
        
            
                
            
        

    


المیزان فی تفسیر القرآن‌





اشارة

سرشناسه : طباطبائی، سیدمحمدحسین، ۱۲۸۱ - ۱۳۶۰.
عنوان قراردادی : المیزان فی تفسیر القرآن. فارسی
عنوان و نام پدیدآور : المیزان فی تفسیرالقرآن/ لمولفه محمدحسین الطباطبائی؛ ترجمه محمدباقر موسوی‌همدانی.
مشخصات نشر : تهران: محمدی، ۱۳ -
مشخصات ظاهری : ۴۰ ج.
شابک : دوره 964-6640-01-X : ؛ ج. ۳ 964-664017-6 : ؛ ج. ۴ 964-664018-4 : ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۱۱، چاپ چهارم) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۱۲، چاپ چهارم) ؛ ۴۰۰۰ ریال (ج. ۱۵، چاپ سوم) ؛ ۲۵۰ ریال (ج. ۱۷) ؛ ۲۵۰ ریال (ج.۱۹) ؛ ۲۵۰ ریال (ج. ۲۱، چاپ ۱۳۴۹) ؛ ۳۵۰ ریال (ج. ۲۲، چاپ سوم) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۲۳، چاپ سوم) ؛ ۶۵۰ ریال (ج. ۲۵، چاپ سوم) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۲۶، چاپ سوم) ؛ ۳۰۰ ریال (ج. ۲۷، چاپ ۱۳۵۵) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۲۷، چاپ سوم) ؛ ۳۰۰ ریال ( ج. ۲۸، چاپ ؟ ) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۲۸، چاپ سوم) ؛ ۳۵۰ ریال (ج. ۳۰) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۳۰، چاپ سوم) ؛ ۳۵۰۰ ریال (ج. ۳۱) ؛ ۴۰۰ ریال (ج.۳۱، چاپ سوم) ؛ ۳۵۰۰ ریال (ج.۳۲) ؛ ۳۵۰۰ ریال (ج.۳۳، چاپ سوم) ؛ ۴۰۰ ریال ( ج. ۳۳ ٬ چاپ چهارم) ؛ ۴۰۰ ریال (ج. ۳۴، چاپ چهارم) ؛ ۲۵۰ ریال (ج. ۳۴، چاپ ؟) ؛ ۴۰۰ ریال (ج.۳۵، چاپ سوم) ؛ ۳۵۰ ریال (ج. ۳۶، چاپ ؟ ) ؛ ۳۵۰ ریال (ج. ۳۵) ؛ ۴۵۰ ریال (ج. ۳۵، چاپ چهارم) ؛ ۴۵۰ ریال (ج. ۳۶، چاپ چهارم) ؛ ۵۰۰ ریال (ج. ۳۹، چاپ دوم) ؛ ۵۰۰ ریال (ج.۴۰، چاپ سوم)
وضعیت فهرست نویسی : برون‌سپاری
یادداشت : فارسی - عربی.
یادداشت : فهرستنویسی بر اساس جلد ۱۱ - ۱۲، چاپ ۱۳۶۲.
یادداشت : جلد ۱۹ - ۲۰ توسط محمدجواد حجتی ترجمه شده است.
یادداشت : ج.۳ (چاپ اول: ۱۳۸۶) (فیپا).
یادداشت : ج.۴ (چاپ اول: ۱۳۸۶) (فیپا).
یادداشت : ج.۱۱، ۱۲و ۳۳ ( چاپ چهارم: ۱۳۶۴).
یادداشت : ج.۱۱ (چاپ ششم: ۱۳۷۱).
یادداشت : ج.۱۲، ۱۷، ۱۸و ۳۵ - ۳۸ (چاپ چهارم تا ششم: ۱۳۷۰).
یادداشت : ج.۱۵ (چاپ سوم: ۱۳۶۲).
یادداشت : ج.۱۶، ۲۰ و ۲۲ - ۲۴، ۲۶ و ۲۸ - ۳۰ و ۳۲ (چاپ سوم: ۱۳۶۳).
یادداشت : ج.۱۷ (چاپ اول: ۱۳۴۷).
یادداشت : ج.۱۹ (چاپ؟: ۱۳۴۸).
یادداشت : ج. ۲۱ (چاپ ؟ : دی ۱۳۴۹).
یادداشت : ج. ۲۲ (چاپ ؟ : بهمن ۱۳۵۰).
یادداشت : ج. ۲۷ (چاپ ؟ : ۱۳۵۵).
یادداشت : ج. ۲۸ (چاپ ؟ : ۱۳۵۵).
یادداشت : ج.۳۰ (چاپ اول: ۱۳۵۶).
یادداشت : ج.۳۱ و ۳۲ (چاپ اول: ۱۳۵۷).
یادداشت : ج.۳۳ ( چاپ ؟ : ۱۳۵۷ ).
یادداشت : ج.۳۳ (چاپ سوم: ۱۳۶۱).
یادداشت : ج. ۳۴ (چاپ چهارم: ۱۳۶۴).
یادداشت : ج. ۳۴ و ۳۵ (چاپ ؟: ۱۳۵۸).
یادداشت : ج.۳۵ (چاپ سوم: ۱۳۶۴).
یادداشت : ج. ۳۶ (چاپ ؟ : خرداد ۱۳۵۹).
یادداشت : ج.۳۶ (چاپ سوم: ۱۳۶۴).
یادداشت : ج.۳۵ و ۳۶ (چاپ چهارم: ۱۳۶۵).
یادداشت : ج.۳۷ (چاپ؟: ۱۳۶۲).
یادداشت : ج.۳۹(چاپ اول: ۱۳۶۰).
یادداشت : ج. ۳۹ (چاپ دوم: ۱۳۶۱).
یادداشت : ج.۴۰ (چاپ سوم: ۱۳۶۳).
یادداشت : عنوان عطف: ترجمه تفسیرالمیزان.
عنوان عطف : ترجمه تفسیرالمیزان.
موضوع : تفاسیر شیعه -- قرن ۱۴
شناسه افزوده : موسوی، سیدمحمدباقر، ۱۳۰۰ -، مترجم
شناسه افزوده : حجتی کرمانی، محمدجواد، ۱۳۱۱ - ، مترجم
رده بندی کنگره : BP۹۸/ط۲۵م۹۰۴۱ ۱۳۶۰ی
رده بندی دیویی : ۲۹۷/۱۷۹
شماره کتابشناسی ملی : م‌۶۳-۲۷۸۶



الجزء الأول‌





المقدمة [فی مسلک البحث التفسیری فی الکتاب.]

بسم الله الرحمن الرحیم الحمد لله الذی أنزل الفرقان علی عبده لیکون للعالمین نذیرا و الصلاة علی من جعله شاهدا و مبشرا و نذیرا و داعیا إلی الله بإذنه و سراجا منیرا و علی آله الذین أذهب عنهم الرجس أهل البیت و طهرهم تطهیرا.
مقدمة: نعرف فیها مسلک البحث عن معانی آیات القرآن الکریم فی هذا الکتاب بطریق الاختصار.
التفسیر (و هو بیان معانی الآیات القرآنیة و الکشف عن مقاصدها و مدالیلها) من أقدم الاشتغالات العلمیة التی تعهد من المسلمین، فقد شرع تاریخ هذا النوع من البحث و التنقیر المسمی بالتفسیر من عصر نزول القرآن کما یظهر من قوله تعالی و تقدس:
«کَما أَرْسَلْنا فِیکُمْ رَسُولًا مِنْکُمْ یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِنا وَ یُزَکِّیکُمْ وَ یُعَلِّمُکُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ» الآیة: البقرة- 151.
و قد کانت الطبقة الأولی من مفسری المسلمین جماعة من الصحابة و المراد بهم غیر علی (ع)، فإن له و للأئمة من ولده نبأ آخر سنتعرض له کابن عباس و عبد الله بن عمر و أبی و غیرهم اعتنوا بهذا الشأن، و کان البحث یومئذ لا یتجاوز عن بیان ما یرتبط، من الآیات بجهاتها الأدبیة و شأن النزول و قلیل من الاستدلال بآیة علی آیة و کذلک قلیل من التفسیر بالروایات المأثورة عن النبی ص فی القصص و معارف المبدأ و المعاد و غیرها.
و علی هذا الوصف جری الحال بین المفسرین من التابعین کمجاهد و قتادة و ابن أبی لیلی و الشعبی و السدی و غیرهم فی القرنین الأولین من الهجرة، فإنهم لم یزیدوا علی طریقة سلفهم من مفسری الصحابة شیئا غیر أنهم زادوا من التفسیر بالروایات، (و بینها روایات دسها الیهود أو غیرهم)، فأوردوها فی القصص و المعارف الراجعة إلی 
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الخلقة کابتداء السماوات و تکوین الأرض و البحار و إرم شداد و عثرات الأنبیاء و تحریف الکتاب و أشیاء أخر من هذا النوع، و قد کان یوجد بعض ذلک فی المأثور عن الصحابة من التفسیر و البحث.
ثم استوجب شیوع البحث الکلامی بعد النبی ص فی زمن الخلفاء باختلاط المسلمین بالفرق المختلفة من أمم البلاد المفتوحة بید المسلمین و علماء الأدیان و المذاهب المتفرقة من جهة.
و نقل فلسفة یونان إلی العربیة فی السلطنة الأمویة أواخر القرن الأول من الهجرة، ثم فی عهد العباسیین، و انتشار البحث العقلی الفلسفی بین الباحثین من المسلمین من جهة أخری ثانیة.
و ظهور التصوف مقارنا لانتشار البحث الفلسفی و تمایل الناس إلی نیل المعارف الدینیة من طریق المجاهدة و الریاضة النفسانیة دون البحث اللفظی و العقلی من جهة أخری ثالثة.
و بقاء جمع من الناس و هم أهل الحدیث علی التعبد المحض بالظواهر الدینیة من غیر بحث إلا عن اللفظ بجهاتها الأدبیة من جهة أخری رابعة.
أن اختلف الباحثون فی التفسیر فی مسالکهم بعد ما عمل فیهم الانشعاب فی المذاهب ما عمل، و لم یبق بینهم جامع فی الرأی و النظر إلا لفظ لا إله إلا الله و محمد رسول الله ص و اختلفوا فی معنی الأسماء و الصفات و الأفعال و السماوات و ما فیها و الأرض و ما علیها و القضاء و القدر و الجبر و التفویض و الثواب و العقاب و فی الموت و فی البرزخ و البعث و الجنة و النار، و بالجملة فی جمیع ما تمسه الحقائق و المعارف الدینیة و لو بعض المس، فتفرقوا فی طریق البحث عن معانی الآیات، و کل یتحفظ علی متن ما اتخذه من المذهب و الطریقة.
فأما المحدثون، فاقتصروا علی التفسیر بالروایة عن السلف من الصحابة و التابعین فساروا و جدوا فی السیر حیث ما یسیر بهم المأثور و وقفوا فیما لم یؤثر فیه شی‌ء و لم یظهر المعنی ظهورا لا یحتاج إلی البحث أخذا بقوله تعالی: «وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا» الآیة: آل عمران- 7 و قد أخطئوا فی ذلک فإن الله سبحانه 
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لم یبطل حجة العقل فی کتابه، و کیف یعقل ذلک و حجیته إنما تثبت به! و لم یجعل حجیة فی أقوال الصحابة و التابعین و أنظارهم علی اختلافها الفاحش، و لم یدع إلی السفسطة بتسلیم المتناقضات و المتنافیات من الأقوال، و لم یندب إلا إلی التدبر فی آیاته، فرفع به أی اختلاف یتراءی منها، و جعله هدی و نورا و تبیانا لکل شی‌ء، فما بال النور یستنیر بنور غیره! و ما شأن الهدی یهتدی بهدایة سواه! و کیف یتبین ما هو تبیان کل شی‌ء بشی‌ء دون نفسه!.
و أما المتکلمون فقد دعاهم الأقوال المذهبیة علی اختلافها أن یسیروا فی التفسیر علی ما یوافق مذاهبهم بأخذ ما وافق و تأویل ما خالف علی حسب ما یجوزه قول المذهب.
و اختیار المذاهب الخاصة و اتخاذ المسالک و الآراء المخصوصة و إن کان معلولا لاختلاف الأنظار العلمیة أو لشی‌ء آخر کالتقالید و العصبیات القومیة، و لیس هاهنا محل الاشتغال بذلک، إلا أن هذا الطریق من البحث أحری به أن یسمی تطبیقا لا تفسیرا.
ففرق بین أن یقول الباحث عن معنی آیة من الآیات: ما ذا یقول القرآن؟ أو یقول:
ما ذا یجب أن نحمل علیه الآیة؟ فإن القول الأول یوجب أن ینسی کل أمر نظری عند البحث، و أن یتکی علی ما لیس بنظری، و الثانی یوجب وضع النظریات فی المسألة و تسلیمها و بناء البحث علیها، و من المعلوم أن هذا النحو من البحث فی الکلام لیس بحثا عن معناه فی نفسه.
و أما الفلاسفة، فقد عرض لهم ما عرض للمتکلمین من المفسرین من الوقوع فی ورطة التطبیق و تأویل الآیات المخالفة بظاهرها للمسلمات فی فنون الفلسفة بالمعنی الأعم أعنی:
الریاضیات و الطبیعیات و الإلهیات و الحکمة العملیة، و خاصة المشائین، و قد تأولوا الآیات الواردة فی حقائق ما وراء الطبیعة و آیات الخلقة و حدوث السماوات و الأرض و آیات البرزخ و آیات المعاد، حتی أنهم ارتکبوا التأویل فی الآیات التی لا تلائم الفرضیات و الأصول الموضوعة التی نجدها فی العلم الطبیعی: من نظام الأفلاک الکلیة و الجزئیة و ترتیب العناصر و الأحکام الفلکیة و العنصریة إلی غیر ذلک، مع أنهم نصوا
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علی أن هذه الأنظار مبتنیة علی أصول موضوعة لا بینة و لا مبینة.
و أما المتصوفة، فإنهم لاشتغالهم بالسیر فی باطن الخلقة و اعتنائهم بشأن الآیات الأنفسیة دون عالم الظاهر و آیاته الآفاقیة اقتصروا فی بحثهم علی التأویل، و رفضوا التنزیل، فاستلزم ذلک اجتراء الناس علی التأویل، و تلفیق جمل شعریة و الاستدلال من کل شی‌ء علی کل شی‌ء، حتی آل الأمر إلی تفسیر الآیات بحساب الجمل و رد الکلمات إلی الزبر و البینات و الحروف النورانیة و الظلمانیة إلی غیر ذلک.
و من الواضح أن القرآن لم ینزل هدی للمتصوفة خاصة، و لا أن المخاطبین به هم أصحاب علم الأعداد و الأوفاق و الحروف، و لا أن معارفه مبنیة علی أساس حساب الجمل الذی وضعه أهل التنجیم بعد نقل النجوم من الیونانیة و غیرها إلی العربیة.
نعم قد وردت روایات 
عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) کقولهم: إن للقرآن ظهرا و بطنا و لبطنه بطنا إلی سبعة أبطن أو إلی سبعین بطنا
الحدیث.
لکنهم (ع) اعتبروا الظهر کما اعتبروا البطن، و اعتنوا بأمر التنزیل کما اعتنوا بشأن التأویل، و سنبین فی أوائل سورة آل عمران إن شاء الله: أن التأویل الذی یراد به المعنی المقصود الذی یخالف ظاهر الکلام من اللغات المستحدثة فی لسان المسلمین بعد نزول القرآن و انتشار الإسلام، و أن الذی یریده القرآن من لفظ التأویل فیما ورد فیه من الآیات لیس من قبیل المعنی و المفهوم.
و قد نشأ فی هذه الأعصار مسلک جدید فی التفسیر و ذلک أن قوما من منتحلی الإسلام فی إثر توغلهم فی العلوم الطبیعیة و ما یشابهها المبتنیة علی الحس و التجربة، و الاجتماعیة المبتنیة علی تجربة الإحصاء، مالوا إلی مذهب الحسیین من فلاسفة الأروبة سابقا، أو إلی مذهب أصالة العمل (لا قیمة للإدراکات إلا ترتب العمل علیها بمقدار یعینه الحاجة الحیویة بحکم الجبر).
فذکروا: أن المعارف الدینیة لا یمکن أن تخالف الطریق الذی تصدقه العلوم و هو أن: (لا أصالة فی الوجود إلا للمادة و خواصها المحسوسة) فما کان الدین یخبر عن وجوده مما یکذب العلوم ظاهره کالعرش و الکرسی و اللوح و القلم یجب أن یؤول تأویلا.
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و ما یخبر عن وجوده مما لا تتعرض العلوم لذلک کحقائق المعاد یجب أن یوجه بالقوانین المادیة.
و ما یتکی علیه التشریع من الوحی و الملک و الشیطان و النبوة و الرسالة و الإمامة و غیر ذلک، إنما هی أمور روحیة، و الروح مادیة و نوع من الخواص المادیة، و التشریع نبوغ خاص اجتماعی یبنی قوانینه علی الأفکار الصالحة، لغایة إیجاد الاجتماع الصالح الراقی.
ذکروا: أن الروایات، لوجود الخلیط فیها لا تصلح للاعتماد علیها، إلا ما وافق الکتاب، و أما الکتاب فلا یجوز أن یبنی فی تفسیره علی الآراء و المذاهب السابقة المبتنیة علی الاستدلال من طریق العقل الذی أبطله العلم بالبناء علی الحسن و التجربة، بل الواجب أن یستقل بما یعطیه القرآن من التفسیر إلا ما بینه العلم.
هذه جمل ما ذکروه أو یستلزمه ما ذکروه، من اتباع طریق الحس و التجربة، فساقهم ذلک إلی هذا الطریق من التفسیر، و لا کلام لنا هاهنا فی أصولهم العلمیة و الفلسفیة التی اتخذوها أصولا و بنوا علیها ما بنوا.
و إنما الکلام فی أن ما أوردوه علی مسالک السلف من المفسرین (أن ذلک تطبیق و لیس بتفسیر) وارد بعینه علی طریقتهم فی التفسیر، و إن صرحوا أنه حق التفسیر الذی یفسر به القرآن بالقرآن.
و لو کانوا لم یحملوا علی القرآن فی تحصیل معانی آیاته شیئا، فما بالهم یأخذون الأنظار العلمیة مسلمة لا یجوز التعدی عنها؟ فهم لم یزیدوا علی ما أفسده السلف إصلاحا.
و أنت بالتأمل فی جمیع هذه المسالک المنقولة فی التفسیر تجد: أن الجمیع مشترکة فی نقص و بئس النقص، و هو تحمیل ما أنتجه الأبحاث العلمیة أو الفلسفیة من خارج علی مدالیل الآیات، فتبدل به التفسیر تطبیقا و سمی به التطبیق تفسیرا، و صارت بذلک حقائق من القرآن مجازات، و تنزیل عدة من الآیات تأویلات.
و لازم ذلک (کما أومأنا إلیه فی أوائل الکلام) أن یکون القرآن الذی یعرف 
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نفسه (بأنه هدی للعالمین و نور مبین و تبیان لکل شی‌ء) مهدیا إلیه بغیره و مستنیرا بغیره و مبینا بغیره، فما هذا الغیر! و ما شأنه! و بما ذا یهدی إلیه! و ما هو المرجع و الملجأ إذا اختلف فیه! و قد اختلف و اشتد الخلاف.
و کیف کان فهذا الاختلاف لم یولده اختلاف النظر فی مفهوم (مفهوم اللفظ المفرد أو الجملة بحسب اللغة و العرف العربی) الکلمات أو الآیات، فإنما هو کلام عربی مبین لا یتوقف فی فهمه عربی و لا غیره ممن هو عارف باللغة و أسالیب الکلام العربی.
و لیس بین آیات القرآن (و هی بضع آلاف آیة) آیة واحدة ذات إغلاق و تعقید فی مفهومها بحیث یتحیر الذهن فی فهم معناها، و کیف! و هو أفصح الکلام و من شرط الفصاحة خلو الکلام عن الإغلاق و التعقید، حتی أن الآیات المعدودة من متشابه القرآن کالآیات المنسوخة و غیرها، فی غایة الوضوح من جهة المفهوم، و إنما التشابه فی المراد منها و هو ظاهر.
و إنما الاختلاف کل الاختلاف فی المصداق الذی ینطبق علیه المفاهیم اللفظیة من مفردها و مرکبها، و فی المدلول التصوری و التصدیقی.
توضیحه: أن الأنس و العادة (کما قیل) یوجبان لنا أن یسبق إلی أذهاننا عند استماع الألفاظ معانیها المادیة أو ما یتعلق بالمادة فإن المادة هی التی یتقلب فیها أبداننا و قوانا المتعلقة بها ما دمنا فی الحیاة الدنیویة، فإذا سمعنا ألفاظ الحیاة و العلم و القدرة و السمع و البصر و الکلام و الإرادة و الرضا و الغضب و الخلق و الأمر کان السابق إلی أذهاننا منها الوجودات المادیة لمفاهیمها.
و کذا إذا سمعنا ألفاظ السماء و الأرض و اللوح و القلم و العرش و الکرسی و الملک و أجنحته و الشیطان و قبیله و خیله و رجله إلی غیر ذلک، کان المتبادر إلی أفهامنا مصادیقها الطبیعیة.
و إذا سمعنا: أن الله خلق العالم و فعل کذا و علم کذا و أراد أو یرید أو شاء و أو یشاء کذا قیدنا الفعل بالزمان حملا علی المعهود عندنا.
و إذا سمعنا نحو قوله: «وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ الآیة» و قوله: «لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا الآیة»
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و قوله: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ الآیة». و قوله: «إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ الآیة». قیدنا معنی الحضور بالمکان.
و إذا سمعنا نحو قوله: «إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها الآیة» أو قوله:
«وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَ . الآیة أو قوله: «یُرِیدُ اللَّهُ بِکُمُ الْیُسْرَ الآیة» فهمنا: أن الجمیع سنخ واحد من الإرادة، لما أن الأمر علی ذلک فیما عندنا، و علی هذا القیاس.
و هذا شأننا فی جمیع الألفاظ المستعملة، و من حقنا ذلک، فإن الذی أوجب علینا وضع ألفاظ إنما هی الحاجة الاجتماعیة إلی التفهیم و التفهم، و الاجتماع إنما تعلق به الإنسان لیستکمل به فی الأفعال المتعلقة بالمادة و لواحقها، فوضعنا الألفاظ علائم لمسمیاتها التی نرید منها غایات و أغراضا عائدة إلینا.
و کان ینبغی لنا أن نتنبه: أن المسمیات المادیة محکومة بالتغیر و التبدل بحسب تبدل الحوائج فی طریق التحول و التکامل کما أن السراج أول ما عمله الإنسان کان إناء فیه فتیلة و شی‌ء من الدهن تشتعل به الفتیلة للاستضاءة به فی الظلمة، ثم لم یزل یتکامل حتی بلغ الیوم إلی السراج الکهربائی و لم یبق من أجزاء السراج المعمول أولا الموضوع بإزائه لفظ السراج شی‌ء و لا واحد.
و کذا المیزان المعمول أولا، و المیزان المعمول الیوم لتوزین ثقل الحرارة مثلا.
و السلاح المتخذ سلاحا أول یوم، و السلاح المعمول الیوم إلی غیر ذلک.
فالمسمیات بلغت فی التغیر إلی حیث فقدت جمیع أجزائها السابقة ذاتا و صفة و الاسم مع ذلک باق، و لیس إلا لأن المراد فی التسمیة إنما هو من الشی‌ء غایته، لا شکله و صورته، فما دام غرض التوزین أو الاستضاءة أو الدفاع باقیا کان اسم المیزان و السراج و السلاح و غیرها باقیا علی حاله.
فکان ینبغی لنا أن نتنبه أن المدار فی صدق الاسم اشتمال المصداق علی الغایة و الغرض، لا جمود اللفظ علی صورة واحدة، فذلک مما لا مطمع فیه البتة، و لکن العادة و الأنس منعانا ذلک، و هذا هو الذی دعا المقلدة من أصحاب الحدیث من الحشویة و المجسمة أن یجمدوا علی ظواهر الآیات فی التفسیر و لیس فی الحقیقة جمودا علی الظواهر بل هو جمود علی العادة و الأنس فی تشخیص المصادیق.
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لکن بین هذه الظواهر أنفسها أمور تبین: أن الاتکاء و الاعتماد علی الأنس و العادة فی فهم معانی الآیات یشوش المقاصد منها و یختل به أمر الفهم کقوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ الآیة». و قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ». و قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ .
و هذا هو الذی دعا الناس أن لا یقتصروا علی الفهم العادی و المصداق المأنوس به الذهن فی فهم معانی الآیات کما کان غرض الاجتناب عن الخطاء و الحصول علی النتائج المجهولة هو الذی دعا الإنسان إلی أن یتمسک بذیل البحث العلمی، و أجاز ذلک للبحث أن یداخل فی فهم حقائق القرآن و تشخیص مقاصده العالیة، و ذلک علی أحد وجهین، أحدهما: أن نبحث بحثا علمیا أو فلسفیا أو غیر ذلک عن مسألة من المسائل التی تتعرض له الآیة حتی نقف علی الحق فی المسألة، ثم نأتی بالآیة و نحملها علیه، و هذه طریقة یرتضیها البحث النظری، غیر أن القرآن لا یرتضیها کما عرفت، و ثانیهما: أن نفسر القرآن بالقرآن و نستوضح معنی الآیة من نظیرتها بالتدبر المندوب إلیه فی نفس القرآن، و نشخص المصادیق و نتعرفها بالخواص التی تعطیها الآیات، کما قال تعالی:
«وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ الآیة». و حاشا أن یکون القرآن تبیانا لکل شی‌ء و لا یکون تبیانا لنفسه، و قال تعالی: «هُدیً لِلنَّاسِ وَ بَیِّناتٍ مِنَ الْهُدی وَ الْفُرْقانِ . الآیة و قال تعالی «: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً الآیة». و کیف یکون القرآن هدی و بینة و فرقانا و نورا مبینا للناس فی جمیع ما یحتاجون و لا یکفیهم فی احتیاجهم إلیه و هو أشد الاحتیاج! و قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» الآیة و أی جهاد أعظم من بذل الجهد فی فهم کتابه! و أی سبیل أهدی إلیه من القرآن!.
و الآیات فی هذا المعنی کثیرة سنستفرغ الوسع فیها فی بحث المحکم و المتشابه فی أوائل سورة آل عمران.
ثم إن النبی ص الذی علمه القرآن و جعله معلما لکتابه کما یقول تعالی:
«نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ الآیة». و یقول: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ الآیة». و یقول: «یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ الآیة». و عترته و أهل بیته (الذین أقامهم النبی ص هذا المقام 
فی الحدیث المتفق 
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علیه بین الفریقین: [إنی تارک فیکم الثقلین- ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا بعدی أبدا- کتاب الله و عترتی أهل بیتی- و إنهما لن یفترقا حتی یردا علی الحوض 
]. و صدقه الله تعالی فی علمهم بالقرآن، حیث قال عز من قائل: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً و قال إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ الآیة و قد کانت طریقتهم فی التعلیم و التفسیر هذه الطریقة بعینها علی ما وصل إلینا من أخبارهم فی التفسیر. و سنورد ما تیسر لنا مما نقل عن النبی ص و أئمة أهل بیته فی ضمن أبحاث روائیة فی هذا الکتاب، و لا یعثر المتتبع الباحث فیها علی مورد واحد یستعان فیه علی تفسیر الآیة بحجة نظریة عقلیة، و لا فرضیة علمیة.
و
قد قال النبی ص: [فإذا التبست علیکم الفتن کقطع اللیل المظلم، فعلیکم بالقرآن فإنه شافع مشفع و ماحل مصدق، من جعله أمامه قاده إلی الجنة، و من جعله خلفه ساقه إلی النار، و هو الدلیل یدل علی خیر سبیل، و هو کتاب تفصیل و بیان و تحصیل- و هو الفصل لیس بالهزل، و له ظهر و بطن، فظاهره حکمة و باطنه علم، ظاهره أنیق و باطنه عمیق، له نجوم و علی نجومه نجوم، لا تحصی عجائبه و لا تبلی غرائبه- فیه مصابیح الهدی و منار الحکمة، و دلیل علی المعروف لمن عرف النصفة، فلیرع رجل بصره، و لیبلغ الصفة نظره ینجو من عطب و یخلص من نشب، فإن التفکر حیاة قلب البصیر، کما یمشی المستنیر فی الظلمات بالنور، یحسن التخلص و یقل التربص .
و
قال علی (ع): (یصف القرآن علی ما فی النهج) [ینطق بعضه ببعض و یشهد بعضه علی بعض الخطبة
]. هذا هو الطریق المستقیم و الصراط السوی الذی سلکه معلموا القرآن و هداته صلوات الله علیهم.
و سنضع ما تیسر لنا بعون الله سبحانه من الکلام علی هذه الطریقة فی البحث عن الآیات الشریفة فی ضمن بیانات، قد اجتنبنا فیها عن أن نرکن إلی حجة نظریة فلسفیة أو إلی فرضیة علمیة، أو إلی مکاشفة عرفانیة.
و احترزنا فیها عن أن نضع الأنکتة أدبیة یحتاج إلیها فهم الأسلوب العربی أو مقدمة بدیهیة أو عملیة لا یختلف فیها الأفهام.
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و قد تحصل من هذه البیانات الموضوعة علی هذه الطریقة من البحث استفراغ الکلام فیما نذکره.
(1) المعارف المتعلقة بأسماء الله سبحانه و صفاته من الحیاة و العلم و القدرة و السمع و البصر و الوحدة و غیرها، و أما الذات فستطلع أن القرآن یراه غنیا عن البیان.
(2) المعارف المتعلقة بأفعاله تعالی من الخلق و الأمر و الإرادة و المشیة و الهدایة و الإضلال و القضاء و القدر و الجبر و التفویض و الرضا و السخط، إلی غیر ذلک من متفرقات الأفعال.
(3) المعارف المتعلقة بالوسائط الواقعة بینه و بین الإنسان کالحجب و اللوح و القلم و العرش و الکرسی و البیت المعمور و السماء و الأرض و الملائکة و الشیاطین و الجن و غیر ذلک.
(4) المعارف المتعلقة بالإنسان قبل الدنیا.
(5) المعارف المتعلقة بالإنسان فی الدنیا کمعرفة تاریخ نوعه و معرفة نفسه و معرفة أصول اجتماعه و معرفة النبوة و الرسالة و الوحی و الإلهام و الکتاب و الدین و الشریعة، و من هذا الباب مقامات الأنبیاء المستفادة من قصصهم المحکیة.
(6) المعارف المتعلقة بالإنسان بعد الدنیا، و هو البرزخ و المعاد.
(7) المعارف المتعلقة بالأخلاق الإنسانیة، و من هذا الباب ما یتعلق بمقامات الأولیاء فی صراط العبودیة من الإسلام و الإیمان و الإحسان و الإخبات و الإخلاص و غیر ذلک.
و أما آیات الأحکام، فقد اجتنبنا تفصیل البیان فیها لرجوع ذلک إلی الفقه.
و قد أفاد هذه الطریقة من البحث ارتفاع التأویل بمعنی الحمل علی المعنی المخالف للظاهر من بین الآیات، و أما التأویل بالمعنی الذی یثبته القرآن فی مواضع من الآیات، فستری أنه لیس من قبیل المعانی.
ثم وضعنا فی ذیل البیانات متفرقات من أبحاث روائیة نورد ما تیسر لنا إیراده من الروایات المنقولة عن النبی ص و أئمة أهل البیت سلام الله علیهم أجمعین من طرق العامة و الخاصة، و أما الروایات الواردة عن مفسری الصحابة و التابعین. فإنها
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علی ما فیها من الخط و التناقض لا حجة فیها علی مسلم.
و سیطلع الباحث المتدبر فی الروایات المنقولة عنهم (ع)، أن هذه الطریقة الحدیثة التی بنیت علیها بیانات هذا الکتاب، أقدم الطرق المأثورة فی التفسیر التی سلکها معلموه سلام الله علیهم.
ثم وضعنا أبحاثا مختلفة، فلسفیة و علمیة و تاریخیة و اجتماعیة و أخلاقیة، حسب ما تیسر لنا من البحث، و قد آثرنا فی کل بحث قصر الکلام علی المقدمات المسانخة له، من غیر تعد عن طور البحث.
نسأل الله تعالی السداد و الرشاد فإنه خیر معین و هاد الفقیر إلی الله: محمد حسین الطباطبائی 
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ (1)
الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (2) الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ (3) مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ (4) إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ (5)



بیان‌

قوله تعالی: بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ الناس ربما یعملون عملا أو یبتدئون فی عمل و یقرنونه باسم عزیز من أعزتهم أو کبیر من کبرائهم، لیکون عملهم ذاک مبارکا بذلک متشرفا، أو لیکون ذکری یذکرهم به، و مثل ذلک موجود أیضا فی باب التسمیة فربما یسمون المولود الجدید من الإنسان، أو شیئا مما صنعوه أو عملوه کدار بنوها أو مؤسسة أسسوها باسم من یحبونه أو یعظمونه، لیبقی الاسم ببقاء المسمی الجدید، و یبقی المسمی الأول نوع بقاء ببقاء الاسم کمن یسمی ولده باسم والده لیحیی بذلک ذکره فلا یزول و لا ینسی.
و قد جری کلامه تعالی هذا المجری، فابتدأ الکلام باسمه عز اسمه؛ لیکون ما یتضمنه من المعنی معلما باسمه مرتبطا به، و لیکون أدبا یؤدب به العباد فی الأعمال و الأفعال و الأقوال، فیبتدءوا باسمه و یعملوا به، فیکون ما یعملونه معلما باسمه منعوتا بنعته تعالی مقصودا لأجله سبحانه فلا یکون العمل هالکا باطلا مبترا، لأنه باسم الله الذی لا سبیل للهلاک و البطلان إلیه.
و ذلک أن الله سبحانه یبین فی مواضع من کلامه: أن ما لیس لوجهه الکریم هالک باطل، و أنه: سیقدم إلی کل عمل عملوه مما لیس لوجهه الکریم، فیجعله هباء منثورا، و یحبط ما صنعوا و یبطل ما کانوا یعملون، و أنه لا بقاء لشی‌ء إلا وجهه الکریم فما عمل لوجهه الکریم و صنع باسمه هو الذی یبقی و لا یفنی، و کل أمر من الأمور إنما نصیبه من البقاء بقدر ما لله فیه نصیب، و هذا هو الذی یفیده ما رواه الفریقان 
عن 
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النبی ص أنه قال: [کل أمر ذی بال لم یبدأ فیه باسم الله فهو أبتر الحدیث .
و الأبتر هو المنقطع الآخر، فالأنسب أن متعلق الباء فی البسملة أبتدئ بالمعنی الذی ذکرناه فقد ابتدأ بها الکلام بما أنه فعل من الأفعال، فلا محالة له وحدة، و وحدة الکلام بوحدة مدلوله و معناه، فلا محالة له معنی ذا وحدة و هو المعنی المقصود إفهامه من إلقاء الکلام، و الغرض المحصل منه.
و قد ذکر الله سبحانه الغرض المحصل من کلامه الذی هو جملة القرآن إذ قال: «تعالی قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتابٌ مُبِینٌ یَهْدِی بِهِ اللَّهُ» الآیة: المائدة- 16 إلی غیر ذلک من الآیات التی أفاد فیها: أن الغایة من کتابه و کلامه هدایة العباد، فالهدایة جملة هی المبتدئة بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ فهو الله الذی إلیه مرجع العباد، و هو الرحمن یبین لعباده سبیل رحمته العامة للمؤمن و الکافر، مما فیه خیرهم فی وجودهم و حیاتهم، و هو الرحیم یبین لهم سبیل رحمته الخاصة بالمؤمنین و هو سعادة آخرتهم و لقاء ربهم و قد قال تعالی: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ»:. الأعراف- 156. فهذا بالنسبة إلی جملة القرآن.
ثم إنه سبحانه کرر ذکر السورة فی کلامه کثیرا کقوله تعالی: «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ»: یونس- 38. و قوله: «فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ»: هود- 13. و قوله تعالی: «إِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ»: التوبة- 86. و قوله: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها»: النور- 1. فبان لنا من ذلک: أن لکل طائفة من هذه الطوائف من کلامه (التی فصلها قطعا قطعا، و سمی کل قطعة سورة) نوعا من وحدة التألیف و التمام، لا یوجد بین أبعاض من سورة و لا بین سورة و سورة، و من هنا نعلم: أن الأغراض و المقاصد المحصلة من السور مختلفة، و أن کل واحدة منها مسوقة لبیان معنی خاص و لغرض محصل لا تتم السورة إلا بتمامه، و علی هذا فالبسملة فی مبتدإ کل سورة راجعة إلی الغرض الخاص من تلک السورة.
فالبسملة فی سورة الحمد راجعة إلی غرض السورة و المعنی المحصل منه، و الغرض الذی یدل علیه سرد الکلام فی هذه السورة هو حمد الله بإظهار العبودیة له سبحانه بالإفصاح 
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عن العبادة و الاستعانة و سؤال الهدایة، فهو کلام یتکلم به الله سبحانه نیابة عن العبد، لیکون متأدبا فی مقام إظهار العبودیة بما أدبه الله به.
و إظهار العبودیة من العبد هو العمل الذی یتلبس به العبد، و الأمر ذو البال الذی یقدم علیه، فالابتداء باسم الله سبحانه الرحمن الرحیم راجع إلیه، فالمعنی باسمک أظهر لک العبودیة.
فمتعلق الباء فی بسملة الحمد الابتداء و یراد به تتمیم الإخلاص فی مقام العبودیة بالتخاطب. و ربما یقال إنه الاستعانة و لا بأس به و لکن الابتداء أنسب لاشتمال السورة علی الاستعانة صریحا فی قوله تعالی: «وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ .
و أما الاسم فهو اللفظ الدال علی المسمی مشتق من السمة بمعنی العلامة أو من السمو بمعنی الرفعة و کیف کان فالذی یعرفه منه اللغة و العرف هو اللفظ الدال و یستلزم ذلک أن یکون غیر المسمی، و أما الإسلام بمعنی الذات مأخوذا بوصف من أوصافه فهو من الأعیان لا من الألفاظ و هو مسمی الاسم بالمعنی الأول کما أن لفظ العالم (من أسماء الله تعالی) اسم یدل علی مسماه و هو الذات مأخوذة بوصف العلم و هو بعینه اسم بالنسبة إلی الذات الذی لا خبر عنه إلا بوصف من أوصافه و نعت من نعوته و السبب فی ذلک أنهم وجدوا لفظ الاسم موضوعا للدال علی المسمی من الألفاظ، ثم وجدوا أن الأوصاف المأخوذة علی وجه تحکی عن الذات و تدل علیه حال اللفظ المسمی بالاسم فی أنها تدل علی ذوات خارجیة، فسموا هذه الأوصاف الدالة علی الذوات أیضا أسماء فأنتج ذلک أن الاسم کما یکون أمرا لفظیا کذلک یکون أمرا عینیا، ثم وجدوا أن الدال علی الذات القریب منه هو الاسم بالمعنی الثانی المأخوذ بالتحلیل، و أن الاسم بالمعنی الأول إنما یدل علی الذات بواسطته، و لذلک سموا الذی بالمعنی الثانی اسما، و الذی بالمعنی الأول اسم الاسم، هذا و لکن هذا کله أمر أدی إلیه التحلیل النظری و لا ینبغی أن یحمل علی اللغة، فالاسم بحسب اللغة ما ذکرناه.
و قد شاع النزاع بین المتکلمین فی الصدر الأول من الإسلام فی أن الاسم عین المسمی أو غیره و طالت المشاجرات فیه، و لکن هذا النوع من المسائل قد اتضحت الیوم اتضاحا یبلغ إلی حد الضرورة و لا یجوز الاشتغال بها بذکر ما قیل و ما یقال فیها
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و العنایة بإبطال ما هو الباطل و إحقاق ما هو الحق فیها، فالصفح عن ذلک أولی.
و أما لفظ الجلالة، فالله أصله الإله، حذفت الهمزة لکثرة الاستعمال، و إله من أله الرجل یأله بمعنی عبد، أو من أله الرجل أو وله الرجل أی تحیر، فهو فعال بکسر الفاء بمعنی المفعول ککتاب بمعنی المکتوب سمی إلها لأنه معبود أو لأنه مما تحیرت فی ذاته العقول، و الظاهر أنه علم بالغلبة، و قد کان مستعملا دائرا فی الألسن قبل نزول القرآن یعرفه العرب الجاهلی کما یشعر به قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ»: الزخرف- 87. و قوله تعالی: «فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ وَ هذا لِشُرَکائِنا»: الأنعام- 136.
و مما یدل علی کونه علما أنه یوصف بجمیع الأسماء الحسنی و سائر أفعاله المأخوذة من تلک الأسماء من غیر عکس، فیقال: الله الرحمن الرحیم و یقال: رحم الله و علم الله، و رزق الله، و لا یقع لفظ الجلالة صفة لشی‌ء منها و لا یؤخذ منه ما یوصف به شی‌ء منها.
و لما کان وجوده سبحانه، و هو إله کل شی‌ء یهدی إلی اتصافه بجمیع الصفات الکمالیة کانت الجمیع مدلولا علیها به بالالتزام، و صح ما قیل إن لفظ الجلالة اسم للذات الواجب الوجود المستجمع لجمیع صفات الکمال و إلا فهو علم بالغلبة لم تعمل فیه عنایة غیر ما یدل علیه مادة أله.
و أما الوصفان: الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ فهما من الرحمة، و هی وصف انفعالی و تأثر خاص یلم بالقلب عند مشاهدة من یفقد أو یحتاج إلی ما یتم به أمره فیبعث الإنسان إلی تتمیم نقصه و رفع حاجته، إلا أن هذا المعنی یرجع بحسب التحلیل إلی الإعطاء و الإفاضة لرفع الحاجة و بهذا المعنی یتصف سبحانه بالرحمة.
و الرحمن، فعلان صیغة مبالغة تدل علی الکثرة، و الرحیم فعیل صفة مشبهة تدل علی الثبات و البقاء و لذلک ناسب الرحمن أن یدل علی الرحمة الکثیرة المفاضة علی المؤمن و الکافر و هو الرحمة العامة، و علی هذا المعنی یستعمل کثیرا فی القرآن، قال تعالی:
«الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی : طه- 5. و قال: «قُلْ مَنْ کانَ فِی الضَّلالَةِ فَلْیَمْدُدْ لَهُ الرَّحْمنُ مَدًّا»: مریم- 75. إلی غیر ذلک، و لذلک أیضا ناسب الرحیم أن یدل علی النعمة الدائمة و الرحمة الثابتة الباقیة التی تفاض علی المؤمن کما قال تعالی: «وَ کانَ 
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بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً»: الأحزاب- 43. و قال تعالی: «إِنَّهُ بِهِمْ رَؤُفٌ رَحِیمٌ»: التوبة- 117. إلی غیر ذلک، و لذلک قیل: إن الرحمن عام للمؤمن و الکافر و الرحیم خاص بالمؤمن.
و قوله تعالی: الْحَمْدُ لِلَّهِ الحمد علی ما قیل هو الثناء علی الجمیل الاختیاری و المدح أعم منه، یقال: حمدت فلانا أو مدحته لکرمه، و یقال: مدحت اللؤلؤ علی صفائه و لا یقال: حمدته علی صفائه، و اللام فیه للجنس أو الاستغراق و المال هاهنا واحد.
و ذلک أن الله سبحانه یقول: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: غافر- 62.
فأفاد أن کل ما هو شی‌ء فهو مخلوق لله سبحانه، و قال: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: السجدة- 7. فأثبت الحسن لکل شی‌ء مخلوق من جهة أنه مخلوق له منسوب إلیه، فالحسن یدور مدار الخلق و بالعکس، فلا خلق إلا و هو حسن جمیل بإحسانه و لا حسن إلا و هو مخلوق له منسوب إلیه، و قد قال تعالی: «هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الزمر- 4. و قال: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ»: طه- 111. فأنبأ أنه لم یخلق ما خلق بقهر قاهر و لا یفعل ما فعل بإجبار من مجبر بل خلقه عن علم و اختیار فما من شی‌ء إلا و هو فعل جمیل اختیاری له فهذا من جهة الفعل، و أما من جهة الاسم فقد قال تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : طه- 8. و قال تعالی «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ»: الأعراف- 180. فهو تعالی جمیل فی أسمائه و جمیل فی أفعاله، و کل جمیل منه.
فقد بان أنه تعالی محمود علی جمیل أسمائه و محمود علی جمیل أفعاله، و أنه ما من حمد یحمده حامد لأمر محمود إلا کان لله سبحانه حقیقة لأن الجمیل الذی یتعلق به الحمد منه سبحانه، فلله سبحانه جنس الحمد و له سبحانه کل حمد.
ثم إن الظاهر من السیاق و بقرینة الالتفات الذی فی قوله: «إِیَّاکَ نَعْبُدُ الآیة» أن السورة من کلام العبد، و أنه سبحانه فی هذه السورة یلقن عبده حمد نفسه و ما ینبغی أن یتأدب به العبد عند نصب نفسه فی مقام العبودیة، و هو الذی یؤیده قوله:
«الْحَمْدُ لِلَّهِ .
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و ذلک أن الحمد توصیف، و قد نزه سبحانه نفسه عن وصف الواصفین من عباده حیث قال: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات- 160.
و الکلام مطلق غیر مقید، و لم یرد فی کلامه تعالی ما یؤذن بحکایة الحمد عن غیره إلا ما حکاه عن عدة من أنبیائه المخلصین، قال تعالی فی خطابه لنوح (ع): «فَقُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی نَجَّانا مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ»: المؤمنون- 28. و قال تعالی حکایة عن إبراهیم (ع):
«الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ»: إبراهیم- 39. و قال تعالی لنبیه محمد ص فی بضعة مواضع من کلامه: «وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ»: النمل- 93. و قال تعالی حکایة عن داود و سلیمان (ع) «وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ»: النمل- 15. و إلا ما حکاه عن أهل الجنة و هم المطهرون من غل الصدور و لغو القول و التأثیم کقوله «وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ»: یونس- 10.
و أما غیر هذه الموارد فهو تعالی و إن حکی الحمد عن کثیر من خلقه بل عن جمیعهم، کقوله تعالی: «وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ»: الشوری- 5. و قوله «وَ یُسَبِّحُ الرَّعْدُ بِحَمْدِهِ»: الرعد- 13 و قوله وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»: الإسراء- 44.
إلا أنه سبحانه شفع الحمد فی جمیعها بالتسبیح بل جعل التسبیح هو الأصل فی الحکایة و جعل الحمد معه، و ذلک أن غیره تعالی لا یحیط بجمال أفعاله و کمالها کما لا یحیطون بجمال صفاته و أسمائه التی منها جمال الأفعال، قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه- 110 فما وصفوه به فقد أحاطوا به و صار محدودا بحدودهم مقدرا بقدر نیلهم منه، فلا یستقیم ما أثنوا به من ثناء إلا من بعد أن ینزهوه و یسبحوه عن ما حدوه و قدروه بأفهامهم، قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: النحل- 74، و أما المخلصون من عباده تعالی فقد جعل حمدهم حمده و وصفهم وصفه حیث جعلهم مخلصین له، فقد بان أن الذی یقتضیه أدب العبودیة أن یحمد العبد ربه بما حمد به نفسه و لا یتعدی عنه، کما
فی الحدیث الذی رواه الفریقان عن النبی ص: [لا أحصی ثناء علیک أنت- کما أثنیت علی نفسک الحدیث 
] فقوله فی أول هذه السورة: الْحَمْدُ لِلَّهِ تأدیب بأدب عبودی ما کان للعبد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 21
أن یقوله لو لا أن الله تعالی قاله نیابة و تعلیما لما ینبغی الثناء به.
و قوله تعالی: رَبِّ الْعالَمِینَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ انتهی (و قرأ الأکثر ملک یوم الدین) فالرب هو المالک الذی یدبر أمر مملوکه، ففیه معنی الملک، و معنی الملک (الذی عندنا فی ظرف الاجتماع) هو نوع خاص من الاختصاص و هو نوع قیام شی‌ء بشی‌ء یوجب صحة التصرفات فیه، فقولنا العین الفلانیة ملکنا معناه: أن لها نوعا من القیام و الاختصاص بنا یصح معه تصرفاتنا فیها و لو لا ذلک لم تصح تلک التصرفات و هذا فی الاجتماع معنی وضعی اعتباری غیر حقیقی و هو مأخوذ من معنی آخر حقیقی نسمیه أیضا ملکا، و هو نحو قیام أجزاء وجودنا و قوانا بنا فإن لنا بصرا و سمعا و یدا و رجلا، و معنی هذا الملک أنها فی وجودها قائمة بوجودنا غیر مستقلة دوننا بل مستقلة باستقلالنا و لنا أن نتصرف فیها کیف شئنا و هذا هو الملک الحقیقی.
و الذی یمکن انتسابه إلیه تعالی بحسب الحقیقة هو حقیقة الملک دون الملک الاعتباری الذی یبطل ببطلان الاعتبار و الوضع، و من المعلوم أن الملک الحقیقی لا ینفک عن التدبیر فإن الشی‌ء إذا افتقر فی وجوده إلی شی‌ء فلم یستقل عنه فی وجوده لم یستقل عنه فی آثار وجوده، فهو تعالی رب لما سواه لأن الرب هو المالک المدبر و هو تعالی کذلک.
و أما الْعالَمِینَ فهو جمع العالم بفتح اللام بمعنی ما یعلم به کالقالب و الخاتم و الطابع بمعنی ما یقلب به و ما یختم به و ما یطبع به، یطلق علی جمیع الموجودات و علی کل نوع مؤلف الأفراد و الأجزاء منها کعالم الجماد و عالم النبات و عالم الحیوان و عالم الإنسان و علی کل صنف مجتمع الأفراد أیضا کعالم العرب و عالم العجم و هذا المعنی هو الأنسب لما یئول إلیه عد هذه الأسماء الحسنی حتی ینتهی إلی قوله مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ علی أن یکون الدین و هو الجزاء یوم القیامة مختصا بالإنسان أو الإنس و الجن فیکون المراد بالعالمین عوالم الإنس و الجن و جماعاتهم و یؤیده ورود هذا اللفظ بهذه العنایة فی القرآن کقوله تعالی «وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ»: آل عمران- 42. و قوله تعالی: «لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً»: فرقان- 1، و قوله تعالی: «أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ 
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الْعالَمِینَ»: الأعراف- 80.
و أما مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ فقد عرفت معنی المالک و هو المأخوذ من الملک بکسر المیم، و أما الملک و هو مأخوذ من الملک بضم المیم، فهو الذی یملک النظام القومی و تدبیرهم دون العین، و بعبارة أخری یملک الأمر و الحکم فیهم.
و قد ذکر لکل من القرائتین، ملک و مالک؛ وجوه من التأیید غیر أن المعنیین من السلطنة ثابتان فی حقه تعالی، و الذی تعرفه اللغة و العرف أن الملک بضم المیم هو المنسوب إلی الزمان یقال: ملک العصر الفلانی، و لا یقال مالک العصر الفلانی إلا بعنایة بعیدة، و قد قال تعالی: ملک یوم الدین فنسبه إلی الیوم، و قال أیضا: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: غافر- 16 ..



بحث روائی‌

فی العیون، و المعانی، عن الرضا (ع): فی معنی قوله: بِسْمِ اللَّهِ قال (ع): یعنی أسم نفسی بسمة من سمات الله و هی العبادة، قیل له: ما السمة؟ قال العلامة.
أقول و هذا المعنی کالمتولد من المعنی الذی أشرنا إلیه فی کون الباء للابتداء فإن العبد إذا وسم عبادته باسم الله لزم ذلک أن یسم نفسه التی ینسب العبادة إلیها بسمة من سماته.
و
فی التهذیب، عن الصادق (ع)، و فی العیون، و تفسیر العیاشی، عن الرضا (ع): أنها أقرب إلی اسم الله الأعظم- من ناظر العین إلی بیاضها.
أقول: و سیجی‌ء معنی الروایة فی الکلام علی الاسم الأعظم.
و
فی العیون، عن أمیر المؤمنین (ع): أنها من الفاتحة- و أن رسول الله ص کان یقرأها و یعدها آیة منها، و یقول فاتحة الکتاب هی السبع المثانی 
أقول: و روی من طرق أهل السنة و الجماعة نظیر هذا المعنی 
فعن الدارقطنی عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: إذا قرأتم الحمد فاقرءوا بسم الله الرحمن الرحیم، فإنها أم القرآن و السبع المثانی، و بسم الله الرحمن الرحیم إحدی آیاتها.
و
فی الخصال، عن الصادق (ع) قال: ما لهم؟ قاتلهم الله- عمدوا إلی أعظم آیة فی کتاب الله- فزعموا أنها بدعة إذا أظهروها.
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و
عن الباقر (ع): سرقوا أکرم آیة فی کتاب الله بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ و ینبغی الإتیان به- عند افتتاح کل أمر عظیم أو صغیر لیبارک فیه.
أقول و الروایات عن أئمة أهل البیت فی هذا المعنی کثیرة، و هی جمیعا تدل علی أن البسملة جزء من کل سورة إلا سورة البراءة، و فی روایات أهل السنة و الجماعة ما یدل علی ذلک.
ففی صحیح مسلم، عن أنس قال رسول الله ص: أنزل علی آنفا سورة فقرأ: بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
و
عن أبی داود عن ابن عباس (و قد صححوا سندها) قال: إن رسول الله ص کان لا یعرف فصل السورة، (و فی روایة انقضاء السورة) حتی ینزل علیه بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أقول و روی هذا المعنی من طرق الخاصة عن الباقر (ع).
و
فی الکافی، و التوحید، و المعانی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) فی حدیث: و الله إله کل شی‌ء، الرحمن بجمیع خلقه، الرحیم بالمؤمنین خاصة.
و روی عن الصادق (ع): الرحمن اسم خاص بصفة عامة- و الرحیم اسم عام بصفة خاصة.
أقول: قد ظهر مما مر وجه عموم الرحمن للمؤمن و الکافر و اختصاص الرحیم بالمؤمن، و أما کون الرحمن اسما خاصا بصفة عامة و الرحیم اسما عاما بصفة خاصة فکأنه یرید به أن الرحمن خاص بالدنیا و یعم الکافر و المؤمن و الرحیم عام للدنیا و الآخرة و یخص المؤمنین، و بعبارة أخری: الرحمن یختص بالإفاضة التکوینیة التی یعم المؤمن و الکافر، و الرحیم یعم التکوین و التشریع الذی بابه باب الهدایة و السعادة، و یختص بالمؤمنین لأن الثبات و البقاء یختص بالنعم التی تفاض علیهم و العاقبة للتقوی.
و فی کشف الغمة، عن الصادق (ع) قال: فقد لأبی (ع) بغلة- فقال لئن ردها الله علی لأحمدنه بمحامد یرضیها- فما لبث أن أتی بها بسرجها و لجامها- فلما استوی و ضم إلیه ثیابه- رفع رأسه إلی السماء و قال الحمد لله و لم یزد، ثم قال ما ترکت و لا أبقیت 
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شیئا- جعلت أنواع المحامد لله عز و جل، فما من حمد إلا و هو داخل فیها.
قلت: و
فی العیون، عن علی (ع): أنه سئل عن تفسیرها- فقال: هو أن الله عرف عباده بعض نعمه علیهم جملا- إذ لا یقدرون علی معرفة جمیعها بالتفصیل- لأنها أکثر من أن تحصی أو تعرف، فقال: قولوا الحمد لله علی ما أنعم به علینا.
أقول: یشیر (ع) إلی ما مر من أن الحمد، من العبد و إنما ذکره الله بالنیابة تأدیبا و تعلیما.



بحث فلسفی [معنی الحمد و أنه لله سبحانه.]

البراهین العقلیة ناهضة علی أن استقلال المعلول و کل شأن من شئونه إنما هو بالعلة، و أن کل ما له من کمال فهو من أظلال وجود علته، فلو کان للحسن و الجمال حقیقة فی الوجود فکماله و استقلاله للواجب تعالی لأنه العلة التی ینتهی إلیه جمیع العلل، و الثناء و الحمد هو إظهار موجود ما بوجوده کمال موجود آخر و هو لا محالة علته و إذا کان کل کمال ینتهی إلیه تعالی فحقیقة کل ثناء و حمد تعود و تنتهی إلیه تعالی، فالحمد لله رب العالمین.
قوله تعالی: إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ الآیة، العبد هو المملوک من الإنسان أو من کل ذی شعور بتجرید المعنی کما یعطیه قوله تعالی: «إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِلَّا آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً»: مریم- 93. و العبادة مأخوذة منه و ربما تفرقت اشتقاقاتها أو المعانی المستعملة هی فیها لاختلاف الموارد، و ما ذکره الجوهری فی الصحاح أن أصل العبودیة الخضوع فهو من باب الأخذ بلازم المعنی و إلا فالخضوع متعد باللام و العبادة متعدیة بنفسها.
و بالجملة فکان العبادة هی نصب العبد نفسه فی مقام المملوکیة لربه و لذلک کانت العبادة منافیة للاستکبار و غیر منافیة للاشتراک فمن الجائز أن یشترک أزید من الواحد فی ملک رقبة أو فی عبادة عبد، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ»: غافر- 60. و قال تعالی: «وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً»: الکهف- 110
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فعد الإشراک ممکنا و لذلک نهی عنه، و النهی لا یمکن إلا عن ممکن مقدور بخلاف الاستکبار عن العبادة فإنه لا یجامعها.
و العبودیة إنما یستقیم بین العبید و موالیهم فیما یملکه الموالی منهم، و أما ما لا یتعلق به الملک من شئون وجود العبد ککونه ابن فلان أو ذا طول فی قامته فلا یتعلق به عبادة و لا عبودیة، لکن الله سبحانه فی ملکه لعباده علی خلاف هذا النعت فلا ملکه یشوبه ملک ممن سواه و لا أن العبد یتبعض فی نسبته إلیه تعالی فیکون شی‌ء منه مملوکا و شی‌ء، آخر غیر مملوک، و لا تصرف من التصرفات فیه جائز و تصرف آخر غیر جائز کما أن العبید فیما بیننا شی‌ء منهم مملوک و هو أفعالهم الاختیاریة و شی‌ء غیر مملوک و هو الأوصاف الاضطراریة، و بعض التصرفات فیهم جائز کالاستفادة من فعلهم و بعضها غیر جائز کقتلهم من غیر جرم مثلا، فهو تعالی مالک علی الإطلاق من غیر شرط و لا قید و غیره مملوک علی الإطلاق من غیر شرط و لا قید فهناک حصر من جهتین، الرب مقصور فی المالکیة، و العبد مقصور فی العبودیة، و هذه هی التی یدل علیه قوله: إِیَّاکَ نَعْبُدُ. حیث قدم المفعول و أطلقت العبادة.
ثم إن الملک حیث کان متقوم الوجود بمالکه کما عرفت مما مر، فلا یکون حاجبا عن مالکه و لا یحجب عنه، فإنک إذا نظرت إلی دار زید فإن نظرت إلیها من جهة أنها دار أمکنک أن تغفل عن، زید و إن نظرت إلیها بما أنها ملک زید لم یمکنک الغفلة عن مالکها و هو زید.
و لکنک عرفت أن ما سواه تعالی لیس له إلا المملوکیة فقط و هذه حقیقته فشی‌ء منه فی الحقیقة لا یحجب عنه تعالی، و لا النظر إلیه یجامع الغفلة عنه تعالی، فله تعالی الحضور المطلق، قال سبحانه: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: حم السجدة- 54، و إذا کان کذلک فحق عبادته تعالی أن یکون عن حضور من الجانبین.
أما من جانب الرب عز و جل، فأن یعبد عبادة معبود حاضر و هو الموجب للالتفات (المأخوذ فی قوله تعالی إِیَّاکَ نَعْبُدُ) عن الغیبة إلی الحضور.
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و أما من جانب العبد، فأن یکون عبادته عبادة عبد حاضر من غیر أن یغیب فی عبادته فیکون عبادته صورة فقط من غیر معنی و جسدا من غیر روح؛ أو یتبعض فیشتغل بربه و بغیره، إما ظاهرا و باطنا کالوثنیین فی عبادتهم لله و لأصنامهم معا أو باطنا فقط کمن یشتغل فی عبادته بغیره تعالی بنحو الغایات و الأغراض؛ کان یعبد الله و همه فی غیره، أو یعبد الله طمعا فی جنة أو خوفا من نار فإن ذلک کله من الشرک فی العبادة الذی ورد عنه النهی، قال تعالی: «فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ»،: الزمر- 2 و قال تعالی: «أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ فِی ما هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: الزمر- 3.
فالعبادة إنما تکون عبادة حقیقة، إذا کان علی خلوص من العبد و هو الحضور الذی ذکرناه، و قد ظهر أنه إنما یتم إذا لم یشتغل بغیره تعالی فی عمله فیکون قد أعطاه الشرکة مع الله سبحانه فی عبادته و لم یتعلق. قلبه فی عبادته رجاء أو خوفا هو الغایة فی عبادته کجنة أو نار فیکون عبادته له لا لوجه الله، و لم یشتغل بنفسه فیکون منافیا لمقام العبودیة التی لا تلائم الإنیة و الاستکبار، و کان الإتیان بلفظ المتکلم مع الغیر للإیماء إلی هذه النکتة فإن فیه هضما للنفس بإلغاء تعینها و شخوصها وحدها المستلزم لنحو من الإنیة و الاستقلال بخلاف إدخالها فی الجماعة و خلطها بسواد الناس فإن فیه إمحاء التعین و إعفاء الأثر فیؤمن به ذلک.
و قد ظهر من ذلک کله: أن إظهار العبودیة بقوله: إِیَّاکَ نَعْبُدُ؛ لا یشتمل علی نقص من حیث المعنی و من حیث الإخلاص إلا ما فی قوله: إِیَّاکَ نَعْبُدُ من نسبة العبد العبادة إلی نفسه المشتمل بالاستلزام علی دعوی الاستقلال فی الوجود و القدرة و الإرادة مع أنه مملوک و المملوک لا یملک شیئا، فکأنه تدورک ذلک بقوله تعالی وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ أی إنما ننسب العبادة إلی أنفسنا و ندعیه لنا مع الاستعانة بک لا مستقلین بذلک مدعین ذلک دونک، فقوله: إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ لإبداء معنی واحد و هو العبادة عن إخلاص، و یمکن أن یکون هذا هو الوجه فی اتحاد الاستعانة و العبادة فی السیاق الخطابی حیث قیل إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ من دون أن یقال: إیاک نعبد أعنا و اهدنا الصراط المستقیم 
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و أما تغییر السیاق فی قوله: اهْدِنَا الصِّراطَ الآیة. فسیجی‌ء الکلام فیه إن شاء الله تعالی.
فقد بان بما مر من البیان فی قوله إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ الآیة؛ الوجه فی الالتفات من الغیبة إلی الحضور، و الوجه فی الحصر الذی یفیده تقدیم المفعول، و الوجه فی إطلاق قوله: نَعْبُدُ، و الوجه فی اختیار لفظ المتکلم مع الغیر، و الوجه فی تعقیب الجملة الأولی بالثانیة، و الوجه فی تشریک الجملتین فی السیاق، و قد ذکر المفسرون نکات أخری فی أطراف ذلک من أرادها فلیراجع کتبهم و هو الله سبحانه غریم لا یقضی دینه.
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اشارة

اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ (6) صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لا الضَّالِّینَ (7)



بیان [معنی الصراط و الهدایة.]

قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ إلخ؛ أما الهدایة فیظهر معناها فی ذیل الکلام علی الصراط و أما الصراط فهو و الطریق و السبیل قریب المعنی، و قد وصف تعالی الصراط بالاستقامة ثم بین أنه الصراط الذی یسلکه الذین أنعم الله تعالی علیهم، فالصراط الذی من شأنه ذلک هو الذی سئل الهدایة إلیه و هو بمعنی الغایة للعبادة أی: إن العبد یسأل ربه أن تقع عبادته الخالصة فی هذا الصراط.
بیان ذلک: أن الله سبحانه قرر فی کلامه لنوع الإنسان بل لجمیع من سواه سبیلا یسلکون به إلیه سبحانه فقال تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الإنشقاق- 6 و قال تعالی: «وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ: التغابن- 3، و قال: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری- 53، إلی غیر ذلک من الآیات و هی واضحة الدلالة علی أن الجمیع سالکوا سبیل، و أنهم سائرون إلی الله سبحانه.
ثم بین: أن السبیل لیس سبیلا واحدا ذا نعت واحد بل هو منشعب إلی شعبتین منقسم إلی طریقین، فقال: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: یس- 61.
فهناک طریق مستقیم و طریق آخر وراءه، و قال تعالی «فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ فَلْیَسْتَجِیبُوا لِی وَ لْیُؤْمِنُوا بِی لَعَلَّهُمْ یَرْشُدُونَ»: البقرة- 186، و قال تعالی: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ»: غافر- 60، فبین تعالی: أنه قریب من عباده و أن الطریق الأقرب إلیه تعالی طریق عبادته و دعائه، ثم قال تعالی فی وصف الذین لا یؤمنون: «أُولئِکَ یُنادَوْنَ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ»: السجدة- 44 فبین: أن غایة الذین لا یؤمنون فی مسیرهم و سبیلهم بعیدة.
فتبین: أن السبیل إلی الله سبیلان: سبیل قریب و هو سبیل المؤمنین و سبیل 
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بعید و هو سبیل غیرهم فهذا نحو اختلاف فی السبیل و هناک نحو آخر من الاختلاف، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ السَّماءِ»: الأعراف- 40. و لو لا طروق من متطرق لم یکن للباب معنی فهناک طریق من السفل إلی العلو، و قال تعالی: «وَ مَنْ یَحْلِلْ عَلَیْهِ غَضَبِی فَقَدْ هَوی : طه- 81 و الهوی هو السقوط إلی أسفل، فهناک طریق آخر أخذ فی السفالة و الانحدار، و قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَبَدَّلِ الْکُفْرَ بِالْإِیمانِ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ»: البقرة- 108، فعرف الضلال عن سواء السبیل بالشرک لمکان قوله: فقد ضل، و عند ذلک تقسم الناس فی طرقهم ثلاثة أقسام: من طریقه إلی فوق و هم الذین یؤمنون بآیات الله و لا یستکبرون عن عبادته، و من طریقه إلی السفل و هم المغضوب علیهم، و من ضل الطریق و هو حیران فیه و هم الضالون، و ربما أشعر بهذا التقسیم قوله تعالی: صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ 
و الصراط المستقیم لا محالة لیس هو الطریقین الآخرین من الطرق الثلاث أعنی:
طریق المغضوب علیهم و طریق الضالین فهو من الطریق الأول الذی هو طریق المؤمنین غیر المستکبرین إلا أن قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: المجادلة- 11. یدل علی أن نفس الطریق الأول أیضا یقع فیه انقسام.
و بیانه: أن کل ضلال فهو شرک کالعکس علی ما عرفت من قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَبَدَّلِ الْکُفْرَ بِالْإِیمانِ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ»: البقرة- 108. و فی هذا المعنی قوله تعالی «أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ وَ لَقَدْ أَضَلَّ مِنْکُمْ جِبِلًّا کَثِیراً»: یس- 62. و القرآن یعد الشرک ظلما و بالعکس، کما یدل علیه قوله تعالی حکایة عن الشیطان لما قضی الأمر: «إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: إبراهیم- 22. کما یعد الظلم ضلالا فی قوله تعالی «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام- 82 و هو ظاهر من ترتیب الاهتداء و الأمن من الضلال أو العذاب الذی یستتبعه الضلال، علی ارتفاع الظلم و لبس الإیمان به، و بالجملة الضلال و الشرک و الظلم أمرها واحد و هی متلازمة مصداقا، و هذا هو المراد من قولنا: إن کل واحد منها معرف بالآخر أو
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هو الآخر، فالمراد المصداق دون المفهوم.
إذا عرفت هذا علمت أن الصراط المستقیم الذی هو صراط غیر الضالین صراط لا یقع فیه شرک و لا ظلم البتة کما لا یقع فیه ضلال البتة، لا فی باطن الجنان من کفر أو خطور لا یرضی به الله سبحانه، و لا فی ظاهر الجوارح و الأرکان من فعل معصیة أو قصور فی طاعة، و هذا هو حق التوحید علما و عملا إذ لا ثالث لهما و ما ذا بعد الحق إلا الضلال؟
و ینطبق علی ذلک قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام- 82، و فیه تثبیت للأمن فی الطریق و وعد بالاهتداء التام بناء علی ما ذکروه: من کون اسم الفاعل حقیقة فی الاستقبال فلیفهم فهذا نعت من نعوت الصراط المستقیم.
ثم إنه تعالی عرف هؤلاء المنعم علیهم الذین نسب صراط المستقیم إلیهم بقوله تعالی:
«وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء- 68. و قد وصف هذا الإیمان و الإطاعة قبل هذه الآیة بقوله «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ أَنِ اقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ أَوِ اخْرُجُوا مِنْ دِیارِکُمْ ما فَعَلُوهُ إِلَّا قَلِیلٌ مِنْهُمْ وَ لَوْ أَنَّهُمْ فَعَلُوا ما یُوعَظُونَ بِهِ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ أَشَدَّ تَثْبِیتاً»: النساء- 66. فوصفهم بالثبات التام قولا و فعلا و ظاهرا و باطنا علی العبودیة لا یشذ منهم شاذ من هذه الجهة و مع ذلک جعل هؤلاء المؤمنین تبعا لأولئک المنعم علیهم و فی صف دون صفهم لمکان مع و لمکان قوله: «وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً» و لم یقل: فأولئک من الذین.
و نظیر هذه الآیة قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ»: الحدید- 19. و هذا هو إلحاق المؤمنین بالشهداء و الصدیقین فی الآخرة، لمکان قوله: عند ربهم، و قوله: لهم أجرهم.
فأولئک (و هم أصحاب الصراط المستقیم) أعلی قدرا و أرفع درجة و منزلة من هؤلاء و هم المؤمنون الذین أخلصوا قلوبهم و أعمالهم من الضلال و الشرک و الظلم، فالتدبر
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فی هذه الآیات یوجب القطع بأن هؤلاء المؤمنین (و شأنهم هذا الشأن) فیهم بقیة بعد، لو تمت فیهم کانوا من الذین أنعم الله علیهم، و ارتقوا من منزلة المصاحبة معهم إلی درجة الدخول فیهم و لعلهم نوع من العلم بالله، ذکره فی قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: المجادلة- 11. فالصراط المستقیم أصحابه منعم علیهم بنعمة هی أرفع النعم قدرا، یربو علی نعمة الإیمان التام، و هذا أیضا نعت من نعوت الصراط المستقیم.
ثم إنه تعالی علی أنه کرر فی کلامه ذکر الصراط و السبیل لم ینسب لنفسه أزید من صراط مستقیم واحد، و عد لنفسه سبلا کثیرة فقال عز من قائل «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا»: العنکبوت- 69. و کذا لم ینسب الصراط المستقیم إلی أحد من خلقه إلا ما فی هذه الآیة (صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ الآیة) و لکنه نسب السبیل إلی غیره من خلقه، فقال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ»: یوسف- 108. و قال تعالی «سَبِیلَ مَنْ أَنابَ إِلَیَّ»: لقمان- 15. و قال: «سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ»: النساء- 114، و یعلم منها: أن السبیل غیر الصراط المستقیم فإنه یختلف و یتعدد و یتکثر باختلاف المتعبدین السالکین سبیل العبادة بخلاف الصراط المستقیم کما یشیر إلیه قوله تعالی: «قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتابٌ مُبِینٌ یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: المائدة- 16، فعد السبل کثیرة و الصراط واحدا و هذا الصراط المستقیم إما هی السبل الکثیرة و إما أنها تؤدی إلیه باتصال بعضها إلی بعض و اتحادها فیها.
و أیضا قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف- 106.
فبین أن من الشرک (و هو ضلال) ما یجتمع مع الإیمان و هو سبیل، و منه یعلم أن السبیل یجامع الشرک، لکن الصراط المستقیم لا یجامع الضلال کما قال: وَ لَا الضَّالِّینَ 
و التدبر فی هذه الآیات یعطی أن کل واحد من هذه السبل یجامع شیئا من النقص أو الامتیاز، بخلاف الصراط المستقیم، و أن کلا منها هو الصراط المستقیم لکنه 
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غیر الآخر و یفارقه لکن الصراط المستقیم یتحد مع کل منها فی عین أنه یتحد مع ما یخالفه، کما یستفاد من بعض الآیات المذکورة و غیرها کقوله: «وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: یس- 61. و قوله تعالی: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً»: الأنعام- 161. فسمی العبادة صراطا مستقیما و سمی الدین صراطا مستقیما و هما مشترکان بین السبل جمیعا، فمثل الصراط المستقیم بالنسبة إلی سبل الله تعالی کمثل الروح بالنسبة إلی البدن، فکما أن للبدن أطوارا فی حیاته هو عند کل طور غیره عند طور آخر، کالصبا و الطفولیة و الرهوق و الشباب و الکهولة و الشیب و الهرم لکن الروح هی الروح و هی متحدة بها و البدن یمکن أن تطرأ علیه أطوار تنافی ما تحبه و تقتضیه الروح لو خلیت و نفسها بخلاف الروح فطرة الله التی فطر الناس علیها و البدن مع ذلک هو الروح أعنی الإنسان، فکذلک السبیل إلی الله تعالی هو الصراط المستقیم إلا أن السبیل کسبیل المؤمنین و سبیل المنیبین و سبیل المتبعین للنبی ص أو غیر ذلک من سبل الله تعالی، ربما اتصلت به آفة من خارج أو نقص لکنهما لا یعرضان الصراط المستقیم کما عرفت أن الإیمان و هو سبیل ربما یجامع الشرک و الضلال لکن لا یجتمع مع شی‌ء من ذلک الصراط المستقیم، فللسبیل مراتب کثیرة من جهة خلوصه و شوبه و قربه و بعده، و الجمیع علی الصراط المستقیم أو هی هو.
و قد بین الله سبحانه هذا المعنی، أعنی: اختلاف السبل إلی الله مع کون الجمیع من صراطه المستقیم فی مثل ضربه للحق و الباطل فی کلامه، فقال تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ»: الرعد- 17. فبین: أن القلوب و الأفهام فی تلقی المعارف و الکمال مختلفة، مع کون الجمیع متکئة منتهیة إلی رزق سماوی واحد، و سیجی‌ء تمام الکلام فی هذا المثل فی سورة الرعد، و بالجملة فهذا أیضا نعت من نعوت الصراط المستقیم.
و إذا تأملت ما تقدم من نعوت الصراط المستقیم تحصل لک أن الصراط المستقیم 
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مهیمن علی جمیع السبل إلی الله و الطرق الهادیة إلیه تعالی، بمعنی أن السبیل إلی الله إنما یکون سبیلا له موصلا إلیه بمقدار یتضمنه من الصراط المستقیم حقیقة، مع کون الصراط المستقیم هادیا موصلا إلیه مطلقا و من غیر شرط و قید، و لذلک سماه الله تعالی صراطا مستقیما، فإن الصراط هو الواضح من الطریق، مأخوذ من سرطت سرطا إذا بلعت بلعا، کأنه یبلع سالکیه فلا یدعهم یخرجوا عنه و لا یدفعهم عن بطنه، و المستقیم هو الذی یرید أن یقوم علی ساق فیتسلط علی نفسه و ما لنفسه کالقائم الذی هو مسلط علی أمره، و یرجع المعنی إلی أنه الذی لا یتغیر أمره و لا یختلف شأنه فالصراط المستقیم ما لا یتخلف حکمه فی هدایته و إیصاله سالکیه إلی غایته و مقصدهم قال تعالی: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ اعْتَصَمُوا بِهِ فَسَیُدْخِلُهُمْ فِی رَحْمَةٍ مِنْهُ وَ فَضْلٍ وَ یَهْدِیهِمْ إِلَیْهِ صِراطاً مُسْتَقِیماً»: النساء- 174. أی لا یتخلف أمر هذه الهدایة، بل هی علی حالها دائما، و قال تعالی: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ وَ هذا صِراطُ رَبِّکَ مُسْتَقِیماً»: الأنعام- 126. أی هذه طریقته التی لا یختلف و لا یتخلف، و قال تعالی: «قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر- 42. أی هذه سنتی و طریقتی دائما من غیر تغییر، فهو یجری مجری قوله: «فَلَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَبْدِیلًا وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَحْوِیلًا»: الفاطر- 42.
و قد تبین مما ذکرناه فی معنی الصراط المستقیم أمور.
أحدها: أن الطرق إلی الله مختلفة کمالا و نقصا و غلاء و رخصا، فی جهة قربها من منبع الحقیقة و الصراط المستقیم کالإسلام و الإیمان و العبادة و الإخلاص و الإخبات، کما أن مقابلاتها من الکفر و الشرک و الجحود و الطغیان و المعصیة کذلک، قال سبحانه «وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ لِیُوَفِّیَهُمْ أَعْمالَهُمْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: الأحقاف- 19.
و هذا نظیر المعارف الإلهیة التی تتلقاها العقول من الله فإنها مختلفة باختلاف الاستعدادات و متلونة بألوان القابلیات علی ما یفیده المثل المضروب فی قوله تعالی:
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«أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها الآیة».
و ثانیها: أنه کما أن الصراط المستقیم مهیمن علی جمیع السبل، فکذلک أصحابه الذین مکنهم الله تعالی فیه و تولی أمرهم و ولاهم أمر هدایة عباده حیث قال: «وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء- 71. و قال تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»: المائدة- 55. و الآیة نازلة فی أمیر المؤمنین علی (ع) بالأخبار المتواترة و هو (ع) أول فاتح لهذا الباب من الأمة و سیجی‌ء تمام الکلام فی الآیة.
و ثالثها: أن الهدایة إلی الصراط یتعین معناها بحسب تعین معناه، و توضیح ذلک أن الهدایة هی الدلالة علی ما فی الصحاح، و فیه أن تعدیتها لمفعولین لغة أهل الحجاز، و غیرهم یعدونه إلی المفعول الثانی بإلی، و قوله هو الظاهر، و ما قیل: إن الهدایة إذا تعدت إلی المفعول الثانی بنفسها، فهی بمعنی الإیصال إلی المطلوب، و إذا تعدت بإلی فبمعنی إراءة الطریق، مستدلا بنحو قوله تعالی: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: القصص- 56. حیث إن هدایته بمعنی إراءة الطریق ثابتة فالمنفی غیرها و هو الإیصال إلی المطلوب قال تعالی: «وَ لَهَدَیْناهُمْ صِراطاً مُسْتَقِیماً»: النساء- 70. و قال تعالی: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: الشوری- 52.
فالهدایة بالإیصال إلی المطلوب تتعدی إلی المفعول الثانی بنفسها، و الهدایة بإراءة الطریق بإلی، و فیه أن النفی المذکور نفی لحقیقة الهدایة التی هی قائمة بالله تعالی، لا نفی لها أصلا، و بعبارة أخری هو نفی الکمال دون نفی الحقیقة، مضافا إلی أنه منقوض بقوله تعالی حکایة عن مؤمن آل فرعون: «یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ»: غافر- 38. فالحق أنه لا یتفاوت معنی الهدایة باختلاف التعدیة، و من الممکن أن یکون التعدیة إلی المفعول الثانی من قبیل قولهم دخلت الدار و بالجملة فالهدایة هی الدلالة و إراءة الغایة بإراءة الطریق و هی نحو إیصال إلی المطلوب، و إنما تکون من الله سبحانه، و سنته سنة الأسباب بإیجاد سبب ینکشف به المطلوب و یتحقق به وصول العبد إلی غایته فی سیره، و قد بینه الله سبحانه بقوله: «فَمَنْ 
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یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ»: الأنعام- 125. و قوله: «ثُمَّ تَلِینُ جُلُودُهُمْ وَ قُلُوبُهُمْ إِلی ذِکْرِ اللَّهِ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ»: الزمر- 23. و تعدیة قوله تلین بإلی لتضمین معنی مثل المیل و الاطمینان، فهو إیجاده تعالی وصفا فی القلب به یقبل ذکر الله و یمیل و یطمئن إلیه، و کما أن سبله تعالی مختلفة، فکذلک الهدایة تختلف باختلاف السبل التی تضاف إلیه فلکل سبیل هدایة قبله تختص به.
و إلی هذا الاختلاف یشیر قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت- 69. إذ فرق بین أن یجاهد العبد فی سبیل الله، و بین أن یجاهد فی الله، فالمجاهد فی الأول یرید سلامة السبیل و دفع العوائق عنه بخلاف المجاهد فی الثانی فإنه إنما یرید وجه الله فیمده الله سبحانه بالهدایة إلی سبیل دون سبیل بحسب استعداده الخاص به، و کذا یمده الله تعالی بالهدایة إلی السبیل بعد السبیل حتی یختصه بنفسه جلت عظمته.
و رابعها: أن الصراط المستقیم لما کان أمرا محفوظا فی سبل الله تعالی علی اختلاف مراتبها و درجاتها، صح أن یهدی الله الإنسان إلیه و هو مهدی فیهدیه من الصراط إلی الصراط، بمعنی أن یهدیه إلی سبیل من سبله ثم یزید فی هدایته فیهتدی من ذلک السبیل إلی ما هو فوقها درجة، کما أن قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ (و هو تعالی یحکیه عمن هداه بالعبادة) من هذا القبیل، و لا یرد علیه: أن سؤال الهدایة ممن هو مهتد بالفعل سؤال لتحصیل الحاصل و هو محال، و کذا رکوب الصراط بعد فرض رکوبه تحصیل للحاصل و لا یتعلق به سؤال، و الجواب ظاهر.
و کذا الإیراد علیه: بأن شریعتنا أکمل و أوسع من جمیع الجهات من شرائع الأمم السابقة، فما معنی السؤال من الله سبحانه أن یهدینا إلی صراط الذین أنعم الله علیهم منهم؟ و ذلک أن کون شریعة أکمل من شریعة أمر، و کون المتمسک بشریعة أکمل من المتمسک بشریعة أمر آخر وراءه، فإن المؤمن المتعارف من مؤمنی شریعة محمد ص (مع کون شریعته أکمل و أوسع) لیس بأکمل من نوح و إبراهیم (ع) مع کون شریعتهما أقدم و أسبق، و لیس ذلک إلا أن حکم الشرائع و العمل بها غیر حکم الولایة الحاصلة من التمکن فیها و التخلق بها، فصاحب مقام التوحید الخالص و إن کان من أهل الشرائع السابقة أکمل و أفضل ممن لم یتمکن من مقام التوحید و لم تستقر
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حیاة المعرفة فی روحه و لم یتمکن نور الهدایة الإلهیة من قلبه، و إن کان عاملا بالشریعة المحمدیة ص التی هی أکمل الشرائع و أوسعها، فمن الجائز أن یستهدی صاحب المقام الدانی من أهل الشریعة الکاملة و یسأل الله الهدایة إلی مقام صاحب المقام العالی من أهل الشریعة التی هی دونها.
و من أعجب ما ذکر فی هذا المقام، ما ذکره بعض المحققین من أهل التفسیر جوابا عن هذه الشبهة: أن دین الله واحد و هو الإسلام، و المعارف الأصلیة و هو التوحید و النبوة و المعاد و ما یتفرع علیها من المعارف الکلیة واحد فی الشرائع، و إنما مزیة هذه الشریعة علی ما سبقها من الشرائع هی أن الأحکام الفرعیة فیها أوسع و أشمل لجمیع شئون الحیاة، فهی أکثر عنایة بحفظ مصالح العباد، علی أن أساس هذه الشریعة موضوع علی الاستدلال بجمیع طرقها من الحکمة و الموعظة و الجدال الأحسن، ثم إن الدین و إن کان دینا واحدا و المعارف الکلیة فی الجمیع علی السواء غیر أنهم سلکوا سبیل ربهم قبل سلوکنا، و تقدموا فی ذلک علینا، فأمرنا الله النظر فیما کانوا علیه و الاعتبار بما صاروا إلیه هذا.
أقول: و هذا الکلام مبنی علی أصول فی مسلک التفسیر مخالفة للأصول التی یجب أن یبتنی مسلک التفسیر علیها، فإنه مبنی علی أن حقائق المعارف الأصلیة واحدة من حیث الواقع من غیر اختلاف فی المراتب و الدرجات، و کذا سائر الکمالات الباطنیة المعنویة، فأفضل الأنبیاء المقربین مع أخس المؤمنین من حیث الوجود و کماله الخارجی التکوینی علی حد سواء، و إنما التفاضل بحسب المقامات المجعولة بالجعل التشریعی من غیر أن یتکی علی تکوین، کما أن التفاضل بین الملک و الرعیة إنما هو بحسب المقام الجعلی الوضعی من غیر تفاوت من حیث الوجود الإنسانی هذا.
و لهذا الأصل أصل آخر یبنی علیه، و هو القول بأصالة المادة و نفی الأصالة عما وراءها و التوقف فیه إلا فی الله سبحانه بطریق الاستثناء بالدلیل، و قد وقع فی هذه الورطة من وقع، لأحد أمرین: إما القول بالاکتفاء بالحس اعتمادا علی العلوم المادیة و إما إلغاء التدبر فی القرآن بالاکتفاء بالتفسیر بالفهم العامی.
و للکلام ذیل طویل سنورده فی بعض الأبحاث العلمیة الآتیة إن شاء الله تعالی.
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و خامسها: أن مزیة أصحاب الصراط المستقیم علی غیرهم، و کذا صراطهم علی سبیل غیرهم، إنما هو بالعلم لا العمل، فلهم من العلم بمقام ربهم ما لیس لغیرهم، إذ قد تبین مما مر: أن العمل التام موجود فی بعض السبل التی دون صراطهم، فلا یبقی لمزیتهم إلا العلم، و أما ما هذا العلم؟ و کیف هو؟ فنبحث عنه إن شاء الله فی قوله تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها»: الرعد- 17.
و یشعر بهذا المعنی قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: المجادلة- 11، و کذا قوله تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الملائکة- 10، فالذی یصعد إلیه تعالی هو الکلم الطیب و هو الاعتقاد و العلم، و أما العمل الصالح فشأنه رفع الکلم الطیب و الأمداد دون الصعود إلیه تعالی، و سیجی‌ء تمام البیان فی البحث عن الآیة.



بحث روائی [معنی جری القرآن.]

فی الکافی، عن الصادق (ع): فی معنی العبادة قال: العبادة ثلاثة: قوم عبدوا الله خوفا، فتلک عبادة العبید، و قوم عبدوا الله تبارک و تعالی طلب الثواب، فتلک عبادة الأجراء، و قوم عبدوا الله عز و جل حبا، فتلک عبادة الأحرار، و هی أفضل العبادة.
و فی نهج البلاغة،: إن قوما عبدوا الله رغبة، فتلک عبادة التجار، و إن قوما عبدوا الله رهبة فتلک عبادة العبید، و إن قوما عبدوا الله شکرا فتلک عبادة الأحرار.
و فی العلل، و المجالس، و الخصال، عن الصادق (ع): إن الناس یعبدون الله علی ثلاثة أوجه: فطبقة یعبدونه رغبة فی ثوابه- فتلک عبادة الحرصاء و هو الطمع، و آخرون یعبدونه خوفا من النار فتلک عبادة العبید، و هی رهبة، و لکنی أعبده حبا له عز و جل فتلک عبادة الکرام، لقوله عز و جل: «وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ».
و لقوله عز و جل- «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ»، فمن أحب الله عز و جل 
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أحبه، و من أحبه الله کان من الآمنین، و هذا مقام مکنون لا یمسه إلا المطهرون.
أقول: و قد تبین معنی الروایات مما مر من البیان، و توصیفهم (ع) عبادة الأحرار تارة بالشکر و تارة بالحب، لکون مرجعهما واحدا، فإن الشکر وضع الشی‌ء المنعم به فی محله، و العبادة شکرها أن تکون لله الذی یستحقها لذاته، فیعبد الله لأنه الله، أی لأنه مستجمع لجمیع صفات الجمال و الجلال بذاته، فهو الجمیل بذاته المحبوب لذاته، فلیس الحب إلا المیل إلی الجمال و الانجذاب نحوه، فقولنا فیه تعالی هو معبود لأنه هو، و هو معبود لأنه جمیل محبوب، و هو معبود لأنه منعم مشکور بالعبادة یرجع جمیعها إلی معنی واحد.
و روی بطریق عامی عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: إِیَّاکَ نَعْبُدُ الآیة، یعنی:
لا نرید منک غیرک و لا نعبدک بالعوض و البدل: کما یعبدک الجاهلون بک المغیبون عنک.
أقول: و الروایة تشیر إلی ما تقدم، من استلزام معنی العبادة للحضور و للإخلاص الذی ینافی قصد البدل.
و فی تحف العقول، عن الصادق (ع) فی حدیث: و من زعم أنه یعبد بالصفة لا بالإدراک- فقد أحال علی غائب، و من زعم أنه یعبد الصفة و الموصوف- فقد أبطل التوحید لأن الصفة غیر الموصوف، و من زعم أنه یضیف الموصوف إلی الصفة فقد صغر بالکبیر، و ما قدروا الله حق قدره.
الحدیث.
و فی المعانی، عن الصادق (ع): فی معنی قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ یعنی أرشدنا إلی لزوم الطریق المؤدی إلی محبتک، و المبلغ إلی جنتک، و المانع من أن نتبع أهواءنا فنعطب، أو أن نأخذ بآرائنا فنهلک 
و فی المعانی، أیضا عن علی (ع): فی الآیة، یعنی، أدم لنا توفیقک- الذی أطعناک به فی ماضی أیامنا، حتی نطیعک کذلک فی مستقبل أعمارنا.
أقول: و الروایتان وجهان مختلفان فی الجواب عن شبهة لزوم تحصیل الحاصل من سؤال الهدایة للمهدی، فالروایة الأولی ناظرة إلی اختلاف مراتب الهدایة مصداقا و الثانیة إلی اتحادها مفهوما.
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و فی المعانی، أیضا عن علی (ع): الصراط المستقیم فی الدنیا ما قصر عن الغلو، و ارتفع عن التقصیر و استقام، و فی الآخرة طریق المؤمنین إلی الجنة.
و فی المعانی، أیضا عن علی (ع): فی معنی صِراطَ الَّذِینَ الآیة: أی: قولوا: اهدنا صراط الذین أنعمت علیهم بالتوفیق لدینک و طاعتک، لا بالمال و الصحة، فإنهم قد یکونون کفارا أو فساقا، قال: و هم الذین قال الله: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ- فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ- مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ، وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً
». و فی العیون، عن الرضا (ع) عن آبائه عن أمیر المؤمنین (ع) قال: لقد سمعت رسول الله ص یقول: قال الله عز و جل: قسمت فاتحة الکتاب بینی و بین عبدی- فنصفها لی و نصفها لعبدی، و لعبدی ما سأل، إذا قال العبد: بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ قال الله جل جلاله بدأ عبدی باسمی- و حق علی أن أتمم له أموره، و أبارک له فی أحواله، فإذا قال: الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ قال الله جل جلاله: حمدنی عبدی، و علم أن النعم التی له من عندی، و أن البلایا التی دفعت عنه بتطولی، أشهدکم أنی أضیف له إلی نعم الدنیا نعم الآخرة- و أدفع عنه بلایا الآخرة کما دفعت عنه بلایا الدنیا، و إذا قال الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ قال الله جل جلاله: شهد لی عبدی أنی الرحمن الرحیم- أشهدکم لأوفرن من رحمتی حظه- و لأجزلن من عطائی نصیبه- فإذا قال: مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ قال الله تعالی:
أشهدکم، کما اعترف بأنی أنا المالک یوم الدین، لأسهلن یوم الحساب حسابه، و لأتقبلن حسناته و لأتجاوزن عن سیئاته، فإذا قال: إِیَّاکَ نَعْبُدُ، قال الله عز و جل: صدق عبدی، إیای یعبد أشهدکم- لأثیبنه علی عبادته ثوابا یغبطه کل من خالفه فی عبادته لی، فإذا قال: وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ قال الله تعالی: بی استعان عبدی و إلی التجأ، أشهدکم لأعیننه علی أمره، و لأغیثنه فی شدائده و لآخذن بیده یوم نوائبه، فإذا قال: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ إلی آخر السورة، قال الله عز و جل: هذا لعبدی و لعبدی ما سأل، و قد استجبت لعبدی و أعطیته ما أمل و آمنته مما منه وجل.
أقول: و روی قریبا منه الصدوق فی العلل، عن الرضا (ع)، و الروایة کما تری 
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تفسر سورة الفاتحة فی الصلاة فهی تؤید ما مر مرارا أن السورة کلام له سبحانه بالنیابة عن عبده فی ما یذکره فی مقام العبادة و إظهار العبودیة من الثناء لربه و إظهار عبادته، فهی سورة موضوعة للعبادة، و لیس فی القرآن سورة تناظرها فی شأنها و أعنی بذلک:
أولا: أن السورة بتمامها کلام تکلم به الله سبحانه فی مقام النیابة عن عبده فیما یقوله إذا وجه وجهه إلی مقام الربوبیة و نصب نفسه فی مقام العبودیة.
و ثانیا: أنها مقسمة قسمین، فنصف منها لله و نصف منها للعبد.
و ثالثا: أنها مشتملة علی جمیع المعارف القرآنیة علی إیجازها و اختصارها فإن القرآن علی سعته العجیبة فی معارفه الأصلیة و ما یتفرع علیها من الفروع من أخلاق و أحکام فی العبادات و المعاملات و السیاسات و الاجتماعیات و وعد و وعید و قصص و عبر، یرجع جمل بیاناتها إلی التوحید و النبوة و المعاد و فروعاتها، و إلی هدایة العباد إلی ما یصلح به أولاهم و عقباهم، و هذه السورة کما هو واضح تشتمل علی جمیعها فی أوجز لفظ و أوضح معنی.
و علیک أن تقیس ما یتجلی لک من جمال هذه السورة التی وضعها الله سبحانه فی صلاة المسلمین بما یضعه النصاری فی صلاتهم من الکلام الموجود
فی إنجیل متی": (6- 9- 13) و هو ما نذکره بلفظة العربی، «أبانا الذی فی السماوات، لیتقدس اسمک، لیأت ملکوتک، لتکن مشیتک کما فی السماء کذلک علی الأرض، خبزنا کفافنا، أعطنا الیوم، و اغفر لنا ذنوبنا کما نغفر نحن أیضا للمذنبین إلینا، و لا تدخلنا فی تجربة- و لکن نجنا من الشریر آمین 
». تأمل فی المعانی التی تفیدها ألفاظ هذه الجمل بعنوان أنها معارف سماویة، و ما یشتمل علیه من الأدب العبودی، أنها تذکر أولا أن أباهم (و هو الله تقدس اسمه) فی السماوات! ثم تدعو فی حق الأب بتقدس اسمه و إتیان ملکوته و نفوذ مشیته فی الأرض کما هی نافذة فی السماء، و لکن من الذی یستجیب هذا الدعاء الذی هو بشعارات الأحزاب السیاسیة أشبه؟ ثم تسأل الله إعطاء خبز الیوم و مقابلة المغفرة بالمغفرة، و
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 41
جعل الإغماض عن الحق فی مقابل الإغماض، و ما ذا هو حقهم لو لم یجعل الله لهم حقا؟
و تسأله أن لا یمتحنهم بل ینجیهم من الشریر، و من المحال ذلک، فالدار دار الامتحان و الاستکمال و ما معنی النجاة لو لا الابتلاء و الامتحان؟ ثم اقض العجب مما ذکره بعض المستشرقین «1» من علماء الغرب و تبعه بعض من المنتحلین: أن الإسلام لا یربو علی غیره فی المعارف، فإن جمیع شرائع الله تدعو إلی التوحید و تصفیة النفوس بالخلق الفاضل و العمل الصالح، و إنما تتفاضل الأدیان فی عراقة ثمراتها الاجتماعیة.



(بحث آخر روائی)

فی الفقیه، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال: الصراط المستقیم أمیر المؤمنین (ع).
و فی المعانی، عن الصادق (ع) قال: هی الطریق إلی معرفة الله، و هما صراطان صراط فی الدنیا و صراط فی الآخرة، فأما الصراط فی الدنیا فهو الإمام المفترض الطاعة، من عرفه فی الدنیا و اقتدی بهداه- مر علی الصراط الذی هو جسر جهنم فی الآخرة، و من لم یعرفه فی الدنیا زلت قدمه فی الآخرة- فتردی فی نار جهنم.
و فی المعانی، أیضا عن السجاد (ع) قال: لیس بین الله و بین حجته حجاب، و لا لله دون حجته ستر، نحن أبواب الله و نحن الصراط المستقیم و نحن عیبة علمه، و نحن تراجمة وحیه و نحن أرکان توحیده و نحن موضع سره.
و عن ابن شهر آشوب عن تفسیر وکیع بن الجراح عن الثوری عن السدی، عن أسباط و مجاهد، عن ابن عباس": فی قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ قال:
قولوا معاشر العباد: أرشدنا إلی حب محمد ص و أهل بیته (ع).
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخر، و هذه الأخبار من قبیل الجری، و عد المصداق للآیة، و اعلم أن الجری (و کثیرا ما نستعمله فی هذا الکتاب) اصطلاح مأخوذ من قول أئمة أهل البیت (ع).
______________________________
(1) القصیص الفاضل کوستاولبون فی تاریخ تمدن الإسلام 
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ففی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار قال: سألت أبا جعفر (ع) عن هذه الروایة؛ ما فی القرآن آیة إلا و لها ظهر و بطن- و ما فیها حرف إلا و له حد، و لکل حد مطلع؛ ما یعنی بقوله: ظهر و بطن؟ قال؟ ظهره تنزیله و بطنه تأویله، منه ما مضی و منه ما لم یکن بعد، یجری کما یجری الشمس و القمر، کلما جاء منه شی‌ء وقع 
الحدیث.
و فی هذا المعنی روایات أخر، و هذه سلیقة أئمة أهل البیت فإنهم (ع) یطبقون الآیة من القرآن علی ما یقبل أن ینطبق علیه من الموارد و إن کان خارجا عن مورد النزول، و الاعتبار یساعده، فإن القرآن نزل هدی للعالمین یهدیهم إلی واجب الاعتقاد و واجب الخلق و واجب العمل، و ما بینه من المعارف النظریة حقائق لا تختص بحال دون حال و لا زمان، دون زمان و ما ذکره من فضیلة أو رذیلة أو شرعة من حکم عملی لا یتقید بفرد دون فرد و لا عصر دون عصر لعموم التشریع.
و ما ورد من شأن النزول (و هو الأمر أو الحادثة التی تعقب نزول آیة أو آیات فی شخص أو واقعة) لا یوجب قصر الحکم علی الواقعة لینقضی الحکم بانقضائها و یموت بموتها لأن البیان عام و التعلیل مطلق، فإن المدح النازل فی حق أفراد من المؤمنین أو الذم النازل فی حق آخرین معللا بوجود صفات فیهم، لا یمکن قصرهما علی شخص مورد النزول مع وجود عین تلک الصفات فی قوم آخر بعدهم و هکذا، و القرآن أیضا یدل علیه، قال تعالی: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ»: المائدة- 16 و قال: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ»: حم سجدة- 42. و قال تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»: الحجر- 9.
و الروایات فی تطبیق الآیات القرآنیة علیهم (ع) أو علی أعدائهم أعنی:
روایات الجری، کثیرة فی الأبواب المختلفة، و ربما تبلغ المئین، و نحن بعد هذا التنبیه العام نترک إیراد أکثرها فی الأبحاث الروائیة لخروجها عن الغرض فی الکتاب، إلا ما تعلق بها غرض فی البحث فلیتذکر.
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(2) «سورة البقرة و هی مائتان و ست و ثمانون آیة» (286)





[سورة البقرة (2): الآیات 1 الی 5]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ هُدیً لِلْمُتَّقِینَ (2) الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِالْغَیْبِ وَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (3) وَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ وَ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ (4)
أُولئِکَ عَلی هُدیً مِنْ رَبِّهِمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (5)



(بیان)

لما کانت السورة نازلة نجوما لم یجمعها غرض واحد إلا أن معظمها تنبئ عن غایة واحدة محصلة و هو بیان أن من حق عبادة الله سبحانه أن یؤمن عبده بکل ما أنزله بلسان رسله من غیر تفرقة بین وحی و وحی، و لا بین رسول و رسول و لا غیر ذلک ثم تقریع الکافرین و المنافقین و ملامة أهل الکتاب بما ابتدعوه من التفرقة فی دین الله و التفریق بین رسله، ثم التخلص إلی بیان عدة من الأحکام کتحویل القبلة و أحکام الحج و الإرث و الصوم و غیر ذلک.
قوله تعالی: الم سیأتی بعض ما یتعلق من الکلام بالحروف المقطعة التی فی أوائل السور، فی أول سورة الشوری إن شاء الله، و کذلک الکلام فی معنی هدایة القرآن و معنی کونه کتابا.
و قوله تعالی: هُدیً لِلْمُتَّقِینَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ إلخ، المتقون هم المؤمنون، و لیست التقوی من الأوصاف الخاصة لطبقة من طبقاتهم أعنی: لمرتبة من مراتب الإیمان حتی تکون مقاما من مقاماته نظیر الإحسان و الإخبات و الخلوص، بل هی صفة مجامعة لجمیع مراتب الإیمان إذا تلبس الإیمان بلباس التحقق، و الدلیل علی ذلک أنه تعالی لا یخص بتوصیفه طائفة خاصة من طوائف المؤمنین علی اختلاف طبقاتهم و درجاتهم و الذی أخذه تعالی من الأوصاف المعرفة للتقوی فی هذه الآیات التسع عشرة التی یبین فیها
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حال المؤمنین و الکفار و المنافقین خمس صفات، و هی الإیمان بالغیب، و إقامة الصلاة، و الإنفاق مما رزق الله سبحانه، و الإیمان بما أنزله علی أنبیائه، و الإیقان بالآخرة، و قد وصفهم بأنهم علی هدی من ربهم فدل ذلک علی أن تلبسهم بهذه الصفات الکریمة بسبب تلبسهم بلباس الهدایة من الله سبحانه، فهم إنما صاروا متقین أولی هذه الصفات بهدایة منه تعالی، ثم وصف الکتاب بأنه هدی لهؤلاء المتقین بقوله تعالی: «ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ هُدیً لِلْمُتَّقِینَ فعلمنا بذلک: أن الهدایة غیر الهدایة، و أن هؤلاء و هم متقون محفوفون بهدایتین، هدایة أولی بها صاروا متقین، و هدایة ثانیة أکرمهم الله سبحانه بها بعد التقوی و بذلک صحت المقابلة بین المتقین و بین الکفار و المنافقین، فإنه سبحانه یجعلهم فی وصفهم بین ضلالین و عماءین، ضلال أول هو الموجب لأوصافهم الخبیثة من الکفر و النفاق، و ضلال ثان یتأکد به ضلالهم الأول، و یتصفون به بعد تحقق الکفر و النفاق کما یقوله تعالی فی حق الکفار: «خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ»: البقرة- 7، فنسب الختم إلی نفسه تعالی و الغشاوة إلی أنفسهم، و کما یقوله فی حق المنافقین: «فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَهُمُ اللَّهُ مَرَضاً»: البقرة- 10 فنسب المرض الأول إلیهم و المرض الثانی إلی نفسه علی حد ما یستفاد من قوله تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة- 26، و قوله تعالی: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: الصف- 5.
و بالجملة المتقون واقعون بین هدایتین، کما أن الکفار و المنافقین واقعون بین ضلالین.
ثم إن الهدایة الثانیة لما کانت بالقرآن فالهدایة الأولی قبل القرآن و بسبب سلامة الفطرة، فإن الفطرة إذا سلمت لم تنفک من أن تتنبه شاهدة لفقرها و حاجتها إلی أمر خارج عنها، و کذا احتیاج کل ما سواها مما یقع علیه حس أو وهم أو عقل إلی أمر خارج یقف دونه سلسلة الحوائج، فهی مؤمنة مذعنة بوجود موجود غائب عن الحس منه یبدأ الجمیع و إلیه ینتهی و یعود، و إنه کما لم یهمل دقیقة من دقائق ما یحتاج إلیه الخلقة کذلک لا یهمل هدایة الناس إلی ما ینجیهم من مهلکات الأعمال و الأخلاق، و هذا هو
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الإذعان بالتوحید و النبوة و المعاد و هی أصول الدین، و یلزم ذلک استعمال الخضوع له سبحانه فی ربوبیته، و استعمال ما فی وسع الإنسان من مال و جاه و علم و فضیلة لإحیاء هذا الأمر و نشره، و هذان هما الصلاة و الإنفاق.
و من هنا یعلم: أن الذی أخذه سبحانه من أوصافهم هو الذی یقضی به الفطرة إذا سلمت و أنه سبحانه وعدهم أنه سیفیض علیهم أمرا سماه هدایة، فهذه الأعمال الزاکیة منهم متوسطة بین هدایتین کما عرفت، هدایة سابقة و هدایة لاحقة، و بین الهدایتین یقع صدق الاعتقاد و صلاح العمل، و من الدلیل علی أن هذه الهدایة الثانیة من الله سبحانه فرع الأولی، آیات کثیرة کقوله تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ»: إبراهیم- 27. و قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید- 28. و قوله تعالی: «إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ وَ یُثَبِّتْ أَقْدامَکُمْ»: محمد ص- 7.
و قوله تعالی: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: الصف- 7. و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»: الصف- 5. إلی غیر ذلک من الآیات.
و الأمر فی ضلال الکفار و المنافقین کما فی المتقین علی ما سیأتی إن شاء الله.
و فی الآیات إشارة إلی حیاة أخری للإنسان کامنة مستبطنة تحت هذه الحیاة الدنیویة، و هی الحیاة التی بها یعیش الإنسان فی هذه الدار و بعد الموت و حین البعث، قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام- 123. و سیأتی الکلام فیه إن شاء الله.
و قوله سبحانه: یُؤْمِنُونَ الإیمان تمکن الاعتقاد فی القلب مأخوذ من الأمن کأن المؤمن یعطی لما أمن به الأمن من الریب و الشک و هو آفة الاعتقاد، و الإیمان کما مر معنی ذو مراتب، إذ الإذعان ربما یتعلق بالشی‌ء نفسه فیترتب علیه أثره فقط، و ربما یشتد بعض الاشتداد فیتعلق ببعض لوازمه، و ربما یتعلق بجمیع لوازمه فیستنتج منه أن للمؤمنین طبقات علی حسب طبقات الإیمان.
و قوله سبحانه: بِالْغَیْبِ الغیب خلاف الشهادة و ینطبق علی ما لا یقع علیه الحس، و هو الله سبحانه و آیاته الکبری الغائبة عن حواسنا، و منها الوحی، و هو
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الذی أشیر إلیه بقوله: «وَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ فالمراد بالإیمان بالغیب فی مقابل الإیمان بالوحی و الإیقان بالآخرة، هو الإیمان بالله تعالی لیتم بذلک الإیمان بالأصول الثلاثة للدین، و القرآن یؤکد القول علی عدم القصر علی الحس فقط و یحرص علی اتباع سلیم العقل و خالص اللب.
و قوله سبحانه: وَ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ العدول فی خصوص الإذعان بالآخرة عن الإیمان إلی الإیقان، کأنه للإشارة إلی أن التقوی لا تتم إلا مع الیقین بالآخرة الذی لا یجامع نسیانها، دون الإیمان المجرد، فإن الإنسان ربما یؤمن بشی‌ء و یذهل عن بعض لوازمه فیأتی بما ینافیه، لکنه إذا کان علی علم و ذکر من یوم یحاسب فیه علی الخطیر و الیسیر من أعماله لا یقتحم معه الموبقات و لا یحوم حوم محارم الله سبحانه البتة قال تعالی: «وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»: ص- 26، فبین تعالی: أن الضلال عن سبیل الله إنما هو بنسیان یوم الحساب؛ فذکره و الیقین به ینتج التقوی.
و قوله تعالی: أُولئِکَ عَلی هُدیً مِنْ رَبِّهِمْ الهدایة کلها من الله سبحانه، لا ینسب إلی غیره البتة إلا علی نحو من المجاز کما سیأتی إن شاء الله، و لما وصفهم الله سبحانه بالهدایة و قد قال فی نعتها: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ»: الأنعام- 125، و شرح الصدر سعته و هذا الشرح یدفع عنه کل ضیق و شح، و قد قال تعالی:
«وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»: الحشر- 9، عقب سبحانه هاهنا أیضا قوله: أُولئِکَ عَلی هُدیً مِنْ رَبِّهِمْ بقوله: وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ الآیة.



(بحث روائی)

فی المعانی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِالْغَیْبِ قال: من آمن بقیام القائم (ع) أنه حق.
أقول: و هذا المعنی مروی فی غیر هذه الروایة و هو من الجری.
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و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ قال: و مما علمناهم یبثون.
و فی المعانی، عنه (ع): فی الآیة: و مما علمناهم یبثون، و ما علمناهم من القرآن یتلون.
أقول: و الروایتان مبنیتان علی حمل الإنفاق علی الأعم من إنفاق المال کما ذکرناه.



(بحث فلسفی) [جواز التعویل علی غیر المحسوسات 

هل یجوز التعویل علی غیر الإدراکات الحسیة من المعانی العقلیة؟ هذه المسألة من معارک الآراء بین المتأخرین من الغربیین؛ و إن کان المعظم من القدماء و حکماء الإسلام علی جواز التعویل علی الحس و العقل معا؛ بل ذکروا أن البرهان العلمی لا یشمل المحسوس من حیث إنه محسوس، لکن الغربیین مع ذلک اختلفوا فی ذلک، و المعظم منهم و خاصة من علماء الطبیعة علی عدم الاعتماد علی غیر الحس، و قد احتجوا علی ذلک بأن العقلیات المحضة یکثر وقوع الخطإ و الغلط فیها مع عدم وجود ما یمیز به الصواب من الخطإ و هو الحس و التجربة المماسان للجزئیات بخلاف الإدراکات الحسیة فإنا إذا أدرکنا شیئا بواحد من الحواس أتبعنا ذلک بالتجربة بتکرار الأمثال، و لا نزال نکرر حتی نستثبت الخاصة المطلوبة فی الخارج ثم لا یقع فیه شک بعد ذلک، و الحجة باطلة مدخولة.
أولا: بأن جمیع المقدمات المأخوذة فیها عقلیة غیر حسیة فهی حجة علی بطلان الاعتماد علی المقدمات العقلیة بمقدمات عقلیة فیلزم من صحة الحجة فسادها.
و ثانیا: بأن الغلط فی الحواس لا یقصر عددا من الخطإ و الغلط فی العقلیات، کما یرشد إلیه الأبحاث التی أوردوها فی المبصرات و سائر المحسوسات، فلو کان مجرد وقوع الخطإ فی باب موجبا لسده و سقوط الاعتماد علیه لکان سد باب الحس أوجب و ألزم.
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و ثالثا: أن التمیز بین الخطإ و الصواب مما لا بد منه فی جمیع المدرکات غیر أن التجربة و هو تکرر الحس لیست آلة لذلک التمیز بل القضیة التجربیة تصیر إحدی المقدمات من قیاس یحتج به علی المطلوب، فإنا إذا أدرکنا بالحس خاصة من الخواص ثم أتبعناه بالتجربة بتکرار الأمثال تحصل لنا فی الحقیقة قیاس علی هذا الشکل: إن هذه الخاصة دائمی الوجود أو أکثری الوجود لهذا الموضوع، و لو کانت خاصة لغیر هذا الموضوع لم یکن بدائمی أو أکثری، لکنه دائمی أو أکثری و هذا القیاس کما تری یشتمل علی مقدمات عقلیة غیر حسیة و لا تجریبیة.
و رابعا: هب أن جمیع العلوم الحسیة مؤیدة بالتجربة فی باب العمل لکن من الواضح أن نفس التجربة لیس ثبوتها بتجربة أخری و هکذا إلی غیر النهایة بل العلم بصحته من طریق غیر طریق الحس، فالاعتماد علی الحس و التجربة اعتماد علی العلم العقلی اضطرارا.
و خامسا: أن الحس لا ینال غیر الجزئی المتغیر و العلوم لا تستنتج و لا تستعمل غیر القضایا الکلیة و هی غیر محسوسة و لا مجربة، فإن التشریح مثلا إنما ینال من الإنسان مثلا أفرادا معدودین قلیلین أو کثیرین، یعطی للحس فیها مشاهدة أن لهذا الإنسان قلبا و کبدا مثلا، و یحصل من تکرارها عدد من المشاهدة یقل أو یکثر و ذلک غیر الحکم الکلی فی قولنا: کل إنسان فله قلب أو کبد، فلو اقتصرنا فی الاعتماد و التعویل علی ما یستفاد من الحس و التجربة فحسب من غیر رکون علی العقلیات من رأس لم یتم لنا إدراک کلی و لا فکر نظری و لا بحث علمی، فکما یمکن التعویل أو یلزم علی الحس فی مورد یخص به کذلک التعویل فیما یخص بالقوة العقلیة، و مرادنا بالعقل هو المبدأ لهذه التصدیقات الکلیة و المدرک لهذه الأحکام العامة، و لا ریب أن الإنسان معه شی‌ء شأنه هذا الشأن، و کیف یتصور أن یوجد و یحصل بالصنع و التکوین شی‌ء شأنه الخطأ فی فعله رأسا؟ أو یمکن أن یخطئ فی فعله الذی خصه به التکوین؟
و التکوین إنما یخص موجودا من الموجودات بفعل من الأفعال بعد تثبت الرابطة الخارجیة بینهما، و کیف یثبت رابطة بین موجود و ما لیس بموجود أی خطأ و غلط؟
و أما وقوع الخطإ فی العلوم أو الحواس فلبیان حقیقة الأمر فیه محل آخر ینبغی الرجوع إلیه و الله الهادی.
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(بحث آخر فلسفی) [وجود العلم.]

الإنسان البسیط فی أوائل نشأته حین ما یطأ موطأ الحیاة لا یری من نفسه إلا أنه ینال من الأشیاء أعیانها الخارجیة من غیر أن یتنبه أنه یوسط بینه و بینها وصف العلم، و لا یزال علی هذا الحال حتی یصادف فی بعض مواقفه الشک أو الظن، و عند ذلک یتنبه: أنه لا ینفک فی سیره الحیوی و معاشه الدنیوی عن استعمال العلم لا سیما و هو ربما یخطئ و یغلط فی تمیزاته، و لا سبیل للخطإ و الغلط إلی خارج الأعیان، فیتیقن عند ذلک بوجود صفة العلم (و هو الإدراک المانع من النقیض) فیه.
ثم البحث البالغ یوصلنا أیضا إلی هذه النتیجة، فإن إدراکاتنا التصدیقیة تحلل إلی قضیة أول الأوائل (و هی أن الإیجاب و السلب لا یجتمعان معا و لا یرتفعان معا) فما من قضیة بدیهیة أو نظریة إلا و هی محتاجة فی تمام تصدیقها إلی هذه القضیة البدیهیة الأولیة، حتی إنا لو فرضنا من أنفسنا الشک فیها وجدنا الشک المفروض لا یجامع بطلان نفسه و هو مفروض، و إذا ثبتت هذه القضیة علی بداهتها ثبت جم غفیر من التصدیقات العلمیة علی حسب مساس الحاجة إلی إثباتها، و علیها معول الإنسان فی أنظاره و أعماله.
فما من موقف علمی و لا واقعة عملیة إلا و معول الإنسان فیه علی العلم، حتی أنه إنما یشخص شکه بعلمه أنه شک، و کذا ظنه أو وهمه أو جهله بما یعلم أنه ظن أو وهم أو جهل هذا.
و لقد نشأ فی عصر الیونانیین جماعة کانوا یسمون بالسوفسطائیین نفوا وجود العلم، و کانوا یبدون فی کل شی‌ء الشک حتی فی أنفسهم و فی شکهم، و تبعهم آخرون یسمون بالشکاکین قریبو المسلک منهم نفوا وجود العلم عن الخارج عن أنفسهم و أفکارهم (إدراکاتهم) و ربما لفقوا لذلک وجوها من الاستدلال.
منها: أن أقوی العلوم و الإدراکات (و هی الحاصلة لنا من طرق الحواس) مملوءة
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خطأ و غلطا فکیف بغیرها؟ و مع هذا الوصف کیف یمکن الاعتماد علی شی‌ء من العلوم و التصدیقات المتعلقة بالخارج منا؟
و منها: أنا کلما قصدنا نیل شی‌ء من الأشیاء الخارجیة لم ننل عند ذلک إلا العلم به دون نفسه فکیف یمکن النیل لشی‌ء من الأشیاء؟ إلی غیر ذلک من الوجوه.
و الجواب عن الأول: أن هذا الاستدلال یبطل نفسه، فلو لم یجز الاعتماد علی شی‌ء من التصدیقات لم یجز الاعتماد علی المقدمات المأخوذة فی نفس الاستدلال، مضافا إلی أن الاعتراف بوجود الخطإ و کثرته اعتراف بوجود الصواب بما یعادل الخطأ أو یزید علیه، مضافا إلی أن القائل بوجود العلم لا یدعی صحة کل تصدیق بل إنما یدعیه فی الجملة، و بعبارة أخری یدعی الإیجاب الجزئی فی مقابل السلب الکلی و الحجة لا تفی بنفی ذلک.
و الجواب عن الثانی: أن محل النزاع و هو العلم حقیقته الکشف عن ما وراءه فإذا فرضنا أنا کلما قصدنا شیئا من الأشیاء الخارجیة وجدنا العلم بذلک اعترفنا بأنا کشفنا عنه حینئذ، و نحن إنما ندعی وجود هذا الکشف فی الجملة، و لم یدع أحد فی باب وجود العلم: أنا نجد نفس الواقع و ننال عین الخارج دون کشفه، و هؤلاء محجوجون بما تعترف به نفوسهم اعترافا اضطراریا فی أفعال الحیاة الاختیاریة و غیرها، فإنهم یتحرکون إلی الغذاء و الماء عند إحساس ألم الجوع و العطش، و کذا إلی کل مطلوب عند طلبه لا عند تصوره الخالی، و یهربون عن کل محذور مهروب عنه عند العلم بوجوده لا عند مجرد تصوره، و بالجملة کل حاجة نفسانیة ألهمتها إلیهم إحساساتهم أوجدوا حرکة خارجیة لرفعها و لکنهم عند تصور تلک الحاجة من غیر حاجة الطبیعة إلیها لا یتحرکون نحو رفعها، و بین التصورین فرق لا محالة، و هو أن أحد العلمین یوجده الإنسان باختیاره و من عند نفسه و الآخر إنما یوجد فی الإنسان بإیجاد أمر خارج عنه مؤثر فیه، و هو الذی یکشف عنه العلم، فإذن العلم موجود و ذلک ما أردناه.
و اعلم: أن فی وجود العلم شکا قویا من وجه آخر و هو الذی وضع علیه أساس العلوم المادیة الیوم من نفی العلم الثابت (و کل علم ثابت)، بیانه: أن البحث العلمی 
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یثبت فی عالم الطبیعة نظام التحول و التکامل، فکل جزء من أجزاء عالم الطبیعة واقع فی مسیر الحرکة و متوجه إلی الکمال، فما من شی‌ء إلا و هو فی الآن الثانی من وجوده غیره و هو فی الآن الأول من وجوده، و لا شک أن الفکر و الإدراک من خواص الدماغ فهی خاصة مادیة لمرکب مادی، فهی لا محالة واقعة تحت قانون التحول و التکامل، فهذه الإدراکات (و منها الإدراک المسمی بالعلم) واقعة فی التغیر و التحول فلا معنی لوجود علم ثابت باق و إنما هو نسبی، فبعض التصدیقات أدوم بقاء و أطول عمرا أو أخفی نقیضا و نقضا من بعض آخر و هو المسمی بالعلم فیما وجد.
و الجواب عنه: أن الحجة مبنیة علی کون العلم مادیا غیر مجرد فی وجوده و لیس ذلک بینا و لا مبینا بل الحق أن العلم لیس بمادی البتة، و ذلک لعدم انطباق صفات المادة و خواصها علیه.
(1) فإن المادیات مشترکة فی قبول الانقسام و لیس یقبل العلم بما أنه علم الانقسام البتة.
(2) و المادیات مکانیة زمانیة و العلم بما أنه علم لا یقبل مکانا و لا زمانا، و الدلیل علیه إمکان تعقل الحادثة الجزئیة الواقعة فی مکان معین و زمان معین فی کل مکان و کل زمان مع حفظ العینیة.
(3) و المادیات بأجمعها واقعة تحت سیطرة الحرکة العمومیة فالتغیر خاصة عمومیة فیها مع أن العلم بما أنه علم لا یتغیر، فإن حیثیة العلم بالذات تنافی حیثیة التغیر و التبدل و هو ظاهر عند المتأمل.
(4) و لو کان العلم مما یتغیر بحسب ذاته کالمادیات لم یمکن تعقل شی‌ء واحد و لا حادثة واحدة فی وقتین مختلفین معا و لا تذکر شی‌ء أو حادثة سابقة فی زمان لاحق، فإن الشی‌ء المتغیر و هو فی الآن الثانی غیره فی الآن الأول، فهذه الوجوه و نظائرها دالة علی أن العلم بما أنه علم لیس بمادی البتة، و أما ما یحصل فی العضو الحساس أو الدماغ من تحقق عمل طبیعی فلیس بحثنا فیه أصلا و لا دلیل علی أنه هو العلم، و مجرد تحقق عمل عند تحقق أمر من الأمور لا یدل علی کونهما أمرا واحدا، و الزائد علی هذا المقدار من البحث ینبغی أن یطلب من محل آخر.
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إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (6) خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (7)



(بیان)

قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا، هؤلاء قوم ثبتوا علی الکفر و تمکن الجحود من قلوبهم، و یدل علیه وصف حالهم بمساواة الإنذار و عدمه فیهم، و لا یبعد أن یکون المراد من هؤلاء الذین کفروا هم الکفار من صنادید قریش و کبراء مکة الذین عاندوا و لجوا فی أمر الدین و لم یألوا جهدا فی ذلک و لم یؤمنوا حتی أفناهم الله عن آخرهم فی بدر و غیره، و یؤیده أن هذا التعبیر و هو قوله: سَواءٌ عَلَیْهِمْ، أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ لا یمکن استطراده فی حق جمیع الکفار و إلا انسد باب الهدایة و القرآن ینادی علی خلافه، و أیضا هذا التعبیر إنما وقع فی سورة یس (و هی مکیة) و فی هذه (السورة و هی سورة البقرة أول سورة نزلت فی المدینة) نزلت و لم تقع غزوة بدر بعد، فالأشبه أن یکون المراد من الَّذِینَ کَفَرُوا، هاهنا و فی سائر الموارد من کلامه تعالی: کفار مکة فی أول البعثة إلا أن تقوم قرینة علی خلافه، نظیر ما سیأتی أن المراد من قوله تعالی: الَّذِینَ آمَنُوا، فیما أطلق فی القرآن من غیر قرینة هم السابقون الأولون من المسلمین، خصوا بهذا الخطاب تشریفا.
و قوله تعالی: خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ «إلخ» یشعر تغییر السیاق: (حیث نسب الختم إلی نفسه تعالی و الغشاوة إلیهم أنفسهم) بأن فیهم حجابا دون الحق فی أنفسهم و حجابا من الله تعالی عقیب کفرهم و فسوقهم، فأعمالهم متوسطة بین حجابین: من ذاتهم و من الله تعالی، و سیأتی بعض ما یتعلق بالمقام فی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا».
و اعلم أن الکفر کالإیمان وصف قابل للشدة و الضعف فله مراتب مختلفة الآثار کالإیمان.
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(بحث روائی) [وجوه الکفر.]

فی الکافی، عن الزبیری عن الصادق (ع) قال: قلت له: أخبرنی عن وجوه الکفر فی کتاب الله عز و جل، قال: الکفر فی کتاب الله علی خمسة أوجه، فمنها کفر الجحود، و الجحود علی وجهین، و الکفر بترک ما أمر الله، و کفر البراءة، و کفر النعم. فأما کفر الجحود فهو الجحود بالربوبیة- و هو قول من یقول: لا رب و لا جنة و لا نار، و هو قول صنفین من الزنادقة یقال لهم الدهریة- و هم الذین یقولون و ما یهلکنا إلا الدهر- و هو دین وضعوه لأنفسهم بالاستحسان منهم- و لا تحقیق لشی‌ء مما یقولون: قال عز و جل: إِنْ هُمْ إِلَّا یَظُنُّونَ أن ذلک کما یقولون، و قال: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا- سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ یعنی بتوحید الله، فهذا أحد وجوه الکفر-.
و أما الوجه الآخر فهو الجحود علی معرفة، و هو أن یجحد الجاحد و هو یعلم أنه حق قد استقر عنده، و قد قال الله عز و جل: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ ظُلْماً وَ عُلُوًّا»، و قال الله عز و جل: وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا- فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا کَفَرُوا بِهِ- فَلَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الْکافِرِینَ فهذا تفسیر وجهی الجحود، و الوجه الثالث من الکفر کفر النعم- و ذلک قوله سبحانه یحکی قول سلیمان: هذا مِنْ فَضْلِ رَبِّی لِیَبْلُوَنِی أَ أَشْکُرُ أَمْ أَکْفُرُ- وَ مَنْ شَکَرَ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ- وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ رَبِّی غَنِیٌّ کَرِیمٌ و قال:
لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ- وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ، و قال: فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ وَ اشْکُرُوا لِی وَ لا تَکْفُرُونِ 
و الوجه الرابع من الکفر ترک ما أمر الله عز و جل به، و هو قول عز و جل: «وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ لا تَسْفِکُونَ دِماءَکُمْ- وَ لا تُخْرِجُونَ أَنْفُسَکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ- ثُمَّ أَقْرَرْتُمْ وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ- ثُمَّ أَنْتُمْ هؤُلاءِ تَقْتُلُونَ أَنْفُسَکُمْ- وَ تُخْرِجُونَ فَرِیقاً مِنْکُمْ مِنْ دِیارِهِمْ- تَظاهَرُونَ عَلَیْهِمْ بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ- وَ إِنْ یَأْتُوکُمْ أُساری تُفادُوهُمْ- وَ هُوَ مُحَرَّمٌ عَلَیْکُمْ إِخْراجُهُمْ- أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ وَ تَکْفُرُونَ بِبَعْضٍ»، فکفرهم بترک ما أمر الله عز و جل به- و نسبهم إلی الإیمان و لم یقبله منهم و لم ینفعهم عنده- فقال: فَما جَزاءُ مَنْ یَفْعَلُ 
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ذلِکَ مِنْکُمْ- إِلَّا خِزْیٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُرَدُّونَ إِلی أَشَدِّ الْعَذابِ- وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ 
و الوجه الخامس من الکفر کفر البراءة- و ذلک قول الله عز و جل یحکی قول إبراهیم: کَفَرْنا بِکُمْ وَ بَدا بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةُ وَ الْبَغْضاءُ أَبَداً- حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ یعنی تبرأنا منکم، و قال: (یذکر إبلیس و تبریه من أولیائه من الإنس یوم القیامة) إنی کفرت بما أشرکتمون من قبل، و قال: إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً- مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا- ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُ بَعْضُکُمْ بِبَعْضٍ وَ یَلْعَنُ بَعْضُکُمْ بَعْضاً، یعنی یتبرأ بعضکم من بعض.
أقول: و هی فی بیان قبول الکفر الشدة و الضعف کما مر
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وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ ما هُمْ بِمُؤْمِنِینَ (8) یُخادِعُونَ اللَّهَ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ ما یَخْدَعُونَ إِلاَّ أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ (9) فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَهُمُ اللَّهُ مَرَضاً وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ بِما کانُوا یَکْذِبُونَ (10) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ قالُوا إِنَّما نَحْنُ مُصْلِحُونَ (11) أَلا إِنَّهُمْ هُمُ الْمُفْسِدُونَ وَ لکِنْ لا یَشْعُرُونَ (12)
وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ آمِنُوا کَما آمَنَ النَّاسُ قالُوا أَ نُؤْمِنُ کَما آمَنَ السُّفَهاءُ أَلا إِنَّهُمْ هُمُ السُّفَهاءُ وَ لکِنْ لا یَعْلَمُونَ (13) وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا إِلی شَیاطِینِهِمْ قالُوا إِنَّا مَعَکُمْ إِنَّما نَحْنُ مُسْتَهْزِؤُنَ (14) اللَّهُ یَسْتَهْزِئُ بِهِمْ وَ یَمُدُّهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ (15) أُولئِکَ الَّذِینَ اشْتَرَوُا الضَّلالَةَ بِالْهُدی فَما رَبِحَتْ تِجارَتُهُمْ وَ ما کانُوا مُهْتَدِینَ (16) مَثَلُهُمْ کَمَثَلِ الَّذِی اسْتَوْقَدَ ناراً فَلَمَّا أَضاءَتْ ما حَوْلَهُ ذَهَبَ اللَّهُ بِنُورِهِمْ وَ تَرَکَهُمْ فِی ظُلُماتٍ لا یُبْصِرُونَ (17)
صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ فَهُمْ لا یَرْجِعُونَ (18) أَوْ کَصَیِّبٍ مِنَ السَّماءِ فِیهِ ظُلُماتٌ وَ رَعْدٌ وَ بَرْقٌ یَجْعَلُونَ أَصابِعَهُمْ فِی آذانِهِمْ مِنَ الصَّواعِقِ حَذَرَ الْمَوْتِ وَ اللَّهُ مُحِیطٌ بِالْکافِرِینَ (19) یَکادُ الْبَرْقُ یَخْطَفُ أَبْصارَهُمْ کُلَّما أَضاءَ لَهُمْ مَشَوْا فِیهِ وَ إِذا أَظْلَمَ عَلَیْهِمْ قامُوا وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَذَهَبَ بِسَمْعِهِمْ وَ أَبْصارِهِمْ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (20)
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بیان‌

قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ إلی آخر الآیات، الخدعة نوع من المکر، و الشیطان هو الشریر و لذلک سمی إبلیس شیطانا.
و فی الآیات بیان حال المنافقین، و سیجی‌ء إن شاء الله تفصیل القول فیهم فی سورة المنافقین و غیرها.
و قوله تعالی: مَثَلُهُمْ کَمَثَلِ الَّذِی اسْتَوْقَدَ ناراً «إلخ» مثل یمثل به حالهم، أنهم کالذی وقع فی ظلمة عمیاء لا یتمیز فیها خیر من شر و لا نافع من ضار فتسبب لرفعها بسبب من أسباب الاستضاءة کنار یوقدها فیبصر بها ما حولها فلما توقدت و أضاءت ما حولها أخمدها الله بسبب من الأسباب کریح أو مطر أو نحوهما فبقی فیما کان علیه 
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من الظلمة و تورط بین ظلمتین: ظلمة کان فیها و ظلمة الحیرة و بطلان السبب.
و هذه حال المنافق، یظهر الإیمان فیستفید بعض فوائد الدین باشتراکه مع المؤمنین فی مواریثهم و مناکحهم و غیرهما حتی إذا حان حین الموت و هو الحین الذی فیه تمام الاستفادة من الإیمان ذهب الله بنوره و أبطل ما عمله و ترکه فی ظلمة لا یدرک فیها شیئا و یقع بین الظلمة الأصلیة و ما أوجده من الظلمة بفعاله.
و قوله تعالی: أَوْ کَصَیِّبٍ مِنَ السَّماءِ إلخ، الصیب هو المطر الغزیر، و البرق معروف، و الرعد هو الصوت الحادث من السحاب عند الإبراق، و الصاعقة هی النازلة من البروق.
و هذا مثل ثان یمثل به حال المنافقین فی إظهارهم الإیمان، أنهم کالذی أخذه صیب السماء و معه ظلمة تسلب عنه الأبصار و التمییز، فالصیب یضطره إلی الفرار و التخلص، و الظلمة تمنعه ذلک، و المهولات من الرعد و الصاعقة محیطة به فلا یجد مناصا من أن یستفید بالبرق و ضوئه و هو غیر دائم و لا باق متصل کلما أضاء له مشی و إذا أظلم علیه قام.
و هذه حال المنافق فهو لا یحب الإیمان و لا یجد بدا من إظهاره، و لعدم المواطاة بین قلبه و لسانه لا یستضی‌ء له طریقه تمام الاستضاءة، فلا یزال یخبط خبطا بعد خبط و یعثر عثرة بعد عثرة فیمشی قلیلا و یقف قلیلا و یفضحه الله بذلک و لو شاء الله لذهب بسمعه و بصره فیفتضح من أول یوم‌



[سورة البقرة (2): الآیات 21 الی 25]





اشارة

یا أَیُّهَا النَّاسُ اعْبُدُوا رَبَّکُمُ الَّذِی خَلَقَکُمْ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (21) الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ فِراشاً وَ السَّماءَ بِناءً وَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجَ بِهِ مِنَ الثَّمَراتِ رِزْقاً لَکُمْ فَلا تَجْعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ (22) وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا شُهَداءَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (23) فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ لَنْ تَفْعَلُوا فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ أُعِدَّتْ لِلْکافِرِینَ (24) وَ بَشِّرِ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أَنَّ لَهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ کُلَّما رُزِقُوا مِنْها مِنْ ثَمَرَةٍ رِزْقاً قالُوا هذَا الَّذِی رُزِقْنا مِنْ قَبْلُ وَ أُتُوا بِهِ مُتَشابِهاً وَ لَهُمْ فِیها أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ وَ هُمْ فِیها خالِدُونَ (25)
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(بیان)

قوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ اعْبُدُوا «إلخ»، لما بین سبحانه: حال الفرق الثلاث: المتقین و الکافرین، و المنافقین، و أن المتقین علی هدی من ربهم و القرآن هدی لهم، و أن الکافرین مختوم علی قلوبهم؛ و علی سمعهم و علی أبصارهم غشاوة، و أن المنافقین مرضی و زادهم الله مرضا و هم صم بکم عمی (و ذلک فی تمام تسع عشرة آیة) فرع تعالی علی ذلک أن دعا الناس إلی عبادته و أن یلتحقوا بالمتقین دون الکافرین و المنافقین بهذه الآیات الخمس إلی قوله: خالِدُونَ و هذا السیاق یعطی کون قوله: لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ متعلقا بقوله: اعْبُدُوا، دون قوله خَلَقَکُمْ و إن کان المعنی صحیحا علی کلا التقدیرین.
و قوله تعالی: فَلا تَجْعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ الأنداد جمع ند کمثل، وزنا و معنی و عدم تقیید قوله تعالی: وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ بقید خاص و جعله حالا من قوله تعالی فَلا تَجْعَلُوا، یفید التأکید البالغ فی النهی بأن الإنسان و له علم ما کیفما کان لا یجوز له أن یتخذ لله سبحانه أندادا و الحال أنه سبحانه هو الذی خلقهم و الذین من قبلهم ثم نظم النظام الکونی لرزقهم و بقائهم.
و قوله تعالی: فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ أمر تعجیزی لإبانة إعجاز القرآن، و أنه کتاب منزل من عند الله لا ریب فیه، إعجازا باقیا بمر الدهور و توالی القرون 
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و قد تکرر فی کلامه تعالی: «هذا التعجیز کقوله تعالی قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً»: الإسراء- 88، و قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: هود- 13. و علی هذا فالضمیر فی مثله عائد إلی قوله تعالی: مِمَّا نَزَّلْنا، و یکون تعجیزا بالقرآن نفسه و بداعة أسلوبه و بیانه.
و یمکن أن یکون الضمیر راجعا إلی قوله: عَبْدِنا، فیکون تعجیزا بالقرآن من حیث إن الذی جاء به رجل أمی لم یتعلم من معلم و لم یتلق شیئا من هذه المعارف الغالیة العالیة و البیانات البدیعة المتقنة من أحد من الناس فیکون الآیة فی مساق قوله تعالی:
قُلْ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما تَلَوْتُهُ عَلَیْکُمْ وَ لا أَدْراکُمْ بِهِ فَقَدْ لَبِثْتُ فِیکُمْ عُمُراً مِنْ قَبْلِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: یونس- 16، و قد ورد التفسیران معا فی بعض الأخبار.
و اعلم: أن هذه الآیة کنظائرها تعطی إعجاز أقصر سورة من القرآن کسورة الکوثر و سورة العصر مثلا، و ما ربما یحتمل من رجوع ضمیر مثله إلی نفس السورة کسورة البقرة أو سورة یونس مثلا یأباه الفهم المستأنس بأسالیب الکلام إذ من یرمی القرآن بأنه افتراء علی الله تعالی إنما یرمیه جمیعا و لا یخصص قوله ذاک بسورة دون سورة، فلا معنی لرده بالتحدی بسورة البقرة أو بسورة یونس لرجوع المعنی حینئذ إلی مثل قولنا: و إن کنتم فی ریب من سورة الکوثر أو الإخلاص مثلا فأتوا بسورة مثل سورة یونس و هو بین الاستهجان هذا.



(الإعجاز و ماهیته) [الکلام فی الإعجاز و إعجاز القرآن.]

اعلم: أن دعوی القرآن أنها آیة معجزة بهذا التحدی الذی أبدتها هذه الآیة تنحل بحسب الحقیقة إلی دعویین، و هما دعوی ثبوت أصل الإعجاز و خرق العادة الجاریة و دعوی أن القرآن مصداق من مصادیق الإعجاز و معلوم أن الدعوی الثانیة تثبت بثبوتها الدعوی الأولی، و القرآن أیضا یکتفی بهذا النمط من البیان و یتحدی بنفسه فیستنتج به کلتا النتیجتین غیر أنه یبقی الکلام علی کیفیة تحقق الإعجاز مع 
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اشتماله علی ما لا تصدقه العادة الجاریة فی الطبیعة من استناد المسببات إلی أسبابها المعهودة المشخصة من غیر استثناء فی حکم السببیة أو تخلف و اختلاف فی قانون العلیة، و القرآن یبین حقیقة الأمر و یزیل الشبهة فیه.
فالقرآن یشدق فی بیان الأمر من جهتین.
الأولی: أن الإعجاز ثابت و من مصادیقه القرآن المثبت لأصل الإعجاز و لکونه منه بالتحدی.
الثانیة: أنه ما هو حقیقة الإعجاز و کیف یقع فی الطبیعة أمر یخرق عادتها و ینقض کلیتها.



(إعجاز القرآن)

لا ریب فی أن القرآن یتحدی بالإعجاز فی آیات کثیرة مختلفة مکیة و مدنیة تدل جمیعها علی أن القرآن آیة معجزة خارقة حتی أن الآیة السابقة أعنی قوله تعالی:
«وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ الآیة، أی من مثل النبی «ص» استدلال علی کون القرآن معجزة بالتحدی علی إتیان سورة نظیرة سورة من مثل النبی ص، لا أنه استدلال علی النبوة مستقیما و بلا واسطة، و الدلیل علیه قوله تعالی فی أولها: «وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا» و لم یقل و إن کنتم فی ریب من رسالة عبدنا، فجمیع التحدیات الواقعة فی القرآن نحو استدلال علی کون القرآن معجزة خارقة من عند الله، و الآیات المشتملة علی التحدی مختلفة فی العموم و الخصوص و من أعمها تحدیا قوله تعالی: «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً»: الإسراء- 88، و الآیة مکیة و فیها من عموم التحدی ما لا یرتاب فیه ذو مسکة.
فلو کان التحدی ببلاغة بیان القرآن و جزالة أسلوبه فقط لم یتعد التحدی قوما خاصا و هم العرب العرباء من الجاهلیین و المخضرمین قبل اختلاط اللسان و فساده، و قد قرع بالآیة أسماع الإنس و الجن.
و کذا غیر البلاغة و الجزالة من کل صفة خاصة اشتمل علیها القرآن کالمعارف 
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الحقیقیة و الأخلاق الفاضلة و الأحکام التشریعیة و الأخبار المغیبة و معارف أخری لم یکشف البشر حین النزول عن وجهها النقاب إلی غیر ذلک، کل واحد منها مما یعرفه بعض الثقلین دون جمیعهم، فإطلاق التحدی علی الثقلین لیس إلا فی جمیع ما یمکن فیه التفاضل فی الصفات.
فالقرآن آیة للبلیغ فی بلاغته و فصاحته، و للحکیم فی حکمته، و للعالم فی علمه و للاجتماعی فی اجتماعه، و للمقننین فی تقنینهم و للسیاسیین فی سیاستهم، و للحکام فی حکومتهم، و لجمیع العالمین فیما لا ینالونه جمیعا کالغیب و الاختلاف فی الحکم و العلم، و البیان.
و من هنا یظهر أن القرآن یدعی عموم إعجازه من جمیع الجهات من حیث کونه إعجازا لکل فرد من الإنس و الجن من عامة أو خاصة أو عالم أو جاهل أو رجل أو امرأة أو فاضل بارع فی فضله أو مفضول إذا کان ذا لب یشعر بالقول، فإن الإنسان مفطور علی الشعور بالفضیلة و إدراک الزیادة و النقیصة فیها، فلکل إنسان أن یتأمل ما یعرفه من الفضیلة فی نفسه أو فی غیره من أهله ثم یقیس ما أدرکه منها إلی ما یشتمل علیه القرآن فیقضی بالحق و النصفة، فهل یتأتی القوة البشریة أن یختلق معارف إلهیة مبرهنة تقابل ما أتی به القرآن و تماثله فی الحقیقة؟ و هل یمکنها أن تأتی بأخلاق مبنیة علی أساس الحقائق تعادل ما أتی به القرآن فی الصفاء و الفضیلة؟
و هل یمکنها أن یشرع أحکاما تامة فقهیة تحصی جمیع أعمال البشر من غیر اختلاف یؤدی إلی التناقض مع حفظ روح التوحید و کلمة التقوی فی کل حکم و نتیجته، و سریان الطهارة فی أصله و فرعه؟ و هل یمکن أن یصدر هذا الإحصاء العجیب و الإتقان الغریب من رجل أمی لم یترب إلا فی حجر قوم حظهم من الإنسانیة علی مزایاها التی لا تحصی و کمالاتها التی لا تغیا أن یرتزقوا بالغارات و الغزوات و نهب الأموال و أن یئدوا البنات و یقتلوا الأولاد خشیة إملاق و یفتخروا بالآباء و ینکحوا الأمهات و یتباهوا بالفجور و یذموا العلم و یتظاهروا بالجهل و هم علی أنفتهم و حمیتهم الکاذبة أذلاء لکل مستذل و خطفة لکل خاطف فیوما للیمن و یوما للحبشة و یوما للروم و یوما للفرس؟ فهذا حال عرب الحجاز فی الجاهلیة.
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و هل یجتری عاقل علی أن یأتی بکتاب یدعیه هدی للعالمین ثم یودعه أخبارا فی الغیب مما مضی و یستقبل و فیمن خلت من الأمم و فیمن سیقدم منهم لا بالواحد و الاثنین فی أبواب مختلفة من القصص و الملاحم و المغیبات المستقبلة ثم لا یتخلف شی‌ء منها عن صراط الصدق؟.
و هل یتمکن إنسان و هو أحد أجزاء نشأة الطبیعة المادیة؛ و الدار دار التحول و التکامل؛ أن یداخل فی کل شأن من شئون العالم الإنسانی و یلقی إلی الدنیا معارف و علوما و قوانین و حکما و مواعظ و أمثالا و قصصا فی کل ما دق و جل ثم لا یختلف حاله فی شی‌ء منها فی الکمال و النقص و هی متدرجة الوجود متفرقة الإلقاء و فیها ما ظهر ثم تکرر و فیها فروع متفرعة علی أصولها؟ هذا مع ما نراه أن کل إنسان لا یبقی من حیث کمال العمل و نقصه علی حال واحدة.
فالإنسان اللبیب القادر علی تعقل هذه المعانی لا یشک فی أن هذه المزایا الکلیة و غیرها مما یشتمل علیه القرآن الشریف کلها فوق القوة البشریة و وراء الوسائل الطبیعیة المادیة و إن لم یقدر علی ذلک فلم یضل فی إنسانیته و لم ینس ما یحکم به وجدانه الفطری أن یراجع فیما لا یحسن اختباره و یجهل مأخذه إلی أهل الخبرة به.
فإن قلت: ما الفائدة فی توسعة التحدی إلی العامة و التعدی عن حومة الخاصة فإن العامة سریعة الانفعال للدعوة و الإجابة لکل صنیعة و قد خضعوا لأمثال الباب و البهاء و القادیانی و المسیلمة علی أن ما أتوا به و استدلوا علیه أشبه بالهجر و الهذیان منه بالکلام.
قلت: هذا هو السبیل فی عموم الإعجاز و الطریق الممکن فی تمییز الکمال و التقدم فی أمر یقع فیه التفاضل و السباق، فإن أفهام الناس مختلفة اختلافا ضروریا و الکمالات کذلک، و النتیجة الضروریة لهاتین المقدمتین أن یدرک صاحب الفهم العالی و النظر الصائب و یرجع من هو دون ذلک فهما و نظرا إلی صاحبه، و الفطرة حاکمة و الغریزة قاضیة.
و لا یقبل شی‌ء مما یناله الإنسان بقواه المدرکة و یبلغه فهمه العموم و الشمول لکل فرد فی کل زمان و مکان بالوصول و البلوغ و البقاء إلا ما هو من سنخ العلم و المعرفة
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علی الطریقة المذکورة، فإن کل ما فرض آیة معجزة غیر العلم و المعرفة فإنما هو موجود طبیعی أو حادث حسی محکوم بقوانین المادة محدود بالزمان و المکان فلیس بمشهود إلا لبعض أفراد الإنسان دون بعض و لو فرض محالا أو کالمحال عمومه لکل فرد منه فإنما یمکن فی مکان دون جمیع الأمکنة، و لو فرض اتساعه لکل مکان لم یمکن اتساعه لجمیع الأزمنة و الأوقات.
فهذا ما تحدی به القرآن تحدیا عاما لکل فرد فی کل مکان فی کل زمان.



(تحدیه بالعلم)

و قد تحدی بالعلم و المعرفة خاصة بقوله تعالی: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: النحل- 89، و قوله: «وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: الأنعام- 59، إلی غیر ذلک من الآیات، فإن الإسلام کما یعلمه و یعرفه کل من سار فی متن تعلیماته من کلیاته التی أعطاها القرآن و جزئیاته التی أرجعها إلی النبی ص بنحو قوله: «ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا»: الحشر- 7، و قوله تعالی: «لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ»: النساء- 104، و غیر ذلک متعرض للجلیل و الدقیق من المعارف الإلهیة «الفلسفیة» و الأخلاق الفاضلة و القوانین الدینیة الفرعیة من عبادات و معاملات و سیاسات و اجتماعیات و کل ما یمسه فعل الإنسان و عمله، کل ذلک علی أساس الفطرة و أصل التوحید بحیث ترجع التفاصیل إلی أصل التوحید بالتحلیل، و یرجع الأصل إلی التفاصیل بالترکیب.
و قد بین بقاؤها جمیعا و انطباقها علی صلاح الإنسان بمرور الدهور و کرورها بقوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»: حم سجدة- 42. و قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»: الحجر- 9، فهو کتاب لا یحکم علیه حاکم النسخ و لا یقضی علیه قانون التحول و التکامل.
فإن قلت: قد استقرت أنظار الباحثین عن الاجتماع و علماء التقنین الیوم علی 
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وجوب تحول القوانین الوضعیة الاجتماعیة بتحول الاجتماع و اختلافها باختلاف الأزمنة و الأوقات و تقدم المدنیة و الحضارة.
قلت: سیجی‌ء البحث عن هذا الشأن و الجواب عن الشبهة فی تفسیر قوله تعالی «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً.» الآیة: البقرة- 213.
و جملة القول و ملخصه أن القرآن یبنی أساس التشریع علی التوحید الفطری و الأخلاق الفاضلة الغریزیة و یدعی أن التشریع یجب أن ینمو من بذر التکوین و الوجود.
و هؤلاء الباحثون یبنون نظرهم علی تحول الاجتماع مع إلغاء المعنویات من معارف التوحید و فضائل الأخلاق، فکلمتهم جامدة علی سیر التکامل الاجتماعی المادی العادم لفضیلة الروح، و کلمة الله هی العلیا.



(التحدی بمن أنزل علیه القرآن)

و قد تحدی بالنبی الأمی الذی جاء بالقرآن المعجز فی لفظه و معناه، و لم یتعلم عند معلم و لم یترب عند مرب بقوله تعالی: «قُلْ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما تَلَوْتُهُ عَلَیْکُمْ وَ لا أَدْراکُمْ بِهِ فَقَدْ لَبِثْتُ فِیکُمْ عُمُراً مِنْ قَبْلِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: یونس- 16، فقد کان (ص) بینهم و هو أحدهم لا یتسامی فی فضل و لا ینطق بعلم حتی لم یأت بشی‌ء من شعر أو نثر نحوا من أربعین سنة و هو ثلثا عمره لا یحوز تقدما و لا یرد عظیمة من عظائم المعالی ثم أتی بما أتی به دفعة فأتی بما عجزت عنه فحولهم و کلت دونه ألسنة بلغائهم، ثم بثه فی أقطار الأرض فلم یجترئ علی معارضته معارض من عالم أو فاضل أو ذی لب و فطانة.
و غایة ما أخذوه علیه: أنه سافر إلی الشام للتجارة فتعلم هذه القصص ممن هناک من الرهبان و لم یکن أسفاره إلی الشام إلا مع عمه أبی طالب قبل بلوغه و إلا مع میسرة مولی خدیجة و سنه یومئذ خمسة و عشرون و هو مع من یلازمه فی لیله و نهاره، و لو فرض محالا ذلک فما هذه المعارف و العلوم؟ و من أین هذه الحکم و الحقائق؟ و ممن هذه البلاغة فی البیان الذی خضعت له الرقاب و کلت دونه الألسن الفصاح؟.
و ما أخذوه علیه أنه کان یقف علی قین بمکة من أهل الروم کان یعمل السیوف 
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و یبیعها فأنزل الله سبحانه: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ»: النحل- 103.
و ما قالوا علیه أنه یتعلم بعض ما یتعلم من سلمان الفارسی و هو من علماء الفرس عالم بالمذاهب و الأدیان مع أن سلمان إنما آمن به فی المدینة، و قد نزل أکثر القرآن بمکة و فیها من جمیع المعارف الکلیة و القصص ما نزلت منها بمدینة بل أزید، فما الذی زاده إیمان سلمان و صحابته؟.
علی أن من قرأ العهدین و تأمل ما فیهما ثم رجع إلی ما قصه القرآن من تواریخ الأنبیاء السالفین و أممهم رأی أن التاریخ غیر التاریخ و القصة غیر القصة، ففیهما عثرات و خطایا لأنبیاء الله الصالحین تنبو الفطرة و تتنفر من أن تنسبها إلی المتعارف من صلحاء الناس و عقلائهم، و القرآن یبرئهم منها، و فیها أمور أخری لا یتعلق بها معرفة حقیقیة و لا فضیلة خلقیة و لم یذکر القرآن منها إلا ما ینفع الناس فی معارفهم و أخلاقهم و ترک الباقی و هو الأکثر.



(تحدی القرآن بالإخبار عن الغیب)

و قد تحدی بالإخبار عن الغیب بآیات کثیرة، منها إخباره بقصص الأنبیاء السالفین و أممهم کقوله تعالی: «تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ ما کُنْتَ تَعْلَمُها أَنْتَ وَ لا قَوْمُکَ مِنْ قَبْلِ هذا» الآیة: هود- 49، و قوله تعالی بعد قصة یوسف: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ»: یوسف- 102 و قوله تعالی فی قصة مریم: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ»: آل عمران- 44 و قوله تعالی: «ذلِکَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ قَوْلَ الْحَقِّ الَّذِی فِیهِ یَمْتَرُونَ»: مریم- 34 إلی غیر ذلک من الآیات.
و منها الإخبار عن الحوادث المستقبلة کقوله تعالی: «غُلِبَتِ الرُّومُ فِی أَدْنَی الْأَرْضِ وَ هُمْ مِنْ بَعْدِ غَلَبِهِمْ سَیَغْلِبُونَ فِی بِضْعِ سِنِینَ»: الروم- 2، 3، و قوله تعالی فی رجوع النبی إلی مکة بعد الهجرة: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ»: القصص-
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85، و قوله تعالی «لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ مُحَلِّقِینَ رُؤُسَکُمْ وَ مُقَصِّرِینَ لا تَخافُونَ» الآیة: الفتح- 27، و قوله تعالی: «سَیَقُولُ الْمُخَلَّفُونَ إِذَا انْطَلَقْتُمْ إِلی مَغانِمَ لِتَأْخُذُوها ذَرُونا نَتَّبِعْکُمْ»: الفتح- 15، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ»: المائدة- 70، و قوله تعالی «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»: الحجر- 9، و آیات أخر کثیرة فی وعد المؤمنین و وعید کفار مکة و مشرکیها.
و من هذا الباب آیات أخر فی الملاحم نظیر قوله تعالی: «وَ حَرامٌ عَلی قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها أَنَّهُمْ لا یَرْجِعُونَ حَتَّی إِذا فُتِحَتْ یَأْجُوجُ وَ مَأْجُوجُ وَ هُمْ مِنْ کُلِّ حَدَبٍ یَنْسِلُونَ وَ اقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ فَإِذا هِیَ شاخِصَةٌ أَبْصارُ الَّذِینَ کَفَرُوا یا وَیْلَنا قَدْ کُنَّا فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا بَلْ کُنَّا ظالِمِینَ»: الأنبیاء- 95، 97، و قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ»: النور- 55، و قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ»: الأنعام- 65، و من هذا الباب قوله تعالی:
«وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ»: الحجر- 22، و قوله تعالی «وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ» الحجر- 19، و قوله تعالی: «وَ الْجِبالَ أَوْتاداً»: النبأ- 7، مما یبتنی حقیقة القول فیها علی حقائق علمیة مجهولة عند النزول حتی اکتشف الغطاء عن وجهها بالأبحاث العلمیة التی وفق الإنسان لها فی هذه الأعصار.
و من هذا الباب (و هو من مختصات هذا التفسیر الباحث عن آیات القرآن باستنطاق بعضها ببعض و استشهاد بعضها علی بعض) ما فی سورة المائدة من قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ،» الآیة: المائدة- 54 و ما فی سورة یونس من قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ إلی آخر الآیات»: یونس- 47، و ما فی سورة الروم من قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» الآیة: الروم- 30، إلی غیر ذلک من الآیات التی تنبئ عن الحوادث العظیمة التی تستقبل الأمة الإسلامیة أو الدنیا عامة بعد عهد نزول القرآن، و سنورد إن شاء الله تعالی طرفا منها فی البحث عن سورة الإسراء.
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(تحدی القرآن بعدم الاختلاف فیه)

و قد تحدی أیضا بعدم وجود الاختلاف فیه، قال تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، فإن من الضروری أن النشأة نشأة المادة و القانون الحاکم فیها قانون التحول و التکامل فما من موجود من الموجودات التی هی أجزاء هذا العالم إلا و هو متدرج الوجود متوجه من الضعف إلی القوة و من النقص إلی الکمال فی ذاته و جمیع توابع ذاته و لواحقه من الأفعال و الآثار و من جملتها الإنسان الذی لا یزال یتحول و یتکامل فی وجوده و أفعاله و آثاره التی منها آثاره التی یتوسل إلیها بالفکر و الإدراک، فما من واحد منا إلا و هو یری نفسه کل یوم أکمل من أمس و لا یزال یعثر فی الحین الثانی علی سقطات فی أفعاله و عثرات فی أقواله الصادرة منه فی الحین الأول، هذا أمر لا ینکره من نفسه إنسان ذو شعور.
و هذا الکتاب جاء به النبی ص نجوما و قرأه علی الناس قطعا قطعا فی مدة ثلاث و عشرین سنة فی أحوال مختلفة و شرائط متفاوتة فی مکة و المدینة فی اللیل و النهار و الحضر و السفر و الحرب و السلم فی یوم العسرة و فی یوم الغلبة و یوم الأمن و یوم الخوف، و لإلقاء المعارف الإلهیة و تعلیم الأخلاق الفاضلة و تقنین الأحکام الدینیة فی جمیع أبواب الحاجة، و لا یوجد فیه أدنی اختلاف فی النظم المتشابه؛ کتابا متشابها مثانی، و لم یقع فی المعارف التی ألقاها و الأصول التی أعطاها اختلاف یتناقض بعضها مع بعض و تنافی شی‌ء منها مع آخر، فالآیة تفسر الآیة و البعض یبین البعض، و الجملة تصدق الجملة کما
قال علی (ع): (ینطق بعضه ببعض و یشهد بعضه علی بعض) «نهج البلاغة».
و لو کان من عند غیر الله لاختلف النظم فی الحسن و البهاء و القول فی الشداقة و البلاغة و المعنی من حیث الفساد و الصحة و من حیث الإتقان و المتانة.
فإن قلت: هذه مجرد دعوی لا تتکی علی دلیل و قد أخذ علی القرآن مناقضات و إشکالات جمة ربما ألف فیه التألیفات، و هی إشکالات لفظیة ترجع إلی قصوره فی جهات البلاغة و مناقضات معنویة تعود إلی خطئه فی آرائه و أنظاره و تعلیماته، و قد
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أجاب عنها المسلمون بما لا یرجع فی الحقیقة إلا إلی التأویلات التی یحترزها الکلام الجاری علی سنن الاستقامة و ارتضاء الفطرة السلیمة.
قلت: ما أشیر إلیه من المناقضات و الإشکالات موجودة فی کتب التفسیر و غیرها مع أجوبتها و منها هذا الکتاب، فالإشکال أقرب إلی الدعوی الخالیة عن البیان.
و لا تکاد تجد فی هذه المؤلفات التی ذکرها المستشکل شبهة أوردوها أو مناقضة أخذوها إلا و هی مذکورة فی مسفورات المفسرین مع أجوبتها فأخذوا الإشکالات و جمعوها و رتبوها و ترکوا الأجوبة و أهملوها، و نعم ما قیل: لو کانت عین الحب متهمة فعین البغض أولی بالتهمة.
فإن قلت: فما تقول: فی النسخ الواقع فی القرآن و قد نص علیه القرآن نفسه فی قوله: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها»: البقرة- 106 و قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ»: النحل- 101، و هل النسخ إلا اختلاف فی النظر لو سلمنا أنه لیس من قبیل المناقضة فی القول؟.
قلت: النسخ کما أنه لیس من المناقضة فی القول و هو ظاهر کذلک لیس من قبیل الاختلاف فی النظر و الحکم و إنما هو ناش من الاختلاف فی المصداق من حیث قبوله انطباق الحکم یوما لوجود مصلحته فیه و عدم قبوله الانطباق یوما آخر لتبدل المصلحة من مصلحة أخری توجب حکما آخر، و من أوضع الشهود علی هذا أن الآیات المنسوخة الأحکام فی القرآن مقترنة بقرائن لفظیة تومئ إلی أن الحکم المذکور فی الآیة سینسخ کقوله تعالی: «وَ اللَّاتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ مِنْ نِسائِکُمْ فَاسْتَشْهِدُوا عَلَیْهِنَّ أَرْبَعَةً مِنْکُمْ فَإِنْ شَهِدُوا فَأَمْسِکُوهُنَّ فِی الْبُیُوتِ حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا»: النساء- 14، (انظر إلی التلویح الذی تعطیه الجملة الأخیرة)، و کقوله تعالی:
«وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً» إلی أن قال «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ»: البقرة- 109 حیث تمم الکلام بما یشعر بأن الحکم مؤجل.
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التحدی بالبلاغة

و قد تحدی القرآن بالبلاغة کقوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ وَ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ»: هود، 13، 14.
و الآیة مکیة، و قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ»: یونس- 38، 39. و الآیة أیضا مکیة و فیها التحدی بالنظم و البلاغة فإن ذلک هو الشأن الظاهر من شئون العرب المخاطبین بالآیات یومئذ، فالتاریخ لا یرتاب أن العرب العرباء بلغت من البلاغة فی الکلام مبلغا لم یذکره التاریخ لواحدة من الأمم المتقدمة علیهم و المتأخرة عنهم و وطئوا موطئا لم تطأه أقدام غیرهم فی کمال البیان و جزالة النظم و وفاء اللفظ و رعایة المقام و سهولة المنطق. و قد تحدی علیهم القرآن بکل تحد ممکن مما یثیر الحمیة و یوقد نار الأنفة و العصبیة. و حالهم فی الغرور ببضاعتهم و الاستکبار عن الخضوع للغیر فی صناعتهم مما لا یرتاب فیه، و قد طالت مدة التحدی و تمادی زمان الاستنهاض فلم یجیبوه إلا بالتجافی و لم یزدهم إلا العجز و لم یکن منهم إلا الاستخفاء و الفرار، کما قال تعالی: «أَلا إِنَّهُمْ یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ لِیَسْتَخْفُوا مِنْهُ أَلا حِینَ یَسْتَغْشُونَ ثِیابَهُمْ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ»: هود- 5.
و قد مضی من القرون و الأحقاب ما یبلغ أربعة عشر قرنا و لم یأت بما یناظره آت و لم یعارضه أحد بشی‌ء إلا أخزی نفسه و افتضح فی أمره.
و قد ضبط النقل بعض هذه المعارضات و المناقشات، فهذا مسیلمة عارض سورة الفیل بقوله: «الفیل ما الفیل و ما أدریک ما الفیل له ذنب وبیل و خرطوم طویل» و فی کلام له فی الوحی یخاطب السجاح النبیة «فنولجه فیکن إیلاجا، و نخرجه منکن إخراجا» فانظر إلی هذه الهذیانات و اعتبر، و هذه سورة عارض بها الفاتحة بعض النصاری «الحمد للرحمن. رب الأکوان الملک الدیان. لک العبادة و بک المستعان اهدنا صراط الإیمان» إلی غیر ذلک من التقولات.
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فإن قلت: ما معنی کون التألیف الکلامی بالغا إلی مرتبة معجزة للإنسان و وضع الکلام مما سمحت به قریحة الإنسان؟ فکیف یمکن أن یترشح من القریحة ما لا تحیط به و الفاعل أقوی من فعله و منشأ الأثر محیط بأثره؟ و بتقریب آخر الإنسان هو الذی جعل اللفظ علامة دالة علی المعنی لضرورة الحاجة الاجتماعیة إلی تفهیم الإنسان ما فی ضمیره لغیره فخاصة الکشف عن المعنی فی اللفظ خاصة وضعیة اعتباریة مجعولة للإنسان، و من المحال أن یتجاوز هذه الخاصة المترشحة عن قریحة الإنسان حد قریحته فتبلغ مبلغا لا تسعه طاقة القریحة، فمن المحال حینئذ أن یتحقق فی اللفظ نوع من الکشف لا تحیط به القریحة و إلا کانت غیر الدلالة الوضعیة الاعتباریة، مضافا إلی أن التراکیب الکلامیة لو فرض أن بینها ترکیبا بالغا حد الإعجاز کان معناه أن کل معنی من المعانی المقصودة ذو تراکیب کلامیة مختلفة فی النقص و الکمال و البلاغة و غیرها، و بین تلک التراکیب ترکیب هو أرقاها و أبلغها لا تسعها طاقة البشر، و هو الترکیب المعجز، و لازمه أن یکون فی کل معنی مطلوب ترکیب واحد إعجازی، مع أن القرآن کثیرا ما یورد فی المعنی الواحد بیانات مختلفة و تراکیب متفرقة، و هو فی القصص واضح لا ینکر، و لو کانت تراکیبه معجزة لم یوجد منها فی کل معنی مقصود إلا واحد لا غیر.
قلت: هاتان الشبهتان و ما شاکلهما هی الموجبة لجمع من الباحثین فی إعجاز القرآن فی بلاغته أن یقولوا بالصرف، و معنی الصرف أن الإتیان بمثل القرآن أو سور أو سورة واحدة منه محال علی البشر لمکان آیات التحدی و ظهور العجز من أعداء القرآن منذ قرون، و لکن لا لکون التألیفات الکلامیة التی فیها فی نفسها خارجة عن طاقة الإنسان و فائقة علی القوة البشریة، مع کون التألیفات جمیعا أمثالا لنوع النظم الممکن للإنسان، بل لأن الله سبحانه یصرف الإنسان عن معارضتها و الإتیان بمثلها بالإرادة الإلهیة الحاکمة علی إرادة الإنسان حفظا لآیة النبوة و وقایة لحمی الرسالة.
و هذا قول فاسد لا ینطبق علی ما یدل علیه آیات التحدی بظاهرها کقوله «قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ، فَإِن لَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ» الآیة: هود- 13 14، فإن الجملة الأخیرة ظاهرة فی أن الاستدلال بالتحدی إنما هو علی کون القرآن نازلا لا کلاما تقوله رسول الله ص و أن نزوله إنما هو بعلم الله لا بإنزال الشیاطین 
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کما قال تعالی «أَمْ یَقُولُونَ تَقَوَّلَهُ بَلْ لا یُؤْمِنُونَ فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ إِنْ کانُوا صادِقِینَ»: الطور- 34، و قوله تعالی: «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ وَ ما یَنْبَغِی لَهُمْ وَ ما یَسْتَطِیعُونَ إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ لَمَعْزُولُونَ»: الشعراء- 212، و الصرف الذی یقولون به إنما یدل علی صدق الرسالة بوجود آیة هی الصرف، لا علی کون القرآن کلاما لله نازلا من عنده، و نظیر هذه الآیة الآیة الأخری، و هی قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ» الآیة: یونس- 39، فإنها ظاهرة فی أن الذی یوجب استحالة إتیان البشر بمثل القرآن و ضعف قواهم و قوی کل من یعینهم علی ذلک من تحمل هذا الشأن هو أن للقرآن تأویلا لم یحیطوا بعلمه فکذبوه، و لا یحیط به علما إلا الله فهو الذی یمنع المعارض عن أن یعارضه، لا أن الله سبحانه یصرفهم عن ذلک مع تمکنهم منه لو لا الصرف بإرادة من الله تعالی.
و کذا قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً» الآیة: النساء- 82، فإنه ظاهر فی أن الذی یعجز الناس عن الإتیان بمثل القرآن إنما هو کونه فی نفسه علی صفة عدم الاختلاف لفظا و معنی و لا یسع لمخلوق أن یأتی بکلام غیر مشتمل علی الاختلاف، لا أن الله صرفهم عن مناقضته بإظهار الاختلاف الذی فیه هذا، فما ذکروه من أن إعجاز القرآن بالصرف کلام لا ینبغی الرکون إلیه.
و أما الإشکال باستلزام الإعجاز من حیث البلاغة المحال، بتقریب أن البلاغة من صفات الکلام الموضوع و وضع الکلام من آثار القریحة الإنسانیة فلا یمکن أن یبلغ من الکمال حدا لا تسعه طاقة القریحة و هو مع ذلک معلول لها لا لغیرها، فالجواب عنه أن الذی یستند من الکلام إلی قریحة الإنسان إنما هو کشف اللفظ المفرد عن معناه، و أما سرد الکلام و نضد الجمل بحیث یحاکی جمال المعنی المؤلف و هیئته علی ما هو علیه فی الذهن بطبعه حکایة تامة أو ناقصة و إراءة واضحة أو خفیة، و کذا تنظیم الصورة العلمیة فی الذهن بحیث یوافق الواقع فی جمیع روابطه و مقدماته و مقارناته و لواحقه أو فی کثیر منها أو فی بعضها دون بعض فإنما هو أمر لا یرجع إلی وضع الألفاظ بل إلی نوع مهارة فی صناعة البیان و فن البلاغة تسمح به القریحة فی سرد الألفاظ و نظم 
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الأدوات اللفظیة و نوع لطف فی الذهن یحیط به القوة الذاهنة علی الواقعة المحکیة بأطرافها و لوازمها و متعلقاتها.
فهاهنا جهات ثلاث یمکن أن تجتمع فی الوجود أو تفترق فربما أحاط إنسان بلغة من اللغات فلا یشذ عن علمه لفظ لکنه لا یقدر علی التهجی و التکلم، و ربما تمهر الإنسان فی البیان و سرد الکلام لکن لا علم له بالمعارف و المطالب فیعجز عن التکلم فیها بکلام حافظ لجهات المعنی حاک لجمال صورته التی هو علیها فی نفسه، و ربما تبحر الإنسان فی سلسلة من المعارف و المعلومات و لطفت قریحته و رقت فطرته لکن لا یقدر علی الإفصاح عن ما فی ضمیره، و عی عن حکایة ما یشاهده من جمال المعنی و منظره البهیج.
فهذه أمور ثلاثة: أولها راجع إلی وضع الإنسان بقریحته الاجتماعیة، و الثانی و الثالث راجعان إلی نوع من لطف القوة المدرکة، و من البین أن إدراک القوی المدرکة منا محدودة مقدرة لا نقدر علی الإحاطة بتفاصیل الحوادث الخارجیة و الأمور الواقعیة بجمیع روابطها، فلسنا علی أمن من الخطإ قط فی وقت من الأوقات، و مع ذلک فالاستکمال التدریجی الذی فی وجودنا أیضا یوجب الاختلاف التدریجی فی معلوماتنا أخذا من النقص إلی الکمال، فأی خطیب أشدق و أی شاعر مفلق فرضته لم یکن ما یأتیه فی أول أمره موازنا لما تسمح به قریحته فی أواخر أمره؟ فلو فرضنا کلاما إنسانیا أی کلام فرضناه لم یکن فی مأمن من الخطإ لفرض عدم اطلاع متکلمه بجمیع أجزاء الواقع و شرائطه (أولا) و لم یکن علی حد کلامه السابق و لا علی زنة کلامه اللاحق بل و لا أوله یساوی آخره و إن لم نشعر بذلک لدقة الأمر، لکن حکم التحول و التکامل عام (ثانیا)، و علی هذا فلو عثرنا علی کلام فصل لا هزل فیه (و جد الهزل هو القول بغیر علم محیط) و لا اختلاف یعتریه لم یکن کلاما بشریا، و هو الذی یفیده القرآن بقوله: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً» الآیة: النساء- 82، و قوله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الرَّجْعِ وَ الْأَرْضِ ذاتِ الصَّدْعِ إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ:» الطارق- 14. انظر إلی موضع القسم بالسماء و الأرض المتغیرتین و المعنی المقسم به فی عدم تغیره و اتکائه علی حقیقة ثابتة هی تأویله (و سیأتی ما یراد فی القرآن من لفظ التأویل)، و قوله تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ 
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مَحْفُوظٍ»: البروج- 22، و قوله تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ، إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ، وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف- 4. و قوله تعالی:
«فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوْ تَعْلَمُونَ عَظِیمٌ. إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: الواقعة- 79، فهذه الآیات و نظائرها تحکی عن اتکاء القرآن فی معانیه علی حقائق ثابتة غیر متغیرة و لا متغیر ما یتکی علیها.
إذا عرفت ما مر علمت أن استناد وضع اللغة إلی الإنسان لا یقتضی أن لا یوجد تألیف کلامی فوق ما یقدر علیه الإنسان الواضع به، و لیس ذلک إلا کالقول بأن القین الصانع للسیوف یجب أن یکون أشجع من یستعملها و واضع النرد و الشطرنج یجب أن یکون أمهر من یلعب بهما و مخترع العود یجب أن یکون أقوی من یضرب بها.
فقد تبین من ذلک کله أن البلاغة التامة معتمدة علی نوع من العلم المطابق للواقع من جهة مطابقة اللفظ للمعنی و من جهة مطابقة المعنی المعقول للخارج الذی یحکیه الصورة الذهنیة.
أما اللفظ فأن یکون الترتیب الذی بین أجزاء اللفظ بحسب الوضع مطابقا للترتیب الذی بین أجزاء المعنی المعبر عنه باللفظ بحسب الطبع فیطابق الوضع الطبع کما قال الشیخ عبد القاهر الجرجانی فی دلائل الإعجاز.
و أما المعنی فأن یکون فی صحته و صدقه معتمدا علی الخارج الواقع بحیث لا یزول عما هو علیه من الحقیقة، و هذه المرتبة هی التی یتکی علیها المرتبة السابقة، فکم من هزل بلیغ فی هزلیته لکنه لا یقاوم الجد، و کم من کلام بلیغ مبنی علی الجهالة لکنه لا یعارض و لا یسعه أن یعارض الحکمة، و الکلام الجامع بین عذوبة اللفظ و جزالة الأسلوب و بلاغة المعنی و حقیقة الواقع هو أرقی الکلام.
و إذا کان الکلام قائما علی أساس الحقیقة و منطبق المعنی علیها تمام الانطباق لم یکذب الحقائق الآخر و لم تکذبه فإن الحق مؤتلف الأجزاء و متحد الأرکان، لا یبطل حق حقا، و لا یکذب صدق صدقا، و الباطل هو الذی ینافی الباطل و ینافی الحق، انظر إلی مغزی قوله سبحانه و تعالی: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ»: یونس- 32، فقد جعل الحق واحدا لا تفرق فیه و لا تشتت. و انظر إلی قوله تعالی: «وَ لا
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تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ»: الأنعام- 153. فقد جعل الباطل متشتتا و مشتتا و متفرقا و مفرقا.
و إذا کان الأمر کذلک فلا یقع بین أجزاء الحق اختلاف بل نهایة الایتلاف، یجر بعضه إلی بعض، و ینتج بعضه البعض کما یشهد بعضه علی بعض و یحکی بعضه البعض.
و هذا من عجیب أمر القرآن فإن الآیة من آیاته لا تکاد تصمت عن الدلالة و لا تعقم عن الإنتاج، کلما ضمت آیة إلی آیة مناسبة أنتجت حقیقة من أبکار الحقائق ثم الآیة الثالثة تصدقها و تشهد بها، هذا شأنه و خاصته، و ستری فی خلال البیانات فی هذا الکتاب نبذا من ذلک، علی أن الطریق متروک غیر مسلوک و لو أن المفسرین ساروا هذا المسیر لظهر لنا إلی الیوم ینابیع من بحاره العذبة و خزائن من أثقاله النفیسة.
فقد اتضح بطلان الإشکال من الجهتین جمیعا فإن أمر البلاغة المعجزة لا یدور مدار اللفظ حتی یقال إن الإنسان هو الواضع للکلام فکیف لا یقدر علی أبلغ الکلام و أفصحه و هو واضح أو یقال إن أبلغ الترکیبات المتصورة ترکیب واحد من بینها فکیف یمکن التعبیر عن معنی واحد بترکیبات متعددة مختلفة السیاق و الجمیع فائقة قدرة البشر بالغة حد الإعجاز بل المدار هو المعنی المحافظ لجمیع جهات الذهن و الخارج.



(معنی الآیة المعجزة فی القرآن و ما یفسر به حقیقتها)

و لا شبهة فی دلالة القرآن علی ثبوت الآیة المعجزة و تحققها بمعنی الأمر الخارق للعادة الدال علی تصرف ما وراء الطبیعة فی عالم الطبیعة و نشأة المادة لا بمعنی الأمر المبطل لضرورة العقل.
و ما تمحله بعض المنتسبین إلی العلم من تأویل الآیات الدالة علی ذلک توفیقا بینها و بین ما یتراءی من ظواهر الأبحاث الطبیعیة «العلمیة» الیوم تکلف مردود إلیه.
و الذی یفیده القرآن الشریف فی معنی خارق العادة و إعطاء حقیقته نذکره فی 
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فصول من الکلام.



1 تصدیق القرآن لقانون العلیة العامة

إن القرآن یثبت للحوادث الطبیعیة أسبابا و یصدق قانون العلیة العامة کما یثبته ضرورة العقل و تعتمد علیه الأبحاث العلمیة و الأنظار الاستدلالیة، فإن الإنسان مفطور علی أن یعتقد لکل حادث مادی علة موجبة من غیر تردد و ارتیاب. و کذلک العلوم الطبیعیة و سائر الأبحاث العلمیة تعلل الحوادث و الأمور المربوطة بما تجده من أمور أخری صالحة للتعلیل، و لا نعنی بالعلة إلا أن یکون هناک أمر واحد أو مجموع أمور إذا تحققت فی الطبیعة مثلا تحقق عندها أمر آخر نسمیه المعلول بحکم التجارب کدلالة التجربة علی أنه کلما تحقق احتراق لزم أن یتحقق هناک قبله علة موجبة له من نار أو حرکة أو اصطکاک أو نحو ذلک، و من هنا کانت الکلیة و عدم التخلف من أحکام العلیة و المعلولیة و لوازمهما.
و تصدیق هذا المعنی ظاهر من القرآن فیما جری علیه و تکلم فیه من موت و حیاة و رزق و حوادث أخری علویة سماویة أو سفلیة أرضیة علی أظهر وجه، و إن کان یسندها جمیعا بالآخرة إلی الله سبحانه لفرض التوحید.
فالقرآن یحکم بصحة قانون العلیة العامة بمعنی أن سببا من الأسباب إذا تحقق مع ما یلزمه و یکتنف به من شرائط التأثیر من غیر مانع لزمه وجود مسببه مترتبا علیه بإذن الله سبحانه و إذا وجد المسبب کشف ذلک عن تحقق سببه لا محالة.



2 إثبات القرآن ما یخرق العادة

ثم إن القرآن یقتص و یخبر عن جملة من الحوادث و الوقائع لا یساعد علیه جریان العادة المشهودة فی عالم الطبیعة علی نظام العلة و المعلول الموجود، و هذه الحوادث الخارقة للعادة هی الآیات المعجزة التی ینسبها إلی عدة من الأنبیاء الکرام کمعجزات نوح و هود و صالح و إبراهیم و لوط و داود و سلیمان و موسی و عیسی و محمد ص فإنها أمور خارقة للعادة المستمرة فی نظام الطبیعة.
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لکن یجب أن یعلم أن هذه الأمور و الحوادث و إن أنکرتها العادة و استبعدتها إلا أنها لیست أمورا مستحیلة بالذات بحیث یبطلها العقل الضروری کما یبطل قولنا الإیجاب و السلب یجتمعان معا و یرتفعان معا من کل جهة و قولنا الشی‌ء یمکن أن یسلب عن نفسه و قولنا: الواحد لیس نصف الاثنین و أمثال ذلک من الأمور الممتنعة بالذات کیف؟ و عقول جم غفیر من الملیین منذ أعصار قدیمة تقبل ذلک و ترتضیه من غیر إنکار و رد و لو کانت المعجزات ممتنعة بالذات لم یقبلها عقل عاقل و لم یستدل بها علی شی‌ء و لم ینسبها أحد إلی أحد.
علی أن أصل هذه الأمور أعنی المعجزات لیس مما تنکره عادة الطبیعة بل هی مما یتعاوره نظام المادة کل حین بتبدیل الحی إلی میت و المیت إلی الحی و تحویل صورة إلی صورة و حادثة إلی حادثة و رخاء إلی بلاء و بلاء إلی رخاء، و إنما الفرق بین صنع العادة و بین المعجزة الخارقة هو أن الأسباب المادیة المشهودة التی بین أیدینا إنما تؤثر أثرها مع روابط مخصوصة و شرائط زمانیة و مکانیة خاصة تقضی بالتدریج فی التأثیر، مثلا العصا و إن أمکن أن تصیر حیة تسعی و الجسد البالی و إن أمکن أن یصیر إنسانا حیا لکن ذلک إنما یتحقق فی العادة بعلل خاصة و شرائط زمانیة و مکانیة مخصوصة تنتقل بها المادة من حال إلی حال و تکتسی صورة بعد صورة حتی تستقر و تحل بها الصورة الأخیرة المفروضة علی ما تصدقه المشاهدة و التجربة لا مع أی شرط اتفق أو من غیر علة أو بإرادة مرید کما هو الظاهر من حال المعجزات و الخوارق التی یقصها القرآن.
و کما أن الحس و التجربة الساذجین لا یساعدان علی تصدیق هذه الخوارق للعادة کذلک النظر العلمی الطبیعی، لکونه معتمدا علی السطح المشهود من نظام العلة و المعلول الطبیعیین، أعنی به السطح الذی یستقر علیه التجارب العلمی الیوم و الفرضیات المعللة للحوادث المادیة.
إلا أن حدوث الحوادث الخارقة للعادة إجمالا لیس فی وسع العلم إنکاره و الستر علیه، فکم من أمر عجیب خارق للعادة یأتی به أرباب المجاهدة و أهل الارتیاض کل یوم تمتلئ به العیون و تنشره النشریات و یضبطه الصحف و المسفورات بحیث لا یبقی لذی لب فی وقوعها شک و لا فی تحققها ریب.
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و هذا هو الذی ألجأ الباحثین فی الآثار الروحیة من علماء العصر أن یعللوه بجریان أمواج مجهولة إلکتریسیة مغناطیسیة فافترضوا أن الارتیاضات الشاقة تعطی للإنسان سلطة علی تصریف أمواج مرموزة قویة تملکه أو تصاحبه إرادة و شعور و بذلک یقدر علی ما یأتی به من حرکات و تحریکات و تصرفات عجیبة فی المادة خارقة للعادة بطریق القبض و البسط و نحو ذلک.
و هذه الفرضیة لو تمت و أطردت من غیر انتقاض لأدت إلی تحقق فرضیة جدیدة وسیعة تعلل جمیع الحوادث المتفرقة التی کانت تعللها جمیعا أو تعلل بعضها الفرضیات القدیمة علی محور الحرکة و القوة و لساقت جمیع الحوادث المادیة إلی التعلل و الارتباط بعلة واحدة طبیعیة.
فهذا قولهم و الحق معهم فی الجملة إذ لا معنی لمعلول طبیعی لا علة طبیعیة له مع فرض کون الرابطة طبیعیة محفوظة، و بعبارة أخری إنا لا نعنی بالعلة الطبیعیة إلا أن تجتمع عدة موجودات طبیعیة مع نسب و روابط خاصة فیتکون منها عند ذلک موجود طبیعی جدید حادث متأخر عنها مربوط بها بحیث لو انتقض النظام السابق علیه لم یحدث و لم یتحقق وجوده.
و أما القرآن الکریم فإنه و إن لم یشخص هذه العلة الطبیعیة الأخیرة التی تعلل جمیع الحوادث المادیة العادیة و الخارقة للعادة (علی ما نحسبه) بتشخیص اسمه و کیفیة تأثیره لخروجه عن غرضه العام إلا أنه مع ذلک یثبت لکل حادث مادی سببا مادیا بإذن الله تعالی، و بعبارة أخری یثبت لکل حادث مادی مستند فی وجوده إلی الله سبحانه (و الکل مستند) مجری مادیا و طریقا طبیعیا به یجری فیض الوجود منه تعالی إلیه.
قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ، وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق- 3، فإن صدر الآیة یحکم بالإطلاق من غیر تقیید أن کل من اتقی الله و توکل علیه و إن کانت الأسباب العادیة المحسوبة عندنا أسبابا تقضی بخلافه و تحکم بعدمه فإن الله سبحانه حسبه فیه و هو کائن لا محالة، کما یدل علیه أیضا إطلاق قوله تعالی: «وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة- 186، و قوله تعالی: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: المؤمن- 60، و قوله تعالی: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِکافٍ عَبْدَهُ»: الزمر- 36.
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ثم الجملة التالیة و هی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق- 3، یعلل إطلاق الصدر، و فی هذا المعنی قوله: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: یوسف- 21، و هذه جملة مطلقة غیر مقیدة بشی‌ء البتة؛ فلله سبحانه سبیل إلی کل حادث تعلقت به مشیته و إرادته و إن کانت السبل العادیة و الطرق المألوفة مقطوعة منتفیة هناک.
و هذا یحتمل وجهین: أحدهما أن یتوسل تعالی إلیه من غیر سبب مادی و علة طبیعیة بل بمجرد الإرادة وحدها، و ثانیهما أن یکون هناک سبب طبیعی مستور عن علمنا یحیط به الله سبحانه و یبلغ ما یریده من طریقه إلا أن الجملة التالیة من الآیة المعللة لما قبلها أعنی قوله تعالی، قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً؛ تدل علی ثانی الوجهین فإنها تدل علی أن کل شی‌ء من المسببات أعم مما تقتضیه الأسباب العادیة أو لا تقتضیه فإن له قدرا قدره الله سبحانه علیه، و ارتباطات مع غیره من الموجودات، و اتصالات وجودیة مع ما سواه، لله سبحانه أن یتوسل منها إلیه و إن کانت الأسباب العادیة مقطوعة عنه غیر مرتبطة به إلا أن هذه الاتصالات و الارتباطات لیست مملوکة للأشیاء أنفسها حتی تطیع فی حال و تعصی فی أخری بل مجعولة بجعله تعالی مطیعة منقادة له.
فالآیة تدل علی أنه تعالی جعل بین الأشیاء جمیعها ارتباطات و اتصالات له أن یبلغ إلی کل ما یرید من أی وجه شاء و لیس هذا نفیا للعلیة و السببیة بین الأشیاء بل إثبات أنها بید الله سبحانه یحولها کیف شاء و أراد، ففی الوجود علیه و ارتباط حقیقی بین کل موجود و ما تقدمه من الموجودات المنتظمة غیر أنها لیست علی ما نجده بین ظواهر الموجودات بحسب العادة (و لذلک نجد الفرضیات العلمیة الموجودة قاصرة عن تعلیل جمیع الحوادث الوجودیة) بل علی ما یعلمه الله تعالی و ینظمه.
و هذه الحقیقة هی التی تدل علیها آیات القدر کقوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر- 21، و قوله تعالی: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ»: القمر- 49، و قوله تعالی: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»،: الفرقان- 2 و قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی- 3. و کذا قوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ 
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نَبْرَأَها»: الحدید- 22، و قوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ»: التغابن- 11. فإن الآیة الأولی و کذا بقیة الآیات تدل علی أن الأشیاء تنزل من ساحة الإطلاق إلی مرحلة التعین و التشخص بتقدیر منه تعالی و تحدید یتقدم علی الشی‌ء و یصاحبه، و لا معنی لکون الشی‌ء محدودا مقدرا فی وجوده إلا أن یتحدد و یتعین بجمیع روابطه التی مع سائر الموجودات و الموجود المادی مرتبط بمجموعة من الموجودات المادیة الأخری التی هی کالقالب الذی یقلب به الشی‌ء و یعین وجوده و یحدده و یقدره فما من موجود مادی إلا و هو متقدر مرتبط بجمیع الموجودات المادیة التی تتقدمه و تصاحبه فهو معلول لآخر مثله لا محالة.
و یمکن أن یستدل أیضا علی ما مر بقوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: المؤمن- 62، و قوله تعالی: «ما مِنْ دَابَّةٍ إِلَّا هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: هود- 56. فإن الآیتین بانضمام ما مرت الإشارة إلیه من أن الآیات القرآنیة تصدق قانون العلیة العام تنتج المطلوب.
و ذلک أن الآیة الأولی تعمم الخلقة لکل شی‌ء فما من شی‌ء إلا و هو مخلوق لله عز شأنه، و الآیة الثانیة تنطق بکون الخلقة و الإیجاد علی وتیرة واحدة و نسق منتظم من غیر اختلاف یؤدی إلی الهرج و الجزاف.
و القرآن کما عرفت یصدق قانون العلیة العام فی ما بین الموجودات المادیة، ینتج أن نظام الوجود فی الموجودات المادیة سواء کانت علی جری العادة أو خارقة لها علی صراط مستقیم غیر متخلف و وتیرة واحدة فی استناد کل حادث فیه إلی العلة المتقدمة علیه الموجبة له.
و من هنا یستنتج أن الأسباب العادیة التی ربما یقع التخلف بینها و بین مسبباتها لیست بأسباب حقیقیة بل هناک أسباب حقیقیة مطردة غیر متخلفة الأحکام و الخواص کما ربما یؤیده التجارب العلمی فی جراثیم الحیاة و فی خوارق العادة کما مر.



3 القرآن یسند ما أسند إلی العلة المادیة إلی الله تعالی‌

ثم إن القرآن کما یثبت بین الأشیاء العلیة و المعلولیة و یصدق سببیة البعض للبعض کذلک 
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یسند الأمر فی الکل إلی الله سبحانه فیستنتج منه أن الأسباب الوجودیة غیر مستقلة فی التأثیر و المؤثر الحقیقی بتمام معنی الکلمة لیس إلا الله عز سلطانه. قال تعالی:
«أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف- 53، و قال تعالی «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: البقرة- 284، و قال تعالی: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الحدید- 5، و قال تعالی: «قُلْ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ»: النساء- 77. إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة الدالة علی أن کل شی‌ء مملوک محض لله لا یشارکه فیه أحد، و له أن یتصرف فیها کیف شاء و أراد و لیس لأحد أن یتصرف فی شی‌ء منها إلا من بعد أن یأذن الله لمن شاء و یملکه التصرف من غیر استقلال فی هذا التملیک أیضا، بل مجرد إذن لا یستقل به المأذون له دون أن یعتمد علی إذن الإذن، قال تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ»: آل عمران- 26، و قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه- 50، إلی غیر ذلک من الآیات، و قال تعالی أیضا: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: البقرة- 255، و قال تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3.
فالأسباب تملکت السببیة بتملیکه تعالی، و هی غیر مستقلة فی عین أنها مالکة.
و هذا المعنی هو الذی یعبر سبحانه عنه بالشفاعة و الإذن، فمن المعلوم أن الإذن إنما یستقیم معناه إذا کان هناک مانع من تصرف المأذون فیه، و المانع أیضا إنما یتصور فیما کان هناک مقتض موجود یمنع المانع عن تأثیره و یحول بینه و بین تصرفه.
فقد بان أن فی کل السبب مبدأ مؤثرا مقتضیا للتأثیر به یؤثر فی مسببه، و الأمر مع ذلک لله سبحانه.



4 القرآن یثبت تأثیرا فی نفوس الأنبیاء فی الخوارق‌

ثم إنه تعالی قال: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْمُبْطِلُونَ»: المؤمن- 78.
فأفاد إناطة إتیان أیة آیة من أی رسول بإذن الله سبحانه فبین أن إتیان الآیات 
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المعجزة من الأنبیاء و صدورها عنهم إنما هو لمبدإ مؤثر موجود فی نفوسهم الشریفة متوقف فی تأثیره علی الإذن کما مر فی الفصل السابق.
و قال تعالی: «وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ وَ لکِنَّ الشَّیاطِینَ کَفَرُوا یُعَلِّمُونَ النَّاسَ السِّحْرَ وَ ما أُنْزِلَ عَلَی الْمَلَکَیْنِ بِبابِلَ هارُوتَ وَ مارُوتَ وَ ما یُعَلِّمانِ مِنْ أَحَدٍ حَتَّی یَقُولا إِنَّما نَحْنُ فِتْنَةٌ فَلا تَکْفُرْ فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما ما یُفَرِّقُونَ بِهِ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ زَوْجِهِ وَ ما هُمْ بِضارِّینَ بِهِ مِنْ أَحَدٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة- 102.
و الآیة کما أنها تصدق صحة السحر فی الجملة کذلک تدل علی أن السحر أیضا کالمعجزة فی کونه عن مبدإ نفسانی فی الساحر لمکان الإذن.
و بالجملة جمیع الأمور الخارقة للعادة سواء سمیت معجزة أو سحرا أو غیر ذلک ککرامات الأولیاء و سائر الخصال المکتسبة بالارتیاضات و المجاهدات جمیعها مستندة إلی مباد نفسانیة و مقتضیات إرادیة علی ما یشیر إلیه کلامه سبحانه إلا أن کلامه ینص علی أن المبدأ الموجود عند الأنبیاء و الرسل و المؤمنین هو الفائق الغالب علی کل سبب و فی کل حال، قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ»: الصافات- 173، و قال تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی»: المجادلة- 21، و قال تعالی: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»: المؤمن- 51. و الآیات مطلقة غیر مقیدة.
و من هنا یمکن أن یستنتج أن هذا المبدأ الموجود المنصور أمر وراء الطبیعة و فوق المادة. فإن الأمور المادیة مقدرة محدودة مغلوبة لما هو فوقها قدرا و حدا عند التزاحم و المغالبة، و الأمور المجردة أیضا و إن کانت کذلک إلا أنها لا تزاحم بینها و لا تمانع إلا أن تتعلق بالمادة. بعض التعلق و هذا المبدأ النفسانی المجرد المنصور بإرادة الله سبحانه إذا قابل مانعا مادیا أفاض إمدادا علی السبب بما لا یقاومه سبب مادی یمنعه فافهم.



5 القرآن کما یسند الخوارق إلی تأثیر النفوس یسندها إلی أمر الله تعالی‌

ثم إن الجملة الأخیرة من الآیة السابقة فی الفصل السابق أعنی قوله تعالی: « «فَإِذا
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جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِ الآیة، تدل علی أن تأثیر هذا المقتضی یتوقف علی أمر من الله تعالی یصاحب الإذن الذی کان یتوقف علیه أیضا فتأثیر هذا المقتضی یتوقف علی مصادفته الأمر أو اتحاده معه. و قد فسر الأمر فی قوله تعالی «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس- 82، بکلمة الإیجاد و قول: کن و قال تعالی: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الدهر- 29، 30 و قال: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ. لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَسْتَقِیمَ. وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ»: التکویر- 27، 28، 29، دلت الآیات علی أن الأمر الذی للإنسان إن یریده و بیده زمام اختیاره لا یتحقق موجودا إلا أن یشاء الله ذلک بأن یشاء أن یشاء الإنسان و یرید إرادة الإنسان فإن الآیات الشریفة فی مقام أن أفعال الإنسان الإرادیة و إن کانت بید الإنسان بإرادته لکن الإرادة و المشیة لیست بید الإنسان بل هی مستندة إلی مشیة الله سبحانه، و لیست فی مقام بیان أن کل ما یریده الإنسان فقد أراده الله فإنه خطأ فاحش و لازمه أن یتخلف الفعل عن إرادة الله سبحانه عند تخلفه عن إرادة الإنسان، تعالی الله عن ذلک. مع أنه خلاف ظواهر الآیات الکثیرة الواردة فی هذا المورد کقوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها»: السجدة- 13. و قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَآمَنَ مَنْ فِی الْأَرْضِ کُلُّهُمْ جَمِیعاً»: یونس- 99، إلی غیر ذلک فإرادتنا و مشیئتنا إذا تحققت فینا فهی مرادة بإرادة الله و مشیته لها و کذا أفعالنا مرادة له تعالی من طریق إرادتنا و مشیتنا بالواسطة. و هما أعنی الإرادة و الفعل جمیعا متوقفان علی أمر الله سبحانه و کلمة کن.
فالأمور جمیعا سواء کانت عادیة أو خارقة للعادة و سواء کان خارق العادة فی جانب الخیر و السعادة کالمعجزة و الکرامة، أو فی جانب الشر کالسحر و الکهانة مستندة فی تحققها إلی أسباب طبیعیة، و هی مع ذلک متوقفة علی إرادة الله، لا توجد إلا بأمر الله سبحانه أی بأن یصادف السبب أو یتحد مع أمر الله سبحانه.
و جمیع الأشیاء و إن کانت من حیث استناد وجودها إلی الأمر الإلهی علی حد سواء بحیث إذا تحقق الإذن و الأمر تحققت عن أسبابها، و إذا لم یتحقق الإذن و الأمر لم تتحقق، أی لم تتم السببیة إلا أن قسما منها و هو المعجزة من الأنبیاء أو ما سأله عبد
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ربه بالدعاء لا یخلو عن إرادة موجبة منه تعالی و أمر عزیمة کما یدل علیه قوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی» الآیة: المجادلة- 21. و قوله تعالی: «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ» الآیة: البقرة- 186، و غیر ذلک من الآیات المذکورة فی الفصل السابق.



6 القرآن یسند المعجزة إلی سبب غیر مغلوب‌

فقد تبین من الفصول السابقة من البحث أن المعجزة کسائر الأمور الخارقة للعادة لا تفارق الأسباب العادیة فی الاحتیاج إلی سبب طبیعی و أن مع الجمیع أسبابا باطنیة و أن الفرق بینها أن الأمور العادیة ملازمة لأسباب ظاهریة تصاحبها الأسباب الحقیقیة الطبیعیة غالبا أو مع الأغلب و مع تلک الأسباب الحقیقیة إرادة الله و أمره، و الأمور الخارقة للعادة من الشرور کالسحر و الکهانة مستندة إلی أسباب طبیعیة مفارقة للعادة مقارنة للسبب الحقیقی بالإذن و الإرادة کاستجابة الدعاء و نحو ذلک من غیر تحد یبتنی علیه ظهور حق الدعوة و أن المعجزة مستندة إلی سبب طبیعی حقیقی بإذن الله و أمره إذا کان هناک تحد یبتنی علیه صحة النبوة و الرسالة و الدعوة إلی الله تعالی و أن القسمین الآخرین یفارقان سائر الأقسام فی أن سببهما لا یصیر مغلوبا مقهورا قط بخلاف سائر المسببات.
فإن قلت: فعلی هذا لو فرضنا الإحاطة و البلوغ إلی السبب الطبیعی الذی للمعجزة کانت المعجزة میسورة ممکنة الإتیان لغیر النبی أیضا و لم یبق فرق بین المعجزة و غیرها إلا بحسب النسبة و الإضافة فقط فیکون حینئذ أمر ما معجزة بالنسبة إلی قوم غیر معجزة بالنسبة إلی آخرین، و هم المطلعون علی سببها الطبیعی الحقیقی، و فی عصر دون عصر، و هو عصر العلم، فلو ظفر البحث العلمی علی الأسباب الحقیقیة الطبیعیة القصوی لم یبق مورد للمعجزة و لم تکشف المعجزة عن الحق. و نتیجة هذا البحث أن المعجزة لا حجیة فیها إلا علی الجاهل بالسبب فلیست حجة فی نفسها.
قلت: کلا فلیست المعجزة معجزة من حیث إنها مستندة إلی سبب طبیعی مجهول حتی تنسلخ عن اسمها عند ارتفاع الجهل و تسقط عن الحجیة، و لا أنها معجزة من حیث استنادها إلی سبب مفارق للعادة، بل هی معجزة من حیث إنها مستندة
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إلی أمر مفارق للعادة غیر مغلوب السبب قاهرة العلة البتة، و ذلک کما أن الأمر الحادث من جهة استجابة الدعاء کرامة من حیث استنادها إلی سبب غیر مغلوب کشفاء المریض مع أنه یمکن أن یحدث من غیر جهته کجهة العلاج بالدواء غیر أنه حینئذ أمر عادی یمکن أن یصیر سببه مغلوبا مقهورا بسبب آخر أقوی منه.



7 القرآن یعد المعجزة برهانا علی صحة الرسالة لا دلیلا عامیا

و هاهنا سؤال و هو أنه ما هی الرابطة بین المعجزة و بین حقیة دعوی الرسالة مع أن العقل لا یری تلازما بین صدق الرسول فی دعوته إلی الله سبحانه و بین صدور أمر خارق للعادة عن الرسول علی أن الظاهر من القرآن الشریف، تقریر ذلک فیما یحکیه من قصص عدة من الأنبیاء کهود و صالح و موسی و عیسی و محمد ص فإنهم علی ما یقصه القرآن حینما بثوا دعوتهم سئلوا عن آیة تدل علی حقیة دعوتهم فأجابوهم فیما سئلوا و جاءوا بالآیات.
و ربما أعطوا المعجزة فی أول البعثة قبل أن یسألهم أممهم شیئا من ذلک کما قال تعالی فی موسی (ع) و هارون: «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ بِآیاتِی وَ لا تَنِیا فِی ذِکْرِی»: طه- 42، و قال تعالی فی عیسی (ع): «وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ فَأَنْفُخُ فِیهِ فَیَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 49، و کذا إعطاء القرآن معجزة للنبی ص. و بالجملة فالعقل الصریح لا یری تلازما بین حقیة ما أتی به الأنبیاء و الرسل من معارف المبدإ و المعاد و بین صدور أمر یخرق العادة عنهم.
مضافا إلی أن قیام البراهین الساطعة علی هذه الأصول الحقة یغنی العالم البصیر بها عن النظر فی أمر الإعجاز، و لذا قیل إن المعجزات لإقناع نفوس العامة لقصور عقولهم عن إدراک الحقائق العقلیة و أما الخاصة فإنهم فی غنی عن ذلک.
و الجواب عن هذا السؤال أن الأنبیاء و الرسل (ع) لم یأتوا بالآیات المعجزة لإثبات شی‌ء من معارف المبدإ و المعاد مما یناله العقل کالتوحید و البعث و أمثالها
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و إنما اکتفوا فی ذلک بحجة للعقل و المخاطبة من طریق النظر و الاستدلال کقوله تعالی:
«قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: إبراهیم- 10 فی الإحتجاج علی التوحید قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: ص- 28 فی الإحتجاج علی البعث. و إنما سئل الرسل المعجزة و أتوا بها لإثبات رسالتهم و تحقیق دعواها.
و ذلک أنهم ادعوا الرسالة من الله بالوحی و أنه بتکلیم إلهی أو نزول ملک و نحو ذلک و هذا شی‌ء خارق للعادة فی نفسه من غیر سنخ الإدراکات الظاهرة و الباطنة التی یعرفها عامة الناس و یجدونها من أنفسهم، بل إدراک مستور عن عامة النفوس لو صح وجوده لکان تصرفا خاصا من ما وراء الطبیعة فی نفوس الأنبیاء فقط، مع أن الأنبیاء کغیرهم من أفراد الناس فی البشریة و قواها، و لذلک صادفوا إنکارا شدیدا من الناس و مقاومة عنیفة فی رده علی أحد وجهین:
فتارة حاول الناس إبطال دعواهم بالحجة کقوله تعالی: «قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا تُرِیدُونَ أَنْ تَصُدُّونا عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا»: إبراهیم- 10، استدلوا فیها علی بطلان دعواهم الرسالة بأنهم مثل سائر الناس و الناس لا یجدون شیئا مما یدعونه من أنفسهم مع وجود المماثلة، و لو کان لکان فی الجمیع أو جاز للجمیع هذا، و لهذا أجاب الرسل عن حجتهم بما حکاه الله تعالی عنهم بقوله: «قالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَحْنُ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ»: إبراهیم- 13، فردوا علیهم بتسلیم المماثلة و أن الرسالة من منن الله الخاصة، و الاختصاص ببعض النعم الخاصة لا ینافی المماثلة، فللناس اختصاصات، نعم لو شاء أن یمتن علی من یشاء منهم فعل ذلک من غیر مانع فالنبوة مختصة بالبعض و إن جاز علی الکل.
و نظیر هذا الاحتجاج قولهم فی النبی ص علی ما حکاه الله تعالی: «أَ أُنْزِلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ مِنْ بَیْنِنا»: ص- 8، و قولهم کما حکاه الله: «لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ»: الزخرف- 31.
و نظیر هذا الاحتجاج أو قریب منه ما فی قوله تعالی: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ 
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یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها»: الفرقان- 8، و وجه الاستدلال أن دعوی الرسالة توجب أن لا یکون بشرا مثلنا لکونه ذا أحوال من الوحی و غیره لیس فینا فلم یأکل الطعام و یمشی فی الأسواق لاکتساب المعیشة؟ بل یجب أن ینزل معه ملک یشارکه فی الإنذار أو یلقی إلیه کنز فلا یحتاج إلی مشی الأسواق للکسب أو تکون له جنة فیأکل منها لا مما نأکل منه من طعام، فرد الله تعالی علیهم بقوله: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا» إلی أن قال «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا إِنَّهُمْ لَیَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ یَمْشُونَ فِی الْأَسْواقِ وَ جَعَلْنا بَعْضَکُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَةً أَ تَصْبِرُونَ وَ کانَ رَبُّکَ بَصِیراً»: الفرقان- 20، و رد تعالی فی موضع آخر مطالبتهم مباشرة الملک للإنذار بقوله: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ»: الأنعام- 9.
و قریب من ذلک الاحتجاج أیضا ما فی قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً»: الفرقان- 21، فأبطلوا بزعمهم دعوی الرسالة بالوحی بمطالبة أن یشهدوا نزول الملک أو رؤیة الرب سبحانه لمکان المماثلة مع النبی، فرد الله تعالی علیهم ذلک بقوله: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً»: الفرقان- 22، فذکر أنهم و الحال حالهم لا یرون الملائکة إلا مع حال الموت کما ذکره فی فی موضع آخر بقوله تعالی: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ»: الحجر- 8، و یشتمل هذه الآیات الأخیرة علی زیادة فی وجه الاستدلال، و هو تسلیم صدق النبی ص فی دعواه إلا أنه مجنون و ما یحکیه و یخبر به أمر یسوله له الجنون غیر مطابق للواقع کما فی موضع آخر من قوله: «وَ قالُوا مَجْنُونٌ وَ ازْدُجِرَ»: القمر- 9.
و بالجملة فأمثال هذه الآیات مسوقة لبیان إقامتهم الحجة علی إبطال دعوی النبوة من طریق المماثلة.
و تارة أخری أقاموا أنفسهم مقام الإنکار و سؤال الحجة و البینة علی صدق 
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[کلام فی معنی الرسالة و ما یلحق بها.] الدعوة لاشتمالها علی ما تنکره النفوس و لا تعرفه العقول (علی طریقة المنع مع السند باصطلاح فن المناظرة) و هذه البینة هی المعجزة، بیان ذلک أن دعوی النبوة و الرسالة من کل نبی و رسول علی ما یقصه القرآن إنما کانت بدعوی الوحی و التکلیم الإلهی بلا واسطة أو بواسطة نزول الملک، و هذا أمر لا یساعد علیه الحس و لا تؤیده التجربة فیتوجه علیه الإشکال من جهتین: إحداهما من جهة عدم الدلیل علیه، و الثانیة من جهة الدلیل علی عدمه، فإن الوحی و التکلیم الإلهی و ما یتلوه من التشریع و التربیة الدینیة مما لا یشاهده البشر من أنفسهم، و العادة الجاریة فی الأسباب و المسببات تنکره فهو أمر خارق للعادة، و قانون العلیة العامة لا یجوزه، فلو کان النبی صادقا فی دعواه النبوة و الوحی کان لازمه أنه متصل بما وراء الطبیعة، مؤید بقوة إلهیة تقدر علی خرق العادة و أن الله سبحانه یرید بنبوته و الوحی إلیه خرق العادة، فلو کان هذا حقا و لا فرق بین خارق و خارق کان من الممکن أن یصدر من النبی خارق آخر للعادة من غیر مانع و أن یخرق الله العادة بأمر آخر یصدق النبوة و الوحی من غیر مانع عنه فإن حکم الأمثال واحد فلئن أراد الله هدایة الناس بطریق خارق للعادة و هو طریق النبوة و الوحی فلیؤیدها و لیصدقها بخارق آخر و هو المعجزة.
و هذا هو الذی بعث الأمم إلی سؤال المعجزة علی صدق دعوی النبوة کلما جاءهم رسول من أنفسهم بعثا بالفطرة و الغریزة و کان سؤال المعجزة لتأیید الرسالة و تصدیقها لا للدلالة علی صدق المعارف الحقة التی کان الأنبیاء یدعون إلیها مما یمکن أن یناله البرهان کالتوحید و المعاد، و نظیر هذا ما لو جاء رجل بالرسالة إلی قوم من قبل سیدهم الحاکم علیهم و معه أوامر و نواه یدعیها للسید فإن بیانه لهذه الأحکام و إقامته البرهان علی أن هذه الأحکام مشتملة علی مصلحة القوم و هم یعلمون أن سیدهم لا یرید إلا صلاح شأنهم، إنما یکفی فی کون الأحکام التی جاء بها حقة صالحة للعمل، و لا تکفی البراهین و الأدلة المذکورة فی صدق رسالته و أن سیدهم أراد منهم بإرساله إلیهم ما جاء به من الأحکام بل یطالبونه ببینة أو علامة تدل علی صدقه فی دعواه ککتاب بخطه و خاتمه یقرءونه، أو علامة یعرفونها، کما قال المشرکون للنبی: «حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ»: إسراء- 93.
فقد تبین بما ذکرناه أولا: التلازم بین صدق دعوی الرسالة و بین المعجزة و أنها
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الدلیل علی صدق دعواها لا یتفاوت فی ذلک حال الخاصة و العامة فی دلالتها و إثباتها، و ثانیا أن ما یجده الرسول و النبی من الوحی و یدرکه منه من غیر سنخ ما نجده بحواسنا و عقولنا النظریة الفکریة، فالوحی غیر الفکر الصائب؛ و هذا المعنی فی کتاب الله تعالی من الوضوح و السطوع بحیث لا یرتاب فیه من له أدنی فهم و أقل إنصاف.
و قد انحرف فی ذلک جمع من الباحثین من أهل العصر فراموا بناء المعارف الإلهیة و الحقائق الدینیة علی ما وصفه العلوم الطبیعیة من أصالة المادة المتحولة المتکاملة فقد رأوا أن الإدراکات الإنسانیة خواص مادیة مترشحة من الدماغ و أن الغایات الوجودیة و جمیع الکمالات الحقیقیة استکمالات فردیة أو اجتماعیة مادیة.
فذکروا أن النبوة نوع نبوغ فکری و صفاء ذهنی یستحضر به الإنسان المسمی نبیا کمال قومه الاجتماعی و یرید به أن یخلصهم من ورطة الوحشیة و البربریة إلی ساحة الحضارة و المدنیة فیستحضر ما ورثه من العقائد و الآراء و یطبقها علی مقتضیات عصره و محیط حیاته، فیقنن لهم أصولا اجتماعیة و کلیات عملیة یستصلح بها أفعالهم الحیویة ثم یتمم ذلک بأحکام و أمور عبادیة لیستحفظ بها خواصهم الروحیة لافتقار الجامعة الصالحة و المدنیة الفاضلة إلی ذلک و یتفرع علی هذا الافتراض:
أولا: أن النبی إنسان متفکر نابغ یدعو قومه إلی صلاح محیطهم الاجتماعی.
و ثانیا: أن الوحی هو انتقاش الأفکار الفاضلة فی ذهنه.
و ثالثا: أن الکتاب السماوی مجموع هذه الأفکار الفاضلة المنزهة عن التهوسات النفسانیة و الأغراض النفسانیة الشخصیة.
و رابعا: أن الملائکة التی أخبر بها النبی قوی طبیعیة تدبر أمور الطبیعة أو قوی نفسانیة تفیض کمالات النفوس علیها، و أن روح القدس مرتبة من الروح الطبیعیة المادیة تترشح منها هذه الأفکار المقدسة، و أن الشیطان مرتبة من الروح تترشح منها الأفکار الردیة و تدعو إلی الأعمال الخبیثة المفسدة للاجتماع، و علی هذا الأسلوب فسروا الحقائق التی أخبر بها الأنبیاء کاللوح و القلم و العرش و الکرسی و الکتاب و الحساب و الجنة و النار بما یلائم الأصول المذکورة.
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و خامسا: أن الأدیان تابعة لمقتضیات أعصارها تتحول بتحولها.
و سادسا: أن المعجزات المنقولة عن الأنبیاء المنسوبة إلیهم خرافات مجعولة أو حوادث محرفة لنفع الدین و حفظ عقائد العامة عن التبدل بتحول الأعصار أو لحفظ مواقع أئمة الدین و رؤساء المذهب عن السقوط و الاضمحلال إلی غیر ذلک مما أبدعه قوم و تبعهم آخرون.
هذه جمل ما ذکروه و النبوة بهذا المعنی لأن تسمی لعبة سیاسیة أولی بها من أن تسمی نبوة إلهیة، و الکلام التفصیلی فی أطراف ما ذکروه خارج عن البحث المقصود فی هذا المقام.
و الذی یمکن أن یقال فیه هاهنا أن الکتب السماویة و البیانات النبویة المأثورة علی ما بأیدینا لا توافق هذا التفسیر و لا تناسبه أدنی مناسبة، و إنما دعاهم إلی هذا النوع من التفسیر إخلادهم إلی الأرض و رکونهم إلی مباحث المادة فاستلزموا إنکار ما وراء الطبیعة و تفسیر الحقائق المتعالیة عن المادة بما یسلخها عن شأنها و تعیدها إلی المادة الجامدة.
و ما ذکره هؤلاء هو فی الحقیقة تطور جدید فیما کان یذکره آخرون فقد کانوا یفسرون جمیع الحقائق المأثورة فی الدین بالمادة غیر أنهم کانوا یثبتون لها وجودات غائبة عن الحس کالعرش و الکرسی و اللوح و القلم و الملائکة و نحوها من غیر مساعدة الحس و التجربة علی شی‌ء من ذلک، ثم لما اتسع نطاق العلوم الطبیعیة و جری البحث علی أساس الحس و التجربة لزم الباحثین علی ذلک الأسلوب أن ینکروا لهذه الحقائق وجوداتها المادیة الخارجة عن الحس أو البعیدة عنه و أن یفسروها بما تعیدها إلی الوجود المادی المحسوس لیوافق الدین ما قطع به العلم و یستحفظ بذلک عن السقوط.
فهاتان الطائفتان بین باغ و عاد، أما القدماء من المتکلمین فقد فهموا من البیانات الدینیة مقاصدها حق الفهم من غیر مجاز غیر أنهم رأوا أن مصادیقها جمیعا أمور مادیة محضة لکنها غائبة عن الحس غیر محکومة بحکم المادة أصلا و الواقع خلافه، و أما المتأخرون من باحثی هذا العصر ففسروا البیانات الدینیة بما أخرجوها به عن مقاصدها البینة الواضحة، و طبقوها علی حقائق مادیة ینالها الحس و تصدقها التجربة مع أنها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 89
لیست بمقصوده، و لا البیانات اللفظیة تنطبق علی شی‌ء منها.
و البحث الصحیح یوجب أن تفسر هذه البیانات اللفظیة علی ما یعطیها اللفظ فی العرف و اللغة ثم یعتمد فی أمر المصداق علی ما یفسر به بعض الکلام بعضا ثم ینظر، هل الأنظار العلمیة تنافیها أو تبطلها؟ فلو ثبت فیها فی خلال ذلک شی‌ء خارج عن المادة و حکمها فإنما الطریق إلیه إثباتا أو نفیا طور آخر من البحث غیر البحث الطبیعی الذی تتکفله العلوم الطبیعیة، فما للعلم الباحث عن الطبیعة و للأمر الخارج عنها؟ فإن العلم الباحث عن المادة و خواصها لیس من وظیفته أن یتعرض لغیر المادة و خواصها لا إثباتا و لا نفیا.
و لو فعل شیئا منه باحث من بحاثه کان ذلک منه شططا من القول، نظیر ما لو أراد الباحث فی علم اللغة أن یستظهر من علمه حکم الفلک نفیا أو إثباتا
، و لنرجع إلی بقیة الآیات.
و قوله تعالی: فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ. سوق الآیات من أول السورة و إن کانت لبیان حال المتقین و الکافرین و المنافقین (الطوائف الثلاث) جمیعا لکنه سبحانه حیث جمعهم طرا فی قوله: یا أَیُّهَا النَّاسُ اعْبُدُوا رَبَّکُمُ و دعاهم إلی عبادته تقسموا لا محالة إلی مؤمن و غیره فإن هذه الدعوة لا تحتمل من حیث إجابتها و عدمها غیر القسمین: المؤمن و الکافر و أما المنافق فإنما یتحقق بضم الظاهر إلی الباطن، و اللسان إلی القلب فکان هناک من جمع بین اللسان و القلب إیمانا أو کفرا و من اختلف لسانه و قلبه و هو المنافق، فلما ذکرنا (لعله) أسقط المنافقون من الذکر، و خص بالمؤمنین و الکافرین و وضع الإیمان مکان التقوی.
ثم إن الوقود ما توقد به النار و قد نصت الآیة علی أنه نفس الإنسان، فالإنسان وقود و موقود علیه، کما فی قوله تعالی أیضا: «ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ»: المؤمن- 72 و قوله تعالی: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ»: اللمزة- 7، فالإنسان معذب بنار توقده نفسه، و هذه الجملة نظیره قوله تعالی: «کُلَّما رُزِقُوا مِنْها مِنْ ثَمَرَةٍ رِزْقاً قالُوا هذَا الَّذِی رُزِقْنا مِنْ قَبْلُ وَ أُتُوا بِهِ مُتَشابِهاً»: البقرة- 25، ظاهرة فی أنه لیس للإنسان هناک إلا ما هیأه من هاهنا، کما
عن النبی ص: «کما تعیشون تموتون و کما
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تموتون تبعثون 
» الحدیث. و إن کان بین الفریقین فرق من حیث إن لأهل الجنة مزیدا عند ربهم. قال تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق- 35.
و المراد بالحجارة فی قوله: وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ، الأصنام التی کانوا یعبدونها، و یشهد به قوله تعالی: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ» الآیة: الأنبیاء- 98، و الحصب هو الوقود.
و قوله تعالی: لَهُمْ فِیها أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ، قرینة الأزواج تدل علی أن المراد بالطهارة هی الطهارة من أنواع الأقذار و المکاره التی تمنع من تمام الالتیام و الألفة و الأنس من الأقذار و المکاره الخلقیة و الخلقیة.



(بحث روائی)

روی الصدوق، قال: سئل الصادق (ع) عن الآیة- فقال: الأزواج المطهرة اللاتی لا یحضن و لا یحدثن.
أقول: و فی بعض الروایات تعمیم الطهارة للبراءة عن جمیع العیوب و المکاره‌



[سورة البقرة (2): الآیات 26 الی 27].





اشارة

إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلاً ما بَعُوضَةً فَما فَوْقَها فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا فَیَعْلَمُونَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ وَ أَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا فَیَقُولُونَ ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلاً یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلاَّ الْفاسِقِینَ (26) الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ وَ یَقْطَعُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ وَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (27)
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(بیان) [المجازاة و تجسم الأعمال.]

قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ البعوضة الحیوان المعروف و هو من أصغر الحیوانات المحسوسة و هذه الآیة و التی بعدها نظیرة ما فی سورة الرعد «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ. الَّذِینَ یُوفُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ لا یَنْقُضُونَ الْمِیثاقَ. وَ الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ»: الرعد- 19، 20، 21. و کیف کان فالآیة تشهد علی أن من الضلال و العمی ما یلحق الإنسان عقیب أعماله السیئة غیر الضلال و العمی الذی له فی نفسه و من نفسه حیث یقول تعالی:
وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ فقد جعل إضلاله فی تلو الفسق لا متقدما علیه هذا.
ثم إن الهدایة و الإضلال کلمتان جامعتان لجمیع أنواع الکرامة و الخذلان التی ترد منه تعالی علی عباده السعداء و الأشقیاء، فإن الله تعالی وصف فی کلامه حال السعداء من عباده بأنه یحییهم حیاة طیبة، و یؤیدهم بروح الإیمان، و یخرجهم من الظلمات إلی النور و یجعل لهم نورا یمشون به، و هو ولیهم و لا خوف علیهم و لا هم یحزنون، و هو معهم یستجیب لهم إذا دعوه و یذکرهم إذا ذکروه، و الملائکة تنزل علیهم بالبشری و السلام إلی غیر ذلک.
و وصف حال الأشقیاء من عباده بأنه یضلهم و یخرجهم من النور إلی الظلمات و یختم علی قلوبهم، و علی سمعهم و علی أبصارهم غشاوة، و یطمس وجوههم علی أدبارهم و یجعل فی أعناقهم أغلالا فهی إلی الأذقان فهم مقمحون، و یجعل من بین أیدیهم سدا و من خلفهم سدا فیغشیهم فهم لا یبصرون، و یقیض لهم شیاطین قرناء یضلونهم عن السبیل و یحسبون أنهم مهتدون، و یزینون لهم أعمالهم، و هم أولیاؤهم، و یستدرجهم الله من حیث لا یشعرون، و یملی لهم إن کیده متین، و یمکر بهم و یمدهم فی طغیانهم یعمهون.
فهذه نبذة مما ذکره سبحانه من حال الفریقین و ظاهرها أن للإنسان فی الدنیا وراء الحیاة التی یعیش بها فیها حیاة أخری سعیدة أو شقیة ذات أصول و أعراق یعیش بها فیها، و سیطلع و یقف علیها عند انقطاع الأسباب و ارتفاع الحجاب، و یظهر
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من کلامه تعالی أیضا أن للإنسان حیاة أخری سابقة علی حیاته الدنیا یحذوها فیها کما یحذو حذو حیاته الدنیا فیما یتلوها. و بعبارة أخری إن للإنسان حیاة قبل هذه الحیاة الدنیا و حیاة بعدها، و الحیاة الثالثة تتبع حکم الثانیة و الثانیة حکم الأولی، فالإنسان و هو فی الدنیا واقع بین حیاتین: سابقة و لاحقة، فهذا هو الذی یقضی به ظاهر القرآن.
لکن الجمهور من المفسرین حملوا القسم الأول من الآیات و هی الواصفة للحیاة السابقة علی ضرب من لسان الحال و اقتضاء الاستعداد، و القسم الثانی منها و هی الواصفة للحیاة اللاحقة علی ضروب المجاز و الاستعارة هذا، إلا أن ظواهر کثیر من الآیات یدفع ذلک. أما القسم الأول و هی آیات الذر و المیثاق فستأتی فی مواردها، و أما القسم الثانی فکثیر من الآیات دالة علی أن الجزاء یوم الجزاء بنفس الأعمال و عینها کقوله تعالی: «لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم- 7، و قوله تعالی: «ثُمَّ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ» الآیة: البقرة- 281، و قوله تعالی: «فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ»: البقرة- 24، و قوله تعالی: «فَلْیَدْعُ نادِیَهُ سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ»: العلق- 18، و قوله تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران- 30، و قوله تعالی: «ما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ إِلَّا النَّارَ»: البقرة- 174، و قوله: «إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً»: النساء- 10، إلی غیر ذلک من الآیات.
و لعمری لو لم یکن فی کتاب الله تعالی إلا قوله: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق- 22، لکان فیه کفایة إذ الغفلة لا تکون إلا عن معلوم حاضر، و کشف الغطاء لا یستقیم إلا عن مغطی موجود فلو لم یکن ما یشاهده الإنسان یوم القیامة موجودا حاضرا من قبل لما کان یصح أن یقال للإنسان إن هذه أمور کانت مغفولة لک، مستورة عنک فهی الیوم مکشوف عنها الغطاء، مزالة منها الغفلة.
و لعمری إنک لو سألت نفسک أن تهدیک إلی بیان یفی بهذه المعانی حقیقة من غیر مجاز لما أجابتک إلا بنفس هذه البیانات و الأوصاف التی نزل بها القرآن الکریم.
و محصل الکلام أن کلامه تعالی موضوع علی وجهین:
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أحدهما: وجه المجازاة بالثواب و العقاب، و علیه عدد جم من الآیات، تفید:
أن ما سیستقبل الإنسان من خیر أو شر کجنة أو نار إنما هو جزاء لما عمله فی الدنیا من العمل.
و ثانیهما: وجه تجسم الأعمال و علیه عدة أخری من الآیات، و هی تدل علی أن الأعمال تهیئ بأنفسها أو باستلزامها و تأثیرها أمورا مطلوبة أو غیر مطلوبة أی خیرا أو شرا هی التی سیطلع علیه الإنسان یوم یکشف عن ساق. و إیاک أن تتوهم أن الوجهین متنافیان فإن الحقائق إنما تقرب إلی الأفهام بالأمثال المضروبة، کما ینص علی ذلک القرآن.
و قوله تعالی: إِلَّا الْفاسِقِینَ الفسق کما قیل من الألفاظ التی أبدع القرآن استعمالها فی معناها المعروف، مأخوذ من فسقت التمرة إذا خرجت عن قشرها و جلدها و لذلک فسر بعده بقوله تعالی: «الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ الآیة، و النقض إنما یکون عن إبرام، و لذلک أیضا وصف الفاسقین فی آخر الآیة بالخاسرین و الإنسان إنما یخسر فیما ملکه بوجه، قال تعالی: «إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ»: الشوری- 45، و إیاک أن تتلقی هذه الصفات التی أثبتها سبحانه فی کتابه للسعداء من عباده أو الأشقیاء مثل المقربین و المخلصین و المخبتین و الصالحین و المطهرین و غیرهم، و مثل الظالمین و الفاسقین و الخاسرین و الغاوین و الضالین و أمثالها أوصافا مبتذلة أو مأخوذة لمجرد تزیین اللفظ، فتضطرب بذلک قریحتک فی فهم کلامه تعالی فتعطف الجمیع علی واد واحد، و تأخذها هجاء عامیا و حدیثا ساذجا سوقیا بل هی أوصاف کاشفة عن حقائق روحیة و مقامات معنویة فی صراطی السعادة و الشقاوة، کل واحد منها فی نفسه مبدأ لآثار خاصة و منشأ لأحکام مخصوصة معینة، کما أن مراتب السن و خصوصیات القوی و أوضاع الخلقة فی الإنسان کل منها منشأ لأحکام و آثار مخصوصة لا یمکننا أن نطلب واحدا منها من غیر منشئه و محتده، و لئن تدبرت فی مواردها من کلامه تعالی و أمعنت فیها وجدت صدق ما ادعیناه.



بحث الجبر و التفویض [الجبر و التفویض و الأمر بین الأمرین.]

و اعلم: أن بیانه تعالی أن الإضلال إنما یتعلق بالفاسقین یشرح کیفیة تأثیره 
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تعالی فی أعمال العباد و نتائجها (و هو الذی یراد حله فی بحث الجبر و التفویض).
بیان ذلک: أنه تعالی قال: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»:، البقرة- 284، و قال: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الحدید- 5، و قال: «لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ: التغابن- 1، فأثبت فیها و فی نظائرها من الآیات الملک لنفسه علی العالم بمعنی أنه تعالی مالک علی الإطلاق لیس بحیث یملک علی بعض الوجوه و لا یملک علی بعض الوجوه، کما أن الفرد من الإنسان یملک عبدا أو شیئا آخر فیما یوافق تصرفاته أنظار العقلاء، و أما التصرفات السفهیة فلا یملکها، و کذا العالم مملوک لله تعالی مملوکیة علی الإطلاق، لا مثل مملوکیة بعض أجزاء العالم لنا حیث إن ملکنا ناقص إنما یصحح بعض التصرفات لا جمیعها، فإن الإنسان المالک لحمار مثلا إنما یملک منه أن یتصرف فیه بالحمل و الرکوب مثلا و أما أن یقتله عطشا أو جوعا أو یحرقه بالنار من غیر سبب موجب فالعقلاء لا یرون له ذلک، أی کل مالکیة فی هذا الاجتماع الإنسانی مالکیة ضعیفة إنما تصحح بعض التصرفات المتصورة فی العین المملوکة لا کل تصرف ممکن، و هذا بخلاف ملکه تعالی للأشیاء فإنها لیس لها من دون الله تعالی من رب یملکها و هی لا تملک لنفسها نفعا و لا ضرا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا فکل تصرف متصور فیها فهو له تعالی، فأی تصرف تصرف به فی عباده و خلقه فله ذلک من غیر أن یستتبع قبحا و لا ذما و لا لوما فی ذلک، إذ التصرف من بین التصرفات إنما یستقبح و یذم علیه فیما لا یملک المتصرف ذلک لأن العقلاء لا یرون له ذلک، فملک هذا المتصرف محدود مصروف إلی التصرفات الجائزة عند العقل، و أما هو تعالی فکل تصرف تصرف به فهو تصرف من مالک و تصرف فی مملوک فلا قبح و لا ذم و لا غیر ذلک، و قد أید هذه الحقیقة بمنع الغیر عن أی تصرف فی ملکه إلا ما یشاؤه أو یأذن فیه و هو السائل المحاسب دون المسئول المأخوذ، فقال تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: البقرة- 255، و قال تعالی: «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3، و قال تعالی:
«لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً»: الرعد- 33، و قال: «یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: النحل- 93، و قال تعالی: «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الدهر- 30، و قال تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء- 23، فالله هو المتصرف 
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الفاعل فی ملکه و لیس لشی‌ء غیره شی‌ء من ذلک إلا بإذنه و مشیته، فهذا ما یقتضیه ربوبیته.
ثم إنا نری أنه تعالی نصب نفسه فی مقام التشریع و جری فی ذلک علی ما یجری علیه العقلاء فی المجتمع الإنسانی، من استحسان الحسن و المدح و الشکر علیه و استقباح القبیح و الذم علیه کما قال تعالی: «إِنْ تُبْدُوا الصَّدَقاتِ فَنِعِمَّا هِیَ»: البقرة- 271، و قال: «بِئْسَ الِاسْمُ الْفُسُوقُ»: الحجرات- 11، و ذکر أن تشریعاته منظور فیها إلی مصالح الإنسان و مفاسده مرعی فیها أصلح ما یعالج به نقص الإنسان فقال تعالی:
«إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: الأنفال- 24، و قال تعالی: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ»: الصف- 11، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ (إلی أن قال) وَ یَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ الْبَغْیِ»: النحل- 90، و قال تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ»: الأعراف- 28، و الآیات فی ذلک کثیرة، و فی ذلک إمضاء لطریقة العقلاء فی المجتمع، بمعنی أن هذه المعانی الدائرة عند العقلاء من حسن و قبح و مصلحة و مفسدة و أمر و نهی و ثواب و عقاب أو مدح و ذم و غیر ذلک و الأحکام المتعلقة بها کقولهم:
الخیر یجب أن یؤثر و الحسن یجب أن یفعل، و القبیح یجب أن یجتنب عنه إلی غیر ذلک، کما أنها هی الأساس للأحکام العامة العقلائیة کذلک الأحکام الشرعیة التی شرعها الله تعالی لعباده مرعی فیها ذلک، فمن طریقة العقلاء أن أفعالهم یلزم أن تکون معللة بأغراض و مصالح عقلائیة، و من جملة أفعالهم تشریعاتهم و جعلهم للأحکام و القوانین، و منها جعل الجزاء و مجازاة الإحسان بالإحسان و الإساءة بالإساءة إن شاءوا فهذه کلها معللة بالمصالح و الأغراض الصالحة، فلو لم یکن فی مورد أمر أو نهی من الأوامر العقلائیة ما فیه صلاح الاجتماع بنحو ینطبق علی المورد لم یقدم العقلاء علی مثله، و کل المجازاة إنما تکون بالمسانخة بین الجزاء و أصل العمل فی الخیریة و الشریة و بمقدار یناسب و کیف یناسب، و من أحکامهم أن الأمر و النهی و کل حکم تشریعی لا یتوجه إلا إلی المختار دون المضطر و المجبر علی الفعل و أیضا إن الجزاء الحسن أو السیئ أعنی الثواب و العقاب لا یتعلقان إلا بالفعل الاختیاری اللهم إلا فیما کان الخروج عن الاختیار و الوقوع فی الاضطرار مستندا إلی سوء الاختیار کمن أوقع نفسه فی اضطرار المخالفة فإن العقلاء لا یرون عقابه قبیحا، و لا یبالون بقصة اضطراره.
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فلو أنه سبحانه أجبر عباده علی الطاعات أو المعاصی لم یکن جزاء المطیع بالجنة و العاصی بالنار إلا جزافا فی مورد المطیع، و ظلما فی مورد العاصی، و الجزاف و الظلم قبیحان عند العقلاء و لزم الترجیح من غیر مرجح و هو قبیح عندهم أیضا و لا حجة فی قبیح و قد قال تعالی: «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء- 165، و قال تعالی «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ»: الأنفال- 44، فقد اتضح بالبیان السابق أمور:
أحدها: أن التشریع لیس مبنیا علی أساس الإجبار فی الأفعال، فالتکالیف مجعولة علی وفق مصالح العباد فی معاشهم و معادهم أولا، و هی متوجهة إلی العباد من حیث إنهم مختارون فی الفعل و الترک ثانیا، و المکلفون إنما یثابون أو یعاقبون بما کسبت أیدیهم من خیر أو شر اختیارا.
ثانیها: أن ما ینسبه القرآن إلیه تعالی من الإضلال و الخدعة و المکر و الإمداد فی الطغیان و تسلیط الشیطان و تولیته علی الإنسان و تقییض القرین و نظائر ذلک جمیعها منسوبة إلیه تعالی علی ما یلائم ساحة قدسه و نزاهته تعالی عن ألواث النقص و القبح و المنکر، فإن جمیع هذه المعانی راجعة بالآخرة إلی الإضلال و شعبه و أنواعه، و لیس کل إضلال حتی الإضلال البدوی و علی سبیل الإغفال بمنسوب إلیه و لا لائق بجنابه، بل الثابت له الإضلال مجازاة و خذلانا لمن یستقبل بسوء اختیاره ذلک کما قال تعالی:
«یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ» الآیة،: البقرة- 26 و قال: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: الصف- 5، و قال تعالی: «کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ مُرْتابٌ»: المؤمن- 34.
ثالثها: أن القضاء غیر متعلق بأفعال العباد من حیث إنها منسوبة إلی الفاعلین بالانتساب الفعلی دون الانتساب الوجودی، و سیجی‌ء لهذا القول زیادة توضیح فی التذییل الآتی و فی الکلام علی القضاء و القدر إن شاء الله تعالی.
رابعها: أن التشریع کما لا یلائم الجبر کذلک لا یلائم التفویض، إذ لا معنی للأمر و النهی المولویین فیما لا یملک المولی منه شیئا، مضافا إلی أن التفویض لا یتم إلا مع سلب إطلاق الملک منه تعالی عن بعض ما فی ملکه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 97



(بحث روائی) [الجبر و التفویض و الأمر بین الأمرین.]

استفاضت الروایات 
عن أئمة أهل البیت (ع) أنهم قالوا: (لا جبر و لا تفویض بل أمر بین أمرین 
الحدیث).
و فی العیون، بعدة طرق: لما انصرف أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) من صفین- قام إلیه شیخ ممن شهد الواقعة معه- فقال یا أمیر المؤمنین أخبرنا من مسیرنا هذا- أ بقضاء من الله و قدر، فقال له أمیر المؤمنین: (أجل یا شیخ- فوالله ما علوتم تلعة و لا هبطتم بطن واد- إلا بقضاء من الله و قدر)، فقال الشیخ عند الله أحتسب عنائی یا أمیر المؤمنین- فقال: (مهلا یا شیخ- لعلک تظن قضاء حتما و قدرا لازما، لو کان کذلک لبطل الثواب و العقاب- و الأمر و النهی و الزجر، و لسقط معنی الوعد و الوعید، و لم تکن علی مسی‌ء لائمة و لا لمحسن محمدة، و لکان المحسن أولی باللائمة من المذنب- و المذنب أولی بالإحسان من المحسن، تلک مقالة عبدة الأوثان و خصماء الرحمن- و قدریة هذه الأمة و مجوسها.
یا شیخ إن الله کلف تخییرا و نهی تحذیرا، و أعطی علی القلیل کثیرا و لم یعص مغلوبا، و لم یطع مکروها- و لم یخلق السماوات و الأرض و ما بینهما باطلا. ذلک ظن الذین کفروا فویل للذین کفروا من النار
الحدیث).
أقول: قوله: بقضاء من الله و قدر إلی قوله: عند الله أحتسب عنائی. لیعلم أن من أقدم المباحث التی وقعت فی الإسلام موردا للنقض و الإبرام، و تشاغبت فیه الأنظار مسألة الکلام و مسألة القضاء و القدر و إذ صوروا معنی القضاء و القدر و استنتجوا نتیجته فإذا هی أن الإرادة الإلهیة الأزلیة تعلقت بکل شی‌ء من العالم فلا شی‌ء من العالم موجودا علی وصف الإمکان، بل إن کان موجودا فبالضرورة، لتعلق الإرادة بها و استحالة تخلف مراده تعالی عن إرادته، و إن کان معدوما فبالامتناع لعدم تعلق الإرادة بها و إلا لکانت موجودة، و إذا أطردت هذه القاعدة فی الموجودات وقع الإشکال فی الأفعال الاختیاریة الصادرة منا فإنا نری فی بادی النظر أن نسبة هذه الأفعال وجودا و عدما إلینا متساویة، و إنما یتعین واحد من الجانبین بتعلق الإرادة به 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 98
بعد اختیار ذلک الجانب فأفعالنا اختیاریة، و الإرادة مؤثرة فی تحققه سبب فی إیجاده، و لکن، فرض تعلق الإرادة الإلهیة الأزلیة المستحیلة التخلف بالفعل یبطل اختیاریة الفعل أولا، و تأثیر إرادتنا فی وجود الفعل ثانیا و حینئذ لم یکن معنی للقدرة قبل الفعل علی الفعل، و لا معنی للتکلیف لعدم القدرة قبل الفعل و خاصة فی صورة الخلاف و التمرد فیکون تکلیفا بما لا یطاق، و لا معنی لإثابة المطیع بالجبر لأنه جزاف قبیح، و لا معنی لعقاب العاصی بالجبر لأنه ظلم قبیح إلی غیر ذلک من اللوازم، و قد التزم الجمیع هؤلاء الباحثون فقالوا القدرة غیر موجودة قبل الفعل، و الحسن و القبح أمران غیر واقعیین لا یلزم تقید أفعاله تعالی بهما بل کل ما یفعله فهو حسن و لا یتصف فعله تعالی بالقبح، فلا مانع هناک من الترجیح بلا مرجح، و لا من الإرادة الجزافیة، و لا من التکلیف بما لا یطاق، و لا من عقاب العاصی و إن لم یکن النقصان من قبله إلی غیر ذلک من التوالی تعالی عن ذلک.
و بالجملة کان القول بالقضاء و القدر فی الصدر الأول مساوقا لارتفاع الحسن و القبح و الجزاء بالاستحقاق و لذلک لما سمع الشیخ منه (ع) کون المسیر بقضاء و قدر قال و هو فی مقام التأثر و الیأس: عند الله أحتسب عنائی أی إن مسیری و إرادتی فاقدة الجدوی من حیث تعلق الإرادة الإلهیة بها فلم یبق لی إلا العناء و التعب من الفعل فأحتسبه عند ربی فهو الذی أتعبنی بذلک فأجاب عنه الإمام (ع) بقوله: لو کان کذلک لبطل الثواب و العقاب إلخ، و هو أخذ بالأصول العقلائیة التی أساس التشریع مبنی علیها و استدل فی آخر کلامه (ع) بقوله: و لم یخلق السماوات و الأرض و ما بینهما باطلا إلخ، و ذلک لأن صحة الإرادة الجزافیة التی هی من لوازم ارتفاع الاختیار یوجب إمکان تحقق الفعل من غیر غایة و غرض و هو یوجب إمکان ارتفاع الغایة عن الخلقة و الإیجاد، و هذا الإمکان یساوق الوجوب، فلا غایة علی هذا التقدیر للخلقة و الإیجاد، و ذلک خلق السماوات و الأرض و ما بینهما باطلا، و فیه بطلان المعاد و فیه کل محذور، و قوله و لم یعص مغلوبا و لم یطع مکروها کان المراد لم یعص و الحال أن عاصیة مغلوب بالجبر و لم یطع و الحال أن طوعه مکروه للمطیع.
و فی التوحید، و العیون، عن الرضا (ع) قال: ذکر عنده الجبر و التفویض- فقال:
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أ لا أعلمکم فی هذا أصلا لا تختلفون فیه- و لا یخاصمکم علیه أحد إلا کسرتموه؟ قلنا إن رأیت ذلک، فقال إن الله عز و جل لم یطع بإکراه، و لم یعص بغلبة، و لم یهمل العباد فی ملکه، هو المالک لما ملکهم، و القادر علی ما أقدرهم علیه- فإن ائتمر العباد بطاعته لم یکن الله منها صادا، و لا منها مانعا- و إن ائتمروا بمعصیته فشاء أن یحول بینهم و بین ذلک فعل، و إن لم یحل فعلوه فلیس هو الذی أدخلهم فیه- ثم قال (ع) من یضبط حدود هذا الکلام فقد خصم من خالفه.
أقول: قد عرفت أن الذی ألزم المجبرة أن قالوا بما قالوا هو البحث فی القضاء و القدر و استنتاج الحتم و اللزوم فیهما و هذا البحث صحیح و کذلک النتیجة أیضا نتیجة صحیحة غیر أنهم أخطئوا فی تطبیقها، و اشتبه علیهم أمر الحقائق و الاعتباریات، و اختلط علیهم الوجوب و الإمکان، توضیح ذلک أن القضاء و القدر علی تقدیر ثبوتهما ینتجان أن الأشیاء فی نظام الإیجاد و الخلقة علی صفة الوجوب و اللزوم فکل موجود من الموجودات و کل حال من أحوال الموجود مقدرة محدودة عند الله سبحانه، معین له جمیع ما هو معه من الوجود و أطواره و أحواله لا یتخلف عنه و لا یختلف، و من الواضح أن الضرورة و الوجوب من شئون العلة فإن العلة التامة هی التی إذا قیس إلیها الشی‌ء صار متصفا بصفة الوجوب و إذا قیس إلی غیرها أی شی‌ء کان لم یصر إلا متصفا بالإمکان، فانبساط القدر و القضاء فی العالم هو سریان العلیة التامة و المعلولیة فی العالم بتمامه و جمیعه، و ذلک لا ینافی سریان حکم القوة و الإمکان فی العام من جهة أخری و بنظر آخر، فالفعل الاختیاری الصادر عن الإنسان بإرادته إذا فرض منسوبا إلی جمیع ما یحتاج إلیه فی وجوده من علم و إرادة و أدوات صحیحة و مادة یتعلق بها الفعل و سائر الشرائط الزمانیة و المکانیة کان ضروری الوجود، و هو الذی تعلقت به الإرادة الإلهیة الأزلیة لکن کون الفعل ضروریا بالقیاس إلی جمیع أجزاء علته التامة و من جهتها لا یوجب کونه ضروریا إذا قیس إلی بعض أجزاء علته التامة، کما إذا قیس الفعل إلی الفاعل دون بقیة أجزاء علته التامة فإنه لا یتجاوز حد الإمکان، و لا یبلغ البتة حد الوجوب فلا معنی لما زعموه أن عموم القضاء و تعلق الإرادة الإلهیة بالفعل یوجب زوال القدرة و ارتفاع الاختیار، بل الإرادة الإلهیة إنما تعلقت بالفعل بجمیع شئونه و خصوصیاته الوجودیة و منها ارتباطاته بعلله و شرائط وجوده، و بعبارة أخری تعلقت الإرادة
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الإلهیة بالفعل الصادر من زید مثلا لا مطلقا بل من حیث إنه فعل اختیاری صادر من فاعل کذا فی زمان کذا و مکان کذا فإذن تأثیر الإرادة الإلهیة فی الفعل یوجب کون الفعل اختیاریا و إلا تخلف متعلق الإرادة الإلهیة عنها فإذن تأثیر الإرادة الإلهیة فی صیرورة الفعل ضروریا یوجب کون الفعل اختیاریا أی کون الفعل ضروریا بالنسبة إلی الإرادة الإلهیة ممکنا اختیاریا بالنسبة إلی الإرادة الإنسانیة الفاعلیة، فالإرادة فی طول الإرادة و لیست فی عرضها حتی تتزاحما، و یلزم من تأثیر الإرادة الإلهیة بطلان تأثیر الإرادة الإنسانیة فظهر أن ملاک خطإ المجبرة فیما أخطئوا فیه عدم تمییزهم کیفیة تعلق الإرادة الإلهیة بالفعل، و عدم فرقهم بین الإرادتین الطولیتین و بین الإرادتین العرضیتین و حکمهم ببطلان تأثیر إرادة العبد فی الفعل لتعلق إرادة الله تعالی به.
و المعتزلة و إن خالفت المجبرة فی اختیاریة أفعال العبد و سائر اللوازم إلا أنهم سلکوا فی إثباته مسلکا لا یقصر من قول المجبرة فسادا، و هو أنهم سلموا للمجبرة أن تعلق إرادة الله بالفعل یوجب بطلان الاختیار، و من جهة أخری أصروا علی اختیاریة الأفعال الاختیاریة فنفوا بالآخرة تعلق الإرادة الإلهیة بالأفعال فلزمهم إثبات خالق آخر للأفعال و هو الإنسان، کما أن خالق غیرها هو الله سبحانه فلزمهم محذور الثنویة، ثم وقعوا فی محاذیر أخری أشد مما وقعت فیه المجبرة کما
قال (ع): مساکین القدریة أرادوا أن یصفوا الله بعدله- فأخرجوه من قدرته و سلطانه 
الحدیث.
فمثل هذا مثل المولی من الموالی العرفیة یختار عبدا من عبیده و یزوجه إحدی فتیاته ثم یقطع له قطیعة و یخصه بدار و أثاث و غیر ذلک مما یحتاج إلیه الإنسان فی حیاته إلی حین محدود و أجل مسمی، فإن قلنا إن المولی و إن أعطی لعبده ما أعطی و ملکه ما ملک فإنه لا یملک و أین العبد من الملک کان ذلک قول المجبرة، و إن قلنا إن للمولی بإعطائه المال لعبده و تملیکه جعله مالکا و انعزل هو عن المالکیة و کان المالک هو العبد کان ذلک قول المعتزلة، و لو جمعنا بین الملکین بحفظ المرتبتین و قلنا:
إن المولی مقامه فی المولویة و للعبد مقامه فی الرقیة و إن العبد إنما یملک فی ملک المولی، فالمولی مالک فی عین أن العبد مالک فهنا ملک علی ملک کان ذلک القول الحق الذی رآه أئمة أهل البیت (ع)، و قام علیه البرهان هذا.
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و فی الإحتجاج،: فیما سأله عبایة بن ربعی الأسدی- عن أمیر المؤمنین علی (ع) فی معنی الاستطاعة، فقال أمیر المؤمنین (ع): تملکها من دون الله أو مع الله؟
فسکت عبایة بن ربعی فقال له قل یا عبایة، قال: و ما أقول یا أمیر المؤمنین؟ قال:
تقول تملکها بالله الذی یملکها من دونک- فإن ملککها کان ذلک من عطائه- و إن سلبکها کان ذلک من بلائه- و هو المالک لما ملکک و القادر علی ما علیه أقدرک 
الحدیث.
أقول: و معنی الروایة واضح مما بیناه آنفا.
و فی شرح العقائد، للمفید قال: و قد روی عن أبی الحسن الثالث (ع)- أنه سئل عن أفعال العباد أ هی مخلوقة لله تعالی؟ فقال (ع): لو کان خالقا لها لما تبرأ منها- و قد قال سبحانه: أَنَّ اللَّهَ بَرِی‌ءٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ و لم یرد البراءة من خلق ذواتهم- و إنما تبرأ من شرکهم و قبائحهم.
أقول للأفعال جهتان: جهة ثبوت و وجود، و جهة الانتساب إلی الفاعل، و هذه الجهة الثانیة هی التی تتصف بها الأفعال بأنها طاعة أو معصیة أو حسنة أو سیئة، فإن النکاح و الزنا لا فرق بینهما من جهة الثبوت و التحقق، و إنما الفرق الفارق هو أن النکاح موافق لأمر الله تعالی، و الزنا فاقد للموافقة المذکورة، و کذا قتل النفس بالنفس و قتل النفس بغیر نفس، و ضرب الیتیم تأدیبا و ضربه ظلما، فالمعاصی فاقدة لجهة من جهات الصلاح أو لموافقة الأمر أو الغایة الاجتماعیة بخلاف غیرها، و قد قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر- 62، و الفعل شی‌ء بثبوته و وجوده،
و قد قال (ع): «کل ما وقع علیه اسم شی‌ء فهو مخلوق ما خلا الله 
الحدیث» ثم قال تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: السجدة- 7، فتبین أن کل شی‌ء کما أنه مخلوق فهو فی أنه مخلوق، حسن فالخلقة و الحسن متلازمان متصاحبان لا ینفک أحدهما عن الآخر أصلا، ثم إنه تعالی سمی بعض الأفعال سیئة فقال: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزی إِلَّا مِثْلَها»: الأنعام- 160، و هی المعاصی التی یفعلها الإنسان بدلیل المجازاة، و علمنا بذلک أنها من حیث إنها معاص عدمیة غیر مخلوقة و إلا کانت حسنة، و قال تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها»: الحدید- 22، و قال: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ
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إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ»: التغابن- 11، و قال: «ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری- 30، و قال: «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ»: النساء- 79، و قال: «وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِکَ، قُلْ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً»: النساء- 78، علمنا بذلک أن هذه المصائب إنما هی سیئات نسبیة بمعنی أن الإنسان المنعم بنعمة من نعم الله کالأمن و السلامة و الصحة و الغنی یعد واجدا فإذا فقدها لنزول نازلة و إصابة مصیبة کانت النازلة بالنسبة إلیه سیئة لأنها مقارنة لفقد ما و عدم ما، فکل نازلة فهی من الله و لیست من هذه الجهة سیئة و إنما هی سیئة نسبیة بالنسبة إلی الإنسان و هو واجد، فکل سیئة فهی أمر عدمی غیر منسوب من هذه الجهة إلی الله سبحانه البتة و إن کانت من جهة أخری منسوبة إلیه تعالی بالإذن فیه و نحو ذلک.
و فی قرب الإسناد، عن البزنطی، قال: قلت: للرضا (ع)- إن أصحابنا بعضهم یقول: بالجبر، و بعضهم بالاستطاعة- فقال لی: (اکتب، قال الله تبارک و تعالی یا بن آدم- بمشیتی کنت أنت الذی تشاء لنفسک ما تشاء- و بقوتی أدیت إلی فرائضی- و بنعمتی قویت علی معصیتی جعلتک سمیعا بصیرا قویا، ما أصابک من حسنة فمن الله، و ما أصابک من سیئة فمن نفسک، و ذلک أنی أولی بحسناتک منک و أنت أولی بسیئاتک منی، و ذلک أنی لا أسأل عما أفعل و هم یسألون، فقد نظمت لک کل شی‌ء ترید
الحدیث) و هو أو ما یقربه مروی بطرق عامیة و خاصیة أخری و بالجملة فالذی لا تنسب إلی الله سبحانه من الأفعال هی المعاصی من جهة أنها معاص خاصة، و بذلک یعلم معنی قوله (ع) فی الروایة السابقة؛ لو کان خالقا لها لما تبرأ منها إلی قوله و إنما تبرأ من شرکهم و قبائحهم الحدیث.
و فی التوحید؛، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) «قالا: إن الله عز و جل أرحم بخلقه- من أن یجبر خلقه علی الذنوب ثم یعذبهم علیها، و الله أعز من أن یرید أمرا فلا یکون» قال: فسئلا (ع) هل بین الجبر و القدر منزلة ثالثة؟ قالا نعم أوسع مما بین السماء و الأرض.
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و فی التوحید، عن محمد بن عجلان، قال قلت: لأبی عبد الله (ع) فوض الله الأمر إلی العباد؟ قال: «الله أکرم من أن یفوض إلیهم» قلت: فأجبر الله العباد علی أفعالهم فقال: «الله أعدل من أن یجبر عبدا علی فعل ثم یعذبه علیه 
». و فی التوحید، أیضا عن مهزم، قال قال أبو عبد الله (ع): أخبرنی عما اختلف فیه من خلفک من موالینا، قال: قلت: فی الجبر و التفویض؟ قال: فاسألنی قلت: أجبر الله العباد علی المعاصی؟ قال: «الله أقهر لهم من ذلک» قلت: ففوض إلیهم؟ قال: الله أقدر علیهم من ذلک، قال قلت فأی شی‌ء هذا، أصلحک الله؟ قال: فقلب یده مرتین أو ثلاثا ثم قال: «لو أجبتک فیه لکفرت 
». أقول: قوله (ع): الله أقهر لهم من ذلک، معناه أن الجبر إنما هو لقهر من المجبر یبطل به مقاومة القوة الفاعلة، و أقهر منه و أقوی أن یرید المرید وقوع الفعل الاختیاری من فاعله من مجری اختیاره فیأتی به من غیر أن یبطل إرادته و اختیاره أو ینازع إرادة الفاعل إرادة الآمر.
و فی التوحید، أیضا عن الصادق (ع) قال: قال: «رسول الله: من زعم أن الله یأمر بالسوء و الفحشاء فقد کذب علی الله» و من زعم أن الخیر و الشر بغیر مشیة الله- فقد أخرج الله من سلطانه 
». و فی الطرائف،: روی أن الحجاج بن یوسف کتب إلی الحسن البصری- و إلی عمرو بن عبید و إلی واصل بن عطاء- و إلی عامر الشعبی أن یذکروا ما عندهم- و ما وصل إلیهم فی القضاء و القدر، فکتب إلیه الحسن البصری إن أحسن ما انتهی إلی- ما سمعت أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع)، أنه قال: «أ تظن أن الذی نهاک دهاک؟ و إنما دهاک أسفلک و أعلاک، و الله بری‌ء من ذاک». و کتب إلیه عمرو بن عبید أحسن ما سمعت فی القضاء و القدر- قول أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) «لو کان الزور فی الأصل محتوما لکان المزور فی القصاص مظلوما». و کتب إلیه واصل بن عطاء أحسن ما سمعت فی القضاء و القدر- قول أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) «أ یدلک علی الطریق و یأخذ علیک المضیق؟» و کتب إلیه الشعبی أحسن ما سمعت فی القضاء و القدر-
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قول أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) «کلما استغفرت الله منه فهو منک، و کلما حمدت الله علیه فهو منه» فلما وصلت کتبهم إلی الحجاج و وقف علیها- قال لقد أخذوها من عین صافیة
و فی الطرائف، أیضا روی: أن رجلا سأل جعفر بن محمد الصادق (ع) عن القضاء و القدر- فقال: «ما استطعت أن تلوم العبد علیه فهو منه، و ما لم تستطع أن تلوم العبد علیه فهو من فعل الله» یقول الله للعبد: لم عصیت، لم فسقت، لم شربت الخمر، لم زنیت؟ فهذا فعل العبد، و لا یقول له لم مرضت، لم قصرت، لم ابیضضت، لم اسوددت؟ لأنه من فعل الله تعالی.
و فی النهج،: سئل (ع) عن التوحید و العدل- فقال: «التوحید أن لا تتوهمه، و العدل أن لا تتهمه 
». أقول: و الأخبار فیما مر متکاثرة جدا غیر أن الذی نقلناه حاو لمعانی ما ترکناه و لئن تدبرت فیما تقدم من الأخبار وجدتها مشتملة علی طرق خاصة عدیدة من الاستدلال.
منها: الاستدلال بنفس الأمر و النهی و العقاب و الثواب و أمثالها علی تحقق الاختیار من غیر جبر و لا تفویض، کما فی الخبر المنقول عن أمیر المؤمنین علی (ع) فیما أجاب به الشیخ، و هو قریب المأخذ مما استفدناه من کلامه تعالی.
و منها: الاستدلال بوقوع أمور فی القرآن لا تصدق لو صدق جبر أو تفویض، کقوله تعالی: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ ، و قوله: «وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ»، و قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ» الآیة، و یمکن أن یناقش فیه بأن الفعل إنما هو فاحشة أو ظلم بالنسبة إلینا و أما إذا نسب إلیه تعالی فلا یسمی فاحشة و لا ظلما فلا یقع منه تعالی فاحشة و لا ظلم، و لکن صدر الآیة بمدلولها الخاص یدفعها فإنه تعالی یقول: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ» الآیة، فالإشارة بقوله بهذا یوجب أن یکون النفی اللاحق متوجها إلیه سواء سمی فحشاء أو لم یسم.
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و منها: الاستدلال من جهة الصفات و هو أن الله تسمی بأسماء حسنی و اتصف بصفات علیا لا تصدق و لا تصح ثبوتها علی تقدیر جبر أو تفویض فإنه تعالی قهار قادر کریم رحیم، و هذه صفات لا تستقر معانیها إلا عند ما یکون وجود کل شی‌ء منه تعالی و نقص کل شی‌ء و فساده غیر راجع إلی ساحة قدسه کما فی الروایات التی نقلناها عن التوحید.
و منها: الاستدلال بمثل الاستغفار و عروض اللوم فإن الذنب لو لم یکن من العبد لم یکن معنی لاستغفاره و لو کان الفعل کله من الله لم یکن فرق بین فعل و فعل فی عروض اللوم علی بعضها و عدم عروضه علی بعض آخر.
و هاهنا روایات أخر مرویة فیما ینسب إلیه سبحانه من معنی الإضلال و الطبع و الإغواء و غیر ذلک.
ففی العیون، عن الرضا (ع): فی قوله تعالی: «وَ تَرَکَهُمْ فِی ظُلُماتٍ لا یُبْصِرُونَ قال (ع) «إن الله لا یوصف بالترک کما یوصف خلقه- لکنه متی علم أنهم لا یرجعون عن الکفر و الضلال- منعهم المعاونة و اللطف و خلی بینهم و بین اختیارهم 
». و فی العیون، أیضا عنه (ع): فی قوله تعالی: خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ قال: الختم هو الطبع علی قلوب الکفار عقوبة علی کفرهم، کما قال الله تعالی: بَلْ طَبَعَ اللَّهُ عَلَیْها بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا
و فی المجمع، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی الآیة، هذا القول من الله رد علی من زعم أن الله تبارک و تعالی یضل العباد- ثم یعذبهم علی ضلالتهم 
الحدیث، أقول: قد مر بیان معناها.



(بحث فلسفی) [الجبر و التفویض و الأمر بین الأمرین.]

لا ریب أن الأمور التی نسمیها أنواعا فی الخارج هی التی تفعل الأفاعیل النوعیة، و هی موضوعاتها، فإنا إنما أثبتنا وجود هذه الأنواع و نوعیتها الممتازة عن غیرها
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من طریق الآثار و الأفاعیل، بأن شاهدنا من طرق الحواس أفاعیل متنوعة و آثارا مختلفة من غیر أن تنال الحواس فی إحساسها أمرا وراء الآثار العرضیة، ثم أثبتنا من طریق القیاس و البرهان علة فاعلة لها و موضوعا یقومها ثم حکمنا باختلاف هذه الموضوعات أعنی الأنواع لاختلاف الآثار و الأفاعیل المشهودة لنا، فالاختلاف المشهود فی آثار الإنسان و سائر الأنواع الحیوانیة مثلا هو الموجب للحکم بأن هناک أنواعا مختلفة تسمی بکذا و کذا و لها آثار و أفاعیل کذا و کذا، و کذا الاختلافات بین الأعراض و الأفاعیل إنما نثبتها و نحکم بها من ناحیة موضوعاتها أو خواصها.
و کیف کان فالأفاعیل بالنسبة إلی موضوعاتها تنقسم بانقسام أولی إلی قسمین:
الأول: الفعل الصادر عن الطبیعة من غیر دخل للعلم فی صدوره کأفعال النشوء و النمو و التغذی للنبات و الحرکات للأجسام، و من هذا القبیل الصحة و المرض و أمثال ذلک فإنها و إن کانت معلومة لنا و قائمة بنا إلا أن تعلق العلم بها لا یؤثر فی وجودها و صدورها شیئا و إنما هی مستندة تمام الاستناد إلی فاعلها الطبیعی، و الثانی: الفعل الصادر عن الفاعل من حیث إنه معلوم تعلق به العلم کما فی الأفعال الإرادیة للإنسان و سائر ذوات الشعور من الحیوان، فهذا القسم من الفعل إنما یفعله فاعله من حیث تعلق العلم به و تشخیصه و تمییزه، فالعلم فیه إنما یفید تعیینه و تمییزه من غیره و هذا التمییز و التعیین إنما یتحقق من جهة انطباق مفهوم یکون کمالا للفاعل انطباقا بواسطة العلم، فإن الفاعل أی فاعل کان إنما یفعل من الفعل ما یکون مقتضی کماله و تمام وجوده فالفعل الصادر عن العلم إنما یحتاج إلی العلم من جهة أن یتمیز عند الفاعل ما هو کمال له عن ما لیس بکمال له.
و من هنا ما نری أن الأفعال الصادرة عن الملکات کصدور أصوات الحروف منظمة عن الإنسان المتکلم، و کذا الأفعال الصادرة عنها مع اقتضاء ما و مداخلة من الطبیعة کصدور التنفس عن الإنسان، و کذا الأفعال الصادرة عن الإنسان بغلبة الحزن أو الخوف أو غیر ذلک کل ذلک لا یحتاج إلی ترو من الفاعل، إذ لیس هناک إلا صورة علمیة واحدة منطبقة علی الفعل و الفاعل لا حالة منتظرة لفعله، فیفعل البتة، و أما الأفعال التی لها صور علمیة متعددة تکون هی من جهة بعضها مصداق 
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کمال الإنسان حقیقة أو تخیلا، و من جهة بعضها غیر مصداق لکماله الحقیقی أو التخیلی کما أن الخبز بالنسبة إلی زید الجائع کذلک فإنه مشبع رافع لجوعه و یمکن أن یکون مال الغیر و یمکن أن یکون مسموما و یمکن أن یکون قذرا یتنفر عنه الطبع، و هکذا و الإنسان إنما یتروی فیما یتروی لترجیح أحد هذه العناوین فی انطباقه علی الخبز مثلا، فإذا تعین أحد العناوین و سقطت بقیتها و صار مصداقا لکمال الفاعل لم یلبث الفاعل فی فعله أصلا، و القسم الأول: نسمیه فعلا اضطراریا کالتأثیرات الطبیعیة. و القسم الثانی: نسمیه فعلا إرادیا کالمشی و التکلم.
و الفعل الإرادی: الصادر عن علم و إرادة ینقسم ثانیا إلی قسمین: فإن ترجیح أحد جانبی الفعل و الترک إما مستند إلی نفس الفاعل من غیر أن یتأثر عن آخر کالجائع الذی یتروی فی أکل خبز موجود عنده حتی رجح أن یبقیه و لا یأکله لأنه کان مال الغیر من غیر إذن منه فی التصرف فانتخب الحفظ و اختاره أو رجح الأکل فأکله اختیارا، و إما أن یکون الترجیح و التعیین مستندا إلی تأثیر الغیر کمن یجبره جبار علی فعل بتهدیده بقتل أو نحوه ففعله إجبارا من غیر أن یکون متعینا بانتخابه و اختیاره و القسم الأول.
یسمی فعلا اختیاریا، و الثانی فعلا إجباریا هذا، و أنت تجد بجودة التأمل أن الفعل الإجباری و إن أسندناه إلی إجبار المجبر و أنه هو الذی یجعل أحد الطرفین محالا و ممتنعا بواسطة الإجبار فلا یبقی للفاعل إلا طرف واحد، لکن الفعل الإجباری أیضا کالاختیاری لا یقع إلا بعد ترجیح الفاعل المجبور جانب الفعل علی الترک و إن کان الذی یجبره هو المتسبب إلی الفعل بوجه، لکن الفعل ما لم یترجح بنظر الفاعل و إن کان نظره مستندا بوجه إلی إجبار المجبر و تهدیده لم یقع، و الوجدان الصحیح شاهد علی ذلک، و من هنا یظهر أن تقسیم الأفعال الإرادیة إلی اختیاریة و جبریة لیس تقسیما حقیقیا ینوع المقسم إلی نوعین مختلفین بحسب الذات و الآثار، فإن الفعل الإرادی إنما یحتاج إلی تعیین و ترجیح علمی یعین للفاعل مجری فعله، و هو فی الفعل الاختیاری و الجبری علی حد سواء، و أما أن ترجیح الفاعل فی أحدهما مستند إلی رسله و فی آخر إلی آخر فلا یوجب اختلافا نوعیا یؤدی إلی اختلاف الآثار. أ لا تری أن المستظل تحت حائط إذا شاهد أن الحائط یرید أن ینقض، فخرج خائفا عد فعله هذا اختیاریا؟ و أما إذا هدده جبار بأنه لو لم یقم لهدم الحائط علیه، فخرج خائفا عد فعله هذا إجباریا من غیر فرق 
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بین الفعلین و الترجیحین أصلا غیر أن أحد الترجیحین مستند إلی إرادة الجبار.
فإن قلت: کفی فرقا بین الفعلین أن الفعل الاختیاری یوافق فی صدوره مصلحة عند الفاعل و هو فعل یترتب علیه المدح و الذم و یتبعه الثواب و العقاب إلی غیر ذلک من الآثار، و هذا بخلاف الفعل الإجباری فإنه لا یترتب علیه شی‌ء من ذلک.
قلت: الأمر علی ما ذکر، غیر أن هذه الآثار إنما هی بحسب اعتبار العقلاء علی ما یوافق الکمال الأخیر الاجتماعی، فهی آثار اعتباریة غیر حقیقیة، فلیس البحث عن الجبر و الاختیار بحثا فلسفیا لأن البحث الفلسفی إنما ینال الموجودات الخارجیة و آثارها العینیة، و أما الأمور المنتهیة إلی أنحاء الاعتبارات العقلائیة، فلا ینالها بحث فلسفی و لا یشملها برهان البتة، و إن کانت معتبرة فی بابها، مؤثرة أثرها، فالواجب أن نرد البحث المزبور من طریق آخر، فنقول: لا شک أن کل ممکن حادث مفتقر إلی علة، و الحکم ثابت من طریق البرهان، و لا شک أیضا أن الشی‌ء ما لم یجب لم یوجد إذ الشی‌ء ما لم یتعین طرف وجوده بمعین کان نسبته إلی الوجود و العدم بالسویة، و لو وجد الشی‌ء و هو کذلک لم یکن مفتقرا إلی علة و هذا خلف، فإذا فرض وجود الشی‌ء کان متصفا بالضرورة ما دام موجودا، و هذه الضرورة إنما اکتسبها من ناحیة العلة، فإذا أخذنا دار الوجود بأجمعها کانت کسلسلة مؤلفة من حلقات مترتبة متوالیة کلها واجبة الوجود، و لا موقع لأمر ممکن الوجود فی هذه السلسلة.
ثم نقول: هذه النسبة الوجوبیة إنما تنشأ عن نسبة المعلول إلی علتها التامة البسیطة أو المرکبة من أمور کثیرة کالعلل الأربع و الشرائط و المعدات و أما إذا نسب المعلول المذکور إلی بعض أجزاء العلة أو إلی شی‌ء آخر لو فرض کانت النسبة نسبة الإمکان بالضرورة، بداهة أنه لو کانت بالضرورة کانت العلة التامة وجودها مستغنی عنه و هی علة تامة هذا خلف، ففی عالمنا الطبیعی نظامان: نظام الضرورة و نظام الإمکان، فنظام الضرورة منبسط علی العلل التامة و معلولاتها و لا یوجد بین أجزاء هذا النظام أمر إمکانی البتة لا ذات و لا فعل ذات، و نظام الإمکان منبسط علی المادة و الصور التی فی قوة المادة التلبس بها و الآثار التی یمکنها أن تقبلها، فإذا فرضت فعلا من أفعال الإنسان الاختیاریة و نسبتها إلی تمام علتها، و هی الإنسان و العلم و الإرادة
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و وجود المادة القابلة و تحقق الشرائط المکانیة و الزمانیة و ارتفاع الموانع، و بالجملة کل ما یحتاج إلیه الفعل فی وجوده کان الفعل واجبا ضروریا، و إذا نسب إلی الإنسان فقط، و من المعلوم أنه جزء من أجزاء العلة التامة کانت النسبة بالإمکان.
ثم نقول: سبب الاحتیاج و الفقر إلی العلة کما بین فی محلة کون الوجود (و هو مناط الجعل) وجودا إمکانیا، أی رابطا بحسب الحقیقة غیر مستقل بنفسه، فما لم ینته سلسلة الربط إلی مستقل بالذات لم ینقطع سلسلة الفقر و الفاقة.
و من هنا یستنتج أولا: أن المعلول لا ینقطع بواسطة استناده إلی علته عن الاحتیاج إلی العلة الواجبة التی إلیها تنتهی سلسلة الإمکان.
و ثانیا: أن هذا الاحتیاج حیث کان من حیث الوجود کان الاحتیاج فی الوجود مع حفظ جمیع خصوصیاته الوجودیة و ارتباطاته بعلله و شرائطه الزمانیة و المکانیة إلی غیر ذلک.
فقد تبین بهذا أمران: الأول: أن الإنسان کما أنه مستند الوجود إلی الإرادة الإلهیة علی حد سائر الذوات الطبیعیة و أفعالها الطبیعیة فکذلک أفعال الإنسان مستندة الوجود إلی الإرادة الإلهیة، فما ذکره المعتزلة من کون الأفعال الإنسانیة غیر مرتبطة الوجود بالله سبحانه و إنکار القدر ساقط من أصله، و هذا الاستناد حیث إنه استناد وجودی فالخصوصیات الوجودیة الموجودة فی المعلول دخیلة فیه، فکل معلول مستند إلی علته بحده الوجودی الذی له، فکما أن الفرد من الإنسان إنما یستند إلی العلة الأولی بجمیع حدوده الوجودیة من أب و أم و زمان و مکان و شکل و کم و کیف و عوامل أخر مادیة، فکذلک فعل الإنسان إنما یستند إلی العلة الأولی مأخوذا بجمیع خصوصیاته الوجودیة، فهذا الفعل إذا انتسب إلی العلة الأولی و الإرادة الواجبة مثلا لا یخرجه ذلک عما هو علیه و لا یوجب بطلان الإرادة الإنسانیة مثلا فی التأثیر، فإن الإرادة الواجبیة إنما تعلقت بالفعل الصادر من الإنسان عن إرادة و اختیار، فلو کان هذا الفعل حین التحقق غیر إرادی و غیر اختیاری لزم تخلف إرادته تعالی عن مراده و هو محال، فما ذهب إلیه المجبرة من الأشاعرة من أن تعلق الإرادة الإلهیة بالأفعال الإرادیة یوجب بطلان تأثیر الإرادة و الاختیار فاسد جدا، فالحق الحقیق بالتصدیق 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 110
أن الأفعال الإنسانیة لها نسبة إلی الفاعل و نسبة إلی الواجب و إحدی النسبتین لا توجب بطلان الأخری لکونهما طولیتین لا عرضیتین.
الثانی: أن الأفعال کما أن لها استنادا إلی عللها التامة (و قد عرفت أن هذه النسبة ضروریة وجوبیة کسائر الموجودات المنسوبة إلی عللها التامة بالوجوب) کذلک لها استنادا إلی بعض أجزاء عللها التامة کالإنسان مثلا، و قد عرفت أن هذه النسبة بالإمکان فکون فعل من الأفعال ضروری الوجود بملاحظة علته التامة الضروریة لا یوجب عدم کون هذا الفعل ممکنا بنظر آخر، إذ النسبتان ثابتتان و هما غیر متنافیتین کما مر فما ذکره جمع من المادیین من فلاسفة العصر الحاضر من شمول الجبر لنظام الطبیعة و إنکار الاختیار باطل جدا بل الحق أن الحوادث بالنسبة إلی عللها التامة واجبة الوجود بالنسبة إلی موادها و أجزاء عللها ممکنة الوجود، و هذا هو الملاک فی أعمال الإنسان و أفعاله فبناؤه فی جمیع مواقف عمله علی أساس الرجاء و التربیة و التعلیم و نحو ذلک، و لا معنی لابتناء الواجبات و الضروریات علی التربیة و التعلیم، و لا الرکون إلی الرجاء فیها و هو ظاهر
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کَیْفَ تَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (28) هُوَ الَّذِی خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ فَسَوَّاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (29)



بیان‌

رجوع ثان إلی ما فی بدء الکلام فإنه تعالی بعد ما بین فی أول السورة ما بین أوضحه بنحو التلخیص بقوله: یا أَیُّهَا النَّاسُ اعْبُدُوا رَبَّکُمُ إلی بضع آیات، ثم رجع 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 111
إلیه ثانیا و أوضحه بنحو البسط و التفصیل بقوله: کَیْفَ تَکْفُرُونَ إلی اثنتی عشرة آیة، ببیان حقیقة الإنسان و ما أودعه الله تعالی فیه من ذخائر الکمال و ما تسعه دائرة وجوده و ما یقطعه هذا الموجود فی مسیر وجوده من منازل موت و حیاة ثم موت ثم حیاة ثم رجوع إلی الله سبحانه و إن إلی ربک المنتهی و فیه ذکر جمل ما خص الله تعالی به الإنسان من مواهب التکوین و التشریع، أنه کان میتا فأحیاه، ثم لا یزال یمیته و یحییه حتی یرجعه إلیه، و قد خلق له ما فی الأرض و سخر له السماوات و جعله خلیفته فی الأرض و أسجد له ملائکته و أسکن أباه الجنة و فتح له باب التوبة و أکرمه بعبادته و هدایته، و هذا هو المناسب لسیاق قوله: کَیْفَ تَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ إلخ، فإن السیاق سیاق العتبی و الامتنان.
قوله تعالی: کَیْفَ تَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً. الآیة قریبة السیاق من قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ فَاعْتَرَفْنا بِذُنُوبِنا فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ:» المؤمن- 11، و هذه من الآیات التی یستدل بها علی وجود البرزخ بین الدنیا و الآخرة، فإنها تشتمل علی إماتتین، فلو کان إحداهما الموت الناقل من الدنیا لم یکن بد فی تصویر الإماتة الثانیة من فرض حیاة بین الموتین و هو البرزخ، و هو استدلال تام اعتنی به فی بعض الروایات أیضا، و ربما ذکر بعض المنکرین للبرزخ أن الآیتین أعنی قوله: کَیْفَ تَکْفُرُونَ الآیة، و قوله: قالُوا رَبَّنا الآیة، متحدتا السیاق، و قد اشتملتا علی موتین و حیاتین، فمدلولهما واحد، و الآیة الأولی ظاهرة فی أن الموت الأول هو حال الإنسان قبل ولوج الروح فی الحیاة الدنیا، فالموت و الحیاة الأولیان هما الموت قبل الحیاة الدنیا و الحیاة الدنیا، و الموت و الحیاة الثانیتان هما الموت عن الدنیا و الحیاة یوم البعث، و المراد بالمراتب فی الآیة الثانیة هو ما فی الآیة الأولی، فلا معنی لدلالتها علی البرزخ، و هو خطأ فإن الآیتین مختلفتان سیاقا إذ المأخوذ فی الآیة الأولی موت واحد و إماتة واحدة و إحیائان، و فی الآیة الثانیة إماتتان و إحیائان، و من المعلوم أن الإماتة لا یتحقق لها مصداق من دون سابقة حیاة بخلاف الموت، فالموت الأول فی الآیة الأولی غیر الإماتة الأولی فی الآیة الثانیة، فلا محالة فی قوله تعالی، أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ الإماتة الأولی هی التی بعد الدنیا و الإحیاء الأول بعدها للبرزخ و الإماتة و الإحیاء الثانیتان للآخرة یوم البعث، و فی قوله تعالی. وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 112
إنما یرید الموت قبل الحیاة و هو موت و لیس بإماتة و الحیاة هی الحیاة الدنیا، و فی قوله تعالی: ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ حیث فصل بین الإحیاء و الرجوع بلفظ ثم تأیید لما ذکرنا هذا.
قوله تعالی: وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً، بیان حقیقة الإنسان من حیث وجوده فهو وجود متحول متکامل یسیر فی مسیر وجوده المتبدل المتغیر تدریجا و یقطعه مرحلة مرحلة، فقد کان الإنسان قبل نشأته فی الحیاة الدنیا میتا ثم حیی بإحیاء الله ثم یتحول بإماتة و إحیاء و هکذا و قد قال سبحانه: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ:» السجدة- 9، و قال تعالی: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ:» المؤمنون- 14، و قال تعالی، «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ، بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ. قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:» السجدة- 11، و قال تعالی. «مِنْها خَلَقْناکُمْ وَ فِیها نُعِیدُکُمْ وَ مِنْها نُخْرِجُکُمْ تارَةً أُخْری » طه- 55. و الآیات کما تری (و سنزیدها توضیحا فی محالها) تدل علی أن الإنسان جزء من الأرض غیر مفارقها و لا مباین معها، انفصل منها ثم شرع فی التطور بأطواره حتی بلغ مرحلة أنشئ فیها خلقا آخر، فهو المتحول خلقا آخر و المتکامل بهذا الکمال الجدید الحدیث، ثم یأخذ ملک الموت هذا الإنسان من البدن نوع أخذ یستوفیه ثم یرجع إلی الله سبحانه، فهذا صراط وجود الإنسان.
ثم إن الإنسان صاغه التقدیر صوغا یرتبط به مع سائر الموجودات الأرضیة و السماویة من بسائط العناصر و قواها المنبجسة منها و مرکباتها من حیوان و نبات و معدن و غیر ذلک من ماء أو هواء و ما یشاکلها، و کل موجود من الموجودات الطبیعیة کذلک، أی إنه مفطور علی الارتباط مع غیره لیفعل و ینفعل و یستبقی به موهبة وجوده غیر أن نطاق عمل الإنسان و مجال سعیه أوسع؛ کیف؟ و هذا الموجود الأعزل علی أنه یخالط الموجودات الآخر الطبیعیة بالقرب و البعد و الاجتماع و الافتراق بالتصرفات البسیطة لغایة مقاصده البسیطة فی حیاته، فهو من جهة- تجهیزه بالإدراک و الفکر یختص بتصرفات خارجة عن طوق سائر الموجودات بالتفصیل و الترکیب و الإفساد و الإصلاح، فما من موجود إلا و هو فی تصرف الإنسان، فزمانا یحاکی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 113
الطبیعة بالصناعة فیما لا یناله من الطبیعة و زمانا یقاوم الطبیعة بالطبیعة، و بالجملة فهو مستفید لکل غرض من کل شی‌ء، و لا یزال مرور الدهور علی هذا النوع العجیب یؤیده فی تکثیر تصرفاته و تعمیق أنظاره لیحق الله الحق بکلماته، و لیصدق قوله:
«سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ»: الجاثیة- 13، و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ» 29: البقرة-. و کون الکلام واقعا موقع بیان النعم لتمام الامتنان یعطی أن یکون الاستواء إلی السماء لأجل الإنسان فیکون تسویتها سبعا أیضا لأجله، و علیک بزیادة التدبر فیه.
فذاک الذی ذکرناه من صراط الإنسان فی مسیر وجوده، و هذا الذی ذکرناه من شعاع عمله فی تصرفاته فی عالم الکون هو الذی یذکره سبحانه من العالم الإنسانی و من أین یبتدی و إلی أین ینتهی.
غیر أن القرآن کما یعد مبدأ حیاته الدنیویة آخذة فی الشروع من الطبیعة الکونیة و مرتبطة بها (أحیانا) کذلک یربطها بالرب تعالی و تقدس، فقال تعالی:
«وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً»: مریم- 8، و قال تعالی: «إِنَّهُ هُوَ یُبْدِئُ وَ یُعِیدُ»: البروج- 13، فالإنسان و هو مخلوق مربی فی مهد التکوین مرتضع من ثدی الصنع و الإیجاد متطور بأطوار الوجود یرتبط سلوکه بالطبیعة المیتة، کما أنه من جهة الفطر و الإبداع مرتبط متعلق بأمر الله و ملکوته، قال تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس- 82، و قال تعالی: «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: النحل- 40، فهذا من جهة البدء و أما من جهة العود و الرجوع فیعد صراط الإنسان متشعبا إلی طریقین طریق السعادة و طریق الشقاوة، فأما طریق السعادة فهو أقرب الطرق یأخذ فی الانتهاء إلی الرفیع الأعلی و لا یزال یصعد الإنسان و یرفعه حتی ینتهی به إلی ربه، و أما طریق الشقاوة فهو طریق بعید یأخذ فی الانتهاء إلی أسفل السافلین حتی ینتهی إلی رب العالمین، و الله من ورائهم محیط، و قد مر بیان ذلک فی ذیل قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ من سورة الفاتحة.
فهذا إجمال القول فی صراط الإنسان، و أما تفصیل القول فی حیاته قبل الدنیا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 114
و فیها و بعد الدنیا فسیأتی کل فی محله، غیر أن کلامه تعالی إنما یتعرض لذلک من جهة ارتباطه بالهدایة و الضلال و السعادة و الشقاء، و یطوی البحث عما دون ذلک إلا بمقدار یماس غرض القرآن المذکور.
و قوله تعالی: فَسَوَّاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ سیأتی الکلام فی السماء فی سورة حم السجدة إن شاء الله تعالی‌
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وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ قالَ إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ (30) وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها ثُمَّ عَرَضَهُمْ عَلَی الْمَلائِکَةِ فَقالَ أَنْبِئُونِی بِأَسْماءِ هؤُلاءِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (31) قالُوا سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا إِلاَّ ما عَلَّمْتَنا إِنَّکَ أَنْتَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ (32) قالَ یا آدَمُ أَنْبِئْهُمْ بِأَسْمائِهِمْ فَلَمَّا أَنْبَأَهُمْ بِأَسْمائِهِمْ قالَ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ أَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ (33)



(بیان)

الآیات تنبئ عن غرض إنزال الإنسان إلی الدنیا و حقیقة جعل الخلافة فی الأرض و ما هو آثارها و خواصها، و هی علی خلاف سائر قصصه لم یقع فی القرآن إلا فی محل واحد و هو هذا المحل.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 115
قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ إلخ، سیأتی الکلام فی معنی القول منه تعالی و کذا القول من الملائکة و الشیطان إن شاء الله.
قوله تعالی: «قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ، إلی قوله وَ نُقَدِّسُ لَکَ 
مشعر بأنهم إنما فهموا وقوع الإفساد و سفک الدماء من قوله سبحانه إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً، حیث إن الموجود الأرضی بما أنه مادی مرکب من القوی الغضبیة و الشهویة، و الدار دار التزاحم، محدودة الجهات، وافرة المزاحمات، مرکباتها فی معرض الانحلال، و انتظاماتها و إصلاحاتها فی مظنة الفساد و مصب البطلان، لا تتم الحیاة فیها إلا بالحیاة النوعیة، و لا یکمل البقاء فیها إلا بالاجتماع و التعاون، فلا تخلو من الفساد و سفک الدماء، ففهموا من هناک أن الخلافة المرادة لا تقع فی الأرض إلا بکثرة من الأفراد و نظام اجتماعی بینهم یفضی بالآخرة إلی الفساد و السفک، و- الخلافة- و هی قیام شی‌ء مقام آخر لا تتم إلا بکون الخلیفة حاکیا للمستخلف فی جمیع شئونه الوجودیة و آثاره و أحکامه و تدابیره بما هو مستخلف، و الله سبحانه فی وجوده مسمی بالأسماء الحسنی متصف بالصفات العلیا، من أوصاف الجمال و الجلال، منزه فی نفسه عن النقص و مقدس فی فعله عن الشر و الفساد جلت عظمته، و الخلیفة الأرضی بما هو کذلک لا یلیق بالاستخلاف و لا یحکی بوجوده المشوب بکل نقص و شین الوجود الإلهی المقدس المنزه عن جمیع النقائص و کل الأعدام، فأین التراب و رب الأرباب، و هذا الکلام من الملائکة فی مقام تعرف ما جهلوه و استیضاح ما أشکل علیهم من أمر هذا الخلیفة، و لیس من الاعتراض و الخصومة فی شی‌ء، و الدلیل علی ذلک قولهم فیما حکاه الله تعالی عنهم: إِنَّکَ أَنْتَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ حیث صدر الجملة بإن التعلیلیة المشعرة بتسلم مدخولها فافهم، فملخص قولهم یعود إلی أن جعل الخلافة إنما هو لأجل أن یحکی الخلیفة مستخلفه بتسبیحه بحمده و تقدیسه له بوجوده، و الأرضیة لا تدعه یفعل ذلک بل تجره إلی الفساد و الشر، و الغایة من هذا الجعل و هی التسبیح و التقدیس بالمعنی الذی مر من الحکایة حاصلة بتسبیحنا بحمدک و تقدیسنا لک، فنحن خلفاؤک أو فاجعلنا خلفاء لک، فما فائدة جعل هذه الخلافة الأرضیة لک؟ فرد الله سبحانه ذلک علیهم بقوله: إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها.
و هذا السیاق: یشعر أولا: بأن الخلافة المذکورة إنما کانت خلافة الله تعالی،
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[معنی جعل الخلافة و تعلیم الأسماء لآدم.] لا خلافة نوع من الموجود الأرضی کانوا فی الأرض قبل الإنسان و انقرضوا ثم أراد الله تعالی أن یخلفهم بالإنسان کما احتمله بعض المفسرین، و ذلک لأن الجواب الذی أجاب سبحانه به عنهم و هو تعلیم آدم الأسماء لا یناسب ذلک، و علی هذا فالخلافة غیر مقصورة علی شخص آدم (ع) بل بنوه یشارکونه فیها من غیر اختصاص، و یکون معنی تعلیم الأسماء إیداع هذا العلم فی الإنسان بحیث یظهر منه آثاره تدریجا دائما و لو اهتدی إلی السبیل أمکنه أن یخرجه من القوة إلی الفعل، و یؤید عموم الخلافة قوله تعالی «إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ قَوْمِ نُوحٍ»: الأعراف- 69، و و قوله تعالی «ثُمَّ جَعَلْناکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ»: یونس- 14، و قوله تعالی «وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ»: النمل- 62.
و ثانیا: إنه سبحانه لم ینف عن خلیفة الأرض الفساد و سفک الدماء، و لا کذب الملائکة فی دعواهم التسبیح و التقدیس، و قررهم علی ما ادعوا، بل إنما أبدی شیئا آخر و هو أن هناک أمرا لا یقدر الملائکة علی حمله و لا تتحمله و یتحمله هذا الخلیفة الأرضی فإنه یحکی عن الله سبحانه أمرا و یتحمل منه سرا لیس فی وسع الملائکة، و لا محالة یتدارک بذلک أمر الفساد و سفک الدماء، و قد بدل سبحانه قوله: قالَ إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ ثانیا بقوله: أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ و المراد بهذا الغیب هو الأسماء لا علم آدم بها فإن الملائکة ما کانت تعلم أن هناک أسماء لا یعلمونها، لا أنهم کانوا یعلمون وجود أسماء کذلک و یجهلون من آدم أنه یعلمها، و إلا لما کان لسؤاله تعالی إیاهم عن الأسماء وجه و هو ظاهر بل کان حق المقام أن یقتصر بقوله: قال یا آدم أنبئهم بأسمائهم حتی یتبین لهم أن آدم یعلمها لا أن یسأل الملائکة عن ذلک، فإن هذا السیاق یعطی أنهم ادعوا الخلافة و أذعنوا انتفاءها عن آدم و کان اللازم أن یعلم الخلیفة بالأسماء فسألهم عن الأسماء فجهلوها و علمها آدم، فثبت بذلک لیاقته لها و انتفاؤها عنهم، و قد ذیل سبحانه السؤال بقوله: إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ و هو مشعر بأنهم کانوا ادعوا شیئا کان لازمه العلم بالأسماء.
و قوله تعالی: وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها ثُمَّ عَرَضَهُمْ مشعر بأن هذه الأسماء أو أن مسمیاتها کانوا موجودات أحیاء عقلاء، محجوبین تحت حجاب الغیب و أن العلم بأسمائهم کان غیر نحو العلم الذی عندنا بأسماء الأشیاء، و إلا کانت الملائکة بإنباء آدم إیاهم بها
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عالمین و صائرین مثل آدم مساوین معه، و لم یکن فی ذلک إکرام لآدم و لا کرامة حیث علمه الله سبحانه أسماء و لم یعلمهم، و لو علمهم إیاها کانوا مثل آدم أو أشرف منه، و لم یکن فی ذلک ما یقنعهم أو یبطل حجتهم، و أی حجة تتم فی أن یعلم الله تعالی رجلا علم اللغة ثم یباهی به و یتم الحجة علی ملائکة مکرمین لا یسبقونه بالقول و هم بأمره یعملون بأن هذا خلیفتی و قابل لکرامتی دونکم؟ و یقول تعالی أنبئونی باللغات التی سوف یضعها الآدمیون بینهم للإفهام و التفهیم إن کنتم صادقین فی دعویکم أو مسألتکم خلافتی، علی أن کمال اللغة هو المعرفة بمقاصد القلوب و الملائکة لا تحتاج فیها إلی التکلم، و إنما تتلقی المقاصد من غیر واسطة، فلهم کمال فوق کمال التکلم، و بالجملة فما حصل للملائکة من العلم بواسطة إنباء آدم لهم بالأسماء هو غیر ما حصل لآدم من حقیقة العلم بالأسماء بتعلیم الله تعالی فأحد الأمرین کان ممکنا فی حق الملائکة و فی مقدرتهم دون الآخر، و آدم إنما استحق الخلافة الإلهیة بالعلم بالأسماء دون إنبائها إذ الملائکة إنما قالوا فی مقام الجواب: سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا إِلَّا ما عَلَّمْتَنا، فنفوا العلم.
فقد ظهر مما مر أن العلم بأسماء هؤلاء المسمیات یجب أن یکون بحیث یکشف عن حقائقهم و أعیان وجوداتهم، دون مجرد ما یتکفله الوضع اللغوی من إعطاء المفهوم فهؤلاء المسمیات المعلومة حقائق خارجیة، و وجودات عینیه و هی مع ذلک مستورة تحت ستر الغیب غیب السماوات و الأرض، و العلم بها علی ما هی علیها کان أولا میسورا ممکنا لموجود أرضی لا ملک سماوی و ثانیا دخیلا فی الخلافة الإلهیة.
و الْأَسْماءَ فی قوله تعالی: وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها، جمع محلی باللام و هو یفید العموم علی ما صرحوا به، مضافا إلی أنه مؤکد بقوله: کُلَّها، فالمراد بها کل اسم یقع لمسمی و لا تقیید و لا عهد، ثم قوله: عَرَضَهُمْ دال علی کون کل اسم أی مسماه ذا حیاة و علم و هو مع ذلک تحت حجاب الغیب، غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ و إضافة الغیب إلی السماوات و الأرض و إن أمکن أن یکون فی بعض الموارد إضافة من، فیفید التبعیض لکن المورد و هو مقام إظهار تمام قدرته تعالی و إحاطته و عجز الملائکة و نقصهم یوجب کون إضافة الغیب إلی السماوات و الأرض إضافة اللام، فیفید أن الأسماء أمور غائبة عن العالم السماوی و الأرضی، خارج محیط الکون، و إذا تأملت هذه الجهات 
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أعنی عموم الأسماء و کون مسمیاتها أولی حیاة و علم و کونها غیب السماوات و الأرض قضیت بانطباقها بالضرورة علی ما أشیر إلیه فی قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»:، الحجر- 21، حیث أخبر سبحانه بأنه کل ما، یقع علیه اسم شی‌ء فله عنده تعالی خزائن مخزونة باقیة عنده غیر نافدة، و لا مقدرة بقدر، و لا محدودة بحد، و أن القدر و الحد فی مرتبة الإنزال و الخلق، و أن الکثرة التی فی هذه الخزائن لیست من جنس الکثرة العددیة الملازمة للتقدیر و التحدید بل تعدد المراتب و الدرجات، و سیجی‌ء بعض الکلام فیها فی سورة الحجر إن شاء الله تعالی.
فتحصل أن هؤلاء الذین عرضهم الله تعالی علی الملائکة موجودات عالیة محفوظة عند الله تعالی، محجوبة بحجب الغیب، أنزل الله سبحانه کل اسم فی العالم بخیرها و برکتها و اشتق کل ما فی السماوات و الأرض من نورها و بهائها، و أنهم علی کثرتهم و تعددهم لا یتعددون تعدد الأفراد، و لا یتفاوتون تفاوت الأشخاص، و إنما یدور الأمر هناک مدار المراتب و الدرجات و نزول الاسم من عند هؤلاء إنما هو بهذا القسم من النزول.
و قوله تعالی: وَ أَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ و کان هذان القسمان من الغیب النسبی الذی هو بعض السماوات و الأرض، و لذلک قوبل به قوله: أَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لیشمل قسمی الغیب أعنی الخارج عن العالم الأرضی و السماوی و غیر الخارج عنه.
و قوله تعالی: کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ تقیید الکتمان بقوله: کُنْتُمْ مشعر بأن هناک أمرا مکتوما فی خصوص آدم و جعل خلافته، و یمکن أن یستظهر ذلک من قوله تعالی فی الآیة التالیة: «فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ أَبی وَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ .
فیظهر أن إبلیس کان کافرا قبل ذلک الحین، و أن إباءه عن السجدة کان مرتبطا بذلک فقد کان أضمره هذا.
و یظهر بذلک أن سجدة الملائکة و إباء إبلیس عنها کانت واقعة بین قوله تعالی:
قالَ إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ و بین قوله: أَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ و یظهر السر أیضا فی تبدیل قوله: إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ ثانیا بقوله: إِنِّی أَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ 
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(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)، قال: ما علم الملائکة بقولهم: أ تجعل فیها من یفسد فیها و یسفک الدماء، لو لا أنهم قد کانوا رأوا من یفسد فیها و یسفک الدماء
أقول: یمکن أن یشیر بها إلی دورة فی الأرض سابقة علی دورة بنی آدم هذه کما وردت فیه الأخبار و لا ینافی ذلک ما مر أن الملائکة فهمت ذلک من قوله تعالی:
إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً، بل لا یتم الخبر بدون ذلک، و إلا کان هذا القول قیاسا من الملائکة مذموما کقیاس إبلیس.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عنه (ع) قال زرارة: دخلت علی أبی جعفر (ع)- فقال: أی شی‌ء عندک من أحادیث الشیعة- فقلت: إن عندی منها شیئا کثیرا- فقد هممت أن أوقد لها نارا فأحرقها- فقال (ع): وارها تنس ما أنکرت منها- فخطر علی بالی الآدمیون- فقال: ما کان علم الملائکة حیث قالوا: أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ؟ قال و کان یقول أبو عبد الله (ع): إذا حدث بهذا الحدیث هو کسر علی القدریة، ثم قال أبو عبد الله (ع): إن آدم (ع) کان له فی السماء خلیل من الملائکة، فلما هبط آدم من السماء إلی الأرض استوحش الملک- و شکی إلی الله تعالی و سأله أن یأذن له، فأذن له فهبط علیه فوجده قاعدا فی قفرة من الأرض، فلما رآه آدم وضع یده علی رأسه و صاح صیحة، قال أبو عبد الله (ع): یروون أنه أسمع عامة الخلق- فقال له الملک: یا آدم ما أراک إلا و قد عصیت ربک- و حملت علی نفسک ما لا تطیق، أ تدری ما قال لنا الله فیک فرددنا علیه؟ قال: لا، قال: قال: إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً، قلنا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ؟ فهو خلقک أن تکون فی الأرض- أ یستقیم أن تکون فی السماء؟ قال أبو عبد الله (ع) و الله عزی بها آدم ثلاثا.
أقول: و یستفاد من الروایة أن جنة آدم کانت فی السماء و سیجی‌ء فیه روایات أخر أیضا.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن أبی العباس عن أبی عبد الله (ع)، قال: سألته 
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عن قول الله: وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها، ما ذا علمه؟ قال الأرضین و الجبال و الشعاب و الأودیة، ثم نظر إلی بساط تحته، فقال: و هذا البساط مما علمه.
و فی التفسیر، أیضا عن الفضیل بن العباس عن أبی عبد الله (ع) قال سألته عن قول الله: وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها ما هی؟ قال: أسماء الأودیة و النبات و الشجر و الجبال من الأرض.
و فی التفسیر، أیضا عن داود بن سرحان العطار، قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فدعا بالخوان فتغذینا- ثم دعا بالطست و الدست سنانه- فقلت: جعلت فداک، قوله: وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها، الطست و الدست سنانه منه- فقال: (ع) الفجاج و الأودیة و أهوی بیده کذا و کذا.
و فی المعانی، عن الصادق (ع): إن الله عز و جل علم آدم أسماء حججه کلها- ثم عرضهم و هم أرواح علی الملائکة- فقال: أَنْبِئُونِی بِأَسْماءِ هؤُلاءِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ بأنکم أحق بالخلافة فی الأرض لتسبیحکم و تقدیسکم من آدم- فقالوا: سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا- إِلَّا ما عَلَّمْتَنا إِنَّکَ أَنْتَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ قال الله تبارک و تعالی: یا آدَمُ أَنْبِئْهُمْ بِأَسْمائِهِمْ فلما أنبئهم بأسمائهم- وقفوا علی عظیم منزلتهم عند الله عز ذکره، فعلموا أنهم أحق بأن یکونوا خلفاء الله فی أرضه- و حججه علی بریته، ثم غیبهم عن أبصارهم و استعبدهم بولایتهم و محبتهم، و قال لهم: أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ- وَ أَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ 
أقول: و بالرجوع إلی ما مر من البیان تعرف معنی هذه الروایات و أن لا منافاة بین هذه و ما تقدمها، إذ قد تقدم أن قوله تعالی: وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ تعطی أنه ما من شی‌ء إلا و له فی خزائن الغیب وجود، و إن هذه الأشیاء التی قبلنا إنما وجدت بالنزول من هناک، و کل اسم وضع بحیال مسمی من هذه المسمیات فهی اسم لما فی خزائن الغیب، فسواء قیل: إن الله علم آدم ما فی خزائن غیبه من الأشیاء و هی غیب السماوات و الأرض، أو قیل: إنه علم آدم أسماء کل شی‌ء و هی غیب السماوات و الأرض کان المؤدی و النتیجة واحدا و هو ظاهر.
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و یناسب المقام عدة من أخبار الطینة کما
رواه فی البحار، عن جابر بن عبد الله قال: قلت لرسول الله ص: أول شی‌ء خلق الله ما هو؟ فقال نور نبیک یا جابر خلقه الله- ثم خلق منه کل خیر، ثم أقامه بین یدیه فی مقام القرب ما شاء الله، ثم جعله أقساما، فخلق العرش من قسم، و الکرسی من قسم، و حملة العرش و سکنة الکرسی من قسم، و أقام القسم الرابع فی مقام الحب ما شاء الله، ثم جعله أقساما، فخلق القلم من قسم، و اللوح من قسم، و الجنة من قسم، و أقام القسم الرابع فی مقام الخوف ما شاء الله، ثم جعله أجزاء فخلق الملائکة من جزء، و الشمس من جزء و القمر من جزء، و أقام القسم الرابع فی مقام الرجاء ما شاء الله، ثم جعله أجزاء، فخلق العقل من جزء و العلم و الحلم من جزء، و العصمة و التوفیق من جزء، و أقام القسم الرابع فی مقام الحیاء ما شاء الله، ثم نظر إلیه بعین الهیبة فرشح ذلک النور- و قطرت منه مائة ألف و أربعة و عشرون ألف قطرة، فخلق الله من کل قطرة روح نبی و رسول، ثم تنفست أرواح الأنبیاء- فخلق الله من أنفاسها أرواح الأولیاء و الشهداء و الصالحین.
أقول: و الأخبار فی هذه المعانی کثیرة، متظافرة، و أنت إذا أجلت نظرة التأمل و الإمعان فیها وجدتها شواهد علی ما قدمناه، و سیجی‌ء شطر من الکلام فی بعضها. و إیاک أن ترمی أمثال هذه الأحادیث الشریفة المأثورة عن معادن العلم و منابع الحکمة بأنها من اختلاقات المتصوفة و أوهامهم فللخلقة أسرار، و هو ذا العلماء من طبقات أقوام الإنسان لا یألون جهدا فی البحث عن أسرار الطبیعة، منذ أخذ البشر فی الانتشار، و کلما لاح لهم معلوم واحد بأن لهم مجاهیل کثیرة، و هی عالم الطبیعة أضیق العوالم و أخسها فما ظنک بما وراءها، و هی عوالم النور و السعة



[سورة البقرة (2): آیة 34]





اشارة

وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلاَّ إِبْلِیسَ أَبی وَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ (34)
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(بیان)

قد عرفت أن قوله تعالی: وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ فیه دلالة علی وقوع أمر مکتوم ظاهر بعد أن کان مکتوما، و لا یخلو ذلک عن مناسبة مع قوله: أَبی وَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ حیث لم یعبر أبی و استکبر و کفر، و عرفت أیضا أن قصة السجدة کالواقعة أو هی واقعة بین قوله تعالی: إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ و قوله: وَ أَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ فقوله تعالی: وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ کالجملة المستخرجة من بین الجمل لیتخلص بها إلی قصة الجنة، فإن هذه الآیات کما عرفت إنما سیقت لبیان کیفیة خلافة الإنسان و موقعه و کیفیة نزوله إلی الدنیا و ما یئول إلیه أمره من سعادة و شقاء، فلا یهم من قصة السجدة هاهنا إلا إجمالها المؤدی إلی قصة الجنة و هبوط آدم هذا، فهذا هو الوجه فی الإضراب عن الإطناب إلی الإیجاز، و لعل هذا هو السر أیضا فی الالتفات من الغیبة إلی التکلم فی قوله تعالی: وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا، بعد قوله: وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ و علی ما مر فنسبة الکتمان إلی الملائکة و هو فعل إبلیس بناء علی الجری علی الدأب الکلامی من نسبة فعل الواحد إلی الجماعة إذا اختلط بهم و لم یتمیز منهم، و یمکن أن یکون له وجه آخر، و هو أن یکون ظاهر قوله تعالی: إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً، إطلاق الخلافة حتی علی الملائکة کما یؤیده أیضا أمرهم ثانیا بالسجود، و یوجب ذلک خطورا فی قلوب الملائکة، حیث إنها ما کانت تظن أن موجودا أرضیا یمکن أن یسود علی کل شی‌ء حتی علیهم، و یدل علی هذا المعنی بعض الروایات کما سیأتی.
و قوله تعالی: اسْجُدُوا لِآدَمَ یستفاد منه جواز السجود لغیر الله فی الجملة إذا کان تحیة و تکرمة للغیر و فیه خضوع لله تعالی بموافقة أمره، و نظیره قوله تعالی فی قصة یوسف (ع) «وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً وَ قالَ: یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا»: یوسف- 100، و ملخص القول فی ذلک أنک قد عرفت فی سورة الفاتحة أن العبادة هی نصب العبد نفسه فی مقام العبودیة و إتیان ما یثبت و یستثبت به ذلک فالفعل العبادی یجب أن یکون فیه صلاحیة إظهار مولویة المولی أو، عبدیة العبد کالسجود و الرکوع و القیام أمامه حینما یقعد، و المشی خلفه حینما یمشی 
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و غیر ذلک، و کلما زادت الصلاحیة المزبورة ازدادت العبادة تعینا للعبودیة، و أوضح الأفعال فی الدلالة علی عز المولویة و ذل العبودیة السجدة، لما فیها من الخرور علی الأرض، و وضع الجبهة علیها، و أما ما ربما ظنه بعض: من أن السجدة عبادة ذاتیة، فلیس بشی‌ء، فإن الذاتی لا یختلف. و لا یتخلف و هذا الفعل یمکن أن یصدر بعینه من فاعله بداع غیر داع التعظیم و العبادة کالسخریة و الاستهزاء فلا یکون عبادة مع اشتماله علی جمیع ما یشتمل علیه و هو عبادة نعم معنی العبادة أوضح فی السجدة من غیرها، و إذا لم یکن عبادة ذاتیة لم یکن لذاته مختصا بالله سبحانه، بناء علی أن المعبود منحصر فیه تعالی، فلو کان هناک مانع لکان من جهة النهی الشرعی أو العقلی و الممنوع شرعا أو عقلا لیس إلا إعطاء الربوبیة لغیره تعالی، و أما تحیة الغیر أو تکرمته من غیر إعطاء الربوبیة، بل لمجرد التعارف و التحیة فحسب، فلا دلیل علی المنع من ذلک، لکن الذوق الدینی المتخذ من الاستیناس بظواهره یقضی باختصاص هذا الفعل به تعالی، و المنع عن استعماله فی غیر مورده تعالی، و إن لم یقصد به إلا التحیة و التکرمة فقط، و أما المنع عن کل ما فیه إظهار الإخلاص لله، بإبراز المحبة لصالحی عباده أو لقبور أولیائه أو آثارهم فمما لم یقم علیه دلیل عقلی أو نقلی أصلا، و سنعود إلی البحث عن هذا الموضوع فی محل یناسبه إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی عبد الله (ع) قال: لما أن خلق الله آدم أمر الملائکة أن یسجدوا له- فقالت الملائکة فی أنفسها: ما کنا نظن أن الله خلق خلقا أکرم علیه منا- فنحن جیرانه و نحن أقرب الخلق إلیه. فقال الله: أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ ... ما تُبْدُونَ وَ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ فیما أبدوا من أمر بنی الجان و کتموا ما فی أنفسهم، فلاذت الملائکة الذین قالوا ما قالوا بالعرش.
و فی التفسیر، أیضا عن علی بن الحسین (ع): ما فی معناه و فیه: فلما عرفت الملائکة أنها وقعت فی خطیئة لاذوا بالعرش، و أنها کانت عصابة من الملائکة- و هم الذین کانوا حول العرش، لم یکن جمیع الملائکة إلی أن قال: فهم یلوذون حول العرش إلی یوم القیامة.
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أقول: یمکن أن یستفاد مضمون الروایتین من قوله حکایة عن الملائکة: وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ إلی قوله: سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا إِلَّا ما عَلَّمْتَنا إِنَّکَ أَنْتَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ 
و سیجی‌ء أن العرش هو العلم، و بذلک وردت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) فافهم ذلک، و علی هذا کان المراد من قوله تعالی: وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ قوم إبلیس من الجان المخلوقین قبل الإنسان. قال تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ»: الحجر- 27، و علی هذه الروایة فنسبة الکتمان إلی جمیع الملائکة لا تحتاج إلی عنایة زائدة، بل هی علی حقیقته، فإن المعنی المکتوم خطر علی قلوب جمیع الملائکة، و لا منافاة بین هذه الروایة و ما تفید أن المکتوم هو ما کان یکتمه إبلیس من الإباء عن الخضوع لآدم، و الاستکبار لو دعی إلی السجود، لجواز استفادة الجمیع کما هو کذلک.
و فی قصص الأنبیاء، عن أبی بصیر، قال: قلت لأبی عبد الله (ع): سجدت الملائکة و وضعوا أجباههم علی الأرض؟ قال: نعم تکرمة من الله تعالی.
و فی تحف العقول، قال: إن السجود من الملائکة لآدم- إنما کان ذلک طاعة لله و محبة منهم لآدم.
و فی الاحتجاج، عن موسی بن جعفر عن آبائه: أن یهودیا سأل أمیر المؤمنین (ع)- عن معجزات النبی ص فی مقابلة معجزات الأنبیاء، فقال: هذا آدم أسجد الله له ملائکته، فهل فعل بمحمد شیئا من هذا؟ فقال علی: لقد کان ذلک، و لکن أسجد الله لآدم ملائکته، فإن سجودهم لم یکن سجود طاعة- أنهم عبدوا آدم من دون الله عز و جل، و لکن اعترافا لآدم بالفضیلة و رحمة من الله له- و محمد ص أعطی ما هو أفضل من هذا، إن الله جل و علا صلی علیه فی جبروته و الملائکة بأجمعها، و تعبد المؤمنون بالصلاة علیه فهذه زیادة له یا یهودی.
و فی تفسیر القمی،": خلق الله آدم فبقی أربعین سنة مصورا، و کان یمر به إبلیس اللعین فیقول: لأمر ما خلقت؟ فقال: العالم» فقال إبلیس: لئن أمرنی الله 
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بالسجود لهذا لعصیته» إلی أن قال: ثم قال الله تعالی للملائکة: اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا- فأخرج إبلیس ما کان فی قلبه من الحسد فأبی أن یسجد.
و فی البحار، عن قصص الأنبیاء، عن الصادق (ع) قال: أمر إبلیس بالسجود لآدم- فقال: یا رب و عزتک إن أعفیتنی من السجود لآدم- لأعبدنک عبادة ما عبدک أحد قط مثلها، قال الله جل جلاله: إنی أحب أن أطاع من حیث أرید- و قال: إن إبلیس رن أربع رنات: أولهن یوم لعن، و یوم أهبط إلی الأرض، و یوم بعث محمد ص علی فترة من الرسل، و حین أنزلت أم الکتاب، و نخر نخرتین: حین أکل آدم من الشجرة، و حین أهبط من الجنة، و قال فی قوله تعالی: فَبَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما، و کانت سوآتهما لا تری فصارت تری بارزة، و قال الشجرة التی نهی عنها آدم هی السنبلة.
أقول: و فی الروایات- و هی کثیرة- تأیید ما ذکرناه فی السجدة
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اشارة

وَ قُلْنا یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ وَ کُلا مِنْها رَغَداً حَیْثُ شِئْتُما وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ (35) فَأَزَلَّهُمَا الشَّیْطانُ عَنْها فَأَخْرَجَهُما مِمَّا کانا فِیهِ وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ (36) فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (37) قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (38) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (39)
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(بیان)

قوله تعالی: قُلْنا یا آدَمُ اسْکُنْ علی أن قصة سجود الملائکة لآدم تکررت فی عدة مواضع من القرآن الکریم. لم یقع قصة الجنة إلا فی ثلاث مواضع:
أحدها: هاهنا من سورة البقرة.
الثانی: فی سورة الأعراف. قال الله تعالی: «وَ یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ فَکُلا مِنْ حَیْثُ شِئْتُما وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ. فَوَسْوَسَ لَهُمَا الشَّیْطانُ لِیُبْدِیَ لَهُما ما وُورِیَ عَنْهُما مِنْ سَوْآتِهِما وَ قالَ: ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ. وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ. فَدَلَّاهُما بِغُرُورٍ فَلَمَّا ذاقَا الشَّجَرَةَ بَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ وَ أَقُلْ لَکُما إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُما عَدُوٌّ مُبِینٌ. قالا: رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ. قالَ: اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ. قالَ: فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ»: الآیات 19، 25.
و الثالث: فی سورة طه. قال الله تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً. وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ أَبی فَقُلْنا یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی فَوَسْوَسَ إِلَیْهِ الشَّیْطانُ قالَ: یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ وَ مُلْکٍ لا یَبْلی فَأَکَلا مِنْها فَبَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی قالَ: اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی قالَ: رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً. قالَ: کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی . الآیات. و سیاق الآیات و خاصة قوله تعالی فی صدر القصة:
إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً یعطی أن آدم (ع) إنما خلق لیحیا فی الأرض و یموت 
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[جنة آدم علیه السلام.] فیها و إنما أسکنهما الله الجنة لاختبارهما و لتبدو لهما سوآتهما حتی یهبطا إلی الأرض، و کذا سیاق قوله تعالی فی سورة طه: فَقُلْنا یا آدَمُ و فی سورة الأعراف: وَ یا آدَمُ اسْکُنْ حیث سبک قصة الجنة مع قصة إسجاد الملائکة کلتیهما کقصة واحدة متواصلة، و بالجملة فهو (ع) کان مخلوقا لیسکن الأرض، و کان الطریق إلی الاستقرار فی الأرض هذا الطریق، و هو تفضیله علی الملائکة لإثبات خلافته، ثم أمرهم بالسجدة، ثم إسکان الجنة. و النهی عن قرب الشجرة المنهیة حتی یأکلا منها فیبدو لهما سوآتهما فیهبطا إلی الأرض، فآخر العوامل للاستقرار فی الأرض، و انتخاب الحیاة الدنیویة ظهور السوأة، و هی العورة بقرینة قوله تعالی: وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ فهو التمایل الحیوانی و یستلزم التغذی و النمو أیضا فما کان لإبلیس هم إلا إبداء سوآتهما، و آدم و زوجته و إن کانا قد سواهما الله تعالی تسویة أرضیة بشریة ثم أدخلهما الجنة لم یمکثا بعد التسویة، و لم یمهلا کثیرا، لیتم فی الدنیا إدراکهما لسوآتهما و لا لغیرها من لوازم الحیاة الدنیا و احتیاجاتها حتی أدخلهما الله الجنة، و أنه إنما أدخلهما الله الجنة حین أدخلهما و لما ینفصلا و لما ینقطع إدراکهما عن عالم الروح و الملائکة، و الدلیل علی ذلک قوله تعالی: لِیُبْدِیَ لَهُما ما وُورِیَ عَنْهُما و لم یقل ما کان ووری عنهما، و هو مشعر بأن مواراة السوآة ما کانت ممکنة فی الحیاة الدنیا استدامة و إنما تمشت دفعة ما و استعقب ذلک إسکان الجنة فظهور السوآة کان مقضیا محتوما فی الحیاة الأرضیة و مع أکل الشجرة، و لذلک قال تعالی: فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی و قال تعالی:
فَأَخْرَجَهُما مِمَّا کانا فِیهِ و أیضا هو تعالی غفر خطیئتهما بعد ما تابا و لم یرجعهما إلی الجنة بل أهبطهما إلی الدنیا لیحییا فیها و لو لم تکن الحیاة الأرضیة مع أکل الشجرة و ظهور السوآة حتما مقضیا، و الرجوع إلی الجنة مع ذلک محالا، لرجعا إلیها بعد حط الخطیئة، فالعامل فی خروجهما من الجنة و هبوطهما هو الأکل من الشجرة و ظهور السوآة، و کان ذلک بوسوسة الشیطان اللعین، و قد قال تعالی فی سورة طه فی صدر القصة: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً». ثم ساق تعالی القصة. فهل هذا العهد هو قوله تعالی: لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ؟ أو أنه قوله تعالی: إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ أو أنه العهد بمعنی المیثاق العمومی المأخوذ من جمیع الإنسان، و من الأنبیاء خاصة بوجه آکد و أغلظ.
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و الاحتمال الأول غیر صحیح لقوله تعالی: «فَوَسْوَسَ لَهُمَا الشَّیْطانُ لِیُبْدِیَ لَهُما ما وُورِیَ عَنْهُما مِنْ سَوْآتِهِما وَ قالَ ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ. وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ» الآیتان فهما قد کانا حین اقتراف الخطیئة و اقتراب الشجرة علی ذکر من النهی، و قد قال تعالی: «فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً» فالعهد المذکور لیس هو النهی عن قرب الشجرة و أما الاحتمال الثانی (و هو أن یکون العهد المذکور هو التحذیر عن اتباع إبلیس) فهو و إن لم یکن بالبعید، کل البعید، لکن ظواهر الآیات لا تساعد علیه فإن العهد مخصوص بآدم (ع) کما هو ظاهر الآیة.
مع أن التحذیر عن إبلیس کان لهما معا، و أیضا ذیل الآیات و هو علی طبق صدرها فی سورة طه یناسب العهد بمعنی المیثاق الکلی، لا العهد بمعنی التحذیر عن إبلیس، قال تعالی: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی الآیات» فبحسب التطبیق ینطبق قوله تعالی: (وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً) علی نسیان العهد و هو کما تری مع العهد بمعنی المیثاق علی الربوبیة و العبودیة أنسب منه مع التحذیر من إبلیس، إذ لا کثیر مناسبة بحسب المفهوم بین الإعراض عن الذکر و اتباع إبلیس، و أما المیثاق علی الربوبیة فهو له أنسب، فإن المیثاق علی الربوبیة هو أن لا ینسی الإنسان کونه تعالی ربا له أی مالکا مدبرا أی لا ینسی الإنسان أبدا و لا فی حال أنه مملوک طلق لا یملک لنفسه شیئا لا نفعا و لا ضرا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا، أی لا ذاتا و لا وصفا و لا فعلا.
و الخطیئة التی تقابله هو إعراض الإنسان عن ذکر مقام ربه و الغفلة عنه بالالتفات إلی نفسه أو ما یعود و یرجع إلی نفسه من زخارف الحیاة الدنیا الفانیة البالیة هذا.
لکنک إذا أمعنت النظر فی الحیاة الدنیا علی اختلاف جهاتها و تشتت أطرافها و أنحائها و وحدتها و اشتراکها بین المؤمن و الکافر وجدتها بحسب الحقیقة و الباطن مختلفة فی الموردین بحسب ذوق العلم بالله تعالی و الجهل به فالعارف بمقام ربه إذا نظر إلی نفسه و کذلک إلی الحیاة الدنیا الجامعة لأقسام الکدورات و أنواع الآلام و ضروب المکاره من موت و حیاة، و صحة و سقم، و سعة و إقتار، و راحة و تعب، و وجدان و فقدان.
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علی أن الجمیع (أعم مما فی نفس الإنسان أو فی غیره) مملوکة لربه، لا استقلال لشی‌ء منها و فیها، بل الکل ممن لیس عنده إلا الحسن و البهاء و الجمال و الخیر علی ما یلیق بعزته و جلاله، و لا یترشح من لدنه إلا الجمیل و الخیر، فإذا نظر إلیها و هی هکذا لم یر مکروها یکرهه و لا مخوفا یخافه، و لا مهیبا یهابه، و لا محذورا یحذره، بل یری کل ما یراه حسنا محبوبا إلا ما یأمره ربه أن یکرهه و یبغضه، و هو مع ذلک یکرهه لأمره، و یحب ما یحب و یلتذ و یبتهج بأمره، لا شغل له إلا بربه، کل ذلک لما یری الجمیع ملکا طلقا لربه لا نصیب و لا حظ لشی‌ء غیره فی شی‌ء منها، فما له و لمالک الأمر و ما یتصرف به فی ملکه؟ من إحیاء و إماتة، و نفع و ضر و غیرها، فهذه هی الحیاة الطیبة التی لا شقاء فیها البتة و هی نور لا ظلمة معه، و سرور لا غم معه، و وجدان لا فقد معه، و غنی لا فقر معه کل ذلک بالله سبحانه، و فی مقابل هذه الحیاة حیاة الجاهل بمقام ربه، إذ هذا المسکین بانقطاعه عن ربه لا یقع بصره علی موجود من نفسه و غیره إلا رآه مستقلا بنفسه ضارا أو نافعا خیرا أو شرا فهو یتقلب فی حیاته بین الخوف عما یخاف فوته، و الحذر عما یحذر وقوعه، و الحزن لما یفوته، و الحسرة لما یضیع عنه من جاه أو مال أو بنین أو أعوان و سائر ما یحبه و یتکل و یعتمد علیه و یؤثره.
کلما نضج جلده بالاعتیاد بمکروه و السکون إلی مرارة بدل جلدا غیره، لیذوق العذاب بفؤاد مضطرب قلق، و حشی ذائب محترق، و صدر ضیق حرج، کأنما یصعد فی السماء، کذلک یجعل الله الرجس علی الذین لا یؤمنون.
إذا عرفت هذا علمت: أن مرجع الأمرین أعنی نسیان المیثاق و شقاء الحیاة الدنیا واحد، و أن الشقاء الدنیوی من فروع نسیان المیثاق.
و هذا هو الذی یشعر به کلامه سبحانه حیث أتی بالتکلیف الجامع لأهل الدنیا فی سورة طه فقال تعالی: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی .
و بدل ذلک فی هذه السورة من قوله: «فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ».
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و من هنا تحدس إن کنت ذا فطانة أن الشجرة کانت شجرة فی اقترابها تعب الحیاة الدنیا و شقاؤها، و هو أن یعیش الإنسان فی الدنیا ناسیا لربه، غافلا عن مقامه، و أن آدم (ع) کأنه أراد أن یجمع بینها و بین المیثاق المأخوذ علیه، فلم یتمکن فنسی المیثاق و وقع فی تعب الحیاة الدنیا، ثم تدورک له ذلک بالتوبة.
قوله تعالی: «وَ کُلا مِنْها رَغَداً» الرغد الهناء و طیب العیش و أرغد القوم مواشیهم ترکوها ترعی کیف شاءت، و قوم رغد، و نساء رغد، أی ذوو عیش رغید.
و قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ» و کأن النهی إنما کان عن أکل الثمرة و إنما تعلق بالقرب من الشجرة إیذانا بشدة النهی و مبالغة فی التأکید و یشهد بذلک قوله تعالی «فَلَمَّا ذاقَا الشَّجَرَةَ بَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما»:، الأعراف- 22.
و قوله تعالی: «فَأَکَلا مِنْها فَبَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما»: طه- 121، فکانت المخالفة بالأکل فهو المنهی عنه بقوله: وَ لا تَقْرَبا.
قوله تعالی: فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ من الظلم لا من الظلمة علی ما احتمله بعضهم و قد اعترفا بظلمهما حیث قالا علی ما حکاه الله تعالی عنهما: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا».
إلا أنه تعالی بدل فی سورة طه هذه الکلمة أعنی قوله: فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ من قوله فَتَشْقی و الشقاء هو التعب ثم فسر التعب و فصله، فقال: «إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی الآیات».
و من هنا یظهر أن وبال هذا الظلم إنما کان هو الوقوع فی تعب حیاة هذه الدنیا من جوع و عطش و عراء و عناء و علی هذا فالظلم منهما إنما هو ظلمهما لأنفسهما، لا بمعنی المعصیة المصطلحة و الظلم علی الله سبحانه. و من هنا یظهر أیضا أن هذا النهی أعنی قوله:
وَ لا تَقْرَبا، إنما کان نهیا تنزیهیا إرشادیا یرشد به إلی ما فیه خیر المکلف و صلاحه فی مقام النصح لا نهیا مولویا.
فهما إنما ظلما أنفسهما فی ترک الجنة علی أن جزاء المخالفة للنهی المولوی التکلیفی 
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یتبدل بالتوبة إذا قبلت و لم یتبدل فی موردهما، فإنهما تابا و قبلت توبتهما و لم یرجعا إلی ما کانا فیه من الجنة و لو لا أن التکلیف إرشادی لیس له إلا التبعة التکوینیة دون التشریعیة لاستلزام قبول التوبة رجوعهما إلی ما کانا فیه من مقام القرب و سیأتی لهذا الکلام بقیة فیما سیأتی إن شاء الله.
قوله سبحانه: فَأَزَلَّهُمَا الشَّیْطانُ الظاهر من هذه الجملة کنظائرها و إن لم یکن أزید من وسوسة الشیطان لهما مثل ما یوسوس لنا (بنی آدم) علی نحو إلقاء الوسوسة فی القلب من غیر رؤیة الشخص.
لکن الظاهر من أمثال قوله تعالی فی سورة طه: «فَقُلْنا یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ» یدل علی أنه تعالی أراهما الشیطان و عرفهما إیاه بالشخص و العین دون الوصف و کذا قوله تعالی حکایة عن الشیطان: «یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ الآیة» حیث أتی بالکلام فی صورة حکایة الخطاب، و یدل ذلک علی متکلم مشعور به.
و کذا قوله تعالی فی سورة الأعراف: «وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ» و القسم إنما یکون من مقاسم مشعور به.
و کذا قوله تعالی: «وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ وَ أَقُلْ لَکُما إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُما عَدُوٌّ مُبِینٌ» کل ذلک یدل علی أنه کان یتراءی لهما و کانا یشاهدانه.
و لو کان حالهما (ع) مثل حالنا من عدم المشاهدة حین الوسوسة لجاز لهما أن یقولا: ربنا إننا لم نشعر و خلنا أن هذه الوساوس هی من أفکارنا من غیر استشعار بحضوره، و لا قصد لمخالفة ما وصیتنا به من التحذیر من وسوسته.
و بالجملة فهما کانا یشاهدانه و یعرفانه، و الأنبیاء و هم المعصومون بعصمة الله کذلک یعرفونه و یشاهدونه حین تعرضه بهم لو تعرض علی ما وردت به الروایات فی نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و یحیی و أیوب و إسماعیل و محمد ص هذا.
و کذا ظاهر هذه الآیات کظاهر قوله تعالی: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ»
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 132
حیث ینبئ عن کونهما معه لعنه الله بحیال الشجرة فی الجنة، فقد کان دخل الجنة، و صاحبهما و غرهما بوسوسته، و لا محذور فیه إذ لم تکن الجنة جنة الخلد حتی لا یدخلها الشیطان، و الدلیل علی ذلک خروجهم جمیعا من هذه الجنة.
و أما قوله تعالی خطابا لإبلیس: «فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها فَاخْرُجْ»: الأعراف- 13، فیمکن أن یکون المراد به الخروج من الملائکة، أو الخروج من السماء من جهة کونها مقام قرب و تشریف.
قوله تعالی: «وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ الآیة» ظاهر السیاق أنه خطاب لآدم و زوجته و إبلیس و قد خص إبلیس وحده بالخطاب فی سورة الأعراف حیث قال: «فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها الآیة» فقوله تعالی:
اهْبِطُوا کالجمع بین الخطابین و حکایة عن قضاء قضی الله به العداوة بین إبلیس لعنه الله و بین آدم و زوجته و ذریتهما، و کذلک قضی به حیاتهم فی الأرض و موتهم فیها و بعثهم منها.
و ذریة آدم مع آدم فی الحکم کما ربما یستشعر من ظاهر قوله: «فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ الآیة» و کما سیأتی فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ» الآیة من سورة الأعراف.
إن إسجاد الملائکة لآدم (ع) إنما کان من جهة أنه خلیفة أرضی، فکان المسجود له آدم و حکم السجدة لجمیع البشر، فکان أقامه آدم (ع) مقام المسجود له معنونا بعنوان الأنموذج و النائب.
و بالجملة یشبه أن تکون هذه القصة التی قصها الله تعالی من إسکان آدم و زوجته الجنة، ثم إهباطهما لأکل الشجرة کالمثل یمثل به ما کان الإنسان فیه قبل نزوله إلی الدنیا من السعادة و الکرامة بسکونه حظیرة القدس، و منزل الرفعة و القرب، و دار نعمة و سرور، و أنس و نور، و رفقاء طاهرین، و أخلاء روحانیین، و جوار رب العالمین.
ثم إنه یختار مکانه کل تعب و عناء و مکروه و ألم بالمیل إلی حیاة فانیة، و جیفة
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منتنة دانیة، ثم إنه لو رجع بعد ذلک إلی ربه لأعاده إلی دار کرامته و سعادته و لو لم یرجع إلیه و أخلد إلی الأرض و اتبع هواه فقد بدل نعمة الله کفرا و أحل بنفسه دار البوار، جهنم یصلاها و بئس القرار.
قوله تعالی: «فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ»، التلقی هو التلقن، و هو أخذ الکلام مع فهم و فقه و هذا التلقی کان هو الطریق المسهل لآدم (ع) توبته.
و من ذلک یظهر أن التوبة توبتان: توبة من الله تعالی و هی الرجوع إلی العبد بالرحمة، و توبة من العبد و هی الرجوع إلی الله بالاستغفار و الانقلاع من المعصیة.
و توبة العبد، محفوفة بتوبتین من الله تعالی، فإن العبد لا یستغنی عن ربه فی حال من الأحوال، فرجوعه عن المعصیة إلیه یحتاج إلی توفیقه تعالی و إعانته و رحمته حتی یتحقق منه التوبة، ثم تمس الحاجة إلی قبوله تعالی و عنایته و رحمته، فتوبة العبد إذا قبلت کانت بین توبتین من الله کما یدل علیه قوله تعالی: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا: التوبة- 119.
و قراءة نصب آدم و رفع کلمات تناسب هذه النکتة، و إن کانت القراءة الأخری (و هی قراءة رفع آدم و نصب کلمات) لا تنافیه أیضا.
و أما أن هذه الکلمات ما هی؟ فربما یحتمل أنها هی ما یحکیه الله تعالی عنهما فی سورة الأعراف بقوله: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ»: الأعراف- 23، إلا أن وقوع هذه الکلمات أعنی قوله: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا» الآیة قبل قوله: «قُلْنَا اهْبِطُوا» فی سورة الأعراف و وقوع قوله «فَتَلَقَّی آدَمُ» الآیة بعد قوله: قُلْنَا اهْبِطُوا، فی هذه السورة لا یساعد علیه.
لکن هاهنا شی‌ء: و هو أنک عرفت فی صدر القصة أن الله تعالی حیث قال: «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً»، قالت الملائکة: «أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ الآیة» و هو تعالی لم یرد علیهم دعواهم علی الخلیفة الأرضی بما رموه به و لم یجب عنه بشی‌ء إلا أنه علم آدم الأسماء کلها.
و لو لا أنه کان فیما صنعه تعالی من تعلیم الأسماء ما یسد باب اعتراضهم ذلک لم 
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ینقطع کلامهم و لا تمت الحجة علیهم قطعا. ففی جملة ما علمه الله تعالی آدم من الأسماء أمر ینفع العاصی إذا عصی و المذنب إذا أذنب، فلعل تلقیه من ربه کان متعلقا بشی‌ء من تلک الأسماء فافهم ذلک.
و اعلم أن آدم (ع) و إن ظلم نفسه فی إلقائها إلی شفا جرف الهلکة و منشعب طریقی السعادة و الشقاوة أعنی الدنیا، فلو وقف فی مهبطه فقد هلک، و لو رجع إلی سعادته الأولی فقد أتعب نفسه و ظلمها، فهو (ع) ظالم لنفسه علی کل تقدیر، إلا أنه (ع) هیأ لنفسه بنزوله درجة من السعادة و منزلة من الکمال ما کان ینالها لو لم ینزل و کذلک ما کان ینالها لو نزل من غیر خطیئة.
فمتی کان یمکنه أن یشاهد ما لنفسه من الفقر و المذلة و المسکنة و الحاجة و القصور و له فی کل ما یصیبه من التعب و العناء و الکد روح و راحة فی حظیرة القدس و جوار رب العالمین، فلله تعالی صفات من عفو و مغفرة و توبة و ستر و فضل و رأفة و رحمة لا ینالها إلا المذنبون، و له فی أیام الدهر نفحات لا یرتاح بها إلا المتعرضون.
فهذه التوبة هی التی استدعت تشریع الطریق الذی یتوقع سلوکه و تنظیف المنزل الذی یرجی سکونه، فوراءها تشریع الدین و تقویم الملة.
و یدل علی ذلک ما تراه أن الله تعالی یکرر فی کلامه تقدم التوبة علی الإیمان.
قال تعالی: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ»: هود- 112، و قال: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ»: طه- 82، إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً و هذا أول ما شرع من الدین لآدم (ع) و ذریته، أوجز الدین کله فی جملتین لا یزاد علیه شی‌ء إلی یوم القیامة.
و أنت إذا تدبرت هذه القصة (قصة الجنة) و خاصة ما وقع فی سورة طه وجدت أن المستفاد منها أن جریان القصة أوجب قضاءین منه تعالی فی آدم و ذریته، فأکل الشجرة أوجب حکمه تعالی و قضاءه بالهبوط و الاستقرار فی الأرض و الحیاة
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فیها تلک الحیاة الشقیة التی حذرا منها حین نهیا عن اقتراب الشجرة هذا.
و أن التوبة ثانیا: تعقب قضاء و حکما ثانیا منه تعالی بإکرام آدم و ذریته بالهدایة إلی العبودیة فالمقضی أولا کان نفس الحیاة الأرضیة، ثم بالتوبة طیب الله تلک الحیاة بأن رکب علیها الهدایة إلی العبودیة، فتألفت الحیاة من حیاة أرضیة، و حیاة سماویة.
و هذا هو المستفاد من تکرار الأمر بالهبوط فی هذه السورة حیث قال تعالی:
«وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ الآیة» و قال تعالی: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً الآیة.
و توسیط التوبة بین الأمرین بالهبوط مشعر بأن التوبة وقعت و لما ینفصلا من الجنة و إن لم یکونا أیضا فیها کاستقرارهما فیها قبل ذلک.
یشعر بذلک أیضا قوله تعالی: «وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ الآیة» بعد ما قال لهما: لا تقربا هذه الشجرة فأتی بلفظة تلکما و هی إشارة إلی البعید بعد ما أتی بلفظة هذه و هی إشارة إلی القریب و عبر بلفظة نادی و هی للبعید بعد ما أتی بلفظة قال و هی للقریب فافهم.
و اعلم أن ظاهر قوله تعالی: «وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ» الآیة و قوله تعالی: «قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ» الآیة أن نحوة هذه الحیاة بعد الهبوط تغایر نحوها فی الجنة قبل الهبوط، و أن هذه حیاة ممتزجة حقیقتها بحقیقة الأرض ذات عناء و شقاء یلزمها أن یتکون الإنسان فی الأرض ثم یعاد بالموت إلیها ثم یخرج بالبعث منها.
فالحیاة الأرضیة تغایر حیاة الجنة فحیاتها حیاة سماویة غیر أرضیة.
و من هنا یمکن أن یجزم أن جنة آدم کانت فی السماء، و إن لم تکن جنة الآخرة جنة الخلد التی لا یخرج منها من دخل فیها.
نعم: یبقی الکلام فی معنی السماء و لعلنا سنوفق لاستیفاء البحث منه، إن شاء الله تعالی.
بقی هنا شی‌ء و هو القول فی خطیئة آدم فنقول ظاهر الآیات فی بادی النظر
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و إن کان تحقق المعصیة و الخطیئة منه (ع) کما قال تعالی: فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ و قال تعالی: وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی الآیة، و کما اعترف به فیما حکاه الله عنهما: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ الآیة.
لکن التدبر فی آیات القصة و الدقة فی النهی الوارد عن أکل الشجرة یوجب القطع بأن النهی المذکور لم یکن نهیا مولویا و إنما هو نهی إرشادی یراد به الإرشاد و الهدایة إلی ما فی مورد التکلیف من الصلاح و الخیر لا البعث و الإرادة المولویة.
و یدل علی ذلک أولا: أنه تعالی فرع علی النهی فی هذه السورة و فی سورة الأعراف أنه ظلم حیث قال: «لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ» ثم بدله فی سورة طه من قوله: فَتَشْقی مفرعا إیاه علی ترک الجنة. و معنی الشقاء التعب ثم ذکر بعده کالتفسیر له: «إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی الآیات.
فأوضح أن المراد بالشقاء هو التعب الدنیوی، الذی تستتبعه هذه الحیاة الأرضیة من جوع و عطش و عراء و غیر ذلک.
فالتوقی من هذه الأمور هو الموجب للنهی الکذائی لا جهة أخری مولویة فالنهی إرشادی، و مخالفة النهی الإرشادی لا توجب معصیة مولویة، و تعدیا عن طور العبودیة و علی هذا فالمراد بالظلم أیضا فی ما ورد من الآیات ظلمهما علی أنفسهما فی إلقائها فی التعب و التهلکة دون الظلم المذموم فی باب الربوبیة و العبودیة و هو ظاهر.
و ثانیا: أن التوبة، و هی الرجوع من العبد إذا استتبع القبول من جانب المولی أوجب کون الذنب کلا ذنب، و المعصیة کأنها لم تصدر، فیعامل مع العاصی التائب معاملة المطیع المنقاد، و فی مورد فعله معاملة الامتثال و الانقیاد.
و لو کان النهی عن أکل الشجرة مولویا و کانت التوبة توبة عن ذنب عبودی و رجوعا عن مخالفة نهی مولوی کان اللازم رجوعهما إلی الجنة مع أنهما لم یرجعا.
و من هنا یعلم أن استتباع الأکل المنهی للخروج من الجنة کان استتباعا
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ضروریا تکوینیا، نظیر استتباع السم للقتل و النار للإحراق، کما فی موارد التکالیف الإرشادیة لا استتباعا من قبیل المجازاة المولویة فی التکالیف المولویة، کدخول النار لتارک الصلاة، و استحقاق الذم و استیجاب البعد فی المخالفات العمومیة الاجتماعیة المولویة.
و ثالثا: أن قوله تعالی: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ، وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ الآیات».
و هو کلمة جامعة لجمیع التشریعات التفصیلیة التی أنزلها الله تعالی فی هذه الدنیا من طرق ملائکته و کتبه و رسله، یحکی عن أول تشریع شرع للإنسان فی هذه الدنیا التی هی دنیا آدم و ذریته، و قد وقع علی ما یحکی الله تعالی بعد الأمر الثانی بالهبوط و من الواضح أن الأمر بالهبوط أمر تکوینی متأخر عن الکون فی الجنة و اقتراف الخطیئة، فلم یکن حین مخالفة النهی و اقتراب الشجرة لا دین مشروع و لا تکلیف مولوی فلم یتحقق عند ذلک ذنب عبودی، و لا معصیة مولویة.
و لا ینافی ذلک کون خطاب اسجدوا للملائکة و لإبلیس و هو قبل خطاب لا تقربا، خطابا مولویا لأن المکلف غیر المکلف.
فإن قلت: إذا کان النهی نهیا إرشادیا لا نهیا مولویا فما معنی عده تعالی فعلهما ظلما و عصیانا و غوایة؟.
قلت: أما الظلم فقد مر أن المراد به ظلمهما لأنفسهما فی جنب الله تعالی، و أما العصیان فهو لغة عدم الانفعال أو الانفعال بصعوبة کما یقال: کسرته فانکسر و کسرته فعصی، و العصیان و هو عدم الانفعال عن الأمر أو النهی کما یتحقق فی مورد التکالیف المولویة کذلک یتحقق فی مورد الخطابات الإرشادیة.
و أما تعین معنی المعصیة فی هذه الأزمنة عندنا جماعة المسلمین فی مخالفة مثل صل، أم صم، أو حج، أو لا تشرب الخمر، أو لا تزن و نحو ذلک فهو تعین بنحو الحقیقة الشرعیة أو المتشرعة لا یضر بعموم المعنی بحسب اللغة و العرف العام هذا.
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و أما الغوایة فهو عدم اقتدار الإنسان مثلا علی حفظ المقصد و تدبیر نفسه فی معیشته بحیث یناسب المقصد و یلائمه.
و واضح أنه یختلف باختلاف الموارد من إرشاد و مولویة.
فإن قلت: فما معنی التوبة حینئذ و قولهما: «وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ ».
قلت: التوبة کما مر هی الرجوع و الرجوع، یختلف بحسب اختلاف موارده.
فکما یجوز للعبد المتمرد عن أمر سیده و إرادته أن یتوب إلیه، فیرد إلیه مقامه الزائل من القرب عنده کذلک یجوز للمریض الذی نهاه الطبیب نهیا إرشادیا عن أکل شی‌ء معین من الفواکه و المأکولات، و إنما کان ذلک منه مراعاة لجانب سلامته و عافیته فلم ینته المریض عن نهیه فاقترفه فتضرر فأشرف علی الهلاک.
یجوز أن یتوب إلی الطبیب لیشیر إلیه بدواء یعیده إلی سابق حاله و عافیته، فیذکر له أن ذلک محتاج إلی تحمل التعب و المشقة و العناء و الریاضة خلال مدة حتی یعود إلی سلامة المزاج الأولیة بل إلی أشرف منها و أحسن، هذا.
و أما المغفرة و الرحمة و الخسران فالکلام فیها نظیر الکلام فی نظائرها فی اختلافها بحسب اختلاف مواردها، هذا ..



بحث روائی [جنة آدم علیه السلام.]

فی تفسیر القمی، عن أبیه رفعه قال: سئل الصادق (ع) عن جنة آدم- أ من جنان الدنیا کانت أم من جنان الآخرة؟ فقال (ع): کانت من جنان الدنیا تطلع فیها الشمس و القمر، و لو کانت من جنان الآخرة ما خرج منها أبدا، قال (ع): فلما أسکنه الله الجنة و أباحها له إلا الشجرة، لأنه خلق خلقة لا یبقی إلا بالأمر و النهی و الغذاء و اللباس و الاکتنان و النکاح، و لا یدرک ما ینفعه مما یضره إلا بالتوفیق، فجاءه إبلیس فقال له- إنکما إن أکلتما من هذه الشجرة- التی نهاکما الله عنها صرتما ملکین، و بقیتما فی الجنة أبدا، و إن لم تأکلا منها أخرجکما الله من الجنة، و حلف 
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لهما أنه لهما ناصح- کما قال الله عز و جل حکایة عنه: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ- إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ- وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ فقبل آدم قوله فأکلا من الشجرة» فکانا کما حکی الله، فبدت لهما سوآتهما، و سقط عنهما ما ألبسهما الله من الجنة» و أقبلا یستتران من ورق الجنة، وَ ناداهُما رَبُّهُما: أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ- وَ أَقُلْ لَکُما إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُما عَدُوٌّ مُبِینٌ فقالا کما حکی الله عنهما رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا- وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ فقال الله لهما: اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ- وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ قال: أی یوم القیامة، قال: فهبط آدم علی الصفا، و إنما سمیت الصفا لأن صفی الله أنزل علیها، و نزلت حواء علی المروة- و إنما سمیت المروة لأن المرأة أنزلت علیها، فبقی آدم أربعین صباحا ساجدا یبکی علی الجنة، فنزل علیه جبرئیل، فقال أ لیس خلقک الله بیده- و نفخ فیک من روحه و أسجد لک ملائکته؟ قال: بلی، و أمرک أن لا تأکل من الشجرة فعصیته؟
قال آدم: إن إبلیس حلف لی بالله کاذبا.
أقول: و فی کون جنة آدم من جنان الدنیا روایات أخر من طریق أهل البیت و إن اتحد بعضها مع هذه الروایة فی إبراهیم بن هاشم.
و المراد بکونها من جنان الدنیا کونها برزخیة فی مقابل جنان الخلد، کما یشیر إلیه بعض فقرات الروایة کقوله: فهبط آدم علی الصفا، و کقوله: و نزلت حواء علی المروة، و کقوله: إن المراد بحین یوم القیامة فیکون المکث فی البرزخ بعد الموت مکثا فی الأرض طبقا لما فی آیات البعث من القرآن من عد المکث البرزخی مکثا فی الأرض کما یشیر إلیه قوله تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ، قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فَسْئَلِ الْعادِّینَ، قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ»: المؤمنون- 114، و قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ، وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: الروم- 56، علی أن عدة من الروایات المنقولة عن أهل البیت تدل علی أن الجنة کانت فی السماء، و أنهما نزلا من السماء، علی أن المستأنس بلسان الروایات لا یستوحش من کون الجنة المذکورة فی السماء
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و الهبوط منها إلی الأرض مع کونهما خلقا فی الأرض و عاشا فیها کما ورد فی کون الجنة فی السماء و وقوع سؤال القبر فیه و کونه روضة من ریاض الجنة أو حفرة من حفر النار و غیر ذلک و أرجو أن یرتفع هذا الإشکال و ما یشاکله من الإشکالات فیما سیأتی من البحث فی السماء إن شاء الله العزیز.
و أما کیفیة مجی‌ء إبلیس إلیهما، و ما اتخذه فیه من الوسیلة فالصحاح و المعتبرة من الروایات خالیة عن بیانها.
و فی بعض الأخبار ذکر الحیة و الطاووس عونین لإبلیس فی إغوائه إیاهما لکنها غیر معتبرة، أضربنا عن ذکرها و کأنها من الأخبار الدخیلة، و القصة مأخوذة من التوراة و هاک لفظ التوراة فی القصة بعینه:
قال فی الفصل الثانی من السفر الأول و هو سفر الخلیقة": و إن الله خلق آدم ترابا من الأرض، و نفخ فی أنفه الحیاة، فصار آدم نفسا ناطقا، و غرس الله جنانا فی عدن شرقیا، و صیر هناک آدم الذی خلقه، و أنبت الله من الأرض کل شجرة، حسن منظرها و طیب مأکلها، و شجرة الحیاة فی وسط الجنان، و شجرة معرفة الخیر و الشر، و جعل نهرا یخرج من عدن لیسقی الجنان، و من ثم یفترق فیصیر أربعة أرؤس، اسم أحدها النیل، و هو المحیط بجمیع بلد ذویلة الذی فیه الذهب، و ذهب ذلک البلد جید، ثم اللؤلؤ و حجارة البلور، و اسم النهر الثانی جیحون، و هو المحیط بجمیع بلد الحبشة، و اسم النهر الثالث دجلة، و هو یسیر فی شرقی الموصل، و اسم النهر الرابع هو الفرات، فأخذ الله آدم و أنزله فی جنان عدن لیفلحه و لیحفظه- و أمر الله آدم قائلا: من جمیع شجر الجنان جائز لک أن تأکل، و من شجرة معرفة الخیر و الشر لا تأکل، فإنک فی یوم أکلک منها تستحق أن تموت، و قال الله لا خیر فی بقاء آدم وحده، اصنع له عونا حذاه، فحشر الله من الأرض جمیع وحش الصحراء و طیر السماء- و أتی بها إلی آدم لیریه ما یسمیها، فکل ما سمی آدم من نفس حیة باسم هو اسمه إلی الآن-.
فأسمی آدم أسماء لجمیع البهائم و طیر السماء و جمیع وحش الصحراء- و لم یجد آدم 
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عونا حذاه، فأوقع سباتا علی آدم لئلا یحس فنام، فاستل إحدی أضلاعه و سد مکانها اللحم، و بنی الله الضلع التی أخذ امرأة، فأتی بها إلی آدم، و قال آدم هذه المرة شاهدت عظما من عظامی، و لحما من لحمی، و ینبغی أن تسمی امرأة لأنها من أمری أخذت، و لذلک یترک الرجل أباه و أمه و یلزم زوجته، فیصیران کجسد واحد.
و کانا جمیعا عریانین آدم و زوجته و لا یحتشمان من ذلک.
الفصل الثالث: و الثعبان صار حکیما- من جمیع حیوان الصحراء الذی خلقه الله- فقال للمرأة أ یقینا- قال الله لا تأکلا من جمیع شجر الجنان؟ قالت المرأة للثعبان من ثمر شجر الجنان نأکل، لکن من ثمر الشجرة التی فی وسطه قال الله لا تأکلا منه، و لا تدنوا به کیلا تموتا، قال لهما لستما تموتان، إن الله عالم أنکما فی یوم أکلکما منه- تنفتح عیونکما و تصیران کالملائکة- عارفی الخیر و الشر بزیادة، فلما رأت المرأة أن الشجرة طیبة المأکل- شهیة المنظر، منی للعقل، أخذت من ثمرها فأکلت، و أعطت بعلها فأکل معها، فانفتحت عیونهما فعلما أنهما عریانان- فخیطا من ورق التین ما صنعا منه مآزر، فسمعا صوت الله مارا فی الجنان برفق فی حرکة النهار، فاستخبأ آدم و زوجته من قبل صوت الله خباء فیما بین شجر الجنان، فنادی الله آدم، و قال له مقررا: أین أنت؟ قال: إنی سمعت صوتک فی الجنان- فاتقیت إذ أنا عریان فاستخبأت، قال:
من أخبرک أنک عریان؟ أ من الشجرة التی نهیتک عن الأکل منها أکلت؟ قال آدم المرأة التی جعلتها معی- أعطتنی من الشجرة فأکلت، قال الله للمرأة: ما ذا صنعت؟
قالت: الثعبان أغرانی فأکلت- قال الله للثعبان: إذ صنعت هذا بعلم- فأنت ملعون من جمیع البهائم و جمیع وحش الصحراء- و علی صدرک تسلک و ترابا تأکل طول أیام حیاتک، و أجعل عداوة بینک و بین المرأة، و بین نسلک و نسلها، و هو یشدخ منک الرأس و أنت تلذعه فی العقب، و قال للمرأة: لأکثرن مشقتک و حملک، و بمشقة تلدین الأولاد، و إلی بعلک یکون قیادک، و هو یتسلط علیک.
و قال لآدم: إذ قبلت قول زوجتک فأکلت من الشجرة- التی نهیتک قائلا لا تأکل منها- ملعونة الأرض بسببک بمشقة تأکل منها طول حیاتک، و شوکا و دردرا تنبت لک، و تأکل عشب الصحراء، بعرق وجهک تأکل الطعام إلی حین رجوعک 
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إلی الأرض- التی أخذت منها لأنک تراب و إلی التراب ترجع، و سمی آدم زوجته حواء- لأنها کانت أم کل حی ناطق، و صنع الله لآدم و زوجته ثیاب بدن و ألبسهما، ثم قال الله، هو ذا آدم قد صار کواحد منا یعرف معرفة الخیر و الشر، و الآن فیجب أن یخرج من الجنان لئلا یمد یده- فیأخذ من شجرة الحیاة أیضا و یأکل فیحیا إلی الدهر، فطرده الله من جنان عدن لیفلح الأرض التی أخذ منها، و لما طرد آدم أسکن من شرقی جنان عدن الملائکة، و لمع سیف متقلب لیحفظوا طریق شجرة الحیاة.
انتهی الفصل من (التوراة العربیة المطبوعة سنة 1811 میلادیة
، و أنت بتطبیق القصة من الطریقین أعنی طریقی القرآن و التوراة ثم التأمل فی الروایات الواردة من طریقی العامة و الخاصة تعثر بحقائق من الحال غیر أنا أضربنا عن الغور فی بیانها و البحث عنها لأن الکتاب غیر موضوع لذلک.
و أما دخول إبلیس الجنة و إغواؤه فیها و هی (أولا) مقام القرب و النزاهة و الطهارة و قد قال تعالی: «لا لَغْوٌ فِیها وَ لا تَأْثِیمٌ»: الطور- 23، و هی (ثانیا) فی السماء و قد قال تعالی خطابا لإبلیس حین إبائه عن السجدة لآدم: «فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ»: الحجر- 34، و قال تعالی: «فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها»: الأعراف- 12.
فالجواب عن الأول کما ربما یقال إن القرآن إنما نفی ما نفی من وقوع اللغو و التأثیم فی الجنة عن جنة الخلد التی یدخلها المؤمنون فی الآخرة و جنة البرزخ التی یدخلونها بعد الموت و الارتحال عن دار التکلیف، و أما الجنة التی أدخل فیها آدم و زوجته و ذلک قبل استقرار الإنسان فی دار التکلیف و توجه الأمر و النهی فالقرآن لم ینطق فیه بشی‌ء من ذلک، بل الأمر بالعکس و ناهیک فی ذلک ما ذکر من وقوع عصیان آدم فیه علی أن اللغو و التأثیم من الأمور النسبیة التی لا تتحقق إلا بعد حلول الإنسان الدنیا و توجه الأمر و النهی إلیه و تلبسه بالتکلیف.
و الجواب عن الثانی أولا: أن رجوع الضمیر فی قوله: فَاخْرُجْ مِنْها، و قوله:
فَاهْبِطْ مِنْها إلی السماء غیر ظاهر من الآیة لعدم ذکر السماء فی الکلام سابقا و عدم العهد بها، فمن الجائز أن یکون المراد الخروج من الملائکة و الهبوط منها ببعض العنایات،
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أو الخروج و الهبوط من المنزلة و الکرامة.
و ثانیا: أنه یجوز أن یکون الأمر بالهبوط و الخروج کنایة عن النهی عن المقام هناک بین الملائکة، لا عن أصل الکون فیها بالعروج و المرور من غیر مقام و استقرار کالملائکة، و یلوح إلیه بل یشهد به ما ربما یظهر من الآیات من استراق السمع،
و قد روی: أن الشیاطین کانوا یعرجون قبل عیسی إلی السماء السابعة- فلما ولد عیسی منعوا من السماء الرابعة فما فوقها، ثم لما ولد النبی ص منعوا من جمیع السماوات- و خطفوا بالخطفة.
و ثالثا: أن کلامه تعالی خال عن دخول إبلیس الجنة فلا مورد للاستشکال، و إنما ورد ما ورد من حدیث الدخول فی الروایات و هی آحاد غیر متواترة مع احتمال النقل بالمعنی من الراوی.
و أقصی ما یدل من کلامه تعالی علی دخوله الجنة قوله تعالی حکایة عن إبلیس «وَ قالَ ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ»: الأعراف- 19 حیث أتی بلفظة هذه و هی للإشارة من قریب، لکنها لو دلت هاهنا علی القرب المکانی لدل فی قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ»: الأعراف- 18، علی مثله فیه تعالی.
و فی العیون، عن عبد السلام الهروی قال: قلت للرضا (ع): یا بن رسول الله- أخبرنی عن الشجرة التی أکل منها آدم و حواء ما کانت؟ فقد اختلف الناس فیها- فمنهم من یروی أنها الحنطة، و منهم من یروی أنها شجرة الحسد، فقال کل ذلک حق، قلت: فما معنی هذه الوجوه علی اختلافها؟ فقال: یا بن الصلت إن شجرة الجنة تحمل أنواعا، و کانت شجرة الحنطة و فیها عنب و لیست کشجرة الدنیا، و إن آدم لما أکرمه الله تعالی بإسجاد ملائکته له، و بإدخاله الجنة، قال: هل خلق الله بشرا أفضل منی؟ فعلم الله عز و جل ما وقع فی نفسه- فناداه ارفع رأسک یا آدم و انظر إلی ساق العرش، فنظر إلی ساق العرش- فوجد علیه مکتوبا لا إله إلا الله محمد رسول الله- علی بن أبی طالب أمیر المؤمنین- و زوجته فاطمة سیدة نساء العالمین- و الحسن و الحسین سیدا شباب أهل الجنة، فقال آدم: یا رب من هؤلاء؟ فقال عز و جل یا آدم هؤلاء ذریتک.
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و هم خیر منک و من جمیع خلقی، و لو لا هم ما خلقتک و لا الجنة و لا النار- و لا السماء و لا الأرض، فإیاک أن تنظر إلیهم بعین الحسد فأخرجک عن جواری، فنظر إلیهم بعین الحسد و تمنی منزلتهم- فتسلط علیه الشیطان حتی أکل من الشجرة التی نهی عنها، و تسلط علی حواء فنظرت إلی فاطمة بعین الحسد- حتی أکلت من الشجرة کما أکل آدم- فأخرجهما الله تعالی من جنته- و أهبطهما من جواره إلی الأرض.
أقول: و قد ورد هذا المعنی فی عدة روایات بعضها أبسط من هذه الروایة و أطنب و بعضها أجمل و أوجز.
و هذه الروایة کما تری سلم ع فیها أن الشجرة کانت شجرة الحنطة و شجرة الحسد و أنهما أکلا من شجرة الحنطة ثمرتها و حسدا و تمنیا منزلة محمد و آله، (ص)، و مقتضی المعنی الأول أن الشجرة کانت أخفض شأنا من أن یمیل إلیها و یشتهیها أهل الجنة، و مقتضی الثانی أنها کانت أرفع شأنا من أن ینالها آدم و زوجته کما فی روایة أخری أنها کانت شجرة علم محمد و آله.
و بالجملة لهما معنیان مختلفان، لکنک بالرجوع إلی ما مر من أمر المیثاق تعرف أن المعنی واحد و أن آدم (ع) أراد أن یجمع بین التمتع بالجنة و هو مقام القرب من الله و فیها المیثاق أن لا یتوجه إلی غیره تعالی و بین الشجرة المنهیة التی فیها تعب التعلق بالدنیا فلم یتیسر له الجمع بینهما فهبط إلی الأرض و نسی المیثاق فلم یجتمع له الأمران و هو منزلة النبی ص، ثم هداه الله بالاجتباء و نزعه بالتوبة من الدنیا، و ألحقه بما کان نسیه من المیثاق فافهم.
و قوله (ع): فنظر إلیهم بعین الحسد و تمنی منزلتهم فیه بیان أن المراد بالحسد تمنی منزلتهم دون الحسد الذی هو أحد الأخلاق الرذیلة.
و بالبیان السابق یرتفع التنافی الذی یتراءی بین 
ما رواه فی کمال الدین، عن الثمالی عن أبی جعفر (ع)، قال: إن الله عز و جل عهد إلی آدم أن لا یقرب الشجرة- فلما بلغ الوقت الذی فی علم الله أن یأکل منها- نسی فأکل منها- و ذلک قول الله عز و جل:
وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً،
الحدیث.
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و بین ما
رواه العیاشی، فی تفسیره عن أحدهما: و قد سئل کیف أخذ الله آدم بالنسیان؟ فقال: إنه لم ینس- و کیف ینسی و هو یذکر و یقول له إبلیس: ما نهیکما ربکما عن هذه الشجرة- إلا أن تکونا ملکین أو تکونا من الخالدین 
الحدیث. و الوجه فیه واضح.
و فی أمالی الصدوق، عن أبی الصلت الهروی، قال: لما جمع المأمون لعلی بن موسی الرضا (ع): أهل المقالات من أهل الإسلام و الدیانات- من الیهود و النصاری و المجوس و الصابئین و سائر أهل المقالات- فلم یقم أحد حتی ألزم حجته کأنه ألقم حجرا- فقام إلیه علی بن محمد بن الجهم فقال له: یا بن رسول الله- أ تقول بعصمة الأنبیاء؟
قال: بلی، قال: فما تعمل بقول الله عز و جل: «وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی » إلی أن قال: فقال مولانا الرضا (ع): ویحک یا علی- اتق الله و لا تنسب إلی أنبیاء الله الفواحش- و لا تتأول کتاب الله عز و جل برأیک فإن الله عز و جل یقول: «وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ . أما قوله عز و جل فی آدم: «وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی فإن الله عز و جل خلق آدم حجة فی أرضه- و خلیفة فی بلاده لم یخلقه للجنة، و کانت المعصیة من آدم فی الجنة لا فی الأرض- لتتم مقادیر أمر الله عز و جل- فلما أهبط إلی الأرض و جعل حجة و خلیفة عصم- بقوله عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً- وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ 
الحدیث.
أقول: قوله: و کانت المعصیة فی الجنة إلخ إشارة إلی ما قدمناه أن التکلیف الدینی المولوی لم یکن مجعولا فی الجنة بعد، و إنما موطنه الحیاة الأرضیة المقدرة لآدم (ع) بعد الهبوط إلی الأرض، فالمعصیة إنما کانت معصیة لأمر إرشادی غیر مولوی فلا وجه لتعسف التأویل فی الحدیث علی ما ارتکبه بعض.
و فی العیون، عن علی بن محمد بن الجهم، قال: حضرت مجلس المأمون و عنده علی بن موسی- فقال له المأمون: یا ابن رسول الله- أ لیس من قولک إن الأنبیاء معصومون؟
فقال بلی، قال فما معنی قول الله تعالی: وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی قال: إن الله تعالی قال لآدم: اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ وَ کُلا مِنْها رَغَداً حَیْثُ شِئْتُما- وَ لا تَقْرَبا هذِهِ 
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الشَّجَرَةَ- و أشار لهما إلی شجرة الحنطة فتکونا من الظالمین، و لم یقل لهما: لا تأکلا من هذه الشجرة- و لا مما کان من جنسها فلم یقربا تلک الشجرة و لم یأکلا منها- و إنما أکلا من غیرها لما أن وسوس الشیطان إلیهما- و قال: ما نهیکما ربکما عن هذه الشجرة- و إنما نهاکما أن تقربا غیرها- و لم ینهکما أن تأکلا منها إلا أن تکونا ملکین- أو تکونا من الخالدین و قاسمهما إنی لکما لمن الناصحین- و لم یکن آدم و حواء شاهدا قبل ذلک من یحلف بالله کاذبا- فدلاهما بغرور فأکلا منها ثقة بیمینه بالله، و کان ذلک من آدم قبل النبوة- و لم یکن ذلک بذنب کبیر استحق به دخول النار، و إنما کان من الصغائر الموهوبة- التی تجوز علی الأنبیاء قبل نزول الوحی إلیهم، فلما اجتباه الله و جعله نبیا کان معصوما لا یذنب صغیرة و لا کبیرة، قال الله عز و جل: «وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی و قال عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً- وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ 
الحدیث.
أقول: قال الصدوق رحمه الله بعد نقل الحدیث علی طوله: و الحدیث عجیب من طریق علی بن محمد بن الجهم مع نصبه و بغضه و عداوته لأهل البیت (ع) انتهی.
و ما أعجبه منه إلا ما شاهده من اشتماله علی تنزیه الأنبیاء من غیر أن یمعن النظر فی الأصول المأخوذة فیه، فما نقله من جوابه (ع) فی آدم لا یوافق مذهب أئمة أهل البیت المستفیض عنهم من عصمة الأنبیاء من الصغائر و الکبائر قبل النبوة و بعدها.
علی أن الجواب مشتمل علی تقدیر فی قوله تعالی: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا»، إلی مثل قولنا: ما نهاکما ربکما عن هذه الشجرة و إنما نهاکما عن غیرها و ما نهاکما عن غیرها إلا أن تکونا إلخ. علی أن قوله تعالی «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ»، و قوله تعالی «قالَ یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ وَ مُلْکٍ لا یَبْلی الآیة»، یدل علی أن إبلیس إنما کان یحرضهما علی الأکل من شخص الشجرة المنهیة تطمیعا فی الخلود و الملک الذی حجب عنه بالنهی، علی أن الرجل أعنی علی بن محمد بن الجهم قد أخذ الجواب الصحیح التام بنفسه فی مجلس المأمون کما رویناه فی الحدیث السابق، فالروایة لا تخلو عن شی‌ء و إن کان بعض 
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هذه الوجوه ممکن الاندفاع هذا.
و روی الصدوق، عن الباقر (ع) عن آبائه عن علی عن رسول الله ص، قال: إنما کان لبث آدم و حواء فی الجنة- حتی أخرجا منها سبع ساعات من أیام الدنیا- حتی أهبطهما الله فی یومهما.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن سنان، قال: سئل أبو عبد الله (ع) و أنا حاضر: کم لبث آدم و زوجته فی الجنة حتی أخرجهما منها خطیئة؟ فقال: إن الله تبارک و تعالی نفخ فی آدم روحه- بعد زوال الشمس من یوم الجمعة- ثم برأ زوجته من أسفل أضلاعه- ثم أسجد له ملائکته و أسکنه جنته من یومه ذلک، فوالله ما استقر فیها إلا ست ساعات من یومه ذلک، حتی عصی الله تعالی، فأخرجهما الله منها بعد غروب الشمس- و صیرا بفناء الجنة حتی أصبحا- فبدت لهما سوآتهما و ناداهما ربهما: أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ فاستحیا آدم فخضع- و قال: رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا و اعترفنا بذنوبنا فاغفر لنا، قال الله لهما اهبطا من سماواتی إلی الأرض، فإنه لا یجاورنی فی جنتی عاص و لا فی سماواتی.
أقول: و یمکن أن یستفاد ما یشتمل علیه الروایة من کیفیة خروجهما و أنه کان أولا من الجنة إلی فنائها و من فنائها إلی الأرض من تکرر الأمر بالهبوط فی الآیة مع کونه أمرا تکوینیا غیر قابل التخلف، و کذا من تغییر السیاق فی قوله تعالی:
«وَ قُلْنا: یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ، إلی أن قال: وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ الآیة»، و قوله تعالی: وَ ناداهُما رَبُّهُما: أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ الآیة، حیث عبر فی الأول بالقول و بالإشارة القریبة و فی الثانی بالنداء و الإشارة البعیدة، غیر أن الروایة مشتملة علی خلق حواء من أسفل أضلاع آدم کما اشتملت علیه التوراة، و الروایات عن أئمة أهل البیت تکذبه کما سیجی‌ء فی البحث عن خلقة آدم، و إن أمکن أن یحمل خلقها من فاضل طینة آدم مما یلی أضلاعه هذا، و أما ساعات مکثه فی الجنة، و أنها ستة أو سبعة فالأمر فیها هین فإنما هو تقریب.
و فی الکافی،: عن أحدهما (ع): فی قوله تعالی: فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ، قال:
لا إله إلا أنت، سبحانک اللهم و بحمدک، عملت سوءا و ظلمت نفسی- فاغفر لی 
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و أنت خیر الغافرین، لا إله إلا أنت، سبحانک اللهم و بحمدک، عملت سوءا و ظلمت نفسی فارحمنی و أنت خیر الغافرین، لا إله إلا أنت سبحانک اللهم و بحمدک- عملت سوءا و ظلمت نفسی فارحمنی و أنت خیر الراحمین، لا إله إلا أنت سبحانک اللهم و بحمدک- عملت سوءا و ظلمت نفسی فاغفر لی و تب علی- إنک أنت التواب الرحیم.
أقول: و روی هذا المعنی الصدوق و العیاشی و القمی و غیرهم، و عن طرق أهل السنة و الجماعة أیضا ما یقرب من ذلک، و ربما استفید ذلک من ظاهر آیات القصة.
و قال الکلینی فی الکافی،: و فی روایة أخری: فی قوله: فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ قال: سأله بحق محمد و علی و فاطمة و الحسن و الحسین.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا الصدوق و العیاشی و القمی و غیرهم، و روی ما یقرب من ذلک من طرق أهل السنة و الجماعة أیضا کما
رواه فی الدر المنثور، عن النبی ص، قال: لما أذنب آدم الذنب الذی أذنبه- رفع رأسه إلی السماء فقال: أسألک بحق محمد إلا غفرت لی- فأوحی الله إلیه، و من محمد؟ قال: تبارک اسمک لما خلقتنی رفعت رأسی إلی عرشک- فإذا فیه مکتوب لا إله إلا الله محمد رسول الله، فعلمت أنه لیس أحد عندک أعظم قدرا- ممن جعلت اسمه مع اسمک- فأوحی الله إلیه یا آدم إنه آخر النبیین من ذریتک- و لولاه ما خلقتک.
أقول: و هذا المعنی و إن کان بعیدا عن ظاهر الآیات فی بادی النظر لکن إشباع النظر و التدبر فیها ربما قرب ذلک تقریبا، إذ قوله: فَتَلَقَّی آدَمُ یشتمل علی معنی الأخذ مع الاستقبال، ففیه دلالة علی أخذ آدم هذه الکلمات من ربه، ففیه علم سابق علی التوبة، و قد کان (ع) تعلم من ربه الأسماء کلها إذ قال تعالی للملائکة:
إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً، قالُوا: أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ؟ قالَ: إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها، فهذا العلم کان من شأنه إزاحة کل ظلم و معصیة لا محالة و دواء کل داء و إلا لم یتم الجواب عما أورده الملائکة و لا قامت الحجة علیهم لأنه سبحانه لم یذکر قبال قولهم: یفسد فیها و یسفک الدماء شیئا و لم یقابلهم بشی‌ء دون أن علم آدم الأسماء کلها ففیه إصلاح کل فاسد، و قد عرفت ما حقیقة هذه الأسماء، و أنها موجودات عالیة مغیبة فی غیب 
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السماوات و الأرض، و وسائط فیوضاته تعالی لما دونها، لا یتم کمال لمستکمل إلا ببرکاتها و قد ورد فی بعض الأخبار أنه رأی أشباح أهل البیت و أنوارهم حین علم الأسماء، و ورد أنه رآها حین أخرج الله ذریته من ظهره، و ورد أیضا أنه رآها و هو فی الجنة فراجع و الله الهادی. و قد أبهم الله أمر هذه الکلمات فی قوله: فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ الآیة حیث نکرها، و ورد فی القرآن: إطلاق الکلمة علی الموجود العینی صریحا فی قوله: «بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ»: آل عمران- 40.
و أما ما ذکره بعض المفسرین: أن الکلمات التی حکاها الله عنهما فی سورة الأعراف بقوله: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ» الآیة، ففیه: «أن التوبة کما یدل علیه الآیات فی هذه السورة أعنی سورة البقرة وقعت بعد الهبوط إلی الأرض، قال تعالی: «وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» إلی أن قال:
«فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ الآیات و هذه الکلمات تکلم بها آدم و زوجته قبل الهبوط و هما فی الجنة کما فی سورة الأعراف، قال تعالی: «وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ» إلی أن قال: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا» إلی أن قال: «قالَ اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» الآیات، بل الظاهر أن قولهما: رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا، تذلل منهما و خضوع قبال ندائه تعالی و إیذان بأن الأمر إلی الله سبحانه کیف یشاء بعد الاعتراف بأن له الربوبیة و أنهما ظالمان مشرفان علی خطر الخسران. (
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع) قال: إن موسی سأل ربه أن یجمع بینه و بین آدم، فجمع فقال له موسی: یا أبت أ لم یخلقک الله بیده و نفخ فیک من روحه- و أسجد لک الملائکة- و أمرک أن لا تأکل من الشجرة؟ فلم عصیته؟ قال: یا موسی بکم وجدت خطیئتی قبل خلقی فی التوریة؟ قال: بثلاثین ألف سنة؛ قال: فقال:
هو ذاک، قال الصادق (ع) فحجج آدم موسی.
أقول: و روی ما یقرب من هذا المعنی العلامة السیوطی فی الدر المنثور بعدة طرق عن النبی ص.
و فی العلل، عن الباقر (ع): و الله لقد خلق الله آدم للدنیا، و أسکنه الجنة
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لیعصیه فیرده إلی ما خلقه له.
أقول: و قد مر روایة العیاشی عن الصادق (ع): فی خلیل کان لآدم من الملائکة الحدیث فی هذا المعنی.
و فی الاحتجاج،: فی احتجاج علی مع الشامی حین سأله: عن أکرم واد علی وجه الأرض، فقال (ع): واد یقال له سراندیب سقط فیه آدم من السماء.
أقول: و تقابلها روایات مستفیضة تدل علی سقوطه فی أرض مکة و قد مر بعضها و یمکن التوفیق بینها بإمکان نزوله أولا بسراندیب ثم هبوطه إلی أرض مکة و لیس بنزولین عرضیین هذا.
و فی الدر المنثور، عن الطبرانی و أبی الشیخ فی العظمة و ابن مردویه عن أبی ذر قال: قلت: یا رسول الله أ رأیت آدم أ نبیا کان؟ قال: نعم کان نبیا رسولا، کلمه الله قبلا، قال له: یا آدم اسکن أنت و زوجک الجنة.
أقول: و روی أهل السنة و الجماعة قریبا من هذا المعنی بعدة طرق‌



[سورة البقرة (2): الآیات 40 الی 44]





اشارة

یا بَنِی إِسْرائِیلَ اذْکُرُوا نِعْمَتِیَ الَّتِی أَنْعَمْتُ عَلَیْکُمْ وَ أَوْفُوا بِعَهْدِی أُوفِ بِعَهْدِکُمْ وَ إِیَّایَ فَارْهَبُونِ (40) وَ آمِنُوا بِما أَنْزَلْتُ مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ وَ لا تَکُونُوا أَوَّلَ کافِرٍ بِهِ وَ لا تَشْتَرُوا بِآیاتِی ثَمَناً قَلِیلاً وَ إِیَّایَ فَاتَّقُونِ (41) وَ لا تَلْبِسُوا الْحَقَّ بِالْباطِلِ وَ تَکْتُمُوا الْحَقَّ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ (42) وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ ارْکَعُوا مَعَ الرَّاکِعِینَ (43) أَ تَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبِرِّ وَ تَنْسَوْنَ أَنْفُسَکُمْ وَ أَنْتُمْ تَتْلُونَ الْکِتابَ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (44)
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(بیان)

أخذ سبحانه فی معاتبة الیهود و ذلک فی طی نیف و مائة آیة یذکر فیها نعمة التی أفاضها علیهم، و کراماته التی حباهم بها، و ما قابلوها من الکفر و العصیان و نقض المیثاق و التمرد و الجحود، یذکرهم بالإشارة إلی اثنتی عشرة قصة من قصصهم، کنجاتهم من آل فرعون بفرق البحر، و غرق فرعون و جنوده، و مواعدة الطور، و اتخاذهم العجل من بعده و أمر موسی إیاهم بقتل أنفسهم، و اقتراحهم من موسی أن یریهم الله جهرة فأخذتهم الصاعقة ثم بعثهم الله تعالی، إلی آخر ما أشیر إلیه من قصصهم التی کلها مشحونة بألطاف إلهیة و عنایات ربانیة، و یذکرهم أیضا المواثیق التی أخذ منهم ثم نقضوها و نبذوها وراء ظهورهم، و یذکرهم أیضا معاصی ارتکبوها و جرائم اکتسبوها و آثاما کسبتها قلوبهم علی نهی من کتابهم، و ردع صریح من عقولهم، لقساوة قلوبهم، و شقاوة نفوسهم، و ضلال سعیهم.
قوله تعالی: وَ أَوْفُوا بِعَهْدِی أصل العهد الحفاظ، و منه اشتقت معانیه کالعهد بمعنی المیثاق و الیمین و الوصیة و اللقاء و المنزل و نحو ذلک.
قوله تعالی: فَارْهَبُونِ الرهبة الخوف، و تقابل الرغبة.
قوله تعالی: وَ لا تَکُونُوا أَوَّلَ کافِرٍ بِهِ أی من بین أهل الکتاب، أو من بین قومکم ممن مضی و سیأتی، فإن کفار مکة کانوا قد سبقوهم إلی الکفر به.



[سورة البقرة (2): الآیات 45 الی 46]





اشارة

وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ وَ إِنَّها لَکَبِیرَةٌ إِلاَّ عَلَی الْخاشِعِینَ (45) الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ وَ أَنَّهُمْ إِلَیْهِ راجِعُونَ (46)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ، الاستعانة و هی طلب العون إنما یتم فیما لا یقوی الإنسان علیه وحده من المهمات و النوازل، و إذ لا معین فی الحقیقة إلا الله سبحانه فالعون علی المهمات مقاومة الإنسان لها بالثبات و الاستقامة و الاتصال به تعالی بالانصراف إلیه، و الإقبال علیه بنفسه، و هذا هو الصبر و الصلاة، و هما أحسن سبب علی ذلک، فالصبر یصغر کل عظیمة نازلة، و بالإقبال علی الله و الالتجاء إلیه تستیقظ روح الإیمان، و تتنبه: أن الإنسان متک علی رکن لا ینهدم، و سبب لا ینفصم.
قوله تعالی: وَ إِنَّها لَکَبِیرَةٌ إِلَّا عَلَی الْخاشِعِینَ الضمیر راجع إلی الصلاة، و أما إرجاعه إلی الاستعانة لتضمن قوله: اسْتَعِینُوا ذلک فینافیه ظاهرا قوله: إِلَّا عَلَی الْخاشِعِینَ فإن الخشوع لا یلائم الصبر کثیر ملائمة، و الفرق بین الخشوع و الخضوع مع أن فی کلیهما معنی التذلل و الانکسار أن الخضوع مختص بالجوارح و الخشوع بالقلب.
قوله تعالی: الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ هذا المورد، أعنی مورد الاعتقاد بالآخرة علی أنه مورد الیقین لا یفید فیه الظن و الحسبان الذی لا یمنع النقیض، قال تعالی: «وَ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ البقرة- 4، و یمکن أن یکون الوجه فیه الأخذ بتحقق الخشوع فإن العلوم التدریجیة الحصول من أسباب تدریجیة تتدرج فیها النفس المدرکة من تنبه و شک ثم ترجح أحد طرفی النقیض ثم انعدام الاحتمالات المخالفة شیئا فشیئا حتی یتم الإدراک الجازم و هو العلم، و هذا النوع من العلم إذا تعلق بأمر هائل موجب لاضطراب النفس و قلقها و خشوعها إنما تبتدی الخشوع الذی معه من حین شروع الرجحان قبل حصول الإدراک العلمی و تمامه، ففی وضع الظن موضع العلم إشارة إلی أن الإنسان لا یتوقف علی زیادة مئونة علی العلم إن تنبه بأن له ربا یمکن أن یلاقیه و یرجع إلیه و ذلک کقول الشاعر:
فقلت لهم ظنوا بألفی مذحج‌سراتهم فی الفارسی المسرد 
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و إنما یخوف العدو بالیقین لا بالشک و لکنه أمرهم بالظن لأن الظن یکفیهم فی الانقلاع عن المخالفة، بلا حاجة إلی الیقین حتی یتکلف المهدد إلی إیجاد الیقین فیهم بالتفهیم من غیر اعتناء منه بشأنهم، و علی هذا فالآیة قریبة المضمون من قوله تعالی:
«فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً»: الکهف- 110، و هذا کله لو کان المراد باللقاء فی قوله تعالی: مُلاقُوا رَبِّهِمْ یوم البعث و لو کان المراد به ما سیأتی تصویره فی سورة الأعراف إن شاء الله فلا محذور فیه أصلا.



بحث روائی‌

فی الکافی،: عن الصادق (ع) قال: کان علی إذا أهاله أمر فزع قام إلی الصلاة- ثم تلا هذه الآیة: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ.
و فی الکافی، أیضا: عنه (ع): فی الآیة، قال: الصبر الصیام، و قال: إذا نزلت بالرجل النازلة الشدیدة فلیصم. إن الله عز و جل یقول: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ یعنی الصیام ..
أقول: و روی مضمون الحدیثین العیاشی فی تفسیره. و تفسیر الصبر بالصیام من باب المصداق و الجری.
و فی تفسیر العیاشی،: عن أبی الحسن (ع): فی الآیة قال: الصبر الصوم، إذا نزلت بالرجل الشدة أو النازلة فلیصم، إن الله یقول: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ وَ إِنَّها لَکَبِیرَةٌ إِلَّا عَلَی الْخاشِعِینَ و الخاشع الذلیل فی صلاته المقبل علیها، یعنی رسول الله ص و أمیر المؤمنین (ع).
أقول: قد استفاد (ع) استحباب الصوم و الصلاة عند نزول الملمات و الشدائد، و کذا التوسل بالنبی و الولی عندها، و هو تأویل الصوم و الصلاة برسول الله و أمیر المؤمنین.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا: عن علی (ع): فی قوله تعالی: «الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ الآیة» یقول: یوقنون أنهم مبعوثون، و الظن منهم یقین.
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أقول: و رواه الصدوق أیضا).
و روی ابن شهر آشوب عن الباقر (ع): أن الآیة نازلة فی علی و عثمان بن مظعون- و عمار بن یاسر و أصحاب لهم.



[سورة البقرة (2): الآیات 47 الی 48]





اشارة

یا بَنِی إِسْرائِیلَ اذْکُرُوا نِعْمَتِیَ الَّتِی أَنْعَمْتُ عَلَیْکُمْ وَ أَنِّی فَضَّلْتُکُمْ عَلَی الْعالَمِینَ (47) وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً وَ لا یُقْبَلُ مِنْها شَفاعَةٌ وَ لا یُؤْخَذُ مِنْها عَدْلٌ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (48)



(بیان)

قوله تعالی: وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی الملک و السلطان الدنیوی بأنواعه و أقسامه و بجمیع شئونه، و قواه المقننة الحاکمة و المجریة مبتنیة علی حوائج الحیاة، و غایتها رفع الحاجة حسب ما یساعد علیه العوامل الزمانیة و المکانیة، فربما بدل متاع من متاع أو نفع من نفع أو حکم من حکم من غیر میزان کلی یضبط الحکم و یجری ذلک فی باب المجازاة أیضا فإن الجرم و الجنایة عندهم یستتبع العقاب، و ربما بدل الحاکم العقاب لغرض یستدعی منه ذلک کأن یلح المحکوم الذی یرجی عقابه علی القاضی و یسترحمه أو یرتشیه فینحرف فی قضائه فیجزی أی یقضی فیه بخلاف الحق، أو یبعث المجرم شفیعا یتوسط بینه و بین الحاکم أو مجری الحکم أو یعطی عدلا و بدلا إذا کانت حاجة الحاکم المرید للعقاب إلیه أزید و أکثر من الحاجة إلی عقاب ذلک المجرم، أو یستنصر قومه فینصروه فیتخلص بذلک عن تبعة العقاب و نحو ذلک. تلک سنة جاریة و عادة دائرة بینهم، و کانت الملل القدیمة من الوثنیین و غیرهم تعتقد أن الحیاة الآخرة نوع حیاة دنیویة یطرد فیها قانون الأسباب و یحکم فیها ناموس التأثیر و التأثر المادی 
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الطبیعی، فیقدمون إلی آلهتهم أنواع القرابین و الهدایا للصفح عن جرائمهم أو الإمداد فی حوائجهم، أو یستشفعون بها، أو یفدون بشی‌ء عن جریمة أو یستنصرون بنفس أو سلاح حتی إنهم کانوا یدفنون مع الأموات أنواع الزخرف و الزینة، لیکون معهم ما یتمتعون به فی آخرتهم، و من أنواع السلاح ما یدافعون به عن أنفسهم، و ربما ألحدوا معه من الجواری من یستأنس بها، و من الأبطال من یستنصر به المیت، و توجد الیوم فی المتاحف بین الآثار الأرضیة عتائق کثیرة من هذا القبیل، و یوجد عقائد متنوعة شبیهة بتلک العقائد بین الملل الإسلامیة علی اختلاف ألسنتهم و ألوانهم، بقیت بینهم بالتوارث، ربما تلونت لونا بعد لون، جیلا بعد جیل، و قد أبطل القرآن جمیع هذه الآراء الواهیة، و الأقاویل الکاذبة، فقد قال عز من قائل: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ،: الانفطار- 19، و قال «وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»: البقرة- 166، و قال «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ وَ ما نَری مَعَکُمْ شُفَعاءَکُمُ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِیکُمْ شُرَکاءُ، لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ»: الأنعام- 94، و قال: «هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: یونس- 30، إلی غیر ذلک من الآیات التی بین فیها: أن الموطن خال عن الأسباب الدنیویة، و بمعزل عن الارتباطات الطبیعیة، و هذا أصل یتفرع علیه بطلان کل واحد من تلک الأقاویل و الأوهام علی طریق الإجمال، ثم فصل القول فی نفی واحد واحد منها و إبطاله فقال: «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً وَ لا یُقْبَلُ مِنْها شَفاعَةٌ وَ لا یُؤْخَذُ مِنْها عَدْلٌ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ»: البقرة- 48، و قال: «یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ، وَ لا خُلَّةٌ، وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة- 254، و قال: «یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً»: الدخان- 41، و قال: «یَوْمَ تُوَلُّونَ مُدْبِرِینَ ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ»: المؤمن- 33، و قال: «ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ»: الصافات- 26، و قال: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ وَ یَقُولُونَ هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ»: یونس- 18، و قال: «ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ حَمِیمٍ وَ لا شَفِیعٍ یُطاعُ»: المؤمن- 18، و قال: فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ»: الشعراء- 101، إلی غیر ذلک من الآیات الکریمة النافیة لوقوع الشفاعة و تأثیر الوسائط
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و الأسباب یوم القیامة هذا.
ثم إن القرآن مع ذلک لا ینفی الشفاعة من أصلها، بل یثبتها بعض الإثبات، قال تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ»: السجدة- 3، و قال تعالی: «لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ»: الأنعام- 51، و قال تعالی: «قُلْ لِلَّهِ الشَّفاعَةُ جَمِیعاً»: الزمر- 44، و قال تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ، یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ»: البقرة- 255، و قال تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3، و قال تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ»: الأنبیاء- 28، و قال:
«وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، و قال: «لا یَمْلِکُونَ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً»: مریم- 87، و قال تعالی: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا، یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه- 110، و قال تعالی: «وَ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ»: السبا- 23، و قال تعالی: «وَ کَمْ مِنْ مَلَکٍ فِی السَّماواتِ لا تُغْنِی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً إِلَّا مِنْ بَعْدِ أَنْ یَأْذَنَ اللَّهُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَرْضی : النجم- 26، فهذه الآیات کما تری بین ما یحکم باختصاص الشفاعة بالله عز اسمه کالآیات الثلاثة الأولی و بین ما یعممها لغیره تعالی بإذنه و ارتضائه و نحو ذلک، و کیف کان فهی تثبت الشفاعة بلا ریب، غیر أن بعضها تثبتها بنحو الأصالة لله وحده من غیر شریک، و بعضها تثبتها لغیره بإذنه و ارتضائه، و قد عرفت أن هناک آیات تنفیها فتکون النسبة بین هذه الآیات کالنسبة بین الآیات النافیة لعلم الغیب عن غیره، و إثباته له تعالی بالاختصاص و لغیره بارتضائه، قال تعالی: «قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ»: النمل- 65، و قال تعالی: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ»: الأنعام- 59 و قال تعالی:
«عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»: الجن- 27، و کذلک الآیات الناطقة فی التوفی و الخلق و الرزق و التأثیر و الحکم و الملک و غیر ذلک فإنها
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شائعة فی أسلوب القرآن، حیث ینفی کل کمال عن غیره تعالی، ثم یثبته لنفسه، ثم یثبته لغیره بإذنه و مشیته، فتفید أن الموجودات غیره تعالی لا تملک ما تملک من هذه الکمالات بنفسها و استقلالها، و إنما تملکها بتملیک الله لها إیاها، حتی أن القرآن تثبت نوعا من المشیة فی ما حکم فیه و قضی علیه بقضاء، حتم کقوله تعالی: «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا فَفِی النَّارِ لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ، إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ»: هود- 108، فقد علق الخلود بالمشیة و خاصة فی خلود الجنة مع حکمه بأن العطاء غیر مجذوذ، إشعارا بأن قضاءه تعالی بالخلود لا یخرج الأمر من یده و لا یبطل سلطانه و ملکه عز سلطانه کما یدل علیه قوله: «إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ»: هود- 107، و بالجملة لا إعطاء هناک یخرج الأمر من یده و یوجب له الفقر، و لا منع یضطره إلی حفظ ما منعه و إبطال سلطانه تعالی.



[أبحاث الشفاعة.]





اشارة

و من هنا یظهر أن الآیات النافیة للشفاعة إن کانت ناظرة إلی یوم القیامة فإنما تنفیها عن غیره تعالی بمعنی الاستقلال فی الملک، و الآیات المثبتة تثبتها لله سبحانه بنحو الأصالة، و لغیره تعالی بإذنه و تملیکه، فالشفاعة ثابتة لغیره تعالی بإذنه فلننظر ما ذا یفیده کلامه فی معنی الشفاعة و متعلقها؟ و فیمن تجری؟ و ممن تصح؟ و متی تتحقق؟
و ما نسبتها إلی العفو و المغفرة منه تعالی؟ و نحو ذلک فی أمور.



1 ما هی الشفاعة؟

الشفاعة علی ما نعرف من معناها إجمالا بالقریحة المکتسبة من الاجتماع و التعاون (و هی من الشفع مقابل الوتر کأن الشفیع ینضم إلی الوسیلة الناقصة التی مع المستشفع فیصیر به زوجا بعد ما کان فردا فیقوی علی نیل ما یریده، لو لم یکن یناله وحده لنقص وسیلته و ضعفها و قصورها) من الأمور التی نستعملها لإنجاح المقاصد، و نستعین بها علی حوائج الحیاة، و جل الموارد التی نستعملها فیها إما مورد یقصد فیها جلب المنفعة و الخیر، و إما مورد یطلب فیها دفع المضرة و الشر، لکن لا کل نفع و ضرر،
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فإنا لا نستشفع فیما یتضمنه الأسباب الطبیعیة و الحوادث الکونیة من الخیر و الشر، و النفع و الضر، کالجوع، و العطش، و الحر، و البرد، و الصحة، و المرض، بل نتسبب فیها بالأسباب الطبیعیة، و نتوسل إلیها بوسائلها المناسبة لها کالأکل، و الشرب، و اللبس و الاکتنان و المداواة، و إنما نستشفع فی الخیرات و الشرور و المنافع و المضار التی تستدعیها أو تستتبعها أوضاع القوانین و الأحکام التی وضعتها و اعتبرتها و قررتها و أجرتها حکومة الاجتماع بنحو الخصوص أو العموم، ففی دائرة المولویة و العبودیة، و عند کل حاکم و محکوم، و أحکام من الأمر و النهی إذا عمل بها و امتثلها المکلف بها استتبع ذلک تبعة الثواب من مدح أو نفع، من جاه أو مال، و إذا خالفها و تمرد منها استتبع ذلک تبعة العقاب من ذم أو ضرر مادی، أو معنوی، فإذا أمر المولی أو نهی عبده، أو کل من هو تحت سیادته و حکومته بأمر أو نهی مثلا فامتثله کان له بذلک أجر کریم، و إن خالف کان له عقاب أو عذاب فهناک نوعان من الوضع و الاعتبار، وضع الحکم و وضع تبعة الحکم، یتعین به تبعة الموافقة و المخالفة.
و علی هذا الأصل تدور جمیع الحکومات العامة بین الملل و الخاصة بین کل إنسان و من دونه.
فإذا أراد الإنسان أن ینال کمالا و خیرا مادیا أو معنویا و لیس عنده ما یستوجب ذلک بحسب ما یعینه الاجتماع، و یعرف به لیاقته، أو أراد أن یدفع عن نفسه شرا متوجها إلیه من عقاب المخالفة و لیس عنده ما یدفعه، أعنی الامتثال و الخروج عن عهدة التکلیف، و بعبارة واضحة إذا أراد نیل ثواب من غیر تهیئة أسبابه، أو التخلص من عقاب من غیر إتیان التکلیف المتوجه إلیه فذلک مورد الشفاعة، و عنده تؤثر لکن لا مطلقا فإن من لا لیاقة له بالنسبة إلی التلبس بکمال، أو لا رابطة له تربطها إلی المشفوع عنده أصلا، کالعامی الأمی الذی یرید تقلد مقام علمی، أو الجاحد الطاغی الذی لا یخضع لسیده أصلا لا تنفع عنده الشفاعة، فإنما الشفاعة متممة للسبب لا مستقلة فی التأثیر.
ثم إن تأثیر الشفیع عند الحاکم المشفوع عنده لا یکون تأثیرا جزافیا من غیر سبب یوجب ذلک بل لا بد أن یوسط أمرا یؤثر فی الحاکم، و یوجب نیل الثواب،
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أو التخلص من العقاب، فالشفیع لا یطلب من المولی مثلا أن یبطل مولویة نفسه و عبودیة عبده فلا یعاقبه، و لا یطلب منه أن یرفع الید عن حکمه و تکلیفه المجعول، أو ینسخه عموما أو فی خصوص الواقعة فلا یعاقبه، و لا یطلب منه أن یبطل قانون المجازاة عموما أو خصوصا فلا یعاقب لذلک رأسا، أو فی خصوص الواقعة، فلا نفوذ و لا تأثیر للشفیع فی مولویة و عبودیة، و لا فی حکم و لا فی جزاء حکم، بل الشفیع بعد ما یسلم جمیع الجهات الثلاث المذکورة إنما یتمسک: إما بصفات فی المولی الحاکم توجب العفو و الصفح کسؤدده، و کرمه، و سخائه، و شرافة محتده، و إما بصفات فی العبد تستدعی الرأفة و الحنان و تثیر عوامل المغفرة کمذلته و مسکنته و حقارته و سوء حاله، و إما بصفات فی نفسه أعنی نفس الشفیع من قربه إلی المولی و کرامته و علو منزلته عنده فیقول: ما أسألک إبطال مولویتک و عبودیته، و لا أن تبطل حکمک و لا أن تبطل الجزاء، بل أسألک الصفح عنه بأن لک سؤددا و رأفة و کرما لا تنتفع بعقابه و لا یضرک الصفح عن ذنبه أو بأنه جاهل حقیر مسکین لا یعتنی مثلک بشأنه و لا یهتم بأمره أو بأن لی عندک من المنزلة و الکرامة ما یوجب إسعاف حاجتی فی تخلیصه و العفو عنه.
و من هنا یظهر للمتأمل أن الشفیع إنما یحکم بعض العوامل المربوطة بالمورد المؤثرة فی رفع العقاب مثلا من صفات المشفوع عنده أو نحوها علی العامل الآخر الذی هو سبب وجود الحکم و ترتب العقاب علی مخالفته، و نعنی بالحکومة أن یخرج مورد الحکم عن کونه موردا بإدخاله فی مورد حکم آخر، فلا یشمله الحکم الأول لعدم کونه من مصادیقه لا أن یشمله فیبطل حکمه بعد الشمول بالمضادة کإبطال الأسباب المتضادة فی الطبیعة بعضها حکم بعض بالمعارضة و الغلبة فی التأثیر، فحقیقة الشفاعة التوسط فی إیصال نفع أو دفع شر بنحو الحکومة دون المضادة.
و من هنا یظهر أیضا أن الشفاعة من مصادیق السببیة فهی توسیط السبب المتوسط القریب بین السبب الأول البعید و مسببه، هذا ما یتحصل من تحلیل معنی الشفاعة التی عندنا.
ثم إن الله سبحانه یمکن أن یقع مورد النظر فی السببیة من جهتین:
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إحداهما: أنه یبتدی منه التأثیر، و ینتهی إلیه السببیة، فهو المالک للخلق و الإیجاد علی الإطلاق، و جمیع العلل و الأسباب أمور متخللة متوسطة بینه و بین غیره لنشر رحمته التی لا تنفد و نعمته التی لا تحصی إلی خلقه و صنعه.
و الثانیة: أنه تعالی تفضل علینا بالدنو فی حین علوه فشرع الدین و وضع فیه أحکاما من أوامر و نواهی و غیر ذلک و تبعات من الثواب و العقاب فی الدار الآخرة و أرسل رسلا مبشرین و منذرین فبلغوه أحسن تبلیغ و قامت بذلک الحجة و تمت کلمة ربک صدقا و عدلا لا مبدل لکلماته.
أما من الجهة الأولی: و هی النظر إلیه من جهة التکوین فانطباق معنی الشفاعة علی شأن الأسباب و العلل الوجودیة المتوسطة واضح لا یخفی، فإنها تستفید من صفاته العلیا من الرحمة و الخلق و الإحیاء و الرزق و غیر ذلک إیصال أنواع النعم و الفضل إلی کل مفتقر محتاج من خلقه، و کلامه تعالی أیضا یحتمل ذلک کقوله تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: البقرة- 255، و قوله «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3، فإن الشفاعة فی مورد التکوین لیست إلا توسط العلل و الأسباب بینه و بین مسبباتها فی تدبیر أمرها و تنظیم وجودها و بقائها فهذه شفاعة تکوینیة.
و أما من الجهة الثانیة و هی النظر إلیه من جهة التشریع فالذی ینبغی أن یقال:
أن مفهوم الشفاعة علی ما سبق من التحلیل یصح صدقه فی مورده و لا محذور فی ذلک و علیه ینطبق قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا»: طه- 109، و قوله: «لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ»: السبا- 23، و قوله «لا تُغْنِی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً إِلَّا مِنْ بَعْدِ أَنْ یَأْذَنَ اللَّهُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَرْضی ،: النجم- 26 و قوله: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی : الأنبیاء- 28، و قوله: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، فإن الآیات کما تری تثبت الشفاعة بمعنی الشافعیة لعدة من عباده من الملائکة و الناس من بعد الإذن و الارتضاء، فهو تملیک و لله الملک و له الأمر فلهم أن یتمسکوا برحمته و عفوه 
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و مغفرته و ما أشبه ذلک من صفاته العلیا لتشمل عبدا من عباده سائت حاله بالمعصیة، و شملته بلیة العقوبة، فیخرج عن کونه مصداقا للحکم الشامل، و الجرم العامل علی ما عرفت أن تأثیر الشفاعة بنحو الحکومة دون التضاد و هو القائل عز من قائل:
«فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ»: الفرقان- 70، فله تعالی أن یبدل عملا من عمل کما أن له أن یجعل الموجود من العمل معدوما، قال تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً»: الفرقان- 23، و قال تعالی: «فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ»،: محمد- 10 و قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»: النساء- 31، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 48، و الآیة فی غیر مورد الإیمان و التوبة قطعا فإن الإیمان و التوبة یغفر بهما الشرک أیضا کسائر الذنوب و له تکثیر القلیل من العمل، قال تعالی: «أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ»: القصص- 65، و قال: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها»: الأنعام- 160، و له سبحانه أن یجعل المعدوم من العمل موجودا، قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ»: الطور- 21، و هذا هو اللحوق و الإلحاق و بالجملة فله تعالی أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید.
نعم إنما یفعل لمصلحة مقتضیة، و علة متوسطة و لتکن من جملتها شفاعة الشافعین من أنبیائه و أولیائه و المقربین من عباده من غیر جزاف و لا ظلم.
و من هنا ظهر أن معنی الشفاعة بمعنی الشافعیة، صادق بحسب الحقیقة فی حقه تعالی فإن کلا من صفاته متوسطة بینه و بین خلقه فی إفاضة الجود و بذل الوجود فهو الشفیع فی الحقیقة علی الإطلاق. قال تعالی: «قُلْ لِلَّهِ الشَّفاعَةُ جَمِیعاً»،: الزمر- 44 و قال تعالی: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ»: السجدة- 4، و قال تعالی:
«لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ»: الأنعام- 51. و غیره تعالی لو کان شفیعا فإنما هو بإذنه و تملیکه. فقد ثبت بما مر صحة تحقق الشفاعة عنده تعالی فی الجملة فیما لا یوجب محذورا لا یلیق بساحة کبریائه تعالی.
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2 إشکالات الشفاعة

قد عرفت: أن الشفاعة ثابتة فی الجملة لا بالجملة، و ستعرف أن الکتاب و کذلک السنة لا یثبتان أزید من ذلک، بل التأمل فی معناها وحده یقضی بذلک، فإن الشفاعة کما مر یرجع بحسب المعنی إلی التوسط فی السببیة و التأثیر، و لا معنی للإطلاق فی السببیة و التأثیر فلا السبب یکون سببا لکل مسبب من غیر شرط و لا مسبب واحد یکون مسببا لکل سبب علی الإطلاق فإن ذلک یؤدی إلی بطلان السببیة و هو باطل بالضرورة. و من هنا اشتبه الأمر علی النافین للشفاعة حیث توهموها مطلقة من غیر شرط فاستشکلوا فیها بأمور و بنوا علیها بطلان هذه الحقیقة القرآنیة من غیر تدبر فیما یعطیه کلامه تعالی و هاک شطرا منها:
الإشکال الأول: أن رفع العقاب عن المجرم یوم القیامة بعد ما أثبته الله تعالی بالوعید إما أن یکون عدلا أو ظلما. فإن کان عدلا کان أصل الحکم المستتبع للعقاب ظلما لا یلیق بساحته تعالی و تقدس، و إن کان ظلما کان شفاعة الأنبیاء مثلا سؤالا للظلم منه و هو جهل لا یجوز نسبته إلیهم صلوات الله علیهم.
و الجواب عنه أولا: بالنقض فإنه منقوض بالأوامر الامتحانیة فرفع الحکم الامتحانی ثانیا و إثباته أولا کلاهما من العدل، و الحکمة فیها اختبار سریرة المکلف أو إظهار باطن أمره أو إخراج ما فی قوته إلی الفعل، فیقال فی مورد الشفاعة أیضا یمکن أن تکون النجاة مکتوبة لجمیع المؤمنین، ثم یوضع الأحکام و ما لمخالفتها من أنواع العقاب لیهلک الکافرون بکفرهم، و أما المؤمنون فیرتفع بالطاعة درجات المحسنین منهم و یبقی المسیئون فینالون بالشفاعة النجاة المکتوبة لهم و لو بالنسبة إلی بعض أنواع العذاب أو أفراده مع مقاساة البعض الآخر کأحوال البرزخ و أهوال یوم القیامة، فیکون بذلک أصل وضع الحکم و عقابه أولا عدلا و رفع عقابه ثانیا عدلا.
و ثانیا: بالحل، فإن رفع العقاب أولا بواسطة الشفاعة إنما یغایر الحکم الأول فیما ذکر من العدل و الظلم لو کان رفع العقاب بالشفاعة نقضا للحکم الأول أو نقضا للحکم باستتباع العقوبة و قد عرفت أنه لیس کذلک بل أثر الشفاعة بالحکومة لا
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بالمضادة فیها إخراج المجرم عن کونه مصداقا لشمول العقاب بجعله مصداقا لشمول الرحمة من صفات أخری له تعالی من رحمة و عفو و مغفرة، و منها إفضاله للشافع بالإکرام و الإعظام.
الإشکال الثانی: أن سنة الله تعالی جرت علی صون أفعاله من التخلف و الاختلاف، فما قضی و حکم به یجریه علی وتیرة واحدة من غیر استثناء، و علی هذا جرت سنة الأسباب، قال تعالی: «هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر- 43، و قال تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ»: الأنعام- 153، و قال تعالی: «فَلَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَبْدِیلًا وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَحْوِیلًا»: الفاطر- 42، و تحقق الشفاعة موجب للاختلاف فی الفعل فإن رفع العقاب بالشفاعة عن جمیع المجرمین فی جمیع جرائمهم موجب لنقض الفرض المحال، و لعب ینافی الحکمة قطعا، و رفعه عن بعض المجرمین أو فی بعض جرائمهم و ذنوبهم اختلاف فی فعله تعالی و تغیر و تبدل فی سنته الجاریة و طریقته الدائمة، إذ لا فرق بین المجرمین فی أن کل واحد منهم مجرم و لا بین الذنوب فی أن کلا منها ذنب و خروج عن زی العبودیة فتخصیص بعضهم أو بعض من أعمالهم بالصفح و الإغماض دون بعض بواسطة الشفاعة محال، و إنما تجری الشفاعة و ما یشبهها فی سنة هذه الحیاة من ابتناء الأعمال و الأفعال علی الأهواء و الأوهام التی ربما تقضی فی الحق و الباطل علی السواء، و تجری عن الحکمة و عن الجهالة علی نسق واحد.
و الجواب أنه لا ریب فی أن صراطه تعالی مستقیم و سنته واحدة لکن هذه السنة الواحدة الغیر المختلفة لیست قائمة علی أصل صفة واحدة من صفاته تعالی کصفة التشریع و الحکم مثلا حتی لا یتخلف حکم عن مورده و لا جزاء حکم عن محله قط بل هی قائمة علی ما یستوجبه جمیع صفاته المربوط علت صفاته.
توضیح ذلک: أن الله سبحانه هو الواهب المفیض لکل ما فی الوجود من حیاة أو موت أو رزق أو نعمة أو غیر ذلک. و هی أمور مختلفة لا ترتبط به سبحانه علی السواء و لا لرابطة واحدة کیف کانت، فإن فیه بطلان الارتباط و السببیة، فهو تعالی لا یشفی مریضا من غیر سبب موجب و مصلحة مقتضیة و لا یشفیه لأنه الله الممیت 
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المنتقم شدید البطش بل لأنه الله الرءوف الرحیم المنعم الشافی المعافی مثلا و لا یهلک جبارا مستکبرا من غیر سبب، لأنه رءوف رحیم به، بل لأنه الله المنتقم الشدید البطش القهار مثلا و هکذا. و القرآن بذلک ناطق فکل حادث من الحوادث بما یشتمل علیه من جهات الوجود یسند إلیه من جهة صفة أو أکثر من صفاته العلیا تتسبب إلیه بالتلاؤم و الایتلاف الواقع بینها و الاقتضاء المستنتج من ذلک، و إن شئت قلت: کل أمر من الأمور یرتبط به تعالی من جهة ما یتضمنه من المصالح و الخیرات. إذا عرفت هذا علمت: أن استقامة صراطه و عدم تبدل سنته و عدم اختلاف فعله إنما هی بالنسبة إلی ما یفعله بجمیع صفاته المربوطة لا بالنسبة إلی مقتضی صفة قاصرة و إن شئت قلت: بالنسبة إلی ما یتحصل من الفعل و الانفعال و الکسر و الانکسار الواقع بین الحکم و المصالح المرتبطة بالمورد لا بالنسبة إلی مقتضی مصلحة واحدة. فلو کان هناک سبب الحکم المجعول فقط لم یتغیر و لم یختلف فی بر و لا فاجر و لا مؤمن و لا کافر. لکن الأسباب کثیرة ربما استدعی توافق عدة منها غیر ما یقتضیه بعضها فافهم ذلک.
فوقوع الشفاعة و ارتفاع العقاب- و ذلک إثر عدة من الأسباب کالرحمة و المغفرة و الحکم و القضاء و إعطاء کل ذی حق حقه و الفصل فی القضاء- لا یوجب اختلافا فی السنة الجاریة و ضلالا فی الصراط المستقیم.
الإشکال الثالث: أن الشفاعة المعروفة عند الناس هی أن یحمل الشافع المشفوع عنده علی فعل أو ترک أراد غیره حکم به أو لا فلا تتحقق الشفاعة إلا بترک الإرادة و نسخها لأجل الشفیع فأما الحاکم العادل فإنه لا یقبل الشفاعة إلا إذا تغیر علمه بما کان أراده أو حکم به، کأن أخطأ ثم عرف الصواب و رأی أن المصلحة أو العمل فی خلاف ما کان یریده أو حکم به. و أما الحاکم المستبد الظالم فإنه یقبل شفاعة المقربین عنده فی الشی‌ء و هو عالم بأنه ظلم و أن العدل فی خلافه و لکنه یفضل مصلحة ارتباطه بالشافع المقرب عنده علی العدالة، و کل من النوعین محال علی الله تعالی لأن إرادته علی حسب علمه و علمه أزلی لا یتغیر.
و الجواب أن ذلک منه تعالی لیس من تغیر الإرادة و العلم فی شی‌ء و إنما التغیر فی المراد و المعلوم، فهو سبحانه یعلم أن الإنسان الفلانی سیتحول علیه الحالات فیکون 
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فی حین کذا علی حال کذا لاقتران أسباب و شرائط خاصة فیرید فیه بإرادة، ثم یکون فی حین آخر علی حال آخر جدید یخالف الأول لاقتران أسباب و شرائط أخر فیرید فیه بإرادة أخری و کل یوم هو فی شأن، و قد قال تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: الرعد- 39، و قال: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ»: المائدة- 67، مثال ذلک: أنا نعلم أن الهواء ستغشاه الظلمة فلا یعمل أبصارنا و الحاجة إلیه قائمة ثم تنجلی الظلمة بإنارة الشمس فتتعلق إرادتنا عند إقبال اللیل بالاستضاءة بالسراج و عند انقضائه بإطفائه و العلم و الإرادة غیر متغیرتین و إنما تغیر المعلوم و المراد، فخرجا عن کونهما منطبقا علیه للعلم و الإرادة، و لیس کل علم ینطبق علی کل معلوم، و لا کل إرادة تتعلق بکل مراد، نعم تغیر العلم و الإرادة المستحیل علیه تعالی هو بطلان انطباق العلم علی المعلوم و الإرادة علی المراد مع بقاء المعلوم و المراد علی حالهما و هو الخطأ و الفسخ، مثل أن تری شبحا فتحکم بکونه إنسانا ثم یتبین أنه فرس فیتبدل العلم، أو ترید أمرا لمصلحة ما ثم یظهر لک أن المصلحة فی خلافه فتنفسخ إرادتک، و هذان غیر جائزین فی مورده تعالی، و الشفاعة و رفع العقاب بها لیس من هذا القبیل کما عرفت.
الإشکال الرابع: أن وعد الشفاعة منه تعالی أو تبلیغها من الأنبیاء (ع) مستلزم لتجری الناس علی المعصیة و إغراء لهم علی هتک محارم الله تعالی و هو مناف للغرض الوحید من الدین من سوق الناس إلی العبودیة و الطلاعة فلا بد من تأویل ما یدل علیه من الکتاب و السنة بما لا یزاحم هذا الأصل البدیهی.
و الجواب عنه، أولا: بالنقض بالآیات الدالة علی شمول المغفرة و سعة الرحمة کقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 51، و الآیة- کما- مر فی غیر مورد التوبة بدلیل استثنائه الشرک المغفور بالتوبة.
و ثانیا: بالحل: فإن وعد الشفاعة أو تبلیغها إنما یستلزم تجری الناس علی المعصیة و إغراءهم علی التمرد و المخالفة بشرطین:
أحدهما: تعیین المجرم بنفسه و نعته أو تعیین الذنب الذی تقع فیه الشفاعة تعیینا لا یقع فیه لبس بنحو الإنجاز من غیر تعلیق بشرط جائز.
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و ثانیهما: تأثیر الشفاعة فی جمیع أنواع العقاب و أوقاته بأن تقلعه من أصله قلعا.
فلو قیل: إن الطائفة الفلانیة من الناس أو کل الناس لا یعاقبون علی ما أجرموا و لا یؤاخذون فیما أذنبوا أبدا، أو قیل إن الذنب الفلانی لا عذاب علیه قط کان ذلک باطلا من القول و لعبا بالأحکام و التکالیف المتوجهة إلی المکلفین، و أما إذا أبهم الأمر من حیث الشرطین فلم یعین أن الشفاعة فی أی الذنوب و فی حق أی المذنبین أو أن العقاب المرفوع هو جمیع العقوبات و فی جمیع الأوقات و الأحوال، فلا تعلم نفس هل تنال الشفاعة الموعودة أو لا فلا تتجری علی هتک محارم الله تعالی، غیر أن ذلک توقظ قریحة رجائها فلا یوجب مشاهدة ما یشاهدها من ذنوبها و آثامها قنوطا من رحمة الله، و یأسا من روح الله، مضافا إلی قوله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»: النساء- 31، فإن الآیة تدل علی رفع عقاب السیئات و المعاصی الصغیرة علی تقدیر اجتناب المعاصی الکبیرة فإذا جاز أن یقول الله سبحانه:
إن اتقیتم الکبائر عفونا عن صغائرکم، فلیجز أن یقال: إن تحفظتم علی إیمانکم حتی أتیتمونی فی یوم اللقاء بإیمان سلیم قبلت فیکم شفاعة الشافعین، فإنما الشأن کل الشأن فی حفظ الإیمان و المعاصی تضعف الإیمان و تقسی القلب و تجلب الشرک، و قد قال تعالی: «فَلا یَأْمَنُ مَکْرَ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْخاسِرُونَ»: الأعراف- 98، و قال: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ»: المطففین- 14، و قال: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ»: الروم- 10، و ربما أوجب ذلک انقلاعه عن المعاصی، و رکوبه علی صراط التقوی، و صیرورته من المحسنین، و استغناءه عن الشفاعة بهذا المعنی، و هذا من أعظم الفوائد، و کذا إذا عین المجرم المشفوع له أو الجرم المشفوع فیه لکن صرح بشموله علی بعض جهات العذاب أو بعض أوقاته فلا یوجب تجری المجرمین قطعا.
و القرآن لم ینطق فی خصوص المجرمین و فی خصوص الذنب بالتعیین و لم ینطق فی رفع العقاب إلا بالبعض کما سیجی‌ء فلا إشکال أصلا.
الإشکال الخامس: أن العقل لو دل فإنما یدل علی إمکان وقوع الشفاعة لا علی 
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فعلیة وقوعها علی أن أصل دلالته ممنوع، و أما النقل فما یتضمنه القرآن لا دلالة فیه علی وقوعها فإن فیها آیات دالة علی نفی الشفاعة مطلقا کقوله، «لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة- 254، و أخری ناطقة بنفی منفعة الشفاعة کقوله تعالی: «فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ»: المدثر- 48 و أخری تفید النفی بمثل قوله تعالی: «إِلَّا بِإِذْنِهِ»: البقرة- 255 و قوله: «إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3، و قوله تعالی: «إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی : الأنبیاء- 28، و مثل هذا الاستثناء أی الاستثناء بالإذن و المشیة معهود فی أسلوب القرآن فی مقام النفی القطعی للإشعار بأن ذلک بإذنه و مشیته سبحانه کقوله تعالی: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ»: الأعلی- 6، و قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ»: هود- 107، فلیس فی القرآن نص قطعی علی وقوع الشفاعة و أما السنة فما دلت علیه الروایات من الخصوصیات لا تعویل علیه، و أما المتیقن منها فلا یزید علی ما فی الکتاب دلالة.
و الجواب: أما عن الآیات النافیة للشفاعة فقد عرفت أنها لا تنفی مطلق الشفاعة بل الشفاعة بغیر إذن الله و ارتضائه، و أما عن الآیات النافیة لمنفعة الشفاعة علی زعم المستشکل فإنها تثبت الشفاعة و لا تنفیه فإن الآیات واقعة فی سورة المدثر و إنما تنفی الانتفاع عن طائفة خاصة من المجرمین لا عن جمیعهم، و مع ذلک فالشفاعة مضافة لا مجردة مقطوعة عن الإضافة، ففرق بین أن یقول القائل: فلا تنفعهم الشفاعة و بین أن یقول: فلا تنفعهم شفاعة الشافعین فإن المصدر المضاف یشعر بوقوع الفعل فی الخارج بخلاف المقطوع عن الإضافة، نص علیه الشیخ عبد القاهر فی دلائل الإعجاز فقوله: شفاعة الشافعین یدل علی أن شفاعة ما ستقع غیر أن هؤلاء لا ینتفعون بها علی أن الإتیان بصیغة الجمع فی الشافعین یدل علی ذلک أیضا کقوله: «کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ» و قوله: «وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ» و قوله: «فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ» و قوله: «لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ» و أمثال ذلک، و لو لا ذلک لکان الإتیان بصیغة الجمع و له مدلول زائد علی مدلول المفرد لغوا زائدا فی الکلام فقوله: فما تنفعهم شفاعة الشافعین من الآیات المثبتة للشفاعة دون النافیة.
و أما عن الآیات المشتملة علی استثناء الإذن و الارتضاء فدلالة قوله: «إِلَّا بِإِذْنِهِ»
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و قوله: «إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ» علی الوقوع و هو مصدر مضاف مما لا ینبغی أن ینکره عارف بأسالیب الکلام و کذا القول: بکون قوله: «إِلَّا بِإِذْنِهِ» و قوله: «إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی ، بمعنی واحد و هو المشیة مما لا ینبغی الإصغاء إلیه، علی أن الاستثناء واقع فی مورد الشفاعة بوجوه مختلفة کقوله: «إِلَّا بِإِذْنِهِ و إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ» و قوله «إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی ، و قوله: «إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ» إلی غیر ذلک، فهب: أن الإذن و الارتضاء واحد و هو المشیة فهل یمکن التفوه بذلک فی قوله: «إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ». فهل المراد بهذا الاستثناء استثناء المشیة أیضا؟ هذا و أمثاله من المساهلة فی البیان مما لا یصح نسبته إلی کلام سوقی فکیف بالکلام البلیغ! و کیف بأبلغ الکلام! و أما السنة فسیأتی الکلام فی دلالتها علی ما یحاذی دلالة الکتاب.
الإشکال السادس: أن الآیات غیر صریحة فی رفع العقاب الثابت علی المجرمین یوم القیامة بعد ثبوت الجرم و لزوم العقاب بل المراد بها شفاعة الأنبیاء بمعنی توسطهم بما هم أنبیاء بین الناس و بین ربهم بأخذ الأحکام بالوحی و تبلیغها الناس و هدایتهم و هذا المقدار کالبذر ینمو و ینشأ منه ما یستقبله من الأقدار و الأوصاف و الأحوال فهم (ع) شفعاء المؤمنین فی الدنیا و شفعاؤهم فی الآخرة.
و الجواب: أنه لا کلام فی أن ذلک من مصادیق الشفاعة إلا أن الشفاعة غیر مقصورة فیه کما مر بیانه، و من الدلیل علیه قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 48، و قد مر بیان أن الآیة فی غیر مورد الإیمان و التوبة، و الشفاعة التی قررها المستشکل فی الأنبیاء إنما هی بطریق الدعوة إلی الإیمان و التوبة.
الإشکال السابع: أن طریق العقل لا یوصل إلی تحقق الشفاعة، و ما نطق به القرآن آیات متشابهة تنفیها تارة و تثبتها أخری، و ربما قیدتها و ربما أطلقتها، و الأدب الدینی الإیمان بها، و إرجاع علمها إلی الله تعالی.
و الجواب عنه: أن المتشابهة من الآیات تصیر بإرجاعها إلی المحکمات محکمات مثلها، و هو أمر میسور لنا غیر مضروب دونه الستر، کما سیجی‌ء بیانه عند قوله 
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تعالی: «مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ»: آل عمران- 7.



3- فیمن تجری الشفاعة؟

قد عرفت أن تعیین المشفوع لهم یوم القیامة لا یلائم التربیة الدینیة کل الملاءمة إلا أن یعرفوا بما لا یخلو عن شوب إبهام و علی ذلک جری بیان القرآن، قال تعالی:
«کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ إِلَّا أَصْحابَ الْیَمِینِ فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ قالُوا لَمْ نَکُ مِنَ الْمُصَلِّینَ وَ لَمْ نَکُ نُطْعِمُ الْمِسْکِینَ وَ کُنَّا نَخُوضُ مَعَ الْخائِضِینَ وَ کُنَّا نُکَذِّبُ بِیَوْمِ الدِّینِ حَتَّی أَتانَا الْیَقِینُ فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ»: المدثر- 48، بین سبحانه فیها أن کل نفس مرهونة یوم القیامة بما کسبت من الذنوب، مأخوذة بما أسلفت من الخطایا إلا أصحاب الیمین فقد فکوا من الرهن و أطلقوا و استقروا فی الجنان، ثم ذکر أنهم غیر محجوبین عن المجرمین الذین هم مرهونون بأعمالهم، مأخوذ علیهم فی سقر، یتساءلون عنهم سلوکهم فی النار، و هم یجیبون بالإشارة إلی عدة صفات ساقتهم إلی النار، فرع علی هذه الصفات بأنه لم ینفعهم لذلک شفاعة الشافعین.
و مقتضی هذا البیان کون أصحاب الیمین غیر متصفین بهذه الصفات التی یدل الکلام علی کونها هی المانعة عن شمول الشفاعة، و إذا کانوا غیر متصفین بهذه الصفات المانعة عن شمول الشفاعة و قد فک الله تعالی نفوسهم عن رهانة الذنوب و الآثام دون المجرمین المحرومین عن الشفاعة، المسلوکین فی سقر، فهذا الفک و الإخراج إنما هو بالشفاعة فأصحاب الیمین هم المشفعون بالشفاعة، و فی الآیات تعریف أصحاب الیمین بانتفاء الأوصاف المذکورة عنهم، بیان ذلک: أن الآیات واقعة فی سورة المدثر و هی من السور النازلة بمکة فی بدء البعثة کما ترشد إلیه مضامین الآیات الواقعة فیها، و لم یشرع یومئذ الصلاة و الزکاة بالکیفیة الموجودة الیوم، فالمراد بالصلاة فی قوله لم نک من المصلین التوجه إلی الله تعالی بالخضوع العبودی، و بإطعام المسکین مطلق الإنفاق علی المحتاج فی سبیل الله، دون الصلاة و الزکاة المعهودتین فی الشریعة الإسلامیة و الخوض هو الغور فی ملاهی الحیاة و زخارف الدنیا الصارفة للإنسان عن الإقبال علی 
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الآخرة و ذکر الحساب یوم الدین، أو التعمق فی الطعن فی آیات الله المذکرة لیوم الحساب المبشرة المنذرة، و بالتلبس بهذه الصفات الأربعة، و هی ترک الصلاة لله و ترک الإنفاق فی سبیل الله و الخوض و تکذیب یوم الدین ینهدم أرکان الدین، و بالتلبس بها تقوم قاعدته علی ساق فإن الدین هو الاقتداء بالهداة الطاهرین بالإعراض عن الإخلاد إلی الأرض و الإقبال إلی یوم لقاء الله، و هذان هما ترک الخوض و تصدیق یوم الدین و لازم هذین عملا التوجه إلی الله بالعبودیة، و السعی فی رفع حوائج جامعة الحیاة و هذان هما الصلاة و الإنفاق فی سبیل الله، فالدین یتقوم بحسب جهتی العلم و العمل بهذه الخصال الأربع، و تستلزم بقیة الأرکان کالتوحید و النبوة استلزاما هذا، فأصحاب الیمین هم الفائزون بالشفاعة، و هم المرضیون دینا و اعتقادا سواء کانت أعمالهم مرضیة غیر محتاجة إلی شفاعة یوم القیامة أو لم تکن، و هم المعنیون بالشفاعة، فالشفاعة للمذنبین من أصحاب الیمین، و قد قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»: النساء- 31، فمن کان له ذنب باق إلی یوم القیامة فهو لا محالة من أهل الکبائر، إذ لو کان الذنب من الصغائر فقط لکان مکفرا عنه، فقد بان أن الشفاعة لأهل الکبائر من أصحاب الیمین،
و قد قال النبی ص: إنما شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی- فأما المحسنون فما علیهم من سبیل 
، الحدیث.
و من جهة أخری إنما سمی هؤلاء بأصحاب الیمین فی مقابل أصحاب الشمال و ربما سموا أصحاب المیمنة فی مقابل أصحاب المشأمة، و هو من الألفاظ التی اصطلح علیه القرآن مأخوذ من إیتاء الإنسان یوم القیامة کتابه بیمینه أو بشماله، قال تعالی:
«یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَأُولئِکَ یَقْرَؤُنَ کِتابَهُمْ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلًا»: إسراء- 72، و سنبین فی الآیة إن شاء الله تعالی أن المراد من إیتاء الکتاب بالیمین اتباع الإمام الحق، و من إیتائه بالشمال اتباع إمام الضلال کما قال تعالی فی فرعون: «یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ»: هود- 98، و بالجملة مرجع التسمیة بأصحاب الیمین أیضا إلی ارتضاء الدین کما أن إلیه مرجع التوصیف بالصفات الأربعة المذکورة هذا.
ثم إنه تعالی قال فی موضع آخر من کلامه: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی 
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: الأنبیاء- 28، فأثبت الشفاعة علی من ارتضی، و قد أطلق الارتضاء من غیر تقیید بعمل و نحوه، کما فعله فی قوله: «إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا»: طه- 109، ففهمنا أن المراد به ارتضاء أنفسهم أی ارتضاء دینهم لا ارتضاء عملهم، فهذه الآیة أیضا ترجع من حیث الإفادة إلی ما ترجع إلیه الآیات السابقة ثم إنه تعالی قال «یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً وَ نَسُوقُ الْمُجْرِمِینَ إِلی جَهَنَّمَ وِرْداً لا یَمْلِکُونَ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً» فهو یملک الشفاعة (أی المصدر المبنی للمفعول) و لیس کل مجرم بکافر محتوم له النار، بدلیل قوله تعالی: «إِنَّهُ مَنْ یَأْتِ رَبَّهُ مُجْرِماً فَإِنَّ لَهُ جَهَنَّمَ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی وَ مَنْ یَأْتِهِ مُؤْمِناً قَدْ عَمِلَ الصَّالِحاتِ فَأُولئِکَ لَهُمُ الدَّرَجاتُ الْعُلی : طه- 75، فمن لم یکن مؤمنا قد عمل صالحا فهو مجرم سواء کان لم یؤمن، أو کان قد آمن و لم یعمل صالحا، فمن المجرمین من کان علی دین الحق لکنه لم یعمل صالحا و هو الذی قد اتخذ عند الله عهدا لقوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: یس- 61 فقوله تعالی: «وَ أَنِ اعْبُدُونِی» عهد بمعنی الأمر و قوله تعالی: هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ عهد بمعنی الالتزام لاشتمال الصراط المستقیم علی الهدایة إلی السعادة و النجاة، فهؤلاء قوم من أهل الإیمان یدخلون النار لسوء أعمالهم، ثم ینجون منها بالشفاعة، و إلی هذا المعنی یلوح قوله تعالی «قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً قُلْ أَتَّخَذْتُمْ عِنْدَ اللَّهِ عَهْداً»: البقرة- 80، فهذه الآیات أیضا ترجع إلی ما ترجع إلیه الآیات السابقة، و الجمیع تدل علی أن مورد الشفاعة أعنی المشفوع لهم یوم القیمة هم الدائنون بدین الحق من أصحاب الکبائر، و هم الذین ارتضی الله دینهم.



4- من تقع منه الشفاعة؟

قد عرفت أن الشفاعة منها تکوینیة، و منها تشریعیة، فأما الشفاعة التکوینیة فجملة الأسباب الکونیة شفعاء عند الله بما هم وسائط بینه و بین الأشیاء. و أما الشفاعة التشریعیة، و هی الواقعة فی عالم التکلیف و المجازات، فمنها ما یستدعی فی الدنیا مغفرة من الله سبحانه أو قربا و زلفی، فهو شفیع متوسط بینه و بین عبده. و منه 
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التوبة کما قال تعالی: «قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ»: الزمر- 54، و یعم شموله لجمیع المعاصی حتی الشرک. و منه الإیمان قال تعالی: «آمِنُوا بِرَسُولِهِ إلی قوله: وَ یَغْفِرْ لَکُمْ»: الحدید- 28. و منه کل عمل صالح. قال تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ»: المائدة- 9، و قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ»: المائدة- 35 و الآیات فیه کثیرة، و منه القرآن لقوله تعالی: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: المائدة- 16.
و منه کل ما له ارتباط بعمل صالح، و المساجد و الأمکنة المتبرکة و الأیام الشریفة، و منه الأنبیاء و الرسل باستغفارهم لأممهم. قال تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ إِذْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ جاؤُکَ فَاسْتَغْفَرُوا اللَّهَ وَ اسْتَغْفَرَ لَهُمُ الرَّسُولُ لَوَجَدُوا اللَّهَ تَوَّاباً رَحِیماً»: النساء- 64. و منه الملائکة فی استغفارهم للمؤمنین، قال تعالی: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا»: المؤمن- 7، و قال تعالی: «وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ أَلا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ»: الشوری- 5، و منه المؤمنون باستغفارهم لأنفسهم و لإخوانهم المؤمنین.
قال تعالی حکایة عنهم «وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا أَنْتَ مَوْلانا»: البقرة- 276.
و منها الشفیع یوم القیمة بالمعنی الذی عرفت فمنهم الأنبیاء. قال تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ» إلی أن قال: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی : الأنبیاء- 29، فإن منهم عیسی بن مریم و هو نبی، و قال تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، و الآیتان تدلان علی جواز الشفاعة من الملائکة أیضا لأنهم قالوا إنهم بنات الله سبحانه. و منهم الملائکة.
قال تعالی: «وَ کَمْ مِنْ مَلَکٍ فِی السَّماواتِ لا تُغْنِی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً إِلَّا مِنْ بَعْدِ أَنْ یَأْذَنَ اللَّهُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَرْضی : النجم- 26، و قال تعالی: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ»: طه- 110، و منهم الشهداء
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لدلالة قوله تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، علی تملکهم للشفاعة لشهادتهم بالحق، فکل شهید فهو شفیع یملک الشهادة غیر أن هذه الشهادة کما مر فی سورة الفاتحة و سیأتی فی قوله تعالی «وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»: البقرة- 143 شهادة الأعمال دون الشهادة بمعنی القتل فی معرکة القتال، و من هنا یظهر أن المؤمنین أیضا من الشفعاء فإن الله عز و جل أخبر بلحوقهم بالشهداء یوم القیامة، قال تعالی:
«وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: الحدید- 19، کما سیجی‌ء بیانه.



5- بما ذا تتعلق الشفاعة؟

قد عرفت أن الشفاعة منها تکوینیة تتعلق بکل سبب تکوینی فی عالم الأسباب و منها شفاعة تشریعیة متعلقة بالثواب و العقاب فمنها ما یتعلق بعقاب کل ذنب، الشرک فما دونه کشفاعة التوبة و الإیمان قبل یوم القیامة و منها ما یتعلق بتبعات بعض الذنوب کبعض الأعمال الصالحة، و أما الشفاعة المتنازع فیها و هی شفاعة الأنبیاء و غیرهم یوم القیامة لرفع العقاب ممن استحقه بالحساب، فقد عرفت فی الأمر الثالث أن متعلقها أهل المعاصی الکبیرة ممن یدین دین الحق و قد ارتضی الله دینه.



6- متی تنفع الشفاعة؟

و نعنی بها أیضا الشفاعة الرافعة للعقاب، و الذی یدل علیه قوله سبحانه: «کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ إِلَّا أَصْحابَ الْیَمِینِ فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ»: المدثر- 42، فالآیات کما مر دالة علی توصیف من تناله الشفاعة و من یحرم منها غیر أنها تدل علی أن الشفاعة إنما تنفع فی الفک عن هذه الرهانة و الإقامة و الخلود فی سجن النار، و أما ما یتقدم علیه من أهوال یوم القیامة و عظائمها فلا دلیل علی وقوع شفاعة فیها لو لم تدل الآیة علی انحصار الشفاعة فی الخلاص من رهانة النار.
و اعلم أنه یمکن أن یستفاد من هذه الآیات وقوع هذا التساؤل بعد استقرار
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أهل الجنة فی الجنة و أهل النار فی النار و تعلق الشفاعة بجمع من المجرمین بإخراجهم من النار، و ذلک لمکان قوله: فِی جَنَّاتٍ الدال علی الاستقرار و قوله: ما سَلَکَکُمْ فإن السلوک هو الإدخال لکن لا کل إدخال بل إدخال علی سبیل النضد و الجمع و النظم ففیه معنی الاستقرار و کذا قوله: فَما تَنْفَعُهُمْ فإن ما لنفی الحال، فافهم ذلک.
و أما نشأة البرزخ و ما یدل علی حضور النبی (ع) و الأئمة (ع) عند الموت و عند مساءلة القبر و إعانتهم إیاه علی الشدائد کما سیأتی فی قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ»: النساء- 158، فلیس من الشفاعة عند الله فی شی‌ء و إنما هو من سبیل التصرفات و الحکومة الموهوبة لهم بإذن الله سبحانه، قال تعالی:
«وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ إلی أن قال: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ قالُوا ما أَغْنی عَنْکُمْ جَمْعُکُمْ وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ، أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمْتُمْ لا یَنالُهُمُ اللَّهُ بِرَحْمَةٍ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمْ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ»: الأعراف- 46، 48، 49، و من هذا القبیل من وجه قوله تعالی: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ»: إسراء- 71، فوساطة الإمام فی الدعوة، و إیتاء الکتاب من قبیل الحکومة الموهوبة فافهم.
فتحصل أن المتحصل من أمر الشفاعة وقوعها فی آخر موقف من مواقف یوم القیامة باستیهاب المغفرة بالمنع عن دخول النار، أو إخراج بعض من کان داخلا فیها، باتساع الرحمة أو ظهور الکرامة.



(بحث روائی) [بحث آخر فی الشفاعة.]

فی أمالی الصدوق، عن الحسین بن خالد عن الرضا عن آبائه عن أمیر المؤمنین (ع) قال: قال رسول الله ص: من لم یؤمن بحوضی فلا أورده الله حوضی- و من لم یؤمن بشفاعتی فلا أناله الله شفاعتی- ثم قال (ص) إنما شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی، فأما المحسنون منهم فما علیهم من سبیل، قال الحسین بن خالد: فقلت للرضا (ع) یا بن رسول الله- فما معنی قول الله عز و جل: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی قال (ع)
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لا یشفعون إلا لمن ارتضی الله دینه.
أقول: قوله (ص): إنما شفاعتی، هذا المعنی رواه الفریقان بطرق متعددة عنه (ص) و قد مر استفادة معناه من الآیات.
و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة بن مهران عن أبی إبراهیم (ع): فی قول الله: عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً، قال: یقوم الناس یوم القیامة مقدار أربعین عاما- و یؤمر الشمس، فیرکب علی رءوس العباد، و یلجمهم العرق، و یؤمر الأرض لا تقبل من عرقهم شیئا- فیأتون آدم فیستشفعون منه فیدلهم علی نوح، و یدلهم نوح علی إبراهیم، و یدلهم إبراهیم علی موسی، و یدلهم موسی علی عیسی، و یدلهم عیسی- فیقول:
علیکم بمحمد خاتم البشر فیقول محمد ص: أنا لها فینطلق حتی یأتی باب الجنة- فیدق فیقال له: من هذا؟ و الله أعلم فیقول: محمد، فیقال: افتحوا له فإذا فتح الباب- استقبل ربه فخر ساجدا- فلا رفع رأسه حتی یقال له: تکلم و سل تعط و اشفع تشفع- فیرفع رأسه و یستقبل ربه فیخر ساجدا- فیقال له مثلها فیرفع رأسه- حتی إنه لیشفع من قد أحرق بالنار- فما أحد من الناس یوم القیامة- فی جمیع الأمم أوجه من محمد ص- و هو قول الله تعالی: عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً.
أقول: و هذا المعنی مستفیض مروی بالاختصار و التفصیل بطرق متعددة من العامة و الخاصة، و فیها دلالة علی کون المقام المحمود فی الآیة هو مقام الشفاعة، و لا ینافی ذلک کون غیره (ص) من الأنبیاء، و غیرهم جائز الشفاعة لإمکان کون شفاعتهم فرعا لشفاعته فافتتاحها بیده (ص).
و فی تفسیر العیاشی، أیضا: عن أحدهما (ع): فی قوله تعالی: عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً، قال: هی الشفاعة.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا: عن عبید بن زرارة قال: سئل أبو عبد الله (ع) عن المؤمن هل له شفاعة؟ قال: نعم- فقال له رجل من القوم: هل یحتاج المؤمن إلی شفاعة محمد ص یومئذ؟ قال: نعم إن للمؤمنین خطایا و ذنوبا- و ما من أحد إلا یحتاج إلی شفاعة محمد یومئذ. قال: و سأله رجل عن قول رسول الله: أنا سید ولد آدم و لا
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فخر. قال نعم. قال: یأخذ حلقة باب الجنة فیفتحها فیخر ساجدا- فیقول الله:
ارفع رأسک اشفع تشفع اطلب تعط- فیرفع رأسه ثم یخر ساجدا- فیقول الله: ارفع رأسک اشفع تشفع و اطلب تعط- ثم یرفع رأسه فیشفع فیشفع و یطلب فیعطی.
و فی تفسیر الفرات،: عن محمد بن القاسم بن عبید معنعنا عن بشر بن شریح البصری قال: قلت لمحمد بن علی (ع)، أیة آیة فی کتاب الله أرجی؟ قال: فما یقول فیها قومک؟
قلت: یقولون: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ».
قال: لکنا أهل بیت لا نقول ذلک. قال: قلت: فأی شی‌ء تقولون فیها؟ قال:
نقول: وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی الشفاعة و الله الشفاعة و الله الشفاعة.
أقول: أما کون قوله تعالی: «عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً؛ الآیة» مقام الشفاعة فربما ساعد علیه لفظ الآیة أیضا مضافا إلی ما استفاض عنه (ص) أنه مقام الشفاعة فإن قوله تعالی: أَنْ یَبْعَثَکَ، یدل علی أنه مقام سیناله یوم القیامة. و قوله مَحْمُوداً مطلق فهو حمد غیر مقید یدل علی وقوعه من جمیع الناس من الأولین و الآخرین، و الحمد هو الثناء علی الجمیل الاختیاری ففیه دلالة علی وقوع فعل منه (ص) ینتفع به و یستفید منه الکل فیحمده علیه، و لذلک 
قال (ع) فی روایة عبید بن زرارة السابقة: و ما من أحد إلا یحتاج إلی شفاعة محمد یومئذ
الحدیث. و سیجی‌ء بیان هذا المعنی بوجه آخر وجیه.
و أما کون قوله تعالی: وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی أرجی آیة فی کتاب الله دون قوله تعالی: یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا الآیة، فإن النهی عن القنوط و إن تکرر ذکره فی القرآن الشریف إلا أن قوله (ص) حکایة عن إبراهیم (ع): قال: «وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلَّا الضَّالُّونَ:»: حجر 56، و قوله تعالی حکایة عن یعقوب (ع): «إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ»: یوسف- 87، ناظرتان إلی الیأس و القنوط من الرحمة التکوینیة بشهادة المورد.
و أما قوله تعالی: «قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ
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اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ:» الزمر- 54، إلی آخر الآیات فهو و إن کان نهیا عن القنوط من الرحمة التشریعیة بقرینة قوله تعالی أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ الظاهر فی کون القنوط فی الآیة قنوطا من جهة المعصیة، و قد عمم سبحانه المغفرة للذنوب جمیعا من غیر استثناء، و لکنه تعالی ذیله بالأمر بالتوبة و الإسلام و العمل بالاتباع فدلت الآیة علی أن العبد المسرف علی نفسه لا ینبغی له أن یقنط من روح الله ما دام یمکنه اختبار التوبة و الإسلام و العمل الصالح.
و بالجملة فهذه رحمة مقیدة أمر الله تعالی عباده بالتعلق بها، و لیس رجاء الرحمة المقیدة کرجاء الرحمة العامة و الإعطاء، و الإرضاء المطلقین الذین وعدهما الله لرسوله الذی جعله رحمة للعالمین. ذلک الوعد یطیب نفس رسول الله ص بقوله تعالی:
وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی الآیة».
توضیح ذلک: أن الآیة فی مقام الامتنان و فیها وعد یختص به رسول الله ص لم یعد الله سبحانه بمثله أحدا من خلقه قط، و لم یقید الإعطاء بشی‌ء فهو إعطاء مطلق و قد وعد الله ما یشابه ذلک فریقا من عباده فی الجنة فقال تعالی: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ:» الشوری- 22، و قال تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ:» ق- 35، فأفاد أن لهم هناک ما هو فوق مشیتهم، و المشیة تتعلق بکل ما یخطر ببال الإنسان من السعادة و الخیر، فهناک ما لا یخطر علی قلب بشر کما قال تعالی: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ:» السجدة- 17، فإذا کان هذا قدر ما أعطاه الله علی عباده الذین آمنوا و عملوا الصالحات و هو أمر فوق القدر کما عرفت ذلک فما یعطیه لرسوله (ص) فی مقام الامتنان أوسع من ذلک و أعظم فافهم.
فهذا شأن إعطائه تعالی، و أما شأن رضی رسول الله ص فمن المعلوم أن هذا الرضا لیس هو الرضا بما قسم الله، الذی هو زمیل لأمر الله. فإن الله هو المالک الغنی علی الإطلاق و لیس للعبد إلا الفقر و الحاجة فینبغی أن یرضی بقلیل ما یعطیه ربه و کثیره و ینبغی أن یرضی بما قضاه الله فی حقه، سره ذلک أو ساءه، فإذا کان هذا هکذا فرسول الله ص أعلم و أعمل، لا یرید إلا ما یریده الله فی حقه، لکن هذا
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الرضا حیث وضع فی مقابل الإعطاء یفید معنی آخر نظیر إغناء الفقیر بما یشکو فقده، و إرضاء الجائع بإشباعه فهو الإرضاء بالإعطاء من غیر تحدید، و هذا أیضا مما وعد الله ما یشابهه لفریق من عباده. قال عز من قائل: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ جَزاؤُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ رَبَّهُ:» البینة- 8، و هذا أیضا لموقع الامتنان و الاختصاص یجب أن یکون أمرا فوق ما للمؤمنین و أوسع من ذلک، و قد قال تعالی: فی حق رسوله: «بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ:» التوبة- 128، فصدق رأفته و کیف یرضی رسول الله ص و یطیب نفسه أن یتنعم بنعیم الجنة و یرتاض فی ریاضه و فریق من المؤمنین متغلغلون فی درکات السعیر، مسجونون تحت أطباق النار و هم معترفون لله بالربوبیة، و لرسوله بالرسالة، و لما جاء به بالصدق، و إنما غلبت علیهم الجهالة، و لعب بهم الشیطان، فاقترفوا معاصی من غیر عناد و استکبار. و الواحد منا إذا راجع ما أسلفه من عمره و نظر إلی ما قصر به فی الاستکمال و الارتقاء یلوم نفسه بالتفریط فی سعیه و طلبه ثم یلتفت إلی جهالة الشباب و نقص التجارب فربما خمدت نار غضبه و انکسرت سورة ملامته لرحمة ناقصة أودعها الله فطرته، فما ظنک برحمة رب العالمین فی موقف لیس فیه إلا جهالة إنسان ضعیف و کرامة النبی الرءوف الرحیم و رحمة أرحم الراحمین. و قد رأی ما رأی من وبال أمره من لدن نشبت علیه أظفار المنیة إلی آخر مواقف یوم القیامة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ الآیة، عن أبی العباس المکبر- قال: دخل مولی لامرأة علی بن الحسین یقال له: أبو أیمن- فقال:
یا أبا جعفر تغرون الناس و تقولون: شفاعة محمد، شفاعة محمد؛ فغضب أبو جعفر حتی تربد وجهه، ثم قال: ویحک یا أبا أیمن- أ غرک أن عف بطنک و فرجک؟ أما لو قد رأیت أفزاع القیمة لقد احتجت إلی شفاعة محمد، ویلک فهل یشفع إلا لمن وجبت له النار؟ قال: ما من أحد من الأولین و الآخرین- إلا و هو محتاج إلی شفاعة محمد ص یوم القیامة، ثم قال أبو جعفر: إن لرسول الله الشفاعة فی أمته، و لنا شفاعة فی شیعتنا، و لشیعتنا شفاعة فی أهالیهم، ثم قال: و إن المؤمن لیشفع فی مثل ربیعة و مضر، و إن المؤمن لیشفع لخادمه و یقول: یا رب حق خدمتی کان یقینی الحر و البرد.
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أقول: قوله (ع): ما من أحد من الأولین و الآخرین إلا و هو محتاج إلی شفاعة محمد ص ظاهرة أن هذه الشفاعة العامة غیر التی ذکرها بقوله: ویلک فهل یشفع إلا لمن وجبت له النار؛ و قد مر نظیر هذا المعنی فی روایة العیاشی عن عبید بن زرارة عن الصادق (ع). و فی هذا المعنی روایات أخر روتها العامة و الخاصة، و یدل علیه قوله تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ:» الزخرف- 86، حیث یفید أن الملاک فی الشفاعة هو الشهادة، فالشهداء هم الشفعاء المالکون للشفاعة، و سیأتی إن شاء الله فی قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً:» البقرة- 143، أن الأنبیاء شهداء و أن محمدا ص شهید علیهم، فهو (ص) شهید الشهداء فهو شفیع الشفعاء و لو لا شهادة الشهداء لما قام للقیامة أساس.
و فی تفسیر القمی، أیضا: فی قوله تعالی: وَ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ 
قال (ع): لا یشفع أحد من أنبیاء الله و رسله- حتی یأذن الله له إلا رسول الله- فإن الله أذن له فی الشفاعة قبل یوم القیامة، و الشفاعة له و للأئمة من ولده ثم من بعد ذلک للأنبیاء.
و فی الخصال،: عن علی (ع) قال قال: رسول الله ص: ثلاثة یشفعون إلی الله عز و جل فیشفعون: الأنبیاء، ثم العلماء، ثم الشهداء.
أقول: الظاهر أن المراد بالشهداء، شهداء معرکة القتال کما هو المعروف فی لسان الأئمة فی الأخبار لا شهداء الأعمال کما هو مصطلح القرآن.
و فی الخصال، فی حدیث الأربعمائة: و قال (ع): لنا شفاعة و لأهل مودتنا شفاعة.
أقول: و هناک روایات کثیرة فی شفاعة سیدة النساء فاطمة (ع) و شفاعة ذریتها غیر الأئمة و شفاعة المؤمنین حتی السقط منهم.
ففی الحدیث المعروف عن النبی ص: تناکحوا تناسلوا- فإنی أباهی بکم الأمم یوم القیامة و لو بالسقط- یقوم محبنطئا علی باب الجنة- فیقال له: ادخل- فیقول: لا حتی یدخل أبوای 
الحدیث.
و فی الخصال، عن أبی عبد الله عن أبیه عن جده عن علی (ع) قال: إن للجنة
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ثمانیة أبواب، باب یدخل منه النبیون و الصدیقون، و باب یدخل منه الشهداء و الصالحون، و خمسة أبواب یدخل منها شیعتنا و محبونا، فلا أزال واقفا علی الصراط أدعو و أقول: رب سلم شیعتی و محبی و أنصاری و من تولانی فی دار الدنیا- فإذا النداء من بطنان العرش، قد أجیبت دعوتک، و شفعت فی شیعتک، و یشفع کل رجل من شیعتی و من تولانی و نصرنی- و حارب من عادانی بفعل أو قول فی سبعین ألفا من جیرانه و أقربائه، و باب یدخل منه سائر المسلمین ممن یشهد أن لا إله إلا الله- و لم یکن فی قلبه مقدار ذرة من بغضنا أهل البیت.
و فی الکافی،: عن حفص المؤذن عن أبی عبد الله (ع) فی رسالته إلی أصحابه قال (ع): و اعلموا أنه لیس یغنی عنکم من الله أحد من خلقه- لا ملک مقرب و لا نبی مرسل و لا من دون ذلک- من سره أن ینفعه شفاعة الشافعین عند الله- فلیطلب إلی الله أن یرضی عنه.
و فی تفسیر الفرات،: بإسناده عن الصادق (ص) قال: قال جابر لأبی جعفر (ع): جعلت فداک یا بن رسول الله حدثنی بحدیث فی جدتک فاطمة- و ساق الحدیث یذکر فیه شفاعة فاطمة یوم القیامة- إلی أن قال: قال أبو جعفر (ع): فوالله لا یبقی فی الناس إلا شاک أو کافر أو منافق، فإذا صاروا بین الطبقات نادوا- کما قال الله تعالی فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ فلو أن لنا کرة فنکون من المؤمنین، قال أبو جعفر (ع): هیهات هیهات منعوا ما طلبوا- و لو ردوا لعادوا لما نهوا عنه و إنهم لکاذبون.
أقول: تمسکه (ع) بقوله تعالی: فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ یدل علی استشعار دلالة الآیات علی وقوع الشفاعة و قد تمسک بها النافون للشفاعة علی نفیها و قد اتضح مما قدمناه فی قوله تعالی: فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ وجه دلالتها علیها فی الجملة، فلو کان المراد مجرد النفی لکان حق الکلام أن یقال: فما لنا من شفیع و لا صدیق حمیم، فالإتیان فی حیز النفی بصیغة الجمع یدل علی وقوع شفاعة من جماعة و عدم نفعها فی حقهم، مضافا إلی أن قوله تعالی: فَلَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ بعد قوله:
فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ المسوق للتحسر تمن واقع فی حیز التحسر و من المعلوم أن التمنی فی حیز التحسر إنما یکون بما یتضمن ما فقده و یشتمل علی ما تحسر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 181
علیه فیکون معنی قولهم: فَلَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً معناه یا لیتنا نرد فنکون من المؤمنین حتی ننال الشفاعة من الشافعین کما نالها المؤمنون، فالآیة من الآیات الدالة علی وقوع الشفاعة.
و فی التوحید،: عن الکاظم عن أبیه عن آبائه عن النبی ص قال: إنما شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی- فأما المحسنون فما علیهم من سبیل، قیل: یا بن رسول الله کیف تکون الشفاعة لأهل الکبائر، و الله تعالی یقول: وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی و من ارتکب الکبیرة لا یکون مرتضی؟ فقال (ع): ما من مؤمن یرتکب ذنبا إلا ساءه ذلک و ندم علیه، و قال النبی ص: کفی بالندم توبة، و قال (ص) من سرته حسنة و ساءته سیئة فهو مؤمن، فمن لم یندم علی ذنب یرتکبه فلیس بمؤمن- و لم تجب له الشفاعة و کان ظالما- و الله تعالی ذکره یقول: ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ حَمِیمٍ وَ لا شَفِیعٍ یُطاعُ فقیل له: یا بن رسول الله- و کیف لا یکون مؤمنا من لا یندم علی ذنب یرتکبه- فقال: ما من أحد یرتکب کبیرة من المعاصی- و هو یعلم أن سیعاقب علیه إلا ندم علی ما ارتکب، و متی ندم کان تائبا مستحقا للشفاعة، و متی لم یندم علیها کان مصرا و المصر لا یغفر له، لأنه غیر مؤمن بعقوبة ما ارتکب، و لو کان مؤمنا بالعقوبة لندم- و قد قال النبی ص: لا کبیرة مع الاستغفار- و لا صغیرة مع الإصرار، و أما قول الله عز و جل: وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی فإنهم لا یشفعون إلا لمن ارتضی الله دینه، و الدین الإقرار بالجزاء علی الحسنات و السیئات، فمن ارتضی دینه ندم علی ما ارتکبه من الذنوب- لمعرفته بعاقبته فی القیامة.
أقول: قوله (ع) و کان ظالما، فیه تعریف الظالم یوم القیامة و إشارة إلی ما عرفه به القرآن حیث یقول: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ» الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ»: الأعراف- 44 و 45، و هو الذی لا یعتقد بیوم المجازاة فلا یتأسف علی فوت أوامر الله تعالی و لا یسوؤه اقتحام محارمه إما بجحد جمیع المعارف الحقة و التعالیم الدینیة و إما بالاستهانة لأمرها و عدم الاعتناء بالجزاء و الدین یوم الجزاء و الدین فیکون قوله به استهزاء بأمره و تکذیبا له، و قوله (ع): فتکون تائبا مستحقا للشفاعة، أی راجعا إلی الله ذا دین 
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مرضی مستحقا للشفاعة، و أما التوبة المصطلحة فهی بنفسها شفیعة منجیة، و قوله (ع): و قد قال النبی لا کبیرة مع الاستغفار، إلخ تمسکه (ع) به من جهة أن الإصرار و هو عدم الانقباض بالذنب و الندم علیه یخرج الذنب عن شأنه الذی له إلی شأن آخر و هو تکذیب المعاد و الظلم بآیات الله فلا یغفر لأن الذنب إنما یغفر إما بتوبة أو بشفاعة متوقفة علی دین مرضی و لا توبة هناک و لا دین مرضیا.
و نظیر هذا المعنی واقع 
فی روایة العلل، عن أبی إسحاق اللیثی قال: قلت لأبی جعفر محمد بن علی الباقر (ع): یا بن رسول الله أخبرنی عن المؤمن المستبصر- إذا بلغ فی المعرفة و کمل هل یزنی؟ قال: اللهم لا، قلت: فیلوط قال اللهم لا، قلت فیسرق؟ قال لا، قلت: فیشرب الخمر؟ قال: لا- قلت: فیأتی بکبیرة من هذه الکبائر- أو فاحشة من هذه الفواحش؟ قال لا، قلت فیذنب ذنبا؟ قال: نعم و هو مؤمن مذنب مسلم، قلت: ما معنی مسلم؟ قال: المسلم لا یلزمه و لا یصر علیه.
الحدیث.
و فی الخصال،: بأسانید عن الرضا عن آبائه (ع) قال قال: رسول الله ص: إذا کان یوم القیامة تجلی الله عز و جل لعبده المؤمن- فیوقفه علی ذنوبه ذنبا ذنبا- ثم یغفر الله له لا یطلع الله له ملکا مقربا و لا نبیا مرسلا- و یستر علیه أن یقف علیه أحد، ثم یقول لسیئاته: کونی حسنات.
و عن صحیح مسلم، مرفوعا إلی أبی ذر قال: قال رسول الله ص: یؤتی بالرجل یوم القیامة- فیقال: اعرضوا علیه صغار ذنوبه و نحوا عنه کبارها- فیقال: عملت یوم کذا و کذا و کذا- و هو مقر لا ینکر و هو مشفق من الکبائر- فیقال: أعطوه مکان کل سیئة حسنة- فیقول: إن لی ذنوبا ما أراها هاهنا، قال: و لقد رأیت رسول الله ضحک حتی بدت نواجذه.
و فی الأمالی،: عن الصادق (ع): إذا کان یوم القیامة نشر الله تبارک و تعالی رحمته- حتی یطمع إبلیس فی رحمته.
أقول: و الروایات الثلاث الأخیرة من المطلقات و الأخبار الدالة علی وقوع 
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شفاعة النبی ص یوم القیامة من طرق أئمة أهل البیت و کذا من طرق أهل السنة و الجماعة بالغة حد التواتر، و هی من حیث المجموع إنما تدل علی معنی واحد و هو الشفاعة علی المذنبین من أهل الإیمان إما بالتخلیص من دخول النار و إما بالإخراج منها بعد الدخول فیها، و المتیقن منها عدم خلود المذنبین من أهل الإیمان فی النار و قد عرفت أن القرآن أیضا لا یدل علی أزید من ذلک.



(بحث فلسفی) [بحث آخر فی الشفاعة.]

البراهین العقلیة و إن قصرت عن إعطاء التفاصیل الواردة کتابا و سنة فی المعاد لعدم نیلها المقدمات المتوسطة فی الاستنتاج علی ما ذکره الشیخ ابن سینا لکنها تنال ما یستقبله الإنسان من کمالاته العقلیة و المثالیة فی صراطی السعادة و الشقاوة بعد مفارقة نفسه بدنه من جهة التجرد العقلی و المثالی الناهض علیهما البرهان.
فالإنسان فی بادئ أمره یحصل له من کل فعل یفعله هیئة نفسانیة و حال من أحوال السعادة و الشقاوة، و نعنی بالسعادة ما هو خیر له من حیث إنه إنسان، و بالشقاوة ما یقابل ذلک، ثم تصیر تلک الأحوال بتکررها ملکة راسخة، ثم یتحصل منها صورة سعیدة أو شقیة للنفس تکون مبدأ لهیئات و صور نفسانیة، فإن کانت سعیدة فآثارها وجودیة ملائمة للصورة الجدیدة، و للنفس التی هی بمنزلة المادة القابلة لها، و إن کانت شقیة فآثارها أمور عدمیة ترجع بالتحلیل إلی الفقدان و الشر، فالنفس السعیدة تلتذ بآثارها بما هی إنسان، و تلتذ بها بما هی إنسان سعید بالفعل، و النفس الشقیة و إن کانت آثارها مستأنسة لها و ملائمة بما أنها مبدأ لها لکنها تتألم بها بما أنها إنسان، هذا بالنسبة إلی النفوس الکاملة فی جانب السعادة و الشقاوة، أعنی الإنسان السعید ذاتا و الصالح عملا و الإنسان الشقی ذاتا و الطالح عملا، و أما الناقصة فی سعادتها و شقاوتها فالإنسان السعید ذاتا الشقی فعلا بمعنی أن یکون ذاته ذات صورة سعیدة بالاعتقاد الحق الثابت غیر أن فی نفسه هیئات شقیة ردیة من الذنوب و الآثام اکتسبتها حین تعلقها بالبدن الدنیوی و ارتضاعها من ثدی الاختیار، فهی أمور قسریة غیر ملائمة لذاته، و قد أقیم البرهان علی أن القسر لا یدوم، فهذه النفس سترزق التطهر منها فی برزخ أو
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قیمة علی حسب قوة رسوخها فی النفس، و کذلک الأمر فیما للنفس الشقیة من الهیئات العارضة السعیدة فإنها ستسلب عنها و تزول سریعا أو بطیئا، و أما النفس التی لم تتم لها فعلیة السعادة و الشقاوة فی الحیاة الدنیا حتی فارقت البدن مستضعفة ناقصة فهی من المرجئین لأمر الله عز و جل، فهذا ما یقتضیه البراهین فی المجازاة بالثواب و العقاب المقتضیة لکونها من لوازم الأعمال و نتائجها، لوجوب رجوع الروابط الوضعیة الاعتباریة بالآخرة إلی روابط حقیقیة وجودیة هذا.
ثم إن البراهین قائمة علی أن الکمال الوجودی مختلف بحسب مراتب الکمال و النقص و الشدة و الضعف و هو التشکیک خاصة فی النور المجرد فلهذه النفوس مراتب مختلفة فی القرب و البعد من مبدإ الکمال و منتهاه فی سیرها الارتقائی و عودها إلی ما بدأت منها و هی بعضها فوق بعض، و هذه شأن العلل الفاعلیة (بمعنی ما به) و وسائط الفیض، فلبعض النفوس و هی النفوس التامة الکاملة کنفوس الأنبیاء (ع) و خاصة من هو فی أرقی درجات الکمال و الفعلیة وساطة فی زوال الهیئات الشقیة الردیة القسریة من نفوس الضعفاء، و من دونهم من السعداء إذا لزمتها قسرا، و هذه هی الشفاعة الخاصة بأصحاب الذنوب.



(بحث اجتماعی) [بحث آخر فی الشفاعة.]

الذی تعطیه أصول الاجتماع أن المجتمع الإنسانی لا یقدر علی حفظ حیاته و إدامة وجوده إلا بقوانین موضوعة معتبرة بینهم، لها النظارة فی حاله، و الحکومة فی أعمال الأفراد و شئونهم، تنشأ عن فطرة المجتمع و غریزة الأفراد المجتمعین بحسب الشرائط الموجودة، فتسیر بهدایتها جمیع طبقات الاجتماع کل علی حسب ما یلائم شأنه و یناسب موقعه فیسیر المجتمع بذلک سیرا حثیثا و یتولد بتألف أطرافه و تفاعل متفرقاته العدل الاجتماعی و هی موضوعة علی مصالح و منافع مادیة یحتاج إلیها ارتقاء الاجتماع المادی، و علی کمالات معنویة کالأخلاق الحسنة الفاضلة التی یدعو إلیها صلاح الاجتماع کالصدق فی القول و الوفاء بالعهد و النصح و غیر ذلک، و حیث کانت القوانین و الأحکام وضعیة غیر حقیقیة احتاجت إلی تتمیم تأثیرها، بوضع أحکام مقررة أخری فی المجازاة لتکون 
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هی الحافظة لحماها عن تعدی الأفراد المتهوسین و تساهل آخرین، و لذلک کلما قویت حکومة (أی حکومة کانت) علی إجراء مقررات الجزاء لم یتوقف المجتمع فی سیره و لا ضل سائره عن طریقه و مقصده، و کلما ضعفت اشتد الهرج و المرج فی داخله و انحرف عن مسیره فمن التعالیم اللازمة تثبیتها فی الاجتماع تلقین أمر الجزاء، و إیجاد الإیمان به فی نفوس الأفراد، و من الواجب الاحتراز من أن یدخل فی نفوسهم رجاء التخلص عن حکم الجزاء، و تبعة المخالفة و العصیان، بشفاعة أو رشوة أو بشی‌ء من الحیل و الدسائس المهلکة، و لذلک نقموا علی الدیانة المسیحیة ما وقع فیها أن المسیح فدی الناس فی معاصیهم بصلبه، فالناس یتکلون علیه فی تخلیصهم من ید القضاء یوم القیامة و یکون الدین إذ ذاک هادما للإنسانیة، مؤخرا للمدنیة، راجعا بالإنسان القهقری کما قیل. و أن الإحصاء یدل من أن المتدینین أکثر کذبا و أبعد من العدل من غیرهم و لیس ذلک إلا أنهم یتکلون بحقیة دینهم، و ادخار الشفاعة فی حقهم لیوم القیامة، فلا یبالون ما یعملون بخلاف غیرهم، فإنهم خلوا و غرائزهم و فطرهم و لم یبطل حکمها بما بطل به فی المتدینین فحکمت بقبح التخلف عما یخالف حکم الإنسانیة و المدنیة الفاضلة.
و بذلک عول جمع من الباحثین فی تأویل ما ورد فی خصوص الشفاعة فی الإسلام و قد نطق به الکتاب و تواترت علیه السنة.
و لعمری لا الإسلام تثبت الشفاعة بالمعنی الذی فسروها به، و لا الشفاعة التی تثبتها تؤثر الأثر الذی زعموه لها، فمن الواجب أن یحصل الباحث فی المعارف الدینیة و تطبیق ما شرعه الإسلام علی هیکل الاجتماع الصالح و المدنیة الفاضلة تمام ما رامه الإسلام من الأصول و القوانین المنطبقة علی الاجتماع کیفیة ذلک التطبیق، ثم یحصل ما هی الشفاعة الموعودة و ما هو محلها و موقعها بین المعارف التی جاء بها.
فیعلم أولا: أن الذی یثبته القرآن من الشفاعة هو أن المؤمنین لا یخلدون فی النار یوم القیامة بشرط أن یلاقوا ربهم بالإیمان المرضی و الدین الحق فهو وعد وعده القرآن مشروطا ثم نطق بأن الإیمان من حیث بقائه علی خطر عظیم من جهة الذنوب و لا سیما الکبائر و لا سیما الإدمان منها و الإمرار فیها، فهو شفا جرف الهلاک الدائم،
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و بذلک یتحصل رجاء النجاة و خوف الهلاک، و یسلک نفس المؤمن بین الخوف و الرجاء فیعبد ربه رغبة و رهبة، و یسیر فی حیاته سیرا معتدلا غیر منحرف لا إلی خمود القنوط و لا إلی کسل الوثوق.
و ثانیا: أن الإسلام قد وضع من القوانین الاجتماعیة من مادیاتها و معنویاتها ما یستوعب جمیع الحرکات و السکنات الفردیة و الاجتماعیة، ثم اعتبر لکل مادة من موادها ما هو المناسب له من التبعة و الجزاء من دیة و حد و تعزیر إلی أن ینتهی إلی تحریم مزایا الاجتماع و اللوم و الذم و التقبیح، ثم تحفظ علی ذلک بعد تحکیم حکومة أولیاء الأمر، بتسلیط الکل علی الکل بالأمر بالمعروف و النهی عن المنکر ثم أحیا ذلک بنفخ روح الدعوة الدینیة المضمنة بالإنذار و التبشیر بالعقاب و الثواب فی الآخرة، و بنی أساس تربیته بتلقین معارف المبدإ و المعاد علی هذا الترتیب.
فهذا ما یرومه الإسلام بتعلیمه، جاء به النبی ص و صدقه التجارب الواقع فی عهده و عهد من یلیه حتی أثبت به أیدی الولاة فی السلطنة الأمویة و من شایعهم فی استبدادهم و لعبهم بأحکام الدین و إبطالهم الحدود و السیاسات الدینیة حتی آل الأمر إلی ما آل إلیه الیوم و ارتفعت أعلام الحریة و ظهرت المدنیة الغربیة و لم یبق من الدین بین المسلمین إلا کصبابة فی إناء فهذا الضعف البین فی سیاسة الدین و ارتجاع المسلمین القهقری هو الموجب لتنزلهم فی الفضائل و الفواضل و انحطاطهم فی الأخلاق و الآداب الشریفة و انغمارهم فی الملاهی و الشهوات و خوضهم فی الفواحش و المنکرات، هو الذی أجرأهم علی انتهاک کل حرمة و اقتراف کل ما یستشنعه حتی غیر المنتحل بالدین لا ما یتخیله المعترض من استناد الفساد إلی بعض المعارف الدینیة التی لا غایة لها و فیها إلا سعادة الإنسان فی آجله و عاجله و الله المعین، و الإحصاء الذی ذکروها إنما وقع علی جمعیة المتدینین و لیس علیهم قیم و لا حافظ قوی و علی جمعیة غیر المنتحلین، و التعلیم و التربیة الاجتماعیان قیمان علیهم حافظان لصلاحهم الاجتماعی فلا یفید فیما أراده شیئا
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اشارة

وَ إِذْ نَجَّیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ یُذَبِّحُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ (49) وَ إِذْ فَرَقْنا بِکُمُ الْبَحْرَ فَأَنْجَیْناکُمْ وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (50) وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً ثُمَّ اتَّخَذْتُمُ الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَنْتُمْ ظالِمُونَ (51) ثُمَّ عَفَوْنا عَنْکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (52) وَ إِذْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ الْفُرْقانَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (53)
وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ بِاتِّخاذِکُمُ الْعِجْلَ فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (54) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْکُمُ الصَّاعِقَةُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (55) ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (56) وَ ظَلَّلْنا عَلَیْکُمُ الْغَمامَ وَ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمُ الْمَنَّ وَ السَّلْوی کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (57) وَ إِذْ قُلْنَا ادْخُلُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ فَکُلُوا مِنْها حَیْثُ شِئْتُمْ رَغَداً وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُولُوا حِطَّةٌ نَغْفِرْ لَکُمْ خَطایاکُمْ وَ سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ (58)
فَبَدَّلَ الَّذِینَ ظَلَمُوا قَوْلاً غَیْرَ الَّذِی قِیلَ لَهُمْ فَأَنْزَلْنا عَلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (59) وَ إِذِ اسْتَسْقی مُوسی لِقَوْمِهِ فَقُلْنَا اضْرِبْ بِعَصاکَ الْحَجَرَ فَانْفَجَرَتْ مِنْهُ اثْنَتا عَشْرَةَ عَیْناً قَدْ عَلِمَ کُلُّ أُناسٍ مَشْرَبَهُمْ کُلُوا وَ اشْرَبُوا مِنْ رِزْقِ اللَّهِ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (60) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نَصْبِرَ عَلی طَعامٍ واحِدٍ فَادْعُ لَنا رَبَّکَ یُخْرِجْ لَنا مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ مِنْ بَقْلِها وَ قِثَّائِها وَ فُومِها وَ عَدَسِها وَ بَصَلِها قالَ أَ تَسْتَبْدِلُونَ الَّذِی هُوَ أَدْنی بِالَّذِی هُوَ خَیْرٌ اهْبِطُوا مِصْراً فَإِنَّ لَکُمْ ما سَأَلْتُمْ وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ وَ الْمَسْکَنَةُ وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ الْحَقِّ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ (61)
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اشارة

وَ إِذْ نَجَّیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ یُذَبِّحُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ (49) وَ إِذْ فَرَقْنا بِکُمُ الْبَحْرَ فَأَنْجَیْناکُمْ وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (50) وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً ثُمَّ اتَّخَذْتُمُ الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَنْتُمْ ظالِمُونَ (51) ثُمَّ عَفَوْنا عَنْکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (52) وَ إِذْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ الْفُرْقانَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (53)
وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ بِاتِّخاذِکُمُ الْعِجْلَ فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (54) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْکُمُ الصَّاعِقَةُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (55) ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (56) وَ ظَلَّلْنا عَلَیْکُمُ الْغَمامَ وَ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمُ الْمَنَّ وَ السَّلْوی کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (57) وَ إِذْ قُلْنَا ادْخُلُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ فَکُلُوا مِنْها حَیْثُ شِئْتُمْ رَغَداً وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُولُوا حِطَّةٌ نَغْفِرْ لَکُمْ خَطایاکُمْ وَ سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ (58)
فَبَدَّلَ الَّذِینَ ظَلَمُوا قَوْلاً غَیْرَ الَّذِی قِیلَ لَهُمْ فَأَنْزَلْنا عَلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (59) وَ إِذِ اسْتَسْقی مُوسی لِقَوْمِهِ فَقُلْنَا اضْرِبْ بِعَصاکَ الْحَجَرَ فَانْفَجَرَتْ مِنْهُ اثْنَتا عَشْرَةَ عَیْناً قَدْ عَلِمَ کُلُّ أُناسٍ مَشْرَبَهُمْ کُلُوا وَ اشْرَبُوا مِنْ رِزْقِ اللَّهِ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (60) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نَصْبِرَ عَلی طَعامٍ واحِدٍ فَادْعُ لَنا رَبَّکَ یُخْرِجْ لَنا مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ مِنْ بَقْلِها وَ قِثَّائِها وَ فُومِها وَ عَدَسِها وَ بَصَلِها قالَ أَ تَسْتَبْدِلُونَ الَّذِی هُوَ أَدْنی بِالَّذِی هُوَ خَیْرٌ اهْبِطُوا مِصْراً فَإِنَّ لَکُمْ ما سَأَلْتُمْ وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ وَ الْمَسْکَنَةُ وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ الْحَقِّ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ (61)



[سورة البقرة (2): الآیات 49 الی 61]





اشارة

وَ إِذْ نَجَّیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ یُذَبِّحُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ (49) وَ إِذْ فَرَقْنا بِکُمُ الْبَحْرَ فَأَنْجَیْناکُمْ وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (50) وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً ثُمَّ اتَّخَذْتُمُ الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَنْتُمْ ظالِمُونَ (51) ثُمَّ عَفَوْنا عَنْکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (52) وَ إِذْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ الْفُرْقانَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (53)
وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ بِاتِّخاذِکُمُ الْعِجْلَ فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (54) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْکُمُ الصَّاعِقَةُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (55) ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (56) وَ ظَلَّلْنا عَلَیْکُمُ الْغَمامَ وَ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمُ الْمَنَّ وَ السَّلْوی کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (57) وَ إِذْ قُلْنَا ادْخُلُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ فَکُلُوا مِنْها حَیْثُ شِئْتُمْ رَغَداً وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُولُوا حِطَّةٌ نَغْفِرْ لَکُمْ خَطایاکُمْ وَ سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ (58)
فَبَدَّلَ الَّذِینَ ظَلَمُوا قَوْلاً غَیْرَ الَّذِی قِیلَ لَهُمْ فَأَنْزَلْنا عَلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (59) وَ إِذِ اسْتَسْقی مُوسی لِقَوْمِهِ فَقُلْنَا اضْرِبْ بِعَصاکَ الْحَجَرَ فَانْفَجَرَتْ مِنْهُ اثْنَتا عَشْرَةَ عَیْناً قَدْ عَلِمَ کُلُّ أُناسٍ مَشْرَبَهُمْ کُلُوا وَ اشْرَبُوا مِنْ رِزْقِ اللَّهِ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (60) وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نَصْبِرَ عَلی طَعامٍ واحِدٍ فَادْعُ لَنا رَبَّکَ یُخْرِجْ لَنا مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ مِنْ بَقْلِها وَ قِثَّائِها وَ فُومِها وَ عَدَسِها وَ بَصَلِها قالَ أَ تَسْتَبْدِلُونَ الَّذِی هُوَ أَدْنی بِالَّذِی هُوَ خَیْرٌ اهْبِطُوا مِصْراً فَإِنَّ لَکُمْ ما سَأَلْتُمْ وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ وَ الْمَسْکَنَةُ وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ الْحَقِّ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ (61)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ أی یترکونهن أحیاء للخدمة من غیر أن یقتلوهن کالأبناء فالاستحیاء طلب الحیاة و یمکن أن یکون المعنی و یفعلون ما یوجب زوال حیائهن من المنکرات، و معنی یسومونکم یولونکم.
قوله تعالی: وَ إِذْ فَرَقْنا بِکُمُ الفرق مقابل الجمع کالفصل و الوصل، و الفرق فی البحر الشق و الباء للسببیة أو الملابسة أی فرقنا لإنجائکم البحر أو لملابستکم دخول البحر.
قوله تعالی: وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً و قص تعالی القصة فی سورة الأعراف بقوله: «وَ واعَدْنا مُوسی ثَلاثِینَ لَیْلَةً وَ أَتْمَمْناها بِعَشْرٍ فَتَمَّ مِیقاتُ رَبِّهِ أَرْبَعِینَ لَیْلَةً»: الأعراف- 142، فعد المواعدة فیها أربعین لیلة إما للتغلیب أو لأنه کانت العشرة الأخیرة بمواعدة أخری فالأربعون مجموع المواعدتین کما وردت به الروایة.
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قوله تعالی: فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ البارئ من الأسماء الحسنی کما قال تعالی:
«هُوَ اللَّهُ الْخالِقُ الْبارِئُ الْمُصَوِّرُ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : الحشر- 24، وقع فی ثلاث مواضع من کلامه تعالی: اثنان منها فی هذه الآیة و لعله خص بالذکر هاهنا من بین الأسماء الملائمة معناه للمورد لأنه قریب المعنی من الخالق و الموجد، من برأ یبرأ براء إذا فصل لأنه یفصل الخلق من العدم أو الإنسان من الأرض، فکأنه تعالی یقول: هذه التوبة و قتلکم أنفسکم و إن کان أشق ما یکون من الأوامر لکن الله الذی أمرکم بهذا الفناء و الزوال بالقتل هو الذی برأکم فالذی أحب وجودکم و هو خیر لکم هو یحب الآن حلول القتل علیکم فهو خیر لکم و کیف لا یحب خیرکم و قد برأکم، فاختیار لفظ البارئ بإضافته إلیهم فی قوله: إِلی بارِئِکُمْ و قوله عِنْدَ بارِئِکُمْ للإشعار بالاختصاص لإثارة المحبة.
قوله تعالی: ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ ظاهر الآیة و ما تقدمها أن هذه الخطابات و ما وقع فیها من عد أنواع تعدیاتهم و معاصیهم إنما نسبت إلی الکل مع کونها صادرة عن البعض لکونهم جامعة ذات قومیة واحدة یرضی بعضهم بفعل بعض، و ینسب فعل بعضهم إلی آخرین. لمکان الوحدة الموجودة فیهم، فما کل بنی إسرائیل عبدوا العجل، و لا کلهم قتلوا الأنبیاء إلی غیر ذلک من معاصیهم و علی هذا فقوله تعالی: فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ إنما یعنی به قتل البعض و هم الذین عبدوا العجل کما یدل علیه أیضا قوله تعالی: إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ بِاتِّخاذِکُمُ الْعِجْلَ، و قوله تعالی: ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ تتمة الحکایة من قول موسی کما هو الظاهر، و قوله تعالی: فَتابَ عَلَیْکُمْ یدل علی نزول التوبة و قبولها، و قد وردت الروایة أن التوبة نزلت و لما یقتل جمیع المجرمین منهم.
و من هنا یظهر أن الأمر کان أمرا امتحانیا نظیر ما وقع فی قصة رؤیا إبراهیم (ع) و ذبح إسماعیل «یا إِبْراهِیمُ قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا»: الصافات- 105، فقد ذکر موسی (ع) فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ و أمضی الله سبحانه قوله (ع) و جعل قتل البعض قتلا للکل و أنزل التوبة بقوله: فَتابَ عَلَیْکُمْ 
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قوله تعالی: رِجْزاً مِنَ السَّماءِ، الرجز العذاب.
قوله تعالی: وَ لا تَعْثَوْا العیث و العثی أشد الفساد.
قوله تعالی: وَ قِثَّائِها وَ فُومِها، القثاء الخیار و الفوم الثوم أو الحنطة.
قوله تعالی: وَ باؤُ بِغَضَبٍ أی رجعوا.
قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ تعلیل لما تقدمه.
قوله تعالی: ذلِکَ بِما عَصَوْا، تعلیل للتعلیل فعصیانهم و مداومتهم للاعتداء هو الموجب لکفرهم بالآیات و قتلهم الأنبیاء کما قال تعالی: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: الروم- 10، و فی التعلیل بالمعصیة وجه سیأتی فی البحث الآتی.



(بحث روائی) [الصابئین.]

فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً»- عن أبی جعفر (ع) قال: کان فی العلم و التقدیر ثلاثین لیلة- ثم بدا منه فزاد عشرا- فتم میقات ربه الأول و الآخر أربعین لیلة.
أقول: و الروایة تؤید ما مر أن الأربعین مجموع المواعدتین.
و فی الدر المنثور،: عن علی (ع): فی قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ الآیة، قال: قالوا لموسی: ما توبتنا؟ قال: یقتل بعضکم بعضا- فأخذوا السکاکین فجعل الرجل یقتل أخاه و أباه و ابنه- و الله لا یبالی من قتل حتی قتل منهم سبعون ألفا- فأوحی الله إلی موسی مرهم فلیرفعوا أیدیهم- و قد غفر لمن قتل و تیب علی من بقی.
و فی تفسیر القمی،: قال (ع): إن موسی لما خرج إلی المیقات- و رجع إلی قومه و قد عبدوا العجل- قال لهم موسی: یا قَوْمِ إِنَّکُمْ ظَلَمْتُمْ أَنْفُسَکُمْ بِاتِّخاذِکُمُ الْعِجْلَ- فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ- ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ فقالوا له: کیف نقتل 
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أنفسنا فقال لهم موسی: اغدوا کل واحد منکم إلی بیت المقدس- و معه سکین أو حدیدة أو سیف- فإذا صعدت أنا منبر بنی إسرائیل- فکونوا أنتم ملتثمین لا یعرف أحد صاحبه- فاقتلوا بعضکم بعضا» فاجتمعوا سبعین ألف رجل- ممن کان عبدوا العجل إلی بیت المقدس- فلما صلی بهم موسی و صعد المنبر أقبل بعضهم یقتل بعضا- حتی نزل جبرائیل فقال: قل لهم: یا موسی ارفعوا القتل فقد تاب الله لکم، فقتل منهم عشرة آلاف و أنزل الله: ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ- فَتابَ عَلَیْکُمْ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ 
أقول: و الروایة کما تری تدل علی کون قوله تعالی: ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ عِنْدَ بارِئِکُمْ مقولا لموسی و مقولا له سبحانه فیکون إمضاء لکلمة قالها موسی و کشفا عن کونها تامة علی خلاف ما یلوح من الظاهر من کونها ناقصة فإن الظاهر یعطی أن موسی جعل قتل الجمیع خیرا لهم عند بارئهم، و قد قتل منهم البعض دون الجمیع فجعل سبحانه ما وقع من القتل هو الخیر الذی ذکره موسی (ع) کما مر.
و فی تفسیر القمی، أیضا: فی قوله تعالی: وَ ظَلَّلْنا عَلَیْکُمُ الْغَمامَ الآیة- أن بنی إسرائیل لما عبر موسی بهم البحر نزلوا فی مفازة- فقالوا: یا موسی أهلکتنا و قتلتنا- و أخرجتنا من العمران إلی مفازة لا ظل، و لا شجر، و لا ماء. و کانت تجی‌ء بالنهار غمامة تظلهم من الشمس- و ینزل علیهم باللیل المن- فیقع علی النبات و الشجر و الحجر- فیأکلونه و بالعشی یأتیهم طائر مشوی یقع علی موائدهم- فإذا أکلوا و شربوا طار و مر- و کان مع موسی حجر یضعه وسط العسکر- ثم یضربه بعصاه فتنفجر منها اثنتا عشرة عینا- کما حکی الله فیذهب إلی کل سبط فی رحله- و کانوا اثنی عشر سبطا.
و فی الکافی،: فی قوله تعالی: وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ عن أبی الحسن الماضی (ع) قال: إن الله أعز و أمنع من أن یظلم أو ینسب نفسه إلی الظلم- و لکنه خلطنا بنفسه فجعل ظلمنا ظلمه و ولایتنا ولایته، ثم أنزل الله بذلک قرآنا علی نبیه فقال: وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ قال الراوی: قلت: هذا تنزیل، قال: نعم.
أقول: و روی ما یقرب منه أیضا عن الباقر (ع)
و قوله (ع): أمنع من 
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أن یظلم بالبناء للمفعول تفسیر لقوله تعالی: وَ ما ظَلَمُونا، و قوله: أو ینسب نفسه إلی الظلم بالبناء للفاعل، و قوله: و لکنه خلطنا بنفسه أی خلطنا معاشر الأنبیاء و الأوصیاء و الأئمة بنفسه، و قوله: قلت: هذا تنزیل قال: نعم وجهه أن النفی فی هذه الموارد و أمثالها إنما یصح فیما یصح فیه الإثبات أو یتوهم صحته، فلا یقال للجدار، أنه لا یبصر أو لا یظلم إلا لنکتة و هو سبحانه أجل من أن یسلم فی کلامه توهم الظلم علیه، أو جاز وقوعه علیه فالنکتة فی هذا النفی الخلط المذکور لأن العظماء یتکلمون عن خدمهم و أعوانهم.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ الآیة عن الصادق (ع) أنه قرأ هذه الآیة: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ- وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ الْحَقِّ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ فقال: و الله ما ضربوهم بأیدیهم و لا قتلوهم بأسیافهم- و لکن سمعوا أحادیثهم فأذاعوها فأخذوا علیها- فقتلوا فکان قتلا و اعتداء و مصیبة:
أقول: و فی الکافی، عنه (ع) مثله 
و کأنه (ع) استفاد ذلک من قوله تعالی:
ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ فإن القتل و خاصة قتل الأنبیاء و الکفر بآیات الله لا یعلل بالعصیان بل الأمر بالعکس علی ما یوجبه الشدة و الأهمیة لکن العصیان بمعنی عدم الکتمان و التحفظ مما یصح التعلیل المذکور به.



[سورة البقرة (2): آیة 62]





اشارة

إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (62)



(بیان)

تکرار الإیمان ثانیا و هو الاتصاف بحقیقته کما یعطیه السیاق یفید أن المراد
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بالذین آمنوا فی صدر الآیة هم المتصفون بالإیمان ظاهرا المتسمون بهذا الاسم فیکون محصل المعنی أن الأسماء و التسمی بها مثل المؤمنین و الیهود و النصاری و الصابئین لا یوجب عند الله تعالی أجرا و لا أمنا من العذاب کقولهم: لا یدخل الجنة إلا من کان هودا أو نصاری، و إنما ملاک الأمر و سبب الکرامة و السعادة حقیقة الإیمان بالله و الیوم الآخر و العمل الصالح، و لذلک لم یقل من آمن منهم بإرجاع الضمیر إلی الموصول اللازم فی الصلة لئلا یکون تقریرا للفائدة فی التسمی علی ما یعطیه النظم کما لا یخفی و هذا مما تکررت فیه آیات القرآن أن السعادة و الکرامة تدور مدار العبودیة، فلا اسم من هذه الأسماء ینفع لمتسمیه شیئا، و لا وصف من أوصاف الکمال یبقی لصاحبه و ینجیه إلا مع لزوم العبودیة، الأنبیاء و من دونهم فیه سواء، فقد قال تعالی فی أنبیائه بعد ما وصفهم بکل وصف جمیل: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام- 88، و قال تعالی فی أصحاب نبیه و من آمن معه مع ما ذکر من عظم شأنهم و علو قدرهم: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً»: الفتح- 29، فأتی بکلمة منهم و قال فی غیرهم ممن أوتی آیات الله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ»: الأعراف- 176، إلی غیر ذلک من الآیات الناصة علی أن الکرامة بالحقیقة دون الظاهر.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: عن سلمان الفارسی قال: سألت النبی ص عن أهل دین کنت معهم، فذکر من صلاتهم و عبادتهم فنزلت: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا» الآیة:
أقول: و روی أیضا نزول الآیة فی أصحاب سلمان بعدة طرق أخری.
و فی المعانی، عن ابن فضال قال: قلت للرضا (ع) لم سمی النصاری نصاری- قال: لأنهم کانوا من قریة اسمها ناصرة من بلاد الشام- نزلتها مریم و عیسی بعد رجوعهما من مصر
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أقول و فی الروایة بحث سنتعرض له فی قصص عیسی (ع) من سورة آل عمران إن شاء الله.
و فی الروایة": أن الیهود سموا بالیهود لأنهم من ولد یهودا بن یعقوب.
و فی تفسیر القمی،: قال: قال (ع): الصابئون قوم لا مجوس و لا یهود و لا نصاری و لا مسلمون- و هم یعبدون النجوم و الکواکب.
أقول: و هی الوثنیة، غیر أن عبادة الأصنام غیر مقصورة علیهم بل الذی یخصهم عبادة أصنام الکواکب.



(بحث تاریخی) [بحث آخر فی الشفاعة أیضا.]

ذکر أبو ریحان البیرونی فی الآثار الباقیة، ما لفظه: و أول المذکورین منهم یعنی المتنبئین یوذاسف و قد ظهر عند مضی سنة من ملک طهمورث بأرض الهند و أتی بالکتابة الفارسیة، و دعا إلی ملة الصابئین فاتبعه خلق کثیر، و کانت الملوک البیشدادیة و بعض الکیانیة ممن کان یستوطن بلخ یعظمون النیرین و الکواکب و کلیات العناصر و یقدسونها إلی وقت ظهور زرادشت عند مضی ثلاثین سنة من ملک بشتاسف، و بقایا أولئک الصابئین بحران ینسبون إلی موضعهم، فیقال لهم: الحرانیة و قد قیل: إنها نسبة إلی هادان بن ترخ أخی إبراهیم (ع) و إنه کان من بین رؤسائهم أوغلهم فی الدین و أشدهم تمسکا به، و حکی عنه ابن سنکلا النصرانی فی کتابه الذی قصد فیه نقض نحلتهم، فحشاه بالکذب و الأباطیل، أنهم یقولون إن إبراهیم (ع) إنما خرج عن جملتهم لأنه خرج فی قلفته برص و إن من کان به ذلک فهو نجس لا یخالطونه فقطع قلفته بذلک السبب یعنی اختتن، و دخل إلی بیت من بیوت الأصنام فسمع صوتا من صنم یقول له: یا إبراهیم خرجت من عندنا بعیب واحد، و جئتنا بعیبین، اخرج و لا تعاود المجی‌ء إلینا فحمله الغیظ علی أن جعلها جذاذا، و خرج من جملتهم ثم إنه ندم بعد ما فعله، و أراد ذبح ابنه لکوکب المشتری علی عادتهم فی ذبح أولادهم، زعم فلما علم کوکب المشتری صدق توبته فداه بکبش.
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و حکی عبد المسیح بن إسحاق الکندی عنهم فی جوابه عن کتاب عبد الله بن إسماعیل الهاشمی، أنهم یعرفون بذبح الناس و لکن ذلک لا یمکنهم الیوم جهرا و نحن لا نعلم منهم إلا أنهم أناس یوحدون الله، و ینزهونه عن القبائح، و یصفونه بالسلب لا الإیجاب کقولهم: لا یحد، و لا یری، و لا یظلم، و لا یجور و یسمونه بالأسماء الحسنی مجازا، إذ لیس عندهم صفة بالحقیقة، و ینسبون التدبیر إلی الفلک و أجرامه، و یقولون بحیاتها و نطقها و سمعها و بصرها، و یعظمون الأنوار، و من آثارهم القبة التی فوق محراب عند المقصورة من جامع دمشق، و کان مصلاهم، کان الیونانیون و الروم علی دینهم، ثم صارت فی أیدی الیهود، فعملوها کنیستهم، ثم تغلب علیها النصاری، فصیروها بیعة إلی أن جاء الإسلام و أهله فاتخذوها مسجدا و کانت لهم هیاکل و أصنام بأسماء الشمس معلومة الأشکال کما ذکرها أبو معشر البلخی فی کتابه فی بیوت العبادات، مثل هیکل بعلبک کان لصنم الشمس، و قران فإنها منسوبة إلی القمر، و بناؤها علی صورته کالطیلسان؛ و بقربها قریة تسمی سلمسین، و اسمها القدیم صنم سین، أی صنم القمر، و قریة أخری تسمی ترع‌عوز أی باب الزهرة و یذکرون أن الکعبة و أصنامها کانت لهم، و عبدتها کانوا من جملتهم، و أن اللات کان باسم زحل، و العزی باسم الزهرة و لهم أنبیاء کثیرة أکثرهم فلاسفة یونان کهرمس المصری و أغاذیمون و والیس و فیثاغورث و باباسوار جد أفلاطون من جهة أمه و أمثالهم، و منهم من حرم علیه السمک خوفا أن یکون رغاوة و الفرخ لأنه أبدا محموم، و الثوم لأنه مصدع محرق للدم أو المنی الذی منه قوام العالم، و الباقلاء لأنه یغلظ الذهن و یفسده، و أنه فی أول الأمر إنما نبت فی جمجمة إنسان، و لهم ثلاث صلوات مکتوبات.
أولها: عند طلوع الشمس ثمانی رکعات.
و الثانیة: عند زوال الشمس عن وسط السماء خمس رکعات، و فی کل رکعة من صلاتهم ثلاث سجدات، و یتنفلون بصلاة فی الساعة الثانیة من النهار، و أخری فی التاسعة من النهار.
و الثالثة: فی الساعة الثالثة من اللیل، و یصلون علی طهر و وضوء، و یغتسلون من الجنابة و لا یختتنون إذ لم یؤمروا بذلک زعموا و أکثر أحکامهم فی المناکح و الحدود مثل أحکام المسلمین، و فی التنجس عند مس الموتی، و أمثال ذلک شبیهة بالتوراة، و لهم 
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قرابین متعلقة بالکواکب و أصنامها و هیاکلها و ذبائح یتولاها کهنتهم و فاتنوهم، و یستخرجون من ذلک علم ما عسی یکون المقرب و جواب ما یسأل عنه، و قد یسمی هرمس بإدریس الذی ذکر فی التوراة أخنوخ، و بعضهم زعم أن یوذاسف هو هرمس.
و قد قیل: إن هؤلاء الحرانیة لیسوا هم الصابئة بالحقیقة، بل هم المسمون فی الکتب بالحنفاء و الوثنیة، فإن الصابئة هم الذین تخلفوا ببابل من جملة الأسباط الناهضة فی أیام کورش و أیام أرطحشست إلی بیت المقدس، و مالوا إلی شرائع المجوس فصبوا إلی دین بخت نصر، فذهبوا مذهبا ممتزجا من المجوسیة و الیهودیة، کالسامرة بالشام، و قد توجد أکثرهم بواسط و سواد العراق بناحیة جعفر و الجامدة و نهری الصلة منتمین إلی أنوش بن شیث، و مخالفین للحرانیة، عائبین مذاهبهم، لا یوافقونهم إلا فی أشیاء قلیلة، حتی أنهم یتوجهون فی الصلاة إلی جهة القطب الشمالی و الحرانیة إلی الجنوبی، و زعم بعض أهل الکتاب أنه کان لمتوشلخ ابن غیر ملک یسمی صابی، و أن الصابئة سموا به، و کان الناس قبل ظهور الشرائع و خروج یوذاسف شمینین سکان الجانب الشرقی من الأرض و کانوا عبدة أوثان، و بقایاهم الآن بالهند و الصین و التغزغز و یسمیهم أهل خراسان شمنان، و آثارهم و بهاراتهم و أصنامهم و فرخاراتهم ظاهرة فی ثغور خراسان المتصلة بالهند، و یقولون: بقدم الدهر، و تناسخ الأرواح، و هوی الفلک فی خلإ غیر متناه، و لذلک یتحرک علی استدارة فإن الشی‌ء المستدیر إذا أزیل ینزل مع دوران، زعموا و منهم من أقر بحدوث العالم، و زعم أن مدته ألف ألف سنة انتهی موضع الحاجة.
أقول: و ما نسبه إلی بعض من تفسیر الصائبة بالمذهب الممتزج من المجوسیة و الیهودیة مع أشیاء من الحرانیة هو الأوفق بما فی الآیة فإن ظاهر السیاق أن التعداد لأهل الملة



[سورة البقرة (2): الآیات 63 الی 74]





اشارة

وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ وَ اذْکُرُوا ما فِیهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (63) ثُمَّ تَوَلَّیْتُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَلَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ لَکُنْتُمْ مِنَ الْخاسِرِینَ (64) وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ الَّذِینَ اعْتَدَوْا مِنْکُمْ فِی السَّبْتِ فَقُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ (65) فَجَعَلْناها نَکالاً لِما بَیْنَ یَدَیْها وَ ما خَلْفَها وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ (66) وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً قالُوا أَ تَتَّخِذُنا هُزُواً قالَ أَعُوذُ بِاللَّهِ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ (67)
قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا فارِضٌ وَ لا بِکْرٌ عَوانٌ بَیْنَ ذلِکَ فَافْعَلُوا ما تُؤْمَرُونَ (68) قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما لَوْنُها قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ صَفْراءُ فاقِعٌ لَوْنُها تَسُرُّ النَّاظِرِینَ (69) قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا وَ إِنَّا إِنْ شاءَ اللَّهُ لَمُهْتَدُونَ (70) قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا ذَلُولٌ تُثِیرُ الْأَرْضَ وَ لا تَسْقِی الْحَرْثَ مُسَلَّمَةٌ لا شِیَةَ فِیها قالُوا الْآنَ جِئْتَ بِالْحَقِّ فَذَبَحُوها وَ ما کادُوا یَفْعَلُونَ (71) وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً فَادَّارَأْتُمْ فِیها وَ اللَّهُ مُخْرِجٌ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ (72)
فَقُلْنا اضْرِبُوهُ بِبَعْضِها کَذلِکَ یُحْیِ اللَّهُ الْمَوْتی وَ یُرِیکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (73) ثُمَّ قَسَتْ قُلُوبُکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَهِیَ کَالْحِجارَةِ أَوْ أَشَدُّ قَسْوَةً وَ إِنَّ مِنَ الْحِجارَةِ لَما یَتَفَجَّرُ مِنْهُ الْأَنْهارُ وَ إِنَّ مِنْها لَما یَشَّقَّقُ فَیَخْرُجُ مِنْهُ الْماءُ وَ إِنَّ مِنْها لَما یَهْبِطُ مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (74)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ، الطور هو الجبل کما بدله منه فی قوله تعالی: «وَ إِذْ نَتَقْنَا الْجَبَلَ فَوْقَهُمْ کَأَنَّهُ ظُلَّةٌ»: الأعراف- 171، و النتق هو الجذب و الاقتلاع، و سیاق الآیة حیث ذکر أخذ المیثاق أولا و الأمر بأخذ ما أوتوا و ذکر ما فیه أخیرا و وضع رفع الطور فوقهم بین الأمرین مع السکوت عن سبب الرفع و غایتها یدل علی أنه کان لإرهابهم بعظمة القدرة من دون أن یکون لإجبارهم و إکراههم علی العمل بما أوتوه و إلا لم یکن لأخذ المیثاق وجه، فما ربما یقال: إن رفع الجبل فوقهم لو کان علی ظاهره کان آیة معجزة و أوجب إجبارهم و إکراههم علی العمل.
و قد قال سبحانه: «لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ»: البقرة- 256، و قال تعالی: «أَ فَأَنْتَ تُکْرِهُ النَّاسَ حَتَّی یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ»: یونس- 99، غیر وجیه فإن الآیة کما مر لا تدل علی أزید من الإخافة و الإرهاب و لو کان مجرد رفع الجبل فوق بنی إسرائیل إکراها لهم علی الإیمان أو العمل، لکان أغلب معجزات موسی موجبة للإکراه، نعم هذا التأویل و صرف الآیة عن ظاهرها، و القول بأن بنی إسرائیل کانوا فی أصل الجبل فزلزل و زعزع حتی أظل رأسه علیهم، فظنوا أنه واقع بهم فعبر عنها برفعه فوقهم أو نتقه فوقهم، مبنی علی أصل إنکار المعجزات و خوارق العادات، و قد مر الکلام فیها و لو جاز أمثال هذه التأویلات لم یبق للکلام ظهور، و لا لبلاغة الکلام و فصاحته أصل تتکی علیه و تقوم به.
قوله تعالی: لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ. لعل کلمة ترج و اللازم فی الترجی صحته فی الکلام سواء کان قائما بنفس المتکلم أو المخاطب أو بالمقام، کأن یکون المقام مقام رجاء و إن لم یکن للمتکلم و المخاطب رجاء فیه و هو لا یخلو عن شوب جهل بعاقبة الأمر فالرجاء فی کلامه تعالی إما بملاحظة المخاطب أو بملاحظة المقام. و أما هو تعالی فیستحیل نسبة الرجاء إلیه لعلمه بعواقب الأمور، کما نبه علیه الراغب فی مفرداته.
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قوله تعالی: کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ أی صاغرین.
قوله تعالی: فَجَعَلْناها نَکالًا أی عبرة یعتبر بها، و النکال هو ما یفعل من الإذلال و الإهانة بواحد لیعتبر به آخرون.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً» إلخ، هذه قصة بقرة بنی إسرائیل، و بها سمیت السورة سورة البقرة. و الأمر فی بیان القرآن لهذه القصة عجیب فإن القصة فصل بعضها عن بعض حیث قال تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إلی آخره» ثم قال: «وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً فَادَّارَأْتُمْ فِیها» ثم إنه أخرج فصلا منها من وسطها و قدم أولا و وضع صدر القصة و ذیلها ثانیا، ثم إن الکلام کان مع بنی إسرائیل فی الآیات السابقة بنحو الخطاب فانتقل بالالتفات إلی الغیبة حیث قال: وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ ثم التفت إلی الخطاب ثانیا بقوله: وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً فَادَّارَأْتُمْ فِیها.
أما الالتفات فی قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً، ففیه صرف الخطاب عن بنی إسرائیل، و توجیهه إلی النبی فی شطر من القصة و هو أمر ذبح البقرة و توصیفها لیکون کالمقدمة الموضحة للخطاب الذی سیخاطب به بنو إسرائیل بقوله: وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً فَادَّارَأْتُمْ فِیها وَ اللَّهُ مُخْرِجٌ ما کُنْتُمْ تَکْتُمُونَ، فَقُلْنا اضْرِبُوهُ بِبَعْضِها کَذلِکَ یُحْیِ اللَّهُ الْمَوْتی وَ یُرِیکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ، الآیتان فی سلک الخطابات السابقة فهذه الآیات الخمس من قوله: وَ إِذْ قالَ مُوسی إلی قوله: وَ ما کادُوا یَفْعَلُونَ، کالمعترضة فی الکلام تبین معنی الخطاب التالی مع ما فیها من الدلالة علی سوء أدبهم و إیذائهم لرسولهم، برمیه بفضول القول و لغو الکلام، مع ما فیه من تعنتهم و تشدیدهم و إصرارهم فی الاستیضاح و الاستفهام المستلزم لنسبة الإبهام إلی الأوامر الإلهیة و بیانات الأنبیاء مع ما فی کلامهم من شوب الإهانة و الاستخفاف الظاهر بمقام الربوبیة فانظر إلی قول موسی (ع) لهم: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً، و قولهم: ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ، و قولهم ثانیا: ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما لَوْنُها، و قولهم ثالثا: ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا، فأتوا فی الجمیع بلفظ ربک من غیر أن یقولوا ربنا ثم کرروا قولهم: ما هِیَ و قالوا إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا فادعوا التشابه بعد البیان، و لم یقولوا: إن البقرة تشابهت علینا بل قالوا: إِنَّ الْبَقَرَ
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تَشابَهَ عَلَیْنا کأنهم یدعون أن جنس البقر متشابه و لا یؤثر هذا الأثر إلا بعض أفراد هذا النوع و هذا المقدار من البیان لا یجزی فی تعیین الفرد المطلوب و تشخیصه، مع أن التأثیر لله عز اسمه لا للبقرة، و قد أمرهم أن یذبحوا بقرة فأطلق القول و لم یقیده بقید، و کان لهم أن یأخذوا بإطلاقه، ثم انظر إلی قولهم لنبیهم: أَ تَتَّخِذُنا هُزُواً، المتضمن لرمیه (ع) بالجهالة و اللغو حتی نفاه عن نفسه بقوله: أَعُوذُ بِاللَّهِ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ، و قولهم أخیرا بعد تمام البیان الإلهی: الْآنَ جِئْتَ بِالْحَقِّ، الدال علی نفی الحق عن البیانات السابقة المستلزم لنسبة الباطل إلی طرز البیان الإلهی و التبلیغ النبوی.
و بالجملة فتقدیم هذا الشطر من القصة لإبانة الأمر فی الخطاب التالی کما ذکر مضافا إلی نکتة أخری، و هی أن قصة البقرة غیر مذکورة فی التوراة الموجودة عند الیهود الیوم فکان من الحری أن لا یخاطبوا بهذه القصة أصلا أو یخاطبوا به بعد بیان ما لعبت به أیدیهم من التحریف، فأعرض عن خطابهم أولا بتوجیه الخطاب إلی النبی ثم بعد تثبیت الأصل، عاد إلی ما جری علیه الکلام من خطابهم المتسلسل، نعم فی هذا المورد من التوراة حکم لا یخلو عن دلالة ما علی وقوع القصة و هاک عبارة التوراة.
قال فی الفصل الحادی و العشرین من سفر تثنیة الاشتراع": إذا وجد قتیل فی الأرض- التی یعطیک الرب إلهک لتمتلکها واقعا فی الحقل- لا یعلم من قتله یخرج شیوخک و قضاتک- و یقیسون إلی المدن التی حول القتیل- فالمدینة القریبة من القتیل- یأخذ شیوخ تلک المدینة عجلة- من البقر لم یحرث علیها لم تجر بالغیر- و ینحدر شیوخ تلک المدینة بالعجلة- إلی واد دائم السیلان لم یحرث فیه و لم یزرع- و یکسرون عنق العجلة فی الوادی- ثم یتقدم الکهنة بنی لاوی- لأنه إیاهم اختار الرب إلهک لیخدموه و یبارکوا باسم الرب- و حسب قولهم تکون کل خصومة و کل ضربة- و یغسل جمیع شیوخ تلک المدینة القریبین من القتیل أیدیهم- علی العجلة المکسورة العنق فی الوادی- و یصرخون و یقولون أیدینا لم تسفک هذا الدم- و أعیننا لم تبصر اغفر لشعبک إسرائیل- الذی فدیت یا رب- و لا تجعل دم بری‌ء فی وسط شعبک إسرائیل- فیغفر لهم الدم انتهی.
إذا عرفت هذا علی طوله علمت أن بیان هذه القصة علی هذا النحو لیس من قبیل
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فصل القصة، بل القصة مبینة علی نحو الإجمال فی الخطاب الذی فی قوله: وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً إلخ و شطر من القصة مأتیة بها ببیان تفصیلی فی صورة قصة أخری لنکتة دعت إلیه.
فقوله تعالی: وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ خطاب للنبی ص و هو کلام فی صورة قصة و إنما هی مقدمة توضیحیة للخطاب التالی لم یذکر معها السبب الباعث علی هذا الأمر و الغایة المقصودة منها بل أطلقت إطلاقا لیتنبه بذلک نفس السامع و تقف موقف التجسس، و تنتشط إذا سمعت أصل القصة، و نالت الارتباط بین الکلامین، و لذلک لما سمعت بنو إسرائیل قوله: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً تعجبوا من ذلک و لم یحملوه إلا علی أن نبی الله موسی یستهزئ بهم لعدم وجود رابطة عندهم بین ذبح البقرة و ما یسألونه من فصل الخصومة و الحصول علی القاتل قالوا أ تتخذنا هزوا و سخریة.
و إنما قالوا ذلک لفقدهم روح الإطاعة و السمع و استقرار ملکة الاستکبار و العتو فیهم، و قولهم: إنا لا نحوم حول التقلید المذموم، و إنما نؤمن بما نشاهده و نراه کما قالوا لموسی: لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً و إنما وقعوا فیما وقعوا من جهة استقلالهم فی الحکم و القضاء فیما لهم ذلک، و فیما لیس لهم ذلک فحکموا بالمحسوس علی المعقول فطالبوا معاینة الرب بالحس الباصر و قالوا: «یا مُوسَی اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ»: الأعراف- 138، و زعموا أن نبیهم موسی مثلهم یتهوس کتهوسهم، و یلعب کلعبهم، فرموه بالاستهزاء و السفه و الجهالة حتی رد علیهم، و قال أعوذ بالله أن أکون من الجاهلین، و إنما استعاذ بالله و لم یخبر عن نفسه بأنه لیس یجاهل لأن ذلک منه (ع) أخذ بالعصمة الإلهیة التی لا تتخلف لا الحکمة الخلقیة التی ربما تتخلف.
و زعموا أن لیس للإنسان أن یقبل قولا إلا عن دلیل، و هذا حق، لکنهم غلطوا فی زعمهم أن کل حکم یجب العثور علی دلیله تفصیلا و لا یکفی فی ذلک الإجمال و من أجل ذلک طالبوا تفصیل أوصاف البقرة لحکمهم أن نوع البقر لیس فیه خاصة الإحیاء، فإن کان و لا بد فهو فی فرد خاص منه یجب تعیینه بأوصاف کاملة البیان و لذلک قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ، و هذا تشدید منهم علی أنفسهم من غیر جهة فشدد الله علیهم، و قال موسی إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا فارِضٌ، أی لیست بمسنة انقطعت
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ولادتها وَ لا بِکْرٌ أی لم تلد عَوانٌ بَیْنَ ذلِکَ، و العوان من النساء و البهائم ما هو فی منتصف السن أی واقعة فی السن بین ما ذکر من الفارض و البکر، ثم ترحم علیهم ربهم فوعظهم أن لا یلحوا فی السؤال، و لا یشددوا علی أنفسهم و یقنعوا بما بین لهم فقال:
فَافْعَلُوا ما تُؤْمَرُونَ، لکنهم لم یرتدعوا بذلک بل قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما لَوْنُها، قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ صَفْراءُ فاقِعٌ شدید الصفرة فی صفاء لَوْنُها تَسُرُّ النَّاظِرِینَ و تم بذلک وصف البقرة بیانا، و اتضح أنها ما هی و ما لونها و هم مع ذلک لم یرضوا به، و أعادوا کلامهم الأول، من غیر تحجب و انقباض و قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا وَ إِنَّا إِنْ شاءَ اللَّهُ لَمُهْتَدُونَ، فأجابهم ثانیا بتوضیح فی ماهیتها و لونها و قال إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا ذَلُولٌ أی غیر مذللة بالحرث و السقی تُثِیرُ الْأَرْضَ بالشیار وَ لا تَسْقِی الْحَرْثَ فلما تم علیهم البیان و لم یجدوا ما یسألونه قالُوا الْآنَ جِئْتَ بِالْحَقِّ قول من یعترف بالحقیقة بالإلزام و الحجة من غیر أن یجد إلی الرد سبیلا، فیعترف بالحق اضطرارا، و یعتذر عن المبادرة إلی الإنکار بأن القول لم یکن مبینا من قبل، و لا بینا تاما. و الدلیل علی ذلک قوله تعالی: فَذَبَحُوها وَ ما کادُوا یَفْعَلُونَ.
قوله تعالی: وَ إِذْ قَتَلْتُمْ نَفْساً فَادَّارَأْتُمْ فِیها، شروع فی أصل القصة و التدارؤ هو التدافع من الدرء بمعنی الدفع فقد کانوا قتلوا- نفسا- و کل طائفة منهم یدفع الدم عن نفسها إلی غیرها- و أراد الله سبحانه إظهار ما کتموه.
قوله تعالی: فَقُلْنا اضْرِبُوهُ بِبَعْضِها، أول الضمیرین راجع إلی النفس باعتبار أنه قتیل، و ثانیهما إلی البقرة، و قد قیل: إن المراد بالقصة بیان أصل تشریع الحکم حتی ینطبق علی الحکم المذکور فی التوراة الذی نقلناه، و المراد بإحیاء الموتی العثور بوسیلة تشریع هذا الحکم علی دم المقتول، نظیر ما ذکره تعالی بقوله: «وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ»: البقرة- 179، من دون أن یکون هناک إحیاء بنحو الإعجاز هذا، و أنت خبیر بأن سیاق الکلام و خاصة قوله تعالی: فَقُلْنا اضْرِبُوهُ بِبَعْضِها کَذلِکَ یُحْیِ اللَّهُ الْمَوْتی، یأبی ذلک.
قوله تعالی: ثُمَّ قَسَتْ قُلُوبُکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَهِیَ کَالْحِجارَةِ أَوْ أَشَدُّ قَسْوَةً القسوة فی القلب بمنزلة الصلابة فی الحجر و کلمة أو بمعنی بل، و المراد بکونها بمعنی بل انطباق معناه علی موردها،
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و قد بین شدة قسوة قلوبهم بقوله: وَ إِنَّ مِنَ الْحِجارَةِ لَما یَتَفَجَّرُ مِنْهُ الْأَنْهارُ، و قوبل فیه بین الحجارة و الماء لکون الحجارة یضرب بها المثل فی الصلابة ککون الماء یضرب به المثل فی اللین فهذه الحجارة علی کمال صلابتها یتفجر منها الأنهار علی لین مائها و تشقق فیخرج منها الماء علی لینه و صلابتها، و لا یصدر من قلوبهم حال یلائم الحق، و لا قول حق یلائم الکمال الواقع.
قوله تعالی: وَ إِنَّ مِنْها لَما یَهْبِطُ مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ، و هبوط الحجارة ما نشاهد من انشقاق الصخور علی قلل الجبال، و هبوط قطعات منها بواسطة الزلازل، و صیرورة الجمد الذی یتخللها فی فصل الشتاء ماء فی فصل الربیع إلی غیر ذلک، و عد هذا الهبوط المستند إلی أسبابها الطبیعیة هبوطا من خشیة الله تعالی لأن جمیع الأسباب منتهیة إلی الله سبحانه فانفعال الحجارة فی هبوطها عن سببها الخاص بها انفعال عن أمر الله سبحانه إیاها بالهبوط، و هی شاعرة لأمر ربها شعورا تکوینیا، کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ، وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء- 44، و قال تعالی:
«کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ»: البقرة- 116، و الانفعال الشعوری هو الخشیة فهی هابطة من خشیة الله تعالی، فالآیة جاریة مجری قوله تعالی: «وَ یُسَبِّحُ الرَّعْدُ بِحَمْدِهِ وَ الْمَلائِکَةُ مِنْ خِیفَتِهِ»: الرعد- 13: و قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ»: الرعد- 15، حیث عد صوت الرعد تسبیحا بالحمد و عد الظلال ساجدة لله سبحانه إلی غیر ذلک من الآیات التی جری القول فیها مجری التحلیل کما لا یخفی.
و بالجملة فقوله: وَ إِنَّ مِنْها لَما یَهْبِطُ، بیان ثان لکون قلوبهم أقسی من الحجارة فإن الحجارة تخشی الله تعالی، فتهبط من خشیته، و قلوبهم لا تخشی الله تعالی و لا تهابه.




(بحث روائی)

فی المحاسن: عن الصادق (ع): فی قول الله: خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ، أ قوة
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الأبدان أو قوة القلب؟ قال (ع): فیهما جمیعا.
أقول: و رواه العیاشی أیضا فی تفسیره.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحلبی: فی قوله تعالی: وَ اذْکُرُوا ما فِیهِ قال: قال اذکروا ما فیه- و اذکروا ما فی ترکه من العقوبة.
أقول: و قد استفید ذلک من المقام من قوله تعالی: وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ خُذُوا.
و فی الدر المنثور،: عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: لو لا أن بنی إسرائیل قالوا- و إنا إن شاء الله لمتهدون ما أعطوا أبدا- و لو أنهم اعترضوا بقرة من البقر- فذبحوها لأجزأت عنهم- و لکنهم شددوا فشدد الله علیهم.
و فی تفسیر القمی،: عن ابن فضال قال: سمعت أبا الحسن (ع) یقول: إن الله أمر بنی إسرائیل أن یذبحوا بقرة- و إنما کانوا یحتاجون إلی ذنبها فشدد الله علیهم.
و فی المعانی، و تفسیر العیاشی،: عن البزنطی قال: سمعت الرضا (ع) یقول: إن رجلا من بنی إسرائیل قتل قرابة له- ثم أخذه و طرحه علی طریق أفضل سبط من أسباط بنی إسرائیل- ثم جاء یطلب بدمه فقالوا لموسی إن سبط آل فلان قتلوا فلانا- فأخبر من قتله قال: ائتونی ببقرة قالُوا: أَ تَتَّخِذُنا هُزُواً؟ قالَ: أَعُوذُ بِاللَّهِ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ و لو أنهم عمدوا إلی بقرة أجزأتهم- و لکن شددوا فشدد الله علیهم، قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ؟ قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا فارِضٌ وَ لا بِکْرٌ- یعنی لا صغیرة و لا کبیرة عوان بین ذلک- و لو أنهم عمدوا إلی بقرة أجزأتهم- و لکن شددوا فشدد الله علیهم- قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما لَوْنُها- قالَ إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ صَفْراءُ- فاقِعٌ لَوْنُها تَسُرُّ النَّاظِرِینَ و لو أنهم عمدوا إلی بقرة أجزأتهم- و لکن شددوا فشدد الله علیهم- قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا- وَ إِنَّا إِنْ شاءَ اللَّهُ لَمُهْتَدُونَ. قالَ: إِنَّهُ یَقُولُ إِنَّها بَقَرَةٌ لا ذَلُولٌ تُثِیرُ الْأَرْضَ- وَ لا تَسْقِی الْحَرْثَ مُسَلَّمَةٌ لا شِیَةَ فِیها. قالُوا الْآنَ جِئْتَ بِالْحَقِ فطلبوها فوجدوها عند فتی من بنی إسرائیل- فقال لا أبیعها إلا
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بمل‌ء مسک ذهبا، فجاءوا إلی موسی و قالوا له ذلک- قال اشتروها فاشتروها و جاءوا بها فأمر بذبحها- ثم أمر أن یضربوا المیت بذنبها- فلما فعلوا ذلک حیی المقتول- و قال یا رسول الله إن ابن عمی قتلنی، دون من أدعی علیه قتلی، فعلموا بذلک قاتله- فقال لرسول الله موسی بعض أصحابه- إن هذه البقرة لها نبأ فقال و ما هو؟ قال إن فتی من بنی إسرائیل کان بارا بأبیه- و أنه اشتری بیعا فجاء إلی أبیه و الأقالید تحت رأسه فکره أن یوقظه فترک ذلک البیع- فاستیقظ أبوه فأخبره فقال أحسنت، هذه البقرة فهی لک عوضا مما فاتک- فقال له رسول الله موسی انظر إلی البر ما بلغ بأهله.
أقول: و الروایات کما تری منطبقة علی إجمال ما استفدناه من الآیات الشریفة.



(بحث فلسفی) [إحیاء الأموات و المسخ.]

السورة کما تری مشتملة علی عدة من الآیات المعجزة، فی قصص بنی إسرائیل و غیرهم، کفرق البحر و إغراق آل فرعون فی قوله تعالی: وَ إِذْ فَرَقْنا بِکُمُ الْبَحْرَ فَأَنْجَیْناکُمْ وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ الآیة، و أخذ الصاعقة بنی إسرائیل و إحیائهم بعد الموت فی قوله تعالی: وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ الآیة، و تظلیل الغمام و إنزال المن و السلوی علیهم فی قوله تعالی: وَ ظَلَّلْنا عَلَیْکُمُ الْغَمامَ الآیة، و انفجار العیون من الحجر فی قوله تعالی: وَ إِذِ اسْتَسْقی مُوسی لِقَوْمِهِ الآیة، و رفع الطور فوقهم فی قوله تعالی: وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ الآیة، و مسخ قوم منهم فی قوله تعالی: فَقُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً الآیة، و إحیاء القتیل ببعض البقرة المذبوحة فی قوله: فَقُلْنا اضْرِبُوهُ بِبَعْضِها الآیة، و کإحیاء قوم آخرین فی قوله أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ خَرَجُوا مِنْ دِیارِهِمْ الآیة، و کإحیاء الذی مر علی قریة خربة فی قوله: أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها الآیة، و کإحیاء الطیر بید إبراهیم فی قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی الآیة، فهذه اثنتا عشرة آیة معجزة خارقة للعادة جرت أکثرها فی بنی إسرائیل ذکرها القرآن- و قد بینا فیما مر إمکان وقوع المعجزة و أن خوارق العادات جائزة الوقوع فی الوجود و هی مع ذلک لیست ناقضة لقانون العلیة و المعلولیة الکلی، و تبین به أن 
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لا دلیل علی تأویل الآیات الظاهرة فی وقوع الإعجاز، و صرفها عن ظواهرها ما دامت الحادثة ممکنة، بخلاف المحالات کانقسام الثلاثة بمتساویین و تولد مولود یکون أبا لنفسه، فإنه لا سبیل إلی جوازها.
نعم تختص بعض المعجزات کإحیاء الموتی و المسخ ببحث آخر، فقد قیل: إنه قد ثبت فی محله أن الموجود الذی له قوة الکمال و الفعلیة إذا خرج من القوة إلی الفعل فإنه یستحیل بعد ذلک رجوعه إلی القوة ثانیا، و کذلک کل ما هو أکمل وجودا فإنه لا یرجع فی سیره الاستکمالی إلی ما هو أنقص وجودا منه من حیث هو کذلک.
و الإنسان بموته یتجرد بنفسه عن المادة فیعود موجودا مجردا مثالیا أو عقلیا، و هاتان الرتبتان فوق مرتبة المادة، و الوجود فیهما أقوی من الوجود المادی، فمن المحال أن تتعلق النفس بعد موتها بالمادة ثانیا، و إلا لزم رجوع الشی‌ء إلی القوة بعد خروجه إلی الفعل، و هو محال، و أیضا الإنسان أقوی وجودا من سائر أنواع الحیوان، فمن المحال أن یعود الإنسان شیئا من سائر أنواع الحیوان بالمسخ.
أقول: ما ذکره من استحالة رجوع ما بالقوة بعد خروجه إلی الفعل إلی القوة ثانیا حق لا ریب فیه، لکن عود المیت إلی حیاته الدنیا ثانیا فی الجملة و کذا المسخ لیسا من مصادیقه. بیان ذلک: أن المحصل من الحس و البرهان أن الجوهر النباتی المادی إذا وقعت فی صراط الاستکمال الحیوانی فإنه یتحرک إلی الحیوانیة، فیتصور بالصورة الحیوانیة و هی صورة مجردة بالتجرد البرزخی، و حقیقتها إدراک الشی‌ء نفسه بإدراک جزئی خیالی و هذه الصورة وجود کامل للجوهر النباتی و فعلیة لهذه القوة تلبس بها بالحرکة الجوهریة و من المحال أن ترجع یوما إلی الجوهر المادی فتصیر إیاه إلا أن تفارق مادتها فتبقی المادة مع صورة مادیة کالحیوان تموت فیصیر جسدا لا حراک به، ثم إن الصورة الحیوانیة مبدأ لأفعال إدراکیة تصدر عنها، و أحوال علمیة تترتب علیها، تنتقش النفس بکل واحد من تلک الأحوال بصدورها منها، و لا یزال نقش عن نقش، و إذا تراکمت من هذه النقوش ما هی متشاکلة متشابهة تحصل نقش واحد و صار صورة ثابتة غیر قابلة للزوال، و ملکة راسخة، و هذه صورة نفسانیة جدیدة یمکن أن یتنوع بها نفس حیوانی فتصیر حیوانا خاصا ذا صورة خاصة منوعة کصورة المکر و الحقد و الشهوة و الوفاء و الافتراس و غیر ذلک و إذا لم تحصل ملکة بقی النفس 
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علی مرتبتها الساذجة السابقة، کالنبات إذا وقفت عن حرکتها الجوهریة بقی نباتا و لم یخرج إلی الفعلیة الحیوانیة، و لو أن النفس البرزخیة تتکامل من جهة أحوالها و أفعالها بحصول الصورة دفعة لانقطعت علقتها مع البدن فی أول وجودها لکنها تتکامل بواسطة أفعالها الإدراکیة المتعلقة بالمادة شیئا فشیئا حتی تصیر حیوانا خاصا إن عمر العمر الطبیعی أو قدرا معتدا به، و إن حال بینه و بین استتمام العمر الطبیعی أو القدر المعتد به مانع کالموت الاخترامی بقی علی ما کان علیه من سذاجة الحیوانیة، ثم إن الحیوان إذا وقعت فی صراط الإنسانیة و هی الوجود الذی یعقل ذاته تعقلا کلیا مجردا عن المادة و لوازمها من المقادیر و الألوان و غیرهما خرج بالحرکة الجوهریة من فعلیة المثال التی هی قوة العقل إلی فعلیة التجرد العقلی، و تحققت له صورة الإنسان بالفعل، و من المحال أن تعود هذه الفعلیة إلی قوتها التی هی التجرد المثالی علی حد ما ذکر فی الحیوان.
ثم إن لهذه الصورة أیضا أفعالا و أحوالا تحصل بتراکمها التدریجی صورة خاصة جدیدة توجب تنوع النوعیة الإنسانیة علی حد ما ذکر نظیره فی النوعیة الحیوانیة.
إذا عرفت ما ذکرناه ظهر لک أنا لو فرضنا إنسانا رجع بعد موته إلی الدنیا و تجدد لنفسه التعلق بالمادة و خاصة المادة التی کانت متعلقة نفسه من قبل لم یبطل بذلک أصل تجرد نفسه فقد کانت مجردة قبل انقطاع العلقة و معها أیضا و هی مع التعلق ثانیا حافظة لتجردها، و الذی کان لها بالموت أن الأداة التی کانت رابطة فعلها بالمادة صارت مفقودة لها فلا تقدر علی فعل مادی کالصانع إذا فقد آلات صنعته و الأدوات اللازمة لها؛ فإذا عادت النفس إلی تعلقها الفعلی بالمادة أخذت فی استعمال قواها و أدواتها البدنیة و وضعت ما اکتسبتها من الأحوال و الملکات بواسطة الأفعال فوق ما کانت حاضرة و حاصلة لها من قبل و استکملت بها استکمالا جدیدا من غیر أن یکون ذلک منه رجوعا قهقری و سیرا نزولیا من الکمال إلی النقص، و من الفعل إلی القوة.
فإن قلت: هذا یوجب القول: بالقسر الدائم مع ضرورة بطلانه، فإن النفس المجردة المنقطعة عن البدن لو بقی فی طباعها إمکان الاستکمال من جهة الأفعال المادیة بالتعلق بالمادة ثانیا کان بقاؤها علی الحرمان من الکمال إلی الأبد حرمانا عما تستدعیه بطباعها، فما کل نفس براجعة إلی الدنیا بإعجاز أو خرق عادة، و الحرمان المستمر
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قسر دائم.
قلت: هذه النفوس التی خرجت من القوة إلی الفعل فی الدنیا و اتصلت إلی حد و ماتت عندها لا تبقی علی إمکان الاستکمال اللاحق دائما بل یستقر علی فعلیتها الحاضرة بعد حین أو تخرج إلی الصورة العقلیة المناسبة لذلک و تبقی علی ذلک، و تزول الإمکان المذکور بعد ذلک فالإنسان الذی مات و له نفس ساذجة غیر أنه فعل أفعالا و خلط عملا صالحا و آخر سیئا لو عاش حینا أمکن أن یکتسب علی نفسه الساذجة صورة سعیدة أو شقیة و کذا لو عاد بعد الموت إلی الدنیا و عاش أمکن أن یکتسب علی صورته السابقة صورة خاصة جدیدة و إذا لم یعد فهو فی البرزخ مثاب أو معذب بما کسبته من الأفعال حتی یتصور بصورة عقلیة مناسبة لصورته السابقة المثالیة و عند ذلک یبطل الإمکان المذکور و یبقی إمکانات الاستکمالات العقلیة فإن عاد إلی الدنیا کالأنبیاء و الأولیاء لو عادوا إلی الدنیا بعد موتهم أمکن أن یحصل صورة أخری عقلیة من ناحیة المادة و الأفعال المتعلقة بها و لو لم یعد فلیس له إلا ما کسب من الکمال و الصعود فی مدارجه، و السیر فی صراطه، هذا.
و من المعلوم أن هذا لیس قسرا دائما و لو کان مجرد حرمان موجود عن کماله الممکن له بواسطة عمل عوامل و تأثیر علل مؤثرة قسرا دائما لکان أکثر حوادث هذا العالم الذی هو دار التزاحم، و موطن التضاد أو جمیعها قسرا دائما، فجمیع أجزاء هذا العالم الطبیعی مؤثرة فی الجمیع، و إنما القسر الدائم أن یجعل فی غریزة نوع من الأنواع اقتضاء کمال من الکمالات أو استعداد ثم لا یظهر أثر ذلک دائما إما لأمر فی داخل ذاته أو لأمر من خارج ذاته متوجه إلی إبطاله بحسب الغریزة، فیکون تغریز النوع المقتضی أو المستعد للکمال تغریزا باطلا و تجبیلا هباء لغوا فافهم ذلک، و کذا لو فرضنا إنسانا تغیرت صورته إلی صورة نوع آخر من أنواع الحیوان کالقرد و الخنزیر فإنما هی صورة علی صورة، فهو إنسان خنزیر أو إنسان قردة، لا إنسان بطلت إنسانیته، و خلت الصورة الخنزیریة أو القردیة محلها، فالإنسان إذا کسب صورة من صور الملکات تصورت نفسه بها و لا دلیل علی استحالة خروجها فی هذه الدنیا من الکمون إلی البروز علی حد ما ستظهر فی الآخرة بعد الموت، و قد مر أن النفس 
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الإنسانیة فی أول حدوثها علی السذاجة یمکن أن تتنوع بصورة خاصة تخصصها بعد الإبهام و تقیدها بعد الإطلاق و القبول فالممسوخ من الإنسان إنسان ممسوخ لا أنه ممسوخ فاقد للإنسانیة هذا، و نحن نقرأ فی المنشورات الیومیة من أخبار المجامع العلمیة بأوربا و أمریکا ما یؤخذ جواز الحیاة بعد الموت، و تبدل صورة الإنسان بصورة المسخ، و إن لم نتکل فی هذه المباحث علی أمثال هذه الأخبار، لکن من الواجب علی الباحثین من المحصلین أن لا ینسوا الیوم ما یتلونه بالأمس.
فإن قلت: فعلی هذا فلا مانع من القول بالتناسخ.
قلت: کلا فإن التناسخ و هو تعلق النفس المستکملة بنوع کمالها بعد مفارقتها البدن ببدن آخر محال، فإن هذا البدن إن کان ذا نفس استلزم التناسخ تعلق نفسین ببدن واحد، و هو وحدة الکثیر، و کثرة الواحد، و إن لم تکن ذا نفس استلزم رجوع ما بالفعل إلی القوة، کرجوع الشیخ إلی الصبا، و کذلک یستحیل تعلق نفس إنسانی مستکملة مفارقة ببدن نباتی أو حیوانی بما مر من البیان ..



(بحث علمی و أخلاقی) [معنی التقلید.]

أکثر الأمم الماضیة قصة فی القرآن أمة بنی إسرائیل، و أکثر الأنبیاء ذکرا فیه موسی بن عمران (ع)، فقد ذکر اسمه فی القرآن، فی مائة و ستة و ثلاثین موضعا ضعف ما ذکر إبراهیم (ع) الذی هو أکثر الأنبیاء ذکرا بعد موسی، فقد ذکر فی تسعة و ستین موضعا علی ما قیل فیهما، و الوجه الظاهر فیه أن الإسلام هو الدین الحنیف المبنی علی التوحید الذی أسس أساسه إبراهیم (ع) و أتمه الله سبحانه و أکمله لنبیه محمد ص قال تعالی: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ مِنْ قَبْلُ»: الحج- 78، و بنو إسرائیل أکثر الأمم لجاجا و خصاما، و أبعدهم من الانقیاد للحق، کما أنه کان کفار العرب الذین ابتلی بهم رسول الله ص علی هذه الصفة، فقد آل الأمر إلی أن نزل فیهم: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة- 6.
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و لا تری رذیلة من رذائل بنی إسرائیل فی قسوتهم و جفوتهم مما ذکره القرآن إلا و هو موجود فیهم، و کیف کان فأنت إذا تأملت قصص بنی إسرائیل المذکورة فی القرآن، و أمعنت فیها، و ما فیها من أسرار أخلاقهم وجدت أنهم کانوا قوما غائرین فی المادة مکبین علی ما یعطیه الحس من لذائذ الحیاة الصوریة، فقد کانت هذه الأمة لا تؤمن بما وراء الحس، و لا تنقاد إلا إلی اللذة و الکمال المادی، و هم الیوم کذلک. و هذا الشأن هو الذی صیر عقلهم و إرادتهم تحت انقیاد الحس و المادة، لا یعقلون إلا ما یجوزانه، و لا یریدون إلا ما یرخصان لهم ذلک فانقیاد الحس یوجب لهم أن لا یقبلوا قولا إلا إذا دل علیه الحس، و إن کان حقا و انقیاد المادة اقتضی فیهم أن یقبلوا کل ما یریده أو یستحسنه لهم کبراؤهم ممن أوتی جمال المادة، و زخرف الحیاة و إن لم یکن حقا، فأنتج ذلک فیهم التناقض قولا و فعلا، فهم یذمون کل اتباع باسم أنه تقلید و إن کان مما ینبغی إذا کان بعیدا من حسهم، و یمدحون کل اتباع باسم أنه حظ الحیاة، و إن کان مما لا ینبغی إذا کان ملائما لهوساتهم المادیة، و قد ساعدهم علی ذلک و أعانهم علیه مکثهم الممتد و قطونهم الطویل بمصر تحت استذلال المصریین، و استرقاقهم، و تعذیبهم، یسومونهم سوء العذاب و یذبحون أبناءهم و یستحیون نساءهم و فی ذلک بلاء من ربهم عظیم.
و بالجملة فکانوا لذلک صعبة الانقیاد لما یأمرهم به أنبیاؤهم، و الربانیون من علمائهم مما فیه صلاح معاشهم و معادهم (تذکر فی ذلک مواقفهم مع موسی و غیره) و سریعة اللحوق إلی ما یدعوهم المغرضون و المستکبرون منهم.
و قد ابتلیت الحقیقة و الحق الیوم بمثل هذه البلیة بالمدنیة المادیة التی أتحفها إلیها عالم الغرب، فهی مبنیة القاعدة علی الحس و المادة، فلا یقبل دلیل فیما بعد عن الحس و لا یسأل عن دلیل فیما تضمن لذة مادیة حسیة، فأوجب ذلک إبطال الغریزة الإنسانیة فی أحکامها، و ارتحال المعارف العالیة و الأخلاق الفاضلة من بیننا فصار یهدد الإنسانیة بالانهدام، و جامعة البشر بأشد الفساد و لیعلمن نبأه بعد حین.
و استیفاء البحث فی الأخلاق ینتج خلاف ذلک، فما کل دلیل بمطلوب، و ما کل تقلید بمذموم، بیان ذلک: أن النوع الإنسانی بما أنه إنسان إنما یسیر إلی کماله 
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الحیوی بأفعاله الإرادیة المتوقفة علی الفکر و الإرادة منه مستحیلة التحقق إلا عن فکر، فالفکر هو الأساس الوحید الذی یبتنی علیه الکمال الوجودی الضروری فلا بد للإنسان من تصدیقات عملیة أو نظریة یرتبط بها کماله الوجودی ارتباطا بلا واسطة أو بواسطة، و هی القضایا التی نعلل بها أفعالنا الفردیة أو الاجتماعیة أو نحضرها فی أذهاننا، ثم نحصلها فی الخارج بأفعالنا، هذا.
ثم إن فی غریزة الإنسان أن یبحث عن علل ما یجده من الحوادث، أو یهاجم إلی ذهنه من المعلومات، فلا یصدر عنه فعل یرید به إیجاد ما حضر فی ذهنه فی الخارج إلا إذا حضر فی ذهنه علته الموجبة، و لا یقبل تصدیقا نظریا إلا إذا اتکئ علی التصدیق بعلته بنحو، و هذا شأن الإنسان لا یتخطاه البتة، و لو عثرنا فی موارد علی ما یلوح منه خلاف ذلک فبالتأمل و الإمعان تنحل الشبهة، و یظهر البحث عن العلة، و الرکون و الطمأنینة إلیها فطری، و الفطرة لا تختلف و لا یتخلف فعلها، و هذا یؤدی الإنسان إلی ما فوق طاقته من العمل الفکری و الفعل المتفرع علیه لسعة الاحتیاج الطبیعی، بحیث لا یقدر الإنسان الواحد إلی رفعه معتمدا علی نفسه و متکئا إلی قوة طبیعته الشخصیة فاحتالت الفطرة إلی بعثه نحو الاجتماع و هو المدینة و الحضارة و وزعت أبواب الحاجة الحیویة بین أفراد الاجتماع، و وکل بکل باب من أبوابها طائفة کأعضاء الحیوان فی تکالیفها المختلفة المجتمعة فائدتها و عائدتها فی نفسه، و لا تزال الحوائج الإنسانیة تزداد کمیة و اتساعا و تنشعب الفنون و الصناعات و العلوم، و یتربی عند ذلک الأخصائیون من العلماء و الصناع، فکثیر من العلوم و الصناعات کانت علما أو صنعة واحدة یقوم بأمرها الواحد من الناس، و الیوم نری کل باب من أبوابه علما أو علوما أو صنعة أو صنائع، کالطب المعدود قدیما فنا واحدا من فروع الطبیعیات و هو الیوم فنون لا یقوم الواحد من العلماء الأخصائیین بأزید من أمر فن واحد منها.
و هذا یدعو الإنسان بالإلهام الفطری، أن یستقل بما یخصه من الشغل الإنسانی فی البحث عن علته و یتبع فی غیره من یعتمد علی خبرته و مهارته.
فبناء العقلاء من أفراد الاجتماع علی الرجوع إلی أهل الخبرة و حقیقة هذا الاتباع، و التقلید المصطلح و الرکون إلی الدلیل الإجمالی فیما لیس فی وسع الإنسان 
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أن ینال دلیل تفاصیله کما أنه مفطور علی الاستقلال بالبحث عن دلیله التفصیلی فیما یسعه أن ینال تفصیل علته و دلیله، و ملاک الأمر کله أن الإنسان لا یرکن إلی غیر العلم، فمن الواجب عند الفطرة الاجتهاد، و هو الاستقلال فی البحث عن العلة فیما یسعه ذلک و التقلید و هو الاتباع و رجوع الجاهل إلی العالم فیما لا یسعه ذلک، و لما استحال أن یوجد فرد من هذا النوع الإنسانی مستقلا بنفسه قائما بجمیع شئون الأصل الذی یتکی علیه الحیاة استحال أن یوجد فرد من الإنسان من غیر اتباع و تقلید، و من ادعی خلاف ذلک أو ظن من نفسه أنه غیر مقلد فی حیاته فقد سفه نفسه.
نعم: التقلید فیما للإنسان أن ینال علته و سببه کالاجتهاد فیما لیس له الورود علیه و النیل منه، من الرذائل التی هی من مهلکات الاجتماع، و مفنیات المدینة الفاضلة و لا یجوز الاتباع المحض إلا فی الله سبحانه لأنه السبب الذی إلیه تنتهی الأسباب.



[سورة البقرة (2): الآیات 75 الی 82]





اشارة

أَ فَتَطْمَعُونَ أَنْ یُؤْمِنُوا لَکُمْ وَ قَدْ کانَ فَرِیقٌ مِنْهُمْ یَسْمَعُونَ کَلامَ اللَّهِ ثُمَّ یُحَرِّفُونَهُ مِنْ بَعْدِ ما عَقَلُوهُ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (75) وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلا بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ قالُوا أَ تُحَدِّثُونَهُمْ بِما فَتَحَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ لِیُحَاجُّوکُمْ بِهِ عِنْدَ رَبِّکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (76) أَ وَ لا یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ (77) وَ مِنْهُمْ أُمِّیُّونَ لا یَعْلَمُونَ الْکِتابَ إِلاَّ أَمانِیَّ وَ إِنْ هُمْ إِلاَّ یَظُنُّونَ (78) فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ یَکْتُبُونَ الْکِتابَ بِأَیْدِیهِمْ ثُمَّ یَقُولُونَ هذا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ لِیَشْتَرُوا بِهِ ثَمَناً قَلِیلاً فَوَیْلٌ لَهُمْ مِمَّا کَتَبَتْ أَیْدِیهِمْ وَ وَیْلٌ لَهُمْ مِمَّا یَکْسِبُونَ (79)
وَ قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلاَّ أَیَّاماً مَعْدُودَةً قُلْ أَتَّخَذْتُمْ عِنْدَ اللَّهِ عَهْداً فَلَنْ یُخْلِفَ اللَّهُ عَهْدَهُ أَمْ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (80) بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً وَ أَحاطَتْ بِهِ خَطِیئَتُهُ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (81) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (82)
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بیان‌

السیاق و خاصة ما فی ذیل الآیات یفید أن الیهود عند الکفار، و خاصة کفار المدینة: لقرب دارهم منهم کانوا یعرفون قبل البعثة ظهیرا لرسول الله ص و عندهم علم الدین و الکتاب، و لذلک کان الرجاء فی إیمانهم أکثر من غیرهم، و کان المتوقع أن یؤمنوا به أفواجا فیتأید بذلک و یظهر نوره، و ینتشر دعوته، و لما هاجر النبی إلی المدینة و کان من أمرهم ما کان تبدل الرجاء قنوطا، و الطمع یأسا، و لذلک یقول سبحانه: أَ فَتَطْمَعُونَ أَنْ یُؤْمِنُوا لَکُمْ إلخ، یعنی أن کتمان الحقائق و تحریف الکلام من شیمهم، فلا ینبغی أن یستبعد نکولهم عما قالوا و نقضهم ما أبرموا.
قوله تعالی: أَ فَتَطْمَعُونَ أَنْ یُؤْمِنُوا لَکُمْ فیه التفات من خطاب بنی إسرائیل إلی خطاب النبی و الذین آمنوا و وضعهم موضع الغیبة و کان الوجه فیه أنه لما قص قصة البقرة و عدل فیها من خطاب بنی إسرائیل إلی غیبتهم لمکان التحریف الواقع فیها بحذفها من التوراة کما مر، أرید إتمام البیان بنحو الغیبة بالإشارة إلی تحریفهم کتاب الله تعالی فصرف لذلک وجه الکلام إلی الغیبة.
قوله تعالی: وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلا إلخ، لا تقابل بین الشرطین و هما مدخولا إذا فی الموضعین کما فی قوله تعالی: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا إِلی شَیاطِینِهِمْ قالُوا إِنَّا مَعَکُمْ إِنَّما نَحْنُ مُسْتَهْزِؤُنَ»: البقرة- 14، بل المراد بیان موضعین آخرین من مواضع جرائمهم و جهالتهم.
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أحدهما: أنهم ینافقون فیتظاهرون بالإیمان صونا لأنفسهم من الإیذاء و الطعن و القتل.
و ثانیهما: أنهم یریدون تعمیة الأمر و إبهامه علی الله سبحانه العالم بسرهم و علانیتهم و ذلک أن العامة منهم، و هم أولوا بساطة النفس ربما کانوا ینبسطون للمؤمنین، فیحدثونهم ببعض ما فی کتبهم من بشارات النبی أو ما ینفع المؤمنین فی تصدیق النبوة، کما یلوح من لحن الخطاب فکان أولیاؤهم ینهونهم معللا بأن ذلک مما فتح الله لهم، فلا ینبغی أن یفشی للمؤمنین، فیحاجوهم به عند ربهم کأنهم لو لم یحاجوهم به عند ربهم لم یطلع الله علیه فلم یؤاخذهم بذلک و لازم ذلک أن الله تعالی إنما یعلم علانیة الأمر، دون سره و باطنه و هذا من الجهل بمکان، فرد الله سبحانه علیهم بقوله: «أَ وَ لا یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ الآیة فإن هذا النوع من العلم- و هو ما یتعلق بظاهر الأمر دون باطنه- إنما هو العلم المنتهی إلی الحس الذی یفتقر إلی بدن مادی مجهز بآلات مادیة مقید بقیود الزمان و المکان مولود لعلل أخری مادیة و ما هو کذلک مصنوع من العالم لا صانع العالم.
و هذا أیضا من شواهد ما قدمناه آنفا أن بنی إسرائیل لإذعانهم بأصالة المادة کانوا یحکمون فی الله سبحانه بما للمادة من الأحکام، فکانوا یظنونه موجودا فعالا فی المادة، مستعلیا قاهرا علیه، و لکن بعین ما تفعل علة مادیة و تستعلی و تقهر علی معلول مادی، و هذا أمر لا یختص به الیهود، بل هو شأن کل من یذعن بأصالة المادة من الملیین و غیرهم، فلا یحکمون فی ساحة قدسه سبحانه إلا بما یعقلون من أوصاف المادیات من الحیاة و العلم و القدرة و الاختیار و الإرادة و القضاء و الحکم و تدبیر الأمر و إبرام القضاء إلی غیر ذلک، و هذا داء لا ینجع معه دواء، و ما تغنی الآیات و النذر عن قوم لا یعقلون، حتی آل الأمر إلی أن استهزأ بهم من لا مسکة له فی دینهم الحق و لا قدم له فی معارفهم الحقة، قائلا إن المسلمین یروون عن نبیهم أن الله خلق آدم علی صورته و هم معاشر أمته یخلقون الله علی صورة آدم، فهؤلاء یدور أمرهم بین أن یثبتوا لربهم جمیع أحکام المادة، کما یفعله المشبهة من المسلمین أو من یتلو تلوهم و إن لم یعرف بالتشبیه، أو لا یفهموا شیئا من أوصاف جماله، فینفوا الجمیع بإرجاعها إلی السلوب قائلا إن ما یبین أوصافه تعالی من الألفاظ إنما یقع علیه بالاشتراک اللفظی 
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فلقولنا: إنه موجود ثابت عالم قادر حی معان لا نفهمها و لا نعقلها، فاللازم إرجاع معانیها إلی النفی، فالمعنی مثلا أنه لیس بمعدوم، و لا زائل، و لا جاهل، و لا عاجز و لا میت فاعتبروا یا أولی الأبصار فهذا بالاستلزام زعم منهم بأنهم یؤمنون بما لا یدرون، و یعبدون ما لا یفهمون، و یدعون إلی ما لا یعقلون، و لا یعقله أحد من الناس، و قد کفتهم الدعوة الدینیة مئونة هذه الأباطیل بالحق فحکم علی العامة أن یحفظوا حقیقة القول و لب الحقیقة بین التشبیه و التنزیه فیقولوا: إن الله سبحانه شی‌ء لا کالأشیاء و إن له علما لا کعلومنا، و قدرة لا کقدرتنا، و حیاة لا کحیاتنا، مرید لا بهمامة، متکلم لا بشق فم، و علی الخاصة أن یتدبروا فی آیاته و یتفقهوا فی دینه فقد قال الله سبحانه: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر- 9، و الخاصة کما لا یساوون العامة فی درجات المعرفة، کذلک لا یساوونهم فی التکالیف المتوجهة إلیهم، فهذا هو التعلیم الدینی النازل فی حقهم لو أنهم کانوا یأخذون به.
قوله تعالی: وَ مِنْهُمْ أُمِّیُّونَ لا یَعْلَمُونَ الْکِتابَ إِلَّا أَمانِیَ الأمی من لا یقرأ و لا یکتب منسوب إلی الأم لأن عطوفة الأم و شفقتها کانت تمنعها أن ترسل ولدها إلی المعلم و تسلمه إلی تربیته، فکان یکتفی بتربیة الأم، و الأمانی جمع أمنیة، و هی الأکاذیب، فمحصل المعنی أنهم بین من یقرأ الکتاب و یکتبه فیحرفه و بین من لا یقرأ و لا یکتب و لا یعلم من الکتاب إلا أکاذیب المحرفین.
قوله تعالی: فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ یَکْتُبُونَ الویل هو الهلکة و العذاب الشدید و الحزن و الخزی و الهوان و کل ما یحذره الإنسان أشد الحذر و الاشتراء هو الابتیاع.
قوله تعالی: فَوَیْلٌ لَهُمْ مِمَّا کَتَبَتْ أَیْدِیهِمْ وَ وَیْلٌ لَهُمْ إلخ، الضمائر إما راجعة إلی بنی إسرائیل أو لخصوص المحرفین منهم و لکل وجه و علی الأول یثبت الویل للأمیین منهم أیضا.
قوله تعالی: بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً وَ أَحاطَتْ بِهِ خَطِیئَتُهُ إلخ، الخطیئة هی الحالة الحاصلة للنفس من کسب السیئة، و لذلک أتی بإحاطة الخطیئة بعد ذکر کسب 
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السیئة و إحاطة الخطیئة توجب أن یکون الإنسان المحاط مقطوع الطریق إلی النجاة کان الهدایة لإحاطة الخطیئة به لا تجد إلیه سبیلا فهو من أصحاب النار مخلدا فیها و لو کان فی قلبه شی‌ء من الإیمان بالفعل، أو کان معه بعض ما لا یدفع الحق من الأخلاق و الملکات، کالإنصاف و الخضوع للحق، أو ما یشابههما لکانت الهدایة و السعادة ممکنتی النفوذ إلیه، فإحاطة الخطیئة لا تتحقق إلا بالشرک الذی قال تعالی فیه: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 48، و من جهة أخری إلا بالکفر و تکذیب الآیات کما قال سبحانه: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة- 39، فکسب السیئة، و إحاطة الخطیئة کالکلمة الجامعة لما یوجب الخلود فی النار.
و اعلم أن هاتین الآیتین قریبتا المعنی من قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ» إلخ: البقرة- 62، و إنما الفرق أن الآیتین أعنی قوله:
بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً، فی مقام بیان أن الملاک فی السعادة إنما هو حقیقة الإیمان و العمل الصالح دون الدعاوی و الآیتان المتقدمتان أعنی قوله: إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا إلخ فی مقام بیان أن الملاک فیها هو حقیقة الإیمان و العمل الصالح دون التسمی بالأسماء.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله: وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ الآیة- عن الباقر (ع) قال: کان قوم من الیهود لیسوا من المعاندین المتواطئین- إذا لقوا المسلمین حدثوهم بما فی التوراة- من صفة محمد ص فنهی کبراؤهم عن ذلک- و قالوا لا تخبروهم بما فی التوراة من صفة محمد ص- فیحاجوهم به عند ربهم فنزلت هذه الآیة
و فی الکافی، عن أحدهما (ع): فی قوله تعالی: بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً، قال: إذا جحدوا ولایة أمیر المؤمنین- فأولئک أصحاب النار هم فیها خالدون.
أقول: و روی قریبا من هذا المعنی الشیخ فی أمالیه عن النبی ص، و الروایتان من الجری و التطبیق علی المصداق، و قد عد سبحانه الولایة حسنة فی 
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قوله: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی وَ مَنْ یَقْتَرِفْ حَسَنَةً نَزِدْ لَهُ فِیها حُسْناً»: الشوری- 23، و یمکن أن یکون من التفسیر لما سیجی‌ء فی سورة المائدة أنها العمل بما یقتضیه التوحید و إنما نسب إلی علی (ع) لأنه أول فاتح من هذه الأمة لهذا الباب فانتظر.



[سورة البقرة (2): الآیات 83 الی 88]





اشارة

وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ لا تَعْبُدُونَ إِلاَّ اللَّهَ وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً وَ ذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ ثُمَّ تَوَلَّیْتُمْ إِلاَّ قَلِیلاً مِنْکُمْ وَ أَنْتُمْ مُعْرِضُونَ (83) وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ لا تَسْفِکُونَ دِماءَکُمْ وَ لا تُخْرِجُونَ أَنْفُسَکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ ثُمَّ أَقْرَرْتُمْ وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ (84) ثُمَّ أَنْتُمْ هؤُلاءِ تَقْتُلُونَ أَنْفُسَکُمْ وَ تُخْرِجُونَ فَرِیقاً مِنْکُمْ مِنْ دِیارِهِمْ تَظاهَرُونَ عَلَیْهِمْ بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ إِنْ یَأْتُوکُمْ أُساری تُفادُوهُمْ وَ هُوَ مُحَرَّمٌ عَلَیْکُمْ إِخْراجُهُمْ أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ وَ تَکْفُرُونَ بِبَعْضٍ فَما جَزاءُ مَنْ یَفْعَلُ ذلِکَ مِنْکُمْ إِلاَّ خِزْیٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُرَدُّونَ إِلی أَشَدِّ الْعَذابِ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (85) أُولئِکَ الَّذِینَ اشْتَرَوُا الْحَیاةَ الدُّنْیا بِالْآخِرَةِ فَلا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (86) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ قَفَّیْنا مِنْ بَعْدِهِ بِالرُّسُلِ وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ أَ فَکُلَّما جاءَکُمْ رَسُولٌ بِما لا تَهْوی أَنْفُسُکُمُ اسْتَکْبَرْتُمْ فَفَرِیقاً کَذَّبْتُمْ وَ فَرِیقاً تَقْتُلُونَ (87)
وَ قالُوا قُلُوبُنا غُلْفٌ بَلْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ فَقَلِیلاً ما یُؤْمِنُونَ (88)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ الآیة فی بدیع نظمها تبتدئ أولا بالغیبة و تنتهی إلی الخطاب حیث تقول: ثُمَّ تَوَلَّیْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا مِنْکُمْ وَ أَنْتُمْ مُعْرِضُونَ ثم إنها تذکر أولا المیثاق و هو أخذ للعهد، و لا یکون إلا بالقول، ثم تحکی ما أخذ علیه المیثاق فتبتدئ، فیه بالخبر، حیث تقول: لا تَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ و تختتم بالإنشاء حیث تقول وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً إلخ. و لعل الوجه فی ذلک کله أن الآیات المتعرضة لحال بنی إسرائیل لما بدئت بالخطاب لمکان اشتمالها علی التقریع و التوبیخ و جرت علیه کان سیاق الکلام فیها الخطاب ثم لما تبدل الخطاب بالغیبة بعد قصة البقرة لنکتة داعیة إلیها کما مر حتی انتهت إلی هذه الآیة، فبدئت أیضا بالغیبة لکن المیثاق حیث کان بالقول و بنی علی حکایته حکی بالخطاب فقیل: لا تَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ إلخ، و هو نهی فی صورة الخبر. و إنما فعل ذلک دلالة علی شدة الاهتمام به، کان الناهی لا یشک فی عدم تحقق ما نهی عنه فی الخارج، و لا یرتاب فی أن المکلف المأخوذ علیه المیثاق سوف لا ینتهی عن نهیه، فلا یوقع الفعل قطعا و کذا قوله: وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً وَ ذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ کل ذلک أمر فی صورة الخبر.
ثم إن الانتقال إلی الخطاب من قبل الحکایة أعطی فرصة للانتقال إلی أصل الکلام، و هو خطاب بنی إسرائیل لمکان الاتصال فی قوله: وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ ثُمَّ تَوَلَّیْتُمْ إلخ و انتظم بذلک السیاق.
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قوله تعالی: وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً، أمر أو خبر بمعنی الأمر و التقدیر و أحسنوا بالوالدین إحسانا، و ذی القربی و الیتامی و المساکین، أو التقدیر: و تحسنون بالوالدین إحسانا، إلخ، و قد رتب موارد الإحسان أخذا من الأهم و الأقرب إلی المهم و الأبعد فقرابة الإنسان أقرب إلیه من غیرهم، و الوالدان و هما الأصل الذی تتکی علیه و تقوم به شجرة وجوده أقرب من غیرهما من الأرحام، و فی غیر القرابة أیضا الیتامی أحق بالإحسان لصغرهم و فقدهم من یقوم بأمرهم من المساکین. هذا و قوله: وَ الْیَتامی الیتیم من مات أبوه، و لا یقال لمن ماتت أمه یتیم. و قیل الیتیم فی الإنسان إنما تکون من جهة الأب و فی غیر الإنسان من سائر الحیوان من جهة الأم و قوله تعالی: وَ الْمَساکِینِ جمع مسکین و هو الفقیر العادم الذلیل. و قوله تعالی: حُسْناً مصدر بمعنی الصفة جی‌ء به للمبالغة. و فی بعض القراءات حسنا، بفتح الحاء و السین صفة مشبهة. و المعنی قولوا للناس قولا حسنا، و هو کنایة عن حسن المعاشرة مع الناس، کافرهم، و مؤمنهم و لا ینافی حکم القتال حتی تکون آیة القتال ناسخة له لأن مورد القتال غیر مورد المعاشرة فلا ینافی الأمر بحسن المعاشرة کما أن القول الخشن فی مقام التأدیب لا ینافی حسن المعاشرة.
قوله تعالی: لا تَسْفِکُونَ دِماءَکُمْ خبر فی معنی الإنشاء نظیر ما مر فی قوله:
لا تَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ و السفک الصب.
قوله تعالی: تَظاهَرُونَ عَلَیْهِمْ التظاهر هو التعارف، و الظهیر العون مأخوذ من الظهر لأن العون یلی ظهر الإنسان.
قوله تعالی: وَ هُوَ مُحَرَّمٌ عَلَیْکُمْ إِخْراجُهُمْ الضمیر للشأن و القصة کقوله تعالی:
قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ.
قوله تعالی: أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ أی ما هو الفرق بین الإخراج و الفدیة حیث أخذتم بحکم الفدیة و ترکتم حکم الإخراج و هما جمیعا فی الکتاب أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ وَ تَکْفُرُونَ بِبَعْضٍ 
قوله تعالی: وَ قَفَّیْنا التقفیة الاتباع و إتیان الواحد قفا الواحد.
قوله تعالی: وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ سیأتی الکلام فیه فی سورة آل عمران.
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قوله تعالی: وَ قالُوا قُلُوبُنا غُلْفٌ جمع أغلف من الغلاف أی قلوبنا محفوظة تحت لفائف و أستار و حجب، فهو نظیر قوله تعالی: «وَ قالُوا قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ»: حم سجدة- 5، و هو کنایة عن عدم إمکان استماع ما یدعون إلیه.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً الآیة. قولوا للناس أحسن ما تحبون أن یقال فیکم.
و فی الکافی، أیضا عن الصادق (ع) قال: قولوا للناس و لا تقولوا إلا خیرا حتی تعلموا ما هو.
و فی المعانی، عن الباقر (ع) قال: قولوا للناس أحسن ما تحبون أن یقال لکم، فإن الله عز و جل یبغض السباب اللعان الطعان- علی المؤمنین الفاحش المفحش السائل- و یحب الحیی الحلیم العفیف المتعفف.
أقول: و روی مثل الحدیث فی الکافی، بطریق آخر عن الصادق (ع) و کذا العیاشی عنه (ع) و مثل الحدیث الثانی فی الکافی، عنه. و مثل الحدیث الثالث العیاشی عن الباقر (ع) و کان هذه المعانی استفیدت من إطلاق الحسن عند القائل و إطلاقه من حیث المورد.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال: إن الله بعث محمدا ص بخمسة أسیاف- فسیف علی أهل الذمة. قال الله: وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً، نزلت فی أهل الذمة ثم نسختها أخری- قوله: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»
الحدیث.
أقول: و هو منه (ع) أخذ بإطلاق آخر للقول و هو شموله للکلام و لمطلق التعرض. یقال لا تقل له إلا حسنا و خیرا أی لا تتعرض له إلا بالخیر و الحسن، و لا تمسسه إلا بالخیر و الحسن. هذا إن کان النسخ فی قوله (ع) هو النسخ بالمعنی الأخص 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 221
و هو المصطلح و یمکن أن یکون المراد هو النسخ بالمعنی الأعم، علی ما سیجی‌ء فی قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها»: البقرة- 106، و هو الکثیر فی کلامهم (ع) لتکون هذه الآیة و آیة القتال غیر متحدتین موردا



[سورة البقرة (2): الآیات 89 الی 93]





اشارة

وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا کَفَرُوا بِهِ فَلَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الْکافِرِینَ (89) بِئْسَمَا اشْتَرَوْا بِهِ أَنْفُسَهُمْ أَنْ یَکْفُرُوا بِما أَنْزَلَ اللَّهُ بَغْیاً أَنْ یُنَزِّلَ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ فَباؤُ بِغَضَبٍ عَلی غَضَبٍ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ مُهِینٌ (90) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ آمِنُوا بِما أَنْزَلَ اللَّهُ قالُوا نُؤْمِنُ بِما أُنْزِلَ عَلَیْنا وَ یَکْفُرُونَ بِما وَراءَهُ وَ هُوَ الْحَقُّ مُصَدِّقاً لِما مَعَهُمْ قُلْ فَلِمَ تَقْتُلُونَ أَنْبِیاءَ اللَّهِ مِنْ قَبْلُ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (91) وَ لَقَدْ جاءَکُمْ مُوسی بِالْبَیِّناتِ ثُمَّ اتَّخَذْتُمُ الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَنْتُمْ ظالِمُونَ (92) وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ وَ اسْمَعُوا قالُوا سَمِعْنا وَ عَصَیْنا وَ أُشْرِبُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْعِجْلَ بِکُفْرِهِمْ قُلْ بِئْسَما یَأْمُرُکُمْ بِهِ إِیمانُکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (93)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ لَمَّا جاءَهُمْ إلخ، السیاق یدل علی أن هذا الکتاب هو القرآن.
و قوله: وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا، علی وقوع تعرض بهم من کفار العرب، و أنهم کانوا یستفتحون أی یطلبون الفتح علیهم ببعثة النبی ص و هجرته و أن ذلک الاستفتاح قد استمر منهم قبل الهجرة، بحیث کان الکفار من العرب أیضا یعرفون ذلک منهم لمکان قوله: کانُوا، و قوله: فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا، أی عرفوا أنه هو بانطباق ما کان عندهم من الأوصاف علیه کفروا.
قوله تعالی: بِئْسَمَا اشْتَرَوْا بیان لسبب کفرهم بعد العلم و أن السبب الوحید فی ذلک هو البغی و الحسد، فقوله بغیا، مفعول مطلق نوعی. و قوله أَنْ یُنَزِّلَ اللَّهُ متعلق به، و قوله تعالی: فَباؤُ بِغَضَبٍ عَلی غَضَبٍ أی رجعوا بمصاحبته أو بتلبس غضب بسبب کفرهم بالقرآن علی غضب بسبب کفرهم بالتوراة من قبل، و المعنی أنهم کانوا قبل البعثة و الهجرة ظهیرا للنبی ص و مستفتحا به و بالکتاب النازل علیه، ثم لما نزل بهم النبی ص و نزل علیه القرآن و عرفوا أنه هو الذی کانوا یستفتحون به و ینتظرون قدومه هاج بهم الحسد، و أخذهم الاستکبار، فکفروا و أنکروا ما کانوا یذکرونه کما کانوا یکفرون بالتوراة من قبل، فکان ذلک منهم کفرا علی کفر.
قوله تعالی: وَ یَکْفُرُونَ بِما وَراءَهُ أی یظهرون الکفر بما وراءه، و إلا فهم بالذی أنزل إلیهم و هو التوراة أیضا کافرون.
قوله تعالی: قُلْ فَلِمَ تَقْتُلُونَ الفاء للتفریع. و السؤال متفرع علی قولهم: نُؤْمِنُ بِما أُنْزِلَ عَلَیْنا، أی لو کان قولکم: نُؤْمِنُ بِما أُنْزِلَ عَلَیْنا حقا و صدقا فلم تقتلون أنبیاء الله، و لم کفرتم بموسی باتخاذ العجل، و لم قلتم عند أخذ المیثاق و رفع الطور:
سَمِعْنا وَ عَصَیْنا.
قوله تعالی: وَ أُشْرِبُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْعِجْلَ الإشراب هو السقی، و المراد بالعجل 
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حب العجل، وضع موضعه للمبالغة کأنهم قد أشربوا نفس العجل و به یتعلق قوله فی قلوبهم، ففی الکلام استعارتان أو استعارة و مجاز.
قوله تعالی: قُلْ بِئْسَما یَأْمُرُکُمْ بِهِ إِیمانُکُمْ بمنزلة أخذ النتیجة مما أورد علیهم من قتل الأنبیاء و الکفر بموسی، و الاستکبار بإعلام المعصیة، و فیه معنی الاستهزاء بهم.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ الآیة- قال (ع): کانت الیهود تجد فی کتبهم- أن مهاجر محمد رسول الله ص ما بین عیر و أحد- فخرجوا یطلبون الموضع، فمروا بجبل یقال له حداد- فقالوا حداد و أحد سواء، فتفرقوا عنده، فنزل بعضهم بتیماء، و بعضهم بفدک، و بعضهم بخیبر، فاشتاق الذین بتیماء إلی بعض إخوانهم، فمر بهم أعرابی من قیس فتکاروا منه، و قال لهم أمر بکم ما بین عیر و أحد، فقالوا له إذا مررت بهما فأذنا لهما، فلما توسط بهم أرض المدینة، قال ذلک عیر و هذا أحد فنزلوا عن ظهر إبله- و قالوا له قد أصبنا بغیتنا فلا حاجة بنا إلی إبلک- فاذهب حیث شئت و کتبوا إلی إخوانهم- الذین بفدک و خیبر أنا قد أصبنا الموضع- فهلموا إلینا فکتبوا إلیهم أنا قد استقرت بنا الدار- و اتخذنا بها الأموال و ما أقربنا منکم- فإذا کان ذلک أسرعنا إلیکم، و اتخذوا بأرض المدینة أموالا- فلما کثرت أموالهم بلغ ذلک تبع فغزاهم فتحصنوا منه فحاصرهم- ثم آمنهم فنزلوا علیه فقال لهم- إنی قد استطبت بلادکم و لا أرانی إلا مقیما فیکم، فقالوا: لیس ذلک لک إنها مهاجر نبی، و لیس ذلک لأحد حتی یکون ذلک، فقال لهم فإنی مخلف فیکم من أسرتی- من إذا کان ذلک ساعده و نصره- فخلف حیین تراهم:
الأوس و الخزرج، فلما کثروا بها کانوا یتناولون أموال الیهود، فکانت الیهود تقول لهم أما لو بعث محمد ص- لنخرجنکم من دیارنا و أموالنا- فلما بعث الله محمدا آمنت به الأنصار و کفرت به الیهود- و هو قوله تعالی: وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا
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إلی آخر الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس": أن الیهود کانوا یستفتحون علی الأوس و الخزرج برسول الله- قبل مبعثه- فلما بعثه الله من العرب- کفروا به و جحدوا ما کانوا یقولون فیه- فقال لهم معاذ بن جبل و بشر بن أبی البراء و داود بن سلمة- یا معشر الیهود اتقوا الله و أسلموا- فقد کنتم تستفتحون علینا بمحمد- و نحن أهل شرک و تخبرونا بأنه مبعوث و تصفونه بصفته، فقال سلام بن مشکم أحد بنی النضیر ما جاءنا بشی‌ء نعرفه- و ما هو بالذی کنا نذکر لکم فأنزل الله: وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الآیة.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج أبو نعیم فی الدلائل من طریق عطاء و الضحاک عن ابن عباس قال": کانت یهود بنی قریظة و النضیر- من قبل أن یبعث محمد ص یستفتحون الله، یدعون علی الذین کفروا و یقولون: اللهم إنا نستنصرک بحق النبی الأمی إلا نصرتنا علیهم- فینصرون فلما جاءهم ما عرفوا یرید محمدا ص- و لم یشکوا فیه کفروا به.
أقول: و روی قریبا من هذین المعنیین بطرق أخری أیضا. قال بعض المفسرین بعد الإشارة إلی الروایة الأخیرة و نظائرها: إنها علی ضعف رواتها و مخالفتها للروایات المنقولة شاذة المعنی بجعل الاستفتاح دعاء بشخص النبی ص و فی بعض بحقه و هذا غیر مشروع و لا حق لأحد علی الله فیدعی به انتهی.
و هذا ناش من عدم التأمل فی معنی الحق و فی معنی القسم. بیانه: أن القسم هو تقیید الخبر أو الإنشاء بشی‌ء ذی شرافة و کرامة من حیث إنه شریف أو کریم فتبطل شرافته أو کرامته ببطلان النسبة الکلامیة، فإن کان خبرا فببطلان صدقه و إن کان إنشاء أمرا أو نهیا فبعدم امتثال التکلیف. فإذا قلت: لعمری إن زیدا قائم فقد قیدت صدق کلامک بشرافة عمرک و حیاتک و علقتها علیه بحیث لو کان حدیثک کاذبا کان عمرک فاقدا للشرافة، و کذا إذا قلت أفعل کذا و حیاتی أو قلت أقسمک بحیاتی أن تفعل کذا فقد قیدت أمرک بشرف حیاتک بحیث لو لم یأتمر مخاطبک لذهب بشرف 
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حیاتک و قیمة عمرک.
و من هنا یظهر أولا: أن القسم أعلی مراتب التأکید فی الکلام کما ذکره أهل الأدب.
و ثانیا: أن المقسم به یجب أن یکون أشرف من متعلقه فلا معنی لتأکید الکلام بما هو دونه فی الشرف و الکرامة. و قد أقسم الله تعالی فی کتابه باسم نفسه و وصفه کقوله: «وَ اللَّهِ رَبِّنا» و کقوله: «فَوَ رَبِّکَ لَنَسْئَلَنَّهُمْ» و قوله: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ» و أقسم بنبیه و ملائکته و کتبه و أقسم بمخلوقاته کالسماء و الأرض و الشمس و القمر و النجوم و اللیل و النهار و الیوم و الجبال و البحار و البلاد و الإنسان و الشجر و التین و الزیتون. و لیس إلا أن لها شرافة حقة بتشریف الله و کرامة علی الله من حیث إن کلا منها إما ذو صفة من أوصافه المقدسة الکریمة بکرامة ذاته المتعالیة أو فعل منسوب إلی منبع البهاء و القدس- و الکل شریف بشرف ذاته الشریفة- فما المانع للداعی منا إذا سأل الله شیئا أن یسأله بشی‌ء منها من حیث إن الله سبحانه شرفه و أقسم به؟ و ما الذی هون الأمر فی خصوص رسول الله ص حتی أخرجه من هذه الکلیة و استثناء من هذه الجملة؟.
و لعمری لیس رسول الله محمد ص بأهون عند الله من تینة عراقیة، أو زیتونة شامیة، و قد أقسم الله بشخصه الکریم فقال: «لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ»: الحجر- 72.
ثم إن الحق- و یقابله الباطل- هو الثابت الواقع فی الخارج من حیث إنه کذلک کالأرض و الإنسان و کل أمر ثابت فی حد نفسه و منه الحق المالی و سائر الحقوق الاجتماعیة حیث إنها ثابتة بنظر الاجتماع و قد أبطل القرآن کل ما یدعی حقا إلا ما حققه الله و أثبته سواء فی الإیجاد أو فی التشریع فالحق فی عالم التشریع و ظرف الاجتماع الدینی هو ما جعله الله حقا کالحقوق المالیة و حقوق الإخوان و الوالدین علی الولد و لیس هو سبحانه محکوما بحکم أحد فیجعل علیه تعالی ما یلزم به کما ربما یظهر من بعض 
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الاستدلالات الاعتزالیة غیر أنه من الممکن أن یجعل علی نفسه حقا، جعلا بحسب لسان التشریع فیکون حقا لغیره علیه تعالی کما قال تعالی: «کَذلِکَ حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ»: یونس- 103، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ. إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ. وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ»: الصافات- 171، 172، 173.
و النصر کما تری مطلق، غیر مقید بشی‌ء فالإنجاء حق للمؤمنین علی الله، و النصر حق للمرسل علی الله تعالی و قد شرفه الله تعالی حیث جعله له فکان فعلا منه منسوبا إلیه مشرفا به فلا مانع من القسم به علیه تعالی و هو الجاعل المشرف للحق و المقسم بکل أمر شریف.
إذا عرفت ما ذکرناه علمت أن لا مانع من إقسام الله تعالی بنبیه (ص) أو بحق نبیه و کذا إقسامه بأولیائه الطاهرین أو بحقهم و قد جعل لهم علی نفسه حقا أن ینصرهم فی صراط السعادة بکل نصر مرتبط بها کما عرفت.
و أما قول القائل: لیس لأحد علی الله حق فکلام واه.
نعم لیس علی الله حق یثبته علیه غیره فیکون محکوما بحکم غیره مقهورا بقهر سواه. و لا کلام لأحد فی ذلک و لا أن الداعی یدعوه بحق ألزمه به غیره بل بما جعله هو تعالی بوعده الذی لا یخلف هذا.
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اشارة

قُلْ إِنْ کانَتْ لَکُمُ الدَّارُ الْآخِرَةُ عِنْدَ اللَّهِ خالِصَةً مِنْ دُونِ النَّاسِ فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (94) وَ لَنْ یَتَمَنَّوْهُ أَبَداً بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ (95) وَ لَتَجِدَنَّهُمْ أَحْرَصَ النَّاسِ عَلی حَیاةٍ وَ مِنَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا یَوَدُّ أَحَدُهُمْ لَوْ یُعَمَّرُ أَلْفَ سَنَةٍ وَ ما هُوَ بِمُزَحْزِحِهِ مِنَ الْعَذابِ أَنْ یُعَمَّرَ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ (96) قُلْ مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ بِإِذْنِ اللَّهِ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ وَ هُدیً وَ بُشْری لِلْمُؤْمِنِینَ (97) مَنْ کانَ عَدُوًّا لِلَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ رُسُلِهِ وَ جِبْرِیلَ وَ مِیکالَ فَإِنَّ اللَّهَ عَدُوٌّ لِلْکافِرِینَ (98)
وَ لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ آیاتٍ بَیِّناتٍ وَ ما یَکْفُرُ بِها إِلاَّ الْفاسِقُونَ (99)
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(بیان)

قوله تعالی: قُلْ إِنْ کانَتْ لَکُمُ إلخ، لما کان قولهم: لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً: و قولهم نُؤْمِنُ بِما أُنْزِلَ عَلَیْنا فی جواب ما قیل لهم: آمِنُوا بِما أَنْزَلَ اللَّهُ یدلان بالالتزام علی دعواهم أنهم ناجون فی الآخرة دون غیرهم و أن نجاتهم و سعادتهم فیها غیر مشوبة بهلاک و شقاء لأنهم لیسوا بزعمهم بمعذبین إلا أیاما معدودة و هی أیام عبادتهم للعجل، قابلهم الله تعالی خطابا بما یظهر به کذبهم فی دعواهم و أنهم یعلمون ذلک من غیر تردد و ارتیاب فقال تعالی لنبیه: «قُلْ إِنْ کانَتْ لَکُمُ الدَّارُ الْآخِرَةُ» أی سعادة تلک الدار فإن من ملک دارا فإنما یتصرف فیها بما یستحسنه و یحبه و یحل منها بأجمل ما یمکن و أسعده و قوله «عِنْدَ اللَّهِ» أی مستقرا عنده تعالی و بحکمه و إذنه، فهو کقوله تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19 و قوله تعالی: «خالِصَةً» أی غیر مشوبة بما تکرهونه من عذاب أو هوان لزعمکم أنکم لا تعذبون فیها إلا أیاما معدودة، قوله تعالی: «مِنْ دُونِ النَّاسِ» و ذلک لزعمکم بطلان کل دین إلا دینکم، و قوله تعالی: «فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ» و هذا کقوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ هادُوا إِنْ زَعَمْتُمْ أَنَّکُمْ أَوْلِیاءُ لِلَّهِ مِنْ دُونِ النَّاسِ فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: الجمعة- 6 و هذه مؤاخذة بلازم فطری بین الأثر فی 
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الخارج بحیث لا یقع فیه أدنی الشک و هو أن الإنسان بل کل موجود ذی شعور إذا خیر بین الراحة و التعب اختار الراحة من غیر تردد و تذبذب و إذا خیر بین حیاة و عیشة مکدرة مشوبة و أخری خالصة صافیة اختار الخالصة الهنیئة قطعا و لو فرض ابتلاؤه بما کان یمیل عنه إلی غیره من حیاة شقیة ردیة أو عیشة منغصة لم یزل یتمنی الأخری الطیبة الهنیئة فلا ینفک عن التحسر له فی قلبه و عن ذکره فی لسانه و عن السعی إلیه فی عمله.
فلو کانوا صادقین فی دعواهم أن السعادة الخالصة الأخرویة لهم دون غیرهم من الناس وجب أن یتمنوه جنانا و لسانا و أرکانا و لن یتمنوه أبدا بما قدمت أیدیهم من قتل الأنبیاء و الکفر بموسی و نقض المواثیق و الله علیم بالظالمین.
قوله تعالی: بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ کنایة عن العمل فإن معظم العمل عند الحس یقع بواسطة الید فیقدم بعد ذلک إلی من ینتفع به أو یطلبه ففیه عنایتان نسبة التقدیم إلی الأیدی دون أصحاب الأیدی و عد کل فعل عملا للأیدی.
و بالجملة أعمال الإنسان و خاصة ما یستمر صدوره منه أحسن دلیل علی ما طوی علیه ضمیره و ارتکز فی باطنه و الأعمال الطالحة و الأفعال الخبیثة لا یکشف إلا عن طویة خبیثة تأبی أن تمیل إلی لقاء الله و الحلول فی دار أولیائه.
قوله تعالی: وَ لَتَجِدَنَّهُمْ أَحْرَصَ النَّاسِ عَلی حَیاةٍ، کالدلیل المبین لقوله تعالی:
وَ لَنْ یَتَمَنَّوْهُ أَبَداً أی و یشهد علی أنهم لن یتمنوا الموت، إنهم أحرص الناس علی هذه الحیاة الدنیا التی لا حاجب و لا مانع عن تمنی الدار الآخرة إلا الحرص علیها و الإخلاد إلیها، و التنکیر فی قوله تعالی: عَلی حَیاةٍ للتحقیر کما قال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت- 64.
قوله تعالی: وَ مِنَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا الظاهر أنه عطف علی الناس و المعنی و لتجدنهم أحرص من الذین أشرکوا.
قوله تعالی: وَ ما هُوَ بِمُزَحْزِحِهِ مِنَ الْعَذابِ أَنْ یُعَمَّرَ، الظاهر أن ما نافیة و ضمیر
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هو إما للشأن و القصة و أن یعمر مبتدأ خبره قوله: بِمُزَحْزِحِهِ أی بمبعده، و إما راجع إلی ما یدل علیه قوله: یَوَدُّ أَحَدُهُمْ أی و ما الذی یوده بمزحزحه من العذاب. و قوله تعالی: أَنْ یُعَمَّرَ بیان له و معنی الآیة و لن یتمنوا الموت و أقسم لتجدنهم أحرص الناس علی هذه الحیاة الحقیرة الردیة الصارفة عن تلک الحیاة السعیدة الطیبة بل تجدهم أحرص علی الحیاة من الذین أشرکوا الذین لا یرون بعثا و لا نشورا یود أحدهم لو یعمر أطول العمر و لیس أطول العمر بمبعده من العذاب لأن العمر و هو عمر بالأخرة محدود منته إلی أمد و أجل.
قوله تعالی: یَوَدُّ أَحَدُهُمْ لَوْ یُعَمَّرُ أَلْفَ سَنَةٍ، أی أطول العمر و أکثره، فالألف کنایة عن الکثرة و هو آخر مراتب العدد بحسب الوضع الإفرادی عند العرب و الزائد علیه یعبر عنه بالتکریر و الترکیب کعشرة آلاف و مائة ألف و ألف ألف.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ البصیر من أسمائه الحسنی و معناه العلم بالمبصرات فهو من شعب اسم العلیم.
قوله تعالی: قُلْ مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ إلخ. السیاق یدل علی أن الآیة نزلت جوابا عما قالته الیهود و أنهم تابوا و استنکفوا عن الإیمان بما أنزل علی رسول الله ص، و عللوه بأنهم عدو لجبریل النازل بالوحی إلیه. و الشاهد علی ذلک أن الله سبحانه یجیبهم فی القرآن و فی جبریل معا فی الآیتین و ما ورد من شأن النزول یؤید ذلک فأجاب عن قولهم: إنا لا نؤمن بالقرآن لعداوتنا لجبریل النازل به أولا: أن جبریل إنما نزل به علی قلبک بإذن الله لا من عند نفسه فعداوتهم لجبریل لا ینبغی أن یوجب إعراضهم عن کلام نازل بإذن الله، و ثانیا: أن القرآن مصدق لما فی أیدیهم من الکتاب الحق و لا معنی للإیمان بأمر و الکفر بما یصدقه. و ثالثا. أن القرآن هدی للمؤمنین به، و رابعا أنه بشری و کیف یصح لعاقل أن ینحرف عن الهدایة و یغمض عن البشری و لو کان الآتی بذلک عدوا له.
و أجاب عن قولهم: إنا عدو جبریل أن جبریل ملک من الملائکة لا شأن له إلا امتثال ما أمره به الله سبحانه کمیکال و سائر الملائکة و هم عباد مکرمون لا یعصون 
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الله فیما أمرهم و یفعلون ما یؤمرون، و کذلک رسل الله لا شأن لهم إلا بالله و من الله سبحانه فبغضهم و استعدائهم بغض و استعداء لله و من کان عدوا لله و ملائکته و رسله و جبریل و میکال فإن الله عدو لهم، و إلی هذین الجوابین تشیر الآیتان.
قوله تعالی: فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ فیه التفات من التکلم إلی الخطاب و کان الظاهر أن یقال علی قلبی، لکن بدل من الخطاب للدلالة علی أن القرآن کما لا شأن فی إنزاله لجبریل و إنما هو مأمور مطیع کذلک لا شأن فی تلقیه و تبلیغه لرسول الله ص إلا أن قلبه وعاء للوحی لا یملک منه شیئا و هو مأمور بالتبلیغ.
و اعلم أن هذه الآیات فی أواخرها، أنواع الالتفات و إن کان الأساس فیها الخطاب لبنی إسرائیل، غیر أن الخطاب إذا کان خطاب لوم و توبیخ و طال الکلام صار المقام مقام استملال للحدیث مع المخاطب و استحقار لشأنه فکان من الحری للمتکلم البلیغ الإعراض عن المخاطبة تارة بعد أخری بالالتفات بعد الالتفات للدلالة علی أنه لا یرضی بخطابهم لردائة سمعهم و خسة نفوسهم و لا یرضی بترک خطابهم إظهارا لحق القضاء علیهم.
قوله تعالی: عَدُوٌّ لِلْکافِرِینَ فیه وضع الظاهر موضع المضمر و النکتة فیه الدلالة علی علة الحکم کأنه قیل: فإن الله عدو لهم لأنهم کافرون و الله عدو للکافرین.
قوله تعالی: وَ ما یَکْفُرُ بِها إِلَّا الْفاسِقُونَ فیه دلالة علی علة الکفر و أنه الفسق فهم لکفرهم فاسقون و لا یبعد أن یکون اللام فی قوله: الْفاسِقُونَ للعهد الذکری و یکون ذلک إشارة إلی ما مر فی أوائل السورة من قوله تعالی: وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ الآیة.
و أما الکلام فی جبریل و کیفیة تنزیله القرآن علی قلب رسول الله ص و کذا الکلام فی میکال و الملائکة فسیأتی فیما یناسبه من المحل إن شاء الله.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: قُلْ مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ الآیتان، قال ابن عباس کان 
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سبب نزول الآیة ما روی- أن ابن صوریا و جماعة من یهود أهل فدک- لما قدم النبی ص المدینة سألوه فقالوا: یا محمد کیف نومک؟ فقد أخبرنا عن نوم النبی الذی یأتی فی آخر الزمان.
فقال تنام عینای؛ و قلبی یقظان. قالوا: صدقت یا محمد- فأخبرنا عن الولد یکون من الرجل أو المرأة؟ فقال أما العظام و العصب و العروق فمن الرجل- و أما اللحم و الدم و الظفر و الشعر فمن المرأة. قالوا: صدقت یا محمد- فما بال الولد یشبه أعمامه و لیس له من شبه أخواله شی‌ء؟ أو یشبه أخواله و لیس فیه من شبه أعمامه شی‌ء؟ فقال أیهما علا ماؤه کان الشبه له قالوا صدقت یا محمد- فأخبرنا عن ربک ما هو؟ فأنزل الله سبحانه: قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ إلی آخر السورة. فقال له ابن صوریا خصلة واحدة- إن قلتها آمنت بک و اتبعتک. أی ملک یأتیک بما ینزل الله علیک؟ قال: فقال جبرئیل. قال:
ذاک عدونا ینزل بالقتال و الشدة و الحرب- و میکائیل ینزل بالیسر و الرخاء- فلو کان میکائیل هو الذی یأتیک لآمنا بک.
أقول: قوله تنام عینای؛ و قلبی یقظان، قد استفاض الحدیث من العامة و الخاصة أنه کان رسول الله ص تنام عینه و لا ینام قلبه و معناه أنه کان لا یغفل بالنوم عن نفسه فکان و هو فی النوم یعلم أنه نائم و أن ما یراه رؤیا یراها لیس بالیقظة، و هذا أمر بما یتفق للصالحین أحیانا عند طهارة نفوسهم و اشتغالها بذکر مقام ربهم و ذلک أن إشراف النفس علی مقام ربها لا یدعها غافلة عما لها من طور الحیاة الدنیویة و نحو تعلقها بربها. و هذا نحو مشاهدة یبین للإنسان أنه فی عالم الحیاة الدنیا علی حال النوم سواء معه النوم الذی یراه الناس نوما فقط و کذا الیقظة التی یراها الناس یقظة و أن الناس و هم معتکفون علی باب الحس مخلدون إلی أرض الطبیعة، رقود و إن عدوا أنفسهم أیقاظا.
فعن علی (ع): الناس نیام فإذا ماتوا انتبهوا
الحدیث. و سیأتی زیادة استیفاء لهذا البحث و کذا الکلام فی سائر فقرات هذا الحدیث فی مواضع مناسبة من هذا الکتاب إن شاء الله.



[سورة البقرة (2): الآیات 100 الی 101]





اشارة

أَ وَ کُلَّما عاهَدُوا عَهْداً نَبَذَهُ فَرِیقٌ مِنْهُمْ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (100) وَ لَمَّا جاءَهُمْ رَسُولٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ نَبَذَ فَرِیقٌ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ کِتابَ اللَّهِ وَراءَ ظُهُورِهِمْ کَأَنَّهُمْ لا یَعْلَمُونَ (101)
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(بیان)

قوله تعالی: نَبَذَهُ النبذ الطرح.
قوله تعالی: وَ لَمَّا جاءَهُمْ رَسُولٌ المراد به رسول الله ص لا کل رسول کان یأتیهم مصدقا لما معهم، لعدم دلالة قوله: وَ لَمَّا جاءَهُمْ علی الاستمرار بل إنما یدل علی الدفعة، و الآیة تشیر إلی مخالفتهم للحق من حیث کتمانهم بشارة التوراة و عدم إیمانهم بمن یصدق ما معهم‌



[سورة البقرة (2): الآیات 102 الی 103]





اشارة

وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ وَ لکِنَّ الشَّیاطِینَ کَفَرُوا یُعَلِّمُونَ النَّاسَ السِّحْرَ وَ ما أُنْزِلَ عَلَی الْمَلَکَیْنِ بِبابِلَ هارُوتَ وَ مارُوتَ وَ ما یُعَلِّمانِ مِنْ أَحَدٍ حَتَّی یَقُولا إِنَّما نَحْنُ فِتْنَةٌ فَلا تَکْفُرْ فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما ما یُفَرِّقُونَ بِهِ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ زَوْجِهِ وَ ما هُمْ بِضارِّینَ بِهِ مِنْ أَحَدٍ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ یَتَعَلَّمُونَ ما یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ وَ لَقَدْ عَلِمُوا لَمَنِ اشْتَراهُ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ وَ لَبِئْسَ ما شَرَوْا بِهِ أَنْفُسَهُمْ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (102) وَ لَوْ أَنَّهُمْ آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَمَثُوبَةٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ خَیْرٌ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (103)
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(بیان) [فیما نسب من السحر إلی سلیمان و هاروت و ماروت.]

قوله تعالی: وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ إلخ، قد اختلف المفسرون فی تفسیر الآیة اختلافا عجیبا لا یکاد یوجد نظیره فی آیة من آیات القرآن المجید، فاختلفوا فی مرجع ضمیر قوله: اتَّبَعُوا، أ هم الیهود الذین کانوا فی عهد سلیمان، أو الذین فی عهد رسول الله ص أو الجمیع؟ و اختلفوا فی قوله: تَتْلُوا، هل هو بمعنی تتبع الشیاطین و تعمل به أو بمعنی تقرأ، أو بمعنی تکذب؟ و اختلفوا فی قوله: الشَّیاطِینُ فقیل هم شیاطین الجن و قیل شیاطین الإنس و قیل هما معا، و اختلفوا فی قوله: عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ فقیل معناه فی ملک سلیمان، و قیل معناه فی عهد ملک سلیمان و قیل معناه علی ملک سلیمان بحفظ ظاهر الاستعلاء فی معنی علی، و قیل معناه علی عهد ملک سلیمان، و اختلفوا فی قوله: وَ لکِنَّ الشَّیاطِینَ کَفَرُوا، فقیل إنهم کفروا بما استخرجوه من السحر إلی الناس و قیل إنهم کفروا بما نسبوه إلی سلیمان من السحر، و قیل إنهم سحروا فعبر عن السحر بالکفر، و اختلفوا فی قوله: یُعَلِّمُونَ النَّاسَ السِّحْرَ، فقیل إنهم ألقوا السحر إلیهم فتعلموه، و قیل إنهم دلوا الناس علی استخراج السحر و کان مدفونا تحت کرسی سلیمان فاستخرجوه و تعلموه، و اختلفوا فی قوله: وَ ما أُنْزِلَ عَلَی الْمَلَکَیْنِ فقیل ما موصولة و العطف علی قوله: ما تَتْلُوا، و قیل ما موصولة و العطف علی قوله: السِّحْرَ أی یعلمونهم ما أنزل علی الملکین، و قیل ما نافیة و الواو استینافیة أی و لم ینزل علی الملکین سحر کما یدعیه الیهود، و اختلفوا فی معنی الإنزال فقیل إنزال من السماء و قیل بل من نجود الأرض و أعالیها، و اختلفوا فی قوله: الْمَلَکَیْنِ فقیل کانا من ملائکة السماء، و قیل بل کانا إنسانین ملکین بکسر اللام إن قرأناه، بکسر اللام کما قرئ کذلک فی الشواذ، أو ملکین بفتح اللام أی صالحین، أو متظاهرین بالصلاح، إن قرأناه علی ما قرأ به المشهور و اختلفوا فی قوله: بِبابِلَ فقیل هی بابل العراق و قیل بابل دماوند، و قیل، من نصیبین إلی رأس العین، و اختلفوا فی قوله: وَ ما یُعَلِّمانِ فقیل علم بمعناه الظاهر، و قیل علم بمعنی أعلم، و اختلفوا فی قوله: فَلا تَکْفُرْ، فقیل، لا تکفر بالعمل بالسحر، و قیل لا تکفر بتعلمه، و قیل بهما معا،
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و اختلفوا فی قوله: فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما، فقیل أی من هاروت و ماروت، و قیل أی من السحر و الکفر، و قیل بدلا مما علماه الملکان بالنهی إلی فعله، و اختلفوا فی قوله: ما یُفَرِّقُونَ بِهِ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ زَوْجِهِ فقیل أی یوجدون به حبا و بغضا بینهما، و قیل إنهم یغرون أحد الزوجین و یحملونه علی الکفر و الشرک فیفرق بینهما اختلاف الملة و النحلة و قیل إنهم یسعون بینهما بالنمیمة و الوشایة فیئول إلی الفرقة، فهذه نبذة من الاختلاف فی تفسیر کلمات ما یشتمل علی القصة من الآیة و جمله، و هناک اختلافات أخر فی الخارج من القصة فی ذیل الآیة و فی نفس القصة، و هل هی قصة واقعة أو بیان علی سبیل التمثیل؟ أو غیر ذلک؟ و إذا ضربت بعض الأرقام التی ذکرناها من الاحتمالات فی البعض الآخر، ارتقی الاحتمالات إلی کمیة عجیبة و هی ما یقرب من ألف ألف و مائتین و ستین ألف احتمال (4* 9/ 3* 4/ 3)!.
و هذا لعمر الله من عجائب نظم القرآن تتردد الآیة بین مذاهب و احتمالات تدهش العقول و تحیر الألباب، و الکلام بعد متک علی أریکة حسنة متجمل فی أجمل جماله متحل بحلی بلاغته و فصاحته و سیمر بک نظیرة هذه الآیة و هی قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً»: هود- 17.
و الذی ینبغی أن یقال: أن الآیة بسیاقها تتعرض لشأن آخر من شئون الیهود و هو تداول السحر بینهم، و أنهم کانوا یستندون فی أصله إلی قصة معروفة أو قصتین معروفتین عندهم فیها ذکر من أمر سلیمان النبی و الملکین ببابل هاروت و ماروت، فالکلام معطوف علی ما عندهم من القصة التی یزعمونها إلا أن الیهود کما یذکره عنهم القرآن أهل تحریف و تغییر فی المعارف و الحقائق فلا یؤمنون و لا یؤمن من أمرهم أن یأتوا بالقصص التاریخیة محرفة مغیرة علی ما هو دأبهم فی المعارف یمیلون کل حین إلی ما یناسبه من منافعهم فی القول و الفعل و فیما یلوح من مطاوی جمل الآیة کفایة، و کیف کان فیلوح من الآیة أن الیهود کانوا یتناولون بینهم السحر ینسبونه إلی سلیمان زعما منهم أن سلیمان (ع) إنما ملک الملک و سخر الجن و الإنس و الوحش و الطیر، و أتی بغرائب الأمور و خوارقها بالسحر الذی هو بعض ما فی أیدیهم، و ینسبون بعضه الآخر إلی الملکین ببابل هاروت و ماروت فرد علیهم القرآن بأن سلیمان (ع) لم یکن یعمل 
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بالسحر، کیف و السحر کفر بالله و تصرف فی الکون علی خلاف ما وضع الله العادة علیه و أظهره علی خیال الموجودات الحیة و حواسها؟ و لم یکفر سلیمان (ع) و هو نبی معصوم، و هو قوله تعالی: «وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ وَ لکِنَّ الشَّیاطِینَ کَفَرُوا یُعَلِّمُونَ النَّاسَ السِّحْرَ» و قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَلِمُوا لَمَنِ اشْتَراهُ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ» فسلیمان (ع) أعلی کعبا و أقدس ساحة من أن ینسب إلیه السحر و الکفر و قد استعظم الله قدره فی مواضع من کلامه فی عدة من السور المکیة النازلة قبل هذه السورة کسورة الأنعام و الأنبیاء و النمل و سورة (ص) و فیها أنه کان عبدا صالحا و نبیا مرسلا آتاه الله العلم و الحکمة و وهب له من الملک ما لا ینبغی لأحد من بعده فلم یکن بساحر بل هو من القصص الخرافیة و الأساطیر التی وضعتها الشیاطین و تلوها و قرءوها علی أولیائهم من الإنس و کفروا بإضلالهم الناس بتعلیم السحر. و رد علیهم القرآن فی الملکین ببال هاروت و ماروت بأنه و إن أنزل علیهما ذلک و لا ضیر فی ذلک لأنه فتنة و امتحان إلهی کما ألهم قلوب بنی آدم وجوه الشر و الفساد فتنة و امتحانا و هو من القدر، فهما و إن أنزل علیهما السحر إلا أنهما ما کانا یعلمان من أحد إلا و یقولان له إنما نحن فتنة فلا تکفر باستعمال ما تتعلمه من السحر فی غیر مورده کإبطال السحر و الکشف عن بغی أهله و هم مع ذلک یتعلمون منهما ما یفسدون به أصلح ما وضعه الله فی الطبیعة و العادة، فیفرقون به بین المرء و زوجه ابتغاء للشر و الفساد و یتعلمون ما یضرهم و لا ینفعهم، فقوله تعالی: وَ اتَّبَعُوا أی اتبعت الیهود الذین بعد عهد سلیمان بتوارث الخلف عن السلف ما تتلوا، أی تضع و تکذب الشیاطین من الجن علی ملک سلیمان و الدلیل علی أن تتلوا بمعنی تکذب تعدیه بعلی و علی أن الشیاطین هم الجن کون هؤلاء تحت تسخیر سلیمان و معذبین بعذابه، و بذلک کان (ع) یحبسهم عن الإفساد، قال تعالی: «وَ مِنَ الشَّیاطِینِ مَنْ یَغُوصُونَ لَهُ وَ یَعْمَلُونَ عَمَلًا دُونَ ذلِکَ وَ کُنَّا لَهُمْ حافِظِینَ»: الأنبیاء- 82، و قال تعالی: «فَلَمَّا خَرَّ تَبَیَّنَتِ الْجِنُّ أَنْ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ الْغَیْبَ ما لَبِثُوا فِی الْعَذابِ الْمُهِینِ»: سبأ- 14.
قوله تعالی: وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ أی و الحال أن سلیمان لم یسحر حتی یکفر و لکن الشیاطین کفروا، و الحال أنهم یضلون الناس و یعلمونهم السحر.
قوله تعالی: وَ ما أُنْزِلَ أی و اتبعت الیهود ما أنزل بالإخطار و الإلهام علی 
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الملکین ببابل هاروت و ماروت، و الحال أنهما ما یعلمان السحر من أحد حتی یحذراه العمل به و یقولا إنما نحن فتنة لکم و امتحان تمتحنون بنا بما نعلمکم فلا تکفر باستعماله.
قوله تعالی: فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما، أی من الملکین و هما هاروت و ماروت ما یُفَرِّقُونَ بِهِ أی سحرا یفرقون بعمله و تأثیره بین المرء و زوجه.
قوله تعالی: وَ ما هُمْ بِضارِّینَ بِهِ مِنْ أَحَدٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ دفع لما یسبق إلی الوهم أنهم بذلک یفسدون أمر الصنع و التکوین و یسبقون تقدیر الله و یبطلون أمره فدفعه بأن السحر نفسه من القدر لا یؤثر إلا بإذن الله فما هم بمعجزین، و إنما قدم هذه الجملة علی قوله: وَ یَتَعَلَّمُونَ ما یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ لأن هذه الجملة أعنی: فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما ما یُفَرِّقُونَ بِهِ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ زَوْجِهِ وحدها مشتملة علی ذکر التأثیر، فأردفت بأن هذا التأثیر بإذن الله.
قوله تعالی: وَ لَقَدْ عَلِمُوا لَمَنِ اشْتَراهُ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ علموا ذلک بعقولهم لأن العقل لا یرتاب فی أن السحر أشأم منابع الفساد فی الاجتماع الإنسانی و علموا ذلک أیضا من قول موسی فإنه القائل: «وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی : طه- 69.
قوله تعالی: وَ لَبِئْسَ ما شَرَوْا بِهِ أَنْفُسَهُمْ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ أی إنهم مع کونهم عالمین بکونه شرا لهم مفسدا لآخرتهم غیر عالمین بذلک حیث لم یعملوا بما علموا فإن العلم إذا لم یهد حامله إلی مستقیم الصراط کان ضلالا و جهلا لا علما، قال تعالی:
«أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة- 23.
فهؤلاء مع علمهم بالأمر ینبغی أن یتمنی المتمنی لهم العلم و الهدایة.
قوله تعالی: وَ لَوْ أَنَّهُمْ آمَنُوا وَ اتَّقَوْا، إلخ أی اتبعوا الإیمان و التقوی، بدل اتباع أساطیر الشیاطین، و الکفر بالسحر، و فیه دلیل علی أن الکفر بالسحر کفر فی مرتبة العمل کترک الزکاة، لا کفر فی مرتبة الاعتقاد، و لو کان السحر کفرا فی الاعتقاد لقال تعالی: و لو أنهم آمنوا لمثوبة، إلخ، و اقتصر علی الإیمان و لم یذکر التقوی فالیهود آمنوا و لکن لما لم یتقوا و لم یرعوا محارم الله، لم یعبأ بإیمانهم فکانوا کافرین.
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قوله تعالی: لَمَثُوبَةٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ خَیْرٌ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ أی من المثوبات و المنافع التی یرومونها بالسحر و یقتنونها بالکفر هذا.



بحث روائی [بحث آخر فیما نسب من السحر إلی سلیمان و هاروت و ماروت.]

فی تفسیر العیاشی، و القمی،: فی قوله تعالی: وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ عن الباقر (ع) فی حدیث: فلما هلک سلیمان وضع إبلیس السحر- و کتبه فی کتاب ثم طواه و کتب علی ظهره، هذا ما وضع آصف بن برخیا للملک سلیمان بن داود- من ذخائر کنوز العلم من أراد کذا و کذا- فلیعمل کذا و کذا ثم دفنه تحت سریره- ثم استتاره لهم فقرأه فقال الکافرون: ما کان یغلبنا سلیمان إلا بهذا، و قال المؤمنون: بل هو عبد الله و نبیه، فقال الله جل ذکره: وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ 
أقول: إسناد الوضع و الکتابة و القراءة إلی إبلیس لا ینافی استنادها إلی سائر الشیاطین من الجن و الإنس لانتهاء الشر کله إلیه و انتشاره منه لعنه الله، إلی أولیائه بالوحی و الوسوسة و ذلک شائع فی لسان الأخبار. و ظاهر الحدیث أن کلمة تتلوه من التلاوة بمعنی القراءة و هذا لا ینافی ما استظهرناه فی البیان السابق: أن تتلو بمعنی یکذب لأن إفادة معنی الکذب من جهة التضمین أو ما یشبهه، و تقدیر قوله: تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ یقرءونه کاذبین علی ملک سلیمان و الأصل فی معنی تلا یتلو رجوعه إلی معنی ولی یلی ولایة و هو أن یملک الشی‌ء من حیث الترتیب و وقوع جزء منه عقیب جزء آخر، و سیأتی الکلام فیه فی سورة المائدة فی الکلام علی قوله تعالی:
«إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»: المائدة- 58.
و فی العیون،: فی حدیث الرضا (ع) مع المأمون و أما هاروت و ماروت فکانا ملکین علما الناس السحر- لیتحرزوا به عن سحر السحرة و یبطلوا کیدهم- و ما علما أحدا من ذلک شیئا إلا قالا له إنما نحن فتنة- فلا تکفر فکفر قوم باستعمالهم لما أمروا بالاحتراز عنه- و جعلوا یفرقون بما یعملونه بین المرء و زوجه، قال الله تعالی: وَ ما هُمْ بِضارِّینَ بِهِ مِنْ أَحَدٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ 
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس، قال": کان سلیمان إذا أراد أن یدخل الخلاء- أو یأتی شیئا من شأنه أعطی الجرادة و هی امرأته خاتمه- فلما أراد الله أن یبتلی سلیمان بالذی ابتلاه به- أعطی الجرادة ذلک الیوم خاتمه- فجاء الشیطان فی صورة سلیمان فقال لها: هاتی خاتمی فأخذه و لبسه- فلما لبسه دانت له شیاطین الجن و الإنس فجاءها سلیمان- فقال: هاتی خاتمی فقالت کذبت لست سلیمان- فعرف أنه بلاء ابتلی به- فانطلقت الشیاطین فکتبت فی تلک الأیام کتبا فیها سحر و کفر- ثم دفنوها تحت کرسی سلیمان ثم أخرجوها فقرءوها علی الناس- فقالوا إنما کان سلیمان یغلب الناس بهذه الکتب- فبرئ الناس من سلیمان و أکفروه- حتی بعث الله محمدا و أنزل علیه: وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ وَ لکِنَّ الشَّیاطِینَ کَفَرُوا.
أقول: و القصة مرویة فی روایات أخری و هی قصة طویلة من جملة القصص الواردة فی عثرات الأنبیاء مذکورة فی جملتها.
و فی الدر المنثور، أیضا و أخرج سعید بن جریر و الخطیب فی تاریخه عن نافع قال: سافرت مع ابن عمر فلما کان فی آخر اللیل، قال یا نافع: انظر هل طلعت الحمراء؟ قلت لا، مرتین أو ثلاثا ثم قلت: قد طلعت. قال: لا مرحبا بها و لا أهلا.
قلت: سبحان الله نجم مسخر سامع مطیع. قال ما قلت لک إلا ما سمعت من رسول الله ص. قال: إن الملائکة قالت: یا رب- کیف صبرک علی بنی آدم فی الخطایا و الذنوب؟ قال: إنی أبلیتهم و عافیتهم. قالوا لو کنا مکانهم ما عصیناک، قال:
فاختاروا ملکین منکم، فلم یألوا جهدا أن یختاروا فاختاروا هاروت و ماروت فنزلا، فألقی الله علیهما الشبق. قلت: و ما الشبق؟ قال: الشهوة فجاءت امرأة یقال لها الزهرة- فوقعت فی قلوبهما فجعل کل واحد منهما یخفی عن صاحبه ما فی نفسه- ثم قال أحدهما للآخر هل وقع فی نفسک ما وقع فی قلبی؟ قال: نعم، فطالباها لأنفسهما فقالت لا أمکنکما- حتی تعلمانی الاسم الذی تعرجان به إلی السماء و تهبطان فأبیا- ثم سألاها أیضا فأبت. ففعلا- فلما استطیرت طمسها الله کوکبا و قطع أجنحتهما- ثم سألا التوبة من ربهما فخیرهما- فقال إن شئتما رددتکما إلی ما کنتما علیه، فإذا کان یوم القیامة عذبتکما، و إن شئتما عذبتکما فی الدنیا- فإذا کان یوم القیامة رددتکما إلی ما کنتما علیه، فقال أحدهما لصاحبه إن عذاب الدنیا ینقطع و یزول- فاختارا
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عذاب الدنیا علی عذاب الآخرة- فأوحی الله إلیهما أن ائتیا بابل فانطلقا إلی بابل- فخسف بهما فهما منکوسان بین السماء و الأرض معذبان إلی یوم القیامة.
أقول: و قد روی قریب منه فی بعض کتب الشیعة مرفوعا عن الباقر (ع) و روی السیوطی فیما یقرب من هذا المعنی فی أمر هاروت و ماروت و الزهرة نیفا و عشرین حدیثا، صرحوا بصحة طریق بعضها. و فی منتهی إسنادها عدة من الصحابة کابن عباس و ابن مسعود و علی و أبی الدرداء و عمر و عائشة و ابن عمر. و هذه قصة خرافیة تنسب إلی الملائکة المکرمین الذین نص القرآن علی نزاهة ساحتهم و طهارة وجودهم عن الشرک و المعصیة أغلظ الشرک و أقبح المعصیة، و هو: عبادة الصنم و القتل و الزنا و شرب الخمر و تنسب إلی کوکبة الزهرة أنها امرأة زانیة مسخت- و أنها أضحوکة- و هی کوکبة سماویة طاهرة فی طلیعتها و صنعها أقسم الله تعالی علیها فی قوله: «الْجَوارِ الْکُنَّسِ»: التکویر- 16 علی أن علم الفلک أظهر الیوم هویتها و کشف عن عنصرها و کمیتها و کیفیتها و سائر شئونها.
فهذه القصة کالتی قبلها المذکورة فی الروایة السابقة تطابق ما عند الیهود علی ما قیل: من قصة هاروت و ماروت، تلک القصة الخرافیة التی تشبه خرافات یونان فی الکواکب و النجوم.
و من هاهنا یظهر للباحث المتأمل: أن هذه الأحادیث کغیرها الواردة فی مطاعن الأنبیاء و عثراتهم لا تخلو من دس دسته الیهود فیها و تکشف عن تسربهم الدقیق و نفوذهم العمیق بین أصحاب الحدیث فی الصدر الأول فقد لعبوا فی روایاتهم بکل ما شاءوا من الدس و الخلط و أعانهم علی ذلک قوم آخرون.
لکن الله عز اسمه جعل کتابه فی محفظة إلهیة من هوسات المتهوسین من أعدائه کلما استرق السمع شیطان من شیاطینهم أتبعه بشهاب مبین، فقال عز من قائل: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»: الحجر- 9، و قال «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»: فصلت- 42 و قال: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: إسراء- 82
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فأطلق القول و لم یقید، فما من خلط أو دس إلا و یدفعه القرآن و یظهر خسار صاحبه بالکشف عن حاله و إقراء صفحة تاریخه،
و قال رسول الله فیما رواه الفریقان: ما وافق کتاب الله فخذوه و ما خالفه فاترکوه.
فأعطی میزانا کلیا یوزن به المعارف المنقولة منه و من أولیائه، و بالجملة فبالقرآن یدفع الباطل عن ساحة الحق ثم لا یلبث أن یظهر بطلانه و یمات عن القلوب الحیة کما أمیت عن الأعیان. قال تعالی: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ»: الأنبیاء- 18، و قال تعالی: «وَ یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»: الأنفال- 7، و قال تعالی: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ»: الأنفال- 8، و لا معنی لإحقاق الحق و لا لإبطال الباطل إلا إظهار صفتهما.
و بعض الناس و خاصة من أهل عصرنا من المتوغلین فی الأبحاث المادیة و المرعوبین من المدنیة الغربیة الحدیثة استفادوا من هذه الحقیقة المذکورة سوء و أخذوا بطرح جمیع ما تضمنته سنة رسول الله و اشتملت علیه جوامع الروایات فسلکوا فی ذلک مسلک التفریط، قبال ما سلکه بعض الأخباریین و أصحاب الحدیث و الحروریة و غیرهم مسلک الإفراط و الأخذ بکل روایة منقولة کیف کانت. و کما أن القبول المطلق تکذیب للموازین المنصوبة فی الدین لتمیز الحق من الباطل و نسبة الباطل و اللغو من القول إلی النبی ص کذلک الطرح الکلی تکذیب لها و إلغاء و إبطال للکتاب العزیز الذی لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه و هو القائل جل ثناؤه: «ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا»: الحشر- 7 و قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ» النساء- 64، إذ لو لم یکن لقول رسول الله ص حجیة أو لما ینقل من قوله (ص) إلینا معاشر الغائبین فی عصره أو الموجودین بعد ارتحاله من الدنیا حجیة لما استقر من الدین حجر علی حجر، و الرکون علی النقل و الحدیث مما یعتوره البشر و یقبله فی حیاته الاجتماعیة قبولا یضطر إلیه بالبداهة و یهدیه إلی ذلک الفطرة الإنسانیة لا غنی له عن ذلک، و أما وقوع الدس و الخلط فی المعارف المنقولة الدینیة فلیس ببدع یختص بالدین کیف و رحی الاجتماع بجمیع جهاتها و أرکانها تدور علی الأخبار الدائرة الیومیة العامة و الخاصة، و وجوده الکذب و الدس و الخلط فیها أزید و أیدی السیاسات الکلیة و الجزئیة بها ألعب؟ و نحن علی فطرتنا
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الإنسانیة لا نجری علی مجرد قرع السمع فی الأخبار المنقولة إلینا فی نادی الاجتماع بل نعرض کل واحد واحد منها علی ما عندنا من المیزان الذی یمکن أن یوزن به فإن وافقه و صدقه قبلناه و إن خالفه و کذبه طرحناه و إن لم یتبین شی‌ء من أمره و لم یتمیز حقه من باطله و صدقه من کذبه توقفنا فیه من غیر قبول و لا رد علی الاحتیاط الذی جبلنا علیه فی الشرور و المضار.
هذا کله بشرط الخبرة فی نوع الخبر الذی نقل إلینا، و أما ما لا خبرة للإنسان فیه من الأخبار بما یشتمل علیه من المضمون فسبیل العقلاء من أهل الاجتماع فیه الرجوع إلی أهل خبرته و الأخذ بما یرون فیه و یحکمون به هذا.
فهذا ما علیه بناؤنا الفطری فی الاجتماع الإنسانی، و المیزان الدینی المضروب لتمییز الحق من الباطل و کذا الصدق من الکذب، لا یغایر ذلک بل هو هو بعینه، و هو العرض علی کتاب الله فإن تبین منه شی‌ء أخذ به و إن لم یتبین لشبهة فالوقوف عند الشبهة، و علی ذلک أخبار متواترة عن النبی ص و الأئمة من أهل بیته. هذا کله فی غیر المسائل الفقهیة و أما هی فالمرجع فی البحث عنها فن أصول الفقه.



(بحث فلسفی) [بحث آخر فیما نسب من السحر إلی سلیمان و هاروت و ماروت.]

من المعلوم وقوع أفعال خارقة للعادة الجاریة للمشاهدة و النقل، فقلما یوجد منا من لم یشاهد شیئا من خوارق الأفعال أو لم ینقل إلیه شی‌ء من ذلک- قلیل أو کثیر إلا أن البحث الدقیق فی کثیر منها یبین رجوعها إلی الأسباب الطبیعیة العادیة، فکثیر من هذه الأفعال الخارقة یتقوی بها أصحابها بالاعتیاد و التمرین کأکل السموم و حمل الأثقال و المشی علی حبل ممدود فی الهواء إلی غیر ذلک، و کثیر منها تتکی علی أسباب طبیعیة مخفیة علی الناس مجهولة لهم کمن یدخل النار و لا یحترق بها من جهة طلایة الطلق ببدنه أو یکتب کتابا لا خط علیه و لا یقرؤه إلا صاحبه، و إنما کتب بمایع لا یظهر إلا إذا عرض الکتاب علی النار إلی غیر ذلک. و کثیر منها یحصل بحرکات 
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سریعة تخفی علی الحس لسرعتها فلا یری الحس إلا أنه وقع من غیر سبب طبیعی کالخوارق التی یأتی بها أصحاب الشعبذة، فهذه کلها مستندة إلی أسباب عادیة مخفیة علی حسنا أو غیر مقدورة لنا لکن بعض هذه الخوارق لا یحلل إلی الأسباب الطبیعیة الجاریة علی العادة کالإخبار عن بعض المغیبات و خاصة ما یقع منها فی المستقبل و کأعمال الحب و البغض و العقد و الحل و التنویم و التمریض و عقد النوم و الإحضار و التحریکات بالإرادة مما یقع من أرباب الریاضات و هی أمور غیر قابلة للإنکار، شاهدنا بعضا منها و نقل إلینا بعض آخر نقلا لا یطعن فیه، و هو ذا یوجد الیوم من أصحابها بالهند و إیران و الغرب جماعة یشاهد منهم أنواع من هذه الخوارق و التأمل التام فی طرق الریاضات المعطیة لهذه الخوارق و التجارب العملی فی أعمالهم و إرادتهم یوجب القول بأنها مستندة إلی قوة الإرادة و الإیمان بالتأثیر علی تشتت أنواعها، فالإرادة تابعة للعلم و الإذعان السابق علیه، فربما توجد علی إطلاقها و ربما توجد عند وجود شرائط خاصة ککتابة شی‌ء خاص بمداد خاص فی مکان خاص فی بعض أعمال الحب و البغض، أو نصب المرآة حیال وجه طفل خاص عند إحضار الروح أو قراءة عوذة خاصة إلی غیر ذلک، فجمیع ذلک شرائط لحصول الإرادة الفاعلة، فالعلم إذا تم علما قاطعا أعطی للحواس مشاهدة ما قطع به، و یمکنک أن تختبر صحة ذلک بأن تلقن نفسک أن شیئا کذا أو شخصا کذا حاضر عندک تشاهده بحاستک ثم تتخیله بحیث لا تشک فیه و لا تلتفت إلی عدمه و لا إلی شی‌ء غیره فإنک تجده أمامک علی ما ترید، و ربما توجد فی الآثار معالجة بعض الأطباء الأمراض المهلکة بتلقین الصحة علی المریض.
و إذا کان الأمر علی هذا فلو قویت الإرادة أمکنها أن تؤثر فی غیر الإنسان المرید نظیر ما توجده فی نفس الإنسان المرید إما من غیر شرط و قید أو مع شی‌ء من الشرائط.
و یتبین بما مر أمور: أحدها: أن الملاک فی هذا التأثیر تحقق العلم الجازم من صاحب خرق العادة و أما مطابقة هذا العلم للخارج فغیر لازم کما کان یعتقده أصحاب تسخیر الکواکب من الأرواح المتعلقة بالأجرام الفلکیة، و یمکن أن یکون من هذا القبیل الملائکة و الشیاطین الذین یستخرج أصحاب الدعوات و العزائم أسماءهم 
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و یدعون بها علی طرق خاصة عندهم، و کذلک ما یعتقده أصحاب إحضار الأرواح من حضور الروح فلا دلیل لهم علی أزید من حضورها فی خیالهم أو حواسهم دون الخارج و إلا لرآه کل من حضر عندهم و للکل حس طبیعی، و به تنحل شبهة أخری فی إحضار روح من هو حی فی حال الیقظة مشغول بأمره من غیر أن یشعر به و الواحد من الإنسان لیس له إلا روح واحدة، و به تنحل أیضا شبهة أخری و هی أن الروح جوهر مجرد لا نسبة له إلی زمان و مکان دون زمان و مکان، و به تنحل أیضا شبهة ثالثة، و هی: أن الروح الواحدة ربما تحضر عند أحد بغیر الصورة التی تحضر بها عند آخر.
و به تنحل أیضا شبهة رابعة، و هی: أن الأرواح ربما تکذب عند الإحضار فی أخبارها و ربما یکذب بعضها بعضا. فالجواب عن الجمیع: أن الروح إنما تحضر فی مشاعر الشخص المحضر لا فی الخارج منها علی حد ما نحس بالأشیاء المادیة الطبیعیة.
ثانیها: أن صاحب هذه الإرادة المؤثرة ربما یعتمد فی إرادته علی قوة نفسه و ثبات إنیته کغالب أصحاب الریاضات فی إرادتهم فتکون لا محالة محدودة القوة مقیدة الأثر عند المرید و فی الخارج، و ربما یعتمد فیه علی ربه کالأنبیاء و الأولیاء من أصحاب العبودیة لله و أرباب الیقین بالله فهم لا یریدون شیئا إلا لربهم و بربهم، و هذه إرادة طاهرة لا استقلال للنفس التی تطلع هذه الإرادة منها بوجه و لم تتلون بشی‌ء من ألوان المیول النفسانیة و لا اتکاء لها إلا علی الحق فهی إرادة ربانیة غیر محدودة و لا مقیدة.
و القسم الثانی: إن أثرت فی مقام التحدی کغالب ما ینقل من الأنبیاء سمیت آیة معجزة و إن تحققت فی غیر مقام التحدی سمیت کرامة أو استجابة دعوة إن کانت مع دعاء، و القسم الأول إن کان بالاستخبار و الاستنصار من جن أو روح أو نحوه سمی کهانة و إن کان بدعوة أو عزیمة أو رقیة أو نحو ذلک سمی سحرا.
ثالثها: أن الأمر حیث کان دائرا مدار الإرادة فی قوتها و هی علی مراتب من القوة و الضعف أمکن أن یبطل بعضها أثر البعض کتقابل السحر و المعجزة أو أن لا یؤثر بعض النفوس فی بعض إذا کانت مختلفة فی مراتب القوة و هو مشهود فی أعمال التنویم و الإحضار، هذا و سیأتی شطر من الکلام فی ذلک.
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(بحث علمی) [أقسام الفنون الباحثة عن غرائب الآثار.]

العلوم الباحثة عن غرائب التأثیر کثیرة و القول الکلی فی تقسیمها و ضبطها عسیرة جدا، و أعرف ما هو متداول بین أهلها ما نذکره: منها: السیمیاء، و هو العلم الباحث عن تمزیج القوی الإرادیة مع القوی الخاصة المادیة للحصول علی غرائب التصرف فی الأمور الطبیعیة، و منه التصرف فی الخیال المسمی بسحر العیون و هذا الفن من أصدق مصادیق السحر، و منها: اللیمیاء و هو العلم الباحث عن کیفیة التأثیرات الإرادیة باتصالها بالأرواح القویة العالیة کالأرواح الموکلة بالکواکب و الحوادث و غیر ذلک بتسخیرها أو باتصالها و استمدادها من الجن بتسخیرهم، و هو فن التسخیرات، و منها: الهیمیاء. و هو العلم الباحث عن ترکیب قوی العالم العلوی مع العناصر السفلیة للحصول علی عجائب التأثیر و هو الطلسمات، فإن للکواکب العلویة و الأوضاع السماویة ارتباطات مع الحوادث المادیة کما أن العناصر و المرکبات و کیفیاتها الطبیعیة کذلک، فلو رکبت الأشکال السماویة المناسبة لحادثة من الحوادث کموت فلان، و حیاة فلان، و بقاء فلان مثلا مع الصورة المادیة المناسبة أنتج ذلک الحصول علی المراد و هذا معنی الطلسم، و منها: الریمیا، و هو العلم الباحث عن استخدام القوی المادیة للحصول علی آثارها بحیث یظهر للحس أنها آثار خارقة بنحو من الأنحاء و هو الشعبذة، و هذه الفنون الأربعة مع فن خامس یتلوها و هو الکیمیا الباحث عن کیفیة تبدیل صور العناصر بعضها إلی بعض کانت تسمی عندهم بالعلوم الخمسة الخفیة، قال شیخنا البهائی: أحسن الکتب المصنفة التی فی هذه الفنون کتاب رأیته ببلدة هرات اسمه (کله سر) و قد رکب اسمه من أوائل أسماء هذه العلوم، الکیمیا، و اللیمیا، و الهیمیا، و السیمیا، و الریمیا انتهی ملخص کلامه.
و من الکتب المعتبرة فیها خلاصة کتب بلیناس و رسائل الخسروشاهی و الذخیرة الإسکندریة و السر المکتوم للرازی و التسخیرات للسکاکی و أعمال الکواکب السبعة للحکیم طمطم الهندی.
و من العلوم الملحقة بما مر علم الأعداد و الأوفاق و هو الباحث عن ارتباطات 
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الأعداد و الحروف للمطالب و وضع العدد أو الحروف المناسبة للمطلوب فی جداول مثلثة أو مربعة أو غیر ذلک علی ترتیب مخصوص، و منها: الخافیة و هو تکسیر حروف المطلوب أو ما یناسب المطلوب من الأسماء و استخراج أسماء الملائکة أو الشیاطین الموکلة بالمطلوب و الدعوة بالعزائم المؤلفة منها للنیل علی المطلوب و من الکتب المعتبرة فیها عندهم کتب الشیخ أبی العباس التونی و السید حسین الأخلاطی و غیرهما.
و من الفنون الملحقة بها الدائرة الیوم التنویم المغناطیسی و إحضار الأرواح و هما کما مر من تأثیر الإرادة و التصرف فی الخیال و قد ألف فیها کتب و رسائل کثیرة، و اشتهار أمرها یغنی عن الإشارة إلیها هاهنا، و الغرض مما ذکرنا علی طوله إیضاح انطباق ما ینطبق منها علی السحر أو الکهانة.



[سورة البقرة (2): الآیات 104 الی 105]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقُولُوا راعِنا وَ قُولُوا انْظُرْنا وَ اسْمَعُوا وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ (104) ما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ لا الْمُشْرِکِینَ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْکُمْ مِنْ خَیْرٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ اللَّهُ یَخْتَصُّ بِرَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (105)



(بیان)

قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا، أول مورد فی القرآن ورد فیه خطاب المؤمنین بلفظة یا أیها الذین آمنوا، و هو واقع فی القرآن خطابا فی نحو من خمسة و ثمانین موضعا و التعبیر عن المؤمنین بلفظة الذین آمنوا بنحو الخطاب أو بغیر الخطاب مما یختص بهذه الأمة، و أما الأمم السابقة فیعبر عنهم بلفظة القوم کقوله: «قَوْمِ نُوحٍ و قَوْمِ هُودٍ» و قوله: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ الآیة» و قوله: «أَصْحابِ مَدْیَنَ و أَصْحابَ الرَّسِ و بَنِی إِسْرائِیلَ و یا بَنِی إِسْرائِیلَ فالتعبیر بلفظة الذین آمنوا
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مما یختص التشرف به بهذه الأمة، غیر أن التدبر فی کلامه تعالی یعطی أن التعبیر بلفظة الذین آمنوا یراد به فی کلامه تعالی غیر ما یراد بلفظة المؤمنین کقوله تعالی:
«وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ»: النور- 31، بحسب المصداق، قال تعالی:
«الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ، رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»: المؤمن- 7 8، فجعل استغفار الملائکة و حملة العرش أولا للذین آمنوا ثم بدله ثانیا من قوله: لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا، و التوبة هی الرجوع، ثم علق دعاءهم بالذین آمنوا و عطف علیهم آباءهم و ذریاتهم و لو کان هؤلاء المحکی عنهم بالذین آمنوا هم أهل الإیمان برسول الله ص، کیف ما کانوا، کان الذین آمنوا شاملا للجمیع من الآباء و الأبناء و الأزواج و لم یبق للعطف و التفرقة محل و کان الجمیع فی عرض واحد و وقعوا فی صف واحد. و یستفاد هذا المعنی أیضا من قوله تعالی:
«وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ»: الطور- 21، فلو کان ذریتهم الذین اتبعوهم بإیمان مصداقا للذین آمنوا فی کلامه تعالی لم یبق للإلحاق وجه، و لو کان قوله: «وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ» قرینة علی إرادة أشخاص خاصة من الذین آمنوا و هم کل جمع من المؤمنین بالنسبة إلی ذریتهم، المؤمنین لم یبق للإلحاق أیضا وجه، و لا لقوله وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ، وجه صحیح إلا فی الطبقة الأخیرة التی لا ذریة بعدهم یتبعونهم بإیمان فهم یلحقون بآبائهم، و هذا و إن کان معنی معقولا إلا أن سیاق الآیة و هو سیاق التشریف یأبی ذلک لعود المعنی علی ذلک التقدیر إلی مثل معنی قولنا: المؤمنون بعضهم من بعض أو بعضهم یلحق ببعض و هم جمیعا فی صف واحد من غیر شرافة للبعض علی البعض و لا للمتقدم علی المتأخر فإن الملاک هو الإیمان و هو فی الجمیع واحد و هذا مخالف لسیاق الآیة الدال علی نوع کرامة و تشریف للسابق بإلحاق ذریته به، فقوله:
وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ قرینة علی إرادة أشخاص خاصة بقوله: الَّذِینَ آمَنُوا، و هم السابقون الأولون فی الإیمان برسول الله ص من المهاجرین و الأنصار فی یوم العسرة فکلمة الذین آمنوا کلمة تشریف یراد بها هؤلاء، و یشعر بذلک أیضا قوله تعالی:
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«لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ إلی أن قال: وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلی أن قال:
وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ وَ لا تَجْعَلْ فِی قُلُوبِنا غِلًّا لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا إِنَّکَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ»: الحشر- 10، فلو کان مصداق قوله: لِلَّذِینَ آمَنُوا، عین مصداق قوله الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ کان من وضع الظاهر موضع المضمر من غیر وجه ظاهر.
و یشعر بما مر أیضا قوله تعالی: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً، إلی أن قال: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً»: الفتح- 29.
فقد تحصل أن الکلمة کلمة تشریف تختص بالسابقین الأولین من المؤمنین، و لا یبعد جریان نظیر الکلام فی لفظة الذین کفروا فیراد به السابقون فی الکفر برسول الله ص من مشرکی مکة و أترابهم کما یشعر به أمثال قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ، أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة- 6.
فإن قلت: فعلی ما مر یختص الخطاب بالذین آمنوا بعده خاصة من الحاضرین فی زمان النبی ص مع أن القوم ذکروا أن هذه خطابات عامة لزمان الحضور و غیره و الحاضرین الموجودین فی عصر النبی ص و غیرهم و خاصة بناء علی تقریب الخطاب بنحو القضیة الحقیقیة.
قلت: نعم هو خطاب تشریفی یختص بالبعض لکن ذلک لا یوجب اختصاص التکالیف المتضمن لها الخطاب بهم فإن لسعة التکلیف و ضیقه أسبابا غیر ما یوجب سعة الخطاب و ضیقه من الأسباب، کما أن التکالیف المجردة عن الخطاب عامة وسیعة من غیر خطاب، فعلی هذا یکون تصدیر بعض التکالیف بخطاب یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا من قبیل تصدیر بعض آخر من الخطابات بلفظ یا أَیُّهَا النَّبِیُ و یا أَیُّهَا الرَّسُولُ مبنیا علی التشریف، و التکلیف عام، و المراد وسیع، و مع هذا کله لا یوجب ما ذکرناه من الاختصاص التشریفی عدم إطلاق لفظة الذین آمنوا علی غیر هؤلاء المختصین بالتشریف أصلا إذا کانت هناک قرینة تدل علی ذلک کقوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 248
ثُمَّ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ»: النساء- 137، و قوله تعالی: حکایة عن نوح: «وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ»: هود- 29.
قوله تعالی: لا تَقُولُوا راعِنا وَ قُولُوا انْظُرْنا، أی بدلوا قول (راعنا) من قول (انظرنا) و لئن لم تفعلوا ذلک کان ذلک منکم کفرا و للکافرین عذاب ألیم ففیه نهی شدید عن قول راعنا و هذه کلمة ذکرتها آیة أخری و بینت معناها فی الجملة و هی قوله تعالی «مِنَ الَّذِینَ هادُوا یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ وَ یَقُولُونَ سَمِعْنا وَ عَصَیْنا وَ اسْمَعْ غَیْرَ مُسْمَعٍ وَ راعِنا لَیًّا بِأَلْسِنَتِهِمْ وَ طَعْناً فِی الدِّینِ»: النساء- 46، و منه یعلم أن الیهود کانت ترید بقولهم للنبی ص راعنا نحوا من معنی قوله: اسمع غیر مسمع و لذلک ورد النهی عن خطاب رسول الله ص بذلک و حینئذ ینطبق علی ما نقل: أن المسلمین کانوا یخاطبون النبی ص بذلک إذا ألقی إلیهم کلاما یقولون راعنا یا رسول الله- یریدون أمهلنا و انظرنا حتی نفهم ما تقول- و کانت اللفظة تفید فی لغة الیهود معنی الشتم فاغتنم الیهود ذلک فکانوا یخاطبون النبی ص بذلک یظهرون التأدب معه و هم یریدون الشتم و معناه عندهم اسمع لا أسمعت فنزل. مِنَ الَّذِینَ هادُوا یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ وَ یَقُولُونَ سَمِعْنا وَ عَصَیْنا وَ اسْمَعْ غَیْرَ مُسْمَعٍ وَ راعِنا، الآیة و نهی الله المؤمنین عن الکلمة و أمرهم أن یقولوا ما فی معناه و هو انظرنا فقال: لا تَقُولُوا راعِنا وَ قُولُوا انْظُرْنا.
قوله تعالی: وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ یرید المتمردین من هذا النهی و هذا أحد الموارد التی أطلق فیها الکفر علی ترک التکالیف الفرعیة.
قوله تعالی: ما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لو کان المراد بأهل الکتاب الیهود خاصة کما هو الظاهر لکون الخطابات السابقة مسوقة لهم فتوصیفهم بأهل الکتاب یفید الإشارة إلی العلة، و هو أنهم لکونهم أهل کتاب ما یودون نزول الکتاب علی المؤمنین لاستلزامه بطلان اختصاصهم بأهلیة الکتاب مع أن ذلک ضنة منهم بما لا یملکونه، و معارضة مع الله سبحانه فی سعة رحمته و عظم فضله، و لو کان المراد عموم أهل الکتاب من الیهود و النصاری فهو تعمیم بعد التخصیص لاشتراک الفریقین فی بعض الخصائل، و هم علی غیظ من الإسلام، و ربما یؤید هذا الوجه بعض 
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الآیات اللاحقة کقوله تعالی: «وَ قالُوا لَنْ یَدْخُلَ الْجَنَّةَ إِلَّا مَنْ کانَ هُوداً أَوْ نَصاری : البقرة- 111، و قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ لَیْسَتِ النَّصاری عَلی شَیْ‌ءٍ وَ قالَتِ النَّصاری لَیْسَتِ الْیَهُودُ عَلی شَیْ‌ءٍ وَ هُمْ یَتْلُونَ الْکِتابَ»: البقرة- 113.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عباس قال قال رسول الله ص: ما أنزل الله آیة فیها، یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- إلا و علی رأسها و أمیرها.
أقول: و الروایة تؤید ما سننقله من الروایات الواردة فی عدة من الآیات أنها فی علی أو فی أهل البیت نظیر ما فی قوله تعالی: «کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ»: آل عمران- 110 و قوله تعالی: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»: البقرة- 143، و قوله تعالی: وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ ، التوبة- 119.



[سورة البقرة (2): الآیات 106 الی 107]





اشارة

ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (106) أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (107)



(بیان) [النسخ.]

الآیتان فی النسخ و من المعلوم أن النسخ بالمعنی المعروف عند الفقهاء و هو الإبانة عن انتهاء أمد الحکم و انقضاء أجله اصطلاح متفرع علی الآیة مأخوذ منها و من مصادیق ما یتحصل من الآیة فی معنی النسخ علی ما هو ظاهر إطلاق الآیة.
قوله تعالی: ما نَنْسَخْ النسخ هو الإزالة، یقال: نسخت الشمس الظل إذا
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أزالته و ذهبت به، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلَّا إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ فَیَنْسَخُ اللَّهُ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ»: الحج- 51، و منه أیضا قولهم: نسخت الکتاب إذا نقل من نسخة إلی أخری فکأن الکتاب أذهب به و أبدل مکانه و لذلک بدل لفظ النسخ من التبدیل فی قوله تعالی: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ قالُوا إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: النحل- 101، و کیف کان فالنسخ لا یوجب زوال نفس الآیة من الوجود و بطلان تحققها بل الحکم حیث علق بالوصف و هو الآیة و العلامة مع ما یلحق بها من التعلیل فی الآیة بقوله تعالی: أَ لَمْ تَعْلَمْ إلخ أفاد ذلک أن المراد بالنسخ هو إذهاب أثر الآیة من حیث إنها آیة، أعنی إذهاب کون الشی‌ء آیة و علامة مع حفظ أصله فبالنسخ یزول أثره من تکلیف أو غیره مع بقاء أصله و هذا هو المستفاد من اقتران قوله: نُنْسِها بقوله: ما نَنْسَخْ و الإنساء إفعال من النسیان و هو الإذهاب عن العلم کما أن النسخ هو الإذهاب عن العین فیکون المعنی ما نذهب بآیة عن العین أو عن العلم نأت بخیر منها أو مثلها.
ثم إن کون الشی‌ء آیة یختلف باختلاف الأشیاء و الحیثیات و الجهات، فالبعض من القرآن آیة لله سبحانه باعتبار عجز البشر عن إتیان مثله، و الأحکام و التکالیف الإلهیة آیات له تعالی باعتبار حصول التقوی و القرب بها منه تعالی، و الموجودات العینیة آیات له تعالی باعتبار کشفها بوجودها عن وجود صانعها و بخصوصیات وجودها عن خصوصیات صفاته و أسمائه سبحانه، و أنبیاء الله و أولیاؤه تعالی آیات له تعالی باعتبار دعوتهم إلیه بالقول و الفعل و هکذا، و لذلک کانت الآیة تقبل الشدة و الضعف قال الله تعالی: «لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری : النجم- 18.
و من جهة أخری الآیة ربما کانت فی أنها آیة ذات جهة واحدة و ربما کانت ذات جهات کثیرة، و نسخها و إزالتها کما یتصور بجهته الواحدة کإهلاکها کذلک یتصور ببعض جهاتها دون بعض إذا کانت ذات جهات کثیرة، کالآیة من القرآن تنسخ من حیث حکمها الشرعی و تبقی من حیث بلاغتها و إعجازها و نحو ذلک.
و هذا الذی استظهرناه من عموم معنی النسخ هو الذی یفیده عموم التعلیل المستفاد من قوله تعالی: أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ 
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وَ الْأَرْضِ و ذلک أن الإنکار المتوهم فی المقام أو الإنکار الواقع من الیهود علی ما نقل فی شأن نزول الآیة بالنسبة إلی معنی النسخ یتعلق به من وجهین:
أحدهما: من جهة أن الآیة إذا کانت من عند الله تعالی کانت حافظة لمصلحة من المصالح الحقیقیة لا تحفظها شی‌ء دونها، فلو زالت الآیة فاتت المصلحة و لن تقوم مقامها شی‌ء تحفظ به تلک المصلحة، و یستدرک به ما فات منها من فائدة الخلقة و مصلحة العباد، و لیس شأنه تعالی کشأن عباده و لا علمه کعلمهم بحیث یتغیر بتغیر العوامل الخارجیة فیتعلق یوما علمه بمصلحة فیحکم بحکم ثم یتغیر علمه غدا و یتعلق بمصلحة أخری فاتت عنه بالأمس، فیتغیر الحکم، و یقضی ببطلان ما حکم سابقا، و إتیان آخر لاحقا، فیطلع کل یوم حکم، و یظهر لون بعد لون، کما هو شأن العباد غیر المحیطین بجهات الصلاح فی الأشیاء، فکانت أحکامهم و أوضاعهم تتغیر بتغیر العلوم بالمصالح و المفاسد زیادة و نقیصة و حدوثا و بقاء، و مرجع هذا الوجه إلی نفی عموم القدرة و إطلاقها.
و ثانیهما: أن القدرة و إن کانت مطلقة إلا أن تحقق الإیجاد و فعلیة الوجود یستحیل معه التغیر، فإن الشی‌ء لا یتغیر عما وقع علیه بالضرورة و هذا مثل الإنسان فی فعله الاختیاری فإن الفعل اختیاری للإنسان ما لم یصدر عنه فإذا صدر کان ضروری الثبوت غیر اختیاری له، و مرجع هذا الوجه إلی نفی إطلاق الملکیة و عدم جواز بعض التصرفات بعد خروج الزمام ببعض آخر کما قالت الیهود: یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ: فأشار سبحانه إلی الجواب عن الأول بقوله: أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ أی فلا یعجز عن إقامة ما هو خیر من الفائت أو إقامة ما هو مثل الفائت مقامه و أشار إلی الجواب عن الثانی بقوله: أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ، أی أن ملک السموات و الأرض لله سبحانه فله أن یتصرف فی ملکه کیف یشاء و لیس لغیره شی‌ء من الملک حتی یوجب ذلک انسداد باب من أبواب تصرفه سبحانه، أو یکون مانعا دون تصرف من تصرفاته، فلا یملک شی‌ء شیئا، لا ابتداء و لا بتملیکه تعالی، فإن التملیک الذی یملکه غیره لیس کتملیک بعضنا بعضا شیئا بنحو یبطل ملک الأول و یحصل ملک الثانی، بل هو مالک 
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فی عین ما یملک غیره ما یملک، فإذا نظرنا إلی حقیقة الأمر کان الملک المطلق و التصرف المطلق له وحدة، و إذا نظرنا إلی ما ملکنا بملکه من دون استقلال کان هو الولی لنا و إذا نظرنا إلی ما تفضل علینا من ظاهر الاستقلال- و هو فی الحقیقة فقر فی صورة الغنی، و تبعیة فی صورة الاستقلال- لم یمکن لنا أیضا أن ندبر أمورنا من دون إعانته و نصره کان هو النصیر لنا.
و هذا الذی ذکرناه هو الذی یقتضیه الحصر الظاهر من قوله تعالی: «أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فقوله تعالی: أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»، مرتب علی ترتیب ما یتوهم من الاعتراضین، و من الشاهد علی کونهما اعتراضین اثنین الفصل بین الجملتین من غیر وصل، و قوله تعالی: وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ، مشتمل علی أمرین هما کالمتممین للجواب أی و إن لم تنظروا إلی ملکه المطلق بل نظرتم إلی ما عندکم من الملک الموهوب فحیث کان ملکا موهوبا من غیر انفصال و استقلال فهو وحده ولیکم، فله أن یتصرف فیکم و فی ما عندکم ما شاء من التصرف، و إن لم تنظروا إلی عدم استقلالکم فی الملک بل نظرتم إلی ظاهر ما عندکم من الملک و الاستقلال و انجمدتم علی ذلک فحسب، فإنکم ترون أن ما عندکم من القدرة و الملک و الاستقلال لا تتم وحدها، و لا تجعل مقاصدکم مطیعة لکم خاضعة لقصودکم و إرادتکم وحدها بل لا بد معها من إعانة الله و نصره فهو النصیر لکم فله أن یتصرف من هذا الطریق فله سبحانه التصرف فی أمرکم من أی سبیل سلکتم هذا، و قوله: وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ جی‌ء فیه بالظاهر موضع المضمر نظرا إلی کون الجملة بمنزلة المستقل من الکلام لتمامیة الجواب دونه.
فقد ظهر مما مر: أولا، أن النسخ لا یختص بالأحکام الشرعیة بل یعم التکوینیات أیضا.
و ثانیا: أن النسخ لا یتحقق من غیر طرفین ناسخ و منسوخ.
و ثالثا: أن الناسخ یشتمل علی ما فی المنسوخ من کمال أو مصلحة.
و رابعا: أن الناسخ ینافی المنسوخ بحسب صورته و إنما یرتفع التناقض بینهما من 
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جهة اشتمال کلیهما علی المصلحة المشترکة فإذا توفی نبی و بعث نبی آخر و هما آیتان من آیات الله تعالی أحدهما ناسخ للآخر کان ذلک جریانا علی ما یقتضیه ناموس الطبیعة من الحیاة و الموت و الرزق و الأجل و ما یقتضیه اختلاف مصالح العباد بحسب اختلاف الأعصار و تکامل الأفراد من الإنسان، و إذا نسخ حکم دینی بحکم دینی کان الجمیع مشتملا علی مصلحة الدین و کل من الحکمین أطبق علی مصلحة الوقت، أصلح لحال المؤمنین کحکم العفو فی أول الدعوة و لیس للمسلمین بعد عدة و لا عدة. و حکم الجهاد بعد ذلک حینما قوی الإسلام و أعد فیهم ما استطاعوا من قوة و رکز الرعب فی قلوب الکفار و المشرکین. و الآیات المنسوخة مع ذلک لا تخلو من إیماء و تلویح إلی النسخ کما فی قوله تعالی «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ»: البقرة- 109، المنسوخ بآیة القتال و قوله تعالی: «فَأَمْسِکُوهُنَّ فِی الْبُیُوتِ حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا»: النساء- 14 المنسوخ بآیة الجلد فقوله: حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ و قوله: «أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا» لا یخلو عن إشعار بأن الحکم موقت مؤجل سیلحقه نسخ.
و خامسا: أن النسبة التی بین الناسخ و المنسوخ غیر النسبة التی بین العام و الخاص و بین المطلق و المقید و بین المجمل و المبین، فإن الرافع للتنافی بین الناسخ و المنسوخ بعد استقراره بینهما بحسب الظهور اللفظی هو الحکمة و المصلحة الموجودة بینهما، بخلاف الرافع للتنافی بین العام و الخاص و المطلق و المقید و المجمل و المبین فإنه قوة الظهور اللفظی الموجود فی الخاص و المقید و المبین، المفسر للعام بالتخصیص، و للمطلق بالتقیید، و للمجمل بالتبیین علی ما بین فی فن أصول الفقه، و کذلک فی المحکم و المتشابه علی ما سیجی‌ء فی قوله: «مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ»: آل عمران- 7.
قوله تعالی: أَوْ نُنْسِها، قرئ بضم النون و کسر السین من الإنساء بمعنی الإذهاب عن العلم و الذکر و قد مر توضیحه، و هو کلام مطلق أو عام غیر مختص برسول الله ص بل غیر شامل له أصلا لقوله تعالی: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ»: الأعلی- 7، و هی آیة مکیة و آیة النسخ مدنیة فلا یجوز علیه النسیان بعد قوله تعالی:
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فَلا تَنْسی و أما اشتماله علی الاستثناء بقوله: إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ فهو علی حد الاستثناء الواقع فی قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ»: هود- 109، جی‌ء بها لإثبات بقاء القدرة مع الفعل علی تغییر الأمر، و لو کان الاستثناء مسوقا لبیان الوقوع فی الخارج لم یکن للامتنان بقوله: فَلا تَنْسی معنی، إذ کل ذی ذکر و حفظ من الإنسان و سائر الحیوان کذلک یذکر و ینسی و ذکره و نسیانه کلاهما منه تعالی و بمشیته، و قد کان رسول الله ص کذلک قبل هذا الإقراء الامتنانی الموعود بقوله: سَنُقْرِئُکَ یذکر بمشیة الله و ینسی بمشیة الله تعالی فلیس معنی الاستثناء إلا إثبات إطلاق القدرة أی سنقرئک فلا تنسی أبدا و الله مع ذلک قادر علی إنسائک هذا. و قرئ قوله: ننساها بفتح النون و الهمزة من نسی‌ء نسیئا إذا أخر تأخیرا فیکون المعنی علی هذا: ما ننسخ من آیة بإزالتها أو نؤخرها بتأخیر إظهارها نأت بخیر منها أو مثلها و لا یوجب التصرف الإلهی بالتقدیم و التأخیر فی آیاته فوت کمال أو مصلحة، و الدلیل علی أن المراد بیان أن التصرف الإلهی یکون دائما علی الکمال و المصلحة هو قوله: بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها فإن الخیریة إنما یکون فی کمال شی‌ء موجود أو مصلحة حکم مجعول ففی ذلک یکون موجود مماثلا لآخر فی الخیریة أو أزید منه فی ذلک فافهم.



(بحث روائی)

قد تکاثرت روایات الفریقین عن النبی ص و الصحابة و عن أئمة أهل البیت (ع): أن فی القرآن ناسخا و منسوخا.
و فی تفسیر النعمانی، عن أمیر المؤمنین (ع): بعد ذکر عدة آیات من الناسخ و المنسوخ: قال (ع)- و نسخ قوله تعالی: وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ قوله عز و جل: وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ أی للرحمة خلقهم.
أقول: و فیها دلالة علی أخذه (ع) النسخ فی الآیة أعم من النسخ الواقع فی التشریع فالآیة الثانیة تثبت حقیقة توجب تحدید الحقیقة التی تثبتها الآیة الأولی،
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و بعبارة واضحة: الآیة الأولی تثبت للخلقة غایة و هی العبادة، و الله سبحانه غیر مغلوب فی الغایة التی یریدها فی فعل من أفعاله غیر أنه سبحانه خلقهم علی إمکان الاختلاف فلا یزالون مختلفین فی الاهتداء و الضلال فلا یزالون مختلفین إلا من أخذته العنایة الإلهیة، و شملته رحمة الهدایة، و لذلک خلقهم أی و لهذه الرحمة خلقهم، فالآیة الثانیة تثبت للخلقة غایة، و هو الرحمة المقارنة للعبادة و الاهتداء و لا یکون إلا فی البعض دون الکل و الآیة الأولی کانت تثبت العبادة غایة للجمیع فهذه العبادة جعلت غایة الجمیع من جهة کون البعض مخلوقا لأجل البعض الآخر و هذا البعض أیضا لآخر حتی ینتهی إلی أهل العبادة و هم العابدون المخلوقون للعبادة فصح أن العبادة غایة للکل نظیر بناء الحدیقة و غرس الشجرة لثمرتها أو لمنافعها المالیة فالآیة الثانیة تنسخ إطلاق الآیة الأولی،
و فی تفسیر النعمانی، أیضا عنه (ع): قال: و نسخ قوله تعالی:
«وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا»- قوله: «الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها- وَ هُمْ فِی مَا اشْتَهَتْ أَنْفُسُهُمْ خالِدُونَ لا یَحْزُنُهُمُ الْفَزَعُ الْأَکْبَرُ».
أقول: و لیست الآیتان من قبیل العام و الخاص لقوله تعالی: کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا، و القضاء الحتم غیر قابل الرفع و لا ممکن الإبطال و یظهر معنی هذا النسخ مما سیجی‌ء إن شاء الله فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ»: الأنبیاء- 101.
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): أن من النسخ البداء المشتمل علیه قوله تعالی: یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ و نجاة قوم یونس.
أقول: و الوجه فیه واضح.
و فی بعض الأخبار عن أئمة أهل البیت عد (ع) موت إمام و قیام إمام آخر مقامه من النسخ.
أقول: و قد مر بیانه، و الأخبار فی هذه المعانی کثیرة مستفیضة.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و أبو داود فی ناسخه و ابن جریر عن 
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قتادة قال": کانت الآیة تنسخ الآیة- و کان نبی الله یقرأ الآیة و السورة و ما شاء الله من السورة- ثم ترفع فینسیها الله نبیه فقال الله: یقص علی نبیه ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها، یقول: فیها تخفیف، فیها رخصة، فیها أمر، فیها نهی.
أقول: و روی فیه أیضا فی معنی الإنساء روایات عدیدة و جمیعها مطروحة بمخالفة الکتاب کما مر فی بیان قوله أو ننسها.



[سورة البقرة (2): الآیات 108 الی 115]





اشارة

أَمْ تُرِیدُونَ أَنْ تَسْئَلُوا رَسُولَکُمْ کَما سُئِلَ مُوسی مِنْ قَبْلُ وَ مَنْ یَتَبَدَّلِ الْکُفْرَ بِالْإِیمانِ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ (108) وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً حَسَداً مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْحَقُّ فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (109) وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ ما تُقَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ مِنْ خَیْرٍ تَجِدُوهُ عِنْدَ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (110) وَ قالُوا لَنْ یَدْخُلَ الْجَنَّةَ إِلاَّ مَنْ کانَ هُوداً أَوْ نَصاری تِلْکَ أَمانِیُّهُمْ قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (111) بَلی مَنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ وَ هُوَ مُحْسِنٌ فَلَهُ أَجْرُهُ عِنْدَ رَبِّهِ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (112)
وَ قالَتِ الْیَهُودُ لَیْسَتِ النَّصاری عَلی شَیْ‌ءٍ وَ قالَتِ النَّصاری لَیْسَتِ الْیَهُودُ عَلی شَیْ‌ءٍ وَ هُمْ یَتْلُونَ الْکِتابَ کَذلِکَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ مِثْلَ قَوْلِهِمْ فَاللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (113) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ مَنَعَ مَساجِدَ اللَّهِ أَنْ یُذْکَرَ فِیهَا اسْمُهُ وَ سَعی فِی خَرابِها أُولئِکَ ما کانَ لَهُمْ أَنْ یَدْخُلُوها إِلاَّ خائِفِینَ لَهُمْ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ (114) وَ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ فَأَیْنَما تُوَلُّوا فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ واسِعٌ عَلِیمٌ (115)
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(بیان)

قوله تعالی: أَمْ تُرِیدُونَ أَنْ تَسْئَلُوا رَسُولَکُمْ سیاق الآیة یدل علی أن بعض المسلمین- ممن آمن بالنبی- سأل النبی أمورا علی حد سؤال الیهود نبیهم موسی (ع) و الله سبحانه وبخهم علی ذلک فی ضمن ما یوبخ الیهود بما فعلوا مع موسی و النبیین من بعده، و النقل یدل علی ذلک.
قوله تعالی: سَواءَ السَّبِیلِ أی مستوی الطریق.
قوله تعالی: وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ نقل أنه حی بن الأخطب و بعض من معه من متعصبی الیهود.
قوله تعالی: فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا، قالوا: إنها آیة منسوخة بآیة القتال.
قوله تعالی: حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ فیه کما مر إیماء إلی حکم سیشرعه الله تعالی فی حقهم، و نظیره قوله تعالی: فی الآیة الآتیة «أُولئِکَ ما کانَ لَهُمْ أَنْ یَدْخُلُوها إِلَّا خائِفِینَ»، مع قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا»: التوبة- 29، و سیأتی الکلام فی معنی الأمر فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء- 85.
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قوله تعالی: وَ قالُوا: لَنْ یَدْخُلَ الْجَنَّةَ، شروع فی إلحاق النصاری بالیهود تصریحا و سوق الکلام فی بیان جرائمهم معا.
قوله تعالی: بَلی مَنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ هذه کرة ثالثة علیهم فی بیان أن السعادة لا تدور مدار الاسم و لا کرامة لأحد علی الله إلا بحقیقة الإیمان و العبودیة، أولاها قوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا»:، البقرة- 62، و ثانیتها، قوله تعالی:
«بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً وَ أَحاطَتْ بِهِ خَطِیئَتُهُ»: البقرة- 81، و ثالثتها، هذه الآیة و یستفاد من تطبیق الآیات تفسیر الإیمان بإسلام الوجه إلی الله و تفسیر الإحسان بالعمل الصالح.
قوله تعالی: وَ هُمْ یَتْلُونَ الْکِتابَ أی و هم یعملون بما أوتوا من کتاب الله لا ینبغی لهم أن یقولوا ذلک و الکتاب یبین لهم الحق و الدلیل علی ذلک قوله: «کَذلِکَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ مِثْلَ قَوْلِهِمْ فالمراد بالذین لا یعلمون غیر أهل الکتاب من الکفار و مشرکی العرب قالوا: إن المسلمین لیسوا علی شی‌ء أو إن أهل الکتاب لیسوا علی شی‌ء.
قوله تعالی: وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ مَنَعَ ظاهر السیاق أن هؤلاء کفار مکة قبل الهجرة فإن هذه الآیات نزلت فی أوائل ورود رسول الله ص المدینة.
قوله تعالی: أُولئِکَ ما کانَ لَهُمْ أَنْ یَدْخُلُوها إِلَّا خائِفِینَ یدل علی مضی الواقعة و انقضائها لمکان قوله؛ کانَ فینطبق علی کفار قریش و فعالهم بمکة کما ورد به النقل أن المانعین کفار، مکة کانوا یمنعون المسلمین عن الصلاة فی المسجد الحرام و المساجد التی اتخذوها بفناء الکعبة.
قوله تعالی: وَ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ فَأَیْنَما تُوَلُّوا فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ المشرق و المغرب و کل جهة من الجهات حیث کانت فهی لله بحقیقة الملک التی لا تقبل التبدل و الانتقال، لا کالملک الذی بیننا معاشر أهل الاجتماع، و حیث إن ملکه تعالی مستقر علی ذات الشی‌ء محیط بنفسه و أثره، لا کملکنا المستقر علی أثر الأشیاء و منافعها، لا علی ذاتها، و الملک لا یقوم من جهة أنه ملک إلا بمالکه فالله سبحانه قائم علی هذه الجهات محیط
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بها و هو معها، فالمتوجه إلی شی‌ء من الجهات متوجه إلیه تعالی.
و لما کان المشرق و المغرب جهتین إضافیتین شملتا سائر الجهات تقریبا إذ لا یبقی خارجا منهما إلا نقطتا الجنوب و الشمال الحقیقتان و لذلک لم یقید إطلاق قوله فَأَیْنَما، بهما بأن یقال: أینما تولوا منهما فکأن الإنسان أینما ولی وجهه فهناک إما مشرق أو مغرب، فقوله: وَ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ بمنزلة قولنا: و لله الجهات جمیعا و إنما أخذ بهما لأن الجهات التی یقصدها الإنسان بوجهه إنما تتعین بشروق الشمس و غروبها و سائر الأجرام العلویة المنیرة.
قوله تعالی: فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ فیه وضع علة الحکم فی الجزاء موضع الجزاء، و التقدیر- و الله- أعلم فَأَیْنَما تُوَلُّوا جاز لکم ذلک فإن وجه الله هناک، و یدل علی هذا التقدیر تعلیل الحکم بقوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ واسِعٌ عَلِیمٌ أی إن الله واسع الملک و الإحاطة علیم بقصودکم أینما توجهت، لا کالواحد من الإنسان أو سائر الخلق الجسمانی لا یتوجه إلیه إلا إذا کان فی جهة خاصة، و لا أنه یعلم توجه القاصد إلیه إلا من جهة خاصة کقدامه فقط، فالتوجه إلی کل جهة توجه إلی الله، معلوم له سبحانه.
و اعلم أن هذا توسعة فی القبلة من حیث الجهة لا من حیث المکان، و الدلیل علیه قوله: وَ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ 



(بحث روائی)

فی التهذیب، عن محمد بن الحصین قال: کتب إلی عبد صالح الرجل- یصلی فی یوم غیم فی فلاة من الأرض- و لا یعرف القبلة فیصلی- حتی فرغ من صلاته بدت له الشمس- فإذا هو صلی لغیر القبلة یعتد بصلاته أم یعیدها؟ فکتب یعید ما لم یفت الوقت، أ و لم یعلم أن الله یقول:- و قوله الحق- فَأَیْنَما تُوَلُّوا فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ 
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله تعالی: وَ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ إلخ، قال (ع): أنزل الله هذه الآیة فی التطوع خاصة- فَأَیْنَما تُوَلُّوا فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ واسِعٌ عَلِیمٌ و صلی رسول الله إیماء علی راحلته- أینما توجهت به حین خرج إلی خیبر،
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و حین رجع من مکة، و جعل الکعبة خلف ظهره.
أقول: و روی العیاشی أیضا قریبا من ذلک عن زرارة عن الصادق (ع)، و کذا القمی و الشیخ عن أبی الحسن (ع)، و کذا الصدوق عن الصادق (ع).
و اعلم أنک إذا تصفحت أخبار أئمة أهل البیت حق التصفح، فی موارد العام و الخاص و المطلق و المقید من القرآن وجدتها کثیرا ما تستفید من العام حکما، و من الخاص أعنی العام مع المخصص حکما آخر، فمن العام مثلا الاستحباب کما هو الغالب و من الخاص الوجوب، و کذلک الحال فی الکراهة و الحرمة، و علی هذا القیاس. و هذا أحد أصول مفاتیح التفسیر فی الأخبار المنقولة عنهم، و علیه مدار جم غفیر من أحادیثهم.
و من هنا یمکنک أن تستخرج منها فی المعارف القرآنیة قاعدتین:
إحداهما: أن کل جملة وحدها، و هی مع کل قید من قیودها تحکی عن حقیقة ثابتة من الحقائق أو حکم ثابت من الأحکام کقوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ»: الأنعام- 91، ففیه معان أربع: الأول: قُلِ اللَّهُ و الثانی: قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ و الثالث: قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ و الرابع: قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ و اعتبر نظیر ذلک فی کل ما یمکن.
و الثانیة: أن القصتین أو المعنیین إذا اشترکا فی جملة أو نحوها، فهما راجعان إلی مرجع واحد. و هذان سران تحتهما أسرار و الله الهادی.



[سورة البقرة (2): الآیات 116 الی 117]





اشارة

وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ (116) بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (117)
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(بیان) [نفی الولد عنه تعالی.]

قوله تعالی: وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً یعطی السیاق، أن المراد بالقائلین بهذه المقالة هم الیهود و النصاری: إذ قالت الیهود: عزیر ابن الله، و قالت النصاری: المسیح ابن الله، فإن وجه الکلام مع أهل الکتاب، و إنما قال أهل الکتاب هذه الکلمة أعنی قولهم: اتخذ الله ولدا أول ما قالوها تشریفا لأنبیائهم کما قالوا: نحن أبناء الله و أحباؤه ثم تلبست بلباس الجد و الحقیقة فرد الله سبحانه علیهم فی هاتین الآیتین فأضرب عن قولهم بقوله: بَلْ لَهُ ما فِی السَّماواتِ إلخ، و یشتمل علی برهانین ینفی کل منهما الولادة و تحقق الولد منه سبحانه، فإن اتخاذ الولد هو أن یجزی موجود طبیعی بعض أجزاء وجوده، و یفصله عن نفسه فیصیره بتربیة تدریجیة فردا من نوعه مماثلا لنفسه، و هو سبحانه منزه عن المثل، بل کل شی‌ء مما فی السموات و الأرض مملوک له، قائم الذات به، قانت ذلیل عنده ذلة وجودیة، فکیف یکون شی‌ء من الأشیاء ولدا له مماثلا نوعیا بالنسبة إلیه؟ و هو سبحانه بدیع السموات و الأرض، إنما یخلق ما یخلق علی غیر مثال سابق، فلا یشبه شی‌ء من خلقه خلقا سابقا، و لا یشبه فعله فعل غیره فی التقلید و التشبیه و لا فی التدریج، و التوصل بالأسباب إذا قضی أمرا فإنما یقول له کن فیکون من غیر مثال سابق و لا تدریج، فکیف یمکن أن ینسب إلیه اتخاذ الولد؟ و تحققه یحتاج إلی تربیة و تدریج، فقوله: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ برهان تام، و قوله:
بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ برهان آخر تام، هذا.
و یستفاد من الآیتین:
أولا: شمول حکم العبادة لجمیع المخلوقات مما فی السموات و الأرض.
و ثانیا: أن فعله تعالی غیر تدریجی، و یستدرج من هنا، أن کل موجود تدریجی فله وجه غیر تدریجی، به یصدر عنه تعالی کما قال تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس- 82، و قال تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر- 50، و تفصیل القول فی هذه الحقیقة القرآنیة، سیأتی إن شاء الله فی ذیل قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً»: یس- 82 فانتظر.
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قوله تعالی: سُبْحانَهُ مصدر بمعنی التسبیح و هو لا یستعمل إلا مضافا و هو مفعول مطلق لفعل محذوف أی سبحته تسبیحا، فحذف الفعل و أضیف المصدر إلی الضمیر المفعول و أقیم مقامه، و فی الکلمة تأدیب إلهی بالتنزیه فیما یذکر فیه ما لا یلیق بساحة قدسه تعالی و تقدس.
قوله تعالی: کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ القنوت العبادة و التذلل.
قوله تعالی: بَدِیعُ السَّماواتِ بداعة الشی‌ء کونه لا یماثل غیره مما یعرف و یؤنس به.
قوله تعالی: فَیَکُونُ تفریع علی قول کن و لیس فی مورد الجزاء حتی یجزم.



(بحث روائی)

فی الکافی، و البصائر، عن سدیر الصیرفی، قال: سمعت عمران بن أعین یسأل أبا جعفر (ع)- عن قول الله تعالی: بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فقال أبو جعفر (ع): إن الله عز و جل ابتدع الأشیاء کلها بعلمه علی غیر مثال کان قبله، فابتدع السماوات و الأرضین و لم یکن قبلهن سماوات و لا أرضون- أ ما تسمع لقوله: وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ.
؟ أقول: و فی الروایة استفادة أخری لطیفة، و هی أن المراد بالماء فی قوله تعالی:
وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ غیر المصداق الذی عندنا من الماء بدلیل أن الخلقة مستویة علی البداعة و کانت السلطنة الإلهیة قبل خلق هذه السماوات و الأرض مستقرة مستویة علی الماء فهو غیر الماء و سیجی‌ء تتمة الکلام فی قوله تعالی: «وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ»: هود- 7.



(بحث علمی و فلسفی) [تمیز الذوات وجودا و بداعة الإیجاد.]

دل التجارب علی افتراق کل موجودین فی الشخصیات و إن کانت متحدة فی 
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الکلیات حتی الموجودان اللذان لا یمیز الحس جهة الفرقة بینهما فالحس المسلح یدرک ذلک منهما، و البرهان الفلسفی أیضا یوجب ذلک، فإن المفروضین من الموجودین لو لم یتمیز أحدهما عن الآخر بشی‌ء خارج عن ذاته، کان سبب الکثرة المفروضة غیر خارج من ذاتهما فیکون الذات صرفة غیر مخلوطة، و صرف الشی‌ء لا یتثنی و لا یتکرر، فکان ما هو المفروض کثیرا واحدا غیر کثیر هذا خلف. فکل موجود مغایر الذات لموجود آخر، فکل موجود فهو بدیع الوجود علی غیر مثال سابق و لا معهود، و الله سبحانه هو المبتدع بدیع السماوات و الأرض.



[سورة البقرة (2): الآیات 118 الی 119]





اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ لَوْ لا یُکَلِّمُنَا اللَّهُ أَوْ تَأْتِینا آیَةٌ کَذلِکَ قالَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ مِثْلَ قَوْلِهِمْ تَشابَهَتْ قُلُوبُهُمْ قَدْ بَیَّنَّا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ (118) إِنَّا أَرْسَلْناکَ بِالْحَقِّ بَشِیراً وَ نَذِیراً وَ لا تُسْئَلُ عَنْ أَصْحابِ الْجَحِیمِ (119)



(بیان)

قوله تعالی: وَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ هم المشرکون غیر أهل الکتاب و یدل علیه المقابلة السابقة فی قوله تعالی: وَ قالَتِ الْیَهُودُ لَیْسَتِ النَّصاری عَلی شَیْ‌ءٍ، وَ قالَتِ النَّصاری لَیْسَتِ الْیَهُودُ عَلی شَیْ‌ءٍ، وَ هُمْ یَتْلُونَ الْکِتابَ کَذلِکَ، قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ مِثْلَ قَوْلِهِمْ الآیة. ففی تلک الآیة ألحق أهل الکتاب فی قولهم بالمشرکین و الکفار من العرب، و فی هذه الآیة ألحق المشرکین و الکفار بهم، فقال: وَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ لَوْ لا یُکَلِّمُنَا اللَّهُ أَوْ تَأْتِینا آیَةٌ، کَذلِکَ قالَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ و هم أهل الکتاب و الیهود من بینهم- حیث اقترحوا بمثل هذه الأقاویل علی نبی الله موسی (ع)، فهم و الکفار متشابهون فی أفکارهم و آرائهم، یقول هؤلاء ما قاله أولئک و بالعکس،
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تشابهت قلوبهم.
قوله تعالی: قَدْ بَیَّنَّا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ جواب عن قول الذین لا یعلمون إلخ، و المراد أن الآیات التی یطالبون بها مأتیة مبینة، و لکن لا ینتفع بها إلا قوم یوقنون بآیات الله، و أما هؤلاء الذین لا یعلمون، فقلوبهم محجوبة بحجاب الجهل، مئوفة بآفات العصبیة و العناد، و ما تغنی الآیات عن قوم لا یعلمون. و من هنا یظهر وجه توصیفهم بعدم العلم، ثم أید ذلک بتوجیه الخطاب إلی رسول الله ص و الإشعار بأنه مرسل من عند الله بالحق بشیرا و نذیرا، فلتطب به نفسه، و لیعلم أن هؤلاء أصحاب الجحیم، مکتوب علیهم ذلک، لا مطمع فی هدایتهم و نجاتهم.
قوله تعالی: وَ لا تُسْئَلُ عَنْ أَصْحابِ الْجَحِیمِ یجری مجری قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة- 6.



[سورة البقرة (2): الآیات 120 الی 123]





اشارة

وَ لَنْ تَرْضی عَنْکَ الْیَهُودُ وَ لا النَّصاری حَتَّی تَتَّبِعَ مِلَّتَهُمْ قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ بَعْدَ الَّذِی جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ ما لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (120) الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَتْلُونَهُ حَقَّ تِلاوَتِهِ أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (121) یا بَنِی إِسْرائِیلَ اذْکُرُوا نِعْمَتِیَ الَّتِی أَنْعَمْتُ عَلَیْکُمْ وَ أَنِّی فَضَّلْتُکُمْ عَلَی الْعالَمِینَ (122) وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً وَ لا یُقْبَلُ مِنْها عَدْلٌ وَ لا تَنْفَعُها شَفاعَةٌ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (123)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ لَنْ تَرْضی عَنْکَ الْیَهُودُ وَ لَا النَّصاری رجوع إلی الطائفتین بعد الالتفات إلی غیرهم، و هو بمنزلة جمع أطراف الکلام علی تفرقها و تشتتها، فکأنه بعد هذه الخطابات و التوبیخات لهم یرجع إلی رسوله و یقول له: هؤلاء لیسوا براضین عنک، حتی تتبع ملتهم التی ابتدعوها بأهوائهم و نظموها بآرائهم، ثم أمره بالرد علیهم بقوله: قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی أی إن الاتباع إنما هو لغرض الهدی و لا هدی إلا هدی الله و الحق الذی یجب أن یتبع و غیره- و هو ملتکم- لیس بالهدی، فهی أهواؤکم ألبستموها لباس الدین و سمیتموها باسم الملة، ففی قوله:
قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ إلخ، جعل الهدی کنایة عن القرآن النازل، ثم أضیف إلی الله فأفاد صحة الحصر فی قوله: إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی علی طریق قصر القلب، و أفاد ذلک خلو ملتهم عن الهدی، و أفاد ذلک کونها أهواء لهم، و استلزم ذلک کون ما عند النبی علما، و کون ما عندهم جهلا، و اتسع المکان لتعقیب الکلام بقوله: وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ بَعْدَ الَّذِی جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ، ما لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ، فانظر إلی ما فی هذا الکلام من أصول البرهان العریقة، و وجوه البلاغة علی إیجازه، و سلاسة البیان و صفائه.
قوله تعالی: الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یمکن أن تکون الجملة بقرینة الحصر المفهوم من قوله: أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ جوابا للسؤال المقدر الذی یسوق الذهن إلیه قوله تعالی: وَ لَنْ تَرْضی عَنْکَ الْیَهُودُ وَ لَا النَّصاری إلخ و هو أنهم إذا لم یکن مطمع فی إیمانهم، فمن ذا الذی یؤمن منهم؟ و هل توجیه الدعوة إلیهم باطل لغو؟ فأجیب بأن الذین آتیناهم الکتاب و الحال أنهم یتلونه حق تلاوته، أولئک یؤمنون بکتابهم فیؤمنون بک، أو أن أولئک یؤمنون بالکتاب، کتاب الله المنزل أیا ما کان، أو أن أولئک یؤمنون بالکتاب الذی هو القرآن. و علی هذا: فالقصر فی قوله: أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ قصر إفراد و الضمیر فی قوله: بِهِ علی بعض التقادیر لا یخلو عن استخدام.
و المراد بالذین أوتوا الکتاب قوم من الیهود و النصاری لیسوا متبعین للهوی من أهل 
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الحق منهم، و بالکتاب التوراة و الإنجیل، و إن کان المراد بهم المؤمنین برسول الله ص و بالکتاب القرآن، فالمعنی. إن الذین آتیناهم القرآن، و هم یتلونه حق تلاوته أولئک یؤمنون بالقرآن، لا هؤلاء المتبعون لأهوائهم، فالقصر حینئذ قصر قلب.
قوله تعالی: یا بَنِی إِسْرائِیلَ اذْکُرُوا، إلی آخر الآیتین إرجاع ختم الکلام إلی بدئه، و آخره إلی أوله، و عنده یختتم شطر من خطابات بنی إسرائیل.



(بحث روائی)

فی إرشاد الدیلمی، عن الصادق (ع): فی قوله: الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَتْلُونَهُ حَقَّ تِلاوَتِهِ قال: یرتلون آیاته و یتفقهون به و یعملون بأحکامه، و یرجون وعده، و یخافون وعیده، و یعتبرون بقصصه، و یأتمرون بأوامره، و ینتهون بنواهیه، ما هو و الله حفظ آیاته، و درس حروفه، و تلاوة سورة، و درس أعشاره و أخماسه، حفظوا حروفه و أضاعوا حدوده، و إنما هو تدبر آیاته و العمل بأحکامه، قال الله تعالی: کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ- مُبارَکٌ لِیَدَّبَّرُوا آیاتِهِ 
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قول الله عز و جل: یَتْلُونَهُ حَقَّ تِلاوَتِهِ قال (ع): الوقوف عند الجنة و النار.
أقول: و المراد به التدبر.
و فی الکافی، عنه (ع): فی الآیة قال (ع): هم الأئمة.
أقول: و هو من باب الجری و الانطباق علی المصداق الکامل‌



[سورة البقرة (2): آیة 124]





اشارة

وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ (124)
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(بیان) [الإمامة و إثبات أمهات مسائلها.]

شروع بجمل من قصص إبراهیم (ع) و هو کالمقدمة و التوطئة لآیات تغییر القبلة و آیات أحکام الحج، و ما معها من بیان حقیقة الدین الحنیف الإسلامی بمراتبها: من أصول المعارف، و الأخلاق، و الأحکام الفرعیة الفقهیة جملا، و الآیات مشتملة علی قصة اختصاصه تعالی إیاه بالإمامة و بنائه الکعبة و دعوته بالبعثة.
فقوله تعالی: وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ إلخ، إشارة إلی قصة إعطائه الإمامة و حبائه بها، و القصة إنما وقعت فی أواخر عهد إبراهیم (ع) بعد کبره و تولد إسماعیل، و إسحاق له و إسکانه إسماعیل و أمه بمکة، کما تنبه به بعضهم أیضا، و الدلیل علی ذلک قوله (ع) علی ما حکاه الله سبحانه بعد قوله تعالی له: إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی فإنه (ع) قبل مجی‌ء الملائکة ببشارة إسماعیل، و إسحاق، ما کان یعلم و لا یظن أن سیکون له ذریة من بعده حتی أنه بعد ما بشرته الملائکة بالأولاد خاطبهم بما ظاهره الیأس و القنوط کما قال تعالی: «وَ نَبِّئْهُمْ عَنْ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ، إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ: إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ، قالُوا: لا تَوْجَلْ إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ عَلِیمٍ، قالَ أَ بَشَّرْتُمُونِی عَلی أَنْ مَسَّنِیَ الْکِبَرُ فَبِمَ تُبَشِّرُونَ؟ قالُوا، بَشَّرْناکَ بِالْحَقِّ فَلا تَکُنْ مِنَ الْقانِطِینَ»:، الحجر- 55، و کذلک زوجته علی ما حکاه الله تعالی فی قصة بشارته أیضا إذ قال تعالی: «وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ، فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ، قالَتْ، یا وَیْلَتی أَ أَلِدُ وَ أَنَا عَجُوزٌ وَ هذا بَعْلِی شَیْخاً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ، قالُوا أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ، رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ إِنَّهُ حَمِیدٌ مَجِیدٌ»: هود- 73، و کلامهما کما تری یلوح منه آثار الیأس و القنوط و لذلک قابلته الملائکة بنوع کلام فیه تسلیتهما و تطییب أنفسهما فما کان هو و لا أهله یعلم أن سیرزق ذریة، و قوله (ع): و من ذریتی، بعد
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قوله تعالی: إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، قول من یعتقد لنفسه ذریة، و کیف یسع من له أدنی دربة بأدب الکلام و خاصة مثل إبراهیم الخلیل فی خطاب یخاطب به ربه الجلیل أن یتفوه بما لا علم له به؟ و لو کان ذلک لکان من الواجب أن یقول: و من ذریتی إن رزقتنی ذریة أو ما یؤدی هذا المعنی فالقصة واقعة کما ذکرنا فی أواخر عهد إبراهیم بعد البشارة.
علی أن قوله تعالی: وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ قالَ: إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، یدل علی أن هذه الإمامة الموهوبة إنما کانت بعد ابتلائه بما ابتلاه الله به من الامتحانات و لیست هذه إلا أنواع البلاء التی ابتلی (ع) بها فی حیاته، و قد نص القرآن علی أن من أوضحها بلاء قضیة ذبح إسماعیل، قال تعالی: «قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ» إلی أن قال: إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ»: الصافات- 106.
و القضیة إنما وقعت فی کبر إبراهیم، کما حکی الله تعالی عنه من قوله:
«الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ، وَ إِسْحاقَ، إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ»: إبراهیم- 41.
و لنرجع إلی ألفاظ الآیة فقوله: وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ الابتلاء و البلاء بمعنی واحد تقول: ابتلیته و بلوته بکذا، أی امتحنته و اختبرته، إذا قدمت إلیه أمرا أو أوقعته فی حدث فاختبرته بذلک و استظهرت ما عنده من الصفات النفسانیة الکامنة عنده کالإطاعة و الشجاعة و السخاء و العفة و العلم و الوفاء أو مقابلاتها، و لذلک لا یکون الابتلاء إلا بعمل فإن الفعل هو الذی یظهر به الصفات الکامنة من الإنسان دون القول الذی یحتمل الصدق و الکذب قال تعالی: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ»: ن- 17، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ مُبْتَلِیکُمْ بِنَهَرٍ»: البقرة- 249.
فتعلق الابتلاء، فی الآیة بالکلمات إن کان المراد بها الأقوال إنما هو من جهة تعلقها بالعمل و حکایتها عن العهود و الأوامر المتعلقة بالفعل کقوله تعالی «وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً»: البقرة- 83، أی عاشروهم معاشرة جمیلة و قوله:
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بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَ الکلمات و هی جمع کلمة و إن أطلقت فی القرآن علی العین الخارجی دون اللفظ و القول، کقوله تعالی: «بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ»: آل عمران- 45، إلا أن ذلک بعنایة إطلاق القول کما قال تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ، خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: آل عمران- 59.
و جمیع ما نسب إلیه تعالی من الکلمة فی القرآن أرید بها القول کقوله تعالی: «وَ لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ»:، الأنعام- 34، و قوله: «لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ»: یونس- 64، و قوله: «یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»: الأنفال- 7، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ»: یونس- 96، و قوله: «وَ لکِنْ حَقَّتْ کَلِمَةُ الْعَذابِ»: الزمر- 71، و قوله «وَ کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّهُمْ أَصْحابُ النَّارِ»: المؤمن- 6، و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: الشوری- 14، و قوله: «وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا»: التوبة- 41، و قوله: «قالَ فَالْحَقُّ، وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: ص- 84، و قوله:
«إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: النحل- 40، فهذه و نظائرها أرید بها القول بعنایة أن القول توجیه ما یرید المتکلم إعلامه المخاطب ما عنده کما فی الأخبار أو لغرض تحمیله علیه کما فی الإنشاء و لذلک ربما تتصف فی کلامه تعالی بالتمام کقوله تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ»: الأنعام- 115، و قوله تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ»: الأعراف- 136، کأن الکلمة إذا صدرت عن قائلها فهی ناقصة بعد، لم تتم، حتی تلبس لباس العمل و تعود صدقا.
و هذا لا ینافی کون قوله تعالی فعله، فإن الحقائق الواقعیة لها حکم، و للعنایات الکلامیة اللفظیة حکم آخر، فما یرید الله سبحانه إظهاره لواحد من أنبیائه، أو غیرهم بعد خفائه، أو یرید تحمیله علی أحد قول و کلام له لاشتماله علی غرض القول و الکلام و تضمنه غایة الخبر و النبإ، و الأمر و النهی، و إطلاق القول و الکلمة علی مثل ذلک شائع فی الاستعمال إذا اشتمل علی ما یؤدیه القول و الکلمة، تقول: لأفعلن کذا و کذا، لقول قلته و کلمة قدمتها، و لم 
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تقل قولا، و لا قدمت کلمة، و إنما عزمت عزیمة لا تنقضها شفاعة شفیع أو وهن إرادة، و منه قول عنترة:
و قولی کلما جشأت و جاشت. مکانک تحمدی أو تستریحی.
یرید بالقول توطین نفسه علی الثبات و العزم، علی لزومها مکانها لتفوز بالحمد إن قتل، و بالاستراحة إن غلب.
إذا عرفت ذلک ظهر لک أن المراد بقوله تعالی: بِکَلِماتٍ قضایا ابتلی بها و عهود إلهیة أریدت منه، کابتلائه بالکواکب و الأصنام، و النار و الهجرة و تضحیته بابنه و غیر ذلک و لم یبین فی الکلام ما هی الکلمات لأن الغرض غیر متعلق بذلک، نعم قوله: قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، من حیث ترتبه علی الکلمات تدل علی أنها کانت أمورا تثبت بها لیاقته، (ع) لمقام الإمامة.
فهذه هی الکلمات و أما إتمامهن فإن کان الضمیر فی قوله تعالی: فَأَتَمَّهُنَ راجعا إلی إبراهیم کان معنی إتمامهن إتیانه (ع) ما أرید منه، و امتثاله لما أمر به، و إن کان الضمیر راجعا إلیه تعالی کما هو الظاهر کان المراد توفیقه لما أرید منه، و مساعدته علی ذلک، و أما ما ذکره بعضهم: أن المراد بالکلمات قوله تعالی: قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، إلی آخر الآیات فمعنی لا ینبغی الرکون إلیه إذ لم یعهد فی القرآن إطلاق الکلمات علی جمل الکلام.
قوله تعالی: إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، أی مقتدی یقتدی بک الناس، و یتبعونک فی أقوالک و أفعالک، فالإمام هو الذی یقتدی و یأتم به الناس، و لذلک ذکر عدة من المفسرین أن المراد به النبوة، لأن النبی یقتدی به أمته فی دینهم، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ، إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: النساء- 63، لکنه فی غایة السقوط.
أما أولا: فلأن قوله: إِماماً، مفعول ثان لعامله الذی هو قوله:
جاعِلُکَ و اسم الفاعل لا یعمل إذا کان بمعنی الماضی، و إنما یعمل إذا کان 
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بمعنی الحال أو الاستقبال فقوله إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً، وعد له (ع) بالإمامة فی ما سیأتی، مع أنه وحی لا یکون إلا مع نبوة، فقد کان ( (ع)) نبیا قبل تقلده الإمامة، فلیست الإمامة فی الآیة بمعنی النبوة (ذکره بعض المفسرین.) و أما ثانیا: فلأنا بینا فی صدر الکلام: أن قصة الإمامة، إنما کانت فی أواخر عهد إبراهیم (ع) بعد مجی‌ء البشارة له بإسحق و إسماعیل، و إنما جاءت الملائکة بالبشارة فی مسیرهم إلی قوم لوط و إهلاکهم، و قد کان إبراهیم حینئذ نبیا مرسلا، فقد کان نبیا قبل أن یکون إماما فإمامته غیر نبوته.
و منشأ هذا التفسیر و ما یشابهه الابتذال الطارئ علی معانی الألفاظ الواقعة فی القرآن الشریف فی أنظار الناس من تکرر الاستعمال بمرور الزمن و من جملة تلک الألفاظ لفظ الإمامة، ففسره قوم: بالنبوة و التقدم و المطاعیة مطلقا، و فسره آخرون بمعنی الخلافة أو الوصایة، أو الرئاسة فی أمور الدین و الدنیا- و کل ذلک لم یکن- فإن النبوة معناها: تحمل النبإ من جانب الله و الرسالة معناها تحمل التبلیغ، و المطاعیة و الإطاعة قبول الإنسان ما یراه أو یأمره غیره و هو من لوازم النبوة و الرسالة، و الخلافة نحو من النیابة، و کذلک و الوصایة، و الرئاسة نحو من المطاعیة و هو مصدریة الحکم فی الاجتماع و کل هذه المعانی غیر معنی الإمامة التی هی کون الإنسان بحیث یقتدی به غیره بأن یطبق أفعاله و أقواله علی أفعاله و أقواله بنحو التبعیة، و لا معنی لأن یقال لنبی من الأنبیاء مفترض الطاعة إنی جاعلک للناس نبیا، أو مطاعا فیما تبلغه بنبوتک، أو رئیسا تأمر و تنهی فی الدین، أو وصیا، أو خلیفة فی الأرض تقضی بین الناس فی مرافعاتهم بحکم الله.
و لیست الإمامة تخالف الکلمات السابقة و تختص بموردها بمجرد العنایة اللفظیة فقط، إذ لا یصح أن یقال لنبی- من لوازم نبوته کونه مطاعا بعد نبوته- إنی جاعلک مطاعا للناس بعد ما جعلتک کذلک، و لا یصح أن یقال له ما یئول إلیه معناه و إن اختلف بمجرد عنایة لفظیة، فإن المحذور هو المحذور، و هذه المواهب الإلهیة لیست مقصورة علی مجرد المفاهیم اللفظیة، بل دونها حقائق من المعارف 
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الحقیقیة، فلمعنی الإمامة حقیقة وراء هذه الحقائق.
و الذی نجده فی کلامه تعالی: أنه کلما تعرض لمعنی الإمامة تعرض معها للهدایة تعرض التفسیر، قال تعالی فی قصص إبراهیم (ع): «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا»: الأنبیاء- 73، و قال سبحانه: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ»: السجدة- 24، فوصفها بالهدایة وصف تعریف، ثم قیدها بالأمر، فبین أن الإمامة لیست مطلق الهدایة، بل هی الهدایة التی تقع بأمر الله، و هذا الأمر هو الذی بین حقیقته فی قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ، فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس- 83، و قوله: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر- 50، و سنبین فی الآیتین أن الأمر الإلهی و هو الذی تسمیه الآیة المذکورة بالملکوت وجه آخر للخلق، یواجهون به الله سبحانه، طاهر مطهر من قیود الزمان و المکان خال من التغیر و التبدل و هو المراد بکلمة کُنْ الذی لیس إلا وجود الشی‌ء العینی، و هو قبال الخلق الذی هو وجه آخر من وجهی الأشیاء، فیه التغیر و التدریج و الانطباق علی قوانین الحرکة و الزمان، و لیکن هذا عندک علی إجماله حتی یأتیک تفصیله إن شاء الله العزیز.
و بالجملة فالإمام هاد یهدی بأمر ملکوتی یصاحبه، فالإمامة بحسب الباطن نحو ولایة للناس فی أعمالهم، و هدایتها إیصالها إیاهم إلی المطلوب بأمر الله دون مجرد إراءة الطریق الذی هو شأن النبی و الرسول و کل مؤمن یهدی إلی الله سبحانه بالنصح و الموعظة الحسنة، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ فَیُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ» وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: إبراهیم- 4، و قال تعالی: فی مؤمن آل فرعون، «وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ»: مؤمن- 38، و قال تعالی: «فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ لَعَلَّهُمْ یَحْذَرُونَ»: التوبة- 122، و سیتضح لک هذا المعنی مزید اتضاح.
ثم إنه تعالی بین سبب موهبة الإمامة بقوله: «لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ 
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الآیة» فبین أن الملاک فی ذلک صبرهم فی جنب الله- و قد أطلق الصبر- فهو فی کل ما یبتلی و یمتحن به عبد فی عبودیته، و کونهم قبل ذلک موقنین، و قد ذکر فی جملة قصص إبراهیم (ع) قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام- 75، و الآیة کما تری تعطی بظاهرها: أن إراءة الملکوت لإبراهیم کانت مقدمة لإفاضة الیقین علیه، و یتبین به أن الیقین لا ینفک عن مشاهدة الملکوت کما هو ظاهر قوله تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: التکاثر- 6 و قوله تعالی: کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ، کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ إلی أن قال- کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ، وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین- 21 و هذه الآیات تدل علی أن المقربین هم الذین لا یحجبون عن ربهم بحجاب قلبی و هو المعصیة و الجهل و الریب و الشک، فهم أهل الیقین بالله، و هم یشهدون علیین کما یشهدون الجحیم.
و بالجملة فالإمام یجب أن یکون إنسانا ذا یقین مکشوفا له عالم الملکوت- متحققا بکلمات من الله سبحانه- و قد مر أن الملکوت هو الأمر الذی هو الوجه الباطن من وجهی هذا العالم، فقوله تعالی: یَهْدُونَ بِأَمْرِنا، یدل دلالة واضحة علی أن کل ما یتعلق به أمر الهدایة- و هو القلوب و الأعمال- فالإمام باطنه و حقیقته، و وجهه الأمری حاضر عنده غیر غائب عنه، و من المعلوم أن القلوب و الأعمال کسائر الأشیاء فی کونها ذات وجهین، فالإمام یحضر عنده و یلحق به أعمال العباد، خیرها و شرها، و هو المهیمن علی السبیلین جمیعا، سبیل السعادة و سبیل الشقاوة. و قال تعالی أیضا:
«یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ»: الإسراء- 71 و سیجی‌ء تفسیره بالإمام الحق دون کتاب الأعمال، علی ما یظن من ظاهرها، فالإمام هو الذی یسوق الناس إلی الله سبحانه یوم تبلی السرائر، کما أنه یسوقهم إلیه فی ظاهر هذه الحیاة الدنیا و باطنها، و الآیة مع ذلک تفید أن الإمام لا یخلو عنه زمان من الأزمنة، و عصر من الأعصار، لمکان قوله تعالی: کُلَّ أُناسٍ علی ما سیجی‌ء فی تفسیر الآیة من تقریبه.
ثم إن هذا المعنی أعنی الإمامة، علی شرافته و عظمته، لا یقوم إلا بمن کان سعید الذات بنفسه، إذ الذی ربما تلبس ذاته بالظلم و الشقاء، فإنما سعادته بهدایة من غیره، و قد قال الله تعالی: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی :
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یونس- 35. و قد قوبل فی الآیة بین الهادی إلی الحق و بین غیر المهتدی إلا بغیره، أعنی المهتدی بغیره، و هذه المقابلة تقتضی أن یکون الهادی إلی الحق مهتدیا بنفسه، و أن المهتدی بغیره لا یکون هادیا إلی الحق البتة.
و یستنتج من هنا أمران: أحدهما: أن الإمام یجب أن یکون معصوما عن الضلال و المعصیة، و إلا کان غیر مهتد بنفسه، کما مر کما، یدل علیه أیضا قوله تعالی:
«وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ، وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ»: الأنبیاء- 73 فأفعال الإمام خیرات یهتدی إلیها لا بهدایة من غیره بل باهتداء من نفسه بتأیید إلهی، و تسدید ربانی و الدلیل علیه قوله تعالی:
«فِعْلَ الْخَیْراتِ» بناء علی أن المصدر المضاف یدل علی الوقوع، ففرق بین مثل قولنا:
و أوحینا إلیهم أن افعلوا الخیرات فلا یدل علی التحقق و الوقوع، بخلاف قوله «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ» فهو یدل علی أن ما فعلوه من الخیرات إنما هو بوحی باطنی و تأیید سماوی. الثانی: عکس الأمر الأول و هو أن من لیس بمعصوم فلا یکون إماما هادیا إلی الحق البتة.
و بهذا البیان یظهر: أن المراد بالظالمین فی قوله تعالی، «قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ» مطلق من صدر عنه ظلم ما، من شرک أو معصیة، و إن کان منه فی برهة من عمره، ثم تاب و صلح.
و قد سئل بعض أساتیذنا رحمة الله علیه: عن تقریب دلالة علی عصمة الإمام.
فأجاب: أن الناس بحسب القسمة العقلیة علی أربعة أقسام: من کان ظالما فی جمیع عمره، و من لم یکن ظالما فی جمیع عمره، و من هو ظالم فی أول عمره دون آخره، و من هو بالعکس هذا. و إبراهیم (ع) أجل شأنا من أن یسأل الإمامة للقسم الأول و الرابع من ذریته، فبقی قسمان و قد نفی الله أحدهما، و هو الذی یکون ظالما فی أول عمره دون آخره، فبقی الآخر، و هو الذی یکون غیر ظالم فی جمیع عمره انتهی و قد ظهر مما تقدم من البیان أمور:
الأول: إن الإمامة لمجعولة.
الثانی: أن الإمام یجب أن یکون معصوما بعصمة إلهیة.
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الثالث: أن الأرض و فیه الناس، لا تخلو عن إمام حق.
الرابع: أن الإمام یجب أن یکون مؤیدا من عند الله تعالی.
الخامس: أن أعمال العباد غیر محجوبة عن علم الإمام.
السادس: أنه یجب أن یکون عالما بجمیع ما یحتاج إلیه الناس فی أمور معاشهم و معادهم.
السابع: أنه یستحیل أن یوجد فیهم من یفوقه فی فضائل النفس.
فهذه سبع مسائل هی أمهات مسائل الإمامة: تعطیها الآیة الشریفة بما ینضم إلیها من الآیات و الله الهادی.
فإن قلت: لو کانت الإمامة هی الهدایة بأمر الله تعالی: و هی الهدایة إلی الحق الملازم مع الاهتداء بالذات کما استفید من قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ» الآیة کان جمیع الأنبیاء أئمة قطعا، لوضوح أن نبوة النبی لا یتم إلا باهتداء من جانب الله تعالی بالوحی، من غیر أن یکون مکتسبا من الغیر، بتعلیم أو إرشاد و نحوهما، و حینئذ فموهبة النبوة تستلزم موهبة الإمامة، و عاد الإشکال إلی أنفسکم.
قلت: الذی یتحصل من البیان السابق المستفاد من الآیة أن الهدایة بالحق و هی الإمامة تستلزم الاهتداء بالحق، و أما العکس و هو أن یکون کل من اهتدی بالحق هادیا لغیره بالحق، حتی یکون کل نبی لاهتدائه بالذات إماما، فلم یتبین بعد، و قد ذکر سبحانه هذا الاهتداء بالحق، من غیر أن یقرنه بهدایة الغیر بالحق فی قوله تعالی:
«وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلًّا هَدَیْنا وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ، وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ وَ أَیُّوبَ وَ یُوسُفَ وَ مُوسی وَ هارُونَ وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ. وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ کُلٌّ مِنَ الصَّالِحِینَ، وَ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ یُونُسَ وَ لُوطاً وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ. وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ. ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ، وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ. أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ»: الأنعام- 90، و سیاق الآیات کما تری یعطی أن هذه الهدایة أمر لیس من شأنه أن یتغیر و یتخلف، و أن هذه الهدایة لن ترتفع بعد رسول الله عن أمته، بل عن ذریة إبراهیم منهم خاصة، کما یدل 
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علیه قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ إِنَّنِی بَراءٌ مِمَّا تَعْبُدُونَ إِلَّا الَّذِی فَطَرَنِی فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ. وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ»: الزخرف- 28، فأعلم قومه ببراءته فی الحال و أخبرهم بهدایته فی المستقبل، و هی الهدایة بأمر الله حقا، لا الهدایة التی یعطیها النظر و الاعتبار، فإنها کانت حاصلة مدلولا علیها بقوله: إِنَّنِی بَراءٌ مِمَّا تَعْبُدُونَ إِلَّا الَّذِی فَطَرَنِی ثم أخبر الله: أنه جعل هذه الهدایة کلمة باقیة فی عقب إبراهیم، و هذا أحد الموارد التی أطلق القرآن الکلمة فیها علی الأمر الخارجی دون القول، کقوله تعالی: «وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی وَ کانُوا أَحَقَّ بِها»: الفتح- 26.
و قد تبین بما ذکر: أن الإمامة فی ولد إبراهیم بعده، و فی قوله تعالی: «قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی. قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ» إشارة إلی ذلک، فإن إبراهیم (ع) إنما کان سأل الإمامة لبعض ذریته لا لجمیعهم، فأجیب: بنفیها عن الظالمین من ولده، و لیس جمیع ولده ظالمین بالضرورة حتی یکون نفیها عن الظالمین نفیا لها عن الجمیع، ففیه إجابة لما سأله مع بیان أنها عهد، و عهده تعالی لا ینال الظالمین.
قوله تعالی: لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ فی التعبیر إشارة إلی غایة بعد الظالمین عن ساحة العهد الإلهی، فهی من الاستعارة بالکنایة.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن الصادق (ع): أن الله عز و جل اتخذ إبراهیم عبدا قبل أن یتخذه نبیا، و أن الله اتخذه نبیا قبل أن یتخذه رسولا، و أن الله اتخذه رسولا قبل أن یتخذه خلیلا، و أن الله اتخذه خلیلا قبل أن یتخذه إماما، فلما جمع له الأشیاء قال: «إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً»- قال (ع): فمن عظمها فی عین إبراهیم قال: وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ قال: لا یکون السفیه إمام التقی.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عنه بطریق آخر و عن الباقر (ع) بطریق آخر، و رواه المفید عن الصادق (ع).
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قوله: إن الله اتخذ إبراهیم عبدا قبل أن یتخذه نبیا، یستفاد ذلک من قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا إِبْراهِیمَ رُشْدَهُ مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا بِهِ عالِمِینَ إلی قوله- مِنَ الشَّاهِدِینَ»: الأنبیاء- 56، و هو اتخاذ بالعبودیة فی أول أمر إبراهیم.
و اعلم أن اتخاذه تعالی أحدا من الناس عبدا غیر کونه فی نفسه عبدا، فإن العبدیة من لوازم الإیجاد و الخلقة، لا ینفک عن مخلوق ذی فهم و شعور، و لا یقبل الجعل و الاتخاذ و هو کون الإنسان مثلا مملوک الوجود لربه، مخلوقا مصنوعا له، سواء جری فی حیاته علی ما یستدعیه مملوکیته الذاتیة، و استسلم لربوبیة ربه العزیز، أو لم یجر علی ذلک، قال تعالی: «إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِلَّا آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً»: مریم- 94، و إن کان إذا لم یجر علی رسوم العبودیة و سنن الرقیة استکبارا فی الأرض و عتوا کان من الحری أن لا یسمی عبدا بالنظر إلی الغایات، فإن العبد هو الذی أسلم وجهه لربه، و أعطاه تدبیر نفسه، فینبغی أن لا یسمی بالعبد إلا من کان عبدا فی نفسه و عبدا فی عمله، فهو العبد حقیقة، قال تعالی: «وَ عِبادُ الرَّحْمنِ الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً»: الفرقان- 63. و علی هذا فاتخاذه تعالی إنسانا عبدا- و هو قبول کونه عبدا و الإقبال علیه بالربوبیة- هو الولایة، و هو تولی أمره کما یتولی الرب أمر عبده، و العبودیة مفتاح للولایة، کما یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّ وَلِیِّیَ اللَّهُ الَّذِی نَزَّلَ الْکِتابَ، وَ هُوَ یَتَوَلَّی الصَّالِحِینَ»: الأعراف- 196، أی اللائقین للولایة، فإنه تعالی سمی النبی فی آیات من کتابه بالعبد، قال تعالی: «الَّذِی أَنْزَلَ عَلی عَبْدِهِ الْکِتابَ»: الکهف- 1، و قال تعالی: «یُنَزِّلُ عَلی عَبْدِهِ آیاتٍ بَیِّناتٍ»: الحدید- 9 و قال تعالی: «قامَ عَبْدُ اللَّهِ یَدْعُوهُ»: الجن- 19، فقد ظهر أن الاتخاذ للعبودیة هو الولایة.
و قوله (ع): و أن الله اتخذه نبیا قبل أن یتخذه رسولا، الفرق بین النبی و الرسول علی ما یظهر
من الروایات المرویة عن أئمة أهل البیت: أن النبی هو الذی یری فی المنام ما یوحی به إلیه، و الرسول هو الذی یشاهد الملک فیکلمه 
، و الذی یظهر من قصص إبراهیم هو هذا الترتیب، قال تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِبْراهِیمَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا، إِذْ قالَ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ، وَ لا یُبْصِرُ، وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً»: مریم- 42، فظاهر الآیة أنه ( (ع)) کان صدیقا نبیا حین یخاطب أباه بذلک، فیکون هذا تصدیقا لما أخبر به إبراهیم ( (ع)) فی أول وروده علی قومه: «إِنَّنِی 
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بَراءٌ مِمَّا تَعْبُدُونَ إِلَّا الَّذِی فَطَرَنِی فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ»: الزخرف- 27، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ»: هود- 69، و القصة- و هی تتضمن مشاهدة الملک و تکلیمه- واقعة فی حال کبر إبراهیم (ع) بعد ما فارق أباه و قومه.
و قوله ( (ع)): إن الله اتخذه رسولا قبل أن یتخذه خلیلا، یستفاد ذلک من قوله تعالی: «وَ اتَّبَعَ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً، وَ اتَّخَذَ اللَّهُ إِبْراهِیمَ خَلِیلًا»: النساء- 125، فإن ظاهره أنه إنما اتخذه خلیلا لهذه الملة الحنیفیة التی شرعها بأمر ربه إذ المقام مقام بیان شرف ملة إبراهیم الحنیف، التی تشرف بسببها إبراهیم ( (ع)) بالخلة و الخلیل أخص من الصدیق فإن أحد المتحابین یسمی صدیقا إذا صدق فی معاشرته و مصاحبته ثم یصیر خلیلا إذا قصر حوائجه علی صدیقه، و الخلة الفقر و الحاجة.
و قوله ( (ع)): و أن الله اتخذه خلیلا قبل أن یتخذه إماما، إلخ یظهر معناه مما تقدم من البیان.
و قوله: قال لا یکون السفیه إمام التقی إشارة إلی قوله تعالی، «وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلَّا مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ»: البقرة- 131، فقد سمی الله سبحانه الرغبة عن ملة إبراهیم و هو الظلم سفها، و قابلها بالاصطفاء، و فسر الاصطفاء بالإسلام، کما یظهر بالتدبر فی قوله: «إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ» ثم جعل الإسلام و التقوی واحدا أو فی مجری واحد فی قوله: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ»: آل عمران- 102 فافهم ذلک.
و عن المفید عن درست و هشام عنهم ( (ع)) قال: قد کان إبراهیم نبیا و لیس بإمام، حتی قال الله تبارک و تعالی: «إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی فقال الله تبارک و تعالی: لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ من عبد صنما أو وثنا أو مثالا، لا یکون إماما.
أقول: و قد ظهر معناه مما مر.
و فی أمالی الشیخ، مسندا، و عن مناقب ابن المغازلی مرفوعا عن ابن مسعود عن 
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النبی ص: فی الآیة عن قول الله لإبراهیم: من سجد لصنم دونی لا أجعله إماما. قال ( (ع)) و انتهت الدعوة إلی و إلی أخی علی، لم یسجد أحدنا لصنم قط.
و فی الدر المنثور،: أخرج وکیع و ابن مردویه عن علی بن أبی طالب (ع) عن النبی: فی قوله: «لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ» قال: لا طاعة إلا فی المعروف.
و فی الدر المنثور، أیضا: أخرج عبد بن حمید عن عمران بن حصین سمعت النبی یقول:
لا طاعة لمخلوق فی معصیة الله.
أقول: معانیها ظاهرة مما مر.
و فی تفسیر العیاشی، بأسانید عن صفوان الجمال قال: کنا بمکة فجری الحدیث فی قول الله: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ» قال: فأتمهن بمحمد و علی و الأئمة من ولد علی فی قول الله: «ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ».
أقول: و الروایة مبنیة علی کون المراد بالکلمة الإمامة کما فسرت بها فی قوله تعالی: «فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ» الآیة فیکون معنی الآیة: وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ» هن إمامته، و إمامة إسحاق و ذریته، و أتمهن بإمامة محمد، و الأئمة من أهل بیته من ولد إسمعیل ثم بین الأمر بقوله: قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً إلی آخر الآیة
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اشارة

وَ إِذْ جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً لِلنَّاسِ وَ أَمْناً وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی وَ عَهِدْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ أَنْ طَهِّرا بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْعاکِفِینَ وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ (125) وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ قالَ وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلاً ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (126) وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (127) رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ وَ أَرِنا مَناسِکَنا وَ تُبْ عَلَیْنا إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (128) رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولاً مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (129)
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(بیان) [قصة بناء إبراهیم علیه السلام للکعبة و ما یتعلق بها من دعائه للنبی و أمته و معنی ذلک.]

قوله تعالی: وَ إِذْ جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً لِلنَّاسِ وَ أَمْناً إشارة إلی تشریع الحج و الأمن فی البیت، و المثابة هی المرجع، من ثاب یثوب إذا رجع.
قوله تعالی: «وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی کأنه عطف علی قوله: جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً، بحسب المعنی، فإن قوله: جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً، لما کان إشارة إلی التشریع کان المعنی و إذ قلنا للناس ثوبوا إلی البیت و حجوا إلیه وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی و ربما قیل إن الکلام علی تقدیر القول، و التقدیر: و قلنا اتخذوا من مقام إبراهیم مصلی، و المصلی اسم مکان من الصلاة بمعنی الدعاء أی اتخذوا من مقامه (ع) مکانا للدعاء و الظاهر أن قوله: جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً إلخ بمنزلة التوطئة أشیر به إلی مناط تشریع الصلاة و لذا لم یقل: و صلوا، فی مقام إبراهیم، بل قال: وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی فلم یعلق الأمر بالصلاة فی المقام، بل علق علی اتخاذ المصلی منه.
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قوله تعالی: وَ عَهِدْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ أَنْ طَهِّرا، العهد هو الأمر و التطهیر إما تخلیص البیت لعبادة الطائفین، و العاکفین، و المصلین، و نسکهم فیکون من الاستعارة بالکنایة، و أصل المعنی: أن خلصا بیتی لعبادة العباد، و ذلک تطهیر و إما تنظیفه من الأقذار و الکثافات الطارئة من عدم مبالاة الناس، و الرکع السجود جمعا راکع و ساجد و کان المراد به المصلون.
قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هذا دعاء دعا به إبراهیم یسأل به الأمن علی أهل مکة و الرزق و قد أجیبت دعوته، و حاشا لله سبحانه أن ینقل فی کلامه دعاء لا یستجیبه و لا یرده فی کلامه الحق فیشتمل کلامه علی هجاء لغو لغا به لاغ جاهل، و قد قال تعالی: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: ص- 84، و قال تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ»: الطارق- 14.
و قد نقل القرآن العظیم عن هذا النبی الکریم دعوات کثیرة دعا بها و سألها ربه کدعائه لنفسه فی بادئ أمره، و دعائه عند مهاجرته إلی سوریة و دعائه و مسألته بقاء الذکر الخیر، و دعائه لنفسه و ذریته و لوالدیه و للمؤمنین و المؤمنات، و دعائه لأهل مکة بعد بناء البیت، و دعائه و مسألته بعثة النبی من ذریته. و من دعواته و مسائله التی تجسم آماله و تشخص مجاهداته و مساعیه فی جنب الله و فضائل نفسه المقدسة، و بالجملة تعرف موقعه و زلفاه من الله عز اسمه، و سائر قصصه و ما مدحه به ربه، یستنبط شرح حیاته الشریفة، و سنتعرض للمیسور من ذلک فی سورة الأنعام.
قوله تعالی: مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ لما سأل (ع) لبلد مکة الأمن، ثم سأل لأهله أن یرزقوا من الثمرات، استشعر: أن الأهل سیکون منهم مؤمنون، و کافرون و دعاؤه للأهل بالرزق یعم الکافر و المؤمن، و قد تبرأ من الکافرین و ما یعبدونه، قال تعالی «فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ»: التوبة- 114، فشهد تعالی له: بالبراءة و التبری عن کل عدو لله، حتی أبیه، و لذلک لما استشعر ما استشعره من عموم دعوته قیدها بقوله من آمن منهم- و هو یعلم أن رزقهم من الثمرات لا یتم من دون شرکة الکافرین علی ما یحکم به ناموس الحیاة الدنیویة الاجتماعیة- غیر أنه خص مسألته- و الله أعلم- بما یحکم لسائر عباده، و یرید فی حقهم، فأجیب ( (ع)) بما یشمل المؤمن و الکافر، و و فیه 
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بیان أن المستجاب من دعوته ما یجری علی حکم العادة و قانون الطبیعة من غیر خرق للعادة، و إبطال لظاهر حکم الطبیعة، و لم یقل: و ارزق من آمن من أهله من الثمرات لأن المطلوب استیهاب الکرامة للبلد لکرامة البیت المحرم، و لا ثمرة تحصل فی واد غیر ذی زرع، وقع فیه البیت، و لو لا ذلک لم یعمر البلد، و لا وجد أهلا یسکنونه.
قوله تعالی: وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا، قرئ فأمتعه من باب الإفعال و التفعیل و الإمتاع و التمتیع بمعنی واحد.
قوله تعالی: ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ إلخ، فیه إشارة إلی مزید إکرام البیت و تطییب لنفس إبراهیم ( (ع))، کأنه قیل: ما سألته من إکرام البیت برزق المؤمنین من أهل هذا البلد استجبته و زیادة، و لا یغتر الکافر بذلک أن له کرامة علی الله، و إنما ذلک إکرام لهذا البلد، و إجابة لدعوتک بأزید مما سألته، فسوف یضطر إلی عذاب النار، و بئس المصیر.
قوله تعالی: وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ القواعد جمع قاعدة و هی ما قعد من البناء علی الأرض، و استقر علیه الباقی، و رفع القواعد من المجاز بعد ما یوضع علیها منها، و نسبة الرفع المتعلق بالمجموع إلی القواعد وحدها.
و فی قوله تعالی: مِنَ الْبَیْتِ تلمیح إلی هذه العنایة المجازیة.
قوله تعالی: رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ دعاء لإبراهیم و إسمعیل، و لیس علی تقدیر القول، أو ما یشبهه، و المعنی یقولان: رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إلخ، بل هو فی الحقیقة حکایة المقول نفسه، فإن قوله: یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ حکایة الحال الماضیة، فهما یمثلان بذلک تمثیلا کأنهما یشاهدان و هما مشتغلان بالرفع، و السامع یراهما علی حالهما ذلک ثم یسمع دعاءهما بألفاظهما من غیر وساطة المتکلم المشیر إلی موقفهما و عملهما، و هذا کثیر فی القرآن، و هو من أجمل السیاقات القرآنیة- و کلها جمیل- و فیه من تمثیل القصة و تقریبه إلی الحس ما لا یوجد و لا شی‌ء من نوع بداعته فی التقبل بمثل القول و نحوه.
و فی عدم ذکر متعلق التقبل- و هو بناء البیت- تواضع فی مقام العبودیة،
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و استحقار لما عملا به و المعنی ربنا تقبل منا هذا العمل الیسیر إنک أنت السمیع لدعوتنا، العلیم بما نویناه فی قلوبنا.
قوله تعالی: رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ، وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ من البدیهی أن الإسلام علی ما تداول بیننا من لفظه، و یتبادر إلی أذهاننا من معناه أول مراتب العبودیة، و به یمتاز المنتحل من غیره، و هو الأخذ بظاهر الاعتقادات و الأعمال الدینیة، أعم من الإیمان و النفاق، و إبراهیم (ع)- و هو النبی الرسول أحد الخمسة أولی العزم، صاحب الملة الحنیفیة- أجل من أن یتصور فی حقه أن لا یکون قد ناله إلی هذا الحین، و کذا ابنه إسمعیل رسول الله و ذبیحة، أو یکونا قد نالاه و لکن لم یعلما بذلک، أو یکونا علما بذلک و أرادا البقاء علی ذلک، و هما فی ما هما فیه من القربی و الزلفی، و المقام مقام الدعوة عند بناء البیت المحرم، و هما أعلم بمن یسألانه، و أنه من هو، و ما شأنه، علی أن هذا الإسلام من الأمور الاختیاریة التی یتعلق بها الأمر و النهی کما قال تعالی: «إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ»: البقرة- 131، و لا معنی لنسبة ما هو کذلک إلی الله سبحانه أو مسألة ما هو فعل اختیاری للإنسان من حیث هو کذلک من غیر عنایة یصح معها ذلک.
فهذا الإسلام المسئول غیر ما هو المتداول المتبادر عندنا منه، فإن الإسلام مراتب و الدلیل علی أنه ذو مراتب قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ الآیة» حیث یأمرهم إبراهیم بالإسلام و قد کان مسلما، فالمراد بهذا الإسلام المطلوب غیر ما کان عنده من الإسلام الموجود، و لهذا نظائر فی القرآن.
فهذا الإسلام هو الذی سنفسره من معناه، و هو تمام العبودیة و تسلیم العبد کل ما له إلی ربه، و هو إن کان معنی اختیاریا للإنسان من طریق مقدماته إلا أنه إذا أضیف إلی الإنسان العادی و حاله القلبی المتعارف کان غیر اختیاری بمعنی کونه غیر ممکن النیل له- و حاله حاله- کسائر مقامات الولایة و مراحله العالیة، و کسائر معارج الکمال البعیدة عن حال الإنسان المتعارف المتوسط الحال بواسطة مقدماته الشاقة، و لهذا یمکن أن یعد أمرا إلهیا خارجا عن اختیار الإنسان، و یسأل من الله سبحانه أن یفیض به، و أن یجعل الإنسان متصفا به.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 284
علی أن هنا نظرا أدق من ذلک، و هو أن الذی ینسب إلی الإنسان و یعد اختیاریا له، هو الأفعال، و أما الصفات و الملکات الحاصلة من تکرر صدورها فلیست اختیاریة بحسب الحقیقة، فمن الجائز أو الواجب أن ینسب إلیه تعالی، و خاصة إذا کانت من الحسنات و الخیرات التی نسبتها إلیه تعالی، أولی من نسبتها إلی الإنسان، و علی ذلک جری دیدن القرآن، کما فی قوله تعالی: «رَبِّ اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی»: إبراهیم- 40، و قوله تعالی: «وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: الشعراء- 83، و قوله تعالی: «رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ، وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ»: النمل- 18، و قوله تعالی: «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ» الآیة، فقد ظهر أن المراد بالإسلام غیر المعنی الذی یشیر إلیه قوله تعالی: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ»: الحجرات- 14، بل معنی أرقی و أعلی منه سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: وَ أَرِنا مَناسِکَنا وَ تُبْ عَلَیْنا إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ یدل علی ما مر من معنی الإسلام أیضا، فإن المناسک جمع منسک بمعنی العبادة، کما فی قوله تعالی:
«وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً»: الحج- 34، أو بمعنی المتعبد، أعنی الفعل المأتی به عبادة و إضافة المصدر یفید التحقق، فالمراد بمناسکنا هی الأفعال العبادیة الصادرة منهما و الأعمال التی یعملانها دون الأفعال، و الأعمال التی یراد صدورها منهما، فلیس قوله: أرنا بمعنی علمنا أو وفقنا، بل التسدید بآرائه حقیقة الفعل الصادر منهما، کما أشرنا إلیه فی قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ، وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ»: الأنبیاء- 73، و سنبینه فی محله: أن هذا الوحی تسدید فی الفعل، لا تعلیم للتکلیف المطلوب، و کأنه إلیه الإشارة بقوله تعالی: «وَ اذْکُرْ عِبادَنا إِبْراهِیمَ، وَ إِسْحاقَ، وَ یَعْقُوبَ، أُولِی الْأَیْدِی وَ الْأَبْصارِ. إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ»: ص- 46.
فقد تبین أن المراد بالإسلام و البصیرة فی العبادة، غیر المعنی الشائع المتعارف، و کذلک المراد بقوله تعالی: وَ تُبْ عَلَیْنا، لأن إبراهیم و إسماعیل کانا نبیین معصومین بعصمة الله تعالی، لا یصدر عنهما ذنب حتی یصح توبتهما منه، کتوبتنا من المعاصی 
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الصادرة عنا.
فإن قلت: کل ما ذکر من معنی الإسلام و إراءة المناسک و التوبة مما یلیق بشأن إبراهیم و إسمعیل (ع)، لا یلزم أن یکون هو مراده فی حق ذریته فإنه لم یشرک ذریته معه و مع ابنه إسماعیل إلا فی دعوة الإسلام و قد سأل لهم الإسلام بلفظ آخر فی جملة أخری، فقال: وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ و لم یقل: و اجعلنا و من ذریتنا مسلمین، أو ما یؤدی معناه فما المانع أن یکون مراده من الإسلام ما یعم جمیع مراتبه حتی ظاهر الإسلام، فإن الظاهر من الإسلام أیضا له آثار جمیلة، و غایات نفیسة فی المجتمع الإنسانی، یصح أن یکون بذلک بغیة لإبراهیم ( (ع)) یطلبها من ربه کما کان کذلک عند النبی ص حیث اکتفی (ص) من الإسلام بظاهر الشهادتین الذی به یحقن الدماء، و یجوز التزویج، و یملک المیراث، و علی هذا یکون المراد بالإسلام فی قوله تعالی: رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ ما یلیق بشأن إبراهیم و إسماعیل، و فی قوله: وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ ما هو اللائق بشأن الأمة التی فیها المنافق، و ضعیف الإیمان و قویه و الجمیع مسلمون.
قلت مقام: التشریع و مقام السؤال من الله مقامان مختلفان، لهما حکمان متغایران لا ینبغی أن یقاس أحدهما علی الآخر، فما اکتفی به النبی ص من أمته بظاهر الشهادتین من الإسلام، إنما هو لحکمة توسعة الشوکة و الحفظ لظاهر النظام الصالح، لیکون ذلک کالقشر یحفظ به اللب الذی هو حقیقة الإسلام، و یصان به عن مصادمة الآفات الطارئة.
و أما مقام الدعاء و السؤال من الله سبحانه فالسلطة فیها للحقائق، و الغرض متعلق هناک بحق الأمر، و صریح القرب و الزلفی و لا هوی للأنبیاء فی الظاهر من جهة ما هو ظاهر و لا هوی لإبراهیم (ع) فی ذریته و لو کان له هوی لبدأ فیه لأبیه قبل ذریته و لم یتبرأ منه لما تبین أنه عدو لله، و لم یقل فی ما حکی الله من دعائه «وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ، یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ‌إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: الشعراء- 89، و لم یقل «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ»: الشعراء- 84، بل اکتفی بلسان ذکر فی الآخرین إلی غیر ذلک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 286
فلیس الإسلام الذی سأله لذریته إلا حقیقة الإسلام، و فی قوله تعالی: أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ إشارة إلی ذلک فلو کان المراد مجرد صدق اسم الإسلام علی الذریة لقیل: أمة مسلمة، و حذف قوله: لَکَ هذا.
قوله تعالی: رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ إلخ دعوة للنبی (ع)
و قد کان (ص) یقول: «أنا دعوة إبراهیم‌



(بحث روائی) [قصة بناء إبراهیم علیه السلام للکعبة و ما یتعلق بها من دعائه للنبی و أمته و معنی ذلک. و ما أورد علی ما ورد فی فضائل الکعبة و الجواب عنه.]

فی الکافی، عن الکنانی:، قال سألت أبا عبد الله ( (ع)) عن رجل- نسی أن یصلی الرکعتین عند مقام إبراهیم فی طواف الحج و العمرة، فقال ( (ع)) إن کان بالبلد صلی الرکعتین عند مقام إبراهیم، فإن الله عز و جل یقول: وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی و إن کان قد ارتحل، فلا آمره أن یرجع.
أقول: و روی قریبا منه، الشیخ فی التهذیب، و العیاشی فی تفسیره بعدة أسانید و خصوصیات الحکم- و هو الصلاة عند المقام أو خلفه، کما
فی بعض الروایات: لیس لأحد أن یصلی رکعتی الطواف إلا خلف المقام 
، الحدیث- مستفادة من لفظة من، و مصلی من قوله تعالی: وَ اتَّخِذُوا مِنْ مَقامِ إِبْراهِیمَ مُصَلًّی الآیة.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق ( (ع)): فی قوله تعالی: أَنْ طَهِّرا بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ الآیة- یعنی «نح عنه المشرکین».
و فی الکافی، عن الصادق ( (ع)) قال: إن الله عز و جل یقول فی کتابه: طَهِّرا بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْعاکِفِینَ، وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ، فینبغی للعبد أن لا یدخل مکة- إلا و هو طاهر قد غسل عرقه، و الأذی، و تطهر.
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات أخر، و استفادة طهارة الوارد من طهارة المورد، ربما تمت من آیات أخر، کقوله تعالی «الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ، وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ»
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النور- 26 و نحوها.
و فی المجمع، عن ابن عباس قال": لما أتی إبراهیم بإسماعیل و هاجر، فوضعهما بمکة و أتت علی ذلک مدة، و نزلها الجرهمیون، و تزوج إسماعیل امرأة منهم، و ماتت هاجر، و استأذن إبراهیم سارة، فأذنت له» و شرطت علیه أن لا ینزل، فقدم إبراهیم و قد ماتت هاجر، فذهب إلی بیت إسماعیل، فقال لامرأته أین صاحبک؟
قالت له لیس هو هاهنا، ذهب یتصید، و کان إسماعیل یخرج من الحرم یتصید و یرجع، فقال لها إبراهیم: هل عندک ضیافة؟ فقالت لیس عندی شی‌ء، و ما عندی أحد، فقال لها إبراهیم: إذا جاء زوجک، فأقرئیه السلام- و قولی له: فلیغیر عتبة بابه و ذهب إبراهیم فجاء إسماعیل، و وجد ریح أبیه، فقال لامرأته: هل جاءک أحد؟
قالت: جاءنی شیخ صفته کذا و کذا، کالمستخفة بشأنه، قال: فما قال لک؟ قالت:
قال لی: أقرئی زوجک السلام، و قولی له: فلیغیر عتبة بابه، فطلقها و تزوج أخری، فلبث إبراهیم ما شاء الله أن یلبث، ثم استأذن سارة: أن یزور إسماعیل و أذنت له، و اشترطت علیه: أن لا ینزل فجاء إبراهیم، حتی انتهی إلی باب إسماعیل، فقال لامرأته: أین صاحبک؟ قالت: ذهب یتصید و هو یجی‌ء الآن إن شاء الله، فانزل، یرحمک الله، قال لها: هل عندک ضیافة؟ قالت: نعم- فجاءت باللبن و اللحم، فدعا لها بالبرکة، فلو جاءت یومئذ بخبز أو بر أو شعیر أو تمر- لکان أکثر أرض الله برا و شعیرا و تمرا، فقالت له انزل حتی أغسل رأسک فلم ینزل- فجاءت بالمقام فوضعته علی شقه فوضع قدمه علیه، فبقی أثر قدمه علیه، فغسلت شق رأسه الأیمن، ثم حولت المقام إلی شقه الأیسر فغسلت شق رأسه الأیسر- فبقی أثر قدمه علیه، فقال لها: إذا جاء زوجک فأقرئیه السلام، و قولی له: قد استقامت عتبة بابک- فلما جاء إسمعیل ( (ع)) وجد ریح أبیه- فقال لامرأته هل جاءک أحد؟ قالت نعم شیخ أحسن الناس وجها، و أطیبهم ریحا، فقال لی کذا و کذا- و قلت له: کذا و غسلت رأسه، و هذا موضع قدمیه علی المقام، فقال إسماعیل لها: ذاک إبراهیم.
أقول: و روی القمی، فی تفسیره: ما یقرب منه.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع) قال: إن إبراهیم کان نازلا، فی بادیة
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الشام- فلما ولد له من هاجر إسماعیل- اغتمت سارة من ذلک غما شدیدا، لأنه لم یکن لها ولد، و کانت تؤذی إبراهیم فی هاجر و تغمه، فشکا إبراهیم ذلک إلی الله عز و جل، فأوحی الله إلیه: «مثل المرأة مثل الضلع العوجاء، إن ترکتها استمتعت بها، و إن أقمتها کسرتها» ثم أمره: أن یخرج إسماعیل و أمه، فقال: یا رب إلی أی مکان؟
فقال إلی حرمی و أمنی، و أول بقعة خلقتها من الأرض، و هی مکة- فأنزل الله علیه جبرئیل بالبراق- فحمل هاجر و إسماعیل و إبراهیم- و کان إبراهیم لا یمر بموضع حسن فیه شجر و زرع و نخل- إلا و قال إبراهیم: یا جبرئیل إلی هاهنا، إلی هاهنا- فیقول جبرئیل لا امض، امض، حتی وافی مکة فوضعه فی موضع البیت، و قد کان إبراهیم عاهد سارة أن لا ینزل حتی یرجع إلیها، فلما نزلوا فی ذلک المکان کان فیه شجر، فألقت هاجر علی ذلک الشجر کساء کان معها، فاستظلوا تحته، فلما سرحهم إبراهیم و وضعهم أراد الانصراف عنهم إلی سارة، قالت له هاجر: یا إبراهیم- أ تدعنا فی موضع لیس فیه أنیس و لا ماء و لا زرع؟ فقال إبراهیم: الله الذی أمرنی، أن أضعکم فی هذا المکان هو یکفیکم- ثم انصرف عنهم، فلما بلغ؛ کداء، (و هو جبل بذی طوی) التفت إبراهیم، فقال: رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ، عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ، رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ، فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ، وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ، لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ ثم مضی و بقیت هاجر، فلما ارتفع النهار عطش إسماعیل، فقامت هاجر فی موضع السعی فصعدت علی الصفا، و لمع لها السراب فی الوادی، فظنت أنه ماء، فنزلت فی بطن الوادی، و سعت فلما بلغت المروة غاب عنها إسماعیل، عادت حتی بلغت الصفا، فنظرت- حتی فعلت ذلک سبع مرات فلما کان فی الشوط السابع، و هی علی المروة نظرت إلی إسماعیل- و قد ظهر الماء من تحت رجلیه فعادت- حتی جمعت حوله رملا، فإنه کان سائلا، فزمته بما جعلت حوله، فلذلک سمیت زمزم- و کانت جرهم نازلة بذی المجاز و عرفات، فلما ظهر الماء بمکة عکفت الطیر و الوحش علی الماء، فنظرت جرهم إلی تعکف الطیر و الوحش علی ذلک المکان- فاتبعتها، حتی نظروا إلی امرأة و صبی نازلین فی ذلک الموضع، قد استظلا بشجرة، و قد ظهر الماء لهما، فقالوا لهاجر: من أنت و ما شأنک و شأن هذا الصبی؟ قالت: أنا أم ولد إبراهیم خلیل الرحمن، و هذا ابنه، أمره الله أن ینزلنا هاهنا، فقالوا لها: أ تأذنین لنا أن نکون 
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بالقرب منکم؟ فقالت لهم: حتی یأتی إبراهیم، فلما زارهم إبراهیم فی الیوم الثالث- قالت هاجر: یا خلیل الله- إن هاهنا قوما من جرهم یسئلونک: أن تأذن لهم، حتی یکونوا بالقرب منا، أ فتأذن لهم فی ذلک؟ قال إبراهیم: نعم، فأذنت هاجر لهم، فنزلوا بالقرب منهم، و ضربوا خیامهم، فأنست هاجر و إسماعیل بهم، فلما زارهم إبراهیم فی المرة الثانیة نظر إلی کثرة الناس حولهم- فسر بذلک سرورا شدیدا، فلما تحرک إسماعیل و کانت جرهم قد وهبوا لإسماعیل کل واحد منهم شاة، و شاتین فکانت هاجر و إسماعیل، یعیشان بها- فلما بلغ إسماعیل مبلغ الرجال، أمر الله إبراهیم: أن یبنی البیت إلی أن قال: فلما أمر الله إبراهیم أن یبنی البیت لم یدر فی أی مکان یبنیه، فبعث الله جبرئیل، و خط له موضع البیت- إلی أن قال فبنی إبراهیم البیت، و نقل إسماعیل من ذی طوی فرفعه فی السماء تسعة أذرع، ثم دله علی موضع الحجر فاستخرجه إبراهیم، و وضعه فی موضعه الذی هو فیه الآن، فلما بنی جعل له بابین بابا إلی الشرق، و بابا إلی الغرب، و الباب الذی إلی الغرب، یسمی المستجار، ثم ألقی علیه الشجر و الإذخر، و ألقت هاجر علی بابها کساء کان معها و کانوا یکونون تحته، فلما بنی و فرغ منه، حج إبراهیم و إسماعیل، و نزل علیهما جبرئیل یوم الترویة، لثمان من ذی الحجة فقال: یا إبراهیم قم و ارتو من الماء، لأنه لم یکن بمنی و عرفات ماء، فسمیت الترویة لذلک- ثم أخرجه إلی منی فبات بها ففعل به ما فعل بآدم، فقال إبراهیم لما فرغ من بناء البیت: «رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً، وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ، مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ الآیة، قال (ع): من ثمرات القلوب، أی حببهم إلی الناس، لیستأنسوا بهم، و یعودوا إلیهم.
أقول: هذا الذی لخصناه من أخبار القصة هو الذی تشتمل علیه الروایات الواردة فی خلاصة القصة، و قد اشتملت عدة منها، و ورد فی أخبار أخری: أن تاریخ بناء البیت یتضمن أمورا خارقة للعادة، ففی بعض الأخبار، أن البیت أول ما وضع کان قبة من نور، نزلت علی آدم، و استقرت فی البقعة التی بنی إبراهیم علیها البیت، و لم تزل حتی وقع طوفان نوح، فلما غرقت الدنیا رفعه الله تعالی، و لم تغرق البقعة، فسمی لذلک البیت العتیق.
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و فی بعض الأخبار: أن الله أنزل قواعد البیت من الجنة.
و فی بعضها: أن الحجر الأسود نزل من الجنة- و کان أشد بیاضا من الثلج- فاسودت: لما مسته أیدی الکفار.
و فی الکافی، أیضا عن أحدهما (ع) قال: إن الله أمر إبراهیم ببناء الکعبة، و أن یرفع قواعدها، و یری الناس مناسکهم، فبنی إبراهیم و إسماعیل البیت کل یوم ساقا، حتی انتهی إلی موضع الحجر الأسود، و قال أبو جعفر (ع): فنادی أبو قبیس: أن لک عندی ودیعة، فأعطاه الحجر، فوضعه موضعه.
و فی تفسیر العیاشی، عن الثوری عن أبی جعفر (ع)، قال: سألته عن الحجر، فقال: نزلت ثلاثة أحجار من الجنة، الحجر الأسود استودعه إبراهیم، و مقام إبراهیم، و حجر بنی إسرائیل.
و فی بعض الأخبار: أن الحجر الأسود کان ملکا من الملائکة.
أقول: و نظائر هذه المعانی کثیرة واردة فی أخبار العامة و الخاصة، و هی و إن کانت آحادا غیر بالغة حد التواتر لفظا، أو معنی، لکنها لیست بعادمة النظیر فی أبواب المعارف الدینیة و لا موجب لطرحها من رأس.
أما ما ورد من نزول القبة علی آدم، و کذا سیر إبراهیم إلی مکة بالبراق، و نحو ذلک، مما هو کرامة خارقة لعادة الطبیعة، فهی أمور لا دلیل علی استحالتها، مضافا إلی أن الله سبحانه خص أنبیاءه بکثیر من هذه الآیات المعجزة، و الکرامات الخارقة، و القرآن یثبت موارد کثیرة منها.
و أما ما ورد من نزول قواعد البیت من الجنة و نزول الحجر الأسود من الجنة، و نزول حجر المقام- و یقال: إنه مدفون تحت البناء المعروف الیوم بمقام إبراهیم- من الجنة و ما أشبه ذلک، فذلک کما ذکرنا کثیر النظائر، و قد ورد فی عدة من النباتات و الفواکه و غیرها: أنها من الجنة، و کذا ما ورد: أنها من جهنم،
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و من فورة الجحیم، و من هذا الباب أخبار الطینة القائلة: إن طینة السعداء من الجنة، و إن طینة الأشقیاء من النار، أو هما من علیین، و سجین، و من هذا الباب أیضا ما ورد: أن جنة البرزخ فی بعض الأماکن الأرضیة، و نار البرزخ فی بعض آخر، و أن القبر إما روضة من ریاض الجنة، أو حفرة من حفر النار، إلی غیر ذلک، مما یعثر علیه المتتبع البصیر فی مطاوی الأخبار، و هی کما ذکرنا بالغة فی الکثرة حدا لیس مجموعها من حیث المجموع بالذی یطرح أو یناقش فی صدوره أو صحة انتسابه و إنما هو من إلهیات المعارف التی سمح بها القرآن الشریف، و انعطف إلی الجری علی مسیرها الأخبار الذی یقضی به کلامه تعالی: أن الأشیاء التی فی هذه النشأة الطبیعیة المشهودة جمیعا نازلة إلیها من عند الله سبحانه، فما کانت منها خیرا جمیلا، أو وسیلة خیر، أو وعاء لخیر، فهو من الجنة، و إلیها تعود، و ما کان منها شرا، أو وسیلة شر، أو وعاء لشر، فهو من النار، و إلیها ترجع، قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ، وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ الحجر- 21، أفاد: أن کل شی‌ء موجود عنده تعالی وجودا غیر محدود بحد، و لا مقدر بقدر، و عند التنزیل- و هو التدریج فی النزول- یتقدر بقدره و یتحدد بحده، فهذا علی وجه العموم، و قد ورد بالخصوص أیضا أمثال قوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر- 6، و قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ»: الحدید- 25، و قوله تعالی: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ»: الذاریات- 22، علی ما سیجی‌ء من توضیح معناها إن شاء الله العزیز، فکل شی‌ء نازل إلی الدنیا من عند الله سبحانه، و قد أفاد فی کلامه: أن الکل رجوع إلیه سبحانه، فقال: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم- 42، و قال تعالی: «إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی : العلق- 8، قال: «هُوَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ»: المؤمن- 3، و قال تعالی: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری- 53، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و أفاد: أن الأشیاء- و هی بین بدئها و عودها- تجری علی ما یستدعیه بدؤها، و یحکم به حظها من السعادة و الشقاء، و الخیر و الشر، فقال تعالی: «کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ»: إسراء- 84، و قال: «وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها»: البقرة- 148، و سیجی‌ء توضیح دلالتها جمیعا، و الغرض هاهنا مجرد الإشارة إلی ما یتم به البحث،
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و هو أن هذه الأخبار الحاکیة عن کون هذه الأشیاء الطبیعیة، من الجنة، أو من النار، إذا کانت ملازمة لوجه السعادة أو الشقاوة لا تخلو عن وجه صحة، لمطابقتها لأصول قرآنیة ثابتة فی الجملة، و إن لم یستلزم ذلک کون کل واحد واحد صحیحا، یصح الرکون إلیه، فافهم المراد.
و ربما قال القائل: إن قوله تعالی: «وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ الآیة» ظاهر فی أنهما، هما اللذان بنیا هذا البیت لعبادة الله تعالی فی تلک البلاد الوثنیة، و لکن القصاصین و من تبعهم من المفسرین، جاءونا من ذلک بغیر ما قصه الله تعالی علینا، و تفننوا فی روایاتهم، عن قدم البیت، و عن حج آدم، و عن ارتفاعه إلی السماء وقت الطوفان، و عن کون الحجر الأسود من أحجار الجنة، و قد أراد هؤلاء القصاصون أن یزینوا الدین و یرقشوه بروایاتهم هذه، و هذه التزیینات بزخارف القول، و إن أثرت أثرها فی قلوب العامة، لکن أرباب اللب و النظر من أهل العلم یعلمون أن الشرف المعنوی الذی أفاضه الله سبحانه، بتکریم بعض الأشیاء علی بعض، فشرف البیت إنما هو بکونه بیتا لله، منسوبا إلیه، و شرف الحجر الأسود بکونه موردا للاستلام بمنزلة ید الله سبحانه؛ و أما کون الحجر فی أصله یاقوتة، أو درة، أو غیر ذلک، فلا یوجب مزیة فیه، و شرفا حقیقیا له، و ما الفرق بین حجر أسود، و حجر أبیض، عند الله تعالی فی سوق الحقائق، فشرف هذا البیت بتسمیة الله تعالی إیاه بیته، و جعله موضعا لضروب من عبادته، لا تکون فی غیره- کما تقدم- لا بکون أحجاره تفضل سائر الأحجار، و لا بکون موقعه تفضل سائر المواقع، و لا بکونه من السماء، و عالم الضیاء و کذلک شرف الأنبیاء علی غیرهم من البشر لیس لمزیة فی أجسامهم، و لا فی ملابسهم، و إنما هو لاصطفاء الله تعالی إیاهم، و تخصیصهم بالنبوة، التی هی أمر معنوی، و قد کان أهل الدنیا أحسن زینة، و أکثر نعمة منهم.
قال: و هذه الروایات فاسدة، فی تناقضها و تعارضها فی نفسها، و فاسدة فی عدم صحة أسانیدها، و فاسدة فی مخالفتها لظاهر الکتاب.
قال: و هذه الروایات خرافات إسرائیلیة، بثها زنادقة الیهود فی المسلمین،
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لیشوهوا علیهم دینهم، و ینفروا أهل الکتاب منه.
أقول: ما ذکره لا یخلو من وجه فی الجملة، إلا أنه أفرط فی المناقشة، فاعترضه من خبط القول ما هو أردی و أشنع.
أما قوله: إن هذه الروایات فاسدة أولا من جهة التناقض و التعارض و ثانیا من جهة مخالفة الکتاب، ففیه أن التناقض أو التعارض إنما یضر لو أخذ بکل واحد واحد منها، و أما الأخذ بمجموعها من حیث المجموع (بمعنی أن لا یطرح الجمیع لعدم اشتمالها علی ما یستحیل عقلا أو یمنع نقلا) فلا یضره التعارض الموجود فیها و إنما نعنی بذلک: الروایات الموصولة إلی مصادر العصمة، کالنبی ص و الطاهرین من أهل بیته، و أما غیرهم من مفسری الصحابة، و التابعین، فحالهم حال غیرهم من الناس و حال ما ورد من کلامهم الخالی عن التناقض، حال کلامهم المشتمل علی التناقض و بالجملة لا موجب لطرح روایة، أو روایات، إلا إذا خالفت الکتاب أو السنة القطعیة، أو لاحت منها لوائح الکذب و الجعل، کما لا حجیة إلا للکتاب و السنة القطعیة، فی أصول المعارف الدینیة الإلهیة.
فهناک ما هو لازم القبول، و هو الکتاب و السنة القطعیة، و هناک ما هو لازم الطرح، و هو ما یخالفهما من الآثار، و هناک ما لا دلیل علی رده، و لا علی قبوله، و هو ما لا دلیل من جهة العقل علی استحالته، و لا من جهة النقل أعنی: الکتاب و السنة القطعیة علی منعه.
و به یظهر فساد إشکاله بعدم صحة أسانیدها فإن ذلک لا یوجب الطرح ما لم یخالف العقل أو النقل الصحیح.
و أما مخالفتها لظاهر قوله: وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ الآیة فلیت شعری: أن الآیة الشریفة کیف تدل علی نفی کون الحجر الأسود من الجنة؟ أم کیف تدل علی نفی نزول قبة علی البقعة فی زمن آدم، ثم ارتفاعها فی زمن نوح؟ و هل الآیة تدل علی أزید من أن هذا البیت المبنی من الحجر و الطین بناء إبراهیم؟ و أی ربط له إثباتا أو نفیا بما تتضمنه الروایات التی أشرنا إلیها، نعم لا یستحسنه طبع هذا القائل، و لا یرتضیه رأیه 
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لعصبیة مذهبیة توجب نفی معنویات الحقائق عن الأنبیاء، و اتکاء الظواهر الدینیة علی أصول و أعراق معنویة، أو لتبعیة غیر إرادیة للعلوم الطبیعیة المتقدمة الیوم، حیث تحکم: أن کل حادثة من الحوادث الطبیعیة، أو ما یرتبط بها أی ارتباط من المعنویات یجب أن یعلل بتعلیل مادی أو ما ینتهی إلی المادة، الحاکمة فی جمیع شئون الحوادث کالتعلیمات الاجتماعیة.
و قد کان من الواجب: أن یتدبر فی أن العلوم الطبیعیة شأنها البحث عن خواص المادة و تراکیبها و ارتباط الآثار الطبیعیة بموضوعاتها، ذاک الارتباط الطبیعی و کذا العلوم الاجتماعیة إنما تبحث عن الروابط الاجتماعیة بین الحوادث الاجتماعیة فقط.
و أما الحقائق الخارجة عن حومة المادة و میدان عملها، المحیطة بالطبیعة و خواصها و ارتباطاتها المعنویة غیر المادیة مع الحوادث الکونیة و ما اشتمل علیه عالمنا المحسوس فهی أمور خارجة عن بحث العلوم الطبیعیة و الاجتماعیة، و لا یسعها أن تتکلم فیها، أو تتعرض لإثباتها، أو تقضی بنفیها فالعلوم الطبیعیة إنما یمکنها أن تقضی أن البیت یحتاج فی الطبیعة إلی أجزاء من الطین و الحجر، و إلی بان یبنیه و یعطیه بحرکاته و أعماله هیئة البیت أو کیف تتکون الحجرة من الأحجار السود و کذا الأبحاث الاجتماعیة تعین الحوادث الاجتماعیة التی أنتجت بناء إبراهیم للبیت، و هی جمل من تاریخ حیاته، و حیاة هاجر، و إسماعیل، و تاریخ، تهامة و نزول جرهم، إلی غیر ذلک، و أما أنه ما نسبة هذا الحجر مثلا إلی الجنة أو النار الموعودتین فلیس من وظیفة هذه العلوم أن تبحث عنه، أو تنفی ما قیل، أو یقال فیه، و قد عرفت: أن القرآن الشریف هو الناطق بکون هذه الموجودات الطبیعیة المادیة نازلة إلی مقرها و مستقرها من عند الله سبحانه ثم راجعة إلیه متوجهة نحوه «أیما إلی جنة أیما إلی نار»، و هو الناطق بکون الأعمال صاعدة إلی الله، مرفوعة نحوه، نائلة إیاه، مع أنها حرکات و أوضاع طبیعیة، تألفت تألفا اعتباریا اجتماعیا من غیر حقیقة تکوینیة، قال تعالی: «وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ»: الحج- 37، و التقوی فعل، أو صفة حاصلة من فعل، و قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الفاطر- 10، فمن الواجب علی الباحث الدینی أن یتدبر فی هذه الآیات فیعقل أن المعارف الدینیة لا مساس لها مع الطبیعیات و الاجتماعیات من جهة النظر الطبیعی و الاجتماعی علی الاستقامة و إنما اتکاؤها و رکونها
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إلی حقائق و معان وراء ذلک.
و أما قوله: إن شرف الأنبیاء و المعاهد و الأمور المنسوبة إلیهم کالبیت و الحجر الأسود لیس شرفا ظاهریا بل شرف معنوی ناش عن التفضیل الإلهی فکلام حق، لکن یجب أن یفهم منه حق المعنی الذی یشتمل علیه، فما هذا الأمر المعنوی الذی یتضمن الشرافة؟ فإن کان من المعانی التی یعطیها الاحتیاجات الاجتماعیة لموضوعاتها و موادها نظیر الرتب و المقامات التی یتداولها الدول و الملل کالرئاسة و القیادة فی الإنسان و غلاء القیمة فی الذهب و الفضة و کرامة الوالدین و حرمة القوانین و النوامیس فإنما هی معان یعتبرها الاجتماعات لضرورة الاحتیاج الدنیوی، لا أثر منها فی خارج الوهم و الاعتبار الاجتماعی، و من المعلوم أن الاجتماع الکذائی لا یتعدی عالم الاجتماع الذی صنعته الحاجة الحیویة، و الله عز سلطانه أقدس ساحة من أن یتطرق إلیه هذه الحاجة الطارقة علی حیاة الإنسان، و مع ذلک فإذا جاز أن یتشرف النبی بهذا الشرف غیر الحقیقی فلیجز أن یتشرف بمثله بیت أو حجر، و إن کان هذا الشرف حقیقیا واقعیا من قبیل النسبة بین النور و الظلمة، و العلم و الجهل، و العقل و السفه بأن کان حقیقة وجود النبی غیر حقیقة وجود غیره و إن کانت حواسنا الظاهریة لا تنال ذلک و هو اللائق بساحة قدسه من الفعل و الحکم، کما قال الله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ، ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ، وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان- 39 و سیجی‌ء بیانه کان ذلک عائدا إلی نسبة حقیقیة معنویة غیر مادیة إلی ما وراء الطبیعة، فإذا جاز تحققها فی الأنبیاء بنحو فلیجز تحققها فی غیر الأنبیاء کالبیت و الحجر و نحوهما و إن وقع التعبیر عن هذه النسب الحقیقیة المعنویة بما ظاهره المعانی المعروفة عند العامة التی اصطلحت علیه أهل الاجتماع.
و لیت شعری: ما ذا یصنعه هؤلاء فی الآیات التی تنطق بتزیین الجنة و تشریف أهلها بالذهب و الفضة، و هما فلزان لیس لهما من الشرف إلا غلاء القیمة المستندة إلی عزة الوجود؟ فما ذا یراد من تشریف أهل الجنة بهما؟ و ما الذی یؤثره معنی الثروة فی الجنة و لا معنی للاعتبار المالی فی الخارج من ظرف الاجتماع؟ فهل لهذه البیانات الإلهیة و الظواهر الدینیة وجه غیر أنها حجب من الکلام و أستار وراءها أسرار؟ فلئن جاز أمثال هذه البیانات فی أمور نشأة الآخرة فلیجز نظیرتها فی بعض الأمور نشأة الدنیا.
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و فی تفسیر العیاشی، عن الزبیری عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: أخبرنی عن أمة محمد «ص» من هم؟ قال أمة محمد «ص» بنو هاشم خاصة- قلت: فما الحجة فی أمة محمد- أنهم أهل بیته الذین ذکرت دون غیرهم؟ قال: قول الله: وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ- رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا، إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ- رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ، وَ أَرِنا مَناسِکَنا وَ تُبْ عَلَیْنا إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ فلما أجاب الله إبراهیم و إسماعیل و جعل من ذریتهما أمة مسلمة- و بعث فیها رسولا منهم یعنی من تلک الأمة- یتلو علیهم آیاته و یزکیهم و یعلمهم الکتاب و الحکمة- و ردف دعوته الأولی دعوته الأخری- فسأل لهم تطهیرا من الشرک و من عبادة الأصنام- لیصح أمره فیهم و لا یتبعوا غیرهم، فقال: وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ- رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ، فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ ففی هذا دلالة علی أنه لا یکون الأئمة و الأمة المسلمة- التی بعث فیها محمدا إلا من ذریة إبراهیم- لقوله:
اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ 
أقول: استدلاله (ع) فی غایة الظهور، فإن إبراهیم ( (ع)) إنما سأل أمة مسلمة من ذریته خاصة، و من المعلوم من ذیل دعوته: رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ انتهی:
أن هذه الأمة المسلمة هی أمة محمد «ص» لکن لا أمة محمد بمعنی الذین بعث « (ص)» إلیهم و لا أمة محمد بمعنی من آمن بنبوته فإن هذه الأمة أعم من ذریة إبراهیم و إسماعیل بل أمة مسلمة هی من ذریة إبراهیم ( (ع)) ثم سأل ربه أن یجنب و یبعد ذریته و بنیه من الشرک و الضلال و هی العصمة، و من المعلوم أن ذریة إبراهیم و إسماعیل- و هم عرب مضر أو قریش خاصة فیهم ضال و مشرک فمراده من بنیه فی قوله: وَ بَنِیَ أهل العصمة من ذریته خاصة، و هم النبی و عترته الطاهرة، فهؤلاء هم أمة محمد «ص» فی دعوة إبراهیم ( (ع))، و لعل هذه النکتة هی الموجبة للعدول عن لفظ الذریة إلی لفظ البنین، و یؤیده قوله: فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی، وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ الآیة.
حیث أتی بفاء التفریع و أثبت من تبعه جزءا من نفسه، و سکت عن غیرهم کأنه ینکرهم و لا یعرفهم، هذا.
و قوله (ع): فسأل لهم تطهیرا من الشرک و من عبادة الأصنام، إنما سأل 
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إبراهیم ( (ع)) التطهیر من عبادة الأصنام إلا أنه ( (ع)) علله بالضلال فأنتج سؤال التطهیر من جمیع الضلال من عبادة الأصنام و من أی شرک حتی المعاصی، فإن کل معصیة شرک کما مر بیانه فی قوله تعالی: «صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ»: فاتحة الکتاب- 6.
و قوله (ع): و فی هذا دلالة علی أنه لا یکون الأئمة و الأمة المسلمة، إلخ أی إنهما واحد، و هما من ذریة إبراهیم کما مر بیانه.
فإن قلت: لو کان المراد بالأمة فی هذه الآیات و نظائرها کقوله تعالی «کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ»:، آل عمران- 110، عدة معدودة من الأمة دون الباقین کان لازمه المجاز فی الکلام من غیر موجب یصحح ذلک و لا مجوز لنسبة ذلک إلی کلامه تعالی، علی أن کون خطابات القرآن متوجهة إلی جمیع الأمة ممن آمن بالنبی ضروری لا یحتاج إلی إقامة حجة.
قلت: إطلاق أمة محمد و إرادة جمیع من آمن بدعوته من الاستعمالات المستحدثة بعد نزول القرآن و انتشار الدعوة الإسلامیة و إلا فالأمة بمعنی القوم کما قال تعالی «عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ»: هود- 48، و ربما أطلق علی الواحدة کقوله تعالی «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ»: النحل- 120، و علی هذا فمعناها من حیث السعة و الضیق یتبع موردها الذی استعمل فیه لفظها، أو أرید فیه معناها.
فقوله تعالی: رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ، وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ الآیة- و المقام مقام الدعاء بالبیان الذی تقدم- لا یراد به إلا عدة معدودة ممن آمن بالنبی ص و کذا قوله: کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ و هو فی مقام الامتنان و تعظیم القدر و ترفیع الشأن لا یشمل جمیع الأمة، و کیف یشمل فراعنة هذه الأمة و دجاجلتها الذین لم یجدوا للدین أثرا إلا عفوه و محوه، و لا لأولیائه عظما إلا کسروه و سیجی‌ء تمام البیان فی الآیة إن شاء الله فهو من قبیل قوله تعالی لبنی إسرائیل: «وَ أَنِّی فَضَّلْتُکُمْ عَلَی الْعالَمِینَ»: البقرة- 47، فإن منهم قارون و لا یشمله الآیة قطعا، کما أن قوله تعالی: «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً»: الفرقان- 30، لا یعم جمیع هذه الأمة و فیهم أولیاء القرآن و رجال لا تلهیهم تجارة و لا بیع عن ذکر الله تعالی.
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و أما قوله تعالی: «تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ لَها ما کَسَبَتْ، وَ لَکُمْ ما کَسَبْتُمْ وَ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ»: البقرة- 134، فالخطاب فیه متوجه إلی جمیع الأمة ممن آمن بالنبی، أو من بعث إلیه.



(بحث علمی) [معنی قصة إبراهیم و سر تشریع الحج.]

إذا رجعنا إلی قصة إبراهیم (ع) و سیره بولده و حرمته إلی أرض مکة، و إسکانهما هناک، و ما جری علیهما من الأمر، حتی آل الأمر، إلی ذبح إسماعیل و فدائه من جانب الله و بنائهما البیت، وجدنا القصة دورة کاملة من السیر العبودی الذی یسیر به العبد من موطن نفسه إلی قرب ربه، و من أرض البعد إلی حظیرة القرب بالإعراض عن زخارف الدنیا، و ملاذها، و أمانیها من جاه، و مال، و نساء و أولاد، و الانقلاع و التخلص عن وسائس الشیاطین، و تکدیرهم صفو الإخلاص و الإقبال و التوجه إلی مقام الرب و دار الکبریاء.
فها هی وقائع متفرقة مترتبة تسلسلت و تألفت قصة تاریخیة تحکی عن سیر عبودی من العبد إلی الله سبحانه و تشمل من أدب السیر و الطلب و الحضور و رسوم الحب و الوله و الإخلاص علی ما کلما زدت فی تدبره إمعانا زادک استنارة و لمعانا.
ثم: إن الله سبحانه أمر خلیله إبراهیم، أن یشرع للناس عمل الحج، کما قال «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ یَأْتُوکَ رِجالًا وَ عَلی کُلِّ ضامِرٍ یَأْتِینَ مِنْ کُلِّ فَجٍّ عَمِیقٍ إلی آخر الآیات»: الحج- 27، و ما شرعه (ع) و إن لم یکن معلوما لنا بجمیع خصوصیاته، لکنه کان شعارا دینیا عند العرب فی الجاهلیة إلی أن بعث الله النبی ص و شرع فیه ما شرع و لم یخالف فیه ما شرعه إبراهیم إلا بالتکمیل کما یدل علیه قوله تعالی: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً»: الأنعام- 161، و قوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً، وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ، وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : الشوری- 13.
و کیف کان فما شرعه النبی ص من نسک الحج المشتمل علی الإحرام و الوقوف 
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بعرفات و مبیت المشعر و التضحیة و رمی الجمرات و السعی بین الصفا و المروة و الطواف و الصلاة بالمقام تحکی قصة إبراهیم، و تمثل مواقفه و مواقف أهله و مشاهدهم و یا لها من مواقف طاهرة إلهیة القائد إلیها جذبة الربوبیة و السائق نحوها ذلة العبودیة.
و العبادات المشروعة- علی مشرعیها أفضل السلام- صور لمواقف الکملین من الأنبیاء من ربهم، و تماثیل تحکی عن مواردهم و مصادرهم فی مسیرهم إلی مقام القرب و الزلفی، کما قال تعالی: «لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِی رَسُولِ اللَّهِ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ»: الأحزاب- 21 و هذا أصل.
و فی الأخبار المبینة لحکم العبادات و أسرار جعلها و تشریعها شواهد کثیرة علی هذا المعنی، یعثر علیها المتتبع البصیر.



[سورة البقرة (2): الآیات 130 الی 134]





اشارة

وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلاَّ مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ (130) إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ (131) وَ وَصَّی بِها إِبْراهِیمُ بَنِیهِ وَ یَعْقُوبُ یا بَنِیَّ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی لَکُمُ الدِّینَ فَلا تَمُوتُنَّ إِلاَّ وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ (132) أَمْ کُنْتُمْ شُهَداءَ إِذْ حَضَرَ یَعْقُوبَ الْمَوْتُ إِذْ قالَ لِبَنِیهِ ما تَعْبُدُونَ مِنْ بَعْدِی قالُوا نَعْبُدُ إِلهَکَ وَ إِلهَ آبائِکَ إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِلهاً واحِداً وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ (133) تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ لَها ما کَسَبَتْ وَ لَکُمْ ما کَسَبْتُمْ وَ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ (134)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلَّا مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ الرغبة إذا عدیت بعن أفادت معنی الإعراض و النفرة، و إذا عدیت بفی أفادت: معنی الشوق و المیل، و سفه یأتی متعدیا و لازما، و لذلک ذکر بعضهم أن قوله: نَفْسَهُ مفعول لقوله: سفه، و ذکر آخرون أنه تمییز لا مفعول، و المعنی علی أی حال:
أن الإعراض عن ملة إبراهیم من حماقة النفس، و عدم تمییزها ما ینفعها مما یضرها و من هذه الآیة یستفاد معنی 
ما ورد فی الحدیث: أن العقل ما عبد به الرحمن.
قوله تعالی: وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا، الاصطفاء أخذ صفوة الشی‌ء و تمییزه عن غیره إذا اختلطا، و ینطبق هذا المعنی بالنظر إلی مقامات الولایة علی خلوص العبودیة و هو أن یجری العبد فی جمیع شئونه علی ما یقتضیه مملوکیته و عبودیته من التسلیم الصرف لربه، و هو التحقق بالدین فی جمیع الشئون فإن الدین لا یشتمل إلا علی مواد العبودیة فی أمور الدنیا و الآخرة و تسلیم ما یرضاه الله لعبده فی جمیع أموره کما قال الله تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19، فظهر: أن مقام الاصطفاء هو مقام الإسلام بعینه و یشهد بذلک قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ، قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ الآیة» فإن الظاهر أن الظرف متعلق بقوله: اصْطَفَیْناهُ فیکون المعنی أن اصطفاءه إنما کان حین قال له ربه: أَسْلِمْ فأسلم لله رب العالمین فقوله تعالی: إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ، قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ بمنزلة التفسیر لقوله:
اصْطَفَیْناهُ 
و فی الکلام التفات من التکلم إلی الغیبة فی قوله: إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ و لم یقل إذ قلنا له أسلم، و التفات آخر من الخطاب إلی الغیبة فی المحکی من قول إبراهیم:
قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ و لم یقل: قال أسلمت لک أما الأول، فالنکتة فیه الإشارة إلی أنه کان سرا استسر به ربه إذ أسره إلیه فیما خلی به معه فإن للسامع المخاطب اتصالا بالمتکلم فإذا غاب المتکلم عن صفة حضوره انقطع المخاطب عن مقامه و کان بینه و بین ما للمتکلم من الشأن و القصة ستر مضروب، فأفاد أن القصة من مسامرات الأنس و خصائص الخلوة.
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و أما الثانی فلأن قوله تعالی: إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ یفید معنی الاختصاص باللطف و الاسترسال فی المسارة لکن أدب الحضور کان یقتضی من إبراهیم و هو عبد علیه طابع الذلة و التواضع أن لا یسترسل، و لا یعد نفسه مختصا بکرامة القرب متشرفا بحظیرة الأنس، بل یراها واحدا من العبید الأذلاء المربوبین، فیسلم لرب یستکین إلیه جمیع العالمین فیقول: أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ 



[معنی الإسلام- مراتب الإسلام و الإیمان.]

و الإسلام و التسلیم و الاستسلام بمعنی واحد، من السلم، و أحد الشیئین إذا کان بالنسبة إلی الآخر بحال لا یعصیه و لا یدفعه فقد أسلم و سلم و استسلم له، قال تعالی «بَلی مَنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ»: البقرة- 112، و قال تعالی: «وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً»: الأنعام- 79، و وجه الشی‌ء ما یواجهک به، و هو بالنسبة إلیه تعالی تمام وجود الشی‌ء، فإسلام الإنسان له تعالی هو وصف الانقیاد و القبول منه لما یرد علیه من الله سبحانه من حکم تکوینی، من قدر و قضاء، أو تشریعی من أمر أو نهی أو غیر ذلک، و من هنا کان له مراتب بحسب ترتب الواردات بمراتبها.
الأولی: من مراتب الإسلام، القبول لظواهر الأوامر و النواهی بتلقی الشهادتین لسانا، سواء وافقه القلب، أو خالفه، قال تعالی: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ»: الحجرات- 14، و یتعقب الإسلام بهذا المعنی أول مراتب الإیمان و هو الإذعان القلبی بمضمون الشهادتین إجمالا و یلزمه العمل فی غالب الفروع.
الثانیة: ما یلی الإیمان بالمرتبة الأولی، و هو التسلیم و الانقیاد القلبی لجل الاعتقادات الحقة التفصیلیة و ما یتبعها من الأعمال الصالحة و إن أمکن التخطی فی بعض الموارد، قال الله تعالی فی وصف المتقین: «الَّذِینَ آمَنُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا مُسْلِمِینَ»: الزخرف- 69، و قال أیضا: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً»: البقرة- 208، فمن الإسلام ما یتأخر عن الإیمان محققا فهو غیر المرتبة الأولی من الإسلام، و یتعقب هذا الإسلام المرتبة الثانیة من الإیمان و هو الاعتقاد التفصیلی بالحقائق الدینیة، قال تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ لَمْ یَرْتابُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ»: الحجرات- 15، و قال 
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أیضا: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ، تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ، وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ»: الصف- 11، و فیه إرشاد المؤمنین إلی الإیمان، فالإیمان غیر الإیمان.
الثالثة: ما یلی الإیمان بالمرتبة الثانیة فإن النفس إذا أنست بالإیمان المذکور و تخلقت بأخلاقه تمکنت منها و انقادت لها سائر القوی البهیمیة و السبعیة، و بالجملة القوی المائلة إلی هوسات الدنیا و زخارفها الفانیة الداثرة، و صار الإنسان یعبد الله کأنه یراه فإن لم یکن یراه فإن الله یراه، و لم یجد فی باطنه و سره ما لا ینقاد إلی أمره و نهیه أو یسخط من قضائه و قدره، قال الله سبحانه: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: النساء- 65، و یتعقب هذه المرتبة من الإسلام المرتبة الثالثة من الإیمان، قال الله تعالی «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ» إلی أن قال: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ»: المؤمنون- 3، و منه قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ، قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ» إلی غیر ذلک، و ربما عدت المرتبتان الثانیة و الثالثة مرتبة واحدة.
و الأخلاق الفاضلة من الرضاء و التسلیم، و الحسبة و الصبر فی الله، و تمام الزهد و الورع، و الحب و البغض فی الله، من لوازم هذه المرتبة.
الرابعة: ما یلی، المرتبة الثالثة من الإیمان فإن حال الإنسان و هو فی المرتبة السابقة مع ربه حال العبد المملوک مع مولاه، إذ کان قائما بوظیفة عبودیته حق القیام، و هو التسلیم الصرف لما یریده المولی أو یحبه و یرتضیه، و الأمر فی ملک رب العالمین لخلقه أعظم من ذلک و أعظم و إنه حقیقة الملک الذی لا استقلال دونه لشی‌ء من الأشیاء لا ذاتا و لا صفة، و لا فعلا علی ما یلیق بکبریائه جلت کبریاؤه.
فالإنسان- و هو فی المرتبة السابقة من التسلیم- ربما أخذته العنایة الربانیة فأشهدت له أن الملک لله وحده لا یملک شی‌ء سواه لنفسه شیئا إلا به لا رب سواه، و هذا معنی وهبی، و إفاضة إلهیة لا تأثیر لإرادة الإنسان فیه، و لعل قوله تعالی:
رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ، وَ أَرِنا مَناسِکَنا، الآیة، إشارة
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إلی هذه المرتبة من الإسلام فإن قوله تعالی: إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ، قالَ، أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ الآیة ظاهره أنه أمر تشریعی لا تکوینی، فإبراهیم کان مسلما باختیاره، إجابة لدعوة ربه و امتثالا لأمره، و قد کان هذا من الأوامر المتوجهة إلیه (ع) فی مبادئ حاله، فسؤاله فی أواخر عمره مع ابنه إسماعیل الإسلام و إراءة المناسک سؤال لأمر لیس زمامه بیده أو سؤال لثبات علی أمر لیس بیده فالإسلام المسئول فی الآیة هو هذه المرتبة من الإسلام و یتعقب الإسلام بهذا المعنی المرتبة الرابعة من الإیمان و هو استیعاب هذا الحال لجمیع الأحوال و الأفعال، قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ، الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ»: یونس- 62، فإن هؤلاء المؤمنین المذکورین فی الآیة یجب أن یکونوا علی یقین من أن لا استقلال لشی‌ء دون الله، و لا تأثیر لسبب إلا بإذن الله حتی لا یحزنوا من مکروه واقع، و لا یخافوا محذورا محتملا، و إلا فلا معنی لکونهم بحیث، لا یخوفهم شی‌ء، و لا یحزنهم أمر، فهذا النوع من الإیمان بعد الإسلام المذکور فافهم.
قوله تعالی: وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ الصلاح و هو اللیاقة بوجه ربما نسب فی کلامه إلی عمل الإنسان و ربما نسب إلی نفسه و ذاته، قال تعالی: «فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً»: الکهف- 110، و قال تعالی: «وَ أَنْکِحُوا الْأَیامی مِنْکُمْ وَ الصَّالِحِینَ مِنْ عِبادِکُمْ وَ إِمائِکُمْ»: النور- 32.
و صلاح العمل و إن لم یرد به تفسیر بین من کلامه تعالی غیر أنه نسب إلیه من الآثار ما یتضح به معناه.
فمنها: أنه صالح لوجه الله، قال تعالی: «صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ»: الرعد- 22، و قال تعالی: «وَ ما تُنْفِقُونَ إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ»: البقرة- 272.
و منها: أنه صالح لأن یثاب علیه، قال تعالی: «ثَوابُ اللَّهِ خَیْرٌ لِمَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً»: القصص- 80.
و منها: أنه یرفع الکلم الطیب الصاعد إلی الله سبحانه قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: فاطر- 10، فیستفاد من هذه الآثار المنسوبة
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إلیه أن صلاح العمل معنی تهیؤه و لیاقته لأن یلبس لباس الکرامة و یکون عونا و ممدا لصعود الکلام الطیب إلیه تعالی، قال تعالی: «وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ»: الحج- 37، و قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ، وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ، وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: الإسراء- 20، فعطاؤه تعالی بمنزلة الصورة، و صلاح العمل بمنزلة المادة.
و أما صلاح النفس و الذات فقد قال تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ، وَ الصِّدِّیقِینَ، وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ، وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء- 69، و قال تعالی: «وَ أَدْخَلْناهُمْ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُمْ مِنَ الصَّالِحِینَ»: الأنبیاء- 86، و قال تعالی حکایة عن سلیمان: «وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ»: النمل- 19، و قال تعالی: «وَ لُوطاً آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً إلی قوله وَ أَدْخَلْناهُ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ»: الأنبیاء- 75، و لیس المراد الصلاح لمطلق الرحمة العامة الإلهیة الواسعة لکل شی‌ء و لا الخاصة بالمؤمنین علی ما یفیده قوله تعالی: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ»: الأعراف- 156، إذ هؤلاء القوم و هم الصالحون، طائفة خاصة من المؤمنین المتقین، و من الرحمة ما یختص ببعض دون، بعض قال تعالی «یَخْتَصُّ بِرَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ»: البقرة- 105 و لیس المراد أیضا مطلق کرامة، الولایة و هو تولی الحق سبحانه أمر عبده، فإن الصالحین و إن شرفوا بذلک، و کانوا من الأولیاء المکرمین علی ما بیناه سابقا فی قوله تعالی: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ»: فاتحة الکتاب- 5 و سیجی‌ء فی تفسیر الآیة لکن هذه أعنی الولایة صفة مشترکة بینهم و بین النبیین، و الصدیقین، و الشهداء فلا یستقیم إذن عدهم طائفة خاصة فی قبالهم.
نعم الأثر الخاص بالصلاح هو الإدخال فی الرحمة، و هو الأمن العام من العذاب کما ورد المعنیان معا فی الجنة، قال تعالی: «فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ»: الجاثیة- 30، أی فی الجنة، و قال تعالی: «یَدْعُونَ فِیها بِکُلِّ فاکِهَةٍ آمِنِینَ»: الدخان- 55 أی فی الجنة.
و أنت إذا تدبرت قوله تعالی: «وَ أَدْخَلْناهُ فِی رَحْمَتِنا»: الأنبیاء- 75 و قوله:
«وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ»: الأنبیاء- 72 حیث نسب الفعل إلی نفسه تعالی لا إلی 
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العبد- ثم تأملت أنه تعالی قصر الأجر و الشکر علی ما بحذاء العمل و السعی قضیت بأن الصلاح الذاتی کرامة لیست بحذاء العمل و الإرادة و ربما تبین به معنی قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها»- و هو ما بالعمل- و قوله: «وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»- و هو أمر غیر ما بالعمل علی ما سیجی‌ء بیانه إن شاء الله فی تفسیر قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها»: ق- 35.
ثم إنک إذا تأملت حال إبراهیم و مکانته فی أنه کان نبیا مرسلا و أحد أولی العزم من الأنبیاء، و أنه إمام، و أنه مقتدی عدة ممن بعده من الأنبیاء و المرسلین و أنه من الصالحین بنص قوله تعالی: «وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ»: الأنبیاء- 72، الظاهر فی الصلاح المعجل علی أن من هو دونه فی الفضل من الأنبیاء أکرم بهذا الصلاح المعجل و هو ( (ع)) مع ذلک کله یسأل اللحوق بالصالحین الظاهر فی أن هناک قوما من الصالحین سبقوه و هو یسأل اللحوق بهم فیما سبقوه إلیه، و أجیب بذلک فی الآخرة کما یحکیه الله تعالی فی ثلاثة مواضع من کلامه حیث قال تعالی: «وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: البقرة- 130، و قال تعالی: «وَ آتَیْناهُ أَجْرَهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: العنکبوت- 27، و قال تعالی: «وَ آتَیْناهُ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: النحل- 122، فإذا تأملت ذلک حق التأمل قضیت بأن الصلاح ذو مراتب بعضها فوق بعض و لم تستبعد لو قرع سمعک أن إبراهیم ( (ع)) سأل اللحوق بمحمد «ص» و آله الطاهرین ( (ع)) فأجیب إلی ذلک فی الآخرة لا فی الدنیا فإنه (ع) یسأل اللحوق بالصالحین، و محمد «ص» یدعیه لنفسه. قال تعالی: «إِنَّ وَلِیِّیَ اللَّهُ الَّذِی نَزَّلَ الْکِتابَ وَ هُوَ یَتَوَلَّی الصَّالِحِینَ»: الأعراف- 196 فإن ظاهر الآیة أن رسول الله «ص» یدعی لنفسه الولایة فالظاهر منه أن رسول الله «ص» هو المتحقق بالصلاح الذی یدعیه بموجب الآیة لنفسه و إبراهیم کان یسأل الله اللحوق بعده من الصالحین یسبقونه فی الصلاح فهو هو.
قوله تعالی: وَ وَصَّی بِها إِبْراهِیمُ بَنِیهِ أی وصی بالملة.
قوله تعالی: فَلا تَمُوتُنَ النهی عن الموت و هو أمر غیر اختیاری للإنسان، و التکلیف إنما یتعلق بأمر اختیاری إنما هو لرجوعه إلی أمر یتعلق بالاختیار، و التقدیر احذروا أن یغتالکم الموت فی غیر حال الإسلام، أی داوموا و الزموا الإسلام لئلا یقع 
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موتکم إلا فی هذا الحال، و فی الآیة إشارة إلی أن الدین هو الإسلام کما قال تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19.
قوله تعالی: وَ إِلهَ آبائِکَ إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ فی الکلام إطلاق لفظ الأب علی الجد و العم و الوالد من غیر مصحح للتغلیب، و حجة فیما سیأتی إن شاء الله تعالی فی خطاب إبراهیم لآزر بالأب.
قوله تعالی: إِلهاً واحِداً، فی هذا الإیجاز بعد الإطناب بقوله: إِلهَکَ وَ إِلهَ آبائِکَ «إلخ» دفع لإمکان إبهام اللفظ أن یکون إلهه غیر إله آبائه علی نحو ما یتخذه الوثنیون من الآلهة الکثیرة.
قوله تعالی: وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ بیان للعبادة و أنها لیست عبادة کیفما اتفقت بل عبادة علی نهج الإسلام و فی الکلام جملة أن دین إبراهیم هو الإسلام و الموروث منه فی بنی إبراهیم کإسحق و یعقوب و إسمعیل، و فی بنی إسرائیل، و فی بنی إسمعیل من آل إبراهیم جمیعا هو الإسلام لا غیر، و هو الذی أتی به إبراهیم من ربه فلا حجة لأحد فی ترکه و الدعوة إلی غیره.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن سماعة عن الصادق ( (ع)): الإیمان من الإسلام بمنزلة الکعبة الحرام من الحرم- قد یکون فی الحرم و لا یکون فی الکعبة- و لا یکون فی الکعبة حتی یکون فی الحرم.
و فیه، عن سماعة أیضا عن الصادق ( (ع)) قال: الإسلام شهادة أن لا إله إلا الله و التصدیق برسول الله، به حقنت الدماء و علیه جرت المناکح و المواریث- و علی ظاهره جماعة الناس، و الإیمان الهدی و ما یثبت فی القلوب من صفة الإسلام.
أقول: و فی هذا المضمون روایات أخر و هی تدل علی ما مر بیانه من المرتبة الأولی من الإسلام و الإیمان.
و فیه، عن البرقی عن علی (ع): قال الإسلام هو التسلیم و التسلیم هو الیقین 
، و فیه، عن کاهل عن الصادق: لو أن قوما عبدوا الله- وحده لا شریک له- و أقاموا الصلاة
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و آتوا الزکاة، و حجوا البیت، و صاموا شهر رمضان- ثم قالوا لشی‌ء صنعه الله أو صنعه رسول الله- إلا صنع بخلاف الذی صنع أو وجدوا ذلک فی قلوبهم- لکانوا بذلک مشرکین 
الحدیث.
أقول: و الحدیثان یشیران إلی المرتبة الثالثة من الإسلام و الإیمان.
و فی البحار، عن إرشاد الدیلمی، و ذکر سندین لهذا الحدیث، و هو من أحادیث المعراج- و فیه: قال الله سبحانه: یا أحمد هل تدری أی عیش أهنی و أی حیاة أبقی؟
قال: اللهم لا، قال: أما العیش الهنی‌ء فهو الذی لا یفتر صاحبه عن ذکری- و لا ینسی نعمتی، و لا یجهل حقی، یطلب رضائی فی لیله و نهاره، و أما الحیاة الباقیة، فهی التی یعمل لنفسه- حتی تهون علیه الدنیا، و تصغر فی عینه، و تعظم الآخرة عنده، و یؤثر هوای علی هواه و یبتغی مرضاتی، و یعظم حق نعمتی، و یذکر عملی به، و یراقبنی باللیل و النهار عند کل سیئة أو معصیة، و ینقی قلبه عن کل ما أکره، و یبغض الشیطان و وساوسه، و لا یجعل لإبلیس علی قلبه سلطانا و سبیلا، فإذا فعل ذلک أسکنت قلبه حبا- حتی أجعل قلبه و فراغه و اشتغاله و همه و حدیثه من النعمة التی أنعمت بها علی أهل محبتی من خلقی- و أفتح عین قلبه و سمعه، حتی یسمع بقلبه و ینظر بقلبه إلی جلالی و عظمتی، و أضیق علیه الدنیا، و أبغض إلیه ما فیها من اللذات، و أحذره من الدنیا و ما فیها- کما یحذر الراعی علی غنمه مراتع الهلکة، فإذا کان هکذا یفر من الناس فرارا، و ینقل من دار الفناء إلی دار البقاء، و من دار الشیطان إلی دار الرحمن، یا أحمد و لأزیننه بالهیبة و العظمة- فهذا هو العیش الهنی‌ء و الحیاة الباقیة، و هذا مقام الراضین فمن عمل برضای ألزمه ثلاث خصال- أعرفه شکرا لا یخالطه الجهل، و ذکرا لا یخالطه النسیان، و محبة لا یؤثر علی محبتی محبة المخلوقین، فإذا أحبنی أحببته و أفتح عین قلبه إلی جلالی، و لا أخفی علیه خاصة خلقی- و أناجیه فی ظلم اللیل و نور النهار، حتی ینقطع حدیثه مع المخلوقین، و مجالسته معهم، و أسمعه کلامی و کلام ملائکتی- و أعرفه السر الذی سترته عن خلقی، و ألبسه الحیاء، حتی یستحیی منه الخلق کلهم، و یمشی علی الأرض مغفورا له، و أجعل قلبه واعیا و بصیرا و لا أخفی علیه شیئا من جنة و لا نار، و أعرفه ما یمر علی الناس فی القیامة من الهول و الشدة- و ما أحاسب به الأغنیاء و الفقراء و الجهال و العلماء، و أنومه فی قبره، و أنزل علیه منکرا
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و نکیرا حتی یسألاه، و لا یری غم الموت، و ظلمة القبر و اللحد، و هول المطلع، ثم أنصب له میزانه، و أنشر دیوانه، ثم أضع کتابه فی یمینه فیقرؤه منشورا، ثم لا أجعل بینی و بینه و ترجمانا فهذه صفات المحبین» یا أحمد اجعل همک هما واحدا- و اجعل لسانک لسانا واحدا و اجعل بدنک حیا- لا یغفل أبدا من یغفل عنی لم أبال فی أی واد هلک.
و فی البحار، عن الکافی، و المعانی، و نوادر الراوندی، بأسانید مختلفة عن الصادق و الکاظم (ع)- و اللفظ المنقول هاهنا للکافی- قال: استقبل رسول الله: حارثة بن مالک بن النعمان الأنصاری- فقال له: کیف أنت یا حارثة بن مالک النعمانی؟ فقال:
یا رسول الله مؤمن حقا، فقال له رسول الله: لکل شی‌ء حقیقة فما حقیقة قولک؟
فقال یا رسول الله عزفت نفسی عن الدنیا فأسهرت لیلی، و أظمأت هواجری، و کأنی أنظر إلی عرش ربی و قد وضع للحساب، و کأنی أنظر إلی أهل الجنة یتزاورون فی الجنة- و کأنی أسمع عواء أهل النار فی النار، فقال رسول الله «ص»: عبد نور الله قلبه أبصرت فأثبت.
أقول: و الروایتان تحومان حوم المرتبة الرابعة من الإسلام و الإیمان المذکورتین و فی خصوصیات معناهما روایات کثیرة متفرقة سنورد جملة منها فی تضاعیف الکتاب إن شاء الله تعالی و الآیات تؤیدها علی ما سیجی‌ء بیانها، و اعلم أن لکل مرتبة من مراتب الإسلام و الإیمان معنی من الکفر و الشرک یقابله، و من المعلوم أیضا أن الإسلام و الإیمان کلما دق معناهما و لطف مسلکهما، صعب التخلص مما یقابلهما من معنی الکفر أو الشرک، و من المعلوم أیضا أن کل مرتبة من مراتب الإسلام و الإیمان الدانیة، لا ینافی الکفر أو الشرک من المرتبة العالیة، و ظهور آثارهما فیها، و هذان أصلان.
و یتفرع علیهما: أن للآیات القرآنیة بواطن تنطبق علی موارد لا تنطبق علیها ظواهرها و لیکن هذا عندک علی إجماله حتی یأتیک تفصیله.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ، قال (ع) النظر إلی رحمة الله.
و فی المجمع، عن النبی «ص»: یقول الله: أعددت لعبادی الصالحین ما لا عین رأت، و لا أذن سمعت و لا خطر علی قلب بشر.
أقول: و الروایتان قد اتضح معناهما عند بیان معنی الصلاح، و الله الهادی.
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و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: أَمْ کُنْتُمْ شُهَداءَ إِذْ حَضَرَ یَعْقُوبَ الْمَوْتُ الآیة- عن الباقر ( (ع)) أنها جرت فی القائم.
أقول قال: فی الصافی:، لعل مراده أنها فی قائم آل محمد فکل قائم منهم یقول:
ذلک حین موته لبنیه، و یجیبونه بما أجابوا به.



[سورة البقرة (2): الآیات 135 الی 141]





اشارة

وَ قالُوا کُونُوا هُوداً أَوْ نَصاری تَهْتَدُوا قُلْ بَلْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (135) قُولُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ ما أُوتِیَ مُوسی وَ عِیسی وَ ما أُوتِیَ النَّبِیُّونَ مِنْ رَبِّهِمْ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ (136) فَإِنْ آمَنُوا بِمِثْلِ ما آمَنْتُمْ بِهِ فَقَدِ اهْتَدَوْا وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما هُمْ فِی شِقاقٍ فَسَیَکْفِیکَهُمُ اللَّهُ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (137) صِبْغَةَ اللَّهِ وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ صِبْغَةً وَ نَحْنُ لَهُ عابِدُونَ (138) قُلْ أَ تُحَاجُّونَنا فِی اللَّهِ وَ هُوَ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ وَ لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُخْلِصُونَ (139)
أَمْ تَقُولُونَ إِنَّ إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطَ کانُوا هُوداً أَوْ نَصاری قُلْ أَ أَنْتُمْ أَعْلَمُ أَمِ اللَّهُ وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَتَمَ شَهادَةً عِنْدَهُ مِنَ اللَّهِ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (140) تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ لَها ما کَسَبَتْ وَ لَکُمْ ما کَسَبْتُمْ وَ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ (141)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ قالُوا کُونُوا هُوداً أَوْ نَصاری تَهْتَدُوا، لما بین تعالی أن الدین الحق الذی کان علیه أولاد إبراهیم من إسماعیل و إسحاق و یعقوب و أولاده کان هو الإسلام الذی کان علیه إبراهیم حنیفا، استنتج من ذلک أن الاختلافات و الانشعابات التی یدعو إلیها فرق المنتحلین من الیهود و النصاری، أمور اخترعتها هوساتهم، و لعبت بها أیدیهم لکونهم فی شقاق، فتقطعوا بذلک طوائف و أحزابا دینیة، و صبغوا دین الله سبحانه- و هو دین التوحید و دین الوحدة، بصبغة الأهواء و الأغراض و المطامع، مع أن الدین واحد کما أن الإله المعبود بالدین واحد و هو دین إبراهیم، و به فلیتمسک المسلمون و لیترکوا شقاق أهل الکتاب.
فإن من طبیعة هذه الحیاة الأرضیة الدنیویة التغیر و التحول فی عین الجری و الاستمرار کنفس الطبیعة التی هی کالمادة لها و یوجب ذلک أن تتغیر الرسوم و الآداب و الشعائر القومیة بین طوائف الملل و شعباتها، و ربما یوجب ذلک تغییرا و انحرافا فی المراسم الدینیة، و ربما یوجب دخول ما لیس من الدین فی الدین، أو خروج ما هو منه و الأغراض و الغایات الدنیویة ربما تحل محل الأغراض الدینیة الإلهیة (و هی بلیة الدین)، و عند ذلک ینصبغ الدین بصبغة القومیة فیدعو إلی هدف دون هدفه الأصلی و یؤدب الناس غیر أدبه الحقیقی، فلا یلبث حتی یعود المنکر (و هو ما لیس من الدین) معروفا یتعصب له الناس لموافقته هوساتهم و شهواتهم و المعروف منکرا لیس له حام یحمیه و لا واق یقیه و یئول الأمر إلی ما نشاهده الیوم من ...
و بالجملة فقوله تعالی: وَ قالُوا کُونُوا هُوداً أَوْ نَصاری إجمال تفصیل معناه و قالت الیهود کونوا هودا تهتدوا، و قالت النصاری کونوا نصاری تهتدوا، کل ذلک لتشعبهم و شقاقهم.
قوله تعالی: قُلْ بَلْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ جواب عن قولهم أی قل، بل نتبع ملة إبراهیم حنیفا فإنها الملة الواحدة التی کان علیها جمیع 
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أنبیائکم، إبراهیم، فمن دونه، و ما کان صاحب هذه الملة و هو إبراهیم من المشرکین و لو کان فی ملته هذه الانشعابات، و هی الضمائم التی ضمها إلیها المبتدعون، من الاختلافات لکان مشرکا بذلک، فإن ما لیس من دین الله لا یدعو إلی الله سبحانه، بل إلی غیره و هو الشرک، فهذا دین التوحید الذی لا یشتمل علی ما لیس من عند الله تعالی.
قوله تعالی: قُولُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْنا، لما حکی ما یأمره به الیهود و النصاری من اتباع مذهبهم، ذکر ما هو عنده من الحق (و الحق یقول) و هو الشهادة علی الإیمان بالله، و الإیمان بما عند الأنبیاء، من غیر فرق بینهم، و هو الإسلام و خص الإیمان بالله بالذکر و قدمه و أخرجه من بین ما أنزل علی الأنبیاء لأن الإیمان بالله فطری، لا یحتاج إلی بینة النبوة، و دلیل الرسالة.
ثم ذکر سبحانه ما أنزل إلینا و هو القرآن أو المعارف القرآنیة و ما أنزل إلی إبراهیم و إسماعیل و إسحاق و یعقوب، ثم ذکر ما أوتی موسی و عیسی و خصهما بالذکر لأن المخاطبة مع الیهود و النصاری و هم یدعون إلیهما فقط ثم ذکر ما أوتی النبیون من ربهم، لیشمل الشهادة جمیع الأنبیاء فیستقیم قوله بعد ذلک: لا نفرق بین أحد منهم.
و اختلاف التعبیر فی الکلام، حیث عبر عما عندنا و عند إبراهیم و إسحاق و یعقوب بالإنزال و عما عند موسی و عیسی و النبیین بالإیتاء و هو الإعطاء، لعل الوجه فیه أن الأصل فی التعبیر هو الإیتاء، کما قال تعالی بعد ذکر إبراهیم، و من بعده و من قبله من الأنبیاء فی سورة الأنعام: «أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»:، الأنعام- 89، لکن لفظ الإیتاء لیس بصریح فی الوحی و الإنزال کما قال تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا لُقْمانَ الْحِکْمَةَ»: لقمان- 12، و قال: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الجاثیة- 16، و لما کان کل من الیهود و النصاری یعدون إبراهیم و إسماعیل و إسحاق و یعقوب و الأسباط من أهل ملتهم، فالیهود من الیهود، و النصاری من النصاری، و اعتقادهم أن الملة الحق من النصرانیة، أو الیهودیة، هی ما أوتیه موسی و عیسی، فلو کان قیل: و ما أوتی إبراهیم و إسماعیل 
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لم یکن بصریح فی کونهم بأشخاصهم صاحب ملة بالوحی و الإنزال و احتمل أن یکون ما أوتوه، هو الذی أوتیه موسی و عیسی (ع) نسب إلیهم بحکم التبعیة کما نسب إیتاؤه إلی بنی إسرائیل فلذلک خص إبراهیم و من عطف علیه باستعمال لفظ الإنزال، و أما النبیون قبل إبراهیم فلیس لهم فیهم کلام حتی یوهم قوله: و ما أوتی النبیون شیئا یجب دفعه.
قوله تعالی: وَ الْأَسْباطِ، الأسباط فی بنی إسرائیل کالقبائل فی بنی إسماعیل و السبط کالقبیلة الجماعة یجتمعون علی أب واحد، و قد کانوا اثنتی عشرة أسباطا أمما و کل واحدة منهم تنتهی إلی واحد من أولاد یعقوب و کانوا اثنی عشر، فخلف کل واحد منهم أمة من الناس.
فإن کان المراد بالأسباط الأمم و الأقوام فنسبة الإنزال إلیهم لاشتمالهم علی أنبیاء من سبطهم، و إن کان المراد بالأسباط الأشخاص کانوا أنبیاء أنزل إلیهم الوحی و لیسوا بإخوة یوسف لعدم کونهم أنبیاء، و نظیر الآیة قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ عِیسی : النساء- 163.
قوله تعالی: فَإِنْ آمَنُوا بِمِثْلِ ما آمَنْتُمْ بِهِ فَقَدِ اهْتَدَوْا، الإتیان بلفظ المثل مع کون أصل المعنی، فإن آمنوا بما آمنتم به، لقطع عرق الخصام و الجدال، فإنه لو قیل لهم أن آمنوا بما آمنا به أمکن أن یقولوا کما قالوا، بل نؤمن بما أنزل علینا و نکفر بما وراءه، لکن لو قیل لهم، إنا آمنا بما لا یشتمل إلا علی الحق فآمنوا أنتم بما یشتمل علی الحق مثله، لم یجدوا طریقا للمراء و المکابرة، فإن الذی بیدهم لا یشتمل علی صفوة الحق.
قوله تعالی: فِی شِقاقٍ الشقاق النفاق و المنازعة و المشاجرة و الافتراق.
قوله تعالی: فَسَیَکْفِیکَهُمُ اللَّهُ وعد لرسول الله بالنصرة علیهم، و قد أنجز وعده و سیتم هذه النعمة للأمة الإسلامیة إذا شاء، و اعلم: أن الآیة معترضة بین الآیتین السابقة و اللاحقة.
قوله تعالی: صِبْغَةَ اللَّهِ وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ صِبْغَةً، الصبغة بناء نوع من الصبغ 
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أی هذا الإیمان المذکور صبغة إلهیة لنا، و هی أحسن الصبغ لا صبغة الیهودیة و النصرانیة بالتفرق فی الدین، و عدم إقامته.
قوله تعالی: وَ نَحْنُ لَهُ عابِدُونَ فی موضع الحال، و هو کبیان العلة لقوله:
صِبْغَةَ اللَّهِ وَ مَنْ أَحْسَنُ 
قوله تعالی: قُلْ أَ تُحَاجُّونَنا فِی اللَّهِ إنکار لمحاجة أهل الکتاب، المسلمین فی الله سبحانه و قد بین وجه الإنکار، و کون محاجتهم لغوا و باطلا، بقوله وَ هُوَ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ وَ لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُخْلِصُونَ و بیانه: أن محاجة کل تابعین فی متبوعهما و مخاصمتهما فیه إنما تکون لأحد أمور ثلاثة: إما لاختصاص کل من التابعین بمتبوع دون متبوع الآخر، فیریدان بالمحاجة کل تفضیل متبوعه و ربه علی الآخر، کالمحاجة بین وثنی و مسلم، و إما لکون کل واحد منهما أو أحدهما و یرید مزید الاختصاص به، و إبطال نسبة رفیقه، أو قربه أو ما یشبه ذلک، بعد کون المتبوع واحدا، و إما لکون أحدهما ذا خصائص و خصال لا ینبغی أن ینتسب إلی هذا المتبوع و فعاله ذاک الفعال، و خصاله تلک الخصال لکونه موجبا، لهتکه أو سقوطه أو غیر، ذلک فهذه علل المحاجة و المخاصمة بین کل تابعین، و المسلمون و أهل الکتاب إنما یعبدون إلها واحدا، و أعمال کل من الطائفتین لا تزاحم الأخری شیئا و المسلمون مخلصون فی دینهم لله، فلا سبب یمکن أن یتشبث به أهل الکتاب فی محاجتهم، و لذلک أنکر علیهم محاجتهم أولا ثم نفی واحدا واحدا من أسبابها الثلاثة، ثانیا.
قوله تعالی: أَمْ تَقُولُونَ إِنَّ إِبْراهِیمَ إلی قوله کانُوا هُوداً أَوْ نَصاری و هو قول کل من الفریقین، أن إبراهیم و من ذکر بعده منهم، و لازم ذلک کونهم هودا أو نصاری أو قولهم صریحا أنهم کانوا هودا أو نصاری، کما یفیده ظاهر قوله تعالی «یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ وَ ما أُنْزِلَتِ التَّوْراةُ وَ الْإِنْجِیلُ إِلَّا مِنْ بَعْدِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: آل عمران- 65.
قوله تعالی قُلْ أَ أَنْتُمْ أَعْلَمُ أَمِ اللَّهُ فإن الله أخبرنا و أخبرکم فی الکتاب أن موسی و عیسی و کتابیهما بعد إبراهیم و من ذکر معه.
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قوله تعالی: وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَتَمَ شَهادَةً عِنْدَهُ مِنَ اللَّهِ أی کتم ما تحمل شهادة أن الله أخبر بکون تشریع الیهودیة أو النصرانیة بعد إبراهیم و من ذکر معه، فالشهادة المذکورة فی الآیة، شهادة تحمل، أو المعنی کتم شهادة الله علی کون هؤلاء قبل التوراة و الإنجیل، فالشهادة شهادة أداء، المتعین هو المعنی الأول.
قوله تعالی: تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ أی أن الغور فی الأشخاص و أنهم ممن کانوا لا ینفع حالکم، و لا یضرکم السکوت عن المحاجة و المجادلة فیهم، و الواجب علیکم الاشتغال بما تسألون غدا عنه، و تکرار الآیة مرتین لکونهم یفرطون فی هذه المحاجة التی لا تنفع لحالهم شیئا، و خصوصا مع علمهم بأن إبراهیم کان قبل الیهودیة و النصرانیة، و إلا فالبحث عن حال الأنبیاء، و الرسل بما ینفع البحث فیه کمزایا رسالاتهم و فضائل نفوسهم الشریفة مما ندب إلیه القرآن حیث یقص قصصهم و یأمر بالتدبر فیها.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی قُلْ: بَلْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً الآیة، عن الصادق (ع) قال إن الحنیفیة فی الإسلام.
و عن الباقر (ع): ما أبقت الحنیفیة شیئا، حتی أن منها قص الشارب و قلم الأظفار و الختان.
و فی تفسیر القمی،": أنزل الله علی إبراهیم الحنیفیة، و هی الطهارة، و هی عشرة: خمسة فی الرأس و خمسة فی البدن، فأما التی فی الرأس- فأخذ الشارب و إعفاء اللحی و طم الشعر و السواک و الخلال، و ما التی فی البدن فأخذ الشعر من البدن و الختان- و قلم الأظفار و الغسل من الجنابة، و الطهور بالماء- و هی الحنیفیة الطاهرة التی جاء بها إبراهیم- فلم تنسخ و لا تنسخ إلی یوم القیامة.
أقول: طم الشعر؛ جزه، و توفیره و فی معنی الروایة أو ما یقرب منه أحادیث کثیرة جدا روتها الفریقان فی کتبهم.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله تعالی، قُولُوا آمَنَّا بِاللَّهِ 
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الآیة، قال إنما عنی بها علیا و فاطمة و الحسن و الحسین- و جرت بعدهم فی الأئمة
الحدیث.
أقول: و یستفاد ذلک من وقوع الخطاب فی ذیل دعوة إبراهیم و من ذریتنا أمة مسلمة لک الآیة و لا ینافی ذلک توجیه الخطاب إلی عامة المسلمین و کونهم مکلفین بذلک، فإن لهذه الخطابات عموما و خصوصا بحسب مراتب معناها علی ما مر فی الکلام علی الإسلام و الإیمان و مراتبهما.
و فی تفسیر القمی، عن أحدهما، و فی المعانی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی صِبْغَةَ اللَّهِ الآیة، قال الصبغة هی الإسلام.
أقول: و هو الظاهر من سیاق الآیات.
و فی الکافی، و المعانی، عن الصادق (ع) قال: صبغ المؤمنین بالولایة فی المیثاق.
أقول: و هو من باطن الآیة علی ما سنبین معناه و نبین أیضا معنی الولایة و معنی المیثاق إن شاء الله العزیز.



[سورة البقرة (2): الآیات 142 الی 151]





اشارة

سَیَقُولُ السُّفَهاءُ مِنَ النَّاسِ ما وَلاَّهُمْ عَنْ قِبْلَتِهِمُ الَّتِی کانُوا عَلَیْها قُلْ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (142) وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً وَ ما جَعَلْنَا الْقِبْلَةَ الَّتِی کُنْتَ عَلَیْها إِلاَّ لِنَعْلَمَ مَنْ یَتَّبِعُ الرَّسُولَ مِمَّنْ یَنْقَلِبُ عَلی عَقِبَیْهِ وَ إِنْ کانَتْ لَکَبِیرَةً إِلاَّ عَلَی الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ إِنَّ اللَّهَ بِالنَّاسِ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ (143) قَدْ نَری تَقَلُّبَ وَجْهِکَ فِی السَّماءِ فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ وَ إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَیَعْلَمُونَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا یَعْمَلُونَ (144) وَ لَئِنْ أَتَیْتَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ بِکُلِّ آیَةٍ ما تَبِعُوا قِبْلَتَکَ وَ ما أَنْتَ بِتابِعٍ قِبْلَتَهُمْ وَ ما بَعْضُهُمْ بِتابِعٍ قِبْلَةَ بَعْضٍ وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّکَ إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ (145) الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمْ وَ إِنَّ فَرِیقاً مِنْهُمْ لَیَکْتُمُونَ الْحَقَّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (146)
الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُمْتَرِینَ (147) وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ أَیْنَ ما تَکُونُوا یَأْتِ بِکُمُ اللَّهُ جَمِیعاً إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (148) وَ مِنْ حَیْثُ خَرَجْتَ فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ إِنَّهُ لَلْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (149) وَ مِنْ حَیْثُ خَرَجْتَ فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ لِئَلاَّ یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَیْکُمْ حُجَّةٌ إِلاَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِی وَ لِأُتِمَّ نِعْمَتِی عَلَیْکُمْ وَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (150) کَما أَرْسَلْنا فِیکُمْ رَسُولاً مِنْکُمْ یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِنا وَ یُزَکِّیکُمْ وَ یُعَلِّمُکُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُعَلِّمُکُمْ ما لَمْ تَکُونُوا تَعْلَمُونَ (151)
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(بیان) [تشریع القبلة و معنی شهادة الأمة علی الناس و الرسول علی الأمة.]

الآیات مترتبة متسقة منتظمة فی سیاقها علی ما یعطیه التدبر فیها و هی تنبئ عن جعل الکعبة قبلة للمسلمین فلا یصغی إلی قول من یقول إن فیها تقدما و تأخرا أو إن فیها ناسخا و منسوخا، و ربما رووا فیها شیئا من الروایات، و لا یعبأ بشی‌ء منها بعد مخالفتها لظاهر الآیات.
قوله تعالی: سَیَقُولُ السُّفَهاءُ مِنَ النَّاسِ ما وَلَّاهُمْ عَنْ قِبْلَتِهِمُ الَّتِی کانُوا عَلَیْها، هذا تمهید ثانیا لما سیأمر تعالی به من اتخاذ الکعبة قبلة و تعلیم للجواب عما سیعترض به السفهاء من الناس و هم الیهود تعصبا لقبلتهم التی هی بیت المقدس و مشرکو العرب الراصدون لکل أمر جدید یحتمل الجدال و الخصام، و قد مهد لذلک أولا بما ذکره الله تعالی من قصص إبراهیم و أنواع کرامته علی الله سبحانه و کرامة ابنه إسماعیل و دعوتهما للکعبة و مکة و للنبی و الأمة المسلمة و بنائهما البیت و الأمر بتطهیره للعبادة، و من المعلوم أن تحویل القبلة من بیت المقدس إلی الکعبة من أعظم الحوادث الدینیة و أهم التشریعات التی قوبل به الناس بعد هجرة النبی إلی المدینة و أخذ الإسلام فی تحقیق أصوله و نشر معارفه و بث حقائقه، فما کانت الیهود و غیرهم تسکت و تستریح فی مقابل هذا التشریع، لأنهم کانوا یرون أنه یبطل واحدا من أعظم مفاخرهم الدینیة و هو القبلة و اتباع غیرهم لهم فیها و تقدمهم علی من دونهم فی هذا الشعار الدینی، علی أن ذلک تقدم باهر فی دین المسلمین، لجمعه وجوههم فی عباداتهم و مناسکهم الدینیة إلی نقطة واحدة یخلصهم من تفرق الوجوه فی الظاهر و شتات الکلمة فی الباطن و استقبال الکعبة أشد تأثیرا و أقوی من أمثال الطهارة و الدعاء و غیرهما فی نفوس المسلمین، عند الیهود و مشرکی العرب و خاصة عند الیهود کما یشهد به قصصهم المقتصة فی القرآن، فقد کانوا أمة لا یرون لغیر المحسوس من عالم الطبیعة أصالة و لا لغیر الحس وقعا، إذا جاءهم حکم من أحکام الله معنوی قبلوه من غیر تکلم علیه و إذا جاءهم أمر من ربهم صوری متعلق بالمحسوس من الطبیعة کالقتال و الهجرة و السجدة و خضوع القول و غیرها قابلوه بالإنکار و قاوموا علیه و دونه أشد المقاومة.
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و بالجملة فقد أخبر الله سبحانه عما سیعترضون به علی تحویل القبلة و علم رسوله ما ینبغی أن یجابوا و یقطع به قولهم.
أما اعتراضهم: فهو أن التحول عن قبلة شرعها الله سبحانه للماضین من أنبیائه إلی بیت، ما کان به شی‌ء من هذا الشرف الذاتی ما وجهه؟ فإن کان بأمر من الله فإن الله هو الذی جعل بیت المقدس قبلة فکیف ینقض حکمه و ینسخ ما شرعه، و الیهود ما کانت تعتقد النسخ (کما تقدم فی آیة النسخ) و إن کان بغیر أمر الله ففیه الانحراف عن مستقیم الصراط و الخروج من الهدایة إلی الضلال و هو تعالی و إن لم یذکر فی کلامه هذا الاعتراض إلا أن ما أجاب به یلوح ذلک.
و أما الجواب: فهو أن جعل بیت من البیوت کالکعبة أو بناء من الأبنیة أو الأجسام کبیت المقدس، أو الحجر الواقع فیه قبلة لیس لاقتضاء ذاتی منه یستحیل التعدی عنه أو عدم إجابة اقتضائه حتی یکون البیت المقدس فی کونه قبلة لا یتغیر حکمه و لا یجوز إلغاؤه، بل جمیع الأجسام و الأبنیة و جمیع الجهات التی یمکن أن یتوجه إلیه الإنسان فی أنها لا تقتضی حکما و لا یستوجب تشریعا علی السواء و کلها لله یحکم فیها ما یشاء و کیف یشاء و متی یشاء، و ما حکم به من حکم فهو لهدایة الناس علی حسب ما یرید من صلاحهم و کمالهم الفردی و النوعی، فلا یحکم إلا لیهدی به و لا یهدی إلا إلی ما هو صراط مستقیم إلی کمال القوم و صلاحهم.
قوله تعالی: سَیَقُولُ السُّفَهاءُ مِنَ النَّاسِ أراد بهم الیهود و المشرکین من العرب و لذلک عبر عنهم بالناس و إنما سفههم لعدم استقامة فطرتهم و ثقوب رأیهم فی أمر التشریع، و السفاهة عدم استقامة العقل و تزلزل الرأی.
قوله تعالی: ما وَلَّاهُمْ تولیة الشی‌ء أو المکان جعله قدام الوجه و أمامه کالاستقبال، قال تعالی فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها، الآیة و التولیة عن الشی‌ء صرف الوجه عنه کالاستدبار و نحوه، و المعنی ما الذی صرفهم أو صرف وجههم عن القبلة التی کانوا علیها و هو بیت المقدس الذی کان یصلی إلیه النبی و المسلمون أیام إقامته بمکة و عدة شهور بعد هجرته إلی المدینة و إنما نسبوا القبلة إلی المسلمین مع أن الیهود أقدم فی الصلاة
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إلیها لیکون أوقع فی إیجاد التعجب و أوجب للاعتراض، و إنما قیل ما ولیهم عن قبلتهم و لم یقل ما ولی النبی و المسلمین لما ذکرنا من الوجه، فلو قیل ما ولی النبی و المسلمین عن قبلة الیهود لم یکن التعجب واقعا موقعه و کان الجواب عنه ظاهرا لکل سامع بأدنی تنبه.
قوله تعالی: قُلْ لِلَّهِ الْمَشْرِقُ وَ الْمَغْرِبُ اقتصر من بین الجهات بهاتین لکونهما هما المعنیتین لسائر الجهات الأصلیة و الفرعیة کالشمال و الجنوب و ما بین کل جهتین من الجهات الأربعة الأصلیة، و المشرق و المغرب جهتان إضافیتان تتعینان بشروق الشمس أو النجوم و غروبهما، یعمان جمیع نقاط الأرض غیر نقطتین موهومتین هما نقطتا الشمال و الجنوب الحقیقیتان، و لعل هذا هو الوجه فی وضع المشرق و المغرب موضع الجهات.
قوله تعالی: یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ تنکیر الصراط لأن الصراط یختلف باختلاف الأمم فی استعداداتها للهدایة إلی الکمال و السعادة.
قوله تعالی: وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً، الظاهر أن المراد کما سنحول القبلة لکم لنهدیکم إلی صراط مستقیم کذلک جعلناکم أمة وسطا، و قیل إن المعنی و مثل هذا الجعل العجیب جعلناکم أمة وسطا (و هو کما تری)، و أما المراد بکونهم أمة وسطا شهداء علی الناس فالوسط هو المتخلل بین الطرفین لا إلی هذا الطرف و لا إلی ذاک الطرف، و هذه الأمة بالنسبة إلی الناس- و هم أهل الکتاب و المشرکون- علی هذا الوصف فإن بعضهم- و هم المشرکون و الوثنیون- إلی تقویة جانب الجسم محضا لا یریدون إلا الحیاة الدنیا و الاستکمال بملاذها و زخارفها و زینتها، لا یرجون بعثا و لا نشورا، و لا یعبئون بشی‌ء من الفضائل المعنویة و الروحیة، و بعضهم کالنصاری إلی تقویة جانب الروح لا یدعون إلا إلی الرهبانیة و رفض الکمالات الجسمیة التی أظهرها الله تعالی فی مظاهر هذه النشأة المادیة لتکون ذریعة کاملة إلی نیل ما خلق لأجله الإنسان، فهؤلاء أصحاب الروح أبطلوا النتیجة بإبطال سببها و أولئک أصحاب الجسم أبطلوا النتیجة بالوقوف علی سببها و الجمود علیها، لکن الله سبحانه جعل هذه الأمة وسطا بأن جعل لهم دینا یهدی منتحلیه إلی سواء الطریق وسط الطرفین لا إلی هؤلاء و لا إلی هؤلاء بل یقوی کلا من الجانبین- جانب الجسم و جانب الروح- علی ما یلیق به و یندب إلی جمع الفضیلتین فإن الإنسان مجموع الروح و الجسم لا روح محضا و لا جسم محضا، و محتاج 
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فی حیاته السعیدة إلی جمع کلا الکمالین و السعادتین المادیة و المعنویة، فهذه الأمة هی الوسط العدل الذی به یقاس و یوزن کل من طرفی الإفراط و التفریط فهی الشهیدة علی سائر الناس الواقعة فی الأطراف و النبی ص و هو المثال الأکمل من هذه الأمة- هو شهید علی نفس الأمة فهو (ص) میزان یوزن به حال الآحاد من الأمة، و الأمة میزان یوزن به حال الناس و مرجع یرجع إلیه طرفا الإفراط و التفریط، هذا ما قرره بعض المفسرین فی معنی الآیة، و هو فی نفسه معنی صحیح لا یخلو عن دقة إلا أنه غیر منطبق علی لفظ الآیة فإن کون الأمة وسطا إنما یصحح کونها مرجعا یرجع إلیه الطرفان، و میزانا یوزن به الجانبان لا کونها شاهدة تشهد علی الطرفین، أو یشاهد الطرفین، فلا تناسب بین الوسطیة بذاک المعنی و الشهادة و هو ظاهر، علی أنه لا وجه حینئذ للتعرض بکون رسول الله شهیدا علی الأمة إذ لا یترتب شهادة الرسول علی الأمة علی جعل الأمة وسطا، کما یترتب الغایة علی المغیا و الغرض علی ذیه.
علی أن هذه الشهادة المذکورة فی الآیة، حقیقة من الحقائق القرآنیة تکرر ذکرها فی کلامه سبحانه، و اللائح من موارد ذکرها معنی غیر هذا المعنی، قال تعالی «فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً»: النساء- 41، و قال تعالی «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ»: النحل- 84 «و قال تعالی وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ»: الزمر- 69، و الشهادة فیها مطلقة، و ظاهر الجمیع علی إطلاقها هو الشهادة علی أعمال الأمم، و علی تبلیغ الرسل أیضا، کما یومئ إلیه قوله تعالی «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ»: الأعراف- 6، و هذه الشهادة و إن کانت فی الآخرة یوم القیامة لکن تحملها فی الدنیا علی ما یعطیه قوله تعالی- حکایة عن عیسی (ع)- «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: المائدة- 117 و قوله تعالی «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء- 159، و من الواضح أن هذه الحواس العادیة التی فینا، و القوی المتعلقة بها منا لا تتحمل إلا صور الأفعال و الأعمال فقط، و ذلک التحمل أیضا إنما یکون فی شی‌ء یکون موجودا حاضرا عند الحس لا معدوما و لا غائبا عنه و أما حقائق الأعمال و المعانی النفسانیة من الکفر و الإیمان و الفوز و الخسران، و بالجملة کل خفی عن الحس و مستبطن عند الإنسان- و هی التی تکسب 
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القلوب، و علیه یدور حساب رب العالمین یوم تبلی السرائر کما قال تعالی «وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ»: البقرة- 225 فهی مما لیس فی وسع الإنسان إحصاؤها و الإحاطة بها و تشخیصها من الحاضرین فضلا عن الغائبین إلا رجل یتولی الله أمره و یکشف ذلک له بیده، و یمکن أن یستفاد ذلک من قوله تعالی «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، فإن عیسی داخل فی المستثنی فی هذه الآیة قطعا- و قد شهد الله تعالی فی حقه بأنه من الشهداء- کما مر فی الآیتین السابقتین، فهو شهید بالحق و عالم بالحقیقة.
و الحاصل أن هذه الشهادة لیست هی کون الأمة علی دین جامع للکمال الجسمانی و الروحانی فإن ذلک علی أنه لیس معنی الشهادة خلاف ظاهر الآیات الشریفة.
بل هی تحمل حقائق أعمال الناس فی الدنیا من سعادة أو شقاء و رد و قبول، و انقیاد و تمرد، و أداء ذلک فی الآخرة یوم یستشهد الله من کل شی‌ء، حتی من أعضاء الإنسان، یوم یقول الرسول یا رب إن قومی اتخذوا هذا القرآن مهجورا.
و من المعلوم أن هذه الکرامة لیست تنالها جمیع الأمة، إذ لیست إلا کرامة خاصة للأولیاء الطاهرین منهم، و أما من دونهم من المتوسطین فی السعادة، و العدول من أهل الإیمان فلیس لهم ذلک، فضلا عن الأجلاف الجافیة، و الفراعنة الطاغیة من الأمة، و ستعرف فی قوله تعالی «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء- 69، إن أقل ما یتصف به الشهداء- و هم شهداء الأعمال- أنهم تحت ولایة الله و نعمته و أصحاب الصراط المستقیم، و قد مر إجمالا فی قوله تعالی «صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ»: فاتحة الکتاب- 7.
فالمراد بکون الأمة شهیدة أن هذه الشهادة فیهم، کما أن المراد بکون بنی إسرائیل فضلوا علی العالمین، أن هذه الفضیلة فیهم من غیر أن یتصف به کل واحد منهم، بل نسب وصف البعض إلی الکل لکون البعض فیه و منه، فکون الأمة شهیدة هو أن فیهم من یشهد علی الناس و یشهد الرسول علیهم.
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فإن قلت: قوله تعالی «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: الحدید- 19، یدل علی کون عامة المؤمنین شهداء.
قلت: قوله عِنْدَ رَبِّهِمْ یدل علی أنه تعالی سیلحقهم بالشهداء یوم القیامة، و لم ینالوه فی الدنیا، نظیر ذلک قوله تعالی «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ»: الطور- 21، علی أن الآیة مطلقة تدل علی کون جمیع المؤمنین من جمیع الأمم شهداء عند الله من غیر اختصاص بهذه الأمة فلا ینفع المستدل شیئا.
فإن قلت: جعل هذه الأمة أمة وسطا بهذا المعنی لا یستتبع کونهم أو کون بعضهم شهداء علی الأعمال و لا کون الرسول شهیدا علی هؤلاء الشهداء فالإشکال وارد علی هذا التقریب کما کان واردا علی التقریب السابق.
قلت: معنی الشهادة غایة متفرعة فی الآیة علی جعل الأمة وسطا فلا محالة تکون الوسطیة معنی یستتبع الشهادة و الشهداء، و قد قال الله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ارْکَعُوا وَ اسْجُدُوا وَ اعْبُدُوا رَبَّکُمْ وَ افْعَلُوا الْخَیْرَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ وَ جاهِدُوا فِی اللَّهِ حَقَّ جِهادِهِ هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ مِنْ قَبْلُ وَ فِی هذا لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ وَ تَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ اعْتَصِمُوا بِاللَّهِ هُوَ مَوْلاکُمْ، فَنِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ»: الحج- 78، جعل تعالی کون الرسول شهیدا علیهم و کونهم شهداء علی الناس غایة متفرعة علی الاجتباء و نفی الحرج عنهم فی الدین ثم عرف الدین بأنه هو الملة التی کانت لأبیکم إبراهیم الذی هو سماکم المسلمین من قبل، و ذلک حین دعا لکم ربه و قال: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ» فاستجاب الله دعوته و جعلکم مسلمین، تسلمون له الحکم و الأمر من غیر عصیان و استنکاف، و لذلک ارتفع الحرج عنکم فی الدین، فلا یشق علیکم شی‌ء منه و لا یحرج، فأنتم المجتبون المهدیون إلی الصراط، المسلمون لربهم الحکم و الأمر، و قد جعلناکم کذلک لیکون الرسول شهیدا علیکم و تکونوا شهداء علی الناس، أی تتوسطوا بین الرسول و بین الناس فتتصلوا من جهة إلیهم، و عند ذلک یتحقق مصداق دعائه (ع) فیکم و فی الرسول 
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حیث قال «رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ»: البقرة- 129، فتکونون أمة مسلمة أودع الرسول فی قلوبکم علم الکتاب و الحکمة، و مزکین بتزکیته، و التزکیة التطهیر من قذرات القلوب، و تخلیصها للعبودیة، و هو معنی الإسلام کما مر بیانه، فتکونون مسلمین خالصین فی عبودیتکم، و للرسول فی ذلک القدم الأول و الهدایة و التربیة، فله التقدم علی الجمیع، و لکم التوسط باللحوق به، و الناس فی جانب، و فی أول الآیة و آخرها قرائن تدل علی المعنی الذی استفدناه منها غیر خفیة علی المتدبر فیها سنبینها فی محله إن شاء الله.
فقد تبین بما قدمناه: أولا، أن کون الأمة وسطا مستتبع للغایتین جمیعا، و أن قوله تعالی: لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ، وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً الآیة جمیعا لازم کونهم وسطا.
و ثانیا: أن کون الأمة وسطا إنما هو بتخللها بین الرسول و بین الناس، لا بتخللها بین طرفی الإفراط و التفریط، و جانبی تقویة الروح و تقویة الجسم فی الناس.
و ثالثا: أن الآیة بحسب المعنی مرتبطة بآیات دعوة إبراهیم (ع) و أن الشهادة من شئون الأمة المسلمة.
و اعلم: أن الشهادة علی الأعمال علی ما یفیده کلامه تعالی لا یختص بالشهداء من الناس، بل کل ما له تعلق ما بالعمل کالملائکة و الزمان و المکان و الدین و الکتاب و الجوارح و الحواس و القلب فله فیه شهادة.
و یستفاد منها أن الذی یحضر منها یوم القیامة هو الذی فی هذه النشأة الدنیویة و أن لها نحوا من الحیاة الشاعرة بها، تتحمل بها خصوصیات الأعمال، و ترتسم هی فیها، و لیس من اللازم أن تکون الحیاة التی فی کل شی‌ء، سنخا واحدا کحیاة جنس الحیوان، ذات خواص و آثار کخواصها و آثارها، حتی تدفعه الضرورة فلا دلیل علی انحصار أنحاء الحیاة فی نحو واحد، هذا إجمال القول فی هذا المقام و أما تفصیل القول فی کل واحد واحد منها فموکول إلی محله اللائق به.
قوله تعالی: وَ ما جَعَلْنَا الْقِبْلَةَ الَّتِی کُنْتَ عَلَیْها إِلَّا لِنَعْلَمَ مَنْ یَتَّبِعُ الرَّسُولَ مِمَّنْ 
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یَنْقَلِبُ عَلی عَقِبَیْهِ المراد بقوله لِنَعْلَمَ إما علم الرسل و الأنبیاء مثلا، لأن العظماء یتکلمون عنهم و عن أتباعهم، کقول الأمیر، قتلنا فلانا و سجنا فلانا، و إنما قتله و سجنه أتباعه لا نفسه، و إما العلم العینی الفعلی منه تعالی الحاصل مع الخلقة و الإیجاد، دون العلم قبل الإیجاد.
و الانقلاب علی العقبین کنایة عن الإعراض، فإن الإنسان- و هو منتصب علی عقبیه- إذا انقلب من جهة، إلی جهة انقلب علی عقبیه، فجعل کنایة عن الإعراض نظیر قوله «وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ»: الأنفال- 16، و ظاهر الآیة أنه دفع لما یختلج فی صدور المؤمنین: من تغییر القبلة و نسخها، و من جهة الصلوات التی صلوها إلی القبلة، ما شأنها؟
و یظهر من ذلک أن المراد بالقبلة التی کان رسول الله علیها، هو بیت المقدس الکعبة، فلا دلیل علی جعل بیت المقدس قبلة مرتین، و جعل الکعبة قبلة مرتین، إذ لو کان المراد من القبلة فی الآیة الکعبة کان لازم ذلک ما ذکر.
و بالجملة کان من المترقب أن یختلج فی صدور المؤمنین: أولا، أنه لما کان من المقدر أن یستقر القبلة بالآخرة علی الکعبة فما هو السبب، أولا: فی جعل بیت المقدس قبلة؟
فبین سبحانه أن هذه الأحکام و التشریعات لیست إلا لأجل مصالح تعود إلی تربیة الناس و تکمیلهم، و تمحیص المؤمنین من غیرهم، و تمییز المطیعین من العاصین، و المنقادین من المتمردین، و السبب الداعی إلی جعل القبلة السابقة فی حقکم أیضا هذا السبب بعینه، فالمراد بقوله إِلَّا لِنَعْلَمَ مَنْ یَتَّبِعُ الرَّسُولَ إلا لنمیز من یتبعک، و العدول من لفظ الخطاب إلی الغیبة لدخالة صفة الرسالة فی هذا التمیز، و المراد بجعل القبلة السابقة: جعلها فی حق المسلمین، و إن کان المراد أصل جعل بیت المقدس قبلة فالمراد مطلق الرسول، و الکلام علی رسله من غیر التفات، غیر أنه بعید من الکلام بعض البعد.
و ثانیا: أن الصلوات التی کان المسلمون صلوها إلی بیت المقدس کیف حالها، و قد صلیت إلی غیر القبلة؟ و الجواب: أن القبلة قبلة ما لم تنسخ، و أن الله سبحانه إذا
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نسخ حکما رفعه من حین النسخ، لا من أصله، لرأفته و رحمته بالمؤمنین، و هذا ما أشار إلیه بقوله: وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ، إِنَّ اللَّهَ بِالنَّاسِ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ و الفرق بین الرأفة و الرحمة، بعد اشتراکهما فی أصل المعنی، أن الرأفة یختص بالمبتلی المفتاق، و الرحمة أعم.
قوله تعالی: قَدْ نَری تَقَلُّبَ وَجْهِکَ فِی السَّماءِ فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها، الآیة تدل علی أن رسول الله قبل نزول آیة القبلة- و هی هذه الآیة- کان یقلب وجهه فی آفاق السماء، و أن ذلک کان انتظارا منه، أو توقعا لنزول الوحی فی أمر القبلة، لما کان یحب أن یکرمه الله تعالی بقبلة تختص به، لا أنه کان لا یرتضی بیت المقدس قبلة، و حاشا رسول الله من ذلک، کما قال تعالی: فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها، فإن الرضا بشی‌ء لا یوجب السخط بخلافه بل الیهود علی ما فی الروایات الواردة فی شأن نزول الآیة کانوا یعیرون المسلمین فی تبعیة قبلتهم، و یتفاخرون بذلک علیهم، فحزن رسول الله ذلک، فخرج فی سواد اللیل یقلب وجهه إلی السماء ینتظر الوحی من الله سبحانه، و کشف همه فنزلت الآیة، و لو نزلت علی البقاء بالقبلة السابقة لکانت حجة له (ص) علی الیهود، و لیس و لم یکن لرسول الله و لا للمسلمین عار فی استقبال قبلتهم، إذ لیس للعبد إلا الإطاعة و القبول، لکن نزلت بقبلة جدیدة، فقطع تعییرهم و تفاخرهم، مضافا إلی تعیین التکلیف، فکانت حجة و رضی.
قوله تعالی: فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ الشطر البعض، و شطر المسجد الحرام هو الکعبة، و فی قوله تعالی شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ دون أن یقال: فول وجهک الکعبة، أو یقال: فول وجهک البیت الحرام، محاذاة للحکم فی القبلة السابقة، فإنها کانت شطر المسجد الأقصی، و هی الصخرة المعروفة هناک، فبدلت من شطر المسجد الحرام- و هی الکعبة- علی أن إضافة الشطر إلی المسجد، و توصیف المسجد بالحرام یعطی مزایا للحکم، تفوت لو قیل: الکعبة أو البیت الحرام.
و تخصیص رسول الله بالحکم أولا بقوله فَوَلِّ وَجْهَکَ ثم تعمیم الحکم له و لغیره من المؤمنین بقوله وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ یؤید أن القبلة حولت، و رسول الله قائم یصلی فی 
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المسجد- و المسلمون معه- فاختص الأمر به، أولا فی شخص صلاته ثم عقب الحکم العام الشامل له و لغیره، و لجمیع الأوقات و الأمکنة قوله تعالی: وَ إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَیَعْلَمُونَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ و ذلک لاشتمال کتابهم علی صدق نبوة رسول الله ص، أو کون قبلة هذا النبی الصادق هو شطر المسجد الحرام، و أیا ما کان فقوله: أُوتُوا الْکِتابَ یدل علی اشتمال کتابهم علی حقیة هذا التشریع، إما مطابقة أو تضمنا، وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا یَعْمَلُونَ من کتمان الحق، و احتکار ما عندهم من العلم.
قوله تعالی: وَ لَئِنْ أَتَیْتَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ بِکُلِّ آیَةٍ، تقریع لهم بالعناد و اللجاج، و أن إباءهم عن القبول لیس لخفاء الحق علیهم، و عدم تبینه لهم، فإنهم عالمون بأنه حق علما لا یخالطه شک، بل الباعث لهم علی بث الاعتراض و إثارة الفتنة عنادهم فی الدین و جحودهم للحق، فلا ینفعهم حجة، و لا یقطع إنکارهم آیة، فلو أتیتهم بکل آیة ما تبعوا قبلتک لعنادهم و جحودهم وَ ما أَنْتَ بِتابِعٍ قِبْلَتَهُمْ لأنک علی بینة من ربک، و یمکن أن یکون قوله: وَ ما أَنْتَ نهیا فی صورة خبر، وَ ما بَعْضُهُمْ بِتابِعٍ قِبْلَةَ بَعْضٍ و هم الیهود یستقبلون صخرة بیت المقدس أینما کانوا، و النصاری یستقبلون المشرق أینما کانوا، فلا هذا البعض یقبل قبلة ذاک البعض، و لا ذاک یقبل قبلة هذا اتباعا للهوی.
قوله تعالی: وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ تهدید للنبی، و المعنی متوجه إلی أمته، و إشارة إلی أنهم فی هذا التمرد إنما یتبعون أهواءهم و أنهم بذلک ظالمون.
قوله تعالی: الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمْ الضمیر فی قوله یعرفونه، راجع إلی رسول الله ص دون الکتاب، و الدلیل علیه تشبیه هذه المعرفة بمعرفة الأبناء، فإن ذلک إنما یحسن فی الإنسان، و لا یقال فی الکتاب، أن فلانا یعرفه أو یعلمه، کما یعرف ابنه، علی أن سیاق الکلام- و هو فی رسول الله،
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و ما أوحی إلیه من أمر القبلة، أجنبی عن موضوع الکتاب الذی أوتیه أهل الکتاب، فالمعنی أن أهل الکتاب یعرفون رسول الله بما عندهم من بشارات الکتب کما یعرفون أبناءهم، و إن فریقا منهم لیکتمون الحق و هم یعلمون.
و علی هذا ففی الکلام التفات من الحضور إلی الغیبة فی قوله یعرفونه، فقد أخذ رسول الله غائبا، و وجه الخطاب إلی المؤمنین بعد ما کان (ص) حاضرا، و الخطاب معه، و ذلک لتوضیح: أن أمره (ص) واضح ظاهر عند أهل الکتاب، و مثل هذا النظم کمثل کلام من یکلم جماعة لکنه یخص واحدا منهم بالمخاطبة إظهارا لفضله، فیخاطبه و یسمع غیره، فإذا بلغ إلی ما یخص شخص المخاطب من الفضل و الکرامة، عدل عن خطابه إلی مخاطبة الجماعة، ثم بعد الفراغ عن بیان فضله عدل ثانیا إلی ما کان فیه أولا من توجیه الخطاب إلیه و بهذا یظهر نکتة الالتفات.
قوله تعالی: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُمْتَرِینَ تأکید للبیان السابق و تشدید فی النهی عن الامتراء، و هو الشک و الارتیاب، و ظاهر الخطاب لرسول الله ص و معناه للأمة.
قوله تعالی: وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ الوجهة ما یتوجه إلیه کالقبلة، و هذا رجوع إلی تلخیص البیان السابق، و تبدیل له من بیان آخر یهدی الناس إلی ترک تعقیب أمر القبلة، و الإکثار من الکلام فیه، و المعنی أن کل قوم فلهم قبلة مشرعة علی حسب ما یقتضیه مصالحهم و لیس حکما تکوینیا ذاتیا لا یقبل التغییر و التحویل، فلا یهم لکم البحث و المشاجرة، فیه فاترکوا ذلک و استبقوا الخیرات و سارعوا إلیها بالاستباق، فإن الله سیجمعکم إلی یوم لا ریب فیه، و أَیْنَ ما تَکُونُوا یَأْتِ بِکُمُ اللَّهُ جَمِیعاً إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ.
و اعلم أن الآیة کما أنها قابلة الانطباق علی أمر القبلة لوقوعها بین آیاتها کذلک تقبل الانطباق علی أمر التکوین، و فیها إشارة إلی القدر و القضاء، و جعل الأحکام و الآداب لتحقیقها و سیجی‌ء تمام بیانه فیما یخص به من المقام إن شاء الله.
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قوله تعالی: وَ مِنْ حَیْثُ خَرَجْتَ فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ ذکر بعض المفسرین أن المعنی و من أی مکان خرجت، و فی أی بقعة حللت فول وجهک و ذکر بعضهم أن المعنی و من حیث خرجت من البلاد، و یمکن أن یکون المراد بقوله وَ مِنْ حَیْثُ خَرَجْتَ مکة، التی خرج رسول الله ص منها کما قال تعالی «مِنْ قَرْیَتِکَ الَّتِی أَخْرَجَتْکَ»: محمد- 13 و یکون المعنی أن استقبال البیت حکم ثابت لک فی مکة و غیرها من البلاد و البقاع، و فی قوله وَ إِنَّهُ لَلْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ تأکید و تشدید.
قوله تعالی: وَ مِنْ حَیْثُ خَرَجْتَ فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ تکرار الجملة الأولی بلفظها لعله للدلالة علی ثبوت حکمها علی أی حال، فهو کقول القائل، اتق الله إذا قمت و اتق الله إذا قعدت، و اتق الله إذا نطقت، و اتق الله إذا سکت، یرید: التزم التقوی عند کل واحدة من هذه الأحوال و لتکن معک، و لو قیل اتق الله إذا قمت و إذا قعدت و إذا نطقت و إذا سکت فاتت هذه النکتة، و المعنی استقبل شطر المسجد الحرام من التی خرجت منها و حیث ما کنتم من الأرض فولوا وجوهکم شطره.
قوله تعالی: لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَیْکُمْ حُجَّةٌ إِلَّا الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِی بیان لفوائد ثلاث فی هذا الحکم الذی فیه أشد التأکید علی ملازمة الامتثال و التحذر عن الخلاف:
إحداها: أن الیهود کانوا یعلمون من کتبهم أن النبی الموعود تکون قبلته الکعبة دون بیت المقدس، کما قال تعالی: وَ إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَیَعْلَمُونَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ الآیة، و فی ترک هذا الحکم الحجة للیهود علی المسلمین بأن النبی لیس هو النبی الموعود لکن التزام هذا الحکم و العمل به یقطع حجتهم إلا الذین ظلموا منهم، و هو استثناء منقطع، أی لکن الذین ظلموا منهم باتباع الأهواء لا ینقطعون بذلک فلا تخشوهم لأنهم ظالمون باتباع الأهواء، و الله لا یهدی القوم الظالمین و اخشونی.
و ثانیتها: أن ملازمة هذا الحکم یسوق المسلمین إلی تمام النعمة علیهم بکمال دینهم، و سنبین معنی تمام النعمة فی الکلام علی قوله تعالی «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی»: المائدة- 4.
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و ثالثتها: رجاء الاهتداء إلی الصراط المستقیم، و قد مر معنی الاهتداء فی الکلام علی معنی قوله تعالی «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ»: فاتحة الکتاب- 6.
و ذکر بعض المفسرین أن اشتمال هذه الآیة و هی آیة- تحویل القبلة- علی قوله و لیتم نعمته علیکم و لعلکم تهتدون، مع اشتمال قوله تعالی فی سورة الفتح فی ذکر فتح مکة علی هاتین الجملتین، إذ قال تعالی «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً»: الفتح- 2 یدل علی کونها مشتملة علی البشارة بفتح مکة.
بیان ذلک أن الکعبة کانت مشغولة فی صدر الإسلام بأصنام المشرکین و أوثانهم و کان السلطان معهم، و الإسلام لم یقو بعد بحیث یظهر قهره و قدرته، فهدی الله رسوله إلی استقبال بیت المقدس، لکونه قبلة للیهود، الذین هم أقرب فی دینهم من المشرکین إلی الإسلام، ثم لما ظهر أمر الإسلام بهجرة رسول الله إلی المدینة، و قرب زمان الفتح و توقع تطهیر البیت من أرجاس الأصنام جاء الأمر بتحویل القبلة و هی النعمة العظیمة التی اختص به المسلمون، و وعد فی آیة التحویل إتمام النعمة و الهدایة و هو خلوص الکعبة من أدناس الأوثان، و تعینها لأن تکون قبلة یعبد الله إلیها، و یکون المسلمون هم المختصون بها، و هی المختصة بهم، فهی بشارة بفتح مکة، ثم لما ذکر فتح مکة حین فتحت أشار إلی ما وعدهم به من إتمام النعمة و البشارة بقوله وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً الآیة.
و هذا الکلام و إن کان بظاهره وجیها لکنه خال عن التدبر، فإن ظاهر الآیات لا یساعد علیه، إذ الدال علی وعد إتمام النعمة فی هذه الآیة: وَ لِأُتِمَّ نِعْمَتِی عَلَیْکُمْ وَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ الآیة إنما هو لام الغایة، و آیة سورة الفتح التی أخذها إنجازا لهذا الوعد و مصداقا لهذه البشارة أعنی قوله تعالی: لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً، مشتملة علی هذه اللام بعینها، فالآیتان جمیعا مشتملتان علی الوعد الجمیل بإتمام النعمة، علی أن آیة الحج مشتملة علی وعد إتمام النعمة لجمیع المسلمین، و آیة الفتح علی ذلک لرسول الله خاصة فالسیاق فی الآیتین مختلف.
و لو کان هناک آیة تحکی عن إنجاز الوعد الذی تشتمل علیه الآیتان لکان هو قوله 
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تعالی «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً»: المائدة- 4، و سیجی‌ء الکلام فی معنی النعمة و تشخیص هذه النعمة التی یمتن بها الله سبحانه فی الآیة.
و نظیر هاتین الآیتین فی الاشتمال علی عدة إتمام النعمة قوله تعالی «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: المائدة- 6، و قوله تعالی «کَذلِکَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تُسْلِمُونَ»: النحل- 81، و سیجی‌ء إن شاء الله شی‌ء من الکلام المناسب لهذا المقام فی ذیل هذه الآیات.
قوله تعالی: کَما أَرْسَلْنا فِیکُمْ رَسُولًا مِنْکُمْ ظاهر الآیة أن الکاف للتشبیه و ما مصدریة، فالمعنی: أنعمنا علیکم بأن جعلنا لکم البیت الذی بناه إبراهیم، و دعا له بما دعا من الخیرات و البرکات قبلة کما أرسلنا فیکم رسولا منکم یتلوا علیکم آیاتنا و یعلمکم الکتاب و الحکمة و یزکیکم مستجیبین لدعوة إبراهیم، إذ قال هو و ابنه إسماعیل ربنا و ابعث فیهم رسولا منهم یتلوا علیهم آیاتک و یعلمهم الکتاب و الحکمة و یزکیهم، و فیهم امتنان علیهم بالإرسال کالامتنان بجعل الکعبة قبلة، و من هنا یظهر أن المخاطب بقوله فیکم رسولا منکم، هو الأمة المسلمة، و هو أولیاء الدین من الأمة خاصة بحسب الحقیقة، و المسلمون جمیعا من آل إسماعیل- و هم عرب مضر- بحسب الظاهر، و جمیع العرب بل جمیع المسلمین بحسب الحکم.
قوله تعالی: یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِنا، ظاهره آیات القرآن لمکان قوله یَتْلُوا، فإن العنایة فی التلاوة إلی اللفظ دون المعنی، و التزکیة هی التطهیر، و هو إزالة الأدناس و القذارات، فیشمل إزالة الاعتقادات الفاسدة کالشرک و الکفر، و إزالة الملکات الرذیلة من الأخلاق کالکبر و الشح، و إزالة الأعمال و الأفعال الشنیعة کالقتل و الزنا و شرب الخمر و تعلیم الکتاب و الحکمة، و تعلیم ما لم یکونوا یعلمونه یشمل جمیع المعارف الأصلیة و الفرعیة.
و اعلم: أن الآیات الشریفة تشتمل علی موارد من الالتفات، فیه تعالی بالغیبة و التکلم وحده و مع الغیر، و فی غیره تعالی أیضا بالغیبة و الخطاب و التکلم، و النکتة فیها غیر خفیة علی المتدبر البصیر.
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بحث روائی [تشریع القبلة و معنی شهادة الأمة علی الناس و الرسول علی الأمة.]

فی المجمع، عن القمی: فی تفسیره فی قوله تعالی سَیَقُولُ السُّفَهاءُ الآیة- عن الصادق (ع) قال تحولت القبلة إلی الکعبة- بعد ما صلی النبی ص بمکة- ثلاث عشرة سنة إلی بیت المقدس- و بعد مهاجرته إلی المدینة- صلی إلی بیت المقدس سبعة أشهر- قال ثم وجهه الله إلی مکة- و ذلک أن الیهود کانوا یعیرون علی رسول الله- یقولون أنت تابع لنا تصلی إلی قبلتنا- فاغتم رسول الله من ذلک غما شدیدا- و خرج فی جوف اللیل ینظر إلی آفاق السماء- ینتظر من الله فی ذلک أمرا- فلما أصبح و حضر وقت صلاة الظهر- کان فی مسجد بنی سالم- و قد صلی من الظهر رکعتین فنزل جبرئیل- فأخذ بعضدیه و حوله إلی الکعبة و أنزل علیه- قَدْ نَری تَقَلُّبَ وَجْهِکَ فِی السَّماءِ- فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها- فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ فکان قد صلی رکعتین إلی بیت المقدس- و رکعتین إلی الکعبة- فقالت الیهود و السفهاء- ما ولیهم عن قبلتهم التی کانوا علیها
أقول و الروایات الواردة من طرق العامة و الخاصة کثیرة مودعة فی جوامع الحدیث قریبة المضامین و قد اختلف فی تاریخ الواقعة و أکثرها و هو الأصح أنها کانت فی رجب السنة الثانیة من الهجرة الشهر السابع عشر منها و سیجی‌ء بعض ما یتعلق بالمقام فی بحث علی حدة إن شاء الله.
و عن طرق أهل السنة و الجماعة": فی شهادة هذه الأمة علی الناس- و شهادة النبی علیهم- أن الأمم یوم القیامة یجحدون تبلیغ الأنبیاء- فیطالب الله الأنبیاء بالبینة علی أنهم قد بلغوا- و هو أعلم فیؤتی بأمة محمد فیشهدون- فتقول الأمم من أین عرفتم- فیقولون عرفنا ذلک بإخبار الله تعالی- فی کتابه الناطق علی لسان نبیه الصادق فیؤتی بمحمد- و یسأل عن حال أمته فیزکیهم و یشهد بعدالتهم- و ذلک قوله تعالی- فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ.
أقول ما یشتمل علیه هذا الخبر و هو مؤید بأخبار أخر نقلها السیوطی فی الدر المنثور، و غیره من تزکیة رسول الله لأمته و تعدیله إیاهم لعله یراد به تعدیله لبعضهم دون جمیعهم و إلا فهو مدفوع بالضرورة الثابتة من الکتاب و السنة و کیف 
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تصحح أو تصوب هذه الفجائع التی لا تکاد، توجد و لا أنموذجة منها فی واحدة من الأمم الماضیة؟ و کیف یزکی و یعدل فراعنة هذه الأمة و طواغیتها؟ فهل ذلک إلا طعن فی الدین الحنیف و لعب بحقائق هذه الملة البیضاء، علی أن الحدیث مشتمل علی إمضاء الشهادة النظریة دون شهادة التحمل.
و فی المناقب، فی هذا المعنی عن الباقر (ع): و لا یکون شهداء علی الناس إلا الأئمة و الرسل، و أما الأمة فغیر جائز أن یستشهدها الله- و فیهم من لا تجوز شهادته علی حزمة بقل.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ- وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً الآیة، فإن ظننت أن الله عنی بهذه الآیة- جمیع أهل القبلة من الموحدین- أ فتری أن من لا تجوز شهادته فی الدنیا علی صاع من تمر- یطلب الله شهادته یوم القیامة، و یقبلها منه بحضرة جمیع الأمم الماضیة؟ کلا! لم یعن الله مثل هذا من خلقه، یعنی الأمة التی وجبت لها دعوة إبراهیم- کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ و هم الأمة الوسطی و هم خیر أمة أخرجت للناس.
أقول: و قد مر بیان ذلک فی ذیل الآیة بالاستفادة من الکتاب.
و فی قرب الإسناد، عن الصادق (ع) عن أبیه عن النبی قال: مما أعطی الله أمتی- و فضلهم علی سائر الأمم أعطاهم ثلاث خصال لم یعطها إلا نبیا- إلی أن قال- و کان إذا بعث نبیا جعله شهیدا علی قومه، و إن الله تبارک و تعالی جعل أمتی شهیدا علی الخلق، حیث یقول لیکون الرسول شهیدا علیکم- و تکونوا شهداء علی الناس 
الحدیث.
أقول: و الحدیث لا ینافی ما مر، فإن المراد بالأمة الأمة المسلمة التی وجبت لها دعوة إبراهیم.
و فی تفسیر العیاشی، عن أمیر المؤمنین (ع): فی حدیث یصف فیه یوم القیامة، قال (ع) یجتمعون فی موطن یستنطق فیه جمیع الخلق، فلا یتکلم أحد إلا من أذن له الرحمن و قال صوابا، فیقام الرسول فیسأل فذلک قوله لمحمد- فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ- وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً، و هو الشهید علی الشهداء، و الشهداء هم الرسل 
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و فی التهذیب، عن أبی بصیر عن أحدهما (ع) قال،: قلت له أمره أن یصلی إلی بیت المقدس؟ قال نعم أ لا تری أن الله تبارک و تعالی یقول- وَ ما جَعَلْنَا الْقِبْلَةَ الَّتِی کُنْتَ عَلَیْها- إِلَّا لِنَعْلَمَ مَنْ یَتَّبِعُ الرَّسُولَ مِمَّنْ یَنْقَلِبُ عَلی عَقِبَیْهِ الآیة.
أقول: مقتضی الحدیث کون قوله تعالی الَّتِی کُنْتَ عَلَیْها وصفا للقبلة، و المراد بها بیت المقدس، و أنه القبلة التی کان رسول الله علیها، و هو الذی یؤیده سیاق الآیات کما تقدم.
و من هنا یتأید
ما فی بعض الأخبار عن العسکری (ع): أن هوی أهل مکة کان فی الکعبة- فأراد الله أن یبین متبع محمد من مخالفیه باتباع القبلة التی کرهها، و محمد یأمر بها، و لما کان هوی أهل المدینة فی بیت المقدس أمرهم بمخالفتها- و التوجه إلی الکعبة لیبین من یتبع محمدا فیما یکرهه- فهو مصدقه و موافقه 
الحدیث، و به یتضح أیضا فساد ما قیل: إن قوله تعالی الَّتِی کُنْتَ عَلَیْها مفعول ثان لجعلنا، و المعنی: وَ ما جَعَلْنَا الْقِبْلَةَ، هی الکعبة التی کنت علیها قبل بیت المقدس، و استدل علیها بقوله تعالی إِلَّا لِنَعْلَمَ مَنْ یَتَّبِعُ الرَّسُولَ و هو فاسد، ظهر فساده مما تقدم.
و فی تفسیر العیاشی، عن الزبیری عن الصادق (ع) قال: قلت له أ لا تخبرنی عن الإیمان، أ قول هو و عمل أم قول بلا عمل؟ فقال الإیمان عمل کله و القول بعض ذلک العمل، مفروض من الله، مبین فی کتابه، واضح نوره ثابت حجته، یشهد له بها الکتاب و یدعو إلیه، و لما أن صرف الله نبیه إلی الکعبة عن بیت المقدس- قال المسلمون:
للنبی أ رأیت صلاتنا التی کنا نصلی إلی بیت المقدس، ما حالنا فیها و ما حال من مضی من أمواتنا، و هم کانوا یصلون إلی بیت المقدس؟ فأنزل الله وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ- إِنَّ اللَّهَ بِالنَّاسِ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ فسمی الصلاة إیمانا، فمن اتقی الله حافظا لجوارحه- موفیا کل جارحة من جوارحه بما فرض الله علیه- لقی الله مستکملا لإیمانه من أهل الجنة، و من خان فی شی‌ء منها أو تعدی ما أمر الله فیها- لقی الله ناقص الإیمان:
أقول: و رواه الکلینی أیضا
، و اشتماله علی نزول قوله وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ الآیة، بعد تغییر القبلة لا ینافی ما تقدم من البیان.
و فی الفقیه،: أن النبی صلی إلی بیت المقدس ثلاث عشرة سنة بمکة- و تسعة عشر شهرا بالمدینة، ثم عیرته الیهود فقالوا إنک تابع لقبلتنا، فاغتم لذلک غما شدیدا،
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فلما کان فی بعض اللیل خرج یقلب وجهه فی آفاق السماء، فلما أصبح صلی الغداة، فلما صلی من الظهر رکعتین- جاء جبرئیل فقال له قَدْ نَری تَقَلُّبَ وَجْهِکَ فِی السَّماءِ- فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة، ثم أخذ بید النبی فحول وجهه إلی الکعبة، و حول من خلفه وجوههم- حتی قام الرجال مقام النساء و النساء مقام الرجال، فکان أول صلاته إلی بیت المقدس و آخرها إلی الکعبة- فبلغ الخبر مسجدا بالمدینة- و قد صلی أهله من العصر رکعتین فحولوا نحو القبلة، فکان أول صلاتهم إلی بیت المقدس و آخرها إلی الکعبة- فسمی ذلک المسجد مسجد القبلتین:
أقول: و روی القمی نحوا من ذلک 
، و أن النبی کان فی مسجد بنی سالم.
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله تعالی فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة، قال استقبل القبلة، و لا تقلب وجهک عن القبلة فتفسد صلاتک، فإن الله یقول لنبیه فی الفریضة فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ 
أقول: و الأخبار فی نزول الآیة فی الفریضة و اختصاصها بها کثیرة مستفیضة.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ الآیة- قال نزلت هذه الآیة فی الیهود و النصاری، یقول الله تبارک و تعالی:
الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ یعنی یعرفون رسول الله کما یعرفون أبناءهم- لأن الله عز و جل- قد أنزل علیهم فی التوراة و الإنجیل و الزبور- صفة محمد و صفة أصحابه و مهاجرته، و هو قوله تعالی: مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ- رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً- یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً- سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ- ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ و هذه صفة رسول الله فی التوراة و صفة أصحابه، فلما بعثه الله عز و جل عرفه أهل الکتاب- کما قال جل جلاله: فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا کَفَرُوا بِهِ 
أقول: و روی نحوا منه فی الکافی، عن علی ( (ع))
و فی أخبار کثیرة من طرق الشیعة: أن قوله تعالی أَیْنَ ما تَکُونُوا یَأْتِ بِکُمُ اللَّهُ 
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جَمِیعاً الآیة- فی أصحاب القائم، و فی بعضها أنه من التطبیق و الجری.
و فی الحدیث من طرق العامة": فی قوله تعالی: وَ لِأُتِمَّ نِعْمَتِی عَلَیْکُمْ عن علی تمام النعمة الموت علی الإسلام.
و فی الحدیث، من طرقهم أیضا": تمام النعمة دخول الجنة



(بحث علمی) [تشخیص القبلة]

تشریع القبلة فی الإسلام، و اعتبار الاستقبال فی الصلاة- و هی عبادة عامة بین المسلمین- و کذا فی الذبائح، و غیر ذلک مما یبتلی به عموم الناس أحوج الناس إلی البحث عن جهة القبلة و تعیینها و قد کان ذلک منهم فی أول الأمر بالظن و الحسبان و نوع من التخمین، ثم استنهض الحاجة العمومیة الریاضیین من علمائهم أن یقربوه من التحقیق، فاستفادوا من الجداول الموضوعة فی الزیجات لبیان عرض البلاد و طولها، و استخرجوا انحراف مکة عن نقطة الجنوب فی البلد، أی انحراف الخط الموصول بین البلد و مکة عن الخط الموصول بین البلد و نقطة الجنوب (خط نصف النهار) بحساب الجیوب و المثلثات، ثم عینوا ذلک فی کل بلدة من بلاد الإسلام، بالدائرة الهندیة المعروفة المعینة لخط نصف النهار، ثم درجات الانحراف و خط القبلة.
ثم استعملوا لتسریع العمل و سهولته الإله المغناطیسیة المعروفة بالحک، فإنها بعقربتها تعین جهة الشمال و الجنوب، فتنوب عن الدائرة الهندیة فی تعیین نقطة الجنوب و بالعلم بدرجة انحراف البلد یمکن للمستعمل أن یشخص جهة القبلة.
لکن هذا السعی منهم- شکر الله تعالی سعیهم- لم یخل من النقص و الاشتباه من الجهتین جمیعا. أما من جهة الأولی: فإن المتأخرین من الریاضیین عثروا علی أن المتقدمین اشتبه علیهم الأمر فی تشخیص الطول، و اختل بذلک حساب الانحراف فتشخیص جهة الکعبة، و ذلک أن طریقهم إلی تشخیص عرض البلاد- و هو ضبط ارتفاع القطب الشمالی- کان أقرب إلی التحقیق، بخلاف الطریق إلی تشخیص الطول، و هو ضبط المسافة بین النقطتین المشترکتین فی حادثة سماویة مشترکة کالخسوف بمقدار سیر الشمس حسا عندهم، و هو التقدیر بالساعة، فقد کان هذا بالوسائل القدیمة عسیرا
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و علی غیر دقة لکن توفر الوسائل و قرب الروابط الیوم سهل الأمر کل التسهیل، فلم تزل الحاجة قائمة علی ساق، حتی قام الشیخ الفاضل البارع الشهیر؛ بالسردار الکابلی؛- رحمة الله علیه- فی هذه الأواخر بهذا الشأن، فاستخرج الانحراف القبلی بالأصول الحدیثة، و عمل فیه رسالته المعروفة؛ بتحفة الأجلة فی معرفة القبلة؛ و هی رسالة ظریفة بین فیها طریق عمل استخراج القبلة بالبیان الریاضی؛ و وضع فیها جداول لتعیین قبلة البلاد.
و من ألطف ما وفق له فی سعیه- شکر الله سعیه- ما أظهر به کرامة باهرة للنبی ص فی محرابه المحفوظ فی مسجد النبی بالمدینة 25- 75- 20 و ذلک: أن المدینة علی ما حاسبه القدماء کانت ذات عرض 25 درجة و طول 75 درجة 20 دقیقة، و کانت لا توافقه قبلة محراب النبی ص فی مسجده، و لذلک کان العلماء لا یزالون باحثین فی أمر قبلة المحراب و ربما ذکروا فی انحرافه وجوها لا تصدقها حقیقة الأمر لکنه- رحمه الله- أوضح أن المدینة علی عرض 24 درجة 57 دقیقة و طول 39 درجة 59 دقیقة و انحراف. درجة 45 دقیقة تقریبا. و انطبق علی ذلک قبلة المحراب أحسن الانطباق و بدت بذلک کرامة باهرة للنبی فی قبلته التی وجه وجهه إلیها و هو فی الصلاة، و ذکر أن جبرئیل أخذ بیده و حول وجهه إلی الکعبة، صدق الله و رسوله.
ثم استخرج بعده المهندس الفاضل الزعیم عبد الرزاق البغائری رحمة الله علیه قبلة أکثر بقاع الأرض و نشر فیها رسالة فی معرفة القبلة، و هی جداول یذکر فیها ألف و خمسمائة بقعة من بقاع الأرض، و بذلک تمت النعمة فی تشخیص القبلة.
و أما الجهة الثانیة: و هی الجهة المغناطیسیة، فإنهم وجدوا أن القطبین المغناطیسیین فی الکرة الأرضیة، غیر منطبقین علی القطبین الجغرافیین منها، فإن القطب المغناطیسی الشمالی مثلا علی أنه متغیر بمرور الزمان، بینه و بین القطب الجغرافیائی الشمالی ما یقرب من ألف میل، و علی هذا فالحک لا یشخص القطب الجنوبی الجغرافی بعینه، بل ربما بلغ التفاوت إلی ما لا یتسامح فیه، و قد أنهض هذا المهندس الریاضی الفاضل الزعیم حسین علی رزم‌آرا فی هذه الأیام و هی سنة 1332 هجریة شمسیة علی حل هذه المعضلة، و استخراج مقدار التفاوت بین القطبین الجغرافی و المغناطیسی بحسب النقاط المختلفة،
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و تشخیص انحراف القبلة من القطب المغناطیسی فیما یقرب من ألف بقعة من بقاع الأرض، و اختراع حک یتضمن التقریب القریب من التحقیق فی تشخیص القبلة، و ها هو الیوم دائر معمول- شکر الله سعیه-.



(بحث اجتماعی) [أیضا فی معنی القبلة و فوائدها.]

المتأمل فی شئون الاجتماع الإنسانی، و الناظر فی الخواص و الآثار التی یتعقبها هذا الأمر المسمی بالاجتماع من جهة أنه اجتماع لا یشک فی أن هذا الاجتماع إنما کونته ثم شعبته و بسطته إلی شعبه و أطرافه الطبیعة الإنسانیة، لما استشعرت بإلهام من الله سبحانه بجهات حاجتها فی البقاء و الاستکمال إلی أفعال اجتماعیة فتلتجئ إلی الاجتماع و تلزمها لتوفق إلی أفعالها و حرکاتها و سکناتها فی مهد تربیة الاجتماع و بمعونته. ثم استشعرت و ألهمت بعلوم (صور ذهنیة) و إدراکات توقعها. علی المادة، و علی حوائجها فیها و علی أفعالها، و جهات أفعالها تکون هی الوصلة و الرابطة بینها و بین أفعالها و حوائجها کاعتقاد الحسن و القبح، و ما یجب، و ما ینبغی، و سائر الأصول الاجتماعیة من الرئاسة و المرءوسیة و الملک و الاختصاص، و المعاملات المشترکة و المختصة، و سائر القواعد و النوامیس العمومیة و الآداب و الرسوم القومیة التی لا تخلو عن التحول و الاختلاف باختلاف الأقوام و المناطق و الأعصار، فجمیع هذه المعانی و القواعد المستقرة علیها من صنع الطبیعة الإنسانیة بإلهام من الله سبحانه، تلطفت بها طبیعة الإنسان، لتمثل بها ما تعتقدها و تریدها من المعانی فی الخارج، ثم تتحرک إلیها بالعمل، و الفعل و الترک، و الاستکمال.
و التوجه العبادی إلی الله سبحانه، و هو المنزه عن شئون المادة، و المقدس عن تعلق الحس المادی إذا أرید أن یتجاوز حد القلب و الضمیر، و تنزل علی موطن الأفعال- و هی لا تدور إلا بین المادیات- لم یکن فی ذلک بد و مخلص من أن یکون علی سبیل التمثیل بأن یلاحظ التوجهات القلبیة علی اختلاف خصوصیاتها، ثم تمثل فی الفعل بما یناسبها من هیئات الأفعال و أشکالها، کالسجدة یراد بها التذلل، و الرکوع یراد به 
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التعظیم، و الطواف یراد به تفدیة النفس، و القیام یراد به التکبیر، و الوضوء و الغسل یراد بهما الطهارة للحضور و نحو ذلک. و لا شک أن التوجه إلی المعبود، و استقباله من العبد فی عبودیته روح عبادته، التی لولاها لم یکن لها حیاة و لا کینونة، و إلی تمثیله تحتاج العبادة فی کمالها و ثباتها و استقرار تحققها.
و قد کان الوثنیون، و عبدة الکواکب و سائر الأجسام من الإنسان و غیره یستقبلون معبوداتهم و آلهتهم، و یتوجهون إلیهم بالأبدان فی أمکنة متقاربة.
لکن دین الأنبیاء و نخص بالذکر من بینها دین الإسلام الذی یصدقها جمیعا وضع الکعبة قبلة، و أمر باستقبالها فی الصلاة، التی لا یعذر فیها مسلم، أینما کان من أقطار الأرض و آفاقها، و نهی عن استقبالها و استدبارها فی حالات و ندب إلی ذلک فی أخری فاحتفظ علی قلب الإنسان بالتوجه إلی بیت الله، و أن لا ینسی ربه فی خلوته و جلوته، و قیامه و قعوده، و منامه و یقظته، و نسکه و عبادته حتی فی أخس حالاته و أرداها فهذا بالنظر إلی الفرد.
و أما بالنظر إلی الاجتماع، فالأمر أعجب و الأثر أجلی و أوقع فقد جمع الناس علی اختلاف أزمنتهم و أمکنتهم علی التوجه إلی نقطة واحدة، یمثل بذلک وحدتهم الفکریة و ارتباط جامعتهم، و التیام قلوبهم، و هذا ألطف روح یمکن أن تنفذ فی جمیع شئون الأفراد فی حیویتها المادیة و المعنویة، تعطی من الاجتماع أرقاه، و من الوحدة أوفاها و أقواها، خص الله تعالی بها عباده المسلمین، و حفظ به وحدة دینهم، و شوکة جمعهم، حتی بعد أن تحزبوا أحزابا، و افترقوا مذاهب و طرائق قددا، لا یجتمع منهم اثنان علی رأی، نشکر الله تعالی علی آلائه 
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[سورة البقرة (2): آیة 152]





اشارة

فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ وَ اشْکُرُوا لِی وَ لا تَکْفُرُونِ (152)



(بیان) [معنی الذکر.]

لما امتن الله تعالی علی النبی و المسلمین، بإرسال النبی الکریم منهم إلیهم نعمة لا تقدر بقدر و منحة علی منحة- و هو ذکر منه لهم- إذ لم ینسهم فی هدایتهم إلی مستقیم الصراط، و سوقهم إلی أقصی الکمال، و زیادة علی ذلک، و هو جعل القبلة، الذی فیه کمال دینهم، و توحید عبادتهم، و تقویم فضیلتهم الدینیة و الاجتماعیة فرع علی ذلک دعوتهم إلی ذکره و شکره، لیذکرهم بنعمته علی ذکرهم إیاه بعبودیته و طاعته، و یزیدهم علی شکرهم لنعمته و عدم کفرانهم، و قد قال تعالی «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ رَبِّی لِأَقْرَبَ مِنْ هذا رَشَداً»: الکهف- 24. و قال تعالی «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ»: إبراهیم- 7، و الآیتان جمیعا نازلتان قبل آیات القبلة من سورة البقرة.
ثم إن الذکر ربما قابل الغفلة کقوله تعالی «وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا»: الکهف- 28. و هی انتفاء العلم بالعلم، مع وجود أصل العلم، فالذکر خلافه، و هو العلم بالعلم، و ربما قابل النسیان و هو زوال صورة العلم عن خزانة الذهن، فالذکر خلافه، و منه قوله تعالی «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ الآیة». و هو حینئذ کالنسیان معنی ذو آثار و خواص تتفرع علیه، و لذلک ربما أطلق الذکر کالنسیان فی موارد تتحقق فیها آثارهما و إن لم تتحقق أنفسهما، فإنک إذا لم تنصر صدیقک- و أنت تعلم حاجته إلی نصرک فقد نسیته، و الحال أنک تذکره، و کذلک الذکر.
و الظاهر أن إطلاق الذکر علی الذکر اللفظی من هذا القبیل، فإن التکلم عن الشی‌ء من آثار ذکره قلبا، قال تعالی «قُلْ سَأَتْلُوا عَلَیْکُمْ مِنْهُ ذِکْراً»: الکهف- 83.
و نظائره کثیرة، و لو کان الذکر اللفظی أیضا ذکرا حقیقة فهو من مراتب الذکر، لأنه مقصور علیه و منحصر فیه، و بالجملة: الذکر له مراتب کما قال تعالی «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ»: الرعد- 28، و قال «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ تَضَرُّعاً وَ خِیفَةً وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ»: الأعراف- 205، و قال تعالی «فَاذْکُرُوا اللَّهَ کَذِکْرِکُمْ آباءَکُمْ أَوْ أَشَدَّ
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ذِکْراً: البقرة- 200، فالشدة إنما یتصف به المعنی دون اللفظ، و قال تعالی «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ رَبِّی لِأَقْرَبَ مِنْ هذا رَشَداً»: الکهف- 24.
و ذیل هذه الآیة تدل علی الأمر برجاء ما هو أعلی منزلة مما هو فیه، فیئول المعنی إلی أنک إذا تنزلت من مرتبة من ذکره إلی مرتبة هی دونها، و هو النسیان، فاذکر ربک و ارج بذلک ما هو أقرب طریقا و أعلی منزلة، فینتج أن الذکر القلبی ذو مراتب فی نفسه، و بذلک یتبین صحة قول القائل: إن الذکر حضور المعنی عند النفس، فإن الحضور ذو مراتب.
و لو کان لقوله تعالی: فَاذْکُرُونِی و هو فعل متعلق بیاء المتکلم حقیقة من دون تجوز أفاد ذلک، أن للإنسان سنخا آخر من العلم غیر هذا العلم المعهود عندنا الذی هو حصول صورة المعلوم و مفهومه عند العالم، إذ کلما فرض من هذا القبیل فهو تحدید و توصیف للمعلوم من العالم، و قد تقدست ساحته سبحانه عن توصیف الواصفین، قال تعالی «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات- 160، و قال:
«وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه- 110، و سیجی‌ء بعض ما یتعلق بالمقام فی الکلام علی الآیتین إن شاء الله.



(بحث روائی)

تکاثرت الأخبار فی فضل الذکر من طرق العامة و الخاصة،
فقد روی: بطرق مختلفة": أن ذکر الله حسن علی کل حال.
و فی عدة الداعی، قال: و روی: أن رسول الله قد خرج علی أصحابه، فقال:
ارتعوا فی ریاض الجنة، قالوا: یا رسول الله و ما ریاض الجنة؟ قال: مجالس الذکر اغدوا و روحوا و اذکروا، و من کان یحب أن یعلم منزلته عند الله- فلینظر کیف منزلة الله عنده، فإن الله تعالی ینزل العبد- حیث أنزل العبد الله من نفسه، و اعلموا: أن خیر أعمالکم عند ملیککم- و أزکاها و أرفعها فی درجاتکم، و خیر ما طلعت علیه الشمس ذکر الله تعالی، فإنه تعالی أخبر عن نفسه- فقال: أنا جلیس من ذکرنی، و قال تعالی:
فاذکرونی أذکرکم بنعمتی، اذکرونی بالطاعة و العبادة- أذکرکم بالنعم و الإحسان و الراحة و الرضوان.
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و فی المحاسن، و دعوات الراوندی، عن الصادق (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی یقول: من شغل بذکری عن مسألتی، أعطیه أفضل ما أعطی من سألنی.
و فی المعانی، عن الحسین البزاز قال: قال: لی أبو عبد الله (ع)- أ لا أحدثک بأشد ما فرض الله علی خلقه؟ قلت: بلی- قال، إنصاف الناس من نفسک، و مواساتک لأخیک، و ذکر الله فی کل موطن، أما إنی لا أقول: سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله أکبر، و إن کان هذا من ذاک، و لکن ذکر الله فی کل موطن، إذا هجمت علی طاعته أو معصیته.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق کثیرة عن النبی، و أهل بیته (ع)، و فی بعضها و هو قول الله: الَّذِینَ اتَّقَوْا إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ الآیة.
و فی عدة الداعی، عن النبی، قال: قال سبحانه: إذا علمت أن الغالب علی عبدی الاشتغال بی، نقلت شهوته فی مسألتی و مناجاتی، فإذا کان عبدی کذلک- و أراد أن یسهو حلت بینه و بین أن یسهو، أولئک أولیائی حقا، أولئک الأبطال حقا، أولئک الذین إذا أردت أن أهلک أهل الأرض عقوبة- زویتها عنهم من أجل أولئک الأبطال.
و فی المحاسن، عن الصادق (ع) قال: قال الله تعالی: ابن آدم اذکرنی فی نفسک أذکرک فی نفسی، ابن آدم اذکرنی فی خلاء أذکرک فی خلاء، اذکرنی فی ملإ أذکرک فی ملإ خیر من ملإک، و قال: ما من عبد یذکر الله فی ملإ من الناس- إلا ذکره الله فی ملإ من الملائکة.
أقول: و قد روی هذا المعنی بطرق کثیرة فی کتب الفریقین.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن مسعود قال: قال: رسول الله،: من أعطی أربعا أعطی أربعا، و تفسیر ذلک فی کتاب الله من أعطی الذکر ذکره الله، لأن الله یقول: فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ و من أعطی الدعاء أعطی الإجابة، لأن الله یقول: ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ و من أعطی الشکر أعطی الزیادة، لأن الله یقول: لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ و من أعطی الاستغفار أعطی المغفرة لأن الله یقول: اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً.
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و فی الدر المنثور، أیضا أخرج سعید بن منصور و ابن المنذر و البیهقی فی شعب الإیمان عن خالد بن أبی عمران، قال: قال: رسول الله:، من أطاع الله فقد ذکر الله، و إن قلت صلاته و صیامه و تلاوته للقرآن، و من عصی الله فقد نسی الله، و إن کثرت صلاته و صیامه و تلاوته للقرآن.
أقول: فی الحدیث إشارة إلی أن المعصیة لا تتحقق من العبد إلا بالغفلة و النسیان فإن الإنسان لو ذکر ما حقیقة معصیته و ما لها من الأثر لم یقدم علی معصیته، حتی أن من یعصی الله و لا یبالی إذا ذکر عند ذلک بالله، و لا یعتنی بمقام ربه هو طاغ جاهل بمقام ربه و علو کبریائه و کیفیة إحاطته، و إلی ذلک تشیر أیضا روایة أخری،
رواها الدر المنثور، عن أبی هند الداری، عن النبی ص: قال الله: اذکرونی بطاعتی أذکرکم بمغفرتی- و من ذکرنی- و هو مطیع- فحق علی أن أذکره بمغفرتی، و من ذکرنی- و هو عاص- فحق علی أن أذکره بمقت 
الحدیث، و ما اشتمل علیه هذا الحدیث من الذکر عند المعصیة هو الذی تسمیه الآیة و سائر الأخبار بالنسیان لعدم ترتب آثار الذکر علیه، و للکلام بقایا سیجی‌ء شطر منها.



[سورة البقرة (2): الآیات 153 الی 157]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ (153) وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ بَلْ أَحْیاءٌ وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ (154) وَ لَنَبْلُوَنَّکُمْ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الْخَوْفِ وَ الْجُوعِ وَ نَقْصٍ مِنَ الْأَمْوالِ وَ الْأَنْفُسِ وَ الثَّمَراتِ وَ بَشِّرِ الصَّابِرِینَ (155) الَّذِینَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ قالُوا إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ (156) أُولئِکَ عَلَیْهِمْ صَلَواتٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ رَحْمَةٌ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُهْتَدُونَ (157)
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(بیان)

خمس آیات متحدة السیاق، متسقة الجمل، ملتئمة المعانی، یسوق أولها إلی آخرها و یرجع آخرها إلی أولها، و هذا یکشف عن کونها نازلة دفعة غیر متفرقة، و سیاقها ینادی بأنها نزلت قبیل الأمر بالقتال و تشریع حکم الجهاد، ففیه ذکر من بلاء سیقبل علی المؤمنین، و مصیبة ستصیبهم، و لا کل بلاء و مصیبة، بل البلاء العمومی الذی لیس بعادی الوقوع مستمر الحدوث، فإن نوع الإنسان کسائر الأنواع الموجودة فی هذه النشأة الطبیعیة لا یخلو فی أفراده من حوادث جزئیة یختل بها نظام الفرد فی حیاته الشخصیة: من موت و مرض و خوف و جوع و غم و حرمان، سنة الله التی جرت فی عباده و خلقه، فالدار دار التزاحم، و النشأة نشأة التبدل و التحول، و لن تجد لسنة الله تحویلا و لن تجد لسنة الله تبدیلا.
و البلاء الفردی و إن کان شاقا علی الشخص المبتلی بذلک، مکروها، لکن لیس مهولا مهیبا تلک المهابة التی تتراءی بها البلایا و المحن العامة، فإن الفرد یستمد فی قوة تعقله و عزمه و ثبات نفسه من قوی سائر الأفراد، و أما البلایا العامة الشاملة فإنها تسلب الشعور العمومی و جملة الرأی و الحزم و التدبیر من الهیأة المجتمعة، و یختل به نظام الحیاة منهم، فیتضاعف الخوف و تتراکم الوحشة و یضطرب عندها العقل و الشعور و تبطل العزیمة و الثبات، فالبلاء العام و المحنة الشاملة أشق و أمر، و هو الذی تلوح له الآیات.
و لا کل بلاء عام کالوباء و القحط بل بلاء عام قربتهم منها أنفسهم، فإنهم أخذوا دین التوحید، و أجابوا دعوة الحق، و تخالفهم فیه الدنیا و خاصة قومهم، و ما لهؤلاء هم إلا إطفاء نور الله، و استیصال کلمة العدل، و إبطال دعوة الحق، و لا وسیلة تحسم مادة النزاع و تقطع الخلاف غیر القتال، فسائر الوسائل کإقامة الحجة و بث الفتنة، و إلقاء الوسوسة و الریبة و غیرها صارت بعد عقیمة غیر منتجة، فالحجة مع النبی و الوسوسة و الفتنة و الدسیسة ما کانت تؤثر أثرا تطمئن إلیه أعداء الدین فلم یکن عندهم وسیلة إلا القتال و الاستعانة به علی سد سبیل الحق، و إطفاء نور الدین اللامع المشرق.
هذا من جانب الکفر، و الأمر من جانب الدین أوضح، فلم یکن إلی نشر کلمة التوحید،
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و بث دین الحق، و حکم العدل، و قطع دابر الباطل وسیلة إلا القتال، فإن التجارب الممتدة من لدن کان الإنسان نازلا فی هذه الدار یعطی أن الحق إنما یؤثر إذا أمیط الباطل، و لن یماط إلا بضرب من أعمال القدرة و القوة.
و بالجملة ففی الآیات تلویح إلی إقبال هذه المحنة بذکر القتل فی سبیل الله، و توصیفه بوصف لا یبقی فیه معه جهة مکروهة، و لا صفة سوء، و هو أنه لیس بموت بل حیاة، و أی حیاة! فالآیات تستنهض المؤمنین علی القتال، و تخبرهم أن أمامهم بلاء و محنة لن تنالوا مدارج المعالی، و صلاة ربهم و رحمته، و الاهتداء بهدایته إلا بالصبر علیها، و تحمل مشاقها، و یعلمهم ما یستعینون به علیها، و هو الصبر و الصلاة، أما الصبر: فهو وحدة الوقایة من الجزع و اختلال أمر التدبیر، و أما الصلاة: فهی توجه إلی الرب، و انقطاع إلی من بیده الأمر، و أن القوة لله جمیعا.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ الآیة، قد تقدم جملة من الکلام فی الصبر و الصلاة فی تفسیر قوله: «وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ وَ إِنَّها لَکَبِیرَةٌ إِلَّا عَلَی الْخاشِعِینَ»: البقرة- 45 و الصبر من أعظم الملکات و الأحوال التی یمدحها القرآن، و یکرر الأمر به حتی بلغ قریبا من سبعین موضعا من القرآن حتی قیل فیه: «إِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: لقمان- 17، و قیل: «وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا الَّذِینَ صَبَرُوا وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا ذُو حَظٍّ عَظِیمٍ»: فصلت- 35، و قیل: «إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ»: الزمر- 10.
و الصلاة: من أعظم العبادات التی یحث علیها فی القرآن حتی قیل فیها: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»: العنکبوت- 45، و ما أوصی الله فی کتابه بوصایا إلا کانت الصلاة رأسها و أولها.
ثم وصف سبحانه الصبر بأن الله مع الصابرین المتصفین بالصبر، و إنما لم یصف الصلاة، کما فی قوله تعالی: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ وَ إِنَّها لَکَبِیرَةٌ الآیة، لأن المقام فی هذه الآیات، مقام ملاقاة الأهوال، و مقارعة الأبطال، فالاهتمام بأمر الصبر أنسب بخلاف الآیة السابقة، فلذلک قیل: إن الله مع الصابرین، و هذه المعیة غیر المعیة
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التی یدل علیه قوله تعالی: «وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ»: الحدید- 4، فإنها معیة الإحاطة و القیمومة، بخلاف المعیة مع الصابرین، فإنها معیة إعانة فالصبر مفتاح الفرج.
قوله تعالی: وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ بَلْ أَحْیاءٌ وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ الآیة، ربما یقال: إن الخطاب مع المؤمنین الذین آمنوا بالله و رسوله و الیوم الآخر و أذعنوا بالحیاة الآخرة، و لا یتصور منهم القول ببطلان الإنسان بالموت، بعد ما أجابوا دعوة الحق و سمعوا شیئا کثیرا من الآیات الناطقة بالمعاد، مضافا إلی أن الآیة إنما تثبت الحیاة بعد الموت فی جماعة مخصوصین، و هم الشهداء المقتولون فی سبیل الله، فی مقابل غیرهم من المؤمنین، و جمیع الکفار، مع أن حکم الحیاة بعد الموت عام شامل للجمیع فالمراد بالحیاة بقاء الاسم، و الذکر الجمیل علی مر الدهور، و بذلک فسره جمع من المفسرین.
و یرده أولا: أن کون هذه حیاة إنما هو فی الوهم فقط دون الخارج، فهی حیاة تخیلیة لیس لها فی الحقیقة إلا الاسم، و مثل هذا الموضوع الوهمی لا یلیق بکلامه، و هو تعالی یدعو إلی، الحق و یقول: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ»: یونس- 32، و أما الذی سأله إبراهیم فی قوله «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ»: الشعراء- 84، فإنما یرید به بقاء دعوته الحقة، و لسانه الصادق بعده، لا حسن ثنائه و جمیل ذکره بعده فحسب.
نعم هذا القول الباطل، و الوهم الکاذب إنما یلیق بحال المادیین، و أصحاب الطبیعة، فإنهم اعتقدوا: مادیة النفوس و بطلانها بالموت و نفوا الحیاة الآخرة ثم أحسوا باحتیاج الإنسان بالفطرة إلی القول ببقاء النفوس و تأثرها بالسعادة و الشقاء، بعد موتها فی معالی أمور، لا تخلو فی الارتقاء إلیها من التفدیة و التضحیة، لا سیما فی عظائم العزائم التی یموت و یقتل فیها أقوام لیحیا و یعیش آخرون، و لو کان کل من مات فقد فات لم یکن داع للإنسان (و خاصة إذا اعتقد بالموت و الفوت) أن یبطل ذاته لیبقی ذات آخرین، و لا باعث له أن یحرم علی نفسه لذة الاستمتاع من جمیع ما یقدر علیه بالجور لیتمتع آخرون بالعدل، فالعاقل لا یعطی شیئا إلا و یأخذ بدله و أما الإعطاء من غیر بدل، و الترک من غیر أخذ، کالموت فی سبیل حیاة الغیر، و الحرمان فی طریق 
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تمتع الغیر فالفطرة الإنسانیة تأباه، فلما استشعروا بذلک دعاهم جبر هذا النقص إلی وضع هذه الأوهام الکاذبة، التی لیس لها موطن إلا عرصة الخیال و حظیرة الوهم، قالوا إن الإنسان الحر من رق الأوهام و الخرافات یجب علیه أن یفدی بنفسه وطنه، أو کل ما فیه شرفه، لینال الحیاة الدائمة بحسن الذکر و جمیل الثناء، و یجب علیه أن یحرم علی نفسه بعض تمتعاته فی الاجتماع لیناله الآخرون، لیستقیم أمر الاجتماع و الحضارة، و یتم العدل الاجتماعی فینال بذلک حیاة الشرف و العلاء.
و لیت شعری إذا لم یکن إنسان، و بطل هذا الترکیب المادی، و بطل بذلک جمیع خواصه، و من جملتها الحیاة و الشعور، فمن هو الذی ینال هذه الحیاة و هذا الشرف؟ و من الذی یدرکه و یلتذ به؟ فهل هذا إلا خرافة؟.
و ثانیا: أن ذیل الآیة- و هو قوله تعالی: وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ - لا یناسب هذا المعنی، بل کان المناسب له أن یقال: بل أحیاء ببقاء ذکرهم الجمیل، و ثناء الناس علیهم بعدهم، لأنه المناسب لمقام التسلیة و تطییب النفس.
و ثالثا: أن نظیرة هذه الآیة- و هی تفسرها- وصف حیاتهم بعد القتل بما ینافی هذا المعنی، قال تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: آل عمران- 196، إلی آخر الآیات و معلوم أن هذه الحیاة حیاة خارجیة حقیقیة لیست بتقدیریة.
و رابعا: أن الجهل بهذه الحیاة التی بعد الموت لیس بکل البعید من بعض المسلمین فی أواسط عهد رسول الله ص فإن الذی هو نص غیر قابل للتأویل إنما هو البعث للقیامة، و أما ما بین الموت إلی الحشر- و هی الحیاة البرزخیة- فهی و إن کانت من جملة ما بینه القرآن من المعارف الحقة، لکنها لیست من ضروریات القرآن، و المسلمون غیر مجمعین علیه بل ینکره بعضهم حتی الیوم ممن یعتقد کون النفس غیر مجردة عن المادة و أن الإنسان یبطل وجوده بالموت و انحلال الترکیب، ثم یبعثه الله إلی القضاء یوم القیامة، فیمکن أن یکون المراد بیان حیاة الشهداء فی البرزخ لمکان جهل بعض المؤمنین بذلک، و إن علم به آخرون.
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و بالجملة: المراد بالحیاة فی الآیة الحیاة الحقیقیة دون التقدیریة، و قد عد الله سبحانه حیاة الکافر بعد موته هلاکا و بوارا فی مواضع من کلامه، کقوله تعالی:
«وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ»: إبراهیم- 28، إلی غیر ذلک من الآیات، فالحیاة حیاة السعادة، و الإحیاء بهذه الحیاة المؤمنون خاصة کما قال: «وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت- 64، و إنما لم یعلموا، لأن حواسهم مقصورة علی إدراک خواص الحیاة فی المادة الدنیویة، و أما ما وراءها فإذا لم یدرکوه لم یفرقوا بینه و بین الفناء فتوهموه فناء، و ما توهمه الوهم مشترک بین المؤمن و الکافر فی الدنیا، فلذلک قال: فی هذه الآیة، بَلْ أَحْیاءٌ وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ أی: بحواسکم، کما قال فی الآیة الأخری: لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ أی بالیقین کما قال تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: التکاثر- 6.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ و لا تعتقدوا فیهم الفناء و البطلان کما یفیده لفظ الموت عندکم، و مقابلته مع الحیاة، و کما یعین علی هذا القول حواسکم فلیسوا بأموات بمعنی البطلان، بل أحیاء و لکن حواسکم لا تنال ذلک و لا تشعر به، و إلقاء هذا القول علی المؤمنین- مع أنهم جمیعا أو أکثرهم عالمون ببقاء حیاة الإنسان بعد الموت، و عدم بطلان ذاته- إنما هو لإیقاظهم و تنبیههم بما هو معلوم عندهم، یرتفع بالالتفات إلیه الحرج عن صدورهم، و الاضطراب و القلق عن قلوبهم إذا أصابتهم مصیبة القتل، فإنه لا یبقی مع ذلک من آثار القتل عند أولیاء القتیل إلا مفارقة فی أیام قلائل فی الدنیا و هو هین فی قبال مرضاة الله سبحانه و ما ناله القتیل من الحیاة الطیبة، و النعمة المقیمة، و رضوان من الله أکبر، و هذا نظیر خطاب النبی بمثل قوله تعالی: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُمْتَرِینَ الآیة، مع أنه (ص) أول الموقنین بآیات ربه، و لکنه کلام کنی به عن وضوح المطلب، و ظهوره بحیث لا یقبل أی خطور نفسانی لخلافه.



(نشأة البرزخ)

فالآیة تدل دلالة واضحة علی حیاة الإنسان البرزخیة، کالآیة النظیرة لها و هی 
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قوله: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: آل عمران- 169، و الآیات فی ذلک کثیرة.
و من أعجب الأمر ما ذکره بعض الناس فی الآیة: أنها نزلت فی شهداء بدر، فهی مخصوصة بهم فقط، لا تتعداهم إلی غیرهم هذا، و لقد أحسن بعض المحققین: من المفسرین فی تفسیر قوله: وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ الآیة، إذ سئل الله تعالی الصبر علی تحمل أمثال هذه الأقاویل.
و لیت شعری ما ذا یقصده هؤلاء بقولهم هذا؟ و علی أی صفة یتصورون حیاة شهداء بدر بعد قتلهم مع قولهم: بانعدام الإنسان بعد الموت و القتل، و انحلال ترکیبه و بطلانه؟ أ هو علی سبیل الإعجاز: باختصاصهم من الله بکرامة لم یکرم بها النبی الأکرم و سائر الأنبیاء و المرسلین و الأولیاء المقربین، إذ خصهم الله ببقاء وجودهم بعد الانعدام، فلیس ذلک بإعجاز بل إیجاد محال ضروری الاستحالة، و لا إعجاز فی محال، و لو جاز عند العقل إبطال هذا الحکم علی بداهتها لم یستقم حکم ضروری فما دونه؟ أم هو علی نحو الاستثناء فی حکم الحس بأن یکون الحس مخطئا فی أمر هؤلاء الشهداء؟ فهم أحیاء یرزقون بالأکل و الشرب و سائر التمتعات- و هم غائبون عن الحس- و ما ناله الحس من أمرهم بالقتل و قطع الأعضاء و سقوط الحس و انحلال الترکیب فقد أخطأ فی ذلک من رأس، فلو جاز علی الحس أمثال هذه الأغلاط فیصیب فی شی‌ء و یغلط فی آخر من غیر مخصص بطل الوثوق به علی الإطلاق، و لو کان المخصص هو الإرادة الإلهیة احتاج تعلقها إلی مخصص آخر، و الإشکال- و هو عدم الوثوق بالإدراک علی حاله، فکان من الجائز أن نجد ما لیس بواقع واقعا و الواقع لیس بواقع، و کیف یرضی عاقل أن یتفوه بمثل ذلک؟ و هل هو إلا سفسطة؟.
و قد سلک هؤلاء فی قولهم هذا مسلک العامة من المحدثین، حیث یرون أن الأمور الغائبة عن حواسنا مما یدل علیه الظواهر الدینیة من الکتاب و السنة، کالملائکة و أرواح المؤمنین و سائر ما هو من هذا القبیل موجودات مادیة طبیعیة، و أجسام لطیفة تقبل الحلول و النفوذ فی الأجسام الکثیفة، علی صورة الإنسان و نحوه، یفعل جمیع الأفعال الإنسانیة مثلا، و لها أمثال القوی التی لنا غیر أنها لیست محکومة بأحکام 
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الطبیعة: من التغیر و التبدل و الترکیب و انحلاله، و الحیاة و الموت الطبیعیتین، فإذا شاء الله تعالی ظهورها ظهرت لحواسنا، و إذا لم یشأ أو شاء أن لا تظهر لم تظهر، مشیة خالصة من غیر مخصص فی ناحیة الحواس، أو تلک الأشیاء.
و هذا القول منهم مبنی علی إنکار العلیة و المعلولیة بین الأشیاء، و لو صحت هذه الأمنیة الکاذبة بطلت جمیع الحقائق العقلیة، و الأحکام العلمیة، فضلا عن المعارف الدینیة و لم تصل النوبة إلی أجسامهم اللطیفة المکرمة التی لا تصل إلیها ید التأثیر و التأثر المادی الطبیعی، و هو ظاهر.
فقد تبین بما مر: أن الآیة دالة علی الحیاة البرزخیة، و هی المسماة بعالم القبر، عالم متوسط بین الموت و القیامة، ینعم فیه المیت أو یعذب حتی تقوم القیامة.
و من الآیات الدالة علیه- و هی نظیرة لهذه الآیة الشریفة- قوله تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ فَرِحِینَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ یَسْتَبْشِرُونَ بِالَّذِینَ لَمْ یَلْحَقُوا بِهِمْ مِنْ خَلْفِهِمْ أَلَّا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ. یَسْتَبْشِرُونَ بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 171، و قد مر تقریب دلالة الآیة علی المطلوب، و لو تدبر القائل باختصاص هذه الآیات بشهداء بدر فی متن الآیات لوجد أن سیاقها یفید اشتراک سائر المؤمنین معهم فی الحیاة، و التنعم بعد الموت.
و من الآیات قوله تعالی: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ کَلَّا إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: المؤمنون- 100، و الآیة ظاهرة الدلالة علی أن هناک حیاة متوسطة بین حیاتهم الدنیویة و حیاتهم بعد البعث، و سیجی‌ء تمام الکلام فی الآیة إن شاء الله تعالی.
و من الآیات قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ» (و من المعلوم أن المراد به أول ما یرونهم و هو یوم الموت کما تدل علیه آیات أخر) «لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً. وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً. أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا. وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ 
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(و هو یوم القیامة) وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ تَنْزِیلًا. الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ لِلرَّحْمنِ وَ کانَ یَوْماً عَلَی الْکافِرِینَ عَسِیراً: الفرقان- 26، و دلالتها ظاهرة. و سیأتی تفصیل القول فیها فی محله إن شاء الله تعالی.
و من الآیات قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ فَاعْتَرَفْنا بِذُنُوبِنا فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ»: المؤمن- 11، فهنا إلی یوم البعث- و هو یوم قولهم هذا- إماتتان و إحیائان، و لن تستقیم المعنی إلا بإثبات البرزخ، فیکون إماتة و إحیاء فی البرزخ و إحیاء فی یوم القیامة، و لو کان أحد الإحیائین فی الدنیا و الآخر فی الآخرة لم یکن هناک إلا إماتة واحدة من غیر ثانیة، و قد مر کلام یتعلق بالمقام فی قوله تعالی:
«کَیْفَ تَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ»: البقرة- 28 فارجع.
و من الآیات قوله تعالی: «وَ حاقَ بِآلِ فِرْعَوْنَ سُوءُ الْعَذابِ النَّارُ. یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ»: المؤمن- 46، إذ من المعلوم أن یوم القیامة لا بکرة فیه و لا عشی فهو یوم غیر الیوم.
و الآیات التی تستفاد منها هذه الحقیقة القرآنیة، أو تومئ إلیها کثیرة، کقوله تعالی: «تَاللَّهِ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَهُوَ وَلِیُّهُمُ الْیَوْمَ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: النحل- 63، إلی غیر ذلک.



(تجرد النفس)

و یتبین بالتدبر فی الآیة، و سائر الآیات التی ذکرناها حقیقة أخری أوسع من ذلک، و هی تجرد النفس، بمعنی کونها أمرا وراء البدن و حکمها غیر حکم البدن و سائر الترکیبات الجسمیة، لها نحو اتحاد بالبدن تدبرها بالشعور و الإرادة و سائر الصفات الإدراکیة، و التدبر فی الآیات السابقة الذکر یجلی هذا المعنی فإنها تفید أن الإنسان بشخصه لیس بالبدن، لا یموت بموت البدن، و لا یفنی بفنائه، و انحلال ترکیبه و تبدد أجزائه، و أنه یبقی بعد فناء البدن فی عیش هنی‌ء دائم، و نعیم مقیم، أو فی شقاء لازم، و عذاب ألیم، و أن سعادته فی هذه العیشة، و شقاءه فیها مرتبطة بسنخ ملکاته و أعماله، لا بالجهات الجسمانیة و الأحکام الاجتماعیة.
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فهذه معان تعطیها هذه الآیات الشریفة، و واضح أنها أحکام تغایر الأحکام الجسمانیة، و تتنافی الخواص المادیة الدنیویة من جمیع جهاتها، فالنفس الإنسانیة غیر البدن.
و مما یدل علیه من الآیات قوله تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ وَ یُرْسِلُ الْأُخْری : الزمر- 42، و التوفی و الاستیفاء هو أخذ الحق بتمامه و کماله، و ما تشتمل علیه الآیة: من الأخذ و الإمساک و الإرسال ظاهر فی المغایرة بین النفس و البدن.
و من الآیات قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ»: السجدة- 11، ذکر سبحانه شبهة من شبهات الکفار المنکرین للمعاد، و هو أنا بعد الموت و انحلال ترکیب أبداننا تتفرق أعضاؤنا، و تبدد أجزاؤنا، و تتبدل صورنا فنضل فی الأرض، و یفقدنا حواس المدرکین، فکیف یمکن أن نقع ثانیا فی خلق جدید؟
و هذا استبعاد محض، و قد لقن تعالی علی رسوله: الجواب عنه، بقوله: قُلْ: یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ الآیة، و حاصل الجواب أن هناک ملکا موکلا بکم هو یتوفاکم و یأخذکم، و لا یدعکم تضلوا و أنتم فی قبضته و حفاظته، و ما تضل فی الأرض إنما هو أبدانکم لا نفوسکم التی هی المدلول علیها بلفظ؛ کم؛ فإنه یتوفاکم.
و من الآیات قوله تعالی: «وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ» الآیة: السجدة- 9، ذکره فی خلق الإنسان ثم قال تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: الإسراء- 85، فأفاد أن الروح من سنخ أمره، ثم عرف الأمر فی قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس- 83 فأفاد أن الروح من الملکوت، و أنها کلمة؛ کن؛ ثم عرف الأمر بتوصیفه بوصف آخر بقوله: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر- 50، و التعبیر بقوله: کلمح بالبصر یعطی أن الأمر الذی هو کلمة؛ کن؛ موجود دفعی الوجود غیر تدریجیة، فهو یوجد من غیر اشتراط وجوده و تقییده بزمان أو مکان، و من هنا یتبین أن الأمر- و منه الروح شی‌ء غیر جسمانی و لا مادی فإن، الموجودات المادیة الجسمانیة من 
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أحکامها العامة أنها تدریجیة الوجود، مقیدة بالزمان و المکان، فالروح التی للإنسان لیست بمادیة جسمانیة، و إن کان لها تعلق بها.
و هناک آیات تکشف عن کیفیة هذا التعلق، فقد قال تعالی: «مِنْها خَلَقْناکُمْ»: طه- 55، و قال تعالی: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ»: الرحمن- 14 و قال تعالی «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ»: السجدة- 8، ثم قال:
سبحانه و تعالی «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ»: المؤمنون- 14، فأفاد أن الإنسان لم یکن إلا جسما طبیعیا یتوارد علیه صور مختلفة متبدلة، ثم أنشأ الله هذا الذی هو جسم جامد خامد خلقا آخر ذا شعور و إرادة، یفعل أفعالا: من الشعور و الإرادة و الفکر و التصرف فی الأکوان، و التدبیر فی أمور العالم بالنقل و التبدیل و التحویل إلی غیر ذلک مما لا یصدر عن الأجسام و الجسمانیات، فلا هی جسمانیة، و لا موضوعها الفاعل لها.
فالنفس بالنسبة إلی الجسم الذی ینتهی أمره إلی إنشائها- و هو البدن الذی تنشأ منه النفس- بمنزلة الثمرة من الشجرة و الضوء من الدهن بوجه بعید، و بهذا یتضح کیفیة تعلقها بالبدن ابتداعا، ثم بالموت تنقطع العلقة، و تبطل المسکة، فهی فی أول وجودها عین البدن، ثم تمتاز بالإنشاء منه، ثم تستقل عنه بالکلیة فهذا ما تفیده الآیات الشریفة المذکورة بظهورها: و هناک آیات کثیرة تفید هذه الحقیقة بالإیماء و التلویح، یعثر علیها المتدبر البصیر، و الله الهادی.
قوله تعالی: وَ لَنَبْلُوَنَّکُمْ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الْخَوْفِ وَ الْجُوعِ وَ نَقْصٍ مِنَ الْأَمْوالِ وَ الْأَنْفُسِ وَ الثَّمَراتِ لما أمرهم الله بالاستعانة بالصبر و الصلاة، و نهاهم عن القول بموت من یقتل منهم فی سبیل الله بل هم أحیاء بین لهم السبب الذی من أجله خاطبهم بما خاطب، و هو أنهم سیبتلون بما لا یتمهد لهم المعالی و لا یصفو لهم الأمر فی الحیاة الشریفة، و الدین الحنیف إلا به، و هو الحرب و القتال، لا یدور رحی النصر و الظفر علی مرادهم إلا أن یتحصنوا بهذین الحصنین و یتأیدوا بهاتین القوتین، و هما الصبر و الظفر، و یضیفوا إلی ذلک ثالثا و هو خصلة ما حفظها قوم إلا ظفروا بأقصی مرادهم و حازوا الغایة
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القصوی من کمالهم، و اشتد بأسهم و طابت نفسهم، و هو الإیمان بأن القتیل منهم غیر میت و لا فقید، و أن سعیهم بالمال و النفس غیر ضائع و لا باطل، فإن قتلوا عدوهم فهم علی الحیاة، و قد أبادوا عدوهم و ما کان یریده من حکومة الجور و الباطل علیهم- و إن قتلهم عدوهم فهم علی الحیاة- و لم یتحکم الجور و الباطل علیهم، فلهم إحدی الحسنیین علی أی حال.
و عامة الشدائد التی یأتی بها هو الخوف و الجوع و نقص الأموال و الأنفس فذکرها الله تعالی، و أما الثمرات فالظاهر أنها الأولاد، فإن تأثیر الحرب فی قلة النسل بموت الرجال و الشبان أظهر من تأثیره فی نقص ثمرات الأشجار، و ربما قیل: إن المراد ثمرات النخیل، و هی التمر و المراد بالأموال غیرها و هی الدواب من الإبل و الغنم.
قوله تعالی: وَ بَشِّرِ الصَّابِرِینَ الَّذِینَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ قالُوا إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ أعاد ذکر الصابرین لیبشرهم أولا، و یبین کیفیة الصبر بتعلیم ما هو الصبر الجمیل ثانیا، و یظهر به حق الأمر الذی یقضی بوجوب الصبر- و هو ملکه تعالی للإنسان- ثالثا، و یبین جزاءه العام- و هو الصلاة و الرحمة و الاهتداء- رابعا فأمر تعالی نبیه أولا بتبشیرهم، و لم یذکر متعلق البشارة لتفخیم أمره فإنها من الله سبحانه فلا تکون إلا خیرا و جمیلا، و قد ضمنها رب العزة، ثم بین أن الصابرین هم الذین یقولون: کذا و کذا عند إصابة المصیبة، و هی الواقعة التی تصیب الإنسان، و لا یستعمل لفظ المصیبة إلا فی النازلة المکروهة، و من المعلوم أن لیس المراد بالقول مجرد التلفظ بالجملة من غیر حضور معناها بالبال، و لا مجرد الإخطار من غیر تحقق بحقیقة معناها، و هی أن الإنسان مملوک لله بحقیقة الملک، و أن مرجعه إلی الله سبحانه و به یتحقق أحسن الصبر الذی یقطع منابت الجزع و الأسف، و یغسل رین الغفلة.
بیانه أن وجود الإنسان و جمیع ما یتبع وجوده، من قواه و أفعاله قائم الذات بالله الذی هو فاطره و موجده فهو قائم به مفتقر و مستند إلیه فی جمیع أحواله من حدوث و بقاء غیر مستقل دونه، فلربه التصرف فیه کیف شاء و لیس للإنسان من 
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الأمر شی‌ء إذ لا استقلال له بوجه أصلا فله الملک فی وجوده و قواه و أفعاله حقیقة.
ثم إنه تعالی ملکه بالإذن نسبة ذاته، و من هناک یقال: للإنسان وجود، و کذا نسبة قواه و أفعاله و من هناک یقال: للإنسان قوی کالسمع و البصر، و یقال: للإنسان أفعال کالمشی و النطق، و الأکل و الشرب، و لو لا الإذن الإلهی لم یملک الإنسان و لا غیره من المخلوقات نسبة من هذه النسب الظاهرة، لعدم استقلال فی وجودها من دون الله أصلا.
و قد أخبر سبحانه: أن الأشیاء سیعود إلی حالها قبل الإذن و لا یبقی ملک إلا لله وحده، قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ. لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن- 16، و فیه رجوع الإنسان بجمیع ما له و معه إلی الله سبحانه.
فهناک ملک حقیقی هو لله سبحانه لا شریک له فیه، لا الإنسان و لا غیره، و ملک ظاهری صوری کملک الإنسان نفسه و ولده و ماله و غیر ذلک و هو لله سبحانه حقیقة، و للإنسان بتملیکه تعالی فی الظاهر مجازا، فإذا تذکر الإنسان حقیقة ملکه تعالی، و نسبه إلی نفسه فوجد نفسه ملکا طلقا لربه، و تذکر أیضا أن الملک الظاهری فیما بین الإنسان و من جملتها ملک نفسه لنفسه و ماله و ولده سیبطل فیعود راجعا إلی ربه وجد أنه بالآخرة لا یملک شیئا أصلا لا حقیقة و لا مجازا، و إذا کان کذلک لم یکن معنی للتأثر عن المصائب الموجبة للتأثر عند إصابتها، فإن التأثر إنما یکون من جهة فقد الإنسان شیئا مما یملکه، حتی یفرح بوجدانه، و یحزن بفقدانه، و أما إذا أذعن و اعتقد أنه لا یملک شیئا لم یتأثر و لم یحزن، و کیف یتأثر من یؤمن بأن الله له الملک وحده یتصرف فی ملکه کیف یشاء؟.



(الأخلاق)

اعلم أن إصلاح أخلاق النفس و ملکاتها فی جانبی العلم و العمل، و اکتساب الأخلاق الفاضلة، و إزالة الأخلاق الرذیلة إنما هو بتکرار الأعمال الصالحة المناسبة لها و مزاولتها، و المداومة علیها، حتی تثبت فی النفس من الموارد الجزئیة علوم جزئیة، و تتراکم و تنتقش فی النفس انتقاشا متعذر الزوال أو متعسرها، مثلا إذا أراد الإنسان 
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إزالة صفة الجبن و اقتناء ملکة الشجاعة کان علیه أن یکرر الورود فی الشدائد و المهاول التی تزلزل القلوب و تقلقل الأحشاء، و کلما ورد فی مورد منها و شاهد أنه کان یمکنه الورود فیه و أدرک لذة الإقدام و شناعة الفرار و التحذر انتقشت نفسه بذلک انتقاشا بعد انتقاش حتی تثبت فیها ملکة الشجاعة، و حصول هذه الملکة العلمیة و إن لم یکن فی نفسه بالاختیار لکنه بالمقدمات الموصلة إلیه کما عرفت اختیاری کسبی.
إذا عرفت ما ذکرناه علمت أن الطریق إلی تهذیب الأخلاق و اکتساب الفاضلة منها أحد مسلکین:
المسلک الأول: تهذیبها بالغایات الصالحة الدنیویة، و العلوم و الآراء المحمودة عند الناس کما یقال: إن العفة و قناعة الإنسان بما عنده و الکف عما عند الناس توجب العزة و العظمة فی أعین الناس و الجاه عند العامة، و إن الشره یوجب الخصاصة و الفقر، و إن الطمع یوجب ذلة النفس المنیعة، و إن العلم یوجب إقبال العامة و العزة و الوجاهة و الأنس عند الخاصة، و إن العلم بصر یتقی به الإنسان کل مکروه، و یدرک کل محبوب و إن الجهل عمی، و إن العلم یحفظک و أنت تحفظ المال، و إن الشجاعة ثبات یمنع النفس عن التلون و الحمد من الناس علی أی تقدیر سواء غلب الإنسان أو غلب علیه بخلاف الجبن و التهور، و إن العدالة راحة النفس عن الهمم المؤذیة، و هی الحیاة بعد الموت ببقاء الاسم و حسن الذکر و جمیل الثناء و المحبة فی القلوب.
و هذا هو المسلک المعهود الذی رتب علیه علم الأخلاق، و المأثور من بحث الأقدمین من یونان و غیرهم فیه.
و لم یستعمل القرآن هذا المسلک الذی بناؤه علی انتخاب الممدوح عند عامة الناس عن المذموم عندهم، و الأخذ بما یستحسنه الاجتماع و ترک ما یستقبحه، نعم ربما جری علیه کلامه تعالی فیما یرجع بالحقیقة إلی ثواب أخروی أو عقاب أخروی کقوله تعالی:
«وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَیْکُمْ حُجَّةٌ»: البقرة- 150.
دعا سبحانه إلی العزم و الثبات، و علله بقوله: لئلا یکون، و کقوله تعالی: «وَ لا تَنازَعُوا فَتَفْشَلُوا وَ تَذْهَبَ رِیحُکُمْ وَ اصْبِرُوا»: الأنفال- 46، دعا سبحانه إلی الصبر و علله بأن ترکه و إیجاد النزاع یوجب الفشل و ذهاب الریح و جرأة العدو، و قوله تعالی «وَ لَمَنْ 
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صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: الشوری- 43، دعا إلی الصبر و العفو، و علله بالعزم و الإعظام.
المسلک الثانی: الغایات الأخرویة، و قد کثر ذکرها فی کلامه تعالی کقوله سبحانه «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ»: التوبة- 111، و قوله تعالی:
«إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ»: الزمر- 10، و قوله تعالی: «إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: إبراهیم- 22، و قوله تعالی: «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ»: البقرة- 257، و أمثالها کثیرة علی اختلاف فنونها.
و یلحق بهذا القسم نوع آخر من الآیات کقوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» فإن الآیة دعت إلی ترک الأسی و الفرح بأن الذی أصابکم ما کان لیخطئکم و ما أخطأکم ما کان لیصیبکم لاستناد الحوادث إلی قضاء مقضی و قدر مقدر، فالأسی و الفرح لغو لا ینبغی صدوره من مؤمن یؤمن بالله الذی بیده أزمة الأمور کما یشیر إلیه قوله تعالی:
«ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ» فهذا القسم من الآیات أیضا نظیر القسم السابق الذی یتسبب فیه إلی إصلاح الأخلاق بالغایات الشریفة الأخرویة، و هی کمالات حقیقیة غیر ظنیة یتسبب فیه إلی إصلاح الأخلاق بالمبادئ السابقة الحقیقیة من القدر و القضاء و التخلق بأخلاق الله و التذکر بأسماء الله الحسنی و صفاته العلیا و نحو ذلک.
فإن قلت: التسبب بمثل القضاء و القدر یوجب بطلان أحکام هذه النشأة الاختیاریة، و فی ذلک بطلان الأخلاق الفاضلة، و اختلال نظام هذه النشأة الطبیعیة، فإنه لو جاز الاستناد فی إصلاح صفة الصبر و الثبات و ترک الفرح و الأسی کما استفید من الآیة السابقة إلی کون الحوادث مکتوبة فی لوح محفوظ، و مقضیة بقضاء محتوم أمکن الاستناد إلی ذلک فی ترک طلب الرزق، و کسب کل کمال مطلوب، و الاتقاء عن کل رذیلة خلقیة و غیر ذلک، فیجوز حینئذ أن نقعد عن طلب الرزق، و الدفاع عن الحق، و نحو ذلک بأن الذی سیقع منه مقضی مکتوب، و کذا یجوز أن نترک السعی 
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فی کسب کل کمال، و ترک کل نقص بالاستناد التی حتم القضاء و حقیقة الکتاب، و فی ذلک بطلان کل کمال.
قلت: قد ذکرنا فی البحث عن القضاء، ما یتضح به الجواب عن هذا الإشکال، فقد ذکرنا ثم أن الأفعال الإنسانیة من أجزاء علل الحوادث، و من المعلوم أن المعالیل و المسببات یتوقف وجودها علی وجود أسبابها و أجزاء أسبابها، فقول القائل: إن الشبع إما مقضی الوجود، و إما مقضی العدم، و علی کل حال فلا تأثیر للأکل غلط فاحش، فإن الشبع فرض تحققه فی الخارج لا یستقیم إلا بعد فرض تحقق الأکل الاختیاری الذی هو أحد أجزاء علله، فمن الخطإ أن یفرض الإنسان معلولا من المعالیل، ثم یحکم بإلغاء علله أو شی‌ء من أجزاء علله.
فغیر جائز أن یبطل الإنسان حکم الاختیار الذی علیه مدار حیاته الدنیویة، و إلیه تنتسب سعادته و شقاؤه، و هو أحد أجزاء علل الحوادث التی تلحق وجوده من أفعاله أو الأحوال و الملکات الحاصلة من أفعاله، غیر أنه کما لا یجوز له إخراج إرادته و اختیاره من زمرة العلل، و إبطال حکمه فی التأثیر، کذلک لا یجوز له أن یحکم بکون اختیاره سببا وحیدا، و علة تامة إلیه تستند الحوادث، من غیر أن یشارکه شی‌ء آخر من أجزاء العالم و العلل الموجودة فیه التی فی رأسها الإرادة الإلهیة فإنه یتفرع علیه کثیر من الصفات المذمومة کالعجب و الکبر و البخل، و الفرح و الأسی، و الغم و نحو ذلک.
یقول الجاهل: أنا الذی فعلت کذا و ترکت کذا فیعجب بنفسه أو یستکبر علی غیره أو یبخل بماله- و هو جاهل بأن بقیة الأسباب الخارجة عن اختیاره الناقص، و هی ألوف و ألوف لو لم یمهد له الأمر لم یسد اختیاره شیئا، و لا أغنی عن شی‌ء- یقول الجاهل: لو أنی فعلت کذا لما تضررت بکذا، أو لما فات عنی کذا، و هو جاهل بأن هذا الفوت أو الموت یستند عدمه- أعنی الربح أو العافیة، أو الحیاة- إلی ألوف و ألوف من العلل یکفی فی انعدامها- أعنی فی تحقق الفوات أو الموت- انعدام واحد منها، و إن کان اختیاره موجودا، علی أن نفس اختیار الإنسان مستند إلی علل کثیرة خارجة عن اختیار الإنسان فالاختیار لا یکون بالاختیار.
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فإذا عرفت ما ذکرنا و هو حقیقة قرآنیة یعطیها التعلیم الإلهی کما مر، ثم تدبرت فی الآیات الشریفة التی فی المورد وجدت أن القرآن یستند إلی القضاء المحتوم و الکتاب المحفوظ فی إصلاح بعض الأخلاق دون بعض.
فما کان من الأفعال أو الأحوال و الملکات یوجب استنادها إلی القضاء و القدر إبطال حکم الاختیار فإن القرآن لا یستند إلیه، بل یدفعه کل الدفع کقوله تعالی:
«وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ»: الأعراف- 28.
و ما کان منها یوجب سلب استنادها إلی القضاء إثبات استقلال اختیار الإنسان فی التأثیر، و کونه سببا تاما غیر محتاج فی التأثیر، و مستغنیا عن غیره، فإنه یثبت استناده إلی القضاء و یهدی الإنسان إلی مستقیم الصراط الذی لا یخطئ بسالکه، حتی ینتفی عنه رذائل الصفات التی تتبعه کإسناد الحوادث إلی القضاء کی لا یفرح الإنسان بما وجده جهلا، و لا یحزن بما فقده جهلا کما فی قوله تعالی: «وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ»: النور- 33، فإنه یدعو إلی الجود بإسناد المال إلی إیتاء الله تعالی، و کما فی قوله تعالی: «وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ»: البقرة- 3، فإنه یندب إلی الإنفاق بالاستناد إلی أنه من رزق الله تعالی، و کما فی قوله تعالی: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا»: الکهف- 7، نهی رسوله ص عن الحزن و الغم استنادا إلی أن کفرهم لیس غلبة منهم علی الله سبحانه بل ما علی الأرض من شی‌ء أمور مجعولة علیها للابتلاء و الامتحان إلی غیر ذلک.
و هذا المسلک أعنی الطریقة الثانیة فی إصلاح الأخلاق طریقة الأنبیاء، و منه شی‌ء کثیر فی القرآن، و فیما ینقل إلینا من الکتب السماویة.
و هاهنا مسلک ثالث مخصوص بالقرآن الکریم لا یوجد فی شی‌ء مما نقل إلینا من الکتب السماویة، و تعالیم الأنبیاء الماضین سلام الله علیهم أجمعین، و لا فی المعارف المأثورة من الحکماء الإلهیین، و هو تربیة الإنسان وصفا و علما باستعمال علوم و معارف لا یبقی معها موضوع الرذائل، و بعبارة أخری إزالة الأوصاف الرذیلة بالرفع لا بالدفع.
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و ذلک کما أن کل فعل یراد به غیر الله سبحانه فالغایة المطلوبة منه إما عزة فی المطلوب یطمع فیها، أو قوة یخاف منها و یحذر عنها، لکن الله سبحانه یقول: «إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: یونس- 65، و یقول: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة- 165، و التحقق بهذا العلم الحق لا یبقی موضوعا لریاء، و لا سمعة، و لا خوف من غیر الله و لا رجاء لغیره، و لا رکون إلی غیره، فهاتان القضیتان إذا صارتا معلومتین للإنسان تغسلان کل ذمیمة وصفا أو فعلا عن الإنسان و تحلیان نفسه بحلیة ما یقابلها من الصفات الکریمة الإلهیة من التقوی بالله، و التعزز بالله و غیرهما من مناعة و کبریاء و استغناء و هیبة إلهیة ربانیة.
و أیضا قد تکرر فی کلامه تعالی: أن الملک لله، و أن له ملک السماوات و الأرض و أن له ما فی السماوات و الأرض و قد مر بیانه مرارا، و حقیقة هذا الملک کما هو ظاهر لا تبقی لشی‌ء من الموجودات استقلالا دونه، و استغناء عنه بوجه من الوجوه فلا شی‌ء إلا و هو سبحانه المالک لذاته و لکل ما لذاته، و إیمان الإنسان بهذا الملک و تحققه به یوجب سقوط جمیع الأشیاء ذاتا و وصفا و فعلا عنده عن درجة الاستقلال، فهذا الإنسان لا یمکنه أن یرید غیر وجهه تعالی، و لا أن یخضع لشی‌ء، أو یخاف أو یرجو شیئا، أو یلتذ أو یبتهج بشی‌ء، أو یرکن إلی شی‌ء أو یتوکل علی شی‌ء أو یسلم لشی‌ء أو یفوض إلی شی‌ء، غیر وجهه تعالی، و بالجملة لا یرید و لا یطلب شیئا إلا وجهه الحق الباقی بعد فناء کل شی‌ء، و لا یعرض إعراضا و لا یهرب إلا عن الباطل الذی هو غیره الذی لا یری لوجوده وقعا و لا یعبأ به قبال الحق الذی هو وجود باریه جل شأنه.
و کذلک قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : طه- 8، و قوله:
«ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الأنعام- 102، و قوله: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»،: السجدة- 7 و قوله: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ»: طه- 111 و قوله: «کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ»: البقرة- 116، و قوله: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ»: الإسراء- 23، و قوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: فصلت- 53، و قوله:
«أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: فصلت- 54، و قوله: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم- 42.
و من هذا الباب الآیات التی نحن فیها و هی قوله تعالی: «وَ بَشِّرِ الصَّابِرِینَ الَّذِینَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ قالُوا إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ» إلی آخرها فإن هذه الآیات و أمثالها
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مشتملة علی معارف خاصة إلهیة ذات نتائج خاصة حقیقیة لا تشابه تربیتها نوع التربیة التی یقصدها حکیم أخلاقی فی فنه، و لا نوع التربیة التی سنها الأنبیاء فی شرائعهم، فإن المسلک الأول کما عرفت مبنی علی العقائد العامة الاجتماعیة فی الحسن و القبح و المسلک الثانی مبنی علی العقائد العامة الدینیة فی التکالیف العبودیة و مجازاتها، و هذا المسلک الثالث مبنی علی التوحید الخالص الکامل الذی یختص به الإسلام علی مشرعه و آله أفضل الصلاة هذا.
فإن تعجب فعجب قول بعض المستشرقین من علماء الغرب فی تاریخه الذی یبحث فیه عن تمدن الإسلام، و حاصله: أن الذی یجب للباحث أن یعتنی به هو البحث عن شئون المدنیة التی بسطتها الدعوة الدینیة الإسلامیة بین الناس من متبعیها، و المزایا و الخصائص التی خلفها و ورثها فیهم من تقدم الحضارة و تعالی المدنیة، و أما المعارف الدینیة التی یشتمل علیها الإسلام فهی مواد أخلاقیة یشترک فیها جمیع النبوات، و یدعو إلیها جمیع الأنبیاء هذا.
و أنت بالإحاطة بما قدمناه من البیان تعرف سقوط نظره، و خبط رأیه فإن النتیجة فرع لمقدمتها، و الآثار الخارجیة المترتبة علی التربیة إنما هی موالید و نتائج لنوع العلوم و المعارف التی تلقاها المتعلم المتربی، و لیسا سواء قول یدعو إلی حق نازل و کمال متوسط و قول یدعو إلی محض الحق و أقصی الکمال، و هذا حال هذا المسلک الثالث، فأول المسالک یدعو إلی الحق الاجتماعی، و ثانیها یدعو إلی الحق الواقعی و الکمال الحقیقی الذی فیه سعادة الإنسان فی حیاته الآخرة، و ثالثها یدعو إلی الحق الذی هو الله، و یبنی تربیته علی أن الله سبحانه واحد لا شریک له، و ینتج العبودیة المحضة، و کم بین المسالک من فرق!.
و قد أهدی هذا المسلک إلی الاجتماع الإنسانی جما غفیرا من العباد الصالحین، و العلماء الربانیین، و الأولیاء المقربین رجالا و نساء، و کفی بذلک شرفا للدین.
علی أن هذا المسلک ربما یفترق عن المسلکین الآخرین بحسب النتائج، فإن بناءه علی الحب العبودی، و إیثار جانب الرب علی جانب العبد و من المعلوم أن الحب و الوله و التیم ربما یدل الإنسان المحب علی أمور لا یستصوبه العقل الاجتماعی الذی هو ملاک 
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الأخلاق الاجتماعیة، أو الفهم العام العادی الذی هو أساس التکالیف العامة الدینیة، فللعقل أحکام، و للحب أحکام، و سیجی‌ء توضیح هذا المعنی فی بعض الأبحاث الآتیة إن شاء الله تعالی.



[بیان 

قوله تعالی: أُولئِکَ عَلَیْهِمْ صَلَواتٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ رَحْمَةٌ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُهْتَدُونَ الآیة.
التدبر فی الآیة یعطی أن الصلاة غیر الرحمة بوجه، و یشهد به جمع الصلاة و إفراد الرحمة، و قد قال تعالی: «هُوَ الَّذِی یُصَلِّی عَلَیْکُمْ وَ مَلائِکَتُهُ لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ کانَ بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً»: الأحزاب- 43، و الآیة تفید کون قوله: وَ کانَ بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً، فی موقع العلة لقوله: هُوَ الَّذِی یُصَلِّی عَلَیْکُمْ و المعنی أنه إنما یصلی علیکم، و کان من اللازم المترقب ذلک، لأن عادته جرت علی الرحمة بالمؤمنین، و أنتم مؤمنون فکان من شأنکم أن یصلی علیکم حتی یرحمکم، فنسبة الصلاة إلی الرحمة نسبة المقدمة إلی ذیها و کالنسبة التی بین الالتفات و النظر، و التی بین الإلقاء فی النار و الإحراق مثلا، و هذا یناسب ما قیل فی معنی الصلاة: إنها الانعطاف و المیل، فالصلاة من الله سبحانه انعطاف إلی العبد بالرحمة و من الملائکة انعطاف إلی الإنسان بالتوسط فی إیصال الرحمة، و من المؤمنین رجوع و دعاء بالعبودیة و هذا لا ینافی کون الصلاة بنفسها رحمة و من مصادیقها، فإن الرحمة فی القرآن علی ما یعطیه التدبر فی مواردها هی العطیة المطلقة الإلهیة، و الموهبة العامة الربانیة، کما قال تعالی: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف- 156، و قال تعالی: «وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفْ مِنْ بَعْدِکُمْ ما یَشاءُ کَما أَنْشَأَکُمْ مِنْ ذُرِّیَّةِ قَوْمٍ آخَرِینَ»: الأنعام- 133، فالإذهاب لغناه و الاستخلاف و الإنشاء لرحمته، و هما جمیعا یستندان إلی رحمته کما یستندان إلی غناه فکل خلق و أمر رحمة، کما أن کل خلق و أمر عطیة تحتاج إلی غنی، قال تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً: الإسراء- 20، و من عطیته الصلاة فهی أیضا من الرحمة غیر أنها رحمة خاصة، و من هنا یمکن أن یوجه جمع الصلاة و إفراد الرحمة فی الآیة.
قوله تعالی: وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُهْتَدُونَ کأنه بمنزلة النتیجة لقوله: أُولئِکَ عَلَیْهِمْ صَلَواتٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ رَحْمَةٌ، و لذلک جدد اهتداءهم جملة ثانیة مفصولة عن الأولی، و لم یقل: صلوات من ربهم و رحمة و هدایة، و لم یقل: و أولئک هم المهدیون بل ذکر قبولهم للهدایة بالتعبیر بلفظ الاهتداء الذی هو فرع مترتب علی الهدایة، فقد تبین 
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أن الرحمة هدایتهم إلیه تعالی، و الصلوات کالمقدمات لهذه الهدایة و اهتداءهم نتیجة هذه الهدایة، فکل من الصلاة و الرحمة و الاهتداء غیر الآخر و إن کان الجمیع رحمة بنظر آخر.
فمثل هؤلاء المؤمنین فی ما یخبره الله من کرامته علیهم مثل صدیقک تلقاه و هو یرید دارک، و یسأل عنها یرید النزول بک فتلقاه بالبشر و الکرامة، فتورده مستقیم الطریق و أنت معه تسیره، و لا تدعه یضل فی مسیره حتی تورده نزلة من دارک و تعاهده فی الطریق بمأکله و مشربه، و رکوبه و سیره، و حفظه من کل مکروه یصیبه فجمیع هذه الأمور إکرام واحد لأنک إنما ترید إکرامه، و کل تعاهد تعاهد و إکرام خاص، و الهدایة غیر الإکرام، و غیر التعاهد، و هو مع ذلک إکرام فکل منها تعاهد، و کل منها هدایة و کل منها إکرام خاص، و الجمیع إکرام. فالإکرام الواحد العام بمنزلة الرحمة، و التعاهدات فی کل حین بمنزلة الصلوات، و النزول فی الدار بمنزلة الاهتداء.
و الإتیان بالجملة الاسمیة فی قوله: وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُهْتَدُونَ و الابتداء باسم الإشارة الدال علی البعید، و ضمیر الفصل ثانیا و تعریف الخبر بلام الموصول فی قوله: الْمُهْتَدُونَ کل ذلک لتعظیم أمرهم و تفخیمه- و الله أعلم-.



(بحث روائی فی البرزخ و حیاة الروح بعد الموت)

فی تفسیر القمی، عن سوید بن غفلة عن أمیر المؤمنین (ع) قال: إن ابن آدم إذا کان فی آخر یوم من الدنیا، و أول یوم من الآخرة مثل له ماله و ولده و عمله، فیلتفت إلی ماله فیقول: و الله إنی کنت علیک لحریصا شحیحا، فما لی عندک؟ فیقول: خذ منی کفنک، ثم یلتفت إلی ولده فیقول: و الله إنی کنت لکم لمحبا، و إنی کنت علیکم لحامیا، فما ذا لی عندکم؟ فیقولون: نؤدیک إلی حفرتک و نواریک فیها، ثم یلتفت إلی عمله فیقول: و الله إنی کنت فیک لزاهدا، و إنک کنت علی لثقیلا، فما ذا عندک؟
فیقول: أنا قرینک فی قبرک، و یوم حشرک، حتی أعرض أنا و أنت علی ربک، فإن 
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کان لله ولیا أتاه أطیب الناس ریحا- و أحسنهم منظرا، و أزینهم ریاشا، فیقول: بشر بروح من الله و ریحان و جنة نعیم، قد قدمت خیر مقدم، فیقول: من أنت؟ فیقول:
أنا عملک الصالح- أرتحل من الدنیا إلی الجنة، و إنه لیعرف غاسله، و یناشد حامله أن یعجله- فإذا دخل قبره أتاه ملکان، و هما فتانا القبر، یحبران أشعارهما، و یحبران الأرض بأنیابهما، و أصواتهما کالرعد القاصف، و أبصارهما کالبرق الخاطف، فیقولان له: من ربک، و من نبیک؟ و ما دینک؟ فیقول: الله ربی، و محمد نبیی، و الإسلام دینی، فیقولان: ثبتک الله فیما تحب و ترضی، و هو قول الله: یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا الآیة، فیفسحان له فی قبره مد بصره، و یفتحان له بابا إلی الجنة- و یقولان: نم قریر العین نوم الشاب الناعم، و هو قوله: أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا.
و إذا کان لربه عدوا فإنه یأتیه أقبح خلق الله ریاشا، و أنتنه ریحا، فیقول له أبشر بنزل من حمیم، و تصلیة جحیم، و إنه لیعرف غاسله، و یناشد حامله أن یحبسه، فإذا أدخل قبره أتیاه ممتحنا القبر، فألقیا عنه أکفانه ثم قالا له، من ربک؟ و من نبیک؟ و ما دینک؟ فیقول: لا أدری فیقولان له: ما دریت و لا هدیت، فیضربانه بمرزبة ضربة- ما خلق الله دابة إلا و تذعر لها ما خلا الثقلان، ثم یفتحان له بابا إلی النار، ثم یقولان له: نم بشر حال، فیبوء من الضیق مثل ما فیه القنا من الزج، حتی أن دماغه یخرج من بین ظفره و لحمه، و یسلط الله علیه حیات الأرض و عقاربها و هوامها تنهشه- حتی یبعثه الله من قبره، و إنه لیتمنی قیام الساعة مما هو فیه من الشر.
و فی منتخب البصائر، عن أبی بکر الحضرمی عن أبی جعفر (ع) قال: لا یسأل فی القبر إلا من محض الإیمان محضا- أو محض الکفر محضا- فقلت له: فسائر الناس؟
فقال: یلهی عنهم.
و فی أمالی الشیخ عن ابن ظبیان قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فقال: ما یقول الناس فی أرواح المؤمنین بعد موتهم؟ قلت: یقولون فی حواصل طیور خضر، فقال: سبحان الله، المؤمن أکرم علی الله من ذلک! إذا کان ذلک- أتاه رسول الله و علی و فاطمة و الحسن و الحسین (ع)، و معهم ملائکة الله عز و جل المقربون، فإن 
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أنطق الله لسانه بالشهادة له بالتوحید، و للنبی بالنبوة و الولایة لأهل البیت، شهد علی ذلک رسول الله ص- و علی و فاطمة و الحسن و الحسین (ع)- و الملائکة المقربون معهم- و إن اعتقل لسانه خص الله نبیه بعلم ما فی قلبه من ذلک، فشهد به، و شهد علی شهادة النبی: علی و فاطمة و الحسن و الحسین- علی جماعتهم من الله أفضل السلام- و من حضر معهم من الملائکة- فإذا قبضه الله إلیه صیر تلک الروح إلی الجنة، فی صورة کصورته، فیأکلون و یشربون- فإذا قدم علیهم القادم- عرفهم بتلک الصورة التی کانت فی الدنیا.
و فی المحاسن، عن حماد بن عثمان عن أبی عبد الله (ع) قال: ذکر الأرواح، أرواح المؤمنین فقال: یلتقون، قلت: یلتقون؟ قال: نعم یتساءلون و یتعارفون- حتی إذا رأیته قلت: فلان.
و فی الکافی، عن أبی عبد الله (ع) قال: إن المؤمن لیزور أهله فیری ما یحب، و یستر عنه ما یکره، و إن الکافر لیزور أهله، فیری ما یکره و یستر عنه ما یحب، قال: منهم من یزور کل جمعة، و منهم من یزور علی قدر عمله.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): أن الأرواح فی صفة الأجساد فی شجر من الجنة، تعارف و تساءل، فإذا قدمت الروح علی الأرواح تقول: دعوها، فإنها قد أقبلت من هول عظیم- ثم یسألونها ما فعل فلان، و ما فعل فلان- فإن قالت لهم: ترکته حیا ارتجوه، و إن قالت لهم: قد هلک، قالوا: قد هوی هوی.
أقول: و الروایات فی باب البرزخ کثیرة، و إنما نقلنا ما فیه جوامع معنی البرزخ، و فی المعانی المنقولة روایات مستفیضة کثیرة، و فیها دلالة علی نشأة مجردة عن المادة.



(بحث فلسفی) [تجرد النفس أیضا.]

هل النفس مجردة عن المادة؟ (و نعنی بالنفس ما یحکی عنه کل واحد منا بقوله، أنا؛ و بتجردها عدم کونها أمرا مادیا ذا انقسام و زمان و مکان).
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إنا لا نشک فی أنا نجد من أنفسنا مشاهدة معنی نحکی عنه: بأنا، و لا نشک أن کل إنسان هو مثلنا فی هذه المشاهدة التی لا نغفل عنه حینا من أحیان حیاتنا و شعورنا، و لیس هو شیئا من أعضائنا، و أجزاء بدننا التی نشعر بها بالحس أو بنحو من الاستدلال کأعضائنا الظاهرة المحسوسة بالحواس الظاهرة من البصر و اللمس و نحو ذلک، و أعضائنا الباطنة التی عرفناها بالحس و التجربة. فإنا ربما نغفل عن کل واحد منها و عن کل مجموع منها حتی عن مجموعها التام الذی نسمیه بالبدن، و لا نغفل قط عن المشهود الذی نعبر عنه: بأنا، فهو غیر البدن و غیر أجزائه.
و أیضا لو کان هو البدن أو شیئا من أعضائه أو أجزائه: أو خاصة من الخواص الموجود فیها- و هی جمیعا مادیة، و من حکم المادة التغیر التدریجی و قبول الانقسام و التجزی- لکان مادیا متغیرا و قابلا للانقسام و لیس کذلک فإن کل أحد إذا رجع إلی هذه المشاهدة النفسانیة اللازمة لنفسه، و ذکر ما کان یجده من هذه المشاهدة منذ أول شعوره بنفسه وجده معنی مشهودا واحدا باقیا علی حاله من غیر أدنی تعدد و تغیر، کما یجد بدنه، و أجزاء بدنه و الخواص الموجودة معها متغیرة متبدلة من کل جهة، فی مادتها و شکلها، و سائر أحوالها و صورها، و کذا وجده معنی بسیطا غیر قابل للانقسام و التجزی، کما یجد البدن و أجزاءه و خواصه- و کل مادة و أمر مادی کذلک- فلیست النفس هی البدن، و لا جزءا من أجزائه، و لا خاصة من خواصه، سواء أدرکناه بشی‌ء من الحواس أو بنحو من الاستدلال، أو لم ندرک، فإنها جمیعا مادیة کیفما فرضت، و من حکم المادة التغیر، و قبول الانقسام، و المفروض أن لیس فی مشهودنا المسمی بالنفس شی‌ء من هذه الأحکام فلیست النفس بمادیة بوجه.
و أیضا هذا الذی نشاهده نشاهده أمرا واحدا بسیطا لیس فیه کثرة من الأجزاء و لا خلیط من خارج بل هو واحد صرف فکل إنسان یشاهد ذلک من نفسه و یری أنه هو و لیس بغیره فهذا المشهود أمر مستقل فی نفسه، لا ینطبق علیه حد المادة و لا یوجد فیه شی‌ء من أحکامها اللازمة، فهو جوهر مجرد عن المادة، متعلق بالبدن نحو تعلق یوجب اتحادا ما له بالبدن و هو التعلق التدبیری و هو المطلوب.
و قد أنکر تجرد النفس جمیع المادیین، و جمع من الإلهیین من المتکلمین، و الظاهریین 
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من المحدثین، و استدلوا علی ذلک، و ردوا ما ذکر من البرهان بما لا یخلو عن تکلف من غیر طائل.
قال المادیون: إن الأبحاث العلمیة علی تقدمها و بلوغها الیوم إلی غایة الدقة فی فحصها و تجسسها لم تجد خاصة من الخواص البدنیة إلا وجدت علتها المادیة، و لم تجد أثرا روحیا لا یقبل الانطباق علی قوانین المادة حتی تحکم بسببها بوجود روح مجردة.
قالوا: و سلسلة الأعصاب تؤدی الإدراکات إلی العضو المرکزی و هو الجزء الدماغی علی التوالی و فی نهایة السرعة، ففیه مجموعة متحدة ذات وضع واحد لا یتمیز أجزاؤها و لا یدرک بطلان بعضها، و قیام الآخر مقامه، و هذا الواحد المتحصل هو نفسنا التی نشاهدها، و نحکی عنها بأنا، فالذی نری أنه غیر جمیع أعضائنا صحیح إلا أنه لا یثبت أنه غیر البدن و غیر خواصه، بل هو مجموعة متحدة من جهة التوالی و التوارد لا نغفل عنه، فإن لازم الغفلة عنه علی ما تبین بطلان الأعصاب و وقوفها عن أفعالها و هو الموت، و الذی نری أنه ثابت، صحیح لکنه لا من جهة ثباته و عدم تغیره فی نفسه بل الأمر مشتبه علی المشاهدة من جهة توالی الواردات الإدراکیة و سرعة ورودها، کالحوض الذی یرد علیه الماء من جانب و یخرج من جانب بما یساویه و هو مملوء دائما، فما فیه من الماء یجده الحس واحدا ثابتا، و هو بحسب الواقع لا واحد و لا ثابت، و کذا یجد عکس الإنسان أو الشجر أو غیرهما فیه واحدا ثابتا و لیس واحدا ثابتا بل هو کثیر متغیر تدریجا بالجریان التدریجی الذی لأجزاء الماء فیه، و علی هذا النحو وجود الثبات و الوحدة و الشخصیة التی نری فی النفس.
قالوا: فالنفس التی یقام البرهان علی تجردها من طریق المشاهدة الباطنیة هی فی الحقیقة مجموعة من خواص طبیعیة، و هی الإدراکات العصبیة التی هی نتائج حاصلة من التأثیر و التأثر المتقابلین بین جزء المادة الخارجیة، و جزء المرکب العصبی، و وحدتها وحدة اجتماعیة لا وحدة واقعیة حقیقیة.
أقول: أما قولهم: إن الأبحاث العلمیة المبتنیة علی الحس و التجربة لم تظفر فی سیرها الدقیق بالروح، و لا وجدت حکما من الأحکام غیر قابل التعلیل إلا بها فهو کلام 
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حق لا ریب فیه لکنه لا ینتج انتفاء النفس المجردة التی أقیم البرهان علی وجودها، فإن العلوم الطبیعیة الباحثة عن أحکام الطبیعة و خواص المادة إنما تقدر علی تحصیل خواص موضوعها الذی هو المادة، و إثبات ما هو من سنخها، و کذا الخواص و الأدوات المادیة التی نستعملها لتتمیم التجارب المادی إنما لها أن تحکم فی الأمور المادیة، و أما ما وراء المادة و الطبیعة، فلیس لها أن تحکم فیها نفیا و لا إثباتا، و غایة ما یشعر البحث المادی به هو عدم الوجدان، و عدم الوجدان غیر عدم الوجود، و لیس من شأنه کما عرفت أن یجد ما بین المادة التی هی موضوعها، و لا بین أحکام المادة و خواصها التی هی نتائج بحثها أمرا مجردا خارجا عن سنخ المادة و حکم الطبیعة.
و الذی جرأهم علی هذا النفی زعمهم أن المثبتین لهذه النفس المجردة إنما أثبتوها لعثورهم إلی أحکام حیویة من وظائف الأعضاء و لم یقدروا علی تعلیلها العلمی، فأثبتوا النفس المجردة لتکون موضوعا مبدأ لهذه الأفاعیل، فلما حصل العلم الیوم علی عللها الطبیعیة لم یبق وجه للقول بها، و نظیر هذا الزعم ما زعموه فی باب إثبات الصانع.
و هو اشتباه فاسد فإن المثبتین لوجود هذه النفس لم یثبتوها لذلک و لم یسندوا بعض الأفاعیل البدنیة إلی البدن فیما علله ظاهرة، و بعضها إلی النفس فیما علله مجهولة، بل أسندوا الجمیع إلی العلل البدنیة بلا واسطة و إلی النفس بواسطتها، و إنما أسندوا إلی النفس ما لا یمکن إسناده إلی البدن البتة و هو علم الإنسان بنفسه و مشاهدته ذاته کما مر.
و أما قولهم: إن الإنیة المشهودة للإنسان علی صفة الوحدة هی عدة من الإدراکات العصبیة الواردة علی المرکز علی التوالی و فی نهایة السرعة- و لها وحدة اجتماعیة- فکلام لا محصل له و لا ینطبق علیه الشهود النفسانی البتة، و کأنهم ذهلوا عن شهودهم النفسانی فعدلوا عنه إلی ورود المشهودات الحسیة إلی الدماغ و اشتغلوا بالبحث عما یلزم ذلک من الآثار التالیة و لیت شعری إذا فرض أن هناک أمورا کثیرة بحسب الواقع لا وحدة لها البتة، و هذه الأمور الکثیرة التی هی الإدراکات أمور مادیة لیس وراءها شی‌ء آخر إلا نفسها، و أن الأمر المشهود الذی هو النفس الواحدة هو عین هذه 
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الإدراکات الکثیرة، فمن أین حصل هذا الواحد الذی لا نشاهد غیره؟ و من أین حصلت هذه الوحدة المشهودة فیها عیانا؟ و الذی ذکروه من وحدتها الاجتماعیة کلام أشبه بالهزل منه بالجد فإن الواحد الاجتماعی هو کثیر فی الواقع من غیر وحدة و إنما وحدتها فی الحس أو الخیال کالدار الواحدة و الخط الواحد مثلا، لا فی نفسه، و المفروض فی محل کلامنا أن الإدراکات و الشعورات الکثیرة فی نفسها هی شعور واحد عند نفسها، فلازم قولهم إن هذه الإدراکات فی نفسها کثیرة لا ترجع إلی وحدة أصلا، و هی بعینها شعور واحد نفسانی واقعا، و لیس هناک أمر آخر له هذه الإدراکات الکثیرة فیدرکها علی نعت الوحدة کما یدرک الحاسة أو الخیال المحسوسات أو المتخیلات الکثیرة المجتمعة علی وصف الوحدة الاجتماعیة، فإن المفروض أن مجموع الإدراکات الکثیرة فی نفسها نفس الإدراک النفسانی الواحد فی نفسه، و لو قیل: إن المدرک هاهنا الجزء الدماغی یدرک الإدراکات الکثیرة علی نعت الوحدة کان الإشکال بحاله، فإن المفروض أن إدراک الجزء الدماغی نفس هذه الإدراکات الکثیرة المتعاقبة بعینها، لا أن للجزء الدماغی قوة إدراک تتعلق بهذه الإدراکات کتعلق القوی الحسیة بمعلوماتها الخارجیة و انتزاعها منها صورا حسیة، فافهم ذلک.
و الکلام فی کیفیة حصول الثبات و البساطة فی هذا المشهود الذی هو متغیر متجز فی نفسه کالکلام فی حصول وحدته.
مع أن هذا الفرض أیضا- أعنی أن یکون الإدراکات الکثیرة المتوالیة المتعاقبة مشعورة بشعور دماغی علی نعت الوحدة- نفسه فرض غیر صحیح، فما شأن الدماغ و القوة التی فیه، و الشعور الذی لها، و المعلوم الذی عندها، و هی جمیعا أمور مادیة، و من شأن المادة و المادی الکثرة، و التغیر، و قبول الانقسام، و لیس فی هذه الصورة العلمیة شی‌ء من هذه الأوصاف و النعوت، و لیس غیر المادة و المادی هناک شی‌ء؟.
و قولهم: إن الأمر یشتبه علی الحس أو القوة المدرکة، فیدرک الکثیر المتجزی المتغیر واحدا بسیطا ثابتا غلط واضح، فإن الغلط و الاشتباه من الأمور النسبیة التی تحصل بالمقایسة و النسبة، لا من الأمور النفسیة، مثال ذلک أنا نشاهد الأجرام العظیمة السماویة صغیرة کالنقاط البیض، و نغلط فی مشاهدتنا هذه، علی ما تبینه البراهین 
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العلمیة، و کثیر من مشاهدات حواسنا إلا أن هذه الأغلاط إنما تحصل و توجد إذا قایسنا ما عند الحس مما فی الخارج من واقع هذه المشهودات، و أما ما عند الحس فی نفسه فهو أمر واقعی کنقطة بیضاء لا معنی لکونه غلطا البتة.
و الأمر فیما نحن فیه من هذا القبیل فإن حواسنا و قوانا المدرکة إذا وجدت الأمور الکثیرة المتغیرة المتجزیة علی صفة الوحدة و الثبات و البساطة کانت القوی المدرکة غالطة فی إدراکها مشتبهة فی معلومها بالقیاس إلی المعلوم الذی فی الخارج و أما هذه الصورة العلمیة الموجودة عند القوة فهی واحدة ثابتة بسیطة فی نفسها البتة، و لا یمکن أن یقال للأمر الذی هذا شأنه: أنه مادی لفقده أوصاف المادة العامة.
فقد تحصل من جمیع ما ذکرنا أن الحجة التی أوردها المادیون من طریق الحس و التجربة إنما ینتج عدم الوجدان، و قد وقعوا فی المغالطة بأخذ عدم الوجود (و هو مدعاهم) مکان عدم الوجدان، و ما صوروه لتقریر الشهود النفسانی المثبت لوجود أمر واحد بسیط ثابت تصویر فاسد لا یوافق، لا الأصول المادیة المسلمة بالحس و التجربة، و لا واقع الأمر الذی هو علیه فی نفسه.
و أما ما افترضه الباحثون فی علم النفس الجدید فی أمر النفس و هو أنه الحالة المتحدة الحاصلة من تفاعل الحالات الروحیة، من الإدراک و الإرادة و الرضا و الحب و غیرها المنتجة لحالة متحدة مؤلفة فلا کلام لنا فیه، فإن لکل باحث أن یفترض موضوعا و یضعه موضوعا لبحثه، و إنما الکلام فیه من حیث وجوده و عدمه فی الخارج و الواقع مع قطع النظر عن فرض الفارض و عدمه، و هو البحث الفلسفی کما هو ظاهر علی الخبیر بجهات البحث.
و قال قوم آخرون من نفاة تجرد النفس من الملیین: إن الذی یتحصل من الأمور المربوطة بحیاة الإنسان کالتشریح و الفیزیولوجی أن هذه الخواص الروحیة الحیویة تستند إلی جراثیم الحیاة و السلولات التی هی الأصول فی حیاة الإنسان و سائر الحیوان، و تتعلق بها، فالروح خاصة و أثر مخصوص فیها لکل واحد منها أرواح متعددة فالذی 
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یسمیه الإنسان روحا لنفسه و یحکی عنه بأنا مجموعة متکونة من أرواح غیر محصورة علی نعت الاتحاد و الاجتماع، و من المعلوم أن هذه الکیفیات الحیویة و الخواص الروحیة تبطل بموت الجراثیم و السلولات و تفسد بفسادها فلا معنی للروح الواحدة المجردة الباقیة بعد فناء الترکیب البدنی غایة الأمر أن الأصول المادیة المکتشفة بالبحث العلمی لما لم تف بکشف رموز الحیاة کان لنا أن نقول: إن العلل الطبیعیة لا تفی بإیجاد الروح فهی معلولة لموجود آخر وراء الطبیعة، و أما الاستدلال علی تجرد النفس من جهة العقل محضا فشی‌ء لا یقبله و لا یصغی إلیه العلوم الیوم لعدم اعتمادها علی غیر الحس و التجربة، هذا.
أقول: و أنت خبیر بأن جمیع ما أوردناه علی حجة المادیین وارد علی هذه الحجة المختلقة من غیر فرق و نزیدها أنها مخدوشة أولا: بأن عدم وفاء الأصول العلمیة المکتشفة إلی الیوم ببیان حقیقة الروح و الحیاة لا ینتج عدم وفائها أبدا و لا عدم انتهاء هذه الخواص إلی العلل المادیة فی نفس الأمر علی جهل منا، فهل هذا إلا مغالطة وضع فیها العلم بالعدم مکان عدم العلم؟.
و ثانیا: بأن استناد بعض حوادث العالم- و هی الحوادث المادیة- إلی المادة، و بعضها الآخر و هی الحوادث الحیویة إلی أمر وراء المادة- و هو الصانع- قول بأصلین فی الإیجاد، و لا یرتضیه المادی و لا الإلهی، و جمیع أدلة التوحید یبطله.
و هنا إشکالات أخر أوردوها علی تجرد النفس مذکورة فی الکتب الفلسفیة و الکلامیة غیر أن جمیعها ناشئة عن عدم التأمل و الإمعان فیما مر من البرهان، و عدم التثبت فی تعقل الغرض منه، و لذلک أضربنا عن إیرادها، و الکلام علیها، فمن أراد الوقوف علیها فعلیه بالرجوع إلی مظانها، و الله الهادی.



(بحث أخلاقی)

علم الأخلاق (و هو الفن الباحث عن الملکات الإنسانیة المتعلقة بقواه النباتیة و الحیوانیة و الإنسانیة، و تمیز الفضائل منها من الرذائل لیستکمل الإنسان التحلی 
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و الاتصاف بها سعادته العلمیة، فیصدر عنه من الأفعال ما یجلب الحمد العام و الثناء الجمیل من المجتمع الإنسانی) یظفر ببحثه أن الأخلاق الإنسانیة تنتهی إلی قوی عامة ثلاثة فیه هی الباعثة للنفس علی اتخاذ العلوم العملیة التی تستند و تنتهی إلیها أفعال النوع و تهیئتها و تعبیتها عنده، و هی القوی الثلاث: الشهویة و الغضبیة و النطقیة الفکریة، فإن جمیع الأعمال و الأفعال الصادرة عن الإنسان إما من قبیل الأفعال المنسوبة إلی جلب المنفعة کالأکل و الشرب و اللبس و غیرها، و إما من الأفعال المنسوبة إلی دفع المضرة کدفاع الإنسان عن نفسه و عرضه و ماله و نحو ذلک، و هذه الأفعال هی الصادرة عن المبدأ الغضبی کما أن القسم السابق علیها صادر عن المبدأ الشهوی، و إما من الأعمال المنسوبة إلی التصور و التصدیق الفکری، کتألیف القیاس و إقامة الحجة و غیر ذلک، و هذه الأفعال صادرة عن القوة النطقیة الفکریة، و لما کانت ذات الإنسان کالمؤلفة المرکبة من هذه القوی الثلاث التی باتحادها و حصول الوحدة الترکیبیة منها یصدر أفعال خاصة نوعیة، و یبلغ الإنسان سعادته التی من أجلها جعل هذا الترکیب، فمن الواجب لهذا النوع أن لا یدع قوة من هذه القوی الثلاث تسلک مسلک الإفراط أو التفریط، و تمیل عن حاق الوسط إلی طرفی الزیادة و النقیصة، فإن فی ذلک خروج جزء المرکب عن المقدار المأخوذ منه فی جعل أصل الترکیب و فی ذلک خروج المرکب عن کونه ذاک المرکب و لازمه بطلان غایة الترکیب التی هی سعادة النوع.
و حد الاعتدال فی القوة الشهویة- و هی استعمالها علی ما ینبغی کما و کیفا- یسمی عفة، و الجانبان فی الإفراط و التفریط الشره و الخمود، و حد الاعتدال فی القوة الغضبیة هی الشجاعة، و الجانبان التهور و الجبن، و حد الاعتدال فی القوة الفکریة تسمی حکمة، و الجانبان الجربزة و البلادة، و تحصل فی النفس من اجتماع هذه الملکات ملکة رابعة هی کالمزاج من الممتزج، و هی التی تسمی عدالة، و هی إعطاء کل ذی حق من القوی حقه، و وضعه فی موضعه الذی ینبغی له، و الجانبان فیها الظلم و الانظلام.
فهذه أصول الأخلاق الفاضلة أعنی: العفة و الشجاعة و الحکمة و العدالة، و لکل منها فروع ناشئة منها راجعة بحسب التحلیل إلیها، نسبتها إلی الأصول المذکورة کنسبة النوع إلی الجنس، کالجود و السخاء، و القناعة و الشکر، و الصبر و الشهامة
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و الجرأة و الحیاء، و الغیرة و النصیحة، و الکرامة و التواضع، و غیرها، هی فروع الأخلاق الفاضلة المضبوطة فی کتب الأخلاق (و هاک شجرة تبین أصولها و تفرع فروعها) و علم الأخلاق یبین حد کل واحد منها و یمیزها من جانبیها فی الإفراط و التفریط، ثم یبین أنها حسنة جمیلة ثم یشیر إلی کیفیة اتخاذها ملکة فی النفس من طریقی العلم و العمل أعنی الإذعان بأنها حسنة جمیلة، و تکرار العمل بها حتی تصیر هیئة راسخة فی النفس.
مثاله أن یقال: إن الجبن إنما یحصل من تمکن الخوف من النفس، و الخوف إنما یکون من أمر ممکن الوقوع و عدم الوقوع، و المساوی الطرفین یقبح ترجیح أحد طرفیه علی الآخر من غیر مرجح و الإنسان العاقل لا ینبغی له ذلک فلا ینبغی للإنسان أن یخاف.
فإذا لقن الإنسان نفسه هذا القول ثم کرر الإقدام و الورود فی المخاوف و المهاول زالت عنه رذیلة الخوف، و هکذا الأمر فی غیره من الرذائل و الفضائل.
فهذا ما یقتضیه المسلک الأول علی ما تقدم فی البیان و خلاصته إصلاح النفس و تعدیل ملکاتها لغرض الصفة المحمودة و الثناء الجمیل.
و نظیره ما یقتضیه المسلک الثانی، و هو مسلک الأنبیاء و أرباب الشرائع، و إنما التفاوت من حیث الغرض و الغایة، فإن غایة الاستکمال الخلقی فی المسلک الأول الفضیلة المحمودة عند الناس و الثناء الجمیل منهم، و غایته فی المسلک الثانی السعادة الحقیقیة للإنسان و هو استکمال الإیمان بالله و آیاته، و الخبر الأخروی و هی سعادة و کمال فی الواقع لا عند الناس فقط، و مع ذلک فالمسلکان یشترکان فی أن الغایة القصوی و الغرض فیها الفضیلة الإنسانیة من حیث العمل.
و أما المسلک الثالث المتقدم بیانه فیفارق الأولین بأن الغرض فیه ابتغاء وجه الله لا اقتناء الفضیلة الإنسانیة و لذلک ربما اختلف المقاصد التی فیه مع ما فی المسلکین الأولین فربما کان الاعتدال الخلقی فیه غیر الاعتدال الذی فیهما و علی هذا القیاس، بیان ذلک أن العبد إذا أخذ إیمانه فی الاشتداد و الإزدیاد انجذبت نفسه إلی التفکیر فی ناحیة
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ربه، و استحضار أسمائه الحسنی، و صفاته الجمیلة المنزهة عن النقص و الشین و لا تزال تزید نفسه انجذابا، و تترقی مراقبة حتی صار یعبد الله کأنه یراه و أن ربه یراه، و یتجلی له فی مجالی الجذبة و المراقبة و الحب فیأخذ الحب فی الاشتداد لأن الإنسان مفطور علی حب الجمیل، و قد قال تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ»: البقرة- 165، و صار یتبع الرسول فی جمیع حرکاته و سکناته لأن حب الشی‌ء یوجب حب آثاره، و الرسول من آثاره و آیاته کما أن العالم أیضا آثاره و آیاته تعالی، و لا یزال یشتد هذا الحب ثم یشتد حتی ینقطع إلیه من کل شی‌ء، و لا یحب إلا ربه، و لا یخضع قلبه إلا لوجهه فإن هذا العبد لا یعثر بشی‌ء، و لا یقف علی شی‌ء و عنده شی‌ء من الجمال و الحسن إلا وجد أن ما عنده أنموذج یحکی ما عنده من کمال لا ینفد و جمال لا یتناهی و حسن لا یحد، فله الحسن و الجمال و الکمال و البهاء، و کل ما کان لغیره فهو له، لأن کل ما سواه آیة له لیس له إلا ذلک، و الآیة لا نفسیة لها، و إنما هی حکایة تحکی صاحبها و هذا العبد قد استولی سلطان الحب علی قلبه، و لا یزال یستولی، و لا ینظر إلی شی‌ء إلا لأنه آیة من آیات ربه، و بالجملة فینقطع حبه عن کل شی‌ء إلی ربه، فلا یحب شیئا إلا لله سبحانه و فی الله سبحانه.
و حینئذ یتبدل نحو إدراکه و عمله فلا یری شیئا إلا و یری الله سبحانه قبله و معه، و تسقط الأشیاء عنده من حیز الاستقلال فما عنده من صور العلم و الإدراک غیر ما عند الناس لأنهم إنما ینظرون إلی کل شی‌ء من وراء حجاب الاستقلال بخلافه، هذا من جهة العلم، و کذلک الأمر من جهة العمل فإنه إذا کان لا یحب إلا لله فلا یرید شیئا إلا لله و ابتغاء وجهه الکریم، و لا یطلب و لا یقصد و لا یرجو و لا یخاف، و لا یختار، و لا یترک، و لا ییأس، و لا یستوحش، و لا یرضی، و لا یسخط إلا لله و فی الله فیختلف أغراضه مع ما للناس من الأغراض و تتبدل غایة أفعاله فإنه قد کان إلی هذا الحین یختار الفعل و یقصد الکمال لأنه فضیلة إنسانیة، و یحذر الفعل أو الخلق لأنه رذیلة إنسانیة.
و أما الآن فإنما یرید وجه ربه، و لا هم له فی فضیلة و لا رذیلة، و لا شغل له بثناء جمیل، و ذکر محمود، و لا التفات له إلی دنیا أو آخرة أو جنة أو نار، و إنما همه ربه، و زاده ذل عبودیته، و دلیله حبه.
روت لی أحادیث الغرام صبابةبإسنادها عن جیرة العلم الفرد 
و حدثنی مر النسیم عن الصباعن الدوح عن وادی الغضا عن ربی نجد 
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بأن غرامی و الهوی قد تحالفاعلی تلفی حتی أوسد فی لحدی 
و هذا البیان الذی أوردناه و إن آثرنا فیه الإجمال و الاختصار لکنک إن أجدت فیه التأمل وجدته کافیا فی المطلوب و تبین أن هذا المسلک الثالث یرتفع فیه موضوع الفضیلة و الرذیلة، و یتبدل فیه الغایة و الغرض أعنی الفضیلة الإنسانیة إلی غرض واحد، و هو وجه الله، و ربما اختلف نظر هذا المسلک مع غیره فصار ما هو معدود فی غیره فضیلة رذیلة فیه و بالعکس.
بقی هنا شی‌ء و هو أن هاهنا نظریة أخری فی الأخلاق تغایر ما تقدم، و ربما عد مسلکا آخر، و هی أن الأخلاق تختلف أصولا و فروعا باختلاف الاجتماعات المدنیة لاختلاف الحسن و القبح من غیر أن یرجع إلی أصل ثابت قائم علی ساق، و قد ادعی أنها نتیجة النظریة المعروفة بنظریة التحول و التکامل فی المادة.
قالوا: إن الاجتماع الإنسانی مولود جمیع الاحتیاجات الوجودیة التی یرید الإنسان أن یرفعها بالاجتماع، و یتوسل بذلک، إلی بقاء وجود الاجتماع الذی یراه بقاء وجود شخصه، و حیث إن الطبیعة محکومة لقانون التحول و التکامل کان الاجتماع أیضا متغیرا فی نفسه، و متوجها فی کل حین إلی ما هو أکمل و أرقی، و الحسن و القبح و هما موافقة العمل لغایة الاجتماع أعنی الکمال و عدم موافقته له- لا معنی لبقائهما علی حال واحد، و جمودهما علی نهج فارد، فلا حسن مطلقا، و لا قبح مطلقا، بل هما دائما نسبیان مختلفان باختلاف الاجتماعات بحسب الأمکنة و الأزمنة، و إذا کان الحسن و القبح نسبیین متحولین وجب التغیر فی الأخلاق، و التبدل فی الفضائل و الرذائل و من هنا یستنتج أن الأخلاق تابعة للمرام القومی الذی هو وسیلة إلی نیل الکمال المدنی و الغایة الاجتماعیة، لتبعیة الحسن و القبح لذلک فما کان به التقدم و الوصول إلی الغایة و الغرض کان هو الفضیلة و فیه الحسن، و ما کان یدعو إلی الوقوف و الارتجاع کان هو الرذیلة، و علی هذا فربما کان الکذب و الافتراء و الفحشاء و الشقاوة و القساوة و السرقة و الوقاحة حسنة و فضیلة إذا وقعت فی طریق المرام الاجتماعی، و الصدق و العفة و الرحمة رذیلة قبیحة إذا أوجب الحرمان عن المطلوب، هذه خلاصة هذه النظریة العجیبة التی ذهبت إلیها الاشتراکیون من المادیین، و النظریة غیر حدیثة، علی ما زعموا،
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فقد کان الکلبیون من قدماء- الیونان- علی ما ینقل علی هذه المسلک، و کذا المزدکیون (و هم أتباع مزدک الذی ظهر بإیران علی عهد کسری و دعا إلی الاشتراک) کان عملهم علی ذلک، و یعهد من بعض القبائل الوحشیة بإفریقیة و غیرهم.
و کیف کان فهو مسلک فاسد و الحجة التی أقیمت علی هذه النظریة فاسدة من حیث البناء و المبنی معا.
توضیح ذلک: أنا نجد کل موجود من هذه الموجودات العینیة الخارجیة یصحب شخصیة تلازمه، و یلزمها أن لا یکون الموجود بسببه عین الموجود الآخر و یفارقه فی الوجود، کما أن وجود زید یصحب شخصیة و نوع وحدة لا یمکن معها أن یکون عین عمرو، فزید شخص واحد، و عمرو شخص آخر، و هما شخصان اثنان، لا شخص واحد، فهذه حقیقة لا شک فیها (و هذا غیر ما نقول: إن عالم المادة موجود ذو حقیقة واحدة شخصیة فلا ینبغی أن یشتبه الأمر).
و ینتج ذلک: أن الوجود الخارجی عین الشخصیة، لکن المفاهیم الذهنیة یخالف الموجود الخارجی فی هذا الحکم فإن المعنی کیف ما کان یجوز العقل أن یصدق علی أکثر من مصداق واحد کمفهوم الإنسان و مفهوم الإنسان الطویل، و مفهوم هذا الإنسان القائم أمامنا، و أما تقسیم المنطقیین المفهوم إلی الکلی و الجزئی، و کذا تقسیمهم الجزئی إلی الإضافی و الحقیقی فإنما هو تقسیم بالإضافة و النسبة، إما نسبة أحد المفهومین إلی الآخر و إما نسبته إلی الخارج، و هذا الوصف الذی فی المفاهیم- و هو جواز الانطباق علی أکثر من واحد- ربما نسمیه بالإطلاق کما نسمی مقابله بالشخصیة أو الوحدة.
ثم الموجود الخارجی (و نعنی به الموجود المادی خاصة) لما کان واقعا تحت قانون التغیر و الحرکة العمومیة کان لا محالة ذا امتداد منقسما إلی حدود و قطعات، کل قطعة منها تغایر القطعة الأخری مما تقدم علیها أو تأخر عنها، و مع ذلک فهی مرتبطة بها بوجودها، إذ لو لا ذلک لم یصدق معنی التغیر و التبدل لأن أحد شیئین إذا عدم من أصله، و الآخر وجد من أصله لم یکن ذلک تبدل هذا من ذاک، بل التبدل الذی یلازم کل حرکة إنما یتحقق بوجود قدر مشترک فی الحالین جمیعا.
و من هنا یظهر أن الحرکة أمر واحد بشخصه یتکثر بحسب الإضافة إلی الحدود،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 377
فیتعین بکل نسبة قطعة تغایر القطعة الأخری، و أما نفس الحرکة فسیلان و جریان واحد شخصی، و نحن ربما سمینا هذا الوصف فی الحرکة إطلاقا فی مقابل النسب التی لها إلی کل حد حد، فنقول: الحرکة المطلقة بمعنی قطع النظر عن إضافتها إلی الحدود.
و من هنا یظهر أن المطلق بالمعنی الثانی أمر واقعی موجود فی الخارج، بخلاف المطلق بالمعنی الأول فإن الإطلاق بهذا المعنی وصف ذهنی لموجود ذهنی، هذا.
ثم إنا لا نشک أن الإنسان موجود طبیعی ذو أفراد و أحکام و خواص و أن الذی توجده الخلقة هو الفرد من أفراد الإنسان دون مجموع الأفراد أعنی الاجتماع الإنسانی إلا أن الخلقة لما أحست بنقص وجوده، و احتیاجه إلی استکمالات لا تتم له وحدة، جهزه بأدوات و قوی تلائم سعیه للاستکمال فی ظرف الاجتماع و ضمن الأفراد المجتمعین، فطبیعة الإنسان الفرد مقصود للخلقة أولا و بالذات و الاجتماع مقصود لها ثانیا و بالتبع.
و أما حقیقة أمر الإنسانی مع هذا الاجتماع الذی تقتضیه و تتحرک إلیه الطبیعة الإنسانیة (إن صح إطلاق الاقتضاء و العلیة و التحرک فی مورد الاجتماع حقیقة) فإن الفرد من الإنسان موجود شخصی واحد بالمعنی الذی تقدم من شخصیته و وحدته، و هو مع ذلک واقع فی الحرکة، متبدل متحول إلی الکمال، و من هنا کان کل قطعة من قطعات وجوده المتبدل مغایرة لغیرها من القطعات، و هو مع ذلک ذو طبیعة سیالة مطلقة محفوظة فی مراحل التغیرات واحدة شخصیة، و هذه الطبیعة الموجودة فی الفرد محفوظة بالتوالد و التناسل و اشتقاق الفرد من الفرد- و هی التی نعبر عنها بالطبیعة النوعیة- فإنها محفوظة بالأفراد و إن تبدلت و عرض لها الفساد و الکون، بمثل البیان الذی مر فی خصوص الطبیعة الفردیة، فالطبیعة الشخصیة موجودة متوجهة إلی الکمال الفردی، و الطبیعة النوعیة موجودة مطلقة متوجهة إلی الکمال.
و هذا الاستکمال النوعی لا شک فی وجوده و تحققه فی نظام الطبیعة، و هو الذی نعتمد علیه فی قولنا: إن النوع الإنسانی مثلا متوجه إلی الکمال، و إن الإنسان الیوم أکمل وجودا من الإنسان الأولی، و کذا ما تحکم به فرضیة تحول الأنواع، فلو لا أن هناک طبیعة نوعیة خارجیة محفوظة فی الأفراد أو الأنواع مثلا لم یکن هذا الکلام إلا کلاما شعریا.
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و الکلام فی الاجتماع الشخصی القائم بین أفراد قوم أو فی عصر أو فی محیط، و نوع الاجتماع القائم بنوع الإنسان المستمر باستمراره و المتحول بتحوله (لو صح أن الاجتماع کالإنسان المجتمع حال خارجی لطبیعة خارجیة!) نظیر القول فی طبیعة الإنسان الشخصیة و النوعیة فی التقیید و الإطلاق.
فالاجتماع متحرک متبدل بحرکة الإنسان و تبدله و له وحدة من بادئ الحرکة إلی أین توجه بوجود مطلق- و هذا الواحد المتغیر بواسطة نسبته و إضافته إلی کل حد حد تصیر قطعة قطعة، و کل قطعة شخص واحد من أشخاص الاجتماع، و أشخاص الاجتماع مستندة فی وجودها إلی أشخاص الإنسان، کما أن مطلق الاجتماع بالمعنی الذی تقدم مستند إلی مطلق الطبیعة الإنسانیة، فإن حکم الشخص شخص الحکم و فرده، و حکم المطلق مطلق الحکم (لا کلی الحکم، فلسنا نعنی الإطلاق المفهومی فلا تغفل) و نحن لا نشک أن الفرد من الإنسان و هو واحد له حکم واحد باق ببقائه، إلا أنه متبدل بتبدلات جزئیة بتبع التبدلات الطارئة علی موضوعه الذی هو الإنسان فمن أحکام الإنسان الطبیعی أنه یتغذی و یفعل بالإرادة و یحس و یتفکر- و هو موجود مع الإنسان و باق- ببقائه و إن تبدل طبق تبدله فی نفسه، و کذلک الکلام فی أحکام مطلق الإنسان الموجود بوجود أفراده.
و لما کان الاجتماع من أحکام الطبیعة الإنسانیة و خواصها فمطلق الاجتماع (نعنی به الاجتماع المستمر الذی أوجدته الطبیعة الإنسانیة المستمرة من حین وجد الإنسان الفرد إلی یومنا هذا) من خواص النوع الإنسانی المطلق، موجود معه باق ببقائه، و أحکام الاجتماع التی أوجدها و اقتضاها هی مع الاجتماع موجودة بوجوده، باقیة ببقائه، و إن تبدلت بتبدلات جزئیة مع انحفاظ الأصل مثل نوعها، و حینئذ صح لنا أن نقول: إن هناک أحکاما اجتماعیة باقیة غیر متغیرة، کوجود مطلق الحسن و القبح، کما أن نفس الاجتماع المطلق کذلک، بمعنی أن الاجتماع لا ینقلب إلی غیر الاجتماع کالانفراد و إن تبدل اجتماع خاص إلی آخر خاص، و الحسن المطلق و الخاص کالاجتماع المطلق و الخاص بعینه.
ثم إنا نری أن الفرد من الإنسان یحتاج فی وجوده و بقائه إلی کمالات و منافع یجب 
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له أن یجتلبها و یضمها إلی نفسه، و الدلیل علی هذا الوجوب احتیاجه فی جهات وجوده و تجهیز الخلقة له بما یقوی به علی ذلک، کجهاز التغذی و جهاز التناسل مثلا، فعلی الإنسان أن یقدم علیه، و لیس له أن لا یقدم قطعا بالتفریط فإنه یناقض دلیل الوجوب الذی ذکرناه، و لیس له أن یقدم فی باب من أبواب الحاجة بما یزید علی اللازم بالإفراط، مثل أن یأکل حتی یموت، أو یمرض، أو یتعطل عن سائر قواه الفعالة، بل علیه أن یتوسط فی جلب کل کمال أو منفعة، و هذا التوسط هی العفة، و طرفاه الشره و الخمود، و کذلک نری الفرد فی وجوده و بقائه متوسطا بین نواقص و أضداد و مضار لوجوده یجب علیه أن یدفعها، و الدلیل علیه الاحتیاج و التجهیز فی نفسه فیجب علیه المقاومة و الدفاع علی ما ینبغی من التوسط، من غیر إفراط یضاد سائر تجهیزاته أو تفریط یضاد الاحتیاج و التجهیز المربوطین، و هذا التوسط هی الشجاعة، و طرفاها التهور و الجبن و نظیر الکلام جار فی العلم و مقابلیه أعنی الجربزة و البلادة، و فی العدالة و مقابلیها و هما الظلم و الانظلام.
فهذه أربع ملکات و فضائل یستدعیه الطبیعة الفردیة المجهزة بأدواتها: العفة و الشجاعة، و الحکمة، و العدالة- و هی کلها حسنة- لأن معنی الحسن الملاءمة لغایة الشی‌ء و کماله و سعادته، و هی جمیعا ملاءمة مناسبة لسعادة الفرد بالدلیل الذی تقدم ذکره، و مقابلاتها رذائل قبیحة، و إذا کان الفرد من الإنسان بطبیعته و فی نفسه علی هذا الوصف فهو فی ظرف الاجتماع أیضا علی هذا الوصف، و کیف یمکن أن یبطل الاجتماع- و هو من أحکام هذه الطبیعة- سائر أحکامها الوجودیة؟ و هل هو إلا تناقض الطبیعة الواحدة، و لیس حقیقة الاجتماع إلا تعاون الأفراد فی تسهیل الطریق إلی استکمال طبائعهم و بلوغها إلی غایة أمنیتها؟.
و إذا کان الفرد من الإنسان فی نفسه و فی ظرف الاجتماع علی هذا الوصف، فنوع الإنسان فی اجتماعه النوعی أیضا کذلک، فنوع الإنسان فی اجتماعه یستکمل بالدفاع بقدر ما لا یفسد الاجتماع و باجتلاب المنافع بقدر ما لا یفسد الاجتماع، و بالعلم بقدر ما لا یفسد الاجتماع، و بالعدالة الاجتماعیة- و هی إعطاء کل ذی حق حقه، و بلوغه حظه الذی یلیق به دون الظلم و الانظلام- و کل هذه الخصال الأربع فضائل بحکم 
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الاجتماع المطلق یقضی الاجتماع الإنسانی بحسنها المطلق و یعد مقابلاتها رذائل و یقضی بقبحها.
فقد تبین بهذا البیان: أن فی الاجتماع المستمر الإنسانی حسنا و قبحا لا یخلو عنهما قط و أن أصول الأخلاق الأربعة فضائل حسنة دائما، و مقابلاتها رذائل قبیحة دائما، و الطبیعة الإنسانیة الاجتماعیة تقضی بذلک، و إذا کان الأمر فی الأصول علی هذا النحو فالفروع المنتهیة بحسب التحلیل إلیها حکمها فی القبول ذلک، و إن کان ربما یقع اختلاف ما فی مصادیقها من جهة الانطباق علی ما سنشیر إلیه.
إذا عرفت ما ذکرنا ظهر لک وجه سقوط ما نقلنا من قولهم من أمر الأخلاق و هاک بیانه.
أما قولهم: إن الحسن و القبح المطلقین غیر موجودین، بل الموجود منهما النسبی من الحسن و القبح و هو متغیر مختلف باختلاف المناطق و الأزمنة و الاجتماعات، فهو مغالطة ناشئة من الخلط بین الإطلاق المفهومی بمعنی الکلیة و الإطلاق الوجودی بمعنی استمرار الوجود، فالحسن و القبح المطلقان الکلیان غیر موجودین فی الخارج لوصف الکلیة و الإطلاق، لکنهما لیسا هما الموجبین لما نقصده من النتیجة، و أما الحسن و القبح المطلقان المستمران بمعنی استمرارهما حکمین للاجتماع ما دام الاجتماع مستمرا باستمرار الطبیعة فهما کذلک، فإن غایة الاجتماع سعادة النوع، و لا یمکن موافقة جمیع الأفعال الممکنة و المفروضة للاجتماع کیف ما، فرض فهناک أفعال موافقة و مخالفة دائما فهناک حسن و قبح دائما.
و علی هذا فکیف یمکن أن یفرض اجتماع کیف ما فرض و لا یعتقد أهله أن من الواجب أن یعطی کل ذی حق حقه أو أن جلب المنافع بقدر ما ینبغی واجب أو أن الدفاع عن مصالح الاجتماع بقدر ما ینبغی لازم أو أن العلم الذی یتمیز به منافع الإنسان من غیرها فضیلة حسنة؟ و هذه هی العدالة و العفة، و الشجاعة، و الحکمة التی ذکرنا أن الاجتماع الإنسانی کیف ما فرض لا یحکم إلا بحسنها و کونها فضائل إنسانیة، و کذا کیف یتیسر لاجتماع أن لا یحکم بوجوب الانقباض و الانفعال عن التظاهر بالقبیح 
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الشنیع، و هو الحیاء من شعب العفة أو لا یحکم بوجوب السخط و تغیر النفس فی هتک المقدسات و هضم الحقوق، و هو الغیرة من شعب الشجاعة، أو لا یحکم بوجوب الاقتصار علی ما للإنسان من الحقوق الاجتماعیة، و هو القناعة أو لا یحکم بوجوب حفظ النفس فی موقعها الاجتماعی من غیر دحض الناس و تحقیرهم بالاستکبار و البغی بغیر الحق، و هو التواضع؟ و هکذا الأمر فی کل واحد واحد من فروع الفضائل.
و أما ما یزعمونه من اختلاف الأنظار فی الاجتماعات المختلفة فی خصوص الفضائل و صیرورة الخلق الواحد فضیلة عند قوم رذیلة عند آخرین فی أمثلة جزئیة فلیس من جهة اختلاف النظر فی الحکم الاجتماعی بأن یعتقد قوم بوجوب اتباع الفضیلة الحسنة و آخرون بعدم وجوبه بل من جهة الاختلاف فی انطباق الحکم علی المصداق و عدم انطباقه مثل أن الاجتماعات التی کانت تدیرها الحکومات المستبدة کانت تری لعرش الملک الاختیار التام فی أن یفعل ما یشاء، و یحکم ما یرید، و لیس ذلک لسوء ظنهم بالعدالة بل لاعتقادهم بأنه من حقوق السلطنة و الملک فلم یکن ذلک ظلما من مقام السلطنة بل إیفاء بحقوقه الحقة بزعمهم.
و مثل أن العلم کان یعیر به الملوک فی بعض الاجتماعات، کما یحکی عن ملة فرنسا فی القرون الوسطی، و لم یکن ذلک لتحقیرهم فضیلة العلم، بل لزعمهم أن العلم بالسیاسة و فنون إدارة الحکومة یضاد المشاغل السلطانیة.
و مثل أن عفة النساء بمعنی حفظ البضع من غیر الزوج، و کذا الحیاء من النساء و کذا الغیرة من رجالهن، و کذا عدة من الفضائل کالقناعة و التواضع أخلاق لا یذعن بفضلها فی بعض الاجتماعات، لکن ذلک منهم لأن اجتماعهم الخاص لا یعدها مصادیق للعفة و الحیاء و الغیرة و القناعة و التواضع، لا لأن هذه الفضائل لیست فضائل عندهم.
و الدلیل علی ذلک وجود أصلها عندهم، فهم یمدحون عفة الحاکم فی حکمه و القاضی فی قضائه، و یمدحون الاستحیاء من مخالفة القوانین، و یمدحون الغیرة للدفاع عن الاستقلال و الحضارة و عن جمیع مقدساتهم، و یمدحون القناعة بما عینه القانون من الحقوق لهم، و یمدحون التواضع لأئمتهم و هداتهم فی الاجتماع.
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و أما قولهم: بدوران الأخلاق فی حسنها مدار موافقتها لغایة المرام الاجتماعی و استنتاجهم ذلک من دوران حسنها مدار موافقة غایة الاجتماع ففیه مغالطة واضحة فإن المراد بالاجتماع الهیئة الحاصلة من عمل مجموع القوانین التی قررتها الطبیعة بین الأفراد المجتمعین و لا محالة تکون موصلة إلی سعادتهم لو لا الإخلال بانتظامها و جریها، و لا محالة لها أحکام: من الحسن و القبح و الفضیلة و الرذیلة، و المراد بالمرام مجموع الفرضیات التی وضعت لإیجاد اجتماع علی هیئة جدیدة بتحمیلها علی الأفراد المجتمعین، أعنی أن الاجتماع و المرام الاجتماعی متغایران بالفعلیة و القوة، و التحقق و فرض التحقق، فکیف یصیر حکم أحدهما عین حکم الآخر، و کیف یکون الحسن و القبح، و الفضیلة و الرذیلة التی عینها الاجتماع العام باقتضاء من الطبیعة الإنسانیة متبدلة إلی ما حکم به المرام الذی لیس إلا فرضا من فارض؟.
و لو قیل: أن لا حکم للاجتماع العام الطبیعی من نفسه بل الحکم للمرام، و خاصة إذا کانت فرضیة متلائمة لسعادة الأفراد عاد الکلام السابق فی الحسن و القبح، و الفضیلة و الرذیلة، و أنها تنتهی بالآخرة إلی اقتضاء مستمر من الطبیعة.
علی أن هاهنا محذورا آخر و هو أن الحسن و القبح و سائر الأحکام الاجتماعیة- و هی التی تعتمد علیها الحجة الاجتماعیة و تتألف منها الاستدلالات- لو کانت تابعة للمرام، و من الممکن بل الواقع تحقق مرامات مختلفة متناقضة متباینة أدی ذلک إلی ارتفاع الحجة المشترکة المقبولة عند عامة الاجتماعات، و لم یکن التقدم و النجاح حینئذ إلا للقدرة و التحکم، و کیف یمکن أن یقال: إن الطبیعة الإنسانیة ساقت أفرادها إلی حیاة اجتماعیة لا تفاهم بین أجزائها و لا حکم یجمعها إلا حکم مبطل لنفس الاجتماع؟ و هل هذا إلا تناقض شنیع فی حکم الطبیعة و اقتضائها الوجودی؟.



(بحث روائی آخر) فی متفرقات متعلقة بما تقدم‌

عن الباقر ع قال: أتی رجل رسول الله ص- فقال: إنی راغب نشیط فی الجهاد. قال: فجاهد فی سبیل الله- فإنک إن تقتل کنت حیا عند الله مرزوقا- و إن 
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مت فقد وقع أجرک علی الله 
الحدیث.
و قوله ص: و إن مت إلخ إشارة إلی قوله تعالی: «وَ مَنْ یَخْرُجْ مِنْ بَیْتِهِ مُهاجِراً إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ یُدْرِکْهُ الْمَوْتُ فَقَدْ وَقَعَ أَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ»: النساء- 100، و فیه دلالة علی أن الخروج إلی الجهاد مهاجرة إلی الله و رسوله.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): فی إسماعیل النبی الذی سماه الله سبحانه صادق الوعد، قال (ع) إنما سمی صادق الوعد- لأنه وعد رجلا فی مکان فانتظره فی ذلک المکان سنة، فسماه الله عز و جل صادق الوعد، ثم إن الرجل أتاه بعد ذلک الوقت- فقال له إسماعیل: ما زلت منتظرا لک 
الحدیث.
أقول: و هذا أمر ربما یحکم العقل العادی بکونه منحرفا عن جادة الاعتدال مع أن الله سبحانه جعله منقبة له (ع) حتی عظم قدره و رفع ذکره بقوله: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا وَ کانَ یَأْمُرُ أَهْلَهُ بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ وَ کانَ عِنْدَ رَبِّهِ مَرْضِیًّا»: مریم- 55، فلیس ذلک إلا أن المیزان الذی وزن به هذا العمل غیر المیزان الذی بید العقل العادی، فللعقل العادی تربیة بتدبیره و لله سبحانه تربیة لأولیائه بتأییده، و کلمة الله هی العلیا، و نظائر هذه القضیة کثیرة مرویة منقولة عن النبی و الأئمة و الأولیاء.
فإن قلت: کیف یمکن مخالفة الشرع مع العقل فی ما للعقل إلیه سبیل.
قلت: أما حکم العقل فی ما له إلیه سبیل ففی محله، لکنه یحتاج إلی موضوع یقع علیه حکمه، و قد عرفت فی ما تقدم أن أمثال هذه العلوم فی المسلک الثالث الذی ذکرناه لا تبقی للعقل موضوعا یحکم فیه و علیه، و هذا سبیل المعارف الإلهیة و الظاهر أن إسماعیل النبی (ع) کان أطلق القول بوعده بأن قال: أنتظرک هاهنا حتی تعود إلی ثم التزم علی إطلاق قوله صونا لنفسه عن نقض العهد و الکذب فی الوعد و حفظا لما ألقی الله فی روعه و أجراه علی لسانه،
و قد روی نظیره عن النبی ص: أنه کان عند المسجد الحرام- فوعده بعض أصحابه بالرجوع إلیه- و وعده النبی بانتظاره حتی یرجع فذهب فی شأنه و لم یرجع، فانتظره النبی ثلاثة أیام فی مکانه الذی وعده- حتی مر به الرجل بعد الثلاثة، و هو جالس ینتظر و الرجل قد نسی الوعد
، الحدیث.
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و فی الخصائص، للسید الرضی، عن أمیر المؤمنین (ع) قال:- و قد سمع رجلا یقول: إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ یا هذا إن قولنا: إنا لله إقرار منا بالملک، و إنا إلیه راجعون إقرار منا بالهلاک.
أقول: و قد اتضح معناه بما تقدم و رواه فی الکافی، مفصلا.
و فی الکافی،: عن إسحاق بن عمار و عبد الله بن سنان، عن الصادق (ع) قال:
قال رسول الله ص: قال الله عز و جل: إنی جعلت الدنیا بین عبادی قرضا- فمن أقرضنی فیها قرضا- أعطیته بکل واحدة عشرا إلی سبعمائة ضعف، و من لم یقرضنی قرضا و أخذت منه شیئا قسرا- أعطیته ثلاث خصال- لو أعطیت واحدة منهن ملائکتی لرضوا بها عنی، ثم قال أبو عبد الله: قول الله: الَّذِینَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ- قالُوا إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ، أُولئِکَ عَلَیْهِمْ صَلَواتٌ مِنْ رَبِّهِمْ فهذه واحدة من ثلاث خصال، و رحمة اثنتان، وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُهْتَدُونَ ثلاث، ثم قال أبو عبد الله (ع) هذا لمن أخذ الله منه شیئا قسرا.
أقول: و الروایة مرویة لطرق أخری متقاربة.
و فی المعانی، عن الصادق (ع): الصلاة من الله رحمة، و من الملائکة التزکیة، و من الناس دعاء.
أقول: و فی معناه عدة روایات أخر، و بین هذه الروایة و ما تقدمها تناف ظاهرا حیث إن الروایة السابقة تعد الصلاة غیر الرحمة، و یساعد علیه ظاهر قوله عَلَیْهِمْ صَلَواتٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ رَحْمَةٌ، و هذه الروایة تعدها رحمة و یرتفع التنافی بالرجوع إلی ما تقدم من البیان.



[سورة البقرة (2): آیة 158]





اشارة

إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما وَ مَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَإِنَّ اللَّهَ شاکِرٌ عَلِیمٌ (158)
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(بیان)

الصفا و المروة موضعان بمکة یأتی الحجاج بینهما بعمل السعی، و هما جبلان مسافة بینهما سبعمائة و ستون ذراعا و نصف ذراع علی ما قیل، و أصل الصفا فی اللغة الحجر الصلب الأملس، و أصل المروة الحجر الصلب، و الشعائر جمع شعیرة، و هی العلامة، و منه المشعر، و منه قولنا: أشعر، الهدی أی أعلمه، و الحج هو القصد بعد القصد، أی القصد المکرر، و هو فی اصطلاح الشرع العمل المعهود بین المسلمین، و الاعتمار الزیارة و أصله العمارة لأن الدیار تعمر بالزیارة، و هو فی اصطلاح الشرع زیارة البیت بالطریق المعهود، و الجناح المیل عن الحق و العدل، و یراد به الإثم، فیئول نفی الجناح إلی التجویز، و التطوف من الطواف، و هو الدوران حول الشی‌ء، و هو السیر الذی ینتهی آخره إلی أوله، و منه یعلم أن لیس من اللازم کونه حول شی‌ء، و إنما ذلک من مصادیقه الظاهرة و علی هذا المعنی أطلق التطوف فی الآیة، فإن المراد به السعی و هو قطع ما بین الصفا و المروة من المسافة سبع مرات متوالیة، و التطوع من الطوع بمعنی الطاعة، و قیل: إن التطوع یفارق الإطاعة فی أنه یستعمل فی المندوب خاصة، بخلاف الإطاعة و لعل ذلک- لو صح هذا القول- بعنایة أن العمل الواجب لکونه إلزامیا کأنه لیس بمأتی به طوعا، بخلاف المأتی من المندوب فإنه علی الطوع من غیر شائبة، و هذا تلطف عنائی و إلا فأصل الطوع یقابل الکره و لا ینافی الأمر الإلزامی.
قال تعالی: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً»: فصلت- 11، و أصل باب التفعل الأخذ لنفسه، کقولنا: تمیز أی أخذ یمیز، و تعلم الشی‌ء أی أخذ یعلمه، و تطوع خیرا أی أخذ یأتی بالخیر بطوعه، فلا دلیل من جهة اللغة علی اختصاص التطوع بالامتثال الندبی إلا أن توجبه العنایة العرفیة المذکورة.
فقوله تعالی: إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ إلی قوله: یَطَّوَّفَ بِهِما یشیر إلی کون المکانین معلمین بعلامة الله سبحانه، یدلان بذلک علیه، و یذکرانه تعالی و اختصاصهما بکونهما من الشعائر دون بقیة الأشیاء جمیعا یدل علی أن المراد بالشعائر لیست الشعائر التکوینیة بل هما شعیرتان بجعله تعالی إیاهما معبدین یعبد فیهما، فهما یذکران الله سبحانه، فکونهما شعیرتین یدل علی أنه تعالی قد شرع فیهما عبادة
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متعلقة بهما، و تفریع قوله: «فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما» إنما هو للإیذان بأصل تشریع السعی بین الصفا و المروة، لا لإفادة الندب، و لو کان المراد إفادة الندب کان الأنسب بسیاق الکلام أن یمدح التطوف، لا أن ینفی ذمه، فإن حاصل المعنی أنه لما کان الصفا و المروة معبدین و منسکین من معابد الله فلا یضرکم أن تعبدوه فیهما، و هذا لسان التشریع، و لو کان المراد إفادة الندب کان الأنسب أن یفاد أن الصفا و المروة لما کانا من شعائر الله فإن الله یحب السعی بینهما- و هو ظاهر- و التعبیر بأمثال هذا القول الذی لا یفید وحدة الإلزام فی مقام التشریع شائع فی القرآن، و کقوله تعالی فی الجهاد: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ»: الصف- 11، و فی الصوم «وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ»: البقرة- 184، و فی القصر «فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّلاةِ»: النساء- 101.
قوله تعالی: وَ مَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَإِنَّ اللَّهَ شاکِرٌ عَلِیمٌ إن کان معطوفا علی مدخول فاء التفریع فی قوله تعالی: فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ، کان کالتعلیل لتشریع التطوف بمعنی آخر أعم من العلة الخاصة التی تبین بقوله: إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ، و کان المراد بالتطوع مطلق الإطاعة لا الإطاعة المندوبة، و إن کان استینافا بالعطف إلی أول الآیة کان مسوقا لإفادة محبوبیة التطوف فی نفسه إن کان المراد بتطوع الخیر هو التطوف أو مسوقا لإفادة محبوبیة الحج و العمرة إن کان هما المراد بتطوع الخیر هذا.
و الشاکر و العلیم اسمان من أسماء الله الحسنی، و الشکر هو مقابلة من أحسن إلیه إحسان المحسن بإظهاره لسانا أو عملا کمن ینعم إلیه المنعم بالمال فیجازیه بالثناء الجمیل الدال علی نعمته أو باستعمال المال فی ما یرتضیه، و یکشف عن إنعامه، و الله سبحانه و إن کان محسنا قدیم الإحسان و منه کل الإحسان لا ید لأحد عنده حتی یستوجبه الشکر إلا أنه جل ثناؤه عد الأعمال الصالحة التی هی فی الحقیقة إحسانه إلی عباده إحسانا من العبد إلیه، فجازاه بالشکر و الإحسان و هو إحسان علی إحسان قال تعالی:
«هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلَّا الْإِحْسانُ»: الرحمن- 60، و قال تعالی: «إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً»: الدهر- 22، فإطلاق الشاکر علیه تعالی علی حقیقة معنی الکلمة من غیر مجاز.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی،: عن بعض أصحابنا عن الصادق (ع): سألته: عن السعی 
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بین الصفا و المروة فریضة هی أم سنة؟ قال: فریضة، قلت: أ لیس الله یقول:
فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما؟ قال: کان ذلک فی عمرة القضاء، و ذلک أن رسول الله کان شرط علیهم أن یرفعوا الأصنام- فتشاغل رجل من أصحابه حتی أعیدت الأصنام- قال: فأنزل الله إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ- فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما، أی و الأصنام علیها:
أقول: و عن الکافی، ما یقرب منه.
و فی الکافی، أیضا عن الصادق (ع): فی حدیث حج النبی (ع): بعد ما طاف بالبیت و صلی رکعتیه- قال: (ص) إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ فابدأ بما بدأ الله عز و جل، و إن المسلمین کانوا یظنون- أن السعی بین الصفا و المروة شی‌ء صنعه المشرکون- فأنزل الله إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ- فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما.
أقول: و لا تنافی بین الروایتین فی شأن النزول، و هو ظاهر، و قوله (ع) فی الروایة فابدأ بما بدأ الله ملاک التشریع، و قد مضی فی حدیث هاجر و سعیها سبع مرات بین الصفا و المروة أن السنة جرت بذلک.
و فی الدر المنثور،: عن عامر الشعبی قال": کان وثن بالصفا یدعی إساف، و وثن بالمروة یدعی نائلة- فکان أهل الجاهلیة إذا طافوا بالبیت- یسعون بینهما و یمسحون الوثنین- فلما قدم رسول الله (ع) قالوا: یا رسول الله- إن الصفا و المروة إنما کان یطاف بهما من أجل الوثنین، و لیس الطواف بهما من الشعائر، فأنزل الله: إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ الآیة فذکر الصفا من أجل الوثن الذی کان علیه، و أثبت المروة من جهة الصنم الذی کان علیه موثبا.
أقول: و قد روی الفریقان فی المعانی السابقة روایات کثیرة.
و مقتضی جمیع هذه الروایات أن الآیة نزلت فی تشریع السعی فی سنة حج فیها المسلمون، و سورة البقرة أول سورة نزلت بالمدینة، و من هنا یستنتج أن الآیة غیر متحدة السیاق مع ما قبلها من آیات القبلة فإنها نزلت فی السنة الثانیة من الهجرة
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کما تقدم، و مع الآیات التی فی مفتتح السورة، فإنها نزلت فی السنة الأولی من الهجرة فللآیات سیاقات متعددة کثیرة، لا سیاق واحد.
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اشارة

إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلْنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الْهُدی مِنْ بَعْدِ ما بَیَّنَّاهُ لِلنَّاسِ فِی الْکِتابِ أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ یَلْعَنُهُمُ اللاَّعِنُونَ (159) إِلاَّ الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ بَیَّنُوا فَأُولئِکَ أَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ أَنَا التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (160) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ (161) خالِدِینَ فِیها لا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ (162)



(بیان)

قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلْنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الْهُدی الظاهر و الله أعلم- أن المراد بالهدی ما تضمنه الدین الإلهی من المعارف و الأحکام الذی یهدی تابعیه إلی السعادة، و بالبینات الآیات و الحجج التی هی بینات و أدلة و شواهد علی الحق الذی هو الهدی، فالبینات فی کلامه تعالی وصف خاص بالآیات النازلة، و علی هذا یکون المراد بالکتمان و هو الإخفاء- أعم من کتمان أصل الآیة، و عدم إظهاره للناس، أو کتمان دلالته بالتأویل أو صرف الدلالة بالتوجیه، کما کانت الیهود تصنع ببشارات النبوة ذلک فما یجهله الناس لا یظهرونه لهم، و ما یعلم به الناس یؤولونه بصرفه عنه (ص).
قوله تعالی: مِنْ بَعْدِ ما بَیَّنَّاهُ لِلنَّاسِ أفاد أن کتمانهم إنما هو بعد البیان و التبین للناس، لا لهم فقط، و ذلک أن التبین لکل شخص شخص من أشخاص الناس أمر
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لا یحتمله النظام الموجود المعهود فی هذا العالم، لا فی الوحی فقط، بل فی کل إعلام عمومی و تبیین مطلق، بل إنما یکون باتصال الخبر إلی بعض الناس من غیر واسطة و إلی بعض آخرین بواسطتهم، بتبلیغ الحاضر الغائب، و العالم الجاهل، فالعالم یعد من وسائط البلوغ و أدواته، کاللسان و الکلام: فإذا بین الخبر للعالم المأخوذ علیه المیثاق بعلمه مع غیره من المشافهین فقد بین الناس، فکتمان العالم علمه هذا کتمان العلم عن الناس بعد البیان لهم و هو السبب الوحید الذی عده الله سبحانه سببا لاختلاف الناس فی الدین و تفرقهم فی سبل الهدایة و الضلالة، و إلا فالدین فطری تقبله الفطرة و تخضع له القوة الممیزة بعد ما بین لها، قال تعالی «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ، ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: الروم- 30، فالدین فطری علی الخلقة لا یدفعه الفطرة أبدا لو ظهر لها ظهورا ما بالصفاء من القلب، کما فی الأنبیاء، أو ببیان قولی، و لا محالة ینتهی هذا الثانی إلی ذلک الأول فافهم ذلک.
و لذلک جمع فی الآیة بین کون الدین فطریا علی الخلقة و بین عدم العلم به فقال:
فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها، و قال: لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ و قال تعالی:
«وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: البقرة- 213، فأفاد أن الاختلاف فیما یشتمل علیه الکتاب إنما هو ناش عن بغی العلماء الحاملین له، فالاختلافات الدینیة و الانحراف عن جادة الصواب معلول بغی العلماء بالإخفاء و التأویل و التحریف، و ظلمهم، حتی أن الله عرف الظلم بذلک یوم القیامة کما قال: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً»: الأعراف- 44، و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
فقد تبین أن الآیة مبتنیة علی الآیة أعنی، أن قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلْنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الْهُدی مِنْ بَعْدِ ما بَیَّنَّاهُ لِلنَّاسِ فِی الْکِتابِ الآیة، مبتنیة علی قوله تعالی:
کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ الآیة، و مشیرة إلی جزاء هذا البغی بذیلها و هو قوله: أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ إلخ.
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قوله تعالی: أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ یَلْعَنُهُمُ اللَّاعِنُونَ بیان لجزاء بغی الکاتمین لما أنزله الله من الآیات و الهدی، و هو اللعن من الله، و اللعن من کل لاعن، و قد کرر اللعن لأن اللعن مختلف فإنه من الله التبعید من الرحمة و السعادة و من اللاعنین سؤاله من الله، و قد أطلق اللعن منه و من اللاعنین و أطلق اللاعنین، و هو یدل علی توجیه کل اللعن من کل لاعن إلیهم و الاعتبار یساعد علیه فإن الذی یقصده لاعن بلعنه هو البعد عن السعادة، و لا سعادة بحسب الحقیقة، إلا السعادة الحقیقیة الدینیة، و هذه السعادة لما کانت مبینة من جانب الله، مقبولة عند الفطرة، فلا یحرم عنها محروم إلا بالرد و الجحود، و کل هذا الحرمان إنما هو لمن علم بها و جحدها عن علم دون من لا یعلم بها و لم تبین له، و قد أخذ المیثاق علی العلماء أن یبثوا علمهم و ینشروا ما عندهم من الآیات و الهدی، فإذا کتموه و کفوا عن بثه فقد جحدوه فأولئک یلعنهم الله و یلعنهم اللاعنون، و یشهد لما ذکرنا الآیة الآتیة: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ- إلی قوله أَجْمَعِینَ الآیة فإن الظاهر أن قوله: إِنَ للتعلیل أو لتأکید مضمون هذه الآیة، بتکرار ما هو فی مضمونها و معناها و هو قوله: الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ.
قوله تعالی: إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ بَیَّنُوا الآیة استثناء من الآیة السابقة، و المراد بتقیید توبتهم بالتبین أن یتبین أمرهم و یتظاهروا بالتوبة، و لازم ذلک أن یبینوا ما کتموه للناس و أنهم کانوا کاتمین و إلا فلم یتوبوا بعد لأنهم کاتمون بعد بکتمان أنهم کانوا کاتمین.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ، کنایة عن إصرارهم علی کفرهم و عنادهم و تعنتهم فی قبول الحق فإن من لا یدین بدین الحق لا لعناد و استکبار بل لعدم تبینه له لیس بکافر بحسب الحقیقة، بل مستضعف، أمره إلی الله، و یشهد بذلک تقیید کفر الکافرین فی غالب الآیات و التکذیب و خاصة فی آیات هبوط آدم المشتملة علی أول تشریع شرع لنوع الإنسان، قال تعالی: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً» إلی قوله- «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة- 39، فالمراد بالذین کفروا فی الآیة هم المکذبون المعاندون- و هم الکاتمون لما أنزل الله- و جازاهم الله تعالی بقوله: أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ و هذا حکم من الله سبحانه أن یلحق بهم کل لعن لعن به ملک من الملائکة أو أحد من الناس جمیعا من غیر استثناء، فهؤلاء سبیلهم سبیل الشیطان،
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إذ قال الله سبحانه فیه: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ»: الحجر- 35، فجعل جمیع اللعن علیه فهؤلاء- و هم العلماء الکاتمون لعلمهم- شرکاء الشیطان فی اللعن العام المطلق و نظراؤه فیه، فما أشد لحن هذه الآیة و أعظم أمرها! و سیجی‌ء فی الکلام علی قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال- 37، ما یتعلق بهذا المقام إن شاء الله العزیز.
قوله تعالی: خالِدِینَ فِیها، أی فی اللعنة و قوله: لا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ فی تبدیل السیاق بوضع العذاب موضع اللعنة دلالة علی أن اللعنة تتبدل علیهم عذابا.
و اعلم أن فی هذه الآیات موارد من الالتفات، فقد التفت فی الآیة الأولی من التکلم مع الغیر إلی الغیبة فی قوله: أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ لأن المقام مقام تشدید السخط، و السخط یشتد إذا عظم اسم من ینسب إلیه أو وصفه- و لا أعظم من الله سبحانه- فنسب إلیه اللعن لیبلغ فی الشدة کل مبلغ، ثم التفت فی الآیة الثانیة من الغیبة إلی التکلم وحده بقوله: فَأُولئِکَ أَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ أَنَا التَّوَّابُ الرَّحِیمُ للدلالة علی کمال الرحمة و الرأفة، بإلقاء کل نعت و طرح کل صفة و تصدی الأمر بنفسه تعالی و تقدس، فلیست الرأفة و الحنان المستفادة من هذه الجملة کالتی یستفاد من قولنا مثلا: فأولئک یتوب الله علیهم أو یتوب ربهم علیهم، ثم التفت فی الآیة الثالثة من التکلم وحده إلی الغیبة بقوله: أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ و الوجه فیه نظیر ما ذکرناه فی الالتفات الواقع فی الآیة الأولی.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن بعض أصحابنا عن الصادق (ع) قال: قلت له: أخبرنی عن قول الله عز و جل: إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ الآیة، قال: نحن نعنی بها- و الله المستعان- إن الواحد منا إذا صارت إلیه لم یکن له- أو لم یسعه إلا أن یبین للناس من یکون بعده.
و عن الباقر (ع)،: فی الآیة، قال: یعنی بذلک نحن، و الله المستعان.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 392
و عن محمد بن مسلم قال (ع): هم أهل الکتاب.
أقول: کل ذلک من قبیل الجری و الانطباق، و إلا فالآیة مطلقة.
و فی بعض الروایات عن علی (ع): تفسیره بالعلماء إذا فسدوا.
و فی المجمع، عن النبی: فی الآیة، قال: من سئل عن علم یعلمه فکتمه- ألجم یوم القیامة بلجام من نار، و هو قوله: أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ یَلْعَنُهُمُ اللَّاعِنُونَ 
أقول: و الخبران یؤیدان ما قدمناه.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: وَ یَلْعَنُهُمُ اللَّاعِنُونَ قال: نحن هم، و قد قالوا: هوام الأرض.
أقول: هو إشارة إلی ما یفیده قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الْأَشْهادُ هؤُلاءِ الَّذِینَ کَذَبُوا عَلی رَبِّهِمْ أَلا لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ»: هود- 18، فإنهم الأشهاد المأذونون فی الکلام یوم القیامة، و القائلون صوابا، و قوله: و قالوا: هوام الأرض، هو منقول عن المفسرین کمجاهد و عکرمة و غیرهما، و ربما نسب فی بعض الروایات إلی النبی ص.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلْنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الْهُدی فی علی.
أقول: و هو من قبیل الجری و الانطباق‌
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وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ (163) إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ الْفُلْکِ الَّتِی تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِما یَنْفَعُ النَّاسَ وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ ماءٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها وَ بَثَّ فِیها مِنْ کُلِّ دَابَّةٍ وَ تَصْرِیفِ الرِّیاحِ وَ السَّحابِ الْمُسَخَّرِ بَیْنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (164) وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَتَّخِذُ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْداداً یُحِبُّونَهُمْ کَحُبِّ اللَّهِ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً وَ أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعَذابِ (165) إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ (166) وَ قالَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا لَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَتَبَرَّأَ مِنْهُمْ کَما تَبَرَّؤُا مِنَّا کَذلِکَ یُرِیهِمُ اللَّهُ أَعْمالَهُمْ حَسَراتٍ عَلَیْهِمْ وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ (167)
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(بیان)

الآیات متحدة متسقة ذات نظم واحد- و هی تذکر التوحید- و تقیم علیه البرهان و تذکر الشرک و ما ینتهی إلیه أمره.
قوله تعالی: وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ، قد مر معنی الإله فی الکلام علی البسملة من سورة الحمد فی أول الکتاب، و أما الوحدة فمفهومها من المفاهیم البدیهیة التی لا نحتاج فی تصورها إلی معرف یدلنا علیها، و الشی‌ء ربما یتصف بالوحدة من حیث وصف من أوصافه، کرجل واحد، و عالم واحد، و شاعر واحد، فیدل به علی أن الصفة التی فیه لا تقبل الشرکة و لا تعرضها الکثرة، فإن الرجولیة التی فی زید مثلا- و هو رجل واحد- لیست منقسمة بینه و بین غیره، بخلاف ما فی زید و عمرو مثلا- و هما رجلان- فإنه منقسم بین اثنین کثیر بهما، فزید من جهة هذه الصفة- و هی الرجولیة- واحد لا یقبل الکثرة، و إن کان من جهة هذه الصفة و غیرها من الصفات کعلمه، و قدرته، و حیاته، و نحوها لیس بواحد بل کثیر حقیقة، و الله سبحانه واحد، من جهة أن 
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الصفة التی لا یشارکه فیها غیره، کالألوهیة فهو واحد فی الألوهیة، لا یشارکه فیها غیره تعالی، و العلم و القدرة و الحیاة، فله علم لا کالعلوم و قدرة و حیاة لا کقدرة غیره و حیاته، و واحد من جهة أن الصفات التی له لا تتکثر و لا تتعدد إلا مفهوما فقط، فعلمه و قدرته و حیاته جمیعها شی‌ء واحد هو ذاته، لیس شی‌ء منها غیر الآخر بل هو تعالی یعلم بقدرته و یقدر بحیاته و حی بعلمه، لا کمثل غیره فی تعدد الصفات عینا و مفهوما، و ربما یتصف الشی‌ء بالوحدة من جهة ذاته، و هو عدم التکثر و التجزی فی الذات بذاته، فلا تتجزی إلی جزء و جزء، و إلی ذات و اسم و هکذا، و هذه الوحدة هی المسماة بأحدیة الذات، و یدل علی هذا المعنی بلفظ أحد، الذی لا یقع فی الکلام من غیر تقیید بالإضافة إلا إذا وقع فی حیز النفی أو النهی أو ما فی معناهما کقولنا ما جاءنی أحد، فیرتفع بذلک أصل الذات سواء کان واحدا أو کثیرا، لأن الوحدة مأخوذة فی أصل الذات لا فی وصف من أوصافه بخلاف قولنا: ما جاءنی واحد فإن هذا القول لا یکذب بمجی‌ء اثنین أو أزید لأن الوحدة مأخوذة فی صفة الجائی و هو الرجولیة فی رجل واحد مثلا فاحتفظ بهذا الإجمال حتی نشرحه تمام الشرح فی قوله تعالی: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ»: الإخلاص- 1، إن شاء الله تعالی.
و بالجملة فقوله: وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ، تفید بجملته اختصاص الألوهیة بالله عز اسمه، و وحدته فیها وحدة تلیق بساحة قدسه تبارک و تعالی، و ذلک أن لفظ الواحد بحسب المتفاهم عند هؤلاء المخاطبین لا یدل علی أزید من مفهوم الوحدة العامة التی تقبل الانطباق علی أنواع مختلفة لا یلیق بالله سبحانه إلا بعضها فهناک وحدة عددیة و وحدة نوعیة و وحدة جنسیة و غیر ذلک، فیذهب وهم کل من المخاطبین إلی ما یعتقده و یراه من المعنی، و لو کان قیل: و الله إله واحد، لم یکن فیه توحید لأن أرباب الشرک یرون أنه تعالی إله واحد، کما أن کل واحد من آلهتهم إله واحد، و لو کان قیل: و إلهکم واحد لم یکن فیه نص علی التوحید، لإمکان أن یذهب الوهم إلی أنه واحد فی النوع، و هو الألوهیة، نظیر ما یقال فی تعداد أنواع الحیوان: الفرس واحد، و البغل واحد، مع کون کل منهما متعددا فی العدد، لکن لما قیل: و إلهکم إله واحد فأثبت معنی إله واحد- و هو فی مقابل إلهین اثنین و آلهة کثیرة- علی قوله: إلهکم کان نصا فی التوحید بقصر أصل الألوهیة علی واحد من الآلهة التی اعتقدوا بها.
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قوله تعالی: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، جی‌ء به لتأکید نصوصیة الجملة السابقة فی التوحید و نفی کل توهم أو تأویل یمکن أن یتعلق بها، و النفی فیه نفی الجنس، و المراد بالإله ما یصدق علیه الإله حقیقة و واقعا، و حینئذ فیصح أن یکون الخبر المحذوف هو موجود أو کائن، أو نحوهما، و التقدیر لا إله بالحقیقة و الحق بموجود، و حیث کان لفظة الجلالة مرفوعا لا منصوبا فلفظ إلا لیس للاستثناء، بل وصف بمعنی غیر، و المعنی لا إله غیر الله بموجود.
فقد تبین أن الجملة أعنی قوله: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، مسوقة لنفی غیر الله من الآلهة الموهومة المتخیلة لا لنفی غیر الله و إثبات وجود الله سبحانه، کما توهمه کثیرون، و یشهد بذلک أن المقام إنما یحتاج إلی النفی فقط، لیکون تثبیتا لوحدته فی الألوهیة لا الإثبات و النفی معا، علی أن القرآن الشریف یعد أصل وجوده تبارک و تعالی بدیهیا لا یتوقف فی التصدیق العقلی به، و إنما یعنی عنایته بإثبات الصفات، کالوحدة، و الفاطریة، و العلم، و القدرة، و غیر ذلک.
و ربما یستشکل تقدیر الخبر لفظ الموجود أو ما بمعناه أنه یثبت نفی وجود إله غیر الله لا نفی إمکانه، فیجاب عنه بأنه لا معنی لفرض موجود ممکن مساوی الوجود و العدم ینتهی إلیه وجود جمیع الموجودات بالفعل و جمیع شئونها، و ربما یجاب عنه بتقدیر حق، و المعنی لا معبود حق إلا هو.
قوله تعالی: الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ قد مر الکلام فی معناهما فی تفسیر البسملة من سورة الفاتحة و بذکر الاسمین یتم معنی الربوبیة، فإلیه تعالی ینتهی کل عطیة عامة، بمقتضی رحمانیته، و کل عطیة خاصة واقعة فی طریق الهدایة و السعادة الأخرویة بمقتضی رحیمیته.
قوله تعالی: إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة، السیاق کما مر فی أول البیان یدل علی أن الآیة مسوقة للدلالة و البرهنة علی ما تضمنته الآیة السابقة أعنی قوله تعالی: وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ الآیة، فإن الآیة تنحل بحسب المعنی إلی أن لکل شی‌ء من هذه الأشیاء إلها، و أن إله الجمیع واحد و أن هذا الإله الواحد هو إلهکم، و أنه رحمن مفیض للرحمة العامة، و أنه رحیم یسوق إلی سعادة
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الغایة و هی سعادة الآخرة فهذه- حقائق حقة و، فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ إلی آخر ما ذکر فی الآیة آیات دالة علیها عند قوم یعقلون.
و لو کان المراد إقامة الحجة علی وجود إله الإنسان أو أن إله الإنسان واحد لما کان الجمیع إلا آیة واحدة دالة علی ذلک من طریق اتصال التدبیر، و لکان حق الکلام فی الآیة السابقة أن یقال: و إلهکم واحد لا إله إلا هو، فالآیة مسوق للدلالة علی الحجة علی وجود الإله و علی وحدته بمعنی أن إله غیر الإنسان من النظام الکبیر واحد و أن ذلک بعینه إله الإنسان.
و إجمال الدلالة أن هذه السماوات التی قد علتنا و أظلتنا علی ما فیها من بدائع الخلقة، و الأرض التی قد أقلتنا و حملتنا مع عجیب أمرها و سائر ما فیها من غرائب التحولات و التقلبات کاختلاف اللیل و النهار، و الفلک الجاریة، و الأمطار النازلة، و الریاح المصرفة، و السحب المسخرة أمور مفتقرة فی نفسها إلی صانع موجد، فلکل منها إله موجد (و هذا هو الحجة الأولی).
ثم إن هذه الأجرام الجویة المختلفة بالصغر و الکبر و البعد و القرب (و قد وجد الواحد فی الصغر علی ما بلغه الفحص العلمی ما یعادل:
خ 0033 000 000 000 000 000 000 000/ 0 من سانتیمتر مکعب و الواحد فی الکبر ما یعادل الملایین من حجم الأرض و هو کرة یعادل قطرها 9000 میلا تقریبا، و اکتشف من المسافة بین جرمین علویین ما یقرب من ثلاثة ملایین سنة نوریة، و السنة النوریة من المسافة تعدل:. 365* 24* 60* 60* 300000 کیلومتر تقریبا)، فانظر إلی هذه الأرقام التی تدهش اللب و تبهت الفکر و اقض ما أنت قاض فی غرابة الأمر و بداعته تفعل البعض منها فی البعض، و تنفعل البعض منها عن البعض أینما کانت و کیفما کانت بالجاذبة العامة، و إفاضة النور و الحرارة و تحیا بذلک سنة الحرکة العامة و الزمان العمومی، و هذا نظام عام دائم تحت قانون ثابت، حتی أن النسبیة العمومیة القاضیة بالتغیر فی قوانین الحرکة فی العالم الجسمانی لا تتجافی عن الاعتراف بأن التغییر العمومی أیضا محکوم قانون آخر ثابت فی التغیر و التحول، ثم إن هذه الحرکة و التحول العمومی تتصور فی کل جزء من أجزاء العالم بصورة خاصة کما بین الشمس التی 
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لعالمنا مع منظومتها ثم تزید ضیقا فی الدائرة کما فی أرضنا مع ما یختص بها من الحوادث و الأجرام، کالقمر و اللیل و النهار، و الریاح و السحب و الأمطار، ثم تتضیق الدائرة، کما فی المکونات الأرضیة: من المعادن و النبات و الحیوان و سائر التراکیب، ثم فی کل نوع من أنواعها، ثم تتضیق الدائرة حتی تصل النوبة إلی العناصر، ثم إلی الذرات، ثم إلی أجزاء الذرات حتی تصل إلی آخر ما انتهی الفحص العلمی المیسور للإنسان إلی هذا الیوم، و هی الإلکترون، و البروتون، و یوجد هناک نظیر المنظومات الشمسیة جرم مرکزی و أشیاء یدور حولها دوران الکواکب علی مداراتها التی حول شمسها و سبحها فی أفلاکها.
ففی أی موقف من هذه المواقف وقف الإنسان شاهد نظاما عجیبا ذا تحولات و تغیرات، یحفظ بها أصل عالمه، و تحیا بها سنة إلهیة لا تنفد عجائبه، و لا تنتهی غرائبه، لا استثناء فی جریها و إن کان واحدا، و لا اتفاق فی طیها و إن کان نادرا شاردا، لا یدرک ساحلها و لا یقطع مراحلها، و کلما رکبت عدة منها أخذا من الدقیق إلی الجلیل وجدتها لا تزید علی عالم واحد، ذا نظام واحد و تدبیر متصل حتی ینتهی الأمر إلی ما انتهی إلیه توسع العلم إلی الیوم بالحس المسلح و الأرصاد الدقیقة، و کلما حللتها و جزیتها راجعا من الکل إلی الجزء حتی تنتهی إلی مثل الملیکول وجدته لا تفقد من العالم الواحد شیئا ذا نظام واحد و تدبیر متصل، علی أن کل اثنین من هذه الموجودات متغایر الواحدین ذاتا و حکما شخصا.
فالعالم شی‌ء واحد و التدبیر متصل، و جمیع الأجزاء مسخرة تحت نظام واحد و إن کثرت و اختلفت أحکامها، و عنت الوجوه للحی القیوم، فإله العالم الموجد له و المدبر لأمره واحد (و هذا هو البرهان الثانی).
ثم إن الإنسان الذی هو موجود أرضی یحیا فی الأرض و یعیش فی الأرض ثم یموت و یرجع إلی الأرض لا یفتقر فی شی‌ء من وجوده و بقائه إلی أزید من هذا النظام الکلی الذی لمجموع هذا العالم المتصل تدبیره، الواحد نظامه، فهذه الأجرام العلویة فی إنارتها و تسخینها، و هذه الأرض فی اختلاف لیلها و نهارها و ریاحها و سحبها و أمطارها و منافعها التی تجری من قطر إلی قطر من رزق و متاع هی التی یحتاج إلیها الإنسان فی 
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حاجته المادیة و تدبیر وجوده و بقائه- و الله من ورائهم محیط- فإلهها الموجد لها المدبر لأمرها هو إله الإنسان الموجد له و المدبر لأمره (و هذا هو البرهان الثالث).
ثم إن هذا الإله هو الذی یعطی کلا ما یحتاج إلیه فی سعادته الوجودیة و ما یحتاج إلیه فی سعادته فی غایته و آخرته لو کان له سعادة أخرویة غائیة فإن الآخرة عقبی هذه الدار، و کیف یمکن أن یدبر عاقبة الأمر غیر الذی یدبر نفس الأمر؟
(و هذا هو البرهان علی الاسمین الرحمن الرحیم).
و عند هذا تم تعلیل الآیة الأولی بالثانیة و فی تصدیر الآیة بلفظة، إن؛ الدالة علی التعلیل إشارة إلی ذلک- و الله العالم-.
فقوله تعالی: إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إشارة إلی ذوات الأجرام العلویة و الأرض بما تشتمل علیه تراکیبها من بدائع الخلق و عجائب الصنع، من صور تقوم بها أسماؤها، و مواد تتألف منها ذواتها، و تحول بعضها إلی بعض، و نقص أو زیادة تطرؤها، و ترکب أو تحلل یعرضها، کما قال: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها»: الرعد- 41، و قال: «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ»: الأنبیاء- 30.
قوله تعالی: وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ، و هو النقیصة و الزیادة و الطول و القصر العارضان لهما من جهة اجتماع عاملین من العوامل الطبیعیة، و هی الحرکة الیومیة التی للأرض علی مرکزها و هی ترسم اللیل و النهار بمواجهة نصف الکرة و أزید بقلیل دائما مع الشمس فتکتسب النور و تمص الحرارة، و یسمی النهار، و استتار الشمس عن النصف الآخر و أنقص بقلیل فیدخل تحت الظل المخروطی و تبقی مظلما و تسمی اللیل، و لا یزالان یدوران حول الأرض، و العامل الآخر میل سطح الدائرة الإستوائیة أو المعدل عن سطح المدار الأرضی فی الحرکة الانتقالیة إلی الشمال و الجنوب، و هو الذی یوجب میل الشمس من المعدل إلی الشمال أو الجنوب الراسم للفصول، و هذا یوجب استواء اللیل و النهار فی منطقة خط الإستواء و فی القطبین، أما القطبان فلهما فی کل سنة شمسیة تامة یوم و لیلة واحدة کل منهما یعدل نصف السنة، و اللیل فی قطب الشمال نهار فی قطب الجنوب و بالعکس، و أما النقطة الاستوائیة فلها فی کل سنة شمسیة ثلاثمائة و خمس و ستون لیلا و نهارا تقریبا و النهار و اللیل فیها متساویان، و أما بقیة المناطق 
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فیختلف النهار و اللیل فیها عددا و فی الطول و القصر بحسب القرب من النقطة الاستوائیة و من القطبین، و هذا کله مشروح مبین فی العلوم المربوطة بها.
و هذا الاختلاف هو الموجب لاختلاف ورود الضوء و الحرارة، و هو الموجب لاختلاف العوامل الموجبة لاختلاف حدوث التراکیب الأرضیة و التحولات فی کینونتها مما ینتفع باختلافها الإنسان انتفاعات مختلفة.
قوله تعالی: وَ الْفُلْکِ الَّتِی تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِما یَنْفَعُ النَّاسَ و الفلک هو السفینة یطلق علی الواحد و الجمع، و الفلک و الفلکة کالتمر و التمرة و المراد بما ینفع الناس المتاع و الرزق تنقلها من ساحل إلی ساحل و من قطر من أقطار الأرض إلی قطر آخر.
و فی عد الفلک فی طی الموجودات و الحوادث الطبیعیة التی لا دخل لاختیار الإنسان فیها کالسماء و الأرض و اختلاف اللیل و النهار دلالة علی أنها أیضا تنتهی مثلها إلی صنع الله سبحانه فی الطبیعة فإن نسبة الفعل إلی الإنسان بحسب الدقة لا تزید علی نسبة الفعل إلی سبب من الأسباب الطبیعیة، و الاختیار الذی یتبجح به الإنسان لا یجعله سببا تاما مستقلا غیر مفتقر إلی إرادة الله سبحانه و لا یجعله أقل احتیاجا إلیه تعالی بالنسبة إلی سائر الأسباب الطبیعیة، فلا فرق من حیث الاحتیاج إلی إرادة الله سبحانه بین أن یفعل قوة طبیعیة فی مادة، فتوجد بالفعل و الانفعال و التحریک و الترکیب و التحلیل صورة من الصور کصورة الحجارة مثلا و بین أن یفعل الإنسان، بالتحریک و التقریب و التبعید فی المادة صورة من الصور کصورة السفینة مثلا فی أن الجمیع تنتهی إلی صنع الله و إیجاده لا یستقل شی‌ء مستغنیا عنه تعالی فی ذاته و فعله.
فالفلک أیضا مثل سائر الموجودات الطبیعیة تفتقر إلی الإله فی وجودها و تفتقر إلی الإله فی تدبیر أمرها من غیر فرق، و قد أشار تعالی إلی هذه الحقیقة بقوله: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»: الصافات- 96، حیث حکاه من إبراهیم فیما قاله لقومه فی خصوص الأصنام التی اتخذوها آلهة فإن من المعلوم أن الصنم لیس إلا موجودا صناعیا کالفلک التی تجری فی البحر، و قال تعالی: «وَ لَهُ الْجَوارِ الْمُنْشَآتُ فِی الْبَحْرِ کَالْأَعْلامِ»: الرحمن- 24، فعدها ملکا لنفسه، و قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْفُلْکَ لِتَجْرِیَ فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ»: إبراهیم- 32، فعد تدبیر أمرها راجعا إلیه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 400 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌2 4 



(کلام فی استناد مصنوعات الإنسان إلی الله سبحانه)

فما أغفل هؤلاء الذین یعدون الصناعیات من الأشیاء التی یعملها الإنسان مصنوعة مخلوقة للإنسان مقطوعة النسبة عن إله العالم عز اسمه مستندین إلی أنها مخلوقة لإرادة الإنسان و اختیاره.
فطائفة منهم- و هم أصحاب المادة من المنکرین لوجود الصانع- زعموا أن حجة الملیین فی إثبات الصانع: أنهم وجدوا فی الطبیعة حوادث و موجودات جهلوا عللها المادیة و لزمهم من جهة القول بعموم قانون العلیة و المعلولیة فی الأشیاء و الحوادث أن یحکموا بوجود عللها- و هی مجهولة لهم بعد- فأنتج ذلک القول بأن لهذه الحوادث المجهولة العلة علة مجهولة الکنه هی وراء عالم الطبیعة؛ و هو الله سبحانه؛ فالقول بأن الصانع موجود فرضیة أوجب افتراضها ما وجده الإنسان الأولی من الحوادث المادیة المجهولة العلل کالحوادث الجویة و کثیر من الحوادث الأرضیة المجهولة العلل، و ما وجده من الحوادث و الخواص الروحیة التی لم یکشف العلوم عن عللها المادیة حتی الیوم.
قالوا: و قد وفق العلوم فی تقدمها الحدیث لحل المشکل فی الحوادث المادیة و کشفت عن عللها فأبطلت من هذه الفرضیة أحد رکنیها و هو احتیاج الحوادث المادیة المجهولة العلل إلی علل ورائها، و بقی الرکن الآخر و هو احتیاج الحوادث الروحیة إلی عللها، و انتهاؤها إلی علة مجردة، و تقدم البحث فی الکیمیاء الآلی جدیدا یعدنا وعدا حسنا أن سیطلع الإنسان علی علل الروح و یقدر علی صنعه الجراثیم الحیویة و ترکیب أی موجود روحی و إیجاد أی خاصة روحیة، و عند ذلک ینهدم أساس الفرضیة المذکورة و یخلق الإنسان فی الطبیعة أی موجود شاء من الروحیات کما یخلق الیوم أی شی‌ء شاء من الطبیعیات، و قد کان قبل الیوم لا یرضی أن ینسب الخلق إلا إلی علة مفروضة فیما وراء الطبیعة، حمله علی افتراضها الجهل بعلل الحوادث، هذا ما ذکروه.
و هؤلاء المساکین لو أفاقوا قلیلا من سکرة الغفلة و الغرور لرأوا أن الإلهیین من أول ما أذعنوا بوجود إله للعالم- و لن یوجد له أول- أثبتوا هذه العلة الموجدة لجمیع العالم، و بین أجزائه حوادث معلومة العلل- و فیها حوادث مجهولة العلل-
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و المجموع من حیث المجموع مفتقر عندهم إلی علة خارجة، فما یثبته أولئک غیر ما ینفیه هؤلاء.
فالمثبتون- و لم یقدر البحث و التاریخ علی تعیین مبدإ لظهورهم فی تاریخ حیاة النوع الإنسانی- أثبتوا لجمیع العالم صانعا واحدا أو کثیرا (و إن کان القرآن یثبت تقدم دین التوحید علی الوثنیة، و قد بین ذلک الدکتور ماکس موللر الألمانی المستشرق صاحب التقدم فی حل الرموز السنسکریتیة) و هم حتی الإنسان الأولی منهم یشاهدون العلل فی بعض الحوادث المادیة، فإثباتهم، إلها صانعا لجمیع العالم استنادا إلی قانون العلیة العام لیس لأجل أن یستریحوا فی مورد الحوادث المجهولة العلل حتی ینتج ذلک القول باحتیاج بعض العالم إلی الإله و استغناء البعض الآخر عنه، بل لإذعانهم بأن هذا العالم المؤلف من سلسلة علل و معلولات طبیعیة بمجموعها و وحدانیتها لا یستغنی عن الحاجة إلی علة فوق العلل تتکی علیها جمیع التأثیرات و التأثرات الجاریة بین أجزائه، فإثبات هذه العلة العالیة لا یبطل قانون العلیة العام الجاری بین أجزاء العالم أنفسها، و لا وجود العلل المادیة فی موارد المعلولات المادیة تغنی عن استناد الجمیع إلی علة عالیة خارجة من سلسلتها، و لیس معنی الخروج وقوف العلة فی رأس السلسلة، بل إحاطتها بها من کل جهة مفروضة.
و من عجیب المناقضة فی کلام هؤلاء أنهم قائلون فی الحوادث- و من جملتها الأفعال الإنسانیة- بالجبر المطلق فما من فعل و لا حادث غیره إلا و هو معلول جبری لعلل عندهم، و هم مع ذلک یزعمون أن الإنسان لو خلق إنسانا آخر کان غیر منته إلی علة العالم لو فرض له علة.
و هذا المعنی الذی قلنا- علی لطفه و دقته و إن لم یقدر علی تقریره الفهم العامی الساذج لکنه موجود علی الإجمال فی أذهانهم حیث قالوا باستناد جمیع العالم بأجمعه إلی الإله الصانع- و فیه العلل و المعلولات فهذا- أولا.
ثم إن البراهین العقلیة التی أقامها الإلهیون من الحکماء الباحثین أقاموها بعد إثبات عموم العلیة و بنوا فیها علی وجوب انتهاء العلل الممکنة إلی علة واجبة الوجود، و استمروا علی هذا المسلک من البحث منذ ألوف من السنین من أقدم عهود الفلسفة إلی 
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یومنا هذا، و لم یرتابوا فی استناد المعلولات التی معها عللها الطبیعیة الممکنة إلی علة واجبة، فلیس استنادهم إلی العلة الواجبة لأجل الجهل بالعلة الطبیعیة، و فی المعلولات المجهولة العلل کما یتوهمه هؤلاء، و هذا ثانیا.
ثم إن القرآن المثبت لتوحید الإله إنما یثبته مع تقریر جریان قانون العلیة العام بین أجزاء العالم، و تسلیم استناد کل حادث إلی علة خاصة به، و تصدیق ما یحکم به العقل السلیم فی ذلک، فإنه یسند الأفعال الطبیعیة إلی موضوعاتها و فواعلها الطبیعیة و ینسب إلی الإنسان أفعاله الاختیاریة فی آیات کثیرة لا حاجة إلی نقلها، ثم ینسب الجمیع إلی الله سبحانه من غیر استثناء، قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر- 62، و قال تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن- 62، و قال تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف- 54، و قال تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: طه- 5، فکل ما صدق علیه اسم شی‌ء فهو مخلوق لله منسوب إلیه علی ما یلیق بساحة قدسه و کماله، و قد جمع فی آیات أخر بین الإثباتین جمیعا فنسب الفعل إلی فاعله و إلی الله سبحانه معا کقوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»: الصافات- 96، فنسب أعمال الناس إلیهم و نسب خلق أنفسهم و أعمالهم إلیه تعالی، و قال تعالی: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی : الأنفال- 17، فنسب الرمی إلی رسول الله و نفاه عنه و نسبه إلی الله تعالی إلی غیر ذلک.
و من هذا الباب آیات أخر تجمع بین الإثباتین بطریق عام کقوله تعالی: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: الفرقان- 2، و قال تعالی: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ- إلی أن قال- وَ کُلُّ صَغِیرٍ وَ کَبِیرٍ مُسْتَطَرٌ»: القمر- 53، و قال تعالی: «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق- 3، و قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر- 21، فإن تقدیر کل شی‌ء هو جعله محدودا بحدود العلل المادیة و الشرائط الزمانیة و المکانیة.
و بالجملة فکون إثبات وجود الإله الواحد فی القرآن علی أساس إثبات العلیة و المعلولیة بین جمیع أجزاء العالم، ثم استناد الجمیع إلی الإله الفاطر الصانع للکل مما لا یعتریه شک و لا ریب لا کما یزعمه هؤلاء من إسناد البعض إلی الله و إسناد الآخر إلی علله المادیة المعلومة، و هذا ثالثا.
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نعم حملهم علی هذا الزعم ما تلقوه: من جمع من أرباب النحل الباحثین عن هذه المسألة و أمثالها فی فلسفة عامیة کانت تنشرها الکنیسة فی القرون الوسطی.
أو یعتمد علیها الضعفاء من متکلمی الأدیان الأخری و کانت مؤلفه من مسائل محرفة ما هی بالمسائل، و احتجاجات و استدلالات واهیة فاقدة لاستقامة النظر، فهؤلاء لما أرادوا بیان دعواهم الحق (الذی یقضی بصحته إجمالا عقولهم) و نقله من الإجمال إلی التفصیل دفعهم ضعف التعقل و الفکر إلی غیر الطریق فعمموا الدعوی، و توسعوا فی الدلیل، فحکموا باستناد کل معلول مجهول العلة إلی الله سبحانه من غیر واسطة، و نفوا حاجة الأفعال الاختیاریة إلی علة موجبة، أو احتیاج الإنسان فی صدور فعله الاختیاری إلی الإله تعالی، و استقلاله فی فعله، و قد مر البحث عن قولهم فی الکلام علی قوله تعالی: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة- 26، و نورد هاهنا بعض ما فیه من الکلام.
و طائفة منهم- و هم بعض المحدثین و المتکلمین من ظاهریی المسلمین و جمع من غیرهم- لم یقدروا أن یتعقلوا معنی صحیحا لإسناد أفعال الإنسان الاختیاریة إلی الله سبحانه علی ما یلیق بالمقام الربوبی فنفوا استناد مصنوعات الإنسان إلیه سبحانه، و بالخصوص فیما وضعه للمعصیة خاصة کالخمر و آلات اللهو و القمار و غیر ذلک، و قد قال تعالی: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ»: المائدة- 90. و معلوم أن ما عده الله سبحانه عملا للشیطان لا یجوز أن ینسب إلیه.
و قد مر فیما تقدم ما یظهر به بطلان هذا التوهم نقلا و عقلا، فالأفعال الاختیاریة کما أن لها انتسابا إلی الله سبحانه علی ما یلیق به تعالی کذلک نتائجها و هی الأمور الصناعیة التی یصنعها الإنسان لداعی رفع الحوائج الحیویة.
علی أن الأنصاب الواقعة فی الآیة السابقة هی الأصنام و التماثیل المنصوبة المعبودة التی ذکر الله سبحانه أنها مخلوقة له فی قوله: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»، الآیة و من هاهنا یظهر أن فیها جهات مختلفة من النسب ینسب من بعضها إلی الله سبحانه و هی طبیعة وجودها مع قطع النظر عن وصف المعصیة المتعلق بها، فإن الصنم لیس بحسب الحقیقة إلا حجرا أو فلزا علیه شکل خاص و لیس فیه ما یوجب نفی انتسابه إلی موجد کل شی‌ء، و أما أنه صنم معبود دون الله سبحانه فهذه هی الجهة التی یجب 
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نفیها عنه تعالی و نسبتها إلی عمل غیره من شیطان أو إنسان، و کذا حکم غیره من حیث انتسابه إلیه تعالی و إلی غیره.
فقد تبین من جمیع ما مر أن الأمور الصناعیة منتسبة إلی الخلقة کاستناد الأمور الطبیعیة من غیر فرق، نعم یدور الأمر فی الانتساب إلی الخلقة مدار حظ الشی‌ء من الوجود فافهم ذلک.



[ (بیان)]

قوله تعالی: وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ ماءٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها وَ بَثَّ فِیها مِنْ کُلِّ دَابَّةٍ، فإن حقیقته عناصر مختلفة یحملها ماء البحار و غیره ثم یتکاثف بخارا متصاعدا حاملا للحرارة حتی ینتهی إلی زمهریر الهواء فیتبدل ماء متقاطرا علی صورة المطر أو یجمد ثانیا فیصیر ثلجا أو بردا فینزل لثقله إلی الأرض فتشربه و تحیا به أو تخزنه فیخرج علی صورة ینابیع فی الأرض بها حیاة کل شی‌ء فالماء النازل من السماء حادث من الحوادث الوجودیة جار علی نظام متقن غایة الإتقان من غیر انتقاض و استثناء و یستند إلیه انتشاء النبات و تکون الحیوان من کل نوع.
و هو من جهة تحدده بما یحفه من حوادث العالم طولا و عرضا تصیر معها جمیعا شیئا واحدا لا یستغنی عن موجد یوجده و علة تظهره فله إله واحد، و من جهة أنه مما یستند إلیه وجود الإنسان حدوثا و بقاء یدل علی کون إلهه هو إله الإنسان.
قوله تعالی: وَ تَصْرِیفِ الرِّیاحِ و هو توجیهها من جانب إلی جانب بعوامل طبیعیة مختلفة، و الأغلب فیها أن الأشعة النوریة الواقعة علی الهواء من الشمس تتبدل حرارة فیه فیعرضه اللطافة و الخفة لأن الحرارة من عواملها فلا یقدر علی حمل ما یعلوه أو یجاوره من الهواء البارد الثقیل فینحدر علیه فیدفعه بشدة فیجری الهواء اللطیف إلی خلاف سمت الدفع و هو الریح، و من منافعه تلقیح النبات و دفع الکثافات البخاریة، و العفونات المتصاعدة، و سوق السحب الماطرة و غیرها، ففیه حیاة النبات و الحیوان و الإنسان.
و هو فی وجوده یدل علی الإله و فی التیامه مع سائر الموجودات و اتحاده معها کما مر یدل علی إله واحد للعالم، و فی وقوعه طریقا إلی وجود الإنسان و بقائه یدل علی أن 
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[معنی الحب و تعلقه بالله تعالی.] إله الإنسان و غیره واحد.
قوله تعالی: وَ السَّحابِ الْمُسَخَّرِ بَیْنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ السحاب البخار المتکاثف الذی منه الأمطار و هو ضباب بالفتح ما لم ینفصل من الأرض فإذا انفصل و علا سمی سحابا و غیما و غماما و غیر ذلک، و التسخیر قهر الشی‌ء و تذلیله فی عمله، و السحاب مسخر مقهور فی سیره و إمطاره بالریح و البرودة و غیرهما المسلطة علیه بإذن الله، و الکلام فی کون السحاب آیة نظیر الکلام فی غیره مما عد معه.
و اعلم: أن اختلاف اللیل و النهار و الماء النازل من السماء و الریاح المصرفة و السحاب المسخر جمل الحوادث العامة التی منها یتألف نظام التکوین فی الأرضیات من المرکبات النباتیة و الحیوانیة و غیرهما فهذه الآیة کالتفصیل بوجه لإجمال قوله تعالی:
«وَ بارَکَ فِیها وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ»: فصلت- 10.
قوله تعالی: لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ العقل و هو مصدر عقل یعقل إدراک الشی‌ء و فهمه التام، و منه العقل اسم لما یمیز به الإنسان بین الصلاح و الفساد و بین الحق و الباطل و الصدق و الکذب و هو نفس الإنسان المدرک و لیس بقوة من قواه التی هی کالفروع للنفس کالقوة الحافظة و الباصرة و غیرهما.
قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَتَّخِذُ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْداداً، الند کالمثل وزنا و معنی، و لم یقل من یتخذ لله أندادا کما عبر بذلک فی سائر الموارد کقوله تعالی: «فَلا تَجْعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً»: البقرة- 22، و قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً»: إبراهیم- 30، و غیر ذلک لأن المقام مسبوق بالحصر فی قوله: وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الآیة، فکأن من اتخذ لله أندادا قد نقض الحصر من غیر مجوز و اتخذ من یعلم أنه لیس بإله إلها اتباعا للهوی و تهوینا لحکم عقله و لذلک نکره تحقیرا لشأنه، فقال وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَتَّخِذُ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْداداً.
قوله تعالی: یُحِبُّونَهُمْ کَحُبِّ اللَّهِ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ و فی التعبیر بلفظ یحبونهم دلالة علی أن المراد بالأنداد لیس هو الأصنام فقط بل یشمل الملائکة، و أفرادا من الإنسان الذین اتخذوهم أربابا من دون الله تعالی بل یعم کل مطاع من دون الله من غیر أن یأذن الله فی إطاعته کما یشهد به ما فی ذیل الآیات من قوله: «إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا»: البقرة- 166، و کما قال تعالی: «وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 406
أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: آل عمران- 64، و قال تعالی: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: التوبة- 31، و فی الآیة دلیل علی أن الحب یتعلق بالله تعالی حقیقة خلافا لمن قال: إن الحب- و هو وصف شهوانی- یتعلق بالأجسام و الجسمانیات، و لا یتعلق به سبحانه حقیقة و إن معنی ما ورد من الحب له الإطاعة بالایتمار بالأمر و الانتهاء عن النهی تجوزا کقوله تعالی: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ»: آل عمران- 31.
و الآیة حجة علیهم فإن قوله تعالی: أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ یدل علی أن حبه تعالی یقبل الاشتداد، و هو فی المؤمنین أشد منه فی المتخذین لله أندادا، و لو کان المراد بالحب هو الإطاعة مجازا کان المعنی و الذین آمنوا أطوع لله و لم یستقم معنی التفضیل لأن طاعة غیرهم لیست بطاعة عند الله سبحانه فالمراد بالحب معناه الحقیقی.
و یدل علیه أیضا قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ إلی قوله- أَحَبَّ إِلَیْکُمْ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ»: التوبة- 25، فإنه ظاهر فی أن الحب المتعلق بالله و الحب المتعلق برسوله و الحب المتعلق بالآباء و الأبناء و الأموال و غیرها جمیعا من سنخ واحد لمکان قوله أحب إلیکم، و أفعل التفضیل یقتضی اشتراک المفضل و المفضل علیه فی أصل المعنی و اختلافهما من حیث الزیادة و النقصان.
ثم إن الآیة ذم المتخذین للأنداد بقوله: یُحِبُّونَهُمْ کَحُبِّ اللَّهِ ثم مدح المؤمنین بأنهم أشد حبا لله سبحانه فدل التقابل بین الفریقین علی أن ذمهم إنما هو لتوزیعهم المحبة الإلهیة بین الله و بین الأنداد الذین اتخذوهم أندادا. و هذا و إن کان بظاهره یمکن أن یستشعر منه أنهم لو وضعوا له سبحانه سهما أکثر لم یذموا علی ذلک لکن ذیل الآیة ینفی ذلک فإن قوله: إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً، و قوله: إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ و قوله: کَذلِکَ یُرِیهِمُ اللَّهُ أَعْمالَهُمْ حَسَراتٍ عَلَیْهِمْ یشهد بأن الذم لم یتوجه إلی الحب من حیث إنه حب بل من جهة لازمه الذی هو الاتباع و کان هذا الاتباع منهم لهم لزعمهم أن لهم قوة یتقوون بها لجلب محبوب أو دفع مکروه عن أنفسهم فترکوا بذلک اتباع الحق من أصله أو فی بعض الأمر، و لیس من اتبع الله فی بعض أمره دون بعض بمتبع له و حینئذ یندفع الاستشعار المذکور، و یظهر أن هذا الحب یجب أن لا یکون لله فیه سهیم و إلا فهو الشرک و اشتداد هذا الحب ملازم لانحصار التبعیة من أمر الله، و لذلک مدح المؤمنین 
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بذلک فی قوله وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ 
و إذ کان هذا المدح و الذم متعلقا بالحب من جهة أثره الذی هو الاتباع فلو کان الحب للغیر بتعقیب إطاعة الله تعالی فی أمره و نهیه لکون الغیر یدعو إلی طاعته تعالی- لیس له شأن دون ذلک- لم یتوجه إلیه ذم البتة کما قال تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ إلی قوله- أَحَبَّ إِلَیْکُمْ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ»: التوبة- 24، فقرر لرسوله حبا کما قرره لنفسه لأن حبه (ع) حب الله تعالی فإن أثره و هو الاتباع عین اتباع الله تعالی فإن الله سبحانه هو الداعی إلی إطاعة رسوله و الأمر باتباعه، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: النساء- 64، و قال تعالی: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ» و کذلک اتباع کل من یهتدی إلی الله باتباعه کعالم یهدی بعلمه أو آیة تعین بدلالته و قرآن یقرب بقراءته و نحو ذلک فإنها کلها محبوبة بحب الله و اتباعها طاعة تعد مقربة إلیه.
فقد بان بهذا البیان أن من أحب شیئا من دون الله ابتغاء قوة فیه فاتبعه فی تسبیبه إلی حاجة ینالها منه أو اتبعه بإطاعته فی شی‌ء لم یأمر الله به فقد اتخذ من دون الله أندادا و سیریهم الله أعمالهم حسرات علیهم، و أن المؤمنین هم الذین لا یحبون إلا الله و لا یبتغون قوة إلا من عند الله و لا یتبعون غیر ما هو من أمر الله و نهیه فأولئک هم المخلصون لله دینا.
و بان أیضا أن حب من حبه من حب الله و اتباعه اتباع الله کالنبی و آله و العلماء بالله، و کتاب الله و سنة نبیه و کل ما یذکر الله بوجه إخلاص لله لیس من الشرک المذموم فی شی‌ء، و التقرب بحبه و اتباعه تقرب إلی الله، و تعظیمه بما یعد تعظیما من تقوی الله، قال تعالی: «وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ»: الحج- 32 و الشعائر هی العلامات الدالة، و لم یقید بشی‌ء مثل الصفا و المروة و غیر ذلک، فکل ما هو من شعائر الله و آیاته و علاماته المذکرة له فتعظیمه من تقوی الله و یشمله جمیع الآیات الآمرة بالتقوی.
نعم لا یخفی لذی مسکة أن إعطاء الاستقلال لهذه الشعائر و الآیات فی قبال الله و اعتقاد أنها تملک لنفسها أو غیرها نفعا أو ضرا أو موتا أو حیاة أو نشورا إخراج لها
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عن کونها شعائر و آیات و إدخال لها فی حظیرة الألوهیة و شرک بالله العظیم، و العیاذ بالله تعالی.
قوله تعالی: وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً وَ أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعَذابِ ظاهر السیاق أن قوله: إِذْ مفعول یری، و أن قوله: أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ إلی آخر الآیة، بیان للعذاب، و لَوْ للتمنی. و المعنی لیتهم یرون فی الدنیا یوما یشاهدون فیه العذاب فیشاهدون أن القوة لله جمیعا و قد أخطئوا فی إعطاء شی‌ء منه لأندادهم و أن الله شدید فی عذابه، و إذاقته عاقبة هذا الخطأ فالمراد بالعذاب فی الآیة- علی ما یبینه ما یتلوه- مشاهدتهم الخطأ فی اتخاذهم أندادا یتوهم قوة فیه و مشاهدة عاقبة هذا الخطأ و یؤیده الآیتان التالیتان: إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا فلم یصل من المتبوعین إلی تابعیهم نفع کانوا یتوقعونه و رأوا العذاب و تقطعت بهم الأسباب فلم یبق تأثیر لشی‌ء دون الله وَ قالَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا لَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً، و هو تمنی الرجوع إلی الدنیا فَنَتَبَرَّأَ مِنْهُمْ أی من الأنداد المتبوعین فی الدنیا کَما تَبَرَّؤُا مِنَّا فی الآخرة، کَذلِکَ یُرِیهِمُ اللَّهُ أی الذین ظلموا باتخاذ الأنداد أَعْمالَهُمْ و هی حبهم و اتباعهم لهم فی الدنیا حالکونها حَسَراتٍ عَلَیْهِمْ وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ.
قوله تعالی: وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ، فیه حجة علی القائلین بانقطاع العذاب من طریق الظواهر.



(بحث روائی)

فی الخصال، و التوحید، و المعانی، عن شریح بن هانی قال: إن أعرابیا قام یوم الجمل إلی أمیر المؤمنین (ع)- فقال یا أمیر المؤمنین أ تقول إن الله واحد؟ قال فحمل الناس علیه، فقالوا: یا أعرابی- أ ما تری ما فیه أمیر المؤمنین من تقسم القلب؟ فقال أمیر المؤمنین دعوه- فإن الذی یریده الأعرابی هو الذی نریده من القوم، ثم قال: (ع) یا أعرابی- إن القول: فی أن الله واحد علی أربعة أقسام- فوجهان منها لا یجوزان علی الله تعالی، و وجهان یثبتان فیه- فأما اللذان لا یجوزان علیه- فقول القائل واحد یقصد به باب الأعداد- فهذا لا یجوز لأن ما لا ثانی له لا یدخل فی باب الأعداد، أ ما تری أنه کفر من قال إنه ثالث ثلاثة؟ و قول القائل هو واحد من الناس یرید به النوع من الجنس- فهذا ما لا یجوز لأنه تشبیه- و جل ربنا و تعالی عن ذلک، و أما الوجهان اللذان یثبتان فیه-
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فقول القائل هو واحد لیس له فی الأشیاء شبه کذلک ربنا، و قول القائل إنه عز و جل أحدی المعنی یعنی به: أنه لا ینقسم فی وجود و لا عقل و لا وهم کذلک ربنا.
أقول: و الوجهان اللذان أثبتهما (ع) کما تری منطبق علی ما ذکرناه فی بیان قوله تعالی وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ الآیة.
و قد تکرر فی الخطب المرویة عن علی (ع) و الرضا (ع) و غیرهما من أئمة أهل البیت: قولهم: إنه واحد لا بالعدد
الخطبة، و هو ما مر من معنی صرافة ذاته الآبیة عن العدد،
و فی دعاء الصحیفة الکاملة: لک وحدانیة العدد
الدعاء، و یحمل علی الملکیة أی أنت تملک وحدانیة العدد دون الاتصاف فإن العقل و النقل ناهضان علی أن وجوده سبحانه صرف لا یتثنی و لا یتکرر بذاته و حقیقته.
و فی الکافی، و الاختصاص، و تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَتَّخِذُ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْداداً»- الآیة- فی حدیث- قال: هم و الله یا جابر أئمة الظلمة و أشیاعهم، و فی روایة العیاشی: و الله یا جابر هم أئمة الظلم و أشیاعهم.
أقول: و قد اتضح معناه بما مر من البیان و تعبیره (ع) بأئمة الظلم لمکان قوله تعالی: وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا، فعد التابعین المتخذین للأنداد ظلمة فیکون متبوعوهم أئمة الظلمة و أئمة الظلم.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: کَذلِکَ یُرِیهِمُ اللَّهُ أَعْمالَهُمْ حَسَراتٍ عَلَیْهِمْ الآیة، قال: هو الرجل یدع ماله لا ینفقه فی طاعة الله بخلا- ثم یموت فیدعه لمن یعمل فی طاعة الله أو فی معصیة الله- فإن عمل به فی طاعة الله- رآه فی میزان غیره فرآه حسرة- و قد کان المال له- و إن کان عمل به فی معصیة الله- قواه بذلک المال حتی عمل به فی معصیة؟ الله.
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی و الصدوق و المفید و الطبرسی عن الباقر و الصادق (ع) و هو ناظر إلی التوسعة فی معنی الأنداد و هو کذلک کما تقدم.



(بحث فلسفی) [معنی الحب و تعلقه بالله تعالی.]

من المعانی الوجدانیة التی عندنا معنی نسمیه بالحب کما فی موارد حب الغذاء
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و حب النساء و حب المال و حب الجاه و حب العلم، هذه مصادیق خمسة لا نشک فی وجودها فینا، و لا نشک أنا نستعمل لفظ الحب فیها بمعنی واحد علی سبیل الاشتراک المعنوی دون اللفظی، و لا شک أن المصادیق مختلفة، فهل هو اختلاف نوعی أو غیر ذلک.
إذا دققنا النظر فی حب ما هو غذاء کالفاکهة مثلا وجدناه محبوبا عندنا لتعلقه بفعل القوة الغاذیة، و لو لا فعل هذه القوة و ما یحوزه الإنسان بها من الاستکمال البدنی لم یکن محبوبا و لا تحقق حب، فالحب بحسب الحقیقة بین القوة الغاذیة و بین فعلها، و ما تجده عند الفعل من اللذة، و لسنا نعنی باللذة لذة الذائقة فإنها من خوادم الغاذیة و لیست نفسها، بل الرضی الخاص الذی تجده القوة بفعلها، ثم إذا اختبرنا حال حب النساء وجدنا الحب فیها یتعلق بالحقیقة بالوقاع، و تعلقه بهن ثانیا و بالتبع، کما کان حب الغذاء متعلقا بنفس الغذاء ثانیا و بالتبع، و الوقاع أثر القوة المودعة فی الحیوان، کما کان التغذی کذلک أثرا لقوة فیه، و من هنا یعلم أن هذین الحبین یرجعان إلی مرجع واحد و هو تعلق وجودی بین هاتین القوتین و بین فعلهما أی کمالهما الفعلی.
و من المحتمل حینئذ أن یکون الحب هو التعلق الخاص بهذین الموردین و لا یوجد فی غیر موردهما لکن الاختبار بالآثار یدفع ذلک، فإن لهذا التعلق المسمی حبا أثرا فی المتعلق (اسم فاعل) و هو حرکة القوة و انجذابها نحو الفعل إذا فقدته و تحرجها عن ترکه إذا وجدته، و هاتان الخاصتان أو الخاصة الواحدة نجدها موجودة فی مورد جمیع القوی الإدراکیة التی لنا و أفعالها و إن قوتنا الباصرة و السامعة و الحافظة و المتخیلة و غیرها من القوی و الحواس الظاهریة و الباطنیة جمیعها- سواء کانت فاعلة أو منفعلة- علی هذه الصفة فجمیعها تحب فعلها و تنجذب إلیها و لیس إلا لکون أفعالها کمالات لها یتم بها نقصها و حاجتها الطبیعیة، و عند ذلک یتضح الأمر فی حب المال و حب الجاه و حب العلم فإن الإنسان یستکمل نوع استکمال بالمال و الجاه و العلم.
و من هنا یستنتج أن الحب تعلق خاص و انجذاب مخصوص شعوری بین الإنسان و بین کماله، و قد أفاد التجارب الدقیقة بالآثار و الخواص أنه یوجد فی الحیوان غیر الإنسان، و قد تبین أن ذلک لکون المحب فاعلا أو منفعلا عما یحبه من الفعل و الأثر و متعلقا بتبعه بکل ما یتعلق به کما مر فی حدیث الأکل و الفاکهة، و غیر الحیوان أیضا
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کالحیوان إذا کان هناک استکمال أو إفاضة لکمال مع الشعور.
و من جهة أخری لما کان الحب تعلقا وجودیا بین المحب و المحبوب کانت رابطة قائمة بینهما فلو کان المعلول الذی یتعلق به حب علته موجودا ذا شعور وجد حب علته فی نفسه لو کان له نفس و استقلال جوهری.
و یستنتج من جمیع ما مر: أولا أن الحب تعلق وجودی و انجذاب خاص بین العلة المکملة أو ما یشبهها و بین المعلول المستکمل أو ما یشبهه، و من هنا کنا نحب أفعالنا لاستکمالنا بها و نحب ما یتعلق به أفعالنا کغذاء نتغذی به، أو زوج نتمتع بها، أو مال نتصرف فیه، أو جاه نستفید به، أو منعم ینعم علینا، أو معلم یعلمنا، أو هاد یهدینا أو ناصر ینصرنا، أو متعلم یتعلم منا، أو خادم یخدمنا، أو أی مطیع یطیعنا و ینقاد لنا، و هذه أقسام من الحب بعضها طبیعی و بعضها خیالی و بعضها عقلی.
و ثانیا: أن الحب ذو مراتب مختلفة من الشدة و الضعف فإنه رابطة وجودیة- و الوجود مشکک فی مراتبه- و من المعلوم أن التعلق الوجودی بین العلة التامة و معلولها لیس کالتعلق الکائن بین العلل الناقصة و معلولاتها، و أن الکمال الذی یتعلق بواسطته الحب مختلف من حیث کونه ضروریا أو غیر ضروری، و من حیث کونه مادیا کالتغذی أو غیر مادی کالعلم، و به یظهر بطلان القول باختصاصه بالمادیات حتی ذکر بعضهم: أن أصله حب الغذاء، و غیره ینحل إلیه، و ذکر آخرون: أن الأصل فی بابه حب الوقاع، و غیره راجع إلیه.
و ثالثا: أن الله سبحانه أهل للحب بأی جهة فرضت فإنه تعالی فی نفسه موجود ذو کمال غیر متناه و أی کمال فرض غیره فهو متناه، و المتناهی متعلق الوجود بغیر المتناهی و هذا حب ذاتی مستحیل الارتفاع، و هو تعالی خالق لنا منعم علینا بنعم غیر متناهیة العدة و المدة فنحبه کما نحب کل منعم لإنعامه.
و رابعا: أن الحب لما کانت رابطة وجودیة- و الروابط الوجودیة غیر خارجة الوجود عن وجود موضوعها و من تنزلاته- أنتج ذلک أن کل شی‌ء فهو یحب ذاته، و قد مر أنه یحب ما یتعلق بما یحبه فیحب آثار وجوده، و من هنا یظهر أن الله سبحانه یحب خلقه لحب ذاته، و یحب خلقه لقبولهم إنعامه علیهم، و یحب خلقه لقبولهم هدایته.
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و خامسا: أن لزوم الشعور و العلم فی مورد الحب إنما هو بحسب المصداق و إلا فالتعلق الوجودی الذی هو حقیقة الحب لا یتوقف علیه من حیث هو، و من هنا یظهر أن القوی و المبادی الطبیعیة غیر الشاعرة لها حب بآثارها و أفعالها.
و سادسا: یستنتج مما مر أن الحب حقیقة ساریة فی الموجودات.



(بحث فلسفی آخر) [دوام العذاب و انقطاعه.]

مسألة انقطاع العذاب و الخلود مما اختلف فیه أنظار الباحثین من حیث النظر العقلی و من جهة الظواهر اللفظیة.
و الذی یمکن أن یقال: أما من جهة الظواهر، فالکتاب نص فی الخلود، قال تعالی: «وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ» الآیة و السنة من طرق أئمة أهل البیت مستفیضة فیه، و قد ورد من غیر طریقهم أخبار فی الانقطاع و نفی الخلود، و هی مطروحة بمخالفة الکتاب.
و أما من جهة العقل فقد ذکرنا فیما تقدم من البحث فی ذیل قوله تعالی:
«وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً»: البقرة- 48، أن الاستدلال علی خصوصیات ما جاء به الشرع فی المعاد بالمقدمات الکلیة العقلیة غیر مقدور لنا لأن العقل لا ینال الجزئیات، و السبیل فیه تصدیق ما جاء به النبی الصادق من طریق الوحی للبرهان علی صدقه.
و أما النعمة و العذاب العقلیان الطارئان علی النفس من جهة تجردها و تخلقها بأخلاق و ملکات فاضلة أو ردیة أو اکتسائها و تلبسها بأحوال حسنة جمیلة أو قبیحة فقد عرفت أن هذه الأحوال و الملکات تظهر للنفس بما لها من صورة القبح أو الحسن فتنعم بما هی حسنة منها إن کانت ذاتها سعیدة و تعذب بما هی قبیحة مشوهة منها، سواء کانت ذاتها سعیدة أو شقیة.
و أن ما کانت من هذه الصور صورا غیر راسخة للنفس و غیر ملائمة لذاتها فإنها ستزول لأن القسر لا یکون دائمیا و لا أکثریا، و هذه النفس هی النفس السعیدة ذاتا و علیها هیآت شقیة ردیة ممکنة الزوال عنها کالنفس المؤمنة المجرمة، و هذا کله ظاهر.
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و أما الهیآت الردیة التی رسخت فی النفس حتی صارت صورا أو کالصور الجدیدة تعطی للشی‌ء نوعیة جدیدة کالإنسان البخیل الذی صار البخل صورة لإنسانیته کما صار النطق لحیوانیته الصائرة به نوعا جدیدا تحت الحیوان فالإنسان البخیل أیضا نوع جدید تحت الإنسان، فمن المعلوم أن هذا النوع نوع مجرد فی نفسه دائمی الوجود، و جمیع ما کان یصدر عنه بالقسر حال عدم الرسوخ فیعذب به و یذوق وبال أمره فهی تصدر عن هذا النوع بإذن الله من غیر قسر إلا أنها لما کانت صادرة عن نوعیته من غیر قسر فهی دائمة من غیر زوال بخلاف ما لو کانت حاصلة بالقسر، و مثل هذا الإنسان المعذب بلوازم ملکاته من وجه مثل من ابتلی بمرض المالیخولیا أو الکابوس المستمر فإنه لا یزال یصدر عن قوة تخیله صور هائلة أو مشوهة یعذب بها و هو نفسه هو الذی یوجدها من غیر قسر قاسر و لو لم تکن ملائمة لطبعه المریض ما أوجدها فهو و إن لم تکن متألما من حیث انتهاء الصدور إلیه نفسه لکنه معذب بها من حیث إن العذاب ما یفر منه الإنسان إذا لم یبتل به بعد و یحب التخلص عنه إذا ابتلی به و هذا الحد یصدق علی الأمور المشوهة و الصور غیر الجمیلة التی تستقبل الإنسان الشقی فی دار آخرته، فقد بان أن العذاب خالد غیر منقطع عن الإنسان الشقی الذی لذاته شقوة لازمة.
و قد استشکل هاهنا بإشکالات واضحة السقوط بینة الفساد: مثل أن الله سبحانه ذو رحمة واسعة غیر متناهیة فکیف یسع رحمته أن یخلق من مصیره إلی عذاب خالد لا یقوم له شی‌ء؟
و مثل أن العذاب إنما یکون عذابا إذا لم یلائم الطبع فیکون قسرا و لا معنی للقسر الدائم فکیف یصح وجود عذاب دائم؟.
و مثل أن العبد لم یذنب إلا ذنبا منقطع الآخر فکیف یجازی بعذاب دائم؟.
و مثل أن أهل الشقاء لا یقصر خدمتهم لنظام التکوین عن خدمات أهل السعادة.
و لولاهم لم تتحقق سعادة لسعید فما هو الموجب لوقوعهم فی عذاب مخلد؟.
و مثل أن العذاب للمتخلف عن أوامر الله و نواهیه انتقام و لا یکون الانتقام إلا لجبر النقص الذی أورده العاصی الظالم علی المنتقم المقتدر، و لا یجوز ذلک علی الله تعالی فهو الغنی المطلق فکیف یجوز منه العذاب و خاصة العذاب المخلد؟.
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فهذه و أمثالها وجوه من الإشکال أوردوها علی خلود العذاب و عدم انقطاعه.
و أنت بالإحاطة بما بیناه من معنی خلود العذاب تعرف أنها ساقطة من رأس، فإن العذاب الخالد أثر و خاصة لصورة الشقاء الذی لزمت الإنسان الشقی فتصور ذاته بها بعد تمامیة الاستعداد الشدید الذی حصل فی ذاته القابلة لها بواسطة الأحوال العارضة لها المنتهیة إلی اختیاره، و اشتداد الاستعداد التام هو الذی یوجب فی جمیع الحوادث إفاضة الصورة المناسبة لسنخ الاستعداد، فکما لا یجوز السؤال عن علة تحقق الأفعال الإنسانیة بعد ورود الصورة الإنسانیة علی المادة لوجود العلة التی هی الصورة الإنسانیة کذلک لا معنی للسؤال عن لمیة ترتب آثار الشقاء اللازم، و منها العذاب المخلد بعد تحقق صورة الشقاء اللازم، المنتهیة إلی الاختیار فإنها آثارها و خواصها فبطلت السؤالات جمیعا، فهذا هو الجواب الإجمالی عنها.
و أما تفصیلا: فالجواب عن الأول: أن الرحمة فیه تعالی لیس بمعنی رقة القلب و الإشفاق و التأثر الباطنی فإنها تستلزم المادة- تعالی عن ذلک-، بل معناها العطیة و الإفاضة لما یناسب الاستعداد التام الحاصل فی القابل، فإن المستعد بالاستعداد التام الشدید یحب ما یستعد له و یطلبه و یسأله بلسان استعداده فیفاض علیه ما یطلبه و یسأله، و الرحمة رحمتان: رحمة عامة، و هی إعطاء ما یستعد له الشی‌ء و یشتاقه فی صراط الوجود و الکینونة، و رحمة خاصة، و هی إعطاء ما یستعد الشی‌ء فی صراط الهدایة إلی التوحید و سعادة القرب و إعطاء صورة الشقاء اللازم الذی أثره العذاب الدائم للإنسان المستعد له باستعداده الشدید لا ینافی الرحمة العامة بل هو منها، و أما الرحمة الخاصة فلا معنی لشمولها لمن هو خارج عن صراطها، فقول القائل: إن العذاب الدائم ینافی الرحمة إن أراد به الرحمة العامة فلیس کذلک بل هو من الرحمة العامة، و إن أراد به الرحمة الخاصة فلیس کذلک لکونه لیس موردا لها، علی أن الإشکال لو تم لجری فی العذاب المنقطع أیضا حتی أنواع العذاب الدنیوی، و هو ظاهر.
و الجواب عن الثانی: أنه ینبغی أن یحرر معنی عدم ملاءمة الطبع فإنه تارة بمعنی عدم السنخیة بین الموضوع و الأثر الموجود عنده و هو الفعل القسری الذی یصدر
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عن قسر القاسر و یقابله الأثر الملائم الذی یصدر عن طبع الشی‌ء إذا اقترن به آفات ثم رسخت فیه فصارت صورة فی الشی‌ء و عاد الشی‌ء یطلبه بهذا الوجود و هو فی عین الحال لا یحبه کما مثلنا فیه من مثال المالیخولیائی فهذه الآثار ملائمة لذاته من حیث صدورها عن طبعه الشقی الخبیث، و الآثار الصادرة عن الطباع ملائمة، و هی بعینها عذاب لصدق حد العذاب علیها لکون الشی‌ء لا یرتضیها فهی غیر مرضیة من حیث الذوق و الوجدان فی عین کونها مرضیة من حیث الصدور.
و الجواب عن الثالث: أن العذاب فی الحقیقة ترتب أثر غیر مرضی علی موضوعه الثابت حقیقة، و هو صورة الشقاء فهذا الأثر معلول الصورة الحاصلة بعد تحقق علل معدة، و هی المخالفات المحدودة، و لیس معلولا لتلک العلل المعدة المحدودة حتی یلزم تأثیر المتناهی أثرا غیر متناه و هو محال، و نظیره أن عللا معدة و مقربات معدودة محدودة أوجبت أن تتصور المادة بالصورة الإنسانیة فیصیر إنسانا یصدر عنه آثار الإنسانیة المعلولة للصورة المذکورة، و لا معنی لأن یسأل و یقال: إن الآثار الإنسانیة الصادرة عن الإنسان بعد الموت صدورا دائمیا سرمدیا لحصول معدات محدودة مقطوعة الأمر للمادة فکیف صارت مجموع منقطع الآخر من العلل سببا لصدور الآثار المذکورة و بقائها مع الإنسان دائما لأن علتها الفاعلة- و هی الصورة الإنسانیة- موجودة معها دائما علی الفرض، فکما لا معنی لهذا السؤال لا معنی لذلک أیضا.
و الجواب عن الرابع: أن الخدمة و العبودیة أیضا مثل الرحمة علی قسمین: عبودیة عامة، و هو الخضوع و الانفعال الوجودی عن مبدإ الوجود، و عبودیة خاصة و هو الخضوع و الانقیاد فی صراط الهدایة إلی التوحید، و لکل من القسمین جزاء یناسبه و أثر یترتب علیه و یخصه من الرحمة، فالعبودیة العامة فی نظام التکوین جزاؤه الرحمة العامة، و النعمة الدائمة و العذاب الدائم کلاهما من الرحمة العامة، و العبودیة الخاصة جزاؤه الرحمة الخاصة، و هی النعمة و الجنة و هو ظاهر، علی أن هذا الإشکال لو تم لورد فی مورد العذاب المنقطع الأخروی بل الدنیوی أیضا.
و الجواب عن الخامس: أن العذاب الدائم مستند إلی صورة الشقاء الذی فی الإنسان کما عرفت، و إلی الله سبحانه بالمعنی الذی یقال: فی کل موجود: أنه مستند إلیه تعالی لا بمعنی الانتقام و تشفی الصدر المستحیل علیه تعالی، نعم الانتقام بمعنی 
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الجزاء الشاق و الأثر السیئ الذی یجزی به المولی عبده فی مقابل تعدیه عن طور العبودیة، و خروجه عن ساحة الانقیاد إلی عرصة التمرد و المخالفة مما یصدق فیه تعالی لکن لا یستلزم کون العذاب انتقاما بهذا المعنی إشکالا البتة.
علی أن هذا الإشکال أیضا لو تم لورد فی مورد العذاب الموقت المنقطع فی الآخرة بل فی الدنیا أیضا.



(بحث قرآنی و روائی متمم للبحث السابق)

اعلم أن هذا الطریق من الاستدلال علی رد الشبهة المذکورة مما استعمل فی الکتاب و السنة أیضا، قال تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً، وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: إسراء- 20، فالآیة کما تری یجعل العذاب و الشکر کلیهما من العطیة و الرحمة و تجعل تحقق کل منهما مرتبطة بإرادة العبد و سعیه و هذا بعینه الطریق الذی سلکناه فی أصل المسألة و دفع الإشکالات عنها و هناک آیات أخر فی هذا المعنی سنتکلم فیها فی مواردها، إن شاء الله تعالی.



[سورة البقرة (2): الآیات 168 الی 171]





اشارة

یا أَیُّهَا النَّاسُ کُلُوا مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالاً طَیِّباً وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ (168) إِنَّما یَأْمُرُکُمْ بِالسُّوءِ وَ الْفَحْشاءِ وَ أَنْ تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (169) وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّبِعُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ قالُوا بَلْ نَتَّبِعُ ما أَلْفَیْنا عَلَیْهِ آباءَنا أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْقِلُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ (170) وَ مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ بِما لا یَسْمَعُ إِلاَّ دُعاءً وَ نِداءً صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ فَهُمْ لا یَعْقِلُونَ (171)
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(بیان)

قوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ کُلُوا مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالًا طَیِّباً إلی آخر الآیتین، الحلال مقابل الحرام الممنوع اقتحامه، و الحل مقابل الحرمة، و الحل مقابل حرم، و الحل مقابل العقد، و هو فی جمیع موارد استعماله یعطی معنی حریة الشی‌ء فی فعله و أثره، و الطیب مقابل الخبیث- ما یلائم النفس و الشی‌ء، کالطیب من القول لملاءمته السمع، و الطیب من العطر یلائم الشامة، و الطیب من المکان یلائم حال المتمکن فیه.
و الخطوات بضمتین جمع خطوة، و هی ما بین القدمین للماشی، و قرئ خطوات بفتحتین و هی جمع خطوة و هی المرة، و خطوات الشیطان هی الأمور التی نسبته إلی غرض الشیطان- و هو الإغواء بالشرک- نسبة خطوات الماشی إلی مقصده و غرضه، فهی الأمور التی هی مقدمات للشرک و البعد من الله سبحانه، و الأمر هو تحمیل الآمر إرادة نفسه علی المأمور لیأتی ما یریده، و الأمر من الشیطان وسوسته و تحمیله ما یریده من الإنسان علیه بإخطاره فی قلبه و تزیینه فی نظره و السوء ما ینافره الإنسان و یستقبحه بنظر الاجتماع فإذا جاوز حده و تعدی طوره کان فحشاء و لذلک سمی الزنا بالفحشاء و هو مصدر کالسراء و الضراء.
و قد عمم تعالی الخطاب لجمیع الناس لأن الحکم الذی یقرعه سمعهم و یبینه لهم مما یبتلی به الکل، أما المشرکون: فقد کان عندهم أمور مما حرموه علی أنفسهم افتراء علی الله کما روی أن ثقیفا و خزاعة و بنی عامر بن صعصعة و بنی مدلج کانوا قد حرموا علی أنفسهم أشیاء من الحرث و الأنعام و البحیرة و السائبة و الوصیلة، هذا فی العرب، و فی غیرهم أیضا یوجد أشیاء کثیرة من هذا القبیل، و أما المؤمنون: فربما کان یبقی بعد الإسلام بینهم أمور خرافیة طبق ناموس توارث الأخلاق و الآداب القومیة و السنن المنسوخة بنواسخ غیر تدریجیة کالأدیان و القوانین و غیرهما فإن کل طریقة جدیدة دینیة
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أو دنیویة إذا نزلت بدار قوم فإنما تتوجه أول ما تتوجه إلی أصول الطریقة القدیمة و أعراقها فتقطعه فإن دامت علی حیاتها و قوتها- و ذلک بحسن التربیة و حسن القبول- أماتت الفروع و قطعت الأذناب و إلا فاختلطت بقایا من القدیمة بالحدیثة و التأمت بها و صارت کالمرکب النباتی، ما هو بهذا و لا ذاک.
فأمر تعالی الناس أن یأکلوا مما فی الأرض، و الأکل هو البلع عن مضغ و ربما یکنی بالأکل عن مطلق التصرف فی الأموال لکون الأکل هو الأصل فی أفعال الإنسان و الرکن فی حیاته کما قال تعالی: «لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ إِلَّا أَنْ تَکُونَ تِجارَةً عَنْ تَراضٍ»: النساء- 29، و الآیة لا تأبی الحمل علی هذا المعنی الوسیع لإطلاقها، و المعنی کلوا و تصرفوا و تمتعوا مما فی الأرض من النعم الإلهیة التی هیأته لکم طبیعة الأرض بإذن الله و تسخیره أکلا حلالا طیبا، أی لا یمنعکم عن أکله أو التصرف فیه مانع من قبل طبائعکم و طبیعة الأرض، کالذی لا یقبل بطبعه الأکل، أو الطبع لا یقبل أکله، و لا تنفر طبائعکم عن أکله مما یقبل الطبع أکله لکن ینافره و یأبی عنه السلیقة کالأکل الذی توسل إلیه بوسیلة غیر جائزة.
فقوله تعالی: کُلُوا مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالًا طَیِّباً، یفید الإباحة العامة من غیر تقیید و اشتراط فیه إلا أن قوله وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إلخ یفید: أن هاهنا أمورا تسمی خطوات الشیطان- متعلقة بهذا الأکل الحلال الطیب- إما کف عن الأکل اتباعا للشیطان، و إما إقدام علیه اتباعا للشیطان، ثم ذکر ضابط ما یتبع فیه الشیطان بأنه سوء و فحشاء، و قول ما لا یعلم علی الله سبحانه و إذا کان الکف غیر جائز إلا برضی من الله تعالی فالفعل أیضا کذلک فلیس الأکل مما فی الأرض حلالا طیبا إلا أن یأذن الله تعالی و یشرعه و قد شرعه بهذه الآیة و نظائرها و لا یمنع عنه بنهی أو ردع کما سیأتی من قوله تعالی: «إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ الآیة» فرجع معنی الآیة- و الله أعلم- إلی نحو قولنا کلوا مما فی الأرض من نعم الله المخلوقة لکم فقد جعله الله لکم حلالا طیبا و لا تترکوا بعضا منها کفا و امتناعا فیکون سوء و فحشاء و قولا بغیر علم أی تشریعا لیس لکم ذلک و هو اتباع خطوات الشیطان.
فالآیة تدل أولا: علی عموم الحلیة فی جمیع التصرفات إلا ما أخرجه الدلیل فإن لله سبحانه المنع فیما له الإذن فیه.
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و ثانیا: علی أن الامتناع مما أحله الله من غیر دلیل علمی تشریع محرم.
و ثالثا: علی أن المراد من اتباع خطوات الشیطان التعبد لله بما لم یأذن فی التعبد بذلک فإنه لم ینه عن المشی و السلوک لکن عن المشی الذی یضع فیه الإنسان قدمه موضع قدم الشیطان فینطبق مشیته علی مشیته فیکون متبعا لخطواته، و من هنا یعلم أن عموم التعلیل، و هو قوله إِنَّما یَأْمُرُکُمْ «إلخ» و إن اقتضی المنع عن الاقتحام فی فعل بغیر علم کما یقتضی المنع عن الامتناع بغیر علم لکنه لیس بمراد فی الخطاب فإنه لیس من اتباع خطوات الشیطان و إن کان اتباعا للشیطان.
قوله تعالی: إِنَّما یَأْمُرُکُمْ بِالسُّوءِ وَ الْفَحْشاءِ وَ أَنْ تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ السوء و الفحشاء یکونان فی الفعل، و فی مقابله القول، و بذلک یظهر: أن ما یأمر به الشیطان ینحصر فی الفعل الذی هو سوء و فحشاء، و القول الذی هو قول بغیر علم.
قوله تعالی: وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّبِعُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ قالُوا بَلْ نَتَّبِعُ ما أَلْفَیْنا، الإلفاء الوجدان أی وجدنا علیه آباءنا، و الآیة تشهد بما استفدناه من الآیة السابقة فی معنی خطوات الشیطان.
قوله تعالی: أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْقِلُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ جواب عن قولهم، و بیانه أنه قول بغیر علم و لا تبین، و ینافیه صریح العقل فإن قولهم: بَلْ نَتَّبِعُ ما أَلْفَیْنا عَلَیْهِ آباءَنا، قول مطلق أی نتبع آباءنا علی أی حال و علی أی وصف کانوا، حتی لو لم یعلموا شیئا و لم یهتدوا و نقول ما فعلوه حق، و هذا هو القول بغیر علم، و یؤدی إلی القول بما لا یقول به عاقل لو تنبه له و لو کانوا اتبعوا آباءهم فیما علموه و اهتدوا فیه و هم یعلمون: أنهم علموا و اهتدوا فیه لم یکن من قبیل الاهتداء بغیر علم.
و من هنا: یعلم أن قوله تعالی: لا یَعْقِلُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ لیس واردا مورد المبالغة نظرا إلی أن سلب مطلق العلم عن آبائهم مع کونهم یعلمون أشیاء کثیرة فی حیاتهم لا یحتمل إلا المبالغة.
و ذلک أن الکلام مسوق سوق الفرض بإبداء تقدیر لا یقول بجواز الاتباع فیه قائل لیبطل به إطلاق قولهم نتبع ما ألفینا علیه آباءنا و هو ظاهر.
قوله تعالی: وَ مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ بِما لا یَسْمَعُ إِلَّا دُعاءً وَ نِداءً،
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المثل هو الکلام السائر و المثل هو الوصف کقوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا»: الفرقان- 9، و النعیق صوت الراعی لغنمه زجرا یقال: نعق الراعی بالغنم ینعق نعیقا إذا صاح بها زجرا، و النداء مصدر نادی ینادی مناداة، و هو أخص من الدعاء ففیه معنی الجهر بالصوت و نحوه بخلاف الدعاء، و المعنی- و الله أعلم- و مثلک فی دعاء الذین کفروا کمثل الذی ینعق من البهائم بما لا یسمع من نعیقه إلا دعاء و نداء ما، فینزجر بمجرد قرع الصوت سمعه من غیر أن یعقل شیئا فهم صم لا یسمعون کلاما یفیدهم، و بکم لا یتکلمون بما یفید معنی، و عمی لا یبصرون شیئا فهم لا یعقلون شیئا لأن الطرق المؤدیة إلی التعقل مسدودة علیهم.
و من ذلک یظهر أن فی الکلام قلبا أو عنایة أخری یعود إلیه فإن المثل بالذی ینعق بما لا یسمع إلا دعاء و نداء مثل الذی یدعوهم إلی الهدی لا مثل الکافرین المدعوین إلی الهدی إلا أن الأوصاف الثلاثة التی استنتج و استخرج من المثل و ذکرت بعده، و هی قوله: صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ فَهُمْ لا یَعْقِلُونَ لما کانت أوصافا للذین کفروا لا لمن یدعوهم إلی الحق استوجب ذلک أن ینسب المثل إلی الذین کفروا لا إلی رسول الله تعالی فأنتج ما أشبه القلب.



(بحث روائی)

فی التهذیب، عن عبد الرحمن، قال: سألت أبا عبد الله عن رجل حلف أن ینحر ولده- قال: ذلک من خطوات الشیطان.
و عن منصور بن حازم أیضا قال: قال لی أبو عبد الله (ع): أ ما سمعت بطارق إن طارقا کان نخاسا بالمدینة- فأتی أبا جعفر فقال یا أبا جعفر- إنی حلفت بالطلاق و العتاق و النذر؟ فقال له یا طارق إن هذا من خطوات الشیطان.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر (ع) قال: کل یمین بغیر الله فهو من خطوات الشیطان.
و فی الکافی، عن الصادق (ع) قال: إذا حلف الرجل علی شی‌ء- و الذی حلف 
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علیه إتیانه خیر من ترکه- فلیأت الذی هو خیر و لا کفارة له، و إنما ذلک من خطوات الشیطان.
أقول: و الأحادیث کما تری مبنیة علی کون المراد من خطوات الشیطان الأعمال التی یتقرب بها و لیست بمقربة لعدم العبرة بها شرعا کما ذکرناه فی البیان السابق نعم فی خصوص الطلاق و نحوه وجه آخر للبطلان و هو التعلیق المنافی للإنشاء، و المسألة فقهیة، و المراد بالیمین بغیر الله هو الیمین الذی یترتب علیه أثر الیمین الشرعی أو القسم بما لم یقسم به الله و لم یثبت له کرامة شیئا.
و فی المجمع، عن الباقر: فی قوله تعالی: وَ مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ الآیة، قال: أی مثلهم فی دعائک إیاهم إلی الإیمان- کمثل الناعق فی دعائه المنعوق به من البهائم التی لا تفهم و إنما تسمع الصوت.



(بحث أخلاقی و اجتماعی) [التقلید و اتباع الخرافة.]

الآراء و العقائد التی یتخذها الإنسان إما نظریة لا تعلق لها بالعمل من غیر واسطة کالمسائل المتعلقة بالریاضیات و الطبیعیات و ما وراء الطبیعة، و إما عملیة متعلقة بالعمل بلا واسطة کالمسائل المتعلقة بما ینبغی فعله و ما لا ینبغی، و السبیل فی القسم الأول هو اتباع العلم و الیقین المنتهی إلی برهان أو حس، و فی القسم الثانی اتباع ما یوصل إلی الخیر الذی فیه سعادة الإنسان أو النافع فیها، و اجتناب ما ینتهی إلی شقائه أو یضره فی سعادته، و أما الاعتقاد بما لا علم له بکونه حقا فی القسم الأول، و الاعتقاد بما لا یعلم کونه خیرا أو شرا فهو اعتقاد خرافی.
و الإنسان لما کانت آراؤه منتهیة إلی اقتضاء الفطرة الباحثة عن علل الأشیاء و الطبیعة الباعثة له إلی الاستکمال بما هو کماله حقیقة فإنه لا تخضع نفسه إلی الرأی الخرافی المأخوذ علی العمیاء و جهلا إلا أن العواطف النفسانیة و الإحساسات الباطنیة التی تثیرها الخیال- و عمدتها الخوف و الرجاء- ربما أوجبت له القول بالخرافة من جهة أن الخیال یصور له صورا یستصحب خوفا أو رجاء فیحفظها إحساس الخوف أو الرجاء، و لا یدعها تغیب عن النفس الخائفة أو الراجیة، کما أن الإنسان إذا أحل 
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وادیا- و هو وحده بلا أنیس و اللیل داج مظلم و البصر حاسر عن الإدراک- فلا مؤمن یؤمنه بتمیز المخاطر من غیرها بضیاء و نحوه فتری أن خیاله یصور له کل شبح یترائی له غولا مهیبا یقصده بالإهلاک أو روحا من الأرواح، و ربما صور له حرکة و ذهابا و إیابا و صعودا فی السماء و نزولا إلی الأرض، و أشکالا و تماثیل ثم لا یزال الخیال یکرر له هذا الشبه المجعول کلما ذکره و حاله حاله من الخوف، ثم ربما نقله لغیره فأوجد فیه حالا نظیر حاله و لا یزال ینتشر- و هو موضوع خرافی لا ینتهی إلی حقیقة-.
و ربما هیج الخیال حسن الدفاع من الإنسان أن یضع أعمالا لدفع شر هذا الموجود الموهوم و یحث غیره علی العمل بها للأمن من شره فیذهب سنة خرافیة.
و لم یزل الإنسان منذ أقدم أعصار حیاته مبتلی بآراء خرافیة حتی الیوم و لیس کما یظن من أنها من خصائص الشرقیین فهی موجودة بین الغربیین مثلهم لو لم یکونوا أحرص علیها منهم.
و لا یزال الخواص من الإنسان- و هم العلماء- یحتالون فی إمحاء رسوم هذه الخرافات المتمکنة فی نفوس العامة من الناس بلطائف حیلهم التی توجب تنبه العامة و تیقظهم فی أمرها، و قد أعیا الداء الطبیب فإن الإنسان لا یخلو من التقلید و الاتباع فی الآراء النظریة و المعلومات الحقیقیة من جانب، و من الإحساسات و العواطف النفسانیة من جانب آخر، و ناهیک فی ذلک أن العلاج لم ینجح إلی الیوم.
و أعجب من الجمیع ما یراه فی ذلک أهل الحضارة و علماء الطبیعة الیوم! فقد ذکروا أن العلم الیوم یبنی أساسه علی الحس و التجربة و یدفع ما دون ذلک، و المدنیة و الحضارة تبنی أساسه علی استکمال الاجتماع فی کل کمال میسور ما استیسر، و بنوا التربیة علی ذلک.
مع أن ذلک- و هو عجیب- نفسه من اتباع الخرافة فإن علوم الطبیعة إنما تبحث عن خواص الطبیعة و تثبتها لموضوعاتها، و بعبارة أخری هذه العلوم المادیة إنما تکشف دائما عن خبایا خواص المادة، و أما ما وراء ذلک فلا سبیل لها إلی نفیه و إبطاله فالاعتقاد بانتفاء ما لا تناله الحس و التجربة من غیر دلیل من أظهر الخرافات.
و کذلک بناء المدنیة علی استکمال الاجتماع المذکور فإن هذا الاستکمال و النیل 
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بالسعادة الاجتماعیة ربما یستلزم حرمان بعض الأفراد من سعادته الحیویة الفردیة کتحمل القتل و التفدیة فی الدفاع عن الوطن أو القانون أو المرام، و المحرومیة من سعادة الشخص لأجل وقایة حریم الاجتماع فهذه الحرمانات لا یقدم فیها الإنسان إلا عن عقیدة الاستکمال، و أن یراها کمالات- و لیست کمالات لنفسه- بل عدم و حرمان لها، و إنما هی کمالات- لو کانت کمالات- للمجتمع من حیث هو مجتمع و إنما یرید الإنسان الاجتماع لأجل نفسه لا نفسه لأجل الاجتماع، و لذلک کله ما احتالت هذه الاجتماعات لأفرادها فلقنوهم أن الإنسان یکتسب بالتفدیة ذکرا جمیلا و اسما باقیا علی الفخر دائما و هو الحیاة الدائمة، و هذه خرافة، و أی حیاة بعد البطلان و الفناء غیر أنا نسمیه حیاة، تسمیة لیس وراءها شی‌ء؟
و مثلها القول: إن الإنسان یجب له تحمل مر القانون و الصبر علی الحرمان فی بعض ما یشتهیه نفسه لیتحفظ به الاجتماع فینال کماله فی الباقی فیعتقد أن کمال الاجتماع کماله، و هذه خرافة، فإن کمال الاجتماع إنما هو کماله فیما یتطابق الکمالان و أما غیر ذلک فلا فأی موجب علی فرد بالنسبة إلی کماله أو اجتماع قوم بالنسبة إلی اجتماع الدنیا إذا قدر علی نیل ما یبتغیه من آماله و لو بالجور و فاق فی القوة و الاستطاعة من غیر مقاوم یقاومه أن یعتقد أن کمال الاجتماع کماله و الذکر الجمیل فخارة؟ کما أن أقویاء الأمم لا یزالون علی الانتفاع من حیاة الأمم الضعیفة، فلا یجدون منهم موطئا إلا وطئوه، و لا منالا إلا نالوه، و لا نسمة إلا استرقوه و استعبدوه، و هل ذلک إلا علاجا لمزمن الداء بالإفناء؟.
و أما ما سلکه القرآن فی ذلک فهو أمره باتباع ما أنزل الله و النهی عن القول بغیر علم، هذا فی النظر، و أما فی العمل فأمره بابتغاء ما عند الله فیه فإن کان مطابقا لما یشتهیه النفس کان فیه سعادة الدنیا و الآخرة و إن کان فیه حرمانها، فعند الله عظیم الأجر، و ما عند الله خیر و أبقی.
و الذی یقوله أصحاب الحس: أن اتباع الدین تقلید یمنع عنه العلم و أنه من خرافات العهد الثانی من العهود الأربعة المارة علی نوع الإنسان (و هی عهد الأساطیر و عهد المذهب و عهد الفلسفة و عهد العلم، و هو الذی علیه البشر الیوم من اتباع العلم و رفض الخرافات) فهو قول بغیر علم و رأی خرافی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌1، ص: 424
أما إن اتباع الدین تقلید فیبطله: أن الدین مجموع مرکب من معارف المبدأ و المعاد، و من قوانین اجتماعیة من العبادات و المعاملات مأخوذة من طریق الوحی و النبوة الثابت صدقه بالبرهان و المجموعة من الأخبار التی أخبر بها الصادق صادقة و اتباعها اتباع للعلم لأن المفروض العلم بصدق مخبرها بالبرهان، و قد مر فی البحث التالی لقوله تعالی «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تَذْبَحُوا بَقَرَةً»: البقرة- 67، کلام فی التقلید فارجع.
و من العجیب أن هذا القول قول من لیس بیده فی أصول الحیاة و سنن الاجتماع:
من مأکله و مشربه و ملبسه و منکحه و مسکنه و غیر ذلک إلا التقلید علی العمی و اتباع الهوی من غیر تثبت و تبین، نعم اختلقوا للتقلید اسما آخر و هو اتباع السنة الذی ترتضیه الدنیا الراقیة فصار التقلید بذلک ممحو الاسم ثابت الرسم، مهجور اللفظ، مأنوس المعنی، و کان (ألق دلوک فی الدلاء) شعارا علمیا و رقیا مدنیا و عاد (و لا تتبع الهوی فیضلک) تقلیدا دینیا و قولا خرافیا.
و أما تقسیمهم سیر الحیاة الإنسانیة إلی أربعة عهود فما بأیدینا من تاریخ الدین و الفلسفة یکذبه فإن طلوع دین إبراهیم إنما کان بعد عهد الفلسفة بالهند و مصر و کلدان و دین عیسی بعد فلسفة یونان و کذا دین محمد ص- و هو الإسلام- کان بعد فلسفة یونان و إسکندریة، و بالجملة غایة أوج الفلسفة کانت قبل بلوغ الدین أوجه.
و قد مر فیما مر أن دین التوحید یتقدم فی عهده علی جمیع الأدیان الأخر.
و الذی یرتضیه القرآن من تقسیم تاریخ الإنسان هو تقسیمه إلی عهد السذاجة و وحدة الأمم و عهد الحس و المادة، و سیجی‌ء بیانه فی الکلام علی قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة- 213.



[سورة البقرة (2): الآیات 172 الی 176]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ اشْکُرُوا لِلَّهِ إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ (172) إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ بِهِ لِغَیْرِ اللَّهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (173) إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ الْکِتابِ وَ یَشْتَرُونَ بِهِ ثَمَناً قَلِیلاً أُولئِکَ ما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ إِلاَّ النَّارَ وَ لا یُکَلِّمُهُمُ اللَّهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ لا یُزَکِّیهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (174) أُولئِکَ الَّذِینَ اشْتَرَوُا الضَّلالَةَ بِالْهُدی وَ الْعَذابَ بِالْمَغْفِرَةِ فَما أَصْبَرَهُمْ عَلَی النَّارِ (175) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ نَزَّلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّ الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِی الْکِتابِ لَفِی شِقاقٍ بَعِیدٍ (176)
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(بیان)

قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ خطاب خاص بالمؤمنین بعد الخطاب السابق للناس فهو من قبیل انتزاع الخطاب من الخطاب، کأنه انصراف عن خطاب جماعة ممن لا یقبل النصح و لا یصغی إلی القول، و التفات إلی من یستجیب الداعی لإیمانه به، و التفاوت الموجود بین الخطابین ناش من تفاوت المخاطبین، فإن المؤمنین بالله لما کان یتوقع منهم القبول بدل قوله: مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالًا طَیِّباً من قوله:
طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ و کان ذلک وسیلة إلی أن یطلب منهم الشکر لله وحده لکونهم موحدین لا یعبدون إلا الله سبحانه، و لذلک بعینه قیل: ما رَزَقْناکُمْ و لم یقل: ما رزقتم أو ما فی الأرض و نحوه، لما فیه من الإیماء أو الدلالة علی کونه تعالی معروفا لهم قریبا منهم حنینا رءوفا بهم، و الظاهر أن یکون قوله: مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ من قبیل إضافة الصفة إلی الموصوف لا من قبیل قیام الصفة مقام الموصوف فإن المعنی علی الأول کلوا من رزقنا الذی کله طیب، و هو المناسب لمعنی التقرب و التحنن الذی یلوح من المقام، و المعنی علی الثانی کلوا من طیب الرزق لا من خبیثه، و هو بعید المناسبة عن المقام الذی هو مقام رفع الحظر، و النهی عن الامتناع عن بعض ما رزقهم الله سبحانه 
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تشریعا من عند أنفسهم و قولا بغیر علم.
قوله تعالی: وَ اشْکُرُوا لِلَّهِ إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ لم یقل و اشکروا لنا بل اشکروا لله لیکون أدل علی الأمر بالتوحید و لذلک أیضا قیل: إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ فدل علی الحصر و القصر و لم یقل إن کنتم تعبدونه.
قوله تعالی: إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ بِهِ لِغَیْرِ اللَّهِ الإهلال لغیر الله هو الذبح لغیره کالأصنام.
قوله تعالی: فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ، أی غیر ظالم و لا متجاوز حده، و هما حالان عاملهما الاضطرار فیکون المعنی فمن اضطر إلی أکل شی‌ء مما ذکر من المنهیات اضطرارا فی حال عدم بغیه و عدم عدوه فلا ذنب له فی الأکل، و أما لو اضطر فی حال البغی و العدو کأن یکونا هما الموجبین للاضطرار فلا یجوز له ذلک، و قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ دلیل علی أن التجوز تخفیف و رخصة منه تعالی للمؤمنین و إلا فمناط النهی موجود فی صورة الاضطرار أیضا.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَکْتُمُونَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ الْکِتابِ تعریض لأهل الکتاب إذ عندهم شی‌ء کثیر من المحللات الطیبة التی حرمها کبراؤهم و رؤساؤهم فی العبادات و غیرها- و عندهم الکتاب الذی لا یقضی فیه بالتحریم- و لم یکتموا ما کتموه إلا حفظا لما یدر علیهم من رزق الرئاسة و أبهة المقام و الجاه و المال.
و فی الآیة من الدلالة علی تجسم الأعمال و تحقق نتائجها ما لا یخفی فإنه تعالی ذکر أولا أن اختیارهم الثمن القلیل علی ما أنزل الله هو أکل النار فی بطونهم ثم بدل اختیار الکتمان و أخذ الثمن علی بیان ما أنزل الله فی الآیة التالیة من اختیار الضلالة علی الهدی ثم من اختیار العذاب علی المغفرة ثم ختمها بقوله: فَما أَصْبَرَهُمْ عَلَی النَّارِ، و الذی کان منهم ظاهرا هو الإدامة للکتمان و البقاء علیها فافهم.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ الآیة، قال:
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الباغی باغی الصید، و العادی السارق- لیس لهما أن یأکلا المیتة إذا اضطرا إلیها، هی حرام علیهما لیس هی علیهما کما هی علی المسلمین- و لیس لهما أن یقصرا فی الصلاة.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال: الباغی الظالم، و العادی الغاصب.
و عن حماد عنه (ع) قال: الباغی الخارج علی الإمام و العادی اللص.
و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع) و أبی عبد الله (ع): غیر باغ علی إمام المسلمین و لا عاد بالمعصیة طریق المحقین.
أقول: و الجمیع من قبیل عد المصادیق، و هی تؤید المعنی الذی استفدناه من ظاهر اللفظ.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: فَما أَصْبَرَهُمْ عَلَی النَّارِ الآیة، قال: ما أصبرهم علی فعل ما یعلمون أنه یصیرهم إلی النار.
و فی المجمع، عن علی بن إبراهیم عن الصادق (ع) قال: ما أجرأهم علی النار.
و عن الصادق (ع): ما أعملهم بأعمال أهل النار.
أقول: و الروایات قریبة المعانی ففی الأولی تفسیر الصبر علی النار بالصبر علی سبب النار، و فی الثانیة تفسیر الصبر علی النار بالجرأة علیها و هی لازمة للصبر، و فی الثالثة تفسیر الصبر علی النار بالعمل بما یعمل به أهل النار و مرجعه إلی معنی الروایة الأولی.



[سورة البقرة (2): آیة 177]





اشارة

لَیْسَ الْبِرَّ أَنْ تُوَلُّوا وُجُوهَکُمْ قِبَلَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ الْکِتابِ وَ النَّبِیِّینَ وَ آتَی الْمالَ عَلی حُبِّهِ ذَوِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ وَ السَّائِلِینَ وَ فِی الرِّقابِ وَ أَقامَ الصَّلاةَ وَ آتَی الزَّکاةَ وَ الْمُوفُونَ بِعَهْدِهِمْ إِذا عاهَدُوا وَ الصَّابِرِینَ فِی الْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ وَ حِینَ الْبَأْسِ أُولئِکَ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ (177)
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(بیان)

قیل: کثر الجدال و الخصام بین الناس بعد تحویل القبلة من بیت المقدس إلی الکعبة و طالت المشاجرة فنزلت الآیة.
قوله تعالی: لَیْسَ الْبِرَّ أَنْ تُوَلُّوا وُجُوهَکُمْ قِبَلَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ البر بالکسر التوسع من الخیر و الإحسان، و البر بالفتح صفة مشبهة منه، و القبل بالکسر فالفتح الجهة و منه القبلة و هی النوع من الجهة، و ذوو القربی الأقرباء، و الیتامی جمع یتیم و هو الذی لا والد له، و المساکین جمع مسکین و هو أسوأ حالا من الفقیر، و ابن السبیل المنقطع عن أهله، و الرقاب جمع رقبة و هی رقبة العبد، و البأساء مصدر کالبؤس و هو الشدة و الفقر، و الضراء مصدر کالضر و هو أن یتضرر الإنسان بمرض أو جرح أو ذهاب مال أو موت ولد، و البأس شدة الحرب.
قوله تعالی: وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ عدل عن تعریف البر بالکسر إلی تعریف البر بالفتح لیکون بیانا و تعریفا للرجال مع تضمنه لشرح وصفهم و إیماء إلی أنه لا أثر للمفهوم الخالی عن المصداق و لا فضل فیه، و هذا دأب القرآن فی جمیع بیاناته فإنه یبین المقامات و یشرح الأحوال بتعریف رجالها من غیر أن یقنع ببیان المفهوم فحسب.
و بالجملة قوله وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ، تعریف للأبرار و بیان لحقیقة حالهم، و قد عرفهم أولا فی جمیع المراتب الثلاث من الاعتقاد و الأعمال و الأخلاق بقوله: (مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ) و ثانیا بقوله: (أُولئِکَ الَّذِینَ صَدَقُوا) و ثالثا بقوله: (وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ).
فأما ما عرفهم به أولا فابتدأ فیه بقوله تعالی: مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ الْکِتابِ وَ النَّبِیِّینَ، و هذا جامع لجمیع المعارف الحقة التی یرید الله سبحانه من عباده الإیمان بها، و المراد بهذا الإیمان الإیمان التام الذی لا یتخلف عنه أثره، لا
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فی القلب بعروض شک أو اضطراب أو اعتراض أو سخط فی شی‌ء مما یصیبه مما لا ترتضیه النفس، و لا فی خلق و لا فی عمل، و الدلیل علی أن المراد به ذلک قوله فی ذیل الآیة (أُولئِکَ الَّذِینَ صَدَقُوا) فقد أطلق الصدق و لم یقیده بشی‌ء من أعمال القلب و الجوارح فهم مؤمنون حقا صادقون فی إیمانهم کما قال تعالی: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً: النساء 68 و حینئذ ینطبق حالهم علی المرتبة الرابعة من مراتب الإیمان التی مر بیانها فی ذیل قوله تعالی إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ البقرة 131.
ثم ذکر تعالی نبذا من أعمالهم بقوله: وَ آتَی الْمالَ عَلی حُبِّهِ ذَوِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ وَ السَّائِلِینَ وَ فِی الرِّقابِ وَ أَقامَ الصَّلاةَ وَ آتَی الزَّکاةَ، فذکر الصلاة- و هی حکم عبادی- و قد قال تعالی: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»: العنکبوت- 45، و قال: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی»: طه- 14، و ذکر الزکاة- و هی حکم مالی فیه صلاح المعاش- و ذکر قبلهما إیتاء المال و هو بث الخیر و نشر الإحسان غیر الواجب لرفع حوائج المحتاجین و إقامة صلبهم.
ثم ذکر سبحانه نبذا من جمل أخلاقهم بقوله: وَ الْمُوفُونَ بِعَهْدِهِمْ إِذا عاهَدُوا وَ الصَّابِرِینَ فِی الْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ وَ حِینَ الْبَأْسِ فالعهد هو الالتزام بشی‌ء و العقد له- و قد أطلقه تعالی- و هو مع ذلک لا یشمل الإیمان و الالتزام بأحکامه کما توهمه بعضهم- لمکان قوله إذا عاهدوا، فإن الالتزام بالإیمان و لوازمه لا یقبل التقید بوقت دون وقت- کما هو ظاهر- و لکنه یشتمل بإطلاقه کل وعد وعده الإنسان و کل قول قاله التزاما کقولنا: لأفعلن کذا و لأترکن، و کل عقد عقد به فی المعاملات و المعاشرات و نحوها، و الصبر هو الثبات علی الشدائد حین تهاجم المصائب أو مقارعة الأقران، و هذان الخلقان و إن لم یستوفیا جمیع الأخلاق الفاضلة غیر أنهما إذا تحققا تحقق ما دونهما، و الوفاء بالعهد و الصبر عند الشدائد خلقان یتعلق أحدهما بالسکون و الآخر بالحرکة و هو الوفاء فالإتیان بهذین الوصفین من أوصافهم بمنزلة أن یقال: إنهم إذا قالوا قولا أقدموا علیه و لم یتجافوا عنه بالزوال.
و أما ما عرفهم به ثانیا بقوله: أُولئِکَ الَّذِینَ صَدَقُوا، فهو وصف جامع لجمل فضائل العلم و العمل فإن الصدق خلق یصاحب جمیع الأخلاق من العفة و الشجاعة
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و الحکمة و العدالة و فروعها فإن الإنسان لیس له إلا الاعتقاد و القول و العمل، و إذا صدق تطابقت الثلاثة فلا یفعل إلا ما یقول و لا یقول إلا ما یعتقد، و الإنسان مفطور علی قبول الحق و الخضوع له باطنا و إن أظهر خلافه ظاهرا فإذا أذعن بالحق و صدق فیه قال ما یعتقده و فعل ما یقوله و عند ذلک تم له الإیمان الخالص و الخلق الفاضل و العمل الصالح، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ»: التوبة- 120، و الحصر فی قوله أُولئِکَ الَّذِینَ صَدَقُوا، یؤکد التعریف و بیان الحد، و المعنی- و الله أعلم- إذا أردت الذین صدقوا فأولئک هم الأبرار.
و أما ما عرفهم به ثالثا بقوله وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ الحصر لبیان الکمال فإن البر و الصدق لو لم یتما لم یتم التقوی.
و الذی بینه تعالی فی هذه الآیة من الأوصاف الأبرار هی التی ذکرها فی غیرها.
قال تعالی: «إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ مِنْ کَأْسٍ کانَ مِزاجُها کافُوراً- عَیْناً یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً یُوفُونَ بِالنَّذْرِ وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً- وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ مِسْکِیناً وَ یَتِیماً وَ أَسِیراً- إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ إلی أن قال- وَ جَزاهُمْ بِما صَبَرُوا جَنَّةً وَ حَرِیراً:» الدهر- 12، فقد ذکر فیها الإیمان بالله و الیوم الآخر و الإنفاق لوجه الله و الوفاء بالعهد و الصبر، و قال تعالی أیضا: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ. إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی نَعِیمٍ إلی أن قال- یُسْقَوْنَ مِنْ رَحِیقٍ مَخْتُومٍ إلی أن قال- عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین- 28، بالتطبیق بین هذه الآیات و الآیات السابقة علیها یظهر حقیقة وصفهم و مآل أمرهم إذا تدبرت فیها، و قد وصفتهم الآیات بأنهم عباد الله و أنهم المقربون، و قد وصف الله سبحانه عباده فیما وصف بقوله: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ الحجر- 42، و وصف المقربین بقوله: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ. أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ»: الواقعة- 12، فهؤلاء هم السابقون فی الدنیا إلی ربهم السابقون فی الآخرة إلی نعیمه، و لو أدمت البحث عن حالهم فیما تعطیه الآیات لوجدت عجبا.
و قد بان مما مر أن الأبرار أهل المرتبة العالیة من الإیمان، و هی المرتبة الرابعة علی ما مر بیانه سابقا، قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام- 82.
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قوله تعالی: وَ الصَّابِرِینَ فِی الْبَأْساءِ، منصوب علی المدح إعظاما لأمر الصبر، و قد قیل إن الکلام إذا طال بذکر الوصف بعد الوصف فمذهبهم أن یعترضوا بین الأوصاف بالمدح و الذم، و اختلاف الإعراب بالرفع و النصب.



(بحث روائی) [معنی الأبرار.]

عن النبی ص: من عمل بهذه الآیة فقد استکمل الإیمان.
أقول: و وجهه واضح بما بیناه، و قد نقل عن الزجاج و الفراء أنهما قالا: إن الآیة مخصوصة بالأنبیاء المعصومین لأن هذه الأشیاء لا یأتیها بکلیتها علی حق الواجب فیها إلا الأنبیاء انتهی، و هو ناش من عدم التدبر فیما تفیده الآیات و الخلط بین المقامات المعنویة، و قد أنزلت آیات سورة الدهر فی أهل بیت رسول الله ص و سماهم الله فیها أبرارا و لیسوا بأنبیاء.
نعم خطرهم عظیم، و قد وصف الله حال أولی الألباب الذین یذکرون الله قیاما و قعودا و علی جنوبهم و یتفکرون فی خلق السماوات و الأرض، ثم ذکر مسألتهم أن یلحقهم الله بالأبرار، قال: «وَ تَوَفَّنا مَعَ الْأَبْرارِ»: آل عمران- 193.
و فی الدر المنثور، أخرج الحکیم الترمذی عن أبی عامر الأشعری قال: قلت:
یا رسول الله ما تمام البر، قال أن تعمل فی السر ما تعمل فی العلانیة.
و فی المجمع، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): ذوی القربی قرابة النبی.
أقول: و کأنه من قبیل عد المصداق بالنظر إلی آیة القربی.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): الفقیر الذی لا یسأل الناس- و المسکین أجهد منه و البائس أجدهم.
و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع): ابن السبیل، المنقطع به.
و فی التهذیب، عن الصادق (ع): سئل عن مکاتب عجز عن مکاتبته و قد أدی بعضها، قال: (ع) یؤدی عنه من مال الصدقة- فإن الله عز و جل یقول: وَ فِی الرِّقابِ 
و فی تفسیر القمی،: فی قوله: وَ الصَّابِرِینَ فِی الْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ- قال: (ع) فی الجوع و العطش و الخوف، و فی قوله وَ حِینَ الْبَأْسِ قال: قال (ع)، عند القتال 
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[سورة البقرة (2): الآیات 178 الی 179]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ فِی الْقَتْلی الْحُرُّ بِالْحُرِّ وَ الْعَبْدُ بِالْعَبْدِ وَ الْأُنْثی بِالْأُنْثی فَمَنْ عُفِیَ لَهُ مِنْ أَخِیهِ شَیْ‌ءٌ فَاتِّباعٌ بِالْمَعْرُوفِ وَ أَداءٌ إِلَیْهِ بِإِحْسانٍ ذلِکَ تَخْفِیفٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ رَحْمَةٌ فَمَنِ اعْتَدی بَعْدَ ذلِکَ فَلَهُ عَذابٌ أَلِیمٌ (178) وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (179)



(بیان)

قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ فِی الْقَتْلی الْحُرُّ بِالْحُرِّ، فی توجیه الخطاب إلی المؤمنین خاصة إشارة إلی کون الحکم خاصا بالمسلمین، و أما غیرهم من أهل الذمة و غیرهم فالآیة ساکتة عن ذلک.
و نسبة هذه الآیة إلی قوله تعالی: «أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ»: المائدة- 48، نسبة التفسیر، فلا وجه لما ربما یقال، إن هذه الآیة ناسخة لتلک الآیة فلا یقتل حر بعبد و لا رجل بمرأة.
و بالجملة القصاص مصدر؛ قاص یقاص؛ من قص أثره إذا تبعه و منه القصاص لمن یحدث بالآثار و الحکایات کأنه یتبع آثار الماضین فتسمیة القصاص بالقصاص لما فیه من متابعة الجانی فی جنایته فیوقع علیه مثل ما أوقعه علی غیره.
قوله تعالی: فَمَنْ عُفِیَ لَهُ مِنْ أَخِیهِ شَیْ‌ءٌ، المراد بالموصول القاتل، و العفو للقاتل إنما یکون فی حق القصاص فالمراد بالشی‌ء هو الحق، و فی تنکیره تعمیم للحکم أی أی حق کان سواء کان تمام الحق أو بعضه کما إذا تعدد أولیاء الدم فعفا بعضهم حقه للقاتل فلا قصاص حینئذ بل الدیة، و فی التعبیر عن ولی الدم بالأخ إثارة لحس المحبة و الرأفة و تلویح إلی أن العفو أحب.
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قوله تعالی: فَاتِّباعٌ بِالْمَعْرُوفِ وَ أَداءٌ إِلَیْهِ بِإِحْسانٍ مبتدأ خبره محذوف أی فعلیه أن یتبع القاتل فی مطالبة الدیة بمصاحبة المعروف، من الاتباع و علی القاتل أن یؤدی الدیة إلی أخیه ولی الدم بالإحسان من غیر مماطلة فیها إیذاؤه.
قوله تعالی: ذلِکَ تَخْفِیفٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ رَحْمَةٌ، أی الحکم بانتقال القصاص إلی الدیة تخفیف من ربکم فلا یتغیر فلیس لولی الدم أن یقتص بعد العفو فیکون اعتداء فمن اعتدی فاقتص بعد العفو فله عذاب ألیم.
قوله تعالی: وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ إشارة إلی حکمة التشریع، و دفع ما ربما یتوهم من تشریع العفو و الدیة و بیان المزیة و المصلحة التی فی العفو و هو نشر الرحمة و إیثار الرأفة أن العفو أقرب إلی مصلحة الناس، و حاصله أن العفو و لو کان فیه ما فیه من التخفیف و الرحمة، لکن المصلحة العامة قائمة بالقصاص فإن الحیاة لا یضمنها إلا القصاص دون العفو و الدیة و لا کل شی‌ء مما عداهما، یحکم بذلک الإنسان إذا کان ذا لب و قوله لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ أی القتل و هو بمنزلة التعلیل لتشریع القصاص.
و قد ذکروا: أن الجملة، أعنی قوله تعالی: وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ الآیة علی اختصارها و إیجازها و قلة حروفها و سلاسة لفظها و صفاء ترکیبها من أبلغ آیات القرآن فی بیانها، و أسماها فی بلاغتها فهی جامعة بین قوة الاستدلال و جمال المعنی و لطفه، و رقة الدلالة و ظهور المدلول، و قد کان للبلغاء قبلها کلمات فی القتل و القصاص تعجبهم بلاغتها و جزالة أسلوبها و نظمها کقولهم: قتل البعض إحیاء للجمیع و قولهم: أکثروا القتل لیقل القتل، و أعجب من الجمیع عندهم قولهم: القتل أنفی للقتل غیر أن الآیة أنست الجمیع و نفت الکل: وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ فإن الآیة أقل حروفا و أسهل فی التلفظ، و فیها تعریف القصاص و تنکیر الحیاة لیدل علی أن النتیجة أوسع من القصاص و أعظم و هی مشتملة علی بیان النتیجة و علی بیان حقیقة المصلحة و هی الحیاة، و هی متضمن حقیقة المعنی المفید للغایة فإن القصاص هو المؤدی إلی الحیاة دون القتل فإن من القتل ما یقع عدوانا لیس یؤدی إلی الحیاة، و هی مشتملة علی أشیاء أخر غیر القتل 
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یؤدی إلی الحیاة و هی أقسام القصاص فی غیر القتل، و هی مشتملة علی معنی زائد آخر، و هو معنی المتابعة التی تدل علیها کلمة القصاص بخلاف قولهم القتل أنفی للقتل، و هی مع ذلک متضمنة للحث و الترغیب فإنها تدل علی حیاة مذخورة للناس مغفول عنها یملکونها فعلیهم أن یأخذوا بها نظیر ما تقول: لک فی مکان کذا أو عند فلان مالا و ثروة، و هی ذلک تشیر إلی أن القائل لا یرید بقوله هذا إلا حفظ منافعهم و رعایة مصلحتهم من غیر عائد یعود إلیه حیث قال: وَ لَکُمْ 
فهذه وجوه من لطائف ما تشتمل علیه هذه الآیة، و ربما ذکر بعضهم وجوها أخری یعثر علیه المراجع غیر أن الآیة کلما زدت فیه تدبرا زادتک فی تجلیاتها بجمالها و غلبتک بهور نورها- و کلمة الله هی العلیا.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی الْحُرُّ بِالْحُرِّ، قال: لا یقتل الحر بالعبد و لکن یضرب ضربا شدیدا و یغرم دیة العبد- و إن قتل رجل امرأة فأراد أولیاء المقتول أن یقتلوه- أدوا نصف دیته إلی أولیاء الرجل.
و فی الکافی، عن الحلبی عن الصادق (ع): قال سألته عن قول الله عز و جل- فَمَنْ تَصَدَّقَ بِهِ فَهُوَ کَفَّارَةٌ لَهُ قال: یکفر عنه من ذنوبه بقدر ما عفا، و سألته عن قوله عز و جل: فَمَنْ عُفِیَ لَهُ مِنْ أَخِیهِ شَیْ‌ءٌ- فَاتِّباعٌ بِالْمَعْرُوفِ وَ أَداءٌ إِلَیْهِ بِإِحْسانٍ قال:
ینبغی للذی له الحق- أن لا یعسر أخاه إذا کان قد صالحه علی دیة- و ینبغی للذی علیه الحق- أن لا یمطل أداه إذا قدر علی ما یعطیه و یؤدی إلیه بإحسان، و سألته عن قول الله عز و جل: فَمَنِ اعْتَدی بَعْدَ ذلِکَ فَلَهُ عَذابٌ أَلِیمٌ قال هو الرجل یقبل الدیة أو یعفو أو یصالح- ثم یعتدی فیقتل کما قال الله عز و جل.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة.



(بحث علمی) [القصاص و ما أشکل علیه و الجواب عنه.]

کانت العرب أوان نزول آیة القصاص و قبله تعتقد القصاص بالقتل لکنها ما کانت تحده بحد و إنما یتبع ذلک قوة القبائل و ضعفها فربما قتل الرجل بالرجل و المرأة
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بالمرأة فسلک فی القتل مسلک التساوی و ربما قتل العشرة بالواحد و الحر بالعبد و الرئیس بالمرءوس و ربما أبادت قبیلة قبیلة أخری لواحد قتل منها.
و کانت الیهود تعتقد القصاص کما ورد فی الفصل الحادی و العشرین و الثانی و العشرین من الخروج و الخامس و الثلاثین من العدد، و قد حکاه القرآن حیث قال تعالی:
«وَ کَتَبْنا عَلَیْهِمْ فِیها أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ وَ الْعَیْنَ بِالْعَیْنِ وَ الْأَنْفَ بِالْأَنْفِ وَ الْأُذُنَ بِالْأُذُنِ وَ السِّنَّ بِالسِّنِّ وَ الْجُرُوحَ قِصاصٌ» النساء- 45.
و کانت النصاری علی ما یحکی لا تری فی مورد القتل إلا العفو و الدیة، و سائر الشعوب و الأمم علی اختلاف طبقاتهم ما کانت تخلو عن القصاص فی القتل فی الجملة و إن لم یضبطه ضابط تام حتی القرون الأخیرة.
و الإسلام سلک فی ذلک مسلکا وسطا بین الإلغاء و الإثبات فأثبت القصاص و ألغی تعینه بل أجاز العفو و الدیة ثم عدل القصاص بالمعادلة بین القاتل و المقتول، فالحر بالحر و العبد بالعبد و الأنثی بالأنثی.
و قد اعترض علی القصاص مطلقا و علی القصاص بالقتل خاصة بأن القوانین المدنیة التی وضعتها الملل الراقیة لا تری جوازها و إجراءها بین البشر الیوم.
قالوا: إن القتل بالقتل مما یستهجنه الإنسان و ینفر عنه طبعه و یمنع عنه وجدانه إذا عرض علیه رحمة و خدمة للإنسانیة، و قالوا: إذا کان القتل الأول فقدا لفرد فالقتل الثانی فقد علی فقد، و قالوا: إن القتل بالقصاص من القسوة و حب الانتقام، و هذه صفة یجب أن تزاح عن الناس بالتربیة العامة و یؤخذ فی القاتل أیضا بعقوبة التربیة، و ذلک إنما یکون بما دون القتل من السجن و الأعمال الشاقة، و قالوا: إن المجرم إنما یکون مجرما إذا کان مریض العقل فالواجب أن یوضع القاتل المجرم فی المستشفیات العقلیة و یعالج فیها، و قالوا: إن القوانین المدنیة تتبع الاجتماع الموجود، و لما کان الاجتماع غیر ثابت علی حال واحد کانت القوانین کذلک فلا وجه لثبوت القصاص بین الاجتماع للأبد حتی الاجتماعات الراقیة الیوم، و من اللازم أن یستفید الاجتماع من وجود أفرادها ما استیسر، و من الممکن أن یعاقب المجرم بما دون القتل مما یعادل القتل من حیث الثمرة و النتیجة کحبس الأبد أو حبس مدة سنین و فیه الجمع 
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بین الحقین حق المجتمع و حق أولیاء الدم، فهذه الوجوه عمدة ما ذکره المنکرون لتشریع القصاص بالقتل.
و قد أجاب القرآن عن جمیع هذه الوجوه بکلمة واحدة، و هی قوله تعالی:
مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً»: المائدة- 32.
بیان ذلک: أن القوانین الجاریة بین أفراد الإنسان و إن کانت وضعیة اعتباریة یراعی فیها مصالح الاجتماع الإنسانی غیر أن العلة العاملة فیها من أصلها هی الطبیعة الخارجیة الإنسانیة الداعیة إلی تکمیل نقصها و رفع حوائجها التکوینیة، و هذه الواقعیة الخارجیة لیست هی العدد العارض علی الإنسان و لا الهیأة الواحدة الاجتماعیة فإنها نفسها من صنع الوجود الکونی الإنسانی بل هی الإنسان و طبیعته و لیس بین الواحد من الإنسان و الألوف المجتمعة منه فرق فی أن الجمیع إنسان و وزن الواحد و الجمیع واحد من حیث الوجود.
و هذه الطبیعة الوجودیة تجهزت فی نفسها بقوی و أدوات تدفع بها عن نفسها العدم لکونها مفطورة علی حب الوجود، و تطرد کل ما یسلب عنه الحیاة بأی وسیلة أمکنت و إلی أی غایة بلغت حتی القتل و الإعدام، و لذا لا تجد إنسانا لا تقضی فطرته بتجویز قتل من یرید قتله و لا ینتهی عنه إلا به، و هذه الأمم الراقیة أنفسهم لا یتوقفون عن الحرب دفاعا عن استقلالهم و حریتهم و قومیتهم، فکیف بمن أراد قتل نفوسهم عن آخرها، و یدفعون عن بطلان القانون بالغا ما بلغ حتی بالقتل و یتوسلون إلی حفظ منافعهم بالحرب إذا لم یعالج الداء بغیرها، تلک الحرب التی فیها فناء الدنیا و هلاک الحرث و النسل و لا یزال ملل یتقدمون بالتسلیحات و آخرون یتجهزون بما یجاوبهم، و لیس ذلک کله إلا رعایة لحال الاجتماع و حفظا لحیاته و لیس الاجتماع إلا صنیعة من صنائع الطبیعة فما بال الطبیعة یجوز القتل الذریع و الإفناء و الإبادة لحفظ صنیعة من صنائعها، و هی الاجتماع المدنی و لا تجوزها لحفظ حیاة نفسها؟ و ما بالها تجوز قتل من یهم بالقتل و لم یفعل و لا تجوزه فیمن هم و فعل؟ و ما بال الطبیعة تقضی بالانعکاس فی الوقائع التاریخیة، فمن یعمل مثقال ذرة خیرا یره، و من یعمل مثقال 
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ذرة شرا یره و لکل عمل عکس عمل فی قانونها لکنها تعد القتل فی مورد القتل ظلما و تنقض حکم نفسها.
علی أن الإسلام لا یری فی الدنیا قیمة للإنسان یقوم بها و لا وزنا یوزن به إلا إذا کان علی دین التوحید فوزن الاجتماع الإنسانی و وزن الموحد الواحد عنده سیان، فمن الواجب أن یکون حکمهما عنده واحدا، فمن قتل مؤمنا کان کمن قتل الناس جمیعا من نظر إزرائه و هتکه لشرف الحقیقة کما أن من قتل نفسا کان کمن قتل الناس جمیعا من نظر الطبیعة الوجودیة، و أما الملل المتمدنة فلا یبالون بالدین و لو کانت شرافة الدین عندهم تعادل فی قیمتها أو وزنها- فضلا عن التفوق- الاجتماع المدنی فی الفضل لحکموا فیه بما حکموا فی ذلک.
علی أن الإسلام یشرع للدنیا لا لقوم خاص و أمة معینة، و الملل الراقیة إنما حکمت بما حکمت بعد ما أذعنت بتمام التربیة فی أفرادها و حسن صنیع حکوماتها و دلالة الإحصاء فی مورد الجنایات و الفجائع علی أن التربیة الموجودة مؤثرة و أن الأمة فی أثر تربیتهم متنفرة عن القتل و الفجیعة فلا تتفق بینهم إلا فی الشذوذ و إذا اتفقت فهی ترتضی المجازاة بما دون القتل، و الإسلام لا یأبی عن تجویز هذه التربیة و أثرها الذی هو العفو مع قیام أصل القصاص علی ساق.
و یلوح إلیه قوله تعالی: فی آیة القصاص فَمَنْ عُفِیَ لَهُ مِنْ أَخِیهِ شَیْ‌ءٌ فَاتِّباعٌ بِالْمَعْرُوفِ وَ أَداءٌ إِلَیْهِ بِإِحْسانٍ فاللسان لسان التربیة و إذا بلغ قوم إلی حیث أذعنوا بأن الفخر العمومی فی العفو لم ینحرفوا عنه إلی مسلک الانتقام.
و أما غیر هؤلاء الأمم فالأمر فیها علی خلاف ذلک و الدلیل علیه ما نشاهده من حال الناس و أرباب الفجیعة و الفساد فلا یخوفهم حبس و لا عمل شاق و لا بصدهم وعظ و نصح، و ما لهم من همة و لا ثبات علی حق إنسانی، و الحیاة المعدة لهم فی السجون أرفق و أعلی و أسنی مما لهم فی أنفسهم من المعیشة الردیة الشقیة فلا یوحشهم لوم و لا ذم، و لا یدهشهم سجن و لا ضرب، و ما نشاهده أیضا من ازدیاد عدد الفجائع فی الإحصاءات یوما فیوما فالحکم العام الشامل للفریقین- و الأغلب منهما الثانی- لا یکون إلا القصاص و جواز العفو فلو رقت الأمة و ربیت تربیة ناجحة أخذت بالعفو (و الإسلام لا یألو جهده فی التربیة) و لو لم یسلک إلا الانحطاط أو کفرت بأنعم ربها
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و فسقت، أخذ فیهم بالقصاص و یجوز معه العفو.
و أما ما ذکروه من حدیث الرحمة و الرأفة بالإنسانیة فما کل رأفة بمحمودة و لا کل رحمة فضیلة، فاستعمال الرحمة فی مورد الجانی القسی و العاصی المتخلف المتمرد و المتعدی علی النفس و العرض جفاء علی صالح الأفراد، و فی استعمالها المطلق اختلال النظام و هلاک الإنسانیة و إبطال الفضیلة.
و أما ما ذکروه أنه من القسوة و حب الانتقام فالقول فیه کسابقه، فالانتقام للمظلوم من ظالمة استظهارا للعدل و الحق لیس بمذموم قبیح، و لا حب العدل من رذائل الصفات، علی أن تشریع القصاص بالقتل غیر ممحض فی الانتقام بل فیه ملاک التربیة العامة و سد باب الفساد.
و أما ما ذکروه من کون جنایة القتل من الأمراض العقلیة التی یجب أن یعالج فی المستشفیات فهو من الأعذار (و نعم العذر) الموجبة لشیوع القتل و الفحشاء و نماء الجنایة فی الجامعة الإنسانیة، و أی إنسان منا یحب القتل و الفساد علم أن ذلک فیه مرض عقلی و عذر مسموع یجب علی الحکومة أن یعالجه بعنایة و رأفة و أن القوة الحاکمة و التنفیذیة تعتقد فیه ذلک لم یقدم معه کل یوم علی قتل.
و أما ما ذکروه من لزوم الاستفادة من وجود المجرمین بمثل الأعمال الإجباریة و نحوها مع حبسهم و منعهم عن الورود فی الاجتماع فلو کان حقا متکئا علی حقیقة فما بالهم لا یقضون بمثله فی موارد الإعدام القانونی التی توجد فی جمیع القوانین الدائرة الیوم بین الأمم؟ و لیس ذلک إلا للأهمیة التی یرونها للإعدام فی موارده، و قد مر أن الفرد و المجتمع فی نظر الطبیعة من حیث الأهمیة متساویان.



[سورة البقرة (2): الآیات 180 الی 182]





اشارة

کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ لِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ بِالْمَعْرُوفِ حَقًّا عَلَی الْمُتَّقِینَ (180) فَمَنْ بَدَّلَهُ بَعْدَ ما سَمِعَهُ فَإِنَّما إِثْمُهُ عَلَی الَّذِینَ یُبَدِّلُونَهُ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (181) فَمَنْ خافَ مِنْ مُوصٍ جَنَفاً أَوْ إِثْماً فَأَصْلَحَ بَیْنَهُمْ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (182)
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(بیان)

قوله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ، لسان الآیة لسان الوجوب فإن الکتابة یستعمل فی القرآن فی مورد القطع و اللزوم و یؤیده ما فی آخر الآیة من قوله حَقًّا، فإن الحق أیضا کالکتابة یقتضی معنی اللزوم لکن تقیید الحق بقوله علی المتقین، مما یوهن الدلالة علی الوجوب و العزیمة فإن الأنسب بالوجوب أن یقال: حقا علی المؤمنین، و کیف کان فقد قیل إن الآیة منسوخة بآیة الإرث، و لو کان کذلک فالمنسوخ هو الفرض دون الندب و أصل المحبوبیة و لعل تقیید الحق بالمتقین فی الآیة لإفادة هذا الغرض.
و المراد بالخیر المال، و کأنه المال المعتد به، دون الیسیر الذی لا یعبأ به و المراد بالمعروف هو المعروف المتداول من الصنیعة و الإحسان.
قوله تعالی: فَمَنْ بَدَّلَهُ بَعْدَ ما سَمِعَهُ فَإِنَّما إِثْمُهُ عَلَی الَّذِینَ یُبَدِّلُونَهُ ضمیر إثمه راجع إلی التبدیل، و الباقی من الضمائر إلی الوصیة بالمعروف، و هی مصدر یجوز فیه الوجهان و إنما قال عَلَی الَّذِینَ یُبَدِّلُونَهُ و لم یقل علیهم لیکون فیه دلالة علی سبب الإثم و هو تبدیل الوصیة بالمعروف و لیستقیم تفریع الآیة التالیة علیه.
قوله تعالی: فَمَنْ خافَ مِنْ مُوصٍ جَنَفاً أَوْ إِثْماً فَأَصْلَحَ بَیْنَهُمْ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ الجنف هو المیل و الانحراف، و قیل: هو میل القدمین إلی الخارج کما أن الحنف بالحاء المهملة انحرافهما إلی الداخل، و المراد علی أی حال المیل إلی الإثم بقرینة الإثم و الآیة تفریع علی الآیة السابقة علیها، و المعنی (و الله أعلم) فإنما إثم التبدیل علی الذین یبدلون الوصیة بالمعروف، و یتفرع علیه: أن من خاف من وصیة الموصی أن یکون وصیته بالإثم أو مائلا إلیه فأصلح بینهم برده إلی ما لا إثم فیه فلا إثم علیه لأنه لم یبدل وصیته بالمعروف بل إنما بدل ما فیه إثم أو جنف.
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(بحث روائی)

و فی الکافی، و التهذیب، و تفسیر العیاشی،- و اللفظ للأخیر- عن محمد بن مسلم عن الصادق (ع): سألته عن الوصیة تجوز للوارث؟ قال نعم- ثم تلا هذه الآیة إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ لِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ 
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق عن أبیه عن علی (ع) قال: من لم یوص عند موته لذوی قرابته ممن لا یرث- فقد ختم عمله بمعصیة.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن الصادق (ع): فی الآیة قال: حق جعله الله فی أموال الناس لصاحب هذا الأمر، قال قلت: لذلک حد محدود، قال: نعم، قلت:
کم؟ قال: أدناه السدس و أکثره الثلث.
أقول: و روی هذا المعنی الصدوق أیضا فی الفقیه، عنه (ع) و هو استفادة لطیفة من الآیة بضم قوله تعالی: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ أَزْواجُهُ أُمَّهاتُهُمْ وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ إِلَّا أَنْ تَفْعَلُوا إِلی أَوْلِیائِکُمْ مَعْرُوفاً کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً»: الأحزاب- 6، فإن الآیة هی الناسخة لحکم التوارث بالأخوة الذی کان فی صدر الإسلام فقد نفت التوارث بالأخوة و أثبتته للقرابة ثم استثنی ما فعل من معروف فی حق الأولیاء، و قد عدت النبی ولیا و الطاهرین من ذریته أولیاء لهم، و هذا المعروف المستثنی مورد قوله تعالی: إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ الآیة- و هم قربی- فافهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن أحدهما (ع): فی قوله تعالی کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ الآیة، قال (ع)- هی منسوخة نسختها آیة الفرائض التی هی المواریث.
أقول: مقتضی الجمع بین الروایات السابقة و بین هذه الروایة أن المنسوخ من الآیة.
هو الوجوب فقط فیبقی الاستحباب علی حاله.
و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع): فی قوله فَمَنْ خافَ مِنْ مُوصٍ جَنَفاً أَوْ إِثْماً الآیة، قال الجنف أن یکون علی جهة الخطإ- من حیث لا یدری أنه یجوز.
و فی تفسیر القمی، قال الصادق (ع): إذا الرجل أوصی بوصیته- فلا یجوز للوصی 
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أن یغیر وصیة یوصیها- بل یمضیها علی ما أوصی- إلا أن یوصی بغیر ما أمر الله فیعصی فی الوصیة و یظلم، فالموصی إلیه جائز له أن یرده إلی الحق- مثل رجل یکون له ورثة- فیجعل المال کله لبعض ورثته و یحرم بعضا- فالوصی جائز له أن یرده إلی الحق- و هو قوله جَنَفاً أَوْ إِثْماً، و الجنف المیل إلی بعض ورثته دون بعض، و الإثم أن یأمر بعمارة بیوت النیران و اتخاذ المسکر- فیحل للوصی أن لا یعمل بشی‌ء من ذلک.
أقول: و بما فی الروایة من معنی الجنف یظهر معنی قوله تعالی فَأَصْلَحَ بَیْنَهُمْ فالمراد الإصلاح بین الورثة لوقوع النزاع بینهم من جهة جنف الموصی.
و فی الکافی، عن محمد بن سوقة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل:
فَمَنْ بَدَّلَهُ بَعْدَ ما سَمِعَهُ فَإِنَّما إِثْمُهُ عَلَی الَّذِینَ یُبَدِّلُونَهُ قال نسختها التی بعدها قوله: فَمَنْ خافَ مِنْ مُوصٍ جَنَفاً أَوْ إِثْماً- فَأَصْلَحَ بَیْنَهُمْ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ قال: یعنی الموصی إلیه- إن خاف جنفا من الموصی فی ولده فیما أوصی به إلیه- فیما لا یرضی الله به من خلاف الحق- فلا إثم علیه أی علی الموصی إلیه- أن یبدله إلی الحق و إلی ما یرضی الله به من سبیل الحق.
أقول: هذا من تفسیر الآیة بالآیة فإطلاق النسخ علیه لیس علی الاصطلاح و قد مر أن النسخ فی کلامهم ربما یطلق علی غیر ما اصطلح علیه الأصولیون. 



الجزء الثانی‌





[بقیة سورة البقرة]





[سورة البقرة (2): الآیات 183 الی 185]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (183) أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (184) شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ هُدیً لِلنَّاسِ وَ بَیِّناتٍ مِنَ الْهُدی وَ الْفُرْقانِ فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ وَ مَنْ کانَ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ یُرِیدُ اللَّهُ بِکُمُ الْیُسْرَ وَ لا یُرِیدُ بِکُمُ الْعُسْرَ وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (185)



بیان‌

سیاق الآیات الثلاث یدل أولا علی أنها جمیعا نازلة معا فإن قوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ، فی أول الآیة الثانیة ظرف متعلق بقوله: الصِّیامُ فی الآیة الأولی، و قوله تعالی: شَهْرُ رَمَضانَ، فی الآیة الثالثة إما خبر لمبتدإ محذوف و هو الضمیر الراجع إلی قوله: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ، و التقدیر هی شهر رمضان أو مبتدأ لخبر محذوف، و التقدیر شهر رمضان هو الذی کتب علیکم صیامه أو هو بدل من الصیام فی قوله:
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کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ، فی الآیة الأولی و علی أی تقدیر هو بیان و إیضاح للأیام المعدودات التی کتب فیها الصیام فالآیات الثلاث جمیعا کلام واحد مسوق لغرض واحد و هو بیان فرض صوم شهر رمضان.
و سیاق الآیات یدل ثانیا علی أن شطرا من الکلام الموضوع فی هذه الآیات الثلاث بمنزلة التوطئة و التمهید بالنسبة إلی شطر آخر، أعنی: أن الآیتین الأولیین سرد الکلام فیهما لیکون کالمقدمة التی تساق لتسکین طیش النفوس و الحصول علی اطمینانها و استقرارها عن القلق و الاضطراب، إذا کان غرض المتکلم بیان ما لا یؤمن فیه التخلف و التأبی عن القبول، لکون ما یأتی من الحکم أو الخبر ثقیلا شاقا بطبعه علی المخاطب، و لذلک تری الآیتین الأولیین تألف فیهما الکلام من جمل لا یخلو واحدة منها عن هدایة ذهن المخاطب إلی تشریع صوم رمضان بإرفاق و ملاءمة، بذکر ما یرتفع معه الاستیحاش و الاضطراب، و یحصل به تطیب النفس، و تنکسر به سورة الجماح و الاستکبار، بالإشارة إلی أنواع من التخفیف و التسهیل، روعیت فی تشریع هذا الحکم مع ما فیه من الخیر العاجل و الآجل.
و لذلک لما ذکر کتابة الصیام علیهم بقوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ أردفه بقوله: کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ أی لا ینبغی لکم أن تستثقلوه و تستوحشوا من تشریعه فی حقکم و کتابته علیکم فلیس هذا الحکم بمقصور علیکم بل هو حکم مجعول فی حق الأمم السابقة علیکم و لستم أنتم متفردین فیه، علی أن فی العمل بهذا الحکم رجاء ما تبتغون و تطلبونه بإیمانکم و هو التقوی التی هی خیر زاد لمن آمن بالله و الیوم الآخر، و أنتم المؤمنون و هو قوله تعالی. لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ، علی أن هذا العمل الذی فیه رجاء التقوی لکم و لمن کان قبلکم لا یستوعب جمیع أوقاتکم و لا أکثرها بل إنما هو فی أیام قلائل معینة معدودة، و هو قوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ، فإن فی تنکیر، أیاما، دلالة علی التحقیر، و فی التوصیف بالعدل إشعار بهوان الأمر کما فی قوله تعالی: وَ شَرَوْهُ بِثَمَنٍ بَخْسٍ دَراهِمَ مَعْدُودَةٍ: یوسف- 30، علی أنا راعینا جانب من یشق علیه أصل الصیام کمن یطیق الصیام، فعلیه أن یبدله من فدیة لا تشقه و لا یستثقلها، و هو طعام مسکین و هو قوله تعالی: فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ
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إلی قوله، فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ اه. و إذا کان هذا العمل مشتملا علی خیرکم و مراعی فیه ما أمکن من التخفیف و التسهیل علیکم کان خیرکم أن تأتوا به بالطوع و الرغبة من غیر کره و تثاقل و تثبط، فإن من تطوع خیرا فهو خیر له من أن یأتی به عن کره و هو قوله تعالی. فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ إلخ، فالکلام الموضوع فی الآیتین کما تری توطئة و تمهید لقوله تعالی فی الآیة الثالثة: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ إلخ، و علی هذا فقوله تعالی فی الآیة الأولی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ، إخبار عن تحقق الکتابة و لیس بإنشاء للحکم کما فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ فِی الْقَتْلی الآیة:» البقرة- 178، و قوله تعالی «کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ لِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ»،: البقرة- 180 فإن بین القصاص فی القتلی و الوصیة للوالدین و الأقربین و بین الصیام فرقا، و هو أن القصاص فی القتلی أمر یوافق حس الانتقام الثائر فی نفوس أولیاء المقتولین و یلائم الشح الغریزی الذی فی الطباع أن تری القاتل حیا سالما یعیش و لا یعبأ بما جنی من القتل، و کذلک حس الشفقة و الرأفة بالرحم یدعو النفوس إلی الترحم علی الوالدین و الأقربین، و خاصة عند الموت و الفراق الدائم، فهذان أعنی القصاص، و الوصیة حکمان مقبولان بالطبع عند الطباع، موافقان لما تقتضیها فلا یحتاج الإنباء عنها بإنشائها إلی تمهید مقدمة و توطئة بیان بخلاف حکم الصیام، فإنه یلازم حرمان النفوس من أعظم مشتهیاتها و معظم ما تمیل إلیها و هو الأکل و الشرب و الجماع، و لذلک فهو ثقیل علی الطبع، کریه عند النفس، یحتاج فی توجیه حکمه إلی المخاطبین، و هم عامة الناس من المکلفین إلی تمهید و توطئة تطیب بها نفوسهم و تحن بسببها إلی قبوله و أخذه طباعهم، و لهذا السبب کان قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ اه، و قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إنشاء للحکم من غیر حاجة إلی تمهید مقدمة بخلاف قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ فإنه إخبار عن الحکم و تمهید لإنشائه بقوله: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ، بمجموع ما فی الآیتین من الفقرات السبع.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اه، الإتیان بهذا الخطاب لتذکیرهم بوصف فیهم و هو الإیمان، یجب علیهم إذا التفتوا إلیه أن یقبلوا ما یواجههم ربهم به من الحکم و إن کان علی خلاف مشتهیاتهم و عاداتهم، و قد صدرت آیة القصاص بذلک أیضا لما سمعت 
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أن النصاری کانوا یرون العفو دون القصاص و إن کان سائر الطوائف من الملیین و غیرهم یرون القصاص.
قوله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ اه، الکتابة معروفة المعنی و یکنی به عن الفرض و العزیمة و القضاء الحتم کقوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی» المجادلة- 21، و قوله تعالی: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ:» یس- 12 و قوله تعالی: «وَ کَتَبْنا عَلَیْهِمْ فِیها أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ» المائدة: 45، و الصیام و الصوم فی اللغة مصدران بمعنی الکف عن الفعل: کالصیام عن الأکل و الشرب و المباشرة و الکلام و المشی و غیر ذلک، و ربما یقال: إنه الکف عما تشتهیه النفس و تتوق إلیه خاصة ثم غلب استعماله فی الشرع فی الکف عن أمور مخصوصة، من طلوع الفجر إلی المغرب بالنیة، و المراد بالذین من قبلکم الأمم الماضیة ممن سبق ظهور الإسلام من أمم الأنبیاء کأمة موسی و عیسی و غیرهم، فإن هذا المعنی هو المعهود من إطلاق هذه الکلمة فی القرآن أینما أطلقت، و لیس قوله: کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ، فی مقام الإطلاق من حیث الأشخاص و لا من حیث التنظیر فلا یدل علی أن جمیع أمم الأنبیاء کان مکتوبا علیهم الصوم من غیر استثناء و لا علی أن الصوم المکتوب علیهم هو الصوم الذی کتب علینا من حیث الوقت و الخصوصیات و الأوصاف، فالتنظیر فی الآیة إنما هو من حیث أصل الصوم و الکف لا من حیث خصوصیاته.
و المراد بالذین من قبلکم، الأمم السابقة من الملیین فی الجملة، و لم یعین القرآن من هم، غیر أن ظاهر قوله: کَما کُتِبَ، أن هؤلاء من أهل الملة و قد فرض علیهم ذلک، و لا یوجد فی التوراة و الإنجیل الموجودین عند الیهود و النصاری ما یدل علی وجوب الصوم و فرضه، بل الکتابان إنما یمدحانه و یعظمان أمره، لکنهم یصومون أیاما معدودة فی السنة إلی الیوم بأشکال مختلفة: کالصوم عن اللحم و الصوم عن اللبن و الصوم عن الأکل و الشرب، و فی القرآن قصة صوم زکریا عن الکلام و کذا صوم مریم عن الکلام.
بل الصوم عبادة مأثورة عن غیر الملیین کما ینقل عن مصر القدیم و یونان القدیم و الرومانیین، و الوثنیون من الهند یصومون حتی الیوم، بل کونه عبادة قربیة مما یهتدی 
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إلیه الإنسان بفطرته کما سیجی‌ء.
و ربما یقال: إن المراد بالذین من قبلکم الیهود و النصاری أو السابقین من الأنبیاء استنادا إلی روایات لا تخلو عن ضعف.
قوله تعالی: لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ، کان أهل الأوثان یصومون لإرضاء آلهتهم أو لإطفاء نائرة غضبها إذا أجرموا جرما أو عصوا معصیة، و إذا أرادوا إنجاح حاجة و هذا یجعل الصیام معاملة و مبادلة یعطی بها حاجة الرب لیقضی حاجة العبد أو یستحصل رضاه لیستحصل رضا العبد، و أن الله سبحانه أمنع جانبا من أن یتصور فی حقه فقر أو حاجة أو تأثر أو أذی، و بالجملة هو سبحانه بری‌ء من کل نقص، فما تعطیه العبادات من الأثر الجمیل، أی عبادة کانت و أی أثر کان، إنما یرجع إلی العبد دون الرب تعالی و تقدس، کما أن المعاصی أیضا کذلک، قال تعالی: «إِنْ أَحْسَنْتُمْ أَحْسَنْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها:» الإسراء- 7، هذا هو الذی یشیر إلیه القرآن الکریم فی تعلیمه بإرجاع آثار الطاعات و المعاصی إلی الإنسان الذی لا شأن له إلا الفقر و الحاجة، قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ:» الفاطر- 15 و یشیر إلیه فی خصوص الصیام بقوله لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ و کون التقوی مرجو الحصول بالصیام مما لا ریب فیه فإن کل إنسان یشعر بفطرته أن من أراد الاتصال بعالم الطهارة و الرفعة، و الارتقاء إلی مدرجة الکمال و الروحانیة فأول ما یلزمه أن یتنزه عن الاسترسال فی استیفاء لذائذ الجسم و ینقبض عن الجماح فی شهوات البدن و یتقدس عن الإخلاد إلی الأرض، و بالجملة أن یتقی ما یبعده الاشتغال به عن الرب تبارک و تعالی فهذه تقوی إنما تحصل بالصوم و الکف عن الشهوات، و أقرب من ذلک و أمس لحال عموم الناس من أهل الدنیا و أهل الآخرة أن یتقی ما یعم به البلوی من المشتهیات المباحة کالأکل و الشرب و المباشرة حتی یحصل له التدرب علی اتقاء المحرمات و اجتنابها، و تتربی علی ذلک إرادته فی الکف عن المعاصی و التقرب إلی الله سبحانه، فإن من أجاب داعی الله فی المشتهیات المباحة و سمع و أطاع فهو فی محارم الله و معاصیه أسمع و أطوع.
قوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ، منصوب علی الظرفیة بتقدیر، فی، و متعلق 
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بقوله: الصِّیامُ، و قد مر أن تنکیر أیام و اتصافه بالعدد للدلالة علی تحقیر التکلیف من حیث الکلفة و المشقة تشجیعا للمکلف، و قد مر أن قوله: شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ «إلخ»، بیان للأیام فالمراد بالأیام المعدودات شهر رمضان.
و قد ذکر بعض المفسرین: أن المراد بالأیام المعدودات ثلاث أیام من کل شهر و صوم یوم عاشوراء، و قال بعضهم: و الثلاث الأیام هی الأیام البیض من کل شهر و صوم یوم عاشوراء فقد کان رسول الله و المسلمون یصومونها ثم نزل قوله تعالی: شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ إلخ، فنسخ ذلک و استقر الفرض علی صوم شهر رمضان، و استندوا فی ذلک إلی روایات کثیرة من طرق أهل السنة و الجماعة لا تخلو فی نفسها عن اختلاف و تعارض.
و الذی یظهر به بطلان هذا القول أولا: أن الصیام کما قیل: عبادة عامة شاملة، و لو کان الأمر کما یقولون لضبطه التاریخ و لم یختلف فی ثبوته ثم فی نسخة أحد و لیس کذلک، علی أن لحوق یوم عاشوراء بالأیام الثلاث من کل شهر فی وجوب الصوم أو استحبابه ککونه عیدا من الأعیاد الإسلامیة مما ابتدعه بنو أمیة لعنهم الله حیث أبادوا فیه ذریة رسول الله و أهل بیته بقتل رجالهم و سبی نسائهم و ذراریهم و نهب أموالهم فی وقعة الطف ثم تبرکوا بالیوم فاتخذوه عیدا و شرعوا صومه تبرکا به و وضعوا له فضائل و برکات، و دسوا أحادیث تدل علی أنه کان عیدا إسلامیا بل من الأعیاد العامة التی کانت تعرفه عرب الجاهلیة و الیهود و النصاری منذ بعث موسی و عیسی، و کل ذلک لم یکن، و لیس الیوم ذا شأن ملی حتی یصیر عیدا ملیا قومیا مثل النیروز أو المهرجان عند الفرس، و لا وقعت فیه واقعة فتح أو ظفر حتی یصیر یوما إسلامیا کیوم المبعث و یوم مولد النبی، و لا هو ذو جهة دینیة حتی یصیر عیدا دینیا کمثل عید الفطر و عید الأضحی فما باله عزیزا بلا سبب؟.
و ثانیا: أن الآیة الثالثة من الآیات أعنی قوله: شَهْرُ رَمَضانَ إلخ، تأبی بسیاقها أن تکون نازلة وحدها و ناسخا لما قبلها فإن ظاهر السیاق أن قوله شَهْرُ رَمَضانَ خبر لمبتدإ محذوف أو مبتدأ لخبر محذوف کما مر ذکره فیکون بیانا للأیام المعدودات 
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و یکون جمیع الآیات الثلاث کلاما واحدا مسوقا لغرض واحد و هو فرض صیام شهر رمضان، و أما جعل قوله: شَهْرُ رَمَضانَ مبتدأ خبره قوله: الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ فإنه و إن أوجب استقلال الآیة و صلاحیتها لأن تنزل وحدها غیر أنها لا تصلح حینئذ لأن تکون ناسخة لما قبلها لعدم المنافاة بینها و بین سابقتها، مع أن النسخ مشروط بالتنافی و التباین.
و أضعف من هذا القول قول آخرین- علی ما یظهر منهم-: أن الآیة الثانیة أعنی قوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ إلخ، ناسخة للآیة الأولی أعنی قوله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ إلخ، و ذلک أن الصوم کان مکتوبا علی النصاری ثم زادوا فیه و نقصوا بعد عیسی (ع) حتی استقر علی خمسین یوما، ثم شرعه الله فی حق المسلمین بالآیة الأولی فکان رسول الله ص و الناس یصومونها فی صدر الإسلام حتی نزل قوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ إلخ، فنسخ الحکم و استقر الحکم علی غیره.
و هذا القول أوهن من سابقه و أظهر بطلانا، و یرد علیه جمیع ما یرد علی سابقه من الإشکال، و کون الآیة الثانیة من متممات الآیة الأولی أظهر و أجلی، و ما استند إلیه القائل من الروایات أوضح مخالفة لظاهر القرآن و سیاق الآیة.
قوله تعالی: فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ، الفاء للتفریع و الجملة متفرعة علی قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ، و قوله: مَعْدُوداتٍ اه، أی إن الصیام مکتوب مفروض، و العدد مأخوذ فی الفرض، و کما لا یرفع الید عن أصل الفرض کذلک لا یرفع الید عن العدد، فلو عرض عارض یوجب ارتفاع الحکم الفرض عن الأیام المعدودات التی هی أیام شهر رمضان کعارض المرض و السفر، فإنه لا یرفع الید عن الصیام عدة من أیام أخر خارج شهر رمضان تساوی ما فات المکلف من الصیام عددا، و هذا هو الذی أشار تعالی إلیه فی الآیة الثالثة بقوله: وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ، فقوله تعالی: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ، کما یفید معنی التحقیر کما مر یفید کون العدد رکنا مأخوذا فی الفرض و الحکم.
ثم إن المرض خلاف الصحة و السفر مأخوذ من السفر بمعنی الکشف کأن المسافر
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ینکشف لسفره عن داره التی یأوی إلیها و یکن فیها، و کان قوله تعالی: أَوْ عَلی سَفَرٍ، و لم یقل: مسافرا للإشارة إلی اعتبار فعلیه التلبس حالا دون الماضی و المستقبل.
و قد قال قوم- و هم المعظم من علماء أهل السنة و الجماعة-: إن المدلول علیه بقوله تعالی: وَ مَنْ کانَ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ، هو الرخصة دون العزیمة فالمریض و المسافر مخیران بین الصیام و الإفطار، و قد عرفت أن ظاهر قوله تعالی:
فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ هو عزیمة الإفطار دون الرخصة، و هو المروی عن أئمة أهل البیت، و هو مذهب جمع من الصحابة کعبد الرحمن بن عوف و عمر بن الخطاب و عبد الله بن عمر و أبی هریرة و عروة بن الزبیر، فهم محجوجون، بقوله تعالی: فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ.
و قد قدروا لذلک فی الآیة تقدیرا فقالوا: إن التقدیر فمن کان مریضا أو علی سفر فأفطر فعدة من أیام أخر.
و یرد علیه أولا أن التقدیر کما صرحوا به خلاف الظاهر لا یصار إلیه إلا بقرینة و لا قرینة من نفس الکلام علیه.
و ثانیا: أن الکلام علی تقدیر تسلیم التقدیر لا یدل علی الرخصة فإن المقام کما ذکروه مقام التشریع، و قولنا: فمن کان مریضا أو علی سفر فأفطر غایة ما یدل علیه أن الإفطار لا یقع معصیة بل جائزا بالجواز بالمعنی الأعم من الوجوب و الاستحباب و الإباحة، و أما کونه جائزا بمعنی عدم کونه إلزامیا فلا دلیل علیه من الکلام البتة بل الدلیل علی خلافه فإن بناء الکلام فی مقام التشریع علی عدم بیان ما یجب بیانه لا یلیق بالمشرع الحکیم و هو ظاهر.
قوله تعالی: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ، الإطاقة کما ذکره بعضهم صرف تمام الطاقة فی الفعل، و لازمه وقوع الفعل بجهد و مشقة، و الفدیة هی البدل و هی هنا بدل مالی و هو طعام مسکین أی طعام یشبع مسکینا جائعا من أوسط ما یطعم الإنسان، و حکم الفدیة أیضا فرض کحکم القضاء فی المریض و المسافر لمکان قوله: وَ عَلَی الَّذِینَ، الظاهر فی الوجوب التعیینی دون الرخصة و التخییر.
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و قد ذکر بعضهم: أن الجملة تفید الرخصة ثم فسخت فهو سبحانه و تعالی خیر المطیقین للصوم من الناس کلهم یعنی القادرین علی الصوم من الناس بین أن یصوموا و بین أن یفطروا و یکفروا عن کل یوم بطعام مسکین، لأن الناس کانوا یومئذ غیر متعوذین بالصوم ثم نسخ ذلک بقوله: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ، و قد ذکر بعض هؤلاء:
أنه نسخ حکم غیر العاجزین، و أما مثل الشیخ الهرم و الحامل و المرضع فبقی علی حاله، من جواز الفدیة.
و لعمری إنه لیس إلا لعبا بالقرآن و جعلا لآیاته عضین، و أنت إذا تأملت الآیات الثلاث وجدتها کلاما موضوعا علی غرض واحد ذا سیاق واحد متسق الجمل رائق البیان، ثم إذا نزلت هذا الکلام علی وحدته و اتساقه علی ما یراه هذا القائل وجدته مختل السیاق، متطارد الجمل یدفع بعضها بعضا، و ینقض آخره أوله، فتارة یقول کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ، و أخری یقول: یجوز علی القادرین منکم الإفطار و الفدیة، و أخری یقول: یجب علیکم جمیعا الصیام إذا شهدتم الشهر، فینسخ حکم الفدیة عن القادرین و یبقی حکم غیر القادرین علی حاله، و لم یکن فی الآیة حکم غیر القادرین، اللهم إلا أن یقال: إن قوله: یُطِیقُونَهُ، کان دالا علی القدرة قبل النسخ فصار یدل بعد النسخ علی عدم القدرة، و بالجملة یجب علی هذا أن یکون قوله: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فی وسط الآیات ناسخا لقوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ، فی أولها لمکان التنافی، و یبقی الکلام فی وجهه تقییده بالإطاقة من غیر سبب ظاهر، ثم قوله: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ فی آخر الآیات ناسخا لقوله: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فی وسطها، و یبقی الکلام فی وجه نسخه لحکم القادرین علی الصیام فقط دون العاجزین، مع کون الناسخ مطلقا شاملا للقادر و العاجز جمیعا، و کون المنسوخ غیر شامل لحکم العاجز الذی یراد بقاؤه و هذا من أفحش الفساد.
و إذا أضفت إلی هذا النسخ بعد النسخ ما ذکروه من نسخ قوله: شَهْرُ رَمَضانَ إلخ لقوله: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ إلخ، و نسخ قوله: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ إلخ، لقوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ، و تأملت معنی الآیات شاهدت عجبا.
قوله تعالی: فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ، التطوع تفعل من الطوع مقابل 
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الکره و هو إتیان الفعل بالرضا و الرغبة، و معنی باب التفعل الأخذ و القبول فمعنی التطوع التلبس فی إتیان الفعل بالرضا و الرغبة من غیر کره و استثقال سواء کان فعلا إلزامیا أو غیر إلزامی، و أما اختصاص التطوع استعمالا بالمستحبات و المندوبات فمما حدث بعد نزول القرآن بین المسلمین بعنایة أن الفعل الذی یؤتی به بالطوع هو الندب و أما الواجب ففیه شوب کره لمکان الإلزام الذی فیه.
و بالجملة التطوع کما قیل: لا دلالة فیه مادة و هیئة علی الندب و علی هذا فالفاء للتفریع و الجملة متفرعة علی المحصل من معنی الکلام السابق، و المعنی و الله أعلم: الصوم مکتوب علیکم مرعیا فیه خیرکم و صلاحکم مع ما فیه من استقرارکم فی صف الأمم التی قبلکم، و التخفیف و التسهیل لکم فأتوا به طوعا لا کرها، فإن من أتی بالخیر طوعا کان خیرا له من أن یأتی به کرها.
و من هنا یظهر: أن قوله: فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً من قبیل وضع السبب موضع المسبب أعنی وضع کون التطوع بمطلق الخیر خیرا مکان کون التطوع بالصوم خیرا نظیر قوله تعالی: «قَدْ نَعْلَمُ إِنَّهُ لَیَحْزُنُکَ الَّذِی یَقُولُونَ فَإِنَّهُمْ لا یُکَذِّبُونَکَ وَ لکِنَّ الظَّالِمِینَ بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ» أی فاصبر و لا تحزن فإنهم لا یکذبونک.
و ربما یقال: إن الجملة أعنی قوله تعالی: فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ، مرتبطة بالجملة التی تتلوها أعنی قوله: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ، و المعنی أن من تطوع خیرا من فدیة طعام مسکین بأن یؤدی ما یزید علی طعام مسکین واحد بما یعادل فدیتین لمسکینین أو لمسکین واحد کان خیرا له.
و یرد علیه: عدم الدلیل علی اختصاص التطوع بالمستحبات کما عرفت مع خفاء النکتة فی التفریع، فإنه لا یظهر لتفرع التطوع بالزیادة علی حکم الفدیة وجه معقول، مع أن قوله: فَمَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً، لا دلالة له علی التطوع بالزیادة فإن التطوع بالخیر غیر التطوع بالزیادة.
قوله تعالی: وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ، جملة متممة لسابقتها،
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و المعنی بحسب التقدیر- کما مر-: تطوعوا بالصوم المکتوب علیکم فإن التطوع بالخیر خیر و الصوم خیر لکم، فالتطوع به خیر علی خیر.
و ربما: یقال إن الجملة أعنی قوله: وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ، خطاب للمعذورین دون عموم المؤمنین المخاطبین بالفرض و الکتابة فإن ظاهرها رجحان فعل الصوم غیر المانع من الترک فیناسب الاستحباب دون الوجوب، و یحمل علی رجحان الصوم و استحبابه علی أصحاب الرخصة: من المریض و المسافر فیستحب علیهم اختیار الصوم علی الإفطار و القضاء.
و یرد علیه: عدم الدلیل علیه أولا، و اختلاف الجملتین أعنی قوله: فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ إلخ، و قوله: وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ، بالغیبة و الخطاب ثانیا، و أن الجملة الأولی مسوقة لبیان الترخیص و التخییر، بل ظاهر قوله: فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ، تعین الصوم فی أیام أخر کما مر ثالثا، و أن الجملة الأولی علی تقدیر ورودها لبیان الترخیص فی حق المعذور لم یذکر الصوم و الإفطار حتی یکون قوله: وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ بیانا لأحد طرفی التخییر بل إنما ذکرت صوم شهر رمضان و صوم عدة من أیام أخر و حینئذ لا سبیل إلی استفادة ترجیح صوم شهر رمضان علی صوم غیره من مجرد قوله: وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ، من غیر قرینة ظاهرة رابعا، و أن المقام لیس مقام بیان الحکم حتی ینافی ظهور الرجحان کون الحکم وجوبیا بل المقام- کما مر سابقا- مقام ملاک التشریع و أن الحکم المشرع لا یخلو عن المصلحة و الخیر و الحسن کما فی قوله: «فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ البقرة- 54، و قوله تعالی: «فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ وَ ذَرُوا الْبَیْعَ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ:» الجمعة- 9، و قوله تعالی «تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ:» الصف- 11، و الآیات فی ذلک کثیرة خامسا:
قوله تعالی: شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ هُدیً، شهر رمضان هو الشهر التاسع من الشهور القمریة العربیة بین شعبان و شوال و لم یذکر اسم شی‌ء من الشهور فی القرآن إلا شهر رمضان.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 15



[کلام فی نزول القرآن فی شهر رمضان، و فی لیلة القدر مع نزوله نجوما.]

و النزول هو الورود علی المحل من العلو، و الفرق بین الإنزال و التنزیل أن الإنزال دفعی و التنزیل تدریجی، و القرآن اسم للکتاب المنزل علی نبیه محمد ص باعتبار کونه مقروا کما قال تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ»: الزخرف- 3، و یطلق علی مجموع الکتاب و علی أبعاضه.
و الآیة تدل علی نزول القرآن فی شهر رمضان، و قد قال تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا:، الإسراء- 106، و هو ظاهر فی نزوله تدریجا فی مجموع مدة الدعوة و هی ثلاث و عشرون سنة تقریبا، و المتواتر من التاریخ یدل علی ذلک، و لذلک ربما استشکل علیه بالتنافی بین الآیتین.
و ربما أجیب عنه: بأنه نزل دفعة علی سماء الدنیا فی شهر رمضان ثم نزل علی رسول الله ص نجوما و علی مکث فی مدة ثلاث و عشرین سنة- مجموع مدة الدعوة- و هذا جواب مأخوذ من الروایات التی سننقل بعضها فی البحث عن الروایات.
و قد أورد علیه: بأن تعقیب قوله تعالی: أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ بقوله: هُدیً لِلنَّاسِ وَ بَیِّناتٍ مِنَ الْهُدی وَ الْفُرْقانِ، لا یساعد علی ذلک إذ لا معنی لبقائه علی وصف الهدایة و الفرقان فی السماء مدة سنین.
و أجیب: بأن کونه هادیا من شأنه أن یهدی من یحتاج إلی هدایته من الضلال، و فارقا إذا التبس حق بباطل لا ینافی بقاءه مدة علی حال الشأنیة من غیر فعلیة التأثیر حتی یحل أجله و یحین حینه، و لهذا نظائر و أمثال فی القوانین المدنیة المنتظمة التی کلما حان حین مادة من موادها أجریت و خرجت من القوة إلی الفعل.
و الحق أن حکم القوانین و الدساتیر غیر حکم الخطابات التی لا یستقیم أن تتقدم علی مقام التخاطب و لو زمانا یسیرا، و فی القرآن آیات کثیرة من هذا القبیل کقوله تعالی: «قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها وَ تَشْتَکِی إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ یَسْمَعُ تَحاوُرَکُما»: المجادلة- 1، و قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَوْا تِجارَةً أَوْ لَهْواً انْفَضُّوا إِلَیْها وَ تَرَکُوکَ قائِماً»: الجمعة- 11، و قوله تعالی: «رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْتَظِرُ وَ ما بَدَّلُوا تَبْدِیلًا»: الأحزاب- 23، علی أن فی القرآن ناسخا
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و منسوخا، و لا معنی لاجتماعهما فی زمان بحسب النزول.
و ربما أجیب عن الإشکال: أن المراد من نزول القرآن فی شهر رمضان أن أول ما نزل منه نزل فیه، و یرد علیه: أن المشهور عندهم أن النبی ص إنما بعث بالقرآن، و قد بعث الیوم السابع و العشرین من شهر رجب و بینه و بین رمضان أکثر من ثلاثین یوما و کیف یخلو البعثة فی هذه المدة من نزول القرآن، علی أن أول سورة اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ، یشهد علی أنها أول سورة نزلت و أنها نزلت بمصاحبة البعثة، و کذا سورة المدثر تشهد أنها نزلت فی أول الدعوة و کیف کان فمن المستبعد جدا أن تکون أول آیة نزلت فی شهر رمضان، علی أن قوله تعالی: أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ، غیر صریح الدلالة علی أن المراد بالقرآن أول نازل منه و لا قرینة تدل علیه فی الکلام فحمله علیه تفسیر من غیر دلیل، و نظیر هذه الآیة قوله تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ إِنَّا کُنَّا مُنْذِرِینَ»: الدخان- 3، و قوله: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ:» القدر- 1، فإن ظاهر هذه الآیات لا یلائم کون المراد من إنزال القرآن أول إنزاله أو إنزال أول بعض من أبعاضه و لا قرینة فی الکلام تدل علی ذلک.
و الذی یعطیه التدبر فی آیات الکتاب أمر آخر فإن الآیات الناطقة بنزول القرآن فی شهر رمضان أو فی لیلة منه إنما عبرت عن ذلک بلفظ الإنزال الدال علی الدفعة دون التنزیل کقوله تعالی: «شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ:» البقرة- 185 و قوله تعالی: «حم. وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ»: الدخان- 3، و قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ»: القدر- 1، و اعتبار الدفعة إما بلحاظ اعتبار المجموع فی الکتاب أو البعض النازل منه کقوله تعالی: «کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ»: یونس- 24 فإن المطر إنما ینزل تدریجا لکن النظر هاهنا معطوف إلی أخذه مجموعا واحدا، و لذلک عبر عنه بالإنزال دون التنزیل، و کقوله تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ لِیَدَّبَّرُوا آیاتِهِ»:- ص- 29، و إما لکون الکتاب ذا حقیقة أخری وراء ما نفهمه بالفهم العادی الذی یقضی فیه بالتفرق و التفصیل و الانبساط و التدریج هو المصحح لکونه واحدا غیر تدریجی و نازلا بالإنزال دون التنزیل .. و هذا الاحتمال الثانی هو اللائح من الآیات الکریمة کقوله تعالی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»:
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هود- 1، فإن هذا الإحکام مقابل التفصیل، و التفصیل هو جعله فصلا فصلا و قطعة قطعة فالإحکام کونه بحیث لا یتفصل فیه جزء من جزء و لا یتمیز بعض من بعض لرجوعه إلی معنی واحد لا أجزاء و لا فصول فیه، و الآیة ناطقة بأن هذا التفصیل المشاهد فی القرآن إنما طرأ علیه بعد کونه محکما غیر مفصل.
و أوضح منه قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْناهُمْ بِکِتابٍ فَصَّلْناهُ عَلی عِلْمٍ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ، هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ یَقُولُ الَّذِینَ نَسُوهُ مِنْ قَبْلُ قَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ:» الأعراف- 53، و قوله تعالی: (وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ تَفْصِیلَ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ إلی أن قال:- بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ:) یونس- 39 فإن الآیات الشریفة و خاصة ما فی سورة یونس ظاهرة الدلالة علی أن التفصیل أمر طار علی الکتاب فنفس الکتاب شی‌ء و التفصیل الذی یعرضه شی‌ء آخر، و أنهم إنما کذبوا بالتفصیل من الکتاب لکونهم ناسین لشی‌ء یئول إلیه هذا التفصیل و غافلین عنه، و سیظهر لهم یوم القیامة و یضطرون إلی علمه فلا ینفعهم الندم و لات حین مناص و فیها إشعار بأن أصل الکتاب تأویل تفصیل الکتاب.
و أوضح منه قوله تعالی: (حم وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:) الزخرف- 4 فإنه ظاهر فی أن هناک کتابا مبینا عرض علیه جعله مقروا عربیا، و إنما ألبس لباس القراءة و العربیة لیعقله الناس و إلا فإنه- و هو فی أم الکتاب- عند الله، علی لا یصعد إلیه العقول، حکیم لا یوجد فیه فصل و فصل. و فی الآیة تعریف للکتاب المبین و أنه أصل القرآن العربی المبین، و فی هذا المساق أیضا قوله تعالی: (فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوْ تَعْلَمُونَ عَظِیمٌ إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ:) الواقعة- 80، فإنه ظاهر فی أن للقرآن موقعا هو فی الکتاب المکنون لا یمسه هناک أحد إلا المطهرون من عباد الله و أن التنزیل بعده، و أما قبل التنزیل فله موقع فی کتاب مکنون عن الأغیار و هو الذی عبر عنه فی آیات الزخرف، بأم 
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الکتاب، و فی سورة البروج، باللوح المحفوظ، حیث قال تعالی: (بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ: البروج- 22، و هذا اللوح إنما کان محفوظا لحفظه من ورود التغیر علیه، و من المعلوم أن القرآن المنزل تدریجا لا یخلو عن ناسخ و منسوخ و عن التدریج الذی هو نحو من التبدل، فالکتاب المبین الذی هو أصل القرآن و حکمه الخالی عن التفصیل أمر وراء هذا المنزل، و إنما هذا بمنزلة اللباس لذاک.
ثم إن هذا المعنی أعنی: کون القرآن فی مرتبة التنزیل بالنسبة إلی الکتاب المبین- و نحن نسمیه بحقیقة الکتاب- بمنزلة اللباس من المتلبس و بمنزلة المثال من الحقیقة و بمنزلة المثل من الغرض المقصود بالکلام هو المصحح لأن یطلق القرآن أحیانا علی أصل الکتاب کما فی قوله تعالی: (بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ)، إلی غیر ذلک و هذا الذی ذکرنا هو الموجب لأن یحمل قوله: شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ، و قوله: إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ، و قوله. إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ، علی إنزال حقیقة الکتاب و الکتاب المبین إلی قلب رسول الله ص دفعة کما أنزل القرآن المفصل علی قلبه تدریجا فی مدة الدعوة النبویة.
و هذا هو الذی یلوح من نحو قوله تعالی: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ»: طه- 114، و قوله تعالی: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ:» القیامة- 19، فإن الآیات ظاهرة فی أن رسول الله ص کان له علم بما سینزل علیه فنهی عن الاستعجال بالقراءة قبل قضاء الوحی، و سیأتی توضیحه فی المقام اللائق به- إن شاء الله تعالی-.
و بالجملة فإن المتدبر فی الآیات القرآنیة لا یجد مناصا عن الاعتراف بدلالتها:
علی کون هذا القرآن المنزل علی النبی تدریجا متکئا علی حقیقة متعالیة عن أن تدرکها أبصار العقول العامة أو تناولها أیدی الأفکار المتلوثة بألواث الهوسات و قذارات المادة، و أن تلک الحقیقة أنزلت علی النبی إنزالا فعلمه الله بذلک حقیقة ما عناه بکتابه، و سیجی‌ء بعض من الکلام المتعلق بهذا المعنی فی البحث عن التأویل و التنزیل فی قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ:» آل 
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عمران- 7 فهذا ما یهدی إلیه التدبر و یدل علیه الآیات، نعم أرباب الحدیث، و الغالب من المتکلمین و الحسیون من باحثی هذا العصر لما أنکروا أصالة ما وراء المادة المحسوسة اضطروا إلی حمل هذه الآیات و نظائرها کالدالة علی کون القرآن هدی و رحمة و نورا و روحا و مواقع النجوم و کتابا مبینا، و فی لوح محفوظ، و نازلا من عند الله، و فی صحف مطهرة إلی غیر ذلک من الحقائق علی أقسام الاستعارة و المجاز فعاد بذلک القرآن شعرا منثورا.
و لبعض الباحثین کلام فی معنی نزول القرآن فی شهر رمضان:
قال ما محصله: إنه لا ریب أن بعثة النبی ص کان مقارنا لنزول أول ما نزل من القرآن و أمره (ص) بالتبلیغ و الإنذار، و لا ریب أن هذه الواقعة إنما وقعت باللیل لقوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ إِنَّا کُنَّا مُنْذِرِینَ:» الدخان- 2، و لا ریب أن اللیلة کانت من لیالی شهر رمضان لقوله تعالی: «شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ:» البقرة- 185.
و جملة القرآن و إن لم تنزل فی تلک اللیلة لکن لما نزلت سورة الحمد فیها، و هی تشتمل علی جمل معارف القرآن فکان کأن القرآن نزل فیها جمیعا فصح أن یقال:
أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ (علی أن القرآن یطلق علی البعض کما یطلق علی الکل بل یطلق القرآن علی سائر الکتب السماویة أیضا کالتوراة و الإنجیل و الزبور باصطلاح القرآن) قال: و ذلک: أن أول ما نزل من القرآن قوله تعالی: اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ إلخ، نزل لیلة الخامس و العشرین من شهر رمضان، نزل و النبی ص قاصد دار خدیجة فی وسط الوادی یشاهد جبرائیل فأوحی إلیه: قوله تعالی: اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ إلخ، و لما تلقی الوحی خطر بباله أن یسأله: کیف یذکر اسم ربه فتراءی له و علمه بقوله: بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ. الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ إلی آخر سورة الحمد، ثم علمه کیفیة الصلاة ثم غاب عن نظره فصحا النبی ص و لم یجد مما کان یشاهده أثرا إلا ما کان علیه من التعب الذی عرضه من ضغطة جبرائیل حین الوحی فأخذ فی طریقه و هو لا یعلم أنه رسول من الله إلی الناس، مأمور بهدایتهم ثم لما دخل البیت نام لیلته من شدة التعب فعاد إلیه ملک الوحی صبیحة تلک اللیلة و أوحی إلیه قوله تعالی:
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«یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ قُمْ فَأَنْذِرْ» الآیات: المدثر- 2.
قال: فهذا هو معنی نزول القرآن فی شهر رمضان و مصادفة بعثته للیلة القدر:
و أما ما یوجد فی بعض کتب الشیعة من أن البعثة کانت یوم السابع و العشرین من شهر رجب فهذه الأخبار علی کونها لا توجد إلا فی بعض کتب الشیعة التی لا یسبق تاریخ تألیفها أوائل القرن الرابع من الهجرة مخالفة للکتاب کما عرفت.
قال «و هناک روایات أخری فی تأیید هذه الأخبار تدل علی أن معنی نزول القرآن فی شهر رمضان: أنه نزل فیه قبل بعثة النبی من اللوح المحفوظ إلی البیت المعمور و أملاه جبرائیل هناک علی الملائکة حتی ینزل بعد البعثة علی رسول الله، و هذه أوهام خرافیة دست فی الأخبار مردودة أولا بمخالفة الکتاب، و ثانیا أن مراد القرآن باللوح المحفوظ هو عالم الطبیعة و بالبیت المعمور هو کرة الأرض لعمرانه بسکون الإنسان فیه، انتهی ملخصا.
و لست أدری أی جملة من جمل کلامه- علی فساده بتمام أجزائه- تقبل الإصلاح حتی تنطبق علی الحق و الحقیة بوجه؟ فقد اتسع الخرق علی الراتق.
ففیه أولا: أن هذا التقول العجیب الذی تقوله فی البعثة و نزول القرآن أول ما نزل و أنه (ص) نزل علیه: اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ، و هو فی الطریق، ثم نزلت علیه سورة الحمد ثم علم الصلاة، ثم دخل البیت و نام تعبانا، ثم نزلت علیه سورة المدثر صبیحة اللیلة فأمر بالتبلیغ، کل ذلک تقول لا دلیل علیه لا آیة محکمة و لا سنة قائمة، و إنما هی قصة تخیلیة لا توافق الکتاب و لا النقل علی ما سیجی‌ء.
و ثانیا: أنه ذکر أن من المسلم أن البعثة و نزول القرآن و الأمر بالتبلیغ مقارنة زمانا ثم فسر ذلک بأن النبوة ابتدأت بنزول القرآن، و کان النبی ص نبیا غیر رسول لیلة واحدة فقط ثم فی صبیحة اللیلة أعطی الرسالة بنزول سورة المدثر، و لا یسعه، أن یستند فی ذلک إلی کتاب و لا سنة، و لیس من المسلم ذلک. أما السنة فلأن لازم ما طعن به فی جوامع الشیعة بتأخر تألیفها عن وقوع الواقعة عدم الاعتماد علی شی‌ء من جوامع الحدیث مطلقا إذ لا شی‌ء من کتب الحدیث مما ألفته العامة أو الخاصة إلا و تألیفه متأخر عن عصر النبی ص قرنین فصاعدا فهذا فی السنة،
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و التاریخ- علی خلوة من هذه التفاصیل- حاله أسوأ و الدس الذی رمی به الحدیث متطرق إلیه أیضا.
و أما الکتاب فقصور دلالته علی ما ذکره أوضح و أجلی بل دلالته علی خلاف ما ذکره و تکذیب ما تقوله ظاهرة فإن سورة اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ- و هی أول سورة نزلت علی النبی ص علی ما ذکره أهل النقل، و یشهد به الآیات الخمس التی فی صدرها و لم یذکر أحد أنها نزلت قطعات و لا أقل من احتمال نزولها دفعة- مشتملة علی أنه (ص) کان یصلی بمرأی من القوم و أنه کان منهم من ینهاه عن الصلاة و یذکر أمره فی نادی القوم (و لا ندری کیف کانت هذه الصلاة التی کان رسول الله ص یتقرب بها إلی ربه فی بادئ أمره إلا ما تشتمل علیه هذه السورة من أمر السجدة) قال تعالی فیها:
«أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی عَبْداً إِذا صَلَّی أَ رَأَیْتَ إِنْ کانَ عَلَی الْهُدی أَوْ أَمَرَ بِالتَّقْوی أَ رَأَیْتَ إِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری کَلَّا لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ لَنَسْفَعاً بِالنَّاصِیَةِ ناصِیَةٍ کاذِبَةٍ خاطِئَةٍ فَلْیَدْعُ نادِیَهُ سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ:» العلق- 18، فالآیات کما تری ظاهرة فی أنه کان هناک من ینهی مصلیا عن الصلاة، و یذکر أمره فی النادی، و لا ینتهی عن فعاله، و قد کان هذا المصلی هو النبی ص بدلیل قوله تعالی بعد ذلک: «کَلَّا لا تُطِعْهُ:» العلق- 19.
فقد دلت السورة علی أن النبی ص کان یصلی قبل نزول أول سورة من القرآن، و قد کان علی الهدی و ربما أمر بالتقوی، و هذا هو النبوة و لم یسم أمره ذلک إنذارا، فکان (ص) نبیا و کان یصلی و لما ینزل علیه قرآن و لا نزلت بعد علیه سورة الحمد و لما یؤمر بالتبلیغ.
و أما سورة الحمد فإنها نزلت بعد ذلک بزمان، و لو کان نزولها عقیب نزول سورة العلق بلا فصل عن خطور فی قلب رسول الله ص کما ذکره هذا الباحث لکان حق الکلام أن یقال: قل بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ. الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ إلخ، أو یقال: بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ قل: الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ إلخ و لکان من الواجب أن یختم الکلام فی قوله تعالی: مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ، لخروج بقیة الآیات عن الغرض کما هو الألیق ببلاغة القرآن الشریف.
نعم وقع فی سورة الحجر- و هی من السور المکیة کما تدل علیه مضامین آیاتها،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 22
و سیجی‌ء بیانه- قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْناکَ سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی وَ الْقُرْآنَ الْعَظِیمَ:» الحجر- 87.
و المراد بالسبع المثانی سورة الحمد و قد قوبل بها القرآن العظیم و فیه تمام التجلیل لشأنها و التعظیم لخطرها لکنها لم تعد قرآنا بل سبعا من آیات القرآن و جزءا منه بدلیل قوله تعالی: «کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ:» الآیة الزمر- 23.
و مع ذلک فاشتمال السورة علی ذکر سورة الحمد یدل علی سبق نزولها نزول سورة الحجر و السورة مشتملة أیضا علی قوله تعالی: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ إِنَّا کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ:» الآیات الحجر- 95، و یدل ذلک علی أن رسول الله ص کان قد کف عن الإنذار مدة ثم أمر به ثانیا بقوله تعالی: فَاصْدَعْ 
و أما سورة المدثر و ما تشتمل علیه من قوله: قُمْ فَأَنْذِرْ: المدثر- 2، فإن کانت السورة نازلة بتمامها دفعة کان حال هذه الآیة قم فأنذر، حال قوله تعالی: فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ الآیة، لاشتمال هذه السورة أیضا علی قوله تعالی: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً» إلی آخر الآیات: المدثر- 11، و هی قریبة المضمون من قوله فی سورة الحجر: وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ إلخ، و إن کانت السورة نازلة نجوما فظاهر السیاق أن صدرها قد نزل فی بدء الرسالة.
و ثالثا: أن قوله: إن الروایات الدالة علی نزول القرآن فی لیلة القدر من اللوح المحفوظ إلی البیت المعمور جملة واحدة قبل البعثة ثم نزول الآیات نجوما علی رسول الله أخبار مجعولة خرافیة لمخالفتها الکتاب و عدم استقامة مضمونها، و أن المراد باللوح المحفوظ هو عالم الطبیعة و بالبیت المعمور کرة الأرض خطأ و فریة.
أما أولا: فلأنه لا شی‌ء من ظاهر الکتاب یخالف هذه الأخبار علی ما عرفت.
و أما ثانیا: فلأن الأخبار خالیة عن کون النزول الجملی قبل البعثة بل الکلمة مما أضافها هو إلی مضمونها من غیر تثبت.
و أما ثالثا: فلأن قوله: إن اللوح المحفوظ هو عالم الطبیعة تفسیر شنیع- و أنه أضحوکة- و لیت شعری: ما هو الوجه المصحح علی قوله- لتسمیة عالم الطبیعة فی کلامه تعالی لوحا محفوظا؟ أ ذلک لکون هذا العالم محفوظا عن التغیر و التحول؟ فهو عالم الحرکات، سیال الذات، متغیر الصفات! أو لکونه محفوظا عن الفساد تکوینا أو تشریعا؟ فالواقع خلافه! أو لکونه محفوظا عن اطلاع غیر أهله علیه؟ کما یدل 
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علیه: قوله تعالی: إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ:» الواقعة- 79، فإدراک المدرکین فیه علی السواء!.
و بعد اللتیا و التی: لم یأت هذا الباحث فی توجیهه نزول القرآن فی شهر رمضان بوجه محصل یقبله لفظ الآیة، فإن حاصل توجیهه: أن معنی: أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ: کأنما أنزل فیه القرآن، و معنی: إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ: کأنا أنزلناه فی لیلة، و هذا شی‌ء لا یحتمله اللغة و العرف لهذا السیاق!.
و لو جاز لقائل أن یقول: نزل القرآن لیلة القدر علی رسول الله ص لنزول سورة الفاتحة المشتملة علی جمل معارف القرآن جاز أن یقال: إن معنی نزول القرآن نزوله جملة واحدة، أی نزول إجمال معارفه علی قلب رسول الله من غیر مانع یمنع کما مر بیانه سابقا.
و فی کلامه جهات أخری من الفساد ترکنا البحث عنها لخروجه عن غرضنا فی المقام.



[بیان 

قوله تعالی: هُدیً لِلنَّاسِ وَ بَیِّناتٍ مِنَ الْهُدی وَ الْفُرْقانِ، الناس، و هم الطبقة الدانیة من الإنسان الذین سطح فهمهم المتوسط أنزل السطوح، یکثر إطلاق هذه الکلمة فی حقهم، کما قال تعالی: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ:» الروم- 30، و قال تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ:» العنکبوت- 43، و هؤلاء أهل التقلید لا یسعهم تمییز الأمور المعنویة بالبینة و البرهان، و لا فرق الحق من الباطل بالحجة إلا بمبین یبین لهم و هاد یهدیهم، و القرآن هدی لهم و نعم الهدی، و أما الخاصة المستکملون فی ناحیتی العلم و العمل، المستعدون للاقتباس من أنوار الهدایة الإلهیة و الرکون إلی فرقان الحق فالقرآن بینات و شواهد من الهدی و الفرقان فی حقهم فهو یهدیهم إلیه و یمیز لهم الحق و یبین لهم کیف یمیز، قال تعالی: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ:» المائدة- 16.
و من هنا یظهر وجه التقابل بین الهدی و البینات من الهدی، و هو التقابل بین العام و الخاص فالهدی لبعض و البینات من الهدی لبعض آخر.
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قوله تعالی: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ، الشهادة هی الحضور مع تحمل العلم من جهته، و شهادة الشهر إنما هو ببلوغه و العلم به، و یکون بالبعض کما یکون بالکل.
و أما کون المراد بشهود الشهر رؤیة هلاله و کون الإنسان بالحضر مقابل السفر فلا دلیل علیه إلا من طریق الملازمة فی بعض الأوقات بحسب القرائن، و لا قرینة فی الآیة.
قوله تعالی: وَ مَنْ کانَ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ، إیراد هذه الجملة فی الآیة ثانیا لیس من قبیل التکرار للتأکید و نحوه لما عرفت أن الآیتین السابقتین مع ما تشتملان علیه مسوقتان للتوطئة و التمهید دون بیان الحکم و أن الحکم هو الذی بین فی الآیة الثالثة فلا تکرار.
قوله تعالی: یُرِیدُ اللَّهُ بِکُمُ الْیُسْرَ وَ لا یُرِیدُ بِکُمُ الْعُسْرَ وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ، کأنه بیان لمجموع حکم الاستثناء: و هو الإفطار فی شهر رمضان لمکان نفی العسر، و صیام عدة من أیام أخر لمکان وجوب إکمال العدة، و اللام فی قوله: لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ، للغایة، و هو عطف علی قوله: یرید، لکونه مشتملا علی معنی الغایة، و التقدیر و إنما أمرناکم بالإفطار و القضاء لنخفف عنکم و لتکملوا العدة، و لعل إیراد قوله: وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ هو الموجب لإسقاط معنی قوله: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ، عن هذه الآیة مع تفهم حکمه بنفی العسر و ذکره فی الآیة السابقة.
قوله تعالی: وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ، ظاهر الجملتین علی ما یشعر به لام الغایة «1» أنهما لبیان الغایة غایة أصل الصیام دون حکم الاستثناء فإن تقیید قوله: شَهْرُ رَمَضانَ بقوله: الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ إلی آخره مشعر بنوع من العلیة و ارتباط فرض صیام شهر رمضان بنزول القرآن هدی للناس و بینات من الهدی و الفرقان فیعود معنی الغایة إلی أن التلبس بالصوم لإظهار کبریائه تعالی بما نزل علیهم القرآن و أعلن ربوبیته و عبودیتهم، و شکر له بما هداهم إلی الحق، و فرق لهم بکتابه بین الحق و الباطل. و لما کان الصوم إنما یتصف بکونه شکرا لنعمه إذا کان مشتملا علی حقیقة معنی الصوم و هو الإخلاص لله سبحانه فی التنزه عن ألواث الطبیعة و الکف عن أعظم مشتهیات النفس بخلاف اتصافه بالتکبیر لله فإن صورة الصوم و الکف سواء اشتمل علی إخلاص النیة أو لم یشتمل یدل علی تکبیره تعالی و تعظیمه فرق بین التکبیر
______________________________
(1) المراد بالغایة الغرض و هو اصطلاح (منه)
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و الشکر فقرن الشکر بکلمة الترجی دون التکبیر فقال: وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ کما قال: فی أول الآیات: لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ 



بحث روائی‌

فی الحدیث القدسی، قال الله تعالی: الصوم لی و أنا أجزی به.
أقول: و قد رواه الفریقان علی اختلاف یسیر، و الوجه فی کون الصوم لله سبحانه أنه هو العبادة الوحیدة التی تألفت من النفی، و غیره کالصلاة و الحج و غیرهما متألف من الإثبات أو لا یخلو من الإثبات، و الفعل الوجودی لا یتمحض فی إظهار عبودیة العبد و لا ربوبیة الرب سبحانه، لأنه لا یخلو عن شوب النقص المادی و آفة المحدودیة و إثبات الإنیة و یمکن أن یجعل لغیره تعالی نصیب فیه کما فی موارد الریاء و السمعة و السجدة لغیره بخلاف النفی الذی یشتمل علیه الصوم بالتعالی عن الإخلاد إلی الأرض و التنزه بالکف عن شهوات النفس فإن النفی لا نصیب لغیره تعالی فیه لکونه أمرا بین العبد و الرب لا یطلع علیه بحسب الطبع غیره تعالی، و قوله أنا أجزی به، إن کان بصیغة المعلوم کان دالا علی أنه لا یوسط فی إعطاء الأجر بینه و بین الصائم أحدا کما أن العبد یأتی بما لیس بینه و بین ربه فی الاطلاع علیه أحد نظیر ما ورد: أن الصدقة إنما یأخذها الله من غیر توسیطه أحدا، قال تعالی؟ «وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ:» التوبة،- 104، و إن کان بصیغة المجهول کان کنایة عن أن أجر الصائم القرب منه تعالی.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): کان رسول الله أول ما بعث یصوم حتی یقال:
ما یفطر، و یفطر حتی یقال ما یصوم، ثم ترک ذلک و صام یوما و أفطر یوما و هو صوم داود، ثم ترک ذلک و صام الثلاثة الأیام الغر، ثم ترک ذلک و فرقها فی کل عشرة یوما خمیسین بینهما أربعاء، فقبض (ص) و هو یعمل ذلک.
و عن عنبسة العابد، قال: قبض رسول الله- علی صیام شعبان و رمضان و ثلاثة أیام من کل شهر.
أقول: و الأخبار من طرق أهل البیت کثیرة فی ذلک و هو الصوم المسنون الذی 
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کان یصومه النبی ص ما عدا صوم رمضان.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ قال هی للمؤمنین خاصة.
و عن جمیل، قال: سألت الصادق (ع) عن قول الله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ. قال: فقال: هذه کلها یجمع الضلال و المنافقین و کل من أقر بالدعوة الظاهرة.
و فی الفقیه، عن حفص قال سمعت أبا عبد الله (ع)، یقول: إن شهر رمضان لم یفرض الله صیامه علی أحد من الأمم قبلنا فقلت له: فقول الله عز و جل: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ قال إنما فرض الله شهر رمضان علی الأنبیاء دون الأمم ففضل الله هذه الأمة و جعل صیامه فرضا علی رسول الله ص و علی أمته 
أقول: و الروایة ضعیفة بإسماعیل بن محمد فی سنده، و قد روی هذا المعنی مرسلا عن العالم (ع) و کان الروایتین واحدة، و علی أی حال فهی من الآحاد و ظاهر الآیة لا یساعد علی کون المراد من قوله تعالی کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ، الأنبیاء خاصة و لو کان کذلک، و المقام مقام التوطئة و التمهید و التحریص و الترغیب، کان التصریح باسمهم أولی من الکنایة و أوقع و الله العالم.
و فی الکافی،: عمن سأل الصادق (ع) عن القرآن و الفرقان أ هما شیئان أو شی‌ء واحد؟ فقال: القرآن جملة الکتاب، و الفرقان الحکم الواجب العمل به.
و فی الجوامع، عنه (ع): الفرقان کل آیة محکمة فی الکتاب.
و فی تفسیری العیاشی، و القمی، عنه (ص): الفرقان هو کل أمر محکم فی القرآن، و الکتاب هو جملة القرآن الذی یصدق فیه من کان قبله من الأنبیاء.
أقول: و اللفظ یساعد علی ذلک، و فی بعض الأخبار أن رمضان اسم من أسماء الله تعالی فلا ینبغی أن یقال: جاء رمضان و ذهب، بل شهر رمضان الحدیث، و هو واحد غریب فی بابه، و قد نقل هذا الکلام عن قتادة أیضا من المفسرین.
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و الأخبار الواردة فی عد أسمائه تعالی خال عن ذکر رمضان، علی أن لفظ رمضان من غیر تصدیره بلفظ شهر و کذا رمضانان بصیغة التثنیة کثیر الورود فی الروایات المنقولة عن النبی و عن أئمة أهل البیت (ع) بحیث یستبعد جدا نسبة التجرید إلی الراوی.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصباح بن نباتة قال: قلت: لأبی عبد الله (ع) إن ابن أبی یعفور، أمرنی أن أسألک عن مسائل فقال: و ما هی؟ قلت: یقول لک:
إذا دخل شهر رمضان و أنا فی منزلی أ لی أن أسافر؟ قال: إن الله یقول: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ فمن دخل علیه شهر رمضان و هو فی أهله فلیس له أن یسافر إلا لحج أو عمرة أو فی طلب مال یخاف تلفه.
أقول: و هو استفادة لطیفة لحکم استحبابی بالأخذ بالإطلاق.
و فی الکافی، عن علی بن الحسین (ع) قال: فأما صوم السفر و المرض فإن العامة قد اختلفت فی ذلک فقال: قوم یصوم، و قال آخرون: لا یصوم، و قال قوم: إن شاء صام و إن شاء أفطر، و أما نحن: فنقول: یفطر فی الحالین جمیعا فإن صام فی السفر أو فی حال المرض فعلیه القضاء فإن الله عز و جل یقول: فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ:
أقول: و رواه العیاشی أیضا
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ قال (ع): ما أبینها لمن عقلها، قال: من شهد رمضان فلیصمه و من سافر فیه فلیفطر.
أقول: و الأخبار عن أئمة أهل البیت فی تعین الإفطار علی المریض و المسافر کثیرة و مذهبهم ذلک، و قد عرفت دلالة الآیة علیه.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن أبی بصیر قال: سألته عن قول الله: وَ عَلَی الَّذِینَ یُطِیقُونَهُ فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ، قال: الشیخ الکبیر الذی لا یستطیع و المریض.
و فی تفسیره أیضا عن الباقر (ع): فی الآیة، قال الشیخ الکبیر و الذی یأخذه العطاش.
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و فی تفسیره أیضا عن الصادق (ع) قال: المرأة تخاف علی ولدها و الشیخ الکبیر.
أقول: و الروایات فیه کثیرة عنهم (ع) و المراد بالمریض فی روایة أبی بصیر المریض فی سائر أیام السنة غیر أیام شهر رمضان ممن لا یقدر علی عدة أیام أخر فإن المریض فی قوله تعالی. فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً، لا یشمله و هو ظاهر، و العطاش مرض العطش.
و فی تفسیره أیضا عن سعید عن الصادق (ع) قال: إن فی الفطر تکبیرا قلت: ما التکبیر إلا فی یوم النحر، قال: فیه تکبیر و لکنه مسنون فی المغرب و العشاء و الفجر و الظهر و العصر و رکعتی العید.
و فی الکافی، عن سعید النقاش قال: قال أبو عبد الله (ع) لی فی لیلة الفطر تکبیرة و لکنه مسنون، قال: قلت: و أین هو؟ قال: فی لیلة الفطر فی المغرب و العشاء الآخرة و فی صلاة الفجر و فی صلاة العید ثم یقطع، قال: قلت: کیف أقول! قال:
تقول الله أکبر. الله أکبر. لا إله إلا الله و الله أکبر. الله أکبر علی ما هدانا. و هو قول الله وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ یعنی الصلاة وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ و التکبیر أن تقول: الله أکبر. لا إله إلا الله و الله أکبر. و لله الحمد، قال: و فی روایة التکبیر الآخر أربع مرات.
أقول: اختلاف الروایتین فی إثبات الظهرین و عدمه یمکن أن یحمل علی مراتب الاستحباب، و قوله (ع): یعنی الصلاة لعله یرید: أن المعنی وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ أی عدة أیام الصوم بصلاة العید وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ مع الصلوات عَلی ما هَداکُمْ، و هو غیر مناف لما ذکرناه من ظاهر معنی قوله: وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ، فإنه استفادة حکم استحبابی من مورد الوجوب نظیر ما مر فی قوله تعالی فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ، من استفادة کراهة الخروج إلی السفر فی الشهر لمن شهد اللیلة الأولی منه هذا، و اختلاف آخر التکبیرات فی الموضعین من الروایة الأخیرة یؤید ما قیل: إن قوله: وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ، بتضمین التکبیر معنی الحمد و لذلک عدی بعلی.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن أبی عمیر عن الصادق (ع) قال: قلت له، جعلت 
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فداک ما یتحدث به عندنا أن النبی ص صام تسعة و عشرین أکثر مما صام ثلاثین أ حق هذا؟ قال ما خلق الله من هذا حرفا فما صام النبی ص إلا ثلاثین لأن الله یقول:
وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ فکان رسول الله ینقصه.
أقول: قوله: فکان رسول الله فی مقام الاستفهام الإنکاری، و الروایة تدل علی ما قدمناه: أن ظاهر التکمیل تکمیل شهر رمضان.
و فی محاسن البرقی، عن بعض أصحابنا رفعه: فی قوله: وَ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ قال: التکبیر التعظیم، و الهدایة الولایة.
أقول: و قوله: و الهدایة الولایة من باب الجری و بیان المصداق: و یمکن أن یکون من قبیل ما یسمی تأویلا کما ورد فی بعض الروایات أن الیسر هو الولایة، و العسر الخلاف و ولایة أعداء الله.
و فی الکافی، عن حفص بن الغیاث عن أبی عبد الله، قال: سألته عن قول الله عز و جل: شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ، و إنما أنزل فی عشرین بین أوله و آخره فقال أبو عبد الله: نزل القرآن جملة واحدة فی شهر رمضان إلی البیت المعمور ثم نزل فی طول عشرین سنة، ثم قال: قال النبی ص: نزلت صحف إبراهیم فی أول لیلة من شهر رمضان و أنزلت التوراة لست مضین من شهر رمضان و أنزل الزبور لثمان عشرة خلون من شهر رمضان و أنزل القرآن فی ثلاث و عشرین من شهر رمضان:.
أقول: ما رواه (ع) عن النبی رواه السیوطی فی الدر المنثور، بعدة طرق عن وائلة بن الأسقع عن النبی.
و فی الکافی، و الفقیه، عن یعقوب قال: سمعت رجلا یسأل أبا عبد الله عن لیلة القدر فقال أخبرنی عن لیلة القدر کانت أو تکون فی کل سنة؟ فقال أبو عبد الله (ع) لو رفعت لیلة القدر لرفع القرآن.
و فی الدر المنثور، عن ابن عباس. قال": شهر رمضان و اللیلة المبارکة و لیلة القدر فإن لیلة القدر هی اللیلة المبارکة و هی فی رمضان نزل القرآن جملة واحدة من الذکر إلی البیت المعمور و هو موقع النجوم فی السماء الدنیا حیث وقع القرآن ثم نزل علی محمد
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ص بعد ذلک فی الأمر و النهی و فی الحروب رسلا رسلا.
أقول: و روی هذا المعنی عن غیره أیضا کسعید بن جبیر و یظهر من کلامه أنه إنما استفاد ذلک من الآیات القرآنیة کقوله تعالی: «وَ الذِّکْرِ الْحَکِیمِ:» آل عمران- 58 و فی قوله تعالی: «وَ کِتابٍ مَسْطُورٍ فِی رَقٍّ مَنْشُورٍ وَ الْبَیْتِ الْمَعْمُورِ وَ السَّقْفِ الْمَرْفُوعِ:» الطور- 5، و قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوْ تَعْلَمُونَ عَظِیمٌ إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ:» الواقعة- 79، و قوله تعالی:
«وَ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ وَ حِفْظاً»: حم السجدة- 12، و جمیع ذلک ظاهر إلا ما ذکره فی مواقع و أنه السماء الأولی و موطن القرآن فإن فیه خفاء، و الآیات من سورة الواقعة غیر واضحة الدلالة علی ذلک، و قد ورد من طرق أهل البیت أن البیت المعمور فی السماء، و سیجی‌ء الکلام فیه فی محله إن شاء الله تعالی، و مما یجب أن یعلم أن الحدیث کمثل القرآن فی اشتماله علی المحکم و المتشابه، و الکلام علی الإشارة و الرمز شائع فیه، و لا سیما فی أمثال هذه الحقائق: من اللوح و القلم و الحجب و السماء و البیت المعمور و البحر المسجور فمما یجب للباحث أن یبذل جهده فی الحصول علی القرائن.
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اشارة

وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ فَلْیَسْتَجِیبُوا لِی وَ لْیُؤْمِنُوا بِی لَعَلَّهُمْ یَرْشُدُونَ (186)



بیان [کلام فی معنی الدعاء.]

قوله تعالی: وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ، أحسن بیان لما اشتمل علیه من المضمون و أرق أسلوب و أجمله فقد وضع أساسه علی التکلم وحده دون الغیبة و نحوها، و فیه دلالة علی کمال العنایة بالأمر، ثم قوله: عِبادِی، و لم یقل: الناس و ما أشبهه یزید فی هذه العنایة، ثم حذف الواسطة فی الجواب حیث قال:
فَإِنِّی قَرِیبٌ و لم یقل فقل إنه قریب، ثم التأکید بإن، ثم الإتیان بالصفة دون الفعل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 31
الدال علی القرب لیدل علی ثبوت القرب و دوامه، ثم الدلالة علی تجدد الإجابة و استمرارها حیث أتی بالفعل المضارع الدال علیهما، ثم تقییده الجواب أعنی قوله:
أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ بقوله: إِذا دَعانِ، و هذا القید لا یزید علی قوله: دَعْوَةَ الدَّاعِ المقید به شیئا بل هو عینه، و فیه دلالة علی أن دَعْوَةَ الدَّاعِ مجابة من غیر شرط و قید کقوله تعالی: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: المؤمن- 60، فهذه سبع نکات فی الآیة تنبئ بالاهتمام فی أمر استجابة الدعاء و العنایة بها، مع کون الآیة قد کرر فیها- علی إیجازها- ضمیر المتکلم سبع مرات، و هی الآیة الوحیدة فی القرآن علی هذا الوصف.
و الدعاء و الدعوة توجیه نظر المدعو نحو الداعی، و السؤال جلب فائدة أو در من المسئول یرفع به حاجة السائل بعد توجیه نظره، فالسؤال بمنزلة الغایة من الدعاء و هو المعنی الجامع لجمیع موارد السؤال کالسؤال لرفع الجهل و السؤال بمعنی الحساب و السؤال بمعنی الاستدرار و غیره.
ثم إن العبودیة کما مر سابقا هی المملوکیة و لا کل مملوکیة بل مملوکیة الإنسان فالعبد هو من الإنسان أو کل ذی عقل و شعور کما فی الملک المنسوب إلیه تعالی.
و ملکه تعالی یغایر ملک غیره مغایرة الجد مع الدعوی و الحقیقة مع المجاز فإنه تعالی یملک عباده ملکا طلقا محیطا بهم لا یستقلون دونه فی أنفسهم و لا ما یتبع أنفسهم من الصفات و الأفعال و سائر ما ینسب إلیهم من الأزواج و الأولاد و المال و الجاه و غیرها، فکل ما یملکونه من جهة إضافته إلیهم بنحو من الأنحاء کما فی قولنا: نفسه، و بدنه، و سمعه، و بصره، و فعله، و أثره، و هی أقسام الملک بالطبع و الحقیقة و قولنا: زوجه و ماله و جاهه و حقه،- و هی أقسام الملک بالوضع و الاعتبار- إنما یملکونه بإذنه تعالی فی استقرار النسبة بینهم و بین ما یملکون أیا ما کان و تملیکه فالله عز اسمه، هو الذی أضاف نفوسهم و أعیانهم إلیهم و لو لم یشاء لم یضف فلم یکونوا من رأس، و هو الذی جعل لهم السمع و الأبصار و الأفئدة، و هو الذی خلق کل شی‌ء و قدره تقدیرا.
فهو سبحانه الحائل بین الشی‌ء و نفسه، و هو الحائل بین الشی‌ء و بین کل ما یقارنه: من ولد أو زوج أو صدیق أو مال أو جاه أو حق فهو أقرب إلی خلقه من کل 
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شی‌ء مفروض فهو سبحانه قریب علی الإطلاق کما قال تعالی: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْکُمْ وَ لکِنْ لا تُبْصِرُونَ:» الواقعة- 85، و قال تعالی: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ»: ق- 16، «و قال تعالی أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ»: الأنفال- 24، و القلب هو النفس المدرکة.
و بالجملة فملکه سبحانه لعباده ملکا حقیقیا و کونهم عبادا له هو الموجب لکونه تعالی قریبا منهم علی الإطلاق و أقرب إلیهم من کل شی‌ء عند القیاس و هذا الملک الموجب لجواز کل تصرف شاء کیفما شاء من غیر دافع و لا مانع یقضی أن لله سبحانه أن یجیب أی دعاء دعا به أحد من خلقه و یرفع بالإعطاء و التصرف حاجته التی سأله فیها فإن الملک عام، و السلطان و الإحاطة واقعتان علی جمیع التقادیر من غیر تقید بتقدیر دون تقدیر لا کما یقوله الیهود: إن الله لما خلق الأشیاء و قدر التقادیر تم الأمر، و خرج زمام التصرف الجدید من یده بما حتمه من القضاء، فلا نسخ و لا بداء و لا استجابة لدعاء لأن الأمر مفروغ عنه، و لا کما یقوله جماعة من هذه الأمة: أن لا صنع لله فی أفعال عباده و هم القدریة الذین سماهم رسول الله ص مجوس هذه الأمة
فیما رواه الفریقان من قوله (ص): القدریة مجوس هذه الأمة.
بل الملک لله سبحانه علی الإطلاق و لا یملک شی‌ء شیئا إلا بتملیک منه سبحانه و إذن فما شاءه و ملکه و أذن فی وقوعه، یقع، و ما لم یشأ و لم یملک و لم یأذن فیه لا یقع و إن بذل فی طریق وقوعه کل جهد و عنایة، قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ:» الفاطر- 15.
فقد تبین: أن قوله تعالی: وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ، کما یشتمل علی الحکم أعنی إجابة الدعاء کذلک یشتمل علی علله فکون الداعین عبادا لله تعالی هو الموجب لقربه منهم، و قربه منهم هو الموجب لإجابته المطلقة لدعائهم و إطلاق الإجابة یستلزم إطلاق الدعاء فکل دعاء دعی به فإنه مجیبه إلا أن هاهنا أمرا و هو أنه تعالی قید قوله: أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ بقوله إِذا دَعانِ، و هذا القید غیر الزائد علی نفس المقید بشی‌ء یدل علی اشتراط الحقیقة دون التجوز و الشبه، فإن قولنا: أصغ إلی قول الناصح إذا نصحک أو أکرم العالم إذا کان عالما یدل علی لزوم اتصافه بما یقتضیه حقیقة فالناصح إذا قصد النصح بقوله فهو الذی 
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یجب الإصغاء إلی قوله و العالم إذا تحقق بعلمه و عمل بما علم کان هو الذی یجب إکرامه فقوله تعالی إِذا دَعانِ، یدل علی أن وعد الإجابة المطلقة، إنما هو إذا کان الداعی داعیا بحسب الحقیقة مریدا بحسب العلم الفطری و الغریزی مواطئا لسانه قلبه، فإن حقیقة الدعاء و السؤال هو الذی یحمله القلب و یدعو به لسان الفطرة، دون ما یأتی به اللسان الذی یدور کیفما أدیر صدقا أو کذبا جدا أو هزلا حقیقة أو مجازا، و لذلک تری أنه تعالی عد ما لا عمل للسان فیه سؤالا، قال تعالی: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ:» إبراهیم- 34، فهم فیما لا یحصونها من النعم داعون سائلون و لم یسألوها بلسانهم الظاهر، بل بلسان فقرهم و استحقاقهم لسانا فطریا وجودیا، و قال تعالی: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ:» الرحمن- 29، و دلالته علی ما ذکرنا أظهر و أوضح.
فالسؤال الفطری من الله سبحانه لا یتخطی الإجابة، فما لا یستجاب من الدعاء و لا یصادف الإجابة فقد فقد أحد أمرین و هما اللذان ذکرهما بقوله: دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ 
فإما أن یکون لم یتحقق هناک دعاء، و إنما التبس الأمر علی الداعی التباسا کان یدعو الإنسان فیسأل ما لا یکون و هو جاهل بذلک أو ما لا یریده لو انکشف علیه حقیقة الأمر مثل أن یدعو و یسأل شفاء المریض لا إحیاء المیت، و لو کان استمکنه و دعا بحیاته کما کان یسأله الأنبیاء لأعیدت حیاته و لکنه علی یأس من ذلک، أو یسأل ما لو علم بحقیقته لم یسأله فلا یستجاب له فیه.
و إما أن السؤال متحقق لکن لا من الله وحده کمن یسأل الله حاجة من حوائجه و قلبه متعلق بالأسباب العادیة أو بأمور وهمیة توهمها کافیة فی أمره أو مؤثرة فی شأنه فلم یخلص الدعاء لله سبحانه فلم یسأل الله بالحقیقة فإن الله الذی یجیب الدعوات هو الذی لا شریک له فی أمره، لا من یعمل بشرکة الأسباب و الأوهام، فهاتان الطائفتان من الدعاة السائلین لم یخلصوا الدعاء بالقلب و إن أخلصوه بلسانهم.
فهذا ملخص القول فی الدعاء علی ما تفیده الآیة، و به یظهر معانی سائر الآیات 
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النازلة فی هذا الباب کقوله تعالی: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ»: الفرقان- 77 و قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ أَوْ أَتَتْکُمُ السَّاعَةُ أَ غَیْرَ اللَّهِ تَدْعُونَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ بَلْ إِیَّاهُ تَدْعُونَ فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ إِنْ شاءَ وَ تَنْسَوْنَ ما تُشْرِکُونَ:» الأنعام- 41، و قوله تعالی: «قُلْ مَنْ یُنَجِّیکُمْ مِنْ ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ تَدْعُونَهُ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً لَئِنْ أَنْجانا مِنْ هذِهِ لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ قُلِ اللَّهُ یُنَجِّیکُمْ مِنْها وَ مِنْ کُلِّ کَرْبٍ ثُمَّ أَنْتُمْ تُشْرِکُونَ الأنعام- 64، فالآیات دالة علی أن للإنسان دعاء غریزیا و سؤالا فطریا یسأل به ربه، غیر أنه إذا کان فی رخاء و رفاه تعلقت نفسه بالأسباب فأشرکها لربه، فالتبس علیه الأمر و زعم أنه لا یدعو ربه و لا یسأل عنه، مع أنه لا یسأل غیره فإنه علی الفطرة و لا تبدیل لخلق الله تعالی، و لما وقع الشدة و طارت الأسباب عن تأثیرها و فقدت الشرکاء و الشفعاء تبین له أن لا منجح لحاجته و لا مجیب لمسألته إلا الله، فعاد إلی توحیده الفطری و نسی کل سبب من الأسباب، و وجه وجهه نحو الرب الکریم فکشف شدته و قضی حاجته و أظله بالرخاء، ثم إذا تلبس به ثانیا عاد إلی ما کان علیه أولا من الشرک و النسیان.
و کقوله تعالی: «وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ:» المؤمن- 60، و الآیة تدعو إلی الدعاء و تعد بالإجابة و تزید علی ذلک حیث تسمی الدعاء عبادة بقولها: عَنْ عِبادَتِی أی عن دعائی، بل تجعل مطلق العبادة دعاء حیث إنها تشتمل الوعید علی ترک الدعاء بالنار و الوعید بالنار إنما هو علی ترک العبادة رأسا لا علی ترک بعض أقسامه دون بعض فأصل العبادة دعاء فافهم ذلک.
و بذلک یظهر معنی آیات أخر من هذا الباب کقوله تعالی: «فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: المؤمن- 14، و قوله تعالی: «وَ ادْعُوهُ خَوْفاً وَ طَمَعاً إِنَّ رَحْمَتَ اللَّهِ قَرِیبٌ مِنَ الْمُحْسِنِینَ»: الأعراف- 56، و قوله تعالی: «وَ یَدْعُونَنا رَغَباً وَ رَهَباً وَ کانُوا لَنا خاشِعِینَ»: الأنبیاء- 90، و قوله تعالی: «ادْعُوا رَبَّکُمْ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ»: الأعراف- 55، و قوله تعالی: «إِذْ نادی رَبَّهُ نِداءً خَفِیًّا، إلی قوله، وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا»: مریم- 4، و قوله تعالی: «وَ یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ:» الشوری- 26، إلی غیر ذلک من الآیات المناسبة، و هی تشتمل علی 
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أرکان الدعاء و آداب الداعی، و عمدتها الإخلاص فی دعائه تعالی و هو مواطاة القلب اللسان و الانقطاع عن کل سبب دون الله و التعلق به تعالی، و یلحق به الخوف و الطمع و الرغبة و الرهبة و الخشوع و التضرع و الإصرار و الذکر و صالح العمل و الإیمان و أدب الحضور و غیر ذلک مما تشتمل علیه الروایات.
قوله تعالی: فَلْیَسْتَجِیبُوا لِی وَ لْیُؤْمِنُوا بِی، تفریع علی ما یدل علیه الجملة السابقة علیه بالالتزام: إن الله تعالی قریب من عباده، لا یحول بینه و بین دعائهم شی‌ء، و هو ذو عنایة بهم و بما یسألونه منه، فهو یدعوهم إلی دعائه، و صفته هذه الصفة، فلیستجیبوا له فی هذه الدعوة، و لیقبلوا إلیه، و لیؤمنوا به فی هذا النعت، و لیوقنوا بأنه قریب مجیب لعلهم یرشدون فی دعائه.



بحث روائی‌

عن النبی ص فیما رواه الفریقان: الدعاء سلاح المؤمن،
و فی عدة الداعی، فی الحدیث القدسی: یا موسی سلنی کل ما تحتاج إلیه حتی علف شاتک و ملح عجینک.
و فی المکارم، عنه (ع): الدعاء أفضل من قراءة القرآن- لأن الله عز و جل قال:
«قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ»،: و روی ذلک عن الباقر و الصادق (ع).
و فی عدة الداعی، فی روایة محمد بن عجلان عن محمد بن عبید الله بن علی بن الحسین عن ابن عمه الصادق عن آبائه عن النبی ص قال: أوحی الله إلی بعض أنبیائه فی بعض وحیه: و عزتی و جلالی لأقطعن أمل کل آمل أمل غیری بالإیاس و لأکسونه ثوب المذلة فی الناس و لأبعدنه من فرجی و فضلی، أ یأمل عبدی فی الشدائد غیری، و الشدائد بیدی و یرجو سوائی و أنا الغنی الجواد، بیدی مفاتیح الأبواب و هی مغلقة، و بابی مفتوح لمن دعانی 
الحدیث.
و فی عدة الداعی، أیضا عن النبی ص قال: قال الله: ما من مخلوق یعتصم بمخلوق دونی إلا قطعت أسباب السماوات و أسباب الأرض من دونه فإن سألنی لم أعطه و إن دعانی لم أجبه، و ما من مخلوق یعتصم بی دون خلقی إلا ضمنت السماوات و الأرض 
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رزقه، فإن دعانی أجبته و إن سألنی أعطیته و إن استغفرنی غفرت له.
أقول: و ما اشتمل علیه الحدیثان هو الإخلاص فی الدعاء و لیس إبطالا لسببیة الأسباب الوجودیة التی جعلها الله تعالی وسائل متوسطة بین الأشیاء و بین حوائجها الوجودیة لا عللا فیاضة مستقلة دون الله سبحانه، و للإنسان شعور باطنی بذلک فإنه یشعر بفطرته أن لحاجته سببا معطیا لا یتخلف عنه فعله، و یشعر أیضا أن کل ما یتوجه إلیه من الأسباب الظاهریة یمکن أن یتخلف عنه أثره فهو یشعر بأن المبدأ الذی یبتدئ عنه کل أمر، و الرکن الذی یعتمد علیه و یرکن إلیه کل حاجة فی تحققها و وجودها غیر هذه الأسباب و لازم ذلک أن لا یرکن الرکون التام إلی شی‌ء من هذه الأسباب بحیث ینقطع عن السبب الحقیقی و یعتصم بذلک السبب الظاهری، و الإنسان ینتقل إلی هذه الحقیقة بأدنی توجه و التفات فإذا سأل أو طلب شیئا من حوائجه فوقع ما طلبه کشف ذلک أنه سأل ربه و اتصل حاجته، التی شعر بها بشعوره الباطنی من طریق الأسباب إلی ربه فاستفاض منه، و إذا طلب ذلک من سبب من الأسباب فلیس ذلک من شعور فطری باطنی و إنما هو أمر صوره له تخیله لعلل أوجبت هذا التخیل من غیر شعور باطنی بالحاجة، و هذا من الموارد التی یخالف فیها الباطن الظاهر.
و نظیر ذلک: أن الإنسان کثیرا ما یحب شیئا و یهتم به حتی إذا وقع وجده ضارا بما هو أنفع منه و أهم و أحب فترک الأول و أخذ بالثانی، و ربما هرب من شی‌ء حتی إذا صادفه وجده أنفع و خیرا مما کان یتحفظ به فأخذ الأول و ترک الثانی، فالصبی المریض إذا عرض علیه الدواء المر امتنع من شربه و أخذ بالبکاء و هو یرید الصحة، فهو بشعوره الباطنی الفطری یسأل الصحة فیسأل الدواء و إن کان بلسان قوله أو فعله یسأل خلافه، فللإنسان فی حیاته نظام بحسب الفهم الفطری و الشعور الباطنی و له نظام آخر بحسب تخیله و النظام الفطری لا یقع فیه خطاء و لا فی سیره خبط، و أما النظام التخیلی فکثیرا ما یقع فیه الخطاء و السهو، فربما سأل الإنسان أو طلب بحسب الصورة الخیالیة شیئا، و هو بهذا السؤال بعینه یسأل شیئا آخر أو خلافه، فعلی هذا ینبغی أن یقرر معنی الأحادیث، و هو اللائح 
من قول علی (ع) فیما سیأتی: أن العطیة علی قدر النیة
الحدیث.
و فی عدة الداعی، عن النبی ص: ادعوا الله و أنتم موقنون بالإجابة.
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و فی الحدیث القدسی: أنا عند ظن عبدی بی، فلا یظن بی إلا خیرا.
أقول: و ذلک أن الدعاء مع الیأس أو التردد یکشف عن عدم السؤال فی الحقیقة کما مر، و قد ورد المنع عن الدعاء بما لا یکون.
و فی العدة، أیضا عن النبی ص: أفزعوا إلی الله فی حوائجکم، و الجئوا إلیه فی ملماتکم، و تضرعوا إلیه و ادعوه، فإن الدعاء مخ العبادة، و ما من مؤمن یدعو الله إلا استجاب فإما أن یعجله له فی الدنیا أو یؤجل له فی الآخرة، و إما أن یکفر له من ذنوبه بقدر ما دعا ما لم یدع بمأثم.
و فی نهج البلاغة،: فی وصیة له (ع) لابنه الحسین (ع): ثم جعل فی یدیک مفاتیح خزائنه بما أذن لک فیه من مسألته فمتی شئت استفتحت بالدعاء أبواب نعمه و استمطرت شئابیب رحمته، فلا یقنطنک إبطاء إجابته، فإن العطیة علی قدر النیة، و ربما أخرت عنک الإجابة لیکون ذلک أعظم لأجر السائل، و أجزل لعطاء الأمل، و ربما سألت الشی‌ء فلا تؤتاه و أوتیت خیرا منه عاجلا أو آجلا أو صرف عنک لما هو خیر لک، فلرب أمر قد طلبته فیه هلاک دینک لو أوتیته، فلتکن مسألتک فیما یبقی لک جماله، و ینفی عنک وباله، و المال لا یبقی لک و لا تبقی له.
أقول: قوله: فإن العطیة علی قدر النیة یرید (ع) به: أن الاستجابة تطابق الدعوة فما سأله السائل منه تعالی علی حسب ما عقد علیه حقیقة ضمیره و حمله ظهر قلبه هو الذی یؤتاه، لا ما کشف عنه قوله و أظهره لفظه، فإن اللفظ ربما لا یطابق المعنی المطلوب کل المطابقة کما مر بیانه فهی أحسن جملة و أجمع کلمة لبیان الارتباط بین المسألة و الإجابة.
و قد بین (ع) بها عدة من الموارد التی یتراءی فیها تخلف الاستجابة عن الدعوة ظاهرا کالإبطاء فی الإجابة، و تبدیل المسئول عنه فی الدنیا بما هو خیر منه فی الدنیا، أو بما هو خیر منه فی الآخرة، أو صرفه إلی شی‌ء آخر أصلح منه بحال السائل، فإن السائل ربما یسأل النعمة الهنیئة و لو أوتیها علی الفور لم تکن هنیئة و علی الرغبة فتبطئ إجابتها لأن السائل سأل النعمة الهنیئة فقد سأل الإجابة علی بطء، و کذلک المؤمن المهتم بأمر دینه لو سأل ما فیه هلاک دینه و هو لا یعلم بذلک و یزعم أن فیه سعادته 
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و إنما سعادته فی آخرته فقد سأل فی الحقیقة لآخرته لا دنیاه فیستجاب لذلک فیها لا فی الدنیا.
و فی عدة الداعی، عن الباقر (ع): ما بسط عبد یده إلی الله عز و جل إلا استحیی الله أن یردها صفرا حتی یجعل فیها من فضله و رحمته ما یشاء، فإذا دعا أحدکم فلا یرد یده حتی یمسح بها علی رأسه و وجهه،
و فی خبر آخر: علی وجهه و صدره.
أقول: و قد روی فی الدر المنثور، ما یقرب من هذا المعنی عن عدة من الصحابة کسلمان، و جابر، و عبد الله بن عمر، و أنس بن مالک، و ابن أبی مغیث عن النبی ص فی ثمانی روایات، و فی جمیعها رفع الیدین فی الدعاء فلا معنی لإنکار بعضهم رفع الیدین بالدعاء معللا بأنه من التجسم إذ رفع الیدین إلی السماء إیماء إلی أنه تعالی فیها- تعالی عن ذلک و تقدس-.
و هو قول فاسد، فإن حقیقة جمیع العبادات البدنیة هی تنزیل المعنی القلبی و التوجه الباطنی إلی موطن الصورة، و إظهار الحقائق المتعالیة عن المادة فی قالب التجسم، کما هو ظاهر فی الصلاة و الصوم و الحج و غیر ذلک و أجزائها و شرائطها، و لو لا ذلک لم یستقم أمر العبادة البدنیة، و منها الدعاء، و هو تمثیل التوجه القلبی و المسألة الباطنیة بمثل السؤال الذی نعهده فیما بیننا من سؤال الفقیر المسکین الدانی من الغنی المتعزز العالی حیث یرفع یدیه بالبسط، و یسأل حاجته بالذلة و الضراعة، و قد روی الشیخ فی المجالس و الأخبار مسندا عن محمد و زید ابنی علی بن الحسین عن أبیهما عن جدهما الحسین (ع) عن النبی،
و فی عدة الداعی، مرسلا: أن رسول الله ص کان یرفع یدیه إذا ابتهل و دعا کما یستطعم المسکین.
و فی البحار، عن علی (ع): أنه سمع رجلا یقول اللهم إنی أعوذ بک من الفتنة، قال (ع): أراک تتعوذ من مالک و ولدک، یقول الله تعالی: «أَنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ»- و لکن قل: اللهم إنی أعوذ بک من مضلات الفتن.
أقول: و هذا باب آخر فی تشخیص معنی اللفظ و له نظائر فی الروایات، و فیها:
أن الحق فی معنی کل لفظ هو الذی ورد منه فی کلامه، و من هذا الباب ما ورد فی الروایات فی تفسیر معنی الجزء و الکثیر و غیر ذلک.
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و فی عدة الداعی، عن الصادق (ع): أن الله لا یستجیب دعاء بظهر قلب ساه.
و فی العدة، أیضا عن علی (ع): لا یقبل الله دعاء قلب لاه.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر، و السر فیه عدم تحقق حقیقة الدعاء و المسألة فی السهو و اللهو.
و فی دعوات الراوندی،: فی التوراة یقول الله عز و جل للعبد: إنک متی ظلمت تدعونی علی عبد من عبیدی من أجل أنه ظلمک فلک من عبیدی من یدعو علیک من أجل أنک ظلمته- فإن شئت أجبتک و أجبته فیک، و إن شئت أخرتکما إلی یوم القیامة.
أقول: و ذلک أن من سأل شیئا لنفسه فقد رضی به و رضی بعین هذا الرضا بکل ما یماثله من جمیع الجهات، فإذا دعا علی من ظلمه بالانتقام فقد دعا علیه لأجل ظلمه فهو راض بالانتقام من الظالم، و إذا کان هو نفسه ظالما لغیره فقد دعا علی نفسه بعین ما دعا لنفسه فإن رضی بالانتقام عن نفسه و لن یرضی أبدا عوقب بما یریده علی غیره، و إن لم یرض بذلک لم یتحقق منه الدعاء حقیقة، قال تعالی: «وَ یَدْعُ الْإِنْسانُ بِالشَّرِّ دُعاءَهُ بِالْخَیْرِ وَ کانَ الْإِنْسانُ عَجُولًا»: الإسراء- 11.
و فی عدة الداعی،: قال رسول الله ص لأبی ذر: یا أبا ذر أ لا أعلمک کلمات ینفعک الله عز و جل بهن؟ قلت بلی یا رسول الله، قال (ص): احفظ الله یحفظک الله، احفظ الله تجده أمامک، تعرف إلی الله فی الرخاء یعرفک فی الشدة، و إذا سألت فاسأل الله، و إذا استعنت فاستعن بالله، فقد جری القلم بما هو کائن إلی یوم القیامة، و لو أن الخلق کلهم جهدوا علی أن ینفعوک بما لم یکتبه الله لک ما قدروا علیه.
أقول: قوله (ص): تعرف إلی الله فی الرخاء یعرفک فی الشدة: یعنی ادع الله فی الرخاء و لا تنسه حتی یستجیب دعاءک فی الشدة و لا ینساک، و ذلک أن من نسی ربه فی الرخاء فقد أذعن باستقلال الأسباب فی الرخاء، ثم إذا دعا ربه فی الشدة کان معنی عمله أنه یذعن بالربوبیة فی حال الشدة و علی تقدیرها، و لیس تعالی علی هذه الصفة بل هو رب فی کل حال و علی جمیع التقادیر، فهو لم یدع ربه، و قد ورد هذا المعنی فی بعض الروایات بلسان آخر،
ففی مکارم الأخلاق، عن الصادق (ع): قال (ع): من تقدم فی الدعاء استجیب له إذا نزل البلاء، و قیل: صوت معروف، و لم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 40
یحجب عن السماء، و من لم یتقدم فی الدعاء لم یستجب له إذا نزل البلاء و قالت الملائکة:
إن ذا الصوت لا نعرفه 
الحدیث، و هو المستفاد من إطلاق قوله تعالی: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ:» التوبة- 67، و لا ینافی هذا ما ورد أن الدعاء لا یرد مع الانقطاع، فإن مطلق الشدة غیر الانقطاع التام.
و قوله (ص): و إذا سألت فاسأل الله و إذا استعنت فاستعن بالله، إرشاد إلی التعلق بالله فی السؤال و الاستعانة بحسب الحقیقة فإن هذه الأسباب العادیة التی بین أیدینا إنما سببیتها محدودة علی ما قدر الله لها من الحد لا علی ما یتراءی من استقلالها فی التأثیر بل لیس لها إلا الطریقیة و الوساطة فی الإیصال، و الأمر بید الله تعالی، فإذن الواجب علی العبد أن یتوجه فی حوائجه إلی جناب العزة و باب الکبریاء و لا یرکن إلی سبب بعد سبب، إن کان أبی الله أن یجری الأمور إلا بأسبابها و هذه دعوة إلی عدم الاعتماد علی الأسباب إلا بالله الذی أفاض علیها السببیة لا أنها هدایة إلی إلغاء الأسباب و الطلب من غیر السبب فهو طمع فیما لا مطمع فیه، کیف و الداعی یرید ما یسأله بالقلب، و یسأل ما یریده باللسان و یستعین علی ذلک بأرکان وجوده و کل ذلک أسباب؟.
و اعتبر ذلک بالإنسان حیث یفعل ما یفعل بأدواته البدنیة فیعطی ما یعطی بیده و یری ما یری ببصره و یسمع ما یسمع بأذنه فمن یسأل ربه بإلغاء الأسباب کان کمن سأل الإنسان أن یناوله شیئا من غیر ید أو ینظر إلیه من غیر عین أو یستمع من غیر أذن، و من رکن إلی سبب من دون الله سبحانه و تعالی کان کمن تعلق قلبه بید الإنسان فی إعطائه أو بعینه فی نظرها أو بأذنه فی سمعها و هو غافل معرض عن الإنسان الفاعل بذلک فی الحقیقة فهو غافل مغفل، و لیس ذلک تقییدا للقدرة الإلهیة غیر المتناهیة و لا سلبا للاختیار الواجبی، کما أن الانحصار الذی ذکرناه فی الإنسان لا یوجب سلب القدرة و الاختیار عنه، لکون التحدید راجعا بالحقیقة إلی الفعل لا إلی الفاعل، إذ من الضروری أن الإنسان قادر علی المناولة و الرؤیة و السمع لکن المناولة لا یکون إلا بالید، و الرؤیة و السمع هما اللذان یکونان بالعین و الأذن لا مطلقا، کذلک الواجب تعالی قادر علی الإطلاق غیر أن خصوصیة الفعل یتوقف علی توسط الأسباب فزید مثلا و هو فعل لله هو الإنسان الذی ولده فلان و فلانة فی زمان کذا و مکان کذا و عند وجود شرائط کذا و ارتفاع موانع کذا، لو تخلف واحد من هذه العلل 
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و الشرائط لم یکن هو هو، فهو فی إیجاده یتوقف علی تحقق جمیعها، و المتوقف هو الفعل دون الفاعل فافهم ذلک.
و قوله (ص): فقد جری القلم بما هو کائن إلی یوم القیامة، تفریع علی قوله: و إذا سألت فاسأل الله، من قبیل تعقیب المعلول بالعلة فهو بیان علة قوله: و إذا سألت، و سببه، و المعنی أن الحوادث مکتوبة مقدرة من عند الله تعالی لا تأثیر لسبب من الأسباب فیها حقیقة، فلا تسأل غیره تعالی و لا تستعن بغیره تعالی، و أما هو تعالی:
فسلطانه دائم و ملکه ثابت و مشیته نافذة و کل یوم هو فی شأن، و لذلک عقب الجملة بقوله: و لو أن الخلق کلهم جهدوا إلخ.
و من أخبار الدعاء ما ورد عنهم مستفیضا: أن الدعاء من القدر.
أقول: و فیه جواب ما استشکله الیهود و غیرهم علی الدعاء: أن الحاجة المدعو لها إما أن تکون مقضیة مقدرة أو لا، و هی علی الأول واجبة و علی الثانی ممتنعة، و علی أی حال لا معنی لتأثیر الدعاء، و الجواب: أن فرض تقدیر وجود الشی‌ء لا یوجب استغناءه عن أسباب وجوده، و الدعاء من أسباب وجود الشی‌ء فمع الدعاء یتحقق سبب من أسباب الوجود فیتحقق المسبب عن سببه، و هذا هو المراد بقولهم:
إن الدعاء من القدر، و فی هذا المعنی روایات أخر.
ففی البحار، عن النبی ص: لا یرد القضاء إلا الدعاء.
و عن الصادق (ع): الدعاء یرد القضاء بعد ما أبرم إبراما.
و عن أبی الحسن موسی (ع): علیکم بالدعاء فإن الدعاء و الطلب إلی الله عز و جل یرد البلاء، و قد قدر و قضی فلم یبق إلا إمضاؤه- فإذا دعی الله و سئل صرف البلاء صرفا.
و عن الصادق (ع): أن الدعاء یرد القضاء المبرم و قد أبرم إبراما فأکثر من الدعاء فإنه مفتاح کل رحمة و نجاح کل حاجة و لا ینال ما عند الله إلا بالدعاء فإنه لیس من باب یکثر قرعه إلا أوشک أن یفتح لصاحبه.
أقول: و فیها إشارة إلی الإصرار و هو من محققات الدعاء، فإن کثرة الإتیان 
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بالقصد یوجب صفاءه.
و عن إسماعیل بن همام عن أبی الحسن (ع): دعوة العبد سرا دعوة واحدة تعدل سبعین دعوة علانیة.
أقول: و فیها إشارة إلی إخفاء الدعاء و إسراره فإنه أحفظ لإخلاص الطلب.
و فی المکارم، عن الصادق (ع): لا یزال الدعاء محجوبا حتی یصلی علی محمد و آل محمد.
و عن الصادق (ع) أیضا:، من قدم أربعین من المؤمنین ثم دعا استجیب له.
و عن الصادق (ع) أیضا-: و قد قال له رجل من أصحابه إنی لأجد آیتین فی کتاب الله أطلبهما فلا أجدهما قال: فقال: و ما هما قلت: ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ فندعوه فلا نری إجابة، قال أ فتری الله أخلف وعده؟ قلت: لا، قال فمه؟ قلت:
لا أدری- قال: لکنی أخبرک من أطاع الله فیما أمر به ثم دعاه من جهة الدعاء أجابه، قلت: و ما جهة الدعاء؟ قال: تبدأ فتحمد الله و تمجده- و تذکر نعمه علیک فتشکره ثم تصلی علی محمد و آله- ثم تذکر ذنوبک فتقر بها، ثم تستغفر منها فهذه جهة الدعاء، ثم قال: و ما الآیة الأخری؟ قلت: وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَهُوَ یُخْلِفُهُ و أرانی أنفق و لا أری خلفا، قال: أ فتری الله أخلف وعده؟ قلت: لا، قال: فمه؟ قلت: لا أدری، قال:
لو أن أحدکم اکتسب المال من حله و أنفق فی حقه لم ینفق درهما إلا أخلف الله علیه.
أقول: و الوجه فی هذه الأحادیث الواردة فی آداب الدعاء ظاهرة فإنها تقرب العبد من حقیقة الدعاء و المسألة.
و فی الدر المنثور، عن ابن عمر، قال: قال رسول الله ص: إن الله إذا أراد أن یستجیب لعبد أذن له فی الدعاء.
و عن ابن عمر أیضا عنه (ص): من فتح له منکم باب الدعاء- فتحت له أبواب الرحمة
، و فی روایة: من فتح له فی الدعاء منکم فتحت له أبواب الجنة.
أقول: و هذه المعنی مروی 
من طرق أئمة أهل البیت أیضا: من أعطی الدعاء أعطی الإجابة
، و معناه واضح مما مر.
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و فی الدر المنثور، أیضا عن معاذ بن جبل عن رسول الله ص لو عرفتم الله حق معرفته لزالت لدعائکم الجبال.
أقول: و ذلک أن الجهل بمقام الحق و سلطان الربوبیة و الرکون إلی الأسباب یوجب الإذعان بحقیقة التأثیر للأسباب و قصر المعلولات علی عللها المعهودة و أسبابها العادیة حتی أن الإنسان ربما زال عن الإذعان بحقیقة التأثیر للأسباب لکن یبقی الإذعان بتعین الطرق و وساطة الأسباب المتوسطة فإنا نری أن الحرکة و السیر یوجب الاقتراب من المقصد ثم إذا زال منا الاعتقاد بحقیقة تأثیر السیر فی الاقتراب اعتقدنا بأن السیر واسطة و الله سبحانه و تعالی هو المؤثر هناک لکن یبقی الاعتقاد بتعین الوساطة و أنه لو لا السیر لم یکن قرب و لا اقتراب، و بالجملة أن المسببات لا تتخلف عن أسبابها و إن لم یکن للأسباب إلا الوساطة دون التأثیر، و هذا هو الذی لا یصدقه العلم بمقام الله سبحانه فإنه لا یلائم السلطنة التامة الإلهیة، و هذا التوهم هو الذی أوجب أن نعتقد استحالة تخلف المسببات عن أسبابها العادیة کالثقل و الانجذاب عن الجسم، و القرب عن الحرکة، و الشبع عن الأکل، و الری عن الشرب، و هکذا، و قد مر فی البحث عن الإعجاز أن ناموس العلیة و المعلولیة، و بعبارة أخری توسط الأسباب بین الله سبحانه و بین مسبباتها حق لا مناص عنه لکنه لا یوجب قصر الحوادث علی أسبابها العادیة بل البحث العقلی النظری، و الکتاب و السنة تثبت أصل التوسط و تبطل الانحصار، نعم المحالات العقلیة لا مطمع فیها.
إذا عرفت هذا علمت: أن العلم بالله یوجب الإذعان بأن ما لیس بمحال ذاتی من کل ما تحیله العادة فإن الدعاء مستجاب فیه کما أن العمدة من معجزات الأنبیاء راجعة إلی استجابة الدعوة.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)* فی قوله تعالی: فَلْیَسْتَجِیبُوا لِی وَ لْیُؤْمِنُوا بِی یعلمون أنی أقدر أن أعطیهم ما یسألونی.
و فی المجمع، قال: و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال وَ لْیُؤْمِنُوا بِی أی و لیتحققوا أنی قادر علی إعطائهم ما سألوه- لَعَلَّهُمْ یَرْشُدُونَ أی لعلهم یصیبون الحق، أی یهتدون إلیه.
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[سورة البقرة (2): آیة 187]





اشارة

أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ وَ أَنْتُمْ لِباسٌ لَهُنَّ عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ وَ عَفا عَنْکُمْ فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَّ وَ ابْتَغُوا ما کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ مِنَ الْخَیْطِ الْأَسْوَدِ مِنَ الْفَجْرِ ثُمَّ أَتِمُّوا الصِّیامَ إِلَی اللَّیْلِ وَ لا تُبَاشِرُوهُنَّ وَ أَنْتُمْ عاکِفُونَ فِی الْمَساجِدِ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَقْرَبُوها کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ آیاتِهِ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ (187)



(بیان)

قوله تعالی: أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ، الإحلال بمعنی الإجازة، و أصله من الحل مقابل العقد، و الرفث هو التصریح بما یکنی عنه مما یستقبح ذکره، من الألفاظ التی لا تخلو عنها مباشرة النساء، و قد کنی به هاهنا عن عمل الجماع و هو من أدب القرآن الکریم و کذا سائر الألفاظ المستعملة فیه فی القرآن کالمباشرة و الدخول و المس و اللمس و الإتیان و القرب کلها ألفاظ مستعملة علی طریق التکنیة، و کذا لفظ الوطء و الجماع و غیرهما المستعملة فی غیر القرآن ألفاظ کنائیة و إن أخرج کثرة الاستعمال بعضها من حد الکنایة إلی التصریح، کما أن ألفاظ الفرج و الغائط بمعناهما المعروف الیوم من هذا القبیل، و تعدیة الرفث بإلی لتضمینه معنی الإفضاء علی ما قیل.
قوله تعالی: هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ وَ أَنْتُمْ لِباسٌ لَهُنَّ، الظاهر من اللباس معناه المعروف و هو ما یستر به الإنسان بدنه، و الجملتان من قبیل الاستعارة فإن کلا من الزوجین یمنع صاحبه عن اتباع الفجور و إشاعته بین أفراد النوع فکان کل منهما لصاحبه لباسا یواری به سوأته و یستر به عورته.
و هذه استعارة لطیفة، و تزید لطفا بانضمامها إلی قوله: أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ 
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الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ، فإن الإنسان یستر عورته عن غیره باللباس، و أما نفس اللباس فلا ستر عنه فکذا کل من الزوجین یتقی به صاحبه عن الرفث إلی غیره، و أما الرفث إلیه فلا لأنه لباسه المتصل بنفسه المباشر له.
قوله تعالی: عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ وَ عَفا عَنْکُمْ، الاختیان و الخیانة بمعنی، و فیه معنی النقص علی ما قیل، و فی قوله: أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ دلالة علی معنی الاستمرار، فتدل الآیة علی أن هذه الخیانة کانت دائرة مستمرة بین المسلمین منذ شرع حکم الصیام فکانوا یعصون الله تعالی سرا بالخیانة لأنفسهم، و لو لم تکن هذه الخیانة منهم معصیة لم ینزل التوبة و العفو، و هما و إن لم یکونا صریحین فی سبق المعصیة لکنهما، و خاصة إذا اجتمعا، ظاهران فی ذلک.
و علی هذا فالآیة دالة علی أن حکم الصیام کان قبل نزول الآیة حرمة الجماع فی لیلة الصیام، و الآیة بنزولها شرعت الحلیة و نسخت الحرمة کما ذکره جمع من المفسرین، و یشعر به أو یدل علیه قوله: أُحِلَّ لَکُمْ، و قوله: کُنْتُمْ تَخْتانُونَ، و قوله: فَتابَ عَلَیْکُمْ وَ عَفا عَنْکُمْ، و قوله: فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَّ، إذ لو لا حرمة سابقة کان حق الکلام أن یقال:
فلا جناح علیکم أن تباشروهن أو ما یؤدی هذا المعنی، و هو ظاهر.
و ربما یقال: إن الآیة لیست بناسخة لعدم وجود حکم تحریمی فی آیات الصوم بالنسبة إلی الجماع أو إلی الأکل و الشرب، بل الظاهر کما یشعر به بعض الروایات المرویة من طرق أهل السنة و الجماعة، أن المسلمین لما نزل حکم فرض الصوم و سمعوا قوله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ الآیة، فهموا منه التساوی فی الأحکام من جمیع الجهات، و قد کانت النصاری کما قیل: إنما ینکحون و یأکلون و یشربون فی أول اللیل ثم یمسکون بعد ذلک فأخذ بذلک المسلمون، غیر أن ذلک صعب علیهم، فکان الشبان منهم لا یکفون عن النکاح سرا مع کونهم یرونه معصیة و خیانة لأنفسهم، و الشیوخ ربما أجهدهم الکف عن الأکل و الشرب بعد النوم، و ربما أخذ بعضهم النوم فحرم علیه الأکل و الشرب بزعمه فنزلت الآیة فبینت أن النکاح و الأکل و الشرب غیر محرمة علیهم باللیل فی شهر رمضان، و ظهر بذلک: أن مراد الآیة بالتشبیه فی قوله تعالی: کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ، التشبیه فی أصل فرض الصوم لا فی 
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خصوصیاته، و أما قوله تعالی: أُحِلَّ لَکُمْ فلا یدل علی سبق حکم تحریمی بل علی مجرد تحقق الحلیة کما فی قوله تعالی: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ:»، المائدة- 96 إذ من المعلوم أن صید البحر لم یکن محرما علی المحرمین قبل نزول الآیة، و کذا قوله تعالی:
«عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ»، إنما یعنی به أنهم کانوا یخونون بحسب زعمهم و حسبانهم ذلک خیانة و معصیة، و لذا قال: تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ و لم یقل: تختانون الله کما قال: «لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ:» الأنفال- 27، مع احتمال أن یراد بالاختیان النقص، و المعنی علم الله أنکم کنتم تنقصون أنفسکم حظوظها من المشتهیات من نکاح و غیره، و کذا قوله تعالی: فَتابَ عَلَیْکُمْ وَ عَفا عَنْکُمْ غیر صریح فی کون النکاح معصیة محرمة هذا.
و فیه ما عرفت: أن ذلک خلاف ظاهر الآیة فإن قوله تعالی: أُحِلَّ لَکُمْ و قوله: کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ، و قوله: فَتابَ عَلَیْکُمْ وَ عَفا عَنْکُمْ و إن لم تکن صریحة فی النسخ غیر أن لها کمال الظهور فی ذلک، مضافا إلی قوله تعالی: فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَ «إلخ»، إذ لو لم یکن هناک إلا جواز مستمر قبل نزول الآیة و بعدها لم یکن لهذا التعبیر وجه ظاهر، و أما عدم اشتمال آیات الصوم السابقة علی هذه الآیة علی حکم التحریم فلا ینافی کون الآیة ناسخة فإنها لم تبین سائر أحکام الصوم أیضا مثل حرمة النکاح و الأکل و الشرب فی نهار الصیام، و من المعلوم أن رسول الله کان قد بینه للمسلمین قبل نزول هذه الآیة فلعله کان قد بین هذا الحکم فیما بینه من الأحکام، و الآیة تنسخ ما بینه الرسول و إن لم تشتمل کلامه تعالی علی ذلک.
فإن قلت: قوله تعالی:* هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ وَ أَنْتُمْ لِباسٌ لَهُنَّ، یدل علی سبب تشریع جواز الرفث فلا بد أن لا یعم الناسخ و المنسوخ لبشاعة أن یعلل النسخ بما یعم الناسخ و المنسوخ معا و إن قلنا: إن هذه التعلیلات الواقعة فی موارد الأحکام حکم و مصالح لا علل، و لا یلزم فی الحکمة أن تکون جامعة و مانعة کالعلل فلو کان الرفث محرما قبل نزول الآیة ثم نسخ بالآیة المحللة لم یصلح تعلیل نسخ التحریم بأن الرجال لباس للنساء و هن لباس لهم.
قلت: أولا إنه منقوض بتقیید قوله: أُحِلَّ لَکُمْ بقوله: لَیْلَةَ الصِّیامِ مع أن 
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حکم اللباس جار فی النهار کاللیل و هو محرم فی النهار، و ثانیا: أن القیود المأخوذة فی الآیة من قوله: لَیْلَةَ الصِّیامِ، و قوله: هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ، و قوله: أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ تدل علی علل ثلاث مترتبة یترتب علیها الحکم المنسوخ و الناسخ فکون أحد الزوجین لباسا للآخر یوجب أن یجوز الرفث بینهما مطلقا، ثم حکم الصیام المشار إلیه بقوله: لَیْلَةَ الصِّیامِ و الصیام هو الکف و الإمساک عن مشتهیات النفس من الأکل و الشرب و النکاح یوجب تقیید جواز الرفث و صرفه إلی غیر مورد الصیام، ثم صعوبة کف النفس عن النکاح شهرا کاملا علیهم و وقوعهم فی معصیة مستمرة و خیانة جاریة یوجب تسهیلا ما علیهم بالترخیص فی ذلک لیلا، و بذلک یعود إطلاق حکم اللباس المقید بالصیام إلی بعض إطلاقه و هو أن یعمل به لیلا لا نهارا، و المعنی و الله أعلم:
أن إطلاق حکم اللباس الذی قیدناه بالصیام لیلا و نهارا و حرمناه علیکم حللناه لکم لما علمنا أنکم تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ فیه و أردنا التخفیف عنکم رأفة و رحمة، و أعدنا إطلاق ذلک الحکم علیه فی لیلة الصیام و قصرنا حکم الصیام علی النهار فأتموا الصیام إلی اللیل.
و الحاصل: أن قوله تعالی: هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ وَ أَنْتُمْ لِباسٌ لَهُنَ و إن کان علة أو حکمة لإحلال أصل الرفث إلا أن الغرض فی الآیة لیس متوجها إلیه بل الغرض فیها بیان حکمة جواز الرفث لیلة الصیام و هو مجموع قوله: هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ إلی قوله:
وَ عَفا عَنْکُمْ و هذه الحکمة مقصورة علی الحکم الناسخ و لا یعم المنسوخ قطعا.
قوله تعالی: فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَّ وَ ابْتَغُوا ما کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ أمر واقع بعد الحظر فیدل علی الجواز، و قد سبقه قوله تعالی: فی أول الآیة: أُحِلَّ لَکُمْ و المعنی فمن الآن تجوز لکم مباشرتهن، و الابتغاء هو الطلب، و المراد بابتغاء ما کتب الله هو طلب الولد الذی کتب الله سبحانه ذلک علی النوع الإنسانی من طریق المباشرة، و فطرهم علی طلبه بما أودع فیهم من شهوة النکاح و المباشرة، و سخرهم بذلک علی هذا العمل فهم یطلبون بذلک ما کتب الله لهم و إن لم یقصدوا ظاهرا إلا رکوب الشهوة و نیل اللذة کما أنه تعالی کتب لهم بقاء الحیاة و النمو بالأکل و الشرب و هو المطلوب الفطری و إن لم یقصدوا بالأکل و الشرب إلا الحصول علی لذة الذوق و الشبع و الری، فإنما هو تسخیر إلهی.
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و أما ما قیل: إن المراد بما کتب الله لهم الحل و الرخصة فإن الله یحب أن یؤخذ برخصة کما یحب أن یؤخذ بعزائمه، فیبعده: أن الکتابة فی کلامه غیر معهودة فی مورد الحلیة و الرخصة.
قوله تعالی: وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ مِنَ الْخَیْطِ الْأَسْوَدِ مِنَ الْفَجْرِ، الفجر فجران، فجر أول یسمی بالکاذب لبطلانه بعد مکث قلیل و بذنب السرحان لمشابهته ذنب الذئب إذا شاله، و عمود شعاعی یظهر فی آخر اللیل فی ناحیة الأفق الشرقی إذا بلغت فاصلة الشمس من دائرة الأفق إلی ثمانیة عشر درجة تحت الأفق، ثم یبطل بالاعتراض فیکون معترضا مستطیلا علی الأفق کالخیط الأبیض الممدود علیه و هو الفجر الثانی، و یسمی الفجر الصادق لصدقه فیما یحکیه و یخبر به من قدوم النهار و اتصاله بطلوع الشمس.
و من هنا یعلم أن المراد بالخیط الأبیض هو الفجر الصادق، و أن کلمة من، بیانیة و أن قوله تعالی: حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ من قبیل الاستعارة بتشبیه البیاض المعترض علی الأفق من الفجر، المجاور لما یمتد معترضا معه من سواد اللیل بخیط أبیض یتبین من الخیط الأسود.
و من هنا یعلم أیضا: أن المراد هو التحدید بأول حین من طلوع الفجر الصادق فإن ارتفاع شعاع بیاض النهار یبطل الخیطین فلا خیط أبیض و لا خیط أسود.
قوله تعالی: ثُمَّ أَتِمُّوا الصِّیامَ إِلَی اللَّیْلِ لما دل التحدید بالفجر علی وجوب الصیام إلی اللیل بعد تبینه استغنی عن ذکره إیثارا للإیجاز بل تعرض لتحدیده بإتمامه إلی اللیل، و فی قوله: أَتِمُّوا دلالة علی أنه واحد بسیط و عبادة واحدة تامة من غیر أن تکون مرکبة من أمور عدیدة کل واحد منها عبادة واحدة، و هذا هو الفرق بین التمام و الکمال حیث إن الأول انتهاء وجود ما لا یتألف من أجزاء ذوات آثار و الثانی انتهاء وجود ما لکل من أجزائه أثر مستقل وحده، قال تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی:» المائدة- 3، فإن الدین مجموع الصلاة و الصوم و الحج و غیرها التی لکل منها أثر یستقل به، بخلاف النعمة علی ما سیجی‌ء بیانه إن شاء الله فی الکلام علی الآیة.
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قوله تعالی: وَ لا تُبَاشِرُوهُنَّ وَ أَنْتُمْ عاکِفُونَ فِی الْمَساجِدِ، العکوف و الاعتکاف هو اللزوم و الاعتکاف بالمکان الإقامة فیه ملازما له.
و الاعتکاف عبادة خاصة من أحکامها لزوم المسجد و عدم الخروج منه إلا لعذر و الصیام معه، و لذلک صح أن یتوهم جواز مباشرة النساء فی لیالی الاعتکاف فی المسجد بتشریع جواز الرفث لیلة الصیام فدفع هذا الدخل بقوله تعالی: وَ لا تُبَاشِرُوهُنَّ وَ أَنْتُمْ عاکِفُونَ فِی الْمَساجِدِ.
قوله تعالی: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَقْرَبُوها، أصل الحد هو المنع و إلیه یرجع جمیع استعمالاته و اشتقاقاته کحد السیف و حد الفجور و حد الدار و الحدید إلی غیر ذلک، و النهی عن القرب من الحدود کنایة عن عدم اقترافها و التعدی إلیها، أی لا تقترفوا هذه المعاصی التی هی الأکل و الشرب و المباشرة أو لا تتعدوا عن هذه الأحکام و الحرمات الإلهیة التی بینها لکم و هی أحکام الصوم بإضاعتها و ترک التقوی فیها.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع) قال کان الأکل و النکاح محرمین فی شهر رمضان باللیل بعد النوم- یعنی کل من صلی العشاء و نام و لم یفطر ثم انتبه حرم علیه الإفطار، و کان النکاح حراما فی اللیل و النهار فی شهر رمضان، و کان رجل من أصحاب رسول الله یقال له خوات بن جبیر الأنصاری، أخو عبد الله بن جبیر الذی کان رسول الله وکله بفم الشعب- یوم أحد فی خمسین من الرماة ففارقه أصحابه و بقی فی اثنی عشر رجلا- فقتل علی باب الشعب، و کان أخوه هذا خوات بن جبیر شیخا کبیرا ضعیفا، و کان صائما مع رسول الله فی الخندق، فجاء إلی أهله حین أمسی فقال عندکم طعام؟ فقالوا: لا تنم حتی نصنع لک طعاما فأبطأت علیه أهله بالطعام- فنام قبل أن یفطر، فلما انتبه قال لأهله: قد حرم علی الأکل فی هذه اللیلة- فلما أصبح حضر حفر الخندق فأغمی علیه- فرآه رسول الله ص فرق له- و کان قوم من الشبان ینکحون باللیل سرا فی شهر رمضان فأنزل الله: أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ الآیة، فأحل الله تبارک و تعالی النکاح باللیل من شهر رمضان، و الأکل بعد النوم إلی طلوع الفجر
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لقوله:- حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ مِنَ الْخَیْطِ الْأَسْوَدِ مِنَ الْفَجْرِ، قال: هو بیاض النهار من سواد اللیل.
أقول: و قوله: یعنی إلی قوله: و کان رجل، من کلام الراوی، و هذا المعنی مروی بروایات أخری، رواها الکلینی و العیاشی و غیرهما، و فی جمیعها أن سبب نزول قوله: وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا «إلخ»، إنما هو قصة خوات بن جبیر الأنصاری و أن سبب نزول قوله: أُحِلَّ لَکُمْ «إلخ»، ما کان یفعله الشبان من المسلمین.
و فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب التفسیر و الروایة عن البراء بن عازب قال"* کان أصحاب النبی ص إذا کان الرجل صائما فحضر الإفطار- فنام قبل أن یفطر لم یأکل لیلته و لا یومه حتی یمسی- و أن قیس بن صرمة الأنصاری کان صائما- فکان یومه ذاک یعمل فی أرضه فلما حضر الإفطار أتی امرأته- فقال: هل عندک طعام؟ قالت:
لا- و لکن انطلق فأطلب لک فغلبته عینه فنام- و جاءت امرأته فلما رأته نائما قالت:
خیبة لک، أ نمت؟ فلما انتصف النهار غشی علیه فذکر ذلک للنبی ص- فنزلت هذه الآیة أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ إلی قوله: مِنَ الْفَجْرِ ففرحوا بها فرحا شدیدا":
أقول: و روی بطرق أخر القصة و فی بعضها أبو قبیس بن صرمة و فی بعضها صرمة بن مالک الأنصاری علی اختلاف ما فی القصة.
و فی الدر المنثور، أیضا: و أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن ابن عباس"* أن المسلمین کانوا فی شهر رمضان إذا صلوا العشاء- حرم علیهم النساء و الطعام إلی مثلها من القابلة، ثم إن ناسا من المسلمین أصابوا الطعام و النساء فی رمضان بعد العشاء، منهم عمر بن الخطاب فشکوا ذلک إلی رسول الله فأنزل الله أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ إلی قوله: فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَ یعنی انکحوهن.
أقول: و الروایات من طرقهم فی هذا المعنی کثیرة و فی أکثرها اسم من عمر، و هی متحدة فی أن حکم النکاح باللیل کحکم الأکل و الشرب و أنها جمیعا کانت محللة قبل النوم محرمة بعده، و ظاهر ما أوردناه من الروایة الأولی أن النکاح کان محرما فی شهر رمضان باللیل و النهار جمیعا بخلاف الأکل و الشرب فقد کانا محللین فی أول اللیل قبل النوم محرمین بعده، و سیاق الآیة یساعده فإن النکاح لو کان مثل الأکل و الشرب 
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محللا قبل النوم محرما بعده کان الواجب فی اللفظ أن یقید بالغایة کما صنع ذلک بقوله:
کُلُوا وَ اشْرَبُوا حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ إلخ، و قد قال تعالی: أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ، و لم یأت بقید یدل علی الغایة، و کذا ما اشتمل علیه بعض الروایات:
أن الخیانة ما کانت تختص بالنکاح بل کانوا یختانون فی الأکل و الشرب أیضا لا یوافق ما یشعر به سیاق الآیة من وضع قوله: عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ «إلخ»، قبل قوله:
کُلُوا وَ اشْرَبُوا.
و فی الدر المنثور، أیضا: أن رسول الله قال الفجر فجران فأما الذی کأنه ذنب السرحان فإنه لا یحل شیئا و لا یحرمه، و أما المستطیل الذی یأخذ الأفق فإنه یحل الصلاة و یحرم الطعام.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی مستفیضة من طرق العامة و الخاصة و کذا الروایات فی الاعتکاف و حرمة الجماع فیه.



[سورة البقرة (2): آیة 188]





اشارة

وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ وَ تُدْلُوا بِها إِلَی الْحُکَّامِ لِتَأْکُلُوا فَرِیقاً مِنْ أَمْوالِ النَّاسِ بِالْإِثْمِ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ (188)



(بیان)

قوله تعالی: وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ المراد بالأکل الأخذ أو مطلق التصرف مجازا، و المصحح لهذا الإطلاق المجازی کون الأکل أقرب الأفعال الطبیعیة التی یحتاج الإنسان إلی فعلها و أقدمها فالإنسان أول ما ینشأ. وجوده یدرک حاجته إلی التغذی ثم ینتقل منه إلی غیره من الحوائج الطبیعیة کاللباس و المسکن و النکاح و نحو ذلک، فهو أول تصرف یستشعر به من نفسه، و لذلک کان تسمیة التصرف و الأخذ، و خاصة فی مورد الأموال، أکلا لا یختص باللغة العربیة بل یعم سائر اللغات.
و المال ما یتعلق به الرغبات من الملک، کأنه مأخوذ من المیل لکونه مما یمیل 
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إلیه القلب، و البین هو الفصل الذی یضاف إلی شیئین فأزید، و الباطل یقابل الحق الذی هو الأمر الثابت بنحو من الثبوت.
و فی تقیید الحکم، أعنی قوله: وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ، بقوله: بَیْنَکُمْ دلالة علی أن جمیع الأموال لجمیع الناس و إنما قسمه الله تعالی بینهم تقسیما حقا بوضع قوانین عادلة تعدل الملک تعدیلا حقا یقطع منابت الفساد لا یتعداه تصرف من متصرف إلا کان باطلا، فالآیة کالشارحة لإطلاق قوله تعالی: خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً و فی إضافته الأموال إلی الناس إمضاء منه لما استقر علیه بناء المجتمع الإنسانی من اعتبار أصل الملک و احترامه فی الجملة من لدن استکن هذا النوع علی بسیط الأرض علی ما یذکره النقل و التاریخ، و قد ذکر هذا الأصل فی القرآن بلفظ الملک و المال و لام الملک و الاستخلاف و غیرها فی أزید من مائة مورد و لا حاجة إلی إیرادها فی هذا الموضع، و کذا بطریق الاستلزام فی آیات تدل علی تشریع البیع و التجارة و نحوهما فی بضعة مواضع کقوله تعالی: «وَ أَحَلَّ اللَّهُ الْبَیْعَ:» البقرة- 275، و قوله تعالی: «لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ إِلَّا أَنْ تَکُونَ تِجارَةً عَنْ تَراضٍ:» النساء- 29، و قوله تعالی: «تِجارَةٌ تَخْشَوْنَ کَسادَها:» التوبة- 24، و غیرها، و السنة المتواترة تؤیده.
قوله تعالی: وَ تُدْلُوا بِها إِلَی الْحُکَّامِ لِتَأْکُلُوا فَرِیقاً، الإدلاء هو إرسال الدلو فی البئر لنزح الماء کنی به عن مطلق تقریب المال إلی الحکام لیحکموا کما یریده الراشی، و هو کنایة لطیفة تشیر إلی استبطان حکمهم المطلوب بالرشوة الممثل لحال الماء الذی فی البئر بالنسبة إلی من یریده، و الفریق هو القطعة المفروقة المعزولة من الشی‌ء، و الجملة معطوفة علی قوله: تَأْکُلُوا، فالفعل مجزوم بالنهی، و یمکن أن یکون الواو بمعنی مع و الفعل منصوبا بأن المقدرة، و التقدیر مع أن تأکلوا فتکون الآیة بجملتها کلاما واحدا مسوقا لغرض واحد، و هو النهی عن تصالح الراشی و المرتشی علی أکل أموال الناس بوضعها بینهما و تقسیمها لأنفسهما بأخذ الحاکم ما أدلی به منها إلیه و أخذ الراشی فریقا آخر منها بالإثم و هما یعلمان أن ذلک باطل غیر حق.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن الصادق (ع)* فی الآیة: کانت تقامر الرجل بأهله و ماله فنهاهم 
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الله عن ذلک.
و فی الکافی، أیضا عن أبی بصیر قال قلت لأبی عبد الله (ع): قول الله عز و جل فی کتابه: وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ وَ تُدْلُوا بِها إِلَی الْحُکَّامِ قال یا أبا بصیر إن الله عز و جل قد علم أن فی الأمة حکاما یجورون، أما أنه لم یعن حکام أهل العدل و لکنه عنی حکام أهل الجور، یا أبا محمد لو کان لک علی رجل حق فدعوته إلی حکام أهل العدل- فأبی علیک إلا أن یرافعک إلی حکام أهل الجور لیقضوا له- لکان ممن یحاکم إلی الطاغوت و هو قول الله عز و جل: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یَزْعُمُونَ أَنَّهُمْ آمَنُوا بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَحاکَمُوا إِلَی الطَّاغُوتِ 
و فی المجمع، قال: روی عن أبی جعفر (ع)* یعنی بالباطل الیمین الکاذبة یقطع بها الأموال.
أقول: و هذه مصادیق و الآیة مطلقة.



(بحث علمی اجتماعی) [فی أن المالکیة من الأصول الثابتة الاجتماعیة.]

کل ما بین أیدینا من الموجودات المکونة، و منها النبات و الحیوان و الإنسان، فإنه یتصرف فی الخارج عن دائرة وجوده مما یمکن أن ینتفع به فی إبقاء وجوده لحفظ وجوده و بقائه، فلا خبر فی الوجود عن موجود غیر فعال، و لا خبر عن فعل یفعله فاعله لا لنفع یعود إلیه، فهذه أنواع النبات تفعل ما تفعل لتنتفع به لبقائها و نشوئها و تولید مثلها، و کذلک أقسام الحیوان و الإنسان تفعل ما تفعل لتنتفع به بوجه و لو انتفاعا خیالیا أو عقلیا، فهذا مما لا شبهة فیه.
و هذه الفواعل التکوینیة تدرک بالغریزة الطبیعیة، و الحیوان و الإنسان بالشعور الغریزی أن التصرف فی المادة لرفع الحاجة الطبیعیة و الانتفاع فی حفظ الوجود و البقاء لا یتم للواحد منها إلا مع الاختصاص بمعنی أن الفعل الواحد لا یقوم بفاعلین (فهذا حاصل الأمر و ملاکه) و لذلک فالفاعل من الإنسان أو ما ندرک ملاک أفعاله فإنه یمنع عن المداخلة فی أمره و التصرف فیما یرید هو التصرف فیه، و هذا أصل الاختصاص الذی 
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لا یتوقف فی اعتباره، إنسان و هو معنی اللام الذی فی قولنا لی هذا و لک ذلک، و لی أن أفعل کذا و لک أن تفعل کذا.
و یشهد به ما نشاهده من تنازع الحیوان فیما حازه من عش أو کن أو وکر أو ما اصطاده أو وجده، مما یتغذی به أو ما ألفه من زوج و نحو ذلک، و ما نشاهده من تشاجر الأطفال فیما حازوه من غذاء و نحوه حتی الرضیع یشاجر الرضیع علی الثدی، ثم إن ورود الإنسان فی ساحة الاجتماع بحکم فطرته و قضاء غریزته لا یستحکم به إلا ما أدرکه بأصل الفطرة إجمالا، و لا یوجب إلا إصلاح ما کان وضعه أولا و ترتیبه و تعظیمه فی صورة النوامیس الاجتماعیة الدائرة، و عند ذلک یتنوع الاختصاص الإجمالی المذکور أنواعا متفرقة ذوات أسام مختلفة فیسمی الاختصاص المالی بالملک و غیره بالحق و غیر ذلک.
و هم و إن أمکن أن یختلفوا فی تحقق الملک من جهة أسبابه کالوراثة و البیع و الشراء و الغصب بقوة السلطان و غیر ذلک، أو من جهة الموضوع الذی هو المالک کالإنسان الذی هو بالغ أو صغیر أو عاقل أو سفیه أو فرد أو جماعة إلی غیر ذلک من الجهات، فیزیدوا فی بعض، و ینقصوا من بعض، و یثبتوا لبعض و ینفوا عن بعض، لکن أصل الملک فی الجملة مما لا مناص لهم عن اعتباره، و لذلک نری أن المخالفین للملک یسلبونه عن الفرد و ینقلونه إلی المجتمع أو الدولة الحاکمة علیهم و هم مع ذلک غیر قادرین علی سلبه عن الفرد من أصله و لن یقدروا علی ذلک فالحکم فطری، و فی بطلان الفطرة فناء الإنسان.
و سنبحث فی ما یتعلق بهذا الأصل الثابت من حیث أسبابه کالتجارة و الربح و الإرث و الغنیمة و الحیازة، و من حیث الموضوع کالبالغ و الصغیر و غیرهما فی موارد یناسب ذلک إن شاء الله العزیز.
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[سورة البقرة (2): آیة 189]





اشارة

یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَهِلَّةِ قُلْ هِیَ مَواقِیتُ لِلنَّاسِ وَ الْحَجِّ وَ لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ ظُهُورِها وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنِ اتَّقی وَ أْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ أَبْوابِها وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (189)



(بیان)

قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ إلی قوله: وَ الْحَجِ الأهلة جمع هلال و یسمی القمر هلالا أول الشهر القمری إذا خرج من تحت شعاع الشمس اللیلة الأولی و الثانیة کما قیل، و قال بعضهم اللیالی الثلاثة الأول، و قال بعضهم حتی یتحجر، و التحجر أن یستدیر بخطة دقیقة، و قال بعضهم: حتی یبهر نوره ظلمة اللیل و ذلک فی اللیلة السابعة ثم یسمی قمرا و یسمی فی الرابعة عشر بدرا، و اسمه العام عند العرب الزبرقان.
و الهلال مأخوذ من استهل الصبی إذا بکی عند الولادة أو صاح، و من قولهم:
أهل القوم بالحج إذا رفعوا أصواتهم بالتلبیة، سمی به لأن الناس یهلون بذکره إذا رأوا.
و المواقیت جمع میقات و هو الوقت المضروب للفعل، و یطلق أیضا: علی المکان المعین للفعل کمیقات أهل الشام و میقات أهل الیمن، و المراد هاهنا الأول.
و فی قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَهِلَّةِ، و إن لم یشرح أن السؤال فی أمرها عما ذا؟
عن حقیقة القمر و سبب تشکلاتها المختلفة فی صور الهلال و القمر و البدر کما قیل، أو عن حقیقة الهلال فقط، الظاهر بعد المحاق فی أول الشهر القمری کما ذکره بعضهم، أو عن غیر ذلک.
و لکن إتیان الهلال فی السؤال بصورة الجمع حیث قیل: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَهِلَّةِ دلیل علی أن السؤال لم یکن عن ماهیة القمر و اختلاف تشکلاته إذ لو کان کذلک لکان الأنسب أن یقال: یسألونک عن القمر لا عن الأهلة، و أیضا لو کان السؤال عن حقیقة الهلال و سبب تشکله الخاص کان الأنسب أن یقال: یسألونک عن الهلال إذ لا غرض 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 56
حینئذ یتعلق بالجمع، ففی إتیان الأهلة بصیغة الجمع دلالة علی أن السؤال إنما کان عن السبب أو الفائدة فی ظهور القمر هلالا بعد هلال و رسمه الشهور القمریة، و عبر عن ذلک بالأهلة لأنها هی المحققة لذلک فأجیب بالفائدة.
و یستفاد ذلک من خصوص الجواب: قُلْ هِیَ مَواقِیتُ لِلنَّاسِ وَ الْحَجِّ، فإن المواقیت و هی الأزمان المضروبة للأفعال، و الأعمال إنما هی الشهور دون الأهلة التی لیست بأزمنة و إنما هی أشکال و صور فی القمر.
و بالجملة قد تحصل أن الغرض فی السؤال إنما کان متعلقا بشأن الشهور القمریة من حیث السبب أو الفائدة فأجیب ببیان الفائدة و أنها أزمان و أوقات مضروبة للناس فی أمور معاشهم و معادهم فإن الإنسان لا بد له من حیث الخلقة من أن یقدر أفعاله و أعماله التی جمیعها من سنخ الحرکة بالزمان، و لازم ذلک أن یتقطع الزمان الممتد الذی ینطبق علیه أمورهم قطعا صغارا و کبارا مثل اللیل و النهار و الیوم و الشهر و الفصول و السنین بالعنایة الإلهیة التی تدبر أمور خلقه و تهدیهم إلی صلاح حیاتهم، و التقطیع الظاهر الذی یستفید منه العالم و الجاهل و البدوی و الحضری و یسهل حفظه علی الجمیع إنما هو تقطیع الأیام بالشهور القمریة التی یدرکه کل صحیح الإدراک مستقیم الحواس من الناس دون الشهور الشمسیة التی ما تنبه لشأنها و لم ینل دقیق حسابها الإنسان إلا بعد قرون و أحقاب من بدء حیاته فی الأرض و هو مع ذلک لیس فی وسع جمیع الناس دائما.
فالشهور القمریة أوقات مضروبة معینة للناس فی أمور دینهم و دنیاهم و للحج خاصة فإنه أشهر معلومات، و کان اختصاص الحج بالذکر ثانیا تمهید لما سیذکر فی الآیات التالیة من اختصاصه ببعض الشهور.
قوله تعالی: وَ لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ ظُهُورِها إلی قوله: مِنْ أَبْوابِها، ثبت بالنقل أن جماعة من عرب الجاهلیة کانوا إذا أحرموا للحج لم یدخلوا بیوتهم عند الحاجة من الباب بل اتخذوا نقبا من ظهورها و دخلوا منه فنهی عن ذلک الإسلام و أمرهم بدخول البیوت من أبوابها، و نزول الآیة یقبل الانطباق علی هذا الشأن، و بذلک یصح الاعتماد علی ما نقل من شأن نزول الآیة علی ما سیأتی نقله.
و لو لا ذلک لأمکن أن یقال: إن قوله: وَ لَیْسَ الْبِرُّ إلی آخره، کنایة عن النهی 
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عن امتثال الأوامر الإلهیة و العمل بالأحکام المشرعة فی الدین إلا علی الوجه الذی شرعت علیه، فلا یجوز الحج فی غیر أشهره، و لا الصیام فی غیر شهر رمضان و هکذا و کانت الجملة علی هذا متمما لأول الآیة، و کان المعنی أن هذه الشهور أوقات مضروبة لأعمال شرعت فیها و لا یجوز التعدی بها عنها إلی غیرها کالحج فی غیر أشهره، و الصوم فی غیر شهر رمضان و هکذا فکانت الآیة مشتملة علی بیان حکم واحد.
و علی التقدیر الأول الذی یؤیده النقل فنفی البر عن إتیان البیوت من ظهورها یدل علی أن العمل المذکور لم یکن مما أمضاه الدین و إلا لم یکن معنی لنفی کونه برا فإنما کان ذلک عادة سیئة جاهلیة فنفی الله تعالی کونه من البر، و أثبت أن البر هو التقوی، و کان الظاهر أن یقال: و لکن البر هو التقوی، و إنما عدل إلی قوله:
وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنِ اتَّقی إشعارا بأن الکمال إنما هو فی الاتصاف بالتقوی و هو المقصود دون المفهوم الخالی کما مر نظیره فی قوله تعالی: لَیْسَ الْبِرَّ أَنْ تُوَلُّوا وُجُوهَکُمْ قِبَلَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ الآیة.
و الأمر فی قوله تعالی: وَ أْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ أَبْوابِها، لیس أمرا مولویا و إنما هو إرشاد إلی حسن إتیان البیوت من أبوابها لما فیه من الجری علی العادة المألوفة المستحسنة الموافقة للغرض العقلائی فی بناء البیوت و وضع الباب مدخلا و مخرجا فیها، فإن الکلام واقع موقع الردع عن عادة سیئة لا وجه لها إلا خرق العادة الجاریة الموافقة للغرض العقلائی، فلا یدل علی أزید من الهدایة إلی طریق الصواب من غیر إیجاب، نعم الدخول من غیر الباب بمقصد أنه من الدین بدعة محرمة.
قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ، قد عرفت فی أول السورة أن التقوی من الصفات التی یجامع جمیع مراتب الإیمان و مقامات الکمال، و من المعلوم أن جمیع المقامات لا یستوجب الفلاح و السعادة کما یستوجبه المقامات الأخیرة التی تنفی عن صاحبها الشرک و الضلال و إنما تهدی إلی الفلاح و تبشر بالسعادة، و لذلک قال تعالی:
وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ، فأتی بکلمة الترجی، و یمکن أن یکون المراد بالتقوی امتثال هذا الأمر الخاص الموجود فی الآیة و ترک ما ذمه من إتیان البیوت من ظهورها.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال"*: سأل الناس رسول الله ص عن الأهلة فنزلت هذه الآیة «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَهِلَّةِ قُلْ هِیَ مَواقِیتُ لِلنَّاسِ یعلمون بها أجل دینهم و عدة نسائهم و وقت حجهم.
أقول: و روی هذا المعنی فیه بطرق أخر عن أبی العالیة و قتادة و غیرهما،
و روی أیضا"*: أن بعضهم سأل النبی ص عن حالات القمر المختلفة فنزلت الآیة.
و هذا هو الذی ذکرنا آنفا أنه مخالف لظاهر الآیة فلا عبرة به.
و فی الدر المنثور، أیضا: أخرج وکیع، و البخاری، و ابن جریر عن البراء"*: کانوا إذا أحرموا فی الجاهلیة دخلوا البیت من ظهره فأنزل الله: وَ لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ ظُهُورِها- وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنِ اتَّقی وَ أْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ أَبْوابِها.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه عن جابر قال"*: کانت قریش تدعی الحمس و کانوا یدخلون من الأبواب فی الإحرام- و کانت الأنصار و سائر العرب لا یدخلون من باب فی الإحرام- فبینا رسول الله ص فی بستان إذ خرج من بابه و خرج معه قطبة بن عامر الأنصاری- فقالوا*: یا رسول الله إن قطبة بن عامر رجل فاجر و أنه خرج معک من الباب- فقال له: ما حملک علی ما فعلت قال: رأیتک فعلته ففعلته کما فعلت- قال: إنی رجل أحمس قال فإن: دینی دینک فأنزل الله- لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ ظُهُورِها.
أقول: و قد روی قریبا من هذا المعنی بطرق أخری، و الحمس جمع أحمس کحمر و أحمر من الحماسة و هی الشدة سمیت به قریش لشدتهم فی أمر دینهم أو لصلابتهم و شدة بأسهم.
و ظاهر الروایة أن رسول الله ص کان قد أمضی قبل الواقعة الدخول من ظهور البیوت لغیر قریش و لذا عاتبه بقوله: ما حملک علی ما صنعت «إلخ»، و علی هذا فتکون الآیة من الآیات الناسخة، و هی تنسخ حکما مشرعا من غیر آیة هذا، و لکنک قد عرفت أن الآیة تنافیه حیث تقول: لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا، و حاشا الله سبحانه 
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أن یشرع هو أو رسوله بأمره حکما من الأحکام ثم یذمه أو یقبحه و ینسخه بعد ذلک و هو ظاهر.
و فی محاسن البرقی، عن الباقر (ع)* فی قوله تعالی: وَ أْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ أَبْوابِها- قال یعنی أن یأتی الأمر من وجهه أی الأمور کان.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: الأوصیاء هم أبواب الله التی منها یؤتی و لو لا هم ما عرف الله عز و جل- و بهم احتج الله تبارک و تعالی علی خلقه.
أقول: الروایة من الجری و بیان لمصداق من مصادیق الآیة بالمعنی الذی فسرت به فی الروایة الأولی، و لا شک أن الآیة بحسب المعنی عامة و إن کانت بحسب مورد النزول خاصة، و قوله (ع) و لو لا هم ما عرف الله، یعنی البیان الحق و الدعوة التامة الذین معهم، و له معنی آخر أدق لعلنا نشیر إلیه فیما سیأتی إن شاء الله و الروایات فی معنی الروایتین کثیرة.
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اشارة

وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یُقاتِلُونَکُمْ وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ (190) وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ ثَقِفْتُمُوهُمْ وَ أَخْرِجُوهُمْ مِنْ حَیْثُ أَخْرَجُوکُمْ وَ الْفِتْنَةُ أَشَدُّ مِنَ الْقَتْلِ وَ لا تُقاتِلُوهُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ حَتَّی یُقاتِلُوکُمْ فِیهِ فَإِنْ قاتَلُوکُمْ فَاقْتُلُوهُمْ کَذلِکَ جَزاءُ الْکافِرِینَ (191) فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (192) وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ لِلَّهِ فَإِنِ انْتَهَوْا فَلا عُدْوانَ إِلاَّ عَلَی الظَّالِمِینَ (193) الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ وَ الْحُرُماتُ قِصاصٌ فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ (194)
وَ أَنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ وَ أَحْسِنُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ (195)
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(بیان)

سیاق الآیات الشریفة یدل علی أنها نازلة دفعة واحدة، و قد سیق الکلام فیها لبیان غرض واحد و هو تشریع القتال لأول مرة مع مشرکی مکة، فإن فیها تعرضا لإخراجهم من حیث أخرجوا المؤمنین، و للفتنة، و للقصاص، و النهی عن مقاتلتهم عند المسجد الحرام حتی یقاتلوا عنده، و کل ذلک أمور مربوطة بمشرکی مکة، علی أنه تعالی قید القتال بالقتال فی قوله: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یُقاتِلُونَکُمْ، و لیس معناه الاشتراط أی قاتلوهم إن قاتلوکم و هو ظاهر، و لا قیدا احترازیا، و المعنی قاتلوا الرجال دون النساء و الولدان الذین لا یقاتلونکم کما ذکره بعضهم، إذ لا معنی لقتال من لا یقدر علی القتال حتی ینهی عن مقاتلته، و یقال: لا تقاتله بل إنما الصحیح النهی عن قتله دون قتاله.
بل الظاهر أن الفعل أعنی یقاتلونکم، للحال و الوصف للإشارة، و المراد به الذین حالهم حال القتال مع المؤمنین و هم مشرکو مکة.
فمساق هذه الآیات مساق قوله تعالی: «أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ:» الحج- 40، إذن ابتدائی للقتال مع المشرکین المقاتلین من غیر شرط.
علی أن الآیات الخمس جمیعا متعرضة لبیان حکم واحد بحدوده و أطرافه و لوازمه فقوله تعالی: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ لأصل الحکم، و قوله تعالی: لا تَعْتَدُوا إلخ، تحدید له من حیث الانتظام، و قوله تعالی: وَ اقْتُلُوهُمْ «إلخ»، تحدید له من حیث التشدید، و قوله تعالی: وَ لا تُقاتِلُوهُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ «إلخ»، تحدید له من حیث المکان، و قوله تعالی: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ «إلخ»، تحدید له من حیث الأمد و الزمان، و قوله تعالی: الشَّهْرُ الْحَرامُ «إلخ»، بیان أن هذا الحکم تشریع للقصاص فی القتال و القتل و معاملة بالمثل معهم، و قوله تعالی: وَ أَنْفِقُوا، إیجاب لمقدمته المالیة و هو الإنفاق للتجهیز و التجهز، فیقرب أن یکون نزول مجموع الآیات الخمس لشأن واحد من غیر أن ینسخ بعضها بعضا کما احتمله بعضهم، و لا أن تکون نازلة فی شئون متفرقة کما
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ذکره آخرون، بل الغرض منها واحد و هو تشریع القتال مع مشرکی مکة الذین کانوا یقاتلون المؤمنین.
قوله تعالی: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یُقاتِلُونَکُمْ، القتال محاولة الرجل قتل من یحاول قتله، و کونه فی سبیل الله إنما هو لکون الغرض منه إقامة الدین و إعلاء کلمة التوحید، فهو عبادة یقصد بها وجه الله تعالی دون الاستیلاء علی أموال الناس و أعراضهم فإنما هو فی الإسلام دفاع یحفظ به حق الإنسانیة المشروعة عند الفطرة السلیمة کما سنبینه، فإن الدفاع محدود بالذات، و التعدی خروج عن الحد، و لذلک عقبه بقوله تعالی: وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ 
قوله تعالی: وَ لا تَعْتَدُوا «إلخ» الاعتداء هو الخروج عن الحد، یقال عدا و اعتدی إذا جاوز وحده، و النهی عن الاعتداء مطلق یراد به کل ما یصدق علیه أنه اعتداء کالقتال قبل أن یدعی إلی الحق، و الابتداء بالقتال، و قتل النساء و الصبیان، و عدم الانتهاء إلی العدو، و غیر ذلک مما بینه السنة النبویة.
قوله تعالی: وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ ثَقِفْتُمُوهُمْ إلی قوله: مِنَ الْقَتْلِ یقال ثقف ثقافة أی وجد و أدرک فمعنی الآیة معنی قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ:» التوبة- 6، و الفتنة هو ما یقع به اختبار حال الشی‌ء، و لذلک یطلق علی نفس الامتحان و الابتلاء و علی ما یلازمه غالبا و هو الشدة و العذاب علی ما یستعقبه کالضلال و الشرک، و قد استعمل فی القرآن الشریف فی جمیع هذه المعانی، و المراد به فی الآیة الشرک بالله و رسوله بالزجر و العذاب کما کان یفعله المشرکون بمکة بالمؤمنین بعد هجرة رسول الله ص و قبلها.
فالمعنی شددوا علی المشرکین بمکة کل التشدید بقتلهم حیث وجدوا حتی ینجر ذلک إلی خروجهم من دیارهم و جلائهم من أرضهم کما فعلوا بکم ذلک، و ما فعلوه أشد فإن ذلک منهم کان فتنة و الفتنة أشد من القتل لأن فی القتل انقطاع الحیاة الدنیا، و فی الفتنة انقطاع الحیاتین و انهدام الدارین.
قوله تعالی: وَ لا تُقاتِلُوهُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ حَتَّی یُقاتِلُوکُمْ فِیهِ «إلخ»، فیه نهی عن القتال عند المسجد الحرام حفظا لحرمته ما حفظوه، و الضمیر فی قوله: فِیهِ راجع إلی 
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المکان المدلول علیه بقوله عند المسجد.
قوله تعالی: فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ، الانتهاء الامتناع و الکف، و المراد به الانتهاء عن مطلق القتال عند المسجد الحرام دون الانتهاء عن مطلق القتال بطاعة الدین و قبول الإسلام فإن ذلک هو المراد بقوله ثانیا: فَإِنِ انْتَهَوْا فَلا عُدْوانَ، و أما هذا الانتهاء فهو قید راجع إلی أقرب الجمل إلیه و هو قوله: وَ لا تُقاتِلُوهُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ، و علی هذا فکل من الجملتین أعنی قوله تعالی: فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ، و قوله تعالی: فَإِنِ انْتَهَوْا فَلا عُدْوانَ قید لما یتصل به من الکلام من غیر تکرار.
و فی قوله تعالی: فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ وضع السبب موضع المسبب إعطاء لعلة الحکم، و المعنی فإن انتهوا فإن الله غفور رحیم.
قوله تعالی: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ لِلَّهِ تحدید لأمد القتال کما مر ذکره، و الفتنة فی لسان هذه الآیات هو الشرک باتخاذ الأصنام کما کان یفعله و یکره علیه المشرکون بمکة، و یدل علیه قوله تعالی: وَ یَکُونَ الدِّینُ لِلَّهِ و الآیة نظیرة لقوله تعالی: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَوْلاکُمْ نِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ:» الأنفال- 40، و فی الآیة دلالة علی وجوب الدعوة قبل القتال فإن قبلت فلا قتال و إن ردت فلا ولایة إلا لله و نعم المولی و نعم النصیر، ینصر عباده المؤمنین، و من المعلوم أن القتال إنما هو لیکون الدین لله، و لا معنی لقتال هذا شأنه و غایته إلا عن دعوة إلی الدین الحق و هو الدین الذی یستقر علی التوحید.
و یظهر من هذا الذی ذکرناه أن هذه الآیة لیست بمنسوخة بقوله تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ:» التوبة- 30 بناء علی أن دینهم لله سبحانه و تعالی، و ذلک أن الآیة أعنی قوله تعالی: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ، خاصة بالمشرکین غیر شاملة لأهل الکتاب، فالمراد، بکون الدین لله سبحانه و تعالی هو أن لا یعبد الأصنام و یقر بالتوحید، و أهل الکتاب مقرون به، و إن کان ذلک کفرا منهم بالله بحسب الحقیقة کما قال تعالی: لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ، لکن الإسلام قنع منهم 
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بمجرد التوحید، و إنما أمر بقتالهم حتی یعطوا الجزیة لإعلاء کلمة الحق علی کلمتهم و إظهار الإسلام علی الدین کله.
قوله تعالی: فَإِنِ انْتَهَوْا فَلا عُدْوانَ إِلَّا عَلَی الظَّالِمِینَ أی فإن انتهوا عن الفتنة و آمنوا بما آمنتم به فلا تقاتلوهم فلا عدوان إلا علی الظالمین، فهو من وضع السبب موضع المسبب کما مر نظیره فی قوله تعالی: فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ الآیة، فالآیة کقوله تعالی: «فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ:» التوبة- 12.
قوله تعالی: الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ وَ الْحُرُماتُ قِصاصٌ الحرمات جمع حرمة و هی ما یحرم هتکه و یجب تعظیمه و رعایة جانبه، و الحرمات: حرمة الشهر الحرام و حرمة الحرم و حرمة المسجد الحرام، و المعنی أنهم لو هتکوا حرمة الشهر الحرام بالقتال فیه، و قد هتکوا حین صدوا النبی و أصحابه عن الحج عام الحدیبیة و رموهم بالسهام و الحجارة جاز للمؤمنین أن یقاتلوهم فیه و لیس بهتک، فإنما یجاهدون فی سبیل الله و یمتثلون أمره فی إعلاء کلمته و لو هتکوا حرمة الحرم و المسجد الحرام بالقتال فیه و عنده جاز للمؤمنین معاملتهم بالمثل، فقوله: الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ بیان خاص عقب ببیان عام یشمل جمیع الحرمات و أعم من هذا البیان العام قوله تعالی عقیبه: فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ فالمعنی أن الله سبحانه إنما شرع القصاص فی الشهر الحرام لأنه شرع القصاص فی جمیع الحرمات و إنما شرع القصاص فی الحرمات لأنه شرع جواز الاعتداء بالمثل.
ثم ندبهم إلی ملازمة طریقة الاحتیاط فی الاعتداء لأن فیه استعمالا للشدة و البأس و السطوة و سائر القوی الداعیة إلی الطغیان و الانحراف عن جادة الاعتدال و الله سبحانه و تعالی لا یحب المعتدین، و هم أحوج إلی محبة الله تعالی و ولایته و نصره فقال تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ 
و أما أمره تعالی بالاعتداء مع أنه لا یحب المعتدین فإن الاعتداء مذموم إذا لم یکن فی مقابلة اعتداء و أما إذا کان فی مقابلة الاعتداء فلیس إلا تعالیا عن ذل الهوان و ارتقاء عن حضیض الاستعباد و الظلم و الضیم، کالتکبر مع المتکبر، و الجهر بالسوء لمن ظلم.
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قوله تعالی: وَ أَنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ، أمر بإنفاق المال لإقامة القتال فی سبیل الله و الکلام فی تقیید الإنفاق هاهنا بکونه فی سبیل الله نظیر تقیید القتال فی أول الآیات بکونه فی سبیل الله، کما مر، و الباء فی قوله:
بِأَیْدِیکُمْ زائدة للتأکید، و المعنی: و لا تلقوا أیدیکم إلی التهلکة کنایة عن النهی عن إبطال القوة و الاستطاعة و القدرة فإن الید مظهر لذلک، و ربما یقال: إن الباء للسببیة و مفعول لا تلقوا محذوف، و المعنی: لا تلقوا أنفسکم بأیدی أنفسکم إلی التهلکة، و التهلکة و الهلاک واحد و هو مصیر الإنسان بحیث لا یدری أین هو، و هو علی وزن تفعلة بضم العین لیس فی اللغة مصدر علی هذا الوزن غیره.
و الکلام مطلق أرید به النهی عن کل ما یوجب الهلاک من إفراط و تفریط کما أن البخل و الإمساک عن إنفاق المال عند القتال یوجب بطلان القوة و ذهاب القدرة، و فیه هلاک العدة بظهور العدو علیهم، و کما أن التبذیر بإنفاق جمیع المال یوجب الفقر و المسکنة المؤدیین إلی انحطاط الحیاة و بطلان المروة.
ثم ختم سبحانه و تعالی الکلام بالإحسان فقال: وَ أَحْسِنُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ و لیس المراد بالإحسان الکف عن القتال أو الرأفة فی قتل أعداء الدین و ما یشبههما بل الإحسان هو الإتیان بالفعل علی وجه حسن بالقتال فی مورد القتال، و الکف فی مورد الکف، و الشدة فی مورد الشدة، و العفو فی مورد العفو، فدفع الظالم بما یستحقه إحسان علی الإنسانیة باستیفاء حقها المشروع لها، و دفاع عن الدین المصلح لشأنها کما أن الکف عن التجاوز فی استیفاء الحق المشروع بما لا ینبغی إحسان آخر، و محبة الله سبحانه و تعالی هو الغرض الأقصی من الدین، و هو الواجب علی کل متدین بالدین أن یجلبها من ربه بالاتباع، قال تعالی: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ:» آل عمران- 31، و قد بدأت الآیات الشریفة و هی آیات القتال بالنهی عن الاعتداء و إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ و ختمت بالأمر بالإحسان و إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ و فی ذلک من وجوه الحلاوة ما لا یخفی.



الجهاد الذی یأمر به القرآن:

کان القرآن یأمر المسلمین بالکف عن القتال و الصبر علی کل أذی فی سبیل الله 
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سبحانه و تعالی، کما قال سبحانه و تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ، إلی قوله: لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ:» الکافرون- 6، و قال تعالی: «وَ اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ:» المزمل- 10، و قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ:» النساء- 77، و کان هذه الآیة تشیر إلی قوله سبحانه و تعالی: «وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً حَسَداً مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْحَقُّ فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ:» البقرة- 110.
ثم نزلت آیات القتال فمنها آیات القتال مع مشرکی مکة و من معهم بالخصوص کقوله تعالی: «أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ:» الحج- 40، و من الممکن أن تکون هذه الآیة نزلت فی الدفاع الذی أمر به فی بدر و غیرها، و کذا قوله: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ کُلُّهُ لِلَّهِ فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ بَصِیرٌ وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَوْلاکُمْ نِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ:» الأنفال- 40، و کذا قوله تعالی: «وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یُقاتِلُونَکُمْ وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ:» البقرة- 190.
و منها آیات القتال مع أهل الکتاب، قال تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ:» التوبة- 29.
و منها آیات القتال مع المشرکین عامة، و هم غیر أهل الکتاب کقوله تعالی:
فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ:» التوبة- 5، و کقوله تعالی: «قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً کَما یُقاتِلُونَکُمْ کَافَّةً:» التوبة- 36.
و منها ما یأمر بقتال مطلق الکفار کقوله تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ یَلُونَکُمْ مِنَ الْکُفَّارِ وَ لْیَجِدُوا فِیکُمْ غِلْظَةً:» التوبة- 123.
و جملة الأمر أن القرآن یذکر أن الإسلام و دین التوحید مبنی علی أساس الفطرة و هو القیم علی إصلاح الإنسانیة فی حیاتها کما قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ 
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اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ:» الروم- 30، فإقامته و التحفظ علیه أهم حقوق الإنسانیة المشروعة کما قال تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ:» الشوری- 13، ثم یذکر أن الدفاع عن هذا الحق الفطری المشروع حق آخر فطری، قال تعالی:
«وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ:» الحج- 40، فبین أن قیام دین التوحید علی ساقه و حیاة ذکره منوط بالدفاع، و نظیره قوله تعالی: «وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ:» البقرة- 251 و قال تعالی فی ضمن آیات القتال من سورة الأنفال: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ:» الأنفال- 8، ثم قال تعالی: بعد عدة آیات: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ:» الأنفال- 24، فسمی الجهاد و القتال الذی یدعی له المؤمنون محییا لهم، و معناه أن القتال سواء کان بعنوان الدفاع عن المسلمین أو عن بیضة الإسلام أو کان قتالا ابتدائیا کل ذلک بالحقیقة دفاع عن حق الإنسانیة فی حیاتها ففی الشرک بالله سبحانه هلاک الإنسانیة و موت الفطرة، و فی القتال و هو دفاع عن حقها إعادة لحیاتها و إحیاؤها بعد الموت.
و من هناک یستشعر الفطن اللبیب: أنه ینبغی أن یکون للإسلام حکم دفاعی فی تطهیر الأرض من لوث مطلق الشرک و إخلاص الإیمان لله سبحانه و تعالی فإن هذا القتال الذی تذکره الآیات المذکورة إنما هو لإماتة الشرک الظاهر من الوثنیة، أو لإعلاء کلمة الحق علی کلمة أهل الکتاب بحملهم علی إعطاء الجزیة، مع أن آیة القتال معهم تتضمن أنهم لا یؤمنون بالله و رسوله و لا یدینون دین الحق فهم و إن کانوا علی التوحید لکنهم مشرکون بالحقیقة مستبطنون ذلک، و الدفاع عن حق الإنسانیة الفطری یوجب حملهم علی الدین الحق.
و القرآن و إن لم یشتمل من هذا الحکم علی أمر صریح لکنه یبوح بالوعد بیوم للمؤمنین علی أعدائهم لا یتم أمره إلا بإنجاز الأمر بهذه المرتبة من القتال، و هو القتال لإقامة الإخلاص فی التوحید قال تعالی: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِ 
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لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ:» الصف- 9، و أظهر منه قوله تعالی:
«وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ:» الأنبیاء- 105، و أصرح منه قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً:» النور- 55، فقوله تعالی:
یَعْبُدُونَنِی یعنی به عبادة الإخلاص بحقیقة الإیمان بقرینة قوله تعالی: لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً، مع أنه تعالی یعد بعض الإیمان شرکا، قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ:» یوسف- 106، فهذا ما وعده تعالی من تصفیة الأرض و تخلیتها للمؤمنین یوم لا یعبد فیه غیر الله حقا.
و ربما یتوهم المتوهم أن ذلک وعد بنصر إلهی بمصلح غیبی من غیر توسل بالأسباب الظاهرة لکن ینافیه قوله: لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ فإن الاستخلاف إنما هو بذهاب بعض و إزالتهم عن مکانهم و وضع آخرین مقامهم ففیه إیماء إلی القتال.
علی أن قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ، یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ:» المائدة- 54،- علی ما سیجی‌ء فی محله- یشیر إلی دعوة حقة، و نهضة دینیة ستقع عن أمر إلهی و یؤید أن هذه الواقعة الموعودة إنما تقع عن دعوة جهاد.
و بما مر من البیان یظهر الجواب عما ربما یورد علی الإسلام فی تشریعه الجهاد بأنه خروج عن طور النهضات الدینیة المأثورة عن الأنبیاء السالفین فإن دینهم إنما کان یعتمد فی سیره و تقدمه علی الدعوة، و الهدایة دون الإکراه علی الإیمان بالقتال المستتبع للقتل و السبی و الغارات، و لذلک ربما سماه بعضهم کالمبلغین من النصاری بدین السیف و الدم و آخرون بدین الإجبار و الإکراه!.
و ذلک أن القرآن یبین أن الإسلام مبنی علی قضاء الفطرة الإنسانیة التی لا ینبغی أن یرتاب أن کمال الإنسان فی حیاته هو ما قضت به و حکمت و دعت إلیه، و هی تقضی بأن التوحید هو الأساس الذی یجب بناء القوانین الفردیة و الاجتماعیة علیه، و أن الدفاع 
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عن هذا الأصل بنشره بین الناس و حفظه من الهلاک و الفساد حق مشروع للإنسانیة یجب استیفاؤه بأی وسیلة ممکنة، و قد روعی فی ذلک طریق الاعتدال، فبدأ بالدعوة المجردة و الصبر علی الأذی فی جنب الله، ثم الدفاع عن بیضة الإسلام و نفوس المسلمین و أعراضهم و أموالهم، ثم القتال الابتدائی الذی هو دفاع عن حق الإنسانیة و کلمة التوحید و لم یبدأ بشی‌ء من القتال إلا بعد إتمام الحجة بالدعوة الحسنة کما جرت علیه السنة النبویة، قال تعالی: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ:» النحل- 125، و الآیة مطلقة، و قال تعالی: «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ:» الأنفال- 42.
و أما ما ذکروه من استلزامه الإکراه عند الغلبة فلا ضیر فیه بعد توقف إحیاء الإنسانیة علی تحمیل الحق المشروع علی عدة من الأفراد بعد البیان و إقامة الحجة البالغة علیهم، و هذه طریقة دائرة بین الملل و الدول فإن المتمرد المتخلف عن القوانین المدنیة یدعی إلی تبعیتها ثم یحمل علیه بأی وسیلة أمکنت و لو انجر إلی القتال حتی یطیع و ینقاد طوعا أو کرها.
علی أن الکره إنما یعیش و یدوم فی طبقة واحدة من النسل، ثم التعلیم و التربیة الدینیان یصلحان الطبقات الآتیة بإنشائها علی الدین الفطری و کلمة التوحید طوعا.
و أما ما ذکروه: أن سائر الأنبیاء جروا علی مجرد الدعوة و الهدایة فقط فالتاریخ الموجود من حیاتهم یدل علی عدم اتساع نطاقهم بحیث یجوز لهم القیام بالقتال کنوح و هود و صالح (ع) فقد کان أحاط بهم القهر و السلطنة من کل جانب، و کذلک کان عیسی (ع) أیام إقامته بین الناس و اشتغاله بالدعوة و إنما انتشرت دعوته و قبلت حجته فی زمان طرو النسخ علی شریعته و کان ذلک أیام طلوع الإسلام.
علی أن جمعا من الأنبیاء قاتلوا فی سبیل الله تعالی کما تقصه التوراة، و القرآن یذکر طرفا منه، قال تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ نَبِیٍّ قاتَلَ مَعَهُ رِبِّیُّونَ کَثِیرٌ فَما وَهَنُوا لِما أَصابَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ما ضَعُفُوا وَ مَا اسْتَکانُوا وَ اللَّهُ یُحِبُّ الصَّابِرِینَ وَ ما کانَ قَوْلَهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا وَ إِسْرافَنا فِی أَمْرِنا وَ ثَبِّتْ أَقْدامَنا وَ انْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ:» آل عمران- 147، و قال تعالی- یقص دعوة موسی قومه إلی قتال العمالقة-:
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«وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إلی أن قال: یا قَوْمِ ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ وَ لا تَرْتَدُّوا عَلی أَدْبارِکُمْ فَتَنْقَلِبُوا خاسِرِینَ إلی أن قال تعالی: قالُوا یا مُوسی إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها أَبَداً ما دامُوا فِیها فَاذْهَبْ أَنْتَ وَ رَبُّکَ فَقاتِلا إِنَّا هاهُنا قاعِدُونَ:» المائدة- 24، و قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی إِذْ قالُوا لِنَبِیٍّ لَهُمُ ابْعَثْ لَنا مَلِکاً نُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ:» البقرة- 246، إلی آخر قصة طالوت و جالوت.
و قال تعالی فی قصة سلیمان و ملکة سبإ: «أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَّ وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ»- إلی أن قال تعالی-: «ارْجِعْ إِلَیْهِمْ فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ بِجُنُودٍ لا قِبَلَ لَهُمْ بِها وَ لَنُخْرِجَنَّهُمْ مِنْها أَذِلَّةً وَ هُمْ صاغِرُونَ:» النمل- 37، و لم یکن هذا الذی کان یهددهم بها بقوله: فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ بِجُنُودٍ لا قِبَلَ لَهُمْ بِها «إلخ»، إلا قتالا ابتدائیا عن دعوة ابتدائیة.



(بحث اجتماعی) [فی لزوم الدفاع فی المجتمع.]

لا ریب أن الاجتماع أینما وجد کاجتماع نوع الإنسان و سائر الاجتماعات المختلفة النوعیة التی نشاهدها فی أنواع من الحیوان فإنما هو مبنی علی أساس الاحتیاج الفطری الموجود فیها الذی یراد به حفظ الوجود و البقاء.
و کما أن الفطرة و الجبلة أعطتها حق التصرف فی کل ما تنتفع بها فی حیاتها من حفظ الوجود و البقاء کالإنسان یتصرف فی الجماد و النبات و الحیوان حتی فی الإنسان بأی وسیلة ممکنة فیری لنفسه حقا فی ذلک و إن زاحم حقوق غیره من الحیوان و کمال غیره من النبات و الجماد، و کأنواع الحیوان فی تصرفاتها فی غیرها و إذعانها بأن لها حقا فی ذلک کذلک أعطتها حق الدفاع عن حقوقها المشروعة لها بحسب فطرتها إذ کان لا یتم حق التصرف بدون حق الدفاع فالدار دار التزاحم، و الناموس ناموس التنازع فی البقاء، فکل نوع یحفظ وجوده و بقاءه بالشعور و الحرکة یری لنفسه حق الدفاع عن حقوقه بالفطرة، و یذعن بأن ذلک مباح له کما یذعن بإباحة تصرفه المذکور، و یدل علی ذلک ما نشاهده فی أنواع الحیوان: من أنها تتوسل عند التنازع بأدواتها البدنیة الصالحة لأن تستعمل فی الدفاع کالقرون و الأنیاب و المخالب و الأظلاف و الشوک و المنقار و غیر ذلک، و بعضها الذی لم یتسلح بشی‌ء من هذه الأسلحة الطبیعیة القویة
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تستریح إلی الفرار أو الاستتار أو الخمود کبعض الصید و السلحفاة و بعض الحشرات، و بعضها الذی یقدر علی إعمال الحیل و المکائد ربما أخذ بها فی الدفاع کالقرد و الدب و الثعلب و أمثالها.
و الإنسان من بین الحیوان مسلح بالشعور الفکری الذی یقدر به علی استخدام غیره فی سبیل الدفاع کما یقدر علیه فی سبیل التصرف للانتفاع، و له فطرة کسائر الأنواع، و لفطرته قضاوة و حکم، و من حکمها أن للإنسان حقا فی التصرف، و حقا فی الدفاع عن حقه الفطری، و هذا الحق الذی یذعن به الإنسان بفطرته هو الذی یبعثه نحو المقاتلة و المقارعة فی جمیع الموارد التی یهم بها فیها فی الاجتماع الإنسانی دون حکم الاستخدام الذی یحکم به حکما أولیا فطریا فیستخدم به کل ما یمکنه أن یستخدمه فی طریق منافعه الحیویة فإن هذا الحکم معدل بالاجتماع إذ الإنسان إذا أحس بحاجته إلی استخدام غیره من بنی نوعه ثم علم بأن سائر الأفراد من نوعه أمثاله فی الحاجة اضطر إلی المصالحة و الموافقة علی التمدن و العدل الاجتماعی بأن یخدم غیره بمقدار ما یستخدم غیره حسب ما یزنه الاحتیاج بمیزانه و یعدله الاجتماع بتعدیله.
و من هنا یعلم: أن الإنسان لا یستند فی شی‌ء من مقاتلاته إلی حکم الاستخدام و الاستعباد المطلق الذی یذعن به فی أول أمره فإن هذا حکم مطلق نسخه الإنسان بنفسه عند أول وروده فی الاجتماع و اعترف بأنه لا ینبغی أن یتصرف فی منافع غیره إلا بمقدار یؤتی غیره من منافع نفسه، بل إنما یستند فی ذلک إلی حق الدفاع عن حقوقه فی منافعه فیفرض لنفسه حقا ثم یشاهد تضییعه فینهض إلی الدفاع عنه.
فکل قتال دفاع فی الحقیقة، حتی أن الفاتحین من الملوک و المتغلبین من الدول یفرضون لأنفسهم نوعا من الحق کحق الحاکمیة و لیاقة التأمر علی غیرهم أو عسرة فی المعاش أو مضیقة فی الأرض أو غیر ذلک فیعتذرون بذلک فی مهاجمتهم علی الناس و سفک الدماء و فساد الأرض و إهلاک الحرث و النسل.
فقد تبین: أن الدفاع عن حقوق الإنسانیة حق مشروع فطری مباح الاستیفاء للإنسان نعم لما کان هذا حقا مطلوبا لغیره لا لنفسه یجب أن یوازن بما للغیر من الأهمیة فلا یقدم علی الدفاع إلا إذا کان ما یفوت الإنسان بالدفاع من المنافع هو دون الحق 
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الضائع المستنقذ فی الأهمیة الحیویة، و قد أثبت القرآن أن أهم حقوق الإنسانیة هو التوحید و القوانین الدینیة المبنیة علیه کما أن عقلاء الاجتماع الإنسانی علی أن أهم حقوقها هو حق الحیاة تحت القوانین الحاکمة علی المجتمع الإنسانی التی تحفظ منافع الأفراد فی حیاتهم.



(بحث روائی)

فی المجمع، عن ابن عباس": فی قوله تعالی: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة، نزلت هذه الآیة فی صلح الحدیبیة و ذلک أن رسول الله ص- لما خرج هو و أصحابه فی العام الذی أرادوا فیه العمرة و کانوا ألفا و أربعمائة- فساروا حتی نزلوا الحدیبیة فصدهم المشرکون عن البیت الحرام فنحروا الهدی بالحدیبیة- ثم صالحهم المشرکون علی أن یرجع من عامه و یعود العام القابل- و یخلو له مکة ثلاثة أیام فیطوف بالبیت و یفعل ما یشاء فرجع إلی المدینة من فوره- فلما کان العام المقبل تجهز النبی و أصحابه لعمرة القضاء- و خافوا أن لا تفی لهم قریش بذلک و أن یصدوهم عن البیت الحرام و یقاتلوهم، و کره رسول الله قتالهم فی الشهر الحرام فی الحرم فأنزل الله هذه الآیة.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، بطرق عن ابن عباس و غیره.
و فی المجمع، أیضا عن الربیع بن أنس و عبد الرحمن بن زید بن أسلم"*: هذه أول آیة نزلت فی القتال- فلما نزلت کان رسول الله یقاتل من قاتله و یکف عمن کف عنه حتی نزلت: اقتلوا المشرکین حیث وجدتموهم فنسخت هذه الآیة.
أقول: و هذا اجتهاد منهما و قد عرفت أن الآیة غیر ناسخة للآیة بل هو من قبیل تعمیم الحکم بعد خصوصه.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ ثَقِفْتُمُوهُمْ الآیة نزلت فی سبب رجل من الصحابة قتل رجلا من الکفار فی الشهر الحرام- فعابوا المؤمنین بذلک فبین الله سبحانه: أن الفتنة فی الدین و هو الشرک أعظم من قتل المشرکین فی الشهر الحرام و إن کان غیر جائز.
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أقول: و قد عرفت: أن ظاهر وحدة السیاق فی الآیات الشریفة أنها نزلت دفعة واحدة.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ- الآیة"،: بطرق عن قتادة، قال": وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ- أی شرک و یکون الدین لله. قال: حتی یقال: لا إله إلا الله علیها قاتل رسول الله ص، و إلیها دعا، و ذکر لنا: أن النبی ص کان یقول: إن الله أمرنی أن أقاتل الناس حتی: یقولوا: لا إله إلا الله فإن انتهوا فلا عدوان إلا علی الظالمین، قال: و إن الظالم الذی أبی أن یقول لا إله إلا الله یقاتل حتی یقول: لا إله إلا الله.
أقول: قوله و إن الظالم من قول قتادة، استفاد ذلک من قول النبی و هی استفادة حسنة، و روی نظیر ذلک عن عکرمة.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج البخاری و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عمر": أنه أتاه رجلان فی فتنة ابن الزبیر فقالا: إن الناس صنعوا و أنت ابن عمر و صاحب النبی ص فما یمنعک أن تخرج؟ قال: یمنعنی أن الله حرم دم أخی، قالا: أ لم یقل الله: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ؟ قال: قاتلنا حتی لم تکن فتنة و کان الدین لله و أنتم تریدون أن تقاتلوا حتی تکون فتنة- و یکون الدین لغیر الله.
أقول: و قد أخطأ فی معنی الفتنة و أخطأ السائلان، و قد مر بیانه، و إنما المورد من مصادیق الفساد فی الأرض أو الاقتتال عن بغی و لا یجوز للمؤمنین أن یسکتوا فیه.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ- الآیة، قال أی شرک، قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر العیاشی،": فی قوله تعالی: الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ :، عن العلاء بن الفضیل، قال": سألته عن المشرکین أ یبتدئهم المسلمون بالقتال فی الشهر الحرام؟ قال إذا کان المشرکون ابتدءوهم باستحلالهم، رأی المسلمون بما أنهم یظهرون علیهم فیه، و ذلک قوله: الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ وَ الْحُرُماتُ قِصاصٌ 
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر و النحاس فی ناسخه عن جابر بن عبد الله قال": لم یکن رسول الله ص یغزو فی الشهر الحرام حتی یغزی، و یغزو- فإذا حضره أقام حتی ینسلخ.
و فی الکافی، عن معاویة بن عمار قال: سألت أبا عبد الله عن رجل قتل رجلا فی الحل ثم دخل الحرم- فقال (ع) لا یقتل و لا یطعم و لا یسقی و لا یبایع حتی یخرج من الحرم- فیقام علیه الحد قال قلت: فما تقول فی رجل قتل فی الحرم أو سرق؟ قال (ص) یقام علیه الحد فی الحرم لأنه لم یر للحرم حرمة، و قد قال الله: عز و جل: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ فقال هذا هو فی الحرم فقال لا عدوان إلا علی الظالمین.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ، قال: لو أن رجلا أنفق ما فی یدیه فی سبیل الله ما کان أحسن و لا وفق، أ لیس الله یقول: وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ وَ أَحْسِنُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ یعنی المقتصدین!
و روی الصدوق عن ثابت بن أنس، قال: قال رسول الله: طاعة السلطان واجبة، و من ترک طاعة السلطان فقد ترک طاعة الله، و دخل فی نهیه یقول الله: وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ.
و فی الدر المنثور، بطرق کثیرة عن أسلم أبی عمران،": قال کنا بالقسطنطینیة، و علی أهل مصر عقبة بن عامر، و علی أهل الشام فضالة بن عبید فخرج صف عظیم من الروم- فصففنا لهم فحمل رجل من المسلمین علی صف الروم حتی دخل فیهم- فصاح الناس فقالوا سبحان الله: یلقی بیدیه إلی التهلکة، فقام أبو أیوب، صاحب رسول الله:
فقال: یا أیها الناس إنکم تتأولون هذه الآیة هذا التأویل- و إنما نزلت هذه الآیة فینا معشر الأنصار، إنا لما أعز الله دینه و کثر ناصروه قال بعضنا لبعض سرا دون رسول الله- إن أموالنا قد ضاعت و أن الله قد أعز الإسلام و کثر ناصروه- فلو أقمنا فی أموالنا فأصلحنا ما ضاع فیها- فأنزل الله علی نبیه، یرد علینا ما قلنا: وَ أَنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ فکانت التهلکة الإقامة فی الأموال و إصلاحها و ترکنا
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الغزو.
أقول: و اختلاف الروایات کما تری فی معنی الآیة یؤید ما ذکرناه: أن الآیة مطلقة تشمل جانبی الإفراط و التفریط فی الإنفاق جمیعا بل تعم الإنفاق و غیره‌
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اشارة

وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ وَ لا تَحْلِقُوا رُؤُسَکُمْ حَتَّی یَبْلُغَ الْهَدْیُ مَحِلَّهُ فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ بِهِ أَذیً مِنْ رَأْسِهِ فَفِدْیَةٌ مِنْ صِیامٍ أَوْ صَدَقَةٍ أَوْ نُسُکٍ فَإِذا أَمِنْتُمْ فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِّ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ فِی الْحَجِّ وَ سَبْعَةٍ إِذا رَجَعْتُمْ تِلْکَ عَشَرَةٌ کامِلَةٌ ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (196) الْحَجُّ أَشْهُرٌ مَعْلُوماتٌ فَمَنْ فَرَضَ فِیهِنَّ الْحَجَّ فَلا رَفَثَ وَ لا فُسُوقَ وَ لا جِدالَ فِی الْحَجِّ وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ یَعْلَمْهُ اللَّهُ وَ تَزَوَّدُوا فَإِنَّ خَیْرَ الزَّادِ التَّقْوی وَ اتَّقُونِ یا أُولِی الْأَلْبابِ (197) لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَبْتَغُوا فَضْلاً مِنْ رَبِّکُمْ فَإِذا أَفَضْتُمْ مِنْ عَرَفاتٍ فَاذْکُرُوا اللَّهَ عِنْدَ الْمَشْعَرِ الْحَرامِ وَ اذْکُرُوهُ کَما هَداکُمْ وَ إِنْ کُنْتُمْ مِنْ قَبْلِهِ لَمِنَ الضَّالِّینَ (198) ثُمَّ أَفِیضُوا مِنْ حَیْثُ أَفاضَ النَّاسُ وَ اسْتَغْفِرُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (199) فَإِذا قَضَیْتُمْ مَناسِکَکُمْ فَاذْکُرُوا اللَّهَ کَذِکْرِکُمْ آباءَکُمْ أَوْ أَشَدَّ ذِکْراً فَمِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ (200)
وَ مِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ حَسَنَةً وَ قِنا عَذابَ النَّارِ (201) أُولئِکَ لَهُمْ نَصِیبٌ مِمَّا کَسَبُوا وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ (202) وَ اذْکُرُوا اللَّهَ فِی أَیَّامٍ مَعْدُوداتٍ فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ وَ مَنْ تَأَخَّرَ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ لِمَنِ اتَّقی وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (203)
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(بیان)

نزلت الآیات فی حجة الوداع، آخر حجة حجها رسول الله، و فیها تشریع حج التمتع.
قوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ تمام الشی‌ء هو الجزء الذی بانضمامه إلی سائر أجزاء الشی‌ء یکون الشی‌ء هو هو، و یترتب علیه آثاره المطلوبة منه فالإتمام هو ضم تمام الشی‌ء إلیه بعد الشروع فی بعض أجزائه، و الکمال هو حال أو وصف أو أمر إذا وجده الشی‌ء ترتب علیه من الأثر بعد تمامه ما لا یترتب علیه لو لا الکمال، فانضمام أجزاء الإنسان بعضها إلی بعض هو تمامه، و کونه إنسانا عالما أو شجاعا أو عفیفا کماله، و ربما یستعمل التمام مقام الکمال بالاستعارة بدعوی کون الوصف الزائد علی الشی‌ء داخلا فیه اهتماما بأمره و شأنه، و المراد بإتمام الحج و العمرة هو المعنی الأول الحقیقی، و الدلیل علیه قوله تعالی بعده: فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ، فإن ذلک تفریع علی التمام بمعنی إیصال العمل إلی آخر أجزائه و ضمه إلی أجزائه المأتی بها بعد الشروع و لا معنی یصحح تفریعه علی الإتمام بمعنی الإکمال و هو ظاهر.
و الحج هو العمل المعروف بین المسلمین الذی شرعه إبراهیم الخلیل (ع) و کان بعده بین العرب ثم أمضاه الله سبحانه لهذه الأمة شریعة باقیة إلی یوم القیامة.
و یبتدأ هذا العمل بالإحرام و الوقوف فی العرفات ثم المشعر الحرام، و فیها التضحیة بمنی و رمی الجمرات الثلاث و الطواف و صلاته و السعی بین الصفا و المروة، و فیها أمور مفروضة أخر، و هو علی ثلاثة أقسام: حج الإفراد، و حج القران، و حج التمتع الذی شرعه الله فی آخر عهد رسول الله.
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و العمرة عمل آخر و هو زیارة البیت بالإحرام من أحد المواقیت و الطواف و صلاته و السعی بین الصفا و المروة و التقصیر، و هما أعنی الحج، و العمرة عبادتان لا یتمان إلا لوجه الله و یدل علیه قوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ الآیة.
قوله تعالی: فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ وَ لا تَحْلِقُوا رُؤُسَکُمْ «إلخ»، الإحصار هو الحبس و المنع، و المراد الممنوعیة عن الإتمام بسبب مرض أو عدو بعد الشروع بالإحرام و الاستیسار صیرورة الشی‌ء یسیرا غیر عسیر کأنه یجلب الیسر لنفسه، و الهدی هو ما یقدمه الإنسان من النعم إلی غیره أو إلی محل للتقرب به، و أصله من الهدیة بمعنی التحفة أو من الهدی بمعنی الهدایة التی هی السوق إلی المقصود، و الهدی و الهدیة کالتمر و التمرة، و المراد به ما یسوقه الإنسان للتضحیة به فی حجه من النعم.
قوله تعالی: فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ بِهِ أَذیً مِنْ رَأْسِهِ «إلخ» الفاء للتفریع، و تفریع هذا الحکم علی النهی عن حلق الرأس یدل علی أن المراد بالمرض هو خصوص المرض الذی یتضرر فیه من ترک الشعر علی الرأس من غیر حلق، و الإتیان بقوله:
أَوْ بِهِ أَذیً مِنْ رَأْسِهِ بلفظة أو التردید یدل علی أن المراد بالأذی ما کان من غیر طریق المرض کالهوام فهو کنایة عن التأذی من الهوام کالقمل علی الرأس، فهذان الأمران یجوزان الحلق مع الفدیة بشی‌ء من الخصال الثلاث: التی هی الصیام، و الصدقة، و النسک.
و قد وردت السنة أن الصیام ثلاثة أیام، و أن الصدقة إطعام ستة مساکین، و أن النسک شاة.
قوله تعالی: فَإِذا أَمِنْتُمْ فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ تفریع علی الإحصار، أی إذا أمنتم المانع من مرض أو عدو أو غیر ذلک فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ أی تمتع بسبب العمرة من حیث ختمها و الإحلال إلی زمان الإهلال بالحج فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ فالباء للسببیة، و سببیة العمرة للتمتع بما کان لا یجوز له فی حال الإحرام کالنساء و الصید و نحوهما من جهة تمامها بالإحلال.
قوله تعالی: فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ ظاهر الآیة أن ذلک نسک، لا جبران لما فات منه من الإهلال بالحج من المیقات فإن ذلک أمر یحتاج إلی زیادة مئونة فی فهمه من الآیة کما هو ظاهر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 77
فإن قیل: إن ترتب قوله: فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ علی قوله: فَمَنْ تَمَتَّعَ ترتب الجزاء علی الشرط مع أن اشتمال الشرط علی لفظ التمتع مشعر بأن الهدی واقع بإزاء التمتع الذی هو نوع تسهیل شرع له تخفیفا فهو جبران لذلک.
قلت: یدفعه قوله تعالی: بِالْعُمْرَةِ، فإن ذلک یناسب التجویز للتمتع فی أثناء عمل واحد، و لا معنی للتسهیل حیث لا إحرام لتمام العمرة و عدم الإهلال بالحج بعد، علی أن هذا الاستشعار لو صح فإنما یتم به کون تشریع الهدی من أجل تشریع التمتع بالعمرة إلی الحج لا کون الهدی جبرانا لما فاته من الإهلال بالحج من المیقات دون مکة، و ظاهر الآیة کون قوله: فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِّ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ إخبارا عن تشریع التمتع لا إنشاء للتشریع فإنه یجعل التمتع مفروغا عنه ثم یبنی علیه تشریع الهدی، ففرق بین قولنا: من تمتع فعلیه هدی و قولنا تمتعوا و سوقوا الهدی، و أما إنشاء تشریع التمتع فإنما یتضمنه قوله: تعالی فی ذیل الآیة ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ 
قوله تعالی: فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ فِی الْحَجِّ وَ سَبْعَةٍ إِذا رَجَعْتُمْ جعل الحج ظرفا للصیام باعتبار اتحاده مع زمان الاشتغال به و مکانه، فالزمان الذی یعد زمانا للحج، و هو من زمان إحرام الحج إلی الرجوع، زمان الصیام ثلاثة أیام، و لذلک وردت الروایات عن أئمة أهل البیت أن وقت الصیام قبل یوم الأضحی أو بعد أیام التشریق لمن لم یقدر علی الصیام قبله و إلا فعند الرجوع إلی وطنه، و ظرف السبعة إنما هو بعد الرجوع فإن ذلک هو الظاهر من قوله: إِذا رَجَعْتُمْ و لم یقل حین الرجوع علی أن الالتفات من الغیبة إلی الحضور فی قوله إِذا رَجَعْتُمْ لا یخلو عن إشعار بذلک.
قوله تعالی: تِلْکَ عَشَرَةٌ کامِلَةٌ، أی الثلاثة و السبعة عشرة کاملة و فی جعل السبعة مکملة للعشرة لا متممة دلالة علی أن لکل من الثلاثة و السبعة حکما مستقلا آخر علی ما مر من معنی التمام و الکمال فی أول الآیة فالثلاثة عمل تام فی نفسه، و إنما تتوقف علی السبعة فی کمالها لا تمامها.
قوله تعالی: ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أی الحکم المتقدم ذکره و هو التمتع بالعمرة إلی الحج لغیر الحاضر، و هو الذی بینه و بین المسجد الحرام.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 78
أکثر من اثنی عشر میلا علی ما فسرته السنة، و أهل الرجل خاصته: من زوجته و عیاله، و التعبیر عن النائی البعید بأن لا یکون أهله حاضری المسجد الحرام من ألطف التعبیرات، و فیه إیماء إلی حکمة التشریع و هو التخفیف و التسهیل، فإن المسافر من البلاد النائیة للحج، و هو عمل لا یخلو من الکد و مقاساة التعب و وعثاء الطریق، لا یخلو عن الحاجة إلی السکن و الراحة، و الإنسان إنما یسکن و یستریح عند أهله، و لیس للنائی أهل عند المسجد الحرام، فبدله الله سبحانه من التمتع بالعمرة إلی الحج و الإهلال بالحج من المسجد الحرام من غیر أن یسیر ثانیا إلی المیقات.
و قد عرفت: أن الجملة الدالة علی تشریع المتعة إنما هی هذه الجملة أعنی قوله:
ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ «إلخ»، دون قوله: فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ و هو کلام مطلق غیر مقید بوقت دون وقت و لا شخص دون شخص و لا حال دون حال.
قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ التشدید البالغ فی هذا التذلیل مع أن صدر الکلام لم یشتمل علی أزید من تشریع حکم فی الحج ینبئ عن أن المخاطبین کان المترقب من حالهم إنکار الحکم أو التوقف فی قبوله و کذلک کان الأمر فإن الحج خاصة من بین الأحکام المشرعة فی الدین کان موجودا بینهم من عصر إبراهیم الخلیل معروفا عندهم معمولا به فیهم قد أنسته نفوسهم و ألفته قلوبهم و قد أمضاه الإسلام علی ما کان تقریبا إلی آخر عهد النبی فلم یکن تغییر وضعه أمرا هینا سهل القبول عندهم و لذلک قابلوه بالإنکار و کان ذلک غیر واقع فی نفوس کثیر منهم علی ما یظهر من الروایات، و لذلک اضطر النبی ص إلی أن یخطبهم فیبین لهم أن الحکم لله یحکم ما یشاء، و أنه حکم عام لا یستثنی فیه أحد من نبی أو أمة فهذا هو الموجب للتشدید الذی فی آخر الآیة بالأمر بالتقوی و التحذیر عن عقاب الله سبحانه.
قوله تعالی: الْحَجُّ أَشْهُرٌ مَعْلُوماتٌ فَمَنْ فَرَضَ فِیهِنَّ الْحَجَ إلی قوله: فِی الْحَجِ أی زمان الحج أشهر معلومات عند القوم و قد بینته السنة و هی: شوال و ذو القعدة و ذو الحجة.
و کون زمان الحج من ذی الحجة بعض هذا الشهر دون کله لا ینافی عده شهرا للحج فإنه من قبیل قولنا: زمان مجیئی إلیک یوم الجمعة مع أن المجی‌ء إنما هو فی بعضه 
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دون جمیعه.
و فی تکرار لفظ الحج ثلاث مرات فی الآیة علی أنه من قبیل وضع الظاهر موضع المضمر لطف الإیجاز فإن المراد بالحج الأول زمان الحج و بالحج الثانی نفس العمل و بالثالث زمانه و مکانه، و لو لا الإظهار لم یکن بد من إطناب غیر لازم کما قیل.
و فرض الحج جعله فرضا علی نفسه بالشروع فیه لقوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ الآیة، و الرفث کما مر مطلق التصریح بما یکنی عنه، و الفسوق هو الخروج عن الطاعة، و الجدال المراء فی الکلام، لکن السنة فسرت الرفث بالجماع، و الفسوق بالکذب، و الجدال بقول لا و الله و بلی و الله.
قوله تعالی: وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ یَعْلَمْهُ اللَّهُ تذکرة بأن الأعمال غیر غائبة عنه تعالی، و دعوة إلی التقوی لئلا یفقد المشتغل بطاعة الله روح الحضور و معنی العمل، و هذا دأب القرآن یبین أصول المعارف و یقص القصص و یذکر الشرائع و یشفع البیان فی جمیعها بالعظة و الوصیة لئلا یفارق العلم العمل، فإن العلم من غیر عمل لا قیمة له فی الإسلام، و لذلک ختم هذه الدعوة بقوله: و اتقونی یا أولی الألباب، بالعدول من الغیبة إلی التکلم الذی یدل علی کمال الاهتمام و الاقتراب و التعین.
قوله تعالی: لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَبْتَغُوا فَضْلًا مِنْ رَبِّکُمْ هو نظیر قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نُودِیَ لِلصَّلاةِ مِنْ یَوْمِ الْجُمُعَةِ فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ وَ ذَرُوا الْبَیْعَ» إلی أن قال: «فَإِذا قُضِیَتِ الصَّلاةُ فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ وَ ابْتَغُوا مِنْ فَضْلِ اللَّهِ:» الجمعة- 10 فبدل البیع بالابتغاء من فضل الله فهو هو، و لذلک فسرت السنة الابتغاء من الفضل فی هذه الآیة من البیع فدلت الآیة علی إباحة البیع أثناء الحج.
قوله تعالی: فَإِذا أَفَضْتُمْ مِنْ عَرَفاتٍ فَاذْکُرُوا اللَّهَ عِنْدَ الْمَشْعَرِ الْحَرامِ، الإفاضة هی الصدور عن المکان جماعة فهی تدل علی وقوف عرفات کما تدل علی الوقوف بالمشعر الحرام، و هی المزدلفة.
قوله تعالی: وَ اذْکُرُوهُ کَما هَداکُمْ «إلخ» أی و اذکروه ذکرا یماثل هدایته إیاکم و أنکم کنتم من قبل هدایته إیاکم لمن الضالین.
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قوله تعالی: ثُمَّ أَفِیضُوا مِنْ حَیْثُ أَفاضَ النَّاسُ ظاهره إیجاب الإفاضة علی ما کان من دأب الناس و إلحاق المخاطبین فی هذا الشأن بهم فینطبق علی ما نقل أن قریشا و حلفاءها و هم الحمس کانوا لا یقفون بعرفات بل بالمزدلفة و کانوا یقولون: نحن أهل حرم الله لا نفارق الحرم فأمرهم الله سبحانه بالإفاضه من حیث أفاض الناس و هو عرفات.
و علی هذا فذکر هذا الحکم بعد قوله: فَإِذا أَفَضْتُمْ مِنْ عَرَفاتٍ بثم الدالة علی التأخیر اعتبار للترتیب الذکری، و الکلام بمنزلة الاستدراک، و المعنی أن أحکام الحج هی التی ذکرت غیر أنه یجب علیکم فی الإفاضة أن تفیضوا من عرفات لا من المزدلفة، و ربما قیل: إن فی الآیتین تقدیما و تأخیرا فی التألیف، و الترتیب: ثُمَّ أَفِیضُوا مِنْ حَیْثُ أَفاضَ النَّاسُ فَإِذا أَفَضْتُمْ مِنْ عَرَفاتٍ 
قوله تعالی: فَإِذا قَضَیْتُمْ مَناسِکَکُمْ إلی قوله: ذِکْراً، دعوة إلی ذکر الله و البلاغ فیه بأن یذکره الناسک کذکره آباءه و أشد منه لأن نعمته فی حقه و هی نعمة الهدایة کما ذکره بقوله تعالی: «وَ اذْکُرُوهُ کَما هَداکُمْ أعظم من حق آبائه علیه، و قد قیل:
إن العرب کانت فی الجاهلیة إذا فرغت من الحج مکثت حینا فی منی فکانوا یتفاخرون بالآباء بالنظم و النثر فبدله الله تعالی من ذکره کذکرهم أو أشد من ذکرهم، و أو فی قوله أَوْ أَشَدَّ ذِکْراً، للإضراب فتفید معنی بل، و قد وصف الذکر بالشدة و هو أمر یقبل الشدة فی الکیفیة کما یقبل الکثرة فی الکمیة قال تعالی: «اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً:» الأحزاب- 41، و قال تعالی: «وَ الذَّاکِرِینَ اللَّهَ کَثِیراً:» الأحزاب- 35، فإن الذکر بحسب الحقیقة لیس مقصورا فی اللفظ، بل هو أمر یتعلق بالحضور القلبی و اللفظ حاک عنه، فیمکن أن یتصف بالکثرة من حیث الموارد بأن یذکر الله سبحانه فی غالب الحالات کما قال تعالی: «الَّذِینَ یَذْکُرُونَ اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً وَ عَلی جُنُوبِهِمْ:» آل عمران- 191، و أن یتصف بالشدة فی مورد من الموارد، و لما کان المورد المستفاد من قوله تعالی: فَإِذا قَضَیْتُمْ مَناسِکَکُمْ موردا یستوجب التلهی عنه تعالی و نسیانه کان الأنسب توصیف الذکر الذی أمر به فیه بالشدة دون الکثرة کما هو ظاهر.
قوله تعالی: فَمِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا «إلخ» تفریع علی قوله 
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تعالی: فَاذْکُرُوا اللَّهَ کَذِکْرِکُمْ آباءَکُمْ و الناس مطلق، فالمراد به أفراد الإنسان أعم من الکافر الذی لا یذکر إلا آباءه أی لا یبتغی إلا المفاخر الدنیویة و لا یطلب إلا الدنیا و لا شغل له بالآخرة، و من المؤمن الذی لا یرید إلا ما عند الله سبحانه، و لو أراد من الدنیا شیئا لم یرد إلا ما یرتضیه له ربه، و علی هذا فالمراد بالقول و الدعاء ما هو سؤال بلسان الحال دون المقال، و یکون معنی الآیة أن من الناس من لا یرید إلا الدنیا و لا نصیب له فی الآخرة و منهم من لا یرید إلا ما یرتضیه له ربه سواء فی الدنیا أو فی الآخرة و لهؤلاء نصیب فی الآخرة.
و من هنا یظهر: وجه ذکر الحسنة فی قول أهل الآخرة دون أهل الدنیا، و ذلک أن من یرید الدنیا لا یقیده بأن یکون حسنا عند الله سبحانه بل الدنیا و ما هو یتمتع به فی الحیاة الأرضیة کلها حسنة عنده موافقة لهوی نفسه، و هذا بخلاف من یرید ما عند الله سبحانه فإن ما فی الدنیا و ما فی الآخرة ینقسم عنده إلی حسنة و سیئة و لا یرید و لا یسأل ربه إلا الحسنة دون السیئة.
و المقابلة بین قوله: وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ و قوله: أُولئِکَ لَهُمْ نَصِیبٌ مِمَّا کَسَبُوا، تعطی أن أعمال الطائفة الأولی باطلة حابطة بخلاف الثانیة کما قال تعالی:
«وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً:» الفرقان- 23، و قال تعالی:
«وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَذْهَبْتُمْ طَیِّباتِکُمْ فِی حَیاتِکُمُ الدُّنْیا وَ اسْتَمْتَعْتُمْ بِها»: الأحقاف- 20 و قال تعالی: «فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً»: الکهف- 105.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ اسم من أسماء الله الحسنی، و إطلاقه یدل علی شموله للدنیا و الآخرة معا، فالحساب جار، کلما عمل عبد شیئا من الحسنات أو غیرها آتاه الله الجزاء جزاء وفاقا.
فالمحصل من معنی قوله: فَمِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ إلی آخر الآیات، أن اذکروا الله تعالی فإن الناس علی طائفتین: منهم من یرید الدنیا فلا یذکر غیرها و لا نصیب له فی الآخرة، و منهم من یرید ما عند الله مما یرتضیه له و له نصیب من الآخرة و الله سریع الحساب یسرع فی حساب ما یریده عبده فیعطیه کما یرید، فکونوا من أهل النصیب 
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بذکر الله و لا تکونوا ممن لا خلاق له بترکه ذکر ربه فتکونوا قانطین آیسین.
قوله تعالی: وَ اذْکُرُوا اللَّهَ فِی أَیَّامٍ مَعْدُوداتٍ الأیام المعدودات هی أیام التشریق و هی الیوم الحادی عشر و الثانی عشر و الثالث عشر من ذی الحجة، و الدلیل علی أن هذه الأیام بعد العشرة من ذی الحجة ذکر الحکم بعد الفراغ عن ذکر أعمال الحج، و الدلیل علی کونها ثلاثة أیام قوله تعالی: فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ «إلخ»، فإن التعجل فی یومین إنما یکون إذا کانت الأیام ثلاثة، یوم ینفر فیه، و یومان یتعجل فیهما فهی ثلاثة، و قد فسرت فی الروایات بذلک أیضا.
قوله تعالی: فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ وَ مَنْ تَأَخَّرَ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ لِمَنِ اتَّقی لا نافیة للجنس فقوله: لا إثم علیه فی الموضعین ینفی جنس الإثم عن الحاج و لم یقید بشی‌ء أصلا، و لو کان المراد لا إثم علیه فی التعجل أو فی التأخر لکان من اللازم تقییده به، فالمعنی أن من أتم عمل الحج فهو مغفور لا ذنب له سواء تعجل فی یومین أو تأخر، و من هنا یظهر: أن الآیة لیست فی مقام بیان التخییر بین التأخر و التعجل للناسک، بل المراد بیان کون الذنوب مغفورة للناسک علی أی حال.
و أما قوله: لِمَنِ اتَّقی فلیس بیانا للتعجل و التأخر و إلا لکان حق الکلام أن یقال: علی من اتقی، بل الظاهر أن قوله: لِمَنِ اتَّقی نظیر قوله تعالی: ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة، و المراد أن هذا الحکم لمن اتقی و أما من لم یتق فلیس له، و من اللازم أن یکون هذه التقوی تقوی مما نهی الله سبحانه عنه فی الحج و اختصه به فیئول المعنی أن الحکم إنما هو لمن اتقی تروک الإحرام أو بعضها أما من لم یتق فیجب أن یقیم بمنی و یذکر الله فی أیام معدودات، و قد ورد هذا المعنی فی بعض ما روی عن أئمة أهل البیت کما سیجی‌ء إن شاء الله.
قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ أمر بالتقوی فی خاتمة الکلام و تذکیر بالحشر و البعث فإن التقوی لا تتم و المعصیة لا تجتنب إلا مع ذکر یوم الجزاء، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ:» ص- 26.
و فی اختیار لفظ الحشر فی قوله تعالی: أَنَّکُمْ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ مع ما فی نسک 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 83
الحج من حشر الناس و جمعهم لطف ظاهر، و إشعار بأن الناسک ینبغی أن یذکر بهذا الجمع و الإفاضة یوما یحشر الله سبحانه الناس لا یغادر منهم أحدا.



(بحث روائی)

فی التهذیب، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ قال: هما مفروضان.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالوا*: سألناهما عن قوله: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ قالا: فإن تمام الحج أن لا یرفث و لا یفسق و لا یجادل.
و فی الکافی، عن الصادق (ع) فی حدیث قال*: یعنی بتمامهما أداءهما، و اتقاء ما یتقی المحرم فیهما.
أقول: و الروایات غیر منافیة لما قدمناه من معنی الإتمام فإن فرضهما و أداءهما هو إتمامهما.
و فی الکافی، عن الحلبی عن الصادق (ع) قال*: إن رسول الله ص حین حج حجة الإسلام خرج فی أربع بقین من ذی القعدة- حتی أتی الشجرة و صلی بها ثم قاد راحلته حتی أتی البیداء- فأحرم منها و أهل بالحج و ساق مائة بدنة و أحرم الناس کلهم بالحج- لا ینوون عمرة و لا یدرون ما المتعة، حتی إذا قدم رسول الله ص مکة- طاف بالبیت و طاف الناس معه ثم صلی رکعتین عند المقام و استلم الحجر، ثم قال: أبدأ بما بدأ الله عز و جل به فأتی الصفا فبدأ بها- ثم طاف بین الصفا و المروة سبعا، فلما قضی طوافه عند المروة- قام خطیبا و أمرهم أن یحلوا و یجعلوها عمرة، و هو شی‌ء أمر الله عز و جل به فأحل الناس، و قال رسول الله: لو کنت استقبلت من أمری ما استدبرت لفعلت کما أمرتکم، و لم یکن یستطیع من أجل الهدی الذی معه، إن الله عز و جل یقول: لا تَحْلِقُوا رُؤُسَکُمْ حَتَّی یَبْلُغَ الْهَدْیُ مَحِلَّهُ قال سراقة بن جعثم الکنانی: علمنا دیننا کأنا خلقنا الیوم، أ رأیت هذا الذی أمرتنا به لعامنا أو لکل عام؟ فقال 
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رسول الله ص: لا بل للأبد، و إن رجلا قام فقال: یا رسول الله نخرج حجاجا و رءوسنا تقطر من نسائنا؟ فقال رسول الله ص إنک لن تؤمن بها أبدا، قال: (ع):
و أقبل علی (ع) من الیمن حتی وافی الحج فوجد فاطمة قد أحلت- و وجد ریح الطیب فانطلق إلی رسول الله ص مستفتیا- فقال رسول الله ص: یا علی بأی شی‌ء أهللت؟
فقال بما أهل به النبی، فقال: لا تحل أنت- فأشرکه فی الهدی و جعل له سبعا و ثلاثین و نحر رسول الله ص ثلاثا و ستین- فنحرها بیده ثم أخذ من کل بدنة بضعة فجعلها فی قدر واحد- ثم أمر به فطبخ فأکل منه و حصا من المرق- و قال (ص) قد أکلنا الآن منه جمیعا- و المتعة خیر من القارن السائق و خیر من الحاج المفرد، قال: و سألته: لیلا أحرم رسول الله ص أم نهارا؟ فقال نهارا، فقلت: أی ساعة؟ قال: صلاة الظهر.
أقول: و قد روی هذا المعنی فی المجمع و غیره.
و فی التهذیب، عن الصادق (ع) قال*: دخلت العمرة فی الحج إلی یوم القیامة فمن تمتع بالعمرة إلی الحج فما استیسر من الهدی- فلیس لأحد إلا أن یتمتع لأن الله أنزل ذلک فی کتابه- و جرت به السنة من رسول الله ص.
و فی الکافی، أیضا عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ شاة.
و فی الکافی، أیضا عن الصادق (ع)*: فی المتمتع لا یجد الشاة، قال: یصوم قبل الترویة بیوم الترویة و یوم عرفة، قیل: فإنه قد قدم یوم الترویة؟ قال: یصوم ثلاثة أیام بعد التشریق، قیل: لم یقم علیه جماله؟ قال: یصوم یوم الحصبة و بعده یومین، قیل: و ما الحصبة؟ قال یوم نفرة، قیل یصوم و هو مسافر؟ قال: نعم أ لیس هو یوم عرفة مسافرا؟ إنا أهل بیت نقول بذلک، یقول الله تعالی: فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ فِی الْحَجِّ، یقول: فی ذی الحجة.
و روی الشیخ عن الصادق (ع) قال: ما دون المواقیت إلی مکة فهو حاضری المسجد الحرام، و لیس له متعة.
أقول: یعنی أن ما دون المواقیت فساکنه یصدق علیه أنه من حاضری المسجد الحرام و لیس له متعة، و الروایات فی هذه المعانی کثیرة من طرق أئمة أهل البیت.
و فی الکافی، عن الباقر (ع)*: فی قوله تعالی: الْحَجُّ أَشْهُرٌ مَعْلُوماتٌ قال:
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الحج أشهر معلومات- شوال و ذو القعدة و ذو الحجة لیس لأحد أن یحج فیما سواهن.
و فیه، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: فَمَنْ فَرَضَ فِیهِنَ «إلخ»، الفرض التلبیة و الإشعار و التقلید- فأی ذلک فعل فقد فرض الحج.
و فی الکافی، عنه (ع): فی قوله تعالی: فَلا رَفَثَ «إلخ»، الرفث الجماع، و الفسوق الکذب و السباب، و الجدال قول الرجل: لا و الله و بلی و الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: لا جناح علیکم أن تبتغوا فضلا من ربکم الآیة یعنی الرزق- فإذا أحل الرجل من إحرامه و قضی فلیشتر و لیبع فی الموسم.
أقول: و یقال: إنهم کانوا یتأثمون بالتجارة فی الحج فرفع الله ذلک بالآیة.
و فی المجمع، و قیل: معناه لا جناح علیکم أن تطلبوا المغفرة من ربکم، رواه جابر عن أبی جعفر (ع).
أقول: و فیه تمسک بإطلاق الفضل و تطبیقه بأفضل الأفراد.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: ثُمَّ أَفِیضُوا مِنْ حَیْثُ أَفاضَ النَّاسُ الآیة، قال: إن أهل الحرم کانوا یقفون علی المشعر الحرام و یقف الناس بعرفة- و لا یفیضون حتی یطلع علیهم أهل عرفة، و کان رجل یکنی أبا سیار و کان له حمار فاره، و کان یسبق أهل عرفة، فإذا طلع علیهم قالوا: هذا أبو سیار- ثم أفاضوا فأمرهم الله أن یقفوا بعرفة و أن یفیضوا منه.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ حَسَنَةً، قال: رضوان الله و الجنة فی الآخرة، و السعة فی الرزق و حسن الخلق فی الدنیا.
و عنه (ع) قال: رضوان الله و التوسعة فی المعیشة و حسن الصحبة، و فی الآخرة الجنة.
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و عن علی (ع): فی الدنیا المرأة الصالحة، و فی الآخرة الحوراء، و عذاب النار امرأة السوء.
أقول: و الروایات من قبیل عد المصداق و الآیة مطلقة، و لما کان رضوان الله تعالی مما یمکن حصوله فی الدنیا و ظهوره التام فی الآخرة صح أن یعد من حسنات الدنیا کما فی الروایة الأولی أو الآخرة کما فی الروایة الثانیة.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ اذْکُرُوا اللَّهَ فِی أَیَّامٍ مَعْدُوداتٍ الآیة، قال: و هی أیام التشریق، و کانوا إذا أقاموا بمنی بعد النحر تفاخروا- فقال الرجل منهم: کان أبی یفعل کذا و کذا، فقال الله جل شأنه: فَإِذا قَضَیْتُمْ مَناسِکَکُمْ فَاذْکُرُوا اللَّهَ کَذِکْرِکُمْ آباءَکُمْ أَوْ أَشَدَّ ذِکْراً، قال: و التکبیر: الله أکبر، الله أکبر، لا إله إلا الله و الله أکبر و لله الحمد، الله أکبر علی ما هدانا، الله أکبر علی ما رزقنا من بهیمة الأنعام.
و فیه، عنه (ع) قال: و التکبیر فی أیام التشریق من صلاة الظهر یوم النحر إلی صلاة الفجر من الیوم الثالث، و فی الأمصار یکبر عقیب عشر صلوات.
و فی الفقیه،: فی قوله تعالی: فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ وَ مَنْ تَأَخَّرَ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ الآیة، سئل الصادق (ع) فی هذه الآیة فقال: لیس هو علی أن ذلک واسع إن شاء صنع ذا، لکنه یرجع مغفورا له لا ذنب له.
و فی تفسیر العیاشی، عنه (ع) قال*: یرجع مغفورا له لا ذنب له لمن اتقی.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: لِمَنِ اتَّقی الآیة، قال: یتقی الصید حتی ینفر أهل منی.
و عن الباقر (ع)*: لمن اتقی الرفث و الفسوق و الجدال و ما حرم الله فی إحرامه.
و عنه أیضا: لمن اتقی الله عز و جل.
و عن الصادق (ع)*: لمن اتقی الکبائر.
أقول: قد عرفت ما یدل علیه الآیة، و یمکن التمسک بعموم التقوی کما فی 
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الروایتین الأخیرتین.



(بحث روائی آخر) [فی متعة الحج و عموم تشریعها.]

فی الدر المنثور، أخرج البخاری و البیهقی عن ابن عباس"*: أنه سئل عن متعة الحج فقال أهل المهاجرون و الأنصار و أزواج النبی ص فی حجة الوداع- و أهللنا فلما قدمنا مکة، قال رسول الله ص*: اجعلوا إهلالکم بالحج عمرة إلا من قلد الهدی- فطفنا بالبیت و بالصفا و المروة و أتینا النساء و لبسنا الثیاب، و قال: من قلد الهدی فإنه لا یحل حتی یبلغ الهدی- ثم أمرنا عشیة الترویة أن نهل بالحج، فإذا فرغنا من المناسک جئنا فطفنا بالبیت و بالصفا و المروة- و قد تم حجنا و علینا الهدی کما قال الله: فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ فِی الْحَجِّ وَ سَبْعَةٍ إِذا رَجَعْتُمْ إلی أمصارکم و الشاة تجزی فجمعوا نسکین فی عام بین الحج و العمرة- فإن الله أنزله فی کتابه و سنة نبیه و أباحه للناس غیر أهل مکة، قال الله تعالی: ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ و أشهر الحج التی ذکر الله: شوال و ذو القعدة و ذو الحجة، فمن تمتع فی هذه الأشهر فعلیه دم أو صوم، و الرفث الجماع، و الفسوق المعاصی، و الجدال المراء.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج البخاری و مسلم عن ابن عمر، قال"*: تمتع رسول الله فی حجة الوداع بالعمرة إلی الحج و أهدی- فساق معه الهدی من ذی الحلیفة، و بدأ رسول الله فأهل بالعمرة- ثم أهل بالحج فتمتع الناس مع النبی ص بالعمرة إلی الحج فکان من الناس من أهدی فساق الهدی و منهم من لم یهد، فلما قدم النبی ص مکة قال للناس: من کان منکم أهدی فإنه لا یحل لشی‌ء حرم منه حتی یقضی حجه- و من لم یکن أهدی فلیطف بالبیت، و بالصفا و المروة- و لیقصر و لیحلل ثم لیهل بالحج فمن لم یجد هدیا- فلیصم ثلاثة أیام فی الحج و سبعة إذا رجع إلی أهله.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج الحاکم و صححه من طریق مجاهد و عطاء عن جابر:
قال"*: کثرت القالة من الناس فخرجنا حجاجا- حتی إذا لم یکن بیننا و بین أن نحل إلا لیال قلائل أمرنا بالإحلال، قلنا: أ یروح أحدنا إلی عرفة و فرجه یقطر منیا؟ فبلغ ذلک رسول الله فقام خطیبا فقال: أ بالله تعلمون أیها الناس؟ فأنا و الله أعلمکم بالله 
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و أتقاکم له و لو استقبلت من أمری ما استدبرت ما سقت هدیا- و لحللت کما أحلوا، فمن لم یکن معه هدی فلیصم ثلاثة أیام فی الحج و سبعة إذا رجع إلی أهله، و من وجد هدیا فلینحر فکنا ننحر الجزور عن سبعة، قال عطاء: قال ابن عباس: أن رسول الله ص قسم یومئذ فی أصحابه غنما- فأصاب سعد بن أبی وقاص تیس فذبحه عن نفسه.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم عن عمران بن حصین قال"*: نزلت آیة المتعة فی کتاب الله و فعلناها مع رسول الله ص- ثم لم ینزل آیة تنسخ آیة متعة الحج و لم ینه عنه حتی مات، قال رجل برأیه ما شاء.
أقول: و قد رویت الروایة بألفاظ أخری قریبة المعنی مما نقله فی الدر المنثور.
و فی صحیح مسلم، و مسند أحمد، و سنن النسائی، عن مطرف، قال"*: بعث إلی عمران بن حصین فی مرضه الذی توفی فیه- فقال: إنی کنت محدثک بأحادیث لعل الله أن ینفعک بها بعدی- فإن عشت فاکتم علی و إن مت فحدث بها عنی- إنی قد سلم علی و أعلم أن نبی الله ص قد جمع بین حج و عمرة- ثم لم ینزل فیها کتاب الله و لم ینه عنه نبی الله، قال رجل فیها برأیه ما شاء.
و
فی صحیح الترمذی، أیضا و زاد المعاد، لابن القیم": سئل عبد الله بن عمر عن متعة الحج، قال: هی حلال فقال له السائل: إن أباک قد نهی عنها- فقال: أ رأیت إن کان أبی نهی و صنعها رسول الله ص- أ أمر أبی تتبع أم أمر رسول الله ص- فقال الرجل: بل أمر رسول الله ص فقال لقد صنعها رسول الله ص.
و فی صحیح الترمذی، و سنن النسائی، و سنن البیهقی، و موطأ مالک، و کتاب الأم للشافعی، عن محمد بن عبد الله"*: أنه سمع سعد بن أبی وقاص و الضحاک بن قیس عام حج معاویة بن أبی سفیان- و هما یذکران التمتع بالعمرة إلی الحج- فقال الضحاک: لا یصنع ذلک إلا من جهل أمر الله، فقال سعد بئسما قلت یا بن أخی، قال الضحاک: فإن عمر بن الخطاب نهی عن ذلک- قال سعد: قد صنعها رسول الله و صنعناها معه.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و النسائی عن أبی موسی، قال"*: قدمت علی رسول الله ص و هو بالبطحاء- فقال (ص): أهللت؟ قلت: أهللت بإهلال النبی ص، قال: هل سقت من هدی؟ قلت: لا، قال: طف بالبیت و بالصفا و المروة
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ثم حل فطفت بالبیت، و بالصفا و المروة، ثم أتیت امرأة من قومی فمشطتنی رأسی و غسلت رأسی- فکنت أفتی الناس فی إمارة أبی بکر و إمارة عمر- فإنی لقائم بالموسم إذ جاءنی رجل- فقال: إنک لا تدری ما أحدث أمیر المؤمنین فی شأن النسک- فقلت:
أیها الناس من کنا أفتیناه بشی‌ء فلیتئد- فهذا أمیر المؤمنین قادم علیکم فیه فأتموا فلما قدم قلت: ما ذا الذی أحدثت فی شأن النسک؟ قال: أن نأخذ بکتاب الله فإن الله قال:
وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ و أن نأخذ بسنة نبینا (ص) لم یحل حتی نحر الهدی.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج مسلم عن أبی نضرة، قال"*: کان ابن عباس یأمر بالمتعة و کان ابن الزبیر ینهی عنها- فذکر ذلک لجابر بن عبد الله فقال: علی یدی دار الحدیث تمتعنا مع رسول الله ص- فلما قام عمر قال: إن الله کان یحل لرسول الله ما شاء مما شاء- و إن القرآن نزل منازله فأتموا الحج و العمرة- کما أمرکم الله و افصلوا حجکم من عمرتکم- فإنه أتم لحجکم و أتم لعمرتکم.
و فی مسند أحمد، عن أبی موسی أن عمر قال"*: هی سنة رسول الله ص یعنی المتعة- و لکنی أخشی أن یعرسوا بهن تحت الأراک- ثم یروحوا بهن حجاجا.
و فی جمع الجوامع للسیوطی، عن سعید بن المسیب"*: أن عمر بن الخطاب نهی عن المتعة فی أشهر الحج- و قال: فعلتها مع رسول الله ص و أنا أنهی عنها- و ذلک أن أحدکم یأتی من أفق من الآفاق شعثا نصبا معتمرا فی أشهر الحج- و إنما شعثه و نصبه و تلبیته فی عمرته- ثم یقدم فیطوف بالبیت و یحل و یلبس و یتطیب و یقع علی أهله إن کانوا معه- حتی إذا کان یوم الترویة أهل بالحج و خرج إلی منی یلبی بحجه- لا شعث فیها و لا نصب و لا تلبیة إلا یوما و الحج أفضل من العمرة، لو خلینا بینهم و بین هذا لعانقوهن تحت الأراک مع أن أهل البیت لیس لهم ضرع و لا زرع- و إنما ربیعهم فیمن یطرأ علیهم.
و فی سنن البیهقی، عن مسلم عن أبی نضرة عن جابر، قال"*: قلت: إن ابن الزبیر ینهی عن المتعة و ابن عباس یأمر به، قال علی یدی جری الحدیث، تمتعنا مع رسول الله ص و مع أبی بکر فلما ولی عمر خطب الناس، فقال: إن رسول الله ص هذا الرسول و القرآن هذا القرآن- و أنهما کانتا متعتین علی عهد رسول الله ص و أنا أنهی عنهما و أعاقب علیهما- إحداهما متعة النساء و لا أقدر علی رجل تزوج امرأة إلی أجل- إلا
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غیبته بالحجارة و الأخری متعة الحج.
و فی سنن النسائی، عن ابن عباس قال: سمعت عمر یقول"*: و الله إنی لأنهاکم عن المتعة- و إنها لفی کتاب الله و لقد فعلها رسول الله ص، یعنی العمرة فی الحج.
و فی الدر المنثور، أخرج مسلم عن عبد الله بن شقیق، قال"*: کان عثمان ینهی عن المتعة و کان علی یأمر بها- فقال عثمان لعلی کلمة فقال علی (ع): لقد علمت أنا تمتعنا مع رسول الله ص، قال: و لکنا کنا خائفین.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن أبی شیبة و مسلم عن أبی ذر"*: کانت المتعة فی الحج لأصحاب محمد ص خاصة.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج مسلم عن أبی ذر قال"*: لا تصلح المتعتان إلا لنا خاصة یعنی متعة النساء و متعة الحج.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة جدا لکنا اقتصرنا منها علی ما له دخل فی غرضنا و هو البحث التفسیری عن نهیه، فإن هذا النهی ربما یبحث فیه من جهة کون ناهیه محقا أو معذورا فیه و عدم کونه کذلک، و هو بحث کلامی خارج عن غرضنا فی هذا الکتاب.
و ربما یبحث فیه من جهة اشتمال الروایات علی الاستدلال علی هذا المعنی بما له تعلق بالکتاب أو السنة فترتبط بدلالة ظاهر الکتاب و السنة، و هو سنخ بحثنا فی هذا الکتاب.
فنقول: أما الاستدلال علی النهی عن التمتع بأنه هو الذی یدل علیه قوله تعالی وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ الآیة و أن التمتع مما کان مختصا برسول الله ص کما یدل علیه ما
فی روایة أبی نضرة عن جابر"*: أن الله کان یحل لرسوله ما شاء مما شاء- و أن القرآن قد نزل منازله فأتموا الحج و العمرة کما أمرکم الله 
، فقد عرفت: أن قوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ الآیة لا یدل علی أزید من وجوب إتمام الحج و العمرة بعد فرضهما.
و الدلیل علیه قوله تعالی: فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ «إلخ»، و أما کون الآیة دالة علی الإتمام بمعنی فصل العمرة من الحج، و أن عدم الفصل کان أمرا خاصا برسول الله ص خاصة، أو به و بمن معه فی تلک الحجة (حجة الوداع) فدون إثباته خرط القتاد.
و فیه مع ذلک اعتراف بأن التمتع کان سنة رسول الله ص کما فی روایة النسائی عن ابن عباس من قوله و الله إنی لأنهاکم عن المتعة إلی قوله: و لقد فعلها
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رسول الله ص.
و أما الاستدلال علیه بأن فی النهی أخذا بالکتاب أو السنة کما فی روایة أبی موسی من قوله: إن نأخذ بکتاب الله فإن الله قال: و أتموا الحج و العمرة لله و إن نأخذ بسنة نبینا لم یحل حتی نحر الهدی انتهی، فقد عرفت أن الکتاب یدل علی خلافه، و أما إن ترک التمتع سنة النبی ص لکونه لم یحل حتی نحر الهدی ففیه:
أولا: أنه مناقض لما نص به نفسه علی ما یثبته الروایات الأخر التی مر بعضها آنفا.
و ثانیا: أن الروایات ناصة علی أن رسول الله ص صنعها، و أنه (ص) أهل بالعمرة و أهل ثانیا بالحج، و أنه خطب و قال: أ بالله تعلمون أیها الناس، و من عجیب الدعوی فی هذا المقام ما ادعاه ابن تیمیة أن حج رسول الله ص کان حج قران و أن المتعة کانت تطلق علی حج القران!.
و ثالثا: أن مجرد عدم حلق الرأس حتی یبلغ الهدی محله لیس إحراما للحج و لا یثبت به ذلک، و الآیة أیضا تدل علی أن سائق الهدی الذی حکمه عدم الحلق، إذا لم یکن أهله حاضری المسجد الحرام فهو متمتع لا محالة.
و رابعا: هب أن رسول الله ص أتی بغیر التمتع لکنه أمر جمیع أصحابه و من معه بالتمتع، و کیف یمکن أن یعد ما شأنه هذا سنته؟ و هل یمکن أن یتحقق أمر خص به رسول الله نفسه و یأمر أمته بغیره و ینزل به الکتاب ثم یکون بعد سنة متبعة بین الناس؟!.
و أما الاستدلال علیه بأن التمتع یوجب هیئة لا تلائم وضع الحاج و یورده مورد الاستلذاذ بإتیان النساء و استعمال الطیب و لبس الفاخر من الثیاب کما یدل علیه ما
فی روایة أحمد عن أبی موسی"*: من قوله: و لکنی أخشی أن یعرسوا بهن تحت الأراک- ثم یروحوا بهن حجاجا
انتهی، و کما
فی بعض الروایات": قد علمت أن النبی ص فعله و أصحابه- و لکنی کرهت أن یعرسوا بهن فی الأراک- ثم یروحون فی الحج تقطر رءوسهم 
انتهی، ففیه أنه اجتهاد فی مقابل النص و قد نص الله و رسوله علی الحکم، و الله و رسوله أعلم بأن هذا الحکم یمکن أن یؤدی إلی ما کان یخشاه و یکرهه! و من أعجب 
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الأمر أن الآیة التی تشرع هذا الحکم یأتی فی بیانها بعین المعنی الذی أظهر أنه یخشاه و یکرهه فقد قال تعالی: فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ فهل التمتع إلا استیفاء الحظ من المتاع و الالتذاذ بطیبات النکاح و اللباس و غیرهما؟ و هو الذی کان یخشاه و یکرهه!.
و أعجب منه: أن الأصحاب قد اعترضوا علی الله و رسوله حین نزول الآیة! و أمر النبی ص بالتمتع بعین ما جعله سببا للنهی حین قالوا کما
فی روایة الدر المنثور، عن الحاکم عن جابر قلنا"*: أ یروح أحدنا إلی عرفة و فرجه یقطر منیا انتهی- فبلغ ذلک النبی ص- فقام خطیبا و رد علیهم قولهم و أمرهم ثانیا بالتمتع- کما فرضه علیهم أولا.
و أما الاستدلال علیه بأن التمتع یوجب تعطل أسواق مکة کما
فی روایة السیوطی، عن سعید بن المسیب"*: من قوله: مع أن أهل البیت لیس لهم ضرع و لا زرع- و إنما ربیعهم فیمن یطرأ علیهم 
انتهی.
ففیه أیضا: أنه اجتهاد فی مقابل النص، علی أن الله سبحانه یرد علیه فی نظیر المسألة بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا وَ إِنْ خِفْتُمْ عَیْلَةً فَسَوْفَ یُغْنِیکُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ إِنْ شاءَ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ:» التوبة- 28.
و أما الاستدلال علیه بأن تشریع التمتع لمکان الخوف فلا تمتع فی غیر حال الخوف کما
فی روایة الدر المنثور، عن مسلم عن عبد الله بن شقیق"*: من قول عثمان لعلی (ع) و لکنا کنا خائفین 
انتهی، و قد روی نظیره عن ابن الزبیر کما
رواه فی الدر المنثور، قال أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و ابن المنذر عن ابن الزبیر أنه خطب فقال"*: یا أیها الناس و الله ما التمتع بالعمرة إلی الحج کما تصنعون، إنما التمتع أن یهل الرجل بالحج فیحضره عدو أو مرض أو کسر، أو یحبسه أمر حتی یذهب أیام الحج- فیقدم فیجعلها عمرة فیتمتع تحلة إلی العام المقبل- ثم یحج و یهدی هدیا فهذا التمتع بالعمرة إلی الحج 
الحدیث.
ففیه: أن الآیة مطلقة تشمل الخائف و غیره فقد عرفت أن الجملة الدالة علی تشریع حکم التمتع هی قوله تعالی: ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة دون 
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قوله تعالی: فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ الآیة.
علی أن جمیع الروایات ناصة فی أن النبی ص أتی بحجه تمتعا، و أنه أهل بإهلالین للعمرة و الحج.
و أما الاستدلال علیه: بأن التمتع کان مختصا بأصحاب النبی ص کما فی روایتی الدر المنثور، عن أبی ذر، فإن کان المراد ما ذکر من استدلال عثمان و ابن الزبیر فقد عرفت جوابه، و إن کان المراد أنه کان حکما خاصا لأصحاب النبی لا یشمل غیرهم، ففیه أنه مدفوع بإطلاق قوله تعالی: ذلِکَ لِمَنْ لَمْ یَکُنْ أَهْلُهُ حاضِرِی الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة.
علی أن إنکار بعض أصحاب النبی ص لذلک الحکم و ترکهم له کعمر و عثمان و ابن الزبیر و أبی موسی و معاویة (و روی أن منهم أبا بکر) ینافی ذلک.! و أما الاستدلال علیه بالولایة و أنه إنما نهی عنه بحق ولایته الأمر و قد فرض الله طاعة أولی الأمر إذ قال «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» الآیة أ: لنساء- 54، ففیه أن الولایة التی جعلها القرآن لأهلها لا یشمل المورد.
بیان ذلک: أن الآیات قد تکاثرت علی وجوب اتباع ما أنزله الله علی رسوله کقوله تعالی: «اتَّبِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ:» الأعراف- 3، و ما بینه رسول الله مما شرعه هو بإذن الله تعالی کما یلوح من قوله تعالی: «وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»: التوبة- 29 و قوله تعالی: «ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا:»: الحشر- 7، فالمراد بالإیتاء الأمر بقرینة مقابلته بقوله: و ما نهیکم عنه، فیجب إطاعة الله و رسوله بامتثال الأوامر و انتهاء النواهی، و کذلک الحکم و القضاء کما قال تعالی: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ:» المائدة- 45، و فی موضع آخر «فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ:» المائدة- 47، و فی موضع آخر «فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ:» المائدة- 44، و قال تعالی: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا مُبِیناً:»: الأحزاب- 36، و قال: «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ:» القصص- 68، فإن المراد بالاختیار هو القضاء و التشریع أو ما یعم ذلک، و قد نص القرآن علی أنه 
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کتاب غیر منسوخ و أن الأحکام باقیة علی ما هی علیها إلی یوم القیامة، قال تعالی:
«وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ:» فصلت- 42، فالآیة مطلقة تشمل نسخ الحکم فما شرعه الله و رسوله أو قضی به الله و رسوله یجب اتباعه علی الأمة، أولی الأمر فمن دونهم.
و من هنا یظهر: أن قوله تعالی: (أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ إنما یجعل لأولی الأمر حق الطاعة فی غیر الأحکام فهم و من دونهم من الأمة سواء فی أنه یجب علیهم التحفظ لأحکام الله و رسوله بل هو علیهم أوجب، فالذی یجب فیه طاعة أولی الأمر إنما هو ما یأمرون به و ینهون عنه فیما یرون صلاح الأمة فیه، من فعل أو ترک مع حفظ حکم الله فی الواقعة.
فکما أن الواحد من الناس له أن یتغذی یوم کذا أو لا یتغذی مع جواز الأکل له من مال نفسه و له أن یبیع و یشتری یوم کذا أو یمسک عنه مع کون البیع حلالا، و له أن یترافع إلی الحاکم إذا نازعه أحد فی ملکه، و له أن یعرض عن الدفاع مع جواز الترافع، کل ذلک إذا رأی صلاح نفسه فی ذلک مع بقاء الأحکام علی حالها، و لیس له أن یشرب الخمر، و لا له أن یأخذ الربا، و لا له أن یغصب مال غیره بإبطال ملکه و إن رأی صلاح نفسه فی ذلک لأن ذلک کله یزاحم حکم الله تعالی، هذا کله فی التصرف الشخصی، کذلک ولی الأمر له أن یتصرف فی الأمور العامة علی طبق المصالح الکلیة مع حفظ الأحکام الإلهیة علی ما هی علیها، فیدافع عن ثغور الإسلام حینا، و یمسک عن ذلک حینا، علی حسب ما یشخصه من المصالح العامة، أو یأمر بالتعطیل العمومی أو الإنفاق العمومی یوما إلی غیر ذلک بحسب ما یراه من المصلحة.
و بالجملة کل ما للواحد من المسلمین أن یتصرف فیه بحسب صلاح شخصه مع التحفظ علی حکم الله سبحانه فی الواقعة فلوالی الأمر من قبل رسول الله ص أن یتصرف فیه بحسب الصلاح العام العائد إلی حال المسلمین مع التحفظ بحکم الله سبحانه فی الواقعة.
و لو جاز لولی الأمر أن یتصرف فی الحکم التشریعی تکلیفا أو وضعا بحسب ما یراه من صلاح الوقت لم یقم حکم علی ساق، و لم یکن لاستمرار الشریعة إلی یوم القیامة
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معنی البتة، فما الفرق بین أن یقول قائل: إن حکم التمتع من طیبات الحیاة لا یلائم هیئة النسک و العبادة من الناسک فیلزم ترکه، و بین أن یقول القائل: إن إباحة الاسترقاق لا تناسب وضع الدنیا الحاضرة القاضیة بالحریة العامة فیلزم إهمالها، أو إن إجراء الحدود مما لا تهضمه الإنسانیة الراقیة الیوم، و القوانین الجاریة فی العالم الیوم لا تقبله فیجب تعطیله؟! و قد یفهم هذا المعنی من بعض الروایات فی الباب کما
فی الدر المنثور،: أخرج إسحاق بن راعویه فی مسنده، و أحمد عن الحسن"*: أن عمر بن الخطاب هم أن ینهی عن متعة الحج- فقام إلیه أبی بن کعب، فقال: لیس ذلک لک- قد نزل بها کتاب الله و اعتمرنا مع رسول الله ص فنزل عمر.
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اشارة

وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُعْجِبُکَ قَوْلُهُ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یُشْهِدُ اللَّهَ عَلی ما فِی قَلْبِهِ وَ هُوَ أَلَدُّ الْخِصامِ (204) وَ إِذا تَوَلَّی سَعی فِی الْأَرْضِ لِیُفْسِدَ فِیها وَ یُهْلِکَ الْحَرْثَ وَ النَّسْلَ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الْفَسادَ (205) وَ إِذا قِیلَ لَهُ اتَّقِ اللَّهَ أَخَذَتْهُ الْعِزَّةُ بِالْإِثْمِ فَحَسْبُهُ جَهَنَّمُ وَ لَبِئْسَ الْمِهادُ (206) وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی نَفْسَهُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ (207)



(بیان)

تشتمل الآیات علی تقسیم آخر للناس من حیث نتائج صفاتهم کما أن الآیات السابقة أعنی قوله تعالی: فَمِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا «إلخ»، تشتمل علی تقسیم لهم غیر أن تلک الآیات تقسمهم من حیث طلب الدنیا أو الآخرة، و هذه الآیات تقسمهم من حیث النفاق و الخلوص فی الإیمان فمناسبة الآیات مع آیات حج التمتع ظاهرة.
قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُعْجِبُکَ قَوْلُهُ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا «إلخ»، أعجبه الشی‌ء-
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أی راقه و سره، و قوله: فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا، متعلق بقوله: یُعْجِبُکَ أی إن الإعجاب فی الدنیا من جهة أن هذه الحیاة نوع حیاة لا تحکم إلا علی الظاهر، و أما الباطن و السریرة فتحت الستر و وراء الحجاب، لا یشاهده الإنسان و هو متعلق الحیاة بالدنیا إلا أن یستکشف شیئا من أمر الباطن من طریق الآثار و یناسبه ما یتلوه: من قوله تعالی: وَ یُشْهِدُ اللَّهَ عَلی ما فِی قَلْبِهِ و المعنی أنه یتکلم بما یعجبک کلامه، من ما یشیر به إلی رعایة جانب الحق، و العنایة بصلاح الخلق، و تقدم الدین و الأمة و هو أشد الخصماء للحق خصومة و قوله: أَلَدُّ، أفعل التفضیل من لد لدودا إذا اشتد خصومة، و الخصام جمع خصم کصعب و صعاب و کعب و کعاب، و قیل: الخصام مصدر، و معنی ألد الخصام أشد خصومة.
قوله تعالی: وَ إِذا تَوَلَّی سَعی فِی الْأَرْضِ لِیُفْسِدَ فِیها «إلخ»، التولی هو تملک الولایة و السلطان، و یؤیده قوله تعالی فی الآیة التالیة: أَخَذَتْهُ الْعِزَّةُ بِالْإِثْمِ الدال علی أن له عزة مکتسبة بالإثم الذی یأثم به قلبه غیر الموافق للسانه، و السعی هو العمل و الإسراع فی المشی، فالمعنی و إذا تمکن هذا المنافق الشدید الخصومة من العمل و أوتی سلطانا و تولی أمر الناس سعی فی الأرض لیفسد فیها، و یمکن أن یکون التولی بمعنی الإعراض عن المخاطبة و المواجهة، أی إذا خرج من عندک کانت غیبته مخالفة لحضوره، و تبدل ما کان یظهره من طلب الصلاح و الخیر إلی السعی فی الأرض لأجل الفساد و الإفساد.
قوله تعالی: وَ یُهْلِکَ الْحَرْثَ وَ النَّسْلَ ظاهره أنه بیان لقوله تعالی: لِیُفْسِدَ فِیها أی یفسد فیها بإهلاک الحرث و النسل، و لما کان قوام النوع الإنسانی من حیث الحیاة و البقاء بالتغذی و التولید فهما الرکنان القویمان اللذان لا غناء عنهما للنوع فی حال:
أما التولید فظاهر، و أما التغذی فإنما یرکن الإنسان فیه إلی الحیوان و النبات، و الحیوان یرکن إلی النبات، فالنبات هو الأصل و یستحفظ بالحرث و هو تربیة النبات، فلذلک علق الفساد علی الحرث و النسل فالمعنی أنه یفسد فی الأرض بإفناء الإنسان و إبادة هذا النوع بإهلاک الحرث و النسل.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الْفَسادَ المراد، بالفساد لیس ما هو فساد فی الکون 
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و الوجود (الفساد التکوینی) فإن النشأة نشأة الکون و الفساد، و عالم التنازع فی البقاء و لا کون إلا بفساد، و لا حیاة إلا بموت، و هما متعانقان فی هذا الوجود الطبیعی فی النشأة الطبیعیة، و حاشا أن یبغض الله سبحانه ما هو مقدره و قاضیه.
و إنما هو الفساد المتعلق بالتشریع فإن الله إنما شرع ما شرعه من الدین لیصلح به أعمال عباده فیصلح أخلاقهم و ملکات نفوسهم فیعتدل بذلک حال الإنسانیة و الجامعة البشریة، و عند ذلک تسعد حیاتهم فی الدنیا و حیاتهم فی الآخرة علی ما سیجی‌ء بیانه فی قوله تعالی: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً.
فهذا الذی یخالف ظاهر قوله باطن قلبه إذا سعی فی الأرض بالفساد فإنما یفسد بما ظاهره الإصلاح بتحریف الکلمة عن موضعها، و تغییر حکم الله عما هو علیه، و التصرف فی التعالیم الدینیة، بما یؤدی إلی فساد الأخلاق و اختلاف الکلمة، و فی ذلک موت الدین، و فناء الإنسانیة، و فساد الدنیا، و قد صدق هذه الآیات ما جری علیه التاریخ من ولایة رجال و رکوبهم أکتاف هذه الأمة الإسلامیة، و تصرفهم فی أمر الدین و الدنیا بما لم یستعقب للدین إلا وبالا، و للمسلمین إلا انحطاطا، و للأمة إلا اختلافا، فلم یلبث الدین حتی صار لعبة لکل لاعب، و لا الإنسانیة إلا خطفة لکل خاطف، فنتیجة هذا السعی فساد الأرض، و ذلک بهلاک الدین أولا، و هلاک الإنسانیة ثانیا، و لهذا فسر قوله و یهلک الحرث و النسل فی بعض الروایات بهلاک الدین و الإنسانیة کما سیأتی إن شاء الله.
قوله تعالی: وَ إِذا قِیلَ لَهُ اتَّقِ اللَّهَ أَخَذَتْهُ الْعِزَّةُ بِالْإِثْمِ فَحَسْبُهُ جَهَنَّمُ وَ لَبِئْسَ الْمِهادُ، العزة معروفة، و المهاد الوطاء، و الظاهر أن قوله: بِالْإِثْمِ متعلق بالعزة، و المعنی أنه إذا أمر بتقوی الله أخذته العزة الظاهرة التی اکتسبها بالإثم و النفاق المستبطن فی نفسه، و ذلک أن العزة المطلقة إنما هی من الله سبحانه کما قال تعالی: «تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ:» آل عمران- 26 و قال تعالی: «وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ:»، المنافقین- 8 و قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً:» النساء- 139.
و حاشا أن ینسب تعالی شیئا إلی نفسه و یختصه بإعطائه ثم یستعقب إثما أو شرا فهذه العزة إنما هی عزة یحسبها الجاهل بحقیقة الأمر عزة بحسب ظاهر الحیاة الدنیا
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لا عزة حقیقیة أعطاها الله سبحانه لصاحبها.
و من هنا یظهر أن قوله: بِالْإِثْمِ لیس متعلقا بقوله: أَخَذَتْهُ بأن یکون الباء للتعدیة، و المعنی حملته العزة علی الإثم و رد الأمر بالتقوی، و تجیبه الأمر بما یسوؤه من القول، أو یکون الباء للسببیة، و المعنی ظهرت فیه العزة و المناعة بسبب الإثم الذی اکتسبه، و ذلک أن إطلاق العزة علی هذه الحالة النفسانیة و تسمیته بالعزة یستلزم إمضاءها و التصدیق منه تعالی بأنها عزة حقیقیة و لیست بها، بخلاف ما لو سمیت عزة بالإثم.
و أما قوله تعالی: «بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ فَنادَوْا وَ لاتَ حِینَ مَناصٍ:»: ص- 2 فلیس من قبیل التسمیة و الإمضاء لکون العزة نکرة مع تعقیب الآیة بقوله: کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ «إلخ»، فهی هناک عزة صوریة غیر باقیة و لا أصیلة.
قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی نَفْسَهُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ «إلخ»، مقابلته مع قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُعْجِبُکَ قَوْلُهُ «إلخ»، یفید أن الوصف مقابل الوصف أی کما أن المراد من قوله: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُعْجِبُکَ بیان أن هناک رجلا معتزا بإثمه معجبا بنفسه متظاهرا بالإصلاح مضمرا للنفاق لا یعود منه إلی حال الدین و الإنسانیة إلا الفساد و الهلاک کذلک المراد من قوله: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی نَفْسَهُ «إلخ»، بیان أن هناک رجلا آخر باع نفسه من الله سبحانه لا یرید إلا ما أراده الله تعالی لا هوی له فی نفسه و لا اعتزاز له إلا بربه و لا ابتغاء له إلا لمرضاة الله تعالی، فیصلح به أمر الدین و الدنیا، و یحیی به الحق، و یطیب به عیش الإنسانیة، و یدر به ضرع الإسلام، و بذلک یظهر ارتباط الذیل بالصدر أعنی قوله تعالی: وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ، بما قبله، فإن وجود إنسان هذه صفته من رأفة الله سبحانه بعباده إذ لو لا رجال هذه صفاتهم بین الناس فی مقابل رجال آخرین صفتهم ما ذکر من النفاق و الإفساد لانهدمت أرکان الدین، و لم تستقر من بناء الصلاح و الرشاد لبنة علی لبنة، لکن الله سبحانه لا یزال یزهق ذاک الباطل بهذا الحق و یتدارک إفساد أعدائه بإصلاح أولیائه کما قال تعالی:
«وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ:» البقرة- 251 و قال تعالی:
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«وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً:» الحج- 40 و قال تعالی: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ:» الأنعام- 89 فالفساد الطارئ علی الدین و الدنیا من قبل عدة ممن لا هوی له إلا فی نفسه لا یمکن سد ثلمته إلا بالصلاح الفائض من قبل آخرین ممن باع نفسه من الله سبحانه، و لا هوی له إلا فی ربه، و إصلاح الأرض و من علیها، و قد ذکر هذه المعاملة الرابیة عند الله بقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَیَقْتُلُونَ وَ یُقْتَلُونَ وَعْداً عَلَیْهِ حَقًّا فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ وَ الْقُرْآنِ وَ مَنْ أَوْفی بِعَهْدِهِ مِنَ اللَّهِ فَاسْتَبْشِرُوا بِبَیْعِکُمُ الَّذِی بایَعْتُمْ بِهِ:» التوبة- 111 إلی غیر ذلک من الآیات.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، عن السدی"*: فی قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُعْجِبُکَ الآیة، أنها نزلت فی الأخنس بن شریق الثقفی حلیف لبنی زهرة، أقبل إلی النبی ص المدینة و قال: جئت أرید الإسلام- و یعلم الله إنی لصادق فأعجب النبی ص ذلک منه فذلک قوله تعالی: وَ یُشْهِدُ اللَّهَ عَلی ما فِی قَلْبِهِ ثم خرج من عند النبی فمر بزرع لقوم من المسلمین و حمر- فأحرق الزرع و عقر الحمر فأنزل الله: وَ إِذا تَوَلَّی سَعی فِی الْأَرْضِ 
الآیة.
و فی المجمع، عن ابن عباس*: نزلت الآیات الثلاثة فی المرائی لأنه یظهر خلاف ما یبطن، قال: و هو المروی عن الصادق (ع).
أقول: و لکنه غیر منطبق علی ظاهر الآیات. و فی بعض الروایات عن أئمة أهل البیت أنها من الآیات النازلة فی أعدائهم.
و فی المجمع، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ یُهْلِکَ الْحَرْثَ وَ النَّسْلَ:- أن المراد بالحرث هاهنا الدین، و النسل الإنسان.
أقول: و قد مر بیانه، و قد روی: أن المراد بالحرث الذریة و الزرع، و الأمر فی التطبیق سهل.
و فی أمالی الشیخ، عن علی بن الحسین (ع)*: فی قوله تعالی: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی 
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نَفْسَهُ الآیة، قال: نزلت فی علی (ع) حین بات علی فراش رسول الله ص:
أقول: و قد تکاثرت الروایات من طرق الفریقین أنها نزلت فی شأن لیلة الفراش، و رواه فی تفسیر البرهان، بخمس طرق عن الثعلبی و غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن صهیب، قال*: لما أردت الهجرة من مکة إلی النبی ص قالت لی قریش یا صهیب- قدمت إلینا و لا مال لک و تخرج أنت و مالک، و الله لا یکون ذلک أبدا، فقلت لهم: أ رأیتم إن دفعت لکم مالی تخلون عنی؟
قالوا: نعم فدفعت إلیهم مالی فخلوا عنی- فخرجت حتی قدمت المدینة فبلغ ذلک النبی ص فقال: ربح البیع صهیب مرتین:
أقول: و رواه بطرق أخری فی بعضها و نزلت: وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی نَفْسَهُ الآیة، و فی بعضها نزلت فی صهیب و أبی ذر بشرائهما أنفسهما بأموالهما
و قد مر أن الآیة لا تلائم کون المراد بالشراء الاشتراء.
و فی المجمع، عن علی (ع)*: أن المراد بالآیة الرجل یقتل علی الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر.
أقول: و هو بیان لعموم الآیة و لا ینافی کون النزول لشأن خاص.



[سورة البقرة (2): الآیات 208 الی 210]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ (208) فَإِنْ زَلَلْتُمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْکُمُ الْبَیِّناتُ فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (209) هَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ وَ الْمَلائِکَةُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (210)
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(بیان)

هذه الآیات و هی قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إلی قوله: أَلا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِیبٌ الآیة سبع آیات کاملة تبین طریق التحفظ علی الوحدة الدینیة فی الجامعة الإنسانیة و هو الدخول فی السلم و القصر علی ما ذکره الله من القول و ما أراه من طریق العمل، و أنه لم ینفصم وحدة الدین، و لا ارتحلت سعادة الدارین، و لا حلت الهلکة دار قوم إلا بالخروج عن السلم، و التصرف فی آیات الله تعالی بتغییرها و وضعها فی غیر موضعها، شوهد ذلک فی بنی إسرائیل و غیرهم من الأمم الغابرة و سیجری نظیرها فی هذه الأمة لکن الله یعدهم بالنصر: أَلا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِیبٌ 
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً، السلم و الإسلام و التسلیم واحدة، و کافة کلمة تأکید بمعنی جمیعا، و لما کان الخطاب للمؤمنین و قد أمروا بالدخول فی السلم کافة، فهو أمر متعلق بالمجموع و بکل واحد من أجزائه، فیجب ذلک علی کل مؤمن، و یجب علی الجمیع أیضا أن لا یختلفوا فی ذلک و یسلموا الأمر لله و لرسوله (ص)، و أیضا الخطاب للمؤمنین خاصة فالسلم المدعو إلیه هو التسلیم لله سبحانه بعد الإیمان به فیجب علی المؤمنین أن یسلموا الأمر إلیه، و لا یذعنوا لأنفسهم صلاحا باستبداد من الرأی، و لا یضعوا لأنفسهم من عند أنفسهم طریقا یسلکونه من دون أن یبینه الله و رسوله، فما هلک قوم إلا باتباع الهوی و القول بغیر العلم، و لم یسلب حق الحیاة و سعادة الجد عن قوم إلا عن اختلاف.
و من هنا ظهر: أن المراد من اتباع خطوات الشیطان لیس اتباعه فی جمیع ما یدعو إلیه من الباطل بل اتباعه فیما یدعو إلیه من أمر الدین بأن یزین شیئا من طرق الباطل بزینة الحق و یسمی ما لیس من الدین باسم الدین فیأخذ به الإنسان من غیر علم، و علامة ذلک عدم ذکر الله و رسوله إیاه فی ضمن التعالیم الدینیة.
و خصوصیات سیاق الکلام و قیوده تدل علی ذلک أیضا: فإن الخطوات إنما تکون فی طریق مسلوک، و إذا کان سالکه هو المؤمن، و طریقه إنما هو طریق الإیمان فهو طریق شیطانی فی الإیمان، و إذا کان الواجب علی المؤمن هو الدخول فی السلم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 102
فالطریق الذی یسلکه من غیر سلم من خطوات الشیطان، و اتباعه اتباع خطوات الشیطان.
فالآیة نظیرة قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ کُلُوا مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالًا طَیِّباً وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ إِنَّما یَأْمُرُکُمْ بِالسُّوءِ وَ الْفَحْشاءِ وَ أَنْ تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ:» البقرة- 69 و قد مر الکلام فی الآیة، و قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ وَ مَنْ یَتَّبِعْ خُطُواتِ الشَّیْطانِ فَإِنَّهُ یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ:» النور- 21، و قوله تعالی:
کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ:» الأنعام- 142، و الفرق بین هذه الآیة و بین تلک أن الدعوة فی هذه موجهة إلی الجماعة لمکان قوله تعالی:
کَافَّةً بخلاف تلک الآیات فهی عامة، فهذه الآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا:» آل عمران- 103، و قوله تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ:» الأنعام- 153، و یستفاد من الآیة أن الإسلام متکفل لجمیع ما یحتاج إلیه الناس من الأحکام و المعارف التی فیه صلاح الناس.
قوله تعالی: فَإِنْ زَلَلْتُمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْکُمُ الْبَیِّناتُ الزلة هی العثرة، و المعنی فإن لم تدخلوا فی السلم کافة و زللتم و الزلة هی اتباع خطوات الشیطان فاعلموا أن الله عزیز غیر مغلوب فی أمره، حکیم لا یتعدی عما تقتضیه حکمته من القضاء فی شأنکم فیقضی فیکم ما تقتضیه حکمته، و یجریه فیکم من غیر أن یمنع عنه مانع.
قوله تعالی: هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ «إلخ»، الظلل جمع ظلة و هی ما یستظل به، و ظاهر الآیة أن الملائکة عطف علی لفظ الجلالة، و فی الآیة التفات من الخطاب إلی الغیبة و تبدیل خطابهم بخطاب رسول الله ص بالإعراض عن مخاطبتهم بأن هؤلاء حالهم حال من ینتظر ما أوعدناهم به من القضاء علی طبق ما یختارونه من اتباع خطوات الشیطان و الاختلاف و التمزق، و ذلک بأن یأتیهم الله فی ظلل من الغمام و الملائکة، و یقضی الأمر من حیث لا یشعرون، أو بحیث لا یعبأ بهم و بما یقعون فیه من الهلاک، و إلی الله ترجع الأمور، فلا مفر من حکمه و قضائه، فالسیاق یقتضی أن یکون قوله: هَلْ یَنْظُرُونَ هو الوعید الذی أوعدهم به فی قوله 
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تعالی فی الآیة السابقة فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ 
ثم إن من الضروری الثابت بالضرورة من الکتاب و السنة أن الله سبحانه و تعالی لا یوصف بصفة الأجسام، و لا ینعت بنعوت الممکنات مما یقضی بالحدوث، و یلازم الفقر و الحاجة و النقص، فقد قال تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ:» الشوری- 11، و قال تعالی: «وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ:» الفاطر- 15، و قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» الزمر- 62، إلی غیر ذلک من الآیات، و هی آیات محکمات ترجع إلیها متشابهات القرآن، فما ورد من الآیات و ظاهرها إسناد شی‌ء من الصفات أو الأفعال الحادثة إلیه تعالی ینبغی أن یرجع إلیها، و یفهم منها معنی من المعانی لا ینافی صفاته العلیا و أسماءه الحسنی تبارک و تعالی، فالآیات المشتملة علی نسبة المجی‌ء أو الإتیان إلیه تعالی کقوله تعالی: «وَ جاءَ رَبُّکَ وَ الْمَلَکُ صَفًّا صَفًّا:» الفجر- 22، و قوله تعالی: «فَأَتاهُمُ اللَّهُ مِنْ حَیْثُ لَمْ یَحْتَسِبُوا:» الحشر- 2، و قوله تعالی: «فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ:» النحل- 26، کل ذلک یراد فیها معنی یلائم ساحة قدسه تقدست أسماؤه کالإحاطة و نحوها و لو مجازا، و علی هذا فالمراد بالإتیان فی قوله تعالی: أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ الإحاطة بهم للقضاء فی حقهم.
علی أنا نجده سبحانه و تعالی فی موارد من کلامه إذا سلب نسبة من النسب و فعلا من الأفعال عن استقلال الأسباب و وساطة الأوساط فربما نسبها إلی نفسه و ربما نسبها إلی أمره کقوله تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ:» الزمر- 42، و قوله تعالی: «یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ:» السجدة- 11، و قوله تعالی: «تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا:» الأنعام 61، فنسب التوفی تارة إلی نفسه، و تارة إلی الملائکة ثم قال تعالی: فی أمر الملائکة: «بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ:» الأنبیاء- 27، و کذلک قوله تعالی: إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ:» یونس- 93، و قوله تعالی: «فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ:» المؤمن- 78، و کما فی هذه الآیة: أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ الآیة، و قوله تعالی: هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ:» النحل- 33.
و هذا یوجب صحة تقدیر الأمر فی موارد تشتمل علی نسبة أمور إلیه لا تلائم کبریاء ذاته تعالی نظیر: جاءَ رَبُّکَ و یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فالتقدیر جاء أمر ربک و یأتیهم أمر الله.
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فهذا هو الذی یوجبه البحث الساذج فی معنی هذه النسب علی ما یراه جمهور المفسرین لکن التدبر فی کلامه تعالی یعطی لهذه النسب معنی أرق و ألطف من ذلک، و ذلک أن أمثال قوله تعالی: «وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ:» الفاطر- 15، و قوله تعالی: «الْعَزِیزِ الْوَهَّابِ:» ص- 9، و قوله «تعالی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه- 50، تفید أنه تعالی واجد لما یعطیه من الخلقة و شئونها و أطوارها، ملی‌ء بما یهبه و یجود به و إن کانت أفهامنا من جهة اعتیادها بالمادة و أحکامها الجسمانیة یصعب علیها تصور کیفیة اتصافه تعالی ببعض ما یفیض علی خلقه من الصفات و نسبته إلیه تعالی، لکن هذه المعانی إذا جردت عن قیود المادة و أوصاف الحدثان لم یکن فی نسبته إلیه تعالی محذور فالنقص و الحاجة هو الملاک فی سلب معنی من المعانی عنه تعالی، فإذا لم یصاحب المعنی نقصا و حاجة لتجریده عنه صح إسناده إلیه تعالی بل وجب ذلک لأن کل ما یقع علیه اسم شی‌ء فهو منه تعالی بوجه علی ما یلیق بکبریائه و عظمته.
فالمجی‌ء و الإتیان الذی هو عندنا قطع الجسم مسافة بینه و بین جسم آخر بالحرکة و اقترابه منه إذا جرد عن خصوصیة المادة کان هو حصول القرب، و ارتفاع المانع و الحاجز بین شیئین من جهة من الجهات، و حینئذ صح إسناده إلیه تعالی حقیقة من غیر مجاز: فإتیانه تعالی إلیهم ارتفاع الموانع بینهم و بین قضائه فیهم، و هذه من الحقائق القرآنیة التی لم یوفق الأبحاث البرهانیة لنیله إلا بعد إمعان فی السیر، و رکوبها کل سهل و وعر، و إثبات التشکیک فی الحقیقة الوجودیة الأصیلة.
و کیف کان فهذه الآیة تتضمن الوعید الذی ینبئ عنه قوله سبحانه فی الآیة السابقة: أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ و من الممکن أن یکون وعیدا بما سیستقبل القوم فی الآخرة یوم القیامة کما هو ظاهر قوله تعالی فی نظیر الآیة: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ:» النحل- 33، و من الممکن أن یکون وعیدا بأمر متوقع الحصول فی الدنیا کما یظهر بالرجوع إلی ما فی سورة یونس بعد قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ:» یونس- 47، و ما فی سورة الروم بعد قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً:» الروم- 30، و ما فی سورة الأنبیاء و غیرها علی أن الآخرة آجلة هذه العاجلة و ظهور تام لما فی هذه الدنیا، و من الممکن أیضا أن یکون وعیدا بما سیقع فی الدنیا و الآخرة معا، و کیف کان فقوله فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ یشتمل من المعنی علی ما یناسب مورده.
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قوله تعالی: وَ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ، السکوت عن ذکر فاعل القضاء، و هو الله سبحانه کما یدل علیه قوله: وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ، لإظهار الکبریاء علی ما یفعله الأعاظم فی الأخبار عن وقوع أحکامهم و صدور أوامرهم و هو کثیر فی القرآن.



(بحث روائی)

قد تقدم فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ کُلُوا مِمَّا فِی الْأَرْضِ حَلالًا طَیِّباً الآیة عدة روایات تؤید ما ذکرناه من معنی اتباع خطوات الشیطان فارجع، و فی بعض الروایات أن السلم هو الولایة و هو من الجری علی ما مر مرارا فی نظائره.
و
فی التوحید، و المعانی، عن الرضا (ع)*: فی قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ قال: یقول: هل ینظرون إلا أن یأتیهم الله بالملائکة فی ظلل من الغمام- و هکذا نزلت، و عن قول الله عز و جل. «وَ جاءَ رَبُّکَ وَ الْمَلَکُ» صَفًّا صَفًّا قال: إن الله عز و جل لا یوصف بالمجی‌ء و الذهاب، تعالی عن الانتقال و إنما یعنی به و جاء أمر ربک و الملک صفا صفا.
أقول: قوله (ع) یقول هل ینظرون، معناه یرید هل ینظرون فهو تفسیر للآیة و لیس من قبیل القراءة.
و المعنی الذی ذکره هو بعینه ما قربناه من کون المراد بإتیانه تعالی إتیان أمره فإن الملائکة إنما تعمل ما تعمل و تنزل حین تنزل بالأمر، قال تعالی: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ:» الأنبیاء- 27، و قال تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ:» النحل- 2.
و هاهنا معنی آخر احتمله بعضهم و هو أن یکون الاستفهام الإنکاری فی قوله:
هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ «إلخ»، لإنکار مجموع الجملة لا لإنکار المدخول فقط، و المعنی أن هؤلاء لا ینتظرون إلا أمرا محالا و هو: أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ کما یأتی الجسم إلی الجسم و یأتی معه الملائکة فیأمرهم و ینهاهم و هو محال، فهو کنایة عن استحالة تقویمهم بهذه المواعظ و التنبیهات، و فیه: أنه لا یلائم ما مر: أن الآیات 
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ذات سیاق واحد و لازمه أن یکون الکلام متوجها إلی حال المؤمنین، و المؤمنون لا یلائم حالهم مثل هذا البیان، علی أن الکلام لو کان مسوقا لإفادة ذلک لم یخل من الرد علیهم کما هو دأب القرآن فی أمثال ذلک کقوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً: الفرقان- 21، و قوله تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ:» الأنبیاء- 26.
علی أنه لم یکن حینئذ وجه لقوله تعالی: فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ و لا نکتة ظاهرة لبقیة الکلام و هو ظاهر.



(بحث روائی آخر) [فی الرجعة و دفع شبهة المنکرین لها.]

اعلم أنه ورد عن أئمة أهل البیت تفسیر الآیة بیوم القیامة کما فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع)، و تفسیرها بالرجعة کما رواه الصدوق عن الصادق (ع)، و تفسیرها بظهور المهدی (ع) کما رواه العیاشی فی تفسیره، عن الباقر (ع) بطریقین.
و نظائره کثیرة فإذا تصفحت وجدت شیئا کثیرا من الآیات ورد تفسیرها عن أئمة أهل البیت تارة بالقیامة و أخری بالرجعة و ثالثة بالظهور، و لیس ذلک إلا لوحدة و سنخیة بین هذه المعانی، و الناس لما لم یبحثوا عن حقیقة یوم القیامة و لم یستفرغوا الوسع فی الکشف عما یعطیه القرآن من هویة هذا الیوم العظیم تفرقوا فی أمر هذه الروایات، فمنهم من طرح هذه الروایات، و هی مات و ربما زادت علی خمسمائة روایة فی أبواب متفرقة، و منهم من أولها علی ظهورها و صراحتها، و منهم- و هم أمثل طریقة- من ینقلها و یقف علیها من غیر بحث.
و غیر الشیعة و هم عامة المسلمین و إن أذعنوا بظهور المهدی و رووه بطرق متواترة عن النبی ص لکنهم أنکروا الرجعة و عدوا القول بها من مختصات الشیعة، و ربما لحق بهم فی هذه الأعصار بعض المنتسبین إلی الشیعة، و عد ذلک من الدس الذی عمله الیهود و بعض المتظاهرین بالإسلام کعبد الله بن سبإ و أصحابه، و بعضهم رام إبطال الرجعة بما زعمه من الدلیل العقلی فقال: ما حاصله: «أن الموت بحسب العنایة الإلهیة
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لا یطرأ علی حی حتی یستکمل کمال الحیاة و یخرج من القوة إلی الفعل فی کل ما له من الکمال فرجوعه إلی الدنیا بعد موته رجوع إلی القوة و هو بالفعل، هذا محال إلا أن یخبر به مخبر صادق و هو الله سبحانه أو خلیفة من خلفائه کما أخبر به فی قصص موسی و عیسی و إبراهیم (ع) و غیرهم. و لم یرد منه تعالی و لا منهم فی أمر الرجعة شی‌ء و ما یتمسک به المثبتون غیر تام، ثم أخذ فی تضعیف الروایات فلم یدع منها صحیحة و لا سقیمة، هذا.
و لم یدر هذا المسکین أن دلیله هذا لو تم دلیلا عقلیا أبطل صدره ذیله فما کان محالا ذاتیا لم یقبل استثناء و لم ینقلب بإخبار المخبر الصادق ممکنا، و أن المخبر بوقوع المحال لا یکون صادقا و لو فرض صدقه فی إخباره أوجب ذلک اضطرارا تأویل کلامه إلی ما یکون ممکنا کما لو أخبر بأن الواحد لیس نصف الاثنین، و أن کل صادق فهو بعینه کاذب.
و ما ذکره من امتناع عود ما خرج من القوة إلی الفعل إلی القوة ثانیا حق لکن الصغری ممنوعة فإنه إنما یلزم المحال المذکور فی إحیاء الموتی و رجوعهم إلی الدنیا بعد الخروج عنها إذا کان ذلک بعد الموت الطبیعی الذی افترضوه، و هو أن تفارق النفس البدن بعد خروجها من القوة إلی الفعل خروجا تاما ثم مفارقتها البدن بطباعها. و أما الموت الاخترامی الذی یکون بقسر قاسر کقتل أو مرض فلا یستلزم الرجوع إلی الدنیا بعده محذورا، فإن من الجائز أن یستعد الإنسان لکمال موجود فی زمان بعد زمان حیاته الدنیویة الأولی فیموت ثم یحیی لحیازة الکمال المعد له فی الزمان الثانی، أو یستعد لکمال مشروط بتخلل حیاة ما فی البرزخ فیعود إلی الدنیا بعد استیفاء الشرط، فیجوز علی أحد الفرضین الرجعة إلی الدنیا من غیر محذور المحال و تمام الکلام موکول إلی غیر هذا المقام.
و أما ما ناقشه فی کل واحد من الروایات ففیه: أن الروایات متواترة معنی عن أئمة أهل البیت، حتی عد القول بالرجعة عند المخالفین من مختصات الشیعة و أئمتهم من لدن الصدر الأول، و التواتر لا یبطل بقبول آحاد الروایات للخدشة و المناقشة، علی أن عدة من الآیات النازلة فیها، و الروایات الواردة فیها تامة الدلالة قابلة الاعتماد، و سیجی‌ء التعرض لها فی الموارد المناسبة لها کقوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ فَوْجاً
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مِمَّنْ یُکَذِّبُ بِآیاتِنا:» النمل: 83 و غیره من الآیات.
علی أن الآیات بنحو الإجمال دالة علیها کقوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ:» البقرة- 214، و من الحوادث الواقعة قبلنا ما وقع من إحیاء الأموات کما قصه القرآن من قصص إبراهیم و موسی و عیسی و عزیر و أرمیا و غیرهم،
و قد قال رسول الله فیما رواه الفریقان: «و الذی نفسی بیده لترکبن سنن من کان قبلکم- حذو النعل بالنعل و القذة بالقذة لا تخطئون طریقهم- و لا یخطئکم سنن بنی إسرائیل 
». علی أن هذه القضایا التی أخبرنا بها أئمة أهل البیت من الملاحم المتعلقة بآخر الزمان، و قد أثبتها النقلة و الرواة فی کتب محفوظة النسخ عندنا سابقة تألیفا و کتابة علی الوقوع بقرون و أزمنة طویلة نشاهد کل یوم صدق شطر منها من غیر زیادة و نقیصة فلنحقق صحة جمیعها و صدق جمیع مضامینها.
و لنرجع إلی بدء الکلام الذی کنا فیه و هو ورود تفسیر آیة واحدة بیوم القیامة تارة، و بالرجعة أو الظهور تارة أخری، فنقول: الذی یتحصل من کلامه تعالی فیما ذکره تعالی من أوصاف یوم القیامة و نعوته أنه یوم لا یحجب فیه سبب من الأسباب و لا شاغل من الشواغل عنه سبحانه فیفنی فیه جمیع الأوهام و یظهر فیه آیاته کمال الظهور و هذا یوم لا یبطل وجوده و تحققه تحقق هذا النشأة الجسمانیة و وجودها فلا شی‌ء یدل علی ذلک من کتاب و سنة بل الأمر علی خلاف ذلک غیر أن الظاهر من الکتاب و السنة أن البشر أعنی هذا النسل الذی أنهاه الله سبحانه إلی آدم و زوجته سینقرض عن الدنیا قبل طلوع هذا الیوم لهم.
و لا مزاحمة بین النشأتین أعنی نشأة الدنیا و نشأة البعث، حتی یدفع بعضها بعضا کما أن النشأة البرزخیة و هی ثابتة الآن للأموات منا لا تدفع الدنیا، و لا الدنیا تدفعها قال تعالی: «تَاللَّهِ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَهُوَ وَلِیُّهُمُ الْیَوْمَ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ:» النحل- 63.
فهذه حقیقة یوم القیامة، یوم یقوم الناس لرب العالمین، یوم هم بارزون لا یخفی علی الله منهم شی‌ء، و لذلک ربما سمی یوم الموت بالقیامة لارتفاع حجب الأسباب عن 
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توهم المیت،
فعن علی (ع)*: «من مات قامت قیامته 
»، و سیجی‌ء بیان الجمیع إن شاء الله.
و الروایات المثبتة للرجعة و إن کانت مختلفة الآحاد إلا أنها علی کثرتها متحدة فی معنی واحد و هو أن سیر النظام الدنیوی متوجه إلی یوم تظهر فیه آیات الله کل الظهور، فلا یعصی فیه سبحانه و تعالی بل یعبد عبادة خالصة، لا یشوبها هوی نفس، و لا یعتریه إغواء الشیطان، و یعود فیه بعض الأموات من أولیاء الله تعالی و أعدائه إلی الدنیا، و یفصل الحق من الباطل.
و هذا یفید: أن یوم الرجعة من مراتب یوم القیامة، و إن کان دونه فی الظهور لإمکان الشر و الفساد فیه فی الجملة دون یوم القیامة، و لذلک ربما ألحق به یوم ظهور المهدی (ع) أیضا لظهور الحق فیه أیضا تمام الظهور و إن کان هو أیضا دون الرجعة، و قد
ورد عن أئمة أهل البیت: «أیام الله ثلاثة: یوم الظهور و یوم الکرة و یوم القیامة»
، و فی بعضها: «أیام الله ثلاثة: یوم الموت و یوم الکرة و یوم القیامة
»، و هذا المعنی أعنی الاتحاد بحسب الحقیقة، و الاختلاف بحسب المراتب هو الموجب لما ورد من تفسیرهم (ع) بعض الآیات بالقیامة تارة و بالرجعة أخری و بالظهور ثالثة، و قد عرفت مما تقدم من الکلام أن هذا الیوم ممکن فی نفسه بل واقع، و لا دلیل مع المنکر یدل علی نفیه.



[سورة البقرة (2): الآیات 211 الی 212]





اشارة

سَلْ بَنِی إِسْرائِیلَ کَمْ آتَیْناهُمْ مِنْ آیَةٍ بَیِّنَةٍ وَ مَنْ یُبَدِّلْ نِعْمَةَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (211) زُیِّنَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ یَسْخَرُونَ مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ اتَّقَوْا فَوْقَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ (212)
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(بیان)

قوله تعالی: سَلْ بَنِی إِسْرائِیلَ کَمْ آتَیْناهُمْ مِنْ آیَةٍ «إلخ» تثبیت و تأکید و اشتمل علیه قوله تعالی: فَإِنْ زَلَلْتُمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْکُمُ الْبَیِّناتُ فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ الآیة من الوعید بأخذ المخالفین أخذ عزیز مقتدر.
یقول: هذه بنو إسرائیل فی مرءاکم و منظرکم و هی الأمة التی آتاهم الله الکتاب و الحکم و النبوة و الملک، و رزقهم من الطیبات، و فضلهم علی العالمین، سلهم کم آتیناهم من آیة بینة؟ و انظر فی أمرهم من أین بدءوا و إلی أین کان مصیرهم؟
حرفوا الکلم عن مواضعه، و وضعوا فی قبال الله و کتابه و آیاته أمورا من عند أنفسهم بغیا بعد العلم، فعاقبهم الله أشد العقاب بما حل فیهم من اتخاذ الأنداد، و الاختلاف و تشتت الآراء، و أکل بعضهم بعضا، و ذهاب السؤدد، و فناء السعادة، و عذاب الذلة و المسکنة فی الدنیا، و لعذاب الآخرة أخزی و هم لا ینصرون.
و هذه هی السنة الجاریة من الله سبحانه: من یبدل نعمة و أخرجها إلی غیر مجراها فإن الله یعاقبه، و الله شدید العقاب، و علی هذا فقوله: وَ مَنْ یُبَدِّلْ نِعْمَةَ اللَّهِ إلی قوله الْعِقابِ من قبیل وضع الکلی موضع الجزئی للدلالة علی الحکم، سنة جاریة.
قوله تعالی: زُیِّنَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا الْحَیاةُ الدُّنْیا، فی موضع التعلیل لما مر، و أن الملاک فی ذلک تزین الحیاة الدنیا لهم فإنها إذا زینت لإنسان دعته إلی هوی النفس و شهواتها، و أنست کل حق و حقیقة، فلا یرید الإنسان إلا نیلها: من جاه و مقام و مال و زینة، فلا یلبث دون أن یستخدم کل شی‌ء لأجلها و فی سبیلها، و من ذلک الدین فیأخذ الدین وسیلة یتوسل بها إلی التمیزات و التعینات، فینقلب الدین إلی تمیز الزعماء و الرؤساء و ما یلائم سوددهم و رئاستهم، و تقرب التبعة و المقلدة المرءوسین و ما یجلب به تمایل رؤسائهم و ساداتهم کما نشاهده فی أمتنا الیوم، و کنا شاهدناه فی بنی إسرائیل من قبل، و ظاهر الکفر فی القرآن هو الستر أعم من أن یکون کفرا اصطلاحیا أو کفرا مطلقا فی مقابل الإیمان المطلق فتزین الحیاة الدنیا لا یختص بالکفار اصطلاحا بل کل من ستر حقیقة من الحقائق الدینیة، و غیر نعمة دینیة فهو کافر زینت له الحیاة
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الدنیا فلیتهیأ لشدید العقاب.
قوله تعالی: وَ الَّذِینَ اتَّقَوْا فَوْقَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ إلخ، تبدیل الإیمان بالتقوی فی هذه الجملة لکون الإیمان لا ینفع وحده لو لا العمل‌



[سورة البقرة (2): آیة 213]





اشارة

کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلاَّ الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (213)



(بیان) [فیما یفیده القرآن فی حقیقة الإنسان و تاریخ نوعه.]

الآیة تبین السبب فی تشریع أصل الدین و تکلیف النوع الإنسانی به، و سبب وقوع الاختلاف فیه ببیان: أن الإنسان- و هو نوع مفطور علی الاجتماع و التعاون- کان فی أول اجتماعه أمة واحدة، ثم ظهر فیه بحسب الفطرة الاختلاف فی اقتناء المزایا الحیویة، فاستدعی ذلک وضع قوانین ترفع الاختلافات الطارئة، و المشاجرات فی لوازم الحیاة فألبست القوانین الموضوعة لباس الدین، و شفعت بالتبشیر و الإنذار:
بالثواب و العقاب، و أصلحت بالعبادات المندوبة إلیها ببعث النبیین، و إرسال المرسلین، ثم اختلفوا فی معارف الدین أو أمور المبدإ و المعاد، فاختل بذلک أمر الوحدة الدینیة، و ظهرت الشعوب و الأحزاب، و تبع ذلک الاختلاف فی غیره، و لم یکن هذا الاختلاف الثانی إلا بغیا من الذین أوتوا الکتاب، و ظلما و عتوا منهم بعد ما تبین لهم أصوله و معارفه، و تمت علیهم الحجة، فالاختلاف اختلافان: اختلاف فی أمر الدین مستند إلی بغی الباغین دون فطرتهم و غریزتهم، و اختلاف فی أمر الدنیا و هو فطری و سبب لتشریع الدین، ثم هدی الله سبحانه المؤمنین إلی الحق المختلف فیه بإذنه، و الله یهدی 
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من یشاء إلی صراط مستقیم.
فالدین الإلهی هو السبب الوحید لسعادة هذا النوع الإنسانی، و المصلح لأمر حیاته، یصلح الفطرة بالفطرة و یعدل قواها المختلفة عند طغیانها، و ینظم للإنسان سلک حیاته الدنیویة و الأخرویة، و المادیة و المعنویة، فهذا إجمال تاریخ حیاة هذا النوع (الحیاة الاجتماعیة و الدینیة) علی ما تعطیه هذه الآیة الشریفة.
و قد اکتفت فی تفصیل ذلک بما تفیده متفرقات الآیات القرآنیة النازلة فی شئون مختلفة.



(بدء تکوین الإنسان)

و محصل ما تبینه تلک الآیات علی تفرقها أن النوع الإنسانی و لا کل نوع إنسانی بل هذا النسل الموجود من الإنسان لیس نوعا مشتقا من نوع آخر حیوانی أو غیره:
حولته إلیه الطبیعة المتحولة المتکاملة، بل هو نوع أبدعه الله تعالی من الأرض، فقد کانت الأرض و ما علیها و السماء و لا إنسان ثم خلق زوجان اثنان من هذا النوع و إلیهما ینتهی هذا النسل الموجود، قال تعالی: «إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ:» الحجرات- 13، و قال تعالی: «خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها:» الأعراف- 189، و قال تعالی: «کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ:» آل عمران- 59، و أما ما افترضه علماء الطبیعة من تحول الأنواع و أن الإنسان مشتق من القرد، و علیه مدار البحث الطبیعی الیوم أو متحول من السمک علی ما احتمله بعض فإنما هی فرضیة، و الفرضیة غیر مستند إلی العلم الیقینی و إنما توضع لتصحیح التعلیلات و البیانات العلمیة، و لا ینافی اعتبارها اعتبار الحقائق الیقینیة، بل حتی الإمکانات الذهنیة، إذ لا اعتبار لها أزید من تعلیل الآثار و الأحکام المربوطة بموضوع البحث، و سنستوعب هذا البحث إن شاء الله فی سورة آل عمران فی قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ:» آل عمران- 59.
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(ترکبه من روح و بدن)

و قد أنشأ الله سبحانه هذا النوع، حین ما أنشأ مرکبا من جزءین و مؤلفا من جوهرین، مادة بدنیة، و جوهر مجرد هی النفس و الروح، و هما متلازمان و متصاحبان ما دامت الحیاة الدنیویة، ثم یموت البدن و یفارقه الروح الحیة، ثم یرجع الإنسان إلی الله سبحانه قال تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ ثُمَّ إِنَّکُمْ بَعْدَ ذلِکَ لَمَیِّتُونَ ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ تُبْعَثُونَ:» المؤمنون- 16، (انظر إلی موضع) قوله ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ)، و فی هذا المعنی قوله تعالی: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ:»- ص- 72، و أوضح من الجمیع قوله سبحانه «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ:» السجدة- 11، فإنه تعالی أجاب عن إشکالهم بتفرق الأعضاء و الأجزاء و استهلاکها فی الأرض بعد الموت فلا تصلح للبعث بأن ملک الموت یتوفاهم و یضبطهم فلا یدعهم، فهم غیر أبدانهم! فأبدانهم تضل فی الأرض لکنهم أی نفوسهم غیر ضالة و لا فائتة و لا مستهلکة، و سیجی‌ء إن شاء الله استیفاء البحث عما یعطیه القرآن فی حقیقة الروح الإنسانی فی المحل المناسب له.



(شعوره الحقیقی و ارتباطه بالأشیاء)

و قد خلق الله سبحانه هذا النوع، و أودع فیه الشعور، و رکب فیه السمع و البصر و الفؤاد ففیه قوة الإدراک و الفکر، بها یستحضر ما هو ظاهر عنده من الحوادث و ما هو موجود فی الحال و ما کان و ما سیکون و یئول إلیه أمر الحدوث و الوقوع، فله إحاطة ما بجمیع الحوادث، قال تعالی: «عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ:» العلق- 5، و قال تعالی: «وَ اللَّهُ أَخْرَجَکُمْ مِنْ بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ لا تَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ 
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وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ:» النحل- 78، و قال تعالی «وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها:» البقرة- 31 و قد اختار تعالی لهذا النوع سنخ وجود یقبل الارتباط بکل شی‌ء، و یستطیع الانتفاع من کل أمر، أعم من الاتصال أو التوسل به إلی غیره بجعله آلة و أداة للاستفادة من غیره، کما نشاهده من عجیب احتیالاته الصناعیة، و سلوکه فی مسالکه الفکریة، قال تعالی: «خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً»: البقرة- 29، و قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ:» الجاثیة- 13، إلی غیر ذلک من الآیات الناطقة بکون الأشیاء مسخرة للإنسان.



(علومه العملیة)

و أنتجت هاتان العنایتان: أعنی قوة الفکر و الإدراک و رابطة التسخیر عنایة ثالثة عجیبة و هی أن یهیئ لنفسه علوما و إدراکات یعتبرها اعتبارا للورود فی مرحلة التصرف فی الأشیاء و فعلیة التأثیر و الفعل فی الموجودات الخارجة عنه للانتفاع بذلک فی حفظ وجوده و بقائه.
توضیح ذلک: أنک إذا خلیت ذهنک و أقبلت به علی الإنسان، هذا الموجود الأرضی الفعال بالفکر و الإرادة، و اعتبرت نفسک کأنک أول ما تشاهده و تقبل علیه وجدت الفرد الواحد منه أنه فی أفعاله الحیویة یوسط إدراکات و أفکار جمة غیر محصورة یکاد یدهش من کثرتها و اتساع أطرافها و تشتت جهاتها العقل، و هی علوم کانت العوامل فی حصولها و اجتماعها و تجزیها و ترکبها الحواس الظاهرة و الباطنة من الإنسان، أو تصرف القوة الفکریة فیها تصرفا ابتدائیا أو تصرفا بعد تصرف، و هذا أمر واضح یجده کل إنسان من نفسه و من غیره لا یحتاج فی ذلک إلی أزید من تنبیه و إیقاظ.
ثم إذا کررت النظر فی هذه العلوم و الإدراکات وجدت شطرا منها لا یصلح لأن یتوسط بین الإنسان و بین أفعاله الإرادیة کمفاهیم الأرض و السماء و الماء و الهواء و الإنسان و الفرس و نحو ذلک من التصورات، و کمعانی قولنا: الأربعة زوج، و الماء جسم سیال و التفاح أحد الثمرات، و غیر ذلک من التصدیقات، و هی علوم و إدراکات تحققت عندنا من الفعل و الانفعال الحاصل بین المادة الخارجیة و بین حواسنا و أدواتنا الإدراکیة، و نظیرها علمنا الحاصل لنا من مشاهدة نفوسنا و حضورها لدینا
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(ما نحکی عنه بلفظ أنا)، و الکلیات الآخر المعقولة، فهذه العلوم و الإدراکات لا یوجب حصولها لنا تحقق إرادة و لا صدور فعل، بل إنما تحکی عن الخارج حکایة.
و هناک شطر آخر بالعکس من الشطر السابق کقولنا: إن هناک حسنا و قبحا و ما ینبغی أن یفعل و ما یجب أن یترک، و الخیر یجب رعایته، و العدل حسن، و الظلم قبیح و مثل مفاهیم الرئاسة و المرءوسیة، و العبدیة و المولویة فهذه سلسلة من الأفکار و الإدراکات لا هم لنا إلا أن نشتغل بها و نستعملها و لا یتم فعل من الأفعال الإرادیة إلا بتوسیطها و التوسل بها لاقتناء الکمال و حیازة مزایا الحیاة.
و هی مع ذلک لا تحکی عن أمور خارجیة ثابتة فی الخارج مستقلة عنا و عن أفهامنا کما کان الأمر کذلک فی القسم الأول فهی علوم و إدراکات غیر خارجة عن محوطة العمل و لا حاصلة فینا عن تأثیر العوامل الخارجیة، بل هی مما هیأناه نحن و ألهمناه من قبل إحساسات باطنیة حصلت فینا من جهة اقتضاء قوانا الفعالة، و جهازاتنا العاملة للفعل و العمل، فقوانا الغاذیة أو المولدة للمثل بنزوعها نحو العمل، و نفورها عما لا یلائمها یوجب حدوث صور من الإحساسات: کالحب و البغض، و الشوق و المیل و الرغبة، ثم هذه الصور الإحساسیة تبعثنا إلی اعتبار هذه العلوم و الإدراکات من معنی الحسن و القبح، و ینبغی و لا ینبغی، و یجب و یجوز، إلی غیر ذلک، ثم بتوسطها بیننا و بین المادة الخارجیة و فعلنا المتعلق بها یتم لنا الأمر، فقد تبین أن لنا علوما و إدراکات لا قیمة لها إلا العمل، (و هی المسماة بالعلوم العملیة) و لاستیفاء البحث عنها محل آخر.
و الله سبحانه ألهمها الإنسان لیجهزه للورود فی مرحلة العمل، و الأخذ بالتصرف فی الکون، لیقضی الله أمرا کان مفعولا، قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه- 50، و قال تعالی: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی » الأعلی- 3، و هذه هدایة عامة لکل موجود مخلوق إلی ما هو کمال وجوده، و سوق له إلی الفعل و العمل لحفظ وجوده و بقائه، سواء کان ذا شعور أو فاقدا للشعور.
و قال تعالی فی الإنسان خاصة: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها:» الشمس- 8، فأفاد أن الفجور و التقوی معلومان للإنسان بإلهام فطری منه تعالی، و هما ما ینبغی أن یفعله أو یراعیه و ما لا ینبغی، و هی العلوم العملیة التی لا اعتبار
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لها خارجة عن النفس الإنسانیة، و لعله إلیه الإشارة بإضافة الفجور و التقوی إلی النفس.
و قال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ:» العنکبوت- 64، فإن اللعب لا حقیقة له إلا الخیال فقط، کذا الحیاة الدنیا: من جاه و مال و تقدم و تأخر و رئاسة و مرءوسیة و غیر ذلک إنما هی أمور خیالیة لا واقع لها فی الخارج عن ذهن الذاهن، بمعنی أن الذی فی الخارج إنما هو حرکات طبیعیة یتصرف بها الإنسان فی المادة من غیر فرق فی ذلک بین أفراد الإنسان و أحواله.
فالموجود بحسب الواقع من «الإنسان الرئیس» إنسانیته، و أما رئاسته فإنما هی فی الوهم، و من «الثوب المملوک» الثوب مثلا، و أما إنه مملوک فأمر خیالی لا یتجاوز حد الذهن، و علی هذا القیاس.



(جریه علی استخدام غیره انتفاعا)

فهذه السلسلة من العلوم و الإدراکات هی التی تربط الإنسان بالعمل فی المادة، و من جملة هذه الأفکار و التصدیقات تصدیق الإنسان بأنه یجب أن یستخدم کل ما یمکنه استخدامه فی طریق کماله، و بعبارة أخری إذعانه بأنه ینبغی أن ینتفع لنفسه، و یستبقی حیاته بأی سبب أمکن و بذلک یأخذ فی التصرف فی المادة، و یعمل آلات من المادة، یتصرف بها فی المادة کاستخدام السکین للقطع، و استخدام الإبرة للخیاطة، و استخدام الإناء لحبس المائعات، و استخدام السلم للصعود، إلی غیر ذلک مما لا یحصی کثرة، و لا یحد من حیث الترکیب و التفصیل، و أنواع الصناعات و الفنون المتخذة لبلوغ المقاصد و الأغراض المنظور فیها.
و بذلک یأخذ الإنسان أیضا فی التصرف فی النبات بأنواع التصرف، فیستخدم أنواع النبات بالتصرف فیها فی طریق الغذاء و اللباس و السکنی و غیر ذلک، و بذلک یستخدم أیضا أنواع الحیوان فی سبیل منافع حیاته، فینتفع من لحمها و دمها و جلدها
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و شعرها و وبرها و قرنها و روثها و لبنها و نتاجها و جمیع أفعالها، و لا یقتصر علی سائر الحیوان دون أن یستخدم سائر أفراد نوعه من الآدمیین، فیستخدمها کل استخدام ممکن، و یتصرف فی وجودها و أفعالها بما یتیسر له من التصرف، کل ذلک مما لا ریب فیه.



(کونه مدنیا بالطبع)

غیر أن الإنسان لما وجد سائر الأفراد من نوعه، و هم أمثاله، یریدون منه ما یریده منهم، صالحهم و رضی منهم أن ینتفعوا منه وزان ما ینتفع منهم، و هذا حکمه بوجوب اتخاذ المدنیة، و الاجتماع التعاونی، و یلزمه الحکم بلزوم استقرار الاجتماع بنحو ینال کل ذی حق حقه، و یتعادل النسب و الروابط، و هو العدل الاجتماعی.
فهذا الحکم أعنی حکمه بالاجتماع المدنی، و العدل الاجتماعی إنما هو حکم دعا إلیه الاضطرار، و لو لا الاضطرار المذکور لم یقض به الإنسان أبدا، و هذا معنی ما یقال:
إن الإنسان مدنی بالطبع، و إنه یحکم بالعدل الاجتماعی، فإن ذلک أمر ولده حکم الاستخدام المذکور اضطرارا علی ما مر بیانه، و لذلک کلما قوی إنسان علی آخر ضعف حکم الاجتماع التعاونی و حکم العدل الاجتماعی أثرا فلا یراعیه القوی فی حق الضعیف و نحن نشاهد ما یقاسیه ضعفاء الملل من الأمم القویة، و علی ذلک جری التاریخ أیضا إلی هذا الیوم الذی یدعی أنه عصر الحضارة و الحریة.
و هو الذی یستفاد من کلامه تعالی کقوله تعالی: «إِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولًا:» الأحزاب- 72، و قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً:» المعارج- 19، و قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ:» إبراهیم- 34، و قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی » العلق- 7.
و لو کان العدل الاجتماعی مما یقتضیه طباع الإنسان اقتضاء أولیا لکان الغالب علی الاجتماعات فی شئونها هو العدل، و حسن تشریک المساعی، و مراعاة التساوی، مع أن المشهود دائما خلاف ذلک، و إعمال القدرة و الغلبة و تحمیل القوی العزیز مطالبه 
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الضعیف، و استدلال الغالب للمغلوب و استعباده فی طریق مقاصده و مطامعه.



(حدوث الاختلاف بین أفراد الإنسان)

و من هنا یعلم أن قریحة الاستخدام فی الإنسان بانضمامها إلی الاختلاف الضروری بین الأفراد من حیث الخلقة و منطقة الحیاة و العادات و الأخلاق المستندة إلی ذلک، و إنتاج ذلک للاختلاف الضروری من حیث القوة و الضعف یؤدی إلی الاختلاف و الانحراف عن ما یقتضیه الاجتماع الصالح من العدل الاجتماعی، فیستفید القوی من الضعیف أکثر مما یفیده، و ینتفع الغالب من المغلوب من غیر أن ینفعه و یقابله الضعیف المغلوب ما دام ضعیفا مغلوبا بالحیلة و المکیدة و الخدعة، فإذا قوی و غلب قابل ظالمة بأشد الانتقام، فکان بروز الاختلاف مؤدیا إلی الهرج و المرج، و داعیا إلی هلاک الإنسانیة، و فناء الفطرة، و بطلان السعادة.
و إلی ذلک یشیر تعالی بقوله: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا:» یونس- 19، و قوله تعالی: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ:» هود- 119، و قوله تعالی فی الآیة المبحوث عنها: «لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ الآیة.
و هذا الاختلاف کما عرفت ضروری الوقوع بین أفراد المجتمعین من الإنسان لاختلاف الخلقة باختلاف المواد، و إن کان الجمیع إنسانا بحسب الصورة الإنسانیة الواحدة، و الوحدة فی الصورة تقتضی الوحدة من حیث الأفکار و الأفعال بوجه، و اختلاف المواد یؤدی إلی اختلاف الإحساسات و الإدراکات و الأحوال فی عین أنها متحدة بنحو، و اختلافها یؤدی إلی اختلاف الأغراض و المقاصد و الآمال، و اختلافها یؤدی إلی اختلاف الأفعال، و هو المؤدی إلی اختلال نظام الاجتماع.
و ظهور هذا الاختلاف هو الذی استدعی التشریع، و هو جعل قوانین کلیة یوجب العمل بها ارتفاع الاختلاف، و نیل کل ذی حق حقه، و تحمیلها الناس.
و الطریق المتخذ الیوم لتحمیل القوانین المصلحة لاجتماع الإنسان أحد طریقین 
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الأول: إلجاء الاجتماع علی طاعة القوانین الموضوعة لتشریک الناس فی حق الحیاة و تسویتهم فی الحقوق، بمعنی أن ینال کل من الأفراد ما یلیق به من کمال الحیاة، مع إلغاء المعارف الدینیة: من التوحید و الأخلاق الفاضلة، و ذلک بجعل التوحید ملغی غیر منظور إلیه و لا مرعی، و جعل الأخلاق تابعة للاجتماع و تحوله، فما وافق حال الاجتماع من الأخلاق فهو الخلق الفاضل، فیوما العفة، و یوما الخلاعة، و یوما الصدق، و یوما الکذب، و یوما الأمانة، و یوما الخیانة، و هکذا.
و الثانی: إلجاء الاجتماع علی طاعة القوانین بتربیة ما یناسبها من الأخلاق و احترامها مع إلغاء المعارف الدینیة فی التربیة الاجتماعیة.
و هذان طریقان مسلوکان فی رفع الاختلافات الاجتماعیة و توحید الأمة المجتمعة من الإنسان: أحدهما بالقوة المجبرة و القدرة المتسلطة من الإنسان فقط، و ثانیهما بالقوة و التربیة الخلقیة، لکنهما علی ما یتلوهما من المفاسد مبنیان علی أساس الجهل، فیه بوار هذا النوع و هلاک الحقیقة الإنسانیة، فإن هذا الإنسان موجود مخلوق لله متعلق الوجود بصانعه، بدأ من عنده و سیعود إلیه، فله حیاة باقیة بعد الارتحال من هذه النشأة الدنیویة، حیاة طویلة الذیل، غیر منقطع الأمد، و هی مرتبة علی هذه الحیاة الدنیویة، و کیفیة سلوک الإنسان فیها، و اکتسابه الأحوال و الملکات المناسبة للتوحید الذی هو کونه عبدا لله سبحانه، بادئا منه عائدا إلیه، و إذا بنی الإنسان حیاته فی هذه الدنیا علی نسیان توحیده، و ستر حقیقة الأمر فقد أهلک نفسه، و أباد حقیقته.
فمثل الناس فی سلوک هذین الطریقین کمثل قافلة أخذت فی سلوک الطریق إلی بلد ناء معها ما یکفیها من الزاد و لوازم السیر، ثم نزلت فی أحد المنازل فی أثناء الطریق فلم یلبث هنیئة حتی أخذت فی الاختلاف: من قتل، و ضرب و، هتک عرض، و أخذ مال و غصب مکان و غیر ذلک، ثم اجتمعوا یتشاورون بینهم علی اتخاذ طریقة یحفظونها لصون أنفسهم و أموالهم.
فقال قائل منهم: علیکم بالاشتراک فی الانتفاع من هذه الأعراض و الأمتعة، و التمتع علی حسب ما لکل من الوزن الاجتماعی، فلیس إلا هذا المنزل و المتخلف عن ذلک یؤخذ بالقوة و السیاسة.
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و قال قائل منهم: ینبغی أن تضعوا القانون المصلح لهذا الاختلاف علی أساس الشخصیات الموجودة الذی جئتم بها من بلدکم الذی خرجتم منه، فیتأدب کل بما له من الشخصیة الخلقیة، و یأخذ بالرحمة لرفقائه، و العطوفة و الشهامة و الفضیلة، ثم تشترکوا مع ذلک فی الانتفاع عن هذه الأمتعة الموجودة، فلیست إلا لکم و لمنزلکم هذا.
و قد أخطأ القائلان جمیعا، و سهیا عن أن القافلة جمیعا علی جناح سفر، و من الواجب علی المسافر أن یراعی فی جمیع أحواله حال وطنه و حال غایة سفره التی یریدها فلو نسی شیئا من ذلک لم یکن یستقبله إلا الضلال و الغی و الهلاک.
و القائل المصیب بینهم هو من یقول: تمتعوا من هذه الأمتعة علی حسب ما یکفیکم لهذه اللیلة، و خذوا من ذلک زادا لما هو أمامکم من الطریق، و ما أرید منکم فی وطنکم، و ما تریدونه لمقصدکم.



(رفع الاختلاف بالدین)

و لذلک شرع الله سبحانه ما شرعه من الشرائع و القوانین واضعا ذلک علی أساس التوحید، و الاعتقاد و الأخلاق و الأفعال، و بعبارة أخری وضع التشریع مبنی علی أساس تعلیم الناس و تعریفهم ما هو حقیقة أمرهم من مبدئهم إلی معادهم، و أنهم یجب أن یسلکوا فی هذه الدنیا حیاة تنفعهم فی غد، و یعملوا فی العاجل ما یعیشون به فی الآجل، فالتشریع الدینی و التقنین الإلهی هو الذی بنی علی العلم فقط دون غیره، قال تعالی: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ یوسف- 40، و قال تعالی فی هذه الآیة المبحوث عنها: «فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ الآیة، فقارن بعثة الأنبیاء بالتبشیر و الإنذار بإنزال الکتاب المشتمل علی الأحکام و الشرائع الرافعة لاختلافهم.
و من هذا الباب قوله تعالی: «وَ قالُوا ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ وَ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَظُنُّونَ:» الجاثیة- 24، فإنهم إنما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 121
کانوا یصرون علی قولهم ذلک، لا لدفع القول بالمعاد فحسب، بل لأن القول بالمعاد و الدعوة إلیه کان یستتبع تطبیق الحیاة الدنیویة علی الحیاة بنحو العبودیة، و طاعة قوانین دینیة مشتملة علی مواد و أحکام تشریعیة: من العبادات و المعاملات و السیاسات.
و بالجملة القول بالمعاد کان یستلزم التدین بالدین، و اتباع أحکامه فی الحیاة، و مراقبة البعث و المعاد فی جمیع الأحوال و الأعمال، فردوا ذلک ببناء الحیاة الاجتماعیة علی مجرد الحیاة الدنیا من غیر نظر إلی ما ورائها.
و کذا قوله تعالی: «إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ:» النجم- 30، فبین تعالی أنهم یبنون الحیاة علی الظن و الجهل، و الله سبحانه یدعو إلی دار السلام، و یبنی دینه علی الحق و العلم، و الرسول یدعو الناس إلی ما یحییهم، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ:» الأنفال- 24، و هذه الحیاة هی التی یشیر إلیها قوله تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها:» الأنعام- 122، و قال تعالی: «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ:»، و قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ:» یوسف- 108، و قال تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ:» الزمر- 9، و قال تعالی: «یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ:» البقرة- 129، إلی غیر ذلک، و القرآن مشحون بمدح العلم و الدعوة إلیه و الحث به، و ناهیک فیه أنه یسمی العهد السابق علی ظهور الإسلام عهد الجاهلیة کما قیل.
فما أبعد من الإنصاف قول من یقول: إن الدین مبنی علی التقلید و الجهل مضاد للعلم و مباهت له، و هؤلاء القائلون أناس اشتغلوا بالعلوم الطبیعیة و الاجتماعیة فلم یجدوا فیها ما یثبت شیئا مما وراء الطبیعة، فظنوا عدم الإثبات إثباتا للعدم، و قد أخطئوا فی ظنهم، و خبطوا فی حکمهم، ثم نظروا إلی ما فی أیدی أمثالهم من الناس المتهوسین من أمور یسمونه باسم الدین، و لا حقیقة لها غیر الشرک، و الله بری‌ء من المشرکین و رسوله، ثم نظروا إلی الدعوة الدینیة بالتعبد و الطاعة فحسبوها تقلیدا و قد أخطئوا
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فی حسبانهم، و الدین أجل شأنا من أن یدعو إلی الجهل و التقلید، و أمنع جانبا من أن یهدی إلی عمل لا علم معه، أو یرشد إلی قول بغیر هدی و لا کتاب منیر، و من أظلم ممن افتری علی الله کذبا أو کذب بالحق لما جاءه.



(الاختلاف فی نفس الدین)

و بالجملة فهو تعالی یخبرنا أن الاختلاف فی المعاش و أمور الحیاة إنما رفع أول ما رفع بالدین، فلو کانت هناک قوانین غیر دینیة فهی مأخوذة بالتقلید من الدین.
ثم إنه تعالی یخبرنا أن الاختلاف نشأ بین النوع فی نفس الدین و إنما أوجده حملة الدین ممن أوتی الکتاب المبین: من العلماء بکتاب الله بغیا بینهم و ظلما و عتوا، قال تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ إلی أن قال، وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ:» الشوری- 14، و قال تعالی: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ فِیما فِیهِ یَخْتَلِفُونَ:» یونس- 19، و الکلمة المشار إلیها فی الآیتین هو قوله تعالی: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ:» الأعراف 24 فالاختلاف فی الدین مستند إلی البغی دون الفطرة، فإن الدین فطری و ما کان کذلک لا تضل فیه الخلقة و لا یتبدل فیه حکمها کما قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ:» الروم- 30 فهذه جمل ما بنی علیه الکلام فی هذه الآیة الشریفة.



(الإنسان بعد الدنیا)

ثم إنه یخبرنا أن الإنسان سیرتحل من الدنیا التی فیه حیاته الاجتماعیة و ینزل دارا أخری سماها البرزخ، ثم دارا أخری سماها الآخرة غیر أن حیاته بعد هذه الدنیا حیاة انفرادیة، و معنی کون الحیاة انفرادیة، أنها لا ترتبط بالاجتماع التعاونی،
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و التشارک و التناصر، بل السلطنة هناک فی جمیع أحکام الحیاة لوجود نفسه لا یؤثر فیه وجود غیره بالتعاون و التناصر أصلا، و لو کان هناک هذا النظام الطبیعی المشهود فی المادة لم یکن بد عن حکومة التعاون و التشارک، لکن الإنسان خلفه وراء ظهره، و أقبل إلی ربه، و بطل عنه جمیع علومه العملیة، فلا یری لزوم الاستخدام و التصرف و المدنیة و الاجتماع التعاونی و لا سائر أحکامه التی یحکم بها فی الدنیا، و لیس له إلا صحابة عمله و نتیجة حسناته و سیئاته، و لا یظهر له إلا حقیقة الأمر و یبدو له النبأ العظیم الذی هم فیه مختلفون، قال تعالی: «وَ نَرِثُهُ ما یَقُولُ وَ یَأْتِینا فَرْداً:» مریم- 80 و قال تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ وَ ما نَری مَعَکُمْ شُفَعاءَکُمُ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِیکُمْ شُرَکاءُ لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ:» الأنعام- 94 و قال تعالی: «هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ:» یونس- 30 و قال تعالی: «ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ:» الصافات- 26 و قال تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ:» إبراهیم- 48، و قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی » النجم- 41 إلی غیر ذلک من الآیات، فهذه الآیات کما تری تدل علی أن الإنسان یبدل بعد الموت نحو حیاته فلا یحیا حیاة اجتماعیة مبنیة علی التعاون و التناصر، و لا یستعمل ما أبدعه فی هذه الحیاة من العلوم العملیة، و لا یجنی إلا ثمرة عمله و نتیجة سعیه ظهر له ظهورا فیجزی به جزاء.



[بیان 

قوله تعالی: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً، الناس معروف و هو الأفراد المجتمعون من الإنسان، و الأمة هی الجماعة من الناس، و ربما یطلق علی الواحد کما فی قوله تعالی:
«إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ:» النحل- 120، و ربما یطلق علی زمان معتد به کقوله تعالی: «وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ:» یوسف- 45، أی بعد سنین و قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ:» هود- 8، و ربما یطلق علی الملة و الدین کما قال بعضهم فی قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاتَّقُونِ:» المؤمنون- 52، و فی قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ:» الأنبیاء- 92، و أصل الکلمة من أم یأم إذا قصد فأطلق لذلک علی الجماعة لکن لا علی کل جماعة، بل علی 
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جماعة کانت ذات مقصد واحد و بغیة واحدة هی رابطة الوحدة بینها، و هو المصحح لإطلاقها علی الواحد و علی سائر معانیها إذا أطلقت.
و کیف کان فظاهر الآیة یدل علی أن هذا النوع قد مر علیهم فی حیاتهم زمان کانوا علی الاتحاد و الاتفاق، و علی السذاجة و البساطة، لا اختلاف بینهم بالمشاجرة و المدافعة فی أمور الحیاة، و لا اختلاف فی المذاهب و الآراء، و الدلیل علی نفی الاختلاف قوله تعالی: «فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ فقد رتب بعثة الأنبیاء و حکم الکتاب فی مورد الاختلاف علی کونهم أمة واحدة فالاختلاف فی أمور الحیاة ناش بعد الاتحاد و الوحدة، و الدلیل علی نفی الاختلاف الثانی قوله تعالی: وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ (مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ) بَغْیاً بَیْنَهُمْ فالاختلاف فی الدین إنما نشأ من قبل حملة الکتاب بعد إنزاله بالبغی.
و هذا هو الذی یساعد علیه الاعتبار، فإنا نشاهد النوع الإنسانی لا یزال یرقی فی العلم و الفکر، و یتقدم فی طریق المعرفة و الثقافة، عاما بعد عام، و جیلا بعد جیل، و بذلک یستحکم أرکان اجتماعه یوما بعد یوم، و یقوم علی رفع دقائق الاحتیاج، و المقاومة قبال مزاحمات الطبیعة، و الاستفادة من مزایا الحیاة، و کلما رجعنا فی ذلک القهقری وجدناه أقل عرفانا برموز الحیاة، و أسرار الطبیعة، و ینتهی بنا هذا السلوک إلی الإنسان الأولی الذی لا یوجد عنده إلا النزر القلیل من المعرفة بشئون الحیاة و حدود العیش، کأنهم لیس عندهم إلا البدیهیات و یسیر من النظریات الفکریة التی تهیئ لهم وسائل البقاء بأبسط ما یکون، کالتغذی بالنبات أو شی‌ء من الصید و الإیواء إلی الکهوف و الدفاع بالحجارة و الأخشاب و نحو ذلک، فهذا حال الإنسان فی أقدم عهوده، و من المعلوم أن قوما حالهم هذا الحال لا یظهر فیهم الاختلاف ظهورا یعتد به، و لا یبدو فیهم الفساد بدوا مؤثرا، کالقطیع من الغنم لا هم لأفراده إلا الاهتداء لبعض ما اهتدی إلیه بعض آخر، و التجمع فی المسکن و المعلف و المشرب.
غیر أن الإنسان لوجود قریحة الاستخدام فیه کما أشرنا إلیه فیما مر لا یحبسه هذا الاجتماع القهری من حیث التعاون علی رفع البعض حوائج البعض عن الاختلاف و التغالب و التغلب، و هو کل یوم یزداد علما و قوة علی طرق الاستفادة، و یتنبه بمزایا جدیدة، و یتیقظ لطرق دقیقة فی الانتفاع، و فیهم الأقویاء و أولوا السطوة و أرباب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 125
القدرة، و فیهم الضعفاء و من فی رتبتهم، و هو منشأ ظهور الاختلاف، الاختلاف الفطری الذی دعت إلیه قریحة الاستخدام، کما دعت هذه القریحة بعینها إلی الاجتماع و المدنیة.
و لا ضیر فی تزاحم حکمین فطریین، إذا کان فوقهما ثالث یحکم بینهما، و یعدل أمرهما، و یصلح شأنهما، و ذلک کالإنسان تتسابق قواه فی أفعالها، و یؤدی ذلک إلی التزاحم، کما أن جاذبة التغذی تقضی بأکل ما لا تطیق هضمه الهاضمة و لا تسعه المعدة، و هناک عقل یعدل بینهما، و یقضی لکل بما یناسبه، و یقدر فعل کل واحدة من هذه القوی الفعالة بما لا یزاحم الأخری فی فعلها.
و التنافی بین حکمین فطریین فما نحن فیه من هذا القبیل، فسلوک فطرة الإنسان إلی المدنیة ثم سلوکها إلی الاختلاف یؤدیان إلی التنافی، و لکن الله یرفع التنافی برفع الاختلاف الموجود ببعث الأنبیاء بالتبشیر و الإنذار، و إنزال الکتاب الحاکم بین الناس فیما اختلفوا فیه.
و بهذا البیان یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن المراد بالآیة أن الناس کانوا أمة واحدة علی الهدایة، لأن الاختلاف إنما ظهر بعد نزول الکتاب بغیا بینهم، و البغی من حملة الکتاب، و قد غفل هذا القائل عن أن الآیة تثبت اختلافین اثنین لا اختلافا واحدا، و قد مر بیانه، و عن أن الناس لو کانوا علی الهدایة فإنها واحدة من غیر اختلاف، فما هو الموجب بل ما هو المجوز لبعث الأنبیاء و إنزال الکتاب و حملهم علی البغی بالاختلاف، و إشاعة الفساد، و إثارة غرائز الکفر و الفجور و مهلکات الأخلاق مع استبطانها؟.
و یظهر به أیضا: فساد ما ذکره آخرون أن المراد بها أن الناس کانوا أمة واحدة علی الضلالة، إذ لولاها لم یکن وجه لترتب قوله تعالی: فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ «إلخ»، و قد غفل هذا القائل عن أن الله سبحانه یذکر أن هذا الضلال الذی ذکره و هو الذی أشار إلیه بقوله سبحانه: فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ إنما نشأ عن سوء سریرة حملة الکتاب و علماء الدین بعد نزول الکتاب، و بیان آیاته للناس، فلو کانوا علی الضلالة قبل البعث و الإنزال و هی ضلالة الکفر و النفاق و الفجور و المعاصی فما المصحح لنسبة ذلک إلی حملة الکتاب و علماء الدین؟.
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و یظهر به أیضا ما فی قول آخرین إن المراد بالناس بنو إسرائیل حیث إن الله یذکر أنهم اختلفوا فی الکتاب بغیا بینهم، قال تعالی: «فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» الجاثیة- 16، و ذلک أنه تفسیر من غیر دلیل، و مجرد اتصاف قوم بصفة لا یوجب انحصارها فیهم.
و أفسد من ذلک قول من قال: إن المراد بالناس فی الآیة هو آدم (ع)، و المعنی أن آدم (ع) کان أمة واحدة علی الهدایة ثم اختلف ذریته، فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ «إلخ»، و الآیة بجملها لا تطابق هذا القول لا کله و لا بعضه.
و یظهر به أیضا فساد قول بعضهم: إن کان فی الآیة منسلخ عن الدلالة علی الزمان کما فی قوله تعالی: «وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً:» الفتح- 7، فهو دال علی الثبوت، و المعنی: أن الناس أمة واحدة من حیث کونهم مدنیین طبعا فإن الإنسان مدنی بالطبع لا یتم حیاة الفرد الواحد منه وحده، لکثرة حوائجه الوجودیة، و اتساع دائرة لوازم حیاته، بحیث لا یتم له الکمال إلا بالاجتماع و التعاون بین الأفراد و المبادلة فی المساعی، فیأخذ کل من نتائج عمله ما یستحقه من هذه النتیجة و یعطی الباقی غیره، و یأخذ بدله بقیة ما یحتاج إلیه و یستحقه فی وجوده، فهذا حال الإنسان لا یستغنی عن الاجتماع و التعاون وقتا من الأوقات، یدل علیه ما وصل إلینا من تاریخ هذا النوع الاجتماعی المدنی و کونه اجتماعیا مدنیا لم یزل علی ذلک فهو مقتضی فطرته و خلقته غیر أن ذلک یؤدی إلی الاختلاف، و اختلال نظام الاجتماع، فشرع الله سبحانه بعنایته البالغة شرائع ترفع هذا الاختلاف، و بلغها إلیهم ببعث النبیین مبشرین و منذرین، و إنزال الکتاب الحاکم معهم للحکم فی موارد الاختلاف.
فمحصل المعنی أن الناس أمة واحدة مدنیة بالطبع لا غنی لهم عن الاجتماع و هو یوجب الاختلاف فلذلک بعث الله الأنبیاء و أنزل الکتاب.
و یرد علیه أولا: أنه أخذ المدنیة طبعا أولیا للإنسان، و الاجتماع و الاشتراک فی الحیاة لازما ذاتیا لهذا النوع، و قد عرفت فیما مر أن الأمر لیس کذلک، بل أمر تصالحی اضطراری، و أن القرآن أیضا یدل علی خلافه.
و ثانیا: أن تفریع بعث الأنبیاء و إنزال الکتب علی مجرد کون الإنسان مدنیا بالطبع غیر مستقیم إلا بعد تقیید هذه المدنیة بالطبع بکونها مؤدیة إلی الاختلاف،
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و ظهور الفساد، فیحتاج الکلام إلی التقدیر و هو خلاف الظاهر، و القائل مع ذلک لا یرضی بتقدیر الاختلاف فی الکلام.
و ثالثا: أنه مبنی علی أخذ الاختلاف الذی تذکره الآیة و تتعرض به اختلافا واحدا، و الآیة کالنص فی کون الاختلاف اختلافین اثنین، حیث تقول: وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ فهو اختلاف سابق علی الکتاب و المختلفون بهذا الاختلاف هم الناس، ثم تقول و ما اختلف فیه أی فی الکتاب إلا الذین أوتوه أی علموا الکتاب و حملوه بغیا بینهم، و هذا الاختلاف لاحق بالکتاب متأخر عن نزوله، و المختلفون بهذا الاختلاف علماء الکتاب و حملته دون جمیع الناس، فأحد الاختلافین غیر الآخر: أحدهما اختلاف عن بغی و علم، و الآخر بخلافه.
قوله تعالی: فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ «إلخ»، عبر تعالی بالبعث دون الإرسال و ما فی معناه لأن هذه الوحدة المخبر عنها من حال الإنسان الأولی حال خمود و سکوت، و هو یناسب البعث الذی هو الإقامة عن نوم أو قطون و نحو ذلک، و هذه النکتة لعلها هی الموجبة للتعبیر عن هؤلاء المبعوثین بالنبیین دون أن یعبر بالمرسلین أو الرسل، علی أن البعث و إنزال الکتاب کما تقدم بیانه حقیقتهما بیان الحق للناس و تنبیههم بحقیقة أمر وجودهم و حیاتهم، و إنبائهم أنهم مخلوقون لربهم، و هو الله الذی لا إله إلا هو، و أنهم سالکون کادحون إلی الله مبعوثون لیوم عظیم، واقفون فی منزل من منازل السیر، لا حقیقة له إلا اللعب و الغرور، فیجب أن یراعوا ذلک فی هذه الحیاة و أفعالها، و أن یجعلوا نصب أعینهم أنهم من أین، و فی أین، و إلی أین، و هذا المعنی أنسب بلفظ النبی الذی معناه: من استقر عنده النبأ دون الرسول، و لذلک عبر بالنبیین، و فی إسناد بعث النبیین إلی الله سبحانه دلالة علی عصمة الأنبیاء فی تلقیهم الوحی و تبلیغهم الرسالة إلی الناس و سیجی‌ء زیادة توضیح لهذا فی آخر البیان، و أما التبشیر و الإنذار أی الوعد برحمة الله من رضوانه و الجنة لمن آمن و اتقی، و الوعید بعذاب الله سبحانه من سخطه و النار لمن کذب و عصی فهما أمس مراتب الدعوة بحال الإنسان المتوسط الحال، و إن کان بعض الصالحین من عباده و أولیائه لا تتعلق نفوسهم بغیر ربهم من ثواب أو عقاب.
قوله تعالی: وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ الکتاب 
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فعال بمعنی المکتوب، و الکتاب بحسب المتعارف من إطلاقه و إن استلزم کتابه بالقلم لکن لکون العهود و الفرامین المفترضة إنما یبرم بالکتابة غالبا شاع إطلاقه علی کل حکم مفروض واجب الاتباع أو کل بیان بل کل معنی لا یقبل النقض فی إبرامه، و قد کثر استعماله بهذا المعنی فی القرآن، و بهذا المعنی سمی القرآن کتابا و هو کلام إلهی، قال تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ:»- ص- 29، و قال تعالی: «إِنَّ الصَّلاةَ کانَتْ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ کِتاباً مَوْقُوتاً:» النساء- 103، و فی قوله تعالی فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ دلالة علی أن المعنی: کان الناس أمة واحدة فاختلفوا فَبَعَثَ اللَّهُ «إلخ»، کما مر.
و اللام فی الکتاب إما للجنس و إما للعهد الذهنی و المراد به کتاب نوح (ع) لقوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی » الشوری- 13، فإن الآیة فی مقام الامتنان و تبین أن الشریعة النازلة علی هذه الأمة جامعة لمتفرقات جمیع الشرائع السابقة النازلة علی الأنبیاء السالفین مع ما یختص بوحیه النبی ص فالشریعة مختصة بهؤلاء الأنبیاء العظام:
نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد ص.
و لما کان قوله تعالی: وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ الآیة یدل علی أن الشرع إنما کان بالکتاب دلت الآیتان بالانضمام أولا: علی أن لنوح (ع) کتابا متضمنا لشریعة، و أنه المراد بقوله تعالی: وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ إما وحده أو مع غیره من الکتب بناء علی کون اللام للعهد أو الجنس.
و ثانیا: أن کتاب نوح أول کتاب سماوی متضمن للشریعة، إذ لو کان قبله کتاب لکان قبله شریعة حاکمة و لذکرها الله تعالی فی قوله: شَرَعَ لَکُمْ الآیة.
و ثالثا: أن هذا العهد الذی یشیر تعالی إلیه بقوله: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً الآیة کان قبل بعثة نوح (ع) و قد حکم فیه کتابه (ع).
قوله تعالی: وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ (مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ) بَغْیاً بَیْنَهُمْ قد مر أن المراد به الاختلاف الواقع فی نفس الدین من حملته، و حیث کان الدین من الفطرة کما یدل علیه قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها:» الروم- 30،
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نسب الله سبحانه الاختلاف الواقع فیه إلی البغی.
و فی قوله تعالی: إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ دلالة علی أن المراد بالجملة هو الإشارة إلی الأصل فی ظهور الاختلاف الدینی فی الکتاب لا أن کل من انحرف عن الصراط المستقیم أو تدین بغیر الدین یکون باغیا و إن کان ضالا عن الصراط السوی، فإن الله سبحانه لا یعذر الباغی، و قد عذر من اشتبه علیه الأمر و لم یجد حیلة و لم یهتد سبیلا، قال تعالی: «إِنَّمَا السَّبِیلُ عَلَی الَّذِینَ یَظْلِمُونَ النَّاسَ وَ یَبْغُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ:» الشوری- 42، و قال تعالی: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إلی أن قال-:
وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ:» التوبة- 106، و قال تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً:» النساء- 99.
علی أن الفطرة لا تنافی الغفلة و الشبهة، و لکن تنافی التعمد و البغی، و لذلک خص البغی بالعلماء و من استبانت له الآیات الإلهیة، قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:»، البقرة- 39 و الآیات فی هذا المعنی کثیرة، و قد قید الکفر فی جمیعها بتکذیب آیات الله ثم أوقع علیه الوعید، و بالجملة فالمراد بالآیة أن هذا الاختلاف ینتهی إلی بغی حملة الکتاب من بعد علم.
قوله تعالی: فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِ بیان لما اختلف فیه و هو الحق الذی کان الکتاب نزل بمصاحبته، کما دل علیه قوله تعالی: وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِ و عند ذلک عنت الهدایة الإلهیة بشأن الاختلافین معا: الاختلاف فی شأن الحیاة، و الاختلاف فی الحق و المعارف الإلهیة الذی کان عامله الأصلی بغی حملة الکتاب، و فی تقیید الهدایة بقوله تعالی: بِإِذْنِهِ دلالة علی أن هدایة الله تعالی لهؤلاء المؤمنین لم تکن إلزاما منهم، و إیجابا علی الله تعالی أن یهدیهم لإیمانهم، فإن الله سبحانه لا یحکم علیه حاکم، و لا یوجب علیه موجب إلا ما أوجبه علی نفسه، بل کانت الهدایة بإذنه تعالی و لو شاء لم یأذن و لم یهد، و علی هذا فقوله تعالی: وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی 
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صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ بمنزلة التعلیل لقوله بإذنه، و المعنی إنما هداهم الله بإذنه لأن له أن یهدیهم و لیس مضطرا موجبا علی الهدایة فی مورد أحد، بل یهدی من یشاء، و قد شاء أن یهدی الذین آمنوا إلی صراط مستقیم.



[فی النظریات الدینیة التی یستفاد من الآیة و هی سبعة. و الدلیل المستفاد منها علی النبوة العامة]

و قد تبین من الآیة أولا: حد الدین و معرفة، و هو أنه نحو سلوک فی الحیاة الدنیا یتضمن صلاح الدنیا بما یوافق الکمال الأخروی، و الحیاة الدائمة الحقیقیة عند الله سبحانه، فلا بد فی الشریعة من قوانین تتعرض لحال المعاش علی قدر الاحتیاج.
و ثانیا: أن الدین أول ما ظهر ظهر رافعا للاختلاف الناشئ عن الفطرة ثم استکمل رافعا للاختلاف الفطری و غیر الفطری معا.
و ثالثا: أن الدین لا یزال یستکمل حتی یستوعب قوانینه جهات الاحتیاج فی الحیاة، فإذا استوعبها ختم ختما فلا دین بعده، و بالعکس إذا کان دین من الأدیان خاتما کان مستوعبا لرفع جمیع جهات الاحتیاج، قال تعالی: «ما کانَ مُحَمَّدٌ أَبا أَحَدٍ مِنْ رِجالِکُمْ وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ:» الأحزاب- 40، و قال تعالی: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ:» النحل- 89، و قال تعالی: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ:» حم تنزیل- 42.
و رابعا: أن کل شریعة لاحقة أکمل من سابقتها.
و خامسا: السبب فی بعث الأنبیاء و إنزال الکتب، و بعبارة أخری العلة فی الدعوة الدینیة، و هو أن الإنسان بحسب طبعه و فطرته سائر نحو الاختلاف کما أنه سألک نحو الاجتماع المدنی، و إذا کانت الفطرة هی الهادیة إلی الاختلاف لم تتمکن من رفع الاختلاف، و کیف یدفع شی‌ء ما یجذبه إلیه نفسه، فرفع الله سبحانه هذا الاختلاف بالنبوة و التشریع بهدایة النوع إلی کماله اللائق بحالهم المصلح لشأنهم، و هذا الکمال کمال حقیقی داخل فی الصنع و الإیجاد فما هو مقدمته کذلک، و قد قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه- 50، فبین أن من شأنه و أمره تعالی أن یهدی کل شی‌ء إلی ما یتم به خلقه، و من تمام خلقه الإنسان أن یهتدی إلی کمال وجوده فی الدنیا و الآخرة، و قد قال تعالی أیضا: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً:» الإسراء- 20، و هذه الآیة تفید أن شأنه تعالی هو الإمداد بالعطاء: یمد
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کل من یحتاج إلی إمداده فی طریق حیاته و وجوده، و یعطیه ما یستحقه، و أن عطاءه غیر محظور و لا ممنوع من قبله تعالی إلا أن یمتنع ممتنع بسوء حظ نفسه، من قبل نفسه لا من قبله تعالی.
و من المعلوم أن الإنسان غیر متمکن من تتمیم هذه النقیصة من قبل نفسه فإن فطرته هی المؤدیة إلی هذه النقیصة فکیف یقدر علی تتمیمها و تسویة طریق السعادة و الکمال فی حیاته الاجتماعیة.؟
و إذا کانت الطبیعة الإنسانیة هی المؤدیة إلی هذا الاختلاف العائق للإنسان عن الوصول إلی کماله الحری به و هی قاصرة عن تدارک ما أدت إلیه و إصلاح ما أفسدته، فالإصلاح (لو کان) یجب أن یکون من جهة غیر جهة الطبیعة، و هی الجهة الإلهیة التی هی النبوة بالوحی، و لذا عبر تعالی عن قیام الأنبیاء بهذا الإصلاح و رفع الاختلاف بالبعث و لم ینسبه فی القرآن کله إلا إلی نفسه مع أن قیام الأنبیاء کسائر الأمور له ارتباطات بالمادة بالروابط الزمانیة و المکانیة.
فالنبوة حالة إلهیة (و إن شئت قل غیبیة) نسبتها إلی هذه الحالة العمومیة من الإدراک و الفعل نسبة الیقظة إلی النوم بها یدرک الإنسان المعارف التی بها یرتفع الاختلاف و التناقض فی حیاة الإنسان، و هذا الإدراک و التلقی من الغیب هو المسمی فی لسان القرآن بالوحی، و الحالة التی یتخذها الإنسان منه لنفسه بالنبوة.
و من هناک یظهر أن هذا أعنی تأدیة الفطرة إلی الاجتماع المدنی من جهة و إلی الاختلاف من جهة أخری، و عنایته تعالی بالهدایة إلی تمام الخلقة مبدأ حجة علی وجود النبوة، و بعبارة أخری دلیل النبوة العامة.
تقریره: أن نوع الإنسان مستخدم بالطبع، و هذا الاستخدام الفطری یؤدیه إلی الاجتماع المدنی و إلی الاختلاف و الفساد فی جمیع شئون حیاته الذی یقضی التکوین و الإیجاد برفعه و لا یرتفع إلا بقوانین تصلح الحیاة الاجتماعیة برفع الاختلاف عنها، و هدایة الإنسان إلی کماله و سعادته بأحد أمرین: إما بفطرته و إما بأمر وراءه لکن الفطرة غیر کافیة فإنها هی المؤدیة إلی الاختلاف فکیف ترفعها؟ فوجب أن یکون بهدایة من غیر طریق الفطرة و الطبیعة، و هو التفهیم الإلهی غیر الطبیعی المسمی 
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بالنبوة و الوحی، و هذه الحجة مؤلفة من مقدمات مصرح بها فی کتاب الله تعالی کما عرفت فیما تقدم، و کل واحدة من هذه المقدمات تجربیة، بینتها التجربة للإنسان فی تاریخ حیاته و اجتماعاته المتنوعة التی ظهرت و انقرضت فی طی القرون المتراکمة الماضیة، إلی أقدم أعصار الحیاة الإنسانیة التی یذکرها التاریخ.
فلا الإنسان انصرف فی حین من أحیان حیاته عن حکم الاستخدام، و لا استخدامه لم یؤد إلی الاجتماع و قضی بحیاة فردیة، و لا اجتماعه المکون خلا عن الاختلاف، و لا الاختلاف ارتفع بغیر قوانین اجتماعیة، و لا أن فطرته و عقله الذی یعده عقلا سلیما قدرت علی وضع قوانین تقطع منابت الاختلاف و تقلع مادة الفساد، و ناهیک فی ذلک: ما تشاهده من جریان الحوادث الاجتماعیة، و ما هو نصب عینیک من انحطاط الأخلاق و فساد عالم الإنسانیة، و الحروب المهلکة للحرث و النسل، و المقاتل المبیدة للملایین بعد الملایین من الناس، و سلطان التحکم و نفوذ الاستعباد فی نفوس البشر و أعراضهم و أموالهم فی هذا القرن الذی یسمی عصر المدنیة و الرقی و الثقافة و العلم، فما ظنک بالقرون الخالیة، أعصار الجهل و الظلمة؟.
و أما إن الصنع و الإیجاد یسوق کل موجود إلی کماله اللائق به فأمر جار فی کل موجود بحسب التجربة و البحث، و کذا کون الخلقة و التکوین إذا اقتضی أثرا لم یقتض خلافه بعینه أمر مسلم تثبته التجربة و البحث، و أما إن التعلیم و التربیة الدینیین الصادرین من مصدر النبوة و الوحی یقدران علی دفع هذا الاختلاف و الفساد فأمر یصدقه البحث و التجربة معا: أما البحث: فلأن الدین یدعو إلی حقائق المعارف و فواضل الأخلاق و محاسن الأفعال فصلاح العالم الإنسانی مفروض فیه، و أما التجربة:
فالإسلام أثبت ذلک فی الیسیر من الزمان الذی کان الحاکم فیه علی الاجتماع بین المسلمین هو الدین، و أثبت ذلک بتربیة أفراد من الإنسان صلحت نفوسهم، و أصلحوا نفوس غیرهم من الناس، علی أن جهات الکمال و العروق النابضة فی هیکل الاجتماع المدنی الیوم التی تضمن حیاة الحضارة و الرقی مرهونة التقدم الإسلامی و سریانه فی العالم الدنیوی علی ما یعطیه التجزیة و التحلیل من غیر شک، و سنستوفی البحث عنه إن شاء الله فی محل آخر ألیق به.
و سادسا: أن الدین الذی هو خاتم الأدیان یقضی بوقوف الاستکمال الإنسانی،
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قضاء القرآن بختم النبوة و عدم نسخ الدین و ثبات الشریعة یستوجب أن الاستکمال الفردی و الاجتماعی للإنسان هو هذا المقدار الذی اعتبره القرآن فی بیانه و تشریعه.
و هذا من ملاحم القرآن التی صدقها جریان تاریخ الإنسان منذ نزول القرآن إلی یومنا هذا فی زمان یقارب أربعة عشر قرنا تقدم فیها النوع فی الجهات الطبیعی من اجتماعه تقدما باهرا، و قطع بعدا شاسعا غیر أنه وقف من جهة معارفه الحقیقیة، و أخلاقه الفاضلة موقفه الذی کان علیه، و لم یتقدم حتی قدما واحدا، أو رجع أقداما خلفه القهقری، فلم یتکامل فی مجموع کماله من حیث المجموع أعنی الکمال الروحی و الجسمی معا.
و قد اشتبه الأمر علی من یقول: إن جعل القوانین العامة لما کان لصلاح حال البشر و إصلاح شأنه وجب أن تتبدل بتبدل الاجتماعیات فی نفسها و ارتقائها و صعودها مدارج الکمال، و لا شک أن النسبة بیننا و بین عصر نزول القرآن، و تشریع قوانین الإسلام أعظم بکثیر من النسبة بین ذلک العصر و عصر بعثة عیسی (ع) و موسی (ع) فکان تفاوت النسبة بین هذا العصر و عصر النبی موجبا لنسخ شرائع الإسلام و وضع قوانین أخر قابلة الانطباق علی مقتضیات العصر الحاضر.
و الجواب عنه: أن الدین کما مر لم یعتبر فی تشریعه مجرد الکمال المادی الطبیعی للإنسان، بل اعتبر حقیقة الوجود الإنسانی، و بنی أساسه علی الکمال الروحی و الجسمی معا، و ابتغی السعادة المادیة و المعنویة جمیعا، و لازم ذلک أن یعتبر فیه حال الفرد الاجتماعی المتکامل بالتکامل الدینی دون الفرد الاجتماعی المتکامل بالصنعة و السیاسة، و قد اختلط الأمر علی هؤلاء الباحثین فإنهم لولوعهم فی الأبحاث الاجتماعیة المادیة (و المادة متحولة متکاملة کالاجتماع المبنی علیها) حسبوا أن الاجتماع الذی اعتبره الدین نظیر الاجتماع الذی اعتبروه اجتماع مادی جسمانی، فحکموا علیه بالتغیر و النسخ حسب تحول الاجتماع المادی، و قد عرفت أن الدین لا یبنی تشریعه علی أساس الجسم فقط، بل الجسم و الروح جمیعا، و علی هذا یجب أن یفرض فرد دینی أو اجتماع دینی جامع للتربیة الدینیة و الحیاة المادیة التی سمحت به دنیا الیوم ثم لینظر هل یوجد عنده شی‌ء من النقص المفتقر إلی التتمیم، و الوهن المحتاج إلی التقویة؟.
و سابعا: أن الأنبیاء (ع) معصومون عن الخطإ.
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(کلام فی عصمة الأنبیاء)

توضیح هذه النتیجة: أن العصمة علی ثلاثة أقسام: العصمة عن الخطإ فی تلقی الوحی، و العصمة عن الخطإ فی التبلیغ و الرسالة، و العصمة عن المعصیة و هی ما فیه هتک حرمة العبودیة و مخالفة مولویة، و یرجع بالآخرة إلی قول أو فعل ینافی العبودیة منافاة ما، و نعنی بالعصمة وجود أمر فی الإنسان المعصوم یصونه عن الوقوع فیما لا یجوز من الخطإ أو المعصیة.
و أما الخطأ فی غیر باب المعصیة و تلقی الوحی و التبلیغ، و بعبارة أخری فی غیر باب أخذ الوحی و تبلیغه و العمل به کالخطإ فی الأمور الخارجیة نظیر الأغلاط الواقعة للإنسان فی الحواس و إدراکاتها أو الاعتباریات من العلوم، و نظیر الخطإ فی تشخیص الأمور التکوینیة من حیث الصلاح و الفساد و النفع و الضرر و نحوها فالکلام فیها خارج عن هذا المبحث.
و کیف کان فالقرآن یدل علی عصمتهم (ع) فی جمیع الجهات الثلاث:
أما العصمة عن الخطإ فی تلقی الوحی و تبلیغ الرسالة: فیدل علیه قوله تعالی فی الآیة «فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ فإنه ظاهر فی أن الله سبحانه إنما بعثهم بالتبشیر و الإنذار و إنزال الکتاب (و هذا هو الوحی) لیبینوا للناس الحق فی الاعتقاد و الحق فی العمل، و بعبارة أخری لهدایة الناس إلی حق الاعتقاد و حق العمل، و هذا هو غرضه سبحانه فی بعثهم، و قد قال تعالی: «لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی » طه- 52، فبین أنه لا یضل فی فعله و لا یخطئ فی شأنه فإذا أراد شیئا فإنما یریده من طریقه الموصل إلیه من غیر خطإ، و إذا سلک بفعل إلی غایة فلا یضل فی سلوکه، و کیف لا و بیده الخلق و الأمر و له الملک و الحکم، و قد بعث الأنبیاء بالوحی إلیهم و تفهیمهم معارف الدین و لا بد أن یکون، و بالرسالة لتبلیغها للناس و لا بد أن یکون! و قال تعالی أیضا: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً:» الطلاق- 3، و قال أیضا: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ:» یوسف- 21.
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و یدل علی العصمة عن الخطإ أیضا قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً:»، فظاهره أنه سبحانه یختص رسله بالوحی فیظهرهم و یؤیدهم علی الغیب بمراقبة ما بین أیدیهم و ما خلفهم، و الإحاطة بما لدیهم لحفظ الوحی عن الزوال و التغیر بتغییر الشیاطین و کل مغیر غیرهم، لیتحقق إبلاغهم رسالات ربهم، و نظیره قوله تعالی حکایة عن قول ملائکة الوحی «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا:» مریم- 64، دلت الآیات علی أن الوحی من حین شروعه فی النزول إلی بلوغه النبی إلی تبلیغه للناس محفوظ مصون عن تغییر أی مغیر یغیره.
و هذان الوجهان من الاستدلال و إن کانا ناهضین علی عصمة الأنبیاء (ع) فی تلقی الوحی و تبلیغ الرسالة فقط دون العصمة عن المعصیة فی العمل علی ما قررنا، لکن یمکن تتمیم دلالتهما علی العصمة من المعصیة أیضا بأن الفعل دال کالقول عند العقلاء فالفاعل لفعل یدل بفعله علی أنه یراه حسنا جائزا کما لو قال: إن الفعل الفلانی حسن جائز فلو تحققت معصیة من النبی و هو یأمر بخلافها لکان ذلک تناقضا منه فإن فعله یناقض حینئذ قوله فیکون حینئذ مبلغا لکلا المتناقضین و لیس تبلیغ المتناقضین بتبلیغ للحق فإن المخبر بالمتناقضین لم یخبر بالحق لکون کل منهما مبطلا للآخر، فعصمة النبی فی تبلیغ رسالته لا تتم إلا مع عصمته عن المعصیة و صونه عن المخالفة کما لا یخفی.
و یدل علی عصمتهم مطلقا قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ:» الأنعام- 90، فجمیعهم (ع) کتب علیهم الهدایة، و قد قال تعالی: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ مُضِلٍّ:» الزمر- 37.
و قال تعالی: «مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ:» الکهف- 17 فنفی عن المهتدین بهدایته کل مضل یؤثر فیهم بضلال، فلا یوجد فیهم ضلال، و کل معصیة ضلال کما یشیر إلیه قوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ وَ لَقَدْ أَضَلَّ مِنْکُمْ جِبِلًّا کَثِیراً:» یس- 62 فعد کل معصیة ضلالا حاصلا بإضلال الشیطان بعد ما عدها عبادة للشیطان فإثبات هدایته 
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تعالی فی حق الأنبیاء (ع) ثم نفی الضلال عمن اهتدی بهداه ثم عد کل معصیة ضلالا تبرئة منه تعالی لساحة أنبیائه عن صدور المعصیة منهم و کذا عن وقوع الخطإ فی فهمهم الوحی و إبلاغهم إیاه.
و یدل علیها أیضا قوله تعالی: وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً:» النساء- 68 و قال أیضا: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ:» الحمد- 7 فوصف هؤلاء الذین أنعم علیهم من النبیین بأنهم لیسوا بضالین، و لو صدر عنهم معصیة لکانوا بذلک ضالین و کذا لو صدر عنهم خطأ فی الفهم أو التبلیغ، و یؤید هذا المعنی قوله تعالی فیما یصف به الأنبیاء: «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ وَ مِمَّنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ وَ مِنْ ذُرِّیَّةِ إِبْراهِیمَ وَ إِسْرائِیلَ وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُ الرَّحْمنِ خَرُّوا سُجَّداً وَ بُکِیًّا فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا:» مریم- 59 فجمع فی الأنبیاء أولا الخصلتین: أعنی الإنعام و الهدایة حیث أتی بمن البیانیة فی قوله وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا بعد قوله: أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ و وصفهم بما فیه غایة التذلل فی العبودیة، ثم وصف الخلف بما وصف من أوصاف الذم، و الفریق الثانی غیر الأول لأن الفریق الأول رجال ممدوحون مشکورون دون الثانی، و إذ وصف الفریق الثانی و عرفهم بأنهم اتبعوا الشهوات و سوف یلقون غیا فالفریق الأول و هم الأنبیاء ما کانوا یتبعون الشهوات و لا یلحقهم غی، و من البدیهی أن من کان هذا شأنه لم یجز صدور المعصیة عنه حتی أنهم لو کانوا قبل نبوتهم ممن یتبع الشهوات لکانوا بذلک ممن یلحقهم الغی لمکان الإطلاق فی قوله: أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا.
و هذا الوجه قریب من قول من استدل علی عصمة الأنبیاء من طریق العقل بأن إرسال الرسل و إجراء المعجزات علی أیدیهم تصدیق لقولهم. فلا یصدر عنهم کذب و کذا تصدیق لأهلیتهم للتبلیغ، و العقل لا یعد إنسانا یصدر منه المعاصی و الأفعال المنافیة لمرام و مقصد کیف کان أهلا للدعوة إلی ذلک المرام فإجراء المعجزات علی أیدیهم یتضمن تصدیق عدم خطائهم فی تلقی الوحی و فی تبلیغ الرسالة و فی امتثالهم للتکالیف المتوجه إلیهم بالطاعة.
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و لا یرد علیه: أن الناس و هم عقلاء یتسببون فی أنواع تبلیغاتهم و أقسام أغراضهم الاجتماعیة بالتبلیغ ممن لا یخلو عن بعض القصور و التقصیر فی التبلیغ، فإن ذلک منهم لأحد أمرین لا یجوز فیما نحن فیه، إما لمکان المسامحة منهم فی الیسیر من القصور و التقصیر، و إما لأن مقصودهم هو البلوغ إلی ما تیسر من الأمر المطلوب، و القبض علی الیسیر و الغض عن الکثیر و شی‌ء من الأمرین لا یلیق بساحته تعالی.
و لا یرد علیه أیضا: ظاهر قوله تعالی: «فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ لَعَلَّهُمْ یَحْذَرُونَ:» التوبة- 123 فإن الآیة و إن کانت فی حق العامة من المسلمین ممن لیس بمعصوم لکنه أذن لهم فی تبلیغ ما تعلموا من الدین و تفقهوا فیه، لا تصدیق لهم فیما أنذروا به و جعل حجیة لقولهم علی الناس و المحذور إنما هو فی الثانی دون الأول.
و مما یدل علی عصمتهم (ع) قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ:» النساء- 64، حیث جعل کون الرسول مطاعا غایة للإرسال، و قصر الغایة فیه، و ذلک یستدعی بالملازمة البینة تعلق إرادته تعالی بکل ما یطاع فیه الرسول و هو قوله أو فعله لأن کلا منهما وسیلة معمولة متداولة فی التبلیغ، فلو تحقق من الرسول خطأ فی فهم الوحی أو فی التبلیغ کان ذلک إرادة منه تعالی للباطل و الله سبحانه لا یرید إلا الحق.
و کذا لو صدر عن الرسول معصیة قولا أو فعلا و المعصیة مبغوضة منهی عنها لکان بعینه متعلق إرادته تعالی فیکون بعینه طاعة محبوبة فیکون تعالی مریدا غیر مرید، آمرا و ناهیا، محبا و مبغضا بالنسبة إلی فعل واحد بعینه تعالی عن تناقض الصفات و الأفعال علوا کبیرا و هو باطل و إن قلنا بجواز تکلیف ما لا یطاق علی ما قال به بعضهم، فإن تکلیف ما لا یطاق تکلیف بالمحال و ما نحن فیه تکلیف نفسه محال لأنه تکلیف و لا تکلیف و إرادة و لا إرادة و حب و لا حب و مدح و ذم بالنسبة إلی فعل واحد!.
و مما یدل علی ذلک أیضا قوله تعالی: «رُسُلًا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ:» النساء- 165 فإن الآیة ظاهرة فی أن الله سبحانه 
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یرید قطع عذر الناس فی ما فیه المخالفة و المعصیة و أن لا قاطع للعذر إلا الرسل (ع)، و من المعلوم أن قطع الرسل عذر الناس و رفعهم لحجتهم إنما یصح إذا لم یتحقق فی ناحیتهم ما لا یوافق إرادة الله و رضاه: من قول أو فعل، و خطإ أو معصیة و إلا کان للناس أن یتمسکوا به و یحتجوا علی ربهم سبحانه و هو نقض لغرضه تعالی.
فإن قلت: الذی یدل علیه ما مر من الآیات الکریمة هو أن الأنبیاء (ع) لا یقع منهم خطأ و لا یصدر عنهم معصیة و لیس ذلک من العصمة فی شی‌ء فإن العصمة علی ما ذکره القوم قوة تمنع الإنسان عن الوقوع فی الخطإ، و تردعه عن فعل المعصیة و اقتراف الخطیئة، و لیست القوة مجرد صدور الفعل أو عدم صدوره و إنما هی مبدأ نفسانی تصدر عنه الفعل کما تصدر الأفعال عن الملکات النفسانیة.
قلت: نعم لکن الذی یحتاج إلیه فی الأبحاث السابقة هو عدم تحقق الخطإ و المعصیة من النبی (ع) و لا یضر فی ذلک عدم ثبوت قوة تصدر عنها الفعل صوابا أو طاعة و هو ظاهر.
و مع ذلک یمکن الاستدلال علی کون العصمة مستندة إلی قوة رادعة بما مر فی البحث عن الإعجاز من دلالة قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً:» الطلاق- 3 و کذا قوله تعالی: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ:» هود- 56 علی أن کلا من الحوادث یحتاج إلی مبدإ یصدر عنه و سبب یتحقق به، فهذه الأفعال الصادرة عن النبی (ع) علی وتیرة واحدة صوابا و طاعة تنتهی إلی سبب مع النبی (ع) و فی نفسه و هی القوة الرادعة و توضیحه: أن أفعال النبی المفروض صدورها طاعة أفعال اختیاریة من نوع الأفعال الاختیاریة الصادرة عنا التی بعضها طاعة و بعضها معصیة، و لا شک أن الفعل الاختیاری إنما هو اختیاری بصدوره عن العلم و المشیة، و إنما یختلف الفعل طاعة و معصیة باختلاف الصورة العلمیة التی یصدر عنها، فإن کان المقصود هو الجری علی العبودیة بامتثال الأمر مثلا تحققت الطاعة، و إن کان المطلوب- أعنی الصورة العلمیة التی یضاف إلیها المشیة- اتباع الهوی و اقتراف ما نهی الله عنه تحققت المعصیة، فاختلاف أفعالنا طاعة و معصیة لاختلاف علمنا الذی یصدر عنه الفعل، و لو دام أحد العلمین أعنی الحکم بوجوب الجری علی العبودیة و امتثال الأمر الإلهی لما صدر إلا الطاعة، و لو دام العلم الآخر الصادر عنه المعصیة و (العیاذ بالله) لم یتحقق 
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إلا المعصیة، و علی هذا فصدور الأفعال عن النبی ص بوصف الطاعة دائما لیس إلا لأن العلم الذی یصدر عنه فعله بالمشیة صورة علمیة صالحة غیر متغیرة، و هو الإذعان بوجوب العبودیة دائما، و من المعلوم أن الصورة العلمیة و الهیئة النفسانیة الراسخة غیر الزائلة هی الملکة النفسانیة کملکة العفة و الشجاعة و العدالة و نحوها، ففی النبی ملکة نفسانیة یصدر عنها أفعاله علی الطاعة و الانقیاد و هی القوة الرادعة عن المعصیة.
و من جهة أخری النبی لا یخطئ فی تلقی الوحی و لا فی تبلیغ الرسالة ففیه هیئة نفسانیة لا تخطئ فی تلقی المعارف و تبلیغها و لا تعصی فی العمل و لو فرضنا أن هذه الأفعال و هی علی وتیرة واحدة لیس فیها إلا الصواب و الطاعة تحققت منه من غیر توسط سبب من الأسباب یکون معه، و لا انضمام من شی‌ء إلی نفس النبی کان معنی ذلک أن تصدر أفعاله الاختیاریة علی تلک الصفة بإرادة من الله سبحانه من غیر دخالة للنبی (ع) فیه، و لازم ذلک إبطال علم النبی ص و إرادته فی تأثیرها فی أفعاله و فی ذلک خروج الأفعال الاختیاریة عن کونها اختیاریة، و هو ینافی افتراض کونه فردا من أفراد الإنسان الفاعل بالعلم و الإرادة، فالعصمة من الله سبحانه إنما هی بإیجاد سبب فی الإنسان النبی یصدر عنه أفعاله الاختیاریة صوابا و طاعة و هو نوع من العلم الراسخ و هو الملکة کما مر.



(کلام فی النبوة)

و الله سبحانه بعد ما ذکر هذه الحقیقة و (هی وصف إرشاد الناس بالوحی) فی کلامه کثیرا عبر عن رجالها بتعبیرین مختلفین فیه تقسیمهم إلی قسمین أو کالتقسیم: و هما الرسول و النبی، قال تعالی: «وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ:» الزمر- 69، و قال تعالی:
«یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ:» المائدة- 109 و معنی الرسول حامل الرسالة، و معنی النبی حامل النبإ، فللرسول شرف الوساطة بین الله سبحانه و بین خلقه و للنبی شرف العلم بالله و بما عنده.
و قد قیل إن الفرق بین النبی و الرسول بالعموم و الخصوص المطلق فالرسول هو الذی یبعث فیؤمر بالتبلیغ و یحمل الرسالة، و النبی هو الذی یبعث سواء أمر بالتبلیغ أم لم یؤمر.
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لکن هذا الفرق لا یؤیده کلامه تعالی کقوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا:» مریم- 51 و الآیة فی مقام المدح و التعظیم و لا یناسب هذا المقام التدرج من الخاص إلی العام کما لا یخفی.
و کذا قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ:» الحج- 51، حیث جمع فی الکلام بین الرسول و النبی ثم جعل کلا منهما مرسلا لکن قوله تعالی: «وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ:» الزمر- 69، و کذا قوله تعالی: «وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ:» الأحزاب- 40، و کذا ما فی الآیة المبحوث عنها من قوله تعالی:
«فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ إلی غیر ذلک من الآیات یعطی ظاهرها أن کل مبعوث من الله بالإرسال إلی الناس نبی و لا ینافی ذلک ما مر من قوله تعالی: وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا الآیة، فإن اللفظین قصد بهما معناهما من غیر أن یصیرا اسمین مهجوری المعنی فالمعنی و کان رسولا خبیرا بآیات الله و معارفه، و کذا قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍ الآیة لإمکان أن یقال: إن النبی و الرسول کلیهما مرسلان إلی الناس، غیر أن النبی بعث لینبی‌ء الناس بما عنده من نبإ الغیب لکونه خبیرا بما عند الله، و الرسول هو المرسل برسالة خاصة زائدة علی أصل نبإ النبوة کما یشعر به أمثال قوله تعالی:
«وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ:» یونس- 47، و قوله تعالی:
«وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولًا:»، و علی هذا فالنبی هو الذی یبین للناس صلاح معاشهم و معادهم من أصول الدین و فروعه علی ما اقتضته عنایة الله من هدایة الناس إلی سعادتهم، و الرسول هو الحامل لرسالة خاصة مشتملة علی إتمام حجة یستتبع مخالفته هلاکه أو عذابا أو نحو ذلک قال تعالی: «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ:» النساء- 165، و لا یظهر من کلامه تعالی فی الفرق بینهما أزید مما یفیده لفظاهما بحسب المفهوم، و لازمه هو الذی أشرنا إلیه من أن للرسول شرف الوساطة بین الله تعالی و بین عباده و للنبی شرف العلم بالله و بما عنده و سیأتی ما روی عن أئمة أهل البیت « (ع)» من الفرق بینهما.
ثم إن القرآن صریح فی أن الأنبیاء کثیرون و إن الله سبحانه لم یقصص الجمیع فی کتابه، قال تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلًا مِنْ قَبْلِکَ مِنْهُمْ مَنْ قَصَصْنا عَلَیْکَ وَ مِنْهُمْ مَنْ لَمْ نَقْصُصْ عَلَیْکَ:»، إلی غیر ذلک و الذین قصهم الله تعالی فی کتابه بالاسم 
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بضعة و عشرون نبیا و هم: آدم، و نوح، و إدریس، و هود، و صالح، و إبراهیم، و لوط، و إسماعیل، و الیسع، و ذو الکفل، و إلیاس، و یونس، و إسحاق، و یعقوب، و یوسف، و شعیب، و موسی، و هارون، و داود، و سلیمان، و أیوب، و زکریا، و یحیی، و إسماعیل صادق الوعد، و عیسی، و محمد صلی الله علیهم أجمعین.
و هناک عدة لم یذکروا بأسمائهم بل بالتوصیف و الکنایة، قال سبحانه: (أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی إِذْ قالُوا لِنَبِیٍّ لَهُمُ ابْعَثْ لَنا مَلِکاً:» البقرة- 246 و قال تعالی: «أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها:» البقرة- 259، و قال تعالی: «إِذْ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمُ اثْنَیْنِ فَکَذَّبُوهُما فَعَزَّزْنا بِثالِثٍ:» یس- 14، و قال تعالی:
«فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ (رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ عَلَّمْناهُ) مِنْ لَدُنَّا عِلْماً:» الکهف- 65 و قال تعالی:
«وَ الْأَسْباطِ:» البقرة- 136، و هناک من لم یتضح کونه نبیا کفتی موسی فی قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِفَتاهُ:» الکهف- 60، و مثل ذی القرنین و عمران أبی مریم و عزیر من المصرح بأسمائهم.
و بالجملة لم یذکر فی القرآن لهم عدد یقفون عنده و الذی یشتمل من الروایات علی بیان عدتهم آحاد مختلفة المتون و أشهرها
روایة أبی ذر عن النبی ص*: أن الأنبیاء مائة و أربعة و عشرون ألف نبی، و المرسلون منهم ثلاثمائة و ثلاثة عشر نبیا.
و اعلم: أن سادات الأنبیاء هم أولوا العزم منهم و هم: نوح، و إبراهیم، و موسی و عیسی، و محمد ص، قال تعالی: «فَاصْبِرْ کَما صَبَرَ أُولُوا الْعَزْمِ مِنَ الرُّسُلِ:» الأحقاف- 35 و سیجی‌ء أن معنی العزم فیهم الثبات علی العهد الأول المأخوذ منهم و عدم نسیانه، قال تعالی: «وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً:» الأحزاب- 7، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً:» طه- 115.
و کل واحد من هؤلاء الخمسة صاحب شرع و کتاب، قال تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی » الشوری- 13، و قال تعالی: «إِنَّ هذا لَفِی الصُّحُفِ الْأُولی صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی » الأعلی- 19، و قال تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ إلی أن 
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قال: «وَ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ- إلی أن قال- وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ عَمَّا جاءَکَ مِنَ الْحَقِّ لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ:» المائدة- 48.
و الآیات تبین أن لهم شرائع و أن لإبراهیم و موسی و عیسی و محمد ص کتبا، و أما کتاب نوح فقد عرفت أن الآیة أعنی قوله تعالی: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً «إلخ»، بانضمامه إلی قوله تعالی شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً الآیة تدل علیه، و هذا الذی ذکرناه لا ینافی نزول الکتاب علی داود (ع)، قال تعالی: «وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً:» النساء- 163 و لا ما فی الروایات من نسبة کتب إلی آدم، و شیث، و إدریس، فإنها کتب لا تشتمل علی الأحکام و الشرائع.
و اعلم أن من لوازم النبوة الوحی و هو نوع تکلیم إلهی تتوقف علیه النبوة قال تعالی: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ:» النساء- 163، و سیجی‌ء استیفاء البحث عن معناه فی سورة الشوری إن شاء الله.



(بحث روائی)

فی المجمع، عن الباقر (ع) أنه قال*: کان الناس قبل نوح أمة واحدة علی فطرة الله- لا مهتدین و لا ضالین فبعث الله النبیین.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) فی الآیة قال*: و کان ذلک قبل نوح- فقیل:
فعلی هدی کانوا؟ قال بل کانوا ضلالا، و ذلک أنه لما انقرض آدم و صالح ذریته، و بقی شیث وصیه لا یقدر علی إظهار دین الله- الذی کان علیه آدم و صالح ذریته و ذلک أن قابیل کان یواعده بالقتل- کما قتل أخاه هابیل، فصار فیهم بالتقیة و الکتمان فازدادوا کل یوم ضلالة حتی لم یبق علی الأرض معهم إلا من هو سلف، و لحق الوصی بجزیرة من البحر لیعبد الله- فبدا لله تبارک و تعالی أن یبعث الرسل، و لو سئل هؤلاء الجهال لقالوا قد فرغ من الأمر، و کذبوا، إنما هو شی‌ء یحکم الله فی کل عام ثم قرأ:
فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ فیحکم الله تبارک و تعالی: ما یکون فی تلک السنة من شدة أو رخاء أو مطر أو غیر ذلک، قلت أ فضلالا کانوا قبل النبیین أم علی هدی؟
قال: لم یکونوا علی هدی، کانوا علی فطرة الله التی فطرهم علیها، لا تبدیل لخلق الله، و لم یکونوا لیهتدوا حتی یهدیهم الله، أ ما تسمع بقول إبراهیم: لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی 
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رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ أی ناسیا للمیثاق.
أقول: قوله: لم یکونوا علی هدی کانوا علی فطرة الله، یفسر معنی کونهم ضلالا المذکور فی أول الحدیث، و أنهم إنما خلوا عن الهدایة التفصیلیة إلی المعارف الإلهیة، و أما الهدایة الإجمالیة فهی تجامع الضلال بمعنی الجهل بالتفاصیل کما یشیر إلیه قوله (ع) فی روایة المجمع، المنقولة آنفا: علی فطرة الله لا مهتدین و لا ضلالا.
و قوله (ص): أی ناسیا للمیثاق، تفسیر للضلال فالهدایة هی ذکر المیثاق حقیقة کما فی الکمل من المؤمنین أو الجری علی حال من هو ذاکر للمیثاق و إن لم یکن ذاکرا له حقیقة و هو حال سائر المؤمنین و لا یخلو إطلاق الهدایة علیه من عنایة.
و فی التوحید، عن هشام بن الحکم قال*: سأل الزندیق الذی أتی أبا عبد الله فقال:
من أین أثبت أنبیاء و رسلا؟ قال أبو عبد الله (ع): إنا لما أثبتنا: أن لنا خالقا صانعا- متعالیا عنا و عن جمیع ما خلق، و کان ذلک الصانع حکیما- لم یجز أن یشاهده خلقه، و لا یلامسوه، و لا یباشرهم و لا یباشروه و یحاجهم و یحاجوه، فثبت أن له سفراء فی خلقه یدلونهم علی مصالحهم و منافعهم و ما فیه بقاؤهم، و فی ترکه فناؤهم، فثبت الآمرون الناهون عن الحکیم العلیم فی خلقه، و ثبت عند ذلک أن له معبرین و هم الأنبیاء و صفوته من خلقه، حکماء مؤدبون بالحکمة مبعوثین بها، غیر مشارکین للناس فی أحوالهم، علی مشارکتهم لهم فی الخلق و الترکیب، مؤیدین من عند الحکیم العلیم بالحکمة و الدلائل و البراهین و الشواهد، من إحیاء الموتی، و إبراء الأکمه و الأبرص- فلا یخلو أرض الله من حجة یکون معه علم- یدل علی صدق مقال الرسول و وجوب عدالته.
أقول: و الحدیث کما تری مشتمل علی حجج ثلاث فی مسائل ثلاث من النبوة.
إحداها: الحجة علی النبوة العامة و بالتأمل فیما ذکره (ص) تجد أنه منطبق علی ما استفدنا من قوله تعالی: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً الآیة.
و ثانیتها: الحجة علی لزوم تأیید النبی بالمعجزة، و ما ذکره (ع) منطبق علی ما ذکرناه فی البحث عن الإعجاز فی بیان قوله تعالی: «وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ:» البقرة- 23.
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و ثالثتها: مسألة عدم خلو الأرض عن الحجة و سیأتی بیانه إن شاء الله.
و فی المعانی، و الخصال، عن عتبة اللیثی عن أبی ذر رحمه الله قال*: قلت یا رسول الله کم النبیون؟ قال: مائة و أربعة و عشرون ألف نبی، قلت*: کم المرسلون منهم؟ قال ثلاثمائة و ثلاثة عشر جما غفیرا، قلت من کان أول الأنبیاء؟ قال: آدم، قلت: و کان من الأنبیاء مرسلا؟ قال: نعم خلقه الله بیده و نفخ فیه من روحه، ثم قال یا أبا ذر أربعة من الأنبیاء سریانیون: آدم و شیث، و أخنوخ و هو إدریس و هو أول من خط بالقلم، و نوح، و أربعة من العرب: هود، و صالح، و شعیب، و نبیک محمد ص، و أول نبی من بنی إسرائیل موسی و آخرهم عیسی و ستمائة نبی، قلت: یا رسول الله! کم أنزل الله تعالی من کتاب؟ قال: مائة کتاب و أربعة کتب، أنزل الله علی شیث خمسین صحیفة- و علی إدریس ثلاثین صحیفة، و علی إبراهیم عشرین صحیفة، و أنزل التوراة، و الإنجیل، و الزبور، و الفرقان.
أقول: و الروایة و خاصة صدرها المتعرض لعدد الأنبیاء و المرسلین من المشهورات روتها الخاصة و العامة فی کتبهم، و روی هذا المعنی الصدوق فی الخصال، و الأمالی، عن الرضا عن آبائه عن النبی ص و عن زید بن علی عن آبائه عن أمیر المؤمنین (ع) و رواه ابن قولویه فی کامل الزیارة، و السید فی الإقبال، عن السجاد (ع)، و فی البصائر، عن الباقر (ع).
و فی الکافی، عن الباقر (ع)*: فی قوله تعالی: وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا- الآیة قال: النبی الذی یری فی منامه و یسمع الصوت و لا یعاین الملک، و الرسول الذی یسمع الصوت و لا یری فی المنام و یعاین.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر، و من الممکن أن یستفاد ذلک من مثل قوله تعالی: «فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ:» الشعراء- 13، و لیس معناها أن معنی الرسول هو المرسل إلیه ملک الوحی بل المقصود أن النبوة و الرسالة مقامان خاصة أحدهما الرؤیا و خاصة الآخر مشاهدة ملک الوحی، و ربما اجتمع المقامان فی واحد فاجتمعت الخاصتان، و ربما کانت نبوة من غیر رسالة، فیکون الرسالة أخص من النبوة مصداقا لا مفهوما کما یصرح به الحدیث السابق عن أبی ذر حیث یقول: قلت: کم المرسلون منهم؟
فقد تبین أن کل رسول نبی و لا عکس. و بذلک یظهر الجواب عما اعترضه 
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بعضهم علی دلالة قوله تعالی: «وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ:» الأحزاب- 40، إنه إنما یدل علی ختم النبوة دون ختم الرسالة مستدلا بهذه الروایة و نظائرها.
و الجواب: أن النبوة أعم مصداقا من الرسالة و ارتفاع الأعم یستلزم ارتفاع الأخص و لا دلالة فی الروایات کما عرفت علی العموم من وجه بین الرسالة و النبوة بل الروایات صریحة فی العموم المطلق.
و فی العیون، عن أبی الحسن الرضا (ع) قال*: إنما سمی أولو العزم أولی العزم- لأنهم کانوا أصحاب العزائم و الشرائع، و ذلک أن کل نبی کان بعد نوح- کان علی شریعته و منهاجه و تابعا لکتابه إلی زمن إبراهیم الخلیل، و کل نبی کان فی أیام إبراهیم- کان علی شریعة إبراهیم و منهاجه و تابعا لکتابه إلی زمن موسی، و کل نبی کان فی زمن موسی کان علی شریعة موسی و منهاجه و تابعا لکتابه إلی أیام عیسی- و کل نبی کان فی أیام عیسی و بعده- کان علی شریعة عیسی و منهاجه و تابعا لکتابه إلی زمن نبینا محمد ص- فهؤلاء الخمسة أولو العزم، و هم أفضل الأنبیاء و الرسل (ع)- و شریعة محمد لا تنسخ إلی یوم القیامة، و لا نبی بعده إلی یوم القیامة- فمن ادعی بعده النبوة أو أتی بعد القرآن بکتاب- فدمه مباح لکل من سمع ذلک منه.
أقول: و روی هذا المعنی صاحب قصص الأنبیاء، عن الصادق (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: فَاصْبِرْ کَما صَبَرَ أُولُوا الْعَزْمِ مِنَ الرُّسُلِ الآیة، و هم نوح، و إبراهیم، و موسی، و عیسی بن مریم (ع)، و معنی أولی العزم أنهم سبقوا الأنبیاء إلی الإقرار بالله- و أقروا بکل نبی کان قبلهم و بعدهم: و عزموا علی الصبر مع التکذیب لهم و الأذی.
أقول:
و روی من طرق أهل السنة و الجماعة عن ابن عباس و قتادة"*: أن أولی العزم من الأنبیاء خمسة: نوح، و إبراهیم، و موسی، و عیسی، و محمد ص 
کما رویناه من طرق أهل البیت، و هناک أقوال أخر منسوبة إلی بعضهم: فذهب بعضهم إلی أنهم ستة: نوح، و إبراهیم، و إسحاق، و یعقوب، و یوسف، و أیوب، و ذهب بعضهم إلی أنهم الذین أمروا بالجهاد و القتال و أظهروا المکاشفة و جاهدوا فی الدین، و ذهب بعضهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 146
إلی أنهم أربعة: إبراهیم، و نوح، و هود، و رابعهم محمد ص، و هذه أقوال خالیة عن الحجة و قد ذکرنا الوجه فی ذلک.
و فی تفسیر العیاشی، عن الثمالی عن أبی جعفر (ع)، قال*:؟ کان ما بین آدم و بین نوح من الأنبیاء مستخفین، و لذلک خفی ذکرهم فی القرآن- فلم یسموا کما سمی من استعلن من الأنبیاء
الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی عن أهل بیت العصمة (ع) بطرق کثیرة.
و فی الصافی، عن المجمع عن علی (ع)*: بعث الله نبیا أسود لم یقص علینا قصته 
و فی النهج، قال (ع)*: فی خطبة له یذکر فیها آدم (ع): فأهبطه إلی دار البلیة و تناسل الذریة، و اصطفی سبحانه من ولده أنبیاء أخذ علی الوحی میثاقهم، و علی تبلیغ الرسالة أمانتهم، لما بدل أکثر خلقه عهد الله إلیهم، فجهلوا حقه، و اتخذوا الأنداد معه، و اجتالتهم الشیاطین عن معرفته، و اقتطعتهم عن عبادته، فبعث فیهم رسله، و واتر إلیهم أنبیاءه، لیستأدوهم میثاق فطرته، و یذکروهم منسی نعمته، و یحتجوا علیهم بالتبلیغ، و یثیروا لهم دفائن العقول، و یروهم آیات المقدرة:
من سقف فوقهم مرفوع، و مهاد تحتهم موضوع، و معایش تحییهم، و آجال تفنیهم، و أوصاب تهرمهم، و أحداث تتابع علیهم، و لم یخل الله سبحانه خلقه من نبی مرسل، أو کتاب منزل، أو حجة لازمة أو محجة قائمة، رسل لا یقصر بهم قلة عددهم و لا کثرة المکذبین لهم: من سابق سمی له من بعده، أو غابر عرفه من قبله، علی ذلک نسلت القرون، و مضت الدهور، و سلفت الآباء، و خلفت الأبناء، إلی أن بعث الله سبحانه محمدا لإنجاز عدته، و تمام نبوته 
الخطبة.
أقول: قوله: اجتالتهم أی حملتهم علی الجولان إلی کل جانب، و قوله: واتر إلیهم، أی أرسل واحدا بعد واحد، و الأوصاب جمع وصب و هو المرض، و الأحداث جمع الحدث و هو النازلة، و قوله نسلت القرون أی مضت، و إنجاز العدة تصدیق الوعد، و المراد به الوعد الذی وعده الله سبحانه بإرسال رسوله محمد ص و بشر به عیسی (ع) و غیره من الأنبیاء (ع)، قال تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا:» الأنعام- 115.
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و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن الولید قال*: قال أبو عبد الله (ع)*: قال الله تعالی لموسی (ع): و کتبنا له فی الألواح من کل شی‌ء- فعلمنا أنه لم یکتب لموسی الشی‌ء کله، و قال تعالی لعیسی: لأبین لکم بعض الذی تختلفون فیه، و قال الله تعالی لمحمد ص: وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ.
أقول: و روی فی بصائر الدرجات، هذا المعنی عن عبد الله بن الولید بطریقین، و قوله (ع) قال الله لموسی «إلخ»، إشارة إلی أن قوله تعالی فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ یفسر قوله تعالی فی حق التوراة: «وَ تَفْصِیلَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إذ لو کان المراد به استیعاب البیان لجمیع جهات کل شی‌ء لم یصح قوله: فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ فهذا الکلام شاهد علی أن المراد من تفصیل کل شی‌ء تفصیله بوجه لا من جمیع الجهات فافهم.



(بحث فلسفی) [کلام فی النبوة.]

مسألة النبوة العامة بالنظر إلی کون النبوة نحو تبلیغ للأحکام و قوانین مجعولة مشرعة و هی أمور اعتباریة غیر حقیقیة، و إن کانت مسألة کلامیة غیر فلسفیة فإن البحث الفلسفی إنما ینال الأشیاء من حیث وجوداتها الخارجیة و حقائقها العینیة و لا یتناول الأمور المجعولة الاعتباریة.
لکنها بالنظر إلی جهة أخری مسألة فلسفیة و بحث حقیقی، و ذلک أن المواد الدینیة: من المعارف الأصلیة و الأحکام الخلقیة و العملیة لها ارتباط بالنفس الإنسانیة من جهة أنها تثبت فیها علوما راسخة أو أحوالا تؤدی إلی ملکات راسخة، و هذه العلوم و الملکات تکون صورا للنفس الإنسانیة تعین طریقها إلی السعادة و الشقاوة، و القرب و البعد من الله سبحانه، فإن الإنسان بواسطة الأعمال الصالحة و الاعتقادات الحقة الصادقة یکتسب لنفسه کمالات لا تتعلق إلا بما هی له عند الله سبحانه من القرب و الزلفی، و الرضوان و الجنان و بواسطة الأعمال الطالحة و العقائد السخیفة الباطلة یکتسب لنفسه صورا لا تتعلق إلا بالدنیا الداثرة و زخارفها الفانیة و یؤدیها ذلک أن ترد بعد مفارقة الدنیا و انقطاع الاختیار إلی دار البوار و مهاد النار و هذا سیر حقیقی.
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و علی هذا فالمسألة حقیقیة و الحجة التی ذکرناها فی البیان السابق و استفدناها من الکتاب العزیز حجة برهانیة.
توضیح ذلک: أن هذه الصور للنفس الإنسانیة الواقعة فی طریق الاستکمال، و الإنسان نوع حقیقی بمعنی أنه موجود حقیقی مبدأ لآثار وجودیة عینیة، و العلل الفیاضة للموجودات أعطتها قابلیة النیل إلی کمالها الأخیر فی وجودها بشهادة التجربة و البرهان، و الواجب تعالی تام الإفاضة فیجب أن یکون هناک إفاضة لکل نفس مستعدة بما یلائم استعدادها من الکمال، و یتبدل به قوتها إلی الفعلیة، من الکمال الذی یسمی سعادة إن کانت ذات صفات حسنة و ملکات فاضلة معتدلة أو الذی یسمی شقاوة إن کانت ذات رذائل و هیئات ردیة.
و إذ کانت هذه الملکات و الصور حاصلة لها من طریق الأفعال الاختیاریة المنبعثة عن اعتقاد الصلاح و الفساد، و الخوف و الرجاء، و الرغبة إلی المنافع، و الرهبة من المضار، وجب أن تکون هذه الإفاضة أیضا متعلقه بالدعوة الدینیة بالتبشیر و الإنذار و التخویف و التطمیع لتکون شفاء للمؤمنین فیکملوا به فی سعادتهم، و خسارا للظالمین فیکملوا به فی شقاوتهم، و الدعوة تحتاج إلی داع یقدم بها و هو النبی المبعوث من عنده تعالی.
فإن قلت: کفی فی الدعوة ما یدعو إلیه العقل من اتباع الإنسان للحق فی الاعتقاد و العمل، و سلوکه طریق الفضیلة و التقوی، فأی حاجة إلی بعث الأنبیاء.
قلت: العقل الذی یدعو إلی ذلک، و یأمر به هو العقل العملی الحاکم بالحسن و القبح، دون العقل النظری المدرک لحقائق الأشیاء کما مر بیانه سابقا، و العقل العملی یأخذ مقدمات حکمه من الإحساسات الباطنة، و الإحساسات التی هی بالفعل فی الإنسان فی بادی حاله هی إحساسات القوی الشهویة و الغضبیة، و أما القوة الناطقة القدسیة فهی بالقوة، و قد مر أن هذا الإحساس الفطری یدعو إلی الاختلاف، فهذه التی بالفعل لا تدع الإنسان یخرج من القوة إلی الفعل کما هو مشهود من حال الإنسان فکل قوم أو فرد فقد التربیة الصالحة عاد عما قلیل إلی التوحش و البربریة مع وجود العقل فیهم و حکم الفطرة علیهم، فلا غناء عن تأیید إلهی بنبوة تؤید العقل.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 149



(بحث اجتماعی) [کلام فی النبوة.]

فإن قلت: هب أن العقل لا یستقل بالعمل فی کل فرد أو فی کل قوم فی جمیع التقادیر و لکن الطبیعة تمیل دائما إلی ما فیه صلاحها و الاجتماع التابع لها مثلها یهدی إلی صلاح أفراده فهو یستقر بالآخرة علی هیئة صالحة فیها سعادة أفراد المجتمعین و هو الأصل المعروف بتبعیة المحیط فالتفاعل بین الجهات المتضادة یؤدی بالآخرة إلی اجتماع صالح مناسب لمحیط الحیاة الإنسانیة جالب لسعادة النوع المجتمع الأفراد، و یشهد به ما نشاهده و یؤیده التاریخ أن الاجتماعات لا تزال تمیل إلی التکامل و تتمنی الصلاح و تتوجه إلی السعادة اللذیذة عند الإنسان، فمنها ما بلغ مبتغاه و أمنیته کما فی بعض الأمم مثل سویسرة، و منها ما هو فی الطریق و لما یتم له شرائط الکمال و هی قریبة أو بعیدة کما فی سائر الدول.
قلت: تمایل الطبیعة إلی کمالها و سعادتها مما لا یسع أحدا إنکاره، و الاجتماع المنتهی إلی الطبیعة حاله حال الطبیعة فی التوجه إلی الکمال لکن الذی ینبغی الإمعان فیه أن هذا التمایل و التوجه لا یستوجب فعلیة الکمال و السعادة الحقیقیة، لما ذکرنا من فعلیة الکمال الشهوی و الغضبی فی الإنسان و کون مبادئ السعادة الحقیقیة فیه بالقوة، و الشاهد علیه عین ما استشهد به فی الاعتراض من کون الاجتماعات المدنیة المنقرضة و الحاضرة متوجهة إلی الکمال، و نیل بعضها إلی المدنیة الفاضلة السعیدة، و قرب البعض الآخر أو بعده، فإن الذی نجده عند هؤلاء من الکمال و السعادة هو الکمال الجسمی و لیس الکمال الجسمی هو کمال الإنسان، فإن الإنسان لیس هو الجسم بل هو مرکب من جسم و روح، مؤلف من جهتین مادیة و معنویة له حیاة فی البدن و حیاة بعد مفارقته من غیر فناء و زوال، یحتاج إلی کمال و سعادة تستند إلیها فی حیاته الآخرة، فلیس من الصحیح أن یعد کماله الجسمی الموضوع علی أساس الحیاة الطبیعیة کمالا له و سعادة بالنسبة إلیه، و حقیقته هذه الحقیقة.
فتبین أن الاجتماع بحسب التجربة إنما یتوجه بالفعل إلی فعلیة الکمال الجسمانی دون فعلیة الکمال الإنسانی، و إن کان فی قصدها هدایة الإنسان إلی کمال حقیقته لا کمال جسمه الذی فی تقویة جانبه هلاک الإنسانیة و انحلال ترکیبه، و ضلاله عن 
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صراطه المستقیم، فهذا الکمال لا یتم له إلا بتأیید من النبوة، و الهدایة الإلهیة.
فإن قلت: لو صحت هذه الدعوة النبویة و لها ارتباط بالهدایة التکوینیة لکان لازمها فعلیة التأثیر فی الاجتماعات الإنسانیة، کما أن هدایة الإنسان بل کل موجود مخلوق إلی منافع وجوده أمر فعلی جار فی الخلقة و التکوین، فکان من اللازم أن یتلبس به الاجتماعات، و یجری فی ما بین الناس مجری سائر الغرائز الجاریة، و لیس کذلک، فکیف یکون إصلاحا حقیقیا و لا تقبله الاجتماعات الإنسانیة؟ فلیست الدعوة الدینیة فی رفعها اختلافات الحیاة إلا فرضیة غیر قابلة الانطباق علی الحقیقة.
قلت: أولا أثر الدعوة الدینیة مشهود معاین، لا یرتاب فیه إلا مکابر، فإنها فی جمیع أعصار وجودها منذ ظهرت، ربت ألوفا و ألوفا من الأفراد فی جانب السعادة، و أضعاف ذلک و أضعاف أضعافهم فی جانب الشقاء بالقبول و الرد و الانقیاد و الاستکبار، و الإیمان و الکفر، مضافا إلی بعض الاجتماعات الدینیة المنعقدة أحیانا من الزمان، علی أن الدنیا لم تقض عمرها بعد، و لما ینقرض العالم الإنسانی، و من الممکن أن یتحول الاجتماع الإنسانی یوما إلی اجتماع دینی صالح، فیه حیاة الإنسانیة الحقیقیة و سعادة الفضائل و الأخلاق الراقیة یوم لا یعبد فیه إلا الله سبحانه، و یسار فیه بالعدالة و الفضیلة، و لیس من الجائز أن نعد مثل هذا التأثیر العظیم هینا لا یعبأ به.
و ثانیا: أن الأبحاث الاجتماعیة و کذا علم النفس و علم الأخلاق تثبت أن الأفعال المتحققة فی الخارج لها ارتباط بالأحوال و الملکات من الأخلاق ترتضع من ثدی الصفات النفسانیة، و لها تأثیر فی النفوس، فالأفعال آثار النفوس و صفاتها، و لها آثار فی النفوس فی صفاتها، و یستنتج من هناک أصلان: أصل سرایة الصفات و الأخلاق، و أصل وراثتها، فهی تتسع وجودا بالسرایة عرضا، و تتسع ببقاء وجودها بالوراثة طولا.
فهذه الدعوة العظیمة و هی تصاحب الاجتماعات الإنسانیة من أقدم عهودها، فی تاریخها المضبوط و قبل ضبط التاریخ لا بد أن تکون ذات أثر عمیق فی حیاة الإنسان الاجتماعیة من حیث الأخلاق الفاضلة و الصفات الحسنة الکریمة، فللدعوة الدینیة آثار فی النفوس و إن لم تجبها و لم تؤمن بها.
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بل حقیقة الأمر: أن ما نشاهد فی الاجتماعات الحاضرة من الملل و الأمم الحیة من آثار النبوة و الدین، و قد ملکوها بالوراثة أو التقلید، فإن الدین منذ ظهر بین هذا النوع حملته و انتحلت به أمم و جماعات هامة، و هو الداعی الوحید الذی یدعو إلی الإیمان، و الأخلاق الفاضلة و العدل و الصلاح، فالموجود من الخصائل الحمیدة بین الناس الیوم و إن کان قلیلا بقایا من آثاره و نتائجه، فإن التدابیر العامة فی الاجتماعات المتکونة ثلاثة لا رابع لها: أحدها تدبیر الاستبداد و هو یدعو إلی الرقیة فی جمیع الشئون الإنسانیة، و ثانیها القوانین المدنیة و هی تجری و تحکم فی الأفعال فحسب، و تدعو إلی الحریة فیما وراء ذلک من الأخلاق و غیرها، و ثالثها الدین و هو یحکم فی الاعتقادات و الأخلاق و الأفعال جمیعا و یدعو إلی إصلاح الجمیع.
فلو کان فی الدنیا خیر مرجو أو سعادة لوجب أن ینسب إلی الدین و تربیته.
و یشهد بذلک ما نشاهده من أمر الأمم التی بنت اجتماعها علی کمال الطبیعة، و أهملت أمر الدین و الأخلاق، فإنهم لم یلبثوا دون أن افتقدوا الصلاح و الرحمة و المحبة و صفاء القلب و سائر الفضائل الخلقیة و الفطریة مع وجود أصل الفطرة فیهم، و لو کانت أصل الفطرة کافیة، و لم تکن هذه الصفات بین البشر من البقایا الموروثة من الدین لما افتقدوا شیئا من ذلک.
علی أن التاریخ أصدق شاهد علی الاقتباسات التی عملتها الأمم المسیحیة بعد الحروب الصلیبیة، فاقتبسوا مهمات النکات من القوانین العامة الإسلامیة فتقلدوها و تقدموا بها، و الحال أن المسلمین اتخذوها وراءهم ظهریا، فتأخر هؤلاء و تقدم أولئک، و الکلام طویل الذیل.
و بالجملة الأصلان المذکوران، أعنی السرایة و الوراثة، و هما التقلید الغریزی فی الإنسان و التحفظ علی السیرة المألوفة یوجبان نفوذ الروح الدینی فی الاجتماعات کما یوجبان فی غیره ذلک و هو تأثیر فعلی.
فإن قلت: فعلی هذه فما فائدة الفطرة فإنها لا تغنی طائلا و إنما أمر السعادة بید النبوة؟ و ما فائدة بناء التشریع علی أساس الفطرة علی ما تدعیه النبوة.؟
قلت: ما قدمناه فی بیان ما للفطرة من الارتباط بسعادة الإنسان و کماله یکفی فی حل هذه الشبهة، فإن السعادة و الکمال الذی تجلبه النبوة إلی الإنسان لیس أمرا
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خارجا عن هذا النوع، و لا غریبا عن الفطرة، فإن الفطرة هی التی تهتدی إلیه، لکن هذا الاهتداء لا یتم لها بالفعل وحدها من غیر معین یعینها علی ذلک، و هذا المعین الذی یعینها علی ذلک و هو حقیقة النبوة لیس أیضا أمرا خارجا عن الإنسانیة و کمالها، منضما إلی الإنسان کالحجر الموضوع فی جنب الإنسان مثلا، و إلا کان ما یعود منه إلی الإنسان أمرا غیر کماله و سعادته کالثقل الذی یضیفه الحجر إلی ثقل الإنسان فی وزنه، بل هو أیضا کمال فطری للإنسان مذخور فی هذا النوع، و هو شعور خاص و إدراک مخصوص مکمون فی حقیقته لا یهتدی إلیه بالفعل إلا آحاد من النوع أخذتهم العنایة الإلهیة، کما أن للبالغ من الإنسان شعورا خاصا بلذة النکاح، لا تهتدی إلیه بالفعل بقیة الأفراد غیر البالغین بالفعل، و إن کان الجمیع من البالغ و غیر البالغ مشترکین فی الفطرة الإنسانیة، و الشعور شعور مرتبط بالفطرة.
و بالجملة لا حقیقة النبوة أمر زائد علی إنسانیة الإنسان الذی یسمی نبیا، و خارج عن فطرته، و لا السعادة التی تهتدی سائر الأمة إلیها أمر خارج عن إنسانیتهم و فطرتهم، غریب عما یستأنسه وجودهم الإنسانی، و إلا لم تکن کمالا و سعادة بالنسبة إلیهم.
فإن قلت: فیعود الإشکال علی هذا التقریر إلی النبوة، فإن الفطرة علی هذا کافیة وحدها و النبوة غیر خارجة عن الفطرة.
فإن المتحصل من هذا الکلام، هو أن النوع الإنسانی المتمدن بفطرته و المختلف فی اجتماعه یتمیز من بین أفراده آحاد من الصلحاء فطرتهم مستقیمة، و عقولهم سلیمة عن الأوهام و التهوسات و رذائل الصفات، فیهتدون باستقامة فطرتهم، و سلامة عقولهم إلی ما فیه صلاح الاجتماع، و سعادة الإنسان، فیضعون قوانین فیها مصلحة الناس، و عمران الدنیا و الآخرة، فإن النبی هو الإنسان الصالح الذی له نبوغ اجتماعی.
قلت: کلا! و إنما هو تفسیر لا ینطبق علی حقیقة النبوة، و لا ما تستتبعه.
أما أولا: فلأن ذلک فرض افترضه بعض علماء الاجتماع ممن لا قدم له فی البحث الدینی، و الفحص عن حقائق المبدإ و المعاد.
فذکر أن النبوة نبوغ خاص اجتماعی استتبعته استقامة الفطرة و سلامة العقل،
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و هذا النبوغ یدعو إلی الفکر فی حال الاجتماع، و ما یصلح به هذا الاجتماع المختل، و ما یسعد به الإنسان الاجتماعی.
فهذا النابغة الاجتماعی هو النبی، و الفکر الصالح المترشح من قواه الفکریة هو الوحی، و القوانین التی یجعلها لصلاح الاجتماع هو الدین، و روحه الطاهر الذی یفیض هذه الأفکار إلی قواه الفکریة و لا یخون العالم الإنسانی باتباع الهوی هو الروح الأمین و هو جبرائیل، و الموحی الحقیقی هو الله سبحانه، و الکتاب الذی یتضمن أفکاره العالیة الطاهرة هو الکتاب السماوی، و الملائکة هی القوی الطبیعیة أو الجهات الداعیة إلی الخیر، و الشیطان هی النفس الأمارة بالسوء أو القوی أو الجهات الداعیة إلی الشر و الفساد، و علی هذا القیاس.
و هذا فرض فاسد، و قد مر فی البحث عن الإعجاز، إن النبوة بهذا المعنی لأن تسمی لعبة سیاسیة أولی بها من أن تسمی نبوة إلهیة.
و قد تقدم أن هذا الفکر الذی یسمی هؤلاء الباحثون نبوغه الخاص نبوة من خواص العقل العملی، الذی یمیز بین خیر الأفعال و شرها بالمصلحة و المفسدة و هو أمر مشترک بین العقلاء من أفراد الإنسان و من هدایا الفطرة المشترکة، و تقدم أیضا أن هذا العقل بعینه هو الداعی إلی الاختلاف، و إذا کان هذا شأنه لم یقدر من حیث هو کذلک علی رفع الاختلاف، و احتاج فیه إلی متمم یتمم أمره، و قد عرفت أنه یجب أن یکون هذا المتمم نوعا خاصا من الشعور یختص به بحسب الفعلیة بعض الآحاد من الإنسان و تهتدی به الفطرة إلی سعادة الإنسان الحقیقیة فی معاشه و معاده.
و من هنا یظهر أن هذا الشعور من غیر سنخ الشعور الفکری، بمعنی أن ما یجده الإنسان من النتائج الفکریة من طریق مقدماتها العقلیة غیر ما یجده من طریق الشعور النبوی، و الطریق غیر الطریق.
و لا یشک الباحثون فی خواص النفس فی أن فی الإنسان شعورا نفسیا باطنیا، ربما یظهر فی بعض الآحاد من أفراده، یفتح له بابا إلی عالم وراء هذا العالم، و یعطیه عجائب من المعارف و المعلومات، وراء ما یناله العقل و الفکر، صرح به جمیع علماء النفس من قدمائنا و جمع من علماء النفس من أوروبا مثل جمز الإنجلیزی و غیره.
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فقد تحصل أن باب الوحی النبوی غیر باب الفکر العقلی، و أن النبوة و کذا الشریعة و الدین و الکتاب و الملک و الشیطان لا ینطبق علیها ما اختلقوه من المعانی.
و أما ثانیا: فلأن المأثور من کلام هؤلاء الأنبیاء المدعین لمقام النبوة و الوحی مثل محمد ص و عیسی و موسی و إبراهیم و نوح « (ع)» و غیرهم- و بعضهم یصدق بعضا- و کذا الموجود من کتبهم کالقرآن، صریح فی خلاف هذا الذی فسروا به النبوة و الوحی و نزول الکتاب و الملک و غیر ذلک من الحقائق. فإن صریح الکتاب و السنة و ما نقل من الأنبیاء العظام (ع) أن هذه الحقائق و آثارها أمور خارجة عن سنخ الطبیعة، و نشأة المادة، و حکم الحس، بحیث لا یعد إرجاعها إلی الطبیعة و حکمها إلا تأویلا بما لا یقبله طبع الکلام، و لا یرتضیه ذوق التخاطب.
و قد تبین بما ذکرنا أن الأمر الذی یرفع فساد الاختلاف عن الاجتماع الإنسانی و هو الشعور الباطنی الذی یدرک صلاح الاجتماع أعنی القوة التی یمتاز بها النبی من غیره أمر وراء الشعور الفکری الذی یشترک فیه جمیع أفراد الإنسان.
فإن قلت: فعلی هذا یکون هذا الشعور الباطنی أمرا خارقا للعادة فإنه أمر لا یعرفه أفراد الإنسان من أنفسهم و إنما هو أمر یدعیه الشاذ النادر منهم، فکیف یمکن أن یسوق الجمیع إلی إصلاح شأنهم و یهدی النوع إلی سعادته الحقیقیة؟! و قد مر سابقا أن کل ما فرض هادیا للإنسان إلی سعادته و کماله النوعی وجب أن یهدیه بالارتباط و الاتحاد مع فطرته، لا بنحو الانضمام کانضمام الحجر الموضوع فی جنب الإنسان إلیه.
قلت: کون هذا الأمر خارقا للعادة مما لا ریب فیه، و کذا کونه أمرا من قبیل الإدراکات الباطنیة و نحو شعور مستور عن الحواس الظاهریة مما لا ریب فیه، لکن العقل لا یدفع الأمر الخارق للعادة و لا الأمر المستور عن الحواس الظاهرة و إنما یدفع المحال، و للعقل طریق إلی تصدیق الأمور الخارقة للعادة المستورة عن الحواس الظاهرة فإن له أن یستدل علی الشی‌ء من طریق علله و هو الاستدلال اللمی، أو من لوازمه أو آثاره و هو الاستدلال الإنی فیثبت بذلک وجوده، و النبوة بالمعنی الذی ذکرنا یمکن أن یستدل علیها بأحد طریقین: فتارة من طریق آثاره و تبعاته و هو اشتمال الدین الذی 
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یأتی به النبی علی سعادة الإنسان فی دنیاه و آخرته، و تارة من جهة اللوازم و هو أن النبوة لما کانت أمرا خارقا للعادة فدعواها ممن یدعیها هی دعوی أن الذی وراء الطبیعة و هو إلهها الذی یهدیها إلی سعادتها و یهدی النوع الإنسانی منها إلی کماله و سعادته یتصرف فی بعض أفراد النوع تصرفا خارقا للعادة و هو التصرف بالوحی، و لو کان هذا التصرف الخارق للعادة جائزا جاز غیره من خوارق العادة، لأن حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد، فلو کانت دعوی النبوة من النبی حقا و کان النبی واجدا لها لکان من الجائز أن یأتی بأمر آخر خارق للعادة مرتبطة بنبوته نحو ارتباط یوجب تصدیق العقل الشاک فی نبوة هذا المدعی للنبوة، و هذا الأمر الخارق للعادة هی الآیة المعجزة و قد تکلمنا فی الإعجاز فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ:» الآیة البقرة- 23.
فإن قلت: هب أن هذا الاختلاف ارتفع بهذا الشعور الباطنی المسمی بوحی النبوة و أثبتها النبی بالإعجاز، و کان علی الناس أن یأخذوا بآثاره و هو الدین المشرع الذی جاء به النبی، لکن ما المؤمن عن الغلط؟ و ما الذی یصون النبی عن الوقوع فی الخطإ فی تشریعه و هو إنسان طبعه طبع سائر الأفراد فی جواز الوقوع فی الخطإ.
و من المعلوم أن وقوع الخطإ فی هذه المرحلة أعنی مرحلة الدین و رفع الاختلاف عن الاجتماع یعادل نفس الاختلاف الاجتماعی فی سد طریق استکمال النوع الإنسانی، و إضلاله هذا النوع فی سیره إلی سعادته، فیعود المحذور من رأس!.
قلت: الأبحاث السابقة تکفی مئونة حل هذه العقدة، فإن الذی ساق هذا النوع نحو هذه الفعلیة أعنی الأمر الروحی الذی یرفع الاختلاف إنما هو الناموس التکوینی الذی هو الإیصال التکوینی لکل نوع من الأنواع الوجودیة إلی کماله الوجودی و سعادته الحقیقیة، فإن السبب الذی أوجب وجود الإنسان فی الخارج وجودا حقیقیا کسائر الأنواع الخارجیة هو الذی یهدیه هدایة تکوینیة خارجیة إلی سعادته، و من المعلوم أن الأمور الخارجیة من حیث إنها خارجیة لا تعرضها الخطأ و الغلط، أعنی الوجود الخارجی لا یوجد فیه الخطأ و الغلط لوضوح أن ما فی الخارج هو ما فی الخارج! و إنما یعرض الخطأ و الغلط فی العلوم التصدیقیة و الأمور الفکریة من جهة تطبیقها علی الخارج فإن الصدق و الکذب من خواص القضایا، تعرضها من حیث 
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مطابقتها للخارج و عدمها، و إذا فرض أن الذی یهدی هذا النوع إلی سعادته و رفع اختلافه العارض علی اجتماعه هو الإیجاد و التکوین لزم أن لا یعرضه غلط و لا خطأ فی هدایته، و لا فی وسیلة هدایته التی هی روح النبوة و شعور الوحی، فلا التکوین یغلط فی وضعه هذا الروح و الشعور فی وجود النبی، و لا هذا الشعور الذی وضعه یغلط فی تشخیصه مصالح النوع عن مفاسده و سعادته عن شقائه، و لو فرضنا له غلطا و خطأ فی أمره وجب أن یتدارکه بأمر آخر مصون عن الغلط و الخطإ، فمن الواجب أن یقف أمر التکوین علی صواب لا خطأ فیه و لا غلط.
فظهر: أن هذا الروح النبوی لا یحل محلا إلا بمصاحبة العصمة، و هی المصونیة عن الخطإ فی أمر الدین و الشریعة المشرعة، و هذه العصمة غیر العصمة عن المعصیة کما أشرنا إلیه سابقا، فإن هذه عصمة فی تلقی الوحی من الله سبحانه، و تلک عصمة فی مقام العمل و العبودیة، و هناک مرحلة ثالثة من العصمة و هی العصمة فی تبلیغ الوحی، فإن کلتیهما واقعتان فی طریق سعادة الإنسان التکوینیة وقوعا تکوینیا، و لا خطأ و لا غلط فی التکوین.
و قد ظهر بما ذکرنا الجواب عن إشکال آخر فی المقام و هو: أنه لم لا یجوز أن یکون هذا الشعور الباطنی مثل الشعور الفطری المشترک أعنی الشعور الفکری فی نحو الوجود بأن یکون محکوما بحکم التغیر و التأثر؟ فإن الشعور الفطری و إن کان أمرا غیر مادی، و من الأمور القائمة بالنفس المجردة عن المادة إلا أنه من جهة ارتباطه بالمادة یقبل الشدة و الضعف و البقاء و البطلان کما فی مورد الجنون و السفاهة و البلاهة و الغباوة و ضعف الشیب و سائر الآفات الواردة علی القوی المدرکة، فکذلک هذا الشعور الباطنی أمر متعلق بالبدن المادی نحوا من التعلق، و إن سلم أنه غیر مادی فی ذاته فیجب أن یکون حاله حال الشعور الفکری فی قبول التغیر و الفساد، و مع إمکان عروض التغیر و الفساد فیه یعود الإشکالات السابقة البتة.
و الجواب: إنا بینا أن هذا السوق أعنی سوق النوع الإنسانی نحو سعادته الحقیقیة إنما یتحقق بید الصنع و الإیجاد الخارجی دون العقل الفکری، و لا معنی لتحقق الخطإ فی الوجود الخارجی.
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و أما کون هذا الشعور الباطنی فی معرض التغیر و الفساد لکونه متعلقا نحو تعلق بالبدن فلا نسلم کون کل شعور متعلق بالبدن معرضا للتغیر و الفساد، و إنما القدر المسلم من ذلک هذا الشعور الفکری (و قد مر أن الشعور النبوی لیس من قبیل الشعور الفکری) و ذلک أن من الشعور شعور الإنسان بنفسه، و هو لا یقبل البطلان و الفساد و التغیر و الخطأ فإنه علم حضوری معلومه عین المعلوم الخارجی، و تتمة هذا الکلام موکول إلی محله.
فقد تبین مما مر أمور: أحدها: انسیاق الاجتماع الإنسانی إلی التمدن و الاختلاف.
ثانیها: أن هذا الاختلاف القاطع لطریق سعادة النوع لا یرتفع و لن یرتفع بما یضعه العقل الفکری من القوانین المقررة.
ثالثها: أن رافع هذا الاختلاف إنما هو الشعور النبوی الذی یوجده الله سبحانه فی بعض آحاد الإنسان لا غیر.
رابعها: أن سنخ هذا الشعور الباطنی الموجود فی الأنبیاء غیر سنخ الشعور الفکری المشترک بین العقلاء من أفراد الإنسان.
خامسها: أن هذا الشعور الباطنی لا یغلط فی إدراکه الاعتقادات و القوانین المصلحة لحال النوع الإنسانی فی سعادته الحقیقیة.
سادسها: أن هذه النتائج (و یهمنا من بینها الثلاثة الأخیرة أعنی: لزوم بعثة الأنبیاء، و کون شعور الوحی غیر الشعور الفکری سنخا، و کون النبی معصوما غیر غالط فی تلقی الوحی) نتائج ینتجها الناموس العام المشاهد فی هذه العالم الطبیعی، و هو سیر کل واحد من الأنواع المشهودة فیه نحو سعادته بهدایة العلل الوجودیة التی جهزتها بوسائل السیر نحو سعادته و الوصول إلیها و التلبس بها، و الإنسان أحد هذه الأنواع، و هو مجهز بما یمکنه به أن یعتقد الاعتقاد الحق و یتلبس بالملکات الفاضلة، و یعمل عملا صالحا فی مدینة صالحة فاضلة، فلا بد أن یکون الوجود یهیئ له هذه السعادة یوما فی الخارج و یهدیه إلیه هدایة تکوینیة لیس فیها غلط و لا خطأ علی ما مر بیانه.
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اشارة

أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ مَسَّتْهُمُ الْبَأْساءُ وَ الضَّرَّاءُ وَ زُلْزِلُوا حَتَّی یَقُولَ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ مَتی نَصْرُ اللَّهِ أَلا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِیبٌ (214)



(بیان)

قد مر أن هذه الآیات آخذة من قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً إلی آخر هذه الآیة، ذات سیاق واحد یربط بعضها ببعض.
قوله تعالی: أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ، تثبیت لما تدل علیه الآیات السابقة، و هو أن الدین نوع هدایة من الله سبحانه للناس إلی ما فیه سعادتهم فی الدنیا و الآخرة، و نعمة حباهم الله بها، فمن الواجب أن یسلموا له و لا یتبعوا خطوات الشیطان، و لا یلقوا فیه الاختلاف، و لا یجعلوا الدواء داء، و لا یبدلوا نعمة الله سبحانه کفرا و نقمة من اتباع الهوی، و ابتغاء زخرف الدنیا و حطامها فیحل علیهم غضب من ربهم کما حل ببنی إسرائیل حیث بدلوا نعمة الله من بعد ما جاءتهم، فإن المحنة دائمة، و الفتنة قائمة، و لن ینال أحد من الناس سعادة الدین و قرب رب العالمین إلا بالثبات و التسلیم.
و فی الآیة التفات إلی خطاب المؤمنین بعد تنزیلهم فی الآیات السابقة منزلة الغیبة، فإن أصل الخطاب کان معهم و وجه الکلام إلیهم فی قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً، و إنما عدل عن ذلک إلی غیره لعنایة کلامیة أوجبت ذلک، و بعد انقضاء الوطر عاد إلی خطابهم ثانیا ...
و کلمة أم منقطعة تفید الإضراب، و المعنی علی ما قیل: بل أ حسبتم أن تدخلوا الجنة «إلخ»، و الخلاف فی أم المنقطعة معروف، و الحق أن أم لإفادة التردید، و أن الدلالة علی معنی الإضراب من حیث انطباق معنی الإضراب علی المورد، لا أنها دلالة وضعیة، فالمعنی فی المورد مثلا: هل انقطعتم بما أمرناکم من التسلیم بعد الإیمان و الثبات علی نعمة الدین، و الاتفاق و الاتحاد فیه أم لا بل حسبتم أن تدخلوا الجنة «إلخ».
قوله تعالی: وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ المثل بکسر المیم فسکون 
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الثاء، و المثل بفتح المیم و الثاء کالشبه، و الشبه و المراد به ما یمثل الشی‌ء و یحضره و یشخصه عند السامع، و منه المثل بفتحتین، و هو الجملة أو القصة التی تفید استحضار معنی مطلوب فی ذهن السامع بنحو الاستعارة التمثیلیة کما قال تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً:» الجمعة- 5، و منه أیضا المثل بمعنی الصفة کقوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ:» الفرقان- 9، و إنما قالوا له (ص): مجنون و ساحر و کذاب و نحو ذلک، و حیث إنه تعالی یبین المثل الذی ذکره بقوله: مَسَّتْهُمُ الْبَأْساءُ وَ الضَّرَّاءُ إلخ فالمراد به المعنی الأول.
قوله تعالی: مَسَّتْهُمُ الْبَأْساءُ وَ الضَّرَّاءُ إلی آخره لما اشتد شوق المخاطب لیفهم تفصیل الإجمال الذی دل علیه بقوله: وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ بین ذلک بقوله:
مَسَّتْهُمُ الْبَأْساءُ وَ الضَّرَّاءُ و البأساء هو الشدة المتوجهة إلی الإنسان فی خارج نفسه کالمال و الجاه و الأهل و الأمن الذی یحتاج إلیه فی حیاته، و الضراء هی الشدة التی تصیب الإنسان فی نفسه کالجرح و القتل و المرض، و الزلزلة و الزلزال معروف و أصله من زل بمعنی عثر، کررت اللفظة للدلالة علی التکرار کان الأرض مثلا تحدث لها بالزلزلة عثرة بعد عثرة، و هو کصر و صرصر، و صل و صلصل، و کب و کبکب، و الزلزال فی الآیة کنایة عن الاضطراب و الإدهاش.
قوله تعالی: حَتَّی یَقُولَ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ قرئ بنصب یقول، و الجملة علی هذا فی محل الغایة لما سبقها، و قرئ برفع یقول و الجملة علی هذا لحکایة الحال الماضیة، و المعنیان و إن کانا جمیعا صحیحین لکن الثانی أنسب للسیاق، فإن کون الجملة غایة یعلل بها قوله: وَ زُلْزِلُوا لا یناسب السیاق کل المناسبة.
قوله تعالی: مَتی نَصْرُ اللَّهِ الظاهر أنه مقول قول الرسول و الذین آمنوا معه جمیعا، و لا ضیر فی أن یتفوه الرسول بمثل هذا الکلام استدعاء و طلبا للنصر الذی وعد به الله سبحانه رسله و المؤمنین بهم کما قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ:» الصافات- 172، و قال تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی:» المجادلة- 21، و قد قال تعالی أیضا: «حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا جاءَهُمْ نَصْرُنا:» یوسف- 110، و هو أشد لحنا من هذه الآیة.
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و الظاهر أیضا أن قوله تعالی: أَلا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِیبٌ مقول له تعالی لا تتمة لقول الرسول و الذین آمنوا معه ...
و الآیة (کما مرت إلیه الإشارة سابقا) تدل علی دوام أمر الابتلاء و الامتحان و جریانه فی هذه الأمة کما جری فی الأمم السابقة.
و تدل أیضا علی اتحاد الوصف و المثل بتکرر الحوادث الماضیة غابرا، و هو الذی یسمی بتکرر التاریخ و عوده.



[سورة البقرة (2): آیة 215]





اشارة

یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلْ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ خَیْرٍ فَلِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ (215)



(بیان)

قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ، قُلْ: ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ خَیْرٍ، قالوا: إن الآیة واقعة علی أسلوب الحکمة، فإنهم إنما سألوا عن جنس ما ینفقون و نوعه، و کان هذا السؤال کاللغو لمکان ظهور ما یقع به الإنفاق و هو المال علی أقسامه، و کان الأحق بالسؤال إنما هو من ینفق له: صرف الجواب إلی التعرض بحاله و بیان أنواعه لیکون تنبیها لهم بحق السؤال.
و الذی ذکروه وجه بلیغ غیر أنهم ترکوا شیئا، و هو أن الآیة مع ذلک متعرضة لبیان جنس ما ینفقونه، فإنها تعرضت لذلک: أولا بقولها: من خیر، إجمالا، و ثانیا بقولها: وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ ففی الآیة دلالة علی أن الذی ینفق به هو المال کائنا ما کان، من قلیل أو کثیر، و أن ذلک فعل خیر و الله به علیم، لکنهم کان علیهم أن یسألوا عمن ینفقون لهم و یعرفوه، و هم: الوالدان و الأقربون و الیتامی و المساکین و ابن السبیل.
و من غریب القول ما ذکره بعض المفسرین: أن المراد بما فی قوله تعالی: ما ذا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 161
یُنْفِقُونَ لیس هو السؤال عن الماهیة فإنه اصطلاح منطقی لا ینبغی أن ینزل علیه الکلام العربی و لا سیما أفصح الکلام و أبلغه، بل هو السؤال عن الکیفیة، و أنهم کیف ینفقونه، و فی أی موضع یضعونه، فأجیب بالصرف فی المذکورین فی الآیة، فالجواب مطابق للسؤال لا کما ذکره علماء البلاغة!.
و مثله و هو أغرب منه ما ذکره بعض آخر: أن السؤال و إن کان بلفظ ما إلا أن المقصود هو السؤال عن الکیفیة فإن من المعلوم أن الذی ینفق به هو المال، و إذا کان هذا معلوما لم یذهب إلیه الوهم، و تعین أن السؤال عن الکیفیة، نظیر قوله تعالی:
«قالُوا ادْعُ لَنا رَبَّکَ یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ إِنَّ الْبَقَرَ تَشابَهَ عَلَیْنا»: البقرة- 70، فکان من المعلوم أن البقرة بهیمة نشأتها و صفتها کذا و کذا، فلا وجه لحمل قوله: ما هی علی طلب الماهیة، فکان من المتعین أن یکون سؤالا عن الصفة التی بها تمتاز البقرة من غیرها، و لذلک أجیب بالمطابقة بقوله تعالی: «إِنَّها بَقَرَةٌ لا ذَلُولٌ:» الآیة البقرة- 71.
و قد اشتبه الأمر علی هؤلاء، فإن ما و إن لم تکن موضوعة فی اللغة لطلب الماهیة التی اصطلح علیها المنطق، و هی الحد المؤلف من الجنس و الفصل القریبین، لکنه لا یستلزم أن تکون حینئذ موضوعة للسؤال عن الکیفیة، حتی یصح لقائل أن یقول عند السؤال عن المستحقین للإنفاق: ما ذا أنفق: أی علی من أنفق؟ فیجاب عنه بقوله:
فَلِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ فإن ذلک من أوضح اللحن.
بل ما موضوعة للسؤال عما یعرف الشی‌ء سواء کان معرفا بالحد و الماهیة، أو معرفا بالخواص و الأوصاف، فهی أعم مما اصطلح علیه فی المنطق لا أنها مغایرة له و موضوعة للسؤال عن کیفیة الشی‌ء، و منه یعلم أن قوله تعالی: «یُبَیِّنْ لَنا ما هِیَ» و قوله تعالی: «إِنَّها بَقَرَةٌ لا ذَلُولٌ ، سؤال و جواب جاریان علی أصل اللغة، و هو السؤال عما یعرف الشی‌ء و یخصه و الجواب بذلک.
و أما قول القائل: إن الماهیة لما کانت معلومة تعین حمل ما علی السؤال عن الکیفیة دون الماهیة فهو من أوضح الخطإ، فإن ذلک لا یوجب تغیر معنی الکلمة مما وضع له إلی غیره.
و یتلوهما فی الغرابة قول من یقول: إن السؤال کان عن الأمرین جمیعا: ما
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ینفقون؟ و أین ینفقون فذکر أحد السؤالین و حذف الآخر، و هو السؤال الثانی لدلالة الجواب علیه! و هو کما تری.
و کیف کان لا ینبغی الشک فی أن فی الآیة تحویلا ما للجواب إلی جواب آخر تنبیها علی أن الأحق هو السؤال عن من ینفق علیهم، و إلا فکون الإنفاق من الخیر و المال ظاهر، و التحول من معنی إلی آخر للتنبیه علی ما ینبغی التحول إلیه و الاشتغال به کثیر الورود فی القرآن، و هو من ألطف الصنائع المختصة به کقوله تعالی: «وَ مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ بِما لا یَسْمَعُ إِلَّا دُعاءً وَ نِداءً:» البقرة- 171 و قوله تعالی: «مَثَلُ ما یُنْفِقُونَ فِی هذِهِ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَمَثَلِ رِیحٍ فِیها صِرٌّ:» آل عمران- 117 و قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ:» البقرة- 261، و قوله تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ:» الشعراء- 89، و قوله تعالی: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا:» الفرقان- 57، و قوله تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ:» الصافات- 160، إلی غیر ذلک من کرائم الآیات.
قوله تعالی: وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ فی تبدیل الإنفاق من فعل الخیر هاهنا کتبدیل المال من الخیر فی أول الآیة إیماء إلی أن الإنفاق و إن کان مندوبا إلیه من قلیل المال و کثیره، غیر أنه ینبغی أن یکون خیرا یتعلق به الرغبة و تقع علیه المحبة کما قال تعالی: «لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ حَتَّی تُنْفِقُوا مِمَّا تُحِبُّونَ:» آل عمران- 92، و کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ وَ مِمَّا أَخْرَجْنا لَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ وَ لَسْتُمْ بِآخِذِیهِ إِلَّا أَنْ تُغْمِضُوا فِیهِ:» البقرة- 267.
و إیماء إلی أن الإنفاق ینبغی أن لا یکون علی نحو الشر کالإنفاق بالمن و الأذی کما قال تعالی: «ثُمَّ لا یُتْبِعُونَ ما أَنْفَقُوا مَنًّا وَ لا أَذیً:» البقرة- 262، و قوله تعالی:
«وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلِ الْعَفْوَ:» البقرة- 219.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، عن ابن عباس قال"*: ما رأیت قوما کانوا خیرا من أصحاب محمد ما سألوه إلا عن ثلاث عشرة مسألة حتی قبض، کلهن فی القرآن، منهن: یَسْئَلُونَکَ 
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عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ، و یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ و یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ و یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ ما کانوا یسألون إلا عما کان ینفعهم.
فی المجمع،": فی الآیة نزلت فی عمرو بن الجموح، و کان شیخا کبیرا ذا مال کثیر، فقال: یا رسول الله بما ذا أتصدق؟ و علی من أتصدق؟ فأنزل الله هذه الآیة":
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن المنذر عن ابن حیان 
، و قد استضعفوا الروایة، و هی مع ذلک غیر منطبق علی الآیة حیث لم یوضع فی الآیة إلا السؤال عما یتصدق به دون من یتصدق علیه.
و نظیرها فی عدم الانطباق ما
رواه أیضا عن ابن جریر و ابن المنذر عن ابن جریح قال": سأل المؤمنون رسول الله ص أین یضعون أموالهم؟ فنزلت یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلْ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ خَیْرٍ، فذلک النفقة فی التطوع، و الزکاة سوی ذلک کله.
و نظیرها فی ذلک أیضا
ما رواه عن السدی، قال"*: یوم نزلت هذه الآیة لم یکن زکاة، و هی النفقة ینفقها الرجل علی أهله، و الصدقة یتصدق بها فنسختها الزکاة.
أقول: و لیست النسبة بین آیة الزکاة: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً:» التوبة- 104، و بین هذه الآیة نسبة النسخ و هو ظاهر إلا أن یعنی بالنسخ معنی آخر.
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اشارة

کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ وَ هُوَ کُرْهٌ لَکُمْ وَ عَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ عَسی أَنْ تُحِبُّوا شَیْئاً وَ هُوَ شَرٌّ لَکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (216) یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ قُلْ قِتالٌ فِیهِ کَبِیرٌ وَ صَدٌّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ کُفْرٌ بِهِ وَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ إِخْراجُ أَهْلِهِ مِنْهُ أَکْبَرُ عِنْدَ اللَّهِ وَ الْفِتْنَةُ أَکْبَرُ مِنَ الْقَتْلِ وَ لا یَزالُونَ یُقاتِلُونَکُمْ حَتَّی یَرُدُّوکُمْ عَنْ دِینِکُمْ إِنِ اسْتَطاعُوا وَ مَنْ یَرْتَدِدْ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَیَمُتْ وَ هُوَ کافِرٌ فَأُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (217) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أُولئِکَ یَرْجُونَ رَحْمَتَ اللَّهِ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (218)
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(بیان)

قوله تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ وَ هُوَ کُرْهٌ لَکُمْ الکتابة کما مر مرارا ظاهرة فی الفرض إذا کان الکلام مسوقا لبیان التشریع، و فی القضاء الحتم إذا کان فی التکوین فالآیة تدل علی فرض القتال علی کافة المؤمنین لکون الخطاب متوجها إلیهم إلا من أخرجه الدلیل مثل قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْأَعْرَجِ حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْمَرِیضِ حَرَجٌ:» النور- 61، و غیر ذلک من الآیات و الأدلة.
و لم یظهر فاعل کتب لکون الجملة مذیلة بقوله: «وَ هُوَ کُرْهٌ لَکُمْ و هو لا یناسب إظهار الفاعل صونا لمقامه عن الهتک، و حفظا لاسمه عن الاستخفاف أن یقع الکتابة المنسوبة إلیه صریحا موردا لکراهة المؤمنین.
و الکره بضم الکاف المشقة التی یدرکها الإنسان من نفسه طبعا أو غیر ذلک، و الکره بفتح الکاف: المشقة التی تحمل علیه من خارج کان یجبره إنسان آخر علی فعل ما یکرهه قال تعالی: «لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً:» النساء- 19، و قال تعالی: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً:» فصلت- 11، و کون القتال المکتوب کرها للمؤمنین إما لأن القتال لکونه متضمنا لفناء النفوس و تعب الأبدان و المضار المالیة و ارتفاع الأمن و الرخص و الرفاهیة، و غیر ذلک مما یستکرهه الإنسان فی حیاته الاجتماعیة لا محالة کان کرها و شاقا للمؤمنین بالطبع، فإن الله سبحانه و إن مدح المؤمنین فی کتابه بما مدح، و ذکر أن فیهم رجالا صادقین فی إیمانهم مفلحین فی سعیهم، لکنه مع ذلک عاتب طائفة منهم بما فی قلوبهم من الزیغ و الزلل، و هو ظاهر بالرجوع إلی الآیات النازلة فی غزوة بدر و أحد و الخندق و غیرها، و معلوم أن من الجائز
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أن ینسب الکراهة و التثاقل إلی قوم فیهم کاره و غیر کاره و أکثرهم کارهون، فهذا وجه.
و إما لأن المؤمنین کانوا یرون أن القتال مع الکفار مع ما لهم من العدة و القوة لا یتم علی صلاح الإسلام و المسلمین، و أن الحزم فی تأخیره حتی یتم لهم الاستعداد بزیادة النفوس و کثرة الأموال و رسوخ الاستطاعة، و لذلک کانوا یکرهون الإقدام علی القتال و الاستعجال فی النزال، فبین تعالی أنهم مخطئون فی هذا الرأی و النظر، فإن لله أمرا فی هذا الأمر هو بالغه، و هو العالم بحقیقة الأمر و هم لا یعلمون إلا ظاهره و هذا وجه آخر.
و إما لأن المؤمنین لکونهم متربین بتربیة القرآن تعرق فیهم خلق الشفقة علی خلق الله، و ملکة الرحمة و الرأفة فکانوا یکرهون القتال مع الکفار لکونه مؤدیا إلی فناء نفوس منهم فی المعارک علی الکفر، و لم یکونوا راضین بذلک بل کانوا یحبون أن یداروهم و یخالطوهم بالعشرة الجمیلة، و الدعوة الحسنة لعلهم یسترشدوا بذلک، و یدخلوا تحت لواء الإیمان فیحفظ نفوس المؤمنین من الفناء، و نفوس الکفار من الهلاک الأبدی و البوار الدائم، فبین ذلک أنهم مخطئون فی ذلک، فإن الله- و هو المشرع لحکم القتال- یعلم أن الدعوة غیر مؤثرة فی تلک النفوس الشقیة الخاسرة، و أنه لا یعود من کثیر منهم عائد إلی الدین ینتفع به فی دنیا أو آخرة، فهم فی الجامعة الإنسانیة کالعضو الفاسد الساری فساده إلی سائر الأعضاء، الذی لا ینجع فیه علاج دون أن یقطع و یرمی به، و هذا أیضا وجه.
فهذه وجوه یوجه بها قوله تعالی: (وَ هُوَ کُرْهٌ لَکُمْ إلا أن الأول أنسب نظرا إلی ما أشیر إلیه من آیات العتاب، علی أن التعبیر فی قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ بصیغة المجهول علی ما مر من الوجه یؤید ذلک.
قوله تعالی: وَ عَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ قد مر فیما مر أن أمثال عسی و لعل فی کلامه تعالی مستعمل فی معنی الترجی، و لیس من الواجب قیام صفة الرجاء بنفس المتکلم بل یکفی قیامها بالمخاطب أو بمقام التخاطب، فالله سبحانه إنما یقول: عسی أن یکون کذا لا لأنه یرجوه، تعالی عن ذلک، بل لیرجوه المخاطب أو
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السامع.
و تکرار عسی فی الآیة لکون المؤمنین کارهین للحرب، محبین للسلم، فأرشدهم الله سبحانه علی خطئهم فی الأمرین جمیعا، بیان ذلک: أنه لو قیل: «عسی أن تکرهوا شیئا و هو خیر لکم أو تحبوا شیئا و هو شر لکم»، کان معناه أنه لا عبرة بکرهکم و حبکم فإنهما ربما یخطئان الواقع، و مثل هذا الکلام إنما یلقی إلی من أخطأ خطأ واحدا کمن یکره لقاء زید فقط، و أما من أخطأ خطاءین کان یکره المعاشرة و المخالطة و یحب الاعتزال، فالذی تقتضیه البلاغة أن یشار إلی خطئه فی الأمرین جمیعا، فیقال له:
لا فی کرهک أصبت، و لا فی حبک اهتدیت، عسی أن تکره شیئا و هو خیر لک و عسی أن تحب شیئا و هو شر لک لأنک جاهل لا تقدر أن تهتدی بنفسک إلی حقیقة الأمر، و لما کان المؤمنون مع کرههم للقتال محبین للسلم کما یشعر به أیضا قوله تعالی سابقا: أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ نبههم الله بالخطاءین بالجملتین المستقلتین و هما: عسی أن تکرهوا، و عسی أن تحبوا.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ تتمیم لبیان خطئهم، فإنه تعالی تدرج فی بیان ذلک إرفاقا بأذهانهم، فأخذ أولا بإبداء احتمال خطئهم فی کراهتهم للقتال بقوله: عَسی أَنْ تَکْرَهُوا، فلما اعتدلت أذهانهم بحصول الشک فیها، و زوال صفة الجهل المرکب کر علیهم ثانیا بأن هذا الحکم الذی کرهتموه أنتم إنما شرعه الله الذی لا یجهل شیئا من حقائق الأمور، و الذی ترونه مستند إلی نفوسکم التی لا تعلم شیئا إلا ما علمها الله إیاه و کشف عن حقیقته، فعلیکم أن تسلموا إلیه سبحانه الأمر.
و الآیة فی إثباته العلم له تعالی علی الإطلاق و نفی العلم عن غیره علی الإطلاق تطابق سائر الآیات الدالة علی هذا المعنی کقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ شَیْ‌ءٌ»: آل عمران- 5، و قوله تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ:» البقرة- 255، و قد سبق بعض الکلام فی القتال فی قوله: «وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ:» البقرة- 190.
قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ الآیة تشتمل علی المنع عن القتال فی الشهر الحرام و ذمه بأنه صد عن سبیل الله و کفر، و اشتمالها مع ذلک علی أن إخراج أهل المسجد الحرام منه أکبر عند الله، و أن الفتنة أکبر من القتل، یؤذن 
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بوقوع حادثة هی الموجبة للسؤال و أن هناک قتلا، و أنه إنما وقع خطأ لقوله تعالی فی آخر الآیات: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أُولئِکَ یَرْجُونَ رَحْمَتَ اللَّهِ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ الآیة، فهذه قرائن علی وقوع قتل فی الکفار خطأ من المؤمنین فی الشهر الحرام فی قتال واقع بینهم، و طعن الکفار به، ففیه تصدیق لما ورد فی الروایات من قصة عبد الله بن جحش و أصحابه.
قوله تعالی: قُلْ قِتالٌ فِیهِ کَبِیرٌ وَ صَدٌّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ کُفْرٌ بِهِ وَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الصد هو المنع و الصرف، و المراد بسبیل الله العبادة و النسک و خاصة الحج، و الظاهر أن ضمیر به راجع إلی السبیل فیکون کفرا فی العمل دون الاعتقاد، و المسجد الحرام عطف علی سبیل الله أی صد عن سبیل الله و عن المسجد الحرام.
و الآیة تدل علی حرمة القتال فی الشهر الحرام، و قد قیل: إنها منسوخة بقوله تعالی: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ:» التوبة- 6، و لیس بصواب، و قد مر بعض الکلام فی ذلک فی تفسیر آیات القتال.
قوله تعالی: وَ إِخْراجُ أَهْلِهِ مِنْهُ أَکْبَرُ عِنْدَ اللَّهِ وَ الْفِتْنَةُ أَکْبَرُ مِنَ الْقَتْلِ أی و الذی فعله المشرکون من إخراج رسول الله و المؤمنین من المهاجرین، و هم أهل المسجد الحرام، منه أکبر من القتال، و ما فتنوا به المؤمنین من الزجر و الدعوة إلی الکفر أکبر من القتل، فلا یحق للمشرکین أن یطعنوا المؤمنین و قد فعلوا ما هو أکبر مما طعنوا به، و لم یکن المؤمنون فیما أصابوه منهم إلا راجین رحمة الله و الله غفور رحیم.
قوله تعالی: وَ لا یَزالُونَ یُقاتِلُونَکُمْ إلی آخر الآیة حَتَّی للتعلیل أی لیردوکم.
قوله تعالی: وَ مَنْ یَرْتَدِدْ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ «إلخ»، تهدید للمرتد بحبط العمل و خلود النار.



(کلام فی الحبط)

و الحبط هو بطلان العمل و سقوط تأثیره، و لم ینسب فی القرآن إلا إلی العمل کقوله تعالی: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ:» الزمر- 65،
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و قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ، یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ:» محمد- 33، و ذیل الآیة یدل بالمقابلة علی أن الحبط بمعنی بطلان العمل کما هو ظاهر قوله تعالی: «وَ حَبِطَ ما صَنَعُوا فِیها وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ:» هود- 16، و یقرب منه قوله تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً:» الفرقان- 23.
و بالجملة الحبط هو بطلان العمل و سقوطه عن التأثیر، و قد قیل: إن أصله من الحبط بالتحریک و هو أن یکثر الحیوان من الأکل فینتفخ بطنه و ربما أدی إلی هلاکه.
و الذی ذکره تعالی من أثر الحبط بطلان الأعمال فی الدنیا و الآخرة معا، فللحبط تعلق بالأعمال من حیث أثرها فی الحیاة الآخرة، فإن الإیمان یطیب الحیاة الدنیا کما یطیب الحیاة الآخرة، قال تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ:» النحل- 97، و خسران سعی الکافر، و خاصة من ارتد إلی الکفر بعد الإیمان، و حبط عمله فی الدنیا ظاهر لا غبار علیه، فإن قلبه غیر متعلق بأمر ثابت، و هو الله سبحانه، یبتهج به عند النعمة، و یتسلی به عند المصیبة، و یرجع إلیه عند الحاجة، قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها:» الأنعام- 122، تبین الآیة أن للمؤمن فی الدنیا حیاة و نورا فی أفعاله، و لیس للکافر، و مثله قوله تعالی، «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی » طه- 123، حیث یبین أن معیشة الکافر و حیاته فی الدنیا ضنک ضیقة متعبة، و بالمقابلة معیشة المؤمن و حیاته سعیدة رحبة وسیعة.
و قد جمع الجمیع و دل علی سبب هذه السعادة و الشقاوة قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ:» محمد- 11.
فظهر مما قربناه أن المراد بالأعمال مطلق الأفعال التی یرید الإنسان بها سعادة الحیاة، لا خصوص الأعمال العبادیة، و الأفعال القربیة التی کان المرتد عملها و أتی بها حال الإیمان، مضافا إلی أن الحبط وارد فی مورد الذین لا عمل عبادی، و لا فعل قربی 
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لهم کالکفار و المنافقین کقوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ وَ یُثَبِّتْ أَقْدامَکُمْ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا فَتَعْساً لَهُمْ وَ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَرِهُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ:» محمد- 9، و قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ حَقٍّ وَ یَقْتُلُونَ الَّذِینَ یَأْمُرُونَ بِالْقِسْطِ مِنَ النَّاسِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ:» آل عمران- 22، إلی غیر ذلک من الآیات.
فمحصل الآیة کسائر آیات الحبط هو أن الکفر و الارتداد یوجب بطلان العمل عن أن یؤثر فی سعادة الحیاة، کما أن الإیمان یوجب حیاة فی الأعمال تؤثر بها أثرها فی السعادة، فإن آمن الإنسان بعد الکفر حییت أعماله فی تأثیر السعادة بعد کونها محبطة باطلة، و إن ارتد بعد الإیمان ماتت أعماله جمیعا و حبطت، فلا تأثیر لها فی سعادة دنیویة و لا أخرویة، لکن یرجی له ذلک أن هو لم یمت علی الردة و إن مات علی الردة حتم له الحبط و کتب علیه الشقاء.
و من هنا یظهر بطلان النزاع فی بقاء أعمال المرتد إلی حین الموت و الحبط عنده أو عدمه.
توضیح ذلک: أنه ذهب بعضهم إلی أن أعمال المرتد السابقة علی ردته باقیة إلی حین الموت، فإن لم یرجع إلی الإیمان بطلت بالحبط عند ذلک، و استدل علیه بقوله تعالی «وَ مَنْ یَرْتَدِدْ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَیَمُتْ وَ هُوَ کافِرٌ فَأُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ الآیة» و ربما أیده قوله تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً:» الفرقان- 23، فإن الآیة تبین حال الکفار عند الموت، و یتفرع علیه أنه لو رجع إلی الإیمان تملک أعماله الصالحة السابقة علی الارتداد.
و ذهب آخرون إلی أن الردة تحبط الأعمال من أصلها فلا تعود إلیه و إن آمن من بعد الارتداد، نعم له ما عمله من الأعمال بعد الإیمان ثانیا إلی حین الموت، و أما الآیة فإنما أخذت قید الموت لکونها فی مقام بیان جمیع أعماله و أفعاله التی عملها فی الدنیا! و أنت بالتدبر فیما ذکرناه تعرف، أن لا وجه لهذا النزاع أصلا، و أن الآیة بصدد بیان بطلان جمیع أعماله و أفعاله من حیث التأثیر فی سعادته!.
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و هنا مسألة أخری کالمتفرعة علی هذه المسألة و هی مسألة الإحباط و التکفیر، و هی أن الأعمال هل تبطل بعضها بعضا أو لا تبطل بل للحسنة حکمها و للسیئة حکمها، نعم الحسنات ربما کفرت السیئات بنص القرآن.
ذهب بعضهم إلی التباطل و التحابط بین الأعمال و قد اختلف هؤلاء بینهم، فمن قائل بأن کل لاحق من السیئة تبطل الحسنة السابقة کالعکس، و لازمه أن لا یکون عند الإنسان من عمله إلا حسنة فقط، أو سیئة فقط و من قائل بالموازنة و هو أن ینقص من الأکثر بمقدار الأقل و یبقی الباقی سلیما عن المنافی، و لازم القولین جمیعا أن لا یکون عند الإنسان من أعماله إلا نوع واحد حسنة أو سیئة لو کان عنده شی‌ء منهما.
و یردهما أولا قوله تعالی: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ:» التوبة- 102، فإن الآیة ظاهرة فی اختلاف الأعمال و بقائها علی حالها إلی أن تلحقها توبة من الله سبحانه، و هو ینافی التحابط بأی وجه تصوروه.
و ثانیا: أنه تعالی جری فی مسألة تأثیر الأعمال علی ما جری علیه العقلاء فی الاجتماع الإنسانی من طریق المجازاة، و هو الجزاء علی الحسنة علی حدة و علی السیئة علی حدة إلا فی بعض السیئات من المعاصی التی تقطع رابطة المولویة و العبودیة من أصلها فهو مورد الإحباط، و الآیات فی هذه الطریقة کثیرة غنیة عن الإیراد.
و ذهب آخرون إلی أن نوع الأعمال محفوظة، و لکل عمل أثره سواء فی ذلک الحسنة و السیئة.
نعم الحسنة ربما کفرت السیئة کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَتَّقُوا اللَّهَ یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً وَ یُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ:» الأنفال- 29، و قال تعالی: «فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ:» الآیة البقرة- 203، و قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ:» النساء- 31، بل بعض الأعمال یبدل السیئة حسنة کما قال تعالی: «إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ:» الفرقان- 70.
و هنا مسألة أخری هی کالأصل لهاتین المسألتین، و هی البحث عن وقت استحقاق 
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الجزاء و موطنه، فقیل: إنه وقت العمل، و قیل: حین الموت، و قیل: الآخرة، و قیل: وقت العمل بالموافاة بمعنی أنه لو لم یدم علی ما هو علیه حال العمل إلی حین الموت و موافاته لم یستحق ذلک إلا أن یعلم الله ما یئول إلیه حاله و یستقر علیه، فیکتب ما یستحقه حال العمل.
و قد استدل أصحاب کل قول بما یناسبه من الآیات، فإن فیها ما یناسب کلا من هذه الأوقات بحسب الانطباق، و ربما استدل ببعض وجوه عقلیة ملفقة.
و الذی ینبغی أن یقال: إنا لو سلکنا فی باب الثواب و العقاب و الحبط و التکفیر و ما یجری مجراها مسلک نتائج الأعمال علی ما بیناه فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا ما بَعُوضَةً فَما فَوْقَها:» الآیة بقرة 26، کان لازم ذلک کون النفس الإنسانیة ما دامت متعلقة بالبدن جوهرا متحولا قابلا للتحول فی ذاته و فی آثار ذاته من الصور التی تصدر عنها و تقوم بها نتائج و آثار سعیدة أو شقیة، فإذا صدر منه حسنة حصل فی ذاته صورة معنویة مقتضیة لاتصافه بالثواب، و إذا صدر منه معصیة فصوره معنویة تقوم بها صورة العقاب، غیر أن الذات لما کانت فی معرض التحول و التغیر بحسب ما یطرؤها من الحسنات و السیئات کان من الممکن أن تبطل الصورة الموجودة الحاضرة بتبدلها إلی غیرها، و هذا شأنها حتی یعرضها الموت فتفارق البدن و تقف الحرکة و یبطل التحول و استعداده، فعند ذلک یثبت لها الصور و آثارها ثبوتا لا یقبل التحول و التغیر إلا بالمغفرة أو الشفاعة علی النحو الذی بیناه سابقا.
و کذا لو سلکنا فی الثواب و العقاب مسلک المجازاة علی ما بیناه فیما مر کان حال الإنسان من حیث اکتساب الحسنة و المعصیة بالنسبة إلی التکالیف الإلهیة و ترتب الثواب و العقاب علیها حاله من حیث الإطاعة و المعصیة فی التکالیف الاجتماعیة و ترتب المدح و الذم علیها، و العقلاء یأخذون فی مدح المطیع و المحسن و ذم العاصی و المسی‌ء بمجرد صدور الفعل عن فاعله، غیر أنهم یرون ما یجازونه به من المدح و الذم قابلا للتغیر و التحول لکونهم یرون الفاعل ممکن التغیر و الزوال عما هو علیه من الانقیاد و التمرد، فلحوق المدح و الذم علی فاعل الفعل فعلی عندهم بتحقق الفعل غیر أنه موقوف البقاء علی عدم تحقق ما ینافیه، و أما ثبوت المدح و الذم و لزومهما بحیث لا یبطلان قط فإنما یکون إذا ثبت حاله بحیث لا یتغیر قط بموت أو بطلان استعداد فی الحیاة.
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و من هنا یعلم: أن فی جمیع الأقوال السابقة فی المسائل المذکورة انحرافا عن الحق لبنائهم البحث علی غیر ما ینبغی أن یبنی علیه.
و أن الحق أولا: أن الإنسان یلحقه الثواب و العقاب من حیث الاستحقاق بمجرد صدور الفعل الموجب له لکنه قابل للتحول و التغیر بعد، و إنما یثبت من غیر زوال بالموت کما ذکرناه.
و ثانیا: أن حبط الأعمال بکفر و نحوه نظیر استحقاق الأجر یتحقق عند صدور المعصیة و یتحتم عند الموت.
و ثالثا: أن الحبط کما یتعلق بالأعمال الأخرویة کذلک یتعلق بالأعمال الدنیویة.
و رابعا: أن التحابط بین الأعمال باطل بخلاف التکفیر و نحوه.



(کلام فی أحکام الأعمال من حیث الجزاء)





من أحکام الأعمال: [تأثیر بعضها فی بعض.]

أن من المعاصی ما یحبط حسنات الدنیا و الآخرة کالارتداد.
قال تعالی: «وَ مَنْ یَرْتَدِدْ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَیَمُتْ وَ هُوَ کافِرٌ فَأُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ الآیة»، و کالکفر بآیات الله و العناد فیه. قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ حَقٍّ وَ یَقْتُلُونَ الَّذِینَ یَأْمُرُونَ بِالْقِسْطِ مِنَ النَّاسِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ:» آل عمران- 22، و کذا من الطاعات ما یکفر سیئات الدنیا و الآخرة کالإسلام و التوبة، قال تعالی:
«قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ وَ أَسْلِمُوا لَهُ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ وَ اتَّبِعُوا أَحْسَنَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ:» الزمر- 55، و قال تعالی: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی » طه- 124.
و أیضا: من المعاصی ما یحبط بعض الحسنات کالمشاقة مع الرسول، قال تعالی:
«إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا
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تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ:» سورة محمد- 33، فإن المقابلة بین الآیتین تقضی بأن یکون الأمر بالإطاعة فی معنی النهی عن المشاقة، و إبطال العمل هو الإحباط، و کرفع الصوت فوق صوت النبی، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَرْفَعُوا أَصْواتَکُمْ فَوْقَ صَوْتِ النَّبِیِّ وَ لا تَجْهَرُوا لَهُ بِالْقَوْلِ کَجَهْرِ بَعْضِکُمْ لِبَعْضٍ أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ:» الحجرات- 2.
و کذا من الطاعات ما یکفر بعض السیئات کالصلوات المفروضة، قال تعالی:
«وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ:» هود- 114، و کالحج، قال تعالی: «فَمَنْ تَعَجَّلَ فِی یَوْمَیْنِ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ وَ مَنْ تَأَخَّرَ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ:» البقرة- 203، و کاجتناب الکبائر، قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ:» النساء- 31، و قال تعالی: «الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ إِلَّا اللَّمَمَ إِنَّ رَبَّکَ واسِعُ الْمَغْفِرَةِ:» النجم- 32.
و أیضا: من المعاصی ما ینقل حسنات فاعلها إلی غیره کالقتل، قال تعالی:
«إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ:» المائدة- 29، و قد ورد هذا المعنی فی الغیبة و البهتان و غیرهما فی الروایات المأثورة عن النبی و أئمة أهل البیت، و کذا من الطاعات ما ینقل السیئات إلی الغیر کما سیجی‌ء.
و أیضا: من المعاصی ما ینقل مثل سیئات الغیر إلی الإنسان لا عینها، قال تعالی: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ:» النحل- 25، و قال: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ: العنکبوت- 13، و کذا من الطاعات ما ینقل مثل حسنات الغیر إلی الإنسان لا عینها، قال تعالی:
«وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ:» یس- 12.
و أیضا: من المعاصی ما یوجب تضاعف العذاب، قال تعالی: «إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ:» الإسراء- 75، و قال تعالی: «یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ:» الأحزاب- 30، و کذا من الطاعات ما یوجب الضعف کالإنفاق فی سبیل الله، قال تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ فِی کُلِّ سُنْبُلَةٍ مِائَةُ حَبَّةٍ» البقرة- 261 و مثله ما فی قوله تعالی: «أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ:» القصص- 54، و ما فی قوله تعالی: «یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ 
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نُوراً تَمْشُونَ بِهِ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ:» الحدید- 28، علی أن الحسنة مضاعفة عند الله مطلقا، قال تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها:» الأنعام- 160.
و أیضا: من الحسنات ما یبدل السیئات إلی الحسنات، قال تعالی: «إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ:» الفرقان- 70.
و أیضا: من الحسنات ما یوجب لحوق مثلها بالغیر، قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ:» الطور- 21، و یمکن الحصول علی مثلها فی السیئات کظلم أیتام الناس حیث یوجب نزول مثله علی الأیتام من نسل الظالم قال تعالی: «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ:» النساء- 9.
و أیضا: من الحسنات ما یدفع سیئات صاحبها إلی غیره، و یجذب حسنات الغیر إلیه، کما أن من السیئات ما یدفع حسنات صاحبها إلی الغیر، و یجذب سیئاته إلیه، و هذا من عجیب الأمر فی باب الجزاء و الاستحقاق، سیجی‌ء البحث عنه فی قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ:» الأنفال- 37.
و فی موارد هذه الآیات روایات کثیرة متنوعة سنورد کلا منها عند الکلام فیما یناسبه من الآیات إن شاء الله العزیز.
و بالتأمل فی الآیات السابقة و التدبر فیها یظهر: أن فی الأعمال من حیث المجازاة أی من حیث تأثیرها فی السعادة و الشقاوة نظاما یخالف النظام الموجود بینها من حیث طبعها فی هذا العالم، و ذلک أن فعل الأکل مثلا من حیث إنه مجموع حرکات جسمانیة فعلیة و انفعالیة، إنما یقوم بفاعله نحو قیام یعطیه الشبع مثلا و لا یتخطاه إلی غیره، و لا ینتقل عنه إلی شخص آخر دونه، و کذا یقوم نحو قیام بالغذاء المأکول یستتبع تبدله من صورة إلی صورة أخری مثلا، و لا یتعداه إلی غیره، و لا یتبدل بغیره، و لا ینقلب عن هویته و ذاته، و کذا إذا ضرب زید عمرا کانت الحرکة الخاصة ضربا لا غیر و کان زید ضاربا لا غیر، و کان عمرو مضروبا لا غیر إلی غیر ذلک من الأمثلة، لکن هذه الأفعال بحسب نشأة السعادة و الشقاوة علی غیر هذه الأحکام کما قال تعالی:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 175
«وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ» البقرة- 57، و قال تعالی: «وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ:» الفاطر- 43، و قال تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ:» الأنعام- 24، و قال تعالی: «ثُمَّ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تُشْرِکُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالُوا ضَلُّوا عَنَّا بَلْ لَمْ نَکُنْ نَدْعُوا مِنْ قَبْلُ شَیْئاً کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ الْکافِرِینَ:» المؤمن- 74.
و بالجملة: عالم المجازاة ربما بدل الفعل من غیر نفسه، و ربما نقل الفعل و أسنده إلی غیر فاعله، و ربما أعطی للفعل غیر حکمه إلی غیر ذلک من الآثار المخالفة لنظام هذا العالم الجسمانی.
و لا ینبغی لمتوهم أن یتوهم أن هذا یبطل حجة العقول فی مورد الأعمال و آثارها و یفسد الحکم العقلی فلا یستقر شی‌ء منه علی شی‌ء، و ذلک أنا نری أن الله سبحانه و تعالی (فیما حکاه فی کتابه) یستدل هو أو ملائکته الموکلة علی الأمور علی المجرمین فی حال الموت و البرزخ، و کذا فی القیامة و النار و الجنة بحجج عقلیة تعرفها العقول قال تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ قِیامٌ یَنْظُرُونَ وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ وَ وُفِّیَتْ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِما یَفْعَلُونَ:» الزمر- 70، و قد تکرر فی القرآن الإخبار بأن الله سیحکم بین الناس بالحق یوم القیامة فیما کانوا فیه یختلفون، و کفی فی هذا الباب ما حکاه الله عن الشیطان بقوله تعالی: «وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ:» الآیة إبراهیم- 22.
و من هنا نعلم: أن حجة العقول غیر باطلة فی نشأة الأعمال و دار الجزاء مع ما بین النشأتین أعنی نشأة الطبیعة و نشأة الجزاء من الاختلاف البین علی ما أشرنا إلیه.
و الذی یحل به هذه العقدة: أن الله تکلم مع الناس فی دعوتهم و إرشادهم بلسان أنفسهم و جری فی مخاطباته إیاهم و بیاناته لهم مجری العقول الاجتماعیة، و تمسک بالأصول و القوانین الدائرة فی عالم العبودیة، و المولویة فعد نفسه مولی و الناس عبیدا و الأنبیاء رسلا إلیهم، و واصلهم بالأمر و النهی و البعث و الزجر، و التبشیر و الإنذار،
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و الوعد و الوعید، و سائر ما یلحق بهذا الطریق من عذاب و مغفرة و غیر ذلک.
و هذه طریقة القرآن الکریم فی تکلیمه للناس، فهو یصرح أن الأمر أعظم مما یتوهمه الناس أو یخیل إلیهم، غیر أنه شی‌ء لا تسعه حواصلهم و حقائق لا تحیط بها أفهامهم و لذلک نزل منزلة قریبة من أفق إدراکهم لینالوا ما شاء الله أن ینالوه من تأویل هذا الکتاب العزیز کما قال تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:» الزخرف- 4.
فالقرآن الکریم یعتمد فی خصوصیات ما نبأ به من أحکام الجزاء و ما یرتبط بها علی الأحکام الکلیة العقلائیة الدائرة بین العقلاء المبتنیة علی المصالح و المفاسد، و من لطیف الأمر: أن هذه الحقائق المستورة عن سطح الأفهام العادیة قابلة التطبیق علی الأحکام العقلائیة المذکورة، ممکنة التوجیه بها، فإن العقل العملی الاجتماعی لا یأبی مثلا: التشدید علی بعض المفسدین بمؤاخذته بجمیع ما یترتب علی عمله من المضار و المفاسد الاجتماعیة کان یؤاخذ القاتل بجمیع الحقوق الاجتماعیة الفائتة بسبب موت المقتول، أو یؤاخذ من سنن سنة سیئة بجمیع المخالفات الجاریة علی وفق سنته، ففی المثال الأول یقضی بأن المعاصی التی کانت تری ظاهرا أفعالا للمقتول فاعلها هو القاتل بحسب الاعتبار العقلائی، و فی المثال الثانی بأن السیئات التی عملها التابعون لتلک السنة السیئة أفعال فعلها أول من سن تلک السنة المتبوعة، فی عین أنها أفعال للتابعین فیها، فهی أفعال لهم معا، فلذلک یؤاخذ بها کما یؤخذون.
و کذلک یمکن أن یقضی بکون الفاعل لفعل غیر فاعل له، أو الفعل المعین المحدود غیر ذلک الفعل، أو حسنات الغیر حسنات للإنسان، أو للإنسان أمثال تلک الحسنات، کل ذلک باقتضاء من المصالح الموجودة.
فالقرآن الکریم یعلل هذه الأحکام العجیبة الموجودة فی الجزاء کمجازاة الإنسان بفعل غیره خیرا أو شرا، و إسناد الفعل إلی غیر فاعله، و جعل الفعل غیر نفسه، إلی غیر ذلک، و یوضحها بالقوانین العقلائیة الموجودة فی ظرف الاجتماع و فی سطح الأفهام العامة، و إن کانت بحسب الحقیقة ذات نظام غیر نظام الحس، و کانت الأحکام الاجتماعیة العقلائیة محصورة مقصورة علی الحیاة الدنیا، و سینکشف علی 
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الإنسان ما هو مستور عنه الیوم یوم تبلی السرائر کما قال تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْناهُمْ بِکِتابٍ فَصَّلْناهُ عَلی عِلْمٍ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ یَقُولُ الَّذِینَ نَسُوهُ مِنْ قَبْلُ قَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ:» الأعراف- 53، و قال تعالی: «وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ تَفْصِیلَ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (إلی أن قال) بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ:» یونس- 39.
و بهذا الذی ذکرناه یرتفع الاختلاف المترائی بین هذه الآیات المشتملة علی هذه الأحکام العجیبة و بین أمثال قوله تعالی: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ:» الزلزال- 8، و قوله تعالی: «لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری » الأنعام- 164، و قوله تعالی: «کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ:» الطور- 21، و قوله تعالی:
«وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی » النجم- 39، و قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً:» یونس- 44، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و ذلک أن الآیات السابقة تحکم بأن معاصی المقتول المظلوم إنما فعلها القاتل الظالم فمؤاخذته له بفعل نفسه لا بفعل غیره، و کذا تحکم بأن من اتبع سنة سیئة ففعل معصیة علی الاتباع لم یفعلها التابع وحده بل فعله هو و فعله المتبوع، فالمعصیة معصیتان، و کذا تحکم بأن من أعان ظالما علی ظلمه أو اقتدی بإمام ضلال فهو شریک معصیته، و فاعل کمثله، فهؤلاء و أمثالهم من مصادیق قوله تعالی: «لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری الآیة» و نظائرها من حیث الجزاء، لا أنهم خارجون عن حکمها بالاستثناء أو بالنقض.
و إلی ذلک یشیر قوله تعالی: «وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ وَ وُفِّیَتْ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِما یَفْعَلُونَ:» الزمر- 70، فقوله: و هو أعلم بما یفعلون، یدل أو یشعر بأن توفیة کل نفس ما عملت إنما هی علی حسب ما یعلمه الله سبحانه و یحاسبه من أفعالهم لا علی حسب ما یحاسبونه من عند أنفسهم من غیر علم و لا عقل، فإن الله قد سلب عنهم العقل فی الدنیا حیث قال تعالی حکایة عن أصحاب السعیر «لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ:» الملک- 10، و فی الآخرة أیضا حیث قال 
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«وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلًا:» الملک- 10، و قال تعالی: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ:» الملک- 10، و قال تعالی فی تصدیق هذا السلب: «قالَتْ أُخْراهُمْ لِأُولاهُمْ رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ قالَ لِکُلٍّ ضِعْفٌ وَ لکِنْ لا تَعْلَمُونَ:» الملک- 10، فأثبت لکل من المتبوعین و تابعیهم الضعف من العذاب، أما المتبوعین فلضلالهم و إضلالهم، و أما التابعین فلضلالهم و إقامتهم أمر متبوعیهم بالتبعیة ثم ذکر أنهم جمیعا لا یعلمون.
فإن قلت: ظاهر هذه الآیات التی تسلب العلم عن المجرمین فی الدنیا و الآخرة ینافی آیات أخر تثبت لهم العلم کقوله تعالی: «کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ:» فصلت- 3، و کالآیات التی تحتج علیهم و لا معنی للاحتجاج علی من لا علم له و لا فقه للاستدلال، علی أن نفس هذه الآیات مشتملة علی أقسام من الاحتجاج علیهم فی الآخرة و لا مناص من إثبات العقل و الإدراک لهم فیه، علی أن هاهنا آیات تثبت لهم العلم و الیقین فی خصوص الآخرة کقوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ:» ق- 22، و قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ:» السجدة- 12.
قلت: مرجع نفی العلم عنهم فی الدنیا نفی اتباع ما عندهم من العلم، و معنی نفیه عنهم فی الآخرة لزوم ما جروا علیه من الجهالة فی الدنیا لهم حین البعث و عدم انفکاک الأعمال عنهم کما قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً:» الإسراء- 13، و قوله تعالی: «قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ:» الزخرف- 38، إلی غیر ذلک من الآیات، و سیجی‌ء استیفاء هذا البحث فی تفسیر قوله تعالی: «یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ:» البقرة- 242.
و قد أجاب الإمام الغزالی عن إشکال انتقال الأعمال بجواب آخر ذکره فی بعض رسائله فقال ما حاصله: أن نقل الحسنات و السیئات بسبب الظلم واقع فی الدنیا وقت جریان الظلم لکن ینکشف ذلک یوم القیامة، فیری الظالم مثلا طاعات نفسه فی دیوان غیره، و لم تنقل فی ذلک الوقت بل فی الدنیا کما قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ 
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الْواحِدِ الْقَهَّارِ»، أخبر عن ثبوت الملک له تعالی فی الآخرة و هو لم یحدث له تعالی هناک بل هو مالک دائما إلا أن حقیقته لا تنکشف لکافة الخلائق إلا یوم القیامة، و ما لا یعلمه الإنسان فلیس بموجود له و إن کان موجودا فی نفسه، فإذا علمه صار موجودا له کأنه وجد الآن فی حقه.
فقد سقط بهذا قول من قال: إن المعدوم کیف ینقل و العرض کیف ینقل؟.
فنقول: المنقول ثواب الطاعة، لا نفس الطاعة و لکن لما کانت الطاعة یراد لثوابها عبر عن نقل أثرها بنقل نفسها، و أثر الطاعة لیس أمرا خارجا عن الإنسان لاحقا به حتی یشکل بأن نقله فی الدنیا من قبیل انتقال العرض المحال، و نقله فی الآخرة بعد انعدامه من قبیل إعادة المعدوم الممتنعة، و إن کان جوهرا فما هذا الجوهر؟! بل المراد بأثر الطاعة أثره فی القلب بالتنویر فإن للطاعات تأثیرا فی القلب بالتنویر و للمعاصی تأثیرا فیه بالقسوة و الظلمة، و بأنوار الطاعة تستحکم مناسبة القلب مع عالم النور و المعرفة و المشاهدة، و بالظلم و القسوة یستعد القلب للحجاب و البعد، و بین آثار الطاعات و المعاصی تعاقب و تضاد کما قال تعالی: «إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ 
و قال النبی ص*: «أتبع السیئة الحسنة تمحقها»
و الآثام تمحیصات للذنوب، و لذلک 
قال (ع)*: إن الرجل لیثاب حتی بالشوکة تصیب رجله 
، و
قال (ع)*: الحدود کفارات.
فالظالم یتبع ظلمه ظلمة فی قلبه و قسوة توجب انمحاء أثر النور الذی کان فی قلبه من الطاعات التی کان عملها و المظلوم یتألم فینکسر شهوته و یمحو عن قلبه أثر السیئات التی أورثت ظلمة فی قلبه فیتنور قلبه نوع تنور، فقد دار ما فی قلب الظالم من النور إلی قلب المظلوم، و ما فی قلب المظلوم من الظلمة إلی قلب الظالم و هذا معنی نقل الحسنات و السیئات.
فإن قال قائل: لیس هذا نقلا حقیقیا إذ حاصله بطلان النور من قلب الظالم و حدوث نور آخر فی قلب المظلوم، و بطلان الظلمة من قلب المظلوم و حدوث ظلمة أخری فی قلب الظالم و لیس هذا نقلا حقیقة.
قلنا اسم النقل قد یطلق علی مثل هذا الأمر علی سبیل الاستعارة کما یقال: انتقل الظل من موضع إلی موضع آخر، و انتقل نور الشمس أو السراج من الأرض إلی الحائط
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إلی غیر ذلک فهذا معنی نقل الطاعات، فلیس فیه إلا أنه کنی بالطاعة عن ثوابها کما یکنی بالسبب عن المسبب، و سمی إثبات الوصف فی محل و إبطال مثله فی محل آخر بالنقل، و کل ذلک شائع فی اللسان، معلوم بالبرهان لو لم یرد الشرع به فکیف إذا ورد، انتهی ملخصا.
أقول: محصل ما أفاده أن إطلاق النقل علی ما یعامله الله سبحانه فی حق أی القاتل و المقتول استعارة فی استعارة أعنی: استعارة اسم الطاعة لأثر الطاعة فی القلب و استعارة اسم النقل لإمحاء شی‌ء و إثبات شی‌ء آخر فی محل آخر، و إذا اطرد هذا الوجه فی سائر أحکام الأعمال المذکورة عادت جمیع هذه الأحکام مجازات، و قد عرفت أنه سبحانه قرر هذه الأحکام علی ما یراه العقل العملی الاجتماعی، و یبنی علیه أحکامه من المصالح و المفاسد، و لا ریب أن هذه الأحکام العقلیة إنما تصدر من العقل باعتقاد الحقیقة، فیؤاخذ القاتل مثلا بجرم المقتول أو یتحف المقتول أو ورثته بحسنة القاتل و ما یشبه ذلک باعتقاد أن الجرم عین الجرم و الحسنة عین الحسنة و هکذا.
هذا حال هذه الأحکام فی ظرف الاجتماع الذی هو موطن أحکام العقل العملی، و أما بالنسبة إلی غیر هذا الظرف و هو ظرف الحقائق فالجمیع مجازات إلا بحسب التحلیل بمعنی أن نفس هذه المفاهیم لما کانت مفاهیم اعتباریة مأخوذة من الحقائق المأخوذة علی نحو الدعوی و التشبیه کانت جمیعها مجازات إذا قیست إلی تلک الحقائق المأخوذة منها فافهم ذلک.



و من أحکام الأعمال: أنها محفوظة مکتوبة متجسمة

کما قال تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً:» آل عمران- 30، و قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً:» الإسراء- 13، و قال تعالی: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ:» یس- 12، و قال تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ:» ق- 22، و قد مر البحث عن تجسم الأعمال.



و من أحکام الأعمال: أن بینها و بین الحوادث الخارجیة ارتباطا،

و نعنی بالأعمال 
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الحسنات و السیئات التی هی عناوین الحرکات الخارجیة، دون الحرکات و السکنات التی هی آثار الأجسام الطبیعیة فقد قال تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ:» الشوری- 30، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ:» الرعد- 11، و قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ:» الأنفال- 53، و الآیات ظاهرة فی أن بین الأعمال و الحوادث ارتباطا ما شرا أو خیرا.
و یجمع جملة الأمر آیتان من کتاب الله تعالی و هما قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ:» الأعراف- 96، و قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ:» الروم- 41.
فالحوادث الکونیة تتبع الأعمال بعض التبعیة، فجری النوع الإنسانی علی طاعة الله سبحانه و سلوکه الطریق الذی یرتضیه یستتبع نزول الخیرات، و انفتاح أبواب البرکات، و انحراف هذا النوع عن صراط العبودیة، و تمادیه فی الغی و الضلالة، و فساد النیات، و شناعة الأعمال یوجب ظهور الفساد فی البر و البحر و هلاک الأمم بفشو الظلم و ارتفاع الأمن و بروز الحروب و سائر الشرور الراجعة إلی الإنسان و أعماله، و کذا ظهور المصائب و الحوادث المبیدة الکونیة کالسیل و الزلزلة و الصاعقة و الطوفان و غیر ذلک، و قد عد الله سبحانه سیل العرم و طوفان نوح و صاعقة ثمود و صرصر عاد من هذا القبیل.
فالأمة الطالحة إذا انغمرت فی الرذائل و السیئات أذاقها الله وبال أمرها و آل ذلک إلی إهلاکها و إبادتها، قال تعالی: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ کانُوا مِنْ قَبْلِهِمْ کانُوا هُمْ أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً وَ آثاراً فِی الْأَرْضِ فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ وَ ما کانَ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ:» المؤمن- 21، و قال تعالی: «وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً:» الإسراء- 16، و قال تعالی: «ثُمَّ أَرْسَلْنا رُسُلَنا تَتْرا کُلَّ ما جاءَ أُمَّةً رَسُولُها کَذَّبُوهُ فَأَتْبَعْنا بَعْضَهُمْ بَعْضاً وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ فَبُعْداً لِقَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ:» المؤمنون- 44، هذا کله فی الأمة الطالحة،
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و الأمة الصالحة علی خلاف ذلک.
و الفرد کالأمة یؤخذ بالحسنة و السیئة و النقم و المثلات غیر أن الفرد ربما ینعم بنعمة أسلافه کما أنه یؤخذ بمظالم غیره کآبائه و أجداده، قال تعالی حکایة عن یوسف (ع)*: قالَ أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ:» یوسف- 90، و المراد به ما أنعم الله علیه من الملک و العزة و غیرهما، و قال تعالی: «فَخَسَفْنا بِهِ وَ بِدارِهِ الْأَرْضَ:» القصص- 81، و قال تعالی: «وَ جَعَلْنا لَهُمْ لِسانَ صِدْقٍ عَلِیًّا:» مریم- 50، و کأنه الذریة الصالحة المنعمة کما قال تعالی: «جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ:» الزخرف- 28، و قال تعالی: «وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما وَ یَسْتَخْرِجا کَنزَهُما:» الکهف- 82، و قال تعالی: «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ:» النساء- 9، و المراد بذلک الخلف المظلوم یبتلی بظلم سلفه.
و بالجملة إذا أفاض الله نعمة علی أمة أو علی فرد من أفراد الإنسان فإن کان المنعم علیه صالحا کان ذلک نعمة أنعمها علیه و امتحانا یمتحنه بذلک کما حکی الله تعالی عن سلیمان إذ یقول: «قالَ هذا مِنْ فَضْلِ رَبِّی لِیَبْلُوَنِی أَ أَشْکُرُ أَمْ أَکْفُرُ وَ مَنْ شَکَرَ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ رَبِّی غَنِیٌّ کَرِیمٌ:» النمل- 40، و قال تعالی: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ:» إبراهیم- 7، و الآیة کسابقتها تدل علی أن نفس الشکر من الأعمال الصالحة التی تستتبع النعم.
و إن کان المنعم علیه طالحا کانت النعمة مکرا فی حقه و استدراجا و إملاء یملی علیه کما قال تعالی: «وَ یَمْکُرُونَ وَ یَمْکُرُ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ:» الأنفال- 30، و قال تعالی: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ:» القلم- 45، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا قَبْلَهُمْ قَوْمَ فِرْعَوْنَ:» الدخان- 17.
و إذا أنزلت النوازل و کرت المصائب و البلایا علی قوم أو علی فرد فإن کان المصاب صالحا کان ذلک فتنة و محنة یمتحن الله به عباده لیمیز الخبیث من الطیب، و کان مثله مع البلاء مثل الذهب مع البوتقة و المحک، قال تعالی: «أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أَنْ یَسْبِقُونا ساءَ ما یَحْکُمُونَ:» العنکبوت- 4
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و قال تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ:» آل عمران- 140.
و إن کان المصاب طالحا کان ذلک أخذا بالنقمة و عقابا بالأعمال، و الآیات السابقة دالة علی ذلک.
فهذا حکم العمل یظهر فی الکون و یعود إلی عامله، و أما قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ لِبُیُوتِهِمْ سُقُفاً مِنْ فِضَّةٍ وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ وَ لِبُیُوتِهِمْ أَبْواباً وَ سُرُراً عَلَیْها یَتَّکِؤُنَ وَ زُخْرُفاً وَ إِنْ کُلُّ ذلِکَ لَمَّا مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةُ عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُتَّقِینَ:» الزخرف- 35، فغیر ناظر إلی هذا الباب بل المراد به (و الله أعلم) ذم الدنیا و متاعها و أنها لا قدر لها و لمتاعها عند الله سبحانه، و لذلک یؤثر للکافر، و أن القدر للآخرة و لو لا أن أفراد الإنسان أمثال و المساعی واحدة متشاکلة متشابهة لخصها الله بالکافر.
فإن قیل: الحوادث العامة و الخاصة کالسیول و الزلازل و الأمراض المسریة و الحروب و الأجداب لها علل طبیعیة مطردة إذا تحققت تحققت معالیها سواء صلحت النفوس أو طلحت، و علیه فلا محل للتعلیل بالأعمال الحسنة و السیئة بل هو فرضیة دینیة، و تقدیر لا یطابق الواقع.
قلت: هذا إشکال فلسفی غیر مناف لما نحن فیه من البحث التفسیری المتعلق بما یستفاد من کلامه تعالی و سنتعرض له تفصیلا فی بحث فلسفی علی حدة فی تفسیر قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ:» الأعراف- 64.
و جملة القول فیه: أن الشبهة ناشئة عن سوء الفهم و عدم التنبه لمقاصد القرآن و أهله، فهم لا یریدون بقولهم: «إن الأعمال حسنة کانت أو سیئة مستتبعة لحوادث یناسبها خیرا أو شرا» إبطال العلل الطبیعیة و إنکار تأثیرها، و لا تشریک الأعمال مع العوامل المادیة، کما أن الإلهیین لا یریدون بإثبات الصانع إبطال قانون العلیة و المعلولیة العام و إثبات الاتفاق و المجازفة فی الوجود، أو تشریک الصانع مع العلل الطبیعیة و استناد بعض الأمور إلیه و البعض الآخر إلیها، بل مرادهم إثبات علة فی طول علة، و عامل معنوی فوق العوامل المادیة، و إسناد التأثیر إلی کلتا العلتین لکن 
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بالترتیب: أولا و ثانیا، نظیر الکتابة المنسوبة إلی الإنسان و إلی یده.
و مغزی الکلام: هو أن سائق التکوین یسوق الإنسان إلی سعادته الوجودیة و کماله الحیوی کما مر الکلام فیه فی البحث عن النبوة العامة، و من المعلوم أن من جملة منازل هذا النوع فی مسیره إلی السعادة منزل الأعمال، فإذا عرض لهذا السیر عائق مانع یوجب توقفه أو إشراف سائره إلی الهلاک و البوار قوبل ذلک بما یدفع العائق المذکور أو یهلک الجزء الفاسد، نظیر المزاج البدنی یعارض العاهة العارضة للبدن أو لعضو من أعضائه فإن وفق له أصلح المحل و إن عجز عنه ترکه مفلجا لا یستفاد به.
و قد دلت المشاهدة و التجربة علی أن الصنع و التکوین جهز کل موجود نوعی بما یدفع به الآفات و الفسادات المتوجه إلیه، و لا معنی لاستثناء الإنسان فی نوعه و فرده عن هذه الکلیة! و دلتا أیضا علی أن التکوین یعارض کل موجود نوعی بأمور غیر ملائمة تدعوه إلی إعمال قواه الوجودیة لیکمل بذلک فی وجوده و یوصله غایته و سعادته التی هیأها له فما بال الإنسان لا یعتنی فی شأنه بذلک؟.
و هذا هو الذی یدل علیه قوله تعالی «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ:» الدخان- 39، و قوله تعالی:
«وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا:»- ص- 27، فکما أن صانعا من الصناع إذا صنع شیئا لعبا و من غیر غایة مثلا انقطعت الرابطة بینه و بین مصنوعه بمجرد إیجاده، و لم یبال: إلی ما یئول أمره؟ و ما ذا یصادفه من الفساد و الآفة؟ لکنه لو صنعه لغایة کان مراقبا لأمره شاهدا علی رأسه، إذا عرضه عارض یعوقه عن الغایة التی صنعه لأجلها و رکب أجزاءه للوصول إلیها أصلح حاله و تعرض لشأنه بزیادة و نقیصة أو بإبطاله من رأس و تحلیل ترکیبه و العود إلی صنعة جدیدة، کذلک الحال فی خلق السماوات و الأرض و ما بینهما و من جملتها الإنسان، لم یخلق الله سبحانه ما خلقه عبثا، و لم یوجده هباء، بل للرجوع إلیه کما قال تعالی: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً وَ أَنَّکُمْ إِلَیْنا لا تُرْجَعُونَ:» المؤمنون- 115، و قال تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی » النجم- 42، و من الضروری حینئذ أن تتعلق العنایة الربانیة إلی 
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إیصال الإنسان کسائر ما خلق من خلق إلی غایته بالدعوة و الإرشاد، ثم بالامتحان و الابتلاء، ثم بإهلاک من بطل فی حقه غایة الخلقة و سقطت عنه الهدایة، فإن فی ذلک إتقانا للصنع فی الفرد و النوع و ختما للأمر فی أمة و إراحة الآخرین، قال تعالی:
«وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفْ مِنْ بَعْدِکُمْ ما یَشاءُ کَما أَنْشَأَکُمْ مِنْ ذُرِّیَّةِ قَوْمٍ آخَرِینَ:» الأنعام- 133، (انظر إلی موضع قوله تعالی: وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ).
و هذه السنة الربانیة أعنی سنة الابتلاء و الانتقام هی التی أخبر الله عنها أنها سنة غیر مغلوبة و لا مقهورة، بل غالبة منصورة کما قال تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ:» الشوری- 31، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ:» الصافات- 173.



[و من أحکام الأعمال أن الغلبة للحسنة علی السیئة.]

و من أحکام الأعمال من حیث السعادة و الشقاء: أن قبیل السعادة فائقة علی قبیل الشقاء، و من خواص قبیل السعادة کل صفة و خاصة جمیلة کالفتح و الظفر و الثبات و الاستقرار و الأمن و التأصل و البقاء، کما أن مقابلاتها من الزهاق و البطلان و التزلزل و الخوف و الزوال و المغلوبیة و ما یشاکلها من خواص قبیل الشقاء.
و الآیات القرآنیة فی هذا المعنی کثیرة متکثرة، و یکفی فی ذلک ما ضربه الله تعالی مثلا: «کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ، وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ:» إبراهیم- 27، و قوله تعالی: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ:» الأنفال- 8، و قوله تعالی: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی » طه- 132، و قوله تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ:» الصافات- 173، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ:» یوسف- 21، إلی غیر ذلک من الآیات.
و تذییل الکلام فی هذه الآیة الأخیرة بقوله: وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ مشعر
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بأن هذه الغلبة من الله سبحانه لیست بحیث یفقهها جمیع الناس بل أکثرهم جاهلون بها، و لو کانت هی الغلبة الحسیة التی یعرفها کل أحد لم یجهلها الأکثرون، و إنما جهلها من جهلها، و أنکرها من أنکرها من جهتین:.
الأولی: أن الإنسان محدود فکره، مقصور نظره علی ما بین یدیه مما یشهده و لا یغیب عنه، یتکلم عن الحال و یغفل عن المستقبل، و یحسب دولة یوم دولة، و یعد غلبة ساعة غلبة، و یأخذ عمره القصیر و متاعه القلیل مقیاسا یحکم به علی عامة الوجود، لکن الله سبحانه و هو المحیط بالزمان و المکان، و الحاکم علی الدنیا و الآخرة و القیوم علی کل شی‌ء إذا حکم حکم فصلا، و إذا قضی قضی حقا، و الأولی، و العقبی بالنسبة إلیه واحدة، لا یخاف فوتا، و لا یعجل فی أمر، فمن الممکن (بل الواقع ذلک) أن یقدر فساد یوم مقدمة یتوسل بها إلی إصلاح دهر، أو حرمان فرد ذریعة إلی فلاح أمة، فیظن الجاهل أن الأمر أعجزه تعالی و أن الله سبحانه مسبوق (مغلوب ساء ما یحکمون) لکن الله سبحانه یری سلسلة الزمان کما یری القطعة منه، و یحکم علی جمیع خلقه کما یحکم علی الواحد منهم لا یشغله شأن عن شأن و لا یئوده حفظهما و هو العلی العظیم، قال تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ:» آل عمران- 196.
و الثانیة: أن غلبة المعنویات غیر غلبة الجسمانیات، فإن غلبة الجسمانیات و قهرها أن تتسلط علی الأفعال فتجعلها منقادة مطیعة للقاهر الغالب علیها بسلب حریة الاختیار، و بسط الکره و الإجبار کما کان ذلک دأب المتغلبین من ملوک الاستبداد، فکانوا یقتلون فریقا، و یأسرون آخرین، و یفعلون ما یشاءون بالتحکم و التهکم، و قد دل التجارب و حکم البرهان علی أن الکره و القسر لا یدوم، و أن سلطة الأجانب لا یستقر علی الأمم الحیة استقرارا مؤبدا، و إنما هی رهینة أیام قلائل.
و أما غلبة المعنویات فبأن توجد لها قلوب تستکنها، و بأن تربی أفرادا تعتقدها و تؤمن بها، فلیس فوق الإیمان التام درجة و لا کإحکامه حصن، فإذا استقر الإیمان بمعنی من المعانی فإنه سوف یظهر دهرا و إن استخفی یوما أو برهة، و لذلک نجد أن الدول المعظمة و المجامع الحیة الیوم تعتنی بشأن التبلیغ أکثر مما تعتنی بشأن العدة و القوة
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فسلاح المعنی أشد بأسا.
هذا فی المعنویات الصوریة الوهمیة التی بین الناس فی شئونهم الاجتماعیة التی لا تتجاوز حد الخیال و الوهم، و أما المعنی الحق الذی یدعو إلیه سبحانه فإن أمره أوضح و أبین.
فالحق من حیث نفسه لا یقابل إلا الضلال و الباطل، و ما ذا بعد الحق إلا الضلال، و من المعلوم أن الباطل لا یقاوم الحق فالغلبة لحجة الحق علی الباطل.
و الحق من حیث تأثیره و إیصاله إلی الغایة أیضا غیر مختلف و لا متخلف، فإن المؤمن لو غلب علی عدو الحق فی ظاهر الحیاة کان فائزا مأجورا، و إن غلب علیه عدو الحق، فإن أجبره علی ما لا یرتضیه الله سبحانه کانت وظیفته الجری علی الکره و الاضطرار، و وافق ذلک رضاه تعالی، قال تعالی: «إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً:» آل عمران- 28، و إن قتله کان ذلک له حیاة طیبة لا موتا، قال تعالی: «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ بَلْ أَحْیاءٌ وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ:» البقرة- 154.
فالمؤمن منصور غیر مغلوب أبدا، إما ظاهرا و باطنا، و إما باطنا فقط، قال تعالی: «قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلَّا إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ:» التوبة- 52.
و من هنا یظهر: أن الحق هو الغالب فی الدنیا ظاهرا و باطنا معا، أما ظاهرا:
فإن الکون کما عرفت یهدی النوع الإنسانی هدایة تکوینیة إلی الحق و السعادة، و سوف یبلغ غایته، فإن الظهور المتراءی من الباطل جولة بعد جولة لا عبرة به، و إنما هو مقدمة لظهور الحق و لما ینقض سلسلة الزمان و لما یفن الدهر، و النظام الکونی غیر مغلوب البتة، و أما باطنا: فلما عرفت أن الغلبة لحجة الحق.
و أما إن لحق القول و الفعل کل صفة جمیلة کالثبات و البقاء و الحسن، و لباطل القول و الفعل کل صفة ذمیمة کالتزلزل و الزوال و القبح و السوء فوجهه ما أشرنا إلیه فی سابق الأبحاث: أن المستفاد من قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» المؤمن- 62، و قوله تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ:» الم السجدة- 7، و قوله تعالی: «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ:» النساء- 79، أن السیئات أعدام و بطلانات غیر مستندة إلی الله سبحانه الذی هو الخالق الفاطر المفیض 
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للوجود بخلاف الحسنات، و لذلک کان القول الحسن و الفعل الحسن منشأ کل جمال و حسن، و منبع کل خیر و سعادة کالثبات و البقاء، و البرکة و النفع دون السیئ من القول و الفعل، قال تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ:» الرعد- 17.



و من أحکام الأعمال: [أن الحسنة مطابقة لحکم العقل.]

أن الحسنات من الأقوال و الأفعال مطابقة لحکم العقل بخلاف السیئات من الأفعال و الأقوال، و قد مر أن الله سبحانه وضع ما بینه للناس علی أساس العقل (و نعنی بالعقل ما یدرک به الإنسان الحق و الباطل، و یمیز به الحسن من السیئ).
و لذلک أوصی باتباعه و نهی عن کل ما یوجب اختلال حکومته کشرب الخمر و القمار و اللهو و الغش و الغرر فی المعاملات، و کذا نهی عن الکذب و الافتراء و البهتان و الخیانة و الفتک و جمیع ما یوجب خروج العقل عن سلامة الحکم فإن هذه الأفعال و الأعمال توجب خبط العقل الإنسانی فی عمله و قد ابتنیت الحیاة الإنسانیة علی سلامة الإدراک و الفکر فی جمیع شئون الحیاة الفردیة و الاجتماعیة.
و أنت إذا حللت المفاسد الاجتماعیة و الفردیة حتی فی المفاسد المسلمة التی لا ینکرها منکر وجدت أن الأساس فیها هی الأعمال التی یبطل بها حکومة العقل، و أن بقیة المفاسد و إن کثرت و عظمت مبنیة علیها، و لتوضیح الأمر فی هذا المقام محل آخر سیأتی إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال*: کنت ردیف رسول الله ص فقال یا ابن عباس- ارض عن الله بما قدر و إن کان خلاف هواک- فإن ذلک مثبت فی کتاب الله، قلت: یا رسول الله فأین و قد قرأت القرآن؟ قال وَ عَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ- وَ عَسی أَنْ تُحِبُّوا شَیْئاً وَ هُوَ شَرٌّ لَکُمْ- وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ 
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أقول: و فی الروایة إشعار بأن التقدیر یعم التشریع و التکوین و إنما یختلف باختلاف الاعتبار، و أما کون عسی بمعنی الوجوب فلا دلالة لها علیه، و قد مر أن عسی فی القرآن بمعناه اللغوی و هو الترجی فلا عبرة بما نقل عن بعض المفسرین: کل شی‌ء فی القرآن عسی فإن عسی من الله واجب! و أعجب منه ما نقل عن بعض آخر:
أن کل شی‌ء من القرآن عسی فهو واجب إلا حرفین: حرف فی التحریم: عَسی رَبُّهُ إِنْ طَلَّقَکُنَ و فی بنی إسرائیل عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ 
و فی الدر المنثور، أیضا: أخرج ابن جریر من طریق السدی: أن رسول الله ص بعث سریة و فیهم سبعة نفر علیهم- عبد الله بن جحش الأسدی، و فیهم عمار بن یاسر، و أبو حذیفة بن عتبة بن ربیعة، و سعد بن أبی وقاص، و عتبة بن صفوان السلمی حلیف لبنی نوفل، و سهل بن بیضاء، و عامر بن فهیرة، و واقد بن عبد الله الیربوعی حلیف لعمر بن الخطاب، و کتب مع ابن جحش کتابا- و أمره أن لا یقرأه حتی ینزل ملل- فلما نزل ببطن ملل فتح الکتاب- فإذا فیه أن سر حتی تنزل بطن نخلة- فقال لأصحابه: من کان یرید الموت فلیمض و لیوص- فإنی موص و ماض لأمر رسول الله ص- فسار و تخلف عنه سعد بن أبی وقاص و عتبة بن غزوان، أضلا راحلة لهما، و سار ابن جحش فإذا هم بالحکم بن کیسان، و عبد الله بن المغیرة بن عثمان، و عمرو الحضرمی- فاقتتلوا فأسروا الحکم بن کیسان، و عبد الله بن المغیرة و انفلت المغیرة، و قتل عمرو الحضرمی قتله واقد بن عبد الله- فکانت أول غنیمة غنمها أصحاب محمد ص، فلما رجعوا إلی المدینة بالأسیرین و ما غنموا من الأموال، قال المشرکون محمد یزعم أنه یتبع طاعة الله- و هو أول من استحل الشهر الحرام- فأنزل الله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ- قُلْ قِتالٌ فِیهِ کَبِیرٌ»، لا یحل- و ما صنعتم أنتم یا معشر المشرکین أکبر من القتل فی الشهر الحرام- حین کفرتم بالله و صددتم عنه محمدا، و الفتنة و هی الشرک أعظم عند الله من القتل فی الشهر الحرام- فذلک قوله: وَ صَدٌّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ کُفْرٌ بِهِ 
أقول: و الروایات فی هذا المعنی و ما یقرب منه کثیرة من طرقهم، و روی هذا المعنی أیضا فی المجمع،
و فی بعض الروایات: أن السریة کانت ثمانیة تاسعهم أمیرهم 
، و فی الدر المنثور، أیضا: أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن أبی حاتم و البیهقی من طریق یزید بن رومان عن عروة قال": بعث رسول الله ص عبد الله بن جحش إلی 
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نخلة- فقال له: کن بها حتی تأتینا بخبر من أخبار قریش- و لم یأمره بقتال، و ذلک فی الشهر الحرام، و کتب له کتابا قبل أن یعلمه أنه یسیر، فقال: اخرج أنت و أصحابک حتی إذا سرت یومین- فافتح کتابک و انظر فیه، فما أمرتک به فامض له، و لا تستکرهن أحدا من أصحابک علی الذهاب معک، فلما سار یومین فتح الکتاب فإذا فیه: أن امض حتی تنزل نخلة- فتأتینا من أخبار قریش بما اتصل إلیک منهم، فقال لأصحابه حین قرأ الکتاب: سمعا و طاعة، من کان منکم له رغبة فی الشهادة- فلینطلق معی، فإنی ماض لأمر رسول الله ص، و من کره ذلک منکم فلیرجع- فإن رسول الله قد نهانی أن أستکره منکم أحدا- فمضی معه القوم، حتی إذا کانوا بنجران- أضل سعد بن أبی وقاص و عتبة بن غزوان بعیرا لهما- کانا یتعقبانه فتخلفا علیه یطلبانه، و مضی القوم حتی نزلوا نخلة، فمر بهم عمرو بن الحضرمی و الحکم بن کیسان و عثمان- و المغیرة بن عبد الله معهم تجارة قد مروا بها من الطائف: أدم و زیت، فلما رآهم القوم- أشرف لهم واقد بن عبد الله و کان قد حلق رأسه- فلما رأوه حلیقا، قال عمار: لیس علیکم منه بأس، و ائتمر القوم بهم أصحاب رسول الله ص- و هو آخر یوم من جمادی فقالوا:
لئن قتلتموهم أنکم لتقتلونهم فی الشهر الحرام- و لئن ترکتموهم لیدخلن فی هذه اللیلة مکة الحرام- فلیمتنعن منکم، فأجمع القوم علی قتلهم، فرمی واقد بن عبد الله التمیمی- عمرو بن الحضرمی بسهم فقتله، و استأسر عثمان بن عبد الله و الحکم بن کیسان، و هرب المغیرة فأعجزهم، و استاقوا العیر- فقدموا بها علی رسول الله ص، فقال لهم:
و الله ما أمرتکم بقتال فی الشهر الحرام، فأوقف رسول الله الأسیرین و العیر- فلم یأخذ منها شیئا، فلما قال لهم رسول الله ص: ما قال- سقط فی أیدیهم و ظنوا أن قد هلکوا- و عنفهم إخوانهم من المسلمین، و قالت قریش- حین بلغهم أمر هؤلاء: قد سفک محمد الدم الحرام و أخذ المال، و أسر الرجال و استحل الشهر الحرام، فأنزل الله فی ذلک: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ الآیة، فلما نزل ذلک أخذ رسول الله ص العیر- و فدی الأسیرین فقال المسلمون: یا رسول الله! أ تطمع أن یکون لنا غزوة؟ فأنزل الله: إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هاجَرُوا- وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أُولئِکَ یَرْجُونَ رَحْمَتَ اللَّهِ - و کانوا ثمانیة و أمیرهم التاسع عبد الله بن جحش.
أقول: و فی کون قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هاجَرُوا الآیة، نازلة فی أمر
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أصحاب عبد الله بن جحش روایات أخر، و الآیة تدل علی عذر من فعل فعلا قربیا فأخطأ الواقع فلا ذنب مع الخطاء، و تدل أیضا علی جواز تعلق المغفرة بغیر مورد الذنب.
و فی الروایات إشارة إلی أن المراد بالسائلین فی قوله تعالی یَسْئَلُونَکَ هم المؤمنون دون المشرکین الطاعنین فی فعل المؤمنین، و یؤیده أیضا ما مر من روایة ابن عباس فی البحث الروائی السابق: ما رأیت قوما کانوا خیرا من أصحاب محمد ما سألوه إلا عن ثلاث عشرة مسألة حتی قبض (ص)، کلهن فی القرآن: منهن یسألونک عن الخمر و المیسر، و یسألونک عن الشهر الحرام الروایة، و یؤید ذلک أن الخطاب فی الآیة إنما هو للمؤمنین حیث یقول تعالی: وَ لا یَزالُونَ یُقاتِلُونَکُمْ حَتَّی یَرُدُّوکُمْ عَنْ دِینِکُمْ 



[سورة البقرة (2): الآیات 219 الی 220]





اشارة

یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلِ الْعَفْوَ کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَتَفَکَّرُونَ (219) فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ وَ إِنْ تُخالِطُوهُمْ فَإِخْوانُکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَأَعْنَتَکُمْ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (220)



(بیان)

قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ، الخمر علی ما یستفاد من اللغة هو کل مائع معمول للسکر، و الأصل فی معناه الستر، و سمی به لأنه یستر العقل و لا یدعه یمیز الحسن من القبح و الخیر من الشر، و یقال: لما تغطی به المرأة رأسها الخمار، و یقال:
خمرت الإناء إذا غطیت رأسها، و یقال: أخمرت العجین إذا أدخلت فیه الخمیر، و سمیت الخمیرة خمیرة لأنها تعجن أولا ثم تغطی و تخمر من قبل، و قد کانت العرب لا تعرف من أقسامه إلا الخمر المعمول من العنب و التمر و الشعیر، ثم زاد الناس فی أقسامه 
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تدریجا فصارت الیوم أنواعا کثیرة ذات مراتب بحسب درجات السکر، و الجمیع خمر.
و المیسر لغة هو القمار و یسمی المقامر یاسرا و الأصل فی معناه السهولة سمی به لسهولة اقتناء مال الغیر به من غیر تعب الکسب و العمل، و قد کان أکثر استعماله عند العرب فی نوع خاص من القمار، و هو الضرب بالقداح و هی السهام، و تسمی أیضا:
الأزلام و الأقلام.
و أما کیفیته فهی أنهم کانوا یشترون جزورا و ینحرونه، ثم یجزءونه ثمانیة و عشرین جزءا، ثم یضعون عند ذلک عشر سهام و هی الفذ، و التوأم، و الرقیب، و الحلس، و النافس، و المسبل، و المعلی، و المنیح، و السنیح، و الرغد، فللفذ جزء من الثمانیة و العشرین جزءا، و للتوأم جزءان، و للرقیب ثلاثة أجزاء، و للحلس أربعة، و للنافس خمسة، و للمسبل ستة، و للمعلی سبعة، و هو أکثر القداح نصیبا، و أما الثلاثة الأخیرة و هی المنیح و السنیح و الرغد فلا نصیب لها، فمن خرج أحد القداح السبعة باسمه أخذ نصیبه من الأجزاء المفروضة، و صاحبوا القداح الثلاثة الأخیرة یغرمون قیمة الجزور، و یتم هذا العمل بین عشرة رجال بنحو القرعة فی الأنصباء و السهام.
قوله تعالی: قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ، و قرئ إثم کثیر بالثاء المثلثة، و الإثم یقارب الذنب و ما یشبهه معنی و هو حال فی الشی‌ء أو فی العقل یبطئ الإنسان عن نیل الخیرات فهو الذنب الذی یستتبع الشقاء و الحرمان فی أمور أخری و یفسد سعادة الحیاة فی جهاتها الأخری و هذان علی هذه الصفة.
أما شرب الخمر فمضراته الطبیة و آثاره السیئة فی المعدة و الأمعاء و الکبد و الرئة و سلسلة الأعصاب و الشرایین و القلب و الحواس کالباصرة و الذائقة و غیرها مما ألف فیه تألیفات من حذاق الأطباء قدیما و حدیثا، و لهم فی ذلک إحصاءات عجیبة تکشف عن کثرة المبتلین بأنواع الأمراض المهلکة التی یستتبعها هذا السم المهلک.
و أما مضراته الخلقیة: من تشویة الخلق و تأدیته الإنسان إلی الفحش، و الإضرار و الجنایات، و القتل، و إفشاء السر، و هتک الحرمات، و إبطال جمیع القوانین و النوامیس الإنسانیة التی بنیت علیها أساس سعادة الحیاة، و خاصة ناموس العفة فی 
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الأعراض و النفوس و الأموال، فلا عاصم من سکران لا یدری ما یقول و لا یشعر بما یفعل، و قل ما یتفق جنایة من هذه الجنایات التی قد ملأت الدنیا و نغصت عیشة الإنسان إلا و للخمر فیها صنع مستقیما أو غیر مستقیم.
و أما مضرته فی الإدراک و سلبه العقل و تصرفه الغیر المنتظم فی أفکار الإنسان و تغییره مجری الإدراک حین السکر و بعد الصحو فمما لا ینکره منکر و ذلک أعظم ما فیه من الإثم و الفساد، و منه ینشأ جمیع المفاسد الآخر.
و الشریعة الإسلامیة کما مرت إلیه الإشارة وضعت أساس أحکامها علی التحفظ علی العقل السلیم، و نهت عن الفعل المبطل لعمل العقل أشد النهی کالخمر، و المیسر، و الغش، و الکذب، و غیر ذلک، و من أشد الأفعال المبطلة لحکومة العقل علی سلامة هو شرب الخمر من بین الأفعال و قول الکذب و الزور من بین الأقوال.
فهذه الأعمال أعنی: الأعمال المبطلة لحکومة العقل و علی رأسها السیاسات المبتنیة علی السکر و الکذب هی التی تهدد الإنسانیة، و تهدم بنیان السعادة و لا تأتی بثمرة عامة إلا و هی أمر من سابقتها، و کلما زاد الحمل ثقلا و أعجز حامله زید فی الثقل رجاء المقدرة، فخاب السعی، و خسر العمل، و لو لم یکن لهذه المحجة البیضاء و الشریعة الغراء إلا البناء علی العقل و المنع عما یفسده من اتباع الهوی لکفاها فخرا، و للکلام تتمة سنتعرض لها فی سورة المائدة إن شاء الله.
و لم یزل الناس بقریحتهم الحیوانیة یمیلون إلی لذائذ الشهوة فیشبع بینهم الأعمال الشهوانیة أسرع من شیوع الحق و الحقیقة، و انعقدت العادات علی تناولها و شق ترکها و الجری علی نوامیس السعادة الإنسانیة، و لذلک أن الله سبحانه شرع فیهم ما شرع من الأحکام علی سبیل التدریج، و کلفهم بالرفق و الإمهال.
و من جملة تلک العادات الشائعة السیئة شرب الخمر فقد أخذ فی تحریمه بالتدریج علی ما یعطیه التدبر فی الآیات المربوطة به فقد نزلت أربع مرات:
إحداها: قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِّ:» الأعراف- 33، و الآیة مکیة حرم فیها الإثم صریحا، و فی الخمر
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إثم غیر أنه لم یبین أن الإثم ما هو و أن فی الخمر إثما کبیرا.
و لعل ذلک إنما کان نوعا من الإرفاق و التسهیل لما فی السکوت عن البیان من الإغماض کما یشعر به أیضا قوله تعالی: «وَ مِنْ ثَمَراتِ النَّخِیلِ وَ الْأَعْنابِ تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً:» النحل- 67، و الآیة أیضا مکیة، و کان الناس لم یکونوا متنبهین بما فیه من الحرمة الکبیرة حتی نزلت قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری » النساء- 43، و الآیة مدنیة و هی تمنع الناس بعض المنع عن الشرب و السکر فی أفضل الحالات و فی أفضل الأماکن و هی الصلاة فی المسجد.
و الاعتبار و سیاق الآیة الشریفة یأبی أن تنزل بعد آیة البقرة و آیتی المائدة فإنهما تدلان علی النهی المطلق، و لا معنی للنهی الخاص بعد ورود النهی المطلق، علی أنه ینافی التدریج المفهوم من هذه الآیات فإن التدریج سلوک من الأسهل إلی الأشق لا بالعکس.
ثم نزلت آیة البقرة أعنی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما» و هذه الآیة بعد آیة النساء کما مر بیانه و تشتمل الآیة علی التحریم لدلالتها القطعیة علی الإثم فی الخمر «فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ» و تقدم نزول آیة الأعراف المکیة الصریحة فی تحریم الإثم.
و من هنا یظهر: فساد ما ذکره بعض المفسرین: أن آیة البقرة ما کانت صریحة فی الحرمة فإن قوله تعالی: «قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ» لا یدل علی أزید من أن فیه إثما و الإثم هو الضرر، و تحریم کل ضار لا یدل علی تحریم ما فیه مضرة من جهة و منفعة من جهة أخری، و لذلک کانت هذه الآیة موضعا لاجتهاد الصحابة، فترک لها الخمر بعضهم و أصر علی شربها آخرون، کأنهم رأوا أنهم یتیسر لهم أن ینتفعوا بها مع اجتناب ضررها فکان ذلک تمهیدا للقطع بتحریمها فنزل قوله تعالی: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ إلی قوله تعالی: فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ .
وجه الفساد أما أولا: فإنه أخذ الإثم بمعنی الضرر مطلقا و لیس الإثم هو الضرر و مجرد مقابلته فی الکلام مع المنفعة لا یستدعی کونه بمعنی الضرر المقابل للنفع، و کیف یمکن أخذ الإثم بمعنی الضرر فی قوله تعالی: «وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدِ افْتَری إِثْماً
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عَظِیماً:» النساء- 47، و قوله تعالی: «فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ:» البقرة- 283، و قوله تعالی:
«أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ:» المائدة- 29 و قوله تعالی: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ مَا اکْتَسَبَ مِنَ الْإِثْمِ:» النور- 11، و قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْسِبْ إِثْماً فَإِنَّما یَکْسِبُهُ عَلی نَفْسِهِ:» النساء- 111، إلی غیر ذلک من الآیات.
و أما ثانیا: فإن الآیة لم تعلل الحکم بالضرر، و لو سلم ذلک فإنها تعلله بغلبة الضرر علی المنفعة، و لفظها صریح فی ذلک حیث یقول «وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما» و إرجاعها مع ذلک إلی الاجتهاد، اجتهاد فی مقابل النص.
و أما ثالثا: فهب أن الآیة فی نفسها قاصرة الدلالة علی الحرمة لکنها صریحة الدلالة علی الإثم و هی مدنیة قد سبقتها فی النزول آیة الأعراف المحرمة للإثم صریحا فما عذر من سمع التحریم فی آیة مکیة حتی یجتهد فی آیة مدنیة!.
علی أن آیة الأعراف تدل علی تحریم مطلق الإثم و هذه الآیة قیدت الإثم بالکبر و لا یبقی مع ذلک ریب لذی ریب فی أن الخمر فرد تام و مصداق کامل للإثم لا ینبغی الشک فی کونه من الإثم المحرم، و قد وصف القرآن القتل و کتمان الشهادة و الافتراء و غیر ذلک بالإثم و لم یصف الإثم فی شی‌ء من ذلک بالکبر إلا فی الخمر و فی الشرک حیث وصفه بالعظم فی قوله تعالی: «وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدِ افْتَری إِثْماً عَظِیماً:» النساء- 48، و بالجملة لا شک فی دلالة الآیة علی التحریم.
ثم نزلت آیتا المائدة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ. إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ:» المائدة- 91 و ذیل الکلام یدل علی أن المسلمین لم یکونوا منتهین بعد نزول آیة البقرة عن شرب الخمر و لم ینتزعوا عنه بالکلیة حتی نزلت الآیة فقیل: فهل أنتم منتهون، هذا کله فی الخمر.
و أما المیسر: فمفاسده الاجتماعیة و هدمه لبنیان الحیاة أمر مشهود معاین، و العیان یغنی عن البیان، و سنتعرض لشأنه فی سورة المائدة إن شاء الله.
و لنرجع إلی ما کنا فیه من البحث فی مفردات الآیة فقوله تعالی: قُلْ فِیهِما إِثْمٌ 
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کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ قد مر الکلام فی معنی الإثم، و أما الکبر فهو فی الأحجام بمنزلة الکثرة فی الأعداد، و الکبر یقابل الصغر کما أن الکثرة تقابل القلة، فهما وصفان إضافیان بمعنی أن الجسم أو الحجم یکون کبیرا بالنسبة إلی آخر أصغر منه و هو بعینه صغیر بالنسبة إلی آخر أکبر منه، و لو لا المقایسة و الإضافة لم یکن کبر و لا صغر کما لا یکون کثرة و لا قلة، و یشبه أن یکون أول ما تنبه الناس لمعنی الکبر إنما تنبهوا له فی الأحجام التی هی من الکمیات المتصلة و هی جسمانیة، ثم انتقلوا من الصور إلی المعانی فاستطردوا معنی الکبر و الصغر فیها، قال تعالی: «إِنَّها لَإِحْدَی الْکُبَرِ:» المدثر- 35، و قال تعالی: «کَبُرَتْ کَلِمَةً تَخْرُجُ مِنْ أَفْواهِهِمْ:» الکهف-، و قال تعالی: «کَبُرَ عَلَی الْمُشْرِکِینَ ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ:» الشوری- 13، و العظم فی معناه کالکبر، غیر أن الظاهر أن العظمة مأخوذة من العظم الذی هو أحد أجزاء البدن من الحیوان فإن کبر جسم الحیوان کان راجعا إلی کبر العظام المرکبة المؤلفة فی داخله فاستعیر العظم للکبر ثم تأصل فاشتق منه کالمواد الأصلیة.
و النفع خلاف الضرر و یطلقان علی الأمور المطلوبة لغیرها أو المکروهة لغیرها کما أن الخیر و الشر یطلقان علی الأمور المطلوبة لذاتها أو المکروهة لذاتها، و المراد بالمنافع فیهما ما یقصده الناس بهما من الاستفادات المالیة بالبیع و الشری و العمل و التفکه و التلهی، و لما قوبل ثانیا بین الإثم و المنافع بالکبر أوجب ذلک إفراد المنافع و إلغاء جهة الکثرة فیها فإن العدد لا تأثیر له فی الکبر فقیل: و إثمهما أکبر من نفعهما و لم یقل من منافعهما.
قوله تعالی وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلِ الْعَفْوَ، العفو علی ما ذکره الراغب قصد الشی‌ء لتناوله ثم أوجب لحوق العنایات المختلفة الکلامیة به مجیئه لمعانی مختلفة کالعفو بمعنی المغفرة و العفو بمعنی إمحاء الأثر و العفو بمعنی التوسط فی الإنفاق، و هذا هو المقصود فی المقام، و الله العالم.
و الکلام فی مطابقة الجواب للسؤال فی هذه الآیة نظیر ما مر فی قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلْ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ خَیْرٍ فَلِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ الآیة.
قوله تعالی: یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ إلی قوله: فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ، الظرف أعنی قوله 
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تعالی: فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ، متعلق بقوله: تَتَفَکَّرُونَ و لیس بظرف له، و المعنی لعلکم تتفکرون فی أمر الدارین و ما یرتبط بکم من حقیقتهما، و أن الدنیا دار خلقها الله لکم لتحیوا فیها و تکسبوا ما ینفعکم فی مقرکم و هو الدار الآخرة التی ترجعون فیه إلی ربکم فیجازیکم بأعمالکم التی عملتموها فی الدنیا.
و فی الآیة أولا: حث علی البحث عن حقائق الوجود و معارف المبدإ و المعاد و أسرار الطبیعة، و التفکر فی طبیعة الاجتماع و نوامیس الأخلاق و قوانین الحیاة الفردیة و الاجتماعیة، و بالجملة جمیع العلوم الباحثة عن المبدإ و المعاد و ما بینهما المرتبطة بسعادة الإنسان و شقاوته.
و ثانیا: أن القرآن و إن کان یدعو إلی الإطاعة المطلقة لله و رسوله من غیر أی شرط و قید، غیر أنه لا یرضی أن یؤخذ الأحکام و المعارف التی یعطیها علی العمی و الجمود المحض من غیر تفکر و تعقل یکشف عن حقیقة الأمر، و تنور یستضاء به الطریق فی هذا السیر و السری.
و کان المراد بالتبیین هو الکشف عن علل الأحکام و القوانین، و إیضاح أصول المعارف و العلوم.
قوله تعالی: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ، فی الآیة إشعار بل دلالة علی نوع من التخفیف و التسهیل حیث أجازت المخالطة للیتامی، ثم قیل و لو شاء الله لأعنتکم، و هذا یکشف عن تشدید سابق من الله تعالی فی أمر الیتامی یوجب التشویش و الاضطراب فی قلوب المسلمین حتی دعاهم علی السؤال عن أمر الیتامی، و الأمر علی ذلک، فإن هاهنا آیات شدیدة اللحن فی أمر الیتامی کقوله «تعالی إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً:» النساء- 10، و قوله تعالی: «وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ وَ لا تَتَبَدَّلُوا الْخَبِیثَ بِالطَّیِّبِ وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ إِنَّهُ کانَ حُوباً کَبِیراً:» النساء- 2، فالظاهر أن الآیة نازلة بعد آیات سورة النساء، و بذلک یتأید ما سننقله من سبب نزول الآیة فی البحث الروائی، و فی قوله تعالی: قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ، حیث نکر الإصلاح، دلالة علی أن المرضی عند الله سبحانه نوع من الإصلاح لا کل إصلاح و لو کان إصلاحا فی ظاهر الأمر فقط،
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فالتنکیر فی قوله تعالی: إِصْلاحٌ لإفادة التنویع فالمراد به الإصلاح بحسب الحقیقة لا بحسب الصورة، و یشعر به قوله تعالی- ذیلا-: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ 
قوله تعالی: وَ إِنْ تُخالِطُوهُمْ فَإِخْوانُکُمْ إشارة إلی المساواة المجعولة بین المؤمنین جمیعا بإلغاء جمیع الصفات الممیزة التی هی المصادر لبروز أنواع الفساد بین الناس فی اجتماعهم من الاستعباد و الاستضعاف و الاستذلال و الاستکبار و أنواع البغی و الظلم، و بذلک یحصل التوازن بین أثقال الاجتماع، و المعادلة بین الیتیم الضعیف و الولی القوی، و بین الغنی المثری و الفقیر المعدم، و کذا کل ناقص و تام، و قد قال تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ:» الحجرات- 10.
فالذی تجوزه الآیة فی مخالطة الولی للیتیم أن یکون کالمخالطة بین الأخوین المتساویین فی الحقوق الاجتماعیة بین الناس یکون المأخوذ من ماله کالمعطی له، فالآیة تحاذی قوله تعالی: «وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ وَ لا تَتَبَدَّلُوا الْخَبِیثَ بِالطَّیِّبِ وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ إِنَّهُ کانَ حُوباً کَبِیراً:» النساء- 2، و هذه المحاذاة من الشواهد علی أن فی الآیة نوعا من التخفیف و التسهیل کما یدل علیه أیضا ذیلها، و کما یدل علیه أیضا بعض الدلالة قوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ فالمعنی: أن المخالطة إن کانت (و هذا هو التخفیف) فلتکن کمخالطة الأخوین، علی التساوی فی الحقوق، و لا ینبغی عند ذلک الخوف و الخشیة فإن ذلک لو کان بغرض الإصلاح حقیقة لا صورة کان من الخیر، و لا یخفی حقیقة الأمر علی الله سبحانه حتی یؤاخذکم بمجرد المخالطة فإن الله سبحانه یمیز المفسد من المصلح.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ إلی آخر الآیة، تعدیة یعلم بمن کأنها لمکان تضمینه معنی یمیز، و العنت هو الکلفة و المشقة.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن علی بن یقطین*: قال: سأل المهدی أبا الحسن (ع) عن الخمر: هل هی محرمة فی کتاب الله عز و جل؟ فإن الناس إنما یعرفون النهی عنها و لا یعرفون تحریمها- فقال له أبو الحسن (ع)*: بل هی محرمة- فقال: فی أی موضع هی محرمة- فی کتاب الله عز و جل یا أبا الحسن؟ فقال: قول الله تعالی: إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ- ما
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ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِ (إلی أن قال:) فأما الإثم فإنها الخمر بعینها و قد قال الله تعالی فی موضع آخر: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما، فأما الإثم فی کتاب الله فهی الخمر و المیسر و إثمهما أکبر من نفعهما کما قال الله تعالی، فقال المهدی: یا علی بن یقطین هذه فتوی هاشمیة، فقلت له: صدقت یا أمیر المؤمنین- الحمد لله الذی لم یخرج هذا العلم منکم أهل البیت، قال: فوالله ما صبر المهدی إن قال لی: صدقت یا رافضی.
أقول: و قد مر ما یتبین به معنی هذه الروایة.
و فی الکافی، أیضا عن أبی بصیر عن أحدهما (ع) قال*: إن الله جعل للمعصیة بیتا، ثم جعل للبیت بابا، ثم جعل للباب غلقا، ثم جعل للغلق مفتاحا، فمفتاح المعصیة الخمر.
و فیه، أیضا عن أبی عبد الله (ع) قال، قال رسول الله ص*: إن الخمر رأس کل إثم.
و فیه، عن إسماعیل قال*: أقبل أبو جعفر (ع) فی المسجد الحرام- فنظر إلیه قوم من قریش فقالوا: هذا إله أهل العراق فقال بعضهم: لو بعثتم إلیه بعضکم، فأتاه شاب منهم- فقال: یا عم ما أکبر الکبائر؟ قال (ع): شرب الخمر.
و فیه، أیضا عن أبی البلاد عن أحدهما (ع) قال*: ما عصی الله بشی‌ء أشد من شرب المسکر، إن أحدهم یدع الصلاة الفریضة- و یثب علی أمه و ابنته، و أخته و هو لا یعقل.
و فی الإحتجاج،: سأل زندیق أبا عبد الله (ع)*: لم حرم الله الخمر و لا لذة أفضل منها؟ قال: حرمها لأنها أم الخبائث و رأس کل شر، یأتی علی شاربها ساعة یسلب لبه- فلا یعرف ربه و لا یترک معصیة- إلا رکبها
الحدیث.
أقول: و الروایات تفسر بعضها بعضا، و التجارب و الاعتبار یساعدانها.
و فی الکافی، عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال*: لعن رسول الله فی الخمر عشرة: غارسها، و حارسها، و عاصرها و شاربها، و ساقیها، و حاملها، و المحمولة إلیه،
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و بایعها، و مشتریها و آکل ثمنها.
و فی الکافی، و المحاسن، عن الصادق (ع) قال*: قال رسول الله ص*: ملعون ملعون من جلس علی مائدة یشرب علیها الخمر.
أقول: و تصدیق الروایتین قوله تعالی: «وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ:» المائدة- 3.
و فی الخصال، بإسناده عن أبی أمامة قال*: قال رسول الله ص*: أربعة لا ینظر الله إلیهم یوم القیامة: عاق، و منان، و مکذب بالقدر، و مدمن خمر.
و فی الأمالی لابن الشیخ، بإسناده عن الصادق (ع) عن النبی ص قال*: أقسم ربی جل جلاله لا یشرب عبد لی خمرا فی الدنیا- إلا سقیته یوم القیامة مثل ما شرب منها من الحمیم- معذبا بعد أو مغفورا له. ثم قال: إن شارب الخمر یجی‌ء یوم القیامة مسودا وجهه، مزرقة عیناه، مائلا شدقه، سائلا لعابه، والغا لسانه من قفاه.
و فی تفسیر القمی، عن أبی جعفر (ع) قال*: حق علی الله أن یسقی من یشرب الخمر- مما یخرج من فروج المومسات، و المومسات الزوانی یخرج من فروجهن صدید، و الصدید قیح و دم غلیظ یؤذی أهل النار حره و نتنه.
أقول: ربما تأیدت هذه الروایات بقوله تعالی: «إِنَّ شَجَرَةَ الزَّقُّومِ طَعامُ الْأَثِیمِ کَالْمُهْلِ یَغْلِی فِی الْبُطُونِ کَغَلْیِ الْحَمِیمِ خُذُوهُ فَاعْتِلُوهُ إِلی سَواءِ الْجَحِیمِ ثُمَّ صُبُّوا فَوْقَ رَأْسِهِ مِنْ عَذابِ الْحَمِیمِ ذُقْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْکَرِیمُ:» الدخان- 49 و فی جمیع المعانی السابقة روایات کثیرة.
و فی الکافی، عن الوشاء عن أبی الحسن (ع) قال*: سمعته یقول: المیسر هو القمار.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة لا غبار علیها.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ الآیة": عن ابن عباس":
أن نفرا من الصحابة حین أمروا بالنفقة فی سبیل الله- أتوا النبی فقالوا: إنا لا ندری ما هذه النفقة- التی أمرنا بها فی أموالنا، فما ننفق منها؟ فأنزل الله وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلِ الْعَفْوَ- و کان قبل ذلک ینفق ماله حتی ما یجد ما یتصدق به- و لا مالا یأکل حتی یتصدق به 
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و فی الدر المنثور، أیضا عن یحیی"*: أنه بلغه أن معاذ بن جبل و ثعلبة أتیا رسول الله ص- فقالا: یا رسول الله إن لنا أرقاء و أهلین- فما ننفق من أموالنا؟ فأنزل الله:
وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ. قُلِ الْعَفْوَ.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): العفو الوسط.
و
فی تفسیر العیاشی، عن الباقر و الصادق (ع): الکفاف.
و فی روایة أبی بصیر: القصد.
و فیه، أیضا عن الصادق (ع)*: فی الآیة: الَّذِینَ إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا- وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً، قال: هذه بعد هذه، هی الوسط.
و فی المجمع، عن الباقر (ع)*: العفو ما فضل عن قوت السنة.
أقول: و الروایات متوافقة، و الأخیرة من قبیل بیان المصداق. و الروایات فی فضل الصدقة و کیفیتها و موردها و کمیتها فوق حد الإحصاء، سیأتی بعضها فی موارد تناسبها إن شاء الله.
و فی تفسیر القمی،*: فی قوله تعالی: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی عن الصادق (ع) قال*: إنه لما نزلت: إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً، أخرج کل من کان عنده یتیم، و سألوا رسول الله فی إخراجهم- فأنزل الله یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ وَ إِنْ تُخالِطُوهُمْ- فَإِخْوانُکُمْ فی الدین- وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ 
و فی الدر المنثور، عن ابن عباس قال"*: لما أنزل الله: وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ- إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ و إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی الآیة انطلق من کان عنده یتیم- فعزل طعامه من طعامه و شرابه من شرابه- فجعل یفضل له الشی‌ء من طعامه- فیحبس له حتی یأکله أو یفسد فیرمی به، فاشتد ذلک علیهم فذکروا ذلک لرسول الله ص- فأنزل الله:
وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ- وَ إِنْ تُخالِطُوهُمْ فَإِخْوانُکُمْ فخلطوا طعامهم بطعامهم- و شرابهم بشرابهم.
أقول: و روی هذا المعنی عن سعید بن جبیر و عطاء و قتادة
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[سورة البقرة (2): آیة 221]





اشارة

وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَّ وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکَةٍ وَ لَوْ أَعْجَبَتْکُمْ وَ لا تُنْکِحُوا الْمُشْرِکِینَ حَتَّی یُؤْمِنُوا وَ لَعَبْدٌ مُؤْمِنٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکٍ وَ لَوْ أَعْجَبَکُمْ أُولئِکَ یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلَی الْجَنَّةِ وَ الْمَغْفِرَةِ بِإِذْنِهِ وَ یُبَیِّنُ آیاتِهِ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (221)



(بیان)

قوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَ قال الراغب فی المفردات،:
أصل النکاح للعقد ثم أستعیر للجماع، و محال أن یکون فی الأصل للجماع ثم أستعیر للعقد لأن أسماء الجماع، کلها کنایات، لاستقباحهم ذکره کاستقباح تعاطیه، و محال أن یستعیر من لا یقصد فحشا اسم ما یستفظعونه لما یستحسنونه، انتهی، و هو جید غیر أنه یجب أن یراد بالعقد علقة الزوجیة دون العقد اللفظی المعهود.
و المشرکات اسم فاعل من الإشراک بمعنی اتخاذ الشریک لله سبحانه، و من المعلوم أنه ذو مراتب مختلفة بحسب الظهور و الخفاء نظیر الکفر و الإیمان، فالقول بتعدد الإله و اتخاذ الأصنام و الشفعاء شرک ظاهر، و أخفی منه ما علیه أهل الکتاب من الکفر بالنبوة- و خاصة- أنهم قالوا: عزیر ابن الله أو المسیح ابن الله، و قالوا: نحن أبناء الله و أحباؤه و هو شرک، و أخفی منه القول باستقلال الأسباب و الرکون إلیها و هو شرک، إلی أن ینتهی إلی ما لا ینجو منه إلا المخلصون و هو الغفلة عن الله و الالتفات إلی غیر الله عزت ساحته، فکل ذلک من الشرک، غیر أن إطلاق الفعل غیر إطلاق الوصف و التسمیة به، کما أن من ترک من المؤمنین شیئا من الفرائض فقد کفر به لکنه لا یسمی کافرا، قال تعالی: «وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ حِجُّ الْبَیْتِ (إلی أن قال) وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ:» آل عمران- 97، و لیس تارک الحج کافرا بل هو فاسق کفر بفریضة واحدة، و لو أطلق علیه الکافر قیل کافر بالحج، و کذا سائر الصفات المستعملة فی القرآن کالصالحین و القانتین و الشاکرین و المتطهرین، و کالفاسقین و الظالمین إلی غیر ذلک لا تعادل 
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الأفعال المشارکة لها فی مادتها، و هو ظاهر فللتوصیف و التسمیة حکم، و لإسناد الفعل حکم آخر.
علی أن لفظ المشرکین فی القرآن غیر ظاهر الإطلاق علی أهل الکتاب بخلاف لفظ الکافرین بل إنما أطلق فیما یعلم مصداقه علی غیرهم من الکفار کقوله تعالی: «لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ مُنْفَکِّینَ حَتَّی تَأْتِیَهُمُ الْبَیِّنَةُ:» البینة- 1، و قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ:» التوبة- 28، و قوله تعالی: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ:» التوبة- 7، و قوله تعالی: «وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً:» التوبة 36، و قوله تعالی: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ:» التوبة- 5، إلی غیر ذلک من الموارد.
و أما قوله تعالی: «وَ قالُوا کُونُوا هُوداً أَوْ نَصاری تَهْتَدُوا قُلْ بَلْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ:» البقرة- 135، فلیس المراد بالمشرکین فی الآیة الیهود و النصاری لیکون تعریضا لهم بل الظاهر أنهم غیرهم بقرینة قوله تعالی: «ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا وَ لکِنْ کانَ حَنِیفاً مُسْلِماً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ:» آل عمران- 67، ففی إثبات الحنف له (ع) تعریض لأهل الکتاب، و تبرئة لساحة إبراهیم عن المیل عن حاق الوسط إلی مادیة الیهود محضا أو إلی مثنویة النصاری محضا بل هو (ع) غیر یهودی و لا نصرانی و مسلم لله غیر متبع له یکن المشرکین عبدة الأوثان.
و کذا قوله تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ:» یوسف- 106، و قوله تعالی: «وَ وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ:» فصلت- 7، و قوله تعالی:
«إِنَّما سُلْطانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّوْنَهُ وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ:» النحل- 100، فإن هذه الآیات لیست فی مقام التسمیة بحیث یعد المورد الذی یصدق وصف الشرک علیه مشرکا غیر مؤمن، و الشاهد علی ذلک صدقه علی بعض طبقات المؤمنین، بل علی جمیعهم غیر النادر الشاذ منهم و هم الأولیاء المقربون من صالحی عباد الله.
فقد ظهر من هذا البیان علی طوله: أن ظاهر الآیة أعنی قوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ قصر التحریم علی المشرکات و المشرکین من الوثنیین دون أهل الکتاب.
و من هنا یظهر: فساد القول بأن الآیة ناسخة لآیة المائدة و هی قوله تعالی:
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«الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ وَ طَعامُکُمْ حِلٌّ لَهُمْ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ» الآیة: المائدة- 6.
أو أن الآیة أعنی قوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ و آیة الممتحنة أعنی قوله تعالی: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ:» الممتحنة- 10، ناسختان لآیة المائدة، و کذا القول بأن آیة المائدة ناسخة لآیتی البقرة و الممتحنة.
وجه الفساد: أن هذه الآیة أعنی آیة البقرة بظاهرها لا تشمل أهل الکتاب و آیة المائدة لا تشمل إلا الکتابیة فلا نسبة بین الآیتین بالتنافی حتی تکون آیة البقرة ناسخة لآیة المائدة أو منسوخة بها، و کذا آیة الممتحنة و إن أخذ فیها عنوان الکوافر و هو أعم من المشرکات و یشمل أهل الکتاب، فإن الظاهر أن إطلاق الکافر یشمل الکتابی بحسب التسمیة بحیث یوجب صدقه علیه انتفاء صدق المؤمن علیه کما یشهد به قوله تعالی «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِلَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ رُسُلِهِ وَ جِبْرِیلَ وَ مِیکالَ فَإِنَّ اللَّهَ عَدُوٌّ لِلْکافِرِینَ:» البقرة- 98 إلا أن ظاهر الآیة کما سیأتی إن شاء الله العزیز أن من آمن من الرجال و تحته زوجة کافرة یحرم علیه الإمساک بعصمتها أی إبقاؤها علی الزوجیة السابقة إلا أن تؤمن فتمسک بعصمتها، فلا دلالة لها علی النکاح الابتدائی للکتابیة.
و لو سلم دلالة الآیتین أعنی: آیة البقرة و آیة الممتحنة علی تحریم نکاح الکتابیة ابتداء لم تکونا بحسب السیاق ناسختین لآیة المائدة، و ذلک لأن آیة المائدة واردة مورد الامتنان و التخفیف، علی ما یعطیه التدبر فی سیاقها، فهی آبیة عن المنسوخیة بل التخفیف المفهوم منها هو الحاکم علی التشدید المفهوم من آیة البقرة، فلو بنی علی النسخ کانت آیة المائدة هی الناسخة.
علی أن سورة البقرة أول سورة نزلت بالمدینة بعد الهجرة، و سورة الممتحنة نزلت بالمدینة قبل فتح مکة و سورة المائدة آخر سورة نزلت علی رسول الله ناسخة غیر منسوخة و لا معنی لنسخ السابق اللاحق.
قوله تعالی: وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکَةٍ وَ لَوْ أَعْجَبَتْکُمْ الظاهر أن المراد بالأمة المؤمنة المملوکة التی تقابل الحرة و قد کان الناس یستذلون الإماء و یعیرون من 
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تزوج بهن، فتقیید الأمة بکونها مؤمنة، و إطلاق المشرکة مع ما کان علیه الناس من استحقار أمر الإماء و استذلالهن، و التحرز عن التزوج بهن یدل علی أن المراد أن المؤمنة و إن کانت أمة خیر من المشرکة و إن کانت حرة ذات حسب و نسب و مال مما یعجب الإنسان بحسب العادة.
و قیل: إن المراد بالأمة کالعبد فی الجملة التالیة أمة الله و عبده و هو بعید.
قوله تعالی: وَ لا تُنْکِحُوا الْمُشْرِکِینَ حَتَّی یُؤْمِنُوا وَ لَعَبْدٌ مُؤْمِنٌ «إلخ»، الکلام فیه کالکلام فی الجملة السابقة.
قوله تعالی: أُولئِکَ یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلَی الْجَنَّةِ وَ الْمَغْفِرَةِ بِإِذْنِهِ إشارة إلی حکمة الحکم بالتحریم، و هو أن المشرکین لاعتقادهم بالباطل، و سلوکهم سبیل الضلال رسخت فیهم الملکات الرذیلة المزینة للکفر و الفسوق، و المعمیة عن إبصار طریق الحق و الحقیقة فأثبتت فی قولهم و فی فعلهم الدعوة إلی الشرک، و الدلالة إلی البوار، و السلوک بالآخرة إلی النار فهم یدعون إلی النار، و المؤمنون- بخلافهم- بسلوکهم سبیل الإیمان، و تلبسهم بلباس التقوی یدعون بقولهم و فعلهم إلی الجنة و المغفرة بإذن الله حیث أذن فی دعوتهم إلی الإیمان، و اهتدائهم إلی الفوز و الصلاح المؤدی إلی الجنة و المغفرة.
و کان حق الکلام أن یقال: و هؤلاء یدعون إلی الجنة «إلخ»، ففیه استخلاف عن المؤمنین و دلالة علی أن المؤمنین فی دعوتهم بل فی مطلق شئونهم الوجودیة إلی ربهم، لا یستقلون فی شی‌ء من الأمور دون ربهم تبارک و تعالی و هو ولیهم کما قال سبحانه:
«وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ:» آل عمران- 68.
و فی الآیة وجه آخر: و هو أن یکون المراد بالدعوة إلی الجنة و المغفرة هو الحکم المشرع فی صدر الآیة بقوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَ «إلخ»، فإن جعل الحکم لغرض ردع المؤمنین عن الاختلاط فی العشرة مع من لا یزید القرب منه و الأنس به إلا البعد من الله سبحانه، و حثهم بمخالطة من فی مخالطته التقرب من الله سبحانه و ذکر آیاته و مراقبة أمره و نهیه دعوة من الله إلی الجنة، و یؤید هذا الوجه تذییل هذه الجملة بقوله تعالی: وَ یُبَیِّنُ آیاتِهِ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ و یمکن أن یراد
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بالدعوة الأعم من الوجهین، و لا یخلو حینئذ السیاق عن لطف فافهم.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی الآیة: نزلت فی مرئد بن أبی مرئد الغنوی- بعثه رسول الله إلی مکة لیخرج منها ناسا من المسلمین، و کان قویا شجاعا، فدعه امرأة یقال لها: عناق إلی نفسها- فأبی و کانت بینهما خلة فی الجاهلیة، فقالت: هل لک أن تتزوج بی؟ فقال:
حتی استأذن رسول الله ص، فلما رجع استأذن فی التزوج بها.
أقول: و روی هذا المعنی السیوطی فی الدر المنثور، عن ابن عباس.
و فی الدر المنثور:، أخرج الواحدی من طریق السدی عن أبی مالک عن ابن عباس: فی هذه الآیة: وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکَةٍ، قال: نزلت فی عبد الله بن رواحة- و کانت له أمة سوداء و أنه غضب علیها فلطمها- ثم إنه فزع فأتی النبی ص فأخبره خبرها، فقال له النبی ص*: ما هی یا عبد الله؟ قال: تصوم و تصلی و تحسن الوضوء- و تشهد أن لا إله إلا الله و أنک رسوله- فقال یا عبد الله هذه مؤمنة- فقال عبد الله: فوالذی بعثک بالحق لأعتقها و لأتزوجها، ففعل فطعن علیه ناس من المسلمین و قالوا: نکح أمة و کانوا یریدون أن ینکحوا إلی المشرکین- و ینکحوهم رغبة فی أحسابهم- فأنزل الله فیهم: وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکَةٍ.
و فیه، أیضا عن مقاتل": فی الآیة وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ، قال- بلغنا أنها کانت أمة لحذیفة فأعتقها و تزوجها حذیفة.
أقول: لا تنافی بین هذه الروایات الواردة فی أسباب النزول لجواز وقوع عدة حوادث تنزل بعدها آیة تشتمل علی حکم جمیعها، و هنا روایات متعارضة مرویة فی کون قوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَ الآیة ناسخا لقوله تعالی:
وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ أو منسوخا به، ستمر بک فی تفسیر الآیة من سورة المائدة.



[سورة البقرة (2): الآیات 222 الی 223]





اشارة

وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ قُلْ هُوَ أَذیً فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ وَ لا تَقْرَبُوهُنَّ حَتَّی یَطْهُرْنَ فَإِذا تَطَهَّرْنَ فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ (222) نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ (223)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ قُلْ هُوَ أَذیً «إلخ»، المحیض مصدر کالحیض، یقال: حاضت المرأة تحیض حیضا و محیضا إذا نزفت طبیعتها الدم المعروف ذا الصفات المعهودة المختصة بالنساء، و لذلک یقال هی حائض کما یقال: هی حامل.
و الأذی هو الضرر علی ما قیل، لکنه لا یخلو عن نظر، فإنه لو کان هو الضرر بعینه لصح مقابلته مع النفع کما أن الضرر مقابل النفع و لیس بصحیح، یقال: دواء مضر و ضار، و لو قیل دواء موذ أفاد معنی آخر، و أیضا قال تعالی: «لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلَّا أَذیً:» آل عمران- 111، و لو قیل لن یضروکم إلا ضررا لفسد الکلام، و أیضا کونه بمعنی الضرر غیر ظاهر فی أمثال قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُؤْذُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ:» الأحزاب- 57 و قوله تعالی: «لِمَ تُؤْذُونَنِی وَ قَدْ تَعْلَمُونَ أَنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ:» الصف- 5، فالظاهر أن الأذی هو الطارئ علی الشی‌ء غیر الملائم لطبعه فینطبق علیه معنی الضرر بوجه.
و تسمیة المحیض أذی علی هذا المعنی لکون هذا الدم المستند إلی عادة النساء حاصلا من عمل خاص من طبعها یؤثر به فی مزاج الدم الطبیعی الذی یحصله جهاز التغذیة فیفسد مقدارا منه عن الحال الطبیعی و ینزله إلی الرحم لتطهیره أو لتغذیة الجنین أو لتهیئة اللبن للإرضاع، و أما علی قولهم: إن الأذی هو الضرر فقد قیل: إن المراد بالمحیض إتیان النساء فی حال الحیض، و المعنی: یسألونک عن إتیانهن فی هذه الحال فأجیب بأنه ضرر و هو کذلک فقد ذکر الأطباء أن الطبیعة مشتغلة فی حال الطمث بتطهیر الرحم و إعداده للحمل، و الوقاع یختل به نظام هذا العمل فیضر بنتائج هذا العمل الطبیعی من الحمل و غیره.
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قوله تعالی: فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ وَ لا تَقْرَبُوهُنَ الاعتزال هو أخذ العزلة التجنب عن المخالطة و المعاشرة، یقال: عزلت نصیبه إذا میزته و وضعته فی جانب بالتفریق بینه و بین سائر الأنصباء، و القرب مقابل البعد یتعدی بنفسه و بمن، و المراد بالاعتزال ترک الإتیان من محل الدم علی ما سنبین.
و قد کان للناس فی أمر المحیض مذاهب شتی: فکانت الیهود تشدد فی أمره، و یفارق النساء فی المحیض فی المأکل و المشرب و المجلس و المضجع، و فی التوراة أحکام شدیدة فی أمرهن فی المحیض، و أمر من قرب منهن فی المجلس و المضجع و المس و غیره ذلک، و أما النصاری فلم یکن عندهم ما یمنع الاجتماع بهن أو الاقتراب منهن بوجه، و أما المشرکون من العرب فلم یکن عندهم شی‌ء من ذلک غیر أن العرب القاطنین بالمدینة و حوالیها سری فیهم بعض آداب الیهود فی أمر المحیض و التشدید فی أمر معاشرتهن فی هذا الحال، و غیرهم ربما کانوا یستحبون إتیان النساء فی المحیض و یعتقدون أن الولد المرزوق حینئذ یصیر سفاحا ولوعا فی سفک الدماء و ذلک من الصفات المستحسنة عند العشائر من البدویین.
و کیف کان فقوله تعالی: فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ و إن کان ظاهره الأمر بمطلق الاعتزال علی ما قالت به الیهود، و یؤکده قوله تعالی ثانیا: وَ لا تَقْرَبُوهُنَ إلا أن قوله تعالی أخیرا فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ و من المعلوم أنه محل الدم- قرینة علی أن قوله: فاعتزلوا و لا تقربوا، واقعان موقع الکنایة لا التصریح. و المراد به الإتیان من محل الدم فقط لا مطلق المخالطة و المعاشرة و لا مطلق التمتع و الاستلذاذ.
فالإسلام قد أخذ فی أمر المحیض طریقا وسطا بین التشدید التام الذی علیه الیهود و الأعمال المطلق الذی علیه النصاری، و هو المنع عن إتیان محل الدم و الإذن فیما دونه و فی قوله تعالی فی المحیض، وضع الظاهر موضع المضمر و کان الظاهر أن یقال:
فاعتزلوا النساء فیه و الوجه فیه أن المحیض الأول أرید به المعنی المصدری و الثانی زمان الحیض فالثانی غیر الأول، و لا یفید معناه تبدیله من الضمیر الراجع إلی غیر معناه.
قوله تعالی: حَتَّی یَطْهُرْنَ فَإِذا تَطَهَّرْنَ فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ الطهارة و تقابلها النجاسة- من المعانی الدائرة فی ملة الإسلام ذات أحکام و خواص مجعولة فیها تشتمل علی شطر عظیم من المسائل الدینیة، و قد صار اللفظان بکثرة الاستعمال من 
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الحقائق الشرعیة أو المتشرعة علی ما اصطلح علیه فی فن الأصول.
و أصل الطهارة بحسب المعنی مما یعرفه الناس علی اختلاف ألسنتهم و لغاتهم، و من هنا یعلم أنها من المعانی التی یعرفها الإنسان فی خلال حیاته من غیر اختصاص بقوم دون قوم أو عصر دون عصر.
فإن أساس الحیاة مبنی علی التصرف فی المادیات و البلوغ بها إلی مقاصد الحیاة و الاستفادة منها لمآرب العیش فالإنسان یقصد کل شی‌ء بالطبع لما فیه من الفائدة و الخاصیة و الجدوی، و یرغب فیه لذلک، و أوسع هذه الفوائد الفوائد المربوطة بالتغذی و التولید.
و ربما عرض للشی‌ء عارض یوجب تغیره عما کان علیه من الصفات الموجبة لرغبة الطبع فیه، و عمدة ذلک الطعم و الرائحة و اللون، فأوجب ذلک تنفر الطبع و انسلاب رغبته عنه، و هذا هو المسمی بالنجاسة و بها یستقذر الإنسان الشی‌ء فیجتنبه، و ما یقابله و هو کون الشی‌ء علی حاله الأولی من الفائدة و الجدوی الذی به یرغب فیه الطبع هو الطهارة، فالطهارة و النجاسة وصفان وجودیان فی الأشیاء من حیث وجدانها صفة توجب الرغبة فیها، أو صفة توجب کراهتها و استقذارها.
و قد کان أول ما تنبه الإنسان بهذین المعنیین انتقل بهما فی المحسوسات ثم أخذ فی تعمیمها للأمور المعقولة غیر المحسوسة لوجود أصل معنی الرغبة و النفرة فیها کالأنساب و الأفعال و الأخلاق و العقائد و الأقوال.
هذا ملخص القول فی معنی الطهارة و النجاسة عند الناس، و أما النظافة و النزاهة و القدس و السبحان فألفاظ قریبة المعنی من الطهارة غیر أن النظافة هی الطهارة العائدة إلی الشی‌ء بعد قذارة سابقة و یختص استعمالها بالمحسوسات، و النزاهة أصلها البعد، و أصل إطلاقها علی الطهارة من باب الاستعارة، و القدس و السبحان یختصان بالمعقولات و المعنویات، و أما القذارة و الرجس فلفظان قریبا المعنی من النجاسة، لکن الأصل فی القذارة معنی البعد، یقال: ناقة قذور تترک ناحیة من الإبل و تستبعد و یقال: رجل قاذورة لا یخال الناس لسوء خلقه و لا ینازلهم، و رجل مقذر بالفتح یجتنبه الناس، و یقال: قذرت الشی‌ء بالکسر و تقذرته و استقذرته إذا کرهته، و علی 
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هذا یکون أصل استعمال القذارة بمعنی النجاسة من باب الاستعارة لاستلزام نجاسة الشی‌ء تبعد الإنسان عنه، و کذلک الرجس و الرجز بکسر الراء، و کان الأصل فی معناه الهول و الوحشة فدلالته علی النجاسة استعاریة.
و قد اعتبر الإسلام معنی الطهارة و النجاسة، و عممهما فی المحسوس و المعقول، و طردهما فی المعارف الکلیة، و فی القوانین الموضوعة، قال تعالی: «وَ لا تَقْرَبُوهُنَّ حَتَّی یَطْهُرْنَ الآیة»، و هو النقاء من الحیض و انقطاع الدم، و قال تعالی: «وَ ثِیابَکَ فَطَهِّرْ:» المدثر- 4، و قال تعالی: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ:» المائدة- 6، و قال تعالی:
«أُولئِکَ الَّذِینَ لَمْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یُطَهِّرَ قُلُوبَهُمْ:» المائدة- 41، و قال تعالی:، لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ:» الواقعة- 79.
و قد عدت الشریعة الإسلامیة عدة أشیاء نجسة کالدم و البول و الغائط و المنی من الإنسان و بعض الحیوان و المیتة و الخنزیر أعیانا نجسة، و حکم بوجوب الاجتناب عنها فی الصلاة و فی الأکل و فی الشرب، و قد عد من الطهارة أمورا کالطهارة الخبثیة المزیلة للنجاسة الحاصلة بملاقات الأعیان النجسة، و کالطهارة الحدثیة المزیلة للحدث الحاصلة بالوضوء و الغسل علی الطرق المقررة شرعا المشروحة فی کتب الفقه.
و قد مر بیان أن الإسلام دین التوحید فهو یرجع الفروع إلی أصل واحد هو التوحید، و ینشر الأصل الواحد فی فروعه.
و من هنا یظهر: أن أصل التوحید هی الطهارة الکبری عند الله سبحانه، و بعد هذه الطهارة بقیة المعارف الکلیة طهارات للإنسان، و بعد ذلک أصول الأخلاق الفاضلة، و بعد ذلک الأحکام الموضوعة لصلاح الدنیا و الآخرة، و علی هذا الأصل تنطبق الآیات السابقة المذکورة آنفا کقوله تعالی: «یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ:» المائدة- 6، و قوله تعالی: «وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً:» الأحزاب- 33، إلی غیر ذلک من الآیات الواردة فی معنی الطهارة.
و لنرجع إلی ما کنا فیه فقوله تعالی: حَتَّی یَطْهُرْنَ أی ینقطع عنهن الدم، و هو الطهر بعد الحیض و قوله تعالی: فَإِذا تَطَهَّرْنَ أی، یغسلن محل الدم أو یغتسلن، قوله تعالی: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ أمر یفید الجواز لوقوعه بعد الحظر، و هو
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کنایة عن الأمر بالجماع علی ما یلیق بالقرآن الشریف من الأدب الإلهی البارع، و تقیید الأمر بالإتیان بقوله أَمَرَکُمُ اللَّهُ لتتمیم هذا التأدب فإن الجماع مما یعد بحسب بادی النظر لغوا و لهوا فقیده بکونه مما أمر الله به أمرا تکوینیا للدلالة علی أنه مما یتم به نظام النوع الإنسانی فی حیاته و بقائه فلا ینبغی عده من اللغو و اللهو بل هو من أصول النوامیس التکوینیة.
و هذه الآیة أعنی قوله تعالی: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ تماثل قوله تعالی:
«فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَّ وَ ابْتَغُوا ما کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ:» البقرة- 187، و قوله تعالی: «فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ:» البقرة- 223، من حیث السیاق، فالظاهر أن المراد بالأمر بالإتیان فی الآیة هو الأمر التکوینی المدلول علیه بتجهیز الإنسان بالأعضاء و القوی الهادیة إلی التولید، کما أن المراد بالکتابة فی قوله تعالی: وَ ابْتَغُوا ما کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ أیضا ذلک، و هو ظاهر، و یمکن أن یکون المراد بالأمر هو الإیجاب الکفائی المتعلق بالأزواج و التناکح نظیر سائر الواجبات الکفائیة التی لا تتم حیاة النوع إلا به لکنه بعید.
و قد استدل بعض المفسرین بهذه الآیة علی حرمة إتیان النساء من أدبارهن، و هو من أوهن الاستدلال و أرداه، فإنه مبنی: إما علی الاستدلال بمفهوم قوله تعالی:
فَأْتُوهُنَ و هو من مفهوم اللقب المقطوع عدم حجیته، و إما علی الاستدلال بدلالة الأمر علی النهی عن الضد الخاص و هو مقطوع الضعف.
علی أن الاستدلال لو کان بالأمر فی قوله تعالی: فَأْتُوهُنَ فهو واقع عقیب الحظر لا یدل علی الوجوب و لو کان بالأمر فی قوله تعالی: مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ فهو إن کان أمرا تکوینیا کان خارجا عن الدلالة اللفظیة، و إن کان أمرا تشریعیا کان للإیجاب الکفائی، و الدلالة علی النهی عن الضد علی تقدیر التسلیم إنما هی للأمر الإیجابی العینی المولوی.
قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ التوبة هی الرجوع إلی الله سبحانه و التطهر هو الأخذ بالطهارة و قبولها فهو انقلاع عن القذارة و رجوع إلی الأصل الذی هو الطهارة فالمعنیان یتصادقان فی مورد أوامر الله سبحانه و نواهیه، و خاصة
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فی مورد الطهارة و النجاسة فالایتمار بأمر من أوامره تعالی و الانتهاء عن کل ما نهی عنه تطهر عن قذارة المخالفة و المفسدة، و توبة و رجوع إلیه عز شأنه، و لمکان هذه المناسبة علل تعالی ما ذکره من الحکم بقوله: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ فإن من اللازم أن ینطبق ما ذکره من العلة علی کل ما ذکره من الحکم، أعنی قوله تعالی:
فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ و قوله: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ، و الآیة أعنی قوله:
إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ مطلقة غیر مقیدة فتشمل جمیع مراتب التوبة و الطهارة کما مر بیانه، و لا یبعد استفادة المبالغة من قوله تعالی: الْمُتَطَهِّرِینَ کما جی‌ء بصیغة المبالغة فی قوله: التَّوَّابِینَ فینتج استفادة الکثرة فی التوبة و الطهارة من حیث النوع و من حیث العدد جمیعا، أعنی: أن الله یحب جمیع أنواع التوبة سواء کانت بالاستغفار أو بامتثال کل أمر و نهی من تکالیفه أو باتخاذ کل اعتقاد من الاعتقادات الحقة، و یحب جمیع أنواع التطهر سواء کان بالاغتسال و الوضوء و الغسل أو التطهر بالأعمال الصالحة أو العلوم الحقة، و یحب تکرار التوبة و تکرار التطهر.
قوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ الحرث مصدر بمعنی الزراعة و یطلق کالزراعة علی الأرض التی یعمل فیها الحرث و الزراعة، و أنی من أسماء الشرط یستعمل فی الزمان کمتی، و ربما استعمل فی المکان أیضا قال تعالی: «یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ:» آل عمران- 37، فإن کان بمعنی المکان کان المعنی من أی محل شئتم، و إن کان بمعنی الزمان کان المعنی فی أی زمان شئتم، و کیف کان یفید الإطلاق بحسب معناه و خاصة من حیث تقییده بقوله: شِئْتُمْ و هذا هو الذی یمنع الأمر أعنی قوله تعالی: فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أن یدل علی الوجوب إذ لا معنی لإیجاب فعل مع إرجاعه إلی اختیار المکلف و مشیته.
ثم إن تقدیم قوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ علی هذا الحکم و کذا التعبیر عن النساء ثانیا بالحرث لا یخلو عن الدلالة علی أن المراد التوسعة فی إتیان النساء من حیث المکان أو الزمان الذی یقصدن منه دون المکان الذی یقصد منهن، فإن کان الإطلاق من حیث المکان فلا تعرض للآیة للإطلاق الزمانی و لا تعارض له مع قوله تعالی فی الآیة السابقة: فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ وَ لا تَقْرَبُوهُنَّ حَتَّی یَطْهُرْنَ الآیة، و إن کان من حیث الزمان فهو مقید بآیة المحیض، و الدلیل علیه اشتمال آیة المحیض علی ما یأبی معه 
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أن ینسخه آیة الحرث، و هو دلالة آیة المحیض علی أن المحیض أذی و أنه السبب لتشریع حرمة إتیانهن فی المحیض و المحیض أذی دائما، و دلالتها أیضا علی أن تحریم الإتیان فی المحیض نوع تطهیر من القذارة و الله سبحانه یحب التطهر دائما، و یمتن علی عباده بتطهیرهم کما قال تعالی: «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ:» المائدة- 6.
و من المعلوم أن هذا اللسان لا یقبل التقیید بمثل قوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ المشتمل أولا علی التوسعة، و هو سبب کان موجودا مع سبب التحریم و عند تشریعه و لم یؤثر شیئا فلا یتصور تأثیره بعد استقرار التشریع و ثانیا علی مثل التذییل الذی هو قوله تعالی: وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ و من هذا البیان یظهر: أن آیة الحرث لا تصلح لنسخ آیة المحیض سواء تقدمت علیها نزولا أو تأخرت.
فمحصل معنی الآیة: أن نسبة النساء إلی المجتمع الإنسانی نسبة الحرث إلی الإنسان فکما أن الحرث یحتاج إلیه لإبقاء البذور و تحصیل ما یتغذی به من الزاد لحفظ الحیاة و إبقائها کذلک النساء یحتاج إلیهن النوع فی بقاء النسل و دوام النوع لأن الله سبحانه جعل تکون الإنسان و تصور مادته بصورته فی طباع أرحامهن، ثم جعل طبیعة الرجال و فیهم بعض المادة الأصلیة مائلة منعطفة إلیهن، و جعل بین الفریقین مودة و رحمة، و إذا کان کذلک کان الغرض التکوینی من هذا الجعل هو تقدیم الوسیلة لبقاء النوع فلا معنی لتقیید هذا العمل بوقت دون وقت، أو محل دون محل إذا کان مما یؤدی إلی ذلک الغرض و لم یزاحم أمرا آخر واجبا فی نفسه لا یجوز إهماله و بما ذکرنا یظهر معنی قوله تعالی وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ 
و من غریب التفسیر الاستدلال بقوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ الآیة، علی جواز العزل عند الجماع و الآیة غیر ناظرة إلی هذا النوع من الإطلاق، و نظیره تفسیر قوله تعالی وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ بالتسمیة قبل الجماع.
قوله تعالی: وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ قد ظهر: أن المراد من قوله قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ و خطاب الرجال أو مجموع الرجال 
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و النساء بذلک الحث علی إبقاء النوع بالتناکح و التناسل، و الله سبحانه لا یرید من نوع الإنسان و بقائه إلا حیاة دینه و ظهور توحیده و عبادته بتقویهم العام، قال تعالی:
«وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ:» الذاریات- 56، فلو أمرهم بشی‌ء مما یرتبط بحیاتهم و بقائهم فإنما یرید توصلهم بذلک إلی عبادة ربهم لا إخلادهم إلی الأرض و انهماکهم فی شهوات البطن و الفرج، و تیههم فی أودیة الغی و الغفلة.
فالمراد بقوله: قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ و إن کان هو الاستیلاد و تقدمه أفراد جدیدی الوجود و التکون إلی المجتمع الإنسانی الذی لا یزال یفقد أفرادا بالموت و الفناء، و ینقص عدده بمرور الدهر لکن لا لمطلوبیتهم فی نفسه بل للتوصل به إلی إبقاء ذکر الله سبحانه ببقاء النسل و حدوث أفراد صالحین ذوی أعمال صالحة تعود مثوباتها و خیراتها إلی أنفسهم و إلی صالحی آبائهم المتسببین إلیهم کما قال تعالی: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ:» یس- 12.
و بهذا الذی ذکرنا یتأید: أن المراد بتقدیمهم لأنفسهم تقدیم العمل الصالح لیوم القیامة کما قال تعالی: «یَوْمَ یَنْظُرُ الْمَرْءُ ما قَدَّمَتْ یَداهُ:» النبأ- 40، و قال تعالی أیضا: «وَ ما تُقَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ مِنْ خَیْرٍ تَجِدُوهُ عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْراً وَ أَعْظَمَ أَجْراً:» المزمل- 20، فقوله تعالی: «وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ «إلخ»، مماثل السیاق لقوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ:» الحشر- 18، فالمراد (و الله أعلم) بقوله تعالی:
وَ قَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ تقدیم العمل الصالح، و منه تقدیم الأولاد برجاء صلاحهم للمجتمع، و بقوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ التقوی بالأعمال الصالحة فی إتیان الحرث و عدم التعدی عن حدود الله و التفریط فی جنب الله و انتهاک محارم الله، و بقوله تعالی: وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ «إلخ»، الأمر بتقوی الله بمعنی الخوف من یوم اللقاء و سوء الحساب کما أن المراد بقوله تعالی فی آیة الحشر وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ الآیة، التقوی بمعنی الخوف، و إطلاق الأمر بالعلم و إرادة لازمه و هو المراقبة و التحفظ و الاتقاء شائع فی الکلام، قال تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ:» الأنفال- 24، أی اتقوا حیلولته بینکم و بین قلوبکم و لما کان العمل الصالح و خوف یوم الحساب من اللوازم الخاصة بالإیمان ذیل تعالی کلامه بقوله: وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ کما صدر آیة الحشر بقوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: أخرج أحمد و عبد بن حمید و الدارمی و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و أبو یعلی و ابن المنذر و أبو حاتم و النحاس فی ناسخه و أبو حیان و البیهقی فی سننه عن أنس*: أن الیهود کانوا إذا حاضت المرأة منهم- أخرجوها من البیت و لم یؤاکلوها و لم یشاربوها- و لم یجامعوها فی البیوت، فسئل رسول الله عن ص عن ذلک فأنزل الله: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ قُلْ هُوَ أَذیً- فَاعْتَزِلُوا النِّساءَ فِی الْمَحِیضِ الآیة، فقال رسول الله ص جامعوهن فی البیوت- و اصنعوا کل شی‌ء إلا النکاح، فبلغ ذلک الیهود- فقالوا ما یرید هذا الرجل- أن یدع من أمرنا شیئا إلا خالفنا فیه، فجاء أسید بن خضیر و عباد بن بشر فقالا: یا رسول الله إن الیهود قالت: کذا و کذا- أ فلا نجامعهن؟ فتغیر وجه رسول الله ص- حتی ظننا أن قد وجد علیهما، فخرجا، فاستقبلهما هدیة من لبن إلی رسول الله ص- فأرسل فی أثرهما فسقاهما- فعرفا أنه لم یحد علیهما.
و فی الدر المنثور، عن السدی"*: فی قوله: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ قال: الذی سأل عن ذلک ثابت بن الدحداح":
أقول: و روی مثله عن مقاتل أیضا.
و فی التهذیب، عن الصادق (ع) فی حدیث*: فی قوله تعالی: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ الآیة، قال (ع): هذا فی طلب الولد- فاطلبوا الولد من حیث أمرکم الله.
و فی الکافی،*: سئل عن الصادق (ع): ما لصاحب المرأة الحائض منها؟ فقال (ع): کل شی‌ء ما عدا القبل بعینه.
و فیه، أیضا عنه (ع)*: فی المرأة ینقطع عنها دم الحیض فی آخر أیامها، قال (ع): إذا أصاب زوجها شبق- فلیأمر فلتغسل فرجها ثم یمسها إن شاء، قبل أن تغتسل، و فی روایة: و الغسل أحب إلی.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة جدا و هی تؤید قراءة یطهرن بالتخفیف و هو انقطاع الدم کما قیل: إن الفرق بین یطهرن و یتطهرن أن الثانی قبول الطهارة، ففیه 
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معنی الاختیار فیناسب الاغتسال، بخلاف الأول فإنه حصول الطهارة، فلیس فیه معنی الاختیار فیناسب الطهارة بانقطاع الدم، و المراد بالتطهر إن کان هو الغسل بفتح الغین أفاد استحباب ذلک، و إن کان هو الغسل بضم الغین أفاد استحباب الإتیان بعد الغسل کما أفاده (ع) بقوله*: و الغسل أحب إلی، لا حرمة الإتیان قبله أعنی فیما بین الطهارة و التطهر لمنافاته کون یطهرن غایة مضروبة للنهی، فافهم ذلک.
و فی الکافی، أیضا عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ قال: کان الناس یستنجون بالکرسف و الأحجار- ثم أحدث الوضوء و هو خلق کریم- فأمر به رسول الله ص و صنعه- فأنزل الله فی کتابه: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ 
أقول: و الأخبار فی هذا المعنی کثیرة، و فی بعضها: أن أول من استنجی بالماء براء بن عازب فنزلت الآیة و جرت به السنة.
و فیه، عن سلام بن المستنیر، قال*: کنت عند أبی جعفر (ع)- فدخل علیه حمران بن أعین و سأله عن أشیاء، فلما هم حمران بالقیام قال لأبی جعفر (ع)*: أخبرک أطال الله بقاک و أمتعنا بک-: إنا نأتیک فما نخرج من عندک حتی یرق قلوبنا- و تسلو أنفسنا عن الدنیا- و هون علینا ما فی أیدی الناس من هذه الأموال، ثم نخرج من عندک فإذا صرنا مع الناس و التجار أحببنا الدنیا، قال: فقال أبو جعفر (ع): إنما هی القلوب، مرة تصعب و مرة تسهل- ثم قال أبو جعفر (ع) أما إن أصحاب محمد قالوا:
یا رسول الله نخاف علینا من النفاق؟ قال: فقال (ص): و لم تخافون ذلک؟ قالوا:
إذا کنا عندک فذکرتنا و رغبتنا وجلنا- و نسینا الدنیا و زهدنا حتی کنا نعاین الآخرة و الجنة و النار و نحن عندک، فإذا خرجنا من عندک و دخلنا هذه البیوت- و شممنا الأولاد و رأینا العیال و الأهل- یکاد أن نحول عن الحالة التی کنا علیها عندک، و حتی کأنا لم نکن علی شی‌ء، أ فتخاف علینا أن یکون ذلک نفاقا؟ فقال لهم رسول الله ص: کلا إن هذه خطوات الشیطان- فیرغبکم فی الدنیا، و الله لو تدومون علی الحالة التی وصفتم أنفسکم بها- لصافحتکم الملائکة، و مشیتم علی الماء، و لو لا أنکم تذنبون فتستغفرون الله تعالی- لخلق خلقا حتی یذنبوا فیستغفروا الله تعالی فیغفر لهم، إن المؤمن مفتن تواب أ ما سمعت قول الله عز و جل: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ و قال تعالی:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 217
اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ 
أقول: و روی مثله العیاشی فی تفسیره 
، قوله (ص): لو تدومون علی الحالة، إشارة إلی مقام الولایة و هو الانصراف عن الدنیا و الإشراف علی ما عند الله سبحانه، و قد مر شطر من الکلام فیها فی البحث عن قوله تعالی: «الَّذِینَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ»: البقرة- 156.
و قوله (ص): لو لا أنکم تذنبون «إلخ»، إشارة إلی سر القدر، و هو انسحاب حکم أسمائه تعالی إلی مرتبة الأفعال و جزئیات الحوادث بحسب ما لمفاهیم الأسماء من الاقتضاءات، و سیجی‌ء الکلام فیه فی ذیل قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر- 21، و سائر آیات القدر، و قوله أ ما سمعت قول الله عز و جل: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ «إلخ»، من کلام أبی جعفر (ع)، و الخطاب لحمران، و فیه تفسیر التوبة و التطهر بالرجوع إلی الله تعالی من المعاصی و إزالة قذارات الذنوب عن النفس، و رینها عن القلب، و هذا من استفادة مراتب الحکم من حکم بعض المراتب، نظیر ما ورد فی قوله تعالی: «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ:» الواقعة- 79، من الاستدلال به علی أن علم الکتاب عند المطهرین من أهل البیت، و الاستدلال علی حرمة مس کتابة القرآن علی غیر طهارة.
و کما أن الخلقة تتنزل آخذة من الخزائن التی عند الله تعالی حتی تنتهی إلی آخر عالم المقادیر علی ما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر- 21، کذلک أحکام المقادیر لا تتنزل إلا بالمرور من منازل الحقائق فافهم ذلک، و سیجی‌ء له زیادة توضیح فی البحث عن قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ:» الآیة آل عمران- 7.
و من هنا یستأنس ما مرت إلیه الإشارة: أن المراد بالتوبة و التطهر فی الآیة علی ظاهر التنزیل هو الغسل بالماء فهو إرجاع البدن إلی الله سبحانه بإزالة القذر عنه.
و یظهر أیضا: معنی ما تقدم نقله 
عن تفسیر القمی، من قوله (ع)*: أنزل الله علی إبراهیم (ع) الحنیفیة، و هی الطهارة، و هی عشرة أشیاء: خمسة فی الرأس و خمسة فی البدن، فأما التی فی الرأس: فأخذ الشارب، و إعفاء اللحی، و طم الشعر،
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و السواک، و الخلال، و أما التی فی البدن: فأخذ الشعر من البدن، و الختان، و قلم الأظفار، و الغسل من الجنابة و الطهور بالماء، و هی الحنیفیة الطاهرة التی جاء بها إبراهیم فلم تنسخ و لا تنسخ إلی یوم القیامة
الحدیث، و الأخبار فی کون هذه الأمور من الطهارة کثیرة، و فیها: أن النورة طهور.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ الآیة،: عن معمر بن خلاد عن أبی الحسن الرضا ( (ع)) أنه قال*: أی شی‌ء تقولون فی إتیان النساء فی أعجازهن؟
قلت بلغنی أن أهل المدینة لا یرون به بأسا، قال ( (ع)): إن الیهود کانت تقول- إذا أتی الرجل من خلفها خرج ولده أحول- فأنزل الله: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ- فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ یعنی من خلف أو قدام، خلافا لقول الیهود فی أدبارهن.
و فیه، عن الصادق (ع)*: فی الآیة فقال ( (ع)): من قدامها و من خلفها فی القبل.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله ( (ع)) قال*: سألته عن الرجل یأتی أهله فی دبرها- فکره ذلک و قال: و إیاکم و محاش النساء، و قال: إنما معنی نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ- فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ أی ساعة شئتم.
و فیه، عن الفتح بن یزید الجرجانی قال*: کتبت إلی الرضا ( (ع)) فی مثله، فورد الجواب سألت عمن أتی جاریة فی دبرها- و المرأة لعبة لا تؤذی و هی حرث کما قال الله.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی عن أئمة أهل البیت کثیرة، مرویة فی الکافی، و التهذیب، و تفسیری العیاشی، و القمی، و هی تدل جمیعا: أن الآیة لا تدل علی أزید من الإتیان من قدامهن، و علی ذلک یمکن أن یحمل قول الصادق ( (ع))
فی روایة العیاشی عن عبد الله بن أبی یعفور، قال: سألت أبا عبد الله ( (ع)) عن إتیان النساء فی أعجازهن قال: لا بأس ثم تلا هذه الآیة: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ 
أقول: الظاهر أن المراد بالإتیان فی أعجازهن هو الإتیان من الخلف فی الفرج، و الاستدلال بالآیة علی ذلک کما یشهد به خبر معمر بن خلاد المتقدم.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن عساکر عن جابر بن عبد الله، قال"*: کانت الأنصار تأتی نساءها مضاجعة، و کانت قریش تشرح شرحا کثیرا- فتزوج رجل من قریش امرأة من الأنصار- فأراد أن یأتیها فقالت: لا إلا کما یفعل- فأخبر بذلک رسول الله ص 
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فأنزل: «فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ أی قائما و قاعدا و مضطجعا- بعد أن یکون فی صمام واحد.
أقول: و قد روی فی هذا المعنی بعدة طرق عن الصحابة فی سبب نزول الآیة، و قد مرت الروایة فیه عن الرضا ( (ع)).
و قوله: فی صمام واحد أی فی مسلک واحد، کنایة عن کون الإتیان فی الفرج فقط، فإن الروایات متکاثرة من طرقهم فی حرمة الإتیان من أدبار النساء، رووها بطرق کثیرة عن عدة من الصحابة عن النبی ص، و قول أئمة أهل البیت و إن کان هو الجواز علی کراهة شدیدة علی ما روته أصحابنا بطرقهم الموصولة إلیهم (ع) إلا أنهم (ع) لم یتمسکوا فیه بقوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ الآیة، کما مر بیانه بل استدلوا علیه بقوله تعالی حکایة عن لوط:
قالَ: «هؤُلاءِ بَناتِی إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ:» الحجر- 71، حیث عرض « (ع)» علیهم بناته و هو یعلم أنهم لا یریدون الفروج و لم ینسخ الحکم بشی‌ء من القرآن.
و الحکم مع ذلک غیر متفق علیه فیما رووه من الصحابة، فقد روی عن عبد الله بن عمر و مالک بن أنس و أبی سعید الخدری و غیرهم: أنهم کانوا لا یرون به بأسا و کانوا یستدلون علی جوازه بقوله تعالی: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ الآیة حتی إن المنقول عن ابن عمر أن الآیة إنما نزلت لبیان جوازه.
ففی الدر المنثور، عن الدارقطنی فی غرائب مالک مسندا عن نافع قال"*: قال لی ابن عمر: أمسک علی المصحف یا نافع! فقرأ حتی أتی علی، نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ- فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ قال لی: تدری یا نافع فیمن نزلت هذه الآیة؟ قلت: لا، قال: نزلت فی رجل من الأنصار- أصاب امرأته فی دبرها فأعظم الناس ذلک، فأنزل الله «نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ» الآیة، قلت له: من دبرها فی قبلها- قال لا إلا فی دبرها.
أقول: و روی فی هذا المعنی عن ابن عمر بطرق کثیرة، قال: و قال ابن عبد البر: الروایة بهذا المعنی عن ابن عمر صحیحة معروفة عنه مشهورة.
و فی الدر المنثور، أیضا: أخرج ابن راهویه و أبو یعلی و ابن جریر و الطحاوی 
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فی مشکل الآثار و ابن مردویه بسند حسن عن أبی سعید الخدری"*: أن رجلا أصاب امرأته فی دبرها، فأنکر الناس علیه ذلک، فأنزلت نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ- فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ الآیة.
و فیه، أیضا أخرج الخطیب فی رواة مالک عن أبی سلیمان الجوزجانی، قال"*: سألت مالک بن أنس عن وطی الحلائل فی الدبر. فقال لی: الساعة غسلت رأسی عنه.
و فیه، أیضا: أخرج الطحاوی من طریق أصبغ بن الفرج عن عبد الله بن القاسم، قال"*: ما أدرکت أحدا أقتدی به فی دینی- یشک فی أنه حلال یعنی: وطی المرأة فی دبرها- ثم قرأ: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ ثم قال: فأی شی‌ء أبین من هذا؟
و فی سنن أبی داود، عن ابن عباس قال"*: إن ابن عمر- و الله یغفر له- أوهم أنما کان هذا الحی من الأنصار- و هم أهل وثن مع هذا الحی من یهود و هم أهل کتاب، و کان یرون لهم فضلا علیهم فی العلم، فکانوا یقتدون بکثیر من فعلهم- و کان من أمر أهل الکتاب أن لا یأتوا النساء إلا علی حرف، و ذلک أثر ما تکون المرأة، و کان هذا الحی من الأنصار قد أخذوا بذلک من فعلهم، و کان هذا الحی من قریش یشرحون النساء شرحا منکرا، و یتلذذون مقبلات و مدبرات و مستلقیات- فلما قدم المهاجرون المدینة- تزوج رجل منهم امرأة من الأنصار- فذهب یصنع بها ذلک فأنکرته علیه فقالت:
إنما کنا نؤتی علی حرف فاصنع ذلک- و إلا فاجتنبنی فسری أمرهما فبلغ ذلک رسول الله، فأنزل الله عز و جل: نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ- فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ أی مقبلات و مدبرات و مستلقیات، یعنی بذلک موضع الولد:
أقول: و رواه السیوطی فی الدر المنثور، بطرق أخری أیضا عن مجاهد، عن ابن عباس.
و فیه، أیضا: أخرج ابن عبد الحکم"*: أن الشافعی ناظر محمد بن الحسن فی ذلک، فاحتج علیه ابن الحسن بأن الحرث إنما یکون فی الفرج- فقال له: فیکون ما سوی الفرج محرما فالتزمه- فقال: أ رأیت لو وطئها بین ساقیها أو فی أعکانها- (الأعکان جمع.
عکنة بضم العین: ما انطوی و ثنی من لحم البطن) أ فی ذلک حرث: قال: لا، قال، أ فیحرم؟ قال: لا- قال: فکیف تحتج بما لا تقولون به؟
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و فیه، أیضا: أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر، قال"*: بینا أنا و مجاهد جالسان عند ابن عباس- إذ أتاه رجل فقال: أ لا تشفینی من آیة المحیض؟
قال*: بلی فاقرأ: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْمَحِیضِ إلی قوله: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ فقال: ابن عباس: من حیث جاء الدم- من ثم أمرت أن تأتی فقال: کیف بالآیة نِساؤُکُمْ حَرْثٌ لَکُمْ فَأْتُوا حَرْثَکُمْ أَنَّی شِئْتُمْ فقال: أی، ویحک، و فی الدبر من حرث؟ لو کان ما تقول حقا کان المحیض منسوخا- إذا شغل من هاهنا جئت من هاهنا، و لکن أنی شئتم من اللیل و النهار.
أقول: و استدلاله کما تری مدخول، فإن آیة المحیض لا تدل علی أزید من حرمة الإتیان من محل الدم عند المحیض فلو دلت آیة الحرث علی جواز إتیان الأدبار لم یکن بینها نسبة التنافی أصلا حتی یوجب نسخ حکم آیة المحیض؟ علی أنک قد عرفت أن آیة الحرث أیضا لا تدل علی ما راموه من جواز إتیان الأدبار، نعم یوجد فی بعض الروایات المرویة عن ابن عباس: الاستدلال علی حرمة الإتیان من محاشیهن بالأمر الذی فی قوله تعالی: فَأْتُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ أَمَرَکُمُ اللَّهُ الآیة، و قد عرفت فیما مر من البیان أنه من أفسد الاستدلال، و أن الآیة تدل علی حرمة الإتیان من محل الدم ما لم یطهرن و هی ساکتة عما دونه، و أن آیة الحرث أیضا غیر دالة إلا علی التوسعة من حیث الحرث، و المسألة فقهیة إنما اشتغلنا بالبحث عنها بمقدار ما تتعلق بدلالة الآیات‌
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اشارة

وَ لا تَجْعَلُوا اللَّهَ عُرْضَةً لِأَیْمانِکُمْ أَنْ تَبَرُّوا وَ تَتَّقُوا وَ تُصْلِحُوا بَیْنَ النَّاسِ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (224) لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ حَلِیمٌ (225) لِلَّذِینَ یُؤْلُونَ مِنْ نِسائِهِمْ تَرَبُّصُ أَرْبَعَةِ أَشْهُرٍ فَإِنْ فاؤُ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (226) وَ إِنْ عَزَمُوا الطَّلاقَ فَإِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (227)
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(بیان)

قوله تعالی: وَ لا تَجْعَلُوا اللَّهَ عُرْضَةً لِأَیْمانِکُمْ أَنْ تَبَرُّوا إلی آخر الآیة، العرضة بالضم من العرض و هو کإرائة الشی‌ء للشی‌ء حتی یری صلوحه لما یریده و یقصده کعرض المال للبیع و عرض المنزل للنزول و عرض الغذاء للأکل، و منه ما یقال للهدف: أنه عرضة للسهام، و للفتاة الصالحة للازدواج أنها عرضة للنکاح، و للدابة المعدة للسفر أنها عرضة للسفر و هذا هو الأصل فی معناها، و أما العرضة بمعنی المانع المعرض فی الطریق و کذا العرضة بمعنی ما ینصب لیکون معرضا لتوارد الواردات و توالیها فی الورود کالهدف للسهام حتی یفید کثرة العوارض إلی غیر ذلک من معانیها فهی مما لحقها من موارد استعمالها غیر دخیلة فی أصل المعنی.
و الأیمان جمع یمین بمعنی الحلف مأخوذة من الیمین بمعنی الجارحة لکونهم یضربون بها فی الحلف و العهد و البیعة و نحو ذلک فاشتق من آلة العمل اسم للعمل، للملازمة بینها کما یشتق من العمل اسم لآلة العمل کالسبابة للإصبع التی یسب بها.
و معنی الآیة (و الله أعلم): و لا تجعلوا الله عرضة تتعلق بها أیمانکم التی عقدتموها بحلفکم أن لا تبروا و تتقوا و تصلحوا بین الناس فإن الله سبحانه لا یرضی أن یجعل اسمه ذریعة للامتناع عما أمر به من البر و التقوی و الإصلاح بین الناس، و یؤید هذا المعنی ما ورد من سبب نزول الآیة علی ما سننقله فی البحث الروائی إن شاء الله.
و علی هذا یصیر قوله تعالی: أَنْ تَبَرُّوا «إلخ»، بتقدیر، لا، أی أن لا تبروا، و هو شائع مع أن المصدریة کقوله تعالی «یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ أَنْ تَضِلُّوا:» النساء- 17، أی أن لا تضلوا أو کراهة أن تضلوا، و یمکن أن لا یکون بتقدیر، لا، و قوله تعالی: أَنْ تَبَرُّوا، متعلقا بما یدل علیه قوله تعالی: وَ لا تَجْعَلُوا، من النهی أی ینهاکم الله عن الحلف الکذائی أو یبین لکم حکمه الکذائی أن تبروا و تتقوا و تصلحوا بین الناس، و یمکن أن یکون العرضة بمعنی ما یکثر علیه العرض فیکون نهیا عن الإکثار من الحلف بالله سبحانه، و المعنی لا تکثروا من الحلف بالله فإنکم إن فعلتم ذلک أداکم إلی أن لا تبروا و لا تتقوا و لا تصلحوا بین الناس، فإن الحلاف المکثر من الیمین لا یستعظم 
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ما حلف به و یصغر أمر ما أقسم به لکثرة تناوله فلا یبالی الکذب فیکثر منه هذا عند نفسه، و کذا یهون خطبه و ینزل قدره عند الناس لاستشعارهم أنه لا یری لنفسه عند الناس قدم صدق و یعتقد أنهم لا یصدقونه فیما یقول، و لا أنه یوقر نفسه بالاعتماد علیها، فیکون علی حد قوله تعالی: «وَ لا تُطِعْ کُلَّ حَلَّافٍ مَهِینٍ:» القلم- 10، و الأنسب علی هذا المعنی أیضا عدم تقدیر لا فی الکلام بل قوله تعالی: أَنْ تَبَرُّوا منصوب بنزع الخافض أو مفعول له لما یدل علیه النهی فی قوله وَ لا تَجْعَلُوا، کما مر.
و فی قوله تعالی: وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ نوع تهدید علی جمیع المعانی غیر أن المعنی الأول أظهرها کما لا یخفی.
قوله تعالی: لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ إلی آخر الآیة، اللغو من الأفعال ما لا یستتبع أثرا، و أثر الشی‌ء یختلف باختلاف جهاته و متعلقاته، فللیمین أثر من حیث إنه لفظ، و أثر من حیث إنه مؤکد للکلام، و أثر من حیث إنه عقد و أثر من حیث حنثه و مخالفة مؤداه، و هکذا إلا أن المقابلة فی الآیة بین عدم المؤاخذة علی لغو الیمین و بین المؤاخذة علی ما کسبته القلوب و خاصة من حیث الیمین تدل علی أن المراد بلغو الیمین ما لا یؤثر فی قصد الحالف، و هو الیمین الذی لا یعقد صاحبه علی شی‌ء من قول: لا و الله و بلی و الله.
و الکسب هو اجتلاب المنافع بالعمل بصنعة أو حرفة أو نحوهما و أصله فی اقتناء ما یرتفع به حوائج الإنسان المادیة ثم أستعیر لکل ما یجتلبه الإنسان بعمل من أعماله من خیر أو شر ککسب المدح و الفخر و حسن الذکر بحسن الخلق و الخدمات النوعیة و کسب الخلق الحسن و العلم النافع و الفضیلة بالأعمال المناسبة لها، و کسب اللوم و الذم، و اللعن و الطعن، و الذنوب و الآثام، و نحوها بالأعمال المستتبعة لذلک، فهذا هو معنی الکسب و الاکتساب، و قد قیل فی الفرق بینهما إن الاکتساب اجتلاب الإنسان المنفعة لنفسه، و الکسب أعم مما یکون لنفسه أو غیره مثل کسب العبد لسیده و کسب الولی للمولی علیه و نحو ذلک.
و کیف کان فالکاسب و المکتسب هو الإنسان لا غیر.



(کلام فی معنی القلب فی القرآن)

و هذا من الشواهد علی أن المراد بالقلب هو الإنسان بمعنی النفس و الروح،
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فإن التعقل و التفکر و الحب و البغض و الخوف و أمثال ذلک و إن أمکن أن ینسبه أحد إلی القلب باعتقاد أنه العضو المدرک فی البدن علی ما ربما یعتقده العامة کما ینسب السمع إلی الأذن و الإبصار إلی العین و الذوق إلی اللسان، لکن الکسب و الاکتساب مما لا ینسب إلا إلی الإنسان البتة.
و نظیر هذه الآیة قوله تعالی: «فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ:» البقرة- 283، و قوله تعالی:
«وَ جاءَ بِقَلْبٍ مُنِیبٍ:» ق- 33.
و الظاهر: أن الإنسان لما شاهد نفسه و سائر أصناف الحیوان و تأمل فیها و رأی أن الشعور و الإدراک ربما بطل أو غاب عن الحیوان بإغماء أو صرع أو نحوهما، و الحیاة المدلول علیها بحرکة القلب و نبضانه باقیة بخلاف القلب قطع علی أن مبدأ الحیاة هو القلب، أی أن الروح التی یعتقدها فی الحیوان أول تعلقها بالقلب و إن سرت منه إلی جمیع أعضاء الحیاة، و أن الآثار و الخواص الروحیة کالإحساسات الوجدانیة مثل الشعور و الإرادة و الحب و البغض و الرجاء و الخوف و أمثال ذلک کلها للقلب بعنایة أنه أول متعلق للروح، و هذا لا ینافی کون کل عضو من الأعضاء مبدأ لفعله الذی یختص به کالدماغ للفکر و العین للإبصار و السمع للوعی و الرئة للتنفس و نحو ذلک، فإنها جمیعا بمنزلة الآلات التی یفعل بها الأفعال المحتاجة إلی توسیط الآلة.
و ربما یؤید هذا النظر: ما وجده التجارب العلمی أن الطیور لا تموت بفقد الدماغ إلا أنها تفقد الإدراک و لا تشعر بشی‌ء و تبقی علی تلک الحال حتی تموت بفقد المواد الغذائیة و وقوف القلب عن ضربانه.
و ربما أیده أیضا: أن الأبحاث العلمیة الطبیعیة لم توفق حتی الیوم لتشخیص المصدر الذی یصدر عنه الأحکام البدنیة أعنی عرش الأوامر التی یمتثلها الأعضاء الفعالة فی البدن الإنسانی، إذ لا ریب أنها فی عین التشتت و التفرق من حیث أنفسها و أفعالها مجتمعة تحت لواء واحد منقادة لأمیر واحد وحدة حقیقیة.
و لا ینبغی أن یتوهم أن ذلک کان ناشئا عن الغفلة عن أمر الدماغ و ما یخصه من الفعل الإدراکی، فإن الإنسان قد تنبه لما علیه الرأس من الأهمیة منذ أقدم الأزمنة، و الشاهد علیه ما نری فی جمیع الأمم و الملل علی اختلاف ألسنتهم من تسمیة مبدإ الحکم 
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و الأمر بالرأس، و اشتقاق اللغات المختلفة منه، کالرأس و الرئیس و الرئاسة، و رأس الخیط، و رأس المدة، و رأس المسافة، و رأس الکلام، و رأس الجبل، و الرأس من الدواب و الأنعام، و رئاس السیف.
فهذا- علی ما یظهر- هو السبب فی إسنادهم الإدراک و الشعور و ما لا یخلو عن شوب إدراک مثل الحب و البغض و الرجاء و الخوف و القصد و الحسد و العفة و الشجاعة و الجرأة و نحو ذلک إلی القلب، و مرادهم به الروح المتعلقة بالبدن أو الساریة فیه بواسطته، فینسبونها إلیه کما ینسبونها إلی الروح و کما ینسبونها إلی أنفسهم، یقال:
أحببته و أحبته روحی و أحبته نفسی و أحبه قلبی ثم استقر التجوز فی الاستعمال فأطلق القلب و أرید به النفس مجازا کما ربما تعدوا عنه إلی الصدر فجعلوه لاشتماله علی القلب مکانا لأنحاء الإدراک و الأفعال و الصفات الروحیة.
و فی القرآن شی‌ء کثیر من هذا الباب، قال تعالی: «یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ:» الأنعام- 125، و قال تعالی: «أَنَّکَ یَضِیقُ صَدْرُکَ»: الحجر- 97، و قال تعالی:
«وَ بَلَغَتِ الْقُلُوبُ الْحَناجِرَ:» الأحزاب- 10، و هو کنایة عن ضیق الصدر، و قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ:» المائدة- 7، و لیس من البعید أن تکون هذه الإطلاقات فی کتابه تعالی إشارة إلی تحقیق هذا النظر و إن لم یتضح کل الاتضاح بعد.
و قد رجح الشیخ أبو علی بن سینا کون الإدراک للقلب بمعنی أن دخالة الدماغ فیه دخالة الآلة فللقلب الإدراک و للدماغ الوساطة.
و لنرجع إلی الآیة و لا یخلو قوله تعالی: وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ عن مجاز عقلی فإن ظاهر الإضراب عن المؤاخذة فی بعض أقسام الیمین و هو اللغو إلی بعض آخر أن تتعلق بنفسه و لکن عدل عنه إلی تعلیقه بأثره و هو الإثم المترتب علیه عند الحنث ففیه مجاز عقلی و إضراب فی إضراب للإشارة إلی أن الله سبحانه لا شغل له إلا بالقلب کما قال تعالی: «إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ:» البقرة- 284 و قال تعالی: «وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ:» الحج- 37.
و فی قوله تعالی: وَ اللَّهُ غَفُورٌ حَلِیمٌ إشارة إلی کراهة اللغو من الیمین، فإنه مما
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لا ینبغی صدوره من المؤمن. و قد قال تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ إلی أن قال وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ:» المؤمنون- 3.



[بیان 

قوله تعالی: لِلَّذِینَ یُؤْلُونَ مِنْ نِسائِهِمْ «إلخ»، الإیلاء من الألیة بمعنی الحلف، و غلب فی الشرع فی حلف الزوج أن لا یأتی زوجته غضبا و إضرارا، و هو المراد فی الآیة، و التربص هو الانتظار، و الفی‌ء هو الرجوع.
و الظاهر أن تعدیة الإیلاء بمن لتضمینه معنی الابتعاد و نحوه فیفید وقوع الحلف علی الاجتناب عن المباشرة، و یشعر به تحدید التربص بالأربعة أشهر فإنها الأمد المضروب للمباشرة الواجبة شرعا، و منه یعلم أن المراد بالعزم علی الطلاق العزم مع إیقاعه، و یشعر به أیضا تذییله بقوله تعالی: فَإِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ فإن السمع إنما یتعلق بالطلاق الواقع لا بالعزم علیه.
و فی قوله تعالی: فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ دلالة علی أن الإیلاء لا عقاب علیه علی تقدیر الفی‌ء. و أما الکفارة فهی حکم شرعی لا یقبل المغفرة، قال تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ فَکَفَّارَتُهُ إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ» الآیة المائدة- 89.
فالمعنی أن من آلی من امرأته یتربص له الحاکم أربعة أشهر فإن رجع إلی حق الزوجیة و هو المباشرة و کفر و باشر فلا عقاب علیه و إن عزم الطلاق و أوقعه فهو المخلص الآخر، و الله سمیع علیم.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ لا تَجْعَلُوا اللَّهَ عُرْضَةً لِأَیْمانِکُمْ الآیة، قال ( (ع)): هو قول الرجل: لا و الله و بلی و الله 
و فیه، أیضا عن الباقر و الصادق (ع)*: فی الآیة یعنی الرجل یحلف أن لا یکلم أخاه- و ما أشبه ذلک أو لا یکلم أمه.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی الآیة، قال: إذا دعیت لتصلح بین اثنین- فلا تقل علی یمین أن لا أفعل.
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أقول: و الروایة الأولی کما تری تفسر الآیة بأحد المعنیین، و الثانیة و الثالثة بالمعنی الآخر، و یقرب منهما ما فی تفسیر العیاشی أیضا عن الباقر و الصادق (ع) قالا: هو الرجل یصلح بین الرجل فیحمل ما بینهما من الإثم الحدیث، فکان المراد أنه ینبغی أن لا یحلف بل یصلح و یحمل الإثم و الله یغفر له، فیکون مصداقا للعامل بالآیة.
و فی الکافی، عن مسعدة عن الصادق ( (ع))*: فی قوله تعالی: لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ الآیة، قال: اللغو قول الرجل: لا و الله و بلی و الله- و لا یعقد علی شی‌ء.
أقول: و هذا المعنی مروی فی الکافی، عنه ( (ع)) من غیر الطریق، و فی المجمع، عنه و عن الباقر (ع).
و فی الکافی، أیضا عن الباقر و الصادق (ع) أنهما قالا: إذا آلی الرجل أن لا یقرب امرأته- فلیس لها قول و لا حق فی الأربعة أشهر، و لا إثم علیه فی الکف عنها فی الأربعة أشهر، فإن مضت الأربعة أشهر قبل أن یمسها- فما سکتت و رضیت فهو فی حل و سعة، فإن رفعت أمرها قیل له: إما أن تفی‌ء فتمسها و إما أن تطلق، و عزم الطلاق أن یخلی عنها، فإذا حاضت و طهرت طلقها، و هو أحق برجعتها ما لم یمض ثلاثة قروء، فهذا الإیلاء الذی أنزل الله فی کتابه و سنة رسول الله.
و فیه، أیضا عن الصادق ( (ع)) فی حدیث: و الإیلاء أن یقول: و الله لا أجامعک کذا و کذا- أو یقول: و الله لأغیظنک ثم یغاظها
، الحدیث.
أقول: و فی خصوصیات الإیلاء و بعض ما یتعلق به خلاف بین العامة و الخاصة، و البحث فقهی مذکور فی الفقه.



[سورة البقرة (2): الآیات 228 الی 242]





اشارة

وَ الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ وَ لا یَحِلُّ لَهُنَّ أَنْ یَکْتُمْنَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی أَرْحامِهِنَّ إِنْ کُنَّ یُؤْمِنَّ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ بُعُولَتُهُنَّ أَحَقُّ بِرَدِّهِنَّ فِی ذلِکَ إِنْ أَرادُوا إِصْلاحاً وَ لَهُنَّ مِثْلُ الَّذِی عَلَیْهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ وَ لِلرِّجالِ عَلَیْهِنَّ دَرَجَةٌ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (228) الطَّلاقُ مَرَّتانِ فَإِمْساکٌ بِمَعْرُوفٍ أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً إِلاَّ أَنْ یَخافا أَلاَّ یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ فَإِنْ خِفْتُمْ أَلاَّ یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ فَلا جُناحَ عَلَیْهِما فِیمَا افْتَدَتْ بِهِ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها وَ مَنْ یَتَعَدَّ حُدُودَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (229) فَإِنْ طَلَّقَها فَلا تَحِلُّ لَهُ مِنْ بَعْدُ حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ فَإِنْ طَلَّقَها فَلا جُناحَ عَلَیْهِما أَنْ یَتَراجَعا إِنْ ظَنَّا أَنْ یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ یُبَیِّنُها لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (230) وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَأَمْسِکُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ أَوْ سَرِّحُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَقَدْ ظَلَمَ نَفْسَهُ وَ لا تَتَّخِذُوا آیاتِ اللَّهِ هُزُواً وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ ما أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنَ الْکِتابِ وَ الْحِکْمَةِ یَعِظُکُمْ بِهِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (231) وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَلا تَعْضُلُوهُنَّ أَنْ یَنْکِحْنَ أَزْواجَهُنَّ إِذا تَراضَوْا بَیْنَهُمْ بِالْمَعْرُوفِ ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ ذلِکُمْ أَزْکی لَکُمْ وَ أَطْهَرُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (232)
وَ الْوالِداتُ یُرْضِعْنَ أَوْلادَهُنَّ حَوْلَیْنِ کامِلَیْنِ لِمَنْ أَرادَ أَنْ یُتِمَّ الرَّضاعَةَ وَ عَلَی الْمَوْلُودِ لَهُ رِزْقُهُنَّ وَ کِسْوَتُهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ لا تُکَلَّفُ نَفْسٌ إِلاَّ وُسْعَها لا تُضَارَّ والِدَةٌ بِوَلَدِها وَ لا مَوْلُودٌ لَهُ بِوَلَدِهِ وَ عَلَی الْوارِثِ مِثْلُ ذلِکَ فَإِنْ أَرادا فِصالاً عَنْ تَراضٍ مِنْهُما وَ تَشاوُرٍ فَلا جُناحَ عَلَیْهِما وَ إِنْ أَرَدْتُمْ أَنْ تَسْتَرْضِعُوا أَوْلادَکُمْ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِذا سَلَّمْتُمْ ما آتَیْتُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (233) وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ عَشْراً فَإِذا بَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (234) وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما عَرَّضْتُمْ بِهِ مِنْ خِطْبَةِ النِّساءِ أَوْ أَکْنَنْتُمْ فِی أَنْفُسِکُمْ عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ سَتَذْکُرُونَهُنَّ وَ لکِنْ لا تُواعِدُوهُنَّ سِرًّا إِلاَّ أَنْ تَقُولُوا قَوْلاً مَعْرُوفاً وَ لا تَعْزِمُوا عُقْدَةَ النِّکاحِ حَتَّی یَبْلُغَ الْکِتابُ أَجَلَهُ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی أَنْفُسِکُمْ فَاحْذَرُوهُ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ (235) لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ طَلَّقْتُمُ النِّساءَ ما لَمْ تَمَسُّوهُنَّ أَوْ تَفْرِضُوا لَهُنَّ فَرِیضَةً وَ مَتِّعُوهُنَّ عَلَی الْمُوسِعِ قَدَرُهُ وَ عَلَی الْمُقْتِرِ قَدَرُهُ مَتاعاً بِالْمَعْرُوفِ حَقًّا عَلَی الْمُحْسِنِینَ (236) وَ إِنْ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ وَ قَدْ فَرَضْتُمْ لَهُنَّ فَرِیضَةً فَنِصْفُ ما فَرَضْتُمْ إِلاَّ أَنْ یَعْفُونَ أَوْ یَعْفُوَا الَّذِی بِیَدِهِ عُقْدَةُ النِّکاحِ وَ أَنْ تَعْفُوا أَقْرَبُ لِلتَّقْوی وَ لا تَنْسَوُا الْفَضْلَ بَیْنَکُمْ إِنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (237)
حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ وَ الصَّلاةِ الْوُسْطی وَ قُومُوا لِلَّهِ قانِتِینَ (238) فَإِنْ خِفْتُمْ فَرِجالاً أَوْ رُکْباناً فَإِذا أَمِنْتُمْ فَاذْکُرُوا اللَّهَ کَما عَلَّمَکُمْ ما لَمْ تَکُونُوا تَعْلَمُونَ (239) وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً وَصِیَّةً لِأَزْواجِهِمْ مَتاعاً إِلَی الْحَوْلِ غَیْرَ إِخْراجٍ فَإِنْ خَرَجْنَ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِی ما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ مِنْ مَعْرُوفٍ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (240) وَ لِلْمُطَلَّقاتِ مَتاعٌ بِالْمَعْرُوفِ حَقًّا عَلَی الْمُتَّقِینَ (241) کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (242)
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(بیان)

الآیات فی أحکام الطلاق و العدة و إرضاع المطلقة ولدها، و فی خلالها شی‌ء من أحکام الصلاة.
قوله تعالی: وَ الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ، أصل الطلاق التخلیة عن وثاق و تقیید ثم أستعیر لتخلیة المرأة عن حبالة النکاح و قید الزوجیة ثم صار حقیقة فی ذلک بکثرة الاستعمال.
و التربص هو الانتظار و الحبس، و قد قید بقوله تعالی: بِأَنْفُسِهِنَ لیدل علی معنی التمکین من الرجال فیفید معنی العدة أعنی عدة الطلاق، و هو حبس المرأة نفسها عن الازدواج تحذرا عن اختلاط المیاه، و یزید علی معنی العدة الإشارة إلی حکمة التشریع، و هو التحفظ عن اختلاط المیاه و فساد الأنساب، و لا یلزم اطراد الحکمة فی جمیع الموارد فإن القوانین و الأحکام إنما تدور مدار المصالح و الحکم الغالبة دون العامة، فقوله تعالی یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَ بمنزله قولنا: یعتددن احترازا من اختلاط المیاه و فساد النسل بتمکین الرجال من أنفسهن، و الجملة خبر أرید به الإنشاء تأکیدا.
و القروء جمع القرء، و هو لفظ یطلق علی الطهر و الحیض معا، فهو علی ما قیل من الأضداد، غیر أن الأصل فی مادة قرء هو الجمع لکن لا کل جمع بل الجمع الذی یتلوه الصرف و التحویل و نحوه، و علی هذا فالأظهر أن یکون معناه الطهر لکونه حالة جمع الدم ثم استعمل فی الحیض لکونه حالة قذفه بعد الجمع، و بهذه العنایة أطلق علی الجمع بین الحروف للدلالة علی معنی القراءة، و قد صرح أهل اللغة بکون معناه هو الجمع، و یشعر بأن الأصل فی مادة قرء الجمع، قوله تعالی: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ»: القیامة- 18، و قوله تعالی:
«وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ:» بنی إسرائیل- 106، حیث عبر تعالی فی الآیتین بالقرآن، و لم یعبر بالکتاب أو الفرقان أو ما یشبههما، و به سمی القرآن قرآنا.
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قال الراغب فی مفرداته: و القرء فی الحقیقة اسم للدخول فی الحیض عن طهر و لما کان اسما جامع للأمرین: الطهر و الحیض المتعقب له أطلق علی کل واحد لأن کل اسم موضوع لمعنیین معا یطلق علی کل واحد منهما إذا انفرد، کالمائدة للخوان و الطعام، ثم قد یسمی کل واحد منهما بانفراده به، و لیس القرء اسما للطهر مجردا و لا للحیض مجردا، بدلیل أن الطاهر التی لم تر أثر الدم لا یقال لها: ذات قرء، و کذا الحائض التی استمر بها الدم لا یقال لها: ذلک، انتهی.
قوله تعالی: وَ لا یَحِلُّ لَهُنَّ أَنْ یَکْتُمْنَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی أَرْحامِهِنَّ إِنْ کُنَّ یُؤْمِنَّ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ، المراد به تحریم کتمان المطلقة الدم أو الولد استعجالا فی خروج العدة أو إضرارا بالزوج فی رجوعه و نحو ذلک و فی تقییده بقوله: إِنْ کُنَّ یُؤْمِنَّ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ مع عدم اشتراط أصل الحکم بالإیمان نوع ترغیب و حث لمطاوعة الحکم و التثبت علیه لما فی هذا التقیید من الإشارة إلی أن هذا الحکم من لوازم الإیمان بالله و الیوم الآخر الذی علیه بناء الشریعة الإسلامیة فلا استغناء فی الإسلام عن هذا الحکم، و هذا نظیر قولنا: أحسن معاشرة الناس إن أردت خیرا، و قولنا للمریض: علیک بالحمیة إن أردت الشفاء و البرء.
قوله تعالی: وَ بُعُولَتُهُنَّ أَحَقُّ بِرَدِّهِنَّ فِی ذلِکَ إِنْ أَرادُوا إِصْلاحاً، البعولة جمع البعل و هو الذکر من الزوجین ما داما زوجین و قد استشعر منه معنی الاستعلاء و القوة و الثبات فی الشدائد لما أن الرجل کذلک بالنسبة إلی المرأة ثم جعل أصلا یشتق منه الألفاظ بهذا المعنی فقیل لراکب الدابة بعلها، و للأرض المستعلیة بعل، و للصنم بعل، و للنخل إذا عظم بعل و نحو ذلک.
و الضمیر فی بعولتهن للمطلقات إلا أن الحکم خاص بالرجعیات دون مطلق المطلقات الأعم منها و من البائنات، و المشار إلیه بذلک التربص الذی هو بمعنی العدة، و التقیید بقوله إن أرادوا إصلاحا، للدلالة علی وجوب أن یکون الرجوع لغرض الإصلاح لا لغرض الإضرار المنهی عنه بعد بقوله: وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا، الآیة.
و لفظ أحق اسم تفضیل حقه أن یتحقق معناه دائما مع مفضل علیه کأن یکون للزوج الأول حق فی المطلقة و لسائر الخطاب حق، و الزوج الأول أحق بها لسبق 
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الزوجیة، غیر أن الرد المذکور لا یتحقق معناه إلا مع الزوج الأول.
و من هنا یظهر: أن فی الآیة تقدیرا لطیفا بحسب المعنی، و المعنی و بعولتهن أحق بهن من غیرهم، و یحصل ذلک بالرد و الرجوع فی أیام العدة، و هذه الأحقیة إنما تتحقق فی الرجعیات دون البائنات التی لا رجوع فیها، و هذه هی القرینة علی أن الحکم مخصوص بالرجعیات، لا أن ضمیر بعولتهن راجع إلی بعض المطلقات بنحو الاستخدام أو ما أشبه ذلک، و الآیة خاصة بحکم المدخول بهن من ذوات الحیض غیر الحوامل، و أما غیر المدخول بها و الصغیرة و الیائسة و الحامل فلحکمها آیات أخر.
قوله تعالی: وَ لَهُنَّ مِثْلُ الَّذِی عَلَیْهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ وَ لِلرِّجالِ عَلَیْهِنَّ دَرَجَةٌ، المعروف هو الذی یعرفه الناس بالذوق المکتسب من نوع الحیاة الاجتماعیة المتداولة بینهم، و قد کرر سبحانه المعروف فی هذه الآیات فذکره فی اثنی عشر موضعا اهتماما بأن یجری هذا العمل أعنی الطلاق و ما یلحق به علی سنن الفطرة و السلامة، فالمعروف تتضمن هدایة العقل، و حکم الشرع، و فضیلة الخلق الحسن و سنن الأدب.
و حیث بنی الإسلام شریعته علی أساس الفطرة و الخلقة کان المعروف عنده هو الذی یعرفه الناس إذا سلکوا مسلک الفترة و لم یتعدوا طور الخلقة، و من أحکام الاجتماع المبنی علی أساس الفطرة أن یتساوی فی الحکم أفراده و أجزاؤه فیکون ما علیهم مثل ما لهم إلا أن ذلک التساوی إنما هو مع حفظ ما لکل من الأفراد من الوزن فی الاجتماع و التأثیر و الکمال فی شئون الحیاة فیحفظ للحاکم حکومته، و للمحکوم محکومیته، و للعالم علمه، و للجاهل حاله، و للقوی من حیث العمل قوته، و للضعیف ضعفه ثم یبسط التساوی بینها بإعطاء کل ذی حق حقه، و علی هذا جری الإسلام فی الأحکام المجعولة للمرأة و علی المرأة فجعل لها مثل ما جعل علیها مع حفظ ما لها من الوزن فی الحیاة الاجتماعیة فی اجتماعها مع الرجل للتناکح و التناسل. و الإسلام یری فی ذلک أن للرجال علیهن درجة، و الدرجة المنزلة.
و من هنا یظهر: أن قوله تعالی: وَ لِلرِّجالِ عَلَیْهِنَّ دَرَجَةٌ، قید متمم للجملة السابقة، و المراد بالجمیع معنی واحد و هو: أن النساء أو المطلقات قد سوی الله بینهن و بین الرجال مع حفظ ما للرجال من الدرجة علیهن فجعل لهن مثل ما علیهن، من الحکم،
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و سنعود إلی هذه المسألة بزیادة توضیح فی بحث علمی مخصوص بها.
قوله تعالی: الطَّلاقُ مَرَّتانِ فَإِمْساکٌ بِمَعْرُوفٍ أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ المرة بمعنی الدفعة مأخوذة من المرور للدلالة علی الواحد من الفعل کما أن الدفعة و الکرة و النزلة مثلها وزنا و معنی و اعتبارا.
و التسریح أصله الإطلاق فی الرعی مأخوذ من سرحت الإبل و هو أن ترعیه السرح، و هو شجر له ثمر یرعاه الإبل، و قد أستعیر فی الآیة لإطلاق المطلقة بمعنی عدم الرجوع إلیها فی العدة، و التخلیة عنها حتی تنقضی عدتها علی ما سیجی‌ء.
و المراد بالطلاق فی قوله تعالی: الطَّلاقُ مَرَّتانِ الطلاق الذی یجوز فیه الرجعة و لذا أردفه بقوله بعد: فَإِمْساکٌ «إلخ»، و أما الثالث فالطلاق الذی یدل علیه قوله تعالی: فَإِنْ طَلَّقَها فَلا تَحِلُّ لَهُ مِنْ بَعْدُ حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ الآیة.
و المراد بتسریحها بإحسان ظاهرا التخلیة بینها و بین البینونة و ترکها بعد کل من التطلیقتین الأولیین حتی تبین بانقضاء العدة و إن کان الأظهر أنه التطلیقة الثالثة کما هو ظاهر الإطلاق فی تفریع قوله: فَإِمْساکٌ «إلخ»، و علی هذا فیکون قوله تعالی بعد:
فَإِنْ طَلَّقَها «إلخ»، بیانا تفصیلیا للتسریح بعد البیان الإجمالی.
و فی تقیید الإمساک بالمعروف و التسریح بالإحسان من لطیف العنایة ما لا یخفی، فإن الإمساک و الرد إلی حبالة الزوجیة ربما کان للإضرار بها و هو منکر غیر معروف، کمن یطلق امرأته ثم یخلیها حتی تبلغ أجلها فیرجع إلیها ثم یطلق ثم یرجع کذلک، یرید بذلک إیذاءها و الإضرار بها و هو إضرار منکر غیر معروف فی هذه الشریعة منهی عنه، بل الإمساک الذی یجوزه الشرع أن یرجع إلیها بنوع من أنواع الالتیام، و یتم به الأنس و سکون النفس الذی جعله الله تعالی بین الرجل و المرأة.
و کذلک التسریح ربما کان علی وجه منکر غیر معروف یعمل فیه عوامل السخط و الغضب، و یتصور بصورة الانتقام، و الذی یجوزه هذه الشریعة أن یکون تسریحا بنوع یتعارفه الناس و لا ینکره الشرع، و هو التسریح بالمعروف کما قال تعالی فی الآیة الآتیة فَأَمْسِکُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ أَوْ سَرِّحُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ و هذا التعبیر هو الأصل فی إفادة المطلوب الذی ذکرناه، و أما ما فی هذه الآیة أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ حیث قید
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التسریح بالإحسان و هو معنی زائد علی المعروف فذلک لکون الجملة ملحوقة بما یوجب ذلک أعنی قوله تعالی: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً.
بیانه: أن التقیید بالمعروف و الإحسان لنفی ما یوجب فساد الحکم المشرع المقصود، و المطلوب بتقیید الإمساک بالمعروف نفی الإمساک الواقع علی نحو المضارة کما قال تعالی: وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا، و المطلوب فی مورد التسریح نفی أن یأخذ الزوج بعض ما آتاه للزوجة من المهر، و لا یکفی فیه تقیید التسریح بالمعروف کما فعل فی الآیة الآتیة فإن مطالبة الزوج بعض ما آتاه زوجته و أخذه ربما لم ینکره التعارف الدائر بین الناس فزید فی تقییده بالإحسان فی هذه الآیة دون الآیة الآتیة لیستقیم قوله تعالی: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً، و لیتدارک بذلک ما یفوت المرأة من مزیة الحیاة التی فی الزوجیة و الالتیام النکاحی، و لو قیل: أو تسریح بمعروف و لا یحل لکم «إلخ»، فاتت النکتة.
قوله تعالی: إِلَّا أَنْ یَخافا أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ الخوف هو الغلبة علی ظنهما أن لا یقیما حدود الله، و هی أوامره و نواهیه من الواجبات و المحرمات فی الدین، و ذلک إنما یکون بتباعد أخلاقهما و ما یستوجبه حوائجهما و التباغض المتولد بینهما من ذلک.
قوله تعالی: فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ فَلا جُناحَ عَلَیْهِما فِیمَا افْتَدَتْ بِهِ العدول عن التثنیة إلی الجمع فی قوله: خِفْتُمْ کأنه للإشارة إلی لزوم أن یکون الخوف خوفا یعرفه العرف و العادة، لا ما ربما یحصل بالتهوس و التلهی أو بالوسوسة و نحوها، و لذلک عدل أیضا عن الإضمار فقیل أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ و لم یقل فإن خفتم ذلک لمکان اللبس.
و أما نفی الجناح عنهما مع أن النهی فی قوله: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا «إلخ»، إنما تعلق بالزوج فلأن حرمة الأخذ علی الزوج توجب حرمة الإعطاء علی الزوجة من باب الإعانة علی الإثم و العدوان إلا فی طلاق الخلع فیجوز توافقهما علی الطلاق مع الفدیة، فلا جناح علی الزوج أن یأخذ الفدیة، و لا جناح علی الزوجة أن تعطی الفدیة و تعین علی الأخذ فلا جناح علیهما فیما افتدت به.
قوله تعالی: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها وَ مَنْ یَتَعَدَّ حُدُودَ اللَّهِ «إلخ»، المشار
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إلیه هی المعارف المذکورة فی الآیتین و هی أحکام فقهیة مشوبة بمسائل أخلاقیة، و أخری علمیة مبتنیة علی معارف أصلیة، و الاعتداء و التعدی هو التجاوز.
و ربما استشعر من الآیة عدم جواز التفرقة بین الأحکام الفقهیة و الأصول الأخلاقیة، و الاقتصار فی العمل بمجرد الأحکام الفقهیة و الجمود علی الظواهر و التقشف فیها، فإن فی ذلک إبطالا لمصالح التشریع و إماتة لغرض الدین و سعادة الحیاة الإنسانیة فإن الإسلام کما مر مرارا دین الفعل دون القول، و شریعة العمل دون الفرض، و لم یبلغ المسلمون إلی ما بلغوا من الانحطاط و السقوط إلا بالاقتصار علی أجساد الأحکام و الإعراض عن روحها و باطن أمرها، و یدل علی ذلک ما سیأتی من قوله تعالی: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَقَدْ ظَلَمَ نَفْسَهُ:» الآیة البقرة- 231.
و فی الآیة التفات عن خطاب الجمع فی قوله: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ و قوله: فَإِنْ خِفْتُمْ إلی خطاب المفرد فی قوله: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ ثم إلی الجمع فی قوله: فَلا تَعْتَدُوها، ثم إلی المفرد فی قوله: فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ، فیفید تنشیط ذهن المخاطب و تنبیهه للتیقظ و رفع الکسل فی الإصغاء.
قوله تعالی: فَإِنْ طَلَّقَها فَلا تَحِلُّ لَهُ مِنْ بَعْدُ حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ إلی آخر الآیة، بیان لحکم التطلیقة الثالثة و هو الحرمة حتی تنکح زوجا غیره، و قد نفی الحل عن نفس الزوجة مع أن المحرم إنما هو عقدها أو وطؤها لیدل به علی تعلق الحرمة بهما جمیعا، و لیشعر قوله تعالی: حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ علی العقد و الوطء جمیعا، فإن طلقها الزوج الثانی فلا جناح علیهما أی علی المرأة و الزوج الأول أن یتراجعا إلی الزوجیة بالعقد بالتوافق من الجانبین، و هو التراجع، و لیس بالرجوع الذی کان حقا للزوج فی التطلیقتین الأولیین، و ذلک إن ظنا أن یقیما حدود الله.
و وضع الظاهر موضع المضمر فی قوله تعالی: وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ لأن المراد بالحدود غیر الحدود.
و فی الآیة من عجیب الإیجاز ما یبهت العقل، فإن الکلام علی قصره مشتمل علی أربعة عشر ضمیرا مع اختلاف مراجعها و اختلاطها من غیر أن یوجب تعقیدا فی الکلام، و لا إغلاقا فی الفهم.
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و قد اشتملت هذه الآیة و التی قبلها علی عدد کثیر من الأسماء المنکرة و الکنایات من غیر رداءة فی السیاق کقوله تعالی: فَإِمْساکٌ بِمَعْرُوفٍ أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ أربعة أسماء منکرة، و قوله تعالی: مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً کنی به عن المهر، و قوله تعالی: فَإِنْ خِفْتُمْ کنی به عن وجوب کون الخوف جاریا علی مجری العادة المعروفة، و قوله تعالی:
فِیمَا افْتَدَتْ بِهِ کنی به عن مال الخلع، و قوله تعالی: فَإِنْ طَلَّقَها، أرید به التطلیقة الثالثة، و قوله تعالی: فَلا تَحِلُّ لَهُ أرید به تحریم العقد و الوطء، و قوله تعالی: حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ أرید به العقد و الوطء معا کنایة مؤدبة، و قوله تعالی: أَنْ یَتَراجَعا، کنی به عن العقد.
و فی الآیتین حسن المقابلة بین الإمساک و التسریح، و بین قوله أَنْ یَخافا أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ و بین قوله: إِنْ ظَنَّا أَنْ یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ و التفنن فی التعبیر فی قوله: فَلا تَعْتَدُوها و قوله: وَ مَنْ یَتَعَدَّ.
قوله تعالی: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَ إلی قوله: لِتَعْتَدُوا، المراد ببلوغ الأجل الإشراف علی انقضاء العدة فإن البلوغ کما یستعمل فی الوصول إلی الغایة کذلک یستعمل فی الاقتراب منها، و الدلیل علی أن المراد به ذلک قوله تعالی: فَأَمْسِکُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ أَوْ سَرِّحُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ إذ لا معنی للإمساک و لا التسریح بعد انقضاء العدة و فی قوله تعالی: وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا، نهی عن الرجوع بقصد المضارة کما نهی عن التسریح بالأخذ من المهر فی غیر الخلع.
قوله تعالی: وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَقَدْ ظَلَمَ نَفْسَهُ إلی آخر الآیة إشارة إلی حکمة النهی عن الإمساک للمضارة فإن التزوج لتتمیم سعادة الحیاة، و لا یتم ذلک إلا بسکون کل من الزوجین إلی الآخر و إعانته فی رفع حوائج الغرائز، و الإمساک خاصة رجوع إلی الاتصال و الاجتماع بعد الانفصال و الافتراق، و فیه جمع الشمل بعد شتاته، و أین ذلک من الرجوع بقصد المضارة.
فمن یفعل ذلک أی أمسک ضرارا فقد ظلم نفسه حیث حملها علی الانحراف عن الطریقة التی تهدی إلیها فطرته الإنسانیة.
علی أنه اتخذ آیات الله هزوا یستهزئ بها فإن الله سبحانه لم یشرع ما شرعه لهم 
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من الأحکام تشریعا جامدا یقتصر فیه علی أجرام الأفعال أخذا و إعطاء و إمساکا و تسریحا و غیر ذلک، بل بناها علی مصالح عامة یصلح بها فاسد الاجتماع، و یتم بها سعادة الحیاة الإنسانیة، و خلطها بأخلاق فاضلة تتربی بها النفوس، و تطهر بها الأرواح، و تصفو بها المعارف العالیة: من التوحید و الولایة و سائر الاعتقادات الزاکیة، فمن اقتصر فی دینه علی ظواهر الأحکام و نبذ غیرها وراء ظهره فقد اتخذ آیات الله هزوا.
و المراد بالنعمة فی قوله تعالی: وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ نعمة الدین أو حقیقة الدین و هی السعادة التی تنال بالعمل بشرائع الدین کسعادة الحیاة المختصة بتألف الزوجین، فإن الله تعالی سمی السعادة الدینیة نعمة کما فی قوله تعالی: «وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی:» المائدة- 3، و قوله تعالی: «وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ:» المائدة- 6، و قوله تعالی: «فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً:» آل عمران- 103.
و علی هذا یکون قوله تعالی بعده: وَ ما أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنَ الْکِتابِ وَ الْحِکْمَةِ یَعِظُکُمْ بِهِ کالمفسر لهذه النعمة، و یکون المراد بالکتاب و الحکمة ظاهر الشریعة و باطنها أعنی أحکامها و حکمها.
و یمکن أن یکون المراد بالنعمة مطلق النعم الإلهیة، التکوینیة و غیرها فیکون المعنی: اذکروا حقیقة معنی حیاتکم و خاصة المزایا و محاسن التألف و السکونة بین الزوجین و ما بینه الله تعالی لکم بلسان الوعظ من المعارف المتعلقة بها فی ظاهر الأحکام و حکمها فإنکم إن تأملتم ذلک أوشک أن تلزموا صراط السعادة، و لا تفسدوا کمال حیاتکم و نعمة وجودکم، و اتقوا الله و لتتوجه نفوسکم إلی أن الله بکل شی‌ء علیم، حتی لا یخالف ظاهرکم باطنکم، و لا تجترءوا علی الله بهدم باطن الدین فی صورة تعمیر ظاهره.
قوله تعالی: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَلا تَعْضُلُوهُنَّ أَنْ یَنْکِحْنَ أَزْواجَهُنَّ إِذا تَراضَوْا بَیْنَهُمْ بِالْمَعْرُوفِ العضل المنع، و الظاهر أن الخطاب فی قوله: فَلا تَعْضُلُوهُنَ لأولیائهن و من یجری مجراهم ممن لا یسعهن مخالفته، و المراد بأزواجهن، الأزواج قبل الطلاق، فالآیة تدل علی نهی الأولیاء و من یجری مجراهم عن منع المرأة أن تنکح زوجها ثانیا بعد انقضاء العدة سخطا و لجاجا کما یتفق کثیرا، و لا دلالة فی ذلک علی أن العقد لا یصح إلا بولی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 238
أما أولا: فلأن قوله: فَلا تَعْضُلُوهُنَ لو لم یدل علی عدم تأثیر الولایة فی ذلک لم یدل علی تأثیره.
و أما ثانیا: فلأن اختصاص الخطاب بالأولیاء فقط لا دلیل علیه بل الظاهر أنه أعم منهم، و أن النهی نهی إرشادی إلی ما یترتب علی هذا الرجوع من المصالح و المنافع کما قال تعالی: ذلِکُمْ أَزْکی لَکُمْ وَ أَطْهَرُ.
و ربما قیل: إن الخطاب للأزواج جریا علی ما جری به قوله: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ، و المعنی: و إذا طلقتم النساء یا أیها الأزواج فانقضت عدتهن فلا تمنعوهن أن ینکحن أزواجا یکونون أزواجهن، و ذلک بأن یخفی عنهن الطلاق لتضار بطول العدة و نحو ذلک.
و هذا الوجه لا یلائم قوله تعالی: أَزْواجَهُنَ فإن التعبیر المناسب لهذا المعنی أن یقال: أن ینکحن أو أن ینکحن أزواجا و هو ظاهر.
و المراد بقوله تعالی: فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَ انقضاء العدة، فإن العدة لو لم تنقض لم یکن لأحد من الأولیاء و غیرهم أن یمنع ذلک و بعولتهن أحق بردهن فی ذلک. علی أن قوله تعالی: أَنْ یَنْکِحْنَ دون أن یقال: یرجعن و نحوه ینافی ذلک.
قوله تعالی: ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ، هذا کقوله فیما مر: وَ لا یَحِلُّ لَهُنَّ أَنْ یَکْتُمْنَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی أَرْحامِهِنَّ إِنْ کُنَّ یُؤْمِنَّ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ الآیة، و إنما خص الموردان من بین الموارد بالتقیید بالإیمان بالله و الیوم الآخر، و هو التوحید، لأن دین التوحید یدعو إلی الاتحاد دون الافتراق، و یقضی بالوصل دون الفصل.
و فی قوله تعالی: ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ التفات إلی خطاب المفرد عن خطاب الجمع ثم التفات عن خطاب المفرد إلی خطاب الجمع، و الأصل فی هذا الکلام خطاب المجموع أعنی خطاب رسول الله ص و أمته جمیعا لکن ربما التفت إلی خطاب الرسول ص وحده فی غیر جهات الأحکام کقوله: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها، و قوله فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ و قوله: وَ بُعُولَتُهُنَّ أَحَقُّ بِرَدِّهِنَّ فِی ذلِکَ، و قوله: ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ حفظا لقوام الخطاب، و رعایة لحال من هو رکن فی هذه 
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المخاطبة و هو رسول الله ص فإنه هو المخاطب بالکلام من غیر واسطة، و غیره فمخاطب بوساطته، و أما الخطابات المشتملة علی الأحکام فجمیعها موجهة نحو المجموع، و یرجع حقیقة هذا النوع من الالتفات الکلامی إلی توسعة الخطاب بعد تضییقه و تضییقه بعد توسعته فلیتدبر فیه.
قوله تعالی: ذلِکُمْ أَزْکی لَکُمْ وَ أَطْهَرُ، الزکاة هو النمو الصالح الطیب، و قد مر الکلام فی معنی الطهارة، و المشار إلیه بقوله: ذلِکُمْ عدم المنع عن رجوعهن إلی أزواجهن، أو نفس رجوعهن إلی أزواجهن، و المآل واحد، و ذلک أن فیه رجوعا من الانثلام و الانفصال إلی الالتیام و الاتصال، و تقویة لغریزة التوحید فی النفوس فینمو علی ذلک جمیع الفضائل الدینیة، و فیه تربیة لملکة العفة و الحیاء فیهن و هو أستر لهن و أطهر لنفوسهن، و من جهة أخری فیه حفظ قلوبهن عن الوقوع علی الأجانب إذا منعن عن نکاح أزواجهن.
و الإسلام دین الزکاة و الطهارة و العلم، قال تعالی: «وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ:» آل عمران- 164، و قال تعالی: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ:» المائدة- 7.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ أی إلا ما یعلمکم کما قال تعالی.
«وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: آل عمران- 164، و قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ،: البقرة- 255، فلا تنافی بین هذه الآیة و بین قوله تعالی: وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ یُبَیِّنُها لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ الآیة أی یعلمون بتعلیم الله.
قوله تعالی: وَ الْوالِداتُ یُرْضِعْنَ أَوْلادَهُنَّ حَوْلَیْنِ کامِلَیْنِ لِمَنْ أَرادَ أَنْ یُتِمَّ الرَّضاعَةَ.
الوالدات هن الأمهات، و إنما عدل عن الأمهات إلی الوالدات لأن الأم أعم من الوالدة کما أن الأب أعم من الوالد و الابن أعم من الولد، و الحکم فی الآیة مشروع فی خصوص مورد الوالدة و الولد و المولود له، و أما تبدیل الوالد بالمولود له، ففیه إشارة إلی حکمة التشریع فإن الوالد لما کان مولودا للوالد ملحقا به فی معظم أحکام حیاته لا فی جمیعها کما سیجی‌ء بیانها فی آیة التحریم من سورة النساء إن شاء الله کان علیه أن یقوم بمصالح حیاته و لوازم تربیته، و منها کسوة أمه التی ترضعه، و نفقتها، و کان علی أمه أن لا تضار والدة لأن الولد مولود له.
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و من أعجب الکلام ما ذکر بعض المفسرین: أنه إنما قیل: المولود له دون الوالد: لیعلم أن الوالدات إنما ولدن لهن لأن الأولاد للآباء و لذلک ینسبون إلیهم لا إلی الأمهات، و أنشد المأمون بن الرشید:
و إنما أمهات الناس أوعیة*مستودعات و للآباء أبناء 
انتهی ملخصا، و کأنه ذهل عن صدر الآیة و ذیلها حیث یقول تعالی: أَوْلادَهُنَ و یقول: بِوَلَدِها، و أما ما أنشده من شعر المأمون فهو و أمثاله أنزل قدرا من أن یتأید بکلامه کلام الله تعالی و تقدس.
و قد اختلط علی کثیر من علماء الأدب أمر اللغة، و أمر التشریع، حکم الاجتماع و أمر التکوین فربما استشهدوا باللغة علی حکم اجتماعی، أو حقیقة تکوینیة.
و جملة الأمر فی الولد أن التکوین یلحقه بالوالدین معا لاستناده فی وجوده إلیهما معا، و الاعتبار الاجتماعی فیه مختلف بین الأمم: فبعض الأمم یلحقه بالوالدة، و بعضهم بالوالد و الآیة تقرر قول هذا البعض، و تشیر إلیه بقوله: الْمَوْلُودِ لَهُ کما تقدم، و الإرضاع إفعال من الرضاعة و الرضع و هو مص الثدی بشرب اللبن منه، و الحول هو السنة سمیت به لأنها تحول و إنما وصف بالکمال لأن الحول و السنة لکونه ذا أجزاء کثیرة ربما یسامح فیه فیطلق علی الناقص کالکامل، فکثیرا ما یقال: أقمت هناک حولا أو حولین إذا أقیم مدة تنقص منه أیاما.
و فی قوله تعالی: لِمَنْ أَرادَ أَنْ یُتِمَّ الرَّضاعَةَ، دلالة علی أن الحضانة و الإرضاع حق للوالدة المطلقة موکول إلی اختیارها و البلوغ إلی آخر المدة أیضا من حقها فإن شاءت إرضاعه حولین کاملین فلها ذلک و إن لم تشأ التکمیل فلها ذلک، و أما الزوج فلیس له فی ذلک حق إلا إذا وافقت علیه الزوجة بتراض منهما کما یشیر إلیه قوله تعالی فَإِنْ أَرادا فِصالًا «إلخ».
قوله تعالی: وَ عَلَی الْمَوْلُودِ لَهُ رِزْقُهُنَّ وَ کِسْوَتُهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ لا تُکَلَّفُ نَفْسٌ إِلَّا وُسْعَها، المراد بالمولود له هو الوالد کما مر، و الرزق و الکسوة هما النفقة و اللباس، و قد نزلهما الله تعالی علی المعروف و هو المتعارف من حالهما، و قد علل ذلک بحکم عام آخر رافع للحرج، و هو قوله تعالی: لا تُکَلَّفُ نَفْسٌ إِلَّا وُسْعَها، و قد فرع علیه حکمین 
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آخرین، أحدهما: حق الحضانة و الإرضاع الذی للزوجة و ما أشبهه فلا یحق للزوج أن یحول بین الوالدة و ولدها بمنعها عن حضانته أو رؤیته أو ما أشبه ذلک فإن ذلک مضارة و حرج علیها، و ثانیهما: نفی مضارة الزوجة للزوج بولده بأن تمنعه عن الرؤیة و نحو ذلک، و ذلک قوله تعالی: لا تُضَارَّ والِدَةٌ بِوَلَدِها وَ لا مَوْلُودٌ لَهُ بِوَلَدِهِ و النکتة فی وضع الظاهر موضع الضمیر أعنی فی قوله. بِوَلَدِهِ دون أن یقول به رفع التناقض المتوهم، فإنه لو قیل: و لا مولود له به رجع الضمیر إلی قوله ولدها و کان ظاهر المعنی:
و لا مولود له بولد المرأة فأوهم التناقض لأن إسناد الولادة إلی الرجل یناقض إسنادها إلی المرأة، ففی الجملة مراعاة لحکم التشریع و التکوین معا أی أن الولد لهما معا تکوینا فهو ولده و ولدها و له فحسب تشریعا لأنه مولود له.
قوله تعالی: وَ عَلَی الْوارِثِ مِثْلُ ذلِکَ ظاهر الآیة: أن الذی جعل علی الوالد من الکسوة و النفقة فهو مجعول علی وارثه إن مات، و قد قیل فی معنی الآیة أشیاء أخر لا یوافق ظاهرها، و قد ترکنا ذکرها لأنها بالبحث الفقهی أمس فلتطلب من هناک، و الذی ذکرناه هو الموافق لمذهب أئمة أهل البیت فیما نقل عنهم من الأخبار، و هو الموافق أیضا لظاهر الآیة.
قوله تعالی: فَإِنْ أَرادا فِصالًا عَنْ تَراضٍ مِنْهُما وَ تَشاوُرٍ إلی آخر الآیة، الفصال الفطام، و التشاور: الاجتماع علی المشورة، و الکلام تفریع علی الحق المجعول للزوجة و نفی الحرج عن البین، فالحضانة و الرضاع لیس واجبا علیها غیر قابل التغییر، بل هو حق یمکنها أن تترکه.
فمن الجائز أن یتراضیا بالتشاور علی فصال الولد من غیر جناح علیهما و لا بأس، و کذا من الجائز أن یسترضع الزوج لولده من غیر الزوجة الوالدة إذا ردت الولد إلیه بالامتناع عن إرضاعه، أو لعلة أخری من انقطاع لبن أو مرض و نحوه إذا سلم لها ما تستحقها تسلیما بالمعروف بحیث لا یزاحم فی جمیع ذلک حقها، و هو قوله تعالی: وَ إِنْ أَرَدْتُمْ أَنْ تَسْتَرْضِعُوا أَوْلادَکُمْ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِذا سَلَّمْتُمْ ما آتَیْتُمْ بِالْمَعْرُوفِ 
قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ، أمر بالتقوی و أن 
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یکون هذا التقوی بإصلاح صورة هذه الأعمال، فإنها أمور مرتبطة بالظاهر من الصورة و لذلک قال تعالی: وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ، و هذا بخلاف ما فی ذیل قوله تعالی السابق: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَ الآیة من قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ فإن تلک الآیة مشتملة علی قوله تعالی: وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا، و المضارة ربما عادت إلی النیة من غیر ظهور فی صورة العمل إلا بحسب الأثر بعد.
قوله تعالی: وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ عَشْراً، التوفی هو الإماتة، یقال: توفاه الله إذا أماته فهو متوفی بصیغة اسم المفعول، و یذرون مثل یدعون بمعنی یترکون و لا ماضی لهما من مادتهما، و المراد بالعشر الأیام حذفت لدلالة الکلام علیه.
قوله تعالی: فَإِذا بَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ المراد ببلوغ الأجل انقضاء العدة، و قوله: فَلا جُناحَ «إلخ» کنایة عن إعطاء الاختیار لهن فی أفعالهن فإن اخترن لأنفسهن الازدواج فلهن ذلک، و لیس لقرابة المیت منعهن عن شی‌ء من ذلک استنادا إلی بعض العادات المبنیة علی الجهالة و العمی أو الشح و الحسد فإن لهن حقا فی ذلک معروفا فی الشرع و لیس لأحد أن ینهی عن المعروف.
و قد کانت الأمم علی أهواء شتی فی المتوفی عنها زوجها، بین من یحکم بإحراق الزوجة الحیة مع زوجها المیت أو إلحادها و إقبارها معه، و بین من یقضی بعدم جواز ازدواجها ما بقیت بعده إلی آخر عمرها کالنصاری، و بین من یوجب اعتزالها عن الرجال إلی سنة من حین الوفاة کالعرب الجاهلی، أو ما یقرب من السنة کتسعة أشهر کما هو کذلک عند بعض الملل الراقیة، و بین من یعتقد أن للزوج المتوفی حقا علی الزوجة فی الکف عن الازدواج حینا من غیر تعیین للمدة، کل ذلک لما یجدونه من أنفسهم أن الازدواج للاشتراک فی الحیاة و الامتزاج فیها، و هو مبنی علی أساس الأنس و الألفة، و للحب حرمة یجب رعایتها، و هذا و إن کان معنی قائما بالطرفین، و مرتبطا بالزوج و الزوجة معا فکل منهما أخذته الوفاة کان علی الآخر رعایة هذه الحرمة بعد صاحبه، غیر أن هذه المراعاة علی المرأة أوجب و ألزم، لما یجب علیها من مراعاة جانب الحیاة و الاحتجاب و العفة، فلا ینبغی لها أن تبتذل فتکون کالسلعة المبتذلة الدائرة تعتورها الأیدی واحدة بعد واحدة، فهذا هو الموجب لما حکم به هذه 
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الأقوام المختلفة فی المتوفی عنها زوجها، و قد عین الإسلام هذا التربص بما یقرب من ثلث سنة، أعنی أربعة أشهر و عشرا.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ، لما کان الکلام مشتملا علی تشریع عدة الوفاة و علی تشریع حق الازدواج لهن بعدها، و کان کل ذلک تشخیصا للأعمال مستندا إلی الخبرة الإلهیة کان الأنسب تعلیله بأن الله خبیر بالأعمال مشخص للمحظور منها عن المباح، فعلیهن أن یتربصن فی مورد و أن یخترن ما شئن لأنفسهن فی مورد آخر، و لذا ذیل الکلام بقوله: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ.
قوله تعالی: لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما عَرَّضْتُمْ بِهِ مِنْ خِطْبَةِ النِّساءِ أَوْ أَکْنَنْتُمْ فِی أَنْفُسِکُمْ التعریض هو المیل بالکلام إلی جانب لیفهم المخاطب أمرا مقصودا للمتکلم لا یرید التصریح به، من العرض بمعنی الجانب فهو خلاف التصریح. و الفرق بین التعریض و الکنایة أن للکلام الذی فیه التعریض معنی مقصودا غیر ما اعترض به کقول المخاطب للمرأة: إنی حسن المعاشرة و أحب النساء، أی لو تزوجت بی سعدت بطیب العیش و صرت محبوبة، بخلاف الکنایة إذ لا یقصد فی الکنایة غیر المکنی عنه کقولک:
فلان کثیر الرماد ترید أنه سخی.
و الخطبة بکسر الخاء من الخطب بمعنی التکلم و المراجعة فی الکلام، یقال:
خطب المرأة خطبة بالکسر إذا کلمها فی أمر التزوج بها فهو خاطب و لا یقال: خطیب و یقال خطب القوم خطبة بضم الخاء إذا کلمهم، و خاصة فی الوعظ فهو خاطب من الخطاب و خطیب من الخطباء.
و الإکنان من الکن بالفتح بمعنی الستر لکن یختص الإکنان بما یستر فی النفس کما قال: أَوْ أَکْنَنْتُمْ فِی أَنْفُسِکُمْ و الکن بما یستر بشی‌ء من الأجسام کمحفظة أو ثوب أو بیت، قال تعالی: «کَأَنَّهُنَّ بَیْضٌ مَکْنُونٌ:» الصافات- 49، و قال تعالی: «کَأَمْثالِ اللُّؤْلُؤِ الْمَکْنُونِ:» الواقعة- 23، و المراد بالآیة نفی البأس عن التعریض فی الخطبة أو إخفاء أمور فی القلب فی أمرها.
قوله تعالی: عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ سَتَذْکُرُونَهُنَ فی مورد التعلیل لنفی الجناح عن 
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الخطبة و التعریض فیها، و المعنی: أن ذکرکم إیاهن أمر مطبوع فی طباعکم و الله لا ینهی عن أمر تقضی به غریزتکم الفطریة و نوع خلقتکم، بل یجوزه، و هذا من الموارد الظاهرة فی أن دین الإسلام مبنی علی أساس الفطرة.
قوله تعالی: وَ لا تَعْزِمُوا عُقْدَةَ النِّکاحِ حَتَّی یَبْلُغَ الْکِتابُ أَجَلَهُ العزم عقد القلب علی الفعل و تثبیت الحکم بحیث لا یبقی فیه وهن فی تأثیره إلا أن یبطل من رأس، و العقدة من العقد بمعنی الشد. و فی الکلام تشبیه علقة الزوجیة بالعقدة التی یعقد بها أحد الخیطین بالآخر بحیث یصیران واحدا بالاتصال، کان حبالة النکاح تصیر الزوجین واحدا متصلا، ثم فی تعلیق عقدة النکاح بالعزم الذی هو أمر قلبی إشارة إلی أن سنخ هذه العقدة و العلقة أمر قائم بالنیة و الاعتقاد فإنها من الاعتبارات العقلائیة التی لا موطن لها إلا ظرف الاعتقاد و الإدراک، نظیر الملک و سائر الحقوق الاجتماعیة العقلائیة کما مر بیانه فی ذیل قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً:» الآیة البقرة- 213 ففی الآیة استعارة و کنایة، و المراد بالکتاب هو المکتوب أی المفروض من الحکم و هو التربص الذی فرضه الله علی المعتدات.
فمعنی الآیة: و لا تجروا عقد النکاح حتی تنقضی عدتهن، و هذه الآیة تکشف أن الکلام فیها و فی الآیة السابقة علیها أعنی قوله تعالی: لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما عَرَّضْتُمْ بِهِ مِنْ خِطْبَةِ النِّساءِ الآیة إنما هو فی خطبة المعتدات و فی عقدهن، و علی هذا فاللام فی قوله:
النِّساءِ للعهد دون الجنس و غیره.
قوله تعالی: وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی أَنْفُسِکُمْ «إلخ» إیراد ما ذکر من صفاته تعالی فی الآیة، أعنی العلم و المغفرة و الحکم یدل علی أن الأمور المذکورة فی الآیتین و هی خطبة المعتدات و التعریض لهن و مواعدتهن سرا من موارد الهلکات لا یرتضیها الله سبحانه کل الارتضاء و إن کان قد أجاز ما أجازه منها.
قوله تعالی: لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ طَلَّقْتُمُ النِّساءَ ما لَمْ تَمَسُّوهُنَّ أَوْ تَفْرِضُوا لَهُنَّ فَرِیضَةً، المس کنایة عن المواقعة، و المراد بفرض الفریضة تسمیة المهر، و المعنی: أن عدم مس الزوجة لا یمنع عن صحة الطلاق و کذا عدم ذکر المهر.
قوله تعالی: وَ مَتِّعُوهُنَّ عَلَی الْمُوسِعِ قَدَرُهُ وَ عَلَی الْمُقْتِرِ قَدَرُهُ مَتاعاً بِالْمَعْرُوفِ 
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التمتیع إعطاء ما یتمتع به، و المتاع و المتعة ما یتمتع به، و متاعا مفعول مطلق لقوله تعالی: وَ مَتِّعُوهُنَ اعترض بینهما قوله تعالی: عَلَی الْمُوسِعِ قَدَرُهُ وَ عَلَی الْمُقْتِرِ قَدَرُهُ و الموسع اسم فاعل من أوسع إذا کان علی سعة من المال و کأنه من الأفعال المتعدیة التی کثر استعمالها مع حذف المفعول اختصارا حتی صار یفید ثبوت أصل المعنی فصار لازما و المقتر اسم فاعل من أقتر إذا کان علی ضیق من المعاش، و القدر بفتح الدال و سکونها بمعنی واحد.
و معنی الآیة: یجب علیکم أن تمتعوا المطلقات عن غیر فرض فریضة متاعا بالمعروف و إنما یجب علی الموسع قدره أی ما یناسب حاله و یتقدر به وضعه من التمتیع، و علی المقتر قدره من التمتیع، و هذا یختص بالمطلقة غیر المفروضة لها التی لم یسم مهرها، و الدلیل علی أن هذا التمتیع المذکور مختص بها و لا یعم المطلقة المفروضة لها التی لم یدخل بها ما فی الآیة التالیة من بیان حکمها.
قوله تعالی: حَقًّا عَلَی الْمُحْسِنِینَ أی حق الحکم حقا علی المحسنین، و ظاهر الجملة و إن کان کون الوصف أعنی الإحسان دخیلا فی الحکم، و حیث لیس الإحسان واجبا استلزم کون الحکم استحبابیا غیر وجوبی، إلا أن النصوص من طرق أهل البیت تفسر الحکم بالوجوب، و لعل الوجه فیه ما مر من قوله تعالی: الطَّلاقُ مَرَّتانِ فَإِمْساکٌ بِمَعْرُوفٍ أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ الآیة فأوجب الإحسان علی المسرحین و هم المطلقون فهم- المحسنون، و قد حق الحکم فی هذه الآیة علی المحسنین و هم المطلقون، و الله أعلم.
قوله تعالی: وَ إِنْ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَ «إلخ»، أی و إن أوقعتم الطلاق قبل الدخول بهن و قد فرضتم لهن فریضة و سمیتم المهر فیجب علیکم تأدیة نصف ما فرضتم من المهر إلی أن یعفون هؤلاء المطلقات أو یعفو الذی بیده عقدة النکاح من ولیهن فیسقط النصف المذکور أیضا، أو الزوج فإن عقدة النکاح بیده أیضا، فلا یجب علی الزوجة المطلقة رد نصف المهر الذی أخذت، و العفو علی أی حال أقرب للتقوی لأن من أعرض عن حقه الثابت شرعا فهو عن الإعراض عما لیس له بحق من محارم الله سبحانه أقوی و أقدر.
قوله تعالی: وَ لا تَنْسَوُا الْفَضْلَ بَیْنَکُمْ «إلخ»، الفضل هو الزیادة کالفضول غیر
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أن الفضل هو الزیادة فی المکارم و المحامد و الفضول هو الزیادة غیر المحمودة علی ما قیل، و فی الکلام ذکر الفضل الذی ینبغی أن یؤثره الإنسان فی مجتمع الحیاة فیتفاضل به البعض علی بعض، و المراد به الترغیب فی الإحسان و الفضل بالعفو عن الحقوق و التسهیل و التخفیف من الزوج للزوجة و بالعکس، و النکتة فی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ، کالنکتة فیما مر فی ذیل قوله تعالی وَ الْوالِداتُ یُرْضِعْنَ أَوْلادَهُنَ الآیة.
قوله تعالی: حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ إلی آخر الآیة، حفظ الشی‌ء ضبطه و هو فی المعانی أعنی حفظ النفس لما تستحضره أو تدرکه من المعانی أغلب، و الوسطی مؤنث الأوسط، و الصلاة الوسطی هی الواقعة فی وسطها، و لا یظهر من کلامه تعالی ما هو المراد من الصلاة الوسطی، و إنما تفسیره السنة، و سیجی‌ء ما ورد من الروایات فی تعیینه.
و اللام فی قوله تعالی: قُومُوا لِلَّهِ للغایة و القیام بأمر کنایة عن تقلده و التلبس بفعله، و القنوت هو الخضوع بالطاعة، قال تعالی: «کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ:» البقرة- 116 و قال تعالی: «وَ مَنْ یَقْنُتْ مِنْکُنَّ لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ:» الأحزاب- 31 فمحصل المعنی:
تلبسوا بطاعة الله سبحانه بالخضوع مخلصین له و لأجله.
قوله تعالی: فَإِنْ خِفْتُمْ فَرِجالًا أَوْ رُکْباناً إلی آخر الآیة، عطف الشرط علی الجملة السابقة یدل علی تقدیر شرط محذوف أی حافظوا إن لم تخافوا، و إن خفتم فقدروا المحافظة بقدر ما یمکن من الصلاة راجلین وقوفا أو مشیا أو راکبین، و الرجال جمع راجل و الرکبان جمع راکب، و هذه صلاة الخوف.
و الفاء فی قوله تعالی: فَإِذا أَمِنْتُمْ للتفریع أی إن المحافظة علی الصلاة أمر غیر ساقط من أصله بل إن لم تخافوا شیئا و أمکنت لکم وجبت علیکم و إن تعسر علیکم فقدروها بقدر ما یمکن لکم، و إن زال عنکم الخوف بتجدد الأمن ثانیا عاد الوجوب و وجب علیکم ذکر الله سبحانه.
و الکاف فی قوله تعالی: کَما عَلَّمَکُمْ للتشبیه و قوله: ما لَمْ تَکُونُوا تَعْلَمُونَ من قبیل وضع العام موضع الخاص دلالة علی الامتنان بسعة النعمة و التعلیم، و المعنی علی 
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هذا: فاذکروا الله ذکرا یماثل ما علمکم من الصلاة المفروضة المکتوبة فی حال الأمن فی ضمن ما علمکم من شرائع الدین.
قوله تعالی: وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً وَصِیَّةً لِأَزْواجِهِمْ وصیة مفعول مطلق لمقدر، و التقدیر لیوصوا وصیة ینتفع به أزواجهم و یتمتعن متاعا إلی الحول بعد التوفی.
و تعریف الحول باللام لا یخلو عن دلالة علی کون الآیة نازلة قبل تشریع عدة الوفاة، أعنی الأربعة أشهر و عشرة أیام فإن عرب الجاهلیة کانت نساؤهم یقعدن بعد موت أزواجهن حولا کاملا، فالآیة توصی بأن یوصی الأزواج لهن بمال یتمتعن به إلی تمام الحول من غیر إخراجهن من بیوتهن، غیر أن هذا لما کان حقا لهن و الحق یجوز ترکه کان لهن أن یطالبن به، و أن یترکنه فإن خرجن فلا جناح للورثة و من یجری مجراهم فیما فعلن فی أنفسهن بالمعروف، و هذا نظیر ما أوصی الله به من حضره الموت أن یوصی للوالدین و الأقربین بالمعروف، قال تعالی: «کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ لِلْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ بِالْمَعْرُوفِ حَقًّا عَلَی الْمُتَّقِینَ:» البقرة- 180.
و مما ذکرنا یظهر أن الآیة منسوخة بآیة عدة الوفاة و آیة المیراث بالربع و الثمن.
قوله تعالی: وَ لِلْمُطَلَّقاتِ مَتاعٌ بِالْمَعْرُوفِ حَقًّا عَلَی الْمُتَّقِینَ الآیة فی حق مطلق المطلقات، و تعلیق ثبوت الحکم بوصف التقوی مشعر بالاستحباب.
قوله تعالی: کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ الأصل فی معنی العقل العقد و الإمساک و به سمی إدراک الإنسان إدراکا یعقد علیه عقلا، و ما أدرکه عقلا، و القوة التی یزعم أنها إحدی القوی التی یتصرف بها الإنسان یمیز بها بین الخیر و الشر و الحق و الباطل عقلا، و یقابله الجنون و السفه و الحمق و الجهل باعتبارات مختلفة.



[ألفاظ العلم و الإدراک فی القرآن.]

و الألفاظ المستعملة فی القرآن الکریم فی أنواع الإدراک کثیرة ربما بلغت العشرین، کالظن، و الحسبان، و الشعور، و الذکر، و العرفان، و الفهم، و الفقه، و الدرایة، و الیقین، و الفکر، و الرأی، و الزعم، و الحفظ، و الحکمة، و الخبرة، و الشهادة، و العقل، و یلحق بها مثل القول، و الفتوی، و البصیرة و نحو ذلک.
و الظن هو التصدیق الراجح و إن لم یبلغ حد الجزم و القطع، و کذا الحسبان 
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غیر أن الحسبان کان استعماله فی الإدراک الظنی استعمال استعاری، کالعد بمعنی الظن و أصله من نحو قولنا: عد زیدا من الأبطال و حسبه منهم أی ألحقه بهم فی العد و الحساب.
و الشعور هو الإدراک الدقیق مأخوذ من الشعر لدقته، و یغلب استعماله فی المحسوس دون المعقول، و منه إطلاق المشاعر للحواس.
و الذکر هو استحضار الصورة المخزونة فی الذهن بعد غیبته عن الإدراک أو حفظه من أن یغیب عن الإدراک.
و العرفان و المعرفة تطبیق الصورة الحاصلة فی المدرکة علی ما هو مخزون فی الذهن و لذا قیل: إنه إدراک بعد علم سابق.
و الفهم نوع انفعال للذهن عن الخارج عنه بانتقاش الصورة فیه.
و الفقه هو التثبت فی هذه الصورة المنتقشة فیه و الاستقرار فی التصدیق.
و الدرایة: هو التوغل فی ذلک التثبت و الاستقرار حتی یدرک خصوصیة المعلوم و خبایاه و مزایاه، و لذا یستعمل فی مقام تفخیم الأمر و تعظیمه، قال تعالی: «الْحَاقَّةُ مَا الْحَاقَّةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ:» الحاقة- 2 و قال تعالی: إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ، وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ:» القدر- 2.
و الیقین هو اشتداد الإدراک الذهنی بحیث لا یقبل الزوال و الوهن.
و الفکر نحو سیر و مرور علی المعلومات الموجودة الحاضرة لتحصیل ما یلازمها من المجهولات.
و الرأی هو التصدیق الحاصل من الفکر و التروی، غیر أنه یغلب استعماله فی العلوم العملیة مما ینبغی فعله و ما لا ینبغی دون العلوم النظریة الراجعة إلی الأمور التکوینیة، و یقرب منه البصیرة، و الإفتاء، و القول، غیر أن استعمال القول کأنه استعمال استعاری من قبیل وضع اللازم موضع الملزوم لأن القول فی شی‌ء یستلزم الاعتقاد بما یدل علیه.
و الزعم: هو التصدیق من حیث إنه صورة فی الذهن سواء کان تصدیقا راجحا أو جازما قاطعا.
و العلم کما مر: هو الإدراک المانع من النقیض.
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و- الحفظ-: ضبط الصورة المعلومة بحیث لا یتطرق إلیه التغییر و الزوال.
و الحکمة: هی الصورة العلمیة من حیث إحکامها و إتقانها.
و- الخبرة-: هو ظهور الصورة العلمیة بحیث لا یخفی علی العالم ترتب أی نتیجة علی مقدماتها.
و الشهادة: هو نیل نفس الشی‌ء و عینه إما بحس ظاهر کما فی المحسوسات أو باطن کما فی الوجدانیات نحو العلم و الإرادة و الحب و البغض و ما یضاهی ذلک.
و الألفاظ السابقة علی ما عرفت من معانیها لا تخلو عن ملابسة المادة و الحرکة و التغیر، و لذلک لا تستعمل فی مورده تعالی غیر الخمسة الأخیرة منها أعنی العلم و الحفظ و الحکمة و الخبرة و الشهادة، فلا یقال فیه تعالی: إنه یظن أو یحسب أو یزعم أو یفهم أو یفقه أو غیر ذلک.
و أما الألفاظ الخمسة الأخیرة فلعدم استلزامها للنقص و الفقدان تستعمل فی مورده تعالی، قال سبحانه «وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ:» النساء- 15، و قال تعالی:
«وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ:» سبأ- 21، و قال تعالی: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ»: البقرة- 234، و قال تعالی: «هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ:» یوسف- 83، و قال تعالی:
«أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ:» فصلت- 53.
و لنرجع إلی ما کنا فیه فنقول: لفظ العقل علی ما عرفت یطلق علی الإدراک من حیث إن فیه عقد القلب بالتصدیق، علی ما جبل الله سبحانه الإنسان علیه من إدراک الحق و الباطل فی النظریات، و الخیر و الشر و المنافع و المضار فی العملیات حیث خلقه الله سبحانه خلقة یدرک نفسه فی أول وجوده، ثم جهزه بحواس ظاهرة یدرک بها ظواهر الأشیاء، و بأخری باطنه یدرک معانی روحیة بها ترتبط نفسه مع الأشیاء الخارجة عنها کالإرادة، و الحب و البغض، و الرجاء، و الخوف، و نحو ذلک، ثم یتصرف فیها بالترتیب و التفصیل و التخصیص و التعمیم، فیقضی فیها فی النظریات و الأمور الخارجة عن مرحلة العمل قضاء نظریا، و فی العملیات و الأمور المربوطة بالعمل قضاء عملیا، کل ذلک جریا علی المجری الذی تشخصه له فطرته الأصلیة، و هذا هو العقل.
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لکن ربما تسلط بعض القوی علی الإنسان بغلبته علی سائر القوی کالشهوة و الغضب فأبطل حکم الباقی أو ضعفه، فخرج الإنسان بها عن صراط الاعتدال إلی أودیة الإفراط و التفریط، فلم یعمل هذا العامل العقلی فیه علی سلامته، کالقاضی الذی یقضی بمدارک أو شهادات کاذبة منحرفة محرفة، فإنه یحید فی قضائه عن الحق و إن قضی غیر قاصد للباطل، فهو قاض و لیس بقاض، کذلک الإنسان یقضی فی مواطن المعلومات الباطلة بما یقضی، و أنه و إن سمی عمله ذلک عقلا بنحو من المسامحة، لکنه لیس بعقل حقیقة لخروج الإنسان عند ذلک عن سلامة الفطرة و سنن الصواب.
و علی هذا جری کلامه تعالی، فإنه یعرف العقل بما ینتفع به الإنسان فی دینه و یرکب به هداه إلی حقائق المعارف و صالح العمل، و إذا لم یجر علی هذا المجری فلا یسمی عقلا، و إن عمل فی الخیر و الشر الدنیوی فقط، قال تعالی «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ:» الملک- 10.
و قال تعالی: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَتَکُونَ لَهُمْ قُلُوبٌ یَعْقِلُونَ بِها أَوْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بِها فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ:» الحج- 46.
فالآیات کما تری تستعمل العقل فی العلم الذی یستقل الإنسان بالقیام علیه بنفسه، و السمع فی الإدراک الذی یستعین فیه بغیره مع سلامة الفطرة فی جمیع ذلک، و قال تعالی: «وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلَّا مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ:» البقرة- 130 و قد مر أن الآیة بمنزلة عکس النقیض 
لقوله ( (ع)): العقل ما عبد به الرحمن 
الحدیث.
فقد تبین من جمیع ما ذکرنا: أن المراد بالعقل فی کلامه تعالی هو الإدراک الذی یتم للإنسان مع سلامة فطرته، و به یظهر معنی قوله سبحانه: کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ فبالبیان یتم العلم، و العلم مقدمة للعقل و وسیلة إلیه کما قال تعالی:
«وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ:» العنکبوت- 43.



(بحث روائی)

فی سنن أبی داود، عن أسماء بنت یزید بن السکن الأنصاریة، قالت": طلقت علی عهد رسول الله ص و لم یکن للمطلقة عدة- فأنزل حین طلقت العدة للطلاق-:
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«وَ الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ»- فکانت أول من أنزلت فیها العدة للطلاق.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: وَ الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ،: عن زرارة، قال: سمعت ربیعة الرأی و هو یقول: إن من رأیی أن الأقراء التی سمی الله فی القرآن- إنما هی الطهر فیما بین الحیضتین و لیس بالحیض، قال فدخلت علی أبی جعفر (ع) فحدثته بما قال ربیعة- فقال: و لم یقل برأیه إنما بلغه عن علی (ع)- فقلت: أصلحک الله أ کان علی (ع) یقول ذلک؟ قال: نعم، کان یقول: إنما القرء الطهر، تقرأ فیه الدم فتجمعه فإذا جاءت دفعته، قلت: أصلحک الله- رجل طلق امرأته طاهرا من غیر جماع بشهادة عدلین؟ قال: إذا دخلت فی الحیضة الثالثة- فقد انقضت عدتها و حلت للأزواج 
، الحدیث.
أقول: هذا المعنی مروی بعدة طرق عنه (ع)، و قوله: قلت: أصلحک الله أ کان علی (ع) یقول ذلک إنما استفهم ذلک بعد قوله (ع): إنما بلغه عن علی، لما اشتهر بین العامة عن علی أنه کان یقول إن القروء فی الآیة هی الحیض دون الأطهار کما
فی الدر المنثور، عن الشافعی و عبد الرزاق و عبد بن حمید و البیهقی عن علی بن أبی طالب ( (ع)) قال*: تحل لزوجها الرجعة علیها حتی تغتسل من الحیضة الثالثة- و تحل للأزواج 
، لکن أئمة أهل البیت ینکرون ذلک و ینسبون إلیه ( (ع)): أن الأقراء الأطهار دون الحیض کما مرت فی الروایة، و قد نسبوا هذا القول إلی عدة أخری من الصحابة غیره ( (ع)) کزید بن ثابت و عبد الله بن عمر و عائشة و رووه عنهم.
و فی المجمع، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی وَ لا یَحِلُّ لَهُنَّ أَنْ یَکْتُمْنَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی أَرْحامِهِنَ الآیة: الحبل و الحیض.
و فی تفسیر القمی،"*: و قد فوض الله إلی النساء ثلاثة أشیاء: الطهر و الحیض و الحبل.
و فی تفسیر القمی، أیضا: فی قوله تعالی: وَ لِلرِّجالِ عَلَیْهِنَّ دَرَجَةٌ، قال: قال (ع) حق الرجال علی النساء أفضل- من حق النساء علی الرجال.
أقول: و هذا لا ینافی التساوی من حیث وضع الحقوق کما مر
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: الطَّلاقُ مَرَّتانِ- فَإِمْساکٌ بِمَعْرُوفٍ أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ عن أبی جعفر (ع)، قال: إن الله یقول الطلاق مرتان- فإمساک بمعروف 
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أو تسریح بإحسان- و التسریح بالإحسان هو التطلیقة الثالثة.
و فی التهذیب، عن أبی جعفر (ع)، قال: طلاق السنة یطلقها تطلیقة- یعنی علی طهر من غیر جماع بشهادة شاهدین- ثم یدعها حتی تمضی أقراؤها- فإذا مضت أقراؤها فقد بانت منه و هو خاطب من الخطاب: إن شاءت نکحته، و إن شاءت فلا، و إن أراد أن یراجعها أشهد علی رجعتها- قبل أن تمضی أقراؤها، فتکون عنده علی التطلیقة الماضیة
، الحدیث.
و فی الفقیه، عن الحسن بن فضال، قال: سألت الرضا عن العلة التی من أجلها لا تحل المطلقة لعدة- لزوجها حتی تنکح زوجا غیره- فقال (ع): إن الله عز و جل إنما أذن فی الطلاق مرتین- فقال عز و جل: الطلاق مرتان- فإمساک بمعروف أو تسریح بإحسان، یعنی فی التطلیقة الثالثة، و لدخوله فیما کره الله عز و جل- من الطلاق الذی حرمها علیه- فلا تحل له حتی تنکح زوجا غیره- لئلا یوقع الناس فی الاستخفاف بالطلاق و لا تضار النساء
، الحدیث.
أقول: مذهب أئمة أهل البیت: أن الطلاق بلفظ واحد أو فی مجلس واحد لا یقع إلا تطلیقة واحدة، و إن قال طلقتک ثلاثا علی ما روته الشیعة، و أما أهل السنة و الجماعة فروایاتهم فیه مختلفة: بعضها یدل علی وقوعه طلاقا واحدا، و بعضها یدل علی وقوع الثلاثة، و ربما رووا ذلک عن علی و جعفر بن محمد (ع)، لکن یظهر من بعض روایاتهم التی رواها أرباب الصحاح کمسلم و النسائی و أبی داود و غیرهم: أن وقوع الثلاث بلفظ واحد مما أجازه عمر بعد مضی سنتین أو ثلاثة من خلافته،
ففی الدر المنثور:، أخرج عبد الرزاق و مسلم و أبو داود و النسائی و الحاکم و البیهقی عن ابن عباس قال"*: کان الطلاق علی عهد رسول الله ص- و أبی بکر و سنتین من خلافة عمر.
طلاق الثلاث واحدا- فقال عمر بن الخطاب: إن الناس قد استعجلوا فی أمر کان لهم فیه أناة- فلو أمضینا علیهم فأمضاه علیهم.
و فی سنن أبی داود، عن ابن عباس قال*: طلق عبد یزید أبو رکانة أم رکانة- و نکح امرأة من مزینة فجاءت النبی ص فقالت: ما یغنی عنی إلا کما تغنی هذه الشعرة- لشعرة أخذتها من رأسها، ففرق بینی و بینه- فأخذت النبی ص حمیة فدعا برکانه و إخوته- ثم قال لجلسائه: أ ترون فلانا یشبه منه کذا و کذا- و فلان منه کذا و کذا
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قالوا نعم، قال النبی ص لعبد یزید: طلقها ففعل، قال: راجع امرأتک أم رکانة فقال: إنی طلقتها ثلاثا یا رسول الله، قال: قد علمت أرجعها و تلا: یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَ 
و فی الدر المنثور، عن البیهقی عن ابن عباس، قال"*: طلق رکانة امرأة ثلاثا فی مجلس واحد- فحزن علیها حزنا شدیدا- فسأله رسول الله ص کیف طلقتها؟ قال طلقتها ثلاثا فی مجلس واحد، قال: نعم فإنما تلک واحدة فارجعها- إن شئت فراجعها فکان ابن عباس یری إنما الطلاق عند کل طهر- فتلک السنة التی أمر الله بها: فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَ 
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات أخری أیضا و الکلام علی هذه الإجازة نظیر الکلام المتقدم فی متعة الحج.
و قد استدل علی عدم وقوع الثلاث بلفظ واحد بقوله تعالی: الطَّلاقُ مَرَّتانِ فإن المرتین و الثلاث لا یصدق علی ما أنشئ بلفظ واحد کما فی مورد اللعان بإجماع الکل،
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ قال: فیه قولان، أحدهما:
أنه الطلقة الثالثة، و الثانی أنه یترک المعتدة حتی تبین بانقضاء العدة،: عن السدی و الضحاک، و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و الأخبار کما تری تختلف فی معنی قوله: أَوْ تَسْرِیحٌ بِإِحْسانٍ 
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً- إِلَّا أَنْ یَخافا أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ الآیة،: عن الصادق (ع) قال*: الخلع لا یکون إلا أن تقول المرأة لزوجها: لا أبر لک قسما، و لأخرجن بغیر إذنک، و لأوطئن فراشک غیرک- و لا أغتسل لک من جنابة، أو تقول: لا أطیع لک أمرا أو تطلقنی، فإذا قالت ذلک فقد حل له أن یأخذ منها جمیع ما أعطاها- و کل ما قدر علیه مما تعطیه من مالها، فإذا تراضیا علی ذلک طلقها علی طهر بشهود- فقد بانت منه بواحدة، و هو خاطب من الخطاب، فإن شاءت زوجته نفسها، و إن شاءت لم تفعل، فإن زوجها فهی عنده علی اثنتین باقیتین- و ینبغی له أن یشترط علیها کما اشترط صاحب المباراة- فإذا ارتجعت فی شی‌ء مما أعطیتنی فأنا أملک ببضعک، و قال (ع): لا خلع و لا مباراة و لا تخییر- إلا
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علی طهر من غیر جماع بشهادة شاهدین عدلین، و المختلعة إذا تزوجت زوجا آخر ثم طلقها- یحل للأول أن یتزوج بها، و قال: لا رجعة للزوج علی المختلعة و لا علی المباراة- إلا أن یبدو للمرأة فیرد علیها ما أخذ منها.
و فی الفقیه، عن الباقر (ع) قال*: إذا قالت المرأة لزوجها جملة: لا أطیع لک- أمرا مفسرة أو غیر مفسرة- حل له أن یأخذ منها، و لیس له علیها رجعة.
و فی الدر المنثور،: أخرج أحمد عن سهل بن أبی حثمة، قال: کانت حبیبة ابنة سهل تحت ثابت بن قیس بن شماس- فکرهته، و کان رجلا دمیما- فجاءت و قالت: یا رسول الله إنی لا أراه، فلو لا مخافة الله لبزقت فی وجهه- فقال لها: أ تردین علیه حدیقته التی أصدقک؟ قالت: نعم فردت علیه حدیقته و فرق بینهما، فکان ذلک أول خلع کان فی الإسلام.
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع)*: فی قول الله تبارک و تعالی: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها الآیة- فقال إن الله غضب علی الزانی فجعل له مائة جلدة- فمن غضب علیه فزاد فأنا إلی الله منه بری‌ء- فذلک قوله تعالی: تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها
و فی الکافی، عن أبی بصیر قال"*: المرأة التی لا تحل لزوجها حتی تنکح زوجا غیره، قال: هی التی تطلق ثم تراجع ثم تطلق الثالثة، و هی التی لا تحل لزوجها حتی تنکح زوجا غیره- و یذوق عسیلتها.
أقول: العسیلة الجماع، قال فی الصحاح،: و فی الجماع العسیلة شبهت تلک اللذة بالعسل، و صغرت بالهاء لأن الغالب فی العسل التأنیث و یقال: إنما أنث لأنه أرید به العسلة و هی القطعة منه کما یقال للقطعة من الذهب: ذهبة، انتهی.
و قوله (ع): و یذوق عسیلتها، کالاقتباس من کلمة رسول الله لا حتی تذوقی عسیلته و یذوق عسیلتک، فی قصة رفاعة.
ففی الدر المنثور،: عن البزاز و الطبرانی و البیهقی: أن رفاعة بن سموال طلق امرأته فأتت النبی ص فقالت: یا رسول الله قد تزوجنی عبد الرحمن و ما معه إلا مثل هذه، و أومأت إلی هدبة من ثوبها، فجعل رسول الله یعرض عن کلامها- ثم قال 
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لها: تریدین أن ترجعی إلی رفاعة: لا حتی تذوقی عسیلته و یذوق عسیلتک.
أقول: و الروایة من المشهورات، رواها جمع کثیر من الرواة من أرباب الصحاح و غیرهم من طرق أهل السنة، و الجماعة و بعض الخاصة، و ألفاظ الروایات و إن کانت مختلفة لکن أکثرها تشتمل علی هذه اللفظة.
و فی التهذیب، عن الصادق (ع)*: عن تزویج المتعة أ یحلل؟ قال: لا- لأن الله یقول فَإِنْ طَلَّقَها فَلا تَحِلُّ لَهُ مِنْ بَعْدُ حَتَّی تَنْکِحَ زَوْجاً غَیْرَهُ- فَإِنْ طَلَّقَها فَلا جُناحَ عَلَیْهِما أَنْ یَتَراجَعا، و المتعة لیس فیه طلاق.
و فیه، أیضا عن محمد بن مضارب قال: سألت الرضا (ع) عن الخصی یحلل؟
قال: لا یحلل.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَ إلی قوله وَ لا تُمْسِکُوهُنَّ ضِراراً لِتَعْتَدُوا الآیة، قال: قال (ع): إذا طلقها لم یجز له أن یراجعها إن لم یردها.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع) قال*: لا ینبغی للرجل أن یطلق امرأته ثم یراجعها، و لیس له فیها حاجة ثم یطلقها، فهذا الضرار الذی نهی الله عنه، إلا أن یطلق ثم یراجع و هو ینوی الإمساک.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: وَ لا تَتَّخِذُوا آیاتِ اللَّهِ هُزُواً الآیة،: عن عمر بن الجمیع رفعه إلی أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث، قال: و من قرأ القرآن من هذه الأمة ثم دخل النار- فهو ممن کان یتخذ آیات الله هزوا
، الحدیث.
فی صحیح البخاری،": فی قوله تعالی: وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَ الآیة- أن أخت معقل بن یسار طلقها زوجها- فترکها حتی انقضت عدتها فخطبها- فأبی معقل فنزلت: فَلا تَعْضُلُوهُنَّ أَنْ یَنْکِحْنَ أَزْواجَهُنَ 
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عنه و عن عدة من أرباب الصحاح کالنسائی و ابن ماجة و الترمذی و ابن داود و غیرهم.
و فی الدر المنثور، أیضا عن السدی، قال": نزلت هذه الآیة فی جابر بن عبد الله 
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الأنصاری- کانت له ابنة عم فطلقها زوجها تطلیقة- و انقضت عدتها فأراد مراجعتها فأبی جابر- فقال: طلقت ابنة عمنا ثم ترید أن تنکحها الثانیة- و کانت المرأة ترید زوجها- فأنزل الله وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ، الآیة.
أقول: لا ولایة للأخ و لا لابن العم علی مذهب أئمة أهل البیت فلو سلمت إحدی الروایتین کان النهی فی الآیة غیر مسوق لتحدید ولایة، و لا لجعل حکم وضعی بل للإرشاد إلی قبح الحیلولة بین الزوجین أو لکراهة أو حرمة تکلیفیة متعلقة بکل من یعضلهن عن النکاح لا غیر.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: وَ الْوالِداتُ یُرْضِعْنَ أَوْلادَهُنَ الآیة: عن الصادق (ع)، قال: و الوالدات یرضعن أولادهن حولین کاملین، قال: ما دام الولد فی الرضاع فهو بین الأبوین بالسویة- فإذا فطم فالوالد أحق به من العصبة- و إن وجد الأب من یرضعه بأربعة دراهم، و قالت الأم: لا أرضعه إلا بخمسة دراهم- فإن له أن ینزعه منها، إلا أن ذلک أجبر له و أقدم- و أرفق به أن یترک مع أمه.
و فیه، أیضا عنه: فی قوله تعالی: لا تُضَارَّ والِدَةٌ الآیة، قال (ع): کانت المرأة ممن ترفع یدها إلی الرجل- إذا أراد مجامعتها فتقول: لا أدعک، إنی أخاف أن أحمل علی ولدی، و یقول الرجل للمرأة: لا أجامعک- إنی أخاف أن تعلقی فأقتل ولدی، فنهی الله أن یضار الرجل المرأة و المرأة الرجل.
و فیه، أیضا عن أحدهما (ع): فی قوله تعالی: وَ عَلَی الْوارِثِ مِثْلُ ذلِکَ قال:
هو فی النفقة: علی الوارث مثل ما علی الوالد.
و فیه، أیضا عن الصادق (ع): فی الآیة، قال لا ینبغی للوارث أیضا- أن یضار المرأة فیقول: لا أدع ولدها یأتیها، و یضار ولدها إن کان لهم عنده شی‌ء، و لا ینبغی له أن یقتر علیه.
و فیه، أیضا عن حماد عن الصادق (ع) قال*: لا رضاع بعد فطام، قال: قلت له: جعلت فداک و ما الفطام؟ قال: الحولین الذی قال الله عز و جل.
أقول: قوله: الحولین، حکایة لما فی لفظ الآیة و لذا وصفه (ع) بقوله: الذی قال الله.
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و فی الدر المنثور،: أخرج عبد الرزاق فی المصنف و ابن عدی عن جابر بن عبد الله، قال: قال رسول الله ص: لا یتم بعد حلم، و لا رضاع بعد فصال، و لا صمت یوم إلی اللیل، و لا وصال فی الصیام، و لا نذر فی معصیة، و لا نفقة فی المعصیة، و لا یمین فی قطیعة رحم، و لا تعرب بعد الهجرة، و لا هجرة بعد الفتح، و لا یمین لزوجة مع زوج، و لا یمین لولد مع والد، و لا یمین لمملوک مع سیده، و لا طلاق قبل نکاح، و لا عتق قبل ملک.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بکر الحضرمی عن الصادق (ع) قال*: لما نزلت هذه الآیة: وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ- وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ عَشْراً- جئن النساء یخاصمن رسول الله و قلن: لا نصبر، فقال لهن رسول الله: کانت إحداکن إذا مات زوجها أخذت بعرة- فألقتها خلفها فی دبرها فی خدرها ثم قعدت- فإذا کان مثل ذلک الیوم من الحول أخذتها ففتقتها، ثم اکتحلت بها، ثم تزوجت- فوضع الله عنکن ثمانیة أشهر.
و فی التهذیب، عن الباقر (ع)*: کل النکاح إذا مات الزوج فعلی المرأة حرة کانت أو أمة، و علی أی وجه کان النکاح منه- متعة أو تزویجا أو ملک یمین- فالعدة أربعة أشهر و عشرا.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال*: قلت له: جعلت فداک- کیف صارت عدة المطلقة ثلاث حیض أو ثلاثة أشهر- و صارت عدة المتوفی عنها زوجها أربعة أشهر و عشرا؟ فقال: أما عدة المطلقة ثلاث قروء- فلأجل استبراء الرحم من الولد، و أما عدة المتوفی عنها زوجها- فإن الله شرط للنساء شرطا و شرط علیهن:
و أما ما شرط لهن ففی الإیلاء أربعة أشهر- إذ یقول: لِلَّذِینَ یُؤْلُونَ مِنْ نِسائِهِمْ تَرَبُّصُ أَرْبَعَةِ أَشْهُرٍ، فلن یجوز لأحد أکثر من أربعة أشهر- لعلمه تبارک و تعالی أنها غایة صبر المرأة من الرجل، و أما ما شرط علیهن- فإنه أمرها أن تعتد إذا مات زوجها أربعة أشهر و عشرا- فأخذ له منها عند موته ما أخذ لها منه فی حیاته.
أقول: و هذا المعنی مروی أیضا عن الرضا و الهادی (ع) بطرق أخری 
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و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ- فِیما عَرَّضْتُمْ بِهِ مِنْ خِطْبَةِ النِّساءِ، الآیة: المرأة فی عدتها تقول لها قولا جمیلا ترغبها فی نفسک، و لا تقول: إنی أصنع کذا أو کذا- أو أصنع کذا القبیح من الأمر فی البضع- و کل أمر قبیح، و فی روایة أخری تقول لها و هی فی عدتها: یا هذه لا أحب إلا ما أسرک- و لو قد مضی عدتک لا تفوتینی إن شاء الله، و لا تستبقی بنفسک، و هذا کله من غیر أن یعزموا عقدة النکاح.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر عنهم (ع).
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ طَلَّقْتُمُ النِّساءَ، الآیة،:
عن الصادق (ع)، قال*: إذا طلق الرجل امرأته قبل أن یدخل بها- فلها نصف مهرها و إن لم یکن سمی لها مهرا- فمتاع بالمعروف علی الموسع قدره و علی المقتر قدره- و لیس لها عدة و تزوج من شاءت من ساعتها.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی رجل طلق امرأته قبل أن یدخل بها- قال:
علیه نصف المهر إن کان فرض لها شیئا- و إن لم یکن فرض لها فلیمتعها- علی نحو ما یمتع مثلها من النساء.
أقول: و فیه تفسیر المتاع بالمعروف.
و فی الکافی، و التهذیب، و تفسیر العیاشی، و غیرها عن الباقر و الصادق (ع): فی قوله تعالی: الَّذِی بِیَدِهِ عُقْدَةُ النِّکاحِ قالا: هو الولی.
أقول: و الروایات فیه کثیرة، و قد ورد فی بعض الروایات من طرق أهل السنة و الجماعة عن النبی ص و علی (ع): أن الذی بیده عقدة النکاح الزوج.
فی الکافی، و الفقیه، و تفسیر العیاشی، و القمی،*: فی قوله تعالی: حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ وَ الصَّلاةِ الْوُسْطی الآیة- بطرق کثیرة عن الباقر و الصادق (ع): أن الصلاة الوسطی هی الظهر.
أقول: هذا هو المأثور عن أئمة أهل البیت فی الروایات المرویة عنهم لسانا واحدا.
نعم فی بعضها أنها الجمعة إلا أن المستفاد منها أنهم أخذوا الظهر و الجمعة نوعا
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واحدا لا نوعین اثنین کما
رواه فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أبی جعفر ( (ع)) و اللفظ لما فی الکافی: قال الله تعالی: حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ وَ الصَّلاةِ الْوُسْطی و هی صلاة الظهر أول صلاة صلاها رسول الله ص، و هی وسط النهار، و وسط صلاتین بالنهار صلاة الغداة و صلاة العصر، قال: و نزلت هذه الآیة و رسول الله فی سفره- فقنت فیها رسول الله و ترکها علی حالها فی السفر و الحضر- و أضاف للمقیم رکعتین، و إنما وضعت الرکعتان اللتان أضافهما النبی ص یوم الجمعة- للمقیم لمکان الخطبتین مع الإمام- فمن صلی یوم الجمعة فی غیر جماعة- فلیصلها أربع رکعات کصلاة الظهر فی سائر الأیام 
، الحدیث، و الروایة کما تری تعد الظهر و الجمعة صلاة واحدة و تحکم بأنها هی الصلاة الوسطی و لکن معظم الروایات مقطوعة، و ما کان منها مسندا فمتنه لا یخلو عن تشویش کروایة الکافی، و هی مع ذلک غیر واضحة الانطباق علی الآیة، و الله العالم.
و فی الدر المنثور،: أخرج أحمد و ابن المنیع و النسائی و ابن جریر و الشاشی و الضیاء من طریق الزبرقان: أن رهطا من قریش مر بهم زید بن ثابت- و هم مجتمعون فأرسلوا إلیه غلامین لهم- یسألانه عن الصلاة الوسطی فقال: هی الظهر، ثم انصرفا إلی أسامة بن زید فسألاه فقال: هی الظهر، إن رسول الله کان یصلی الظهر بالهجیر- فلا یکون وراءه إلا الصف و الصفان، و الناس فی قائلتهم و تجارتهم فأنزل الله: حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ وَ الصَّلاةِ الْوُسْطی وَ قُومُوا لِلَّهِ قانِتِینَ فقال رسول الله ص: لینتهین رجال أو لأحرقن بیوتهن.
أقول: و روی هذا السبب عن زید بن ثابت و غیره بطرق أخری.
و اعلم: أن الأقوال فی تفسیر الصلاة الوسطی مختلفة معظمها ناش من اختلاف روایات القوم: فقیل إنها صلاة الصبح و رووه عن علی (ع) و بعض الصحابة، و قیل:
إنها صلاة الظهر و رووه عن النبی و عدة من الصحابة، و قیل: إنها صلاة العصر و رووه عن النبی و عدة من الصحابة، و قد روی السیوطی فی الدر المنثور، فیه بضعا و خمسین روایة، و قیل: إنها صلاة المغرب، و قیل إنها مخفیة بین الصلوات کلیلة القدر بین اللیالی، و روی فیهما روایات عن الصحابة، و قیل: إنها صلاة العشاء و قیل:
إنها الجمعة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: وَ قُومُوا لِلَّهِ قانِتِینَ قال: هو الدعاء فی الصلاة حال القیام،: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
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أقول: و روی ذلک عن بعض الصحابة.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی الآیة: إقبال الرجل علی صلاته و محافظته علی وقتها- حتی لا یلهیه عنها و لا یشغله شی‌ء.
أقول: و لا منافاة بین الروایتین و هو ظاهر.
فی الکافی، عن الصادق*: فی قوله تعالی: فَإِنْ خِفْتُمْ فَرِجالًا أَوْ رُکْباناً الآیة، إذا خاف من سبع أو لص یکبر و یومئ إیماء.
و فی الفقیه، عنه (ع)*: فی صلاة الزحف، قال: تکبیر و تهلیل ثم تلا الآیة.
و فیه، عنه (ع): إن کنت فی أرض مخوفة فخشیت لصا أو سبعا- فصل الفریضة و أنت علی دابتک.
و فیه، عن الباقر (ع)*: الذی یخاف اللصوص یصلی إیماء علی دابته.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: سألته عن قول الله: وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً- وَصِیَّةً لِأَزْواجِهِمْ مَتاعاً إِلَی الْحَوْلِ غَیْرَ إِخْراجٍ قال (ع):
هی منسوخة، قلت: و کیف کانت؟ قال: کان الرجل إذا مات- أنفق علی امرأته من صلب المال حولا- ثم أخرجت بلا میراث ثم نسختها آیة الربع و الثمن، فالمرأة ینفق علیها من نصیبها.
و فیه، عن معاویة بن عمار قال*: سألته عن قول الله: وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ «إلخ»، قال: منسوخة نسختها آیة- یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ عَشْراً، و نسختها آیة المیراث.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی،: سئل الصادق (ع) عن الرجل یطلق امرأته یمتعها؟ قال: نعم، أ ما یحب أن یکون من المحسنین- أ ما یحب أن یکون من المتقین؟



(بحث علمی) [المرأة فی الإسلام.]

من المعلوم أن الإسلام- و الذی شرعه هو الله عز اسمه- لم یبن شرائعه علی أصل التجارب کما بنیت علیه سائر القوانین لکنا فی قضاء العقل فی شرائعه ربما احتجنا إلی 
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التأمل فی الأحکام و القوانین و الرسوم الدائرة بین الأمم الحاضرة و القرون الخالیة، ثم البحث عن السعادة الإنسانیة و تطبیق النتیجة علی المحصل من مذاهبهم و مسالکهم حتی نزن به مکانته و مکانتها، و نمیز به روحه الحیة الشاعرة من أرواحها، و هذا هو الموجب للرجوع إلی تواریخ الملل و سیرها، و استحضار ما عند الموجودین منهم من الخصائل و المذاهب فی الحیاة.
و لذلک فإنا نحتاج فی البحث عما یراه الإسلام و یعتقده فی.
1- هویة المرأة و المقایسة بینها و بین هویة الرجل.
2- وزنها فی الاجتماع حتی یعلم مقدار تأثیرها فی حیاة العالم الإنسانی.
3- حقوقها و الأحکام التی شرعت لأجلها.
4- الأساس الذی بنیت علیه الأحکام المربوطة بها.
إلی استحضار ما جری علیه التاریخ فی حیاتها قبل طلوع الإسلام و ما کانت الأمم غیر المسلمة یعاملها علیه حتی الیوم من المتمدنة و غیرها، و الاستقصاء فی ذلک و إن کان خارجا عن طوق الکتاب، لکنا نذکر طرفا منه:



(حیاة المرأة فی الأمم غیر المتمدنة)

کانت حیاة النساء فی الأمم و القبائل الوحشیة کالأمم القاطنین بإفریقیا و أسترالیا و الجزائر المسکونة بالأوقیانوسیة و أمریکا القدیمة و غیرها بالنسبة إلی حیاة الرجال کحیاة الحیوانات الأهلیة من الأنعام و غیرها بالنسبة إلی حیاة الإنسان.
فکما أن الإنسان لوجود قریحة الاستخدام فیه یری لنفسه حقا أن یمتلک الأنعام و سائر الحیوانات الأهلیة و یتصرف فیها کیفما شاء و فی أی حاجة من حوائجه شاء، یستفید من شعرها و وبرها و لحمها و عظمها و دمها و جلدها و حلیبها و حفظها و حراستها و سفادها و نتاجها و نمائها، و فی حمل الأثقال، و فی الحرث، و فی الصید، إلی غیر ذلک من الأغراض التی لا تحصی کثرة.
و لیس لهؤلاء العجم من الحیوانات من مبتغیات الحیاة و آمال القلوب فی المأکل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 262
و المشرب و المسکن و السفاد و الراحة إلا ما رضی به الإنسان الذی امتلکها و لن یرض إلا بما لا ینافی أغراضه فی تسخیرها و له فیه نفع فی الحیاة، و ربما أدی ذلک إلی تهکمات عجیبة و مجازفات غریبة فی نظر الحیوان المستخدم لو کان هو الناظر فی أمر نفسه:
فمن مظلوم من غیر أی جرم کان أجرمه، و مستغیث و لیس له أی مغیث یغیثه، و من ظالم من غیر مانع یمنعه، و من سعید من غیر استحقاق کفحل الضراب یعیش فی أنعم عیش و ألذه عنده، و من شقی من غیر استحقاق کحمار الحمل و فرس الطاحونة.
و لیس لها من حقوق الحیاة إلا ما رآه الإنسان المالک لها حقا لنفسه فمن تعدی إلیها لا یؤاخذ إلا لأنه تعدی إلی مالکها فی ملکه، لا إلی الحیوان فی نفسه، کل ذلک لأن الإنسان یری وجودها تبعا لوجود نفسه و حیاتها فرعا لحیاته و مکانتها مکانة الطفیلی.
کذلک کانت حیاة النساء عند الرجال فی هذه الأمم و القبائل حیاة تبعیة، و کانت النساء مخلوقة عندهم «لأجل الرجال» بقول مطلق: کانت النساء تابعة الوجود و الحیاة لهم من غیر استقلال فی حیاة، و لا فی حق فکان آباؤهن ما لم ینکحن، و بعولتهن بعد النکاح أولیاء لهن علی الإطلاق.
کان للرجل أن یبیع المرأة ممن شاء و کان له أن یهبها لغیره، و کان له أن یقرضها لمن استقرضها للفراش أو الاستیلاد أو الخدمة أو غیر ذلک، و کان له أن یسوسها حتی بالقتل، و کان له أن یخلی عنها، ماتت أو عاشت، و کان له أن یقتلها و یرتزق بلحمها کالبهیمة و خاصة فی المجاعة و فی المآدب، و کان له ما للمرأة من المال و الحق و خاصة من حیث إیقاع المعاملات من بیع و شری و أخذ و رد.
و کان علی المرأة أن تطیع الرجل، أباها أو زوجها، فی ما یأمر به طوعا أو کرها، و کان علیها أن لا تستقل عنه فی أمر یرجع إلیه أو إلیها، و کان علیها أن تلی أمور البیت و الأولاد و جمیع ما یحتاج إلیه حیاة الرجل فیه، و کان علیها أن تتحمل من الأشغال أشقها کحمل الأثقال و عمل الطین و ما یجری مجراهما و من الحرف و الصناعات أرداها و سفسافها، و قد بلغ عجیب الأمر إلی حیث إن المرأة الحامل فی بعض القبائل إذا وضعت حملها قامت من فورها إلی حوائج البیت، و نام الرجل علی فراشها أیاما یتمرض و یداوی نفسه، هذه کلیات ما له و علیها، و لکل جیل من هذه الأجیال 
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الوحشیة خصائل و خصائص من السنن و الآداب القومیة باختلاف عاداتها الموروثة مناطق حیاتها و الأجواء المحیطة بها یطلع علیه من راجع الکتب المؤلفة فی هذه الشئون.



(حیاة المرأة فی الأمم المتمدنة) قبل الإسلام‌

نعنی بهم الأمم التی کانت تعیش تحت الرسوم الملیة المحفوظة بالعادات الموروثة من غیر استناد إلی کتاب أو قانون کالصین و الهند و مصر القدیم و إیران و نحوها.
تشترک جمیع هؤلاء الأمم: فی أن المرأة عندهم ما کانت ذات استقلال و حریة، لا فی إرادتها و لا فی أعمالها، بل کانت تحت الولایة و القیمومة، لا تنجز شیئا من قبل نفسها و لا کان لها حق المداخلة فی الشئون الاجتماعیة من حکومة أو قضاء أو غیرهما.
و کان علیها: أن تشارک الرجل فی جمیع أعمال الحیاة من کسب و غیر ذلک.
و کان علیها: أن تختص بأمور البیت و الأولاد، و کان علیها أن تطیع الرجل فی جمیع ما یأمرها و یرید منها.
و کانت المرأة عند هؤلاء أرفه حالا بالنسبة إلیها فی الأمم غیر المتمدنة، فلم تکن تقتل و تؤکل لحمها، و لم تحرم من تملک المال بالکلیة بل کانت تتملک فی الجملة من إرث أو ازدواج أو غیر ذلک و إن لم تکن لها أن تتصرف فیها بالاستقلال، و کان للرجل أن یتخذ زوجات متعددة من غیر تحدید و کان لها تطلیق من شاء منهن، و کان للزوج أن یتزوج بعد موت الزوجة و لا عکس غالبا و کانت ممنوعة عن معاشرة خارج البیت غالبا.
و لکل أمة من هذه الأمم مختصات بحسب اقتضاء المناطق و الأوضاع: کما أن تمایز الطبقات فی إیران ربما أوجب تمیزا لنساء الطبقات العالیة من المداخلة فی الملک و الحکومة أو نیل السلطنة و نحو ذلک أو الازدواج بالمحارم من أم أو بنت أو أخت أو غیرها.
و کما أنه کان بالصین الازدواج بالمرأة نوعا من اشتراء نفسها و مملوکیتها، و کانت هی ممنوعة من الإرث و من أن تشارک الرجال حتی أبنائها فی التغذی، و کان للرجال 
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أن یتشارک أکثر من واحد منهم فی الازدواج بمرأة واحدة یشترکون فی التمتع بها، و الانتفاع من أعمالها، و یلحق الأولاد بأقوی الأزواج غالبا.
و کما أن النساء کانت بالهند من تبعات أزواجهن لا یحل لهن الازدواج بعد توفی أزواجهن أبدا، بل إما أن یحرقن بالنار مع جسد أزواجهن أو یعشن مذللات، و هن فی أیام الحیض أنجاس خبیثات لازمة الاجتناب و کذا ثیابها و کل ما لامستها بالبشرة.
و یمکن أن یلخص شأنها فی هذه الأمم: أنها کالبرزخ بین الحیوان و الإنسان یستفاد منها استفادة الإنسان المتوسط الضعیف الذی لا یحق له إلا أن یمد الإنسان المتوسط فی أمور حیاته کالولد الصغیر بالنسبة إلی ولیه غیر أنها تحت الولایة و القیمومة دائما.



(و هاهنا أمم أخری)

کانت الأمم المذکورة آنفا أمما تجری معظم آدابهم و رسومهم الخاصة علی أساس اقتضاء المناطق و العادات الموروثة و نحوها من غیر أن تعتمد علی کتاب أو قانون ظاهرا لکن هناک أمم أخری کانت تعیش تحت سیطرة القانون أو الکتاب، مثل الکلدة و الروم و الیونان.
أما الکلدة و الآشور فقد حکم فیهم شرع «حامورابی» بتبعیة المرأة لزوجها و سقوط استقلالها فی الإرادة و العمل، حتی أن الزوجة لو لم تطع زوجها فی شی‌ء من أمور المعاشرة أو استقل بشی‌ء فیها کان له أن یخرجها من بیته، أو یتزوج علیها و یعامل معها بعد ذلک معاملة ملک الیمین محضا، و لو أخطأت فی تدبیر البیت بإسراف أو تبذیر کان له أن یرفع أمرها إلی القاضی ثم یغرقها فی الماء بعد إثبات الجرم.
و أما الروم فهی أیضا من أقدم الأمم وضعا للقوانین المدنیة، وضع القانون فیها أول ما وضع فی حدود سنة أربعمائة قبل المیلاد ثم أخذوا فی تکمیله تدریجا، و هو یعطی للبیت نوع استقلال فی إجراء الأوامر المختصة به، و لرب البیت و هو زوج المرأة و أبو أولادها نوع ربوبیة کان یعبده لذلک أهل البیت کما کان یعبد هو من تقدمه من آبائه السابقین علیه فی تأسیس البیت، و کان له الاختیار التام و المشیة النافذة فی جمیع ما
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یریده و یأمر به علی أهل البیت من زوجة و أولاد حتی القتل لو رأی أن الصلاح فیه، و لا یعارضه فی ذلک معارض، و کانت النساء نساء البیت کالزوجة و البنت و الأخت أردأ حالا من الرجال حتی الأبناء التابعین محضا لرب البیت، فإنهن لم یکن أجزاء للاجتماع المدنی فلا تسمع لهن شکایة، و لا ینفذ منهن معاملة، و لا تصح منهن فی الأمور الاجتماعیة مداخلة لکن الرجال أعنی الإخوة و الذکور من الأولاد حتی الأدعیاء (فإن التبنی و إلحاق الولد بغیر أبیه کان معمولا شائعا عندهم و کذا فی یونان و إیران و العرب) کان من الجائز أن یأذن لهم رب البیت فی الاستقلال بأمور الحیاة مطلقا لأنفسهم.
و لم یکن أجزاء أصیلة فی البیت بل کان أهل البیت هم الرجال، و أما النساء فتبع، فکانت القرابة الاجتماعیة الرسمیة المؤثرة فی التوارث و نحوها مختصة بما بین الرجال، و أما النساء فلا قرابة بینهن أنفسهن کالأم مع البنت و الأخت مع الأخت، و لا بینهن و بین الرجال کالزوجین أو الأم مع الابن أو الأخت مع الأخ أو البنت مع الأب و لا توارث فیما لا قرابة رسمیة، نعم القرابة الطبیعیة (و هی التی یوجبها الاتصال فی الولادة) کانت موجودة بینهم، و ربما یظهر أثرها فی نحو الازدواج بالمحارم، و ولایة رئیس البیت و ربه لها.
و بالجملة کانت المرأة عندهم طفیلیة الوجود تابعة الحیاة فی المجتمع (المجتمع المدنی و البیتی) زمام حیاتها و إرادتها بید رب البیت من أبیها إن کانت فی بیت الأب أو زوجها إن کانت فی بیت الزوج أو غیرهما، یفعل بها ربها ما یشاء و یحکم فیها ما یرید، فربما باعها، و ربما وهبها، و ربما أقرضها للتمتع، و ربما أعطاها فی حق یراد استیفاؤه منه کدین و خراج و نحوهما، و ربما ساسها بقتل أو ضرب أو غیرهما، و بیده تدبیر مالها إن ملکت شیئا بالازدواج أو الکسب مع إذن ولیها لا بالإرث لأنها کانت محرومة منه، و بید أبیها أو واحد من سراة قومها تزویجها و بید زوجها تطلیقها.
و أما الیونان فالأمر عندهم فی تکون البیوت و ربوبیة أربابها فیها کان قریب الوضع من وضع الروم.
فقد کان الاجتماع المدنی و کذا الاجتماع البیتی عندهم متقوما بالرجال، و النساء تبع لهم، و لذا لم یکن لها استقلال فی إرادة و لا فعل إلا تحت ولایة الرجال، لکنهم.
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جمیعا ناقضوا أنفسهم بحسب الحقیقة فی ذلک، فإن قوانینهم الموضوعة کانت تحکم علیهن بالاستقلال و لا تحکم لهن إلا بالتبع إذا وافق نفع الرجال، فکانت المرأة عندهم تعاقب بجمیع جرائمها بالاستقلال، و لا تثاب لحسناتها و لا تراعی جانبها إلا بالتبع و تحت ولایة الرجل.
و هذا بعینه من الشواهد الدالة علی أن جمیع هذه القوانین ما کانت تراها جزءا ضعیفا من المجتمع الإنسانی ذات شخصیة تبعیة، بل کانت تقدر أنها کالجراثیم المضرة مفسدة لمزاج الاجتماع مضرة بصحتها غیر أن للمجتمع حاجة ضروریة إلیها من حیث بقاء النسل، فیجب أن یعتنی بشأنها، و تذاق وبال أمرها إذا جنت أو أجرمت، و یحتلب الرجال درها إذا أحسنت أو نفعت، و لا تترک علی حیال إرادتها صونا من شرها کالعدو القوی الذی یغلب فیؤخذ أسیرا مسترقا یعیش طول حیاته تحت القهر، أن جاء بالسیئة یؤاخذ بها و إن جاء بالحسنة لم یشکر لها.
و هذا الذی سمعته: أن الاجتماع کان متقوما عندهم بالرجال هو الذی ألزمهم أن یعتقدوا أن الأولاد بالحقیقة هم الذکور، و أن بقاء النسل ببقائهم، و هذا هو منشأ ظهور عمل التبنی و الإلحاق بینهم، فإن البیت الذی لیس لربه ولد ذکر کان محکوما بالخراب، و النسل مکتوبا علیه الفناء و الانقراض، فاضطر هؤلاء إلی اتخاذ أبناء صونا عن الانقراض و موت الذکر، فدعوا غیر أبنائهم لأصلابهم أبناء لأنفسهم فکانوا أبناء رسما یرثون و یورثون و یرتب علیهم آثار الأبناء الصلبیین، و کان الرجل منهم إذا زعم أنه عاقر لا یولد منه ولد عمد إلی بعض أقاربه کأخیه و ابن أخیه فأورده فراش أهله لتعلق منه فتلد ولدا یدعوه لنفسه، و یقوم بقاء بیته.
و کان الأمر فی التزویج و التطلیق فی الیونان قریبا منهما فی الروم، و کان من الجائز عندهم تعدد الزوجات غیر أن الزوجة إذا زادت علی الواحدة کانت واحدة منهن زوجة رسمیة و الباقیة غیر رسمیة.



(حال المرأة عند العرب و محیط حیاتهم) محیط نزول القرآن‌

و قد کانت العرب قاطنین فی شبه الجزیرة و هی منطقة حارة جدبة الأرض،
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و المعظم من أمتهم قبائل بدویة بعیدة عن الحضارة و المدنیة، یعیشون بشن الغارات، و هم متصلون بإیران من جانب و بالروم من جانب و ببلاد الحبشة و السودان من آخر.
و لذلک کانت العمدة من رسومهم رسوم التوحش، و ربما وجد خلالها شی‌ء من عادات الروم و إیران، و من عادات الهند و مصر القدیم أحیانا.
کانت العرب لا تری للمرأة استقلالا فی الحیاة و لا حرمة و لا شرافة إلا حرمة البیت و شرافته، و کانت لا تورث النساء، و کانت تجوز تعدد الزوجات من غیر تحدید بعدد معین کالیهود، و کذا فی الطلاق، و کانت تئد البنات، ابتدأ بذلک بنو تمیم لوقعة کانت لهم مع النعمان بن المنذر، أسرت فیه عدة من بناتهم، و القصة معروفة فأغضبهم ذلک فابتدروا به، ثم سرت السجیة فی غیرهم، و کانت العرب تتشأم إذا ولدت للرجل منهم بنت یعدها عارا لنفسه، یتواری من القوم من سوء ما بشر به، لکن یسره الابن مهما کثر و لو بالدعاء و الإلحاق حتی أنهم کانوا یتبنون الولد لزنا محصنة ارتکبوه، و ربما نازع رجال من صنادیدهم و أولی الطول منهم فی ولد ادعاه کل لنفسه.
و ربما لاح فی بعض البیوت استقلال لنسائهم و خاصة للبنات فی أمر الازدواج فکان یراعی فیه رضی المرأة و انتخابها، فیشبه ذلک منهم دأب الأشراف بإیران الجاری علی تمایز الطبقات.
و کیف کان فمعاملتهم مع النساء کانت معاملة مرکبة من معاملة أهل المدنیة من الروم و إیران کتحریم الاستقلال فی الحقوق، و الشرکة فی الأمور العامة الاجتماعیة کالحکم و الحرب و أمر الازدواج إلا استثناء، و من معاملة أهل التوحش و البربریة، فلم یکن حرمانهن مستندا إلی تقدیس رؤساء البیوت و عبادتهم، بل من باب غلبة القوی و استخدامه للضعیف.
و أما العبادة فکانوا یعبدون جمیعا (رجالا و نساء) أصناما یشبه أمرها أمر الأصنام عند الصابئین أصحاب الکواکب و أرباب الأنواع، و تتمیز أصنامهم بحسب تمیز القبائل و أهوائها المختلفة، فیعبدون الکواکب و الملائکة (و هم بنات الله سبحانه بزعمهم) و یتخذونها علی صور صورتها لهم أوهامهم، و من أشیاء مختلفة کالحجارة و الخشب، و قد بلغ هواهم فی ذلک إلی مثل ما نقل عن بنی حنیفة أنهم اتخذوا لهم 
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صنما من الحیس فعبدوه دهرا طویلا ثم أصابتهم مجاعة فأکلوه فقیل فیهم:
أکلت حنیفة ربها*زمن التقحم و المجاعة 
لم یحذروا من ربهم*سوء العواقب و التباعة 
و ربما عبدوا حجرا حتی إذا وجدوا حجرا أحسن منه طرحوا الأول و أخذوا بالثانی، و إذا لم یجدوا شیئا جمعوا حفنة من تراب ثم جاءوا بغنم فحلبوه علیها ثم طافوا بها یعبدونها.
و قد أودعت هذا الحرمان و الشقاء فی نفوس النساء ضعفا فی الفکرة یصور لها أوهاما و خرافات عجیبة فی الحوادث و الوقائع المختلفة ضبطتها کتب السیر و التاریخ.
فهذه جمل من أحوال المرأة فی المجتمع الإنسانی من أدواره المختلفة قبل الإسلام و زمن ظهوره، آثرنا فیها الاختصار التام، و یستنتج من جمیع ذلک: أولا: أنهم کانوا یرونها إنسانا فی أفق الحیوان العجم، أو إنسانا ضعیف الإنسانیة منحطا لا یؤمن شره و فساده لو أطلق من قید التبعیة، و اکتسب الحریة فی حیاته، و النظر الأول أنسب لسیرة الأمم الوحشیة و الثانی لغیرهم، و ثانیا: أنهم کانوا یرون فی وزنها الاجتماعی أنها خارجة من هیکل المجتمع المرکب غیر داخلة فیه، و إنما هی من شرائطه التی لا غناء عنها کالمسکن لا غناء عن الالتجاء إلیه، أو أنها کالأسیر المسترق الذی هی من توابع المجتمع الغالب، ینتفع من عمله و لا یؤمن کیده علی اختلاف المسلکین، و ثالثا:
أنهم کانوا یرون حرمانها فی عامة الحقوق التی أمکن انتفاعها منها إلا بمقدار یرجع انتفاعها إلی انتفاع الرجال القیمین بأمرها، و رابعا: أن أساس معاملتهم معها فیما عاملوا هو غلبة القوی علی الضعیف و بعبارة أخری قریحة الاستخدام، هذا فی الأمم غیر المتمدنة، و أما الأمم المتمدنة فیضاف عندهم إلی ذلک ما کانوا یعتقدونه فی أمرها:
أنها إنسان ضعیف الخلقة لا تقدر علی الاستقلال بأمرها، و لا یؤمن شرها، و ربما اختلط الأمر اختلاطا باختلاف الأمم و الأجیال.



(ما ذا أبدعه الإسلام فی أمرها)

لا زالت بأجمعها تری فی أمر المرأة ما قصصناه علیک، و تحبسها فی سجن الذلة
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و الهوان حتی صار الضعف و الصغار طبیعة ثانیة لها، علیها نبتت لحمها و عظمها و علیها کانت تحیا و تموت، و عادت ألفاظ المرأة و الضعف و الهوان کاللغات المترادفة بعد ما وضعت متباینة، لا عند الرجال فقط بل و عند النساء- و من العجب ذلک- و لا تری أمة من الأمم وحشیها و مدنیها إلا و عندهم أمثال سائرة فی ضعفها و هوان أمرها، و فی لغاتهم علی اختلاف أصولها و سیاقاتها و ألحانها أنواع من الاستعارة و الکنایة و التشبیه مربوطة بهذه اللفظة (المرأة) یقرع بها الجبان، و یؤنب بها الضعیف، و یلام بها المخذول المستهان و المستذل المنظلم، و یوجد من نحو قول القائل:
و ما أدری و لیت أخال أدری*أ قوم آل حصن أم نساء 
مئات و ألوف من النظم و النثر فی کل لغة.
و هذا فی نفسه کاف فی أن یحصل للباحث ما کانت تعتقده الجامعة الإنسانیة فی أمر المرأة و إن لم یکن هناک ما جمعته کتب السیر و التواریخ من مذاهب الأمم و الملل فی أمرها، فإن الخصائل الروحیة و الجهات الوجودیة فی کل أمة تتجلی فی لغتها و آدابها.
و لم یورث من السابقین ما یعتنی بشأنها و یهم بأمرها إلا بعض ما فی التوراة و ما وصی به عیسی بن مریم (ع) من لزوم التسهیل علیها و الإرفاق بها.
و أما الإسلام أعنی الدین الحنیف النازل به القرآن فإنه أبدع فی حقها أمرا ما کانت تعرفه الدنیا منذ قطن بها قاطنوها، و خالفهم جمیعا فی بناء بنیة فطریة علیها کانت الدنیا هدمتها من أول یوم و أعفت آثارها، و ألغی ما کانت تعتقده الدنیا فی هویتها اعتقادا و ما کانت تسیر فیها سیرتها عملا.
أما هویتها: فإنه بین أن المرأة کالرجل إنسان و أن کل إنسان ذکرا أو أنثی فإنه إنسان یشترک فی مادته و عنصره إنسانان ذکر و أنثی و لا فضل لأحد علی أحد إلا بالتقوی، قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ:» الحجرات- 13 فجعل تعالی کل إنسان مأخوذا مؤلفا من إنسانین ذکر و أنثی هما معا و بنسبة واحدة مادة کونه و وجوده، و هو سواء کان ذکرا أو أنثی مجموع المادة المأخوذة منهما، و لم یقل تعالی: مثل ما قاله القائل.
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و إنما أمهات الناس أوعیة.
و لا قال مثل ما قاله الآخر:
بنونا بنو أبنائنا و بناتنا*بنوهن أبناء الرجال الأباعد 
بل جعل تعالی کلا مخلوقا مؤلفا من کل. فعاد الکل أمثالا، و لا بیان أتم و لا أبلغ من هذا البیان، ثم جعل الفضل فی التقوی.
و قال تعالی: «أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ:» آل عمران- 195 فصرح أن السعی غیر خائب و العمل غیر مضیع عند الله و علل ذلک بقوله: بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ فعبر صریحا بما هو نتیجة قوله فی الآیة السابقة:
إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی و هو أن الرجل و المرأة جمیعا من نوع واحد من غیر فرق فی الأصل و السنخ.
ثم بین بذلک أن عمل کل واحد من هذین الصنفین غیر مضیع عند الله لا یبطل فی نفسه، و لا یعدوه إلی غیره، کل نفس بما کسبت رهینة، لا کما کان یقوله الناس:
إن علیهن سیئاتهن، و للرجال حسناتهن من منافع وجودهن، و سیجی‌ء لهذا الکلام مزید توضیح.
و إذا کان لکل منهما ما عمل و لا کرامة إلا بالتقوی، و من التقوی الأخلاق الفاضلة کالإیمان بدرجاته، و العلم النافع، و العقل الرزین، و الخلق الحسن، و الصبر، و الحلم فالمرأة المؤمنة بدرجات الإیمان، أو الملیئة علما، أو الرزینة عقلا، أو الحسنة خلقا أکرم ذاتا و أسمی درجة ممن لا یعادلها فی ذلک من الرجال فی الإسلام، کان من کان، فلا کرامة إلا للتقوی و الفضیلة.
و فی معنی الآیة السابقة و أوضح منها قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: النحل- 97، و قوله تعالی: «وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ یُرْزَقُونَ فِیها بِغَیْرِ حِسابٍ:» المؤمن- 40، و قوله تعالی: «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ نَقِیراً»: النساء- 124.
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و قد ذم الله سبحانه الاستهانة بأمر البنات بمثل قوله و هو من أبلغ الذم: «وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِالْأُنْثی ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ یَتَواری مِنَ الْقَوْمِ مِنْ سُوءِ ما بُشِّرَ بِهِ أَ یُمْسِکُهُ عَلی هُونٍ أَمْ یَدُسُّهُ فِی التُّرابِ أَلا ساءَ ما یَحْکُمُونَ»: النحل- 59 و لم یکن تواریهم إلا لعدهم ولادتها عارا علی المولود له، و عمدة ذلک أنهم کانوا یتصورون أنها ستکبر فتصیر لعبة لغیرها یتمتع بها، و ذلک نوع غلبة من الزوج علیها فی أمر مستهجن، فیعود عاره إلی بیتها و أبیها، و لذلک کانوا یئدون البنات و قد سمعت السبب الأول فیه فیما مر و قد بالغ الله سبحانه فی التشدید علیه حیث قال: «وَ إِذَا الْمَوْؤُدَةُ سُئِلَتْ بِأَیِّ ذَنْبٍ قُتِلَتْ التکویر- 9.
و قد بقی من هذه الخرافات بقایا عند المسلمین ورثوها من أسلافهم، و لم یغسل رینها من قلوبهم المربون، فتراهم یعدون الزنا عارا لازما علی المرأة و بیتها و إن تابت دون الزانی و إن أصر، مع أن الإسلام قد جمع العار و القبح کله فی المعصیة، و الزانی و الزانیة سواء فیها.
و أما وزنها الاجتماعی: فإن الإسلام ساوی بینها و بین الرجل من حیث تدبیر شئون الحیاة بالإرادة و العمل فإنهما متساویان من حیث تعلق الإرادة بما تحتاج إلیه البنیة الإنسانیة فی الأکل و الشرب و غیرهما من لوازم البقاء، و قد قال تعالی: «بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ:» آل عمران- 195 فلها أن تستقل بالإرادة و لها أن تستقل بالعمل و تمتلک نتاجهما کما للرجل ذلک من غیر فرق، «لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ .
فهما سواء فیما یراه الإسلام و یحقه القرآن و الله یحق الحق بکلماته غیر أنه قرر فیها خصلتین میزها بهما الصنع الإلهی: إحداهما: أنها بمنزلة الحرث فی تکون النوع و نمائه فعلیها یعتمد النوع فی بقائه فتختص من الأحکام بمثل ما یختص به الحرث، و تمتاز بذلک من الرجل. و الثانیة أن وجودها مبنی علی لطافة البنیة و رقة الشعور، و لذلک أیضا تأثیر فی أحوالها و الوظائف الاجتماعیة المحولة إلیها.
فهذا وزنها الاجتماعی، و بذلک یظهر وزن الرجل فی المجتمع، و إلیه تنحل جمیع الأحکام المشترکة بینهما و ما یختص به أحدهما فی الإسلام، قال تعالی: «وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ بِهِ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبُوا وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبْنَ 
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وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً:» النساء- 32، یرید أن الأعمال التی یهدیها کل من الفریقین إلی المجتمع هی الملاک لما اختص به من الفضل، و أن من هذا الفضل ما تعین لحوقه بالبعض دون البعض کفضل الرجل علی المرأة فی سهم الإرث، و فضل المرأة علی الرجل فی وضع النفقة عنها، فلا ینبغی أن یتمناه متمن، و منه ما لم یتعین إلا بعمل العامل کائنا من کان کفضل الإیمان و العلم و العقل و التقوی و سائر الفضائل التی یستحسنها الدین، و ذلک فضل الله یؤتیه من یشاء، و اسألوا الله من فضله، و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا قوله تعالی بعده: الرِّجالُ قَوَّامُونَ علی ما سیجی‌ء بیانه.
و أما الأحکام المشترکة و المختصة: فهی تشارک الرجل فی جمیع الأحکام العبادیة و الحقوق الاجتماعیة فلها أن تستقل فیما یستقل به الرجل من غیر فرق فی إرث و لا کسب و لا معاملة و لا تعلیم و تعلم و لا اقتناء حق و لا دفاع عن حق و غیر ذلک إلا فی موارد یقتضی طباعها ذلک.
و عمدة هذه المورد: أنها لا تتولی الحکومة و القضاء، و لا تتولی القتال بمعنی المقارعة لا مطلق الحضور و الإعانة علی الأمر کمداواة الجرحی مثلا، و لها نصف سهم الرجل فی الإرث، و علیها: الحجاب و ستر مواضع الزینة، و علیها: أن تطیع زوجها فیما یرجع إلی التمتع منها، و تدورک ما فاتها بأن نفقتها فی الحیاة علی الرجل: الأب أو الزوج، و أن علیه أن یحمی عنها منتهی ما یستطیعه، و أن لها حق تربیة الولد و حضانته.
و قد سهل الله لها أنها محمیة النفس و العرض حتی عن سوء الذکر، و أن العبادة موضوعة عنها أیام عادتها و نفاسها، و أنها لازمة الإرفاق فی جمیع الأحوال.
و المتحصل من جمیع ذلک: أنها لا یجب علیها فی جانب العلم إلا العلم بأصول المعارف و العلم بالفروع الدینیة (أحکام العبادات و القوانین الجاریة فی الاجتماع)، و أما فی جانب العمل فأحکام الدین و طاعة الزوج فیما یتمتع به منها، و أما تنظیم الحیاة- الفردیة بعمل أو کسب بحرفة أو صناعة و کذا الورود فیما یقوم به نظام البیت و کذا- المداخلة فی ما یصلح المجتمع العام کتعلم العلوم و اتخاذ الصناعات و الحرف المفیدة- للعامة و النافعة فی الاجتماعات مع حفظ الحدود الموضوعة فیها فلا یجب علیها شی‌ء من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 273
ذلک، و لازمه أن یکون الورود فی جمیع هذه الموارد من علم أو کسب أو شغل أو تربیة و نحو ذلک کلها فضلا لها تتفاضل به، و فخرا لها تتفاخر به، و قد جوز الإسلام بل ندب إلی التفاخر بینهن، مع أن الرجال نهوا عن التفاخر فی غیر حال الحرب.
و السنة النبویة تؤید ما ذکرناه، و لو لا بلوغ الکلام فی طوله إلی ما لا یسعه هذا المقام لذکرنا طرفا من سیرة رسول الله ص مع زوجته خدیجة و مع بنته سیدة النساء فاطمة ( (ع)) و مع نسائه و مع نساء قومه و ما وصی به فی أمر النساء و المأثور من طریقة أئمة أهل البیت و نسائهم کزینب بنت علی و فاطمة و سکینة بنتی الحسین و غیرهن علی جماعتهم السلام، و وصایاهم فی أمر النساء. و لعلنا نوفق لنقل شطر منها فی الأبحاث الروائیة المتعلقة بآیات النساء فلیرجع المراجع إلیها.
و أما الأساس الذی بنیت علیه هذه الأحکام و الحقوق فهو الفطرة، و قد علم من الکلام فی وزنها الاجتماعی کیفیة هذا البناء و نزیده هاهنا إیضاحا فنقول:
لا ینبغی أن یرتاب الباحث عن أحکام الاجتماع و ما یتصل بها من المباحث العلمیة أن الوظائف الاجتماعیة و التکالیف الاعتباریة المتفرعة علیها یجب انتهاؤها بالأخرة إلی الطبیعة، فخصوصیة البنیة الطبیعیة الإنسانیة هی التی هدت الإنسان إلی هذا الاجتماع النوعی الذی لا یکاد یوجد النوع خالیا عنه فی زمان، و إن أمکن أن یعرض لهذا الاجتماع المستند إلی اقتضاء الطبیعة ما یخرجه عن مجری الصحة إلی مجری الفساد کما یمکن أن یعرض للبدن الطبیعی ما یخرجه عن تمامه الطبیعی إلی نقص الخلقة، أو عن صحته الطبیعیة إلی السقم و العاهة.
فالاجتماع بجمیع شئونه و جهاته سواء کان اجتماعا فاضلا أو اجتماعا فاسدا ینتهی بالأخرة إلی الطبیعة و إن اختلف القسمان من حیث إن الاجتماع الفاسد یصادف فی طریق الانتهاء ما یفسده فی آثاره بخلاف الاجتماع الفاضل.
فهذه حقیقة، و قد أشار إلیها تصریحا أو تلویحا الباحثون عن هذه المباحث و قد سبقهم إلی بیانه الکتاب الإلهی فبینه بأبدع البیان قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه- 50 و قال تعالی: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ
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فَهَدی الأعلی- 3، و قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»:
الشمس- 8، إلی غیر ذلک من آیات القدر.
فالأشیاء و من جملتها الإنسان إنما تهتدی فی وجودها و حیاتها إلی ما خلقت له و جهزت بما یکفیه و یصلح له من الخلقة، و الحیاة القیمة بسعادة الإنسان هی التی تنطبق أعمالها علی الخلقة و الفطرة انطباقا تاما، و تنتهی وظائفها و تکالیفها إلی الطبیعة انتهاء صحیحا، و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ:» الروم- 30.
و الذی تقتضیه الفطرة فی أمر الوظائف و الحقوق الاجتماعیة بین الأفراد- علی أن الجمیع إنسان ذو فطرة بشریة- أن یساوی بینهم فی الحقوق و الوظائف من غیر أن یحبا بعض و یضطهد آخرون بإبطال حقوقهم، لکن لیس مقتضی هذه التسویة التی یحکم بها العدل الاجتماعی أن یبذل کل مقام اجتماعی لکل فرد من أفراد المجتمع، فیتقلد الصبی مثلا علی صباوته و السفیه علی سفاهته ما یتقلده الإنسان العاقل المجرب، أو یتناول الضعیف العاجز ما یتناوله القوی المتقدر من الشئون و الدرجات، فإن فی تسویة حال الصالح و غیر الصالح إفسادا لحالهما معا.
بل الذی یقتضیه العدل الاجتماعی و یفسر به معنی التسویة أن یعطی کل ذی حق حقه و ینزل منزلته، فالتساوی بین الأفراد و الطبقات إنما هو فی نیل کل ذی حق خصوص حقه من غیر أن یزاحم حق حقا، أو یهمل أو یبطل حق بغیا أو تحکما و نحو ذلک، و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله تعالی: وَ لَهُنَّ مِثْلُ الَّذِی عَلَیْهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ وَ لِلرِّجالِ عَلَیْهِنَّ دَرَجَةٌ الآیة، کما مر بیانه، فإن الآیة تصرح بالتساوی فی عین تقریر الاختلاف بینهن و بین الرجال.
ثم إن اشتراک القبیلین أعنی الرجال و النساء فی أصول المواهب الوجودیة أعنی، الفکر و الإرادة المولدتین للاختیار یستدعی اشتراکها مع الرجل فی حریة الفکر و الإرادة أعنی الاختیار، فلها الاستقلال بالتصرف فی جمیع شئون حیاتها الفردیة و الاجتماعیة عدا ما منع عنه مانع و قد أعطاها الإسلام هذا الاستقلال و الحریة علی أتم الوجوه کما سمعت فیما تقدم، فصارت بنعمة الله سبحانه مستقلة بنفسها منفکة الإرادة و العمل عن 
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الرجال و ولایتهم و قیمومتهم، واجدة لما لم یسمح لها به الدنیا فی جمیع أدوارها و خلت عنه صحائف تاریخ وجودها، قال تعالی: «فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ»، الآیة: البقرة- 234.
لکنها مع وجود العوامل المشترکة المذکورة فی وجودها تختلف مع الرجال من جهة أخری، فإن المتوسطة من النساء تتأخر عن المتوسط من الرجال فی الخصوصیات الکمالیة من بنیتها کالدماغ و القلب و الشرائین و الأعصاب و القامة و الوزن علی ما شرحه فن وظائف الأعضاء، و استوجب ذلک أن جسمها ألطف و أنعم کما أن جسم الرجل أخشن و أصلب، و أن الإحساسات اللطیفة کالحب و رقة القلب و المیل إلی الجمال و الزینة أغلب علیها من الرجل کما أن التعقل أغلب علیه من المرأة، فحیاتها حیاة إحساسیة کما أن حیاة الرجل حیاة تعقلیة.
و لذلک فرق الإسلام بینهما فی الوظائف و التکالیف العامة الاجتماعیة التی یرتبط قوامها بأحد الأمرین أعنی التعقل، و الإحساس، فخص مثل الولایة و القضاء و القتال بالرجال لاحتیاجها المبرم إلی التعقل و الحیاة التعقلیة إنما هی للرجل دون المرأة، و خص مثل حضانة الأولاد و تربیتها و تدبیر المنزل بالمرأة، و جعل نفقتها علی الرجل، و جبر ذلک له بالسهمین فی الإرث (و هو فی الحقیقة بمنزلة أن یقتسما المیراث نصفین ثم تعطی المرأة ثلث سهمها للرجل فی مقابل نفقتها أی للانتفاع بنصف ما فی یده فیرجع بالحقیقة إلی أن ثلثی المال فی الدنیا للرجال ملکا و عینا و ثلثیها للنساء انتفاعا فالتدبیر الغالب إنما هو للرجال لغلبة تعقلهم، و الانتفاع و التمتع الغالب للنساء لغلبة إحساسهن.
و سنزیده إیضاحا فی الکلام علی آیات الإرث إن شاء الله تعالی) ثم تمم ذلک بتسهیلات و تخفیفات فی حق المرأة مرت الإشارة إلیها.
فإن قلت: ما ذکر من الإرفاق البالغ للمرأة فی الإسلام یوجب انعطالها فی العمل فإن ارتفاع الحاجة الضروریة إلی لوازم الحیاة بتخدیرها، و کفایة مئونتها بإیجاب الإنفاق علی الرجل یوجب إهمالها و کسلها و تثاقلها عن تحمل مشاق الأعمال و الأشغال فتنمو علی ذلک نماء ردیا و تنبت نباتا سیئا غیر صالح لتکامل الاجتماع، و قد أیدت التجربة ذلک.
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قلت: وضع القوانین المصلحة لحال البشر أمر، و إجراء ذلک بالسیرة الصالحة و التربیة الحسنة التی تنبت الإنسان نباتا حسنا أمر آخر، و الذی أصیب به الإسلام فی مدة سیرها الماضی هو فقد الأولیاء الصالحین و القوام المجاهدین فارتدت بذلک أنفاس الأحکام، و توقفت التربیة ثم رجعت القهقری. و من أوضح ما أفاده التجارب القطعی:
أن مجرد النظر و الاعتقاد لا یثمر أثره ما لم یثبت فی النفس بالتبلیغ و التربیة الصالحین، و المسلمون فی غیر برهة یسیرة لم یستفیدوا من الأولیاء المتظاهرین بولایتهم القیمین بأمورهم تربیة صالحة یجتمع فیها العلم و العمل، فهذا معاویة، یقول علی منبر العراق حین غلب علی أمر الخلافة ما حاصله: إنی ما کنت أقاتلکم لتصلوا أو تصوموا فذلک إلیکم و إنما کنت أقاتلکم لأتأمر علیکم و قد فعلت، و هذا غیره من الأمویین و العباسیین فمن دونهم. و لو لا استضاءة هذا الدین بنور الله الذی لا یطفأ و الله متم نوره و لو کره الکافرون لقضی علیه منذ عهد قدیم.



(حریة المرأة فی المدنیة الغربیة)

لا شک أن الإسلام له التقدم الباهر فی إطلاقها عن قید الإسارة، و إعطائها الاستقلال فی الإرادة و العمل، و أن أمم الغرب فیما صنعوا من أمرها إنما قلدوا الإسلام- و إن أساءوا التقلید و المحاذاة- فإن سیرة الإسلام حلقة بارزة مؤثرة أتم التأثیر فی سلسلة السیر الاجتماعیة و هی متوسطة متخللة، و من المحال أن یتصل ذیل السلسلة بصدرها دونها.
و بالجملة فهؤلاء بنوا علی المساواة التامة بین الرجل و المرأة فی الحقوق فی هذه الأزمنة بعد أن اجتهدوا فی ذلک سنین مع ما فی المرأة من التأخر الکمالی بالنسبة إلی الرجل کما سمعت إجماله.
و الرأی العام عندهم تقریبا: أن تأخر المرأة فی الکمال و الفضیلة مستند إلی سوء التربیة التی دامت علیها و مکثت قرونا لعلها تعادل عمر الدنیا مع تساوی طباعها طباع الرجل.
و یتوجه علیه: أن الاجتماع منذ أقدم عهود تکونه قضی علی تأخرها عن الرجل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 277
فی الجملة، و لو کان الطباعان متساویین لظهر خلافه و لو فی بعض الأحیان و لتغیرت خلقة أعضائها الرئیسة و غیرها إلی مثل ما فی الرجل.
و یؤید ذلک أن المدنیة الغربیة مع غایة عنایتها فی تقدیم المرأة ما قدرت بعد علی إیجاد التساوی بینهما، و لم یزل الإحصاءات فی جمیع ما قدم الإسلام فیه الرجل علی المرأة کالولایة و القضاء و القتال تقدم الرجال و تؤخر النساء، و أما ما الذی أورثته هذه التسویة فی هیکل الاجتماع الحاضر فسنشرح ما تیسر لنا منه فی محله إن شاء الله تعالی.



(بحث علمی آخر) [فی النکاح و الطلاق.]

عمل النکاح من أصول الأعمال الاجتماعیة، و البشر منذ أول تکونه و تکثره حتی الیوم لم یخل عن هذا العمل الاجتماعی، و قد عرفت أن هذه الأعمال لا بد لها من أصل طبیعی ترجع إلیه ابتداء أو بالأخرة.
و قد وضع الإسلام هذا العمل عند تقنینه علی أساس خلقه الفحولة و الأناس إذ من البین أن هذا التجهیز المتقابل الموجود فی الرجل و المرأة- و هو تجهیز دقیق یستوعب جمیع بدن الذکور و الإناث- لم یوضع هباء باطلا، و من البین عند کل من أجاد التأمل أن طبیعة الإنسان الذکور فی تجهیزها لا ترید إلا الإناث و کذا العکس، و أن هذا التجهیز لا غایة له إلا تولید المثل و إبقاء النوع بذلک، فعمل النکاح یبتنی علی هذه الحقیقة و جمیع الأحکام المتعلقة به تدور مدارها، و لذلک وضع التشریع علی ذلک أی علی البضع، و وضع علیه أحکام العفة و المواقعة و اختصاص الزوجة بالزوج و أحکام الطلاق و العدة و الأولاد و الإرث و نحو ذلک.
و أما القوانین الآخر الحاضرة فقد وضعت أساس النکاح علی تشریک الزوجین مساعیهما فی الحیاة، فالنکاح نوع اشتراک فی العیش هو أضیق دائرة من الاجتماع البلدی و نحو ذلک، و لذلک لا تری القوانین الحاضرة متعرضة لشی‌ء مما تعرض له الإسلام من أحکام العفة و نحو ذلک.
و هذا البناء علی ما یتفرع علیه من أنواع المشکلات و المحاذیر الاجتماعیة علی ما سنبین إن شاء الله العزیز لا ینطبق علی أساس الخلقة و الفطرة أصلا، فإن غایة ما نجده 
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فی الإنسان من الداعی الطبیعی إلی الاجتماع و تشریک المساعی هو أن بنیته فی سعادة حیاته تحتاج إلی أمور کثیرة و أعمال شتی لا یمکنه وحده أن یقوم بها جمیعا إلا بالاجتماع و التعاون فالجمیع یقوم بالجمیع، و الأشواق الخاصة المتعلق کل واحد منها بشغل من الأشغال و نحو من أنحاء الأعمال متفرقة فی الأفراد یحصل من مجموعها مجموع الأشغال و الأعمال.
و هذا الداعی إنما یدعو إلی الاجتماع و التعاون بین الفرد و الفرد أیا ما کانا، و أما الاجتماع الکائن من رجل و امرأة فلا دعوة من هذا الداعی بالنسبة إلیه، فبناء- الازدواج علی أساس التعاون الحیوی انحراف عن صراط الاقتضاء الطبیعی للتناسل و التوالد إلی غیره مما لا دعوة من الطبیعة و الفطرة بالنسبة إلیه.
و لو کان الأمر علی هذا، أعنی وضع الازدواج علی أساس التعاون و الاشتراک فی الحیاة کان من اللازم أن لا یختص أمر الازدواج من الأحکام الاجتماعیة بشی‌ء أصلا إلا الأحکام العامة الموضوعة لمطلق الشرکة و التعاون، و فی ذلک إبطال فضیلة العفة رأسا و إبطال أحکام الأنساب و المواریث کما التزمته الشیوعیة، و فی ذلک إبطال جمیع الغرائز الفطریة التی جهز بها الذکور و الإناث من الإنسان، و سنزیده إیضاحا فی محل یناسبه إن شاء الله، هذا إجمال الکلام فی النکاح، و أما الطلاق فهو من مفاخر هذه الشریعة الإسلامیة، و قد وضع جوازه علی الفطرة إذ لا دلیل من الفطرة یدل علی المنع عنه، و أما خصوصیات القیود المأخوذة فی تشریعه فسیجی‌ء الکلام فیها فی سورة الطلاق إن شاء الله العزیز.
و قد اضطرت الملل المعظمة الیوم إلی إدخاله فی قوانینهم المدنیة بعد ما لم یکن‌



[سورة البقرة (2): آیة 243]





اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ خَرَجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ هُمْ أُلُوفٌ حَذَرَ الْمَوْتِ فَقالَ لَهُمُ اللَّهُ مُوتُوا ثُمَّ أَحْیاهُمْ إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ (243)
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(بیان)

قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ خَرَجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ هُمْ أُلُوفٌ حَذَرَ الْمَوْتِ الرؤیة هاهنا بمعنی العلم، عبر بذلک لدعوی ظهوره بحیث یعد فیه العلم رؤیة فهو کقوله تعالی:
«أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ»: إبراهیم- 19 و قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَوْا کَیْفَ خَلَقَ اللَّهُ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً:» نوح- 15.
و قد ذکر الزمخشری أن لفظ أ لم تر جری مجری المثل، یؤتی به فی مقام التعجیب فقولنا: أ لم تر کذا و کذا معناه أ لا تعجب لکذا و کذا، و حذر الموت مفعول له، و یمکن أن یکون مفعولا مطلقا و التقدیر یحذرون الموت حذرا.
قوله تعالی: فَقالَ لَهُمُ اللَّهُ مُوتُوا ثُمَّ أَحْیاهُمْ الأمر تکوینی و لا ینافی کون موتهم واقعا عن مجری طبیعی کما ورد فی الروایات: أن ذلک کان بالطاعون، و إنما عبر بالأمر، دون أن یقال: فأماتهم الله ثم أحیاهم لیکون أدل علی نفوذ القدرة و غلبة الأمر، فإن التعبیر بالإنشاء فی التکوینیات أقوی و آکد من التعبیر بالإخبار کما أن التعبیر بصورة الإخبار الدال علی الوقوع فی التشریعیات أقوی و آکد من الإنشاء، و لا یخلو قوله تعالی: ثُمَّ أَحْیاهُمْ عن الدلالة علی أن الله أحیاهم لیعیشوا فعاشوا بعد حیاتهم، إذ لو کان إحیاؤهم لعبرة یعتبر بها غیرهم أو لإتمام حجة أو لبیان حقیقة لذکر ذلک علی ما هو دأب القرآن فی بلاغته کما فی قصة أصحاب الکهف، علی أن قوله تعالی بعد: إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ، یشعر بذلک أیضا.
قوله تعالی: وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ الإظهار فی موضع الإضمار أعنی تکرار لفظ الناس ثانیا لما فیه من الدلالة علی انخفاض سطح أفکارهم، علی أن هؤلاء الذین تفضل الله علیهم بالإحیاء طائفة خاصة، و لیس المراد کون الأکثر منهم بعینهم غیر شاکرین بل الأکثر من جمیع الناس، و هذه الآیة لا تخلو عن مناسبة ما مع ما بعدها من الآیات المتعرضة لفرض القتال، لما فی الجهاد من إحیاء الملة بعد موتها.
و قد ذکر بعض المفسرین أن الآیة مثل ضربه الله لحال الأمة فی تأخرها و موتها باستخزاء الأجانب إیاها ببسط السلطة و السیطرة علیها، ثم حیاتها بنهضتها و دفاعها عن حقوقها الحیویة و استقلالها فی حکومتها علی نفسها.
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قال ما حاصله: إن الآیة لو کانت مسوقة لبیان قصة من قصص بنی إسرائیل کما یدل علیه أکثر الروایات أو غیرهم کما فی بعضها لکان من الواجب الإشارة إلی کونهم من بنی إسرائیل، و إلی النبی الذی أحیاهم کما هو دأب القرآن فی سائر قصصه مع أن الآیة خالیة عن ذلک علی أن التوراة أیضا لم تتعرض لذلک فی قصص حزقیل النبی علی نبینا و آله و علیه السلام فلیست الروایات إلا من الإسرائیلیات التی دستها الیهود، مع أن الموت و الحیاة الدنیویتین لیستا إلا موتا واحدا أو حیاة واحدة کما یدل علیه قوله تعالی: «لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی » الدخان- 56، و قوله تعالی:
«وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ»: المؤمن- 11، فلا معنی لحیاتین فی الدنیا هذا، فالآیة مسوقة سوق المثل، و المراد بها قوم هجم علیهم أولوا القدرة و القوة من أعدائهم باستذلالهم و استخزائهم و بسط السلطة فیهم و التحکم علیهم فلم یدافعوا عن استقلالهم، و خرجوا من دیارهم و هم ألوف لهم کثرة و عزیمة حذر الموت، فقال لهم الله موتوا موت الخزی و الجهل، فإن الجهل و الخمود موت کما أن العلم و إباء الضیم حیاة، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ:» الأنفال- 24، و قال تعالی:
أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها:» الأنعام- 122.
و بالجملة فهؤلاء یموتون بالخزی و تمکن الأعداء منهم و یبقون أمواتا، ثم أحیاهم الله بإلقاء روح النهضة و الدفاع عن الحق فیهم، فقاموا بحقوق أنفسهم و استقلوا فی أمرهم، و هؤلاء الذین أحیاهم الله و إن کانوا بحسب الأشخاص غیر الذین أماتهم الله إلا أن الجمیع أمة واحدة ماتت فی حین و حییت فی حین بعد حین، و قد عد الله تعالی القوم واحدا مع اختلاف الأشخاص کقوله تعالی فی بنی إسرائیل: «أَنْجَیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ»: الأعراف- 141، و قوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ»: البقرة- 56، و لو لا ما ذکرناه من کون الآیة مسوقا للتمثیل لم یستقم ارتباط الآیة بما یتلوها من آیات القتال و هو ظاهر، انتهی ما ذکره ملخصا.
و هذا الکلام کما تری مبنی أولا: علی إنکار المعجزات و خوارق العادات أو بعضها کإحیاء الموتی و قد مر إثباتها، علی أن ظهور القرآن فی إثبات خرق العادة بإحیاء الموتی و نحو ذلک مما لا یمکن إنکاره و لو لم یسع لنا إثبات صحته من طریق العقل.
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و ثانیا: علی دعوی أن القرآن یدل علی امتناع أکثر من حیاة واحدة فی الدنیا کما استدل بمثل قوله تعالی: «لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی » الدخان- 56 و قوله تعالی: «أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ»: المؤمن- 11.
و فیه أن جمیع الآیات الدالة علی إحیاء الموتی کما فی قصص إبراهیم و موسی و عیسی و عزیر، بحیث لا تدفع دلالتها، یکفی فی رد ما ذکره، علی أن الحیاة الدنیا لا تصیر بتخلل الموت حیاتین کما یستفاد أحسن الاستفادة من قصة عزیر، حیث لم یتنبه لموته الممتد، و المراد بما أورده من الآیات الدالة علی نوع الحیاة.
و ثالثا: علی أن الآیة لو کانت مسوقة لبیان القصة لتعرضت لتعیین قومهم و تشخیص النبی الذی أحیاهم.
و أنت تعلم أن مذاهب البلاغة مختلفة متشتتة، و الکلام کما ربما یجری مجری الإطناب کذلک یجری مجری الإیجاز، و للآیة نظائر فی القرآن کقوله تعالی: «قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ النَّارِ ذاتِ الْوَقُودِ إِذْ هُمْ عَلَیْها قُعُودٌ وَ هُمْ عَلی ما یَفْعَلُونَ بِالْمُؤْمِنِینَ شُهُودٌ»: البروج- 7 و قوله تعالی: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ»: الأعراف- 181.
و رابعا: علی أن الآیة لو لم تحمل علی التمثیل لم ترتبط بما بعدها من الآیات بحسب المعنی، و أنت تعلم أن نزول القرآن نجوما یغنی عن کل تکلف بارد فی ربط الآیات بعضها ببعض إلا ما کان منها ظاهر الارتباط، بین الاتصال علی ما هو شأن الکلام البلیغ.
فالحق أن الآیة کما هو ظاهرها مسوقة لبیان القصة، و لیت شعری أی بلاغة فی أن یلقی الله سبحانه للناس کلاما لا یری أکثر الناظرین فیه إلا أنه قصة من قصص الماضین، و هو فی الحقیقة تمثیل مبنی علی التخییل من غیر حقیقة.
مع أن دأب کلامه تعالی علی تمییز المثل عن غیره فی جمیع الأمثال الموضوعة فیه بنحو قوله: «مَثَلُهُمْ کَمَثَلِ الَّذِی»: البقرة- 17 و قوله: «إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: یونس- 24 و قوله: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا»: الجمعة- 5 إلی غیر ذلک.
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(بحث روائی)

فی الإحتجاج، عن الصادق (ع) فی حدیث قال* (ع): أحیا الله قوما خرجوا من أوطانهم هاربین من الطاعون، لا یحصی عددهم، فأماتهم الله دهرا طویلا حتی بلیت عظامهم، و تقطعت أوصالهم، و صاروا ترابا، فبعث الله فی وقت أحب أن یری خلقه نبیا یقال له: حزقیل، فدعاهم فاجتمعت أبدانهم، و رجعت فیها أرواحهم، و قاموا کهیئة یوم ماتوا، لا یفتقدون فی أعدادهم رجلا- فعاشوا بعد ذلک دهرا طویلا.
أقول: و روی هذا المعنی الکلینی و العیاشی بنحو أبسط، و فی آخره: و فیهم نزلت هذه الآیة.



[سورة البقرة (2): الآیات 244 الی 252]





اشارة

وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (244) مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ أَضْعافاً کَثِیرَةً وَ اللَّهُ یَقْبِضُ وَ یَبْصُطُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (245) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی إِذْ قالُوا لِنَبِیٍّ لَهُمُ ابْعَثْ لَنا مَلِکاً نُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ قالَ هَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ أَلاَّ تُقاتِلُوا قالُوا وَ ما لَنا أَلاَّ نُقاتِلَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ قَدْ أُخْرِجْنا مِنْ دِیارِنا وَ أَبْنائِنا فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ تَوَلَّوْا إِلاَّ قَلِیلاً مِنْهُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ (246) وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ إِنَّ اللَّهَ قَدْ بَعَثَ لَکُمْ طالُوتَ مَلِکاً قالُوا أَنَّی یَکُونُ لَهُ الْمُلْکُ عَلَیْنا وَ نَحْنُ أَحَقُّ بِالْمُلْکِ مِنْهُ وَ لَمْ یُؤْتَ سَعَةً مِنَ الْمالِ قالَ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاهُ عَلَیْکُمْ وَ زادَهُ بَسْطَةً فِی الْعِلْمِ وَ الْجِسْمِ وَ اللَّهُ یُؤْتِی مُلْکَهُ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (247) وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ إِنَّ آیَةَ مُلْکِهِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ التَّابُوتُ فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ بَقِیَّةٌ مِمَّا تَرَکَ آلُ مُوسی وَ آلُ هارُونَ تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (248)
فَلَمَّا فَصَلَ طالُوتُ بِالْجُنُودِ قالَ إِنَّ اللَّهَ مُبْتَلِیکُمْ بِنَهَرٍ فَمَنْ شَرِبَ مِنْهُ فَلَیْسَ مِنِّی وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی إِلاَّ مَنِ اغْتَرَفَ غُرْفَةً بِیَدِهِ فَشَرِبُوا مِنْهُ إِلاَّ قَلِیلاً مِنْهُمْ فَلَمَّا جاوَزَهُ هُوَ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ قالُوا لا طاقَةَ لَنَا الْیَوْمَ بِجالُوتَ وَ جُنُودِهِ قالَ الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا اللَّهِ کَمْ مِنْ فِئَةٍ قَلِیلَةٍ غَلَبَتْ فِئَةً کَثِیرَةً بِإِذْنِ اللَّهِ وَ اللَّهُ مَعَ الصَّابِرِینَ (249) وَ لَمَّا بَرَزُوا لِجالُوتَ وَ جُنُودِهِ قالُوا رَبَّنا أَفْرِغْ عَلَیْنا صَبْراً وَ ثَبِّتْ أَقْدامَنا وَ انْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ (250) فَهَزَمُوهُمْ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ قَتَلَ داوُدُ جالُوتَ وَ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَهُ مِمَّا یَشاءُ وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ وَ لکِنَّ اللَّهَ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْعالَمِینَ (251) تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ (252)
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(بیان)

الاتصال البین بین الآیات أعنی الارتباط الظاهر بین فرض القتال، و الترغیب فی القرض الحسن، و المعنی المحصل من قصة طالوت و داود و جالوت یعطی أن هذه الآیات نزلت دفعة واحدة، و المراد بیان ما للقتال من شئون الحیاة، و الروح الذی به تقدم الأمة فی حیاتهم الدینیة، و الدنیویة، و سعادتهم الحقیقیة، یبین سبحانه فیها فرض الجهاد، و یدعو إلی الإنفاق و البذل فی تجهیز المؤمنین و تهیئة العدة و القوة، و سماه إقراضا لله لکونه فی سبیله، مع ما فیه من کمال الاسترسال و الإیذان بالقرب، ثم یقص قصة طالوت و جالوت و داود لیعتبر بها هؤلاء المؤمنون المأمورون بالقتال مع أعداء الدین و یعلموا أن الحکومة و الغلبة للإیمان و التقوی و إن قل حاملوهما، و الخزی و الفناء للنفاق و الفسق و إن کثر جمعهما، فإن بنی إسرائیل، و هم أصحاب القصة، کانوا
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أذلاء مخزیین ما داموا علی الخمود و الکسل و التوانی، فلما قاموا لله و قاتلوا فی سبیل الله و استظهروا بکلمة الحق و إن کان الصادق منهم فی قوله القلیل منهم، و تولی أکثرهم عند إنجاز القتال أولا، و بالاعتراض علی طالوت ثانیا، و بالشرب من النهر ثالثا، و بقولهم: لا طاقة لنا بجالوت و جنوده رابعا، نصرهم الله تعالی علی عدوهم فهزموهم بإذن الله و قتل داود جالوت و استقر الملک فیهم، و عادت الحیاة إلیهم، و رجع إلیهم سؤددهم و قوتهم، و لم یکن ذلک کله إلا لکلمة أجراها الإیمان و التقوی علی لسانهم لما برزوا لجالوت و جنوده، و هی قولهم: رَبَّنا أَفْرِغْ عَلَیْنا صَبْراً وَ ثَبِّتْ أَقْدامَنا وَ انْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ فکذلک ینبغی للمؤمنین أن یسیروا بسیرة الصالحین من الماضین، فهم الأعلون إن کانوا مؤمنین.
قوله تعالی: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة، فرض و إیجاب للجهاد، و قد قیده تعالی هاهنا و سائر المواضع من کلامه بکونه فی سبیل الله لئلا یسبق إلی الوهم و لا یستقر فی الخیال أن هذه الوظیفة الدینیة المهمة لإیجاد السلطة الدنیویة الجافة، و توسعة المملکة الصوریة، کما تخیله الباحثون الیوم فی التقدم الإسلامی من الاجتماعیین و غیرهم، بل هو لتوسعة سلطة الدین التی فیها صلاح الناس فی دنیاهم و آخرتهم.
و فی قوله تعالی: وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ تحذیر للمؤمنین فی سیرهم هذا السیر أن لا یخالفوا بالقول إذا أمر الله و رسوله بشی‌ء، و لا یضمروا نفاقا کما کان ذلک من بنی إسرائیل حیث تکلموا فی أمر طالوت فقالوا: أَنَّی یَکُونُ لَهُ الْمُلْکُ عَلَیْنا «إلخ»، و حیث قالوا: لا طاقَةَ لَنَا الْیَوْمَ بِجالُوتَ وَ جُنُودِهِ و حیث فشلوا و تولوا لما کتب علیهم القتال و حیث شربوا من النهر بعد ما نهاهم طالوت عن شربه.
قوله تعالی: مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً إلی قوله أَضْعافاً کَثِیرَةً، القرض معروف و قد عد الله سبحانه ما ینفقونه فی سبیله قرضا لنفسه لما مر أنه للترغیب، و لأنه إنفاق فی سبیله، و لأنه مما سیرد إلیهم أضعافا مضاعفة.
و قد غیر سیاق الخطاب من الأمر إلی الاستفهام فقیل بعد قوله: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً، و لم یقل: قاتلوا فی سبیل الله و أقرضوا، لینشط بذلک ذهن المخاطب بالخروج من حیز الأمر غیر الخالی من کلفة
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التکلیف إلی حیز الدعوة و الندب فیستریح بذلک و یتهیج.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یَقْبِضُ وَ یَبْصُطُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ - القبض- الأخذ بالشی‌ء إلیک و یقابله البسط، و- البصط- هو البسط قلب سینه صادا لمجاورته حرف الإطباق و التفخیم و هو الطاء.
و إیراد صفاته الثلاثة أعنی: کونه قابضا و باسطا و مرجعا یرجعون إلیه للإشعار بأن ما أنفقوه بإقراضه تعالی لا یعود باطلا و لا یستبعد تضعیفه أضعافا کثیرة فإن الله هو القابض الباسط، ینقص ما شاء، و یزید ما شاء، و إلیه یرجعون فیوفیهم ما أقرضوه أحسن التوفیة.
قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ إلی قوله فِی سَبِیلِ اللَّهِ - الملأ- کما قیل: الجماعة من الناس علی رأی واحد، سمیت بالملإ لکونها تملأ العیون عظمة و أبهة.
و قولهم لنبیهم ابْعَثْ لَنا مَلِکاً نُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ علی ما یعطیه السیاق یدل علی أن الملک المسمی بجالوت کان قد تملکهم، و سار فیهم بما افتقدوا به جمیع شئون حیاتهم المستقلة من الدیار و الأولاد بعد ما کان الله أنجاهم من آل فرعون، یسومونهم سوء العذاب ببعثة موسی و ولایته و ولایة من بعده من أوصیائه، و بلغ من اشتداد الأمر علیهم ما انتبه به الخامد من قواهم الباطنة، و عاد إلی أنفسهم العصبیة الزائلة المضعفة فعند ذلک سأل الملأ منهم نبیهم أن یبعث لهم ملکا لیرتفع به اختلاف الکلمة من بینهم و تجتمع به قواهم المتفرقة الساقطة عن التأثیر، و یقاتلوا تحت أمره فی سبیل الله.
قوله تعالی: قالَ: هَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ أَلَّا تُقاتِلُوا، کان بنو إسرائیل سألوا نبیهم أن یبعث لهم ملکا یقاتلون معه فی سبیل الله و لیس ذلک للنبی بل الأمر فی ذلک إلی الله سبحانه، و لذلک أرجع نبیهم الأمر فی القتال و بعث الملک إلی الله تعالی، و لم یصرح باسمه تعظیما لأن الذی أجابهم به هو السؤال عن مخالفتهم و کانت مرجوة منهم ظاهرة من حالهم بوحیه تعالی فنزه اسمه تعالی من التصریح به بل إنما أشار إلی أن الأمر منه و إلیه تعالی بقوله: إن کتب، و- الکتابة- و هی الفرض إنما تکون من الله تعالی.
و قد کانت المخالفة و التولی عن القتال مرجوا منهم لکنه أورده بطریق الاستفهام 
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لیتم الحجة علیهم بإنکارهم فیما سیجیبون به من قولهم: وَ ما لَنا أَلَّا نُقاتِلَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ 
قوله تعالی: قالوا: وَ ما لَنا أَلَّا نُقاتِلَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ قَدْ أُخْرِجْنا،- الإخراج- من البلاد لما کان ملازما للتفرقة بینهم و بین أوطانهم المألوفة، و منعهم عن التصرف فیها و التمتع بها، کنی به عن مطلق التصرف و التمتع، و لذلک نسب الإخراج إلی الأبناء أیضا کما نسب إلی البلاد.
قوله تعالی: فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ تَوَلَّوْا إِلَّا قَلِیلًا مِنْهُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ تفریع علی قول نبیهم: هَلْ عَسَیْتُمْ «إلخ»، و قولهم: وَ ما لَنا أَلَّا نُقاتِلَ و فی قوله تعالی: وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ دلالة علی أن قول نبیهم لهم: هَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ أَلَّا تُقاتِلُوا، إنما کان لوحی من الله سبحانه: أنهم سیتولون عن القتال.
قوله تعالی: وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ إِنَّ اللَّهَ قَدْ بَعَثَ إلی قوله: مِنَ الْمالِ فی جوابه (ع) هذا حیث نسب بعث الملک إلی الله تنبیه بما فات منهم إذ قالوا لنبیهم ابعث لنا ملکا نقاتل و لم یقولوا: اسأل الله أن یبعث لنا ملکا و یکتب لنا القتال.
و بالجملة التصریح باسم طالوت هو الذی أوجب منهم الاعتراض علی ملکه و ذلک لوجود صفتین فیه کانتا تنافیان عندهم الملک، و هما ما حکاهما الله تعالی من قولهم أَنَّی یَکُونُ لَهُ الْمُلْکُ عَلَیْنا وَ نَحْنُ أَحَقُّ بِالْمُلْکِ مِنْهُ و من المعلوم أن قولهم هذا لنبیهم، و لم یستدلوا علی کونهم أحق بالملک منه بشی‌ء یدل علی أن دلیله کان أمرا بینا لا یحتاج إلی الذکر، و لیس إلا أن بیت النبوة و بیت الملک فی بنی إسرائیل و هما بیتان مفتخران بموهبة النبوة و الملک کانتا غیر البیت الذی کان منه طالوت، و بعبارة أخری لم یکن طالوت من بیت الملک و لا من بیت النبوة و لذلک اعترضوا علی ملکه بأنی، و هم أهل بیت الملک أو الملک و النبوة معا، أحق بالملک منه لأن الله جعل الملک فینا فکیف یقبل الانتقال إلی غیرنا، و هذا الکلام منهم من فروع قولهم بنفی البداء و عدم جواز النسخ و التغییر حیث قالوا: یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ و قد أجاب عنه نبیهم بقوله:
إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاهُ عَلَیْکُمْ فهذه إحدی الصفتین المنافیتین للملک عندهم، و الصفة الثانیة ما
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فی قولهم: وَ لَمْ یُؤْتَ سَعَةً مِنَ الْمالِ و قد کان طالوت فقیرا، و قد أجاب عنه نبیهم بقوله:
وَ زادَهُ بَسْطَةً فِی الْعِلْمِ وَ الْجِسْمِ «إلخ».
قوله تعالی: قالَ: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاهُ عَلَیْکُمْ وَ زادَهُ بَسْطَةً فِی الْعِلْمِ وَ الْجِسْمِ الاصطفاء و الاستصفاء- الاختیار و أصله الصفو، و- البسطة- هی السعة و القدرة، و هذان جوابان عن اعتراضهم.
أما اعتراضهم بکونهم أحق بالملک من طالوت لشرف بیتهم، فجوابه: أن هذه مزیة کان الله سبحانه خص بیتهم بها و إذا اصطفی علیهم غیرهم کان أحق بالملک منهم، و کان الشرف و التقدم لبیته علی بیوتهم و لشخصه علی أشخاصهم، فإنما الفضل یتبع تفضیله تعالی.
و أما اعتراضهم بأنه لم یؤت سعة من المال، فجوابه: أن الملک و هو استقرار السلطة علی مجتمع من الناس حیث کان الغرض الوحید منه أن یتلاءم الإرادات المتفرقة من الناس و تجتمع تحت إرادة واحدة و تتحد الأزمة باتصالها بزمام واحد فیسیر بذلک کل فرد من أفراد المجتمع طریق کماله اللائق به فلا یزاحم بذلک فرد فردا، و لا یتقدم فرد من غیر حق، و لا یتأخر فرد من غیر حق. و بالجملة الغرض من الملک أن یدبر صاحبه المجتمع تدبیرا یوصل کل فرد من أفراده إلی کماله اللائق به، و یدفع کل ما یمانع ذلک، و الذی یلزم وجوده فی نیل هذا المطلوب أمران: أحدهما: العلم بجمیع مصالح حیاة الناس و مفاسدها، و ثانیهما: القدرة الجسمیة علی إجراء ما یراه من مصالح المملکة، و هما اللذان یشیر إلیهما قوله تعالی: وَ زادَهُ بَسْطَةً فِی الْعِلْمِ وَ الْجِسْمِ و أما سعة المال فعده من مقومات الملک من الجهل.
ثم جمع الجمیع تحت حجة واحدة ذکرها بقوله تعالی: وَ اللَّهُ یُؤْتِی مُلْکَهُ مَنْ یَشاءُ، و هو أن الملک لله وحده لیس لأحد فیه نصیب إلا ما آتاه الله سبحانه منه و هو مع ذلک لله کما یفیده الإضافة فی قوله تعالی، یُؤْتِی مُلْکَهُ و إذا کان کذلک فله تعالی التصرف فی ملکه کیف شاء و أراد، لیس لأحد أن یقول: لما ذا أو بما ذا (أی أن یسأل عن علة التصرف لأن الله تعالی هو السبب المطلق، و لا عن متمم العلیة و أداة الفعل لأن الله تعالی تام لا یحتاج إلی متمم) فلا ینبغی السؤال عن نقل الملک من بیت 
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إلی بیت، أو تقلیده أحدا لیس له أسبابه الظاهرة من الجمع و المال.
و الإیتاء و الإفاضة الإلهیة و إن کانت کیف شاء و لمن شاء غیر أنها مع ذلک لا تقع جزافا خالیة عن الحکم و المصالح، فإن المقصود من قولنا: إنه تعالی یفعل ما یشاء، و یؤتی الملک من یشاء و نظائر ذلک لیس أن الله سبحانه لا یراعی فی فعله جانب المصلحة أو أنه یفعل فعلا فإن اتفق أن صادف المصلحة فقد صادف و إن لم یصادف فقد صار جزافا و لا محذور لأن الملک له فله أن یفعل ما یشاء هذا، فإن هذا مما یبطله الظواهر الدینیة و البراهین العقلیة.
بل المقصود بذلک: أن الله سبحانه حیث ینتهی إلیه کل خلق و أمر فالمصالح و جهات الخیر مثل سائر الأشیاء مخلوقة له تعالی، و إذا کان کذلک لم یکن الله سبحانه فی فعله مقهورا لمصلحة من المصالح محکوما بحکمها، کما أننا فی أفعالنا کذلک، فإذا فعل سبحانه فعلا أو خلق خلقا و لا یفعل إلا الجمیل، و لا یخلق إلا الحسن کان فعله ذا مصلحة مرعیا فیه صلاح العباد غیر أنه تعالی غیر محکوم و لا مقهور للمصلحة.
و من هنا صح اجتماع هذا التعلیل مع ما تقدمه، أعنی اجتماع قوله تعالی: وَ اللَّهُ یُؤْتِی مُلْکَهُ مَنْ یَشاءُ، مع قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاهُ عَلَیْکُمْ وَ زادَهُ بَسْطَةً فِی الْعِلْمِ وَ الْجِسْمِ فإن الحجة الأولی مشتملة علی التعلیل بالمصالح و الأسباب، و الحجة الثانیة علی إطلاق الملک الذی یفعل ما یشاء، و لو لا أن إطلاق الملک و کونه تعالی یفعل ما یشاء لا ینافی کون أفعاله مقارنة للمصالح و الحکم لم یصح الجمع بین الکلامین فضلا عن تأیید أحدهما أو تتمیمه بالآخر.
و قد أوضح هذا المعنی أحسن الإیضاح تذییل الآیة بقوله تعالی: وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ فإن الواسع یدل علی عدم ممنوعیته تعالی عن فعل و إیتاء أصلا و العلیم یدل علی أن فعله تعالی فعل یقع عن علم ثابت غیر مخطئ فهو سبحانه یفعل کل ما یشاء و لا یفعل إلا فعلا ذا مصلحة.
و- الوسعة و السعة- فی الأصل حال فی الجسم به یقبل أشیاء أخر من حیث التمکن کسعة الإناء لما یصب فیه، و الصندوق لما یوضع فیه، و الدار لمن یحل فیها ثم أستعیر للغنی و لکن لا کل غنی و من کل جهة، بل من جهة إمکان البذل معه کان المال یسع 
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بذل ما أرید بذله و بهذا المعنی یطلق علیه سبحانه، فهو سبحانه واسع أی غنی لا یعجزه بذل ما أراد بذله بل یقدر علی ذلک.
قوله تعالی: وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ إِنَّ آیَةَ مُلْکِهِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ التَّابُوتُ فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ التابوت- هو الصندوق، و هو علی ما قیل فعلوت من التوب بمعنی الرجوع لأن الإنسان یرجع إلی الصندوق رجوعا بعد رجوع.



(کلام فی معنی السکینة)

و السکینة من السکون خلاف الحرکة و تستعمل فی سکون القلب و هو استقرار الإنسان و عدم اضطراب باطنه فی تصمیم إرادته علی ما هو حال الإنسان الحکیم (من الحکمة باصطلاح فن الأخلاق) صاحب العزیمة فی أفعاله، و الله سبحانه جعلها من خواص الإیمان فی مرتبة کماله، و عدها من مواهبه السامیة.
بیان ذلک: أن الإنسان بغریزته الفطریة یصدر أفعاله عن التعقل، و هو تنظیم مقدمات عقلیة مشتملة علی مصالح: الأفعال، و تأثیرها فی سعادته فی حیاته و الخیر المطلوب فی اجتماعه، ثم استنتاج ما ینبغی أن یفعله و ما ینبغی أن یترکه.
و هذا العمل الفکری إذا جری الإنسان علی أسلوب فطرته و لم یقصد إلا ما ینفعه نفعا حقیقیا فی سعادته یجری علی قرار من النفس و سکون من الفکر من غیر اضطراب و تزلزل، و أما إذا أخلد الإنسان فی حیاته إلی الأرض و اتبع الهوی اختلط علیه الأمر، و داخل الخیال بتزییناته و تنمیقاته فی أفکاره و عزائمه فأورث ذلک انحرافه عن سنن الصواب تارة، و تردده و اضطرابه فی عزمه و تصمیم إرادته و إقدامه علی شدائد الأمور و هزاهزها أخری.
و المؤمن بإیمانه بالله تعالی مستند إلی سناد لا یتحرک و رکن لا ینهدم. بانیا أموره علی معارف حقة لا تقبل الشک و الریب، مقدما فی أعماله عن تکلیف إلهی لا یرتاب فیها، لیس إلیه من الأمر شی‌ء حتی یخاف فوته، أو یحزن لفقده، أو یضطرب فی تشخیص خیره من شره.
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و أما غیر المؤمن فلا ولی له یتولی أمره، بل خیره و شره یرجعان إلیه نفسه فهو واقع فی ظلمات هذه الأفکار التی تهجم علیه من کل جانب من طریق الهوی و الخیال و الإحساسات المشئومة، قال تعالی: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 68 و قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ:» محمد- 11 و قال تعالی: «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ:» البقرة- 257 و قال تعالی:
«إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ:» الأعراف- 27، و قال تعالی: «ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ:» آل عمران- 175 و قال تعالی: «الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ مَغْفِرَةً:» البقرة- 268 و قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَّخِذِ الشَّیْطانَ وَلِیًّا مِنْ دُونِ اللَّهِ فَقَدْ خَسِرَ خُسْراناً مُبِیناً یَعِدُهُمْ وَ یُمَنِّیهِمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً- إلی أن قال- وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا:» النساء- 122، و قال تعالی:
«أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ:» یونس- 62 و الآیات کما تری تضع کل خوف و حزن و اضطراب و غرور فی جانب الکفر، و ما یقابلها من الصفات فی جانب الإیمان.
و قد بین الأمر أوضح من ذلک بقوله تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها:» الأنعام- 122 فدل علی أن خبط الکافر فی مشیه لکونه واقعا فی الظلمات لا یبصر شیئا، لکن المؤمن له نور إلهی یبصر به طریقه، و یدرک به خیره و شره، و ذلک لأن الله أفاض علیه حیاة جدیدة علی حیاته التی یشارکه فیها الکافر، و تلک الحیاة هی المستتبعة لهذا النور الذی یستنیر به، و فی معناه قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ»: الحدید- 28.
ثم قال تعالی: «لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ. أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ:» المجادلة- 22 فأفاد أن هذه الحیاة إنما هی بروح منه، و تلازم لزوم الإیمان و استقراره فی القلب فهؤلاء المؤمنون مؤیدون بروح من الله تستتبع استقرار الإیمان فی قلوبهم، و الحیاة الجدیدة فی قوالبهم، و النور المضی‌ء قدامهم.
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و هذه الآیة کما تری قریبة الانطباق علی قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً:» الفتح- 4 فالسکینة فی هذه الآیة تنطبق علی الروح فی الآیة السابقة و ازدیاد الإیمان علی الإیمان فی هذه علی کتابة الإیمان فی تلک، و یؤید هذا التطبیق قوله تعالی فی ذیل الآیة: وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فإن القرآن یطلق الجند علی مثل الملائکة و الروح.
و یقرب من هذه الآیة سیاقا قوله تعالی: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها:»، الفتح- 26 و کذا قوله تعالی:
«فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها:» التوبة- 40.
و قد ظهر مما مر أنه یمکن أن یستفاد من کلامه تعالی أن السکینة روح إلهی أو تستلزم روحا إلهیا من أمر الله تعالی یوجب سکینة القلب و استقرار النفس و ربط الجأش، و من المعلوم أن ذلک لا یوجب خروج الکلام عن معناه الظاهر و استعمال السکینة التی هی بمعنی سکون القلب و عدم اضطرابه فی الروح الإلهی، و بهذا المعنی ینبغی أن یوجه ما سیأتی من الروایات.



[بیان 

قوله تعالی: وَ بَقِیَّةٌ مِمَّا تَرَکَ آلُ مُوسی وَ آلُ هارُونَ تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ «إلخ»، آل الرجل خاصته من أهله و یدخل فیهم نفسه إذا أطلق، فآل موسی و آل هارون هم موسی و هارون و خاصتهما من أهلهما، و قوله: تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ، حال عن التابوت، و فی قوله تعالی: إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ کسیاق صدر الآیة دلالة علی أنهم سألوا نبیهم آیة علی صدق ما أخبر به: إِنَّ اللَّهَ قَدْ بَعَثَ لَکُمْ طالُوتَ مَلِکاً.
قوله تعالی: فَلَمَّا فَصَلَ طالُوتُ بِالْجُنُودِ قالَ إِنَّ اللَّهَ مُبْتَلِیکُمْ بِنَهَرٍ إلی قوله مِنْهُمْ الفصل هاهنا مفارقة المکان کما فی قوله تعالی: «وَ لَمَّا فَصَلَتِ الْعِیرُ:» یوسف- 94 و ربما استعمل بمعنی القطع و هو إیجاد المفارقة بین الشیئین کما قال تعالی: «وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ»: الأنعام- 57، فالکلمة مما یتعدی و لا یتعدی.
و الجند المجتمع الغلیظ من کل شی‌ء و سمی العسکر جندا لتراکم الأشخاص فیه و غلظتهم، و فی جمع الجند فی الکلام دلالة علی أنهم کانوا من الکثرة علی حد یعتنی به 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 292
و خاصة مع ما فیه المؤمنین من القلة بعد جواز النهر و تفرق الناس، و نظیر هذه النکتة موجود فی قوله تعالی: فَلَمَّا فَصَلَ طالُوتُ بِالْجُنُودِ.
و فی مجموع الکلام إشارة إلی حق الأمر فی شأن بنی إسرائیل و إیفائهم بمیثاق الله، فإنهم سألوا بعث الملک جمیعا و شدوا المیثاق، و قد کانوا من الکثرة بحیث لما تولوا إلا قلیلا منهم عن القتال کان ذلک القلیل الباقی جنودا و هذه الجنود، أیضا لم تغن عنهم شیئا بل تخلفوا بشرب النهر و لم یبق إلا القلیل من القلیل مع شائبة فشل و نفاق بینهم من جهة المغترفین، و مع ذلک کان النصر للذین آمنوا و صبروا مع ما کان علیه جنود طالوت من الکثرة.
و الابتلاء الامتحان، و النهر مجری الماء الفائض، و الاغتراف و الغرف رفع الشی‌ء و تناوله، یقال: غرف الماء غرفة و اغترفه غرفة إذا رفعه لیتناوله و یشربه.
و فی استثناء قوله تعالی: إِلَّا مَنِ اغْتَرَفَ غُرْفَةً بِیَدِهِ عن مطلق الشرب دلالة علی أنه کان المنهی عنه هو الشرب علی حالة خاصة، و قد کان الظاهر أن یقال: فمن شرب منه فلیس منی إلا من اغترف غرفة بیده غیر أن وضع قوله تعالی: وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی فی الکلام مع تبدیل الشرب بالطعم و معناه الذوق أوجب تحولا فی الکلام من جهة المعنی إذ لو لم تضف الجملة الثانیة کان مفاد الکلام أن جمیع الجنود کانوا من طالوت، و الشرب یوجب انقطاع جمع منه و الاغتراف یوجب الانقطاع من المنقطع أی الاتصال و أما لو أضیفت الجملة الثانیة، أعنی قوله تعالی: وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی إلی الجملة الأولی کان مفاد الکلام أن الأمر غیر مستقر بحسب الحقیقة بعد إلا بحسب الظاهر فالجنود فی الظاهر مع طالوت لکن لم یتحقق بعد أن الذین هم مع طالوت من هم، ثم النهر الذی سیبتلیهم الله به سیحقق کلا الفریقین و یشخصهما فیعین به من لیس منه و هو من شرب من النهر، و یتعین به من هو منه و هو من لم یطعمه، و إذا کان هذا هو المفاد من الکلام لم یفد قوله فی الاستثناء إلا من اغترف غرفة بیده کون المغترفین من طالوت لأن ذلک إنما کان مفادا لو کان المذکور هناک الجملة الأولی فقط، و أما مع وجود الجملتین فیتعین الطائفتان: أعنی الذین لیسوا منه و هم الشاربون، و الذین هم منه و هم غیر الطاعمین، و من المعلوم أن الإخراج من الطائفة الأولی إنما یوجب الخروج منها لا الدخول فی الثانیة، و لازم ذلک أن الکلام یوجب وجود ثلاث طوائف: الذین لیسوا منه،
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و الذین هم منه، و المغترفون، و علی هذا فالباقون معه بعد الجواز طائفتان: الذین هم منه، و الذین لیسوا من الخارجین، فجاز أن یختلف حالهم فی الصبر و الجزع و الاعتماد بالله و القلق و الاضطراب.
قوله تعالی: فَلَمَّا جاوَزَهُ هُوَ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ إلی آخر الآیة، الفئة القطعة من الناس، و التدبر فی الآیات یعطی أن یکون القائلون: لا طاقة لنا، هم المغترفون، و المجیبون لهم هم الذین لم یطعموه أصلا، و الظن بلقاء الله إما بمعنی الیقین به و إما کنایة عن الخشوع.
و لم یقولوا: یمکن أن تغلب الفئة القلیلة الفئة الکثیرة بإذن الله، بل قالوا: کَمْ مِنْ فِئَةٍ «إلخ»، أخذا بالواقع فی الاحتجاج بآرائه المصداق لیکون أقنع للخصم.
قوله تعالی: وَ لَمَّا بَرَزُوا لِجالُوتَ وَ جُنُودِهِ «إلخ»، البروز هو الظهور، و منه البراز و هو الظهور للحرب، و الإفراغ صب نحو المادة السیالة فی القالب و المراد إفاضة الله سبحانه الصبر علیهم علی قدر ظرفیتهم فهو استعارة بالکنایة لطیفة، و کذا تثبیت الأقدام کنایة عن الثبات و عدم الفرار.
قوله تعالی: فَهَزَمُوهُمْ بِإِذْنِ اللَّهِ «إلخ»، الهزم الدفع.
قوله تعالی: وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ إلی آخر الآیة، من المعلوم أن المراد بفساد الأرض فساد من علی الأرض أی فساد الاجتماع الإنسانی و لو استتبع فساد الاجتماع فسادا فی أدیم الأرض فإنما هو داخل فی الغرض بالتبع لا بالذات، و هذه حقیقة من الحقائق العلمیة ینبه لها القرآن.
بیان ذلک: أن سعادة هذه النوع لا تتم إلا بالاجتماع و التعاون. و من المعلوم أن هذا الأمر لا یتم إلا مع حصول وحدة ما فی هیکل الاجتماع بها تتحد أعضاء الاجتماع و أجزاؤه بعضها مع بعض بحیث یعود الجمیع کالفرد الواحد یفعل و ینفعل عن نفس واحدة و بدن واحد، و الوحدة الاجتماعیة و مرکبها الذی هو اجتماع أفراد النوع حالهما شبیه حال الوحدة الاجتماعیة التی فی الکون و مرکبها الذی هو اجتماع أجزاء هذا العالم المشهود، و من المعلوم أن وحدة هذا النظام أعنی نظام التکوین إنما هی نتیجة التأثیر و التأثر الموجودین بین أجزاء العالم فلو لا المغالبة بین الأسباب التکوینیة و غلبة بعضها علی بعض و اندفاع بعضها الآخر عنه و مغلوبیتها له لم یرتبط أجزاء النظام بعضها
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ببعض بل بقی کل علی فعلیته التی هی له، و عند ذلک بطل الحرکات فبطل عالم الوجود.
کذلک نظام الاجتماع الإنسانی لو لم یقم علی أساس التأثیر و التأثر، و الدفع و الغلبة لم یرتبط أجزاء النظام بعضها ببعض، و لم یتحقق حینئذ نظام و بطلت سعادة النوع، فإنا لو فرضنا ارتفاع الدفع بهذا المعنی، و هو الغلبة و تحمیل الإرادة من البین کان کل فرد من أفراد الاجتماع فعل فعلا ینافی منافع الآخر (سواء منافعه المشروعة أو غیرها) لم یکن للآخر إرجاعه إلی ما یوافق منافعه و یلائمها و هکذا، و بذلک تنقطع الوحدة من بین الأجزاء و بطل الاجتماع، و هذا البحث هو الذی بحثنا عنه فیما مر: أن الأصل الأول الفطری للإنسان المکون للاجتماع هو الاستخدام، و أما التعاون و المدنیة فمتفرع علیه و أصل ثانوی، و قد مر تفصیل الکلام فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً»: البقرة- 213.
و فی الحقیقة معنی الدفع و الغلبة معنی عام سار فی جمیع شئون الاجتماع الإنسانی و حقیقته حمل الغیر بأی وجه أمکن علی ما یریده الإنسان، و دفعه عما یزاحمه و یمانعه علیه، و هذا معنی عام موجود فی الحرب و السلم معا، و فی الشدة و الرخاء، و الراحة و العناء جمیعا، و بین جمیع الأفراد فی جمیع شعوب الاجتماع، نعم إنما یتنبه الإنسان له عند ظهور المخالفة و مزاحمة بعض الأفراد بعضهم فی حقوق الحیاة أو فی الشهوات و المیول و نحوها، فیشرع الإنسان فی دفع الإنسان المزاحم الممانع عن حقه أو عن مشتهاه و معلوم أن هذا علی مراتب ضعیفة و شدیدة، و القتال و الحرب إحدی مراتبه.
و أنت تعلم أن هذه الحقیقة أعنی کون الدفع و الغلبة من الأصول الفطریة عند الإنسان أصل فطری أعم من أن یکون هذا الدفع دفعا بالعدل عن حق مشروع أو بغیر ذلک، إذ لو لم یکن فی فطرة الإنسان أصل مسلم علی هذه الوتیرة لم یتحقق منه، لا دفاع مشروع علی الحق لا غیره، فإن أعمال الإنسان تستند إلی فطرته کما مر بیانه سابقا فلو لا اشتراک الفطرة بین المؤمن و الکافر لم یمکن أن یختص المؤمن بفطرة یبنی علیها أعماله.
و هذا الأصل الفطری ینتفع به الإنسان فی إیجاد أصل الاجتماع علی ما مر من البیان، ثم ینتفع به فی تحمیل إرادته علی غیره و تمالک ما بیده تغلبا و بغیا، و ینتفع به 
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فی دفعه و استرداد ما تملکه تغلبا و بغیا، و ینتفع به فی إحیاء الحق بعد موته جهلا بین الناس و تحمیل سعادتهم علیهم، فهو أصل فطری ینتفع به الإنسان أکثر مما یستضر به.
و هذا الذی ذکرناه «لعله» هو المراد بقوله تعالی وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ و یؤید ذلک تذییله بقوله تعالی: «وَ لکِنَّ اللَّهَ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْعالَمِینَ .
و قد ذکر بعض المفسرین أن المراد بالدفع فی الآیة دفع الله الکافرین بالمؤمنین کما أن المورد أیضا کذلک و ربما أیده أیضا قوله تعالی: «وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ:» الحج- 40.
و فیه أنه فی نفسه معنی صحیح لکن ظاهر الآیة أن المراد بصلاح الأرض مطلق الصلاح الدائم المبقی للاجتماع دون الصلاح الخاص الموجود فی أحیان یسیرة کقصة طالوت و قصص أخری یسیرة معدودة.
و ربما ذکر آخرون: أن المراد بها دفع الله العذاب و الهلاک عن الفاجر بسبب البر، و قد وردت فیه من طرق العامة و الخاصة روایات کما
فی المجمع، و الدر المنثور، عن جابر، قال: قال رسول الله ص*: إن الله یصلح بصلاح الرجل المسلم ولده- و ولد ولده و أهل دویرته و دویرات حوله، و لا یزالون فی حفظ الله ما دام فیهم 
، و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)، قال*: إن الله لیدفع بمن یصلی من شیعتنا عمن لا یصلی من شیعتنا- و لو اجتمعوا علی ترک الصلاة لهلکوا، و إن الله لیدفع بمن یزکی من شیعتنا عمن لا یزکی- و لو اجتمعوا علی ترک الزکاة لهلکوا، و إن الله لیدفع بمن یحج من شیعتنا عمن لا یحج- و لو اجتمعوا علی ترک الحج لهلکوا
الحدیث، و مثلهما غیرهما.
و فیه: أن عدم انطباق الآیتین علی معنی الحدیثین مما لا یخفی إلا أن تنطبق علیهما من جهة أن موردهما أیضا من مصادیق دفع الناس.
و ربما ذکر بعضهم: أن المراد دفع الله الظالمین بالظالمین، و هو کما تری.
قوله تعالی: تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ «إلخ»، کالخاتمة یختم بها الکلام و القصة غیر أن آخر الآیة: وَ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ لا یخلو عن ارتباط بالآیة التالیة.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور:، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر عن زید بن أسلم، قال*: لما نزلت مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً الآیة، جاء أبو الدحداح إلی النبی ص فقال*: یا نبی الله، أ لا أری ربنا یستقرضنا مما أعطانا لأنفسنا- و إن لی أرضین: إحداهما بالعالیة و الأخری بالسافلة، و إنی قد جعلت خیرهما صدقة، و کان النبی ص یقول: کم من عذق مذلل لأبی الدحداح فی الجنة.
أقول: و الروایة مرویة بطرق کثیرة.
و فی المعانی، عن الصادق (ع)*: لما نزلت هذه الآیة: مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها- قال رسول الله ص*: اللهم زدنی- فأنزل الله مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها، قال رسول الله ص*: اللهم زدنی فأنزل الله- مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ أَضْعافاً کَثِیرَةً، فعلم رسول الله أن الکثیر من الله لا یحصی- و لیس له منتهی.
أقول: و روی الطبرسی فی المجمع، و العیاشی فی تفسیره نظیره و روی قریب منه من طرق أهل السنة أیضا، قوله (ع)*: فعلم رسول الله، یومئ إلیه آخر الآیة:
وَ اللَّهُ یَقْبِضُ وَ یَبْصُطُ، إذ لا حد یحد عطاءه تعالی، و قد قال: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً:» الإسراء- 20.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الحسن (ع)*: فی الآیة، قال: هی صلة الإمام:
أقول: و روی مثله فی الکافی، عن الصادق (ع) و هو من باب عد المصداق.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: إِذْ قالُوا: لِنَبِیٍّ لَهُمُ الآیة- هو إشموئیل، و هو بالعربیة إسماعیل.
أقول: و هو مروی من طرق أهل السنة أیضا: و شموئیل هو الذی یوجد فی العهدین بلفظ صموئیل.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن النضر بن سوید عن یحیی الحلبی عن هارون بن خارجة عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع)*: أن بنی إسرائیل بعد موت موسی 
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عملوا بالمعاصی، و غیروا دین الله، و عتوا عن أمر ربهم، و کان فیهم نبی یأمرهم و ینهاهم فلم یطیعوه، و روی أنه أرمیا النبی علی نبینا و آله و علیه السلام- فسلط الله علیهم جالوت و هو من القبط، فأذلهم و قتل رجالهم و أخرجهم من دیارهم و أموالهم، و استعبد نساءهم، ففزعوا إلی نبیهم، و قالوا: سل الله أن یبعث لنا ملکا نقاتل فی سبیل الله- و کانت النبوة فی بنی إسرائیل فی بیت، و الملک و السلطان فی بیت آخر، و لم یجمع الله النبوة و الملک فی بیت واحد، فمن أجل ذلک قالوا لنبی لهم- ابعث لنا ملکا نقاتل فی سبیل الله، فقال لهم نبیهم: هل عسیتم إن کتب علیکم القتال أن لا تقاتلوا؟ فقالوا:
و ما لنا أن لا نقاتل فی سبیل الله- و قد أخرجنا من دیارنا و أبنائنا، فکان کما قال الله:
فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ تَوَلَّوْا إِلَّا قَلِیلًا مِنْهُمْ- وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ فقال لهم نبیهم: إن الله قد بعث لکم طالوت ملکا، فغضبوا من ذلک و قالوا: أنی یکون له الملک علینا؟ و نحن أحق بالملک منه و لم یؤت سعة من المال، و کانت النبوة فی بیت لاوی، و الملک فی بیت یوسف، و کان طالوت من ولد إبنیامین- أخی یوسف لأمه و أبیه، و لم یکن من بیت النبوة و لا من بیت المملکة، فقال لهم نبیهم: إن الله اصطفاه علیکم- و زاده بسطة فی العلم و الجسم و الله یؤتی ملکه من یشاء- و الله واسع علیم، و کان أعظمهم جسما و کان قویا و کان أعلمهم، إلا أنه کان فقیرا فعابوه بالفقر، فقالوا لم یؤت سعة من المال، فقال لهم نبیهم: إن آیة ملکه أن یأتیکم التابوت- فیه سکینة من ربکم و بقیة مما ترک آل موسی- و آل هارون تحمله الملائکة، و کان التابوت الذی أنزل الله علی موسی- فوضعته فیه أمه و ألقته فی الیم- فکان فی بنی إسرائیل یتبرکون به، فلما حضر موسی الوفاة وضع فیه الألواح و درعه- و ما کان عنده من آیات النبوة، و أودعه عند یوشع وصیه، و لم یزل التابوت بینهم حتی استخفوا به، و کان الصبیان یلعبون به فی الطرقات، فلم یزل بنو إسرائیل فی عز و شرف- ما دام التابوت عندهم، فلما عملوا بالمعاصی و استخفوا بالتابوت- رفعه الله عنهم، فلما سألوا النبی بعث الله علیهم طالوت ملکا- فقاتل معهم فرد الله علیهم التابوت- کما قال: إِنَّ آیَةَ مُلْکِهِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ التَّابُوتُ- فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ بَقِیَّةٌ مِمَّا تَرَکَ آلُ مُوسی وَ آلُ هارُونَ- تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ، قال: البقیة ذریة الأنبیاء.
أقول: قوله: و روی أنه أرمیا النبی، روایة معترضة فی روایة، قوله (ع)*:
فکان کما قال الله «إلخ»، أی تولی الکثیرون و لم یبق علی تسلیم حکم القتال إلا قلیل 
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منهم، و فی بعض الأخبار أن هذا القلیل کانوا ستین ألفا، روی ذلک القمی فی تفسیره عن أبیه عن الحسین بن خالد عن الرضا (ع)، و رواه العیاشی عن الباقر (ع).
و قوله: و کانت النبوة فی بیت لاوی، و الملک فی بیت یوسف، و قد قیل: إن الملک کان فی بیت یهوذا و قد اعترض علیه أن لم یکن بینهم ملک قبل طالوت و داود و سلیمان حتی یکون فی بیت یهوذا، و هذا یؤید ما ورد فی أحادیث أئمة أهل البیت أن الملک کان فی بیت یوسف فإن کون یوسف ملکا مما لا ینکر.
و قوله: قال: و البقیة ذریة الأنبیاء، وهم من الراوی، و إنما فسر (ع) بقوله:
ذریة الأنبیاء قوله: آل موسی و آل عمران، و یؤید ما ذکرناه 
ما فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: أنه سئل عن قول الله: وَ بَقِیَّةٌ مِمَّا تَرَکَ آلُ مُوسی وَ آلُ هارُونَ تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ، فقال: ذریة الأنبیاء.
و فی الکافی، عن محمد بن یحیی، عن محمد بن أحمد، عن محمد بن خالد، و الحسین بن سعید، عن النضر بن سوید، عن یحیی الحلبی، عن هارون بن خارجة، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) فی حدیث: و قال الله: إِنَّ اللَّهَ مُبْتَلِیکُمْ بِنَهَرٍ- فَمَنْ شَرِبَ مِنْهُ فَلَیْسَ مِنِّی وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی فشربوا منه إلا ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا، منهم من اغترف، و منهم من لم یشرب، فلما برزوا لجالوت قال الذین اغترفوا: لا طاقة لنا الیوم بجالوت و جنوده، و قال الذین لم یغترفوا: کم من فئة قلیلة غلبت فئة کثیرة بإذن الله- و الله مع الصابرین.
أقول: و أما کون الباقین مع طالوت ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا بعدد أهل بدر فقد کثر فیه الروایات من طرق الخاصة و العامة، و أما کون القائلین: لا طاقَةَ لَنَا، هم المغترفین، و کون القائلین کَمْ مِنْ فِئَةٍ «إلخ»، هم الذین لم یشربوا أصلا فیمکن استفادته من نحو الاستثناء فی الآیة علی ما بیناه: من معنی الاستثناء.
و فی الکافی، بإسناده عن أحمد بن محمد عن الحسین بن سعید عن فضالة بن أیوب عن یحیی الحلبی عن عبد الله بن سلیمان عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله تعالی: إِنَّ آیَةَ مُلْکِهِ إلی قوله تَحْمِلُهُ الْمَلائِکَةُ- قال: کانت تحمله فی صورة البقرة.
و اعلم أن الوجه فی ذکر سند هذا الحدیث مع أنه لیس من دأب الکتاب ذلک 
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لأن إسقاط الأسانید فیه إنما هو لمکان موافقة القرآن و معه لا حاجة إلی ذکر سند الحدیث، أما فیما لا یطرد فیه الموافقة و لا یتأتی التطبیق فلا بد من ذکر الإسناد، و نحن مع ذلک نختار للإیراد روایات صحیحة الإسناد أو مؤیدة بالقرائن.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد الحلبی عن الصادق (ع)، قال*: کان داود و إخوة له أربعة، و معهم أبوهم شیخ کبیر، و تخلف داود فی غنم لأبیه، ففصل طالوت بالجنود فدعاه أبو داود و هو أصغرهم، فقال: یا بنی اذهب إلی إخوتک- بهذا الذی صنعناه لهم یتقووا به علی عدوهم- و کان رجلا قصیرا أزرق قلیل الشعر طاهر القلب، فخرج و قد تقارب القوم بعضهم من بعض- فذکر عن أبی بصیر، قال سمعته یقول: فمر داود علی حجر فقال الحجر: یا داود خذنی و اقتل بی جالوت- فإنی إنما خلقت لقتله، فأخذه فوضعه فی مخلاته التی تکون فیها حجارته- التی یرمی بها عن غنمه بمقذافه، فلما دخل العسکر سمعهم یتعظمون أمر جالوت، فقال لهم داود ما تعظمون من أمره- فوالله لئن عاینته لأقتلنه- فحدثوا بخبره حتی أدخل علی طالوت، فقال یا فتی و ما عندک من القوة؟ و ما جربت من نفسک؟ قال: کان الأسد یعدو علی الشاة من غنمی- فأدرکه فآخذ برأسه فأفک لحییه منها فآخذها من فیه- قال: فقال: ادع لی بدرع سابغة- فأتی بدرع فقذفها فی عنقه- فتملأ منها حتی راع طالوت و من حضره من بنی إسرائیل، فقال طالوت:
و الله لعسی الله أن یقتله به، قال: فلما أن أصبحوا و رجعوا إلی طالوت و التقی الناس قال داود: أرونی جالوت- فلما رآه أخذ الحجر فجعله فی مقذافه- فرماه فصک به بین عینیه فدمغه و نکس عن دابته، و قال الناس: قتل داود جالوت، و ملکه الناس حتی لم یکن یسمع لطالوت ذکر، و اجتمعت بنو إسرائیل علی داود، و أنزل الله علیه الزبور، و علمه صنعة الحدید فلینه له، و أمر الجبال و الطیر یسبحن معه، قال: و لم یعط أحد مثل صوته، فأقام داود فی بنی إسرائیل مستخفیا، و أعطی قوة فی عبادة.
أقول: المقذاف المقلاع الذی یکون للرعاة یرمون به الأحجار، و قد اتفقت ألسنة الأخبار من طرق الفریقین أن داود قتل جالوت بالحجر.
فی المجمع، قال*: إن السکینة التی کانت فیه ریح هفافة من الجنة- لها وجه کوجه الإنسان: عن علی (ع).
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أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن سفیان بن عیینة و ابن جریر من طریق سلمة بن کهیل عن علی (ع) و کذا عن عبد الرزاق و أبی عبید و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم، و صححه و ابن عساکر و البیهقی فی الدلائل، من طریق أبی الأحوص عن علی (ع) مثله.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن علی بن الحسین بن خالد عن الرضا (ع)*: السکینة ریح من الجنة لها وجه کوجه الإنسان.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا الصدوق فی المعانی، و العیاشی فی تفسیره عن الرضا (ع)، و هذه الأخبار الواردة فی معنی السکینة و إن کانت آحادا إلا أنها قابلة التوجیه و التقریب إلی معنی الآیة، فإن المراد بها علی تقدیر صحتها: أن السکینة مرتبة من مراتب النفس فی الکمال توجب سکون النفس و طمأنینتها إلی أمر الله، و أمثال هذه التعبیرات المشتملة علی التمثیل کثیرة فی کلام الأئمة، فینطبق حینئذ علی روح الإیمان، و قد عرفت فی البیان السابق أن السکینة منطبقة علی روح الإیمان.
و علی هذا المعنی ینبغی أن یحمل 
ما فی المعانی، عن أبی الحسن (ع)*: فی السکینة، قال (ع)*: روح الله یتکلم، کانوا إذا اختلفوا فی شی‌ء کلمهم و أخبرهم 
، الحدیث فإنما هو روح الإیمان یهدی المؤمن إلی الحق المختلف فیه.



(بحث علمی و اجتماعی) [بحث فی تنازع البقاء، و الانتخاب الطبیعی.]

ذکر علماء الطبیعة أن التجارب العلمی ینتج أن هذه الموجودات الطبیعیة المجبولة علی حفظ وجودها و بقائها، و الفعالة بقواها المقتضیة لما یناسبها من الأفعال ینازع بعضها البعض فی البقاء، و حیث کانت هذه المنازعة من جهة بسط التأثیر فی الغیر و التأثر المتقابل من الغیر و بالعکس کانت الغلبة للأقوی منهما و الأکمل وجودا، و یستنتج من ذلک أن الطبیعة لا تزال تنتخب من بین الأفراد من نوع أو نوعین أکملها و أمثلها فیتوحد للبقاء، و یفنی سائر الأفراد و ینقرض تدریجا، فهناک قاعدتان طبیعیتان: إحداهما: تنازع البقاء، و الثانیة: الانتخاب الطبیعی و بقاء الأمثل.
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و حیث کان الاجتماع متکئا فی وجوده علی الطبیعة جری فیه أیضا نظیر القانونین:
أعنی: قانونی تنازع البقاء، و الانتخاب و بقاء الأمثل.
فالاجتماع الکامل و هو الاجتماع المبنی علی أساس الاتحاد الکامل المحکم المرعی فیه حقوق الأفراد: الفردیة و الاجتماعیة أحق بالبقاء، و غیره أحق بالفناء و الانقراض، و التجارب قاض ببقاء الأمم الحیة المراقبة لوظائفها الاجتماعیة المحافظة علی سلوک صراطها الاجتماعی، و انقراض الأمم بتفرق القلوب، و فشو النفاق و شیوع الظلم و الفساد و إتراف الکبراء و انهدام بنیان الجد فیهم، و الاجتماع یحاکی فی ذلک الطبیعة کما ذکر.
فالبحث فی الآثار الأرضیة یوصلنا إلی وجود أنواع من الحیوان فی العهود الأولیة الأرضیة هی الیوم من الحیوانات المنقرضة الأنواع کالحیوان المسمی برونتوساروس أو التی لم یبق من أنواعها إلا أنموذجات یسیرة کالتمساح و الضفدع و لم یعمل فی إفنائها و انقراضها إلا تنازع البقاء، و الانتخاب الطبیعی و بقاء الأمثل، و کذلک الأنواع الموجودة الیوم لا تزال تتغیر تحت عوامل التنازع و الانتخاب، و لا یصلح منها للبقاء إلا الأمثل و الأقوی وجودا، ثم یجره حکم الوراثة إلی استمرار الوجود و بقاء النوع، و علی هذه الوتیرة کانت الأنواع و التراکیب الموجودة فی أصل تکونها فإنما هی أجزاء المادة المنبثة فی الجو حدثت بتراکمها و تجمعها الکرات و الأنواع الحادثة فیها، فما کان منها صالحا للبقاء بقی ثم توارث الوجود، و ما کان منها غیر صالح لذلک لمنازعة ما هو أقوی منه معه فسد و انقرض، فهذا ما ذکره علماء الطبیعة و الاجتماع ...
و قد ناقضه المتأخرون بکثیر من الأنواع الضعیفة الوجود الباقیة بین الأنواع حتی الیوم، و بکثیر من أصناف الأنواع النباتیة و الحیوانیة، فإن وقوع التربیة بتأهیل کثیر من أنواع النبات و الحیوان و إخراجها من البریة و الوحشیة، و سیرها بالتربیة إلی جودة الجنس و کمال النوع مع بقاء البری و الوحشی منها علی الرداءة، و سیرهما إلی الضعف یوما فیوما، و استقرار التوارث فیها علی تلک الصفة، کل ذلک یقضی بعدم اطراد القاعدتین أعنی تنازع البقاء و الانتخاب الطبیعی.
و لذلک علل بعضهم هذه الصفة الموجودة بین الطبیعیات بفرضیة أخری، و هی تبعیة المحیط فالمحیط الموجود و هو مجموع العوامل الطبیعیة تحت شرائط خاصة زمانیة
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و مکانیة یستدعی تبعیة الموجود فی جهات وجوده له، و کذلک الطبیعة الموجودة فی الفرد توجب تطبیق وجوده بالخصوصیات الموجودة فی محیط حیاته، و لذلک کانت لکل نوع من الأنواع التی تعیش فی البر أو البحر أو فی مختلف المناطق الأرضیة القطبیة أو الإستوائیة و غیر ذلک، من الأعضاء و الأدوات و القوی ما یناسب منطقة حیاته و عیشته، فمحیط الحیاة هو الذی یوجب البقاء عند انطباق وجود الموجود بمقتضیاته و الزوال و الفناء عند عدم انطباقه بمقتضیاته، فالقاعدتان ینبغی أن تنتزعا من هذا القانون أعنی: أن الأصل فی قانونی تنازع البقاء و الانتخاب الطبیعی هو تبعیة المحیط، ففیما لا اطراد للقاعدتین لا محیط مؤثر یوجب التأثیر، و لکن لقاعدة تبعیة المحیط من النقض فی اطرادها نظیر ما للقاعدتین، و قد فصلوها فی مظانها.
و لو کان تبعیة المحیط تامة فی تأثیرها و مطردة فی حکمها کان من الواجب أن لا یوجد نوع أو فرد غیر تابع، و لا أن یتغیر محیط فی نفسه کما أن القاعدتین لو کانتا تامتین مطردتین فی حکمهما وجب أن لا یبقی شی‌ء من الموجودات الضعیفة الوجود مع القویة منها و لا أن یجری حکم التوارث فی الأصناف الردیة من النبات و الحیوان.
فالحق کما ربما اعترفت به الأبحاث العلمیة أن هذه القواعد علی ما فیها من الصحة فی الجملة غیر مطردة.
و النظر الفلسفی الکلی فی هذا الباب: أن أمر حدوث الحوادث المادیة سواء کان من حیث أصل وجودها أو التبدلات و التغیرات الحادثة فی أطراف وجودها یدور مدار قانون العلیة و المعلولیة، فکل موجود من الموجودات المادیة بما لها من الصورة الفعالة لنفع وجوده یوجه أثره إلی غیره لیوجد فیه صورة تناسب صورة نفسه، و هذه حقیقة لا محیص عن الاعتراف بها عند التأمل فی حال الموجودات بعضها مع بعض، و یستوجب ذلک أن ینقص کل من کل لنفع وجود نفسه فیضم ما نقصه إلی وجود نفسه بنحو، و لازم ذلک أن یکون کل موجود فعالا لإبقاء وجوده و حیاته، و علی هذا صح أن یقال: إن بین الموجودات تنازعا فی البقاء، و کذلک لازم التأثیر العلی أن یتصرف الأقوی فی الأضعف بإفنائه لنفع نفسه أو بتغییره بنحو ینتفع به لنفسه، و بذلک یمکن أن یوجه القانونان أعنی: الانتخاب الطبیعی و تبعیة المحیط، فإن النوع لما کان تحت 
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تأثیر العوامل المضادة فإنما یمکنه أن یقاومها إذا کان قوی الوجود قادرا علی الدفاع عن نفسه، و کذلک الحال فی أفراد نوع واحد، إنما یصلح للبقاء منها ما قوی وجوده قبال المنافیات و الأضداد التی تتوجه إلیه، و هذا هو الانتخاب الطبیعی و بقاء الأمثل، و کذا إذا اجتمعت عدة کثیرة من العوامل ثم اتحدت أکثرها أو تقاربت من حیث العمل فلا بد أن یتأثر منها الموجود الذی توسط بینها الأثر الذی یناسب عملها، و هذا هو تبعیة المحیط.
و مما یجب أن یعلم: أن أمثال هذه النوامیس أعنی: تبعیة المحیط و غیرها إنما یؤثر فیما صح أن یؤثر، فی عوارض وجود الشی‌ء و لواحقه، و أما نفس الذات بأن یصیر نوعا آخر فلا، لکن القوم حیث کانوا لا یقولون بوجود الذات الجوهری بل یبنون البحث علی أن کل موجود مجموع من العوارض المجتمعة الطارئة علی المادة، و بذلک یمتاز نوع من نوع، و بالحقیقة لا نوع جوهری یباین نوعا جوهریا آخر، بل جمیع الأنواع تتحلل إلی المادة الواحدة نوعا المختلفة بحسب التراکیب المتنوعة، و من هنا تراهم یحکمون بتبدل الأنواع و بتبعیة المحیط أو تأثیر سائر العوامل الطبیعیة و لا یبالون بتبدل الذات فیها، و للبحث ذیل ممتد سیمر بک إن شاء الله تفصیل القول فیه.
و نرجع إلی أول الکلام فنقول: ذکر بعض المفسرین: أن قوله تعالی، وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ وَ لکِنَّ اللَّهَ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْعالَمِینَ الآیة إشارة إلی قانونی تنازع البقاء و الانتخاب الطبیعی.
قال: و یقرر ذلک قوله تعالی: «أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ الَّذِینَ إِنْ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ وَ أَمَرُوا بِالْمَعْرُوفِ وَ نَهَوْا عَنِ الْمُنْکَرِ وَ لِلَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ»: الحج- 41 فهذا إرشاد إلی تنازع البقاء و الدفاع عن الحق، و أنه ینتهی ببقاء الأمثل و حفظ الأفضل.
و مما یدل علی هذه القاعدة من القرآن المجید قوله تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ
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أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ:» الرعد- 17 فهو یفید أن سیول الحوادث و میزان التنازع تقذف زبد الباطل الضار فی الاجتماع و تدفعه و تبقی إبلیز «1» الحق النافع الذی ینمو فیه العمران، و إبریز المصلحة التی یتحلی به الإنسان، انتهی.
أقول: أما إن قاعدة تنازع البقاء و کذا قاعدة الانتخاب الطبیعی (بالمعنی الذی مر بیانه) حق فی الجملة، و أن القرآن یعتنی بهما فلا کلام فیه، لکن هذین الصنفین الذین أوردهما من الآیات غیر مسوقین لبیان شی‌ء من القاعدتین، فإن الصنف الأول من الآیات مسوق لبیان أن الله سبحانه غیر مغلوب فی إرادته، و أن الحق و هو الذی یرتضیه الله من المعارف الدینیة غیر مغلوب، و أن حامله إذا حمله علی الحق و الصدق لم یکن مغلوبا البتة، و علی ذلک یدل قوله تعالی أولا: بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ، و قوله تعالی ثانیا: الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ فإن الجملتین فی مقام بیان أن المؤمنین سیغلبون أعداءهم لا لمکان التنازع و بقاء الأمثل الأقوی، فإن الأمثل و الأقوی عند الطبیعة هو الفرد القوی فی تجهیزه الطبیعی دون القوی من حیث الحق و الأمثل بحسب المعنی، بل سیغلبون لأنهم مظلومون ظلموا علی قول الحق و الله سبحانه حق و ینصر الحق فی نفسه، بمعنی أن الباطل لا یقدر علی أن یدحض حجة الحق إذا تقابلا، و ینصر حامل الحق إذا کان صادقا فی حمله کما ذکره الله بقوله: وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ الَّذِینَ إِنْ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ أَقامُوا الصَّلاةَ «إلخ»، أی هم صادقون فی قولهم الحق و حملهم إیاه ثم ختم الکلام بقوله تعالی: و لله عاقبة الأمور، یشیر به إلی عدة آیات تفید أن الکون یسیر فی طریق کماله إلی الحق و الصدق و السعادة الحقیقیة، و لا ریب أیضا فی دلالة القرآن علی أن الغلبة لله و لجنده البتة کما یدل علیه قوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی»: المجادلة- 21 و قوله تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ 
______________________________
(1) الإبلیز: الطین الذی یأتی به النیل فی أیام الطغیان، و الإبریز الذهب الخالص المصفی و هما کلمتان معرفتان أصلهما آبلیز أو آب لیس، و آب ریز المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 305
الْغالِبُونَ:» الصافات- 173، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف- 21.
و کذا الآیة الثانیة التی أوردها أعنی قوله تعالی: أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها «إلخ»، مسوقة لبیان بقاء الحق و زهوق الباطل سواء کان علی نحو التنازع کما فی الحق و الباطل الذین هما معا من سنخ المادیات و البقاء بینهما بنحو التنازع، أو لم یکن علی نحو التنازع و المضادة کما فی الحق و الباطل الذین هما بین المادیات و المعنویات فإن المعنی، و نعنی به الموجود المجرد عن المادة، مقدم علی المادة غیر مغلوب فی حال أصلا، فالتقدم و البقاء للمعنی علی الصورة من غیر تنازع، و کما فی الحق و الباطل الذین هما معا من سنخ المعنویات و المجردات، و قد قال تعالی: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ»: طه- 111 و قال تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ:» البقرة- 116 و قال تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی » النجم- 42، فهو تعالی، غالب علی کل شی‌ء، و هو الواحد القهار.
و أما الآیة التی نحن فیها أعنی قوله تعالی: وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ الآیة، فقد عرفت أنها فی مقام الإشارة إلی حقیقة یتکی علیه الاجتماع الإنسانی الذی به عمارة الأرض، و باختلاله یختل العمران و تفسد الأرض، و هی غریزة الاستخدام الذی جبل علیه الإنسان، و تأدیتها إلی التصالح فی المنافع أعنی التمدن و الاجتماع التعاونی، و هذا المعنی و إن کان بعض أعراقه و أصوله التنازع فی البقاء و الانتخاب الطبیعی، لکنه مع ذلک هو السبب القریب الذی یقوم علیه عمارة الأرض و مصونیتها عن الفساد، فینبغی أن تحمل الآیة التی ترید إعطاء السبب فی عدم طروق الفساد علی الأرض علیه لا علی ما ذکر من القاعدتین.
و بعبارة أخری واضحة: القاعدتان و هما التنازع فی البقاء و الانتخاب الطبیعی توجبان انحلال الکثرة و عودتها إلی الواحدة فإن کلا من المتنازعین یرید بالنزاع إفناء الآخر و ضم ما له من الوجود و مزایاه إلی نفسه، و الطبیعة بالانتخاب ترید أن یکون الواحد الذی هو الباقی منهما أقواهما و أمثلهما فنتیجة جریان القاعدتین فساد الکثرة و بطلانها و تبدلها إلی واحد أمثل، و هذا أمر ینافی الاجتماع و التعاون و الاشتراک فی الحیاة الذی یطلبه الإنسان بفطرته و یهتدی إلیه بغریزته و به عمارة الأرض بهذا النوع، لا إفناء قوم منه قوما، و أکل بعضهم بعضا، و الدفع الذی تعمر به الأرض و یصان 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 306
عن الفساد هو الدفع الذی یدعو إلی الاجتماع و الاتحاد المستقر علی الکثرة و الجماعة دون الدفع الذی یدعو إلی إبطال الاجتماع و إیجاد الوحدة المفنیة للکثرة، فالقتال سبب لعمارة الأرض و عدم فسادها من حیث إنه یحیا به حقوق اجتماعیة حیویة لقوم مستهلکین مستذلین لا من حیث یتشتت به الجمع و یهلک به العین و یمحی به الأثر فافهم.



(بحث فی التاریخ و ما یعتنی به القرآن منه)

التاریخ النقلی و نعنی به ضبط الحوادث الکلیة و الجزئیة بالنقل و الحدیث مما لم یزل الإنسان من أقدم عهود حیاته و أزمان وجوده فی الأرض مهتما به، ففی کل عصر من الأعصار علی ما نعلمه عدة من حفظته أو کتابه و المؤلفین فیه، و آخرون یعتورون ما ضبطه أولئک و یأخذون ما أتحفوهم به، و الإنسان ینتفع به فی جهات شتی من حیاته کالاجتماع و الاعتبار و القص و الحدیث و التفکه و أمور أخری سیاسیة أو اقتصادیة أو صناعیة و غیر ذلک.
و أنه علی شرافته و کثرة منافعه لم یزل و لا یزال یعمل فیه عاملان بالفساد یوجبان انحرافه عن صحة الطبع و صدق البیان إلی الباطل و الکذب:
أحدهما: أنه لا یزال فی کل عصر محکوما للحکومة الحاضرة التی بیدها القوة و القدرة یمیل إلی إظهار ما ینفعها و یغمض عما یضرها و یفسد الأمر علیها، و لیس ذلک إلا ما لا نشک فیه أن الحکومات المقتدرة فی کل عصر تهتم بإفشاء ما تنتفع به من الحقائق و ستر ما تستضر به أو تلبیسها بلباس تنتفع به أو تصویر الباطل و الکذب بصورة الحق و الصدق، فإن الفرد من الإنسان و المجتمع منه مفطوران علی جلب النفع و دفع الضرر بأی نحو أمکن، و هذا أمر لا یشک فیه من له أدنی شعور یشعر به الأوضاع العامة الحاضرة فی زمان حیاته و یتأمل به فی تاریخ الأمم الماضیة و البعیدة.
و ثانیهما: أن المتحملین للأخبار و الناقلین لها و المؤلفین فیها جمیعهم لا یخلون من إعمال الإحساسات الباطنیة و العصبیات القومیة فیما یتحملون منها أو یقضون فیها، فإن جملة الأخبار فی الماضین، و الحکومة فی أعصارهم حکومة الدین، کانوا منتحلین بنحلة و متدینین کل بدین، و کانت الإحساسات المذهبیة فیهم قویة و العصبیات القومیة
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شدیدة فلا محالة کانت تداخل الأخبار التاریخیة من حیث اشتمالها علی أحکام و أقضیة کما أن العصبیة المادیة و الإحساسات القویة الیوم للحریة علی الدین و للهوی علی العقل یوجب مداخلات من أهل الأخبار الیوم نظیر مداخلات القدماء فیما ضبطوه أو نقلوه، و من هنا أنک لا تری أهل دین و نحلة فیما ألف أو جمع من الأخبار أودع شیئا یخالف مذهبه فما ضبطه أهل کل مذهب موافق لأصول مذهبه، و کذا الأمر فی النقل الیوم لا تری کلمة تاریخیة عملته أیدیهم إلا و فیه بعض التأیید للمذهب المادی.
علی أن هاهنا عوامل أخری تستدعی فساد التاریخ، و هو فقدان وسائل الضبط و الأخذ و التحمل و النقل و التألیف و الحفظ عن التغیر و الفقدان سابقا و هذه النقیصة و إن ارتفعت الیوم بتقارب البلاد و تراکم وسائل الاتصال و سهولة نقل الأخبار و الانتقال و التحول لکن عمت البلیة من جهة أخری و هی: أن السیاسة داخلت جمیع شئون الإنسان فی حیاته، فالدنیا الیوم تدور مدار السیاسة الفنیة، و بحسب تحولها تتحول الأخبار من حال إلی حال، و هذا مما یوجب سوء الظن بالتاریخ حتی کاد أن یورده مورد السقوط، و وجود هذه النواقص أو النواقض فی التاریخ النقلی هو السبب أو عمدة السبب فی إعراض العلماء الیوم عنه إلی تأسیس القضایا التاریخیة علی أساس الآثار الأرضیة، و هذا و إن سلمت عن بعض الإشکالات المذکورة کالأول مثلا، لکنها غیر خالیة عن الباقی، و عمدته مداخلة المؤرخ بما عنده من الإحساس و العصبیة فی الأقضیة، و تصرف السیاسة فیها إفشاء و کتمانا و تغییرا و تبدیلا، فهذا حال التاریخ و ما معه من جهات الفساد الذی لا یقبل الإصلاح أبدا.
و من هنا یظهر: أن القرآن الشریف لا یعارض فی قصصه بالتاریخ إذا خالفه، فإنه وحی إلهی منزه عن الخطإ مبرأ عن الکذب، فلا یعارضه من التاریخ ما لا مؤمن له یؤمنه من الکذب و الخطإ، فأغلب القصص القرآنیة (کنفس هذه القصة قصة طالوت) یخالف ما یوجد فی کتب العهدین، و لا ضیر فیه فإن کتب العهدین لا تزید علی التواریخ المعمولة التی قد علمت کیفیة تلاعب الأیدی فیها و بها، علی أن مؤلف هذه القصة و هی قصة صموئیل و شارل بلسان العهدین، غیر معلوم الشخص أصلا، و کیف کان فلا نبالی بمخالفة القرآن لما یوجد منافیا له فی التواریخ و خاصة فی کتب العهدین، فالقرآن هو الکلام الحق من الحق عز اسمه.
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علی أن القرآن لیس بکتاب تاریخ و لا أنه یرید فی قصصه بیان التاریخ علی حد ما یرومه کتاب التاریخ، و إنما هو کلام إلهی مفرغ فی قالب الوحی یهدی به الله من اتبع رضوانه سبل السلام، و لذلک لا تراه یقص قصة بتمام أطرافها و جهات وقوعها، و إنما یأخذ من القصة نکات متفرقة یوجب الإمعان و التأمل فیها حصول الغایة من عبرة أو حکمة أو موعظة أو غیرها. کما هو مشهود فی هذه القصة قصة طالوت و جالوت حیث یقول تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ ثم یقول: وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ إِنَّ اللَّهَ قَدْ بَعَثَ لَکُمْ طالُوتَ مَلِکاً «إلخ»، ثم یقول: وَ قالَ لَهُمْ نَبِیُّهُمْ: إِنَّ آیَةَ مُلْکِهِ ثم یقول: فَلَمَّا فَصَلَ طالُوتُ «إلخ»، ثم یقول وَ لَمَّا بَرَزُوا لِجالُوتَ و من المعلوم أن اتصال هذه الجمل بعضها إلی بعض فی تمام الکلام یحتاج إلی قصة طویلة، و قد نبهناک بمثله فیما مر من قصة البقرة، و هو مطرد فی جمیع القصص المقتصة فی القرآن، لا یختص بالذکر منها إلا مواضع الحاجة فیها: من عبرة و موعظة و حکمة أو سنة إلهیة فی الأیام الخالیة و الأمم الدارجة، قال تعالی: «لَقَدْ کانَ فِی قَصَصِهِمْ عِبْرَةٌ لِأُولِی الْأَلْبابِ»: یوسف- 111، و قال تعالی: «یُرِیدُ اللَّهُ لِیُبَیِّنَ لَکُمْ وَ یَهْدِیَکُمْ سُنَنَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ:»، النساء- 26 و قال تعالی: «قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ سُنَنٌ فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُروا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ هذا بَیانٌ لِلنَّاسِ وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةٌ لِلْمُتَّقِینَ:» آل عمران- 138 إلی غیر ذلک من الآیات.



[سورة البقرة (2): الآیات 253 الی 254]





اشارة

تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ وَ لکِنِ اخْتَلَفُوا فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ وَ مِنْهُمْ مَنْ کَفَرَ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلُوا وَ لکِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ (253) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقْناکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ وَ الْکافِرُونَ هُمُ الظَّالِمُونَ (254)
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(بیان)

سیاق هاتین الآیتین لا یبعد کل البعد من سیاق الآیات السابقة التی کانت تأمر بالجهاد و تندب إلی الإنفاق ثم تقص قصة قتال طالوت لیعتبر به المؤمنون، و قد ختمت القصة بقوله تعالی: وَ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ الآیة، و افتتحت هاتان الآیتان بقوله: تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ ثم ترجع إلی شأن قتال أمم الأنبیاء بعدهم، و قد قال فی القصة السابقة أعنی: قصة طالوت أَ لَمْ تَرَ إِلَی الْمَلَإِ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی فأتی بقوله: مِنْ بَعْدِ مُوسی قیدا، ثم ترجع إلی الدعوة إلی الإنفاق من قبل أن یأتی یوم، فهذا کله یؤید أن یکون هاتان الآیتان ذیل الآیات السابقة، و الجمیع نازلة معا.
و بالجملة الآیة فی مقام دفع ما ربما یتوهم: أن الرسالة و خاصة من حیث کونها مشفوعة بالآیات البینات الدالة علی حقیة الرسالة ینبغی أن یختم بها بلیة القتال: إما من جهة أن الله سبحانه لما أراد هدایة الناس إلی سعادتهم الدنیویة و الأخرویة بإرسال الرسل و إیتاء الآیات البینات کان من الحری أن یصرفهم عن القتال بعد، و یجمع کلمتهم علی الهدایة فما هذه الحروب و المشاجرات بعد الأنبیاء فی أممهم و خاصة بعد انتشار دعوة الإسلام الذی یعد الاتحاد و الاتفاق من أرکان أحکامه و أصول قوانینه؟ و إما من جهة أن إرسال الرسل و إیتاء بینات الآیات للدعوة إلی الحق لغرض الحصول علی إیمان القلوب، و الإیمان من الصفات القلبیة التی لا توجد فی القلب عنوة و قهرا فما ذا یفیده القتال بعد استقرار النبوة؟ و هذا هو الإشکال الذی تقدم تقریره و الجواب عنه فی الکلام علی آیات القتال.
و الذی یجیب تعالی به: أن القتال معلول الاختلاف الذی بین الأمم إذ لو لا وجود الاختلاف لم ینجر أمر الجماعة إلی الاقتتال، فعلة الاقتتال الاختلاف الحاصل بینهم و لو شاء الله لم یوجد اختلاف فلم یکن اقتتال رأسا، و لو شاء لأعقم هذا السبب بعد وجوده لکن الله سبحانه یفعل ما یرید، و قد أراد جری الأمور علی سنة الأسباب، فوجد الاختلاف فوجد القتال فهذا إجمال ما تفیده الآیة.
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قوله تعالی: تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ إشارة إلی فخامة أمر الرسل و علو مقامهم و لذلک جی‌ء فی الإشارة بکلمة تلک الدالة علی الإشارة إلی بعید، و فیه دلالة علی التفضیل الإلهی الواقع بین الأنبیاء (ع) ففیهم من هو أفضل و فیهم من هو مفضل علیه، و للجمیع فضل فإن الرسالة فی نفسها فضیلة و هی مشترکة بین الجمیع، ففیما بین الرسل أیضا اختلاف فی المقامات و تفاوت فی الدرجات کما أن بین الذین بعدهم اختلافا علی ما یدل علیه ذیل الآیة إلا أن بین الاختلافین فرقا، فإن الاختلاف بین الأنبیاء اختلاف فی المقامات و تفاضل فی الدرجات مع اتحادهم فی أصل الفضل و هو الرسالة، و اجتماعهم فی مجمع الکمال و هو التوحید، و هذا بخلاف الاختلاف الموجود بین أمم الأنبیاء بعدهم فإنه اختلاف بالإیمان و الکفر، و النفی و الإثبات، و من المعلوم أن لا جامع فی هذا النحو من الاختلاف، و لذلک فرق تعالی بینهما من حیث التعبیر فسمی ما للأنبیاء تفضیلا و نسبه إلی نفسه، و سمی ما عند الناس بالاختلاف و نسبه إلی أنفسهم، فقال فی مورد الرسل فضلنا، و فی مورد أممهم اختلفوا.
و لما کان ذیل الآیة متعرضا لمسألة القتال مرتبطا بها و الآیات المتقدمة علی الآیة أیضا راجعة إلی القتال بالأمر به و الاقتصاص فیه لم یکن مناص من کون هذه القطعة من الکلام أعنی قوله تعالی: تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا إلی قوله بِرُوحِ الْقُدُسِ مقدمة لتبیین ما فی ذیل الآیة من قوله: وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ إلی قوله تعالی: وَ لکِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ.
و علی هذا فصدر الآیة لبیان أن مقام الرسالة علی اشتراکه بین الرسل (ع) مقام تنمو فیه الخیرات و البرکات، و تنبع فیه الکمال و السعادة و درجات القربی و الزلفی کالتکلیم الإلهی و إیتاء البینات و التأیید بروح القدس، و هذا المقام علی ما فیه من الخیر و الکمال لم یوجب ارتفاع القتال لاستناده إلی اختلاف الناس أنفسهم.
و بعبارة أخری محصل معنی الآیة أن الرسالة علی ما هی علیه من الفضیلة مقام تنمو فیه الخیرات کلما انعطفت إلی جانب منه وجدت فضلا جدیدا، و کلما ملت إلی نحو من أنحائه ألفیت غضا طریا، و هذا المقام علی ما فیه من البهاء و السناء و الإتیان بالآیات البینات لا یتم به رفع الاختلاف بین الناس بالکفر و الإیمان، فإن هذا الاختلاف إنما یستند إلی أنفسهم فهم أنفسهم أوجدوا هذا الاختلاف کما قال تعالی فی موضع 
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آخر: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» آل عمران- 19، و قد مر بیانه فی قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً:» البقرة- 213. و لو شاء الله لمنع من هذا القتال الواقع بعدهم منعا تکوینیا، لکنهم اختلفوا فیما بینهم بغیا و قد أجری الله فی سنة الإیجاد سببیة و مسببیة بین الأشیاء و الاختلاف من علل التنازع، و لو شاء الله تعالی لمنع من هذا القتال منعا تشریعیا أو لم یأمر به؟ و لکنه تعالی أمر به و أراد بأمره البلاء و الامتحان لیمیز الله الخبیث من الطیب و لیعلمن الله الذین آمنوا و لیعلمن الکاذبین.
و بالجملة القتال بین أمم الأنبیاء بعدهم لا مناص عنه لمکان الاختلاف عن بغی، و الرسالة و بیناتها إنما تدحض الباطل و تزیل الشبه. و أما البغی و اللجاج و ما یشابههما من الرذائل فلا سبیل إلی تصفیة الأرض منها، و إصلاح النوع فیها إلا القتال، فإن التجارب یعطی أن الحجة لم تنجح وحدها قط إلا إذا شفع بالسیف، و لذلک کان کلما اقتضت المصلحة أمر الله سبحانه بالقیام للحق و الجهاد فی سبیل الله کما فی عهد إبراهیم و بنی إسرائیل، و بعد بعثة رسول الله ص، و قد مر بعض الکلام فی هذا المعنی فی تفسیر آیات القتال سابقا.
قوله تعالی: مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ فی الجملتین التفات من الحضور إلی الغیبة، و الوجه فیه و الله أعلم- أن الصفات الفاضلة علی قسمین: منها ما هو بحسب نفس مدلول الاسم یدل علی الفضیلة کالآیات البینات، و کالتأیید بروح القدس کما ذکر لعیسی (ع) فإن هذه الخصال بنفسها غالیة سامیة، و منها: ما لیس کذلک، و إنما یدل علی الفضیلة و یستلزم المنقبة بواسطة الإضافة کالتکلیم، فإنه لا یعد فی نفسه منقبة و فضیلة إلا أن یضاف إلی شی‌ء فیکتسب منه البهاء و الفضل کإضافته إلی الله عز اسمه، و کذا رفع الدرجات لا فضیلة فیه بنفسه إلا أن یقال: رفع الله الدرجات مثلا فینسب الرفع إلی الله، إذا عرفت هذا علمت: أن هذا هو الوجه فی الالتفات من الحضور إلی الغیبة فی اثنتین من الجمل الثلاث حیث قال تعالی: مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ فحول وجه الکلام من التکلم إلی الغیبة فی الجملتین الأولیین حتی إذا استوفی الغرض عاد إلی وجه الکلام الأول و هو التکلم فقال تعالی: وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ 
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و قد اختلف المفسرون فی المراد من الجملتین من هو؟ فقیل المراد بمن کلم الله:
موسی (ع) لقوله تعالی: «وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً:» النساء- 164 و غیره من الآیات، و قیل المراد به رسول الله محمد ص لما کلمه الله تعالی لیلة المعراج حیث قربه إلیه تقریبا سقطت به الوسائط جملة فکلمه بالوحی من غیر واسطة، قال تعالی:
«ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی فَأَوْحی إِلی عَبْدِهِ ما أَوْحی » النجم- 10، و قیل المراد به الوحی مطلقا لأن الوحی تکلیم خفی، و قد سماه الله تعالی تکلیما حیث قال: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ:» الآیة الشوری- 51، و هذا الوجه لا یلائم من التبعیضیة التی فی قوله تعالی: مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ 
و الأوفق بالمقام کون المراد به موسی (ع) لأن تکلیمه هو المعهود من کلامه تعالی النازل قبل هذه السورة المدنیة، قال تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ إلی أن قال: قالَ یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ عَلَی النَّاسِ بِرِسالاتِی وَ بِکَلامِی): الأعراف- 143 و هی آیة مکیة فقد کان کون موسی مکلما معهودا عند نزول هذه الآیة.
و کذا فی قوله: وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ قیل المراد به محمد ص لأن الله رفع درجته فی تفضیله علی جمیع الرسل ببعثته إلی کافة الخلق کما قال تعالی: (وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ السبأ- 28، و بجعله رحمة للعالمین کما قال تعالی: (وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ:) الأنبیاء- 107 و بجعله خاتما للنبوة کما قال تعالی: (وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ): الأحزاب- 40، و بإیتائه قرآنا مهیمنا علی جمیع الکتب و تبیانا لکل شی‌ء و محفوظا من تحریف المبطلین، و معجزا باقیا ببقاء الدنیا کما قال تعالی:
(وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ:) المائدة- 48، و قال تعالی: (وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ): النحل- 89، و قال تعالی: (إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ الحجر- 6 و قال تعالی: قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً:) الإسراء- 88، و باختصاصه بدین قیم یقوم علی جمیع مصالح الدنیا و الآخرة، قال تعالی: (فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ:) الروم- 43، و قیل المراد به ما رفع الله من درجة غیر واحد من الأنبیاء کما یدل علیه قوله تعالی فی نوح: (سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ) الصافات- 79، و قوله تعالی فی إبراهیم (ع)*: (وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ 
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فَأَتَمَّهُنَّ قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً): البقرة- 124، و قوله تعالی فیه (وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ:) الشعراء- 84، و قوله تعالی فی إدریس (ع) وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا:) مریم- 57، و قوله تعالی فی یوسف: (نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ:): یوسف- 76 و قوله فی داود (ع)*: (وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً: النساء- 163، إلی غیر ذلک من مختصات الأنبیاء.
و کذا قیل: إن المراد بالرسل فی الآیة هم الذین اختصوا بالذکر فی سورة البقرة کإبراهیم و موسی و عیسی و عزیر و أرمیا و شموئیل و داود و محمد ص، و قد ذکر موسی و عیسی من بینهم و بقی الباقون، فالبعض المرفوع الدرجة هو محمد ص بالنسبة إلی الباقین، و قیل: لما کان المراد بالرسل فی الآیة هم الذین ذکرهم الله قبیل الآیة فی القصة و هم موسی و داود و شموئیل و محمد، و قد ذکر ما اختص به موسی من التکلیم ثم ذکر رفع الدرجات و لیس له إلا محمد ص، و یمکن أن یوجه التصریح باسم عیسی علی هذا القول: بأن یقال: إن الوجه فیه عدم سبق ذکره (ع) فیمن ذکر من الأنبیاء فی هذه الآیات.
و الذی ینبغی أن یقال: إنه لا شک أن ما رفع الله به درجة النبی ص مقصود فی الآیة غیر أنه لا وجه لتخصیص الآیة به، و لا بمن ذکر فی هذه الآیات أعنی أرمیا و شموئیل و داود و محمد ص، و لا بمن ذکر فی هذه السورة من الأنبیاء فإن کل ذلک تحکم من غیر وجه ظاهر، بل الظاهر من إطلاق الآیة شمول الرسل لجمیع الرسل (ع) و شمول البعض فی قوله تعالی: وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ لکل من أنعم الله علیه منهم برفع الدرجة.
و ما قیل: إن الأسلوب یقتضی کون المراد به محمد ص لأن السیاق فی بیان العبرة للأمم التی تقتتل بعد رسلهم مع کون دینهم دینا واحدا، و الموجود منهم الیهود و النصاری و المسلمون فالمناسب تخصیص رسلهم بالذکر، و قد ذکر منهم موسی و عیسی بالتفصیل فی الآیة، فتعین أن یکون البعض الباقی محمدا ص.
فیه: أن القرآن یقضی بکون جمیع الرسل رسلا إلی جمیع الناس، قال تعالی:
«لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ:» البقرة- 136، فإتیان الرسل جمیعا بالآیات البینات کان 
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ینبغی أن یقطع دابر الفساد و القتال بین الذین بعدهم لکن اختلفوا بغیا بینهم فکان ذلک أصلا یتفرع علیه القتال فأمر الله تعالی به حین تقتضیه المصلحة لیحق الحق بکلماته و یقطع دابر المبطلین، فالعموم وجیه فی الآیة.



(کلام فی الکلام)

ثم إن قوله تعالی: مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ یدل علی وقوع التکلیم منه لبعض الناس فی الجملة أی أنه یدل علی وقوع أمر حقیقی من غیر مجاز و تمثیل و قد سماه الله فی کتابه بالکلام، سواء کان هذا الإطلاق إطلاقا حقیقیا أو إطلاقا مجازیا، فالبحث فی المقام من جهتین:
الجهة الأولی: أن کلامه تعالی یدل علی أن ما خص الله تعالی به أنبیاءه و رسله من النعم التی تخفی علی إدراک غیرهم من الناس مثل الوحی و التکلیم و نزول الروح و الملائکة و مشاهدة الآیات الإلهیة الکبری، أو أخبرهم به کالملک و الشیطان و اللوح و القلم و سائر الآیات الخفیة علی حواس الناس، کل ذلک أمور حقیقیة واقعیة من غیر مجاز فی دعاویهم مثل أن یسموا القوی العقلیة الداعیة إلی الخیر ملائکة، و ما تلقیه هذه القوی إلی إدراک الإنسان بالوحی، و المرتبة العالیة من هذه القوی و هی التی تترشح منها الأفکار الطاهرة المصلحة للاجتماع الإنسانی بروح القدس و الروح الأمین، و القوی الشهویة و الغضبیة النفسانیة الداعیة إلی الشر و الفساد بالشیاطین و الجن، و الأفکار الردیئة المفسدة للاجتماع الصالح أو الموقعة لسیئ العمل بالوسوسة و النزعة، و هکذا.
فإن الآیات القرآنیة و کذا ما نقل إلینا من بیانات الأنبیاء الماضین ظاهرة فی کونهم لم یریدوا بها المجاز و التمثیل، بحیث لا یشک فیه إلا مکابر متعسف و لا کلام لنا معه، و لو جاز حمل هذه البیانات إلی أمثال هذه التجوزات جاز تأویل جمیع ما أخبروا به من الحقائق الإلهیة من غیر استثناء إلی المادیة المحضة النافیة لکل ما وراء المادة، و قد مر بعض الکلام فی المقام فی بحث الإعجاز. ففی مورد التکلیم الإلهی لا محالة أمر حقیقی متحقق یترتب علیه من الآثار ما یترتب علی التکلمات الموجودة فیما بیننا.
توضیح ذلک: أنه سبحانه عبر عن بعض أفعاله بالکلام و التکلیم کقوله تعالی:
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«وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً»: النساء- 163 و قوله تعالی: «مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ الآیة، و قد فسر تعالی هذا الإطلاق المبهم الذی فی هاتین الآیتین و ما یشبههما بقوله تعالی: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ:» الشوری- 51، فإن الاستثناء فی قوله تعالی: إِلَّا وَحْیاً «إلخ»، لا یتم إلا إذا کان التکلیم المدلول علیه بقوله: أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ تکلیما حقیقة، فتکلیم الله تعالی للبشر تکلیم لکن بنحو خاص، فحد أصل التکلیم حقیقة غیر منفی عنه.
و الذی عندنا من حقیقة الکلام: هو أن الإنسان لمکان احتیاجه إلی الاجتماع و المدنیة یحتاج بالفطرة إلی جمیع ما یحتاج إلیه هذا الاجتماع التعاونی، و منها التکلم و قد ألجأت الفطرة الإنسان أن یسلک إلی الدلالة علی الضمیر من طریق الصوت المعتمد علی مخارج الحروف من الفم، و یجعل الأصوات المؤلفة و المختلطة أمارات دالة علی المعانی المکنونة فی الضمیر التی لا طریق إلیها إلا من جهة العلائم الاعتباریة الوضعیة، فالإنسان محتاج إلی التکلم من جهة أنه لا طریق له إلی التفهیم و التفهم إلا جعل الألفاظ و الأصوات المؤتلفة علائم جعلیة و أمارات وضعیة، و لذلک کانت اللغات فی وسعتها دائرة مدار الاحتیاجات الموجودة، أعنی: الاحتیاجات التی تنبه لها الإنسان فی حیاته الحاضرة، و لذلک أیضا کانت اللغات لا تزال تزید و تتسع بحسب تقدم الاجتماع فی صراطه، و تکثر الحوائج الإنسانیة فی حیاته الاجتماعیة.
و من هنا یظهر: أن الکلام أعنی تفهیم ما فی الضمیر بالأصوات المؤتلفة الدالة علیه بالوضع و الاعتبار إنما یتم فی الإنسان و هو واقع فی ظرف الاجتماع، و ربما لحق به بعض أنواع الحیوان مما لنوعه نحو اجتماع و له شی‌ء من جنس الصوت، (علی ما نحسب) و أما الإنسان فی غیر ظرف الاجتماع التعاونی فلا تحقق للکلام معه، فلو کان ثم إنسان واحد من غیر أی اجتماع فرض لم تمس الحاجة إلی التکلم قطعا لعدم مساس الحاجة إلی التفهیم و التفهم، و کذلک غیر الإنسان مما لا یحتاج فی وجوده إلی التعاون الاجتماعی و الحیاة المدنیة کالملک و الشیطان مثلا.
فالکلام لا یصدر منه تعالی علی حد ما یصدر الکلام منا أعنی بنحو خروج الصوت من الحنجرة و اعتماده علی مقاطع النفس من الفم المنضمة إلیه، الدلالة الاعتباریة
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الوضعیة، فإنه تعالی أجل شأنا و أنزه ساحة أن یتجهز بالتجهیزات الجسمانیة، أو یستکمل بالدعاوی الوهمیة الاعتباریة و قد قال تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ:» الشوری- 11.
لکنه سبحانه فیما مر من قوله: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ:» الشوری- 51، یثبت لشأنه و فعله المذکور حقیقة التکلیم و إن نفی عنه المعنی العادی المعهود بین الناس، فالکلام بحده الاعتباری المعهود مسلوب عن الکلام الإلهی لکنه بخواصه و آثاره ثابت له، و مع بقاء الأثر و الغایة یبقی المحدود فی الأمور الاعتباریة الدائرة فی اجتماع الإنسان نظیر الذرع و المیزان و المکیال و السراج و السلاح و نحو ذلک، و قد تقدم بیانه.
فقد: ظهر أن ما یکشف به الله سبحانه عن معنی مقصود إفهامه للنبی کلام حقیقة، و هو سبحانه و إن بین لنا إجمالا أنه کلام حقیقة علی غیر الصفة التی نعدها من الکلام الذی نستعمله، لکنه تعالی لم یبین لنا و لا نحن تنبهنا من کلامه أن هذا الذی یسمیه کلاما یکلم به أنبیاءه ما حقیقته؟ و کیف یتحقق؟ غیر أنه علی أی حال لا یسلب عنه خواص الکلام المعهود عندنا و یثبت علیه آثاره و هی تفهیم المعانی المقصودة و إلقاؤها فی ذهن السامع.
و علی هذا فالکلام منه تعالی کالإحیاء و الإماتة و الرزق و الهدایة و التوبة و غیرها فعل من أفعاله تعالی یحتاج فی تحققه إلی تمامیة الذات قبله لا کمثل العلم و القدرة و الحیاة مما لا تمام للذات الواجبة بدونه من الصفات التی هی عین الذات، کیف و لا فرق بینه و بین سائر أفعاله التی تصدر عنه بعد فرض تمام الذات! و ربما قبل الانطباق علی الزمان قال تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ قالَ لَنْ تَرانِی:» الأعراف- 143، و قال تعالی «وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً:» مریم- 9، و قال تعالی: «فَقالَ لَهُمُ اللَّهُ مُوتُوا ثُمَّ أَحْیاهُمْ:» البقرة- 243، و قال تعالی: «نَحْنُ نَرْزُقُکُمْ وَ إِیَّاهُمْ:» الأنعام- 151، و قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه- 50، و قال تعالی: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا:» التوبة- 118، فالآیات کما تری تفید زمانیة الکلام کما تفید زمانیة غیره من الأفعال کالخلق و الإماتة و الإحیاء و الرزق و الهدایة و التوبة علی حد سواء.
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فهذا هو الذی یعطیه التدبر فی کلامه تعالی، و البحث التفسیری المقصور علی الآیات القرآنیة فی معنی الکلام، أما ما یقتضیه البحث الکلامی علی ما اشتغل به السلف من المتکلمین أو البحث الفلسفی فسیأتیک نبأه.
و اعلم: أن الکلام أو التکلیم مما لم یستعلمه تعالی فی غیر مورد الإنسان، نعم الکلمة أو الکلمات قد استعملت فی غیر مورده، قال تعالی: «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ:» النساء- 171، أرید به نفس الإنسان، و قال تعالی: «وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا»: التوبة- 40 و قال تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا»: الأنعام- 155، و قال تعالی:
«ما نَفِدَتْ کَلِماتُ اللَّهِ:» لقمان- 27، و قد أرید بها القضاء أو نوع من الخلق علی ما سیجی‌ء الإشارة إلیه.
و أما لفظ القول فقد عم فی کلامه تعالی الإنسان و غیره فقال تعالی فی مورد الإنسان: «فَقُلْنا یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ:» طه- 117، و قال تعالی فی مورد الملائکة: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً:» البقرة- 30، و قال أیضا: «إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ:»- ص- 71، و قال فی مورد إبلیس «قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ:»- ص- 75، و قال تعالی فی غیر مورد أولی العقل: «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ:» فصلت- 11، و قال تعالی: «قُلْنا یا نارُ کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ:» الأنبیاء- 69، و قال تعالی: (وَ قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی:) هود- 44 و یجمع الجمیع علی کثرة مواردها و تشتتها قوله تعالی: (إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ): یس- 82، و قوله تعالی: (إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ): مریم- 35.
و الذی یعطیه التدبر فی کلامه تعالی (حیث یستعمل القول فی الموارد المذکورة مما له سمع و إدراک بالمعنی المعهود عندنا کالإنسان مثلا، و مما سبیله التکوین و لیس له سمع و إدراک بالمعنی المعهود عندنا کالأرض و السماء، و حیث إن الآیتین الأخیرتین بمنزلة التفسیر لما یتقدمهما من الآیات) أن القول منه تعالی إیجاد أمر یدل علی المعنی المقصود.
فأما فی التکوینیات فنفس الشی‌ء الذی أوجده تعالی و خلقه هو شی‌ء مخلوق 
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موجود، و هو بعینه قول له تعالی لدلالته بوجوده علی خصوص إرادته سبحانه فإن من المعلوم أنه إذا أراد شیئا فقال له کن فکان لیس هناک لفظ متوسط بینه تعالی و بین الشی‌ء، و لیس هناک غیر نفس وجود الشی‌ء، فهو بعینه مخلوق و هو بعینه قوله، کن، فقوله فی التکوینیات نفس الفعل و هو الإیجاد و هو الوجود و هو نفس الشی‌ء.
و أما فی غیر التکوینیات کمورد الإنسان مثلا فبإیجاده تعالی أمرا یوجب علما باطنیا فی الإنسان بأن کذا کذا، و ذلک إما بإیجاد صوت عند جسم من الأجسام، أو بنحو آخر لا ندرکه، أو لا ندرک کیفیة تأثیره فی نفس النبی بحیث یوجد معه علم فی نفسه بأن کذا کذا علی حد ما مر فی الکلام.
و کذلک القول فی قوله تعالی للملائکة أو الشیطان، لکن یختص هذان النوعان و ما شابههما لو کان لهما شبیه بخصوصیة، و هی أن الکلام و القول المعهود فیما بیننا إنما هو باستخدام الصوت أو الإشارة بضمیمة الاعتبار الوضعی الذی یستوجبه فینا فطرتنا الحیوانیة الاجتماعیة، و من المعلوم (علی ما یعطیه کلامه تعالی) أن الملک و الشیطان لیس وجودهما من سنخ وجودنا الحیوانی الاجتماعی و لیس فی وجودهما هذا التکامل التدریجی العلمی الذی یستدعی وضع الأمور الاعتباریة.
و یظهر من ذلک: أن لیس فیما بین الملائکة و لا فیما بین الشیاطین هذا النوع من التفهیم و التفهم الذهنی المستخدم فیه الاعتبار اللغوی و الأصوات المؤلفة الموضوعة للمعانی، و علی هذا فلا یکون تحقق القول فیما بینهم أنفسهم نظیر تحققه فیما بیننا أفراد الإنسان بصدور صوت مؤلف تألیفا لفظیا وضعیا من فم مشقوق ینضم إلیه أعضاء فعالة للصوت من واحد، و التأثر من ذلک بإحساس أذن مشقوق ینضم إلیها أعضاء آخذة للصوت المقروع من واحد آخر و هو ظاهر، لکن حقیقة القول موجودة فیما بین نوعیهما بحیث یترتب علیه أثر القول و خاصته و هو فهم المعنی المقصود و إدراکه فبین الملائکة أو الشیاطین قول لا کنحو قولنا، و کذا بین الله سبحانه و بینهم قول لا بنحو إیجاد الصوت و اللفظ الموضوع و إسماعه لهم کما سمعت.
و کذلک القول فی ما ینسب إلی نوع الحیوانات العجم من القول فی القرآن الکریم کقوله تعالی: (قالَتْ نَمْلَةٌ یا أَیُّهَا النَّمْلُ ادْخُلُوا مَساکِنَکُمْ:) النمل- 18
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و قال تعالی (فَقالَ أَحَطْتُ بِما لَمْ تُحِطْ بِهِ وَ جِئْتُکَ مِنْ سَبَإٍ بِنَبَإٍ یَقِینٍ): النمل- 22 و کذا ما یذکر فیه من قول الله تعالی و وحیه إلیهم کقوله تعالی: (وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ أَنِ اتَّخِذِی مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً وَ مِنَ الشَّجَرِ وَ مِمَّا یَعْرِشُونَ:) النحل- 68.
و هناک ألفاظ أخر ربما استعمل فی معنی القول و الکلام أو ما یقرب من معناهما کالوحی، قال تعالی: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إلی الذین من قبلک:» النساء- 163، و الإلهام، قال تعالی: (وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها:) الشمس- 8، و النبأ، قال تعالی: (قالَ نَبَّأَنِیَ الْعَلِیمُ الْخَبِیرُ:) التحریم- 3، و القص، قال تعالی:
(یَقُصُّ الْحَقَّ:) الأنعام- 57، و القول فی جمیع هذه الألفاظ من حیث حقیقة المعنی هو الذی قلناه فی أول الکلام من لزوم تحقق أمر حقیقی معه یترتب علیه أثر القول و خاصته سواء علمنا بحقیقة هذا الأمر الحقیقی المتحقق بالضرورة أو لم نعلم بحقیقته تفصیلا، و فی الوحی خاصة کلام سیأتی التعرض له فی سورة الشوری إن شاء الله.
و أما اختصاص بعض الموارد ببعض هذه الألفاظ مع کون المعنی المشترک المذکور موجودا فی الجمیع کتسمیة بعضها کلاما و بعضها قولا و بعضها وحیا مثلا لا غیر فهو یدور مدار ظهور انطباق العنایة اللفظیة علی المورد، فالقول یسمی کلاما نظرا إلی السبب الذی یفید وقوع المعنی فی الذهن و لذلک سمی هذا الفعل الإلهی فی مورد بیان تفضیل الأنبیاء و تشریفهم کلاما لأن العنایة هناک إنما هو بالمخاطبة و التکلیم، و یسمی قولا بالنظر إلی المعنی المقصود إلقاؤه و تفهیمه و لذلک سمی هذا الأمر الإلهی فی مورد القضاء و القدر و الحکم و التشریع و نحو ذلک قولا کقوله تعالی: (قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ:)- ص- 85، و یسمی وحیا بعنایة کونه خفیا عن غیر الأنبیاء و لذلک عبر فی موردهم (ع) بالوحی کقوله: (إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إلی الذین من قبلک:) الآیة النساء- 163.
الجهة الثانیة: و هی البحث من جهة کیفیة الاستعمال فقد عرفت أن مفردات اللغة إنما انتقل الإنسان إلی معانیها و وضع الألفاظ بحذائها و استعملها فیها فی المحسوسات من الأمور الجسمانیة ابتداء ثم انتقل تدریجا إلی المعنویات، و هذا و إن أوجب کون استعمال اللفظ الموضوع للمعنی المحسوس فی المعنی المعقول استعمالا مجازیا ابتداء لکنه سیعود حقیقة بعد استقرار الاستعمال و حصول التبادر، و کذلک ترقی الاجتماع و تقدم 
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الإنسان فی المدنیة و الحضارة یوجب التغیر فی الوسائل التی ترفع حاجته الحیویة، و التبدل فیها دائما مع بقاء الأسماء فالأسماء لا تزال تتبدل مصادیق معانیها مع بقاء الأغراض المرتبة، و ذلک کما أن السراج فی أول ما تنبه الإنسان لإمکان رفع بعض الحوائج به کان مثلا شیئا من الدهن أو الدهنیات مع فتیله متصلة بها فی ظرف یحفظها فکانت تشتعل الفتیلة للاستضاءة باللیل، فرکبته الصناعة علی هذه الهیئة أولا و سماه الإنسان بالسراج، ثم لم یزل یتحول طورا بعد طور، و یرکب طبقا عن طبق، حتی انتهت إلی هذه السرج الکهربائیة التی لا یوجد فیها و معها شی‌ء من أجزاء السراج المصنوع أولا، الموضوع بحذائه لفظ السراج من دهن و فتیلة و قصعة خزفیة أو فلزیة، و مع ذلک نحن نطلق لفظ السراج علیها و علی سائر أقسام السراج علی حد سواء، و من غیر عنایة، و لیس ذلک إلا أن الغایة و الغرض من السراج أعنی الأثر المقصود منه المترتب علی المصنوع أولا یترتب بعینه علی المصنوع أخیرا من غیر تفاوت، و هو الاستضاءة، و نحن لا نقصد شیئا من وسائل الحیاة و لا نعرفها إلا بغایتها فی الحیاة و أثرها المترتب، فحقیقة السراج ما یستضاء بضوئه باللیل، و مع بقاء هذه الخاصة و الأثر یبقی حقیقة السراج و یبقی اسم السراج علی حقیقة معناه من غیر تغیر و تبدل، و إن تغیر الشکل أحیانا أو الکیفیة أو الکمیة أو أصل أجزاء الذات کما عرفت فی المثال، و علی هذا فالملاک فی بقاء المعنی الحقیقی و عدم بقائه بقاء الأثر المطلوب من الشی‌ء علی ما کان من غیر تغیر، و قلما یوجد الیوم فی الأمور المصنوعة و وسائل الحیاة- و هی ألوف و ألوف- شی‌ء لم یتغیر ذاته عما حدث علیه أولا، غیر أن بقاء الأثر و الخاصة أبقی لکل واحد منها اسمه الأول الذی وضع له. و فی اللغات شی‌ء کثیر من القسم الأول و هو اللفظ المنقول من معنی محسوس إلی معنی معقول یعثر علیه المتتبع البصیر.
فقد تحصل أن استعمال الکلام و القول فیما مر مع فرض بقاء الأثر و الخاصة استعمال حقیقی لا مجازی.
فظهر من جمیع ما بیناه: أن إطلاق الکلام و القول فی مورده تعالی یحکی عن أمر حقیقی واقعی، و أنه من مراتب المعنی الحقیقی لهاتین اللفظتین و إن اختلف من حیث المصداق مع ما عندنا من مصداق الکلام، کما أن سائر الألفاظ المشترکة الاستعمال بیننا و بینه تعالی کالحیاة و العلم و الإرادة و الإعطاء کذلک.
و اعلم: أن القول فی معنی رفع الدرجات من قوله تعالی: وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ 
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من حیث اشتماله علی أمر حقیقی واقعی غیر اعتباری کالقول فی معنی الکلام بعینه فقد توهم أکثر الباحثین فی المعارف الدینیة: أن ما اشتملت علیه هذه البیانات أمور اعتباریة و معانی وهمیة نظیر ما یوجد بیننا معاشر أهل الاجتماع من الإنسان من مقامات الرئاسة و الزعامة و الفضیلة و التقدم و التصدر و نحو ذلک، فلزمهم أن یجعلوا ما یرتبط بها من الحقائق کمقامات الآخرة من جنة و نار و سؤال و غیر ذلک مرتبطة مترتبة نظیر ترتب الآثار الخارجیة علی هذه المقامات الاجتماعیة الاعتباریة، أی أن الرابطة بین المقامات المعنویة المذکورة و بین النتائج المرتبة علیها رابطة الاعتبار و الوضع، و لزمهم- اضطرارا- کون جاعل هذه الروابط و هو الله تعالی و تقدس، محکوما بالآراء الاعتباریة و مبعوثا عن الشعور الوهمی کالإنسان الواقع فی عالم المادة، و النازل فی منزل الحرکة و الاستکمال، و لذلک تراهم یستنکفون عن القول باختصاص المقربین من أنبیائه و أولیائه بالکمالات الحقیقیة المعنویة التی تثبتها لهم ظواهر الکتاب و السنة إلا أن تنسلخ عن حقیقتها و ترجع إلی نحو من الاعتباریات.



[بیان 

قوله تعالی: وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ رجوع إلی أصل السیاق و هو التکلم دون الغیبة کما مر.
و الوجه فی التصریح باسم عیسی مع عدم ذکر غیره من الرسل فی الآیة: أن ما ذکره له (ع) من جهات التفضیل و هو إیتاء البینات، و التأیید بروح القدس مشترک بین الرسل جمیعا لیس مما یختص ببعضهم دون بعض، قال تعالی: «لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ:» الحدید- 25، و قال تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا»: النمل- 2، لکنهما فی عیسی بنحو خاص فجمیع آیاته کإحیاء الموتی و خلق الطیر بالنفخ و إبراء الأکمه و الأبرص، و الإخبار عن المغیبات کانت أمورا متکئة علی الحیاة مترشحة عن الروح، فلذلک نسبها إلی عیسی (ع) و صرح باسمه إذ لو لا التصریح لم یدل علی کونه فضیلة خاصة کما لو قیل: و آتینا بعضهم البینات و أیدناه بروح القدس، إذ البینات و روح القدس کما عرفت مشترکة غیر مختصة، فلا یستقیم نسبتها إلی البعض بالاختصاص إلا مع التصریح باسمه لیعلم أنها فیه بنحو خاص غیر مشترک تقریبا، علی أن فی اسم عیسی (ع) خاصة أخری و آیة بینة و هی 
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أنه ابن مریم لا أب له، قال تعالی: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ:» الأنبیاء- 91، فمجموع الابن و الأم آیة بینة إلهیة و فضیلة اختصاصیة أخری.
قوله تعالی: وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ العدول إلی الغیبة ثانیا لأن المقام مقام إظهار أن المشیة و الإرادة الربانیة غیر مغلوبة، و القدرة غیر باطلة، فجمیع الحوادث علی طرفی إثباتها و نفیها غیر خارجة عن السلطنة الإلهیة، و بالجملة وصف الألوهیة هی التی تنافی تقید القدرة و توجب إطلاق تعلقها بطرفی الإیجاب و السلب فمست حاجة المقام إلی إظهار هذه الصفة المتعالیة أعنی الألوهیة للذکر فقیل: و لو شاء الله ما اقتتل، و لم یقل: و لو شئنا ما اقتتل، و هذا هو الوجه أیضا فی قوله تعالی فی ذیل الآیة: وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلُوا، و قوله: وَ لکِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ، و هو الوجه أیضا فی العدول عن الإضمار إلی الإظهار.
قوله تعالی: وَ لکِنِ اخْتَلَفُوا فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ وَ مِنْهُمْ مَنْ کَفَرَ، نسب الاختلاف إلیهم لا إلی نفسه لأنه تعالی ذکر فی مواضع من کلامه: أن الاختلاف بالإیمان و الکفر و سائر المعارف الأصلیة المبینة فی کتب الله النازلة علی أنبیائه إنما حدث بین الناس بالبغی، و حاشا أن ینتسب إلیه سبحانه بغی أو ظلم.
قوله تعالی: وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلُوا وَ لکِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ، أی و لو شاء الله لم یؤثر الاختلاف فی استدعاء القتال و لکن الله یفعل ما یرید و قد أراد أن یؤثر هذا الاختلاف فی سوقه الناس إلی الاقتتال جریا علی سنة الأسباب.
و محصل معنی الآیة و الله العالم: أن الرسل التی أرسلوا إلی الناس عباد لله مقربون عند ربهم، مرتفع عن الناس أفقهم و هم مفضل بعضهم علی بعض علی ما لهم من الأصل الواحد و المقام المشترک، فهذا حال الرسل و قد أتوا للناس بآیات بینات أظهروا بها الحق کل الإظهار و بینوا طریق الهدایة أتم البیان، و کان لازمه أن لا ینساق الناس بعدهم إلا إلی الوحدة و الألفة و المحبة فی دین الله من غیر اختلاف و قتال لکن کان هناک سبب آخر أعقم هذا السبب، و هو الاختلاف عن بغی منهم و انشعابهم إلی مؤمن و کافر، ثم التفرق بعد ذلک فی سائر شئون الحیاة و السعادة، و لو شاء الله لأعقم هذا السبب أعنی الاختلاف فلم یوجب الاقتتال و ما اقتتلوا، و لکن لم یشأ و أجری هذا
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السبب کسائر الأسباب و العلل علی سنة الأسباب التی أرادها الله فی عالم الصنع و الإیجاد، و الله یفعل ما یرید.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا «إلخ»، معناه واضح و فی ذیل الآیة دلالة علی أن الاستنکاف عن الإنفاق کفر و ظلم.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن الباقر (ع)*: فی قوله تعالی: تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا «إلخ»، فی هذا ما یستدل به علی أن أصحاب محمد- قد اختلفوا من بعده فمنهم من آمن- و منهم من کفر.
و فی تفسیر العیاشی، عن أصبغ بن نباتة، قال*: کنت واقفا مع أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) یوم الجمل- فجاء رجل حتی وقف بین یدیه فقال: یا أمیر المؤمنین- کبر القوم و کبرنا، و هلل القوم و هللنا، و صلی القوم و صلینا، فعلی ما نقاتلهم؟! فقال (ع): علی هذه الآیة «تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ- مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ وَ رَفَعَ بَعْضَهُمْ دَرَجاتٍ- وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ- وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ فنحن الذین من بعدهم- وَ لکِنِ اخْتَلَفُوا فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ- وَ مِنْهُمْ مَنْ کَفَرَ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلُوا- وَ لکِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ» فنحن الذین آمنا- و هم الذین کفروا فقال الرجل: کفر القوم و رب الکعبة- ثم حمل فقاتل حتی قتل- رحمه الله-.
أقول: و روی هذه القصة المفید و الشیخ فی أمالیهما، و القمی فی تفسیره، و الروایة تدل علی أنه (ع) أخذ الکفر فی الآیة بالمعنی الأعم من الکفر الخاص المصطلح الذی له أحکام خاصة فی الدین، فإن النقل المستفیض و کذا التاریخ یشهدان أنه (ع) ما کان یعامل مع مخالفیه من أصحاب الجمل و أصحاب صفین و الخوارج معاملة الکفار من غیر أهل الکتاب و لا معاملة أهل الکتاب و لا معاملة أهل الردة من الدین، فلیس إلا أنه عدهم کافرین علی الباطن دون الظاهر،
و قد کان (ع) یقول: أقاتلهم علی التأویل دون التنزیل.
و ظاهر الآیة یساعد هذا المعنی، فإنه یدل علی أن البینات التی جاءت بها الرسل لم تنفع فی رفع الاقتتال من الذین من بعدهم لمکان الاختلاف المستند إلیهم أنفسهم فوقوع 
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الاختلاف مما لا تنفع فیه البینات من الرسل بل هو مما یؤدی إلیه الاجتماع الإنسانی الذی لا یخلو عن البغی و الظلم، فالآیة فی مساق قوله تعالی: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ فِیما فِیهِ یَخْتَلِفُونَ:» یونس: 19 و قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً- إلی أن قال-: وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ:» البقرة- 213، و قوله تعالی: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ:» هود- 119، کل ذلک یدل علی أن الاختلاف فی الکتاب- و هو الاختلاف فی الدین- بین أتباع الأنبیاء بعدهم مما لا مناص عنه، و قد قال تعالی فی خصوص هذه الأمة:
«أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ:» البقرة- 214، و قال تعالی حکایة عن رسوله لیوم القیامة: «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً:» الفرقان- 30، و فی مطاوی الآیات تصریحات و تلویحات بذلک.
و أما إن ذیل هذا الاختلاف منسحب إلی زمان الصحابة بعد الرحلة فالمعتمد من التاریخ و المستفیض أو المتواتر من الأخبار یدل علی أن الصحابة أنفسهم کان یعامل بعضهم مع بعض فی الفتن و الاختلافات الواقعة بعد رسول الله ص هذه المعاملة، من غیر أن یستثنوا أنفسهم من ذلک استنادا إلی عصمة أو بشارة أو اجتهاد أو استثناء من الله و رسوله، و الزائد علی هذا المقدار من البحث لا یناسب وضع هذا الکتاب.
و فی أمالی المفید، عن أبی بصیر قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لم یزل الله جل اسمه عالما بذاته- و لا معلوم، و لم یزل قادرا بذاته و لا مقدور، قلت:- جعلت فداک- فلم یزل متکلما؟ قال: الکلام محدث، کان الله عز و جل و لیس بمتکلم- ثم أحدث الکلام.
و فی الإحتجاج، عن صفوان بن یحیی، قال: سأل أبو قرة المحدث عن الرضا (ع) فقال: أخبرنی- جعلت فداک- عن کلام الله لموسی فقال: الله أعلم بأی لسان کلمه بالسریانیة أم بالعبرانیة- فأخذ أبو قرة بلسانه فقال: إنما أسألک عن هذا اللسان- فقال أبو الحسن (ع): سبحان الله عما تقول و معاذ الله- أن یشبه خلقه أو یتکلم بمثل ما هم متکلمون- و لکنه سبحانه لیس کمثله شی‌ء و لا کمثله قائل فاعل، قال: کیف؟ قال:
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کلام الخالق لمخلوق لیس ککلام المخلوق، لمخلوق- و لا یلفظ بشق فم و لسان، و لکن یقول له کن فکان، بمشیته ما خاطب به موسی من الأمر و النهی- من غیر تردد فی نفس- الخبر-.
و فی نهج البلاغة، فی خطبة له (ع)*: متکلم لا برویة، مرید لا بهمة، الخطبة.
و فی النهج، أیضا فی خطبة له (ع)*: الذی کلم موسی تکلیما، و أراه من آیاته عظیما، بلا جوارح و لا أدوات و لا نطق و لا لهوات، الخطبة.
أقول: و الأخبار المرویة عن أئمة أهل البیت فی هذا المعنی کثیرة، و هی مطبقة علی أن کلامه تعالی الذی یسمیه الکتاب و السنة کلاما صفة فعل لا صفة ذات.



(بحث فلسفی) [کلام فی معنی الکلام.]

ذکر الحکماء: أن ما یسمی عند الناس قولا و کلاما و هو نقل الإنسان المتکلم ما فی ذهنه من المعنی بواسطة أصوات مؤلفة موضوعة لمعنی فإذا قرع سمع المخاطب أو السامع نقل المعنی الموضوع له الذی فی ذهن المتکلم إلی ذهن المخاطب أو السامع، فحصل بذلک الغرض منه و هو التفهیم و التفهم، قالوا: و حقیقة الکلام متقومة بما یدل علی معنی خفی مضمر، و أما بقیة الخصوصیات ککونه بالصوت الحادث فی صدر الإنسان و مروره من طریق الحنجرة و اعتماده علی مقاطع الفم و کونه بحیث یقبل أن یقع مسموعا لا أزید عددا أو أقل مما رکبت علیه أسماعنا فهذه خصوصیات تابعة للمصادیق و لیست بدخیلة فی حقیقة المعنی الذی یتقوم بها الکلام.
فالکلام اللفظی الموضوع الدال علی ما فی الضمیر کلام، و کذا الإشارة الوافیة لإراءة المعنی کلام کما أن إشارتک بیدک: أن اقعد أو تعال و نحو ذلک أمر و قول، و کذا الوجودات الخارجیة لما کانت معلولة لعللها، و وجود المعلول لمسانخته وجود علته و کونه رابطا متنزلا له یحکی بوجوده وجود علته، و یدل بذاته علی خصوصیات ذات علته الکاملة فی نفسها لو لا دلالة المعلول علیها. فکل معلول بخصوصیات وجوده کلام لعلته تتکلم به عن نفسها و کمالاتها، و مجموع تلک الخصوصیات بطور اللف کلمة من کلمات علته، فکل واحد من الموجودات بما أن وجوده مثال لکمال علته الفیاضة،
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و کل مجموع منها، و مجموع العالم الإمکانی کلام الله سبحانه یتکلم به فیظهر المکنون من کمال أسمائه و صفاته، فکما أنه تعالی خالق للعالم و العالم مخلوقه کذلک هو تعالی متکلم بالعالم مظهر به خبایا الأسماء و الصفات و العالم کلامه.
بل الدقة فی معنی الدلالة علی المعنی یوجب القول بکون الذات بنفسه دالا علی نفسه فإن الدلالة بالآخرة شأن وجودی لیس و لا یکون لشی‌ء بنحو الأصالة إلا لله و بالله سبحانه، فکل شی‌ء دلالته علی بارئه و موجده فرع دلالة ما منه علی نفسه و دلالته لله بالحقیقة، فالله سبحانه هو الدال علی نفس هذا الشی‌ء الدال، و علی دلالته لغیره.
فهو سبحانه هو الدال علی ذاته بذاته و هو الدال علی جمیع مصنوعاته فیصدق علی مرتبة الذات الکلام کما یصدق علی مرتبة الفعل الکلام بالتقریب المتقدم، فقد تحصل بهذا البیان أن من الکلام ما هو صفة الذات و هو الذات من حیث دلالته علی الذات، و منه ما هو صفة الفعل، و هو الخلق و الإیجاد من حیث دلالة الموجود علی ما عند موجده من الکمال.
أقول: ما نقلنا عنهم علی تقدیر صحته لا یساعد علیه اللفظ اللغوی، فإن الذی أثبته الکتاب و السنة هو أمثال قوله تعالی: مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ و قوله: وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً. و قوله: قالَ اللَّهُ یا عِیسی و قوله: وَ قُلْنا یا آدَمُ و قوله: إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ و قوله:
نَبَّأَنِیَ الْعَلِیمُ الْخَبِیرُ، و من المعلوم أن الکلام و القول بمعنی عین الذات لا ینطبق علی شی‌ء من هذه الموارد.
و اعلم أن بحث الکلام من أقدم الأبحاث العلمیة التی اشتغلت به الباحثون من المسلمین (و بذلک سمی علم الکلام به) و هی أن کلام الله سبحانه هل هو قدیم أو حادث؟
ذهبت الأشاعرة إلی القدم غیر أنهم فسروا الکلام بأن المراد بالکلام هو المعانی الذهنیة التی یدل علیه الکلام اللفظی، و تلک المعانی علوم الله سبحانه قائمة بذاته قدیمة بقدمها، و أما الکلام اللفظی و هو الأصوات و النغمات فهی حادثة زائدة علی الذات بالضرورة.
و ذهبت المعتزلة إلی الحدوث غیر أنهم فسروا الکلام بالألفاظ الدالة علی المعنی 
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التام دلالة وضعیة فهذا هو الکلام عند العرف، قالوا: و أما المعانی النفسیة التی تسمیه الأشاعرة کلاما نفسیا فهی صور علمیة و لیست بالکلام.
و بعبارة أخری: إنا لا نجد فی نفوسنا عند التکلم بکلام غیر المفاهیم الذهنیة التی هی صور علمیة فإن أرید بالکلام النفسی ذلک کان علما لا کلاما، و إن أرید به أمر آخر وراء الصورة العلمیة فإنا لا نجد وراءها شیئا بالوجدان هذا.
و ربما أمکن أن یورد علیه بجواز أن یکون شی‌ء واحد بجهتین أو باعتبارین مصداقا لصفتین أو أزید و هو ظاهر، فلم لا یجوز أن تکون الصورة الذهنیة علما من جهة کونه انکشافا للواقع، و کلاما من جهة کونه علما یمکن إفاضته للغیر؟.
أقول: و الذی یحسم مادة هذا النزاع من أصله أن وصف العلم فی الله سبحانه بأی معنی أخذناه أی سواء أخذ علما تفصیلیا بالذات و إجمالیا بالغیر، أو أخذ علما تفصیلیا بالذات و بالغیر فی مقام الذات، و هذان المعنیان من العلم الذی هو عین الذات، أو أخذ علما تفصیلیا قبل الإیجاد بعد الذات أو أخذ علما تفصیلیا بعد الإیجاد و بعد الذات جمیعا، فالعلم الواجبی علی جمیع تصاویره علم حضوری غیر حصولی. و الذی ذکروه و تنازعوا علیه إنما هو من قبیل العلم الحصولی الذی یرجع إلی وجود مفاهیم ذهنیة مأخوذة من الخارج بحیث لا یترتب علیها آثارها الخارجیة فقد أقمنا البرهان فی محله: أن المفاهیم و الماهیات لا تتحقق إلا فی ذهن الإنسان أو ما قاربه جنسا من أنواع الحیوان التی تعمل الأعمال الحیویة بالحواس الظاهرة و الإحساسات الباطنة.
و بالجملة فالله سبحانه أجل من أن یکون له ذهن یذهن به المفاهیم و الماهیات الاعتباریة مما لا ملاک لتحقیقه إلا الوهم فقط نظیر مفهوم العدم و المفاهیم الاعتباریة فی ظرف الاجتماع، و لو کان کذلک لکان ذاته المقدسة محلا للترکیب، و معرضا لحدوث الحوادث، و کلامه محتملا للصدق و الکذب إلی غیر ذلک من وجوه الفساد تعالی عنها و تقدس.
و أما معنی علمه بهذه المفاهیم الواقعة تحت الألفاظ فسیجی‌ء إن شاء الله بیانه فی موضع یلیق به 
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[سورة البقرة (2): آیة 255]





اشارة

اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلاَّ بِإِذْنِهِ یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلاَّ بِما شاءَ وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ لا یَؤُدُهُ حِفْظُهُما وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ (255)



(بیان)

قوله تعالی: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ قد تقدم فی سورة الحمد بعض الکلام فی لفظ الجلالة، و أنه سواء أخذ من أله الرجل بمعنی تاه و وله أو من أله بمعنی عبد فلازم معناه الذات المستجمع لجمیع صفات الکمال علی سبیل التلمیح.
و قد تقدم بعض الکلام فی قوله تعالی: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، فی قوله تعالی: «وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ:» البقرة- 163، و ضمیر هو و إن رجع إلی اسم الجلالة لکن اسم الجلالة لما کان علما بالغلبة یدل علی نفس الذات من حیث إنه ذات و إن کان مشتملا علی بعض المعانی الوصفیة التی یلمح باللام أو بالإطلاق إلیها، فقوله: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، یدل علی نفی حق الثبوت عن الآلهة التی تثبت من دون الله.
و أما اسم الحی فمعناه ذو الحیاة الثابتة علی وزان سائر الصفات المشبهة فی دلالتها علی الدوام و الثبات.



[فی معنی الحیاة، و حیاته تعالی.]

و الناس فی بادئ مطالعتهم لحال الموجودات وجدوها علی قسمین: قسم منها لا یختلف حاله عند الحس ما دام وجوده ثابتا کالأحجار و سائر الجمادات، و قسم منها ربما تغیرت حاله و تعطلت قواه و أفعاله مع بقاء وجودها علی ما کان علیه عند الحس، و ذلک کالإنسان و سائر أقسام الحیوان و النبات فإنا ربما نجدها تعطلت قواها و مشاعرها و أفعالها ثم یطرأ علیها الفساد تدریجا، و بذلک أذعن الإنسان بأن هناک وراء الحواس أمرا آخر هو المبدأ للإحساسات و الإدراکات العلمیة و الأفعال المبتنیة علی العلم و الإرادة
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و هو المسمی بالحیاة و یسمی بطلانه بالموت، فالحیاة نحو وجود یترشح عنه العلم و القدرة.
و قد ذکر الله سبحانه هذه الحیاة فی کلامه ذکر تقریر لها، قال تعالی: «اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها:» الحدید- 17، و قال تعالی: «أَنَّکَ تَرَی الْأَرْضَ خاشِعَةً فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ إِنَّ الَّذِی أَحْیاها لَمُحْیِ الْمَوْتی » فصلت- 39 و قال تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْأَحْیاءُ وَ لَا الْأَمْواتُ:» الفاطر- 22، و قال تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ:» الأنبیاء- 30، فهذه تشمل حیاة أقسام الحی من الإنسان و الحیوان و النبات.
و کذلک القول فی أقسام الحیاة، قال تعالی: «وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها»: یونس- 7، و قال تعالی: «رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ:» المؤمن- 11 و الإحیاءان المذکوران یشتملان علی حیاتین: إحداهما: الحیاة البرزخیة، و الثانیة:
الحیاة الآخرة، فللحیاة أقسام کما للحی أقسام.
و الله سبحانه مع ما یقرر هذه الحیاة الدنیا یعدها فی مواضع کثیرة من کلامه شیئا ردیا هینا لا یعبأ بشأنه کقوله تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا مَتاعٌ:» الرعد- 26، و قوله تعالی: «تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا:» النساء- 94، و قوله تعالی:
«تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا:» الکهف- 28، و قوله تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ:» الأنعام- 32، و قوله تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا مَتاعُ الْغُرُورِ:» الحدید- 20، فوصف الحیاة الدنیا بهذه الأوصاف فعدها متاعا و المتاع ما یقصد لغیره، و عدها عرضا و العرض ما یتعرض ثم یزول، و عدها زینة و- الزینة- هو الجمال الذی یضم علی الشی‌ء لیقصد الشی‌ء لأجله فیقع غیر ما قصد و یقصد غیر ما وقع، و عدها لهوا و- اللهو- ما یلهیک و یشغلک بنفسه عما یهمک، و عدها لعبا و اللعب هو الفعل الذی یصدر لغایة خیالیة لا حقیقیة، و عدها متاع الغرور و هو ما یغر به الإنسان.
و یفسر جمیع هذه الآیات و یوضحها قوله تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ:» العنکبوت- 64، یبین أن الحیاة الدنیا إنما تسلب عنها حقیقة الحیاة أی کمالها فی مقابل ما تثبت للحیاة الآخرة حقیقة الحیاة و کمالها، و هی الحیاة التی لا موت بعدها، قال تعالی: «آمِنِینَ لا یَذُوقُونَ فِیهَا
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الْمَوْتَ إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی » الدخان- 56



[فی معنی القیام علی الأمر، و قیومیته تعالی.]

، و قال تعالی: لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ:» ق- 35، فلهم فی حیاتهم الآخرة أن لا یعتریهم الموت، و لا یعترضهم نقص فی العیش و تنغص، لکن الأول من الوصفین أعنی الأمن هو الخاصة الحقیقة للحیاة الضروریة له.
فالحیاة الأخرویة هی الحیاة بحسب الحقیقة لعدم إمکان طرو الموت علیها بخلاف الحیاة الدنیا، لکن الله سبحانه مع ذلک أفاد فی آیات أخر کثیرة أنه تعالی هو المفیض للحیاة الحقیقیة الأخرویة و المحیی للإنسان فی الآخرة، و بیده تعالی أزمة الأمور، فأفاد ذلک أن الحیاة الأخرویة أیضا مملوکة لا مالکة و مسخرة لا مطلقة أعنی أنها إنما ملکت خاصتها المذکورة بالله لا بنفسها.
و من هنا یظهر أن الحیاة الحقیقیة یجب أن تکون بحیث یستحیل طرو الموت علیها لذاتها و لا یتصور ذلک إلا بکون الحیاة عین ذات الحی غیر عارضة لها و لا طارئة علیها بتملیک الغیر و إفاضته، قال تعالی: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ:» الفرقان- 58 و علی هذا فالحیاة الحقیقیة هی الحیاة الواجبة، و هی کون وجوده بحیث یعلم و یقدر بالذات.
و من هنا یعلم: أن القصر فی قوله تعالی: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» قصر حقیقی غیر إضافی، و أن حقیقة الحیاة التی لا یشوبها موت و لا یعتریها فناء و زوال هی حیاته تعالی.
فالأوفق فیما نحن فیه من قوله تعالی: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ الآیة، و کذا فی قوله تعالی: «الم اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ:» آل عمران- 1 أن یکون لفظ الحی خبرا بعد خبر فیفید الحصر لأن التقدیر، الله الحی فالآیة تفید أن الحیاة لله محضا إلا ما أفاضه لغیره.
و أما اسم القیوم فهو علی ما قیل: فیعول کالقیام فیعال من القیام وصف یدل علی المبالغة و- القیام- هو حفظ الشی‌ء و فعله و تدبیره و تربیته و المراقبة علیه و القدرة علیه، کل ذلک مأخوذ من القیام بمعنی الانتصاب للملازمة العادیة بین الانتصاب و بین کل منها.
و قد أثبت الله تعالی أصل القیام بأمور خلقه لنفسه فی کلامه حیث قال تعالی:
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«أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ:» الرعد- 33، و قال تعالی و هو أشمل من الآیة السابقة-: «شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَ الْمَلائِکَةُ وَ أُولُوا الْعِلْمِ قائِماً بِالْقِسْطِ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ:» آل عمران- 18، فأفاد أنه قائم علی الموجودات بالعدل فلا یعطی و لا یمنع شیئا فی الوجود (و لیس الوجود إلا الإعطاء و المنع) إلا بالعدل بإعطاء کل شی‌ء ما یستحقه ثم بین أن هذا القیام بالعدل مقتضی أسمیه الکریمین: العزیز الحکیم فبعزته یقوم علی کل شی‌ء و بحکمته یعدل فیه.
و بالجملة لما کان تعالی هو المبدئ الذی یبتدی منه وجود کل شی‌ء و أوصافه و آثاره لا مبدأ سواه إلا و هو ینتهی إلیه، فهو القائم علی کل شی‌ء من کل جهة بحقیقة القیام الذی لا یشوبه فتور و خلل، و لیس ذلک لغیره قط إلا بإذنه بوجه، فلیس له تعالی إلا القیام من غیر ضعف و فتور، و لیس لغیره إلا أن یقوم به، فهناک حصران: حصر القیام علیه، و حصره علی القیام، و أول الحصرین هو الذی یدل علیه کون القیوم فی الآیة خبرا بعد خبر لله (الله القیوم)، و الحصر الثانی هو الذی تدل علیه الجملة التالیة أعنی قوله: لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ 
و قد ظهر من هذا البیان أن اسم القیوم أم الأسماء الإضافیة الثابتة له تعالی جمیعا و هی الأسماء التی تدل علی معان خارجة عن الذات بوجه کالخالق و الرازق و المبدئ و المعید و المحیی و الممیت و الغفور و الرحیم و الودود و غیرها.



[بیان 

قوله تعالی: لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ السنة بکسر السین الفتور الذی یأخذ الحیوان فی أول النوم، و النوم هو الرکود الذی یأخذ حواس الحیوان لعوامل طبیعیة تحدث فی بدنه، و الرؤیا غیره و هی ما یشاهده النائم فی منامه.
و قد أورد علی قوله: سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ إنه علی خلاف الترتیب الذی تقتضیه البلاغة فإن المقام مقام الترقی، و الترقی فی الإثبات إنما هو من الأضعف إلی الأقوی کقولنا:
فلان یقدر علی حمل عشرة أمنان بل عشرین، و فلان یجود بالمئات بل بالألوف و فی النفی بالعکس کما نقول: لا یقدر فلان علی حمل عشرین و لا عشرة، و لا یجود بالألوف و لا بالمئات، فکان ینبغی أن یقال: لا تأخذه نوم و لا سنة.
و الجواب: أن الترتیب المذکور لا یدور مدار الإثبات و النفی دائما کما یقال:
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فلان یجهده حمل عشرین بل عشرة و لا یصح العکس، بل المراد هو صحة الترقی و هی مختلفة بحسب الموارد، و لما کان أخذ النوم أقوی تأثیرا و أضر علی القیومیة من السنة کان مقتضی ذلک أن ینفی تأثیر السنة و أخذها أولا ثم یترقی إلی نفی تأثیر ما هو أقوی منه تأثیرا، و یعود معنی لا تأخذه سنة و لا نوم إلی مثل قولنا: لا یؤثر فیه هذا العامل الضعیف بالفتور فی أمره و لا ما هو أقوی منه.
قوله تعالی: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ لما کانت القیومیة التامة التی له تعالی لا تتم إلا بأن یملک السماوات و الأرض و ما فیهما بحقیقة الملک ذکره بعدهما، کما أن التوحید التام فی الألوهیة لا یتم إلا بالقیومیة، و لذلک ألحقها بها أیضا.
و هاتان جملتان کل واحدة منهما مقیدة أو کالمقیدة بقید فی معنی دفع الدخل، أعنی قوله تعالی: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مع قوله تعالی: مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ و قوله تعالی: یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ مع قوله تعالی:
وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ.
فأما قوله تعالی: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ فقد عرفت معنی ملکه تعالی (بالکسر) للموجودات و ملکه تعالی (بالضم) لها، و الملک بکسر المیم و هو قیام ذوات الموجودات و ما یتبعها من الأوصاف و الآثار بالله سبحانه هو الذی یدل علیه قوله تعالی: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ فالجملة تدل علی ملک الذات و ما یتبع الذات من نظام الآثار.
و قد تم بقوله: الْقَیُّومُ لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إن السلطان المطلق فی الوجود لله سبحانه لا تصرف إلا و هو له و منه، فیقع من ذلک فی الوهم أنه إذا کان الأمر علی ذلک فهذه الأسباب و العلل الموجودة فی العالم ما شأنها؟
و کیف یتصور فیها و منها التأثیر و لا تأثیر إلا لله سبحانه؟
فأجیب بأن تصرف هذه العلل و الأسباب فی هذه الموجودات المعلولة توسط فی التصرف، و بعبارة أخری شفاعة فی موارد المسببات بإذن الله سبحانه، فإنما هی شفعاء، و الشفاعة- و هی بنحو توسط فی إیصال الخیر أو دفع الشر، و تصرف ما
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من الشفیع فی أمر المستشفع- إنما تنافی السلطان الإلهی و التصرف الربوبی المطلق إذا لم ینته إلی إذن الله، و لم یعتمد علی مشیة الله تعالی بل کانت مستقلة غیر مرتبطة و ما من سبب من الأسباب و لا علة من العلل إلا و تأثیره بالله و نحو تصرفه بإذن الله، فتأثیره و تصرفه نحو من تأثیره و تصرفه تعالی فلا سلطان فی الوجود إلا سلطانه و لا قیومیة إلا قیومیته المطلقة عز سلطانه.
و علی ما بیناه فالشفاعة هی التوسط المطلق فی عالم الأسباب و الوسائط أعم من الشفاعة التکوینیة و هی توسط الأسباب فی التکوین، و الشفاعة التشریعیة أعنی التوسط فی مرحلة المجازاة التی تثبتها الکتاب و السنة فی یوم القیامة علی ما تقدم البحث عنها فی قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً:» البقرة- 48، و ذلک أن الجملة أعنی قوله تعالی: مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ مسبوقة بحدیث القیومیة و الملک المطلق الشاملین للتکوین و التشریع معا، بل المتماسین بالتکوین ظاهرا فلا موجب لتقییدهما بالقیومیة و السلطنة التشریعیتین حتی یستقیم تذییل الکلام بالشفاعة المخصوصة بیوم القیامة.
فمساق هذه الآیة فی عموم الشفاعة مساق قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس- 3، و قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ:» الم السجدة- 4، و قد عرفت فی البحث عن الشفاعة أن حدها کما ینطبق علی الشفاعة التشریعیة کذلک ینطبق علی السببیة التکوینیة، فکل سبب من الأسباب یشفع عند الله لمسببه بالتمسک بصفات فضله و جوده و رحمته لإیصال نعمة الوجود إلی مسببه، فنظام السببیة بعینه ینطبق علی نظام الشفاعة کما ینطبق علی نظام الدعاء و المسألة، قال تعالی: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ:» الرحمن- 29، و قال تعالی: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ:» إبراهیم- 34 و قد مر بیانه فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی»: البقرة- 186.
قوله تعالی: یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ، سیاق الجملة مع مسبوقیتها بأمر الشفاعة یقرب من سیاق قوله تعالی: بَلْ عِبادٌ
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مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ:» الأنبیاء- 28، فالظاهر أن ضمیر الجمع الغائب راجع إلی الشفعاء الذی تدل علیه الجملة السابقة معنی فعلمه تعالی بما بین أیدیهم و ما خلفهم کنایة عن کمال إحاطته بهم، فلا یقدرون بواسطة هذه الشفاعة و التوسط المأذون فیه علی إنفاذ أمر لا یریده الله سبحانه و لا یرضی به فی ملکه، و لا یقدر غیرهم أیضا أن یستفید سوءا من شفاعتهم و وساطتهم فیداخل فی ملکه تعالی فیفعل فیه ما لم یقدره.
و إلی نظیر هذا المعنی یدل قوله تعالی: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا:» مریم- 64، و قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً»: الجن- 28 فإن الآیات تبین إحاطته تعالی بالملائکة و الأنبیاء لئلا یقع منهم ما لم یرده، و لا یتنزلوا إلا بأمره، و لا یبلغوا إلا ما یشاؤه. و علی ما بیناه فالمراد بما بین أیدیهم: ما هو حاضر مشهود معهم، و بما خلفهم: ما هو غائب عنهم بعید منهم کالمستقبل من حالهم، و یؤول المعنی إلی الشهادة و الغیب.
و بالجملة قوله: یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ کنایة عن إحاطته تعالی بما هو حاضر معهم موجود عندهم و بما هو غائب عنهم آت خلفهم، و لذلک عقبه بقوله تعالی:
وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ، تبیینا لتمام الإحاطة الربوبیة و السلطة الإلهیة أی أنه تعالی عالم محیط بهم و بعلمهم و هم لا یحیطون بشی‌ء من علمه إلا بما شاء.
و لا ینافی إرجاع ضمیر الجمع المذکر العاقل و هو قوله «هم» فی المواضع الثلاث إلی الشفعاء ما قدمناه من أن الشفاعة أعم من السببیة التکوینیة و التشریعیة، و أن الشفعاء هم مطلق العلل و الأسباب، و ذلک لأن الشفاعة و الوساطة و التسبیح و التحمید لما کان المعهود من حالها أنها من أعمال أرباب الشعور و العقل شاع التعبیر عنها بما یخص أولی العقل من العبارة. و علی ذلک جری دیدن القرآن فی بیاناته کقوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ:» الإسراء- 44، و قوله تعالی: «ثُمَ 
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اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»: فصلت- 11، إلی غیر ذلک من الآیات.
و بالجملة قوله: وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ، یفید معنی تمام التدبیر و کماله، فإن من کمال التدبیر أن یجهل المدبر (بالفتح) بما یریده المدبر (بالکسر) من شأنه و مستقبل أمره لئلا یحتال فی التخلص عما یکرهه من أمر التدبیر فیفسد علی المدبر (بالکسر) تدبیره، کجماعة مسیرین علی خلاف مشتهاهم و مرادهم فیبالغ فی التعمیة علیهم حتی لا یدروا من أین سیروا، و فی أین نزلوا، و إلی أین یقصد بهم.
فیبین تعالی بهذه الجملة أن التدبیر له و بعلمه بروابط الأشیاء التی هو الجاعل لها، و بقیة الأسباب و العلل و خاصة أولوا العلم منها و إن کان لها تصرف و علم لکن ما عندهم من العلم الذی ینتفعون به و یستفیدون منه فإنما هو من علمه تعالی و بمشیته و إرادته، فهو من شئون العلم الإلهی، و ما تصرفوا به فهو من شئون التصرف الإلهی و أنحاء تدبیره، فلا یسع لمقدم منهم أن یقدم علی خلاف ما یریده الله سبحانه من التدبیر الجاری فی مملکته إلا و هو بعض التدبیر.
و فی قوله تعالی: وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ، علی تقدیر أن یراد بالعلم المعنی المصدری أو معنی اسم المصدر لا المعلوم دلالة علی أن العلم کله لله و لا یوجد من العلم عند عالم إلا و هو شی‌ء من علمه تعالی، و نظیره ما یظهر من کلامه تعالی من اختصاص القدرة و العزة و الحیاة بالله تعالی، قال تعالی: «وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً:» البقرة- 165، و قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً:» النساء- 139، و قال تعالی: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن- 65، و یمکن أن یستدل علی ما ذکرناه من انحصار العلم بالله تعالی بقوله:
«إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ:» یوسف- 83، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ:» آل عمران- 66، إلی غیر ذلک من الآیات، و فی تبدیل العلم بالإحاطة فی قوله: و لا یحیطون بشی‌ء من علمه، لطف ظاهر.
قوله تعالی: وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ الکرسی معروف و سمی به لتراکم بعض أجزائه بالصناعة علی بعض، و ربما کنی بالکرسی عن الملک فیقال کرسی 
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الملک، و یراد منطقة نفوذه و متسع قدرته.
و کیف کان فالجمل السابقة علی هذه الجملة أعنی قوله: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ «إلخ»، تفید أن المراد بسعة الکرسی إحاطة مقام السلطنة الإلهیة، فیتعین للکرسی من المعنی: أنه المقام الربوبی الذی یقوم به ما فی السماوات و الأرض من حیث إنها مملوکة مدبرة معلومة، فهو من مراتب العلم، و یتعین للسعة من المعنی: أنها حفظ کل شی‌ء مما فی السماوات و الأرض بذاته و آثاره، و لذلک ذیله بقوله: وَ لا یَؤُدُهُ حِفْظُهُما.
قوله تعالی: وَ لا یَؤُدُهُ حِفْظُهُما وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ یقال: آده یؤوده أودا إذا ثقل علیه و أجهده و أتعبه، و الظاهر أن مرجع الضمیر فی یؤوده، هو الکرسی و إن جاز رجوعه إلیه تعالی، و نفی الأود و التعب عن حفظ السماوات و الأرض فی ذیل الکلام لیناسب ما افتتح به من نفی السنة و النوم فی القیومیة علی ما فی السماوات و الأرض.
و محصل ما تفیده الآیة من المعنی: أن الله لا إله إلا هو له کل الحیاة و له القیومیة المطلقة من غیر ضعف و لا فتور، و لذلک وقع التعلیل بالاسمین الکریمین: العلی العظیم فإنه تعالی لعلوه لا تناله أیدی المخلوقات فیوجبوا بذلک ضعفا فی وجوده و فتورا فی أمره، و لعظمته لا یجهده کثرة الخلق و لا یطیقه عظمة السماوات و الأرض، و جملة:
وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ لا تخلو عن الدلالة علی الحصر، و هذا الحصر إما حقیقی کما هو الحق، فإن العلو و العظمة من الکمال و حقیقة کل کمال له تعالی، و أما دعوی لمسیس الحاجة إلیه فی مقام التعلیل لیختص العلو و العظمة به تعالی دعوی، فیسقط السماوات و الأرض عن العلو و العظمة فی قبال علوه و عظمته تعالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال*: قال أبو ذر: یا رسول الله ما أفضل ما أنزل علیک؟ قال: آیة الکرسی، ما السماوات السبع و الأرضون السبع فی الکرسی إلا کحلقة ملقاة بأرض فلاة ثم قال: و إن فضل العرش علی الکرسی کفضل الفلاة علی الحلقة:
أقول: و روی صدر الروایة السیوطی فی الدر المنثور، عن ابن راهویه فی مسنده 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 337
عن عوف بن مالک عن أبی ذر، و رواه أیضا عن أحمد و ابن الضریس و الحاکم و صححه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی ذر.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی عن أبی أمامة، قال*: قلت: یا رسول الله أیما أنزل علیک أعظم؟ قال: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ آیة الکرسی:
أقول: و روی فیه هذا المعنی أیضا عن الخطیب البغدادی فی تاریخه عن أنس عنه (ص).
و فیه، أیضا عن الدارمی عن أیفع بن عبد الله الکلاعی، قال*: قال رجل: یا رسول الله أی آیة فی کتاب الله أعظم؟ قال: آیة الکرسی: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ 
الحدیث.
أقول: تسمیة هذه الآیة بآیة الکرسی مما قد اشتهرت فی صدر الإسلام حتی فی زمان حیاة النبی ص حتی فی لسانه کما تفیده الروایات المنقولة عنه (ص) و عن أئمة أهل البیت (ع) و عن الصحابة. و لیس إلا للاعتناء التام بها و تعظیم أمرها، و لیس إلا لشرافة ما تدل علیه من المعنی و رقته و لطفه، و هو التوحید الخالص المدلول علیه بقوله: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، و معنی القیومیة المطلقة التی یرجع إلیه جمیع الأسماء الحسنی ما عدا أسماء الذات علی ما مر بیانه، و تفصیل جریان القیومیة فی ما دق و جل من الموجودات من صدرها إلی ذیلها ببیان أن ما خرج منها من السلطنة الإلهیة فهو من حیث إنه خارج منها داخل فیها، و لذلک ورد فیها أنها أعظم آیة فی کتاب الله، و هو کذلک من حیث اشتمالها علی تفصیل البیان، فإن مثل قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی » طه- 8، و إن اشتملت علی ما تشتمل علیه آیة الکرسی غیر أنها مشتملة علی إجمال المعنی دون تفصیله، و لذا
ورد فی بعض الأخبار: أن آیة الکرسی سیدة آی القرآن: رواها فی الدر المنثور، عن أبی هریرة عن النبی ص 
، و ورد فی بعضها: أن لکل شی‌ء ذروة- و ذروة القرآن آیة الکرسی:، رواها العیاشی فی تفسیره عن عبد الله بن سنان عن الصادق (ع).
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن أبی أمامة الباهلی*: أنه سمع علی بن أبی طالب 
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(ع) یقول: ما أری رجلا أدرک عقله الإسلام- أو ولد فی الإسلام یبیت لیلة سوادها.
قلت: و ما سوادها؟ قال: جمیعها حتی یقرأ هذه الآیة: اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ- الْحَیُّ الْقَیُّومُ فقرأ الآیة إلی قوله: وَ لا یَؤُدُهُ حِفْظُهُما- وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ قال: فلو تعلمون ما هی أو قال: ما فیها- ما ترکتموها علی حال: إن رسول الله ص قال: أعطیت آیة الکرسی من کنز تحت العرش، و لم یؤتها نبی کان قبلی، قال علی فما بت لیلة قط منذ سمعتها من رسول الله- إلا قرأتها
، الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عبید و ابن أبی شیبة و الدارمی و محمد بن نصر و ابن الضریس عنه (ع)، و رواه أیضا عن الدیلمی عنه (ع)، و الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة فی فضلها کثیرة، و قوله (ع): إن رسول الله قال:
أعطیت آیة الکرسی من کنز تحت العرش، روی فی هذا المعنی أیضا فی الدر المنثور، عن البخاری فی تاریخه، و ابن الضریس عن أنس أن النبی قال: أعطیت آیة الکرسی من تحت العرش، فیه إشارة إلی کون الکرسی تحت العرش و محاطا له و سیأتی الکلام فی بیانه.
و فی الکافی، عن زرارة قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ السماوات و الأرض وسعن الکرسی- أو الکرسی وسع السماوات و الأرض؟ فقال (ع): إن کل شی‌ء فی الکرسی.
أقول: و هذا المعنی مروی عنهم فی عدة روایات بما یقرب من هذا السؤال و الجواب و هو بظاهره غریب، إذ لم یرو قراءة کرسیه بالنصب و السماوات و الأرض بالرفع حتی یستصح بها هذا السؤال، و الظاهر أنه مبنی علی ما یتوهمه الأفهام العامیة أن الکرسی جسم مخصوص موضوع فوق السماوات أو السماء السابعة (أعنی فوق عالم الأجسام) منه یصدر أحکام العالم الجسمانی، فیکون السماوات و الأرض وسعته إذ کان موضوعا علیها کهیئة الکرسی علی الأرض، فیکون معنی السؤال أن الأنسب أن السماوات و الأرض وسعت الکرسی فما معنی سعته لها؟، و قد قیل بنظیر ذلک فی خصوص العرش فأجیب بأن الوسعة من غیر سنخ سعة بعض الأجسام لبعض ...
و فی المعانی، عن حفص بن الغیاث قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز
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و جل: وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ قال: علمه.
و فیه، أیضا عنه (ع)*: فی الآیة: السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ و ما بینهما فی الکرسی، و العرش هو العلم الذی لا یقدر أحد قدره.
أقول: و یظهر من الروایتین: أن الکرسی من مراتب علمه تعالی کما مر استظهاره، و فی معناهما روایات أخری.
و کذا یظهر منهما و مما سیجی‌ء: أن فی الوجود مرتبة من العلم غیر محدودة أعنی أن فوق هذا العالم الذی نحن من أجزائها عالما آخر موجوداتها أمور غیر محدودة فی وجودها بهذه الحدود الجسمانیة، و التعینات الوجودیة التی لوجوداتنا، و هی فی عین أنها غیر محدودة معلومة لله سبحانه أی أن وجودها عین العلم، کما أن الموجودات المحدودة التی فی الوجود معلومة لله سبحانه فی مرتبة وجودها أی أن وجودها نفس علمه تعالی بها و حضورها عنده، و لعلنا نوفق لبیان هذا العلم المسمی بالعلم الفعلی فیما سیأتی من قوله تعالی: «وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ:» یونس- 61.
و ما ذکرناه من علم غیر محدود هو الذی یرشد إلیه قوله (ع) فی الروایة، و العرش هو العلم الذی لا یقدر أحد قدره، و من المعلوم أن عدم التقدیر و التحدید لیس من حیث کثرة معلومات هذا العلم عددا، لاستحالة وجود عدد غیر متناه، و کل عدد یدخل الوجود فهو متناه، لکونه أقل مما یزید علیه بواحد، و لو کان عدم تناهی العلم أعنی العرش لعدم تناهی معلوماته کثرة لکان الکرسی بعض العرش لکونه أیضا علما و إن کان محدودا، بل عدم التناهی و التقدیر إنما هو من جهة کمال الوجود أی إن الحدود و القیود الوجودیة یوجب التکثر و التمیز و التمایز بین موجودات عالمنا المادی، فتوجب انقسام الأنواع بالأصناف و الأفراد، و الأفراد بالحالات، و الإضافات غیر موجودة فینطبق علی قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر- 21، و سیجی‌ء تمام الکلام فیه إن شاء الله تعالی.
و هذه الموجودات کما أنها معلومة بعلم غیر مقدر أی موجودة فی ظرف العلم وجودا غیر مقدر کذلک هی معلومة بحدودها، موجودة فی ظرف العلم بأقدارها و هذا
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هو الکرسی علی ما یستظهر.
و ربما لوح إلیه أیضا قوله تعالی فیها: یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ حیث جعل المعلوم: ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ و هما أعنی ما بین الأیدی و ما هو خلف غیر مجتمع الوجود فی هذا العالم المادی، فهناک مقام یجتمع فیه جمیع المتفرقات الزمانیة و نحوها، و لیست هذه الوجودات وجودات غیر متناهیة الکمال غیر محدودة و لا مقدرة و إلا لم یصح الاستثناء من الإحاطة فی قوله تعالی: وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ، فلا محالة هو مقام یمکن لهم الإحاطة ببعض ما فیه، فهو مرحلة العلم بالمحدودات و المقدرات من حیث هی محدودة مقدرة و الله أعلم.
و فی التوحید، عن حنان قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن العرش و الکرسی- فقال (ع) إن للعرش صفات کثیرة مختلفة- له فی کل سبب و صنع فی القرآن صفة علی حدة، فقوله: رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ یقول: رب الملک العظیم، و قوله: الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی یقول: علی الملک احتوی، و هذا علم الکیفوفیة فی الأشیاء، ثم العرش فی الوصل مفرد عن الکرسی، لأنهما بابان من أکبر أبواب الغیوب، و هما جمیعا غیبان، و هما فی الغیب مقرونان، لأن الکرسی هو الباب الظاهر من الغیب- الذی منه مطلع البدع و منه الأشیاء کلها، و العرش هو الباب الباطن الذی یوجد فیه علم الکیف و الکون و القدر و الحد و المشیة و صفة الإرادة و علم الألفاظ- و الحرکات و الترک و علم العود و البدء، فهما فی العلم بابان مقرونان، لأن ملک العرش سوی ملک الکرسی، و علمه أغیب من علم الکرسی، فمن ذلک قال: رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ أی صفته أعظم من صفة الکرسی، و هما فی ذلک مقرونان: قلت: جعلت فداک- فلم صار فی الفضل جار الکرسی، قال (ع): إنه صار جارها لأن علم الکیفوفیة فیه- و فیه، الظاهر من أبواب البداء و إنیتها و حد رتقها و فتقها، فهذان جاران أحدهما حمل صاحبه فی الظرف، و بمثل صرف العلماء، و لیستدلوا علی صدق دعواهما- لأنه یختص برحمته من یشاء- و هو القوی العزیز.
أقول: قوله (ع): لأن الکرسی هو الباب الظاهر من الغیب، قد عرفت الوجه فیه إجمالا، فمرتبة العلم المقدر المحدود أقرب إلی عالمنا الجسمانی المقدر المحدود
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مما لا قدر له و لا حد، و سیجی‌ء شرح فقرات الروایة فی الکلام علی قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ:» الأعراف- 54، و قوله (ع): و بمثل صرف العلماء، إشارة إلی أن هذه الألفاظ من العرش و الکرسی و نظائرها أمثال مصرفة مضروبة للناس و ما یعقلها إلا العالمون.
و فی الإحتجاج، عن الصادق (ع)*: فی حدیث: کل شی‌ء خلق الله فی جوف الکرسی خلا عرشه- فإنه أعظم من أن یحیط به الکرسی.
أقول: و قد تقدم توضیح معناه، و هو الموافق لسائر الروایات، فما وقع فی بعض الأخبار أن العرش هو العلم الذی أطلع الله علیه أنبیاءه و رسله، و الکرسی هو العلم الذی لم یطلع علیه أحدا کما رواه الصدوق عن المفضل عن الصادق (ع) کأنه من وهم الراوی بتبدیل موضعی اللفظین أعنی العرش و الکرسی، أو أنه مطروح کالروایة المنسوبة إلی زینب العطارة.
و فی تفسیر العیاشی، عن علی (ع) قال: إن السماء و الأرض و ما بینهما من خلق مخلوق فی جوف الکرسی، و له أربعة أملاک یحملونه بأمر الله، أقول: و رواه الصدوق عن الأصبغ بن نباتة عنه (ع)،
و لم یرو عنهم (ع) للکرسی حملة إلا فی هذه الروایة، بل الأخبار إنما تثبت الحملة للعرش وفقا لکتاب الله تعالی کما قال: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ» الآیة: المؤمن- 7 و قال تعالی، «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ:» الحاقة- 17، و یمکن أن یصحح الخبر بأن الکرسی- کما سیجی‌ء بیانه- یتحد مع العرش بوجه اتحاد ظاهر الشی‌ء بباطنه.
و بذلک یصح عد حملة أحدهما حملة للآخر.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن معاویة بن عمار عن الصادق (ع) قال*: قلت: مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ قال: نحن أولئک الشافعون.
أقول: و رواه البرقی أیضا فی المحاسن، و قد عرفت أن الشفاعة فی الآیة مطلقة تشمل الشفاعة التکوینیة و التشریعیة معا، فتشمل شفاعتهم (ع)، فالروایة من باب الجری 
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[سورة البقرة (2): الآیات 256 الی 257]





اشارة

لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِّ فَمَنْ یَکْفُرْ بِالطَّاغُوتِ وَ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی لا انْفِصامَ لَها وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (256) اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (257)



(بیان) [فی نفی الإکراه فی الدین.]

قوله تعالی: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِ الإکراه هو الإجبار و الحمل علی الفعل من غیر رضی، و الرشد بالضم و الضمتین: إصابة وجه الأمر و محجة الطریق و یقابله الغی، فهما أعم من الهدی و الضلال، فإنهما إصابة الطریق الموصل و عدمها علی ما قیل، و الظاهر أن استعمال الرشد فی إصابة محجة الطریق من باب الانطباق علی المصداق، فإن إصابة وجه الأمر من سألک الطریق أن یرکب المحجة و سواء السبیل، فلزومه الطریق من مصادیق إصابة وجه الأمر، فالحق أن معنی الرشد و الهدی معنیان مختلفان ینطبق أحدهما بعنایة خاصة علی مصادیق الآخر و هو ظاهر، قال تعالی: «فَإِنْ آنَسْتُمْ مِنْهُمْ رُشْداً»: النساء- 6 و قال تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا إِبْراهِیمَ رُشْدَهُ مِنْ قَبْلُ:» الأنبیاء- 51، و کذلک القول فی الغی و الضلال، و لذلک ذکرنا سابقا: أن الضلال هو العدول عن الطریق مع ذکر الغایة و المقصد، و الغی هو العدول مع نسیان الغایة فلا یدری الإنسان الغوی ما ذا یرید و ما ذا یقصد.
و فی قوله تعالی: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ نفی الدین الإجباری، لما أن الدین و هو سلسلة من المعارف العلمیة التی تتبعها أخری عملیة یجمعها أنها اعتقادات، و الاعتقاد و الإیمان من الأمور القلبیة التی لا یحکم فیها الإکراه و الإجبار، فإن الإکراه إنما یؤثر فی 
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الأعمال الظاهریة و الأفعال و الحرکات البدنیة المادیة، و أما الاعتقاد القلبی فله علل و أسباب أخری قلبیة من سنخ الاعتقاد و الإدراک، و من المحال أن ینتج الجهل علما، أو تولد المقدمات غیر العلمیة تصدیقا علمیا، فقوله: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ إن کان قضیة إخباریة حاکیة عن حال التکوین أنتج حکما دینیا بنفی الإکراه علی الدین و الاعتقاد، و إن کان حکما إنشائیا تشریعیا کما یشهد به ما عقبه تعالی من قوله: قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِ کان نهیا عن الحمل علی الاعتقاد و الإیمان کرها، و هو نهی متک علی حقیقة تکوینیة، و هی التی مر بیانها أن الإکراه إنما یعمل و یؤثر فی مرحلة الأفعال البدنیة دون الاعتقادات القلبیة.
و قد بین تعالی هذا الحکم بقوله: قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِ و هو فی مقام التعلیل فإن الإکراه و الإجبار إنما یرکن إلیه الأمر الحکیم و المربی العاقل فی الأمور المهمة التی لا سبیل إلی بیان وجه الحق فیها لبساطة فهم المأمور و رداءة ذهن المحکوم، أو لأسباب و جهات أخری، فیتسبب الحاکم فی حکمه بالإکراه أو الأمر بالتقلید و نحوه، و أما الأمور المهمة التی تبین وجه الخیر و الشر فیها، و قرر وجه الجزاء الذی یلحق فعلها و ترکها فلا حاجة فیها إلی الإکراه، بل للإنسان أن یختار لنفسه ما شاء من طرفی الفعل و عاقبتی الثواب و العقاب، و الدین لما انکشفت حقائقه و اتضح طریقه بالبیانات الإلهیة الموضحة بالسنة النبویة فقد تبین أن الدین رشد و الرشد فی اتباعه، و الغی فی ترکه و الرغبة عنه، و علی هذا لا موجب لأن یکره أحد أحدا علی الدین.
و هذه إحدی الآیات الدالة علی أن الإسلام لم یبتن علی السیف و الدم، و لم یفت بالإکراه و العنوة علی خلاف ما زعمه عدة من الباحثین من المنتحلین و غیرهم أن الإسلام دین السیف استدلوا علیه: بالجهاد الذی هو أحد أرکان هذا الدین.
و قد تقدم الجواب عنه فی ضمن البحث عن آیات القتال و ذکرنا هناک أن القتال الذی ندب إلیه الإسلام لیس لغایة إحراز التقدم و بسط الدین بالقوة و الإکراه، بل لإحیاء الحق و الدفاع عن أنفس متاع للفطرة و هو التوحید،، و أما بعد انبساط التوحید بین الناس و خضوعهم لدین النبوة و لو بالتهود و التنصر فلا نزاع لمسلم مع موحد و لا جدال، فالإشکال ناش عن عدم التدبر.
و یظهر مما تقدم أن الآیة أعنی قوله: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ غیر منسوخة بآیة السیف 
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کما ذکره بعضهم.
و من الشواهد علی أن الآیة غیر منسوخة التعلیل الذی فیها أعنی قوله: قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِ فإن الناسخ ما لم ینسخ علة الحکم لم ینسخ نفس الحکم، فإن الحکم باق ببقاء سببه، و معلوم أن تبین الرشد من الغی فی أمر الإسلام أمر غیر قابل للارتفاع بمثل آیة السیف، فإن قوله: فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ مثلا، أو قوله: وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة لا یؤثران فی ظهور حقیة الدین شیئا حتی ینسخا حکما معلولا لهذا الظهور.
و بعبارة أخری الآیة تعلل قوله: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ بظهور الحق: و هو معنی لا یختلف حاله قبل نزول حکم القتال و بعد نزوله، فهو ثابت علی کل حال، فهو غیر منسوخ.
قوله تعالی: فَمَنْ یَکْفُرْ بِالطَّاغُوتِ وَ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی «إلخ»، الطاغوت هو الطغیان و التجاوز عن الحد و لا یخلو عن مبالغة فی المعنی کالملکوت و الجبروت، و یستعمل فیما یحصل به الطغیان کأقسام المعبودات من دون الله کالأصنام و الشیاطین و الجن و أئمة الضلال من الإنسان و کل متبوع لا یرضی الله سبحانه باتباعه، و یستوی فیه المذکر و المؤنث و المفرد و التثنیة و الجمع.
و إنما قدم الکفر علی الإیمان فی قوله: فَمَنْ یَکْفُرْ بِالطَّاغُوتِ وَ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ لیوافق الترتیب الذی یناسبه الفعل الواقع فی الجزاء أعنی الاستمساک بالعروة الوثقی، لأن الاستمساک بشی‌ء إنما یکون بترک کل شی‌ء و الأخذ بالعروة، فهناک ترک ثم أخذ، فقدم الکفر و هو ترک علی الإیمان و هو أخذ لیوافق ذلک، و الاستمساک هو الأخذ و الإمساک بشدة، و العروة: ما یؤخذ به من الشی‌ء کعروة الدلو و عروة الإناء، و العروة هی کل ما له أصل من النبات و ما لا یسقط ورقه، و أصل الباب التعلق یقال: عراه و اعتراه أی تعلق به.
و الکلام أعنی قوله: فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی موضوع علی الاستعارة للدلالة علی أن الإیمان بالنسبة إلی السعادة بمنزلة عروة الإناء بالنسبة إلی الإناء و ما فیه، فکما لا یکون الأخذ أخذا مطمئنا حتی یقبض علی العروة کذلک السعادة الحقیقیة لا یستقر
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أمرها و لا یرجی نیلها إلا أن یؤمن الإنسان بالله و یکفر بالطاغوت.
قوله تعالی: لَا انْفِصامَ لَها وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ الانفصام الانقطاع و الانکسار، و الجملة فی موضع الحال من العروة تؤکد معنی العروة الوثقی، ثم عقبه بقوله: وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ لکون الإیمان و الکفر متعلقا بالقلب و اللسان.
قوله تعالی: اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ إلی آخر الآیة، قد مر شطر من الکلام فی معنی إخراجه من النور إلی الظلمات، و قد بینا هناک أن هذا الإخراج و ما یشاکله من المعانی أمور حقیقیة غیر مجازیة خلافا لما توهمه کثیر من المفسرین و سائر الباحثین أنها معان مجازیة یراد بها الأعمال الظاهریة من الحرکات و السکنات البدنیة، و ما یترتب علیها من الغایات الحسنة و السیئة، فالنور مثلا هو الاعتقاد الحق بما یرتفع به ظلمة الجهل و حیرة الشک و اضطراب القلب، و النور هو صالح العمل من حیث إن رشده بین، و أثره فی السعادة جلی، کما أن النور الحقیقی علی هذه الصفات. و الظلمة هو الجهل فی الاعتقاد و الشبهة و الریبة و طالح العمل، کل ذلک بالاستعارة. و الإخراج من الظلمة إلی النور الذی ینسب إلی الله تعالی کالإخراج من النور إلی الظلمات الذی ینسب إلی الطاغوت نفس هذه الأعمال و العقائد فلیس وراء هذه الأعمال و العقائد، لا فعل من الله تعالی و غیره کالإخراج مثلا و لا أثر لفعل الله تعالی و غیره کالنور و الظلمة و غیرهما، هذا ما ذکره قوم من المفسرین و الباحثین.
و ذکر آخرون: أن الله یفعل فعلا کالإخراج من الظلمات إلی النور و إعطاء الحیاة و السعة و الرحمة و ما یشاکلها و یترتب علی فعله تعالی آثار کالنور و الظلمة و الروح و الرحمة و نزول الملائکة، لا ینالها أفهامنا و لا یسعها مشاعرنا، غیر أنا نؤمن بحسب ما أخبر به الله- و هو یقول الحق- بأن هذه الأمور موجودة و أنها أفعال له تعالی و إن لم نحط بها خبرا، و لازم هذا القول أیضا کالقول السابق أن یکون هذه الألفاظ أعنی أمثال النور و الظلمة و الإخراج و نحوها مستعملة علی المجاز بالاستعارة، و إنما الفرق بین القولین أن مصادیق النور و الظلمة و نحوهما علی القول الأول نفس أعمالنا و عقائدنا، و علی القول الثانی أمور خارجة عن أعمالنا و عقائدنا لا سبیل لنا إلی فهمها، و لا طریق إلی نیلها و الوقوف علیها.
و القولان جمیعا خارجان عن صراط الاستقامة کالمفرط و المفرط، و الحق فی 
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ذلک أن هذه الأمور التی أخبر الله سبحانه بإیجادها و فعلها عند الطاعة و المعصیة إنما هی أمور حقیقیة واقعیة من غیر تجوز غیر أنها لا تفارق أعمالنا و عقائدنا بل هی لوازمها التی فی باطنها، و قد مر الکلام فی ذلک، و هذا لا ینافی کون قوله تعالی: یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ، و قوله تعالی: یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ کنایتین عن هدایة الله سبحانه و إضلال الطاغوت، لما تقدم فی بحث الکلام أن النزاع فی مقامین: أحدهما کون النور و الظلمة و ما شابههما ذا حقیقة فی هذه النشأة أو مجرد تشبیه لا حقیقة له، و ثانیهما: أنه علی تقدیر تسلیم أن لها حقائق و واقعیات هل استعمال اللفظ کالنور مثلا فی الحقیقة التی هی حقیقة الهدایة حقیقة أو مجاز؟ و علی أی حال فالجملتان أعنی: قوله تعالی: یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ، و قوله تعالی: یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ کنایتان عن الهدایة و الإضلال و إلا لزم أن یکون لکل من المؤمن و الکافر نور و ظلمة معا، فإن لازم إخراج المؤمن من الظلمة إلی النور أن یکون قبل الإیمان فی ظلمة و بالعکس فی الکافر، فعامة المؤمنین و الکفار- و هم الذین عاشوا مؤمنین فقط أو عاشوا کفارا فقط- إذا بلغوا مقام التکلیف فإن آمنوا خرجوا من الظلمات إلی النور، و إن کفروا خرجوا من النور إلی الظلمات، فهم قبل ذلک فی نور و ظلمة معا و هذا کما تری.
لکن یمکن أن یقال: إن الإنسان بحسب خلقته علی نور الفطرة، هو نور إجمالی یقبل التفصیل، و أما بالنسبة إلی المعارف الحقة و الأعمال الصالحة تفصیلا فهو فی ظلمة بعد لعدم تبین أمره، و النور و الظلمة بهذا المعنی لا یتنافیان و لا یمتنع اجتماعهما، و المؤمن بإیمانه یخرج من هذه الظلمة إلی نور المعارف و الطاعات تفصیلا، و الکافر بکفره یخرج من نور الفطرة إلی ظلمات الکفر و المعاصی التفصیلیة، و الإتیان بالنور مفردا و بالظلمات جمعا فی قوله تعالی: یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ، و قوله تعالی: یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ للإشارة إلی أن الحق واحد لا اختلاف فیه کما أن الباطل متشتت مختلف لا وحدة فیه، قال تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ:» الأنعام- 153.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و النسائی و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و النحاس فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 347
ناسخه و ابن منده فی غرائب شعبه و ابن حبان و ابن مردویه و البیهقی فی سننه و الضیاء فی المختارة عن ابن عباس قال"*: کانت المرأة من الأنصار تکون مقلاة لا یکاد یعیش لها ولد، فتجعل علی نفسها إن عاش لها ولد أن تهوده، فلما أجلیت بنو النضیر کان فیهم من أبناء الأنصار- فقالوا: لا ندع أبناءنا فأنزل الله- لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ 
أقول: و روی أیضا هذا المعنی بطرق أخری عن سعید بن جبیر و عن الشعبی.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن مجاهد قال"*: کانت النضیر أرضعت رجالا من الأوس، فلما أمر النبی ص بإجلائهم، قال أبناؤهم من الأوس:
لنذهبن معهم و لندینن دینهم، فمنعهم أهلوهم و أکرهوهم علی الإسلام، ففیهم نزلت هذه الآیة لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ 
أقول: و هذا المعنی أیضا مروی بغیر هذا الطریق، و هو لا ینافی ما تقدم من نذر النساء اللاتی ما کان یعیش أولادها أن یهودنهم.
و فیه، أیضا: أخرج ابن إسحاق و ابن جریر عن ابن عباس"*: فی قوله: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ قال: نزلت فی رجل من الأنصار من بنی سالم بن عوف- یقال له: الحصین کان له ابنان نصرانیان، و کان هو رجلا مسلما- فقال للنبی ص أ لا أستکرههما فإنهما قد أبیا إلا النصرانیة؟ فأنزل الله فیه ذلک.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: قال: النور آل محمد و الظلمات أعداؤهم.
أقول: و هو من قبیل الجری أو من باب الباطن أو التأویل‌



[سورة البقرة (2): الآیات 258 الی 260]





اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ قالَ أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ قالَ إِبْراهِیمُ فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ فَبُهِتَ الَّذِی کَفَرَ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (258) أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها قالَ أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ بَعْدَ مَوْتِها فَأَماتَهُ اللَّهُ مِائَةَ عامٍ ثُمَّ بَعَثَهُ قالَ کَمْ لَبِثْتَ قالَ لَبِثْتُ یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ قالَ بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ فَانْظُرْ إِلی طَعامِکَ وَ شَرابِکَ لَمْ یَتَسَنَّهْ وَ انْظُرْ إِلی حِمارِکَ وَ لِنَجْعَلَکَ آیَةً لِلنَّاسِ وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ کَیْفَ نُنْشِزُها ثُمَّ نَکْسُوها لَحْماً فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ قالَ أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (259) وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی قالَ أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی قالَ فَخُذْ أَرْبَعَةً مِنَ الطَّیْرِ فَصُرْهُنَّ إِلَیْکَ ثُمَّ اجْعَلْ عَلی کُلِّ جَبَلٍ مِنْهُنَّ جُزْءاً ثُمَّ ادْعُهُنَّ یَأْتِینَکَ سَعْیاً وَ اعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (260)
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(بیان)

الآیات مشتملة علی معنی التوحید و لذلک کانت غیر خالیة عن الارتباط بما قبلها من الآیات فمن المحتمل أن تکون نازلة معها.
قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ المحاجة إلقاء الحجة قبال الحجة لإثبات المدعی أو لإبطال ما یقابله، و أصل الحجة هو القصد، غلب استعماله فیما یقصد به إثبات دعوی من الدعاوی، و قوله: فِی رَبِّهِ متعلق بحاج، و الضمیر لإبراهیم کما یشعر به قوله تعالی فیما بعد: قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ و هذا الذی حاج إبراهیم (ع) فی ربه هو الملک الذی کان یعاصره و هو نمرود من ملوک بابل علی ما یذکره التاریخ و الروایة.
و بالتأمل فی سیاق الآیة، و الذی جری علیه الأمر عند الناس و لا یزال یجری علیه یعلم معنی هذه المحاجة التی ذکرها الله تعالی فی هذه الآیة، و الموضوع الذی وقعت فیه محاجتهما.
بیان ذلک: أن الإنسان لا یزال خاضعا بحسب الفطرة للقوی المستعلیة علیه، المؤثرة فیه، و هذا مما لا یرتاب فیه الباحث عن أطوار الأمم الخالیة المتأمل فی 
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حال الموجودین من الطوائف المختلفة و قد بینا ذلک فیما مر من المباحث. و هو بفطرته یثبت للعالم صانعا مؤثرا فیه بحسب التکوین و التدبیر، و قد مر أیضا بیانه، و هذا أمر لا یختلف فی القضاء علیه حال الإنسان سواء قال بالتوحید کما یبتنی علیه دین الأنبیاء و تعتمد علیه دعوتهم أو ذهب إلی تعدد الآلهة کما علیه الوثنیون أو نفی الصانع کما علیه الدهریون و المادیون، فإن الفطرة لا تقبل البطلان ما دام الإنسان إنسانا و إن قبلت الغفلة و الذهول.
لکن الإنسان الأولی الساذج لما کان یقیس الأشیاء إلی نفسه، و کان یری من نفسه أن أفعاله المختلفة تستند إلی قواه و أعضائه المختلفة، و کذا الأفعال المختلفة الاجتماعیة تستند إلی أشخاص مختلفة فی الاجتماع، و کذا الحوادث المختلفة إلی علل قریبة مختلفة و إن کانت جمیع الأزمة تجتمع عند الصانع الذی یستند إلیه مجموع عالم الوجود لا جرم أثبت لأنواع الحوادث المختلفة أربابا مختلفة دون الله سبحانه فتارة کان یثبت ذلک باسم أرباب الأنواع کرب الأرض و رب البحار و رب النار و رب الهواء و الأریاح و غیر ذلک، و تارة کان یثبته باسم الکواکب و خاصة السیارات التی کان یثبت لها علی اختلافها تأثیرات مختلفة فی عالم العناصر و الموالید کما نقل عن الصابئین ثم کان یعمل صورا و تماثیل لتلک الأرباب فیعبدها لتکون وسیلة الشفاعة عند صاحب الصنم و یکون صاحب الصنم شفیعا له عند الله العظیم سبحانه، ینال بذلک سعادة الحیاة و الممات.
و لذلک کانت الأصنام مختلفة بحسب اختلاف الأمم و الأجیال لأن الآراء کانت مختلفة فی تشخیص الأنواع المختلفة و تخیل صور أرباب الأنواع المحکیة بأصنامها، و ربما لحقت بذلک أمیال و تهوسات أخری. و ربما انجر الأمر تدریجا إلی التشبث بالأصنام و نسیان أربابها حتی رب الأرباب لأن الحس و الخیال کان یزین ما ناله لهم، و کان یذکرها و ینسی ما وراءها، فکان یوجب ذلک غلبة جانبها علی جانب الله سبحانه، کل ذلک إنما کان منهم لأنهم کانوا یرون لهذه الأرباب تأثیرا فی شئون حیاتهم بحیث تغلب إرادتها إرادتهم، و تستعلی تدبیرها علی تدبیرهم.
و ربما کان یستفید بعض أولی القوة و السطوة و السلطة من جبابرة الملوک من اعتقادهم 
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ذلک و نفوذ أمره فی شئون حیاتهم المختلفة، فیطمع فی المقام و یدعی الألوهیة کما ینقل عن فرعون و نمرود و غیرهما، فیسلک نفسه فی سلک الأرباب و إن کان هو نفسه یعبد الأصنام کعبادتهم، و هذا و إن کان فی بادئ الأمر علی هذه الوتیرة لکن ظهور تأثیره و نفوذ أمره عند الحس کان یوجب تقدمه عند عباده علی سائر الأرباب و غلبة جانبه علی جانبها، و قد تقدمت الإشارة إلیه آنفا کما یحکیه الله تعالی من قول فرعون لقومه:
«أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی » النازعات- 24، فقد کان یدعی أنه أعلی الأرباب مع کونه ممن یتخذ الأرباب کما قال تعالی: «وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ:» الأعراف- 127، و کذلک کان یدعی نمرود علی ما یستفاد من قوله: أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ فی هذه الآیة علی ما سنبین.
و ینکشف بهذا البیان معنی هذه المحاجة الواقعة بین إبراهیم (ع) و نمرود، فإن نمرود کان یری لله سبحانه ألوهیة، و لو لا ذلک لم یسلم لإبراهیم (ع) قوله: فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ و لم یبهت عند ذلک بل یمکنه أن یقول: أنا آتی بها من المشرق دون من زعمت أو أن بعض الآلهة الأخری یأتی بها من المشرق، و کان یری أن هناک آلهة أخری دون الله سبحانه، و کذلک قومه کانوا یرون ذلک کما یدل علیه عامة قصص إبراهیم (ع) کقصة الکوکب و القمر و الشمس و ما کلم به أباه فی أمر الأصنام و ما خاطب به قومه و جعله الأصنام جذاذا إلا کبیرا لهم و غیر ذلک، فقد کان یری لله تعالی ألوهیة، و أن معه آلهة أخری لکنه کان یری لنفسه ألوهیة، و أنه أعلی الآلهة، و لذلک استدل علی ربوبیته عند ما حاج إبراهیم (ع) فی ربه، و لم یذکر من أمر الآلهة الأخری شیئا.
و من هنا یستنتج أن المحاجة التی وقعت بینه و بین إبراهیم (ع) هی، أن إبراهیم (ع) کان یدعی أن ربه الله لا غیر و نمرود کان یدعی أنه رب إبراهیم و غیره و لذلک لما احتج إبراهیم (ع) علی دعواه بقوله: رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ قال أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ فادعی أنه متصف بما وصف به إبراهیم ربه فهو ربه الذی یجب علیه أن یخضع له و یشتغل بعبادته دون الله سبحانه و دون الأصنام، و لم یقل: و أنا أحیی و أمیت لأن لازم العطف أن یشارک الله فی ربوبیته و لم یکن مطلوبه ذلک بل کان مطلوبه التعین بالتفوق کما عرفت، و لم یقل أیضا: و الآلهة تحیی و تمیت.
و لم یعارض إبراهیم (ع) بالحق، بل بالتمویه و المغالطة و تلبیس الأمر علی من 
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حضر، فإن إبراهیم (ع) إنما أراد بقوله: رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ الحیاة و الموت المشهودین فی هذه الموجودات الحیة الشاعرة المریدة فإن هذه الحیاة المجهولة لکنه لا یستطیع أن یوجدها إلا من هو واجد لها فلا یمکن أن یعلل بالطبیعة الجامدة الفاقدة لها، و لا بشی‌ء من هذه الموجودات الحیة، فإن حیاتها هی وجودها، و موتها عدمها، و الشی‌ء لا یقوی لا علی إیجاد نفسه و لا علی إعدام نفسه، و لو کان نمرود أخذ هذا الکلام بالمعنی الذی له لم یمکنه معارضته بشی‌ء لکنه غالط فأخذ الحیاة و الموت بمعناهما المجازی أو الأعم من معناهما الحقیقی و المجازی فإن الإحیاء کما یقال علی جعل الحیاة فی شی‌ء کالجنین إذا نفخت فیه الحیاة کذلک یقال: علی تلخیص إنسان من ورطة الهلاک، و کذا الإماتة تطلق علی التوفی و هو فعل الله و علی مثل القتل بآلة قتالة، و عند ذلک أمر بإحضار رجلین من السجن فأمر بقتل أحدهما و إطلاق الآخر فقتل هذا و أطلق ذاک فقال: أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ و لبس الأمر علی الحاضرین فصدقوه فیه، و لم یستطع لذلک إبراهیم (ع) أن یبین له وجه المغالطة، و أنه لم یرد بالإحیاء و الإماتة هذا المعنی المجازی، و أن الحجة لا تعارض الحجة، و لو کان فی وسعه (ع) ذلک لبینه، و لم یکن ذلک إلا لأنه شاهد حال نمرود فی تمویهه، و حال الحضار فی تصدیقهم لقوله الباطل علی العمیاء، فوجد أنه لو بین وجه المغالطة لم یصدقه أحد، فعدل إلی حجة أخری لا یدع المکابر أن یعارضه بشی‌ء فقال إبراهیم (ع)*: فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ و ذلک أن الشمس و إن کانت من جملة الآلهة عندهم أو عند بعضهم کما یظهر من ما یرجع إلی الکوکب و القمر من قصته (ع) لکنها و ما یلحق وجودها من الأفعال کالطلوع و الغروب مما یستند بالآخرة إلی الله الذی کانوا یرونه رب الأرباب، و الفاعل الإرادی إذا اختار فعلا بالإرادة کان له أن یختار خلافه کما اختار نفسه فإن الأمر یدور مدار الإرادة، و بالجملة لما قال إبراهیم ذلک بهت نمرود، إذ ما کان یسعه أن یقول: إن هذا الأمر المستمر الجاری علی وتیرة واحدة و هو طلوعها من المشرق دائما أمر اتفاقی لا یحتاج إلی سبب، و لا کان یسعه أن یقول:
إنه فعل مستند إلیها غیر مستند إلی الله فقد کان یسلم خلاف ذلک، و لا کان یسعه أن یقول: إنی أنا الذی آتیها من المشرق و إلا طولب بإتیانها من المغرب، فألقمه الله حجرا و بهته وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ 
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قوله تعالی أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ ظاهر السیاق: أنه من قبیل قول القائل:
أساء إلی فلان لأنی أحسنت إلیه یرید: أن إحسانی إلیه کان یستدعی أن یحسن إلی لکنه بدل الإحسان من الإساءة فأساء إلی، و قولهم: و اتق شر من أحسنت إلیه، قال الشاعر:
جزی بنوه أبا الغیلان عن کبر*و حسن فعل کما یجزی سنمار 
فالجملة أعنی قوله: أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ بتقدیر لام التعلیل و هی من قبیل وضع الشی‌ء موضع ضده للشکوی و الاستعداء و نحوه، فإن عدوان نمرود و طغیانه فی هذه المحاجة کان ینبغی أن یعلل بضد إنعام الله علیه بالملک، لکن لما لم یتحقق من الله فی حقه إلا الإحسان إلیه و إیتاؤه الملک فوضع فی موضع العلة فدل علی کفرانه لنعمة الله فهو بوجه کقوله تعالی: «فَالْتَقَطَهُ آلُ فِرْعَوْنَ لِیَکُونَ لَهُمْ عَدُوًّا وَ حَزَناً:» القصص- 8 فهذه نکتة فی ذکر إیتائه الملک.
و هناک نکتة أخری و هی: الدلالة علی رداءة دعواه من رأس، و ذلک أنه إنما کان یدعی هذه الدعوی لملک آتاه الله تعالی من غیر أن یملکه لنفسه، فهو إنما کان نمرود الملک ذا السلطة و السطوة بنعمة من ربه، و أما هو فی نفسه فلم یکن إلا واحدا من سواد الناس لا یعرف له وصف، و لا یشار إلیه بنعت، و لهذا لم یذکر اسمه و عبر عنه بقوله: الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ دلالة علی حقارة شخصه و خسة أمره.
و أما نسبة ملکه إلی إیتاء الله تعالی فقد مر فی المباحث السابقة: أنه لا محذور فیه، فإن الملک و هو نوع سلطنة منبسطة علی الأمة کسائر أنواع السلطنة و القدرة نعمة من الله و فضل یؤتیه من یشاء، و قد أودع فی فطرة الإنسان معرفته، و الرغبة فیه، فإن وضعه فی موضعه کان نعمة و سعادة، قال تعالی: «وَ ابْتَغِ فِیما آتاکَ اللَّهُ الدَّارَ الْآخِرَةَ:» القصص- 77، و إن عدا طوره و انحرف به عن الصراط کان فی حقه نقمة و بوارا، قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ:» إبراهیم- 28، و قد مر بیان أن لکل نسبة إلیه تعالی علی ما یلیق بساحة قدسه تعالی و تقدس من جهة الحسن الذی فیه دون جهة القبح و المساءة.
و من هنا یظهر سقوط ما ذکره بعض المفسرین: أن الضمیر فی قوله أَنْ آتاهُ 
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اللَّهُ الْمُلْکَ یعود إلی إبراهیم (ع)، و المراد بالملک ملک إبراهیم کما قال تعالی: «أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً:» النساء- 54، لا ملک نمرود لکونه ملک جور و معصیة لا یجوز نسبته إلی الله سبحانه.
ففیه أولا: أن القرآن ینسب هذا الملک و ما فی معناه کثیرا إلیه تعالی کقوله حکایة عن مؤمن آل فرعون: «یا قَوْمِ لَکُمُ الْمُلْکُ الْیَوْمَ ظاهِرِینَ فِی الْأَرْضِ:» المؤمن- 29، قوله تعالی حکایة عن فرعون- و قد أمضاه بالحکایة-: «یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ:» الزخرف- 51، و قد قال تعالی: «لَهُ الْمُلْکُ:» التغابن- 1، فقصر کل الملک لنفسه فما من ملک إلا و هو منه تعالی، و قال تعالی حکایة عن موسی (ع): «رَبَّنا إِنَّکَ آتَیْتَ فِرْعَوْنَ وَ مَلَأَهُ زِینَةً:» یونس- 88، و قال تعالی فی قارون: «وَ آتَیْناهُ مِنَ الْکُنُوزِ ما إِنَّ مَفاتِحَهُ لَتَنُوأُ بِالْعُصْبَةِ أُولِی الْقُوَّةِ:» القصص- 76، و قال تعالی خطابا لنبیه: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً وَ جَعَلْتُ لَهُ مالًا مَمْدُوداً»- إلی أن قال-: «وَ مَهَّدْتُ لَهُ تَمْهِیداً ثُمَّ یَطْمَعُ أَنْ أَزِیدَ:» المدثر- 15، إلی غیر ذلک.
و ثانیا: أن ذلک لا یلائم ظاهر الآیة فإن ظاهرها أن نمرود کان ینازع إبراهیم فی توحیده و إیمانه لا أنه کان ینازعه و یحاجه فی ملکه فإن ملک الظاهر کان لنمرود، و ما کان یری لإبراهیم ملکا حتی یشاجره فیه.
و ثالثا: أن لکل شی‌ء نسبة إلی الله سبحانه و الملک من جملة الأشیاء و لا محذور فی نسبته إلیه تعالی و قد مر تفصیل بیانه.
قوله تعالی: قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ الحیاة و الموت و إن کانا یوجدان فی غیر جنس الحیوان أیضا کالنبات، و قد صدقه القرآن کما مر بیانه فی تفسیر آیة الکرسی، لکن مراده (ع) منهما إما خصوص الحیاة و الممات الحیوانیین أو الأعم الشامل له لإطلاق اللفظ، و الدلیل علی ذلک قول نمرود: أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ فإن هذا الذی ادعاه لنفسه لم یکن من قبیل إحیاء النبات بالحرث و الغرس مثلا، و لا إحیاء الحیوان بالسفاد و التولید مثلا، فإن ذلک و أشباهه کان لا یختص به بل یوجد فی غیره 
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من أفراد الإنسان، و هذا یؤید ما وردت به الروایات: أنه أمر بإحضار رجلین ممن کان فی سجنه فأطلق أحدهما و قتل الآخر، و قال عند ذلک: أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ 
و إنما أخذ (ع) فی حجته الإحیاء و الإماتة لأنهما أمران لیس للطبیعة الفاقدة للحیاة فیهما صنع، و خاصة الحیاة التی فی الحیوان حیث تستتبع الشعور و الإرادة و هما أمران غیر مادیین قطعا، و کذا الموت المقابل لها، و الحجة علی ما فیها من السطوع و الوضوح لم تنجح فی حقهم، لأن انحطاطهم فی الفکر و خبطهم فی التعقل کان فوق ما کان یظنه (ع) فی حقهم، فلم یفهموا من الإحیاء و الإماتة إلا المعنی المجازی الشامل لمثل الإطلاق و القتل، فقال نمرود: أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ و صدقه من حضره، و من سیاق هذه المحاجة یمکن أن یحدس المتأمل ما بلغ إلیه الانحطاط الفکری یومئذ فی المعارف و المعنویات، و لا ینافی ذلک الارتقاء الحضاری و التقدم المدنی الذی یدل علیه الآثار و الرسوم الباقیة من بابل کلدة و مصر الفراعنة و غیرهما، فإن المدنیة المادیة أمر و التقدم فی معنویات المعارف أمر آخر، و فی ارتقاء الدنیا الحاضرة فی مدنیتها و انحطاطها فی الأخلاق و المعارف المعنویة ما تسقط به هذه الشبهة.
و من هنا یظهر: وجه عدم أخذه (ع) فی حجته مسألة احتیاج العالم بأسره إلی الصانع الفاطر للسماوات و الأرض کما أخذ به فی استبصار نفسه فی بادی أمره علی ما یحکیه الله عنه بقوله: إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ:» الأنعام- 79، فإن القوم علی اعترافهم بذلک بفطرتهم إجمالا کانوا أنزل سطحا من أن یعقلوه علی ما ینبغی أن یعقل علیه بحیث ینجح احتجاجه و یتضح مراده (ع)، و ناهیک فی ذلک ما فهموه من قوله: ربی الذی یحیی و یمیت.
قوله تعالی: قالَ أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ أی فأنا ربک الذی وصفته بأنه یحیی و یمیت.
قوله تعالی: قالَ إِبْراهِیمُ: فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ فَبُهِتَ الَّذِی کَفَرَ، لما أیس (ع) من مضی احتجاجه بأن ربه الذی یحیی و یمیت، لسوء فهم الخصم و تمویهه و تلبیسه الأمر علی من حضر عندهما عدل عن بیان ما هو مراده من الإحیاء و الإماتة إلی حجة أخری، إلا أنه بنی هذه الحجة الثانیة علی دعوی الخصم فی الحجة الأولی کما یدل علیه التفریع بالفاء فی قوله: فَإِنَّ اللَّهَ «إلخ»، و المعنی: إن 
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کان الأمر کما تقول: إنک ربی و من شأن الرب أن یتصرف فی تدبیر أمر هذا النظام الکونی فالله سبحانه یتصرف فی الشمس بإتیانها من المشرق فتصرف أنت بإتیانها من المغرب حتی یتضح أنک رب کما أن الله رب کل شی‌ء أو أنک الرب فوق الأرباب فبهت الذی کفر، و إنما فرع الحجة علی ما تقدمها لئلا یظن أن الحجة الأولی تمت لنمرود و أنتجت ما ادعاه، و لذلک أیضا قال: فَإِنَّ اللَّهَ و لم یقل: فإن ربی لأن الخصم استفاد من قوله: ربی سوءا و طبقه علی نفسه بالمغالطة فأتی (ع) ثانیا بلفظة الجلالة لیکون مصونا عن مثل التطبیق السابق! و قد مر بیان أن نمرود ما کان یسعه أن یتفوه فی مقابل هذه الحجة بشی‌ء دون أن یبهت فیسکت.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ ظاهر السیاق أنه تعلیل لقوله فَبُهِتَ الَّذِی کَفَرَ فبهته هو عدم هدایة الله سبحانه إیاه لا کفره، و بعبارة أخری معناه أن الله لم یهده فبهت لذلک و لو هداه لغلب علی إبراهیم فی الحجة لا أنه لم یهده فکفر لذلک و ذلک لأن العنایة فی المقام متوجهة إلی محاجته إبراهیم (ع) لا إلی کفره و هو ظاهر.
و من هنا یظهر: أن فی الوصف إشعارا بالعلیة أعنی: أن السبب لعدم هدایة الله الظالمین هو ظلمهم کما هو کذلک فی سائر موارد هذه الجملة من کلامه تعالی کقول:
«وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُوَ یُدْعی إِلَی الْإِسْلامِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ:» الصف- 7، و قوله: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً بِئْسَ مَثَلُ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ:» الجمعة- 5، و نظیر الظلم الفسق فی قوله تعالی: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ:» الصف- 5.
و بالجملة الظلم و هو الانحراف عن صراط العدل و العدول عما ینبغی من العمل إلی غیر ما ینبغی موجب لعدم الاهتداء إلی الغایة المقصودة، و مؤد إلی الخیبة و الخسران بالأخرة، و هذه من الحقائق الناصعة التی ذکرها القرآن الشریف و أکد القول فیها فی آیات کثیرة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 356



(کلام فی الإحسان و هدایته و الظلم و إضلاله)

هذه حقیقة ثابتة بینها القرآن الکریم کما ذکرناه آنفا و هی کلیة لا تقبل الاستثناء و قد ذکرها بالسنة مختلفة، و بنی علیها حقائق کثیرة من معارفه، قال تعالی:
«الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه- 50، دل علی أن کل شی‌ء بعد تمام خلقه یهتدی بهدایة من الله سبحانه إلی مقاصد وجوده و کمالات ذاته، و لیس ذلک إلا بارتباطه مع غیره من الأشیاء و استفادته منها بالفعل و الانفعال بالاجتماع و الافتراق و الاتصال و الانفصال و القرب و البعد و الأخذ و الترک و نحو ذلک، و من المعلوم أن الأمور التکوینیة لا تغلط فی آثارها، و القصود الواقعیة لا تخطی و لا تخبط فی تشخیص غایاتها و مقاصدها، فالنار فی مسها الحطب مثلا و هی حارة لا ترید تبریده، و النامی کالنبات مثلا و هو نام لا یقصد إلا عظم الحجم دون صغره و هکذا، و قد قال تعالی: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ:» هود- 56، فلا تخلف و لا اختلاف فی الوجود.
و لازم هاتین المقدمتین أعنی عموم الهدایة و انتفاء الخطإ فی التکوین أن یکون لکل شی‌ء روابط حقیقیة مع غیره، و أن یکون بین کل شی‌ء و بین الآثار و الغایات التی یقصد لها طریق أو طرق مخصوصة هی المسلوکة للبلوغ إلی غایته و الأثر المخصوص المقصود منه، و کذلک الغایات و المقاصد الوجودیة إنما تنال إذا سلک إلیها من الطرق الخاصة بها و السبل الموصلة إلیها، فالبذرة إنما تنبت الشجرة التی فی قوتها إنباتها مع سلوک الطریق المؤدی إلیها بأسبابها و شرائطها الخاصة، و کذلک الشجرة إنما تثمر الثمرة التی من شأنها أثمارها، فما کل سبب یؤدی إلی کل مسبب، قال تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً:» الأعراف- 58، و العقل و الحس یشهدان بذلک و إلا اختل قانون العلیة العام.
و إذا کان کذلک فالصنع و الإیجاد یهدی کل شی‌ء إلی غایة خاصة، و لا یهدیه إلی غیرها، و یهدی إلی کل غایة من طریق خاص لا یهدی إلیها من غیره، صنع الله التی أتقن کل شی‌ء، فکل سلسلة من هذه السلاسل الوجودیة الموصلة إلی غایة و أثر إذا فرضنا تبدل حلقة من حلقاتها أوجب ذلک تبدل أثرها لا محالة، هذا فی الأمور التکوینیة.
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و الأمور غیر التکوینیة من الاعتبارات الاجتماعیة و غیرها علی هذا الوصف أیضا من حیث إنها نتائج الفطرة المتکئة علی التکوین، فالشئون الاجتماعیة و المقامات التی فیه و الأفعال التی تصدر عنها کل منها مرتبط بآثار و غایات لا تتولد منه إلا تلک الآثار و الغایات و لا تتولد هی إلا منه، فالتربیة الصالحة لا تتحقق إلا من مرب صالح و المربی الفاسد لا یترتب علی تربیته إلا الأثر الفاسد (ذاک الفساد المکمون فی نفسه) و إن تظاهر بالصلاح و لازم الطریق المستقیم فی تربیته، و ضرب علی الفساد المطوی فی نفسه بمائة ستر و احتجب دونه بألف حجاب، و کذلک الحاکم المتغلب فی حکومته، و القاضی الواثب علی مسند القضاء بغیر لیاقة فی قضائه، و کل من تقلد منصبا اجتماعیا من غیر طریقه المشروع، و کذلک کل فعل باطل بوجه من وجوه البطلان إذا تشبه بالحق و حل بذلک محل الفعل الحق، و القول الباطل إذا وضع موضع القول الحق کالخیانة موضع الأمانة و الإساءة موضع الإحسان و المکر موضع النصح و الکذب موضع الصدق فکل ذلک سیظهر أثرها و یقطع دابرها و إن اشتبه أمرها أیاما، و تلبس بلباس الصدق و الحق أحیانا، سنة الله التی جرت فی خلقه و لن تجد لسنة الله تحویلا و لن تجد لسنة الله تبدیلا.
فالحق لا یموت و لا یتزلزل أثره، و إن خفی علی إدراک المدرکین أویقات، و الباطل لا یثبت و لا یبقی أثره، و إن کان ربما اشتبه أمره و وباله، قال تعالی: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ:» الأنفال:- 8، من تحقیق الحق تثبیت أثره، و من إبطال الباطل ظهور فساده و انتزاع ما تلبس به من لباس الحق بالتشبه و التمویه، و قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ:» إبراهیم- 27، و قد أطلق الظالمین فالله یضلهم فی شأنهم، و لا شأن لهم إلا أنهم یریدون آثار الحق من غیر طریقها أعنی: من طریق الباطل کما قال تعالی- حکایة عن یوسف الصدیق:
«قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ:» یوسف- 23، فالظالم لا یفلح فی ظلمه، و لا أن ظلمه یهدیه إلی ما یهتدی إلیه المحسن بإحسانه و المتقی بتقواه، قال 
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تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت- 69، و قال تعالی: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی » طه- 132.
و الآیات القرآنیة فی هذه المعانی کثیرة علی اختلافها فی مضامینها المتفرقة، و من أجمعها و أتمها بیانا فیه قوله تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ:» الرعد- 17.
و قد مرت الإشارة إلی أن العقل یؤیده، فإن ذلک لازم کلیة قانون العلیة و المعلولیة الجاریة بین أجزاء العالم و إن التجربة القطعیة الحاصلة من تکرر الحس تشهد به، فما منا من أحد إلا و فی ذکره أخبار محفوظة من عاقبة أمر الظالمین و انقطاع دابرهم.



[بیان 

قوله تعالی: أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها، الخاویة هی الخالیة یقال: خوت الدار تخوی خواء إذا خلت، و العروش جمع العرش و هو ما یعمل مثل السقف للکرم قائما علی أعمدة، قال تعالی: «جَنَّاتٍ مَعْرُوشاتٍ وَ غَیْرَ مَعْرُوشاتٍ:» الأنعام- 141، و من هنا أطلق علی سقف البیت العرش، لکن بینهما فرقا، فإن السقف هو ما یقوم من السطح علی الجدران و العرش هو السقف مع الأرکان التی یعتمد علیها کهیئة عرش الکرم، و لذا صح أن یقال فی الدیار إنها خالیة علی عروشها و لا یصح أن یقال: خالیة علی سقفها.
و قد ذکر المفسرون وجوها فی توجیه العطف فی قوله تعالی: أَوْ کَالَّذِی فقیل:
إنه عطف علی قوله فی الآیة السابقة: الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ و الکاف اسمیة، و المعنی أو هل رأیت مثل الذی مر علی قریة «إلخ»، و قد جی‌ء بهذا الکاف للتنبیه علی تعدد الشواهد، و قیل: بل الکاف زائدة، و المعنی: أ لم تر إلی الذی حاج إبراهیم أو الذی مر علی قریة «إلخ»، و قیل: إنه عطف محمول علی المعنی، و المعنی: أ لم تر کالذی حاج إبراهیم أو کالذی مر علی قریة، و قیل: إنه من کلام إبراهیم جوابا عن دعوی الخصم أنه یحیی و یمیت، و التقدیر: و إن کنت تحیی فأحی کإحیاء الذی مر علی قریة «إلخ» فهذه وجوه ذکروه فی الآیة لتوجیه العطف لکن الجمیع کما تری.
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و أظن- و الله أعلم- أن العطف علی المعنی کما مر فی الوجه الثالث إلا أن التقدیر غیر التقدیر، توضیحه: أن الله سبحانه لما ذکر قوله: اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ تحصل من ذلک: أنه یهدی المؤمنین إلی الحق و لا یهدی الکافر فی کفره بل یضله أولیاؤه الذین اتخذته من دون الله أولیاء، ثم ذکر لذلک شواهد ثلاث یبین بها أقسام هدایته تعالی، و هی مراتب ثلاث مترتبة:
أولاها: الهدایة إلی الحق بالبرهان و الاستدلال کما فی قصة الذی حاج إبراهیم فی ربه، حیث هدی إبراهیم إلی حق القول، و لم یهد الذی حاجه بل أبهته و أضله کفره، و إنما لم یصرح بهدایة إبراهیم بل وضع عمدة الکلام فی أمر خصمه لیدل علی فائدة جدیدة یدل علیها قوله: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ 
و الثانیة: الهدایة إلی الحق بالإراءة و الإشهاد کما فی قصة الذی مر علی قریة و هی خاویة علی عروشها فإنه بین له ما أشکل علیه من أمر الإحیاء بإماتته و إحیائه و سائر ما ذکره فی الآیة، کل ذلک بالإراءة و الإشهاد.
الثالثة: الهدایة إلی الحق و بیان الواقعة بإشهاد الحقیقة و العلة التی تترشح منه الحادثة، و بعبارة أخری بإراءة السبب و المسبب معا، و هذا أقوی مراتب الهدایة و البیان و أعلاها و أسناها کما أن من کان لم یر الجبن مثلا و ارتاب فی أمره تزاح شبهته تارة بالاستشهاد بمن شاهده و أکل منه و ذاق طعمه. و تارة بإراءته قطعة من الجبن و إذاقته طعمه و تارة بإحضار الحلیب و عصارة الإنفحة و خلط مقدار منها به حتی یجمد ثم إذاقته شیئا منه و هی أنفی المراتب للشبهة.
إذا عرفت ما ذکرناه علمت أن المقام فی الآیات الثلاث- و هو مقام الاستشهاد- یصح فیه جمیع السیاقات الثلاث فی إلقاء المراد إلی المخاطب بأن یقال: إن الله یهدی المؤمنین إلی الحق: أ لم تر إلی قصة إبراهیم و نمرود، أو لم تر إلی قصة الذی مر علی قریة، أو لم تر إلی قصة إبراهیم و الطیر، أو یقال إن الله یهدی المؤمنین إلی الحق:
إما کما هدی إبراهیم فی قصة المحاجة و هی نوع من الهدایة، أو کالذی مر علی قریة و هی نوع آخر، أو کما فی قصة إبراهیم و الطیر و هی نوع آخر، أو یقال: إن الله 
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یهدی المؤمنین إلی الحق و أذکرک ما یشهد بذلک فاذکر قصة المحاجة، و اذکر الذی مر علی قریة، و اذکر إذ قال إبراهیم رب أرنی.
فهذا ما یقبله الآیات الثلاث من السیاق بحسب المقام، غیر أن الله سبحانه أخذ بالتفنن فی البیان و خص کل واحدة من الآیات الثلاث بواحد من السیاقات الثلاث تنشیطا لذهن المخاطب و استیفاء لجمیع الفوائد السیاقیة الممکنة الاستیفاء.
و من هنا یظهر: أن قوله تعالی: أَوْ کَالَّذِی معطوف علی مقدر یدل علیه الآیة السابقة، و التقدیر: إما کالذی حاج إبراهیم أو کالذی مر علی قریة، و یظهر أیضا أن قوله فی الآیة التالیة: وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ معطوف علی مقدر مدلول علیه بالآیة السابقة و التقدیر: اذکر قصة المحاجة و قصة الذی مر علی قریة، و اذکر إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی «إلخ».
و قد أبهم الله سبحانه اسم هذا الذی مر علی قریة و اسم القریة و القوم الذین کانوا یسکنونها، و القوم الذین بعث هذا المار آیة لهم کما یدل علیه قوله وَ لِنَجْعَلَکَ آیَةً لِلنَّاسِ مع أن الأنسب فی مقام الاستشهاد الإشارة إلی أسمائهم لیکون أنفی للشبهة.
لکن الآیة و هی الإحیاء بعد الموت و کذا أمر الهدایة بهذا النحو من الصنع لما کانت أمرا عظیما، و قد وقعت موقع الاستبعاد و الاستعظام، کان مقتضی البلاغة أن یعبر عنها المتکلم الحکیم القدیر بلحن الاستهانة و الاستصغار لکسر سورة استبعاد المخاطب و السامعین کما أن العظماء یتکلمون عن عظماء الرجال و عظائم الأمور بالتصغیر و التهوین تعظیما لمقام أنفسهم، و لذلک أبهم فی الآیة کثیر من جهات القصة مما لا یتقوم به أصلها لیدل علی هوان أمرها علی الله، و لذلک أیضا أبهم خصم إبراهیم فی الآیة السابقة و أبهم جهات القصة من أسماء الطیور و أسماء الجبال و عدد الأجزاء و غیرها فی الآیة اللاحقة.
و أما التصریح باسم إبراهیم (ع) فإن للقرآن عنایة تشریف به (ع)، قال تعالی: «وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ:» الأنعام- 83، و قال تعالی:
«وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ:» الأنعام- 75 ففی ذکره (ع) بالاسم عنایة خاصة.
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و لما ذکرناه من النکتة تری أنه تعالی یذکر أمر الإحیاء و الإماتة فی غالب الموارد من کلامه بما لا یخلو من الاستهانة و الاستصغار، قال تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ:» الروم- 27، و قال تعالی: «قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ إلی قوله:- قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً:» مریم- 9.
قوله تعالی: قالَ أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ أی أنی یحیی الله أهل هذه القریة ففیه مجاز کما فی قوله تعالی: «وَ سْئَلِ الْقَرْیَةَ»: یوسف- 82.
و إنما قال هذا القول استعظاما للأمر و لقدرة الله سبحانه من غیر استبعاد یؤدی إلی الإنکار أو ینشأ منه، و الدلیل علی ذلک قوله علی ما حکی الله تعالی عنه فی آخر القصة: أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ و لم یقل: الآن کما فی ما یماثله من قوله تعالی حکایة عن امرأة العزیز: «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ»: یوسف- 51، و سیجی‌ء توضیحه قریبا.
علی أن الرجل نبی مکلم و آیة مبعوثة إلی الناس و الأنبیاء معصومون حاشاهم عن الشک و الارتیاب فی البعث الذی هو أحد أصول الدین.
قوله تعالی: فَأَماتَهُ اللَّهُ مِائَةَ عامٍ ثُمَّ بَعَثَهُ ظاهره توفیه بقبض روحه و إبقاؤه علی هذا الحال مائة عام ثم إحیاؤه برد روحه إلیه.
و قد ذکر بعض المفسرین: أن المراد بالموت هو الحال المسمی عند الأطباء بالسبات و هو أن یفقد الموجود الحی الحس و الشعور مع بقاء أصل الحیاة مدة من الزمان، أیاما أو شهورا أو سنین، کما أنه الظاهر من قصة أصحاب الکهف و رقودهم ثلاثمائة و تسع سنین ثم بعثهم عن الرقدة و احتجاجه تعالی به علی البعث فالقصة تشبه القصة.
قال: و الذی وجد من موارد اتفاقه لا یزید علی سنین معدودة فسبات مائة سنة أمر غیر مألوف و خارق للعادة لکن القادر علی توفی الإنسان بالسبات زمانا کعدة سنین قادر علی إلقاء السبات مائة سنة، و لا یشترط عندنا فی التسلیم بما تواتر به النص من آیات الله تعالی و أخذها علی ظاهرها إلا أن تکون من الممکنات دون المستحیلات، فقد احتج الله بهذا السبات و رجوع الحس و الشعور إلیه ثانیا بعد سلبه مائة سنة علی إمکان رجوع الحیاة إلی الأموات بعد سلبها عنهم ألوفا من السنین، هذا ملخص ما ذکره.
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و لیت شعری کیف یصح الحکم بکون الإماتة المذکورة فی الآیة من قبیل السبات من جهة کون قصة أصحاب الکهف من قبیل السبات «علی تقدیر تسلیمه» بمجرد شباهة ما بین القصتین مع ظهور قوله تعالی: فَأَماتَهُ اللَّهُ فی الموت المعهود دون السبات الذی اختلقه للآیة؟ و هل هو إلا قیاس فیما لم یقل بالقیاس فیه أحد، و هو أمر الدلالة؟ و إذا جاز أن یلقی الله علی رجل سبات مائة سنة مع کونه خرقا للعادة فلیجز له إماتته مائة سنة ثم إحیاؤه، فلا فرق عنده تعالی بین خارق و خارق إلا أن هذا القائل یری إحیاء الموتی فی الدنیا محالا من غیر دلیل یدل علیه، و قد تأول لذلک أیضا قوله تعالی فی ذیل الآیة: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ کَیْفَ نُنْشِزُها ثُمَّ نَکْسُوها لَحْماً، و سیجی‌ء التعرض له.
و بالجملة دلالة قوله تعالی: فَأَماتَهُ اللَّهُ مِائَةَ عامٍ من حیث ظهور اللفظ و بالنظر إلی قوله قبله: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ و قوله بعده: فَانْظُرْ إِلی طَعامِکَ وَ شَرابِکَ لَمْ یَتَسَنَّهْ وَ انْظُرْ إِلی حِمارِکَ و قوله: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ، مما لا ریب فیه.
قوله تعالی: قالَ کَمْ لَبِثْتَ قالَ لَبِثْتُ یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ قالَ بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ، اللبث هو المکث و تردید الجواب بین الیوم و بعض الیوم یدل علی اختلاف وقت إماتته و إحیائه کأوائل النهار و أواخره، فحسب الموت و الحیاة نوما و انتباها، ثم شاهد اختلاف وقتیهما فتردد فی تخلل اللیلة بین الوقتین و عدم تخللها فقال یوما (لو تخللت اللیلة) أو بعض یوم (لو لم تتخلل) قال: بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ 
قوله تعالی: فَانْظُرْ إِلی طَعامِکَ وَ شَرابِکَ لَمْ یَتَسَنَّهْ إلی قوله لَحْماً، سیاق هذه الجمل فی أمره عجیب فقد کرر فیها قوله: انظر ثلاث مرات و کان الظاهر أن یکتفی بواحد منها، و ذکر فیها أمر الطعام و الشراب و الحمار و الظاهر السابق إلی الذهن أنه لم یکن إلی ذکرها حاجة، و جی‌ء بقوله: و لنجعلک متخللا فی الکلام و کان الظاهر أن یتأخر عن جملة: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ علی أن بیان ما استعظمه هذا المار بالقریة- و هو إحیاء الموتی بعد طول المدة و عروض کل تغیر علیها- قد حصل بإحیائه نفسه بعد الموت فما الموجب لأن یؤمر ثانیا بالنظر إلی العظام؟ لکن التدبر فی أطراف الآیة الشریفة یوضح خصوصیات القصة إیضاحا ینحل به العقدة و تنجلی به الشبهة المذکورة.



(القصة)

التدبر فی الآیة یعطی أن الرجل کان من صالحی عباد الله، عالما بمقام ربه، مراقبا
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لأمره، بل نبیا مکلما فإن ظاهر قوله: أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ أنه بعد تبین الأمر له رجع إلی ما لم یزل یعلمه من قدرة الله المطلقة، و ظاهر قوله تعالی: ثُمَّ بَعَثَهُ قالَ کَمْ لَبِثْتَ إنه کان مأنوسا بالوحی و التکلیم، و أن هذا لم یکن أول وحی یوحی إلیه و إلا کان حق الکلام أن یقال: فلما بعثه قال «إلخ» أو ما یشبهه کقوله تعالی فی موسی (ع):
«فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ»: طه- 12، و قوله تعالی فیه أیضا: «فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ:» القصص- 30.
و کیف کان فقد کان (ع) خرج من داره قاصدا مکانا بعیدا عن قریته التی کان بها، و الدلیل علیه خروجه مع حمار یرکبه، و حمله طعاما و شرابا یتغذی بهما، فلما سار إلی ما کان یقصده مر بالقریة التی ذکر الله تعالی أنها کانت خاویة علی عروشها، و لم یکن قاصدا نفس القریة، و إنما مر بها مرورا ثم وقف معتبرا بما یشاهده من أمر القریة الخربة التی کان قد أبید أهلها و شملتهم نازلة الموت و عظامهم الرمیمة بمرأی و منظر منه (ع)، فإنه یشیر إلی الموتی بقوله: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ و لو کان مراده بذلک عمران نفس القریة بعد خرابها و الإشارة إلی نفس القریة لکان حق الکلام أن یقال: أنی یعمر هذه الله. علی أن القریة الخربة لیس من المترقب عمرانها بعد خرابها، و لا أن عمرانها بعد الخراب مما یستعظم عادة، و لو کانت الأموات المشار إلیهم مقبورین و قد اعتبر بمقابرهم لکان من اللازم ذکره و الصفح عن ذکر نفس القریة علی ما یلیق بأبلغ الکلام.
ثم إنه تعمق فی الاعتبار فهاله ما شاهده منها فاستعظم طول مدة مکثها مع ما یصاحبه من تحولها من حال إلی حال، و تطورها من صورة إلی صورة بحیث یصیر الأصل نسیا منسیا، و عند ذلک قال: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ و قد کان هذا الکلام ینحل إلی جهتین: «إحداهما»: استعظام طول المدة و الإحیاء مع ذلک، «و الثانیة»:
استعظام رجوع الأجزاء إلی صورتها الأولی الفانیة بعد عروض هذه التغیرات غیر المحصورة، فبین الله له الأمر من الجهتین جمیعا: أما من الجهة الأولی فبإماتته ثم إحیائه و سؤاله و أما من الجهة الثانیة فبإحیاء العظام بمنظر و مرأی منه.
فَأَماتَهُ اللَّهُ مِائَةَ عامٍ ثُمَّ بَعَثَهُ و قد کان الإماتة و الإحیاء فی وقتین مختلفین من النهار کما مر ذکره، قالَ کَمْ لَبِثْتَ، قالَ لَبِثْتُ یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ نظرا إلی اختلاف 
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الوقتین، و قد کان موته فی الطرف المقدم من النهار و بعثه فی الطرف المؤخر منه و لو کان بالعکس من ذلک لقال: لبثت یوما من غیر تردید، فرد الله سبحانه علیه و قال:
بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ فرأی من نفسه أنه شاهد مائة سنة کیوم أو بعض یوم، فکان فیه جواب ما استعظمه من طول المکث.
ثم استشهد تعالی علی قوله: بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ بقوله: فَانْظُرْ إِلی طَعامِکَ وَ شَرابِکَ لَمْ یَتَسَنَّهْ وَ انْظُرْ إِلی حِمارِکَ و ذلک: أن قوله: لَبِثْتُ یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ یدل علی أنه لم یحس بشی‌ء من طول المدة و قصره، و إنما استدل علی ما ذکره بما شاهد من حال النهار من شمس أو ظل و نحوهما، فلما أجیب بقوله تعالی: بَلْ لَبِثْتَ مِائَةَ عامٍ کان الجواب فی مظنة أن یرتاب فیه من جهة ما کان یشاهد نفسه و لم یتغیر شی‌ء من هیئة بدنه، و الإنسان إذا مات و مضی علیه مائة سنة علی طولها تغیر لا محالة بدنه عما هو علیه من النضارة و الطراوة و کان ترابا و عظاما رمیمة، فدفع الله تعالی هذا الذی یمکن أن یخطر بباله بأمره أن ینظر إلی طعامه و شرابه لم یتغیر شی‌ء منهما عما کان علیه و أن ینظر إلی الحمار و قد صار عظاما رمیمة، فحال الحمار یدل علی طول مدة المکث و حال الطعام و الشراب یدل علی إمکان أن یبقی طول هذه المدة علی حال واحد من غیر أن یتغیر شی‌ء من هیئته عما هی علیه.
و من هنا یظهر أن الحمار أیضا قد أمیت و کان رمیما و کان السکوت عن ذکر إماتته معه لما علیه القرآن من الأدب البارع.
و بالجملة تم عند ذلک البیان الإلهی: أن استعظامه طول المدة قد کان فی غیر محله حیث أخذ الله منه الاعتراف بأن مائة سنة- مدة لبثه- کیوم أو بعض یوم کما یأخذ اعتراف أهل الجمع یوم القیامة بمثل ما اعترف به، فبین له أن تخلل الزمان بین الإماتة و الإحیاء بالطول و القصر لا یؤثر فی قدرته الحاکمة علی کل شی‌ء، فلیست قدرة مادیة زمانیة حتی یتخلف حالها بعروض تغیرات أقل أو أزید علی المحل، فیکون إحیاء الموتی القدیمة أصعب علیه من إحیاء الموتی الجدیدة، بل البعید عنده کالقریب من غیر فرق کما قال تعالی: «إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً وَ نَراهُ قَرِیباً»: المعارج- 7 و قال تعالی:
«وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ:» النحل- 77.
ثم قال تعالی: وَ لِنَجْعَلَکَ آیَةً لِلنَّاسِ عطف الغایة یدل علی أن هناک غیرها من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 365
الغایات، و المعنی أنا فعلنا بک ما فعلنا لنبین لک کذا و کذا و لنجعلک آیة للناس فبین أن الغرض الإلهی لم یکن فی ذلک منحصرا فی بیان الأمر له نفسه بل هناک غایة أخری و هی جعله آیة للناس، فالغرض من قوله: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ «إلخ» بیان الأمر له فقط و من إماتته و إحیائه بیان الأمر له و جعله آیة للناس، و لذلک قدم قوله وَ لِنَجْعَلَکَ «إلخ» علی قوله: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ «إلخ».
و مما بینا یظهر وجه تکرار قوله انظر، ثلاث مرات فی الآیة، فلکل واحد من الموارد الثلاث غرض خاص به لا یشارکه فیه غیره.
و کان فی إماتته و إحیائه و بیان ذلک له بیان ما یجده المیت من نفسه إذا أحیاه الله لیوم البعث کما قال تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ:» الروم- 56.
ثم بین الله له الجهة الثانیة التی یشتمل علیه قوله: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ و هو: أنه کیف یعود الأجزاء إلی صورتها بعد کل هذه التغیرات و التحولات الطارئة علیها و استلفت نظره إلی العظام فقال: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ کَیْفَ نُنْشِزُها و الإنشاز الإنماء، و ظاهر الآیة أن المراد بالعظام عظام الحمار إذ لو کانت عظام أهل القریة لم تکن الآیة منحصرة فیه کما هو ظاهر قوله: وَ لِنَجْعَلَکَ آیَةً بل شارکه فیه الموتی الذین أحیاهم الله تعالی!.
و من الغریب ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالعظام العظام التی فی الأبدان الحیة فإنها فی نمائها و اکتسائها باللحم من آیات البعث، فإن الذی أعطاها الرشد و النماء بالحیاة لمحیی الموتی إنه علی کل شی‌ء قدیر، و قد احتج الله علی البعث بمثلها و هو الأرض المیتة التی یحییها الله بالإنبات، و هذا کما تری تکلف من غیر موجب.
و قد تبین من جمیع ما مر أن جمیع ما تشتمل علیه الآیة من قوله: فَأَماتَهُ اللَّهُ إلی آخر الآیة جواب واحد غیر مکرر لقوله: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ 



[بیان 

قوله تعالی: فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ قالَ أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، رجوع منه بعد التبین إلی علمه الذی کان معه قبل التبین، کأنه (ع) لما خطر بباله الخاطر الذی 
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ذکره بقوله: أَنَّی یُحْیِی هذِهِ اللَّهُ أقنع نفسه بما عنده من العلم بالقدرة المطلقة ثم لما بین الله له الأمر بیان إشهاد و عیان رجع إلی نفسه و صدق ما اعتمد علیه من العلم، و قال لم تزل تنصح لی و لا تخوننی فی هدایتک و تقویمک و لیس ما لا تزال نفسی تعتمد علیه من کون القدرة مطلقة جهلا، بل علم یلیق بالاعتماد علیه.
و هذا أمر کثیر النظائر فکثیرا ما یکون للإنسان علم بشی‌ء ثم یخطر بباله و یهجس فی نفسه خاطر ینافیه، لا للشک و بطلان العلم، بل لأسباب و عوامل أخری فیقنع نفسه حتی تنکشف الشبهة ثم یعود فیقول أعلم أن کذا کذا و لیس کذا کذا فیقرر بذلک علمه و یطیب نفسه!.
و لیس معنی الکلام: أنه لما تبین له الأمر حصل له العلم و قد کان شاکا قبل ذلک فقال أَعْلَمُ «إلخ» کما مرت الإشارة إلیه لأن الرجل کان نبیا مکلما و ساحة الأنبیاء منزه عن الجهل بالله و خاصة فی مثل صفة القدرة التی هی من صفات الذات أولا: و لأن حق الکلام حینئذ أن یقال: علمت أو ما یؤدی معناه ثانیا: و لأن حصول العلم بتعلق القدرة بإحیاء الموتی لا یوجب حصول العلم بتعلقها بکل شی‌ء و قد قال: أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، نعم ربما یحصل الحدس بذلک فی بعض النفوس کمن یستعظم أمر الإحیاء فی القدرة فإذا شاهدها له ما شاهده و ذهلت نفسه عن سائر الأمور فحکم بأن الذی یحیی الموتی یقدر علی کل ما یرید أو أرید منه، لکنه اعتقاد حدسی معلول الروع و الاستعظام النفسانیین المذکورین، یزول بزوالهما و لا یوجد لمن لم یشاهد ذلک، و علی أی حال لا یستحق التعویل و الاعتماد علیه، و حاشا أن یعد الکلام الإلهی مثل هذا الاعتقاد و القول نتیجة حسنة ممدوحة لبیان إلهی کما هو ظاهر قوله تعالی بعد سرد القصة: فلما تبین له قال: أَعْلَمُ أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، علی أنه خطأ فی القول لا یلیق بساحة الأنبیاء ثالثا.
قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی قد مر أنه معطوف علی مقدر و التقدیر: و اذکر إذ قال «إلخ» و هو العامل فی الظرف، و قد احتمل بعضهم أن یکون عامل الظرف هو قوله: قالَ أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ و ترتیب الکلام: أ و لم تؤمن إذ قال إبراهیم رب أرنی «إلخ» و لیس بشی‌ء.
و فی قوله: أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی دلالة:
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أولا علی أنه (ع) إنما سأل الرؤیة دون البیان الاستدلالی، فإن الأنبیاء و خاصة مثل النبی الجلیل إبراهیم الخلیل أرفع قدرا من أن یعتقد البعث و لا حجة له علیه، و الاعتقاد النظری من غیر حجة علیه إما اعتقاد تقلیدی أو ناش عن اختلال فکری و شی‌ء منهما لا ینطبق علی إبراهیم (ع)، علی أنه (ع) إنما سأل ما سأل بلفظ کیف، و إنما یستفهم بکیف عن خصوصیة وجود الشی‌ء لا عن أصل وجوده فإنک إذا قلت: أ رأیت زیدا کان معناه السؤال عن تحقق أصل الرؤیة، و إذا قلت:
کیف رأیت زیدا کان أصل الرؤیة مفروغا عنه و إنما السؤال عن خصوصیات الرؤیة، فظهر أنه (ع) إنما سأل البیان بالإراءة و الإشهاد لا بالاحتجاج و الاستدلال.
و ثانیا: علی أن إبراهیم (ع) إنما سأل أن یشاهد کیفیة الإحیاء لا أصل الإحیاء کما أنه ظاهر قوله: کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی و هذا السؤال متصور علی وجهین:
الوجه الأول: أن یکون سؤالا عن کیفیة قبول الأجزاء المادیة الحیاة، و تجمعها بعد التفرق و التبدد، و تصورها بصورة الحی، و یرجع محصله إلی تعلق القدرة بالإحیاء بعد الموت و الفناء.
الوجه الثانی: أن یکون عن کیفیة إفاضة الله الحیاة علی الأموات و فعله بأجزائها الذی به تلبس الحیاة، و یرجع محصله إلی السؤال عن السبب و کیفیة تأثیره، و هذا بوجه هو الذی یسمیه الله سبحانه بملکوت الأشیاء فی قوله عز من قائل: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» یس- 83.
و إنما سأل إبراهیم (ع) عن الکیفیة بالمعنی الثانی دون المعنی الأول: أما أولا:
فلأنه قال: کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی بضم التاء من الإحیاء فسأل عن کیفیة الإحیاء الذی هو فعل ناعت لله تعالی و هو سبب حیاة الحی بأمره، و لم یقل: کیف تحیی الموتی، بفتح التاء من الحیاة حتی یکون سؤالا عن کیفیة تجمع الأجزاء و عودها إلی صورتها الأولی و قبولها الحیاة، و لو کان السؤال عن الکیفیة بالمعنی الثانی لکان من الواجب أن یرد علی الصورة الثانیة، و أما ثانیا: فلأنه لو کان سؤاله عن کیفیة قبول الأجزاء للحیاة لم یکن لإجراء الأمر بید إبراهیم وجه، و لکفی فی ذلک أن یرید الله إحیاء شی‌ء من الحیوان بعد موته، و أما ثالثا: فلأنه کان اللازم علی ذلک أن یختم الکلام بمثل أن 
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یقال: و أعلم أن الله علی کل شی‌ء قدیر لا بقوله: وَ اعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ علی ما هو المعهود من دأب القرآن الکریم فإن المناسب للسؤال المذکور هو صفة القدرة دون صفتی العزة و الحکمة فإن العزة و الحکمة- و هما وجدان الذات کل ما تفقده و تستحقه الأشیاء و إحکامه فی أمره- إنما ترتبطان بإفاضة الحیاة لا استفاضة المادة لها فافهم ذلک.
و مما ذکرنا یظهر فساد ما ذکره بعض المفسرین: أن إبراهیم (ع) إنما سأل بقوله: رَبِّ أَرِنِی حصول العلم بکیفیة حصول الإحیاء دون مشاهدة کیفیة الإحیاء، و أن الذی أجیب به فی الآیة لا یدل علی أزید من ذلک، قال: ما محصله: أنه لیس فی الکلام ما یدل علی أن الله سبحانه أمره بالإحیاء، و لا أن إبراهیم (ع) فعل ما أمره به، فما کل أمر یقصد به الامتثال، فإن من الخبر ما یأتی بصورة الإنشاء کما إذا سألک سائل کیف یصنع الحبر مثلا؟ فتقول: خذ کذا و کذا و أفعل به کذا و کذا یکن حبرا ترید أن هذه کیفیته، و لا ترید به أن تأمره أن یصنع الحبر بالفعل.
قال: و فی القرآن شی‌ء کثیر مما ورد فیه الخبر فی صورة الأمر، و الکلام هاهنا مثل لإحیاء الموتی، و معناه خذ أربعة من الطیر فضمها إلیک و آنسها بک حتی تأنس و تصیر بحیث تجیب دعوتک إذا دعوتها فإن الطیور من أشد الحیوان استعدادا لذلک ثم اجعل کل واحد منها علی جبل ثم ادعها فإنها تسرع إلیک من غیر أن یمنعها تفرق أمکنتها و بعدها، کذلک أمر ربک إذا أراد إحیاء الموتی یدعوهم بکلمة التکوین:
کونوا أحیاء، فیکونون أحیاء کما کان شأنه فی بدء الخلقة، ذلک إذ قال للسماوات و الأرض ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا: أَتَیْنا طائِعِینَ 
قال: و الدلیل علی ذلک من الآیة قوله تعالی: فَصُرْهُنَ فإن معناه أملهن أی أوجد میلها إلیک و أنسها بک، و یشهد به تعدیته بإلی فإن صار إذا تعدی بإلی کان بمعنی الإمالة، و ما ذکره المفسرون من کونه بمعنی التقطیع أی قطعهن أجزاء بعد الذبح لا یساعد علیه تعدیته بإلی، و أما ما قیل: إن قوله: إِلَیْکَ متعلق بقوله: فَخُذْ دون قوله: فَصُرْهُنَ و المعنی: خذ إلیک أربعة من الطیر فقطعهن فخلاف ظاهر الکلام.
و ثانیا: أن الظاهر: أن ضمائر فصرهن و منهن و ادعهن و یأتینک جمیعا راجعة
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إلی الطیر، و یلزم علی قولهم: إن المراد تقطیعها و تفریق أجزائها، و وضع کل جزء منها علی جبل ثم دعوتهن أن یفرق بین الضمائر فیعود الأولان إلی الطیور، و الثالث و الرابع إلی الأجزاء و هو خلاف الظاهر.
و أضاف إلی ذلک بعض من وافقه فی معنی الآیة وجوها أخری نتبعها بها.
و ثالثا: أن إراءة کیفیة الخلقة إن کان بمعنی مشاهدة کیفیة تجمع أجزائها و تغیر صورها إلی الصورة الأولی الحیة فهی مما لا تحصل علی ما ذکروه من تقطیعه الأجزاء و مزجه إیاها و وضعه علی جبل بعید، جزءا منها فکیف یتصور علی هذا مشاهدة ما یعرض ذرأت الأجزاء من الحرکات المختلفة و التغیرات المتنوعة، و إن کان المراد إراءة کیفیة الإحیاء بمعنی الإحاطة علی کنه کلمة التکوین التی هی الإرادة الإلهیة المتعلقة بوجود الشی‌ء و حقیقة نطقها بالأشیاء فظاهر القرآن و هو ما علیه المسلمون أن هذا غیر ممکن للبشر، فصفات الله منزهة عن الکیفیة.
و رابعا: أن قوله: ثُمَّ اجْعَلْ یدل علی التراخی الذی هو المناسب لمعنی التأنیس و کذلک قوله: فَصُرْهُنَ بخلاف ما ذکروه من معنی الذبح و التقطیع.
و خامسا: أنه لو کان کما یقولون لکان الأنسب هو ختم الآیة باسم القدیر دون الاسمین: العزیز الحکیم فإن العزیز هو الغالب الذی لا ینال، هذا ما ذکروه.
و أنت بالتأمل فی ما قدمناه من البیان تعرف سقوط ما ذکروه، فإن اشتمال الآیة علی السؤال بلفظ أرنی و قوله: کَیْفَ تُحْیِ و إجراء الأمر بید إبراهیم علی ما مر بیانها کل ذلک ینافی هذا المعنی، علی أن الجزء فی قوله تعالی: ثُمَّ اجْعَلْ عَلی کُلِّ جَبَلٍ مِنْهُنَّ جُزْءاً ظاهره جزء الطیر لا واحد من الطیور.
و أما الوجوه التی ذکروها فالجواب عن الأول: أن معنی صرهن قطعهن، و تعدیته بإلی لمکان تضمینه معنی الإمالة کما فی قوله تعالی: «الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ» البقرة- 187، حیث ضمن معنی الإفضاء.
و عن الثانی: أن جمیع الضمائر الأربع راجعة إلی الطیور، و الوجه فی رجوع 
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ضمیر ادعهن و یأتینک إلیها مع أنها غیر موجودة بأجزائها و صورها بل هی موجودة بأجزائها فقط هو الوجه فی رجوع الضمیر إلی السماء مع عدم وجودها إلا بمادتها فی قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ:» فصلت- 10، و قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ:» یس- 82، و حقیقة الأمر: أن الخطاب اللفظی فرع وجود المخاطب قبل الخطاب، و أما الخطاب التکوینی فالأمر فیه بالعکس، و المخاطب فیه فرع الخطاب، فإن الخطاب فیه هو الإیجاد و من المعلوم أن الوجود فرع الإیجاد، کما یشیر إلیه قوله تعالی: أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ الآیة فقوله فیکون إشارة إلی وجود الشی‌ء المتفرع علی قوله کن و هو خطاب الأمر.
و عن الثالث: أنا نختار الشق الثانی و أن السؤال إنما هو عن کیفیة فعل الله سبحانه و إحیائه لا عن کیفیة قبول المادة و حیاتها، و قوله: إن البشر لا یمکنه أن ینال کنه الإرادة الإلهیة التی هی من صفاته کما یدل ظاهر القرآن و علیه المسلمون.
قلنا: إن الإرادة من صفات الفعل المنتزعة منه کالخلق و الإحیاء و نحوهما، و الذی لا سبیل إلیه هو الذات المتعالیة کما قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً:» طه- 110.
فالإراده منتزعة من الفعل، و هو الإیجاد المتحد مع وجود الشی‌ء، و هو کلمة کن فی قوله تعالی: أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ و قد ذکر الله فی تالی الآیة أن هذه الکلمة- کلمة کُنْ هی ملکوت کل شی‌ء إذ قال: فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ الآیة، و قد ذکر الله تعالی أنه أری إبراهیم ملکوت خلقه إذ قال: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ:» الأنعام- 75، و من الملکوت إحیاء الطیور المذکورة فی الآیة.
و منشأ هذه الشبهة و نظائرها من هؤلاء الباحثین أنهم یظنون أن دعوة إبراهیم (ع) للطیور فی إحیائها، و قول عیسی (ع) لمیت عند إحیائه: قم بإذن الله و جریان الریح بأمر سلیمان و غیرها مما یشتمل علیه الکتاب و السنة إنما هو لأثر وضعه الله تعالی فی ألفاظهم المؤلفة من حروف الهجاء، أو فی إدراکهم التخیلی الذی تدل علیه ألفاظهم نظیر النسبة التی بین ألفاظنا العادیة و معانیها و قد خفی علیهم أن ذلک إنما هو
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عن اتصال باطنی بقوة إلهیة غیر مغلوبة و قدرة غیر متناهیة هی المؤثرة الفاعلة بالحقیقة.
و عن الرابع: أن التراخی المدلول علیه بقوله: ثُمَ کما یناسب معنی التربیة و التأنیس کما ذکروه یناسب معنی التقطیع و تفریق الأجزاء و وضعها علی الجبال کما هو ظاهر.
و عن الخامس: أن الإشکال مقلوب علیهم فإن الذی ذکروه هو أن الله إنما بین کیفیة الإحیاء لإبراهیم بالبیان العلمی النظری دون الشهودی، فیرد علیهم أن المناسب حینئذ ختم الآیة بصفة القدرة دون العزة و الحکمة، و قد عرفت مما قدمنا أن الأنسب علی ما بیناه من معنی الآیة هو الختم بالاسمین: العزیز الحکیم کما فی الآیة.
و یظهر مما ذکرنا أیضا فساد ما ذکره بعض آخر من المفسرین: أن المراد بالسؤال فی الآیة إنما هو السؤال عن إشهاد کیفیة الإحیاء بمعنی کیفیة قبول الأجزاء صورة الحیاة.
قال: ما محصله: أن السؤال لم یکن فی أمر دینی- و العیاذ بالله- و لکنه سؤال عن کیفیة الإحیاء لیحیط علما بها، و کیفیة الإحیاء لا یشترط فی الإیمان الإحاطة بصورتها فإبراهیم (ع) طلب علم لا یتوقف الإیمان علی علمه، و یدل علی ذلک ورود السؤال بصیغة کیف، و موضوعها السؤال عن الحال، و نظیر هذا أن یقول القائل کیف یحکم زید فی الناس، فهو لا یشک أنه یحکم فیهم، و لکنه سأل عن کیفیة حکمه المعلوم ثبوته، و لو کان سائلا عن ثبوت ذلک لقال: أ یحکم زید فی الناس، و إنما جاء التقریر أعنی قوله، أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ بعده لأن تلک الصیغة و إن کانت تستعمل ظاهرا فی السؤال عن الکیفیة کما علمت إلا أنها قد تستعمل أیضا فی الاستعجاز کما إذا ادعی مدع: أنه یحمل ثقلا من الأثقال و أنت تعلم بعجزه عن حمله فتقول له: أرنی کیف تحمل هذا ترید أنک عاجز عن حمله، و الله سبحانه لما علم براءة إبراهیم (ع) عن الحوم حول هذا الحمی أراد أن ینطقه فی الجواب بما یدفع عنه ذلک الاحتمال اللفظی فی العبارة الأولی لکون إیمانه مخلصا بعبارة تنص علیه بحیث یفهمها کل من سمعها فهما لا یتخالجه فیه شک، و معنی الطمأنینة حینئذ سکون القلب عن الجولان فی کیفیات الإحیاء المحتملة بظهور التصویر المشاهد، و عدم حصول هذه الطمأنینة قبل لا ینافی حصول الإیمان بالقدرة
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علی الإحیاء علی أکمل الوجودة، و رؤیة الکیفیة لم یزد فی إیمانه المطلوب منه شیئا، و إنما أفادت أمرا لا یجب الإیمان به.
ثم قال بعد کلام له طویل: إن الآیة تدل علی فضل إبراهیم (ع) حیث أراه الله سبحانه ما سأله فی الحال علی أیسر ما یکون من الوجوه، و أری عزیرا ما أراه بعد ما أماته مائة عام.
و أنت بالتدبر فی الآیة و التأمل فیما قدمناه من البیان تعرف سقوط ما ذکره فإن السؤال إنما وقع عن کیفیة إحیائه تعالی لا عن کیفیة قبول الأجزاء الحیاة ثانیا فقد قیل: کیف تحیی، بضم التاء لا بفتحها، علی أن إجراء الأمر علی ید إبراهیم (ع) یدل علی ذلک و لو کان السؤال عن کیفیة القبول لکفی فی ذلک إراءة شی‌ء من الموتی یحییه الله کما فی قصة المار علی القریة الخاویة فی الآیة السابقة حیث قال تعالی: وَ انْظُرْ إِلَی الْعِظامِ کَیْفَ نُنْشِزُها ثُمَّ نَکْسُوها لَحْماً، و لم تکن حاجة إلی إجراء الإحیاء علی ید إبراهیم (ع)، و هذا هو الذی أشرنا إلیه آنفا: أنهم یقیسون نفوس الأنبیاء فی تلقیهم المعارف الإلهیة و مصدریتهم للأمور الخارقة بنفوسهم العادیة فینتج ذلک مثلا: أن لا فرق بین تکون الحیاة بید إبراهیم و تکونه فی الخارج بالنسبة إلی حال إبراهیم، و هذا أمر لا یخطر علی بال الباحث عن الحقائق الخبیر بها، لکن هؤلاء لإهمالهم أمر الحقائق وقعوا فیما وقعوا فیه من الفساد، و کلما أمعنوا فی البحث زادوا بعدا عن الحق.
أ لا تری أنه فسر الطمأنینة بارتفاع الخطورات فی الصور المحتملة فی التکون و الأشکال المتصورة مع أن هذا التردد الفکری من اللغو الذی لا سبیل له إلی ساحة مثل إبراهیم (ع)، مع أن الجواب المنقول فی الآیة لم یأت فی ذلک بشی‌ء فإن إبراهیم (ع) قال:
کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی فأطلق الموتی و هو یرید موتی الإنسان أو الأعم منه و من غیره و الله سبحانه ما أراه إلا تکون الحیاة فی أربعة من الطیر.
ثم ذکر فضل إبراهیم (ع) علی عزیر (یرید به صاحب القصة فی الآیة السابقة) بما ذکر فأخذ القصة فی الآیتین من نوع واحد و هو السؤال عن الکیفیة التی فسرها بما فسرها و الجواب عنها، فاختلط علیه معنی الآیتین جمیعا، مع أن الآیتین جمیعا- علی ما فیهما من غرر البیان و دقائق المعانی- أجنبیتان عن الکیفیة بالمعنی الذی ذکره کل ذلک واضح بالرجوع إلی ما مر فیهما.
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علی أن المناسب لبیان الکیفیة ختم الآیة بصفة القدرة لا بصفتی العزة و الحکمة کما فی قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنَّکَ تَرَی الْأَرْضَ خاشِعَةً فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ إِنَّ الَّذِی أَحْیاها لَمُحْیِ الْمَوْتی إِنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ:» فصلت- 39، فالآیة کما تری فی مقام بیان الکیفیة و قد ختمت بصفة القدرة المطلقة، و نظیره قوله تعالی:
«أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ لَمْ یَعْیَ بِخَلْقِهِنَّ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی بَلی إِنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ:» الأحقاف- 33، ففیه أیضا بیان الکیفیة بإراءة الأمثال ثم ختم الکلام بصفة القدرة.
قوله تعالی: قالَ: أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی بلی کلمة یرد به النفی و لذلک ینقلب به النفی إثباتا کقوله تعالی: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی » الأعراف- 172، و لو قالوا نعم لکان کفرا، و الطمأنینة و الاطمینان سکون النفس بعد انزعاجها و اضطرابها، و هو مأخوذ من قولهم: اطمأنت الأرض و أرض مطمئنة إذا کانت فیه انخفاض یستقر فیها الماء إذا سال إلیها و الحجر إذا هبط إلیها.
و قد قال تعالی: أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ و لم یقل: أ لم تؤمن للإشعار بأن للسؤال و الطلب محلا لکنه لا ینبغی أن یقارن عدم الإیمان بالإحیاء: و لو قیل: أ لم تؤمن دل علی أن المتکلم تلقی السؤال منبعثا عن عدم الإیمان، فکان عتابا و ردعا عن مثل هذا السؤال، و ذلک أن الواو للجمیع، فکان الاستفهام معه استفهاما عن أن هذا السؤال هل یقارنه عدم الإیمان، لا استفهاما عن وجه السؤال حتی ینتج عتابا و ردعا.
و الإیمان مطلق فی کلامه تعالی، و فیه دلالة علی أن الإیمان بالله سبحانه لا یتحقق مع الشک فی أمر الإحیاء و البعث، و لا ینافی ذلک اختصاص المورد بالإحیاء لأن المورد لا یوجب تخصیص عموم اللفظ و لا تقیید إطلاقه.
و کذا قوله تعالی حکایة عنه (ع): لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی مطلق یدل علی کون مطلوبه (ع) من هذا السؤال حصول الاطمینان المطلق و قطع منابت کل خطور قلبی و أعراقه، فإن الوهم فی إدراکاتها الجزئیة و أحکامها لما کانت معتکفة علی باب الحس و کان جل أحکامها و تصدیقاتها فی المدرکات التی تتلقاها من طریق الحواس فهی تنقبض عن مطاوعة ما صدقه العقل، و إن کانت النفس مؤمنة موقنة به، کما فی الأحکام الکلیة
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العقلیة الحقة من الأمور الخارجة عن المادة الغائبة عن الحس فإنها تستنکف عن قبولها و إن سلمت مقدماتها المنتجة لها، فتخطر بالبال أحکاما مناقضة لها، ثم تثیر الأحوال النفسانیة المناسبة لاستنکافها فتقوی و تتأید بذلک فی تأثیرها المخالف، و إن کانت النفس من جهة عقلها موقنة بالحکم مؤمنة بالأمر فلا تضرها إلا أذی، کما أن من بات فی دار مظلمة فیها جسد میت فإنه یعلم: أن المیت جماد من غیر شعور و إرادة فلا یضر شیئا، لکن الوهم تستنکف عن هذه النتیجة و تستدعی من المتخیلة أن تصور للنفس صورا هائلة موحشة من أمر المیت ثم تهیج صفة الخوف فتتسلط علی النفس، و ربما بلغ إلی حیث یزول العقل أو تفارق النفس.
فقد ظهر: أن وجود الخطورات المنافیة للعقائد الیقینیة لا ینافی الإیمان و التصدیق دائما، غیر أنها تؤذی النفس، و تسلب السکون و القرار منها، و لا یزول وجود هذه الخواطر إلا بالحس أو المشاهدة، و لذلک قیل: إن للمعاینة أثرا لا یوجد مع العلم، و قد أخبر الله تعالی موسی فی المیقات بضلال قومه بعبادة العجل فلم یوجب ذلک ظهور غضبه حتی إذا جاءهم و شاهدهم و عاین أمرهم غضب و ألقی الألواح و أخذ برأس أخیه یجره إلیه.
و قد ظهر من هنا و مما مر سابقا أن إبراهیم (ع) ما کان یسأل المشاهدة بالحس الذی یتعلق بقبول أجزاء الموتی الحیاة بعد فقدها، بل إنما کان یسأل مشاهدة فعل الله سبحانه و أمره فی إحیاء الموتی، و لیس ذلک بمحسوس و إن کان لا ینفک عن الأمر المحسوس الذی هو قبول الأجزاء المادیة للحیاة بالاجتماع و التصور بصورة الحی، فهو (ع) إنما کان یسأل حق الیقین.
قوله تعالی: قالَ فَخُذْ أَرْبَعَةً مِنَ الطَّیْرِ فَصُرْهُنَّ إِلَیْکَ ثُمَّ اجْعَلْ عَلی کُلِّ جَبَلٍ مِنْهُنَّ جُزْءاً ثُمَّ ادْعُهُنَّ یَأْتِینَکَ سَعْیاً. صرهن بضم الصاد علی إحدی القراءتین من صار یصور إذا قطع أو أمال، أو بکسر الصاد علی القراءة الأخری من صار یصیر بأحد المعنیین، و قرائن الکلام یدل علی إرادة معنی القطع، و تعدیته بإلی تدل علی تضمین معنی الإمالة. فالمعنی: أقطعهن ممیلا إلیک أو أملهن إلیک قاطعا إیاهن علی الخلاف فی التضمین من حیث التقدیر.
و کیف کان فقوله تعالی: فَخُذْ أَرْبَعَةً مِنَ الطَّیْرِ «إلخ»، جواب عن ما سأله إبراهیم 
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(ع) بقوله: رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی و من المعلوم وجوب مطابقة الجواب للسؤال، فبلاغة الکلام و حکمة المتکلم یمنعان عن اشتمال الکلام علی ما هو لغو زائد لا یترتب علی وجوده فائدة عائدة إلی الغرض المقصود من الکلام و خاصة القرآن الذی هو خیر کلام ألقاه خیر متکلم إلی خیر سامع واع، و لیست القصة علی تلک البساطة التی تتراءی منها فی بادی النظر، و لو کان کذلک لتم الجواب بإحیاء میت ما کیف کان، و لکان الزائد علی ذلک لغوا مستغنی عنه و لیس کذلک، و لقد أخذ فیها قیود و خصوصیات زائدة علی أصل المعنی، فاعتبر فی ما أرید إحیاؤه أن یکون طیرا، و أن یکون حیا، و أن یکون ذا عدد أربعة، و أن یقتل و یخلط و یمزج أجزاؤها، و أن یفرق الأجزاء المختلطة أبعاضا ثم یوضع کل بعض فی مکان بعید من الآخر کقلة هذا الجبل و ذاک الحبل، و أن یکون الإحیاء بید إبراهیم (ع) (نفس السائل) بدعوته إیاهن، و أن یجتمع الجمیع عنده.
فهذه کما تری خصوصیات زائدة فی القصة، هی لا محالة دخیلة فی المعنی المقصود إفادته، و قد ذکروا لها وجوها من النکات لا تزید الباحث إلا عجبا (یعلم صحة ما ذکرناه بالرجوع إلی مفصلات التفاسیر).
و کیف کان فهذه الخصوصیات لا بد أن تکون مرتبطة بالسؤال، و الذی یوجد فی السؤال- و هو قوله: رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی أمران.
أحدهما: ما اشتمل علیه قوله: تُحْیِ و هو أن المسئول مشاهدة الإحیاء من حیث إنه وصف لله سبحانه لا من حیث إنه وصف لأجزاء المادة الحاملة للحیاة.
و ثانیهما: ما اشتمل علیه لفظ الموتی من معنی الجمع فإنه خصوصیة زائدة.
أما الأول: فیرتبط به فی الجواب إجراء هذا الأمر بید إبراهیم نفسه حیث یقول:
فَخُذْ، فَصُرْهُنَ ثُمَّ اجْعَلْ بصیغة الأمر و یقول ثُمَّ ادْعُهُنَّ یَأْتِینَکَ فإنه تعالی جعل إتیانهن سعیا و هو الحیاة مرتبطا متفرعا علی الدعوة، فهذه الدعوة هی السبب الذی یفیض عنه حیاة ما أرید إحیاؤه، و لا إحیاء إلا بأمر الله، فدعوة إبراهیم إیاهن بأمر الله، قد کانت متصلة نحو اتصال بأمر الله الذی منه تترشح حیاة الأحیاء، و عند ذلک شاهده إبراهیم و رأی کیفیة فیضان الأمر بالحیاة، و لو کانت دعوة إبراهیم إیاهن غیر
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متصلة بأمر الله الذی هو أن یقول لشی‌ء أراده: کُنْ فَیَکُونُ کمثل أقوالنا غیر المتصلة إلا بالتخیل کان هو أیضا کمثلنا إذ قلنا لشی‌ء کن فلا یکون، فلا تأثیر جزافی فی الوجود.
و أما الثانی: فقوله کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی تدل علی أن لکثرة الأموات و تعددها دخلا فی السؤال، و لیس إلا أن الأجساد بموتها و تبدد أجزائها و تغیر صورها و تحول أحوالها تفقد حالة التمیز و الارتباط الذی بینها فتضل فی ظلمة الفناء و البوار، و تصیر کالأحادیث المنسیة لا خبر عنها فی خارج و لا ذهن فکیف تحیط بها القوة المحییة و لا محاط فی الواقع.
و هذا هو الذی أورده فرعون علی موسی (ع) و أجاب عنه موسی بالعلم کما حکاه الله تعالی بقوله: «قالَ فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی » طه- 51.
و بالجملة فأجابه الله تعالی بأن أمره بأن یأخذ أربعة من الطیر (و لعل اختیار الطیر لکون هذا العمل فیها أسهل و أقل زمانا) فیشاهد حیاتها و یری اختلاف أشخاصها و صورها، و یعرفها معرفة تامة أولا، ثم یقتلها و یخلط أجزاءها خلطا دقیقا ثم یجعل ذلک أبعاضا، و کل بعض منها علی جبل لتفقد التمیز و التشخص، و تزول المعرفة، ثم یدعوهن یأتینه سعیا، فإنه یشاهد حینئذ أن التمیز و التصور بصورة الحیاة کل ذلک تابع للدعوة التی تتعلق بأنفسها، أی إن أجسادها تابعة لأنفسها لا بالعکس فإن البدن فرع تابع للروح لا بالعکس، بل نسبة البدن إلی الروح بوجه نسبة الظل إلی الشاخص، فإذا وجد الشاخص تبع وجوده وجود الظل و إلی أی حال تحول الشاخص أو أجزاؤه تبعه فیه الظل حتی إذا انعدم تبعه فی الانعدام، و الله سبحانه إذا أوجد حیا من الأحیاء، أو أعاد الحیاة إلی أجزاء مسبوقة بالحیاة فإنما یتعلق إیجاده بالروح الواجدة للحیاة أولا ثم یتبعه أجزاء المادة بروابط محفوظة عند الله سبحانه لا نحیط بها علما فیتعین الجسد بتعین الروح من غیر فصل و لا مانع و بذلک یشعر قوله تعالی:
ثُمَّ ادْعُهُنَّ یَأْتِینَکَ سَعْیاً أی مسرعات مستعجلات.
و هذا هو الذی یستفاد من قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی 
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خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ:» السجدة- 11، و قد مر بعض الکلام فی الآیة فی البحث عن تجرد النفس، و سیأتی تفصیل الکلام فی محله إن شاء الله.
فقوله تعالی: فَخُذْ أَرْبَعَةً مِنَ الطَّیْرِ إنما أمر بذلک لیعرفها فلا یشک فیها عند إعادة الحیاة إلیها و لا ینکرها، و أ ما هی علیه من الاختلاف و التمیز أولا و زوالهما ثانیا، و قوله: فَصُرْهُنَّ إِلَیْکَ ثُمَّ اجْعَلْ عَلی کُلِّ جَبَلٍ مِنْهُنَّ جُزْءاً أی اذبحهن و بدد أجزاءهن و أخلطها ثم فرقها علی الجبال الموجودة هناک لتتباعد الأجزاء و هی غیر متمیزة، و هذا من الشواهد علی أن القصة إنما وقعت بعد مهاجرة إبراهیم من أرض بابل إلی سوریة فإن أرض بابل لا جبل بها، و قوله ثُمَّ ادْعُهُنَ أی ادع الطیور یا طاووس و یا فلان و یا فلان، و یمکن أن یستفاد ذلک مضافا إلی دلالة ضمیر «فَصُرْهُنَّ» الراجعة إلی الطیور من قوله: ادْعُهُنَ فإن الدعوة لو کانت لأجزاء الطیور دون أنفسها کان الأنسب أن یقال: ثم نادهنّ فإنها کانت علی جبال بعیدة عن موقفه (ع) و اللفظ المستعمل فی البعید خاصة هو النداء دون الدعاء، و قوله: یَأْتِینَکَ سَعْیاً، أی یتجسدن و اتصفن بالإتیان و الإسراع إلیک.
قوله تعالی: وَ اعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ أی عزیز لا یفقد شیئا بزواله عنه، حکیم لا یفعل شیئا إلا من طریقه اللائق به، فیوجد الأجساد بإحضار الأرواح و إیجادها دون العکس.
و فی قوله تعالی: وَ اعْلَمْ أَنَ «إلخ»، دون أن یقال إن الله «إلخ»، دلالة علی أن الخطور القلبی الذی کان إبراهیم یسأل ربه المشاهدة لیطمئن قلبه من ناحیته کان راجعا إلی حقیقة معنی الاسمین: العزیز الحکیم، فأفاده الله سبحانه بهذا الجواب العلم بحقیقتهما.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ الآیة*:، أخرج الطیالسی و ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب قال*: الذی حاج إبراهیم فی ربه هو نمرود بن کنعان.
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و فی تفسیر البرهان،: أبو علی الطبرسی قال"*: اختلف فی وقت هذه المحاجة- فقیل عند کسر الأصنام قبل إلقائه فی النار، عن مقاتل، و قیل بعد إلقائه فی النار و جعلها علیه بردا و سلاما، عن الصادق (ع).
أقول: الآیة و إن لم تتعرض لکونها قبل أو بعد لکن الاعتبار یساعد کونها بعد الإلقاء فی النار، فإن قصصه المذکورة فی القرآن فی بدو أمره من محاجته أباه و قومه و کسره الأصنام تعطی أن أول ما لاقی إبراهیم (ع) نمرود و کان حین رفع أمره إلیه فی قضیة کسر الأصنام مجرما عندهم، فحکم علیه بالإحراق، و کان القضاء علیه فی جرمه شاغلا عن تکلیمه فی أمر ربه: أ هو الله أو نمرود؟ و لو حاجه نمرود حینئذ لحاجة فی أمر الله و أمر الأصنام دون أمر الله و أمر نفسه!.
و فی عدة من الروایات التی روتها العامة و الخاصة فی قوله تعالی: أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها الآیة أن صاحب القصة أرمیا النبی، و فی عدة منها:
أنها عزیر، إلا أنها آحاد غیر واجبة القبول، و فی أسانیدها بعض الضعف، و لا شاهد لها من ظاهر الآیات، و القصة غیر مذکورة فی التوراة، و التی فی الروایات من القصة طویلة فیها بعض الاختلاف لکنها خارجة عن غرضنا من أرادها فلیرجع إلی مظانها.
و فی المعانی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی الآیة: فی حدیث قال (ع): و هذه آیة متشابهة، و معناها أنه سأل عن الکیفیة و الکیفیة من فعل الله عز و جل، متی لم یعلمها العالم لم یلحقه عیب، و لا عرض فی توحیده نقص 
، الحدیث.
أقول: و قد اتضح معنی الحدیث مما مر.
و فی تفسیر العیاشی، عن علی بن أسباط: أن أبا الحسن الرضا (ع) سئل عن قول الله: قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی أ کان فی قلبه شک- قال لا و لکن أراد من الله الزیادة
، الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی فی الکافی، عن الصادق و عن العبد الصالح (ع) و قد مر بیانه.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن أبی أیوب عن أبی بصیر عن 
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الصادق (ع)، قال*: إن إبراهیم نظر إلی جیفة علی ساحل البحر تأکلها سباع البحر، ثم یثب السباع بعضها علی بعض فیأکل بعضها، بعضا- فتعجب إبراهیم فقال: یا رب أرنی کیف تحیی الموتی؟ فقال الله: أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ؟ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی قال:
فَخُذْ أَرْبَعَةً مِنَ الطَّیْرِ فَصُرْهُنَّ إِلَیْکَ- ثُمَّ اجْعَلْ عَلی کُلِّ جَبَلٍ مِنْهُنَّ جُزْءاً ثُمَّ ادْعُهُنَّ- یَأْتِینَکَ سَعْیاً وَ اعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ فأخذ إبراهیم الطاووس و الدیک و الحمام و الغراب، فقال الله عز و جل: فَصُرْهُنَّ إِلَیْکَ أی قطعهن- ثم اخلط لحمهن، و فرقهن علی عشرة جبال، ثم دعاهن- فقال: أحیی بإذن الله- فکانت تجتمع و تتألف لحم کل واحد و عظمه إلی رأسه، فطارت إلی إبراهیم، فعند ذلک قال إبراهیم- إن الله عزیز حکیم.
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره، عن أبی بصیر عن الصادق (ع)، و روی من طرق أهل السنة عن ابن عباس.
قوله: إن إبراهیم نظر إلی جیفة إلی قوله فقال: یا رَبِّ أَرِنِی إلخ، بیان للشبهة التی دعته إلی السؤال و هی تفرق أجزاء الجسد بعد الموت تفرقا یؤدی إلی تغیرها و انتقالها إلی أمکنة مختلفة و حالات متنوعة لا یبقی معها من الأصل شی‌ء.
فإن قلت: ظاهر الروایة: أن الشبهة کانت هی شبهة الآکل و المأکول، حیث اشتملت علی وثوب بعضها علی بعض، و أکل بعضها بعضا، ثم فرعت علی ذلک تعجب إبراهیم و سؤاله.
قلت: الشبهة شبهتان- إحداهما- تفرق أجزاء الجسد و فناء أصلها من الصور و الأعراض و بالجملة عدم بقائها حتی تتمیز و ترکبها الحیاة- و ثانیتهما- صیرورة أجزاء بعض الحیوان جزءا من بدن بعض آخر فیؤدی إلی استحالة إحیاء الحیوانین ببدنیهما تامین معا لأن المفروض أن بعض بدن أحدهما بعینه بعض لبدن الآخر، فکل واحد منهما أعید تاما بقی الآخر ناقصا لا یقبل الإعادة، و هذه هی شبهة الآکل و المأکول.
و ما أجاب الله سبحانه به- و هو تبعیة البدن للروح- و إن کان وافیا لدفع الشبهتین جمیعا، إلا أن الذی أمر به إبراهیم علی ما تحکیه الآیة لا یتضمن مادة شبهة الآکل و المأکول، و هو أکل بعض الحیوان بعضا، بل إنما تشتمل علی تفرق الأجزاء و اختلاطها و تغیر صورها و حالاتها، و هذه مادة الشبهة الأولی، فالآیة إنما تتعرض لدفعها و إن 
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کانت الشبهتان مشترکتین فی الاندفاع بما أجیب به فی الآیة کما مر، و ما اشتملت علیه الروایة من أکل البعض للبعض غیر مقصود فی تفسیر الآیة.
قوله (ع) فأخذ إبراهیم الطاووس و الدیک و الحمام و الغراب، و فی بعض الروایات أن الطیور کانت هی النسر و البط و الطاووس و الدیک، رواه الصدوق فی العیون، عن الرضا (ع) و نقل عن مجاهد و ابن جریح و عطاء و ابن زید، و فی بعضها أنها الهدهد و الصرد و الطاووس و الغراب،
رواه العیاشی عن صالح بن سهل عن الصادق (ع) و فی بعضها: أنها النعامة و الطاووس و الوزة و الدیک»: رواه العیاشی عن معروف بن خربوذ عن الباقر (ع) و نقل عن ابن عباس 
، و روی من طرق أهل السنة عن ابن عباس أیضا": أنها الغرنوق و الطاووس و الدیک و الحمامة
، و الذی تشترک فیه جمیع الروایات و الأقوال:
الطاووس.
قوله (ع): و فرقهن علی عشرة جبال، کون الجبال عشرة مما اتفقت علیه الأخبار المأثورة عن أئمة أهل البیت و قیل إنها کانت أربعة، و قیل سبعة.
و فی العیون، مسندا عن علی بن محمد بن الجهم قال*: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا علی بن موسی فقال له المأمون: یا بن رسول الله أ لیس من قولک: إن الأنبیاء معصومون؟ قال: بلی فسأله عن آیات من القرآن، فکان فیما سأله أن قال له فأخبرنی عن قول الله: رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی قالَ أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی قال الرضا: إن الله تبارک و تعالی کان أوحی إلی إبراهیم: إنی متخذ من عبادی خلیلا إن سألنی إحیاء الموتی أجبته- فوقع فی قلب إبراهیم أنه ذلک الخلیل فقال: رب أرنی کیف تحیی الموتی؟ قال أ و لم تؤمن؟ قال بلی و لکن لیطمئن قلبی بالخلة
، الحدیث.
أقول: و قد تقدم فی أخبار جنة آدم کلام فی علی بن محمد بن الجهم و فی هذه الروایة التی رواها عن الرضا (ع) فارجع.
و اعلم: أن الروایة لا تخلو عن دلالة ما علی أن مقام الخلة یستلزم استجابة الدعاء، و اللفظ یساعد علیه فإن الخلة هی الحاجة، و الخلیل إنما یسمی خلیلا لأن الصداقة إذا کملت رفع الصدیق حوائجه إلی صدیقه، و لا معنی لرفعها مع عدم الکفایة و القضاء.
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اشارة

مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ فِی کُلِّ سُنْبُلَةٍ مِائَةُ حَبَّةٍ وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (261) الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ لا یُتْبِعُونَ ما أَنْفَقُوا مَنًّا وَ لا أَذیً لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (262) قَوْلٌ مَعْرُوفٌ وَ مَغْفِرَةٌ خَیْرٌ مِنْ صَدَقَةٍ یَتْبَعُها أَذیً وَ اللَّهُ غَنِیٌّ حَلِیمٌ (263) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُبْطِلُوا صَدَقاتِکُمْ بِالْمَنِّ وَ الْأَذی کَالَّذِی یُنْفِقُ مالَهُ رِئاءَ النَّاسِ وَ لا یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ صَفْوانٍ عَلَیْهِ تُرابٌ فَأَصابَهُ وابِلٌ فَتَرَکَهُ صَلْداً لا یَقْدِرُونَ عَلی شَیْ‌ءٍ مِمَّا کَسَبُوا وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ (264) وَ مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ وَ تَثْبِیتاً مِنْ أَنْفُسِهِمْ کَمَثَلِ جَنَّةٍ بِرَبْوَةٍ أَصابَها وابِلٌ فَآتَتْ أُکُلَها ضِعْفَیْنِ فَإِنْ لَمْ یُصِبْها وابِلٌ فَطَلٌّ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (265)
أَ یَوَدُّ أَحَدُکُمْ أَنْ تَکُونَ لَهُ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ لَهُ فِیها مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ وَ أَصابَهُ الْکِبَرُ وَ لَهُ ذُرِّیَّةٌ ضُعَفاءُ فَأَصابَها إِعْصارٌ فِیهِ نارٌ فَاحْتَرَقَتْ کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَتَفَکَّرُونَ (266) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ وَ مِمَّا أَخْرَجْنا لَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ وَ لَسْتُمْ بِآخِذِیهِ إِلاَّ أَنْ تُغْمِضُوا فِیهِ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ حَمِیدٌ (267) الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ مَغْفِرَةً مِنْهُ وَ فَضْلاً وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (268) یُؤْتِی الْحِکْمَةَ مَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً وَ ما یَذَّکَّرُ إِلاَّ أُولُوا الْأَلْبابِ (269) وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ نَفَقَةٍ أَوْ نَذَرْتُمْ مِنْ نَذْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُهُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ (270)
إِنْ تُبْدُوا الصَّدَقاتِ فَنِعِمَّا هِیَ وَ إِنْ تُخْفُوها وَ تُؤْتُوهَا الْفُقَراءَ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ یُکَفِّرُ عَنْکُمْ مِنْ سَیِّئاتِکُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (271) لَیْسَ عَلَیْکَ هُداهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ فَلِأَنْفُسِکُمْ وَ ما تُنْفِقُونَ إِلاَّ ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ (272) لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا یَسْتَطِیعُونَ ضَرْباً فِی الْأَرْضِ یَحْسَبُهُمُ الْجاهِلُ أَغْنِیاءَ مِنَ التَّعَفُّفِ تَعْرِفُهُمْ بِسِیماهُمْ لا یَسْئَلُونَ النَّاسَ إِلْحافاً وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ (273) الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ سِرًّا وَ عَلانِیَةً فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (274)
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(بیان)

سیاق الآیات من حیث اتحادها فی بیان أمر الإنفاق، و رجوع مضامینها و أغراضها بعضها إلی بعض یعطی أنها نزلت دفعه واحدة، و هی تحث المؤمنین علی الإنفاق فی سبیل الله تعالی، فتضرب أولا مثلا لزیادته و نموه عند الله سبحانه: واحد بسبعمائة، و ربما زاد علی ذلک بإذن الله، و ثانیا مثلا لکونه لا یتخلف عن شأنه علی أی حال و تنهی عن الریاء فی الإنفاق و تضرب مثلا للإنفاق ریاء لا لوجه الله، و أنه لا ینمو نماء و لا یثمر أثرا، و تنهی عن الإنفاق بالمن و الأذی إذ یبطلان أثره و یحبطان عظیم أجره، ثم تأمر بأن یکون الإنفاق من طیب المال لا من خبیثه بخلا و شحا، ثم تعین 
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المورد الذی توضع فیه هذه الصنیعة و هو الفقراء المحضرون فی سبیل الله، ثم تذکر ما لهذا الإنفاق من عظیم الأجر عند الله.
و بالجملة الآیات تدعو إلی الإنفاق، و تبین أولا وجهه و غرضه و هو أن یکون لله لا للناس، و ثانیا صورة عمله و کیفیته و هو أن لا یتعقبه المن و الأذی، و ثالثا وصف مال الإنفاق و هو أن یکون طیبا لا خبیثا، و رابعا نعت مورد الإنفاق و هو أن یکون فقیرا أحصر فی سبیل الله، و خامسا ما له من عظیم الأجر عاجلا و آجلا.



(کلام فی الإنفاق)

الإنفاق من أعظم ما یهتم بأمره الإسلام فی أحد رکنیه و هو حقوق الناس و قد توسل إلیه بأنحاء التوسل إیجابا و ندبا من طریق الزکاة و الخمس و الکفارات المالیة و أقسام الفدیة و الإنفاقات الواجبة و الصدقات المندوبة، و من طریق الوقف و السکنی و العمری و الوصایا و الهبة و غیر ذلک.
و إنما یرید بذلک ارتفاع سطح معیشة الطبقة السافلة التی لا تستطیع رفع حوائج الحیاة من غیر إمداد مالی من غیرهم، لیقرب أفقهم من أفق أهل النعمة و الثروة، و من جانب آخر قد منع من تظاهر أهل الطبقة العالیة بالجمال و الزینة فی مظاهر الحیاة بما لا یقرب من المعروف و لا تناله أیدی النمط الأوسط من الناس، بالنهی عن الإسراف و التبذیر و نحو ذلک.
و کان الغرض من ذلک کله إیجاد حیاة نوعیة متوسطة متقاربة الأجزاء متشابهة الأبعاض، تحیی ناموس الوحدة و المعاضدة، و تمیت الإرادات المتضادة و أضغان القلوب و منابت الأحقاد، فإن القرآن یری أن شأن الدین الحق هو تنظیم الحیاة بشئونها، و ترتیبها ترتیبا یتضمن سعادة الإنسان فی العاجل و الآجل، و یعیش به الإنسان فی معارف حقة، و أخلاق فاضلة، و عیشة طیبة یتنعم فیها بما أنعم الله علیه من النعم فی الدنیا، و یدفع بها عن نفسه المکاره و النوائب و نواقص المادة.
و لا یتم ذلک إلا بالحیاة الطیبة النوعیة المتشابهة فی طیبها و صفائها، و لا یکون ذلک إلا بإصلاح حال النوع برفع حوائجها فی الحیاة، و لا یکمل ذلک إلا بالجهات 
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المالیة و الثروة و القنیة، و الطریق إلی ذلک إنفاق الأفراد مما اقتنوه بکد الیمین و عرق الجبین، فإنما المؤمنون إخوة، و الأرض لله، و المال ماله.
و هذه حقیقة أثبتت السیرة النبویة علی سائرها أفضل التحیة صحتها و استقامتها فی القرار و النماء و النتیجة فی برهة من الزمان و هی زمان حیاته (ع) و نفوذ أمره.
: و هی التی یتأسف علیها و یشکو انحراف مجراها
أمیر المؤمنین علی (ع) إذ یقول: و قد أصبحتم فی زمن لا یزداد الخیر فیه إلا إدبارا، و الشر فیه إلا إقبالا، و الشیطان فی هلاک الناس إلا طمعا، فهذا أوان قویت عدته و عمت مکیدته- و أمکنت فریسته، اضرب بطرفک حیث شئت- هل تبصر إلا فقیرا یکابد فقرا؟ أو غنیا بدل نعمة الله کفرا؟ أو بخیلا اتخذ البخل بحق الله وفرا أو متمردا- کأن بأذنه عن سمع المواعظ وقرا؟ (نهج البلاغة،.
و قد کشف توالی الأیام عن صدق القرآن فی نظریته هذه- و هی تقریب الطبقات بإمداد الدانیة بالإنفاق و منع العالیة عن الإتراف و التظاهر بالجمال- حیث إن الناس بعد ظهور المدنیة الغربیة استرسلوا فی الإخلاد إلی الأرض، و الإفراط فی استقصاء المشتهیات الحیوانیة. و استیفاء الهوسات النفسانیة، و أعدوا له ما استطاعوا من قوة، فأوجب ذلک عکوف الثروة و صفوة لذائذ الحیاة علی أبواب أولی القوة و الثروة، و لم یبق بأیدی النمط الأسفل إلا الحرمان، و لم یزل النمط الأعلی یأکل بعضه بعضا حتی تفرد بسعادة الحیاة المادیة نزر قلیل من الناس و سلب حق الحیاة من الأکثرین و هم سواد الناس، و أثار ذلک جمیع الرذائل الخلقیة من الطرفین، کل یعمل علی شاکلته لا یبقی و لا یذر، فأنتج ذلک التقابل بین الطائفتین، و اشتباک النزاع و النزال بین الفریقین و التفانی بین الغنی و الفقیر و المنعم و المحروم و الواجد و الفاقد، و نشبت الحرب العالمیة الکبری، و ظهرت الشیوعیة، و هجرت الحقیقة و الفضیلة، و ارتحلت السکن و الطمأنینة و طیب الحیاة من بین النوع و، هذا ما نشاهده الیوم من فساد العالم الإنسانی، و ما یهدد النوع بما یستقبله أعظم و أفظع.
و من أعظم العوامل فی هذا الفساد انسداد باب الإنفاق و انفتاح أبواب الرباء الذی سیشرح الله تعالی أمره الفظیع فی سبع آیات تالیة لهذه الآیات أعنی آیات الإنفاق،
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و یذکر أن فی رواجه فساد الدنیا و هو من ملاحم القرآن الکریم، و قد کان جنینا أیام نزول القرآن فوضعته حامل الدنیا فی هذه الأیام.
و إن شئت تصدیق ما ذکرناه فتدبر فیما ذکره سبحانه فی سورة الروم إذ قال:
«فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ مُنِیبِینَ إِلَیْهِ وَ اتَّقُوهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ وَ إِذا مَسَّ النَّاسَ ضُرٌّ دَعَوْا رَبَّهُمْ مُنِیبِینَ إِلَیْهِ ثُمَّ إِذا أَذاقَهُمْ مِنْهُ رَحْمَةً إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ بِرَبِّهِمْ یُشْرِکُونَ لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ إلی أن قال: فَآتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ وَ الْمِسْکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ ذلِکَ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ إلی أن قال-: ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلُ کانَ أَکْثَرُهُمْ مُشْرِکِینَ فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ یَوْمَئِذٍ یَصَّدَّعُونَ» الآیات: الروم- 30- 43، و للآیات نظائر فی سور هود و یونس و الإسراء و الأنبیاء و غیرها تنبئ عن هذا الشأن، سیأتی بیانها إن شاء الله.
و بالجملة هذا هو السبب فیما یتراءی من هذه الآیات أعنی آیات الإنفاق من الحث الشدید و التأکید البالغ فی أمره.



[بیان 

قوله تعالی: مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ «إلخ»، المراد بسبیل الله کل أمر ینتهی إلی مرضاته سبحانه لغرض دینی فعل الفعل لأجله، فإن الکلمة فی الآیة مطلقة، و إن کانت الآیة مسبوقة بآیات ذکر فیها القتال فی سبیل الله، و کانت کلمة، فی سبیل الله، مقارنة للجهاد فی غیر واحد من الآیات، فإن ذلک لا یوجب التخصیص و هو ظاهر.
و قد ذکروا أن قوله تعالی: کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ «إلخ»، علی تقدیر قولنا کمثل من زرع حبة أنبتت «إلخ»، فإن الحبة المنبتة لسبع سنابل مثل المال الذی أنفق فی سبیل 
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الله لا مثل من أنفق و هو ظاهر.
و هذا الکلام و إن کان وجیها فی نفسه لکن التدبر یعطی خلاف ذلک فإن جل الأمثال المضروبة فی القرآن حالها هذا الحال فهو صناعة شائعة فی القرآن کقوله تعالی:
«مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ بِما لا یَسْمَعُ إِلَّا دُعاءً وَ نِداءً:» البقرة- 171، فإنه مثل من یدعو الکفار لا مثل الکفار، و قوله تعالی: إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ» الآیة: یونس- 24، و قوله تعالی: «مَثَلُ نُورِهِ کَمِشْکاةٍ:» النور- 35 و قوله تعالی فی الآیات التالیة لهذه الآیة: فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ صَفْوانٍ الآیة، و قوله تعالی: مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ وَ تَثْبِیتاً مِنْ أَنْفُسِهِمْ کَمَثَلِ جَنَّةٍ بِرَبْوَةٍ الآیة إلی غیر ذلک من الموارد الکثیرة.
و هذه الأمثال المضروبة فی الآیات تشترک جمیعا فی أنها اقتصر فیها علی مادة التمثیل الذی یتقوم بها المثل مع الإعراض عن باقی أجزاء الکلام للإیجاز.
توضیحه: أن المثل فی الحقیقة قصة محققة أو مفروضة مشابهة لأخری فی جهاتها یؤتی بها لینتقل ذهن المخاطب من تصورها إلی کمال تصور الممثل کقولهم: لا ناقة لی و لا جمل، و قولهم: فی الصیف ضیعت اللبن من الأمثال التی لها قصص محققة یقصد بالتمثیل تذکر السامع لها و تطبیقها لمورد الکلام للاستیضاح، و لذا قیل: إن الأمثال لا تتغیر، و کقولنا: مثل الذین ینفقون أموالهم فی سبیل الله کمثل من زرع حبة أنبتت سبع سنابل فی کل سنبلة مائة حبة، و هی قصة مفروضة خیالیة.
و المعنی الذی یشتمل علیه المثل و یکون هو المیزان الذی یوزن به حال الممثل ربما کان تمام القصة التی هی المثل کما فی قوله تعالی: «وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ:» الآیة: إبراهیم- 26، و قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً:» الجمعة- 5، و ربما کان بعض القصة مما یتقوم به غرض التمثیل و هو الذی نسمیه مادة التمثیل، و إنما جی‌ء بالبعض الآخر لتتمیم القصة کما فی المثال الأخیر (مثال الإنفاق و الحبة) فإن مادة التمثیل إنما هی الحبة المنبتة لسبعمائة حبة و إنما ضممنا إلیها الذی زرع لتتمیم القصة.
و ما کان من أمثال القرآن مادة التمثیل فیه تمام المثل فإنه وضع علی ما هو علیه،
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و ما کان منها مادة التمثیل فیه بعض القصة فإنه اقتصر علی مادة التمثیل فوضعت موضع تمام القصة لأن الغرض من التمثیل حاصل بذلک، علی ما فیه من تنشیط ذهن السامع بفقده أمرا و وجدانه أمرا آخر مقامه یفی بالغرض منه، فهو هو بوجه و لیس به بوجه، فهذا من الإیجاز بالقلب علی وجه لطیف یستعمله القرآن.
قوله تعالی: أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ فِی کُلِّ سُنْبُلَةٍ مِائَةُ حَبَّةٍ، السنبل معروف و هو علی فنعل، قیل الأصل فی معنی مادته الستر سمی به لأنه یستر الحبات التی تشتمل علیها فی الأغلفة.
و من أسخف الإشکال ما أورد علی الآیة أنه تمثیل بما لا تحقق له فی الخارج و هو اشتمال السنبلة علی مائة حبة، و فیه أن المثل کما عرفت لا یشترط فیه تحقق مضمونه فی الخارج فالأمثال التخیلیة أکثر من أن تعد و تحصی، علی أن اشتمال السنبلة علی مائة حبة و إنبات الحبة الواحدة سبعمائة حبة لیس بعزیز الوجود.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ أی یزید علی سبعمائة لمن یشاء فهو الواسع لا مانع من جوده و لا محدد لفضله کما قال تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ أَضْعافاً کَثِیرَةً:» البقرة- 245، فأطلق الکثرة و لم یقیدها بعدد معین.
و قیل: إن معناه أن الله یضاعف هذه المضاعفة لمن یشاء فالمضاعفة إلی سبعمائة ضعف غایة ما تدل علیه الآیة، و فیه أن الجملة علی هذا یقع موقع التعلیل، و حق الکلام فیه حینئذ أن یصدر بأن کقوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ:» المؤمن- 61، و أمثال ذلک.
و لم یقید ما ضربه الله من المثل بالآخرة بل الکلام مطلق یشمل الدنیا کالآخرة و هو کذلک و الاعتبار یساعده، فالمنفق بشی‌ء من ماله و إن کان یخطر بباله ابتداء أن المال قد فات عنه و لم یخلف بدلا، لکنه لو تأمل قلیلا وجد أن المجتمع الإنسانی بمنزلة شخص واحد ذو أعضاء مختلفة بحسب الأسماء و الأشکال لکنها جمیعا متحدة فی غرض الحیاة، مرتبطة من حیث الأثر و الفائدة، فإذا فقد واحد منها نعمة الصحة و الاستقامة، و عی فی فعله أوجب ذلک کلال الجمیع فی فعلها، و خسرانها فی أغراضها
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فالعین و الید و إن کانا عضوین اثنین من حیث الاسم و الفعل ظاهرا، لکن الخلقة إنما جهز الإنسان بالبصر لیمیز به الأشیاء ضوءا و لونا و قربا و بعدا فتتناول الید ما یجب أن یجلبه الإنسان لنفسه، و تدفع ما یجب أن یدفعه عن نفسه، فإذا سقطت الید عن التأثیر وجب أن یتدارک الإنسان ما یفوته من عامة فوائدها بسائر أعضائه فیقاسی أولا کدا و تعبا لا یتحمل عادة، و ینقص من أفعال سائر الأعضاء بمقدار ما یستعملها فی موضع العضو الساقط عن التأثیر، و أما لو أصلح حال یده الفاسدة بفضل ما ادخره لبعض الأعضاء الآخر کان فی ذلک إصلاح حال الجمیع، و عاد إلیه من الفائدة الحقیقیة أضعاف ما فاته من الفضل المفید أضعافا ربما زاد علی المئات و الألوف بما یورث من إصلاح حال الغیر، و دفع الرذائل التی یمکنها الفقر و الحاجة فی نفسه، و إیجاد المحبة فی قلبه، و حسن الذکر فی لسانه، و النشاط فی عمله، و المجتمع یربط جمیع ذلک و یرجعه إلی المنفق لا محالة، و لا سیما إذا کان الإنفاق لدفع الحوائج النوعیة کالتعلیم و التربیة و نحو ذلک، فهذا حال الإنفاق.
و إذا کان الإنفاق فی سبیل الله و ابتغاء مرضاة الله کان النماء و الزیادة من لوازمه من غیر تخلف، فإن الإنفاق لو لم یکن لوجه الله لم یکن إلا لفائدة عائدة إلی نفس المنفق کإنفاق الغنی للفقیر لدفع شره، أو إنفاق المثری الموسر للمعسر لیدفع حاجته و یعتدل حال المجتمع فیصفو للمثری المنفق عیشه، و هذا نوع استخدام للفقیر و استثمار منه لنفع نفسه، ربما أورث فی نفس الفقیر أثرا سیئا، و ربما تراکمت الآثار و ظهرت فکانت بلوی، لکن الإنفاق الذی لا یراد به إلا وجه الله و لا یبتغی فیه إلا مرضاته خال عن هذه النواقص لا یؤثر إلا الجمیل و لا یتعقبه إلا الخیر.
قوله تعالی: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ لا یُتْبِعُونَ ما أَنْفَقُوا مَنًّا وَ لا أَذیً «إلخ»، الاتباع اللحوق و الإلحاق، قال تعالی: «فَأَتْبَعُوهُمْ مُشْرِقِینَ:» الشعراء- 60، أی لحقوهم، و قال تعالی: «وَ أَتْبَعْناهُمْ فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً:» القصص- 42، أی ألحقناهم.
و المن هو ذکر ما ینغص المعروف کقول المنعم للمنعم علیه: أنعمت علیک بکذا و کذا و نحو ذلک، و الأصل فی معناه علی ما قیل القطع، و منه قوله تعالی: «لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ»: فصلت- 8، أی غیر مقطوع، و الأذی الضرر العاجل أو الضرر الیسیر، و الخوف توقع الضرر، و الحزن الغم الذی یغلظ علی النفس من مکروه واقع أو کالواقع.
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قوله تعالی: قَوْلٌ مَعْرُوفٌ وَ مَغْفِرَةٌ خَیْرٌ مِنْ صَدَقَةٍ «إلخ» المعروف من القول ما لا ینکره الناس بحسب العادة، و یختلف باختلاف الموارد، و الأصل فی معنی المغفرة هو الستر، و الغنی مقابل الحاجة و الفقر، و الحلم السکوت عند المکروه من قول أو فعل.
و ترجیح القول المعروف و المغفرة علی صدقة یتبعها أذی ثم المقابلة یشهد بأن المراد بالقول المعروف الدعاء أو لفظ آخر جمیل عند رد السائل إذا لم یتکلم بما یسوء المسئول عنه، و الستر و الصفح إذا شفع سؤاله بما یسوؤه و هما خیر من صدقة یتبعها أذی، فإن أذی المنفق للمنفق علیه یدل علی عظم إنفاقه و المال الذی أنفقه فی عینه، و تأثره عما یسوؤه من السؤال، و هما علتان یجب أن تزاحا عن نفس المؤمن، فإن المؤمن متخلق بأخلاق الله، و الله سبحانه غنی لا یکبر عنده ما أنعم و جاد به، حلیم لا یتعجل فی المؤاخذة علی السیئة، و لا یغضب عند کل جهالة، و هذا معنی ختم الآیة بقوله: وَ اللَّهُ غَنِیٌّ حَلِیمٌ 
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُبْطِلُوا صَدَقاتِکُمْ «إلخ»، تدل الآیة علی حبط الصدقة بلحوق المن و الأذی، و ربما یستدل بها علی حبط کل معصیة أو الکبیرة خاصة لما یسبقها من الطاعات، و لا دلالة فی الآیة علی غیر المن و الأذی بالنسبة إلی الصدقة و قد تقدم إشباع الکلام فی الحبط.
قوله تعالی: کَالَّذِی یُنْفِقُ مالَهُ رِئاءَ النَّاسِ وَ لا یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ، لما کان الخطاب للمؤمنین، و المرائی غیر مؤمن کما ذکره الله سبحانه لأنه لا یقصد بأعماله وجه الله لم یعلق النهی بالرئاء کما علقه علی المن و الأذی، بل إنما شبه المتصدق الذی یتبع صدقته بالمن و الأذی بالمرائی فی بطلان الصدقة، مع أن عمل المرائی باطل من رأس و عمل المان و المؤذی وقع أولا صحیحا ثم عرضه البطلان.
و اتحاد سیاق الأفعال فی قوله: یُنْفِقُ مالَهُ و قوله: وَ لا یُؤْمِنُ من دون أن یقال:
و لم یؤمن یدل علی أن المراد من عدم إیمان المرائی فی الإنفاق بالله و الیوم الآخر عدم إیمانه بدعوة الإنفاق الذی یدعو إلیها الله سبحانه، و یعد علیه جزیل الثواب، إذ لو کان یؤمن بالداعی فی دعوته هذه، و بیوم القیامة الظاهر فیه الجزاء لقصد فی فعله وجه الله، و أحب و اختار جزیل الثواب، و لم یقصد به رئاء الناس، فلیس المراد من عدم إیمان المرائی عدم إیمانه بالله سبحانه رأسا.
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و یظهر من الآیة أن الریاء فی عمل یستلزم عدم الإیمان بالله و الیوم الآخر فیه.
قوله تعالی: فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ صَفْوانٍ عَلَیْهِ تُرابٌ إلی آخر الآیة الضمیر فی قوله: فَمَثَلُهُ راجع إلی الذی ینفق ماله رئاء الناس و المثل له، و الصفوان و الصفا الحجر الأملس و کذا الصلد، و الوابل المطر الغزیر الشدید الوقع.
و الضمیر فی قوله: لا یَقْدِرُونَ راجع إلی الذی ینفق رئاء لأنه فی معنی الجمع، و الجملة تبین وجه الشبه و هو الجامع بین المشبه و المشبه به، و قوله تعالی: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ بیان للحکم بوجه عام و هو أن المرائی فی ریائه من مصادیق الکافر، وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ و لذلک أفاد معنی التعلیل.
و خلاصة معنی المثل: أن حال المرائی فی إنفاقه رئاء و فی ترتب الثواب علیه کحال الحجر الأملس الذی علیه شی‌ء من التراب إذا أنزل علیه وابل المطر، فإن المطر و خاصة وابله هو السبب البارز لحیاة الأرض و اخضرارها و تزینها بزینة النبات، إلا أن التراب إذا وقع علی الصفوان الصلد لا یستقر فی مکانه عند نزول الوابل بل یغسله الوابل و یبقی الصلد الذی لا یجذب الماء، و لا یتربی فیه بذر لنبات، فالوابل و إن کان من أظهر أسباب الحیاة و النمو و کذا التراب لکن کون المحل صلدا یبطل عمل هذین السببین من غیر أن یکون النقص و القصور من جانبهما فهذا حال الصلد.
و هذا حال المرائی فإنه لما لم یقصد من عمله وجه الله لم یترتب علی عمله ثواب و إن کان العمل کالإنفاق فی سبیل الله من الأسباب البارزة لترتب الثواب، فإنه مسلوب الاستعداد لا یقبل قلبه الرحمة و الکرامة.
و قد ظهر من الآیة: أن قبول العمل یحتاج إلی نیة الإخلاص و قصد وجه الله،
و قد روی الفریقان عن النبی ص: أنه قال*: إنما الأعمال بالنیات.
قول تعالی: مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ وَ تَثْبِیتاً مِنْ أَنْفُسِهِمْ ابتغاء المرضاة هو طلب الرضاء، و یعود إلی إرادة وجه الله، فإن وجه الشی‌ء هو ما یواجهک و یستقبلک به، و وجهه تعالی بالنسبة إلی عبده الذی أمره بشی‌ء و أراده منه هو رضاؤه عن فعله و امتثاله، فإن الأمر یستقبل المأمور أولا بالأمر فإذا امتثل استقبله بالرضاء عنه، فمرضاة الله عن العبد المکلف بتکلیف هو وجهه إلیه، فابتغاء مرضاة
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الله هو إرادة وجهه عز و جل.
و أما قوله: وَ تَثْبِیتاً مِنْ أَنْفُسِهِمْ فقد قیل: إن المراد التصدیق و الیقین. و قیل:
هو التثبت أی یتثبتون أین یضعون أموالهم، و قیل: هو التثبت فی الإنفاق فإن کان لله أمضی، و إن کان خالطه شی‌ء من الریاء أمسک، و قیل: التثبیت توطین النفس علی طاعة الله تعالی، و قیل: هو تمکین النفس فی منازل الإیمان بتعویدها علی بذل المال لوجه الله. و أنت خبیر بأن شیئا من الأقوال لا ینطبق علی الآیة إلا بتکلف.
و الذی ینبغی أن یقال- و الله العالم- فی المقام: هو أن الله سبحانه لما أطلق القول أولا فی مدح الإنفاق فی سبیل الله، و أن له عند الله عظیم الأجر اعترضه أن استثنی منه نوعین من الإنفاق لا یرتضیهما الله سبحانه، و لا یترتب علیهما الثواب، و هما الإنفاق ریاء الموجب لعدم صحة العمل من رأس و الإنفاق الذی یتبعه من أو أذی فإنه یبطل بهما و إن انعقد أولا صحیحا، و لیس یعرض البطلان. لهذین النوعین إلا من جهة عدم ابتغاء مرضاة الله فیه من رأس، أو لزوال النفس عن هذه النیة أعنی ابتغاء المرضاة ثانیا بعد ما کانت علیها أولا، فأراد فی هذه الآیة بیان حال الخاصة من أهل الإنفاق الخالصة بعد استثناء المرائین و أهل المن و الأذی، و هم الذین ینفقون أموالهم ابتغاء وجه الله ثم یقرون أنفسهم علی الثبات علی هذه النیة الطاهرة النامیة من غیر أن یتبعوها بما یبطل العمل و یفسده.
و من هنا یظهر أن المراد بابتغاء مرضاة الله أن لا یقصد بالعمل رئاء و نحوه مما یجعل النیة غیر خالصة لوجه الله، و بقوله تثبیتا من أنفسهم تثبیت الإنسان نفسه علی ما نواه من النیة الخالصة، و هو تثبیت ناش من النفس واقع علی النفس. فقوله تثبیتا تمیز و کلمة من نشویة و قوله أنفسهم فی معنی الفاعل، و ما فی معنی المفعول مقدر.
و التقدیر تثبیتا من أنفسهم لأنفسهم، أو مفعول مطلق لفعل من مادته.
قوله تعالی: کَمَثَلِ جَنَّةٍ بِرَبْوَةٍ أَصابَها وابِلٌ إلی آخر الآیة، الأصل فی مادة ربا الزیادة، و الربوة بالحرکات الثلاث فی الراء الأرض الجیدة التی تزید و تعلو فی نموها، و الأکل بضمتین ما یؤکل من الشی‌ء و الواحدة أکلة. و الطل أضعف المطر القلیل الأثر.
و الغرض من المثل أن الإنفاق الذی أرید به وجه الله لا یتخلف عن أثرها الحسن 
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البتة، فإن العنایة الإلهیة واقعة علیه متعلقة به لانحفاظ اتصاله بالله سبحانه و إن کانت مراتب العنایة مختلفة لاختلاف درجات النیة فی الخلوص، و اختلاف وزن الأعمال باختلافها، کما أن الجنة التی فی الربوة إذا أصابها المطر لم تلبث دون أن تؤتی أکلها إیتاء جیدا البتة و إن کان إیتاؤها مختلفا فی الجودة باختلاف المطر النازل علیه من وابل و طل.
و لوجود هذا الاختلاف ذیل الکلام بقوله: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ أی لا یشتبه علیه أمر الثواب، و لا یختلط علیه ثواب الأعمال المختلفة فیعطی ثواب هذا لذاک و ثواب ذاک لهذا.
قوله تعالی: أَ یَوَدُّ أَحَدُکُمْ أَنْ تَکُونَ لَهُ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ «إلخ»، الود هو الحب و فیه معنی التمنی، و الجنة: الشجر الکثیر الملتف کالبستان سمیت بذلک لأنها تجن الأرض و تسترها و تقیها من ضوء الشمس و نحوه، و لذلک صح أن یقال: تجری من تحتها الأنهار، و لو کانت هی الأرض بما لها من الشجر مثلا لم یصح ذلک لإفادته خلاف المقصود، و لذلک قال تعالی فی مثل الربوة و هی الأرض المعمورة: «رَبْوَةٍ ذاتِ قَرارٍ وَ مَعِینٍ:» المؤمنون- 50، و کرر فی کلامه قوله: جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ فجعل المعین (و هو الماء) فیها لا جاریا تحتها.
و من فی قوله: مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ للتبیین و یفید معنی الغلبة دون الاستیعاب، فإن الجنة و البستان و ما هو من هذا القبیل إنما یضاف إلی الجنس الغالب فیقال جنة العنب أو جنة من أعناب إذا کان الغالب فیها الکرم و هی لا تخلو مع ذلک من شجر شتی، و لذلک قال تعالی ثانیا: لَهُ فِیها مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ 
و الکبر کبر السن و هو الشیخوخة، و الذریة الأولاد، و الضعفاء جمع الضعیف، و قد جمع تعالی فی المثل بین إصابة الکبر و وجود الذریة الضعفاء لتثبیت مسیس الحاجة القطعیة إلی الجنة المذکورة مع فقدان باقی الأسباب التی یتوصل إلیها فی حفظ سعادة الحیاة و تأمین المعیشة، فإن صاحب الجنة لو فرض شابا قویا لأمکنه أن یستریح إلی قوة یمینه لو أصیبت جنته بمصیبة، و لو فرض شیخا هرما من غیر ذریة ضعفاء لم یسوء حاله تلک المساءة لأنه لا یری لنفسه إلا أیاما قلائل لا یبطئ علیه زوالها و انقضاؤها، و لو فرض ذا کبر و له أولاد أقویاء یقدرون علی العمل و اکتساب المعیشة أمکنهم أن یقتاتوا بما یکتسبونه، و أن یستغنوا عنها بوجه! لکن إذا اجتمع هناک الکبر و الذریة
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الضعفاء، و احترقت الجنة انقطعت الأسباب عنهم عند ذلک، فلا صاحب الجنة یمکنه أن یعید لنفسه الشباب و القوة أو الأیام الخالیة حتی یهیئ لنفسه نظیر ما کان قد هیأها، و لا لذریته قوة علی ذلک، و لا لهم رجاء أن ترجع الجنة بعد الاحتراق إلی ما کانت علیه من النضارة و الأثمار.
و الإعصار الغبار الذی یلتف علی نفسه بین السماء و الأرض کما یلتف الثوب علی نفسه عند العصر.
و هذا مثل ضربه الله للذین ینفقون أموالهم ثم یتبعونه منا و أذی فیحبط عملهم و لا سبیل لهم إلی إعادة العمل الباطل إلی حال صحته و استقامته، و انطباق المثل علی الممثل ظاهر، و رجا منهم التفکر لأن أمثال هذه الأفاعیل المفسدة للأعمال إنما تصدر من الناس و معهم حالات نفسانیة کحب المال و الجاه و الکبر و العجب و الشح، لا تدع للإنسان مجال التثبت و التفکر و تمیز النافع من الضار، و لو تفکروا لتبصروا.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ إلخ، التیمم هو القصد و التعمد، و الخبیث ضد الطیب، و قوله: مِنْهُ متعلق بالخبیث، و قوله: تُنْفِقُونَ حال من فاعل لا تَیَمَّمُوا، و قوله: وَ لَسْتُمْ بِآخِذِیهِ حال من فاعل تُنْفِقُونَ و عامله الفعل، و قوله أَنْ تُغْمِضُوا فِیهِ فی تأویل المصدر، و اللام مقدر علی ما قیل و التقدیر إلا لإغماضکم فیه، أو المقدر باء المصاحبة و التقدیر إلا بمصاحبة الإغماض.
و معنی الآیة ظاهر، و إنما بین تعالی کیفیة مال الإنفاق، و أنه ینبغی أن یکون من طیب المال لا من خبیثه الذی لا یأخذه المنفق إلا بإغماض، فإنه لا یتصف بوصف الجود و السخاء، بل یتصور بصورة التخلص، فلا یفید حبا للصنیعة و المعروف و لا کمالا للنفس، و لذلک ختمها بقوله: وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ حَمِیدٌ أی راقبوا فی إنفاقکم غناه و حمده فهو فی عین غناه یحمد إنفاقکم الحسن فأنفقوا من طیب المال، أو أنه غنی محمود لا ینبغی أن تواجهوه بما لا یلیق بجلاله جل جلاله.
قوله تعالی: الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ إقامة للحجة علی أن اختیار خبیث المال للإنفاق لیس بخیر للمنفقین بخلاف اختیار طیبه فإنه خیر لهم، ففی النهی مصلحة أمرهم کما أن فی المنهی عنه مفسدة لهم، و لیس إمساکهم عن إنفاق طیب 
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المال و بذله إلا لما یرونه مؤثرا فی قوام المال و الثروة فتنقبض نفوسهم عن الإقدام إلی بذله بخلاف خبیثه فإنه لا قیمة له یعنی بها فلا بأس بإنفاقه، و هذا من تسویل الشیطان یخوف أولیاءه من الفقر، مع أن البذل و ذهاب المال و الإنفاق فی سبیل الله و ابتغاء مرضاته مثل البذل فی المعاملات لا یخلو عن العوض و الربح کما مر، مع أن الذی یغنی و یقنی هو الله سبحانه دون المال، قال تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَغْنی وَ أَقْنی » النجم- 48.
و بالجملة لما کان إمساکهم عن بذل طیب المال خوفا من الفقر خطأ نبه علیه بقوله: الشیطان یعدکم الفقر، غیر أنه وضع السبب موضع المسبب، أعنی أنه وضع وعد الشیطان موضع خوف أنفسهم لیدل علی أنه خوف مضر لهم فإن الشیطان لا یأمر إلا بالباطل و الضلال إما ابتداء و من غیر واسطة، و إما بالآخرة و بواسطة ما یظهر منه أنه حق.
و لما کان من الممکن أن یتوهم أن هذا الخوف حق و إن کان من ناحیة الشیطان دفع ذلک باتباع قوله: الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ بقوله: وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ أولا، فإن هذا الإمساک و التثاقل منهم یهیئ فی نفوسهم ملکة الإمساک و سجیة البخل، فیؤدی إلی رد أوامر الله المتعلقة بأموالهم و هو الکفر بالله العظیم، و یؤدی إلی إلقاء أرباب الحاجة فی تهلکة الإعسار و الفقر و المسکنة التی فیه تلف النفوس و انتهاک الأعراض و کل جنایة و فحشاء، قال تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ عاهَدَ اللَّهَ لَئِنْ آتانا مِنْ فَضْلِهِ لَنَصَّدَّقَنَّ وَ لَنَکُونَنَّ مِنَ الصَّالِحِینَ فَلَمَّا آتاهُمْ مِنْ فَضْلِهِ بَخِلُوا بِهِ وَ تَوَلَّوْا وَ هُمْ مُعْرِضُونَ فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ إِلی یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ بِما أَخْلَفُوا اللَّهَ ما وَعَدُوهُ وَ بِما کانُوا یَکْذِبُونَ إلی أن قال: الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الْمُطَّوِّعِینَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فِی الصَّدَقاتِ وَ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ إِلَّا جُهْدَهُمْ فَیَسْخَرُونَ مِنْهُمْ سَخِرَ اللَّهُ مِنْهُمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ:» التوبة- 79.
ثم بإتباعه بقوله: وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ مَغْفِرَةً مِنْهُ وَ فَضْلًا وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ ثانیا، فإن الله قد بین للمؤمنین: أن هناک حقا و ضلالا لا ثالث لهما، و أن الحق و هو الطریق المستقیم هو من الله سبحانه، و أن الضلال من الشیطان، قال تعالی: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ»: یونس- 32، و قال تعالی: «قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِّ:» یونس- 35 و قال تعالی فی الشیطان: «إِنَّهُ عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ:» القصص- 15، و الآیات جمیعا مکیة، و بالجملة نبه تعالی بقوله: وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ بأن هذا الخاطر الذی یخطر ببالکم من جهة الخوف 
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ضلال من الفکر فإن مغفرة الله و الزیادة التی ذکرها فی الآیات السابقة إنما هما فی البذل من طیبات المال.
فقوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ «إلخ»، نظیر قوله: الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ «إلخ»، من قبیل وضع السبب موضع المسبب، و فیه إلقاء المقابلة بین وعد الله سبحانه الواسع العلیم و وعد الشیطان، لینظر المنفقون فی أمر الوعدین و یختاروا ما هو أصلح لبالهم منهما.
فحاصل حجة الآیة: أن اختیارکم الخبیث علی الطیب إنما هو لخوف الفقر، و الجهل بما یستتبعه هذا الإنفاق، أما خوف الفقر فهو إلقاء، شیطانی، و لا یرید الشیطان بکم إلا الضلال و الفحشاء فلا یجوز أن تتبعوه، و أما ما یستتبعه هذا الإنفاق فهو الزیادة و المغفرة اللتان ذکرتا لکم فی الآیات السابقة، و هو استتباع بالحق لأن الذی یعدکم استتباع الإنفاق لهذه المغفرة و الزیادة هو الله سبحانه و وعده حق، و هو واسع یسعه أن یعطی ما وعده من المغفرة و الزیادة و علیم لا یجهل شیئا و لا حالا من شی‌ء فوعده وعد عن علم.
قوله تعالی: یُؤْتِی الْحِکْمَةَ مَنْ یَشاءُ، الإیتاء هو الإعطاء، و الحکمة بکسر الحاء علی فعلة بناء نوع یدل علی نوع المعنی فمعناه النوع من الإحکام و الإتقان أو نوع من الأمر المحکم المتقن الذی لا یوجد فیه ثلمة و لا فتور، و غلب استعماله فی المعلومات العقلیة الحقة الصادقة التی لا تقبل البطلان و الکذب البتة.
و الجملة تدل علی أن البیان الذی بین الله به حال الإنفاق بجمع علله و أسبابه و ما یستتبعه من الأثر الصالح فی حقیقة حیاة الإنسان هو من الحکمة، فالحکمة هی القضایا الحقة المطابقة للواقع من حیث اشتمالها بنحو علی سعادة الإنسان کالمعارف الحقة الإلهیة فی المبدإ و المعاد، و المعارف التی تشرح حقائق العالم الطبیعی من جهة مساسها بسعادة الإنسان کالحقائق الفطریة التی هی أساس التشریعات الدینیة.
قوله تعالی: وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً، المعنی ظاهر، و قد أبهم فاعل الإیتاء مع أن الجملة السابقة علیه تدل علی أنه الله تبارک و تعالی لیدل الکلام علی أن الحکمة بنفسها منشأ الخیر الکثیر فالتلبس بها یتضمن الخیر الکثیر، لا من جهة انتساب إتیانه إلیه تعالی، فإن مجرد انتساب الإتیان لا یوجب ذلک کإیتاء المال،
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قال تعالی فی قارون «وَ آتَیْناهُ مِنَ الْکُنُوزِ ما إِنَّ مَفاتِحَهُ لَتَنُوأُ بِالْعُصْبَةِ أُولِی الْقُوَّةِ إلی آخر الآیات:» القصص- 76، و إنما نسب إلیها الخیر الکثیر دون الخیر مطلقا، مع ما علیه الحکمة من ارتفاع الشأن و نفاسة الأمر لأن الأمر مختوم بعنایة الله و توفیقه، و أمر السعادة مراعی بالعاقبة و الخاتمة.
قوله تعالی: وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ اللب هو العقل لأنه فی الإنسان بمنزلة اللب من القشر، و علی هذا المعنی استعمل فی القرآن، و کان لفظ العقل بمعناه المعروف الیوم من الأسماء المستحدثة بالغلبة و لذلک لم یستعمل فی القرآن و إنما استعمل منه الأفعال مثل یعقلون.
و التذکر هو الانتقال من النتیجة إلی مقدماتها، أو من الشی‌ء إلی نتائجها، و الآیة تدل علی أن اقتناص الحکمة یتوقف علی التذکر، و أن التذکر یتوقف علی العقل، فلا حکمة لمن لا عقل له. و قد مر بعض الکلام فی العقل عند البحث عن ألفاظ الإدراک المستعملة فی القرآن الکریم.
قوله تعالی: وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ نَفَقَةٍ أَوْ نَذَرْتُمْ مِنْ نَذْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُهُ أی ما دعاکم الله سبحانه إلیه أو دعوتم أنفسکم إلیه بإیجابه علیها بالنذر من بذل المال فلا یخفی علی الله یثیب من أطاعه و یؤاخذ من ظلم، ففیه إیماء إلی التهدید، و یؤکده قوله تعالی: وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ.
و فی هذه الجملة أعنی قوله: وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ، دلالة أولا: علی أن المراد بالظلم هو الظلم علی الفقراء و المساکین فی الإمساک عن الإنفاق علیهم، و حبس حقوقهم المالیة، لا الظلم بمعنی مطلق المعصیة فإن فی مطلق المعصیة أنصارا و مکفرات و شفعاء کالتوبة، و الاجتناب عن الکبائر، و شفعاء یوم القیامة إذا کان من حقوق الله تعالی، قال تعالی: «لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إلی أن قال: وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ:» الزمر- 54، و قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ:» النساء- 31، و قال تعالی: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی » الأنبیاء- 28، و من هنا یظهر: وجه إتیان الأنصار بصیغة الجمع فإن فی مورد مطلق الظلم أنصارا.
و ثانیا: أن هذا الظلم و هو ترک الإنفاق لا یقبل التکفیر و لو کان من الصغائر
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لقبله فهو من الکبائر، و أنه لا یقبل التوبة، و یتأید بذلک 
ما وردت به الروایات: أن التوبة فی حقوق الناس غیر مقبولة- إلا برد الحق إلی مستحقه 
، و أنه لا یقبل الشفاعة یوم القیامة کما یدل علیه قوله تعالی: «إِلَّا أَصْحابَ الْیَمِینِ فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ قالُوا لَمْ نَکُ مِنَ الْمُصَلِّینَ وَ لَمْ نَکُ نُطْعِمُ الْمِسْکِینَ إلی أن قال: فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ:» المدثر- 48.
و ثالثا: أن هذا الظالم غیر مرتضی عند الله إذ لا شفاعة إلا لمن ارتضی الله دینه کما مر بیانه فی بحث الشفاعة، و من هنا تظهر النکتة فی قوله تعالی: یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ حیث أتی بالمرضاة و لم یقل ابتغاء وجه الله.
و رابعا: أن الامتناع من أصل إنفاق المال علی الفقراء مع وجودهم و احتیاجهم من الکبائر الموبقة، و قد عد تعالی الامتناع عن بعض أقسامه کالزکاة شرکا بالله و کفرا بالآخرة، قال تعالی: «وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ:» فصلت- 7، و السورة مکیة و لم تکن شرعت الزکاة المعروفة عند نزولها.
قوله تعالی: إِنْ تُبْدُوا الصَّدَقاتِ فَنِعِمَّا هِیَ «إلخ»، الإبداء هو الإظهار، و الصدقات جمع صدقة، و هی مطلق الإنفاق فی سبیل الله أعم من الواجب و المندوب و ربما یقال: إن الأصل فی معناها الإنفاق المندوب.
و قد مدح الله سبحانه کلا من شقی التردید، لکون کل واحد من الشقین ذا آثار صالحة، فأما إظهار الصدقة فإن فیه دعوة عملیة إلی المعروف، و تشویقا للناس إلی البذل و الإنفاق، و تطییبا لنفوس الفقراء و المساکین حیث یشاهدون أن فی المجتمع رجالا رحماء بحالهم، و أموالا موضوعة لرفع حوائجهم، مدخرة لیوم بؤسهم فیؤدی إلی زوال الیأس و القنوط عن نفوسهم، و حصول النشاط لهم فی أعمالهم، و اعتقاد وحدة العمل و الکسب بینهم و بین الأغنیاء المثرین، و فی ذلک کل الخیر، و أما إخفاؤها فإنه حینئذ یکون أبعد من الریاء و المن و الأذی، و فیه حفظ لنفوس المحتاجین عن الخزی و المذلة، و صون لماء وجوههم عن الابتذال، و کلاءة لظاهر کرامتهم، فصدقة العلن أکثر نتاجا، و صدقة السر أخلص طهارة.
و لما کان بناء الدین علی الإخلاص و کان العمل کلما قرب من الإخلاص کان أقرب 
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من الفضیلة رجح سبحانه جانب صدقة السر فقال: و إن تخفوها و تعطوها الفقراء فهو خیر لکم فإن کلمة خیر أفعل التفضیل، و الله تعالی خبیر بأعمال عباده لا یخطئ فی تمییز الخیر من غیره، و هو قوله تعالی: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ.
قوله تعالی: لَیْسَ عَلَیْکَ هُداهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ، فی الکلام التفات عن خطاب المؤمنین إلی خطاب رسول الله ص، و کان ما کان یشاهده رسول الله ص من فعال المؤمنین فی صدقاتهم من اختلاف السجایا بالإخلاص من بعضهم و المن و الأذی و التثاقل فی إنفاق طیب المال من بعض مع کونهم مؤمنین أوجد فی نفسه الشریفة وجدا و حزنا فسلاه الله تعالی بالتنبیه علی أن أمر هذا الإیمان الموجود فیهم و الهدی الذی لهم إنما هو إلی الله تعالی یهدی من یشاء إلی الإیمان و إلی درجاته، و لیس یستند إلی النبی لا وجوده و لا بقاؤه حتی یکون علیه حفظه، و یشنق من زواله أو ضعفه، أو یسوؤه ما آل إلیه الکلام فی هذه الآیات من التهدید و الإیعاد و الخشونة.
و الشاهد علی ما ذکرناه قوله تعالی:، هُداهُمْ بالتعبیر بالمصدر المضاف الظاهر فی تحقق التلبس. علی أن هذا المعنی أعنی نفی استناد الهدایة إلی النبی ص و إسناده إلی الله سبحانه حیث وقع فی القرآن وقع فی مقام تسلیة النبی و تطییب قلبه.
فالجملة أعنی قوله: لَیْسَ عَلَیْکَ هُداهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ جملة معترضة اعترضت فی الکلام لتطییب قلب النبی بقطع خطاب المؤمنین و الإقبال علیه (ص)، نظیر الاعتراض الواقع فی قوله تعالی: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ:» الآیات القیامة- 17. فلما تم الاعتراض عاد إلی الأصل فی الکلام من خطاب المؤمنین.
قوله تعالی: وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ فَلِأَنْفُسِکُمْ وَ ما تُنْفِقُونَ إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ «إلی آخر الآیة» رجوع إلی خطاب المؤمنین بسیاق خال عن التبشیر و الإنذار و التحنن و التغیظ معا، فإن ذلک مقتضی معنی قوله تعالی: وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ کما لا یخفی.
فقصر الکلام علی الدعوة الخالیة بالدلالة علی أن ساحة المتکلم الداعی منزهة عن الانتفاع بما یتعقب هذه الدعوة من المنافع، و إنما یعود نفعه إلی المدعوین، وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ فَلِأَنْفُسِکُمْ لکن لا مطلقا بل فی حال لا تنفقون إلا ابتغاء وجه الله، فقوله: وَ ما تُنْفِقُونَ إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ حال، من ضمیر الخطاب و عامله متعلق الظرف أعنی قوله:
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فَلِأَنْفُسِکُمْ 
و لما أمکن أن یتوهم أن هذا النفع العائد إلی أنفسهم ببذل المال مجرد اسم لا مسمی له فی الخارج، و لیس حقیقته إلا تبدیل الحقیقة من الوهم عقب الکلام بقوله: وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ فبین أن نفع هذا الإنفاق المندوب و هو ما یترتب علیه من مثوبة الدنیا و الآخرة لیس أمرا وهمیا، بل هو أمر حقیقی واقعی سیوفیه الله تعالی إلیکم من غیر أن یظلکم بفقد أو نقص.
و إبهام الفاعل فی قوله: یُوَفَّ إِلَیْکُمْ لما تقدم أن السیاق سیاق الدعوة فطوی، ذکر الفاعل لیکون الکلام أبلغ فی النصح و انتفاء غرض الانتفاع من الفاعل کأنه کلام لا متکلم له، فلو کان هناک نفع فلسامعه لا غیر.
قوله تعالی: لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ إلی آخر الآیة، الحصر هو المنع و الحبس، و الأصل فی معناه التضییق، قال الراغب فی المفردات،: و الحصر و الإحصار المنع من طریق البیت، فالإحصار یقال: فی المنع الظاهر کالعدو، و المنع الباطن کالمرض، و الحصر لا یقال، إلا فی المنع الباطن، فقوله تعالی: فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ فمحمول علی الأمرین و کذلک قوله: لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ و قوله عز و جل: أَوْ جاؤُکُمْ حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ أی ضاقت بالبخل و الجبن، انتهی. و التعفف التلبس بالعفة، و السیماء العلامة، و الإلحاف هو الإلحاح فی السؤال.
و فی الآیة بیان مصرف الصدقات، و هو أفضل المصرف، و هم الفقراء الذین منعوا فی سبیل الله و حبسوا فیه بتأدیة عوامل و أسباب إلی ذلک: إما عدو أخذ ما لهم من الستر و اللباس أو منعهم التعیش بالخروج إلی الاکتساب أو مرض أو اشتغال بما لا یسعهم معه الاشتغال بالکسب کطالب العلم و غیر ذلک.
و فی قوله تعالی یَحْسَبُهُمُ الْجاهِلُ أی الجاهل بحالهم أغنیاء من التعفف دلالة علی أنهم غیر متظاهرین بالفقر إلا ما لا سبیل لهم إلی ستره من علائم الفقر و المسکنة من بشرة أو لباس خلق أو نحوهما.
و من هنا یظهر: أن المراد بقوله: لا یَسْئَلُونَ النَّاسَ إِلْحافاً أنهم لا یسألون الناس أصلا حتی ینجر إلی الإلحاف و الإصرار فی السؤال، فإن السؤال أول مرة یجوز للنفس 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 400
الجزع من مرارة الفقر فیسرع إلیها أن لا تصبر و تهم بالسؤال فی کل موقف، و الإلحاف علی کل أحد، کذا قیل، و لا یبعد أن یکون المراد نفی الإلحاف لا أصل السؤال، و یکون المراد بالإلحاف ما یزید علی القدر الواجب من إظهار الحاجة، فإن مسمی الإظهار عند الحاجة المبرمة لا بأس به بل ربما صار واجبا، و الزائد علیه و هو الإلحاف هو المذموم.
و فی قوله تعالی: تَعْرِفُهُمْ بِسِیماهُمْ دون أن یقال تعرفونهم نوع صون لجاههم و حفظ لسترهم الذی تستروا به تعففا من الانهتاک فإن کونهم معروفین بالفقر عند کل أحد لا یخلو من هوان أمرهم و ظهور ذلهم. و أما معرفة رسول الله ص بحالهم بتوسمه من سیماهم، و هو نبیهم المبعوث إلیهم الرءوف الحنین بهم فلیس فیه کسر لشأنهم، و لا ذهاب کرامتهم، و هذا- و الله أعلم- هو السر فی الالتفات عن خطاب المجموع إلی خطاب المفرد.
قوله تعالی: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ إلی آخر الآیة، السر و العلانیة متقابلان و هما حالان من ینفقون و التقدیر مسرین و معلنین، و استیفاء الأزمة و الأحوال فی الإنفاق للدلالة علی اهتمام هؤلاء المنفقین فی استیفاء الثواب، و إمعانهم فی ابتغاء مرضاة الله، و إرادة وجهه، و لذلک تدلی الله سبحانه منهم فوعدهم وعدا حسنا بلسان الرأفة و التلطف فقال: فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إلخ.



(بحث روائی)
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فی الدر المنثور، فی قوله تعالی: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ الآیة:، أخرج ابن ماجة عن الحسن بن علی بن أبی طالب و أبی الدرداء و أبی هریرة و أبی أمامة الباهلی و عبد الله بن عمر و جابر بن عبد الله و عمران بن حصین کلهم یحدث عن رسول الله أنه قال: ح، و أخرج ابن ماجة و ابن أبی حاتم عن عمران بن حصین عن رسول الله ص قال*: من أرسل بنفقة فی سبیل الله و أقام فی بیته- فله بکل درهم سبعمائة درهم، و من غزا بنفسه فی سبیل الله و أنفق فی وجهه ذلک- فله بکل درهم یوم القیامة سبعمائة ألف درهم- ثم تلا هذه الآیة: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ.
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و فی تفسیر العیاشی، و رواه البرقی أیضا عن الصادق (ع)*: إذا أحسن المؤمن عمله- ضاعف الله عمله بکل حسنة سبعمائة ضعف، و ذلک قول الله: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ فأحسنوا أعمالکم- التی تعملونها لثواب الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن عمر بن مسلم قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إذا أحسن المؤمن عمله- ضاعف الله عمله بکل حسنة سبعمائة ضعف- فذلک قول الله: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ- فأحسنوا أعمالکم التی تعملونها لثواب الله، قلت: و ما الإحسان؟
قال: إذ صلیت فأحسن رکوعک و سجودک، و إذا صمت فتوق ما فیه فساد صومک، و إذا حججت فتوق کل ما یحرم علیک فی حجتک و عمرتک، قال: و کل عمل تعمله فلیکن نقیا من الدنس.
و فیه، عن حمران عن أبی جعفر (ع) قال*: قلت له: أ رأیت المؤمن له فضل علی المسلم فی شی‌ء- من المواریث و القضایا و الأحکام حتی یکون للمؤمن- أکثر مما یکون للمسلم فی المواریث أو غیر ذلک؟ قال: لا هما یجریان فی ذلک مجری واحدا- إذا حکم الإمام علیهما، و لکن للمؤمن فضلا علی المسلم فی أعمالهما، قال: فقلت: أ لیس الله یقول: من جاء بالحسنة فله عشر: أمثالها، و زعمت أنهم مجتمعون علی الصلاة و الزکاة و الصوم و الحج مع المؤمن؟ قال: فقال: أ لیس الله قد قال: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ أضعافا کثیرة؟ فالمؤمنون هم الذین یضاعف لهم الحسنات، لکل حسنة سبعین ضعفا، فهذا من فضیلتهم، و یزید الله المؤمن فی حسناته- علی قدر صحة إیمانه أضعافا مضاعفة کثیرة- و یفعل الله بالمؤمن ما یشاء.
أقول: و فی هذا المعنی أخبار أخر و هی مبتنیة جمیعا علی الأخذ بإطلاق قوله تعالی: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ بالنسبة إلی غیر المنفقین، و الأمر علی ذلک إذ لا دلیل علی التقیید بالمنفقین غیر المورد، و لا یکون المورد مخصصا و لا مقیدا، و إذا کانت الآیة مطلقة کذلک کان قوله: یُضاعِفُ مطلقا بالنسبة إلی الزائد عن العدد و غیره، و یکون المعنی: و الله یضاعف العمل کیفما شاء علی من شاء، یضاعف لکل محسن علی قدر إحسانه سبعمائة ضعف أو أزید أو أقل کما یزید للمنفقین علی سبعمائة إذا شاء، و لا ینافی هذا ما تقدم فی البیان من نفی کون المراد و الله یضاعف هذه المضاعفة لمن یشاء
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لأن الذی نفینا هناک إنما هو تقییده بالمنفقین، و المعنی الذی تدل علیه الروایة نفی التقیید. و قوله (ع): أ لیس الله قد قال: وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ أضعافا کثیرة اه نقل بالمعنی مأخوذ من مجموع: آیتین إحداهما: هذه الآیة من سورة البقرة، و الأخری:
قوله تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ أَضْعافاً کَثِیرَةً:» البقرة- 245، و مما یستفاد من الروایة إمکان قبول أعمال غیر المؤمنین من سائر فرق المسلمین و ترتب الثواب علیها، و سیجی‌ء البحث عنها فی قوله تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ:» الآیة النساء- 98.
و فی المجمع، قال: و الآیة عامة فی النفقة فی جمیع ذلک (یشیر إلی الجهاد و غیره من أبواب البر): و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق فی المصنف عن أیوب قال*: أشرف علی النبی ص رجل من رأس تل، فقالوا: ما أجلد هذا الرجل لو کان جلده فی سبیل الله فقال النبی ص: أ و لیس فی سبیل الله إلا من قتل؟ ثم قال: من خرج فی الأرض یطلب حلالا- یکف به والدیه فهو فی سبیل الله، و من خرج یطلب حلالا یکف به أهله- فهو فی سبیل الله، و من خرج یطلب حلالا یکف به نفسه- فهو فی سبیل الله، و من خرج یطلب التکاثر- فهو فی سبیل الشیطان.
و فیه، أیضا أخرج ابن المنذر و الحاکم و صححه: إن رسول الله ص سأل البراء بن عازب فقال*: یا براء کیف نفقتک علی أمک؟ و کان موسعا علی أهله فقال: یا رسول الله ما أحسنها؟ قال: فإن نفقتک علی أهلک و ولدک و خادمک صدقة- فلا تتبع ذلک منا و لا أذی.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة من طرق الفریقین، و فیها أن کل عمل یرتضیه الله سبحانه فهو فی سبیل الله، و کل نفقة فی سبیل الله فهی صدقة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة: عن الصادق (ع) قال رسول الله ص*: من أسدی إلی مؤمن معروفا ثم آذاه بالکلام أو من علیه فقد أبطل صدقته- إلی أن قال الصادق (ع): و الصفوان هی الصخرة الکبیرة التی تکون فی المفازة- إلی أن قال فی قوله تعالی: کَمَثَلِ جَنَّةٍ بِرَبْوَةٍ الآیة- وابل أی 
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مطر، و الطل ما یقع باللیل علی الشجر و النبات، و قال فی قوله تعالی: إِعْصارٌ فِیهِ نارٌ- الآیة الأعصار الریاح.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ الآیة:
أخرج ابن جریر عن علی بن أبی طالب: فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ قال: من الذهب و الفضة و مما أخرجنا لکم من الأرض، قال:
یعنی من الحب و التمر و کل شی‌ء علیه زکاة.
و فیه،": أیضا أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و الترمذی و صححه و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و الحاکم و صححه و البیهقی فی سننه عن البراء بن عازب": فی قوله وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ قال: نزلت فینا معشر الأنصار، کنا أصحاب نخل کان الرجل یأتی من نخلة- علی قدر کثرته و قلته، و کان الرجل یأتی بالقنو و القنوین- فیعلقه فی المسجد و کان أهل الصفة لیس لهم طعام، فکان أحدهم إذا جاع أتی القنو فضربه بعصاه- فیسقط البسر و التمر فیأکل، و کان ناس ممن لا یرغب فی الخیر- یأتی الرجل بالقنو فیه الشیص و الحشف، و بالقنو قد انکسر فیعلقه فأنزل الله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ- وَ مِمَّا أَخْرَجْنا لَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ- وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ- وَ لَسْتُمْ بِآخِذِیهِ إِلَّا أَنْ تُغْمِضُوا فِیهِ قال: لو أن أحدکم أهدی إلیه مثل ما أعطی- لم یأخذه إلا عن إغماض و حیاء، قال: فکنا بعد ذلک یأتی أحدنا بصالح ما عنده.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی قول الله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ- وَ مِمَّا أَخْرَجْنا لَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ- وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ قال: کان رسول الله ص إذا أمر بالنخل أن یزکی- یجی‌ء قوم بألوان من التمر و هو من أردإ التمر، یؤدونه عن زکاتهم تمر یقال له الجعرور و المعی‌فأرة- قلیلة اللحی عظیمة النوی، و کان بعضهم یجی‌ء بها عن التمر الجید- فقال رسول الله لا تخرصوا هاتین النخلتین- و لا تجیئوا منها بشی‌ء و فی ذلک نزل: وَ لا تَیَمَّمُوا الْخَبِیثَ مِنْهُ تُنْفِقُونَ- وَ لَسْتُمْ بِآخِذِیهِ إِلَّا أَنْ تُغْمِضُوا فِیهِ و الإغماض أن تأخذ هاتین التمرتین 
، و فی روایة أخری عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: أَنْفِقُوا مِنْ طَیِّباتِ ما کَسَبْتُمْ فقال: کان القوم کسبوا مکاسب سوء فی الجاهلیة- فلما أسلموا أرادوا- أن یخرجوها من أموالهم لیتصدقوا بها، فأبی الله 
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تبارک و تعالی- إلا أن یخرجوا من أطیب ما کسبوا.
أقول: و فی هذا المعنی أخبار کثیرة من طرق الفریقین.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ الآیة، قال: قال: إن الشیطان یقول لا تنفقوا- فإنکم تفتقرون و الله یعدکم مغفرة منه و فضلا- أی یغفر لکم إن أنفقتم لله- و فضلا یخلف علیکم.
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و حسنه و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و البیهقی فی الشعب عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص: إن للشیطان لمة بابن آدم و للملک لمة: فأما لمة الشیطان فإیعاد بالشر و تکذیب بالحق.
و أما لمة الملک فإیعاد بالخیر و تصدیق بالحق، فمن وجد ذلک فلیعلم أنه من الله- فلیحمد الله، و من وجد الأخری فلیتعوذ بالله من الشیطان- ثم قرأ: الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً قال: المعرفة.
و فیه، عن الصادق (ع): أن الحکمة المعرفة و التفقه فی الدین.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی الآیة، قال: طاعة الله و معرفة الإمام.
أقول: و فی معناه روایات أخر و هی من قبیل عد المصداق.
و فی الکافی، عن عدة من أصحابنا عن أحمد بن محمد بن خالد عن بعض أصحابنا رفعه قال: قال رسول الله ص: ما قسم الله للعباد شیئا أفضل من العقل، فنوم العاقل أفضل من سهر الجاهل، و إقامة العاقل أفضل من شخوص الجاهل، و لا بعث الله نبیا و لا رسولا حتی یستکمل العقل- و یکون عقله أفضل من جمیع عقول أمته، و ما یضمر النبی فی نفسه أفضل من اجتهاد المجتهدین، و ما أدی العبد فرائض الله حتی عقل عنه، و لا بلغ جمیع العابدین فی فضل عبادتهم ما بلغ العاقل، و العقلاء هم أولوا الألباب، قال الله تبارک و تعالی: وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ 
و عن الصادق (ع) قال*: الحکمة ضیاء المعرفة و میزان التقوی و ثمرة الصدق- و لو قلت: ما أنعم الله علی عبده بنعمة- أعظم و أرفع و أجزل و أبهی من الحکمة لقلت،
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قال الله عز و جل: یُؤْتِی الْحِکْمَةَ مَنْ یَشاءُ- وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً- وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ 
أقول: و فی قوله تعالی: وَ ما أَنْفَقْتُمْ الآیة فی الصدقة و النذر و الظلم أخبار کثیرة سنوردها فی مواردها إن شاء الله.
و فی الدر المنثور، بعدة طرق عن ابن عباس و ابن جبیر و أسماء بنت أبی بکر و غیرهم: أن رسول الله کان یمنع عن الصدقة علی غیر أهل الإسلام- و أن المسلمین کانوا یکرهون الإنفاق علی قرابتهم من الکفار- فأنزل الله: لَیْسَ عَلَیْکَ هُداهُمْ الآیة- فأجاز ذلک.
أقول: قد مر أن قوله: هُداهُمْ إنما یصلح لأن یراد به هدی المسلمین الموجود فیهم دون الکفار فالآیة أجنبیة عما فی الروایات من قصة النزول، علی أن تعیین المورد فی قوله: لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا الآیة لا یلائمه کثیر ملاءمة، و أما مسألة الإنفاق علی غیر المسلم إذا کان فی سبیل الله و ابتغاء مرضاة الله فیکفی فیه إطلاق الآیات.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی قول الله عز و جل: وَ إِنْ تُخْفُوها وَ تُؤْتُوهَا الْفُقَراءَ- فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ فقال: هی سوی الزکاة، أن الزکاة علانیة غیر سر.
و فیه، عنه (ع): کل ما فرض الله علیک- فإعلانه أفضل من إسراره- و ما کان تطوعا فإسراره أفضل من إعلانه.
أقول: و فی معنی الحدیثین أحادیث أخری و قد تقدم ما یتضح به معناها.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة: قال قال أبو جعفر (ع): نزلت الآیة فی أصحاب الصفة.
قال: و کذلک رواه الکلبی عن ابن عباس":، و هم نحو من أربعمائة رجل لم یکن لهم مساکن بالمدینة، و لا عشائر یأوون إلیهم- فجعلوا أنفسهم فی المسجد، و قالوا نخرج فی کل سریة یبعثها رسول الله، فحث الله الناس علیهم فکان الرجل إذا أکل- و عنده فضل أتاهم به إذا أمسی.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر (ع)*: أن الله یبغض الملحف.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ الآیة، قال: سبب النزول عن ابن عباس نزلت هذه الآیة فی علی بن أبی طالب (ع)- کانت معه أربعة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 406
دراهم، فتصدق بواحد لیلا و بواحد نهارا- و بواحد سرا و بواحد علانیة فنزل: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ سِرًّا وَ عَلانِیَةً،": قال الطبرسی: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره، و المفید فی الاختصاص، و الصدوق فی العیون،.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن عساکر من طریق عبد الوهاب بن مجاهد عن أبیه عن ابن عباس": فی قوله تعالی: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ- بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ سِرًّا وَ عَلانِیَةً، قال: نزلت فی علی بن أبی طالب (ع) کانت له أربعة دراهم- فأنفق باللیل درهما و بالنهار درهما- و سرا درهما و علانیة درهما.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب فی المناقب عن ابن عباس و السدی و مجاهد و الکلبی و أبی صالح و الواحدی و الطوسی و الثعلبی و الطبرسی و الماوردی و القشیری و الثمالی و النقاش و الفتال و عبد الله بن الحسین و علی بن حرب الطائی فی تفاسیرهم": أنه کان عند ابن أبی طالب دراهم فضة- فتصدق بواحد لیلا و بواحد نهارا و بواحد سرا و بواحد علانیة- فنزل: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ سِرًّا وَ عَلانِیَةً- فسمی کل درهم مالا و بشره بالقبول.
و فی بعض التفاسیر: أن الآیة نزلت فی أبی بکر تصدق بأربعین ألف دینار عشرة باللیل و عشرة بالنهار و عشرة بالسر و عشرة بالعلانیة.
أقول: ذکر الآلوسی فی تفسیره، فی ذیل هذا الحدیث: أن الإمام السیوطی تعقبه بأن خبر تصدقه بأربعین ألف دینار إنما رواه ابن عساکر فی تاریخه، عن عائشة و لیس فیه ذکر من نزول الآیة، و کان من ادعی ذلک فهمه مما أخرجه ابن المنذر عن ابن إسحاق قال: لما قبض أبو بکر و استخلف عمر خطب الناس فحمد الله و أثنی علیه بما هو أهله، ثم قال: أیها الناس إن بعض الطمع فقر، و إن بعض الیأس غنی، و إنکم تجمعون ما لا تأکلون، و تؤملون ما لا تدرکون، و اعلموا أن بعض الشح شعبة من النفاق، فأنفقوا خیرا لأنفسکم، فأین أصحاب هذه الآیة، و قرأ الآیة الکریمة و أنت 
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تعلم أنها لا دلالة فیها علی نزولها فی حقه انتهی.
و فی الدر المنثور، بعدة طرق عن أبی أمامة و أبی الدرداء و ابن عباس و غیرهم أن الآیة نزلت فی أصحاب الخیل.
أقول: و المراد بهم المرابطون الذین ینفقون علی الخیل لیلا و نهارا، لکن لفظ الآیة أعنی قوله: سرا و علانیة لا ینطبق علیه إذ لا معنی لهذا التعمیم و التردید فی الإنفاق علی الخیل أصلا.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج المسیب": الَّذِینَ یُنْفِقُونَ الآیة کلها فی عبد الرحمن بن عوف- و عثمان بن عفان فی نفقتهم فی جیش العسرة.
أقول: و الإشکال فیه من حیث عدم الانطباق نظیر الإشکال فی سابقه‌
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اشارة

الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا لا یَقُومُونَ إِلاَّ کَما یَقُومُ الَّذِی یَتَخَبَّطُهُ الشَّیْطانُ مِنَ الْمَسِّ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا وَ أَحَلَّ اللَّهُ الْبَیْعَ وَ حَرَّمَ الرِّبا فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ وَ مَنْ عادَ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (275) یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ کَفَّارٍ أَثِیمٍ (276) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (277) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (278) فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا فَأْذَنُوا بِحَرْبٍ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ إِنْ تُبْتُمْ فَلَکُمْ رُؤُسُ أَمْوالِکُمْ لا تَظْلِمُونَ وَ لا تُظْلَمُونَ (279)
وَ إِنْ کانَ ذُو عُسْرَةٍ فَنَظِرَةٌ إِلی مَیْسَرَةٍ وَ أَنْ تَصَدَّقُوا خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (280) وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ ثُمَّ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (281)
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(بیان)

الآیات مسوقة لتأکید حرمة الربا و التشدید علی المرابین و لیست مسوقة للتشریع الابتدائی، کیف و لسانها غیر لسان التشریع: و إنما الذی یصلح لهذا الشأن قوله تعالی فی سورة آل عمران: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا الرِّبَوا أَضْعافاً مُضاعَفَةً وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ:» آل عمران- 130، نعم تشتمل هذه الآیات علی مثل قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ و سیاق الآیة یدل علی أن المسلمین ما کانوا ینتهون عن النهی السابق عن الربا، بل کانوا یتداولونها بینهم بعض التداول فأمرهم الله بالکف عن ذلک، و ترک ما للغرماء فی ذمة المدینین من الربا، و من هنا یظهر معنی قوله: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ الآیة علی ما سیجی‌ء بیانه.
و قد تقدم علی ما فی سورة آل عمران من النهی قوله تعالی فی سورة الروم و هی مکیة: «وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ:» الروم- 39، و من هنا یظهر أن الربا کان أمرا مرغوبا عنه من أوائل عهد رسول الله قبل الهجرة حتی تم أمر النهی عنه فی سورة آل عمران، ثم اشتد أمره فی سورة البقرة بهذه الآیات السبع التی یدل سیاقها علی تقدم نزول النهی علیها، و من هنا یظهر: أن هذه الآیات إنما نزلت بعد سورة آل عمران.
علی أن حرمة الربا فی مذهب الیهود علی ما یذکره الله تعالی فی قوله «وَ أَخْذِهِمُ الرِّبَوا وَ قَدْ نُهُوا عَنْهُ:» النساء- 161، و یشعر به قوله:- حکایة عنهم- «لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ:» آل عمران- 75، مع تصدیق القرآن لکتابهم و عدم نسخ ظاهر کانت تدل علی حرمته فی الإسلام.
و الآیات أعنی آیات الربا لا تخلو عن ارتباط بما قبلها من آیات الإنفاق فی سبیل الله کما یشیر إلیه قوله تعالی فی ضمنها: یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ و قوله: وَ أَنْ تَصَدَّقُوا خَیْرٌ لَکُمْ و کذا ما وقع من ذکره فی سورة الروم و فی سورة آل عمران 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 409
مقارنا لذکر الإنفاق و الصدقة و الحث علیه و الترغیب فیه.
علی أن الاعتبار أیضا یساعد الارتباط بینهما بالتضاد و المقابلة، فإن الربا أخذ بلا عوض کما أن الصدقة إعطاء بلا عوض، و الآثار السیئة المترتبة علی الربا تقابل الآثار الحسنة المترتبة علی الصدقة و تحاذیها علی الکلیة من غیر تخلف و استثناء، فکل مفسدة منه یحاذیها خلافها من المصلحة منها لنشر الرحمة و المحبة، و إقامة أصلاب المساکین و المحتاجین، و نماء المال، و انتظام الأمر و استقرار النظام و الأمن فی الصدقة و خلاف ذلک فی الربا.
و قد شدد الله سبحانه فی هذه الآیات فی أمر الربا بما لم یشدد بمثله فی شی‌ء من فروع الدین إلا فی تولی أعداء الدین، فإن التشدید فیه یضاهی تشدید الربا، و أما سائر الکبائر فإن القرآن و إن أعلن مخالفتها و شدد القول فیها فإن لحن القول فی تحریمها دون ما فی هذین الأمرین، حتی الزنا و شرب الخمر و القمار و الظلم، و ما هو أعظم منها کقتل النفس التی حرم الله و الفساد، فجمیع ذلک دون الربا و تولی أعداء الدین.
و لیس ذلک إلا لأن تلک المعاصی لا تتعدی الفرد أو الأفراد فی بسط آثارها المشئومة، و لا تسری إلا إلی بعض جهات النفوس، و لا تحکم إلا فی الأعمال و الأفعال بخلاف هاتین المعصیتین فإن لهما من سوء التأثیر ما ینهدم به بنیان الدین و یعفی أثره، و یفسد به نظام حیاة النوع، و یضرب الستر علی الفطرة الإنسانیة و یسقط حکمها فیصیر نسیا منسیا علی ما سیتضح إن شاء الله العزیز بعض الاتضاح.
و قد صدق جریان التاریخ کتاب الله فیما کان یشدد فی أمرهما حیث أهبطت المداهنة و التولی و التحاب و التمایل إلی أعداء الدین الأمم الإسلامیة فی مهبط من الهلکة صاروا فیها نهبا منهوبا لغیرهم: لا یملکون مالا و لا عرضا و لا نفسا، و لا یستحقون موتا و لا حیاة، فلا یؤذن لهم فیموتوا، و لا یغمض عنهم فیستفیدوا من موهبة الحیاة، و هجرهم الدین، و ارتحلت عنهم عامة الفضائل.
و حیث ساق أکل الربا إلی ادخار الکنوز و تراکم الثروة و السؤدد فجر ذلک إلی الحروب العالمیة العامة، و انقسام الناس إلی قسمی المثری السعید و المعدم الشقی، و بان البین، فکان بلوی یدکدک الجبال، و یزلزل الأرض، و یهدد الإنسانیة بالانهدام، و الدنیا بالخراب، ثم کان عاقبة الذین أساءوا السوأی.
و سیظهر لک إن شاء الله تعالی أن ما ذکره الله تعالی من أمر الربا و تولی أعداء
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الدین من ملاحم القرآن الکریم.
قوله تعالی: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا لا یَقُومُونَ إِلَّا کَما یَقُومُ الَّذِی یَتَخَبَّطُهُ الشَّیْطانُ مِنَ الْمَسِ الخبط هو المشی علی غیر استواء، یقال خبط البعیر إذا اختل جهة مشیه، و للإنسان فی حیاته طریق مستقیم لا ینحرف عنه، فإنه لا محالة ذو أفعال و حرکات فی طریق حیاته بحسب المحیط الذی یعیش فیه، و هذه الأفعال محفوظة النظام بأحکام اعتقادیة عقلائیة وضعها و نظمها الإنسان ثم طبق علیها أفعاله الانفرادیة و الاجتماعیة، فهو یقصد الأکل إذا جاع، و یقصد الشرب إذا عطش، و الفراش إذا اشتهی النکاح، و الاستراحة إذا تعب، و الاستظلال إذا أراد السکن و هکذا، و ینبسط لأمور و ینقبض عن أخری فی معاشرته، و یرید کل مقدمة عند إرادة ذیها، و إذا طلب مسببا مال إلی جهة سببه.
و هذه الأفعال علی هذه الاعتقادات مرتبطة متحدة نحو اتحاد متلائمة غیر متناقضة و مجموعها طریق حیاته.
و إنما اهتدی الإنسان إلی هذا الطریق المستقیم بقوة مودوعة فیه هی القوة الممیزة بین الخیر و الشر و النافع و الضار و الحسن و القبیح و قد مر بعض الکلام فی ذلک.
و أما الإنسان الممسوس و هو الذی اختلت قوته الممیزة فهو لا یفرق بین الحسن و القبیح و النافع و الضار و الخیر و الشر، فیجری حکم کل مورد فیما یقابله من الموارد، لکن لا لأنه ناس لمعنی الحسن و القبح و غیرهما فإنه بالأخرة إنسان ذو إرادة، و من المحال أن یصدر عن الإنسان غیر الأفعال الإنسانیة بل لأنه یری القبیح حسنا و الحسن قبیحا و الخیر و النافع شرا و ضارا و بالعکس فهو خابط فی تطبیق الأحکام و تعیین الموارد.
و هو مع ذلک لا یجعل الفعل غیر العادی عادیا دون العکس فإن لازم ذلک أن یکون عنده آراء و أفکار منتظمة ربما طبقها علی غیر موردها من غیر عکس، بل قد اختل عنده حکم العادة و غیره و صار ما یتخیله و یریده هو المتبع عنده، فالعادی و غیر العادی عنده علی حد سواء کالناقة تخبط و تضرب علی غیر استواء، فهو فی خلاف العادة لا یری العادة إلا مثل خلاف العادة من غیر مزیة لها علیه، فلا ینجذب من خلاف العادة إلی العادة فافهم ذلک.
و هذا حال المرابی فی أخذه الربا (إعطاء الشی‌ء و أخذ ما یماثله و زیادة بالأجل) فإن الذی تدعو إلیه الفطرة و یقوم علیه أساس حیاة الإنسان الاجتماعیة أن یعامل 
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بمعاوضة ما عنده من المال الذی یستغنی عنه مما عند غیره من المال الذی یحتاج إلیه، و أما إعطاء المال و أخذ ما یماثله بعینه مع زیادة فهذا شی‌ء ینهدم به قضاء الفطرة و أساس المعیشة، فإن ذلک ینجر من جانب المرابی إلی اختلاس المال من ید المدین و تجمعه و تراکمه عند المرابی، فإن هذا المال لا یزال ینمو و یزید، و لا ینمو إلا من مال الغیر، فهو بالانتفاص و الانفصال من جانب، و الزیادة و الانضمام إلی جانب آخر.
و ینجر من جانب المدین المؤدی للربا إلی تزاید المصرف بمرور الزمان تزایدا لا یتدارکه شی‌ء مع تزاید الحاجة و کلما زاد المصرف أی نمی الربا بالتصاعد زادت الحاجة من غیر أمر یجبر النقص و یتدارکه، و فی ذلک انهدام حیاة المدین.
فالربا یضاد التوازن و التعادل الاجتماعی و یفسد الانتظام الحاکم علی هذا الصراط المستقیم الإنسانی الذی هدته إلیه الفطرة الإلهیة.
و هذا هو الخبط الذی یبتلی به المرابی کخبط الممسوس، فإن المراباة یضطره أن یختل عنده أصل المعاملة و المعاوضة فلا یفرق بین البیع و الربا، فإذا دعی إلی أن یترک الربا و یأخذ بالبیع أجاب إن البیع مثل الربا لا یزید علی الربا بمزیة، فلا موجب لترک الربا و أخذ البیع، و لذلک استدل تعالی علی خبط المرابین بما حکاه من قولهم:
إنما البیع مثل الربا.
و من هذا البیان یظهر: أولا: أن المراد بالقیام فی قوله تعالی: لا یَقُومُونَ إِلَّا کَما یَقُومُ هو الاستواء علی الحیاة و القیام بأمر المعیشة فإنه معنی من معانی القیام یعرفه أهل اللسان فی استعمالاتهم، قال تعالی: «لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ:» الحدید- 25 و قال تعالی: «أَنْ تَقُومَ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ بِأَمْرِهِ:» الروم- 25، و قال تعالی: «وَ أَنْ تَقُومُوا لِلْیَتامی بِالْقِسْطِ:» النساء- 127، و أما کون المراد به المعنی المقابل للقعود فمما لا یناسب المورد، و لا یستقیم علیه معنی الآیة.
و ثانیا: أن المراد بخبط الممسوس فی قیامه لیس هو الحرکات التی یظهر من الممسوس حال الصرع أو عقیب هذا الحال علی ما یظهر من کلام المفسرین، فإن ذلک لا یلائم الغرض المسوق لبیانه الکلام، و هو ما یعتقده المرابی من عدم الفرق بین البیع و الربا، و بناء عمله علیه، و محصله أفعال اختیاریة صادرة عن اعتقاد خابط، و کم من فرق بینهما و بین الحرکات الصادرة عن المصروع حال الصرع، فالمصیر إلی ما ذکرناه من کون المراد قیام الربوی فی حیاته بأمر المعاش کقیام الممسوس الخابط فی أمر الحیاة!.
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و ثالثا: النکتة فی قیاس البیع بالربا دون العکس فی قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا، و لم یقل: إنما الربا مثل البیع کما هو السابق إلی الذهن و سیجی‌ء توضیحه.
و رابعا: أن التشبیه أعنی قوله: الَّذِی یَتَخَبَّطُهُ الشَّیْطانُ مِنَ الْمَسِ لا یخلو عن إشعار بجواز تحقق ذلک فی مورد الجنون فی الجملة، فإن الآیة و إن لم تدل علی أن کل جنون هو من مس الشیطان لکنها لا تخلو عن إشعار بأن من الجنون ما هو بمس الشیطان، و کذلک الآیة و إن لم تدل علی أن هذا المس من فعل إبلیس نفسه فإن الشیطان بمعنی الشریر، یطلق علی إبلیس و علی شرار الجن و شرار الإنس، و إبلیس من الجن، فالمتیقن من إشعار الآیة أن للجن شأنا فی بعض الممسوسین إن لم یکن فی کلهم.
و ما ذکره بعض المفسرین أن هذا التشبیه من قبیل المجاراة مع عامة الناس فی بعض اعتقاداتهم الفاسدة حیث کان اعتقادهم بتصرف الجن فی المجانین، و لا ضیر فی ذلک لأنه مجرد تشبیه خال عن الحکم حتی یکون خطأ غیر مطابق للواقع، فحقیقة معنی الآیة، أن هؤلاء الآکلین للربا حالهم حال المجنون الذی یتخبطه الشیطان من المس، و أما کون الجنون مستندا إلی مس الشیطان فأمر غیر ممکن لأن الله سبحانه أعدل من أن یسلط الشیطان علی عقل عبده أو علی عبده المؤمن.
ففیه: أنه تعالی أجل من أن یستند فی کلامه إلی الباطل و لغو القول بأی نحو کان من الاستناد إلا مع بیان بطلانه و رده علی قائله، و قد قال تعالی: فی وصف کلامه «لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ:» فصلت- 42، و قال تعالی:
«إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ:» الطارق- 14.
و أما إن استناد الجنون إلی تصرف الشیطان بإذهاب العقل ینافی عدله تعالی، ففیه أن الإشکال بعینه مقلوب علیهم فی إسنادهم ذهاب العقل إلی الأسباب الطبیعیة، فإنها أیضا مستندة بالأخرة إلی الله تعالی مع إذهابها العقل.
علی أنه فی الحقیقة لیس فی ذهاب العقل بإذهاب الله إیاه إشکال. لأن التکلیف یرتفع حینئذ بارتفاع الموضوع، و إنما الإشکال فی أن ینحرف الإدراک العقلی عن مجری الحق و سنن الاستقامة مع بقاء موضوع العقل علی حاله، کان یشاهد الإنسان العاقل 
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الحسن قبیحا و بالعکس، أو یری الحق باطلا و بالعکس جزافا بتصرف من الشیطان، فهذا هو الذی لا یجوز نسبته إلیه تعالی، و أما ذهاب القوة الممیزة و فساد حکمها تبعا لذهاب نفسها فلا محذور فیه سواء أسند إلی الطبیعة أو إلی الشیطان.
علی أن استناد الجنون إلی الشیطان لیس علی نحو الاستقامة و من غیر واسطة بل الأسباب الطبیعیة کاختلال الأعصاب و الآفة الدماغیة أسباب قریبة وراءها الشیطان، کما أن أنواع الکرامات تستند إلی الملک مع تخلل الأسباب الطبیعیة فی البین، و قد ورد نظیر ذلک فیما حکاه الله عن أیوب (ع) إذ قال: «أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ:»- ص- 41، و إذ قال: «أَنِّی مَسَّنِیَ الضُّرُّ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ:» الأنبیاء- 83، و الضر هو المرض و له أسباب طبیعیة ظاهرة فی البدن، فنسب ما به من المرض المستند إلی أسبابه الطبیعیة إلی الشیطان.
و هذا و ما یشبهه، من الآراء المادیة التی دبت فی أذهان عدة من أهل البحث من حیث لم یشعروا بها حیث إن أصحاب المادة لما سمعوا الإلهیین یسندون الحوادث إلی الله سبحانه، أو یسندون بعضها إلی الروح أو الملک أو الشیطان اشتبه علیهم الأمر فحسبوا أن ذلک إبطال للعلل الطبیعیة و إقامة لما وراء الطبیعة مقامها، و لم یفقهوا أن المراد به تعلیل فی طول تعلیل لا فی عرض تعلیل، و قد مرت الإشارة إلی ذلک فی المباحث السابقة مرارا.
و خامسا: فساد ما ذکره بعض آخر من المفسرین: أن المراد بالتشبیه بیان حال آکلی الربا یوم القیامة و أنهم سیقومون عن قبورهم یوم القیامة کالصریع الذی یتخبطه الجنون. و وجه الفساد أن ظاهر الآیة علی ما بینا لا یساعد هذا المعنی، و الروایة لا تجعل للآیة ظهورا فیما لیست بظاهرة فیه، و إنما تبین حال آکل الربا یوم القیامة.
قال فی تفسیر المنار:، و أما قیام آکل الربا کما یقوم الذی یتخبطه الشیطان من المس فقد قال ابن عطیة فی تفسیره،: المراد تشبیه المرابی فی الدنیا بالمتخبط المصروع کما یقال لمن یصرع بحرکات مختلفة: قد جن.
أقول: و هذا هو المتبادر و لکن ذهب الجمهور إلی خلافه و قالوا: إن المراد بالقیام القیام من القبر عند البعث، و إن الله تعالی جعل من علامة المرابین یوم القیامة أنهم یبعثون کالمصروعین،
و رووا ذلک عن ابن عباس و ابن مسعود بل روی الطبرانی 
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من حدیث عوف بن مالک مرفوعا": إیاک و الذنوب التی لا تغفر: الغلول فمن غل شیئا أتی به یوم القیامة، و الربا فمن أکل الربا بعث یوم القیامة- مجنونا یتخبط.
ثم قال: و المتبادر إلی جمیع الأفهام ما قاله ابن عطیة لأنه إذا ذکر القیام انصرف إلی النهوض المعهود فی الأعمال، و لا قرینة تدل علی أن المراد به البعث، و هذه الروایات لا یسلم منها شی‌ء من قول فی سنده، و هی لم تنزل مع القرآن، و لا جاء المرفوع منها ممفسرا للآیة، و لولاها لما قال أحد بغیر المتبادر الذی قال به ابن عطیة إلا من لم یظهر له صحته فی الواقع.
ثم قال: و کان الوضاعون الذین یختلقون الروایات یتحرون فی بعضها ما أشکل علیهم ظاهره من القرآن فیضعون لهم روایة یفسرونه بها، و قلما یصح فی التفسیر شی‌ء، انتهی ما ذکره.
و لقد أصاب فیما ذکره من خطإهم لکنه أخطأ فی تقریر معنی التشبیه الواقع فی الآیة حیث قال: أما ما قاله ابن عطیة فهو ظاهر فی نفسه فإن أولئک الذین فتنهم المال و استعبدهم حتی ضربت نفوسهم بجمعه، و جعلوه مقصودا لذاته، و ترکوا لأجل الکسب به جمیع موارد الکسب الطبیعی تخرج نفوسهم عن الاعتدال الذی علیه أکثر الناس، و یظهر ذلک فی حرکاتهم و تقلبهم فی أعمالهم کما تراه فی حرکات المولعین بأعمال البورصة و المغرمین بالقمار، یزید فیهم النشاط و الانهماک فی أعمالهم، حتی یکون خفة تعقبها حرکات غیر منتظمة. و هذا هو وجه الشبه بین حرکاتهم و بین تخبط الممسوس فإن التخبط من الخبط و هو ضرب غیر منتظم و کخبط العشواء، انتهی.
فإن ما ذکره من خروج حرکاتهم عن الاعتدال و الانتظام و إن کان فی نفسه صحیحا لکن لا هو معلول أکل الربا محضا، و لا هو المقصود من التشبیه الواقع فی الآیة:
أما الأول فإنما ذلک لانقطاعهم عن معنی العبودیة و إخلادهم إلی لذائذ المادة، ذلک مبلغهم من العلم، فسلبوا بذلک العفة الدینیة و الوقار النفسانی، و تأثرت نفوسهم عن کل لذة یسیرة مترائیة من المادة، و تعقب ذلک اضطراب حرکاتهم، و هذا مشاهد محسوس من کل من حاله الحال الذی ذکرنا و إن لم یمس الربا طول حیاته.
و أما الثانی فلأن الاحتجاج الواقع فی الآیة علی کونهم خابطین لا یلائم ما ذکره من وجه الشبه، فإن الله سبحانه یحتج علی کونهم خابطین فی قیامهم بقوله:
ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا، و لو کان کما یقول کان الأنسب الاحتجاج 
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علی ذلک بما ذکره من اختلال حرکاتهم و فساد النظم فی أعمالهم. فالمصیر إلی ما قدمناه.
قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا، قد تقدم الوجه فی تشبیه البیع بالربا دون العکس بأن یقال: إنما الربا مثل البیع فإن من استقر به الخبط و الاختلال کان واقفا فی موقف خارج عن العادة المستقیمة، و المعروف عند العقلاء و المنکر عندهم سیان عنده، فإذا أمرته بترک ما یأتیه من المنکر و الرجوع إلی المعروف أجابک- لو أجاب- إن الذی تأمرنی به کالذی تنهانی عنه لا مزیة له علیه، و لو قال: إن الذی تنهانی عنه کالذی تأمرنی به کان عاقلا غیر مختل الإدراک فإن معنی هذا القول: أنه یسلم أن الذی یؤمر به أصل ذو مزیة یجب اتباعه لکنه یدعی أن الذی ینهی عنه ذو مزیة مثله، و لم یکن معنی کلامه إبطال المزیة و إهماله کما یراه الممسوس، و هذا هو قول المرابی المستقر فی نفسه الخبط: إنما البیع مثل الربا، و لو أنه قال: إن الربا مثل البیع لکان رادا علی الله جاحدا للشریعة لا خابطا کالممسوس.
و الظاهر أن قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا حکایة لحالهم الناطق بذلک و إن لم یکونوا قالوا ذلک بألسنتهم، و هذا السیاق أعنی حکایة الحال بالقول، معروف عند الناس.
و بذلک یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن المراد بقولهم: إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا نظمهما فی سلک واحد، و إنما قلبوا التشبیه و جعلوا الربا أصلا و شبهوا به البیع للمبالغة کما فی قوله:
و مهمة مغبرة أرجاؤه‌کأن لون أرضه سماؤه 
و کذا فساد ما ذکره آخرون: أنه یجوز أن یکون التشبیه غیر مقلوب بناء علی ما فهموه: أن البیع إنما حل لأجل الکسب و الفائدة، و ذلک فی الربا متحقق و فی غیره موهوم. و وجه الفساد ظاهر مما تقدم.
قوله تعالی: وَ أَحَلَّ اللَّهُ الْبَیْعَ وَ حَرَّمَ الرِّبا، جملة مستأنفة بناء علی أن الجملة الفعلیة المصدرة بالماضی لو کانت حالا لوجب تصدیرها بقد. یقال: جاءنی زید و قد ضرب عمرا، و لا یلائم کونها حالا ما یفیده أول الکلام من المعنی، فإن الحال قید لزمان عامله و ظرف لتحققه، فلو کانت حالا لأفادت: أن تخبطهم لقولهم إنما البیع مثل 
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الربا إنما هو فی حال أحل الله البیع و حرم الربا علیهم، مع أن الأمر علی خلافه فهم خابطون بعد تشریع هذه الحلیة و الحرمة و قبل تشریعهما، فالجملة لیست حالیة و إنما هی مستأنفة.
و هذه المستأنفة غیر متضمنة للتشریع الابتدائی علی ما تقدم أن الآیات ظاهرة فی سبق أصل تشریع الحرمة، بل بانیة علی ما تدل علیها آیة آل عمران: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا الرِّبَوا أَضْعافاً مُضاعَفَةً وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ:» آل عمران- 130، فالجملة أعنی قوله: وَ أَحَلَّ اللَّهُ «إلخ» لا تدل علی إنشاء الحکم، بل علی الإخبار عن حکم سابق و توطئة لتفرع قوله بعدها: فمن جاءه موعظة من ربه إلخ، هذا ما ینساق إلیه ظاهر الآیة الشریفة.
و قد قیل: إن قوله: وَ أَحَلَّ اللَّهُ الْبَیْعَ وَ حَرَّمَ الرِّبا مسوق لإبطال قولهم: إِنَّمَا الْبَیْعُ مِثْلُ الرِّبا، و المعنی لو کان کما یقولون لما اختلف حکمهما عند أحکم الحاکمین مع أن الله أحل أحدهما و حرم الآخر.
و فیه أنه و إن کان استدلالا صحیحا فی نفسه لکنه لا ینطبق علی لفظ الآیة فإنه معنی کون الجملة، وَ أَحَلَّ اللَّهُ «إلخ»، حالیة و لیست بحال.
و أضعف منه ما ذکره آخرون: أن معنی قوله: وَ أَحَلَّ اللَّهُ «إلخ» إنه لیست الزیادة فی وجه البیع نظیر الزیادة فی وجه الربا، لأنی أحللت البیع و حرمت الربا، و الأمر أمری، و الخلق خلقی، أقضی فیهم بما أشاء، و أستعبدهم بما أرید، لیس لأحد منهم أن یعترض فی حکمی.
و فیه: أنه أیضا مبنی علی أخذ الجملة حالیة لا مستأنفة، علی أنه مبنی علی إنکار ارتباط الأحکام بالمصالح و المفاسد ارتباط السببیة و المسببیة، و بعبارة أخری علی نفی العلیة و المعلولیة بین الأشیاء و إسناد الجمیع إلی الله سبحانه من غیر واسطة، و الضرورة تبطله، علی أنه خلاف ما هو دأب القرآن من تعلیل أحکامه و شرائعه بمصالح خاصة أو عامة، علی أن قوله فی ضمن هذه الآیات: وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ الآیة، و قوله: لا تَظْلِمُونَ الآیة، و قوله: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا إلی قوله مِثْلُ الرِّبا، تدل علی نوع تعلیل لإحلال البیع بکونه جاریا علی سنة الفطرة و الخلقة و لتحریم الربا بکونه خارجا عن سنن الاستقامة فی الحیاة، و کونه منافیا غیر ملائم للإیمان بالله تعالی، و کونه ظلما.
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قوله تعالی: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ تفریع علی قوله: وَ أَحَلَّ اللَّهُ الْبَیْعَ «إلخ»، و الکلام غیر مقید بالربا، فهو حکم کلی وضع فی مورد جزئی للدلالة علی کونه مصداقا من مصادیقه یلحقه حکمه، و المعنی:
أن ما ذکرناه لکم فی أمر الربا موعظة جاءتکم من ربکم و من جاءه موعظة «إلخ» فإن انتهیتم فلکم ما سلف و أمرکم إلی الله.
و من هنا یظهر: أن المراد من مجی‌ء الموعظة بلوغ الحکم الذی شرعه الله تعالی، و من الانتهاء التوبة و ترک الفعل المنهی عنه انتهاء عن نهیه تعالی، و من کون ما سلف لهم عدم انعطاف الحکم و شموله لما قبل زمان بلوغه، و من قوله: فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ إنه لا یتحتم علیهم العذاب الخالد الذی یدل علیه قوله: وَ مَنْ عادَ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ فهم منتفعون فیما أسلفوا بالتخلص من هذه المهلکة، و یبقی علیهم: أن أمرهم إلی الله فربما أطلقهم فی بعض الأحکام، و ربما وضع علیهم ما یتدارک به ما فوتوه.
و اعلم: أن أمر الآیة عجیب، فإن قوله: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ إلی آخر الآیة مع ما یشتمل علیه من التسهیل و التشدید حکم غیر خاص بالربا، بل عام یشمل جمیع الکبائر الموبقة، و القوم قد قصروا فی البحث عن معناها حیث اقتصروا بالبحث عن مورد الربا خاصة من حیث العفو عما سلف منه، و رجوع الأمر إلی الله فیمن انتهی، و خلود العذاب لمن عاد إلیه بعد مجی‌ء الموعظة، هذا کله مع ما تراه من العموم فی الآیة.
إذا علمت هذا ظهر لک: أن قوله: فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ لا یفید إلا معنی مبهما یتعین بتعین المعصیة التی جاء فیها الموعظة و یختلف باختلافها، فالمعنی: أن من انتهی عن موعظة جاءته فالذی تقدم منه من المعصیة سواء کان فی حقوق الله أو فی حقوق الناس فإنه لا یؤاخذ بعینها لکنه لا یوجب تخلصه من تبعاته أیضا کما تخلص من أصله من حیث صدوره، بل أمره فیه إلی الله، إن شاء وضع فیها تبعة کقضاء الصلاة الفائتة و الصوم المنقوض و موارد الحدود و التعزیرات و رد المال المحفوظ المأخوذ غصبا أو ربا و غیر ذلک مع العفو عن أصل الجرائم بالتوبة و الانتهاء، و إن شاء عفا عن الذنب و لم یضع علیه تبعة بعد التوبة کالمشرک إذا تاب عن شرکه و من عصی بنحو شرب 
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الخمر و اللهو فیما بینه و بین الله و نحو ذلک، فإن قوله: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی مطلق یشمل الکافرین و المؤمنین فی أول التشریع و غیرهم من التابعین و أهل الأعصار اللاحقة.
و أما قوله: وَ مَنْ عادَ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ فوقوع العود فی هذه الجملة فی مقابل الانتهاء الواقع فی الجملة السابقة یدل علی أن المراد به العود الذی یجامع عدم الانتهاء، و یلازم ذلک الإصرار علی الذنب و عدم القبول للحکم و هذا هو الکفر أو الردة باطنا و لو لم یتلفظ فی لسانه بما یدل علی ذلک، فإن من عاد إلی ذنب و لم ینته عنه و لو بالندم فهو غیر مسلم للحکم تحقیقا و لا یفلح أبدا.
فالتردید فی الآیة بحسب الحقیقة بین تسلیم الحکم الذی لا یخلو عن البناء علی عدم المخالفة و بین الإصرار الذی لا یخلو غالبا عن عدم التسلیم المستوجب للخلود علی ما عرفت.
و من هنا یظهر الجواب عن استدلال المعتزلة بالآیة علی خلود مرتکب الکبیرة فی العذاب. فإن الآیة و إن دلت علی خلود مرتکب الکبیرة بل مطلق من اقترف المعصیة فی العذاب لکن دلالتها مقصورة علی الارتکاب مع عدم تسلیم الحکم و لا محذور فیه.
و قد ذکر فی قوله تعالی: فَلَهُ ما سَلَفَ و فی قوله: وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ و قوله: وَ مَنْ عادَ «إلخ» وجوه من المعانی و الاحتمالات علی أساس ما فهمه الجمهور من الآیة علی ما تقدم لکنا ترکنا إیرادها لعدم الجدوی فیها بعد فساد المنشإ.
قوله تعالی: یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ «إلخ»، المحق نقصان الشی‌ء حالا بعد حال، و وقوعه فی طریق الفناء و الزوال تدریجا، و الإرباء الإنماء، و الأثیم الحامل للإثم، و قد مر معنی الإثم.
و قد قوبل فی الآیة بین إرباء الصدقات و محق الربا، و قد تقدم أن إرباء الصدقات و إنمائها لا یختص بالآخرة بل هی خاصة لها عامة تشمل الدنیا کما تشمل الآخرة فمحق الربا أیضا کذلک لا محالة.
فکما أن من خاصة الصدقات أنها تنمی المال إنماء یلزمها ذلک لزوما قهریا لا ینفک عنها من حیث إنها تنشر الرحمة و تورث المحبة و حسن التفاهم و تألف القلوب و تبسط الأمن و الحفظ، و تصرف القلوب عن أن تهم بالغضب و الاختلاس و الإفساد
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و السرقة، و تدعو إلی الاتحاد و المساعدة و المعاونة، و تنسد بذلک أغلب طرق الفساد و الفناء الطارئة علی المال، و یعین جمیع ذلک علی نماء المال و دره أضعافا مضاعفة.
کذلک الربا من خاصته أنه یمحق المال و یفنیه تدریجا من حیث إنه ینشر القسوة و الخسارة، و یورث البغض و العداوة و سوء الظن، و یفسد الأمن و الحفظ، و یهیج النفوس علی الانتقام بأی وسیلة أمکنت من قول أو فعل مباشرة أو تسبیبا، و تدعو إلی التفرق و الاختلاف، و تنفتح بذلک أغلب طرق الفساد و أبواب الزوال علی المال و قلما یسلم المال عن آفة تصیبه، أو بلیة تعمه.
و کل ذلک لأن هذین الأمرین أعنی الصدقة و الربا مربوطان مماسان بحیاة طبقة الفقراء و المعوزین و قد هاجت بسبب الحاجة الضروریة إحساساتهم الباطنیة، و استعدت للدفاع عن حقوق الحیاة نفوسهم المنکوبة المستذلة، و هموا بالمقابلة بالغا ما بلغت، فإن أحسن إلیهم بالصنیعة و المعروف بلا عوض- و الحال هذه- وقعت إحساساتهم علی المقابلة بالإحسان و حسن النیة و أثرت الأثر الجمیل، و إن أسی‌ء إلیهم بإعمال القسوة و الخشونة و إذهاب المال و العرض و النفس قابلوها بالانتقام و النکایة بأی وسیلة، و قلما یسلم من تبعات هذه الهمم المهلکة أحد من المرابین علی ما یذکره کل أحد مما شاهد من أخبار آکلی الربا من ذهاب أموالهم و خراب بیوتهم و خسران مساعیهم.
و یجب علیک: أن تعلم أولا: أن العلل و الأسباب التی تبنی علیها الأمور و الحوادث الاجتماعیة أمور أغلبیة الوجود و التأثیر، فإنا إنما نرید بأفعالنا غایاتها و نتائجها التی یغلب تحققها، و نوجد عند إرادتها أسبابها التی لا تنفک عنها مسبباتها علی الأغلب لا علی الدوام، و نلحق الشاذ النادر بالمعدوم، و أما العلل التامة التی یستحیل انفکاک معلولاتها عنها فی الوجود فهی مختصة بالتکوین یتناولها العلوم الحقیقیة الباحثة عن الحقائق الخارجیة.
و التدبر فی آیات الأحکام التی ذکر فیها مصالح الأفعال و الأعمال و مفاسدها مما یؤدی إلی السعادة و الشقاوة یعطی أن القرآن فی بناء آثار الأعمال علی الأعمال و بناء الأعمال علی عللها یسلک هذا المسلک و یضع الغالب موضع الدائم کما علیه بناء العقلاء.
و ثانیا: أن المجتمع کالفرد و الأمر الاجتماعی کالأمر الانفرادی متماثلان فی الأحوال علی ما یناسب کلا منهما بحسب الوجود، فکما أن للفرد حیاة و عمرا و موتا
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مؤجلا و أفعالا و آثارا فکذلک المجتمع فی حیاته و موته و عمره و أفعاله و آثاره.
و بذلک ینطق القرآن کقوله تعالی: «وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا وَ لَها کِتابٌ مَعْلُومٌ ما تَسْبِقُ مِنْ أُمَّةٍ أَجَلَها وَ ما یَسْتَأْخِرُونَ:» الحجر- 5.
و علی هذا فلو تبدل وصف أمر من الأمور من الفردیة إلی الاجتماعیة تبدل نحو بقائه و زواله و أثره. فالعفة و الخلاعة الفردیة حالکونهما فردیین لهما نوع من التأثیر فی الحیاة فإن رکوب الفحشاء مثلا یوجب نفرة الناس عن الإنسان و الاجتناب عن ازدواجه و عن مجالسته و زوال الوثوق بأمانته هذا إذا کان أمرا فردیا و المجتمع علی خلافه، و أما إذا صار اجتماعیا معروفا عند العامة ذهبت بذلک تلک المحاذیر لأنها کانت تبعات الإنکار العمومی و الاستهجان العام للفعل و قد أذهبه التداول و الشیاع لکن المفاسد الطبیعیة کانقطاع النسل و الأمراض التناسلیة و المفاسد الآخر الاجتماعیة التی لا ترضی به الفطرة کبطلان الأنساب و اختلالها و فساد الانشعابات القومیة و الفوائد الاجتماعیة المترتبة علی ذلک مترتبة علیه لا محالة. و کذا یختلف ظهور الآثار فی الفرد فیما کان فردیا مع ظهورها فی المجتمع إذا کان اجتماعیا من حیث السرعة و البطء.
إذا عرفت ذلک علمت: أن محقه تعالی للربا فی مقابل إربائه للصدقات یختلف لا محالة بین ما کان الفعل فعلا انفرادیا کالربا القائم بالشخص فإنه یهلک صاحبه غالبا، و قل ما یسلم منه مراب لوجود أسباب و عوامل خاصة تدفع عن ساحة حیاته الفناء و المذلة، و بین ما کان فعلا اجتماعیا کالربا الدائر الیوم الذی یعرفه الملل و الدول بالرسمیة، و وضعت علیها القوانین، و أسست علیها البنوج فإنه یفقد بعض صفاته الفردیة لرضی الجامعة بما شاع فیها و تعارف بینها و انصراف النفوس عن التفکر فی معایبه لکن آثاره اللازمة کتجمع الثروة العمومیة و تراکمها فی جانب، و حلول الفقر و الحرمان العمومی فی جانب آخر، و ظهور الانفصال و البینونة التامة بین القبیلین:
الموسرین و المعسرین مما لا ینفک عن هذا الربا و سوف یؤثر أثره السیئ المشئوم، و هذا النوع من الظهور و البروز و إن کنا نستبطئه بالنظر الفردی، و ربما لم نعتن به لإلحاقه من جهة طول الأمد بالعدم، لکنه معجل بالنظر الاجتماعی، فإن العمر الاجتماعی غیر العمر الفردی، و الیوم الاجتماعی ربما عادل دهرا فی نظر الفرد. قال تعالی:
«وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ:» آل عمران- 140، و هذا الیوم یراد به العصر الذی 
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ظهر فیه ناس، علی ناس و طائفة، علی طائفة و حکومة علی حکومة، و أمة، علی أمة، و ظاهر أن سعادة الإنسان کما یجب أن یعتنی بشأنها من حیث الفرد یجب الاعتناء بأمرها من حیث النوع المجتمع.
و القرآن لیس یتکلم عن الفرد و لا فی الفرد و إن لم یسکت عنه، بل هو کتاب أنزله الله تعالی قیما علی سعادة الإنسان: نوعه و فرده، و مهیمنا علی سعادة الدنیا:
حاضرها و غابرها.
فقوله تعالی یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ یبین حال الربا و الصدقة فی أثرهما سواء کانا نوعیین أو فردیین، و المحق من لوازم الربا لا ینفک عنه کما أن الإرباء من لوازم الصدقة لا ینفک عنها، فالربا ممحوق و إن سمی ربا و الصدقة ربا رابیة و إن لم تسم ربا، و إلی ذلک یشیر تعالی: یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ بإعطاء وصف الربا للصدقات بأقسامها، و توصیف الربا بوصف یضاد اسمه بحسب المعنی و هو الانمحاق.
و بما مر من البیان یظهر ضعف ما ذکره بعضهم: أن محق الربا لیس بمعنی إبطال السعی و خسران العمل بذهاب المال الربوی، فإن المشاهدة و العیان یکذبه، و إنما المراد بالمحق إبطال السعی من حیث الغایات المقصودة بهذا النوع من المعاملة، فإن المرابی یقصد بجمع المال من هذا السبیل لذة الیسر و طیب الحیاة و هناء العیش، لکن یشغله عن ذلک الوله بجمع المال و وضع درهم علی درهم، و مبارزة من یرید به أو بماله أو بأرباحه سوءا، و الهموم المتهاجمة علی نفسه من عداوة الناس و بغض المعوزین له، و وجه ضعفه ظاهر.
و کذا ما ذکره آخرون: أن المراد به محق الآخرة و ثواب الأعمال التی یعرض عنها المرابی باشتغاله بالربا، أو التی یبطلها التصرف فی مال الربا کأنواع العبادات، وجه الضعف: أنه لا شک أن ما ذکروه من المحق لکنه لا دلیل علی انحصاره فی ذلک.
و کذا ضعف ما استدل به المعتزلة علی خلود مرتکب الکبیرة فی النار بقوله تعالی: وَ مَنْ عادَ «إلخ»، و قد مر ما یظهر به تقریر الاستدلال و الدفع جمیعا.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ کَفَّارٍ أَثِیمٍ تعلیل لمحق الربا بوجه کلی، و المعنی أن آکل الربا کثیر الکفر لکفره بنعم کثیرة من نعم الله لستره علی الطرق الفطریة فی الحیاة الإنسانیة، و هی طرق المعاملات الفطریة، و کفره بأحکام کثیرة فی العبادات 
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و المعاملات المشروعة، فإنه بصرف مال الربا فی مأکله و مشربه و ملبسه و مسکنه یبطل کثیرا من عباداته بفقدان شرائط مأخوذة فیها، و باستعماله فیما بیده من المال الربوی یبطل کثیرا من معاملاته، و یضمن غیره، و یغصب مال غیره فی موارد کثیرة، و باستعمال الطمع و الحرص فی أموال الناس و الخشونة و القسوة فی استیفاء ما یعده لنفسه حقا یفسد کثیرا من أصول الأخلاق و الفضائل و فروعها، و هو أثیم مستقر فی نفسه الإثم فالله سبحانه لا یحبه لأن الله لا یحب کل کفار أثیم.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ «إلخ»، تعلیل یبین به ثواب المتصدقین و المنتهین عما نهی الله عنه من أکل الربا بوجه عام ینطبق علی المورد انطباقا.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ خطاب للمؤمنین و أمر لهم بتقوی الله و هو توطئة لما یتعقبه من الأمر بقوله وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا، و هو یدل علی أنه کان من المؤمنین فی عهد نزول الآیات من یأخذ الربا، و له بقایا منه فی ذمة الناس من الربا فأمر بترکها، و هدد فی ذلک بما سیأتی من قوله:
فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا فَأْذَنُوا بِحَرْبٍ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ الآیة.
و هذا یؤید ما سننقله من الروایة فی سبب نزول الآیة فی البحث الروائی الآتی.
و فی تقیید الکلام بقوله: إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ إشارة إلی أن ترکه من لوازم الإیمان، و تأکید لما تقدم من قوله: وَ مَنْ عادَ «إلخ»، و قوله: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ کَفَّارٍ «إلخ».
قوله تعالی: فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا فَأْذَنُوا بِحَرْبٍ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ الإذن کالعلم وزنا و معنی، و قرئ فآذنوا بالأمر من الإیذان، و الباء فی قوله بحرب لتضمینه معنی الیقین و نحوه، و المعنی: أیقنوا بحرب أو أعلموا أنفسکم بالیقین بحرب من الله و رسوله، و تنکیر الحرب لإفادة التعظیم أو التنویع، و نسبة الحرب إلی الله و رسوله لکونه مرتبطا بالحکم الذی لله سبحانه فیه سهم بالجعل و التشریع و لرسوله فیه سهم بالتبلیغ، و لو کان لله وحده لکان أمرا تکوینیا، و أما رسوله فلا یستقل فی أمر دون الله سبحانه قال تعالی: «لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ»: آل عمران- 128.
و الحرب من الله و رسوله فی حکم من الأحکام مع من لا یسلمه هو تحمیل الحکم علی من رده من المسلمین بالقتال کما یدل علیه قوله تعالی: «فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ:» الحجرات- 9، علی أن لله تعالی صنعا آخر فی الدفاع عن حکمه و هو
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محاربته إیاهم من طریق الفطرة و هو تهییج الفطرة العامة علی خلافهم، و هی التی تقطع أنفاسهم، و تخرب دیارهم، و تعفی آثارهم، قال تعالی: «وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً:» الإسراء- 16.
قوله تعالی: وَ إِنْ تُبْتُمْ فَلَکُمْ رُؤُسُ أَمْوالِکُمْ لا تَظْلِمُونَ وَ لا تُظْلَمُونَ کلمة وَ إِنْ تُبْتُمْ تؤید ما مر أن الخطاب فی الآیة لبعض المؤمنین ممن کان یأخذ الربا و له بقایا علی مدینیه و معاملیه، و قوله: فَلَکُمْ رُؤُسُ أَمْوالِکُمْ أی أصول أموالکم الخالصة من الربا لا تظلمون بأخذ الربا و لا تظلمون بالتعدی إلی رءوس أموالکم، و فی الآیة دلالة علی إمضاء أصل الملک أولا: و علی کون أخذ الربا ظلما کما تقدم ثانیا: و علی إمضاء أصناف المعاملات حیث عبر بقوله رُؤُسُ أَمْوالِکُمْ و المال إنما یکون رأسا إذا صرف فی وجوه المعاملات و أصناف الکسب ثالثا.
قوله تعالی: وَ إِنْ کانَ ذُو عُسْرَةٍ فَنَظِرَةٌ إِلی مَیْسَرَةٍ، لفظة کان تامة أی إذا وجد ذو عسرة، و النظرة المهلة، و المیسرة الیسار، و التمکن مقابل العسرة أی إذا وجد غریم من غرمائکم لا یتمکن من أداء دینه الحال فانظروه و أمهلوه حتی یکون متمکنا ذا یسار فیؤدی دینه.
و الآیة و إن کانت مطلقة غیر مقیدة لکنها منطبقة علی مورد الربا، فإنهم کانوا إذا حل أجل الدین یطالبونه من المدین فیقول المدین لغریمه زد فی أجلی کذا مدة أزیدک فی الثمن بنسبة کذا، و الآیة تنهی عن هذه الزیادة الربویة و یأمر بالإنظار.
قوله تعالی: وَ أَنْ تَصَدَّقُوا خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ أی و إن تضعوا الدین عن المعسر فتتصدقوا به علیه فهو خیر لکم إن کنتم تعلمون فإنکم حینئذ قد بدلتم ما تقصدونه من الزیادة من طریق الربا الممحوق من الزیادة من طریق الصدقة الرابیة حقا.
قوله تعالی: وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ «إلخ»، فیه تذییل لآیات الربا بما تشتمل علیه من الحکم و الجزاء بتذکیر عام بیوم القیامة ببعض أوصافه الذی یناسب المقام، و یهیئ ذکره النفوس لتقوی الله تعالی و الورع عن محارمه فی حقوق الناس التی تتکی علیه الحیاة، و هو أن أمامکم یوما ترجعون فیه إلی الله فتوفی کل نفس ما کسبت و هم لا یظلمون.
و أما معنی هذا الرجوع مع کوننا غیر غائبین عن الله، و معنی هذه التوفیة فسیجی‌ء الکلام فیه فی تفسیر سورة الأنعام إن شاء الله تعالی.
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و قد قیل: إن هذه الآیة: وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ ثُمَّ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ آخر آیة نزلت علی رسول الله ص و سیجی‌ء ما یدل علیه من الروایات فی البحث الروائی التالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا الآیة، عن الصادق (ع) قال*:
قال رسول الله ص*: لما أسری بی إلی السماء- رأیت قوما یرید أحدهم أن یقوم- فلا یقدر أن یقوم من عظم بطنه، فقلت: من هؤلاء یا جبرائیل؟ قال هؤلاء الذین یأکلون الربا لا یقومون إلا کما یقوم الذی یتخبطه الشیطان من المس، و إذا هم بسبیل آل فرعون:
یعرضون علی النار غدوا و عشیا، و یقولون ربنا متی تقوم الساعة.
أقول: و هو مثال برزخی و تصدیق 
لقوله (ص): کما تعیشون تموتون و کما تموتون تبعثون.
و فی الدر المنثور، أخرج الأصبهانی فی ترغیبه عن أنس قال: قال رسول الله ص*: یأتی آکل الربا یوم القیامة مختبلا یجر شقیه، ثم قرأ: لا یَقُومُونَ- إِلَّا کَما یَقُومُ الَّذِی یَتَخَبَّطُهُ الشَّیْطانُ مِنَ الْمَسِ 
أقول: و قد ورد فی عقاب الربا روایات کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة، و فی بعضها أنه یعدل سبعین زنیة یزنیها المرابی مع أمه.
و فی التهذیب، بإسناده عن عمر بن یزید بیاع السابری قال*: قلت لأبی عبد الله (ع)*: جعلت فداک- إن الناس زعموا أن الربح علی المضطر حرام- فقال: و هل رأیت أحدا اشتری غنیا أو فقیرا إلا من ضرورة؟ یا عمر قد أحل الله البیع و حرم الربا، فاربح و لا ترب. قلت: و ما الربا؟ قال: دراهم بدراهم مثلین بمثل، و حنطة بحنطة مثلین بمثل.
و فی الفقیه، بإسناده عن عبید بن زرارة عن أبی عبد الله (ع) قال*: لا یکون الربا إلا فیما یکال أو یوزن.
أقول: و قد اختلف فیما یقع فیه الربا علی أقوال و الذی هو مذهب أهل البیت (ع)؟ أنه إنما یکون فی النقدین و ما یکال أو یوزن، و المسألة فقهیة لا یتعلق منها غرضنا إلا بهذا المقدار.
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و فی الکافی، عن أحدهما و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی:
فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی الآیة، قال الموعظة التوبة.
و فی التهذیب، عن محمد بن مسلم قال*: دخل رجل علی أبی عبد الله (ع) من أهل خراسان قد عمل بالربا حتی کثر ماله ثم إنه سأل الفقهاء فقالوا لیس یقبل منک شی‌ء- حتی ترده إلی أصحابه، فجاء إلی أبی جعفر (ع) فقص علیه قصته، فقال أبو جعفر (ع) مخرجک من کتاب الله عز و جل: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ قال: الموعظة التوبة.
و فی الکافی، و الفقیه، عن الصادق (ع)*: کل ربا أکله الناس بجهالة ثم تابوا- فإنه یقبل منهم إذا عرف منهم التوبة: و قال لو أن رجلا ورث من أبیه مالا- و قد عرف أن فی ذلک المال ربا- و لکن قد اختلط فی التجارة بغیره- فإنه له حلال فلیأکله و إن عرف منه شیئا معروفا- فلیأخذ رأس ماله و لیرد الزیادة.
و فی الفقیه، و العیون، عن الرضا (ع)*: هی کبیرة بعد البیان. قال: و الاستخفاف بذلک دخول فی الکفر.
و فی الکافی،: أنه سئل عن الرجل یأکل الربا- و هو یری أنه حلال قال: لا یضره حتی یصیبه متعمدا، فإذا أصابه متعمدا- فهو بالمنزلة التی قال الله عز و جل.
و فی الکافی، و الفقیه، عن الصادق (ع)*: و قد سئل عن قوله تعالی: یَمْحَقُ اللَّهُ الرِّبا وَ یُرْبِی الصَّدَقاتِ الآیة، و قیل: قد أری من یأکل الربا یربو ماله قال: فأی محق أمحق من درهم الربا یمحق الدین- و إن تاب منه ذهب ماله و افتقر.
أقول: و الروایة کما تری تفسر المحق بالمحق التشریعی أعنی: عدم اعتبار الملکیة و التحریم و تقابله الصدقة فی شأنه، و هی لا تنافی ما مر من عموم المحق.
و فی المجمع، عن علی (ع)*: أنه قال: لعن رسول الله ص فی الربا خمسة: آکله و موکله و شاهدیه و کاتبه 
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، بطرق عنه (ص).
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع) قال*: قال الله تعالی: أنا خالق کل شی‌ء- وکلت بالأشیاء غیری إلا الصدقة- فإنی أقبضها بیدی- حتی أن الرجل و المرأة یتصدق بشق التمرة- فأربیها له کما یربی الرجل منکم فصیله و فلوه- حتی أترکه یوم القیامة
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أعظم من أحد.
و فیه، عن علی بن الحسین (ع) عن النبی ص قال*: إن الله لیربی لأحدکم الصدقة کما یربی أحدکم ولده- حتی یلقاه یوم القیامة و هو مثل أحد.
أقول: و قد روی هذا المعنی من طرق أهل السنة عن عدة من الصحابة کأبی هریرة و عائشة و ابن عمر و أبی برزة الأسلمی عن النبی ص.
و فی تفسیر القمی،": أنه لما أنزل الله: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا الآیة، قام خالد بن الولید إلی رسول الله و قال یا رسول الله- ربا أبی فی ثقیف و قد أوصانی عند موته بأخذه- فأنزل الله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ- وَ ذَرُوا ما بَقِیَ مِنَ الرِّبا الآیة.
أقول: و روی قریبا منه فی المجمع، عن الباقر (ع).
و فی المجمع، أیضا عن السدی و عکرمة قالا": نزلت فی بقیة من الربا کانت للعباس و خالد بن الولید- و کانا شریکین فی الجاهلیة یسلفان فی الربا إلی بنی عمرو بن عمیر: ناس من ثقیف فجاء الإسلام و لهما أموال عظیمة فی الربا- فأنزل الله هذه الآیة فقال النبی: ألا إن کل ربا من ربا الجاهلیة موضوع، و أول ربا أضعه ربا العباس بن عبد المطلب، و کل دم فی الجاهلیة موضوع، و أول دم أضعه دم ربیعة بن الحارث بن عبد المطلب- کان مرضعا فی بنی لیث فقتله هذیل.
أقول:
و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن السدی": إلا أن فیه و نزلت فی العباس بن عبد المطلب و رجل من بنی المغیرة.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و الترمذی و صححه و النسائی و ابن ماجة و ابن أبی حاتم و البیهقی فی سننه عن عمرو بن الأحوص: أنه شهد حجة الوداع مع رسول الله ص فقال: ألا إن کل ربا فی الجاهلیة موضوع، لکم رءوس أموالکم لا تظلمون و لا تظلمون.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة، و المتحصل من روایات الخاصة و العامة أن الآیة نزلت فی أموال من الربا کانت لبنی المغیرة علی ثقیف، و کانوا یربونهم فی الجاهلیة، فلما جاء الإسلام طالبوهم ببقایا کانت لهم علیهم فأبوا التأدیة لوضع الإسلام ذلک فرفع أمرهم إلی رسول الله ص فنزلت الآیة.
و هذا یؤید ما قدمناه فی البیان: أن الربا کان محرما فی الإسلام قبل نزول هذه الآیات و مبینا للناس، و أن هذه إنما تؤکد التحریم و تقرره، فلا یعبأ ببعض ما روی أن حرمة الربا إنما نزلت فی آخر عهد رسول الله ص و أنه قبض و لم یبین للناس 
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أمر الربا کما
فی الدر المنثور، عن ابن جریر و ابن مردویه عن عمر بن الخطاب": أنه خطب فقال: من آخر القرآن نزولا آیة الربا، و أنه قد مات رسول الله و لم یبینه لنا، فدعوا ما یریبکم إلی ما لا یریبکم.
علی أن من مذهب أئمة أهل البیت (ع): أن الله تعالی لم یقبض نبیه حتی شرع کل ما یحتاج إلیه الناس من أمر دینهم و بین ذلک للناس نبیه ص.
و فی الدر المنثور، بطرق عدیدة عن ابن عباس و السدی و عطیة العوفی و أبی صالح و سعید بن جبیر": أن آخر آیة نزلت من القرآن قوله تعالی: وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إلی آخر الآیة
و فی المجمع، عن الصادق (ع)*: إنما شدد فی تحریم الربا- لئلا یمتنع الناس من اصطناع المعروف قرضا أو رفدا.
و فی المجمع، أیضا عن علی (ع): إذا أراد الله بقریة هلاکا ظهر فیهم الربا.
أقول: و قد مر فی البیان السابق ما یتبین به معنی هذه الروایات.
و فیه،: فی قوله تعالی: وَ إِنْ کانَ ذُو عُسْرَةٍ فَنَظِرَةٌ إِلی مَیْسَرَةٍ الآیة- قال: و اختلف فی حد الإعسار فروی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: هو إذا لم یقدر علی ما یفضل من قوته و قوت عیاله علی الاقتصاد.
و فیه،: أنه أی إنظار المعسر واجب فی کل دین: عن ابن عباس و الضحاک و الحسن و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فیه،! قال الباقر (ع)*: إلی میسرة معناه إذا بلغ خبره الإمام- فیقضی عنه من سهم الغارمین إذا کان أنفقه فی المعروف.
و فی الکافی، عن الصادق (ع) قال: صعد رسول الله المنبر ذات یوم فحمد الله و أثنی علیه- و صلی علی أنبیائه ثم قال: أیها الناس لیبلغ الشاهد منکم الغائب، ألا و من أنظر معسرا- کان له علی الله فی کل یوم صدقة بمثل ماله حتی یستوفیه، ثم قال أبو عبد الله (ع): و إن کان ذو عسرة- فنظرة إلی میسرة و أن تصدقوا خیر لکم- إن کنتم تعلمون أنه معسر فتصدقوا علیه بمالکم- فهو خیر لکم.
أقول: و الروایة تشتمل علی تفسیر قوله: إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ و قد مر له معنی آخر، و الروایات فی هذه المعانی و ما یلحق بها کثیرة و المرجع فیها کتاب الدین من الفقه.



(بحث علمی) [فی الربا.]

تقدم مرارا فی المباحث السابقة: أن لا هم للإنسان فی حیاته إلا أن یأتی بما یأتی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 428
من أعماله لاقتناء کمالاته الوجودیة، و بعبارة أخری لرفع حوائجه المادیة، فهو یعمل عملا متعلقا بالمادة بوجه، و یرفع به حاجته الحیویة، فهو مالک لعمله و ما عمله (و العمل فی هذا الباب أعم من الفعل و الانفعال و کان نسبة و رابطة یرتب علیه الأثر عند أهل الاجتماع) أی أنه یخص ما عمل فیه من المادة لنفسه، و یعده ملکا جائز التصرف لشخصه، و العقلاء من أهل الاجتماع یجیزون له ذلک فافهم.
لکنه لما کان لا یسعه أن یرفع جمیع حوائجه بعمل نفسه وحدة دعی ذلک إلی الاجتماع التعاونی و أن ینتفع کل بعمل غیره و ما حازه و ملکه غیره بعمله، فأدی ذلک إلی المعاوضة بینهم، و استقر ذلک بأن یعمل الإنسان فی باب واحد أو فی أبواب معدودة من أبواب العمل و یملک بذلک أشیاء ثم یأخذ مقدار ما یرفع به حاجته، و یعوض ما یزید علی حاجته مما لیس عنده من مال الغیر، و هذا أصل المعاملة و المعاوضة.
غیر أن التباین التام بین الأموال و الأمتعة من حیث النوع، و من حیث شدة الحاجة و ضعفها، و من حیث کثرة الوجود و قلته یولد الإشکال فی المعاوضة، فإن الفاکهة لغرض الأکل، و الحمار لغرض الحمل، و الماء لغرض الشرب، و الجوهرة الثمینة للتقلد و التختم مثلا لها أوزان و قیم مختلفة فی حاجة الحیاة، و نسب مختلفة لبعضها إلی بعض.
فمست الحاجة إلی اعتبار القیمة بوضع الفلوس و الدرهم و الدینار، و کان الأصل فی وضعه: أنهم جعلوا شیئا من الأمتعة العزیزة الوجود کالذهب مثلا أصلا یرجع إلیه بقیة الأمتعة و السلعات فکان کالواحد التام من النوع یجعل مقیاسا لبقیة أفراده کالمثاقیل و المکائیل و غیرهما، فکان الواحد من وجه النقد یقدر به القیمة العامة و یقوم به کل شی‌ء من الأمتعة فیتعین به نسبة کل واحد منها بالنسبة إلیه و نسبة بعضها إلی بعض.
ثم إنهم لتعمیم الفائدة وضعوا آحاد المقاییس للأشیاء کواحد الطول من الذراع و نحوه، و واحد الحجم و هو الکیل، و واحد الثقل و الوزن کالمن و نحوه، و عند ذلک تعینت النسب و ارتفع اللبس، و بان مثلا أن القیراط من الألماس یعدل أربعة من الدنانیر و المن من دقیق الحنطة عشر دینار واحد، و تبین بذلک أن القیراط من الألماس یعدل أربعین منا من دقیق الحنطة مثلا و علی هذا القیاس.
ثم توسعوا فی وضع نقود أخر من أجناس شتی نفیسة أو رخیصة للتسهیل و التوسعة کنقود الفضة و النحاس و البرنز و الورق و النوط علی ما یشرحه کتب الاقتصاد.
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ثم افتتح باب الکسب و التجارة بعد رواج البیع و الشراء بأن تعین البعض من الأفراد بتخصیص عمله و شغله بالتعویض و تبدیل نوع من المتاع بنوع آخر لابتغاء الربح الذی هو نوع زیادة فیما یأخذه قبال ما یعطیه من المتاع.
فهذه أعمال قدمها الإنسان بین یدیه لرفع حوائجه فی الحیاة، و استقر الأمر بالآخرة علی أن الحاجة العمومیة کأنها عکفت علی باب الدرهم و الدینار، فکان وجه القیمة کأنه هو المال کله، و کأنه کل متاع یحتاج إلیه الإنسان لأنه الذی یقدر الإنسان بالحصول علیه علی الحصول بکل ما یریده و یحتاج إلیه مما یتمتع به فی الحیاة، و ربما جعل سلعة فاکتسب علیه کما یکتسب علی سائر السلع و الأمتعة و هو الصرف.
و قد ظهر بما مر: أن أصل المعاملة و المعاوضة قد استقر علی تبدیل متاع من متاع آخر مغایر له لمسیس الحاجة بالبدل منه کما فی أصل المعاوضة، أو لمسیس الحاجة إلی الربح الذی هو زیادة فی المبدل منه من حیث القیمة، و هذا أعنی المغایرة هو الأصل الذی یعتمد علیه حیاة المجتمع، و أما المعاملة بتبدیل السلعة من ما یماثله فی النوع أو ما یماثله مثلا فإن کان من غیر زیادة کقرض المثل بالمثل مثلا فربما اعتبره العقلاء لمسیس الحاجة به و هو مما یقیم أود الاجتماع، و یرفع حاجة المحتاج و لا فساد یترتب علیه، و إن کان مع زیادة فی المبدل منه و هی الربح فذلک هو الربا، فلننظر ما ذا نتیجة الربا؟
الربا- و نعنی به تبدیل المثل بالمثل و زیادة کإعطاء عشرة إلی أجل، أو إعطاء سلعة بعشرة إلی أجل و أخذ اثنتی عشرة عند حلول الأجل و ما أشبه ذلک- إنما یکون عند اضطرار المشتری أو المقترض إلی ما یأخذه بالإعسار و الإعواز بأن یزید قدر حاجته علی قدر ما یکتسبه من المال کأن یکتسب لیومه فی أوسط حاله عشرة و هو یحتاج إلی عشرین فیقرض العشر الباقی باثنی عشر لغد و لازمه أن له فی غده ثمانیة و هو یحتاج إلی عشرین، فیشرع من هناک معدل معیشته و حیاته فی الانمحاق و الانتقاص و لا یلبث زمانا طویلا حتی تفنی تمام ما یکتسبه و یبقی تمام ما یقترضه، فیطالب بالعشرین و لیس له و لا واحد (20- 0 المال) و هو الهلاک و فناء السعی فی الحیاة.
و أما المرابی فیجتمع عنده العشرة التی لنفسه و العشرة التی للمقترض، و ذلک تمام العشرین، فیجتمع جمیع المالین فی جانب و یخلو الجانب الآخر من المال، و لیس إلا لکون الزیادة مأخوذة من غیر عوض مالی، فالربا یؤدی إلی فناء طبقة المعسرین و انجرار المال إلی طبقة الموسرین، و یؤدی ذلک إلی تأمر المثرین من المرابین، و تحکمهم 
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فی أموال الناس و أعراضهم و نفوسهم فی سبیل جمیع ما یشتهون و یتهوسون لما فی الإنسان من قریحة التعالی و الاستخدام، و إلی دفاع أولئک المستخدمین المستذلین عن أنفسهم فیما وقعوا فیه من مر الحیاة بکل ما یستطیعونه من طرق الدفاع و الانتقام، و هذا هو الهرج و المرج و فساد النظام الذی فیه هلاک الإنسانیة و فناء المدنیة.
هذا مع ما یتفق علیه کثیرا من ذهاب المال الربوی من رأس فما کل مدین تراکمت علیه القروض یقدر علی أداء دیونه أو یرید ذلک.
هذا فی الربا المتداول بین الأغنیاء و أهل العسرة، و أما الذی بین غیرهم کالربا التجاری الذی یجری علیه أمر البنوک و غیرها کالربا علی القرض و الاتجار به فأقل ما فیه أنه یوجب انجرار المال تدریجا إلی المال الموضوع للربا من جانب، و یوجب ازدیاد رءوس أموال التجارة و اقتدارها أزید مما هی علیها بحسب الواقع، و وقوع التطاول بینها و أکل بعضها، بعضا و انهضام بعضها فی بعض، و فناء کل فی ما هو أقوی منه فلا یزال یزید فی عدد المحتاجین بالإعسار، و یجتمع الثروة بانحصارها عند الأقلین، و عاد المحذور الذی ذکرناه آنفا.
و لا یشک الباحث فی مباحث الاقتصاد أن السبب الوحید فی شیوع الشیوعیة، و تقدم مرام الاشتراک هو التراکم الفاحش فی الثروة عند أفراد، و تقدمهم البارز فی مزایا الحیاة، و حرمان آخرین و هم الأکثرون من أوجب واجباتهم، و قد کانت الطبقة المقتدرة غروا هؤلاء الضعفاء بما قرعوا به أسماعهم من ألفاظ المدنیة و العدالة و الحریة و التساوی فی حقوق الإنسانیة، و کانوا یقولون بأفواههم ما لیس فی قلوبهم، و یعنون بها معانی هی فی الحقیقة أضداد معانیها، و کانوا یحسبون أنها یسعدهم فی ما یریدونه من الإتراف و استذلال الطبقة السافلة و التعالی علیهم، و التحکم المطلق بما شاءوا، و أنها الوسیلة الوحیدة لسعادتهم فی الحیاة لکنهم لم یلبثوا دون أن صار ما حسبوه لهم علیهم، و رجع کیدهم و مکرهم إلی أنفسهم، وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ و کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای و الله سبحانه أعلم بما تصیر إلیه هذه النشأة الإنسانیة فی مستقبل أیامها، و من مفاسد الربا المشئومة تسهیله الطریق إلی کنز الأموال، و حبس الألوف و الملایین فی مخازن البنوک عن الجریان فی البیع و الشری، و جلوس قوم علی أریکة البطالة و الإتراف، و حرمان آخرین من المشروع الذی تهدی إلیه الفطرة و هو اتکاء الإنسان فی حیاته علی العمل، فلا یعیش بالعمل عدة لإترافهم، و لا یعیش به 
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آخرون لحرمانهم.



(بحث آخر علمی) [فی الربا.]

قال الغزالی فی کتاب الشکر من الإحیاء:، من نعم الله تعالی خلق الدراهم و الدنانیر و بهما قوام الدنیا، و هما حجران لا منفعة فی أعیانهما و لکن یضطر الخلق إلیهما من حیث إن کل إنسان محتاج إلی أعیان کثیرة فی مطعمه و ملبسه و سائر حاجاته، و قد یعجز عما یحتاج إلیه و یملک ما یستغنی عنه، کمن یملک الزعفران و هو محتاج إلی جمل یرکبه و من یملک الجمل و ربما یستغنی عنه و یحتاج إلی الزعفران فلا بد بینهما من معاوضة، و لا بد فی مقدار العوض من تقدیر إذ لا یبذل صاحب الجمل جمله بکل مقدار من الزعفران، و لا مناسبة بین الزعفران و الجمل حتی یقال: یعطی مثله فی الوزن أو الصورة، و کذا من یشتری دارا بثیاب أو عبدا بخف أو دقیقا بحمار فهذه الأشیاء لا تناسب فیها، فلا یدری أن الجمل کم یسوی بالزعفران فتتعذر المعاملات جدا، فافتقرت هذه الأعیان المتنافرة المتباعدة إلی متوسط بینهما یحکم فیها بحکم عدل فیعرف من کل واحد رتبته و منزلته حتی إذا تقررت المراتب، و ترتبت الرتب علم بعد ذلک المساوی من غیر المساوی، فخلق الله تعالی الدنانیر و الدراهم حاکمین و متوسطین بین الأموال حتی تقدر الأموال بهما، فیقال: هذا الجمل یساوی مائة دینار و هذا المقدار من الزعفران یسوی مائة، فهما من حیث إنهما متساویان لشی‌ء واحد متساویان، و إنما أمکن التعدیل بالنقدین إذ لا غرض فی أعیانهما، و لو کان فی أعیانهما غرض ربما اقتضی خصوص ذلک الغرض فی حق صاحب الغرض ترجیحا و لم یقتض ذلک فی حق من لا غرض له فلا ینتظم الأمر، فإذن خلقهما الله تعالی لتتداولهما الأیدی، و یکونا حاکمین بین الأموال بالعدل.
و لحکمة أخری و هی: التوسل بهما إلی سائر الأشیاء لأنهما عزیزان فی أنفسهما، و لا غرض فی أعیانهما، و نسبتهما إلی سائر الأموال نسبة واحدة، فمن ملکهما فکأنه ملک کل شی‌ء، لا کمن ملک ثوبا فإنه لم یملک إلا الثوب، فلو احتاج إلی طعام ربما لم یرغب صاحب الطعام فی الثوب لأن غرضه فی دابة مثلا، فاحتیج إلی شی‌ء آخر هو فی صورته کأنه لیس بشی‌ء و هو فی معناه کأنه کل الأشیاء، و الشی‌ء إنما تستوی نسبته إلی المختلفات إذ لم تکن له صورة خاصة یفیدها بخصوصها، کالمرآة لا لون لها و تحکی کل لون فکذلک النقد لا غرض فیه و هو وسیلة إلی کل غرض، و کالحرف لا معنی له فی نفسه و تظهر به المعانی فی غیره، فهذه هی الحکمة الثانیة. و فیهما أیضا حکم یطول ذکرها.
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ثم قال ما محصله: إنهما لما کانا من نعم الله تعالی من جهة هذه الحکم المترتبة علیهما کان من عمل فیهما بعمل ینافی الحکم المقصودة منهما فقد کفر بنعمة الله.
و فرع علی ذلک حرمة کنزهما فإنه ظلم و إبطال لحکمتهما، إذ کنزهما کحبس الحاکم بین الناس فی سجن و منعه عن الحکم بین الناس و إلقاء الهرج بین الناس من غیر وجود من یرجعون إلیه بالعدل.
و فرع علیه حرمة اتخاذ آنیة الذهب و الفضة فإن فیه قصدهما بالاستقلال و هما مقصودان لغیرهما، و ذلک ظلم کمن اتخذ حاکم البلد فی الحیاکة و المکس و الأعمال التی یقوم بها أخساء الناس.
و فرع علیه أیضا حرمة معاملة الربا علی الدراهم و الدنانیر فإنه کفر بالنعمة و ظلم، فعنهما خلقا لغیرهما لا لنفسهما، إذ لا غرض یتعلق بأعیانهما.
و قد اشتبه علیه الأمر فی اعتبار أصلهما و الفروع التی فرعها علی ذلک:
أما أولا: فإنه ذکر أن لا غرض یتعلق بهما فی أنفسهما، و لو کان کذلک لم یمکن أن یقدرا غیرهما من الأمتعة و الحوائج، و کیف یجوز أن یقدر شی‌ء شیئا بما لیس فیه؟ و هل یمکن أن یقدر الذراع طول شی‌ء إلا بالطول الذی له؟ أو یقدر المن ثقل شی‌ء إلا بثقله الذی فیه؟.
علی أن اعترافه بکونهما عزیزین فی نفسهما لا یستقیم إلا بکونهما مقصودین لأنفسهما، و کیف یتصور عزة و کرامة من غیر مطلوبیة.
علی أنها لو لم یکونا إلا مقصودین لغیرهما بالخلقة لم یکن فرق بین الدینار و الدرهم أعنی الذهب و الفضة فی الاعتبار، و الواقع یکذب ذلک، و لکان جمیع أنواع النقود متساویة القیم، و لم یقع الاعتبار علی غیرهما من الأمتعة کالجلد و الملح و غیرهما.
و أما ثانیا: فلأن الحکمة المقتضیة لحرمة الکنز لیس هی إعطاء المقصودیة بالاستقلال لهما، بل ما یظهر من قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ:» الآیة التوبة- 34، من تحریم الفقراء عن الارتزاق بهما مع قیام الحاجة إلی العمل و المبادلة دائما کما سیجی‌ء بیان ذلک فی تفسیر الآیة.
و أما ثالثا: فلأن ما ذکره من الوجه فی تحریم اتخاذ آنیة الذهب و الفضة و کونه ظلما و کفرا موجود فی اتخاذ الحلی منهما، و کذا فی بیع الصرف، و لم یعدا فی الشرع ظلما و کفرا و لا حراما.
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و أما رابعا: فلأن ما ذکر من المفسدة لو کان موجبا لما ذکره من الظلم و الکفر بالنعمة لجری فی مطلق الصرف کما یجری فی المعاملة الربویة بالنسیئة و القرض، و لم یجر فی الربا الذی فی المکیل و الموزون مع أن الحکم واحد، فما ذکره غیر تام جمعا و منعا.
و الذی ذکره تعالی فی حکمة التحریم منطبق علی ما قدمناه من أخذ الزیادة من غیر عوض. قال تعالی: «وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ:» الروم- 39، فجعل الربا رابیا فی أموال الناس و ذلک أنه ینمو بضم أجزاء من أموال الناس إلی نفسه کما أن البذر من النبات ینمو بالتغذی من الأرض و ضم أجزائها إلی نفسه، فلا یزال الربا ینمو و یزید هو و ینقص أموال الناس حتی یأتی إلی آخرها، و هذا هو الذی ذکرناه فیما تقدم، و بذلک یظهر أن المراد بقوله تعالی: وَ إِنْ تُبْتُمْ فَلَکُمْ رُؤُسُ أَمْوالِکُمْ لا تَظْلِمُونَ وَ لا تُظْلَمُونَ الآیة یعنی به لا تظلمون الناس و لا تظلمون من قبلهم أو من قبل الله سبحانه فالربا ظلم علی الناس.
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یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا تَدایَنْتُمْ بِدَیْنٍ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَاکْتُبُوهُ وَ لْیَکْتُبْ بَیْنَکُمْ کاتِبٌ بِالْعَدْلِ وَ لا یَأْبَ کاتِبٌ أَنْ یَکْتُبَ کَما عَلَّمَهُ اللَّهُ فَلْیَکْتُبْ وَ لْیُمْلِلِ الَّذِی عَلَیْهِ الْحَقُّ وَ لْیَتَّقِ اللَّهَ رَبَّهُ وَ لا یَبْخَسْ مِنْهُ شَیْئاً فَإِنْ کانَ الَّذِی عَلَیْهِ الْحَقُّ سَفِیهاً أَوْ ضَعِیفاً أَوْ لا یَسْتَطِیعُ أَنْ یُمِلَّ هُوَ فَلْیُمْلِلْ وَلِیُّهُ بِالْعَدْلِ وَ اسْتَشْهِدُوا شَهِیدَیْنِ مِنْ رِجالِکُمْ فَإِنْ لَمْ یَکُونا رَجُلَیْنِ فَرَجُلٌ وَ امْرَأَتانِ مِمَّنْ تَرْضَوْنَ مِنَ الشُّهَداءِ أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما فَتُذَکِّرَ إِحْداهُمَا الْأُخْری وَ لا یَأْبَ الشُّهَداءُ إِذا ما دُعُوا وَ لا تَسْئَمُوا أَنْ تَکْتُبُوهُ صَغِیراً أَوْ کَبِیراً إِلی أَجَلِهِ ذلِکُمْ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أَقْوَمُ لِلشَّهادَةِ وَ أَدْنی أَلاَّ تَرْتابُوا إِلاَّ أَنْ تَکُونَ تِجارَةً حاضِرَةً تُدِیرُونَها بَیْنَکُمْ فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَلاَّ تَکْتُبُوها وَ أَشْهِدُوا إِذا تَبایَعْتُمْ وَ لا یُضَارَّ کاتِبٌ وَ لا شَهِیدٌ وَ إِنْ تَفْعَلُوا فَإِنَّهُ فُسُوقٌ بِکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (282) وَ إِنْ کُنْتُمْ عَلی سَفَرٍ وَ لَمْ تَجِدُوا کاتِباً فَرِهانٌ مَقْبُوضَةٌ فَإِنْ أَمِنَ بَعْضُکُمْ بَعْضاً فَلْیُؤَدِّ الَّذِی اؤْتُمِنَ أَمانَتَهُ وَ لْیَتَّقِ اللَّهَ رَبَّهُ وَ لا تَکْتُمُوا الشَّهادَةَ وَ مَنْ یَکْتُمْها فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ (283)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 434



(بیان)

قوله تعالی: إِذا تَدایَنْتُمْ «إلخ»، التداین مداینة بعضهم بعضا، و الإملال و الإملاء إلقاء الرجل للکاتب ما یکتبه، و البخس هو النقص و الحیف و السأمة هی الملال، و المضارة مفاعلة من الضرر و یستعمل لما بین الاثنین و غیره. و الفسوق هو الخروج عن الطاعة. و الرهان و قرئ فرهن بضمتین و کلاهما جمع الرهن بمعنی المرهون.
و الإظهار الواقع فی موقع الإضمار فی قوله تعالی: فَإِنْ کانَ الَّذِی عَلَیْهِ الْحَقُ لرفع اللبس برجوع الضمیر إلی الکاتب السابق ذکره.
و الضمیر البارز فی قوله: أَنْ یُمِلَّ هُوَ فَلْیُمْلِلْ وَلِیُّهُ فائدته تشریک من علیه الحق مع ولیه، فإن هذه الصورة تغایر الصورتین الأولیین بأن الولی فی الصورتین الأولیین هو المسئول بالأمر المستقل فیه بخلاف هذه الصورة فإن الذی علیه الحق یشارک الولی فی العمل فکأنه قیل: ما یستطیعه من العمل فعلیه ذلک و ما لا یستطیعه هو فعلی ولیه.
و قوله: أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما، علی تقدیر حذر أن تضل إحداهما، و فی قوله:
إِحْداهُمَا الْأُخْری وضع الظاهر موضع المضمر، و النکتة فیه اختلاف معنی اللفظ فی الموضعین، فالمراد من الأول إحداهما لا علی التعیین، و من الثانی إحداهما بعد ضلال الأخری، فالمعنیان مختلفان.
و قوله وَ اتَّقُوا أمر بالتقوی فیما ساقه الله إلیهم فی هذه الآیة من الأمر و النهی، و أما قوله: وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ فکلام مستأنف مسوق فی مقام الامتنان کقوله تعالی فی آیة الإرث: «یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ أَنْ تَضِلُّوا» النساء- 176، فالمراد به 
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الامتنان بتعلیم شرائع الدین و مسائل الحلال و الحرام.
و ما قیل: إن قوله: وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ یدل علی أن التقوی سبب للتعلیم الإلهی، فیه أنه و إن کان حقا یدل علیه الکتاب و السنة، لکن هذه الآیة بمعزل عن الدلالة علیه لمکان واو العطف علی أن هذا المعنی لا یلائم سیاق الآیة و ارتباط ذیلها بصدرها.
و یؤید ما ذکرنا تکرار لفظ الجلالة ثانیا فإنه لو لا کون قوله وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ کلاما مستأنفا کان مقتضی السیاق أن یقال: یعلمکم بإضمار الفاعل، ففی قوله تعالی:
وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ أظهر الاسم أولا و ثانیا لوقوعه فی کلامین مستقلین، و أظهر ثالثا لیدل به علی التعلیل، کأنه قیل: هو بکل شی‌ء علیم لأنه الله.
و اعلم: أن الآیتین تدلان علی ما یقرب من عشرین حکما من أصول أحکام الدین و الرهن و غیرهما، و الأخبار فیها و فیما یتعلق بها کثیرة لکن البحث عنها راجع إلی الفقه، و لذلک آثرنا الإغماض عن ذلک فمن أراد البحث عنها فعلیه بمظانه من الفقه‌
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لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ فَیَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (284)



(بیان)

قوله تعالی: لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ کلام یدل علی ملکه تعالی لعالم الخلق مما فی السماوات و الأرض، و هو توطئة لقوله بعده: وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ أی إن له ما فی السماوات و الأرض و من جملتها أنتم و أعمالکم و ما اکتسبتها نفوسکم، فهو محیط بکم مهیمن علی أعمالکم لا یتفاوت عنده کون أعمالکم بادیة ظاهرة، أو خافیة مستورة فیحاسبکم علیها.
و ربما استظهر من الآیة: کون السماء مسانخا لأعمال القلوب و صفات النفس فما فی النفوس هو مما فی السماوات، و لله ما فی السماوات کما أن ما فی النفوس إذا أبدی بعمل الجوارح کان مما فی الأرض، و لله ما فی الأرض فما انطوی فی النفوس سواء أبدی أو أظهر مملوک لله محاط له سیتصرف فیه بالمحاسبة.
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قوله تعالی: وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ الإبداء هو الإظهار مقابل الإخفاء، و معنی ما فی أنفسکم ما استقر فی أنفسکم علی ما یعرفه أهل العرف و اللغة من معناه، و لا مستقر فی النفس إلا الملکات و الصفات من الفضائل و الرذائل کالإیمان و الکفر و الحب و البغض و العزم و غیرها فإنها هی التی تقبل الإظهار و الإخفاء. أما إظهارها فإنما تتم بأفعال مناسبة لها تصدر من طریق الجوارح یدرکها الحس و یحکم العقل بوجود تلک المصادر النفسیة المسانخة لها، إذ لو لا تلک الصفات و الملکات النفسانیة من إرادة و کراهة و إیمان و کفر و حب و بغض و غیر ذلک لم تصدر هذه الأفعال، فبصدور الأفعال یظهر للعقل وجود ما هو منشؤها. و أما إخفاؤها فبالکف عن فعل ما یدل علی وجودها فی النفس.
و بالجملة ظاهر قوله: ما فِی أَنْفُسِکُمْ الثبوت و الاستقرار فی النفس، و لا یعنی بهذا الاستقرار التمکن فی النفس بحیث یمتنع الزوال کالملکات الراسخة، بل ثبوتا تاما یعتد به فی صدور الفعل کما یشعر به قوله: إِنْ تُبْدُوا و قوله: أَوْ تُخْفُوهُ فإن الوصفین یدلان علی أن ما فی النفس بحیث یمکن أن یکون منشأ للظهور أو غیر منشإ له و هو الخفاء، و هذه الصفات یمکن أن تکون کذلک سواء کانت أحوالا أو ملکات، و أما الخطورات و الهواجس النفسانیة الطارقة علی النفس من غیر إرادة من الإنسان و کذلک التصورات الساذجة التی لا تصدیق معها کتصور صور المعاصی من غیر نزوع و عزم فلفظ الآیة غیر شامل لها البتة لأنها کما عرفت غیر مستقرة فی النفس، و لا منشأ لصدور الأفعال.
فتحصل: أن الآیة إنما تدل علی الأحوال و الملکات النفسانیة التی هی مصادر الأفعال من الطاعات و المعاصی، و أن الله سبحانه و تعالی یحاسب الإنسان بها، فتکون الآیة فی مساق قوله تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ:» البقرة- 225، و قوله تعالی: «فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ»: البقرة- 283، و قوله تعالی:
«إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا:» الإسراء- 36، فجمیع هذه الآیات دالة علی أن للقلوب و هی النفوس أحوالا و أوصافا یحاسب الإنسان بها، و کذا قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُحِبُّونَ أَنْ تَشِیعَ الْفاحِشَةُ فِی الَّذِینَ آمَنُوا لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ:» النور- 9، فإنها ظاهرة فی أن العذاب إنما هو علی الحب الذی هو أمر قلبی، هذا.
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فهذا ظاهر الآیة و یجب أن یعلم: أن الآیة إنما تدل علی المحاسبة بما فی النفوس سواء أظهر أو أخفی، و أما کون الجزاء فی صورتی الإخفاء و الإظهار علی حد سواء، و بعبارة أخری کون الجزاء دائرا مدار العزم سواء فعل أو لم یفعل و سواء صادف الفعل الواقع المقصود أو لم یصادف کما فی صورة التجری مثلا فالآیة غیر ناظرة إلی ذلک.
و قد أخذ القوم فی معنی الآیة مسالک شتی لما توهموا أنها تدل علی المؤاخذة علی کل خاطر نفسانی مستقر فی النفس أو غیره و لیس إلا تکلیفا بما لا یطاق، فمن ملتزم بذلک و من مؤول یرید به التخلص.
فمنهم من قال: إن الآیة تدل علی المحاسبة بکل ما یرد القلب، و هو تکلیف بما لا یطاق، لکن الآیة منسوخة بما یتلوها من قوله تعالی: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها الآیة.
و فیه: أن الآیة غیر ظاهرة فی هذا العموم کما مر. علی أن التکلیف بما لا یطاق غیر جائز بلا ریب. علی أنه تعالی یخبر بقوله: «وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ:» الحج- 78، بعدم تشریعه فی الدین ما لا یطاق.
و منهم من قال: إن الآیة مخصوصة بکتمان الشهادة و مرتبطة بما تقدمتها من آیة الدین المذکورة فیها و هو مدفوع بإطلاق الآیة کقول من قال: إنها مخصوصة بالکفار.
و منهم من قال: إن المعنی أن تبدوا بأعمالکم ما فی أنفسکم من السوء بأن تتجاهروا و تعلنوا بالعمل أو تخفوه بأن تأتوا الفعل خفیة یحاسبکم به الله.
و منهم من قال: إن المراد بالآیة مطلق الخواطر إلا أن المراد بالمحاسبة الأخبار أی جمیع ما یخطر ببالکم سواء أظهرتموها أو أخفیتموها فإن الله یخبرکم به یوم القیامة فهو فی مساق قوله تعالی: «فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» المائدة- 105، و یدفع هذا و ما قبله؟ بمخالفة ظاهر الآیة کما تقدم.
قوله تعالی: فَیَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، التردید فی التفریع بین المغفرة و العذاب لا یخلو من الإشعار بأن المراد بما فی النفوس هی الصفات و الأحوال النفسانیة السیئة، و إن کانت المغفرة ربما استعملت فی القرآن فی غیر مورد المعاصی أیضا لکنه استعمال کالنادر یحتاج إلی مئونة القرائن الخاصة. و قوله: وَ اللَّهُ تعلیل راجع إلی مضمون الجملة الأخیرة، أو إلی مدلول الآیة بتمامها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 438



(بحث روائی)

فی صحیح مسلم، عن أبی هریرة قال*: لما نزلت علی رسول الله ص لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ- وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ اشتد ذلک علی أصحاب رسول الله ص فأتوا رسول الله ص- ثم جثوا علی الرکب فقالوا یا رسول الله- کلفنا من الأعمال ما نطیق الصلاة و الصیام و الجهاد و الصدقة- و قد أنزل الله هذه الآیة و لا نطیقها. فقال رسول الله ص: أ تریدون أن تقولوا کما قال أهل الکتاب من قبلکم: سمعنا و عصینا؟ بل قولوا: سمعنا و أطعنا- غفرانک ربنا و إلیک المصیر. فلما اقترأها القوم و ذلت بها ألسنتهم- أنزل الله فی أثرها: آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ الآیة، فلما فعلوا ذلک نسخها الله تعالی فأنزل: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها إلی آخرها:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن أحمد و مسلم و أبی داود فی ناسخه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن أبی هریرة
، و روی قریبا منه بعدة من الطرق عن ابن عباس. و روی النسخ أیضا بعدة طرق عن غیرهما کابن مسعود و عائشة.
و روی عن الربیع بن أنس": أن الآیة محکمة غیر منسوخة و إنما المراد بالمحاسبة- ما یخبر الله العبد به یوم القیامة بأعماله التی عملها فی الدنیا.
و روی عن ابن عباس بطرق": أن الآیة مخصوصة بکتمان الشهادة و أدائها. فهی محکمة غیر منسوخة.
و روی عن عائشة أیضا": أن المراد بالمحاسبة ما یصیب الرجل من الغم و الحزن- إذا هم بالمعصیة و لم یفعلها
، فالآیة أیضا محکمة غیر منسوخة.
و روی من طریق علی عن ابن عباس": فی قوله: وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ فذلک سرائرک و علانیتک یحاسبکم به الله- فإنها لم تنسخ، و لکن الله إذا جمع الخلائق یوم القیامة- یقول: إنی أخبرکم بما أخفیتم فی أنفسکم مما لم تطلع علیه ملائکتی، فأما المؤمنون فیخبرهم و یغفر لهم ما حدثوا به أنفسهم- و هو قوله: یحاسبکم به الله یقول یخبرکم. و أما أهل الشک و الریب فیخبرهم بما أخفوا من التکذیب، و هو قوله:
وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ 
أقول: و الروایات علی اختلافها فی مضامینها مشترکة فی أنها مخالفة لظاهر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌2، ص: 439
القرآن علی ما تقدم أن ظاهر الآیة هو: أن المحاسبة إنما تقع علی ما کسبته القلوب إما فی نفسها و إما من طریق الجوارح، و لیس فی الخطور النفسانی کسب، و لا یتفاوت فی ذلک الشهادة و غیرها و لا فرق فی ذلک بین المؤمن و الکافر، و ظاهر المحاسبة هو المحاسبة بالجزاء دون الإخبار بالخطورات و الهمم النفسانیة، فهذا ما تدل علیه الآیة و تؤیده سائر الآیات علی ما تقدم.
و أما حدیث النسخ خاصة ففیه وجوه من الخلل یوجب سقوطه عن الحجیة:
أولها: مخالفته لظاهر الکتاب علی ما تقدم بیانه.
ثانیها: اشتماله علی جواز تکلیف ما لا یطاق و هو مما لا یرتاب العقل فی بطلانه.
و لا سیما منه تعالی، و لا ینفع فی ذلک النسخ کما لا یخفی، بل ربما زاد إشکالا علی إشکال فإن ظاهر قوله فی الروایة: فلما اقترأها القوم «إلخ» أن النسخ إنما وقع قبل العمل و هو محذور.
ثالثها: أنک ستقف فی الکلام علی الآیتین التالیتین: أن قوله: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها، لا یصلح لأن یکون ناسخا لشی‌ء، و إنما یدل علی أن کل نفس إنما یستقبلها ما کسبته سواء شق ذلک علیها أو سهل، فلو حمل علیها ما لا تطیقه، أو حمل علیها إصر کما حمل علی الذین من قبلنا فإنما هو أمر کسبته النفس بسوء اختیارها فلا تلومن إلا نفسها فالجملة أعنی قوله: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها، کالمعترضة لدفع الدخل.
رابعها: أنه سیجی‌ء أیضا: أن وجه الکلام فی الآیتین لیس إلی أمر الخطورات النفسانیة أصلا، و مواجهة الناسخ للمنسوخ مما لا بد منه فی باب النسخ.
بل قوله تعالی: آمَنَ الرَّسُولُ إلی آخر الآیتین مسوق لبیان غرض غیر الغرض الذی سیق لبیانه قوله تعالی: لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیة علی ما سیأتی إن شاء الله.
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اشارة

آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ (285) لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلاَّ وُسْعَها لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا إِنْ نَسِینا أَوْ أَخْطَأْنا رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً کَما حَمَلْتَهُ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِنا رَبَّنا وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا أَنْتَ مَوْلانا فَانْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ (286)
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(بیان)

الکلام فی الآیتین کالفذلکة یحصل بها إجمال ما اشتملت علیه السورة من التفاصیل المبینة لغرضها، و قد مر فی ما مر أن غرض السورة بیان أن من حق عبادة الله تعالی:
أن یؤمن بجمیع ما أنزل علی عباده بلسان رسله من غیر تفرقة بین رسله، و هذا هو الذی تشتمل علیه الآیة الأولی من قوله آمَنَ الرَّسُولُ إلی قوله: مِنْ رُسُلِهِ و فی السورة قصص تقص ما أنعم الله به علی بنی إسرائیل من أنواع نعمه من الکتاب و النبوة و الملک و غیرها و ما قابلوه من العصیان و التمرد و نقض المواثق و الکفر، و هذا هو الذی یشیر إلیه و إلی الالتجاء بالله فی التجنب عند ذیل الآیة الأولی و تمام الآیة الثانیة، فالآیتین یرد آخر الکلام فی السورة إلی أوله و ختمه إلی بدئه.
و من هنا یظهر خصوصیة مقام البیان فی هاتین الآیتین، توضیحه: أن الله سبحانه افتتح هذه السورة بالوصف الذی یجب أن یتصف به أهل التقوی، أعنی ما یجب علی العبد من إیفاء حق الربوبیة، فذکر أن المتقین من عباده یؤمنون بالغیب و یقیمون الصلاة و ینفقون من رزق الله و یؤمنون بما أنزل الله علی رسوله و علی الرسل من قبله و یوقنون بالآخرة، فلا جرم أنعم الله علیهم بهدایة القرآن، و بین بالمقابلة حال الکفار و المنافقین.
ثم فصل القول فی أمر أهل الکتاب و خاصة الیهود و ذکر أنه من علیهم بلطائف الهدایة، و أکرمهم بأنواع النعم، و عظائم الحباء، فلم یقابلوه إلا بالعتو و عصیان الأمر و کفر النعمة، و الرد علی الله و علی رسله، و معاداة ملائکته، و التفریق بین رسل الله و کتبه. فقابلهم الله بحمل الإصر الشاق من الأحکام علیهم کقتلهم أنفسهم و تحمیلهم ما لا طاقة لهم به کالمسخ و نزول الصاعقة و الرجز من السماء علیهم.
ثم عاد فی خاتمة البیان إلی وصف حال الرسول و من تبعه من المؤمنین فذکر أنهم علی خلاف أهل الکتاب ما قابلوا ربهم فیما أنعم علیهم بالهدایة و الإرشاد إلا بأنعم القبول و السمع و الطاعة، مؤمنین بالله و ملائکته و کتبه و رسله، غیر مفرقین بین أحد
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من رسله، و هم فی ذلک حافظون لحکم موقفهم الذی أحاطت به ذلة العبودیة و عزة الربوبیة، فإنهم مع إجابتهم المطلقة لداعی الحق اعترفوا بعجزهم عن إیفاء حق الإجابة.
لأن وجودهم مبنی علی الضعف و الجهل فربما قصروا عن التحفظ بوظائف المراقبة بنسیان أو خطإ، أو قصروا فی القیام بواجب العبودیة فخانتهم أنفسهم بارتکاب سیئة یوردهم مورد السخط و المؤاخذة کما أورد أهل الکتاب من قبلهم، فالتجئوا إلی جناب العزة و منبع الرحمة أن لا یؤاخذهم إن نسوا أو أخطئوا، و لا یحمل علیهم إصرا، و لا یحملهم ما لا طاقة لهم به، و أن یعفو عنهم و یغفر لهم و ینصرهم علی القوم الکافرین.
فهذا هو المقام الذی یعتمد علیه البیان فی الآیتین الکریمتین، و هو الموافق کما تری للغرض المحصل من السورة، لا ما ذکروه: أن الآیتین متعلقتا المضمون بقوله فی الآیة السابقة: إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ الآیة الدال علی التکلیف بما لا یطاق، و أن الآیة الأولی: آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ الآیة، حکایة لقبول الأصحاب تکلیف ما لا یطاق، و الآیة الثانیة ناسخة لذلک!.
و ما ذکرناه هو المناسب لما ذکروا فی سبب النزول: أن البقرة أول سورة نزلت بالمدینة فإن هجرة النبی ص إلی المدینة و استقراره فیها لما قارن الاستقبال التام من مؤمنی الأنصار للدین الإلهی و قیامهم لنصرة رسول الله بالأموال و الأنفس، و ترک المؤمنین من المهاجرین الأهلین و البنین و الأموال و الأوطان فی جنب الله و لحوقهم برسوله کان هو الموقع الذی یناسب أن یقع فیه حمد من الله سبحانه لإجابتهم دعوة نبیه بالسمع و القبول، و شکر منه لهم، هذا، و یدل علیه بعض الدلالة آخر الآیة:
أَنْتَ مَوْلانا فَانْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ فإن الجملة یومئ إلی أن سؤالهم هذا کان فی أوائل ظهور الإسلام.
و فی الآیة من الإجمال و التفصیل، و الإیجاز ثم الإطناب، و أدب العبودیة و جمع مجامع الکمال و السعادة عجائب.
قوله تعالی: آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ تصدیق لإیمان الرسول و المؤمنین، و إنما أفرد رسول الله عنهم بالإیمان بما أنزل إلیه من ربه ثم ألحقهم به تشریفا له، و هذا دأب القرآن فی الموارد التی تناسب التشریف أن یکرم النبی بإفراده و تقدیم ذکره ثم اتباع ذلک بذکر المؤمنین کقوله تعالی: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ 
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عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ:» الفتح- 26، و قوله تعالی: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا:» التحریم- 8.
قوله تعالی: کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ تفصیل للإجمال الذی تدل علیه الجملة السابقة، فإن ما أنزل إلی رسول الله یدعو إلی الإیمان و تصدیق الکتب و الرسل و الملائکة الذین هم عباد مکرمون، فمن آمن بما أنزل علی رسول الله ص فقد آمن بجمیع ذلک، کل علی ما یلیق به.
قوله تعالی: لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ حکایة لقولهم من دون توسیط لفظ القول، و قد مر فی قوله تعالی: «وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ:» البقرة- 127، النکتة العامة فی هذا النحو من الحکایة، و أنه من أجمل السیاقات القرآنیة، و النکتة المختصة بالمقام مضافا إلی أن فیه تمثیلا لحالهم و قالهم أن هذا الکلام إنما هو کلام منتزع من خصوص حالهم فی الإیمان بما أنزل الله تعالی، فهم لم یقولوه إلا بلسان حالهم، و إن کانوا قالوه فقد قاله کل منهم وحده و فی نفسه، و أما تکلمهم به لسانا واحدا فلیس إلا بلسان الحال.
و من عجیب أمر السیاق فی هذه الآیة ما جمع بین قولین محکیین منهم مع التفرقة فی نحو الحکایة أعنی قوله تعالی: لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا «إلخ»، حیث حکی البعض من غیر توسیط القول و البعض الآخر بتوسیطه، و هما جمیعا من قول المؤمنین فی إجابة دعوة الداعی.
و الوجه فی هذه التفرقة أن قولهم: لا نُفَرِّقُ «إلخ» مقول لهم بلسان حالهم بخلاف قولهم: سَمِعْنا وَ أَطَعْنا.
و قد بدأ تعالی بالإخبار عن حال کل واحد منهم علی نعت الأفراد فقال: کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ ثم عدل إلی الجمع فقال: لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ إلی آخر الآیتین، لأن الذی جری من هذه الأمور فی أهل الکتاب کان علی نعت الجمع کما أن الیهود فرقت بین موسی و بین عیسی و محمد، و النصاری فرقت بین موسی و عیسی، و بین محمد فانشعبوا شعبا و تحزبوا أحزابا و قد کان الله تعالی خلقهم أمة واحدة علی الفطرة، و کذلک المؤاخذة و الحمل و التحمیل الواقع علیهم إنما وقعت علی جماعتهم، و کذلک ما وقع فی آخر الآیة من سؤال النصرة علی الکافرین، کل ذلک أمر مرتبط بالجماعة دون الفرد، بخلاف الإیمان 
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فإنه أمر قائم بالفرد حقیقة.
قوله تعالی: وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ، قولهم سَمِعْنا وَ أَطَعْنا، إنشاء و لیس بإخبار و هو کنایة عن الإجابة إیمانا بالقلب و عملا بالجوارح، فإن السمع یکنی به لغة عن القبول و الإذعان. و الإطاعة تستعمل فی الانقیاد بالعمل فمجموع السمع و الإطاعة یتم به أمر الإیمان.
و قولهم سَمِعْنا وَ أَطَعْنا إیفاء لتمام ما علی العبد من حق الربوبیة فی دعوتها. و هذا تمام الحق الذی جعله الله سبحانه لنفسه علی عبده: أن یسمع لیطیع، و هو العبادة کما قال تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ وَ ما أُرِیدُ أَنْ یُطْعِمُونِ:» الذاریات- 57، و قال تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی:» یس- 61.
و قد جعل سبحانه فی قبال هذا الحق الذی جعله لنفسه علی عبده حقا آخر لعبده علی نفسه و هو المغفرة التی لا یستغنی عنه فی سعادة نفسه أحد: الأنبیاء و الرسل فمن دونهم فوعدهم أن یغفر لهم إن أطاعوه بالعبودیة کما ذکره أول ما شرع الشریعة لآدم و ولده فقال: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ:» البقرة- 38، و لیس إلا المغفرة.
و القوم لما قالوا: سَمِعْنا وَ أَطَعْنا و هو الإجابة بالسمع و الطاعة المطلقین من غیر تقیید فأوفوا الربوبیة حقها سألوه تعالی حقهم الذی جعله لهم و هو المغفرة فقالوا عقیب قولهم سَمِعْنا وَ أَطَعْنا: غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ، و المغفرة و الغفران الستر، و یرجع مغفرته تعالی إلی دفع العذاب و هو ستر علی نواقص مرحلة العبودیة، و یظهر عند مصیر العبد إلی ربه، و لذلک عقبوا قولهم: غُفْرانَکَ رَبَّنا بقولهم: وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ.
قوله تعالی: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ الوسع هو الجدة و الطاقة، و الأصل فی الوسع هو السعة المکانیة ثم یتخیل لقدرة الإنسان شبه الظرفیة لما یصدر عنه من الأفعال الاختیاریة، فما یقدر علیه الإنسان من الأعمال کأنه تسعه قدرته، و ما لا یقدر علیه لا تسعه فانطبق علیه معنی الطاقة، ثم سمیت الطاقة وسعا فقیل: وسع الإنسان أی طاقته و ظرفیة قدرته.
و قد عرفت: أن تمام حق الله تعالی علی عبده: أن یسمع و یطیع، و من البین 
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أن الإنسان إنما یقول: «سمعا» فیما یمکن أن تقبله نفسه بالفهم، و أما ما لا یقبل الفهم فلا معنی لإجابته بالسمع و القبول. و من البین أیضا أن الإنسان إنما یقول: «طاعة» فیما یقبل مطاوعة الجوارح و أدوات العمل، فإن الإطاعة هی مطاوعة الإنسان و تأثر قواه و أعضائه عن تأثیر الأمر المؤثر مثلا، و أما ما لا یقبل المطاوعة کأن یؤمر الإنسان أن یسمع ببصره، أو یحل بجسمه أزید من مکان واحد، أو یتولد من أبویه مرة ثانیة فلا یقبل إطاعة و لا یتعلق بذلک تکلیف مولوی، فأجابه داعی الحق بالسمع و الطاعة لا تتحقق إلا فی ما هو اختیاری للإنسان تتعلق به قدرته، و هو الذی یکسب به الإنسان لنفسه ما ینفعه أو یضره، فالکسب نعم الدلیل علی أن ما کسبه الإنسان إنما وجده و تلبس به من طریق الوسع و الطاقة.
فظهر مما ذکرنا أن قوله: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ کلام جار علی سنة الله الجاریة بین عباده: أن لا یکلفهم ما لیس فی وسعهم من الإیمان بما هو فوق فهمهم و الإطاعة لما هو فوق طاقة قواهم، و هی أیضا السنة الجاریة عند العقلاء و ذوی الشعور من خلقه، و هو کلام ینطبق معناه علی ما یتضمنه قوله حکایة عن الرسول و المؤمنین: سَمِعْنا وَ أَطَعْنا من غیر زیادة و لا نقیصة.
و الجملة أعنی قوله: لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً، متعلقة المضمون بما تقدمها و ما تأخر عنها من الجمل المسرودة فی الآیتین.
أما بالنسبة إلی ما تقدمها فإنها تفید: أن الله لا یکلف عباده بأزید مما یمکنهم فیه السمع و الطاعة و هو ما فی وسعهم أن یأتوا به.
و أما بالنسبة إلی ما تأخر عنها فإنها تفید أن ما سأله النبی و المؤمنون من عدم المؤاخذة علی الخطإ و النسیان، و عدم حمل الإصر علیهم، و عدم تحمیلهم ما لا طاقة لهم به، کل ذلک و إن کانت أمورا حرجیة لکنها لیست من التکلیف بما لیس فی الوسع، فإن الذی یمکن أن یحمل علیهم مما لا طاقة لهم به لیس من قبیل التکلیف، بل من قبیل جزاء التمرد و المعصیة، و أما المؤاخذة علی الخطإ و النسیان فإنهما و إن کانا بنفسهما غیر اختیاریین لکنهما اختیاریان من طریق مقدماتهما. فمن الممکن أن یمنع عنهما مانع بالمنع عن مقدماتهما أو بإیجاب التحفظ عنهما، و خاصة إذا کان ابتلاء الإنسان بهما مستندا إلی سوء الاختیار، و مثله الکلام فی حمل الإصر فإنه إذا استند
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إلی التشدید علی الإنسان جزاء لتمرده عن التکالیف السهلة بتبدیلها مما یشق علیه و یتحرج منه، فإن ذلک لیس من التکلیف المنفی عنه تعالی غیر الجائز عند العقل، لأنها مما اختاره الإنسان لنفسه بسوء اختیاره فلا محذور فی توجیهه إلیه.
قوله تعالی: رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا إِنْ نَسِینا أَوْ أَخْطَأْنا، لما قالوا فی مقام إجابة الدعوة سمعنا و أطعنا و هو قول ینبئ عن الإجابة المطلقة من غیر تقیید ثم التفتوا إلی ما علیه وجودهم من الضعف و الفتور، و التفتوا أیضا إلی ما آل إلیه أمر الذین کانوا من قبلهم و قد کانوا أمما أمثالهم استرحموا ربهم و سألوه أن لا یعاملهم معاملة من کان قبلهم من المؤاخذة و الحمل و التحمیل لأنهم علموا بما علمهم الله أن لا حول و لا قوة إلا بالله، و أن لا عاصم من الله إلا رحمته.
و النبی ص و إن کان معصوما من الخطإ و النسیان لکنه إنما یعتصم بعصمة الله و یصان به تعالی فصح له أن یسأل ربه ما لا یأمنه من نفسه، و یدخل نفسه لذلک فی زمرة المؤمنین.
قوله تعالی: رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً کَما حَمَلْتَهُ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِنا، الإصر هو الثقل علی ما قیل، و قیل هو حبس الشی‌ء بقهره، و هو قریب من المعنی الأول فإن فی الحبس حمل الشی‌ء علی ما یکرهه و یثقل علیه.
و المراد بالذین من قبلنا: هم أهل الکتاب و خاصة الیهود علی ما تشیر السورة إلی کثیر من قصصهم، و علی ما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ وَ الْأَغْلالَ الَّتِی کانَتْ عَلَیْهِمْ:» الأعراف- 157.
قوله تعالی: رَبَّنا وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ المراد بما لا طاقة لنا به لیس هو التکلیف الابتدائی بما لا یطاق، إذ قد عرفت أن العقل لا یجوزه أبدا، و أن کلامه تعالی أعنی ما حکاه بقوله: وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا یدل علی خلافه بل المراد به جزاء السیئات الواصلة إلیهم من تکلیف شاق لا یتحمل عادة، أو عذاب نازل، أو رجز مصیب کالمسخ و نحوه.
قوله تعالی: وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا، العفو محو أثر الشی‌ء، و المغفرة ستره، و الرحمة معروفة، و أما بحسب المصداق فاعتبار المعانی اللغویة یوجب أن یکون سوق الجمل الثلاث من قبیل التدرج من الفرع إلی الأصل، و بعبارة أخری من الأخص 
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فائدة إلی الأعم، فعلیها یکون العفو منه تعالی هو إذهاب أثر الذنب و إمحاؤه کالعقاب المکتوب علی المذنب، و المغفرة هی إذهاب ما فی النفس من هیئة الذنب و الستر علیه، و الرحمة هی العطیة الإلهیة التی هی الساترة علی الذنب و هیئته.
و عطف هذه الثلاثة أعنی قوله: وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا علی قوله: رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا إِنْ نَسِینا أَوْ أَخْطَأْنا علی ما للجمیع من السیاق و النظم یشعر: بأن المراد من العفو و المغفرة و الرحمة ما یتعلق بذنوبهم من جهة الخطإ و النسیان و نحوها. و منه یظهر أن المراد بهذه المغفرة المسئولة هاهنا غیر الغفران المذکور فی قوله: غُفْرانَکَ رَبَّنا فإنه مغفرة مطلقة فی مقابلة الإجابة المطلقة علی ما تقدم، و هذه مغفرة خاصة فی مقابل الذنب عن نسیان أو خطإ، فسؤال المغفرة غیر مکرر.
و قد کرر لفظ الرب فی هذه الأدعیة أربع مرات لبعث صفة الرحمة بالإیماء و التلویح إلی صفة العبودیة فإن ذکر الربوبیة یخطر بالبال صفة العبودیة و المذلة.
قوله تعالی: أَنْتَ مَوْلانا فَانْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ استیناف و دعاء مستقل، و المولی هو الناصر لکن لا کل ناصر بل الناصر الذی یتولی أمر المنصور فإنه من الولایة بمعنی تولی الأمر، و لما کان تعالی ولیا للمؤمنین فهو مولاهم فیما یحتاجون فیه إلی نصره، قال تعالی: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ:» آل عمران- 68، و قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ:» محمد- 11.
و هذا الدعاء منهم یدل علی أنهم ما کان لهم بعد السمع و الطاعة لأصل الدین هم إلا فی إقامته و نشره و الجهاد لإعلان کلمة الحق، و تحصیل اتفاق کلمة الأمم علیه، قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ:» یوسف- 108، فالدعوة إلی دین التوحید هو سبیل الدین و هو الذی یتعقب الجهاد و القتال و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و سائر أقسام الدعوة و الإنذار، کل ذلک لحسم مادة الاختلاف من بین هذا النوع، و یشیر إلی ما به من الأهمیة فی نظر شارع الدین قوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ:» الشوری- 13، فقولهم أنت مولانا فانصرنا یدل علی جعلهم الدعوة العامة فی الدین أول ما یسبق إلی أذهانهم بعد عقد القلب علی السمع و الطاعة، و الله أعلم.
و الحمد لله 
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ (2) نَزَّلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ وَ أَنْزَلَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ (3) مِنْ قَبْلُ هُدیً لِلنَّاسِ وَ أَنْزَلَ الْفُرْقانَ إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ (4)
إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ شَیْ‌ءٌ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ (5) هُوَ الَّذِی یُصَوِّرُکُمْ فِی الْأَرْحامِ کَیْفَ یَشاءُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (6)



بیان‌

غرض السورة دعوة المؤمنین إلی توحید الکلمة فی الدین، و الصبر و الثبات فی حمایة حماه بتنبیههم بما هم علیه من دقة الموقف لمواجهتهم أعداء کالیهود و النصاری و المشرکین و قد جمعوا جمعهم و عزموا عزمهم علی إطفاء نور الله تعالی بأیدیهم و بأفواههم.
و یشبه أن تکون هذه السورة نازلة دفعة واحدة فإن آیاتها و هی مائتا آیة- ظاهرة الاتساق و الانتظام من أولها إلی آخرها، متناسبة آیاتها، مرتبطة أغراضها.
و لذلک کان مما یترجح فی النظر أن تکون السورة إنما نزلت علی رسول الله ص و قد استقر له الأمر بعض الاستقرار و لما یتم استقراره، فإن فیها ذکر غزوة أحد، و فیها ذکر المباهلة مع نصاری نجران و ذکرا من أمر الیهود، و حثا علی 
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المشرکین، و دعوة إلی الصبر و المصابرة و المرابطة، و جمیع ذلک یؤید أن السورة نزلت أیام کان المسلمون مبتلین بالدفاع عن حمی الدین بعامة قواهم و جمیع أرکانهم، فمن جانب کانوا یقاومون الفشل و الفتور اللذین یدبان فی داخل جماعتهم بفتنة الیهود و النصاری، و یحاجونهم و یجاوبونهم، و من جانب کانوا یقاتلون المشرکین، و یعیشون فی حال الحرب و انسلاب الأمن، فقد کان الإسلام فی هذه الأیام قد انتشر صیته فثارت الدنیا علیه من الیهود و النصاری و مشرکی العرب، و وراء ذلک الروم و العجم و غیرهم.
و الله سبحانه یذکر المؤمنین فی هذه السورة من حقائق دینه الذی هداهم به ما یطیب به نفوسهم، و یزول به رین الشبهات و الوساوس الشیطانیة و تسویلات أهل الکتاب عن قلوبهم، و یبین لهم: أن الله سبحانه لم یغفل عن تدبیر ملکه، و لم یعجزه خلقه، و إنما اختار دینه و هدی جمعا من عباده إلیه علی طریقة العادة الجاریة، و السنة الدائمة، و هی سنة العلل و الأسباب، فالمؤمن و الکافر جاریان علی سنة الأسباب، فیوم للکافر و یوم للمؤمن، فالدار دار الامتحان، و الیوم یوم العمل، و الجزاء غدا.
قوله تعالی اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ قد مر الکلام فیه فی تفسیر آیة الکرسی، و تحصل من هناک أن المراد به بیان قیامه تعالی أتم القیام علی أمر الإیجاد و التدبیر، فنظام الموجودات بأعیانها و آثارها تحت قیمومة الله لا مجرد قیمومة التأثیر کالقیمومة فی الأسباب الطبیعیة الفاقدة للشعور بل قیمومة حیاة تستلزم العلم و القدرة، فالعلم الإلهی نافذ فیها لا یخفی علیه شی‌ء منها و القدرة مهیمنة علیها لا یقع منها إلا ما شاء وقوعه و أذن فیه، و لذلک عقبه بقوله بعد آیتین: إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ شَیْ‌ءٌ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ هُوَ الَّذِی یُصَوِّرُکُمْ فِی الْأَرْحامِ کَیْفَ یَشاءُ.
و لما کانت هذه الآیات الست فی أول السورة علی طریق براعة الاستهلال مشتملة علی إجمال ما تحتویه السورة من التفصیل- و قد مر ذکر غرض السورة- کانت هذه الآیة بمنزلة تصدیر الکلام بالبیان الکلی الذی یستنتج به الغرض، کما أن الآیتین الأخیرتین أعنی قوله: إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ «إلخ» بمنزلة التعلیل بعد البیان، و علی هذا فالکلام التی یتم به أمر براعة الاستهلال هما الآیتان المتوسطتان أعنی قوله: نَزَّلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ إلی قوله عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ. و علی هذا فیعود المعنی إلی أنه یجب علی المؤمنین أن یتذکروا أن الله الذی آمنوا به واحد فی ألوهیته قائم علی الخلق و التدبیر قیام حیاة، لا
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یغلب فی ملکه و لا یکون إلا ما شاء و أذن فیه فإنهم إذا تذکروا ذلک علموا أنه هو المنزل للکتاب الهادی إلی الحق، و الفرقان الممیز بین الحق و الباطل، و أنه إنما جری فی ذلک علی ما أجری علیه عالم الأسباب، و ظرف الاختیار، فمن آمن فله أجره، و من کفر فإن الله سیجزیه لأنه عزیز ذو انتقام، و ذلک أنه الله الذی لا إله غیره حتی یحکم فی هذه الجهات، و لا یخفی علیه أمرهم، و لا یخرج عن إرادته و مشیئته فعالهم و کفرهم.
قوله تعالی: نَزَّلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ، قد مر أن التنزیل یدل علی التدریج کما أن الإنزال یدل علی الدفعة.
و ربما ینقض ذلک بقول: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً»: الفرقان- 32، و بقوله تعالی: «أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً»: المائدة- 112، و قوله تعالی: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ»: الأنعام- 37، و قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ قادِرٌ عَلی أَنْ یُنَزِّلَ آیَةً»: الأنعام- 37، و لذلک ذکر بعض المفسرین: أن الأولی أن یقال: إن معنی نَزَّلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ أنزله إنزالا بعد إنزال دفعا للنقض.
و الجواب: أن المراد بالتدریج فی النزول لیس هو تخلل زمان معتد به بین نزول کل جزء من أجزاء الشی‌ء و بین جزئه الآخر بل الأشیاء المرکبة التی توجد بوجود أجزائها لوجودها نسبة إلی مجموع الأجزاء و بذلک یصیر الشی‌ء أمرا واحدا غیر منقسم، و التعبیر عنه من هذه الجهة بالنزول کقوله تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً»: الرعد- 17 و هو الغیث. و نسبته من حیث وجوده بوجود أجزائه واحدا بعد واحد سواء تخلل بینهما زمان معتد به أو لم یتخلل و هو التدریج، و التعبیر عنه بالتنزیل کقوله تعالی:
«وَ هُوَ الَّذِی یُنَزِّلُ الْغَیْثَ»: الشوری- 28.
و من هنا یظهر: أن الآیات المذکورة للنقض غیر ناقضة- فإن المراد بقوله لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً الآیة: أن ینزل علیه القرآن آیة بعد آیة فی زمان متصل واحد من غیر تخلل زمان معتد به کما کان علیه الأمر فی نزول القرآن فی الشئون و الحوادث و الأوقات المختلفة، و بذلک یظهر الجواب عن بقیة الآیات المذکورة.
و أما ما ذکره البعض المزبور فهو علی أنه استحسان غیر جائز فی اللغة البتة،
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لا یدفع شیئا من النقض بالآیات المذکورة، بل هی بحالها و هو ظاهر.
و قد جری کلامه تعالی أن یعبر عن إفاضة الکتاب علی النبی ص بالتنزیل و النزول، و النزول یستلزم مقاما أو مکانا عالیا رفیعا یخرج منه الشی‌ء نوعا من الخروج و یقصد مقاما أو مکانا آخر أسفل فیستقر فیه، و قد وصف نفسه تعالت ذاته بالعلو و رفعة الدرجات و قد وصف کتابه أنه من عنده، قال تعالی: «إِنَّهُ عَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الشوری- 51، و قال تعالی: «وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ»: البقرة- 89، فصح بذلک استعمال لفظ النزول فی مورد استقرار الوحی فی قلب رسول الله ص، و قد ذکروا أن الحق هو الخبر من حیث إن بحذائه خارجا ثابتا کما أن الصدق هو الخبر من حیث إنه مطابق للخارج، و علی هذا فإطلاق الحق علی الأعیان الخارجیة و الأمور الواقعیة کما یطلق علی الله سبحانه: أنه حق، و علی الحقائق الخارجیة أنها حقة إنما هو من جهة أن کلا منها حق من جهة الخبر عنها، و کیف کان فالمراد بالحق فی الآیة: الأمر الثابت الذی لا یقبل البطلان.
و الظاهر أن الباء فی قوله: بِالْحَقِ للمصاحبة و المعنی: نزل علیک الکتاب تنزیلا یصاحب الحق و لا یفارقه، فیوجب مصاحبة الحق أن لا یطرأ علیه و لا یخالطه باطل فهو فی أمن من جهة ظهور الباطل علیه، ففی قوله: نَزَّلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِ استعارة بالکنایة، و قد قیل فی معنی الباء وجوه أخر لا یخلو عن سقم.
و التصدیق من الصدق یقال صدقت مقالا کذا أی قررته علی الصدق و اعترفت بکونه صدقا و صدقت فلانا أی اعترفت بصدقه فیما یخبر به.
و المراد مما بین یدیه التوراة و الإنجیل کما قال تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً إلی أن قال: وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً إلی أن قال: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ:» الآیة المائدة- 48، و الکلام لا یخلو عن دلالة علی أن ما بأیدی الیهود و النصاری من التوراة و الإنجیل لا یخلو عن بعض ما أنزله الله علی موسی و عیسی (ع)، و إن کانا لا یخلوان عن السقط و التحریف، فإن الدائر بینهم فی عصر رسول الله ص هو التوراة الموجودة الیوم و الأناجیل الأربعة المشهورة، فالقرآن یصدق التوراة و الإنجیل الموجودین، لکن فی الجملة لا بالجملة لمکان الآیات 
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الناطقة بالتحریف و السقط فیهما قال تعالی: «وَ لَقَدْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ إلی أن قال: وَ جَعَلْنا قُلُوبَهُمْ قاسِیَةً یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ وَ نَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ إلی أن قال: وَ مِنَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری أَخَذْنا مِیثاقَهُمْ فَنَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ الآیة: المائدة- 14.
قوله تعالی: وَ أَنْزَلَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ مِنْ قَبْلُ هُدیً لِلنَّاسِ التوراة کلمة عبرانیة بمعنی الشریعة، و الإنجیل لفظ یونانی، و قیل فارسی الأصل معناه البشارة، و سیجی‌ء استیفاء البحث عن الکتابین فی قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ:» الآیات المائدة- 44.
و مما أصر علیه القرآن تسمیة کتاب عیسی (ع) بالإنجیل بصیغة الإفراد و القول بأنه نازل من عند الله سبحانه مع أن الأناجیل کثیرة، و المعروفة منها أعنی الأناجیل الأربعة کانت موجودة قبل نزول القرآن و فی عهده، و هی التی ینسب تألیفها إلی لوقا و مرقس و متی و یوحنا، و لا یخلو ما ذکرناه من إفراد الاسم و التوصیف بالنزول عن دلالة علی التحریف و الإسقاط، و کیف کان لا یخلو ذکر التوراة و الإنجیل فی هذه الآیة و فی أول السورة من التعریض للیهود و النصاری علی ما سیذکره من أمرهم و قصص تولد عیسی و نبوته و رفعه.
قوله تعالی: وَ أَنْزَلَ الْفُرْقانَ الفرقان ما یفرق به بین الحق و الباطل علی ما فی الصحاح، و اللفظ بمادته یدل علی الأعم من ذلک، و هو کل ما یفرق به بین شی‌ء و شی‌ء.
قال تعالی: «یَوْمَ الْفُرْقانِ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ:» الأنفال- 41، و قال تعالی: «یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً»: الأنفال- 29. و إذا کان الفرق المطلوب عند الله فیما یرجع إلی معنی الهدایة هو الفرق بین الحق و الباطل فی العقائد و المعارف و بین وظیفة العبد و ما لیس بوظیفة له بالنسبة إلی الأعمال الصادرة عنه فی الحیاة الدنیا انطبق معناه علی مطلق المعارف الأصلیة و الفرعیة التی أنزلها الله تعالی علی أنبیائه بالوحی، أعم من الکتاب و غیره.
قال تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی وَ هارُونَ الْفُرْقانَ»: الأنبیاء- 48، و قال تعالی:
«وَ إِذْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ الْفُرْقانَ»: البقرة- 53، و قال تعالی «تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً»: الفرقان- 1.
و قد عبر تعالی عن هذا المعنی بالمیزان فی قوله: «لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ 
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وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ وَ الْمِیزانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ»: الحدید- 25. و هو فی وزان قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ البقرة- 213. فالمیزان کالفرقان هو الدین الذی یحکم بین الناس بالعدل مع ما ینضم إلیه من المعارف و وظائف العبودیة، و الله أعلم.
و قیل: المراد بالفرقان القرآن. و قیل: الدلالة الفاصلة بین الحق و الباطل.
و قیل: الحجة القاطعة لرسول الله ص علی من حاجه فی أمر عیسی. و قیل النصر.
و قیل: العقل. و الوجه ما قدمناه.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ إلی قوله ذُو انْتِقامٍ الانتقام علی ما قیل مجازاة المسی‌ء علی إساءته، و لیس من لازم المعنی أن یکون للتشفی، فإن ذلک من لوازم الانتقامات التی بیننا حیث إن إساءة المسی‌ء یوجب منقصة و ضررا فی جانبنا فنتدارک ذلک بالمجازاة الشدیدة التی توجب تشفی قلوبنا، و أما هو تعالی فأعز ساحة من أن ینتفع أو یتضرر بشی‌ء من أعمال عباده لکنه وعد- و له الوعد الحق- أن سیقضی بین عباده بالحق إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا. قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ»: المؤمن- 20، و قال تعالی: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ أَساؤُا بِما عَمِلُوا وَ یَجْزِیَ الَّذِینَ أَحْسَنُوا بِالْحُسْنَی»: النجم- 31. کیف و هو عزیز علی الإطلاق منیع الجانب من أن ینتهک محارمه. و قد قیل إن الأصل فی معنی العزة الامتناع.
و قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ، من حیث إطلاق العذاب و عدم تقییده بالآخرة أو یوم القیامة ربما تضمن الوعید بالعذاب فی الدنیا کما فی الآخرة. و هذا من الحقائق القرآنیة التی ربما قصر الباحثون فی استیفاء البحث عنه و لیس ذلک إلا لکوننا لا نعد شیئا عذابا إلا إذا اشتمل علی شی‌ء من الآلام الجسمانیة، أو نقص أو فساد فی النعم المادیة کذهاب الأموال و موت الأعزة و نقاهة الأبدان، مع أن الذی یعطیه القرآن بتعلیمه أمر وراء ذلک.



کلام فی معنی العذاب فی القرآن‌

القرآن یعد معیشة الناسی لربه ضنکا و إن اتسعت فی أعیننا کل الاتساع.
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قال تعالی: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً»: طه- 124، و یعد الأموال و الأولاد عذابا و إن کنا نعدها نعمة هنیئة قال تعالی: «وَ لا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ»: التوبة- 85.
و حقیقة الأمر کما مر إجمال بیانه فی تفسیر قوله تعالی: «وَ قُلْنا یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ»: البقرة- 35، أن سرور الإنسان و غمه و فرحه و حزنه و رغبته و رهبته و تعذبه و تنعمه کل ذلک یدور مدار ما یراه سعادة أو شقاوة، هذا أولا.
و أن النعمة و العذاب و ما یقاربهما من الأمور تختلف باختلاف ما تنسب إلیه فللروح سعادة و شقاوة و للجسم سعادة و شقاوة و کذا للحیوان منهما شی‌ء و للإنسان منهما شی‌ء و هکذا، و هذا ثانیا. و الإنسان المادی الدنیوی الذی لم یتخلق بأخلاق الله تعالی، و لم یتأدب بأدبه یری السعادة المادیة هی السعادة و لا یعبأ بسعادة الروح و هی السعادة المعنویة.
فیتولع فی اقتناء المال و البنین و الجاه و بسط السلطة و القدرة. و هو و إن کان یرید من قبل نفس هذا الذی ناله لکنه ما کان یرید إلا الخالص من التنعم و اللذة علی ما صورته له خیاله و إذا ناله رأی الواحد من اللذة محفوفا بالألوف من الألم. فما دام لم ینل ما یریده کان أمنیة و حسرة و إذا ناله وجده غیر ما کان یریده لما یری فیه من النواقص و یجد معه من الآلام و خذلان الأسباب التی رکن إلیها و لم یتعلق قلبه بأمر فوقها فیه طمأنینة القلب و السلوة عن کل فائتة فکان أیضا حسرة فلا یزال فیما وجده متألما به معرضا عنه طالبا لما هو خیر منه لعله یشفی غلیل صدره و فیما لم یجده متقلبا بین الآلام و الحسرات.
فهذا حاله فیما وجده، و ذاک حاله فیما فقده.
و أما القرآن فإنه یری أن الإنسان أمر مؤلف من روح خالد و بدن مادی متحول متغیر، و هو علی هذا الحال حتی یرجع إلی ربه فیتم له الخلود من غیر زوال، فما کان فیه سعادة الروح محضا کالعلم و نحو ذلک فهو من سعادته، و ما کان فیه سعادة جسمه و روحه معا کالمال و البنین إذا لم تکن شاغلة عن ذکر الله، و موجبة للإخلاد إلی الأرض فهو أیضا من سعادته و نعمت السعادة. و کذا ما کان فیه شقاء الجسم و نقص لما یتعلق بالبدن و سعادة الروح الخالد کالقتل فی سبیل الله و ذهاب المال و الیسار لله تعالی فهو أیضا من سعادته بمنزلة التحمل لمر الدواء ساعة لحیازة الصحة دهرا.
و أما ما فیه سعادة الجسم و شقاء الروح فهو شقاء للإنسان و عذاب له و القرآن 
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یسمی سعادة الجسم فقط متاعا قلیلا لا ینبغی أن یعبأ به قال تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: آل عمران- 196 197.
و کذا ما فیه شقاء الجسم و الروح معا یعده القرآن عذابا کما یعدونه عذابا لکن وجه النظر مختلف، فإنه عذاب عنده لما فیه من شقاء الروح و عذاب عندهم لما فیه من شقاء الجسم، و ذلک کأنواع العذاب النازلة علی الأمم السالفة، قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ وَ ثَمُودَ الَّذِینَ جابُوا الصَّخْرَ بِالْوادِ وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر- 6 14.
و السعادة و الشقاوة لذوی الشعور یتقومان بالشعور و الإدراک فإنا لا نعد الأمر اللذیذ الذی نلناه و لم نحس به سعادة لأنفسنا کما لا نعد الأمر المؤلم غیر المشعور به شقاء، و من هنا یظهر أن هذا التعلیم القرآنی الذی یسلک فی السعادة و الشقاوة غیر مسلک المادة، و الإنسان المولع بالمادة لا بد من أن یستتبع نوع تربیة یری بها الإنسان السعادة الحقیقیة التی یشخصها القرآن سعادة و الشقاوة الحقیقیة شقاوة، و هو کذلک، فإنه یلقن علی أهله: أن لا یتعلق قلوبهم بغیر الله، و یروا أن ربهم هو المالک الذی یملک کل شی‌ء فلا یستقل شی‌ء إلا به، و لا یقصد شی‌ء إلا له.
و هذا الإنسان لا یری لنفسه فی الدنیا إلا السعادة بین ما کان فیه سعادة روحه و جسمه، و ما کان فیه سعادة روحه محضا، و أما ما دون ذلک فإنه یراه عذابا و نکالا، و أما الإنسان المتعلق بهوی النفس و مادة الدنیا فإنه و إن کان ربما یری ما اقتناه من زینة الدنیا سعادة لنفسه و خیرا و لذة فإنه سوف یطلع علی خبطه فی مشیه، و انقلبت سعادته المظنونة بعینها شقاوة علیه قال تعالی: «فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ المعارج- 42، و قال تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق- 22، و قال تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: النجم- 30، علی أنهم لا یصفو لهم عیش إلا و هو منغص بما یربو علیه من الغم و الهم.
و من هنا یظهر: أن الإدراک و الفکر الموجود فی أهل الله و خاصة القرآن 
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غیرهما فی غیرهم مع کونهم جمیعا من نوع واحد هو الإنسان، و بین الفریقین وسائط من أهل الإیمان ممن لم یستکمل التعلیم و التربیة الإلهیین.
فهذا ما یتحصل من کلامه تعالی فی معنی العذاب و کلامه تعالی مع ذلک لا یستنکف عن تسمیة الشقاء الجسمانی عذابا لکن نهایته أنه عذاب فی مرحلة الجسم دون الروح، قال تعالی حکایة عن أیوب (ع): «أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ»: ص- 41، و قال تعالی: «وَ إِذْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ یُقَتِّلُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ»: الأعراف- 141، فسمی ما یصنعون بهم بلاء و امتحانا من الله و عذابا فی نفسه لا منه سبحانه.
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قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ شَیْ‌ءٌ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ إلخ، قد علل تعالی عذاب الذین کفروا بآیاته بأنه عزیز ذو انتقام لکن لما کان هذا التعلیل لا یخلو عن حاجة إلی ضمیمة تنضم إلیه لیتم المطلوب فإن العزیز ذا الانتقام یمکن أن یخفی علیه کفر بعض من کفر بنعمته فلا یبادر بالعذاب و الانتقام، فعقب لذلک الکلام بقوله:
إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ فبین أنه عزیز لا یخفی علیه شی‌ء ظاهر علی الحواس و لا غائب عنها، و من الممکن أن یکون المراد مما فی الأرض و ما فی السماء الأعمال الظاهرة القائمة بالجوارح و الخفیة الکامنة فی القلوب علی حد ما نبهنا علیه فی قوله تعالی: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ الآیة:
البقرة- 284.
قوله تعالی: هُوَ الَّذِی یُصَوِّرُکُمْ فِی الْأَرْحامِ کَیْفَ یَشاءُ، التصویر إلقاء الصورة علی الشی‌ء و الصورة تعم ما له ظل کالتمثال و ما لا ظل له. و الأرحام جمع رحم و هو مستقر الجنین من الإناث.
و هذه الآیة فی معنی الترقی بالنسبة إلی ما سبقها من الآیتین، فإن محصل الآیتین:
أن الله تعالی یعذب الذین کفروا بآیاته لأنه العزیز المنتقم العالم بالسر و العلانیة فلا یغلب فی أمره بل هو الغالب و محصل هذه الآیة أن الأمر أعظم من ذلک، و من یکفر بآیاته و یخالف عن أمره أذل و أوضع من أن یکفر باستقلال من نفسه و اعتماد علی قدرته من غیر أن یأذن الله فی ذلک فیغلب هو علی أمره تعالی، و یبطل النظام الأحسن الذی نظم الله سبحانه علیه الخلقة فتظهر إرادته علی إرادة ربه بل الله سبحانه هو أذن 
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له فی ذلک، بمعنی أنه نظم الأمور نوع نظم یؤدی إلی وجود الاختیار فی الإنسان، و هو الوصف الذی یمکنه به رکوب صراط الإیمان و الطاعة أو التزام طریق الکفر و المعصیة، لیتم بذلک أمر الفتنة و الامتحان، فمن شاء فلیؤمن و من شاء فلیکفر، و ما یشاءون إلا أن یشاء الله رب العالمین.
فما من کفر و لا إیمان و لا غیرهما إلا عن تقدیر، و هو نظم الأشیاء علی نحو یتیسر لکل شی‌ء ما یتوجه إلیه من مقاصده التی سوف یستوفیها بعمله بتصویره بصورته الخاصة التی تمهد له السلوک إلی ما یسلک إلیه. فالله سبحانه هو الغالب علی أمره القاهر فی إرادته المهیمن علی خلقه، یظن الإنسان أنه یفعل ما یشاء و یتصرف فیما یرید، و یقطع بذلک النظم المتصل الذی نظمه الله فی الکون فیسبق التقدیر، و هذا بعینه من القدر.
و هذا هو المراد بقوله: یُصَوِّرُکُمْ فِی الْأَرْحامِ کَیْفَ یَشاءُ، أی ینظم أجزاء وجودکم فی بدء الأمر علی نحو یؤدی إلی ما یشاؤه فی ختمه مشیة إذن لا مشیة حتم.
و إنما خص الکلام بالتقدیر الجاری فی الإنسان و لم یذکر التقدیر العام الجاری فی العالم کله لینطبق علی المورد، و لما مر أن فی الآیات تعریضا للنصاری فی قولهم فی المسیح (ع) و الآیات منتهیة إلی ما هو الحق من أمره، فإن النصاری لا ینکرون کینونته (ع) فی الرحم و أنه لم یکون نفسه.
و التعمیم بعد التخصیص فی الخطاب أعنی قوله: یُصَوِّرُکُمْ بعد قوله: نَزَّلَ عَلَیْکَ للدلالة علی أن إیمان المؤمنین أیضا ککفر الکافرین غیر خارج عن حکم القدر، فتطیب نفوسهم بالرحمة و الموهبة الإلهیة فی حق أنفسهم، و یتسلوا بما سمعوه من أمر القدر و من أمر الانتقام فیما یعظم علیهم من کفر الکافرین.
قوله تعالی: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فیه عود إلی ما بدئ به الکلام فی الآیات من التوحید، و هو بمنزلة تلخیص الدلیل للتأکید.
فإن هذه الأمور المذکورة أعنی هدایة الخلق بعد إیجادهم، و إنزال الکتاب و الفرقان، و إتقان التدبیر بتعذیب الکافرین أمور لا بد أن تستند إلی إله یدبرها و إذ لا إله إلا الله تعالی شأنه فهو الذی یهدی الناس و هو الذی ینزل الکتاب و الفرقان،
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و هو یعذب الکافرین بآیاته، و إنما یفعل ما یفعل من الهدایة و الإنزال و الانتقام و التقدیر بعزته و حکمته.



بحث روائی‌

فی المجمع، عن الکلبی و محمد بن إسحاق و الربیع بن أنس: نزلت أوائل السورة إلی نیف و ثمانین آیة فی وفد نجران، و کانوا ستین راکبا، قدموا علی رسول الله ص- و فیهم أربعة عشر رجلا من أشرافهم، و فی الأربعة عشر ثلاثة نفر یئول إلیهم أمرهم:
العاقب أمیر القوم و صاحب مشورتهم- الذی لا یصدرون إلا عن رأیه، و اسمه عبد المسیح و السید ثمالهم و صاحب رحلهم، و اسمه الأیهم، و أبو حارثة بن علقمة أسقفهم- و حبرهم و إمامهم و صاحب مدارسهم، و کان قد شرف فیهم و درس کتبهم، و کانت ملوک الروم قد شرفوه و مولوه- و بنوا له الکنائس لعلمه و اجتهاده، فقدموا علی رسول الله ص المدینة- و دخلوا مسجده حین صلی العصر، علیهم ثیاب الحبرات:- جبب و أردیة فی جمال رجال بلحرث بن کعب، یقول بعض من رآهم من أصحاب رسول الله ص:- ما رأینا وفدا مثلهم، و قد حانت صلاتهم، فأقبلوا یضربون بالناقوس، و قاموا فصلوا فی مسجد رسول الله ص، فقالت الصحابة: یا رسول الله هذا فی مسجدک؟ فقال رسول الله ص: دعوهم، فصلوا إلی المشرق، فکلم السید و العاقب رسول الله ص، فقال لهما رسول الله ص: أسلما، قالا: قد أسلمنا قبلک. قال: کذبتما یمنعکما من الإسلام دعاؤکما لله ولدا- و عبادتکما الصلیب و أکلکما الخنزیر. قالا إن لم یکن ولدا لله فمن أبوه؟ و خاصموه جمیعا فی عیسی، فقال لهما النبی ص: أ لستم تعلمون أنه لا یکون ولد إلا و یشبه أباه؟ قالوا: بلی، قال: أ لستم تعلمون- أن ربنا حی لا یموت و أن عیسی یأتیه الفناء؟ قالوا: بلی، قال: أ لستم تعلمون- أن ربنا قیم علی کل شی‌ء و یحفظه و یرزقه؟ قالوا: بلی، قال: فهل یملک عیسی من ذلک شیئا؟ قالوا: لا، قال: أ لستم تعلمون- أن الله لا یخفی علیه شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء؟ قالوا: بلی، قال: فهل یعلم عیسی من ذلک إلا ما علم؟ قالوا: لا، قال: فإن ربنا صور عیسی فی الرحم کیف شاء، و ربنا لا یأکل و لا یشرب و لا یحدث قالوا: بلی، قال: أ لستم تعلمون أن عیسی حملته أمه- کما تحمل المرأة ثم وضعته کما تضع المرأة ولدها- ثم غذی کما
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یغذی الصبی- ثم کان یطعم و یشرب و یحدث؟ قالوا: بلی، قال فکیف یکون هذا کما زعمتم؟ فسکتوا فأنزل الله فیهم صدر سورة آل عمران- إلی بضع و ثمانین آیة.
أقول: و روی هذا المعنی السیوطی فی الدر المنثور، عن أبی إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر عن محمد بن جعفر بن الزبیر و عن ابن إسحاق عن محمد بن سهل بن أبی أمامة، أما القصة فسیجی‌ء نقلها، و أما نزول أول السورة فی ذلک فکأنه اجتهاد منهم و قد تقدم: أن ظاهر سیاقها نزولها دفعة.
عن النبی ص: الشقی من شقی فی بطن أمه، و السعید من سعد فی بطن أمه.
و فی الکافی، عن الباقر (ع) قال: إن الله إذا أراد أن یخلق النطفة- التی هی مما أخذ علیه المیثاق من صلب آدم- أو ما یبدو له فیه و یجعلها فی الرحم- حرک الرجل للجماع- و أوحی إلی الرحم أن افتحی بابک- حتی یلج فیک خلقی و قضائی النافذ و قدری، فتفتح بابها، فتصل النطفة إلی الرحم، فتردد فیه أربعین یوما، ثم تصیر علقة أربعین یوما، ثم تصیر مضغة أربعین یوما، ثم تصیر لحما تجری فیه عروق مشتبکة، ثم یبعث الله ملکین خلاقین یخلقان فی الأرحام- ما یشاء الله، یقتحمان فی بطن المرأة من فم المرأة، فیصلان إلی الرحم- و فیها الروح القدیمة المنقولة- فی أصلاب الرجال و أرحام النساء، فینفخان فیها روح الحیاة و البقاء- و یشقان له السمع و البصر و الجوارح- و جمیع ما فی البطن بإذن الله تعالی، ثم یوحی الله إلی الملکین: اکتبا علیه قضائی و قدری و نافذ أمری- و اشترطا لی البداء فیما تکتبان. فیقولان: یا رب ما نکتب؟ فیوحی الله عز و جل إلیهما: أن ارفعا رءوسکما إلی رأس أمه، فیرفعان رءوسهما فإذا اللوح یقرع جبهة أمه، فینظران فیه، فیجدان فی اللوح صورته و زینته- و أجله و میثاقه سعیدا أو شقیا و جمیع شأنه، فیملی أحدهما علی صاحبه- فیکتبان جمیع ما فی اللوح- و یشترطان البداء فیما یکتبان، ثم یختمان الکتاب و یجعلانه بین عینیه، ثم یقیمانه قائما فی بطن أمه، قال: فربما عتا فانقلب، و لا یکون ذلک إلا فی کل عات أو مارد، و إذا بلغ أوان خروج الولد تاما أو غیر تام- أوحی الله إلی الرحم: أن افتحی بابک حتی یخرج خلقی إلی أرضی- و ینفذ فیه أمری فقد بلغ أوان خروجه، قال: فتفتح الرحم باب الولد- فینقلب فتصیر رجلاه فوق رأسه و رأسه فی أسفل البطن- لیسهل الله علی المرأة و علی الولد الخروج، فبعث الله عز و جل إلیه ملکا یقال له: زاجر فیزجره زجرة
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فیفزع منها الولد- فإذا احتبس زجره الملک زجرة أخری فیفزع منها، فیسقط الولد إلی الأرض باکیا فزعا من الزجرة.
أقول: قوله: إذا أراد أن یخلق النطفة، أی یجعلها بشرا تاما سویا، و تقییدها بقوله: التی هی مما أخذ علیها المیثاق إشارة إلی ما سیجی‌ء بیانه: أن الإنسان الذی فی هذه النشأة الدنیویة و أحواله مسبوقة الوجود بنشأة أخری سابقة علیه تجری هذه علی صراط تلک، و هی المسماة فی لسان الأخبار بعالم الذر و المیثاق، فما أخذ علیه المیثاق لا بد من أن یخلق فی هذه النشأة الدنیویة، و ما یخلق فی هذه النشأة هو مما أخذ علیه المیثاق من غیر أن یقبل التغییر و التبدیل فذلک من القضاء المحتوم. و لذلک ردد الکلام بینه و بین قوله: أو ما یبدو له فیه أی یبدو له البداء فی تمام خلقه، فلا یتم، و یعود سقطا، فالقسم المقابل له لا بداء فیه کما ذکرنا. و قوله و یجعلها فی الرحم عطف علی قوله: یخلق النطفة.
قوله (ع) یقتحمان فی بطن المرأة من فم المرأة، یمکن أن یکون قوله من فم المرأة من کلام الراوی کما یؤیده وضع الظاهر موضع المضمر. و علی ظاهر الحال من کونه من کلام الإمام (ع) هو من الشواهد علی کون دخولهما و اقتحامهما فی بطن المرأة من غیر سنخ دخول الجسم، فی الجسم إذ لا طریق إلی الرحم من غیر الفرج إلا العروق، و منها العرق الذی یدر منه دم الحیض فینصب فی الرحم، و لیس هذا المنفذ بأسهل للدخول من جدران الرحم، فللدخول من الفم سبب غیر سهولة الطریق و هو ظاهر.
قوله (ع): و فیها الروح القدیمة المنقولة فی أصلاب الرجال و أرحام النساء، کأنها الروح النباتیة التی هی المبدأ للتغذی و التنمی.
قوله (ع): فینفخان فیها روح الحیوة و البقاء، ظاهره رجوع الضمیر إلی الروح القدیمة، فروح الحیوة و البقاء منفوخة فی الروح النباتیة، و لو فرض رجوعه إلی المضغة مثلا کانت منفوخة فی المضغة الحیة بالروح النباتیة فتصیر المضغة النباتیة منفوخة فیها، و علی أی حال یفید الکلام أن نفخ الروح الإنسانی إنما هو نوع ترق للروح النباتیة بالاشتداد (علی ما یقتضیه القول بالحرکة الجوهریة).
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و بذلک یظهر معنی انتقال الروح القدیمة فی أصلاب الرجال و أرحام النساء، فالروح متحد الوجود مع البدن بوجه و هو النطفة و ما یمدها من دم الحیض و هی المتحدة مع بدنی الأبوین و هما مع النطفة و هلم جرا، فما یجری علی الإنسان متعین فی الجملة فی وجود آبائه و أمهاته، مشهود فی صور أشخاصهم، و هو بوجه کالفهرس المأخوذ من الکتاب الموضوع قبله.
و به یظهر معنی قوله (ع): فیوحی الله عز و جل إلیهما أی إلی الملکین أن ارفعا رءوسکما إلی رأس أمه، و ذلک أن الذی لأبیه من شرح قضائه و قدره قد انقطع عنه بانفصال النطفة، فما بقی متصلا به إلا أمه، و هو قوله (ع): فإذا اللوح یقرع جبهة أمه و الجبهة مجتمع حواس الإنسان و طلیعة وجهه فینتظران فیه فیجدان فی اللوح صورته و زینته و أجله و میثاقه سعیدا أو شقیا و جمیع شأنه، فیملی أحدهما علی صاحبه فنسبتهما شبیهة نسبة الفاعل و القابل فیکتبان جمیع ما فی اللوح.
قوله (ع): و یشترطان البداء فیما یکتبان، و ذلک لعدم اشتمال صورته علی تمام علل حوادثه المستقبلة، فإن الصورة و إن کانت مبدأ لجمیع ما یجری علی الإنسان من أحواله و الحوادث المختصة به لکن لیست بالمبدإ کله بل للأمور و الحوادث الخارجة عنه دخالة فی ذلک، و لذلک کان الذی یتراءی منها من الحوادث غیر حتمی الوقوع، فکانت مظنة للبداء.
و اعلم: أن نسبة تفاصیل الولادة إلی تحریک الله سبحانه الرجل، و وحیه إلی الرحم، و إرسال الملکین الخلاقین و الملک الزاجر إلی غیر ذلک لا ینافی استناد هذه الحوادث و منها الولادة إلی أسبابها الطبیعیة، فإن هذین القبیلین من الأسباب أعنی الأسباب المعنویة و الأسباب المادیة واقعان أحدهما فی طول الآخر لا فی عرضه حتی یبطل أحدهما الآخر، أو یتدافعا فیبطلا معا، أو یعود الأمر إلی ترکب العلة التامة من مجموع السببین، بل کل منهما علة تامة لکن فی مرتبته.
فمن أقامه الله سبحانه لهدایة الناس إلی سعادتهم المعنویة و سلوکهم إلی مرضاته و هم الأنبیاء (ع) و الطریق طریق الباطن- فإنما وظیفته أن یکلم الناس بلسان یسلک بهم مسلک الباطن و یذکرهم مقام ربهم فی جمیع بیاناته، و هو توسیط الملائکة و استناد الحوادث إلی أعمالهم، و نسبة السعادة إلی تأییدهم، و نسبة الشقاء
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بخصوصیاته إلی الشیاطین و تسویلهم، و نسبة الجمیع إلی الله سبحانه علی ما یلیق بساحة قدسه و حضرة ربوبیته، لیستنتج من ذلک صور الهدایة و الضلال و الربح و الخسران، و بالجملة جمیع شئون الحیوة الآخرة، و هم مع ذلک لم یهملوا أمر الأسباب الطبیعیة و لم یضیعوا حقها، فإنها أحد رکنی حیوة الإنسان و الأساس الذی تستند إلیه الحیوة الدنیا، و لا بد للإنسان أن یعرف جملة أمرها کما لا بد له أن یعرف جملة الأمر فی الأسباب المعنویة حتی یتم له معرفة نفسه فیعرف ربه.
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اشارة

هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلاَّ اللَّهُ وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا وَ ما یَذَّکَّرُ إِلاَّ أُولُوا الْأَلْبابِ (7) رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ (8) رَبَّنا إِنَّکَ جامِعُ النَّاسِ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ (9)



بیان‌

قوله تعالی: هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ عبر تعالی بالإنزال دون التنزیل لأن المقصود بیان بعض أوصاف مجموع الکتاب النازل و خواصه، و هو أنه مشتمل علی آیات محکمة و أخر متشابهة ترجع إلی المحکمات و تبین بها، فالکتاب مأخوذ بهذا النظر أمرا واحدا من غیر نظر إلی تعدد و تکثر فناسب استعمال الإنزال دون التنزیل.
قوله تعالی: مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ مادة حکم 
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تفید معنی کون الشی‌ء بحیث یمنع ورود ما یفسده أو یبعضه أو یخل أمره علیه، و منه الإحکام و التحکیم، و الحکم بمعنی القضاء، و الحکمة بمعنی المعرفة التامة و العلم الجازم النافع، و الحکمة بفتح الحاء لزمام الفرس، ففی الجمیع شی‌ء من معنی المنع و الإتقان، و ربما قیل: إن المادة تدل علی معنی المنع مع إصلاح.
و المراد هاهنا من إحکام المحکمات إتقان هذه الآیات من حیث عدم وجود التشابه فیها کالمتشابهات فإنه تعالی و إن وصف کتابه بإحکام الآیات فی قوله: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: هود- 1، لکن اشتمال الآیة علی ذکر التفصیل بعد الإحکام دلیل علی أن المراد بالإحکام حال من حالات الکتاب کان علیها قبل النزول و هی کونه واحدا لم یطرأ علیه التجزی و التبعض بعد بتکثر الآیات، فهو إتقانه قبل وجود التبعض، فهذا الإحکام وصف لتمام الکتاب، بخلاف وصف الإحکام و الإتقان الذی لبعض آیاته بالنسبة إلی بعض آخر من جهة امتناعها عن التشابه فی المراد.
و بعبارة أخری لما کان قوله مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ مشتملا علی تقسیم آیات الکتاب إلی قسمی المحکم و المتشابه علمنا به أن المراد بالإحکام غیر الإحکام الذی وصف به جمیع الکتاب فی قوله: کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ الآیة و کذا المراد بالتشابه فیه غیر التشابه الذی وصف به جمیع الکتاب فی قوله:
«کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ»: الزمر- 23.
و قد وصف المحکمات بأنها أم الکتاب، و الأم بحسب أصل معناه ما یرجع إلیه الشی‌ء، و لیس إلا أن الآیات المتشابهة ترجع إلیها فالبعض من الکتاب و هی المتشابهات ترجع إلی بعض آخر و هی المحکمات و من هنا یظهر أن الإضافة فی قوله أم الکتاب لیست لامیة کقولنا: أم الأطفال، بل هی بمعنی من، کقولنا نساء القوم و قدماء الفقهاء و نحو ذلک، فالکتاب یشتمل علی آیات هی أم آیات أخر، و فی إفراد کلمة الأم من غیر جمع دلالة علی کون المحکمات غیر مختلفة فی أنفسها بل هی متفقة مؤتلفة.
و قد قوبلت المحکمات فی الآیة بقوله: وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ و التشابه توافق أشیاء مختلفة و اتحادها فی بعض الأوصاف و الکیفیات، و قد وصف الله سبحانه جمیع القرآن 
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بهذا الوصف حیث قال: «کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ» الآیة: الزمر- 23، و المراد به لا محالة کون آیات الکتاب ذات نسق واحد من حیث جزالة النظم، و إتقان الأسلوب، و بیان الحقائق و الحکم، و الهدایة إلی صریح الحق کما تدل علیه القیود المأخوذة فی الآیة، فهذا التشابه وصف لجمیع الکتاب، و أما التشابه المذکور فی هذه الآیة، أعنی قوله: وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ فمقابلته لقوله: مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ و ذکر اتباع الذین فی قلوبهم زیغ لها ابتغاء الفتنة و ابتغاء التأویل، کل ذلک یدل علی أن المراد بالتشابه کون الآیة بحیث لا یتعین مرادها لفهم السامع بمجرد استماعها بل یتردد بین معنی و معنی حتی یرجع إلی محکمات الکتاب فتعین هی معناها و تبینها بیانا، فتصیر الآیة المتشابهة عند ذلک محکمة بواسطة الآیة المحکمة، و الآیة المحکمة محکمة بنفسها، کما أن قوله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی : طه- 5، یشتبه المراد منه علی السامع أول ما یسمعه، فإذا رجع إلی مثل قوله تعالی:
«لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری- 11، استقر الذهن علی أن المراد به التسلط علی الملک و الإحاطة علی الخلق دون التمکن و الاعتماد علی المکان المستلزم للتجسم المستحیل علی الله سبحانه، و کذا قوله تعالی: «إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة- 23، إذا أرجع إلی مثل قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ»: الأنعام- 103، علم به أن المراد بالنظر غیر النظر بالبصر الحسی، و کذا إذا عرضت الآیة المنسوخة علی الآیة الناسخة تبین أن المراد بها حکم محدود بحد الحکم الناسخ و هکذا.
فهذا ما یتحصل من معنی المحکم و المتشابه، و یتلقاه الفهم الساذج من مجموع قوله تعالی: هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ فإن الآیة محکمة بلا شک و لو فرض جمیع القرآن غیرها متشابها.
و لو کانت هذه الآیة متشابهة عادت جمیع آیات القرآن متشابهة و فسد التقسیم الذی یدل علیه قوله: مِنْهُ آیاتٌ إلخ، و بطل العلاج الذی یدل علیه قوله: هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ و لم یصدق قوله: «کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ بَشِیراً وَ نَذِیراً»: حم السجدة- 4، و لم یتم الاحتجاج الذی یشتمل علیه قوله: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، إلی غیر ذلک من الآیات الدالة علی أن القرآن نور و هدی و تبیان و بیان و مبین و ذکر و نحو ذلک.
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علی أن کل من یرعی نظره فی آیات القرآن من أوله إلی آخره لا یشک فی أن لیس بینها آیة لها مدلول و هی لا تنطق بمعناها و تضل فی مرادها، بل ما من آیة إلا و فیها دلالة علی المدلول: إما مدلول واحد لا یرتاب فیه العارف بالکلام، أو مدالیل یلتبس بعضها ببعض، و هذه المعانی الملتبسة لا تخلو عن حق المراد بالضرورة و إلا بطلت الدلالة کما عرفت، و هذا المعنی الواحد الذی هو حق المراد لا محالة لا یکون أجنبیا عن الأصول المسلمة فی القرآن کوجود الصانع و توحیده و بعثة الأنبیاء و تشریع الأحکام و المعاد و نحو ذلک، بل هو موافق لها و هی تستلزمه و تنتجه و تعین المراد الحق من بین المدالیل المتعددة المحتملة، فالقرآن بعضه یبین بعضا، و بعضه أصل یرجع إلیه البعض الآخر.
ثم إن هذا الناظر إذا عثر بعد هذه النظرة علی قوله تعالی: مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ لم یشک فی أن المراد بالمحکمات هی الآیات المتضمنة للأصول المسلمة من القرآن و بالمتشابهات الآیات التی تتعین و تتضع معانیها بتلک الأصول.
فإن قلت: رجوع الفروع إلی الأصول مما لا ریب فیه فیما کان هناک أصول متعرقة و فروع متفرقة سواء فیه المعارف القرآنیة و غیرها، لکن ذلک لا یستوجب حصول التشابه، فما وجه ذلک؟
قلت: وجهه أحد أمرین، فإن المعارف التی یلقیها القرآن علی قسمین: فمنها معارف عالیة خارجة عن حکم الحس و المادة، و الأفهام العادیة لا تلبث دون أن تتردد فیها بین الحکم الجسمانی الحسی و بین غیره کقوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر- 14 و قوله تعالی: «وَ جاءَ رَبُّکَ»: الفجر- 22، فیتبادر منها إلی الذهن المستأنس بالمحسوس من الأحکام معان هی من أوصاف الأجسام و خواصها، و تزول بالرجوع إلی الأصول التی تشتمل علی نفی حکم المادة و الجسم عن المورد، و هذا مما یطرد فی جمیع المعارف و الأبحاث غیر المادیة و الغائبة عن الحواس، و لا یختص بالقرآن الکریم بل یوجد فی غیره من الکتب السماویة بما تشتمل علیه من المعارف العالیة من غیر تحریف، و یوجد أیضا فی المباحث الإلهیة من الفلسفة، و هو الذی یشیر إلیه القرآن بلسان آخر فی قوله تعالی:
«أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها» الآیة: الرعد- 17، و قوله:» إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف- 4
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و منها ما یتعلق بالنوامیس الاجتماعیة و الأحکام الفرعیة، و اشتمال هذا القسم من المعارف علی الناسخ و المنسوخ بالنظر إلی تغیر المصالح المقتضیة للتشریعات و نحوها من جهة، و نزول القرآن نجوما من جهة أخری یوجب ظهور التشابه فی آیاتها، و یرتفع التشابه بإرجاع المتشابه إلی المحکم، و المنسوخ إلی الناسخ.
قوله تعالی: فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ الزیغ هو المیل عن الاستقامة، و یلزمه اضطراب القلب و قلقه بقرینة ما یقابله فی ذیل الآیة من قوله: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا، فإن الآیة تصف حال الناس بالنسبة إلی تلقی القرآن بمحکمه و متشابهه، و أن منهم من هو زائغ القلب و مائله و مضطربه فهو یتبع المتشابه ابتغاء للفتنة و التأویل، و منهم من هو راسخ العلم مستقر القلب یأخذ بالمحکم و یؤمن بالمتشابه و لا یتبعه، و یسأل الله تعالی أن لا یزیغ قلبه بعد الهدایة.
و من هنا یظهر: أن المراد باتباع المتشابه اتباعه عملا لا إیمانا، و أن هذا الاتباع المذموم اتباع للمتشابه من غیر إرجاعه إلی المحکم، إذ علی هذا التقدیر یصیر الاتباع اتباعا للمحکم و لا ذم فیه.
و المراد بابتغاء الفتنة طلب إضلال الناس، فإن الفتنة تقارب الإضلال فی المعنی، یقول تعالی: یریدون باتباع المتشابه إضلال الناس فی آیات الله سبحانه، و أمرا آخر هو أعظم من ذلک، و هو الحصول و الوقوف علی تأویل القرآن و مآخذ أحکام الحلال و الحرام حتی یستغنوا عن اتباع محکمات الدین فینتسخ بذلک دین الله من أصله.
و التأویل من الأول و هو الرجوع فتأویل المتشابه هو المرجع الذی یرجع إلیه، و تأویل القرآن هو المأخذ الذی یأخذ منه معارفه.
و قد ذکر الله سبحانه لفظ التأویل فی موارد من کلامه فقال سبحانه: «وَ لَقَدْ جِئْناهُمْ بِکِتابٍ فَصَّلْناهُ عَلی عِلْمٍ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ یَقُولُ الَّذِینَ نَسُوهُ مِنْ قَبْلُ قَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ»: الأعراف- 53، أی بالحق فیما أخبروا به و أنبئوا أن الله هو مولاهم الحق، و أن ما یدعون من دونه هو الباطل، و أن النبوة حق، و أن الدین حق، و أن الله یبعث من فی القبور، و بالجملة
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کل ما یظهر حقیقته یوم القیامة من أنباء النبوة و أخبارها.
و من هنا ما قیل: إن التأویل فی الآیة هو الخارج الذی یطابقه الخبر الصادق کالأمور المشهودة یوم القیامة التی هی مطابقات (اسم مفعول) أخبار الأنبیاء و الرسل و الکتب.
و یرده: أن التأویل علی هذا یختص بالآیات المخبرة عن الصفات و بعض الأفعال و عن ما سیقع یوم القیامة، و أما الآیات المتضمنة لتشریع الأحکام فإنها لاشتمالها علی الإنشاء لا مطابق لها فی الخارج عنها، و کذا ما دل منها علی ما یحکم به صریح العقل کعدة من أحکام الأخلاق فإن تأویلها معها، و کذا ما دل علی قصص الأنبیاء و الأمم الماضیة فإن تأویلها علی هذا المعنی یتقدمها من غیر أن یتأخر إلی یوم القیامة مع، أن ظاهر الآیة یضیف التأویل إلی الکتاب کله لا إلی قسم خاص من آیاته.
و مثلها قوله تعالی: «وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری إلی أن قال: أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ إلی أن قال: بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ کَذلِکَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الظَّالِمِینَ»: یونس- 39، و الآیات کما تری تضیف التأویل إلی مجموع الکتاب.
و لذلک ذکر بعضهم أن التأویل هو الأمر العینی الخارجی الذی یعتمد علیه الکلام، و هو فی مورد الأخبار المخبر به الواقع فی الخارج، إما سابقا کقصص الأنبیاء و الأمم الماضیة، و إما لاحقا کما فی الآیات المخبرة عن صفات الله و أسمائه و مواعیده و کل ما سیظهر یوم القیامة، و فی مورد الإنشاء کآیات الأحکام المصالح المتحققة فی الخارج کما فی قوله تعالی: «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا»: إسراء- 35، فإن تأویل إیفاء الکیل و إقامة الوزن هو المصلحة المترتبة علیهما فی المجتمع و هو استقامة أمر الاجتماع الإنسانی.
و فیه أولا: أن ظاهر هذه الآیة: أن التأویل أمر خارجی و أثر عینی مترتب علی فعلهم الخارجی الذی هو إیفاء الکیل و إقامة الوزن لا الأمر التشریعی الذی یتضمنه قوله. وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ وَ زِنُوا الآیة، فالتأویل أمر خارجی هو مرجع و مآل لأمر خارجی آخر فتوصیف آیات الکتاب بکونها ذات تأویل من جهة حکایتها
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عن معان خارجیة (کما فی الإخبار) أو تعلقها بأفعال أو أمور خارجیة (کما فی الإنشاء) لها تأویل، فالوصف وصف بحال متعلق الشی‌ء لا بحال نفس الشی‌ء.
و ثانیا: أن التأویل و إن کان هو المرجع الذی یرجع و یئول إلیه الشی‌ء لکنه رجوع خاص لا کل رجوع، فإن المرئوس یرجع إلی رئیسه و لیس بتأویل له، و العدد یرجع إلی الواحد و لیس بتأویل له، فلا محالة هو مرجع بنحو خاص لا مطلقا. یدل علی ذلک قوله تعالی فی قصة موسی و الخضر (ع): «سَأُنَبِّئُکَ بِتَأْوِیلِ ما لَمْ تَسْتَطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً»: الکهف- 78، و قوله تعالی: «ذلِکَ تَأْوِیلُ ما لَمْ تَسْطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً»: الکهف- 82، و الذی نبأه لموسی صور و عناوین لما فعله (ع) فی موارد ثلاث کان موسی (ع) قد غفل عن تلک الصور و العناوین، و تلقی بدلها صورا و عناوین أخری أوجبت اعتراضه بها علیه، فالموارد الثلاث: هی قوله تعالی: «حَتَّی إِذا رَکِبا فِی السَّفِینَةِ خَرَقَها»: الکهف- 71، و قوله تعالی: «حَتَّی إِذا لَقِیا غُلاماً فَقَتَلَهُ»: الکهف- 74، و قوله تعالی: «حَتَّی إِذا أَتَیا أَهْلَ قَرْیَةٍ اسْتَطْعَما أَهْلَها فَأَبَوْا أَنْ یُضَیِّفُوهُما فَوَجَدا فِیها جِداراً یُرِیدُ أَنْ یَنْقَضَّ فَأَقامَهُ»: الکهف- 77.
و الذی تلقاه موسی (ع) من صور هذه القضایا و عناوینها قوله: «أَ خَرَقْتَها لِتُغْرِقَ أَهْلَها لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً إِمْراً»: الکهف- 71، و قوله: «أَ قَتَلْتَ نَفْساً زَکِیَّةً بِغَیْرِ نَفْسٍ لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً نُکْراً»: الکهف- 74، و قوله: «لَوْ شِئْتَ لَاتَّخَذْتَ عَلَیْهِ أَجْراً»: الکهف- 77.
و الذی نبأ به الخضر من التأویل قوله: «أَمَّا السَّفِینَةُ فَکانَتْ لِمَساکِینَ یَعْمَلُونَ فِی الْبَحْرِ فَأَرَدْتُ أَنْ أَعِیبَها وَ کانَ وَراءَهُمْ مَلِکٌ یَأْخُذُ کُلَّ سَفِینَةٍ غَصْباً وَ أَمَّا الْغُلامُ فَکانَ أَبَواهُ مُؤْمِنَیْنِ فَخَشِینا أَنْ یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما خَیْراً مِنْهُ زَکاةً وَ أَقْرَبَ رُحْماً، وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ، وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما وَ یَسْتَخْرِجا کَنزَهُما رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ»: الکهف- 82، ثم أجاب عن جمیع ما اعترض علیه موسی (ع) جملة بقوله: «وَ ما فَعَلْتُهُ عَنْ أَمْرِی»: الکهف- 82، فالذی أرید من التأویل فی هذه الآیات کما تری هو رجوع الشی‌ء إلی صورته و عنوانه نظیر رجوع الضرب إلی التأدیب و رجوع الفصد إلی العلاج، لا نظیر رجوع قولنا: جاء زید إلی مجی‌ء زید فی الخارج.
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و یقرب من ذلک ما ورد من لفظ التأویل فی عدة مواضع من قصة یوسف (ع) کقوله تعالی: «إِذْ قالَ یُوسُفُ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ إِنِّی رَأَیْتُ أَحَدَ عَشَرَ کَوْکَباً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ»: یوسف- 4، و قوله تعالی: وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً وَ قالَ یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا»: یوسف- 100، فرجوع ما رآه من الرؤیا إلی سجود أبویه و إخوته له و إن کان رجوعا لکنه من قبیل رجوع المثال إلی الممثل، و کذا قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعَ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ، یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی رُءْیایَ إِنْ کُنْتُمْ لِلرُّءْیا تَعْبُرُونَ، قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ وَ ما نَحْنُ بِتَأْوِیلِ الْأَحْلامِ بِعالِمِینَ، وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ أَنَا أُنَبِّئُکُمْ بِتَأْوِیلِهِ فَأَرْسِلُونِ یُوسُفُ أَیُّهَا الصِّدِّیقُ أَفْتِنا إلی أن قال: قالَ تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تَأْکُلُونَ ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ سَبْعٌ شِدادٌ یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تُحْصِنُونَ»: یوسف- 48.
و کذا قوله تعالی: «وَ دَخَلَ مَعَهُ السِّجْنَ فَتَیانِ قالَ أَحَدُهُما إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً، وَ قالَ الْآخَرُ إِنِّی أَرانِی أَحْمِلُ فَوْقَ رَأْسِی خُبْزاً تَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْهُ نَبِّئْنا بِتَأْوِیلِهِ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ إلی أن قال: یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَمَّا أَحَدُکُما فَیَسْقِی رَبَّهُ خَمْراً وَ أَمَّا الْآخَرُ فَیُصْلَبُ فَتَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْ رَأْسِهِ قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ»: یوسف- 41.
و کذا قوله تعالی: «وَ یُعَلِّمُکَ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ»: یوسف- 61، و قوله تعالی: «وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ»: یوسف- 21، و قوله تعالی: وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ»: یوسف- 101، فقد استعمل التأویل فی جمیع هذه الموارد من قصة یوسف (ع) فیما یرجع إلیه الرؤیا من الحوادث، و هو الذی کان یراه النائم فیما یناسبه من الصورة و المثال، فنسبة التأویل إلی ذی التأویل نسبة المعنی إلی صورته التی یظهر بها، و الحقیقة المتمثلة إلی مثالها الذی تتمثل به، کما کان الأمر یجری هذا المجری فیما أوردناه من الآیات فی قصة موسی و الخضر (ع)، و کذا فی قوله تعالی: وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ إلی قوله وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا الآیة: إسراء- 35.
و التدبر فی آیات القیامة یعطی أن المراد هو ذلک أیضا فی لفظة التأویل فی قوله تعالی: بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ الآیة، و قوله تعالی «هَلْ یَنْظُرُونَ 
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إِلَّا تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ الآیة» فإن أمثال قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق- 22، تدل علی أن مشاهدة وقوع ما أخبر به الکتاب و أنبأ به الأنبیاء یوم القیامة من غیر سنخ المشاهدة الحسیة التی نعهدها فی الدنیا کما أن نفس وقوعها و النظام الحاکم فیها غیر ما نألفه فی نشأتنا هذه، و سیجی‌ء مزید بیان له فرجوع أخبار الکتاب و النبوة إلی مضامینها الظاهرة یوم القیامة لیس من قبیل رجوع الإخبار عن الأمور المستقبلة إلی تحقق مضامینها فی المستقبل.
فقد تبین بما مر: أولا: أن کون الآیة ذات تأویل ترجع إلیه غیر کونها متشابهة ترجع إلی آیة محکمة.
و ثانیا: أن التأویل لا یختص بالآیات المتشابهة بل لجمیع القرآن تأویل فللآیة المحکمة تأویل کما أن للمتشابهة تأویلا.
و ثالثا: أن التأویل لیس من المفاهیم التی هی مدالیل للألفاظ بل هو من الأمور الخارجیة العینیة، و اتصاف الآیات بکونها ذات تأویل من قبیل الوصف بحال المتعلق، و أما إطلاق التأویل و إرادة المعنی المخالف لظاهر اللفظ، فاستعمال مولد نشأ بعد نزول القرآن لا دلیل أصلا علی کونه هو المراد من قوله تعالی: وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ الآیة، کما لا دلیل علی أکثر المعانی المذکورة للتأویل مما سننقله عن قریب.
قوله تعالی: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ ظاهر الکلام رجوع الضمیر إلی ما تشابه، لقربه کما هو الظاهر أیضا فی قوله: وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ و قد عرفت أن ذلک لا یستلزم کون التأویل مقصورا علی الآیات المتشابهة. و من الممکن أیضا رجوع الضمیر إلی الکتاب کالضمیر فی قوله: ما تَشابَهَ مِنْهُ 
و ظاهر الحصر کون العلم بالتأویل مقصورا علیه سبحانه و أما قوله: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ فظاهر الکلام أن الواو للاستیناف بمعنی کونه طرفا للتردید الذی یدل علیه قوله فی صدر الآیة: فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ و المعنی: أن الناس فی الأخذ بالکتاب قسمان: فمنهم من یتبع ما تشابه منه و منهم من یقول إذا تشابه علیه شی‌ء منه: آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا، و إنما اختلفا لاختلافهم من جهة زیغ القلب و رسوخ العلم.
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علی أنه لو کان الواو للعطف و کان المراد بالعطف تشریک الراسخین فی العلم بالتأویل کان منهم رسول الله ص و هو أفضلهم و کیف یتصور أن ینزل القرآن علی قلبه و هو لا یدری ما أرید به و من دأب القرآن إذا ذکر الأمة أو وصف أمر جماعة و فیهم رسول الله ص أن یفرده بالذکر أولا و یمیزه بالشخص تشریفا له و تعظیما لأمره ثم یذکرهم جمیعا کقوله تعالی: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ»: البقرة- 285، و قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ»: التوبة- 26، و قوله تعالی: «لکِنِ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: التوبة- 88، و قوله تعالی: «وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»: آل عمران- 68، و قوله تعالی: «لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: التحریم- 8، إلی غیر ذلک، فلو کان المراد بقوله: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ أنهم عالمون بالتأویل- و رسول الله ص منهم قطعا- کان حق الکلام کما عرفت أن یقال:
و ما یعلم تأویله إلا الله و رسوله و الراسخون فی العلم، هذا و إن أمکن أن یقال: إن قوله فی صدر الآیة: هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ «إلخ» یدل علی کون النبی عالما بالکتاب فلا حاجة إلی ذکره ثانیا.
فالظاهر أن العلم بالتأویل مقصور فی الآیة علیه تعالی، و لا ینافی ذلک ورود الاستثناء علیه کما أن الآیات دالة علی انحصار علم الغیب علیه تعالی مع ورود الاستثناء علیه کما فی قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»: الجن- 27، و لا ینافیه أیضا کون المستثنی الراسخین فی العلم بعینهم، إذ لا منافاة بین أن تدل هذه الآیة علی شأن من شئون الراسخین فی العلم، و هو الوقوف عند الشبهة و الإیمان و التسلیم فی مقابل الزائغین قلبا و بین أن تدل آیات أخر علی أنهم أو بعضا منهم عالمون بحقیقة القرآن و تأویل آیاته علی ما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا، الرسوخ هو أشد الثبات، و وقوع الراسخین فی العلم فی مقابلة الذین فی قلوبهم زیغ ثم توصیفهم بأنهم یقولون آمنا به کل من عند ربنا یدل علی تمام تعریفهم، و هو أن لهم علما بالله و بآیاته لا یدخله ریب و شک، فما حصل لهم من العلم بالمحکمات ثابت لا یتزلزل، و هم یؤمنون به و یتبعونه أی یعلمون به و إذا وردت علیهم آیة متشابهة لم یوجب تشابهها اضطراب قلوبهم فیما عندهم من العلم الراسخ بل آمنوا بها و توقفوا عن اتباعها عملا.
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و فی قولهم: آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا ذکر الدلیل و النتیجة معا فإن کون المحکم و المتشابه جمیعا من عند الله تعالی یوجب الإیمان بالکل: محکمه و متشابهه، و وضوح المراد فی المحکم یوجب اتباعه عملا، و التوقف فی المتشابه من غیر رده لأنه من عند الله و لا یجوز اتباع ما ینافی المحکم من معانیه المتشابهة لسطوع البیان فی المحکم فیجب أن یتبع من معانیه المحتملة ما یوافق معنی المحکم، و هذا بعینه إرجاع المتشابه إلی المحکم فقوله: کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا بمنزلة الدلیل علی الأمرین جمیعا، أعنی: الإیمان و العمل فی المحکم، و الإیمان فقط فی المتشابه و الرجوع فی العمل إلی المحکم.
قوله تعالی: وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ التذکر هو الانتقال إلی دلیل الشی‌ء لاستنتاجه، و لما کان قولهم: کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا کما مر استدلالا منهم و انتقالا لما یدل علی فعلهم سماه الله تعالی تذکرا و مدحهم به.
و الألباب جمع لب و هو العقل الزکی الخالص من الشوائب، و قد مدحهم الله تعالی مدحا جمیلا فی موارد من کلامه، و عرفهم بأنهم أهل الإیمان بالله و الإنابة إلیه و اتباع أحسن القول ثم وصفهم بأنهم علی ذکر من ربهم دائما فأعقب ذلک أنهم أهل التذکر أی الانتقال إلی المعارف الحقة بالدلیل و أهل الحکمة و المعرفة، قال تعالی: «وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ أَنْ یَعْبُدُوها وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ لَهُمُ الْبُشْری فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر- 18، و قال تعالی: «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ لَآیاتٍ لِأُولِی الْأَلْبابِ الَّذِینَ یَذْکُرُونَ اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً وَ عَلی جُنُوبِهِمْ»: آل عمران- 191، و هذا الذکر الدائم و ما یتبعه من التذلل و الخضوع هو الإنابة الموجبة لتذکرهم بآیات الله و انتقالهم إلی المعارف الحقة کما قال تعالی: «وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلَّا مَنْ یُنِیبُ»: الغافر- 13، و قد قال: «وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ»: البقرة- 269 آل عمران- 7.
قوله تعالی: رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ و هذا من آثار رسوخهم فی العلم فإنهم لما علموا بمقام ربهم، و عقلوا عن الله سبحانه أیقنوا أن الملک لله وحده و أنهم لا یملکون لأنفسهم شیئا فمن الجائز أن یزیغ قلوبهم بعد رسوخ العلم فالتجئوا إلی ربهم، و سألوه أن لا یزیغ قلوبهم بعد إذ هداهم، و أن یهب لهم من لدنه رحمة تبقی لهم هذه النعمة و یعینهم علی السیر فی 
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صراط الهدایة و السلوک فی مراتب القرب.
و أما سؤال أن یهبهم رحمة بعد سؤال أن لا یزیغ قلوبهم فلأن عدم إزاغة القلب لا یستلزم بقاء الرسوخ فی العلم فمن الجائز أن لا یزاغ قلوبهم و ینتزع عنها العلم فتبقی سدی مهملة لا سعداء بالعلم و لا أشقیاء بالإزاغة بل فی حال الجهل و الاستضعاف، و هم فی حاجة مبرمة إلی ما هم علیه من العلم، و مع ذلک لا تقف حاجتهم فی ما هم علیه من الموقف بل هم سائروا طریق یحتاجون فیه إلی أنواع من الرحمة لا یعلمها و لا یحصیها إلا الله سبحانه، و هم مستشعرون بحاجتهم هذه و الدلیل علیه قولهم بعد: رَبَّنا إِنَّکَ جامِعُ النَّاسِ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ 
فقولهم: رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا، استعاذة من نزول الزیغ إلی قلوبهم و إزاحته العلم الراسخ الذی فیها و قولهم وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ استمطار لسحاب الرحمة حتی تدوم بها حیاة قلوبهم و تنکیر الرحمة، و توصیفها بکونها من لدنه إظهار منهم الجهل بشأن هذه الرحمة، و أنها کیف ینبغی أن تکون غیر أنهم یعلمون أنه لو لا رحمة من ربهم و لو لا کونها من لدنه لم یتم لهم أمر.
و فی الاستعاذة من الزیغ إلی الله محضا و استیهاب الرحمة من لدنه محضا دلالة علی أنهم یرون تمام الملک لله محضا من غیر توجه إلی أمر الأسباب.
قوله تعالی: رَبَّنا إِنَّکَ جامِعُ النَّاسِ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ، هذا منهم بمنزلة التعلیل لسؤال الرحمة و ذلک لعلمهم بأن إقامة نظام الخلقة و دعوة الدین و کدح الإنسان فی مسیر وجوده کل ذلک مقدمة لجمعهم إلی یوم القیامة الذی لا یغنی فیه و لا ینصر أحد إلا بالرحمة کما قال تعالی: «إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ، إِلَّا مَنْ رَحِمَ اللَّهُ»: الدخان- 42 و لذلک سألوا رحمة من ربهم و فوضوا تعیینها و تشخیصها إلیه لینفعهم فی أمرهم.
و قد وصفوا هذا الیوم بأنه لا ریب فیه لیتجه بذلک کمال اهتمامهم بالسؤال و الدعاء، و عللوا هذا التوصیف أیضا بقولهم: إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ لأن شأنهم الرسوخ فی العلم، و لا یرسخ العلم بشی‌ء و لا یستقر تصدیق إلا مع العلم بعلته المنتجة، و علة عدم ارتیابهم فی تحقق هذا الیوم هو میعاد الله سبحانه به فذکروه.
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و نظیر هذا الوجه جار فی تعلیلهم قولهم وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً بقولهم:
إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ فکونه تعالی وهابا یعلل به سؤالهم الرحمة، و إتیانهم بلفظة أنت و تعریف الخبر باللام المفید للحصر یعلل به قولهم: مِنْ لَدُنْکَ الدال علی الاختصاص، و کذا یجری مثل الوجه فی قولهم: رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا، حیث عقبوه بما یجری مجری العلة بالنسبة إلیه، و هو قولهم: بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا، و قد مر آنفا أن قولهم: آمَنَّا بِهِ من حیث تعقیبه بقولهم: کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا، من هذا القبیل أیضا.
فهؤلاء رجال آمنوا بربهم و ثبتوا علیه فهداهم الله سبحانه، و کمل عقولهم فلا یقولون إلا عن علم و لا یفعلون إلا عن علم فسماهم الله تعالی راسخین فی العلم، و کنی عنهم بأولی الألباب، و أنت إذا تدبرت ما عرف الله به أولی الألباب وجدته منطبقا علی ما ذکره من شأنهم فی هذه الآیات، قال تعالی: وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ أَنْ یَعْبُدُوها وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ لَهُمُ الْبُشْری فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر- 18. فوصفهم بالإیمان و اتباع أحسن القول، و الإنابة إلی الله سبحانه، و قد وصف بهذه الأوصاف الراسخین فی العلم فی هذه الآیات.
و أما الالتفات من الخطاب إلی الغیبة فی قوله إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ فلأن هذا المیعاد لا یختص بهم بل یعمهم و غیرهم فکان الأولی تبدیل قولهم: رَبَّنا، إلی لفظة الجلالة لأن حکم الألوهیة عام شامل لکل شی‌ء.



کلام تفصیلی فی المحکم و المتشابه و التأویل‌





اشارة

هذا الذی أوردناه من الکلام فی معنی المحکم و المتشابه و التأویل فیما مر هو الذی یتحصل من تدبر کلامه سبحانه و یستفاد من المأثور عن أئمة أهل البیت (ع) سیجی‌ء فی البحث الروائی.
لکن القوم اختلفوا فی المقام، و قد شاع الخلاف و اشتد الانحراف بینهم، و ینسحب ذیل النزاع و المشاجرة إلی الصدر الأول من مفسری الصحابة و التابعین، و قلما یوجد فی ما نقل إلینا من کلامهم ما یقرب مما مر من البیان فضلا عن أن ینطبق 
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علیه تمام الانطباق.
و السبب العمدة فی ذلک الخلط بین البحث عن المحکم و المتشابه و بین البحث عن معنی التأویل، فأوجب ذلک اختلالا عجیبا فی عقد المسألة و کیفیة البحث و النتیجة المأخوذة منه، و نحن نورد تفصیل القول فی کل واحد من أطراف هذه الأبحاث و ما قیل فیها و ما هو المختار من الحق مع تمییز مورد البحث بما تیسر فی ضمن فصول‌



1 المحکم و المتشابه‌

الإحکام و التشابه من الألفاظ المبینة المفاهیم فی اللغة، و قد وصف بهما الکتاب کما فی قوله تعالی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ»: هود- 1، و قوله تعالی: «کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ»: الزمر- 23، و لم یتصف بهما إلا جملة الکتاب من جهة إتقانه فی نظمه و بیانه و من جهة تشابه نظمه و بیانه فی البلوغ إلی غایة الإتقان و الإحکام.
لکن قوله تعالی: هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ الآیة لما اشتمل علی تقسیم نفس آیات الکتاب إلی المحکمات و المتشابهات علمنا أن المراد بالإحکام و التشابه هاهنا غیر ما یتصف به تمام الکتاب، و کان من الحری البحث عن معناهما و تشخیص مصداقهما من الآیات، و فیه أقوال ربما تجاوزت العشرة:
أحدها: أن المحکمات هو قوله تعالی فی سورة الأنعام: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً»: إلی آخر الآیات الثلاث الأنعام- 152 و المتشابهات هی التی تشابهت علی الیهود، و هی الحروف المقطعة النازلة فی أوائل عدة من السور القرآنیة مثل الم و الر و حم، و ذلک أن الیهود أولوها علی حساب الجمل، فطلبوا أن یستخرجوا منها مدة بقاء هذه الأمة و عمرها فاشتبه علیهم الأمر. نسب إلی ابن عباس من الصحابة.
و فیه: أنه قول من غیر دلیل و لو سلم فلا دلیل علی انحصارهما. فیهما، علی أن لازمه وجود قسم ثالث لیس بمحکم و لا متشابه مع أن ظاهر الآیة یدفعه.
لکن الحق أن النسبة فی غیر محلها، و الذی نقل عن ابن عباس: أنه قال إن 
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الآیات الثلاث من المحکمات لا أن المحکمات هی الآیات الثلاث،
ففی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن عبد الله بن قیس سمعت ابن عباس یقول": فی قوله مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ قال: الثلاث آیات من آخر سورة الأنعام محکمات: قُلْ تَعالَوْا، و الآیتان بعدها.
و یؤید ذلک 
ما رواه عنه أیضا فی قوله": آیات محکمات قال: من هاهنا:
قُلْ تَعالَوْا إلی آخر ثلاث آیات، و من هاهنا: وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ إلی آخر ثلاث آیات.
فالروایتان تشهدان أنه إنما ذکر هذه الآیات مثالا لسائر المحکمات لا أنه قصرها فیها.
و ثانیها عکس الأول و هو أن المحکمات هی الحروف المقطعة فی فواتح السور و المتشابهات غیرها. نقل ذلک 
عن أبی فاختة حیث ذکر فی قوله تعالی": هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ: إنهن فواتح السور منها یستخرج القرآن: الم ذلِکَ الْکِتابُ منها استخرجت البقرة- و الم اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ منها استخرجت آل عمران 
و عن سعید بن جبیر مثله فی معنی قوله": هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ قال: أصل الکتاب لأنهن مکتوبات فی جمیع الکتب 
، انتهی. و یدل ذلک علی أنهما یذهبان فی معنی فواتح السور إلی أن المراد بها ألفاظ الحروف بعنایة أن الکتاب الذی نزل علیکم هو هذه الحروف المقطعة التی تتألف منها الکلمات و الجمل، کما هو أحد المذاهب فی معنی فواتح السور.
و فیه: مضافا إلی أنه مبنی علی ما لا دلیل علیه أصلا أعنی تفسیر الحروف المقطعة فی فواتح السور بما عرفت أنه لا ینطبق علی نفس الآیة فإن جمیع القرآن غیر فواتح السور یصیر حینئذ من المتشابه، و قد ذم الله سبحانه اتباع المتشابه، و عده من زیغ القلب مع أنه تعالی مدح اتباع القرآن بل عده من أوجب الواجبات کقوله تعالی:
«وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ»: الأعراف- 157، و غیره من الآیات.
و ثالثها: أن المتشابه هو ما یسمی مجملا و المحکم هو المبین.
و فیه: أن ما بین من أوصاف المحکم و المتشابه فی الآیة لا ینطبق علی المجمل و المبین. بیان ذلک: أن إجمال اللفظ هو کونه بحیث یختلط و یندمج بعض جهات 
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معناه ببعض فلا ینفصل الجهة المرادة عن غیرها، و یوجب ذلک تحیر المخاطب أو السامع فی تشخیص المراد و قد جری دأب أهل اللسان فی ظرف التفاهم أن لا یتبعوا ما هذا شأنه من الألفاظ بل یستریحون إلی لفظ آخر مبین یبین هذا المجمل فیصیر بذلک مبینا فیتبع فهذا حال المجمل مع مبینه، فلو کان المحکم و المتشابه هما المجمل و المبین بعینهما کان المتبع هو المتشابه إذا رد إلی المحکم، دون نفس المحکم، و کان هذا الاتباع مما لا یجوزه قریحة التکلم و التفاهم فلم یقدم علی مثله أهل اللسان سواء فی ذلک أهل الزیغ منهم و الراسخون فی العلم و لم یکن اتباع المتشابه أمرا یلحقه الذم و یوجب زیغ القلب.
رابعها أن المتشابهات هی الآیات المنسوخة لأنها یؤمن بها و لا یعمل بها، و المحکمات هی الآیات الناسخة لأنها یؤمن بها، و یعمل بها و نسب إلی ابن عباس و ابن مسعود و ناس من الصحابة، و لذلک کان ابن عباس یحسب أنه یعلم تأویل القرآن.
و فیه: أنه علی تقدیر صحته لا دلیل فیه علی انحصار المتشابهات فی الآیات المنسوخة فإن الذی ذکره تعالی من خواص اتباع المتشابه من ابتغاء الفتنة و ابتغاء التأویل جار فی کثیر من الآیات غیر المنسوخة کآیات الصفات و الأفعال، علی أن لازم هذا القول وجود الواسطة بین المحکم و المتشابه.
و فیما نقل عن ابن عباس ما یدل علی أن مذهبه فی المحکم و المتشابه أعم مما ینطبق علی الناسخ و المنسوخ، و أنه إنما ذکرهما من باب المثال 
ففی الدر المنثور: أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم من طریق علی عن ابن عباس قال": المحکمات ناسخه و حلاله و حرامه- و حدوده و فرائضه و ما یؤمن به، و المتشابهات منسوخه و مقدمه و مؤخره و أمثاله و أقسامه و ما یؤمن به و لا یعمل به 
، انتهی.
خامسها: أن المحکمات ما کان دلیله واضحا لائحا کدلائل الوحدانیة و القدرة و الحکمة، و المتشابهات ما یحتاج فی معرفته إلی تأمل و تدبر.
و فیه: أنه إن کان المراد من کون الدلیل واضحا لائحا أو محتاجا إلی التأمل و التدبر کون مضمون الآیة ذا دلیل عقلی قریب من البداهة أو بدیهی و عدم کونه کذلک کان لازمه کون آیات الأحکام و الفرائض و نحوها من المتشابه لفقدانها الدلیل العقلی اللائح الواضح، و حینئذ یکون اتباعها مذموما مع أنها واجبة الاتباع، و إن 
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کان المراد به کونه ذا دلیل واضح لائح من نفس الکتاب و عدم کونه کذلک فجمیع الآیات من هذه الجهة علی وتیرة واحدة، و کیف لا؟ و هو کتاب متشابه مثانی، و نور، و مبین، و لازمه کون الجمیع محکما و ارتفاع المتشابه المقابل له من الکتاب و هو خلف الفرض و خلاف النص.
سادسها: أن المحکم کل ما أمکن تحصیل العلم به بدلیل جلی أو خفی، و المتشابه ما لا سبیل إلی العلم به کوقت قیام الساعة و نحوه.
و فیه: أن الإحکام و التشابه وصفان لآیة الکتاب من حیث إنها آیة أی دالة علی معرفة من المعارف الإلهیة، و الذی تدل علیه آیة من آیات الکتاب لیس بعادم للسبیل، و لا ممتنع الفهم إما بنفسه أو بضمیمة غیره، و کیف یمکن أن یکون هناک أمر مراد من لفظ الآیة و لا یمکن نیله من جهة اللفظ؟ مع أنه وصف کتابه بأنه هدی، و أنه نور، و أنه مبین، و أنه فی معرض فهم الکافرین فضلا عن المؤمنین حیث قال: «تَنْزِیلٌ مِنَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ بَشِیراً وَ نَذِیراً فَأَعْرَضَ أَکْثَرُهُمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ»: حم السجدة- 4، و قال تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، فما تعرضت له آیة من آیات الکتاب لیس بممتنع الفهم، و لا الوقوف علیه مستحیل، و ما لا سبیل إلی الوقوف علیه کوقت قیام الساعة و سائر ما فی الغیب المکنون لم یتعرض لبیانه آیة من الآیات بلفظها حتی تسمی متشابها.
علی أن فی هذا القول خلطا بین معنی المتشابه و تأویل الآیة کما مر.
سابعها: أن المحکمات آیات الأحکام و المتشابهات غیرها مما یصرف بعضها بعضا، نسب هذا القول إلی مجاهد و غیره.
و فیه: أن المراد بالصرف الذی ذکره إن کان مطلق ما یعین علی تشخیص المراد باللفظ حتی یشمل مثل التخصیص بالمخصص، و التقیید بالمقید و سائر القرائن المقامیة کانت آیات الأحکام أیضا کغیرها متشابهات، و إن کان خصوص ما لا إبهام فی دلالته علی المراد و لا کثرة فی محتملاته حتی یتعین المراد به بنفسه، و یتعین المراد بغیره بواسطته کان لازم کون ما سوی آیات الأحکام متشابهة أن لا یحصل العلم بشی‌ء
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من معارف القرآن غیر الأحکام لأن المفروض عدم وجود آیة محکمة فیها ترجع إلیها المتشابهات منها و یتبین بذلک معانیها.
ثامنها: أن المحکم من الآیات ما لا یحتمل من التأویل إلا وجها واحدا و المتشابه ما احتمل من التأویل أوجها کثیرة و نسب إلی الشافعی، و کان المراد به أن المحکم ما لا ظهور له إلا فی معنی واحد کالنص و الظاهر القوی فی ظهوره و المتشابه خلافه.
و فیه: أنه لا یزید علی تبدیل اللفظ باللفظ شیئا، فقد بدل لفظ المحکم بما لیس له إلا معنی واحد، و المتشابه بما یحتمل معانی کثیرة، علی أنه أخذ التأویل بمعنی التفسیر أی المعنی المراد باللفظ و قد عرفت أنه خطأ، و لو کان التأویل هو التفسیر بعینه لم یکن لاختصاص علمه بالله، أو بالله و بالراسخین فی العلم وجه فإن القرآن یفسر بعضه بعضا، و المؤمن و الکافر و الراسخون فی العلم و أهل الزیغ فی ذلک سواء.
تاسعها: أن المحکم ما أحکم و فصل فیه خبر الأنبیاء مع أممهم، و المتشابه ما اشتبهت ألفاظه من قصصهم بالتکریر فی سور متعددة، و لازم هذا القول اختصاص التقسیم بآیات القصص.
و فیه: أنه لا دلیل علی هذا التخصیص أصلا، علی أن الذی ذکره تعالی من خواص المحکم و المتشابه و هو ابتغاء الفتنة و ابتغاء التأویل فی اتباع المتشابه دون المحکم لا ینطبق علیه، فإن هذه الخاصة توجد فی غیر آیات القصص کما توجد فیها، و توجد فی القصة الواحدة کقصة جعل الخلافة فی الأرض کما توجد فی القصص المتکررة.
عاشرها: أن المتشابه ما یحتاج إلی بیان و المحکم خلافه، و هذا الوجه منسوب إلی الإمام أحمد.
و فیه: أن آیات الأحکام محتاجة إلی بیان النبی ص مع أنها من المحکمات قطعا لما تقدم بیانه مرارا، و کذا الآیات المنسوخة من المتشابه کما تقدم مع عدم احتیاجها إلی بیان لکونها نظائر لسائر آیات الأحکام.
الحادی عشر: أن المحکم ما یؤمن به و یعمل به و المتشابه ما یؤمن به و لا یعمل به، و نسب إلی ابن تیمیة، و لعل المراد به: أن الأخبار متشابهات و الإنشاءات 
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محکمات کما استظهره بعضهم و إلا لم یکن قولا برأسه لصحة انطباقه علی عدة من الأقوال المتقدمة.
و فیه: أن لازمه کون غیر آیات الأحکام متشابهات، و لازمه أن لا یمکن حصول العلم بشی‌ء من المعارف الإلهیة فی غیر الأحکام إذ لا یتحقق فیها عمل مع عدم وجود محکم فیها یرجع إلیه ما تشابه منها، و من جهة أخری: الآیات المنسوخة إنشاءات و لیست بمحکمات قطعا.
و الظاهر أن مراده من الإیمان و العمل بالمحکم و الإیمان من غیر عمل بالمتشابه ما یدل علیه لفظ الآیة: فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ... وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا، إلا أن الأمرین أعنی الإیمان و العمل معا فی المحکم و الإیمان فقط فی المتشابه لما کانا وظیفتین لکل من آمن بالکتاب کان علیه أن یشخص المحکم و المتشابه قبلا حتی یؤدی وظیفته، و علی هذا فلا یکفی معرفة المحکم و المتشابه بهما فی تشخیص مصداقهما و هو ظاهر.
الثانی عشر: إن المتشابهات هی آیات الصفات خاصة أعم من صفات الله سبحانه کالعلیم و القدیر و الحکیم و الخبیر و صفات أنبیائه کقوله تعالی فی عیسی بن مریم (ع): «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء- 171، و ما یشبه ذلک، نسب إلی ابن تیمیة.
و فیه: أنه مع تسلیم کون آیات الصفات من المتشابهات لا دلیل علی انحصارها فیها.
و الذی یظهر من بعض کلامه المنقول علی طوله أنه یأخذ المحکم و المتشابه بمعناهما اللغوی و هو ما أحکمت دلالته و ما تشابهت احتمالاته و المعنیان نسبیان فربما اشتبهت دلالة آیة علی قوم کالعامة و علمها آخرون بالبحث و هم العلماء، و هذا المعنی فی آیات الصفات أظهر فإنها بحیث تشتبه مراداتها لغالب الناس لکون أفهامهم قاصرة عن الارتقاء إلی ما وراء الحس، فیحسبون ما أثبته الله تعالی لنفسه من العلم و القدرة و السمع و البصر و الرضا و الغضب و الید و العین و غیر ذلک أمورا جسمانیة أو معانی لیست بالحق، و تقوم بذلک الفتن، و تظهر البدع، و تنشأ المذاهب، فهذا معنی المحکم 
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و المتشابه، و کلاهما مما یمکن أن یحصل به العلم، و الذی لا یمکن نیله و العلم به هو تأویل المتشابهات بمعنی حقیقة المعانی التی تدل علیها أمثال آیات الصفات، فهب أنا علمنا معنی قوله: إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، و إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ و نحو ذلک لکنا لا ندری حقیقة علمه و قدرته و سائر صفاته و کیفیة أفعاله الخاصة به، فهذا هو تأویل المتشابهات الذی لا یعلمها إلا الله تعالی، انتهی ملخصا، و سیأتی ما یتعلق بکلامه من البحث عند ما نتکلم فی التأویل إن شاء الله.
الثالث عشر: أن المحکم ما للعقل إلیه سبیل و المتشابه بخلافه.
و فیه: أنه قول من غیر دلیل، و الآیات القرآنیة و إن انقسمت إلی ما للعقل إلیه سبیل و ما لیس للعقل إلیه سبیل، لکن ذلک لا یوجب کون المراد بالمحکم و المتشابه فی هذه الآیة استیفاء هذا التقسیم، و شی‌ء مما ذکر فیها من نعوت المحکم و المتشابه لا ینطبق علیه انطباقا صحیحا، علی أنه منقوض بآیات الأحکام فإنها محکمة و لا سبیل للعقل إلیها.
الرابع عشر: أن المحکم ما أرید به ظاهره و المتشابه ما أرید به خلاف ظاهره، و هذا قول شائع عند المتأخرین من أرباب البحث، و علیه یبتنی اصطلاحهم فی التأویل 
أنه المعنی المخالف لظاهر الکلام و کأنه أیضا مراد من قال: إن المحکم ما تأویله تنزیله، و المتشابه ما لا یدرک إلا بالتأویل.
و فیه: أنه اصطلاح محض لا ینطبق علیه ما فی الآیة من وصف المحکم و المتشابه فإن المتشابه إنما هو متشابه من حیث تشابه مراده و مدلوله، و لیس المراد بالتأویل المعنی المراد من المتشابه حتی یکون المتشابه متمیزا عن المحکم بأن له تأویلا، بل المراد بالتأویل فی الآیة أمر یعم جمیع الآیات القرآنیة من محکمها و متشابهها کما مر بیانه.
علی أنه لیس فی القرآن آیة أرید فیها ما یخالف ظاهرها، و ما یوهم ذلک من الآیات إنما أرید بها معان یعطیها لها آیات أخر محکمة، و القرآن یفسر بعضه بعضا، و من المعلوم أن المعنی الذی تعطیه القرائن متصلة أو منفصلة للفظ لیس بخارج عن ظهوره و بالخصوص فی کلام نص متکلمه علی أن دیدنه أن یتکلم بما یتصل بعضه ببعض، و یشهد بعضه علی بعض و یرتفع کل اختلاف و تناف مترائی بالتدبر فیه، قال تعالی:
«أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82
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الخامس عشر: ما عن الأصم: أن المحکم ما أجمع علی تأویله و المتشابه ما اختلف فیه و کان المراد بالإجماع و الاختلاف کون مدلول الآیة بحیث یختلف فیه الأنظار أو لا یختلف.
و فیه: أن ذلک مستلزم لکون جمیع الکتاب متشابها و ینافیه التقسیم الذی فی الآیة إذ ما من آیة من آی الکتاب إلا و فیه اختلاف ما: إما لفظا أو معنی أو فی کونها ذات ظهور أو غیرها، حتی ذهب بعضهم إلی أن القرآن کله متشابه مستدلا بقوله تعالی: «کِتاباً مُتَشابِهاً»: الزمر- 23، غفلة عن أن هذا الاستدلال منه یبتنی علی کون ما استدل به آیة محکمة و هو یناقض قوله و ذهب آخرون إلی أن ظاهر الکتاب لیس بحجة أی أنه لا ظاهر له.
السادس عشر: أن المتشابه ما أشکل تفسیره لمشابهته غیره سواء کان الإشکال من جهة اللفظ أو من جهة المعنی، ذکره الراغب.
قال فی مفردات القرآن: و المتشابه من القرآن ما أشکل تفسیره لمشابهته بغیره، إما من حیث اللفظ، أو من حیث المعنی، فقال الفقهاء: المتشابه ما لا ینبئ ظاهره عن مراده، و حقیقة ذلک: أن الآیات عند اعتبار بعضها ببعض ثلاثة أضرب: محکم علی الإطلاق، و متشابه علی الإطلاق، و محکم من وجه متشابه من وجه.
فالمتشابه فی الجملة ثلاثة أضرب: متشابه من جهة اللفظ فقط، و متشابه من جهة المعنی فقط، و متشابه من جهتهما. و المتشابه من جهة اللفظ ضربان: أحدهما یرجع إلی الألفاظ المفردة، و ذلک إما من جهة غرابته نحو الأب و یزفون، و إما من جهة مشارکة فی اللفظ کالید و العین، و الثانی یرجع إلی جملة الکلام المرکب، و ذلک ثلاثة أضرب: ضرب لاختصار الکلام نحو «وَ إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ» و ضرب لبسط الکلام نحو لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ لأنه لو قیل لیس مثله شی‌ء کان أظهر للسامع، و ضرب لنظم الکلام نحو «أَنْزَلَ عَلی عَبْدِهِ الْکِتابَ وَ لَمْ یَجْعَلْ لَهُ عِوَجاً قَیِّماً» تقدیره الکتاب قیما و لم یجعل له عوجا و قوله: وَ لَوْ لا رِجالٌ مُؤْمِنُونَ إلی قوله لَوْ تَزَیَّلُوا.
و المتشابه من جهة المعنی أوصاف الله تعالی و أوصاف یوم القیامة، فإن تلک 
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الصفات لا تتصور لنا، إذ کان لا یحصل فی نفوسنا صورة ما لم نحسه، أو لم یکن من جنس ما لم نحسه.
و المتشابه من جهة المعنی و اللفظ جمیعا خمسة أضرب: الأول: من جهة الکمیة کالعموم و الخصوص نحو فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ و الثانی: من جهة الکیفیة کالوجوب و الندب نحو فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ و الثالث من جهة الزمان کالناسخ و المنسوخ نحو اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ و الرابع: من جهة المکان أو الأمور التی نزلت فیها نحو وَ لَیْسَ الْبِرُّ بِأَنْ تَأْتُوا الْبُیُوتَ مِنْ ظُهُورِها، و قوله: إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ، فإن من لا یعرف عادتهم فی الجاهلیة یتعذر علیه معرفة تفسیر هذه الآیة، و الخامس: من جهة الشروط التی بها یصح الفعل أو یفسد کشروط الصلوة و النکاح.
و هذه الجملة إذا تصورت علم: أن کل ما ذکره المفسرون فی تفسیر المتشابه لا یخرج عن هذه التقاسیم نحو قول من قال المتشابه الم، و قول قتادة: المحکم الناسخ و المتشابه المنسوخ، و قول الأصم: المحکم ما أجمع علی تأویله و المتشابه ما اختلف فیه.
ثم جمیع المتشابه علی ثلاثة أضرب ضرب لا سبیل للوقوف علیه کوقت الساعة و خروج دابة الأرض و کیفیة الدابة و نحو ذلک. و ضرب للإنسان سبیل إلی معرفته کالألفاظ الغریبة و الأحکام الغلقة و ضرب متردد بین الأمرین، یجوز أن یختص بمعرفة حقیقته بعض الراسخین فی العلم و یخفی علی من دونهم، و هو الضرب المشار إلیه 
بقوله (ع) فی علی رضی الله عنه: اللهم فقهه فی الدین و علمه التأویل 
، و قوله لابن عباس مثل ذلک، انتهی کلامه و هو أعم الأقوال فی معنی المتشابه جمع فیها بین عدة من الأقوال المتقدمة.
و فیه: أولا: أن تعمیمه المتشابه لموارد الشبهات اللفظیة کغرابة اللفظ و إغلاق الترکیب و العموم و الخصوص و نحوها لا یساعد علیه ظاهر الآیة، فإن الآیة جعلت المحکمات مرجعا یرجع إلیه المتشابهات، و من المعلوم أن غرابة اللفظ و أمثالها لا تنحل عقدتها من جهة دلالة المحکمات، بل لها مرجع آخر ترجع إلیه و تتضح به.
و أیضا: الآیة تصف المتشابهات بأنها من شأنها أن تتبع لابتغاء الفتنة، و من المعلوم: أن اتباع العام من غیر رجوع إلی مخصصه، و المطلق من غیر رجوع إلی مقیده 
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و أخذ اللفظ الغریب مع الإعراض عما یفسره فی اللغة مخالف لطریقة أهل اللسان لا تجوزه قریحتهم فلا یکون بالطبع موجبا لإثارة الفتنة لعدم مساعدة اللسان علیه.
و ثانیا: أن تقسیمه المتشابه بما یمکن فهمه لعامة الناس و ما لا یمکن فهمه لأحد و ما یمکن فهمه لبعض دون بعض ظاهر فی أنه یری اختصاص التأویل بالمتشابه، و قد عرفت خلافه.
هذا هو المعروف من أقوالهم فی معنی المحکم و المتشابه و تمییز مواردهما، و قد عرفت ما فیها، و عرفت أیضا أن الذی یظهر من الآیة علی ظهورها و سطوع نورها خلاف ذلک کله، و أن الذی تعطیه الآیة فی معنی المتشابه: أن تکون الآیة مع حفظ کونها آیة دالة علی معنی مریب مردد لا من جهة اللفظ بحیث یعالجه الطرق المألوفة عند أهل اللسان کإرجاع العام و المطلق إلی المخصص و المقید و نحو ذلک بل من جهة کون معناها غیر ملائم لمعنی آیة أخری محکمة لا ریب فیه تبین حال المتشابهة.
و من المعلوم أن معنی آیة من الآیات لا یکون علی هذا الوصف إلا مع کون ما یتبع من المعنی مألوفا مأنوسا عند الأفهام العامیة تسرع الأذهان الساذجة إلی تصدیقه أو یکون ما یرام من تأویل الآیة أقرب إلی قبول هذه الأفهام الضعیفة الإدراک و التعقل.
و أنت إذا تتبعت البدع و الأهواء و المذاهب الفاسدة التی انحرف فیها الفرق الإسلامیة عن الحق القویم بعد زمن النبی ص سواء کان فی المعارف أو فی الأحکام وجدت أکثر مواردها من اتباع المتشابه، و التأویل فی الآیات بما لا یرتضیه الله سبحانه.
ففرقة تتمسک من القرآن بآیات للتجسیم، و أخری للجبر، و أخری للتفویض و أخری لعثرة الأنبیاء، و أخری للتنزیه المحض بنفی الصفات، و أخری للتشبیه الخالص و زیادة الصفات، إلی غیر ذلک، کل ذلک للأخذ بالمتشابه من غیر إرجاعه إلی المحکم الحاکم فیه.
و طائفة ذکرت: أن الأحکام الدینیة إنما شرعت لتکون طریقا إلی الوصول فلو کان هناک طریق أقرب منها کان سلوکه متعینا لمن رکبه فإنما المطلوب هو الوصول بأی طریق اتفق و تیسر، و أخری قالت إن التکلیف إنما هو لبلوغ الکمال، و لا معنی لبقائه بعد الکمال بتحقق الوصول فلا تکلیف لکامل.
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و قد کانت الأحکام و الفرائض و الحدود و سائر السیاسات الإسلامیة قائمة و مقامة فی عهد رسول الله ص لا یشذ منها شاذ ثم لم تزل بعد ارتحاله (ص) تنقص و تسقط حکما فحکما، یوما فیوما بید الحکومات الإسلامیة، و لم یبطل حکم أو حد إلا و اعتذر المبطلون: أن الدین إنما شرع لصلاح الدنیا و إصلاح الناس، و ما أحدثوه أصلح لحال الناس الیوم، حتی آل الأمر إلی ما یقال: إن الغرض الوحید من شرائع الدین إصلاح الدنیا بإجرائها، و الدنیا الیوم لا تقبل السیاسة الدینیة و لا تهضمها بل تستدعی وضع قوانین ترتضیها مدنیة الیوم و إجراءها، و إلی ما یقال إن التلبس بالأعمال الدینیة لتطهیر القلوب و هدایتها إلی الفکرة و الإرادة الصالحتین، و القلوب المتدربة بالتربیة الاجتماعیة، و النفوس الموقوفة علی خدمة الخلق فی غنی عن التطهر بأمثال الوضوء و الغسل و الصلوة و الصوم.
إذا تأملت فی هذه و أمثالها و هی لا تحصی کثرة و تدبرت فی قوله تعالی:
فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ الآیة، لم تشک فی صحة ما ذکرناه، و قضیت بأن هذه الفتن و المحن التی غادرت الإسلام و المسلمین لم تستقر قرارها إلا من طریق اتباع المتشابه، و ابتغاء تأویل القرآن.
و هذا و الله أعلم هو السبب فی تشدید القرآن الکریم فی هذا الباب، و إصراره البالغ علی النهی عن اتباع المتشابه و ابتغاء الفتنة و التأویل و الإلحاد فی آیات الله و القول فیها بغیر علم و اتباع خطوات الشیطان فإن من دأب القرآن أنه یبالغ فی التشدید فی موارد سینثلم من جهتها رکن من أرکان الدین فتنهدم به بنیته کالتشدید الواقع فی تولی الکفار، و مودة ذوی القربی، و قرار أزواج النبی، و معاملة الربا، و اتحاد الکلمة فی الدین و غیر ذلک.
و لا یغسل رین الزیغ من القلوب و لا یسد طریق ابتغاء الفتنة اللذین منشؤهما الرکون إلی الدنیا و الإخلاد إلی الأرض و اتباع الهوی إلا ذکر یوم الحساب کما قال تعالی: «وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»: ص- 26، و لذلک تری الراسخین فی العلم المتأبین تأویل القرآن بما لا یرتضیه ربهم یشیرون إلی ذلک فی خاتمة مقالهم حیث یقولون:
رَبَّنا إِنَّکَ جامِعُ النَّاسِ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ.
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2 ما معنی کون المحکمات أم الکتاب‌

ذکر جماعة: أن کون الآیات المحکمة أم الکتاب کونها أصلا فی الکتاب علیه تبتنی قواعد الدین و أرکانها فیؤمن بها، و یعمل بها و لیس الدین إلا مجموعا من الاعتقاد و العمل، و أما الآیات المتشابهة فهی لتزلزل مرادها و تشابه مدلولها لا یعمل بها بل إنما یؤمن بها إیمانا.
و أنت بالتأمل فیما تقدم من الأقوال تعلم أن هذا لازم بعض الأقوال المتقدمة، و هی التی تری أن المتشابه إنما صار متشابها لاشتماله علی تأویل یتعذر الوصول إلیه و فهمه، أو أن المتشابه یمکن حصول العلم به و رفع تشابهه فی الجملة أو بالجملة بالرجوع إلی عقل أو لغة أو طریقة عقلائیة یستراح إلیها فی رفع الشبهات اللفظیة.
و قال آخرون: إن معنی أمومة المحکمات رجوع المتشابهات إلیها، و کلامهم مختلف فی تفسیر هذا الرجوع فظاهر بعضهم: أن المراد بالرجوع هو قصر المتشابهات علی الإیمان و الاتباع العملی فی مواردها للمحکم کالآیة المنسوخة یؤمن بها و یرجع فی موردها إلی العمل بالناسخة، و هذا القول لا یغایر القول الأول کثیر مغایرة، و ظاهر بعض آخر أن معناها کون المحکمات مبینة للمتشابهات، رافعة لتشابهها.
و الحق هو المعنی الثالث، فإن معنی الأمومة الذی تدل علیه قوله: هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ الآیة یتضمن عنایة زائدة و هو أخص من معنی الأصل الذی فسرت به الأم فی القول الأول، فإن فی هذه اللفظة. أعنی لفظة الأم عنایة بالرجوع الذی فیه انتشاء و اشتقاق و تبعض، فلا تخلو اللفظة عن الدلالة علی کون المتشابهات ذات مدالیل ترجع و تتفرع علی المحکمات، و لازمه کون المحکمات مبینة للمتشابهات.
علی أن المتشابه إنما کان متشابها لتشابه مراده لا لکونه ذا تأویل، فإن التأویل کما مر یوجد للمحکم کما یوجد للمتشابه، و القرآن یفسر بعضه بعضا، فللمتشابه مفسر و لیس إلا المحکم، مثال ذلک قوله تعالی: «إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة- 23، فإنه آیة متشابهة، و بإرجاعها إلی قوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری- 11، و قوله تعالی لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ»: الأنعام- 103، یتبین: أن المراد بها نظرة و رؤیة من غیر سنخ رؤیة البصر الحسی، و قد قال تعالی: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی 
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أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری إلی أن قال لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری : النجم- 18، فأثبت للقلب رؤیة تخصه، و لیس هو الفکر فإن الکفر إنما یتعلق بالتصدیق و المرکب الذهنی و الرؤیة إنما تتعلق بالمفرد العینی، فیتبین بذلک أنه توجه من القلب لیست بالحسیة المادیة و لا بالعقلیة الذهنیة، و الأمر علی هذه الوتیرة فی سائر المتشابهات.



3 ما معنی التأویل؟

فسر قوم من المفسرین التأویل بالتفسیر و هو المراد من الکلام و إذ کان المراد من بعض الآیات معلوما بالضرورة کان المراد بالتأویل علی هذا من قوله تعالی وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ الآیة هو المعنی المراد بالآیة، المتشابهة، فلا طریق إلی العلم بالآیات المتشابه علی هذا القول لغیر الله سبحانه أو لغیره و غیر الراسخین فی العلم.
و قالت طائفة أخری: إن المراد بالتأویل: هو المعنی المخالف لظاهر اللفظ، و قد شاع هذا المعنی بحیث عاد اللفظ حقیقة ثانیة فیه بعد ما کان بحسب اللفظ لمعنی مطلق الإرجاع أو المرجع.
و کیف کان فهذا المعنی هو الشائع عند المتأخرین کما أن المعنی الأول هو الذی کان شائعا بین قدماء المفسرین سواء فیه من کان یقول: إن التأویل لا یعلمه إلا الله، و من کان یقول إن الراسخین فی العلم أیضا یعلمونه کما نقل 
عن ابن عباس أنه کان یقول": أنا من الراسخین فی العلم و أنا أعلم تأویله.
و ذهب طائفة أخری: إلی أن التأویل معنی من معانی الآیة لا یعلمه إلا الله تعالی، أو لا یعلمه إلا الله و الراسخون فی العلم مع عدم کونه خلاف ظاهر اللفظ، فیرجع الأمر إلی أن للآیة المتشابهة معانی متعددة بعضها تحت بعض، منها ما هو تحت اللفظ یناله جمیع الأفهام، و منها ما هو أبعد منه لا یناله إلا الله سبحانه أو هو تعالی و الراسخون فی العلم.
و قد اختلفت أنظارهم فی کیفیة ارتباط هذه المعانی باللفظ فإن من المتیقن أنها من حیث کونها مرادة من اللفظ لیست فی عرض واحد و إلا لزم استعمال اللفظ فی أکثر من معنی واحد و هو غیر جائز علی ما بین فی محله، فهی لا محالة معان مترتبة فی 
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الطول: فقیل: إنها لوازم معنی اللفظ إلا أنها لوازم مترتبة بحیث یکون للفظ معنی مطابقی و له لازم و للازمه لازم و هکذا، و قیل: إنها معان مترتبة بعضها علی بعض ترتب الباطن علی ظاهره، فإرادة المعنی المعهود المألوف إرادة لمعنی اللفظ و إرادة لباطنه بعین إرادته نفسه کما إنک إذا قلت: اسقنی فلا تطلب بذاک إلا السقی و هو بعینه طلب للإرواء، و طلب لرفع الحاجة الوجودیة، و طلب للکمال الوجودی و لیس هناک أربعة أوامر و مطالب، بل الطلب الواحد المتعلق بالسقی متعلق بعینه بهذه الأمور التی بعضها فی باطن بعض و السقی مرتبط بها و معتمد علیها.
و هاهنا قول رابع: و هو أن التأویل لیس من قبیل المعانی المرادة باللفظ بل هو الأمر العینی الذی یعتمد علیه الکلام، فإن کان الکلام حکما إنشائیا کالأمر و النهی فتأویله المصلحة التی توجب إنشاء الحکم و جعله و تشریعه، فتأویل قوله: أَقِیمُوا الصَّلاةَ مثلا هو الحالة النورانیة الخارجیة التی تقوم بنفس المصلی فی الخارج فتنهاه عن الفحشاء و المنکر، و إن کان الکلام خبریا فإن کان إخبارا عن الحوادث الماضیة کان تأویله نفس الحادثة الواقعة فی ظرف الماضی کالآیات المشتملة علی أخبار الأنبیاء و الأمم الماضیة فتأویلها نفس القضایا الواقعة فی الماضی، و إن کان إخبارا عن الحوادث و الأمور الحالیة و المستقبلة فهو علی قسمین: فإما أن یکون المخبر به من الأمور التی تناله الحواس أو تدرکه العقول کان أیضا تأویله ما هو فی الخارج من القضیة الواقعة کقوله تعالی: «وَ فِیکُمْ سَمَّاعُونَ لَهُمْ»: التوبة- 47، و قوله تعالی: «غُلِبَتِ الرُّومُ فِی أَدْنَی الْأَرْضِ وَ هُمْ مِنْ بَعْدِ غَلَبِهِمْ سَیَغْلِبُونَ فِی بِضْعِ سِنِینَ»: الروم- 4 و إن کان من الأمور المستقبلة الغیبیة التی لا تناله حواسنا الدنیویة و لا یدرک حقیقتها عقولنا کالأمور المربوطة بیوم القیامة و وقت الساعة و حشر الأموات و الجمع و السؤال و الحساب و تطایر الکتب، أو کان مما هو خارج من سنخ الزمان و إدراک العقول کحقیقة صفاته و أفعاله تعالی فتأویلها أیضا نفس حقائقها الخارجیة.
و الفرق بین هذا القسم أعنی الآیات المبینة لحال صفات الله تعالی و أفعاله و ما یلحق بها من أحوال یوم القیامة و نحوها و بین الأقسام الأخر أن الأقسام الأخر یمکن حصول العلم بتأویلها بخلاف هذا القسم، فإنه لا یعلم حقیقة تأویله إلا الله تعالی، نعم یمکن أن یناله الراسخون فی العلم بتعلیم الله تعالی بعض النیل علی قدر ما تسعه عقولهم،
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و أما حقیقة الأمر الذی هو حق التأویل فهو مما استأثر الله سبحانه بعلمه.
فهذا هو الذی یتحصل من مذاهبهم فی معنی التأویل، و هی أربعة.
و هاهنا أقوال أخر ذکروها هی فی الحقیقة من شعب القول الأول و إن تحاشی القائلون بها عن قبوله.
فمن جملتها أن التفسیر أعم من التأویل و أکثر استعماله فی الألفاظ و مفرداتها و أکثر استعمال التأویل فی المعانی و الجمل، و أکثر ما یستعمل التأویل فی الکتب الإلهیة، و یستعمل التفسیر فیها و فی غیرها.
و من جملتها: أن التفسیر بیان معنی اللفظ الذی لا یحتمل إلا وجها واحدا و التأویل تشخیص أحد محتملات اللفظ بالدلیل استنباطا.
و من جملتها: أن التفسیر بیان المعنی المقطوع من اللفظ و التأویل ترجیع أحد المحتملات من المعانی غیر المقطوع بها، و هو قریب من سابقه.
و من جملتها: أن التفسیر بیان دلیل المراد و التأویل بیان حقیقة المراد، مثاله:
قوله تعالی: إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ فتفسیره: أن المرصاد مفعال من قولهم: رصد یرصد إذا راقب، و تأویله التحذیر عن التهاون بأمر الله و الغفلة عنه.
و من جملتها: أن التفسیر بیان المعنی الظاهر من اللفظ و التأویل بیان المعنی المشکل.
و من جملتها: أن التفسیر یتعلق بالروایة و التأویل یتعلق بالدرایة.
و من جملتها: أن التفسیر یتعلق بالاتباع و السماع و التأویل یتعلق بالاستنباط و النظر. فهذه سبعة أقوال هی فی الحقیقة من شعب القول الأول الذی نقلناه، یرد علیها ما یرد علیه و کیف کان فلا یصح الرکون إلی شی‌ء من هذه الأقوال الأربعة و ما ینشعب منها.
أما إجمالا: فلأنک قد عرفت: أن المراد بتأویل الآیة لیس مفهوما من المفاهیم تدل علیه الآیة سواء کان مخالفا لظاهرها أو موافقا، بل هو من قبیل الأمور الخارجیة، و لا کل أمر خارجی حتی یکون المصداق الخارجی للخبر تأویلا له، بل أمر خارجی 
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مخصوص نسبته إلی الکلام نسبة الممثل إلی المثل بفتحتین و الباطن إلی الظاهر.
و أما تفصیلا فیرد علی القول الأول: أن أقل ما یلزمه أن یکون بعض الآیات القرآنیة لا ینال تأویلها أی تفسیرها أی المراد من مدالیلها اللفظیة عامة الأفهام، و لیس فی القرآن آیات کذلک بل القرآن ناطق بأنه إنما أنزل قرآنا لیناله الأفهام، و لا مناص لصاحب هذا القول إلا أن یختار أن الآیات المتشابهة إنما هی فواتح السور من الحروف المقطعة حیث لا ینال معانیها عامة الأفهام، و یرد علیه: أنه لا دلیل علیه، و مجرد کون التأویل مشتملا علی معنی الرجوع و کون التفسیر أیضا غیر خال عن معنی الرجوع لا یوجب کون التأویل هو التفسیر کما أن الأم مرجع لأولادها و لیست بتأویل لهم، و الرئیس مرجع للمرءوس و لیس بتأویل له.
علی أن ابتغاء الفتنة عد فی الآیة خاصة مستقلة للتشابه و هو یوجد فی غیر فواتح السور فإن أکثر الفتن المحدثة فی الإسلام إنما حدثت باتباع علل الأحکام و آیات الصفات و غیرها.
و أما القول الثانی فیرد علیه: أن لازمه وجود آیات فی القرآن أرید بها معان یخالفها ظاهرها الذی یوجب الفتنة فی الدین بتنافیه مع المحکمات، و مرجعه إلی أن فی القرآن اختلافا بین الآیات لا یرتفع إلا بصرف بعضها عن ظواهرها إلی معان لا یفهمها عامة الأفهام، و هذا یبطل الاحتجاج الذی فی قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، إذ لو کان ارتفاع اختلاف آیة مع آیة بأن یقال: إنه أرید بإحداهما أو بهما معا غیر ما یدل علیه الظاهر بل معنی تأویلی باصطلاحهم لا یعلمه إلا الله سبحانه مثلا لم تنجح حجة الآیة، فإن انتفاء الاختلاف بالتأویل باصطلاحهم فی کل مجموع من الکلام و لو کان لغیر الله أمر ممکن، و لا دلالة فیه علی کونه غیر کلام البشر، إذ من الواضح أن کل کلام حتی القطعی الکذب و اللغو یمکن إرجاعه إلی الصدق و الحق بالتأویل و الصرف عن ظاهره، فلا یدل ارتفاع الاختلاف بهذا المعنی عن مجموع کلام علی کونه کلام من یتعالی عن اختلاف الأحوال، و تناقض الآراء، و السهو و النسیان و الخطاء و التکامل بمرور الزمان کما هو المعنی بالاحتجاج فی الآیة، فالآیة بلسان احتجاجها صریح فی أن القرآن معرض لعامة الأفهام، و مسرح للبحث و التأمل و التدبر، و لیس فیه آیة أرید
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بها معنی یخالف ظاهر الکلام العربی و لا أن فیه أحجیة و تعمیة.
و أما القول الثالث فیرد علیه: أن اشتمال الآیات القرآنیة علی معان مترتبة بعضها فوق بعض و بعضها تحت بعض مما لا ینکره إلا من حرم نعمة التدبر، إلا أنها جمیعا- و خاصة لو قلنا إنها لوازم المعنی- مدالیل لفظیة مختلفة من حیث الانفهام و ذکاء السامع المتدبر و بلادته، و هذا لا یلائم قوله تعالی فی وصف التأویل: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ فإن المعارف العالیة و المسائل الدقیقة لا یختلف فیها الأذهان من حیث التقوی و طهارة النفس بل من حیث الحدة و عدمها، و إن کانت التقوی و طهارة النفس معینین فی فهم المعارف الطاهرة الإلهیة لکن ذلک لیس علی نحو الدوران و العلیة کما هو ظاهر قوله وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ 
و أما القول الرابع فیرد علیه: أنه و إن أصاب فی بعض کلامه لکنه أخطأ فی بعضه الآخر فإنه و إن أصاب فی القول بأن التأویل لا یختص بالمتشابه بل یوجد لجمیع القرآن، و أن التأویل لیس من سنخ المدلول اللفظی بل هو أمر خارجی یبتنی علیه الکلام لکنه أخطأ فی عد کل أمر خارجی مرتبط بمضمون الکلام حتی مصادیق الأخبار الحاکیة عن الحوادث الماضیة و المستقبلة تأویلا للکلام، و فی حصر المتشابه الذی لا یعلم تأویله فی آیات الصفات و آیات القیامة.
توضیحه: أن المراد حینئذ من التأویل فی قوله تعالی: وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ «إلخ» إما أن یکون تأویل القرآن برجوع ضمیره إلی الکتاب فلا یستقیم قوله: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ «إلخ» فإن کثیرا من تأویل القرآن و هو تأویلات القصص بل الأحکام أیضا و آیات الأخلاق مما یمکن أن یعلمه غیره تعالی و غیر الراسخین فی العلم من الناس حتی الزائغون قلبا علی قوله فإن الحوادث التی تدل علیها آیات القصص یتساوی فی إدراکها جمیع الناس من غیر أن یحرم عنه بعضهم، و کذا الحقائق الخلقیة و المصالح التی یوجدها العمل بالأحکام من العبادات و المعاملات و سائر الأمور المشرعة.
و إن کان المراد بالتأویل فیه تأویل المتشابه فقط استقام الحصر فی قوله: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ إلخ، و أفاد أن غیره تعالی و غیر الراسخین فی العلم مثلا لا ینبغی لهم ابتغاء تأویل المتشابه، و هو یؤدی إلی الفتنة و إضلال الناس لکن لا وجه لحصر المتشابه الذی لا یعلم تأویله فی آیات الصفات و القیامة فإن الفتنة و الضلال کما یوجد فی تأویلها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 49
یوجد فی تأویل غیرها من آیات الأحکام و القصص و غیرهما کأن یقول القائل (و قد قیل) إن المراد من تشریع الأحکام إحیاء الاجتماع الإنسانی بإصلاح شأنه بما ینطبق علی الصلاح، فلو فرض أن صلاح المجتمع فی غیر الحکم المشرع، أو أنه لا ینطبق علی صلاح الوقت وجب اتباعه و إلغاء الحکم الدینی المشرع. و کأن یقول القائل (و قد قیل) إن المراد من کرامات الأنبیاء المنقولة فی القرآن أمور عادیة، و إنما نقل بألفاظ ظاهرها خلاف العادة لصلاح استمالة قلوب العامة لانجذاب نفوسهم و خضوع قلوبهم لما یتخیلونه خارقا للعادة قاهرا لقوانین الطبیعة. و یوجد فی المذاهب المنشعبة المحدثة فی الإسلام شی‌ء کثیر من هذه الأقاویل، و جمیعها من التأویل فی القرآن ابتغاء للفتنة بلا شک، فلا وجه لقصر المتشابه علی آیات الصفات و آیات القیامة.
إذا عرفت ما مر علمت: أن الحق فی تفسیر التأویل أنه الحقیقة الواقعیة التی تستند إلیها البیانات القرآنیة من حکم أو موعظة أو حکمة، و أنه موجود لجمیع الآیات القرآنیة: محکمها و متشابهها، و أنه لیس من قبیل المفاهیم المدلول علیها بالألفاظ بل هی من الأمور العینیة المتعالیة من أن یحیط بها شبکات الألفاظ، و إنما قیدها الله سبحانه بقید الألفاظ لتقریبها من أذهاننا بعض التقریب فهی کالأمثال تضرب لیقرب بها المقاصد و توضح بحسب ما یناسب فهم السامع کما قال تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف- 4 و فی القرآن تصریحات و تلویحات بهذا المعنی.
علی أنک قد عرفت فیما مر من البیان أن القرآن لم یستعمل لفظ التأویل فی الموارد التی- استعملها و هی ستة عشر موردا علی ما عدت- إلا فی المعنی الذی ذکرناه.



4 هل یعلم تأویل القرآن غیر الله سبحانه‌

هذه المسألة أیضا من موارد الخلاف الشدید بین المفسرین، و منشؤه الخلاف الواقع بینهم فی تفسیر قوله تعالی: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا الآیة، و أن الواو هل هو للعطف أو للاستیناف، فذهب بعض القدماء و الشافعیة و معظم المفسرین من الشیعة إلی أن الواو للعطف و أن الراسخین فی العلم یعلمون 
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تأویل المتشابه من القرآن، و ذهب معظم القدماء و الحنفیة من أهل السنة إلی أنه للاستیناف و أنه لا یعلم تأویل المتشابه إلا الله و هو مما استأثر الله سبحانه بعلمه. و قد استدلت الطائفة الأولی علی مذهبها بوجوه کثیرة، و ببعض الروایات. و الطائفة الثانیة بوجوه أخر و عدة من الروایات الواردة فی أن تأویل المتشابهات مما استأثر الله سبحانه بعلمه و تمادت کل طائفة فی مناقضة صاحبتها و المعارضة مع حججها.
و الذین ینبغی أن یتنبه له الباحث فی المقام أن المسألة لم تخل عن الخلط و الاشتباه من أول ما دارت بینهم و وقعت موردا للبحث و التنقیر، فاختلط رجوع المتشابه إلی المحکم. و بعبارة أخری المعنی المراد من المتشابه بتأویل الآیة کما ینبئ به ما عنونا به المسألة و قررنا علیه الخلاف و قول کل من الطرفین آنفا.
و لذلک ترکنا التعرض لنقل حجج الطرفین لعدم الجدوی فی إثباتها أو نفیها بعد ابتنائها علی الخلط و أما الروایات فإنها مخالفة لظاهر الکتاب فإن الروایات المثبتة، أعنی الدالة علی أن الراسخین فی العلم یعلمون التأویل فإنها أخذت التأویل مرادفا للمعنی المراد من لفظ المتشابه و لا تأویل فی القرآن بهذا المعنی. کما
روی من طرق أهل السنة: أن النبی ص دعا لابن عباس فقال: اللهم فقهه فی الدین و علمه التأویل 
، و ما روی من قول ابن عباس": أنا من الراسخین فی العلم و أنا أعلم تأویله 
، و من قوله": إن المحکمات هی الآیات الناسخة- و المتشابهات هی المنسوخة
فإن لازم هذه الروایات علی ما فهموه أن یکون معنی الآیة المحکمة تأویلا للآیة المتشابهة و هو الذی أشرنا إلیه أن التأویل بهذا المعنی لیس موردا لنظر الآیة.
و أما الروایات النافیة أعنی الدالة علی أن غیره لا یعلم تأویل المتشابهات مثل ما روی: أن ابن عباس کان یقرأ": وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ و یقول الراسخون فی العلم آمنا به و کذلک کان یقرأ أبی بن کعب. و ما روی أن ابن مسعود کان یقرأ": و إن تأویله إلا عند الله- و الراسخون فی العلم یقولون آمنا به، فهذه لا تصلح لإثبات شی‌ء: أما أولا: فلأن هذه القراءات لا حجیة فیها و أما ثانیا: فلأن غایة دلالتها أن الآیة لا تدل علی علم الراسخین فی العلم بالتأویل و عدم دلالة الآیة علیه غیر دلالتها علی عدمه کما هو المدعی فمن الممکن أن یدل علیه دلیل آخر.
و مثل ما فی الدر المنثور، عن الطبرانی عن أبی مالک الأشعری أنه سمع رسول 
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الله ص یقول: لا أخاف علی أمتی إلا ثلاث خصال- أن یکثر لهم المال فیتحاسدوا فیقتلوا، و أن یفتح لهم الکتاب- فیأخذه المؤمن یبتغی تأویله- وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ- وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ- کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ و أن یکثر علمهم فیضیعونه و لا یبالون به.
و هذا الحدیث علی تقدیر دلالته علی النفی لا یدل إلا علی نفیه عن مطلق المؤمن لا عن خصوص الراسخین فی العلم و لا ینفع المستدل إلا الثانی.
و مثل الروایات الدالة علی وجوب اتباع المحکم و الإیمان بالمتشابه. و عدم دلالتها علی النفی مما لا یرتاب فیه.
و مثل ما
فی تفسیر الآلوسی، عن ابن جریر عن ابن عباس مرفوعا": أنزل القرآن علی أربعة أحرف: حلال و حرام لا یعذر أحد بجهالته، و تفسیر تفسره العلماء، و متشابه لا یعلمه إلا الله، و من ادعی علمه سوی الله تعالی فهو کاذب.
و الحدیث مع کونه مرفوعا و معارضا بما نقل عنه من دعوة الرسول له و ادعائه العلم به لنفسه مخالف لظاهر القرآن: أن التأویل غیر المعنی المراد بالمتشابه علی ما عرفت فیما مر.
و الذی ینبغی أن یقال: أن القرآن یدل علی جواز العلم بتأویله لغیره تعالی، و أما هذه الآیة فلا دلالة لها علی ذلک.
أما الجهة الثانیة فلما مر فی البیان السابق: أن الآیة بقرینة صدرها و ذیلها و ما تتلوها من الآیات إنما هی فی مقام بیان انقسام الکتاب إلی المحکم و المتشابه، و تفرق الناس فی الأخذ بها فهم بین مائل إلی اتباع المتشابه لزیغ فی قلبه و ثابت علی اتباع المحکم و الإیمان بالمتشابه لرسوخ فی علمه، فإنما القصد الأول فی ذکر الراسخین فی العلم بیان حالهم و طریقتهم فی الأخذ بالقرآن و مدحهم فیه قبال ما ذکر من حال الزائغین و طریقتهم و ذمهم، و الزائد علی هذا القدر خارج عن القصد الأول و لا دلیل علی تشریکهم فی العلم بالتأویل مع ذلک إلا وجوه غیر تامة تقدمت الإشارة، إلیها فیبقی الحصر المدلول علیه بقوله تعالی: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ من غیر ناقض ینقضه من عطف و استثناء و غیر ذلک. فالذی تدل علیه الآیة هو انحصار العلم بالتأویل فیه تعالی و اختصاصه به.
لکنه لا ینافی دلالة دلیل منفصل یدل علی علم غیره تعالی به بإذنه کما فی نظائره 
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مثل العلم بالغیب قال تعالی قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ»: النمل- 65، و قال تعالی: «إِنَّمَا الْغَیْبُ لِلَّهِ یونس- 20، و قال تعالی: وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ»: الأنعام- 59، فدل جمیع ذلک علی الحصر ثم قال تعالی:
«عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ الجن- 27، فأثبت ذلک لبعض من هو غیره و هو من ارتضی من رسول، و لذلک نظائر فی القرآن.
و أما الجهة الأولی- و هی أن القرآن یدل علی جواز العلم بتأویله لغیره تعالی فی الجملة- فبیانه: أن الآیات کما عرفت تدل علی أن تأویل الآیة أمر خارجی نسبته إلی مدلول الآیة نسبة الممثل إلی المثل، فهو و إن لم یکن مدلولا للآیة بما لها من الدلالة لکنه محکی لها محفوظ فیها نوعا من الحکایة و الحفظ، نظیر قولک: «فی الصیف ضیعت اللبن» لمن أراد أمرا قد فوت أسبابه من قبل، فإن المفهوم المدلول علیه بلفظ المثل و هو تضییع المرأة اللبن فی الصیف لا ینطبق شی‌ء منه علی المورد، و هو مع ذلک ممثل لحال المخاطب حافظ له یصوره فی الذهن بصورة مضمنة فی الصورة التی یعطیها الکلام بمدلوله.
کذلک أمر التأویل فالحقیقة الخارجیة التی توجب تشریع حکم من الأحکام أو بیان معرفة من المعارف الإلهیة أو وقوع حادثة هی مضمون قصة من القصص القرآنیة و إن لم تکن أمرا یدل علیه بالمطابقة نفس الأمر و النهی أو البیان أو الواقعة الکذائیة إلا أن الحکم أو البیان أو الحادثة لما کان کل منها ینتشی منها و یظهر بها فهو أثرها الحاکی لها بنحو من الحکایة و الإشارة کما أن قول السید لخادمه، اسقنی ینتشی عن اقتضاء الطبیعة الإنسانیة لکمالها، فإن هذه الحقیقة الخارجیة هی التی تقتضی حفظ الوجود و البقاء، و هو یقتضی بدل ما یتحلل من البدن، و هو یقتضی الغذاء اللازم، و هو یقتضی الری، و هو یقتضی الأمر بالسقی مثلا، فتأویل قوله: اسقنی هو ما علیه الطبیعة الخارجیة الإنسانیة من اقتضاء الکمال فی وجوده و بقائه، و لو تبدلت هذه الحقیقة الخارجیة إلی شی‌ء آخر یباین الأول مثلا لتبدل الحکم الذی هو الأمر بالسقی إلی حکم آخر و کذا الفعل الذی یعرف فیفعل أو ینکر فیجتنب فی واحد من المجتمعات الإنسانیة علی اختلافها الفاحش فی الآداب و الرسوم إنما یرتضع من ثدی الحسن و القبح الذی عندهم و هو یستند إلی مجموعة متحدة متفقة من علل زمانیة و مکانیة و سوابق عادات و رسوم مرتکزة فی ذهن الفاعل بالوراثة ممن سبقه و تکرر المشاهدة ممن شاهده 
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من أهل منطقته، فهذه العلة المؤتلفة الأجزاء هی تأویل فعله أو ترکه من غیر أن تکون عین فعله أو ترکه لکنها محکیة مضمنة محفوظة بالفعل أو الترک، و لو فرض تبدل المحیط الاجتماعی لتبدل ما أتی به من الفعل أو الترک.
فالأمر الذی له التأویل سواء کان حکما أو قصة أو حادثة یتغیر بتغیر التأویل لا محالة، و لذلک تری أنه تعالی فی قوله: فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ الآیة، لما ذکر اتباع أهل الزیغ ما لیس بمراد من المتشابه ابتغاء للفتنة ذکر أنهم بذلک یبتغون تأویله الذی لیس بتأویل له و لیس إلا لأن التأویل الذی یأخذون به لو کان هو التأویل الحقیقی لکان اتباعهم للمتشابه اتباعا حقا غیر مذموم و تبدل الأمر الذی یدل علیه المحکم و هو المراد من المتشابه إلی المعنی غیر المراد الذی فهموه من المتشابه و اتبعوه.
فقد تبین: أن تأویل القرآن حقائق خارجیة تستند إلیه آیات القرآن فی معارفها و شرائعها و سائر ما بینته بحیث لو فرض تغیر شی‌ء من تلک الحقائق انقلب ما فی الآیات من المضامین.
و إذا أجدت التدبر وجدت أن هذا ینطبق تمام الانطباق علی قوله تعالی:
وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف- 4، فإنه یدل علی أن القرآن النازل کان عند الله أمرا أعلی و أحکم من أن یناله العقول أو یعرضه التقطع و التفصل لکنه تعالی عنایة بعباده جعله کتابا مقررا و ألبسه لباس العربیة لعلهم یعقلون ما لا سبیل لهم إلی عقله و معرفته ما دام فی أم الکتاب، و أُمُّ الْکِتابِ هذا هو المدلول علیه بقوله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: الرعد- 39، و بقوله: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج- 22.
و یدل علی إجمال مضمون الآیة أیضا قوله تعالی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: هود- 1، فالإحکام کونه عند الله بحیث لا ثلمة فیه و لا فصل، و التفصیل هو جعله فصلا فصلا و آیة آیة و تنزیله علی النبی ص.
و یدل علی هذه المرتبة الثانیة التی تستند إلی الأولی قوله تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ 
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لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا»: إسراء- 106، فقد کان القرآن غیر مفروق الآیات ثم فرق و نزل تنزیلا و أوحی نجوما.
و لیس المراد بذلک أنه کان مجموع الآیات مرتب السور علی حال الذی هو علیه الآن عندنا کتابا مؤلفا مجموعا بین الدفتین مثلا ثم فرق و أنزل علی النبی نجوما لیقرأه علی الناس علی مکث کما یفرقه المعلم المقرئ منا قطعات ثم یعلمه و یقریه متعلمه کل یوم قطعة علی حسب استعداد ذهنه.
و ذلک أن بین إنزال القرآن نجوما علی النبی و بین إلقائه قطعة قطعة علی المتعلم فرقا بینا و هو دخالة أسباب النزول فی نزول الآیة علی النبی ص و لا شی‌ء من ذلک و لا ما یشبهه فی تعلم المتعلم فالقطعات المختلفة الملقاة إلی المتعلم فی أزمنة مختلفة یمکن أن تجمع و ینضم بعضها إلی بعض فی زمان واحد، و لا یمکن أن تجمع أمثال قوله تعالی:
«فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اصْفَحْ»: المائدة- 13، و قوله تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ یَلُونَکُمْ مِنَ الْکُفَّارِ»: التوبة- 123، و قوله تعالی: «قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها»: المجادلة- 1، و قوله تعالی: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً»: التوبة- 103، و نحو ذلک فیلغی سبب النزول و زمانها ثم یفرض نزولها فی أول البعثة أو فی آخر زمان حیوة النبی ص، فالمراد بالقرآن فی قوله: وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ غیر القرآن بمعنی الآیات المؤلفة.
و بالجملة فالمحصل من الآیات الشریفة أن وراء ما نقرؤه و نعقله من القرآن أمرا هو من القرآن بمنزلة الروح من الجسد و المتمثل من المثال- و هو الذی یسمیه تعالی بالکتاب الحکیم- و هو الذی تعتمد و تتکی علیه معارف القرآن المنزل و مضامینه، و لیس من سنخ الألفاظ المفرقة المقطعة و لا المعانی المدلول علیها بها، و هذا بعینه هو التأویل المذکور فی الآیات المشتملة علیه لانطباق أوصافه و نعوته علیه. و بذلک یظهر حقیقة معنی التأویل، و یظهر سبب امتناع التأویل عن أن تمسه الأفهام العادیة و النفوس غیر المطهرة.
ثم إنه تعالی قال: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: الواقعة- 79، و لا شبهة فی ظهور الآیات فی أن المطهرین من عباد الله هم یمسون القرآن الکریم الذی فی الکتاب المکنون و المحفوظ من التغیر، و من التغیر تصرف الأذهان 
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بالورود علیه و الصدور منه و لیس هذا المس إلا نیل الفهم و العلم، و من المعلوم أیضا:
أن الکتاب المکنون هذا هو أم الکتاب المدلول علیه بقوله: یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ و هو المذکور فی قوله: وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ 
و هؤلاء قوم نزلت الطهارة فی قلوبهم، و لیس ینزلها إلا الله سبحانه، فإنه تعالی لم یذکرها إلا کذلک أی منسوبة إلی نفسه کقوله تعالی: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»: الأحزاب- 33، و قوله تعالی: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ»: المائدة- 6، و ما فی القرآن شی‌ء من الطهارة المعنویة إلا منسوبة إلی الله أو بإذنه، و لیست الطهارة إلا زوال الرجس من القلب، و لیس القلب من الإنسان إلا ما یدرک به و یرید به، فطهارة القلب طهارة نفس الإنسان فی اعتقادها و إرادتها و زوال الرجس عن هاتین الجهتین، و یرجع إلی ثبات القلب فیما اعتقده من المعارف الحقة من غیر میلان إلی الشک و نوسان بین الحق و الباطل، و ثباته علی لوازم ما علمه من الحق من غیر تمایل إلی اتباع الهوی و نقض میثاق العلم و هذا هو الرسوخ فی العلم فإن الله سبحانه ما وصف الراسخین فی العلم إلا بأنهم مهدیون ثابتون علی ما علموا غیر زائغة قلوبهم إلی ابتغاء الفتنة، فقد ظهر أن هؤلاء المطهرین راسخون فی العلم، هذا.
و لکن ینبغی أن لا تشتبه النتیجة التی ینتجها هذا البیان، فإن المقدار الثابت بذلک أن المطهرین یعلمون التأویل، و لازم تطهیرهم أن یکونوا راسخین فی علومهم، لما أن تطهیر قلوبهم منسوب إلی الله و هو تعالی سبب غیر مغلوب، لا أن الراسخین فی العلم یعلمونه بما أنهم راسخون فی العلم أی إن الرسوخ فی العلم سبب للعلم، بالتأویل فإن الآیة لا تثبت ذلک، بل ربما لاح من سیاقها جهلهم بالتأویل حیث قال تعالی: یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا الآیة، و قد وصف الله تعالی رجالا من أهل الکتاب برسوخ العلم و مدحهم بذلک، و شکرهم علی الإیمان و العمل الصالح فی قوله: «لکِنِ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ مِنْهُمْ وَ الْمُؤْمِنُونَ یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ» الآیة: النساء- 162، و لم یثبت مع ذلک کونهم عالمین بتأویل الکتاب.
و کذلک إن الآیة أعنی قوله تعالی: لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ لم تثبت للمطهرین إلا مس الکتاب فی الجملة، و أما أنهم یعلمون کل التأویل و لا یجهلون شیئا منه و لا فی وقت فهی ساکتة عن ذلک، و لو ثبت لثبت بدلیل منفصل.
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5 ما هو السبب فی اشتمال الکتاب علی المتشابه؟

و من الاعتراضات التی أوردت علی القرآن الکریم الاعتراض باشتماله علی المتشابهات و هو أنکم تدعون أن تکالیف الخلق إلی یوم القیامة فیه، و أنه قول فصل یمیز بین الحق و الباطل، ثم إنا نراه یتمسک به کل صاحب مذهب من المذاهب المختلفة بین المسلمین لإثبات مذهبه، و لیس ذلک إلا لوقوع التشابه فی آیاته، أ فلیس أنه لو جعله جلیا نقیا عن هذه المتشابهات کان أقرب إلی الغرض المطلوب، و أقطع لمادة الخلاف و الزیغ؟.
و أجیب عنه بوجوه من الجواب بعضها ظاهر السخافة کالجواب بأن وجود المتشابهات یوجب صعوبة تحصیل الحق و مشقة البحث و ذلک موجب لمزید الأجر و الثواب! و کالجواب بأنه لو لم یشتمل إلا علی صریح القول فی مذهب لنفر ذلک سائر أرباب المذاهب فلم ینظروا فیه، لکنه لوجود التشابه فیه أطمعهم فی النظر فیه و کان فی ذلک رجاء أن یظفروا بالحق فیؤمنوا به! و کالجواب بأن اشتماله علی المتشابه أوجب الاستعانة بدلالة العقل، و فی ذلک خروج عن ظلمة التقلید و دخول فی ضوء النظر و الاجتهاد! و کالجواب بأن اشتماله علی المتشابه أوجب البحث عن طرق التأویلات المختلفة، و فی ذلک فائدة التضلع بالفنون المختلفة کعلم اللغة و الصرف و النحو و أصول الفقه!.
فهذه أجوبة سخیفة ظاهرة السخافة بأدنی نظر و الذی یستحق الإیراد و البحث من الأجوبة وجوه ثلاثة:
الأول: أن اشتمال القرآن الکریم علی المتشابهات لتمحیص القلوب فی التصدیق به، فإنه لو کان کل ما ورد فی الکتاب معقولا واضحا لا شبهة فیه عند أحد لما کان فی الإیمان شی‌ء من معنی الخضوع لأمر الله تعالی و التسلیم لرسله.
و فیه: أن الخضوع هو نوع انفعال و تأثر من الضعیف فی مقابل القوی، و الإنسان إنما یخضع لما یدرک عظمته أو لما لا یدرکه لعظمته و بهورة الإدراک کقدرة الله غیر المتناهیة و عظمته غیر المتناهیة و سائر صفاته التی إذا واجهها العقل رجع القهقری لعجزه عن الإحاطة بها، و أما الأمور التی لا ینالها العقل لکنه یغتر و یغادر باعتقاد
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أنه یدرکها فما معنی خضوعه لها؟ کالآیات المتشابهة التی یتشابه أمرها علی العقل فیحسب أنه یعقلها و هو لا یعقل.
الثانی: أن اشتماله علی المتشابه إنما هو لبعث العقل علی البحث و التنقیر، لئلا یموت بإهماله بإلقاء الواضحات التی لا یعمل فیها عامل الفکر، فإن العقل أعز القوی الإنسانیة التی یجب تربیتها بتربیة الإنسان.
و فیه: أن الله تعالی أمر الناس بإعمال العقل و الفکر فی الآیات الآفاقیة و الأنفسیة إجمالا فی موارد من کلامه، و تفصیلا فی موارد أخری کخلق السماوات و الأرض و الجبال و الشجر و الدواب و الإنسان و اختلاف ألسنته و ألوانه، و ندب إلی التعقل و التفکر و السیر فی الأرض و النظر فی أحوال الماضین، و حرض علی العقل و الفکر، و مدح العلم بأبلغ المدح و فی ذلک غنی عن البحث فی أمور لیس إلا مزالق للأقدام و مصارع للأفهام.
الثالث: أن الأنبیاء بعثوا إلی الناس و فیهم العامة و الخاصة، و الذکی و البلید و العالم و الجاهل، و کان من المعانی ما لا یمکن التعبیر عنه بعبارة تکشف عن حقیقته و تشرح کنهه بحیث یفهمه الجمیع علی السواء، فالحری فی أمثال هذه المعانی أن تلقی بحیث یفهمه الخاصة و لو بطریق الکنایة و التعریض و یؤمر العامة فیها بالتسلیم و تفویض الأمر إلی الله تعالی.
و فیه: أن الکتاب کما یشتمل علی المتشابهات کذلک یشتمل علی المحکمات التی تبین المتشابهات بالرجوع إلیها، و لازم ذلک أن لا تتضمن المتشابهات أزید مما یکشف عنها المحکمات، و عند ذلک یبقی السؤال (و هو أنه ما فائدة وجود المتشابهات فی الکتاب و لا حاجة إلیها مع وجود المحکمات؟) علی حاله، و منشأ الاشتباه أن المجیب أخذ المعانی نوعین متباینین: معان یفهمها جمیع المخاطبین من العامة و الخاصة و هی مدالیل المحکمات، و معان سنخها بحیث لا یتلقاها إلا الخاصة من المعارف العالیة و الحکم الدقیقة، فصار بذلک المتشابهات لا ترجع معانیها إلی المحکمات، و قد مر أن ذلک مخالف لمنطوق الآیات الدالة علی أن القرآن یفسر بعضه بعضا و غیر ذلک.
و الذی ینبغی أن یقال: أن وجود المتشابه فی القرآن ضروری ناش عن وجود
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التأویل الموجب لتفسیر بعضه بعضا بالمعنی الذی أوضحناه للتأویل فیما مر.
و یتضح ذلک بعض الاتضاح بإجادة التدبر فی جهات البیان القرآنی و التعلیم الإلهی و الأمور التی بنیت علیها معارفه و الغرض الأقصی من ذلک و هی أمور:
منها: أن الله سبحانه ذکر أن لکتابه تأویلا هو الذی تدور مداره المعارف القرآنیة و الأحکام و القوانین و سائر ما یتضمنه التعلیم الإلهی، و أن هذا التأویل الذی تستقبله و تتوجه إلیه جمیع هذه البیانات أمر یقصر عن نیله الأفهام و تسقط دون الارتقاء إلیه العقول إلا نفوس طهرهم الله و أزال عنهم الرجس، فإن لهم خاصة أن یمسوه. و هذا غایة ما یریده تعالی من الإنسان المجیب لدعوته فی ناحیة العلم أن یهتدی إلی علم کتابه الذی هو تبیان کل شی‌ء، و مفتاحه التطهیر الإلهی، و قد قال تعالی:
«ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ»: المائدة- 7، فجعل الغایة لتشریع الدین هی التطهیر الإلهی.
و هذا الکمال الإنسانی کسائر الکمالات المندوب إلیها لا یظفر بکمالها إلا أفراد خاصة، و إن کانت الدعوة متعلقه بالجمیع متوجهة إلی الکل، فتربیة الناس بالتربیة الدینیة إنما تثمر کمال التطهیر فی أفراد خاصة و بعض التطهیر فی آخرین، و یختلف ذلک باختلاف درجات الناس، کما أن الإسلام یدعو إلی حق التقوی فی العمل. قال تعالی:
«اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ»: آل عمران- 102، و لکن لا یحصل کماله إلا فی أفراد و فیمن دونهم دون ذلک علی طریق الأمثل فالأمثل، کل ذلک لاختلاف الناس فی طبائعهم و أفهامهم، و هکذا جمیع الکمالات الاجتماعیة من حیث التربیة و الدعوة، یدعو داعی الاجتماع إلی الدرجة القصوی من کل کمال کالعلم و الصنعة و الثروة و الراحة و غیرها لکن لا ینالها إلا البعض، و من دونه ما دونها علی اختلاف مراتب الاستعدادات.
و بالحقیقة أمثال هذه الغایات ینالها المجتمع من غیر تخلف دون کل فرد منه.
و منها: أن القرآن قطع بأن الطریق الوحید إلی إیصال الإنسان إلی هذه الغایة الشریفة تعریف نفس الإنسان لنفسه بتربیته فی ناحیتی العلم و العمل: أما فی ناحیة العلم فبتعلیمه الحقائق المربوطة به من المبدإ و المعاد و ما بینهما من حقائق العالم حتی یعرف نفسه بما ترتبطه به من الواقعیات معرفة حقیقیة و أما فی ناحیة العمل فبتحمیل قوانین 
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اجتماعیة علیه بحیث تصلح شأن حیوته الاجتماعیة، و لا تشغله عن التخلص إلی عالم العلم و العرفان، ثم بتحمیل تکالیف عبادیة یوجب العمل بها و المزاولة علیها توجه نفسه، و خلوص قلبه إلی المبدإ و المعاد، و إشرافه علی عالم المعنی و الطهارة، و التجنب عن قذارة المادیات و ثقلها.
و أنت إذا أحسنت التدبر فی قوله تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الفاطر- 10، و ضممته إلی ما سمعت إجماله فی قوله تعالی: وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ الآیة، و إلی قوله تعالی: «عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ»: المائدة- 105، و قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: المجادلة- 11، و ما یشابهه من الآیات اتضح لک الغرض الإلهی فی تشریع الدین و هدایة الإنسان إلیه، و السبیل الذی سلکه لذلک فافهم.
و یتفرع علی هذا البیان نتیجة مهمة: هی أن القوانین الاجتماعیة فی الإسلام مقدمة للتکالیف العبادیة مقصودة لأجلها، و التکالیف العبادیة مقدمة للمعرفة بالله و بآیاته، فأدنی الإخلال أو التحریف أو التغییر فی الأحکام الاجتماعیة من الإسلام یوجب فساد العبودیة و فساد العبودیة یؤدی إلی اختلال أمر المعرفة.
و هذه النتیجة- علی أنها واضحة التفرع علی البیان- تؤیدها التجربة أیضا:
فإنک إذا تأملت جریان الأمر فی طروق الفساد فی شئون الدین الإسلامی بین هذه الأمة و أمعنت النظر فیه: من أین شرع و فی أین ختم وجدت أن الفتنة ابتدأت من الاجتماعیات ثم توسطت فی العبادیات ثم انتهت إلی رفض المعارف. و قد ذکرناک فیما مر: أن الفتنة شرعت باتباع المتشابهات و ابتغاء تأویلها، و لم یزل الأمر علی ذلک حتی الیوم.
و منها: أن الهدایة الدینیة إنما بنیت علی نفی التقلید عن الناس و رکوز العلم بینهم ما أستطیع، فإن ذلک هو الموافق لغایتها التی هی المعرفة، و کیف لا؟ و لا یوجد بین کتب الوحی کتاب، و لا بین الأدیان دین یعظمان من أمر العلم و یحرضان علیه بمثل ما جاء به القرآن و الإسلام.
و هذا المعنی هو الموجب لأن یبین الکتاب للإنسان حقائق المعارف أولا، و ارتباط ما شرعه له من الأحکام العملیة بتلک الحقائق ثانیا، و بعبارة أخری أن یفهمه 
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أنه موجود مخلوق لله تعالی خلقه بیده و وسط فی خلقه و بقائه ملائکته و سائر خلقه من سماء و أرض و نبات و حیوان و مکان و زمان و ما عداها، و أنه سائر إلی معاده و میعاده سیرا اضطراریا، و کادح إلی ربه کدحا فملاقیه ثم یجزی جزاء ما عمله، أیما إلی جنة، أیما إلی نار فهذه طائفة من المعارف.
ثم یفهمه أن الأعمال التی تؤدیه إلی سعادة الجنة ما هی، و ما تؤدیه إلی شقوة النار ما هی؟ أی یبین له الأحکام العبادیة و القوانین الاجتماعیة، و هذه طائفة أخری.
ثم یبین له: أن هذه الأحکام و القوانین مؤدیة إلی السعادة أی یفهمه: أن هذه الطائفة الثانیة مرتبطة بالطائفة الأولی، و أن تشریعها و جعلها للإنسان إنما هو لمراعاة سعادته لاشتمالها علی خیر الإنسان فی الدنیا و الآخرة، و هذه طائفة ثالثة.
و ظاهر عندک أن الطائفة الثانیة بمنزلة المقدمة، و الطائفة الأولی بمنزلة النتیجة، و الطائفة الثالثة بمنزلة الرابط الذی یربط الثانیة بالأولی، و دلالة الآیات علی کل واحدة من هذه الطوائف المذکورة واضحة و لا حاجة إلی إیرادها.
و منها: أنه لما کانت عامة الناس لا یتجاوز فهمهم المحسوس و لا یرقی عقلهم إلی ما فوق عالم المادة و الطبیعة، و کان من ارتقی فهمه منهم بالارتیاضات العلمیة إلی الورود فی إدراک المعانی و کلیات القواعد و القوانین یختلف أمره باختلاف الوسائل التی یسرت له الورود فی عالم المعانی و الکلیات کان ذلک موجبا لاختلاف الناس فی فهم المعانی الخارجة عن الحس و المحسوس اختلافا شدیدا ذا عرض عریض علی مراتب مختلفة، و هذا أمر لا ینکره أحد.
و لا یمکن إلقاء معنی من المعانی إلی إنسان إلا من طریق معلوماته الذهنیة التی تهیأت عنده فی خلال حیوته و عیشته، فإن کان مأنوسا بالحس فمن طریق المحسوسات علی قدر ما رقی إلیه من مدارج الحس کما یمثل لذة النکاح للصبی بحلاوة الحلواء، و إن کان نائلا للمعانی الکلیة فبما نال، و علی قدر ما نال و هذا ینال المعانی من البیان الحسی و العقلی معا بخلاف المأنوس بالحس.
ثم إن الهدایة الدینیة لا تختص بطائفة دون طائفة من الناس بل تعم جمیع الطوائف و تشمل عامة الطبقات و هو ظاهر.
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و هذا المعنی أعنی اختلاف الأفهام و عموم أمر الهدایة مع ما عرفت من وجود التأویل للقرآن هو الموجب أن یساق البیانات مساق الأمثال، و هو أن یتخذ ما یعرفه الإنسان و یعهده ذهنه من المعانی فیبین به ما لا یعرفه لمناسبة ما بینهما نظیر توزین المتاع بالمثاقیل و لا مسانخة بینهما فی شکل أو صورة أو حجم أو نوع إلا ما بینهما من المناسبة وزنا.
و الآیات القرآنیة المذکورة سابقا کقوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف- 4، و ما یشابهه من الآیات و إن بینت هذا الأمر بطریق الإشارة و الکنایة، لکن القرآن لم یکتف بذلک دون أن بینه بما ضربه مثلا فی أمر الحق و الباطل فقال تعالی: أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ، فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ»: الرعد- 17، فبین أن حکم المثل جار فی أفعاله تعالی کما هو جار فی أقواله، ففعله تعالی کقوله الحق إنما قصد منهما الحق الذی یحویانه و یصاحب کلا منهما أمور غیر مقصودة و لا نافعة یعلوهما و یربوهما لکنها ستزول و تبطل، و یبقی بالحق الذی ینفع الناس، و إنما یزول و یزهق بحق آخر هو مثله، و هذا کالآیة المتشابهة تتضمن من المعنی حقا مقصودا، و یصاحبه و یعلو علیه بالاستباق إلی الذهن معنی آخر باطل غیر مقصود، لکنه سیزول بحق آخر یظهر الحق الأول علی الباطل الذی کان یعلوه، لیحق الحق بکلماته و یبطل الباطل و لو کره المجرمون، و الکلام فی انطباق هذا المثل علی أفعاله الخارجیة المتقررة فی عالم الکون کالکلام فی أقواله عز من قائل.
و بالجملة: المتحصل من الآیة الشریفة: أن المعارف الحقة الإلهیة کالماء الذی أنزله الله تعالی من السماء هی فی نفسها ماء فحسب، من غیر تقیید بکمیة و لا کیفیة، ثم إنها کالسیل السائل فی الأودیة تتقدر بأقدار مختلفة من حیث السعة و الضیق، و هذه الأقدار أمور ثابتة کل فی محله کالحال فی أصول المعارف و الأحکام التشریعیة، و مصالح الأحکام التی ذکرنا فیما مر أنها روابط تربط الأحکام بالمعارف الحقة. و هذا حکمها فی نفسها مع قطع النظر عن البیان اللفظی. و هی فی مسیرها ربما صحبت ما هو
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کالزبد یظهر ظهورا ثم یسرع فی الزوال و ذلک کالأحکام المنسوخة التی تنسخه النواسخ من الآیات، فإن المنسوخ مقتضی ظاهر طباعه أن یدوم لکن الحکم الناسخ یبطل دوامه و یضع مکانه حکما آخر. هذا بالنظر إلی نفس هذه المعارف مع قطع النظر عن ورودها فی وادی البیان اللفظی.
و أما المعارف الحقة من حیث کونها واردة فی ظرف اللفظ و الدلالة فإنها بورودها أودیة الدلالات اللفظیة تتقدر بأقدارها، تتشکل بأشکال المرادات الکلامیة بعد إطلاقها، و هذه أقوال ثابتة من حیث مراد المتکلم بکلامه إلا أنها مع ذلک أمثال یمثل بها أصل المعنی المطلق غیر المتقدر، ثم إنها بمرورها فی الأذهان المختلفة تحمل معانی غیر مقصودة کالزبد فی السیل، لأن الأذهان من جهة ما تخزنه من المرتکزات و المألوفات تتصرف فی المعانی الملقاة إلیها، و جل هذا التصرف إنما هو فی المعانی غیر المألوفة کالمعارف الأصلیة، و مصالح الأحکام و ملاکاتها کما مر، و أما الأحکام و القوانین فلا تصرف فیها مع قطع النظر عن ملاکاتها فإنها مألوفة، و من هنا یظهر أن المتشابهات إنما هی الآیات من حیث اشتمالها علی الملاکات و المعارف، دون متن الأحکام و القوانین الدینیة.
و منها: أنه تحصل من البیان السابق أن البیانات اللفظیة القرآنیة أمثال للمعارف الحقة الإلهیة لأن البیان نزل فی هذه الآیات إلی سطح الأفهام العامة التی لا تدرک إلا الحسیات و لا تنال المعانی الکلیة إلا فی قالب الجسمانیات، و لما استلزم ذلک فی إلقاء المعانی الکلیة المجردة عن عوارض الأجسام و الجسمانیات أحد محذورین: فإن الأفهام فی تلقیها المعارف المرادة منها إن جمدت فی مرتبة الحس و المحسوس انقلبت الأمثال بالنسبة إلیها حقائق ممثلة، و فیه بطلان الحقائق و فوت المرادات و المقاصد و إن لم تجمد و انتقلت إلی المعانی المجردة بتجرید الأمثال عن الخصوصیات غیر الدخیلة لم یؤمن من الزیادة و النقیصة.
نظیر ذلک أنا لو ألقی إلینا المثل السائر: عند الصباح یحمد القوم السری، أو تمثل لنا بقول صخر:
أهم بأمر الحزم لا أستطیعه‌و قد حیل بین العیر و النزوان 
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فإنا من جهة سبق عهد الذهن بالقصة أو الأمر الممثل له نجرد المثل عن الخصوصیات المکتنفة بالکلام کالصباح و القوم و السری، و نفهم من ذلک أن المراد: أن حسن تأثیر عمل و تحسین فعله إنما یظهر إذا فرغ منه و بدا أثره، و أما هو ما دام الإنسان مشتغلا به محسا تعب فعله فلا یقدر قدره، و یظهر ذلک تجرید ما تمثل به من الشعر، و أما إذا لم نعهد الممثل و جمدنا علی الشعر أو المثل خفی عنا الممثل و عاد المثل خبرا من الأخبار، و لو لم نجمد و انتقلنا إجمالا إلی أنه مثل لم یمکنا تشخیص المقدار الذی یجب طرحه بالتجرید و ما یجب حفظه للفهم و هو ظاهر.
و لا مخلص عن هذین المحذورین إلا بتفریق المعانی الممثل لها إلی أمثال مختلفة، و تقلیبها فی قوالب متنوعة حتی یفسر بعضها بعضا، و یوضح بعضها أمر بعض، فیعلم بالتدافع الذی بینها أولا: أن البیانات أمثال و لها فی ما وراءها حقائق ممثلة، و لیست مقاصدها و مراداتها مقصورة علی اللفظ المأخوذ من مرتبة الحس و المحسوس و ثانیا: بعد العلم بأنها أمثال: یعلم بذلک المقدار الذی یجب طرحه من الخصوصیات المکتنفة بالکلام، و ما یجب حفظه منها للحصول علی المرام، و إنما یحصل ذلک بأن هذا یتضمن نفی بعض الخصوصیات الموجودة فی ذلک. و ذاک نفی بعض ما فی هذا.
و إیضاح المقاصد المبهمة و المطالب الدقیقة بإیراد القصص المتعددة و الأمثال و الأمثلة الکثیرة المتنوعة أمر دائر فی جمیع الألسنة و اللغات من غیر اختصاص بقوم دون قوم، و لغة دون لغة، و لیس ذلک إلا لأن الإنسان یشعر بقریحة البیان مساس حاجته إلی نفی الخصوصیات الموهمة لخلاف المراد فی القصة الواحدة أو المثل الواحد بالخصوصیات النافیة الموجودة فی قصة أخری مناسبة أو مثل آخر مناسب.
فقد تبین أن من الواجب أن یشتمل القرآن الکریم علی الآیات المتشابهة، و أن یرفع التشابه الواقع فی آیة بالأحکام الواقع فی آیة أخری، و اندفع بذلک الإشکال باشتمال القرآن علی المتشابهات لکونها مخلة لغرض الهدایة و البیان.



[نتائج هذه الأبحاث و هی عشرة]

و قد ظهر من جمیع ما تقدم من الأبحاث علی طولها أمور:
الأول: أن الآیات القرآنیة تنقسم إلی قسمین: محکم و متشابه، و ذلک من جهة اشتمال الآیة وحدها علی مدلول متشابه و عدم اشتمالها.
الثانی: أن لجمیع القرآن محکمه و متشابهه تأویلا. و أن التأویل لیس من قبیل 
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المفاهیم اللفظیة بل من الأمور الخارجیة نسبته إلی المعارف و المقاصد المبینة نسبة الممثل إلی المثال، و أن جمیع المعارف القرآنیة أمثال مضروبة للتأویل الذی عند الله.
الثالث: أن التأویل یمکن أن یعلمه المطهرون و هم راسخون فی العلم.
الرابع: أن البیانات القرآنیة أمثال مضروبة لمعارفها و مقاصدها، و هذا المعنی غیر ما ذکرناه فی الأمر الثانی من کون معارفه أمثالا و قد أوضحناه فیما مر.
الخامس: أن من الواجب أن یشتمل القرآن علی المتشابهات، کما أن من الواجب أن یشتمل علی المحکمات.
السادس: أن المحکمات أم الکتاب إلیها ترجع المتشابهات رجوع بیان.
السابع: أن الإحکام و التشابه وصفان یقبلان الإضافة و الاختلاف بالجهات بمعنی أن آیة ما یمکن أن تکون محکمة من جهة، متشابهة من جهة أخری فتکون محکمة بالإضافة إلی آیة و متشابهة بالإضافة إلی أخری. و لا مصداق للمتشابه علی الإطلاق فی القرآن، و لا مانع من وجود محکم علی الإطلاق.
الثامن: أن من الواجب أن یفسر بعض القرآن بعضا.
التاسع: أن للقرآن مراتب مختلفة من المعنی، مترتبة طولا من غیر أن تکون الجمیع فی عرض واحد فیلزم استعمال اللفظ فی أکثر من معنی واحد، أو مثل عموم المجاز، و لا هی من قبیل اللوازم المتعددة لملزوم واحد، بل هی معان مطابقیة یدل علی کل واحد منها اللفظ بالمطابقة بحسب مراتب الأفهام.
و لتوضیح ذلک نقول: قال الله تبارک و تعالی: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ»: آل عمران- 102، فأنبأ أن للتقوی الذی هو الانتهاء عما نهی الله عنه و الایتمار بما أمر الله به مرتبة هی حق التقوی، و یعلم بذلک أن هناک من التقوی ما هو دون هذه المرتبة الحقة، فللتقوی الذی هو بوجه العمل الصالح مراتب و درجات بعضها فوق بعض.
و قال أیضا: «أَ فَمَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَ اللَّهِ کَمَنْ باءَ بِسَخَطٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ»: آل عمران- 163، فبین أن العمل مطلقا سواء کان صالحا أو طالحا درجات و مراتب، و الدلیل علی أن المراد بها
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درجات العمل قوله: وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ و نظیر الآیة قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ لِیُوَفِّیَهُمْ أَعْمالَهُمْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: الأحقاف- 19، و قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا یَعْمَلُونَ»: الأنعام- 132، و الآیات فی هذا المعنی کثیرة، و فیها ما یدل علی أن درجات الجنة و درکات النار بحسب مراتب الأعمال و درجاتها.
و من المعلوم أن العمل من أی نوع کان هو من رشحات العلم یترشح من اعتقاد قلبی یناسبه، و قد استدل تعالی علی کفر الیهود و علی فساد ضمیر المشرکین و علی نفاق المنافقین من المسلمین و علی إیمان عدة من الأنبیاء و المؤمنین بأعمالهم و أفعالهم فی آیات کثیرة جدا یطول ذکرها، فالعمل کیف کان یلازم ما یناسبه من العلم و یدل علیه.
و بالعکس یستلزم کل نوع من العمل ما یناسبه من العلم و یحصله و یرکزه فی النفس کما قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت- 69، و قال تعالی: «وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ»: الحجر- 99، و قال أیضا: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: الروم- 10، و قال: «فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ إِلی یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ بِما أَخْلَفُوا اللَّهَ ما وَعَدُوهُ وَ بِما کانُوا یَکْذِبُونَ»: البراءة- 77، و الآیات فی هذا المعنی أیضا کثیرة تدل الجمیع علی أن العمل صالحا کان أو طالحا یولد من أقسام المعارف و الجهالات (و هی العلوم المخالفة للحق ما یناسبه.
و قال تعالی- و هو کالکلمة الجامعة فی العمل الصالح و العلم النافع-: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الفاطر- 10، فبین أن شأن الکلم الطیب و هو الاعتقاد الحق أن یصعد إلی الله تعالی و یقرب صاحبه منه، و شأن العمل الصالح أن یرفع هذا العلم و الاعتقاد. و من المعلوم أن ارتفاع العلم فی صعوده إنما هو بخلوصه من الشک و الریب و کمال توجه النفس إلیه و عدم تقسیم القلب فیه و فی غیره (و هو مطلق الشرک) فکلما کمل خلوصه من الشک و الخطوات اشتد صعوده و ارتفاعه.
و لفظ الآیة لا یخلو عن دلالة علی ذلک فإنها عبرت فی الکلم الطیب بالصعود
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و وصف العمل بالرفع، و الصعود یقابل النزول کما أن الرفع یقابل الوضع، و هما أعنی الصعود و الارتفاع وصفان یتصف بهما المتحرک من السفل إلی العلو بنسبته إلی الجانبین فهو صاعد بالنظر إلی قصده العلو و اقترابه منه، و مرتفع من جهة انفصاله من السفل و ابتعاده منه، فالعمل یبعد الإنسان و یفصله من الدنیا و الإخلاد إلی الأرض بصرف نفسه عن التعلق بزخارفها الشاغلة و التشتت و التفرق بهذه المعلومات الفانیة غیر الباقیة و کلما زاد الرفع و الارتفاع زاد صعود الکلم الطیب، و خلصت المعرفة عن شوائب الأوهام و قذارات الشکوک، و من المعلوم أیضا کما مر: أن العمل الصالح ذو مراتب و درجات، فلکل درجة من العمل الصالح رفع الکلم الطیب و تولید العلوم و المعارف الحقة الإلهیة علی ما یناسب حالها. و الکلام فی العمل الطالح و وضعه الإنسان نظیر الکلام فی العمل الصالح و رفعه و قد مر بعض الکلام فی ذلک فی تفسیر قوله تعالی: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ»: الحمد- 6.
فظهر أن للناس بحسب مراتب قربهم و بعدهم منه تعالی مراتب مختلفة من العمل و العلم، و لازمه أن یکون ما یتلقاه أهل واحدة من المراتب و الدرجات غیر ما یتلقاه أهل المرتبة و الدرجة الأخری التی فوق هذه أو تحتها، فقد تبین أن للقرآن معانی مختلفة مترتبة.
و قد ذکر الله سبحانه أصنافا من عباده و خص کل صنف بنوع من العلم و المعرفة لا یوجد فی الصنف الآخر کالمخلصین و خص بهم العلم بأوصاف ربهم حق العلم، قال تعالی:
«سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات- 160، و خص بهم أشیاء أخر من المعرفة و العلم سیجی‌ء بیانها إن شاء الله تعالی، و کالموقنین و خص بهم مشاهدة ملکوت السماوات و الأرض قال تعالی: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام- 75، و کالمنیبین و خص بهم التذکر، قال تعالی: «وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلَّا مَنْ یُنِیبُ»: المؤمن- 13، و کالعالمین و خص بهم عقل أمثال القرآن، قال تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ»: العنکبوت- 43، و کأنهم أولوا الألباب و المتدبرون لقوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ أَمْ عَلی قُلُوبٍ أَقْفالُها»: محمد ص- 24، و لقوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، فإن مؤدی الآیات 
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الثلاث یرجع إلی معنی واحد و هو العلم بمتشابه القرآن و رده إلی محکمه، و کالمطهرین خصهم الله بعلم تأویل الکتاب قال تعالی: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: الواقعة- 79، و کالأولیاء و هم أهل الوله و المحبة لله و خص بهم أنهم لا یلتفتون إلی شی‌ء إلا الله سبحانه و لذلک لا یخافون شیئا و لا یحزنون لشی‌ء، قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: یونس- 62، و کالمقربین و المجتبین و الصدیقین و الصالحین و المؤمنین و لکل منهم خواص من العلم و الإدراک یختصون بها، سنبحث عنها فی المحال المناسبة لها.
و نظیر هذه المقامات الحسنة مقامات سوء فی مقابلها، و لها خواص ردیئة فی باب العلم و المعرفة، و لها أصحاب کالکافرین و المنافقین و الفاسقین و الظالمین و غیرهم، و لهم أنصباء من سوء الفهم و رداءة الإدراک لآیات الله و معارفه الحقة، طوینا ذکرها إیثارا للاختصار، و سنتعرض لها فی خلال أبحاث هذا الکتاب إن شاء الله.
العاشر: أن للقرآن اتساعا من حیث انطباقه علی المصادیق و بیان حالها فالآیة منه لا یختص بمورد نزولها بل یجری فی کل مورد یتحد مع مورد النزول ملاکا کالأمثال التی لا تختص بمواردها الأول، بل تتعداها إلی ما یناسبها، و هذا المعنی هو المسمی بجری القرآن، و قد مر بعض الکلام فیه فی أوائل الکتاب.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی،: سئل أبو عبد الله (ع) عن المحکم و المتشابه قال: المحکم ما یعمل به و المتشابه ما اشتبه علی جاهة.
أقول: و فیه تلویح إلی أن المتشابه مما یمکن العلم به.
و فیه، أیضا عنه (ع): أن القرآن محکم و متشابه: فأما المحکم فتؤمن به و تعمل به و تدین، و أما المتشابه فتؤمن به و لا تعمل به، و هو قول الله عز و جل:
فَأَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ- فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ- وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ- وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ آمَنَّا بِهِ- کُلٌّ مِنْ عِنْدِ رَبِّنا. و الراسخون فی العلم هم آل محمد.
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أقول: و سیجی‌ء کلام فی معنی قوله (ع): و الراسخون فی العلم هم آل محمد.
و فیه، أیضا عن مسعدة بن صدقة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن الناسخ و المنسوخ- و المحکم و المتشابه قال: الناسخ الثابت المعمول به، و المنسوخ ما قد کان یعمل به ثم جاء ما نسخه، و المتشابه ما اشتبه علی جاهة.
قال: و فی روایة: الناسخ الثابت، و المنسوخ ما مضی، و المحکم ما یعمل به، و المتشابه ما یشبه بعضه بعضا.
و فی الکافی، عن الباقر (ع) فی حدیث قال: فالمنسوخات من المتشابهات 
و فی العیون، عن الرضا (ع): من رد متشابه القرآن إلی محکمه هدی إلی صراط مستقیم. ثم قال إن فی أخبارنا متشابها کمتشابه القرآن، فردوا متشابهها إلی محکمها، و لا تتبعوا متشابهها فتضلوا.
أقول: الأخبار کما تری متقاربة فی تفسیر المتشابه، و هی تؤید ما ذکرناه فی البیان السابق: أن التشابه یقبل الارتفاع، و أنه إنما یرتفع بتفسیر المحکم له. و أما کون المنسوخات من المتشابهات فهو کذلک کما تقدم و وجه تشابهها ما یظهر منها من استمرار الحکم و بقائه، و یفسره الناسخ ببیان أن استمراره مقطوع. و أما ما ذکره (ع) فی خبر العیون: أن فی أخبارنا متشابها کمتشابه القرآن و محکما کمحکم القرآن، فقد وردت فی هذا المعنی عنهم (ع) روایات مستفیضة، و الاعتبار یساعده فإن الأخبار لا تشتمل إلا علی ما اشتمل علیه القرآن الشریف، و لا تبین إلا ما تعرض له و قد عرفت فیما مر: أن التشابه من أوصاف المعنی الذی یدل علیه اللفظ و هو کونه بحیث یقبل الانطباق علی المقصود و علی غیره لا من أوصاف اللفظ من حیث دلالته علی المعنی نظیر الغرابة و الإجمال، و لا من أوصاف أعم من اللفظ و المعنی.
و بعبارة أخری: إنما عرض التشابه لما عرض علیه من الآیات لکون بیاناتها جاریة مجری الأمثال بالنسبة إلی المعارف الحقة الإلهیة، و هذا المعنی بعینه موجود فی الأخبار ففیها متشابه و محکم کما فی القرآن،
و قد ورد عن النبی ص أنه قال: إنا معاشر الأنبیاء نکلم الناس علی قدر عقولهم 
و فی تفسیر العیاشی، عن جعفر بن محمد، عن أبیه (ع): أن رجلا قال لأمیر المؤمنین (ع): هل تصف لنا ربنا نزداد له حبا و معرفة؟ فغضب و خطب 
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الناس فقال فیما قال- علیک یا عبد الله بما دلک علیه القرآن من صفته" و تقدمک فیه الرسول من معرفته، و استضئ من نور هدایته- فإنما هی نعمة و حکمة أوتیتها، فخذ ما أوتیت و کن من الشاکرین، و ما کلفک الشیطان علیه مما لیس علیک فی الکتاب فرضه، و لا فی سنة الرسول و أئمة الهدی أمره فکل علمه إلی الله، و لا تقدر عظمة الله و اعلم یا عبد الله: أن الراسخین فی العلم- الذین اختارهم الله عن الاقتحام- فی السدد المضروبة دون الغیوب- فلزموا الإقرار بجملة ما جهلوا تفسیره- من الغیب المحجوب، فقالوا آمنا به کل من عند ربنا، و قد مدح الله اعترافهم بالعجز- عن تناول ما لم یحیطوا به علما، و سمی ترکهم التعمق فیما لم یکلفهم البحث عنه- منهم رسوخا فاقتصر علی ذلک- و لا تقدر عظمة الله علی قدر عقلک فتکون من الهالکین.
أقول: قوله (ع): و اعلم یا عبد الله أن الراسخین فی العلم إلخ ظاهر فی أنه (ع) أخذ الواو فی قوله تعالی: وَ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ یَقُولُونَ للاستیناف دون العطف کما استظهرناه من الآیة و مقتضی ذلک أن ظهور الآیة لا یساعد علی کون الراسخین فی العلم عالمین بتأویله، لا أنه یساعد علی عدم إمکان علمهم به، فلا ینافی وجود بیان آخر یدل علیه کما تقدم بیانه و هو ظاهر بعض الأخبار عن أئمة أهل البیت کما سیأتی. و قوله (ع):
الذین أغناهم الله عن الاقتحام فی السدد المضروبة دون الغیوب، خبر أن، و الکلام ظاهر فی تحضیض المخاطب و ترغیبه أن یلزم طریقة الراسخین فی العلم بالاعتراف بالجهل فیما جهله فیکون منهم، و هذا دلیل علی تفسیره (ع) الراسخین فی العلم بمطلق من لزم ما علمه و لم یتعد إلی ما جهله. و المراد بالغیوب المحجوبة بالسدد: المعانی المرادة بالمتشابهات المخفیة عن الأفهام العامة و لذا أردفه بقوله ثانیا: فلزموا الإقرار بجملة ما جهلوا تفسیره، و لم یقل بجملة ما جهلوا تأویله فافهم.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): نحن الراسخون فی العلم و نحن نعلم تأویله.
أقول: و الروایة لا تخلو عن ظهور فی کون قوله تعالی و الراسخون فی العلم، معطوفا علی المستثنی فی قوله: وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ لکن هذا الظهور یرتفع بما مر من البیان و ما تقدم من الروایة، و لا یبعد کل البعد أن یکون المراد بالتأویل هو المعنی المراد بالمتشابه فإن هذا المعنی من التأویل المساوق لتفسیر المتشابه کان شائعا فی الصدر الأول بین الناس.
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و أما قوله (ع): نحن الراسخون فی العلم، و قد تقدم 
فی روایة للعیاشی عن الصادق (ع) قوله: و الراسخون فی العلم هم آل محمد
، و هذه الجملة مرویة فی روایات أخر أیضا فجمیع ذلک من باب الجری و الانطباق کما یشهد بذلک ما تقدم و یأتی من الروایات.
و فی الکافی، أیضا عن هشام بن الحکم قال: قال لی أبو الحسن موسی بن جعفر (ع) إلی أن قال: یا هشام إن الله حکی عن قوم صالحین: أنهم قالوا: رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا- وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ علموا أن القلوب تزیغ و تعود إلی عماها و رداها، إنه لم یخف الله من لم یعقل عن الله، و من لم یعقل عن الله- لم یعقد قلبه علی معرفة ثابتة ینظرها- و یجد حقیقتها فی قلبه، و لا یکون أحد کذلک إلا من کان قوله لفعله مصدقا، و سره لعلانیته موافقا، لأن الله عز اسمه لم یدل علی الباطن الخفی من العقل- إلا بظاهر منه و ناطق عنه.
أقول: قوله (ع): لم یخف الله من لم یعقل عن الله، فی معنی قوله تعالی:
«إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ»، و قوله (ع): و من لم یعقل عن الله «إلخ» أحسن بیان لمعنی الرسوخ فی العلم لأن الأمر ما لم یعقل حق التعقل لم ینسد طرق الاحتمالات فیه، و لم یزل القلب مضطربا فی الإذعان به و إذا تم التعقل و عقد القلب علیه لم یخالفه باتباع ما یخالفه من الهوی فکان ما فی قلبه هو الظاهر فی جوارحه و کان ما یقوله هو الذی یفعله، و قوله: و لا یکون أحد کذلک إلخ بیان لعلامة الرسوخ فی العلم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی عن أنس و أبی أمامة و وائلة بن أسقف و أبی الدرداء: أن رسول الله ص سئل عن الراسخین فی العلم فقال: من برت یمینه و صدق لسانه و استقام قلبه، و من عف بطنه و فرجه فذلک من الراسخین فی العلم.
أقول: و یمکن توجیه الروایة بما یرجع إلی معنی الحدیث السابق.
و فی الکافی، عن الباقر (ع): أن الراسخین فی العلم من لا یختلف فی علمه.
أقول: و هو منطبق علی الآیة، فإن الراسخین فی العلم قوبل به فیها قوله:
الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ زَیْغٌ فیکون رسوخ العلم عدم اختلاف العالم و ارتیابه.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و الترمذی و ابن جریر و الطبرانی و ابن مردویه عن أم سلمة: أن رسول الله کان یکثر فی دعائه أن یقول- اللهم مقلب القلوب ثبت قلبی علی دینک. قلت: یا رسول الله و إن القلوب لتتقلب؟ قال نعم ما خلق الله من بشر من بنی آدم- إلا و قلبه بین إصبعین من أصابع الله- فإن شاء أقامه، و إن شاء أزاغه 
، الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی بطرق عدیدة عن عدة من الصحابة کجابر و نواس بن شمعان و عبد الله بن عمر و أبی هریرة، و المشهور فی هذا الباب ما فی حدیث نواس:
قلب ابن آدم بین إصبعین من أصابع الرحمن. و قد روی اللفظة (فیما أظن) الشریف الرضی فی المجازات النبویة.
و روی عن علی (ع): أنه قیل له. هل عندکم شی‌ء من الوحی؟ قال: لا و الذی فلق الحبة و برأ النسمة- إلا أن یعطی الله عبدا فهما فی کتابه.
أقول: و هو من غرر الأحادیث، و أقل ما یدل علیه: أن ما نقل من أعاجیب المعارف الصادرة عن مقامه العلمی الذی یدهش العقول مأخوذ من القرآن الکریم.
و الکافی، عن الصادق عن أبیه عن آبائه (ع) قال: قال رسول الله ص: یا أیها الناس إنکم فی دار هدنة، و أنتم علی ظهر سفر، و السیر بکم سریع، و قد رأیتم اللیل و النهار- و الشمس و القمر یبلیان کل جدید، و یقربان کل بعید، و یأتیان بکل موعود، فأعدوا الجهاز لبعد المجاز، قال: فقام المقداد بن الأسود فقال: یا رسول الله و ما دار الهدنة؟ فقال: دار بلاغ و انقطاع، فإذا التبست علیکم الفتن کقطع اللیل المظلم، فعلیکم بالقرآن فإنه شافع مشفع، و ماحل مصدق، و من جعله أمامه قاده إلی الجنة، و من جعله خلفه ساقه إلی النار، و هو الدلیل یدل علی خیر سبیل، و هو کتاب فیه تفصیل و بیان و تحصیل، و هو الفصل لیس بالهزل، و له ظهر و بطن، فظاهره حکم و باطنه علم، ظاهره أنیق و باطنه عمیق، له تخوم و علی تخومه تخوم، لا تحصی عجائبه، و لا تبلی غرائبه، فیه مصابیح الهدی، و منار الحکمة، و دلیل علی المعرفة لمن عرف الصفة، فلیجل جال بصره، و لیبلغ الصفة نظره، ینج من عطب، و یخلص من نشب، فإن التفکر حیوة قلب البصیر، کما یمشی المستنیر فی الظلمات، فعلیکم بحسن التخلص، و قلة التربص.
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أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره إلی قوله: فلیجل جال.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، أیضا عن الصادق (ع) قال: قال رسول الله ص: القرآن هدی من الضلالة، و تبیان من العمی، و استقالة من العثرة، و نور من الظلمة، و ضیاء من الأحداث، و عصمة من الهلکة، و رشد من الغوایة، و بیان من الفتن، و بلاغ من الدنیا إلی الآخرة، و فیه کمال دینکم، و ما عدل أحد من القرآن إلا إلی النار.
أقول: و الروایات فی هذا المساق کثیرة عن النبی ص و الأئمة من أهل بیته (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار قال: سألت أبا جعفر (ع) عن هذه الروایة: ما فی القرآن آیة إلا و لها ظهر و بطن، و ما فیه حرف إلا و له حد و لکل حد مطلع، ما یعنی بقوله: ظهر و بطن؟ قال: ظهره تنزیله و بطنه تأویله، منه ما مضی و منه ما لم یکن بعد، یجری کما یجری الشمس و القمر، کلما جاء منه شی‌ء وقع، قال الله: و ما یعلم تأویله- إلا الله و الراسخون فی العلم، نحن نعلمه.
أقول: الروایة المنقولة فی ضمن الروایة هی ما روته الجماعة عن النبی ص بألفاظ مختلفة و إن کان المعنی واحدا کما
فی تفسیر الصافی، عن النبی ص: إن للقرآن ظهرا و بطنا و حدا و مطلعا.
و فیه، عنه (ص) أیضا: أن للقرآن ظهرا و بطنا و لبطنه بطنا إلی سبعة أبطن.
و
قوله (ع) منه ما مضی و منه ما یأتی 
، ظاهره رجوع الضمیر إلی القرآن باعتبار اشتماله علی التنزیل و التأویل فقوله: یجری کما یجری الشمس و القمر یجری فیهما معا، فینطبق فی التنزیل علی الجری الذی اصطلح علیه الأخبار فی انطباق الکلام بمعناه علی المصداق کانطباق قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ»: التوبة- 120، علی کل طائفة من المؤمنین الموجودین فی الأعصار المتأخرة عن زمان نزول الآیة، و هذا نوع من الانطباق، و کانطباق آیات الجهاد علی جهاد النفس، و انطباق آیات المنافقین علی الفاسقین من المؤمنین، و هذا نوع آخر من الانطباق أدق من الأول، و کانطباقها و انطباق آیات المذنبین علی أهل المراقبة و الذکر و الحضور فی تقصیرهم و مساهلتهم فی ذکر الله تعالی، و هذا نوع آخر أدق من ما تقدمه، و کانطباقها علیهم 
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فی قصورهم الذاتی عن أداء حق الربوبیة، و هذا نوع آخر أدق من الجمیع.
و من هنا یظهر أولا: أن للقرآن مراتب من المعانی المرادة بحسب مراتب أهله و مقاماتهم، و قد صور الباحثون عن مقامات الإیمان و الولایة من معانیه ما هو أدق مما ذکرناه.
و ثانیا: أن الظهر و البطن أمران نسبیان، فکل ظهر بطن بالنسبة إلی ظهره و بالعکس کما یظهر من الروایة التالیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر قال: سألت أبا جعفر (ع) عن شی‌ء من تفسیر القرآن- فأجابنی ثم سألته ثانیة فأجابنی بجواب آخر، فقلت جعلت فداک- کنت أجبت فی المسألة بجواب غیر هذا قبل الیوم! فقال: یا جابر إن للقرآن بطنا و للبطن بطن، و ظهرا و للظهر ظهر، یا جابر و لیس شی‌ء أبعد من عقول الرجال من تفسیر القرآن، إن الآیة تکون أولها فی شی‌ء- و أوسطها فی شی‌ء و آخرها فی شی‌ء- و هو کلام متصل ینصرف علی وجوه.
و فیه، أیضا عنه (ع) فی حدیث قال: و لو أن الآیة إذا نزلت فی قوم- ثم مات أولئک القوم ماتت الآیة لما بقی من القرآن شی‌ء، و لکن القرآن یجری أوله علی آخره- ما دامت السماوات و الأرض- و لکل قوم آیة یتلونها هم منها من خیر أو شر.
و فی المعانی، عن حمران بن أعین قال: سألت أبا جعفر (ع) عن ظهر القرآن و بطنه فقال: ظهره الذین نزل فیهم القرآن، و بطنه الذین عملوا بأعمالهم، یجری فیهم ما نزل فی أولئک 
و فی تفسیر الصافی، عن علی (ع): ما من آیة إلا و لها أربعة معان: ظاهر و باطن و حد و مطلع، فالظاهر التلاوة، و الباطن الفهم، و الحد هو أحکام الحلال و الحرام، و المطلع هو مراد الله من العبد بها.
أقول: المراد بالتلاوة ظاهر مدلول اللفظ بدلیل أنه (ع) عده من المعانی، فالمراد بالفهم فی تفسیره الباطن ما هو فی باطن الظاهر من المعنی، و المراد بقوله: هو أحکام الحلال و الحرام ظاهر المعارف المتلقاة من القرآن فی أوائل المراتب أو أواسطها فی مقابل المطلع الذی هو المرتبة العلیا، و الحد و المطلع نسبیان کما أن الظاهر و الباطن 
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نسبیان کما عرفت فیما تقدم، فکل مرتبة علیا هی مطلع بالنسبة إلی السفلی.
و المطلع إما بضم المیم و تشدید الطاء و فتح اللام اسم مکان من الاطلاع، أو بفتح المیم و اللام و سکون الطاء اسم مکان من الطلوع، و هو مراد الله من العبد بها کما ذکره (ع).
و قد ورد هذه الأمور الأربعة
فی النبوی المعروف هکذا: إن القرآن أنزل علی سبعة أحرف، لکل آیة منها ظهر و بطن و لکن حد مطلع.
و فی روایة: و لکل حد و مطلع.
و معنی 
قوله (ص): و لکل حد مطلع 
علی ما فی إحدی الروایتین: أن لکل واحد من الظهر و البطن الذی هو حد مطلع یشرف علیه، هذا هو الظاهر، و یمکن أن یرجع إلیه ما فی الروایة الأخری: و لکل حد و مطلع بأن یکون المعنی: و لکل منهما حد هو نفسه و مطلع و هو ما ینتهی إلیه الحد فیشرف علی التأویل، لکن هذا لا یلائم ظاهرا ما فی روایة علی (ع): ما من آیة إلا و لها أربعة معان «إلخ» إلا أن یراد أن لها أربعة اعتبارات من المعنی و إن کان ربما انطبق بعضها علی بعض.
و علی هذا فالمتحصل من معانی الأمور الأربعة: أن الظهر هو المعنی الظاهر البادئ من الآیة، و الباطن هو الذی تحت الظاهر سواء کان واحدا أو کثیرا، قریبا منه أو بعیدا بینهما واسطة، و الحد هو نفس المعنی سواء کان ظهرا أو بطنا و المطلع هو المعنی الذی طلع منه الحد و هو بطنه متصلا به فافهم.
و فی الحدیث المروی من طرق الفریقین عن النبی ص: أنزل القرآن علی سبعة أحرف.
أقول: و الحدیث و إن کان مرویا باختلاف ما فی لفظه، لکن معناها مروی مستفیضا و الروایات متقاربة معنی، روتها العامة و الخاصة. و قد اختلف فی معنی الحدیث اختلافا شدیدا ربما أنهی إلی أربعین قولا، و الذی یهون الخطب أن فی نفس الأخبار تفسیرا لهذه السبعة الأحرف، و علیه التعویل.
ففی بعض الأخبار: نزل القرآن علی سبعة أحرف- أمر و زجر و ترغیب و ترهیب و جدل و قصص و مثل 
، و فی بعضها: زجر و أمر و حلال و حرام و محکم و متشابه و أمثال.
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و عن علی (ع): أن الله أنزل القرآن علی سبعة أقسام، کل منها کاف شاف، و هی أمر و زجر و ترغیب- و ترهیب و جدل و مثل و قصص.
فالمتعین حمل السبعة الأحرف علی أقسام الخطاب و أنواع البیان و هی سبعة علی وحدتها فی الدعوة إلی الله و إلی صراطه المستقیم، و یمکن أن یستفاد من هذه الروایة حصر أصول المعارف الإلهیة فی الأمثال فإن بقیة السبعة لا تلائمها إلا بنوع من العنایة علی ما لا یخفی.



بحث آخر روائی [فی المراد من تفسیر القرآن بالرأی و ما هو حق التفسیر]

فی الصافی، عن النبی ص: من فسر القرآن برأیه فلیتبوأ مقعده من النار
أقول: و هذا المعنی رواه الفریقان، و فی معناه أحادیث أخر رووه عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع).
75 و فی منیة المرید، عن النبی ص قال: من قال فی القرآن بغیر علم فلیتبوأ مقعده من النار.
أقول: و رواه أبو داود فی سننه.
75 و فیه، عنه (ص) قال: من قال فی القرآن بغیر علم- جاء یوم القیامة ملجما بلجام من نار.
75 و فیه، عنه (ص) قال: من تکلم فی القرآن برأیه فأصاب فقد أخطأ.
أقول: و رواه أبو داود و الترمذی و النسائی.
75 و فیه، عنه (ص) قال: أکثر ما أخاف علی أمتی من بعدی- رجل یناول القرآن یضعه علی غیر مواضعه.
75 و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: من فسر القرآن برأیه إن أصاب لم یؤجر- و إن أخطأ فهو أبعد من السماء.
75 و فیه، عن یعقوب بن یزید عن یاسر عن الرضا (ع) قال: الرأی فی کتاب الله کفر.
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أقول: و فی معناها روایات أخر مرویة فی العیون و الخصال و تفسیر العیاشی و غیرها.
قوله (ص): من فسر القرآن برأیه، الرأی هو الاعتقاد عن اجتهاد و ربما أطلق علی القول عن الهوی و الاستحسان و کیف کان لما ورد قوله: برأیه مع الإضافة إلی الضمیر علم منه أن لیس المراد به النهی عن الاجتهاد المطلق فی تفسیر القرآن حتی یکون بالملازمة أمرا بالاتباع و الاقتصار بما ورد من الروایات فی تفسیر الآیات عن النبی و أهل بیته صلی الله علیه و علیهم علی ما یراه أهل الحدیث، علی أنه ینافی الآیات الکثیرة الدالة علی کون القرآن عربیا مبینا، و الآمرة بالتدبر فیه، و کذا ینافی الروایات الکثیرة الآمرة بالرجوع إلی القرآن و عرض الأخبار علیه.
بل الإضافة فی قوله: برأیه تفید معنی الاختصاص و الانفراد و الاستقلال بأن یستقل المفسر فی تفسیر القرآن بما عنده من الأسباب فی فهم الکلام العربی، فیقیس کلامه تعالی بکلام الناس فإن قطعة من الکلام من أی متکلم إذا ورد علینا لم نلبث دون أن نعمل فیه القواعد المعمولة فی کشف المراد الکلامی و نحکم بذلک: أنه أراد کذا کما نجری علیه فی الأقاریر و الشهادات و غیرهما، کل ذلک لکون بیاننا مبنیا علی ما نعلمه من اللغة و نعهده من مصادیق الکلمات حقیقة و مجازا.
و البیان القرآنی غیر جار هذا المجری علی ما تقدم بیانه فی الأبحاث السابقة بل هو کلام موصول بعضها ببعض فی عین أنه مفصول ینطق بعضه ببعض و یشهد بعضه علی بعض کما قاله علی (ع) فلا یکفی ما یتحصل من آیة واحدة بإعمال القواعد المقررة فی العلوم المربوطة فی انکشاف المعنی المراد منها دون أن یتعاهد جمیع الآیات المناسبة لها و یجتهد فی التدبر فیها کما یظهر من قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، و قد مر بیانه فی الکلام علی الإیجاز و غیره.
فالتفسیر بالرأی المنهی عنه أمر راجع إلی طریق الکشف دون المکشوف و بعبارة أخری إنما نهی (ع) عن تفهم کلامه علی نحو ما یتفهم به کلام غیره و إن کان هذا النحو من التفهم ربما صادف الواقع، و الدلیل علی ذلک 
قوله (ص) فی الروایة الأخری: من تکلم فی القرآن برأیه فأصاب فقد أخطأ- فإن الحکم بالخطإ مع فرض الإصابة- لیس إلا
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لکون الخطإ فی الطریق 
و کذا
قوله (ع) فی حدیث العیاشی: إن أصاب لم یؤجر.
و یؤیده ما کان علیه الأمر فی زمن النبی ص فإن القرآن لم یکن مؤلفا بعد و لم یکن منه إلا سور أو آیات متفرقة فی أیدی الناس فکان فی تفسیر کل قطعة قطعة منه خطر الوقوع فی خلاف المراد.
و المحصل: أن المنهی عنه إنما هو الاستقلال فی تفسیر القرآن و اعتماد المفسر علی نفسه من غیر رجوع إلی غیره، و لازمه وجوب الاستمداد من الغیر بالرجوع إلیه، و هذا الغیر لا محالة إما هو الکتاب أو السنة، و کونه هی السنة ینافی القرآن و نفس السنة الآمرة بالرجوع إلیه و عرض الأخبار علیه، فلا یبقی للرجوع إلیه و الاستعداد منه فی تفسیر القرآن إلا نفس القرآن.
و من هنا یظهر حال ما فسروا به حدیث التفسیر بالرأی فقد تشتتوا فی معناه علی أقوال:
أحدها: أن المراد به التفسیر من غیر حصول العلوم التی یجوز معها التفسیر، و هی خمسة عشر علما علی ما أنهاه السیوطی فی الإتقان: اللغة، و النحو، و التصریف، و الاشتقاق، و المعانی، و البیان، و البدیع، و القراءة، و أصول الدین، و أصول الفقه، و أسباب النزول و کذا القصص، و الناسخ و المنسوخ، و الفقه، و الأحادیث المبینة لتفسیر المجملات و المبهمات، و علم الموهبة، و یعنی بالأخیر ما أشار إلیه 
الحدیث النبوی: من عمل بما علم ورثه الله علم ما لم یعلم.
الثانی: أن المراد به تفسیر المتشابه الذی لا یعلمه إلا الله.
الثالث: التفسیر المقرر للمذهب الفاسد بأن یجعل المذهب أصلا و التفسیر تبعا فیرد إلیه بأی طریق أمکن و إن کان ضعیفا.
الرابع: التفسیر بأن مراد الله تعالی کذا علی القطع من غیر دلیل.
الخامس: التفسیر بالاستحسان و الهوی: و هذه الوجوه الخمسة نقلها ابن النقیب علی ما ذکره السیوطی فی الإتقان، و هنا وجوه أخر نتبعها بها.
السادس: أن المراد به هو القول فی مشکل القرآن بما لا یعرف من مذاهب 
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الأوائل من الصحابة و التابعین ففیه تعرض لسخط الله تعالی.
السابع: القول فی القرآن بما یعلم أن الحق غیره، نقلهما ابن الأنباری.
الثامن: أن المراد به القول فی القرآن بغیر علم و تثبت، سواء علم أن الحق خلافه أم لا.
التاسع: هو الأخذ بظاهر القرآن بناء علی أنه لا ظهور له بل یتبع فی مورد الآیة النص الوارد عن المعصوم، و لیس ذلک تفسیرا للآیة بل اتباعا للنص، و یکون التفسیر علی هذا من الشئون الموقوفة علی المعصوم.
العاشر: أنه الأخذ بظاهر القرآن بناء علی أن له ظهورا لا نفهمه بل المتبع فی تفسیر الآیة هو النص عن المعصوم.
فهذه وجوه عشرة، و ربما أمکن إرجاع بعضها إلی بعض، و کیف کان فهی وجوه خالیة عن الدلیل، علی أن بعضها ظاهر البطلان أو یظهر بطلانه بما تقدم فی المباحث السابقة، فلا نطیل بالتکرار.
و بالجملة فالمتحصل من الروایات و الآیات التی تؤیدها کقوله تعالی: أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ الآیة، و قوله تعالی: «الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ»: الحجر- 91، و قوله تعالی:
«إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا لا یَخْفَوْنَ عَلَیْنا أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ خَیْرٌ أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ» الآیة: حم السجدة- 40، و قوله تعالی: «یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ،: النساء- 46، و قوله تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ»: إسراء- 36، إلی غیر ذلک أن النهی فی الروایات إنما هو متوجه إلی الطریق و هو أن یسلک فی تفسیر کلامه تعالی الطریق المسلوک فی تفسیر کلام غیره من المخلوقین.
و لیس اختلاف کلامه تعالی مع کلام غیره فی نحو استعمال الألفاظ و سرد الجمل و إعمال الصناعات اللفظیة فإنما هو کلام عربی روعی فیه جمیع ما یراعی فی کلام عربی و قد قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ»: إبراهیم- 4، و قال تعالی: «وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ النحل- 103، و قال تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ»: الزخرف- 3.
و إنما الاختلاف من جهة المراد و المصداق الذی ینطبق علیه مفهوم الکلام.
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توضیح ذلک أنا من جهة تعلق وجودنا بالطبیعة الجسمانیة و قطوننا المعجل فی الدنیا المادیة ألفنا من کل معنی مصداقه المادی، و اعتدنا بالأجسام و الجسمانیات فإذا سمعنا کلام واحد من الناس الذین هم أمثالنا یحکی عن حال أمر من الأمور و فهمنا منه معناه حملناه علی ما هو المعهود عندنا من المصداق و النظام الحاکم فیه لعلمنا بأنه لا یعنی إلا ذلک لکونه مثلنا لا یشعر إلا بذلک، و عند ذلک یعود النظام الحاکم فی المصداق یحکم فی المفهوم فربما خصص به العام أو عمم به الخاص أو تصرف فی المفهوم بأی تصرف آخر و هو الذی نسمیه بتصرف القرائن العقلیة غیر اللفظیة.
مثال ذلک أنا إذا سمعنا عزیزا من أعزتنا ذا سؤدد و ثروة یقول: وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ و تعقلنا مفهوم الکلام و معانی مفرداته حکمنا فی مرحلة التطبیق علی المصداق: أن له أبنیة محصورة حصینة تسع شیئا کثیرا من المظروفات فإن الخزانة هکذا تتخذ إذا اتخذت، و أن له فیها مقدارا وفرا من الذهب و الفضة و الورق و الأثاث و الزینة و السلاح، فإن هذه الأمور هی التی یمکن أن تخزن عندنا و تحفظ حفظا، و أما الأرض و السماء و البر و البحر و الکوکب و الإنسان فهی و إن کانت أشیاء لکنها لا تخزن و لا تتراکم، و لذلک نحکم بأن المراد من الشی‌ء بعض من أفراده غیر المحصورة، و کذا من الخزائن قلیل من کثیر فقد عاد النظام الموجود فی المصداق و هو أن کثیرا من الأشیاء لا یخزن، و أن ما یختزن منها إنما یختزن فی بناء حصین مأمون عن الغیلة و الغارة أوجب تقییدا عجیبا فی إطلاق مفهوم الشی‌ء و الخزائن.
ثم إذا سمعنا الله تعالی ینزل علی رسوله قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ»: الحجر- 21، فإن لم یرق أذهاننا عن مستواها الساذج الأولی فسرنا کلامه بعین ما فسرنا به کلام الواحد من الناس مع أنه لا دلیل لنا علی ذلک البتة فهو تفسیر بما نراه من غیر علم.
و إن رقت أذهاننا عن ذلک قلیلا، و أذعنا بأنه تعالی لا یخزن المال و خاصة إذا سمعناه تعالی یقول فی ذیل الآیة: وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ و یقول أیضا: «وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ رِزْقٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها»: الجاثیة- 5، حکمنا بأن المراد بالشی‌ء الرزق من الخبز و الماء و أن المراد بنزوله نزول المطر لأنا لا نشعر بشی‌ء ینزل من السماء غیر المطر فاختزان کل شی‌ء عند الله ثم نزوله بالقدر کنایة عن اختزان المطر
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و نزوله لتهیئة المواد الغذائیة. و هذا أیضا تفسیر بما نراه من غیر علم إذا لا مستند له إلا أنا لا نعلم شیئا ینزل من السماء غیر المطر، و الذی بأیدینا هاهنا عدم العلم دون العلم بالعدم.
و إن تعالینا عن هذا المستوی أیضا و اجتنبنا ما فیه من القول فی القرآن بغیر علم و أبقینا الکلام علی إطلاقه التام، و حکمنا أن قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ یبین أمر الخلقة غیر أنا لما کنا لا نشک فی أن ما نجده من الأشیاء المتجددة بالخلقة کالإنسان و الحیوان و النبات و غیرها لا تنزل من السماء، و إنما تحدث حدوثا فی الأرض حکمنا بأن قوله: وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ کنایة عن مطاوعة الأشیاء فی وجودها لإرادة الله تعالی، و أن الإرادة بمنزلة مخزن یختزن فیه جمیع الأشیاء المخلوقة و إنما یخرج منه و ینزل من عنده تعالی ما یتعلق به مشیته تعالی، و هذا أیضا کما تری تفسیر للآیة بما نراه من غیر علم، إذ لا مستند لنا فیه سوی أنا نجد الأشیاء غیر نازلة من عند الله بالمعنی الذی نعهده من النزول، و لا علم لنا بغیره.
و إذا تأملت ما وصفه الله تعالی فی کتابه من أسماء ذاته و صفاته و أفعاله و ملائکته و کتبه و رسله و القیامة و ما یتعلق بها، و حکم أحکامه و ملاکاتها، و تأملت ما نرومه فی تفسیرها من إعمال القرائن العقلیة وجدت أن ذلک کله من قبیل التفسیر بالرأی من غیر علم، و تحریف لکلمه عن مواضعها.
و قد تقدم فی الفصل الخامس من البحث فی المحکم و المتشابه أن البیانات القرآنیة بالنسبة إلی المعارف الإلهیة کالأمثال أو هی أمثال بالنسبة إلی ممثلاتها. و قد فرقت فی الآیات المتفرقة، و بینت ببیانات مختلفة لیتبین ببعض الآیات ما یمکن أن یختفی معناه فی بعض، و لذلک کان بعضها شاهدا علی البعض، و الآیة مفسرة للآیة، و لو لا ذلک لاختل أمر المعارف الإلهیة فی حقائقها، و لم یمکن التخلص فی تفسیر الآیة من القول بغیر علم علی ما تقدم بیانه.
و من هنا یظهر: أن التفسیر بالرأی کما بیناه لا یخلو عن القول بغیر علم کما یشیر
الحدیث النبوی السابق: من قال فی القرآن بغیر علم- فلیتبوأ مقعده من النار.
و من هنا یظهر أیضا أن ذلک یؤدی إلی ظهور التنافی بین الآیات القرآنیة من حیث إبطاله الترتیب المعنوی الموجود فی مضامینها فیؤدی إلی وقوع الآیة فی غیر
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موقعها، و وضع الکلمة فی غیر موضعها. و یلزمها تأویل بعض القرآن أو أکثر آیاتها بصرفها عن ظاهرها کما یتأول المجبرة آیات الاختیار و المفوضة آیات القدر، و غالب المذاهب فی الإسلام لا یخلو عن التأول فی الآیات القرآنیة و هی الآیات التی لا یوافق ظاهرها مذهبهم، فیتشبثون فی ذلک بذیل التأویل استنادا إلی القرینة العقلیة، و هو قولهم: إن الظاهر الفلانی قد ثبت خلافه عند العقل فیجب صرف الکلام عنه.
و بالجملة یؤدی ذلک إلی اختلاط الآیات بعضها ببعض ببطلان ترتیبها، و دفع مقاصد بعضها ببعض، و یبطل بذلک المرادان جمیعا إذ لا اختلاف فی القرآن فظهور الاختلاف بین الآیات- بعضها مع بعض- لیس إلا لاختلال الأمر و اختلاط المراد فیهما معا.
و هذا هو الذی ورد التعبیر عنه فی الروایات بضرب بعض القرآن ببعض کما فی الروایات التالیة:
فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق عن أبیه (ع) قال: ما ضرب رجل من القرآن بعضه ببعض إلا کفر.
و فی المعانی، و المحاسن، مسندا و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): ما ضرب رجل من القرآن بعضه ببعض إلا کفر.
قال الصدوق": سألت ابن الولید عن معنی هذا الحدیث فقال: هو أن تجیب الرجل فی تفسیر آیة بتفسیر آیة أخری.
أقول: ما أجاب به لا یخلو عن إبهام، فإن أراد به الخلط المذکور و ما هو المعمول عند الباحثین فی مناظراتهم من معارضة الآیة بالآیة و تأویل البعض بالتمسک بالبعض فحق، و إن أراد به تفسیر الآیة بالآیة و الاستشهاد بالبعض للبعض فخطأ، و الروایتان التالیتان تدفعانه.
و فی تفسیر النعمانی، بإسناده إلی إسماعیل بن جابر قال سمعت أبا عبد الله جعفر بن محمد الصادق (ع) یقول: إن الله تبارک و تعالی بعث محمدا- فختم به الأنبیاء فلا نبی بعده، و أنزل علیه کتابا فختم به الکتب فلا کتاب بعده، أحل فیه حلالا و حرم 
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حراما، فحلاله حلال إلی یوم القیامة، و حرامه حرام إلی یوم القیامة، فیه شرعکم و خبر من قبلکم و بعدکم، و جعله النبی ص علما باقیا فی أوصیائه، فترکهم الناس و هم الشهداء علی أهل کل زمان، و عدلوا عنهم ثم قتلوهم، و اتبعوا غیرهم ثم أخلصوا لهم الطاعة- حتی عاندوا من أظهر ولایة ولاة الأمر و طلب علومهم، قال الله سبحانه: «وَ نَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ- وَ لا تَزالُ تَطَّلِعُ عَلی خائِنَةٍ مِنْهُمْ ، و ذلک أنهم ضربوا بعض القرآن ببعض، و احتجوا بالمنسوخ و هم یظنون أنه الناسخ، و احتجوا بالمتشابه و هم یرون أنه المحکم، و احتجوا بالخاص و هم یقدرون أنه العام، و احتجوا بأول الآیة و ترکوا السبب فی تأویلها، و لم ینظروا إلی ما یفتح الکلام و إلی ما یختمه، و لم یعرفوا موارده و مصادره إذ لم یأخذوه عن أهله- فضلوا و أضلوا.
و اعلموا رحمکم الله: أنه من لم یعرف من کتاب الله عز و جل الناسخ من المنسوخ- و الخاص من العام، و المحکم من المتشابه، و الرخص من العزائم، و المکی و المدنی و أسباب التنزیل، و المبهم من القرآن فی ألفاظه المنقطعة و المؤلفة، و ما فیه من علم القضاء و القدر، و التقدیم و التأخیر، و المبین و العمیق، و الظاهر و الباطن، و الابتداء و الانتهاء، و السؤال و الجواب، و القطع و الوصل، و المستثنی منه و الجار فیه، و الصفة لما قبل مما یدل علی ما بعد، و المؤکد منه و المفصل، و عزائمه و رخصه، و مواضع فرائضه و أحکامه، و معنی حلاله و حرامه الذی هلک فیه الملحدون، و الموصول من الألفاظ، و المحمول علی ما قبله و علی ما بعده فلیس بعالم بالقرآن و لا هو من أهله.
و متی ما ادعی معرفة هذه الأقسام مدع بغیر دلیل- فهو کاذب مرتاب مفتر علی الله الکذب و رسوله- و مأواه جهنم و بئس المصیر.
و فی نهج البلاغة، و الإحتجاج، قال (ع): ترد علی أحدهم القضیة فی حکم من الأحکام- فیحکم فیها برأیه ثم ترد تلک القضیة بعینها علی غیره- فیحکم فیها بخلاف قوله- ثم تجتمع القضاة بذلک عند الإمام الذی استقضاهم- فیصوب آراءهم جمیعا و إلههم واحد، و نبیهم واحد، و کتابهم واحد- فأمرهم الله سبحانه بالاختلاف فأطاعوه؟ أم نهاهم عنه فعصوه؟ أم أنزل الله دینا ناقصا فاستعان بهم علی إتمامه؟ أم کانوا شرکاء فلهم أن یقولوا و علیه أن یرضی؟ أم أنزل الله دینا تاما- فقصر الرسول ص عن تبلیغه و أدائه؟ و الله سبحانه یقول: ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ- و فیه تبیان کل شی‌ء،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 83
و ذکر أن الکتاب یصدق بعضه بعضا، و أنه لا اختلاف فیه فقال سبحانه: وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ- لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً، و أن القرآن ظاهره أنیق، و باطنه عمیق لا تحصی عجائبه، و لا تنقضی غرائبه، و لا تکشف الظلمات إلا به.
أقول: و الروایة کما تری ناصة علی أن کل نظر دینی یجب أن ینتهی إلی القرآن، و قوله: فیه تبیان، نقل للآیة بالمعنی.
و فی الدر المنثور، و أخرج ابن سعد و ابن الضریس فی فضائله و ابن مردویه عن عمرو بن شعیب عن أبیه عن جده: أن رسول الله ص خرج علی قوم یتراجعون فی القرآن- و هو مغضب فقال: بهذا ضلت الأمم قبلکم باختلافهم علی أنبیائهم، و ضرب الکتاب بعضه ببعض. قال: و إن القرآن لم ینزل لیکذب بعضه بعضا- و لکن نزل یصدق بعضه بعضا، فما عرفتم فاعملوا به، و ما تشابه علیکم فآمنوا به.
و فیه، أیضا و أخرج أحمد من وجه آخر عن عمرو بن شعیب عن أبیه عن جده: سمع رسول الله ص قوما یتدارءون فقال: إنما هلک من کان قبلکم بهذا، ضربوا کتاب الله بعضه ببعض، و إنما نزل کتاب الله یصدق بعضه بعضا- فلا تکذبوا بعضه ببعض- فما علمتم منه فقولوا، و ما جهلتم فکلوه إلی عالمه.
أقول: و الروایات کما تری یعد ضرب القرآن بعضه ببعض مقابلا لتصدیق بعض القرآن بعضا، و هو الخلط بین الآیات من حیث مقامات معانیها، و الإخلال بترتیب مقاصدها کأخذ المحکم متشابها و المتشابه محکما و نحو ذلک.
فالتکلم فی القرآن بالرأی، و القول فی القرآن بغیر علم کما هو موضوع الروایات المنقولة سابقا، و ضرب القرآن بعضه ببعضه کما هو مضمون الروایات المنقولة آنفا یحوم الجمیع حول معنی واحد و هو الاستمداد فی تفسیر القرآن بغیره.
فإن قلت: لا ریب أن القرآن إنما نزل لیعقله الناس و یفهموه کما قال تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ لِلنَّاسِ»: الزمر- 41، و قال تعالی: «هذا بَیانٌ لِلنَّاسِ،: آل عمران- 138، إلی غیر ذلک من الآیات، و لا ریب أن مبینه هو الرسول ص کما قال تعالی «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ»: النحل- 44، و قد بینه للصحابة، ثم أخذ عنهم التابعون فما نقلوه عنه (ص) إلینا فهو بیان نبوی لا یجوز
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التجافی و الإغماض عنه بنص القرآن، و ما تکلموا فیه من غیر إسناده إلی النبی ص فهو و إن لم یجر مجری النبویات فی حجیتها لکن القلب إلیه أسکن فإن ما ذکروه فی تفسیر الآیات إما مسموع من النبی ص أو شی‌ء هداهم إلیه الذوق المکتسب من بیانه و تعلیمه (ص)، و کذا ما ذکره تلامذتهم من التابعین و من یتلوهم، و کیف یخفی علیهم معانی القرآن مع تعرقهم فی العربیة، و سعیهم فی تلقیها من مصدر الرسالة، و اجتهادهم البالغ فی فقه الدین علی ما یقصه التاریخ من مساعی رجال الدین فی صدر الإسلام.
و من هنا یظهر: أن العدول عن طریقتهم و سنتهم، و الخروج من جماعتهم، و تفسیر آیة من الآیات بما لا یوجد بین أقوالهم و آرائهم بدعة، و السکوت عما سکتوا عنه واجب.
و فی ما نقل عنهم کفایة لمن أراد فهم کتاب الله تعالی، فإنه یبلغ زهاء ألوف من الروایات، و قد ذکر السیوطی أنه أنهاه إلی سبعة عشر ألف روایة عن النبی و عن الصحابة و التابعین.
قلت: قد مر فیما تقدم أن الآیات التی تدعو الناس عامة من کافر أو مؤمن ممن شاهد عصر النزول أو غاب عنه إلی تعقل القرآن و تأمله و التدبر فیه و خاصة قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء- 82، تدل دلالة واضحة علی أن المعارف القرآنیة یمکن أن ینالها الباحث بالتدبر و البحث، و یرتفع به ما یتراءی من الاختلاف بین الآیات، و الآیة فی مقام التحدی، و لا معنی لإرجاع فهم معانی الآیات- و المقام هذا المقام- إلی فهم الصحابة و تلامذتهم من التابعین حتی إلی بیان النبی ص فإن ما بینه إما أن یکون معنی یوافق ظاهر الکلام فهو مما یؤدی إلیه اللفظ و لو بعد التدبر و التأمل و البحث، و إما أن یکون معنی لا یوافق الظاهر و لا أن الکلام یؤدی إلیه فهو مما لا یلائم التحدی و لا تتم به الحجة و هو ظاهر.
نعم تفاصیل الأحکام مما لا سبیل إلی تلقیه من غیر بیان النبی ص کما أرجعها القرآن إلیه فی قوله تعالی: «وَ ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا»: الحشر- 7 و ما فی معناه من الآیات، و کذا تفاصیل القصص و المعاد مثلا.
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و من هنا یظهر أن شأن النبی ص فی هذا المقام هو التعلیم فحسب و التعلیم إنما هو هدایة المعلم الخبیر ذهن المتعلم و إرشاده إلی ما یصعب علیه العلم به و الحصول علیه لا ما یمتنع فهمه من غیر تعلیم، فإنما التعلیم تسهیل للطریق و تقریب للمقصد، لا إیجاد للطریق و خلق للمقصد، و المعلم فی تعلیمه إنما یروم ترتیب المطالب العلمیة و نضدها علی نحو یستسهله ذهن المتعلم و یأنس به فلا یقع فی جهد الترتیب و کد التنظیم فیتلف العمر و موهبة القوة أو یشرف علی الغلط فی المعرفة.
و هذا هو الذی یدل علیه أمثال قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ» الآیة: النحل- 44، و قوله تعالی: «وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: الجمعة- 2، فالنبی ص إنما یعلم الناس و یبین لهم ما یدل علیه القرآن بنفسه، و یبینه الله سبحانه بکلامه، و یمکن للناس الحصول علیه بالأخرة لأنه (ص) یبین لهم معانی لا طریق إلی فهمها من کلام الله تعالی فإن ذلک لا ینطبق البتة علی مثل قوله تعالی:
«کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ»: حم السجدة- 3، و قوله تعالی:
«وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ»: النحل- 103.
علی أن الأخبار المتواترة عنه (ص) المتضمنة لوصیته بالتمسک بالقرآن و الأخذ به و عرض الروایات المنقولة عنه (ص) علی کتاب الله لا یستقیم معناها إلا مع کون جمیع ما نقل عن النبی ص مما یمکن استفادته من الکتاب، و لو توقف ذلک علی بیان النبی ص کان من الدور الباطل و هو ظاهر.
علی أن ما ورد به النقل من کلام الصحابة مع قطع النظر عن طرقه لا یخلو عن الاختلاف فیما بین الصحابة أنفسهم بل عن الاختلاف فیما نقل عن الواحد منهم علی ما لا یخفی علی المتتبع المتأمل فی أخبارهم، و القول بأن الواجب حینئذ أن یختاروا أحد الأقوال المختلفة المنقولة عنهم فی الآیة، و یجتنب عن خرق إجماعهم، و الخروج عن جماعتهم مردود بأنهم أنفسهم لم یسلکوا هذا الطریق، و لم یستلزموا هذا المنهج و لم یبالوا بالخلاف فیما بینهم فکیف یجب علی غیرهم أن یقفوا علی ما قالوا به و لم یختصوا بحجیة قولهم علی غیرهم و لا بتحریم الخلاف علی غیرهم دونهم.
علی أن هذا الطریق و هو الاقتصار علی ما نقل من مفسری صدر الإسلام من 
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الصحابة و التابعین فی معانی الآیات القرآنیة یوجب توقف العلم فی سیره، و بطلان البحث فی أثره کما هو مشهود فی ما بأیدینا من کلمات الأوائل و الکتب المؤلفة فی التفسیر فی القرون الأولی من الإسلام، و لم ینقل منهم فی التفسیر إلا معان ساذجة بسیطة خالیة عن تعمق البحث و تدقیق النظر فأین ما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: النحل- 89، من دقائق المعارف فی القرآن؟
و أما استبعاد أن یختفی علیهم معانی القرآن مع ما هم علیه من الفهم و الجد و الاجتهاد فیبطله نفس الخلاف الواقع بینهم فی معانی کثیر من الآیات و التناقض الواقع فی الکلمات المنقولة عنهم إذ لا یتصور اختلاف و لا تناقض إلا مع فرض خفاء الحق و اختلاط طریقه بغیره.
فالحق أن الطریق إلی فهم القرآن الکریم غیر مسدود، و أن البیان الإلهی و الذکر الحکیم بنفسه هو الطریق الهادی إلی نفسه، أی إنه لا یحتاج فی تبیین مقاصده إلی طریق، فکیف یتصور أن یکون الکتاب الذی عرفه الله تعالی بأنه هدی و أنه نور و أنه تبیان لکل شی‌ء مفتقرا إلی هاد غیره و مستنیرا بنور غیره و مبینا بأمر غیره؟
فإن قلت:
قد صح عن النبی ص أنه قال فی آخر خطبة خطبها: إنی تارک فیکم الثقلین: الثقل الأکبر و الثقل الأصغر: فأما الأکبر فکتاب ربی، و أما الأصغر فعترتی أهل بیتی- فاحفظونی فیهما فلن تضلوا ما تمسکتم بهما
رواه الفریقان بطرق متواترة عن جم غفیر من أصحاب رسول الله ص عنه، أنهی علماء الحدیث عدتهم إلی خمس و ثلاثین صحابیا، و فی بعض الطرق: لن یفترقا حتی یردا علی الحوض، و الحدیث دال علی حجیة قول أهل البیت (ع) فی القرآن و وجوب اتباع ما ورد عنهم فی تفسیره و الاقتصار علی ذلک و إلا لزم التفرقة بینهم و بینه.
قلت: ما ذکرناه فی معنی اتباع بیان النبی ص آنفا جار هاهنا بعینه، و الحدیث غیر مسوق لإبطال حجیة ظاهر القرآن و قصر الحجیة علی ظاهر بیان أهل البیت (ع). کیف و هو (ص) یقول: لن یفترقا، فیجعل الحجیة لهما معا فللقرآن الدلالة علی معانیه و الکشف عن المعارف الإلهیة، و لأهل البیت الدلالة علی الطریق و هدایة الناس إلی أغراضه و مقاصده.
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علی أن نظیر ما ورد عن النبی ص فی دعوة الناس إلی الأخذ بالقرآن و التدبر فیه و عرض ما نقل عنه علیه وارد عن أهل البیت (ع).
علی أن جما غفیرا من الروایات التفسیریة الواردة عنهم (ع) مشتملة علی الاستدلال بآیة علی آیة، و الاستشهاد بمعنی علی معنی، و لا یستقیم ذلک إلا بکون المعنی مما یمکن أن یناله المخاطب و یستقل به ذهنه لوروده من طریقه المتعین له.
علی أن هاهنا روایات عنهم (ع) تدل علی ذلک بالمطابقة کما
رواه فی المحاسن، بإسناده عن أبی لبید البحرانی عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: فمن زعم أن کتاب الله مبهم فقد هلک و أهلک.
و یقرب منه ما فیه، و فی الإحتجاج، عنه (ع) قال: إذا حدثتکم بشی‌ء- فاسألونی عنه من کتاب الله 
الحدیث.
و بما مر من البیان یجمع بین أمثال هذه الأحادیث الدالة علی إمکان نیل المعارف القرآنیة منه و عدم احتجابها من العقول و بین ما ظاهره خلافه کما
فی تفسیر العیاشی، عن جابر قال قال أبو عبد الله (ع): إن للقرآن بطنا و للبطن ظهرا، ثم قال: یا جابر و لیس شی‌ء أبعد من عقول الرجال منه- إن الآیة لتنزل أولها فی شی‌ء- و أوسطها فی شی‌ء و آخرها فی شی‌ء، و هو کلام متصل ینصرف علی وجوه 
، و هذا المعنی وارد فی عدة روایات. و قد رویت الجملة أعنی قوله: و لیس شی‌ء أبعد «إلخ» فی بعضها عن النبی ص،
و قد روی عن علی (ع): أن القرآن حمال ذو وجوه 
الحدیث، فالذی ندب إلیه تفسیره من طریقه و الذی نهی عنه تفسیره من غیر طریقه و قد تبین أن المتعین فی التفسیر الاستمداد بالقرآن علی فهمه و تفسیر الآیة بالآیة و ذلک بالتدرب بالآثار المنقولة عن النبی و أهل بیته صلی الله علیه و علیهم و تهیئة ذوق مکتسب منها ثم الورود، و الله الهادی‌
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إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً وَ أُولئِکَ هُمْ وَقُودُ النَّارِ (10) کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ وَ اللَّهُ شَدِیدُ الْعِقابِ (11) قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا سَتُغْلَبُونَ وَ تُحْشَرُونَ إِلی جَهَنَّمَ وَ بِئْسَ الْمِهادُ (12) قَدْ کانَ لَکُمْ آیَةٌ فِی فِئَتَیْنِ الْتَقَتا فِئَةٌ تُقاتِلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ أُخْری کافِرَةٌ یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ رَأْیَ الْعَیْنِ وَ اللَّهُ یُؤَیِّدُ بِنَصْرِهِ مَنْ یَشاءُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِأُولِی الْأَبْصارِ (13) زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ مِنَ النِّساءِ وَ الْبَنِینَ وَ الْقَناطِیرِ الْمُقَنْطَرَةِ مِنَ الذَّهَبِ وَ الْفِضَّةِ وَ الْخَیْلِ الْمُسَوَّمَةِ وَ الْأَنْعامِ وَ الْحَرْثِ ذلِکَ مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الْمَآبِ (14)
قُلْ أَ أُنَبِّئُکُمْ بِخَیْرٍ مِنْ ذلِکُمْ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ وَ رِضْوانٌ مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ (15) الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا إِنَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا وَ قِنا عَذابَ النَّارِ (16) الصَّابِرِینَ وَ الصَّادِقِینَ وَ الْقانِتِینَ وَ الْمُنْفِقِینَ وَ الْمُسْتَغْفِرِینَ بِالْأَسْحارِ (17) شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ وَ الْمَلائِکَةُ وَ أُولُوا الْعِلْمِ قائِماً بِالْقِسْطِ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (18)
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بیان‌

قد تقدم: أن المسلمین عند نزول السورة کانوا مبتلین فی داخل جماعتهم بالمنافقین و آخرین سماعین لهم و لما یلقیه إلیهم أعداء الإسلام من النزاعات و الوساوس لتقلیب 
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الأمور علیهم و إفساد دعوتهم، و مبتلین فی خارج جمعهم بثوران الدنیا علیهم و انتهاض المشرکین و الیهود و النصاری لإبطال دعوتهم و إخماد نارهم و إطفاء نورهم بأی وسیلة أمکنت من لسان أو ید. و أن غرض السورة دعوتهم إلی توحید الکلمة و إلی الصبر و الثبات لیصلح بذلک أمرهم و ینقطع ما نشأ من الفساد فی داخل جوهم، و ما یطرأ و یهجم علیهم منه من خارجه.
و قد کانت الآیات السابقة أعنی قوله تعالی: هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ إلی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ تعریضا للمنافقین و الزائقین قلبا و دعوة للمسلمین إلی التثبت فیما فهموه من معارف الدین، و التسلیم و الإیمان فیما اشتبه لهم و لم یفتهموه من کنهه و حقیقته بالتنبیه علی أن شر ما یفسد أمر الدین و یجر المسلمین إلی الفتنة و اختلال نظام السعادة هو اتباع المتشابهات و ابتغاء التأویل فیتحول بذلک الهدایة الدینیة إلی الغی و الضلال و یتبدل به الاجتماع افتراقا، و الشمل شتاتا.
ثم وقع التعرض فی هذه الآیات لحال الکفار و المشرکین و أنهم سیغلبون و لیسوا بمعجزین لله سبحانه و لا ناجحین فی عتوهم بالتنبیه علی أن الذی أوجب ضلالهم و الالتباس علیهم هو ما زین لهم من مشتهیات الدنیا فزعموا بما رزقوا من مالها و ولدها أن ذلک مغن لهم من الله سبحانه شیئا و قد أخطئوا فی زعمهم فالله سبحانه هو الغالب فی أمره، و لو کان المال و الأولاد و ما أشبهها مغنیة من الله شیئا لأغنت آل فرعون و من قبلهم من الأمم الظالمة أولی الشوکة و القدرة لکنها لم تغن عنهم شیئا و أخذهم الله بذنوبهم فکذلک هؤلاء سیغلبون و یؤخذون فمن الواجب علی المؤمنین أن یتقوا الله فی هذه المشتهیات حتی ینالوا بذلک سعادة الدنیا و ثواب الآخرة و رضوان ربهم سبحانه.
فالآیات کما تعطیه مضامینها متعرضة لحال الکفار کما أن الآیات التالیة لهذه الآیات متعرضة لحال أهل الکتاب من الیهود و النصاری علی ما سیأتی.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً، أغنی عنه ماله من فلان أی أعطاه الغنی و رفع حاجته فلا حاجة به إلیه، و الإنسان فی بادی تکونه و شعوره یری نفسه محتاجة إلی الخارج منه، و هذا أول علمه الفطری إلی احتیاجه إلی الصانع المدبر ثم إنه لما توسط فی الأسباب و أحس بحوائجه بدأ بإحساس الحاجة إلی کماله البدنی النباتی و هو الغذاء و الولد، ثم عرفت له نفسه سائر الکمالات 
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الحیوانیة، و هی التی یزینوا له الخیال من زخارف الدنیا من زینة الملبس و المسکن و المنکح و غیر ذلک، و عندئذ یتبدل طلب الغذاء إلی طلب المال الذی یظنه مفتاحا لحل جمیع مشکلات الحیوة لأن العادة الغالبة تجری علی ذلک فیظن أن سعادة حیوته فی المال و الولد بعد ما کان یظن أن ضامن سعادته هو الغذاء و الولد، ثم انکباب نفسه علی مشتهیاته، و قصر همه علی الأسباب یوجب أن یقف قلبه عند الأسباب، و یعطی لها الاستقلال، و حینئذ ینسی ربه، و یتشبث بذیل المال و الولد، و فی هذا الجهل هلاکه فإنه یستر به آیات ربه و یکفر بها، و قد التبس علیه الأمر فإن ربه هو الله لا إله إلا هو الحی القیوم لا یستغنی عنه شی‌ء بحال و لا یغنی عنه شی‌ء بحال.
و بهذا البیان یظهر وجه تقدیم الأموال علی الأولاد فی الآیة فإن الرکون إلی المال- و قد عرفت أن الأصل فیه الغذاء- أقدم عند الإنسان من الرکون إلی الأولاد و أعرف منه و إن کان حب الولد ربما غلب عند الإنسان علی حب المال.
و فی الآیة إیجاز شبیه دفع الدخل، و التقدیر: إن الذین کفروا کذبوا بآیاتنا و زعموا أن أموالهم و أولادهم تغنیهم من الله، و قد أخطئوا فلا غنی من الله سبحانه فی وقت و لا فی شی‌ء، علی ما تدل علیه الآیة التالیة.
قوله تعالی: وَ أُولئِکَ هُمْ وَقُودُ النَّارِ، الوقود بفتح الواو ما توقد به النار و تشتعل، و الآیة جاریة مجری قوله تعالی: «فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ»: البقرة- 24، و قوله تعالی: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ»: الأنبیاء- 98، و قد مر بعض الکلام فی معنی ذلک فی سورة البقرة.
و الإتیان بالجملة الاسمیة، و الابتداء باسم الإشارة، و کونه دالا علی البعد و توسیط ضمیر الفصل، و إضافة الوقود إلی النار دون أن یقال وقود، کل ذلک یؤکد ظهور الکلام فی الحصر، و لازمه کون المکذبین من الکفار هم الأصل فی عذاب النار و إیقاد جهنم، و أن غیرهم إنما یحترقون بنارهم، و یتأید بذلک ما سیأتی بیانه فی قوله تعالی:
«لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ» الآیة: الأنفال- 37.
قوله تعالی: کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلی آخر الآیة: الدأب علی ما ذکروه هو السیر المستمر قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ»: إبراهیم- 33
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و منه تسمیة العادة دأبا لأنه سیر مستمر، و هذا المعنی هو المراد فی الآیة.
و قوله: کَدَأْبِ متعلق بمقدر یدل علیه قوله فی الآیة السابقة: لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ و یفسر الدأب قوله: کَذَّبُوا بِآیاتِنا و هو فی موضع الحال، و تقدیر الکلام کما مرت إلیه الإشارة: إن الذین کفروا کذبوا بآیاتنا و استمروا علیها دائبین فزعموا أن فی أموالهم و أولادهم غنی لهم من الله کدأب آل فرعون و من قبلهم و قد کذبوا بآیاتنا.
و قوله: فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ ظاهر الباء أنها تفید السببیة، یقال: أخذته بذنبه أی بسبب ذنبه لکن مقتضی المحاذاة التی بین الآیتین، و قیاسه حال هؤلاء الذین کفروا فی دأبهم علی آل فرعون و الذین من قبلهم فی دأبهم أن یکون البناء للآلة، فإنه ذکر فی الذین کفروا أنهم وقود النار تشتعل علیهم أنفسهم و یعذبون بها فکذلک آل فرعون و من قبلهم إنما أخذوا بذنوبهم و کان العذاب الذی حل بساحتهم هو عین الذنوب التی أذنبوها، و کان مکرهم هو الحائق بهم، و ظلمهم عائدا إلیهم، قال تعالی:
وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ»: الفاطر- 43، و قال تعالی: «وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ»: البقرة- 57.
و من هنا یتبین معنی کونه شدید العقاب، فإن عقابه تعالی لا یقصد الإنسان و لا یتوجه إلیه من جهة دون جهة، و فی محل دون محل، و علی شرط دون شرط کما أن عقاب غیره کذلک فإن الشر الذی یوجهه إلی الإنسان مثله مثلا إنما یتوجه إلیه من بعض الجهات دون بعض کفوق و تحت، و فی بعض الأماکن دون بعض فیدفع بالفرار و التوقی و الالتجاء مثلا و هذا بخلاف عقابه تعالی فإنه یأخذ الإنسان بعمله و ذنبه و هو مع الإنسان فی باطنه و ظاهره من غیر أن ینفک عنه، و یجعل الإنسان وقودا لنار أحاط به سرداقها، و لا ینفعه فرار و لا قرار، و لا یوجد منه مناص و لا خلاص، فهو شدید العقاب.
و فی قوله تعالی: کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ التفات من الغیبة إلی الحضور أولا ثم من الحضور إلی الغیبة ثانیا، أما قوله: کَذَّبُوا بِآیاتِنا ففیه تنشیط لذهن السامع و تقریب للخبر إلی الصدق فإنه بمنزلة أن یقول القائل: إن فلانا بذی فحاش سیئ المحاضرة و قد ابتلیت به فیجب الاجتناب عن معاشرته، فجملة و قد ابتلیت به 
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تصحیح للخبر و إثبات لصدقه بإرجاعه إلی الدرایة و نحو من الشهادة.
فالمعنی- و الله أعلم- أن آل فرعون کانوا دائبین علی دأب هؤلاء الذین کفروا فی الکفر و تکذیب الآیات، و لا ریب فی هذا الخبر فإنا کنا حاضرین شاهدین و قد کذبوا بآیاتنا نحن فأخذناهم.
و أما قوله: فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ فهو رجوع بعد استیفاء المقصود إلی الأصل فی الکلام و هو أسلوب الغیبة، و فیه مع ذلک إرجاع الحکم إلی مقام الألوهیة القائمة بجمیع شئون العالم و المهیمنة علی کل ما دق و جل، و لذلک کرر لفظ الجلالة ثانیا فی قوله وَ اللَّهُ شَدِیدُ الْعِقابِ و لم یقل و هو شدید العقاب للدلالة علی أن کفرهم و تکذیبهم هذا منازعة و محاربة مع من له جلال الألوهیة و یهون علیه أخذ المذنب بذنبه، و هو شدید العقاب لأنه الله جل اسمه.
قوله تعالی: قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا سَتُغْلَبُونَ وَ تُحْشَرُونَ إلی آخر الآیة، الحشر هو إخراج الجماعة عن مقرهم بالإزعاج، و لا یستعمل فی الواحد، قال تعالی: «وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً»: الکهف- 47، و المهاد هو الفراش، و ظاهر السیاق أن المراد بالذین کفروا هم المشرکون کما أنه ظاهر الآیة السابقة: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ «إلخ» دون الیهود، و هذا هو الأنسب لاتصال الآیتین حیث تذکر هذه الآیة الغلبة علیهم و حشرهم إلی جهنم و قد أشارت الآیة السابقة إلی تقویهم و تعززهم بالأموال و الأولاد.
قوله تعالی: قَدْ کانَ لَکُمْ آیَةٌ فِی فِئَتَیْنِ الْتَقَتا، ظاهر السیاق أن یکون الخطاب للذین کفروا، و الکلام من تتمة قول النبی ص: سَتُغْلَبُونَ وَ تُحْشَرُونَ «إلخ» و من الممکن أن یکون خطابا للمؤمنین بدعوتهم إلی الاعتبار و التفکر بما من الله علیهم یوم بدر حیث أیدهم بنصره تأییدا عجیبا بالتصرف فی أبصار العیون، و علی هذا یکون الکلام مشتملا علی نوع من الالتفات بتوسعة خطاب رسول الله ص فی قوله: «قُلْ لِلَّذِینَ بتوجیهه إلیه و إلی من معه من المؤمنین، لکن السیاق، کما عرفت، للأول أنسب.
و الآیة- بما تشتمل علیه من قصة التقاء الفئتین و نصرة تعالی للفئة المقاتلة فی سبیل الله- و إن لم تتعرض بتشخیص القصة و تسمیة الوقعة غیر أنها قابلة الانطباق علی وقعة بدر، و السورة نازلة بعدها بل و بعد أحد.
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علی أن الآیة ظاهرة فی أن هذه القصة کانت معهودة عند المخاطبین بهذه الخصوصیة و هم علی ذکر منها حیث یقول: قَدْ کانَ لَکُمْ آیَةٌ «إلخ» و لم یقص تعالی قصة یذکر فیها التصرف فی أبصار المقاتلین غیر قصة بدر، و الذی ذکره فی قصة بدر فی سورة الأنفال من قوله تعالی: «وَ إِذْ یُرِیکُمُوهُمْ إِذِ الْتَقَیْتُمْ فِی أَعْیُنِکُمْ قَلِیلًا وَ یُقَلِّلُکُمْ فِی أَعْیُنِهِمْ لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولًا وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ»: الأنفال- 44، و إن کان هو التقلیل دون التکثیر لکن لا یبعد أن یکون قد قلل فیها المؤمنین فی أعین المشرکین لیجترئوا علیهم و لا یتولوا عن المقارعة ثم کثرهم فی أعینهم بعد التلاقی و الاختلاط لینهزموا بذلک.
و کیف کان فالمعتمد ما کان فی ذکرهم من التکثیر فی العیون فعلی تقدیر أن یکون الخطاب فی الآیة متوجها إلی المشرکین لا تنطبق الآیة علی غیر وقعة بدر، علی أن قراءة ترونهم بالتاء أیضا تؤید ما ذکرناه.
فمحصل معنی الآیة: أنکم أیها المشرکون لو کنتم من أولی الأبصار و البصائر لکفاکم فی الاعتبار و الدلالة علی أن الغلبة للحق و أن الله یؤید بنصره من یشاء و لا یغلب بمال و لا ولد ما رأیتموه یوم بدر فقد کان المؤمنون مقاتلین فی سبیل الله سبحانه، و قد کانوا فئة قلیلة مستذلین لا یبلغون ثلث الفئة الکافرة، و لا یقاسون بهم قوة، کانوا ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا لیس لهم إلا ستة أدرع و ثمانیة سیوف و فرسان، و کان جیش المشرکین قریبا من ألف مقاتل لهم من العدة و القوة و الخیل و الجمال و الهیئة ما لا یقدر بقدر، فنصر الله المؤمنین علی قلتهم و ذلتهم علی أعدائه و کثرهم فی أعینهم فکانوا یرونهم مثلیهم رأی العین، و أیدهم الملائکة فلم ینفع المشرکین ما کانوا یتعززون به من أموال و أولاد و لم یغنهم جمعهم و لا کثرتهم و قوتهم من الله شیئا.
و قد ذکر الله سبحانه دأب آل فرعون و الذین من قبلهم فی تکذیب آیات الله و أخذهم بذنوبهم فی سورة الأنفال عند ذکر القصة مرتین ما ذکره هاهنا بعینه.
و فی موعظتهم بتذکیر وقعة بدر إیماء إلی أن المراد بالغلبة فی الآیات السابقة الغلبة بالقتل و الإبادة ففی آیاته تهدید بالقتال.
قوله تعالی: فِئَةٌ تُقاتِلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ أُخْری کافِرَةٌ، لم یقل و أخری فی سبیل 
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الشیطان أو فی سبیل الطاغوت و نحو ذلک لأن الکلام غیر مسوق للمقایسة بین السبیلین بل لبیان أن لا غنی من الله تعالی و أن الغلبة له فالمقابلة بالحقیقة بین الإیمان بالله و الجهاد فی سبیله و بین الکفر به تعالی.
و الظاهر من السیاق أن الضمیرین فی قوله یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ راجعان إلی قوله: فِئَةٌ تُقاتِلُ أی الفئة الکافرة یرون المؤمنین مثلی المؤمنین فهم یرونهم ستمائة و ستة و عشرین و لقد کانوا ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا، و أما احتمال اختلاف الضمیرین مرجعا بأن یکون المعنی: یرون المؤمنین مثلی عدد الکافرین فبعید عن اللفظ، و هو ظاهر.
و ربما احتمل أن یکون الضمیران راجعین إلی الفئة الکافرة، و یکون المعنی:
یری الکافرون أنفسهم مضاعفة مثلی عددهم (یرون الألف ألفین) و لازمه تقلیلهم المؤمنین فی النسبة فکانوا یرونهم سدس أنفسهم عددا مع کونهم ثلثا لهم فی النسبة و ذلک لیطابق ما ذکره فی هذه الآیة قوله تعالی فی قصة بدر: «وَ إِذْ یُرِیکُمُوهُمْ إِذِ الْتَقَیْتُمْ فِی أَعْیُنِکُمْ قَلِیلًا وَ یُقَلِّلُکُمْ فِی أَعْیُنِهِمْ»: الأنفال- 44، فإن الآیة تنافی الآیة.
و أجیب بأن ذلک یؤدی إلی اللبس غیر اللائق بأبلغ الکلام بل کان من اللازم علی هذا أن یقال: یرون أنفسهم مثلیهم أو ما یؤدی ذلک. و أما التنافی بین الآیتین فإنما یتحقق مع اتحاد الموقف و المقام، و لا دلیل علی ذلک لإمکان أن یقلل الله سبحانه کلا من الطائفتین فی عین صاحبتها فی بدء التلاقی لتشد بذلک قلوبهم و تزید جرأتهم حتی إذا نشبت المقارعة و حمی الوطیس رأی الکافرون المؤمنین مثلی عددهم فانهزموا بذلک و ولوا الأدبار، و هذا نظیر قوله تعالی فی وصف یوم القیامة: «لا یُسْئَلُ عَنْ ذَنْبِهِ إِنْسٌ وَ لا جَانٌّ»: الرحمن- 39، مع قوله: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ»: الصافات- 24، و لیس إلا أن الموقف غیر الموقف.
و فی شأن الضمیرین أعنی فی قوله: یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ احتمالات أخر ذکروها غیر أن الجمیع تشترک فی کونها خلاف ظاهر اللفظ، و لذلک ترکنا ذکرها، و الله العالم.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ یُؤَیِّدُ بِنَصْرِهِ مَنْ یَشاءُ، إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِأُولِی الْأَبْصارِ، التأیید من الأید و هو القوة، و المراد بالأبصار قیل: هو العیون الظاهریة لکون الآیة مشتملة علی التصرف فی رؤیة العیون، و قیل: هو البصائر لأن العبرة إنما تکون 
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بالبصیرة القلبیة دون البصر الظاهری، و الأمر هین، فإن الله سبحانه فی کلامه یعد من لا یعتبر بالعبر و المثلات أعمی، و یذکر أن العین یجب أن تبصر و تمیز الحق من الباطل و فی ذلک دعوی أن الحق الذی یدعو إلیه ظاهر متجسد محسوس یجب أن یبصره البصر الظاهر، و أن البصیرة و البصر فی مورد المعارف الإلهیة واحد (بنوع من الاستعارة) لنهایة ظهورها و وضوحها، و الآیات فی ذلک کثیرة جدا، و من أحسنها دلالة علی ما ذکرنا قوله تعالی: «فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»:
الحج- 46، أی إن الأبصار إنما هی فی القلوب دون الرءوس، و قوله تعالی: «وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها»: الأعراف- 179، و الآیة فی مقام التعجیب، و قوله تعالی:
وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً»: الجاثیة- 23، إلی غیر ذلک من الآیات، فالمراد بالأبصار فیما نحن فیه هو العیون الظاهریة بدعوی أنها هی التی تعتبر و تفهم فهو من الاستعارة بالکنایة، و النکتة فیه ظهور المعنی کأنه بالغ حد الحس، و یزید فی لطفه أن المورد یتضمن التصرف فی رؤیة العین الظاهرة.
و ظاهر قوله: إِنَّ فِی ذلِکَ «إلخ» أنه تتمة لکلامه تعالی الذی یخاطب به النبی ص و لیس تتمة لقول النبی المدلول علیه بقوله: قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا «إلخ»، و الدلیل علیه الکاف فی قوله: ذلِکَ فإنه خطاب للنبی ص، و فی هذا العدول إلی الخطاب الخاص بالنبی ص إیماء إلی قلة فهمهم و عمی قلوبهم أن یعتبروا بأمثال هذه العبر.
قوله تعالی: زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ مِنَ النِّساءِ «إلخ»، الآیة و ما یتلوها بمنزلة البیان و شرح حقیقة الحال لما تقدم من قوله تعالی آنفا: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً «إلخ» إذ یظهر منه أنهم یعتقدون الاستغناء بالأموال و الأولاد من الله سبحانه فالآیة تبین أن سبب ذلک أنهم انکبوا علی حب هذه المشتهیات و انقطعوا إلیها عن ما یهمهم من أمر الآخرة، و قد اشتبه علیهم الأمر فإن ذلک متاع الحیوة الدنیا، لیس لها إلا أنها مقدمة لنیل ما عند الله من حسن المآب مع أنهم غیر مبدعین فی هذا الحب و الاشتهاء و لا مبتکرون بل مسخرون بالتسخیر الإلهی بتغریز أصل هذا الحب فیهم لیتم لهم الحیوة الأرضیة فلو لا ذلک لم یستقم أمر النوع الإنسانی فی حیوته و بقائه بحسب ما قدره الله سبحانه من أمرهم حیث قال:
«وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ البقرة- 36.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 96
و إنما قدر لهم ذلک لیتخذوها وسیلة إلی الدار الآخرة و یأخذوا من متاع هذه ما یتمتعون به فی تلک لا لینظروا إلی ما فی الدنیا من زخرفها و زینتها بعین الاستقلال و ینسوا بها ما وراءها، و یأخذوا الطریق مکان المقصد فی عین أنهم سائرون إلی ربهم، قال تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً»: الکهف- 8.
إلا أن هؤلاء المغفلین أخذوا هذه الوسائل الظاهرة الإلهیة التی هی مقدمات و ذرائع إلی رضوان الله سبحانه أمورا مستقلة فی نفسها محبوبة لذاتها و زعموا أنها تغنی عنهم من الله شیئا فصارت نقمة علیهم بعد ما کانت نعمة و وبالا بعد ما کانت مثوبة مقربة. قال تعالی: «إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ مِمَّا یَأْکُلُ النَّاسُ وَ الْأَنْعامُ حَتَّی إِذا أَخَذَتِ الْأَرْضُ زُخْرُفَها وَ ازَّیَّنَتْ وَ ظَنَّ أَهْلُها أَنَّهُمْ قادِرُونَ عَلَیْها أَتاها أَمْرُنا لَیْلًا أَوْ نَهاراً فَجَعَلْناها حَصِیداً کَأَنْ لَمْ تَغْنَ بِالْأَمْسِ إلی أن قال: وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ إلی أن قال: وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: یونس- 30 تشیر الآیات إلی أمر الحیوة و زینتها بیده تعالی لا ولی لها دونه لکن الإنسان باغتراره بظاهرها یظن أن أمرها إلیه، و أنه قادر علی تدبیرها و تنظیمها فیتخذ لنفسه فیها شرکاء- کالأصنام و ما بمعناها من المال و الولد و غیرهما، إن الله سیوقفه علی زلته فیذهب هذه الزینة، و یزیل الروابط التی بینه و بین شرکائه، و عند ذلک یضل عن الإنسان ما افتراه علی الله من شریک فی التأثیر و یظهر له معنی ما علمه فی الدنیا و حقیقته، و رد إلی الله مولاه الحق.
و هذا التزین أعنی: ظهور الدنیا للإنسان بزینة الاستقلال و جمال الغایة و المقصد لا یستند إلی الله سبحانه فإن الرب العلیم الحکیم أمنع ساحة من أن یدبر خلقه بتدبیر لا یبلغ به غایته الصالحة، و قد قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق- 3، و قال تعالی: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف- 21، بل إن استند فإنما یستند إلی الشیطان قال تعالی: «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام- 43، و قال تعالی: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ»: الأنفال- 48.
نعم لله سبحانه الإذن فی ذلک لیتم أمر الفتنة، و تستقیم التربیة کما قال تعالی:
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«أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أَنْ یَسْبِقُونا ساءَ ما یَحْکُمُونَ العنکبوت- 4، و علی هذا الإذن یمکن أن یحمل قوله تعالی:
«کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ الأنعام- 108، و إن أمکن أیضا أن یحمل علی ما مر من معنی التزیین المنسوب إلیه تعالی فی قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا: الکهف- 7.
و بالجملة التزیین تزیینان: تزیین للتوسل بالدنیا إلی الآخرة و ابتغاء مرضاته فی مواقف الحیاة المتنوعة بالأعمال المختلفة المتعلقة بالمال و الجاه و الأولاد و النفوس، و هو سلوک إلهی حسن، نسبه الله تعالی إلی نفسه کما مر من قوله: إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها الآیات، و کقوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الأعراف- 32.
و تزیین لجلب القلوب و إیقافها علی الزینة و إلهائها عن ذکر الله و هو تصرف شیطانی مذموم، نسبه الله سبحانه إلی الشیطان، و حذر عباده عنه کما مر من قوله تعالی: «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» الآیة، و قوله تعالی فیما یحکیه من قول الشیطان: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر- 39، و قوله تعالی: زُیِّنَ لَهُمْ سُوءُ أَعْمالِهِمْ»: التوبة- 37، إلی غیر ذلک من الآیات.
و هذا القسم ربما نسب إلیه تعالی من حیث إن الشیطان و کل سبب من أسباب الخیر أو الشر إنما یعمل ما یعمل و یتصرف فی ملکه ما یتصرف بإذنه لینفذ ما أراده و شاءه، و ینتظم بذلک أمر الصنع و الإیجاد، و یفوز الفائزون بحسن إرادتهم و اختیارهم، و یمتاز المجرمون.
و بما مر من البیان یظهر أن المراد من فاعل التزیین المبهم فی قوله: زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ «إلخ» لیس هو الله سبحانه فإن التزیین المذکور و إن کان له نسبة إلیه تعالی سواء کان تزیینا صالحا لأن یدعو إلی عبادته تعالی و هو المنسوب إلیه بالاستقامة أو تزیینا ملهیا عن ذکره تعالی و هو المنسوب إلیه بالإذن، لکن لاشتمال الآیة علی ما
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لا ینسب إلیه مستقیما کما یجی‌ء بیانه کان الألیق بأدب القرآن أن ینسب إلی غیره تعالی کالشیطان أو النفس.
و من هنا یظهر صحة ما ذکره بعض المفسرین: أن فاعل زین هو الشیطان لأن حب الشهوات أمر مذموم، و کذا حب کثرة المال مذموم، و قد خص تعالی بنفسه ما ذکره فی آخر الآیة و فی ما یتلوها.
و یظهر به فساد ما ذکره بعضهم: أن الکلام فی طبیعة البشر و الحب الناشئ فیها و مثله لا یسند إلی الشیطان بحال و إنما یسند إلیه ما هو قبیل الوسوسة التی تزین للإنسان عملا قبیحا.
قال: و لذلک لم یسند إلیه القرآن إلا تزیین الأعمال، قال تعالی: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ ، و قال «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ ما کانُوا یَعْمَلُونَ ، و أما الحقائق و طبائع الأشیاء فلا تسند إلا إلی الخالق الحکیم الذی لا شریک له، قال عز و جل:
«إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» و قال: کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ فالکلام فی الأمم کلام فی طبائع الاجتماع، انتهی.
وجه الفساد: أنه و إن أصاب فی قوله: إن الحقائق و طبائع الأشیاء لا تسند إلا إلی الخالق الحکیم الذی لا شریک له لکنه أخطأ فی قوله: إن الکلام فی طبیعة البشر و ما ینشأ منها بحسب الطبع، و ذلک أن السورة کما علمت فی مقام بیان أن الله سبحانه هو القیوم علی خلقه فی جمیع ما هم علیه من الخلق و التدبیر و الإیمان و الکفر و الإطاعة و العصیان، خلق الخلق و هداهم إلی سعادتهم، و أن الذین نافقوا فی دینه من المنافقین أو کفروا بآیاته من الکافرین أو بغوا بالاختلاف فی کتابه من أهل الکتاب، و بالجملة الذین أطاعوا الشیطان و اتبعوا الهوی لیسوا بمعجزین لله غالبین علیه مفسدین لقیمومته بل الجمیع راجع إلی قدره و تدبیره أمر خلقه فی تحکیم ناموس الأسباب لتقوم بذلک سنة الامتحان فهو الخالق للطبائع و قواها و میولها و أفعالها لتسلک بها إلی جوار ربها جوار القرب و الکرامة، و هو الذی أذن لإبلیس و لم یمنعه من الوسوسة و النزعة و لم یمنع الإنسان من اتباعه باتباع الهوی لیتم أمر الامتحان و لیعلم الله الذین آمنوا و یتخذ منهم شهداء، و إنما بین ذلک فی هذه السورة لیتسلی بذلک نفوس المؤمنین، و یطیب بذلک قلوبهم بما هم علیه عند نزول السورة من العسرة و الشدة و الابتلاء من الداخل بنفاق المنافقین و جهالة
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الذین فی قلوبهم مرض بإفساد الأمور و تقلیبها علیهم، و التقصیر فی طاعة الله و رسوله، و من الخارج بالدعوة الشاقة الدینیة، و وثوب الکفار من العرب علیهم من جانب، و أهل الکتاب و الیهود منهم خاصة من جانب آخر، و تهدید الکفار کالروم و العجم بالقوة و العدة من جانب آخر، و هؤلاء الکافرون و من یحذو حذوهم اشتبه علیهم الأمر فی الرکون إلی الدنیا و زخارفها حیث أخذوها غایة و هی مقدمة و الغایة أمامها.
فالسورة کما تری تبحث عن طبائع الأمم لکن بنحو وسیع یشمل جهات خلقهم و تکوینهم و جمیع ما یتعقب ذلک فی مسیر حیوتهم من الخصائل و أعمال السعادة و الشقاوة و الطاعة و المعصیة فتبین أن ذلک کله تحت قیمومته تعالی لا یقهر فی قدرته، و لا یغلب فی أمره لا فی الدنیا و لا فی الآخرة أما فی الدنیا فإنما هو إذن و امتحان، و أما فی الآخرة فإنما هو الجزاء إن خیرا فخیر و إن شرا فشر.
و کذلک الآیات أعنی قوله: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ إلی تمام تسع آیات فی مقام بیان أن الکفار و إن کذبوا آیات ربهم و بدلوا نعم الله التی أنعمها علیهم لیتوسلوا بها إلی رضوانه و جنته فرکنوا و اعتمدوا علیها و استغنوا بها عن ربهم، و نسوا مقامه لیسوا بمعجزین و لا غالبین فسیأخذهم الله بنفس أعمالهم، و یؤید عباده المؤمنین علیهم و سیحشرهم إلی جهنم و بئس المهاد، و هم مع ذلک غالطون فی الرکون إلی ما لیس إلا متاعا فی الحیاة الدنیا و عند الله حسن المآب، فالآیات أیضا تبحث عن طبیعة الکفار لکن بنحو وسیع یشمل الصالح و الطالح من أعمالهم.
علی أن الآیة التی ذکرها هذا القائل مستشهدا بها علی أن الحقائق لا تسند إلا إلی الله و إنما یسند إلی الشیطان الأعمال أعنی قوله تعالی: «کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ یدل بما حف علیه من القرائن علی خلاف ذلک و یؤید ما ذکرناه و هو قوله تعالی: «وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ مَرْجِعُهُمْ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام- 108، و هو ظاهر.
و کذا یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن التزیین علی قسمین محمود و مذموم و الأعمال نوعان حسنة و سیئة، و إنما یسند إلی الله سبحانه ما هو منها محمود ممدوح حسن، و الباقی للشیطان 
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و هو و إن کان حقا من وجه و لکنه إنما یصح فی النسبة المستقیمة التی یعبر عنه بالفعل و نحوه فالله سبحانه لا یفعل إلا الجمیل، و لا یأمر بالسوء و الفحشاء، و أما النسبة غیر المستقیمة و بالواسطة التی یعبر عنه بالإذن و نحوه فلا مانع عنها، و لو لا ذلک لم یستقم ربوبیته لکل شی‌ء، و خلقه لکل شی‌ء، و ملکه لکل شی‌ء، و انتفاء الشریک عنه علی الإطلاق، و القرآن مشحون من هذه النسبة کقوله تعالی: «یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ»: الرعد- 27، و قوله: «أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: الصف- 5، و قوله: «اللَّهُ یَسْتَهْزِئُ بِهِمْ وَ یَمُدُّهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ البقرة- 15، و قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا»: الإسراء- 16، إلی غیر ذلک من الآیات، و لم ینشأ خطؤهم هذا إلا من جهة ما قصروا فی البحث عن روابط الأشیاء و آثارها و أفعالها فحسبوا کل واحد من هذه الأمور الموجودة أمرا مستقل الوجود منقطع الذات عما یحتف به من مجموعة الأشیاء و قبیل المصنوعات و ما یتقدم علیها و ما یتأخر عنها.
و لزم ذلک أن یضعوا الحوادث التی هی نتائج تفاعل الأسباب و العلل علی ما فطرها الله علیه فی مسیر السببیة متقطعة متفرقة غیر متصلة و لا مرتبطة فکانت کل حادثة حدثت عن أسبابها و کل فعل فعله فاعله منقطع الوجود عن غیره مملوکا لصاحبه لیس لغیر سببه المتصل به فیه نصیب و لا فی حدوثه حظ، فأجرام تدور، و بحر تسری و فلک تجری، و أرض تقل، و نبات ینبت، و حیوان یدب، و إنسان یعیش و یکدح لا التیام روحی معنوی یجمعها و لا وحدة جسمیة من المادة و قوتها: توحدها.
ثم تعقب ذلک أن یظنوا نظیر هذا الانفصال و التلاشی بین عناوین الأعمال و صور الأفعال من خیر و شر، و سعادة و شقاوة، و هدی و ضلال، و طاعة و معصیة و إحسان و إساءة، و عدل و ظلم، و غیر ذلک فکانت غیر مرتبطة الوجود و لا متشابکة التحقق.
و قد ذهلوا عن أن هذا العالم بما یشتمل علیه من أعیان الموجودات و أنواع المخلوقات مرتبط الأجزاء متلائم الأبعاض، یتبدل جزء منه إلی جزء، و یتحول بعضه إلی بعض، فیوما إنسان، و یوما نبات، و یوما جماد، و یوما جمع، و یوما فرق، و حیوة البعض بعینها ممات الآخر، و کون الجدید منه فساد للقدیم بعینه.
و کذلک الحوادث الجاریة مرتبطة ارتباط حلقات السلسلة أی وضع فرض لواحدة منها مؤثر فی أوضاع ما یقارنها و ما یتقدمها إلی أقدم العهود المفروضة للعالم 
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الطبیعی کالسلسلة التی تنجر بجر الحلقة منها جمیع الحلقات و هو السلسلة فأدنی تغیر مفروض فی ذرة من ذرأت هذا العالم یوجب تغیر الحال فی الجمیع، و إن عزب عن علمنا و إدراکنا أو خفی عن إحساسنا فعدم العلم لا یستلزم عدم الوجود، فهذا مما بینت فی الأبحاث العلمیة منذ القدیم، و أوضحته الأبحاث الطبیعیة و الریاضیة الیوم أتم إیضاح، و لقد کان القرآن ینبئنا بذلک أحسن الإنباء قبل أن نأخذ فی هذه الأبحاث من فلسفیها و طبیعیها و ریاضیها بالنقل عن کتب الآخرین ثم بالاستقلال فی البحث، و ذلک بما یذکر من اتصال التدبیر فی الآیات السماویة و الأرضیة، و ارتباط ما بینها، و نفع بعضها فی بعض، و اشتراک الجمیع فی إقامة غرض الخلقة، و نفوذ القدر فی جمیعها و السلوک إلی المعاد، و أن إلی ربک المنتهی.
و کذلک أوصاف الأفعال و عناوین الأعمال مرتبطة الأطراف کارتباط الأمور المتقابلة المتعاندة فلو لا أحد المتعاندین لم یستقم أمر الآخر کما نشاهده من أمر الصنع و الإیجاد أن تکون شی‌ء ما یحتاج إلی فساد آخر، و سبق أمر یتوقف علی لحوق آخر.
و لو لم یتحقق أحد الطرفین من أوصاف الأعمال لم یستقم أمر الآخر فی آثاره المطلوبة منه فی الاجتماع الإنسانی الطبیعی، و لا فی الاجتماع الإلهی الذی هو الدین الحق، فإن الإطاعة مثلا حسنة لأن المعصیة سیئة، و الحسنة موجبة للثواب، لأن السیئة موجبة للعقاب، و الثواب لذیذ للعامل لأن العقاب مولم له، و اللذة سعادة مرغوب فیها لأن الألم شقاوة مهروب عنها، و السعادة هی التی یتوجه وجوده بحسب الخلقة إلیها و الشقاوة هی التی یتوجه عنها، و لو لا هذه الحرکة الوجودیة لبطل الوجود.
فالإطاعة ثم الحسنة ثم الثواب ثم اللذة ثم السعادة هی بحیال المعصیة فالعقاب فالألم فالشقاء و إنما یظهر کل منها بخفاء ما یقابله و یحیی بموته، و کیف یمکن أن تقع دعوة إلی شی‌ء من غیر تحذیر عما یخالفه؟ و کیف یمکن أن یکون خلافه ممکنا دون أن یکون واقعا بما یدعو إلیه من الأغراض و المیول؟.
فقد تبین من ما ذکرناه: أن الواجب فی الحکمة أن یشتمل هذا العالم علی الفساد کما یشتمل علی الصلاح و علی المعصیة کما یشتمل علی الطاعة علی ما قدره الله فی نظام صنعه و خلقه غیر أن الکون و الفساد فی غیر الأعمال و أوصافها ینسبان إلی الله سبحانه لأن الخلق 
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و الأمر له. لا شریک له و قبیل السعادة من الأعمال تنسب إلیه بالهدایة نسبة مستقیمة و قبیل الشقاوة منها کوسوسة الشیطان و تسلیط الهوی علی الإنسان و تأمیر الظالمین علی الناس و نحو ذلک ینسب إلیه تعالی بالإضلال و الإخزاء و الخذلان و نحوها نسبة غیر مستقیمة، و هی التی یعبر عنها بالإذن فیقال: إنه تعالی أذن للشیطان أن ینزع بالوسوسة و التسویل، و لم یمنع الإنسان أن یتبع الهوی، و لم یضرب بین الظالم و ما یریده من الظلم بحجاب لأن السعادة و الشقاوة مبنیتان علی الاختیار، فمن سعد فباختیاره، و من شقی فباختیاره، و لو لا ذلک لم تتم الحجة، و لم تجر سنة الاختیار و الامتحان.
و لم یمنع هؤلاء الباحثین عن الاسترسال فی هذه المباحث إلا استیحاشهم من وخیم نتائجها بزعمهم، فأما المجبرة منهم فزعموا أن لو قالوا بارتباط الأشیاء و ضرورة تأثیر الأسباب و اعترفوا بذلک لزمهم الإیجاب فی جانب الصانع تعالی و سلب قدرته المطلقة علی التصرف فی مصنوعاته.
و أما غیرهم فزعموا أن لو أذعنوا بذلک فی مرحلة الأعمال و أسندوها إلی إرادته و قدره تعالی لزمهم القول بالإیجاب و الإجبار فی جانب المصنوع و هو الإنسان، و ببطلان الاختیار یبطل الثواب و العقاب، و التکلیف و التشریع.
مع أنهم کان یسعهم أن یستأنسوا من غیر استیحاش بکلامه تعالی حیث یقول:
«وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف- 21 و یقول: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف- 54 و یقول: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: یونس- 55، علی أنها و ما یماثلها آیات تعطی البرهان فی ذلک، و قد تقدمت نبذة من هذا البحث فی الکلام علی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا»: البقرة- 26.
و لنرجع إلی ما کنا فیه من الکلام فی قوله تعالی: زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ فنقول: الظاهر أن فاعل زین غیره تعالی و هو الشیطان أو النفس: أما أولا فلأن المقام مقام ذم الکفار برکونهم إلی هذه المشتهیات من المال و الأولاد و استغنائهم بتزینها لهم عن الله سبحانه، و الألیق بمثل هذه الزینة الصارفة عن الله الشاغلة عن ذکره أن لا ینسب إلیه تعالی.
و أما ثانیا: فلأنه لو کان هذا هو التزیین المنسوب إلیه تعالی لکان المراد به المیل 
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الغریزی الذی للإنسان إلی هذه الأمور فکان الأنسب فی التعبیر أن یقال: زین للإنسان أو لبنی آدم و نحوها کقوله تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ»: التین- 5، و قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَرَّمْنا بَنِی آدَمَ وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ الآیة: الأسری- 70، و أما لفظ الناس فالأعرف منه أن یستعمل فی الموارد التی فیها شی‌ء من إلغاء المیز أو حقارة الشخص و دناءة الفکر نحو قوله: «فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلَّا کُفُوراً»: الأسری- 89، و قوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی : الحجرات- 13 و غیر ذلک.
و أما ثالثا: فلأن الأمور التی عدها تعالی بیانا لهذه الشهوات لا تناسب التزیین الفطری إذ کان الأنسب علیه أن یبدل لفظ النساء بما یؤدی معنی مطلق الزوجیة، و لفظ البنین بالأولاد، و لفظ القناطیر المقنطرة، بالأموال فإن الحب الطبیعی موجود فی النساء بالنسبة إلی الرجال کما هو موجود فی الرجال بالنسبة إلی النساء، و کذا هو مغروز فی الإنسان بالنسبة إلی مطلق الأولاد و مطلق الأموال دون خصوص البنین و خصوص القناطیر المقنطرة، و لذلک اضطر القائل بکون فاعل زین هو الله سبحانه أن یقول: إن المراد حب مطلق الزوجیة و مطلق الأولاد و مطلق الأموال و إنما ذکرت النساء و البنین و القناطیر لکونها أقوی الأفراد و أعرفها ثم تکلف فی بیان ذلک بما لا موجب له.
و أما رابعا: فلأن کون التزیین هو المنسوب إلی الله سبحانه لا یلائم قوله تعالی فی آخر الآیة: ذلِکَ مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الْمَآبِ قُلْ أَ أُنَبِّئُکُمْ بِخَیْرٍ مِنْ ذلِکُمْ فإن ظاهره أنه کلام موضوع لصرفهم عن هذه الشهوات الدنیویة و توجیه نفوسهم إلی ما عند الله من الجنان و الأزواج و الرضوان، و لا معنی للصرف عن المقدمة إلی ذی المقدمة فإن فی ذلک مناقضة ظاهرة و إبطالا للأمرین معا کالذی یرید الشبع و یمتنع عن الأکل.
فإن قلت: الآیة أعنی قوله: زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ «إلخ» بحسب الملخص من معناها مساوقة لقوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا خالِصَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ»: الأعراف- 32، و لازم انطباق المعنی أن یکون فاعل التزیین فی هذه الآیة أیضا هو الله سبحانه.
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قلت: بین الآیتین فرق من حیث المقام: فإن المقام فیما نحن فیه: مقام ذم هذه الشهوات المحبوبة للناس لصرفها و إلهائها الناس عما لهم عند الله، و حثهم علی الإعراض عنها و التوجه إلی ما عند الله سبحانه بخلاف تلک الآیة فإنها مسوقة لبیان أن هذه النعم زینت للإنسان و أنها للمؤمنین فی هذه الدنیا بالاشتراک فی الدنیا و بالاختصاص فی الآخرة، و لذلک بدل لفظ الناس هناک بلفظ العباد. و عدت هذه الزینة رزقا طیبا.
و إن قلت: إن التزیین علق فی الآیة علی حب الشهوات دون نفس الشهوات، و من المعلوم أن تزیین الحب للإنسان و جذبه لنفسه و جلبه لقلبه أمر طبیعی و خاصة ذاتیة له فیئول معنی تزیین الحب للناس إلی جعل الحب مؤثرا فی قلوبهم أی خلق الحب فی قلوبهم، و لا ینسب الخلق إلا إلی الله سبحانه فهو الفاعل فی قوله: زین.
قلت: لازم ما ذکرناه من القرائن أن یکون المراد بتزیین الحب جعل الحب بحیث یجذب الناس إلی نفسه و یصدهم عن غیره فإن الزینة هی الأمر المطلوب الجالب الذی ینضم إلی غیره لیجلب الإنسان إلی ذلک الغیر بتبع جلبه إلی نفسه کما أن المرأة تتزین بضم أمور تستصحب الحسن و الجمال إلی نفسها لیقصدها الرجل بها فالمقصود هو بالحقیقة تلک الأمور و المنتفع من هذا القصد هی المرأة، و بالجملة فیئول معنی تزیین الحب للناس إلی جعله فی أعینهم بحیث یؤدی إلی التوله فیه و الولوع فی الاشتغال به لا أصل تأثیر الحب کما هو الظاهر من معنی قوله تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا»: مریم- 59، و یؤید هذا المعنی ما سیأتی من الکلام فی العد الواقع فی قوله: مِنَ النِّساءِ وَ الْبَنِینَ وَ الْقَناطِیرِ، علی أن لفظ الشهوات ربما لم یخل عن الدلالة بالشغف و الولوع و إن کان بمعنی المشتهیات.
قوله تعالی: مِنَ النِّساءِ وَ الْبَنِینَ وَ الْقَناطِیرِ الْمُقَنْطَرَةِ مِنَ الذَّهَبِ وَ الْفِضَّةِ «إلخ»، النساء جمع لا واحد له من لفظه، و البنین جمع ابن و هو ذکور الأولاد بواسطة أو بلا واسطة، و القناطیر جمع قنطار و هو مل‌ء مسک ذهبا أو هو المسک المملوء، و المقنطرة اسم مفعول مشتق من القنطار و هو جامد، و هذا من دأبهم یعتبرون فی الجوامد شیئا من النسب یکسب بها معنی مصدریا ثم یشتقون منه المشتقات کالباقل و التامر و العطار لبائع البقل و التمر و العطر، و فائدة توصیف الشی‌ء بالوصف المأخوذ من لفظه تثبیت معناه له، و التلمیح إلی أنه واجد لمعنی لفظه غیر فاقدة کما یقال: دنانیر مدنرة و دواوین 
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مدونة، و یقال: حجاب محجوب و ستر مستور، و الخیل هو الأفراس، و المسومة مأخوذة من سامت الإبل سوما بمعنی ذهبت لترعی فهی سائمة، أو من سمت الإبل فی المرعی و أسمتها و سومتها بمعنی أعلمتها. فالخیل المسومة إما المرسلة للرعی أو المعلمة، و الأنعام جمع نعم بفتحتین و هو الإبل و البقر و الغنم، و البهائم أعم منه و یطلق علی غیر الوحش و الطیر و الحشرات، و الحرث هو الزرع و فیه معنی الکسب و هو تربیة النبات أو النبات المربی للانتفاع به فی المعاش.
و بناء التعداد فی الآیة لیس علی تکثر حب الشهوات بحسب تکثر المشتهیات أعنی متعلقات الشهوة بمعنی أن الإنسان بحسب طبعه یمیل إلی الأزواج و الأولاد و المال حتی یتکلف فی توجیه التعبیرات الواقعة فی الآیة کالتعبیر عن الإنسان بالناس و التعبیر عن الأولاد بخصوص البنین، و التعبیر عن المال بالقناطیر المقنطرة «إلخ» بما تکلف به جمع من المفسرین.
بل علی کون الناس أصنافا فی الشغف و الولوع بمشتهیات الدنیا فمن شهوانی لا هم له إلا التعشق بالنساء و غرامهن و التقرب إلیهن و الأنس بصحبتهن، و یستصحب ذلک أذنابا من وجوه الفساد و معاصی الله سبحانه کاتخاذ المعازف و الأغانی و شرب المسکرات و أمور أخر غیرهما، و هذا مما یختص بالرجال عادة، و لا یوجد فی النساء إلا فی غایة الشذوذ، و من محب للبنین و التکاثر و التقوی بهم کما یوجد غالبا فی أهل البدو، و یختص أیضا بالبنین دون البنات، و من مغرم بالمال أکبر همه أن یقنطر القناطیر، و یملأ المخازن من وجوه النقد، و ظهور هذا الجنون أیضا فی جمع المال إنما هو فی وجوه النقد من الذهب و الفضة أو ما یتقوم بهما دون أمثال الأثاث إلا أن یراد لأجلهما بوجه، و یوجد غالبا فی الحاضر دون البادی، أو أن المختار عنده اتخاذ الخیل المسومة کالمغرمین بالفروسة و أمثالهم أو اتخاذ الماشیة من الأنعام، أو یستحب الحرث، و ربما یجتمع البعض من هذه الثلاثة الأخیرة مع البعض و ربما تفترق.
و هذه أقسام الشهوات التی ینسل الناس إلیها صنفا صنفا بالتعلق بواحد منها و جعله أصلا فی اقتناء مزایا الحیوة، و جعل غیره فرعا مقصودا بالقصد الثانی، و قلما یوجد (أو لا یوجد أصلا) فی الناس من ساوی بین جمیعها، و قصد الجمیع قصدا أولا معتدلا.
و أما مثل الجاه و المقام و الصدارة و نحوها فهی جمیعا أمور وهمیة بالحقیقة إنما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 106
تتعلق الرغبة إلیها بالقصد الثانی لا یعد الالتذاذ بها التذاذا شهویا، علی أن الآیة لیست فی مقام حصر الشهوات.
و من هنا یتأید ما تقدمت الإشارة إلیه من أن المراد بحب الشهوات التوغل و الانغمار فی حبها (و هو المنسوب إلی الشیطان) دون أصل الحب المودع فی الفطرة (و هو المنسوب إلی الله سبحانه).
قوله تعالی: ذلِکَ مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا، أی هذه الشهوات أمور یتمتع بها لإقامة هذه الحیوة التی هی أقرب الحیاتین منکم (و هما الحیوة الدنیا و الحیوة الأخری)، و الحیوة الدنیا و کذا المتاع الذی یتمتع به لها أمر فان داثر لیس لها عاقبة باقیة صالحة، و صلاح العقبی و حسن المآب إنما هو عند الله سبحانه و هو قوله تعالی:
وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الْمَآبِ 
قوله تعالی: قُلْ أَ أُنَبِّئُکُمْ بِخَیْرٍ مِنْ ذلِکُمْ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتٌ إلی آخر الآیة، الآیة مسوقة لبیان قوله: وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الْمَآبِ و قد وضع فیها محل هذه الشهوات الفانیة الباطلة أمور هی خیر للإنسان لکونها باقیة و حسنة حقیقة من غیر بطلان، و هی أمور مجانسة لهذه الشهوات فی ما یریده الإنسان من خواصها و آثارها غیر أنها خالیة عن القبح و الفساد غیر صارفة للإنسان عن ما هو خیر منها، و هی الجنة و مطهرات الأزواج و رضوان الله تعالی.
و قد اختصت الأزواج بالذکر مع کون ذکر الجنة کالمشتمل علیها لکون الوقاع أعظم اللذائذ الجسمیة عند الإنسان، و لذلک أیضا قدم ذکر النساء فی قوله: مِنَ النِّساءِ وَ الْبَنِینَ وَ الْقَناطِیرِ الْمُقَنْطَرَةِ «إلخ».
و أما الرضوان بکسر الراء و ضمها فهو الرضا و هو أن یلائم الأمر الواقع نفس صاحبه من غیر أن یمتنع منه و یدافعه، و یقابله السخط.
و قد تکرر فی القرآن ذکر رضی الله سبحانه، و هو منه تعالی کما یتصور بالنسبة إلی فعل عباده فی باب الطاعة کذلک یتصور بالنسبة إلی غیر باب الطاعة کالأوصاف و الأحوال و غیر ذلک إلا أن جل الموارد التی ذکر فیها أو کلها من قبیل الرضا بالطاعة، و لذلک ربما قوبل بینه و بین رضا العبد فرضاه عن عبده لطاعته، و رضی العبد عنه 
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لجزائه الحسن أو لحکمة کقوله تعالی: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ البینة- 8، و قوله تعالی: «یا أَیَّتُهَا النَّفْسُ الْمُطْمَئِنَّةُ ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ راضِیَةً مَرْضِیَّةً»: الفجر- 28، و قوله تعالی: «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ وَ أَعَدَّ لَهُمْ جَنَّاتٍ» الآیة: البراءة- 100.
و ذکر الرضوان هاهنا أعنی فی عداد ما هو خیر للناس من مشتهیات الحیوة الدنیا یدل علی أنه نفسه من مشتهیات الإنسان أو یستلزم أمرا هو کذلک عنی بذکره فی مقابل الجنات و الأزواج فی هذه الآیة، و کذا فی مقابل الفضل و الرحمة فی قوله: «فَضْلًا مِنْ رَبِّهِمْ وَ رِضْواناً»: المائدة- 2، و قوله: «وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ»: الحدید- 29، و قوله: «بِرَحْمَةٍ مِنْهُ وَ رِضْوانٍ»: البراءة- 21.
و لعل الذی یکشف عن هذا الذی أبهمته هذه الآیة هو التدبر فی المعنی الذی ذکرناه و فی قوله تعالی: رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ الآیة و قوله: راضِیَةً مَرْضِیَّةً الآیة حیث علق رضاه بأنفسهم، و الرضا عن أنفسهم غیر الرضا عن أفعالهم فیعود المعنی إلی أنه لا یمنعهم عن نفسه فیما یسألونه فیئول إلی معنی قوله «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها»: ق- 35، ففی رضوان الله عن الإنسان المشیة المطلقة للإنسان.
و من هنا یظهر: أن الرضوان فی هذه الآیة قوبل به من الشهوات المذکورة فی الآیة السابقة أن الإنسان یحسب أنه لو اقتناها و خاصة القناطیر المقنطرة من بینها أفادته إطلاق المشیة و أعطته سعة القدرة فله ما یشاء، و عنده ما یرید. و قد اشتبه علیه الأمر فإنما یتم ذلک برضا الله الذی إلیه أمر کل شی‌ء.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ. لما تحصل من هذه الآیة و التی قبلها: أن الله أعد للإنسان فی کلتا الدارین (الدنیا و الآخرة) نعما یتنعم بها و مآرب أخری مما تلتذ به نفسه کالأزواج، و ما یؤکل و یشرب، و الملک و نحوها، و هی متشابهة فی الدارین غیر أن ما فی الدنیا مشترک بین الکافر و المؤمن مبذول لهما معا و ما فی الآخرة مختص بالمؤمن لا یشارکه فیها الکفار کان المقام مظنة سؤال الفرق فی ذلک، و بلفظ آخر سؤال وجه المصلحة فی اختصاص المؤمن بنعم الآخرة أجاب عنه بقوله: وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ، و معناه:
أن هذا الفرق الذی فرق الله به بین المؤمن و الکافر لیس مبنیا علی العبث و الجزاف 
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تعالی عن ذلک بل إن فی الفریقین أمرا هو المستدعی لهذا الفرق و الله بصیر بهم یری ما فیهم من الفرق و هو التقوی فی المؤمن دون الکافر، و قد وصف هذا التقوی و عرفه بما یلحق بهذه الآیة من قوله: الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا إلی آخر الآیتین و ملخصه: أنهم یظهرون فاقتهم إلی ربهم و عدم استغنائهم عنه، و یصدقون ذلک بالعمل الصالح و لکن الکافر یستغنی عن ربه بشهوات الدنیا و ینسی آخرته و عاقبة أمره.
و من ألطف ما یستفاد من الآیتین أعنی قوله تعالی: ذلِکَ مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الْمَآبِ قُلْ أَ أُنَبِّئُکُمْ بِخَیْرٍ مِنْ ذلِکُمْ إلی آخر الآیة و ما فی معناهما من الآیات کقوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا خالِصَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ،: الأعراف- 32، الجواب عن إشکال استوجهه کثیر من الباحثین علی ظواهر الآیات الواصفة لنعم الجنة.
أما الإشکال فهو أن المتأمل فی أطوار وجود هذه الموجودات المشهودة فی هذا العالم لا یشک فی أن الأفعال الصادرة منها و أعمالها التی یعملها إنما هی متفرعة علی القوی و الأدوات التی جهز بها کل واحد منها لیدفع بها عن وجوده و یحفظ بها بقاءه کما یحققه البحث عن الغایات الوجودیة و أن الوجود لا یستند إلی اتفاق أو جزاف أو عبث.
فهو ذا الإنسان مجهز فی جمیع بدنه بجهاز دقیق فی غایة الدقة یتمشی به أمر تغذیه، و إنما یتغذی لتهیئة بدل ما یتحلل من أجزائه و إنما یفعل ذلک لیمد وجوده للبقاء، و أیضا هو مجهز بجهاز التناسل علی ما فیه من الأدوات و القوی الفعالة و المترتبة لیحفظ بقاء نوعه و الأمر فی وجود النبات و الحیوان نظیر الأمر فی تجهیز الإنسان.
ثم إن الخلقة احتالت فی تسخیرها و خاصة فی تسخیر ذوات الشعور منها و هی الحیوان و الإنسان بإبداع لذائذ فی أفعالها و إیداعها فی القوی لتتسابق إلی الأفعال لأجل هذه اللذائذ و هی لا تشعر أن الخلقة ترید منها غایتها و هی بقاء الوجود و تغرها بتطمیعها باللذة التی تزینها لها فیحصل بذلک ما یریده الخلقة، و یلتذ الفاعل بهذه الزینة التی تغرها و یلعب بها، فلو لا ما فی الغذاء و النکاح مثلا من اللذة لما قصدهما الإنسان مثلا لمجرد کونهما مقدمة للبقاء، و بطل بذلک غرض الخلقة لکن الله سبحانه أودع 
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فیه لذة الغذاء و لذة النکاح لا یستریح الإنسان فی طریق النیل إلیهما دون أن یتحمل کل تعب و عناء و یقاسی کل مصیبة و بلاء، و هو فی اقتناء هذه الشهوات مختال فخور بما لیس فیه إلا الغرور، و أما الصنع و الخلقة فینال بغیته و یبلغ أمنیته فإنه ما کان یرید بهذا التدبیر إلا بقاء وجود الفرد و قد حصل بالتغذی، و إلا بقاء وجود النوع و قد حصل بالنکاح و السفاد و لم یبق للإنسان مثلا فیما کان یریده إلا الخیال.
و إذا کان هذه اللذائذ الدنیویة مقصودة فی الخلقة لأجل غرض محدود معجل فلا معنی لتحققها فی ما لا تحقق هناک لذلک الغرض، فلذة الأکل و الشرب و جمیع اللذائذ الراجعة إلی التغذی مقصودة فی الطبیعة لأجل حفظ البدن عن آفة التحلل و فساد الترکیب و هو الموت، و لذة النکاح و جمیع اللذائذ المرتبطة به و هی أمور جمة إنما تقصدها الخلقة لأجل حفظ النوع من الفناء و الاضمحلال، فلو فرض للإنسان وجود لا یلحقه موت و لا فناء و حیوة مأمونة من کل شر و مکروه فأی فائدة تترتب علی وجود القوی البدنیة التی تعمل لأجل تحصیل بقاء الشخص أو النوع؟ و أی ثمرة یثمرها تجهیزات البدن و أعضاؤه کالکلی و المثانة و الطحال و الکبد و غیرها و جمیعها إنما أوجدت لأعمال تنفع فی البقاء المعجل المحدود دون البقاء المخلد المؤبد؟.
و أما الجواب فهو أن الله سبحانه إنما خلق ما خلق من لذائذ الدنیا و النعم التی تتعلق بها هذه اللذائذ زینة فی الأرض لیقصدها الإنسان فینجذب إلی الحیوة و یتعلق بها کما قال: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها»: الکهف- 7، و قال «الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: الکهف- 46، و قال: «تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: النساء- 94، و قال- و هو أجمع للغرض-: «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ زَهْرَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ وَ رِزْقُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ أَبْقی : طه- 131، و قال أیضا: «وَ ما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ زِینَتُها وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ وَ أَبْقی أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: القصص- 60، إلی غیر ذلک من الآیات، و جمیعها تبین أن هذه النعم الموجودة فی الدنیا، و اللذائذ المتعلقة بها أمور مقصودة لأجل الحیوة و أمتعة یتمتع بها لأجل الحیوة هذه الحیوة المحدودة التی لا تتعدی أیاما قلائل، فلو لا الحیوة لما کانت هی مقصودة و لا مخلوقة، و هذا هو حق الأمر!.
لکن یجب أن یعلم أن وجود الإنسان الباقی لیس إلا هذا الوجود الذی یمکث 
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هاهنا برهة من الزمان بتحوله من طور إلی طور، و لیس ذلک إلا روحا کائنا من بدن و علی بدن هو مجموع هذه الأجزاء المأخوذة من هذه العناصر و القوی الفعالة فیها، و لو فرض ارتفاع هذه الأمور التی نعدها مقدمات مقصودة للبقاء لم یبق وجود و لا بقاء أعنی أن فرض عدمها هو فرض عدم الإنسان رأسا لا فرض عدم استمرار وجود الإنسان فافهم ذلک.
فالإنسان فی الحقیقة هو الذی ینشعب أفرادا و یأکل و یشرب و ینکح و یتصرف فی کل شی‌ء بالأخذ و الإعطاء و یحس و یتخیل و یعقل و یسر و یفرح و یبتهج و هکذا، کل ذلک ملائم لذاته الذی هو کالمجموع منها و بعضها مقدمة لبعضها، و هو السائر الدائر فی مثل مسافة دوریة.
فإذا نقله الله من دار الفناء إلی دار البقاء و کتب علیه الخلود و الدوام إما بثواب دائم أو بعقاب دائم لم یکن ذلک بإبطال وجوده و إیجاد وجود باق بل بإثبات وجوده بعد ما کان متغیرا فی معرض الزوال فهو لا محالة إما متنعم بنعم من سنخ نعم الدنیا لکنها باقیة أو نقم و مصائب من سنخ نقم الدنیا و مصائبها. و کل ذلک منکوح أو مأکول أو مشروب أو ملبوس أو مسکون أو قرین أو سرور أو نحو ذلک.
فالإنسان هو الإنسان و ما یحتاج إلیه و یستکمل به هو الذی کان یحتاج إلیه و یستکمل به من مطالبه و مقاصده و إنما الفرق هو اختلاف الدارین بالبقاء و ما یلحق به.
هذا هو الذی یظهر من کلامه سبحانه حیث یبین حقیقة البنیة الإنسانیة فیقول:
«وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ ثُمَّ إِنَّکُمْ بَعْدَ ذلِکَ لَمَیِّتُونَ ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ تُبْعَثُونَ»: المؤمنون- 16، انظر إلی موضع قوله: وَ لَقَدْ خَلَقْنَا، و الخلق هو الجمع و الترکیب، و إلی موضع قوله: ثُمَّ أَنْشَأْناهُ الدال علی تبدیل نحو الخلق و الإیجاد، و إلی موضع قوله:
ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ، و المخاطب به هو الذی أنشئ خلقا آخر.
و یقول أیضا: «قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ»: الأعراف- 25 فیفید أن حیوة الإنسان حیوة أرضیة مؤلفة من نعمها و من نقمها. و تقدم بعض الکلام 
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فی هذا المعنی فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً الآیة: البقرة- 213.
و قد قال تعالی فی هذه النعم الأرضیة: «ذلِکَ مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا» ثم قال: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا مَتاعٌ الرعد- 26، فجعل نفس الحیوة الدنیا متاعا فی الآخرة یتمتع به، و هذا من أبدع البیان، و باب ینفتح به للمتدبر ألف باب، و فیه تصدیق 
قول رسول الله ص: کما تعیشون تموتون و کما تموتون تبعثون.
و بالجملة الحیوة الدنیا هی الوجود الدنیوی بما کسب من حسنة أو سیئة و هو الذی یتمتع به فی الآخرة من حیث سعادته و شقائه أی ما یراه فوزا و فلاحا لنفسه و ما یراه خیبة و خسرانا فیعطی سعادته بإعطاء لذائذه أو یحرم من نیلها و هما نعیم الجنة و عذاب النار.
و بعبارة أخری واضحة، للإنسان مثلا سعادة بحسب الطبیعة و شقاء بحسبها فی بقائه شخصا و نوعا و هما منوطتان بفعله الطبیعی من الأکل و الشرب و النکاح و قد زینت له بلذائذ مقدمیة و هذا بحسب الطبیعة ثم إذا أخذ الإنسان فی الاستکمال و أخذ فی الفعالیة بالشعور و الإرادة صار نوعا کماله هو الذی یختاره شعوره و إرادته فما لا یشعر به و لا یشاؤه لیس کمالا لهذا الموجود الشاعر المرید و إن کان کمالا طبیعیا و کذا العکس کما نری أنا لا نلتذ بما لا نشعر به و إن کان من سعادة الطبیعة کصحة البدن و المال و الولد، و نلتذ بما نشعر به من اللذائذ و إن لم یطابق الخارج کالمریض المعتقد للصحة و نظائر ذلک فهذه اللذائذ المقدمیة تصیر کمالا حقیقیا لهذا الإنسان و إن کانت کمالات مقدمیة للطبیعة فإذا أبقی الله سبحانه هذا الإنسان بقاء مخلدا کانت سعادته هی التی یشاؤها من اللذائذ، و شقاؤه هو الذی لا یشاؤه سواء کانت بحسب الطبیعة مقدمة أو لم یکن، إذ من البدیهی أن خیر الشخص أو القوة الشاعرة المریدة هو فیما یعلم به و یشاؤه، و شره فیما یعلم به و لا یریده.
فقد تحصل أن سعادة الإنسان أن ینال فی الآخرة ما کان یریده من لذائذ الحیوة فی الدنیا من الأکل و الشرب و النکاح و ما فوق ذلک و هو الجنة، و شقاؤه أن لا ینال ذلک و هو النار. قال تعالی: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ»: النحل- 31.
قوله تعالی: الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا إِنَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا وَ قِنا عَذابَ النَّارِ وصف 
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للمتقین المدلول علیهم بقوله فی الآیة السابقة: لِلَّذِینَ اتَّقَوْا، فوصفهم أنهم یقولون ربنا و فیه إظهار للعبودیة بذکره تعالی بالربوبیة و استرحام منه تعالی فیما یسألونه بقولهم:
إِنَّنا آمَنَّا، و الجملة لیست فی مقام الامتنان علیه تعالی فإن المن منه تعالی بالإیمان کما قال تعالی: «بَلِ اللَّهُ یَمُنُّ عَلَیْکُمْ أَنْ هَداکُمْ لِلْإِیمانِ»: الحجرات- 17 بل استنجاز لما وعد الله تعالی عباده أنه یغفر لمن آمن منهم، قال تعالی: «وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ»: الأحقاف- 31، و لذلک فرعوا علیه قولهم: فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا، بفاء التفریع. و فی تأکید قولهم بأن دلالة علی صدقهم و ثباتهم فی إیمانهم.
و المغفرة للذنوب لا یستلزم التخلص من العذاب بمعنی أن الوقایة من عذاب النار فضل من الله سبحانه بالنسبة إلی من آمن به و عبده من غیر استحقاق من العبد یثبت له حقا علی الله سبحانه أن یجیره من عذاب النار، أو ینعمه بالجنة فإن الإیمان و الإطاعة أیضا من نعمه و لا یملک غیره تعالی منه شیئا إلا ما جعله علی نفسه من حق، و من الحق الذی جعل علی نفسه لعباده أن یغفر لهم و یقیهم عذاب النار إن آمنوا به، قال تعالی:
«وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُجِرْکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ»: الأحقاف- 31.
و ربما استفید من بعض الآیات أن الوقایة من عذاب النار هو المغفرة و الجنة کقوله تعالی: «هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ یُدْخِلْکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ مَساکِنَ طَیِّبَةً فِی جَنَّاتِ عَدْنٍ»: الصف- 12، فإن فی الآیتین الأخیرتین تفصیل لما أجمل فی الآیة الأولی من قوله: هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ و هذا معنی دقیق سنشرحه فی مورد یناسبه إن وفقنا له.
قوله تعالی: الصَّابِرِینَ وَ الصَّادِقِینَ إلی آخر الآیة وصفهم بخمس خصال لا یشذ منها تقوی من متق، فالصبر لسبقه علی بقیة الخصال و إطلاقه یشمل أقسام الصبر، و هی ثلاث: صبر علی الطاعة، و صبر عن المعصیة، و صبر عند المصیبة.
و الصدق و إن کان بحسب تحلیل حقیقته هو مطابقة ظاهر الإنسان من قول و فعل لباطنه لکنه بهذا المعنی یشتمل جمیع الفضائل الباقیة کالصبر و القنوت و غیرهما و لیس بمراد فالمراد به (و الله أعلم) الصدق فی القول فحسب.
و القنوت هو الخضوع لله سبحانه و یشمل العبادات و أقسام النسک و الإنفاق هو
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بذل المال لمن یستحق البذل و الاستغفار بالأسحار یستلزم قیام آخر اللیل و الاستغفار فیه، و السنة تفسره بصلوة اللیل و الاستغفار فی قنوت الوتر، و قد ذکر الله أنه سبیل الإنسان إلی ربه کما فی سورتی المزمل و الدهر من قوله تعالی بعد ذکر قیام اللیل و التهجد به: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا»: المزمل- 19 الدهر- 29.
قوله تعالی: شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَ الْمَلائِکَةُ وَ أُولُوا الْعِلْمِ قائِماً بِالْقِسْطِ، أصل الشهادة هو المعاینة أعنی تحمل العلم عن حضور و حس ثم استعمل فی أدائها و إظهار الشاهد ما تحمله من العلم ثم صار کالمشترک بین التحمل و التأدیة بعنایة وحدة الغرض فإن التحمل یکون غالبا لحفظ الحق و الواقع من أن یبطل بنزاع أو تغلب أو نسیان أو خفاء فکانت الشهادة تحفظا علی الحق و الواقع، فبهذه العنایة کان التحمل و التأدیة کلاهما شهادة أی حفظا و إقامة للحق و القسط هو العدل.
و لما کانت الآیات السابقة أعنی قوله: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً، إلی قوله: وَ الْمُسْتَغْفِرِینَ بِالْأَسْحارِ، تبین: أن الله سبحانه لا إله غیره و لا یغنی عنه شی‌ء، و أن ما یحسبه الإنسان مغنیا عنه و یرکن إلیه فی حیوته لیس إلا زینة و إلا متاعا خلقه الله لیتمتع به فی سبیل ما هو خیر منه و لا ینال إلا بتقوی الله تعالی، و بعبارة أخری: هذه النعم التی یحن إلیها الإنسان مشترکة فی الدنیا بین الکافر و المؤمن مختصة فی الآخرة بالمؤمن أقام الشهادة فی هذه الآیة علی أن هذا الذی بینته الآیات حق لا ینبغی أن یرتاب فیه.
فشهد (و هو الله عز اسمه) علی أنه لا إله إلا هو و إذ لیس هناک إله غیره فلیس هناک أحد یغنی منه شیئا من مال أو ولد أو غیر ذلک من زینة الحیوة أو أی سبب من الأسباب إذ لو أغنی شی‌ء من هذه منه شیئا لکان إلها دونه أو معتمدا إلی إله دونه منتهیا إلیه و لا إله غیره.
شهد بهذه الشهادة و هو قائم بالقسط فی فعله، حاکم بالعدل فی خلقه إذ دبر أمر العالم بخلق الأسباب و المسببات و إلقاء الروابط بینها، و جعل الکل راجعا إلیه بالسیر و الکدح و التکامل و رکوب طبق، عن طبق و وضع فی مسیر هذا المقصد نعما لینتفع 
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منها الإنسان فی عاجله لأجله و فی طریقه لمقصده لا لیرکن إلیه و یستقر عنده فالله یشهد بذلک و هو شاهد عدل.
و من لطیف الأمر أن عدله یشهد علی نفسه و علی وحدته فی ألوهیته أی إن عدله ثابت بنفسه و مثبت لوحدانیته، بیان ذلک: أنا إنما نعتبر فی الشاهد العدالة لیکون جاریا علی مستوی طریق الحیوة ملازما لصراط الفطرة من غیر أن یمیل إلی إفراط أو تفریط فیضع الفعل فی غیر موضعه فتکون شهادته مأمونة عن الکذب و الزور فملازمة الصدق و المجاراة مع صراط التکوین یوجب عدالة الإنسان فنفس النظام الحاکم فی العالم و الجاری بین أجزائه الذی هو فعله سبحانه هو العدل محضا.
و نحن فی جمیع الوقائع التی لا ترضی بها نفوسنا من الحوادث الکونیة أو نجدها علی خلاف ما نمیل إلیه و نطمع فیه ثم نعترض علیها و نناقش فیها إنما نذکر فی الاعتراض علیه ما یظهر لنا من حکم عقولنا أو تمیل إلیه غرائزنا، و جمیع ذلک مأخوذة من نظام الکون ثم نبحث عنها فیظهر سبب الحادثة فتسقط الشبهة أو نعجز عن الحصول علی السبب فلا یقع فی أیدینا إلا الجهل بالسبب أی عدم العلم دون العلم بالعدم، فنظام الکون (و هو فعل الله سبحانه) هو العدل فافهم ذلک.
و لو کان هناک إله یغنی منه فی شی‌ء من الأمور لم یکن نظام التکوین عدلا مطلقا بل کان فعل کل إله عدلا بالنسبة إلیه و فی دائرة قضائه و عمله.
و بالجملة فالله سبحانه یشهد، و هو شاهد عدل، علی أنه لا إله إلا هو یشهد لذلک بکلامه و هو قوله: شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، علی ما هو ظاهر الآیة الشریفة، فالآیة فی اشتمالها علی شهادته تعالی للتوحید نظیرة قوله تعالی: «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ وَ الْمَلائِکَةُ یَشْهَدُونَ وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً»: النساء- 166.
و الملائکة یشهدون بأنه لا إله إلا هو، فإن الله یخبر فی آیات مکیة نازلة قبل هذه الآیات بأنهم عباد مکرمون لا یعصون ربهم و یعملون بأمره و یسبحونه و فی تسبیحهم شهادة أن لا إله غیره، قال تعالی: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء- 27، و قال تعالی: «وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ»: الشوری- 5
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و أولوا العلم یشهدون أنه لا إله إلا هو یشاهدون من آیاته الآفاقیة و الأنفسیة و قد ملأت مشاعرهم و رسخت فی عقولهم.
و قد ظهر مما تقدم أولا أن المراد بالشهادة شهادة القول علی ما هو ظاهر الآیة الشریفة دون شهادة الفعل و إن کانت صحیحة حقة فی نفسها فإن عالم الوجود یشهد علی وحدانیته فی الألوهیة بالنظام الواحد المتصل الجاری فیه، و بکل جزء من أجزائه التی هی أعیان الموجودات.
و ثانیا: أن قوله تعالی: قائِماً بِالْقِسْطِ حال من فاعل قوله: شَهِدَ اللَّهُ و العامل فیه شهد، و بعبارة أخری قیامه بالقسط لیس بمشهود له لا له تعالی و لا للملائکة و أولی العلم بل الله سبحانه حال کونه قائما بالقسط یشهد أن لا إله إلا هو و الملائکة و أولوا العلم یشهدون بالوحدانیة کما هو ظاهر الآیة حیث فرقت بین قوله: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، و قوله:
قائِماً بِالْقِسْطِ: بتوسیط قوله: وَ الْمَلائِکَةُ وَ أُولُوا الْعِلْمِ و لو کان القیام بالقسط من أجزاء الشهادة لکان حق الکلام أن یقال: إنه لا إله إلا هو قائما بالقسط و الملائکة، و من ذلک یظهر ما فیما ذکره عدة من المفسرین فی تفسیر الآیة من الجهتین جمیعا کما لا یخفی علی من راجع ما ذکروه فی المقام.
و من أردإ الإشکال ما ذکره بعضهم: أن حمل الشهادة علی الشهادة الکلامیة کما مر یوجب الاستناد فی أمر التوحید إلی النقل دون العقل مع کونه حینئذ متوقفا علی صحة الوحی فإن صدق هذه الشهادة یتوقف علی کون القرآن وحیا حقا و هو متوقف علیه فیکون بیانا دوریا، و من هنا ذکر بعضهم أن المراد بالشهادة هنا معنی استعاری بدعوی أن دلالة جمیع ما خلقه الله من خلق علی ما فیها من وحدة الحاجة و اتصال النظام علی وحدة صانعها بمنزلة نطقه و إخباره تعالی بأنه واحد لا إله غیره و کذا عبادة ملائکته له و إطاعتهم لأمره، و کذا ما یشاهده أولوا العلم من أفراد الإنسان من آیات وحدانیته بمنزلة شهادتهم علی وحدانیته تعالی.
و الجواب: أن فیه خلطا و مغالطة فإن النقل إنما لا یعتمد علیه فیما للعقل أو الحس إلیه سبیل لکونه لا یفید العلم فیما یجب فیه تحصیل العلم، أما لو فرض إفادته من العلم ما یفید العقل مثلا أو أقوی منه کان فی الاعتبار مثل العقل أو أقوی منه کما أن المتواتر من الخبر أقوی أثرا و أجلی صدقا من القضیة التی أقیم علیها برهان مؤلف من 
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مقدمات عقلیة نظریة و إن کانت یقینیة و أنتجت الیقین.
فإذا کان الشاهد المفروض یمتنع علیه الکذب و الزور بصریح البرهان کانت شهادته تفید ما یفیده البرهان من الیقین، و الله سبحانه (و هو الله الذی لا سبیل للنقص و الباطل إلیه) لا یتصور فی حقه الکذب فشهادته علی وحدانیة نفسه شهادة حق کما أن إخباره عن شهادة الملائکة و أولی العلم یثبت شهادتهم.
علی أن من أثبت له شرکاء کالأصنام و أربابها فإنما یثبتها بعنوان أنها شفعاء عند الله و وسائط بینه و بین خلقه کما حکی الله تعالی عنهم بقوله: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی : الزمر- 3، و کذا من اتخذ له شریکا بالشرک الخفی من هوی أو رئیس مطاع أو مال أو ولد إنما یتخذه سببا من الله غیر أنه مستقل بالتأثیر بعد حصوله له، و بالجملة ما اتخذ له من شریک فإنما یشارکه فیما یشارکه بتشریکه لا بنفسه، و إذا شهد الله علی أنه لم یتخذ لنفسه شریکا أبطل ذلک دعوی من یدعی له شریکا، و جری الکلام مجری قوله: «قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ»: یونس- 18، فإنه إبطال لدعوی وجود الشریک بأن الله لا یعلم به فی السموات و الأرض و لا یخفی علیه شی‌ء، و بالحقیقة هو خبر مثل سائر الأخبار الصادرة عن مصدر الربوبیة و العظمة کقوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ»: یونس- 18، و نحو ذلک، غیر أنه لوحظ فیه انطباق معنی الشهادة علیه لکونه خبرا فی مورد دعوی، و المخبر به قائم بالقسط فکان شهادة فعبر بلفظ الشهادة تفننا فی الکلام، فیئول المعنی إلی أنه لو کان فی الوجود أرباب من دون الله مؤثرون فی الخلق و التدبیر شرکاء أو شفعاء فی ذلک لعلمه الله و شهد به لکنه یخبر أنه لیس یعلم لنفسه شریکا فلا شریک له، و لعلم و اعترف به الملائکة الکرام الذین هم الوسائط المجرون للأمر فی الخلق و التدبیر لکنهم یشهدون أن لا شریک له، و لعلم به و شهد أثره أولوا العلم لکنهم یشهدون بما شاهدوا من الآیات أن لا شریک له.
فالکلام نظیر قولنا: لو کان فی المملکة الفلانیة ملک مؤثر فی شئون المملکة و إدارة أمورها غیر الملک الذی نعرفه لعلم به الملک و عرفه لأنه من المحال أن لا یحس بوجوده و هو یشارکه، و لعلم به القوی المجریة و العمال المتوسطون بین العرش و الرعیة و کیف یمکن أن لا یشعروا بوجوده و هم یحملون أوامره و یجرون أحکامه بین ما فی 
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أیدیهم من الأحکام و الأوامر و لعلم به العقلاء من عامة أهل المملکة و کیف لا و هم یطیعون أوامره و عهوده و یعیشون فی ملکه لکن الملک ینکر وجوده، و عمال الدولة لا یعرفونه، و عقلاء الرعیة لا یشاهدون ما یدل علی وجوده؟ فلیس.
قوله تعالی: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ الجملة کالمعترضة الدخیلة فی الکلام لاستیفاء حق معترض یفوت لو لا ذکره مع عدم کونه مقصودا فی الکلام أصالة، و من أدب القرآن أن یظهر تعظیم الله جل شأنه فی موارد یذکر أمره ذکرا یخطر منه بالبال ما لا یلیق بساحة کبریائه کقوله تعالی: «قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: یونس- 68، فقوله: سبحانه قصد به التعظیم فی مقام یحکی فیه قول لا یلائم حقه تعالی، و نظیره بوجه قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ» الآیة: المائدة- 64.
و بالجملة لما اشتمل أول الآیة علی شهادة الله و الملائکة و أولی العلم- بنفی الشریک کان من حق الله سبحانه علی من یحکی و یخبر عن هذه الشهادة أعنی المتکلم (و هو فی الآیة هو الله سبحانه) و علی من یسمع ذلک أن یوحد الله بنفی الشریک عنه فیقول: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ. نظیر ذلک قوله تعالی فی قصة الإفک: «وَ لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ قُلْتُمْ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَتَکَلَّمَ بِهذا سُبْحانَکَ هذا بُهْتانٌ عَظِیمٌ»: النور- 16، فإن من حقه تعالی علیهم أن إذا سمعوا بهتانا و أرادوا تنزیه من بهت علیه أن ینزهوا الله قبله فإنه تعالی أحق من یجب تنزیهه.
فموضع قوله: لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ موضع الثناء علیه تعالی لاستیفاء حق تعظیمه و لذا تمم بالاسمین العزیز الحکیم، و لو کان فی محل النتیجة من الشهادة لکان حق الکلام أن یتمم بوصفی الوحدة و القیام بالقسط، فهو تعالی حقیق بالتوحید إذا ذکرت الشهادة المذکورة علی وحدانیته لأنه المتفرد بالعزة التی یمنع جانبه أن یستذل بوجود شریک له فی مقام الألوهیة، و المتوحد بالحکمة التی تمنع غیره أن ینقض أمره فی خلقه أو ینفذ فی خلال تدبیره و ما نظمه من أمر العالم فیفسد علیه ما أراده.
و قد تبین بما مر من البیان وجه تکرار کلمة التوحید فی الآیة، و کذا وجه تتمیمها بالاسمین: العزیز الحکیم، و الله العالم.
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بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا سَتُغْلَبُونَ الآیة- روی محمد بن إسحاق عن رجاله قال: لما أصاب رسول الله ص قریشا ببدر و قدم المدینة- جمع الیهود فی سوق قینقاع فقال: یا معشر الیهود- احذروا من الله مثل ما نزل بقریش یوم بدر، و أسلموا قبل أن ینزل بکم ما نزل بهم- و قد عرفتم أنی نبی مرسل تجدون ذلک فی کتابکم- فقالوا: یا محمد لا یغرنک أنک لقیت قوما أغمارا- لا علم لهم بالحرب فأصبت منهم فرصة- إنا و الله لو قاتلناک- لعرفت أنا نحن الناس فأنزل الله هذه الآیة:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن إسحاق و ابن جریر و البیهقی فی الدلائل، عن ابن عباس، و روی ما یقرب منه القمی فی تفسیره،
و قد عرفت مما تقدم: أن سیاق الآیات لا یلائم نزولها فی حق الیهود کل الملاءمة، و أن الأنسب بسیاقها أن تکون نازلة بعد غزوة أحد، و الله أعلم.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): ما تلذذ الناس فی الدنیا و الآخرة- بلذة أکبر لهم من لذة النساء، و هو قوله: زُیِّنَ لِلنَّاسِ حُبُّ الشَّهَواتِ مِنَ النِّساءِ وَ الْبَنِینَ الآیة ثم قال: و إن أهل الجنة ما یتلذذون بشی‌ء من الجنة- أشهی عندهم من النکاح، لا طعام و لا شراب.
أقول: و قد استفید ذلک من الترتیب المجعول فی الآیة للشهوات ثم تقدیم النساء علی باقی المشتهیات ثم جعل هذه الشهوات متاع الدنیا و شهوات الجنة خیرا منها.
و مراده (ع) من الحصر فی کون النکاح أکبر لذائذ الناس إنما هو الحصر الإضافی أی إن النکاح أکبر لذة بالنسبة إلی هذه الشهوات المتعلقة بجسم الإنسان، و أما غیرها کالتذاذ الإنسان بوجود نفسه أو التذاذ ولی من أولیاء الله تعالی بقرب ربه و مشاهدة آیاته الکبری و لطائف رضوانه و إکرامه و غیرهما فذلک خارج عن مورد کلامه (ع)، و قد قامت البراهین العلمیة علی أن أعظم اللذائذ التذاذ الشی‌ء بنعمة وجوده، و أخری علی أن التذاذ الأشیاء بوجود ربها أعظم من التذاذها بنفسها. و هناک روایات کثیرة دالة علی أن التذاذ العبد بلذة الحضور و القرب منه تعالی أکبر عنده من کل لذة،
و قد
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روی فی الکافی، عن الباقر (ع): کان علی بن الحسین (ع) یقول: إنه یسخی نفسی فی سرعة الموت- و القتل فینا قول الله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها» و هو ذهاب العلماء
، و سیجی‌ء عدة من هذه الروایات فی المواضع المناسبة لها من هذا الکتاب.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: الْقَناطِیرِ الْمُقَنْطَرَةِ عن الباقر و الصادق (ع) القنطار مل‌ء مسک ثور ذهبا.
و فی تفسیر القمی، قال (ع): الخیل المسومة المرعیة.
و فی الفقیه، و الخصال، عن الصادق (ع): من قال فی وتره إذا أوتر: أستغفر الله و أتوب إلیه سبعین مرة- و هو قائم فواظب علی ذلک- حتی تمضی سنة کتبه الله عنده من المستغفرین بالأسحار، و وجبت له المغفرة من الله تعالی.
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات أخر عن أئمة أهل البیت، و هو من سنن النبی ص،
و روی ما یقرب منه فی الدر المنثور، أیضا عن ابن جریر عن جعفر بن محمد قال: من صلی من اللیل ثم استغفر فی آخر اللیل سبعین مرة- کتب من المستغفرین، و قوله (ع): و وجبت له المغفرة من الله، مستفاد من قوله تعالی حکایة عنهم:
فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا
، فإن فی الحکایة لدعائهم من غیر رد إمضاء للاستجابة.
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اشارة

إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلاَّ مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِآیاتِ اللَّهِ فَإِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ (19) فَإِنْ حَاجُّوکَ فَقُلْ أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ وَ قُلْ لِلَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْأُمِّیِّینَ أَ أَسْلَمْتُمْ فَإِنْ أَسْلَمُوا فَقَدِ اهْتَدَوْا وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ (20) إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ النَّبِیِّینَ بِغَیْرِ حَقٍّ وَ یَقْتُلُونَ الَّذِینَ یَأْمُرُونَ بِالْقِسْطِ مِنَ النَّاسِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ (21) أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ (22) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُدْعَوْنَ إِلی کِتابِ اللَّهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ یَتَوَلَّی فَرِیقٌ مِنْهُمْ وَ هُمْ مُعْرِضُونَ (23)
ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلاَّ أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ وَ غَرَّهُمْ فِی دِینِهِمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (24) فَکَیْفَ إِذا جَمَعْناهُمْ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ وَ وُفِّیَتْ کُلُّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (25)
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بیان‌

الآیات متعرضة لحال أهل الکتاب و هم آخر الفرق الثلاث التی تقدم أنها عرضة للکلام فی هذه السورة، و أهمهم بحسب قصد الکلام أهل الکتاب من الیهود و النصاری، ففیهم و فی أمرهم نزل معظم السورة و إلیهم یعود.
قوله تعالی: إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ قد مر معنی الإسلام بحسب اللغة و کان هذا المعنی هو المراد هاهنا بقرینة ما یذکره من اختلاف أهل الکتاب بعد العلم بغیا بینهم فیکون المعنی: أن الدین عند الله سبحانه واحد لا اختلاف فیه لم یأمر عباده إلا به، و لم یبین لهم فیما أنزله من الکتاب علی أنبیائه إلا إیاه، و لم ینصب الآیات الدالة إلا له و هو الإسلام الذی هو التسلیم للحق الذی هو حق الاعتقاد و حق العمل، و بعبارة أخری هو التسلیم للبیان الصادر عن مقام الربوبیة فی المعارف و الأحکام، و هو و إن اختلف کما و کیفا فی شرائع أنبیائه و رسله علی ما یحکیه الله سبحانه فی کتابه غیر أنه لیس فی الحقیقة إلا أمرا واحدا و إنما اختلاف الشرائع بالکمال و النقص دون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 121
التضاد و التنافی، و التفاضل بینها بالدرجات، و یجمع الجمیع أنها تسلیم و إطاعة لله سبحانه فیما یریده من عباده علی لسان رسله.
فهذا هو الدین الذی أراده الله من عباده و بینه لهم، و لازمه أن یأخذ الإنسان بما تبین له من معارفه حق التبین، و یقف عند الشبهات وقوف التسلیم من غیر تصرف فیها من عند نفسه و أما اختلاف أهل الکتاب من الیهود و النصاری فی الدین مع نزول الکتاب الإلهی علیهم، و بیانه تعالی لما هو عنده دین و هو الإسلام له فلم یکن عن جهل منهم بحقیقة الأمر و کون الدین واحدا بل کانوا عالمین بذلک، و إنما حملهم علی ذلک بغیهم و ظلمهم من غیر عذر و ذلک کفر منهم بآیات الله المبینة لهم حق الأمر و حقیقته لا بالله فإنهم یعترفون به، و من یکفر بآیات الله فإن الله سریع الحساب، یحاسبه سریعا فی دنیاه و آخرته: أما فی الدنیا فبالخزی و سلب سعادة الحیوة عنه، و أما فی الآخرة فبألیم عذاب النار.
و الدلیل علی عموم سرعة الحساب للدنیا و الآخرة قوله تعالی بعد آیتین: أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ 
و مما تقدم یظهر أولا: أن المراد بکون الدین عند الله و حضوره لدیه سبحانه هو الحضور التشریعی بمعنی کونه شرعا واحدا لا یختلف إلا بالدرجات و بحسب استعدادات الأمم المختلفة دون کونه واحدا بحسب التکوین بمعنی کونه واحدا مودعا فی الفطرة الإنسانیة علی وتیرة واحدة.
و ثانیا: أن المراد بالآیات هو آیات الوحی، و البیانات الإلهیة التی ألقاها إلی أنبیائه دون الآیات التکوینیة الدالة علی الوحدانیة و ما یزاملها من المعارف الإلهیة.
و الآیة تشتمل علی تهدید أهل الکتاب بما یستدل علیه بالبغی و هو الانتقام، کما یشتمل قوله تعالی فی الآیات السابقة: قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا سَتُغْلَبُونَ وَ تُحْشَرُونَ إِلی جَهَنَّمَ الآیة علی تهدید المشرکین و الکفار، و لعل هذا هو السبب فی أنه جمع أهل الکتاب و المشرکین معا فی الآیة التالیة فی الخطاب بقوله: قُلْ لِلَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْأُمِّیِّینَ أَ أَسْلَمْتُمْ «إلخ»، و فیه إشعار بالتهدید أیضا.
قوله تعالی: فَإِنْ حَاجُّوکَ فَقُلْ أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ الضمیر فی حَاجُّوکَ 
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راجع إلی أهل الکتاب و هو ظاهر و المراد به محاجتهم فی أمر الاختلاف بأن یقولوا:
إن اختلافنا لیس لبغی منا بعد البیان بل إنما هو شی‌ء ساقنا إلیه عقولنا و أفهامنا و اجتهادنا فی تحصیل العلم بحقائق الدین من غیر أن ندع التسلیم لجانب الحق سبحانه و أن ما تراه و تدعو إلیه یا محمد من هذا القبیل، أو یقولوا ما یشابه ذلک، و الدلیل علی ذلک قوله: فَقُلْ: أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ و قوله: وَ قُلْ لِلَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْأُمِّیِّینَ أَ أَسْلَمْتُمْ فإن الجملتین حجة سیقت لقطع خصامهم و حجاجهم لا إعراض عن المحاجة معهم.
و معناها مع حفظ ارتباطها بما قبلها: إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ لا یختلف فیه کتب الله و لا یرتاب فیه سلیم العقل، و یتفرع علیه أن لا حجة علیک فی إسلامک و أنت مسلم، فإن حاجوک فی أمر الدین فَقُلْ: أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ فهذا هو الدین و لا حجة بعد الدین فی أمر الدین ثم سلهم: أ أسلموا فإن أسلموا فقد اهتدوا و لیقبلوا ما أنزل الله علیک و علی من قبلک و لا حجة علیهم و لا مخاصمة بعد ذلک بینکم، و إن تولوا فلا تخاصمهم و لا تحاجهم فلا ینبغی الخصام فی أمر ضروری، و هو أن الدین هو التسلیم لله سبحانه، و ما علیک إلا البلاغ.
و قد أشرک سبحانه فی الآیة بین أهل الکتاب و الأمیین بقوله: وَ قُلْ لِلَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْأُمِّیِّینَ أَ أَسْلَمْتُمْ لکون الدین مشترکا بینهم و إن اختلفوا فی التوحید و التشریک.
و قد علق الإسلام علی الوجه- و هو ما یستقبلک من الشی‌ء أو الوجه بالمعنی الأخص لکون إسلام الوجه لاشتماله علی معظم الحواس و المشاعر إسلاما لجمیع البدن- لیدل علی معنی الإقبال و الخضوع لأمر الرب تعالی، و عطف قوله: وَ مَنِ اتَّبَعَنِ حفظا لمقام التبعیة و تشریفا للنبی ص.
قوله تعالی: وَ قُلْ لِلَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْأُمِّیِّینَ أَ أَسْلَمْتُمْ إلی آخر الآیة، المراد بالأمیین المشرکین سموا بذلک لتسمیة من وضع فی مقابلهم بأهل الکتاب، و کذا کان أهل الکتاب یسمونهم کما حکاه تعالی من قوله: «لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ»: آل عمران- 75 و الأمی هو الذی لا یکتب و لا یقرأ.
و فی قوله تعالی: وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ دلالة أولا: علی النهی عن المراء و الإلحاح فی المحاجة فإن المحاجة مع من ینکر الضروری 
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لا تکون إلا مراء و لجاجا فی البحث.
و ثانیا: علی أن الحکم فی حق الناس و الأمر مطلقا إلی الله سبحانه، و لیس للنبی ص إلا أنه رسول مبلغ لا حاکم مسیطر کما قال تعالی: «لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ»: آل عمران- 128، و قال تعالی: «لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ: الغاشیة- 23.
و ثالثا: علی تهدید أهل الکتاب و المشرکین فإن ختم الکلام بقوله: وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ، بعد قوله: فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ لا یخلو من ذلک و یدل علی ذلک ما وقع من التهدید فی نظیر الآیة، و هو قوله تعالی: «قُولُوا آمَنَّا بِاللَّهِ إلی أن قال: وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ فَإِنْ آمَنُوا بِمِثْلِ ما آمَنْتُمْ بِهِ فَقَدِ اهْتَدَوْا وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما هُمْ فِی شِقاقٍ فَسَیَکْفِیکَهُمُ اللَّهُ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ»: البقرة- 137، تذکر الآیة أن أهل الکتاب إن تولوا عن الإسلام فهم مصرون علی الخلاف ثم یهددهم بما یسلی به النبی و یطیب نفسه، فالآیة أعنی قوله «وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ کنایة عن الأمر بتخلیة ما بینهم و بین ربهم، و إرجاع أمرهم إلیه، و هو بصیر بعباده یحکم فیهم بما تقتضیه حالهم و یسأله لسان استعدادهم.
و من هنا یظهر: أن ما ذکره بعض المفسرین، أن فی الآیة دلیلا علی حریة الاعتقاد فی أمر الدین و أن لا إکراه فیه لیس بوجیه فإن الآیة کما عرفت مسوقة لغیر ذلک.
و فی قوله: بَصِیرٌ بِالْعِبادِ حیث أخذ عنوان العبودیة و لم یقل: بصیر بهم أو بصیر بالناس و نحو ذلک إشعار بأن حکمه نافذ فیهم ماض علیهم فإنهم عباده و مربوبون له أسلموا أو تولوا.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ إلی آخر الآیة، الکلام فی الآیة و إن کان مسوقا سوق الاستیناف لکنه مع ذلک لا یخلو عن إشعار و بیان للتهدید الذی یشعر به آخر الآیة السابقة فإن مضمونها منطبق علی أهل الکتاب و خاصة الیهود.
و قوله: یَکْفُرُونَ و یَقْتُلُونَ فی موضعین للاستمرار و یدلان علی کون الکفر بآیات الله و هو الکفر بعد البیان بغیا، و قتل الأنبیاء و هو قتل من غیر حق، و قتل الذین یدعون إلی القسط و العدل و ینهون عن الظلم و البغی دأبا و عادة جاریة فیما بینهم کما یشتمل علیه تاریخ الیهود، فقد قتلوا جمعا کثیرا و جما غفیرا من أنبیائهم و عبادهم الآمرین بالمعروف و الناهین عن المنکر و کذا النصاری جروا مجراهم.
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و قوله: فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ تصریح بشمول الغضب و نزول السخط، و لیس هو العذاب الأخروی فحسب بدلیل قوله تعالی عقیب الآیة: أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ «إلخ» فهم مبشرون بالعذاب الدنیوی و الأخروی معا، أما الأخروی فألیم عذاب النار، و أما الدنیوی فهو ما لقوه من التقتیل و الإجلاء و ذهاب الأموال و الأنفس، و ما سخط الله علیهم بإلقاء العداوة و البغضاء بینهم إلی یوم القیامة علی ما تصرح به آیات الکتاب العزیز.
و فی قوله تعالی: أُولئِکَ الَّذِینَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ دلالة أولا: علی حبط عمل من قتل رجلا من جهة أمره بالمعروف أو نهیه عن المنکر. و ثانیا علی عدم شمول الشفاعة له یوم القیامة لقوله: وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ 
قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ إلی آخر الآیة یومئ إلی تسجیل البغی علی أهل الکتاب حسب ما نسبه الله تعالی إلیهم و أنهم یبغون باتخاذ الخلاف و إیجاد اختلاف الکلمة فی الدین فإنها إذا دعوا إلی حکم الکتاب کتاب الله بینهم لم یسلموا له و تولوا و أعرضوا عنه و لیس ذلک إلا باغترارهم بقولهم لَنْ تَمَسَّنَا «إلخ» و بما افتروه علی الله فی دینهم.
و المراد بالذین أوتوا نصیبا من الکتاب أهل الکتاب و إنما لم یقل: أوتوا الکتاب، و قیل: أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ لیدل علی أن الذی فی أیدیهم من الکتاب لیس إلا نصیبا منه دون جمیعه لأن تحریفهم له و تغییرهم و تصرفهم فی کتاب الله أذهب کثیرا من أجزائه کما یومئ إلیه قوله فی آخر الآیة التالیة: وَ غَرَّهُمْ فِی دِینِهِمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ و کیف کان فالمراد- و الله أعلم- أنهم یتولون عن حکم کتاب الله اعتزازا بما قالوا و اغترارا بما وضعوه من عند أنفسهم و استغناء به عن الکتاب.
قوله تعالی: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ «إلخ» معناه واضح، و اغترارهم بفریتهم التی افترتها أنفسهم مع أن الإنسان لا ینخدع عن نفسه مع العلم بأنها خدعة باطلة إنما هو لکون المغرورین غیر المفترین، و علی هذا فنسبة الافتراء الذی توسل إلیها سابقوهم إلی هؤلاء المغرورین من اللاحقین لکونهم أمة واحدة یرضی بعضهم بفعال بعض.
و إما لأن الاغترار بغرور النفس و الغرور بالفریة الباطلة مع العلم بکونها فریة
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باطلة و ذکر المغرور أنه هو الذی افتری ما یغتر به من الفریة لیس من أهل الکتاب و من الیهود خاصة ببعید و قد حکی الله عنهم مثله بل ما هو أعجب من ذلک حیث قال تعالی: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلا بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ قالُوا أَ تُحَدِّثُونَهُمْ بِما فَتَحَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ لِیُحَاجُّوکُمْ بِهِ عِنْدَ رَبِّکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ أَ وَ لا یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ»: البقرة- 77.
علی أن الإنسان یجری فی أعماله و أفعاله علی ما تحصل عنده من الأحوال أو الملکات النفسانیة، و الصور التی زینتها و نمقتها له نفسه دون الذی حصل له العلم به کما أن المعتاد باستعمال المضرات کالبنج و الدخان و أکل التراب و نحوها یستعملها و هو یعلم أنها مضرة، و أن استعمال المضر مما لا ینبغی إلا أن الهیئة الحاصلة فی نفسه ملذة له جاذبة إیاه إلی الاستعمال لا تدع له مجالا للتفکر و الاجتناب، و نظائر ذلک کثیرة.
فهم لاستحکام الکبر و البغی و حب الشهوات فی أنفسهم یجرون علی طبق ما تدعوهم إلیه فریتهم فکانت فریتهم هی الغارة لهم فی دینهم، و هم مع ذلک کرروا ذکر ما افتروه علی الله سبحانه و لم یزالوا یکررونه و یلقنونه أنفسهم حتی أذعنوا به أی اطمأنوا و رکنوا إلیه بالتلقین الذی یؤثر أثر العلم کما بینه علماء النفس فصارت الفریة الباطلة بالتکرار و التلقین تغرهم فی دینهم و تمنعهم عن التسلیم لله و الخضوع للحق الذی أنزله فی کتابه.
قوله تعالی: فَکَیْفَ إِذا جَمَعْناهُمْ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ إلی آخر الآیة، مدخول کیف مقدر یدل علیه الکلام مثل یصنعون و نحوه، و فی الآیة إیعاد لهؤلاء الذین تولوا إذا دعوا إلی کتاب الله لیحکم بینهم و هم معرضون غیر أنه لما أرید بیان أنهم غیر معجزین لله سبحانه أخذ فی الکلام من حالهم یوم القیامة و هم مستسلمون یومئذ ما یضاهی حالهم فی الدنیا عند الدعوة إلی حکم کتاب الله و هم غیر مسلمین له مستکبرون عنه، و لهذا أخذ بالمحاذاة بین الکلامین، و عبر عن ما یجری علیهم یوم القیامة بمثل قوله: إِذا جَمَعْناهُمْ لِیَوْمٍ لا رَیْبَ فِیهِ «إلخ» دون أن یقال: إذا أحییناهم أو بعثناهم أو ما یماثل ذلک.
و المعنی- و الله أعلم- أنهم یتولون و یعرضون إذا دعوا إلی کتاب الله لیحکم بینهم اغترارا بما افتروه فی دینهم و استکبارا عن الحق فکیف یصنعون إذا جمعناهم 
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لیوم لا ریب فیه و هو یوم القضاء الفصل، و الحکم الحق و وفیت کل نفس ما کسبت و الحکم حکم عدل و هم لا یظلمون، و إذا کان کذلک کان الواجب علیهم أن لا یتولوا و یعرضوا مظهرین بذلک أنهم معجزون لله غالبون علی أمره فإن القدرة کله لله و ما هی إلا أیام مهلة و فتنة.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم قال": سألته عن قوله إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ فقال: الذی فیه الإیمان.
و عن ابن شهرآشوب عن الباقر (ع): فی قوله تعالی: إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ الآیة- قال التسلیم: لعلی بن أبی طالب بالولایة.
أقول: و هو من الجری، و لعل ذلک هو المراد أیضا من الروایة السابقة.
و عنه أیضا عن علی (ع) قال: لأنسبن الإسلام نسبة لم ینسبها أحد قبلی، و لا ینسبها أحد بعدی- الإسلام هو التسلیم، و التسلیم هو الیقین، و الیقین هو التصدیق، و التصدیق هو الإقرار، و الإقرار هو الأداء، و الأداء هو العمل، المؤمن أخذ دینه عن ربه، إن المؤمن یعرف إیمانه فی عمله، و إن الکافر یعرف کفره بإنکاره.
أیها الناس! دینکم دینکم- فإن السیئة فیه خیر من الحسنة فی غیره- إن السیئة فیه تغفر، و إن الحسنة فی غیره لا تقبل.
أقول: قوله (ع): لأنسبن الإسلام نسبة، المراد بالنسبة التعریف کما سمیت سورة التوحید فی الأخبار بنسبة الرب و الذی عرف به تعریف باللازم فی غیر الأول أعنی قوله: الإسلام هو التسلیم فإنه تعریف لفظی عرف فیه اللفظ بلفظ آخر أوضح منه، و یمکن أن یراد بالإسلام المعنی الاصطلاحی له و هو هذا الدین الذی أتی به محمد ص إشارة إلی قوله تعالی: إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ و بالتسلیم الخضوع و الانقیاد ذاتا و فعلا فیعود الجمیع إلی التعریف باللازم.
و المعنی: أن هذا الدین المسمی بالإسلام یستتبع خضوع الإنسان لله سبحانه 
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ذاتا و فعلا، و وضعه نفسه و أعماله تحت أمره و إرادته و هو التسلیم و التسلیم، لله یستتبع أو یلزم الیقین بالله و ارتفاع الریب فیه و الیقین یستتبع التصدیق و إظهار صدق الدین، و التصدیق یستتبع الإقرار و هو الإذعان بقراره و کونه ثابتا لا یتزلزل فی مقره و لا یزول عن مکانه، و إقراره یستتبع أداءه و أداؤه یستتبع العمل.
و قوله (ع): و إن الحسنة فی غیره لا تقبل المراد بعدم القبول عدم الثواب بإزائه فی الآخرة، أو عدم الأثر الجمیل المحمود عند الله فی الدنیا بسعادة الحیوة و فی الآخرة بنعیم الجنة فلا ینافی ما ورد أن الکفار یوجرون فی مقابل حسناتهم بشی‌ء من حسنات الدنیا، قال تعالی فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ»: الزلزال- 7.
و فی المجمع، عن أبی عبیدة الجراح قال: قلت: یا رسول الله أی الناس أشد عذابا یوم القیامة؟ قال رجل قتل نبیا- أو رجلا أمر بمعروف أو نهی عن منکر ثم قرأ:
الذین یقتلون النبیین بغیر حق- و یقتلون الذین یأمرون بالقسط من الناس- ثم قال: یا أبا عبیدة- قتلت بنو إسرائیل ثلاثة و أربعین نبیا فی ساعة- فقام مائة رجل و اثنا عشر رجلا من عباد بنی إسرائیل- فأمروا من قتلهم بالمعروف، و نهوهم عن المنکر- فقتلوا جمیعا آخر النهار من ذلک الیوم- و هو الذی ذکره الله.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن جریر و ابن أبی حاتم عن أبی عبیدة.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال: دخل رسول الله ص بیت المدراس علی جماعة من یهود- فدعاهم إلی الله فقال له النعمان بن عمرو و حرث بن زید- علی أی دین أنت یا محمد قال: علی ملة إبراهیم و دینه، قالا: فإن إبراهیم کان یهودیا، فقال لهما رسول الله ص:
فهلما إلی التوراة فهی بیننا و بینکم- فأبیا علیه فأنزل الله: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُدْعَوْنَ إِلی کِتابِ اللَّهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ إلی قوله: و غرهم فی دینهم ما کانوا یفترون.
أقول: و روی بعضهم: أن قوله تعالی: أ لم تر نزل فی قصة الرجم و سیجی‌ء ذکرها فی ذیل الکلام علی قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ 
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کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ مِنَ الْکِتابِ الآیة: المائدة- 15، و الروایتان من الآحاد و لیستا بتلک القوة.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 26 الی 27]





اشارة

قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ وَ تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ بِیَدِکَ الْخَیْرُ إِنَّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (26) تُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ تُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ تُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ تُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِّ وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ (27)



بیان‌

الآیتان لا تخلوان عن ارتباط ما بما تقدمهما من الکلام فی شأن أهل الکتاب و خاصة الیهود لاشتماله علی وعیدهم و تهدیدهم بعذاب الدنیا و الآخرة و من العذاب ما سلب الله عنهم الملک و ضرب علیهم الذل و المسکنة إلی یوم القیامة و أخذ أنفاسهم و ذهب باستقلالهم فی السؤدد.
علی أن غرض السورة کما مر بیان أن الله سبحانه هو القائم علی خلق العالم و تدبیره فهو مالک الملک یملک من یشاء و یعز من یشاء و بالجملة هو المعطی للخیر لمن یشاء و هو الآخذ النازع للملک و العزة و لکل خیر عمن یشاء فمضمون الآیتین غیر خارج عن غرض السورة.
قوله تعالی قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ أمر بالالتجاء إلی الله تعالی الذی بیده الخیر علی الإطلاق و له القدرة المطلقة لیتخلص من هذه الدعاوی الوهمیة التی نشبت فی قلوب المنافقین و المتمردین من الحق من المشرکین و أهل الکتاب فضلوا و هلکوا بما قدروه لأنفسهم من الملک و العزة و الغنی من الله سبحانه و یعرض الملتجئ نفسه علی إفاضة مفیض الخیر و الرازق لمن یشاء بغیر حساب.
و الملک بکسر المیم مما نعرفه فیما بیننا و نعهده من غیر ارتیاب فی أصله فمن الملک 
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بکسر المیم ما هو حقیقی و هو کون شی‌ء کالإنسان مثلا بحیث یصح له أن یتصرف فی شی‌ء أی تصرف أمکن بحسب التکوین و الوجود کما یمکن للإنسان أن یتصرف فی باصرته بإعمالها و إهمالها بأی نحو شاء و أراد و کذا فی یده بالقبض و البسط، و الأخذ بها و الترک و نحو ذلک و لا محالة بین المالک و ملکه بهذا المعنی رابطة حقیقیة غیر قابلة التغیر یوجب قیام المملوک بالمالک نحو قیام لا یستغنی عنه و لا یفارقه إلا بالبطلان کالبصر و الید إذا فارقا الإنسان و من هذا القبیل ملکه تعالی (بکسر المیم) للعالم و لجمیع أجزائه و شئونه علی الإطلاق، فله أن یتصرف فیما شاء کیفما شاء.
و من الملک (بکسر المیم) ما هو وضعی اعتباری و هو کون الشی‌ء کالإنسان بحیث یصح له أن یتصرف فی شی‌ء کیف شاء بحسب الرابطة التی اعتبرها العقلاء من أهل الاجتماع لغرض نیل الغایات و الأغراض الاجتماعیة، و إنما هو محاذاة منهم لما عرفوه فی الوجود من الملک الحقیقی و آثاره فاعتبروا مثله فی ظرف اجتماعهم بالوضع و الدعوی لینالوا بذلک من هذه الأعیان و الأمتعة فوائد نظیر ما یناله المالک الحقیقی من ملکه الحقیقی التکوینی.
و لکون الرابطة بین المالک و المملوک فی هذا النوع من الملک بالوضع و الاعتبار نری ما نری فیه من جواز التغیر و التحول فمن الجائز أن ینتقل هذا النوع من الملک من إنسان إلی آخر بالبیع و الهبة و سائر أسباب النقل.
و أما الملک (بالضم) فهو و إن کان من سنخ الملک (بالکسر) إلا أنه ملک لما یملکه جماعة الناس فإن الملیک مالک لما یملکه رعایاه، له أن یتصرف فیما یملکونه من غیر أن یعارض تصرفهم تصرفه، و لا أن یزاحم مشیئتهم مشیئته فهو فی الحقیقة ملک علی ملک، و هو ما نصطلح علیه بالملک الطولی کملک المولی للعبد و ما فی یده، و لهذا کان للملک (بالضم) من الأقسام ما ذکرناه للملک (بالکسر).
و الله سبحانه مالک کل شی‌ء ملکا مطلقا أما أنه مالک لکل شی‌ء علی الإطلاق فلأن له الربوبیة المطلقة و القیمومة المطلقة علی کل شی‌ء فإنه خالق کل شی‌ء و إله کل شی‌ء، قال تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن- 62
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و قال تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: البقرة- 255، إلی غیر ذلک من الآیات الدالة علی أن کل ما یسمی شیئا فهو قائم الذات به مفتقر الذات إلیه لا یستقل دونه فلا یمنعه فیما أراده منها و فیها شی‌ء و هذا هو الملک (بالکسر) کما مر.
و أما أنه ملیک علی الإطلاق فهو لازم إطلاق کونه مالکا للموجودات فإن الموجودات أنفسها یملک بعضها بعضا کالأسباب حیث تملک مسبباتها، و الأشیاء تملک قواها الفعالة، و القوی الفعالة تملک أفعالها کالإنسان یملک أعضاءه و قواه الفعالة من سمع و بصر و غیر ذلک، و هی تملک أفعالها، و إذ کان الله سبحانه یملک کل شی‌ء فهو یملک کل من یملک منها شیئا، و یملک ما یملکه، و هذا هو الملک (بالضم) فهو ملیک علی الإطلاق، قال تعالی: «لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ»: التغابن- 1، و قال تعالی: «عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ»: القمر- 55، إلی غیر ذلک من الآیات، هذا هو الحقیقی من الملک و الملک.
و أما الاعتباری منها فإنه تعالی مالک لأنه هو المعطی لکل من یملک شیئا من المال، و لو لم یملک لم یصح منه ذلک و لکان معطیا لما لا یملک لمن لا یملک، قال تعالی:
«وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ»: النور- 33.
و هو تعالی ملیک یملک ما فی أیدی الناس لأنه شارع حاکم یتصرف بحکمه فیما یملکه الناس کما یتصرف الملوک فیما عند رعایاهم من المال، قال تعالی: «قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ النَّاسِ مَلِکِ النَّاسِ»: الناس- 2، و قال تعالی: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها»: إبراهیم- 34، و قال تعالی: «وَ أَنْفِقُوا مِمَّا جَعَلَکُمْ مُسْتَخْلَفِینَ فِیهِ»: الحدید- 7، و قال تعالی: «وَ ما لَکُمْ أَلَّا تُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الحدید- 10، و قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن- 16، فهو تعالی یملک ما فی أیدینا قبلنا و یملکه معنا و سیراه بعدنا عز ملکه.
و من التأمل فیما تقدم یظهر أن قوله تعالی: اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ مسوق:
أولا: لبیان ملکه تعالی (بالکسر) لکل ملک (بالضم) و مالکیة الملک (بالضم) هو الملک علی الملک (بالضم فیهما) فهو ملک الملوک، الذی هو المعطی لکل ملک ملکه کما قال تعالی: «أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ»: البقرة- 258، و قال تعالی:
«وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً»: النساء- 54.
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و ثانیا: یدل بتقدیم لفظ الجلالة علی بیان السبب فهو تعالی مالک الملک لأنه الله جلت کبریاؤه و هو ظاهر.
و ثالثا: أن المراد بالملک فی الآیة الشریفة و الله أعلم ما هو أعم من الحقیقی و الاعتباری فإن ما ذکر من أمره تعالی فی الآیة الأولی أعنی قوله: تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ وَ تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ علی ما سنوضحه من شئون الملک الاعتباری و ما ذکره فی الآیة الثانیة من شئون الملک الحقیقی فهو مالک الملک مطلقا.
قوله تعالی: تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ، الملک بإطلاقه شامل لکل ملک حقا أو باطلا عدلا أو جورا فإن الْمُلْکِ (کما تقدم بیانه فی قوله: «أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ» الآیة: البقرة- 258) فی نفسه موهبة من مواهب الله و نعمة یصلح لأن یترتب علیه آثار حسنة فی المجتمع الإنسانی و قد جبل الله النفوس علی حبه و الرغبة فیه، و الملک الذی تقلده غیر أهله لیس بمذموم من حیث إنه ملک، و إنما المذموم إما تقلد من لا یلیق بتقلده کمن تقلده جورا و غصبا، و إما سیرته الخبیثة مع قدرته علی حسن السیرة، و یرجع هذا الثانی أیضا بوجه إلی الأول.
و بوجه آخر یکون الملک بالنسبة إلی من هو أهله نعمة من الله سبحانه إلیه، و بالنسبة إلی غیر أهله نقمة و هو علی کل حال منسوب إلی الله سبحانه و فتنة یمتحن به عباده.
و قد تقدم: أن التعلیق علی المشیة فی أفعاله تعالی کما فی هذه الآیة لیس معناه وقوع الفعل جزافا تعالی عن ذلک بل المراد عدم کونه تعالی مجبرا فی فعله ملزما علیه فهو تعالی یفعل ما یفعل بمشیته المطلقة من غیر أن یجبره أحد أو یکرهه و إن جری فعله علی المصلحة دائما.
قوله تعالی: وَ تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ، العز کون الشی‌ء بحیث یصعب مناله، و لذا یقال للشی‌ء النادر الوجود إنه عزیز الوجود أی صعب المنال، و یقال عزیز القوم لمن یصعب قهره و الغلبة علیه من بینهم فهو صعب المنال بالقهر و الغلبة، و صعب المنال من حیث مقامه فیهم و وجدانه کل ما لهم من غیر عکس ثم استعمل فی کل 
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صعوبة کما یقال: یعز علی کذا. قال تعالی: «عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ»: التوبة- 128، أی صعب علیه. و استعمل فی کل غلبة کما یقال. من عز بز أی من غلب سلب، قال تعالی: «وَ عَزَّنِی فِی الْخِطابِ»: (ص)- 23، أی غلبنی و الأصل فی معناه ما مر.
و یقابله الذل و هو سهولة المنال بقهر محقق أو مفروض قال تعالی: «ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ وَ الْمَسْکَنَةُ»: البقرة- 61، و قال تعالی: «وَ اخْفِضْ لَهُما جَناحَ الذُّلِّ»: الإسراء- 24، و قال تعالی أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ»: المائدة- 54.
و العزة من لوازم الملک علی الإطلاق و کل من سواه إذا تملک شیئا فهو تعالی خوله ذلک و ملکه، و إن ملک علی قوم فهو تعالی آتاه ذلک فکانت العزة له تعالی محضا و ما عند غیره منها فإنما هو بإیتائه و إفضاله. قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: النساء- 139 و قال تعالی: «وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: المنافقون- 8 و هذه هی العزة الحقیقیة و أما غیرها فإنما هی ذل فی صورة عز.
قال تعالی: «بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ»: ص- 2 و لذا أردفه بقوله «کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ فَنادَوْا وَ لاتَ حِینَ مَناصٍ»: ص- 3.
و للذل بالمقابلة ما یقابل العز من الحکم فکل شی‌ء غیره تعالی ذلیل فی نفسه إلا من أعزه الله تعالی (تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ).
قوله تعالی: بِیَدِکَ الْخَیْرُ إِنَّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، الأصل فی معنی الخیر هو الانتخاب و إنما نسمی الشی‌ء خیرا لأنا نقیسه إلی شی‌ء آخر نرید أن نختار أحدهما فننتخبه فهو خیر و لا نختاره إلا لکونه متضمنا لما نریده و نقصده فما نریده هو الخیر بالحقیقة، و إن کنا أردناه أیضا لشی‌ء آخر فذلک الآخر هو الخیر بالحقیقة، و غیره خیر من جهته، فالخیر بالحقیقة هو المطلوب لنفسه یسمی خیرا لکونه هو المطلوب إذا قیس إلی غیره، و هو المنتخب من بین الأشیاء إذا أردنا واحدا منها و ترددنا فی اختیاره من بینها.
فالشی‌ء کما عرفت إنما یسمی خیرا لکونه منتخبا إذا قیس إلی شی‌ء آخر مؤثرا بالنسبة إلی ذلک الآخر ففی معناه نسبة إلی الغیر و لذا قیل: إنه صیغة التفضیل و أصله أخیر. و لیس بأفعل التفضیل، و إنما یقبل انطباق معنی التفضیل علی مورده فیتعلق 
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بغیره کما یتعلق أفعل التفضیل، یقال: زید أفضل من عمرو، و زید أفضلهما، و یقال:
زید خیر من عمرو، و زید خیرهما.
و لو کان خیر صیغة التفضیل لجری فیه ما یجری علیه، و یقال أفضل و أفاضل و فضلی و فضلیات، و لا یجری ذلک فی خیر بل یقال: خیر و خیرة و أخیار و خیرات کما یقال: شیخ و شیخة و أشیاخ و شیخات فهو صفة مشبهة.
و مما یؤیده استعماله فی موارد لا یستقیم فیه معنی أفعل التفضیل کقوله تعالی:
«قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ»: الجمعة- 11، فلا خیر فی اللهو حتی یستقیم معنی أفعل، و قد اعتذروا عنه و عن أمثاله بأنه منسلخ فیها عن معنی التفضیل، و هو کما تری. فالحق أن الخیر إنما یفید معنی الانتخاب، و اشتمال ما یقابله من المقیس علیه علی شی‌ء من الخیر من الخصوصیات الغالبة فی الموارد.
و یظهر مما تقدم أن الله سبحانه هو الخیر علی الإطلاق لأنه الذی ینتهی إلیه کل شی‌ء، و یرجع إلیه کل شی‌ء، و یطلبه و یقصده کل شی‌ء لکن القرآن الکریم لا یطلق علیه سبحانه الخیر إطلاق الاسم کسائر أسمائه الحسنی جلت أسماؤه، و إنما یطلقه علیه إطلاق التوصیف کقوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَیْرٌ وَ أَبْقی : طه- 73، و کقوله تعالی:
«أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: یوسف- 39.
نعم وقع الإطلاق علی نحو التسمیة بالإضافة کقوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَیْرُ الرَّازِقِینَ»: الجمعة- 11، و قوله: «وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ»: الأعراف- 87، و قوله «وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ»،: الأنعام- 57 و قوله: «وَ هُوَ خَیْرُ النَّاصِرِینَ»: آل عمران- 150، و قوله «وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ»: آل عمران- 54، و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ»: الأعراف- 89، و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ»: الأعراف- 155، و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْوارِثِینَ»: الأنبیاء- 89، و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ»: المؤمنین- 29، و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ»: المؤمنون- 109.
و لعل الوجه فی جمیع ذلک اعتبار ما فی مادة الخیر من معنی الانتخاب فلم یطلق إطلاق الاسم علیه تعالی صونا لساحته تعالی أن یقاس إلی غیره بنحو الإطلاق و قد عنت الوجوه لجنابة، و أما التسمیة عند الإضافة و النسبة، و کذا التوصیف فی الموارد
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المقتضیة لذلک فلا محذور فیه.
و الجملة أعنی قوله تعالی: بِیَدِکَ الْخَیْرُ تدل علی حصر الخیر فیه تعالی لمکان اللام و تقدیم الظرف الذی هو الخبر، و المعنی أن أمر کل خیر مطلوب إلیک، و أنت المعطی المفیض إیاه.
فالجملة فی موضع التعلیل لما تقدمت علیها من الجمل أعنی قوله: تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ «إلخ» من قبیل تعلیل الخاص بما یعمه و غیره أعنی أن الخیر الذی یؤتیه تعالی أعم من الملک و العزة، و هو ظاهر.
و کما یصح تعلیل إیتاء الملک و الإعزاز بالخیر الذی بیده تعالی کذلک یصح تعلیل نزع الملک و الإذلال فإنهما و إن کانا شرین لکن لیس الشر إلا عدم الخیر فنزع الملک لیس إلا عدم الإعزاز فانتهاء کل خیر إلیه تعالی هو الموجب لانتهاء کل حرمان من الخیر بنحو إلیه تعالی نعم الذی یجب انتفاؤه عنه تعالی هو الاتصاف بما لا یلیق بساحة قدسه من نواقص أفعال العباد و قبائح المعاصی إلا بنحو الخذلان و عدم التوفیق کما مر البحث عن ذلک.
و بالجملة هناک خیر و شر تکوینیان کالملک و العزة و نزع الملک و الذلة، و الخیر التکوینی أمر وجودی من إیتاء الله تعالی، و الشر التکوینی إنما هو عدم إیتاء الخیر و لا ضیر فی انتسابه إلی الله سبحانه فإنه هو المالک للخیر لا یملکه غیره، فإذا أعطی غیره شیئا من الخیر فله الأمر و له الحمد، و إن لم یعط أو منع فلا حق لغیره علیه حتی یلزمه علیه فیکون امتناعه من الإعطاء ظلما، علی أن إعطاءه و منعه کلیهما مقارنان للمصالح العامة الدخیلة فی صلاح النظام الدائر بین أجزاء العالم.
و هناک خیر و شر تشریعیان و هما أقسام الطاعات و المعاصی، و هما الأفعال الصادرة عن الإنسان من حیث انتسابها إلی اختیاره، و لا تستند من هذه الجهة إلی غیر الإنسان قطعا، و هذه النسبة هی الملاک لحسنها و قبحها و لو لا فرض اختیار فی صدورها لم تتصف بحسن و لا قبح، و هی من هذه الجهة لا تنتسب إلیه تعالی إلا من حیث توفیقه تعالی و عدم توفیقه لمصالح تقتضی ذلک.
فقد تبین: أن الخیر کله بید الله و بذلک ینتظم أمر العالم فی اشتماله علی کل 
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وجدان و حرمان و خیر و شر.
و قد ذکر بعض المفسرین: أن فی قوله: بِیَدِکَ الْخَیْرُ إیجازا بالحذف، و التقدیر:
بیدک الخیر و الشر کما قیل نظیر ذلک فی قوله تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمْ سَرابِیلَ تَقِیکُمُ الْحَرَّ»: النحل- 81، أی و البرد.
و کان السبب فی ذلک الفرار عن الاعتزال لقول المعتزلة بعدم استناد الشرور إلیه تعالی: و هو من عجیب الاجتراء علی کلامه تعالی، و المعتزلة و إن أخطئوا فی نفی الانتساب نفیا مطلقا حتی بالواسطة لکنه لا یجوز هذا التقدیر الغریب، و قد تقدم البحث عن ذلک و بیان حقیقة الأمر.
قوله تعالی: إِنَّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ فی مقام التعلیل لکون الخیر بیده تعالی فإن القدرة المطلقة علی کل شی‌ء توجب أن لا یقدر أحد علی شی‌ء إلا بإقداره تعالی إیاه علی ذلک، و لو قدر أحد علی شی‌ء من غیر أن تستند قدرته إلی إقداره تعالی کان مقدوره من هذه الجهة خارجا عن سعة قدرته تعالی فلم یکن قدیرا علی کل شی‌ء، و إذا کانت لقدرته هذه السعة کان کل خیر مفروض مقدورا علیه له تعالی، و کان أیضا کل خیر إفاضة غیره منسوبا إلیه مفاضا عن یدیه فهو له أیضا فجنس الخیر الذی لا یشذ منه شاذ بیده، و هذا هو الحصر الذی یدل علیه قوله تعالی: بِیَدِکَ الْخَیْرُ.
قوله تعالی: تُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ تُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ الولوج هو الدخول، و الظاهر کما ذکروه أن المراد من إیلاج اللیل فی النهار، و إیلاج النهار فی اللیل ما هو المشاهد من اختلاف اللیل و النهار فی عرض السنة بحسب اختلاف عروض البقاع و الأمکنة علی بسیط الأرض، و اختلاف میول الشمس فتأخذ الأیام فی الطول و اللیالی فی القصر و هو ولوج النهار فی اللیل بعد انتهاء اللیالی فی الطول من أول الشتاء إلی أول الصیف، ثم یأخذ اللیالی فی الطول و الأیام فی القصر و هو ولوج اللیل فی النهار بعد انتهاء النهار فی الطول من أول الصیف إلی أول الشتاء، کل ذلک فی البقاع الشمالیة، و الأمر فی البقاع الجنوبیة علی عکس الشمالیة منها، فالطول فی جانب قصر فی الجانب الآخر فهو تعالی یولج اللیل فی النهار و النهار فی اللیل دائما، أما الاستواء فی خط الإستواء و القطبین فإنما هو بحسب الحس و أما فی الحقیقة فحکم التغییر دائم و شامل.
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قوله تعالی: وَ تُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ تُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِ و ذلک إخراج المؤمن من صلب الکافر، و إخراج الکافر من صلب المؤمن فإنه تعالی سمی الإیمان حیوة و نورا و الکفر موتا و ظلمة کما قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام- 122، و یمکن أن یراد الأعم من ذلک و من خلق الأحیاء کالنبات و الحیوان من الأرض العدیمة الشعور و إعادة الأحیاء إلی الأرض بإماتتها فإن کلامه تعالی کالصریح فی أنه یبدل المیت إلی الحی و الحی إلی المیت، قال تعالی: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ ثُمَّ إِنَّکُمْ بَعْدَ ذلِکَ لَمَیِّتُونَ»: المؤمنون- 15، إلی غیرها من الآیات.
و أما ما ذهب إلیه بعض علماء الطبیعة: أن الحیوة التی تنتهی إلی جراثیمها تسلک فیها سلوکا من جرثومة حیة إلی أخری مثلها من غیر أن تنتهی إلی المادة الفاقدة للشعور، و ذلک لإنکاره الکون الحادث، فیبطله الموت المحسوس الذی تثبته التجربة فی جراثیم الحیوة فتبدل الحیوة إلی الموت یکشف عن الربط بینهما، و لبقیة الکلام مقام آخر.
و الآیة أعنی قوله تعالی «تُولِجُ» اللَّیْلَ فِی النَّهارِ إلخ تصف تصرفه تعالی فی الملک الحقیقی التکوینی کما أن الآیة السابقة أعنی قوله: تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ «إلخ» تصف تصرفه فی الملک الاعتباری الوضعی و توابعه.
و قد وضع فی کل من الآیتین أربعة أنحاء من التصرف بنحو التقابل فوضع فی الأولی إیتاء الملک و نزعه و بحذائهما فی الثانیة إیلاج اللیل فی النهار و عکسه، و وضع الإعزاز و الإذلال و بحذائهما إخراج الحی من المیت و عکسه، و فی ذلک من عجیب اللطف و لطیف المناسبة ما لا یخفی فإن إیتاء الملک نوع تسلیط لبعض أفراد الناس علی الباقین بإعفاء قدر من حریتهم و إطلاقهم الغریزی و إذهابها کتسلیط اللیل علی النهار بإذهاب اللیل بعض ما کان یظهره النهار، و نزع الملک بالعکس من ذلک، و کذا إعطاء العزة نوع إحیاء لمن کان خامد الذکر خفی الأثر لولاها، نظیر إخراج الحی من المیت، و الإذلال بالعکس من ذلک، و فی العزة حیوة و فی الذلة ممات.
و هنا وجه آخر: و هو أن الله عد النهار فی کلامه آیة مبصرة و اللیل آیة ممحوة قال تعالی: «فَمَحَوْنا آیَةَ اللَّیْلِ وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً»: الإسراء- 12، و مظهر
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هذا الإثبات و الإمحاء فی المجتمع الإنسانی ظهور الملک و السلطنة و زواله، و عد الحیوة و الموت مصدرین للآثار من العلم و القدرة کما قال تعالی: «أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ النحل- 21، و خص العزة لنفسه و لرسوله و للمؤمنین حیث قال:
«وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: المنافقون- 8، و هم الذین یذکرهم بالحیوة فصارت العزة و الذلة مظهرین فی المجتمع الإنسانی للحیاة و الموت، و لهذا قابل ما ذکره فی الآیة الأولی من إیتاء الملک و نزعه و الإعزاز و الإذلال بما فی الآیة الثانیة من إیلاج اللیل فی النهار و عکسه و إخراج الحی من المیت و عکسه.
ثم وقعت المقابلة بین ما ذکره فی الآیة الثانیة: وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ و ما ذکره فی الآیة الأولی: بِیَدِکَ الْخَیْرُ، کما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ المقابلة المذکورة آنفا تعطی أن یکون قوله: وَ تَرْزُقُ «إلخ» بیانا لما سبقه من إیتاء الملک و العز و الإیلاج و غیره، فالعطف عطف تفسیر فیکون من قبیل بیان الخاص من الحکم بما هو أعم منه کما أن قوله:
بِیَدِکَ الْخَیْرُ، بالنسبة إلی ما سبقه من هذا القبیل، و المعنی: أنک متصرف فی خلقک بهذه التصرفات لأنک ترزق من تشاء بغیر حساب.
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الرزق معروف و الذی یتحصل من موارد استعماله أن فیه شوبا من معنی العطاء کرزق الملک الجندی و یقال لما قرره الملک لجندیه مما یؤتاه جملة: رزقه، و کان یختص بما یتغذی به لا غیر کما قال تعالی: «وَ عَلَی الْمَوْلُودِ لَهُ رِزْقُهُنَّ وَ کِسْوَتُهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ،: البقرة- 233، فلم یعد الکسوة رزقا.
ثم توسع فی معناه فعد کل ما یصل الإنسان من الغذاء رزقا کأنه عطیة بحسب الحظ و الجد و إن لم یعلم معطیه، ثم عمم فسمی کل ما یصل إلی الشی‌ء مما ینتفع به رزقا و إن لم یکن غذاء کسائر مزایا الحیوة من مال و جاه و عشیرة و أعضاد و جمال و علم و غیر ذلک، قال تعالی: «تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً فَخَراجُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ»: المؤمنون- 72، و قال فیما یحکی عن شعیب «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی 
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بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ رَزَقَنِی مِنْهُ رِزْقاً حَسَناً: هود- 88، و المراد به النبوة و العلم، إلی غیر ذلک من الآیات.
و المتحصل من قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ»: الذاریات- 58، و المقام مقام الحصر: أولا: أن الرزق بحسب الحقیقة لا ینتسب إلا إلیه فما ینسب إلی غیره تعالی من الرزق کما یصدقه أمثال قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَیْرُ الرَّازِقِینَ»: الجمعة- 11، حیث أثبت رازقین و عده تعالی خیرهم، و قوله: «وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ»: النساء- 5، کل ذلک من قبیل النسبة بالغیر کما أن الملک و العزة لله تعالی لذاته و لغیره بإعطائه و إذنه فهو الرزاق لا غیر.
و ثانیا: أن ما ینتفع به الخلق فی وجودهم مما ینالونه من خیر فهو رزقهم و الله رازقه، و یدل علی ذلک- مضافا إلی آیات الرزق علی کثرتها- آیات کثیرة أخر کالآیات الدالة علی أن الخلق و الأمر و الحکم و الملک (بکسر المیم) و المشیة و التدبیر و الخیر لله محضا عز سلطانه.
و ثالثا: أن ما ینتفع به الإنسان انتفاعا محرما لکونه سببا للمعصیة لا ینسب إلیه تعالی لأنه تعالی نفی نسبة المعصیة إلی نفسه من جهة التشریع. قال تعالی: قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ»: الأعراف- 28، و قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ إلی أن قال: وَ یَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»: النحل- 90 و حاشاه سبحانه أن ینهی عن شی‌ء ثم یأمر به أو ینهی عنه ثم یحصر رزقه فیه.
و لا منافاة بین عدم کون نفع محرم رزقا بحسب التشریع و کونه رزقا بحسب التکوین إذ لا تکلیف فی التکوین حتی یستتبع ذلک قبحا، و ما بینه القرآن من عموم الرزق إنما هو بحسب حال التکوین، و لیس البیان الإلهی بموقوف علی الأفهام الساذجة العامیة حتی یضرب صفحا عن التعرض للمعارف الحقیقیة، و فی القرآن شفاء لجمیع القلوب لا یستضر به إلا الخاسرون. قال تعالی: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: الإسراء- 82.
علی أن الآیات تنسب الملک الذی لأمثال نمرود و فرعون و الأموال و الزخارف التی بید أمثال قارون إلی إیتاء الله سبحانه فلیس إلا أن ذلک کله بإذن الله آتاهم 
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ذلک امتحانا و إتماما للحجة و خذلانا و استدراجا و نحو ذلک و هذا کله نسب تشریعیة، و إذا صحت النسبة التشریعیة من غیر محذور لزوم القبح فصحة النسبة التکوینیة التی لا مجال للحسن و القبح العقلائیین فیها أوضح.
ثم إنه تعالی ذکر أن کل شی‌ء فهو مخلوق له منزل من عنده من خزائن رحمته کما قال: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر- 21، و ذکر أیضا أن ما عنده فهو خیر. قال تعالی: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ»: القصص- 60، و انضمام الآیتین و ما فی معناهما من الآیات یعطی أن کل ما یناله شی‌ء فی العالم و یتلبس به مدی وجوده فهو من الله سبحانه و هو خیر له ینتفع به و یتنعم بسببه کما یفیده أیضا قوله تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: الم السجدة- 7، مع قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن- 64.
و أما کون بعض ما ینال الأشیاء من المواهب الإلهیة شرا یستضر به فإنما شریته و إضراره نسبی متحقق بالنسبة إلی ما یصیبه خاصة مع کونه خیرا نافعا بالنسبة إلی آخرین و بالنسبة إلی علله و أسبابه فی نظام الکون کما مر یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ»: النساء- 79، و قد مر البحث عن هذا المعنی فیما مر.
و بالجملة جمیع ما یفیضه الله علی خلقه من الخیر و کله خیر ینتفع به یکون رزقا بحسب انطباق المعنی إذ لیس الرزق إلا العطیة التی ینتفع بها الشی‌ء المرزوق، و ربما أشار إلیه قوله تعالی وَ رِزْقُ رَبِّکَ خَیْرٌ»: طه- 131.
و من هنا یظهر أن الرزق و الخیر و الخلق بحسب المصداق علی ما یبینه القرآن أمور متساویة فکل رزق خیر و مخلوق، و کل خلق رزق و خیر، و إنما الفرق: أن الرزق یحتاج إلی فرض مرزوق یرتزق به فالغذاء رزق للقوة الغاذیة لاحتیاجها إلیه، و الغاذیة رزق للواحد من الإنسان لاحتیاجه إلیها، و الواحد من الإنسان رزق لوالدیه لانتفاعهما به، و کذا وجود الإنسان خیر للإنسان بفرضه عاریا عن هذه النعمة الإلهیة، قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ:» طه- 50.
و الخیر یحتاج إلی فرض محتاج طالب یختار من بین ما یواجهه ما هو مطلوبه فالغذاء خیر للقوة الغاذیة بفرضها محتاجة إلیه طالبة له تنتخبه و تختاره إذا أصابته، و القوة الغاذیة خیر للإنسان، و وجود الإنسان خیر له بفرضه محتاجا طالبا.
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و أما الخلق و الإیجاد فلا یحتاج من حیث تحقق معناه إلی شی‌ء ثابت أو مفروض فالغذاء مثلا مخلوق موجد فی نفسه، و کذا القوة الغاذیة مخلوقة، و الإنسان مخلوق.
و لما کان کل رزق لله، و کل خیر لله محضا فما یعطیه تعالی من عطیة، و ما أفاضه من خیر و ما یرزقه من رزق فهو واقع من غیر عوض، و بلا شی‌ء مأخوذ فی مقابله إذ کل ما فرضنا من شی‌ء فهو له تعالی حقا، و لا استحقاق هناک إذ لا حق لأحد علیه تعالی إلا ما جعل هو علی نفسه من الحق کما جعله فی مورد الرزق، قال تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها»: هود- 6، و قال: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ»: الذاریات- 23.
فالرزق مع کونه حقا علی الله لکونه حقا مجعولا من قبله عطیة منه من غیر استحقاق للمرزوق من جهة نفسه بل من جهة ما جعله علی نفسه من الحق.
و من هنا یظهر أن للإنسان المرتزق بالمحرمات رزقا مقدرا من الحلال بنظر التشریع فإن ساحته تعالی منزهة من أن یجعل رزق إنسان حقا ثابتا علی نفسه ثم یرزقه من وجه الحرام ثم ینهاه عن التصرف فیه و یعاقبه علیه.
و توضیحه ببیان آخر أن الرزق لما کان هو العطیة الإلهیة بالخیر کان هو الرحمة التی له علی خلقه، و کما أن الرحمة رحمتان: رحمة عامة تشمل جمیع الخلق من مؤمن و کافر، و متق و فاجر، و إنسان و غیر إنسان، و رحمة خاصة و هی الرحمة الواقعة فی طریق السعادة کالإیمان و التقوی و الجنة، کذلک الرزق منه ما هو رزق عام، و هو العطیة الإلهیة العامة الممدة لکل موجود فی بقاء وجوده، و منه ما هو رزق خاص، و هو الواقع فی مجری الحل.
و کما أن الرحمة العامة و الرزق العام مکتوبان مقدران، قال تعالی وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: الفرقان- 2، کذلک الرحمة الخاصة و الرزق الخاص مکتوبان مقدران، و کما أن الهدی- و هو رحمة خاصة- مکتوب مقدر تقدیرا تشریعیا لکل إنسان مؤمنا کان أو کافرا، و لذلک أرسل الرسل و أنزل الکتب، قال تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ وَ ما أُرِیدُ أَنْ یُطْعِمُونِ إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ»: الذاریات- 58، و قال تعالی: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ»: الإسراء- 23، فالعبادة و هی تستلزم الهدی و تتوقف علیه مقضیة مقدرة
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تشریعا، کذلک الرزق الخاص- و هو الذی عن مجری الحل- مقضی مقدر، قال تعالی: «قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ قَتَلُوا أَوْلادَهُمْ سَفَهاً بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ حَرَّمُوا ما رَزَقَهُمُ اللَّهُ افْتِراءً عَلَی اللَّهِ قَدْ ضَلُّوا وَ ما کانُوا مُهْتَدِینَ»: الأنعام- 140، و قال تعالی «وَ اللَّهُ فَضَّلَ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ فِی الرِّزْقِ فَمَا الَّذِینَ فُضِّلُوا بِرَادِّی رِزْقِهِمْ عَلی ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَهُمْ فِیهِ سَواءٌ»: النحل- 71، و الآیتان کما تری ذواتا إطلاق قطعی یشمل الکافر و المؤمن و من یرتزق بالحلال و من یرتزق بالحرام.
و من الواجب أن یعلم: أن الرزق کما مر من معناه هو الذی ینتفع به من العطیة علی قدر ما ینتفع فمن أوتی الکثیر من المال و هو لا یأکل إلا القلیل منه فإنما رزقه هو الذی أکله و الزائد الباقی لیس من الرزق إلا من جهة الإیتاء دون الأکل فسعة الرزق و ضیقه غیر کثرة المال مثلا و قلته، و للکلام فی الرزق تتمة ستمر بک فی قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها کُلٌّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: هود- 6.
و لنرجع إلی ما کنا فیه من الکلام فی قوله تعالی: وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ فنقول توصیف الرزق بکونه بغیر حساب إنما هو لکون الرزق منه تعالی بالنظر إلی حال المرزوقین بلا عوض و لا استحقاق لکون ما عندهم من استدعاء أو طلب أو غیر ذلک مملوکا له تعالی محضا فلا یقابل عطیته منهم شی‌ء فلا حساب لرزقه تعالی.
و أما کون نفی الحساب راجعا إلی التقدیر بمعنی کونه غیر محدود و لا مقدر فیدفعه آیات القدر کقوله تعالی: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ»: القمر- 49، و قوله:
«وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق- 3، فالرزق منه تعالی عطیة بلا عوض لکنه مقدر علی ما یریده تعالی.
و قد تحصل من الآیتین أولا أن الملک (بضم المیم) کله لله کما أن الملک (بکسر المیم) کله لله.
و ثانیا: أن الخیر کله بیده و منه تعالی.
و ثالثا: أن الرزق عطیة منه تعالی بلا عوض و استحقاق.
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و رابعا أن الملک و العزة و کل خیر اعتباری من خیرات الاجتماع کالمال و الجاه و القوة و غیر ذلک کل ذلک من الرزق المرزوق.



بحث روائی‌

فی الکافی، عن عبد الأعلی مولی آل سام عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له:
قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ- تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ- وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ أ لیس قد آتی الله بنی أمیة الملک؟ قال: لیس حیث تذهب، إن الله عز و جل آتانا الملک، و أخذته بنی أمیة بمنزلة الرجل یکون له الثوب- فیأخذه الآخر فلیس هو للذی أخذه:
أقول: و روی مثله العیاشی عن داود بن فرقد عنه (ع)
: و إیتاء الملک علی ما تقدم بیانه یکون علی وجهین إیتاء تکوینی، و هو انبساط السلطنة علی الناس، و نفوذ القدرة فیهم، سواء کان ذلک بالعدل أو بالظلم کما قال تعالی فی نمرود: «أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ و أثره نفوذ الکلمة و مضی الأمر و الإرادة، و سنبحث عن معنی کونه تکوینیا، و إیتاء تشریعی، و هو القضاء بکونه ملکا مفترض الطاعة کما قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ قَدْ بَعَثَ لَکُمْ طالُوتَ مَلِکاً»: البقرة- 247، و أثره افتراض الطاعة، و ثبوت الولایة، و لا یکون إلا العدل، و هو مقام محمود عند الله سبحانه، و الذی کان لبنی أمیة من الملک هو المعنی الأول و أثره و قد اشتبه الأمر علی راوی الحدیث فأخذ ملکهم بالمعنی الأول و أخذ معه أثر المعنی الثانی و هو المقام الشرعی، و الحمد الدینی فنبهه (ع) أن الملک بهذا المعنی لیس لبنی أمیة بل هو لهم و لهم أثره، و بعبارة أخری: الملک الذی لبنی أمیة إنما یکون محمودا إذا کان فی أیدیهم (ع)، و أما فی أیدی بنی أمیة فلیس إلا مذموما لأنه مغصوب و علی هذا فلا ینسب إلی إیتاء الله إلا بنحو المکر و الاستدراج کما فی ملک نمرود و فرعون.
و قد اشتبه الأمر علی هؤلاء أنفسهم أعنی بنی أمیة فی هذه الآیة ففی الإرشاد، فی قصة إشخاص یزید بن معاویة رءوس شهداء الطف قال المفید: و لما وضعت الرءوس و فیها رأس الحسین (ع) قال یزید:
نفلق هاما من رجال أعزةعلینا و هم کانوا أعق و أظلما 
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قال: ثم أقبل علی أهل مجلسه فقال: إن هذا کان یفخر علی و یقول: أبی خیر من أب یزید، و أمی خیر من أمه، و جدی خیر من جده، و أنا خیر منه فهذا الذی قتله فأما قوله بأن أبی خیر من أب یزید فلقد حاج أبی أباه فقضی الله لأبی علی أبیه، و أما قوله بأن أمی خیر من أم یزید فلعمری لقد صدق إن فاطمة بنت رسول الله خیر من أمی، و أما قوله: جدی خیر من جده فلیس لأحد یؤمن بالله و الیوم الآخر أن یقول بأنه خیر من محمد، و أما قوله بأنه خیر منی فلعله لم یقرأ هذه الآیة: قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ الآیة.
و ردت زینب بنت علی (ع) علیه قوله بمثل ما ذکره الصادق (ع) فی الروایة السابقة علی 
ما رواه السید بن طاووس و غیره": فقالت فیما خاطبته:
أ ظننت یا یزید حیث أخذت علینا أقطار الأرض- و آفاق السماء فأصبحنا نساق کما تساق الأساری- أن بنا علی الله هوانا و بک علیه کرامة، و إن ذلک لعظم خطرک عنده- فشمخت بأنفک، و نظرت فی عطفک جذلان مسرورا- حین رأیت الدنیا لک مستوسقة، و الأمور متسقة، و حین صفا لک ملکنا و سلطاننا، مهلا مهلا، أ نسیت قول الله: وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا- أَنَّما نُمْلِی لَهُمْ خَیْرٌ لِأَنْفُسِهِمْ- إِنَّما نُمْلِی لَهُمْ لِیَزْدادُوا إِثْماً وَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ 
الخطبة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: وَ تُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ الآیة، قیل معناه: و تخرج المؤمن من الکافر و تخرج الکافر من المؤمن، قال: و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و روی قریبا منه الصدوق عن العسکری (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه من طریق أبی عثمان النهدی عن ابن مسعود أو عن سلمان عن النبی ص: یخرج الحی من المیت و یخرج المیت من الحی قال: المؤمن من الکافر و الکافر من المؤمن 
و فیه، أیضا بالطریق السابق عن سلمان الفارسی قال قال رسول الله ص: لما خلق الله آدم (ع) أخرج ذریته فقبض قبضة بیمینه فقال: هؤلاء أهل الجنة و لا أبالی، و قبض بالأخری قبضة فجاء فیها کل ردی‌ء فقال. هؤلاء أهل النار و لا أبالی-
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فخلط بعضهم ببعض فیخرج الکافر من المؤمن- و یخرج المؤمن من الکافر فذلک قوله:
تُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ تُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِ 
أقول: و روی هذا المعنی عن عدة من أصحاب التفسیر عن سلمان أیضا مقطوعا، و الروایة من أخبار الذر و المیثاق، و سیجی‌ء بیانها فی موضع یلیق بها إن شاء الله.
و فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن محمد و عدة من أصحابنا عن سهل بن زیاد عن ابن محبوب عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص فی حجة الوداع: ألا إن الروح الأمین نفث فی روعی: أنه لا تموت نفس حتی تستکمل رزقها- فاتقوا الله و أجملوا فی الطلب، و لا یحملنکم استبطاء شی‌ء من الرزق- أن تطلبوه بشی‌ء من معصیة الله- فإن الله تعالی قسم الأرزاق بین خلقه حلالا، و لم یقسمها حراما فمن اتقی الله و صبر أتاه رزقه من حله، و من هتک حجاب ستر الله عز و جل و أخذه من غیر حله- قص به من رزقه الحلال، و حوسب علیه.
و فی النهج، قال (ع): الرزق رزقان: رزق تطلبه، و رزق یطلبک- فإن لم تأته أتاک فلا تحمل هم سنتک یومک، کفاک کل یوم ما فیه- فإن تکن السنة من عمرک- فإن الله تعالی جده سیؤتیک فی کل غد جدید ما قسم لک، و إن لم تکن السنة من عمرک فما تصنع بالهم لما لیس لک، و لن یسبقک إلی رزقک طالب، و لن یغلبک علیه غالب، و لن یبطئ عنک ما قد قدر لک.
و فی قرب الإسناد:، ابن طریف عن ابن علوان عن جعفر عن أبیه (ع) قال: قال رسول الله ص: إن الرزق لینزل من السماء إلی الأرض- علی عدد قطر المطر إلی کل نفس بما قدر لها، و لکن لله فضول فاسألوا الله من فضله.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة، و سیجی‌ء استیفاء البحث عن أخبار الرزق فی سورة هود إن شاء الله تعالی.



بحث علمی [فی معنی الملک و اعتباره 

قد تقدم فی بعض ما مر من الأبحاث السابقة: أن اعتبار أصل الملک (بالکسر) من الاعتبارات الضروریة التی لا غنی للبشر عنها فی حال سواء کان منفردا أو مجتمعا،
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و أن أصله ینتهی إلی اعتبار الاختصاص فهذا حال الملک (بالکسر).
و أما الملک (بالضم) و هو السلطنة علی الأفراد فهو أیضا من الاعتبارات الضروریة التی لا غنی للإنسان عنها لکن الذی یحتاج إلیه ابتداء هو الاجتماع من حیث تألفه من أجزاء کثیرة مختلفة المقاصد متباینة الإرادات دون الفرد من حیث إنه فرد فإن الأفراد المجتمعین لتباین إراداتهم و اختلاف مقاصدهم لا یلبثون دون أن یقع الاختلاف بینهم فیتغلب کل علی الآخرین فی أخذ ما بأیدیهم، و التعدی علی حومة حدودهم و هضم حقوقهم فیقع الهرج و المرج، و یصیر الاجتماع الذی اتخذوه وسیلة إلی سعادة الحیوة ذریعة إلی الشقاء و الهلاک، و یعود الدواء داء، و لا سبیل إلی رفع هذه الغائلة الطاریة إلا بجعل قوة قاهرة علی سائر القوی مسیطرة علی جمیع الأفراد المجتمعین حتی تعید القوی الطاغیة المستعلیة إلی حاق الوسط، و ترفع الدانیة المستهلکة إلیه أیضا فتتحد جمیع القوی من حیث المستوی ثم تضع کل واحدة منها فی محلها الخاص و تعطی کل ذی حق حقه.
و لما لم تکن الإنسانیة فی حین من الأحیان خالیة الذهن عن فکر الاستخدام کما مر بیانه سالفا لم یکن الاجتماعات فی الأعصار السالفة خالیة عن رجال متغلبین علی الملک مستعلین علی سائر الأفراد المجتمعین ببسط الرقیة و التملک علی النفوس و الأموال، و کانت بعض فوائد الملک الذی ذکرناه- و هو وجود من یمنع عن طغیان بعض الأفراد علی بعض- یترتب علی وجود هذا الصنف من المتغلبین المستعلین المتظاهرین باسم الملک فی الجملة و إن کانوا هم أنفسهم و أعضادهم و جلاوزتهم قوی طاغیة من غیر حق مرضی، و ذلک لکونهم مضطرین إلی حفظ الأفراد فی حال الذلة و الاضطهاد حتی لا یتقوی من یثب علی حقوق بعض الأفراد فیثب یوما علیهم أنفسهم کما أنهم أنفسهم وثبوا علی ما فی أیدی غیرهم.
و بالجملة بقاء جل الأفراد علی حال التسالم خوفا من الملوک المسیطرین علیهم کان یصرف الناس عن الفکر فی اعتبار الملک الاجتماعی و إنما یشتغلون بحمد سیرة هؤلاء المتغلبین إذا لم یبلغ تعدیهم مبلغ جهدهم و یتظلمون و یشتکون إذا بلغ بهم الجهد، و حمل علیهم من التعدی ما یفوق طاقتهم.
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نعم ربما فقدوا بعض هؤلاء المتسمین بالملوک و الرؤساء بهلاک أو قتل أو نحو ذلک، و أحسوا بالفتنة و الفساد، و هددهم اختلال النظم و وقوع الهرج فبادروا إلی تقدیم بعض أولی الطول و القوة منهم، و ألقوا إلیه زمام الملک فصار ملکا یملک أزمة الأمور ثم یعود الأمر علی ما کان علیه من التعدی و التحمیل.
و لم تزل الاجتماعات علی هذه الحال برهة بعد برهة حتی تضجرت من سوء سیر هؤلاء المتسمین بالملوک فی مظالمهم باستبدادهم فی الرأی و إطلاقهم فیما یشاءون فوضعت قوانین تعین وظائف الحکومة الجاریة بین الأمم و أجبرت الملوک باتباعها و صار الملک ملکا مشروطا بعد ما کان مطلقا، و اتحد الناس علی التحفظ علی ذلک، و کان الملک موروثا.
ثم أحست اجتماعات ببغی ملوکهم و سوء سیرهم و لا سبیل إلیهم بعد رکوب أریکة الملک، و تثبیتهم کون الملک موهبة غیر متغیرة موروثة فبدلوا الملک برئاسة الجمهور فانقلب الملک المؤبد المشروط إلی ملک مؤجل مشروط، و ربما وجد فی الأقوام و الأمم المختلفة أنواع من الملک دعاهم إلی وضعه الفرار عن المظالم التی شاهدوها ممن بیده زمام أمرهم، و ربما حدث فی مستقبل الأیام ما لم ینتقل أفهامنا إلیه إلی هذا الآن.
لکن الذی یتحصل من جمیع هذه المساعی التی بذلتها الاجتماعات فی سبیل إصلاح هذا الأمر أعنی إلقاء زمام الأمة إلی من یدبر أمرها، و یجمع شتات إراداتها المتضادة و قواها المتنافیة: أن لا غنی للمجتمع الإنسانی عن هذا المقام و هو مقام الملک و إن تغیرت أسماؤه، و تبدلت شرائطه بحسب اختلاف الأمم، و مرور الأیام فإن طروق الهرج و المرج، و اختلال أمر الحیاة الاجتماعیة علی جمیع التقادیر من لوازم عدم اجتماع أزمة الإرادات و المقاصد فی إرادة واحدة لإنسان واحد أو مقام واحد.
و هذا هو الذی تقدم فی أول الکلام أن الملک من الاعتبارات الضروریة فی الاجتماع الإنسانی.
و هو مثل سائر الموضوعات الاعتباریة التی لم یزل الاجتماع بصدد تکمیلها و إصلاحها و رفع نواقصها و آثارها المضادة لسعادة الإنسانیة.
و للنبوة فی هذا الإصلاح السهم الأوفی فإن من المسلم فی علم الاجتماع: أن انتشار
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قول ما من الأقوال بین العامة و خاصة إذا کان مما یرتبط بالغریزة، و یستحسنه القریحة، و یطمئن إلیه النفوس المتوقعة أقوی سبب لتوحید المیول المتفرقة و جعل الجماعات المتشتتة یدا واحدا تقبض و تبسط بإرادة واحدة لا یقوم لها شی‌ء.
و من الضروری: أن النبوة منذ أقدم عهود ظهورها تدعو الناس إلی العدل، و تمنعهم عن الظلم، و تندبهم إلی عبادة الله و التسلیم له، و تنهاهم عن اتباع الفراعنة الطاغین، و النماردة المستکبرین المتغلبین، و لم تزل هذه الدعوة بین الأمم منذ قرون متراکمة جیلا بعد جیل، و أمة بعد أمة و إن اختلفت بحسب السعة و الضیق باختلاف الأمم و الأزمنة، و من المحال أن یلبث مثل هذا العامل القوی بین الاجتماعات الإنسانیة قرونا متمادیة و هو منعزل عن الأثر خال عن الفعل.
و قد حکی القرآن الکریم فی ذلک شیئا کثیرا من الوحی المنزل علی الأنبیاء (ع) کما حکی عن نوح فیما یشکوه لربه: «رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً وَ مَکَرُوا مَکْراً کُبَّاراً وَ قالُوا لا تَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ»: نوح- 23، و کذا ما وقع بینه و بین عظماء قومه من الجدال علی ما یحکیه القرآن، قال تعالی:
«قالُوا أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ قالَ وَ ما عِلْمِی بِما کانُوا یَعْمَلُونَ إِنْ حِسابُهُمْ إِلَّا عَلی رَبِّی لَوْ تَشْعُرُونَ»: الشعراء- 113، و قول هود (ع) لقومه: «أَ تَبْنُونَ بِکُلِّ رِیعٍ آیَةً تَعْبَثُونَ وَ تَتَّخِذُونَ مَصانِعَ لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ وَ إِذا بَطَشْتُمْ بَطَشْتُمْ جَبَّارِینَ»: الشعراء- 130، و قول صالح (ع) لقومه: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ الَّذِینَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ وَ لا یُصْلِحُونَ»: الشعراء- 152.
و لقد قام موسی (ع) للدفاع عن بنی إسرائیل و معارضة فرعون فی سیرته الجائرة الظالمة، و انتهض قبله إبراهیم (ع) لمعارضة نمرود و من بعده عیسی بن مریم (ع) و سائر أنبیاء بنی إسرائیل فی معارضة مترفی أعصارهم من الملوک و العظماء، و تقبیح سیرهم الظالمة، و دعوة الناس إلی رفض طاعة المفسدین و اتباع الطاغین.
و أما القرآن فاستنهاضه الناس علی الامتناع عن طاعة الإفساد و الإباء عن الضیم، و إنباؤه عن عواقب الظلم و الفساد و العدوان و الطغیان مما لا یخفی قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ وَ ثَمُودَ الَّذِینَ جابُوا الصَّخْرَ بِالْوادِ وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ 
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سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر- 14، إلی غیر ذلک من الآیات.
و أما أن الملک (بالضم) من ضروریات المجتمع الإنسانی فیکفی فی بیانه أتم بیان قوله تعالی بعد سرد قصة طالوت: «وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَفَسَدَتِ الْأَرْضُ وَ لکِنَّ اللَّهَ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْعالَمِینَ»: البقرة- 251، و قد مر بیان کیفیة دلالة الآیة بوجه عام.
و فی القرآن آیات کثیرة تتعرض للملک و الولایة و افتراض الطاعة و نحو ذلک، و أخری تعده نعمة و موهبة کقوله تعالی: «وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً»: النساء- 54، و قوله تعالی: «وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً وَ آتاکُمْ ما لَمْ یُؤْتِ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ»: المائدة- 20، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یُؤْتِی مُلْکَهُ مَنْ یَشاءُ»: البقرة- 247، إلی غیر ذلک من الآیات.
غیر أن القرآن إنما یعده کرامة إذا اجتمع مع التقوی لحصره الکرامة علی التقوی من بین جمیع ما ربما یتخیل فیه شی‌ء من الکرامة من مزایا الحیوة، قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: الحجرات- 13، و التقوی حسابه علی الله لیس لأحد أن یستعلی به علی أحد فلا فخر لأحد علی أحد بشی‌ء لأنه إن کان أمرا دنیویا فلا مزیة لأمر دنیوی، و لا قدر إلا للدین و إن کان أمرا أخرویا فأمره إلی الله سبحانه، و علی الجملة لا یبقی للإنسان المتلبس بهذه النعمة أعنی الملک فی نظر رجل مسلم إلا تحمل الجهد و مشقة التقلد و الأعباء نعم له عند ربه عظیم الأجر و مزید الثواب إن لازم صراط العدل و التقوی.
و هذا هو روح السیرة الصالحة التی لازمها أولیاء الدین، و سنشبع إن شاء الله العزیز هذا المعنی فی بحث مستقل فی سیرة رسول الله ص و الطاهرین من آله الثابتة بالآثار الصحیحة، و أنهم لم ینالوا من ملکهم إلا أن یثوروا علی الجبابرة فی فسادهم فی الأرض و یعارضوهم فی طغیانهم و استکبارهم.
و لذلک لم یدع القرآن الناس إلی الاجتماع علی تأسیس الملک، و تشیید بنیان القیصریة و الکسرویة، و إنما تلقی الملک شأنا من الشئون اللازمة المراعاة فی المجتمع الإنسانی نظیر التعلیم أو إعداد القوة لإرهاب الکفار.
بل إنما دعا الناس إلی الاجتماع و الاتحاد و الاتفاق علی الدین، و نهاهم عن 
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التفرق و الشقاق فیه، و جعله هو الأصل، فقال تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: الأنعام- 153، و قال تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ»: آل عمران- 64، فالقرآن- کما تری- لا یدعو الناس إلا إلی التسلیم لله وحده و یعتبر من المجتمع المجتمع الدینی، و یدحض ما دون ذلک من عبادة الأنداد، و الخضوع لکل قصر مشید، و منتدی رفیع و ملک قیصری و کسروی و التفرق بإفراز الحدود و تفریق الأوطان و غیر ذلک.



بحث فلسفی [فی استناد الملک و سائر الأمور الاعتباریة إلیه تعالی.]

لا ریب أن الواجب تعالی هو الذی تنتهی إلیه سلسلة العلیة فی العالم، و إن الرابطة بینه و بین العالم جزءا و کلا هی رابطة العلیة، و قد تبین فی أبحاث العلة و المعلول أن العلیة إنما هی فی الوجود بمعنی أن الوجود الحقیقی فی المعلول هو المترشح من وجود علته، و أما غیره کالماهیة فهو بمعزل عن الترشح و الصدور و الافتقار إلی العلة، و ینعکس بعکس النقیض إلی أن ما لا وجود حقیقی له فلیس بمعلول و لا منته إلی الواجب تعالی.
و یشکل الأمر فی استناد الأمور الاعتباریة المحضة إلیه تعالی إذ لا وجود حقیقی لها أصلا، و إنما وجودها و ثبوتها ثبوت اعتباری لا یتعدی ظرف الاعتبار و الوضع و حیطة الفرض، و ما یشتمل علیه الشریعة من الأمر و النهی و الأحکام و الأوضاع کلها أمور اعتباریة فیشکل نسبتها إلیه تعالی، و کذا أمثال الملک و العز و الرزق و غیر ذلک.
و الذی تحل به العقدة أنها و إن کانت عاریة عن الوجود الحقیقی إلا أن لها آثارا هی الحافظة لأسمائها کما مر مرارا، و هذه الآثار أمور حقیقیة مقصودة بالاعتبار و لها نسبة إلیه تعالی فهذه النسبة هی المصححة لنسبتها فالملک الذی بیننا أهل الاجتماع و إن کان أمرا اعتباریا وضعیا لا نصیب لمعناه من الوجود الحقیقی، و إنما هو
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معنی متوهم لنا جعلناه وسیلة إلی البلوغ إلی آثار خارجیة لم یکن یمکننا البلوغ إلیها لو لا فرض هذا المعنی الموهوم و تقدیره، و هی قهر المتغلبین و أولی السطوة و القوة من أفراد الاجتماع الواثبین علی حقوق الضعفاء و الخاملین، و وضع کل من الأفراد فی مقامه الذی له، و إعطاء کل ذی حق حقه، و غیر ذلک.
لکن لما کان حقیقة معنی الملک و اسمه باقیا ما دامت هذه الآثار الخارجیة باقیة مترتبة علیه فاستناد هذه الآثار الخارجیة إلی عللها الخارجیة هو عین استناد الملک إلیه، و کذلک القول فی العزة الاعتباریة، و آثارها الخارجیة و استنادها إلی عللها الحقیقة، و کذلک الأمر فی غیرها کالأمر و النهی و الحکم و الوضع و نحو ذلک.
و من هنا یتبین: أن لها جمیعا استنادا إلی الواجب تعالی باستناد آثارها إلیه علی حسب ما یلیق بساحة قدسه و عزه‌



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 28 الی 32]





اشارة

لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ إِلاَّ أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ (28) قُلْ إِنْ تُخْفُوا ما فِی صُدُورِکُمْ أَوْ تُبْدُوهُ یَعْلَمْهُ اللَّهُ وَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (29) یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ (30) قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (31) قُلْ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ (32)
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بیان‌

الآیات غیر خالیة عن الارتباط بما تقدمها بناء علی ما ذکرناه فی الآیات السابقة:
أن المقام مقام التعرض لحال أهل الکتاب و المشرکین و التعریض لهم، فالمراد بالکافرین إن کان یعم أهل الکتاب فهذه الآیات تنهی عن تولیهم و الامتزاج الروحی بالمشرکین و بهم جمیعا، و إن کان المراد بهم المشرکین فحسب فالآیات متعرضة لهم و دعوة إلی ترکهم و الاتصال بحزب الله، و حب الله و طاعة رسوله.
قوله تعالی: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ الأولیاء جمع الولی من الولایة و هی فی الأصل ملک تدبیر أمر الشی‌ء فولی الصغیر أو المجنون أو المعتوه هو الذی یملک تدبیر أمورهم و أمور أموالهم فالمال لهم و تدبیر أمره لولیهم، ثم استعمل و کثر استعماله فی مورد الحب لکونه یستلزم غالبا تصرف کل من المتحابین فی أمور الآخر لإفضائه إلی التقرب و التأثر عن إرادة المحبوب و سائر شئونه الروحیة فلا یخلو الحب عن تصرف المحبوب فی أمور المحب فی حیوته.
فاتخاذ الکافرین أولیاء هو الامتزاج الروحی بهم بحیث یؤدی إلی مطاوعتهم و التأثر منهم فی الأخلاق و سائر شئون الحیوة و تصرفهم فی ذلک، و یدل علی ذلک تقیید هذا النهی بقوله: مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ فإن فیه دلالة علی إیثار حبهم علی حب المؤمنین، و إلقاء أزمة الحیوة إلیهم دون المؤمنین، و فیه الرکون إلیهم و الاتصال بهم و الانفصال عن المؤمنین.
و قد تکرر ورود النهی فی الآیات الکریمة عن تولی الکافرین و الیهود و النصاری و اتخاذهم أولیاء لکن موارد النهی مشتملة علی ما یفسر معنی التولی المنهی عنه، و یعرف کیفیة الولایة المنهی عنها کاشتمال هذه الآیة علی قوله: مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ بعد قوله: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ، و اشتمال قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» الآیة: المائدة- 51، علی قوله: بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ و تعقب قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ» الآیة: الممتحنة- 1، بقوله: لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ إلی آخر الآیات.
و علی هذا فأخذ هذه الأوصاف فی قوله: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ 
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دُونِ الْمُؤْمِنِینَ للدلالة علی سبب الحکم و علته، و هو أن صفتی الکفر و الإیمان مع ما فیهما من البعد و البینونة و لا محالة یسری ذلک إلی من اتصف بهما فیفرق بینهما فی المعارف و الأخلاق و طریق السلوک إلی الله تعالی و سائر شئون الحیوة لا یلائم حالهما مع الولایة فإن الولایة یوجب الاتحاد و الامتزاج، و هاتان الصفتان توجبان التفرق و البینونة، و إذا قویت الولایة کما إذا کان من دون المؤمنین أوجب ذلک فساد خواص الإیمان و آثاره ثم فساد أصله، و لذلک عقبه بقوله: وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ، ثم عقبه أیضا بقوله: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً، فاستثنی التقیة فإن التقیة إنما توجب صورة الولایة فی الظاهر دون حقیقتها.
و دون فی قوله: مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ کأنه ظرف یفید معنی عند مع شوب من معنی السفالة و القصور، و المعنی: مبتدئا من مکان دون مکان المؤمنین فإنهم أعلی مکانا.
و الظاهر أن ذلک هو الأصل فی معنی دون فکان فی الأصل یفید معنی الدنو مع خصوصیة الانخفاض فقولهم دونک زید أی هو فی مکان یدنو من مکانک و أخفض منه کالدرجة دون الدرجة ثم استعمل بمعنی غیر کقوله: «إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: المائدة- 116، و قوله: «وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 48، أی ما سوی ذلک أو ما هو أدون من ذلک و أهون، کذا استعمل اسم فعل کقولهم: دونک زیدا أی الزمه، کل ذلک من جهة الانطباق علی المورد دون الاشتراک اللفظی.
قوله تعالی: وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ، أی و من یتخذهم أولیاء من دون المؤمنین، و إنما بدل من لفظ عام للإشعار بنهایة نفرة المتکلم منه حتی أنه لا یتلفظ به إلا بلفظ عام کالتکنیة عن القبائح، و هو شائع فی اللسان، و لذلک أیضا لم یقل: و من یفعل ذلک من المؤمنین کأن فیه صونا للمؤمنین من أن ینسب إلیهم مثل هذا الفعل.
و من فی قوله: مِنَ اللَّهِ للابتداء، و یفید فی أمثال هذا المقام معنی التحزب أی لیس من حزب الله فی شی‌ء کما قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»: المائدة- 56، و کما فیما حکاه عن إبراهیم (ع) من قوله:
«فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی»: إبراهیم- 36، أی من حزبی، و کیف کان فالمعنی و الله أعلم: لیس من حزب الله مستقرا فی شی‌ء من الأحوال و الآثار.
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قوله تعالی: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً، الاتقاء فی الأصل أخذ الوقایة للخوف ثم ربما استعمل بمعنی الخوف استعمالا للمسبب فی مورد السبب و لعل التقیة فی المورد من هذا القبیل.
و الاستثناء منقطع فإن التقرب من الغیر خوفا بإظهار آثار التولی ظاهرا من غیر عقد القلب علی الحب و الولایة لیس من التولی فی شی‌ء لأن الخوف و الحب أمران قلبیان متباینان و متنافیان أثرا فی القلب فکیف یمکن اتحادهما؟ فاستثناء الاتقاء استثناء منقطع.
و فی الآیة دلالة ظاهرة علی الرخصة فی التقیة علی ما روی عن أئمة أهل البیت (ع) کما تدل علیه الآیة النازلة فی قصة عمار و أبویه یاسر و سمیة و هی قوله تعالی:
«مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ»: النحل- 106.
و بالجملة الکتاب و السنة متطابقان فی جوازها فی الجملة، و الاعتبار العقلی یؤکده إذ لا بغیة للدین، و لا هم لشارعه إلا ظهور الحق و حیاته، و ربما یترتب علی التقیة و المجاراة مع أعداء الدین و مخالفی الحق من حفظ مصلحة الدین و حیوة الحق ما لا یترتب علی ترکها، و إنکار ذلک مکابرة و تعسف، و سنستوفی الکلام فیها فی البحث الروائی التالی، و فی الکلام علی قوله تعالی: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ»: النحل- 106.
قوله تعالی: وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ، التحذیر تفعیل من الحذر و هو الاحتراز من أمر مخیف و قد حذر الله عباده من عذابه کما قال تعالی: «إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ کانَ مَحْذُوراً»: إسراء- 57، و حذر من المنافقین و فتنة الکفار فقال: «هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ»: المنافقین- 4، و قال: «وَ احْذَرْهُمْ أَنْ یَفْتِنُوکَ»: المائدة- 49، و حذرهم من نفسه کما فی هذه الآیة و ما یأتی بعد آیتین، و لیس ذلک إلا للدلالة علی أن الله سبحانه نفسه هو المخوف الواجب الاحتراز فی هذه المعصیة، أی لیس بین هذا المجرم و بینه تعالی شی‌ء مخوف آخر حتی یتقی عنه بشی‌ء أو یتحصن منه بحصن، و إنما هو الله الذی لا عاصم منه، و لا أن بینه و بین الله سبحانه أمر مرجو فی دفع الشر عنه من ولی 
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و لا شفیع، ففی الکلام أشد التهدید، و یزید فی اشتداده تکراره مرتین فی مقام واحد و یؤکده تذییله أولا بقوله: وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ، و ثانیا بقوله: وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ علی ما سیجی‌ء من بیانه.
و من جهة أخری: یظهر من مطاوی هذه الآیة و سائر الآیات الناهیة عن اتخاذ غیر المؤمنین أولیاء أنه خروج عن زی العبودیة، و رفض لولایة الله سبحانه، و دخول فی حزب أعدائه لإفساد أمر الدین، و بالجملة هو طغیان و إفساد لنظام الدین الذی هو أشد و أضر بحال الدین من کفر الکافرین و شرک المشرکین فإن العدو الظاهر عدواته المباین طریقته مدفوع عن الحومة سهل الاتقاء و الحذر، و أما الصدیق و الحمیم إذا استأنس مع الأعداء و دب فیه أخلاقهم و سننهم فلا یلبث فعاله إلا أن یذهب بالحومة و أهلها من حیث لا یشعرون، و هو الهلاک الذی لا رجاء للحیاة و البقاء معه.
و بالجملة هو طغیان، و أمر الطاغی فی طغیانه إلی الله سبحانه نفسه، قال تعالی:
«أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ وَ ثَمُودَ الَّذِینَ جابُوا الصَّخْرَ بِالْوادِ وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر- 14، فالطغیان یسلک بالطاغی مسلکا یورده المرصاد الذی لیس به إلا الله جلت عظمته فیصب علیه سوط عذاب و لا مانع.
و من هنا یظهر: أن التهدید بالتحذیر من الله نفسه فی قوله: وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ لکون المورد من مصادیق الطغیان علی الله بإبطال دینه و إفساده.
و یدل علی ما ذکرناه قوله تعالی: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ»: هود- 113، و هذه آیة ذکر رسول الله ص:
أنها شیبته- علی ما فی الروایة- فإن الآیتین- کما هو ظاهر للمتدبر- ظاهرتان فی أن الرکون إلی الظالمین من الکافرین طغیان یستتبع مس النار استتباعا لا ناصر معه، و هو الانتقام الإلهی لا عاصم منه و لا دافع له کما تقدم بیانه.
و من هنا یظهر أیضا: أن فی قوله: وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ دلالة علی أن التهدید إنما هو بعذاب مقضی قضاء حتما من حیث تعلیق التحذیر بالله نفسه الدال علی عدم 
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حائل یحول فی البین، و لا عاصم من الله سبحانه و قد أوعد بالعذاب فینتج قطعیة الوقوع کما یدل علی مثله قوله فی آیتی سورة هود: فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ 
و فی قوله: وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ دلالة علی أن لا مفر لکم منه و لا صارف له، ففیه تأکید التهدید السابق علیه.
و الآیات أعنی قوله تعالی: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ الآیة و ما یتبعها من الآیات من ملاحم القرآن، و سیجی‌ء بیانه إن شاء الله فی سورة المائدة.
قوله تعالی: قُلْ إِنْ تُخْفُوا ما فِی صُدُورِکُمْ أَوْ تُبْدُوهُ یَعْلَمْهُ اللَّهُ الآیة نظیرة قوله تعالی: «وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة- 284، غیر أنه لما کان الأنسب بحال العلم أن یتعلق بالمخفی بخلاف الحساب فإن الأنسب له أن یتعلق بالبادی الظاهر قدم ذکر الإخفاء فی هذه الآیة علی ذکر الإبداء، و جری بالعکس منه فی آیة البقرة کما قیل.
و قد أمر فی الآیة رسوله بإبلاغ هذه الحقیقة- و هو علمه بما تخفیه أنفسهم أو تبدیه- من دون أن یباشره بنفسه کسابق الکلام، و لیس ذلک إلا ترفعا عن مخاطبة من یستشعر من حاله أنه سیخالف ما وصاه کما مر ما یشبه ذلک فی قوله:
وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ 
و فی قوله تعالی: وَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ مضاهاة لما مر من آیة البقرة و قد مر الکلام فیه.
قوله تعالی: یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ، الظاهر من اتصال السیاق أنه من تتمة القول فی الآیة السابقة الذی أمر به النبی ص، و الظرف متعلق بمقدر أی و اذکر یوم تجد، أو متعلق بقوله: یَعْلَمْهُ اللَّهُ وَ یَعْلَمُ و لا ضیر فی تعلیق علمه تعالی بما سنشاهده من أحوال یوم القیامة فإن هذا الیوم ظرف لعلمه تعالی بالنسبة إلی ظهور الأمر لنا لا بالنسبة إلی تحققه منه تعالی، و ذلک کظهور ملکه و قدرته و قوته فی الیوم، قال تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن- 16، و قال: «لا عاصِمَ الْیَوْمَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ»: هود- 43، و قال: «وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة- 165،
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و قال: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: الانفطار- 19، إذ من المعلوم أن الله سبحانه له کل الملک و القدرة و القوة و الأمر دائما- قبل القیامة و فیها و بعدها- و إنما اختص یوم القیامة بظهور هذه الأمور لنا معاشر الخلائق ظهورا لا ریب فیه.
و من ذلک یظهر أن تعلق الظرف بقوله: یَعْلَمْهُ اللَّهُ لا یفید تأخر علمه تعالی بسرائر عباده من خیر أو شر إلی یوم القیامة.
علی أن فی قوله تعالی: مُحْضَراً، دون أن یقول: حاضرا دلالة علی ذلک فإن الإحضار إنما یتم فیما هو موجود غائب فالأعمال موجودة محفوظة عن البطلان یحضرها الله تعالی لخلقه یوم القیامة، و لا حافظ لها إلا الله سبحانه، قال تعالی: «وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ»: سبأ- 21 و قال: «وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ»: ق- 4.
و قوله: تَجِدُ، من الوجدان خلاف الفقدان، و من فی قوله: مِنْ خَیْرٍ و مِنْ سُوءٍ للبیان، و التنکیر للتعمیم، أی تجد کل ما عملت من الخیر و إن قل و کذا من السوء و قوله: وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ، معطوف علی قوله ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ علی ما هو ظاهر السیاق و الآیة من الآیات الدالة علی تجسم الأعمال، و قد مر البحث عنها فی سورة البقرة.
قوله تعالی: تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً، الظاهر أنه خبر لمبتدإ محذوف و هو الضمیر الراجع إلی النفس، و لَوْ للتمنی، و قد کثر دخوله فی القرآن علی أن المفتوحة المشددة، فلا یعبأ بما قیل من عدم جوازه و تأویل ما ورد فیه ذلک من الموارد.
و الأمد یفید معنی الفاصلة الزمانیة، قال الراغب فی مفردات القرآن: الأمد و الأبد یتقاربان، لکن الأبد عبارة عن مدة الزمان التی لیس لها حد محدود، و لا یتقید، لا یقال: أبد کذا، و الأمد مدة لها حد مجهول إذا أطلق، و قد ینحصر نحو أن یقال: أمد کذا، کما یقال: زمان کذا، و الفرق بین الزمان و الأمد، أن الأمد یقال باعتبار الغایة، و الزمان عام فی المبدإ و الغایة، و لذا قال بعضهم: الأمد و المدی یتقاربان، انتهی.
و فی قوله: تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً، دلالة علی أن حضور سیئ العمل یسوء النفس کما یشعر بالمقابلة بأن حضور خیر العمل یسرها، و إنما تود الفاصلة الزمانیة بینها و بینه دون أن تود أنه لم یکن من أصله لما یشاهد من بقائه بحفظ الله فلا یسعها
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إلا أن تحب بعده و عدم حضوره فی أشق الأحوال، و عند أعظم الأهوال کما یقول لقرین السوء نظیر ذلک، قال تعالی: «نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ إلی أن قال: حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ»: الزخرف- 38.
قوله تعالی: وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ ذکر التحذیر ثانیا یعطی من أهمیة المطلب و البلوغ فی التهدید ما لا یخفی، و یمکن أن یکون هذا التحذیر الثانی ناظرا إلی عواقب المعصیة فی الآخرة کما هو مورد نظر هذه الآیة، و التحذیر الأول ناظرا إلی وبالها فی الدنیا أو فی الأعم من الدنیا و الآخرة.
و أما قوله: وَ اللَّهُ رَؤُفٌ بِالْعِبادِ فهو- علی کونه حاکیا عن رأفته و حنانه تعالی المتعلق بعباده کما یحکی عن ذلک الإتیان بوصف العبودیة و الرقیة- دلیل آخر علی تشدید التهدید إذ أمثال هذا التعبیر فی موارد التخویف و التحذیر إنما یؤتی بها لتثبیت التخویف و إیجاد الإذعان بأن المتکلم ناصح لا یرید إلا الخیر و الصلاح، تقول: إیاک أن تتعرض لی فی أمر کذا فإنی آلیت أن لا أسامح مع من تعرض لی فیه، إنما أخبرک بهذا رأفة بک و شفقة.
فیئول المعنی- و الله أعلم- إلی مثل أن یقال: إن الله لرأفته بعباده ینهاهم قبلا أن یتعرضوا لمثل هذه المعصیة التی وبال أمرها واقع لا محالة من غیر أن یؤثر فیه شفاعة شافع و لا دفع دافع.
قوله تعالی: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ قد تقدم کلام فی معنی الحب، و أنه یتعلق بحقیقة معناه بالله سبحانه کما یتعلق بغیره فی تفسیر قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ» الآیة: البقرة- 165.
و نزید علیه هاهنا: أنه لا ریب أن الله سبحانه- علی ما ینادی به کلامه- إنما یدعو عبده إلی الإیمان به و عبادته بالإخلاص له و الاجتناب عن الشرک کما قال تعالی:
«أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ»: الزمر- 3، و قال تعالی: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: البینة- 5، و قال تعالی: «فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ»: المؤمن- 14، إلی غیر ذلک من الآیات.
و لا شک أن الإخلاص فی الدین إنما یتم علی الحقیقة إذا لم یتعلق قلب الإنسان 
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- الذی لا یرید شیئا و لا یقصد أمرا إلا عن حب نفسی و تعلق قلبی- بغیره تعالی من معبود أو مطلوب کصنم أو ند أو غایة دنیویة بل و لا مطلوب أخروی کفوز بالجنة أو خلاص من النار و إنما یکون متعلق قلبه هو الله تعالی فی معبودیته، فالإخلاص لله فی دینه إنما یکون بحبه تعالی.
ثم الحب الذی هو بحسب الحقیقة الوسیلة الوحیدة لارتباط کل طالب بمطلوبه و کل مرید بمراده إنما یجذب المحب إلی محبوبه لیجده و یتم بالمحبوب ما للمحب من النقص و لا بشری للمحب أعظم من أن یبشر أن محبوبه یحبه، و عند ذلک یتلاقی حبان، و یتعاکس دلالان.
فالإنسان إنما یحب الغذاء و ینجذب لیجده و یتم به ما یجده فی نفسه من النقص الذی آتیه الجوع، و کذا یحب النکاح لیجد ما تطلبه منه نفسه الذی علامته الشبق و کذا یرید لقاء الصدیق لیجده و یملک لنفسه الأنس و له یضیق صدره، و کذا العبد یحب مولاه و الخادم ربما یتوله لمخدومه لیکون مولی له حق المولویة، و مخدوما له حق المخدومیة، و لو تأملت موارد التعلق و الحب أو قرأت قصص العشاق و المتولهین علی اختلافهم لم تشک فی صدق ما ذکرناه.
فالعبد المخلص لله بالحب لا بغیة له إلا أن یحبه الله سبحانه کما أنه یحب الله و یکون الله له کما یکون هو لله عز اسمه فهذا هو حقیقة الأمر غیر أن الله سبحانه لا یعد فی کلامه کل حب له حبا و (الحب فی الحقیقة هو العلقة الرابطة التی تربط أحد الشیئین بالآخر) علی ما یقضی به ناموس الحب الحاکم فی الوجود فإن حب الشی‌ء یقتضی حب جمیع ما یتعلق به، و یوجب الخضوع و التسلیم لکل ما هو فی جانبه، و الله سبحانه هو الله الواحد الأحد الذی یعتمد علیه کل شی‌ء فی جمیع شئون وجوده و یبتغی إلیه الوسیلة و یصیر إلیه کل ما دق و جل، فمن الواجب أن یکون حبه و الإخلاص له بالتدین له بدین التوحید و طریق الإسلام علی قدر ما یطیقه إدراک الإنسان و شعوره، و إن الدین عند الله الإسلام، و هذا هو الدین الذی یندب إلیه سفراؤه، و یدعو إلیه أنبیاؤه و رسله، و خاصة دین الإسلام الذی فیه من الإخلاص ما لا إخلاص فوقه، و هو الدین الفطری الذی یختم به الشرائع و طرق النبوة کما یختم بصادعه الأنبیاء (ع)، و هذا الذی ذکرناه مما لا یرتاب فیه المتدبر فی کلامه تعالی.
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و قد عرف النبی ص سبیله الذی سلکه بسبیل التوحید، و طریقة الإخلاص علی ما أمره الله سبحانه حیث قال: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: یوسف- 108، فذکر أن سبیله الدعوة إلی الله علی بصیرة و الإخلاص لله من غیر شرک فسبیله دعوة و إخلاص، و اتباعه و اقتفاء أثره إنما هو فی ذلک فهو صفة من اتبعه.
ثم ذکر الله سبحانه أن الشریعة التی شرعها له (ص) هی الممثلة لهذا السبیل سبیل الدعوة و الإخلاص فقال: «ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ فَاتَّبِعْها»: الجاثیة- 18، و ذکر أیضا أنه إسلام لله حیث قال: «فَإِنْ حَاجُّوکَ فَقُلْ أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ»: آل عمران- 20، ثم نسبه إلی نفسه و بین أنه صراطه المستقیم فقال: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ»: الأنعام- 153، فتبین بذلک کله أن (الإسلام و هو الشریعة المشرعة للنبی ص الذی هو مجموع المعارف الأصلیة و الخلقیة و العملیة و سیرته فی الحیوة) هو سبیل الإخلاص عند الله سبحانه الذی یعتمد و یبتنی علی الحب، فهو دین الإخلاص، و هو دین الحب.
و من جمیع ما تقدم علی طوله یظهر معنی الآیة التی نحن بصدد تفسیرها، أعنی قوله: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ فالمراد- و الله أعلم- إن کنتم تریدون أن تخلصوا لله فی عبودیتکم بالبناء علی الحب حقیقة فاتبعوا هذه الشریعة التی هی مبنیة علی الحب الذی ممثله الإخلاص و الإسلام و هو صراط الله المستقیم الذی یسلک بسالکه إلیه تعالی، فإن اتبعتمونی فی سبیلی و شأنه هذا الشأن أحبکم الله و هو أعظم البشارة للمحب، و عند ذلک تجدون ما تریدون، و هذا هو الذی یبتغیه محب بحبه، هذا هو الذی تقتضیه الآیة الکریمة بإطلاقها.
و أما بالنظر إلی وقوعها بعد الآیات الناهیة عن اتخاذ الکفار أولیاء و ارتباطها بما قبلها فهذه الولایة لکونها تستدعی فی تحققها تحقق الحب بین الإنسان و بین من یتولی کما تقدم کانت الآیة ناظرة إلی دعوتهم إلی اتباع النبی ص إن کانوا صادقین فی دعواهم ولایة الله و أنهم من حزبه فإن ولایة الله لا یتم باتباع الکافرین فی أهوائهم (و لا ولایة إلا باتباع) و ابتغاء ما عندهم من مطامع الدنیا من عز و مال بل تحتاج إلی اتباع نبیه فی دینه کما قال تعالی: «ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ فَاتَّبِعْها وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَ الَّذِینَ 
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لا یَعْلَمُونَ إِنَّهُمْ لَنْ یُغْنُوا عَنْکَ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ»: الجاثیة- 19، انظر إلی الانتقال من معنی الاتباع إلی معنی الولایة فی الآیة الثانیة.
فمن الواجب علی من یدعی ولایة الله بحبه أن یتبع الرسول حتی ینتهی ذلک إلی ولایة الله له بحبه.
و إنما ذکر حب الله دون ولایته لأنه الأساس الذی تبتنی علیه الولایة، و إنما اقتصر علی ذکر حب الله تعالی فحسب لأن ولایة النبی و المؤمنین تئول بالحقیقة إلی ولایة الله.
قوله تعالی: وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ الرحمة الواسعة الإلهیة و ما عنده من الفیوضات المعنویة و الصوریة غیر المتناهیة غیر موقوفة علی شخص أو صنف من أشخاص عباده و أصنافهم، و لا استثناء هناک یحکم علی إطلاق إفاضته، و لا سبیل یلزمه علی الإمساک إلا حرمان من جهة عدم استعداد المستفیض المحروم أو مانع أبداه بسوء اختیاره، قال تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً» الإسراء- 20.
و الذنوب هی المانعة من نیل ما عنده من کرامة القرب و الزلفی و جمیع الأمور التی هی من توابعها کالجنة و ما فیها، و إزالة رینها عن قلب الإنسان و مغفرتها و سترها علیه هی المفتاح الوحید لانفتاح باب السعادة و الدخول فی دار الکرامة، و لذلک عقب قوله: یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ بقوله: وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ فإن الحب کما تقدم یجذب المحب إلی المحبوب، و کما کان حب العبد لربه یستدعی منه التقرب بالإخلاص له و قصر العبودیة فیه کذلک حبه تعالی لعبده یستدعی قربه من العبد، و کشفه حجب البعد و سبحات الغیبة، و لا حجاب إلا الذنب فیستدعی ذلک مغفرة الذنوب، و أما ما بعده من الکرامة و الإفاضة فالجود کاف فیه کما تقدم آنفا.
و التأمل فی قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین- 15 مع قوله تعالی فی هذه الآیة: «یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ کاف فی تأیید ما ذکرناه.
قوله تعالی: قُلْ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ إلخ لما کانت الآیة السابقة تدعو إلی 
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اتباع الرسول، و الاتباع و هو اقتفاء الأثر لا یتم إلا مع کون المتبع (اسم مفعول) سألک سبیل، و السبیل الذی یسلکه النبی ص إنما هو الصراط المستقیم الذی هو لله سبحانه، و هو الشریعة التی شرعها لنبیه و افترض طاعته فیه کرر ثانیا فی هذه الآیة معنی اتباع النبی ص فی قالب الإطاعة إشعارا بأن سبیل الإخلاص الذی هو سبیل النبی هو بعینه مجموع أوامر و نواه و دعوة و إرشاد فیکون اتباع الرسول فی سلوک سبیله هو إطاعة الله و رسوله فی الشریعة المشرعة. و لعل ذکره تعالی مع الرسول للإشعار بأن الأمر واحد، و ذکر الرسول معه سبحانه لأن الکلام فی اتباعه.
و من هنا یظهر عدم استقامة ما ذکره بعضهم فی الآیة: أن المعنی: أطیعوا الله فی کتابه و الرسول فی سنته.
و ذلک أنه مناف لما یلوح من المقام من أن قوله: قُلْ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ «إلخ» کالمبین لقوله: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی ، علی أن الآیة مشعرة بکون إطاعة الله و إطاعة الرسول واحدة، و لذا لم یکرر الأمر، و لو کان مورد الإطاعة مختلفا فی الله و رسوله لکان الأنسب أن یقال: أطیعوا الله و أطیعوا الرسول کما فی قوله تعالی: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ»: النساء- 59، کما لا یخفی.
و اعلم أن الکلام فی هذه الآیة من حیث إطلاقها و من حیث انطباقها علی المورد نظیر الکلام فی الآیة السابقة.
قوله تعالی: فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ فیه دلالة علی کفر المتولی عن هذا الأمر کما یدل علی ذلک سائر آیات النهی عن تولی الکفار و فیه أیضا إشعار بکون هذه الآیة کالمبینة لسابقتها حیث ختمت بنفی الحب عن الکافرین بأمر الإطاعة، و قد کانت الآیة الأولی متضمنة لإثبات الحب للمؤمنین المنقادین لأمر الاتباع فافهم ذلک.
و قد تبین من الکلام فی هذه الآیات الکریمة أمور:
أحدها: الرخصة فی التقیة فی الجملة.
و ثانیها: أن مؤاخذة تولی الکفار و التمرد عن النهی فیه لا یتخلف البتة،
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و هی من القضاء الحتم.
و ثالثها: أن الشریعة الإلهیة ممثلة للإخلاص لله و الإخلاص له ممثل لحب الله سبحانه، و بعبارة أخری الدین الذی هو مجموع المعارف الإلهیة و الأمور الخلقیة و الأحکام العملیة علی ما فیها من العرض العریض لا ینتهی بحسب التحلیل إلا إلی الإخلاص فقط، و هو وضع الإنسان ذاته و صفات ذاته (و هی الأخلاق) و أعمال ذاته و أفعاله علی أساس أنها لله الواحد القهار، و الإخلاص المذکور لا یحلل إلا إلی الحب، هذا من جهة التحلیل. و من جهة الترکیب ینتهی الحب إلی الإخلاص، و الإخلاص إلی مجموع الشریعة، کما أن الدین بنظر آخر ینحل إلی التسلیم و التسلیم إلی التوحید.
و رابعها: أن تولی الکافرین کفر و المراد به الکفر فی الفروع دون الأصول ککفر مانع الزکاة و تارک الصلوة و یمکن أن یکون کفر المتولی بعنایة ما ینجر إلیه أمر التولی علی ما مر بیانه، و سیأتی فی سورة المائدة.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ الآیة، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر- و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال: کان الحجاج بن عمرو حلیف کعب بن الأشرف- و ابن أبی الحقیق و قیس بن زید- و قد بطنوا بنفر من الأنصار لیفتنوهم عن دینهم- فقال رفاعة بن المنذر و عبد الله بن جبیر- و سعد بن خثیمة لأولئک النفر- اجتنبوا هؤلاء النفر من یهود، و احذروا مباطنتهم لا یفتنوکم عن دینکم- فأبی أولئک النفر فأنزل الله: لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ إلی قوله: وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ.
أقول: الروایة لا تلائم ظاهر الآیة لما تقدم أن الکافرین فی القرآن غیر معلوم الإطلاق علی أهل الکتاب، فأولی بالقصة أن تکون سببا لنزول الآیات الناهیة عن اتخاذ الیهود و النصاری أولیاء دون هذه الآیات.
و فی الصافی،: فی قوله تعالی: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً الآیة، عن کتاب الاحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث: و أمرک أن تستعمل التقیة فی دینک فإن الله یقول:
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و إیاک ثم إیاک أن تتعرض للهلاک، و أن تترک التقیة التی أمرتک بها- فإنک شائط بدمک و دماء إخوانک، معرض لزوال نعمک و نعمهم، مذلهم فی أیدی أعداء دین الله- و قد أمرک الله بإعزازهم 
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال: کان رسول الله یقول: لا دین لمن لا تقیة له، و یقول: قال الله: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً.
و فی الکافی، عن الباقر (ع): التقیة فی کل شی‌ء یضطر إلیه ابن آدم و قد أحل الله له.
أقول: و الأخبار فی مشروعیة التقیة من طرق أئمة أهل البیت کثیرة جدا ربما بلغت حد التواتر، و قد عرفت دلالة الآیة علیها دلالة غیر قابلة للدفع.
و فی معانی الأخبار، عن سعید بن یسار قال: قال لی أبو عبد الله: هل الدین إلا الحب؟ إن الله عز و جل یقول: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ 
أقول: و رواه فی الکافی، عن الباقر (ع) و کذا القمی و العیاشی فی تفسیریهما، عن الحذاء عنه (ع): و کذا العیاشی فی تفسیره، عن برید عنه (ع)، و عن ربعی عن الصادق (ع)
، و الروایة تؤید ما أوضحناه فی البیان المتقدم.
و فی المعانی، عن الصادق (ع) قال: ما أحب الله من عصاه ثم تمثل بقوله:
تعصی الإله و أنت تظهر حبه‌هذا لعمری فی الفعال بدیع 
لو کان حبک صادقا لأطعته‌إن المحب لمن یحب مطیع 
و فی الکافی، عن الصادق (ع) فی حدیث قال: و من سره أن یعلم أن الله یحبه- فلیعمل بطاعة الله و لیتبعنا، أ لم یسمع قول الله عز و جل لنبیه: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ- وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ 
الحدیث.
أقول: و سیأتی بیان کون اتباعهم اتباع النبی ص فی الکلام علی قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» الآیة: النساء- 59.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن الحسن قال: قال رسول الله ص:
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من رغب عن سنتی فلیس منی ثم تلا هذه الآیة: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ إلی آخر الآیة.
و فیه، أیضا أخرج ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الحلیة و الحاکم عن عائشة قالت:
قال رسول الله ص: الشرک أخفی من دبیب الذر علی الصفا فی اللیلة الظلماء- و أدناه أن یحب علی شی‌ء من الجور، و یبغض علی شی‌ء من العدل، و هل الدین إلا الحب و البغض فی الله؟ قال الله تعالی: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ .
و فیه، أیضا أخرج أحمد و أبو داود و الترمذی و ابن ماجة و ابن حبان و الحاکم عن أبی رافع عن النبی ص قال: لا ألقین أحدکم متکئا علی أریکته- یأتیه الأمر من أمری مما أمرت به أو نهیت عنه- فیقول لا ندری ما وجدنا فی کتاب الله اتبعناه.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 33 الی 34]





اشارة

إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ (33) ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (34)



بیان‌

افتتاح لقصص عیسی بن مریم و ما یلحق بها و ذکر حق القول فیها، و الاحتجاج علی أهل الکتاب فیها، و بالآیتین یرتبط ما بعدهما بما قبلهما من الآیات المتعرضة لحال أهل الکتاب.
قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً إلی آخر الآیة الاصطفاء کما مر بیانه فی قوله تعالی: «لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا»: البقرة- 130، أخذ صفوة الشی‌ء و تخلیصه مما یکدره فهو قریب من معنی الاختیار، و ینطبق من مقامات الولایة علی مقام الإسلام، و هو جری العبد فی مجری التسلیم المحض لأمر ربه فیما یرتضیه له.
لکن ذلک غیر الاصطفاء علی العالمین، و لو کان المراد بالاصطفاء هنا ذاک الاصطفاء لکان الأنسب أن یقال: من العالمین، و أفاد اختصاص الإسلام بهم و اختل 
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معنی الکلام، فالاصطفاء علی العالمین، نوع اختیار و تقدیم لهم علیهم فی أمر أو أمور لا یشارکهم فیه أو فیها غیرهم.
و من الدلیل علی ما ذکرناه من اختلاف الاصطفاء قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ آل عمران- 42، حیث فرق بین الاصطفاءین فالاصطفاء غیر الاصطفاء.
و قد ذکر سبحانه فی هؤلاء المصطفین آدم و نوحا، فأما آدم فقد اصطفی علی العالمین بأنه أول خلیفة من هذا النوع الإنسانی جعله الله فی الأرض، قال تعالی: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً»: البقرة- 30، و أول من فتح به باب التوبة. قال تعالی: «ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی : طه- 122، و أول من شرع له الدین، قال تعالی: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی الآیات: طه- 123، فهذه أمور لا یشارکه فیها غیره، و یا لها من منقبة له (ع).
و أما نوح فهو أول الخمسة أولی العزم صاحب الکتاب و الشریعة کما مر بیانه فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة- 213، و هو الأب الثانی لهذا النوع، و قد سلم الله تعالی علیه فی العالمین، قال تعالی: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ»: الصافات- 79.
ثم ذکر سبحانه آل إبراهیم و آل عمران من هؤلاء المصطفین، و الآل خاصة الشی‌ء، قال الراغب فی المفردات: الآل قیل مقلوب عن الأهل، و یصغر علی أهیل إلا أنه خص بالإضافة إلی أعلام الناطقین دون النکرات و دون الأزمنة و الأمکنة، یقال آل فلان و لا یقال: آل رجل و آل زمان کذا، أو موضع کذا، و لا یقال آل الخیاط بل یضاف إلی الأشرف الأفضل، یقال آل الله و آل السلطان، و الأهل یضاف إلی الکل، یقال: أهل الله و أهل الخیاط کما یقال أهل زمن کذا و بلد کذا، و قیل هو فی الأصل اسم الشخص و یصغر أویلا، و یستعمل فیمن یختص بالإنسان اختصاصا ذاتیا إما بقرابة قریبة أو بموالاة انتهی موضع الحاجة، فالمراد بآل إبراهیم و آل عمران خاصتهما من أهلهما و الملحقین بهما علی ما عرفت.
فأما آل إبراهیم فظاهر لفظه أنهم الطیبون من ذریته کإسحاق و إسرائیل 
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و الأنبیاء من بنی إسرائیل و إسماعیل و الطاهرون من ذریته، و سیدهم محمد ص، و الملحقون بهم فی مقامات الولایة إلا أن ذکر آل عمران مع آل إبراهیم یدل علی أنه لم یستعمل علی تلک السعة فإن عمران هذا إما هو أبو مریم أو أبو موسی (ع)، و علی أی تقدیر هو من ذریة إبراهیم و کذا آله و قد أخرجوا من آل إبراهیم فالمراد بآل إبراهیم بعض ذریته الطاهرین لا جمیعهم.
و قد قال الله تعالی فیما قال: «أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً»: النساء- 54، و الآیة فی مقام الإنکار علی بنی إسرائیل و ذمهم کما یتضح بالرجوع إلی سیاقها و ما یحتف بها من الآیات، و من ذلک یظهر أن المراد من آل إبراهیم فیها غیر بنی إسرائیل أعنی غیر إسحاق و یعقوب و ذریة یعقوب و هم (أی ذریة یعقوب) بنو إسرائیل فلم یبق لآل إبراهیم إلا الطاهرون من ذریته من طریق إسماعیل، و فیهم النبی و آله.
علی أنا سنبین إن شاء الله أن المراد بالناس فی الآیة هو رسول الله ص، و أنه داخل فی آل إبراهیم بدلالة الآیة.
علی أنه یشعر به قوله تعالی فی ذیل هذه الآیات: «إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» الآیة: آل عمران- 68، و قوله تعالی:
«وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ، رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ وَ أَرِنا مَناسِکَنا إلی أن قال:
رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ» الآیات: البقرة- 129.
فالمراد بآل إبراهیم الطاهرون من ذریته من طریق إسماعیل، و الآیة لیست فی مقام الحصر فلا تنافی بین عدم تعرضها لاصطفاء نفس إبراهیم و اصطفاء موسی و سائر الأنبیاء الطاهرین من ذریته من طریق إسحاق و بین ما تثبتها آیات کثیرة من مناقبهم و سمو شأنهم و علو مقامهم، و هی آیات متکثرة جدا لا حاجة إلی إیرادها، فإن إثبات الشی‌ء لا یستلزم نفی ما عداه.
و کذا لا ینافی مثل ما ورد فی بنی إسرائیل من قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی 
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إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ»: الجاثیة- 16، کل ذلک ظاهر.
و لا أن تفضیلهم علی العالمین ینافی تفضیل غیرهم علی العالمین، و لا تفضیل غیرهم علیهم فإن تفضیل قوم واحد أو أقوام مختلفین علی غیرهم إنما یستلزم تقدمهم فی فضیلة دنیویة أو أخرویة علی من دونهم من الناس، و لو نافی تفضیلهم علی الناس تفضیل غیرهم أو نافی تفضیل هؤلاء المذکورین فی الآیة أعنی آدم و نوح و آل إبراهیم و آل عمران علی العالمین تفضیل غیرهم علی العالمین لاستلزم ذلک التنافی بین هؤلاء المذکورین فی الآیة أنفسهم، و هو ظاهر.
و لا أن تفضیل هؤلاء علی غیرهم ینافی وقوع التفاضل فیما بینهم أنفسهم فقد فضل الله النبیین علی سائر العالمین و فضل بعضهم علی بعض، قال تعالی: «وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ»: الأنعام- 86، و قال أیضا: «وَ لَقَدْ فَضَّلْنا بَعْضَ النَّبِیِّینَ عَلی بَعْضٍ»: إسراء- 55.
و أما آل عمران فالظاهر أن المراد بعمران أبو مریم کما یشعر به تعقیب هاتین الآیتین بالآیات التی تذکر قصة امرأة عمران و مریم ابنة عمران، و قد تکرر ذکر عمران أبی مریم باسمه فی القرآن الکریم، و لم یرد ذکر عمران أبی موسی حتی فی موضع واحد یتعین فیه کونه هو المراد بعینه، و هذا یؤید کون المراد بعمران فی الآیة أبا مریم (ع) و علی هذا فالمراد بآل عمران هو مریم و عیسی (ع) أو هما و زوجة عمران.
و أما ما یذکر أن النصاری غیر معترفین بکون اسم أبی مریم عمران فالقرآن غیر تابع لهواهم.
قوله تعالی: ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ الذریة- فی الأصل صغار الأولاد علی ما ذکروا ثم استعملت فی مطلق الأولاد و هو المعنی المراد فی الآیة، و هی منصوبة عطف بیان.
و فی قوله: بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ دلالة علی أن کل بعض فرض منها یبتدئ و ینتهی من البعض الآخر و إلیه. و لازمه کون المجموع متشابه الأجزاء لا یفترق البعض من البعض فی أوصافه و حالاته، و إذا کان الکلام فی اصطفائهم أفاد ذلک أنهم ذریة لا یفترقون فی صفات الفضیلة التی اصطفاهم الله لأجلها علی العالمین إذ لا جزاف و لا لعب 
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فی الأفعال الإلهیة، و منها الاصطفاء الذی هو منشأ خیرات هامة فی العالم.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ أی سمیع بأقوالهم الدالة علی باطن ضمائرهم، علیم بباطن ضمائرهم و ما فی قلوبهم فالجملة بمنزلة التعلیل لاصطفائهم، کما أن قوله: ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ بمنزلة التعلیل لشمول موهبة الاصطفاء لهؤلاء الجماعة، فالمحصل من الکلام: أن الله اصطفی هؤلاء علی العالمین، و إنما سری الاصطفاء إلی جمیعهم لأنهم ذریة متشابهة الأفراد، بعضهم یرجع إلی البعض فی تسلیم القلوب و ثبات القول بالحق، و إنما أنعم علیهم بالاصطفاء علی العالمین لأنه سمیع علیم یسمع أقوالهم و یعلم ما فی قلوبهم.



بحث روائی‌

فی العیون، فی حدیث الرضا مع المأمون: فقال المأمون هل فضل الله العترة علی سائر الناس؟ فقال أبو الحسن: إن الله أبان فضل العترة علی سائر الناس فی محکم کتابه، فقال المأمون: أین ذلک فی کتاب الله؟ فقال له الرضا (ع) فی قوله: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ- وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ 
الحدیث.
و فی تفسیر العیاشی، عن أحمد بن محمد عن الرضا عن أبی جعفر (ع): من زعم أنه فرغ من الأمر فقد کذب- لأن المشیة لله فی خلقه، یرید ما یشاء و یفعل ما یرید، قال الله: ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ آخرها من أولها و أولها من آخرها- فإذا أخبرتم بشی‌ء منها بعینه- أنه کائن و کان فی غیره منه- فقد وقع الخبر علی ما أخبرتم عنه.
أقول: و فیه دلالة علی ما تقدم فی البیان السابق من معنی قوله: ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ الآیة.
و فیه، أیضا عن الباقر (ع): أنه تلا هذه الآیة فقال: نحن منهم و نحن بقیة تلک العترة.
أقول:
قوله (ع): و نحن بقیة تلک العترة،
العترة بحسب الأصل فی معناها الأصل الذی یعتمد علیه الشی‌ء، و منه العترة للأولاد و الأقارب الأدنین ممن مضی، و بعبارة أخری العمود المحفوظ فی العشیرة، و منه یظهر أنه (ع) استفاد من قوله 
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تعالی ذُرِّیَّةً بَعْضُها مِنْ بَعْضٍ أنها عترة محفوظة آخذة من آدم إلی نوح إلی آل إبراهیم و آل عمران، و من هنا یظهر النکتة فی ذکر آدم و نوح مع آل إبراهیم و عمران فهی إشارة إلی اتصال السلسلة فی الاصطفاء.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 35 الی 41]





اشارة

إِذْ قالَتِ امْرَأَتُ عِمْرانَ رَبِّ إِنِّی نَذَرْتُ لَکَ ما فِی بَطْنِی مُحَرَّراً فَتَقَبَّلْ مِنِّی إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (35) فَلَمَّا وَضَعَتْها قالَتْ رَبِّ إِنِّی وَضَعْتُها أُنْثی وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما وَضَعَتْ وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی وَ إِنِّی سَمَّیْتُها مَرْیَمَ وَ إِنِّی أُعِیذُها بِکَ وَ ذُرِّیَّتَها مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ (36) فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ وَ أَنْبَتَها نَباتاً حَسَناً وَ کَفَّلَها زَکَرِیَّا کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ (37) هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ قالَ رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً إِنَّکَ سَمِیعُ الدُّعاءِ (38) فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ وَ هُوَ قائِمٌ یُصَلِّی فِی الْمِحْرابِ أَنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکَ بِیَحْیی مُصَدِّقاً بِکَلِمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ سَیِّداً وَ حَصُوراً وَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ (39)
قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ قَدْ بَلَغَنِیَ الْکِبَرُ وَ امْرَأَتِی عاقِرٌ قالَ کَذلِکَ اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ (40) قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً قالَ آیَتُکَ أَلاَّ تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ إِلاَّ رَمْزاً وَ اذْکُرْ رَبَّکَ کَثِیراً وَ سَبِّحْ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ (41)
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بیان‌

قوله تعالی: إِذْ قالَتِ امْرَأَتُ عِمْرانَ رَبِّ إِنِّی نَذَرْتُ لَکَ ما فِی بَطْنِی مُحَرَّراً فَتَقَبَّلْ مِنِّی إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ النذر إیجاب الإنسان علی نفسه ما لیس بواجب. و التحریر هو الإطلاق عن وثاق، و منه تحریر العبد عن الرقیة، و تحریر الکتاب کأنه إطلاق للمعانی عن محفظة الذهن و الفکر. و التقبل هو القبول عن رغبة و رضی کتقبل الهدیة و تقبل الدعاء و نحو ذلک.
و فی قوله: قالَتِ امْرَأَتُ عِمْرانَ رَبِّ إِنِّی نَذَرْتُ لَکَ ما فِی بَطْنِی دلالة علی أنها إنما قالت هذا القول حینما کانت حاملا، و أن حملها کان من عمران، و لا یخلو الکلام من إشعار بأن زوجها عمران لم یکن حیا عندئذ و إلا لم یکن لها أن تستقل بتحریر ما فی بطنها هذا الاستقلال کما یدل علیه أیضا ما سیأتی من قوله تعالی: وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ» الآیة: آل عمران- 44، علی ما سیجی‌ء من البیان.
و من المعلوم أن تحریر الأب أو الأم للولد لیس تحریرا عن الرقیة و إنما هو تحریر عن قید الولایة التی للوالدین علی الولد من حیث تربیته و استعماله فی مقاصدهما و افتراض طاعتهما فبالتحریر یخرج من تسلط أبویه علیه فی استخدامه، و إذا کان التحریر منذورا لله سبحانه یدخل فی ولایة الله یعبده و یخدمه، أی یخدم فی البیع و الکنائس و الأماکن المختصة بعبادته تعالی فی زمان کان فیه تحت ولایة الأبوین لو لا التحریر، و قد قیل:
إنهم کانوا یحررون الولد لله فکان الأبوان لا یستعملانه فی منافعهما: و لا یصرفانه فی حوائجهما بل کان یجعل فی الکنیسة یکنسها و یخدمها لا یبرح حتی یبلغ الحلم ثم یخیر بین الإقامة و الرواح فإن أحب أن یقیم أقام، و إن أحب الرواح ذهب لشأنه.
و فی الکلام دلالة علی أنها کانت تعتقد أن ما فی بطنها ذکر لا إناث حیث إنها تناجی ربها عن جزم و قطع من غیر اشتراط و تعلیق حیث تقول: نَذَرْتُ لَکَ ما فِی بَطْنِی مُحَرَّراً من غیر أن تقول مثلا إن کان ذکرا و نحو ذلک.
و لیس تذکیر قوله: مُحَرَّراً، من جهة کونه حالا عن ما الموصولة التی یستوی فیه المذکر و المؤنث إذ لو کانت نذرت تحریر ما فی بطنها سواء کان ذکرا أو أنثی لم 
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یکن وجه لما قالتها تحزنا و تحسرا لما وضعتها رَبِّ إِنِّی وَضَعْتُها أُنْثی و لا وجه ظاهر لقوله تعالی: وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما وَضَعَتْ وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی علی ما سیجی‌ء بیانه.
و فی حکایته تعالی لما قالتها عن جزم دلالة علی أن اعتقادها ذلک لم یکن عن جزاف أو اعتمادا علی بعض القرائن الحدسیة التی تسبق إلی أذهان النسوان بتجارب و نحوه فکل ذلک ظن، و الظن لا یغنی من الحق شیئا، و کلامه تعالی لا یشتمل علی باطل إلا مع إبطاله، و قد قال تعالی: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ وَ ما تَزْدادُ»: الرعد- 8، و قال تعالی: «عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ یُنَزِّلُ الْغَیْثَ وَ یَعْلَمُ ما فِی الْأَرْحامِ»: لقمان- 34، فجعل العلم بما فی الأرحام من الغیب المختص به تعالی، و قال تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی : الجن- 27، فجعل علم غیره بالغیب منتهیا إلی الوحی فحکایته عنها الجزم فی القول فیما یختص علمه بالله سبحانه یدل علی أن علمها بذکورة ما فی بطنها کان ینتهی بوجه إلی الوحی، و لذلک لما تبینت أن الولد أنثی لم تیأس عن ولد ذکر فقالت ثانیا عن جزم و قطع: وَ إِنِّی أُعِیذُها بِکَ وَ ذُرِّیَّتَها مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ الآیة فأثبتت لها ذریة و لا سبیل إلی العلم به ظاهرا.
و مفعول قولها: فَتَقَبَّلْ مِنِّی و إن کان محذوفا محتملا لأن یکون هو.
نذرها من حیث إنه عمل صالح أو یکون هو ولدها المحرر لکن قوله تعالی:
فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ لا یخلو عن إشعار أو دلالة علی کون مرادها هو قبول الولد المحرر.
قوله تعالی: فَلَمَّا وَضَعَتْها قالَتْ رَبِّ إِنِّی وَضَعْتُها أُنْثی فی وضع الضمیر المؤنث موضع ما فی بطنها إیجاز لطیف، و المعنی فلما وضعت ما فی بطنها و تبینت أنه أنثی قالت: رَبِّ إِنِّی وَضَعْتُها أُنْثی و هو خبر أرید به التحسر و التحزن دون الإخبار و هو ظاهر.
قوله تعالی: وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما وَضَعَتْ وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی جملتان معترضتان و هما جمیعا مقولتان له تعالی لا لامرأة عمران، و لا أن الثانیة مقولة لها و الأولی مقولة لله.
أما الأولی فهی ظاهرة لکن لما کانت قولها رَبِّ إِنِّی وَضَعْتُها أُنْثی مسوقا لإظهار التحسر کان ظاهر قوله: وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما وَضَعَتْ أنه مسوق لبیان أنا نعلم أنها
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أنثی لکنا أردنا بذلک إنجاز ما کانت تتمناه بأحسن وجه و أرضی طریق، و لو کانت تعلم ما أردناه من جعل ما فی بطنها أنثی لم تتحسر و لم تحزن ذاک التحسر و التحزن و الحال أن الذکر الذی کانت ترجوه لم یکن ممکنا أن یصیر مثل هذا الأنثی التی وهبناها لها، و یترتب علیه ما یترتب علی خلق هذه الأنثی فإن غایة أمره أن یصیر مثل عیسی نبیا مبرئا للأکمه و الأبرص و محییا للموتی لکن هذه الأنثی ستتم به کلمة الله و تلد ولدا بغیر أب، و تجعل هی و ابنها آیة للعالمین، و یکلم الناس فی المهد، و یکون روحا و کلمة من الله، مثله عند الله کمثل آدم إلی غیر ذلک من الآیات الباهرات فی خلق هذه الأنثی الطاهرة المبارکة و خلق ابنها عیسی (ع).
و من هنا یظهر: أن قوله: وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی مقول له تعالی لا لامرأة عمران، و لو کان مقولا لها لکان حق الکلام أن یقال: و لیس الأنثی کالذکر لا بالعکس و هو ظاهر فإن من کان یرجو شیئا شریفا أو مقاما عالیا ثم رزق ما هو أخس منه و أردأ إنما یقول عند التحسر: لیس هذا الذی وجدته هو الذی کنت أطلبه و أبتغیه، أو لیس ما رزقته کالذی کنت أرجوه، و لا یقول: لیس ما کنت أرجوه کهذا الذی رزقته البتة، و ظهر من ذلک أن اللام فی الذکر و الأنثی معا أو فی الأنثی فقط للعهد.
و قد أخذ أکثر المفسرین قوله: وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی تتمة قول امرأة عمران، و تکلفوا فی توجیه تقدیم الذکر علی الأنثی بما لا یرجع إلی محصل، من أراده فلیرجع إلی کتبهم.
قوله تعالی: وَ إِنِّی سَمَّیْتُها مَرْیَمَ وَ إِنِّی أُعِیذُها بِکَ وَ ذُرِّیَّتَها مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ معنی مریم فی لغتهم العابدة و الخادمة علی ما قیل، و منه یعلم وجه مبادرتها إلی تسمیة المولودة عند الوضع، و وجه ذکره تعالی لتسمیتها بذلک فإنها لما أیست من کون الولد ذکرا محررا للعبادة و خدمة الکنیسة بادرت إلی هذه التسمیة و أعدتها بالتسمیة للعبادة و الخدمة. فقولها: وَ إِنِّی سَمَّیْتُها مَرْیَمَ بمنزلة أن تقول: إنی جعلت ما وضعتها محررة لک، و الدلیل علی کون هذا القول منها فی معنی النذر قوله تعالی:
فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ وَ أَنْبَتَها نَباتاً حَسَناً الآیة.
ثم أعاذتها و ذریتها بالله من الشیطان الرجیم لیستقیم لها العبادة و الخدمة و یطابق اسمها المسمی.
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و الکلام فی قولها: وَ ذُرِّیَّتَها، من حیث إنه قول مطلق من شرط و قید لا یصح أن نتفوه به فی حضرة التخاطب ممن لا علم له به مع أن مستقبل حال الإنسان من الغیب الذی لا یعلمه إلا الله سبحانه، نظیر الکلام فی قولها رَبِّ إِنِّی نَذَرْتُ لَکَ ما فِی بَطْنِی مُحَرَّراً، علی ما تقدم بیانه فلیس إلا أنها کانت تعلم أن سترزق من عمران ولدا ذکرا صالحا ثم لما حملت و توفی عمران لم تشک أن ما فی بطنها هو ذلک الولد الموعود، ثم لما وضعتها و بان لها خطأ حدسها أیقنت أنها سترزق ذلک الولد من نسل هذه البنت المولودة فحولت نذرها من الابن إلی البنت، و سمتها مریم (العابدة، الخادمة) و أعاذتها و ذریتها بالله من الشیطان الرجیم هذا ما یعطیه التدبر فی کلامه تعالی.
قوله تعالی: فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ وَ أَنْبَتَها نَباتاً حَسَناً، القبول إذا قید بالحسن کان بحسب المعنی هو التقبل الذی معناه القبول عن الرضا، فالکلام فی معنی قولنا: فتقبلها ربها تقبلا فإنما حلل التقبل إلی القبول الحسن لیدل علی أن حسن القبول مقصود فی الکلام، و لما فی التصریح بحسن القبول من التشریف البارز.
و حیث قوبل بهاتین الجملتین أعنی قوله: فَتَقَبَّلَها إلی قوله: حَسَناً، الجملتان فی قولها: وَ إِنِّی سَمَّیْتُها إلی قولها: الرَّجِیمِ کان مقتضی الانطباق أن یکون قوله: فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ قبولا لقولها و إنی سمیتها مریم، و قوله: وَ أَنْبَتَها نَباتاً حَسَناً، قبولا و إجابة لقولها: وَ إِنِّی أُعِیذُها بِکَ وَ ذُرِّیَّتَها مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ فالمراد بتقبلها بقبول حسن لیس هو القبول بمعنی قبول تقرب امرأة عمران بالنذر، و إعطاء الثواب الأخروی لعملها فإن القبول إنما نسب إلی مریم لا إلی النذر و هو ظاهر بل قبول البنت بما أنها مسماة بمریم و محررة فیعود معناه إلی اصطفائها (و قد مر أن معنی الاصطفاء هو التسلیم التام لله سبحانه) فافهم ذلک.
و المراد بإنباتها نباتا حسنا إعطاء الرشد و الزکاة لها و لذریتها، و إفاضة الحیوة لها و لمن ینمو منها من الذریة حیوة لا یمسها نفث الشیطان و رجس تسویله و وسوسته، و هو الطهارة.
و هذان أعنی القبول الحسن الراجع إلی الاصطفاء، و النبات الحسن الراجع إلی التطهیر هما اللذان یشیر إلیهما قوله تعالی فی ذیل هذه الآیة: وَ إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ الآیة و سنوضحه بیانا إن شاء الله العزیز.
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فقد تبین أن اصطفاء مریم و تطهیرها إنما هما استجابة لدعوة أمها کما أن اصطفاءها علی نساء العالمین فی ولادة عیسی، و کونها و ابنها آیة للعالمین تصدیق لقوله تعالی: وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی 
قوله تعالی: وَ کَفَّلَها زَکَرِیَّا، و إنما کفلها بإصابة القرعة حیث اختصموا فی تکفلها ثم تراضوا بینهم بالقرعة فأصابت القرعة زکریا کما یدل علیه قوله تعالی:
وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ الآیة.
قوله تعالی: کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً «إلخ» المحراب المکان المخصوص بالعبادة من المسجد و البیت، قال الراغب: و محراب المسجد، قیل:
سمی بذلک لأنه موضع محاربة الشیطان و الهوی، و قیل: سمی بذلک لکون حق الإنسان فیه أن یکون حریبا (أی سلیبا) من أشغال الدنیا و من توزع الخاطر، و قیل الأصل فیه أن محراب البیت صدر المجلس ثم اتخذت المساجد فسمی صدره به و قیل: بل المحراب أصله فی المسجد و هو اسم خص به صدر المجلس فسمی صدر البیت محرابا تشبیها بمحراب المسجد، و کان هذا أصح، قال عز و جل: یَعْمَلُونَ لَهُ ما یَشاءُ مِنْ مَحارِیبَ وَ تَماثِیلَ انتهی.
و ذکر بعضهم أن المحراب هنا هو ما یعبر عنه أهل الکتاب بالمذبح، و هو مقصورة فی مقدم المعبد، لها باب یصعد إلیه بسلم ذی درجات قلیلة، و یکون من فیه محجوبا عمن فی المعبد.
أقول: و إلیه ینتهی اتخاذ المقصورة فی الإسلام.
و فی تنکیر قوله: رِزْقاً، إشعار بکونه رزقا غیر معهود کما قیل: إنه کان یجد عندها فاکهة الشتاء فی الصیف، و فاکهة الصیف فی الشتاء، و یؤیده أنه لو کان من الرزق المعهود، و کان تنکیره یفید أنه ما کان یجد محرابها خالیا من الرزق بل کان عندها رزق ما دائما لم یقنع زکریا بقولها: هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ «إلخ» فی جواب قوله: یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا، لإمکان أن یکون یأتیها بعض الناس ممن کان یختلف إلی المسجد لغرض حسن أو سیئ.
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علی أن قوله تعالی: هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ «إلخ»، یدل علی أن زکریا تلقی وجود هذا الرزق عندها کرامة إلهیة خارقة فأوجب ذلک أن یسأل الله أن یهب له من لدنه ذریة طیبة، فقد کان الرزق رزقا یدل بوجوده علی کونه کرامة من الله سبحانه لمریم الطاهرة، و مما یشعر بذلک قوله تعالی: قالَ یا مَرْیَمُ «إلخ» علی ما سیجی‌ء من البیان.
و قوله: قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ «إلخ» فصل الکلام من غیر أن یعطف علی قوله:
وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً، یدل علی أنه (ع) إنما قال لها ذلک مرة واحدة فأجابت بما قنع به و استیقن أن ذلک کرامة لها و هنالک دعا و سأل ربه ذریة طیبة.
قوله تعالی: هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ قالَ رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً «إلخ»، طیب الشی‌ء ملاءمته لصاحبه فیما یریده لأجله فالبلد الطیب ما یلائم حیوة أهله من حیث الماء و الهواء و الرزق و نحو ذلک، قال تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ»: الأعراف- 58، و العیشة الطیبة و الحیوة الطیبة ما یلائم بعض أجزائها بعضا و یسکن إلیها قلب صاحبها و منه الطیب للعطر الزکی فالذریة الطیبة هو الولد الصالح لأبیه مثلا الذی یلائم من حیث صفاته و أفعاله ما عند أبیه من الرجاء و الأمنیة فقول زکریا (ع): رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً، لما کان الباعث له علیه ما شاهد من أمر مریم و خصوص کرامتها علی الله و امتلاء قلبه من شأنها لم یملک من نفسه دون أن یسأل الله أن یهب له مثلها خطرا و کرامة، فکون ذریته طیبة أن یکون لها ما لمریم من الکرامة عند الله و الشخصیة فی نفسها، و لذلک استجیب فی عین ما سأله من الله، و وهب له یحیی و هو أشبه الأنبیاء بعیسی (ع)، و أجمع الناس لما عند عیسی و أمه مریم الصدیقة من صفات الکمال و الکرامة، و من هنا ما سماه تعالی بیحیی و جعله مصدقا بکلمة من الله و سیدا و حصورا و نبیا من الصالحین، و هذه أقرب ما یمکن أن یشابه بها إنسان مریم و ابنها عیسی (ع) علی ما سنبینه إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ وَ هُوَ قائِمٌ یُصَلِّی فِی الْمِحْرابِ أَنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکَ بِیَحْیی إلی آخر الآیة، ضمائر الغیبة و الخطاب لزکریا، و البشری و الإبشار و التبشیر الإخبار بما یفرح الإنسان بوجوده.
و قوله: أَنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکَ بِیَحْیی دلیل علی أن تسمیته بیحیی إنما هو من جانب 
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الله سبحانه کما تدل علیه نظائر هذه الآیات فی سورة مریم، قال تعالی: «یا زَکَرِیَّا إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ اسْمُهُ یَحْیی لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبْلُ سَمِیًّا»: مریم- 7.
و تسمیته بیحیی و کون التسمیة من عند الله سبحانه فی بدء ما بشر به زکریا قبل تولد یحیی و خلقه یؤید ما ذکرناه آنفا: أن الذی طلبه زکریا من ربه أن یرزقه ولدا یکون شأنه شأن مریم، و قد کانت مریم هی و ابنها عیسی (ع) آیة واحدة کما قال تعالی: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ».
فروعی فی یحیی ما روعی فیهما من عند الله سبحانه، و قد روعی فی عیسی کمال ما روعی فی مریم، فالمرعی فی یحیی هو الشبه التام و المحاذاة الکاملة مع عیسی (ع) فیما یمکن ذلک، و لعیسی فی ذلک کله التقدم التام لأن وجوده کان مقدرا قبل استجابة دعوة زکریا فی حق یحیی، و لذلک سبقه عیسی فی کونه من أولی العزم صاحب شریعة و کتاب و غیر ذلک لکنهما تشابها و تشابه أمرهما فیما یمکن.
و إن شئت تصدیق ما ذکرناه فتدبر فیما ذکر الله تعالی من قصتهما فی سورة مریم فقال فی یحیی: «یا زَکَرِیَّا إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ اسْمُهُ یَحْیی لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبْلُ سَمِیًّا إلی أن قال: یا یَحْیی خُذِ الْکِتابَ بِقُوَّةٍ وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا وَ زَکاةً وَ کانَ تَقِیًّا وَ بَرًّا بِوالِدَیْهِ وَ لَمْ یَکُنْ جَبَّاراً عَصِیًّا وَ سَلامٌ عَلَیْهِ یَوْمَ وُلِدَ وَ یَوْمَ یَمُوتُ وَ یَوْمَ یُبْعَثُ حَیًّا»: مریم- 15، و قال فی عیسی (ع): «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا إلی أن قال: إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا- إلی أن قال-: قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ لِنَجْعَلَهُ آیَةً لِلنَّاسِ وَ رَحْمَةً مِنَّا- إلی أن قال-: فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا»: مریم- 33، و یقرب منها من حیث الدلالة علی تقارب أمرهما آیات هذه السورة التی نحن فیها عند التطبیق.
و بالجملة فقد سماه الله سبحانه یحیی و سمی ابن مریم عیسی و هو بمعنی «یعیش» علی ما قیل و جعله مصدقا بکلمة منه و هو عیسی کما قال تعالی: «بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی و آتاه الحکم و علمه الکتاب صبیا کما فعل بعیسی، و عده حنانا من لدنه و زکاة و برا بوالدیه غیر جبار کما کان عیسی کذلک، و سلم علیه فی المواطن الثلاث 
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کعیسی و عده سیدا کما جعل عیسی وجیها عنده، و جعله حصورا و نبیا و من الصالحین مثل عیسی، کل ذلک استجابة لمسألة زکریا و دعوته حیث سأل ذریة طیبة و ولیا رضیا عند ما امتلأ قلبه بما شاهد من أمر مریم و عجیب شأنها و کرامتها علی الله کما مر بیانه.
و فی قوله: مُصَدِّقاً بِکَلِمَةٍ مِنَ اللَّهِ دلالة علی کونه من دعاة عیسی فالکلمة هو عیسی المسیح کما ذکره تعالی فی ذیل هذه الآیات فی بشارة الروح لمریم.
و السید هو الذی یتولی أمر سواد الناس و جماعتهم فی أمر حیوتهم و معاشهم أو فضیلة من الفضائل المحمودة عندهم ثم غلب استعماله فی شریف القوم لما أن التولی المذکور یستلزم شرفا بالحکم أو المال أو فضیلة أخری.
و الحصور هو الذی لا یأتی النساء و المراد بذلک فی الآیة بقرینة السیاق الممتنع عن ذلک للإعراض عن مشتهیات النفس زهدا.
قوله تعالی: قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ قَدْ بَلَغَنِیَ الْکِبَرُ وَ امْرَأَتِی عاقِرٌ استفهام تعجیب و استعلام لحقیقة الحال لا استبعاد و استعظام مع تصریح البشارة بذلک و أن الله سبحانه سیرزقه ما سأله من الولد مع أنه ذکر هذین الوصفین اللذین جعلهما منشأ للتعجب و الاستعلام فی ضمن مسألته علی ما فی سورة مریم حیث قال: «رَبِّ إِنِّی وَهَنَ الْعَظْمُ مِنِّی وَ اشْتَعَلَ الرَّأْسُ شَیْباً وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا»: مریم- 5.
لکن المقام یمثل معنی آخر فکأنه (ع) لما انقلب حالا من مشاهدة أمر مریم و تذکر انقطاع عقبه لم یشعر إلا و قد سأل ربه ما سأل و قد ذکر فی دعائه ما له سهم وافر فی تأثره و تحزنه و هو بلوغ الکبر، و کون امرأته عاقرا، فلما استجیبت دعوته و بشر بالولد کأنه صحا و أفاق مما کان علیه من الحال، و أخذ یتعجب من ذلک و هو بالغ الکبر و امرأته عاقر، فصار ما کان یثیر علی وجهه غبار الیأس و سیماء الحزن یغیره إلی نظرة التعجب المشوب بالسرور.
علی أن ذکر نواقص الأمر بعد البشارة بقضاء أصل الحاجة و استعلام کیفیة رفع واحد واحد منها إنما هو طلب تفهم خصوصیات الإفاضة و الإنعام التذاذا بالنعمة الفائضة بعد
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النعمة نظیر ما وقع فی بشری إبراهیم بالذریة قال تعالی: وَ نَبِّئْهُمْ عَنْ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ قالُوا لا تَوْجَلْ إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ عَلِیمٍ قالَ أَ بَشَّرْتُمُونِی عَلی أَنْ مَسَّنِیَ الْکِبَرُ فَبِمَ تُبَشِّرُونَ قالُوا بَشَّرْناکَ بِالْحَقِّ فَلا تَکُنْ مِنَ الْقانِطِینَ قالَ وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلَّا الضَّالُّونَ»: الحجر- 56، فذکر فی جواب نهی الملائکة إیاه عن القنوط أن استفهامه لم یکن عن قنوط کیف و هو غیر ضال و القنوط ضلالة، بل السید إذا أقبل علی عبده إقبالا یؤذن بالقرب و الأنس و الکرامة أوجب ذلک انبساطا من العبد و ابتهاجا یستدعی تلذذه من کل حدیث و تمتعه فی کل باب.
و فی قوله: وَ قَدْ بَلَغَنِیَ الْکِبَرُ من مراعاة الأدب ما لا یخفی فإنه کنایة عن أنه لا یجد من نفسه شهوة النکاح لبلوغ الشیخوخة و الهرم. و قد اجتمعت فی امرأته الکبر و العقر معا فإن ذلک ظاهر قوله: وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً، و لم یقل:
و امرأتی عاقر.
قوله تعالی: قالَ کَذلِکَ اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ، فاعل قال و إن کان هو الله سبحانه سواء کان من غیر وساطة الملائکة وحیا أو بواسطة الملائکة الذین کانوا ینادونه فالقول علی أی حال قوله تعالی لکن الظاهر أنه منسوب إلیه تعالی بواسطة الملک فالقائل هو الملک و قد نسب إلیه تعالی لأنه بأمره، و الدلیل علی ذلک قوله تعالی فی سورة مریم فی القصة: «قالَ کَذلِکَ قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً»: مریم- 9.
و منه یظهر أولا: أنه سمع الصوت من حیث کان یسمعه أولا. و ثانیا: أن قوله: کَذلِکَ خبر لمبتدإ محذوف، و التقدیر: الأمر کذلک أی الذی بشرت به من الموهبة هو کذلک کائن لا محالة، و فیه إشارة إلی کونه من القضاء المحتوم الذی لا ریب فی وقوعه نظیر ما ذکره الروح فی جواب مریم علی ما حکاه الله تعالی:
«قالَ کَذلِکِ قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ إلی أن قال-: وَ کانَ أَمْراً مَقْضِیًّا»: مریم- 21، و ثالثا: أن قوله: اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ کلام مفصول فی مقام التعلیل لمضمون قوله: کذلک اه.
قوله تعالی: قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً قالَ آیَتُکَ أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ إِلَّا
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رَمْزاً إلی آخر الآیة، قال فی المجمع، الرمز الإیماء بالشفتین، و قد یستعمل فی الإیماء بالحاجب و العین و الید، و الأول أغلب، انتهی، و العشی الطرف المؤخر من النهار، و کأنه مأخوذ من العشوة و هی الظلمة الطارئة فی العین المانعة عن الإبصار فأخذوا ذلک وصفا للوقت لرواحه إلی الظلمة، و الإبکار صدر النهار و الطرف المقدم منه، و الأصل فی معناه الاستعجال.
و وقوع هذه الآیة فی ولادة یحیی من وجوه المضاهاة بینه و بین عیسی فإنها تضاهی قول عیسی لمریم بعد تولده: «فَإِمَّا تَرَیِنَّ مِنَ الْبَشَرِ أَحَداً فَقُولِی إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً فَلَنْ أُکَلِّمَ الْیَوْمَ إِنْسِیًّا»: مریم- 26.
و سؤاله (ع) من ربه أن یجعل له آیة و الآیة هی العلامة الدالة علی الشی‌ء- هل هو لیستدل به علی أن البشارة إنما هی من قبل ربه، و بعبارة أخری هو خطاب رحمانی ملکی لا شیطانی؟ أو لأنه أراد أن یستدل بها علی حمل امرأته، و یعلم وقت الحمل، خلاف بین المفسرین.
و الوجه الثانی لا یخلو عن بعد من سیاق الآیات و جریان القصة لکن الذی أوجب تحاشی القوم عن الذهاب إلی أول الوجهین أعنی کون سؤال الآیة لتمییز أن الخطاب رحمانی هو ما ذکروه: أن الأنبیاء لعصمتهم لا بد أن یعرفوا الفرق بین کلام الملک و وسوسة الشیطان، و لا یجوز أن یتلاعب الشیطان بهم حتی یختلط علیهم طریق الإفهام.
و هو کلام حق لکن یجب أن یعلم أن تعرفهم إنما هو بتعریف الله تعالی لهم لا من قبل أنفسهم و استقلال ذواتهم، و إذا کان کذلک فلم لا یجوز أن یتعرف زکریا من ربه أن یجعل له آیة یعرف به ذلک؟ و أی محذور فی ذلک؟ نعم لو لم یستجب دعاءه و لم یجعل الله له آیة کان الإشکال فی محله.
علی أن خصوصیة نفس الآیة- و هی عدم التکلیم ثلاثة أیام- تؤید بل تدل علی ذلک فإن الشیطان و إن أمکن أن یمس الأنبیاء فی أجسامهم أو بتخریب أو إفساد فی ما یرجونه من نتائج أعمالهم فی رواج الدین و استقبال الناس أو تضعیف أعداء الدین کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ 
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بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ»: ص- 41، و قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلَّا إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ فَیَنْسَخُ اللَّهُ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ ثُمَّ یُحْکِمُ اللَّهُ آیاتِهِ» الآیة: الحج- 52، و قوله تعالی: «فَإِنِّی نَسِیتُ الْحُوتَ وَ ما أَنْسانِیهُ إِلَّا الشَّیْطانُ الکهف- 63.
لکن هذه و أمثالها من مس الشیطان و تعرضه لا تنتج إلا إیذاء النبی و أما مسه الأنبیاء فی نفوسهم فالأنبیاء معصومون من ذلک و قد مر فی ما تقدم من المباحث إثبات عصمتهم (ع).
و الذی جعله الله تعالی آیة لزکریا علی ما یدل علیه قوله آیَتُکَ أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ إِلَّا رَمْزاً وَ اذْکُرْ رَبَّکَ کَثِیراً وَ سَبِّحْ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ هو أنه کان لا یقدر ثلاثة أیام علی تکلیم أحد و یعتقل لسانه إلا بذکر الله و تسبیحه، و هذه آیة واقعة علی نفس النبی و لسانه و تصرف خاص فیه لا یقدر علیه الشیطان لمکان العصمة فلیس إلا رحمانیا" و هذه الآیة کما تری متناسبة مع الوجه الأول دون الوجه الثانی.
فإن قلت لو کان الأمر کذلک فما معنی قوله قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ قَدْ بَلَغَنِیَ الْکِبَرُ وَ امْرَأَتِی عاقِرٌ قالَ کَذلِکَ اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ الآیة" فإن ظاهره أنه خاطب ربه و سأله ما سأل ثم أجیب بما أجیب فما معنی هذه المخاطبة لو کان شاکا فی أمر النداء؟ و لو لم یکن شاکا عندئذ فما معنی سؤال التمییز؟.
قلت: مراتب الرکون و الاعتقاد مختلفة فمن الممکن أن یکون قد اطمأنت نفسه علی کون النداء رحمانیا من جانب الله ثم یسأل ربه من کیفیة الولادة التی کانت تتعجب منه نفسه الشریفة کما مر فیجاب بنداء آخر ملکی تطمئن إلیه نفسه ثم یسأل ربه آیة توجب الیقین بأنه کان رحمانیا فیزید بذلک وثوقا و طمأنینة.
و مما یؤید ذلک قوله تعالی: فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ، فإن النداء إنما یکون من بعید و لذلک کثر إطلاق النداء فی مورد الجهر بالقول لکونه عندنا من لوازم البعد، و لیس بلازم بحسب أصل معنی الکلمة کما یشهد به قوله تعالی فی ما حکی فیه دعاء زکریا إِذْ نادی رَبَّهُ نِداءً خَفِیًّا: مریم- 3 فقد أطلق علیه النداء بعنایة تذلل زکریا:
و تواضعه قبال تعزز الله سبحانه و ترفعه و تعالیه، ثم وصف النداء بالخفاء فالکلام لا یخلو عن إشعار بکون زکریا لم یر الملک نفسه، و إنما سمع صوتا یهتف به هاتف.
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و قد ذکر بعض المفسرین: أن المراد من جعله تعالی عدم التکلیم آیة نهیه عن تکلیم الناس ثلاثة أیام، و الانقطاع فیها إلی ذکر الله و تسبیحه دون اعتقال لسانه، قال: الصواب أن زکریا أحب بمقتضی الطبیعة البشریة أن یتعین لدیه الزمن الذی ینال به تلک المنحة الإلهیة لیطمئن قلبه و یبشر أهله فسأل عن الکیفیة، و لما أجیب بما أجیب به سأل ربه أن یخصه بعبادة یتعجل بها شکره، و یکون إتمامه إیاها آیة و علامة علی حصول المقصود، فأمره بأن لا یکلم الناس ثلاثة أیام بل ینقطع إلی الذکر و التسبیح مساء صباحا مدة ثلاثة أیام فإذا احتاج إلی خطاب الناس أومأ إلیهم إیماء، علی هذا تکون بشارته لأهله بعد مضی الثلاث اللیال، انتهی.
و أنت خبیر بأنه لیس لما ذکره (من مسألته عبادة تکون شکرا للمنحة، و انتهائها إلی حصول المقصود، و کون انتهائها هو الآیة، و کون قوله: أَلَّا تُکَلِّمَ مسوقا للنهی التشریعی و کذا إرادته بشارة أهله) فی الآیة عین و لا أثر.



کلام فی الخواطر الملکیة و الشیطانیة و ما یلحق بها من التکلیم‌

قد مر کرارا أن الألفاظ موضوعة لمعانیها من حیث اشتمالها علی الأغراض المقصودة منها، و أن القول أو الکلام مثلا إنما یسمی به الصوت لإفادته معنی مقصودا یصح السکوت علیه، فما یفاد به ذلک، کلام و قول سواء کان مفیدة صوتا واحدا أو أصواتا متعددة مؤلفة أو غیر صوت کالإیماء و الرمز، و الناس لا یتوقفون فی تسمیة الصوت المفید فائدة تامة کلاما و إن لم یخرج عن شق فم، و کذلک فی تسمیة الإیماء قولا و کلاما و إن لم یشتمل علی صوت.
و القرآن أیضا یسمی المعانی الملقاة فی القلوب من الشیطان کلاما له و قولا منه، قال تعالی حکایة عن الشیطان: «وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُبَتِّکُنَّ آذانَ الْأَنْعامِ»: النساء- 119 و قال:
«کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ»: الحشر- 16، و قال: «یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ»: الناس- 5، و قال «یُوحِی بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ زُخْرُفَ الْقَوْلِ»: الأنعام- 112 و قال أیضا حکایة عن إبلیس: «إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ»: إبراهیم- 22 و قال: «الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ مَغْفِرَةً مِنْهُ وَ فَضْلًا
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وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ یُؤْتِی الْحِکْمَةَ مَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً»: البقرة- 269، و من الواضح أن هذه هی الخواطر الواردة علی القلوب، نسبت إلی الشیطان، و سمیت بالأمر و القول و الوسوسة و الوحی و الوعد، و جمیعها قول و کلام و لم تخرج عن شق فم و لا تحریک لسان.
و من هنا یعلم: أن ما تشتمل علیه الآیة الأخیرة من وعده تعالی بالمغفرة و الفضل قبال وعد الشیطان هو الکلام الملکی فی قبال الوسوسة من الشیطان، و قد سماه تعالی الحکمة، و مثلها قوله تعالی: «وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید- 28، و قوله:
«هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الفتح- 4، و قد مر بیانها فی الکلام علی السکینة فی ذیل قوله تعالی: «فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ»: البقرة- 248، و کذا قوله: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأنعام- 125، و قد سمی الوسوسة رجزا فقال: «رِجْزَ الشَّیْطانِ»: الأنفال- 11، فمن جمیع ذلک یظهر أن الشیاطین و الملائکة یکلمون الإنسان بإلقاء المعانی فی قلبه.
و هنا قسم آخر من التکلیم یختص به تعالی کما ذکره بقوله: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ» الآیة: الشوری- 51، فسماه تکلیما و قسمه إلی الوحی، و هو الذی لا حجاب فیه بینه و بین العبد المکلم، و إلی التکلیم من وراء حجاب، هذه أقسام من الکلام لله سبحانه و للملائکة و الشیاطین.
أما کلام الله سبحانه المسمی بالوحی فهو متمیز متعین بذاته فإن الله سبحانه ألقی التقابل بینه و بین التکلیم من وراء حجاب فهو تکلیم حیث لا حجاب بین الإنسان و بین ربه، و من المحال أن یقع هناک لبس، و هو ظاهر، و أما غیره فیحتاج إلی تسدید ینتهی إلی الوحی.
و أما الکلام الملکی و الشیطانی فالآیات المذکورة آنفا تکفی فی التمییز بینها فإن الخاطر الملکی یصاحب انشراح الصدر، و یدعو إلی المغفرة و الفضل، و ینتهی بالأخرة إلی ما یطابق دین الله المبین فی کتابه و سنة نبیه، و الخاطر الشیطانی یلازم 
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تضیق الصدر، و شح النفس و یدعو إلی متابعة الهوی، و یعد الفقر، و یأمر بالفحشاء، و بالأخرة ینتهی إلی ما لا یطابق الکتاب و السنة، و یخالف الفطرة.
ثم إن الأنبیاء و من یتلوهم ربما تیسر لهم مشاهدة الملک و الشیطان و معرفتهما کما حکی الله تعالی عن آدم و إبراهیم و لوط فأغنی ذلک عن استعمال الممیز، و أما مع عدم المشاهدة فلا بد من استعماله کسائر المؤمنین، و ینتهی بالأخرة إلی تمییز الوحی و هو ظاهر.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: إِذْ قالَتِ امْرَأَتُ عِمْرانَ الآیة، عن الصادق (ع) قال: إن الله أوحی إلی عمران- أنی واهب لک ذکرا سویا مبارکا یبرئ الأکمه و الأبرص، و یحیی الموتی بإذن الله، و جاعله رسولا إلی بنی إسرائیل، فحدث عمران امرأته حنة بذلک و هی أم مریم- فلما حملت کان حملها بها عند نفسها غلاما- فلما وضعتها قالت رب إنی وضعتها أنثی، و لیس الذکر کالأنثی لا تکون البنت رسولا، یقول الله: و الله أعلم بما وضعت- فلما وهب الله لمریم عیسی کان هو الذی بشر به عمران- و وعده إیاه فإذا قلنا فی الرجل منا شیئا- و کان فی ولده أو ولد ولده فلا تنکروا ذلک.
أقول: و روی قریبا منه فی الکافی، عنه (ع) و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع).
و فی تفسیر العیاشی، فی الآیة عن الصادق (ع): أن المحرر یکون فی الکنیسة لا یخرج منها- فلما وضعتها قالت- رب إنی وضعتها أنثی و لیس الذکر کالأنثی، إن الأنثی تحیض فتخرج من المسجد، و المحرر لا یخرج من المسجد.
و فیه، عن أحدهما: نذرت ما فی بطنها للکنیسة أن یخدم العباد، و لیس الذکر کالأنثی فی الخدمة، قال فشبت و کانت تخدمهم و تناولهم حتی بلغت- فأمر زکریا أن تتخذ لها حجابا دون العباد.
أقول: و الروایات کما تری تنطبق علی ما قدمناه فی البیان السابق إلا أن ظاهرها:
أن قوله: وَ لَیْسَ الذَّکَرُ کَالْأُنْثی کلام لامرأة عمران لا له تعالی، و یبقی علیه وجه 
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تقدیم الذکر علی الأنثی فی الجملة، مع أن مقتضی القواعد العربیة خلافه، و کذا یبقی علیه وجه تسمیتها بمریم، و قد مر أنه فی معنی التحریر إلا أن یفرق بین التحریر و جعلها خادمة فلیتأمل.
و فی الروایة الأولی دلالة علی کون عمران نبیا یوحی إلیه، و یدل علیه ما
فی البحار، عن أبی بصیر قال: سألت أبا جعفر (ع) عن عمران أ کان نبیا؟ فقال نعم کان نبیا مرسلا إلی قومه 
، الحدیث.
و تدل الروایة أیضا علی کون اسم امرأة عمران: حنة، و هو المشهور، و فی بعض الروایات: مرثار، و لا یهمنا البحث عن ذلک.
و فی تفسیر القمی،": فی ذیل الروایة السابقة: فلما بلغت مریم صارت فی المحراب، و أرخت علی نفسها سترا، و کان لا یراها أحد، و کان یدخل علیها زکریا المحراب- فیجد عندها فاکهة الصیف فی الشتاء- و فاکهة الشتاء فی الصیف فکان یقول: أَنَّی لَکِ هذا فتقول: هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ- إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ 
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) قال: إن زکریا لما دعا ربه أن یهب له ولدا- فنادته الملائکة بما نادته به- أحب أن یعلم أن ذلک الصوت من الله- فأوحی إلیه أن آیة ذلک أن یمسک لسانه عن الکلام ثلاثة أیام- فلما أمسک لسانه و لم یتکلم- علم أنه لا یقدر علی ذلک إلا الله- و ذلک قول الله رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً.
أقول: و روی قریبا منه القمی فی تفسیره، و قد عرفت فیما تقدم أن سیاق الآیات لا یأبی عن ذلک.
و بعض المفسرین شدد النکیر علی ما تضمنته هذه الروایات کالوحی إلی عمران و وجود الفاکهة فی محراب مریم فی غیر وقتها، و کون سؤال زکریا للآیة للتمییز فقال:
إن هذه أمور لا طریق إلی إثباتها فلا هو سبحانه ذکرها، و لا رسوله قالها، و لا هی مما یعرف بالرأی و لم یثبتها تاریخ یعتد به، و لیس هناک إلا روایات إسرائیلیة و غیر إسرائیلیة، و لا موجب للتکلف فی تحصیل معنی القرآن و حمله علی أمثال هذه الوجوه البعیدة عن الأفهام.
و هو منه کلام من غیر حجة، و الروایات و إن کانت آحادا غیر خالیة عن ضعف 
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الطریق لا یجب علی الباحث الأخذ بها، و الاحتجاج بما فیها لکن التدبر فی الآیات یقرب الذهن منها، و الذی نقل منها عن أئمة أهل البیت (ع) لا یشتمل علی أمر غیر جائز عند العقل.
نعم فی بعض ما نقل عن قدماء المفسرین أمور غیر معقولة کما
نقل عن قتادة و عکرمة": أن الشیطان جاء إلی زکریا- و شککه فی کون البشارة من الله تعالی، و قال:
لو کانت من الله لأخفی لک فی ندائه- کما أخفیت له فی ندائک إلی غیر ذلک- فهی معان لا مجوز لتسلیمها کما ورد فی إنجیل لوقا: أن جبرئیل قال لزکریا «و ها أنت تکون صامتا- و لا تقدر أن تتکلم إلی الیوم الذی یکون فیه هذا- لأنک لم تصدق کلامی الذی سیتم فی وقته» إنجیل لوقا 1- 20.



بحث روائی آخر [کلام فی الخواطر الملکیة و الشیطانیة و ما یلحق بهما من التکلیم.]

و فی الکافی، عن الصادق (ع): ما من قلب إلا و له أذنان- علی إحداهما ملک مرشد، و علی الأخری شیطان مفتن: هذا یأمره، و هذا یزجره، الشیطان یأمره بالمعاصی، و الملک یزجره عنها، و ذلک قول الله عز و جل: ما یَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ- إِلَّا لَدَیْهِ رَقِیبٌ عَتِیدٌ عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة سیأتی شطر منها، و تطبیقه (ع) الآیة علی الملک و الشیطان فی هذه الروایة لا ینافی تطبیقه إیاها علی الملکین الکاتبین للحسنات و السیئات فی روایة أخری فإن الآیة لا تدل علی أزید من وجود رقیب عتید عند الإنسان یرقبه فی جمیع ما یتکلم به، و أنه متعدد عن یمین الإنسان و شماله، و أما أنه من الملائکة محضا أو ملک و شیطان فالآیة غیر صریحة فی ذلک قابلة للانطباق علی کل من المحتملین.
و فیه، أیضا عن زرارة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن الرسول و عن النبی و عن المحدث، قال: الرسول الذی یعاین الملک یأتیه بالرسالة من ربه یقول: یأمرک کذا و کذا، و الرسول یکون نبیا مع الرسالة، و النبی لا یعاین الملک ینزل علیه الشی‌ء النبأ علی قلبه- فیکون کالمغمی علیه فیری فی منامه، قلت فما علمه أن الذی فی منامه حق؟ قال: یبینه الله حتی یعلم أن ذلک حق، و لا یعاین الملک 
، الحدیث.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 186
أقول: قوله: و الرسول یکون نبیا إشارة إلی إمکان اجتماع الوصفین و قد تقدم الکلام فی معنی الرسالة و النبوة فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ» الآیة: البقرة- 213.
و قوله: فیکون کالمغمی علیه تفسیر معنی رؤیته فی المنام، و أن معناه الغیبة عن الحس دون المنام المعروف، و قوله: یبینه الله «إلخ» إشارة إلی التمییز بین الإلقاء الملکی و الشیطانی بما بینه الله من الحق.
و فی البصائر، عن برید عن الباقر و الصادق (ع) فی حدیث قال برید: فما الرسول و النبی و المحدث؟ قال الرسول الذی یظهر الملک فیکلمه، و النبی یری فی المنام، و ربما اجتمعت النبوة و الرسالة لواحد، و المحدث الذی یسمع الصوت و لا یری الصورة، قال: قلت: أصلحک الله کیف یعلم- أن الذی رأی فی المنام هو الحق و أنه من الملک؟ قال: یوفق لذلک حتی یعرفه- لقد ختم الله بکتابکم الکتب و بنبیکم الأنبیاء
، الحدیث.
أقول: و هو فی مساق الحدیث السابق، و بیانه (ع) واف بتمییز المحدث ما یسمعه من صوت الهاتف، و فی قوله: لقد ختم الله «إلخ» إشارة إلی ذلک، و سیأتی الکلام فی المحدث فی ذیل الآیات التالیة
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اشارة

وَ إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ (42) یا مَرْیَمُ اقْنُتِی لِرَبِّکِ وَ اسْجُدِی وَ ارْکَعِی مَعَ الرَّاکِعِینَ (43) ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ (44) إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ وَجِیهاً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ (45) وَ یُکَلِّمُ النَّاسَ فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلاً وَ مِنَ الصَّالِحِینَ (46)
قالَتْ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی وَلَدٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ قالَ کَذلِکِ اللَّهُ یَخْلُقُ ما یَشاءُ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (47) وَ یُعَلِّمُهُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ (48) وَ رَسُولاً إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ فَأَنْفُخُ فِیهِ فَیَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (49) وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ وَ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (50) إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ (51)
فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ (52) رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ (53) وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ (54) إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ وَ مُطَهِّرُکَ مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ فَوْقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأَحْکُمُ بَیْنَکُمْ فِیما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ (55) فَأَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا فَأُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ (56)
وَ أَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ (57) ذلِکَ نَتْلُوهُ عَلَیْکَ مِنَ الْآیاتِ وَ الذِّکْرِ الْحَکِیمِ (58) إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (59) الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ (60)
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قوله تعالی: إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ الجملة معطوفة علی قوله: إِذْ قالَتِ امْرَأَتُ عِمْرانَ فتکون شرحا مثله لاصطفاء آل عمران المشتمل علیه قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی الآیة.
و فی الآیة دلیل علی کون مریم محدثة تکلمها الملائکة و هی تسمع کلامهم کما یدل علیه أیضا قوله فی سورة مریم: فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا إلی آخر الآیات، و سیأتی الکلام فی المحدث.
و قد تقدم فی قوله تعالی: فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ الآیة: أن ذلک بیان لاستجابة دعوة أم مریم: وَ إِنِّی سَمَّیْتُها مَرْیَمَ وَ إِنِّی أُعِیذُها بِکَ وَ ذُرِّیَّتَها مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ الآیة و أن قول الملائکة لمریم: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ إخبار لها بما لها عند الله سبحانه من الکرامة و المنزلة فارجع إلی هناک.
فاصطفاؤها تقبلها لعبادة الله، و تطهیرها اعتصامها بعصمة الله فهی مصطفاة معصومة، و ربما قیل: إن المراد من تطهیرها جعلها بتولا لا تحیض فیتهیأ لها بذلک أن لا تضطر إلی الخروج من الکنیسة، و لا بأس به غیر أن الذی ذکرناه هو الأوفق بسیاق الآیات.
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قوله تعالی: وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ قد تقدم فی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی إلی قوله: عَلَی الْعالَمِینَ أن الاصطفاء المتعدی بعلی یفید معنی التقدم، و أنه غیر الاصطفاء المطلق الذی یفید معنی التسلیم، و علی هذا فاصطفاؤها علی نساء العالمین تقدیم لها علیهن.
و هل هذا التقدیم تقدیم من جمیع الجهات أو من بعضها؟ ظاهر قوله تعالی فیما بعد الآیة: إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ الآیة، و قوله تعالی: «وَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیها مِنْ رُوحِنا وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء- 91 و قوله تعالی: «وَ مَرْیَمَ ابْنَتَ عِمْرانَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیهِ مِنْ رُوحِنا وَ صَدَّقَتْ بِکَلِماتِ رَبِّها وَ کُتُبِهِ وَ کانَتْ مِنَ الْقانِتِینَ»: التحریم- 12، حیث لم تشتمل مما تختص بها من بین النساء إلا علی شأنها العجیب فی ولادة المسیح (ع) أن هذا هو وجه اصطفائها و تقدیمها علی النساء من العالمین.
و أما ما اشتملت علیه الآیات فی قصتها من التطهیر و التصدیق بکلمات الله و کتبه، و القنوت و کونها محدثة فهی أمور لا تختص بها بل یوجد فی غیرها، و أما ما قیل: إنها مصطفاة علی نساء عالمی عصرها فإطلاق الآیة یدفعه.
قوله تعالی: یا مَرْیَمُ اقْنُتِی لِرَبِّکِ وَ اسْجُدِی وَ ارْکَعِی مَعَ الرَّاکِعِینَ القنوت هو لزوم الطاعة عن خضوع علی ما قیل، و السجدة معروفة. و الرکوع هو الانحناء أو مطلق التذلل.
و لما کان النداء یوجب تلفیت نظر المنادی (اسم مفعول) و توجیه فهمه نحو المنادی (اسم فاعل) کان تکرار النداء فی المقام بمنزلة أن یقال لها: إن لک عندنا نبأ بعد نبإ فاستمعی لهما و أصغی إلیهما: أحدهما ما أکرمک الله به من منزلة و هو ما لک عند الله، و الثانی ما یلزمک من وظیفة العبودیة بالمحاذاة، و هو ما لله سبحانه عندک، فیکون هذا إیفاء للعبودیة و شکرا للمنزلة فیئول معنی الکلام إلی کون قوله: یا مَرْیَمُ اقْنُتِی «إلخ» بمنزلة التفریع لقوله: یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ «إلخ» أی إذا کان کذلک فاقنتی و اسجدی و ارکعی مع الراکعین، و لا یبعد أن یکون کل واحدة من الخصال الثلاث المذکورة فی هذه الآیة فرعا لواحدة من الخصال الثلاث المذکورة فی الآیة السابقة، و إن لم یخل عن خفاء فلیتأمل.
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قوله تعالی: ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ عده من أنباء الغیب نظیر ما عدت قصة یوسف (ع) من أنباء الغیب التی توحی إلی رسول الله، قال تعالی:
ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ»: یوسف- 102، و أما ما یوجد من ذلک عند أهل الکتاب فلا عبرة به لعدم سلامته من تحریف المحرفین کما أن کثیرا من الخصوصیات المقتصة فی قصص زکریا غیر موجودة فی کتب العهدین علی ما وصفه الله فی القرآن.
و یؤید هذا الوجه قوله تعالی فی ذیل الآیة: وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ «إلخ».
علی أن النبی ص و قومه کانوا أمیین غیر عالمین بهذه القصص و لا أنهم قرءوها فی الکتب کما ذکره تعالی بعد سرد قصة نوح: «تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ ما کُنْتَ تَعْلَمُها أَنْتَ وَ لا قَوْمُکَ مِنْ قَبْلِ هذا»: هود- 49، و الوجه الأول أوفق بسیاق الآیة.
قوله تعالی: وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ «إلخ»، القلم بفتحتین القدح الذی یضرب به القرعة، و یسمی سهما أیضا، و جمعه أقلام، فقوله:
یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أی یضربون بسهامهم لیعینوا بالقرعة أیهم یکفل مریم.
و فی هذه الجملة دلالة علی أن الاختصام الذی یدل علیه قوله: وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ إنما هو اختصامهم و تشاحهم فی کفالة مریم، و أنهم لم یتناهوا حتی تراضوا بالاقتراع بینهم فضربوا بالقرعة فخرج السهم لزکریا فکفلها بدلیل قوله:
وَ کَفَّلَها زَکَرِیَّا، الآیة.
و ربما احتمل بعضهم أن هذا الاختصام و الاقتراع بعد کبرها و عجز زکریا عن کفالتها، و کان منشؤه ذکر هذا الاقتراع و الاختصام بعد تمام قصة ولادتها و اصطفائها و ذکر کفالة زکریا فی أثنائها، فیکونان واقعتین اثنتین.
و فیه أنه لا ضیر فی إعادة بعض خصوصیات القصة أو ما هو بمنزلة الإعادة لتثبیت الدعوی کما وقع نظیره فی قصة یوسف حیث قال تعالی بعد تمام القصة-: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ»: یوسف- 102 یشیر بذلک إلی معنی قوله تعالی فی أوائل القصة. «إِذْ قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی 
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أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ- إلی أن قال: لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ وَ أَلْقُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ یَلْتَقِطْهُ بَعْضُ السَّیَّارَةِ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ»: یوسف- 10.
قوله تعالی: إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ «إلخ»، الظاهر أن هذه البشارة هی التی یشتمل علیها قوله تعالی فی موضع آخر: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا قالَتْ إِنِّی أَعُوذُ بِالرَّحْمنِ مِنْکَ إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا قالَ إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا» الآیات: مریم- 19، فتکون البشارة المنسوبة إلی الملائکة هاهنا هی المنسوبة إلی الروح فقط هناک.
و قد قیل فی وجهه إن المراد بالملائکة هو جبرئیل، عبر بالجمع عن الواحد تعظیما لأمره کما یقال: سافر فلان فرکب الدواب و رکب السفن، و إنما رکب دابة واحدة و سفینة واحدة، و یقال: قال له الناس کذا، و إنما قاله واحد و هکذا، و نظیر الآیة قوله فی قصة زکریا السابقة: فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ ثم قوله: قالَ کَذلِکَ اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ الآیة.
و ربما قیل: إن جبرئیل کان معه غیره فاشترکوا فی ندائها.
و الذی یعطیه التدبر فی الآیات التی تذکر شأن الملائکة أن بین الملائکة تقدما و تأخرا من حیث مقام القرب، و أن للمتأخر التبعیة المحضة لأوامر المتقدم بحیث یکون فعل المتأخر رتبة، عین فعل المتقدم، و قوله عین قوله نظیر ما نشاهده و نذعن به من کون أفعال قوانا و أعضائنا عین أفعالنا من غیر تعدد فیه تقول: رأته عینای و سمعته أذنای، و رأیته و سمعته، و یقال فعلته جوارحی و کتبته یدی و رسمته أناملی و فعلته أنا و کتبته أنا، و کذلک فعل المتبوع من الملائکة فعل التابعین له المؤتمرین لأمره بعینه، و قوله قولهم من غیر اختلاف، و بالعکس کما أن فعل الجمیع فعل الله سبحانه و قولهم قوله، کما قال تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها»: الزمر- 42، فنسب التوفی إلی نفسه، و قال: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: السجدة- 11، فنسبه إلی ملک الموت و قال: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا»: الأنعام- 61، فنسبه إلی جمع من الملائکة.
و نظیره قوله تعالی: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ»: النساء- 163، و قوله: نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء- 194، و قوله: مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی 
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قَلْبِکَ»: البقرة- 97، و قوله: کَلَّا إِنَّها تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ»: عبس- 16.
فظهر أن بشارة جبرئیل هی عین بشارة من هو تحت أمره من جماعة الملائکة و هو من سادات الملائکة و مقربیهم علی ما یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: التکویر- 21، و سیأتی زیادة توضیح لهذا الکلام فی سورة فاطر إن شاء الله تعالی.
و یؤید ما ذکرناه قوله تعالی فی الآیة التالیة: قالَ کَذلِکِ اللَّهُ یَخْلُقُ ما یَشاءُ، فإن ظاهره أن القائل هو الله سبحانه مع أنه نسب هذا القول فی سورة مریم فی القصة إلی الروح، قال تعالی: «قالَ إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا قالَتْ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ وَ لَمْ أَکُ بَغِیًّا قالَ کَذلِکِ قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» الآیات:
مریم- 21.
و فی تکلم الملائکة و الروح مع مریم دلالة علی کونها محدثة بل قوله تعالی فی سورة مریم فی القصة بعینها: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا»: مریم- 17، یدل علی معاینتها الملک زیادة علی سماعها صوته، و سیجی‌ء تمام الکلام فی المعنی فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
قوله تعالی: بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ قد مر البحث فی معنی کلامه تعالی فی تفسیر قوله: «تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ»: البقرة- 253.
و الکلمة و الکلم کالتمرة و التمر جنس و فرد و تطلق الکلمة علی اللفظ الواحد الدال علی المعنی، و علی الجملة سواء صح السکوت علیها مثل زید قائم أو لم یصح مثل إن کان زید قائما، هذا بحسب اللغة، و أما بحسب ما یصطلح علیه القرآن أعنی الکلمة المنسوبة إلی الله تعالی فهی الذی یظهر به ما أراده الله تعالی من أمر نحو کلمة الإیجاد و هو قوله تعالی لشی‌ء أراده: کن، أو کلمة الوحی و الإلهام و نحو ذلک.
و أما المراد بالکلمة فقد قیل: إن المراد به المسیح (ع) من جهة أن من أسبقه من الأنبیاء أو خصوص أنبیاء بنی إسرائیل بشروا به بعنوان أنه منجی بنی إسرائیل، یقال فی نظیر المورد هذه کلمتی التی کنت أقولها، و نظیره قوله تعالی فی ظهور موسی 
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(ع): «وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ بِما صَبَرُوا»: الأعراف- 137، و فیه أن ذلک و إن کان ربما ساعده کتب العهدین لکن القرآن الکریم خال عن ذلک بل القرآن یعد عیسی بن مریم مبشرا لا مبشرا به، علی أن سیاق قوله: اسْمُهُ الْمَسِیحُ لا یناسبه فإن الکلمة علی هذا ظهور عیسی المخبر به قبلا لا نفس عیسی، و ظاهر قوله:
اسْمُهُ الْمَسِیحُ أن المسیح اسم الکلمة لا اسم من تقدمت فی حقه الکلمة.
و ربما قیل: إن المراد به عیسی (ع) لإیضاحه مراده تعالی بالتوراة، و بیانه تحریفات الیهود و ما اختلفوا فیه من أمور الدین کما حکی الله تعالی عنه ذلک فیما یخاطب به بنی إسرائیل: «وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ»: الزخرف- 63، و فیه أنه نکتة تصحح هذا التعبیر لکنها خالیة عما یساعدها من القرائن.
و ربما قیل: إن المراد بکلمة منه البشارة نفسها، و هی الإخبار بحملها بعیسی و ولادته فمعنی قوله: یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ یبشرک ببشارة هی أنک ستلدین عیسی من غیر مس بشر، و فیه أن سیاق الذیل أعنی قوله: اسْمُهُ الْمَسِیحُ لا یلائمه و هو ظاهر.
و ربما قیل: إن المراد به عیسی (ع) من جهة کونه کلمة الإیجاد أعنی قوله:
کن و إنما اختص عیسی (ع) بذلک مع کون کل إنسان بل کل شی‌ء موجودا بکلمة کن التکوینیة لأن سائر الأفراد من الإنسان یجری ولادتهم علی مجری الأسباب العادیة المألوفة فی العلوق من ورود ماء الرجل علی نطفة الإناث، و عمل العوامل المقارنة فی ذلک، و لذلک یسند العلوق إلیه کما یسند سائر المسببات إلی أسبابها، و لما لم یجر علوق عیسی هذا المجری و فقد بعض الأسباب العادیة التدریجیة کان وجوده بمجرد کلمة التکوین من غیر تخلل الأسباب العادیة فکان نفس الکلمة کما یؤیده قوله تعالی:
«وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء- 171، و قوله تعالی فی آخر هذه الآیات: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ الآیة»، و هذا أحسن الوجوه.
و المسیح هو الممسوح سمی به عیسی (ع) لأنه کان مسیحا بالیمن و البرکة أو لأنه مسح بالتطهیر من الذنوب، أو مسح بدهن زیت بورک فیه و کانت الأنبیاء یمسحون 
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به أو لأن جبرائیل مسحه بجناحه حین ولادته لیکون عوذة من الشیطان، أو لأنه کان یمسح رءوس الیتامی، أو لأنه کان یمسح عین الأعمی بیده فیبصر، أو لأنه کان لا یمسح ذا عاهة بیده إلا برأ، فهذه وجوه ذکروها فی تسمیته بالمسیح.
لکن الذی یمکن أن یعول علیه أن هذا اللفظ کان واقعا فی ضمن البشارة التی بشر بها جبرائیل مریم (ع) علی ما یحکیه تعالی بقوله: إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ ، و هذا اللفظ بعینه معرب «مشیحا» الواقع فی کتب العهدین.
و الذی یستفاد منها أن بنی إسرائیل کان من دأبهم أن الملک منهم إذا قام بأمر الملک مسحته الکهنة بالدهن المقدس لیبارک له فی ملکه فکان یسمی مشیحا فمعناه:
إما الملک و إما المبارک.
و قد یظهر من کتبهم أنه (ع) إنما سمی مشیحا من جهة کون بشارته متضمنا لملکه، و أنه سیظهر فی بنی إسرائیل ملکا علیهم منجیا لهم کما یلوح ذلک من إنجیل لوقا فی بشارة مریم،
قال": فلما دخل إلیها الملک قال السلام لک- یا ممتلیة نعمة الرب معک مبارکة أنت فی النساء، فلما رأته اضطربت من کلامه و فکرت ما هذا السلام، فقال لها الملک لا تخافی یا مریم- فقد ظفرت بنعمة من عند الله، و أنت تحبلین و تلدین ابنا و تدعین اسمه یسوع، هذا یکون عظیما و ابن العلی یدعی و یعطیه الرب- له کرسی داود أبیه و یملک علی بیت یعقوب إلی الأبد- و لا یکون لملکه انقضاء» لوقا 1- 34.
و لذلک تتعلل الیهود عن قبول نبوته بأن البشارة لاشتمالها علی ملکه لا تنطبق علی عیسی (ع) لأنه لم ینل الملک أیام دعوته و فی حیوته، و لذلک أیضا ربما وجهته النصاری و تبعه بعض المفسرین من المسلمین بأن المراد بملکه الملک المعنوی دون الصوری.
أقول: و لیس من البعید أن یقال: إن تسمیته بالمسیح فی البشارة بمعنی کونه مبارکا فإن التدهین عندهم إنما کان للتبریک، و یؤیده قوله تعالی: «قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ»: مریم- 31.
و عیسی أصله یشوع، فسروه بالمخلص و هو المنجی، و فی بعض الأخبار تفسیره بیعیش و هو أنسب من جهة تسمیة ابن زکریا بیحیی علی ما مر من المشابهة التامة بین 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 195
هذین النبیین.
و تقیید عیسی بابن مریم مع کون الخطاب فی الآیة لمریم للتنبیه علی أنه مخلوق من غیر أب، و یکون معروفا بهذا النعت، و أن مریم شریکته فی هذه الآیة کما قال تعالی: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء- 91.
قوله تعالی: وَجِیهاً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ الوجاهة هی المقبولیة، و کونه (ع) مقبولا فی الدنیا مما لا خفاء فیه، و کذا فی الآخرة بنص القرآن.
و معنی المقربین ظاهر فهو مقرب عند الله داخل فی صف الأولیاء و المقربین من الملائکة من حیث التقریب کما ذکره تعالی بقوله: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ»: النساء- 172، و قد عرف تعالی معنی التقریب بقوله: «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ- إلی أن قال- وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً- إلی أن قال:
وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»: الواقعة- 11، و الآیة کما تری تدل علی أن هذا التقرب و هو تقرب إلی الله سبحانه حقیقته سبق الإنسان سائر أفراد نوعه فی سلوک طریق العود إلی الله الذی سلوکه مکتوب علی کل إنسان بل کل شی‌ء، قال تعالی:
«یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الانشقاق- 6، و قال تعالی:
أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری- 53.
و أنت إذا تأملت کون المقربین صفة الأفراد من الإنسان و صفة الأفراد من الملائکة علمت أنه لا یلزم أن یکون مقاما اکتسابیا فإن الملائکة لا یحرزون ما أحرزوه من المقام عند الله سبحانه بالکسب فلعله مقام تناله المقربون من الملائکة بهبة إلهیة و المقربون من الإنسان بالعمل.
و قوله وجیها فی الدنیا و الآخرة، حال، و کذا ما عطف علیه من قوله: و من المقربین، و یکلم اه، و من الصالحین، و یکلمه اه، رسولا اه.
قوله تعالی: وَ یُکَلِّمُ النَّاسَ فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلًا، المهد ما یهیأ للصبی من الفراش، و الکهل من الکهولة و هو ما بین الشباب و الشیخوخة، و هو ما یکون الإنسان فیه رجلا تاما قویا، و لذا قیل: الکهل من وخطه الشیب أی خالطه، و ربما قیل: إن الکهل من بلغ أربعا و ثلاثین.
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و کیف کان ففیه دلالة علی أنه سیعیش حتی یبلغ سن الکهولة ففیه بشارة أخری لمریم.
و فی التصریح بذلک مع دلالة الأناجیل علی أنه لم یعش فی الأرض أکثر من ثلاث و ثلاثین سنة نظر ینبغی أن یمعن فیه و لذا ربما قیل: إن تکلیمه للناس کهلا إنما هو بعد نزوله من السماء فإنه لم یمکث فی الأرض ما یبلغ به سن الکهولة، و ربما قیل: إن الذی یعطیه التاریخ بعد التثبت أن عیسی (ع) عاش نحوا من أربع و ستین سنة خلافا لما یظهر من الأناجیل.
و الذی یظهر من سیاق قوله: فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلًا، أنه لا یبلغ سن الشیخوخة، و إنما ینتهی إلی سن الکهولة، و علی هذا فقد أخذ فی البیان کلامه فی طرفی عمره:
الصبا و الکهولة.
و المعهود من وضع الصبی فی المهد أن یوضع فیه أوائل عمره ما دام فی القماط قبل أن یدرج و یمشی و هو فی السنة الثانیة فما دونها غالبا، و هو سن الکلام فکلام الصبی فی المهد و إن لم یکن فی نفسه من خوارق العادة لکن ظاهر الآیة أنه یکلم الناس فی المهد کلاما تاما یعتنی به العقلاء من الناس کما یعتنون بکلام الکهل، و بعبارة أخری یکلمهم فی المهد کما یکلمهم کهلا، و الکلام من الصبی بهذه الصفة آیة خارقة.
علی أن القصة فی سورة مریم تبین أن تکلیمه الناس إنما کان لأول ساعة أتت به مریم إلی الناس بعد وضعه و کلام الصبی لأول یوم ولادته آیة خارقة لا محالة، قال تعالی: «فَأَتَتْ بِهِ قَوْمَها تَحْمِلُهُ قالُوا یا مَرْیَمُ لَقَدْ جِئْتِ شَیْئاً فَرِیًّا یا أُخْتَ هارُونَ ما کانَ أَبُوکِ امْرَأَ سَوْءٍ وَ ما کانَتْ أُمُّکِ بَغِیًّا فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ» الآیات:
مریم- 31.
قوله تعالی: قالَتْ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی وَلَدٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ، خطابها لربها مع کون المکلم إیاها الروح المتمثل بناء علی ما تقدم أن خطاب الملائکة و خطاب الروح و کلامهم کلام الله سبحانه فقد کانت تعلم أن الذی یکلمها هو الله سبحانه و إن کان الخطاب متوجها إلیها من جهة الروح المتمثل أو الملائکة و لذلک خاطبت ربها
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و یمکن أن یکون الکلام من قبیل قوله تعالی: «قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ»: المؤمنون- 99، فهو من الاستغاثة المعترضة فی الکلام.
قوله سبحانه: قالَ کَذلِکِ اللَّهُ یَخْلُقُ ما یَشاءُ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ قد مرت الإشارة إلی أن تطبیق هذا الجواب بما فی سورة مریم من قوله:
«قالَ کَذلِکِ قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ لِنَجْعَلَهُ آیَةً لِلنَّاسِ وَ رَحْمَةً مِنَّا وَ کانَ أَمْراً مَقْضِیًّا»: مریم- 21، یفید أن یکون قوله هاهنا: کذلک کلاما تاما تقدیره: الأمر کذلک و معناه أن الذی بشرت به أمر مقضی لا مرد له.
و أما التعجب من هذا الأمر فإنما یصح لو کان هذا الأمر مما لا یقدر علیه الله سبحانه أو یشق أما القدرة فإن قدرته غیر محدودة یفعل ما یشاء و أما صعوبته و مشقته فإن العسر و الصعوبة إنما یتصور إذا کان الأمر مما یتوسل إلیه بالأسباب فکلما کثرت المقدمات و الأسباب و عزت و بعد منالها اشتد الأمر صعوبة، و الله سبحانه لا یخلق ما یخلق بالأسباب بل إذا قضی أمرا فإنما یقول له کن فیکون.
فقد ظهر أن قوله کذلک کلام تام أرید به رفع اضطراب مریم و تردد نفسها، و قوله: اللَّهُ یَخْلُقُ ما یَشاءُ، رفع العجز الذی یوهمه التعجب، و قوله: إِذا قَضی رفع لتوهم العسر و الصعوبة.
قوله تعالی: وَ یُعَلِّمُهُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ اللام فی الکتاب و الحکمة للجنس. و قد مر أن الکتاب هو الوحی الرافع لاختلافات الناس، و الحکمة هی المعرفة النافعة المتعلقة بالاعتقاد أو العمل، و علی هذا فعطف التوراة و الإنجیل علی الکتاب و الحکمة مع کونهما کتابین مشتملین علی الحکمة من قبیل ذکر الفرد بعد الجنس لأهمیة فی اختصاصه بالذکر، و لیست لام الکتاب للاستغراق لقوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ عِیسی بِالْبَیِّناتِ قالَ قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ»: الزخرف- 63، و قد مر بیانه.
و أما التوراة فالذی یریده القرآن منها هو الذی نزله الله علی موسی (ع) فی المیقات فی ألواح علی ما یقصه الله سبحانه فی سورة الأعراف، و أما الذی عند الیهود من الأسفار فهم معترفون بانقطاع اتصال السند ما بین بخت نصر من ملوک بابل و کورش 
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من ملوک الفرس، غیر أن القرآن یصدق أن التوراة الموجود بأیدیهم فی زمن النبی ص غیر مخالفة للتوراة الأصل بالکلیة و إن لعبت بها ید التحریف، و دلالة آیات القرآن علی ذلک واضحة.
و أما الإنجیل و معناه البشارة فالقرآن یدل علی أنه کان کتابا واحدا نازلا علی عیسی فهو الوحی المختص به، قال تعالی «وَ أَنْزَلَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ مِنْ قَبْلُ هُدیً لِلنَّاسِ»: آل عمران- 4، و أما هذه الأناجیل المنسوبة إلی متی و مرقس و لوقا و یوحنا فهی کتب مؤلفة بعده (ع).
و یدل أیضا علی أن الأحکام إنما هی فی التوراة، و أن الإنجیل لا تشتمل إلا علی بعض النواسخ کقوله فی هذه الآیات: مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ الآیة، و قوله: «وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ وَ لْیَحْکُمْ أَهْلُ الْإِنْجِیلِ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فِیهِ»: المائدة- 47، و لا یبعد أن یستفاد من الآیة أن فیه بعض الأحکام الإثباتیة.
و یدل أیضا علی أن الإنجیل مشتمل علی البشارة بالنبی ص کالتوراة قال، تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ»: الأعراف- 157.
قوله تعالی: وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ ظاهره أنه (ع) کان مبعوثا إلی بنی إسرائیل خاصة کما هو اللائح من الآیات فی حق موسی (ع)، و قد مر فی الکلام علی النبوة فی ذیل قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ» الآیة: البقرة- 213، أن عیسی (ع) کموسی من أولی العزم و هم مبعوثون إلی أهل الدنیا کافة.
لکن العقدة تنحل بما ذکرناه هناک فی الفرق بین الرسول و النبی أن النبوة هی منصب البعث و التبلیغ، و الرسالة هی السفارة الخاصة التی تستتبع الحکم و القضاء بالحق بین الناس، إما بالبقاء و النعمة، أو بالهلاک کما یفیده قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ»: یونس- 47.
و بعبارة أخری النبی هو الإنسان المبعوث لبیان الدین للناس، و الرسول هو المبعوث لأداء بیان خاص یستتبع رده الهلاک و قبوله البقاء و السعادة کما یؤیده بل 
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یدل علیه ما حکاه الله سبحانه من مخاطبات الرسل لأممهم کنوح و هود و صالح و شعیب و غیرهم (ع).
و إذا کان کذلک لم یستلزم الرسالة إلی قوم خاص البعثة إلیهم، و کان من الممکن أن یکون الرسول إلی قوم خاص نبیا مبعوثا إلیهم و إلی غیرهم کموسی و عیسی (ع).
و علی ذلک شواهد من القرآن الکریم کرسالة موسی إلی فرعون، قال تعالی:
«اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی : طه- 24، و إیمان السحرة لموسی و ظهور قبول إیمانهم و لم یکونوا من بنی إسرائیل، قال تعالی: «قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ هارُونَ وَ مُوسی : طه- 70، و دعوة قوم فرعون، قال تعالی: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا قَبْلَهُمْ قَوْمَ فِرْعَوْنَ وَ جاءَهُمْ رَسُولٌ کَرِیمٌ»: الدخان- 17، و نظیر ذلک ما کان من أمر إیمان الناس بعیسی فلقد آمن به (ع) قبل بعثة النبی ص الروم و أمم عظیمة من الغربیین کالأفرنج و النمسا و البروس و إنجلترا و أمم من الشرقیین کنجران و هم جمیعهم لیسوا من بنی إسرائیل، و القرآن لم یخص- فیما یذکر فیه النصاری- نصاری بنی إسرائیل خاصة بالذکر بل یعمم مدحه أو ذمه الجمیع.
قوله تعالی: أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ إلی قوله-:
وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ الخلق جمع أجزاء الشی‌ء، و فیه نسبة الخلق إلی غیره تعالی کما یشعر به أیضا قوله تعالی: «فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ»: المؤمنون- 14.
و الأکمه هو الذی یولد مطموس العین، و قد یقال لمن تذهب عینه قال:
کمهت عیناه حتی ابیضتا، قاله الراغب، و الأبرص من کان به برص و هو مرض جلدی معروف.
و فی قوله: وَ أُحْیِ الْمَوْتی حیث علق الإحیاء بالموتی و هو جمع دلالة و لا أقل من الإشعار بالکثرة و التعدد.
و کذا قوله: بِإِذْنِ اللَّهِ سیق للدلالة علی أن صدور هذه الآیات المعجزة منه (ع) مستند إلی الله تعالی من غیر أن یستقل عیسی (ع) بشی‌ء من ذلک، و إنما کرر تکرارا یشعر بالإصرار لما کان من المترقب أن یضل فیه الناس فیعتقدوا بألوهیته 
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استدلالا بالآیات المعجزة الصادرة عنه (ع)، و لذا کان یقید کل آیة یخبر بها عن نفسه مما یمکن أن یضلوا به کالخلق و إحیاء الموتی بإذن الله ثم ختم الکلام بقوله: إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ 
و ظاهر قوله: أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ «إلخ» أن هذه الآیات کانت تصدر عنه صدورا خارجیا لا أن الکلام مسوق لمجرد الاحتجاج و التحدی، و لو کان مجرد قول لقطع العذر و إتمام الحجة لکان من حق الکلام أن یقید بقید یفید ذلک کقولنا: إن سألتم أو أردتم أو نحو ذلک.
علی أن ما یحکیه الله سبحانه من مشافهته لعیسی یوم القیامة یدل علی وقوع هذه الآیات أتم الدلالة، قال: «إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ اذْکُرْ نِعْمَتِی عَلَیْکَ وَ عَلی والِدَتِکَ إلی أن قال-: وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ بِإِذْنِی فَتَنْفُخُ فِیها فَتَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِی وَ تُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ بِإِذْنِی وَ إِذْ تُخْرِجُ الْمَوْتی الآیة: المائدة- 110.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن قصاری ما تدل علیه الآیة أن الله سبحانه جعل فی عیسی بن مریم هذا السر، و أنه احتج علی الناس بذلک، و أتم الحجة علیهم بحیث لو سألوه شیئا من ذلک لأتی به، أما أن کلها أو بعضها وقع فلا دلالة فیها علی ذلک.
قوله تعالی: وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ و هذا إخبار بالغیب المختص بالله تعالی، و من خصه من رسله بالوحی، و هو آیة أخری و إخبار بغیب صریح التحقق لا یتطرق إلیه الشک و الریب فإن الإنسان لا یشک عادة فیما أکله و لا فیما ادخره فی بیته.
و إنما لم یقید هذه الآیة بإذن الله مع أن الآیة لا تتحقق إلا بإذن منه تعالی کما قال: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: المؤمن- 78، لأن هذه الآیة عبر عنها بالإنباء و هو کلام قائم بعیسی (ع) یعد فعلا له فلا یلیق أن یسند إلی ساحة القدس بخلاف الآیتین السابقتین أعنی الخلق و الإحیاء فإنها فعل الله بالحقیقة و لا ینسبان إلی غیره إلا بإذنه.
علی أن الآیتین المذکورتین لیستا کالإنباء فإن الضلال إلی الناس فیهما أسرع منه 
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فی الإنباء فإن القلوب الساذجة تقبل ألوهیة خالق الطیر و محیی الموتی بأدنی وسوسة و مغلطة بخلاف ألوهیة من یخبر بالمغیبات فإنها لا تذعن باختصاص الغیب بالله سبحانه بل تعتقده أمرا مبتذلا جائز النیل لکل مرتاض أو کاهن مشعبذ فکان من الواجب عند مخاطبتهم أن یقید الآیتین المذکورتین بالإذن دون الأخیرة، و کذا الإبراء فیکفی فیها مجرد ذکر أنها آیة من الله، و خاصة إذا ألقی الخطاب إلی قوم یدعون أنهم مؤمنون، و لذلک ذیل الکلام بقوله: إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ أی إن کنتم صادقین فی دعواکم الإیمان.
قوله تعالی: وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ عطف علی قوله: وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ و کون المعطوف مبنیا علی التکلم مع کون المعطوف علیه مبنیا علی الغیبة أعنی کون عیسی (ع) فی قوله: وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَ متکلما و فی قوله: وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ غائبا لیس مما یضر بالعطف بعد تفسیر قوله: وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ بقول عیسی: أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ فإن وجه الکلام یتبدل بذلک من الغیبة إلی الحضور فیستقیم به العطف.
و تصدیقه للتوراة التی بین یدیه إنما هو تصدیق لما علمه الله من التوراة علی ما تفیده الآیة السابقة، و هو التوراة الأصل النازلة علی موسی (ع) فلا دلالة لکونه مصدقا للتوراة التی فی زمانه علی کونها غیر محرفة کما لا دلالة لتصدیق نبینا محمد ص للتوراة التی بین یدیه علی کونها غیر محرفة.
قوله تعالی: وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ فإن الله تعالی کان حرم علیهم بعض الطیبات، قال تعالی: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ» الآیة: النساء- 160.
و الکلام لا یخلو عن دلالة علی إمضائه (ع) لأحکام التوراة إلا ما نسخه الله تعالی بیده من الأحکام الشاقة المکتوبة علی الیهود، و لذا قیل: إن الإنجیل غیر مشتمل علی الشریعة، و قوله: وَ لِأُحِلَ معطوف علی قوله: بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ و اللام للغایة، و المعنی: قد جئتکم لأنسخ بعض الأحکام المحرمة المکتوبة علیکم.
قوله تعالی: جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ الظاهر أنه لبیان أن قوله: فَاتَّقُوا اللَّهَ 
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وَ أَطِیعُونِ متفرع علی إتیان الآیة لا علی إحلال المحرمات فهو لدفع الوهم، و یمکن أن یکون هو مراد من قال: إن إعادة الجملة للتفرقة بین ما قبلها و ما بعدها فإن مجرد التفرقة لیست من المزایا فی الکلام.
قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ فیه قطع لعذر من اعتقد ألوهیته لتفرسه (ع) ذلک منهم أو لعلمه بذلک بالوحی کما ذکرنا نظیر ذلک فی تقیید قوله:
فَیَکُونُ طَیْراً، و قوله وَ أُحْیِ الْمَوْتی بقوله: بِإِذْنِ اللَّهِ لکن الظاهر من قوله تعالی فیما یحکی قول عیسی (ع): «ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ»: المائدة- 117، إن ذلک کان بأمر من ربه و وحی منه.
قوله تعالی: فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ لما کانت البشارة التی بشر بها مریم مشتملة علی جمل قصص عیسی (ع) من حین حمله إلی حین رسالته و دعوته اقتصر علیها اقتصاصا إیجازا فی الکلام و فرع علیها تتمة الجملة من قصته و هو انتخابه حوارییه و مکر قومه به و مکر الله بهم فی تطهیره منهم و توفیه و رفعه إلیه، و هو تمام القصة.
و قد اعتبر فی القصة المقدار الذی یهم إلقاؤه إلی النصاری حین نزول الآیات، و هم نصاری نجران: الوفد الذین أتوا المدینة للبحث و الاحتجاج، و لذلک أسقط منها بعض الخصوصیات التی تشتمل علیه قصصه المذکورة فی سائر السور القرآنیة کسورة النساء و المائدة و الأنبیاء و الزخرف و الصف.
و فی استعمال لفظ الإحساس فی مورد الکفر مع کونه أمرا قلبیا إشعار بظهوره منهم حتی تعلق به الإحساس أو أنهم هموا بإیذائه و قتله بسبب کفرهم فأحس به فقوله:
فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی أی استشعر و استظهر مِنْهُمُ أی من بنی إسرائیل المذکور اسمهم فی البشارة الْکُفْرَ قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ و إنما أراد بهذا الاستفهام أن یتمیز عدة من رجال قومه فیتمحضوا للحق فتستقر فیهم عدة الدین، و تتمرکز فیهم قوته ثم تنتشر من عندهم دعوته، و هذا شأن کل قوة من القوی الطبیعیة و الاجتماعیة و غیرها، أنها إذا شرعت فی الفعل و نشر التأثیر و بث العمل کان من اللازم أن تتخذ لنفسها کانونا تجتمع فیه و تعتمد علیه و تستمد منه و لو لا ذلک لم تستقر علی عمل، و ذهبت سدی لا تجدی نفعا.
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و نظیر ذلک فی دعوة الإسلام بیعة العقبة و بیعة الشجرة أراد بها رسول الله ص رکوز القدرة و تجمع القوة لیستقیم به أمر الدعوة.
فلما أیقن عیسی (ع) أن دعوته غیر ناجحة فی بنی إسرائیل کلهم أو جلهم، و أنهم کافرون به لا محالة، و أنهم لو أخمدوا أنفاسه بطلت الدعوة و اشتدت المحنة مهد لبقاء دعوته هذا التمهید فاستنصر منهم للسلوک إلی الله سبحانه فأجابه الحواریون علی ذلک فتمیزوا من سائر القوم بالإیمان فکان ذلک أساسا لتمیز الإیمان من الکفر و ظهوره علیه بنشر الدعوة و إقامة الحجة کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا أَنْصارَ اللَّهِ کَما قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ لِلْحَوارِیِّینَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ فَآمَنَتْ طائِفَةٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ کَفَرَتْ طائِفَةٌ فَأَیَّدْنَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلی عَدُوِّهِمْ فَأَصْبَحُوا ظاهِرِینَ»: الصف- 14.
و قد قید الأنصار فی قوله: مَنْ أَنْصارِی بقوله: إِلَی اللَّهِ لیتم به معنی التشویق و التحریص الذی سیق لأجله هذا الاستفهام نظیر قوله تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً»: البقرة- 245.
و الظرف متعلق بقوله: أَنْصارِی بتضمین النصرة معنی السلوک و الذهاب أو ما یشابههما کما حکی عن إبراهیم (ع) من قوله: «إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ»: الصافات- 99.
و أما ما احتمله بعض المفسرین من کون إلی بمعنی مع فلا دلیل علیه و لا یساعد أدب القرآن أن یجعله تعالی فی عداد غیره فیعد غیر الله ناصرا کما یعده ناصرا، و لا یساعد علیه أدب عیسی (ع) اللائح مما یحکیه القرآن من قوله، علی أن قوله تعالی:
قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ أیضا لا یساعد علیه إذ کان من اللازم علی ذلک أن یقولوا: نحن أنصارک مع الله فلیتأمل.
قوله تعالی: قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ حواری الإنسان من اختص به من الناس، و قیل أصله من الحور و هو شدة البیاض، و لم یستعمل القرآن هذا اللفظ إلا فی خواص عیسی (ع) من أصحابه.
و قولهم: آمَنَّا بِاللَّهِ بمنزل التفسیر لقولهم: نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ و هذا مما یؤید کون 
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قوله: أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ جاریا مجری التضمین کما مر فإنه یفید معنی السلوک فی الطریق إلی الله، و الإیمان طریق.
و هل هذا أول إیمانهم بعیسی (ع)؟ ربما استفید من قوله تعالی: «کَما قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ لِلْحَوارِیِّینَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ فَآمَنَتْ طائِفَةٌ»: الصف- 14، أنه إیمان، بعد إیمان و لا ضیر فیه کما یظهر بالرجوع إلی ما أوضحناه من کون الإیمان و الإسلام ذوی مراتب مختلفة بعضها فوق بعض.
بل ربما دل قوله تعالی: «وَ إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ أَنْ آمِنُوا بِی وَ بِرَسُولِی قالُوا آمَنَّا وَ اشْهَدْ بِأَنَّنا مُسْلِمُونَ»: المائدة- 111، أن إجابتهم إنما کانت بوحی من الله تعالی إلیهم، و أنهم کانوا أنبیاء فیکون الإیمان الذی أجابوه به هو الإیمان بعد الإیمان.
علی أن قولهم: وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ و هذا الإسلام هو التسلیم المطلق لجمیع ما یریده الله تعالی منهم و فیهم- یدل أیضا علی ذلک فإن هذا الإسلام لا یتأتی إلا من خلص المؤمنین لا من کل من شهد بالتوحید و النبوة مجرد شهادة، بیان ذلک أنه قد مر فی البحث عن مراتب الإیمان و الإسلام: أن کل مرتبة من الإیمان تسبقها مرتبة من مراتب الإسلام کما یدل علیه قولهم: آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ حیث أتوا فی الإیمان بالفعل و فی الإسلام بالصفة فأول مراتب الإسلام هو التسلیم و الشهادة علی أصل الدین إجمالا، و یتلوه الإذعان القلبی بهذه الشهادة الصوریة فی الجملة، و یتلوه (و هو المرتبة الثانیة من الإسلام) التسلیم القلبی لمعنی الإیمان و ینقطع عنده السخط و الاعتراض الباطنی بالنسبة إلی جمیع ما یأمر به الله و رسوله و هو الاتباع العملی فی الدین، و یتلوه (و هو المرتبة الثانیة من الإیمان) خلوص العمل و استقرار وصف العبودیة فی جمیع الأعمال و الأفعال، و یتلوه (و هو المرتبة الثالثة من الإسلام) التسلیم لمحبة الله و إرادته تعالی فلا یحب و لا یرید شیئا إلا بالله، و لا یقع هناک إلا ما أحبه الله و أراده و لا خبر عن محبة العبد و إرادته فی نفسه، و یتلوه (و هو المرتبة الثالثة من الإیمان) شیوع هذا التسلیم العبودی فی جمیع الأعمال.
فإذا تذکرت هذا الذی ذکرناه، و تأملت فی قوله (ع) فیما نقل من دعوته:
فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ الآیة، وجدت أنه (ع) أمر أولا بتقوی الله و إطاعة نفسه ثم علل ذلک بقوله: إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ 
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أی إن الله ربکم معشر الأمة و رب رسوله الذی أرسله إلیکم، فیجب علیکم أن تتقوه بالإیمان، و أن تطیعونی بالاتباع، و بالجملة یجب علیکم أن تعبدوه بالتقوی و طاعة الرسول أی الإیمان و الاتباع، فهذا هو المستفاد من هذا الکلام، و لذا بدل التقوی و الإطاعة فی التعلیل من قوله: فَاعْبُدُوهُ و إنما فعل ذلک لیتضح ارتباط الأمر بالله لظهور الارتباط به فی العبودیة ثم ذکر أن هذه العبادة صراط مستقیم فجعله سبیلا ینتهی بسالکه إلی الله سبحانه.
ثم لما أحس منهم الکفر و لاحت أسباب الیأس من إیمان عامتهم قال من أنصاری إلی الله فطلب أنصارا لسلوک هذا الصراط المستقیم الذی کان یندب إلیه، و هو العبودیة أعنی التقوی و الإطاعة فأجابه الحواریون بعین ما طلبه فقالوا: نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ ثم ذکروا ما هو کالتفسیر له فقالوا: آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ و مرادهم بالإسلام إطاعته و تبعیته، و لذا لما خاطبوا ربهم خطاب تذلل و التجاء، و ذکروا له ما وعدوا به عیسی (ع) قالوا: رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ فبدلوا الإسلام من الاتباع، و وسعوا فی الإیمان بتقییده بجمیع ما أنزل الله.
فأفاد ذلک أنهم آمنوا بجمیع ما أنزل الله مما علمه عیسی بن مریم من الکتاب و الحکمة و التوراة و الإنجیل، و اتبعوا الرسول فی ذلک، و هذا کما تری لیس أول درجة من الإیمان بل من أعلی درجاته و أسماها.
و إنما استشهدوا عیسی (ع) فی إسلامهم و اتباعهم و لم یقولوا: آمنا بالله و إنا مسلمون أو ما یفید معناه لیکونوا علی حجة فی عرضهم حالهم علی ربهم إذ قالوا:
رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ فکأنهم قالوا: ربنا حالنا هذا الحال، و یشهد بذلک رسولک.
قوله تعالی: رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ مقول قول الحواریین حذف القول من اللفظ للدلالة علی حکایة نفس الواقعة و هو من الأسالیب اللطیفة فی القرآن الکریم، و قد مر بیانه، و قد سألوا ربهم أن یکتبهم من الشاهدین، و فرعوا ذلک علی إیمانهم و إسلامهم جمیعا لأن تبلیغ الرسول رسالته إنما یتحقق ببیانه ما أنزله الله علیه قولا و فعلا، أی بتعلیمه معالم الدین و عمله بها، فالشهادة علی التبلیغ 
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إنما یکون بتعلمها من الرسول و اتباعه عملا حتی یشاهد أنه عامل بما یدعو إلیه لا یتخطاه و لا یتعداه.
و الظاهر أن هذه الشهادة هی التی یومئ إلیها قوله تعالی: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ»: الأعراف- 6، و هی الشهادة علی التبلیغ، و أما قوله تعالی:
«وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَی الرَّسُولِ تَری أَعْیُنَهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ مِمَّا عَرَفُوا مِنَ الْحَقِّ یَقُولُونَ رَبَّنا آمَنَّا فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ»: المائدة- 83، فهو شهادة علی حقیة رسالة الرسول دون التبلیغ، و الله أعلم.
و ربما أمکن أن یستفاد من قولهم: فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ بعد استشهادهم الرسول علی إسلامهم أن المسئول: أن یکتبهم الله من شهداء الأعمال کما یلوح ذلک مما حکاه الله تعالی فی دعاء إبراهیم و إسماعیل (ع): «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ وَ أَرِنا مَناسِکَنا»: البقرة- 128، و لیرجع إلی ما ذکرناه فی ذیل الآیة.
قوله تعالی: وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ الماکرون هم بنو إسرائیل، بقرینة قوله: فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ، و قد مر الکلام فی معنی المکر المنسوب إلیه تعالی فی ذیل قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة- 26.
قوله تعالی: إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ التوفی أخذ الشی‌ء أخذا تاما، و لذا یستعمل فی الموت لأن الله یأخذ عند الموت نفس الإنسان من بدنه قال تعالی:
«تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا»: الأنعام- 61، أی أماتته، و قال تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ- إلی أن قال-: قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: السجدة- 11، و قال تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ وَ یُرْسِلُ الْأُخْری : الزمر- 42، و التأمل فی الآیتین الأخیرتین یعطی أن التوفی لم یستعمل فی القرآن بمعنی الموت بل بعنایة الأخذ و الحفظ، و بعبارة أخری إنما استعمل التوفی بما فی حین الموت من الأخذ للدلالة علی أن نفس الإنسان لا یبطل و لا یفنی بالموت الذی یظن الجاهل أنه فناء و بطلان بل الله تعالی یحفظها حتی یبعثها للرجوع إلیه، و إلا فهو سبحانه یعبر فی الموارد التی لا تجری فیه هذه العنایة بلفظ الموت دون التوفی کما فی قوله تعالی: «وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ 
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مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ»: آل عمران- 144، و قوله تعالی: «لا یُقْضی عَلَیْهِمْ فَیَمُوتُوا»: الفاطر- 36، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة جدا حتی ما ورد فی عیسی (ع) بنفسه کقوله: «وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا»: مریم- 33، و قوله: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء- 159، فمن هذه الجهة لا صراحة للتوفی فی الموت.
علی أن قوله تعالی فی رد دعوی الیهود: «وَ قَوْلِهِمْ إِنَّا قَتَلْنَا الْمَسِیحَ عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ رَسُولَ اللَّهِ وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ وَ إِنَّ الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِلَّا اتِّباعَ الظَّنِّ وَ ما قَتَلُوهُ یَقِیناً بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء- 159، یؤید ذلک فإن الیهود کانت تدعی أنهم قتلوا المسیح عیسی بن مریم (ع) و کذلک کانت تظن النصاری أن الیهود قتلت عیسی بن مریم (ع) بالصلب غیر أنهم کانوا یزعمون أن الله سبحانه رفعه بعد قتله من قبره إلی السماء علی ما فی الأناجیل، و الآیات کما تری تکذب قصة القتل و الصلب صریحا.
و الذی یعطیه ظاهر قوله: وَ إِنَّ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ الآیة أنه حی عند الله و لن یموت حتی یؤمن به أهل الکتاب، علی هذا فیکون توفیه (ع) أخذه من بین الیهود لکن الآیة مع ذلک غیر صریحة فیه و إنما هو الظهور، و سیجی‌ء تمام الکلام فی ذلک فی آخر سورة النساء.
قوله تعالی: وَ رافِعُکَ إِلَیَّ وَ مُطَهِّرُکَ مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا، الرفع خلاف الوضع، و الطهارة خلاف القذارة، و قد مر الکلام فی معنی الطهارة.
و حیث قید الرفع بقوله: إِلَیَ أفاد ذلک أن المراد بالرفع الرفع المعنوی دون الرفع الصوری إذ لا مکان له تعالی من سنخ الأمکنة الجسمانیة التی تتعاورها الأجسام و الجسمانیات بالحلول فیها، و القرب و البعد منها، فهو من قبیل قوله تعالی فی ذیل الآیة:
ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ و خاصة لو کان المراد بالتوفی هو القبض لظهور أن المراد حینئذ هو رفع الدرجة و القرب من الله سبحانه، نظیر ما ذکره تعالی فی حق المقتولین فی سبیله:
«أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: آل عمران- 169، و ما ذکره فی حق إدریس (ع):
«وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا»: مریم- 57.
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و ربما یقال: إن المراد برفعه إلیه رفعه بروحه و جسده حیا إلی السماء علی ما یشعر به ظاهر القرآن الشریف أن السماء أی الجسمانیة هی مقام القرب من الله سبحانه، و محل نزول البرکات، و مسکن الملائکة المکرمین، و لعلنا نوفق للبحث عن معنی السماء فیما سیأتی إن شاء الله تعالی.
و التطهیر من الکافرین حیث أتبع به الرفع إلی الله سبحانه أفاد معنی التطهیر المعنوی دون الظاهری الصوری فهو إبعاده من الکفار و صونه عن مخالطتهم و الوقوع فی مجتمعهم المتقذر بقذارة الکفر و الجحود.
قوله تعالی: وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ فَوْقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ، وعد منه تعالی له (ع) أنه سیفوق متبعی عیسی (ع) علی مخالفیه الکافرین بنبوته، و أن تفوقهم هذا سیدوم إلی یوم القیامة و إنما ذکر تعالی فی تعریف هؤلاء الفائقین علی غیرهم أن الفائقین هم الذین اتبعوه و أن غیرهم هم الذین کفروا من غیر أن یقول هم بنو إسرائیل أو الیهود المنتحلون بشریعة موسی (ع) أو غیر ذلک.
غیر أنه تعالی لما أخذ الکفر فی تعریف مخالفیه ظهر منه أن المراد باتباعه هو الاتباع علی الحق أعنی الاتباع المرضی لله سبحانه فیکون الذین اتبعوه هم أتباعه المستقیمون من النصاری قبل ظهور الإسلام و نسخه دین عیسی، و المسلمون بعد ظهور الإسلام فإنهم هم أتباعه علی الحق، و علی هذا فالمراد بالتفوق هو التفوق بحسب الحجة دون السلطنة و السیطرة، فمحصل معنی الجملة: أن متبعیک من النصاری و المسلمین ستفوق حجتهم علی حجة الکافرین بک من الیهود إلی یوم القیامة، هذا ما ذکره و ارتضاه المفسرون فی معنی الآیة.
و الذی أراه أن الآیة لا تساعد علیه لا بلفظها و لا بمعناها فإن ظاهر قوله إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ وَ مُطَهِّرُکَ مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ أنه إخبار عن المستقبل و أنه سیتحقق فیما یستقبل حال التکلم توف و رفع و تطهیر و جعل علی أن قوله:
وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ وعد حسن و بشری، و ما هذا شأنه لا یکون إلا فی ما سیأتی، و من المعلوم أن لیست حجة متبعی عیسی (ع) إلا حجة عیسی نفسه، و هی التی ذکرها الله تعالی فی ضمن آیات البشارة أعنی بشارة مریم، و هذه الحجج حجج فائقة حین حضور عیسی قبل الرفع، و بعد رفع عیسی بل کانت قبل رفعه (ع) أقطع لعذر
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الکفار و منبت خصومتهم، و أوضح فی رفع شبههم، فما معنی وعده (ع) أنه ستفوق حجة متبعیه علی حجة مخالفیه ثم ما معنی تقیید هذه الغلبة و التفوق بقوله: إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ، مع أن الحجة فی غلبتها لا تقبل التقیید بوقت و لا یوم علی أن تفوق الحجة علی الحجة باق علی حاله یوم القیامة علی ما یخبر به القرآن فی ضمن أخبار القیامة.
فإن قلت: لعل المراد من تفوق الحجة تفوقها من جهة المقبولیة بأن یکون الناس أسمع لحجة المتبعین و أطوع لها فیکونوا بذلک أکثر جمعا و أوثق رکنا و أشد قوة.
قلت: مرجع ذلک إما إلی تفوق متبعیه الحقیقیین من حیث السلطنة و القوة و الواقع خلافه، و احتمال أن یکون إخبارا عن ظهور للمتبعین و تفوق منهم سیتحقق فی آخر الزمان لا یساعد علیه لفظ الآیة، و إما إلی کثرة العدد بأن یراد أن متبعیه (ع) سیفوقون الکافرین أی یکون أهل الحق بعد عیسی أکثر جمعا من أهل الباطل، ففیه مضافا إلی أن الواقع لا یساعد علیه فلم یزل أهل الباطل یربو و یزید جمعهم علی أهل الحق من زمن عیسی إلی یومنا هذا و قد بلغ الفصل عشرین قرنا أن لفظ الآیة لا یساعد علیه فإن الفوقیة فی الآیة و خاصة من جهة کون المقام مقام الإنباء عن نزول السخط الإلهی علی الیهود و شمول الغضب علیهم إنما یناسب القهر و الاستعلاء إما من حیث الحجة البالغة أو من حیث السلطة و القوة و أما من حیث کثرة العدد فلا یناسب المقام کما هو ظاهر.
و الذی ینبغی أن یقال أن الذی أخذ فی الآیة معرفا للفرقتین هو قوله: الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ و قوله الَّذِینَ کَفَرُوا، و الفعل إنما یدل علی التحقق و الحدوث دون التلبس الذی یدل علیه الوصف کالمتبعین و الکافرین، و مجرد صدور فعل من بعض أفراد أمة مع رضاء الباقین به و سلوک اللاحقین مسلک السابقین و جریهم علی طریقتهم کاف فی نسبة ذلک الفعل إلیهم، کما أن القرآن یؤنب الیهود و یوبخهم علی کثیر من أفعال سلفهم کقتل الأنبیاء و إیذائهم و الاستکبار عن امتثال أوامر الله سبحانه و رسله و تحریف آیات الکتاب، و غیر ذلک.
و علی هذا صح أن یراد بالذین کفروا الیهود، و بالذین اتبعوا النصاری لما صدر من 
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صدرهم و سلفهم من الإیمان بعیسی (ع) و اتباعه- و قد کان إیمانا مرضیا و اتباعا حقا- و إن کان الله سبحانه لم یرتض اتباعهم له (ع) بعد ظهور الإسلام، و لا اتباع أهل التثلیث منهم قبل ظهور الدعوة الإسلامیة.
فالمراد جعل النصاری- و هم الذین اتبع أسلافهم عیسی (ع)- فوق الیهود و هم الذین کفروا بعیسی (ع) و مکروا به، و الغرض فی المقام بیان نزول السخط الإلهی علی الیهود، و حلول المکر بهم، و تشدید العذاب علی أمتهم، و لا ینافی ما ذکرناه کون المراد بالاتباع هو الاتباع علی الحق کما استظهرناه فی أول الکلام کما لا یخفی.
و یؤید هذا المعنی تغییر الأسلوب فی الآیة الآتیة أعنی قوله: وَ أَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إذ لو کان المراد بالذین اتبعوا هم أهل الحق و النجاة من النصاری و المسلمین فقط کان الأنسب أن یقال: و أما الذین اتبعوک فیوفیهم أجورهم من غیر تغییر للسیاق کما لا یخفی.
و هاهنا وجه آخر و هو أن یکون المراد بالذین اتبعوا هم النصاری و المسلمون قاطبة و تکون الآیة مخبرة عن کون الیهود تحت إذلال من یذعن لزوم اتباع عیسی إلی یوم القیامة، و التقریب عین التقریب، و هذا أحسن الوجوه فی توجیه الآیة عند التدبر.
قوله تعالی: ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأَحْکُمُ بَیْنَکُمْ فِیما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ و قد جمع سبحانه فی هذا الخطاب بین عیسی و بین الذین اتبعوه و الذین کفروا به و هذا مآل أمرهم یوم القیامة، و بذلک یختتم أمر عیسی و خبره من حین البشارة به إلی آخر أمره و نبإه.
قوله تعالی: فَأَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا فَأُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ، ظاهره أنه متفرع علی قوله: فَأَحْکُمُ بَیْنَکُمْ تفرع التفصیل علی الإجمال فیکون بیانا للحکم الإلهی فی یوم القیامة بالعذاب للیهود الذین کفروا و توفیه الأجر للمؤمنین.
لکن اشتمال التفریع علی قوله: فِی الدُّنْیا، یدل علی کونه متفرعا علی مجموع قوله: وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ فَوْقَ الَّذِینَ کَفَرُوا (إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ) ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ «إلخ» فیدل علی أن نتیجة هذا الجعل و الرجوع تشدید العذاب علیهم فی الدنیا بید الذین فوقهم الله تعالی علیهم، و فی الآخرة بالنار، و ما لهم فی ذلک من ناصرین.
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و هذا أحد الشواهد علی أن المراد بالتفویق فی الآیة السابقة هو التسلیط بالسیطرة و القوة دون التأیید بالحجة.
و فی قوله: وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ دلالة علی نفی الشفاعة المانعة عن حلول العذاب بساحتهم، و هو حتم القضاء کما تقدم.
قوله تعالی: وَ أَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ و هذا وعد حسن بالجزاء الخیر للذین اتبعوا إلا أن مجرد صدق الاتباع لما لم یستلزم استحقاق جزیل الثواب لأن الاتباع کما عرفت وصف صادق علی الأمة بمجرد تحققه و صدوره عن عدة من أفرادها و حینئذ إنما یؤثر الأثر الجمیل و الثواب الجزیل بالنسبة إلی من تلبس به شخصا دون من انتسب إلیه اسما فلذلک بدل الذین اتبعوک من مثل قوله: الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لیستقیم المعنی فإن السعادة و العاقبة الحسنی تدور مدار الحقیقة دون الاسم کما یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ البقرة- 62.
فهذا أجر الذین آمنوا و عملوا الصالحات من الذین اتبعوا عیسی ( (ع)) أن الله یوفیهم أجورهم، و أما غیرهم فلیس لهم من ذلک شی‌ء، و قد أشیر إلی ذلک فی الآیة بقوله: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ 
و من هنا یظهر السر فی ختم الآیة- و هی آیة الرحمة و الجنة- بمثل قوله: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ مع أن المعهود فی آیات الرحمة و النعمة أن تختتم بأسماء الرحمة و المغفرة أو بمدح حال من نزلت فی حقه الآیة نظیر قوله تعالی: «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ»: الحدید- 10، و قوله تعالی: «إِنْ تُقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً یُضاعِفْهُ لَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ شَکُورٌ حَلِیمٌ»: التغابن- 17، و قوله تعالی: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ یَعْمَلْ صالِحاً یُکَفِّرْ عَنْهُ سَیِّئاتِهِ وَ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ»: التغابن- 9، و قوله تعالی: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْمُبِینُ»: الجاثیة- 30، إلی غیر ذلک من الآیات.
فقوله: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ مسوق لبیان حال الطائفة الأخری ممن انتسب 
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إلی عیسی (ع) بالاتباع و هم غیر الذین آمنوا و عملوا الصالحات.
قوله تعالی: ذلِکَ نَتْلُوهُ عَلَیْکَ مِنَ الْآیاتِ وَ الذِّکْرِ الْحَکِیمِ إشارة إلی اختتام القصة. و المراد بالذکر الحکیم القرآن الذی هو ذکر لله محکم من حیث آیاته و بیاناته، لا یدخله باطل، و لا یلج فیه هزل.
قوله تعالی: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ تلخیص لموضع الحاجة مما ذکره من قصة عیسی فی تولده تفصیلا، و الإیجاز بعد الإطناب- و خاصة فی مورد الاحتجاج و الاستدلال- من مزایا الکلام، و الآیات نازلة فی الاحتجاج و متعرضة لشأن وفد النصاری نصاری نجران فکان من الأنسب أن یوجز البیان فی خلقته بعد الإطناب فی قصته لیدل علی أن کیفیة ولادته لا تدل علی أزید من کونه بشرا مخلوقا نظیر آدم (ع) فلیس من الجائز أن یقال فیه أزید و أعظم مما قیل فی آدم، و هو أنه بشر خلقه الله من غیر أب.
فمعنی الآیة: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ أی وصفه الحاصل عنده تعالی أی ما یعلمه الله تعالی من کیفیة خلق عیسی الجاری بیده أن کیفیة خلقه یضاهی کیفیة خلق آدم، و کیفیة خلقه أنه جمع أجزاءه من تراب ثم قال له کن فتکون تکونا بشریا من غیر أب.
فالبیان بحسب الحقیقة منحل إلی حجتین تفی کل واحدة منهما علی وحدتها بنفی الألوهیة عن المسیح (ع).
إحداهما: أن عیسی مخلوق لله- علی ما یعلمه الله و لا یضل فی علمه- خلقة بشر و إن فقد الأب و من کان کذلک کان عبدا لا ربا.
و ثانیهما: أن خلقته لا تزید علی خلقة آدم فلو اقتضی سنخ خلقه أن یقال بألوهیته بوجه لاقتضی خلق آدم ذلک مع أنهم لا یقولون بها فیه فوجب أن لا یقولوا بها فی عیسی (ع) أیضا لمکان المماثلة.
و یظهر من الآیة أن خلقة عیسی کخلقة آدم خلقة طبیعیة کونیة و إن کانت خارقة للسنة الجاریة فی النسل و هی حاجة الولد فی تکونه إلی والد.
و الظاهر أن قوله: فَیَکُونُ أرید به حکایة الحال الماضیة، و لا ینافی ذلک دلالة
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قوله: ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ علی انتفاء التدریج فإن النسبة مختلفة فهذه الموجودات بأجمعها أعم من التدریجی الوجود و غیره مخلوقة لله سبحانه موجودة بأمره الذی هو کلمة کن کما قال تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس- 82، و کثیر منها تدریجیة الوجود إذا قیست حالها إلی أسبابها التدریجیة. و أما إذا لوحظ بالقیاس إلیه تعالی فلا تدریج هناک و لا مهلة کما قال تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر- 50، و سیجی‌ء زیادة توضیح لهذا المعنی إن شاء الله تعالی فی محله المناسب له.
علی أن عمدة ما سیق لبیانه قوله: ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ إنه تعالی لا یحتاج فی خلق شی‌ء إلی الأسباب حتی یختلف حال ما یرید خلقه من الأشیاء بالنسبة إلیه تعالی بالإمکان و الاستحالة، و الهوان و العسر، و القرب و البعد، باختلاف أحوال الأسباب الدخیلة فی وجوده فما أراده و قال له کن، کان من غیر حاجة إلی الأسباب الدخیلة عادة.
قوله تعالی: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ تأکید لمضمون الآیة السابقة بعد تأکیده بأن و نحوه نظیر تأکید تفصیل القصة بقوله: ذلِکَ نَتْلُوهُ عَلَیْکَ مِنَ الْآیاتِ وَ الذِّکْرِ الْحَکِیمِ الآیة، و فیه تطییب لنفس رسول الله ص بأنه علی الحق، و تشجیع له فی المحاجة.
و هذا أعنی قوله: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ من أبدع البیانات القرآنیة حیث قید الحق بمن الدالة علی الابتداء دون غیره بأن یقال: الحق مع ربک لما فیه من شائبة الشرک و نسبة العجز إلیه تعالی بحسب الحقیقة.
و ذلک أن هذه الأقاویل الحقة و القضایا النفس الأمریة الثابتة کائنة ما کانت و إن کانت ضروریة غیر ممکنة التغیر عما هی علیه کقولنا: الأربعة زوج، و الواحد نصف الاثنین، و نحو ذلک إلا أن الإنسان إنما یقتنصها من الخارج الواقع فی الوجود و الوجود کله منه تعالی، فالحق کله منه تعالی کما أن الخیر کله منه، و لذلک کان تعالی لا یسأل عما یفعل و هم یسألون، فإن فعل غیره إنما یصاحب الحق إذا کان حقا، و أما فعله تعالی فهو الوجود الذی لیس الحق إلا صورته العلمیة.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ- وَ طَهَّرَکِ وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ قال: قال (ع) اصطفاها مرتین: أما الأولی فاصطفاها أی اختارها، و أما الثانیة فإنها حملت من غیر فحل- فاصطفاها بذلک علی نساء العالمین 
و فی المجمع، قال أبو جعفر (ع): معنی الآیة اصطفاک لذریة الأنبیاء، و طهرک من السفاح- و اصطفیک لولادة عیسی من غیر فحل.
أقول: معنی قوله: اصطفاک لذریة الأنبیاء اختارک لتکونی ذریة صالحة جدیرة للانتساب إلی الأنبیاء، و معنی قوله: و طهرک من السفاح أعطاک العصمة منه، و هو العمدة فی موردها لکونها ولدت عیسی من غیر فحل، فالکلام مسوق لبیان بعض لوازم اصطفائها و تطهیرها، فالروایتان غیر متعارضتین کما هو ظاهر، و قد مر دلالة الآیة علی ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الترمذی و صححه و ابن المنذر و ابن حبان و الحاکم عن أنس: أن رسول الله ص قال: حسبک من نساء العالمین- مریم بنت عمران و خدیجة بنت خویلد- و فاطمة بنت محمد ص و آسیة امرأة فرعون: قال السیوطی و أخرجه ابن أبی شیبة عن الحسن مرسلا:
و فیه، أخرج الحاکم و صححه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: أفضل نساء العالمین- خدیجة و فاطمة و مریم و آسیة امرأة فرعون.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن الحسن قال قال رسول الله ص: إن الله اصطفی علی نساء العالمین أربعة: آسیة بنت مزاحم، و مریم بنت عمران، و خدیجة بنت خویلد و فاطمة بنت محمد ص.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر عن فاطمة رضی الله عنها قالت: قال لی رسول الله ص: أنت سیدة نساء أهل الجنة لا مریم البتول.
و فیه، أخرج ابن عساکر عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: سیدة نساء أهل الجنة مریم بنت عمران- ثم فاطمة ثم خدیجة ثم آسیة امرأة فرعون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 215
و فیه، أخرج ابن عساکر من طریق مقاتل عن الضحاک عن ابن عباس عن النبی ص قال: أربع نسوة سادات عالمهن. مریم بنت عمران و آسیة بنت مزاحم و خدیجة بنت خویلد- و فاطمة بنت محمد ص، و أفضلهن عالما فاطمة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن عبد الرحمن بن أبی لیلی قال: قال رسول الله ص: فاطمة سیدة نساء العالمین بعد مریم ابنة عمران، و آسیة امرأة فرعون، و خدیجة ابنة خویلد.
و فی الخصال، بإسناده عن عکرمة عن ابن عباس قال: خط رسول الله ص أربع خطوط ثم قال: خیر نساء الجنة مریم بنت عمران و خدیجة بنت خویلد- و فاطمة بنت محمد و آسیة بنت مزاحم امرأة فرعون.
و فیه، أیضا بإسناده عن أبی الحسن الأول (ع) قال: قال رسول الله ص: إن الله عز و جل اختار من النساء أربعا: مریم و آسیة و خدیجة و فاطمة
، الخبر.
أقول: و الروایات فیما یقرب من هذا المضمون من طرق الفریقین کثیرة، و کون هؤلاء سیدات النساء لا ینافی وجود التفاضل بینهن أنفسهن کما یظهر من الخبر السادس المنقول من الدر المنثور و أخبار أخری، و قد مر نظیر هذا البحث فی تفسیر قوله تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً» الآیة: آل عمران- 33.
و مما ینبغی أن یتنبه له أن الواقع فی الآیة هو الاصطفاء، و قد مر أنه الاختیار، و الذی وقع فی الأخبار هو السیادة، و بینهما فرق بحسب المعنی فالثانی من مراتب کمال الأول.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ عن الباقر (ع): یقرعون بها حین أیتمت من أبیها.
و فی تفسیر القمی،": وَ إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ- إِنَّ اللَّهَ اصْطَفاکِ وَ طَهَّرَکِ وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ قال: اصطفاها مرتین: أما الأولی فاصطفاها أی اختارها، و أما الثانیة فإنها حملت من غیر فحل- فاصطفاها بذلک علی نساء العالمین- إلی أن قال القمی- ثم قال الله لنبیه: ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ یا محمد وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ 
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أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ قال لما ولدت اختصموا آل عمران فیها و کلهم قالوا: نحن نکفلها فخرجوا و ضربوا بالسهام بینهم- فخرج سهم زکریا
، الخبر.
أقول: و قد مر من البیان ما یؤید هذا الخبر و ما قبلها.
و اعلم أن هناک روایات کثیرة فی بشارة مریم و ولادة عیسی (ع) و دعوته و معجزاته لکن ما وقع فی الآیات الشریفة من جمل قصصه کاف فیما هو المهم من البحث التفسیری، و لذلک ترکنا ذکرها إلا ما یهم ذکره منها.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ الآیة، عن الباقر (ع) أن عیسی کان یقول لبنی إسرائیل- إنی رسول الله إلیکم، و إنی أخلق لکم من الطین کهیئة الطیر- فأنفخ فیه فیکون طیرا بإذن الله- و أبرئ الأکمه و الأبرص، و الأکمه هو الأعمی:
قالوا: ما نری الذی تصنع إلا سحرا- فأرنا آیة نعلم أنک صادق قال: أ رأیتکم إن أخبرتکم بما تأکلون و ما تدخرون فی بیوتکم- یقول: ما أکلتم فی بیوتکم قبل أن تخرجوا- و ما ادخرتم باللیل- تعلمون أنی صادق؟ قالوا: نعم فکان یقول: أنت أکلت کذا و کذا- و شربت کذا و کذا و رفعت کذا و کذا- فمنهم من یقبل منه فیؤمن، و منهم من یکفر، و کان لهم فی ذلک آیة إن کانوا مؤمنین.
أقول: و تغییر سیاق الآیة فی حکایة ما ذکره (ع) من الآیات أولا و آخرا یؤید هذه الروایة، و قد مرت الإشارة إلیه.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ الآیة، عن الصادق (ع) قال: کان بین داود و عیسی أربعمائة سنة، و کانت شریعة عیسی أنه بعث بالتوحید و الإخلاص- و بما أوصی به نوح و إبراهیم و موسی، و أنزل علیه الإنجیل، و أخذ علیه المیثاق الذی أخذ علی النبیین، و شرع له فی الکتاب: إقام الصلوة مع الدین- و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر- و تحریم الحرام و تحلیل الحلال، و أنزل علیه فی الإنجیل مواعظ و أمثال- و حدود لیس فیها قصاص، و لا أحکام حدود، و لا فرض مواریث، و أنزل علیه تخفیف ما کان علی موسی فی التوراة، و هو قول الله فی الذی قال عیسی لبنی إسرائیل: وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ و أمر عیسی من معه ممن اتبعه من المؤمنین- أن یؤمنوا بشریعة التوراة و الإنجیل.
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أقول:
و روی الروایة فی قصص الأنبیاء، مفصلة عن الصادق (ع) و فیها: کان بین داود و عیسی أربعمائة سنة، و ثمانون سنة- و لا یوافق شی‌ء منهما تاریخ أهل الکتاب.
و فی العیون، عن الرضا (ع): أنه سئل لم سمی الحواریون الحواریین؟ قال:
أما عند الناس فإنهم سموا حواریین- لأنهم کانوا قصارین یخلصون الثیاب من الوسخ بالغسل، و هو اسم مشتق من الخبز الحوار. و أما عندنا فسمی الحواریون الحواریین- لأنهم کانوا مخلصین فی أنفسهم- و مخلصین غیرهم من أوساخ الذنوب بالوعظ و التذکیر.
و فی التوحید، عنه (ع): أنهم کانوا اثنا عشر رجلا- و کان أفضلهم و أعلمهم لوقا.
و فی الإکمال، عن الصادق (ع) فی حدیث: بعث الله عیسی بن مریم، و استودعه النور و العلم و الحکم- و جمیع علوم الأنبیاء قبله، و زاده الإنجیل، و بعثه إلی بیت المقدس إلی بنی إسرائیل- یدعوهم إلی کتابه و حکمته، و إلی الإیمان بالله و رسوله- فأبی أکثرهم إلا طغیانا و کفرا، فلما لم یؤمنوا دعا ربه و عزم علیه- فمسخ منهم شیاطین لیریهم آیة- فیعتبروا فلم یزدهم ذلک إلا طغیانا و کفرا- فأتی بیت المقدس فمکث- یدعوهم و یرغبهم فیما عند الله ثلاثة و ثلاثین سنة- حتی طلبته الیهود- و ادعت أنها عذبته و دفنته فی الأرض حیا، و ادعی بعضهم أنهم قتلوه و صلبوه، و ما کان الله لیجعل لهم سلطانا علیه، و إنما شبه لهم، و ما قدروا علی عذابه و قتله و لا علی قتله و صلبه- لأنهم لو قدروا علی ذلک لکان تکذیبا لقوله: و لکن رفعه الله بعد أن توفاه.
أقول: قوله (ع): فمسخ منهم شیاطین أی مسخ جمعا من شرارهم.
و قوله ( (ع)): فمکث یدعوهم «إلخ» لعله إشارة إلی مدة عمره علی ما هو المشهور فإنه ( (ع)) کان یکلمهم من المهد إلی الکهولة و کان نبیا من صباه علی ما یدل علیه قوله علی ما حکاه الله عنه: «فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا»: مریم- 30.
و قوله ( (ع)) لکان تکذیبا لقوله: و لکن رفعه الله بعد أن توفاه، نقل بالمعنی لقوله تعالی: بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ الآیة، و قوله تعالی: إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَ الآیة، و قد استفاد من تقدیم التوفی علی الرفع فی اللفظ الترتیب بینهما فی الوجود.
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و فی تفسیر القمی، عن الباقر (ع) قال: إن عیسی وعد أصحابه لیلة رفعه الله إلیه- فاجتمعوا إلیه عند المساء و هم اثنا عشر رجلا- فأدخلهم بیتا ثم خرج إلیهم من عین فی زاویة البیت- و هو ینفض رأسه عن الماء فقال: إن الله أوحی إلی أنه رافعی إلیه الساعة، و مطهری من الیهود فأیکم یلقی علیه شبحی- فیقتل و یصلب و یکون معی فی درجتی، فقال شاب منهم أنا یا روح الله، قال: فأنت هو ذا فقال لهم عیسی: أما إن منکم من یکفر بی قبل أن یصبح اثنتی عشرة کفرة، فقال رجل منهم: أنا هو یا نبی الله! فقال له عیسی: أ تحس بذلک فی نفسک؟ فلتکن هو، ثم قال لهم عیسی:
أما إنکم ستفترقون بعدی ثلاث فرق: فرقتین مفتریتین علی الله فی النار، و فرقة تتبع شمعون صادقة علی الله فی الجنة- ثم رفع الله عیسی إلیه من زاویة البیت و هم ینظرون إلیه.
ثم قال: إن الیهود جاءت فی طلب عیسی من لیلتهم- فأخذوا الرجل الذی قال له عیسی: إن منکم لمن یکفر بی قبل أن یصبح اثنتی عشرة کفرة، و أخذوا الشاب الذی ألقی علیه شبح عیسی فقتل و صلب، و کفر الذی قال له عیسی: یکفر قبل أن یصبح اثنتی عشرة کفرة.
أقول: و روی قریب منه عن ابن عباس و قتادة و غیرهما، و قال بعضهم: إن الذی ألقی علیه شبح عیسی هو الذی دلهم لیقبضوا علیه و یقتلوه، و قیل غیر ذلک، و القرآن ساکت عن ذلک، و سیأتی استیفاء البحث عنه فی الکلام علی قوله تعالی: «وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ» الآیة: النساء- 157.
و فی العیون، عن الرضا ( (ع)) قال: إنه ما شبه أمر أحد من أنبیاء الله و حججه علی الناس- إلا أمر عیسی وحده لأنه رفع من الأرض حیا- و قبض روحه بین السماء و الأرض ثم رفع إلی السماء، و رد علیه روحه، و ذلک قوله عز و جل: إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ وَ مُطَهِّرُکَ و قال الله حکایة لقول عیسی یوم القیامة- وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ- فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ- وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق ( (ع)) قال: رفع عیسی بن مریم بمدرعة صوف- من غزل مریم و من نسج مریم و من خیاطة مریم- فلما انتهی إلی السماء نودی یا عیسی ألق عنک زینة الدنیا.
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أقول: و سیأتی توضیح معنی الروایتین فی أواخر سورة النساء إن شاء الله تعالی.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ الآیة، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن قتادة قال: ذکر لنا: أن سیدی أهل نجران- و أسقفیهم السید و العاقب لقیا نبی الله ص فسألاه عن عیسی فقال: کل آدمی له أب فما شأن عیسی لا أب له- فأنزل الله فیه هذه الآیة: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ الآیة.
أقول: و روی ما یقرب منه عن السدی و عکرمة و غیرهما، و روی القمی فی تفسیره، أیضا نزول الآیة فی المورد.



بحث روائی آخر فی معنی المحدث‌

فی البصائر، عن زرارة قال: سألت أبا عبد الله ( (ع)) عن الرسول و عن النبی و عن المحدث قال: الرسول الذی یعاین الملک یأتیه بالرسالة من ربه- یقول: یأمرک کذا و کذا، و الرسول یکون نبیا مع الرسالة.
و النبی لا یعاین الملک- ینزل علیه الشی‌ء النبأ علی قلبه- فیکون کالمغمی علیه فیری فی منامه قلت: فما علمه أن الذی رأی فی منامه حق؟ قال یبینه الله حتی یعلم أن ذلک حق و لا یعاین الملک. و المحدث الذی یسمع الصوت و لا یری شاهدا.
أقول: و رواه فی الکافی، عن أبی عبد الله ( (ع)) قوله: شاهدا أی صائتا حاضرا.
و یمکن أن یکون حالا من فاعل لا یری.
و فیه، أیضا عن برید عن الباقر و الصادق (ع) فی حدیث قال برید: فما الرسول و النبی و المحدث؟ قال: الرسول الذی یظهر الملک فیکلمه، و النبی یری فی المنام، و ربما اجتمعت النبوة و الرسالة لواحد، و المحدث الذی یسمع الصوت و لا یری الصورة قال: قلت أصلحک الله- کیف یعلم أن الذی رأی فی المنام هو الحق و أنه من الملک؟
قال: یوفق لذلک حتی یعرفه «لقد ختم الله بکتابکم الکتب و بنبیکم الأنبیاء
، الحدیث.
و فیه، عن محمد بن مسلم قال: ذکرت المحدث عند أبی عبد الله ( (ع)) قال: فقال:
إنه یسمع الصوت و لا یری الصورة فقلت- أصلحک الله کیف یعلم أنه کلام الملک؟ قال:
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إنه یعطی السکینة و الوقار حتی یعلم أنه ملک.
و فیه، أیضا عن أبی بصیر عنه ( (ع)) قال: کان علی محدثا و کان سلمان محدثا، قال: قلت: فما آیة المحدث؟ قال: یأتیه الملک فینکت فی قلبه کیت و کیت 
220 و فیه، عن حمران بن أعین قال: أخبرنی أبو جعفر (ع): أن علیا کان محدثا فقال أصحابنا: ما صنعت شیئا أ لا سألته من یحدثه؟ فقضی أنی لقیت أبا جعفر فقلت: أ لست أخبرتنی: أن علیا کان محدثا؟ قال: بلی قلت: من کان یحدثه؟
قال: ملک، قلت: فأقول: إنه نبی أو رسول؟ قال: لا- بل قل مثله مثل صاحب سلیمان و صاحب موسی، و مثله مثل ذی القرنین، أ ما سمعت أن علیا سئل عن ذی القرنین أ نبیا کان؟ قال لا و لکن کان عبدا أحب الله فأحبه، و ناصح الله فنصحه فهذا مثله.
أقول: و الروایات فی معنی المحدث عن أئمة أهل البیت کثیرة جدا رواها فی البصائر و الکافی و الکنز و الاختصاص و غیرها، و یوجد فی روایات أهل السنة أیضا.
و أما الفرق الوارد فی الأخبار المذکورة بین النبی و الرسول و المحدث فقد مر الکلام فی الفرق بین الرسول و النبی، و أن الوحی بمعنی تکلیم الله سبحانه لعبده، فهو یوجب العلم الیقینی بنفس ذاته من غیر حاجة إلی حجة، فمثله فی الإلقاءات الإلهیة مثل العلوم البدیهیة التی لا تحتاج فی حصولها للإنسان إلی سبب تصدیقی کالقیاس و نحوه.
و أما المنام فالروایات کما تری تفسره بمعنی غیر المعنی المعهود منه أعنی الرؤیا یراها الإنسان فی النوم العادی العارض له فی یومه و لیلته بل هو حال یشبه الإغماء تسکن فیه حواس الإنسان النبی فیشاهد عند ذلک نظیر ما نشاهده فی الیقظة ثم یسدده الله سبحانه بإفاضته علی نفسه الیقین بأنه من جانب الله سبحانه لا من تصرف الشیطان.
و أما التحدیث فهو سماع صوت الملک غیر أنه بسمع القلب دون سمع الحس، و لیس من قبیل الخطور الذهنی الذی لا یسمی سمع صوت إلا بنحو من المجاز البعید، و لذلک تری أن الروایات تجمع فیه بین سماع الصوت و النکت فی القلب، و تسمیه مع ذلک تحدیثا و تکلیما فالمحدث یسمع صوت الملک فی تحدیثه و یعیه بسمعه نظیر
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ما نسمعه و یسمعه من الکلام المعتاد و الأصوات المسموعة فی عالم المادة غیر أنه لا یشارکه فی ما یسمعه من کلام الملک غیره، و لذا کان أمرا قلبیا.
و أما علمه بأن ما حدث به من کلام الملک لا من نزغة الشیطان فذلک بتأیید من الله سبحانه و تسدید کما یشیر إلیه ما فی روایة محمد بن مسلم المتقدمة: أنه یعطی السکینة و الوقار حتی یعلم أنه ملک، و ذلک أن النزغة الشیطانیة إما باطل فی صورته الباطلة عند الإنسان المؤمن فظاهر أنه لیس من حدیث الملائکة المکرمین الذین لا یعصون الله، و إما باطل فی صورة حق و سیستتبع باطلا فالنور الإلهی الذی یلازم العبد المؤمن یبین حاله، قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام- 122، و النزغة و الوسوسة مع ذلک کله لا تخلو عن اضطراب فی النفس و تزلزل فی القلب کما أن ذکر الله و حدیثه لا ینفک عن الوقار و طمأنینة الباطن، قال تعالی: «ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ»: آل عمران- 175، و قال: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ»: الرعد- 28، و قال: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّقَوْا إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ»: الأعراف- 201، فالسکینة و الطمأنینة عند ما یلقی إلی الإنسان من حدیث أو خاطر دلیل کونه إلقاء رحمانیا کما أن الاضطراب و القلق دلیل علی کونه إلقاء شیطانا و یلحق بذلک العجلة و الجزع و الخفة و نحوها.
و أما ما فی الروایات من أن المحدث یسمع الصوت و لا یعاین الملک فمحمول علی الجهة دون التمانع بین المعنیین بمعنی أن الملاک فی کون الإنسان محدثا أن یسمع الصوت من غیر لزوم الرؤیة فإن اتفق أن شاهد الملک حین ما یسمع الصوت فلیس ذلک لأنه محدث و ذلک لأن الآیات صریحة فی رؤیة بعض المحدثین للملائکة حین التحدیث کقوله تعالی فی مریم: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا قالَتْ إِنِّی أَعُوذُ بِالرَّحْمنِ مِنْکَ إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا قالَ إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا» الآیات: مریم- 19، و قوله تعالی- فی زوجة إبراهیم فی قصة البشارة-: «وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ إلی أن قال-: وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ قالَتْ یا وَیْلَتی أَ أَلِدُ وَ أَنَا عَجُوزٌ وَ هذا بَعْلِی شَیْخاً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ قالُوا أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ إِنَّهُ حَمِیدٌ مَجِیدٌ»: هود- 73.
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و هاهنا وجه آخر: و هو أن یکون المراد بالمعاینة المنفیة معاینة حقیقة الملک فی نفسه دون مثاله الذی یتمثل به فإن الآیات لا تثبت أزید من معاینة المثال کما هو ظاهر.
و هاهنا وجه آخر ثالث احتمله بعضهم و هو أن المنفی من المعاینة الوحی التشریعی بأن یظهر للمحدث فیلقی إلیه حکما شرعیا و ذلک صون من الله لمقام المشرعین من أنبیائه و رسله و لا یخلو عن بعد.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 61 الی 63]





اشارة

فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ ثُمَّ نَبْتَهِلْ فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ (61) إِنَّ هذا لَهُوَ الْقَصَصُ الْحَقُّ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلاَّ اللَّهُ وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (62) فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِالْمُفْسِدِینَ (63)



بیان‌

قوله تعالی: فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ الفاء للتفریع، و هو تفریع المباهلة علی التعلیم الإلهی بالبیان البالغ فی أمر عیسی بن مریم (ع) مع ما أکده فی ختمه بقوله: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ و الضمیر فی قوله: فِیهِ راجع إلی عیسی أو إلی الحق المذکور فی الآیة السابقة.
و قد کان البیان السابق منه تعالی مع کونه بیانا إلهیا لا یرتاب فیه مشتملا علی البرهان الساطع الذی یدل علیه قوله: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ الآیة، فالعلم الحاصل فیه علم من جهة البرهان أیضا، و لذلک کان یشمل أثره رسول الله ص و غیره من کل سامع فلو فرض تردد من نفس السامع المحاج من جهة کون البیان وحیا إلهیا لم یجز الارتیاب فیه من جهة کونه برهانا یناله العقل السلیم، و لعله لذلک قیل: من 
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بعد ما جاءک من العلم و لم یقل: من بعد ما بیناه لهم.
و هاهنا نکتة أخری و هی أن فی تذکیره (ص) بالعلم تطییبا لنفسه الشریفة أنه غالب بإذن الله، و أن ربه ناصره و غیر خاذله البتة.
قوله تعالی: فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ المتکلم مع الغیر فی قوله: نَدْعُ غیره فی قوله: أَبْناءَنا و نِساءَنا و أَنْفُسَنا فإنه فی الأول مجموع المتخاصمین من جانب الإسلام و النصرانیة، و فی الثانی و ما یلحق به من جانب الإسلام، و لذا کان الکلام فی معنی قولنا: ندع الأبناء و النساء و الأنفس فندعو نحن أبناءنا و نساءنا و أنفسنا و تدعون أنتم أبناءکم و نساءکم و أنفسکم، ففی الکلام إیجاز لطیف.
و المباهلة و الملاعنة و إن کانت بحسب الظاهر کالمحاجة بین رسول الله و بین رجال النصاری لکن عممت الدعوة للأبناء و النساء لیکون أدل علی اطمینان الداعی بصدق دعواه و کونه علی الحق لما أودعه الله سبحانه فی قلب الإنسان من محبتهم و الشفقة علیهم فتراه یقیهم بنفسه، و یرکب الأهوال و المخاطرات دونهم، و فی سبیل حمایتهم و الغیرة علیهم و الذب عنهم، و لذلک بعینه قدم الأبناء علی النساء لأن محبة الإنسان بالنسبة إلیهم أشد و أدوم.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعض المفسرین: أن المراد بقوله: نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ «إلخ» ندع نحن أبناءکم و نساءکم و أنفسکم، و تدعوا أنتم أبناءنا و نساءنا و أنفسنا. و ذلک لإبطاله ما ذکرناه من وجه تشریک الأبناء و النساء فی المباهلة.
و فی تفصیل التعداد دلالة أخری علی اعتماد الداعی و رکونه إلی الحق، کأنه یقول: لیباهل الجمع الجمع فیجعل الجمعان لعنة الله علی الکاذبین حتی یشمل اللعن و العذاب الأبناء و النساء و الأنفس فینقطع بذلک دابر المعاندین، و ینبت أصل المبطلین.
و بذلک یظهر أن الکلام لا یتوقف فی صدقه علی کثرة الأبناء و لا علی کثرة النساء و لا علی کثرة الأنفس فإن المقصود الأخیر أن یهلک أحد الطرفین بمن عنده من صغیر و کبیر، و ذکور و إناث، و قد أطبق المفسرون و اتفقت الروایة و أیده التاریخ: أن رسول الله ص حضر للمباهلة و لم یحضر معه إلا علی و فاطمة و الحسنان (ع) فلم یحضر لها إلا نفسان و ابنان و امرأة واحدة و قد امتثل أمر الله سبحانه فیها.
علی أن المراد من لفظ الآیة أمر، و المصداق الذی ینطبق علیه الحکم بحسب 
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الخارج أمر آخر، و قد کثر فی القرآن الحکم أو الوعد و الوعید للجماعة، و مصداقه بحسب شأن النزول واحد کقوله تعالی: «الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْکُمْ مِنْ نِسائِهِمْ ما هُنَّ أُمَّهاتِهِمْ» الآیة: المجادلة- 2، و قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا»: المجادلة- 3، و قوله تعالی: «لَقَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ فَقِیرٌ وَ نَحْنُ أَغْنِیاءُ»: آل عمران- 181، و قوله تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ قُلِ الْعَفْوَ»: البقرة- 219، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة التی وردت بلفظ الجمع و مصداقها بحسب شأن النزول مفرد.
قوله تعالی: ثُمَّ نَبْتَهِلْ فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ - الابتهال من البهلة بالفتح و الضم و هی اللعنة، هذا أصله ثم کثر استعماله فی الدعاء و المسألة إذا کان مع إصرار و إلحاح.
و قوله: فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ کالبیان للابتهال، و قد قیل: فنجعل، و لم یقل، فنسأل إشارة إلی کونها دعوة غیر مردودة حیث یمتاز بها الحق من الباطل علی طریق التوقف و الابتناء.
و قوله: الْکاذِبِینَ مسوق سوق العهد دون الاستغراق أو الجنس إذ لیس المراد جعل اللعنة علی کل کاذب أو علی جنس الکاذب بل علی الکاذبین الواقعین فی أحد طرفی المحاجة الواقعة بینه (ص) و بین النصاری حیث 
قال (ص): إن الله لا إله غیره و إن عیسی عبده و رسوله، و قالوا: إن عیسی هو الله أو إنه ابن الله- أو إن الله ثالث ثلاثة.
و علی هذا فمن الواضح أن لو کانت الدعوی و المباهلة علیها بین النبی ص و بین النصاری أعنی کون أحد الطرفین مفردا و الطرف الآخر جمعا کان من الواجب التعبیر عنه بلفظ یقبل الانطباق علی المفرد و الجمع معا کقولنا: فنجعل لعنة الله علی من کان کاذبا فالکلام یدل علی تحقق کاذبین بوصف الجمع فی أحد طرفی المحاجة و المباهلة علی أی حال: إما فی جانب النبی ص و إما فی جانب النصاری، و هذا یعطی أن یکون الحاضرون للمباهلة شرکاء فی الدعوی فإن الکذب لا یکون إلا فی دعوی فلمن حضر مع رسول الله ص، و هم علی و فاطمة و الحسنان (ع) شرکة فی الدعوی و الدعوة مع رسول الله ص و هذا من أفضل المناقب التی خص الله به أهل 
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بیت نبیه (ع) کما خصهم باسم الأنفس و النساء و الأبناء لرسوله (ص) من بین رجال الأمة و نسائهم و أبنائهم.
فإن قلت: قد مر أن القرآن یکثر إطلاق لفظ الجمع فی مورد المفرد و أن إطلاق النساء فی الآیة مع کون من حضرت منهن للمباهلة منحصرة فی فاطمة (ع) فما المانع من تصحیح استعمال لفظ الکاذبین بهذا النحو؟.
قلت: إن بین المقامین فارقا و هو أن إطلاق الآیات لفظ الجمع فی مورد المفرد إنما هو لکون الحقیقة التی تبینها أمرا جائز التحقق من کثیرین یقضی ذلک بلحوقهم بمورد الآیة فی الحکم، و أما فیما لا یجوز ذلک لکون مورد الآیة مما لا یتعداه الحکم، و لا یشمل غیره الوصف فلا ریب فی عدم جوازه نظیر قوله تعالی: «وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ وَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِ أَمْسِکْ عَلَیْکَ زَوْجَکَ وَ اتَّقِ اللَّهَ»: الأحزاب- 37 و قوله تعالی: «لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ»: النحل- 103 و قوله تعالی: «إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ أَزْواجَکَ اللَّاتِی آتَیْتَ أُجُورَهُنَ إلی أن قال:
وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً إِنْ وَهَبَتْ نَفْسَها لِلنَّبِیِّ إِنْ أَرادَ النَّبِیُّ أَنْ یَسْتَنْکِحَها خالِصَةً لَکَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ»: الأحزاب- 50.
و أمر المباهلة فی الآیة مما لا یتعدی مورده و هو مباهلة النبی مع النصاری فلو لم یتحقق فی المورد مدعون بوصف الجمع فی کلا الطرفین لم یستقم قوله: الْکاذِبِینَ بصیغة الجمع البتة.
فإن قلت: کما أن النصاری الوافدین علی رسول الله ص أصحاب دعوی و هی أن المسیح هو الله أو ابن الله أو هو ثالث ثلاثة من غیر فرق بینهم أصلا و لا بین نسائهم و بین رجالهم فی ذلک کذلک الدعوی التی کانت فی جانب رسول الله ص و هی أن الله لا إله إلا هو و أن عیسی بن مریم عبده و رسوله کان القائمون بها جمیع المؤمنین من غیر اختصاص فیه بأحد من بینهم حتی بالنبی ص فلا یکون لمن أحضره فضل علی غیره غیر أن النبی ص أحضر من أحضر منهم علی سبیل الأنموذج لما اشتملت علیه الآیة من الأبناء و النساء و الأنفس، علی أن الدعوی غیر الدعوة و قد ذکرت أنهم شرکاء فی الدعوة.
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قلت: لو کان إتیانه بمن أتی به علی سبیل الأنموذج لکان من اللازم أن یحضر علی الأقل رجلین و نسوة و أبناء ثلاثة فلیس الإتیان بمن أتی به إلا للانحصار و هو المصحح لصدق الامتثال بمعنی أنه لم یجد من یمتثل فی الإتیان به أمره تعالی إلا من أتی و هو رجل و امرأة و ابنان.
و إنک لو تأملت القصة وجدت أن وفد نجران من النصاری إنما وفدوا علی المدینة لیعارضوا رسول الله ص و یحاجوه فی أمر عیسی بن مریم فإن دعوی أنه عبد الله و رسوله إنما کانت قائمة به مستندة إلی الوحی الذی کان یدعیه لنفسه، و أما الذین اتبعوه من المؤمنین فما کان للنصاری بهم شغل و لا لهم فی لقائهم هوی کما یدل علی ذلک قوله تعالی فی صدر الآیة: فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ فَقُلْ و کذا قوله تعالی- قبل عدة آیات-: فَإِنْ حَاجُّوکَ فَقُلْ أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ 
و من هنا یظهر: أن إتیان رسول الله ص بمن أتی به للمباهلة لم یکن إتیانا بنحو الأنموذج إذ لا نصیب للمؤمنین من حیث مجرد إیمانهم فی هذه المحاجة و المباهلة حتی یعرضوا للعن و العذاب المتردد بینهم و بین خصمهم، و إنما أتی (ص) بمن أتی به من جهة أنه (ص) کان طرف المحاجة و المداعاة فکان من حقه أن یعرض نفسه للبلاء المترقب علی تقدیر الکذب فلو لا أن الدعوی کانت قائمة بمن أتی به منهم کقیامها بنفسه الشریفة لم یکن لإتیانه بهم وجه فإتیانه بهم من جهة انحصار من هو قائم بدعواه من الأبناء و النساء و الأنفس بهم لا من جهة الإتیان بالأنموذج فقد صح أن الدعوی کانت قائمة بهم کما کانت قائمة به.
ثم إن النصاری إنما قصدوه (ص) لا لمجرد أنه کان یری أن عیسی بن مریم (ع) عبد الله و رسوله و یعتقد ذلک بل لأنه کان یدعیه و یدعوهم إلیه فالدعوة هی السبب العمدة التی بعثهم علی الوفود و المحاجة فحضوره و حضور من حضر معه للمباهلة لمکان الدعوی و الدعوة معا فقد کانوا شرکاءه فی الدعوة الدینیة کما شارکوه فی الدعوی کما ذکرناه.
فإن قلت: هب أن إتیانه بهم لکونهم منه، و انحصار هذا الوصف بهم لکن الظاهر- کما تعطیه العادة الجاریة- أن إحضار الإنسان أحباءه و أفلاذ کبده من النساء و الصبیان فی المخاطر و المهاول دلیل علی وثوقه بالسلامة و العافیة و الوقایة فلا یدل إتیانه 
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(ص) بهم علی أزید من ذلک و أما کونهم شرکاء فی الدعوة فهو بمعزل عن أن یدل علیه فعله.
قلت: نعم صدر الآیة لا یدل علی أزید مما ذکر لکنک قد عرفت أن ذیلها أعنی قوله عَلَی الْکاذِبِینَ یدل علی تحقق کاذبین فی أحد طرفی المحاجة و المباهلة البتة، و لا یتم ذلک إلا بأن یکون فی کل واحد من الطرفین جماعة صاحبة دعوی إما صادقة أو کاذبة فالذین أتی بهم النبی ص مشارکون معه فی الدعوی و فی الدعوة کما تقدم فقد ثبت أن الحاضرین کانوا بأجمعهم صاحبی دعوی و دعوة معه (ص)، و شرکاء فی ذلک.
فإن قلت: لازم ما ذکرته کونهم شرکاء فی النبوة.
قلت: کلا فقد تبین «1» فیما أسلفناه من مباحث النبوة أن الدعوة و التبلیغ لیسا بعین النبوة و البعثة و إن کانا من شئونها و لوازمها، و من المناصب و المقامات الإلهیة التی یتقلدها، و کذا تبین مما تقدم «2» من مبحث الإمامة أیضا أنهما لیسا بعین الإمامة و إن کانا من لوازمها بوجه.
قوله تعالی: إِنَّ هذا لَهُوَ الْقَصَصُ الْحَقُّ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ هذا إشارة إلی ما تقدم من قصص عیسی (ع)، و الکلام مشتمل علی قصر القلب أی ما قصصناه هو الحق دون ما تدعیه النصاری من أمر عیسی.
و فی الإتیان بإن و اللام و ضمیر الفصل تأکید بالغ لتطییب نفس رسول الله ص و تشجیعه فی أمر المباهلة بإیقاظ صفة یقینه و بصیرته و وثوقه بالوحی الذی أنزله الله سبحانه إلیه، و یتعقبه التأکید الثانی بإیراد الحقیقة بلازمها و هو قوله: وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ فإن هذه الجملة لازمة کون القصص المذکور حقا.
قوله تعالی: وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ معطوف علی أول الآیة، و هو بما فیه من التأکید البالغ تطییب آخر و تشجیع لنفس النبی ص إن الله لا یعجز عن نصرة
______________________________
(1) فی تفسیر آیة 213 من سورة البقرة من المجلد الثانی.
(2) فی تفسیر آیة 124 من سورة البقرة من المجلد الأول.
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الحق و تأییده، و لا أنه یغفل أو یلهو عن ذلک بإهمال أو جهل فإنه هو العزیز (فلا یعجز عما أراده) الحکیم (فلا یجهل و لا یهمل) لا ما عملته أوهام خصماء الحق من إله غیر الله سبحانه.
و من هنا یظهر وجه الآیتان بالاسمین: الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ و أن الکلام مسوق لقصر القلب أو الإفراد.
قوله تعالی: فَإِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِالْمُفْسِدِینَ لما کان الغرض من المحاجة و کذا المباهلة بحسب الحقیقة هو إظهار الحق لم یکن یعقل التولی عن الطریق لمرید الغرض و المقصد فلو کانوا أرادوا بذلک إظهار الحق و هم یعلمون أن الله سبحانه ولی الحق لا یرضی بزهوقه و دحوضه لم یتولوا عنها فإن تولوا فإنما هو لکونهم لا یریدون بالمحاجة ظهور الحق بل الغلبة الظاهریة و الاحتفاظ علی ما فی أیدیهم من حاضر الوضع، و السنة التی استحکمت علیه عادتهم، فهم إنما یریدون ما تزینه لهم أهواؤهم و هوساتهم من شکل الحیاة، لا الحیاة الصالحة التی تنطبق علی الحق و السعادة فهم لا یریدون إصلاحا بل إفساد الدنیا بإفساد الحیاة السعیدة فإن تولوا فإنما هو لأنهم مفسدون.
و من هنا یظهر أن الجزاء وضع فیه السبب مکان المسبب أعنی الإفساد مکان عدم إرادة ظهور الحق.
و قد ضمن الجزاء وصف العلم حیث قیل فإن الله علیم ثم أکد بإن لیدل علی أن هذه الصفة متحققة فی نفوسهم ناشبة فی قلوبهم فیشعر بأنهم سیتولون عن المباهلة لا محالة، و قد فعلوا و صدقوا قول الله بفعلهم.



بحث روائی [المباهلة مع نصاری نجران 

فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع): أن نصاری نجران لما وفدوا علی رسول الله ص، و کان سیدهم الأهتم و العاقب و السید، و حضرت صلاتهم فأقبلوا یضربون الناقوس و صلوا، فقال أصحاب رسول الله: یا رسول الله هذا فی مسجدک؟ فقال دعوهم فلما فرغوا دنوا من رسول الله- فقالوا إلی ما تدعو؟ فقال: إلی شهادة أن لا إله إلا الله، و أنی رسول الله، و أن عیسی عبد مخلوق یأکل و یشرب و یحدث، قالوا: فمن 
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أبوه؟ فنزل الوحی علی رسول الله ص فقال: قل لهم: ما تقولون فی آدم، أ کان عبدا مخلوقا یأکل و یشرب و یحدث و ینکح؟ فسألهم النبی، فقالوا نعم: قال فمن أبوه؟
فبهتوا فأنزل الله: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ الآیة، و قوله: فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ إلی قوله: فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ فقال رسول الله: فباهلونی فإن کنت صادقا أنزلت اللعنة علیکم، و إن کنت کاذبا أنزلت علی فقالوا أنصفت- فتواعدوا للمباهلة فلما رجعوا إلی منازلهم- قال رؤساؤهم السید و العاقب و الأهتم- إن باهلنا بقومه باهلناه فإنه لیس نبیا، و إن باهلنا بأهل بیته خاصة لم نباهله- فإنه لا یقدم إلی أهل بیته إلا و هو صادق- فلما أصبحوا جاءوا إلی رسول الله ص- و معه أمیر المؤمنین و فاطمة و الحسن و الحسین (ع) فقال النصاری: من هؤلاء؟ فقیل لهم هذا ابن عمه و وصیه و ختنه علی بن أبی طالب، و هذا ابنته فاطمة، و هذا ابناه الحسن و الحسین ففرقوا- فقالوا لرسول الله ص نعطیک الرضا فاعفنا من المباهلة- فصالحهم رسول الله ص علی الجزیة و انصرفوا.
و فی العیون، بإسناده عن الریان بن الصلت عن الرضا (ع): فی حدیثه مع المأمون و العلماء فی الفرق بین العترة و الأمة، و فضل العترة علی الأمة، و فیه قالت العلماء: هل فسر الله الاصطفاء فی کتابه؟ فقال الرضا (ع): فسر الاصطفاء فی الظاهر سوی الباطن فی اثنی عشر موضعا- و ذکر المواضع من القرآن، و قال فیها: و أما الثالثة حین میز الله الطاهرین من خلقه، و أمر نبیه بالمباهلة بهم فی آیة الابتهال فقال عز و جل- فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ- فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ- وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ قالت العلماء: عنی به نفسه، قال أبو الحسن: غلطتم إنما عنی به علی بن أبی طالب، و مما یدل علی ذلک قول النبی: لینتهین بنو ولیعة أو لأبعثن إلیهم رجلا کنفسی- یعنی علی بن أبی طالب، و عنی بالأبناء الحسن و الحسین، و عنی بالنساء فاطمة- فهذه خصوصیة لا یتقدمهم فیها أحد، و فضل لا یلحقهم فیه بشر، و شرف لا یسبقهم إلیه خلق إذ جعل نفس علی کنفسه 
، الحدیث.
و عنه، بإسناده إلی موسی بن جعفر (ع): فی حدیث له مع الرشید، قال الرشید له: کیف قلتم إنا ذریة النبی، و النبی لم یعقب، و إنما العقب للذکر لا للأنثی، و أنتم ولد البنت و لا یکون له عقب. فقلت: أسأله بحق القرابة و القبر و من فیه- إلا
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ما أعفانی عن هذه المسألة، فقال: تخبرنی بحجتکم فیه یا ولد علی- و أنت یا موسی یعسوبهم و إمام زمانهم، کذا أنهی إلی، و لست أعفیک فی کل ما أسألک عنه- حتی تأتینی فیه بحجة من کتاب الله، و أنتم تدعون معشر ولد- علی أنه لا یسقط عنکم منه شی‌ء- لا ألف و لا واو إلا تأویله عندکم، و احتججتم بقوله عز و جل: ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ، و قد استغنیتم عن رأی العلماء و قیاسهم-.
فقلت: تأذن لی فی الجواب؟ فقال: هات، قلت: أعوذ بالله من الشیطان الرجیم، بسم الله الرحمن الرحیم- و من ذریته داود و سلیمان و أیوب و یوسف و موسی و هارون- و کذلک نجزی المحسنین و زکریا و یحیی و عیسی و إلیاس، من أبو عیسی یا أمیر المؤمنین؟
فقال: لیس له أب فقلت: إنما ألحقه بذراری الأنبیاء من طریق مریم، و کذلک ألحقنا الله تعالی بذراری النبی من أمنا فاطمة، أزیدک یا أمیر المؤمنین؟ قال: هات، قلت:
قول الله عز و جل فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ- فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ- وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ- ثُمَّ نَبْتَهِلْ فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ و لم یدع أحد أنه أدخل النبی تحت الکساء- عند المباهلة مع النصاری- إلا علی بن أبی طالب و فاطمة و الحسن و الحسین- فکان تأویل قوله أبناءنا الحسن و الحسین، و نساءنا فاطمة و أنفسنا علی بن أبی طالب 
: و فی سؤالات المأمون عن الرضا (ع): قال المأمون: ما الدلیل علی خلافة جدک علی بن أبی طالب؟ قال: آیة أنفسنا قال: لو لا نساءنا قال لو لا أبناءنا.
أقول: قوله: آیة أنفسنا یرید أن الله جعل نفس علی کنفس نبیه ص و قوله:
لو لا نساءنا معناه: أن کلمة نساءنا فی الآیة دلیل علی أن المراد بالأنفس الرجال فلا فضیلة فیه حینئذ، و قوله: لو لا أبناءنا معناه أن وجود أبناءنا فیها یدل علی خلافه فإن المراد بالأنفس لو کان هو الرجال لم یکن مورد لذکر الأبناء.
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن حریز عن أبی عبد الله (ع)، قال: إن أمیر المؤمنین (ع) سئل عن فضائله- فذکر بعضها ثم قالوا له زدنا فقال- إن رسول الله ص أتاه حبران من أحبار النصاری من أهل نجران- فتکلما فی أمر عیسی فأنزل الله هذه الآیة: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ إلی آخر الآیة- فدخل رسول الله 
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فأخذ بید علی و الحسن و الحسین و فاطمة- ثم خرج و رفع کفه إلی السماء، و فرج بین أصابعه، و دعاهم إلی المباهلة، قال: و قال أبو جعفر (ع)- و کذلک المباهلة یشبک یده فی یده یرفعهما إلی السماء- فلما رآه الحبران قال أحدهما لصاحبه: و الله لئن کان نبیا لنهلکن- و إن کان غیر نبی کفانا قومه فکفا و انصرفا.
أقول: و هذا المعنی أو ما یقرب منه مروی فی روایات أخر من طرق الشیعة و فی جمیعها أن الذین أتی بهم النبی ص للمباهلة هم علی و فاطمة و الحسنان فقد رواه الشیخ فی أمالیه، بإسناده عن عامر بن سعد عن أبیه، و رواه أیضا فیه، بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر عن الصادق (ع)، و رواه فیه، أیضا بإسناده عن سالم بن أبی الجعد یرفعه إلی أبی ذر رضوان الله علیه، و رواه أیضا فیه، بإسناده عن ربیعة بن ناجد عن علی (ع)، و رواه المفید فی کتاب الاختصاص، بإسناده عن محمد بن الزبرقان عن موسی بن جعفر (ع)، و رواه أیضا فیه، عن محمد بن المنکدر عن أبیه عن جده، و رواه العیاشی فی تفسیره، عن محمد بن سعید الأردنی عن موسی بن محمد بن الرضا عن أخیه، و رواه أیضا عن أبی جعفر الأحول عن الصادق (ع) و رواه أیضا فیه، فی روایة أخری عن الأحول عنه (ع)، و عن المنذر عن علی (ع)، و رواه أیضا فیه، بإسناده عن عامر بن سعد، و رواه الفرات فی تفسیره، معنعنا عن أبی جعفر و عن أبی رافع و الشعبی و علی (ع) و شهر بن حوشب، و رواه فی روضة الواعظین، و فی إعلام الوری، و فی الخرائج، و غیرها.
و فی تفسیر الثعلبی، عن مجاهد و الکلبی: أنه (ص) لما دعاهم إلی المباهلة قالوا: حتی نرجع و ننظر فلما تخالوا قالوا للعاقب- و کان ذا رأیهم- یا عبد المسیح ما تری؟ فقال: و الله لقد عرفتم یا معشر النصاری أن محمدا نبی مرسل، و لقد جاءکم بالفصل من أمر صاحبکم، و الله ما باهل قوم نبیا قط فعاش کبیرهم، و لا نبت صغیرهم و لئن فعلتم لنهلکن- فإن أبیتم إلا ألف دینکم، و الإقامة علی ما أنتم علیه- فوادعوا الرجل و انصرفوا إلی بلادکم-.
فأتوا رسول الله و قد غدا محتضنا بالحسین- آخذا بید الحسن و فاطمة تمشی خلفه، و علی خلفها و هو یقول: إذا أنا دعوت فأمنوا، فقال أسقف نجران- یا معشر النصاری إنی لأری وجوها لو سألوا الله أن یزیل جبلا من مکانه- لأزاله بها فلا تباهلوا فتهلکوا،
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و لا یبقی علی وجه الأرض نصرانی إلی یوم القیامة، فقالوا: یا أبا القاسم رأینا أن لا نباهلک، و أن نقرک علی دینک و نثبت علی دیننا، قال: فإذا أبیتم المباهلة فأسلموا، یکن لکم ما للمسلمین، و علیکم ما علیهم فأبوا، قال: فإنی أناجزکم، فقالوا:
ما لنا بحرب العرب طاقة- و لکن نصالحک علی أن لا تغزونا، و لا تخیفنا، و لا تردنا عن دیننا علی أن نؤدی إلیک کل عام ألفی حلة: ألف فی صفر، و ألف فی رجب، و ثلاثین درعا عادیة من حدید فصالحهم علی ذلک-.
و قال: و الذی نفسی بیده- إن الهلاک قد تدلی علی أهل نجران- و لو لاعنوا لمسخوا قردة و خنازیر، و لاضطرم علیهم الوادی نارا، و لاستاصل الله نجران و أهله حتی الطیر علی رءوس الشجر، و لما حال الحول علی النصاری کلهم حتی یهلکوا.
أقول: و روی القصة: قریبا منه فی کتاب المغازی، عن ابن إسحاق، و رواه أیضا المالکی فی الفصول المهمة، عن المفسرین قریبا منه، و رواه الحموی عن ابن جریح قریبا منه.
و قوله: ألف فی صفر المراد به المحرم و هو أول السنة عند العرب و قد کان یسمی صفرا فی الجاهلیة فیقال صفر الأول و صفر الثانی و قد کانت العرب تنسئ فی الصفر الأول ثم أقر الإسلام الحرمة فی الصفر الأول فسمی لذلک بشهر الله المحرم ثم اشتهر بالمحرم.
و فی صحیح مسلم، عن عامر بن سعد بن أبی وقاص عن أبیه قال: أمر معاویة بن أبی سفیان سعدا فقال: ما یمنعک أن تسب أبا تراب، قال أما ما ذکرت ثلاثا قالهن رسول الله ص فلن أسبه، لئن یکون لی واحدة منهن أحب إلی من حمر النعم، سمعت رسول الله ص یقول حین خلفه فی بعض مغازیه فقال له علی: یا رسول الله خلفتنی مع النساء و الصبیان؟ فقال له رسول الله ص: أ ما ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی- إلا أنه لا نبی بعدی؟ و سمعته یقول یوم خیبر: لأعطین الرایة غدا رجلا یحب الله و رسوله، و یحبه الله و رسوله، قال: فتطاولنا لها، فقال: ادعوا لی علیا فأتی به أرمد العین فبصق فی عینیه- و دفع الرایة إلیه ففتح الله علی یده. و لما نزلت هذه الآیة:- فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ- وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ ثُمَّ نَبْتَهِلْ دعا رسول الله علیا و فاطمة و حسنا و حسینا و قال: اللهم هؤلاء أهل بیتی.
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أقول: و رواه الترمذی فی صحیحة، و رواه أبو المؤید الموفق بن أحمد فی کتاب فضائل علی، و رواه أیضا أبو نعیم فی الحلیة، عن عامر بن سعد عن أبیه، و رواه الحموینی فی کتاب فرائد السمطین،.
و فی حلیة الأولیاء، لأبی نعیم بإسناده عن عامر بن أبی وقاص عن أبیه قال: لما نزلت هذه الآیة- دعا رسول الله ص علیا و فاطمة و حسنا و حسینا فقال:
اللهم هؤلاء أهل بیتی 
و فیه، بإسناده عن الشعبی عن جابر قال: قدم علی رسول الله ص العاقب و الطیب- فدعاهما إلی الإسلام فقالا: أسلمنا یا محمد فقال: کذبتما إن شئتما أخبرتکما ما یمنعکما من الإسلام فقالا: فهات إلینا، قال: حب الصلیب و شرب الخمر و أکل لحم الخنزیر، قال جابر: فدعاهما إلی الملاعنة- فواعداه إلی أن یفداه بالغداة- فغدا رسول الله ص و أخذ بید علی و الحسن و الحسین و فاطمة- فأرسل إلیهما فأبیا أن یجیباه و أقرا له، فقال رسول الله ص- و الذی بعثنی بالحق لو فعلا لأمطر علیهم الوادی نارا- قال جابر: فیهم نزلت: نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ قال جابر: أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ رسول الله و علی، و أبناءنا الحسن و الحسین، و نساءنا فاطمة.
أقول: و رواه ابن المغازلی فی مناقبه، بإسناده عن الشعبی عن جابر، و رواه أیضا الحموینی فی فرائد السمطین، بإسناده عنه، و رواه المالکی فی الفصول المهمة، مرسلا عنه، و رواه أیضا عن أبی داود الطیالسی عن شعبة الشعبی مرسلا، و رواه فی الدر المنثور، عن الحاکم و صححه و عن ابن مردویه و أبی نعیم فی الدلائل، عن جابر.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الدلائل من طریق الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس": أن وفد نجران من النصاری قدموا علی رسول الله ص- و هم أربعة عشر رجلا من أشرافهم منهم السید و هو الکبیر، و العاقب و هو الذی یکون بعده و صاحب رأیهم- ثم ساق القصة نحوا مما مر
و فیه، أیضا أخرج البیهقی فی الدلائل من طریق سلمة بن عبد یشوع عن أبیه عن جده: أن رسول الله ص کتب إلی أهل نجران- قبل أن ینزل علیه طس سلیمان:- بسم الله إله إبراهیم- و إسحاق و یعقوب من محمد رسول الله- إلی أسقف نجران و أهل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 234
نجران- إن أسلمتم فإنی أحمد إلیکم الله- إله إبراهیم و إسحاق و یعقوب، أما بعد فإنی أدعوکم إلی عبادة الله من عبادة العباد، و أدعوکم إلی ولایة من الله من ولایة العباد- فإن أبیتم فالجزیة، و إن أبیتم فقد آذنتکم بالحرب و السلام، فلما قرأ الأسقف الکتاب فظع به و ذعر ذعرا شدیدا، فبعث إلی رجل من أهل نجران یقال له: شرحبیل بن وداعة- فدفع إلیه کتاب النبی ص فقرأه، فقال له الأسقف: ما رأیک؟ فقال شرحبیل.
قد علمت ما وعد الله إبراهیم فی ذریة إسماعیل من النبوة- فما یؤمن أن یکون هذا الرجل؟
لیس لی فی النبوة رأی، لو کان رأی من أمر الدنیا أشرت علیک فیه، و جهدت لک، فبعث الأسقف إلی واحد بعد واحد من أهل نجران- فکلهم قالوا مثل قول شرحبیل- فاجتمع رأیهم علی أن یبعثوا شرحبیل بن وداعة، و عبد الله بن شرحبیل و جبار بن فیض فیأتونهم بخبر رسول الله ص.
فانطلق الوفد حتی أتوا رسول الله ص- فسألهم و سألوه فلم نزل به و بهم المسألة حتی قالوا له: ما تقول فی عیسی بن مریم؟ فقال رسول الله ص- ما عندی فیه شی‌ء یومی هذا فأقیموا حتی أخبرکم- بما یقال فی عیسی صبح الغد، فأنزل الله هذه الآیة:- إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ إلی قوله: فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ فأبوا أن یقروا بذلک، فلما أصبح رسول الله ص الغد بعد ما أخبرهم الخبر- أقبل مشتملا علی الحسن و الحسین فی خمیلة له- و فاطمة تمشی خلف ظهره للملاعنة، و له یومئذ عدة نسوة، فقال شرحبیل لصاحبیه: إنی أری أمرا مقبلا إن کان هذا الرجل نبیا مرسلا- فلاعناه لا یبقی علی وجه الأرض منا شعر و لا ظفر إلا هلک- فقالا له: ما رأیک؟
فقال: رأیی أن أحکمه- فإنی أری رجلا لا یحکم شططا أبدا، فقالا له: أنت و ذلک، فتلقی شرحبیل رسول الله ص فقال: إنی قد رأیت خیرا من ملاعنتک، قال:
و ما هو؟ قال- حکمک الیوم إلی اللیل و لیلتک إلی الصباح- فمهما حکمت فینا فهو جائز، فرجع رسول الله ص و لم یلاعنهم و صالحهم علی الجزیة:
و فیه، أخرج ابن جریر عن علباء بن أحمر الیشکری، قال: لما نزلت هذه الآیة، فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ الآیة، أرسل رسول الله ص إلی علی و فاطمة و ابنیهما الحسن و الحسین، و دعا الیهود لیلاعنهم، فقال شاب من الیهود: ویحکم أ لیس عهدتم بالأمس إخوانکم- الذین مسخوا قردة و خنازیر؟ لا تلاعنوا فانتهوا.
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أقول: و الروایة تؤید أن یکون الضمیر فی قوله تعالی: فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ راجعا إلی الحق فی قوله: الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فیتم بذلک حکم المباهلة لغیر خصوص عیسی بن مریم (ع)، و تکون حینئذ هذه قصة أخری واقعة بعد قصة دعوة وفد نجران إلی المباهلة علی ما تقصه الأخبار الکثیرة المتظافرة المنقولة أکثرها فیما تقدم.
و قال ابن طاووس فی کتاب سعد السعود، رأیت فی کتاب تفسیر ما نزل من القرآن فی النبی و أهل بیته تألیف محمد بن العباس بن مروان: أنه روی خبر المباهلة من أحد و خمسین طریقا عمن سماه من الصحابة و غیرهم، و عد منهم الحسن بن علی (ع) و عثمان بن عفان و سعد بن أبی وقاص و بکر بن سمال و طلحة و الزبیر و عبد الرحمن بن عوف و عبد الله بن عباس و أبا رافع مولی النبی و جابر بن عبد الله و البراء بن عازب و أنس بن مالک.
و روی ذلک فی المناقب، عن عدة من الرواة و المفسرین و کذا السیوطی فی الدر المنثور،.
و من عجیب الکلام ما ذکره بعض المفسرین حیث قال: إن الروایات متفقة علی أن النبی ص اختار للمباهلة علیا و فاطمة و ولدیهما، و یحملون کلمة نساءنا علی فاطمة، و کلمة أنفسنا علی علی فقط، و مصادر هذه الروایات الشیعة، و مقصدهم منها معروف، و قد اجتهدوا فی ترویجها ما استطاعوا حتی راجت علی کثیر من أهل السنة، و لکن واضعیها لم یحسنوا تطبیقها علی الآیة فإن کلمة نسائنا لا یقولها العربی و یرید بها بنته لا سیما إذا کان له أزواج و لا یفهم هذا من لغتهم. و أبعد من ذلک أن یراد بأنفسنا علی، ثم إن وفد نجران الذین قالوا: إن الآیة نزلت فیهم لم یکن معهم نساؤهم و أولادهم، و کل ما یفهم من الآیة أمر النبی ص إن یدعوا المحاجین و المجادلین فی عیسی من أهل الکتاب إلی الاجتماع رجالا و نساء و أطفالا و یجمع هو المؤمنین رجالا و نساء و أطفالا، و یبتهلون إلی الله تعالی بأن یلعن الکاذب فیما یقول عن عیسی.
و هذا الطلب یدل علی قوة یقین صاحبه، و ثقته بما یقول کما یدل امتناع من دعوا إلی ذلک من أهل الکتاب سواء کانوا نصاری نجران أو غیرهم علی امترائهم فی حجاجهم و مما رأتهم فیما یقولون و زلزالهم فیما یعتقدون، و کونهم علی غیر بینة و لا یقین، و إنی لمن یؤمن بالله أن یرضی بأن یجتمع هذا الجمع من الناس المحقین و المبطلین فی 
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صعید واحد متوجهین إلی الله فی طلب لعنه و إبعاده من رحمته و أی جرأة علی الله و استهزاء بقدرته و عظمته أقوی من هذا؟.
قال: أما کون النبی ص و المؤمنین کانوا علی یقین مما یعتقدون فی عیسی (ع) فحسبنا فی بیانه قوله تعالی: مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ فالعلم فی هذه المسائل الاعتقادیة لا یراد به إلا الیقین، و فی قوله: نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ «إلخ» وجهان:
أحدهما: أن کل فریق یدعو الآخر فأنتم تدعون أبناءنا، و نحن ندعو أبناءکم، و هکذا الباقی.
و ثانیهما: أن کل فریق یدعو أهله فنحن المسلمون ندعو أبناءنا و نساءنا و أنفسنا، و أنتم کذلک.
و لا إشکال فی وجه من وجهی التوزیع فی دعوة الأنفس، و إنما الإشکال فیه علی قول الشیعة، و من شایعهم علی القول بالتخصیص، انتهی.
أقول: و هذا الکلام- و أحسب أن الناظر فیه یکاد یتهمنا فی نسبته إلی مثله، و اللبیب لا یرضی بإیداعه و أمثاله فی الزبر العلمیة- إنما أوردناه علی وهنه و سقوطه لیعلم أن النزعة و العصبیة إلی أین یورد صاحبه من سقوط الفهم و رداءة النظر فیهدم کل ما بنی علیه و یبنی کل ما هدمه و لا یبالی، و لأن الشر یجب أن یعلم لیجتنب عنه.
و الکلام فی مقامین أحدهما: دلالة الآیة علی أفضلیة علی (ع)، و هو بحث کلامی خارج عن الغرض الموضوع له هذا الکتاب، و هو النظر فی معانی الآیات القرآنیة.
و ثانیهما: البحث عما ذکره هذا القائل من حیث تعلقه بمدلول آیة المباهلة، و الروایات الواردة فی ما جری بین النبی ص و بین وفد نجران، و هذا بحث تفسیری داخل فی غرضنا.
و قد عرفت ما تدل علیه الآیة، و أن الذی نقلناه من الأخبار المتکثرة المتظافرة هو الذی یطابق مدلول الآیة، و بالتأمل فی ذلک یتضح وجوه الفساد فی هذه الحجة المختلقة و النظر الواهی الذی لا یرجع إلی محصل، و هاک تفصیلها:
منها: أن قوله: و مصادر هذه الروایات الشیعة- إلی قوله: و قد اجتهدوا فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 237
ترویجها ما استطاعوا حتی راجت علی کثیر من أهل السنة، بعد قوله: إن الروایات متفقة، لیت شعری أی روایات یعنی بهذا القول؟ أ مراده هذه الروایات المتظافرة التی أجمعت علی نقلها و عدم طرحها المحدثون، و لیست بالواحدة و الاثنتین و الثلاث أطبق علی نقلها و تلقیها بالقبول أهل الحدیث، و أثبتها أرباب الجوامع فی جوامعهم، و منهم مسلم فی صحیحة و الترمذی فی صحیحة و أیدها أهل التاریخ.
ثم أطبق المفسرون علی إیرادها و إیداعها فی تفاسیرهم من غیر اعتراض أو ارتیاب، و فیهم جمع من أهل الحدیث و التاریخ کالطبری و أبی الفداء بن کثیر و السیوطی و غیرهم ثم من الذی یعنیه من الشیعة المصادر لهذه الروایات؟ أ یرید بهم الذین تنتهی إلیهم سلاسل الأسناد فی الروایات أعنی سعد بن أبی وقاص و جابر بن عبد الله و عبد الله بن عباس و غیرهم من الصحابة؟ أو التابعین الذین نقلوا عنهم بالأخذ و الروایة کأبی صالح و الکلبی و السدی و الشعبی و غیرهم، و أنهم تشیعوا لنقلهم ما لا یرتضیه بهواه فهؤلاء و أمثالهم و نظراؤهم هم الوسائط فی نقل السنة، و مع رفضهم لا تبقی سنة مذکورة و لا سیرة مأثورة، و کیف یسع لمسلم أو باحث حتی ممن لا ینتحل بالإسلام أن یبطل السنة ثم یروم أن یطلع علی تفاصیل ما جاء به النبی ص من تعلیم و تشریع و القرآن ناطق بحجیة قول النبی ص و سیرته، و ناطق ببقاء الدین علی حیوته، و لو جاز بطلان السنة من رأس لم یبق للقرآن أثر و لا لإنزاله ثمر.
أو أنه یرید أن الشیعة دسوا هذه الأحادیث فی جوامع الحدیث و کتب التاریخ، فیعود محذور سقوط السنة، و بطلان الشریعة بل یکون البلوی أعم و الفساد أتم.
و منها: قوله: و یحملون کلمة نِساءَنا علی فاطمة، و کلمة أَنْفُسَنا علی علی فقط، مراده به أنهم یقولون بأن کلمة نِساءَنا أطلقت و أریدت بها فاطمة و کذا المراد بکلمة أَنْفُسَنا علی فقط، و کأنه فهمه مما یشتمل علیه بعض الروایات السابقة: قال جابر:
نِساءَنا فاطمة و أَنْفُسَنا علی الخبر، و قد أساء الفهم فلیس المراد فی الآیة بلفظ نسائنا فاطمة، و بلفظ أنفسنا علی بل المراد أنه (ص) إذ لم یأت فی مقام الامتثال إلا بها و به کشف ذلک أنها هی المصداق الفرد لنسائنا، و أنه هو المصداق الوحید لأنفسنا و أنهما مصداق أبنائنا، و کان المراد بالأبناء و النساء و الأنفس فی الآیة هو الأهل فهم 
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أهل بیت رسول الله و خاصته کما ورد فی بعض الروایات بعد ذکر إتیانه (ص) بهم 
إنه قال: اللهم هؤلاء أهل بیتی 
فإن معنی الجملة أنی لم أجد من أدعوه غیر هؤلاء.
و یدل علی ما ذکرناه من المراد ما وقع فی بعض الروایات: أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ رسول الله و علی، فإن اللفظ صریح فی أن المقصود بیان المصداق دون معنی اللفظ.
و منها: قوله: و لکن واضعیها لم یحسنوا تطبیقها علی الآیة فإن کلمة نِساءَنا لا یقولها العربی و یرید بها بنته لا سیما إذا کان له أزواج و لا یفهم هذا من لغتهم، و أبعد من ذلک أن یراد بأنفسنا علی، و هذا المعنی العجیب الذی توهمه هو الذی أوجب أن یطرح هذه الروایات علی کثرتها ثم یطعن علی رواتها و کل من تلقاها بالقبول، و یرمیهم بما ذکره و قد کان من الواجب علیه أن یتنبه لموقفه من تفسیر الکتاب، و یذکر هؤلاء الجم الغفیر من أئمة البلاغة و أساتیذ البیان، و قد أوردوها فی تفسیرهم و سائر مؤلفاتهم من غیر أی تردد أو اعتراض.
فهذا صاحب الکشاف- و هو الذی ربما خطأ أئمة القراءة فی قراءتهم- یقول فی ذیل تفسیر الآیة: و فیه دلیل لا شی‌ء أقوی منه علی فضل أصحاب الکساء (ع) و فیه برهان واضح علی صحة نبوة النبی ص لأنه لم یرو أحد من موافق و لا مخالف: أنهم أجابوا إلی ذلک، انتهی.
فکیف خفی علی هؤلاء العظماء أبطال البلاغة و فرسان الأدب أن هذه الأخبار علی کثرتها و تکررها فی جوامع الحدیث تنسب إلی القرآن أنه یغلط فی بیانه فیطلق النساء (و هو جمع) فی مورد نفس واحدة؟.
لا و عمری، و إنما التبس الأمر علی هذا القائل و اشتبه عنده المفهوم بالمصداق فتوهم: أن الله عز اسمه لو قال لنبیه (ص): فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ «إلخ» و صح أن المحاجین عند نزول الآیة وفد نجران و هم أربعة عشر رجلا علی ما فی بعض الروایات لیس عندهم نساء و لا أبناء، و صح أیضا أن رسول الله ص خرج إلی مباهلتهم و لیس معه إلا علی و فاطمة و الحسنان کان لازم ذلک أن معنی من حاج وفد نجران، و معنی نسائنا المرأة الواحدة، و معنی أنفسنا النفس الواحدة، و بقی نساؤکم و أبناؤکم لا معنی لهما إذ لم یکن مع 
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الوفد نساء و لا أبناء!.
و کان علیه أن یضیف إلی ذلک لزوم استعمال الأبناء و هو جمع فی التثنیة و هو أشنع من استعمال الجمع فی المفرد فإن استعمال الجمع فی المفرد ربما وجد فی کلام المولدین و إن لم یوجد فی العربیة الأصیلة إلا فی التکلم لغرض التعظیم لکن استعمال الجمع فی المثنی مما لا مجوز له أصلا.
فهذا هو الذی دعاه إلی طرح الروایات و رماها بالوضع، و لیس الأمر کما توهمه.
توضیح ذلک أن الکلام البلیغ إنما یتبع فیه ما یقتضیه المقام من کشف ما یهم کشفه فربما کان المقام مقام التخاطب بین متخاطبین أو قبیلین ینکر أو یجهل کل منهما حال صاحبه فیوضع الکلام علی ما یقتضیه الطبع و العادة فیؤتی فی التعبیر بما یناسب ذلک فأحد القبیلین المتخاصمین إذا أراد أن یخبر صاحبه أن الخصومة و الدفاع قائمة بجمیع أشخاص قبیله من ذکور و إناث و صغیر و کبیر فإنما یقول: نخاصمکم أو نقاتلکم بالرجال و الظعائن و الأولاد فیضع الکلام علی ما تقتضیه الطبع و العادة فإن العادة تقتضی أن یکون للقبیل من الناس نساء و أولاد و الغرض متعلق بأن یبین للخصم أنهم ید واحدة علی من یخاصمهم و یخاصمونه، و لو قیل: نخاصمکم أو نقاتلکم بالرجال و النساء و ابنین لنا کان إخبارا بأمر زائد علی مقتضی المقام محتاجا إلی عنایة زائدة و تعرفا إلی الخصم لنکتة زائدة.
و أما عند المتعارفین و الأصدقاء و الأخلة فربما یوضع الکلام علی مقتضی الطبع و العادة فیقال فی الدعوة للضیافة و الاحتفال: سنقرئکم بأنفسنا و نسائنا و أطفالنا، و ربما یسترسل فی التعرف فیقال: سنخدمکم بالرجال و البنت و السبطین الصبیین، و نحو ذلک.
فللطبع و العادة و ظاهر الحال حکم، و لواقع الأمر و خارج العین حکم، و ربما یختلفان، فمن بنی کلامه علی حکایة ما یعلم من ظاهر حاله، و یقضی به الطبع و العادة فیه ثم بدا حقیقة حاله و واقع أمره علی خلاف ما حکاه من ظاهر حاله لم یکن غالطا فی کلامه، و لا کاذبا فی خبره، و لا لاغیا هازلا فی قوله.
و الآیة جاریة علی هذا المجری فقوله: فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا
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وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ «إلخ» أرید به علی ما تقدم: أدعهم إلی أن تحضر أنت و خاصتک من أهلک الذین یشارکونک فی الدعوی و العلم، و یحضروا بخاصتهم من أهلیهم، ثم وضع الکلام علی ما یعطیه ظاهر الحال أن لرسول الله فی أهله رجالا و نساء و أبناء و لهم فی أهلیهم رجال و نساء و أبناء فهذا مقتضی ظاهر الحال، و حکم الطبع و العادة فیه و فیهم، أما واقع الأمر و حقیقته فهو أنه لم یکن له (ص) من الرجال و النساء و البنین إلا نفس و بنت و ابنان، و لم یکن لهم إلا رجال من غیر نساء و لا أبناء، و لذلک لما أتاهم برجل و امرأة و ولدین لم یجبهوه بالتلحین و التکذیب، و لا أنهم اعتذروا عن الحضور بأنک أمرت بإحضار النساء و الأبناء و لیس عندنا نساء و لا أبناء، و لا أن من قصت علیه القصة رماها بالوضع و التمویه.
و من هنا یظهر فساد ما أورده بقوله ثم وفد نجران الذین قالوا إن الآیة نزلت فیهم لم یکن معهم نساء و لا أبناء.
و منها: قوله و کل ما یفهم من الآیة أمر النبی ص أن یدعو المحاجین و المجادلین فی عیسی من أهل الکتاب إلی الاجتماع رجالا و نساء و أطفالا، و یجمع هو المؤمنین رجالا و نساء و أطفالا، و یبتهلون إلی الله بأن یلعن الکاذب فیما یقول عن عیسی- إلی قوله-: و أنی لمن یؤمن بالله أن یرضی أن یجتمع مثل هذا الجمع من الناس المحقین و المبطلین فی صعید واحد متوجهین إلی الله تعالی فی طلب لعنه و إبعاده من رحمته؟ و أی جرأة علی الله و استهزاء بقدرته و عظمته أقوی من هذا؟.
و ملخصه أن الآیة تدعو الفریقین إلی الاجتماع بأنفسهم و نسائهم و ذراریهم فی صعید واحد ثم الابتهال بالملاعنة، و ینبغی أن یستبان ما هذا الاجتماع المدعو إلیه؟
أ هو اجتماع الفریقین کافة أعنی المؤمنین بأجمعهم و هم یومئذ «1» عرب ربیعة و مضر جلهم أو کلهم من الیمن و الحجاز و العراق و غیرها، و النصاری و هم أهل نجران من الیمن و نصاری الشام و سواحل البحر الأبیض و أهل الروم و الإفرنج و الإنجلیز و النمسا و غیرهم.
______________________________
(1) و هو سنة تسع علی ما ذکره بعض المؤرخین أو عشر علی ما ذکره آخرون و إن لم یخل جمیعا عن الإشکال علی ما سیجی‌ء فی البحث الروائی عن الآیات التالیة لهذه الآیات.
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و هؤلاء الجماهیر فی مشارق الأرض و مغاربها تربو نفوسهم بالرجال و النساء و الذراری یومئذ علی الملائین بعد الملائین و لا یشک ذو لب أن من المتعذر اجتماعهم فی صعید واحد فالأسباب العادیة تأبی ذلک بجمیع أرکانها، و لازم ذلک أن یندب القرآن الناس إلی المحال، و ینیط ظهور حجته، و تبین الحق الذی یدعیه علی ما لا یکون البتة، و کان ذلک عذرا (و نعم العذر) للنصاری فی عدم إجابتهم دعوة النبی ص إلی المباهلة، و کان ذلک أضر لدعواه منه لدعواهم.
أم هو اجتماع الحاضرین من الفریقین و من فی حکمهم أعنی المؤمنین من أهل المدینة و ما والاها، و أهل نجران و من والاهم، و هذا و إن کان أقل و أخف شناعة من الوجه السابق لکنه من حیث استحالة التحقق و امتناع الوقوع کسابقه فمن الذی کان یسعه یومئذ أن یجمع أهل المدینة و نجران قاطبة حتی النساء و الذراری منهم فی صعید للملاعنة، و هل هذه الدعوة إلا تعلیقا بالمحال، و اعترافا بأن الحق متعذر الظهور.
أم هو اجتماع المتلبسین بالخصام و الجدال من الفریقین أعنی النبی ص و الحاضرین عنده من المؤمنین، و وفد نجران من النصاری، و یرد علیه حینئذ ما أورده بقوله:
«ثم إن وفد نجران الذین قالوا: إن الآیة نزلت فیهم لم یکن معهم نساؤهم و أولادهم، و کان ذلک وقوعا فیما ذکره من المحذور».
و منها: قوله: أما کون النبی ص و المؤمنین کانوا علی یقین مما یعتقدون فی عیسی (ع) فحسبنا فی بیانه قوله تعالی: مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ فالعلم فی هذه المسائل الاعتقادیة لا یراد به إلا الیقین.
أقول: أما کون العلم فیها بمعنی الیقین فهو حق و أما کون الآیة دالة علی کون المؤمنین علی یقین من أمر عیسی (ع) فلیت شعری من أین له إثبات ذلک؟ و الآیة غیر متعرضة بلفظها (فَمَنْ حَاجَّکَ فِیهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَکَ «إلخ») إلا لشأن رسول الله ص، و مقام التخاطب أیضا لا یشمل غیره (ص) من المؤمنین فإن الوفد من النصاری ما کان لهم هم إلا المحاجة و الخصام مع النبی ص، و لم یکن لهم هوی فی لقاء المؤمنین، و لا کلموهم بکلمة، و لا کلمهم المؤمنون بکلمة.
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نعم لو دلت الآیة علی حصول العلم لأحد غیر النبی ص لدل فیمن جی‌ء به للمباهلة علی ما استفدناه من قوله تعالی: عَلَی الْکاذِبِینَ فیما تقدم.
بل القرآن یدل علی عدم عموم العلم و الیقین لجمیع المؤمنین حیث یقول تعالی:
«وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف- 106، فوصفهم بالشرک و کیف یجتمع الشرک مع الیقین، و یقول تعالی: «وَ إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ إِلَّا غُرُوراً»: الأحزاب- 12، و یقول تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ آمَنُوا لَوْ لا نُزِّلَتْ سُورَةٌ، فَإِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ مُحْکَمَةٌ وَ ذُکِرَ فِیهَا الْقِتالُ رَأَیْتَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ نَظَرَ الْمَغْشِیِّ عَلَیْهِ مِنَ الْمَوْتِ، فَأَوْلی لَهُمْ طاعَةٌ وَ قَوْلٌ مَعْرُوفٌ، (فَإِذا عَزَمَ الْأَمْرُ) فَلَوْ صَدَقُوا اللَّهَ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ إلی أن قال-: أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فَأَصَمَّهُمْ وَ أَعْمی أَبْصارَهُمْ»: محمد- 23، فالیقین لا یتحقق به إلا بعض أولی البصیرة من متبعی النبی ص، قال تعالی: «فَإِنْ حَاجُّوکَ فَقُلْ أَسْلَمْتُ وَجْهِیَ لِلَّهِ وَ مَنِ اتَّبَعَنِ»: آل عمران- 20، و قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی»: یوسف- 108.
و منها: قوله و فی قوله نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ «إلخ» وجهان: أحدهما: أن کل فریق یدعو الآخر إلخ قد عرفت فساد وجهه الأول و عدم انطباقه علی لفظ الآیة إذ قد عرفت أن الغرض کان مستوفی حاصلا لو قیل: تعالوا نبتهل فنجعل لعنة الله علی الکاذبین، و إنما زید علیه قوله: نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ لیدل علی لزوم إحضار کل من الفریقین عند المباهلة أعز الأشیاء عنده و أحبها إلیه و هو الأبناء و النساء و الأنفس (الأهل و الخاصة)، و هذا إنما یتم لو کان معنی الآیة:
ندعو نحن أبناءنا و نساءنا و أنفسنا و تدعون أنتم أبناءکم و نساءکم و أنفسکم، ثم نبتهل، و أما لو کان المعنی ندعو نحن أبناءکم و نساءکم و أنفسکم و تدعون أنتم أبناءنا و نساءنا و أنفسنا ثم نبتهل بطل الغرض المذکور.
علی أن هذا المعنی فی نفسه مما لا یرتضیه الطبع السلیم فما معنی تسلیط رسول الله ص النصاری علی أبنائه و نسائه، و سؤاله أن یسلطوه علی ذراریهم و نسائهم لیتداعوا فیتم الحضور و المباهلة مع تأتی ذلک بدعوة کل فریق أهل نفسه لها؟.
علی أن هذا المعنی یحتاج فی فهمه من الآیة إلی فهم معنی التسلیط و ما یشابهه- کما
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تقدم منها، و أنی لنا فهمه؟ فالحق أن هذا الوجه ساقط، و أن الوجه الآخر و هو أن یکون المراد دعوة کل أهل نفسه هو المتعین.
و منها: قوله: و لا إشکال فی وجه من وجهی التوزیع فی دعوة الأنفس، و إنما الإشکال فیه علی قول الشیعة و من شایعهم علی القول بالتخصیص، یرید بالإشکال ما أورد علی الآیة من لزوم دعوة الإنسان نفسه، و هذا الإشکال غیر مرتبط بشی‌ء من الوجهین أصلا و إنما هو إشکال علی القول بکون المراد بأنفسنا هو رسول الله ص کما یحکی عن بعض المناظرات المذهبیة حیث ادعی أحد الخصمین أن المراد بأنفسنا، رسول الله ص فأورد علیه بلزوم دعوة الإنسان نفسه و هو باطل تشیر إلیه الروایة الثانیة المنقولة عن العیون فیما تقدم.
و من هنا یظهر سقوط قوله: إنما الإشکال فیه علی قول الشیعة فإن قولهم علی ما قدمنا: أن المراد بأنفسنا هو الرجال من أهل بیت رسول الله ص، و هم بحسب المصداق رسول الله و علی (ع)، و لا إشکال فی دعوة بعضهم بعضا.
فلا إشکال علیهم حتی علی ما نسبه إلیهم بزعمه: أن معنی أنفسنا علی فإنه لا إشکال فی دعوة النبی ص علیا (ع).
و قال تلمیذه فی المنار، بعد الإشارة إلی الروایات: و
أخرج ابن عساکر عن جعفر بن محمد عن أبیه: «فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ الآیة، قال: فجاء بأبی بکر و ولده، و عمر و ولده، و عثمان و ولده.
قال: و الظاهر أن الکلام فی جماعة المؤمنین.
ثم قال بعد نقل کلام أستاذه المنقول سابقا: و فی الآیة ما تری من الحکم بمشارکة النساء للرجال فی الاجتماع للمباراة القومیة و المناضلة الدینیة، و هو مبنی علی اعتبار المرأة کالرجل حتی فی الأمور العامة إلا ما استثنی منها إلی آخر ما أطنب به من الکلام.
أقول: أما ما ذکره من الروایة فهی روایة شاذة تخالف جمیع روایات الآیة علی کثرتها و اشتهارها و قد أعرض عن هذه الروایة المفسرون، و هی مع ذلک تشتمل علی ما لا یطابق الواقع و هو جعله لکل من المذکورین فیه ولدا. و لا ولد یومئذ لجمیعهم البتة.
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و کأنه یرید بقوله: و الظاهر أن الکلام فی جماعة المؤمنین، أن یستظهر من الروایة الدلالة علی أن رسول الله ص أحضر جمیع المؤمنین و أولادهم فیکون قوله:
فجاء بأبی بکر و ولده «إلخ» کنایة عن إحضاره عامة المؤمنین، و کأنه یرید به تأیید شیخة فیما ذکره من المعنی. و أنت تری ما علیه الروایة من الشذوذ و الإعراض و المتن ثم فی الدلالة علی ما ذکره من المعنی.
و أما ما ذکره من دلالة الآیة علی مشارکة النساء الرجال فی الحقوق العامة فلو تم ما ذکره دل علی مشارکة الأطفال أیضا، و فی هذا وحده کفایة فی بطلان ما ذکره.
و قد قدمنا الکلام فی اشتراکهن معهم عند الکلام علی آیات الطلاق فی الجزء الثانی من الکتاب و سیأتی شطر فی ما یناسبه من المورد من غیر حاجة إلی مثل ما استفاده من الآیة
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اشارة

قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلاَّ نَعْبُدَ إِلاَّ اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ (64) یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ وَ ما أُنْزِلَتِ التَّوْراةُ وَ الْإِنْجِیلُ إِلاَّ مِنْ بَعْدِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (65) ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ حاجَجْتُمْ فِیما لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ فَلِمَ تُحَاجُّونَ فِیما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (66) ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا وَ لکِنْ کانَ حَنِیفاً مُسْلِماً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (67) إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ (68)
وَدَّتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یُضِلُّونَکُمْ وَ ما یُضِلُّونَ إِلاَّ أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ (69) یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ (70) یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَلْبِسُونَ الْحَقَّ بِالْباطِلِ وَ تَکْتُمُونَ الْحَقَّ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ (71) وَ قالَتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَجْهَ النَّهارِ وَ اکْفُرُوا آخِرَهُ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (72) وَ لا تُؤْمِنُوا إِلاَّ لِمَنْ تَبِعَ دِینَکُمْ قُلْ إِنَّ الْهُدی هُدَی اللَّهِ أَنْ یُؤْتی أَحَدٌ مِثْلَ ما أُوتِیتُمْ أَوْ یُحاجُّوکُمْ عِنْدَ رَبِّکُمْ قُلْ إِنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (73)
یَخْتَصُّ بِرَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (74) وَ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ إِنْ تَأْمَنْهُ بِقِنْطارٍ یُؤَدِّهِ إِلَیْکَ وَ مِنْهُمْ مَنْ إِنْ تَأْمَنْهُ بِدِینارٍ لا یُؤَدِّهِ إِلَیْکَ إِلاَّ ما دُمْتَ عَلَیْهِ قائِماً ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (75) بَلی مَنْ أَوْفی بِعَهْدِهِ وَ اتَّقی فَإِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ (76) إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلاً أُولئِکَ لا خَلاقَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ وَ لا یُکَلِّمُهُمُ اللَّهُ وَ لا یَنْظُرُ إِلَیْهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ لا یُزَکِّیهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (77) وَ إِنَّ مِنْهُمْ لَفَرِیقاً یَلْوُونَ أَلْسِنَتَهُمْ بِالْکِتابِ لِتَحْسَبُوهُ مِنَ الْکِتابِ وَ ما هُوَ مِنَ الْکِتابِ وَ یَقُولُونَ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ ما هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (78)
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شروع فی المرحلة الثانیة من البیان المتعرض لحال أهل الکتاب عامة و النصاری خاصة و ما یلحق بذلک. فقد کانت الآیات فیما مر تعرضت لحال أهل الکتاب عامة بقوله: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19، و بقوله أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ»: آل عمران- 23، ثم انعطف البیان إلی شأن النصاری خاصة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً إلخ: آل عمران- 33، و تعرضت فی أثنائها لولایة المؤمنین للکافرین بقوله: «لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ»: آل عمران- 28، فهذا فی المرحلة البادئة.
ثم عادت إلی بیان ما ذکرته ثانیا بلسان آخر و نظم دون النظم السابق فتعرضت لحال أهل الکتاب عامة فی هذه الآیات المنقولة آنفا، و ما سیلحق بذلک من متفرقات بحسب مساس خصوصیات البیانات بذلک کقوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ إلخ: آل عمران- 98، و قوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلخ: آل عمران- 99، و تعرضت لحال النصاری و ما تدعیه فی أمر عیسی (ع) بقوله: «ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ» الخ: آل عمران- 79، و تعرضت لأمور ترجع إلی المؤمنین من دعوتهم إلی الإسلام و الاتحاد و الاتقاء من ولایة الکفار و اتخاذ البطانة من دون المؤمنین فی آیات کثیرة متفرقة.
قوله تعالی: قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ الخطاب لعامة أهل الکتاب، و الدعوة فی قوله: تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ «إلخ» بالحقیقة إنما هی إلی الاجتماع علی معنی الکلمة بالعمل به، و إنما تنسب إلی الکلمة لتدل علی کونها دائرة بألسنتهم کقولنا اتفقت کلمة القوم علی کذا فیفید معنی الإذعان و الاعتراف و النشر و الإشاعة. فالمعنی: تعالوا نأخذ بهذه الکلمة متعاونین متعاضدین فی نشرها و العمل بما توجبه.
و السواء فی الأصل مصدر، و یستعمل وصفا بمعنی مساوی الطرفین، و سواء بیننا و بینکم أی مساو من حیث الأخذ و العمل بما توجبه، و علی هذا فتوصیف الکلمة بالسواء توصیف بحال المتعلق و هو الأخذ و العمل، و قد عرفت أن العمل إنما یتعلق 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 247
بمعنی الکلمة لا نفسها کما أن تعلیق الاجتماع أیضا علی المعنی لا یخلو من عنایة مجازیة ففی الکلام وجوه من لطائف العنایات: نسبة الاجتماع إلی المعنی ثم وضع الکلمة مکان المعنی ثم توصیف الکلمة بالسواء!.
و ربما قیل: إن معنی کون الکلمة سواء أن القرآن و التوراة و الإنجیل متفقة فی الدعوة إلیها، و هی کلمة التوحید، و لو کان المراد به ذلک کان قوله تعالی: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ «إلخ» من قبیل وضع التفسیر الحق موضع الکلمة المتفق علیها، و الإعراض عما لعبت به أیدیهم من تفسیره غیر المرضی الذی تنطبق الکلمة بذلک علی أهوائهم من الحلول و اتخاذ الابن و التثلیث و عبادة الأحبار و القسیسین و الأساقفة و یکون محصل المعنی: تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ و هی التوحید، و لازم التوحید رفض الشرکاء و عدم اتخاذ الأرباب من دون الله سبحانه.
و الذی تختتم به الآیة من قوله: فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ یؤید المعنی الأول فإن محصل المعنی بالنظر إلیه أنه یدعو إلی هذه الکلمة و هی أن لا نعبد إلا الله «إلخ» لأنها مقتضی الإسلام لله الذی هو الدین عند الله، و إن کان الإسلام أیضا لازما من لوازم التوحید لکن الدعوة فی الآیة إنما هی إلی التوحید العملی و هو ترک عبادة غیر الله سبحانه دون اعتقاد الوحدة، فافهم ذلک.
قوله تعالی: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ تفسیر للکلمة السواء، و هی التی یوجبها الإسلام لله.
و المراد بقوله: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ نفی عبادة غیر الله لا إثبات عبادة الله تعالی علی ما مرت الإشارة إلیه فی معنی کلمة الإخلاص (لا إله إلا الله): أن لازم کون إلا الله، بدلا لا استثناء کون الکلام مسوقا لبیان نفی الشریک دون إثبات الإله، فإن القرآن یأخذ إثبات وجود الإله و حقیته مفروغا عنه.
و لما کان الکلام مسوقا لنفی الشریک فی العبادة و لا ینحسم به مادة الشرک اللازم من اعتقاد البنوة و التثلیث و نحو ذلک أردفه بقوله: وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ «إلخ» فإن تسمیة العبادة بعبادة الله لا تصیر العبادة عبادة لله سبحانه ما لم یخلص الاعتقاد و لم یتجرد الضمیر من الاعتقادات و الآراء المولودة من أصل الشرک لأن العبادة حینئذ إنما
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تکون عبادة إله له شریک و العبادة التی یعبد بها أحد الشریکین و إن خص باسمه و وجه نحوه لیست إلا نابتة منبت التشریک لأنها لا تعدو أن تکون سهما یسهم له و حظا یقسم له من بین الشریکین أو الشرکاء ففیها بعینها نحو عبادة للغیر.
و هذا الذی یدعو إلیه النبی بأمر الله سبحانه، و هو الذی یدل علیه قوله: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ هو الذی یجمع غرض النبوة فی السیرة التی کانت الأنبیاء تدعو إلیها و تبسطها علی المجتمع الإنسانی.
فقد تقدم عند الکلام علی قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً»: البقرة- 213 أن النبوة انبعاث إلهی و نهضة حقیقیة یراد بها بسط کلمة الدین و أن حقیقة الدین تعدیل المجتمع الإنسانی فی سیره الحیوی، و یتبعه تعدیل حیوة الإنسان الفرد فینزل بذلک الکل منزلته التی نزله علیها الفطرة و الخلقة فیعطی به المجتمع موهبة الحریة و سعادة التکامل الفطری علی وجه العدل و القسط، و کذلک الفرد فهو فیه حر مطلق فی الانتفاع من جهات الحیوة فیما یهدیه إلیه فکره و إرادته إلا ما یضر بحیوة المجتمع و قد قید جمیع ذلک بالعبودیة و الإسلام لله سبحانه، و الخضوع لسیطرة الغیب و سلطنته.
و خلاصة ذلک أن الذی کانت تندب إلیه جماعة الأنبیاء (ع) أن یسیر النوع الإنسانی فرادی و مجتمعین علی ما تنطق به فطرتهم من کلمة التوحید التی تقضی بوجوب تطبیق الأعمال الفردیة و الاجتماعیة علی الإسلام لله، و بسط القسط و العدل، أعنی بسط التساوی فی حقوق الحیوة، و الحریة فی الإرادة الصالحة و العمل الصالح.
و لا یتأتی ذلک إلا بقطع منابت الاختلاف و البغی بغیر الحق و استخدام القوی و استعباده للضعیف و تحکمه علیه، و تعبد الضعیف للقوی فلا إله إلا الله، و لا رب إلا الله، و لا حکم إلا لله سبحانه.
و هذا هو الذی تدل علیه الآیة: «أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ الآیة، و قال تعالی فیما یحکیه عن یوسف (ع):
«یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: یوسف- 40، و قال تعالی: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ 
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وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: التوبة- 31، إلی غیر ذلک من الآیات.
و فیما حکاه القرآن عن الأنبیاء السالفین کنوح و هود و صالح و إبراهیم و شعیب و موسی و عیسی (ع) مما کلموا به أممهم شی‌ء کثیر من هذا القبیل کقول نوح:
«رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً»: نوح- 21، و قول هود لقومه: «أَ تَبْنُونَ بِکُلِّ رِیعٍ آیَةً تَعْبَثُونَ وَ تَتَّخِذُونَ مَصانِعَ لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ وَ إِذا بَطَشْتُمْ بَطَشْتُمْ جَبَّارِینَ»: الشعراء- 130، و قول صالح لقومه: «وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ»: الشعراء- 151، و قول إبراهیم لأبیه و قومه: «ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ قالُوا وَجَدْنا آباءَنا لَها عابِدِینَ قالَ لَقَدْ کُنْتُمْ أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ»: الأنبیاء- 54، و قوله تعالی لموسی و أخیه: «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی إلی أن قال-: فَأْتِیاهُ فَقُولا إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ»: طه- 47، و قول عیسی لقومه: «وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ»: الزخرف- 63، فالدین الفطری هو الذی ینفی البغی و الفساد، و هذه المظالم و السلطات بغیر الحق الهادمة لأساس السعادة و المخربة لبنیان الحق و الحقیقة، و إلی ذلک یشیر قول النبی ص فی حجة الوداع: (و قد ذکره المسعودی فی حوادث سنة عشر من الهجرة فی مروج الذهب)، «ألا و إن الزمان قد استدار کهیئته یوم خلق الله السموات و الأرض» و کأنه (ص) یرید به رجوع الناس إلی حکم الفطرة باستقرار سیرة الإسلام بینهم.
و الکلام أعنی قوله تعالی: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ «إلخ»، علی کونه آخذا بمجامع غرض النبوة مفصح عن سبب الحکم و ملاکه.
أما قوله: أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً، فلأن الألوهیة هی التی یأله إلیه و یتوله فیه کل شی‌ء من کل وجه، و هو أن یکون منشأ لکل کمال فی الأشیاء علی کثرتها و ارتباطها و اتحادها فی الحاجة، و فیه کل کمال یفتاق إلیه الأشیاء، و هذا المعنی لا یستقیم إلا إذا کان واحدا غیر کثیر، و مالکا إلیه تدبیر کل شی‌ء، فمن الواجب أن یعبد الله لأنه إله واحد لا شریک له، و من الواجب أن لا یتخذ له شریک فی عبادته، و بعبارة أخری، هذا العالم و جمیع ما یحتوی علیه لا یصح و لا یجوز أن یخضع و یتصغر إلا لمقام واحد إذ هؤلاء المربوبون لوحدة نظامهم و ارتباط وجودهم لا
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رب لهم إلا واحد إذ لا خالق لهم إلا واحد.
و أما قوله تعالی: وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فمن حیث أفاد أن المجتمع الإنسانی علی کثرة أفراده و تفرق أشخاصه أبعاض من حقیقة واحدة هی حقیقة الإنسان و نوعه فما أودعته فیه ید الصنع و الإیجاد من الاستحقاق و الاستعداد الموزع بینهم علی حد سواء یقضی بتساویهم فی حقوق الحیاة و استوائهم علی مستوی واحد، و ما تفاوت فیه أحوال الأفراد و استعدادهم فی اقتناء مزایا الحیاة من مواهب الإنسانیة العامة التی ظهرت فی مظاهر خاصة من هاهنا و هناک و هنالک یجب أن تعطاه الإنسانیة لکن من حیث تسأله، کما أن الازدواج و الولادة و المعالجة مثلا من مسائل الإنسانیة العامة لکن الذی یعطی الازدواج هو الإنسان البالغ الذکر أو الأنثی، و الولادة یعطاها الإنسان الأنثی و العلاج یعطاه الإنسان المریض.
و بالجملة أفراد الإنسان المجتمع أبعاض متشابهة من حقیقة واحدة متشابهة فلا ینبغی أن یحمل البعض إرادته و هواه علی البعض إلا أن یتحمل ما یعادله، و هو التعاون علی اقتناء مزایا الحیاة، و أما خضوع المجتمع أو الفرد لفرد أعنی الکل أو البعض لبعض بما یخرجه عن البعضیة، و یرفعه عن التساوی بالاستعلاء و التسیطر و التحکم بأن یؤخذ ربا متبع المشیة، یحکم مطلق العنان، و یطاع فیما یأمر و ینهی ففیه إبطال الفطرة و هدم بنیان الإنسانیة.
و أیضا من حیث إن الربوبیة مما یختص بالله لا رب سواه فتمکین الإنسان مثله من نفسه یتصرف فیه بما یرید من غیر انعکاس، اتخاذ رب من دون الله لا یقدم علیه من یسلم لله الأمر.
فقد تبین أن قوله: وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ یفصح عن حجتین فیما یفیده من المعنی: إحداهما کون الأفراد أبعاضا، و الآخر کون الربوبیة من خصائص الألوهیة.
قوله تعالی: فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ استشهاد، بأنهم (و هم النبی ص و من اتبعه) علی الدین المرضی عند الله تعالی و هو الإسلام، قال: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19، فینقطع بذلک خصامهم و حجاجهم إذ لا حجة علی الحق و أهله.
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و فیه إشارة إلی أن التوحید فی العبادة من لوازم الإسلام.
قوله تعالی: یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ إلی آخر الآیة، الظاهر أنه مقول القول الواقع فی الآیة السابقة، و کذا ما یأتی بعد أربع آیات فیکون مقولا لرسول الله ص و إن کان ظاهر سیاق قوله: بعد آیتین: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الآیة، أن یکون الخطاب من الله لا من رسوله بإذنه.
و محاجتهم فی إبراهیم (ع) بضم کل طائفة إیاه إلی نفسها یشبه أن تکون أولا بالمحاجة لإظهار المحقیة کأن تقول الیهود: إن إبراهیم (ع) الذی أثنی الله علیه فی کتابه منا فتقول النصاری: إن إبراهیم کان علی الحق، و قد ظهر الحق بظهور عیسی معه، ثم تتبدل إلی اللجاج و العصبیة فتدعی الیهود أنه کان یهودیا، و تدعی النصاری أنه کان نصرانیا، و من المعلوم أن الیهودیة و النصرانیة إنما نشأتا جمیعا بعد نزول التوراة و الإنجیل و قد نزلا جمیعا بعد إبراهیم (ع) فکیف یمکن أن یکون (ع) یهودیا بمعنی المنتحل بالدین الذی یختص بموسی (ع)، و لا نصرانیا بمعنی المتعبد بشریعة عیسی (ع)، فلو قیل فی إبراهیم شی‌ء لوجب أن یقال إنه کان علی الحق حنیفا من الباطل إلی الحق مسلما لله سبحانه و هذه الآیات فی مساق قوله تعالی: «أَمْ تَقُولُونَ إِنَّ إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطَ کانُوا هُوداً أَوْ نَصاری قُلْ أَ أَنْتُمْ أَعْلَمُ أَمِ اللَّهُ وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَتَمَ شَهادَةً عِنْدَهُ مِنَ اللَّهِ»: البقرة- 140.
قوله تعالی: ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ حاجَجْتُمْ فِیما لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ فَلِمَ تُحَاجُّونَ فِیما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ الآیة، الآیة تثبت لهم علما فی المحاجة التی وقعت بینهم و تنفی علما و تثبته لله تعالی، و لذلک ذکر المفسرون: أن المعنی: أنکم حاججتم: فی إبراهیم (ع) و لکم به علم ما، کالعلم بوجوده و نبوته، فلم تحاجون فیما لیس لکم به علم و هو کونه یهودیا أو نصرانیا و الله یعلم و أنتم لا تعلمون، أو أن المراد بالعلم علم ما بعیسی و خبره، و المعنی أنکم تحاجون فی عیسی و لکم بخبره علم فلم تحاجون فیما لیس لکم به علم و هو کون إبراهیم یهودیا أو نصرانیا، هذا ما ذکروه.
و أنت تعلم أن شیئا من الوجهین لا ینطبق علی ظاهر سیاق الآیة: أما الأول فلأنه لم تقع لهم محاجة فی وجود إبراهیم و نبوته، و أما الثانی فلأن المحاجة التی وقعت منهم فی عیسی لم یکونوا فیها علی الصواب بل کانوا مخطئین فی خبره کاذبین فی 
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دعواهم فیه فکیف یمکن أن یسمی محاجة فیما لهم به علم، و کلامه تعالی علی أی حال یثبت منهم محاجة فیما لهم به علم کما یثبت لهم محاجة فیما لیس لهم به علم، فما هذه المحاجة التی هی فیما لهم به علم؟ علی أن ظاهر الآیة أن هاتین إنما جرتا جمیعا فیما بین أهل الکتاب أنفسهم لا بینهم و بین المسلمین و إلا کان المسلمون علی الباطل فی الحجاج الذی أهل الکتاب فیه علی علم، و هو ظاهر.
و الذی ینبغی أن یقال- و الله العالم- أن من المعلوم أن المحاجة کانت جاریة بین الیهود و النصاری فی جمیع موارد الاختلاف التی کانت بینهم، و عمدة ذلک نبوة عیسی (ع) و ما کانت تقوله النصاری فی حقه (أنه الله، أو ابنه أو التثلیث) فکانت النصاری تحاج الیهود فی بعثته و نبوته و هم علی علم منه، و کانت الیهود تحاج النصاری، و تبطل ألوهیته و نبوته و التثلیث و هم علی علم منه فهذه محاجتهم فیما لهم به علم، و أما محاجتهم فیما لیس لهم به علم فمحاجتهم فی أمر إبراهیم أنه کان یهودیا أو نصرانیا.
و لیس المراد بجهلهم به جهلهم بنزول التوراة و الإنجیل بعده و هو ظاهر، و لا ذهولهم عن أن السابق لا یکون تابعا للاحق فإنه خلاف ما یدل علیه قوله تعالی: أَ فَلا تَعْقِلُونَ» فإنه یدل علی أن الأمر یکفی فیه أدنی تنبیه، فهم عالمون بأنه کان سابقا علی التوراة و الإنجیل لکنهم ذاهلون علی مقتضی علمهم و هو أنه لا یکون حینئذ یهودیا و لا نصرانیا بل علی دین الله الذی هو الإسلام لله.
لکن الیهود مع ذلک قالوا: إن الدین الحق لا یکون إلا واحدا و هو الیهودیة فلا محالة کان إبراهیم یهودیا، و قالت النصاری مثل ذلک فنصرت إبراهیم، و قد جهلوا فی ذلک أمرا و لیس بذهول، و هو أن دین الله واحد، و هو الإسلام لله، و هو واحد مستکمل بحسب مرور الزمان و استعداد الناس من حیث تدرجهم بالکمال، و الیهودیة و النصرانیة شعبتان من شعب کمال الإسلام الذی هو أصل الدین، و الأنبیاء (ع) بمنزلة بناة هذا البنیان، لکل منهم موقعه فیما وضعه من الأساس و مما بنی علیه من هذا البنیان الرفیع.
و بالجملة فالیهود و النصاری جهلوا أنه لا یلزم من کون إبراهیم مؤسسا للإسلام و هو الدین الأصیل الحق ثم ظهور دین حق باسم الیهودیة أو النصرانیة، و هو اسم شعبة من شعب کماله و مراتب تمامه أن یکون إبراهیم یهودیا و لا نصرانیا بل یکون مسلما
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حنیفا متلبسا باسم الإسلام الذی أسسه و هو أصل الیهودیة و النصرانیة دون نفسهما، و الأصل لا ینسب إلی فرعه بل ینبغی أن یعطف الفرع علیه.
و تسمیة إبراهیم مسلما لا یهودیا و لا نصرانیا غیر عده تابعا لدین النبی و شریعة القرآن لیرد الإشکال بأنه کما کان متقدما علی نزول التوراة و الإنجیل فلا ینبغی أن یعد یهودیا أو نصرانیا کذلک کان متقدما علی نزول القرآن و ظهور الإسلام فلا ینبغی أن یعد مسلما (حذو النعل بالنعل).
و ذلک أن الإسلام بمعنی شریعة القرآن من الاصطلاحات الحادثة بعد نزول القرآن و انتشار صیت الدین المحمدی، و الإسلام الذی وصف به إبراهیم هو أصل التسلیم لله سبحانه و الخضوع لمقام ربوبیته فالإشکال غیر متوجه من أصله.
و لعل هذا الذی ذکرناه من وجه جهلهم بمعنی الدین الأصیل، و کونه حقیقة ذات مراتب مختلفة و متدرجة فی الاستکمال هو المراد بقوله تعالی: وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا «إلخ» و یؤیده قوله: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ الآیة، و قوله تعالی فی ذیل الآیات: «قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ عَلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ عَلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ ما أُوتِیَ مُوسی وَ عِیسی وَ النَّبِیُّونَ مِنْ رَبِّهِمْ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ» الآیة: آل عمران- 85، علی ما سیجی‌ء من البیان.
قوله تعالی: ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا إلی آخر الآیة، قد مر تفسیره فیما مر، و قد قیل: إن الیهود و النصاری کما کانوا یدعون أن إبراهیم (ع) منهم و علی دینهم کذلک عرب الجاهلیة من الوثنیة کانت تدعی أنهم علی الدین الحنیف دین إبراهیم (ع) حتی کان أهل الکتاب یسمونهم الحنفاء، و یدعون بالحنیفیة الوثنیة.
و لما وصف الله سبحانه إبراهیم (ع) بقوله: وَ لکِنْ کانَ حَنِیفاً، وجب بیانه حتی لا یتوهم منه الوثنیة فلذلک أردفه بقوله: مُسْلِماً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ أی کان علی الدین المرضی عند الله تعالی و هو الإسلام و ما کان من المشرکین کعرب الجاهلیة.
قوله تعالی: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الآیة فی موضع التعلیل للکلام السابق و بیان للحق فی المقام و المعنی- و الله العالم-
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أن هذا النبی المعظم إبراهیم لو أخذت النسبة بینه و بین من بعده من المنتحلین و غیرهم لکان الحق أن لا یعد تابعا لمن بعده بل یعتبر الأولویة به و الأقربیة منه، و الأقرب من النبی الذی له شرع و کتاب هم الذین یشارکونه فی اتباع الحق، و التلبس بالدین الذی جاء به، و الأولی بهذا المعنی بإبراهیم (ع) هذا النبی و الذین آمنوا لأنهم علی الإسلام الذی اصطفی الله به إبراهیم و کذا کل من اتبعه دون من یکفر بآیات الله و یلبس الحق بالباطل.
و فی قوله: لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ تعریض لأهل الکتاب من الیهود و النصاری بنحو الکنایة أی لستم أولی بإبراهیم لعدم اتباعکم إیاه فی إسلامه لله.
و فی قوله: وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا إفراد للنبی (ع) و من اتبعه من المؤمنین من الذین اتبعوا إبراهیم إجلالا للنبی و صونا لمقامه أن یطلق علیه الاتباع کما یستشعر ذلک- مثل قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ»: الأنعام- 90 حیث لم یقل: فبهم اقتده.
و قد تمم التعلیل و البیان بقوله: وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ فإن ولایة إبراهیم (ولی الله) من ولایة الله، و الله ولی المؤمنین دون غیرهم الکافرین بآیاته اللابسین الحق بالباطل.
قوله تعالی: وَدَّتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یُضِلُّونَکُمْ وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ الطائفة الجماعة من الناس، و کان الأصل فیه أن الناس و خاصة العرب کانوا أولا یعیشون شعوبا و قبائل بدویین یطوفون صیفا و شتاء بماشیتهم فی طلب الماء و الکلإ، و کانوا یطوفون و هم جماعة تحذرا من الغیلة و الغارة فکان یقال لهم جماعة طائفة، ثم اقتصر علی ذکر الوصف (الطائفة) للدلالة علی الجماعة.
و أما کون أهل الکتاب لا یضلون إلا أنفسهم فإن أول الفضائل الإنسانیة المیل إلی الحق و اتباعه فحب صرف الناس عن الحق إلی الباطل من جهة أنه من أحوال النفس و أخلاقها رذیلة نفسانیة- و بئست الرذیلة- و إثم من آثامها و معاصیها و بغیها بغیر حق، و ما ذا بعد الحق إلا الضلال فحبهم لإضلال المؤمنین و هم علی الحق إضلال بعینه لأنفسهم من حیث لا یشعرون.
و کذا لو تمکنوا من بعضهم بإلقاء الشبهات فأضلوه بذلک فإنما یضلون أولا أنفسهم 
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لأن الإنسان لا یفعل شیئا من خیر أو شر إلا لنفسه کما قال تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ»: حم السجدة- 46، و أما ضلال من ضل بإضلالهم فلیس بتأثیر منهم بل هو بسوء فعال الضال الغاوی و شامة إرادته بإذن من الله، قال تعالی: «مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ»: الروم- 44، و قال تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ»: الشوری- 31، و قد مر شطر من الکلام فی خواص الأعمال فی الکلام علی قوله تعالی: «حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ»: البقرة- 217، فی الجزء الثانی من الکتاب.
و هذا الذی ذکرناه من المعارف القرآنیة التی یفیدها التوحید الأفعالی الذی یتفرع علی شمول حکم الربوبیة و الملک، و به یوجه ما یفیده قوله تعالی: وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ من الحصر.
و أما ما ذکره المفسرون من التوجیه لمعنی الآیة فلا یغنی فی الحصر المذکور طائلا و لذلک أغمضنا عن نقله.
قوله تعالی: یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ قد مر أن الکفر بآیات الله غیر الکفر بالله تعالی، و أن الکفر بالله هو الالتزام بنفی التوحید صریحا کالوثنیة و الدهریة، و الکفر بآیات الله إنکار شی‌ء من المعارف الإلهیة بعد ورود البیان و وضوح الحق، و أهل الکتاب لا ینکرون أن للعالم إلها واحدا، و إنما ینکرون أمورا من الحقائق بینتها لهم الکتب السماویة المنزلة علیهم و علی غیرهم کنبوة النبی ص و کون عیسی عبدا لله و رسولا منه، و أن إبراهیم لیس بیهودی و لا نصرانی، و أن ید الله مبسوطة، و أن الله غنی، إلی غیر ذلک، فأهل الکتاب فی لسان القرآن کافرون بآیات الله غیر کافرین بالله، و لا ینافیه قوله تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ»: التوبة- 29، حیث نفی الإیمان عنهم صریحا، و لیس إلا الکفر و ذلک أن ذکر عدم تحریمهم للحرام و عدم تدینهم بدین الحق فی الآیة یشهد بأن المراد من توصیفهم بعدم الإیمان هو التوصیف بلازم الحال فلازم حالهم من الکفر بآیات الله عدم الإیمان بالله و الیوم الآخر و إن لم یشعروا به، و لیس بالکفر الصریح.
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و فی قوله تعالی: وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ و الشهادة هو الحضور و العلم عن حس- دلالة علی أن المراد بکفرهم بآیات الله إنکارهم کون النبی ص هو النبی الموعود الذی بشر به التوراة و الإنجیل مع مشاهدتهم انطباق الآیات و العلائم المذکورة فیهما علیه.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن لفظ الآیات عام شامل لجمیع الآیات و لا وجه لتخصیصه بآیات النبوة بل المراد کفرهم بجمیع الآیات الحقة و الوجه فی فساده ظاهر.
قوله تعالی: یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَلْبِسُونَ الْحَقَّ بِالْباطِلِ إلی آخر الآیة، اللبس بفتح اللام إلقاء الشبهة و التمویه أی تظهرون الحق فی صورة الباطل.
و فی قوله: وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ دلالة أو تلویح علی أن المراد باللبس و الکتمان ما هو فی المعارف الدینیة غیر ما یشاهد من الآیات کالآیات التی حرفوها أو کتموها أو فسروها بغیر ما یراد منها.
و هاتان الآیتان أعنی قوله یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ إلی قوله: وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ تتمة لقوله تعالی: وَدَّتْ طائِفَةٌ الآیة، و علی هذا فعتاب الجمیع بفعال البعض بنسبته إلیهم من جهة اتحادهم فی العنصر و النسل و الصفة، و رضاء البعض بفعال البعض و هو کثیر الورود فی القرآن.
قوله تعالی: وَ قالَتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ إلی آخر الآیة، المراد بوجه النهار بقرینة مقابلته بآخره هو أوله فإن وجه الشی‌ء ما یبدو و یظهر به لغیره و هو فی النهار أوله، و سیاق قولهم یکشف عن نزول وحی علی النبی ص فی وجه النهار یوافق ما علیه أهل الکتاب و آخر فی آخره یخالف ما هم علیه فإنما هو الذی دعاهم إلی أن یقولوا هذا القول.
و علی هذا فقوله: بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا أرید به شی‌ء خاص من وحی القرآن یوافق ما عند أهل الکتاب، و قوله: وَجْهَ النَّهارِ منصوب علی الظرفیة و متعلق بقوله: أُنْزِلَ لا بقوله: آمِنُوا (صیغة الأمر) لأنه أقرب، و قوله: وَ اکْفُرُوا آخِرَهُ فی معنی و اکفروا بما أنزل فی آخره فیکون من وضع الظرف موضع المظروف بالمجاز العقلی نظیر قوله تعالی: «بَلْ مَکْرُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ»: سبأ- 33.
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و بذلک یتأید ما ورد فی سبب النزول عن أئمة أهل البیت: أن هذه کلمة قالتها الیهود حین تغییر القبلة حیث صلی رسول الله صلاة الصبح إلی بیت المقدس و هو قبلة الیهود، ثم حولت القبلة فی صلاة الظهر نحو الکعبة فقالت طائفة من الیهود:
آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَجْهَ النَّهارِ یریدون استقبال بیت المقدس، وَ اکْفُرُوا آخِرَهُ یریدون استقبال الکعبة. و یؤیده قولهم بعده علی ما حکاه الله: وَ لا تُؤْمِنُوا إِلَّا لِمَنْ تَبِعَ دِینَکُمْ أی لا تثقوا بمن لا یتبع دینکم بالإیمان به فتفشوا عنده شیئا من أسرارکم و البشارات التی عندکم و کان من علائم النبی ص أنه یحول القبلة إلی الکعبة.
و ذکر بعضهم أن قوله: وَجْهَ النَّهارِ متعلق بقوله: آمِنُوا (بصیغة الأمر) و المراد به أول النهار، و قوله: آخِرَهُ ظرف بتقدیر فی، و متعلق بقوله وَ اکْفُرُوا، و المراد بقولهم: آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ «إلخ» أن یظهر عدة منهم الإیمان بالقرآن و یلحقوا بجماعة المؤمنین ثم یرتدوا فی آخر النهار بإظهار أنهم إنما آمنوا أول النهار لما کاد یلوح لهم من أمارات الصدق و الحق من ظاهر الدعوة الإسلامیة، و إنما ارتدوا آخر النهار لما تبین لهم من شواهد البطلان و عدم انطباق ما عندهم من بشارات النبوة و علائم الحقانیة علی النبی ص فیکون ذلک مکیدة تکاد بها المؤمنون فیرتابون فی دینهم، و یهنون فی عزیمتهم فینکسر بذلک سورتهم و تبطل أحدوثتهم.
و هذا المعنی فی نفسه غیر بعید و خاصة من الیهود الذین لم یألوا جهدا فی الکرة علی الإسلام لإطفاء نوره من أی طریق ممکن غیر أن لفظ الآیة لا ینطبق علیه، و سیأتی للکلام تتمة نتعرض لها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله العزیز.
و قال بعضهم: إن المراد آمنوا بصلاتهم إلی الکعبة أول النهار و اکفروا به آخره لعلهم یرجعون و قال آخرون: المعنی أظهروا الإیمان فی صدر النهار بما أقررتم به من صفة النبی ص و اکفروا آخره بإبداء أن ما وصف به النبی الموعود لا ینطبق علیه لعلهم یرتابون بذلک فیرجعوا عن دینهم، و هذان الوجهان لا شاهد علیهما. و کیف کان المراد، لا إجمال فی الآیة.
قوله تعالی: وَ لا تُؤْمِنُوا إِلَّا لِمَنْ تَبِعَ دِینَکُمْ «إلخ»، الذی یعطیه السیاق هو أن تکون هذه الجملة من قول أهل الکتاب تتمة لقولهم: آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ 
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آمَنُوا، و کذا قوله تعالی: أَنْ یُؤْتی أَحَدٌ مِثْلَ ما أُوتِیتُمْ أَوْ یُحاجُّوکُمْ عِنْدَ رَبِّکُمْ و یکون قوله: «قُلْ إِنَّ الْهُدی هُدَی اللَّهِ جملة معترضة هو جواب الله سبحانه عن مجموع ما تقدم من کلامهم أعنی قولهم: آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ إلی قوله دِینَکُمْ علی ما یفیده تغییر السیاق، و کذا قوله تعالی قُلْ إِنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ جوابه تعالی عن قولهم: أَنْ یُؤْتی أَحَدٌ إلی آخره، هذا هو الذی یقتضیه ارتباط أجزاء الکلام و اتساق المعانی فی الآیتین أولا، و ما تناظر الآیتین من الآیات الحاکیة لأقوال الیهود فی الجدال و الکید ثانیا.
و المعنی- و الله أعلم- أن طائفة من أهل الکتاب- و هم الیهود- قالت أی قال بعضهم لبعض: صدقوا النبی و المؤمنین فی صلاتهم وجه النهار إلی بیت المقدس و لا تصدقوهم فی صلاتهم إلی الکعبة آخر النهار، و لا تثقوا فی الحدیث بغیرکم فیخبروا المؤمنین أن من شواهد نبوة النبی الموعود تحویل القبلة إلی الکعبة فإن فی تصدیقکم أمر الکعبة و إفشائکم ما تعلمونه من کونها من أمارات صدق الدعوة محذور أن یؤتی المؤمنون مثل ما أوتیتم من القبلة فیذهب به سوددکم و یبطل تقدمکم فی أمر القبلة، و محذور أن یقیموا علیکم الحجة عند ربکم أنکم کنتم عالمین بأمر القلبة الجدیدة شاهدین علی حقیته ثم لم تؤمنوا.
فأجاب الله تعالی عن قولهم فی الإیمان بما فی وجه النهار و الکفر فی آخره و أمرهم بکتمان أمر القبلة لئلا یهتدی المؤمنون إلی الحق بأن الهدی الذی یحتاج إلیه المؤمنون الذی هو حق الهدی إنما هو هدی الله دون هداکم، فالمؤمنون فی غنی عن ذلک فإن شئتم فاتبعوا و إن شئتم فاکفروا و إن شئتم فأفشوا و إن شئتم فاکتموا.
و أجاب تعالی عما ذکروه من مخافة أن یؤتی أحد مثل ما أوتوا أو یحاجوهم عند عند ربهم بأن الفضل بید الله یؤتیه من یشاء لا بیدکم حتی تحبسوه لأنفسکم و تمنعوا منه غیرکم، و أما حدیث الکتمان مخافة المحاجة فقد أعرض عن جوابه لظهور بطلانه کما فعل کذلک فی قوله تعالی فی هذا المعنی بعینه: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلا بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ قالُوا أَ تُحَدِّثُونَهُمْ بِما فَتَحَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ لِیُحَاجُّوکُمْ بِهِ عِنْدَ رَبِّکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ أَ وَ لا یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ»: البقرة- 77، فقوله:
أَ وَ لا یَعْلَمُونَ إیذان بأن هذا القول بعد ما علموا أن الله لا یتفاوت فیه السر
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و العلانیة کلام منهم لا یستوی علی تعقل صحیح، و لیس جوابا لمکان الواو فی قوله:
أَ وَ لا یَعْلَمُونَ 
و علی ما مر من المعنی فقوله تعالی: وَ لا تُؤْمِنُوا معناه، لا تثقوا و لا تصدقوا لهم الوثاقة و حفظ السر علی حد قوله تعالی: «وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ»: البراءة- 61، و المراد بقوله لِمَنْ تَبِعَ الیهود.
و المراد بالجملة النهی عن إفشاء ما کان عندهم من حقیة تحویل القبلة إلی الکعبة کما مر فی قوله تعالی: «فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إلی أن قال: وَ إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَیَعْلَمُونَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ إلی أن قال: الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمْ وَ إِنَّ فَرِیقاً مِنْهُمْ لَیَکْتُمُونَ الْحَقَّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: البقرة- 146.
و فی معنی الآیة أقوال شتی دائرة بین المفسرین کقول بعضهم: إن قوله تعالی:
وَ لا تُؤْمِنُوا إلی آخر الآیة کلام لله تعالی لا للیهود، و خطاب الجمع فی قوله: وَ لا تُؤْمِنُوا و قوله: ما أُوتِیتُمْ أَوْ یُحاجُّوکُمْ عِنْدَ رَبِّکُمْ جمیعا للمؤمنین، و خطاب الإفراد فی قوله: قُلْ فی الموضعین للنبی ص، و قول آخرین بمثله إلا أن خطاب الجمع فی قوله: أُوتِیتُمْ أَوْ یُحاجُّوکُمْ عِنْدَ رَبِّکُمْ للیهود فی الکلام عتاب و تقریع. و قول آخرین إن قوله: وَ لا تُؤْمِنُوا إِلَّا لِمَنْ تَبِعَ دِینَکُمْ من کلام الیهود، و قوله: قُلْ إِنَّ الْهُدی هُدَی اللَّهِ أَنْ یُؤْتی أَحَدٌ «إلخ» کلام لله تعالی جوابا عما قالته الیهود، و کذا الخلاف فی معنی الفضل أن المراد به الدین أو النعمة الدنیویة أو الغلبة أو غیر ذلک.
و هذه الأقوال علی کثرتها بعیدة عما یعطیه السیاق کما قدمنا الإشارة إلیه و لذا لم نشتغل بها فضل اشتغال.
قوله تعالی: قُلْ إِنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ الفضل هو الزائد عن الاقتصاد، و یستعمل فی المحمود کما أن الفضول یستعمل فی المذموم، قال الراغب: و کل عطیة لا تلزم من یعطی یقال لها فضل نحو قوله: وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ و علی هذا قوله: قُلْ بِفَضْلِ اللَّهِ وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ انتهی.
و علی هذا فقوله: إِنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ من قبیل الإیجاز بالقناعة بکبری البیان 
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القیاسی، و التقدیر: قل إن هذا الإنزال و الإیتاء الإلهی الذی تحتالون فی تخصیصه بأنفسکم بالتظاهر علی الإیمان و الکفر، و الإیصاء بالکتمان أمر لا نستوجبه معاشر الناس علی الله تعالی بل هو من الفضل، و الفضل بید الله الذی له الملک و له الحکم فله أن یؤتیه من یشاء و الله واسع علیم.
ففی الکلام نفی ما یدل علیه قولهم و فعلهم من تخصیص النعمة الإلهیة بأنفسهم بجمیع جهاته المحتملة فإن تنعم بعض الناس بفضل الله تعالی دون البعض کتنعم الیهود بنعمة الدین و القبلة، و حرمان غیرهم إما أن یکون لأن الفضل منه تعالی یمکن أن یقع تحت تأثیر الغیر فیزاحم المشیة الإلهیة، و یحبس فضله عن جانب، و یصرفه إلی آخر، و لیس کذلک فإن الفضل بید الله یؤتیه من یشاء.
و إما أن یکون لأن الفضل قلیل غیر واف و المفضل علیهم کثیرون فیکون إیتاؤه علی البعض دون البعض یحتاج إلی انضمام مرجح فیحتال إلی إقامة مرجح لتخصیص البعض الذی ینعم علیه، و لیس کذلک فإن الله سبحانه واسع الفضل و المقدرة.
و إما أن یکون لأن الفضل و إن کان واسعا و بید الله لکن یمکن أن یحتجب المفضل علیه عنه تعالی بجهل منه فلا ینال الفضل فیحتال فی حجبه و ستر حاله عنه تعالی حتی یحرم من فضله، و لیس کذلک فإن الله سبحانه علیم لا یطرأ علیه جهل.
قوله تعالی: یَخْتَصُّ بِرَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ فلما کان الفضل بید الله یؤتیه من یشاء و کان واسعا علیما أمکن أن یختص بعض عباده ببعض نعمه فإن له أن یتصرف فی ملکه کیف یشاء، و لیس إذا لم یکن ممنوع التصرف فی فضله و إیتائه عباده أن یجب علیه أن یؤتی کل فضله کل أحد فإن هذا أیضا نوع ممنوعیة فی التصرف بل له أن یختص بفضله من یشاء.
و قد ختم الکلام بقوله: وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ و هو بمنزلة التعلیل لجمیع المعانی السابقة فإن لازم عظمة الفضل علی الإطلاق أن یکون بیده یؤتیه من یشاء، و أن یکون واسعا فی فضله، و أن یکون علیما بحال عباده و ما هو اللائق بحالهم من الفضل، و أن یکون له أن یختص بفضله من یشاء.
و فی تبدیل الفضل بالرحمة فی قوله: یَخْتَصُّ بِرَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ، دلالة علی أن 
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الفضل و هو العطیة غیر الواجبة من شعب الرحمة، قال تعالی: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف- 156، و قال: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: النور- 21، و قال تعالی: «قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ»: إسراء- 100.
قوله تعالی: وَ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ إِنْ تَأْمَنْهُ بِقِنْطارٍ یُؤَدِّهِ إِلَیْکَ إلی قوله:
سَبِیلٌ إشارة إلی اختلافهم فی حفظ الأمانات و العهود اختلافا فاحشا آخذا بطرفی التضاد و أن هذا و إن کان فی نفسه رذیلة قومیة ضارة إلا أنه ناش بینهم فاش فی جماعتهم من رذیلة أخری اعتقادیة و هی ما یشتمل علیه قولهم: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ فإنهم کانوا یسمون أنفسهم بأهل الکتاب، و غیرهم بالأمیین فقولهم: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ معناه نفی أن یکون لغیر إسرائیلی علی إسرائیلی سبیل، و قد أسندوا الکلمة إلی الدین، و الدلیل علیه قوله تعالی: وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ بَلی «إلخ».
فقد کانوا یزعمون- کما أنهم الیوم علی زعمهم- أنهم هم المخصوصون بالکرامة الإلهیة لا تعدوهم إلی غیرهم بما أن الله سبحانه جعل فیهم نبوة و کتابا و ملکا فلهم السیادة و التقدم علی غیرهم، و استنتجوا من ذلک أن الحقوق المشرعة عندهم اللازمة المراعاة علیهم کحرمة أخذ الربا و أکل مال الغیر: و هضم حقوق الناس إنما هی بینهم معاشر أهل الکتاب فالمحرم هو أکل مال الإسرائیلی علی مثله، و المحظور هضم حقوق یهودی علی أهل ملته، و بالجملة إنما السبیل علی أهل الکتاب لأهل الکتاب، و أما غیر أهل الکتاب فلا سبیل له علی أهل الکتاب فلهم أن یحکموا فی غیرهم ما شاءوا و یفعلوا فی من دونهم ما أرادوا، و هذا یؤدی إلی معاملتهم مع غیرهم معاملة الحیوان العجم کائنا من کان.
و هذا و إن لم یوجد فیما عندهم من الکتب المنسوبة إلی الوحی کالتوراة و غیرها لکنه أمر أخذوه من أفواه أحبارهم فقلدوهم فیه ثم لما کان الدین الموسوی لا یعدو بنی إسرائیل إلی غیرهم جعلوه جنسیة بینهم، و تولد من ذلک أن هذه الکرامة و السؤدد أمر جنسی خص بذلک بنو إسرائیل خاصة فالانتساب الإسرائیلی هو مادة الشرف و عنصر السؤدد و المنتسب إلی إسرائیل له التقدم المطلق علی غیره، و هذه الروح الباغیة إذا دبت فی قالب قوم بعثتهم إلی إفساد الأرض و أماته روح الإنسانیة و آثارها
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الحاکمة فی الجامعة البشریة.
نعم أصل هذه الکلمة- و هو سلب الحقوق العامة عن بعض الأفراد و الجوامع- مما لا مناص عنه فی الجامعة الإنسانیة لکن الذی یعتبره المجتمع الإنسانی الصالح هو سلب الحقوق عمن یرید إبطال الحقوق و هدم المجتمع، و الذی یعتبره الإسلام فی ثبوت الحق هو دین التوحید من الإسلام أو الذمة فمن لا إسلام له و لا ذمة، فلا حق له من الحیوة و هو الذی ینطبق علی الناموس الفطری الذی سمعت أنه المعتبر إجمالا عند المجتمع الإنسانی.
و لنرجع إلی ما کنا فیه من الکلام فی الآیة فقوله تعالی: وَ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ کان الظاهر أن یقال: و منهم، فهو من وضع الظاهر موضع الضمیر و الوجه فیه دفع أن یتوهم أن هؤلاء بعض من الطائفة المذکورة فی الآیتین السابقتین التی قالت: آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ «إلخ» و لذلک لما اندفع التوهم المذکور قیل فی الآیة الآتیة: وَ إِنَّ مِنْهُمْ لَفَرِیقاً یَلْوُونَ أَلْسِنَتَهُمْ بِالْکِتابِ الآیة.
و هناک وجه آخر و هو أن ذکر الوصف- و هو کونهم مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مشعر بنوع من التعلیل، و ذلک أن صدور هذا القول و الفعل منهم- أعنی قولهم: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ و أکلهم مال الناس بذلک لم یکن بذاک البعید المستغرب لو کانوا أمیین لأخبر عندهم من النبوة و الوحی لکنهم أهل الکتاب و عندهم الکتاب فیه حکم الله، و هم یعلمون أن الکتاب لا یحکم لهم بذلک، و لا یبیح لهم مال غیرهم لأنه غیرهم فهذا الذی قالوه ثم فعلوه. و هم أهل الکتاب منهم أغرب و أبعد، و التوبیخ و التقبیح علیهم أوجه و ألزم.
و القنطار و الدینار معروفان و المقابلة بینهما- علی ما فیها من المحسنات البدیعیة- و المقام مقام یذکر فیه الأمانة تفید أنه کنی بهما عن الکثیر و القلیل، و المراد أن منهم من لا یخون الأمانة و إن کثرت و ثقلت قیمتها، و منهم من یخونها و إن قلت و خفت.
و کذا الخطاب الموضوع فی الکلام بقوله: إِنْ تَأْمَنْهُ بِقِنْطارٍ یُؤَدِّهِ إِلَیْکَ غیر متوجه إلی مخاطب معین بل هو للتکنیة عن أی مخاطب یمکن أن یخاطب بهذا الکلام للإشعار بأن الحکم عام غیر مقصور علی واحد دون واحد، و الکلام فی معنی قولنا:
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إن یأمنه مؤتمن أی مؤتمن کان بقنطار یؤده إلیه.
و ما فی قوله: إِلَّا ما دُمْتَ عَلَیْهِ قائِماً، مصدریة علی ما قیل، و التقدیر إلا أن تدوم قائما علیه، و ذکر القیام علیه للدلالة علی الإلحاح و الاستعجال فإن قیام المطالب علی ساقه عند المطالبة من غیر قعود دلیل علی ذلک و ربما قیل: إن ما ظرفیة، و لیس بشی‌ء.
و قوله: ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ ظاهر السیاق أن ذلک إشارة إلی مجموع المضمون المأخوذ من سابق القول أی کون بعضهم یؤدی الأمانة و إن کانت خطیرة مهمة، و بعضهم لا یؤدیها و إن کانت حقیرة لا یعبأ بها إنما هو لقولهم، لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ فأوجب ذلک اختلافا بینهم فی الصفات الروحیة کحفظ الأمانات و الاتقاء عن تضییع حقوق الناس، و الاغترار بالکرامة مع أنهم یعلمون أن الله لم یسن لهم ذلک فی الکتاب و لا رضی بمثل هذه الأفعال منهم.
و یمکن أن یکون ذلک إشارة إلی حال الطائفة الثانیة المذکورة بقوله: وَ مِنْهُمْ مَنْ إِنْ تَأْمَنْهُ بِدِینارٍ لا یُؤَدِّهِ إِلَیْکَ و یکون ذکر الطائفة الأولی الأمینة لاستیفاء تمام الأقسام، و التحفظ علی النصفة، و یجوز حینئذ أن تکون ضمائر الجمع فی قوله: وَ یَقُولُونَ و فی قوله: وَ هُمْ یَعْلَمُونَ راجعة إلی أهل الکتاب أو راجعة إلی قوله: مَنْ إِنْ تَأْمَنْهُ بِدِینارٍ، بحسب المعنی و کذا یجوز علی التقدیر الثانی أن یکون المراد بضمیر التکلم فی قوله: عَلَیْنا، جمیع أهل الکتاب أو خصوص البعض، و یختلف المعنی باختلاف المحتملات إلا أن الجمیع صحیحة مستقیمة، و علیک بالتدبر فیها.
قوله تعالی: وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ إبطال لدعواهم أنه لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ و دلیل علی أنهم کانوا ینسبون ذلک إلی الوحی السماوی و التشریع الدینی کما مر.
قوله تعالی: بَلی مَنْ أَوْفی بِعَهْدِهِ وَ اتَّقی فَإِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ رد لکلامهم و إثبات لما نفوه بقولهم: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ و إیفاء العهد تتمیمه بالتحفظ من العذر و النقص، و التوفیة البذل و الإعطاء وافیا، و الاستیفاء الأخذ و التناول وافیا.
و المراد بالعهد ما أخذ الله المیثاق علیه من عباده أن یؤمنوا به و یعبدوه علی ما یشعر به قوله فی الآیة التالیة: إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا، أو مطلق 
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العهد الذی منه عهد الله تعالی.
و قوله: فَإِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ من قبیل وضع الکبری موضع الصغری إیثارا للإیجاز، و التقدیر فإن الله یحبه لأنه متق و الله یحب المتقین، و المراد أن کرامة الله لعباده المتقین حبه لهم لا ما زعمتموه من نفی السبیل.
فمفاد الکلام أن الکرامة الإلهیة لیست بذاک المبتذل السهل التناول حتی ینالها کل من انتسب إلیه انتسابا أو یحسبها کل محتال أو مختال کرامة جنسیة أو قومیة بل یشترط فی نیلها الوفاء بعهد الله و میثاقه و التقوی فی الدین فإذا تمت الشرائط حصلت الکرامة و هی المحبة و الولایة الإلهیة التی لا تعدو عبادة المتقین، و أثرها النصرة الإلهیة، و الحیوة السعیدة التی تعمر الدنیا و تصلح بال أهلها، و ترفع درجات الآخرة.
فهذه هی الکرامة الإلهیة لا أن یحمل قوما علی أکتاف عباده من صالح و طالح و یطلقهم و یخلی بینهم و بین ما یشاءون و ما یعملون فیقولوا یوما: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ و یوما نحن أولیاء لله من دون الناس «1»، و یوما: نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ «2» فیهدیهم ذلک إلی إفساد الأرض، و إهلاک الحرث و النسل.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا تعلیل للحکم المذکور فی الآیة السابقة، و المعنی أن الکرامة الإلهیة خاصة بمن أوفی بعهده و اتقی لأن غیرهم- و هم الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا- لا کرامة لهم.
و لما کان نقض عهد الله و ترک التقوی إنما هو للتمتع بزخارف الدنیا و إیثار شهوات الأولی علی الأخری کان فیه وضع متاع الدنیا موضع إیفاء العهد و التقوی، و تبدیل العهد به، و لذلک شبه عملهم ذلک بالمعاملة فجعل عهد الله مبیعا یشتری بالمتاع، و سمی متاع الدنیا و هو قلیل بالثمن القلیل و الاشتراء هو البیع فقیل: یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا، أی یبدلون العهد و الأیمان من متاع الدنیا.
قوله تعالی: أُولئِکَ لا خَلاقَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ وَ لا یُکَلِّمُهُمُ اللَّهُ إلی آخر الآیة،
______________________________
(1) قال تعالی: (قل یا أیها الذین هادوا إن زعمتم أنکم أولیاء لله من دون الناس الآیة) الجمعة- 1.
(2) قال تعالی: «و قالت الیهود و النصاری نحن أبناء الله و أحباؤه الآیة» المائدة- 18
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الخلاق النصیب، و التزکیة هی الإنماء نموا صالحا، و لما کان الوصف المأخوذ فی بیان هذه الطائفة من الناس مقابلا للوصف المأخوذ فی الطائفة الأخری المذکورة فی قوله: مَنْ أَوْفی بِعَهْدِهِ وَ اتَّقی ثم کانت التبعات المذکورة لوصفهم أمورا سلبیة أفاد ذلک:.
أولا: أن الإتیان فی الإشارة بلفظ أولئک الدال علی البعد لإفادة بعد هؤلاء من ساحة القرب کما أن الموفون بعهدهم المتقون مقربون لمکان حب الله تعالی لهم.
و ثانیا: أن آثار محبة الله سبحانه هی الخلاق فی الآخرة، و التکلیم و النظر یوم القیامة، و التزکیة و المغفرة، و هی رفع ألیم العذاب.
و الخصال التی ذکرها الله تعالی لهؤلاء الناقضین لعهد الله و أیمانهم أمور ثلاثة:
أحدها: أنهم لا نصیب لهم فی الآخرة، و المراد بالآخرة هی الدار الآخرة (من قیام الوصف مقام الموصوف) و یعنی بها الحیاة التی بعد الموت کما أن المراد بالدنیا هی الدار الدنیا و هی الحیاة الدنیا قبل الموت.
و نفی النصیب عنهم فی الآخرة لاختیارهم نصیب الدنیا علیه، و من هنا یظهر أن المراد بالثمن القلیل هو الدنیا، و إنما فسرناه فیما تقدم بمتاع الدنیا لمکان توصیفه تعالی إیاه بالقلیل، و قد وصف به متاع الدنیا فی قوله- عز من قائل-: «قُلْ مَتاعُ الدُّنْیا قَلِیلٌ»: النساء- 77، علی أن متاع الدنیا هو الدنیا.
و ثانیها: أن الله لا یکلمهم و لا ینظر إلیهم یوم القیامة، و قد حوذی به المحبة- الإلهیة للمتقین من حیث إن الحب یوجب تزود المحب من المحبوب بالاسترسال بالنظر و التکلیم عند الحضور و الوصال، و إذ لا یحبهم الله فلا یکلمهم و لا ینظر إلیهم یوم القیامة و هو یوم الإحضار و الحضور، و التدرج من التکلیم إلی النظر لوجود القوة و الضعف بینهما فإن الاسترسال فی التکلیم أکثر منه فی النظر فکأنه قیل: لا نشرفهم لا کثیرا و لا قلیلا.
و ثالثها: أن الله لا یزکیهم و لهم عذاب ألیم، و إطلاق الکلام یفید أن المراد بهما ما یعم التزکیة و العذاب فی الدنیا و الآخرة.
قوله تعالی: وَ إِنَّ مِنْهُمْ لَفَرِیقاً یَلْوُونَ أَلْسِنَتَهُمْ بِالْکِتابِ لِتَحْسَبُوهُ مِنَ الْکِتابِ 
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وَ ما هُوَ مِنَ الْکِتابِ اللی هو فتل الحبل، و لی الرأس و اللسان إمالتهما. قال تعالی:
«لَوَّوْا رُؤُسَهُمْ المنافقون- 5، و قال تعالی: «لَیًّا بِأَلْسِنَتِهِمْ»: النساء- 46، و الظاهر أن المراد بذلک أنهم یقرءون ما افتروه من الحدیث علی الله سبحانه بألحان یقرءون بها الکتاب تلبیسا علی الناس لیحسبوه من الکتاب و ما هو من الکتاب.
و تکرار لفظ الکتاب ثلاث مرات فی الکلام لدفع اللبس فإن المراد بالکتاب الأول هو الذی کتبوه بأیدیهم و نسبوه إلی الله سبحانه، و بالثانی الکتاب الذی أنزله الله تعالی بالوحی، و بالثالث هو الثانی کرر لفظه لدفع اللبس و للإشارة إلی أن الکتاب بما أنه کتاب الله أرفع منزلة من أن یشتمل علی مثل تلک المفتریات، و ذلک لما فی لفظ الکتاب من معنی الوصف المشعر بالعلیة.
و نظیره تکرار لفظ الجلالة فی قوله: وَ یَقُولُونَ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ ما هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ فالمعنی و ما هو من عند الله الذی هو إله حقا لا یقول إلا الحق قال تعالی:
«وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: ص- 84.
و أما قوله: وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ تکذیب بعد تکذیب لنسبتهم ما اختلقوه من الوحی إلی الله سبحانه فإنهم کانوا یلبسون الأمر علی الناس بلحن القول فأبطله الله بقوله: وَ ما هُوَ مِنَ الْکِتابِ ثم کانوا یقولون بألسنتهم هو من عند الله فکذبهم الله: أولا بقوله: وَ ما هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ و ثانیا بقوله: وَ یَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ و زاد فی الفائدة أولا أن الکذب من دأبهم و دیدنهم، و ثانیا أن ذلک لیس کذبا صادرا عنهم بالتباس من الأمر علیهم بل هم عالمون به متعمدون فیه.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ الآیة- أخرج- یعنی ابن جریر- عن السدی، قال: ثم دعاهم رسول الله ص- یعنی الوفد من نصاری نجران- فقال-: یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ الآیة.
أقول: و روی فیه هذا المعنی أیضا عن ابن جریر عن محمد بن جعفر بن الزبیر و ظاهر الروایة أن الآیة نزلت فیهم، و قد قدمنا الروایة فی أول السورة الدالة علی أن 
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صدر السورة إلی نیف و ثمانین آیة نزلت فی نصاری نجران، و هذه الآیة منها لوقوعها قبل تمام العدد.
و ورد فی بعض الروایات أن رسول الله دعا یهود المدینة إلی الکلمة السواء حتی قبلوا الجزیة، و ذلک لا ینافی نزول الآیة فی وفد نجران.
و فی صحیح البخاری، بإسناده عن ابن عباس عن أبی سفیان فی حدیث طویل: یذکر فیه کتاب رسول الله ص إلی هرقل عظیم الروم، قال أبو سفیان ثم دعا یعنی هرقل بکتاب رسول الله ص- فقرأ فإذا فیه: بسم الله الرحمن الرحیم- من محمد رسول الله إلی هرقل عظیم الروم، سلام علی من اتبع الهدی، أما بعد- فإنی أدعوک بدعایة الإسلام أسلم تسلم، و أسلم یؤتک الله أجرک مرتین- فإن تولیت فإن علیک إثم الأریسیین- و یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ- بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ إلی قوله-:
اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ الحدیث.
أقول: و رواه أیضا مسلم فی صحیحة، و رواه السیوطی فی الدر المنثور، عن النسائی و عبد الرزاق و ابن أبی حاتم عن ابن عباس.
و قد قیل إن کتاب رسول الله ص إلی مقوقس عظیم القبط أیضا کان مشتملا علی قوله تعالی: یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ و هناک نسخة منسوبة إلیه (ص) مخطوطة بالخط الکوفی تضاهی کتابه (ص) إلی هرقل و قد استنسخ منها أخیرا بالتصویر الشمسی ما یوجد عند کثیرین.
و کیف کان فقد ذکر المؤرخون أن رسول الله ص إنما کتب الکتب و أرسل الرسل إلی الملوک من قیصر و کسری و النجاشی سنة ست من الهجرة، و لازمه نزول الآیة فی سنة ست أو قبلها و قد ذکر المؤرخون کالطبری و ابن الأثیر و المقریزی أن نصاری نجران إنما وفدوا علی رسول الله- ص- سنة عشر من الهجرة، و ذکر آخرون کأبی الفداء فی البدایة و النهایة و نظیره فی السیرة الحلبیة أن ذلک کان فی سنة تسع من الهجرة، و لازم ذلک نزول هذه الآیة فی سنة تسع أو عشر.
و ربما قیل: إن الآیة مما نزلت أول الهجرة علی ما تشعر به الروایات الآتیة، و ربما قیل: إن الآیة نزلت مرتین نقله الحافظ ابن حجر.
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و الذی یؤیده اتصال آیات السورة سیاقا کما مرت الإشارة إلیه فی أول السورة:
أن الآیة نزلت قبل سنة تسع، و أن قصة الوفد إنما وقعت فی سنة ست من الهجرة أو قبلها، و من البعید أن یکاتب (ص) عظماء الروم و القبط و فارس و یغمض عن نجران مع قرب الدار.
و فی الروایة نکتة أخری و هی تصدیر الکتاب ببسم الله الرحمن الرحیم، و منه یظهر ما فی بعض ما نقلناه من الروایات 
فی قصة وفد نجران کما عن البیهقی فی الدلائل،: أن رسول الله ص کتب إلی أهل نجران- قبل أن ینزل علیه طس سلیمان: بسم الله إله إبراهیم و إسحاق و یعقوب من محمد رسول الله- إلی أسقف نجران إن أسلمتم فإنی أحمد إلیکم الله- إله إبراهیم و إسحاق و یعقوب، أما بعد- فإنی أدعوکم إلی عبادة الله من عبادة العباد- و إلی ولایة الله من ولایة العباد فإن أبیتم فالجزیة، و إن أبیتم فقد آذنتکم بالحرب و السلام 
، الحدیث.
و ذلک أن سورة النمل من السور المکیة و مضامین آیاتها کالنص فی أنها نزلت قبل هجرة النبی ص و کیف یجتمع ذلک مع قصة نجران علی أن الکتاب یشتمل علی أمور أخر لا یمکن توجیهها کحدیث الجزیة و الإیذان بالحرب و غیر ذلک، و الله أعلم.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی عن ابن عباس": أن کتاب رسول الله إلی الکفار: تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ الآیة
و فی الدر المنثور، أیضا: فی قوله تعالی: یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ الآیة- أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و البیهقی فی الدلائل، عن ابن عباس قال: اجتمعت نصاری نجران و أحبار یهود عند رسول الله ص- فتنازعوا عنده، فقالت الأحبار: ما کان إبراهیم إلا یهودیا، و قالت النصاری ما کان إبراهیم إلا نصرانیا فأنزل الله فیهم: یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ- وَ ما أُنْزِلَتِ التَّوْراةُ وَ الْإِنْجِیلُ إِلَّا مِنْ بَعْدِهِ إلی قوله وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ فقال أبو رافع القرظی «1» أ ترید منا یا محمد أن نعبدک کما تعبد النصاری عیسی بن مریم- فقال رجل من أهل نجران أ ذلک ترید یا محمد فقال رسول الله ص- معاذ الله أن أعبد غیر الله أو آمر بعبادة غیره- ما بذلک بعثنی و لا
______________________________
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أمرنی فأنزل الله فی ذلک من قولهما- ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ- ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی قوله بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ ثم ذکر ما أخذ علیهم و علی آبائهم من المیثاق- بتصدیقه إذا هو جاءهم و إقرارهم به علی أنفسهم فقال- وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ إلی قوله مِنَ الشَّاهِدِینَ 
أقول الآیات أعنی قوله ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ إلی آخر الآیات أوفق سیاقا و أسهل انطباقا علی عیسی بن مریم (ع) منه برسول الله ص علی ما سیجی‌ء فی الکلام علی الآیات فلعل ما فی الروایة من نزول الآیات فی حق رسول الله ص استنباط و تطبیق من ابن عباس علی أن المعهود من دأب القرآن التعرض لهذا النوع من القول فی صورة السؤال و الجواب أو الحکایة و الرد.
و فی تفسیر الخازن، روی الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس و رواه محمد بن إسحاق عن ابن شهاب بإسناده حدیث هجرة الحبشة قال لما هاجر جعفر بن أبی طالب و أناس من أصحاب النبی ص إلی أرض الحبشة و استقرت بهم الدار و هاجر النبی ص إلی المدینة و کان من أمر بدر ما کان اجتمعت قریش فی دار الندوة و قالوا إن لنا فی الذین عند النجاشی من أصحاب محمد ثارا ممن قتل منکم ببدر فاجمعوا مالا و اهدوه إلی النجاشی لعله یدفع إلیکم من عنده من قومکم و لینتدب إلیه رجلان من ذوی رأیکم.
فبعثوا عمرو بن العاص و عمارة بن أبی معیط معهم الهدایا الأدم و غیره فرکبا البحر حتی أتیا الحبشة فلما دخلا علی النجاشی سجدا له و سلما علیه و قالا له إن قومنا لک ناصحون شاکرون و لأصحابک محبون و إنهم بعثونا إلیک لنحذر هؤلاء الذین قدموا علیک لأنهم قوم رجل کذاب خرج یزعم أنه رسول الله و لم یتابعه أحد منا إلا السفهاء و إنا کنا قد ضیقنا علیهم الأمر و ألجأناهم إلی شعب بأرضنا لا یدخل علیهم أحد فقتلهم الجوع و العطش فلما اشتد علیه الأمر بعث إلیک ابن عمه لیفسد علیک دینک و ملکک و رعیتک فاحذرهم و ادفعهم إلینا لنکفیکم قال و آیة ذلک أنهم إذا دخلوا علیک لا یسجدون لک و لا یحیونک بالتحیة التی یحییک بها الناس رغبة عن دینک و سنتک.
قال: فدعاهم النجاشی فلما حضروا صاح جعفر بالباب: یستأذن علیک حزب 
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الله تعالی، فقال النجاشی: مروا هذا الصائح فلیعد کلامه، ففعل جعفر فقال النجاشی:
نعم فلیدخلوا بأمان الله و ذمته فنظر عمرو إلی صاحبه فقال: أ لا تسمع کیف یرطنون بحزب الله و ما أجابهم به الملک؟ فأساءهما ذلک.
ثم دخلوا علیه فلم یسجدوا له فقال عمرو بن العاص: أ لا تری أنهم یستکبرون أن یسجدوا لک؟ فقال لهم النجاشی: ما منعکم أن تسجدوا لی و تحیونی بالتحیة التی یحیینی بها من أتانی من الآفاق؟ قالوا: نسجد لله الذی خلقک و ملکک، و إنما کانت تلک التحیة لنا و نحن نعبد الأوثان فبعث الله فینا نبیا صادقا، فأمرنا بالتحیة التی رضیها الله و هی السلام تحیة أهل الجنة فعرف النجاشی أن ذلک حق و أنه فی التوراة و الإنجیل، قال: أیکم الهاتف: یستأذن علیک حزب الله؟ قال جعفر: أنا، قال: إنک ملک من ملوک الأرض من أهل الکتاب، و لا یصلح عندک کثرة الکلام و لا الظلم، و إنما أحب أن أجیب عن أصحابی فمر هذین الرجلین فلیتکلم أحدهما و لینصت الآخر فتسمع محاورتنا فقال عمرو لجعفر: تکلم.
فقال جعفر للنجاشی: سل هذین الرجلین، أ عبید نحن أم أحرار؟ فإن کنا عبیدا قد أبقنا من أربابنا فردنا علیهم. فقال النجاشی: أ عبید هم أم أحرار؟ فقال بل أحرار کرام، فقال النجاشی: نجوا من العبودیة فقال جعفر: سلهما: هل أرقنا دما بغیر حق فیقتص منا؟ فقال عمرو: لا و لا قطرة، قال جعفر: سلهما هل أخذنا أموال الناس بغیر حق فعلینا قضاؤها، قال النجاشی: إن کان قنطارا فعلی قضاؤه، فقال عمرو لا و لا قیراط، فقال النجاشی: فما تطلبون منهم؟ قال: کنا و إیاهم علی دین واحد، علی دین آبائنا فترکوا ذلک، و اتبعوا غیره فبعثنا قومنا لتدفعهم إلینا فقال النجاشی:
ما هذا الذی کنتم علیه و الدین الذی اتبعوه؟ فقال جعفر: أما الدین الذی کنا علیه فهو دین الشیطان کنا نکفر بالله و نعبد الحجارة، و أما الذی تحولنا إلیه فهو دین الله الإسلام جاءنا به من عند الله رسول بکتاب مثل کتاب ابن مریم موافقا له، فقال النجاشی یا جعفر تکلمت بأمر عظیم.
ثم أمر النجاشی بضرب الناقوس فضرب و اجتمع إلیه کل قسیس و راهب فلما اجتمعوا عنده قال النجاشی: أنشدکم بالله الذی أنزل الإنجیل علی عیسی هل تجدون بین عیسی و بین یوم القیامة نبیا مرسلا؟ قالوا اللهم نعم قد بشرنا فقال: من آمن به فقد
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آمن بی و من کفر به فقد کفر بی فقال النجاشی لجعفر ما ذا یقول لکم هذا الرجل؟ و ما یأمرکم به؟ و ما ینهاکم عنه؟ فقال یقرأ علینا کتاب الله، و یأمرنا بالمعروف و ینهانا عن المنکر، و یأمرنا بحسن الجوار و صلة الرحم و بر الیتیم، یأمرنا أن نعبد الله وحده لا شریک له، فقال له: اقرأ علی مما یقرأ علیکم فقرأ علیه سورة العنکبوت و الروم ففاضت عینا النجاشی و أصحابه من الدمع، و قالوا: زدنا من هذا الحدیث الطیب فقرأ علیهم سورة الکهف فأراد عمرو أن یغضب النجاشی فقال إنهم یشتمون عیسی و أمه فقال النجاشی: فما تقولون فی عیسی و أمه؟ فقرأ علیهم سورة مریم فلما أتی علی ذکر مریم و عیسی رفع النجاشی من سواکه قدر ما یقذی العین، و قال: و الله ما زاد المسیح علی ما تقولون هذا، ثم أقبل علی جعفر و أصحابه فقال اذهبوا فأنتم سیوم بأرضی یقول: آمنون من سبکم و آذاکم غرم. ثم قال: أبشروا و لا تخافوا فلا دهورة الیوم علی حزب إبراهیم فقال عمرو یا نجاشی و من حزب إبراهیم؟ قال: هؤلاء الرهط و صاحبهم الذی جاءوا من عنده و من اتبعهم فأنکر ذلک المشرکون و ادعوا دین إبراهیم ثم رد النجاشی علی عمرو و صاحبه المال الذی حملوه و قال: إنما هدیتکم إلی رشوة فاقبضوها فإن الله ملکنی و لم یأخذ منی رشوة، قال جعفر: فانصرفنا فکنا فی خیر جوار، و أنزل الله عز و جل فی ذلک علی رسول الله ص فی خصومتهم فی إبراهیم و هو فی المدینة: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ 
أقول: و هذه القصة مرویة من طرق أخری و من طرق أهل البیت (ع) و إنما نقلناها علی طولها لاشتمالها علی فوائد هامة فی بلاء المسلمین من المهاجرین الأولین، و لیست من سبب النزول فی شی‌ء.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا، قال: قال أمیر المؤمنین لا یهودیا یصلی إلی المغرب، و لا نصرانیا یصلی إلی المشرق- لکن کان حنیفا مسلما علی دین محمد ص.
أقول: قد تقدم فی البیان السابق معنی کونه علی دین محمد ص، و قد اعتبر فی الروایة استقبال الکعبة و قد حولت القبلة إلیها فی المدینة و الکعبة فی نقطة جنوبها تقریبا، و تأبی الیهود و النصاری عن قبولها أوجب لهم الانحراف عنها إلی 
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جهتی المغرب التی بها بیت المقدس، و المشرق التی یستقبلها النصاری فعد ذلک من الطائفتین انحرافا عن حاق الوسط، و قد أید هذه العنایة لفظ الآیة وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً الآیة، و بالجملة فإنما هی عنایة لطیفة لا تزید علی ذلک.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): خالصا مخلصا لیس فیه شی‌ء من عبادة الأوثان.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ الآیة، قال أمیر المؤمنین (ع): إن أولی الناس بالأنبیاء أعملهم بما جاءوا به- ثم تلا هذه الآیة و قال: إن ولی محمد من أطاع الله و إن بعدت لحمته، و إن عدو محمد من عصی الله و إن قربت لحمته.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): هم الأئمة و من اتبعهم.
و فی تفسیری القمی، و العیاشی، عن عمر بن أذینة عنه (ع) قال: أنتم و الله من آل محمد، فقلت: من أنفسهم جعلت فداک؟ قال: نعم و الله من أنفسهم ثلاثا، ثم نظر إلی و نظرت إلیه، فقال: یا عمر إن الله یقول فی کتابه: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ الآیة
،. و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ قالَتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ آمِنُوا الآیة، عن الباقر (ع): أن رسول الله ص لما قدم المدینة- و هو یصلی نحو بیت المقدس أعجب ذلک القوم- فلما صرفه الله عن بیت المقدس إلی بیت الله الحرام- وجدت الیهود من ذلک، و کان صرف القبلة صلاة الظهر، فقالوا صلی محمد الغداة و استقبل قبلتنا- فآمنوا بالذی أنزل علی محمد وجه النهار- و اکفروا آخره یعنوه القبلة- حین استقبل رسول الله ص المسجد الحرام.
أقول: و الروایة کما تری تجعل قوله وَجْهَ النَّهارِ، ظرفا لقوله: أُنْزِلَ دون قوله: آمِنُوا، و قد تقدم الکلام فیه فی البیان السابق.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم من طریق العوفی عن ابن عباس": فی قوله: وَ قالَتْ طائِفَةٌ الآیة، قال: إن طائفة من الیهود قالت: إذا لقیتم أصحاب محمد أول النهار فآمنوا، و إذا کان آخره فصلوا صلاتکم لعلهم یقولون: هؤلاء أهل الکتاب و هم أعلم منا لعلهم ینقلبون عن دینهم.
أقول: و رواه فیه أیضا عن السدی و مجاهد.
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و فی الکافی،: فی قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ الآیة)- عن الباقر (ع) قال: أنزل فی العهد: إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا- أُولئِکَ لا خَلاقَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ وَ لا یُکَلِّمُهُمُ اللَّهُ- وَ لا یَنْظُرُ إِلَیْهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ (وَ لا یُزَکِّیهِمْ) وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ و الخلاق النصیب فمن لم یکن له نصیب فی الآخرة- فبأی شی‌ء یدخل الجنة.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن عدی بن عدی عن أبیه قال: اختصم امرؤ القیس و رجل من حضرموت- إلی رسول الله ص فی أرض فقال: أ لک بینة؟ قال: لا، قال: فبیمینه، قال: إذن و الله یذهب بأرضی، قال: إن ذهب بأرضک بیمینه کان ممن لا ینظر الله إلیه یوم القیامة- و لا یزکیه و له عذاب ألیم، قال: ففزع الرجل و ردها إلیه.
أقول: و الروایة کما تری لا تدل علی نزول الآیة فی مورد القصة، و قد روی من طرق أهل السنة فی عدة روایات أن الآیة نزلت فی هذا الشأن، و هی متعارضة من حیث مورد القصة: ففی بعضها أن النزاع کان بین امرئ القیس و رجل من حضرموت کما مر فی الروایة السابقة، و فی بعضها أنه کان بین الأشعث بن القیس و بین رجل من الیهود فی أرض له، و فی بعضها أنها نزلت فی رجل من الکفار و قد کان أقام سلعة له فی السوق فحلف بالله لقد أعطی بها ما لم یعطه لیوقع بها رجلا من المسلمین فنزلت الآیة.
و قد عرفت فی البیان السابق أن ظاهر الآیة أنها واقعة موقع التعلیل لمضمون الآیة السابقة علیها: فالوجه حمل الروایات إن أمکن علی بیان انطباق الآیة علی مورد القصة دون النزول بالمعنی المعهود منه.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 79 الی 80]





اشارة

ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لکِنْ کُونُوا رَبَّانِیِّینَ بِما کُنْتُمْ تُعَلِّمُونَ الْکِتابَ وَ بِما کُنْتُمْ تَدْرُسُونَ (79) وَ لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا الْمَلائِکَةَ وَ النَّبِیِّینَ أَرْباباً أَ یَأْمُرُکُمْ بِالْکُفْرِ بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ (80)
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بیان‌

وقوع الآیات عقیب الآیات المرتبطة بأمر عیسی (ع) یفید أنها بمنزلة الفصل الثانی من الاحتجاج علی براءة ساحة المسیح مما یعتقده فی حقه أهل الکتاب من النصاری، و الکلام بمنزلة قولنا: إنه لیس کما تزعمون فلا هو رب و لا أنه ادعی لنفسه الربوبیة:
أما الأول: فلأنه مخلوق بشری حملته أمه و وضعته و ربته فی المهد غیر أنه لا أب له کآدم (ع) فمثله عند الله کمثل آدم، و أما الثانی: فلأنه کان نبیا أوتی الکتاب و الحکم و النبوة و النبی الذی هذا شأنه لا یعدو طور العبودیة و لا یتعری عن زی الرقیة فکیف یتأتی أن یقول للناس اتخذونی ربا و کونوا عبادا لی من دون الله، أو یجوز ذلک فی حق غیره من عباد الله من ملک أو نبی فیعطی لعبد من عباد الله ما لیس له بحق، أو ینفی عن نبی من الأنبیاء ما أثبت الله فی حقه من الرسالة فیأخذ منه ما هو له من الحق.
قوله تعالی: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ البشر مرادف للإنسان، و یطلق علی الواحد و الکثیر فالإنسان الواحد بشر کما أن الجماعة منه بشر.
و قوله: ما کانَ لِبَشَرٍ، اللام للملک أی لا یملک ذلک أی لیس له بحق کقوله تعالی: «ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَتَکَلَّمَ بِهذا»: النور- 16، و قوله: «وَ ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَغُلَّ»: آل عمران- 161.
و قوله تعالی: أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ، اسم کان إلا أنه توطئة لما یتبعه من قوله: ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ و ذکر هذه التوطئة مع صحة المعنی بدونها ظاهرا یفید وجها آخر لمعنی قوله ما کانَ لِبَشَرٍ، فإنه لو قیل ما کان لبشر أن یقول للناس، کان معناه أنه لم یشرع له هذا الحق و إن أمکن أن یقول ذلک فسقا و عتوا، و لکنه 
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إذا قیل: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ، ثُمَّ یَقُولَ: کان معناه أن إیتاء الله له العلم و الفقه مما عنده و تربیته له بتربیة ربانیة لا یدعه أن یعدو طور العبودیة، و لا یوسع له أن یتصرف فیما لا یملکه و لا یحق له کما یحکیه تعالی عن عیسی (ع) فی قوله: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ»: المائدة- 116.
و من هنا تظهر النکتة فی قوله: أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ «إلخ» دون أن یقال: ما کان لبشر آتاه الله الکتاب و الحکم و النبوة أن یقول «إلخ» فإن العبارة الثانیة تفید معنی أصل التشریع کما تقدم بخلاف قوله: أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ «إلخ» فإنه یفید أن ذلک غیر ممکن البتة أی إن التربیة الربانیة و الهدایة الإلهیة لا تتخلف عن مقصدها کما قال تعالی:
«أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ (یعنی قوم رسول الله ص) فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ»: الأنعام- 89.
فمحصل المعنی أنه لا یسع لبشر أن یجمع بین هذه النعم الإلهیة و بین دعوة الناس إلی عبادة نفسه بأن یؤتی الکتاب و الحکم و النبوة ثم یقول للناس کونوا عبادا لی من دون الله، فالآیة بحسب السیاق بوجه کقوله تعالی: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ إلی أن قال-: وَ أَمَّا الَّذِینَ اسْتَنْکَفُوا وَ اسْتَکْبَرُوا فَیُعَذِّبُهُمْ عَذاباً أَلِیماً وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً»: النساء- 173، فإن المستفاد من الآیة: أن المسیح و کذا الملائکة المقربون أجل شأنا و أرفع قدرا أن یستنکفوا عن عبادة الله فإن الاستنکاف عن عبادته یستوجب ألیم العذاب، و حاشا أن یعذب الله کرام أنبیائه و مقربی ملائکته.
فإن قلت: الإتیان بثم الدالة علی التراخی فی قوله: ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ ینافی الجمع الذی ذکرته.
قلت: ما ذکرناه من معنی الجمع محصل المعنی، و کما یصح اعتبار الاجتماع و المعیة بین المتحدین زمانا کذلک یصح اعتباره بین المترتبین و المتتالیین فهو نوع من الجمع.
و أما قوله: کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ فالعباد کالعبید جمع عبد، و الفرق بینهما أن العباد یغلب استعماله فیما إذا نسب إلی الله سبحانه، یقال: عباد الله، و لا
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یقال: غالبا عباد الناس، بل عبید الناس و تقیید قوله: عِباداً لِی بقوله: مِنْ دُونِ اللَّهِ تقیید قهری فإن الله سبحانه لا یقبل من العبادة إلا ما هو خالص لوجهه الکریم کما قال تعالی:
«أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ فِی ما هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ کاذِبٌ کَفَّارٌ»: الزمر- 3، فرد عبادة من یعبد مع عبادته غیره حتی بعنوان التقرب و التوسل و الاستشفاع.
علی أن حقیقة العبادة لا تتحقق إلا مع إعطاء استقلال ما للمعبود حتی فی صورة الإشراک فإن الشریک من حیث إنه شریک مساهم ذو استقلال ما، و الله سبحانه له الربوبیة المطلقة فلا یتم ربوبیته و لا تستقیم عبادته إلا مع نفی الاستقلال عن کل شی‌ء من کل جهة فعبادة غیر الله عبادة له من دون الله و إن عبد الله معه.
قوله تعالی: وَ لکِنْ کُونُوا رَبَّانِیِّینَ بِما کُنْتُمْ تُعَلِّمُونَ الْکِتابَ وَ بِما کُنْتُمْ تَدْرُسُونَ الربانی منسوب إلی الرب، زید علیه الألف و النون للدلالة علی التفخیم کما یقال لحیانی لکثیر اللحیة و نحو ذلک، فمعنی الربانی شدید الاختصاص بالرب و کثیر الاشتغال بعبودیته و عبادته، و الباء فی قوله: بِما کُنْتُمْ للسببیة و ما مصدریة، و الکلام بتقدیر القول و المعنی، و لکن یقول: کونوا ربانیین بسبب تعلیمکم الکتاب للناس و دراستکم إیاه فیما بینکم.
و الدراسة أخص من التعلیم فإنه یستعمل غالبا فیما یتعلم عن الکتاب بقراءته قال الراغب: درس الدار بقی أثرها، و بقاء الأثر یقتضی انمحاءه فی نفسه، فلذلک فسر الدروس بالانمحاء، و کذا درس الکتاب، و درست العلم تناولت أثره بالحفظ، لما کان تناول ذلک بمداومة القراءة عبر عن إدامة القراءة بالحفظ، قال تعالی: وَ دَرَسُوا ما فِیهِ و قال: بِما کُنْتُمْ تُعَلِّمُونَ الْکِتابَ وَ بِما کُنْتُمْ تَدْرُسُونَ وَ ما آتَیْناهُمْ مِنْ کُتُبٍ یَدْرُسُونَها انتهی.
و محصل الکلام أن البشر الذی هذا شأنه إنما یدعوکم إلی التلبس بالإیمان و الیقین بما فی الکتاب الذی تعلمونه و تدرسونه من أصول المعارف الإلهیة، و الاتصاف و التحقق بالملکات و الأخلاق الفاضلة التی یشتمل علیها، و العمل بالصالحات التی تدعون الناس إلیها حتی تنقطعوا بذلک إلی ربکم، و تکونوا به علماء ربانیین.
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و قوله: بِما کُنْتُمْ حیث اشتمل علی الماضی الدال علی التحقق لا یخلو عن دلالة ما علی أن الکلام فی الآیة مسوق للتعریض بالنصاری من أهل الکتاب فی قولهم: إن عیسی أخبرهم بأنه ابنه و کلمته علی الخلاف فی تفسیر البنوة، و ذلک أن بنی إسرائیل هم الذین کان فی أیدیهم کتاب سماوی یعلمونه و یدرسونه و قد اختلفوا فیه اختلافا یصاحب التغییر و التحریف، و ما بعث عیسی (ع) إلا لیبین لهم بعض ما اختلفوا فیه، و لیحل بعض الذی حرم علیهم، و بالجملة لیدعوهم إلی القیام بالواجب من وظائف التعلیم و التدریس و هو أن یکونوا ربانیین فی تعلیمهم و دراستهم کتاب الله سبحانه.
و الآیة و إن لم تأب الانطباق علی رسول الله ص بوجه فقد کانت لدعوته أیضا مساس بأهل الکتاب الذین کانوا یعلمون و یدرسون کتاب الله لکن عیسی (ع) أسبق انطباقا علیه، و کانت رسالته خاصة ببنی إسرائیل بخلاف رسول الله ص.
و أما سائر الأنبیاء العظام من أولی العزم و الکتاب: کنوح و إبراهیم و موسی فمضمون الآیة لا ینطبق علیهم و هو ظاهر.
قوله تعالی: وَ لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا الْمَلائِکَةَ وَ النَّبِیِّینَ أَرْباباً عطف علی قوله یَقُولَ 
علی القراءة المشهورة التی هی نصب یأمرکم، و هذا کما کان طائفة من أهل الکتاب کالصابئین یعبدون الملائکة و یسندون ذلک إلی الدعوة الدینیة، و کعرب الجاهلیة حیث کانوا یقولون إن الملائکة بنات الله، و هم یدعون أنهم علی دین إبراهیم (ع) هذا فی اتخاذ الملائکة أربابا.
و أما اتخاذ النبیین أربابا فکقول الیهود: عزیر بن الله علی ما حکاه القرآن و لم یجوز لهم موسی (ع) ذلک، و لا وقع فی التوراة إلا توحید الرب و لو جوز لهم ذلک لکان آمرا به حاشاه من ذلک.
و قد اختلفت الآیتان: أعنی قوله: ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ و قوله: وَ لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا الْمَلائِکَةَ وَ النَّبِیِّینَ أَرْباباً من جهتین فی سیاقهما: الأولی:
أن المأمور فی الأولی (ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ الناس، و فی الثانیة هم المخاطبون بالآیة، و الثانیة: أن المأمور به فی الأولی العبودیة له و فی الثانیة الاتخاذ أربابا.
أما الأولی فحیث کان الکلام مسوقا للتعریض بالنصاری فی عبادتهم لعیسی،
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و قولهم بألوهیته صریحا مسندین ذلک إلی دعوته کان ذلک نسبة منهم إلیه أنه قال:
کُونُوا عِباداً لِی بخلاف اتخاذ الملائکة و النبیین أربابا بالمعنی الذی قیل فی غیر عیسی فإنه یضاد الألوهیة بلازمه لا بصریحه فلذلک قیل: أربابا، و لم یقل: آلهة.
و أما الثانیة فالوجه فیه أن التعبیرین کلیهما (کُونُوا عِباداً لِی لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا) أمر لو تعلق بأحد تعلق بهؤلاء الذین یخاطبون بهذه الآیات من أهل الکتاب و العرب لکن التعبیر لما وقع فی الآیة الأولی بالقول، و القول یقضی بالمشافهة و لم یکن الحاضرون فی زمن نزول الآیة حاضرین إذ ذاک لا جرم قیل: ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ و لم یقل:
ثم یقول لکم، و هذا بخلاف لفظ الأمر المستعمل فی الآیة الثانیة فإنه لا یستلزم شفاها بل یتم مع الغیبة فإن الأمر المتعلق بالأسلاف متعلق بالأخلاف مع حفظ الوحدة القومیة، و أما القول فهو لإفادته بحسب الانصراف إسماع الصوت یقضی بالمشافهة و الحضور إلا أن یعنی به مجرد معنی التفهیم.
و علی هذا فالأصل فی سیاق هذه الآیات الحضور و خطاب الجمع، کما جری علیه قوله تعالی وَ لا یَأْمُرَکُمْ إلی آخر الآیة.
قوله تعالی: أَ یَأْمُرُکُمْ بِالْکُفْرِ بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ ظاهر الخطاب أنه متعلق بجمیع المنتحلین بالنبوة من أهل الکتاب أو المدعین للانتساب إلی الأنبیاء کما کانت عرب الجاهلیة تزعم أنهم حنفاء و الکلام موضوع علی الفرض و التقدیر فالمعنی أنکم علی تقدیر إجابتکم هذا البشر الذی أوتی الکتاب و الحکم و النبوة تکونون مسلمین لله متحلین بحلیة الإسلام مصبوغین بصبغته فکیف یمکنه أن یأمرکم بالکفر و یضلکم عن السبیل الذی هداکم إلیه بإذن الله سبحانه.
و من هنا یظهر أن المراد بالإسلام هو دین التوحید الذی هو دین الله عند جمیع الأنبیاء علی ما یدل علیه أیضا احتفاف الآیات بهذا المعنی من الإسلام أعنی قوله تعالی من قبل: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران- 19، و قوله تعالی من بعد: «أَ فَغَیْرَ دِینِ اللَّهِ یَبْغُونَ»- إلی أن قال-: «وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ»: آل عمران- 85.
و قد ذکر بعض المفسرین أن المراد بقوله تعالی: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ إلی آخر
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الآیتین رسول الله ص بناء علی ما روی فی سبب النزول و حاصله أن أبا رافع القرظی و رجلا من نصاری نجران قالا لرسول الله ص: أ ترید أن نعبدک یا محمد؟
فأنزل الله: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ إلی آخر الآیتین الحدیث ثم أیده بقوله فی آخرهما بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ فإن الإسلام هو الدین الذی جاء به محمد ص.
و فیه أنه خلط بین الإسلام فی عرف القرآن و هو دین التوحید الذی بعث به جمیع الأنبیاء و بین الإسلام بالاصطلاح الحادث بین المسلمین بعد عصر النزول، و قد تقدم الکلام فیه.



(خاتمة فیها فصول)





1- ما هی قصة عیسی و أمه فی القرآن؟

کانت أم المسیح مریم بنت عمران حملت بها أمها فنذرت أن تجعل ما فی بطنها إذا وضعته محررا یخدم المسجد و هی تزعم أن ما فی بطنها ذکور فلما وضعتها و بان لها أنها أنثی حزنت و تحسرت ثم سمتها مریم أی الخادمة و قد کان توفی أبوها عمران قبل ولادتها فأتت بها المسجد تسلمها للکهنة و فیهم زکریا فتشاجروا فی کفالتها ثم اصطلحوا علی القرعة و ساهموا فخرج لزکریا فکفلها حتی إذا أدرکت ضرب لها من دونهم حجابا فکانت تعبد الله سبحانه فیها لا یدخل علیها إلا زکریا و کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً، قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا؟ قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ، إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ و قد کانت (ع) صدیقة، و کانت معصومة بعصمة الله، طاهرة مصطفاة محدثة حدثها الملائکة: بأن الله اصطفاها و طهرها و کانت من القانتین و من آیات الله للعالمین (سورة آل عمران آیة 35- 44، سورة مریم آیة 16، سورة الأنبیاء آیة 91، سورة التحریم آیة 12).
ثم إن الله تعالی أرسل إلیها الروح و هی محتجبة فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا، و ذکر لها أنه رسول من ربها لیهب لها بإذن الله ولدا من غیر أب، و بشرها بما سیظهر من ولدها من المعجزات الباهرة، و أخبرها أن الله سیؤیده بروح القدس، و یعلمه الکتاب و الحکمة و التوراة و الإنجیل، و رسولا إلی بنی إسرائیل ذا الآیات البینات، و أنبأها
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بشأنه و قصته ثم نفخ الروح فیها فحملت بها حمل المرأة بولدها الآیات من آل عمران:
35- 44).
ثم انتبذت مریم به مکانا قصیا فأجاءها المخاض إلی جذع النخلة قالت یا لیتنی مت قبل هذا و کنت نسیا منسیا فناداها من تحتها أن لا تحزنی قد جعل ربک تحتک سریا و هزی إلیک بجذع النخلة تساقط علیک رطبا جنیا فکلی و اشربی و قری عینا فإما ترین من البشر أحدا فقولی إنی نذرت للرحمن صوما فلن أکلم الیوم إنسیا فأتت به قومها تحمله (سورة مریم آیة 20- 27)، و کان حمله و وضعه و کلامه و سائر شئون وجوده من سنخ ما عند سائر الأفراد من الإنسان.
فلما رآها قومها- و الحال هذه- ثاروا علیها بالطعنة و اللوم بما یشهد به حال امرأة حملت و وضعت من غیر بعل، و قالُوا یا مَرْیَمُ لَقَدْ جِئْتِ شَیْئاً فَرِیًّا یا أُخْتَ هارُونَ ما کانَ أَبُوکِ امْرَأَ سَوْءٍ وَ ما کانَتْ أُمُّکِ بَغِیًّا فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا؟ قالَ: إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا، وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا: سورة مریم آیة- 27- 33 فکان هذا الکلام منه (ع) کبراعة الاستهلال بالنسبة إلی ما سینهض علی البغی و الظلم و إحیاء شریعة موسی (ع) و تقویمه، و تجدید ما اندرس من معارفه، و بیان ما اختلفوا فیه من آیاته.
ثم نشأ عیسی (ع) و شب و کان هو و أمه علی العادة الجاریة فی الحیاة البشریة یأکلان و یشربان و فیهما ما فی سائر الناس من عوارض الوجود إلی آخر ما عاشا.
ثم إن عیسی (ع) أوتی الرسالة إلی بنی إسرائیل فانبعث یدعوهم إلی دین التوحید، و یقول: أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ فَأَنْفُخُ فِیهِ فَیَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ، إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ ... إِنَّ اللَّهَ هو رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ 
و کان یدعوهم إلی شریعته الجدیدة و هو تصدیق شریعة موسی (ع) إلا أنه 
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نسخ بعض ما حرم فی التوراة تشدیدا علی الیهود، و کان یقول: قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ و کان یقول: یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ.
و أنجز (ع) ما ذکره لهم من المعجزات کخلق الطیر و إحیاء الموتی و إبراء الأکمه و الأبرص و الإخبار عن المغیبات بإذن الله.
و لم یزل یدعوهم إلی توحید الله و شریعته الجدیدة حتی أیس من إیمانهم لما شاهد من عتو القوم و عنادهم و استکبار الکهنة و الأحبار عن ذلک فانتخب من الشرذمة التی آمنت به الحواریین أنصارا له إلی الله.
ثم إن الیهود ثاروا علیه یریدون قتله فتوفاه الله و رفعه إلیه، و شبه للیهود:
فمن زاعم أنهم قتلوه، و من زاعم أنهم صلبوه، وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ آل عمران آیة 45- 58، الزخرف آیة 63- 65، الصف آیة 6 و 14، المائدة آیة 110 و 111، النساء آیة 157 و 158) فهذه جمل ما قصه القرآن فی عیسی بن مریم و أمه.



2 منزلة عیسی عند الله و موقفه فی نفسه:

کان (ع) عبدا لله و کان نبیا (سورة مریم آیة 30) و کان رسولا إلی بنی إسرائیل (آل عمران آیة 49) و کان واحدا من الخمسة أولی العزم صاحب شرع و کتاب و هو الإنجیل (الأحزاب آیة 7، الشوری آیة 13، المائدة آیة 46) و کان سماه الله بالمسیح عیسی (آل عمران آیة 45) و کان کلمة لله و روحا منه (النساء آیة 171) و کان إماما (الأحزاب آیة 7) و کان من شهداء الأعمال (النساء آیة 159، المائدة آیة 117) و کان مبشرا برسول الله ص (الصف آیة 6) و کان وجیها فی الدنیا و الآخرة و من المقربین (آل عمران آیة 45) و کان من المصطفین (آل عمران آیة 33) و کان من المجتبین، و کان من الصالحین (الأنعام آیة 85- 87) و کان مبارکا أینما کان و کان زکیا و کان آیة للناس و رحمة من الله و برا بوالدته و کان مسلما علیه (مریم آیة 19 33) و کان ممن علمه الله الکتاب و الحکمة (آل عمران آیة 48)، فهذه اثنتان و عشرون خصلة من مقامات الولایة هی جمل ما وصف الله به 
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هذا النبی المکرم و رفع بها قدره، و هی علی قسمین: اکتسابیة کالعبودیة و القرب و الصلاح، و اختصاصیة، و قد شرحنا کلا منها فی الموضع المناسب له من هذا الکتاب بما نطیق فهمه فلیرجع فیها إلی مظانها منه.



3- ما الذی قاله عیسی (ع)؟ و ما الذی قیل فیه؟

ذکر القرآن أن عیسی کان عبدا رسولا، و أنه لم یدع لنفسه ما نسبوه إلیه، و لا تکلم معهم إلا بالرسالة، کما قال تعالی: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ، ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ: أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ، قالَ اللَّهُ هذا یَوْمُ یَنْفَعُ الصَّادِقِینَ صِدْقُهُمْ»: المائدة- 116 119.
و هذا الکلام العجیب الذی یشتمل من العبودیة علی عصارتها، و یتضمن من بارع الأدب علی مجامعة یفصح عما کان یراه عیسی المسیح (ع) من موقفه نفسه تلقاء ربوبیة ربه، و تجاه الناس و أعمالهم فذکر أنه کان یری نفسه بالنسبة إلی ربه عبدا لا شأن له إلا الامتثال لا یرد إلا عن أمر، و لا یصدر إلا عن أمر، و لم یؤمر إلا بالدعوة إلی عبادة الله وحده و لم یقل لهم إلا ما أمر به: أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ 
و لم یکن له من الناس إلا تحمل الشهادة علی أعمالهم فحسب، و أما ما یفعله الله فیهم و بهم یوم یرجعون إلیه فلا شأن له فی ذلک، غفر أو عذب.
فإن قلت: فما معنی ما تقدم فی الکلام علی الشفاعة أن عیسی (ع) من الشفعاء یوم القیامة یشفع فیشفع؟.
قلت: القرآن صریح أو کالصریح فی ذلک، قال تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، و قد قال تعالی فیه: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء- 159، و قال تعالی: «وَ إِذْ
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عَلَّمْتُکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ المائدة- 110، و قد تقدم إشباع الکلام فی معنی الشفاعة، و هذا غیر التفدیة التی یقول بها النصاری، و هی إبطال الجزاء بالفدیة و العوض فإنها تبطل السلطنة المطلقة الإلهیة علی ما سیجی‌ء من بیانه، و الآیة إنما تنفی ذلک، و أما الشفاعة فالآیة غیر متعرضة لأمرها لا إثباتا و لا نفیا فإنها لو کانت بصدد إثباتها- علی منافاته «1» للمقام- لکان حق الکلام أن یقال: و إن تغفر لهم فإنک أنت الغفور الرحیم، و لو کانت بصدد نفیها لم یکن لذکر الشهادة علی الناس وجه، و هذا إجمال ما سیأتی فی تفسیر الآیات تفصیله إن شاء الله تعالی.
و أما ما قاله الناس فی عیسی (ع) فإنهم و إن تشتتوا فی مذاهبهم بعده، و اختلفوا فی مسالکهم بما ربما جاوز السبعین من حیث کلیات ما اختلفوا فیه، و جزئیات المذاهب و الآراء کثیرة جدا.
لکن القرآن إنما یهتم بما قالوا به فی أمر عیسی نفسه و أمه لمساسه بأساس التوحید الذی هو الغرض الوحید فیما یدعو إلیه القرآن الکریم و الدین الفطری القویم، و أما بعض الجزئیات کمسألة التحریف و مسألة التفدیة فلم یهتم به ذاک الاهتمام.
و الذی حکاه القرآن الکریم عنهم أو نسبه إلیهم ما فی قوله تعالی: «وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ»: التوبة- 30، و ما فی معناه، کقوله تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: الأنبیاء- 26، و ما فی قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ»: المائدة- 72، و ما فی قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ»: المائدة- 73، و ما فی قوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا ثَلاثَةٌ»: النساء- 171.
و هذه الآیات و إن اشتملت بظاهرها علی کلمات مختلفة ذوات مضامین و معان متفاوتة، و لذلک ربما حملت «2» علی اختلاف المذاهب فی ذلک کمذهب الملکانیة القائلین بالبنوة الحقیقیة، و النسطوریة القائلین بأن النزول و البنوة من قبیل إشراق النور علی جسم شفاف کالبلور، و الیعقوبیة القائلین بأنه من الانقلاب، و قد انقلب الإله سبحانه لحما و دما.
______________________________
(1) فإن المقام مقام التذلل دون الاسترسال.
(2) کما فعله الشهرستانی فی الملل و النحل.
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لکن الظاهر أن القرآن لا یهتم بخصوصیات مذاهبهم المختلفة، و إنما یهتم بکلمة واحدة مشترکة بینهم جمیعا و هو البنوة، و أن المسیح من سنخ الإله سبحانه، و ما یتفرع علیه من حدیث التثلیث و إن اختلفوا فی تفسیرها اختلافا کثیرا، و تعرقوا فی المشاجرة و النزاع، و الدلیل علی ذلک وحدة الاحتجاج الوارد علیهم فی القرآن لسانا.
بیان ذلک: أن التوراة و الأناجیل الحاضرة جمیعا تصرح بتوحید الإله تعالی، من جانب و الإنجیل یصرح بالبنوة من جانب آخر، و صرح بأن الابن هو الأب لا غیر.
و لم یحملوا البنوة الموجودة فیه علی التشریف و التبریک مع ما فی موارد منه من التصریح بذلک کقوله: «و أنا أقول لکم أحبوا أعداءکم، و بارکوا علی لاعنیکم و أحسنوا إلی من أبغضکم، و صلوا علی من یطردکم و یعسفکم کیما تکونوا بنی أبیکم الذی فی السماوات لأنه المشرق شمسه علی الأخیار و الأشرار و الممطر علی الصدیقین و الظالمین، و إذا أحببتم من یحبکم فأی أجر لکم؟ أ لیس العشارون یفعلون کذلک؟
و إن سلمتم علی إخوتکم فقط فأی فضل لکم؟ أ لیس کذلک یفعل الوثنیون کونوا کاملین مثل أبیکم السماوی فهو کامل» آخر الإصحاح الخامس من إنجیل متی «1».
و قوله أیضا: فلیضئ نورکم قدام الناس لیروا أعمالکم الحسنة و یمجدوا أباکم الذی فی السماوات» إنجیل متی- الإصحاح الخامس.
و قوله أیضا: «لا تصنعوا جمیع مراحمکم قدام الناس کی یروکم فلیس لکم أجر عند أبیکم الذی فی السماوات».
و قوله أیضا فی الصلوة: «و هکذا تصلون أنتم یا أبانا الذی فی السماوات یتقدس اسمک «إلخ».
و قوله: أیضا «فإن غفرتم للناس خطایاهم غفر لکم أبوکم السمائی خطایاکم» کل ذلک فی الإصحاح السادس من إنجیل متی.
و قوله: «و کونوا رحماء مثل أبیکم الرحیم» إنجیل لوقا- الإصحاح السادس.
______________________________
(1) النسخة العربیة المطبوعة سنة 1811 میلادیة و عنها ننقل جمیع ما ننقله فی هذا البحث عن کتب العهد العربیة.
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و قوله لمریم المجدلیة: «امضی إلی إخوتی و قولی لهم: إنی صاعد إلی أبی الذی هو أبوکم و إلهی الذی هو إلهکم» إنجیل یوحنا- الإصحاح العشرون.
فهذه و أمثالها من فقرات الأناجیل تطلق لفظ الأب علی الله تعالی و تقدس بالنسبة إلی عیسی و غیره جمیعا کما تری بعنایة التشریف و نحوه.
و إن کان ما فی بعض الموارد منها یعطی أن هذه البنوة و الأبوة نوع من الاستکمال المؤدی إلی الاتحاد کقوله: «تکلم الیسوع بهذا و رفع عینیه إلی السماء فقال:
یا أبة قد حضرت الساعة فمجد ابنک لیمجدک ابنک ثم ذکر دعاءه لرسله من تلامذته ثم قال: «و لست أسأل فی هؤلاء فقط بل و فی الذین یؤمنون بی بقولهم لیکونوا بأجمعهم واحدا کما أنک یا أبة ثابت فی و أنا أیضا فیک لیکونوا أیضا فینا واحدا لیؤمن العالم أنک أرسلتنی و أنا أعطیتهم المجد الذی أعطیتنی لیکونوا واحدا کما نحن واحد أنا فیهم و أنت فی و یکونوا کاملین لواحد لکی یعلم العالم أنک أرسلتنی و أننی أحببتهم کما أحببتنی» إنجیل یوحنا- الإصحاح السابع عشر.
لکن وقع فیها أقاویل یتأبی ظواهرها عن تأویلها إلی التشریف و نحوه کقوله:
«قال له توما: یا سید ما نعلم أین تذهب؟ و کیف نقدر أن نعرف الطریق؟ قال له یسوع: أنا هو الطریق و الحق و الحیاة لا یأتی أحد إلی أبی إلا بی لو کنتم تعرفوننی لعرفتم أبی أیضا و من الآن تعرفونه و قد رأیتموه أیضا، قال له فیلبس: یا سید أرنا الأب و حسبنا، قال له یسوع: أنا معکم کل هذا الزمان و لم تعرفنی یا فیلبس؟ من رآنی فقد رأی الأب فکیف تقول أنت: أرنا الأب؟ أ ما تؤمن أنی فی أبی و أبی فی و هذا الکلام الذی أقوله لکم لیس هو من ذاتی وحدی بل أبی الحال فی هو یفعل هذه الأفعال آمنوا بی، أنا فی أبی و أبی فی» إنجیل یوحنا- الإصحاح الرابع عشر.
و قوله: «لکنی خرجت من الله و جئت و لم آت من عندی بل هو أرسلنی» إنجیل- یوحنا الإصحاح الثامن.
و قوله: أنا و أبی واحد نحن» إنجیل یوحنا- الإصحاح العاشر.
و قوله لتلامذته: «اذهبوا و تلمذوا کل الأمم و عمدوهم «1» باسم الأب و الابن 
______________________________
(1) التعمید نوع من التغسیل عند النصاری یتطهر به المغتسل من الذنوب و هو من فرائض الکنیسة.
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و روح القدس» إنجیل متی- الإصحاح الثامن و العشرون.
و قوله: «فی البدء کان الکلمة و الکلمة کان عند الله، و الله کان الکلمة منذ البدء کان هذا عند الله کل به کان و بغیره لم یکن شی‌ء مما کان به کانت الحیاة، و الحیاة کانت نور الناس» إنجیل یوحنا- الإصحاح الأول.
فهذه الکلمات و ما یماثلها مما وقع فی الإنجیل هی التی دعت النصاری إلی القول بالتثلیث فی الوحدة.
و المراد به حفظ «أن المسیح بن الله» مع التحفظ علی التوحید الذی نص علیه المسیح فی تعلیمه کما فی قوله: «إن أول کل الوصایا: اسمع یا إسرائیل الرب إلهک إله واحد هو» إنجیل مرقس- الإصحاح الثانی عشر.
و محصل ما قالوا به (و إن کان لا یرجع إلی محصل معقول): أن الذات جوهر واحد له أقانیم ثلاث، و المراد بالأقنوم هو الصفة التی هی ظهور الشی‌ء و بروزه و تجلیه لغیره و لیست الصفة غیر الموصوف،: و الأقانیم الثلاث هی: أقنوم الوجود و أقنوم العلم، و هو الکلمة، و أقنوم الحیاة و هو الروح.
و هذه الأقانیم الثلاث هی: الأب و الابن و الروح القدس: و الأول أقنوم الوجود، و الثانی أقنوم العلم و الکلمة، و الثالث أقنوم الحیاة، فالابن و هو الکلمة و أقنوم العلم نزل من عند أبیه و هو أقنوم الوجود بمصاحبة روح القدس و هو أقنوم الحیوة التی بها یستنیر الأشیاء.
ثم اختلفوا فی تفسیر هذا الإجمال اختلافا عظیما أوجب تشتتهم و انشعابهم شعبا و مذاهب کثیرة تجاوز السبعین، و سیأتیک نبؤها علی قدر ما یلائم حال هذا الکتاب.
إذا تأملت ما قدمناه عرفت: أن ما یحکیه القرآن عنهم، أو ینسبه إلیهم بقوله: «وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ الآیة»، و قوله: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ الآیة»، و قوله: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ، الآیة»، و قوله: «وَ لا تَقُولُوا ثَلاثَةٌ انْتَهُوا، الآیة»، کل ذلک یرجع إلی معنی واحد (و هو تثلیث الوحدة) هو المشترک بین جمیع المذاهب المستحدثة فی النصرانیة، و هو الذی قدمناه فی معنی تثلیث الوحدة.
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و إنما اقتصر فیه علی هذا المعنی المشترک لأن الذی یرد علی أقوالهم فی خصوص المسیح (ع) علی کثرتها و تشتتها مما یحتج به القرآن أمر واحد یرد علی وتیرة واحدة کما سیتضح.



4- احتجاج القرآن علی مذهب التثلیث‌

یرد القرآن فی الاحتجاج، و یرد قول المثلثة من طریقین، أحدهما: الطریق العام، و هو بیان استحالة الابن علیه تعالی فی نفسه أی سواء کان عیسی هو الابن أو غیره، الثانی: الطریق الخاص و هو بیان أن عیسی بن مریم لیس ابنا إلها بل عبد مخلوق.
أما الطریق الأول فتوضیحه أن حقیقة البنوة و التولد هو أن یجزئ واحد من هذه الموجودات الحیة المادیة کالإنسان و الحیوان بل النبات أیضا شیئا من مادة نفسه ثم یجعله بالتربیة التدریجیة فردا آخر من نوعه مماثلا لنفسه یترتب علیه من الخواص و الآثار ما کان یترتب علی المجزأ منه کالحیوان یفصل من نفسه النطفة، و النبات یفصل من نفسه اللقاح ثم یأخذ فی تربیته تدریجا حتی یصیره حیوانا أو نباتا آخر مماثلا لنفسه، و من المعلوم أن الله سبحانه یمتنع علیه ذلک: أما أولا فلاستلزامه الجسمیة المادیة، و الله سبحانه منزه من المادة و لوازمها الافتقاریة کالحرکة و الزمان و المکان و غیر ذلک، و أما ثانیا فلأن الله سبحانه لإطلاق ألوهیته و ربوبیته له القیومیة المطلقة علی ما سواه فکل شی‌ء سواه مفتقر الوجود إلیه قائم الوجود به فکیف یمکن فرض شی‌ء غیره یماثله فی النوعیة یستقل عنه بنفسه، و یکون له من الذات و الأوصاف و الأحکام ما له من غیر افتقار إلیه، و أما ثالثا فلأن جواز الإیلاد و الاستیلاد علیه تعالی یستلزم جواز الفعل التدریجی علیه تعالی، و هو یستلزم دخوله تحت ناموس المادة و الحرکة و هو خلف بل ما یقع بإرادته و مشیته تعالی إنما یقع من غیر مهلة و تدریج.
و هذا البیان هو الذی یفیده قوله تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: البقرة- 117، و علی ما قربناه فقوله: سُبْحانَهُ برهان، و قوله: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ برهان آخر و قوله: بَدِیعُ 
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السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِذا قَضی «إلخ» برهان ثالث.
و یمکن أن یجعل قوله: بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ من قبیل إضافة الصفة إلی فاعلها، و یستفاد منه أن خلقه تعالی علی غیر مثال سابق فلا یمکن منه الإیلاد لأنه خلق علی مثال نفسه لأن مفروضهم العینیة فیکون هذه الفقرة وحدها برهانا آخر.
و لو فرض قولهم: اتخذ الله ولدا کلاما ملقی لا علی وجه الحقیقة بل علی وجه التوسع فی معنی الابن و الولد بأن یراد به انفصال شی‌ء عن شی‌ء یماثله فی الحقیقة من غیر تجز مادی أو تدریج زمانی (و هذا هو الذی یرومه النصاری بقولهم: المسیح بن الله بعد تنقیحه) لیتخلص بذلک عن إشکال الجسمیة و المادیة و التدریج بقی إشکال المماثلة.
توضیحه أن إثبات الابن و الأب إثبات للعدد بالضرورة، و هو إثبات للکثرة الحقیقیة و إن فرضت الوحدة النوعیة بین الأب و الابن کالأب و الابن من الإنسان هما واحد فی الحقیقة الإنسانیة، و کثیر من حیث إنهما فردان من الإنسان، و علی هذا فلو فرض وحدة الإله کان کل ما سواه و من جملتها الابن غیرا له مملوکا مفتقرا إلیه فلا یکون الابن المفروض إلها مثله، و لو فرض ابن مماثل له غیر مفتقر إلیه بل مستقل مثله بطل التوحید فی الإله عز اسمه.
و هذا البیان هو المدلول علیه بقوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا ثَلاثَةٌ انْتَهُوا خَیْراً لَکُمْ إِنَّمَا اللَّهُ إِلهٌ واحِدٌ سُبْحانَهُ أَنْ یَکُونَ لَهُ وَلَدٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ، وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا»: النساء- 171.
و أما الطریق الثانی و هو بیان أن شخص عیسی بن مریم (ع) لیس ابنا لله مشارکا له فی الحقیقة الإلهیة فلما کان فیه من البشریة و لوازمها.
و توضیحه أن المسیح (ع) حملت به مریم، و ربته جنینا فی رحمها، ثم وضعته وضع المرأة ولدها، ثم ربته کما یتربی الولد فی حضانة أمه، ثم أخذ فی النشوء و قطع مراحل الحیوة و الارتقاء فی مدارج العمر من الصبا و الشباب و الکهولة، و فی جمیع ذلک کان حاله حال إنسان طبیعی فی حیوته، یعرضه من العوارض و الحالات ما یعرض الإنسان: من جوع و شبع، و سرور و مساءة، و لذة و ألم، و أکل و شرب، و نوم و یقظة، و تعب و راحة، و غیر ذلک.
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فهذا ما شوهد من حال المسیح (ع) حین مکثه بین الناس، و لا یرتاب ذو عقل أن من کان هذا شأنه فهو إنسان کسائر الأناسی من نوعه و إذا کان کذلک فهو مخلوق مصنوع کسائر أفراد نوعه، و أما صدور الخوارق و تحقق المعجزات بیده کإحیاء الأموات و خلق الطیر و إبراء الأکمه و الأبرص، و کذا تحقق الخوارق من الآیات فی وجوده کتکونه من غیر أب فإنما هی أمور خارقة للعادة المألوفة و السنة الجاریة فی الطبیعة فإنها نادرة الوجود لا مستحیلته فهذا آدم تذکر الکتب السماویة أنه خلق من تراب و لا أب له، و هؤلاء أنبیاء الله کصالح و إبراهیم و موسی (ع) جرت بأیدیهم آیات معجزة کثیرة مذکورة فی مسفورات الوحی من غیر أن تقتضی فیهم ألوهیة، و لا خروجا عن طور الإنسانیة.
و هذه الطریقة هی المسلوکة فی قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا إِلهٌ واحِدٌ- إلی أن قال-: مَا الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَ أُمُّهُ صِدِّیقَةٌ کانا یَأْکُلانِ الطَّعامَ انْظُرْ کَیْفَ نُبَیِّنُ لَهُمُ الْآیاتِ ثُمَّ انْظُرْ أَنَّی یُؤْفَکُونَ المائدة- 75، و قد خص أکل الطعام من بین جمیع الأفعال بالذکر لکونه من أحسنها دلالة علی المادیة و استلزاما للحاجة و الفاقة المنافیة للألوهیة، فمن المعلوم أن من یجوع و یظمأ بطبعه ثم یشبع بأکلة أو یرتوی بشربة لیس عنده غیر الحاجة و الفاقة التی لا یرفعها إلا غیره، و ما معنی ألوهیة من هذا شأنه؟ فإن الذی قد أحاطت به الحاجة و احتاج فی رفعها إلی الخارج من نفسه فهو ناقص فی نفسه مدبر بغیره، و لیس بإله غنی بذاته بل هو مخلوق مدبر بربوبیة من ینتهی إلیه تدبیره.
و إلی هذا یمکن أن یرجع قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ أَنْ یُهْلِکَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»: المائدة- 17.
و کذا قوله تعالی فی ذیل الآیة المنقولة سابقا (آیة 75) خطابا للنصاری: «قُلْ أَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ اللَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ»: المائدة- 76.
فإن الملاک فی هذا النوع من الاحتجاجات هو أن الذی شوهد من أمر المسیح 
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أنه کان یعیش علی الناموس الجاری فی حیوة الإنسان متصفا بجمیع صفاته و أفعاله و أحواله النوعیة کالأکل و الشرب و سائر الاحتیاجات الإنسانیة، و الخواص البشریة و لم یکن هذا التلبس و الاتصاف بحسب ظاهر الحس أو تسویل الخیال فحسب بل کان علی الحقیقة و کان المسیح (ع) إنسانا ذا هذه الأوصاف و الأحوال و الأفعال، و الأناجیل مشحونة بتسمیته نفسه إنسانا و ابن الإنسان، مملوءة بالقصص الناطقة بأکله و شربه و نومه و مشیه و مسافرته و تعبه و تکلمه و نحو ذلک بحیث لا یقبل شی‌ء منها صرفا و لا تأویلا، و مع تسلیم هذه الأمور یجری علی المسیح ما یجری علی غیره فهو لا یملک من غیره شیئا کغیره، و یمکن أن یهلک کغیره.
و کذا حدیث عبادته و دعائه بحیث لا یرتاب فی أن ما کان یأتیه من عبادة فإنما للتقرب من الله و الخضوع لقدس ساحته لا لتعلیم الناس أو لأغراض أخر تشابه ذلک.
و إلی حدیث العبادة و الاحتجاج به یومئ قوله تعالی: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ فَسَیَحْشُرُهُمْ إِلَیْهِ جَمِیعاً»: النساء- 172، فعبادة المسیح أول دلیل علی أنه لیس بإله، و أن الألوهیة لغیره لا نصیب له فیها، فأی معنی لنصب الشی‌ء نفسه فی مقام العبودیة و المملوکیة لنفسه؟ و کون الشی‌ء قائما بنفسه من عین الجهة التی بها یقوم نفسه و الأمر ظاهر و کذا عبادة الملائکة کاشفة عن أنها لیست ببنات الله سبحانه و لا أن روح القدس إله بعد ما کانوا بأجمعهم عابدین لله طائعین له کما قال تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ»: الأنبیاء- 28.
علی أن الأناجیل مشحونة بأن الروح طائع لله و رسله مؤتمر للأمر محکوم بالحکم و لا معنی لأمر الشی‌ء نفسه و لا لطاعته لذاته، و لا لانقیاده و ائتماره لمخلوق نفسه.
و نظیر عبادة المسیح لله سبحانه فی الدلالة علی المغایرة دعوته الناس إلی عبادة الله کما یشیر إلیه قوله تعالی لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ، وَ قالَ الْمَسِیحُ یا بَنِی إِسْرائِیلَ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ إِنَّهُ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ وَ مَأْواهُ النَّارُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ»: المائدة- 72، و سبیل الآیة و احتجاجها ظاهر.
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و الأناجیل أیضا مشحونة فی دعوته إلی الله سبحانه، و هی و إن لم تشتمل علی هذا اللفظ الجامع (اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ لکنها مشتملة علی الدعوة إلی عبادة الله، و علی اعترافه بأنه ربه الذی بیده زمام أمره، و علی اعترافه بأنه رب الناس، و لا تتضمن دعوته إلی عبادة نفسه صریحا و لا مرة مع ما فیها من قوله: أنا و أبی واحد نحن» إنجیل یوحنا- الإصحاح العاشر، فمن الواجب أن یحمل علی تقدیر صحته علی أن المراد: أن إطاعتی إطاعة الله کما قال تعالی فی کتابه الکریم: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ»: النساء- 80.



5- المسیح من الشفعاء عند الله و لیس بفاد:

زعمت النصاری: أن المسیح فداهم بدمه الکریم، و لذلک لقبوه بالفادی، قالوا:
إن آدم لما عصی الله بالأکل من الشجرة المنهیة فی الجنة أخطأ بذلک و لزمته الخطیئة، و کذلک لزمت ذریته من بعده ما توالدوا و تناسلوا، و جزاء الخطیئة العقاب فی الآخرة و الهلاک الأبدی الذی لا مخلص منه، و قد کان الله سبحانه رحیما عادلا.
فبدا إذ ذاک إشکال عویص لا انحلال له، و هو أنه لو عاقب آدم و ذریته بخطیئتهم کان ذلک منافیا لرحمته التی لها خلقهم، و لو غفر لهم کان ذلک منافیا لعدله فإن مقتضی العدل أن یعاقب المجرم الخاطئ بجرمه و خطیئته کما أن مقتضاه أن یثاب المحسن المطیع بإحسانه و إساءته «1».
و لم تزل هذه العویصة علی حالها حتی حلها ببرکة المسیح، و ذلک بأن حل المسیح (و هو ابن الله، و هو الله نفسه) رحم واحدة من ذریة آدم و هو مریم البتول و تولد منها کما یتولد إنسان فکان بذلک إنسانا کاملا لأنه ابن إنسان، و إلها کاملا لأنه ابن الله، و ابن الله هو الله (تعالی) معصوما عن جمیع الذنوب و الخطایا.
و بعد أن عاش بین الناس برهة یسیرة من الزمان یعاشرهم و یخالطهم، و یأکل و یشرب معهم، و یکلمهم و یستأنس بهم، و یمشی فیهم تسخر لأعدائه لیقتلوه شر
______________________________
(1) هذا ما علیه معظمهم و یظهر من بعضهم کالقسیس مار إسحاق أن التخلف فی مجازاة الجریمة و الخطیئة و بعبارة أخری خلف الوعید جائز دون خلف الوعد.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 292
قتلة، و هی قتلة الصلب التی لعن صاحبها فی الکتاب الإلهی فاحتمل اللعن و الصلب بما فیه من الزجر و الأذی و العذاب ففدی الناس بنفسه لیخلصوا بذلک من عقاب الآخرة و هلاک السرمد و هو کفارة لخطایا المؤمنین به بل لخطایا کل العالم «1» هذا ما قالوه.
و قد جعلت النصاری هذه الکلمة أعنی مسألة الصلب و الفداء أساس دعوتهم فلا یبدءون إلا بها، و لا یختمون إلا علیها کما أن القرآن یجعل أساس الدعوة الإسلامیة هو التوحید کما قال الله مخاطبا لرسوله (ص): «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: یوسف- 108، مع أن المسیح (علی ما یصرح به الأناجیل، و قد تقدم نقله). کان یجعل أول الوصایا هو التوحید و محبة الله سبحانه.
و قد ناقشهم غیرهم من المسلمین و سائر الباحثین فیما یشتمل علیه قولهم هذا من وجوه الفساد و البطلان، و ألفت فیها کتب و رسائل و ملئت بها صحف و طوامیر ببیان منافاتها لضرورة العقل، و مناقضتها لکتب العهدین. و الذی یهمنا و یوافق الغرض الموضوع له هذا الکتاب بیان جهات منافاته لأصول تعلیم القرآن و ختمه ببیان الفرق بین ما یثبته القرآن من الشفاعة و ما یثبتونه من الفداء.
علی أن القرآن یذکر صراحة أنه إنما یخاطب الناس و یکلمهم ببیان ما یقرب من أفق عقولهم، و یمکن بیاناته من فقههم و فهمهم، و هو الأمر الذی به یمیز الإنسان الحق من الباطل فینقاد لهذا و یأبی ذاک، و یفرق بین الخیر و الشر و النافع و الضار فیأخذ بهذا و یترک ذاک، و الذی ذکرناه من اعتبار القرآن فی بیاناته حکم العقل السلیم مما لا غبار علیه عند من راجع الکتاب العزیز.
فأما ما ذکروه ففیه أولا: أنهم ذکروا معصیة آدم (ع) بالأکل من الشجرة المنهیة، و القرآن یدفع ذلک من جهتین:
الأولی: أن النهی هناک کان نهیا إرشادیا یقصد به صلاح المنهی و وجه الرشد
______________________________
(1) فی الرسالة الأولی لیوحنا- الفصل الأول «یا أولادی هذه الألفاظ أکتبها إلیکم لئلا تخطئوا و إن یخطئ أحدکم فلنا لدی الرب معزی عدل یسوع المسیح و ذلک هو اغتفار من أجل خطایانا فقط بل و من أجل العالم کله.
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فی أمره لا إعمال المولویة و الأمر الذی هو من هذا القبیل لا یترتب علی امتثاله و لا ترکه ثواب و لا عقاب مولوی کأوامر المشیر و نواهیه لمن یستشیره، و أوامر الطبیب و نواهیه للمریض بل إنما یترتب علی امتثال التکلیف الإرشادی الرشد المنظور لمصلحة المکلف، و علی مخالفته الوقوع فی مفسدة المخالفة و ضرر الفعل بما أنه فعل، و بالجملة لم یلحق بآدم (ع) إلا أنه أخرج من الجنة و فاته راحة القرب و سرور الرضا، و أما العقاب الأخروی فلا لأنه لم یعص معصیة مولویة حتی یستتبع عقابا، راجع تفسیر الآیات 35- 39، من سورة البقرة.
و الثانیة: أنه (ع) کان نبیا و القرآن ینزه ساحة الأنبیاء (ع) و یبرئ نفوسهم الشریفة عن اقتراف المعاصی و الفسق عن أمر الله سبحانه، و البرهان العقلی أیضا یؤید ذلک، راجع ما ذکرناه فی البحث عن عصمة الأنبیاء فی تفسیر الآیة 213 من سورة البقرة.
و ثانیا: قولهم: إن الخطیئة لزمت آدم فإن القرآن یدفعه بقوله: «ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی : طه- 122، و قوله: «فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ»: البقرة- 37.
و الاعتبار العقلی یؤید ذلک بل یبینه فإن الخطیئة و تبعة الذنب إنما هو أمر محذور مخوف منه یعتبره العقل أو المولی لازما للمخالفة و التمرد لیستحکم بذلک أمر التکلیف فلو لا العقاب و الثواب لم یستقم أمر المولویة و لم یمتثل أمر و لا نهی و کما أن من شئون المولویة بسط العقاب علی المجرمین فی جرائمهم کالثواب علی المطیعین فی طاعاتهم کذلک من شئون المولویة إطلاق التصرف فی دائرة مولویته فللمولی أن یغمض عن خطیئة المخطئین و معصیة العاصین بالعفو و المغفرة فإنه نوع تصرف و حکومة کما أن له أن یؤاخذ بها و هی نوع حکومة، و حسن العفو و المغفرة عن الموالی و أولی القوة و السطوة فی الجملة مما لا ریب فیه، و العقلاء من الإنسان یستعملونه إلی هذا الحین فکون کل خطیئة صادرة من الإنسان لازمة للإنسان مما لا وجه له البتة و إلا لم یکن لأصل العفو و المغفرة تحقق لأن المغفرة و العفو إنما یکون لإمحاء الخطیئة و إبطال أثر الذنب، و مع فرض أن الخطیئة لازمة غیر منفکة لا یبقی موضوع للعفو و المغفرة، مع أن الوحی الإلهی مملو بحدیث العفو و المغفرة، و کتب العهدین کذلک حتی أن هذا الکلام 
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المنقول منهم لا یخلو عنه، و بالجملة دعوی کون ذنب من الذنوب أو خطیئة من الخطایا لازمة غیر قابلة فی نفسه للمغفرة و الإمحاء حتی بالتوبة و الإنابة و الرجوع و الندم مما لا یقبله عقل سلیم و لا طبع مستقیم.
و ثالثا: أن قولهم: إن خطیئة آدم کما لزمته کذلک لزمت ذریته إلی یوم القیامة یستلزم أن یشمل تبعة الذنب الصادر من واحد غیره أیضا ممن لم یذنب فی المعاصی المولویة. و بعبارة أخری أن یصدر فعل عن واحد و یعم عصیانه و تبعته غیر فاعله کما یشمل فاعله، و هذا غیر أن یأتی قوم بالمعصیة و یرضی به آخرون من أخلافهم فتحسب المعصیة علی الجمیع و بالجملة هو تحمل الوزر من غیر صدور الذنب و القرآن یرد ذلک کما فی قوله: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی : النجم- 39، و العقل یساعده علیه لقبح مؤاخذة من لم یذنب بذنب لم یصدر عنه. راجع أبحاث الأفعال فی تفسیر آیة 216- 218 من سورة البقرة.
و رابعا: أن کلامهم مبنی علی کون تبعة جمیع الخطایا و الذنوب هو الهلاک الأبدی من غیر فرق بینها، و لازمه أن لا یختلف الخطایا و الذنوب من حیث الصغر و الکبر بل یکون جمیعها کبائر موبقات، و الذی یراه القرآن الکریم فی تعلیمه أن الخطایا و المعاصی مختلفة فمنها کبائر، و منها صغائر، و منها ما تناله المغفرة، و منها ما لا تناله إلا بالتوبة کالشرک، قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»: النساء- 31، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء- 48، فجعل تعالی من المحرمات المنهی عنها و هی الخطایا و الذنوب ما هی کبائر، و ما هی سیئات أی صغائر بقرینة المقابلة، و جعل تعالی من الذنوب ما لا یقبل المغفرة، و منها ما یقبلها فالذنوب علی أی حال مختلفة، و لیس کل ذنب بموجب للخلود فی النار و الهلاک الأبدی.
علی أن العقل یأبی عن نضد جمیع الذنوب و نظمها فی سلک واحد فاللطم غیر القتل و النظر المریب غیر الزنا، و هکذا، و العقلاء من الإنسان فی جمیع الأدوار لم یضعوا کل ذنب و خطإ موضع غیره، و یرون للمعاصی المختلفة تبعات و مؤاخذات مختلفة فکیف یصح إجراء الجمیع مجری واحدا مع هذا الاختلاف الفاحش بینها، و إذا فرض اختلافها لم یصح إلا جعل العقاب الخالد و الهلاک الأبدی لبعضها کالشرک بالله،
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کما یقول القرآن الکریم. و من المعلوم أن مخالفة نهی ما فی الأکل من الشجرة لیس یحل محل الکفر بالله العظیم و ما یشابه ذلک فلا وجه لجعل عقابه و تبعته هو العذاب المؤبد (راجع بحث الأفعال السابق الذکر).
و خامسا: ما ذکروه من وقوع الإشکال، و حدوث التزاحم بین صفة الرحمة و صفة العدل ثم الاحتیال إلی رفعه بنزول المسیح و صعوده بالوجه الذی ذکروه.
و المتأمل فی هذا الکلام و ما یستتبعه من اللوازم یجد أنهم یرون أن الله تعالی و تقدس موجود خالق ینسب و ینتهی إلیه هذا العالم المخلوق بجمیع أجزائه غیر أنه إنما یفعل بإرادة و علم فی نفسه، و إرادته فی تحققها تتوقف إلی ترجیح علمی کما أن الإنسان إنما یرید شیئا إذا رجحه بعلمه، فهناک مصالح و مفاسد یطبق الله أفعاله علیها فیفعلها، و ربما أخطأ فی التطبیق فندم «1» علی الفعل، و ربما فکر فی أمر و لم یهتد إلی طریق صلاحه، و ربما جهل أمرا، و بالجملة هو تعالی فی أوصافه و أفعاله کالإنسان إنما یفعل ما یفعل بالتفکر و التروی و یروم فیه تطبیق فعله علی المصلحة فهو محکوم بحکم المصالح و مقهور بعملها فیه من الخارج، و یمکن له الاهتداء إلی الصلاح و یمکن له الضلال و الاشتباه و الغفلة فربما یعلم و ربما یجهل، و ربما یغلب و ربما یغلب علیه فقدرته محدودة کعلمه، و إذا جاز علیه هذا الذی ذکر جاز علیه سائر ما یطرأ الفاعل المتفکر المرید فی فعله من سرور و حزن و حمد و ندم و ابتهاج و انفعال و غیر ذلک، و الذی هذا شأنه یکون موجودا مادیا جسمانیا واقعا تحت ناموس الحرکة و التغیر و الاستکمال، و الذی هو کذلک ممکن مخلوق بل إنسان مصنوع، و لیس بالواجب تعالی، الخالق لکل شی‌ء.
و أنت بالرجوع إلی کتب العهدین تجد صدق جمیع ما نسبناه إلیهم فی الواجب تعالی من جسمیته و اتصافه بجمیع أوصاف الجسمانیات و خاصة الإنسان.
و القرآن فی جمیع هذه المعانی المذکورة ینزه الله تعالی عن هذه الأوهام الخرافیة، کما یقول تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ»: الصافات- 159، و البراهین العقلیة القاطعة قائمة علی أنه تعالی ذات مستجمع لجمیع صفات الکمال فله الوجود من غیر شائبة عدم،
______________________________
(1) فی الإصحاح السادس من سفر التکوین من التوراة: و کره الله خلقة ولد آدم علی الأرض (التوراة العربیة مطبوعة سنة 1811 المیلادیة).
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و القدرة المطلقة من غیر عجز، و العلم المطلق من غیر طرو جهل، و الحیوة المطلقة من غیر إمکان موت و فناء، و إذا کان کذلک لم یجز علیه تغیر حال فی وجوده أو علمه أو قدرته أو حیوته.
و إذا کان کذلک لم یکن جسما و لا جسمانیا لأن الأجسام و الجسمانیات محاط التغیرات و التحولات، و محال الإمکانات و الافتقارات و الاحتیاجات، و إذا لم یکن جسما و لا جسمانیا لم یطرأ علیه الحالات المختلفة و الطواری المتنوعة: من غفلة و سهو و غلط و ندم و تحیر و تأثر و انفعال و هوان و صغر و مغلوبیة و نحوها، و قد استوفینا البحث البرهانی المتعلق بهذه المعانی فی هذا الکتاب فی موارد یناسبها، یجدها المراجع إذا راجع.
و علی الناقد المتبصر و المتأمل المتدبر أن یقایس بین القولین: ما یقول به القرآن الکریم فی إله العالم فیثبت له کل صفة کمال، و ینزهه عن کل صفة نقص، و بالأخرة یعده أکبر و أعظم من أن یحکم فیه أفهامنا بما صحبته من عالم الحد و التقدیر، و بین ما یثبته العهدان فی الباری تعالی بما لا یوجد إلا فی أساطیر یونان، و خرافات هند القدیم و الصین، و أمور کان الإنسان الأولی یتوهمها فیتأثر مما قدمه إلیه وهمه.
و سادسا: قولهم إن الله أرسل ابنه المسیح و أمره أن یحل رحما من الأرحام لیتولد إنسانا و هو إله، و هذا هو القول غیر المعقول الذی انتهض لبیان بطلانه القرآن الکریم علی ما أوضحناه فی البیان السابق فلا نعید.
و من المعلوم أن العقل أیضا لا یساعد علیه فإنک إذا تأملت فیما یجب من الصفات أن یقال باتصاف الواجب تعالی بها کالثبات السرمدی، و عدم التغیر، و عدم تحدد الوجود، و الإحاطة بکل شی‌ء، و التنزه عن الزمان و المکان و ما یتبعهما، و تأملت فی تکون إنسان من حین کونه نطفة فجنینا فی رحم سواء اعتبرت فی معناه تفسیر الملکانیین لهذه الکلمة أو تفسیر النسطوریین، أو تفسیر الیعقوبیین أو غیرهم إذ لا نسبة بین ما له الجسمیة و جمیع أوصاف الجسمیة و آثارها و بین ما لیس فیه جسمیة و لا شی‌ء مما یتصف به من زمان أو مکان أو حرکة أو غیر ذلک فکیف یمکن تعقل الاتحاد بینهما بوجه.
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و عدم انطباق القول المذکور علی القضایا الضروریة العقلیة هو السر فیما یذکره بولس و غیره من رؤسائهم القدیسین من تقبیح الفلسفة و الإزراء بالأحکام العقلیة، یقول بولس: «قد کتب لأهلکن حکمة الحکماء و لأخالفن فهم الفقهاء أین الحکیم أین الکاتب أین مستفحص هذا الدهر بتعمق؟ أ و لیس قد حمق الله حکمة هذا العالم- إلی أن قال-: و إذ الیهود یسألون آیة و الیونانیون یطلبون حکمة نکرز «1» نحن بالمسیح مصلوب» رسالة بولس- الإصحاح الأول، و نظائر هذه الکلمات کثیرة فی کلامه و کلام غیره و لیست إلا لسیاسة النشر و الإذاعة و التبلیغ و العظة، یوقن بذلک من أرعی نظره فی هذه الرسائل و الکتب و تعمق فی طریق تکلیمها الناس و إلقاء بیاناتها إلیهم.
و من ما مر یظهر ما فی قولهم: إنه تعالی معصوم من الذنوب و الخطایا فإن الإله الذی صوروه غیر مصون عن الخطإ أصلا بمعنی الغلط فی الإدراک و الغلط فی الفعل من غیر أن ینتهی إلی مخالفة من یجب موافقته.
و أما الذنب و المعصیة بمعنی التمرد فیما یجب فیه الطاعة و الانقیاد فهو غیر متصور فی حقه تعالی فالعصمة أیضا غیر متصورة فی حقه سبحانه.
و سابعا: قولهم: إنه بعد أن صار إنسانا عاشر الناس معاشرة الإنسان للإنسان حق تسخر لأعدائه فیه تجویز اتصاف الواجب بحقیقة من حقائق الممکنات حتی یکون إلها و إنسانا فی عرض واحد، فکان من الجائز أن یصیر الواجب شیئا من مخلوقاته أی یتصف بحقیقة کل نوع من هذه الأنواع الخارجیة، فتارة یکون إنسانا من الأناسی، و تارة فرسا، و تارة طائرا، و تارة حشرة، و تارة غیر ذلک، و تارة یکون أزید من نوع واحد من الأنواع کالإنسان و الفرس و الحشرة معا.
و هکذا یجوز أن یصدر عنه أی فعل فرض من أفعال الموجودات لجواز أن یصیر هو ذلک النوع فیفعل فعله المختص به، و کذا یجوز أن یصدر عنه أفعال متقابلة معا کالعدل و الظلم، و أن یتصف بصفات متقابلة کالعلم و الجهل، و القدرة و العجز، و الحیاة و الموت و الغنی و الفقر، تعالی الملک الحق، و هذا غیر المحذور المتقدم فی الأمر السادس.
______________________________
(1) کرز کرزا، وعظ و نادی.
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و ثامنا: قولهم: إنه تحمل الصلب و اللعن أیضا لأن المصلوب ملعون، ما ذا یریدون بقولهم: إنه تحمل اللعن؟ و ما ذا یراد بهذا اللعن؟ أ هو هذا اللعن الذی یعرفه العرف و اللغة و هو الإبعاد من الرحمة و الکرامة أو غیر ذلک؟ فإن کان هو الذی نعرفه، و تعرفه اللغة فما معنی إبعاده تعالی نفسه من الرحمة أو إبعاد غیره إیاه من الرحمة؟ فهل الرحمة إلا الفیض الوجودی و موهبة النعمة و الاختصاص بمزایا الوجود فیرجع هذا الإبعاد و اللعن بحسب المعنی إلی الفقر فی المال أو الجاه أو نحو ذلک فی الدنیا أو الآخرة أو کلتیهما، و حینئذ فما معنی لحوق اللعن بالله تعالی و تقدس بأی وجه تصوروه؟ مع أنه الغنی بالذات الذی هو یسد باب الفقر عن کل شی‌ء.
و التعلیم القرآنی علی خلاف هذا التعلیم العجیب بتمام معنی الکلمة، قال تعالی:
«یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ»: الفاطر- 15، و القرآن یسمیه تعالی بأسماء و یصفه بصفات یستحیل معها عروض أی فقر و فاقة و حاجة و نقیصة و فقد و عدم و سوء و قبح و ذل و هوان إلی ساحة قدسه و کبریائه.
فإن قیل: إن اتصافه بالهوان، و حمله اللعن بواسطة اتحاده بالإنسان، و إلا فهو تعالی فی نفسه و حیال ذاته أجل من أن یعرضه ذلک.
قیل لهم: هل یوجب هذا الاتحاد حمله اللعن و اتصافه بهذه الأمور الشاقة حقیقة و من غیر مجاز أو لا؟ فإن کان الأول لزم المحذور الذی ذکرناه، و إن کان الثانی عاد الإشکال، أعنی أن تولد المسیح لم یوجب انحلال إشکال تزاحم الرحمة و العدل، فإن تحمل غیره تعالی للمصائب و أقسام العذاب و اللعن لا یتم أمر الفدیة أی صیرورة الله فدیة عن أفراد الإنسان، و هو ظاهر.
و تاسعا: قولهم: إن ذلک کفارة لخطایا المؤمنین بعیسی بل لخطایا کل العالم، یدل ذلک علی أنهم لم یحصلوا حقیقة معنی الذنوب و الخطایا و کیفیة استتباعها للعقاب الأخروی و کیف یتحقق هذا العقاب، و لم یعرفوا حقیقة الارتباط بین هذه الذنوب و الخطایا و بین التشریع، و ما هو موقف التشریع من ذلک؟ علی ما یتکفله البیان القرآنی و تعلیمه.
فقد بینا فی المباحث السابقة فی هذا الکتاب و من جملتها ما فی تفسیر قوله تعالی:
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«إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا ما»: البقرة- 26، و فی ذیل قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً: البقرة- 213، أن الأحکام و القوانین التی یقع فیها المخالفة و التمرد ثم الذنب و الخطیئة إنما هی أمور وضعیة اعتباریة أرید بوضعها و اعتبارها أن یحفظ مصالح المجتمع الإنسانی بالعمل بها و الرقوب لها، و أن العقاب المترتب علی المعصیة و المخالفة إنما هو تبعة سوء اعتبروه و وضعوه لیکون ذلک صارفا للإنسان المکلف عن اقتراف المعصیة و التمرد عن الطاعة، هذا ما عند العقلاء البانین للمجتمع الإنسانی.
لکن التعلیم القرآنی یعطی فی هذا المعنی ما هو أرقی من ذلک و أرق و یؤیده البحث العقلی علی ما مر و هو أن الإنسان بانقیاده للشرع المنصوب له من جانب الله و عدم انقیاده له تتهیأ فی نفسه حقائق من الصفات الباطنة الحمیدة الفاضلة أو الرذیلة الخسیسة الخبیثة، و هذه هی التی تهیئ للإنسان نعمة أخرویة أو نقمة أخرویة اللتین ممثلهما الجنة و النار و حقیقتهما القرب و البعد من الله فالحسنات أو الخطایا تتکی و تنتهی إلی أمور حقیقیة لها نظام حقیقی غیر اعتباری.
و من البین أیضا أن التشریع الإلهی إنما هو تتمة للتکمیل الإلهی فی الخلقة، و إنهاء الهدایة التکوینیة إلی غایتها و هدفها من الخلقة، و بعبارة أخری، شأنه تعالی إیصال کل نوع إلی کمال وجوده و هدف ذاته و من کمال وجود الإنسان النظام النوعی الصالح فی الدنیا، و الحیوة الناعمة السعیدة فی الآخرة، و الطریق إلی ذلک الدین الذی یتکفل قوانین صالحة لإصلاح الاجتماع و جهات من التقرب باسم العبادات یعمل بها الإنسان فینتظم بذلک معاشه و یتهیأ فی نفسه و یصلح فی ذاته و عمله للکرامة الإلهیة فی الدار الآخرة، کل ذلک من جهة النور المجعول فی قلبه و الطهارة الحاصلة فی نفسه هذا حق الأمر.
فللإنسان قرب و بعد من الله سبحانه هما الملاکان فی سعادته و شقاوته الدائمتین و لصلاح اجتماعه المدنی فی الدنیا، و الدین هو العامل الوحید فی إیجاد هذا القرب و البعد، و جمیع ذلک أمور حقیقیة غیر مبتنیة علی اللغو و الجزاف.
و إذا فرضنا أن اقتراف معصیة واحدة کالأکل من الشجرة المنهیة من آدم أوجب له الهلاک الدائم و لا له فحسب بل و لجمیع ذریته ثم لم یکن هناک ما یعالج به الداء و یفرج به الهم إلا فداء المسیح فما فائدة تشریع الدین قبل المسیح؟ و ما فائدة تشریعه معه؟ و ما فائدة تشریعه بعده؟!.
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و ذلک أنه لما فرض أن الهلاک الدائم و العقاب الأخروی محتوم من جهة صدور المعصیة لا ینفع فی صرفه عن الإنسان لا عمل و لا توبة إلا بنحو الفداء لم یکن معنی لتشریع الشرائع و إنزال الکتب و إرسال الرسل من عند الله سبحانه، و لم یزل الوعد و الوعید و الإنذار و التبشیر خالیة عن وجه الصحة فما ذا کاد یصلحه هذا السعی بعد وجوب العذاب و حتم الفساد.
و إذا فرض هناک من تکمل بالعمل بالشرائع السابقة (و کم من الأنبیاء و الربانیین من الأمم السالفة کذلک کالنبی المکرم إبراهیم و موسی (ع) و غیرهما) و قد قضوا و ماتوا قبل إدراک زمان الفداء فما ذا تری أ تری أنهم ختموا الحیوة علی الشقاء أو السعادة؟ و ما الذی استقبلهم به الموت و عالم الآخرة؟ استقبلهم بالعقاب و الهلاک أم بالثواب و الحیوة السعیدة؟.
مع أن المسیح یصرح بأنه إنما أرسل لتخلیص المذنبین و المخطئین و أما الصلحاء و الأخیار فلا حاجة لهم إلی ذلک؟ «1» و بالجملة فلا یبقی لتشریع الشرائع الإلهیة و جعل النوامیس الدینیة قبل فداء المسیح غرض صحیح یصونه عن العبث و اللغویة، و لا لهذا الفعل العجیب من الله (تعالی و تقدس)- محمل حق إلا أن یقال، إنه تعالی کان یعلم أن لو لم یرفع محذور خطیئة آدم لم ینفعه شی‌ء من هذه التشریعات قط، و إنما شرع هذه الشرائع علی سبیل الاحتیاط برجاء أن سیوفق یوما لرفع المحذور و یجنی ثمرة تشریعه بعد ذلک، و یبلغ غایته و یظفر بأمنیته إذ ذاک فشرع ما شرع بکتمان الأمر عن الأنبیاء و الناس، و إخفاء أن هاهنا محذورا لو لم یرتفع خابت مساعی الأنبیاء و المؤمنین کافة، و ذهبت الشرائع سدی، و إظهار أن التشریع و الدعوة علی الجد و الحقیقة.
فغر الناس و غر نفسه: أما غرور الناس فبإظهار أن العمل بالشرائع یضمن مغفرتهم و سعادتهم، و أما غرور نفسه فلأن التشریع بعد رفع المحذور بالفداء یعود
______________________________
(1) فتقمقم الفریسیون و الکتبة علی تلامیذه قائلین لما تأکلون و تشربون مع العشارین و الخطاة أجابهم یسوع قائلا لا یحتاج الأصحاء إلی الطبیب لکن المرضی لم آت لأدعو الصدیقین لکن الخطاة إلی التوبة إنجیل لوقا- الإصحاح الخامس.
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لغوا لا أثر له فی سعادة الناس کما أنه من غیر رفع المحذور کان لا أثر له فهذا، حال تشریع الدین قبل وصول أوان الفداء و تحققه!.
و أما فی زمان الفداء و بعده فالأمر فی صیرورة التشریع و الدعوة الدینیة و الهدایة الإلهیة لغوا أوضح و أبین، فما هی الفائدة فی الإیمان بالمعارف الحقة و الإتیان بالأعمال الصالحة بعد ارتفاع محذور الخطیئة، و استیجاب نزول المغفرة و الرحمة علی الناس مؤمنهم و کافرهم، برهم و فاجرهم، من غیر فرق بین أتقی الأتقیاء و أشقی الأشقیاء فی أنهما یشترکان فی الهلاک المؤبد مع بقاء الخطیئة، و فی الرحمة اللازمة مع ارتفاعها بالفداء و المفروض أنه لا ینفع أی عمل صالح فی رفعها لو لا الفداء.
فإن قیل: إن الفداء إنما ینفع فی حق من آمن بالمسیح فللدعوة ثمرة کما یصرح به المسیح فی بشارته «1».
قیل: مضافا إلی أنه مناقض لما تقدمت الإشارة إلیه من کلام یوحنا فی رسالته، أنه هدم لجمیع الأصول الماضیة إذ لا یبقی من الناس- آدم فمن دونه- فی حظیرة النجاة و الخلاص إلا شرذمة منهم و هم المؤمنون بالمسیح و الروح بل واحدة من طوائفهم المختلفة فی الأصول و أما غیرهم فهم باقون علی الهلاک الدائم، فلیت شعری إلی ما یئول أمر الأنبیاء المکرمین قبل المسیح و أمر المؤمنین من أممهم؟ و بما ذا یتصف الدعوة التی جاءوا بها من کتاب و حکم، أ بالصدق أم بالکذب؟ و الأناجیل تصدق التوراة و دعوتها، و لیس فیها دعوة إلی قصة الروح و الفداء! و هل هی تصدق ما هو صادق أو تصدق الکاذب.
فإن قیل: إن الکتب السماویة السابقة فیما نعلم تبشر بالمسیح، و هذه منهم دعوة إجمالیة إلی المسیح و إن لم تفصل القول فی کیفیة نزوله و فدائه فلم یزل الله یبشر أنبیاءه بظهور المسیح لیؤمنوا به و یطیبوا نفسا بما سیصنعه.
قیل: أولا: إن القول به قبل موسی تخرص علی الغیب، علی أن البشارة لو کانت 
______________________________
(1) «أقول لکم إن کل من اعترف لی قدام الناس فابن الإنسان یعترف به أیضا. قدام ملائکة الله، و من أنکرنی قدام الناس أنکره أیضا قدام ملائکة الله، و کل من یقول کلمة فی ابن الإنسان یغفر له و من یجدف علی روح القدس لا یغفر له» إنجیل لوقا- الإصحاح الثانی عشر.
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فإنما هی بشارة بالخلاص و لیست بدعوة إلی الإیمان و التدین به. و ثانیا: إن ذلک لا یدفع محذور لغویة الدعوة فی فروع الدین من الأخلاق و الأفعال حتی من المسیح نفسه، و الأناجیل مملوءة بذلک. و ثالثا: إن محذور الخطیئة و انتقاض الغرض الإلهی باق علی حاله فإن الله تعالی إنما خلقهم لیرحم جمیعهم و یبسط النعمة و السعادة علی کافتهم و قد آل أمره إلی عقابهم و الغضب علیهم و إهلاکهم للأبد إلا شرذمة منهم.
فهذه نبذة من وجوه فساده عند العقل، و یؤیده و یجری علیه القرآن الکریم، قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه- 50، فبین أن کل شی‌ء مهدی إلی غایته و ما یبتغیه بوجوده، و الهدایة تعم التکوینیة و التشریعیة فالسنة الإلهیة جاریة علی بسط الهدایة، و منها هدایة الإنسان هدایة دینیة.
ثم قال تعالی و هو أول هدایة دینیة ألقاها إلی آدم و من معه حین إهباطهم من الجنة: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة- 39، و ما یشتمل علیه بمنزلة التلخیص لتفاصیل الشرائع إلی یوم القیامة ففیه تشریع و وعد و وعید علیه من غیر تردد و ارتیاب، و قد قال تعالی:
«الْحَقَّ أَقُولُ»: ص- 84، و قال تعالی: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ وَ ما أَنَا بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ،: ق- 29، فبین أنه لا یتردد فیما جزم به من الأمر و لا ینقض ما أنفذه من الأمر فما یقضیه، هو الذی یمضیه، و إنما یفعل ما قاله، فلا ینحرف فعله عن المجری الذی أراد علیه لا من جهة نفسه بأن یرید شیئا ثم یتردد فی فعله، أو یریده ثم یبدو له فلا یفعله و لا جهة غیره بأن یرید شیئا و یقطع به و یعزم علیه ثم یمنعه مانع من العقل أو یبدو إشکال یعترض علیه فی طریق الفعل فکل ذلک من قهر القاهر، و غلبة المانع الخارجی قال تعالی: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف- 21، و قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق- 3، و قال تعالی حکایة عن موسی: «قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی : طه- 52، و قال تعالی: «الْیَوْمَ تُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ لا ظُلْمَ الْیَوْمَ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ المؤمن- 17.
تدل هذه الآیات و ما یشابهها علی أنه تعالی إنما خلق الخلق و لم یغفل عن أمره، و لم یجهل شیئا مما سیظهر منه و لم یندم علی ما فعله، ثم شرع لهم الشرائع تشریعا
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جدیا فاصلا من غیر هزل و لا خوف و لا رجاء، ثم إنه یجزی کل ذی عمل بعمله، إن خیرا فخیر و إن شرا فشر من غیر أن یغلبه تعالی غالب، أو یحکم علیه حاکم من شریک أو فدیة أو خلة أو شفاعة من دون إذنه فکل ذلک ینافی ملکه المطلق لما سواه من خلقه.
و عاشرا: ما ذکروه من حدیث الفداء و حقیقة الفداء أن یلزم الإنسان أو ما یتعلق به من نفس أو مال أثر سیئ من قتل أو فناء فیعوض بغیره أی شی‌ء کان لیصان بذلک من لحوق ذلک الأثر به کما یفدی الإنسان الأسیر بنفس أو مال و کما تفدی الجرائم و الجنایات بالأموال و یسمی البدل فدیة و فداء، فالتفدیة نوع معاملة ینتزع بها حق صاحب الحق و سلطنته عن المفدی عنه إلی الفداء فیستنقذ به المفدی عنه من أن یلحق به الشر.
و من هنا یظهر أن الفداء غیر معقول فی ما یتعلق بالله سبحانه فإن السلطنة الإلهیة- علی خلاف السلطنة الوضعیة الاعتباریة الإنسانیة- سلطنة حقیقیة واقعیة غیر جائزة التبدیل مستحیلة الصرف، فالأشیاء بأعیانها و آثارها موجودة قائمة بالله سبحانه و کیف یتصور تغییر الواقع عما هو علیه فلیس إلا أمرا لا یمکن تعقله فضلا عن أن یمکن وقوعه و هذا بخلاف الملک و السلطنة و الحق و أمثالها الدائرة بیننا معاشر أبناء الاجتماع فإنها و أمثالها أمور وضعیة اعتباریة زمامها بأیدینا، نحن المجتمعین نبطلها مرة، و نبدلها أخری علی حسب تغیر مصالحنا فی الحیوة و المعاش (راجع ما تقدم من البحث فی تفسیر قوله تعالی: «مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ الحمد- 4، و قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ الآیة: آل عمران- 26.
و قد نفی الله سبحانه الفدیة بالخصوص فی قوله: «فَالْیَوْمَ لا یُؤْخَذُ مِنْکُمْ فِدْیَةٌ وَ لا مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مَأْواکُمُ النَّارُ»: الحدید- 15، و قد تقدم فیما مر أن من هذا القبیل قول المسیح فیما یحکیه الله تعالی عنه: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍ إلی أن قال- ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»: المائدة- 118
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فإن قوله: وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ «إلخ» فی معنی أنه لم یکن لی شأن فیهم إلا ما أنت وظفته علی و عینته و هو تبلیغ الرسالة و الشهادة علی الأعمال ما دمت فیهم، و أما هلاکهم و نجاتهم و عذابهم و مغفرتهم فإنما ذلک إلیک من غیر أن یرتبط بی شی‌ء من ذلک أو یکون لی شأن فیه فأملک لهم شیئا منک أخرجهم به من عذابک أو تسلطک علیهم، و فی ذلک نفی الفداء إذ لو کان هناک فداء لم یصح تبریه من أعمالهم و إرجاع العذاب و المغفرة معا إلی الله سبحانه بنفی ارتباطهما به أصلا.
و فی معنی هذه الآیات قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً وَ لا یُقْبَلُ مِنْها شَفاعَةٌ وَ لا یُؤْخَذُ مِنْها عَدْلٌ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ»: البقرة- 48، و کذا قوله تعالی: «یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة- 254، و قوله تعالی: «یَوْمَ تُوَلُّونَ مُدْبِرِینَ ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ»: المؤمن- 33، فإن العدل فی الآیة الأولی و البیع فی الآیة الثانیة و العصمة من الله فی الآیة الثالثة مما ینطبق علیه الفداء فنفیها نفی الفداء.
نعم أثبت القرآن الشریف فی مورد المسیح الشفاعة بدل ما یثبتونه من الفداء و الفرق بینهما أن الشفاعة (کما تقدم البحث عنها فی قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی»،: البقرة- 48، نوع من ظهور قرب الشفیع و مکانته لدی المشفوع عنده من غیر أن یملک الشفیع منه شیئا أو یسلب عنه ملک أو سلطنة، أو یبطل حکمه الذی خالفه المجرم أو یبطل قانون المجازاة بل إنما هو نوع دعاء و استدعاء من الشفیع لتصرف المشفوع عنده و هو الرب ما یجوز له من التصرف فی ملکه، و هذا التصرف الجائز مع وجود الحق هو العفو الجائز للمولی مع کونه ذا حق أن یعذبه لمکان المعصیة و قانون العقوبة.
فالشفیع یحضه و یستدعی منه أن یعمل بالعفو و المغفرة فی مورد استحقاق العذاب للمعصیة من غیر أن یسلب من المولی ملک أو سلطان بخلاف الفداء فإنه کما مر معاملة یتبدل به سلطنة من شی‌ء إلی شی‌ء آخر هو الفداء و یخرج المفدی عنه عن سلطان القابل الآخذ للفداء.
و یدل علی هذا الذی ذکرناه قوله تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف- 86، فإنه صریح فی وقوع الشفاعة من المستثنی، و المسیح (ع) ممن کانوا یدعونهم من دون الله، و قد نص القرآن بأن 
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الله علمه الکتاب و الحکمة، و بأنه من الشهداء یوم القیامة، قال تعالی: «وَ یُعَلِّمُهُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: آل عمران- 48، و قال تعالی حکایة عنه: «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ»: المائدة- 117، و قال تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء- 159، فالآیات کما تری تدل علی کون المسیح (ع) من الشفعاء، و قد تقدم تفصیل القول فی هذا المعنی فی تفسیر قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً الآیة: البقرة- 48.



6 من أین نشأ هذه الآراء؟

القرآن ینفی أن یکون المسیح (ع) هو الملقی لهذه الآراء و العقائد إلیهم و المروج لها فیما بینهم بل إنهم تعبدوا لرؤسائهم فی الدین و سلموا الأمر إلیهم و هم نقلوا إلیهم عقائد الماضین من الوثنیین کما قال تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ ذلِکَ قَوْلُهُمْ بِأَفْواهِهِمْ یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ سُبْحانَهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ» الآیات:
التوبة- 31.
و هؤلاء الکافرون الذین یشیر تعالی إلیهم بقوله: یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ لیسوا هم عرب الجاهلیة فی وثنیتهم حیث قالوا: إن الملائکة بنات الله فإن قولهم بأن لله ابنا أقدم تاریخا من تماسهم مع العرب و اختلاطهم بهم و خاصة قول الیهود بذلک مع أن ظاهر قوله: مِنْ قَبْلُ أنهم سابقون فیه علی الیهود و النصاری، علی أن اتخاذ الأصنام فی الجاهلیة مما نقل إلیهم من غیرهم و لم یکونوا بمبتکرین فی ذلک «1».
______________________________
(1) ذکروا أن أول من وضع الأصنام علی الکعبة و دعا الناس إلیها عمرو بن لحی و کان فی زمان سابور ذی الأکتاف ساد قومه بمکة و استولی علی سدانة البیت ثم سافر إلی مدینة البلقاء بأرض الشام فرأی قوما یعبدون الأصنام فسألهم عنها فقالوا هذه أرباب اتخذناها علی شکل الهیاکل العلویة و الأشخاص البشریة نستنصر بها فننصر، و نستمطر بها فنمطر فطلب منهم صنما من أصنامهم فدفعوا إلیه هبل فرجع إلی مکة و وضعه علی الکعبة و دعا الناس إلی عبادتها، و کان معه إساف و نائلة علی شکل زوجین فدعا الناس إلیهما و التقرب إلی الله بهما- ذکره فی الملل و النحل و غیره. و من عجیب الأمر أن القرآن یذکر أسماء من أصنام العرب فی قصة نوح و شکواه من قومه قال تعالی حکایة عنه: «و قالوا لا تذرن آلهتکم و لا تذرن ودا و لا سواعا و لا یغوث و یعوق و نسرا» نوح- 23.
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علی أن الوثنیة من الروم و یونان و مصر و سوریة و الهند کانوا أقرب إلی أهل الکتاب القاطنین بفلسطین و حوالیه، و انتقال العقائد و المزاعم الدینیة إلیهم منهم أسهل، و الأسباب بذلک أوفق.
فلیس المراد بالذین کفروا الذین ضاهاهم أهل الکتاب فی القول بالبنوة إلا قدماء وثنیة الهند و الصین و وثنیة الغرب من الروم و یونان و شمال إفریقا کما أن التاریخ یحکی عنهم نظائر هذه المزاعم الموجودة فی أهل الکتاب من الیهود و النصاری من البنوة و الأبوة و التثلیث و حدیث الصلب و الفداء و غیر ذلک، و هذا من الحقائق التاریخیة التی ینبه علیها القرآن الشریف.
و نظیر الآیات السابقة فی الدلالة علی هذه الحقیقة قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ غَیْرَ الْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعُوا أَهْواءَ قَوْمٍ قَدْ ضَلُّوا مِنْ قَبْلُ وَ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ ضَلُّوا عَنْ سَواءِ السَّبِیلِ»: المائدة- 77، فإن الآیة تبین أن غلوهم فی الدین بغیر الحق إنما طرأ علیهم بالتقلید و اتباع أهواء قوم ضالین من قبلهم.
و لیس المراد بهؤلاء القوم أحبارهم و رهبانهم، فإن الکلام مطلق غیر مقید و لم یقل: قوم منکم، و أضلوا کثیرا منکم، و لیس المراد بهم عرب الجاهلیة کما تقدم، علی أنه وصف هؤلاء القوم بأنهم أضلوا کثیرا أی کانوا أئمة ضلال مقلدین متبعین (بصیغة المفعول فیهما) و لم یکن العرب یومئذ إلا شرذمة مضطهدین أمیین لیس عندهم من العلم و الحضارة و التقدم ما یتبعهم به و فیه غیرهم من الأمم کفارس و الروم و الهند و غیرهم.
فلیس المراد بهؤلاء القوم المذکورین إلا وثنیة الصین و الهند و الغرب کما تقدم.



7- ما هو الکتاب الذی ینتسب إلیه أهل الکتاب و کیف هو؟

الروایة و إن عدت المجوس من أهل الکتاب، و لازم ذلک أن یکون لهم کتاب خاص أو ینتموا إلی واحد من الکتب التی یذکرها القرآن ککتاب، نوح و صحف إبراهیم، و توراة موسی، و إنجیل عیسی، و زبور داود، لکن القرآن لا یذکر شأنهم، و لا یذکر کتابا لهم، و الذی عندهم من «أوستا» لا ذکر منه فیه، و لیس عندهم من سائر الکتب اسم.
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و إنما یطلق القرآن «أهل الکتاب» فیما یطلق، و یرید بهم الیهود و النصاری لکان الکتاب الذی أنزله الله علیهم.
و الذی عند الیهود من الکتب المقدسة خمسة و ثلاثون کتابا منها توراة موسی مشتملة علی خمسة أسفار «1»، و منها کتب المؤرخین اثنا عشر کتابا «2»، و منها کتاب أیوب، و منها زبور داود، و منها ثلاثة کتب لسلیمان «3»، و منها کتب النبوات سبعة عشر کتابا «4».
و لم یذکر القرآن من بینها إلا توراة موسی و زبور داود (ع).
و الذی عند النصاری من مقدسات الکتب، الأناجیل الأربعة: و هی إنجیل متی، و إنجیل مرقس، و إنجیل لوقا، و إنجیل یوحنا، و منها کتاب أعمال الرسل، و منها عدة من الرسائل «5».، و منها رؤیا یوحنا.
و لم یذکر القرآن شیئا من هذه الکتب المقدسة المختصة بالنصاری إلا أنه ذکر أن هناک کتابا سماویا أنزله الله علی عیسی بن مریم یسمی بالإنجیل، و هو إنجیل واحد لیس بالأناجیل، و النصاری و إن کانوا لا یعرفونه و لا یعترفون به إلا أن فی کلمات 
______________________________
(1) و هی سفر الخلیقة، و سفر الخروج، و سفر الأحبار، و سفر العدد، و سفر الاستثناء.
(2) و هی کتاب یوشع، و کتاب قضاة بنی إسرائیل، و کتاب راعوث، و السفر الأول من أسفار صموئیل، و الثانی منها، و السفر الأول من أسفار الملوک، و الثانی منها. و السفر الأول من أخبار الأیام، و السفر الثانی منها، و السفر الأول لعزرا، و الثانی له، و سفر إستیر.
(3) و هی کتاب الأمثال، و کتاب تسبیح التسابیح 
(4) و هی کتاب نبوة أشعیا، و کتاب نبوة أرمیا، و مراثی أرمیا، و کتاب حزقیال، و کتاب نبوة دانیال، و کتاب نبوة هوشع، و کتاب نبوة یوییل، و کتاب نبوة عاموص، و کتاب نبوة عویذیا، و کتاب نبوة یونان، و کتاب نبوة میخا، و کتاب نبوة ناحوم، و کتاب نبوة حیقوق، و کتاب نبوة صفونیا، و کتاب نبوة حجی، و کتاب نبوة زکریا، و کتاب نبوة ملاخیا.
(5) و هی أربع عشرة رسالة لبولس، و رسالة لیعقوب، و رسالتان لبطرس، و ثلاث وسائل لیوحنا، و رسالة لیهوذا
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رؤسائهم لقیطات تتضمن الاعتراف بأنه کان للمسیح کتاب اسمه إنجیل «1».
و القرآن مع ذلک لا یخلو من إشعار بأن بعضا من التوراة الحقة موجود فیما عند الیهود، و کذا بعض من الإنجیل الحق موجود فی أیدی النصاری، قال تعالی: «وَ کَیْفَ یُحَکِّمُونَکَ وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ»: المائدة- 43، و قال تعالی: «وَ مِنَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری أَخَذْنا مِیثاقَهُمْ فَنَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ»: المائدة- 14، و الدلالة ظاهرة.



بحث تاریخی‌





1- قصة التوراة الحاضرة:

بنو إسرائیل هم الأسباط من آل یعقوب کانوا یعیشون أولا عیشة القبائل البدویین ثم أشخصهم الفراعنة إلی مصر و کانوا یعامل معهم معاملة الأسراء المملوکین حتی نجاهم الله بموسی من فرعون و عمله.
و کانوا فی زمن موسی یسیرون مسیر الحیوة بالإمام و هو موسی و بعده یوشع (ع) ثم کانوا برهة من الزمان یدبر أمرهم القضاة مثل إیهود و جدعون و غیرهما.
و بعد ذلک یشرع فیهم عصر الملک و أول الملوک فیهم شاءول و هو الذی یسمیه القرآن الشریف بطالوت ثم داود ثم سلیمان.
ثم انقسمت المملکة و انشعبت القدرة و مع ذلک ملک فیهم ملوک کثیرون کرحبعام و أبیام و یربعام و یهوشافاط و یهورام و غیرهم بضعة و ثلاثون ملکا.
و لم تزل تضعف القدرة بعد الانقسام حتی تغلبت علیهم ملوک بابل و تصرفوا فی أورشلیم و هو بیت المقدس، و ذلک فی حدود سنة ستمائة قبل المسیح، و ملک بابل یومئذ بخت نصر (نبوکد نصر) ثم تمردت الیهود عن طاعته فأرسل إلیهم عساکره 
______________________________
(1) فی رسالة بولس إلی أهل غلاطیة- الإصحاح الأول: «إنی أتعجب أنکم تنتقلون هکذا سریعا عن الذی دعاکم بنعمة المسیح إلی إنجیل آخر لیس هو آخر غیر أنه یوجد قوم یزعجونکم و یریدون أن یحولوه أی یغیروه.
و قد استشهد النجار فی قصص الانبیاء بما مر و بموارد من کلمات بولس فی رسائله علی أنه کان هناک إنخمل غیر الاربعه یسمی إنجیل المسیح.
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فحاصروهم ثم فتحوا البلدة، و نهبوا خزائن الملک، و خزائن الهیکل (المسجد الأقصی) و جمعوا من أغنیائهم و أقویائهم و صناعهم ما یقرب من عشرة آلاف نفسا و ساروا بهم إلی بابل، و ما أبقوا فی المحل إلا الضعفاء و الصعالیک، و نصب بخت نصر «صدیقا» و هو آخر ملوک بنی إسرائیل ملکا علیهم، و علیه الطاعة لبخت نصر.
و کان الأمر علی ذلک قریبا من عشر سنین حتی وجد صدقیا بعض القوة و الشدة، و اتصل بعض الاتصال بواحد من فراعنة مصر فاستکبر و تمرد عن طاعة بخت نصر.
فأغضب ذلک بخت نصر غضبا شدیدا فساق إلیهم الجیوش و حاصر بلادهم فتحصنوا عنه بالحصون، و تمادی بهم التحصن قریبا من سنة و نصف حتی ظهر فیهم القحط و الوباء.
و أصر بخت نصر علی المحاصرة حتی فتح الحصون، و ذلک فی سنة خمسمائة و ست و ثمانین قبل المسیح، و قتل نفوسهم، و خرب دیارهم و خربوا بیت الله، و أفنوا کل آیة و علامة دینیة، و بدلوا هیکلهم تلا من تراب، و فقدت عند ذلک التوراة و التابوت الذی کانت تجعل فیه.
و بقی الأمر علی هذا الحال خمسین سنة تقریبا و هم قاطنون ببابل و لیس من کتابهم عین و لا أثر، و لا من مسجدهم و دیارهم إلا تلال و ریاع.
ثم لما جلس کورش من ملوک فارس علی سریر الملک، و کان من أمره مع البابلیین ما کان، و فتح بابل و دخله أطلق أسراء بابل من بنی إسرائیل، و کان عزرا المعروف من المقربین عنده فأمره علیهم، و أجاز له أن یکتب لهم کتابهم التوراة، و یبنی لهم الهیکل، و یعیدهم إلی سیرتهم الأولی و کان رجوع عزرا بهم إلی بیت المقدس سنة أربعمائة و سبعة و خمسین قبل المسیح، و بعد ذلک جمع عزرا کتب العهد العتیق و صححها، و هی التوراة الدائرة الیوم «1».
و أنت تری بعد التدبر فی القصة أن سنة التوراة الدائرة الیوم مقطوعة غیر
______________________________
(1) مأخوذة من قاموس الکتاب تألیف مستر هاکس الأمریکائی الهمدانی و مآخذ أخری من التواریخ.
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متصلة بموسی (ع) إلا بواحد (و هو عزرا)، لا نعرفه أولا و لا نعرف کیفیة اطلاعه و تعمقه ثانیا، و لا نعرف مقدار أمانته ثالثا، و لا نعرف من أین أخذ ما جمعه من أسفار التوراة رابعا، و لا ندری بالاستناد إلی أی مستند صحح الأغلاط الواقعة أو الدائرة خامسا.
و قد أعقبت هذه الحادثة المشئومة أثرا مشئوما آخر و هو إنکار عدة من باحثی المؤرخین من الغربیین وجود موسی و ما یتبعه، و قولهم: إنه شخص خیالی کما قیل نظیره فی المسیح عیسی بن مریم (ع)، لکن ذلک لا یسع لمسلم فإن القرآن الشریف یصرح بوجوده (ع) و ینص علیه.



2- قصة المسیح و الإنجیل:

الیهود مهتمون بتاریخ قومیتهم، و ضبط الحوادث الظاهرة فی الأعصار التی مرت بهم، و مع ذلک فإنک لو تتبعت کتبهم و مسفوراتهم لم تعثر فیها علی ذکر المسیح عیسی بن مریم (ع): لا علی کیفیة ولادته، و لا علی ظهوره و دعوته و لا علی سیرته و الآیات التی أظهرها الله علی یدیه، و لا علی خاتمة حیوته من موت أو قتل أو صلب أو غیر ذلک، فما هو السبب فی ذلک؟ و ما هو الذی أوجب خفاء أمره علیهم أو إخفاءهم أمره.
و القرآن یذکر عنهم أنهم قذفوا مریم و رموها بالبهتان فی ولادة عیسی، و أنهم ادعوا قتل عیسی، قال تعالی: «وَ بِکُفْرِهِمْ وَ قَوْلِهِمْ عَلی مَرْیَمَ بُهْتاناً عَظِیماً وَ قَوْلِهِمْ إِنَّا قَتَلْنَا الْمَسِیحَ عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ رَسُولَ اللَّهِ وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ وَ إِنَّ الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِلَّا اتِّباعَ الظَّنِّ وَ ما قَتَلُوهُ یَقِیناً»: النساء- 157.
فهل کانت دعواهم تلک مستندة إلی حدیث دائر بینهم کانوا یذکرونه بین قصصهم القومیة من غیر أن یکون مودعا فی کتاب؟ و عند کل أمة أحادیث دائرة من واقعیات و أساطیر لا اعتبار بها ما لم تنته إلی مآخذ صحیحة قویمة.
أو أنهم سمعوا من النصاری الذکر المکرر من المسیح و ولادته و ظهوره و دعوته أخذوا ذلک من أفواههم و باهتوا مریم و ادعوا قتل المسیح؟ لا طریق إلی استبانة شی‌ء
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[الأناجیل الأربعة] من ذلک غیر أن القرآن- کما یظهر بالتدبر فی الآیة السابقة- لا ینسب إلیهم صریحا إلا دعوی القتل دون الصلب، و یذکر أنهم علی ریب من الأمر، و أن هناک اختلافا! «1».
و أما حقیقة ما عند النصاری من قصة المسیح و أمر الإنجیل و البشارة فهی أن قصته (ع) و ما یتعلق بها تنتهی عندهم إلی الکتب المقدسة عندهم و هی الأناجیل الأربعة التی هی أناجیل متی و مرقس و لوقا و یوحنا، و کتاب أعمال الرسل للوقا، و عدة رسائل لبولس و بطرس و یعقوب و یوحنا و یهوذا، و اعتبار الجمیع ینتهی إلی اعتبار الأناجیل فلنشتغل بها:
أما إنجیل متی فهو أقدم الأناجیل فی تصنیفه و انتشاره ذکر بعضهم أنه صنف سنة 38 المیلادیة، و ذکر آخرون أنه کتب ما بین سنة 50 إلی سنة 60 «2». فهو مؤلف بعد المسیح.
و المحققون من قدمائهم و متأخریهم علی أنه کان أصله مکتوبا بالعبرانیة ثم ترجم إلی الیونانیة و غیرها أما النسخة الأصلیة العبرانیة فمفقودة، و أما الترجمة فلا یدری حالها، و لا یعرف مترجمها «3».
و أما إنجیل مرقس: فمرقس هذا کان تلمیذا لبطرس، و لم یکن من الحواریین و ربما ذکروا أنه إنما کتب إنجیله بإشارة بطرس و أمره، و کان لا یری إلهیة المسیح «4»، و لذلک ذکر بعضهم أنه إنما کتب إنجیله للعشائر و أهل القری فعرف المسیح تعریف رسول إلهی مبلغ لشرائع الله «5»، و کیف کان فقد کتب إنجیله سنة 61 میلادیة.
و أما إنجیل لوقا فلوقا هذا لم یکن حواریا و لا رأی المسیح و إنما تلقن النصرانیة من بولس، و بولس کان یهودیا متعصبا علی النصرانیة یؤذی المؤمنین بالمسیح و یقلب 
______________________________
(1) قاموس الکتاب المقدس للمستر هاکس مادة- متی 
(2) قاموس الکتاب المقدس للمستر هاکس مادة- متی 
(3) کتاب میزان الحق، و اعترف به علی تردد فی قاموس الکتاب المقدس.
(4) نقل ذلک عبد الوهاب النجار فی قصص الأنبیاء عن کتاب مروج الأخبار فی تراجم الأخیار لبطرس قرماج.
(5) ذکره فی قاموس الکتاب المقدس، یقول فیه: إن نص تواتر السلف علی أن مرقس کتب إنجیله برومیة، و انتشر بعد وفاة بطرس و بولس لکنه لیس له کثیر اعتبار لأن ظاهر إنجیله أنه کتبه لأهل القبائل و القرویین لا لأهل البلاد و خاصة الرومیة، فتدبر فی کلامه!
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الأمور علیهم، ثم اتفق مفاجأة أن ادعی أنه صرع و فی حال الصرع لمسه المسیح و لامه و زجره عن الإساءة إلی متبعیه و أنه آمن بالمسیح و أرسله المسیح لیبشر بإنجیله.
و بولس هذا هو الذی شید أرکان النصرانیة الحاضرة علی ما هی علیها «1» فبنی التعلیم علی أن الإیمان بالمسیح کاف فی النجاة من دون عمل، و أباح لهم أکل المیتة و لحم الخنزیر و نهی عن الختنة و کثیرا مما فی التوراة «2» مع أن الإنجیل لم یأت إلا مصدقا لما بین یدیه من التوراة، و لم یحلل إلا أشیاء معدودة، و بالجملة إنما جاء عیسی لیقوم شریعة التوراة و یرد إلیها المنحرفین و الفاسقین لا لیبطل العمل و یقصر السعادة علی الإیمان الخالی.
و قد کتب لوقا إنجیله بعد إنجیل مرقس. و ذلک بعد موت بطرس و بولس، و قد صرح جمع بأن إنجیله لیس کتابا إلهامیا کسائر الأناجیل «3» کما یدل علیه ما وقع فی مبتدإ إنجیله.
و أما إنجیل یوحنا فقد ذکر کثیر من النصاری أن یوحنا هذا هو یوحنا بن زبدی الصیاد أحد التلامیذ الاثنی عشر (الحواریین) الذی کان یحبه المسیح حبا شدیدا «4».
و ذکروا أن «شیرینطوس» و «أبیسون» و جماعتهما لما کانوا یرون أن المسیح لیس إلا إنسانا مخلوقا لا یسبق وجوده وجود أمه اجتمعت أساقفة آسیا و غیرهم فی 
______________________________
(1) راجع مادة بولس من قاموس الکتاب المقدس.
(2) راجع کتاب أعمال الرسل و رسائل بولس.
(3) قال فی أول إنجیل لوقا: «لأجل أن کثیرین راموا کتب قصص الأمور التی نحن بها عارفون کما عهد إلینا أولئک الأولون الذین کانوا من قبل معاینین و کانوا خداما للکلمة رأیت أنا أیضا إذ کنت تابعا لکل شی‌ء بتحقیق أن أکتب إلیک أیها العزیز تأویلا»، و دلالته علی کون الکتاب نظریا غیر إلهامی ظاهرة و قد نقل ذلک أیضا عن مستر کدل فی رسالة الإلهام و صرح جیروم أن بعض القدماء کانوا یشکون فی البابین الأولین من إنجیل لوقا و أنهما ما کانا فی نسخة فرقة مارسیونی، و جزم إکهارن فی کتابه ص 95 أن من ف 43 إلی 47 من الباب 22 من إنجیل لوقا إلحاقیة، و ذکر إکهارن أیضا فی ص 61 من کتابه: قد اختلط الکذب الروائی ببیان المعجزات التی نقلها لوقا و الکاتب ضمه علی طریق المبالغة الشاعریة لکن تمییز الصدق عن الکذب فی هذا الزمان عسیر، و قول «کلی می شیس أن متی و مرقس یتخالفان فی التحریر و إذا اتفقا ترجح قولهما علی قول لوقا» نقل عن قصص الأنبیاء للنجار- ص 477.
(4) راجع قاموس الکتاب المقدس مادة یوحنا.
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سنة 96 میلادیة عند یوحنا و التمسوا منه أن یکتب ما لم یکتبه الآخرون فی أناجیلهم، و یبین بنوع خصوصی لاهوت المسیح فلم یسعه أن ینکر إجابة طلبهم «1».
و قد اختلفت کلماتهم فی السنة التی ألف فیها هذا الإنجیل فمن قائل إنها سنة 65، و قائل إنها سنة 96، و قائل إنها سنة 98.
و قال جمع منهم إنه لیس تألیف یوحنا التلمیذ: فبعضهم علی أنه تألیف طالب من طلبة المدرسة الإسکندریة «2»، و بعضهم علی أن هذا الإنجیل کله و کذا رسائل یوحنا لیست من تصنیفه بل إنما صنفه بعضهم فی ابتداء القرن الثانی، و نسبه إلی یوحنا لیعتبره الناس «3»، و بعضهم علی أن إنجیل یوحنا کان فی الأصل عشرین بابا فألحقت کنیسة «أفاس» الباب الحادی و العشرین بعد موت یوحنا «4»، فهذه حال هذه الأناجیل الأربعة، و إذا أخذنا بالقدر المتیقن من هذه الطرق انتهت إلی سبعة رجال هم: متی، مرقس، لوقا، یوحنا، بطرس، بولس، یهوذا، ینتهی رکونهم کله إلی هذه الأناجیل الأربعة و ینتهی الأربعة إلی واحد هو أقدمها و أسبقها و هو إنجیل متی، و قد مر أنه ترجمة مفقود الأصل لا یدری من الذی ترجمه؟ و کیف کان أصله و علی ما ذا کان یبنی تعلیمه، أ برسالة المسیح أم بألوهیته.
و هذا الإنجیل الموجود یترجم أنه ظهر فی بنی إسرائیل رجل یدعی عیسی بن یوسف النجار و أقام الدعوة إلی الله، و کان یدعی أنه ابن الله مولود من غیر أب بشری و أن أباه أرسله لیفدی به الناس عن ذنوبهم بالصلب و القتل، و أنه أحیا المیت، و أبرأ الأکمه و الأبرص، و شفی المجانین بإخراج الجن من أبدانهم، و أنه کان له اثنا عشر تلمیذا: أحدهم متی صاحب الإنجیل بارک لهم و أرسلهم للدعوة و تبلیغ الدین المسیحی «إلخ».
______________________________
(1) نقله فی قصص الأنبیاء عن جرجس زوین الفتوحی اللبنانی فی کتابه.
(2) نقل ذلک من کتاب «کاتلک هرالد» فی المجلد السابع المطبوع سنة 1844 ص 205، نقله عن استادلن (عن القصص)، و أشار إلیه فی القاموس فی مادة یوحنا.
(3) قال ذلک «برطشنیدر» علی ما نقل عن کتاب الفاروق المجلد الأول (عن القصص).
(4) المدرک السابق.
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فهذا ملخص ما تنتهی إلیه الدعوة المسیحیة علی انبساطها علی شرق الأرض و غربها، و هو لا یزید علی خبر واحد مجهول الاسم و الرسم، مبهم العین و الوصف.
و هذا الوهن العجیب فی مبدإ القصة هو الذی أوجب لبعض أحرار الباحثین من أروبا أن ادعی أن المسیح عیسی بن مریم شخص خیالی صوره بعض النزعات الدینیة علی حکومات الوقت أو لها و تأید ذلک بموضوع خرافی آخر یشبهه کل الشبه فی جمیع شئون القصة، و هو موضوع «کرشنا» الذی تدعی وثنیة الهند القدیمة أنه ابن الله نزل عن لاهوته، و فدی الناس بنفسه صلبا لیخلصهم من الأوزار و الخطایا کما یدعی فی عیسی المسیح حذو النعل بالنعل (کما سیجی‌ء ذکره).
و أوجب لآخرین من منتقدی الباحثین أن یذهبوا إلی أن هناک شخصین مسمیین بالمسیح: المسیح غیر المصلوب، و المسیح المصلوب، و بینهما من الزمان ما یزید علی خمسة قرون.
و أن التاریخ المیلاد الذی سنتنا هذه سنة ألف و تسعمائة و ستة و خمسین منه لا ینطبق علی واحد منهما بل المسیح الأول غیر المصلوب یتقدم علیه بما یزید علی مائتین و خمسین سنة و قد عاش نحوا من ستین سنة، و المسیح الثانی المصلوب یتأخر عنه بما یزید علی مائتین و تسعین سنة و قد عاش نحو من ثلاث و ثلاثین سنة «1».
علی أن عدم انطباق التاریخ المیلاد علی میلاد المسیح فی الجملة مما لم یسع للنصاری إنکاره «2» و هو سکتة تاریخیة.
علی أن هاهنا أمورا مریبة موهمة أخری فقد ذکروا أنه کتب فی القرنین الأولین من المیلاد أناجیل کثیرة أخری ربما أنهوها إلی نیف و مائة من الأناجیل، و الأناجیل الأربعة منها ثم حرمت الکنیسة جمیع تلک الأناجیل إلا الأناجیل الأربعة التی عرفت 
______________________________
(1) و قد فصل القول فی ذلک الزعیم الفاضل «بهروز» فی کتاب ألفه جدیدا. فی البشارات النبویة.
و أرجو أن أوفق لإیداع شذرة منه فی تفسیر آخر سورة النساء من هذا الکتاب، و القدر المتیقن (الذی یهمنا منه) اختلال التاریخ المسیحی.
(2) راجع مادة مسیح من قاموس الکتاب المقدس.
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[إنجیل برنابا] قانونیة لموافقة متونها تعلیم الکنیسة «1».
و من جملة الأناجیل المتروکة إنجیل برنابا الذی ظهرت نسخة منها منذ سنین فترجمت إلی العربیة و الفارسیة و هو یوافق فی عامة قصصه ما قصه القرآن فی المسیح عیسی بن مریم «2».
و من العجیب أن المواد التاریخیة المأثورة عن غیر الیهود أیضا ساکتة عن تفاصیل ما ینسبه الإنجیل إلی الدعوة المسیحیة من حدیث البنوة و الفداء و غیرهما ذکر المؤرخ الأمریکی الشهیر هندریک ویلم وان لون فی تألیفه فی تاریخ البشر کتابا کتبه الطبیب إسکولابیوس کولتلوس الرومی سنة 62 المیلادیة إلی ابن أخیه جلادیوس أنسا و کان جندیا فی عسکر الروم بفلسطین یذکر فیه أنه عاد مریضا برومیة یسمی بولس فأعجبه کلامه و قد کان بولس کلمه بالدعوة المسیحیة و ذکر له طرفا من أخبار المسیح و دعوته.
ثم یذکر أنه ترک بولس و لم یره حتی سمع بعد حین أنه قتل فی طریق أوستی ثم یسأل ابن أخیه أن یبحث عن أخبار هذا النبی الإسرائیلی الذی کان یذکره بولس و عن أخبار بولس نفسه و یکتب إلیه ما بلغه من ذلک.
فکتب إلیه جلادیوس أنسا بعد ستة أسابیع من معسکر الروم بأورشلیم 
______________________________
(1) و لقد لام «شیلسوس» الفیلسوف فی القرن الثانی النصاری فی کتابه «الخطاب الحقیقی» علی تلاعبهم بالأناجیل، و محوهم بالغد ما أدرجوه بالأمس، و فی سنة 384 م، أمر البابا داماسیوس أن تحرر ترجمة لاتینیة جدیدة من العهدین القدیم و الحدیث تعتبر قانونیة فی الکنائس و کان تیودوسیس الملک قد ضجر من المخاصمات الجدلیة بین الأساقفة، و تمت تلک الترجمة التی تسمی (فولکانا) و کان ذلک خاصا بالأناجیل الأربعة: متی و مرقس و لوقا و یوحنا، و قد قال مرتب تلک الأناجیل: (بعد أن قابلنا عددا من النسخ الیونانیة القدیمة رتبناها بمعنی أننا نقحنا ما کان فیها مغایرا للمعنی، و أبقینا الباقی علی ما کان علیه)، ثم إن هذه الترجمة قد ثبتها المجمع «التریدنیتنی» سنة 1546 أی بعدها بأحد عشر قرنا، ثم خطأها سیستوس الخامس سنة 1590 و أمر بطبع نسخ جدیدة، ثم خطأ کلیمنضوس الثامن هذه النسخة الثانیة أیضا، و أمر بطبعة جدیدة منقحة هی الدارجة الیوم عند الکاثولیکیین (تفسیر الجواهر- الجزء الثانی- ص 121 الطبعة الثانیة).
(2) و قد وجد هذا الانجیل بالخط الایطالی منذ سنین و ترجمه إلی العربیة الدکتور خلیل سعاده بمصر و ترجمه إلی الفارسیة الحبر الفاضل «سردار کابلی» بإیران.
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أنی سألت عدة من شیوخ البلد و معمریهم عن عیسی المسیح فوجدتهم لا یحسنون مجاوبتی فیما أسألهم هذا و السنة سنة 62 میلادیة و هم شیوخ.
حتی لقیت بیاع زیتون فسألته هل یعرفه فأنعم لی فی الجواب ثم دلنی علی رجل اسمه یوسف و ذکر أنه کان من أتباعه و محبیه و أنه خبیر بقصصه بصیر بأخباره یستطیع أن یجیبک فیما تسأله عنه.
فلقیت یوسف الیوم بعد ما تفحصت أیاما فوجدته شیخا هرما و قد کان قدیما یصطاد السمک فی بعض البحیرات من هذه الناحیة.
کان الرجل علی کبر سنه صحیح المشاعر جید الحافظة و قص لی جمیع الأخبار و القضایا الحادثة فی ذلک الأوان أوان الاغتشاش و الفتنة.
ذکر أن فونتیوس فیلاطوس کان حاکما علی سامرا و یهودیة فی عهد القیصر تی‌بریوس.
فاتفق أن وقع أیام حکومته فتنة فی أورشلیم فسافر فونتیوس فیلاطوس إلیه لإخماد ما فیه من نار الفتنة و کانت الفتنة هی ما شاع یومئذ أن ابن نجار من أهل الناصرة یدعو الناس و یستنهضهم علی الحکومة.
فلما تحققوا أمره تبین أن ابن النجار المتهم شاب عاقل متین لم یرتکب ما یوجب علیه سیاسة غیر أن رؤساء المذهب من الیهود کانوا یخالفونه و یباغضونه بأشد ما یکون و قد قالوا لفیلاطوس إن هذا الشاب الناصری یقول لو أن یونانیا أو رومیا أو فلسطینیا عامل الناس و عاشرهم بالعدالة و الشفقة کان عند الله کمن صرف عمره فی مطالعة کتاب الله و تلاوة آیاته.
و کان هذه التعرضات و الاقتراحات لم تؤثر فی فیلاطوس أثرها لکنه لما سمع ازدحام الناس قبال المعبد و هم یریدون أن یقبضوا علی عیسی و أصحابه و یقطعوهم إربا إربا رأی أن الأصلح أن یقبض هو علی هذا الشاب النجار و یسجنه حتی لا یقتل بأیدی الناس فی غوغائهم.
و کان فیلاطوس لم یتضح له سبب ما ینقمه الناس من عیسی کل الاتضاح و کلما
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کلم الناس فی أمره و سألهم و استوضحهم علت أصواتهم و تنادوا هو کافر هو ملحد هو خائن فلم ینته الأمر إلی طائل.
حتی استقر رأی فیلاطوس أن یکلم عیسی بنفسه فأشخصه و کلمه و سأله عما یقصده بما یبلغه من الدین فأجابه عیسی أنه لا یهتم بأمر الحکومة و السیاسة و لا له فی ذلک غرض و أنه یهتم بالحیاة الروحانیة أکثر مما یهتم بأمر الحیاة الجسمانیة و أنه یعتقد أن الإنسان یجب أن یحسن إلی الناس و یعبد الله الفرد الواحد وحده الذی هو فی حکم الأب لجمیع أرباب الحیاة من المخلوقات.
و کان فیلاطوس ذا خبرة فی مذاهب الرواقیین و سائر فلاسفة یونان فکأنه لم یر فی ما کلمه به عیسی موضع غمضة و لا محل مؤاخذة و لذلک عزم ثانیا أن یخلص هذا النبی السلیم المتین من شر الیهود و سوف فی حکم قتله و إنجازه.
لکن الیهود لم یرضوا بذلک و لم یترکوه علی حاله بل أشاعوا علیه أنه فتن بأکاذیب عیسی و أقاویله و أن فیلاطوس یرید الخیانة علی قیصر و أخذوا یستشهدون علیه و یسجلون الطوامیر علی ذلک یریدون به عزله من الحکومة و قد کان برز قبل ذلک فتن و انقلابات فی فلسطین و القوی المؤمنة القیصریة قلیلة العدة لا تقوی علی إسکات الناس فیها کل القوة.
و کان علی الحکام و سائر المأمورین من ناحیة قیصر أن لا یعاملوا الناس بما یجلب شکواهم و عدم رضایتهم.
فلهذه الأسباب لم یر فیلاطوس بدا من أن یفدی هذا الشاب المسجون للأمن العام و یجیب الناس فیما سألوه من قتله.
و أما عیسی فإنه لم یجزع من الموت بل استقبله علی شهامة من نفسه و قد عفا قبل موته عمن تسبب إلی قتله من الیهود ثم قضی به علی الصلیب و الناس یسخرون منه و یشتمونه و یسبونه.
قال جلادیوس أنسا هذا ما قص لی یوسف من قصة عیسی و دموعه تجری علی خدیه و حین ودعنی للمفارقة قدمت إلیه شیئا من المسکوک الذهبی لکنه أبی أن یأخذه و قال لی یوجد هاهنا من هو أفقر منی فأعطه إیاه.
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و سألته عن بولس رفیقک المعهود فما کان یعرفه معرفة تامة و القدر الذی تبین من أمره أنه کان رجلا خیاما ثم ترک شغله و اشتغل بالتبلیغ لهذا المذهب الجدید مذهب الرب الرءوف الرحیم الإله الذی بینه و بین یهوه إله یهود الذی لا نزال نسمعه من علماء الیهود من الفرق ما هو أبعد مما بین السماء و الأرض.
و الظاهر أن بولس سافر أولا إلی آسیا الصغری ثم إلی یونان و أنه کان یقول للعبید و الأرقاء إنهم جمیعا أبناء لأب یحبهم و یرأف بهم و أن السعادة لیست تخص بعض الناس دون بعض بل تعم جمیع الناس من فقیر و غنی بشرط أن یعاشروا علی المؤاخاة و یعیشوا علی الطهارة و الصداقة انتهی ملخصا.
هذه عامة فقرات هذا الکتاب مما یرتبط بما نحن فیه من البحث.
و بالتأمل فی جمل مضامین هذا الکتاب یتحصل للمتأمل أن ظهور الدعوة المسیحیة کیف کان فی بنی إسرائیل بعید عیسی (ع) و أنه لم یکن إلا ظهور دعوة نبویة بالرسالة من عند الله لا ظهور دعوة إلهیة بظهور اللاهوت و نزولها إلیهم و تخلیصهم بالفداء ثم إن عدة من تلامذة عیسی أو المنتسبین إلیه کبولس و تلامذة تلامذتهم سافروا بعد وقعة الصلب إلی مختلف أقطار الأرض من الهند و إفریقیة و رومیة و غیرها و بسطوا الدعوة المسیحیة لکنهم لم یلبثوا دون أن اختلفوا فی مسائل أصلیة من التعلیم کلاهوت المسیح و کفایة الإیمان بالمسیح عن العمل بشریعة موسی و کون دین الإنجیل دینا أصیلا ناسخا لدین موسی أو کونه تابعا لشریعة التوراة مکملا إیاها «1» فافترقوا عند ذلک فرقا.
و الذی یجب الإمعان فیه أن الأمم التی بسطت الدعوة المسیحیة و ظهرت فیها أول ظهورها کالروم و الهند و غیرهما کانوا قبلها منتحلین بالوثنیة الصابئة أو البرهمنیة أو البوذائیة و فیها أصول من مذاق التصوف من جهة و الفلسفة البرهمنیة من جهة و فیها جمیعا شطر وافر من ظهور اللاهوت فی مظهر الناسوت علی أن القول بتثلیث 
______________________________
(1) یشیر إلیه کتاب أعمال الرمل و وسائل بولس، و قد اعترضت به النصاری.
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الوحدة و نزول اللاهوت فی لباس الناسوت و تحملها الصلب «1» و العذاب فداء کان دائرا بین القدماء من وثنیة الهند و الصین و مصر و کلدان و الآشور و الفرس، و کذا قدماء وثنیة الغرب کالرومان و الإسکندناویین و غیرهم علی ما یوجد فی الکتب المؤلفة فی الأدیان و المذاهب القدیمة.
ذکر «دوان» فی کتابه «خرافات التوراة و ما یماثلها فی الأدیان الأخری» إذا رجعنا البصر إلی الهند نری أن أعظم و أشهر عبادتهم اللاهوتیة هو التثلیث، و یسمون هذا التعلیم بلغتهم «تری‌مورتی» و هی عبارة مرکبة من کلمتین بلغتهم السنسکریتیة «تری و معناها الثلاثة و «مورتی و معناها هیئات أو أقانیم، و هی «برهما»، و فشنو، و سیفا» ثلاثة أقانیم متحدة لا ینفک عن الوحدة فهی إله واحد بزعمهم.
ثم ذکر: أن برهما عندهم هو الأب و فشنو هو الابن و سیفا هو روح القدس.
ثم ذکر أنهم یدعون سیفا «کرشنا «2»» الرب المخلص و الروح العظیم الذی ولد منه «فشنو» الإله الذی ظهر بالناسوت علی الأرض لیخلص الناس فهو أحد الأقانیم الثلاثة التی هی الإله الواحد.
و ذکر أیضا: أنهم یرمزون للأقنوم الثالث بصورة حمامة کما یقوله النصاری.
و قال مستر «فابر» فی کتابه «أصل الوثنیة» کما نجد عند الهنود ثالوثا مؤلفا من «برهما» و «فشنو» و «سیفا» نجد عند البوذیین ثالوثا فإنهم یقولون: إن «بوذ» إله له ثلاثة أقانیم، و کذلک بوذیو (جینست) یقولون: إن «جیفا» مثلث الأقانیم.
______________________________
(1) القتل بالصلب علی الصلیب من القواعد القدیمة جدا فقد کانوا یقتلون من اشتد جرمه و فظع ذنبه بالصلب الذی هو من أشد أسباب القتل عذابا و أسوئها ذکرا، و کانت الطریقة فیه أن یصنع من خشبتین تقاطع إحداهما الأخری ما هو علی شکل الصلیب المعروف بحیث ینطبق علیه إنسان لو حمل علیه ثم یوضع المجرم علیه مبسوط الیدین و یدق من باطن راحتیه علی طرفی الخشبة المتعرضة بالمسامیر، و کذا تدق قدماه علی الخشبة و ربما شدتا من غیر دق ثم تقام الخشبة بنصب طرفها علی الأرض بحیث یکون ما بین قدمه إلی الأرض ما یقرب من ذراعین فیبقی الصلیب علی ذلک یوما أو أیاما ثم تکسر قدماه من السافین و یقتل علی الصلیب أو ینزل فیقتل بعد الإنزال، و کان المصلوب یعذب قبل الصلب بالجلد أو المثلة، و کان من العار الشنیع علی قوم أن یقتل واحد منهم بالصلب.
(2) و هو المعبر عنه بالإنکلیزیة «کرس» و هو المسیح المخلص.
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قال: و الصینیون یعبدون بوذه و یسمونه «فو» و یقولون إنه ثلاثة أقانیم کما تقول الهنود.
و قال دوان فی کتابه المتقدم ذکره: و کان قسیسو هیکل منفیس بمصر یعبرون عن الثالوث المقدس للمبتدئین بتعلم الدین بقولهم: إن الأول خلق الثانی و الثانی خلق الثالث، و بذلک تم الثالوث المقدس.
و سأل تولیسو ملک مصر الکاهن تنیشوکی أن یخبره: هل کان قبله أحد أعظم منه؟ و هل یکون بعده أحد أعظم منه؟ فأجابه الکاهن: نعم یوجد من هو أعظم و هو الله قبل کل شی‌ء ثم الکلمة و معهما روح القدس، و لهذه الثلاثة طبیعة واحدة، و هم واحد بالذات و عنهم صدرت القوة الأبدیة، فاذهب یا فانی یا صاحب الحیاة القصیرة.
و قال بونویک فی کتابه «عقائد قدماء المصریین» أغرب کلمة عم انتشارها فی دیانة المصریین هی قولهم بلاهوت الکلمة، و أن کل شی‌ء حصل بواسطتها، و أنها منبثقة من الله، و أنها هی الله، انتهی، و هذا عین العبارة التی یبتدی بها إنجیل یوحنا.
و قال «هیجین» فی کتاب «الإنکلوساکسون» کان الفرس یدعون متروسا الکلمة و الوسیط و مخلص الفرس.
و نقل عن کتاب سکان أوروبة الأولین: أنه کان الوثنیون القدماء یقولون:
إن الإله مثلث الأقانیم.
و نقل عن الیونان و الرومان و الفنلندیین و الإسکندناویین قضیة الثالوث السابق الذکر، و کذا القول بالکلمة عن الکلدانیین و الآشوریین و الفینیقیین.
و قال دوان فی کتابه «خرافات التوراة و ما یقابلها من الدیانات الأخری» (ص 181 182) ما ترجمته بالتلخیص:
«إن تصور الخلاص بواسطة تقدیم أحد الآلهة ذبیحة فداء عن الخطیئة قدیم العهد جدا عند الهنود الوثنیین و غیرهم» و ذکر شواهد علی ذلک:
منها قوله: یعتقد الهنود أن کرشنا المولود البکر- الذی هو نفس الآلهة فشنو الذی لا ابتداء له و لا انتهاء علی رأیهم- تحرک حنوا کی یخلص الأرض من ثقل حملها
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فأتاها و خلص الإنسان بتقدیم ذبیحة عنه.
و ذکر أن «مستر مور» قد صور کرشنا مصلوبا کما هو مصور فی کتب الهنود مثقوب الیدین و الرجلین، و علی قمیصه صورة قلب الإنسان معلقا، و وجدت له صورة مصلوبا و علی رأسه إکلیل من الذهب، و النصاری تقول: إن یسوع صلب و علی رأسه إکلیل من الشوک.
و قال «هوک» فی ص 326 من المجلد الأول من رحلته: و یعتقد الهنود الوثنیون بتجسد بعض الآلهة، و تقدیم ذبیحة فداء للناس من الخطیئة.
و قال «موریفورلیمس» فی ص 26 من کتابه (الهنود) و یعتقد الهنود الوثنیون بالخطیئة الأصلیة، و مما یدل علی ذلک ما جاء فی مناجاتهم و توسلاتهم التی یتوسلون بها بعد «الکیاتری» و هو، إنی مذنب و مرتکب الخطیئة، و طبیعتی شریرة، و حملتنی أمی بالإثم فخلصنی یا ذا العین الحندقوقیة یا مخلص الخاطئین من الآثام و الذنوب.
و قال القس «جورج کوکس» فی کتابه (الدیانات القدیمة) فی سیاق الکلام عن الهنود: و یصفون کرشنا بالبطل الودیع المملوء لاهوتا لأنه قدم شخصه ذبیحة.
و نقل «هیجین» عن «اندارادا الکروزوبوس» و هو أول أوروبی دخل بلاد التیبال و التبت: أنه قال فی الإله «اندرا» الذی یعبدونه: أنه سفک دمه بالصلب و ثقب المسامیر لکی یخلص البشر من ذنوبهم، و أن صورة الصلب موجودة فی کتبهم.
و فی کتاب «جورجیوس» الراهب صورة الإله «اندرا» هذا مصلوبا، و هو بشکل صلیب أضلاعه متساویة العرض متفاوتة الطول فالرأسی أقصرها- و فیه صورة وجهه- و السفلی أطولها، و لو لا صورة الوجه لما خطر لمن یری الصورة أنها تمثل شخصا، هذا.
و أما ما یروی عن البوذیین فی بوذا فهو أکثر انطباقا علی ما یرویه النصاری عن المسیح من جمیع الوجوه حتی أنهم یسمونه المسیح، و المولود الوحید، و مخلص العالم، و یقولون إنه إنسان کامل و إله کامل تجسد بالناسوت، و أنه قدم نفسه ذبیحة لیکفر ذنوب البشر و یخلصهم من ذنوبهم فلا یعاقبوا علیها، و یجعلهم وارثین لملکوت السماوات،
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بین ذلک کثیر من علماء الغرب: منهم «بیل» فی کتابه، و «هوک» فی رحلته، و «موالر» فی کتابه تاریخ الآداب السنسکریتیة، و غیرهم «1».
فهذه نبذة أو أنموذجة من عقیدة تلبس اللاهوت بالناسوت، و حدیث الصلب و الفداء فی الدیانات القدیمة التی کانت الأمم متمسکین بها منکبین علیها یوم شرعت الدیانة النصرانیة تنبسط علی الأرض، و أخذت الدعوة المسیحیة تأخذ بمجامع القلوب فی المناطق التی جال الدعاة المسیحیون فیها، فهل هذا إلا أن الدعاة المسیحیین أخذوا أصول المسیحیة و أفرغوها فی قالب الوثنیة و استمالوا بذلک قلوب الناس فی تقبل دعوتهم و هضم تعلیمهم؟.
و یؤید ذلک ما تری فی کلمات بولس و غیره من الطعن فی حکمة الحکماء و فلسفتهم و الإزراء بطرق الاستدلالات العقلیة، و أن الإله الرب یرجح بلاهة الأبله علی عقل العاقل.
و لیس ذلک إلا لأنهم قابلوا بتعلیمهم مکاتب التعقل و الاستدلال فرده أهله بأنه لا طریق إلی قبوله بل إلی تعقله الصحیح من جهة الاستدلال فوضعوا الأساس علی المکاشفة و الامتلاء بالروح المقدس فشاکلوا بذلک ما یصر به جهلة المتصوفة أن طریقتهم طور وراء طور العقل.
ثم إن الدعاة منهم ترهبوا و جالوا فی البلاد (علی ما یحکیه کتاب أعمال الرسل و التواریخ) و بسطوا الدعوة المسیحیة و استقبلتهم فی ذلک العامة فی شتات البلاد، کان من سر موفقیتهم و خاصة فی إمبراطوریة الروم هی الضغطة الروحیة التی عمت البلاد من فشو الظلم و التعدی، و شمول أحکام الاسترقاق و الاستعباد، و البون البعید فی حیوة الطبقة الحاکمة و المحکومة و الآمرة و المأمورة و الفصل الشاسع بین عیشة الأغنیاء و أهل الإتراف و الفقراء و المساکین و الأرقاء.
و قد کانت الدعاة تدعو إلی المؤاخاة و المحابة و التساوی و المعاشرة الجمیلة بین الناس، و رفض الدنیا و عیشتها الکدرة الفانیة، و الإقبال علی الحیوة الصافیة السعیدة التی فی ملکوت السماء، و لهذا بعینه ما کان یعنی بحالهم الطبقة الحاکمة من الملوک 
______________________________
(1) یجد القارئ هذه المنقولات فی تفسیر المنار- الجزء السادس فی تفسیر سورة النساء و فی دوائر المعارف، و فی کتاب العقائد الوثنیة فی الدیائة النصرانیة و غیرها.
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و القیاصرة کل العنایة، و لا یقصدونهم بالأذی و السیاسة و الطرد.
فلم یزالوا یزیدون عددا من غیر تظاهر و تنافس و ینمون قوة و شدة حتی حصل لهم جم غفیر فی إمبراطوریة الروم و إفریقیة و الهند و غیرها من البلاد، و لم یزالوا کلما بنوا کنیسة و فتحوا بابها علی وجوه الناس هدموا بذلک واحدا من بیوت الأوثان أغلقوا بابه.
و کانوا لا یعتنون بمزاحمة رؤساء الوثنیة فی هدم أساسهم، و لا بملوک الوقت و حکامه فی التعالی عن خضوعهم و فی مخالفة أحکامهم و دساتیرهم، و ربما کان ذلک یؤدیهم إلی الهلاک و القتل و الحبس و العذاب فکان لا تزال تقتل طائفة و تسجن أخری و تشرد ثالثة.
و کان الأمر علی هذه الصفة إلی أوان ملک القیصر «کنستانتین» فآمن بالملة المسیحیة و أعلن بها فأخذ التنصر بالرسمیة و بنیت الکنائس فی الروم و ما یتبع إمبراطوریته من الممالک، و ذلک فی النصف الأخیر من القرن الرابع المیلادی.
تمرکزت النصرانیة یومئذ فی کنیسة الروم و أخذت تبعث القسیسین إلی أکناف الأرض من البلاد التابعة یبنون الکنائس و الدیرات و مدارس یدرسون بها التعلیم الإنجیلی.
و الذی یجب إلفات النظر إلیه أنهم وضعوا البحث علی أصول مسلمة إنجیلیة فأخذوا التعالیم الإنجیلیة کمسألة الأب و الابن و الروح، و مسألة الصلب و الفداء و غیر ذلک أصولا مسلمة و بنوا البحث و التنقیر علیها.
و هذا أول ما ورد علی أبحاثهم الدینیة من الوهن و الوهاء فإن استحکام البناء المبنی و إن بلغ ما بلغ و استقامته لا یغنی عن وهن الأساس المبنی علیه شیئا، و ما بنوا علیه من مسألة تثلیث الوحدة و الصلب و الفداء أمر غیر معقول.
و قد اعترف عدة من باحثیهم فی التثلیث بأنه أمر غیر معقول لکنهم اعتذروا عنه بأنه من المسائل الدینیة التی یجب أن تقبل تعبدا فکم فی الأدیان من مسألة تعبدیة تحیلها العقول.
و هو من الظنون الفاسدة المتفرعة علی أصلهم الفاسد، و کیف یتصور وقوع مسألة مستحیلة فی دین حق؟ و نحن إنما نقبل الدین و نمیز کونه دین حق بالعقل و کیف یمکن 
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عند العقل أن تشتمل العقیدة الحقة علی أمر یبطله العقل و یحیله؟ و هل هذا إلا تناقض صریح؟.
نعم یمکن أن یشتمل الدین علی ممکن یخرق العادة الجاریة، و السنة الطبیعیة القائمة، و أما المحال الذاتی فلا البتة.
و هذا الطریق المذکور من البحث هو الذی أوجب وقوع الخلاف و المشاجرة بین الباحثین المتفکرین منهم فی أوائل انتشار صیت النصرانیة و انکباب المحصلین علی الأبحاث المذهبیة فی مدارس الروم و الإسکندریة و غیرهما.
فکانت الکنیسة تزید کل یوم فی مراقبتها لوحدة الکلمة و تهیئ مجمعا مشکلا عند ظهور کل قول حدیث و بدعة جدیدة من البطارقة و الأساقفة لإقناعهم بالمذهب العام و تکفیرهم و نفیهم و طردهم و قتلهم إذا لم یقنعوا.
و أول مجمع عقدوه مجمع نیقیه لما قال أریوس: إن أقنوم الابن غیر مساو لأقنوم الأب، و إن القدیم هو الله و المسیح مخلوق.
اجتمعت البطارقة و المطارفة و الأساقفة فی قسطنطینیة بمحضر من القیصر کنستانتین و کانوا ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا، و اتفقوا علی هذه الکلمة «نؤمن بالله الواحد الأب مالک کل شی‌ء، و صانع ما یری و ما لا یری، و بالابن الواحد یسوع المسیح ابن الله الواحد، بکر الخلائق کلها، و لیس بمصنوع، إله حق من إله حق، من جوهر أبیه الذی بیده أتقنت العوالم و کل شی‌ء، الذی من أجلنا و من أجل خلاصنا نزل من السماء، و تجسد من روح القدس، و ولد من مریم البتول، و صلب أیام فیلاطوس، و دفن ثم قام فی الیوم الثالث، و صعد إلی السماء، و جلس عن یمین أبیه، و هو مستعد للمجی‌ء تارة أخری للقضاء بین الأموات و الأحیاء، و نؤمن بروح القدس الواحد، روح الحق الذی یخرج من أبیه، و بمعمودیة «1» واحدة لغفران الخطایا، و بجماعة واحدة قدسیة
______________________________
(1) المراد بالمعمودیة طهارة الباطن و قداسته.
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مسیحیة- جاثلیقیة، و بقیام أبداننا «1» و الحیوة أبد الآبدین «2»».
هذا هو المجمع الأول و کم من مجمع بعد ذلک عقدوه للتبری عن المذاهب المستحدثة کمذهب النسطوریة و الیعقوبیة و الألیانیة و الیلیارسیة و المقدانوسیة و السبالیوسیة و النوئتوسیة و البولسیة و غیرها.
و مع هذا کانت الکنیسة تقوم بالواجب من مراقبتها و لا تتوانی و لا تهن فی دعوتها و تزید کل یوم فی قوتها و سیطرتها حتی وفقت لجلب سائر دول أوروبا إلی التنصر کفرنسا و الإنجلیز و النمسا و البروس و الإسبانیا و البرتغال و البلجیک و هولندا و غیرهم إلا الروسیا أواخر القرن الخامس المیلاد سنة 496.
و لم تزل تتقدم و ترتقی الکنیسة من جانب و من جانب آخر کانت تهاجم الأمم الشمالیة و العشائر البدویة علی الروم و الحروب و الفتن تضعف سلطنة القیاصرة و آل الأمر إلی أن أجمعت أهل الروم و الأمم المتغلبة علی إلقاء زمام أمور المملکة إلی الکنیسة کما کانت زمام أمور الدین بیدها فاجتمعت السلطنة الروحانیة و الجسمانیة لرئیس الکنیسة الیوم و هو البابا جریجوار و کان ذلک سنة 590 المیلادیة.
و صارت کنیسة الروم لها الرئاسة المطلقة للعالم المسیحی غیر أن الروم لما کانت انشعبت إمبراطوریته إلی الروم الغربی الذی عاصمتها روما و الروم الشرقی الذی عاصمتها قسطنطینیة کانت قیاصرة الروم الشرقی یعدون أنفسهم رؤساء دینیین لمملکتهم من غیر أن یتبعوا کنیسة روما و هذا مبدأ انشعاب المسیحیة إلی الکاثولیک أتباع کنیسة روما و الأورثوذکس و هم غیرهم.
و کان الأمر علی ذلک حتی إذا فتحت قسطنطینیة بید آل عثمان و قتل القیصر بالی‌اولوکوس و هو آخر قیاصرة الروم الشرقی و قسیس الکنیسة الیوم قتل فی 
______________________________
(1) أورد علیه أنه یستلزم القول بالمعاد الجسمانی و النصاری تقول بالمعاد الروحانی کما یدل علیه الإنجیل.
و أظن أن الإنجیل إنما یدل علی عدم وجود اللذائذ الجسمانیة الدنیویة فی القیامة، و أما کون الإنسان روحا مجردا من غیر جسم فلا دلالة فیه علیه بل یدل علی أن الإنسان یصیر فی المعاد کالملائکة لا ازدواج بینهم و ظاهر العهدین أن الله سبحانه و ملائکته جمیعا أجسام فضلا عن الإنسان یوم القیامة.
(2) الملل و النحل للشهرستانی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 326
[انشعاب الکنائس کنیسة أیاصوفیا.
و ادعی وراثة هذا المنصب الدینی أعنی رئاسة الکنیسة قیاصرة روسیا لقرابة سببیة کانت بینهم و بین قیاصرة الروم و کانت الروس تنصرت فی القرن العاشر المیلاد فصارت ملوک روسیا قسیسی کنیسة أرضهم غیر تابعة لکنیسة روما و کان ذلک سنة 1454 المیلادیة.
و بقی الأمر علی هذا الحال نحوا من خمسة قرون حتی قتل تزار نیکولا و هو آخر قیاصرة الروسیا قتل هو و جمیع أهل بیته سنة 1918 المیلادیة بید الشیوعیین فعادت کنیسة روما تقریبا إلی حالها قبل الانشعاب.
لکن الکنیسة فی أثر ما کانت تحاول رؤساؤها السلطة علی جمیع جهات حیوة الناس فی القرون الوسطی التی کانت الکنیسة فیها فی أوج ارتقائها و ارتفاعها ثار علیها جماهیر من المتدینین تخلصا من القیود التی کانت تحملها علیهم الکنیسة.
فخرجت طائفة عن تبعیة أحکام رؤساء الکنیسة و الباباوات و طاعتهم مع البقاء علی طاعة التعلیم الإنجیلی علی ما یفهمه مجامعهم و یقرره اتفاق علمائهم و قسیسهم و هؤلاء هم الأورثوذکس.
و طائفة خرجت عن متابعة کنیسة روما أصلا فلیسوا بتابعین فی التعلیم الإنجیلی لکنیسة روما و لا معتنین للأوامر الصادرة منها و هؤلاء هم البروتستانت.
فانشعب العالم المسیحی الیوم إلی ثلاث فرق الکاثولیک و هی التابعة لکنیسة روما و تعلیمها و الأورثوذکس و هی التابعة لتعلیم الکنیسة دون نفسها و قد حدثت شعبتهم بحدوث الانشعاب فی الکنیسة و خاصة بعد انتقال کنیسة قسطنطینیة إلی مسکو بروسیا کما تقدم و البروتستانت و هی الخارجة عن تبعیة الکنیسة و تعلیمها جمیعا و قد استقلت طریقتهم و تظاهرت فی القرن الخامس عشر المیلاد.
هذا إجمال ما جری علیه أمر الدعوة المسیحیة فی زمان یقرب من عشرین قرنا و البصیر بالغرض الموضوع له هذا الکتاب یعلم أن القصد من ذکر جمل تاریخهم أولا أن یکون الباحث علی بصیرة من التحولات التاریخیة فی مذهبهم و المعانی التی یمکن أن تنتقل إلی عقائدهم الدینیة بنحو التوارث أو السرایة أو الانفعال بالامتزاج 
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أو الألف و العادة من عقائد الوثنیة و الأفکار الموروثة منهم أو المأخوذة عنهم.
و ثانیا أن اقتدار الکنیسة و خاصة کنیسة روما بلغ بالتدریج فی القرون الوسطی المیلادیة إلی نهایة أوجه حتی کانت لهم سیطرة الدین و الدنیا و انقادت لهم کراسی الملک بأوربا فکان لهم عزل من شاءوا و نصب من شاءوا «1».
یروی أن البابا مرة أمر إمبراطور ألمانیا أن یقف ثلاثة أیام حافیا علی باب قصره فی فصل الشتاء لزلة صدرت منه یرید أن یغفرها له «2».
و رفس البابا مرة تاج الملک برجله حیث جاءه جاثیا یطلب المغفرة «3».
و قد کانوا وصفوا المسلمین لأتباعهم وصفا لم یدعهم إلا أن یروا دین الإسلام دین الوثنیة یستفاد ذلک من الشعارات و الأشعار التی نظموها فی استنهاض النصاری و تهییجهم علی المسلمین فی الحروب الصلیبیة التی نشبت بینهم و بین المسلمین سنین متطاولة.
فإنهم کانوا «4» یرون أن المسلمین یعبدون الأصنام و أن لهم آلهة ثلاثة أسماؤها علی الترتیب ماهوم و یسمی بافومید و ماهومند و هو أول الآلهة و هو محمد و بعده ایلین و هو الثانی و بعده ترفاجان و هو الثالث و ربما یظهر من بعض کلماتهم أن للمسلمین إلهین آخرین و هما مارتوان وجوبین و لکنهما بعد الثلاثة المتقدمة رتبة و کانوا یقولون إن محمدا بنی دعوته علی دعوی الألوهیة و ربما قالوا إنه کان اتخذ لنفسه صنما من ذهب.
و فی أشعار ریشار التی قالها لاستنهاض الإفرنج علی المسلمین قوموا و قلبوا ماهومند و ترفاجان و ألقوهما فی النار تقربا من إلهکم.
و فی أشعار رولان فی وصف ماهوم إله المسلمین أنه مصنوع تاما من الذهب و الفضة و لو رأیته أیقنت أنه لا یمکن لصانع أن یصور فی خیاله أجمل منه ثم 
______________________________
(1) الفتوحات الاسلامیة.
(2) المدرک السابق.
(3) المدرک السابق.
(4) هذا و ما بعده الی آخر الفصل منقول عن ترجمة کتاب (هنری در کالستری) الدیائة الإسلامیة، الفصل الأول منه.
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یصنعه عظیمة جثته جیدة صنعته و فی سیمائه آثار الجلالة ظاهرة ماهوم مصنوع من الذهب و الفضة یکاد سنا برقه یذهب بالبصر و قد أقعد علی فیل هو من أحسن المصنوعات و أجودها بطنه خال و ربما أحس الناظر من بطنه ضوءا هو مرصعة بالأحجار الثمینة المتلألئة یری باطنه من ظاهره و لا یوجد له فی جودة الصنعة نظیر.
و لما کانت آلهة المسلمین یوحون إلیهم فی مواقع الشدة و قد انهزم المسلمون فی بعض حروبهم بعث قائد القوم واحدا فی طلب إلههم الذی کان بمکة یعنی محمدا ص یروی بعض من شاهد الواقعة أن الإله یعنی محمدا جاءهم و قد أحاط به جم غفیر من أتباعه و هم یضربون الطبول و العیدان و المزامیر و البوقات المعمولة من فضة و یتغنون و یرقصون حتی أتوا به إلی المعسکر بسرور و ترح و مرح و قد کان خلیفته منتظرا لقدومه فلما رآه قام علی ساقه و اشتغل بعبادته بخضوع و خشوع.
و یذکر «ریشار» أیضا فی وصف وحی الإله (ماهوم) الذی سمعت وصفه فیقول: «إن السحرة سخروا واحدا من الجن و جعلوه فی بطن ذلک الصنم، و کان ذلک الجنی یرعد و یعربد أولا ثم یأخذ فی تکلیم المسلمین و هم ینصتون له».
و أمثال هذه الطرف توجد کثیرا 004 فی بطن ذلک الصنم و کان ذلک الجنی یرعد و یعربد أولا ثم یأخذ فی کتبهم المؤلفة فی سنی الحروب الصلیبیة أو المتعرضة لشئونها و إن کان ربما أبهتت القارئ و أدهشته تعجبا و حیرة، و کاد أن لا یصدق صحة النقل حین یحدث له أمور لم یشاهدها مسلم فی یقظة و لا رآها فی نومة أو نعسة.
و ثالثا: أن یتحقق الباحث المتدبر کیفیة طرق التطور علی الدعوة المسیحیة فی مسیرها خلال القرون الماضیة حتی الیوم، فإن العقائد الوثنیة وردت فیها بخفی دبیبها أولا بالغلو فی حق المسیح (ع) ثم تمکنت فأفرغت الدعوة فی قالب التثلیث:
الأب و الابن و الروح، و القول بالصلب و الفداء، و استلزم ذلک القول برفض العمل و الاکتفاء بالاعتقاد.
و کان ذلک أولا فی صورة الدین و کان یعقد أزمتهم بالکنیسة بإتیان أشیاء من صوم و صلاة و تعمید لکن لم یزل الإلحاد ینمو جسمه و یقوی روحه و یبرز الانشعابات حتی ظهرت البروتستانت، و قامت القوانین الرسمیة مقام الهرج و المرج فی السیاسات مدونة علی أساس الحریة فی ما وراء القانون (الأحکام العملیة المضمونة الإجراء) فلم یزل 
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التعلیم الدینی یضعف أثرا و یخیب سعیا حتی انثلمت تدریجا أرکان الأخلاق و الفضائل الإنسانیة عقیب شیوع المادیة التی استتبعتها الحریة التامة.
و ظهرت الشیوعیة و الاشتراک بالبناء علی فلسفة ماتریالیسم دیالکتیک و رفض القول باللاهوت و الأخلاق الفاضلة الثابتة و الأعمال الدینیة فانهدمت الإنسانیة المعنویة، و ورثتها الحیوانیة المادیة مؤلفة من سبعیة و بهیمیة، و انتهضت الدنیا تسیر إلیها سیرا حثیثا.
و أما النهضات الدینیة التی عمت الدنیا أخیرا فلیست إلا ملاعب سیاسیة یلعب بها رجال السیاسة للتوسل بها إلی غایاتهم و أمانیهم فالسیاسة الفنیة الیوم تدق کل باب و تدب کل جحر و ثقب.
ذکر الدکتور جوزف شیتلر» أستاذ العلوم الدینیة فی کلیة لوتران فی شیکاغو:
«أن النهضة الدینیة الجدیدة فی أمریکا لیست إلا تطبیق الدین علی المجموعة من شئون الحیوة فی المدنیة الحدیثة، و تثبیت أن المدنیة الحاضرة لا تضاد الدین.
و أن فیه خطر أن یعتقد عامة الناس أنهم متدینون بالدین الحق بما فی أیدیهم من نتائج المدنیة الحاضرة حتی یستغنوا عن الالتحاق إلی النهضة الحقیقیة الدینیة لو ظهرت یوما بینهم فلا یلتفتوا إلیها» «1».
و ذکر الدکتور جرج فلوروفسکی أکبر مدافع أرثوذکس روسیا بإمریکا أن التعلیمات الدینیة بإمریکا لیست إلا سلوة کاذبة للقلوب لأنها لو کانت نهضة حیة حقیقیة دینیة لکان من الواجب أن تتکئ علی تعلیمات عمیقة واقعیة «2».
فانظر من أین خرج وفد الدین و فی أین نزل. بدأت الدعوة باسم إحیاء الدین (العقیدة) و الأخلاق (الملکات) الحسنة و الشریعة (الأعمال) و اختتمت بإلغاء الجمیع و وضع التمتع الحیوانی موضعها.
و لیس ذلک کله إلا تطور الانحراف الأولی الواقع من بولس المدعو بالقدیس،
______________________________
(1) المجلة الإمریکیة «لایف» الجزء المؤرخ 6 فوریة 1956.
(2) کسابقه.
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بولس الحواری و أعضاده فلو أنهم سموا هذه المدنیة الحاضرة التی تعترف الدنیا بأنها تهدد الإنسانیة بالفناء «مدنیة بولسیة» کان أحق بالتصدیق من قولهم: إن المسیح هو قائد الحضارة و المدنیة الحاضرة و حامل لوائها.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ الآیة: إن عیسی لم یقل للناس: إنی خلقتکم فکونوا عبادا لی من دون الله، و لکن قال لهم:
کُونُوا رَبَّانِیِّینَ أی علماء.
أقول: و قد مر فی البیان السابق ما یؤیده من القرائن، و قوله: لم یقل للناس:
إنی خلقتکم، بمنزلة الاحتجاج علی عدم قوله ذلک أی لو کان قال لهم ذلک لوجب أن یخبرهم بأنه خلقهم و لم یخبر و لم یفعل.
و فیه، أیضا": فی قوله تعالی: وَ لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا الْمَلائِکَةَ وَ النَّبِیِّینَ أَرْباباً الآیة، قال: کان قوم یعبدون الملائکة، و قوم من النصاری زعموا أن عیسی رب، و الیهود قالوا: عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ فقال الله وَ لا یَأْمُرَکُمْ أَنْ تَتَّخِذُوا الْمَلائِکَةَ وَ النَّبِیِّینَ أَرْباباً.
أقول: و قد تقدم بیانه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الدلائل، عن ابن عباس قال: قال أبو رافع القرظی حین اجتمعت الأحبار من الیهود، و النصاری من أهل نجران عند رسول الله ص، و دعاهم إلی الإسلام: أ ترید یا محمد أن نعبدک- کما تعبد النصاری عیسی بن مریم؟ فقال رجل من أهل نجران نصرانی، یقال له الرئیس: أ و ذاک ترید منا یا محمد؟.
فقال رسول الله ص: معاذ الله أن نعبد غیر الله- أو نأمر بعبادة غیره ما بذلک بعثنی و لا بذلک أمرنی، فأنزل الله من قولهما: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ إلی قوله-: بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ 
و فیه، أیضا و أخرج عبد بن حمید عن الحسن، قال: بلغنی أن رجلا قال: یا رسول الله- نسلم علیک کما یسلم بعضنا علی بعض أ فلا نسجد لک؟ قال: لا و لکن أکرموا
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نبیکم و اعرفوا الحق لأهله- فإنه لا ینبغی أن یسجد لأحد من دون الله فأنزل الله- ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ إلی قوله بَعْدَ إِذْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ 
أقول و قد روی فی سبب النزول غیر هذین السببین و الظاهر أن ذلک من الاستنباط النظری و قد تقدم تفصیل الکلام فی ذلک و من الممکن أن تجتمع عدة أسباب فی نزول آیة و الله أعلم‌
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اشارة

وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ مُصَدِّقٌ لِما مَعَکُمْ لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ وَ لَتَنْصُرُنَّهُ قالَ أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی قالُوا أَقْرَرْنا قالَ فَاشْهَدُوا وَ أَنَا مَعَکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ (81) فَمَنْ تَوَلَّی بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ (82) أَ فَغَیْرَ دِینِ اللَّهِ یَبْغُونَ وَ لَهُ أَسْلَمَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً وَ إِلَیْهِ یُرْجَعُونَ (83) قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ عَلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ عَلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ ما أُوتِیَ مُوسی وَ عِیسی وَ النَّبِیُّونَ مِنْ رَبِّهِمْ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ (84) وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ (85)



بیان‌

الآیات غیر خالیة عن الارتباط بما قبلها و السیاق سیاق واحد مستمر جار علی وحدته و کأنه تعالی لما بین أن أهل الکتاب لم یزالوا یبغون فیما حملوه من علم الکتاب 
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و الدین یحرفون الکلم عن مواضعه، و یستغشون بتلبیس الأمر علی الناس و التفرقة بین النبیین و إنکار آیات نبوة رسول الله ص، و نفی أن یکون نبی من الأنبیاء کموسی و عیسی (ع) یأمرهم باتخاذ نفسه أو غیره من النبیین و الملائکة أربابا علی ما هو صریح قول النصاری، و ظاهر قول الیهود.
شدد النکیر علیهم فی ذلک بأنه کیف یتأتی ذلک و قد أخذ الله المیثاق من النبیین أن یؤمنوا بکل نبی یأتیهم ممن تقدمهم أو تأخر عنهم و ینصروه، و ذلک بتصدیق کل منهم لمن تقدم علیه من الأنبیاء، و تبشیره بمن تأخر عنه کتصدیق عیسی (ع) لموسی و شریعته، و تبشیره بمحمد ص و کذا أخذه تعالی المیثاق منهم أن یأخذوا العهد علی ذلک من أممهم و أشهدهم علیهم، و بین أن هذا هو الإسلام الذی شمل حکمه من فی السماوات و الأرض.
ثم أمر نبیه أن یجری علی هذا المیثاق جری قبول و طاعة فیؤمن بالله و بجمیع ما أنزله علی أنبیائه من غیر تفرقة بینهم، و أن یسلم لله سبحانه، و أن یأتی بذلک عن نفسه و عن أمته، و هو معنی أخذ المیثاق منه بلا واسطة و من أمته بواسطته کما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ مُصَدِّقٌ لِما مَعَکُمْ لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ وَ لَتَنْصُرُنَّهُ الآیة تنبئ عن میثاق مأخوذ، و قد أخذ الله هذا المیثاق للنبیین کما یدل علیه قوله تعالی: ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ «إلخ» کما أنه تعالی أخذه من النبیین علی ما یدل علیه قوله: أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی «إلخ»، و قوله بعد: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ إلی آخر الآیة فالمیثاق میثاق مأخوذ للنبیین و مأخوذ منهم و إن کان مأخوذا من غیرهم أیضا بواسطتهم.
و علی هذا فمن الجائز أن یراد بقوله تعالی: مِیثاقَ النَّبِیِّینَ المیثاق المأخوذ منهم أو المأخوذ لهم و المیثاق واحد، و بعبارة أخری یجوز أن یراد بالنبیین، المأخوذ لهم المیثاق و المأخوذ منهم المیثاق إلا أن سیاق قوله تعالی: ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ إلی آخر الآیتین فی اتصاله بهذه الآیة یؤید کون المراد بالنبیین هم الذین أخذ منهم المیثاق فإن وحدة السیاق تعطی أن المراد: أن النبیین بعد ما آتاهم الله الکتاب و الحکم و النبوة لا یتأتی لهم أن یدعوا إلی الشریک و کیف یتأتی لهم ذلک؟ و قد أخذ منهم المیثاق 
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علی الإیمان و النصرة لغیرهم من النبیین الذین یدعون إلی توحید الله سبحانه، فالأنسب أن یبدأ بذکر المیثاق من حیث أخذه من النبیین.
و قوله: لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ القراءة المشهورة، و هی قراءة غیر حمزة بفتح اللام و التخفیف فی لَما و علیها فما موصولة و آتیتکم،- و قرأ آتیناکم- صلته، و الضمیر محذوف، یدل علیه قوله: مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ، و الموصول مبتدأ خبره قوله: لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ «إلخ» و اللام فی لما ابتدائیة، و فی لتؤمنن به لام القسم، و المجموع بیان للمیثاق المأخوذ، و المعنی: للذی آتیتکموه من کتاب و حکمة ثم جاءکم رسول مصدق لما معکم آمنتم به و نصرتموه البتة.
و یمکن أن یکون ما شرطیة و جزاؤها قوله لتؤمنن به، و المعنی مهما آتیتکم من کتاب و حکمة ثم جاءکم رسول مصدق لما معکم لتؤمنن به و لتنصرنه، و هذا أحسن لأن دخول اللام المحذوف قسمها فی الجزاء أشهر، و المعنی علیه أسلس و أوضح، و الشرط فی موارد المواثیق أعرف، و أما قراءة کسر اللام فی «لما» فاللام فیها للتعلیل و ما موصولة، و الترجیح لقراءة الفتح.
و الخطاب فی قوله: آتَیْتُکُمْ و قوله: جاءَکُمْ و إن کان بحسب النظر البدوی للنبیین لکن قوله بعد: أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی قرینة علی أن الخطاب للنبیین و أممهم جمیعا أی أن الخطاب مختص بهم و حکمه شامل لهم و لأممهم جمیعا فعلی الأمم أن یؤمنوا و ینصروا کما علی النبیین أن یؤمنوا و ینصروا.
و ظاهر قوله: ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ مُصَدِّقٌ لِما مَعَکُمْ التراخی الزمانی أی إن علی النبی السابق أن یؤمن و ینصر النبی اللاحق، و أما ما یظهر من قوله: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ «إلخ» أن المیثاق مأخوذ من کل من السابق و اللاحق للآخر، و أن علی اللاحق أن یؤمن و ینصر السابق کالعکس فإنما هو أمر یشعر به فحوی الخطاب دون لفظ الآیة کما سیجی‌ء إن شاء الله العزیز.
و قوله: لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ وَ لَتَنْصُرُنَّهُ الضمیر الأول و إن کان من الجائز أن یرجع إلی الرسول کالضمیر الثانی إذ لا ضیر فی إیمان نبی لنبی آخر، قال تعالی: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ» الآیة: البقرة- 285،
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لکن الظاهر من قوله: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ عَلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ عَلی إِبْراهِیمَ «إلخ»، رجوعه إلی ما أوتوا من کتاب و حکمة، و رجوع الضمیر الثانی إلی الرسول، و المعنی لتؤمنن بما آتیتکم من کتاب و حکمة و لتنصرن الرسول الذی جاءکم مصدقا لما معکم.
قوله تعالی: قالَ أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی قالُوا أَقْرَرْنا، الاستفهام للتقریر، و الإقرار معروف، و- الإصر- هو العهد، و هو مفعول أخذتم، و أخذ العهد یستلزم مأخوذا منه غیر الأخذ و لیس إلا أمم الأنبیاء، فالمعنی أ أقررتم أنتم بالمیثاق، و أخذتم علی ذلکم عهدی من أممکم قالوا: أقررنا.
و قیل: المراد بأخذ العهد قبول الأنبیاء ذلک لأنفسهم فیکون قوله: وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی عطف بیان لقوله أَقْرَرْتُمْ و یؤیده قوله: قالُوا أَقْرَرْنا من غیر أن یذکر الأخذ فی الجواب، و علی هذا یکون المیثاق لا یتعدی الأنبیاء إلی غیرهم من الأمم و یبعده قوله: قالَ فَاشْهَدُوا، لظهور الشهادة فی أنها علی الغیر، و کذا قوله بعد:
قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ «إلخ» من غیر أن یقول: قل آمنت فإن ظاهره أنه إیمان من رسول الله ص من قبل نفسه و أمته إلا أن یقال: إن اشتراک الأمم مع الأنبیاء إنما یستفاد من هاتین الجملتین: أعنی قوله: فَاشْهَدُوا، و قوله: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ من غیر أن یفید قوله:
وَ أَخَذْتُمْ فی ذلک شیئا.
قوله تعالی: قالَ فَاشْهَدُوا وَ أَنَا مَعَکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ ظاهر الشهادة کما مر أن یکون علی الغیر فهی شهادة من الأنبیاء و أممهم جمیعا، و یشهد لذلک کما مر قوله: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ و یشهد لذلک السیاق أیضا، فإن الآیات مسوقة للاحتجاج علی أهل الکتاب فی ترکهم إجابة دعوة رسول الله ص کما أنها تحتج علیهم فی ما نسبوه إلی عیسی و موسی (ع) و غیرهما کما یدل علیه قوله تعالی: أَ فَغَیْرَ دِینِ اللَّهِ یَبْغُونَ و غیره.
و ربما یقال: إن المراد بقوله: فَاشْهَدُوا، شهادة بعض الأنبیاء علی بعض کما ربما یقال: إن المخاطبین بقوله: فَاشْهَدُوا، هم الملائکة دون الأنبیاء.
و المعنیان و إن کانا جائزین فی نفسهما غیر أن اللفظ غیر ظاهر فی شی‌ء منهما بغیر قرینة، و قد عرفت أن القرینة علی الخلاف.
و من اللطائف الواقعة فی الآیة أن المیثاق مأخوذ من النبیین للرسل علی ما یعطیه 
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قوله: وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ إلی قوله:- ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ و قد مر فی ذیل قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً» الآیة: البقرة- 213، الفرق بین النبوة و الرسالة و أن الرسول أخص مصداقا من النبی.
فعلی ظاهر ما یفیده اللفظ یکون المیثاق مأخوذا من مقام النبوة لمقام الرسالة من غیر دلالة علی العکس.
و بذلک یمکن المناقشة فیما ذکر بعضهم أن المحصل من معنی الآیة أن المیثاق مأخوذ من عامة النبیین أن یصدق بعضهم بعضا، و یأمر بعضهم بالإیمان ببعض، أی إن الدین واحد یدعو إلیه جمیع الأنبیاء، و هو ظاهر.
فمحصل معنی الآیة علی ما مر: أن الله أخذ المیثاق من الأنبیاء و أممهم أن لو آتاهم الله الکتاب و الحکمة و جاءهم رسول مصدق لما معهم لیؤمنن بما آتاهم و ینصرن الرسول و ذلک من الأنبیاء تصدیق من المتأخر للمتقدم و المعاصر، و بشارة من المتقدم بالمتأخر و توصیة الأمة، و من الأمة الإیمان و التصدیق و النصرة، و لازم ذلک وحدة الدین الإلهی.
و ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالآیة أن الله أخذ المیثاق من النبیین أن یصدقوا محمدا ص، و یبشروا أممهم بمبعثه، فهو و إن کان صحیحا إلا أنه أمر یدل علیه سیاق الآیات کما مرت الإشارة إلیه دون الآیة فی نفسها لعموم اللفظ بل من حیث وقوع الآیة ضمن الاحتجاج علی أهل الکتاب و لومهم و عتابهم علی انکبابهم علی تحریف کتبهم و کتمان آیات النبوة و العناد و العتو مع صریح الحق.
قوله تعالی: فَمَنْ تَوَلَّی بَعْدَ ذلِکَ «إلخ» تأکید للمیثاق المأخوذ المذکور، و المعنی واضح.
قوله تعالی: أَ فَغَیْرَ دِینِ اللَّهِ یَبْغُونَ وَ لَهُ أَسْلَمَ تفریع علی الآیة السابقة المتضمنة لأخذ میثاق النبیین، و المعنی فإذا کان دین الله واحدا و هو الذی أخذ علیه المیثاق من عامة النبیین و أممهم و کان علی المتقدم من الأنبیاء و الأمم أن یبشروا بالرسول المتأخر و یؤمنوا بما عنده و یصدقوه فما ذا یقصده هؤلاء معاشر أهل الکتاب و قد کفروا بک و ظاهر حالهم أنهم یبغون الدین فهل یبغون غیر الإسلام الذی هو دین الله الوحید؟
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و لذلک لا یصدقونک و لا یتمسکون بدین الإسلام مع أنه کان یجب علیهم الاعتصام بالإسلام لأنه الدین الذی یبتنی علی الفطرة، و کذلک یجب أن یکون الدین، و الدلیل علیه أن من فی السماوات و الأرض من أولی العقل و الشعور مسلمون لله فی مقام التکوین فیجب أن یسلموا علیه فی مقام التشریع.
قوله تعالی: وَ لَهُ أَسْلَمَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً، هذا الإسلام الذی یعم من فی السماوات و الأرض و منهم أهل الکتاب الذین یذکر أنهم غیر مسلمین، و لفظ أسلم صیغة ماض ظاهره المضی و التحقق لا محالة و هو التسلیم التکوینی لأمر الله دون الإسلام بمعنی الخضوع العبودی، و یؤیده أو یدل علیه قوله طَوْعاً وَ کَرْهاً.
و علی هذا فقوله: وَ لَهُ أَسْلَمَ من قبیل الاکتفاء بذکر الدلیل و السبب عن ذکر المدلول و المسبب، و تقدیر الکلام: أ فغیر الإسلام یبغون؟ و هو دین الله لأن من فی السماوات و الأرض مسلمون له منقادون لأمره، فإن رضوا به کان انقیادهم طوعا من أنفسهم، و إن کرهوا ما شاءه و أرادوا غیره کان الأمر أمره و جری علیهم کرها من غیر طوع.
و من هنا یظهر أن الواو فی قوله: طَوْعاً وَ کَرْهاً، للتقسیم، و أن المراد بالطوع و الکره رضاهم بما أراد الله فیهم مما یحبونه، و کراهتهم لما أراده فیهم مما لا یحبونه کالموت و الفقر و المرض و نحوها.
قوله تعالی: وَ إِلَیْهِ یُرْجَعُونَ هذا سبب آخر لوجوب ابتغاء الإسلام دینا فإن مرجعهم إلی الله مولاهم الحق لا إلی ما یهدیهم إلیه کفرهم و شرکهم.
قوله تعالی: قُلْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ عَلَیْنا، أمر النبی أن یجری علی المیثاق الذی أخذ منه و من غیره فیقول عن نفسه و عن المؤمنین من أمته: آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ عَلَیْنا «إلخ».
و هذا من الشواهد علی أن المیثاق مأخوذ من الأنبیاء و أممهم جمیعا کما مرت الإشارة إلیه آنفا.
قوله تعالی: وَ ما أُنْزِلَ عَلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ إلی آخر الآیة، هؤلاء المذکورون بأسمائهم هم الأنبیاء من آل إبراهیم، و لا تخلو الآیة من إشعار بأن المراد بالأسباط
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هم الأنبیاء من ذریة یعقوب أو من أسباط بنی إسرائیل کداود و سلیمان و یونس و أیوب و غیرهم.
و قوله: وَ النَّبِیُّونَ مِنْ رَبِّهِمْ تعمیم للکلام لیشمل آدم و نوحا و من دونهما، ثم جمع الجمیع بقوله: لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ 
قوله تعالی: وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ «إلخ» نفی لغیر مورد الإثبات من المیثاق المأخوذ، و فیه تأکید لوجوب الجری علی المیثاق.



بحث روائی‌

فی المجمع، عن أمیر المؤمنین (ع): أن الله أخذ المیثاق علی الأنبیاء قبل نبینا- أن یخبروا أممهم بمبعثه و نعته، و یبشروهم به و یأمروهم بتصدیقه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن علی بن أبی طالب رضی الله عنه، قال: لم یبعث الله نبیا آدم فمن بعده- إلا أخذ علیه العهد فی محمد- لئن بعث و هو حی لیؤمنن به و لینصرنه، و یأمره فیأخذ العهد علی قومه ثم تلا: وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ الآیة.
أقول: و الروایتان تفسران الآیة بمجموع ما یدل علیه اللفظ و السیاق کما مر.
و فی المجمع، و الجوامع، عن الصادق (ع): فی الآیة معناه و إذ أخذ الله میثاق أمم النبیین- کل أمة بتصدیق نبیها، و العمل بما جاءهم به- فما وفوا به و ترکوا کثیرا من شرائعهم و حرفوا کثیرا.
أقول: و ما ذکر فی الروایة من قبیل ذکر المصداق المنطبقة علیه الآیة فلا ینافی شمول المراد بالآیة الأنبیاء و أممهم جمیعا.
و فی المجمع، أیضا عن أمیر المؤمنین (ع): فی قوله تعالی: أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ الآیة، قال: أ أقررتم و أخذتم العهد بذلک علی أممکم، قالوا أی قال الأنبیاء و أممهم: أقررنا بما أمرتنا
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بالإقرار به قال الله: فاشهدوا بذلک علی أممکم، و أنا معکم من الشاهدین علیکم و علی أممکم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن علی بن أبی طالب: فی قوله قالَ فَاشْهَدُوا یقول: فاشهدوا علی أممکم بذلک، و أنا معکم من الشاهدین علیکم و علیهم- فمن تولی عنک یا محمد بعد هذا العهد من جمیع الأمم- فأولئک هم الفاسقون، هم العاصون فی الکفر.
أقول: و قد مر توجیه معنی الروایة.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع): قال لهم فی الذر: أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی أی عهدی- قالُوا: أَقْرَرْنا، قال الله للملائکة فَاشْهَدُوا.
أقول: لفظ الآیة لا یأباه و إن کان لا یستفاد من ظاهره کما تقدم.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً الآیة:، أخرج أحمد و الطبرانی فی الأوسط عن أبی هریرة، قال: قال رسول الله ص: تجی‌ء الأعمال یوم القیامة فتجی‌ء الصلوة فتقول: یا رب أنا الصلوة فیقول: إنک علی خیر، و تجی‌ء الصدقة فتقول یا رب أنا الصدقة- فیقول: إنک علی خیر، ثم یجی‌ء الصیام فیقول: أنا الصیام فیقول: إنک علی خیر، ثم تجی‌ء الأعمال کل ذلک یقول الله: إنک علی خیر، بک الیوم آخذ، و بک أعطی. قال الله فی کتابه: وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ- وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ ..
و فی التوحید، و تفسیر العیاشی،: فی الآیة عن الصادق (ع): هو توحیدهم لله عز و جل.
أقول: التوحید المذکور یلازم التسلیم فی جمیع ما یریده الله تعالی من عباده فیرجع إلی المعنی الذی قدمناه فی البیان.
و لو أرید به مجرد نفی الشریک کان الطوع و الکره هما الدلالة الاختیاریة و الاضطراریة.
و اعلم: أن هاهنا عدة روایات أخر رواها العیاشی و القمی فی تفسیریهما، و غیرهما
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فی معنی قوله: وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ الآیة، و فیها لتؤمنن برسول الله، و لتنصرن أمیر المؤمنین (ع)، و ظاهرها تفسیر الآیة بإرجاع ضمیر لتؤمنن به إلی رسول الله ص، و ضمیر و لتنصرنه إلی أمیر المؤمنین (ع) من غیر دلیل یدل علیه من اللفظ.
لکن فی 
ما رواه العیاشی ما رواه عن سلام بن المستنیر عن أبی عبد الله (ع) قال: لقد تسموا باسم ما سمی الله به أحدا- إلا علی بن أبی طالب و ما جاء تأویله.
قلت: جعلت فداک متی یجی‌ء تأویله؟ قال: إذا جاء جمع الله أمامه النبیین و المؤمنین حتی ینصروه و هو قول الله:- وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ- لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ- إلی قوله- وَ أَنَا مَعَکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ 
و بذلک یهون أمر الإشکال فإنه إنما یرد لو کانت الروایات واردة مورد التفسیر و أما التأویل فقد عرفت أنه لیس من قبیل المعنی، و لا مرتبطا باللفظ فی ما تقدم من تفسیر قوله: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ» الآیة: آل عمران- 7.
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اشارة

کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ وَ شَهِدُوا أَنَّ الرَّسُولَ حَقٌّ وَ جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (86) أُولئِکَ جَزاؤُهُمْ أَنَّ عَلَیْهِمْ لَعْنَةَ اللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ (87) خالِدِینَ فِیها لا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ (88) إِلاَّ الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (89) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَنْ تُقْبَلَ تَوْبَتُهُمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الضَّالُّونَ (90)
إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْ أَحَدِهِمْ مِلْ‌ءُ الْأَرْضِ ذَهَباً وَ لَوِ افْتَدی بِهِ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ (91)
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بیان‌

الآیات ممکنة الارتباط بما تقدمها من الکلام علی أهل الکتاب و إن کان یمکن أن تستقل بنفسها و تنفصل عما تقدمها، و هو ظاهر.
قوله تعالی: کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ الاستفهام یفید الاستبعاد و الإنکار، و المراد به استحالة الهدایة، و قد ختم الآیة بقوله: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ و قد مر فی نظیر هذه الجملة أن الوصف مشعر بالعلیة أی لا یهدیهم مع وجود هذا الوصف فیهم، و ذلک لا ینافی هدایته لهم علی تقدیر رجوعهم و توبتهم منه.
و أما قوله: وَ شَهِدُوا أَنَّ الرَّسُولَ حَقٌ فإن کان المراد بهم أهل الکتاب فشهادتهم هو مشاهدتهم أن آیات النبوة التی عندهم منطبقة علی رسول الله ص کما یفیده قوله:
وَ جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ و إن کان المراد بهم أهل الردة من المسلمین فشهادتهم هی إقرارهم بالرسالة لا إقرارا صوریا مبنیا علی الجهالة و الحمیة و نحوهما بل إقرارا مستندا إلی ظهور الأمر کما یفیده قوله: وَ جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ 
و کیف کان الأمر فانضمام قوله: وَ شَهِدُوا «إلخ» إلی أول الکلام یفید أن المراد بالکفر هو الکفر بعد ظهور الحق و تمام الحجة فیکون کفرا عن عناد مع الحق و لجاج مع أهله و هو البغی بغیر الحق و الظلم الذی لا یهتدی صاحبه إلی النجاة و الفلاح.
و قد قیل فی قوله: وَ شَهِدُوا «إلخ» إنه معطوف علی قوله: إِیمانِهِمْ لما فیه من معنی الفعل، و التقدیر کفروا بعد أن آمنوا و شهدوا «إلخ» أو أن الواو للحال، و الجملة حالیة بتقدیر «قد».
قوله تعالی: أُولئِکَ جَزاؤُهُمْ أَنَّ عَلَیْهِمْ لَعْنَةَ اللَّهِ إلی قوله-: وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ قد مر الکلام فی معنی عود جمیع اللعنة علیهم فی تفسیر قوله تعالی: «أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ یَلْعَنُهُمُ اللَّاعِنُونَ»: البقرة- 159.
قوله تعالی: إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا «إلخ» أی دخلوا فی الصلاح، و المراد به کون توبتهم نصوحا تغسل عنهم درن الکفر و تطهر باطنهم بالإیمان، و أما
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الإتیان بالأعمال الصالحة فهو و إن کان مما یتفرع علی ذلک و یلزمه غیر أنه لیس بمقوم لهذه التوبة و لا رکنا منها، و لا فی الآیة دلالة علیه.
و فی قوله: فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ وضع العلة موضع المعلول و التقدیر فیغفر الله له و یرحمه فإن الله غفور رحیم.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً إلی آخر الآیتین تعلیل لما یشتمل علیه قوله أولا. کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً کَفَرُوا «إلخ» و هو من قبیل التعلیل بتطبیق الکلی العام علی الفرد الخاص، و المعنی أن الذی یکفر بعد ظهور الحق و تمام الحجة علیه، و لا یتوب بعده توبة مصلحة إنما هو أحد رجلین إما کافر یکفر ثم یزید کفرا فیطغی، و لا سبیل للصلاح إلیه فهذا لا یهدیه الله و لا یقبل توبته لأنه لا یرجع بالحقیقة بل هو منغمر فی الضلال، و لا مطمع فی اهتدائه.
و إما کافر یموت علی کفره و عناده من غیر توبة یتوبها فلا یهدیه الله فی الآخرة بأن یدخله الجنة إذ لم یرجع إلی ربه و لا بدل لذلک حتی یفتدی به، و لا شفیع و لا ناصر حتی یشفع له أو ینصره.
و من هنا یظهر أن قوله: وَ أُولئِکَ هُمُ الضَّالُّونَ باشتماله علی اسمیة الجملة، و الإشارة البعیدة فی أولئک، و ضمیر الفصل، و الاسمیة و اللام فی الخبر یدل علی تأکد الضلال فیهم بحیث لا ترجی هدایتهم.
و کذا یظهر أن المراد بقوله: وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ نفی انتفاعهم بالشفعاء الذین هم الناصرون یوم القیامة فإن الإتیان بصیغة الجمع یدل علی تحقق ناصرین یوم القیامة کما مر نظیره فی الاستدلال علی الشفاعة بقوله تعالی: فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ الآیة فی مبحث الشفاعة (آیة 48 من سورة البقرة) فارجع إلیه.
و قد اشتملت الآیة الثانیة علی ذکر نفی الفداء و الناصرین لکونهما کالبدل، و البدل إنما یکون من فائت یفوت الإنسان و قد فاتتهم التوبة فی الدنیا و لا بدل لها یحل محلها فی الآخرة.
و من هنا یظهر أن قوله: وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فی معنی: و فاتتهم التوبة فلا ینتقض هذا البیان الظاهر فی الحصر بما ذکره الله تعالی فی قوله: «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ 
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السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ وَ لَا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً»: النساء- 18 فإن المراد بحضور الموت ظهور آثار الآخرة و انقطاع الدنیا و تفوت عند ذلک التوبة.
و المل‌ء فی قوله: مِلْ‌ءُ الْأَرْضِ ذَهَباً مقدار ما یسعه الإناء من شی‌ء فاعتبر الأرض إناء یملؤه الذهب فالجملة من قبیل الاستعارة التخییلیة و الاستعارة بالکنایة.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً الآیة: قیل نزلت الآیات فی رجل من الأنصار- یقال له حارث بن سوید بن الصامت، و کان قتل المجدر بن زیاد البلوی غدرا، و هرب و ارتد عن الإسلام، و لحق بمکة- ثم ندم فأرسل إلی قومه أن یسألوا لرسول الله ص- هل لی من توبة؟ فسألوا فنزلت الآیة- إلی قوله:- إِلَّا الَّذِینَ تابُوا، فحملها إلیه رجل من قومه فقال: إنی لأعلم أنک لصدوق، و رسول الله أصدق منک، و إن الله أصدق الثلاثة، و رجع إلی المدینة و تاب و حسن إسلامه:، عن مجاهد و السدی و هو المروی عن أبی عبد الله (ع):
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن المنذر عن ابن عباس": أن الحارث بن سوید قتل المجدر بن زیاد- و قیس بن زید أحد بنی ضبیعة یوم أحد- ثم لحق بقریش فکان بمکة ثم بعث إلی أخیه الجلاس- یطلب التوبة لیرجع إلی قومه فأنزل الله فیه:- کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً إلی آخر القصة.
أقول: و روی القصة بطرق أخری و فیها اختلافات، و من جملتها
ما رواه عن عکرمة": أنها نزلت فی أبی عامر الراهب- و الحارث بن سوید بن الصامت و وحوح بن الأسلت- فی اثنی عشر رجلا رجعوا عن الإسلام و لحقوا بقریش، ثم کتبوا إلی أهلهم هل لنا من توبة؟ فنزلت إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ الآیات.
و منها ما فی المجمع،": فی قوله تعالی:- إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا الآیة، أنها نزلت فی أحد عشر من أصحاب الحارث بن سوید- لما رجع الحارث قالوا نقیم بمکة علی الکفر ما بدا لنا- فمتی ما أردنا الرجعة رجعنا فینزل فینا- ما نزل فی الحارث فلما
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افتتح رسول الله ص مکة دخل فی الإسلام- من دخل منهم فقبلت توبته فنزل فیمن مات منهم کافرا-، إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ الآیة، نسبها إلی بعضهم.
و قیل إنها نزلت فی أهل الکتاب، و قیل: إن قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً الآیة نزلت فی الیهود خاصة حیث آمنوا ثم کفروا بعیسی ثم ازدادوا کفرا بمحمد ص، و قیل غیر ذلک.
و التأمل فی هذه الأقوال و الروایات یعطی أن جمیعها من الأنظار الاجتهادیة من سلف المفسرین کما تنبه له بعضهم.
و أما الروایة عن الصادق (ع) فمرسلة ضعیفة، علی أن من الممکن أن یتعدد أسباب النزول فی آیة أو آیات، و الله أعلم.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 92 الی 95]





اشارة

لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ حَتَّی تُنْفِقُوا مِمَّا تُحِبُّونَ وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ (92) کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلاًّ لِبَنِی إِسْرائِیلَ إِلاَّ ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ قُلْ فَأْتُوا بِالتَّوْراةِ فَاتْلُوها إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (93) فَمَنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (94) قُلْ صَدَقَ اللَّهُ فَاتَّبِعُوا مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (95)



بیان‌

ارتباط الآیة الأولی بما قبلها غیر واضح و من الممکن أن لا تکون نازلة فی ضمن بقیة الآیات التی لا غبار علی ارتباط بعضها ببعض، و قد عرفت نظیر هذا الإشکال فی قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا» الآیة: آل عمران- 64، من حیث تاریخ النزول.
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و ربما یقال: إن الخطاب فی الآیة موجه إلی بنی إسرائیل، و لا یزال موجها إلیهم، و محصل المعنی بعد ما مر من توبیخهم و لومهم علی حب الدنیا و إیثار المال و المنال علی دین الله: أنکم کاذبون فی دعواکم أنکم منسوبون إلی الله سبحانه و أنبیائه و أنکم أهل البر و التقوی، فإنکم تحبون کرائم أموالکم و تبخلون فی بذلها و لا تنفقون منها إلا الردی الذی لا تتعلق به النفوس مما لا یعبأ بزواله و فقده مع أنه لا ینال البر إلا بإنفاق الإنسان ما یحبه من کرائم ماله، و لا یفوت الله سبحانه حفظه، هذا محصل ما قیل: و فیه تمحل ظاهر!.
و أما بقیة الآیات فارتباطها بالبیانات السابقة ظاهر لا غبار علیه.
قوله تعالی: لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ حَتَّی تُنْفِقُوا مِمَّا تُحِبُّونَ النیل هو الوصول، و البر هو التوسع فی فعل الخیر، قال الراغب: البر خلاف البحر، و تصور منه التوسع فاشتق منه البر أی التوسع فی فعل الخیر، انتهی.
و مراده من فعل الخیر أعم مما هو فعل القلب کالاعتقاد الحق و النیة الطاهرة أو فعل الجوارح کالعبادة لله و الإنفاق فی سبیل الله تعالی، و قد اشتمل علی القسمین جمیعا قوله تعالی: لَیْسَ الْبِرَّ أَنْ تُوَلُّوا وُجُوهَکُمْ قِبَلَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ الْکِتابِ وَ النَّبِیِّینَ وَ آتَی الْمالَ عَلی حُبِّهِ ذَوِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ وَ السَّائِلِینَ وَ فِی الرِّقابِ وَ أَقامَ الصَّلاةَ وَ آتَی الزَّکاةَ وَ الْمُوفُونَ بِعَهْدِهِمْ إِذا عاهَدُوا وَ الصَّابِرِینَ فِی الْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ وَ حِینَ الْبَأْسِ» الآیة: البقرة- 177.
و من انضمام الآیة إلی قوله: لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ الآیة، یتبین أن المراد بها أن إنفاق المال علی حبه، أحد أرکان البر التی لا یتم إلا باجتماعها نعم جعل الإنفاق غایة لنیل البر لا یخلو عن العنایة و الاهتمام بأمر هذا الجزء بخصوصه لما فی غریزة الإنسان من التعلق القلبی بما جمعه من المال، و عده کأنه جزء من نفسه إذا فقده فکأنه فقد جزء من حیوة نفسه بخلاف سائر العبادات و الأعمال التی لا یظهر معها فوت و لا زوال منه.
و من هنا یظهر ما فی قول بعضهم إن البر هو الإنفاق مما تحبون، و کان هذا القائل جعلها من قبیل قول القائل: لا تنجو من ألم الجوع حتی تأکل، و نحو ذلک، لکنه محجوج بما مر من الآیة.
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و یتبین من آیة البقرة المذکورة أیضا أن المراد بالبر هو ظاهر معناه اللغوی أعنی التوسع فی الخیر فإنها بینته بمجامع الخیرات الاعتقادیة و العملیة، و منه یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالبر هو إحسان الله و إنعامه، و ما فی قول آخرین: إن المراد به الجنة.
قوله تعالی: وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فَإِنَّ اللَّهَ بِهِ عَلِیمٌ تطییب لنفوس المنفقین أن ما ینفقونه من المال المحبوب عندهم لا یذهب مهدورا من غیر أجر فإن الله الذی یأمرهم به علیم بإنفاقهم و ما ینفقونه.
قوله تعالی: کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ إِلَّا ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ، الطعام کل ما یطعم و یتغذی به و کان یطلق عند أهل الحجاز علی البر خاصة و ینصرف إلیه عندهم لدی الإطلاق، و الحل مقابل الحرمة، و کأنه مأخوذ من الحل مقابل العقد و العقل فیفید معنی الإطلاق، و إسرائیل هو یعقوب النبی (ع) سمی به لأنه کان مجاهدا فی الله مظفرا به، و یقول أهل الکتاب: إن معناه المظفر الغالب علی الله سبحانه لأنه صارع الله فی موضع یسمی فنیئیل فغلبه (علی ما فی التوراة) و هو مما یکذبه القرآن و یحیله العقل.
و قوله: إِلَّا ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ استثناء من الطعام المذکور آنفا، و قوله:
مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ متعلق بکان فی الجملة الأولی، و المعنی لم یحرم الله قبل نزول التوراة شیئا من الطعام علی بنی إسرائیل إلا ما حرم إسرائیل علی نفسه.
و فی قوله تعالی: قُلْ فَأْتُوا بِالتَّوْراةِ فَاتْلُوها إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ دلالة علی أنهم کانوا ینکرون ذلک، أعنی حلیة کل الطعام علیهم قبل التوراة، و یدل علیه أنهم کانوا ینکرون النسخ فی الشرائع و یحیلون ذلک کما مر ذکره فی ذیل قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها» الآیة: البقرة- 106، فهم کانوا ینکرون بالطبع قوله تعالی:
«فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ»: النساء- 160.
و کذا یدل قوله تعالی بعد: قُلْ صَدَقَ اللَّهُ فَاتَّبِعُوا مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً، أنهم کانوا یجعلون ما ینکرونه (من حلیة کل الطعام علیهم قبل التوراة، و کون التحریم إنما نزل علیهم لظلمهم بنسخ الحل بالحرمة) وسیلة إلی إلقاء الشبهة علی المسلمین، و الاعتراض علی ما کان یخبر به رسول الله ص عن ربه أن دینه هو ملة إبراهیم الحنیف، و هی ملة فطریة لا إفراط فیها و لا تفریط، کیف؟ و هم کانوا یقولون: إن إبراهیم کان 
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یهودیا علی شریعة التوراة، فکیف یمکن أن تشتمل ملته علی حلیة ما حرمتها التوراة، و النسخ غیر جائز؟.
فقد تبین أن الآیة إنما تتعرض لدفع شبهة أوردتها الیهود، و یظهر من عدم تعرض الآیة لنقل الشبهة عنهم کما یجری علیه القرآن فی غالب الموارد کقوله تعالی:
«وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ»: المائدة- 64، و قوله: «وَ قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً»: البقرة- 80، و قوله «وَ قالُوا قُلُوبُنا غُلْفٌ»: البقرة- 88 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و کذا قوله تعالی بعد عدة آیات: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ مَنْ آمَنَ إلی أن قال-: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا فَرِیقاً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ یَرُدُّوکُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ کافِرِینَ الآیات: آل عمران 100- 98.
و بالجملة یظهر من ذلک أنها کانت شبهة تلقیه الیهود لا علی رسول الله ص بل علی المؤمنین فی ضمن ما کانوا یتلاقون و یتحاورون.
و حاصلها: أنه کیف یکون النبی صادقا و هو یخبر بالنسخ، و أن الله إنما حرم الطیبات علی بنی إسرائیل لظلمهم، و هذا نسخ لحل سابق لا یجوز علی الله سبحانه بل المحرمات محرمة دائما من غیر إمکان تغییر لحکم الله، و حاصل الجواب من النبی ص بتعلیم من الله تعالی: أن التوراة ناطقة بکون کل الطعام حلا قبل نزولها فأتوا بالتوراة و اتلوها إن کنتم صادقین فی قولکم، و هو قوله تعالی: کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ إلی قوله-: إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ 
فإن أبیتم الإتیان بالتوراة و تلاوتها فاعترفوا بأنکم المفترون علی الله الکذب و أنکم الظالمون، و ذلک قوله تعالی: فَمَنِ افْتَری إلی قوله الظَّالِمُونَ 
و قد تبین بذلک أنی صادق فی دعوتی فاتبعوا ملتی و هی ملة إبراهیم حنیفا، و ذلک قوله تعالی: قُلْ صَدَقَ اللَّهُ فَاتَّبِعُوا مِلَّةَ إِبْراهِیمَ إلی آخر الآیة.
و للمفسرین فی توضیح معنی الآیة بیانات مختلفة لکنهم علی أی حال ذکروا أن الآیة متعرضة لبیان شبهة أوردتها الیهود مرتبطة بالنسخ کما مر.
و أعجب ما قیل فی المقام ما ذکره بعضهم: أن الآیة متعرضة لجواب شبهة
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أوردتها الیهود فی النسخ، و تقریرها: أن الیهود کأنها قالت: إذا کنت یا محمد علی ملة إبراهیم و النبیین بعده- کما تدعی- فکیف تستحل ما کان محرما علیه و علیهم کلحم الإبل؟ أما و قد استبحت ما کان محرما علیهم فلا ینبغی لک أن تدعی أنک مصدق لهم، و موافق فی الدین، و لا أن تخص إبراهیم بالذکر فتقول: إنی أولی به.
و محصل الجواب: أن کل الطعام کان حلا لعامة الناس و منهم بنو إسرائیل لکن بنی إسرائیل حرموا أشیاء علی أنفسهم بما ارتکبوا من المعاصی، و السیئات کما قال تعالی: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ» الآیة: النساء- 160، فالمراد بإسرائیل شعب إسرائیل کما هو مستعمل عندهم، لا یعقوب وحده، و معنی تحریمهم ذلک علی أنفسهم: أنهم ارتکبوا الظلم و اجترحوا السیئات فکانت سببا للتحریم، و قوله: مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ متعلق بقوله: حَرَّمَ إِسْرائِیلُ و لو کان المراد بقوله: إسرائیل هو یعقوب نفسه لکان قوله: مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ لغوا زائدا من الکلام لبداهة أن یعقوب کان قبل التوراة زمانا فلا وجه لذکره.
هذا محصل ما ذکره و ذکر بعض آخر نظیر ما ذکره إلا أنه قال: إن المراد من تحریم بنی إسرائیل علی أنفسهم تحریمهم ذلک تشریعا من عند أنفسهم من غیر أن یستند إلی وحی من الله سبحانه إلی بعض أنبیائهم کما کانت عرب الجاهلیة تفعل ذلک علی ما قصه الله تعالی فی کتابه.
و قد ارتکبا جمیعا من التکلف ما لا یرتضیه ذو خبرة فأخرجا الکلام من مجراه، و عمدة ما حملهما علی ذلک حملهما قوله تعالی: مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ علی أنه متعلق بقوله: حَرَّمَ إِسْرائِیلُ مع کونه متعلقا بقوله: کانَ حِلًّا، فی صدر الکلام و قوله إِلَّا ما حَرَّمَ استثناء معترض.
و من ذلک یظهر أن لا حاجة إلی أخذ إسرائیل بمعنی بنی إسرائیل کما توهما مستندین إلی عدم استقامة المعنی دونه.
علی أن إطلاق إسرائیل و إرادة بنی إسرائیل و إن کان جائزا علی حد قولهم:
بکر و تغلب و نزار و عدنان یریدون بنی بکر و بنی تغلب و بنی نزار و بنی عدنان لکنه فی بنی إسرائیل من حیث الوقوع استعمال غیر معهود عند العرب فی عهد النزول، و لا
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أن القرآن سلک هذا المسلک فی هذه الکلمة (فی غیر هذا المورد الذی یدعیانه) مع أن بنی إسرائیل مذکور فیه فیما یقرب من أربعین موضعا، و من جملتها نفس هذه الآیة:
کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ إِلَّا ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ فما هو الفرق علی قولهما بین الموضعین فی الآیة؟ حیث عبر عنهم أولا ببنی إسرائیل، ثم أردف ذلک بقوله:
إِسْرائِیلَ مع أن المقام من أوضح مقامات الالتباس، و ناهیک فی ذلک أن الجم الغفیر من المفسرین فهموا منه أن المراد به یعقوب لا بنوه.
و من أحسن الشواهد علی أن المراد به یعقوب قوله تعالی: عَلی نَفْسِهِ بإرجاع ضمیر المفرد المذکر إلی إسرائیل و لو کان المراد به بنی إسرائیل لکان من اللازم أن یقال: علی نفسها أو علی أنفسهم.
قوله تعالی: قُلْ فَأْتُوا بِالتَّوْراةِ فَاتْلُوها إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی حتی یتبین أن أی الفریقین علی الحق، أنا أم أنتم، و هذا إلقاء جواب منه تعالی علی نبیه ص.
قوله تعالی: فَمَنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ ظاهره أنه کلام لله سبحانه یخاطب به نبیه ص، و علی هذا ففیه تطییب لنفس النبی ص بأن أعداءه من الیهود هم الظالمون بعد هذا البیان لافترائهم الکذب علی الله، و تعریض للیهود، و الکلام یجری مجری الکنایة.
و أما احتمال کون الکلام من تتمة کلام النبی ص فلا یلائمه ظاهر إفراد خطاب الإشارة فی قوله: مِنْ بَعْدِ ذلِکَ و علی هذا أیضا یجری الکلام مجری الکنایة و الستر علی الخصم المغلوب لیقع الکلام موقعه من القبول کما فی قوله تعالی: «إِنَّا أَوْ إِیَّاکُمْ لَعَلی هُدیً أَوْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ»: سبأ- 24، و المشار إلیه بذلک هو البیان و الحجة.
و إنما قال: من بعد ذلک مع أن المفتری ظالم علی أی حال لأن الظلم لا یتحقق قبل التبین کما قیل، و القصر فی قوله: فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ قصر قلب علی أی حال.
قوله تعالی: قُلْ صَدَقَ اللَّهُ فَاتَّبِعُوا مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً «إلخ» أی فإذا کان الحق معی فیما أخبرتکم به و دعوتکم إلیه فاتبعوا دینی و اعترفوا بحلیة لحم الإبل و غیره من الطیبات التی أحلها الله، و إنما کان حرمها علیکم عقوبة لاعتدائکم و ظلمکم کما أخبر تعالی به.
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فقوله: فَاتَّبِعُوا «إلخ» کالکنایة عن اتباع دینه، و إنما لم یذکره بعینه لأنهم کانوا معترفین بملة إبراهیم، لیکون إشارة إلی کون ما یدعو إلیه من الدین حنیفا فطریا لأن الفطرة لا تمنع الإنسان من أکل الطیبات من اللحوم و سائر الرزق.



(بحث روائی)

فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): أن إسرائیل کان إذا أکل لحم الإبل- هیج علیه وجع الخاصرة فحرم علی نفسه لحم الإبل- و ذلک قبل أن تنزل التوراة- فلما نزلت التوراة لم یحرمه و لم یأکله.
أقول: و ما یقرب منه مروی من طرق أهل السنة و الجماعة.
و قوله فی الروایة: لم یحرمه و لم یأکله ضمیرا الفاعل راجعان إلی موسی لدلالة المقام علیه، و المعنی لم یحرمه موسی و لم یأکله، و یحتمل أن یکون لم یأکله من التأکیل بمعنی التمکین من الأکل، و یظهر من التاج، أن التفعیل و المفاعلة فیه بمعنی واحد
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اشارة

إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ مُبارَکاً وَ هُدیً لِلْعالَمِینَ (96) فِیهِ آیاتٌ بَیِّناتٌ مَقامُ إِبْراهِیمَ وَ مَنْ دَخَلَهُ کانَ آمِناً وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ حِجُّ الْبَیْتِ مَنِ اسْتَطاعَ إِلَیْهِ سَبِیلاً وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ (97)



بیان‌

الآیتان جواب عن شبهة أخری کانت الیهود توردها علی المؤمنین من جهة النسخ، و هی ما حدث فی أمر القبلة بتحویلها من بیت المقدس إلی الکعبة، و قد مر فی تفسیر قوله تعالی: «فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ» الآیة: البقرة- 144 أن تحویل،
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القبلة کان من الأمور الهامة التی کانت له تأثیرات عمیقة مادیة و معنویة فی حیوة أهل الکتاب- و خاصة الیهود- مضافا إلی کونه مخالفا لمذهبهم من النسخ، و لذلک طالت المشاجرات و المشاغبات بینهم و بین المسلمین بعد نزول حکم القبلة إلی أمد بعید.
و المستفاد من الآیة- إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ «إلخ»- أنهم جمعوا فی شبهتهم بین شبهة النسخ و بین انتساب الحکم إلی ملة إبراهیم فیکون محصل الشبهة: أن الکعبة کیف یمکن أن یکون قبلة فی ملة إبراهیم مع أن الله جعل بیت المقدس قبلة و هل هذا إلا القول بحکم نسخی فی ملة إبراهیم الحقة مع کون النسخ محالا باطلا؟.
و الجواب: أن الکعبة موضوعة للعبادة قبل غیرها کبیت المقدس فلقد بناها إبراهیم من غیر شک و وضعها للعبادة، و فیها آیات بینات تدل علی ذلک کمقام إبراهیم، و أما بیت المقدس فبانیه سلیمان و هو بعد إبراهیم بقرون.
قوله تعالی: إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ إلی آخر الآیة، البیت معروف، و المراد بوضع البیت للناس وضعه لعبادتهم و هو أن یجعلوه ذریعة یتوسل به إلی عبادة الله سبحانه، و یستعان به فیها بأن یعبد الله فیه، و بقصده و المسیر إلیه و غیر ذلک، و الدلیل علی ذلک ما یشتمل علیه الکلام من کونه مبارکا و هدی للعالمین و غیر ذلک، و یشعر به التعبیر عن الکعبة بالذی ببکة فإن فیه تلویحا إلی ازدحام الناس عنده فی الطواف و الصلوة و غیرهما من العبادات و المناسک، و أما کونه أول بیت بنی علی الأرض و وضع لینتفع به الناس فلا دلالة علی ذلک من جهة اللفظ.
و المراد ببکة أرض البیت سمیت بکة لازدحام الناس فیها، و ربما قیل إن بکة هی مکة، و أنه من تبدیل المیم باء کما فی قولهم لازم و لازب و راتم و راتب و نحو ذلک، و قیل: هو اسم للحرم، و قیل: المسجد، و قیل: المطاف.
و المبارکة مفاعلة من البرکة و هی الخیر الکثیر، فالمبارکة إفاضة الخیر الکثیر علیه و جعله فیه، و هی و إن کانت تشمل البرکات الدنیویة و الأخرویة، إلا أن ظاهر مقابلتها مع قوله: هُدیً لِلْعالَمِینَ أن المراد بها إفاضة البرکات الدنیویة و عمدتها وفور الأرزاق و توفر الهمم و الدواعی إلی عمرانه بالحج إلیه و الحضور عنده و الاحترام له و إکرامه فیئول المعنی إلی ما یتضمنه قوله تعالی فی دعوة إبراهیم: «رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی 
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بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ»: إبراهیم- 37.
و کونه هدی هو إراءته للناس سعادة آخرتهم، و إیصاله إیاهم إلی الکرامة و القرب و الزلفی بما وضعه الله للعبادة، و بما شرع عنده من أقسام الطاعات و النسک و لم یزل منذ بناه إبراهیم مقصدا للقاصدین و معبدا للعابدین.
و قد دل القرآن علی أن الحج شرع أول ما شرع فی زمن إبراهیم (ع) بعد الفراغ من بنائه، قال تعالی: «وَ عَهِدْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ أَنْ طَهِّرا بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْعاکِفِینَ وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ»: البقرة- 125، و قال: خطابا لإبراهیم: «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ یَأْتُوکَ رِجالًا وَ عَلی کُلِّ ضامِرٍ یَأْتِینَ مِنْ کُلِّ فَجٍّ عَمِیقٍ»: الحج- 27، و الآیة کما تری تدل علی أن هذا الأذان و الدعوة سیقابل بتلبیة عامة من الناس الأقربین و الأبعدین من العشائر و القبائل.
و دل أیضا علی أن هذا الشعار الإلهی کان علی استقراره و معروفیته فی زمن شعیب عند الناس کما حکاه الله عنه فی قوله لموسی (ع): «إِنِّی أُرِیدُ أَنْ أُنْکِحَکَ إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ»: القصص- 27، فقد أراد بالحج سنة و لیس إلا لکون السنین تعد بالحج لتکررها بتکرره.
و کذا فی دعوة إبراهیم (ع) شی‌ء کثیر یدل علی کون البیت لم یزل معمورا بالعبادة آیة فی الهدایة (راجع سورة إبراهیم).
و کان عرب الجاهلیة یعظمونه و یأتون بالحج بعنوان أنه من شرع إبراهیم، و قد ذکر التاریخ أن سائر الناس أیضا کانوا یعظمونه، و هذا فی نفسه نوع من الهدایة لما فیه من التوجه إلی الله سبحانه و ذکره، و أما بعد ظهور الإسلام فالأمر أوضح، و قد ملأ ذکره مشارق الأرض و مغاربها، و هو یعرض نفسه لأفهام الناس و قلوبهم بنفسه و بذکره، و فی عبادات المسلمین و طاعاتهم و قیامهم و قعودهم و مذابحهم و سائر شئونهم.
فهو هدی بجمیع مراتب الهدایة آخذة من الخطور الذهنی إلی الانقطاع التام الذی لا یمسه إلا المطهرون من عباد الله المخلصین.
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علی أنه یهدی عالم المسلمین إلی سعادتهم الدنیویة التی هی وحدة الکلمة و ائتلاف الأمة و شهادة منافعهم، و یهدی عالم غیرهم بإیقاظهم و تنبیههم إلی ثمرات هذه الوحدة و ائتلاف القوی المختلفة المتشتتة.
و من هنا یظهر أولا: أنه هدی إلی سعادة الدنیا و الآخرة کما أنه هدی بجمیع مراتب الهدایة، فالهدایة مطلقة.
و ثانیا: أنه هدی للعالمین لا لعالم خاص و جماعة مخصوصة کآل إبراهیم أو العرب أو المسلمین و ذلک لما فیه من سعة الهدایة.
قوله تعالی: فِیهِ آیاتٌ بَیِّناتٌ مَقامُ إِبْراهِیمَ الآیات و إن وصفت بالبینات، و أفاد ذلک تخصصا ما فی الموصوف إلا أنها مع ذلک لا تخرج عن الإبهام، و المقام مقام بیان مزایا البیت و مفاخره التی بها یتقدم علی غیره فی الشرف و لا یناسب ذلک إلا الإتیان ببیان واضح، و الوصف بما لا غبار علیه بالإبهام و الإجمال، و هذا من الشواهد علی کون قوله: مَقامُ إِبْراهِیمَ وَ مَنْ دَخَلَهُ کانَ آمِناً وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ إلی آخر الآیة بیانا لقوله: آیاتٌ بَیِّناتٌ فالآیات هی: مَقامُ إِبْراهِیمَ و تقریر الأمن فیه، و إیجاب حجة علی الناس المستطیعین.
لکن لا کما یتراءی من بعض التفاسیر من کون الجمل الثلاث بدلا أو عطف بیان من قوله: آیاتٌ لوضوح أن ذلک یحتاج إلی رجوع الکلام بحسب التقدیر إلی مثل قولنا:
هی مقام إبراهیم، و الأمن لمن دخله، و حجة لمن استطاع إلیه سبیلا، و فی ذلک إرجاع قوله: وَ مَنْ دَخَلَهُ سواء کان إنشاء أو إخبارا إلی المفرد بتقدیر أن و إرجاع قوله:
وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ و هی جملة إنشائیة إلی الخبریة ثم عطفه علی الجملة السابقة و تأویلها إلی المفرد بذلک أو بتقدیر أن فیها أیضا، و کل ذلک مما لا یساعد علیه الکلام البتة.
و إنما سیقت هذه الجمل الثلاث أعنی قوله: مَقامُ إِبْراهِیمَ «إلخ»، کل لغرض خاص من إخبار أو إنشاء حکم ثم تتبین بها الآیات فتعطی فائدة البیان کما یقال: فلان رجل شریف هو ابن فلان و یقری الضیف و یجب علینا أن نتبعه.
قوله تعالی: مَقامُ إِبْراهِیمَ مبتدأ لخبر محذوف و التقدیر فیه مقام إبراهیم، و هو الحجر الذی علیه أثر قدمی إبراهیم الخلیل (ع)، و قد استفاض النقل بأن الحجر مدفون 
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فی المکان الذی یدعی الیوم بمقام إبراهیم علی حافة المطاف حیال الملتزم، و قد أشار إلیه أبو طالب عم النبی فی قصیدته اللامیة:
و موطئ إبراهیم فی الصخر رطبةعلی قدمیه حافیا غیر ناعل 
و ربما یفهم من قوله: مَقامُ إِبْراهِیمَ أن البیت أو فی البیت موضع قیام إبراهیم بعبادة الله سبحانه.
و یمکن أن یکون تقدیر الکلام: هی مقام إبراهیم و الأمن و الحج ثم وضع قوله:
وَ مَنْ دَخَلَهُ و قوله: وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ و هما جملتان مشتملتان علی حکم إنشائی موضع الخبرین، و هذا من أعاجیب أسلوب القرآن حیث یستخدم الکلام المسوق لغرض فی سبیل غرض آخر فیضعه موضعه لینتقل منه إلیه فیفید فائدتین، و یحفظ الجهتین کحکایة الکلام فی موضع الإخبار کقوله: «کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ»: البقرة- 285، و کما مر فی قوله تعالی «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ» الآیة: البقرة- 258، و قوله: «أَوْ کَالَّذِی مَرَّ عَلی قَرْیَةٍ» الآیة: البقرة- 259، و قد بینا النکتة فی ذلک فی تفسیر الثانیة، و کما فی قوله تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: الشعراء- 89، و کما فی قوله تعالی: «وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ الآیة: البقرة- 177، حیث وضع صاحب البر، مکان البر، و کما فی قوله تعالی: «وَ مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا کَمَثَلِ الَّذِی یَنْعِقُ بِما لا یَسْمَعُ» الآیة: البقرة- 171 و مثله غالب الأمثال الواردة فی القرآن الکریم.
و علی هذا فوزان قوله: فِیهِ آیاتٌ بَیِّناتٌ مَقامُ إِبْراهِیمَ إلی قوله- عَنِ الْعالَمِینَ فی التردد بین الإنشاء و الإخبار، وزان قوله: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ ارْکُضْ بِرِجْلِکَ هذا مُغْتَسَلٌ بارِدٌ وَ شَرابٌ وَ وَهَبْنا لَهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ رَحْمَةً مِنَّا وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ وَ خُذْ بِیَدِکَ ضِغْثاً فَاضْرِبْ بِهِ وَ لا تَحْنَثْ إِنَّا وَجَدْناهُ صابِراً نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ»: ص- 44.
و هذا الذی ذکرناه غیر ما ذکره بعضهم من حدیث البدلیة، و إن کان بدلا و لا بد فالأولی جعل قوله: مَقامُ إِبْراهِیمَ بدلا و جعل الجملتین التالیتین مستأنفتین 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 354
دالتین علی بدلین محذوفین. و التقدیر فیه آیات بینات مقام إبراهیم و أمن الداخل و حج المستطیع للبیت.
و لا ریب فی کون کل واحد من هذه الأمور آیة بینة دالة بوقوعها علی الله سبحانه مذکرة لمقامه إذ لیست الآیة إلا العلامة الدالة علی الشی‌ء بوجه، و أی علامة دالة علیه تعالی مذکرة لمقامه أعظم و أجلی فی نظر أهل الدنیا من موقف إبراهیم و من حرم آمن یأمن من دخله و من مناسک و عبادات یأتی بها الألوف بعد الألوف من الناس تتکرر بتکرر السنین، و لا تنسخ بانتساخ اللیالی و الأیام، و أما کون کل آیة أمرا خارقا للعادة ناقضا لسنة الطبیعة فلیس من الواجب، و لا لفظ الآیة بمفهومه یدل علیه، و لا استعماله فی القرآن ینحصر فیه. قال تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها» الآیة: البقرة- 106، و هی تشمل الأحکام المنسوخة فی الشرع قطعا، و قال تعالی: «أَ تَبْنُونَ بِکُلِّ رِیعٍ آیَةً تَعْبَثُونَ»: الشعراء- 128، إلی غیر ذلک من الآیات.
و من هنا یظهر ما فی إصرار بعض المفسرین علی توجیه کون المقام آیة خارقة، و کون الأمن و الحج مذکورین لغیر غرض بیان الآیة.
و کذا إصرار آخرین علی أن المراد بالآیات البینات أمور أخر من خواص الکعبة (و قد أغمضنا عن ذکرها، و من أرادها فلیراجع بعض مطولات التفاسیر) فإن ذلک مبنی علی کون المراد من الآیات الآیات المعجزة و خوارق العادة، و لا دلیل علی ذلک کما مر.
فالحق أن قوله: وَ مَنْ دَخَلَهُ کانَ آمِناً: مسوق لبیان حکم تشریعی لا خاصة تکوینیة غیر أن الظاهر أن یکون الجملة إخباریة یخبر بها عن تشریع سابق للأمن کما ربما استفید ذلک من دعوة إبراهیم المذکورة فی سورتی إبراهیم و البقرة و قد کان هذا الحق محفوظا للبیت قبل البعثة بین عرب الجاهلیة و یتصل بزمن إبراهیم (ع).
و أما کون المراد من حدیث الأمن هو الإخبار بأن الفتن و الحوادث العظام لا تقع و لا ینسحب ذیلها إلی الحرم فیدفعه وقوع ما وقع من الحروب و المقاتلات و اختلال الأمن فیه، و خاصة ما وقع منها قبل نزول هذه الآیة، و قوله تعالی «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً وَ یُتَخَطَّفُ النَّاسُ مِنْ حَوْلِهِمْ»: العنکبوت- 67، لا یدل علی أزید من استقرار الأمن و استمراره فی الحرم، و لیس ذلک إلا لما یراه الناس من 
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حرمة هذا البیت و وجوب تعظیمه الثابت فی شریعة إبراهیم (ع) و ینتهی بالأخرة إلی جعله سبحانه و تشریعه.
و کذا ما وقع فی دعاء إبراهیم المحکی فی قوله تعالی: «رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً»: إبراهیم- 35، و قوله: «رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً»: البقرة- 126، حیث سأل الأمن لبلد مکة فأجابه الله بتشریع الأمن و سوق الناس سوقا قلبیا إلی تسلیم ذلک و قبوله زمانا بعد زمان.
قوله تعالی: وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ حِجُّ الْبَیْتِ مَنِ اسْتَطاعَ إِلَیْهِ سَبِیلًا، الحج بالکسر (و قرئ بالفتح) هو القصد ثم اختص استعماله بقصد البیت علی نهج مخصوص بینه الشرع، و قوله: سَبِیلًا تمییز من قوله: اسْتَطاعَ 
و الآیة تتضمن تشریع الحج إمضاء لما شرع لإبراهیم (ع) کما یدل علیه قوله تعالی حکایة لما خوطب به إبراهیم: «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ»: الآیة الحج- 27، و من هنا یظهر أن وزان قوله: وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ «إلخ» وزان قوله تعالی: وَ مَنْ دَخَلَهُ کانَ آمِناً فی کونه إخبارا عن تشریع سابق و إن کان من الممکن أن یکون إنشاء علی نحو الإمضاء لکن الأظهر من السیاق هو الأول کما لا یخفی.
قوله تعالی: وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ الکفر هاهنا من الکفر بالفروع نظیر الکفر بترک الصلوة و الزکاة فالمراد بالکفر الترک. و الکلام من قبیل وضع المسبب أو الأثر مقام السبب أو المنشإ کما أن قوله: فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌ «إلخ» من قبیل وضع العلة موضع المعلول، و التقدیر: و من ترک الحج فلا یضر الله شیئا فإن الله غنی عن العالمین.



(بحث روائی)

عن ابن شهرآشوب عن أمیر المؤمنین (ع): فی قوله تعالی: إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ: الآیة- فقال له رجل أ هو أول بیت؟ قال لا قد کان قبله بیوت، و لکنه أول بیت وضع للناس مبارکا، فیه الهدی و الرحمة و البرکة. و أول من بناه إبراهیم، ثم بناه قوم من العرب من جرهم- ثم هدم فبنته العمالقة ثم هدم فبناه قریش.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم من طریق الشعبی عن علی بن أبی طالب: فی قوله «إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ قال: کانت البیوت قبله و لکنه کان أول بیت وضع لعبادة الله).
أقول: و رواه أیضا عن ابن جریر عن مطر مثله،
و الروایات فی هذه المعانی کثیرة.
و فی العلل، عن الصادق (ع): موضع البیت بکة، و القریة مکة.
و فیه، أیضا عنه (ع): إنما سمیت بکة بکة لأن الناس یبکون فیها.
أقول: یعنی یزدحمون.
و فیه، عن الباقر (ع): إنما سمیت مکة بکة لأنه یبک بها الرجال و النساء، و المرأة تصلی بین یدیک، و عن یمینک، و عن شمالک و معک- و لا بأس بذلک إنما یکره ذلک فی سائر البلدان.
و فیه، عن الباقر (ع) قال: لما أراد الله أن یخلق الأرض أمر الریاح- فضربن متن الماء حتی صار موجا ثم أزبد فصار زبدا واحدا- فجمعه فی موضع البیت ثم جعله جبلا من زبد- ثم دحی الأرض من تحته و هو قول الله:- إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ مُبارَکاً، فأول بقعة خلقت من الأرض الکعبة- ثم مدت الأرض منها.
أقول: و الأخبار فی دحو الأرض من تحت الکعبة کثیرة، و لیست مخالفة للکتاب، و لا أن هناک برهانا یدفع ذلک غیر ما کانت تزعمه القدماء من علماء الطبیعة أن الأرض عنصر بسیط قدیم، و قد بان بطلان هذا القول بما لا یحتاج إلی بیان.
و هذا تفسیر ما ورد من الروایات فی أن الکعبة أول بیت (أی بقعة) فی الأرض و إن کان الظاهر من الآیة ما تشتمل علیه الروایتان الأولیان.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: فِیهِ آیاتٌ بَیِّناتٌ: أنه سئل ما هذه الآیات البینات؟ قال: مقام إبراهیم حیث قام علی الحجر فأثرت فیه قدماه، و الحجر الأسود، و منزل إسماعیل.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر، و لعل ذکره هذه الأمور من باب العد و إن لم تشتمل علی بعضها الآیة.
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و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الصمد، قال: طلب أبو جعفر أن یشتری من أهل مکة بیوتهم- أن یزید فی المسجد فأبوا فأرغبهم فامتنعوا- فضاق بذلک فأتی أبا عبد الله (ع) فقال له: إنی سألت هؤلاء شیئا من منازلهم و أفنیتهم- لنزید فی المسجد و قد منعوا فی ذلک فقد غمنی غما شدیدا، فقال أبو عبد الله (ع): لم یغمک ذلک و حجتک علیهم فیه ظاهرة، فقال: و بما أحتج علیهم؟ فقال: بکتاب الله، فقال: فی أی موضع؟ فقال: قول الله:- إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ، و قد أخبرک الله:
أن أول بیت وضع للناس هو الذی ببکة- فإن کانوا هم تولوا قبل البیت فلهم أفنیتهم، و إن کان البیت قدیما فیهم فله فناؤه، فدعاهم أبو جعفر فاحتج علیهم بهذا فقالوا له:
اصنع ما أحببت.
و فیه، عن الحسن بن علی بن النعمان، قال: لما بنی المهدی فی المسجد الحرام- بقیت دار فی تربیع المسجد فطلبها من أربابها فامتنعوا- فسأل عن ذلک الفقهاء فکل قال له:
إنه لا ینبغی أن تدخل شیئا فی المسجد الحرام غصبا، فقال له علی بن یقطین: یا أمیر المؤمنین- إنی أکتب إلی موسی بن جعفر (ع) لأخبرک بوجه الأمر فی ذلک- فکتب إلی والی المدینة أن یسأل موسی بن جعفر (ع)- عن دار أردنا أن ندخلها فی المسجد الحرام- فامتنع علیها صاحبها، فکیف المخرج من ذلک؟.
فقال ذلک لأبی الحسن (ع)، فقال أبو الحسن (ع): فلا بد من الجواب فی هذا؟ فقال له: الأمر لا بد منه، فقال له: اکتب- بسم الله الرحمن الرحیم- إن کانت الکعبة هی النازلة بالناس فالناس أولی بفنائها، و إن کان الناس هم النازلون بفناء الکعبة- فالکعبة أولی بفنائها.
فلما أتی الکتاب إلی المهدی أخذ الکتاب فقبله- ثم أمر بهدم الدار فأتی أهل الدار أبا الحسن (ع)- فسألوه أن یکتب إلی المهدی کتابا فی ثمن دارهم- فکتب إلیه أن أوضح «1» لهم شیئا فأرضاهم.
أقول: و الروایتان مشتملتان علی استدلال لطیف، و کان أبو جعفر المنصور کان هو البادئ بتوسعة المسجد الحرام ثم تم الأمر للمهدی.
______________________________
(1) ارضخ (خ).
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و فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: وَ لِلَّهِ عَلَی النَّاسِ حِجُّ الْبَیْتِ «إلخ»، یعنی به الحج و العمرة جمیعا لأنهما مفروضان.
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره، و قد فسر الحج فیه بمعناه اللغوی و هو القصد.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): وَ مَنْ کَفَرَ قال: ترک.
أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، و قد عرفت أن الکفر ذو مراتب کالإیمان، و أن المراد منه الکفر بالفروع.
و فی الکافی، عن علی بن جعفر عن أخیه موسی (ع) فی حدیث قال: قلت:
فمن لم یحج منا فقد کفر؟ قال: لا، و لکن من قال: لیس هذا هکذا فقد کفر.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة، و الکفر فی الروایة بمعنی الرد، و الآیة تحتمله، فالکفر فیها بمعناه اللغوی و هو الستر علی الحق، و علی حسب الموارد تتعین له مصادیق.



(بحث تاریخی) [ملخص تاریخ الکعبة]





اشارة

من المتواتر المقطوع به أن الذی بنی الکعبة إبراهیم الخلیل (ع) و کان القاطنون حولها یومئذ ابنه إسماعیل و جرهم من قبائل الیمن و هی بناء مربع تقریبا و زوایاها الأربع إلی الجهات الأربع تتکسر علیها الریاح و لا تضرها مهما اشتدت.
ما زالت الکعبة علی بناء إبراهیم حتی جددها العمالقة ثم بنو جرهم (أو بالعکس) کما مر فی الروایة عن أمیر المؤمنین (ع).
ثم لما آل أمر الکعبة إلی قصی بن کلاب أحد أجداد النبی ص (القرن الثانی قبل الهجرة) هدمها و بناها فأحکم بناءها، و سقفها بخشب الدوم و جذوع النخل و بنی إلی جانبها دار الندوة، و کان فی هذه الدار حکومته و شوراه مع أصحابه، ثم قسم جهات الکعبة بین طوائف قریش فبنوا دورهم علی المطاف حول الکعبة، و فتحوا علیه أبواب دورهم.
و قبل البعثة بخمس سنین هدم السیل الکعبة فاقتسمت الطوائف العمل لبنائها
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[بناء الکعبة] و کان الذی یبنیها یاقوم الرومی، و یساعده علیه نجار مصری، و لما انتهوا إلی وضع الحجر الأسود تنازعوا بینهم فی أن أیها یختص بشرف وضعه فرأوا أن یحکموا محمدا ص، و سنه إذ ذاک خمس و ثلاثون سنة لما عرفوا من وفور عقله و سداد رأیه، فطلب رداء و وضع علیه الحجر، و أمر القبائل فأمسکوا بأطرافه و رفعوه حتی إذا وصل إلی مکانه من البناء فی الرکن الشرقی أخذه هو فوضعه بیده فی موضعه.
و کانت النفقة قد بهظتهم فقصروا بناءها علی ما هی علیه الآن و قد بقی بعض ساحته خارج البناء من طرف الحجر حجر إسماعیل لاستصغارهم البناء.
و کان البناء علی هذا الحال حتی تسلط عبد الله بن الزبیر علی الحجاز فی عهد یزید بن معاویة فحاربه الحصین قائد یزید بمکة، و أصاب الکعبة بالمنجنیق فانهدمت و أحرقت کسوتها و بعض أخشابها، ثم انکشف عنها لموت یزید، فرأی ابن الزبیر أن یهدم الکعبة و یعید بناءها فأتی لها بالجص النقی من الیمن، و بناها به و أدخل الحجر فی البیت، و ألصق الباب بالأرض، و جعل قبالته بابا آخر لیدخل الناس من باب و یخرجوا من آخر، و جعل ارتفاع البیت سبعة و عشرین ذراعا و لما فرغ من بنائها ضمخها بالمسک و العبیر داخلا و خارجا، و کساها بالدیباج، و کان فراغه من بنائها 17 رجب سنة 64 هجریة.
ثم لما تولی عبد الملک بن مروان الخلافة بعث الحجاج بن یوسف قائده فحارب ابن الزبیر حتی غلبه فقتله، و دخل البیت فأخبر عبد الملک بما أحدثه ابن الزبیر فی الکعبة، فأمره بإرجاعها إلی شکلها الأول، فهدم الحجاج من جانبها الشمالی ستة أذرع و شبرا، و بنی ذلک الجدار علی أساس قریش، و رفع الباب الشرقی و سد الغربی ثم کبس أرضها بالحجارة التی فضلت منها.
و لما تولی السلطان سلیمان العثمانی الملک سنة ستین و تسعمائة غیر سقفها، و لما تولی السلطان أحمد العثمانی سنة إحدی و عشرین بعد الألف أحدث فیها ترمیما و لما حدث السیل العظیم سنة تسع و ثلاثین بعد الألف هدم بعض حوائطها الشمالیة و الشرقیة و الغربیة فأمر السلطان مراد الرابع من ملوک آل عثمان بترمیمها و لم یزل علی ذلک حتی الیوم و هو سنة ألف و ثلاث مائة و خمس و سبعین هجریة قمریة و سنة ألف و ثلاثمائة و ثمانیة و ثلاثین هجریة شمسیة.
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شکل الکعبة:

شکل الکعبة مربع تقریبا و هی مبنیة بالحجارة الزرقاء الصلبة و یبلغ ارتفاعها ستة عشر مترا، و قد کانت فی زمن النبی ص أخفض منه بکثیر علی ما یستفاد من حدیث رفع النبی ص علیا (ع) علی عاتقه یوم الفتح لأخذ الأصنام التی کانت علی الکعبة و کسرها.
و طول الضلع الذی فیه المیزاب و الذی قبالته عشرة أمتار و عشرة سانتیمترات، و طول الضلع الذی فیه الباب و الذی قبالته اثنا عشر مترا، و الباب علی ارتفاع مترین من الأرض، و فی الرکن الذی علی یسار الباب للداخل، الحجر الأسود علی ارتفاع متر و نصف من أرض المطاف، و الحجر الأسود حجر ثقیل بیضی الشکل غیر منتظم لونه أسود ضارب إلی الحمرة، و فیه نقط حمراء، و تعاریج صفراء، و هی أثر لحام القطع التی کانت تکسرت منه، قطرة نحو ثلاثین سانتی مترا.
و تسمی زوایا الکعبة من قدیم أیامها بالأرکان فیسمی الشمالی بالرکن العراقی، و الغربی بالشامی و الجنوبی بالیمانی، و الشرقی الذی فیه الحجر الأسود بالأسود، و تسمی المسافة التی بین الباب و رکن الحجر بالملتزم لالتزام الطائف إیاه فی دعائه و استغاثته، و أما المیزاب علی الحائط الشمالی و یسمی میزاب الرحمة فمما أحدثه الحجاج بن یوسف ثم غیره السلطان سلیمان سنة 954 إلی میزاب من الفضة ثم أبدله السلطان أحمد سنة 1021 بآخر من فضة منقوشة بالمیناء الزرقاء یتخللها نقوش ذهبیة، ثم أرسل السلطان عبد المجید من آل عثمان سنة 1273 میزابا من الذهب فنصب مکانه و هو الموجود الآن.
و قبالة المیزاب حائط قوسی یسمی بالحطیم، و هو قوس من البناء طرفاه إلی زاویتی البیت الشمالیة و الغربیة، و یبعدان عنهما مقدار مترین و ثلاثة سانتیمترات، و یبلغ ارتفاعه مترا، و سمکه مترا و نصف متر، و هو مبطن بالرخام المنقوش، و المسافة بین منتصف هذا القوس من داخله إلی منتصف ضلع الکعبة ثمانیة أمتار و أربعة و أربعون سانتی مترا.
و الفضاء الواقع بین الحطیم و بین حائط البیت هو المسمی بحجر إسماعیل، و قد کان یدخل منه ثلاثة أمتار تقریبا فی الکعبة فی بناء إبراهیم، و الباقی کان زریبة لغنم هاجر و ولدها، و یقال: إن هاجر و إسماعیل مدفونان فی الحجر.
و أما تفصیل ما وقع فی داخل البیت من تغییر و ترمیم، و ما للبیت من السنن 
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و التشریفات فلا یهمنا التعرض له.



کسوة الکعبة:

قد تقدم فی ما نقلناه من الروایات فی سورة البقرة فی قصة هاجر و إسماعیل و نزولهما أرض مکة أن هاجر علق کساءها علی باب الکعبة بعد تمام بنائها.
و أما کسوة البیت نفسه فیقال: إن أول من کساها تبع أبو بکر أسعد کساها بالبرود المطرزة بأسلاک الفضة، و تبعه خلفاؤه ثم أخذ الناس یکسونها بأردیة مختلفة فیضعونها بعضها علی بعض، و کلما بلی منها ثوب وضع علیها آخر إلی زمن قصی، و وضع قصی علی العرب رفادة لکسوتها سنویا و استمر ذلک فی بنیه و کان أبو ربیعة بن المغیرة یکسوها سنة و قبائل قریش سنة.
و قد کساها النبی ص بالثیاب الیمانیة، و کان علی ذلک حتی إذا حج الخلیفة العباسی المهدی شکی إلیه سدنة الکعبة من تراکم الأکسیة علی سطح الکعبة، و ذکروا أنه یخشی سقوطه فأمر برفع تلک الأکسیة، و إبدالها بکسوة واحدة کل سنة، و جری العمل علی ذلک حتی الیوم، و للکعبة کسوة من داخل، و أول من کساها من داخل أم العباس بن عبد المطلب لنذر نذرته فی ابنها العباس.



منزلة الکعبة:

کانت الکعبة مقدسة معظمة عند الأمم المختلفة فکانت الهنود یعظمونها، و یقولون: إن روح «سیفا» و هو الأقنوم الثالث عندهم حلت فی الحجر الأسود حین زار مع زوجته بلاد الحجاز.
و کانت الصابئة من الفرس و الکلدانیین یعدونها أحد البیوت السبعة المعظمة «1»، و ربما قیل: إنه بیت زحل لقدم عهده و طول بقائه.
و کانت الفرس یحترمون الکعبة أیضا زاعمین أن روح هرمز حلت فیها، و ربما حجوا إلیها زائرین.
و کانت الیهود یعظمونها و یعبدون الله فیها علی دین إبراهیم، و کان بها صور
______________________________
(1) البیوت المعظمة هی: 1- الکعبة، 2- مارس علی رأس جبل بأصفهان، 3- مندوسان ببلاد الهند، 4- نوبهار بمدینة بلخ، 5- بیت غمدان بمدینة صنعاء، 6- کاوسان بمدینة فرغانة من خراسان، 7- بیت بأعالی بلاد الصین.
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و تماثیل منها تمثال إبراهیم و إسماعیل، و بأیدیهما الأزلام، و منها صورتا العذراء و المسیح، و یشهد ذلک علی تعظیم النصاری لأمرها أیضا کالیهود.
و کانت العرب أیضا تعظمها کل التعظیم، و تعدها بیتا لله تعالی، و کانوا یحجون إلیها من کل جهة و هم یعدون البیت بناء لإبراهیم، و الحج من دینه الباقی بینهم بالتوارث.



ولایة الکعبة:

کانت الولایة علی الکعبة لإسماعیل ثم لولده من بعده حتی تغلبت علیهم جرهم فقبضوا بولایتها ثم ملکتها العمالیق و هم طائفة من بنی کرکر بعد حروب وقعت بینهم، و قد کانوا ینزلون أسفل مکة کما أن جرهم کانت تنزل أعلی مکة و فیهم ملوکهم.
ثم کانت الدائرة لجرهم علی العمالیق فعادت الولایة إلیهم فتولوها نحو من ثلاثمائة سنة، و زادوا فی بناء البیت و رفعته علی ما کان فی بناء إبراهیم.
ثم لما نشأت ولد إسماعیل و کثروا و صاروا ذوی قوة و منعة و ضاقت بهم الدار حاربوا جرهم فغلبوهم و أخرجوهم من مکة و مقدم الإسماعیلیین یومئذ عمرو بن لحی، و هو کبیر خزاعة فاستولی علی مکة و تولی أمر البیت، و هو الذی وضع الأصنام علی الکعبة و دعا الناس إلی عبادتها، و أول صنم وضعه علیها هو «هبل»، حمله معه من الشام إلی مکة و وضعه علیها ثم أتبعه بغیره حتی کثرت و شاعت عبادتها بین العرب، و هجرت الحنیفیة.
و فی ذلک یقول شحنة بن خلف الجرهمی یخاطب عمرو بن لحی.
یا عمرو إنک قد أحدثت آلهةشتی بمکة حول البیت أنصابا 
و کان للبیت رب واحد أبدافقد جعلت له فی الناس أربابا 
لتعرفن بأن الله فی مهل‌سیصطفی دونکم للبیت حجابا 
و کانت الولایة فی خزاعة إلی زمن حلیل الخزاعی فجعلها حلیل من بعده لابنته و کانت تحت قصی بن کلاب، و جعل فتح الباب و غلقها لرجل من خزاعة یسمی أبا غبشان الخزاعی فباعه أبو غبشان من قصی بن کلاب ببعیر و زق خمر، و فی ذلک یضرب المثل السائر «أخسر ممن صفقة أبی غبشان».
فانتقلت الولایة إلی قریش، و جدد قصی بناء البیت کما قدمناه و کان الأمر علی 
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ذلک حتی فتح النبی ص مکة، و دخل الکعبة و أمر بالصور و التماثیل فمحیت، و أمر بالأصنام فهدمت و کسرت، و قد کان مقام إبراهیم و هو الحجر الذی علیه أثر قدمی إبراهیم موضوعا بمعجن فی جوار الکعبة ثم دفن فی محله الذی یعرف به الآن، و هو قبة قائمة علی أربعة أعمدة یقصدها الطائفون للصلاة.
و أخبار الکعبة و ما یتعلق بها من المعاهد الدینیة کثیرة طویلة الذیل اقتصرنا منها علی ما تمسه حاجة الباحث المتدبر فی آیات الحج و الکعبة.
و من خواص هذا البیت الذی بارک الله فیه و جعله هدی أنه لم یختلف فی شأنه أحد من طوائف الإسلام‌
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اشارة

قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ اللَّهُ شَهِیدٌ عَلی ما تَعْمَلُونَ (98) قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ مَنْ آمَنَ تَبْغُونَها عِوَجاً وَ أَنْتُمْ شُهَداءُ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (99) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا فَرِیقاً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ یَرُدُّوکُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ کافِرِینَ (100) وَ کَیْفَ تَکْفُرُونَ وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ آیاتُ اللَّهِ وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (101)



بیان‌

الآیات کما تری باتصال السیاق تدل علی أن أهل الکتاب (فریق منهم و هم الیهود أو فریق من الیهود) کانوا یکفرون بآیات الله، و یصدون المؤمنین عن سبیل الله بإراءته إیاهم عوجا غیر مستقیم، و تمثیل سبیل الضلال المعوج المنحرف سبیلا لله،
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و ذلک بإلقاء شبهات إلی المؤمنین یرون بها الحق باطلا، و الباطل الذی یدعونهم إلیه حقا، و الآیات السابقة تدل علی ما انحرفوا فیه من إنکار حلیة کل الطعام قبل التوراة، و إنکار نسخ استقبال بیت المقدس، فهذه الآیات متممات للآیات السابقة المتعرضة لحل الطعام قبل التوراة، و کون الکعبة أول بیت وضع للناس فهی تشتمل علی الإنکار و التوبیخ للیهود فی إلقائهم الشبهات و تفتینهم المؤمنین فی دینهم، و تحذیر للمؤمنین أن یطیعوهم فیما یدعون إلیه فیکفروا بالدین، و ترغیب و تحریص لهم أن یعتصموا بالله فیهتدوا إلی صراط الإیمان و تدوم هدایتهم.
و قد ورد عن زید بن أسلم کما رواه السیوطی فی لباب النقول، علی ما قیل «1»: أن شاش بن قیس- و کان یهودیا- مر علی نفر من الأوس و الخزرج یتحدثون- فغاظه ما رأی من تألفهم بعد العداوة- فأمر شابا معه من الیهود أن یجلس بینهم- فیذکرهم یوم بعاث ففعل، فتنازعوا و تفاخروا- حتی وثب رجلان. أوس بن قرظی من الأوس، و جبار بن صخر من الخزرج فتقاولا و غضب الفریقان، و تواثبوا للقتال فبلغ ذلک رسول الله ص فجاء- حتی وعظهم و أصلح بینهم فسمعوا و أطاعوا- فأنزل الله فی أوس و جبار:
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا فَرِیقاً- مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ الآیة، و فی شاش بن قیس:
یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ الآیة.
و الروایة مختصرة مستخرجة مما رواه فی الدر المنثور، عن زید بن أسلم مفصلا و روی ما یقرب منها عن ابن عباس و غیره.
و کیف کان، الآیات أقرب انطباقا علی ما ذکرنا منها علی الروایة کما هو ظاهر، علی أن الآیات یذکر الکفر و الإیمان، و شهادة الیهود، و تلاوة آیات الله علی المؤمنین، و نحو ذلک، و کل ذلک لما ذکرناه أنسب، و یؤید ذلک قوله تعالی: «وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً حَسَداً مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِهِمْ»: الآیة البقرة- 109 فالحق کما ذکرنا أن الآیات متممة لسابقتها.
قوله تعالی: قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ «إلخ»، المراد بالآیات بقرینة وحدة السیاق حلیة الطعام قبل نزول التوراة، و کون القبلة هی الکعبة فی الإسلام.
______________________________
(1) المجلد الرابع من تفسیر المنار: سورة آل عمران- تفسیر الآیة.
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قوله تعالی: قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلی قوله: عِوَجاً، الصد الصرف، و قوله: تَبْغُونَها أی تطلبون السبیل، و قوله: عِوَجاً: العوج المعطوف المحرف، و المراد طلب سبیل الله معوجا من غیر استقامة.
قوله تعالی: وَ أَنْتُمْ شُهَداءُ، أی تعلمون أن الطعام کان حلا قبل نزول التوراة و أن من خصائص النبوة تحویل القبلة إلی الکعبة، و قد حاذی فی عدهم شهداء فی هذه الآیة ما فی الآیة السابقة من عد نفسه تعالی شهیدا علی فعلهم و کفرهم، و فیه من اللطف ما لا یخفی فهم شهداء علی حقیقة ما ینکرونه و الله شهید علی إنکارهم و کفرهم.
و لما نسب الشهادة إلیهم فی هذه الآیة أبدل ما ذیل به الآیة السابقة أعنی قوله: وَ اللَّهُ شَهِیدٌ عَلی ما تَعْمَلُونَ من قوله فی ذیل هذه الآیة. وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ فأفاد ذلک أنهم شهداء علی الحقیة، و الله سبحانه شهید علی الجمیع.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- إلی قوله:- وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ المراد بالفریق کما تقدم هم الیهود أو فریق منهم، و قوله تعالی: وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ آیاتُ اللَّهِ وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ أی یمکنکم أن تعتصموا بالحق الذی یظهر لکم بالإنصات إلی آیات الله و التدبر فیها ثم الرجوع فیما خفی علیکم منها لقلة التدبر أو الرجوع ابتداء إلی رسوله الذی هو فیکم غیر محتجب عنکم و لا بعید عنکم، و استظهار الحق بالرجوع إلیه ثم إبطال شبهة ألقتها الیهود إلیکم و التمسک بآیات الله و برسوله و الاعتصام بهما اعتصام بالله، وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ 
فالمراد بالکفر فی قوله: وَ کَیْفَ تَکْفُرُونَ الکفر بعد الإیمان، و قوله: وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ کنایة من إمکان الاعتصام فی الاجتناب عن الکفر بآیات الله و برسوله، و قوله: وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ بمنزلة الکبری الکلیة لذلک و المراد بالهدایة إلی صراط مستقیم الاهتداء إلی إیمان ثابت و هو الصراط الذی لا یختلف و لا یتخلف أمره، و یجمع سالکیه فی مستواه و لا یدعهم یخرجون عن الطریق فیضلوا.
و فی تحقیق الماضی فی قوله: فَقَدْ هُدِیَ مع حذف الفاعل دلالة علی تحقق الفعل من غیر شعور بفاعله.
و یتبین من الآیة أن الکتاب و السنة کافیان فی الدلالة علی کل حق یمکن أن یضل فیه.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلاَّ وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ (102) وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً فَأَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً وَ کُنْتُمْ عَلی شَفا حُفْرَةٍ مِنَ النَّارِ فَأَنْقَذَکُمْ مِنْها کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (103) وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (104) وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ تَفَرَّقُوا وَ اخْتَلَفُوا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ وَ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (105) یَوْمَ تَبْیَضُّ وُجُوهٌ وَ تَسْوَدُّ وُجُوهٌ فَأَمَّا الَّذِینَ اسْوَدَّتْ وُجُوهُهُمْ أَ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ (106)
وَ أَمَّا الَّذِینَ ابْیَضَّتْ وُجُوهُهُمْ فَفِی رَحْمَتِ اللَّهِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (107) تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِّ وَ مَا اللَّهُ یُرِیدُ ظُلْماً لِلْعالَمِینَ (108) وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (109) کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ تَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ تَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لَوْ آمَنَ أَهْلُ الْکِتابِ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ مِنْهُمُ الْمُؤْمِنُونَ وَ أَکْثَرُهُمُ الْفاسِقُونَ (110)
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بیان‌

الآیات من تتمة ما خاطب به المؤمنین بالتحذیر من أهل الکتاب و تفتینهم، و أن عندهم ما یمکنهم أن یعتصموا به فلا یضلوا و لا یسقطوا فی حفر المهالک، و هی مع ذلک کلام اعتقبه کلام، و لا تغیر السیاق السابق أعنی أن التعرض لحال أهل الکتاب لم یختتم بعد، و الدلیل علی ذلک قوله تعالی بعد هذه الآیات: لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلَّا أَذیً «إلخ».
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ قد مر فیما مر أن التقوی و هو نوع من الاحتراز إذا کان تقوی الله سبحانه کان تجنبا و تحرزا من عذابه کما قال تعالی: «فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ»: البقرة- 24، و ذلک إنما یتحقق بالجری علی ما یریده و یرتضیه فهو امتثال أوامره تعالی، و الانتهاء عن نواهیه، و الشکر لنعمه، و الصبر عند بلائه، و یرجع الأخیران جمیعا إلی الشکر بمعنی وضع الشی‌ء موضعه و بالجملة تقوی الله سبحانه أن یطاع و لا یعصی و یخضع له فیما أعطی أو منع.
لکنه إذا أخذ التقوی حق التقوی الذی لا یشوبه باطل فاسد من سنخه کان محض العبودیة التی لا تشوبها إنیة و غفلة و هی الطاعة من غیر معصیة، و الشکر من غیر کفر، و الذکر من غیر نسیان، و هو الإسلام الحق أعنی الدرجة العلیا من درجاته، و علی هذا یرجع معنی قوله: وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ إلی نحو قولنا: و دوموا علی هذه الحال (حق التقوی) حتی تموتوا.
و هذا المعنی غیر ما یستفاد من قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ»: التغابن- 16، فإن هذه الآیة فی معنی أن لا تذروا التقوی فی شی‌ء مما تستطیعونه غیر أن الاستطاعة تختلف باختلاف قوی الأشخاص و أفهامهم و هممهم، و لا ریب أن حق التقوی بالمعنی الذی ذکرناه لیس فی وسع کثیر من الناس، فإن فی هذا المسیر الباطنی مواقف و معاهد و مخاطر لا یعقلها إلا العالمون، و دقائق و لطائف لا یتنبه لها إلا المخلصون، فرب مرحلة من مراحل التقوی لا یصدق الفهم العامی بکونها مما تستطیعه النفس الإنسانیة فیجزم بکونها غیر مستطاعة و إن کان أهل التقوی الحقة خلفوها وراء ظهورهم، و أقبلوا بهممهم علی ما هو أشق و أصعب.
فقوله: فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ الآیة کلام یتلقاه الأفهام المختلفة بمعان مختلفة علی 
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حسب ما یطبقه کل فهم علی ما یستطیعه صاحبه ثم یکون ذلک وسیلة لیفهم من هذه الآیة أعنی قوله اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ أن المراد أن یقعوا فی صراط حق التقوی، و یقصدوا نیل هذا المقام و الشخوص و المثول فیه، و ذلک نظیر الاهتداء إلی الصراط المستقیم الذی لا یتمکن منه إلا الأوحدیون، و مع ذلک یدعی إلیه جمیع الناس، فیکون محصل الآیتین: (اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ أن یندب جمیع الناس و یدعوا إلی حق التقوی ثم یؤمروا بالسیر إلی هذا المقصد ما قدروا و استطاعوا، و ینتج ذلک أن یقع الجمیع فی صراط التقوی إلا أنهم فی مراحل مختلفة، و علی درجات مختلفة علی طبق ما عندهم من الأفهام و الهمم، و علی ما یفاض علیهم من توفیق الله و تأییده و تسدیده، فهذا ما یعطیه التدبر فی معنی الآیتین.
و منه یظهر: أن الآیتین غیر مختلفتین بحسب المضمون، و لا أن الآیة الأولی أعنی قوله: اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ الآیة، أرید بها عین ما أرید من قوله: فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ الآیة، بل الآیة الأولی تدعو إلی المقصد و الثانیة تبین کیفیة السلوک.
قوله تعالی: وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ الموت من الأمور التکوینیة التی هی خارجة عن حومة اختیارنا، و لذلک یکون الأمر و النهی المتعلقان به و بأمثاله أمرا و نهیا تکوینیین کقوله: «فَقالَ لَهُمُ اللَّهُ مُوتُوا»: البقرة- 243، و قوله: «أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس- 82، إلا أنه ربما یجعل الأمر غیر الاختیاری مضافا إلی أمر اختیاری فیترکبان بنحو و ینسب المرکب إلی الاختیار فیتأتی الأمر و النهی الاعتباری حینئذ کقوله تعالی: «فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُمْتَرِینَ»: البقرة- 147، و قوله: «وَ لا تَکُنْ مَعَ الْکافِرِینَ»: هود- 42، و قوله: «وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ»: التوبة- 119، و غیر ذلک، فإن أصل الکون لازم تکوینی للإنسان لا أثر لاختیاره فیه لکنه بارتباطه بأمر اختیاری کالامتراء و الکفر و التزام الصدق مثلا یعد أمرا اختیاریا فیؤمر به و ینهی عنه أمرا و نهیا مولویین.
و بالجملة النهی عن الموت إلا مع الإسلام إنما هو لمکان عده اختیاریا و یرجع بالأخرة إلی الکنایة عن لزوم التزام الإسلام فی جمیع الحالات حتی یقع الموت فی واحدة من هذه الحالات، فیکون المیت مات فی حال الإسلام.
قوله تعالی: وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا، ذکر سبحانه فیما مر
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من قوله: وَ کَیْفَ تَکْفُرُونَ وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ آیاتُ اللَّهِ وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ الآیة أن التمسک بآیات الله و برسوله (الکتاب و السنة) اعتصام بالله مأمون معه المتمسک المعتصم، مضمون له الهدی، و التمسک بذیل الرسول تمسک بذیل الکتاب فإن الکتاب هو الذی یأمر بذلک فی مثل قوله وَ ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا: الحشر- 7.
و قد بدل فی هذه الآیة الاعتصام المندوب إلیه فی تلک الآیة بالاعتصام بحبل الله فأنتج ذلک أن حبل الله هو الکتاب المنزل من عند الله، و هو الذی یصل ما بین العبد و الرب و یربط السماء بالأرض، و إن شئت قلت: إن حبل الله هو القرآن و النبی ص فقد عرفت أن مآل الجمیع واحد.
و القرآن و إن لم یدع إلا إلی حق التقوی و الإسلام الثابت لکن غرض هذه الآیة غیر غرض الآیة السابقة الآمرة بحق التقوی و الموت علی الإسلام فإن الآیة السابقة تتعرض لحکم الفرد، و هذه الآیة تتعرض لحکم الجماعة المجتمعة و الدلیل علیه قوله:
«جَمِیعاً» و قوله: «وَ لا تَفَرَّقُوا فالآیات تأمر المجتمع الإسلامی بالاعتصام بالکتاب و السنة کما تأمر الفرد بذلک.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً فَأَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً» جملة إِذْ کُنْتُمْ بیان لما ذکر من النعمة، و علیه یعطف قوله: «وَ کُنْتُمْ عَلی شَفا حُفْرَةٍ مِنَ النَّارِ فَأَنْقَذَکُمْ مِنْها.
و الأمر بذکر هذه النعمة مبنی علی ما علیه دأب القرآن أن یضع تعلیمه علی بیان العلل و الأسباب، و یدعو إلی الخیر و الهدی من وجهه من غیر أن یأمر بالتقلید العامی المعمی، و حاشا التعلیم الإلهی أن یهدی الناس إلی السعادة و هی العلم النافع و العمل الصالح ثم یأمر بالوقوع فی تیه التقلید و ظلمة الجهل.
لکن یجب أن لا یشتبه الأمر و لا یختلط الحال علی المتدبر الباحث، فالله سبحانه یعلم الناس حقیقة سعادتهم، و یعلم الوجه فیها لیتبصروا بارتباط الحقائق بعضها ببعض، و أن الجمیع فائضة من منبع التوحید مع وجوب إسلامهم لله لأنه الله رب العالمین 
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و اعتصامهم بحبله لأنه حبل الله رب العالمین کما یومئ إلیه ما فی آخر الآیات من قوله:
تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ الآیتان.
و بالجملة هو أمرهم أن لا یقبلوا قولا، و لا یطیعوا أمرا إلا عن علم بوجهه، ثم أمرهم بالتسلیم المطلق لنفسه و بین وجهه أنه هو الله الذی یملکهم علی الإطلاق فلیس لهم إلا ما أراده فیهم و تصرف فیه منهم، و أمرهم بالطاعة المطلقة لما یبلغه رسوله و بین وجهه بأنه رسول لا شأن له إلا البلاغ، ثم یکلمهم بحقائق المعارف، و بیان طرق السعادة، و بین الوجه العام فی جمیع ذلک لیهتدوا إلی روابط المعارف و طرق السعادة فیتحققوا أصل التوحید، و لیتأدبوا بهذا الأدب الإلهی فیتسلطوا علی سبیل التفکر الصحیح، و یعرفوا طریق التکلم الحق فیکونوا أحیاء بالعلم أحرارا من التقلید، و نتیجة ذلک أنهم لو عرفوا وجه الأمر فی شی‌ء من المعارف الثابتة الدینیة أو ما یلحق بها أخذوا به، و لو لم یعرفوا وقفوا عن الرد و رجعوا نیله بالبحث و التدبر من غیر رد أو اعتراض بعد ثبوته.
و هذا غیر أن یقال: إن الدین موضوع علی أن لا یقبل شی‌ء حتی من الله و رسوله إلا عن دلیل فإن ذلک من أسفه الرأی و أردإ القول، و مرجعه إلی أن الله یرید من عباده أن یطالبوا الدلیل بعد وجوده فإن ربوبیته و ملکه أصل کل دلیل علی وجوب التسلیم و نفوذ الحکم. و رسالة رسوله هو الدلیل علی أن ما یؤدیه عن الله سبحانه فافهم ذلک، أو مرجعه إلی إلغاء ربوبیته فیما یتصرف فیه بربوبیته و لیس إلا التناقض، و الحاصل أن المسلک الإسلامی و الطریق النبوی لیس إلا الدعوة إلی العلم دون التقلید علی ما یزعمه هؤلاء المقلدة المتسمون بالناقدین.
و لعل الوجه فی ذکر أن هذا المذکور نعمة (نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ هو الإشارة إلی ما ذکرناه أی إن الدلیل علی ما ندبناکم إلیه من الاتحاد و الاجتماع هو ما شاهدتموه من مرارة العداوة و حلاوة المحبة و الألفة و الأخوة و الإشراف علی حفرة النار و التخلص منها، و إنما نذکرکم بهذا الدلیل لا لأن علینا أن نؤید قولنا بما لولاه لم یکن حقا فإنما قولنا حق سواء دللنا علیه أو لا، بل لأن تعلموا أن ذلک نعمة منا علیکم فتعرفوا أن فی هذا الاجتماع کسائر ما نندبکم إلیه سعادتکم و راحتکم و مفازتکم.
و ما ذکره تعالی من الدلیلین أحدهما و هو قوله: إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً، مبتن علی أصل 
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التجربة، و الثانی و هو قوله: وَ کُنْتُمْ عَلی شَفا حُفْرَةٍ، علی طریقة البیان العقلی کما هو ظاهر.
و فی قوله: فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً تکرار للامتنان الذی یدل علیه قوله:
وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ و المراد بالنعمة هو التألیف فالمراد بالأخوة التی توجده و تحققه هذه النعمة أیضا تألف القلوب فالأخوة هاهنا حقیقة ادعائیة.
و یمکن أن یکون إشارة إلی ما یشتمل علیه قوله: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ» الآیة: الحجرات- 10، من تشریع الأخوة بینهم فإن بین المؤمنین أخوة مشرعة تتعلق بها حقوق هامة.
قوله تعالی: وَ کُنْتُمْ عَلی شَفا حُفْرَةٍ مِنَ النَّارِ فَأَنْقَذَکُمْ مِنْها، شفا الحفرة طرفها الذی یشرف علی السقوط فیها من کان به.
و المراد من النار إن کان نار الآخرة فالمراد بکونهم علی شفا حفرتها أنهم کانوا کافرین لیس بینهم و بین الوقوع فیها إلا الموت الذی هو أقرب إلی الإنسان من سواد العین إلی بیاضها فأنقذهم الله منها بالإیمان.
و إن کان المراد بیان حالهم فی مجتمعهم الفاسد الذی کانوا فیه قبل إیمانهم و تألف قلوبهم، و کان المراد بالنار هی الحروب و المنازعات- و هو من الاستعمالات الشائعة بطریق الاستعارة- فالمقصود أن المجتمع الذی بنی علی تشتت القلوب و اختلاف المقاصد و الأهواء، و لا محالة لا یسیر مثل هذا المجتمع بدلیل واحد یهدیهم إلی غایة واحدة بل بأدلة شتی تختلف باختلاف المیول الشخصیة و التحکمات الفردیة اللاغیة التی تهدیهم إلی أشد الخلاف و الاختلاف- یشرفهم إلی أردإ التنازع، و یهددهم دائما بالقتال و النزال، و یعدهم الفناء و الزوال، و هی النار التی لا تبقی و لا تذر علی حفرة الجهالة التی لا منجا و لا مخلص للساقط فیها.
فهؤلاء هم طائفة من المسلمین کانوا آمنوا قبل نزول الآیة بعد کفرهم، و هم المخاطبون الأقربون بهذه الآیات لم یکونوا یعیشون مدی حیوتهم قبل الإسلام إلا فی حال تهددهم الحروب و المقاتلات آنا بعد آن، فلا أمن و لا راحة و لا فراغ، و لم یکونوا یفقهون ما حقیقة الأمن العام الذی یعم المجتمع بجمیع جهاتها من جاه و مال و عرض و نفس و غیر ذلک.
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ثم لما اجتمعوا علی الاعتصام بحبل الله، و لاحت لهم آیات السعادة، و ذاقوا شیئا من حلاوة النعم وجدوا صدق ما یذکرهم به الله من هنی‌ء النعمة و لذیذ السعادة فکان الخطاب أوقع فی نفوسهم و نفوس غیرهم.
و لذلک بنی الکلام و وضعت الدعوة علی أساس المشاهدة و الوجدان دون مجرد التقدیر و الفرض فلیس العیان کالبیان، و لا التجارب کالفرض و التقدیر، و لذلک بعینه أشار فی التحذیر الآتی فی قوله: وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ تَفَرَّقُوا وَ اخْتَلَفُوا «إلخ» إلی حال من قبلهم فإن مآل حالهم بمرأی و مسمع من المؤمنین فعلیهم أن یعتبروا بهم و بما آل إلیه أمرهم فلا یجروا مجراهم و لا یسلکوا مسلکهم.
ثم نبههم الله علی خصوصیة هذا البیان فقال: کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ 
قوله تعالی: وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ «إلخ»، التجربة القطعیة تدل علی أن المعلومات التی یهیئها الإنسان لنفسه فی حیاته- و لا یهیئ و لا یدخر لنفسه إلا ما ینتفع به- من أی طریق هیأها و بأی وجه ادخرها تزول عنه إذا لم یذکرها و لم یدم علی تکرارها بالعمل، و لا نشک أن العمل فی جمیع شئونه یدور مدار العلم یقوی بقوته، و یضعف بضعفه و یصلح بصلاحه، و یفسد بفساده، و قد مثل الله سبحانه حالهما فی قوله: «الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً،» الآیة: الأعراف- 58.
و لا نشک أن العلم و العمل متعاکسان فی التأثیر فالعلم أقوی داع إلی العمل و العمل الواقع المشهود أقوی معلم یعلم الإنسان.
و هذا الذی ذکر هو الذی یدعو المجتمع الصالح الذی عندهم العلم النافع و العمل الصالح أن یتحفظوا علی معرفتهم و ثقافتهم، و أن یردوا المتخلف عن طریق الخیر المعروف عندهم إلیه، و أن لا یدعوا المائل عن طریق الخیر المعروف و هو الواقع فی مهبط الشر المنکر عندهم أن یقع فی مهلکة الشر و ینهوه عنه.
و هذه هی الدعوة بالتعلیم و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و هی التی یذکرها الله فی هذه الآیة بقوله: یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ.
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و من هنا یظهر السر فی تعبیره تعالی عن الخیر و الشر بالمعروف و المنکر فإن الکلام مبنی علی ما فی الآیة السابقة من قوله: وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا إلخ.
و من المعلوم أن المجتمع الذی هذا شأنه یکون المعروف فیه هو الخیر، و المنکر فیه هو الشر، و لو لا العبرة بهذه النکتة لکان الوجه فی تسمیة الخیر و الشر بالمعروف و المنکر کون الخیر و الشر معروفا و منکرا بحسب نظر الدین لا بحسب العمل الخارجی.
و أما قوله: «وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ، فقد قیل: «إن» من للتبعیض بناء علی أن الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و کذا الدعوة من الواجبات الکفائیة.
و ربما قیل: إن «من» بیانیة و المراد منه و لتکونوا بهذا الاجتماع الصالح أمة یدعون إلی الخیر فیجری الکلام علی هذا مجری قولنا: لیکن لی منک صدیق أی کن صدیقا لی. و الظاهر أن المراد بکون «من» بیانیة کونها نشوئیة ابتدائیة.
و الذی ینبغی أن یقال: أن البحث فی کون من تبعیضیة أو بیانیة لا یرجع إلی ثمرة محصلة فإن الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر أمور لو وجبت لکانت بحسب طبعها واجبات کفائیة إذ لا معنی للدعوة و الأمر و النهی المذکورات بعد حصول الغرض فلو فرضت الأمة بأجمعهم داعیة إلی الخیر آمرة بالمعروف ناهیة عن المنکر کان معناه أن فیهم من یقوم بهذه الوظائف فالأمر قائم بالبعض علی أی حال، و الخطاب إن کان للبعض فهو ذاک، و إن کان للکل کان أیضا باعتبار البعض، و بعبارة أخری المسئول بها الکل و المثاب بها البعض، و لذلک عقبه بقوله: وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ فالظاهر أن من تبعیضیة، و هو الظاهر من مثل هذا الترکیب فی لسان المحاورین و لا یصار إلی غیره إلا بدلیل.
و اعلم أن هذه الموضوعات الثلاثة أعنی الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر ذوات أبحاث تفسیریة طویلة عمیقة سنتعرض لها فی موضع آخر یناسبها إن شاء الله تعالی.
و کذا ما یتعلق بها من الأبحاث العلمیة و النفسیة و الاجتماعیة.
قوله تعالی: وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ تَفَرَّقُوا وَ اخْتَلَفُوا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ 
لا یبعد أن یکون قوله: مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ متعلقا بقوله: وَ اخْتَلَفُوا فقط و حینئذ کان المراد بالاختلاف التفرق من حیث الاعتقاد و بالتفرق الاختلاف و التشتت 
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من حیث الأبدان و قدم التفرق علی الاختلاف لأنه کالمقدمة المؤدیة إلیه لأن القوم مهما کانوا مجتمعین متواصلین اتصلت عقائد بعضهم ببعض و اتحدت بالتماس و التفاعل، و حفظهم ذلک من الاختلاف فإذا تفرقوا و انقطع بعضهم عن بعض أداهم ذلک إلی اختلاف المشارب و المسالک، و لم یلبثوا دون أن یستقل أفکارهم و آراؤهم بعضها عن بعض، و برز فیهم الفرقة، و انشق عصا الوحدة فکأنه تعالی یقول: و لا تکونوا کالذین تفرقوا بالأبدان أولا، و خرجوا من الجماعة، و أفضاهم ذلک إلی اختلاف العقائد و الآراء أخیرا.
و قد نسب تعالی هذا الاختلاف فی موارد من کلامه إلی البغی. قال تعالی:
«وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: البقرة- 213، مع أن ظهور الاختلاف فی العقائد و الآراء ضروری بین الأفراد لاختلاف الأفهام لکن کما أن ظهور هذا الاختلاف ضروری کذلک دفع الاجتماع لذلک، و رده المختلفین إلی ساحة الاتحاد أیضا ضروری فرفع الاختلاف ممکن مقدور بالواسطة، و إعراض الأمة عن ذلک بغی منهم، و إلقاء لأنفسهم فی تهلکة الاختلاف.
و قد أکد القرآن الدعوة إلی الاتحاد، و بالغ فی النهی عن الاختلاف، و لیس ذلک إلا لما کان یتفرس من أمر هذه الأمة، أنهم سیختلفون کالذین من قبلهم بل یزیدون علیهم فی ذلک، و قد تقدم مرارا أن من دأب القرآن أنه إذا بالغ فی التحذیر عن شی‌ء و النهی عن اقترافه کان ذلک آیة وقوعه و ارتکابه، و هذا أمر أخبر به النبی ص أیضا کما أخبر به القرآن، و أن الاختلاف سیدب فی أمته ثم یظهر فی صورة الفرق المتنوعة، و أن أمته ستختلف کما اختلفت الیهود و النصاری من قبل و سیجی‌ء الروایة فی البحث الروائی.
و قد صدق جریان الحوادث هذه الملحمة القرآنیة فلم تلبث الأمة بعد رسول الله ص دون أن تفرقوا شذر مدر، و اختلفوا فی مذاهب شتی بعضهم یکفر بعضا من لدن عصر الصحابة إلی یومنا هذا، و کلما رام أحد أن یوفق بین مختلفین منها أولد ذلک مذهبا ثالثا.
و الذی یهدینا إلیه البحث بالتحلیل و التجزیة أن أصل هذا الاختلاف ینتهی إلی المنافقین الذین یغلظ القرآن القول فیهم و علیهم و یستعظم مکرهم و کیدهم فإنک لو
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تدبرت ما یذکره الله تعالی فی حقهم فی سور البقرة و التوبة و الأحزاب و المنافقین و غیرها لرأیت عجبا، و کان هذا حالهم فی عهد رسول الله ص و لما ینقطع الوحی ثم لما توفاه الله غاب ذکرهم و سکنت أجراسهم دفعة.
کأن لم یکن بین الحجون إلی الصفاأنیس و لم یسمر بمکة سامر 
و لم یلبث الناس دون أن وجدوا أنفسهم و قد تفرقوا أیادی سبإ، و باعدت بینهم شتی المذاهب، و استعبدتهم حکومات التحکم و الاستبداد، و أبدلوا سعادة الحیوة بشقاء الضلال و الغی. و الله المستعان، و المرجو من فضل الله أن یوفقنا لاستیفاء هذا البحث فی تفسیر سورة البراءة إن شاء الله.
قوله تعالی: یَوْمَ تَبْیَضُّ وُجُوهٌ وَ تَسْوَدُّ وُجُوهٌ إلی آخر الآیتین، لما کان المقام مقام الکفر بالنعمة و هو نظیر الخیانة مما یوجب خسة الانفعال و الخجل ذکر سبحانه من بین أنواع عذاب الآخرة ما یناسبها بحسب التمثیل و هو سواد الوجه الذی یکنی به فی الدنیا عن الانفعال و الخجل و نحوهما کما یشعر أو یدل علی ذلک قوله تعالی: فَأَمَّا الَّذِینَ اسْوَدَّتْ وُجُوهُهُمْ أَ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ 
و کذا ذکر من ثواب الشاکرین لهذه النعمة ما یناسب الشکر و هو بیاض الوجه المکنی به فی الدنیا عن الارتضاء و الرضا.
قوله تعالی: تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِ الظرف متعلق بقوله: نَتْلُوها، و المراد کون التلاوة تلاوة حق من غیر أن یکون باطلا شیطانیا، أو متعلق بالآیات باستشمام معنی الوصف فیه أو مستقر متعلق بمقدر، و المعنی أن هذه الآیات الکاشفة عن ما یصنع الله بالطائفتین: الکافرین و الشاکرین مصاحبة للحق من غیر أن تجری علی نحو الباطل و الظلم، و هذا الوجه أوفق لما یتعقبه من قوله: وَ مَا اللَّهُ یُرِیدُ ظُلْماً.
قوله تعالی: وَ مَا اللَّهُ یُرِیدُ ظُلْماً لِلْعالَمِینَ تنکیر الظلم و هو فی سیاق النفی یفید الاستغراق، و ظاهر قوله: لِلْعالَمِینَ و هو جمع محلی باللام أن یفید الاستغراق، و المعنی علی هذا أن الله لا یرید ظلما أی ظلم فرض لجمیع العالمین، و کافة الجماعات، و هو کذلک فإنما التفرق بین الناس أمر یعود أثره المشئوم إلی جمیع العالمین و کافة الناس.
قوله تعالی: وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ، لما ذکر أن 
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الله لا یرید الظلم علل ذلک بما یزول معه توهم صدور الظلم فذکر أن الله تعالی یملک جمیع الأشیاء من جمیع الجهات فله أن یتصرف فیها کیف یشاء فلا یتصور فی حقه التصرف فیما لا یملکه حتی یکون ظلما و تعدیا.
علی أن الشخص إنما ینحو الظلم إذا کان له حاجة لا یتمکن من رفعها إلا بالتعدی علی ما لا یملکه، و الله الغنی الذی له ما فی السماوات و الأرض هذا ما قرره بعضهم لکنه لا یلائم ظاهر الآیة فإن هذا الجواب یبتنی بالحقیقة علی غناه تعالی دون ملکه، و المذکور فی الآیة هو الملک دون الغنی، و کیف کان فملکه دلیل أنه تعالی لیس بظالم.
و هناک دلیل آخر و هو أن مرجع جمیع الأمور أیا ما کانت إلیه تعالی فلیس لغیره تعالی من الأمر شی‌ء حتی یسلبه الله عنه و ینتزعه من یده و یجری فیه إرادة نفسه فیکون بذلک ظالما، و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله: وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ.
و الوجهان کما تری متلازمان أحدهما مبنی علی أن کل شی‌ء له تعالی و الثانی مبنی علی أن شیئا من الأمور لیس لغیره تعالی.
قوله تعالی: کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ المراد بإخراج الأمة للناس (و الله أعلم) إظهارها لهم، و مزیة هذه اللفظة (الإخراج) أن فیها إشعارا بالحدوث و التکون قال تعالی: «الَّذِی أَخْرَجَ الْمَرْعی : الأعلی- 4، و الخطاب للمؤمنین فیکون قرینة علی أن المراد بالناس عامة البشر و الفعل أعنی قوله: کُنْتُمْ منسلخ عن الزمان- علی ما قیل- و الأمة إنما تطلق علی الجماعة و الفرد لکونهم ذوی هدف و مقصد یؤمرونه و یقصدونه، و ذکر الإیمان بالله بعد الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر من قبیل ذکر الکل بعد الجزء أو الأصل بعد الفرع.
فمعنی الآیة أنکم معاشر المسلمین خیر أمة أظهرها الله للناس بهدایتها لأنکم علی الجماعة تؤمنون بالله و تأتون بفریضتی الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و من المعلوم أن انبساط هذا التشریف علی جمیع الأمة لکون البعض متصفین بحقیقة الإیمان و القیام بحق الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر هذا محصل ما ذکروه فی المقام.
و الظاهر (و الله أعلم) أن قوله: کُنْتُمْ غیر منسلخ عن الزمان و الآیة تمدح حال 
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المؤمنین فی أول ظهور الإسلام من السابقین الأولین من المهاجرین و الأنصار، و المراد بالإیمان هو الإیمان بدعوة الاجتماع علی الاعتصام بحبل الله و عدم التفرق فیه فی مقابل الکفر به علی ما یدل علیه قوله قبل: أَ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ الآیة، و کذا المراد بإیمان أهل الکتاب ذلک أیضا فیئول المعنی إلی أنکم معاشر أمة الإسلام کنتم فی أول ما تکونتم و ظهرتم للناس خیر أمة ظهرت لکونکم تأمرون بالمعروف و تنهون عن المنکر و تعتصمون بحبل الله متفقین متحدین کنفس واحدة، و لو کان أهل الکتاب علی هذا الوصف أیضا لکان خیرا لهم لکنهم اختلفوا منهم أمة مؤمنون و أکثرهم فاسقون.
و اعلم أن فی الآیات موارد من التفات من الغیبة إلی الخطاب و من خطاب الجمع إلی خطاب المفرد و بالعکس، و فیها موارد من وضع الظاهر موضع الضمیر کتکرر لفظ الجلالة فی عدة مواضع، و النکتة فی الجمیع ظاهرة للمتأمل.



(بحث روائی)

فی المعانی، و تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ قال یطاع فلا یعصی، و یذکر فلا ینسی، و یشکر فلا یکفر.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و ابن مردویه من وجه آخر عن ابن مسعود قال:
قال رسول الله ص: اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ أن یطاع فلا یعصی، و یذکر فلا ینسی.
و فیه، أخرج الخطیب عن أنس قال: قال رسول الله ص: لا یتقی الله عبد حق تقاته- حتی یعلم أن ما أصابه لم یکن لیخطئه، و ما أخطأه لم یکن لیصیبه.
أقول: قد مر فی البیان المتقدم کیفیة استفادة معنی الحدیثین الأولین من الآیة، و أما الحدیث الثالث فإنما هو تفسیر بلازم المعنی، و هو ظاهر.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن تفسیر وکیع، عن عبد خیر قال: سألت علی بن أبی طالب عن قوله:- یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ قال: و الله ما عمل بها غیر بیت رسول الله- نحن ذکرناه فلا ننساه، و نحن شکرناه فلن نکفره، و نحن أطعناه فلم نعصه. فلما نزلت هذه الآیة قال الصحابة- لا نطیق ذلک فأنزل الله:
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فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ قال وکیع: ما أطقتم 
الحدیث.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله:- اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ قال: منسوخة، قلت و ما نسختها؟ قال: قول الله: فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ 
أقول: و یستفاد من روایة وکیع أن المراد بالنسخ فی روایة العیاشی بیان مراتب التقوی، و أما النسخ بمعناه المصطلح کما نقل عن بعض المفسرین فهو معنی یرده ظاهر الکتاب.
و فی المجمع، عن الصادق (ع): فی الآیة: و أنتم مسلمون بالتشدید.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً الآیة: أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: کتاب الله هو حبل الله الممدود من السماء إلی الأرض.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن أبی شریح الخزاعی قال: قال رسول الله ص: إن هذا القرآن سبب طرفه بید الله، و طرفه بأیدیکم فتمسکوا به- فإنکم لن تزالوا و لن تضلوا بعده أبدا.
و فی المعانی، عن السجاد (ع) فی حدیث: و حبل الله هو القرآن.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخری من طرق الفریقین.
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): آل محمد هم حبل الله الذی أمر بالاعتصام به فقال:- وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر، و قد تقدم فی البیان ما یتأید به معناها، و یؤیدها أیضا ما یأتی من الروایات.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی عن زید بن أرقم قال: قال رسول الله ص: إنی لکم فرط، و إنکم واردون علی الحوض- فانظروا کیف تخلفونی فی الثقلین؟ قیل:
و ما الثقلان یا رسول الله؟ قال: الأکبر کتاب الله عز و جل سبب طرفه بید الله، و طرفه بأیدیکم فتمسکوا به لن تزالوا و لن تضلوا، و الأصغر عترتی، و إنهما لن یفترقا
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حتی یردا علی الحوض. و سألت لهما ذاک ربی فلا تقدموهما فتهلکوا، و لا تعلموهما فإنهما أعلم منکم.
أقول: و حدیث الثقلین من المتواترات التی أجمع علی روایتها الفریقان، و قد تقدم فی أول السورة أن بعض علماء الحدیث أنهی رواته من الصحابة إلی خمس و ثلاثین راویا من الرجال و النساء، و قد رواه عنهم جم غفیر من الرواة و أهل الحدیث.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن ماجة و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن، أنس قال: قال رسول الله ص: افترقت بنو إسرائیل علی إحدی و سبعین فرقة، و إن أمتی ستفترق علی اثنتین و سبعین فرقة- کلهم فی النار إلا واحدة- قالوا: یا رسول الله و من هذه الواحدة؟ قال: الجماعة، ثم قال:- اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً:
أقول: و الروایة أیضا من المشهورات، و قد روتها الشیعة بنحو آخر کما فی الخصال، و المعانی، و الاحتجاج، و الأمالی، و کتاب سلیم بن قیس، و تفسیر العیاشی، و اللفظ کما فی الخصال، بإسناده إلی سلیمان بن مهران عن جعفر بن محمد عن آبائه عن أمیر المؤمنین ( (ع)) قال: سمعت رسول الله ص یقول: إن أمة موسی افترقت بعده علی إحدی و سبعین فرقة، فرقة منها ناجیة، و سبعون فی النار، و افترقت أمة عیسی بعده علی اثنتین و سبعین فرقة، فرقة منها ناجیة، و إحدی و سبعون فی النار، و إن أمتی ستفترق بعدی علی ثلاث و سبعین فرقة، فرقة منها ناجیة، و اثنتان و سبعون فی النار.
أقول: و هی الموافقة لما یأتی.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و الترمذی و ابن ماجة و الحاکم و صححه عن أبی هریرة، قال: قال رسول الله (ع): افترقت الیهود علی إحدی و سبعین فرقة، و تفرقت النصاری علی اثنتین و سبعین فرقة، و تفترق أمتی علی ثلاث و سبعین فرقة.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق أخری عن معاویة و غیره.
و فیه، أخرج الحاکم عن عبد الله بن عمر قال: قال رسول الله ص: یأتی علی أمتی ما أتی علی بنی إسرائیل- حذو النعل بالنعل- حتی لو کان فیهم من نکح أمه علانیة کان فی أمتی مثله- إن بنی إسرائیل افترقوا علی إحدی و سبعین ملة، و تفترق أمتی علی 
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ثلاث و سبعین ملة، کلها فی النار إلا ملة واحدة، فقیل له: ما الواحدة؟ قال: ما أنا علیه الیوم و أصحابی).
أقول و عن جامع الأصول، لابن الأثیر عن الترمذی عن ابن عمرو بن العاص عن النبی ص: مثله 
و فی کمال الدین، بإسناده عن غیاث بن إبراهیم عن الصادق عن آبائه (ع) قال: قال رسول الله ص: کل ما کان فی الأمم السالفة فإنه یکون فی هذه الأمة- مثله حذو النعل بالنعل، و القذة بالقذة.
و فی تفسیر القمی، عن النبی ص: لترکبن سنة من کان قبلکم حذو النعل بالنعل، و القذة بالقذة، لا تخطئون طریقهم- و لا یخطأ، شبر بشبر، و ذراع بذراع، و باع بباع، حتی أن لو کان من قبلکم دخل جحر ضب لدخلتموه، قالوا: الیهود و النصاری تعنی یا رسول الله؟ قال: فمن أعنی؟ لتنقضن عری الإسلام عروة عروة- فیکون أول ما تنقضون من دینکم الأمانة، و آخره الصلوة.
و عن جامع الأصول، فیما استخرجه من الصحاح، و عن صحیح الترمذی، عن النبی ص أنه قال: و الذی نفسی بیده لترکبن سنن من کان قبلکم (و زاد رزین) حذو النعل بالنعل و القذة بالقذة- حتی إن کان فیهم من أتی أمه یکون فیکم- فلا أدری أ تعبدون العجل أم لا؟.
أقول: و هذه الروایة أیضا من المشهورات، رواها أهل السنة فی صحاحهم و غیرهم، و روتها الشیعة فی جوامعهم.
و فی الصحیحین، عن أنس: أن رسول الله ص قال: لیردن علی الحوض رجال ممن صاحبنی- حتی إذا رفعوا اختلجوا دونی، فلأقولن: أی رب أصحابی- فلیقالن إنک لا تدری ما أحدثوا بعدک.
و فی الصحیحین، أیضا عن أبی هریرة أن رسول الله ص قال: یرد علی یوم القیامة رهط من أصحابی- أو قال من أمتی- فیحلئون عن الحوض فأقول: یا رب أصحابی فیقول: لا علم لک بما أحدثوا بعدک- ارتدوا علی أعقابهم القهقری فیحلئون.
أقول: و هذا الحدیث أیضا من المشهورات، رواها الفریقان فی صحاحهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 381
و جوامعهم عن عدة من الصحابة کابن مسعود و أنس و سهل بن ساعد و أبی هریرة و أبی سعید الخدری و عائشة و أم سلمة و أسماء بنت أبی بکر و غیرهم و عن بعض أئمة أهل البیت (ع).
و الروایات علی کثرتها و تفننها تصدق ما استفدناه من ظاهر الآیات الکریمة، و توالی الحوادث و الفتن یصدق الروایات.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه عن ابن عمر أن رسول الله ص قال: من خرج من الجماعة قید شبر- فقد خلع ربقة الإسلام من عنقه حتی یراجعه، و من مات و لیس علیه إمام جماعة فإن موتته میتة جاهلیة.
أقول: و الروایة أیضا من المشهورات مضمونا،
و قد روی الفریقان عنه (ص) أنه قال: من مات و لم یعرف إمام زمانه مات میتة جاهلیة.
و عن جامع الأصول، من الترمذی و سنن أبی داود عن النبی ص: لا تزال طائفة من أمتی علی الحق.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی:- أَ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ الآیة: عن أمیر المؤمنین (ع):
هم أهل البدع و الأهواء و الآراء الباطلة من هذه الأمة.
و فیه، و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی:- کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ الآیة:
عن أبی عمرو الزبیری عن الصادق (ع) قال: یعنی الأمة التی وجبت لها دعوة إبراهیم، و هم الأمة التی بعث الله فیها و منها و إلیها، و هم الأمة الوسطی، و هم خیر أمة أخرجت للناس.
أقول: و قد مر الکلام فی توضیح معنی الروایة فی تفسیر قوله تعالی: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ»: البقرة- 128.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن أبی جعفر: کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ قال: أهل بیت النبی ص.
و فیه، أخرج أحمد بسند حسن عن علی، قال: قال رسول الله ص: أعطیت ما لم 
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یعط أحد من الأنبیاء نصرت بالرعب، و أعطیت مفاتیح الأرض، و سمیت أحمد، و جعل التراب لی طهورا، و جعلت أمتی خیر الأمم‌
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اشارة

لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلاَّ أَذیً وَ إِنْ یُقاتِلُوکُمْ یُوَلُّوکُمُ الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یُنْصَرُونَ (111) ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ أَیْنَ ما ثُقِفُوا إِلاَّ بِحَبْلٍ مِنَ اللَّهِ وَ حَبْلٍ مِنَ النَّاسِ وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الْمَسْکَنَةُ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانُوا یَکْفُرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ یَقْتُلُونَ الْأَنْبِیاءَ بِغَیْرِ حَقٍّ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ (112) لَیْسُوا سَواءً مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ أُمَّةٌ قائِمَةٌ یَتْلُونَ آیاتِ اللَّهِ آناءَ اللَّیْلِ وَ هُمْ یَسْجُدُونَ (113) یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ أُولئِکَ مِنَ الصَّالِحِینَ (114) وَ ما یَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَلَنْ یُکْفَرُوهُ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالْمُتَّقِینَ (115)
إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً وَ أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (116) مَثَلُ ما یُنْفِقُونَ فِی هذِهِ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَمَثَلِ رِیحٍ فِیها صِرٌّ أَصابَتْ حَرْثَ قَوْمٍ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ فَأَهْلَکَتْهُ وَ ما ظَلَمَهُمُ اللَّهُ وَ لکِنْ أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (117) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا بِطانَةً مِنْ دُونِکُمْ لا یَأْلُونَکُمْ خَبالاً وَدُّوا ما عَنِتُّمْ قَدْ بَدَتِ الْبَغْضاءُ مِنْ أَفْواهِهِمْ وَ ما تُخْفِی صُدُورُهُمْ أَکْبَرُ قَدْ بَیَّنَّا لَکُمُ الْآیاتِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ (118) ها أَنْتُمْ أُولاءِ تُحِبُّونَهُمْ وَ لا یُحِبُّونَکُمْ وَ تُؤْمِنُونَ بِالْکِتابِ کُلِّهِ وَ إِذا لَقُوکُمْ قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا عَضُّوا عَلَیْکُمُ الْأَنامِلَ مِنَ الْغَیْظِ قُلْ مُوتُوا بِغَیْظِکُمْ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (119) إِنْ تَمْسَسْکُمْ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ وَ إِنْ تُصِبْکُمْ سَیِّئَةٌ یَفْرَحُوا بِها وَ إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا لا یَضُرُّکُمْ کَیْدُهُمْ شَیْئاً إِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ مُحِیطٌ (120)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌3، ص: 383



بیان‌

الآیات الکریمة- کما تری- تنعطف إلی ما کان الکلام فیه قبل من التعرض لحال أهل الکتاب و خاصة الیهود فی کفرهم بآیات الله و إغوائهم أنفسهم، و صدهم المؤمنین عن سبیل الله، و إنما کانت الآیات العشر المتقدمة من قبیل الکلام فی طی الکلام، فاتصال الآیات علی حاله.
قوله تعالی: لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلَّا أَذیً «إلخ» الأذی ما یصل إلی الحیوان من الضرر: إما فی نفسه أو جسمه أو تبعاته دنیویا کان أو أخرویا علی ما ذکره الراغب مفردات القرآن.
قوله تعالی: ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ أَیْنَ ما ثُقِفُوا إِلَّا بِحَبْلٍ مِنَ اللَّهِ وَ حَبْلٍ مِنَ النَّاسِ الذلة بناء نوع من الذل، و الذل بالضم ما کان عن قهر، و بالکسر ما کان عن تصعب و شماس علی ما ذکره الراغب، و معناه العام حال الانکسار و المطاوعة، و یقابله العز و هو الامتناع.
و قوله: ثُقِفُوا أی وجدوا، و الحبل السبب الذی یوجب التمسک به العصمة، و قد أستعیر لکل ما یوجب نوعا من الأمن و العصمة و الوقایة کالعهد و الذمة و الأمان، و المراد (و الله أعلم): أن الذلة مضروبة علیهم کضرب السکة علی الفاز أو کضرب 
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الخیمة علی الإنسان فهم مکتوب علیهم أو مسلط علیهم الذلة إلا بحبل و سبب من الله، و حبل و سبب من الناس.
و قد کرر لفظ الحبل بإضافته إلی الله و إلی الناس لاختلاف المعنی بالإضافة فإنه من الله القضاء و الحکم تکوینا أو تشریعا، و من الناس البناء و العمل.
و المراد بضرب الذلة علیهم القضاء التشریعی بذلتهم، و الدلیل علی ذلک قوله:
أَیْنَ ما ثُقِفُوا فإن ظاهر معناه أینما وجدهم المؤمنون أی تسلطوا علیهم، و هو إنما یناسب الذلة التشریعیة التی من آثارها الجزیة.
فیئول معنی الآیة إلی أنهم أذلاء بحسب حکم الشرع الإسلامی إلا أن یدخلوا تحت الذمة أو أمان من الناس بنحو من الأنحاء.
و ظاهر بعض المفسرین أن قوله: ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ، لیس فی مقام تشریع الحکم بل إخبار عن ما جری علیه أمرهم بقضاء من الله و قدر فإن الإسلام أدرک الیهود و هم یؤدون الجزیة إلی المجوس، و بعض شعبهم کانوا تحت سلطة النصاری.
و هذا المعنی لا بأس به و ربما أیده ذیل الکلام إلی آخر الآیة فإنه ظاهر فی أن السبب فی ضرب الذلة و المسکنة علیهم ما کسبته أیدیهم من الکفر بآیات الله، و قتل الأنبیاء، و الاعتداء المستمر إلا أن لازم هذا المعنی اختصاص الکلام فی الآیة بالیهود و لا مخصص ظاهرا، و سیجی‌ء فی ذلک کلام فی تفسیر قوله تعالی: «وَ أَلْقَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ»: المائدة- 64.
قوله تعالی: وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الْمَسْکَنَةُ، باءوا أی اتخذوا مباءة و مکانا، أو رجعوا، و المسکنة أشد الفقر، و الظاهر أن المسکنة أن لا یجد الإنسان سبیلا إلی النجاة و الخلاص عما یهدده من فقر أو أی عدم، و علی هذا فیتلاءم معنی الآیة صدرا و ذیلا.
قوله تعالی: ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ و المعنی أنهم عصوا و کانوا قبل ذلک یستمرون علی الاعتداء.
قوله تعالی: لَیْسُوا سَواءً- إلی قوله:- بِالْمُتَّقِینَ السواء مصدر أرید به معنی 
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الوصف أی لیسوا مستوین فی الوصف و الحکم فإن منهم أمة قائمة یتلون آیات الله «إلخ»، و من هنا یظهر أن قوله: مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ «إلخ» فی مقام التعلیل یبین به وجه عدم استواء أهل الکتاب.
و قد اختلف فی قوله: قائِمَةٌ فقیل: أی ثابتة علی أمر الله، و قیل: أی عادلة، و قیل: أی ذو أمة قائمة أی ذو طریقة مستقیمة، و الحق أن اللفظ مطلق یحتمل الجمیع غیر أن ذکر الکتاب و ذکر أعمالهم الصالحة یعین أن المراد هو القیام علی الإیمان و الطاعة.
و الآناء جمع إنی بکسر الهمزة أو فتحها، و قیل: إنو و هو الوقت.
و المسارعة المبادرة و هی مفاعلة من السرعة قال فی المجمع،: و الفرق بین السرعة و العجلة أن السرعة هی التقدم فیما یجوز أن یتقدم فیه، و هی محمودة و ضدها الإبطاء، و هو مذموم، و العجلة هی التقدم فیما لا ینبغی أن یتقدم فیه و هی مذمومة، و ضدها الأناة و هی محمودة، انتهی، و الظاهر أن السرعة فی الأصل وصف للحرکة، و العجلة وصف للمتحرک.
و الخیرات مطلق الأعمال الصالحة من عبادة أو إنفاق أو عدل أو قضاء حاجة، و هو جمع محلی باللام، و معناه الاستغراق، و یکثر إطلاقه علی الخیرات المالیة کما أن الخیر یکثر إطلاقه علی المال.
و قد عد الله سبحانه لهم جمل مهمات الصالحات، و هی الإیمان، و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و المسارعة فی کل خیر، ثم وصفهم بأنهم صالحون فهم أهل الصراط المستقیم و زملاء النبیین و الصدیقین و الشهداء لقوله تعالی: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ»: الحمد- 7، و قوله تعالی:
«فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ» الآیة: ا لنساء- 69، قیل: المراد بهؤلاء الممدوحین عبد الله بن سلام و أصحابه.
قوله تعالی: وَ ما یَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَلَنْ یُکْفَرُوهُ من الکفران مقابل الشکر أی یشکر الله لهم فیرده إلیهم من غیر ضیعة کما قال تعالی: «وَ مَنْ تَطَوَّعَ خَیْراً فَإِنَّ اللَّهَ 
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شاکِرٌ عَلِیمٌ»: البقرة- 158، و قال: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ فَلِأَنْفُسِکُمْ إلی أن قال- وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ»: البقرة- 272.
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ ظاهر وحدة السیاق أن المراد بهؤلاء، الَّذِینَ کَفَرُوا هم الطائفة الأخری من أهل الکتاب الذین لم یستجیبوا دعوة النبوة، و کانوا یوطئون علی الإسلام، و لا یألون جهدا فی إطفاء نوره.
و ربما قیل: إن الآیة ناظرة إلی حال المشرکین فتکون التوطئة لما سیشیر إلیه من قصة أحد لکن لا یلائمه ما سیأتی من قوله: وَ تُؤْمِنُونَ بِالْکِتابِ کُلِّهِ وَ إِذا لَقُوکُمْ قالُوا آمَنَّا «إلخ» فإن ذلک بیان لحال الیهود مع المسلمین دون حال المشرکین، و من هناک یظهر أن اتصال السیاق لم ینقطع بعد.
و ربما جمع بعض المفسرین بین حمل هذه الآیة علی المشرکین و حمل تلک علی الیهود، و هو خطأ.
قوله تعالی: مَثَلُ ما یُنْفِقُونَ فِی هذِهِ الْحَیاةِ الدُّنْیا الآیة الصر البرد الشدید، و إنما قید الممثل بقوله: فِی هذِهِ الْحَیاةِ الدُّنْیا لیدل علی أنهم منقطعون عن الدار الآخرة فلا یتعلق إنفاقهم إلا بهذه الحیوة، و قید حرث القوم بقوله: ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ لیحسن ارتباطه بقوله بعده: وَ ما ظَلَمَهُمُ اللَّهُ 
و محصل الکلام أن إنفاقهم فی هذه الحیوة و هم یریدون به إصلاح شأنهم و نیل مقاصدهم الفاسدة لا یثمر لهم إلا الشقاء، و فساد ما یریدونه و یحسبونه سعادة لأنفسهم کالریح التی فیها صر تهلک حرث الظالمین، و لیس ذلک إلا ظلما منهم لأنفسهم فإن العمل الفاسد لا یأتی إلا بالأثر الفاسد.
قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا بِطانَةً مِنْ دُونِکُمْ الآیة سمیت الولیجة بطانة و هی ما یلی البدن من الثوب و هی خلاف الظهارة لکونها تطلع علی باطن الإنسان و ما یضمره و یستسره، و قوله: لا یَأْلُونَکُمْ أی لا یقصرون فیکم، و قوله: خَبالًا أی شرا و فسادا، و منه الخبل للجنون لأنه فساد العقل، و قوله: وَدُّوا ما عَنِتُّمْ ما مصدریة أی ودوا و أحبوا عنتکم و شدة ضررکم، و قوله: قَدْ بَدَتِ الْبَغْضاءُ مِنْ أَفْواهِهِمْ أرید به ظهور البغضاء و العداوة من لحن قولهم و فلتات لسانهم ففیه استعارة
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لطیفة و کنایة، و لم یبین ما فی صدورهم بل أبهم قوله: وَ ما تُخْفِی صُدُورُهُمْ أَکْبَرُ للإیماء إلی أنه لا یوصف لتنوعه و عظمته و به یتأکد قوله: أَکْبَرُ.
قوله تعالی: ها أَنْتُمْ أُولاءِ تُحِبُّونَهُمْ الآیة، الظاهر أن أولاء اسم إشارة و لفظة ها للتنبیه، و قد تخلل لفظة أنتم بین ها و أولاء، و المعنی أنتم هؤلاء علی حد قولهم:
زید هذا و هند هذه کذا و کذا.
و قوله: وَ تُؤْمِنُونَ بِالْکِتابِ کُلِّهِ اللام للجنس أی و أنتم تؤمنون بجمیع الکتب السماویة النازلة من عند الله: کتابهم و کتابکم، و هم لا یؤمنون بکتابکم، و قوله وَ إِذا لَقُوکُمْ قالُوا آمَنَّا، أی إنهم منافقون، و قوله: وَ إِذا خَلَوْا عَضُّوا عَلَیْکُمُ الْأَنامِلَ مِنَ الْغَیْظِ العض هو الأخذ بالأسنان مع ضغط، و الأنامل جمع أنملة و هی طرف الإصبع. و الغیظ هو الحنق، و عض الأنامل علی شی‌ء مثل یضرب للتحسر و التأسف غضبا و حنقا.
و قوله: قُلْ مُوتُوا بِغَیْظِکُمْ دعاء علیهم فی صورة الأمر و بذلک تتصل الجملة بقوله: إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ أی اللهم أمتهم بغیظهم إنک علیم بذات الصدور أی القلوب أی النفوس.
قوله تعالی: إِنْ تَمْسَسْکُمْ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ المساءة خلاف السرور، و فی الآیة دلالة علی أن الأمن من کیدهم مشروط بالصبر و التقوی. 
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اشارة

وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ تُبَوِّئُ الْمُؤْمِنِینَ مَقاعِدَ لِلْقِتالِ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (121) إِذْ هَمَّتْ طائِفَتانِ مِنْکُمْ أَنْ تَفْشَلا وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (122) وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ بِبَدْرٍ وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ فَاتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (123) إِذْ تَقُولُ لِلْمُؤْمِنِینَ أَ لَنْ یَکْفِیَکُمْ أَنْ یُمِدَّکُمْ رَبُّکُمْ بِثَلاثَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُنْزَلِینَ (124) بَلی إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا یُمْدِدْکُمْ رَبُّکُمْ بِخَمْسَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُسَوِّمِینَ (125)
وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلاَّ بُشْری لَکُمْ وَ لِتَطْمَئِنَّ قُلُوبُکُمْ بِهِ وَ مَا النَّصْرُ إِلاَّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ (126) لِیَقْطَعَ طَرَفاً مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْ یَکْبِتَهُمْ فَیَنْقَلِبُوا خائِبِینَ (127) لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ أَوْ یُعَذِّبَهُمْ فَإِنَّهُمْ ظالِمُونَ (128) وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (129)



بیان‌

رجوع إلی ما بدأت به السورة من تنبیه المؤمنین بما هم علیه من الموقف الصعب،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 5
و تذکیرهم بنعم الله علیهم من إیمان و نصر و کفایة، و تعلیمهم ما یسبقون به إلی شریف مقصدهم، و هدایتهم إلی ما یسعدون به فی حیاتهم و بعد مماتهم.
و فیها قصة غزوة أحد، و أما الآیات المشیرة إلی غزوة بدر فإنما هی من قبیل الضمیمة المتممة و محلها محل شاهد القصة و لیست مقصودة بالأصالة علی ما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ تُبَوِّئُ الْمُؤْمِنِینَ مَقاعِدَ لِلْقِتالِ» إذ ظرف متعلق بمحذوف کاذکر و نحوه، و غدوت من الغدو و هو الخروج غداة، و التبوئة تهیئة المکان للغیر أو إسکانه و إیطانه المکان، و المقاعد جمع، و أهل الرجل کما ذکره الراغب- من یجمعه و إیاهم نسب أو بیت أو غیرهما کدین أو بلد أو صناعة، یقال:
أهل الرجل لزوجته و لمن فی بیته من زوجة و ولد و خادم و غیرهم، و للمنتسبین إلیه من عشیرته و عترته، و یقال: أهل بلد کذا لقاطنیه، و أهل دین کذا لمنتحلیه، و أهل صناعة کذا لصناعها و أساتیدها، و یستوی فیه المذکر و المؤنث و المفرد و الجمع و یختص استعماله بالإنسان فأهل الشی‌ء خاصته من الإنسان.
و المراد بأهل رسول الله ص خاصته و هم جمع، و لیس المراد به هاهنا شخص واحد بدلیل قوله: غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ إذ یجوز أن یقال: خرجت من خاصتک و من جماعتک و لا یجوز أن یقال: خرجت من زوجتک و خرجت من أمک، و لذا التجأ بعض المفسرین إلی تقدیر فی الآیة فقال: إن التقدیر: خرجت من بیت أهلک، لما فسر الأهل بالمفرد، و لا دلیل یدل علیه من الکلام.
و سیاق الآیات مبنی علی خطاب الجمع و هو خطاب المؤمنین علی ما تدل علیه الآیات السابقة و اللاحقة ففی قوله: وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ تُبَوِّئُ الْمُؤْمِنِینَ التفات من خطابهم إلی خطاب رسول الله ص و کان الوجه فیه ما یلوح من آیات القصة من لحن العتاب فإنها لا تخلو من شائبة اللوم و العتاب و الأسف علی ما جری و ظهر من المؤمنین من الفشل و الوهن فی العزیمة و القتال، و لذلک أعرض عن مخاطبتهم فی تضاعیف القصة و عدل إلی خطاب النبی ص فیما یخص به فقال: وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ و قال: إِذْ تَقُولُ لِلْمُؤْمِنِینَ أَ لَنْ یَکْفِیَکُمْ و قال: لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ، و قال: قُلْ إِنَّ الْأَمْرَ کُلَّهُ لِلَّهِ و قال: فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ وَ لَوْ کُنْتَ فَظًّا غَلِیظَ الْقَلْبِ لَانْفَضُّوا مِنْ حَوْلِکَ فَاعْفُ عَنْهُمْ و قال: وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً الآیة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 6
فغیر خطاب الجمع فی هذه الموارد إلی خطاب المفرد، و هی موارد تحبس المتکلم الجاری فی کلامه عن الجری فیه لما تغیظه و تهیج وجده، بخلاف مثل قوله فی ضمن الآیات: وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ و قوله:
وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ فِی أُخْراکُمْ لأن العتاب فیهما بخطاب الجمع أوقع دون خطاب المفرد، و بخلاف مثل قوله فی ضمن الآیات: لَقَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ إِذْ بَعَثَ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْ أَنْفُسِهِمْ الآیة، لأن الامتنان ببعثة النبی ص مع أخذه غائبا أوقع و أشد تأثیرا فی النفوس، و أبعد من الوهم و الخطور، فتدبر فی الآیات تجد صحة ما ذکرناه.
و معنی الآیة: و اذکر إذ خرجت بالغداة من أهلک تهیئ للمؤمنین مقاعد للقتال أو تسکنهم و توقفهم فیها و الله سمیع لما قیل هناک، علیم بما أضمرته قلوبهم، و المستفاد من قوله: وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ قرب المعرکة من داره (ص) فیتعین بذلک أن الآیتین ناظرتان إلی غزوة أحد فتتصل الآیتان بالآیات الآتیة النازلة فی شأن أحد لانطباق المضامین علی وقائع هذه الغزوة، و به یظهر ضعف ما قیل: إن الآیتین فی غزوة بدر، و کذا ما قیل: إنهما فی غزوة الأحزاب، و الوجه ظاهر.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ أی سمیع یسمع ما قیل هناک، علیم یعلم ما کان مضمرا فی قلوبکم، و فیه دلالة علی کلام جری هناک بینهم، و أمور أضمروها فی قلوبهم، و الظاهر أن قوله: إِذْ هَمَّتْ متعلق بالوصفین.
قوله تعالی: «إِذْ هَمَّتْ طائِفَتانِ مِنْکُمْ أَنْ تَفْشَلا وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما» الهم ما هممت به فی نفسک و هو القصد، و الفشل ضعف مع الجبن.
و قوله وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما، حال و العامل فیه قوله: هَمَّتْ و الکلام مسوق للعتاب و اللوم، و کذا قوله: وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ و المعنی: أنهما همتا بالفشل مع أن الله ولیهما و لا ینبغی لمؤمن أن یفشل و هو یری أن الله ولیه، و مع أن المؤمنین ینبغی أن یکلوا أمرهم إلی الله و من یتوکل علی الله فهو حسبه.
و من ذلک یظهر ضعف ما قیل: إن هذا الهم هم خطرة لا هم عزیمة لأن الله تعالی مدحهما، و أخبر أنه ولیهما، و لو کان هم عزیمة و قصد لکان ذمهم أولی إلی مدحهم.
و ما أدری ما ذا یرید بقوله: إنه هم خطرة، أ مجرد الخطور بالبال و تصور مفهوم 
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الفشل؟ فجمیع من هناک کان یخطر ببالهم ذلک، و لا معنی لذکر مثل ذلک فی القصة قطعا، و لا یسمی ذلک هما فی اللغة، أم تصورا معه شی‌ء من التصدیق، و خطورا فیه شوب قصد؟ کما یدل علیه ظهور حالهما عند غیرهما، و لو کان مجرد خطور من غیر أی أثر لم یظهر أنهما همتا بالفشل، علی أن ذکر ولایة الله لهم و وجوب التوکل علی المؤمن إنما یلائم هذا الهم دون مجرد الخطور، علی أن قوله: وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما، لیس مدحا بل لوم و عظة علی ما یعطیه السیاق کما مر.
و لعل منشأ هذا الکلام 
ما روی عن جابر بن عبد الله الأنصاری أنه قال*: فینا نزلت، و ما أحب أنها لم تکن، لقوله: وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما
ففهم من الروایة أن جابرا فهم من الآیة المدح.
و لو صحت الروایة فإنما یرید جابر أن الله تعالی قبل إیمانهم و صدق کونهم مؤمنین حیث عد نفسه ولیا لهم، و الله ولی الذین آمنوا و الذین کفروا أولیاؤهم الطاغوت، لا أن الجملة واقعة موقع المدح فی هذا السیاق الظاهر فی العتاب.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ بِبَدْرٍ وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ» إلی آخر الآیة ظاهر السیاق أن تکون الآیة مسوقة سوق الشاهد لتتمیم العتاب و تأکیده فتکون تؤدی معنی الحال کقوله: وَ اللَّهُ وَلِیُّهُما، و المعنی: و ما کان ینبغی أن یظهر منکم الهم بالفشل و قد نصرکم الله ببدر و أنتم أذلة، و لیس من البعید أن یکون کلاما مستقلا سیق مساق الامتنان بذکر نصر عجیب من الله بإنزال الملائکة لإمدادهم و نصرهم یوم بدر.
و لما ذکر تعالی نصره إیاهم یوم بدر و قابل ذلک بما هم علیه من الحال- و من المعلوم أن کل من اعتز فإنما یعتز بنصر الله و عونه فلیس للإنسان من قبل نفسه إلا الفقر و الذلة- و لذلک قال: وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ.
و من هنا یعلم أن قوله: وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ لا ینافی أمثال قوله تعالی: وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ المنافقون:- 8 فإن عزتهم إنما هی بعزة الله، قال تعالی: فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً: النساء:- 139 و ذلک بنصر الله المؤمنین کما قال تعالی: وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَانْتَقَمْنا مِنَ الَّذِینَ أَجْرَمُوا وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ: الروم:- 47 فإذا کان الحال هذا الحال فلو اعتبر حال المؤمنین من حیث 
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أنفسهم لم یکن لهم إلا الذلة.
علی أن واجهة حال المؤمنین أیضا یوم بدر کانت تقضی بکونهم أذلة قبال ما کان علیه المشرکون من القوة و الشوکة و الزینة، و لا ضیر فی إضافة الذلة النسبیة إلی الأعزة و قد أضافها الله سبحانه إلی قوم مدحهم کل المدح حیث قال: فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ: الآیة «المائدة:- 54».
قوله تعالی: «إِذْ تَقُولُ لِلْمُؤْمِنِینَ أَ لَنْ یَکْفِیَکُمْ»، الإمداد من المد و هو إیصال المدد علی نعت الاتصال.
قوله تعالی: «بَلی إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا»، بلی کلمة تصدیق و الفور و الفوران الغلیان یقال: فار القدر إذا غلا و جاش، ثم أستعیر للسرعة و العجلة فاستعمل فی الأمر الذی لا ریث فیه و لا مهلة فمعنی من فورهم هذا من ساعتهم هذه.
و الظاهر أن مصداق الآیة هو یوم بدر، و إنما هو وعد علی الشرط و هو ما یتضمنه قوله: إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا.
و أما ما یظهر من بعض المفسرین أنه وعد بإنزال الملائکة إن جاءوهم بعد فورهم هذا یعنی یوم بدر بأن یکون المراد مِنْ فَوْرِهِمْ هذا هو یوم بدر لا فی یوم بدر، و کذا ما یظهر من بعض آخر أنه وعد بإنزالهم فی سائر الغزوات بعد بدر کأحد و حنین و الأحزاب فمما لا دلیل علیه من لفظ الآیة.
أما یوم أحد فلا محل لاستفادة نزول الملائکة فیه من الآیات و هو ظاهر، و أما یوم الأحزاب و یوم حنین فالقرآن و إن کان یصرح بنزول الملائکة فیهما فقد قال فی قصة الأحزاب: إِذْ جاءَتْکُمْ جُنُودٌ فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً وَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها: «الأحزاب:- 9» و قال: وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ «إلی أن قال»: وَ أَنْزَلَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها: «التوبة:- 26» إلا أن لفظ هذه الآیة: بَلی إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا، قاصر عن إفادة عموم الوعد.
و أما نزول ثلاثة آلاف یوم بدر فلا ینافی قوله تعالی فی سورة الأنفال: فَاسْتَجابَ لَکُمْ أَنِّی مُمِدُّکُمْ بِأَلْفٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُرْدِفِینَ «الأنفال:- 9» لمکان قوله: مُرْدِفِینَ أی متبعین لآخرین و هم الألفان الباقیان المکملان للعدد علی ما ذکر فی هذه الآیات.
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قوله تعالی: «وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلَّا بُشْری لَکُمْ»، الضمیر راجع إلی الإمداد، و لفظة عند ظرف یفید معنی الحضور، و قد کان أولا مستعملا فی القرب و الحضور المکانی المختص بالأجسام ثم توسع فاستعمل فی القرب الزمانی ثم فی مطلق القرب و الحضور المعنوی کیفما کان، و قد استعمل فی القرآن فی مختلف الفنون.
و الذی یفیده فی هذا المقام أعنی قوله: وَ مَا النَّصْرُ إِلَّا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ بالنظر إلی ما سبقه من قوله: وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلَّا بُشْری لَکُمْ وَ لِتَطْمَئِنَّ قُلُوبُکُمْ بِهِ هو المقام الربوبی الذی ینتهی إلیه کل أمر و حکم، و لا یکفی عنه و لا یستقل دونه شی‌ء من الأسباب، فالمعنی: أن الملائکة الممدین لیس لهم من أمر النصر شی‌ء بل هم أسباب ظاهریة یجلبون لکم البشری و طمأنینة القلب، و إنما حقیقة النصر من الله سبحانه لا یغنی عنه شی‌ء، و هو الله الذی ینتهی إلیه کل أمر، العزیز الذی لا یغلب، الحکیم الذی لا یجهل.
قوله تعالی: «لِیَقْطَعَ طَرَفاً مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْ یَکْبِتَهُمْ» إلی آخر الآیات، اللام متعلق بقوله: وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ، و قطع الطرف کنایة عن تقلیل عدتهم و تضعیف قوتهم بالقتل و الأسر کما وقع یوم بدر فقتل من المشرکین سبعون و أسر سبعون، و الکبت هو الإخزاء و الإغاظة.
و قوله: لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ معترضة، و فائدتها بیان أن الأمر فی القطع و الکبت لله، و لیس للنبی ص فیه صنع حتی یمدحوه و یستحسنوا تدبیره إذا ظفروا علی عدوهم و نالوا منه، و یلوموه و یوبخوه إذا دارت الدائرة علیهم و یهنوا و یحزنوا کما کان ذلک منهم یوم أحد علی ما حکاه الله تعالی.
و قوله: أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ معطوف علی قوله: لِیَقْطَعَ و الکلام متصل، و قوله:
وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ بیان لرجوع أمر التوبة و المغفرة إلی الله تعالی، و المعنی: أن هذا التدبیر المتقن منه تعالی إنما هو لیقطع طرفا من المشرکین بالقتل و الأسر أو لیخزیهم و یخیبهم فی سعیهم أو لیتوب علیهم أو لیعذبهم، أما القطع و الکبت فلأن الأمر إلیه لا إلیک حتی تمدح أو تذم، و أما التوبة و العذاب فلأن الله هو المالک لکل شی‌ء فیغفر لمن یشاء، و یعذب من یشاء، و مع ذلک فإن مغفرته و رحمته تسبقان عذابه و غضبه فهو الغفور الرحیم.
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و إنما أخذنا قوله: وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ فی موضع التعلیل للفقرتین الأخیرتین أعنی قوله: أَوْ یَتُوبَ اه، لما فی ذیله من اختصاص البیان بهما أعنی قوله: یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ.
و قد ذکر المفسرون وجوها أخر فی اتصال قوله: لِیَقْطَعَ طَرَفاً، و فی معنی العطف فی قوله: أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ أَوْ یُعَذِّبَهُمْ و کذا فی ما یعلله قوله: لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ، و ما یعلله قوله: وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ أغمضنا عن التعرض لها و البحث عنها لقلة الجدوی فیها لمخالفتها ما یفیده ظاهر الآیات بسیاقها الجاری، فمن أراد الاطلاع علیها فلیراجع مطولات التفاسیر.



بحث روائی‌

فی المجمع،: عن الصادق (ع) أنه قال کان سبب غزوة أحد أن قریشا لما رجعت من بدر إلی مکة- و قد أصابهم ما أصابهم من القتل و الأسر، لأنه قتل منهم سبعون و أسر سبعون- قال أبو سفیان: یا معشر قریش- لا تدعوا نساءکم تبکین علی قتلاکم- فإن الدمعة إذا خرجت أذهبت الحزن و العداوة لمحمد- فلما غزوا رسول الله ص یوم أحد- أذنوا لنسائهم فی البکاء و النوح، و خرجوا من مکة فی ثلاثة آلاف فارس- و ألفی راجل و أخرجوا معهم النساء.
فلما بلغ رسول الله ص ذلک- جمع أصحابه و حثهم علی الجهاد- فقال عبد الله بن أبی بن سلول: یا رسول الله- لا تخرج من المدینة حتی نقاتل فی أزقتها- فیقاتل الرجل الضعیف و المرأة و العبد و الأمة- علی أفواه السکک و علی السطوح- فما أرادنا قوم قط فظفروا بنا- و نحن فی حصوننا و دورنا، و ما خرجنا إلی عدو لنا قط إلا کان الظفر لهم علینا.
فقام سعد بن معاذ و غیره من الأوس فقالوا: یا رسول الله ما طمع فینا أحد من العرب- و نحن مشرکون نعبد الأصنام- فکیف یطمعون فینا و أنت فینا؟ لا حتی نخرج إلیهم فنقاتلهم- فمن قتل منا کان شهیدا، و من نجا منا کان قد جاهد فی سبیل الله.
فقبل رسول الله ص رأیه، و خرج مع نفر من أصحابه یتبوءون موضع القتال- کما قال تعالی: وَ إِذْ غَدَوْتَ مِنْ أَهْلِکَ الآیة- و قعد عنه عبد الله بن أبی بن سلول، و جماعة
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من الخزرج اتبعوا رأیه.
و وافت قریش إلی أحد- و کان رسول الله عبأ أصحابه و کانوا سبعمائة رجل- و وضع عبد الله بن جبیر فی خمسین من الرماة- علی باب الشعب، و أشفق أن یأتی کمینهم من ذلک المکان، فقال لعبد الله بن جبیر و أصحابه: إن رأیتمونا قد هزمناهم حتی أدخلناهم مکة- فلا تبرحوا من هذا المکان، و إن رأیتموهم هزمونا حتی أدخلونا المدینة- فلا تبرحوا و الزموا مراکزکم.
و وضع أبو سفیان خالد بن الولید فی مائتی فارس کمینا، و قال: إذا رأیتمونا قد اختلطنا فاخرجوا علیهم- من هذا الشعب حتی تکونوا وراءهم-.
و عبأ رسول الله ص أصحابه، و دفع الرایة إلی أمیر المؤمنین (ع)- و حمل الأنصار علی مشرکی قریش- فانهزموا هزیمة قبیحة، و وضع أصحاب رسول الله ص فی سوادهم- و انحط خالد بن الولید فی مائتی فارس علی عبد الله بن جبیر- فاستقبلوهم بالسهام فرجع، و نظر أصحاب عبد الله بن جبیر إلی أصحاب رسول الله ص- ینتهبون سواد القوم- فقالوا لعبد الله بن جبیر: قد غنم أصحابنا و نبقی نحن بلا غنیمة؟ فقال لهم عبد الله: اتقوا الله- فإن رسول الله قد تقدم إلینا أن لا نبرح، فلم یقبلوا منه، و أقبلوا ینسل رجل فرجل حتی أخلوا مراکزهم، و بقی عبد الله بن جبیر فی اثنی عشر رجلا.
و کانت رایة قریش مع طلحة بن أبی طلحة العبدی- من بنی عبد الدار فقتله علی، و أخذ الرایة أبو سعید بن أبی طلحة- فقتله علی و سقطت الرایة- فأخذها مسافع بن أبی طلحة فقتله علی- حتی قتل تسعة نفر من بنی عبد الدار- حتی صار لواؤهم إلی عبد لهم أسود یقال له: صواب- فانتهی إلیه علی فقطع یده الیمنی فأخذ اللواء بالیسری فضرب یسراه فقطعها- فاعتنقها بالجذماوین إلی صدره، ثم التفت إلی أبی سفیان فقال: هل عذرت فی بنی عبد الدار؟ فضربه علی علی رأسه فقتله، و سقط اللواء فأخذتها غمرة بنت علقمة الکنانیة فرفعتها-.
و انحط خالد بن الولید علی عبد الله بن جبیر- و قد فر أصحابه و بقی فی نفر قلیل- فقتلهم علی باب الشعب ثم أتی المسلمین من أدبارهم، و نظرت قریش فی هزیمتها إلی الرایة قد رفعت فلاذوا بها، و انهزم أصحاب رسول الله ص هزیمة عظیمة،
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و أقبلوا یصعدون فی الجبال و فی کل وجه-.
فلما رأی رسول الله ص الهزیمة کشف البیضة عن رأسه- و قال: إلی أنا رسول الله- إلی أین تفرون عن الله و عن رسوله؟ و کانت هند بنت عتبة فی وسط العسکر- فکلما انهزم رجل من قریش دفعت إلیه میلا و مکحلة، و قالت: إنما أنت امرأة فاکتحل بهذا.
و کان حمزة بن عبد المطلب یحمل علی القوم- فإذا رأوه انهزموا و لم یثبت له أحد، و کانت هند قد أعطت وحشیا عهدا- لئن قتلت محمدا أو علیا أو حمزة لأعطینک کذا و کذا، و کان وحشی عبدا لجبیر بن مطعم حبشیا- فقال وحشی: أما محمد فلم أقدر علیه، و أما علی فرأیته حذرا کثیر الالتفات فلا مطمع فیه، فکمنت لحمزة فرأیته یهد الناس هدا- فمر بی فوطئ علی جرف نهر فسقط، و أخذت حربتی فهززتها و رمیته بها- فوقعت فی خاصرته و خرجت من ثنته- فسقط فأتیته فشققت بطنه، و أخذت کبده، و جئت به إلی هند- فقلت هذه کبد حمزة، فأخذتها فی فمها فلاکتها- فجعله الله فی فمها مثل الداعضة- و هی عظم رأس الرکبة- فلفظتها و رمت بها، فقال رسول الله (ع):
فبعث الله ملکا فحمله و رده إلی موضعه- قال: فجاءت إلیه فقطعت مذاکیره، و قطعت أذنیه، و قطعت یده و رجله- و لم یبق مع رسول الله ص إلا أبو دجانة سماک بن خرشة و علی، فکلما حملت طائفة علی رسول الله استقبلهم علی- فدفعهم عنه حتی تقطع سیفه- فدفع إلیه رسول الله ص سیفه ذا الفقار، و انحاز رسول الله ص إلی ناحیة أحد فوقف- فلم یزل علی (ع) یقاتلهم حتی أصابه فی رأسه و وجهه- و بدنه و بطنه و رجلیه سبعون جراحة، کذا أورده علی بن إبراهیم فی تفسیره- فقال جبرائیل:
إن هذه لهی المواساة یا محمد، فقال محمد ص إنه منی و أنا منه- فقال جبرائیل: و أنا منکما-.
قال أبو عبد الله: نظر رسول الله ص إلی جبرائیل- بین السماء و الأرض علی کرسی من ذهب و هو یقول: لا سیف إلا ذو الفقار و لا فتی إلا علی.
و فی روایة القمی"* و بقیت مع رسول الله ص نسیبة بنت کعب المازنیة- و کانت تخرج مع رسول الله ص فی غزواته تداوی الجرحی- و کان ابنها معها فأراد أن ینهزم و یتراجع- فحملت علیه و قالت: یا بنی- إلی أین تفر عن الله و عن رسوله،
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فردته فحمل علیه رجل فقتله، فأخذت سیف ابنها- فحملت علی الرجل فضربته علی فخذه فقتلته، فقال رسول الله ص: بارک الله فیک یا نسیبة، و کانت تقی رسول الله بصدرها و ثدییها- حتی أصابتها جراحات کثیرة.
و حمل ابن قمئة علی رسول الله ص و قال: أرونی محمدا لا نجوت إن نجا، فضربه علی حبل عاتقه، و نادی: قتلت محمدا و اللات و العزی.
أقول: و فی القصة روایات أخر ربما تخالف هذه الروایة فی بعض فقراتها.
منها: ما فی هذه الروایة أن عدة المشرکین کانت خمسة آلاف فإن غالب الروایات أنهم کانوا ثلاثة آلاف رجل.
و منها: ما فیها أن علیا (ع) قتل حاملی الرایة و هم تسعة و یوافقها فیه روایات أخر، و رواه ابن الأثیر فی الکامل عن أبی رافع، و بقیة الروایات تنسب قتل بعضهم إلی غیره (ع) و التدبر فی القصة یؤید ما فی هذه الروایة.
و منها: ما فیها أن هندا أعطت وحشیا عهدا فی قتل حمزة فإن ما روته أهل السنة أن الذی أعطاه العهد مولاه جبیر بن مطعم وعده تحریره علی الشرط، و إتیانه بکبد حمزة إلی هند دون جبیر یؤید ما فی هذه الروایة.
و منها: ما فیها أن جمیع المسلمین تفرقوا عن رسول الله ص إلا علی و أبو دجانة و هو الذی اتفقت علیه الروایات، و فی بعضها ذکر لغیرهما حتی أنهی من ثبت مع رسول الله ص إلی ثلاثین رجلا لکن هذه الروایات ینفی بعضها ما فی بعض، و علیک بالتدبر فی أصل القصة و القرائن التی تبین الأحوال حتی یخلص لک الحق، فإن هذه القصص و الروایات شهدت مواقف موافقة و مخالفة و مرت بأجواء نیرة و مظلمة حتی انتهت إلینا.
و منها: ما فیها أن الله بعث ملکا فحمل کبد حمزة فرده إلی موضعه، و لیس فی غالب الروایات، و فی بعضها کما فی الدر المنثور عن ابن أبی شیبة و أحمد و ابن المنذر عن ابن مسعود فی حدیث قال: ثم قال أبو سفیان: قد کان فی القوم مثلة و إن کانت لمن غیر ملإ منا ما أمرت و لا نهیت، و لا أحببت و لا کرهت، و لا ساءنی و لا سرنی،
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: قال فنظروا فإذا حمزة قد بقر بطنه، و أخذت هند کبده فلاکتها فلم تستطع أن تأکلها فقال رسول الله ص: أ أکلت شیئا؟ قالوا: لا قال: ما کان الله لیدخل شیئا من حمزة النار، الحدیث.
و فی روایات أصحابنا و غیرهم: أن رسول الله ص أصیب یومئذ بشجة فی جبهته، و کسرت رباعیته: و اشتکت ثنیته رواه مغیرة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق، و عبد بن حمید، و ابن جریر، و ابن المنذر عن ابن شهاب، و محمد بن یحیی بن حیان، و عاصم بن عمرو بن قتادة، و الحصین بن عبد الرحمن بن عمرو بن سعد بن معاذ، و غیرهم کل قد حدث بعض الحدیث عن یوم أحد.
قالوا: لما أصیب قریش أو من ناله منهم یوم بدر من کفار قریش و رجع فلهم إلی مکة، و رجع أبو سفیان بعیره مشی عبد الله بن أبی ربیعة و عکرمة بن أبی جهل و صفوان بن أمیة فی رجال من قریش ممن أصیب آباؤهم و أبناؤهم و إخوانهم ببدر فکلموا أبا سفیان بن حرب و من کانت له فی تلک العیر من قریش تجارة فقالوا: یا معشر قریش إن محمدا قد وترکم و قتل خیارکم فأعینونا بهذا المال علی حربه لعلنا ندرک منه ثأرا بمن أصاب، ففعلوا فأجمعت قریش لحرب رسول الله ص و خرجت بجدتها و جدیدها، و خرجوا معهم بالظعن التماس الحفیظة و لئلا یفروا، و خرج أبو سفیان و هو قائد الناس فأقبلوا حتی نزلوا بعینین جبل ببطن السنجة من قناة علی شفیر الوادی مما یلی المدینة.
فلما سمع بهم رسول الله ص و المسلمون بالمشرکین قد نزلوا حیث نزلوا قال رسول الله ص*: إنی رأیت بقرا تنحر، و رأیت فی ذباب سیفی ثلما، و رأیت أنی أدخلت یدی فی درع حصینة فأولتها المدینة فإن رأیتم أن تقیموا المدینة و تدعوهم حیث نزلوا فإن أقاموا أقاموا بشر مقام، و إن هم دخلوا علینا قاتلناهم فیها.
و نزلت قریش منزلها أحدا یوم الأربعاء فأقاموا ذلک الیوم و یوم الخمیس و یوم الجمعة، و راح رسول الله ص حین صلی الجمعة فأصبح بالشعب من أحد فالتقوا یوم السبت للنصف من شوال سنة ثلاث.
و کان رأی عبد الله بن أبی مع رأی رسول الله ص یری رأیه فی ذلک أن لا
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یخرج إلیهم، و کان رسول الله ص یکره الخروج من المدینة فقال رجال من المسلمین- ممن أکرم الله بالشهادة یوم أحد و غیرهم ممن کان فاته یوم بدر و حضوره-: یا رسول الله اخرج بنا إلی أعدائنا لا یرون أنا جبنا عنهم و ضعفنا فقال عبد الله بن أبی: یا رسول الله أقم بالمدینة فلا تخرج إلیهم فوالله ما خرجنا منها إلی عدو لنا قط إلا أصاب منا، و لا دخلها علینا إلا أصبنا منهم فدعهم یا رسول الله فإن أقاموا أقاموا بشر، و إن دخلوا قاتلهم النساء و الصبیان و الرجال بالحجارة من فوقهم، و إن رجعوا رجعوا خائبین کما جاءوا، و لم یزل الناس برسول الله ص الذین کان من أمرهم حب لقاء القوم حتی دخل رسول الله ص فلبس لأمته، و ذلک یوم الجمعة حین فرغ من الصلاة ثم خرج علیهم و قد ندم الناس، و قالوا: استکرهنا رسول الله ص و لم یکن لنا ذلک فإن شئت فاقعد فقال رسول الله ص: ما ینبغی لنبی إذا لبس لأمته أن یضعها حتی یقاتل.
فخرج رسول الله فی ألف رجل من أصحابه حتی إذا کانوا بالشوط بین المدینة و أحد تحول عنه عبد الله بن أبی بثلث الناس، و مضی رسول الله ص حتی سلک فی حرة بنی حارثة فذب فرس بذنبه فأصاب ذباب سیفه فاستله فقال رسول الله ص- و کان یحب الفال و لا یعتاف- لصاحب السیف: شم سیفک فإنی أری السیوف ستستل الیوم، و مضی رسول الله ص حتی نزل بالشعب من أحد من عدوة الوادی إلی الجبل فجعل ظهره و عسکره إلی أحد، و تعبأ رسول الله ص للقتال و هو فی سبعمائة رجل.
و أمر رسول الله ص علی الرماة عبد الله بن جبیر- و الرماة خمسون رجلا- فقال: انضح عنا الجبل بالنبل لا یأتونا من خلفنا إن کان علینا أو لنا فأنت مکانک لنؤتین من قبلک، و ظاهر رسول الله ص بین درعین.
و فی الدر المنثور، أیضا عن ابن جریر عن السدی فی حدیث"*: و خرج رسول الله ص إلی أحد فی ألف رجل، و قد وعدهم الفتح أن یصبروا- فرجع عبد الله بن أبی فی ثلاثمائة- فتبعهم أبو جابر السلمی یدعوهم فأعیوه، و قالوا له: ما نعلم قتالا و لئن أطعتنا لترجعن معنا.
و قال: إِذْ هَمَّتْ طائِفَتانِ مِنْکُمْ أَنْ تَفْشَلا، و هم بنو سلمة و بنو حارثة- هموا
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بالرجوع حین رجع عبد الله بن أبی فعصمهم الله، و بقی رسول الله ص فی سبعمائة.
أقول: بنو سلمة و بنو حارثة حیان من الأنصار فبنو سلمة من الخزرج و بنو حارثة من الأوس.
و فی المجمع،: روی ابن أبی إسحاق و السدی و الواقدی و ابن جریر و غیرهم و قالوا"*:
کان المشرکون نزلوا بأحد یوم الأربعاء- فی شوال سنة ثلاث من الهجرة، و خرج رسول الله ص إلیهم یوم الجمعة، و کان القتال یوم السبت النصف من الشهر، و کسرت رباعیة رسول الله ص و شج فی وجهه- ثم رجع المهاجرون و الأنصار بعد الهزیمة- و قد قتل من المسلمین سبعون، و شد رسول الله بمن معه حتی کشفهم، و کان المشرکون مثلوا بجماعة، و کان حمزة أعظم مثلة.
أقول: الروایات فی قصة أحد کثیرة جدا و لم نرو من بینها فیما تقدم و یأتی إلا النزر الیسیر الذی یتوقف علیها فهم معانی الآیات النازلة فیها، فالآیات فی شأن القصة أقسام:
فمنها: ما تتعرض لفشل من فشل من القوم و تنازع أو هم أن یفشل یومئذ.
و منها: ما نزل و لحنه العتاب و اللوم علی من انهزم و انکشف عن رسول الله ص و قد کان الله حرم علیهم ذلک.
و منها: ما یتضمن الثناء علی من استشهد قبل انهزام الناس، و من ثبت و لم ینهزم و قاتل حتی قتل.
و منها: ما یشتمل علی الثناء الجمیل علی من ثبت إلی آخر الغزوة و قاتل و لم یقتل.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا الرِّبَوا أَضْعافاً مُضاعَفَةً وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (130) وَ اتَّقُوا النَّارَ الَّتِی أُعِدَّتْ لِلْکافِرِینَ (131) وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (132) وَ سارِعُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ عَرْضُهَا السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ أُعِدَّتْ لِلْمُتَّقِینَ (133) الَّذِینَ یُنْفِقُونَ فِی السَّرَّاءِ وَ الضَّرَّاءِ وَ الْکاظِمِینَ الْغَیْظَ وَ الْعافِینَ عَنِ النَّاسِ وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ (134)
وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ ذَکَرُوا اللَّهَ فَاسْتَغْفَرُوا لِذُنُوبِهِمْ وَ مَنْ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ إِلاَّ اللَّهُ وَ لَمْ یُصِرُّوا عَلی ما فَعَلُوا وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (135) أُولئِکَ جَزاؤُهُمْ مَغْفِرَةٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ نِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ (136) قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ سُنَنٌ فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُروا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ (137) هذا بَیانٌ لِلنَّاسِ وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةٌ لِلْمُتَّقِینَ (138)
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بیان‌

آیات داعیة إلی الخیر، زاجرة عن الشر و السوء، و هی مع ذلک لا تفقد الاتصال بما قبلها و لا ما بعدها من الآیات الشارحة لقصة غزوة أحد، و بیان ما کان فی المؤمنین یومئذ من مساوئ الحالات و الخصال المذمومة التی لا یرتضیها الله سبحانه، و هی الموجبة لما دب فیهم من الوهن و الضعف و معصیة الله و رسوله، فالآیات من تتمة الآیات النازلة فی غزوة أحد.
ثم هدایتهم إلی ما یأمنون به الوقوع فی هذه الورطات المهلکة، و العقبات المردیة و دعوتهم إلی تقوی الله و الثقة به و الثبات علی طاعة الرسول، فهذه الآیات التسع خاصة فیها ترغیب و تحذیر، فهی ترغب المؤمنین علی المسارعة إلی الخیر و هی الإنفاق فی سبیل الله فی السراء و الضراء، و کظم الغیظ و العفو عن الناس، و یجمعها بث الإحسان و الخیر
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فی المجتمع، و الصبر علی تحمل الأذی و السوء، و الصفح عن الإساءة قبالة الإساءة، فهذه هی الطریقة الوحیدة التی تستحفظ بها حیاة المجتمع و یشد بها عظمه فیقوم علی ساق، و من لوازم هذا الإنفاق و الإحسان ترک الربا و لذلک بدأ به، و هو کالتوطئة للدعوة إلی الإحسان و الإنفاق، فقد مر فی آیات الإنفاق و الربا من سورة البقرة أن الإنفاق بجمیع طرقه من أعظم ما یعتمد علیه بنیة المجتمع، و أنه الذی ینفخ روح الوحدة فی المجتمع الإنسانی فتتحد به قواه المتفرقة فتنال بذلک سعادته فی الحیاة، و یقوی به علی دفع کل آفة مهلکة أو موذیة تقصده، و إن الربا من أعظم ما یضاد الإنفاق فی خاصته هذه.
فهذا ما یرغبهم الله فیه ثم یرغبهم فی أن لا ینقطعوا عن ربهم بقواطع الذنوب و المعاصی فإن أتوا بما لا یرضاه لهم ربهم تدارکوه بالتوبة و الرجوع إلیه ثانیا و ثالثا من غیر أن یکسلوا أو یتوانوا، و بهذین الأمرین یستقیم سیرهم فی صراط الحیاة السعیدة فلا یضلون و لا یقفون فیهلکوا.
و هذا البیان کما تری أحسن طریق یهدی به الإنسان إلی تکمیل نفسه بعد ظهور النقص و أجود سبیل فی علاج الرذائل النفسانیة التی ربما دبت فی النفوس المحلاة بالفضائل فأورثت السفال و السقوط و هددت بالهلکة و الردی.



تعلیم القرآن و قرانه العلم بالعمل‌

و هذا من دأب القرآن فی تعلیمه الإلهی إذ لم یزل یجعل فی مدة نزولها- و هی ثلاث و عشرون سنة- لکلیات تعالیمه مواد أولیة حتی إذا عمل بشی‌ء منها أخذ صورة العمل الواقع مادة لتعلیمهم ثانیا فألقاها إلیهم بعد إصلاح الفاسد من أجزائه و ترکیبه بالصحیح الباقی، و ذم الفاسد، و الثناء علی الصحیح المستقیم و الوعد الجمیل و الشکر الجزیل لفاعله، فکتاب الله العزیز کتاب علم و عمل لا کتاب فرض و تقدیر، و لا کتاب تعمیة و تقلید.
فمثله مثل المعلم یلقی إلی تلامذته الکلیات العلمیة فی أوجز بیان و أقصر لفظ و یأمرهم بالعمل بها ثم یأخذ ما عملوه ثانیا و یحلله إلی أوائل أجزائه من صحیح و فاسد فیبین لهم موارد النقص و القصور مشفعة بالعظة و الوعید، و یمدح موارد الاستقامة و الصحة و یقارنها بالوعد و الشکر و یأمرهم بالعمل ثانیا، و هذا فعاله حتی یکملوا فی 
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فنهم و یسعدوا فی جدهم.
و هذا الذی ذکرناه من الحقائق القرآنیة اللائحة للمتدبر الدقیق فی بادئ مرة فتراه سبحانه ینزل کلیات الجهاد مثلا فی آیاته بادئ مرة: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ الآیات:
«البقرة» 216 و یأمر المؤمنین به فیها ثم یأخذ قصة بدر ثانیا و یأمرهم بما یبین لهم فیها ثم قصة أحد ثم قصة أخری و هکذا، و تراه سبحانه یقص قصص السابقین من الأنبیاء و أممهم ثم یجعلها بعد إصلاحها و بیان وجه الحق فیها عبرة للاحقین و دستورا لعملهم و هکذا، و قد نزل فی هذه الآیات من هذا القبیل قوله: فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ الآیة، و قوله:
وَ کَأَیِّنْ مِنْ نَبِیٍ الآیات ..



[بیان 

قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا الرِّبَوا» إلی آخر الآیات الثلاث قد مر سابقا وجه إطلاق الأکل و إرادة الأخذ، و قوله: أَضْعافاً مُضاعَفَةً یشیر إلی الوصف الغالب فی الربا فإنه بحسب الطبع یتضاعف فیصیر المال أضعافا مضاعفة بإنفاد مال الغیر و ضمه إلی رأس المال الربوی.
و فی قوله: وَ اتَّقُوا النَّارَ الَّتِی أُعِدَّتْ لِلْکافِرِینَ إشارة إلی کفر آکل الربا کما مر فی سورة البقرة فی آیات الربا: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ کَفَّارٍ أَثِیمٍ «البقرة: 276».
قوله تعالی: «سارِعُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ»، المسارعة هی الاشتداد فی السرعة و هی ممدوحة فی الخیرات، و مذمومة فی الشرور.
و قد قورن فی القرآن الکریم المغفرة بالجنة فی غالب الموارد، و لیس إلا لأن الجنة دار طهارة لا یدخل فیها قذارات المعاصی و الذنوب و أدرانها، و لا من تقذر بها إلا بعد المغفرة و الإزالة.
و المغفرة و الجنة المذکورتان فی هذه الآیة تحاذیان ما فی الآیتین التالیتین، أما المغفرة فتحاذی ما فی قوله: وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً، و أما الجنة فتحاذی ما فی قوله:
الَّذِینَ یُنْفِقُونَ فِی السَّرَّاءِ وَ الضَّرَّاءِ.
و أما قوله: جَنَّةٍ عَرْضُهَا السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ فالمراد بالعرض السعة و هو استعمال شائع، و کان التعبیر کنایة عن بلوغها فی السعة غایتها أو ما لا یحدها الوهم البشری، و له معنی آخر سنشیر إلیه فی البحث الروائی الآتی.
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و قوله: أُعِدَّتْ لِلْمُتَّقِینَ کالتوطئة لذکر ما یذکره بعد من أوصاف المتقین، فإن الغرض هو بیان الأوصاف التی ترتبط بحال المؤمنین فی المقام أعنی عند نزول هذه الآیات و قد نزلت بعد غزوة أحد و قد جری علیهم و منهم ما جری من الضعف و الوهن و المخالفة، و هم مع ذلک مشرفون علی غزوات أخر مثلها، و حوادث تشابهها، و بهم حاجة إلی الاتحاد و الاتفاق و التلاؤم.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُنْفِقُونَ فِی السَّرَّاءِ وَ الضَّرَّاءِ» إلی آخر الآیة السراء و الضراء ما یسر الإنسان و ما یسوؤه أو الیسر و العسر، و الکظم فی الأصل هو شد رأس القربة بعد ملئها فاستعیر للإنسان إذا امتلأ حزنا أو غضبا، و الغیظ هیجان الطبع للانتقام بمشاهدة کثرة ما لا یرتضیه، بخلاف الغضب فهو إرادة الانتقام أو المجازاة، و لذلک یقال: غضب الله و لا یقال: اغتاظ.
و فی قوله: وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ إشارة إلی أن ما ذکره من الأوصاف معرف لهم، و إنما هو معرف للمحسنین فی جنب الناس بالإحسان إلیهم، و أما فی جنب الله فمعرفهم ما فی قوله تعالی: وَ بُشْری لِلْمُحْسِنِینَ إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الآیات: «الأحقاف: 13» بل هذا الإحسان المذکور فی هذه الآیات هو المحتد للمذکور فی قوله: الَّذِینَ یُنْفِقُونَ فِی السَّرَّاءِ وَ الضَّرَّاءِ، الآیة فإن الإنفاق و نحوه إذا لم یکن لوجه الله لم یکن له منزلة عند الله سبحانه علی ما یدل علیه قوله تعالی فیما سبق من الآیات: مَثَلُ ما یُنْفِقُونَ فِی هذِهِ الْحَیاةِ الدُّنْیا الآیة و غیره.
و یدل علی ما ذکرناه قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت- 69، فإن هذا الجهاد هو بذل الجهد و لا یکون إلا فیما یخالف هوی النفس و مقتضی الطبع، و لا یکون إلا إذا کان عندهم إیمان بأمور یقتضی الجری علی مقتضاها، و الثبات علیها مقاومة بإزاء ما یحبه طبع الإنسان و تشتهیه نفسه، و لازمه بحسب القول و الاعتقاد أن یکونوا قائلین ربنا الله و هم مستقیمون علیه، و بحسب العمل أن یقیموا هذا القول بالجهاد فی عبادة الله فیما بینهم و بین الله، و بالإنفاق و حسن العشرة فیما بینهم و بین الناس، فتحصل مما ذکرنا أن الإحسان إتیان الأعمال علی وجه الحسن من جهة الاستقامة و الثبات علی الإیمان بالله سبحانه.
قوله تعالی: الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ» إلی قوله: «وَ نِعْمَ 
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أَجْرُ الْعامِلِینَ» الفاحشة ما تتضمن الفحش و القبیح من الأفعال، و شاع استعماله فی الزنا، فالمراد بالظلم بقرینة المقابلة سائر المعاصی الکبیرة و الصغیرة، أو خصوص الصغائر علی تقدیر أن یراد بالفاحشة المنکر من المعاصی و هی الکبائر، و فی قوله: ذَکَرُوا اللَّهَ إلخ دلالة علی أن الملاک فی الاستغفار أن یدعو إلیه ذکر الله تعالی دون مجرد التلفظ باعتیاد و نحوه، و قوله: وَ مَنْ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ إِلَّا اللَّهُ تشویق و إیقاظ لقریحة اللواذ و الالتجاء فی الإنسان.
و قوله: وَ لَمْ یُصِرُّوا عَلی ما فَعَلُوا وَ هُمْ یَعْلَمُونَ إنما قید به الاستغفار لأنه یورث فی النفس هیئة لا ینفع معه ذکر مقام الرب تعالی و هی الاستهانة بأمر الله، و عدم المبالاة بهتک حرماته، و الاستکبار علیه تعالی، و لا تبقی معه عبودیة و لا ینفع معه ذکر، و لذلک بعینه قیده بقوله: وَ هُمْ یَعْلَمُونَ و هذه قرینة علی کون الظلم فی صدر الآیة یشمل الصغائر أیضا، و ذلک أن الإصرار علی الذنب یستوجب الاستهانة بأمر الله و التحقیر لمقامه سواء کان الذنب المذکور من الصغائر أو الکبائر، فقوله: ما فَعَلُوا أعم من الکبیرة، و المراد بما فعلوا هو الذی ذکر فی صدر الآیة، و إذ لیست الصغیرة فاحشة فهو ظلم النفس لا محالة.
و قوله: أُولئِکَ جَزاؤُهُمْ مَغْفِرَةٌ بیان لأجرهم الجزیل، و ما ذکره تعالی فی هذه الآیة هو عین ما أمر بالمسارعة إلیه فی قوله: وَ سارِعُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ إلخ و من ذلک یعلم أن الأمر إنما کان بالمسارعة إلی الإنفاق و کظم الغیظ و العفو عن الناس و الاستغفار.
قوله تعالی: «قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ سُنَنٌ فَسِیرُوا»، السنن جمع سنة و هی الطریقة المسلوکة فی المجتمع، و الأمر بالسیر فی الأرض لمکان الاعتبار بآثار الماضین من الأمم الغابرة، و الملوک و الفراعنة الطاغیة حیث لم ینفعهم شواهق قصورهم، و لا ذخائر کنوزهم، و لا عروشهم و لا جموعهم، و قد جعلهم الله أحادیث یعتبر بها المعتبرون، و یتفکه بها المغفلون.
و أما حفظ آثارهم و کلاءة تماثیلهم و الجهد فی الکشف عن عظمتهم و مجدهم الظاهر الدنیوی الذی فی أیامهم فمما لا یعتنی به القرآن، فإنما هی الوثنیة التی لا تزال تظهر کل حین فی لباس، و سنبحث إن شاء الله فی هذا المعنی فی بحث مستقل نحلل فیه معنی الوثنیة.
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قوله تعالی: «هذا بَیانٌ لِلنَّاسِ» الآیة التقسیم باعتبار التأثیر فهو بلاغ و إبانة لبعض و هدی و موعظة لآخرین.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: جَنَّةٍ عَرْضُهَا السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ : عن النبی ص* أنه سئل إذا کانت الجنة عرضها السماوات و الأرض- فأین تکون النار؟ فقال (ص):
سبحان الله إذا جاء النهار فأین اللیل؟
أقول: و رواه السیوطی فی الدر المنثور، عن التنوخی"* فی کتاب جاء به من هرقل إلی رسول الله ص- یسأله عن هذه الآیة فأجاب عنها بذلک 
، و رواه أیضا بطریق آخر عن أبی هریرة": أن رجلا سأله عن ذلک فأجاب بذلک.
و ما فسر کلامه (ص) بأن المراد کون النار فی علم الله تعالی- کما أن اللیل عند مجی‌ء النهار فی علم الله تعالی- فإن أرید أن النار لا یعزب عن علمه تعالی فمن المعلوم أن هذا الجواب لا یدفع الإشکال فإن السؤال إنما هو عن مکان النار لا عن علم الله تعالی بها، و إن أرید أن من الممکن أن یکون هناک مکان آخر وراء السماوات و الأرض تکون النار متمکنة فیها فهو و إن لم یکن مستبعدا فی نفسه لکن مقایسة الجنة و النار بالنهار و اللیل حینئذ لا تکون فی محلها، فإن اللیل لا یخرج عن حیطة السماوات و الأرض عند مجی‌ء النهار فالحق أنه تفسیر غیر مرضی.
و أظن أن الروایة ناظرة إلی معنی آخر و توضیحه: أن الآخرة بنعیمها و جحیمها و إن کانت مشابهة للدنیا و لذائذها و آلامها و کذلک الإنسان الحال فیها و إن کان هو الإنسان الذی فی الدنیا بعینه علی ما هو مقتضی ظواهر الکتاب و السنة غیر أن النظام الحاکم فی الآخرة غیر النظام الحاکم فی الدنیا، فإنما الآخرة دار أبدیة و بقاء، و الدنیا دار زوال و فناء، و لذلک کان الإنسان یأکل و یشرب و ینکح و یتمتع فی الجنة فلا یعرضه ما یعرض هذه الأفعال فی الدنیا، و کذلک الإنسان یحترق بنار الجحیم، و یقاسی الآلام و المصائب فی مأکله و مشربه و مسکنه و قرینه فی النار و لا یطرأ علیه ما یطرأ علیه معها و هو فی الدنیا، و یعمر عمر الأبد و لا یؤثر فیه ذلک کهولة أو شیبا أو هرما
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و هکذا، و لیس إلا أن العوارض و الطواری المذکورة من لوازم النظام الدنیوی دون مطلق النظام الأعم منه و من النظام الأخروی، فالدنیا دار التزاحم و التمانع دون الآخرة.
و مما یدل علیه أن الذی نجده فی ظرف مشاهدتنا من الحوادث الواقعة یغیب عنا إذا شاهدنا غیره ثانیا کحوادث الأمس و حوادث الیوم، و اللیل و النهار و غیر ذلک، و أما الله سبحانه فلا یغیب عنه هذا الذی نشاهده أولا و یغیب عنا ثانیا و لا الذی نجده بعده و لا مزاحمة بینهما، فاللیل و النهار و کذا الحوادث المقارنة لهما متزاحمات متمانعات بحسب نظام المادة و الحرکة، و هی بعینها لا تتزاحم و لا تتمانع بحسب نظام آخر، و یستفاد ذلک من قوله تعالی: أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَوْ شاءَ لَجَعَلَهُ ساکِناً ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیْهِ دَلِیلًا ثُمَّ قَبَضْناهُ إِلَیْنا قَبْضاً یَسِیراً: «الفرقان:- 46».
و إذا أمکن ذلک فی مثل اللیل و النهار و هما متزاحمان جاز فی السماوات و الأرض أن تسع ما یساویهما سعة، و تسع مع ذلک شیئا آخر یساویه مقدارا کالجنة و النار مثلا لکن لا بحسب نظام هذه الدار بل بحسب نظام الآخرة، و لهذا نظائر فی الأخبار
کما ورد: أن القبر روضة من ریاض الجنة أو حفرة من حفر النار
، و ما ورد: أن المؤمن یوسع له فی قبره مد بصره.
فعلی هذا ینبغی أن یحمل قوله (ص): سبحان الله إذا جاء النهار فأین اللیل؟
لظهور أن لو کان المراد أن الله سبحانه لا یجهل اللیل إذا علم بالنهار لم یرتبط بالسؤال، و کذا لو کان المراد أن اللیل یبقی فی الخارج مع مجی‌ء النهار اعترض علیه السائل بأن اللیل یبطل مع وجود النهار إذا قیسا إلی محل واحد من مناطق الأرض، و إن اعتبرا من حیث نفسهما فاللیل بحسب الحقیقة ظل مخروط حادث من إنارة الشمس، و هو یدور حول الکرة الأرضیة بحسب الحرکة الیومیة فاللیل و النهار سائران حول الأرض دائما من غیر بطلان و لا عینیه.
و للروایة نظائر بین الروایات کما ورد فی تفسیر قوله تعالی: لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ،: الأنفال- 37 من قوله (ع): إذا غابت الشمس فأین یصیر هذا الشعاع المنبسط علی الأرض؟ الحدیث، و سیجی‌ء البحث عنها.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: وَ الْکاظِمِینَ الْغَیْظَ وَ الْعافِینَ عَنِ النَّاسِ الآیة:
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أخرج البیهقی عن علی بن الحسین* أن جاریة جعلت تسکب علیه الماء یتهیأ للصلاة- فسقط الإبریق من یدها علی وجهه- فشجه فرفع رأسه إلیها، فقالت: إن الله یقول:
وَ الْکاظِمِینَ الْغَیْظَ، قال: قد کظمت غیظی، قالت وَ الْعافِینَ عَنِ النَّاسِ قال: قد عفا الله عنک، قالت وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ قال: اذهبی فأنت حرة.
أقول: و هو مروی من طرق الشیعة أیضا، و ظاهر الروایة أنه (ع) یفسر الإحسان بما یزید علی هذه الصفات و هو کذلک بحسب إطلاق مفهومه غیر أن الصفات المذکورة قبله من لوازم معناه فمن الممکن أن یعرف بها الإحسان.
و اعلم أن هناک روایات کثیرة جدا فی حسن الخلق و سائر الأخلاق الفاضلة کالإنفاق و الکظم و العفو و نحوها واردة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) أخرنا إیرادها إلی محل آخر أنسب لها.
و فی المجالس، عن عبد الرحمن بن غنم الدوسی": أن قوله تعالی: وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً «إلخ» نزل فی بهلول النباش، و کان ینبش القبور- فنبش قبر واحدة من بنات الأنصار- فأخرجها و نزع أکفانها- و کانت بیضاء جمیلة- فسول له الشیطان فزنی بها ثم ندم- فجاء إلی النبی ص فرده، ثم اعتزل الناس و انقطع عنهم یتعبد- و یتبتل فی بعض جبال المدینة حتی قبل الله توبته- و نزل فیه القرآن.
أقول: و الروایة مفصلة نقلناها ملخصة، و لو صحت الروایة لکانت سببا آخر لنزول الآیة غیر السبب الواحد الشامل لمجموع آیات القصة.
و فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع): فی قوله تعالی: وَ لَمْ یُصِرُّوا عَلی ما فَعَلُوا الآیة- قال: الإصرار أن یذنب المذنب فلا یستغفر الله- و لا یحدث نفسه بتوبة فذلک الإصرار.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد عن أبی سعید الخدری عن النبی ص قال: قال إبلیس: یا رب و عزتک لا أزال أغوی بنی آدم- ما کانت أرواحهم فی أجسادهم، فقال الله: و عزتی لا أزال أغفر لهم ما استغفرونی.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): لا صغیرة مع الإصرار، و لا کبیرة مع الاستغفار.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع) فی حدیث قال و فی کتاب الله نجاة من 
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الردی، و بصیرة من العمی، و شفاء لما فی الصدور- فیما أمرکم الله به من الاستغفار و التوبة- قال الله: وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ- ذَکَرُوا اللَّهَ فَاسْتَغْفَرُوا لِذُنُوبِهِمْ وَ مَنْ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ إِلَّا اللَّهُ- وَ لَمْ یُصِرُّوا عَلی ما فَعَلُوا وَ هُمْ یَعْلَمُونَ و قال: وَ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ- ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً، فهذا ما أمر الله به من الاستغفار، و اشترط معه التوبة و الإقلاع عما حرم الله- فإنه یقول: إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ و بهذه الآیة یستدل أن الاستغفار لا یرفعه إلی الله- إلا العمل الصالح و التوبة.
أقول: قد استفاد (ع) الإقلاع و عدم العود بعد التوبة من نفی الإصرار، و کذا احتیاج التوبة و الاستغفار إلی صالح العمل بعده من عموم الکلم الطیب فی قوله:
إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ الآیة.
و فی المجالس، عن الصادق (ع) قال لما نزلت هذه الآیة: وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً، صعد إبلیس جبلا بمکة یقال له ثور- فصرخ بأعلی صوته بعفاریته فاجتمعوا إلیه- فقالوا له: یا سیدنا لم تدعونا؟ قال: نزلت هذه الآیة فمن لها؟ فقام عفریت من الشیاطین فقال: أنا لها بکذا و کذا- فقال: لست لها، فقام آخر فقال مثل ذاک- فقال:
لست لها، فقال الوسواس الخناس: أنا لها- قال: بما ذا؟ قال أعدهم و أمنیهم حتی یواقعوا الخطیئة- فإذا واقعوها أنسیتهم الاستغفار، فقال: أنت لها، فوکله بها إلی یوم القیامة.
أقول: و الروایة مرویة من طرق أهل السنة أیضا.
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اشارة

وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (139) إِنْ یَمْسَسْکُمْ قَرْحٌ فَقَدْ مَسَّ الْقَوْمَ قَرْحٌ مِثْلُهُ وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ (140) وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ (141) أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ وَ یَعْلَمَ الصَّابِرِینَ (142) وَ لَقَدْ کُنْتُمْ تَمَنَّوْنَ الْمَوْتَ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَلْقَوْهُ فَقَدْ رَأَیْتُمُوهُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ (143)
وَ ما مُحَمَّدٌ إِلاَّ رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ وَ مَنْ یَنْقَلِبْ عَلی عَقِبَیْهِ فَلَنْ یَضُرَّ اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ (144) وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تَمُوتَ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ کِتاباً مُؤَجَّلاً وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الْآخِرَةِ نُؤْتِهِ مِنْها وَ سَنَجْزِی الشَّاکِرِینَ (145) وَ کَأَیِّنْ مِنْ نَبِیٍّ قاتَلَ مَعَهُ رِبِّیُّونَ کَثِیرٌ فَما وَهَنُوا لِما أَصابَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ما ضَعُفُوا وَ مَا اسْتَکانُوا وَ اللَّهُ یُحِبُّ الصَّابِرِینَ (146) وَ ما کانَ قَوْلَهُمْ إِلاَّ أَنْ قالُوا رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا وَ إِسْرافَنا فِی أَمْرِنا وَ ثَبِّتْ أَقْدامَنا وَ انْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ (147) فَآتاهُمُ اللَّهُ ثَوابَ الدُّنْیا وَ حُسْنَ ثَوابِ الْآخِرَةِ وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ (148)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 26



بیان‌

الآیات کما تری تتمة للآیات السابقة المبتدئة بقوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا، کما أن الآیات السابقة بأوامرها و نواهیها توطئة لهذه الآیات التی تشتمل علی أصل المقصود من أمر و نهی و ثناء و توبیخ.
قوله تعالی: «وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ الوهن 
هو الضعف فی خلق أو خلق علی ما ذکره الراغب، و المراد به هنا ضعفهم من حیث 
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العزیمة و الاهتمام علی إقامة الدین و قتال أعدائه، و الحزن خلاف الفرح و إنما یعرض الإنسان بفقده شیئا یملکه مما یحبه أو أمرا یقدر نفسه مالکة له.
و فی قوله تعالی: وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ إِنْ یَمْسَسْکُمْ قَرْحٌ فَقَدْ مَسَّ الْقَوْمَ قَرْحٌ مِثْلُهُ دلالة علی أن سبب وهنهم و حزنهم ما شاهدوه من إصابة القرح إیاهم، و استعلاء الکفار علیهم، فإن المشرکین و إن لم ینالوا کل الغلبة و الظفر علی المؤمنین و لم تختتم الوقعة علی الانهزام التام من المؤمنین لکن الذی أصاب المؤمنین کان أشد و أوجع و هو شهادة سبعین من سراتهم و شجعانهم، و وقوع ما وقع فی عقر دارهم فکان هذا سبب وهنهم و حزنهم، و وقوع قوله: وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ «إلخ» موقع التعلیل هو الوجه فی کون هذین النهیین نهیا عن وهن و حزن واقعین لا مقدرین و لا متوقعین.
و قد أطلق قوله: الْأَعْلَوْنَ من غیر تقیید و لکن اشترط بالإیمان فمحصل المعنی:
لا ینبغی لکم أن تهنوا فی عزمکم، و لا أن تحزنوا لما فاتکم من الظفر علی أعدائکم، و الانتصار منهم إن کان فیکم الإیمان، فإن الإیمان أمر یستصحب علاءکم البتة إذ هو یلازم التقوی و الصبر و فیهما ملاک الفتح و الظفر، و أما القرح الذی أصابکم فلستم بمتفردین فیه بل القوم- و هم المشرکون- قد أصابهم مثله فلم یسبقوکم فی شی‌ء حتی یوجب ذلک وهنکم و حزنکم.
و اشتراط علوهم بالإیمان مع کون الخطاب للذین آمنوا إنما هو للإشارة إلی أن الجماعة و إن کانوا لا یفقدون الإیمان إلا أنهم غیر عاملین بما یقتضیه من الصفات کالصبر و التقوی و إلا لأثر أثره.
و هذا حال کل جماعة مختلفة الحال فی الإیمان فیهم المؤمن حقا و الضعیف إیمانا و المریض قلبا، و یکون مثل هذا الکلام تنشیطا لنفس مؤمنهم، و عظة لضعیفهم و عتابا و تأنیبا لمریضهم.
قوله تعالی: «إِنْ یَمْسَسْکُمْ قَرْحٌ فَقَدْ مَسَّ الْقَوْمَ قَرْحٌ مِثْلُهُ القرح بفتح القاف- الأثر من الجراحة من شی‌ء یصیبه من خارج، و القرح بالضم- أثرها من داخل کالبثرة و نحوها- قاله الراغب- و کأنه کنایة عما أصابهم یوم أحد بفرض مجموع المسلمین شخصا واحدا أصابه جراحة من عدوه و هو قتل من قتل منهم، و جراحة من جرح 
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منهم، و فوت النصر و الفتح بعد ما أطلا علیهم.
و هذه الجملة أعنی قوله: إِنْ یَمْسَسْکُمْ «إلخ» و ما بعدها من الجمل المتسقة إلی قوله: وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ فی موضع التعلیل کما مر- لقوله: وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا اه کما أن قوله: وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ تعلیل آخر.
و الفرق بین النوعین من التعلیل أن الأول أعنی قوله: وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إلخ، تعلیل من طریق التخطئة لظنهم، فإنهم إنما وهنوا و حزنوا لما ظنوا علاء المشرکین علیهم فخطاهم الله بأن ملاک العلاء معکم إن کنتم مؤمنین لا مع المشرکین، و قد قال تعالی: وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ «الروم: 47».
و أما الثانی فمن طریق بیان حال الفریقین- المؤمنین و المشرکین- أو بیان الحکم و المصالح التی ترجع إلی أصل واحد و هو السنة الإلهیة الجاریة بمداولة الأیام بین الناس.
قوله تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ الیوم هو المقدار المعتد به من الزمان اللازم لحدوث الحوادث فیختلف باختلاف الحوادث، و قد شاع استعماله فیما بین طلوع الشمس و غروبها، و ربما استعمل فی الملک و السلطنة و القهر و نحوها بعلاقة الظرف و المظروف، فیقال یوم جماعة کذا و یوم آل فلان أی تقدمهم و حکومتهم علی غیرهم، و قد یقال لنفس الزمان الذی وقع فیه ذلک، و المراد بالأیام فی الآیة هو هذا المعنی. و المداولة جعل الشی‌ء یتناوله واحد بعد آخر. فالمعنی: أن السنة الإلهیة جرت علی مداولة الأیام بین الناس من غیر أن توقف علی قوم و یذب عنها قوم لمصالح عامة تتبع هذه السنة لا تحیط أفهامکم إلا ببعضها دون جمیعها.
قوله تعالی: «وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ» إلخ عطف علی محذوف حذف للتلویح علی أنه مما لا تحیط به الأفهام و لا تدرکه العقول إلا من بعض جهاتها، و الذی ینفع المؤمنین العلم به هو ما ذکره بقوله: وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ إلخ و بقوله: وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ 
أما قوله: وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا، فالمراد به ظهور إیمان المؤمنین بعد بطونه و خفائه، فإن علمه تعالی بالحوادث و الأشیاء فی الخارج عین وجودها فیه فإن الأشیاء
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معلومة له تعالی بنفس وجودها لا بصورة مأخوذة منها نظیر علومنا و إدراکاتنا و هو ظاهر، و لازم ذلک أن یکون إرادته تعالی العلم بشی‌ء هی إرادة تحققه و ظهوره و حیث قال: وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا، فأخذ وجودهم محققا أفاد ذلک إرادة ظهور إیمانهم، و إذا کان ذلک علی سنة الأسباب و المسببات لم یکن بد من وقوع أمور توجب ظهور إیمان المؤمن بعد خفائه فافهم ذلک.
و أما قوله: وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ، فالشهداء شهداء الأعمال و أما الشهداء بمعنی المقتولین فی معرکة القتال فلا یعهد استعماله فی القرآن، و إنما هو من الألفاظ المستحدثة الإسلامیة، کما مر فی قوله تعالی: وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ: البقرة- 143 علی أن قوله: وَ یَتَّخِذَ، أیضا لا یلائم الشهداء بمعنی المقتولین فی المعرکة کثیر ملاءمة، فلا یقال: اتخذ الله فلانا مقتولا فی سبیله و شهیدا کما یقال:
اتخذ الله إبراهیم خلیلا، و اتخذ الله موسی کلیما، و اتخذ الله النبی شهیدا یشهد علی أمته یوم القیامة.
و قد غیر السیاق فقال: و یتخذ منکم شهداء، و لم یقل: و یتخذهم شهداء لأن الشهادة و إن أضیفت إلی الأمة فی قوله: وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ البقرة- 143 إلا أنها من قبیل وصف البعض المضاف إلی الکل، و الشهداء بعض الأمة دون کلهم، و قد مر بیان ذلک فی سورة البقرة، و یمکن أن یتأید هذا الذی ذکرناه بقوله بعده: وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ 
و أما قوله: «وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ» فالتمحیص هو تخلیص الشی‌ء من الشوائب الخارجة، و المحق إنفاد الشی‌ء تدریجا و إزالته شیئا فشیئا، و هذا التمحیص من حکم مداولة الأیام و مصالحها، و هو غیر العلم بالذین آمنوا الذی هو أیضا من حکم مداولة الأیام، فإن تمییز المؤمن من غیر المؤمن أمر و تخلیص إیمانه بعد التمییز من شوائب الکفر و النفاق و الفسوق أمر آخر، و لذلک قوبل بالمحق للکافرین، فالله سبحانه یزیل أجزاء الکفر و نحوه من المؤمن شیئا فشیئا حتی لا یبقی إلا إیمانه، فیکون خالصا لله، و یبید أجزاء الکفر و الشرک و الکید من الکافر شیئا فشیئا حتی لا یبقی شی‌ء.
فهذه وجوه من الحکمة فی مداولته تعالی الأیام بین الناس، و عدم استمرار الدولة بین قوم خاص، و لله الأمر کله یفعل ما یشاء، و لا یفعل إلا الأصلح الأنفع کما
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قال: کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ رعد- 17 و قال الله تعالی قبیل هذه الآیات: لِیَقْطَعَ طَرَفاً مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْ یَکْبِتَهُمْ فَیَنْقَلِبُوا خائِبِینَ لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ أَوْ یُعَذِّبَهُمْ فَإِنَّهُمْ ظالِمُونَ فنفی أن یکون لنبیه من الأمر شی‌ء، و قصر الأمر فی نفسه یحکم فی خلقه کیف یشاء.
و هذا الکلام أعنی ما یبین أن الأیام مقسومة بین الناس لغرض الامتحان و تمییز المؤمن من الکافر و تمحیص المؤمنین و محق الکافرین مع ما مر من نفی رجوع الأمر إلی النبی ص یکشف عن أن المؤمنین کان یظن أکثرهم أن کونهم علی دین الحق سبب تام فی غلبتهم أینما غزوا و ظهورهم علی الباطل کیفما کانوا، فهم یملکون الأمر لا یدفعون عن ذلک، و قد أجرأهم علی هذا الحسبان ما شاهدوه یوم بدر من ظهورهم العجیب علی عدوهم و نزول ملائکة النصر، و هذا ظن فاسد یوجب بطلان نظام الامتحان و التمحیص و فی ذلک بطلان مصلحة الأمر و النهی و الثواب و العقاب، و یؤدی ذلک إلی انهدام أساس الدین فإنما الدین دین الفطرة غیر مبنی علی خرق العادة الجاریة و السنة الإلهیة القائمة فی الوجود بابتناء الغلبة و الهزیمة علی أسبابهما العادیة.
شرح سبحانه- بعد بیان أن الأیام دول متداولة لغرض الامتحان و الابتلاء- فی ملامتهم فی حسبان هذا النظر الباطل و بیان حقیقة الحال فقال: أَمْ حَسِبْتُمْ إلی آخر الآیات.
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ» إلی آخر الآیتین و هذا أعنی ظنهم أن یدخلوا الجنة من غیر أن یمتحنوا لازم الظن المذکور آنفا، و هو أنهم لما کانوا علی الحق و الحق لا یغلب علیه فأمر الظفر و الغلبة إلیهم، لن ینهزموا و لن یغلبوا أبدا، و من المعلوم أن لازم هذا الظن أن یکون کل من آمن بالنبی و لحق بجماعة المؤمنین سعیدا فی دنیاه بالغلبة و الغنیمة، و سعیدا فی آخرته بالمغفرة و الجنة، و یبطل الفرق بین ظاهر الإیمان و حقیقته و یرتفع التمایز بین الدرجات، فإیمان المجاهد و إیمان المجاهد الصابر واحد، و من تمنی خیرا ففعله إذا حان حینه کان کمن تمنی خیرا ثم تولی إذا أصابه.
و علی هذا فقوله: أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا «إلخ» من قبیل وضع المسبب موضع السبب أی حسبتم أن الدولة مکتوبة لکم فأنتم لا تبتلون بل تدخلون الجنة من غیر أن یتمیز
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المستحق لها منکم من غیر المستحق، و صاحب الدرجة الرفیعة منکم من غیره؟.
و أما قوله تعالی: وَ لَقَدْ کُنْتُمْ تَمَنَّوْنَ الْمَوْتَ الآیة ففیه تثبیت أن ظنهم ذاک کان فاسدا فإنهم کانوا یتمنون الموت قبل حضور الغزوة حتی إذا حضرت و رأوه رأی العین لم یقدموا و لم یتناولوا ما کانوا یتمنونه، بل فشلوا و تولوا عن القتال، فهل کان من الجائز أن یدخلوا الجنة بمجرد هذا التمنی من غیر أن یمتحنوا أو یمحصوا؟ أو لم یکن من الواجب أن یختبروا.
و بهذا یظهر أن فی الکلام تقدیرا، و المعنی: فقد رأیتموه و أنتم تنظرون فلم تقدموا علیه، و یمکن أن یکون قوله: تنظرون کنایة عن عدم إقدامهم أی تکتفون بمجرد النظر من غیر إقدام، و فیه عتاب و توبیخ.



کلام فی الامتحان و حقیقته‌

لا ریب أن القرآن الکریم یخص أمر الهدایة بالله سبحانه غیر أن الهدایة فیه لا تنحصر فی الهدایة الاختیاریة إلی سعادة الآخرة أو الدنیا فقد قال تعالی فیما قال:
الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه:- 50، فعمم الهدایة لکل شی‌ء من ذوی الشعور و العقل و غیرهم، و أطلقها أیضا من جهة الغایة، و قال أیضا: الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی- 3، و الآیة من جهة الإطلاق کسابقتها.
و من هنا یظهر أن هذه الهدایة غیر الهدایة الخاصة التی تقابل الإضلال فإن الله سبحانه نفاها و أثبت مکانها الضلال فی طوائف و الهدایة العامة لا تنفی عن شی‌ء من خلقه، قال تعالی: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ الجمعة- 5، و قال: وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ الصف- 5، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و کذا یظهر أیضا أن الهدایة المذکورة غیر الهدایة بمعنی إراءة الطریق العامة للمؤمن و الکافر کما فی قوله تعالی: إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً: الدهر- 3، و قوله: وَ أَمَّا ثَمُودُ فَهَدَیْناهُمْ فَاسْتَحَبُّوا الْعَمی عَلَی الْهُدی ، حم السجدة- 17، فإن ما فی هاتین الآیتین و نظائرهما من الهدایة لا یعم غیر أرباب الشعور و العقل و قد عرفت أن ما فی قوله: ثُمَّ هَدی و قوله: وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی عام من حیث المورد و الغایة جمیعا،
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علی أن الآیة الثانیة تفرع الهدایة علی التقدیر، و الهدایة الخاصة لا تلائم التقدیر الذی هو تهیئة الأسباب و العلل لسوق الشی‌ء إلی غایة خلقته، و إن کانت تلک الهدایة أیضا من جهة النظام العام فی العالم داخلة فی حیطة التقدیر لکن النظر غیر النظر فافهم ذلک.
و کیف کان فهذه الهدایة العامة هی هدایته تعالی کل شی‌ء إلی کمال وجوده، و إیصاله إلی غایة خلقته، و هی التی بها نزوع کل شی‌ء إلی ما یقتضیه قوام ذاته من نشوء و استکمال و أفعال و حرکات و غیر ذلک، و للکلام ذیل طویل سنشرحه إن ساعدنا التوفیق إن شاء الله العزیز.
و الغرض أن کلامه تعالی یدل علی أن الأشیاء إنما تنساق إلی غایاتها و آجالها بهدایة عامة إلهیة لا یشذ عنها شاذ، و قد جعلها الله تعالی حقا لها علی نفسه و هو لا یخلف المیعاد، کما قال تعالی: إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی وَ إِنَّ لَنا لَلْآخِرَةَ وَ الْأُولی اللیل- 13، و الآیة کما تری تعم بإطلاقها الهدایة الاجتماعیة للمجتمعات و الهدایة الفردیة مضافة إلی ما تدل علیه الآیتان السابقتان.
فمن حق الأشیاء علی الله تعالی هدایتها تکوینا إلی کمالها المقدر لها و هدایتها إلی کمالها المشرع لها، و قد عرفت فیما مر من مباحث النبوة أن التشریع کیف یدخل فی التکوین و کیف یحیط به القضاء و القدر فإن النوع الإنسانی له نوع وجود لا یتم أمره إلا بسلسلة من الأفعال الاختیاریة الإرادیة التی لا تقع إلا عن اعتقادات نظریة و عملیة فلا بد أن یعیش تحت قوانین حقة أو باطلة، جیدة أو ردیة، فلا بد لسائق التکوین أن یهیئ له سلسلة من الأوامر و النواهی (الشریعة) و سلسلة أخری من الحوادث الاجتماعیة و الفردیة حتی یخرج بتلاقیه معهما ما فی قوته إلی الفعل فیسعد أو یشقی و یظهر ما فی مکمن وجوده، و عند ذلک ینطبق علی هذه الحوادث و هذا التشریع اسم المحنة و البلاء و نحوهما.
توضیح ذلک أن من لم یتبع الدعوة الإلهیة و استوجب لنفسه الشقاء فقد حقت علیه کلمة العذاب إن بقی علی تلک الحال، فکل ما یستقبله من الحوادث المتعلقة بها الأوامر و النواهی الإلهیة و یخرج بها من القوة إلی الفعل تتم له بذلک فعلیة جدیدة من الشقاء و إن کان راضیا بما عنده مغرورا بما یجده، فلیس ذلک إلا مکرا إلهیا فإنه 
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یشقیهم بعین ما یحسبونه سعادة لأنفسهم و یخیب سعیهم فی ما یظنونه فوزا لأنفسهم، قال تعالی: وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ آل عمران- 54، و قال: وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ،: فاطر- 43، و قال: لِیَمْکُرُوا فِیها وَ ما یَمْکُرُونَ إِلَّا بِأَنْفُسِهِمْ وَ ما یَشْعُرُونَ،: الأنعام- 123، و قال: سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ،: الأعراف- 183، فما یتبجح به المغرور الجاهل بأمر الله أنه سبق ربه فی ما أراده منه بالمخالفة و التمرد فإنه یعینه علی نفسه فیما أراده، قال تعالی:
«أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أَنْ یَسْبِقُونا ساءَ ما یَحْکُمُونَ»: العنکبوت- 4، و من أعجب الآیات فی هذا الباب قوله تعالی «فَلِلَّهِ الْمَکْرُ جَمِیعاً»: الرعد- 42.
فجمیع هذه المماکرات و المخالفات و المظالم و التعدیات التی تظهر من هؤلاء بالنسبة إلی الوظائف الدینیة، و کل ما یستقبلهم من حوادث الأیام و یظهر بها منهم ما أضمروه فی قلوبهم و دعتهم إلی ذلک أهواؤهم، مکر إلهی و إملاء و استدراج فإن من حقهم علی الله أن یهدیهم إلی عاقبة أمرهم و خاتمته و قد فعل، و الله غالب علی أمره.
و هذه الأمور بعینها إذا نسبت إلی الشیطان کانت أقسام الکفر و المعاصی إغواء منه لهم، و النزوع إلیها دعوة و وسوسة و نزعة و وحیا و إضلالا، و الحوادث الداعیة و ما یجری مجراها زینة له و وسائل و حبائل و شبکات منه علی ما سیجی‌ء بیانه فی سورة الأعراف إن شاء الله تعالی.
و أما المؤمن الذی رسخ فی قلبه الإیمان فما تظهر منه من الطاعات و العبادات و کذا الحوادث التی تستقبله فیظهر منه عندها ذلک، ینطبق علیها مفهوم التوفیق و الولایة الإلهیة و الهدایة بالمعنی الأخص نوع انطباق، قال تعالی: «وَ اللَّهُ یُؤَیِّدُ بِنَصْرِهِ مَنْ یَشاءُ»: آل عمران- 13، و قال: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 68، و قال:
«اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ»: البقرة- 257، و قال: «یَهْدِیهِمْ رَبُّهُمْ بِإِیمانِهِمْ»: یونس- 9، و قال: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام- 122، هذا إذا نسبت هذه الأمور إلی الله سبحانه، و أما إذا نسبت إلی الملائکة فتسمی تأییدا و تسدیدا منهم، قال تعالی: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی 
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قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة- 22.
ثم إنه کما أن الهدایة العامة تصاحب الأشیاء من بدء کونها إلی آخر أحیان وجودها ما دامت سالکة سبیل الرجوع إلی الله سبحانه کذلک المقادیر تدفعها من ورائها کما هو ظاهر قوله تعالی: «وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی- 3، فإن المقادیر التی تحملها العلل و الأسباب المحتفة بوجود الشی‌ء هی التی تحول الشی‌ء من حال أولی إلی حال ثانیة و هلم جرا فهی لا تزال تدفع الأشیاء من ورائها.
و کما أن المقادیر تدفعها من ورائها کذلک الآجال (و هی آخر ما ینتهی إلیه وجود الأشیاء) تجذبها من أمامها کما یدل علیه قوله تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی وَ الَّذِینَ کَفَرُوا عَمَّا أُنْذِرُوا مُعْرِضُونَ»: الأحقاف- 3، فإن الآیة تربط الأشیاء بغایاتها و هی الآجال، و الشیئان المرتبطان إذا قوی أحدهما علی الآخر کان حاله بالنسبة إلی قرینه هو المسمی جذبا و الآجال المسماة أمور ثابتة غیر متغیرة فهی تجذب الأشیاء من أمامها و هو ظاهر.
فالأشیاء محاطة بقوی إلهیة: قوة تدفعها، و قوة تجذبها، و قوة تصاحبها و تربیها و هی القوی الأصلیة التی تثبتها القرآن الکریم غیر القوی الحافظة و الرقباء و القرناء کالملائکة و الشیاطین و غیر ذلک.
ثم إنا نسمی نوع التصرفات فی الشی‌ء إذا قصد به مقصد لا یظهر حاله بالنسبة إلیه:
هل له صلوحه أو لیس له؟ بالامتحان و الاختبار، فإنک إذا جهلت حال الشی‌ء أنه هل یصلح لأمر کذا أو لا یصلح؟ أو علمت باطن أمره و لکن أردت أن یظهر منه ذلک أوردت علیه أشیاء مما یلائم المقصد المذکور حتی یظهر حاله بذلک هل یقبلها لنفسه أو یدفعها عن نفسه؟ و تسمی ذلک امتحانا و اختبارا و استعلاما لحاله، أو ما یقاربها من الألفاظ.
و هذا المعنی بعینه ینطبق علی التصرف الإلهی بما یورده من الشرائع و الحوادث الجاریة علی أولی الشعور و العقل من الأشیاء کالإنسان، فإن هذه الأمور یظهر بها حال الإنسان بالنسبة إلی المقصد الذی یدعی إلیه الإنسان بالدعوة الدینیة فهی امتحانات إلهیة.
و إنما الفرق بین الامتحان الإلهی و ما عندنا من الامتحان أنا لا نخلو غالبا عن 
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الجهل بما فی باطن الأشیاء فنرید بالامتحان استعلام حالها المجهول لنا، و الله سبحانه یمتنع علیه الجهل و عنده مفاتح الغیب، فالتربیة العامة الإلهیة للإنسان من جهة دعوته إلی حسن العاقبة و السعادة امتحان لأنه یظهر و یتعین بها حال الشی‌ء أنه من أهل أی الدارین دار الثواب أو دار العقاب؟.
و لذلک سمی الله تعالی هذا التصرف الإلهی من نفسه أعنی التشریع و توجیه الحوادث بلاء و ابتلاء و فتنة فقال بوجه عام: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا»: الکهف- 7، و قال: «إِنَّا خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ أَمْشاجٍ نَبْتَلِیهِ فَجَعَلْناهُ سَمِیعاً بَصِیراً»: الدهر- 2، و قال: «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»: الأنبیاء- 35، و کأنه یرید به ما یفصله قوله: «فَأَمَّا الْإِنْسانُ إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ وَ أَمَّا إِذا مَا ابْتَلاهُ فَقَدَرَ عَلَیْهِ رِزْقَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَهانَنِ»: الفجر- 16، و قال: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ»: التغابن- 15، و قال: «وَ لکِنْ لِیَبْلُوَا بَعْضَکُمْ بِبَعْضٍ»: محمد- 4، و قال: «کَذلِکَ نَبْلُوهُمْ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ»: الأعراف 163، و قال: «وَ لِیُبْلِیَ الْمُؤْمِنِینَ مِنْهُ بَلاءً حَسَناً»: الأنفال- 17، و قال: «أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ»: العنکبوت- 3.
و قال فی مثل إبراهیم: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ» البقرة- 124، و قال فی قصة ذبح إسماعیل: «إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ»: الصافات- 106، و قال فی موسی: «وَ فَتَنَّاکَ فُتُوناً»: طه- 40، إلی غیر ذلک من الآیات.
و الآیات کما تری تعمم المحنة و البلاء لجمیع ما یرتبط به الإنسان من وجوده و أجزاء وجوده کالسمع و البصر و الحیاة، و الخارج من وجوده المرتبط به بنحو کالأولاد و الأزواج و العشیرة و الأصدقاء و المال و الجاه و جمیع ما ینتفع به نوع انتفاع، و کذا مقابلات هذه الأمور کالموت و سائر المصائب المتوجهة إلیه، و بالجملة الآیات تعد کل ما یرتبط به الإنسان من أجزاء العالم و أحوالها فتنة و بلاء من الله سبحانه بالنسبة إلیه.
و فیها تعمیم آخر من حیث الأفراد فالکل مفتنون مبتلون من مؤمن أو کافر، و صالح أو طالح، و نبی أو من دونه، فهی سنة جاریة لا یستثنی منها أحد.
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فقد بان أن سنة الامتحان سنة إلهیة جاریة، و هی سنة عملیة متکئة علی سنة أخری تکوینیة و هی سنة الهدایة العامة الإلهیة من حیث تعلقها بالمکلفین کالإنسان و ما یتقدمها و ما یتأخر عنها أعنی القدر و الأجل کما مر بیانه.
و من هنا یظهر أنها غیر قابلة للنسخ فإن انتساخها عین فساد التکوین و هو محال، و یشیر إلی ذلک ما یدل من الآیات علی کون الخلقة علی الحق، و ما یدل علی کون البعث حقا کقوله تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی» الأحقاف- 3، و قوله تعالی: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً وَ أَنَّکُمْ إِلَیْنا لا تُرْجَعُونَ» المؤمنون- 115، و قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان- 39، و قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ»: العنکبوت- 5، إلی غیرها فإن جمیعها تدل علی أن الخلقة بالحق و لیست باطلة مقطوعة عن الغایة، و إذا کانت أمام الأشیاء غایات و آجال حقة و من ورائها مقادیر حقة و معها هدایة حقة فلا مناص عن تصادمها عامة، و ابتلاء أرباب التکلیف منها خاصة بأمور یخرج بالاتصال بها ما فی قوتها من الکمال و النقص و السعادة و الشقاء إلی الفعل، و هذا المعنی فی الإنسان المکلف بتکلیف الدین امتحان و ابتلاء فافهم ذلک.
و یظهر مما ذکرناه معنی المحق و التمحیص أیضا، فإن الامتحان إذا ورد علی المؤمن فأوجب امتیاز فضائله الکامنة من الرذائل، أو ورد علی الجماعة فاقتضی امتیاز المؤمنین من المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض صدق علیه اسم التمحیص و هو التمییز و کذا إذا توالت الامتحانات الإلهیة علی الکافر و المنافق و فی ظاهرهما صفات و أحوال حسنة مغبوطة فأوجبت تدریجا ظهور ما فی باطنهما من الخبائث، و کلما ظهرت خبیثة أزالت فضیلة ظاهریة کان ذلک محقا له أی إنفادا تدریجیا لمحاسنها، قال تعالی:
«وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ»: آل عمران- 141.
و للکافرین محق آخر من جهة ما یخبره تعالی أن الکون ینساق إلی صلاح البشر و خلوص الدین لله، قال تعالی: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی : طه- 132، و قال: «أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ»: الأنبیاء- 105.
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قوله تعالی: «وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ» الموت زهاق الروح و بطلان حیاة البدن، و القتل هو الموت إذا کان مستندا إلی سبب عمدی أو نحوه، و الموت و القتل إذا افترقا کان الموت أعم من القتل، و إذا اجتمعا کان الموت هو ما بحتف الأنف و القتل خلافه.
و انقلب علی عقبیه أی رجع قال الراغب: و رجع علی عقبیه إذا انثنی راجعا، و انقلب علی عقبیه نحو رجع علی حافرته، و نحو ارتدا علی آثارهما قصصا، و قولهم رجع عوده إلی بدئه، انتهی.
و حیث جعل الانقلاب علی الأعقاب جزاء للشرط الذی هو موت الرسول أو قتله أفاد ذلک أن المراد به الرجوع عن الدین دون التولی عن القتال إذ لا ارتباط للفرار من الزحف بموت النبی ص أو قتله، و إنما النسبة و الرابطة بین موته أو قتله و بین الرجوع إلی الکفر بعد الإیمان.
و یدل علی أن المراد به الرجوع عن الدین ما ذکره تعالی فی قوله: وَ طائِفَةٌ قَدْ أَهَمَّتْهُمْ أَنْفُسُهُمْ یَظُنُّونَ بِاللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ ظَنَّ الْجاهِلِیَّةِ إلی آخر الآیات، علی أن نظیر ما وقع فی أحد من فرارهم من الزحف و تولیهم عن القتال تحقق فی غیره کغزوة حنین و خیبر و غیرهما و لم یخاطبهم الله بمثل هذا الخطاب و لا عبر عن تولیهم عن القتال بمثل هذه الکلمة قال تعالی: «وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً وَ ضاقَتْ عَلَیْکُمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ»: البراءة- 25، فالحق أن المراد بالانقلاب علی الأعقاب الرجوع إلی الکفر السابق.
فمحصل معنی الآیة علی ما فیها من سیاق العتاب و التوبیخ: أن محمدا ص لیس إلا رسولا من الله مثل سائر الرسل، لیس شأنه إلا تبلیغ رسالة ربه لا یملک من الأمر شیئا، و إنما الأمر لله و الدین دینه باق ببقائه، فما معنی اتکاء إیمانکم علی حیاته حیث یظهر منکم أن لو مات أو قتل ترکتم القیام بالدین، و رجعتم إلی أعقابکم القهقری و اتخذتم الغوایة بعد الهدایة؟.
و هذا السیاق أقوی شاهد علی أنهم ظنوا یوم أحد بعد حمی الوطیس أن النبی ص قد قتل فانسلوا عند ذلک و تولوا عن القتال، فیتأید بذلک ما ورد فی الروایة و التاریخ 
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- کما فی ما رواه ابن هشام فی السیرة-*: أن أنس بن النضر- عم أنس بن مالک- انتهی إلی عمر بن الخطاب و طلحة بن عبید الله فی رجال من المهاجرین و الأنصار- و قد ألقوا بأیدیهم- فقال: ما یحبسکم؟ قالوا: قتل رسول الله قال: فما ذا تصنعون بالحیاة بعده؟ فموتوا علی ما مات علیه رسول الله، ثم استقبل القوم فقاتل حتی قتل.
و بالجملة فمعنی هذا الانسلال و الإلقاء بالأیدی: أن إیمانهم إنما کان قائما بالنبی ص یبقی ببقائه و یزول بموته، و هو إرادة ثواب الدنیا بالإیمان و هذا هو الذی عاتبهم الله علیه، و یؤید هذا المعنی قوله بعده: وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ فإن الله سبحانه کرر هذه الجملة فی الآیة التالیة بعد قوله: وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الْآخِرَةِ نُؤْتِهِ مِنْها، فافهم ذلک.
و قوله: وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ بمنزلة الاستثناء مما قبله علی ما یعطیه السیاق، و هو الدلیل علی أن القوم کان فیهم من لم یظهر منه هذا الانقلاب أو ما یشعر به کالانسلال و التولی و هم الشاکرون.
و حقیقة الشکر إظهار النعمة کما أن الکفر الذی یقابله هو إخفاؤها و الستر علیها، و إظهار النعمة هو استعمالها فی محلها الذی أراده منعمها و ذکر المنعم بها لسانا و هو الثناء و قلبا من غیر نسیان، فشکره تعالی علی نعمة من نعمه أن یذکر عند استعمالها و یوضع النعمة فی الموضع الذی أراده منها و لا یتعدی ذلک، و إن من شی‌ء إلا و هو نعمة من نعمه تعالی، و لا یرید بنعمة من نعمه إلا أن تستعمل فی سبیل عبادته، قال تعالی:
وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ،: إبراهیم- 34، فشکره علی نعمته أن یطاع فیها و یذکر مقام ربوبیته عندها.
و علی هذا فشکره المطلق من غیر تقیید، ذکره تعالی من غیر نسیان، و إطاعته من غیر معصیة، فمعنی قوله: «وَ اشْکُرُوا لِی وَ لا تَکْفُرُونِ»: البقرة- 152، اذکرونی ذکرا لا یخالطه نسیان، و أطیعوا أمری إطاعة لا یشوبها عصیان، و لا یصغی إلی قول من یقول: إنه أمر بما لا یطاق فإنه ناش من قلة التدبر فی هذه الحقائق و البعد من ساحة العبودیة.
و قد عرفت فیما تقدم من الکتاب أن إطلاق الفعل لا یدل إلا علی تلبس ما،
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بخلاف الوصف فإنه یدل علی استقرار التلبس و صیرورة المعنی الوصفی ملکة لا تفارق الإنسان، ففرق بین قولنا: الذین أشرکوا، و الذین صبروا، و الذین ظلموا، و الذین یعتدون، و بین قولنا. المشرکین، و الصابرین، و الظالمین، و المعتدین، فالشاکرون هم الذین ثبت فیهم وصف الشکر و استقرت فیهم هذه الفضیلة، و قد بان أن الشکر المطلق هو أن لا یذکر العبد شیئا «و هو نعمة» إلا و ذکر الله معه، و لا یمس شیئا «و هو نعمة» إلا و یطیع الله فیه.
فقد تبین أن الشکر لا یتم إلا مع الإخلاص لله سبحانه علما و عملا، فالشاکرون هم المخلصون لله، الذین لا مطمع للشیطان فیهم.
و یظهر هذه الحقیقة مما حکاه الله تعالی عن إبلیس، قال تعالی: «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»:- ص- 83، و قال تعالی: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ» الحجر- 40، فلم یستثن من إغوائه أحدا إلا المخلصین، و أمضاه الله سبحانه من غیر رد، و قال تعالی:
«قالَ فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ»: الأعراف- 17، و قوله: و لا تجد إلخ بمنزلة الاستثناء فقد بدل المخلصین بالشاکرین، و لیس إلا لأن الشاکرین هم المخلصون الذین لا مطمع للشیطان فیهم، و لا صنع له لدیهم، و إنما صنعه و کیده إنساء مقام الربوبیة و الدعوة إلی المعصیة.
و مما یؤید ذلک من هذه الآیات النازلة فی غزوة أحد قوله تعالی فیما سیأتی من الآیات: إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ إِنَّمَا اسْتَزَلَّهُمُ الشَّیْطانُ بِبَعْضِ ما کَسَبُوا وَ لَقَدْ عَفَا اللَّهُ عَنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ مع قوله فی هذه الآیة التی نحن فیها: وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ و قوله فیما بعدها: وَ سَنَجْزِی الشَّاکِرِینَ و قد عرفت أنه فی معنی الاستثناء.
فتدبر فیها و اقض عجبا مما ربما یقال: إن الآیة أعنی قوله: إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ ناظرة إلی ما روی: أن الشیطان نادی یوم أحد: «ألا قد قتل محمد» فأوجب ذلک وهن المؤمنین و تفرقهم عن المعرکة! فاعتبر إلی أی مهبط أهبط کتاب الله من أوج حقائقه و مستوی معارفه العالیة؟.
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فالآیة تدل علی وجود عدة منهم یوم أحد لم یهنوا و لم یفتروا و لم یفرطوا فی جنب الله سبحانه سماهم الله شاکرین، و صدق أنهم لا سبیل للشیطان إلیهم و لا مطمع له فیهم، لا فی هذه الغزوة فحسب بل هو وصف لهم ثابت فیهم مستقر معهم، و لم یطلق اسم الشاکرین فی مورد من القرآن علی أحد بعنوان علی طریق التوصیف إلا فی هاتین الآیتین أعنی قوله: وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ الآیة، و قوله: وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تَمُوتَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ الآیة، و لم یذکر ما یجازیهم به فی شی‌ء من الموردین إشعارا بعظمته و نفاسته.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تَمُوتَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ کِتاباً مُؤَجَّلًا» إلخ تعریض لهم فی قولهم عن إخوانهم المقتولین ما یشیر إلیه قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ کَفَرُوا وَ قالُوا لِإِخْوانِهِمْ إِذا ضَرَبُوا فِی الْأَرْضِ أَوْ کانُوا غُزًّی لَوْ کانُوا عِنْدَنا ما ماتُوا وَ ما قُتِلُوا الآیة، و قول طائفة منهم: لَوْ کانَ لَنا مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ ما قُتِلْنا هاهُنا الآیة، و هؤلاء من المؤمنین غیر المنافقین الذین ترکوا رسول الله ص و قعدوا عن القتال.
فهذا القول منهم لازمه أن لا یکون موت النفوس بإذن من الله و سنة محکمة تصدر عن قضاء مبرم، و لازمه بطلان الملک الإلهی و التدبیر المتقن الربانی و سیجی‌ء إن شاء الله الکلام فی معنی کتابة الآجال فی أول سورة الأنعام.
و لما کان لازم هذا القول ممن قال به إنه آمن لظنه أن الأمر لرسول الله ص و للمؤمنین فقد أراد الدنیا کما مر بیانه و من اجتنب هذا فقد أراد الآخرة فقال تعالی: وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ مَنْ یُرِدْ ثَوابَ الْآخِرَةِ نُؤْتِهِ مِنْها، و إنما قال:
نُؤْتِهِ مِنْها و لم یقل: نؤتها لأن الإرادة ربما لا توافق تمام الأسباب المؤدیة إلی تمام مراده فلا یرزق تمام ما أراده، و لکنها لا تخلو من موافقة ما للأسباب فی الجملة دائما فإن وافق الجمیع رزق الجمیع و إن وافق البعض رزق البعض فحسب، قال الله تعالی: مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً،: الإسراء- 19 و قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی : النجم- 39.
ثم خص الشاکرین بالذکر بإخراجهم من الطائفتین فقال: «وَ سَنَجْزِی الشَّاکِرِینَ» و لیس إلا لأنهم لا یریدون إلا وجه الله لا یشتغلون بدنیا و لا آخرة کما تقدم.
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قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ نَبِیٍّ قاتَلَ مَعَهُ رِبِّیُّونَ کَثِیرٌ» إلی آخر الآیات کأین کلمة تکثیر و کلمة «من» بیانیة و الربیون جمع ربی و هو کالربانی من اختص بربه تعالی فلم یشتغل بغیره، و قیل: المراد به الألوف و الربی الألف، و الاستکانة هی التضرع.
و فی الآیة موعظة و اعتبار مشوب بعتاب و تشویق للمؤمنین أن یأتموا بهؤلاء الربیین فیؤتیهم الله ثواب الدنیا و حسن ثواب الآخرة کما آتاهم، و یحبهم لإحسانهم کما أحبهم لذلک.
و قد حکی الله من فعلهم و قولهم ما للمؤمنین أن یعتبروا به و یجعلوه شعارا لهم حتی لا یبتلوا بما ابتلوا به یوم أحد من الفعل و القول غیر المرضیین لله تعالی و حتی یجمع الله لهم ثواب الدنیا و الآخرة کما جمع لأولئک الربیین.
و قد وصف ثواب الآخرة بالحسن دون الدنیا إشارة إلی ارتفاع منزلتها و قدرها بالنسبة إلیها
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا الَّذِینَ کَفَرُوا یَرُدُّوکُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ فَتَنْقَلِبُوا خاسِرِینَ (149) بَلِ اللَّهُ مَوْلاکُمْ وَ هُوَ خَیْرُ النَّاصِرِینَ (150) سَنُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ بِما أَشْرَکُوا بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً وَ مَأْواهُمُ النَّارُ وَ بِئْسَ مَثْوَی الظَّالِمِینَ (151) وَ لَقَدْ صَدَقَکُمُ اللَّهُ وَعْدَهُ إِذْ تَحُسُّونَهُمْ بِإِذْنِهِ حَتَّی إِذا فَشِلْتُمْ وَ تَنازَعْتُمْ فِی الْأَمْرِ وَ عَصَیْتُمْ مِنْ بَعْدِ ما أَراکُمْ ما تُحِبُّونَ مِنْکُمْ مَنْ یُرِیدُ الدُّنْیا وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرِیدُ الْآخِرَةَ ثُمَّ صَرَفَکُمْ عَنْهُمْ لِیَبْتَلِیَکُمْ وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ وَ اللَّهُ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ (152) إِذْ تُصْعِدُونَ وَ لا تَلْوُونَ عَلی أَحَدٍ وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ فِی أُخْراکُمْ فَأَثابَکُمْ غَمًّا بِغَمٍّ لِکَیْلا تَحْزَنُوا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا ما أَصابَکُمْ وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (153)
ثُمَّ أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ بَعْدِ الْغَمِّ أَمَنَةً نُعاساً یَغْشی طائِفَةً مِنْکُمْ وَ طائِفَةٌ قَدْ أَهَمَّتْهُمْ أَنْفُسُهُمْ یَظُنُّونَ بِاللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ ظَنَّ الْجاهِلِیَّةِ یَقُولُونَ هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ قُلْ إِنَّ الْأَمْرَ کُلَّهُ لِلَّهِ یُخْفُونَ فِی أَنْفُسِهِمْ ما لا یُبْدُونَ لَکَ یَقُولُونَ لَوْ کانَ لَنا مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ ما قُتِلْنا هاهُنا قُلْ لَوْ کُنْتُمْ فِی بُیُوتِکُمْ لَبَرَزَ الَّذِینَ کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقَتْلُ إِلی مَضاجِعِهِمْ وَ لِیَبْتَلِیَ اللَّهُ ما فِی صُدُورِکُمْ وَ لِیُمَحِّصَ ما فِی قُلُوبِکُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (154) إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ إِنَّمَا اسْتَزَلَّهُمُ الشَّیْطانُ بِبَعْضِ ما کَسَبُوا وَ لَقَدْ عَفَا اللَّهُ عَنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ (155)
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بیان‌

من تتمة الآیات النازلة فی خصوص غزوة أحد، و فیها حث و ترغیب للمؤمنین أن لا یطیعوا غیر ربهم فإنه هو مولاهم و ناصرهم، و إشهاد لهم علی صدق وعده و أن الهزیمة و الخذلان لم یکن یوم أحد إلا من قبل أنفسهم، و تعدیهم حدود ما أمرهم الله به و دعاهم رسوله إلیه و أن الله سبحانه مع ذلک عفا عن جرائمهم لأنه غفور حلیم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا الَّذِینَ کَفَرُوا» إلی آخر الآیتین لا یبعد أن یستفاد من السیاق أن الکفار کانوا أیام نزول الآیات بعد غزوة أحد یلقون إلی المؤمنین- فی صورة النصح- ما یثبطهم عن القتال: و یلقی التنازع و التفرقة
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و تشتت الکلمة و اختلافها بینهم، و ربما أیده ما فی آخر هذه الآیات من قوله الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ فَاخْشَوْهُمْ «إلی أن قال» ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ فَلا تَخافُوهُمْ وَ خافُونِ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ الآیات: آل عمران «173- 175».
و ربما قیل: إن الآیة إشارة إلی قول الیهود و المنافقین یوم أحد: «إن محمدا قد قتل فارجعوا إلی عشائرکم»، و لیس بشی‌ء.
ثم لما بین أن إطاعتهم للذین کفروا و المیل إلی ولایتهم یهدیهم إلی الخسران الذی هو رجوعهم إلی أعقابهم کافرین أضرب عنه بقوله: بَلِ اللَّهُ مَوْلاکُمْ وَ هُوَ خَیْرُ النَّاصِرِینَ 
قوله تعالی: «سَنُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ بِما أَشْرَکُوا بِاللَّهِ» «إلخ» وعد جمیل للمؤمنین بأنهم سینصرون بالرعب، و لقد کان رسول الله ص یذکره فیما حباه الله تعالی و خصه به من بین الأنبیاء علی ما رواه الفریقان.
و قوله: بِما أَشْرَکُوا، معناه: اتخذوا له ما لیس معه برهان شریکا، و مما یکرره القرآن أن لیس لإثبات الشریک لله سلطان، و من إثبات الشریک نفی الصانع و إسناد التأثیر و التدبیر إلی غیره کالدهر و المادة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَدَقَکُمُ اللَّهُ وَعْدَهُ إِذْ تَحُسُّونَهُمْ» إلی آخر الآیة الحس بالفتح-: القتل علی وجه الاستیصال.
و لقد اتفقت الروایات و ضبطه التاریخ فی قصة غزوة أحد أن المؤمنین غلبوهم و ظهروا علیهم فی أول الأمر و وضعوا فیهم السیوف و شرعوا فی نهب أموالهم حتی إذا خلی الرماة مکانهم فی المکمن حمل خالد بن الولید فیمن معه علی عبد الله بن جبیر و من بقی معه من الرماة فقتلوهم، و حملوا علی المؤمنین من ورائهم، و تراجع المشرکون عن هزیمتهم و وضعوا السیوف فی أصحاب رسول الله ص و قتلوا منهم سبعین ثم هزموهم أشد هزیمة.
فقوله تعالی: وَ لَقَدْ صَدَقَکُمُ اللَّهُ وَعْدَهُ تثبیت صدق وعده بالنصر بشرط التقوی و الصبر، و قوله: إِذْ تَحُسُّونَهُمْ بِإِذْنِهِ یقبل الانطباق علی ما رزقهم فی أول الأمر من الظهور علی عدوهم یوم أحد، و قوله: حَتَّی إِذا فَشِلْتُمْ وَ تَنازَعْتُمْ فِی الْأَمْرِ وَ عَصَیْتُمْ مِنْ بَعْدِ ما أَراکُمْ ما تُحِبُّونَ ینطبق علی ما صنعه الرماة حیث تنازعوا فیما بینهم فی ترک 
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مراکزهم و اللحوق بمن مع رسول الله ص لنیل الغنیمة ففشلوا و تنازعوا فی الأمر و عصوا أمر النبی بأن لا یترکوا مراکزهم علی أی حال، و علی هذا فلا بد من تفسیر الفشل بضعف الرأی، و أما کونه بمعنی الجبن فلا ینطبق علیهم إذ لم یکن ذلک منهم جبنا بل طمعا فی الغنیمة، و لو کان الفشل بمعنی الجبن کان منطبقا علی حال جمیع القوم و یکون علی هذا «ثُمَّ» فی قوله: ثُمَّ صَرَفَکُمْ مفیدة للتراخی الرتبی دون الزمانی.
و یدل لفظ التنازع علی أن الکل لم یکونوا مجمعین علی الفشل و المعصیة بل کان بعضهم یصر علی الإطاعة و البقاء علی الائتمار و لذا قال تعالی بعده: مِنْکُمْ مَنْ یُرِیدُ الدُّنْیا وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرِیدُ الْآخِرَةَ.
قوله تعالی: «ثُمَّ صَرَفَکُمْ عَنْهُمْ لِیَبْتَلِیَکُمْ»، أی کفکم عن المشرکین بعد ظهور الفشل و التنازع و المعصیة، و بالجملة بعد وقوع الاختلاف بینکم لیمتحنکم و یختبر إیمانکم و صبرکم فی الله إذ الاختلاف فی القلوب هو أقوی العوامل المقتضیة لبسط الابتلاء لیتمیز المؤمن من المنافق، و المؤمن الراسخ فی إیمانه الثابت علی عزیمته من المتلون السریع الزوال، و مع ذلک فإن الله سبحانه عفا عنهم بفضله کما قال: وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ 
قوله تعالی: «إِذْ تُصْعِدُونَ وَ لا تَلْوُونَ عَلی أَحَدٍ وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ فِی أُخْراکُمْ» الإصعاد هو الذهاب و الإبعاد فی الأرض بخلاف الصعود فهو الارتقاء إلی مکان عال یقال: أصعد فی جانب البر أی ذهب فیه بعیدا، و صعد فی السلم أی ارتقی، و قیل:
إن الإصعاد ربما استعمل بمعنی الصعود.
و الظرف متعلق بمقدر أی اذکروا إذ تصعدون، أو بقوله: صَرَفَکُمْ أو بقوله لِیَبْتَلِیَکُمْ - علی ما قیل- و قوله: وَ لا تَلْوُونَ من اللی بمعنی الالتفات و المیل قال فی المجمع: و لا یستعمل إلا فی النفی لا یقال: لویت علی کذا، انتهی.
و قوله: وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ فِی أُخْراکُمْ الأخری مقابل الأولی و کون الرسول یدعو و هو فی أخراهم یدل علی أنهم تفرقوا عنه (ص) و هم سواد ممتد علی طوائف أولاهم مبتعدون عنه (ص) و أخراهم بقرب منه، و هو یدعوهم من غیر أن یلتفت إلیه لا أولاهم و لا أخراهم فترکوه- (ص)- بین جموع المشرکین و هم یصعدون فرارا من القتل.
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نعم قوله تعالی قبیل هذا: وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ و قد مر تفسیره- یدل علی أن منهم من لم یتزلزل فی عزیمته و لم ینهزم لا فی أول الانهزام، و لا بعد شیوع خبر قتل النبی ص علی ما یدل علیه قوله: أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ الآیة.
و مما یدل علیه قوله: وَ لا تَلْوُونَ عَلی أَحَدٍ وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ فِی أُخْراکُمْ إن خبر قتل النبی ص إنما انتشر بینهم بعد انهزامهم و إصعادهم.
قوله تعالی: «فَأَثابَکُمْ غَمًّا بِغَمٍّ لِکَیْلا تَحْزَنُوا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا ما أَصابَکُمْ إلخ أی جازاکم غما بغم لیصرفکم عن الحزن علی کذا، و هذا الغم الذی أثیبوا به کیفما کان هو نعمة منه تعالی بدلیل قوله: لِکَیْلا تَحْزَنُوا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا ما أَصابَکُمْ فإن الله تعالی ذم فی کتابه هذا الحزن کما قال: لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ «الحدید- 23» فهذا الغم الذی یصرفهم عن ذاک الحزن المذموم نعمة و موهبة فیکون هو الغم الطارئ علیهم من جهة الندامة علی ما وقع منهم و التحسر علی ما فاتهم من النصر بسبب الفشل، و یکون حینئذ الغم الثانی فی قوله: بِغَمٍ الغم الآتی من قبل الحزن المذکور، و الباء للبدلیة، و المعنی: جازاکم غما بالندامة و الحسرة علی فوت النصر بدل غم بالحزن علی ما فاتکم و ما أصابکم.
و من الجائز أن یکون قوله: فَأَثابَکُمْ مضمنا معنی الإبدال فیکون المعنی:
فأبدلکم غم الحزن من غم الندامة و الحسرة مثیبا لکم، فینعکس المعنی فی الغمین بالنسبة إلی المعنی السابق.
و علی کل من المعنیین یکون قوله: فَأَثابَکُمْ تفریعا علی قوله: وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ و یتصل به ما بعده أعنی قوله: ثُمَّ أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ أحسن اتصال، و الترتیب: أنه عفا عنکم فأثابکم غما بغم لیصونکم عن الحزن الذی لا یرتضیه لکم ثم أنزل علیکم من بعد الغم أمنة نعاسا.
و هاهنا وجه آخر یساعده ظهور السیاق فی تفریع قوله: فَأَثابَکُمْ علی ما یتصل به بمعنی أن یکون الغم هو ما یتضمنه قوله: إِذْ تُصْعِدُونَ و المراد بقوله: بِغَمٍ هو ما أدی إلیه التنازع و المعصیة و هو إشراف المشرکین علیهم من ورائهم، و الباء للسببیة و هذا معنی حسن، و علی هذا یکون المراد بقوله: لِکَیْلا تَحْزَنُوا «إلخ»:
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نبین لکم حقیقة الأمر لئلا تحزنوا، کما فی قوله تعالی: ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ الآیة: «الحدید- 23».
فهذا ما یستقیم به نظم الآیة و اتساق الجمل المتعاقبة، و للمفسرین احتمالات کثیرة فی الآیة من حیث ما عطف علیه قوله: فَأَثابَکُمْ و من حیث معنی الغم الأول و الثانی و معنی الباء و معنی قوله: لِکَیْلا، لیست من الاستقامة علی شی‌ء و لا جدوی فی نقلها و البحث عنها.
و علی ما احتملناه من أحد معنیین یکون المراد مما فات فی قوله: لِکَیْلا تَحْزَنُوا عَلی ما فاتَکُمْ هو الغلبة و الغنیمة، و مما أصاب ما أصاب القوم من القتل و الجرح.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ بَعْدِ الْغَمِّ أَمَنَةً نُعاساً یَغْشی طائِفَةً مِنْکُمْ» الأمنة بالتحریک الأمن، و النعاس ما یتقدم النوم من الفتور و هو نوم خفیف، و نعاسا بدل من أمنة للملازمة عادة، و ربما احتمل أن یکون أمنة جمع آمن کطالب و طلبة، و هو حینئذ حال من ضمیر علیکم، و نعاسا مفعول قوله: أنزل، و- الغشیان-: الإحاطة.
و الآیة تدل علی أن هذا النعاس النازل إنما غشی طائفة من القوم، و لم یعم الجمیع بدلیل قوله: طائِفَةً مِنْکُمْ و هؤلاء هم الذین رجعوا إلی رسول الله ص بعد الانهزام و الإصعاد لما ندموا و تحسروا، و حاشا أن یعفو الله عنهم عفو رحمة و هم فی حال الفرار عن الزحف و هو من کبائر المعاصی و الآثام و قد قال: وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ وَ اللَّهُ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ و حاشا أن تشمل عنایته تعالی علی مقترف الفحشاء و المنکر حین یقترف من قبل أن یتوب و قد عنی فی حقهم حین أثابهم غما بغم لکیلا یحزنوا فیتقذر قلوبهم بما لا یرتضیه الله سبحانه علی ما مر بیانه.
فهؤلاء بعض القوم و هم النادمون علی ما فعلوا الراجعون إلی النبی ص المحتفون به، و کان ذلک إنما کان حین فارق (ص) جموع المشرکین و عاد إلی الشعب، و إن کان عودهم إلیه تدریجا بعد العلم بأنه لم یقتل.
و أما البعض الآخر من القوم فهم الذین یذکرهم الله بقوله: وَ طائِفَةٌ قَدْ أَهَمَّتْهُمْ أَنْفُسُهُمْ 
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قوله تعالی: «وَ طائِفَةٌ قَدْ أَهَمَّتْهُمْ أَنْفُسُهُمْ» هذه طائفة أخری من المؤمنین و نعنی بکونهم من المؤمنین أنهم غیر المنافقین الذین ذکرهم الله أخیرا بقوله: وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ نافَقُوا وَ قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَوِ ادْفَعُوا قالُوا لَوْ نَعْلَمُ قِتالًا لَاتَّبَعْناکُمْ الآیة و هم الذین فارقوا جماعة المؤمنین فی أول الأمر قبل القتال و انخذلوا فهؤلاء المنافقون لهم شأن آخر سینبئ الله بذلک.
و هؤلاء الطائفة الثانیة الموصوفون بأنهم قد أهمتهم أنفسهم لم یکرمهم الله بما أکرم به الطائفة الأولی من العفو و إثابة الغم ثم الأمنة و النعاس بل وکلهم إلی أنفسهم فأهمتهم أنفسهم و نسوا کل شی‌ء دونها.
و قد ذکر الله تعالی من أوصافهم وصفین اثنین و إن کان أحدهما من لوازم الآخر و فروعه، فذکر أنهم أهمتهم أنفسهم، و لیس معناه أنهم یریدون سعادة أنفسهم بمعناها الحقیقی فإن المؤمنین أیضا لا یریدون إلا سعادة أنفسهم فالإنسان بل کل ذی همة و إرادة لا یرید إلا نفسه البتة، بل المراد: أن لیس لهم هم إلا حفظ حیاتهم الدنیا و عدم الوقوع فی شبکة القتل فهم لا یریدون بدین أو غیره إلا إمتاع أنفسهم فی الدنیا و إنما ینتحلون بالدین ظنا منهم أنه عامل غیر مغلوب، و أن الله لا یرضی بظهور أعدائه علیه، و إن کانت الأسباب الظاهریة لهم فهؤلاء یستدرون الدین ما در لهم، و إن انقلب الأمر و لم یسعدهم الجد انقلبوا علی أعقابهم القهقری.
قوله تعالی: «یَظُنُّونَ بِاللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ ظَنَّ الْجاهِلِیَّةِ» إلی قوله: «بِاللَّهِ» أی ظنوا بالله أمرا لیس بحق بل هو من ظنون الجاهلیة فهم یصفونه بوصف لیس بحق بل من الأوصاف التی کان یصفه بها أهل الجاهلیة، و هذا الظن أیا ما کان هو شی‌ء یناسبه و یلازمه قولهم: هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ، و یکشف عنه ما أمر النبی ص أن یجیبهم به، و هو قوله: قُلْ إِنَّ الْأَمْرَ کُلَّهُ لِلَّهِ فظاهر هذا الجواب أنهم کانوا یظنون أن بعض الأمر لهم و لذا لما غلبوا و فشا فیهم القتل تشککوا فقالوا: هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ.
و بذلک یظهر أن الأمر الذی کانوا یرونه لأنفسهم هو الظهور و الغلبة، و إنما کانوا یظنونه لأنفسهم من جهة إسلامهم فهم قد کانوا یظنون أن الدین الحق لا یغلب و لا یغلب المتدین به لما أن علی الله أن ینصره من غیر قید و شرط و قد وعدهم به.
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و هذا هو الظن بغیر الحق، الذی هو ظن الجاهلیة فإن وثنیة الجاهلیة کانت تعتقد أن الله تعالی خالق کل شی‌ء و أن لکل صنف من أصناف الحوادث کالرزق و الحیاة و الموت و العشق و الحرب و غیرها، و کذا لکل نوع من الأنواع الکونیة کالإنسان و الأرض و البحار و غیرها ربا یدبر أمرها لا یغلب علی إرادته، و کانوا یعبدون هؤلاء الأرباب لیدروا لهم الرزق، و یجلبوا لهم السعادة، و یقوهم من الشرور و البلایا، و الله سبحانه کالملک العظیم یفوض کل صنف من أصناف رعیته و کل شطر من أشطار ملکه إلی وال تام الاختیار له أن یفعل ما یشاؤه فی منطقة نفوذه و حوزة ولایته.
و إذا ظن الظان أن الدین الحق لا یصیر مغلوبا فی ظاهر تقدمه و النبی ص- و هو أول من یتحمله من ربه و یحمل أثقاله- لا یقهر فی ظاهر دعوته أو أنه لا یقتل أو لا یموت فقد ظن بالله غیر الحق ظن الجاهلیة فاتخذ لله أندادا، و جعل النبی ص ربا وثنیا مفوضا إلیه أمر الغلبة و الغنیمة، مع أن الله سبحانه واحد لا شریک له، إلیه یرجع الأمر کله و لیس لأحد من الأمر شی‌ء، و لذلک لما قال تعالی فیما تقدم من الآیات:
لِیَقْطَعَ طَرَفاً مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْ یَکْبِتَهُمْ فَیَنْقَلِبُوا خائِبِینَ قطع الکلام بالاعتراض فقال- یخاطب نبیه-: لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ لئلا یتوهم أن له (ص) دخلا فی قطع أو کبت، و الله سبحانه هو الذی وضع سنة الأسباب و المسببات، فما کان سببه أقوی کان وقوعه أرجح سواء فی ذلک الحق و الباطل، و الخیر و الشر، و الهدایة و الضلالة، و العدل و الظلم، و لا فرق فیه بین المؤمن و الکافر، و المحبوب و المبغوض، و محمد و أبی سفیان.
نعم لله سبحانه عنایة خاصة بدینه و بأولیائه یجری نظام الکون بسببها جریا ینجر إلی ظهور الدین و تمهد الأرض لأولیائه و العاقبة للمتقین.
و أمر النبوة و الدعوة لیس بمستثنی من هذه السنة الجاریة، و لذلک کلما توافقت الأسباب العادیة علی تقدم هذا الدین و ظهور المؤمنین کبعض غزوات النبی ص کان ذلک، و حیث لم یتوافق الأسباب کتحقق نفاق أو معصیة لأمر النبی ص أو فشل أو جزع کانت الغلبة و الظهور للمشرکین علی المؤمنین، و کذلک الحال فی أمر سائر الأنبیاء مع الناس فإن أعداء الأنبیاء لکونهم أهل الدنیا، و قصرهم مساعیهم فی عمارة الدنیا، و بسط القدرة، و تشدید القوة، و جمع الجموع کانت الغلبة الظاهریة و الظهور لهم 
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علی الأنبیاء، فمن مقتول کزکریا، و مذبوح کیحیی، و مشرد کعیسی إلی غیر ذلک.
نعم إذا توقف ظهور الحق بحقانیته علی انتقاض نظام العادة دون السنة الواقعیة و بعبارة أخری دار أمر الحق بین الحیاة و الموت کان علی الله سبحانه أن یقیم صلب الدین و لا یدعه تدحض حجته، و قد مر شطر من هذا البحث فی القول علی الإعجاز فی الجزء الأول من الکتاب، و فی الکلام علی أحکام الأعمال فی الجزء الثانی منه.
و لنرجع إلی ما کنا فیه: فقول هؤلاء الطائفة الذین أهمتهم أنفسهم: هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ، تشکک فی حقیة الدین و قد أدرجوا فی هیکله روح الوثنیة علی ما مر بیانه، فأمر سبحانه نبیه ص أن یجیبهم فقال: قُلْ إِنَّ الْأَمْرَ کُلَّهُ لِلَّهِ و قد خاطب نبیه قبل ذلک بقوله: لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ فبین بذلک أن ملة الفطرة و دین التوحید هو الذی لا یملک فیه الأمر إلا الله جل شأنه، و باقی الأشیاء و منها النبی ص لیست بمؤثرة شیئا بل هی فی حیطة الأسباب و المسببات و السنة الإلهیة التی تؤدی إلی جریان ناموس الابتلاء و الامتحان.
قوله تعالی: «یُخْفُونَ فِی أَنْفُسِهِمْ ما لا یُبْدُونَ لَکَ یَقُولُونَ لَوْ کانَ» «إلخ»، و هذا توصیف لهم بما هو أشد من قولهم: هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ، فإنه کان تشکیکا فی صورة السؤال، و هذا أعنی قولهم: لَوْ کانَ لَنا مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ ما قُتِلْنا هاهُنا ترجیح فی هیئة الاستدلال، و لذلک أبدوا قولهم الأول للنبی ص و أخفوا قولهم الثانی لاشتماله علی ترجیح الکفر علی الإسلام.
فأمر الله تعالی نبیه ص أن یجیبهم فقال: قُلْ لَوْ کُنْتُمْ فِی بُیُوتِکُمْ لَبَرَزَ الَّذِینَ کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقَتْلُ إِلی مَضاجِعِهِمْ وَ لِیَبْتَلِیَ اللَّهُ ما فِی صُدُورِکُمْ وَ لِیُمَحِّصَ ما فِی قُلُوبِکُمْ فبین لهم:
أولا: أن قتل من قتل منکم فی المعرکة لیس لعدم کونکم علی الحق، و عدم کون الأمر لکم علی ما تزعمون بل لأن القضاء الإلهی و هو الذی لا مناص من نفوذه و مضیه جری علی أن یضطجع هؤلاء المقتولون فی هذه المضاجع، فلو لم تکونوا خرجتم إلی القتال لبرز الذین کتب علیهم القتل إلی مضاجعهم، فلا مفر من الأجل المسمی الذی 
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لا تستأخرون عنه ساعة و لا تستقدمون.
و ثانیا: أن سنة الله جرت علی عموم الابتلاء و التمحیص و هی واقعة بهم و بکم لا محالة، فلم یکن بد من خروجکم و وقوع هذا القتال حتی یحل المقتولون محلهم و ینالوا درجاتهم، و تحلوا أنتم محلکم فیتعین لکم أحد جانبی السعادة و الشقاوة بامتحان ما فی صدورکم من الأفکار، و تخلیص ما فی قلوبکم من الإیمان و الشرک.
و من عجیب ما ذکر فی هذه الآیة قول عدة من المفسرین إن المراد بهذه الطائفة التی تشرح الآیة حالها هم المنافقون مع ظهور سیاق الآیات فی أنها تصف حال المؤمنین، و أما المنافقون أعنی أصحاب عبد الله بن أبی المنخذلین فی أول الوقعة قبل وقوع القتال فإنما یتعرض لحالهم فیما سیأتی.
اللهم إلا أن یریدوا بالمنافقین الضعفاء الإیمان الذین یعود عقائدهم المتناقضة بحسب اللازم إلی إنکار الحق قلبا و الاعتراف به لسانا و هم الذین یسمیهم الله بالذین فی قلوبهم مرض قال تعالی: إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ-: الأنفال- 49، و قال: وَ فِیکُمْ سَمَّاعُونَ لَهُمْ التوبة 47، أو یریدوا أن جمیع المنافقین لم یرجعوا مع أصحاب عبد الله بن أبی إلی المدینة.
و أعجب منه قول بعض آخر إن هذه الطائفة کانوا مؤمنین، و أنهم کانوا یظنون أن أمر النصر و الغلبة إلیهم لکونهم علی دین الله الحق لما رأوا من الفتح و الظفر و نزول الملائکة یوم بدر فقولهم: هَلْ لَنا مِنَ الْأَمْرِ مِنْ شَیْ‌ءٍ، و قولهم: لَوْ کانَ لَنا مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ «إلخ» اعتراف منهم بأن الأمر إلی الله لا إلیهم و إلا لم یستأصلهم القتل.
و یرد علیه عدم استقامة الجواب حینئذ و هو قوله تعالی: قُلْ إِنَّ الْأَمْرَ کُلَّهُ لِلَّهِ و قوله: قُلْ لَوْ کُنْتُمْ فِی بُیُوتِکُمْ «إلخ»، و قد أحس بعض هؤلاء بهذا الإشکال فأجاب عنه بما هو أردأ من أصل کلامه و قد عرفت ما هو الحق من المعنی.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ إِنَّمَا اسْتَزَلَّهُمُ الشَّیْطانُ بِبَعْضِ ما کَسَبُوا» استزلال الشیطان إیاهم إرادته وقوعهم فی الزلة، و لم یرد ذلک منهم إلا بسبب بعض ما کسبوا فی نفوسهم و من أعمالهم فإن السیئات یهدی بعضها إلی بعض فإنها مبنیة علی متابعة هوی النفس، و هوی النفس للشی‌ء هوی لما یشاکله.
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و أما احتمال کون الباء للآلة و کون ما کسبوا عین تولیهم یوم الالتقاء فبعید من ظاهر اللفظ فإن ظاهر «ما کَسَبُوا» تقدم الکسب علی التولی و الاستزلال.
و کیف کان فظاهر الآیة أن بعض ما قدموا من الذنوب و الآثام مکن الشیطان أن أغواهم بالتولی و الفرار، و من هنا یظهر أن احتمال کون الآیة ناظرة إلی نداء الشیطان یوم أحد بقتل النبی ص علی ما فی بعض الروایات لیس بشی‌ء إذ لا دلالة علیه من جهة اللفظ.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَفَا اللَّهُ عَنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ» هذا العفو هو عن الذین تولوا، المذکورین فی صدر الآیة، و الآیة مطلقة تشمل جمیع من تولی یومئذ فتعم الطائفتین جمیعا أعنی الطائفة التی غشیهم النعاس و الطائفة التی أهمتهم أنفسهم، و الطائفتان مختلفتان بالتکرم بإکرام الله و عدمه، و لکونهما مختلفتین لم یذکر مع هذا العفو الشامل لهما معا جهات الإکرام التی اشتمل علیها العفو المتعلق بالطائفة الأولی علی ما تقدم بیانه.
و من هنا یظهر أن هذا العفو المذکور فی هذه الآیة غیر العفو المذکور فی قوله:
وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ و من الدلیل علی اختلاف العفوین ما فی الآیتین من اختلاف اللحن ففرق واضح بین قوله تعالی: وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ وَ اللَّهُ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ حیث إنه کلام مشعر بالفضل و الرأفة و قد سماهم مؤمنین ثم ذکر إثابتهم غما بغم لکیلا یحزنوا ثم إنزاله علیهم أمنة نعاسا، و بین قوله تعالی: وَ لَقَدْ عَفَا اللَّهُ عَنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ حیث ذکر العفو و سکت عن جمیع ما أکرم الطائفة الأولی به ثم ختم الکلام بذکر حلمه و هو أن لا یعجل فی العقوبة و العفو الذی مع الحلم إغماض مع استبطان سخط فإن قلت: إنما سوی بین الطائفتین من سوی بینهما لمکان ورود العفو عنهما جمیعا.
قلت: معنی العفو مختلف فی الموردین بحسب المصداق و إن صدق علی الجمیع مفهوم العفو علی حد سواء، و لا دلیل علی کون العفو و المغفرة و ما یشابههما فی جمیع الموارد سنخا واحدا، و قد بینا وجه الاختلاف.



معنی العفو و المغفرة فی القرآن‌

العفو علی ما ذکره الراغب- و هو المعنی المتحصل من موارد استعمالاته- هو القصد لتناول الشی‌ء، یقال: عفاه و اعتفاه أی قصده متناولا ما عنده، و عفت الریح الدار
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قصدتها متناولة آثارها، انتهی و کان قولهم: عفت الدار إذ بلت مبنی علی عنایة لطیفة و هی أن الدار کأنها قصدت آثار نفسها و ظواهر زینتها فأخذته فغابت عن أعین الناظرین، و بهذه العنایة ینسب العفو إلیه تعالی کأنه تعالی یعنی بالعبد فیأخذ ما عنده من الذنب و یترکه بلا ذنب.
و من هنا یظهر أن المغفرة- و هو الستر- متفرع علیه بحسب الاعتبار فإن الشی‌ء کالذنب مثلا یؤخذ و یتناول أولا ثم یستر علیه فلا یظهر ذنب المذنب لا عند نفسه و لا عند غیره، قال تعالی: وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا،: «البقرة: 286» و قال: وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً: «النساء: 99».
و قد تبین بذلک أن العفو و المغفرة و إن کانا مختلفین متفرعا أحدهما علی الآخر بحسب العنایة الذهنیة لکنهما بحسب المصداق واحد، و أن معناهما لیس من المعانی المختصة به تعالی بل یصح إطلاقهما علی غیره تعالی بما لهما من المعنی کما قال تعالی: إِلَّا أَنْ یَعْفُونَ أَوْ یَعْفُوَا الَّذِی بِیَدِهِ عُقْدَةُ النِّکاحِ «البقرة: 237»، و قال تعالی: قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا یَغْفِرُوا لِلَّذِینَ لا یَرْجُونَ أَیَّامَ اللَّهِ «الجاثیة: 14»، و قال تعالی: فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُمْ وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ الآیة فأمر نبیه ص أن یعفوا عنهم فلا یرتب الأثر علی معصیتهم من المؤاخذة و العتاب و الإعراض و نحو ذلک، و أن یستغفر فیسأل الله أن یغفر لهم- و هو تعالی فاعله لا محالة- فیما یرجع إلیه من آثار الذنب.
و قد تبین أیضا أن معنی العفو و المغفرة یمکن أن یتعلق بالآثار التکوینیة و التشریعیة و الدنیویة و الأخرویة جمیعا، قال تعالی: وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ: «الشوری: 30»، و الآیة شاملة للآثار و العواقب الدنیویة قطعا، و مثله قوله تعالی: وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ «الشوری: 5»، علی ظاهر معناه، و کذا قول آدم و زوجته فیما حکاه الله عنهما:
رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ «الأعراف: 23» بناء علی أن ظلمهما کان معصیة لنهی إرشادی لا مولوی.
و الآیات الکثیرة القرآنیة دالة علی أن القرب و الزلفی من الله، و التنعم بنعم الجنة یتوقف علی سبق المغفرة الإلهیة و إزالة رین الشرک و الذنوب بتوبة و نحوها کما قال تعالی: کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ «المطففین: 14» و قال تعالی: وَ مَنْ 
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یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ «التغابن: 11».
و بالجملة العفو و المغفرة من قبیل إزالة المانع و رفع المنافی المضاد، و قد عد الله سبحانه الإیمان و الدار الآخرة حیاة، و آثار الإیمان و أفعال أهل الآخرة و سیرهم الحیوی نورا کما قال: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها: «الأنعام: 122»، و قال تعالی: وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ «العنکبوت: 64»، فالشرک موت و المعاصی ظلمات، قال تعالی: أَوْ کَظُلُماتٍ فِی بَحْرٍ لُجِّیٍّ یَغْشاهُ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ سَحابٌ، ظُلُماتٌ بَعْضُها فَوْقَ بَعْضٍ إِذا أَخْرَجَ یَدَهُ لَمْ یَکَدْ یَراها وَ مَنْ لَمْ یَجْعَلِ اللَّهُ لَهُ نُوراً فَما لَهُ مِنْ نُورٍ: «النور: 40»، فالمغفرة إزالة الموت و الظلمة و إنما تکون بحیاة و هو الإیمان، و نور و هو الرحمة الإلهیة.
فالکافر لا حیاة له و لا نور، و المؤمن المغفور له له حیاة و نور، و المؤمن إذا کان معه سیئات حی لم یتم له نوره و إنما یتم بالمغفرة، قال تعالی: نُورُهُمْ یَسْعی بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا وَ اغْفِرْ لَنا: «التحریم- 8».
فظهر من جمیع ما تقدم أن مصداق العفو و المغفرة إذا نسب إلیه تعالی فی الأمور التکوینیة کان إزالة المانع بإیراد سبب یدفعه، و فی الأمور التشریعیة إزالة السبب المانع عن الإرفاق و نحوه، و فی مورد السعادة و الشقاوة إزالة المانع عن السعادة.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ کَفَرُوا وَ قالُوا لِإِخْوانِهِمْ إِذا ضَرَبُوا فِی الْأَرْضِ أَوْ کانُوا غُزًّی لَوْ کانُوا عِنْدَنا ما ماتُوا وَ ما قُتِلُوا لِیَجْعَلَ اللَّهُ ذلِکَ حَسْرَةً فِی قُلُوبِهِمْ وَ اللَّهُ یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (156) وَ لَئِنْ قُتِلْتُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَوْ مُتُّمْ لَمَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَحْمَةٌ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ (157) وَ لَئِنْ مُتُّمْ أَوْ قُتِلْتُمْ لَإِلَی اللَّهِ تُحْشَرُونَ (158) فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ وَ لَوْ کُنْتَ فَظًّا غَلِیظَ الْقَلْبِ لانْفَضُّوا مِنْ حَوْلِکَ فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُمْ وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَوَکِّلِینَ (159) إِنْ یَنْصُرْکُمُ اللَّهُ فَلا غالِبَ لَکُمْ وَ إِنْ یَخْذُلْکُمْ فَمَنْ ذَا الَّذِی یَنْصُرُکُمْ مِنْ بَعْدِهِ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (160)
وَ ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَغُلَّ وَ مَنْ یَغْلُلْ یَأْتِ بِما غَلَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ ثُمَّ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (161) أَ فَمَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَ اللَّهِ کَمَنْ باءَ بِسَخَطٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (162) هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ (163) لَقَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ إِذْ بَعَثَ فِیهِمْ رَسُولاً مِنْ أَنْفُسِهِمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ إِنْ کانُوا مِنْ قَبْلُ لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ (164)
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بیان‌

الآیات من تتمة الآیات النازلة فی خصوص غزوة أحد أیضا، و هی تتضمن التعرض لأمر آخر عرض لهم، و هو الأسف و الحسرة الواردة فی قلوبهم من قتل رجالاتهم و سراة قومهم، و معظم المقتولین کانوا من الأنصار فما قتل من المهاجرین- علی ما قیل- إلا أربعة، و هذا یقوی الحدس أن معظم المقاومة کانت من ناحیة الأنصار، و أن الهزیمة أسرعت إلی المهاجرین قبلهم.
و بالجملة الآیات تبین ما فی هذا الأسف و الحسرة من الخطإ و الخبط، و تعطف علی 
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أمر آخر یستتبعه هذا الأسف و التحسر و هو سوء ظنهم برسول الله ص، و أنه هو الذی أوردهم هذا المورد و ألقاهم فی هذه التهلکة کما یشیر إلیه قولهم علی ما تلوح إلیه هذه الآیات: لَوْ کانُوا عِنْدَنا ما ماتُوا وَ ما قُتِلُوا الآیة، و قول المنافقین فیما سیجی‌ء: لَوْ أَطاعُونا ما قُتِلُوا الآیة، أی أطاعونا و لم یطیعوا رسول الله ص فهو الذی أهلکهم، فهی تبین أنه (ص) لیس له أن یخون أحدا بل هو رسول منه تعالی شریف النفس کریم المحتد عظیم الخلق یلین لهم برحمة من الله، و یعفو عنهم و یستغفر لهم و یشاورهم فی الأمر منه تعالی، و أن الله من به علیهم لیخرجهم من الضلال إلی الهدی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ کَفَرُوا» «إلخ» المراد بهؤلاء الذین کفروا ما هو ظاهر اللفظ أعنی الکافرین دون المنافقین- کما قیل- لأن النفاق بما هو نفاق لیس منشأ لهذا القول- و إن کان المنافقون یقولون ذلک- و إنما منشؤه الکفر فیجب أن ینسب إلی الکافرین.
و الضرب فی الأرض کنایة عن المسافرة، و غزی جمع غاز کطالب و طلب و ضارب و ضرب، و قوله: لِیَجْعَلَ اللَّهُ ذلِکَ حَسْرَةً، أی لیعذبهم بها فهو من قبیل وضع المغیا موضع الغایة، و قوله: وَ اللَّهُ یُحْیِی وَ یُمِیتُ بیان لحقیقة الأمر التی أخطأ فیها الکافرون القائلون: لو کانوا، و هذا الموت یشمل الموت حتف الأنف و القتل کما هو مقتضی إطلاق الموت وحده علی ما تقدم، و قوله: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ فی موضع التعلیل للنهی فی قوله: لا تَکُونُوا «إلخ».
و قوله: «ما ماتُوا وَ ما قُتِلُوا»، قدم فیه الموت علی القتل لیکون النشر علی ترتیب اللف فی قوله: إِذا ضَرَبُوا فِی الْأَرْضِ أَوْ کانُوا غُزًّی و لأن الموت أمر جار علی الطبع و العادة المألوفة بخلاف القتل فإنه أمر استثنائی فقدم ما هو المألوف علی غیره.
و محصل الآیة نهی المؤمنین أن یکونوا کالکافرین فیقولوا لمن مات منهم فی خارج بلده أو قومه، و فیمن قتل منهم فی غزاة: لَوْ کانُوا عِنْدَنا ما ماتُوا وَ ما قُتِلُوا فإن هذا القول یسوق الإنسان إلی عذاب قلبی و نقمة إلهیة و هو الحسرة الملقاة فی قلوبهم، مع أنه من الجهل فإن القرب و البعد منهم لیس بمحیی و ممیت بل الإحیاء و الإماتة من الشئون المختصة بالله وحده لا شریک له فلیتقوا الله و لا یکونوا مثلهم فإن الله بما یعملون بصیر.
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قوله تعالی: وَ لَئِنْ قُتِلْتُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَوْ مُتُّمْ لَمَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَحْمَةٌ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ الظاهر أن المراد مما یجمعون هو المال و ما یلحق به الذی هو عمدة البغیة فی الحیاة الدنیا.
و قد قدم القتل هاهنا علی الموت لأن القتل فی سبیل الله أقرب من المغفرة بالنسبة إلی الموت فهذه النکتة هی الموجبة لتقدیم القتل علی الموت، و لذلک عاد فی الآیة التالیة:
وَ لَئِنْ مُتُّمْ أَوْ قُتِلْتُمْ لَإِلَی اللَّهِ تُحْشَرُونَ إلی الترتیب الطبعی بتقدیم الموت علی القتل لفقد هذه النکتة الزائدة.
قوله تعالی: «فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ» إلی آخر الآیة، الفظ هو الجافی القاسی، و غلظ القلب کنایة عن عدم رقته و رأفته، و الانفضاض التفرق.
و فی الآیة التفات عن خطابهم إلی خطاب رسول الله ص، و أصل المعنی:
فقد لان لکم رسولنا برحمة منا، و لذلک أمرناه أن یعفو عنکم و یستغفر لکم و یشاورکم فی الأمر و أن یتوکل علینا إذا عزم.
و نکتة الالتفات ما تقدم فی أول آیات الغزوة أن الکلام فیه شوب عتاب و توبیخ، و لذلک اشتمل علی بعض الأعراض فی ما یناسبه من الموارد و منها هذا المورد الذی یتعرض فیه لبیان حال من أحوالهم لها مساس بالاعتراض علی النبی ص فإن تحزنهم لقتل من قتل منهم ربما دلهم علی المناقشة فی فعل النبی ص، و رمیه بأنه أوردهم مورد القتل و الاستیصال، فأعرض الله تعالی عن مخاطبتهم و التفت إلی نبیه ص فخاطبه بقوله: فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ 
و الکلام متفرع علی کلام آخر یدل علیه السیاق، و التقدیر: و إذا کان حالهم ما تراه من التشبه بالذین کفروا و التحسر علی قتلاهم فبرحمة منا لنت لهم و إلا لانفضوا من حولک. و الله أعلم.
و قوله: «فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُمْ وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ» إنما سیق لیکون إمضاء لسیرته (ص) فإنه کذلک کان یفعل، و قد شاورهم فی أمر القتال قبیل یوم أحد، و فیه إشعار بأنه إنما یفعل ما یؤمر و الله سبحانه عن فعله راض.
و قد أمر الله تعالی نبیه ص أن یعفو عنهم فلا یرتب علی فعالهم أثر المعصیة، و أن یستغفر فیسأل الله أن یغفر لهم- و هو تعالی فاعله لا محالة- و اللفظ و إن کان 
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مطلقا لا یختص بالمورد غیر أنه لا یشمل موارد الحدود الشرعیة و ما یناظرها و إلا لغا التشریع، علی أن تعقیبه بقوله: وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ لا یخلو عن الإشعار بأن هذین الأمرین إنما هما فی ظرف الولایة و تدبیر الأمور العامة مما یجری فیه المشاورة معهم.
و قوله: «فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَوَکِّلِینَ»، و إذا أحبک کان ولیا و ناصرا لک غیر خاذلک، و لذا عقب الآیة بهذا المعنی و دعا المؤمنین أیضا إلی التوکل فقال: إِنْ یَنْصُرْکُمُ اللَّهُ فَلا غالِبَ لَکُمْ وَ إِنْ یَخْذُلْکُمْ فَمَنْ ذَا الَّذِی یَنْصُرُکُمْ مِنْ بَعْدِهِ ثم أمرهم بالتوکل بوضع سببه موضعه فقال: وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ أی لإیمانهم بالله الذی لا ناصر و لا معین إلا هو.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَغُلَّ»، الغل هو الخیانة، قد مر فی قوله تعالی:
«ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ»: آل عمران- 79، إن هذا السیاق معناه تنزیه ساحة النبی عن السوء و الفحشاء بطهارته، و المعنی: حاشا أن یغل و یخون النبی ربه أو الناس (و هو أیضا من الخیانة لله) و الحال أن الخائن یلقی ربه بخیانته ثم توفی نفسه ما کسبت.
ثم ذکر أن رمی النبی بالخیانة قیاس جائر مع الفارق فإنه متبع رضوان الله لا یعدو رضا ربه، و الخائن باء بسخط عظیم من الله و مأواه جهنم و بئس المصیر، و هذا هو المراد بقوله: أَ فَمَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَ اللَّهِ کَمَنْ باءَ بِسَخَطٍ مِنَ اللَّهِ الآیة.
و یمکن أن یکون المراد به التعریض للمؤمنین بأن هذه الأحوال من التعرض لسخط الله، و الله یدعوکم بهذه المواعظ إلی رضوانه، و ما هما سواء.
ثم ذکر أن هذه الطوائف من المتبعین لرضوان الله و البائین بسخط من الله درجات مختلفة، و الله بصیر بالأعمال فلا تزعموا أنه یفوته الحقیر من خیر أو شر فتسامحوا فی اتباع رضوانه أو البوء بسخطه.
قوله تعالی: «لَقَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ»، فی الآیة التفات آخر من خطاب المؤمنین إلی تنزیلهم منزلة الغیبة، و قد مر الوجه العام فی هذه الموارد من الالتفات و الوجه الخاص بما هاهنا أن الآیة مسوقة سوق الامتنان و المن علی المؤمنین لصفة إیمانهم و لذا قیل: علی المؤمنین، و لا یفیده غیر الوصف حتی لو قیل: الذین آمنوا، لأن المشعر
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بالعلیة- علی ما قیل- هو الوصف أو أنه الکامل فی هذا الإشعار، و المعنی ظاهر.
و فی الآیة أبحاث أخر سیأتی شطر منها فی المواضع المناسبة لها إن شاء الله العزیز.
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اشارة

أَ وَ لَمَّا أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ قَدْ أَصَبْتُمْ مِثْلَیْها قُلْتُمْ أَنَّی هذا قُلْ هُوَ مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِکُمْ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (165) وَ ما أَصابَکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ فَبِإِذْنِ اللَّهِ وَ لِیَعْلَمَ الْمُؤْمِنِینَ (166) وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ نافَقُوا وَ قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَوِ ادْفَعُوا قالُوا لَوْ نَعْلَمُ قِتالاً لاتَّبَعْناکُمْ هُمْ لِلْکُفْرِ یَوْمَئِذٍ أَقْرَبُ مِنْهُمْ لِلْإِیمانِ یَقُولُونَ بِأَفْواهِهِمْ ما لَیْسَ فِی قُلُوبِهِمْ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یَکْتُمُونَ (167) الَّذِینَ قالُوا لِإِخْوانِهِمْ وَ قَعَدُوا لَوْ أَطاعُونا ما قُتِلُوا قُلْ فَادْرَؤُا عَنْ أَنْفُسِکُمُ الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (168) وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ (169)
فَرِحِینَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ یَسْتَبْشِرُونَ بِالَّذِینَ لَمْ یَلْحَقُوا بِهِمْ مِنْ خَلْفِهِمْ أَلاَّ خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (170) یَسْتَبْشِرُونَ بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُؤْمِنِینَ (171)



بیان‌

الآیات من تتمة الآیات النازلة فی خصوص غزوة أحد، و فیه تعرض لحال عدة من المنافقین خذلوا جماعة المؤمنین عند خروجهم من المدینة إلی أحد، و فیها جواب ما
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قالوه فی المقتولین، و وصف حال المستشهدین بعد القتل و أنهم منعمون فی حضرة القرب یستبشرون بإخوانهم من خلفهم.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمَّا أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ قَدْ أَصَبْتُمْ مِثْلَیْها» لما نهاهم أن یکونوا کالذین کفروا فی التحزن لقتلاهم و التحسر علیهم ببیان أن أمر الحیاة و الموت إلی الله وحده لا إلیهم حتی یدورا مدار قربهم و بعدهم و خروجهم إلی القتال أو قعودهم عنه رجع ثانیا إلی بیان سببه القریب علی ما جرت علیه سنة الأسباب، فبین أن سببه إنما هو المعصیة الواقعة یوم أحد منهم و هو معصیة الرماة بتخلیة مراکزهم، و معصیة من تولی منهم عن القتال بعد ذلک، و بالجملة سببه معصیتهم الرسول- و هو قائدهم- و فشلهم و تنازعهم فی الأمر و ذلک سبب للانهزام بحسب سنة الطبیعة و العادة.
فالآیة فی معنی قوله: أ تدرون من أین أصابتکم مصیبة قد أصبتم مثلیها؟ إنما أصابتکم من عند أنفسکم و هو إفسادکم سبب الفتح و الظفر بأیدیکم و مخالفتکم قائدکم و فشلکم و اختلاف کلمتکم.
و قد وصفت المصیبة بقوله: قَدْ أَصَبْتُمْ مِثْلَیْها و هو إشارة إلی مقایسة ما أصابهم الکفار یوم أحد، و هو قتل سبعین رجلا منهم بما أصابوا الکفار یوم بدر و هو مثلا السبعین فإنهم قتلوا منهم یوم بدر سبعین رجلا و أسروا سبعین رجلا.
و فی هذا التوصیف تسکین لطیش قلوبهم و تحقیر للمصیبة فإنهم أصیبوا من أعدائهم بنصف ما أصابوهم فلا ینبغی لهم أن یحزنوا أو یجزعوا.
و قیل: إن معنی الآیة: أنکم أنفسکم اخترتم هذه المصیبة، و ذلک أنهم اختاروا الفداء من الأسری یوم بدر، و کان الحکم فیهم القتل، و شرط علیهم أنکم إن قبلتم الفداء قتل منکم فی القابل بعدتهم فقالوا: رضینا فإنا نأخذ الفداء و ننتفع به، و إذا قتل منا فیما بعد کنا شهداء.
و یؤید هذا الوجه بل یدل علیه ما ذیل به الآیة أعنی قوله: إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ إذ لا تلائم هذه الفقرة الوجه السابق البتة إلا بتعسف، و سیجی‌ء روایته عن أئمة أهل البیت (ع) فی البحث الروائی الآتی.
قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ» إلی آخر الآیتین، الآیة الأولی 
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تؤید ما تقدم أن المراد بقوله: قُلْ هُوَ مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِکُمْ اختیارهم الفداء من أسری یوم بدر، و شرطهم علی أنفسهم لله ما شرطوا فإصابة هذه المصیبة بإذن الله، و أما الوجه الأول المذکور و هو أن المعنی أن سبب إصابة المصیبة القریب هو مخالفتکم فلا تلاؤم ظاهرا بینه و بین نسبة المصیبة إلی إذن الله و هو ظاهر.
فعلی ما ذکرنا یکون ذکر استناد إصابة المصیبة إلی إذن الله بمنزلة البیان لقوله:
هُوَ مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِکُمْ و لیکون توطئة لانضمام قوله: وَ لِیَعْلَمَ الْمُؤْمِنِینَ و بانضمامه یتمهد الطریق للتعرض لحال المنافقین و ما تکلموا به و جوابه و بیان حقیقة هذا الموت الذی هو القتل فی سبیل الله.
و قوله: أو ادفعوا أی لو لم تقاتلوا فی سبیل الله فادفعوا عن حریمکم و أنفسکم و قوله: هم للکفر یومئذ أقرب منهم للإیمان، اللام بمعنی إلی فهذا حالهم بالنسبة إلی الکفر الصریح، و أما النفاق فقد واقعوه بفعلهم ذلک.
و قوله: «یَقُولُونَ بِأَفْواهِهِمْ ما لَیْسَ فِی قُلُوبِهِمْ»، ذکر الأفواه للتأکید و للتقابل بینها و بین القلوب.
قوله تعالی: «الَّذِینَ قالُوا لِإِخْوانِهِمْ وَ قَعَدُوا لَوْ أَطاعُونا ما قُتِلُوا»، المراد بإخوانهم إخوانهم فی النسب و هم القتلی، و إنما ذکر إخوتهم لهم لیکون مع انضمام قوله: و قعدوا أوقع تعییر و تأنیب علیهم فإنهم قعدوا عن إمداد إخوانهم حتی أصابهم ما أصابهم من القتل الذریع، و قوله: قل فادرءوا جواب عن قولهم ذاک، و الدرء: الدفع.
قوله تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً» الآیة، و فی الآیة التفات عن خطاب المؤمنین إلی خطاب رسول الله ص، و الوجه فیه ما تکرر ذکره فی تضاعیف هذه الآیات، و یحتمل أن یکون الخطاب تتمة الخطاب فی قوله:
قُلْ فَادْرَؤُا عَنْ أَنْفُسِکُمُ الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ 
و المراد بالموت بطلان الشعور و الفعل، و لذا ذکرهما فی قوله: بَلْ أَحْیاءٌ «إلخ» حیث ذکر الارتزاق و هو فعل، و الفرح الاستبشار و معهما شعور.
قوله تعالی: فَرِحِینَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ الآیة، الفرح ضد الحزن و، البشارة و البشری ما یسرک من الخبر و الاستبشار طلب السرور بالبشری، و المعنی: أنهم فرحون بما
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وجدوه من الفضل الإلهی الحاضر المشهود عندهم، و یطلبون السرور بما یأتیهم من البشری بحسن حال من لم یلحقوا بهم من خلفهم أن لا خوف علیهم و لا هم یحزنون.
و من ذلک یظهر أولا أن هؤلاء المقتولین فی سبیل الله یأتیهم و یتصل بهم أخبار خیار المؤمنین الباقین بعدهم فی الدنیا.
و ثانیا أن هذه البشری هی ثواب أعمال المؤمنین و هو أن لا خوف علیهم و لا هم یحزنون و لیس ذلک إلا بمشاهدتهم هذا الثواب فی دارهم التی هم فیها مقیمون فإنما شأنهم المشاهدة دون الاستدلال ففی الآیة دلالة علی بقاء الإنسان بعد الموت ما بینه و بین یوم القیامة، و قد فصلنا القول فیه فی الکلام علی نشأة البرزخ فی ذیل قوله تعالی: وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ الآیة: «البقرة: 154».
قوله تعالی: «یَسْتَبْشِرُونَ بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ» الآیة، هذا الاستبشار أعم من الاستبشار بحال غیرهم و بحال أنفسهم و الدلیل علیه قوله: وَ أَنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُؤْمِنِینَ فإنه بإطلاقه شامل للجمیع، و لعل هذه هی النکتة فی تکرار الاستبشار و کذا تکرار الفضل فتدبر فی الآیة.
و قد نکر الفضل و النعمة و أبهم الرزق فی الآیات لیذهب ذهن السامع فیها کل مذهب ممکن، و لذا أبهم الخوف و الحزن لیدل فی سیاق النفی علی العموم.
و التدبر فی الآیات یعطی أنها فی صدد بیان أجر المؤمنین أولا، و أن هذا الأجر رزقهم عند الله سبحانه ثانیا، و أن هذا الرزق نعمة من الله و فضل ثالثا، و أن الذی یشخص هذه النعمة و الفضل هو أنهم لا خوف علیهم و لا هم یحزنون رابعا.
و هذه الجملة أعنی قوله: أن لا خوف علیهم و لا هم یحزنون کلمة عجیبة کلما أمعنت فی تدبرها زاد فی اتساع معناها علی لطف و رقة و سهولة بیان، و أول ما یلوح من معناها أن الخوف و الحزن مرفوعان عنهم، و الخوف إنما یکون من أمر ممکن محتمل یوجب انتفاء شی‌ء من سعادة الإنسان التی یقدر نفسه واجدة لها، و کذا الحزن إنما یکون من جهة أمر واقع یوجب ذلک، فالبلیة أو کل محذور إنما یخاف منها إذا لم یقع بعد فإذا وقعت زال الخوف و عرض الحزن فلا خوف بعد الوقوع و لا حزن قبله.
فارتفاع مطلق الخوف عن الإنسان إنما یکون إذا لم یکن ما عنده من وجوه 
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النعم فی معرض الزوال، و ارتفاع مطلق الحزن إنما یتیسر له إذا لم یفقد شیئا من أنواع سعادته لا ابتداء و لا بعد الوجدان، فرفعه تعالی مطلق الخوف و الحزن عن الإنسان معناه أن یفیض علیه کل ما یمکنه أن یتنعم به و یستلذه، و أن لا یکون ذلک فی معرض الزوال، و هذا هو خلود السعادة للإنسان و خلوده فیها.
و من هنا یتضح أن نفی الخوف و الحزن هو بعینه ارتزاق الإنسان عند الله فهو سبحانه یقول: وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ: «آل عمران: 198»، و یقول: وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ «النحل: 96» فالآیتان تدلان علی أن ما عند الله نعمة باقیة لا یشوبها نقمة و لا یعرضها فناء.
و یتضح أیضا أن نفیهما هو بعینه إثبات النعمة و الفضل و هو العطیة لکن تقدم فی أوائل الکتاب و سیجی‌ء فی قوله تعالی: مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ «النساء: 69»، أن النعمة إذا أطلقت فی عرف القرآن فهی الولایة الإلهیة، و علی ذلک فالمعنی: أن الله یتولی أمرهم و یخصهم بعطیة منه.
و أما احتمال أن یکون المراد بالفضل الموهبة الزائدة علی استحقاقهم بالعمل، و النعمة ما بحذائه فلا یلائمه قوله: وَ أَنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُؤْمِنِینَ فإن الأجر یؤذن بالاستحقاق، و قد عرفت أن هذه الفقرات أعنی قوله: عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ و قوله:
فَرِحِینَ بِما إلخ و قوله: یَسْتَبْشِرُونَ بِنِعْمَةٍ إلخ، و قوله: وَ أَنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُؤْمِنِینَ مآلها إلی حقیقة واحدة.
و فی الآیات أبحاث أخر تقدم بعضها فی تفسیر قوله: وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ «البقرة: 154»، و لعل الله یوفقنا لاستیفاء ما یسعنا من البحث فیها فی ما سیجی‌ء من الموارد المناسبة إن شاء الله تعالی.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 172 الی 175]





اشارة

الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ مِنْ بَعْدِ ما أَصابَهُمُ الْقَرْحُ لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا مِنْهُمْ وَ اتَّقَوْا أَجْرٌ عَظِیمٌ (172) الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ فَاخْشَوْهُمْ فَزادَهُمْ إِیماناً وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ (173) فَانْقَلَبُوا بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ لَمْ یَمْسَسْهُمْ سُوءٌ وَ اتَّبَعُوا رِضْوانَ اللَّهِ وَ اللَّهُ ذُو فَضْلٍ عَظِیمٍ (174) إِنَّما ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ فَلا تَخافُوهُمْ وَ خافُونِ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (175)
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بیان‌

الآیات مرتبطة بآیات غزوة أحد، و یشعر بذلک قوله: مِنْ بَعْدِ ما أَصابَهُمُ الْقَرْحُ و قد قال فیها: إِنْ یَمْسَسْکُمْ قَرْحٌ فَقَدْ مَسَّ الْقَوْمَ قَرْحٌ مِثْلُهُ 
قوله تعالی: «الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ» الآیة الاستجابة و الإجابة بمعنی واحد- کما قیل- و هی أن تسأل شیئا فتجاب بالقبول.
و لعل ذکر الله و الرسول مع جواز الاکتفاء فی المقام بذکر أحد اللفظین إنما هو لکونهم فی وقعة أحد عصوا الله و الرسول، فأما هو تعالی فقد عصوه بالفرار و التولی و قد نهاهم الله عنه و أمر بالجهاد، و أما الرسول فقد عصوه بمخالفة أمره الذی أصدره علی الرماة بلزوم مراکزهم و حین کانوا یصعدون و هو یدعوهم فی أخراهم فلم یجیبوا دعوته، فلما استجابوا فی هذه الوقعة وضع فیها بحذاء تلک الوقعة استجابتهم لله و الرسول و قوله: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا مِنْهُمْ وَ اتَّقَوْا أَجْرٌ عَظِیمٌ»، قصر الوعد علی بعض أفراد المستجیبین لأن الاستجابة فعل ظاهری لا یلازم حقیقة الإحسان و التقوی اللذین علیهما مدار الأجر العظیم، و هذا من عجیب مراقبة القرآن فی بیانه حیث لا یشغله شأن عن شأن، و من هنا یتبین أن هؤلاء الجماعة ما کانوا خالصین لله فی أمره بل کان فیهم من لم یکن محسنا متقیا یستحق عظیم الأجر من الله سبحانه، و ربما یقال: إن «من» فی قوله: «مِنْهُمْ» بیانیة کما قیل مثله فی قوله تعالی: مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ- إلی أن قال-: وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً
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وَ أَجْراً عَظِیماً: «الفتح: 29»، و هو تأول بما یدفعه السیاق.
و یتبین أیضا أن ما یمدحهم به الله سبحانه فی قوله: الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إلی آخر الآیات من قبیل وصف البعض المنسوب إلی الکل بعنایة لفظیة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ» الآیة، الناس هو الأفراد من الإنسان من حیث عدم أخذ ما یتمیز به بعضهم من بعض، و الناس الأول غیر الثانی، فإن الثانی هو العدو الذی کان یجمع الجموع، و أما الأول فهم الخاذلون المثبطون الذین کانوا یقولون ما یقولون لیخذلوا المؤمنین عن الخروج إلی قتال المشرکین، فالناس الثانی أرید به المشرکون، و الناس الأول أیدیهم علی المؤمنین و عیونهم فیهم، و ظاهر الآیة کونهم عدة و جماعة لا واحدا، و هذا یؤید کون الآیات نازلة فی قصة خروج النبی ص فیمن بقی من أصحابه بعد أحد فی أثر المشرکین دون قصة بدر الصغری، و سیجی‌ء القصتان فی البحث الروائی الآتی.
و قوله: قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ أی جمعوا جموعهم لقتالکم ثانیا (و الله أعلم).
و قوله: فَزادَهُمْ إِیماناً، و ذلک لما فی طبع الإنسان أنه إذا نهی عما یریده و یعزم علیه، فإن لم یحسن الظن بمن ینهاه کان ذلک إغراء فأوجب انتباه قواه و اشتدت بذلک عزیمته، و کلما أصر علیه بالمنع أصر علی المضی علی ما یریده و یقصده، و هذا إذا کان الممنوع یری نفسه محقا معذورا فی فعاله أشد تأثیرا من غیره، و لذا کان المؤمنون کلما لامهم فی أمر الله لائم أو منعهم مانع زادوا قوة فی إیمانهم و شدة فی عزمهم و بأسهم.
و یمکن أن یکون زیادة إیمانهم لتأیید أمثال هذه الأخبار ما عندهم من خبر الوحی أنهم سیؤذون فی جنب الله حتی یتم أمرهم بإذن الله و قد وعدهم النصر و لا یکون نصر إلا فی نزال و قتال.
و قوله: وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ أی کافینا الله و أصل الحسب من الحساب لأن الکفایة بحساب الحاجة، و هذا اکتفاء بالله بحسب الإیمان دون الأسباب الخارجیة الجاریة فی السنة الإلهیة و الوکیل هو الذی یدبر الأمر عن الإنسان، فمضمون الآیة یرجع إلی معنی قوله: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ» الطلاق- 3، و لذلک عقب قوله: وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ بقوله: فَانْقَلَبُوا بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ 
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وَ فَضْلٍ لَمْ یَمْسَسْهُمْ سُوءٌ «إلخ» لیکون تصدیقا لوعده تعالی، ثم حمدهم إذ اتبعوا رضوانه فقال: و اتبعوا رضوان الله و الله ذو فضل عظیم.



کلام فی التوکل‌

و حقیقة الأمر أن مضی الإرادة و الظفر بالمراد فی نشأة المادة یحتاج إلی أسباب طبیعیة و أخری روحیة و الإنسان إذا أراد الورود فی أمر یهمه و هیأ من الأسباب الطبیعیة ما یحتاج إلیه لم یحل بینه و بین ما یبتغیه إلا اختلال الأسباب الروحیة کوهن الإرادة و الخوف و الحزن و الطیش و الشره و السفه و سوء الظن و غیر ذلک و هی أمور هامة عامة، و إذا توکل علی الله سبحانه و فیه اتصال بسبب غیر مغلوب البتة و هو السبب الذی فوق کل سبب قویت إرادته قوة لا یغلبها شی‌ء من الأسباب الروحیة المضادة المنافیة فکان نیلا و سعادة.
و فی التوکل علی الله جهة أخری یلحقه أثرا بخوارق العادة کما هو ظاهر قوله:
«وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ» الآیة، و قد تقدم شطر من البحث المتعلق بالمقام فی الکلام علی الإعجاز.
قوله تعالی: «ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ» الآیة، ظاهر الآیة أن الإشارة إلی الناس الذین قالوا لهم ما قالوا، فیکون هذا من الموارد التی أطلق فیها القرآن الشیطان علی الإنسان کما یظهر ذلک من قوله: «مِنْ شَرِّ الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ»: الناس- 6، و یؤیده قوله تعالی بعد ذلک: فَلا تَخافُوهُمْ أی الناس القائلین لکم ما قالوا لأن ذلکم الشیطان، و سنبحث فی هذا المعنی بما یکشف القناع عن وجه حقیقته إن شاء الله تعالی.



بحث روائی‌

الروایات الواردة فی غزوة أحد کثیرة فی الغایة، و هی مختلفة اختلافا شدیدا فی جهات القصة ربما أدت إلی سوء الظن بها، و أکثرها اختلافا ما ورد منها فی أسباب 
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نزول کثیر من آیات القصة و هی تقرب من ستین آیة فإن أمرها عجیب، و لا یلبث الناظر المتأمل فیها دون أن یقضی بأن المذاهب المختلفة أودعت فیها أرواحها لتنطق بلسانها بما تنتفع به، و هذا هو العذر فی ترکنا إیرادها فی هذا البحث فمن أرادها فعلیه بجوامع الحدیث و مطولات التفاسیر.
و
فی الدر المنثور،"* أخرج ابن أبی حاتم عن أبی الضحی قال: نزلت «وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ» فقتل منهم یومئذ سبعون منهم أربعة من المهاجرین- منهم حمزة بن عبد المطلب، و مصعب بن عمیر أخو بنی عبد الدار، و الشماس بن عثمان المخزومی، و عبد الله بن جحش الأسدی، و سائرهم من الأنصار.
أقول: و ظاهر الروایة أن أبا الضحی أخذ الشهداء فی الآیة بمعنی المقتولین فی المعرکة، و علی ذلک جری جمهور المفسرین، و قد مر فی البیان السابق أن لا دلیل علیه من ظاهر الکتاب بل الظاهر أن المراد بالشهداء شهداء الأعمال.
(و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ» الآیة، عن الصادق (ع) قال*: إن الله علم بما هو مکونه قبل أن یکونه- و هم ذر و علم من یجاهد ممن لا یجاهد- کما علم أنه یمیت خلقه قبل أن یمیتهم، و لم یر موتهم و هم أحیاء.
أقول: إشارة إلی ما تقدم أنه فرق بین العلم قبل الإیجاد و العلم الفعلی الذی هو الفعل و أن المراد لیس هو العلم قبل الإیجاد.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع)* فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کُنْتُمْ تَمَنَّوْنَ الْمَوْتَ» الآیة: أن المؤمنین لما أخبرهم الله تعالی- بالذی فعل بشهدائهم یوم بدر فی منازلهم فی الجنة رغبوا فی ذلک- فقالوا: اللهم أرنا قتالا نستشهد فیه- فأراهم الله یوم أحد إیاه فلم یثبتوا إلا من شاء الله منهم- فذلک قوله: وَ لَقَدْ کُنْتُمْ تَمَنَّوْنَ الْمَوْتَ الآیة:
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور عن ابن عباس و مجاهد و قتادة و الحسن و السدی.
و فی تفسیر القمی، قال (ع)* إن رسول الله ص خرج یوم أحد، و عهد العاهد به علی تلک الحال فجعل الرجل یقول لمن لقیه: إن رسول الله قد قتل، النجا،
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فلما رجعوا إلی المدینة أنزل الله: وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ إلی قوله:
انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ یقول: إلی الکفر وَ مَنْ یَنْقَلِبْ عَلی عَقِبَیْهِ فَلَنْ یَضُرَّ اللَّهَ شَیْئاً.
و فی الدر المنثور،"* أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن الربیع فی الآیة- قال: ذلک یوم أحد حین أصابهم ما أصابهم من القتل و القرح- و تداعوا نبی الله قالوا: قد قتل- و قال أناس منهم: لو کان نبیا ما قتل، و قال أناس من علیة أصحاب النبی ص:
قاتلوا علی ما قاتل علیه نبیکم- حتی یفتح الله علیکم أو تلحقوا به، و ذکر لنا أن رجلا من المهاجرین- مر علی رجل من الأنصار و هو یتشحط فی دمه- فقال: یا فلان أ شعرت أن محمدا قد قتل؟ فقال الأنصاری: إن کان محمد قد قتل فقد بلغ، فقاتلوا عن دینکم، فأنزل الله: وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ- أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ یقول: ارتددتم کفارا بعد إیمانکم.
و فیه أخرج ابن جریر عن السدی قال"*: فشا فی الناس یوم أحد أن رسول الله ص قد قتل- فقال بعض أصحاب الصخرة: لیت لنا رسولا إلی عبد الله بن أبی- فیأخذ لنا أمانا من أبی سفیان- یا قوم إن محمدا قتل فارجعوا إلی قومکم- قبل أن یأتوکم فیقتلوکم- قال أنس بن النضر: یا قوم إن کان محمد قد قتل فإن رب محمد لم یقتل- فقاتلوا علی ما قاتل علیه محمد، اللهم إنی أعتذر إلیک مما یقول هؤلاء، و أبرأ إلیک مما جاء به هؤلاء- فشد بسیفه فقاتل حتی قتل- فأنزل الله: وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ الآیة:
أقول: و روی هذه المعانی بطرق أخر کثیرة.
و فی الکافی عن الباقر (ع)* أنه أصاب علیا یوم أحد ستون جراحة- و أن النبی ص أمر أم سلیم و أم عطیة أن تداویاه- فقالتا إنا لا نعالج منه مکانا إلا انفتق مکان- و قد خفنا علیه، و دخل رسول الله ص و المسلمون یعودونه و هو قرحة واحدة، و جعل یمسحه بیده و یقول: إن رجلا لقی هذا فی الله فقد أبلی و أعذر، فکان القرح الذی یمسحه رسول الله ص یلتئم- فقال علی: الحمد لله إذ لم أفر و لم أول الدبر- فشکر الله له ذلک فی موضعین من القرآن- و هو قوله: وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ و سَنَجْزِی الشَّاکِرِینَ 
أقول: یعنی شکر الله له ثباته لا قوله: الحمد لله الذی.
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و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)* أنه قرأ: و کأین من نبی قتل معه ربیون کثیر، قال: ألوف و ألوف ثم قال: إی و الله یقتلون.
أقول: و روی هذه القراءة و المعنی فی الدر المنثور عن ابن مسعود و غیره،
و روی عن ابن عباس"* أنه سئل عن قوله ربیون قال: جموع.
و فی الدر المنثور،"* أخرج عبد بن حمید و ابن أبی حاتم عن مجاهد «مِنْ بَعْدِ ما أَراکُمْ ما تُحِبُّونَ» قال: نصر الله المؤمنین علی المشرکین- حتی رکب نساء المشرکین علی کل صعب و ذلول- ثم أدیل علیهم المشرکون بمعصیتهم للنبی ص.
و فیه أخرج ابن إسحاق و ابن راهویه و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الدلائل عن الزبیر قال"* لقد رأیتنی مع رسول الله ص- حین اشتد الخوف علینا أرسل الله علینا النوم- فما منا من رجل إلا ذقنه فی صدره- فوالله إنی لأسمع قول معتب بن قشیر- ما أسمعه إلا کالحلم-: لو کان لنا من الأمر شی‌ء ما قتلنا هاهنا فحفظتها منه، و فی ذلک أنزل الله: «ثُمَّ أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ بَعْدِ الْغَمِّ أَمَنَةً نُعاساً»- إلی قوله:، ما قُتِلْنا هاهُنا» لقول معتب بن قشیر:
أقول: و قد روی هذا المعنی عن الزبیر بن العوام بطرق کثیرة.
و فیه أخرج ابن مندة فی معرفة الصحابة عن ابن عباس"* فی قوله: إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ الآیة، قال: نزلت فی عثمان و رافع بن المعلی و حارثة بن زید":
أقول: و روی ما یقرب منه فی عدة طرق عن عبد الرحمن بن عوف و عکرمة و ابن إسحاق و أضیف إلیهم فی بعضها أبو حذیفة بن عقبة و الولید بن عقبة و سعد بن عثمان و عقبة بن عثمان.
و علی أی حال ذکر عثمان و من عد منهم بأسمائهم من باب ذکر المصداق و إلا فالآیة نزلت فی جمیع من تولی من الأصحاب و عصی رسول الله ص، و الذی یخص عثمان هو أنه و من معه فروا حتی بلغوا الجلعب (جبل بناحیة المدینة مما یلی الأغوص) فأقاموا به ثلاثا ثم رجعوا إلی رسول الله ص فقال لهم: لقد ذهبتم فیها عریضة.
و أما أصحابه عامة فقد تکاثرت الروایات أنهم تولوا عن آخرهم، و لم یبق مع 
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رسول الله منهم إلا رجلان من المهاجرین و سبعة من الأنصار ثم إن المشرکین هجموا علی رسول الله ص فقتل دون الدفاع عنه الأنصار واحدا بعد واحد حتی لم یبق معه منهم أحد.
و روی أن الذین ثبتوا معه أحد عشر، و روی ثمانیة عشر حتی روی ثلاثون، و هو أضعف الروایات.
و لعل هذا الاختلاف بحسب اختلاف اطلاعات الرواة و غیر ذلک، و الذی تدل علیه روایات دفاع نسیبة المازنیة عنه (ص) أنه لم یکن عنده ساعتئذ أحد، و کان من ثبت منهم و لم ینهزم مشغولا بالقتال، و لم یتفق کلمة الرواة فی ذلک علی أحد إلا علی (ع) و لعل أبا دجانة الأنصاری سماک بن خرشة کذلک إلا أنه قاتل بسیف رسول الله ص أولا ثم وقی بنفسه رسول الله ص حین جلی عنه أصحابه یدفع عنه النبال بمجنه و بظهره حتی أثخن رضی الله عنه.
و أما بقیة أصحابه فمن ملحق به حین ما عرف (ص) و علم أنه لم یقتل، و ملحق به بعد حین، و هؤلاء هم الذین أنزل الله علیهم النعاس غیر أن الله تعالی عفا عن الجمیع و قد عرفت فیما تقدم من البیان معنی العفو، و ذکر بعض المفسرین أن معنی العفو فی هذه الآیة صرفه تعالی المشرکین عنهم حیث لم یبیدوهم و لم یقتلوهم عن آخرهم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عدی و البیهقی فی الشعب بسند حسن عن ابن عباس قال*: لما نزلت: وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ- قال رسول الله ص*: أما إن الله و رسوله لغنیان عنها- و لکن جعلها الله رحمة لأمتی فمن استشار منهم لم یعدم رشدا، و من ترکها لم یعدم غیا.
و فیه أخرج الطبرانی فی الأوسط، عن أنس قال*: قال رسول الله ص*: ما خاب من استخار، و لا ندم من استشار.
و فی نهج البلاغة،*: من استبد برأیه هلک، و من شاور الرجال شارکها فی عقولها.
و فیه،*: الاستشارة عین الهدایة، و قد خاطر من استبد برأیه.
و فی الصافی، عن النبی ص*: لا وحدة أوحش من العجب، و لا مظاهرة أوثق من المشاورة.
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أقول: و الروایات فی المشاورة کثیرة جدا، و موردها ما یجوز للمستشیر فعله و ترکه بحسب المرجحات، و أما الأحکام الإلهیة الثابتة فلا مورد للاستشارة فیها کما لا رخصة فی تغییرها لأحد و إلا کان اختلاف الحوادث الجاریة ناسخا لکلام الله تعالی.
و فی المجالس، عن الصادق (ع)*: أن رضا الناس لا یملک، و ألسنتهم لا تضبط- أ لم ینسبوه یوم بدر أنه أخذ لنفسه من المغنم قطیفة حمراء؟ حتی أظهره الله علی القطیفة، و برأ نبیه من الخیانة، و أنزل فی کتابه: وَ ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَغُلَ الآیة.
أقول: و ذکر ذلک القمی فی تفسیره، و فیه*: فجاء رجل إلی رسول الله (ع) فقال: إن فلانا غل قطیفة حمراء فاحفرها هنالک- فأمر رسول الله (ع) بحفر ذلک الموضع فأخرج القطیفة:
و قد روی هذا المعنی و ما یقرب منه فی الدر المنثور بطرق کثیرة
و لعل المراد بکون الآیة نزلت فیها کون الآیة مشیرة إلیها و إلا فسیاق الآیات أنها نزلت بعد غزوة أحد کما تقدم بیانه.
و فی تفسیر القمی، عن الباقر (ع)*: من غل شیئا رآه یوم القیامة فی النار- ثم یکلف أن یدخل إلیه فیخرجه من النار.
أقول: و هو استفادة لطیفة من قوله تعالی: وَ مَنْ یَغْلُلْ یَأْتِ بِما غَلَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ.
و فی تفسیر العیاشی،*: فی قوله تعالی: هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ عن الصادق (ع): الذین اتبعوا رضوان الله هم الأئمة، و هم و الله درجات عند الله للمؤمنین، و بولایتهم و مودتهم إیانا یضاعف الله لهم أعمالهم، و یرفع الله لهم الدرجات العلی، و الذین باءوا بسخط من الله- هم الذین جحدوا حق علی و حق الأئمة منا أهل البیت- فباءوا لذلک بسخط من الله.
أقول: و هو من الجری و الانطباق.
و فیه، عن الرضا (ع): الدرجة ما بین السماء و الأرض.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا*: فی قوله تعالی: أَ وَ لَمَّا أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ قَدْ أَصَبْتُمْ مِثْلَیْها- عن الصادق (ع): کان المسلمون قد أصابوا ببدر مائة و أربعین رجلا: قتلوا سبعین رجلا و أسروا سبعین- فلما کان یوم أحد أصیب من المسلمین سبعون رجلا- فاغتموا
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بذلک فنزلت.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و الترمذی- و حسنه- و ابن جریر و ابن مردویه عن علی قال*: جاء جبرئیل إلی النبی ص فقال: یا محمد إن الله قد کره ما صنع قومک فی أخذهم الأساری، و قد أمرک أن تخیرهم بین أمرین: إما أن یقدموا فتضرب أعناقهم- و بین أن یأخذوا الفداء علی أن یقتل منهم عدتهم، فدعا رسول الله ص الناس فذکر ذلک لهم- فقالوا: یا رسول الله عشائرنا و أقوامنا نأخذ فداءهم- فنقوی به علی قتال عدونا، و یستشهد منا بعدتهم فلیس فی ذلک ما نکره- فقتل منهم یوم أحد سبعون رجلا عدة أساری أهل بدر:
أقول: و رواه فی المجمع عن علی (ع)، و أورده القمی فی تفسیره.
و فی المجمع، فی قوله تعالی: وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیات- عن الباقر (ع) نزلت فی شهداء بدر و أحد معا.
أقول: و علی ذلک روایات کثیرة رواها فی الدر المنثور و غیره و قد عرفت أن معنی الآیات عام شامل لکل من قتل فی سبیل الله حقیقة أو حکما و ربما قیل: إن الآیات نازلة فی شهداء بئر معونة، و هم سبعون رجلا أو أربعون من أصحاب النبی ص أرسلهم لدعوة عامر بن الطفیل و قومه و کانوا علی ذلک الماء فقدموا أبا ملحان الأنصاری إلیهم بالرسالة فقتلوه أولا ثم تتابعوا علی أصحاب النبی ص فقاتلوهم فقتلوهم جمیعا رضی الله عنهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق قال*: هم و الله شیعتنا حین صارت أرواحهم فی الجنة، و استقبلوا الکرامة من الله عز و جل- علموا و استیقنوا أنهم کانوا علی الحق و علی دین الله عز و جل- فاستبشروا بمن لم یلحقوا بهم- من إخوانهم من خلفهم من المؤمنین.
أقول: و هو من الجری، و معنی علمهم و استیقانهم بأنهم کانوا علی الحق أنهم ینالون ذلک بعین الیقین بعد ما نالوه فی الدنیا بعلم الیقین لا أنهم کانوا فی الدنیا شاکین مرتابین.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و هناد و عبد بن حمید و أبو داود و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم- و صححه- و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال*: قال رسول الله ص*: لما أصیب إخوانکم بأحد- جعل الله أرواحهم فی أجواف طیر خضر- ترد أنهار
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الجنة، و تأکل من ثمارها- و تأوی إلی قنادیل من ذهب معلقة فی ظل العرش-.
فلما وجدوا طیب مأکلهم و مشربهم و حسن مقیلهم- قالوا: یا لیت إخواننا یعلمون ما صنع الله لنا، و فی لفظ: قالوا: إنا أحیاء فی الجنة- نرزق لئلا یزهدوا فی الجهاد و لا ینکلوا عن الحرب- فقال الله: أنا أبلغهم عنکم فأنزل الله هؤلاء- الآیات:
وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا الآیة و ما بعدها.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة رووها عن أبی سعید الخدری و عبد الله بن مسعود و أبی العالیة و ابن عباس و غیرهم، و فی بعضها: فی صور طیر خضر کروایة أبی العالیة، و فی بعضها: فی طیر خضر کروایة أبی سعید، و فی بعضها: کطیر خضر کروایة ابن مسعود، و الألفاظ متقاربة.
و قد ورد من طرق أئمة أهل البیت: أن الروایة عرضت علیهم فأنکروها عن النبی ص 
، و فی بعضها: أنهم أولوها، و لا شک- بالنظر إلی الأصول الثابتة المسلمة- فی لزوم تأویل الروایة لو لم تطرح.
و الروایات مع ذلک لیست فی مقام بیان حالهم فی جنة الآخرة بل المراد بها جنة البرزخ و الدلیل علیه ما فی روایة ابن جریر عن مجاهد قال*: یرزقون من ثمر الجنة و یجدون ریحها و لیسوا فیها، و ما فی روایة ابن جریر عن السدی*: أن أرواح الشهداء فی أجواف طیر خضر فی قنادیل من ذهب معلقة بالعرش فهی ترعی بکرة و عشیة فی الجنة، و تبیت فی القنادیل.
و قد عرفت فیما تقدم من البحث فی البرزخ أن مضمون هاتین الروایتین إنما یستقیم فی جنة الدنیا و هی البرزخ لا فی جنة الآخرة.
و فی الدر المنثور،"*: فی قوله تعالی: الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ الآیة- أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و البیهقی فی الدلائل- عن عبد الله بن أبی بکر بن محمد بن عمرو بن حزم- قال*: خرج رسول الله ص لحمراء الأسد- و قد أجمع أبو سفیان بالرجعة إلی رسول الله ص و أصحابه، و قالوا: رجعنا قبل أن نستأصلهم لنکرن علی بقیتهم، فبلغه أن النبی ص خرج فی أصحاب یطلبهم- فثنی ذلک أبا سفیان و أصحابه، و مر رکب من عبد القیس فقال لهم أبو سفیان: بلغوا محمدا أنا قد أجمعنا الرجعة إلی أصحابه لنستأصلهم،
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فلما مر الرکب برسول الله ص بحمراء الأسد- أخبروه بالذی قال أبو سفیان، فقال رسول الله و المؤمنون معه: حسبنا الله و نعم الوکیل، فأنزل الله فی ذلک الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیات.
أقول: و رواه القمی فی تفسیره مفصلا* و فیه أنه (ص) أخرج معه إلی حمراء الأسد- من أصحابه من کان به جراحة، و فی بعض الروایات أنه إنما أخرج معه من کان فی أحد، و المآل واحد.
و فیه أخرج موسی بن عقبة فی مغازیه و البیهقی فی الدلائل عن ابن شهاب قال"*: إن رسول الله ص استنفر المسلمین لموعد أبی سفیان بدرا- فاحتمل الشیطان أولیاءه من الناس فمشوا فی الناس یخوفونهم، و قالوا: قد أخبرنا أن قد جمعوا لکم من الناس مثل اللیل- یرجون أن یواقعوکم فینتهبوکم فالحذر الحذر، فعصم الله المسلمین من تخویف الشیطان فاستجابوا لله و رسوله، و خرجوا ببضائع لهم، و قالوا: إن لقینا أبا سفیان فهو الذی خرجنا له، و إن لم نلقه ابتعنا بضائعنا، و کان بدر متجرا یوافی کل عام فانطلقوا- حتی أتوا موسم بدر فقضوا منه حاجتهم، و أخلف أبو سفیان الموعد فلم یخرج هو و لا أصحابه، و مر علیهم ابن حمام فقال*: من هؤلاء؟ قالوا: رسول الله و أصحابه ینتظرون أبا سفیان- و من معه من قریش، فقدم علی قریش فأخبرهم فأرعب أبو سفیان- و رجع إلی مکة، و انصرف رسول الله ص إلی المدینة بنعمة من الله و فضل، فکانت تلک الغزوة تعد غزوة جیش السویق- و کانت فی شعبان سنة ثلاث:
أقول: و رواه من غیر هذا الطریق، و رواه فی المجمع مفصلا عن الباقر (ع).
و فیها: أن الآیات نزلت فی غزوة بدر الصغری، و المراد بجیش السویق جیش أبی سفیان فإنه خرج من مکة فی جیش من قریش و قد حملوا معهم أحمالا من سویق فنزلوا خارج مکة فاقتاتوا بالسویق ثم رجعوا إلی مکة لما أخذهم الرعب من لقاء المسلمین ببدر، فسماهم الناس جیش السویق تهکما و استهزاء.
و فیه أیضا أخرج النسائی و ابن أبی حاتم و الطبرانی بسند صحیح عن عکرمة عن ابن عباس قال"*: لما رجع المشرکون عن أحد قالوا: لا محمدا قتلتم و لا الکواعب أردفتم بئس ما صنعتم ارجعوا، فسمع رسول الله ص بذلک فندب المسلمین فانتدبوا- حتی بلغ حمراء الأسد أو بئر أبی عتبة- شک سفیان- فقال المشرکون نرجع قابل 
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فرجع رسول الله ص فکانت تعد غزوة- فأنزل الله: الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة، و قد کان أبو سفیان قال للنبی ص: موعدکم موسم بدر حیث قتلتم أصحابنا- فأما الجبان فرجع، و أما الشجاع فأخذ أهبة القتال و التجارة- فأتوه فلم یجدوا به أحدا و تسوقوا فأنزل الله: فَانْقَلَبُوا بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ الآیة.
أقول: و إنما أوردنا هذه الروایة مع مخالفته للاختصار و التلخیص المؤثر فی المباحث الروائیة بإیراد أنموذج جامع من کل باب لیتبصر الباحث المتأمل أن ما ذکروه من أسباب النزول کلها أو جلها نظریة بمعنی أنهم یروون غالبا الحوادث التاریخیة ثم یشفعونها بما یقبل الانطباق علیها من الآیات الکریمة فیعدونها أسباب النزول و ربما أدی ذلک إلی تجزئة آیة واحدة أو آیات ذات سیاق واحد ثم نسبة کل جزء إلی تنزیل واحد مستقل و إن أوجب ذلک اختلال نظم الآیات و بطلان سیاقها، و هذا أحد أسباب الوهن فی نوع الروایات الواردة فی أسباب النزول.
و أضف إلی ذلک ما ذکرناه فی أول هذا البحث أن لاختلاف المذاهب تأثیرا فی لحن هذه الروایات و سوقها إلی ما یوجه به المذاهب الخاصة.
علی أن للأجواء السیاسیة و البیئات الحاکمة فی کل زمان أثرا قویا فی الحقائق من حیث إخفاؤها أو إبهامها فیجب علی الباحث المتأمل أن لا یهمل أمر هذه الأسباب الدخیلة فی فهم الحقائق و الله الهادی.



بحث تاریخی [فهرس أسامی شهداء أحد.]

شهداء المسلمین یوم أحد سبعون رجلا و هاک فهرس أسمائهم:
1- حمزة بن عبد المطلب بن هاشم.
2- عبد الله بن جحش.
3- مصعب بن عمیر.
4- شماس بن عثمان و هؤلاء الأربعة هم الشهداء من المهاجرین.
5- عمرو بن معاذ بن النعمان.
6- الحارث بن أنس بن رافع.
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7- عمارة بن زیاد بن السکن.
8- سلمة بن ثابت بن وقش.
9- عمرو بن ثابت بن وقش.
10- ثابت بن وقش.
11- رفاعة بن وقش.
12- حسیل بن جابر أبو حذیفة الیمان.
13- صیفی بن قیظی.
14- حباب بن قیظی.
15- عباد بن سهل.
16- الحارث بن أوس بن معاذ.
17- إیاس بن أوس.
18- عبید بن التیهان.
19- حبیب بن یزید بن تیم.
20- یزید بن حاطب بن أمیة بن رافع.
21- أبو سفیان بن الحارث بن قیس بن زید.
22- حنظلة بن أبی عامر و هو غسیل الملائکة.
23- أنیس بن قتادة.
24- أبو حبة بن عمر بن ثابت.
25- عبد الله بن جبیر بن النعمان و هو أمیر الرماة.
26- أبو سعد خیثمة بن خیثمة.
27- عبد الله بن سلمة.
28- سبیع بن حاطب بن الحارث.
29- عمرو بن قیس.
30- قیس بن عمرو بن قیس.
31- ثابت بن عمرو بن یزید.
32- عامر بن مخلد.
33- أبو هبیرة بن الحارث بن علقمة بن عمرو.
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34- عمرو بن مطرف بن علقمة بن عمرو.
35- أوس بن ثابت بن المنذر أخو حسان بن ثابت.
36- أنس بن النضر عم أنس بن مالک خادم رسول الله ص.
37- قیس بن مخلد.
38- کیسان عبد لبنی النجار.
39- سلیم بن الحارث.
40- نعمان بن عبد عمرو.
41- خارجة بن زید بن أبی زهیر.
42- سعد بن الربیع بن عمرو بن أبی زهیر.
43- أوس بن الأرقم.
44- مالک بن سنان من بنی خدرة و هو والد أبی سعید الخدری.
45- سعید بن سوید.
46- عتبة بن ربیع.
47- ثعلبة بن سعد بن مالک.
48- سقف بن فروة بن البدی.
49- عبد الله بن عمرو بن وهب.
50- ضمرة حلیف لبنی طریف.
51- نوفل بن عبد الله.
52- عباس بن عبادة.
53- نعمان بن مالک بن ثعلبة.
54- المجدر بن زیاد.
55- عبادة بن الحسحاس و قد دفن نعمان و المجدر و عبادة فی قبر واحد.
56- رفاعة بن عمرو.
57- عبد الله بن عمرو من بنی حرام.
58- عمرو بن الجموح من بنی حرام دفنا فی قبر واحد.
59- خلاد بن عمرو بن الجموح.
60- أبو أیمن مولی عمرو بن الجموح.
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61- سلیم بن عمرو بن حدیدة.
62- عنترة مولی سلیم.
63- سهل بن قیس بن أبی کعب.
64- ذکوان بن عبد قیس.
65- عبید بن المعلی.
66- مالک بن تمیلة.
67- حارث بن عدی بن خرشة.
68- مالک بن إیاس.
69- إیاس بن عدی.
70- عمرو بن إیاس.
فهؤلاء سبعون رجلا علی ما ذکره ابن هشام فی سیرة النبی ص‌
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اشارة

وَ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ إِنَّهُمْ لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً یُرِیدُ اللَّهُ أَلاَّ یَجْعَلَ لَهُمْ حَظًّا فِی الْآخِرَةِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (176) إِنَّ الَّذِینَ اشْتَرَوُا الْکُفْرَ بِالْإِیْمانِ لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (177) وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّما نُمْلِی لَهُمْ خَیْرٌ لِأَنْفُسِهِمْ إِنَّما نُمْلِی لَهُمْ لِیَزْدادُوا إِثْماً وَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ (178) ما کانَ اللَّهُ لِیَذَرَ الْمُؤْمِنِینَ عَلی ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ حَتَّی یَمِیزَ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُطْلِعَکُمْ عَلَی الْغَیْبِ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَجْتَبِی مِنْ رُسُلِهِ مَنْ یَشاءُ فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا فَلَکُمْ أَجْرٌ عَظِیمٌ (179) وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ یَبْخَلُونَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ هُوَ خَیْراً لَهُمْ بَلْ هُوَ شَرٌّ لَهُمْ سَیُطَوَّقُونَ ما بَخِلُوا بِهِ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (180)
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بیان‌

الآیات مرتبطة بما تقدم من الآیات النازلة فی غزوة أحد فکأنها و خاصة الآیات الأربع الأول منها تتمة لها لأن أهم ما تتعرض لها تلک الآیات قضیة الابتلاء و الامتحان الإلهی لعباده، و علی ذلک فهذه الآیات بمنزلة الفذلکة لآیات أحد یبین الله سبحانه فیها أن سنة الابتلاء و الامتحان سنة جاریة لا مناص عنها فی کافر و لا مؤمن، فالله سبحانه مبتلیهما لیخرج ما فی باطن کل منهما إلی ساحة الظهور فیتمحض الکافر للنار و یتمیز الخبیث من الطیب فی المؤمن.
قوله تعالی: «وَ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» إلی آخر الآیة تسلیة و رفع للحزن ببیان حقیقة الأمر فإن مسارعتهم فی الکفر و تظاهرهم علی إطفاء نور الله و غلبتهم الظاهرة أحیانا ربما أوجبت أن یحزن المؤمن کأنهم غلبوا الله سبحانه فی إرادة إعلاء کلمة الحق لکنه إذا تدبر فی قضیة الامتحان العام استیقن أن الله هو الغالب و أنهم جمیعا واقعون فی سبیل الغایات یوجهون إلیها لیتم لهم الهدایة التکوینیة و التشریعیة إلی غایات أمرهم فالکافر یوجه به بواسطة إشباعه بالعافیة و النعمة و القدرة- و هو الاستدراج و المکر الإلهی- إلی آخر ما یمکنه أن یرکبه من الطغیان و المعصیة، و المؤمن لا یزال یحک به محک الامتحان لیخلص ما فی باطنه من الإیمان المشوب بغیره، فیخلص لله أو یخلص شرکه فیهبط فی مهبط غیره من أولیاء الطاغوت و أئمة الکفر.
فمعنی الآیة: لا یحزنک الذین یسرعون و لا یزال یشتد سرعتهم فی الکفر فإنک إن تحزن فإنما تحزن لما تظن أنهم یضرون الله بذلک و لیس کذلک فهم لا یضرون الله شیئا لأنهم مسخرون لله یسلک بهم فی سیر حیاتهم إلی حیث لا یبقی لهم حظ فی الآخرة (و هو آخر حدهم فی الکفر) و لهم عذاب ألیم فقوله: لا یَحْزُنْکَ أمر إرشادی، و قوله:
إِنَّهُمْ «إلخ» تعلیل للنهی، و قوله: یُرِیدُ اللَّهُ «إلخ» تعلیل و بیان لعدم ضررهم.
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ثم ذکر تعالی نفی ضرر جمیع الکافرین بالنسبة إلیه أعم من المسارعین فی الکفر و غیرهم، و هو کالبیان الکلی بعد البیان الجزئی یصح أن یعلل به النهی (لا یحزنک) و أن یعلل به علته (أنهم لن یضروا «إلخ») لأنه أعم یعلل به الأخص، و المعنی:
و إنما قلنا إن هؤلاء المسارعین لا یضرون الله شیئا لأن الکافرین جمیعا لا یضرونه شیئا.
قوله تعالی: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا»، لما طیب نفس نبیه فی مسارعة الکفار فی کفرهم إن ذلک فی الحقیقة تسخیر إلهی لهم لینساقوا إلی حیث لا یبقی لهم حظ فی الآخرة عطف الکلام إلی الکفار أنفسهم، فبین أنه لا ینبغی لهم أن یفرحوا بما یجدونه من الإملاء و الإمهال الإلهی فإن ذلک سوق لهم بالاستدراج إلی زیادة الإثم، و وراء ذلک عذاب مهیمن لیس معه إلا الهوان، کل ذلک بمقتضی سنة التکمیل.
قوله تعالی: «ما کانَ اللَّهُ لِیَذَرَ الْمُؤْمِنِینَ» «إلخ» ثم عطف الکلام إلی المؤمنین فبین أن سنة الابتلاء جاریة فیهم لیتم تکمیلهم أیضا فیخلص المؤمن الخالص من غیره، و یتمیز الخبیث من الطیب.
و لما أمکن أن یتوهم أن هناک طریقا آخر إلی تمییز الخبیث من الطیب و هو أن یطلعهم علی الخبثاء حتی یتمیزوا منهم فلا یقاسوا جمیع هذه المحن و البلایا التی یقاسونها بسبب اختلاط المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض بهم فدفع هذا الوهم بأن علم الغیب مما استأثر الله به نفسه فلا یطلع علیه أحدا إلا من اجتبی من رسله فإنه ربما أطلعه علیه بالوحی، و ذلک قوله تعالی: وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُطْلِعَکُمْ عَلَی الْغَیْبِ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَجْتَبِی مِنْ رُسُلِهِ مَنْ یَشاءُ.
ثم ذکر أنه لما لم یکن من الابتلاء و التکمیل محید فآمنوا بالله و رسله حتی تنسلکوا فی سلک الطیبین دون الخبثاء، غیر أن الإیمان وحده لا یکفی فی بقاء طیب الحیاة حتی یتم الأجر إلا بعمل صالح یرفع الإیمان إلی الله و یحفظ طیبه، و لذلک قال أولا: فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ ثم تممه ثانیا بقوله: وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا فَلَکُمْ أَجْرٌ عَظِیمٌ 
و قد ظهر من الآیة أولا: أن قضیة تکمیل النفوس و إیصالها إلی غایتها و مقصدها من السعادة و الشقاء مما لا محیص عنه.
و ثانیا: أن الطیب و الخباثة فی عین أنهما منسوبان إلی ذوات الأشخاص یدوران 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 80
مدار الإیمان و الکفر اللذین هما أمران اختیاریان لهم، و هذا من لطائف الحقائق القرآنیة التی تنشعب منها کثیر من أسرار التوحید، و یدل علیها قوله تعالی: وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ البقرة 148، إذا انضم إلی قوله: وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ المائدة 48، و سیجی‌ء إشباع الکلام فیها فی قوله تعالی: لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ الآیة الأنفال 37.
و ثالثا: أن الإیمان بالله و رسله مادة لطیب الحیاة و هو طیب الذات، و أما الأجر فیتوقف علی التقوی و العمل الصالح، و لذلک ذکر تعالی أولا حدیث المیز بین الطیب و الخبیث ثم فرع علیه قوله: فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ ثم لما أراد ذکر الأجر أضاف التقوی إلی الإیمان فقال: وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا فَلَکُمْ أَجْرٌ عَظِیمٌ 
و بذلک یتبین فی قوله تعالی: مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ «النحل: 97»، إن الإحیاء المذکور ثمرة الإیمان متفرع علیه، و الجزاء بالأجر متفرع علی العمل الصالح فالإیمان روح الحیاة الطیبة، و أما بقاؤها حتی یترتب علیها آثارها فیحتاج إلی العمل الصالح کالحیاة الطبیعیة التی تحتاج فی تکونها و تحققها إلی روح حیوانی، و بقاؤها یحتاج إلی استعمال القوی و الأعضاء، و لو سکنت الجمیع بطلت و أبطلت الحیاة.
و قد کرر لفظ الجلالة مرات فی الآیة، و الثلاثة الأواخر من وضع الظاهر موضع المضمر و لیس إلا للدلالة علی مصدر الجلال و الجمال فی أمور لا یتصف بها إلا هو بألوهیته و هو الامتحان، و الاطلاع علی الغیب، و اجتباء الرسل، و أهلیة الإیمان به.
قوله تعالی: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ یَبْخَلُونَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ» الآیة، لما بین حال إملاء الکافرین و کان الحال فی البخل بالمال و عدم إنفاقه فی سبیل الله مثله، فإن البخیل فرح فخور بما یجمعه من المال عطف تعالی الکلام إلیهم و بین أنه شر لهم، و فی التعبیر عن المال بقوله: بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ إشعار بوجه لومهم و ذمهم، و قوله:
سَیُطَوَّقُونَ إلخ فی مقام التعلیل لکون البخل شرا لهم، و قوله: وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ الظاهر أنه حال من یوم القیامة، و کذا قوله: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ.
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و یحتمل علی بعد أن یکون قوله: وَ لِلَّهِ مِیراثُ حالا من فاعل قوله یبخلون، و قوله: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ حالا منه أیضا أو جملة مستأنفة.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع)* أنه سئل عن الکافر الموت خیر له أم الحیاة؟
فقال: الموت خیر للمؤمن و الکافر- لأن الله یقول: وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ لِلْأَبْرارِ، و یقول:
لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّما نُمْلِی لَهُمْ خَیْرٌ، الآیة.
أقول: الاستدلال المذکور فی الروایة لا یوافق مذاق أئمة أهل البیت کل الموافقة فإن الأبرار طائفة خاصة من المؤمنین لا جمیعهم إلا أن یقال: إن المراد بالأبرار جمیع المؤمنین بما فی کل منهم من شی‌ء من البر، و روی هذا المعنی فی الدر المنثور عن ابن مسعود.
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اشارة

لَقَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ فَقِیرٌ وَ نَحْنُ أَغْنِیاءُ سَنَکْتُبُ ما قالُوا وَ قَتْلَهُمُ الْأَنْبِیاءَ بِغَیْرِ حَقٍّ وَ نَقُولُ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ (181) ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلاَّمٍ لِلْعَبِیدِ (182) الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ عَهِدَ إِلَیْنا أَلاَّ نُؤْمِنَ لِرَسُولٍ حَتَّی یَأْتِیَنا بِقُرْبانٍ تَأْکُلُهُ النَّارُ قُلْ قَدْ جاءَکُمْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِی بِالْبَیِّناتِ وَ بِالَّذِی قُلْتُمْ فَلِمَ قَتَلْتُمُوهُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (183) فَإِنْ کَذَّبُوکَ فَقَدْ کُذِّبَ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ جاؤُ بِالْبَیِّناتِ وَ الزُّبُرِ وَ الْکِتابِ الْمُنِیرِ (184) کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ إِنَّما تُوَفَّوْنَ أُجُورَکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَمَنْ زُحْزِحَ عَنِ النَّارِ وَ أُدْخِلَ الْجَنَّةَ فَقَدْ فازَ وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلاَّ مَتاعُ الْغُرُورِ (185)
لَتُبْلَوُنَّ فِی أَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ وَ لَتَسْمَعُنَّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ مِنَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا أَذیً کَثِیراً وَ إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ (186) وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَتُبَیِّنُنَّهُ لِلنَّاسِ وَ لا تَکْتُمُونَهُ فَنَبَذُوهُ وَراءَ ظُهُورِهِمْ وَ اشْتَرَوْا بِهِ ثَمَناً قَلِیلاً فَبِئْسَ ما یَشْتَرُونَ (187) لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ یَفْرَحُونَ بِما أَتَوْا وَ یُحِبُّونَ أَنْ یُحْمَدُوا بِما لَمْ یَفْعَلُوا فَلا تَحْسَبَنَّهُمْ بِمَفازَةٍ مِنَ الْعَذابِ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (188) وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (189)
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بیان‌

الآیات مرتبط بما قبلها، فقد کانت عامة الآیات السابقة فی استنهاض الناس و ترغیبهم علی الجهاد فی سبیل الله بأموالهم و أنفسهم، و تحذیرهم عن الوهن و الفشل و البخل فیرتبط بها قول الیهود: إن الله فقیر و نحن أغنیاء، و تقلیبهم الأمر علی المسلمین، و تکذیبهم آیات الرسالة، و کتمانهم ما أخذ منهم المیثاق لبیانه، و هذه هی التی تتعرض الآیات لبیانها مع ما فیها من تقویة قلوب المؤمنین علی الاستقامة و الصبر و الثبات، و التحریض علی الإنفاق فی سبیل الله.
قوله تعالی: «لَقَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ فَقِیرٌ وَ نَحْنُ أَغْنِیاءُ» القائلون هم الیهود بقرینة ما فی ذیل الکلام من حدیث قتلهم الأنبیاء و غیر ذلک.
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و إنما قالوا ذلک لما سمعوا أمثال قوله تعالی: مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً الآیة: «البقرة: 245» و یشهد بذلک بعض الشهادة اتصاله بالآیة السابقة: وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ یَبْخَلُونَ الآیة.
أو أنهم قالوا ذلک لما رأوا فقر عامة المؤمنین و فاقتهم، فقالوا ذلک تعریضا بأن ربهم لو کان غنیا لغار لهم و أغناهم فلیس إلا فقیرا و نحن أغنیاء.
قوله تعالی: «سَنَکْتُبُ ما قالُوا وَ قَتْلَهُمُ الْأَنْبِیاءَ بِغَیْرِ حَقٍّ» الآیة، المراد بالکتابة الحفظ و التثبیت أو الکتابة فی صحائف أعمالهم، و المآل واحد، و المراد بقتل الأنبیاء بغیر حق القتل علی العرفان و العمد دون السهو و الخطإ و الجهالة، و قد قارن الله قولهم هذا بقتلهم الأنبیاء لکونه قولا عظیما، و قوله: عَذابَ الْحَرِیقِ الحریق النار أو اللهب و قیل: هو بمعنی المحرق.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ» الآیة، أی بما قدمتم أمامکم من العمل و نسب إلی الأیدی لأنها آلة التقدیم غالبا، و قوله: وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ عطف علی قوله: بِما قَدَّمَتْ و تعلیل للکتابة و العذاب، فلو لم یکن ذلک الحفظ و الجزاء لکان إهمالا لأمر نظام الأعمال و فی ذلک ظلم کثیر بکثرة الأعمال فیکون ظلاما لعباده تعالی عن ذلک.
قوله تعالی: «الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ عَهِدَ إِلَیْنا» الآیة، نعت للذین قبله و العهد هو الأمر، و القربان ما یتقرب به من النعم و غیره، و أکل النار کنایة عن إحراقها، و المراد بقوله: قَدْ جاءَکُمْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِی أمثال زکریا و یحیی من أنبیاء بنی إسرائیل المقتولین بأیدیهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ کَذَّبُوکَ فَقَدْ کُذِّبَ» الآیة، تسلیة للنبی ص فی تکذیبهم له، و الزبر جمع زبور و هو کتاب الحکم و المواعظ، و قد أرید بالزبر و الکتاب المنیر مثل کتاب نوح و صحف إبراهیم و التوراة و الإنجیل.
قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ»، الآیة تتضمن الوعد للمصدق و الوعید للمکذب و قد بدأ فیها بالحکم العام المقضی فی حق کل ذی نفس، و التوفیة هو الإعطاء الکامل، و قد استدل بعضهم بالآیة علی ثبوت البرزخ لدلالتها علی سبق بعض الإعطاء
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و أن الذی فی یوم القیامة هو الإعطاء الکامل، و هو استدلال حسن، و الزحزحة هو الإبعاد، و أصله تکرار الجذب بعجلة، و الفوز الظفر بالبغیة، و الغرور مصدر غر أو هو جمع غار.
قوله تعالی: «لَتُبْلَوُنَّ فِی أَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ» الآیة، الإبلاء الاختبار، بعد ما ذکر سبحانه جریان البلاء و الإبلاء علی المؤمنین، ثم ذکر قول الیهود و هو مما من شأنه أن یوهن عزم المؤمنین أخبرهم بأن هذا الإبلاء الإلهی و الأقاویل المؤذیة من أهل الکتاب و المشرکین ستتکرر علی المؤمنین، و یکثر استقبالها إیاهم و قرعها سمعهم فعلیهم أن یصبروا و یتقوا حتی یعصمهم ربهم من الزلل و الفشل، و یکونوا أرباب عزم و إرادة، و هذا إخبار قبل الوقوع لیستعدوا لذلک استعدادهم، و یوطنوا علیه أنفسهم.
و قد وضع فی قوله: وَ لَتَسْمَعُنَ إلی قوله: أَذیً کَثِیراً، الأذی الکثیر موضع القول و هو من قبیل وضع الأثر موضع المؤثر مجازا.
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ»، النبذ الطرح، و نبذه وراء ظهره کالمثل یراد به الترک و عدم الاعتناء کما أن قولهم: جعله نصب عینیه کالمثل یراد به الأخذ و اللزوم.
قوله تعالی: «لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ یَفْرَحُونَ بِما أَتَوْا إلی آخر الآیتین، أی بما أنعم علیهم من المال و لازمه حب المال و البخل به، و المفازة النجاة و إنما هلک هؤلاء لأن قلوبهم تعلقت بالباطل فلا ولایة للحق علیهم.
ثم ذکر تعالی حدیث ملکه للسماوات و الأرض، و قدرته علی کل شی‌ء، و هذان الوصفان یصلحان لتعلیل مضامین جمیع ما تقدم من الآیات.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن قتادة"*: فی قوله: لَقَدْ سَمِعَ اللَّهُ الآیة، قال: ذکر لنا أنها نزلت فی حیی بن أخطب لما نزل: مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً- فَیُضاعِفَهُ لَهُ أَضْعافاً کَثِیرَةً، قال: یستقرضنا ربنا إنما یستقرض الفقیر الغنی.
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و فی تفسیر العیاشی،*: فی الآیة عن الصادق (ع) قال*: و الله ما رأوا الله حتی یعلموا أنه فقیر، و لکنهم رأوا أولیاء الله فقراء فقالوا: لو کان غنیا لأغنی أولیاءه ففخروا علی الله بالغنی.
و فی المناقب، عن الباقر (ع)*: هم الذین یزعمون أن الإمام یحتاج إلی ما یحملونه إلیه.
أقول: أما الروایتان الأولیان فقد تقدم انطباق مضمونهما علی الآیة، و أما الثالثة فهی من الجری.
و فی الکافی، عن الصادق (ع) قال*: کان بین القائلین و القاتلین خمسمائة عام- فألزمهم الله القتل برضاهم بما فعلوا.
أقول: ما ذکر من السنین لا یوافق التاریخ المیلادی الموجود فارجع إلی ما تقدم من البحث التاریخی.
و فی الدر المنثور،"* فی قوله تعالی: کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ الآیة، أخرج ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب- قال*: لما توفی النبی ص و جاءت التعزیة- جاءهم آت یسمعون حسه و لا یرون شخصه- فقال: السلام علیکم یا أهل البیت و رحمة الله و برکاته- کل نفس ذائقة الموت- و إنما توفون أجورکم یوم القیامة- إن فی الله عزاء من کل مصیبة و خلفا من کل هالک، و درکا من کل ما فات فبالله فثقوا، و إیاه فارجوا فإن المصاب من حرم الثواب، فقال علی: هذا الخضر.
و فیه أخرج ابن مردویه عن سهل بن سعد قال*: قال رسول الله ص*: لموضع سوط أحدکم فی الجنة خیر من الدنیا و ما فیها- ثم تلا هذه الآیة: فَمَنْ زُحْزِحَ عَنِ النَّارِ وَ أُدْخِلَ الْجَنَّةَ فَقَدْ فازَ.
أقول: و رواه فیه ببعض طرق أخر عن غیره، و اعلم أن هنا روایات کثیرة فی أسباب نزول هذه الآیات ترکنا إیرادها لظهور کونها من التطبیق النظری.



[سورة آل‌عمران (3): الآیات 190 الی 199]





اشارة

إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ لَآیاتٍ لِأُولِی الْأَلْبابِ (190) الَّذِینَ یَذْکُرُونَ اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً وَ عَلی جُنُوبِهِمْ وَ یَتَفَکَّرُونَ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ رَبَّنا ما خَلَقْتَ هذا باطِلاً سُبْحانَکَ فَقِنا عَذابَ النَّارِ (191) رَبَّنا إِنَّکَ مَنْ تُدْخِلِ النَّارَ فَقَدْ أَخْزَیْتَهُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ (192) رَبَّنا إِنَّنا سَمِعْنا مُنادِیاً یُنادِی لِلْإِیمانِ أَنْ آمِنُوا بِرَبِّکُمْ فَآمَنَّا رَبَّنا فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا وَ کَفِّرْ عَنَّا سَیِّئاتِنا وَ تَوَفَّنا مَعَ الْأَبْرارِ (193) رَبَّنا وَ آتِنا ما وَعَدْتَنا عَلی رُسُلِکَ وَ لا تُخْزِنا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّکَ لا تُخْلِفُ الْمِیعادَ (194)
فَاسْتَجابَ لَهُمْ رَبُّهُمْ أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ فَالَّذِینَ هاجَرُوا وَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أُوذُوا فِی سَبِیلِی وَ قاتَلُوا وَ قُتِلُوا لَأُکَفِّرَنَّ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ لَأُدْخِلَنَّهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ ثَواباً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الثَّوابِ (195) لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ (196) مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ (197) لکِنِ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها نُزُلاً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ لِلْأَبْرارِ (198) وَ إِنَّ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَمَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِمْ خاشِعِینَ لِلَّهِ لا یَشْتَرُونَ بِآیاتِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلاً أُولئِکَ لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ (199)
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بیان‌

الآیات بمنزلة تلخیص ما تقدم من بیان حال المؤمنین و المشرکین و أهل الکتاب فی هذه السورة، بیان أن حال أبرار المؤمنین هو ذکر الله سبحانه، و التفکر فی آیاته و الاستجارة بالله من عذاب النار، و سؤال المغفرة و الجنة، و أن الله استجاب لهم و سیرزقهم ما سألوه- هذه عامة حالهم- و أن الذین کفروا حالهم أنهم یتقلبون فی متاع قلیل ثم لهم مهاد النار فلا یقاس حال المؤمنین بحالهم، و قد استثنی منهم المتبعین للحق من أهل الکتاب فهم مع المؤمنین.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»، کان المراد بالخلق کیفیة وجودها و آثارها و أفعالها من حرکة و سکون و تغیر و تحول فیکون خلق السموات و الأرض و اختلاف اللیل و النهار مشتملا علی معظم الآیات المحسوسة و قد تقدم بیانها فی سورة البقرة «1». و تقدم أیضا معنی أولی الألباب «2».
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَذْکُرُونَ اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً» «إلخ» أی یذکرون الله فی جمیع حالاتهم من القیام و القعود و الاضطجاع، و قد مر البحث فی معنی الذکر و التفکر، و محصل معنی الآیتین أن النظر فی آیات السموات و الأرض و اختلاف اللیل و النهار أورثهم ذکرا دائما لله فلا ینسونه فی حال، و تفکرا فی خلق السموات و الأرض یتذکرون به أن الله سیبعثهم للجزاء فیسألون عندئذ رحمته و یستنجزون وعده.
قوله تعالی: «رَبَّنا ما خَلَقْتَ هذا باطِلًا»، إنما قیل «هذا» مع کون المشار إلیه جمعا و مؤنثا إذ الغرض لا یتعلق بتمییز أشخاصها و أسمائها، و الجمیع فی أنها خلق واحد، و هذا نظیر ما حکی الله تعالی من قول إبراهیم: فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً قالَ هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ: «الأنعام: 78»، لعدم علمه بعد بحقیقتها و اسمها سوی أنها شی‌ء.
و الباطل ما لیس له غایة یتعلق به الغرض قال تعالی: فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ «الرعد: 17» و لذلک لما نفوا البطلان عن 
______________________________
(1) تفسیر آیة: 16 من سورة البقرة
(2) فی تفسیر الآیة السابعة من هذه السورة.
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الخلق لاح لهم أن الله سیحشر الناس للجزاء، و أنه تعالی سیجزی هناک الظالمین جزاء خزی و هو النار، و لا راد یرد مصلحة العقاب و إلا لبطل الخلقة، و هذا معنی قولهم:
فقنا عذاب النار ربنا إنک من تدخل النار فقد أخزیته و ما للظالمین من أنصار.
قوله تعالی: «رَبَّنا إِنَّنا سَمِعْنا مُنادِیاً»، المراد بالمنادی رسول الله ص، و قوله: أَنْ آمِنُوا. بیان للنداء و أن تفسیریة، و لما ذکروا إیمانهم بالمنادی و هو الرسول و هو یخبرهم بأمور عن الله تعالی یحذرهم من بعضها کالذنوب و السیئات و الموت علی الکفر و الذنب، و یرغبهم فی بعضها کالمغفرة و الرحمة و تفاصیل الجنة التی وعد الله عباده المؤمنین الأبرار بها سألوا ربهم أن یغفر لهم و یکفر عن سیئاتهم و یتوفاهم مع الأبرار و سألوه أن ینجزهم ما وعدهم من الجنة و الرحمة علی ما ضمنه لهم الرسل بإذن الله فقالوا: فَاغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا «إلخ» فقوله تعالی: عَلی رُسُلِکَ أی حملته علی رسلک و ضمنه علیک الرسل، و قوله: وَ لا تُخْزِنا، أی بإخلاف الوعد، و لذا عقبه بقوله: إِنَّکَ لا تُخْلِفُ الْمِیعادَ.
و قد تبین من الآیات أنهم إنما حصلوا الاعتقاد بالله و الیوم الآخر و بأن لله رسلا بالنظر فی الآیات و أما تفاصیل ما جاء به النبی فمن طریق الإیمان بالرسول فهم علی الفطرة فیما یحکم به الفطرة، و علی السمع و الطاعة فیما فیه ذلک.
قوله تعالی: «فَاسْتَجابَ لَهُمْ رَبُّهُمْ» «إلخ» التعبیر بالرب و إضافته إلیهم یدل علی ثوران الرحمة الإلهیة و یدل علیه أیضا التعمیم الذی فی قوله: أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ فلا فرق عنده تعالی بین عمل و عمل، و لا بین عامل و عامل.
و علی هذا فقوله تعالی فی مقام التفریع: فَالَّذِینَ هاجَرُوا وَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أُوذُوا «إلخ» فی مقام تفصیل صالحات الأعمال لتثبیت ثوابها، و الواو للتفصیل دون الجمع حتی یکون لبیان ثواب المستشهدین من المهاجرین فقط.
و الآیة مع ذلک لا تفصل إلا الأعمال التی تندب إلیها هذه السورة و تبالغ فی التحریض و الترغیب فیها، و هو إیثار الدین علی الوطن و تحمل الأذی فی سبیل الله و الجهاد.
و الظاهر أن المراد بالمهاجرة ما یشمل المهاجرة عن الشرک و العشیرة و الوطن لإطلاق اللفظ، و لمقابلته قوله: وَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ و هو هجرة خاصة، و لقوله 
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بعده: لَأُکَفِّرَنَّ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ فإن ظاهر السیئات فی القرآن صغائر المعاصی فهم هاجروا الکبائر بالاجتناب و التوبة، فالمهاجرة المذکورة أعم فافهم ذلک.
قوله تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ» إلخ، هذا بمنزلة دفع الدخل و التقدیر: هذا حال أبرار المؤمنین و هذا أجرهم، و أما ما تری فیه الکفار من رفاه الحال و ترف الحیاة و در المعاش فلا یغرنک ذلک (الخطاب للنبی و المقصود به الناس) لأنه متاع قلیل لا دوام له.
قوله تعالی: لکِنِ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إلخ، النزل ما یعد للنازل من طعام و شراب و غیرهما، و المراد بهم الأبرار بدلیل ما فی آخر الآیة، و هذا یؤید ما ذکرناه من أن الآیة السابقة دفع دخل.
قوله تعالی: وَ إِنَّ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إلخ، المراد أنهم مشارکون للمؤمنین فی حسن الثواب، و الغرض منه أن السعادة الأخرویة لیست جنسیة حتی یمنع منها أهل الکتاب و إن آمنوا بل الأمر دائر مدار الإیمان بالله و برسله فلو آمنوا کانوا هم و المؤمنون سواء.
و قد نفی عن هؤلاء الممدوحین من أهل الکتاب ما ذمهم الله به فی سوابق الآیات و هو التفریق بین رسل الله، و کتمان ما أخذ میثاقهم لبیانه اشتراء بآیات الله ثمنا قلیلا.



بحث فلسفی و مقایسة [بین القرآن و التوراة فی أمر النساء]

المشاهدة و التجربة تقضیان أن الرجل و المرأة فردان من نوع جوهری واحد، و هو الإنسان فإن جمیع الآثار المشهودة فی صنف الرجل مشهودة فی صنف المرأة من غیر فرق، و بروز آثار النوع یوجب تحقق موضوعه بلا شک، نعم یختلف الصنف بشدة و ضعف فی بعض الآثار المشترکة و هو لا یوجب بطلان وجود النوعیة فی الفرد، و بذلک یظهر أن الاستکمالات النوعیة المیسورة لأحد الصنفین میسورة فی الآخر، و منها الاستکمالات المعنویة الحاصلة بالإیمان و الطاعات و القربات، و بذلک یظهر علیک أن أحسن کلمة و أجمعها فی إفادة هذا المعنی قوله سبحانه: «أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ».
و إذا قایست ذلک إلی ما ورد فی التوراة بان لک الفرق بین موقعی الکتابین 
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ففی سفر الجامعة من التوراة،": «درت أنا و قلبی لأعلم و لأبحث و لأطلب حکمة و عقلا، و لأعرف الشر أنه جهالة، و الحماقة أنها جنون، فوجدت أمر من الموت المرأة التی هی شباک، و قلبها أشراک، و یداها قیود، إلی أن قال: رجلا واحدا بین ألف- وجدت إما امرأة فبین کل أولئک لم أجد»
و قد کانت أکثر الأمم القدیمة لا تری قبول عملها عند الله سبحانه، و کانت تسمی فی الیونان رجسا من عمل الشیطان، و کانت تری الروم و بعض الیونان أن لیس لها نفس مع کون الرجل ذا نفس مجردة إنسانیة، و قرر مجمع فرنسا سنة 586 م بعد البحث الکثیر فی أمرها أنها إنسان لکنها مخلوقة لخدمة الرجل، و کانت فی إنجلترا قبل مائة سنة تقریبا لا تعد جزء المجتمع الإنسانی، فارجع فی ذلک إلی کتب الآراء و العقائد و آداب الملل تجد فیها عجائب من آرائهم.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عباس قال*: قال رسول الله ص*: تفکروا فی خلق الله و لا تفکروا فی الله:
أقول: و روی هذا المعنی أیضا بطرق أخری عن عدة من الصحابة کعبد الله بن سلام و ابن عمر عنه (ص) و الروایة مرویة من طرق الشیعة أیضا
و المراد بالتفکر فی الله أو فی ذات الله علی اختلاف الروایات التفکر فی کنهه و قد قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه- 110، و أما صفاته تعالی فالقرآن أعدل شاهد علی أنه تعالی یعرف بها، و قد ندب إلی معرفته بها فی آیات کثیرة.
و فیه، أخرج أبو الشیخ فی العظمة عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص*: فکرة ساعة خیر من عبادة ستین سنة.
أقول: و فی بعض الروایات: من عبادة لیلة، و فی بعضها: من عبادة سنة، و هو مروی من طرق الشیعة أیضا.
و قد ورد من طرق أهل السنة"*: أن قوله تعالی: فَاسْتَجابَ لَهُمْ رَبُّهُمْ الآیة نزلت فی أم سلمة- لما قالت للنبی ص- یا رسول الله لا أسمع الله ذکر النساء فی الهجرة بشی‌ء- فأنزل الله: فَاسْتَجابَ لَهُمْ الآیة.
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و ورد من طرق الشیعة"*: أن قوله: فَالَّذِینَ هاجَرُوا وَ أُخْرِجُوا الآیة، نزلت فی علی (ع) لما هاجر و معه الفواطم: فاطمة بنت أسد، و فاطمة بنت محمد ص، و فاطمة بنت الزبیر، ثم لحق بهم فی ضجنان أم أیمن و نفر من ضعفاء المؤمنین- فساروا و هم یذکرون الله فی جمیع أحوالهم- حتی لحقوا بالنبی ص و قد نزلت الآیات.
و ورد من طرق أهل السنة"*: أنها نزلت فی المهاجرین 
، و
ورد أیضا أن قوله:
لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الآیات، نزل حین تمنی بعض المؤمنین ما علیه الکفار من حسن الحال 
و
ورد أیضا أن قوله: وَ إِنَّ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ الآیة، نزل فی النجاشی و نفر من أصحابه لما مات هو فصلی علیه رسول الله ص و هو فی المدینة فطعن فیه بعض المنافقین أنه یصلی علی من لیس فی دینه فأنزل الله: وَ إِنَّ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ الآیة.
فهذه جمیعا روایات تطبق الآیات علی القصص، و لیست بأسباب للنزول حقیقة.



[سورة آل‌عمران (3): آیة 200]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اصْبِرُوا وَ صابِرُوا وَ رابِطُوا وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (200)



بیان‌

الآیة بمنزلة الفذلکة لتفصیل البیان الوارد فی السورة، و فیه تخلص منه بأخذ النتیجة و إعطائها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اصْبِرُوا وَ صابِرُوا» «إلخ»، الأوامر مطلقة فالصبر یراد به الصبر علی الشدائد، و الصبر فی طاعة الله، و الصبر عن معصیته، و علی أی حال هو الصبر من الفرد بقرینة ما یقابله.
و المصابرة هی التصبر و تحمل الأذی جماعة باعتماد صبر البعض علی صبر آخرین فیتقوی الحال و یشتد الوصف و یتضاعف تأثیره، و هذا أمر محسوس فی تأثیر الفرد إذا اعتبرت شخصیته فی حال الانفراد، و فی حال الاجتماع و التعاون بإیصال القوی بعضها ببعض و سنبحث فیه إن شاء الله بحثا مستوفی فی محله.
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قوله تعالی: وَ رابِطُوا أعم معنی من المصابرة و هی إیجاد الجماعة، الارتباط بین قواهم و أفعالهم فی جمیع شئون حیاتهم الدینیة أعم من حال الشدة و حال الرخاء و لما کان المراد بذلک نیل حقیقة السعادة المقصودة للدنیا و الآخرة- و إلا فلا یتم بها إلا بعض سعادة الدنیا و لیست بحقیقة السعادة- عقب هذه الأوامر بقوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ یعنی الفلاح التام الحقیقی.



کلام فی المرابطة فی المجتمع الإسلامی‌





1- الإنسان و الاجتماع:

کون النوع الإنسانی نوعا اجتماعیا لا یحتاج فی إثباته إلی کثیر بحث فکل فرد من هذا النوع مفطور علی ذلک، و لم یزل الإنسان یعیش فی حال الاجتماع علی ما یحکیه التاریخ و الآثار المشهودة الحاکیة لأقدم العهود التی کان هذا النوع یعیش فیها و یحکم علی هذه الأرض.
و قد أنبأ عنه القرآن أحسن إنباء فی آیات کثیرة کقوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا، الآیة: «الحجرات: 13» و قال تعالی: نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا: «الزخرف: 32»، و قال تعالی: بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ «آل عمران: 195»، و قال تعالی: وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً: «الفرقان: 54»، إلی غیر ذلک.
«1»



2- الإنسان و نموه فی اجتماعه:

الاجتماع الإنسانی کسائر الخواص الروحیة الإنسانیة و ما یرتبط بها لم یوجد حین وجد تاما کاملا لا یقبل النماء و الزیادة بل هو کسائر الأمور الروحیة الإدراکیة الإنسانیة لم یزل یتکامل بتکامل الإنسان فی کمالاته المادیة و المعنویة و علی الحقیقة لم یکن من المتوقع أن یستثنی هذه الخاصة من بین جمیع الخواص الإنسانیة فتظهر أول ظهورها تامة کاملة أتم ما یکون و أکمله بل هی کسائر الخواص الإنسانیة التی لها ارتباط بقوتی العلم و الإرادة تدریجیة الکمال فی الإنسان و الذی یظهر من التأمل فی حال هذا النوع أن أول ما ظهر من الاجتماع فیه 
______________________________
(1) و لیرجع فی دلالة کل واحدة من الآیات إلی المحل المختص بها من هذا التفسیر
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الاجتماع المنزلی بالازدواج لکون عامله الطبیعی و هو جهاز التناسل أقوی عوامل الاجتماع لعدم تحققه إلا بأزید من فرد واحد أصلا بخلاف مثل التغذی و غیره ثم ظهرت منه الخاصة التی سمیناها فی المباحث المتقدمة من هذا الکتاب بالاستخدام و هو توسیط الإنسان غیره فی سبیل رفع حوائجه ببسط سلطته و تحمیل إرادته علیه ثم برز ذلک فی صورة الرئاسة کرئیس المنزل و رئیس العشیرة و رئیس القبیلة و رئیس الأمة و بالطبع کان المقدم المتعین من بین العدة أولا أقواهم و أشجعهم ثم أشجعهم، و أکثرهم مالا و ولدا و هکذا حتی ینتهی إلی أعلمهم بفنون الحکومة و السیاسة و هذا هو السبب الابتدائی لظهور الوثنیة و قیامها علی ساقها حتی الیوم و سنستوفی البحث عنها فیما سیأتی إن شاء الله العزیز.
و خاصة الاجتماع بتمام أنواعها (المنزلی و غیره) و إن لم تفارق الإنسانیة فی هذه الأدوار و لو برهة إلا أنها کانت غیر مشعور بها للإنسان تفصیلا بل کانت تعیش و تنمو بتبع الخواص الأخری المعنی بها للإنسان کالاستخدام و الدفاع و نحو ذلک.
و القرآن الکریم یخبر أن أول ما نبه الإنسان بالاجتماع تفصیلا و اعتنی بحفظه استقلالا نبهته به النبوة قال تعالی: وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا: «یونس: 19»، و قال: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ «البقرة: 213»، حیث ینبئ أن الإنسان فی أقدم عهوده کان أمة واحدة ساذجة لا اختلاف بینهم حتی ظهرت الاختلافات و بانت المشاجرات فبعث الله الأنبیاء و أنزل معهم الکتاب لیرفع به الاختلاف، و یردهم إلی وحدة الاجتماع محفوظة بالقوانین المشرعة.
و قال تعالی: شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ «الشوری: 13»، فأنبأ أن رفع الاختلاف من بین الناس و إیجاد الاتحاد فی کلمتهم إنما کان فی صورة الدعوة إلی إقامة الدین و عدم التفرق فیه فالدین کان یضمن اجتماعهم الصالح.
و الآیة- کما تری- تحکی هذه الدعوة (دعوة الاجتماع و الاتحاد) عن نوح (ع) و هو أقدم الأنبیاء أولی الشریعة و الکتاب ثم عن إبراهیم ثم عن موسی ثم عیسی (ع)
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و قد کان فی شریعة نوح و إبراهیم النزر الیسیر من الأحکام، و أوسع هؤلاء الأربعة شریعة موسی و تتبعه شریعة عیسی علی ما یخبر به القرآن و هو ظاهر الأناجیل و لیس فی شریعة موسی- علی ما قیل- إلا ستمائة حکم تقریبا.
فلم تبدأ الدعوة إلی الاجتماع دعوة مستقلة صریحة إلا من ناحیة النبوة فی قالب الدین کما یصرح به القرآن، و التاریخ یصدقه علی ما سیجی‌ء.



3- الإسلام و عنایته بالاجتماع:

لا ریب أن الإسلام هو الدین الوحید الذی أسس بنیانه علی الاجتماع صریحا و لم یهمل أمر الاجتماع فی شأن من شئونه فانظر- إن أردت زیادة تبصر فی ذلک- إلی سعة الأعمال الإنسانیة التی تعجز عن إحصائها الفکرة و إلی تشعبها إلی أجناسها و أنواعها و أصنافها ثم انظر إلی إحصاء هذه الشریعة الإلهیة لها و إحاطتها بها و بسط أحکامها علیها تری عجبا ثم انظر إلی تقلیبه ذلک کله فی قالب الاجتماع تری أنه أنفذ روح الاجتماع فیها غایة ما یمکن من الإنفاذ.
ثم خذ فی مقایسة ما وجدته بسائر الشرائع الحقة التی یعتنی بها القرآن و هی شرائع نوح و إبراهیم و موسی و عیسی حتی تعاین النسبة و تعرف المنزلة.
و أما ما لا یعتنی به القرآن الکریم من الشرائع کأدیان الوثنیة و الصابئة و المانویة و الثنویة و غیرها فالأمر فیها أظهر و أجلی.
و أما الأمم المتمدنة و غیرها فالتاریخ لا یذکر من أمرها إلا أنها کانت تتبع ما ورثته من أقدم عهود الإنسانیة من استتباع الاجتماع بالاستخدام، و اجتماع الأفراد تحت جامع حکومة الاستبداد و السلطة الملوکیة فکان الاجتماع القومی و الوطنی و الإقلیمی یعیش تحت رایة الملک و الرئاسة، و یهتدی بهدایة عوامل الوراثة و المکان و غیرهما من غیر أن یعتنی أمة من هذه الأمم عنایة مستقلة بأمره، و تجعله موردا للبحث و العمل، حتی الأمم المعظمة التی کانت لها سیادة الدنیا حینما شرقت شارقة الدین و أخذت فی إشراقها و إنارتها أعنی إمبراطوریة الروم و الفرس فإنها لم تکن إلا قیصریة و کسرویة تجتمع أممها تحت لواء الملک و السلطنة و یتبعها الاجتماع فی رشده و نموه و یمکث بمکثها.
نعم یوجد فیما ورثوه أبحاث اجتماعیة فی مسفورات حکمائهم من أمثال سقراط
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و أفلاطون و أرسطو و غیرهم إلا أنها کانت أوراقا و صحائف لا ترد مورد العمل، و مثلا ذهنیة لا تنزل مرحلة العین و الخارج، و التاریخ الموروث أعدل شاهد علی صدق ما ذکرناه.
فأول نداء قرع سمع النوع الإنسانی و دعی به هذا النوع إلی الاعتناء بأمر الاجتماع بجعله موضوعا مستقلا خارجا عن زاویة الإهمال و حکم التبعیة هو الذی نادی به صادع الإسلام علیه أفضل الصلاة و السلام، فدعا الناس بما نزل علیه من آیات ربه إلی سعادة الحیاة و طیب العیش مجتمعین، قال تعالی: وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ «الأنعام: 153»، و قال: وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا، إلی أن قال: وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ (یشیر إلی حفظ المجتمع عن التفرق و الانشعاب) وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ تَفَرَّقُوا وَ اخْتَلَفُوا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ «آل عمران: 105»، و قال: إِنَّ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً لَسْتَ مِنْهُمْ فِی شَیْ‌ءٍ: «الأنعام: 159»، إلی غیر ذلک من الآیات المطلقة الداعیة إلی أصل الاجتماع و الاتحاد.
و قال تعالی: إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ «الحجرات: 10»، و قال: وَ لا تَنازَعُوا فَتَفْشَلُوا وَ تَذْهَبَ رِیحُکُمْ «الأنفال: 46»، و قال: وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی «المائدة: 2»، و قال: وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ: «آل عمران: 104» إلی غیر ذلک من الآیات الآمرة ببناء المجتمع الإسلامی علی الاتفاق و الاتحاد فی حیازة منافعها و مزایاها المعنویة و المادیة و الدفاع عنه علی ما سنوضحه بعض الإیضاح.



4 اعتبار الإسلام رابطة الفرد و المجتمع:

الصنع و الإیجاد یجعل أولا أجزاء ابتدائیة لها آثار و خواص ثم یرکبها و یؤلف بینها علی ما فیها من جهات البینونة فیستفید منها فوائد جدیدة مضافة إلی ما للأجزاء من الفوائد المشهودة فالإنسان مثلا له أجزاء و أبعاض و أعضاء و قوی لها فوائد متفرقة مادیة و روحیة ربما ائتلفت فقویت و عظمت کثقل کل واحد من الأجزاء و ثقل المجموع و التمکن و الانصراف من جهة إلی جهة و غیر ذلک، و ربما لم تأتلف و بقیت علی حال التباین و التفرق کالسمع و البصر و الذوق و الإرادة و الحرکة إلا أنها جمیعا من جهة الوحدة فی الترکیب تحت سیطرة
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الواحد الحادث الذی هو الإنسان-، و عند ذلک یوجد من الفوائد ما لا یوجد عند کل واحد من أجزائه و هی فوائد جمة من قبیل الفعل و الانفعال و الفوائد الروحیة و المادیة، و من فوائده حصول کثرة عجیبة فی تلک الفوائد فی عین الوحدة فإن المادة الإنسانیة کالنطفة مثلا إذا استکملت نشأتها قدرت علی إفراز شی‌ء من المادة من نفسها و تربیتها إنسانا تاما آخر یفعل نظائر ما کان یفعله أصله و محتده من الأفعال المادیة و الروحیة فأفراد الإنسان علی کثرتها إنسان و هو واحد، و أفعالها کثیرة عددا واحدة نوعا و هی تجتمع و تأتلف بمنزلة الماء یقسم إلی آنیة فهی میاه کثیرة ذو نوع واحد و هی ذات خواص کثیرة نوعها واحد و کلما جمعت المیاه فی مکان واحد قویت الخاصة و عظم الأثر.
و قد اعتبر الإسلام فی تربیة أفراد هذا النوع و هدایتها إلی سعادتها الحقیقة هذا المعنی الحقیقی فیها و لا مناص من اعتباره، قال تعالی: وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً: «الفرقان: 54»، و قال: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی «الحجرات: 13»، و قال: بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ «آل عمران: 195».
و هذه الرابطة الحقیقیة بین الشخص و المجتمع لا محالة تؤدی إلی کینونة أخری فی المجتمع حسب ما یمده الأشخاص من وجودهم و قواهم و خواصهم و آثارهم فیتکون فی المجتمع سنخ ما للفرد من الوجود و خواص الوجود و هو ظاهر مشهود، و لذلک اعتبر القرآن للأمة وجودا و أجلا و کتابا و شعورا و فهما و عملا و طاعة و معصیة فقال:
وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ «الأعراف: 34»، و قال: کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا،: «الجاثیة: 28» و قال: زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ «الأنعام: 108»، و قال: مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ: «المائدة: 66»، و قال: أُمَّةٌ قائِمَةٌ یَتْلُونَ آیاتِ اللَّهِ «آل عمران: 113»، و قال: وَ هَمَّتْ کُلُّ أُمَّةٍ بِرَسُولِهِمْ لِیَأْخُذُوهُ وَ جادَلُوا بِالْباطِلِ لِیُدْحِضُوا بِهِ الْحَقَّ فَأَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ عِقابِ «غافر: 5»، و قال:
وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ: «یونس: 47».
و من هنا ما نری أن القرآن یعتنی بتواریخ الأمم کاعتنائه بقصص الأشخاص بل أکثر حینما لم یتداول فی التواریخ إلا ضبط أحوال المشاهیر من الملوک و العظماء، و لم یشتغل المؤرخون بتواریخ الأمم و المجتمعات إلا بعد نزول القرآن فاشتغل بها بعض الاشتغال آحاد منهم کالمسعودی و ابن خالدون حتی ظهر التحول الأخیر فی التاریخ النقلی 
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بتبدیل الأشخاص أمما، و أول من سنه علی ما یقال: «أغوست کنت الفرنسی المتوفی سنة 1857 میلادیة».
و بالجملة لازم ذلک علی ما مرت الإشارة إلیه تکون قوی و خواص اجتماعیة قویة تقهر القوی و الخواص الفردیة عند التعارض و التضاد، علی أن الحس و التجربة یشهدان بذلک فی القوی و الخواص الفاعلة و المنفعلة معا، فهمة الجماعة و إرادتها فی أمر کما فی موارد الغوغاءات و فی الهجمات الاجتماعیة لا تقوم لها إرادة معارضة و لا مضادة من واحد من أشخاصها و أجزائها، فلا مفر للجزء من أن یتبع کله و یجری علی ما یجری علیه حتی أنه یسلب الشعور و الفکر من أفراده و أجزائه، و کذا الخوف العام و الدهشة العامة کما فی موارد الانهزام و انسلاب الأمن و الزلزلة و القحط و الوباء أو ما هو دونها کالرسومات المتعارفة و الأزیاء القومیة و نحوهما تضطر الفرد علی الاتباع و تسلب عنه قوة الإدراک و الفکر.
و هذا هو الملاک فی اهتمام الإسلام بشأن الاجتماع ذلک الاهتمام الذی لا نجد و لن نجد ما یماثله فی واحد من الأدیان الأخر و لا فی سنن الملل المتمدنة (و لعلک لا تکاد تصدق ذلک)، فإن تربیة الأخلاق و الغرائز فی الفرد و هو الأصل فی وجود المجتمع لا تکاد تنجح مع کینونة الأخلاق و الغرائز المعارضة و المضادة القویة القاهرة فی المجتمع إلا یسیرا لا قدر له عند القیاس و التقدیر.
فوضع أهم أحکامه و شرائعه کالحج و الصلاة و الجهاد و الإنفاق و بالجملة التقوی الدینی علی أساس الاجتماع، و حافظ علی ذلک مضافا إلی قوی الحکومة الإسلامیة الحافظة لشعائر الدین العامة و حدودها، و مضافا إلی فریضة الدعوة إلی الخیر و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر العامة لجمیع الأمة بجعل غرض المجتمع الإسلامی- و کل مجتمع لا یستغنی عن غرض مشترک- هی السعادة الحقیقیة و القرب و المنزلة عند الله، و هذا رقیب باطنی لا یخفی علیه ما فی سریرة الإنسان و سره- فضلا عما فی ظاهره- و إن خفی علی طائفة الدعاة و جماعة الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و هذا هو الذی ذکرنا أن الإسلام تفوق سنة اهتمامه بشأن الاجتماع سائر السنن و الطرائق.
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؟ و لعلک تقول لو کان ما ذکر من کون نظر الإسلام فی تکوین المجتمع الصالح أرقی بناء و أتقن أساسا حتی من المجتمعات التی کونتها الملل المتمدنة المترقیة حقا فما باله لم یقبل الإجراء إلا برهة یسیرة ثم لم یملک نفسه دون أن تبدل قیصریة و کسرویة- و تحول إمبراطوریة أفجع و أشنع أعمالا مما کان قبله بخلاف المدنیة الغربیة التی تستدیم البقاء.
و هذا هو الدلیل علی کون مدنیتهم أرقی و سنتهم فی الاجتماع أتقن و أشد استحکاما، و قد وضعوا سنتهم الاجتماعیة و قوانینهم الدائرة علی أساس إرادة الأمة و اقتراح الطباع و المیول ثم اعتبروا فیها إرادة الأکثر و اقتراحهم، لاستحالة اجتماع الکل بحسب العادة إرادة، و غلبة الأکثر سنة جاریة فی الطبیعة مشهودة فإنا نجد کلا من العلل المادیة و الأسباب الطبیعیة مؤثرة علی الأکثر لا علی الدوام، و کذا العوامل المختلفة المتنازعة إنما یؤثر منها الأکثر دون الکل و دون الأقل فمن الحری أن یبنی هیکل الاجتماع بحسب الغرض و بحسب السنن و القوانین الجاریة فیه علی إرادة الأکثر و أما فرضیة الدین فلیست فی الدنیا الحاضرة إلا أمنیة لا تتجاوز مرحلة الفرض و مثالا عقلیا غیر جائز النیل.
و قد ضمنت المدنیة الحاضرة فیما ظهرت فیه من الممالک قوة المجتمع و سعادتها و تهذب الأفراد و طهارتهم من الرذائل و هی الأمور التی لا یرتضیها المجتمع کالکذب و الخیانة و الظلم و الجفاء و الجفاف و نحو ذلک.
و هذا الذی أوردناه محصل ما یختلج فی صدور جمع من باحثینا معاشر الشرقیین و خاصة المحصلین من فضلائنا المتفکرین فی المباحث الاجتماعیة و النفسیة غیر أنهم وردوا هذا البحث من غیر مورده فاختلط علیهم حق النظر، و لتوضیح ذلک نقول:
أما قولهم: إن السنة الاجتماعیة الإسلامیة غیر قابلة الجریان فی الدنیا علی خلاف سنن المدنیة الحاضرة فی جو الشرائط الموجودة، و معناه أن الأوضاع الحاضرة فی الدنیا لا تلائم الأحکام المشرعة فی الإسلام فهو مسلم لکنه لا ینتج شیئا فإن جمیع السنن الدائرة فی الجامعة الإنسانیة إنما حدثت بعد ما لم تکن و ظهرت فی حین لم تکن عامة الأوضاع و الشرائط الموجودة إلا مناقضة له طاردة إیاه، فانتهضت و نازعت السنن السابقة المستمرة المتعرقة و ربما اضطهدت و انهزمت فی أول نهضتها ثم عادت ثانیا و ثالثا
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حتی غلبت و تمکنت و ملکت سیطرتها و ربما بادت و انقرضت إذ لم یساعدها العوامل و الشرائط بعد، و التاریخ یشهد «1» بذلک فی جمیع السنن الدینیة و الدنیویة حتی فی مثل الدیمقراطیة و الاشتراک، و إلی مثله یشیر قوله تعالی: «قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ سُنَنٌ فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُروا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ «:- آل عمران: 137، یشیر إلی أن السنة التی تصاحب تکذیب آیات الله لا تنتهی إلی عاقبة حسنة محمودة.
فمجرد عدم انطباق سنة من السنن علی الوضع الإنسانی الحاضر لیس یکشف عن بطلانه و فساده بل هو من جملة السنن الطبیعیة الجاریة فی العالم لتتمیم کینونة الحوادث الجدیدة إثر الفعل و الانفعال و تنازع العوامل المختلفة.
و الإسلام کسائر السنن من جهة النظر الطبیعی و الاجتماعی و لیس بمستثنی من هذه الکلیة، فحاله من حیث التقدم و التأخر و الاستظهار بالعوامل و الشرائط حال سائر السنن و لیس حال الإسلام الیوم- و قد تمکن فی نفوس ما یزید علی أربعمائة ملیون من أفراد البشر و نشب فی قلوبهم- بأضعف من حاله فی الدنیا زمان دعوة نوح و إبراهیم و محمد ص و قد قامت دعوة کل منهم بنفس واحدة و لم تکن تعرف الدنیا وقتئذ غیر الفساد ثم انبسطت و تعرقت و عاشت و اتصل بعضها ببعض فلم ینقطع حتی الیوم.
و قد قام رسول الله ص بالدعوة و لم یکن معه من یستظهر به یومئذ إلا رجل و امرأة ثم لم یزل یلحق بهم واحد بعد واحد و الیوم یوم العسرة کل العسرة حتی أتاهم نصر الله فتشکلوا مجتمعا صالحا ذا أفراد یغلب علیهم الصلاح و التقوی و مکثوا برهة علی الصلاح الاجتماعی حتی کان من أمر الفتن بعد رسول الله ص ما کان.
و هذا الأنموذج الیسیر علی قصر عمره و ضیق نطاقه لم یلبث حتی انبسط فی أقل 
______________________________
(1) و من أوضح الشواهد أن السنة الدیمقراطیة بعد الحرب العالمیة الأولی (و هی الیوم السنة العالمیة المرضیة الوحیدة) تحولت فی روسیا إلی الشیوعیة و الحکومة الاشتراکیة ثم لحق لها بعد الحرب العالمیة الثانیة ممالک أوربا الشرقیة و مملکة الصین فخسرت بذلک صفقة الدیمقراطیة فیما یقرب من نصف المجتمع البشری. و قد أعلنت المجتمعات الشیوعیة قبل سنة تقریبا أن قائدها الفقید «ستالین» کان قد حرف مدی حکومته و هو ثلاثون سنة تقریبا بعد حکومة لینین الحکومة الاشتراکیة إلی الحکومة الفردیة الاستبدادیة و حتی الیوم لا تزال تؤمن به طائفة بعد الکفر، و ترتد عنها طائفة بعد الإیمان، و هی تطوی و تبسط، و هناک نماذج و أمثلة أخری کثیرة فی التاریخ.
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من نصف قرن علی مشارق الأرض و مغاربها، و حول التاریخ تحویلا جوهریا یشاهد آثاره الهامة إلی یومنا و ستدوم ثم تدوم.
و لا یستطیع أن یستنکف الأبحاث الاجتماعیة و النفسیة فی التاریخ النظری عن الاعتراف بأن المنشأ القریب و العامل التام للتحول المعاصر المشهود فی الدنیا هو ظهور السنة الإسلامیة و طلوعها و لم یهمل جل الباحثین من أوربا استیفاء البحث عن تأثیرها فی جامعة الإنسان إلا لعصبیة دینیة أو علل سیاسیة و کیف یسع لباحث خبیر- لو أنصف النظر- أن یسمی النهضة المدنیة الحدیثة نهضة مسیحیة و یعد المسیح (ع) قائدها و حامل لوائها و المسیح یصرح «1» بأنه إنما یهتم بأمر الروح و لا یشتغل بأمر الجسم و لا یتعرض لشأن الدولة و السیاسة؟ و هو ذا الإسلام یدعو إلی الاجتماع و التآلف و یتصرف فی جمیع شئون المجتمع الإنسانی و أفراده من غیر استثناء فهل هذا الصفح و الإغماض منهم إلا لإطفاء نور الإسلام (وَ یَأْبَی اللَّهُ إِلَّا أَنْ یُتِمَّ نُورَهُ) و إخماد ناره عن القلوب بغیا و عدوا حتی یعود جنسیة لا أثر لها إلا أثر الأنسال المنشعبة.
و بالجملة قد أثبت الإسلام صلوحه لهدایة الناس إلی سعادتهم و طیب حیاتهم، و ما هذا شأنه لا یسمی فرضیة غیر قابلة الانطباق علی الحیاة الإنسانیة، و لا مأیوسا من ولایة أمر الدنیا یوما (مع کون مقصده سعادة الإنسان الحقیقیة) و قد تقدم فی تفسیر قوله: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً: «البقرة: 213» أن البحث العمیق فی أحوال الموجودات الکونیة یؤدی إلی أن النوع الإنسانی سیبلغ غایته و ینال بغیته و هی کمال ظهور الإسلام بحقیقته فی الدنیا و تولیه التام أمر المجتمع الإنسانی، و قد وعده الله تعالی طبق هذه النظریة فی کتابه العزیز قال: فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ «المائدة: 54» و قال: وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً الآیة: «النور: 55»، و قال: أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ «الأنبیاء:
105»، إلی غیر ذلک من الآیات.
______________________________
(1) راجع الجزء الثالث فی تفسیر آیة 79- 80 من سورة آل عمران.
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و هنا جهة أخری أغفلها هؤلاء فی بحثهم و هی أن الاجتماع الإسلامی شعاره الوحید هو اتباع الحق فی النظر و العمل، و الاجتماع المدنی الحاضر شعاره اتباع ما یراه و یریده الأکثر، و هذان الشعاران یوجبان اختلاف الغایة فی المجتمع المتکون فغایة الاجتماع الإسلامی السعادة الحقیقیة العقلیة بمعنی أن یأخذ الإنسان بالاعتدال فی مقتضیات قواه فیعطی للجسم مشتهیاته مقدار ما لا یعوقه عن معرفة الله من طریق العبودیة بل یکون مقدمة توصل إلیها و فیه سعادة الإنسان بسعادة جمیع قواه، و هی الراحة الکبری (و إن کنا لا ندرکها الیوم حق الإدراک لاختلال التربیة الإسلامیة فینا) و لذلک وضع الإسلام قوانینه علی أساس مراعاة جانب العقل المجبول علی اتباع الحق، و شدد فی المنع عما یفسد العقل السلیم و ألقی ضمان إجراء الجمیع من الأعمال و الأخلاق و المعارف الأصلیة إلی عهدة المجتمع مضافا إلی ما تحتفظ علیه الحکومة و الولایة الإسلامیة من إجراء السیاسات و الحدود و غیرها، و هذا علی أی حال لا یوافق طباع العامة من الناس و یدفعه هذا الانغمار العجیب فی الأهواء و الأمانی الذی نشاهده من کافة المترفین و المعدمین و یسلب حریتهم فی الاستلذاذ و التلهی و السبعیة و الافتراس إلا بعد مجاهدة شدیدة فی نشر الدعوة و بسط التربیة علی حد سائر الأمور الراقیة التی یحتاج الإنسان فی التلبس بها إلی همة قاطعة و تدرب کاف و تحفظ علی ذلک مستدام.
و أما غایة الاجتماع المدنی الحاضر فهی التمتع من المادة و من الواضح أن هذه تستتبع حیاة إحساسیة تتبع ما یمیل إلیه الطبع سواء وافق ما هو الحق عند العقل أو لم یوافق بل إنما یتبع العقل فیما لا یخالف غایته و غرضه.
و لذلک کانت القوانین تتبع فی وضعها و إجرائها ما یستدعیه هوی أکثریة المجتمع و میول طباعهم، و ینحصر ضمان الإجراء فی مواد القانون المتعلقة بالأعمال، و أما الأخلاق و المعارف الأصلیة فلا ضامن لإجرائها بل الناس فی التلبس بها و تبعیتها و عدمه إلا أن تزاحم القانون فی مسیره فتمنع حینئذ.
و لازم ذلک أن یعتاد المجتمع الذی شأنه ذلک بما یوافق هواه من رذائل الشهوة و الغضب فیستحسن کثیرا مما کان یستقبحه الدین، و أن یسترسل باللعب بفضائل الأخلاق و المعارف العالیة مستظهرا بالحریة القانونیة.
و لازم هذا اللازم أن یتحول نوع الفکرة عن المجری العقلی إلی المجری الإحساسی 
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العاطفی فربما کان الفجور و الفسق فی مجری العقل تقوی فی مجری المیول و الإحساسات و سمی فتوة و بشرا و حسن خلق کمعظم ما یجری فی أوربا بین الشبان، و بین الرجال و النساء المحصنات أو الأبکار، و بین النساء و الکلاب، و بین الرجال و أولادهم و محارمهم، و ما یجری فی الاحتفالات و مجالس الرقص و غیر ذلک مما ینقبض عن ذکره لسان المتأدب بأدب الدین.
و ربما کان عادیات الطریق الدینی غرائب و عجائب مضحکة عندهم و بالعکس کل ذلک لاختلاف نوع الفکرة و الإدراک باختلاف الطریق و لا یستفاد فی هذه السنن الإحساسیة من التعقل- کما عرفت- إلا بمقدار ما یسوی به الطریق إلی التمتع و التلذذ فهو الغایة الوحیدة التی لا یعارضها شی‌ء و لا یمنع منها شی‌ء إلا فی صورة المعارضة بمثلها حتی إنک تجد بین مشروعات القوانین الدائرة أمثال «الانتحار» و «دئل» و غیرهما، فللنفس ما تریده و تهواه إلا أن یزاحم ما یریده و یهواه المجتمع!.
إذا تأملت هذا الاختلاف تبین لک وجه أوفقیة سنة المجتمع الغربی لمذاق الجامعة البشریة دون سنة المجتمع الدینی غیر أنه یجب أن یتذکر أن سنة المدنیة الغربیة وحدها لیست هی الموافقة لطباع الناس حتی تترجح بذلک وحدها بل جمیع السنن المعمولة الدائرة فی الدنیا بین أهلها من أقدم أعصار الإنسانیة إلی عصرنا هذا من سنن البداوة و الحضارة تشترک فی أن الناس یرجحونها علی الدین الداعی إلی الحق فی أول ما یعرض علیهم لخضوعهم للوثنیة المادیة.
و لو تأملت حق التأمل وجدت هذه الحضارة الحاضرة لیست إلا مؤلفة من سنن الوثنیة الأولی غیر أنها تحولت من حال الفردیة إلی حال الاجتماع، و من مرحلة السذاجة إلی مرحلة الدقة الفنیة.
و الذی ذکرناه من بناء السنة الإسلامیة علی اتباع الحق دون موافقة الطبع من أوضح الواضحات فی بیانات القرآن قال تعالی: هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِ «التوبة: 33» و قال تعالی: وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِ «المؤمن: 20» و قال فی وصف المؤمنین: وَ تَواصَوْا بِالْحَقِ «العصر: 3» و قال: لَقَدْ جِئْناکُمْ بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَکُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ «الزخرف: 78» فاعترف بأن الحق لا یوافق طباع الأکثرین و أهواءهم، ثم رد لزوم موافقة أهواء الأکثریة بأنه یئول إلی الفساد فقال: بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِ 
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وَ أَکْثَرُهُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ، وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ بَلْ أَتَیْناهُمْ بِذِکْرِهِمْ فَهُمْ عَنْ ذِکْرِهِمْ مُعْرِضُونَ «المؤمنون: 71» و لقد صدق جریان الحوادث و تراکم الفساد یوما فیوما ما بینه تعالی فی هذه الآیة. و قال تعالی: فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ «یونس: 32» و الآیات فی هذا المعنی و ما یقرب منه کثیرة جدا و إن شئت زیادة تبصر فیه فراجع سورة یونس فقد کرر فیه ذکر الحق بضعا و عشرین مرة.
و أما قولهم: إن اتباع الأکثر سنة جاریة فی الطبیعة، فلا ریب أن الطبیعة تتبع الأکثر فی آثارها إلا أنها لیست بحیث تبطل أو تعارض وجوب اتباع الحق فإنها نفسها بعض مصادیق الحق فکیف تبطل نفسها توضیح ذلک یحتاج إلی بیان أمور: أحدها أن الأمور الخارجیة التی هی أصول عقائد الإنسان العلمیة و العملیة تتبع فی تکونها و أقسام تحولها نظام العلیة و المعلولیة و هو نظام دائم ثابت لا یقبل الاستثناء أطبق علی ذلک المحصلون من أهل العلم و النظر و شهد به القرآن علی ما مر «1»، فالجریان الخارجی لا یتخلف عن الدوام و الثبات حتی أن الحوادث الأکثریة الوقوع التی هی قیاسیة هی فی أنها أکثریة دائمة ثابتة، مثلا النار التی تفعل السخونة غالبا بالقیاس إلی جمیع مواردها «سخونتها الغالبیة» أثر دائم لها و هکذا، و هذا هو الحق.
و الثانی: أن الإنسان بحسب الفطرة یتبع ما وجده أمرا واقعیا خارجیا بنحو فهو یتبع الحق بحسب الفطرة حتی أن من ینکر وجود العلم الجازم إذا ألقی إلیه قول لا یجد من نفسه التردد فیه خضع له بالقبول.
و الثالث: أن الحق کما عرفت هو الأمر الخارجی الذی یخضع له الإنسان فی اعتقاده أو یتبعه فی عمله، و أما نظر الإنسان و إدراکه فإنما هو وسیلة یتوسل بها إلیه کالمرآة بالنسبة إلی المرئی.
إذا عرفت هذه الأمور تبین لک أن الحقیة و هی دوام الوقوع أو أکثریة الوقوع 
______________________________
(1) فی الکلام علی الإعجاز فی الجزء الأول من الکتاب 
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فی الطبیعة الراجعة إلی الدوام و الثبات أیضا إنما هی صفة الخارج الواقع وقوعا دائمیا أو أکثریا دون العلم و الإدراک، و بعبارة أخری هی صفة الأمر المعلوم لا صفة العلم، فالوقوع الدائمی و الأکثری أیضا بوجه من الحق، و أما آراء الأکثرین و أنظارهم و اعتقاداتهم فی مقابل الأقلین فلیست بحق دائما بل ربما کانت حقا إذا طابقت الواقع و ربما لم تکن إذا لم تطابق و حینئذ فلا ینبغی أن یخضع لها الإنسان و لا أنه یخضع لها لو تنبه للواقع فإنک إذا أیقنت بأمر ثم خالفک جمیع الناس فیه لم تخضع بالطبع لنظرهم و إن اتبعتهم فیه ظاهرا فإنما تتبعهم لخوف أو حیاء أو عامل آخر لا لأنه حق واجب الاتباع فی نفسه، و من أحسن البیان فی أن رأی الأکثر و نظرهم لا یجب أن یکون حقا واجب الاتباع قوله تعالی: بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِّ وَ أَکْثَرُهُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ «المؤمنون: 70» فلو کان کل ما یراه الأکثر حقا لم یمکن أن یکرهوا الحق و یعارضوه.
و بهذا البیان یظهر فساد بناء اتباع الأکثریة علی سنة الطبیعة فإن هذه السنة جاریة فی الخارج الذی یتعلق به العلم دون نفس العلم و الفکر و الذی یتبعه الإنسان من هذه السنة فی إرادته و حرکاته إنما هو ما فی الخارج من أکثریة الوقوع لا ما اعتقده الأکثرون أعنی أنه یبنی أفعاله و أعماله علی الصلاح الأکثری و علیه جری القرآن فی حکم تشریعاته و مصالحها، قال تعالی: ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ «المائدة: 6»، و قال تعالی: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ «البقرة: 183» إلی غیر ذلک من الآیات المشتملة علی ملاکات غالبیة الوقوع للأحکام المشرعة.
و أما قولهم: إن المدنیة الحاضرة سمحت للممالک المترقیة سعادة المجتمع و هذب الأفراد طهرهم عن الرذائل التی لا یرتضیها المجتمع فکلام غیر خال من الخلط و الاشتباه و کان مرادهم من السعادة الاجتماعیة تفوق المجتمع فی عدتها و قوتها و تعالیها فی استفادتها من المنابع المادیة و قد عرفت کرارا أن الإسلام لا یعد ذلک سعادة و البحث البرهانی أیضا یؤیده بل السعادة الإنسانیة أمر مؤلف من سعادة الروح و البدن و هی تنعم الإنسان من النعم المادیة و تحلیه بفضائل الأخلاق و المعارف الحقة الإلهیة و هی التی تضمن سعادته فی الحیاة الدنیا و الحیاة الأخری و أما الانغمار فی لذائذ المادة مع إهمال سعادة الروح فلیس عنده إلا شقاء.
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و أما استعجابهم بما یرون من الصدق و الصفاء و الأمانة و البشر و غیر ذلک فیما بین أفراد الملل المترقیة فقد اختلط علیهم حقیقة الأمر فیه، و ذلک أن جل المتفکرین من باحثینا معاشر الشرقیین لا یقدرون علی التفکر الاجتماعی و إنما یتفکرون تفکرا فردیا فالذی یراه الواحد منا نصب العین أنه موجود إنسانی مستقل عن کل الأشیاء غیر مرتبط بها ارتباطا تبطل استقلاله الوجودی (مع أن الحق خلافه) ثم لا یتفکر فی حیاته إلا لجلب المنافع إلی نفسه و دفع المضار عن نفسه فلا یشتغل إلا بشأن نفسه و هو التفکر الفردی، و یستتبع ذلک أن یقیس غیره علی نفسه فیقضی فیه بما یقضی علی هذا النحو من الاستقلال.
و هذا القضاء إن صح فإنما یصح فیمن یجری فی تفکره هذا المجری و أما من یتفکر تفکرا اجتماعیا لیس نصب عینیه إلا أنه جزء غیر منفک و لا مستقل عن المجتمع و أن منافعه جزء من منافع مجتمعة یری خیر المجتمع خیر نفسه و شره شر نفسه و کل وصف و حال له وصفا و حالا لنفسه فهذا الإنسان یتفکر نحوا آخر من التفکر و لا یشتغل فی الارتباط بغیره إلا بمن هو خارج عن مجتمعة و أما اشتغاله بأجزاء مجتمعة فلا یهتم به و لا یقدره شیئا.
و استوضح ذلک بما نورده من المثال: الإنسان مجموع مؤلف من أعضاء و قوی عدیدة تجتمع الجمیع نوع اجتماع یعطیها وحدة حقیقیة نسمیها الإنسانیة یوجب ذلک استهلاک الجمیع ذاتا و فعلا تحت استقلاله فالعین و الأذن و الید و الرجل تبصر و تسمع و تبطش و تمشی للإنسان، و إنما یلتذ کل بفعله فی ضمن التذاذ الإنسان به، و کل واحدة من هذه الأعضاء و القوی همها أن ترتبط بالخارج الذی یرید الإنسان الواحد الارتباط به بخیر أو شر فالعین أو الأذن أو الید أو الرجل إنما ترید الإحسان أو الإساءة إلی من یرید الإنسان الإحسان أو الإساءة إلیه من الناس مثلا، و أما معاملة بعضها مع بعض و الجمیع تحت لواء الإنسانیة الواحدة فقلما یتفق أن یسی‌ء بعضها إلی بعض أو یتضرر بعضها ببعض.
فهذا حال أجزاء الإنسان و هی تسیر سیرا واحدا اجتماعیا، و فی حکمه حال أفراد مجتمع إنسانی إذا تفکروا تفکرا اجتماعیا فصلاحهم و تقواهم أو فسادهم و إجرامهم و إحسانهم و إساءتهم إنما هی ما لمجتمعهم من هذه الأوصاف إذا أخذ ذا شخصیة واحدة و هکذا صنع القرآن فی قضائه علی الأمم و الأقوام التی ألجأتهم التعصبات المذهبیة
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أو القومیة أن یتفکروا تفکرا اجتماعیا کالیهود و الأعراب و عدة من الأمم السالفة فتراه یؤاخذ اللاحقین بذنوب السابقین، و یعاتب الحاضرین و یوبخهم بأعمال الغائبین و الماضین کل ذلک لأنه القضاء الحق فیمن یتفکر فکرا اجتماعیا، و فی القرآن الکریم من هذا الباب آیات کثیرة لا حاجة إلی نقلها.
نعم مقتضی الأخذ بالنصفة أن لا یضطهد حق الصالحین من الأفراد بذلک إن وجدوا فی مجتمع واحد فإنهم و إن عاشوا بینهم و اختلطوا بهم إلا أن قلوبهم غیر متقذرة بالفکر الفاسد و المرض المتبطن الفاشی فی مثل هذا المجتمع، و أشخاصهم کالأجزاء الزائدة فی هیکله و بنیته، و هکذا فعل القرآن فی آیات العتاب العام فاستثنی الصلحاء و الأبرار.
و یتبین مما ذکرنا أن القضاء بالصلاح و الطلاح علی أفراد المجتمعات المتمدنة الراقیة علی خلاف أفراد الأمم الأخری لا ینبغی أن یبنی علی ما یظهر من معاشرتهم و مخالطتهم فیما بینهم و عیشتهم الداخلیة بل بالبناء علی شخصیتهم الاجتماعیة البارزة فی مماستها و مصاکتها سائر الأمم الضعیفة و مخالطتها الحیویة سائر الشخصیات الاجتماعیة فی العالم.
فهذه هی التی یجب أن تراعی و تعتبر فی القضاء بصلاح المجتمع و طلاحه و سعادته و شقائه و علی هذا المجری یجب أن یجری باحثونا ثم إن شاءوا فلیستعجبوا و إن شاءوا فلیتعجبوا.
و لعمری لو طالع المطالع المتأمل تاریخ حیاتهم الاجتماعیة من لدن النهضة الحدیثة الأوربیة و تعمق فیما عاملوا به غیرهم من الأمم و الأجیال المسکینة الضعیفة لم یلبث دون أن یری أن هذه المجتمعات التی یظهرون أنهم امتلئوا رأفة و نصحا للبشر یفدون بالدماء و الأموال فی سبیل الخدمة لهذا النوع و إعطاء الحریة و الأخذ بید المظلوم المهضوم حقا و إلغاء سنة الاسترقاق و الأسر یری أنهم لا هم لهم إلا استعباد الأمم الضعیفة مساکین الأرض ما وجدوا إلیه سبیلا بما وجدوا إلیه من سبیل فیوما بالقهر، و یوما بالاستعمار، و یوما بالاستملاک، و یوما بالقیمومة، و یوما باسم حفظ المنافع المشترکة، و یوما باسم الإعانة علی حفظ الاستقلال، و یوما باسم حفظ الصلح و دفع ما یهدده، و یوما باسم الدفاع عن حقوق الطبقات المستأصلة المحرومة و یوما ... و یوما ....
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و المجتمعات التی هذا شأنها لا ترتضی الفطرة الإنسانیة السلیمة أن تصفها بالصلاح أو تذعن لها بالسعادة و إن أغمضت النظر عما یشخصه قضاء الدین و حکم الوحی و النبوة من معنی السعادة.
و کیف ترضی الطبیعة الإنسانیة أن تجهز أفرادها بما تجهزها علی السواء ثم تناقض نفسها فتعطی بعضا منهم عهدا أن یتملکوا الآخرین تملکا یبیح لهم دماءهم و أعراضهم و أموالهم، و یسوی لهم الطریق إلی اللعب بمجامع حیاتهم و وجودهم و التصرف فی إدراکهم و إرادتهم بما لم یلقه و لا قاساه إنسان القرون الأولی، و المعول فی جمیع ما نذکره تواریخ حیاة هؤلاء الأمم و ما یقاسیه الجیل الحاضر من أیدیهم فإن سمی ما عندهم سعادة و صلاحا فلتکن بمعنی التحکم و إطلاق المشیة.



6- بما ذا یتکون و یعیش الاجتماع الإسلامی‌

؟ لا ریب أن الاجتماع أی اجتماع کان إنما یتحقق و یحصل بوجود غایة واحدة مشترکة بین أفراده المتشتتة و هو الروح الواحدة الساریة فی جمیع أطرافه التی تتحد بها نوع اتحاد، و هذه الغایة و الغرض فی نوع الاجتماعات المتکونة غیر الدینیة إنما هی غایة الحیاة الدنیویة للإنسان لکن علی نحو الاشتراک بین الأفراد لا علی نحو الانفراد و هی التمتع من مزایا الحیاة المادیة علی نحو الاجتماع.
و الفرق بین التمتع الاجتماعی و الانفرادی من حیث الخاصیة أن الإنسان لو استطاع أن یعیش وحده کان مطلق العنان فی کل واحد من تمتعاته حیث لا معارض له و لا رقیب إلا ما قید به بعض جهازاته بعضا فإنه لا یقدر أن یستنشق کل الهواء فإن الرئة لا تسعه و إن اشتهاه، و لا یسعه أن یأکل من المواد الغذائیة لا إلی حد فإن جهاز الهاضمة لا یتحمله فهذا حاله بقیاس بعض قواه و أعضائه إلی بعض، و أما بالنسبة إلی إنسان آخر مثله فإذ کان لا شریک له فی ما یستفید منه من المادة علی الفرض فلا سبب هناک یقتضی تضییق میدان عمله، و لا تحدید فعل من أفعاله و عمل من أعماله.
و هذا بخلاف الإنسان الواقع فی ظرف الاجتماع و ساحته فإنه لو کان مطلق العنان فی إرادته و أعماله لأدی ذلک إلی التمانع و التزاحم الذی فیه فساد العیش و هلاک النوع و قد بینا ذلک فی مباحث النبوة السابقة أوفی بیان.
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و هذا هو السبب الوحید الذی یدعو إلی حکومة القانون الجاری فی المجتمع غیر أن المجتمعات الهمجیة لا تتنبه لوضعها عن فکر و رؤیة و إنما یکون الآداب و السنن فیها المشاجرات و المنازعات المتوفرة بین أفرادها فتضطر الجمیع إلی رعایة أمور تحفظ مجتمعهم بعض الحفظ، و لما لم تکن مبنیة علی أساس مستحکم کانت فی معرض النقض و الإبطال تتغیر سریعا و تنقرض، و لکن المجتمعات المتمدنة تبنیه علی أساس قویم بحسب درجاتهم فی المدنیة و الحضارة فیرفعون به التضاد و التمانع الواقع بین الإرادات و أعمال المجتمع بتعدیلها بوضع حدود و قیود لها ثم رکز القدرة و القوة فی مرکز علیه ضمان إجراء ما ینطق به القانون.
و من هنا یظهر أولا: أن القانون حقیقة هو ما تعدل به إرادات الناس و أعمالهم برفع التزاحم و التمانع من بینهما بتحدیدها.
و ثانیا: أن أفراد المجتمع الذی یحکم فیه القانون أحرار فیما وراءه کما هو مقتضی تجهز الإنسان بالشعور و الإرادة بعد التعدیل، و لذا کانت القوانین الحاضرة لا تتعرض لأمر المعارف الإلهیة و الأخلاق، و صار هذان المهمان یتصوران بصورة یصورهما بها القانون فیتصالحان و یتوافقان معه علی ما هو حکم التبعیة فیعودان عاجلا أو آجلا رسوما ظاهریة فاقدة للصفاء المعنوی، و لذلک السبب أیضا ما نشاهده من لعب السیاسة بالدین فیوما تقضی علیه و تدحضه، و یوما تمیل إلیه فتبالغ فی إعلاء کلمته، و یوما تطوی عنه کشحا فتخلیه و شأنه.
و ثالثا: أن هذه الطریقة لا تخلو عن نقص فإن القانون و إن حمل ضمان إجرائه علی القدرة التی رکزها فی فرد أو أفراد لکن لا ضمان علی إجرائه بالآخرة بمعنی أن منبع القدرة و السلطان لو مال عن الحق و حول سلطة النوع علی النوع إلی سلطة شخصه علی النوع و انقلبت الدائرة علی القانون لم یکن هناک ما یقهر هذا القاهر فیحوله إلی مجراه العدل، و علی هذا القول شواهد کثیرة مما شاهدناه فی زماننا هذا و هو زمان الثقافة و المدنیة فضلا عما لا یحصی من الشواهد التاریخیة، و أضف إلی هذا النقص نقصا آخر و هو خفاء نقض القانون علی القوة المجریة أحیانا أو خروجه عن حومة قدرته، (و لنرجع إلی أول الکلام).
و بالجملة الاجتماعات المدنیة توحدها الغایة الواحدة التی هی التمتع من مزایا الحیاة.
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الدنیا و هی السعادة عندهم، لکن الإسلام لما کان یری أن الحیاة الإنسانیة أوسع مدارا من الحیاة الدنیا المادیة بل فی مدار حیاته الحیاة الأخرویة التی هی الحیاة، و یری أن هذه الحیاة لا تنفع فیها إلا المعارف الإلهیة التی تنحل بجملتها إلی التوحید، و یری أن هذه المعارف لا تنحفظ إلا بمکارم الأخلاق و طهارة النفس من کل رذیلة، و یری أن هذه الأخلاق لا تتم و لا تکمل إلا بحیاة اجتماعیة صالحة معتمدة علی عبادة الله سبحانه و الخضوع لما تقتضیه ربوبیته و معاملة الناس علی أساس العدل الاجتماعی أخذ (أعنی الإسلام) الغایة التی یتکون علیها المجتمع البشری و یتوحد بها دین التوحید ثم وضع القانون الذی وضعه علی أساس التوحید، و لم یکتف فیه علی تعدیل الإرادات و الأفعال فقط بل تممه بالعبادیات و أضاف إلیها المعارف الحقة و الأخلاق الفاضلة.
ثم جعل ضمان إجرائها فی عهدة الحکومة الإسلامیة أولا، ثم فی عهدة المجتمع ثانیا، و ذلک بالتربیة الصالحة علما و عملا و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر.
و من أهم ما یشاهد فی هذا الدین ارتباط جمیع أجزائه ارتباطا یؤدی إلی الوحدة التامة بینها بمعنی أن روح التوحید ساریة فی الأخلاق الکریمة التی یندب إلیها هذا الدین، و روح الأخلاق منتشرة فی الأعمال التی یکلف بها أفراد المجتمع، فالجمیع من أجزاء الدین الإسلامی ترجع بالتحلیل إلی التوحید، و التوحید بالترکیب یصیر هو الأخلاق و الأعمال، فلو نزل لکان هی و لو صعدت لکانت هو، إلیه یصعد الکلم الطیب و العمل الصالح یرفعه.
فإن قلت: ما أورد من النقص علی القوانین المدنیة فیما إذا عصت القوة المجریة عن إجرائها أو فیما یخفی علیها من الخلاف مثلا وارد بعینه علی الإسلام و أوضح الدلیل علیه ما نشاهده من ضعف الدین و زوال سیطرته علی المجتمع الإسلامی، و لیس إلا لفقدانه من یحمل نوامیسه علی الناس یوما!.
قلت: حقیقة القوانین العامة سواء کانت إلهیة أو بشریة لیست إلا صورا ذهنیة فی أذهان الناس و علوما تحفظها الصدور و إنما ترد مورد العمل و تقع موقع الحس بالإرادات الإنسانیة تتعلق بها، فمن الواضح أن لو عصت الإرادات لم توجد فی الخارج ما تنطبق علیه القوانین، و إنما الشأن فیما یحفظ به تعلق هذه الإرادات بالوقوع 
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حتی تقوم القوانین علی ساقها و القوانین المدنیة لا تهتم بأزید من تعلیق الأفعال بالإرادات أعنی إرادة الأکثریة ثم لم یهتموا بما تحفظ هذه الإرادة، فمهما کانت الإرادة حیة شاعرة فاعلة جری بها القانون و إذا ماتت من جهة انحطاط یعرض لنفوس الناس و هرم یطرأ علی بنیة المجتمع، أو کانت حیة لکنها فقدت صفة الشعور و الإدراک لانغمار المجتمع فی الملاهی و توسعه فی الإتراف و التمتع، أو کانت حیة شاعرة لکنها فقدت التأثیر لظهور قوة مستبدة فائقة غالبة تقهر إرادتها إرادة الأکثریة. و کذا فی الحوادث التی لا سبیل للقوة المجریة علی الوقوف علیها کالجنایات السریة أو لا سبیل لها إلی بسط سیطرتها علیها کالحوادث الخارجة عن منطقة نفوذها ففی جمیع هذه الموارد لا تنال الأمة أمنیتها من جریان القانون و انحفاظ المجتمع عن التفاسد و التلاشی، و عمدة الانشعابات الواقعة فی الأمم الأوربیة بعد الحرب العالمیة الکبری الأولی و الثانیة من أحسن الأمثلة فی هذا الباب.
و لیس ذلک (أعنی انتقاض القوانین و تفاسد المجتمع و تلاشیه) إلا لأن المجتمع لم یهتم بالسبب الحافظ لإرادات الأمة علی قوتها و سیطرتها و هی الأخلاق العالیة إذ لا تستمد الإرادة فی بقائها و استدامة حیاتها إلا من الخلق المناسب لها کما بین ذلک فی علم النفس فلو لا استقرار السنة القائمة فی المجتمع و اعتماد القانون الجاری فیه علی أساس قویم من الأخلاق العالیة کانت کشجرة اجتثت من فوق الأرض ما لها من قرار.
و اعتبر فی ذلک ظهور الشیوعیة فلیست إلا من موالید الدیمقراطیة أنتجها إتراف طبقة من طبقات المجتمع و حرمان آخرین فکان بعدا شاسعا بین نقطتی القساوة و فقد النصفة، و السخط و تراکم الغیظ و الحنق، و کذا فی الحرب العالمیة التی وقعت مرة بعد مرة و هی تهدد الإنسانیة ثالثة و قد أفسدت الأرض و أهلکت الحرث و النسل و لا عامل لها إلا غریزة الاستکبار و الشره و الطمع، هذا.
و لکن الإسلام بنی سنته الجاریة و قوانینه الموضوعة علی أساس الأخلاق و بالغ فی تربیة الناس علیها لکون القوانین الجاریة فی الأعمال فی ضمانها و علی عهدتها فهی مع الإنسان فی سره و علانیته و خلوته و جلوته تؤدی وظیفتها و تعمل عملها أحسن مما یؤدیه شرطی مراقب أو أی قوة تبذل عنایتها فی حفظ النظم.
نعم تعتنی المعارف العمومیة فی هذه الممالک بتربیة الناس علی الأخلاق المحمودة
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و تبذل جهدها فی حض الناس و ترغیبهم إلیها لکن لا ینفعهم ذلک شیئا.
أما أولا فلأن المنشأ الوحید لرذائل الأخلاق لیس إلا الإسراف و الإفراط فی التمتع المادی و الحرمان البالغ فیه، و قد أعطت القوانین للناس الحریة التامة فیه فأمتعت بعضا و حرمت آخرین فهل الدعوة إلی فضائل الأخلاق و الترغیب علیها إلا دعوة إلی المتناقضین أو طلبا للجمع بین الضدین؟.
علی أن هؤلاء کما عرفت یفکرون تفکرا اجتماعیا، و لا تزال مجتمعاتهم تبالغ فی اضطهاد المجتمعات الضعیفة و دحض حقوقهم، و التمتع بما فی أیدیهم، و استرقاق نفوسهم، و التوسع فی التحکم علیهم ما قدروا، و الدعوة إلی الصلاح و التقوی مع هذه الخصیصة لیست إلا دعوة متناقضة لا تزال عقیمة.
و أما ثانیا: فلأن الأخلاق الفاضلة أیضا تحتاج فی ثباتها و استقرارها إلی ضامن یضمن حفظها و کلاءتها و لیس إلا التوحید أعنی القول بأن للعالم إلها واحدا ذا أسماء حسنی خلق الخلق لغایة تکمیلهم و سعادتهم و هو یحب الخیر و الصلاح، و یبغض الشر و الفساد و سیجمع الجمیع لفصل القضاء و توفیة الجزاء فیجازی المحسن بإحسانه و المسی‌ء بإساءته، و من الواضح أن لو لا الاعتقاد بالمعاد لم یکن هناک سبب أصیل رادع عن اتباع الهوی و الکف عن حظوظ النفس الطبیعیة فإنما الطبیعة الإنسانیة ترید و تشتهی مشتهیات نفسها لا ما ینتفع به غیرها کطبیعة الفرد الآخر إلا إذا رجع بنحو إلی مشتهی نفسها (أحسن التأمل فیه).
ففیما کان للإنسان مثلا تمتع فی إماتة حق من حقوق الغیر و لا رادع یردعه و لا مجازی یجازیه و لا لائم معاتب یلومه و یعاتبه فأی مانع یمنعه من اقتراف الخطیئة و ارتکاب المظلمة و إن عظمت ما عظمت؟ و أما ما یتوهم- و کثیرا ما یخطئ فیه الباحث- من الروادع المختلفة کالتعلق بالوطن و حب النوع و الثناء الجمیل و نحو ذلک فإنما هی عواطف قلبیة و نزوعات باطنیة لا سبب حافظا علیها إلا التعلیم و التربیة من غیر استنادها إلی السبب الموجب فهی إذن أوصاف اتفاقیة و أمور عادیة لا مانع معها یمنع من زوالها فلما ذا یجب علی الإنسان أن یفدی بنفسه غیره لیتمتع بالعیش بعده و هو یری أن الموت فناء و بطلان؟ و الثناء الجمیل إنما هو فی لسان آخرین و لا لذة یلتذ به الفادی بعد بطلان ذاته.
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و بالجملة لا یرتاب المتفکر البصیر فی أن الإنسان لا یقدم علی حرمان لا یرجع إلیه فیه جزاء و لا یعود إلیه منه نفع، و الذی یعده و یمنیه فی هذه الموارد ببقاء الذکر الحسن و الثناء الجمیل الخالد و الفخر الباقی ببقاء الدهر فإنما هو غرور یغتر به و خدعة ینخدع بها بهیجان إحساساته و عواطفه فیخیل إلیه أنه بعد موته و بطلان ذاته حاله کحاله قبل موته فیشعر بذکره الجمیل فیلتذ به و لیس ذلک إلا من غلط الوهم کالسکران یتسخر بهیجان إحساساته فیعفو و یبذل من نفسه و عرضه و ماله أو کل کرامة له ما لا یقدم علیه لو صحا و عقل، و هو سکران لا یعقل و یعد ذلک فتوة و هو سفه و جنون.
فهذه العثرات و أمثالها مما لا حصن للإنسان یتحصن فیه منها غیر التوحید الذی ذکرناه و لذلک وضع الإسلام الأخلاق الکریمة التی جعلها جزءا من طریقته الجاریة علی أساس التوحید الذی من شئونه القول بالمعاد، و لازمه أن یلتزم الإنسان بالإحسان و یجتنب الإساءة أینما کان و متی ما کان سواء علم به أو لم یعلم، و سواء حمده حامد أو لم یحمد، و سواء کان معه من یحمله علیه أو یردعه عنه أو لم یکن فإن معه الله العلیم الحفیظ القائم علی کل نفس بما کسبت و وراءه یوم تجد کل نفس ما عملت من خیر محضرا و ما عملت من سوء، و فیه تجزی کل نفس بما کسبت.



7- منطقان منطق التعقل و منطق الإحساس:

أما منطق الإحساس فهو یدعو إلی النفع الدنیوی و یبعث إلیه فإذا قارن الفعل نفع و أحس به الإنسان فالإحساس متوقد شدید التوقان فی بعثه و تحریکه، و إذا لم یحس الإنسان بالنفع فهو خامد هامد، و أما منطق التعقل فإنما یبعث إلی اتباع الحق و یری أنه أحسن ما ینتفع به الإنسان أحس مع الفعل بنفع مادی أو لم یحس فإن ما عند الله خیر و أبقی، و قس فی ذلک بین قول عنترة و هو علی منطق الإحساس:
و قولی کلما جشأت و جاشت‌مکانک تحمدی أو تستریحی 
یرید أنی استثبت نفسی کلما تزلزلت فی الهزاهز و المواقف المهولة من القتال بقولی لها: اثبتی فإن قتلت یحمدک الناس علی الثبات و عدم الانهزام، و إن قتلت العدو استرحت و نلت بغیتک فالثبات خیر علی أی حال، و بین قوله تعالی- و هو علی منطق التعقل-: قُلْ لَنْ یُصِیبَنا إِلَّا ما کَتَبَ اللَّهُ لَنا هُوَ مَوْلانا وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ 
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قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلَّا إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ وَ نَحْنُ نَتَرَبَّصُ بِکُمْ أَنْ یُصِیبَکُمُ اللَّهُ بِعَذابٍ مِنْ عِنْدِهِ أَوْ بِأَیْدِینا فَتَرَبَّصُوا إِنَّا مَعَکُمْ مُتَرَبِّصُونَ «التوبة: 52»، یرید أن أمر ولایتنا و انتصارنا إلی الله سبحانه لا نرید فی شی‌ء مما یصیبنا من خیر أو شر إلا ما وعدنا من الثواب علی الإسلام له و الالتزام لدینه کما قال تعالی: لا یُصِیبُهُمْ ظَمَأٌ وَ لا نَصَبٌ وَ لا مَخْمَصَةٌ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَطَؤُنَ مَوْطِئاً یَغِیظُ الْکُفَّارَ وَ لا یَنالُونَ مِنْ عَدُوٍّ نَیْلًا إِلَّا کُتِبَ لَهُمْ بِهِ عَمَلٌ صالِحٌ إِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ وَ لا یُنْفِقُونَ نَفَقَةً صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً وَ لا یَقْطَعُونَ وادِیاً إِلَّا کُتِبَ لَهُمْ لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ «التوبة: 121».
و إذا کان کذلک فإن قتلتمونا أو أصابنا منکم شی‌ء کان لنا عظیم الأجر و العاقبة الحسنی عند ربنا و إن قتلناکم أو أصبنا منکم شیئا کان لنا عظیم الثواب و العاقبة الحسنی و التمکن فی الدنیا من عدونا، فنحن علی أی حال سعداء مغبوطون و لا تتحفون لنا فی قتالنا و لا تتربصون بنا فی أمرنا إلا إحدی الحسنیین فنحن علی الحسنی و السعادة علی أی حال و أنتم علی السعادة و نیل البغیة بعقیدتکم علی أحد التقدیرین، و فی إحدی الحالین و هو کون الدائرة لکم علینا فنحن نتربص بکم ما یسوؤکم و أنتم لا تتربصون بنا إلا ما یسرنا و یسعدنا.
فهذان منطقان أحدهما یعنی الثبات و عدم الزوال علی مبنی إحساسی و هو أن للثابت أحد نفعین: إما حمد الناس و أما الراحة من العدو، هذا إذا کان هناک نفع عائد إلی الإنسان المقاتل الذی یلقی بنفسه إلی التهلکة، أما إذا لم یکن هناک نفع عائد کما لو لم یحمده الناس لعدم تقدیرهم قدر الجهاد و تساوی عندهم الخدمة و الخیانة، أو کانت الخدمة مما لیس من شأنه أن یظهر لهم البتة أو لا هی و لا الخیانة، أو لم یسترح الإحساس بفناء العدو بل إنما یستریح به الحق فلیس لهذا المنطق إلا العی و اللکنة.
و هذه الموارد المعدودة هی الأسباب العامة فی کل بغی و خیانة و جنایة یقول الخائن المساهل فی أمر القانون: أن خدمته لا تقدر عند الناس بما یعدلها و إن الخادم و الخائن عندهم سواء بل الخائن أحسن حالا و أنعم عیشا، و یری کل باغ و جان أنه سیتخلص من قهر القانون و أن القوی المراقبة لا یقدرون علی الحصول علیه فیخفی أمره و یلتبس 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 114
علی الناس شخصه، و یعتذر کل من یتثبط و یتثاقل فی إقامة الحق و الثورة علی أعدائه و یداهنهم بأن القیام علی الحق یذلله بین الناس، و یضحک منه الدنیا الحاضرة، و یعدونه من بقایا القرون الوسطی أو أعصار الأساطیر فإن ذکرته بشرافة النفس و طهارة الباطن رد علیک قائلا: ما أصنع بشرافة النفس إذا جرت إلی نکد العیش و ذلة الحیاة هذا.
و أما المنطق الآخر و هو منطق الإسلام فهو یبنی أساسه علی اتباع الحق و ابتغاء الأجر و الجزاء من الله سبحانه و إنما یتعلق الغرض بالغایات و المقاصد الدنیویة فی المرتبة التالیة و بالقصد الثانی، و من المعلوم أنه لا یشذ عن شموله مورد من الموارد، و لا یسقط کلیته من العموم و الاطراد، فالعمل- أعم من الفعل و الترک- إنما یقع لوجهه تعالی و إسلاما له و اتباعا للحق الذی أراده و هو الحفیظ العلیم الذی لا تأخذه سنة و لا نوم، و لا عاصم منه و لا یخفی علیه شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء و الله بما تعملون خبیر.
فعلی کل نفس فیما وردت مورد عمل أو صدرت، رقیب شهید قائم بما کسبت، سواء شهده الناس أو لا، حمدوه أو لا، قدروا فیه علی شی‌ء أو لا.
و قد بلغ من حسن تأثیر التربیة الإسلامیة أن الناس کانوا یأتون رسول الله ص فیعترفون عنده بجرائمهم و جنایاتهم بالتوبة و یذوقون مر الحدود التی تقام علیهم (القتل فما دونه) ابتغاء رضوان الله و تطهیرا لأنفسهم من قذارة الذنوب و درن السیئات، و بالتأمل فی هذه النوادر الواقعة یمکن للباحث أن ینتقل إلی عجیب تأثیر البیان الدینی فی نفوس الناس و تعویده لهم السماحة فی ألذ الأشیاء و أعزها عندهم و هی الحیاة و ما فی تلوها و لو لا أن البحث قرآنی لأوردنا طرفا من الأمثلة التاریخیة فیه.



8- ما معنی ابتغاء الأجر عند الله و الإعراض عن غیره‌

؟ ربما یتوهم المتوهم أن جعل الأجر الأخروی و هو الغرض العام فی حیاة الإنسان الاجتماعیة یوجب سقوط الأغراض الحیویة التی تدعو إلیه البنیة الطبیعیة الإنسانیة و فیه فساد نظام الاجتماع، و الانحطاط إلی منحط الرهبانیة، و کیف یمکن الانقطاع إلی مقصد من المقاصد مع التحفظ علی المقاصد المهمة الأخری؟ و هل هذا إلا تناقض؟.
لکنه توهم ناش من الجهل بالحکمة الإلهیة و الأسرار التی تکشف عنها المعارف القرآنیة فإن الإسلام یبنی تشریعه علی أصل التکوین کما مر ذکره مرارا فی المباحث 
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السابقة من هذا الکتاب، قال تعالی: فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ الروم: 30.
و حاصلة: أن سلسلة الأسباب الواقعیة التکوینیة تعاضدت علی إیجاد النوع الإنسانی فی ذیلها و توفرت علی سوقه نحو الغایة الحیویة التی هیئت له فیجب له أن یبنی حیاته فی ظرف الکدح و الاختیار علی موافقة الأسباب فیما ترید منه و تسوقه إلیه حتی لا تناقضها حیاته فیؤدیه ذلک إلی الهلاک و الشقاء و هذا (لو تفهمه المتوهم) هو الدین الإسلامی بعینه و لما کان هناک فوق الأسباب سبب وحید هو الموجد لها المدبر لأمرها فیما دق و جل و هو الله سبحانه الذی هو السبب التام فوق کل سبب بتمام معنی الکلمة کان الواجب علی الإنسان الإسلام له و الخضوع لأمره و هذا معنی کون التوحید هو الأساس الوحید للدین الإسلامی.
و من هنا یظهر أن حفظ کلمة التوحید و الإسلام لله و ابتغاء وجهه فی الحیاة جری علی موافقة الأسباب طرا و إعطاء کل ذی حق منها حقه من غیر شرک و لا غفلة فعند المرء المسلم غایات و أغراض دنیویة و أخری أخرویة و له مقاصد مادیة و أخری معنویة لکنه لا یعتنی فی أمرها بأزید مما ینبغی من الاعتناء و الاهتمام و لذلک بعینه نری أن الإسلام یندب إلی توحید الله سبحانه و الانقطاع إلیه و الإخلاص له و الإعراض عن کل سبب دونه و مبتغی غیره و مع ذلک یأمر الناس باتباع نوامیس الحیاة و الجری علی المجاری الطبیعیة.
و من هنا یظهر أن أفراد المجتمع الإسلامی هم السعداء بحقیقة السعادة فی الدنیا و فی الآخرة و أن غایتهم و هو ابتغاء وجه الله فی الأعمال لا تزاحم سائر الغایات الحیویة إذا ظهرت و استوثرت.
و من هنا یظهر أیضا فساد توهم آخر و هو الذی ذکره جمع من علماء الاجتماع من الباحثین أن حقیقة الدین و الغرض الأصلی منه هو إقامة العدالة الاجتماعیة و العبادیات فروع متفرعة علیها فالذی یقیمها فهو علی الدین و لو لم یتلبس بعقیدة و لا عبودیة.
و الباحث المتدبر فی الکتاب و السنة و خاصة فی السیرة النبویة لا یحتاج فی الوقوف علی بطلان هذا التوهم إلی مئونة زائدة و تکلف استدلال علی أن هذا الکلام الذی 
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یتضمن إسقاط التوحید و کرائم الأخلاق من مجموعة النوامیس الدینیة فیه إرجاع للغایة الدینیة التی هی کلمة التوحید إلی الغایة المدنیة التی هی التمتع، و قد عرفت أنهما غایتان مختلفتان لا ترجع إحداهما إلی الأخری لا فی أصلها و لا فی فروعها و ثمراتها.



9- ما معنی الحریة فی الإسلام‌

؟ کلمة الحریة علی ما یراد بها من المعنی لا یتجاوز عمرها فی دورانها علی الألسن عدة قرون و لعل السبب المبتدع لها هی النهضة المدنیة الأوربیة قبل بضعة قرون لکن معناها کان جائیا فی الأذهان و أمنیة من أمانی القلوب منذ أعصار قدیمة.
و الأصل الطبیعی التکوینی الذی ینتشی منه هذا المعنی هو ما تجهز به الإنسان فی وجوده من الإرادة الباعثة إیاه علی العمل فإنها حالة نفسیة فی إبطالها إبطال الحس و الشعور المنجر إلی إبطال الإنسانیة.
غیر أن الإنسان لما کان موجودا اجتماعیا تسوقه طبیعته إلی الحیاة فی المجتمع و إلقاء دلوه فی الدلاء بإدخال إرادته فی الإرادات و فعله فی الأفعال المنجر إلی الخضوع لقانون یعدل الإرادات و الأعمال بوضع حدود لها فالطبیعة التی أعطته إطلاق الإرادة و العمل هی بعینها تحدد الإرادة و العمل و تقید ذلک الإطلاق الابتدائی و الحریة الأولیة.
و القوانین المدنیة الحاضرة لما وضعت بناء أحکامها علی أساس التمتع المادی کما عرفت أنتج ذلک حریة الأمة فی أمر المعارف الأصلیة الدینیة من حیث الالتزام بها و بلوازمها، و فی أمر الأخلاق و فی ما وراء القوانین من کل ما یریده و یختاره الإنسان من الإرادات و الأعمال فهذا هو المراد بالحریة عندهم.
و أما الإسلام فقد وضع قانونه علی أساس التوحید کما عرفت ثم فی المرتبة التالیة علی أساس الأخلاق الفاضلة ثم تعرضت لکل یسیر و خطیر من الأعمال الفردیة و الاجتماعیة کائنة ما کانت فلا شی‌ء مما یتعلق بالإنسان أو یتعلق به الإنسان إلا و للشرع الإسلامی فیه قدم أو أثر قدم فلا مجال و لا مظهر للحریة بالمعنی المتقدم فیه.
نعم للإنسان فیه الحریة عن قید عبودیة غیر الله سبحانه و هذا و إن کان لا یزید علی کلمة واحدة غیر أنه وسیع المعنی عند من بحث بحث تعمق فی السنة الإسلامیة
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و السیرة العملیة التی تندب إلیها و تقرها بین أفراد المجتمع و طبقاته ثم قاس ذلک إلی ما یشاهد من سنن السؤدد و السیادة و التحکمات فی المجتمعات المتمدنة بین طبقاتها و أفرادها أنفسها و بین کل أمة قویة و ضعیفة.
و أما من حیث الأحکام فالتوسعة فیما أباحه الله من طیبات الرزق و مزایا الحیاة المعتدلة من غیر إفراط أو تفریط قال تعالی: قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ الآیة: «الأعراف: 32»، و قال تعالی: خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً: «البقرة:
29»، و قال تعالی: وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ «الجاثیة: 13».
و من عجیب الأمر ما رامه بعض الباحثین و المفسرین و تکلف فیه من إثبات حریة العقیدة فی الإسلام بقوله تعالی: لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ «البقرة: 256»، و ما یشابهه من الآیات الکریمة.
و قد مر البحث التفسیری عن معنی الآیة فی سورة البقرة و الذی نضیف إلیها هاهنا أنک عرفت أن التوحید أساس جمیع النوامیس الإسلامیة و مع ذلک کیف یمکن أن یشرع حریة العقائد؟ و هل ذلک إلا التناقض الصریح؟ فلیس القول بحریة العقیدة إلا کالقول بالحریة عن حکومة القانون فی القوانین المدنیة بعینه.
و بعبارة أخری العقیدة بمعنی حصول إدراک تصدیقی ینعقد فی ذهن الإنسان لیس عملا اختیاریا للإنسان حتی یتعلق به منع أو تجویز أو استعباد أو تحریر، و إنما الذی یقبل الحظر و الإباحة هو الالتزام بما تستوجبه العقیدة من الأعمال کالدعوة إلی العقیدة و إقناع الناس بها و کتابتها و نشرها و إفساد ما عند الناس من العقیدة و العمل المخالفین لها، فهذه هی التی تقبل المنع و الجواز، و من المعلوم أنها إذا خالفت مواد قانون دائر فی المجتمع أو الأصل الذی یتکی علیه القانون لم یکن مناص من منعها من قبل القانون و لم یتک الإسلام فی تشریعه علی غیر دین التوحید (التوحید و النبوة و المعاد) و هو الذی یجتمع علیه المسلمون و الیهود و النصاری و المجوس (أهل الکتاب) فلیست الحریة إلا فیها و لیست فیما عداها إلا هدما لأصل الدین، نعم هاهنا حریة أخری و هی الحریة من حیث إظهار العقیدة فی مجری البحث و سنبحث عنها فی الفصل 14 الآتی.



10- ما هو الطریق إلی التحول و التکامل فی المجتمع الإسلامی‌

؟ ربما أمکن 
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أن یقال: هب أن السنة الإسلامیة سنة جامعة للوازم الحیاة السعیدة، و المجتمع الإسلامی مجتمع سعید مغبوط لکن هذه السنة لجامعیتها و انتفاء حریة العقیدة فیها تستوجب رکود المجتمع و وقوفه عن التحول و التکامل و هو من عیوب المجتمع الکامل کما قیل فإن السیر التکاملی یحتاج إلی تحقق القوی المتضادة فی الشی‌ء و تفاعلها حتی تولد بالکسر و الانکسار مولودا جدیدا خالیا من نواقص العوامل المولدة التی زالت بالتفاعل فإذا فرض أن الإسلام یرفع الأضداد و النواقص و خاصة العقائد المتضادة من أصلها فلازمه أن یتوقف المجتمع الذی یکونه عن السیر التکاملی.
أقول: و هو من إشکالات المادیة التحولیة (ماتریالیسم دیالکتیک) و فیه خلط عجیب فإن العقائد و المعارف الإنسانیة علی نوعین نوع یقبل التحول و التکامل و هو العلوم الصناعیة التی تستخدم فی طریق ترفیع قواعد الحیاة المادیة و تذلیل الطبیعة العاصیة للإنسان کالعلوم الریاضیة و الطبیعیة و غیرهما، و هذه العلوم و الصناعات و ما فی عدادها کلما تحولت من النقص إلی الکمال أوجب ذلک تحول الحیاة الاجتماعیة لذلک.
و نوع آخر لا یقبل التحول و إن کان یقبل التکامل بمعنی آخر و هو العلوم و المعارف العامة الإلهیة التی تقضی فی المبدإ و المعاد و السعادة و الشقاء و غیر ذلک قضاء قاطعا واقفا غیر متغیر و لا متحول و إن قبلت الارتقاء و الکمال من حیث الدقة و التعمق و هذه العلوم و المعارف لا تؤثر فی الاجتماعات و سنن الحیاة إلا بنحو کلی فوقوف هذه المعارف و الآراء و ثبوتها علی حال واحد لا یوجب وقوف الاجتماعات عن سیرها الارتقائی کما نشاهد أن عندنا آراء کثیرة کلیة ثابتة علی حال واحد من غیر أن یقف اجتماعنا لذلک عن سیره کقولنا: إن الإنسان یجب أن ینبعث إلی العمل لحفظ حیاته، و إن العمل یجب أن یکون لنفع عائد إلی الإنسان، و إن الإنسان یجب أن یعیش فی حال الاجتماع، و قولنا: إن العالم موجود حقیقة لا وهما و إن الإنسان جزء من العالم، و إن الإنسان جزء من العالم الأرضی و إن الإنسان ذو أعضاء و أدوات و قوی إلی غیر ذلک من الآراء و المعلومات الثابتة التی لا یوجب ثبوتها و وقوفها وقوف الاجتماعات و رکودها و من هذا القبیل القول بأن للعالم إلها واحدا شرع للناس شرعا جامعا لطرق السعادة من طریق النبوة و سیجمع الجمیع إلی یوم یوفیهم فیه جزاء أعمالهم، و هذه هی الکلمة الوحیدة التی بنی علیها الإسلام مجتمعة و تحفظ علیها کل التحفظ و من المعلوم أنه مما لا یوجب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 119
باصطکاک ثبوته و نفیه و إنتاج رأی آخر فیه إلا انحطاط المجتمع کما بین مرارا و هذا شأن جمیع الحقائق الحقة المتعلقة بما وراء الطبیعة فإنکارها بأی وجه لا یفید للمجتمع إلا انحطاطا و خسة.
و الحاصل أن المجتمع البشری لا یحتاج فی سیره الارتقائی إلا إلی التحول و التکامل یوما فیوما فی طرق الاستفادة من مزایا الطبیعة، و هذا إنما یتحقق بالبحث الصناعی المداوم و تطبیق العمل علی العلم دائما و الإسلام لا یمنع من ذلک شیئا.
و أما تغیر طریق إدارة المجتمعات و سنن الاجتماع الجاریة کالاستبداد الملوکی و الدیمقراطیة و الکمونیزم و نحوها فلیس بلازم إلا من جهة نقصها و قصورها عن إیفاء الکمال الإنسانی الاجتماعی المطلوب لا من جهة سیرها من النقص إلی الکمال فالفرق بینها لو کان فإنما هو فرق الغلط و الصواب لا فرق الناقص و الکمال فإذا استقر أمر السنة الاجتماعیة علی ما یقصده الإنسان بفطرته و هو العدالة الاجتماعیة و استظل الناس تحت التربیة الجیدة بالعلم النافع و العمل الصالح ثم أخذوا یسیرون مرتاحین ناشطین نحو سعادتهم بالارتقاء فی مدارج العلم و العمل و لا یزالون یتکاملون و یزیدون تمکنا و اتساعا فی السعادة فما حاجتهم إلی تحول السنة الاجتماعیة زائدا علی ذلک؟ و مجرد وجوب التحول علی الإنسان من کل جهة حتی فیما لا یحتاج فیه إلی التحول مما لا ینبغی أن یقضی به ذو نظر و بصیرة.
فإن قلت: لا مناص من عروض التحول فی جمیع ما ذکرت أنه مستغن عنه کالاعتقادات و الأخلاق الکلیة و نحوها فإنها جمیعا تتغیر بتغیر الأوضاع الاجتماعیة و المحیطات المختلفة و مرور الأزمنة فلا یجوز أن ینکر أن الإنسان الجدید تغایر أفکاره أفکار الإنسان القدیم، و کذا الإنسان یختلف نحو تفکره بحسب اختلاف مناطق حیاته کالأراضی الإستوائیة و القطبیة و النقاط المعتدلة، و کذا بتفاوت أوضاع حیاته من خادم و مخدوم و بدوی و حضری و مثر و معدم و فقیر و غنی و نحو ذلک، فالأفکار و الآراء تختلف باختلاف العوامل و تتحول بتحول الأعصار بلا شک کائنة ما کانت.
قلت: الإشکال مبنی علی نظریة نسبیة العلوم و الآراء الإنسانیة و لازمها کون الحق و الباطل و الخیر و الشر أمورا نسبیة إضافیة فالمعارف الکلیة النظریة المتعلقة بالمبدإ و المعاد و کذا الآراء الکلیة العملیة کالحکم بکون الاجتماع خیرا للإنسان و کون 
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العدل خیرا (حکما کلیا لا من حیث انطباقه علی المورد) تکون أحکاما نسبیة متغیرة بتغیر الأزمنة و الأوضاع و الأحوال، و قد بینا فی محله فساد هذه النظریة من حیث کلیتها.
و حاصل ما ذکرناه هناک أن النظریة غیر شاملة للقضایا الکلیة النظریة و قسم من الآراء الکلیة العملیة.
و کفی فی بطلان کلیتها أنها لو صحت (أی کانت کلیة مطلقة ثابتة) أثبتت قضیة مطلقة غیر نسبیة و هی نفسها، و لو لم تکن کلیة مطلقة بل قضیة جزئیة أثبتت بالاستلزام قضیة کلیة مطلقة فکلیتها باطلة علی أی حال، و بعبارة أخری لو صح أن «کل رأی و اعتقاد یجب أن یتغیر یوما» وجب أن یتغیر نفس هذا الرأی یوما أی لا یتغیر بعض الاعتقادات أبدا فافهم ذلک.



11- هل الإسلام بشریعته یفی بإسعاد هذه الحیاة الحاضرة

؟ ربما یقال: هب أن الإسلام لتعرضه لجمیع شئون الإنسانیة الموجودة فی عصر نزول القرآن کان یکفی فی إیصاله مجتمع ذاک العصر إلی سعادتهم الحقیقیة و جمیع أمانیهم فی الحیاة لکن مرور الزمان غیر طرق الحیاة الإنسانیة فالحیاة الثقافیة و العیشة الصناعیة فی حضارة الیوم لا تشبه الحیاة الساذجة قبل أربعة عشر قرنا المقتصرة علی الوسائل الطبیعیة الابتدائیة فقد بلغ الإنسان إثر مجاهداته الطویلة الشاقة مبلغا من الارتقاء و التکامل المدنی لو قیس إلی ما کان علیه قبل عدة قرون کان کالقیاس بین نوعین متباینین فکیف تفی القوانین الموضوعة لتنظیم الحیاة فی ذلک العصر للحیاة المتشکلة العبقریة الیوم؟ و کیف یمکن أن تحمل کل من الحیاتین أثقال الأخری.
و الجواب: أن الاختلاف بین العصرین من حیث صورة الحیاة لا یرجع إلی کلیات شئونها، و إنما هو من حیث المصادیق و الموارد و بعبارة أخری یحتاج الإنسان فی حیاته إلی غذاء یتغذی به، و لباس یلبسه، و دار یقطن فیه و یسکنه، و وسائل تحمله و تحمل أثقاله و تنقلها من مکان إلی مکان، و مجتمع یعیش بین أفراده، و روابط تناسلیة و تجاریة و صناعیة و عملیة و غیر ذلک، و هذه حاجة کلیة غیر متغیرة ما دام الإنسان إنسانا ذا هذه الفطرة و البنیة و ما دام حیاته هذه الحیاة الإنسانیة، و الإنسان الأولی و إنسان هذا الیوم فی ذلک علی حد سواء.
و إنما الاختلاف بینهما من حیث مصادیق الوسائل التی یرفع الإنسان بها حوائجه المادیة و من حیث مصادیق الحوائج حسب ما یتنبه لها و بوسائل رفعها.
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فقد کان الإنسان الأولی مثلا یتغذی بما یجده من الفواکه و النبات و لحم الصید علی وجه بسیط ساذج، و هو الیوم یهیئ منها ببراعته و ابتداعه ألوفا من ألوان الطعام و الشراب ذات خواص تستفید منها طبیعته، و ألوان یستلذ منها بصره، و طعوم یستطیبها ذوقه، و کیفیات یتنعم بها لمسه، و أوضاع و أحوال أخری یصعب إحصاؤها و هذا الاختلاف الفاحش لا یفرق الثانی من الأول من حیث إن الجمیع غذاء یتغذی به الإنسان لسد جوعة و إطفاء نائرة شهوته.
و کما أن هذه الاعتقادات الکلیة التی کانت عند الإنسان أولا لم تبطل بعد تحوله من عصر إلی عصر بل انطبق الأول علی الآخر انطباقا، کذلک القوانین الکلیة الموضوعة فی الإسلام طبق دعوة الفطرة و استدعاء السعادة لا تبطل بظهور وسیلة مکان وسیلة ما دام الوفاق مع أصل الفطرة محفوظا من غیر تغیر و انحراف و أما مع المخالفة فالسنة الإسلامیة لا توافقها سواء فی ذلک العصر القدیم و العصر الحدیث.
و أما الأحکام الجزئیة المتعلقة بالحوادث الجاریة التی تحدث زمانا و زمانا و تتغیر سریعا بالطبع کالأحکام المالیة و الانتظامیة المتعلقة بالدفاع و طرق تسهیل الارتباطات و المواصلات و الانتظامات البلدیة و نحوها فهی مفوضة إلی اختیار الوالی و متصدی أمر الحکومة فإن الوالی نسبته إلی ساحة ولایته کنسبة الرجل إلی بیته فله أن یعزم و یجری فیها ما لرب البیت أن یتصرف به فی بیته و فیما أمره إلیه، فلولی الأمر أن یعزم علی أمور من شئون المجتمع فی داخله أو خارجه مما یتعلق بالحرب أو السلم مالیة أو غیر مالیة یراعی فیها صلاح حال المجتمع بعد المشاورة مع المسلمین کما قال تعالی: وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ «آل عمران: 159»، کل ذلک فی الأمور العامة.
و هذه أحکام و عزمات جزئیة تتغیر بتغیر المصالح و الأسباب التی لا تزال یحدث منها شی‌ء و یزول منها شی‌ء غیر الأحکام الإلهیة التی یشتمل علیها الکتاب و السنة و لا سبیل للنسخ إلیها و لبیانه التفصیلی محل آخر.



12 من الذی یتقلد ولایة المجتمع فی الإسلام و ما سیرته‌

؟ کان ولایة أمر المجتمع الإسلامی إلی رسول الله ص، و افتراض طاعته (ص) علی الناس و اتباعه صریح القرآن الکریم.
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قال تعالی: وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ «التغابن: 12»، و قال تعالی:
لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ «النساء: 105»، و قال تعالی: النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ «الأحزاب: 6»، و قال تعالی: قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ «آل عمران: 31»، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة التی یتضمن کل منها بعض شئون ولایته العامة فی المجتمع الإسلامی أو جمیعها.
و الوجه الوافی لغرض الباحث فی هذا الباب أن یطالع سیرته (ص) و یمتلئ منه نظرا ثم یعود إلی مجموع ما نزلت من الآیات فی الأخلاق و القوانین المشرعة فی الأحکام العبادیة و المعاملات و السیاسات و سائر المرابطات و المعاشرات، فإن هذا الدلیل المتخذ بنحو الانتزاع من ذوق التنزیل الإلهی له من اللسان الکافی و البیان الوافی ما لا یوجد فی الجملة و الجملتین من الکلام البتة.
و هاهنا نکتة أخری یجب علی الباحث الاعتناء بأمرها، و هو أن عامة الآیات المتضمنة لإقامة العبادات و القیام بأمر الجهاد و إجراء الحدود و القصاص و غیر ذلک توجه خطاباتها إلی عامة المؤمنین دون النبی ص خاصة، کقوله تعالی: وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ: «النساء: 77»، و قوله: وَ أَنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ «البقرة: 195»، و قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ «البقرة: 183»، و قوله: وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ: «آل عمران: 104»، و قوله: وَ جاهِدُوا فِی سَبِیلِهِ «المائدة: 35»، و قوله: وَ جاهِدُوا فِی اللَّهِ حَقَّ جِهادِهِ «الحج: 78»، و قوله: الزَّانِیَةُ وَ الزَّانِی فَاجْلِدُوا کُلَّ واحِدٍ مِنْهُما: «النور: 2»، و قوله: وَ السَّارِقُ وَ السَّارِقَةُ فَاقْطَعُوا أَیْدِیَهُما: «المائدة: 38»، و قوله: وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ: «البقرة: 179»، و قوله:
وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ «الطلاق: 2»، و قوله: وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا: «آل عمران: 103» و قوله: أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ «الشوری: 13»، و قوله:
وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ أَ فَإِنْ ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ وَ مَنْ یَنْقَلِبْ عَلی عَقِبَیْهِ فَلَنْ یَضُرَّ اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ «آل عمران: 144» إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و یستفاد من الجمیع أن الدین صبغة اجتماعیة حمله الله علی الناس و لا یرضی لعباده الکفر، و لم یرد إقامته إلا منهم بأجمعهم، فالمجتمع المتکون منهم أمره إلیهم من غیر
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مزیة فی ذلک لبعضهم و لا اختصاص منهم ببعضهم، و النبی و من دونه فی ذلک سواء، قال تعالی: أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ «آل عمران: 195»، فإطلاق الآیة یدل علی أن التأثیر الطبیعی الذی لأجزاء المجتمع الإسلامی فی مجتمعهم مراعی عند الله سبحانه تشریعا کما راعاه تکوینا و أنه تعالی لا یضیعه، و قال تعالی: إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ «الأعراف: 128».
نعم لرسول الله ص الدعوة و الهدایة و التربیة، قال تعالی: یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ: «الجمعة: 2»، فهو (ص) المتعین من عند الله للقیام علی شأن الأمة و ولایة أمورهم فی الدنیا و الآخرة و للإمامة لهم ما دام حیا.
لکن الذی یجب أن لا یغفل عنه الباحث أن هذه الطریقة غیر طریقة السلطة الملوکیة التی تجعل مال الله فیئا لصاحب العرش و عباد الله أرقاء له یفعل بهم ما یشاء و یحکم فیهم ما یرید و لیست هی من الطرق الاجتماعیة التی وضعت علی أساس التمتع المادی من الدیمقراطیة و غیرها فإن بینها و بین الإسلام فروقا بینة مانعة من التشابه و التماثل.
و من أعظمها أن هذه المجتمعات لما بنیت علی أساس التمتع المادی نفخت فی قالبها روح الاستخدام و الاستثمار و هو الاستکبار الإنسانی الذی یجعل کل شی‌ء تحت إرادة الإنسان و عمله حتی الإنسان بالنسبة إلی الإنسان، و یبیح له طریق الوصول إلیه و التسلط علی ما یهواه و یأمله منه لنفسه، و هذا بعینه هو الاستبداد الملوکی فی الأعصار السالفة و قد ظهرت فی زی الاجتماع المدنی علی ما هو نصب أعیننا الیوم من مظالم الملل القویة و إجحافاتهم و تحکماتهم بالنسبة إلی الأمم الضعیفة و علی ما هو فی ذکرنا من أعمالهم المضبوطة فی التواریخ.
فقد کان الواحد من الفراعنة و القیاصرة و الأکاسرة یجری فی ضعفاء عهده بتحکمه و لعبه کل ما یریده و یهواه. و یعتذر- لو اعتذر- إن ذلک من شئون السلطنة و لصلاح المملکة و تحکیم أساس الدولة، و یعتقد أن ذلک حق نبوغه و سیادته، و یستدل علیه بسیفه، کذلک إذا تعمقت فی المرابطات السیاسیة الدائرة بین أقویاء
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الأمم و ضعفائهم الیوم وجدت أن التاریخ و حوادثه کرت علینا و لن تزال تکر غیر أنها أبدلت الشکل السابق الفردی بالشکل الحاضر الاجتماعی و الروح هی الروح و الهوی هو الهوی و أما الإسلام فطریقته بریئة من هذه الأهواء و دلیله السیرة النبویة فی فتوحاته و عهوده.
و منها أن أقسام الاجتماعات علی ما هو مشهود و مضبوط فی تاریخ هذا النوع لا تخلو عن وجود تفاضل بین أفرادها مؤد إلی الفساد فإن اختلاف الطبقات بالثروة أو الجاه و المقام المؤدی بالآخرة إلی بروز الفساد فی المجتمع من لوازمها لکن المجتمع الإسلامی مجتمع متشابه الأجزاء لا تقدم فیها للبعض علی البعض و لا تفاضل و لا تفاخر و لا کرامة و إنما التفاوت الذی تستدعیه القریحة الإنسانیة و لا تسکت عنه إنما هو فی التقوی و أمره إلی الله سبحانه لا إلی الناس قال تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ «الحجرات:
13»، و قال تعالی: فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ «البقرة: 148» فالحاکم و المحکوم و الأمیر و المأمور و الرئیس و المرءوس و الحر و العبد و الرجل و المرأة و الغنی و الفقیر و الصغیر و الکبیر فی الإسلام فی موقف سواء من حیث جریان القانون الدینی فی حقهم و من حیث انتفاء فواصل الطبقات بینهم فی الشئون الاجتماعیة علی ما تدل علیه السیرة النبویة علی سائرها السلام و التحیة.
و منها أن القوة المجریة فی الإسلام لیست هی طائفة متمیزة فی المجتمع بل تعم جمیع أفراد المجتمع فعلی کل فرد أن یدعو إلی الخیر و یأمر بالمعروف و ینهی عن المنکر و هناک فروق أخر لا یخفی علی الباحث المتتبع.
هذا کله فی حیاة النبی ص، و أما بعده فالجمهور من المسلمین علی أن انتخاب الخلیفة الحاکم فی المجتمع إلی المسلمین و الشیعة من المسلمین علی أن الخلیفة منصوص من جانب الله و رسوله و هم اثنا عشر إماما علی التفصیل المودوع فی کتب الکلام.
و لکن علی أی حال أمر الحکومة الإسلامیة بعد النبی ص و بعد غیبة الإمام کما فی زماننا الحاضر إلی المسلمین من غیر إشکال، و الذی یمکن أن یستفاد من الکتاب فی ذلک أن علیهم تعیین الحاکم فی المجتمع علی سیرة رسول الله ص و هی سنة الإمامة دون الملوکیة و الإمبراطوریة و السیر فیهم بحفاظة الأحکام من غیر تغییر،
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و التولی بالشور فی غیر الأحکام من حوادث الوقت و المحل کما تقدم و الدلیل علی ذلک کله جمیع ما تقدم من الآیات فی ولایة النبی ص مضافة إلی قوله تعالی: لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِی رَسُولِ اللَّهِ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ: «الأحزاب: 21».



13- ثغر المملکة الإسلامیة هو الاعتقاد دون الحدود الطبیعیة أو الاصطلاحیة

ألغی الإسلام أصل الانشعاب القومی من أن یؤثر فی تکون المجتمع أثره ذاک الانشعاب الذی عامله الأصلی البدویة و العیش بعیشة القبائل و البطون أو اختلاف منطقة الحیاة و الوطن الأرضی، و هذان أعنی البدویة و اختلاف مناطق الأرض فی طبائعها الثانویة من حرارة و برودة و جدب و خصب و غیرهما هما العاملان الأصلیان لانشعاب النوع الإنسانی شعوبا و قبائل و اختلاف ألسنتهم و ألوانهم علی ما بین فی محله.
ثم صارا عاملین لحیازة کل قوم قطعة من قطعات الأرض علی حسب مساعیهم فی الحیاة و بأسهم و شدتهم و تخصیصها بأنفسهم و تسمیتها وطنا یألفونه و یذبون عنه بکل مساعیهم.
و هذا و إن کان أمرا ساقهم إلی ذلک الحوائج الطبیعیة التی تدفعهم الفطرة إلی رفعها غیر أن فیه خاصة تنافی ما یستدعیه أصل الفطرة الإنسانیة من حیاة النوع فی مجتمع واحد، فإن من الضروری أن الطبیعة تدعو إلی اجتماع القوی المتشتتة و تألفها و تقویها بالتراکم و التوحد لتنال ما تطلبه من غایتها الصالحة بوجه أتم و أصلح، و هذا أمر مشهود من حال المادة الأصلیة حتی تصیر عنصرا ثم ... ثم نباتا ثم حیوانا ثم إنسانا.
و الانشعابات بحسب الأوطان تسوق الأمة إلی توحد فی مجتمعهم یفصله عن المجتمعات الوطنیة الأخری فیصیر واحدا منفصل الروح و الجسم عن الآحاد الوطنیة الأخری فتنعزل الإنسانیة عن التوحد و التجمع و تبتلی من التفرق و التشتت بما کانت تفر منه و یأخذ الواحد الحدیث یعامل سائر الآحاد الحدیثة (أعنی الآحاد الاجتماعیة) بما یعامل به الإنسان سائر الأشیاء الکونیة من استخدام و استثمار و غیر ذلک، و التجریب الممتد بامتداد الأعصار منذ أول الدنیا إلی یومنا هذا یشهد بذلک و ما نقلناه من الآیات فی مطاوی الأبحاث السابقة یکفی فی استفادة ذلک من القرآن الکریم.
و هذا هو السبب فی أن ألغی الإسلام هذه الانشعابات و التشتتات و التمیزات،
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و بنی الاجتماع علی العقیدة دون الجنسیة و القومیة و الوطن و نحو ذلک، حتی فی مثل الزوجیة و القرابة فی الاستمتاع و المیراث، فإن المدار فیهما علی الاشتراک فی التوحید لا المنزل و الوطن مثلا.
و من أحسن الشواهد علی هذا ما نراه عند البحث عن شرائع هذا الدین أنه لم یهمل أمره فی حال من الأحوال، فعلی المجتمع الإسلامی عند أوج عظمته و اهتزاز لواء غلبته أن یقیموا الدین و لا یتفرقوا فیه، و علیه عند الاضطهاد و المغلوبیة ما یستطیعه من إحیاء الدین و إعلاء کلمته و علی هذا القیاس حتی أن المسلم الواحد علیه أن یأخذ به و یعمل منه ما یستطیعه و لو کان بعقد القلب فی الاعتقادیات و الإشارة فی الأعمال المفروضة علیه.
و من هنا یظهر أن المجتمع الإسلامی قد جعل جعلا یمکنه أن یعیش فی جمیع الأحوال و علی کل التقادیر من حاکمیة و محکومیة و غالبیة و مغلوبیة و تقدم و تأخر و ظهور و خفاء و قوة و ضعف. و یدل علیه من القرآن آیات التقیة بالخصوص قال تعالی:
مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ الآیة: «النحل: 106» و قوله: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً: «آل عمران: 28» و قوله: فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ «1» و قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ «آل عمران: 102».



14- الإسلام اجتماعی بجمیع شئونه:

یدل علی ذلک قوله تعالی: وَ صابِرُوا وَ رابِطُوا (وَ اتَّقُوا اللَّهَ) لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ الآیة علی ما مر بیانه و آیات أخر کثیرة.
و صفة الاجتماع مرعیة مأخوذة فی الإسلام فی جمیع ما یمکن أن یؤدی بصفة الاجتماع من أنواع النوامیس و الأحکام بحسب ما یلیق بکل منها من نوع الاجتماع و بحسب ما یمکن فیه من الأمر و الحث الموصل إلی الغرض فینبغی للباحث أن یعتبر الجهتین معا فی بحثه:
فالجهة الأولی من الاختلاف ما نری أن الشارع شرع الاجتماع مستقیما فی الجهاد إلی حد یکفی لنجاح الدفاع و هذا نوع، و شرع وجوب الصوم و الحج مثلا للمستطیع غیر المعذور و لازمه اجتماع الناس للصیام و الحج و تمم ذلک بالعیدین: الفطر و الأضحی،
______________________________
(1) سورة التغابن: 16
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و الصلاة المشروعة فیهما، و شرع وجوب الصلوات الیومیة عینیا لکل مکلف من غیر أن یوجب فیها جماعة و تدارک ذلک بوجوب الجماعة فی صلاة الجمعة فی کل أسبوع مرة صلاة جماعة واحدة فی کل أربعة فراسخ. و هذا نوع آخر.
و الجهة الثانیة ما نری أن الشارع شرع وجوب الاجتماع فی أشیاء بلا واسطة کما عرفت و ألزم علی الاجتماع فی أمور أخری غیر واجبة لم یوجب الاجتماع فیها مستقیما کصلاة الفریضة مع الجماعة فإنها مسنونة مستحبة غیر أن السنة جرت علی أدائها جماعة و علی الناس أن یقیموا السنة «1».
و قد قال رسول الله ص: فی قوم من المسلمین ترکوا الحضور فی الجماعة: لیوشک قوم یدعون الصلاة فی المسجد أن نأمر بحطب- فیوضع علی أبوابهم فتوقد علیهم نار فتحرق علیهم بیوتهم.
و هذا هو السبیل فی جمیع ما سنه رسول الله ص فیجب حفظ سنته علی المسلمین بأی وسیلة أمکنت لهم و بأی قیمة حصلت.
و هذه أمور سبیل البحث فیها الاستنباط الفقهی من الکتاب و السنة و المتصدی لبیانها الفقه الإسلامی.
و أهم ما یجب هاهنا هو عطف عنان البحث إلی جهة أخری و هی اجتماعیة الإسلام فی معارفه الأساسیة بعد الوقوف علی أنه یراعی الاجتماع فی جمیع ما یدعو الناس إلیه من قوانین الأعمال (العبادیة و المعاملیة و السیاسیة) و من الأخلاق الکریمة و من المعارف الأصلیة.
نری الإسلام یدعو الناس إلی دین الفطرة بدعوی أنه الحق الصریح الذی لا مریة فیه و الآیات القرآنیة الناطقة بذلک کثیرة مستغنیة عن الإیراد، و هذا أول التآلف و التآنس مع مختلف الأفهام فإن الأفهام علی اختلافها و تعلقها بقیود الأخلاق و الغرائز لا تختلف فی أن «الحق یجب اتباعه».
ثم نراه یعذر من لم تقم علیه البینة و لم تتضح له المحجة و إن قرعت سمعه الحجة قال تعالی: لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ: «الأنفال: 42» و قال تعالی: إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً: «النساء: 99» انظر إلی إطلاق الآیة و مکان قوله: لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا، و هذا یعطی الحریة
______________________________
(1) باب کراهة ترک حضور الجماعة من کتاب الصلاة من الوسائل 
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التامة لکل متفکر یری نفسه صالحة للتفکر مستعدة للبحث و التنقیر أن یتفکر فیما یتعلق بمعارف الدین و یتعمق فی تفهمها و النظر فیها. علی أن الآیات القرآنیة مشحونة بالحث و الترغیب فی التفکر و التعقل و التذکر.
و من المعلوم أن اختلاف العوامل الذهنیة و الخارجیة مؤثرة فی اختلاف الأفهام من حیث تصورها و تصدیقها و نیلها و قضائها و هذا یؤدی إلی الاختلاف فی الأصول التی بنی علی أساسها المجتمع الإسلامی کما تقدم.
إلا أن الاختلاف بین إنسانین فی الفهم علی ما یقضی به فن معرفة النفس و فن الأخلاق و فن الاجتماع یرجع إلی أحد أمور إما إلی اختلاف الأخلاق النفسانیة و الصفات الباطنة من الملکات الفاضلة و الردیة فإن لها تأثیرا وافرا فی العلوم و المعارف الإنسانیة من حیث الاستعدادات المختلفة التی تودعها فی الذهن فما إدراک الإنسان المنصف و قضاؤه الذهنی کإدراک الشموس المتعسف، و لا نیل المعتدل الوقور للمعارف کنیل العجول و المتعصب و صاحب الهوی و الهمجی الذی یتبع کل ناعق و الغوی الذی لا یدری أین یرید؟ و لا أنی یراد به، و التربیة الدینیة تکفی مئونة هذا الاختلاف فإنها موضوعة علی نحو یلائم الأصول الدینیة من المعارف و العلوم، و تستولد من الأخلاق ما یناسب تلک الأصول و هی مکارم الأخلاق قال تعالی: کِتاباً أُنْزِلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ «الأحقاف: 30» و قال تعالی: یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ «المائدة: 16» و قال تعالی: وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ «العنکبوت: 69» و انطباق الآیات علی مورد الکلام ظاهر.
و إما أن یرجع إلی اختلاف الأفعال فإن الفعل المخالف للحق کالمعاصی و أقسام التهوسات الإنسانیة و من هذا القبیل أقسام الإغواء و الوساوس یلقن الإنسان و خاصة العامی الساذج الأفکار الفاسدة و یعد ذهنه لدبیب الشبهات و تسرب الآراء الباطلة فیه و تختلف إذ ذاک الأفهام و تتخلف عن اتباع الحق! و قد کفی مئونة هذا أیضا الإسلام حیث أمر المجتمع بإقامة الدعوة الدینیة دائما أولا، و کلف المجتمع بالأمر بالمعروف و النهی عن المنکر ثانیا، و أمر بهجرة أرباب الزیغ و الشبهات ثالثا. قال تعالی:
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وَ لْتَکُنْ مِنْکُمْ أُمَّةٌ یَدْعُونَ إِلَی الْخَیْرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ الآیة: «آل عمران: 104» فالدعوة إلی الخیر تستثبت الاعتقاد الحق و تقرها فی القلوب بالتلقین و التذکیر، و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر یمنعان من ظهور الموانع من رسوخ الاعتقادات الحقة فی النفوس، و قال تعالی: وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ وَ إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ الشَّیْطانُ فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ لکِنْ ذِکْری لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ وَ ذَرِ الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَعِباً وَ لَهْواً وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ ذَکِّرْ بِهِ أَنْ تُبْسَلَ نَفْسٌ بِما کَسَبَتْ الآیات: «الأنعام: 70»، ینهی الله تعالی عن المشارکة فی الحدیث الذی فیه خوض فی شی‌ء من المعارف الإلهیة و الحقائق الدینیة بشبهة أو اعتراض أو استهزاء و لو بنحو الاستلزام أو التلویح، و یذکر أن ذلک من فقدان الإنسان أمر الجد فی معارفه، و أخذه بالهزل و اللعب و اللهو، و أن منشأه الاغترار بالحیاة الدنیا، و أن علاجه التربیة الصالحة و التذکیر بمقامه تعالی.
و إما أن یکون الاختلاف من جهة العوامل الخارجیة کبعد الدار و عدم بلوغ المعارف الدینیة إلا یسیرة أو محرفة أو قصور فهم الإنسان عن تعقل الحقائق الدینیة تعقلا صحیحا کالجربزة و البلادة المستندتین إلی خصوصیة المزاج و علاجه تعمیم التبلیغ و الإرفاق فی الدعوة و التربیة، و هذان من خصائص السلوک التبلیغی فی الإسلام، قال تعالی: قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی «یوسف: 108»، و من المعلوم أن البصیر بالأمر یعرف مبلغ وقوعه فی القلوب و أنحاء تأثیراته المختلفة باختلاف المتلقین و المستمعین فلا یبذل أحد إلا مقدار ما یعیه منه،
و قد قال رسول الله ص علی ما رواه الفریقان: إنا معاشر الأنبیاء نکلم الناس علی قدر عقولهم 
، و قال تعالی: فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ لَعَلَّهُمْ یَحْذَرُونَ «التوبة: 122»، فهذه جمل ما یتقی به وقوع الاختلاف فی العقائد أو یعالج به إذا وقع.
و قد قرر الإسلام لمجتمعه دستورا اجتماعیا فوق ذلک یقیه عن دبیب الاختلاف المؤدی إلی الفساد و الانحلال فقد قال تعالی: وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا
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تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ «الأنعام: 153» فبین أن اجتماعهم علی اتباع الصراط المستقیم و تحذرهم عن اتباع سائر السبل یحفظهم عن التفرق و یحفظ لهم الاتحاد و الاتفاق، ثم قال: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا: «آل عمران: 103» و قد مر أن المراد بحبل الله هو القرآن المبین لحقائق معارف الدین، أو هو و الرسول ص علی ما یظهر من قوله تعالی قبله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تُطِیعُوا فَرِیقاً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ یَرُدُّوکُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ کافِرِینَ وَ کَیْفَ تَکْفُرُونَ وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ آیاتُ اللَّهِ وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ «آل عمران: 101».
تدل الآیات علی لزوم أن یجتمعوا علی معارف الدین و یرابطوا أفکارهم و یمتزجوا فی التعلیم و التعلم فیستریحوا فی کل حادث فکری أو شبهة ملقاة إلی الآیات المتلوة علیهم و التدبر فیها لحسم مادة الاختلاف و قد قال تعالی: أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً: «النساء: 82»، و قال: وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ «العنکبوت: 43» و قال: فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ «النحل: 43» فأفاد أن التدبر فی القرآن أو الرجوع إلی من یتدبر فیه یرفع الاختلاف من البین.
و تدل علی أن الإرجاع إلی الرسول و هو الحامل لثقل الدین یرفع من بینهم الاختلاف و یبین لهم الحق الذی یجب علیهم أن یتبعوه، قال تعالی: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ «النحل: 44»، و قریب منه قوله تعالی: وَ لَوْ رَدُّوهُ إِلَی الرَّسُولِ وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ لَعَلِمَهُ الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ مِنْهُمْ «النساء:- 83»، و قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا: «النساء: 59»، فهذه صورة التفکر الاجتماعی فی الإسلام.
و منه یظهر أن هذا الدین کما یعتمد بأساسه علی التحفظ علی معارفه الخاصة الإلهیة کذلک یسمح للناس بالحریة التامة فی الفکر، و یرجع محصله إلی أن من الواجب علی المسلمین أن یتفکروا فی حقائق الدین و یجتهدوا فی معارفه تفکرا و اجتهادا بالاجتماع و المرابطة، و إن حصلت لهم شبهة فی شی‌ء من حقائقه و معارفه أو لاح لهم ما یخالفها
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فلا بأس به و إنما یجب علی صاحب الشبهة أو النظر المخالف أن یعرض ما عنده علی کتاب الله بالتدبر فی بحث اجتماعی، فإن لم یداو داءه عرضه علی الرسول أو من أقامه مقامه حتی تنحل شبهته أو یظهر بطلان ما لاح له إن کان باطلا، قال تعالی الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ «الزمر: 18».
و الحریة فی العقیدة و الفکر علی النحو الذی بیناه غیر الدعوة إلی هذا النظر و إشاعته بین الناس قبل العرض فإنه مفض إلی الاختلاف المفسد لأساس المجتمع القویم.
هذا أحسن ما یمکن أن یدبر به أمر المجتمع فی فتح باب الارتقاء الفکری علی وجهه مع الحفظ علی حیاته الشخصیة، و أما تحمیل الاعتقاد علی النفوس و الختم علی القلوب و إماتة غریزة الفکرة فی الإنسان عنوة و قهرا و التوسل فی ذلک بالسوط أو السیف أو بالتکفیر و الهجرة و ترک المخالطة فحاشا ساحة الحق و الدین القویم أن یرضی به أو یشرع ما یؤیده، و إنما هو خصیصة نصرانیة و قد امتلأ تاریخ الکنیسة من أعمالها و تحکماتها فی هذا الباب- و خاصة فیما بین القرن الخامس و بین القرن السادس عشر المیلادیین- بما لا یوجد نظائره فی أشنع ما عملته أیدی الجبابرة و الطواغیت و أقساه.
و لکن من الأسف أنا معاشر المسلمین سلبنا هذه النعمة و ما لزمها (الاجتماع الفکری و حریة العقیدة) کما سلبنا کثیرا من النعم العظام التی کان الله سبحانه أنعم علینا بها لما فرطنا فی جنب الله (و إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ) فحکمت فینا سیرة الکنیسة و استتبع ذلک أن تفرقت القلوب و ظهر الفتور و تشتت المذاهب و المسالک یغفر الله لنا و یوفقنا لمرضاته و یهدینا إلی صراطه المستقیم.



15- الدین الحق هو الغالب علی الدنیا بالآخرة

و العاقبة للتقوی فإن النوع الإنسانی بالفطرة المودوعة فیه تطلب سعادته الحقیقیة و هو استواؤه علی عرش حیاته الروحیة و الجسمیة معا حیاة اجتماعیة بإعطاء نفسه حظه من السلوک الدنیوی و الأخروی و قد عرفت أن هذا هو الإسلام و دین التوحید.
و أما الانحرافات الواقعة فی سیر الإنسانیة نحو غایته و فی ارتقائه إلی أوج کماله فإنما هو من جهة الخطإ فی التطبیق لا من جهة بطلان حکم الفطرة، و الغایة التی یعقبها
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الصنع و الإیجاد لا بد أن تقع یوما معجلا أو علی مهل، قال تعالی: فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (یرید أنهم لا یعلمون ذلک علما تفصیلیا و إن علمته فطرتهم إجمالا)، «إلی أن قال»: لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ » إلی أن قال»: ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ «الروم: 30 41»، و قال تعالی: فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ «المائدة: 54»، و قال تعالی: وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ «الأنبیاء: 105» و قال تعالی: وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی «طه: 132» فهذه و أمثالها آیات تخبرنا أن الإسلام سیظهر ظهوره التام فیحکم علی الدنیا قاطبة.
و لا تصغ إلی قول من یقول: إن الإسلام و إن ظهر ظهورا ما و کانت أیامه حلقة من سلسلة التاریخ فأثرت أثرها العام فی الحلقات التالیة و اعتمدت علیها المدنیة الحاضرة شاعرة بها أو غیر شاعرة لکن ظهوره التام أعنی حکومة ما فی فرضیة الدین بجمیع موادها و صورها و غایاتها مما لا یقبله طبع النوع الإنسانی و لن یقبله أبدا و لم یقع علیه بهذه الصفة تجربة حتی یوثق بصحة وقوعه خارجا و حکومته علی النوع تامة.
و ذلک أنک عرفت أن الإسلام بالمعنی الذی نبحث فیه غایة النوع الإنسانی و کماله الذی هو بغریزته متوجه إلیه شعر به تفصیلا أو لم یشعر و التجارب القطعیة الحاصلة فی أنواع المکونات یدل علی أنها متوجهة إلی غایات مناسبة لوجوداتها یسوقها إلیها نظام الخلقة، و الإنسان غیر مستثنی من هذه الکلیة.
علی أن شیئا من السنن و الطرائق الدائرة فی الدنیا الجاریة بین المجتمعات الإنسانیة لم یتک فی حدوثه و بقائه و حکومته علی سبق تجربة قاطعة فهذه شرائع نوح و إبراهیم و موسی و عیسی ظهرت حینما ظهرت ثم جرت بین الناس، و کذا ما أتی به برهما و بوذا و مانی و غیرهم، و تلک سنن المدنیة المادیة کالدیمقراطیة و الکمونیسم و غیرهما کل ذلک جری فی المجتمعات الإنسانیة المختلفة بجریاناتها المختلفة من غیر سبق تجربة.
و إنما تحتاج السنن الاجتماعیة فی ظهورها و رسوخها فی المجتمع إلی عزائم قاطعة و همم عالیة من نفوس قویة لا یأخذها فی سبیل البلوغ إلی مآربها عی و لا نصب، و لا
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تذعن بأن الدهر قد لا یسمح بالمراد و المسعی قد یخیب، و لا فرق فی ذلک بین الغایات و المآرب الرحمانیة و الشیطانیة.



بحث روائی‌

فی المعانی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اصْبِرُوا وَ صابِرُوا وَ رابِطُوا الآیة: اصبروا علی المصائب، و صابروهم علی الفتنة. و رابطوا علی من تقتدون به.
و فی تفسیر العیاشی، عنه (ع)*: اصبروا علی دینکم، و صابروا عدوکم، و رابطوا إمامکم.
أقول: و روی ما یقرب منه من طرق أهل السنة عن النبی ص.
و فی الکافی، عنه (ع)*: اصبروا علی الفرائض، و صابروا علی المصائب و رابطوا علی الأئمة.
و فی المجمع، عن علی (ع)*: رابطوا الصلوات- قال أی انتظروها لأن المرابطة لم تکن حینئذ.
أقول: اختلاف الروایات مستند إلی ما تقدم من إطلاق الأوامر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن حیان عن جابر بن عبد الله قال*: قال رسول الله ص: أ لا أدلکم علی ما یمحو الله به الخطایا، و یکفر به الذنوب؟ قلنا بلی یا رسول الله- قال: إسباغ الوضوء علی المکاره، و کثرة الخطی إلی المساجد، و انتظار الصلاة بعد الصلاة فذلکم الرباط:
أقول: و رواه بطرق أخری عنه (ص)
و الأخبار فی فضیلة المرابطة أکثر من أن تحصی 
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(4) سورة النساء مدنیة و هی مائة و ست و سبعون آیة (176)





[سورة النساء (4): آیة 1]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمُ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ خَلَقَ مِنْها زَوْجَها وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالاً کَثِیراً وَ نِساءً وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلَیْکُمْ رَقِیباً (1)



بیان‌

غرض السورة کما یلوح إلیه هذا الصدر بیان أحکام الزواج کعدد الزوجات و محرمات النکاح و غیر ذلک، و أحکام المواریث، و فیها أمور أخری من أحکام الصلاة و الجهاد و الشهادات و التجارة و غیرها، و تعرض لحال أهل الکتاب.
و مضامین آیاتها تشهد أنها مدنیة نزلت بعد الهجرة، و ظاهرها أنها نزلت نجوما لا دفعة واحدة و إن کانت أغلب آیاتها غیر فاقدة للارتباط فیما بینها.
و أما هذه الآیة فی نفسها فهی و عدة من الآیات التالیة لها المتعرضة لحال الیتامی و النساء کالتوطئة لما سیبین من أمر المواریث و المحارم و أما عدد الزوجات الواقعة فی الآیة الثالثة فإنه و إن کان من مهمات السورة إلا أنه ذکر فی صورة التطفل بالاستفادة من الکلام المقدمی الذی وقع فی الآیة کما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمُ» إلی قوله: «وَ نِساءً» یرید دعوتهم إلی تقوی ربهم فی أمر أنفسهم و هم ناس متحدون فی الحقیقة الإنسانیة من غیر اختلاف فیها بین الرجل منهم و المرأة و الصغیر و الکبیر و العاجز و القوی حتی لا یجحف الرجل منهم بالمرأة و لا یظلم کبیرهم الصغیر فی مجتمعهم الذی هداهم الله إلیه لتتمیم سعادتهم و الأحکام و القوانین المعمولة بینهم التی ألهمهم إیاها لتسهیل طریق حیاتهم، و حفظ
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وجودهم و بقائهم فرادی و مجتمعین.
و من هناک تظهر نکتة توجیه الخطاب إلی الناس دون المؤمنین خاصة و کذا تعلیق التقوی بربهم دون أن یقال: اتَّقُوا اللَّهَ و نحوه فإن الوصف الذی ذکروا به أعنی قوله: الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ «إلخ» یعم جمیع الناس من غیر أن یختص بالمؤمنین، و هو من أوصاف الربوبیة التی تتکفل أمر التدبیر و التکمیل لا من شئون الألوهیة.
و أما قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ» «إلخ» فالنفس علی ما یستفاد من اللغة عین الشی‌ء یقال: جاءنی فلان نفسه و عینه و إن کان منشأ تعین الکلمتین- النفس و العین- لهذا المعنی (ما به الشی‌ء شی‌ء) مختلفا، و نفس الإنسان هو ما به الإنسان إنسان، و هو مجموع روح الإنسان و جسمه فی هذه الحیاة الدنیا و الروح وحدها فی الحیاة البرزخیة علی ما تحقق فیما تقدم من البحث فی قوله تعالی: وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ الآیة: «البقرة: 154».
و ظاهر السیاق أن المراد بالنفس الواحدة آدم (ع)، و من زوجها زوجته، و هما أبوا هذا النسل الموجود الذی نحن منه و إلیهما ننتهی جمیعا علی ما هو ظاهر القرآن الکریم کما فی قوله تعالی: خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ ثُمَّ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها،: «الزمر: 6» و قوله تعالی: یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ: «الأعراف:
27»، و قوله تعالی: حکایة عن إبلیس: لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا: «إسراء: 62».
و أما ما احتمله بعض المفسرین أن المراد بالنفس الواحدة و زوجها فی الآیة مطلق الذکور و الإناث من الإنسان الزوجین اللذین علیهما مدار النسل فیئول المعنی إلی نحو قولنا: خلق کل واحد منکم من أب و أم بشرین من غیر فرق فی ذلک بینکم فیناظر قوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ «الحجرات: 13»، حیث إن ظاهره نفی الفرق بین الأفراد من جهة تولد کل واحد منهم من زوجین من نوعه: ذکر و أنثی.
ففیه فساد ظاهر و قد فاته أن بین الآیتین أعنی آیة النساء و آیة الحجرات فرقا بینا فإن آیة الحجرات فی مقام بیان اتحاد أفراد الإنسان من حیث الحقیقة الإنسانیة،
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و نفی الفرق بینهم من جهة انتهاء تکون کل واحد منهم إلی أب و أم إنسانین فلا ینبغی أن یتکبر أحدهم علی الآخرین و لا یتکرم إلا بالتقوی، و أما آیة النساء فهی فی مقام بیان اتحاد أفراد الإنسان من حیث الحقیقة، و أنهم علی کثرتهم رجالا و نساء إنما اشتقوا من أصل واحد و تشعبوا من منشإ واحد فصاروا کثیرا علی ما هو ظاهر قوله:
وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً، و هذا المعنی کما تری لا یناسب کون المراد من النفس الواحدة و زوجها مطلق الذکر و الأنثی الناسلین من الإنسان علی أنه لا یناسب غرض السورة أیضا کما تقدم بیانه.
و أما قوله: وَ خَلَقَ مِنْها زَوْجَها فقد قال الراغب: یقال لکل واحد من القرینین من الذکر و الأنثی فی الحیوانات المتزاوجة: زوج و لکل قرینین فیها و فی غیرها:
زوج کالخف و النعل، و لکل ما یقترن بآخر مماثلا له أو مضادا: زوج، إلی أن قال:
و زوجه لغة ردیئة، انتهی.
و ظاهر الجملة أعنی قوله: وَ خَلَقَ مِنْها زَوْجَها أنها بیان لکون زوجها من نوعها بالتماثل و أن هؤلاء الأفراد المبثوثین مرجعهم جمیعا إلی فردین متماثلین متشابهین فلفظة من نشوئیة و الآیة فی مساق قوله تعالی: وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً: الروم 21، و قوله تعالی: وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَنِینَ وَ حَفَدَةً: النحل 72، و قوله تعالی: فاطِرُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً وَ مِنَ الْأَنْعامِ أَزْواجاً یَذْرَؤُکُمْ فِیهِ الشوری 11، و نظیرها قوله: وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ الذاریات 49، فما فی بعض التفاسیر: أن المراد بالآیة کون زوج هذه النفس مشتقة منها و خلقها من بعضها وفاقا لما فی بعض الأخبار: أن الله خلق زوجة آدم من ضلع من أضلاعه مما لا دلیل علیه من الآیة.
و أما قوله: وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً، البث هو التفریق بالإثارة و نحوها قال تعالی: فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا: الواقعة 6، و منه بث الغم و لذلک ربما یطلق البث و یراد به الغم لأنه مبثوث یبثه الإنسان بالطبع، قال تعالی: قالَ إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ یوسف 86، أی غمی و حزنی.
و ظاهر الآیة أن النسل الموجود من الإنسان ینتهی إلی آدم و زوجته من غیر
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أن یشارکهما فیه غیرهما حیث قال: و بث منهما رجالا کثیرا و نساء، و لم یقل: منهما و من غیرهما، و یتفرع علیه أمران:
أحدهما: أن المراد بقوله: رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً أفراد البشر من ذریتهما بلا واسطة أو مع واسطة فکأنه قیل: و بثکم منهما أیها الناس.
و ثانیهما: أن الازدواج فی الطبقة الأولی بعد آدم و زوجته أعنی فی أولادهما بلا واسطة إنما وقع بین الإخوة و الأخوات (ازدواج البنین بالبنات) إذ الذکور و الإناث کانا منحصرین فیهم یومئذ، و لا ضیر فیه فإنه حکم تشریعی راجع إلی الله سبحانه فله أن یبیحه یوما و یحرمه آخر، قال تعالی: وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ الرعد 41، و قال: إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ - یوسف 40، و قال: وَ لا یُشْرِکُ فِی حُکْمِهِ أَحَداً:- الکهف 26، و قال: وَ هُوَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ - القصص 70.
قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ» المراد بالتساؤل سؤال بعض الناس بعضا بالله، یقول أحدهم لصاحبه: أسألک بالله أن تفعل کذا و کذا هو إقسام به تعالی، و التساؤل بالله کنایة عن کونه تعالی معظما عندهم محبوبا لدیهم فإن الإنسان إنما یقسم بشی‌ء یعظمه و یحبه.
و أما قوله: وَ الْأَرْحامَ فظاهره أنه معطوف علی لفظ الجلالة، و المعنی: و اتقوا الأرحام، و ربما قیل: إنه معطوف علی محل الضمیر فی قوله: به و هو النصب یقال:
مررت بزید و عمرا، و ربما أیدته قراءة حمزة: و الأرحام بالجر عطفا علی الضمیر المتصل المجرور- و إن ضعفه النحاة- فیصیر المعنی: و اتقوا الله الذی تساءلون به و بالأرحام یقول أحدکم لصاحبه: أسألک بالله و أسألک بالرحم، هذا ما قیل، لکن السیاق و دأب القرآن فی بیاناته لا یلائمانه فإن قوله: وَ الْأَرْحامَ إن جعل صلة مستقلة للذی، و کان تقدیر الکلام: و اتقوا الله الذی تساءلون بالأرحام کان خالیا من الضمیر و هو غیر جائز، و إن کان المجموع منه و مما قبله صلة واحدة للذی کان فیه تسویة بین الله عز اسمه و بین الأرحام فی أمر العظمة و العزة و هی تنافی أدب القرآن.
و أما نسبة التقوی إلی الأرحام کنسبته إلیه تعالی فلا ضیر فیها بعد انتهاء
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 138
الأرحام إلی صنعه و خلقه تعالی، و قد نسب التقوی فی کلامه تعالی إلی غیره کما فی قوله: وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ «البقرة: 281»، و قوله: وَ اتَّقُوا النَّارَ الَّتِی أُعِدَّتْ لِلْکافِرِینَ «آل عمران: 131»، و قوله: وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً: «الأنفال: 25».
و کیف کان فهذا الشطر من الکلام بمنزلة التقیید بعد الإطلاق و التضییق بعد التوسعة بالنسبة إلی الشطر السابق علیه أعنی قوله: یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا إلی قوله: وَ نِساءً، فإن محصل معنی الشطر الأول: أن اتقوا الله من جهة ربوبیته لکم، و من جهة خلقه و جعله إیاکم- معاشر أفراد الإنسان- من سنخ واحد محفوظ فیکم و مادة محفوظة متکثرة بتکثرکم، و ذلک هو النوعیة الجوهریة الإنسانیة، و محصل معنی هذا الشطر: أن اتقوا الله من جهة عظمته و عزته عندکم (و ذلک من شئون الربوبیة و فروعها) و اتقوا الوحدة الرحمیة التی خلقها بینکم (و الرحم شعبة من شعب الوحدة و السنخیة الساریة بین أفراد الإنسان).
و من هنا یظهر وجه تکرار الأمر بالتقوی و إعادته ثانیا فی الجملة الثانیة فإن الجملة الثانیة فی الحقیقة تکرار للجملة الأولی مع زیادة فائدة و هی إفادة الاهتمام التام بأمر الأرحام.
و الرحم فی الأصل رحم المرأة و هی العضو الداخلی منها المعبأ لتربیة النطفة ولیدا، ثم أستعیر للقرابة بعلاقة الظرف و المظروف لکون الأقرباء مشترکین فی الخروج من رحم واحدة، فالرحم هو القریب و الأرحام الأقرباء، و قد اعتنی القرآن الشریف بأمر الرحم کما اعتنی بأمر القوم و الأمة، فإن الرحم مجتمع صغیر کما أن القوم مجتمع کبیر، و قد اعتنی القرآن بأمر المجتمع و عده حقیقة ذات خواص و آثار کما اعتنی بأمر الفرد من الإنسان و عده حقیقة ذات خواص و آثار تستمد من الوجود، قال تعالی: وَ هُوَ الَّذِی مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ جَعَلَ بَیْنَهُما بَرْزَخاً وَ حِجْراً مَحْجُوراً وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً وَ کانَ رَبُّکَ، قَدِیراً: «الفرقان:
54» و قال تعالی: وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا: «الحجرات: 13»، و قال تعالی: وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ «الأحزاب: 6»، و قال تعالی: فَهَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ أَنْ تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ تُقَطِّعُوا أَرْحامَکُمْ «سورة محمد: 22»،
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و قال تعالی: وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ الآیة:
«النساء: 9»، إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلَیْکُمْ رَقِیباً» الرقیب الحفیظ و المراقبة المحافظة، و کأنه مأخوذ من الرقبة بعنایة أنهم کانوا یحفظون رقاب عبیدهم، أو أن الرقیب کان یتطلع علی من کان یرقبه برفع رقبته و مد عنقه، و لیس الرقوب مطلق الحفظ بل هو الحفظ علی أعمال المرقوب من حرکاته و سکناته لإصلاح موارد الخلل و الفساد أو ضبطها، فکأنه حفظ الشی‌ء مع العنایة به علما و شهودا و لذا یستعمل بمعنی الحراسة و الانتظار و المحاذرة و الرصد، و الله سبحانه رقیب لأنه یحفظ علی العباد أعمالهم لیجزیهم بها، قال تعالی: وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ: «سبأ: 21»، و قال: اللَّهُ حَفِیظٌ عَلَیْهِمْ وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ «الشوری: 6»، و قال: فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ: «الفجر: 14».
و فی تعلیل الأمر بالتقوی فی الوحدة الإنسانیة الساریة بین أفراده و حفظ آثارها اللازمة لها، بکونه تعالی رقیبا أعظم التحذیر و التخویف بالمخالفة، و بالتدبر فیه یظهر ارتباط الآیات المتعرضة لأمر البغی و الظلم و الفساد فی الأرض و الطغیان و غیر ذلک، و ما وقع فیها من التهدید و الإنذار، بهذا الغرض الإلهی و هو وقایة الوحدة الإنسانیة من الفساد و السقوط.



کلام فی عمر النوع الإنسانی و الإنسان الأولی‌

یذکر تاریخ الیهود أن عمر هذا النوع لا یزید علی ما یقرب من سبعة آلاف سنة و الاعتبار یساعده فإنا لو فرضنا ذکرا و أنثی زوجین اثنین من هذا النوع و فرضناهما عائشین زمانا متوسطا من العمر فی مزاج متوسط فی وضع متوسط من الأمن و الخصب و الرفاهیة و مساعدة سائر العوامل و الشرائط المؤثرة فی حیاة الإنسان ثم فرضناهما و قد تزوجا و تناسلا و توالدا فی أوضاع متوسطة متناسبة ثم جعلنا الفرض بعینه مطردا فیما أولدا من البنین و البنات علی ما یعطیه متوسط الحال فی جمیع ذلک وجدنا ما فرضناه من العدد أولا و هو اثنان فقط یتجاوز فی قرن واحد (رأس المائة) الألف أی إن کل نسمة یولد فی المائة سنة ما یقرب من خمس مائة نسمة.
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ثم إذا اعتبرنا ما یتصدم به الإنسان من العوامل المضادة له فی الوجود و البلایا العامة لنوعه من الحر و البرد و الطوفان و الزلزلة و الجدب و الوباء و الطاعون و الخسف و الهدم و المقاتل الذریعة و المصائب الأخری غیر العامة، و أعطیناها حظها من هذا النوع أوفر حظ، و بالغنا فی ذلک حتی أخذنا الفناء یعم الأفراد بنسبة تسعمائة و تسعة و تسعین إلی الألف، و أنه لا یبقی فی کل مائة سنة من الألف إلا واحد أی إن عامل التناسل فی کل مائة سنة یزید علی کل اثنین بواحد و هو واحد من ألف.
ثم إذا صعدنا بالعدد المفروض أولا بهذا المیزان إلی مدة سبعة آلاف سنة (70 قرنا) وجدناه تجاوز بلیونین و نصفا، و هو عدد النفوس الإنسانیة الیوم علی ما یذکره الإحصاء العالمی.
فهذه الاعتبار یؤید ما ذکر من عمر نوع الإنسان فی الدنیا لکن علماء الجیولوجی (علم طبقات الأرض) ذکروا أن عمر هذا النوع یزید علی ملیونات من السنین، و قد وجدوا من الفسیلات الإنسانیة و الأجساد و الآثار ما یتقدم عهده علی خمس مائة ألف سنة علی ما استظهروه، فهذا ما عندهم، غیر أنه لا دلیل معهم یقنع الإنسان و یرضی النفس باتصال النسل بین هذه الأعقاب الخالیة و الأمم الماضیة من غیر انقطاع، فمن الجائز أن یکون هذا النوع ظهر فی هذه الأرض ثم کثر و نما و عاش ثم انقرض ثم تکرر الظهور و الانقراض و دار الأمر علی ذلک عدة أدوار، علی أن یکون نسلنا الحاضر هو آخر هذه الأدوار.
و أما القرآن الکریم فإنه لم یتعرض تصریحا لبیان أن ظهور هذا النوع هل ینحصر فی هذه الدورة التی نحن فیها أو أن له أدوارا متعددة نحن فی آخرها؟ و إن کان ربما یستشم من قوله تعالی: وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ الآیة: «البقرة: 30»، سبق دورة إنسانیة أخری علی هذه الدورة الحاضرة، و قد تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر الآیة.
نعم فی بعض الروایات الواردة عن أئمة أهل البیت (ع) ما یثبت للإنسانیة أدوارا کثیرة قبل هذه الدورة و سیجی‌ء فی البحث الروائی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 141



کلام فی أن النسل الحاضر ینتهی إلی آدم و زوجته‌

ربما قیل: إن اختلاف الألوان فی أفراد الإنسان و عمدتها البیاض کلون أهل النقاط المعتدلة من آسیا و أوربا، و السواد کلون أهل إفریقیا الجنوبیة، و الصفرة کلون أهل الصین و الیابان، و الحمرة کلون الهنود الأمریکیین یقضی بانتهاء النسل فی کل لون إلی غیر ما ینتهی إلیه نسل اللون الآخر لما فی اختلاف الألوان من اختلاف طبیعة الدماء و علی هذا فالمبادی الأول لمجموع الأفراد لا ینقصون من أربعة أزواج للألوان الأربعة.
و ربما یستدل علیه بأن قارة أمریکا انکشفت و لها أهل و هم منقطعون عن الإنسان القاطن فی نصف الکرة الشرقی بالبعد الشاسع الذی بینهما انقطاعا لا یرجی و لا یحتمل معه أن النسلین یتصلان بانتهائهما إلی أب واحد و أم واحدة، و الدلیلان- کما تری- مدخولان:
أما مسألة اختلاف الدماء باختلاف الألوان فلأن الأبحاث الطبیعیة الیوم مبنیة علی فرضیة التطور فی الأنواع، و مع هذا البناء کیف یطمأن بعدم استناد اختلاف الدماء فاختلاف الألوان إلی وقوع التطور فی هذا النوع و قد جزموا بوقوع تطورات فی کثیر من الأنواع الحیوانیة کالفرس و الغنم و الفیل و غیرها، و قد ظفر البحث و الفحص بآثار أرضیة کثیرة یکشف عن ذلک؟ علی أن العلماء الیوم لا یعتنون بهذا الاختلاف ذاک الاعتناء «1».
و أما مسألة وجود الإنسان فی ما وراء البحار فإن العهد الإنسانی علی ما یذکره علماء الطبیعة یزهو إلی ملایین من السنین، و الذی یضبطه التاریخ النقلی لا یزید علی ستة آلاف سنة، و إذا کان کذلک فما المانع من حدوث حوادث فیما قبل التاریخ تجزی قارة أمریکا عن سائر القارات، و هناک آثار أرضیة کثیرة تدل علی تغییرات هامة فی سطح الأرض بمرور الدهور من تبدل بحر إلی بر و بالعکس، و سهل إلی جبل و بالعکس، و ما هو أعظم من ذلک کتبدل القطبین و المنطقة علی ما یشرحه علوم 
______________________________
(1) و قد ورد فی الجرائد فی هذه الأیام: أن جمعا من الأطباء قد اکتشفوا فورمول طبی یغیر به لون بشرة الإنسان کالسواد إلی البیاض مثلا.
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طبقات الأرض و الهیئة و الجغرافیا فلا یبقی لهذا المستدل إلا الاستبعاد فقط هذا.
و أما القرآن فظاهره القریب من النص أن هذا النسل الحاضر المشهود من الإنسان ینتهی بالارتقاء إلی ذکر و أنثی هما الأب و الأم لجمیع الأفراد أما الأب فقد سماه الله تعالی فی کتابه بآدم، و أما زوجته فلم یسمها فی کتابه و لکن الروایات تسمیها حواء کما فی التوراة الموجودة، قال تعالی: وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ «الم السجدة: 8» و قال تعالی: إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ «آل عمران: 59» و قال تعالی: وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ قالَ إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ وَ عَلَّمَ آدَمَ الْأَسْماءَ کُلَّها الآیة: «البقرة: 31» و قال تعالی: إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ الآیات: «ص: 72» فإن الآیات- کما تری- تشهد بأن سنة الله فی بقاء هذا النسل أن یتسبب إلیه بالنطفة لکنه أظهره حینما أظهره بخلقه من تراب، و أن آدم خلق من تراب و أن الناس بنوه، فظهور الآیات فی انتهاء هذا النسل إلی آدم و زوجته مما لا ریب فیه و إن لم تمتنع من التأویل.
و ربما قیل: إن المراد بآدم فی آیات الخلقة و السجدة آدم النوعی دون الشخصی کان مطلق الإنسان من حیث انتهاء خلقه إلی الأرض و من حیث قیامه بأمر النسل و الإیلاد سمی بآدم، و ربما استظهر ذلک من قوله تعالی: وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ «الأعراف: 11» فإنه لا یخلو عن إشعار بأن الملائکة إنما أمروا بالسجدة لمن هیأه الله لها بالخلق و التصویر و قد ذکرت الآیة أنه جمیع الأفراد لا شخص إنسانی واحد معین حیث قال: وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ و هکذا قوله تعالی: قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَ «إلی أن قال»: قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ «إلی أن قال»: قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ «ص: 83» حیث أبدل ما ذکره مفردا أولا من الجمع ثانیا.
و یرده مضافا إلی کونه علی خلاف ظاهر ما نقلناه من الآیات ظاهر قوله تعالی- بعد سرد قصة آدم و سجدة الملائکة و إباء إبلیس فی سورة الأعراف یا بَنِی آدَمَ 
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لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ یَنْزِعُ عَنْهُما لِباسَهُما لِیُرِیَهُما سَوْآتِهِما: «الأعراف: 27» فظهور الآیة فی شخصیة آدم مما لا ینبغی أن یرتاب فیه.
و کذا قوله تعالی: وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ قالَ أَ أَسْجُدُ لِمَنْ خَلَقْتَ طِیناً قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا: «إسراء: 62»، و کذا الآیة المبحوث عنها: یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمُ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ خَلَقَ مِنْها زَوْجَها وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً الآیة، بالتقریب الذی مر بیانه.
فالآیات- کما تری- تأبی أن یسمی الإنسان آدم باعتبار و ابن آدم باعتبار آخر، و کذا تأبی أن تنسب الخلقة إلی التراب باعتبار و إلی النطفة باعتبار آخر و خاصة فی مثل قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ» الآیة، و إلا لم یستقم استدلال الآیة علی کون خلقة عیسی خلقة استثنائیة ناقضة للعادة الجاریة. فالقول بآدم النوعی فی حد التفریط، و الإفراط الذی یقابله قول بعضهم: إن القول بخلق أزید من آدم واحد کفر. ذهب إلیه زین العرب من علماء أهل السنة.



کلام فی أن الإنسان نوع مستقل غیر متحول من نوع آخر

الآیات السابقة تکفی مئونة هذا البحث فإنها تنهی هذا النسل الجاری بالنطفة إلی آدم و زوجته و تبین أنهما خلقا من تراب فالإنسانیة تنتهی إلیهما و هما لا یتصلان بآخر یماثلهما أو یجانسهما و إنما حدثا حدوثا.
و الشائع الیوم عند الباحثین عن طبیعة الإنسان أن الإنسان الأول فرد تکامل إنسانا و هذه الفرضیة بخصوصها و إن لم یتسلمها الجمیع تسلما یقطع الکلام و اعترضوا علیه بأمور کثیرة مذکورة فی الکتب لکن أصل الفرضیة و هی «أن الإنسان حیوان تحول إنسانا» مما تسلموه و بنوا علیه البحث عن طبیعة الإنسان.
فإنهم فرضوا أن الأرض- و هی أحد الکواکب السیارة- قطعة من الشمس 
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مشتقة منها و قد کانت فی حال الاشتعال و الذوبان ثم أخذت فی التبرد من تسلط عوامل البرودة، و کانت تنزل علیها أمطار غزیرة و تجری علیها السیول و تتکون فیها البحار ثم حدثت تراکیب مائیة و أرضیة فحدثت النباتات المائیة ثم حدثت بتکامل النبات و اشتمالها علی جراثیم الحیاة السمک و سائر الحیوان المائی ثم السمک الطائر ذو الحیاتین ثم الحیوان البری ثم الإنسان، کل ذلک بتکامل عارض للترکیب الأرضی الموجود فی المرتبة السابقة یتحول به الترکیب فی صورته إلی المرتبة اللاحقة فالنبات ثم الحیوان المائی ثم الحیوان ذو الحیاتین ثم الحیوان البری ثم الإنسان علی الترتیب هذا کل ذلک لما یشاهد من الکمال المنظم فی بنیها نظم المراتب الآخذة من النقص إلی الکمال و لما یعطیه التجریب فی موارد جزئیة التطور.
و هذه فرضیة افترضت لتوجیه ما یلحق بهذه الأنواع من الخواص و الآثار من غیر قیام دلیل علیها بالخصوص و نفی ما عداها مع إمکان فرض هذه الأنواع متباینة من غیر اتصال بینها بالتطور و قصر التطور علی حالات هذه الأنواع دون ذواتها و هی التی جری فیها التجارب فإن التجارب لم یتناول فردا من أفراد هذه الأنواع تحول إلی فرد من نوع آخر کقردة إلی إنسان و إنما یتناول بعض هذه الأنواع من حیث خواصها و لوازمها و أعراضها.
و استقصاء هذا البحث یطلب من غیر هذا الموضع، و إنما المقصود الإشارة إلی أنه فرض افترضوه لتوجیه ما یرتبط به من المسائل من غیر أن یقوم علیه دلیل قاطع فالحقیقة التی یشیر إلیها القرآن الکریم من کون الإنسان نوعا مفصولا عن سائر الأنواع غیر معارضة بشی‌ء علمی.



کلام فی تناسل الطبقة الثانیة من الإنسان‌

الطبقة الأولی من الإنسان و هی آدم و زوجته تناسلت بالازدواج فأولدت بنین و بنات (إخوة و أخوات) فهل نسل هؤلاء بالازدواج بینهم و هم إخوة و أخوات أو بطریق غیر ذلک؟ ظاهر إطلاق قوله تعالی: وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً الآیة علی ما تقدم من التقریب أن النسل الموجود من الإنسان إنما ینتهی إلی آدم و زوجته من 
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غیر أن یشارکهما فی ذلک غیرهما من ذکر أو أنثی و لم یذکر القرآن للبث إلا إیاهما، و لو کان لغیرهما شرکة فی ذلک لقال: وَ بَثَّ مِنْهُما و من غیرهما، أو ذکر ذلک بما یناسبه من اللفظ، و من المعلوم أن انحصار مبدإ النسل فی آدم و زوجته یقضی بازدواج بنیهما من بناتهما.
و أما الحکم بحرمته فی الإسلام و کذا فی الشرائع السابقة علیه علی ما یحکی فإنما هو حکم تشریعی یتبع المصالح و المفاسد لا تکوینی غیر قابل للتغییر، و زمامه بید الله سبحانه یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید فمن الجائز أن یبیحه یوما لاستدعاء الضرورة ذلک ثم یحرمه بعد ذلک لارتفاع الحاجة و استیجابه انتشار الفحشاء فی المجتمع.
و القول بأنه علی خلاف الفطرة و ما شرعه الله لأنبیائه دین فطری، قال تعالی فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ «الروم: 30»، فاسد فإن الفطرة لا تنفیه و لا تدعو إلی خلافه من جهة تنفرها عن هذا النوع من المباشرة (مباشرة الأخ الأخت) و إنما تبغضه و تنفیه من جهة تأدیته إلی شیوع الفحشاء و المنکر و بطلان غریزة العفة بذلک و ارتفاعها عن المجتمع الإنسانی، و من المعلوم أن هذا النوع من التماس و المباشرة إنما ینطبق علیه عنوان الفجور و الفحشاء فی المجتمع العالمی الیوم، و أما المجتمع یوم لیس هناک بحسب ما خلق الله سبحانه إلا الإخوة و الأخوات و المشیة الإلهیة متعلقه بتکثرهم و انبثاثهم فلا ینطبق علیه هذا العنوان.
و الدلیل علی أن الفطرة لا تنفیه من جهة النفرة الغریزیة تداوله بین المجوس أعصارا طویلة (علی ما یقصه التاریخ) و شیوعه قانونیا فی روسیا (علی ما یحکی) و کذا شیوعه سفاحا من غیر طریق الازدواج القانونی فی أوربا «1».
و ربما یقال: إنه مخالف للقوانین الطبیعیة و هی التی تجری فی الإنسان قبل عقده 
______________________________
(1) من العادات الرائجة فی هذه الأزمنة فی الملل المتمدنة من أوربا و أمریکا: أن الفتیات یزلن بکارتهن قبل الازدواج القانونی و البلوغ إلی سنه و قد أنتج الإحصاء أن بعضها إنما هو من ناحیة آبائهن أو إخوانهن.
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المجتمع الصالح لإسعاده فإن الاختلاط و الاستیناس فی المجتمع المنزلی یبطل غریزة التعشق و المیل الغریزی بین الإخوة و الأخوات کما ذکره بعض علماء الحقوق «1».
و فیه أنه ممنوع کما تقدم أولا، و مقصور فی صورة عدم الحاجة الضروریة ثانیا، و مخصوص بما لا تکون القوانین الوضعیة غیر الطبیعیة حافظة للصلاح الواجب الحفظ فی المجتمع، و متکفلة لسعادة المجتمعین و إلا فمعظم القوانین المعمولة و الأصول الدائرة فی الحیاة الیوم غیر طبیعیة.



بحث روائی‌

فی التوحید، عن الصادق (ع) فی حدیث قال*: لعلک تری أن الله لم یخلق بشرا غیرکم؟ بلی و الله لقد خلق ألف ألف آدم أنتم فی آخر أولئک الآدمیین.
أقول: و نقل ابن میثم فی شرح نهج البلاغة عن الباقر (ع) ما فی معناه، و رواه الصدوق فی الخصال أیضا.
و فی الخصال، عن الصادق (ع) قال*: إن الله تعالی خلق اثنی عشر ألف عالم- کل عالم منهم أکبر من سبع سماوات و سبع أرضین- ما یری عالم منهم أن الله عز و جل عالما غیرهم.
و فیه، عن أبی جعفر (ع)*: لقد خلق الله عز و جل فی الأرض منذ خلقها سبعة عالمین- لیس هم من ولد آدم خلقهم من أدیم الأرض- فأسکنهم فیها واحدا بعد واحد مع عالمه- ثم خلق الله عز و جل آدم أبا البشر و خلق ذریته منه، الحدیث.
و فی نهج البیان، للشیبانی عن عمرو بن أبی المقدام عن أبیه قال*: سألت أبا جعفر (ع): من أی شی‌ء خلق الله حواء؟ فقال (ع): أی شی‌ء یقولون هذا الخلق؟
قلت یقولون: إن الله خلقها من ضلع من أضلاع آدم- فقال: کذبوا أ کان الله یعجزه أن یخلقها من غیر ضلعه؟ فقلت: جعلت فداک من أی شی‌ء خلقها؟ فقال: أخبرنی أبی عن آبائه قال*: قال رسول الله ص: إن الله تبارک و تعالی قبض قبضة من طین- فخلطها
______________________________
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بیمینه- و کلتا یدیه یمین- فخلق منها آدم، و فضلت فضلة من الطین فخلق منها حواء:
أقول: و رواه الصدوق عن عمرو مثله 
، و هناک روایات أخر تدل علی أنها خلقت من خلف آدم و هو أقصر أضلاعه من الجانب الأیسر، و کذا ورد فی التوراة فی الفصل الثانی من سفر التکوین، و هذا المعنی و إن لم یستلزم فی نفسه محالا إلا أن الآیات القرآنیة خالیة عن الدلالة علیها کما تقدم.
و فی الإحتجاج، عن السجاد (ع)* فی حدیث له مع قرشی یصف فیه تزویج هابیل بلوزا أخت قابیل- و تزویج قابیل بإقلیما أخت هابیل، قال: فقال له القرشی: فأولداهما؟
قال: نعم، فقال له القرشی: فهذا فعل المجوس الیوم، قال: فقال: إن المجوس فعلوا ذلک بعد التحریم من الله، ثم قال له: لا تنکر هذا إنما هی شرائع الله جرت، أ لیس الله قد خلق زوجة آدم منه ثم أحلها له؟ فکان ذلک شریعة من شرائعهم- ثم أنزل الله التحریم بعد ذلک، الحدیث.
أقول: و هذا الذی ورد فی الحدیث هو الموافق لظاهر الکتاب و الاعتبار، و هناک روایات أخر تعارضها و هی تدل علی أنهم تزوجوا بمن نزل إلیهم من الحور و الجان و قد عرفت الحق فی ذلک.
و فی المجمع،* فی قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ عن الباقر (ع): و اتقوا الأرحام أن تقطعوها.
أقول: و بناؤه علی قراءة النصب.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی،*: هی أرحام الناس إن الله عز و جل أمر بصلتها و عظمها، أ لا تری أنه جعلها معه؟
أقول: قوله: أ لا تری «إلخ» بیان لوجه التعظیم، و المراد بجعلها معه الاقتران الواقع فی قوله تعالی: وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ 
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن عکرمة* فی قوله: الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ قال: قال ابن عباس: قال رسول الله ص: یقول الله تعالی: صلوا أرحامکم- فإنه أبقی لکم فی الحیاة الدنیا و خیر لکم فی آخرتکم.
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أقول: قوله: فإنه أبقی لکم «إلخ»، إشارة إلی ما ورد مستفیضا: أن صلة الرحم تزید فی العمر و قطعها بالعکس من ذلک، و یمکن أن یستأنس لوجهه بما سیأتی فی تفسیر قوله تعالی: وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ الآیة:
«النساء: 9».
و یمکن أن یکون المراد بکونه أبقی کون الصلة أبقی للحیاة من حیث أثرها فإن الصلة تحکم الوحدة الساریة بین الأقارب فیتقوی بذلک الإنسان قبال العوامل المخالفة لحیاته المضادة لرفاهیة عیشه من البلایا و المصائب و الأعداء.
و فی تفسیر العیاشی، عن الأصبغ بن نباتة قال*: سمعت أمیر المؤمنین (ع) یقول: إن أحدکم لیغضب فما یرضی حتی یدخل النار، فأیما رجل منکم غضب علی ذی رحمه- فلیدن منه فإن الرحم إذا مستها الرحم استقرت، و إنها متعلقة بالعرش تنقضه انتقاض الحدید فتنادی: اللهم صل من وصلنی و اقطع من قطعنی- و ذلک قول الله فی کتابه:
وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلَیْکُمْ رَقِیباً، و أیما رجل غضب و هو قائم- فلیلزم الأرض من فوره فإنه یذهب رجز الشیطان.
أقول: و الرحم کما عرفت هی جهة الوحدة الموجودة بین أشخاص الإنسان من حیث اتصال مادة وجودهم فی الولادة من أب و أم أو أحدهما، و هی جهة حقیقیة سائرة بین أولی الأرحام لها آثار حقیقیة خلقیة و خلقیة، و روحیة و جسمیة غیر قابلة الإنکار و إن کان ربما توجد معها عوامل مخالفة تضعف أثرها أو تبطله بعض الإبطال حتی یلحق بالعدم و لن یبطل من رأس.
و کیف کان فالرحم من أقوی أسباب الالتیام الطبیعی بین أفراد العشیرة، مستعدة للتأثیر أقوی الاستعداد، و لذلک کان ما ینتجه المعروف بین الأرحام أقوی و أشد مما ینتجه ذلک بین الأجانب، و کذلک الإساءة فی مورد الأقارب أشد أثرا منها فی مورد الأجانب.
و بذلک یظهر معنی قوله (ع): فأیما رجل منکم غضب علی ذی رحمه فلیدن منه «إلخ»، فإن الدنو من ذی الرحم رعایة لحکمها و تقویة لجانبها فتتنبه بسببه و تحرک لحکمها و یتجدد أثرها بظهور الرأفة و المحبة.
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و کذلک قوله (ع) فی ذیل الروایة: و أیما رجل غضب و هو قائم فلیلزم الأرض «إلخ»، فإن الغضب إذا کان عن طیش النفس و نزقها کان فی ظهوره و غلیانه مستندا إلی هواها و إغفال الشیطان إیاها و صرفها إلی أسباب واهیة وهمیة، و فی تغییر الحال من القیام إلی القعود صرف النفس عن شأن إلی شأن جدید یمکنها بذلک أن تشتغل بالسبب الجدید فتنصرف عن الغضب بذلک لأن نفس الإنسان بحسب الفطرة أمیل إلی الرحمة منها إلی الغضب و لذلک بعینه ورد فی بعض الروایات مطلق تغییر الحال فی حال الغضب 
کما فی المجالس، عن الصادق عن أبیه (ع)*: أنه ذکر الغضب فقال: إن الرجل لیغضب حتی ما یرضی أبدا، و یدخل بذلک النار، فأیما رجل غضب و هو قائم فلیجلس- فإنه سیذهب عنه رجز الشیطان، و إن کان جالسا فلیقم، و أیما رجل غضب علی ذی رحم فلیقم إلیه و لیدن منه و لیمسه- فإن الرحم إذا مست الرحم سکنت 
، أقول:
و تأثیره محسوس مجرب.
قوله (ع): و إنها متعلقة بالعرش تنقضه انتقاض الحدید «إلخ» أی تحدث فیه صوتا مثل ما یحدث فی الحدید بالنقر، و فی الصحاح: الإنقاض صویت مثل النقر، و قد تقدم فی الکلام علی الکرسی إشارة إجمالیة سیأتی تفصیلها فی الکلام علی العرش:
أن المراد بالعرش مقام العلم الإجمالی الفعلی بالحوادث و هو من الوجود المرحلة التی تجتمع عندها شتات أزمة الحوادث و متفرقات الأسباب و العلل الکونیة فهی تحرک وحدها سلاسل العلل و الأسباب المختلفة المتفرقة أی تتعلق بروحها الساری فیها المحرک لها کما أن أزمة المملکة علی اختلاف جهاتها و شئونها و أشکالها تجتمع فی عرش الملک و الکلمة الواحدة الصادرة منه تحرک سلاسل القوی و المقامات الفعالة فی المملکة و تظهر فی کل مورد بما یناسبه من الشکل و الأثر.
و الرحم کما عرفت حقیقة هی کالروح السالب فی قوالب الأشخاص الذین یجمعهم جامع القرابة فهی من متعلقات العرش فإذا ظلمت و اضطهدت لاذت بما تعلقت به و استنصرت، و هو قوله (ع): تنقضه انتقاض الحدید، و هو من أبدع التمثیلات شبه فیه ما یحدث فی هذا الحال بالنقر الواقع علی الحدید الذی یحدث فیه رنینا یستوعب بالارتعاش و الاهتزاز جمیع جسامة الحدید کما فی نقر الأجراس و الجامات و غیرها.
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قوله (ع): فتنادی اللهم صل من وصلنی و اقطع من قطعنی، حکایة لفحوی التجائها و استنصارها، و فی الروایات الکثیرة أن صلة الرحم تزید فی العمر و أن قطعها یقطعه و قد مر فی البحث عن ارتباط الأعمال و الحوادث الخارجیة من أحکام الأعمال فی الجزء الثانی من الکتاب أن مدیر هذا النظام الکونی یسوقه نحو الأغراض و الغایات الصالحة، و لن یهمل فی ذلک، و إذا فسد جزء أو أجزاء منه عالج ذلک إما بإصلاح أو بالحذف و الإزالة، و قاطع الرحم یحارب الله فی تکوینه فإن لم یصلح بالاستصلاح بتر الله عمره و قطع دابره، و أما أن الإنسان الیوم لا یحس بهذه الحقیقة و أمثالها فلا غرو لأن الأدواء قد أحاطت بجثمان الإنسانیة فاختلطت و تشابهت و أزمنت فالحس لا یجد فراغا یقوی به علی إدراک الألم و العذاب.



[سورة النساء (4): الآیات 2 الی 6]





اشارة

وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ وَ لا تَتَبَدَّلُوا الْخَبِیثَ بِالطَّیِّبِ وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ إِنَّهُ کانَ حُوباً کَبِیراً (2) وَ إِنْ خِفْتُمْ أَلاَّ تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ فَإِنْ خِفْتُمْ أَلاَّ تَعْدِلُوا فَواحِدَةً أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ ذلِکَ أَدْنی أَلاَّ تَعُولُوا (3) وَ آتُوا النِّساءَ صَدُقاتِهِنَّ نِحْلَةً فَإِنْ طِبْنَ لَکُمْ عَنْ شَیْ‌ءٍ مِنْهُ نَفْساً فَکُلُوهُ هَنِیئاً مَرِیئاً (4) وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلاً مَعْرُوفاً (5) وَ ابْتَلُوا الْیَتامی حَتَّی إِذا بَلَغُوا النِّکاحَ فَإِنْ آنَسْتُمْ مِنْهُمْ رُشْداً فَادْفَعُوا إِلَیْهِمْ أَمْوالَهُمْ وَ لا تَأْکُلُوها إِسْرافاً وَ بِداراً أَنْ یَکْبَرُوا وَ مَنْ کانَ غَنِیًّا فَلْیَسْتَعْفِفْ وَ مَنْ کانَ فَقِیراً فَلْیَأْکُلْ بِالْمَعْرُوفِ فَإِذا دَفَعْتُمْ إِلَیْهِمْ أَمْوالَهُمْ فَأَشْهِدُوا عَلَیْهِمْ وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً (6)
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بیان‌

الآیات تتمة التمهید و التوطئة التی وضعت فی أول السورة لبیان أحکام المواریث و عمدة أحکام التزویج کعدد النساء و تعیین المحارم و هذان البابان من أکبر أبواب القوانین الحاکمة فی المجتمع الإنسانی و أعظمها، و لهما أعظم التأثیر فی تکون المجتمع و بقائه فإن النکاح یتعین به وضع الموالید من الإنسان الذین هم أجزاء المجتمع و العوامل التی تکونه، و الإرث یتعلق بتقسیم الثروة الموجودة فی الدنیا التی یبتنی علیها بنیة المجتمع فی عیشته و بقائه.
و قد تعرضت الآیات فی ضمن بیانها للنهی عن الزنی و السفاح و النهی عن أکل المال بالباطل إلا أن تکون تجارة عن تراض و عند ذلک تأسس أساسان قیمان لأمر المجتمع فی أهم ما یشکله و هو أمر الموالید و أمر المال.
و من هنا یظهر وجه العنایة بالتمهید المسوق لبیان هذه الأحکام التی تعلقت بالاجتماع الإنسانی و نشبت فی أصوله و جذوره. و صرف الناس عما اعتادت علیه جماعتهم، و التحمت علیه أفکارهم، و نبتت علیه لحومهم، و مات علیه أسلافهم، و نشأ علیه أخلافهم عسیر کل العسر.
و هذا شأن ما شرع فی صدر هذه السورة من الأحکام المذکورة، یتضح ذلک بتأمل إجمالی فی وضع العالم الإنسانی یومئذ بالعموم و فی وضع العالم العربی و (دارهم دار نزول القرآن و ظهور الإسلام) بالخصوص، و فی کیفیة تدرج القرآن فی نزوله و ظهور الأحکام الإسلامیة فی تشریعها.



کلام فی الجاهلیة الأولی‌

القرآن یسمی عهد العرب المتصل بظهور الإسلام بالجاهلیة، و لیس إلا إشارة منه إلی أن الحاکم فیهم یومئذ الجهل دون العلم، و المسیطر علیهم فی کل شی‌ء الباطل 
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و سفر الرأی دون الحق، و کذلک کانوا علی ما یقصه القرآن من شئونهم، قال تعالی:
یَظُنُّونَ بِاللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ ظَنَّ الْجاهِلِیَّةِ: آل عمران 154، و قال: أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ - المائدة 50، و قال: إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْحَمِیَّةَ حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ: الفتح 26، و قال: «وَ لا تَبَرَّجْنَ تَبَرُّجَ الْجاهِلِیَّةِ الْأُولی الأحزاب 33.
کانت العرب یومئذ تجاور فی جنوبها الحبشة و هی نصرانیة، و فی مغربها إمبراطوریة الروم و هی نصرانیة، و فی شمالها الفرس و هم مجوس، و فی غیر ذلک الهند و مصر و هما وثنیتان و فی أرضهم طوائف من الیهود، و هم أعنی العرب مع ذلک وثنیون یعیش أغلبهم عیشة القبائل، و هذا کله هو الذی أوجد لهم اجتماعا همجیا بدویا فیه أخلاط من رسوم الیهودیة و النصرانیة و المجوسیة و هم سکاری جهالتهم، قال تعالی:
وَ إِنْ تُطِعْ أَکْثَرَ مَنْ فِی الْأَرْضِ یُضِلُّوکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ الأنعام 116.
و قد کانت العشائر و هم البدو علی ما لهم من خساسة العیش و دناءته یعیشون بالغزوات و شن الغارات و اختطاف کل ما فی أیدی آخرین من متاع أو عرض فلا أمن بینهم و لا أمانة، و لا سلم و لا سلامة، و الأمر إلی من غلب و الملک لمن وضع علیه یده.
أما الرجال فالفضیلة بینهم سفک الدماء و الحمیة الجاهلیة و الکبر و الغرور و اتباع الظالمین و هضم حقوق المظلومین و التعادی و التنافس و القمار و شرب الخمر و الزنا و أکل المیتة و الدم و حشف التمر.
و أما النساء فقد کن محرومات من مزایا المجتمع الإنسانی لا یملکن من أنفسهن إرادة و لا من أعمالهن عملا و لا یملکن میراثا و یتزوج بهن الرجال من غیر تحدید بحد کما عند الیهود و بعض الوثنیة و مع ذلک فقد کن یتبرجن بالزینة و یدعون من أحببن إلی أنفسهن و فشا فیهن الزنا و السفاح حتی فی المحصنات المزوجات منهن، و من عجیب بروزهن أنهن ربما کن یأتین بالحج عاریات.
و أما الأولاد فکانوا ینسبون إلی الآباء لکنهم لا یورثون صغارا و یذهب الکبار بالمیراث و من المیراث زوجة المتوفی، و یحرم الصغار ذکورا و إناثا و النساء.
غیر أن المتوفی لو ترک صغیرا ورثه لکن الأقویاء یتولون أمر الیتیم و یأکلون 
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ماله، و لو کان الیتیم بنتا تزوجوها و أکلوا مالها ثم طلقوها و خلوا سبیلها فلا مال تقتات به و لا راغب فی نکاحها ینفق علیها و الابتلاء بأمر الأیتام من أکثر الحوادث المبتلی بها بینهم لمکان دوام الحروب و الغزوات و الغارات فبالطبع کان القتل شائعا بینهم.
و کان من شقاء أولادهم أن بلادهم الخربة و أراضیهم القفر البائرة کان یسرع الجدب و القحط إلیها فکان الرجل یقتل أولاده خشیة الإملاق «الأنعام آیة 151»، و کانوا یئدون البنات «التکویر آیة 8»، و کان من أبغض الأشیاء عند الرجل أن یبشر بالأنثی «الزخرف آیة 17».
و أما وضع الحکومة بینهم فأطراف شبه الجزیرة و إن کانت ربما ملک فیها ملوک تحت حمایة أقوی الجیران و أقربها کإیران لنواحی الشمال و الروم لنواحی الغرب و الحبشة لنواحی الجنوب إلا أن قری الأوساط کمکة و یثرب و الطائف و غیرها کانت تعیش فی وضع أشبه بالجمهوریة و لیس بها، و العشائر فی البدو بل حتی فی داخل القری کانت تدار بحکومة رؤسائها و شیوخها و ربما تبدل الوضع بالسلطنة.
فهذا هو الهرج العجیب الذی کان یبرز فی کل عدة معدودة منهم بلون، و یظهر فی کل ناحیة من أرض شبه الجزیرة فی شکل مع الرسوم العجیبة و الاعتقادات الخرافیة الدائرة بینهم، و أضف إلی ذلک بلاء الأمیة و فقدان التعلیم و التعلم فی بلادهم فضلا عن العشائر و القبائل.
و جمیع ما ذکرناه من أحوالهم و أعمالهم و العادات و الرسوم الدائرة بینهم مما یستفاد من سیاق الآیات القرآنیة و الخطابات التی تخاطبهم بها أوضح استفادة، فتدبر فی المقاصد التی ترومها الآیات و البیانات التی تلقیها إلیهم بمکة أولا ثم بعد ظهور الإسلام و قوته بالمدینة ثانیا، و فی الأوصاف التی تصفهم بها، و الأمور التی تذمها منهم و تلومهم علیها، و النواهی المتوجهة إلیهم فی شدتها و ضعفها، إذا تأملت کل ذلک تجد صحة ما تلوناه علیک. علی أن التاریخ یذکر جمیع ذلک و یتعرض من تفاصیلها ما لم نذکره لإجمال الآیات الکریمة و إیجازها القول فیه. و أوجز کلمة و أوفاها لإفادة جمل هذه المعانی ما سمی القرآن هذا العهد بعهد الجاهلیة فقد أجمل فی معناها جمیع هذه التفاصیل. هذا حال عالم العرب ذلک الیوم.
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و أما العالم المحیط بهم ذلک الیوم من الروم و الفرس و الحبشة و الهند و غیرهم فالقرآن یجمل القول فیه. أما أهل الکتاب منهم أعنی الیهود و النصاری و من یلحق بهم فقد کانت مجتمعاتهم تدار بالأهواء الاستبدادیة و التحکمات الفردیة من الملوک و الرؤساء و الحکام و العمال فکانت مقتسمة طبعا إلی طبقتین طبقة حاکمة فعالة لما تشاء تعبث بالنفس و العرض و المال، و طبقة محکومة مستعبدة مستذلة لا أمن لها فی مال و عرض و نفس، و لا حریة إرادة إلا ما وافق من یفوقها، و قد کانت الطبقة الحاکمة استمالت علماء الدین و حملة الشرع و أتلفت بهم، و أخذت مجامع قلوب العامة و أفکارهم بأیدیهم فکانت بالحقیقة هی الحاکمة فی دین الناس و دنیاهم تحکم فی دین الناس کیفما أرادت بلسان العلماء و أقلامهم و فی دنیاهم بالسوط و السیف.
و قد اقتسمت الطبقة المحکومة أیضا علی حسب قوتها فی السطوة و الجدة فیما بینهم نظیر الاقتسام الأول (و الناس علی دین ملوکهم) إلی طبقتی الأغنیاء المترفین و الضعفاء و العجزة و العبید، و کذا إلی رب البیت و مربوبیه من النساء و الأولاد، و کذا إلی الرجال المالکین لحریة الإرادة و العمل فی جمیع شئون الحیاة و النساء المحرومات من جمیع ذلک التابعات للرجال محضا الخادمات لهم فی ما أرادوه منهن من غیر استقلال و لو یسیرا.
و جوامع هذه الحقائق التاریخیة ظاهرة من قوله تعالی: قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ «آل عمران: 64» و قد أدرجها النبی ص فی کتابه إلی هرقل عظیم الروم، و قد قیل إنه کتب بها أیضا إلی عظیم مصر و عظیم الحبشة و ملک الفرس و إلی نجران.
و کذا قوله تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ «الحجرات: 13»، و قوله فی ما وصی به التزوج بالإماء و الفتیات: بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ فَانْکِحُوهُنَّ بِإِذْنِ أَهْلِهِنَ «النساء: 25، و قوله فی النساء: أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ «آل عمران: 195»، إلی غیر ذلک من الآیات.
و أما غیر أهل الکتاب و هم یومئذ الوثنیة و من یلحق بهم فقد کان الوضع فیهم أردأ و أشأم من وضع أهل الکتاب، و الآیات النازلة فی الاحتجاج علیهم تکشف عن 
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خیبة سعیهم و خسران صفقتهم فی جمیع شئون الحیاة و ضروب السعادة، قال تعالی:
وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ إِنَّ فِی هذا لَبَلاغاً لِقَوْمٍ عابِدِینَ وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ قُلْ إِنَّما یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ: «الأنبیاء: 109»، و قال تعالی:
وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ «الأنعام: 19».



کیف ظهرت الدعوة الإسلامیة؟

کان وضع المجتمع الإنسانی یومئذ (عهد الجاهلیة) ما سمعته من إکباب الناس علی الباطل و سلطة الفساد و الظلم علیهم فی جمیع شئون الحیاة، و هو ذا دین التوحید و هو الدین الحق یرید أن یؤمر الحق و یولیه علیهم تولیة مطلقة، و یطهر قلوبهم من ألواث الشرک، و یزکی أعمالهم و یصلح مجتمعهم بعد ما تعرق الفساد فی جذوره و أغصانه و باطنه و ظاهره.
و بالجملة یرید الله لیهدیهم إلی الحق الصریح، و ما یرید لیجعل علیهم من حرج و لکن یرید لیطهرهم و لیتم نعمته علیهم، فما هم علیه من الباطل و ما یرید منهم کلمة الحق فی نقطتین متقابلتین و قطبین متخالفین، فهل کان یجب أن یستمال منهم البعض و یصلح بهم الباقین من أهل الباطل، ثم بالبعض البعض حرصا علی ظهور الحق مهما کان و بأی وسیلة تیسر کما قیل: إن أهمیة الغایة تبیح المقدمة و لو کانت محظورة، و هذا هو السلوک السیاسی الذی یستعمله أهل السیاسة.
و هذا النحو من السلوک إلی الغرض قلما یتخلف عن الإیصال إلی المقاصد فی أی باب جری غیر أنه لا یجری فی باب الحق الصریح و هو الذی تؤمه الدعوة الإسلامیة فإن الغایة ولیدة مقدماتها و وسائلها و کیف یمکن أن یلد الباطل حقا و ینتج السقیم صحیحا و الولید مجموعة مأخوذة من اللذین یلدانه؟.
و بغیة السیاسة و هواها أن تبلغ السلطة و السیطرة، و تحوز السبق و التصدر و التعین و التمتع بأی نحو اتفق، و علی أی وصف من أوصاف الخیر و الشر و الحق و الباطل انطبق، و لا هوی لها فی الحق، و لکن الدعوة الحقة لا تبتغی إلا الغرض 
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الحق، و لو توسلت إلیه بباطل لکان ذلک منها إمضاء و إنفاذا للباطل فتصیر دعوة باطلة لا دعوة حقة.
و لهذه الحقیقة ظهورات بارزة فی سیرة رسول الله ص و الطاهرین من آله (ع).
و بذلک أمره (ص) ربه و نزل به القرآن فی مواطن راودوه فیها للمساهلة أو المداهنة (و لو یسیرا) فی أمر الدین، قال تعالی: قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ وَ لا أَنا عابِدٌ ما عَبَدْتُّمْ وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ «سورة الکافرون: 61» و قال تعالی و فیه لحن التهدید. وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ «الإسراء:
75» و قال تعالی: وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً: «الکهف: 51» و قال تعالی- و هو مثل وسیع المعنی-: وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً: «الأعراف: 58».
و إذا کان الحق لا یمازج الباطل و لا یلتئم به فقد أمره الله سبحانه حینما أعبأه ثقل الدعوة بالرفق و التدرج فی أمرها بالنظر إلی نفس الدعوة و المدعو و المدعو إلیه من ثلاث جهات.
الأولی: من جهة ما اشتمل علیه الدین من المعارف الحقة و القوانین المشرعة التی من شأنها إصلاح شئون المجتمع الإنسانی، و قطع منابت الفساد فإن من الصعب المستصعب تبدیل عقائد الناس و لا سیما إذا کانت ناشبة فی الأخلاق و الأعمال و قد استقرت علیها العادات، و دارت علیها القرون، و سارت علیها الأسلاف، و نشأت علیها الأخلاف و لا سیما إذا عمت کلمة الدین و دعوته جمیع شئون الحیاة، و استوعبت جمیع الحرکات الإنسانیة و سکناتها فی ظاهرها و باطنها فی جمیع أزمنتها و لجمیع أشخاصها و أفرادها و مجتمعاتها من غیر استثناء (کما أنه شأن الإسلام) فإن ذلک مما یدهش الفکرة تصوره أو هو محال عادی.
و صعوبة هذا الأمر و مشقته فی الأعمال أزید منها فی الاعتقادات فإن استیناس الإنسان و اعتیاده و مساسه بالعمل أقدم منه بالاعتقاد، و هو أظهر لحسه و آثر عند
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شهواته و أهوائه، و لذلک أظهرت الدعوة الاعتقادات الحقة فی أول أمرها جملة لکن القوانین و الشرائع الإلهیة ظهرت بالتدریج حکما فحکما.
و بالجملة تدرجت الدعوة فی إلقاء مضمراتها إلی الناس لئلا یشمس عن تلقیها الطباع و لا تتزلزل النفوس فی نضد بعض أجزاء الدعوة علی بعض، و هذا الذی ذکرناه ظاهر للمتدبر الباحث فی هذه الحقائق فإنه یجد الآیات القرآنیة مختلفة فی إلقاء المعارف الإلهیة و القوانین المشرعة فی مکیتها و مدنیتها. الآیات المکیة تدعو إلی کلیات أجمل فیها القول، و المدنیة- و نعنی بها ما نزلت بعد الهجرة أینما نزلت- تفصل القول و تأتی بالتفاصیل من الأحکام التی سبقت فی المکیة کلیاتها و مجملاتها، قال تعالی: کَلَّا إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی عَبْداً إِذا صَلَّی أَ رَأَیْتَ إِنْ کانَ عَلَی الْهُدی أَوْ أَمَرَ بِالتَّقْوی أَ رَأَیْتَ إِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری «العلق: 14» و الآیات نازلة فی أول الرسالة بعد النبوة علی ما مرت إلیه الإشارة فی آیات الصوم من الجزء الثانی، و فیها إجمال التوحید و المعاد، و إجمال أمر التقوی و العبادة.
و قال تعالی: یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ قُمْ فَأَنْذِرْ وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ: «المدثر: 3» و هی أیضا من الآیات النازلة فی أول البعثة، و قال تعالی: وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها: «الشمس: 10»، و قال تعالی: قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی «الأعلی: 15» و قوله تعالی: قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ وَ اسْتَغْفِرُوهُ وَ وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ «حم السجدة: 8» و هذه الآیات أیضا من الآیات النازلة فی أوائل البعثة.
و قال تعالی: قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ مِنْ إِمْلاقٍ نَحْنُ نَرْزُقُکُمْ وَ إِیَّاهُمْ وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِّ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها وَ إِذا قُلْتُمْ فَاعْدِلُوا وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی وَ بِعَهْدِ اللَّهِ أَوْفُوا ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ «الأنعام: 153»
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فانظر إلی سیاق الآیات الشریفة کیف أجمل القول فیها فی النواهی الشرعیة أولا، و فی الأوامر الشرعیة ثانیا، و إنما أجمل بجمع الجمیع تحت وصف لا یستنکف حتی العقل العامی من قبوله فإن الفواحش لا یتوقف فی شناعتها و لزوم اجتنابها و الکف عنها ذو مسکة، و کذا الاجتماع علی صراط مستقیم یؤمن به التفرق و الضعف و الوقوع فی الهلکة و الردی لا یرتاب فیه أحد بحکم الغریزة فقد استمد فی هذه الدعوة من غرائز المدعوین، و لذلک بعینه ذکر ما ذکر من المحرمات بعنوان التفصیل کعقوق الوالدین و الإساءة إلیهما، و قتل الأولاد من إملاق، و قتل النفس المحترمة، و أکل ما الیتیم إلی آخر ما ذکر فإن العواطف الغریزیة من الإنسان تؤید الدعوة فی أمرها لاشمئزازها فی حالها العادی عن ارتکاب هذه الجرائم و المعاصی، و هناک آیات أخر یعثر علیها المتدبر و یری أن الحال فیها نظیر ما ذکرناه فیما نقلنا من الآیات.
و کیف کان فالآیات المکیة شأنها الدعوة إلی مجملات فصلتها بعد ذلک الآیات المدنیة، و مع ذلک فالآیات المدنیة نفسها لا تخلو عن مثل هذا التدرج فما جمیع الأحکام و القوانین الدینیة نزلت فی المدینة دفعة واحدة بل تدریجا و نجوما.
و یکفیک التدبر فی أنموذج منها قد تقدمت الإشارة إلیها و هی آیات حرمة الخمر فقد قال تعالی: وَ مِنْ ثَمَراتِ النَّخِیلِ وَ الْأَعْنابِ تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً: «النحل: 67»، و الآیة مکیة ذکر فیها أمر الخمر و سکت عنه إلا ما فی قوله: وَ رِزْقاً حَسَناً من الإیماء إلی أن السکر لیس من الرزق الحسن ثم قال: قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ «الأعراف: 33» و الآیة أیضا مکیة تحرم الإثم صریحا لکن لم تبین أن شرب الخمر إثم إرفاقا فی الدعوة إلی ترک عادة سیئة اجتذبتهم إلیها شهواتهم و نبتت علیها لحومهم و شدت عظامهم، ثم قال: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما»: البقرة- 219، و الآیة مدنیة تبین أن شرب الخمر من الإثم الذی حرمته آیة الأعراف، و لسان الآیة- کما تری- لسان رفق و نصح، ثم قال تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ «المائدة: 91»، و الآیة مدنیة ختم بها أمر التحریم.
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و نظیرها الإرث فقد آخی النبی ص أولا بین أصحابه و ورث أحد الأخوین الآخر فی أول الأمر إعدادا لهم لما سیشرعه الله فی أمر الوراثة، ثم نزل قوله تعالی:
وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ «الأحزاب: 6» و علی هذا النحو غالب الأحکام المنسوخة و الناسخة.
ففی جمیع هذه الموارد و أشباهها تدرجت الدعوة فی إظهار الأحکام و إجرائها أخذا بالإرفاق لحکمة الحفظ لسهولة التحمیل و حسن التلقی بالقبول، قال تعالی: وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا: «الإسراء: 106» و لو کان القرآن نزل علیه (ص) دفعة واحدة ثم بین الرسول تفاصیل شرائعه علی ما یوظفه علیه قوله تعالی: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ «النحل: 44»، فأتی ببیان جمیع معارفه الاعتقادیة و الأخلاقیة و کلیات الأحکام العبادیة و القوانین الجاریة فی المعاملات و السیاسات و هکذا لم تستطع الأفهام عندئذ تصورها و حملها فضلا عن قبول الناس لها و عملهم بها و حکومتها علی قلوبهم فی إرادتها، و علی جوارحهم و أبدانهم فی فعلها فتنزیله علی مکث هو الذی هیأ للدین إمکان القبول و الوقوع فی القلوب و قال تعالی: وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا: «الفرقان: 32» و فی الآیة دلالة علی أنه سبحانه کان یرفق برسوله (ص) فی إنزال القرآن نجوما کما أرفق بأمته فتدبر فی ذلک و تأمله و فی ذیل الآیة قوله: و رتلناه ترتیلا.
و من الواجب أن یتذکر أن السلوک من الإجمال إلی التفصیل و التدرج فی إلقاء الأحکام إلی الناس من باب الإرفاق و حسن التربیة و رعایة المصلحة غیر المداهنة و المساهلة و هو ظاهر.
الثانیة: السلوک التدریجی من حیث انتخاب المدعوین و أخذ الترتیب فیهم فمن المعلوم أن النبی ص کان مبعوثا إلی کافة البشر من غیر اختصاص دعوته بقوم دون قوم، و لا بمکان دون مکان، و لا بزمان دون زمان (و مرجع الأخیرین إلی الأول فی الحقیقة) البتة قال تعالی: قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ «الأعراف: 158» و قال تعالی: وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ «الأنعام: 19» و قال تعالی: وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ «الأنبیاء: 107».
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علی أن التاریخ یحکی دعوته (ص) الیهود و هم من بنی إسرائیل، و الروم و العجم و الحبشة و مصر و لیسوا من العرب، و قد آمن به من المشاهیر سلمان و هو من العجم و مؤذنه بلال و هو من الحبشة و صهیب و هو من الروم، فعموم نبوته (ص) فی زمانه لا ریب فیه، و الآیات السابقة تشمل بعمومها الأزمان و الأمکنة أیضا.
علی أن قوله تعالی: وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ: «حم السجدة: 42» و قوله تعالی: وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ «الأحزاب: 40» تدلان علی عموم النبوة و شمولها للأمکنة و الأزمنة أیضا، و البحث التفصیلی عن هذه الآیات یطلب من تفسیرها فی مواردها.
و کیف کان فالنبوة عامة، و المتأمل فی سعة المعارف و القوانین الإسلامیة و ما کان علیه الدنیا یوم ظهر الإسلام من ظلمة الجهل و قذارة الفساد و البغی لا یرتاب فی عدم إمکان مواجهة الدنیا و مکافحة الشرک و الفساد حینئذ دفعة.
بل کان من الواجب فی الحکمة أن تبدأ الدعوة بالبعض و أن یکون ذلک البعض هو قوم رسول الله ص ثم یظهر برکوز الدین فیهم علی غیرهم و هکذا کان، قال تعالی:
وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ «إبراهیم: 4» و قال: وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ فَقَرَأَهُ عَلَیْهِمْ ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ «الشعراء: 199» و الآیات التی تدل علی ارتباط الدعوة و الإنذار بالعرب لا تدل علی أزید من کونهم بعض من تعلقت بهم الدعوة و الإنذار، و کذا الآیات النازلة فی التحدی بالقرآن لو کان فیها ما ینحصر تحدیه بالبلاغة فحسب إنما هی لکون البلاغة إحدی جهات التحدی بالإعجاز، و لا دلیل فی ذلک علی کون الأمة العربیة هی المقصودة بالدعوة فقط نعم اللسان مقصود بالاستقلال للبیان کما مر من قوله: وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ الآیة، و قوله:
نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ أَحْسَنَ الْقَصَصِ بِما أَوْحَیْنا إِلَیْکَ هذَا الْقُرْآنَ «یوسف: 3» و قوله: وَ إِنَّهُ لَتَنْزِیلُ رَبِّ الْعالَمِینَ نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ «الشعراء: 195» فاللسان العربی هو المظهر للمعانی و المقاصد الذهنیة أتم إظهار، و لذلک اختاره الله سبحانه لکتابه العزیز من بین الألسن و قال: إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ «الزخرف: 3».
و بالجملة أمره الله تعالی بعد القیام بأصل الدعوة أن یبدأ بعشیرته فقال: وَ أَنْذِرْ
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عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ «الشعراء: 214» فامتثل أمره و جمع عشیرته و دعاهم إلی ما بعث له و وعدهم أن أول من لباه فهو خلیفته من بعده فأجابه إلی ذلک علی (ع) فشکر له ذلک و استهزأ به الباقون علی ما فی صحاح الروایات «1» و کتب التاریخ و السیر، ثم لحق به أناس من أهله کخدیجة زوجته و عمه حمزة بن عبد المطلب و عبید و عمه أبی طالب علی ما روته الشیعة و فی أشعاره تصریحات و تلویحات بذلک «2» (و إنما لم یتظاهر بالإیمان لیتمکن من حمایته (ص)).
ثم أمره الله سبحانه أن یوسع الدعوة لقومه علی ما یظهر من قوله: وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها: «الشوری: 7» و قوله: لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ «الم السجدة: 3» و قوله: وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ و هذه الآیة من الشواهد علی أن الدعوة غیر مقصورة علیهم، و إنما بدأ بهم حکمة و مصلحة.
ثم أمره الله سبحانه بتوسعة الدعوة للدنیا من جمیع الملیین و غیرهم کما یدل علیه الآیات السابقة کقوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً» و قوله:
«وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ» و غیرهما مما تقدم.
الثالثة: الأخذ بالمراتب من حیث الدعوة و الإرشاد و الإجراء، و هی الدعوة بالقول و الدعوة السلبیة و الجهاد.
أما الدعوة بالقول فهی مما یستفاد من جمیع القرآن بالبداهة، و قد أمره الله سبحانه برعایة الکرامات الإنسانیة و الأخلاق الحسنة فی ذلک قال تعالی: قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَ «الکهف: 110» و قال: وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ «الحجر: 88» و قال: وَ لا تَسْتَوِی الْحَسَنَةُ وَ لَا السَّیِّئَةُ ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ فَإِذَا الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ کَأَنَّهُ وَلِیٌّ حَمِیمٌ «حم السجدة: 34» و قال: وَ لا تَمْنُنْ تَسْتَکْثِرُ: «المدثر: 6» إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
______________________________
(1) راجع سادس البحار، و سیرة ابن هشام و غیرهما.
(2) راجع دیوان أبی طالب.
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و أمره (ص) أن یستعمل جمیع فنون البیان علی حسب اختلاف الأفهام و استعدادات الأشخاص، قال تعالی: ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ «النحل: 125».
و أما الدعوة السلبیة فهو اعتزال المؤمنین الکافرین فی دینهم و أعمالهم و تکوین مجتمع إسلامی لا یمازجه دین غیرهم ممن لا یوحد الله سبحانه و لا أعمال غیر المسلمین من المعاصی و سائر الرذائل الأخلاقیة إلا ما أوجبته ضرورة الحیاة من المخالطة، قال تعالی: لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ «الکافرون: 6» و قال: فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ «هود: 113» و قال: فَلِذلِکَ فَادْعُ وَ اسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ وَ قُلْ آمَنْتُ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنْ کِتابٍ وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ اللَّهُ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ لا حُجَّةَ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ اللَّهُ یَجْمَعُ بَیْنَنا وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ: «الشوری: 15» و قال تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ قَدْ کَفَرُوا بِما جاءَکُمْ مِنَ الْحَقِ «إلی أن قال»: لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ لَمْ یُخْرِجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ أَنْ تَبَرُّوهُمْ وَ تُقْسِطُوا إِلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ إِنَّما یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ قاتَلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ أَخْرَجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ وَ ظاهَرُوا عَلی إِخْراجِکُمْ أَنْ تَوَلَّوْهُمْ وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ «الممتحنة: 9» و الآیات فی معنی التبری و الاعتزال عن أعداء الدین کثیرة، و هی- کما تری- تشرح معنی هذا التبری و کیفیته و خصوصیته.
و أما الجهاد فقد تقدم الکلام فیه فی ذیل آیات الجهاد من سورة البقرة و هذه المراتب الثلاث من مزایا الدین الإسلامی و مفاخره و المرتبة الأولی لازمة فی الأخیرتین و کذا الثانیة فی الثالثة، فقد کانت من سیرته (ص) الدعوة و الموعظة فی غزواته قبل الشروع فیها علی ما أمره به ربه سبحانه فقال: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ».
و من أخنی القول ما نبذوا به الإسلام: أنه دین السیف دون الدعوة مع أن الکتاب و السیرة و التاریخ تشهد به و تنوره و لکن من لم یجعل الله له نورا فما له من نور.
و هؤلاء المنتقدون بعضهم من أهل الکنیسة التی کانت عقدت منذ قرون فیها محکمة دینیة تقضی علی المنحرفین عن الدین بالنار تشبها بالمحکمة الإلهیة یوم القیامة
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فکان عمالها یجولون فی البلاد فیجلبون إلیها من الناس من اتهموه بالردة و لو بالأقوال الحدیثة فی الطبیعیات و الریاضیات مما لم یقل به الفلسفة الإسکولاستیکیة التی کانت الکنیسة تروجها.
فلیت شعری هل بسط التوحید و قطع منابت الوثنیة و تطهیر الدنیا من قذارة الفساد أهم عند العقل السلیم أو تخنیق من قال بمثل حرکة الأرض أو نفی الفلک البطلمیوسی و رد أنفاسه إلی صدره، و الکنیسة هی التی أثارت العالم المسیحی علی المسلمین باسم الجهاد مع الوثنیة فأقامت الحروب الصلیبیة علی ساقها مائتی سنة تقریبا و خربت البلاد و أفنت الملایین من النفوس و أباحت الأعراض.
و بعضهم من غیر أهل الکنیسة من المدعین للتمدن و الحریة!! و هؤلاء هم الذین یوقدون نار الحروب العالمیة و یقلبون الدنیا ظهر البطن کلما هتفت بهم مزاعمهم توجه خطر یسیر علی بعض منافعهم المادیة فهل استقرار الشرک فی الدنیا و انحطاط الأخلاق و موت الفضائل و إحاطة الشؤم و الفساد علی الأرض و من فیها أضر أم زوال السلطة علی أشبار من الأرض أو الخسارة فی دریهمات یسیرة؟! نعم إن الإنسان لربه لکنود.
و یعجبنی نقل ما ذکره بعض المحققین الأعاظم «1» فی هذا الباب فی بعض رسائله قال رحمه الله: الوسائل المتبعة للإصلاح الاجتماعی و تحقیق العدل و تمزیق الظلم و مقاومة الشر و الفساد تکاد تنحصر فی ثلاثة أنواع:
1- وسائل الدعوة و الإرشاد بالخطب و المقالات و المؤلفات و النشرات، و هذه هی الخطة الشریفة التی أشار إلیها الحق جل شأنه بقوله: ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ و قوله: ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ فَإِذَا الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ کَأَنَّهُ وَلِیٌّ حَمِیمٌ و هذه هی الطریقة التی استعملها الإسلام فی أول البعثة، إلی أن قال:
2- وسائل المقاومة السلمیة و السلبیة کالمظاهرات و الإضرابات و المقاطعة الاقتصادیة و عدم التعاون مع الظالمین، و عدم الاشتراک فی أعمالهم و حکومتهم،
______________________________
(1) الشیخ محمد الحسین کاشف الغطاء فی رسالة: المثل العلیا فی الإسلام لا فی بحمدون.
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و أصحاب هذه الطریقة لا یبیحون اتخاذ طریق الحرب و القتل و العنف، و هی المشار إلیها بقوله تعالی: وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ، و لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ و فی القرآن الکریم کثیر من الآیات التی تشیر إلی هذه الطریقة، و أشهر من دعا إلی هذه الطریقة و أکد علیها النبی الهندی بوذا، و المسیح (ع)، و الأدیب الروسی «تولستوی» و الزعیم الهندی الروحی «غاندی».
3- الحرب و الثورة و القتال.
و الإسلام یتدرج فی هذه الأسالیب الثلاثة: «الأولی» الموعظة الحسنة و الدعوة السلیمة فإن لم ینجح فی دفع الظالمین و درء فسادهم و استبدادهم «فالثانیة» المقاطعة السلمیة أو السلبیة و عدم التعاون و المشارکة معهم فإن لم تجد و تنفع «فالثالثة» الثورة المسلحة فإن الله لا یرضی بالظلم أبدا بل و الراضی الساکت شریک الظالم.
الإسلام عقیدة، و قد غلط و رکب الشطط من قال: إن الإسلام نشر دعوته بالسیف و القتال فإن الإسلام إیمان و عقیدة، و العقیدة لا تحصل بالجبر و الإکراه و إنما تخضع للحجة و البرهان، و القرآن المجید ینادی بذلک فی عدة آیات منها «لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِّ».
و الإسلام إنما استعمل السیف و شهر السلاح علی الظالمین الذین لم یقتنعوا بالآیات و البراهین استعمل القوة فی سبیل من وقف حجر عثرة فی سبیل الدعوة إلی الحق، أجهز السلاح لدفع شر المعاندین لا إلی إدخالهم فی حظیرة الإسلام یقول جل شأنه:
قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ فالقتال إنما هو لدفع الفتنة لا لاعتناق الدین و العقیدة.
فالإسلام لا یقاتل عبطة و اختیارا و إنما یحرجه الأعداء فیلتجئ إلیه اضطرارا و لا یأخذ منه إلا بالوسائل الشریفة فیحرم فی الحرب و السلم التخریب و الإحراق و السم و قطع الماء عن الأعداء کما یحرم قتل النساء و الأطفال و قتل الأسری و یوصی بالرفق بهم و الإحسان إلیهم مهما کانوا من العداء و البغضاء للمسلمین و یحرم الاغتیال فی الحرب و السلم و یحرم قتل الشیوخ و العجزة و من لم یبدأ بالحرب و یحرم الهجوم علی العدو لیلا «فانبذ إلیهم علی سواء» و یحرم القتل علی الظنة و التهمة و العقاب قبل ارتکاب الجریمة إلی أمثال ذلک من الأعمال التی یأباها الشرف و المروءة و التی تنبعث من الخسة و القسوة و الدناءة و الوحشیة.
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کل تلک الأعمال التی أبی شرف الإسلام ارتکاب شی‌ء منها مع الأعداء فی کل ما کان له من المعارک و الحروب قد ارتکبتها بأفظع صورها و أهول أنواعها الدول المتمدنة فی هذا العصر الذی یسمونه عصر النور نعم أباح عصر النور قتل النساء و الأطفال و الشیوخ و المرضی و التبییت لیلا و الهجوم لیلا بالسلاح و القنابل علی العزل و المدنیین الآمنین، و أباح القتل بالجملة.
أ لم یرسل الألمان فی الحرب العالمیة الثانیة القنابل الصاروخیة إلی لندن فهدمت المبانی و قتلت النساء و الأطفال و السکان الآمنین؟! أ لم یقتل الألمان ألوف الأسری؟! أ لم یرسل الحلفاء فی الحرب الماضیة ألوف الطائرات إلی ألمانیا لتخریب مدنها؟! أ لم یرم الأمریکان القنابل الذریة علی المدن الیابانیة؟!.
و بعد اختراع وسائل الدمار الحدیثة کالصواریخ و القنابل الذریة و الهیدروجینیة لا یعلم إلا الله ما ذا یحل بالأرض من عذاب و خراب و مآسی و آلام إذا حدثت حرب عالمیة ثالثة و لجأت الدول المتحاربة إلی استعمال تلک الوسائل، أرشد الله الإنسان إلی طریق الصواب و هداه الصراط المستقیم، انتهی.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ» إلی آخر الآیة، أمر بإیتاء الیتامی أموالهم و هو توطئة للجملتین اللاحقتین: وَ لا تَتَبَدَّلُوا «إلخ» أو الجملتان کالمفسر لهذه الجملة غیر أن التعلیل الذی فی آخر الآیة لکونه راجعا إلی الجملتین أو الجملة الأخیرة یؤید أن الجملة الأولی موضوعة فی الکلام تمهیدا للنهی الذی فی الجملتین اللاحقتین.
و أصل النهی عن التصرف المضار فی أموال الیتامی کما تقدم بیانه توطئة و تمهید لما سیذکر من أحکام الإرث، و لما سیذکر فی الآیة التالیة من حکم التزوج.
و أما قوله تعالی: «وَ لا تَتَبَدَّلُوا الْخَبِیثَ بِالطَّیِّبِ» أی لا تتبدلوا الخبیث من أموالکم من الطیب من أموالهم بأن یکون لهم عندکم مال طیب فتعزلوه لأنفسکم و تردوا إلیهم ما یعادله من ردی أموالکم. و یمکن أن یکون المراد: لا تتبدلوا أکل الحرام من أکل الحلال- کما قیل- لکن المعنی الأول أظهر فإن الظاهر أن کلا من الجملتین أعنی قوله: وَ لا تَتَبَدَّلُوا إلخ و قوله: وَ لا تَأْکُلُوا إلخ بیان لنوع خاص من التصرف غیر الجائز و قوله: وَ آتُوا الْیَتامی إلخ تمهید لبیانهما معا، و أما قوله: إِنَّهُ کانَ حُوباً کَبِیراً
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الحوب الإثم مصدر و اسم مصدر.
قوله تعالی: «وَ إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ» قد مرت الإشارة فیما مر إلی أن أهل الجاهلیة من العرب- و کانوا لا یخلون فی غالب الأوقات عن الحروب و المقاتل و الغیلة و الغارة و کان یکثر فیهم حوادث القتل- کان یکثر فیهم الأیتام، و کانت الصنادید و الأقویاء منهم یأخذون إلیهم یتامی النساء و أموالهن فیتزوجون بهن و یأکلون أموالهن إلی أموالهم ثم لا یقسطون فیهن و ربما أخرجوهن بعد أکل مالهن فیصرن عاطلات ذوات مسکنة لا مال لهن یرتزقن به و لا راغب فیهن فیتزوج بهن و ینفق علیهن، و قد شدد القرآن الکریم النکیر علی هذا الدأب الخبیث و الظلم الفاحش، و أکد النهی عن ظلم الیتامی و أکل أموالهم کقوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً: «النساء: 10»، و قوله تعالی: وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ وَ لا تَتَبَدَّلُوا الْخَبِیثَ بِالطَّیِّبِ وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ إِنَّهُ کانَ حُوباً کَبِیراً الآیة،: «النساء: 2» فأعقب ذلک أن المسلمین أشفقوا علی أنفسهم- کما قیل- و خافوا خوفا شدیدا حتی أخرجوا الیتامی من دیارهم خوفا من الابتلاء بأموالهم و التفریط فی حقهم، و من أمسک یتیما عنده أفرز حظه من الطعام و الشراب و کان إذا فضل من غذائهم شی‌ء لم یدنوا منه حتی یبقی و یفسد فأصبحوا متحرجین من ذلک و سألوا رسول الله ص عن ذلک و شکوا إلیه فنزل: وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی قُلْ إِصْلاحٌ لَهُمْ خَیْرٌ وَ إِنْ تُخالِطُوهُمْ فَإِخْوانُکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ الْمُفْسِدَ مِنَ الْمُصْلِحِ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَأَعْنَتَکُمْ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ «البقرة: 220»، فأجاز لهم أن یأووهم و یمسکوهم إصلاحا لشأنهم و أن یخالطوهم فإنهم إخوانهم فجلی عنهم و فرج همهم.
إذا تأملت فی ذلک ثم رجعت إلی قوله تعالی: وَ إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی فَانْکِحُوا «إلخ» و هو واقع عقیب قوله: وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ الآیة اتضح لک أن الآیة واقعة موقع الترقی بالنسبة إلی النهی الواقع فی الآیة السابقة و المعنی- و الله أعلم-: اتقوا أمر الیتامی، و لا تتبدلوا خبیث أموالکم من طیب أموالهم، و لا تأکلوا أموالهم إلی أموالکم حتی إنکم إن خفتم ألا تقسطوا فی الیتیمات منهم و لم تطب نفوسکم أن تنکحوهن و تتزوجوا بهن فدعوهن و انکحوا نساء غیرهن ما
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طاب لکم مثنی و ثلاث و رباع.
فالشرطیة أعنی قوله: إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ، فی معنی قولنا إن لم تطب لکم الیتامی للخوف من عدم القسط فلا تنکحوهن و انکحوا نساء غیرهن فقوله: فانکحوا ساد مسد الجزاء الحقیقی، و قوله:
ما طابَ لَکُمْ یغنی عن ذکر وصف النساء أعنی لفظ غیرهن، و قد قیل: ما طابَ لَکُمْ و لم یقل: من طاب لکم إشارة إلی العدد الذی سیفصله بقوله: مَثْنی وَ ثُلاثَ إلخ و وضع قوله: إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا موضع عدم طیب النفس من وضع السبب موضع المسبب مع الإشعار بالمسبب فی الجزاء بقوله: ما طابَ لَکُمْ هذا.
و قد قیل فی معنی الآیة أمور أخر غیر ما مر علی ما ذکر فی مطولات التفاسیر و هی کثیرة، منها: أنه کان الرجل منهم یتزوج بالأربع و الخمس و أکثر و یقول: ما یمنعنی أن أتزوج کما تزوج فلان، فإذا فنی ماله مال إلی مال الیتیم الذی فی حجره فنهاهم الله عن أن یتجاوزوا الأربع لئلا یحتاجوا إلی أخذ مال الیتیم ظلما.
و منها: أنهم کانوا یشددون فی أمر الیتامی و لا یشددون فی أمر النساء فیتزوجون منهن عددا کثیرا و لا یعدلون بینهن، فقال تعالی: إن کنتم تخافون أمر الیتامی فخافوا فی النساء فانکحوا منهن واحدة إلی أربع.
و منها: أنهم کانوا یتحرجون من ولایة الیتامی و أکل أموالهم فقال سبحانه:
إن کنتم تحرجتم من ذلک فکذلک تحرجوا من الزنا فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ.
و منها: أن المعنی إن خفتم ألا تقسطوا فی الیتیمة المرباة فی حجورکم فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مما أحل لکم من یتامی قرباتکم مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ 
و منها: أن المعنی إن کنتم تتحرجون عن مؤاکلة الیتامی فتحرجوا من الجمع بین النساء و أن لا تعدلوا بینهن و لا تتزوجوا منهن إلا من تأمنون معه الجور، فهذه وجوه ذکروها لکنک بصیر بأن شیئا منها لا ینطبق علی لفظ الآیة ذاک الانطباق فالمصیر إلی ما قدمناه.
قوله تعالی: «مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ» بناء مفعل و فعال فی الأعداد تدلان علی تکرار المادة فمعنی مثنی و ثلاث و رباع اثنتین اثنتین و ثلاثا ثلاثا و أربعا أربعا، و لما
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کان الخطاب متوجها إلی أفراد الناس و قد جی‌ء بواو التفصیل بین مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ الدال علی التخییر أفاد الکلام أن لکل واحد من المؤمنین أن یتخذ لنفسه زوجتین أو ثلاثا أو أربعا فیصرن بالإضافة إلی الجمیع مثنی و ثلاث و رباع.
و بذلک و بقرینة قوله بعده: فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ و کذا آیة المحصنات بجمیع ذلک یدفع أن یکون المراد بالآیة أن تنکح الاثنتان بعقد واحد أو الثلاث بعقد واحد مثلا، أو یکون المراد أن تنکح الاثنتان معا ثم الاثنتان معا و هکذا، و کذا فی الثلاث و الأربع، أو یکون المراد اشتراک أزید من رجل واحد فی الزوجة الواحدة مثلا فهذه محتملات لا تحتملها الآیة.
علی أن الضرورة قاضیة أن الإسلام لا ینفذ الجمع بین أزید من أربع نسوة أو اشتراک أزید من رجل فی زوجة واحدة.
و کذا یدفع بذلک احتمال أن یکون الواو للجمع فیکون فی الکلام تجویز الجمع بین تسع نسوة لأن مجموع الاثنتین و الثلاث و الأربع تسع، و قد ذکر فی المجمع: أن الجمع بهذا المعنی غیر محتمل البتة فإن من قال: دخل القوم البلد مثنی و ثلاث و رباع لم یلزم منه اجتماع الأعداد فیکون دخولهم تسعة تسعة، و لأن لهذا العدد لفظا موضوعا و هو تسع فالعدول عنه إلی مثنی و ثلاث و رباع نوع من العی- جل کلامه عن ذلک و تقدس-.
قوله تعالی: «فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً» أی فانکحوا واحدة لا أزید، و قد علقه تعالی علی الخوف من ذلک دون العلم لأن العلم فی هذه الأمور- و لتسویل النفس فیها أثر بین- لا یحصل غالبا فتفوت المصلحة.
قوله تعالی: «أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» و هی الإماء فمن خاف ألا یقسط فیهن فعلیه أن ینکح واحدة، و إن أحب أن یزید فی العدد فعلیه بالإماء إذ لم یشرع القسم فی الإماء.
و من هنا یظهر أن لیس المراد التحضیض علی الإماء بتجویز الظلم و التعدی علیهن فإن الله لا یحب الظالمین و لیس بظلام للعبید بل لما لم یشرع القسم فیهن فأمر العدل فیهن أسهل، و لهذه النکتة بعینها کان المراد بذکر ملک الیمین الاکتفاء باتخاذهن و إتیانهن بملک الیمین دون نکاحهن بما یبلغ العدد أو یکثر علیه فإن مسألة نکاحهن 
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سیتعرض لها فی ما سیجی‌ء من قوله: وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا أَنْ یَنْکِحَ الْمُحْصَناتِ الْمُؤْمِناتِ فَمِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ فَتَیاتِکُمُ الْمُؤْمِناتِ الآیة: «النساء: 25».
قوله تعالی: «ذلِکَ أَدْنی أَلَّا تَعُولُوا» العول هو المیل أی هذه الطریقة علی ما شرعت أقرب من ألا تمیلوا عن العدل و لا تتعدوا علیهن فی حقوقهن، و ربما قیل:
إن العول بمعنی الثقل و هو بعید لفظا و معنی.
و فی ذکر هذه الجملة التی تتضمن حکمة التشریع دلالة علی أن أساس التشریع فی أحکام النکاح علی القسط و نفی العول و الإجحاف فی الحقوق.
قوله تعالی: «وَ آتُوا النِّساءَ صَدُقاتِهِنَّ نِحْلَةً» الصدقة بضم الدال و فتحها و الصداق هو المهر، و النحلة هی العطیة من غیر مثامنة.
و فی إضافة الصدقات إلی ضمیر هن دلالة علی أن الحکم بوجوب الإیتاء مبنی علی المتداول بین الناس فی سنن الازدواج من تخصیص شی‌ء من المال أو أی شی‌ء له قیمة مهرا لهن کأنه یقابل به البضع مقابلة الثمن المبیع فإن المتداول بین الناس أن یکون الطالب الداعی للازدواج هو الرجل علی ما سیأتی فی البحث العلمی التالی، و هو الخطبة کما أن المشتری یذهب بالثمن إلی البائع لیأخذ سلعته، و کیف کان ففی الآیة إمضاء هذه العادة الجاریة عند الناس.
و لعل إمکان توهم عدم جواز تصرف الزوج فی المهر أصلا حتی برضا من الزوجة هو الموجب للإتیان بالشرط فی قوله: فَإِنْ طِبْنَ لَکُمْ عَنْ شَیْ‌ءٍ مِنْهُ نَفْساً فَکُلُوهُ هَنِیئاً مَرِیئاً مع ما فی اشتراط الأکل بطیب النفس من تأکید الجملة السابقة المشتملة علی الحکم، و الدلالة علی أن الحکم وضعی لا تکلیفی.
و الهناء سهولة الهضم و قبول الطبع و یستعمل فی الطعام، و المری من الری و هو فی الشراب کالهنی‌ء فی الطعام غیر أن الهناء یستعمل فی الطعام و الشراب معا، فإذا قیل: هنیئا مریئا اختص الهناء بالطعام و الری بالشراب.
قوله تعالی: «وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً» السفه خفة العقل، و کان الأصل فی معناه مطلق الخفة فیما من شأنه أن لا یخف و منه الزمام السفیه أی کثیر الاضطراب و ثوب سفیه أی ردی‌ء النسج ثم غلب فی خفة النفس و اختلف 
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باختلاف الأغراض و المقاصد فقیل سفیه لخفیف الرأی فی الأمور الدنیویة و سفیه للفاسق غیر المبالی فی أمر دینه و هکذا.
و ظاهر ما یتراءی من الآیة أنه نهی عن الإکثار فی الإنفاق علی السفهاء و إعطائهم من المال أزید من حاجاتهم الضروریة فی الارتزاق، غیر أن وقوع الآیة فی سیاق الکلام فی أموال الیتامی التی یتولی أمر إدارتها و إنمائها الأولیاء قرینة معینة علی کون المراد بالسفهاء هم السفهاء من الیتامی، و أن المراد بقوله: أَمْوالَکُمُ فی الحقیقة أموالهم أضیف إلی الأولیاء بنوع من العنایة کما یشهد به أیضا قوله بعد: وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ و إن کان و لا بد من دلالة الآیة علی أمر سائر السفهاء غیر الیتامی، فالمراد بالسفهاء ما یعم الیتیم و غیر الیتیم لکن الأول أرجح.
و کیف کان فلو کان المراد بالسفهاء سفهاء الیتامی، فالمراد بقوله: أَمْوالَکُمُ أموال الیتامی و إنما أضیفت إلی الأولیاء المخاطبین بعنایة أن مجموع المال و الثروة الموجودة فی الدنیا لمجموع أهلها و إنما اختص بعض أفراد المجتمع ببعض منه و آخر بآخر للصلاح العام الذی یبتنی علیه أصل الملک و الاختصاص فیجب أن یتحقق الناس بهذه الحقیقة و یعلموا أنهم مجتمع واحد و المال کله لمجتمعهم، و علی کل واحد منهم أن یکلأه و یتحفظ به و لا یدعه یضیع بتبذیر نفوس سفیهة، و تدبیر کل من لا یحسن التدبیر کالصغیر و المجنون، و هذا من حیث الإضافة کقوله تعالی: وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا أَنْ یَنْکِحَ الْمُحْصَناتِ الْمُؤْمِناتِ فَمِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ فَتَیاتِکُمُ «النساء: 25»، و من المعلوم أن المراد بالفتیات لیس الإماء اللاتی یملکها من یرید النکاح.
ففی الآیة دلالة علی حکم عام موجه إلی المجتمع و هو أن المجتمع ذو شخصیة واحدة له کل المال الذی أقام الله به صلبه و جعله له معاشا فیلزم علی المجتمع أن یدبره و یصلحه و یعرضه معرض النماء و یرتزق به ارتزاقا معتدلا مقتصدا و یحفظه عن الضیعة و الفساد، و من فروع هذا الأصل أنه یجب علی الأولیاء أن یتولوا أمر السفهاء فلا یؤتوهم أموالهم فیضیعوها بوضعها فی غیر ما ینبغی أن توضع فیه بل علیهم أن یحبسوها عنهم و یصلحوا شأنها، و ینموها بالکسب و الاتجار و الاسترباح و یرزقوا أولئک السفهاء من فوائدها و نمائها دون أصلها حتی لا ینفد رویدا رویدا و ینتهی إلی مسکنة صاحب المال و شقوته.
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و من هنا یظهر أن المراد بقوله: وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ أن یرتزق السفیه فی المال بأن یعیش من نمائه و نتاجه و أرباحه لا من المال بأن یشرع فی الأکل من أصله علی رکود منه من غیر جریان و دوران فینفد عن آخره، و هذه هی النکتة فی قوله:
«فِیها» دون أن یقول: «منها» کما ذکره الزمخشری.
و لا یبعد أن یستفاد من الآیة عموم ولایة المحجور علیهم بمعنی أن الله لا یرضی بإهمال أمر هؤلاء بل علی المجتمع الإسلامی تولی أمرهم فإن کان هناک واحد من الأولیاء الأقربین کالأب و الجد فعلیه التولی و المباشرة، و إلا فعلی الحکومة الشرعیة أو علی المؤمنین أن یقوموا بالأمر علی التفصیل المذکور فی الفقه.



کلام فی أن جمیع المال لجمیع الناس‌

هذه حقیقة قرآنیة هی أصل لأحکام و قوانین هامة فی الإسلام أعنی ما تفیده هذه الآیة: أن المال لله ملکا حقیقیا جعله قیاما و معاشا للمجتمع الإنسانی من غیر أن یقفه علی شخص دون شخص وقفا لا یتغیر و لا یتبدل و هبة تنسلب معها قدرة التصرف التشریعی ثم أذن فی اختصاصهم بهذا الذی خوله الجمیع علی طبق نسب مشرعة کالوراثة و الحیازة و التجارة و غیر ذلک و شرط لتصرفهم أمورا کالعقل و البلوغ و نحو ذلک.
و الأصل الثابت الذی یراعی حاله و یتقدر به فروعه هو کون الجمیع للجمیع، فإنما تراعی المصالح الخاصة علی تقدیر انحفاظ المصلحة العامة التی تعود إلی المجتمع و عدم المزاحمة، و أما مع المزاحمة و المفاوتة فالمقدم هو صلاح المجتمع من غیر تردد.
و یتفرع علی هذا الأصل الأصیل فی الإسلام فروع کثیرة هامة کأحکام الإنفاق و معظم أحکام المعاملات و غیر ذلک، و قد أیده الله تعالی فی موارد من کتابه کقوله تعالی: خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً: «البقرة: 29»، و قد أوردنا بعض الکلام المتعلق بهذا المقام فی البحث عن آیات الإنفاق من سورة البقرة فلیراجع هناک.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلًا مَعْرُوفاً» قد تقدم استیفاء الکلام فی معنی الرزق فی قوله تعالی: وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ «آل عمران: 27» و قوله: وَ ارْزُقُوهُمْ فِیها وَ اکْسُوهُمْ کقوله: وَ عَلَی الْمَوْلُودِ لَهُ رِزْقُهُنَّ وَ کِسْوَتُهُنَ 
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«البقرة: 233» فالمراد بالرزق هو الغذاء الذی یغتذی به الإنسان و الکسوة ما یلبسه مما یقیه الحر و البرد (غیر أن لفظ الرزق و الکسوة فی عرف القرآن کالکسوة و النفقة فی لساننا) کالکنایة یکنی بها عن مجموع ما ترتفع به حوائج الإنسان المادیة الحیویة فیدخل فیه سائر ما یحتاج إلیه الإنسان کالمسکن و نحوه کما أن الأکل ذو معنی خاص بحسب أصله ثم یکنی به عن مطلق التصرفات کقوله: فَإِنْ طِبْنَ لَکُمْ عَنْ شَیْ‌ءٍ مِنْهُ نَفْساً فَکُلُوهُ هَنِیئاً مَرِیئاً الآیة.
و أما قوله: «وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلًا مَعْرُوفاً» فإنما هو کلمة أخلاقیة یصلح بها أمر الولایة فإن هؤلاء و إن کانوا سفهاء محجورین عن التصرف فی أموالهم غیر أنهم لیسوا حیوانا أعجم و لا من الأنعام السائمة بل بشر یجب أن یعامل معهم معاملة الإنسان فیکلموا بما یکلم به الإنسان لا بالمنکر من القول و یعاشروا بما یعاشر به الإنسان.
و من هنا یظهر أن من الممکن أن یکون قوله: وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلًا مَعْرُوفاً. کنایة عن المعاملة الحسنة و المعاشرة الممدوحة غیر المذمومة کما فی قوله تعالی: «وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً»: «البقرة: 83».
قوله تعالی: «وَ ابْتَلُوا الْیَتامی حَتَّی إِذا بَلَغُوا النِّکاحَ فَإِنْ آنَسْتُمْ مِنْهُمْ» إلی قوله: «أَمْوالَهُمْ» الابتلاء الامتحان و المراد من بلوغ النکاح بلوغ أوانه ففیه مجاز عقلی و الإیناس المشاهدة و فیه شوب من معنی الألفة فإن مادته الأنس، و الرشد خلاف الغی و هو الاهتداء إلی مقاصد الحیاة، و دفع مال الیتیم إلیه کنایة عن إعطائه إیاه و إقباضه له کأن الولی یدفعه إلیه و یبعده من نفسه فهو علی ابتذاله کنایة لطیفة.
و قوله: حَتَّی إِذا بَلَغُوا النِّکاحَ متعلق بقوله: وَ ابْتَلُوا، ففیه دلالة ما علی الاستمرار بأن یشرع الولی فی ابتلائه من أول ما یأخذ فی التمییز و یصلح للابتلاء حتی ینتهی إلی أوان النکاح و یبلغ مبلغ الرجال، و من طبع هذا الحکم ذلک فإن إیناس الرشد لا یحصل بابتلاء الصبی فی واقعة أو واقعتین بل یجب تکراره إلی أن یحصل الإیناس و یتمشی بالطبع فی مدة مدیدة حتی یبلغ الرهاق ثم النکاح.
و قوله: فَإِنْ آنَسْتُمْ إلخ تفریع علی قوله: وَ ابْتَلُوا و المعنی: و امتحنوهم فإن آنستم منهم الرشد فادفعوا إلیهم أموالهم و الکلام یؤذن بأن بلوغ النکاح بمنزلة المقتضی لدفع 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 173
المال إلی الیتیم و استقلاله بالتصرف فی مال نفسه و الرشد شرط لنفوذ التصرف، و قد فصل الإسلام النظر فی أمر البلوغ من الإنسان فاکتفی فی أمر العبادات و أمثال الحدود و الدیات بمجرد السن الشرعی الذی هو سن النکاح و اشترط فی نفوذ التصرفات المالیة و الأقاریر و نحوها مما تفصیل بیانه فی الفقه مع بلوغ النکاح الرشد، و ذلک من لطائف سلوکه فی مرحلة التشریع فإن إهمال أمر الرشد و إلغاءه فی التصرفات المالیة و نحوها مما یختل به نظام الحیاة الاجتماعیة فی قبیل الأیتام و یکون نفوذ تصرفاتهم و أقاریرهم مفضیا إلی غرور الأفراد الفاسدة إیاهم و إخراج جمیع وسائل الحیاة من أیدیهم بأدنی وسیلة بالکلمات المزیفة و المواعید الکاذبة و المعاملات الغرریة إلی ذلک فالرشد لا محیص من اشتراطه فی هذا النوع من الأمور، و أما أمثال العبادات فعدم الحاجة فیها إلی الاشتراط ظاهر، و کذا أمثال الحدود و الدیات فإن إدراک قبح هذه الجنایات و المعاصی و فهم وجوب الکف عنها لا یحتاج فیه إلی الرشد بل الإنسان یقوی علی تفهم ذلک قبله و لا یختلف حاله فی ذلک قبل الرشد و بعده.
قوله تعالی: «وَ لا تَأْکُلُوها إِسْرافاً وَ بِداراً أَنْ یَکْبَرُوا» اه الإسراف هو التعدی عن الاعتدال فی العمل، و البدار هو المبادرة إلی الشی‌ء و قوله وَ بِداراً أَنْ یَکْبَرُوا فی معنی حذر أن یکبروا فلا یدعوکم أن تأکلوا، و حذف النفی أو ما فی معناه قبل أن و أن قیاسی علی ما ذکره النحاة قال تعالی: یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ أَنْ تَضِلُّوا: «النساء: 176» أی لئلا تضلوا أو حذر أن تضلوا.
و التقابل الواقع بین الأکل إسرافا و الأکل بدارا أن یکبروا یعطی أن الأکل إسرافا هو التعدی إلی أموالهم من غیر حاجة و لا شائبة استحقاق بل إجحافا من غیر مبالاة و الأکل بدارا أن یأکل الولی منها مثل ما یعد أجرة لعمله فیها عادة غیر أن الیتیم لو کبر أمکن أن یمنعه عن مثل هذا الأکل فالجمیع ممنوع إلا أن یکون الولی فقیرا لا محیص له من أن یشتغل بالاکتساب لسد جوعة أو یعمل للیتیم و یسد حاجته الضروریة من ماله و هذا بالحقیقة یرجع إلی ما یأخذ العامل للتجارة و البنایة و نحوهما و هو الذی ذکره بقوله: مَنْ کانَ غَنِیًّا أی لا یحتاج فی معاشه إلی الأخذ من مال الیتیم فَلْیَسْتَعْفِفْ أی لیطلب طریق العفة و لیلزمه فلا یأخذ من أموالهم وَ مَنْ کانَ فَقِیراً فَلْیَأْکُلْ منها بِالْمَعْرُوفِ و ذکر بعض المفسرین أن المعنی: فَلْیَأْکُلْ بِالْمَعْرُوفِ من مال نفسه لا من 
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أموالهم و هو لا یلائم التفصیل بین الغنی و الفقیر.
و أما قوله تعالی: «فَإِذا دَفَعْتُمْ إِلَیْهِمْ أَمْوالَهُمْ فَأَشْهِدُوا عَلَیْهِمْ» فتشریع للاستشهاد عند الدفع تحکیما للأمر و رفعا لغائلة الخلاف و النزاع فمن الممکن أن یدعی الیتیم بعد الرشد و أخذ المال من الولی علیه، ثم ذیل الجمیع بقوله تعالی: وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً ربطا للحکم بمنشئه الأصلی الأولی أعنی محتد کل حکم من أسمائه و صفاته تعالی فإنه تعالی لما کان حسیبا لم یکن لیخلی أحکام عباده من غیر حساب دقیق و هو تشریعه المحکم، و تتمیما للتربیة الدینیة الإسلامیة فإن الإسلام یأخذ فی تربیة الناس علی أساس التوحید إذ الإشهاد و إن کان رافعا غالبا للخلاف و النزاع لکن ربما تخلف عنه لانحراف من الشهود فی عدالتهم أو غیر ذلک من متفرقات العوامل لکن السبب المعنوی العالی القوی هو تقوی الله الذی کفی به حسیبا فلو جعل الولی و الشهود و الیتیم الذی دفع إلیه المال هذا المعنی نصب أعینهم لم یقع هناک اختلاف و لا نزاع البتة.
فانظر إلی الآیتین کیف أبدعتا فی البیان فقد بینتا أولا رءوس مسائل الولایة علی أموال الیتامی و المحجور علیهم و مهماتها: من کیفیة الأخذ و الحفظ و الإنماء و التصرف و الرد و وقت الأخذ و الدفع و تحکیم مبناه ببیان وجه المصلحة العامة فی ذلک کله و هو أن المال لله جعله قیاما للإنسان علی ما تقدم بیانه.
و ثانیا الأصل الأخلاقی الذی یربی الإنسان علی وفق هذه الشرائع و هو الذی ذکره تعالی بقوله: وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلًا مَعْرُوفاً.
و ثالثا ببناء الجمیع علی أصل التوحید الحاکم بوحدته فی جمیع الأحکام العملیة و الأخلاقیة و الباقی علی حسن تأثیره فی جمیع الموارد لو فرض ضعف الأحکام العملیة و الدستورات الأخلاقیة من حیث الأثر، و هو الذی ذکره بقوله: وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور،* فی قوله تعالی: وَ آتُوا الْیَتامی أَمْوالَهُمْ الآیة- أخرج ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر قال*: إن رجلا من غطفان- کان معه مال کثیر لابن أخ له یتیم- فلما بلغ الیتیم طلب ماله فمنعه عنه- فخاصمه إلی النبی ص فنزلت الآیة: وَ آتُوا الْیَتامی 
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أَمْوالَهُمْ الحدیث.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: لا یحل لماء الرجل أن یجری فی أکثر من أربعة أرحام من الحرائر.
و فی الکافی، عنه (ع)*: إذا جمع الرجل أربعا فطلق إحداهن فلا یتزوج الخامسة- حتی تنقضی عدة المرأة التی طلق.
أقول: و الروایات فی الباب کثیرة.
و فی العلل، بإسناده عن محمد بن سنان*: أن الرضا (ع) کتب إلیه فیما کتب- من جواب مسائله علة تزویج الرجل أربع نسوة- و تحریم أن تتزوج المرأة أکثر من واحد- لأن الرجل إذا تزوج أربع نسوة کان الولد منسوبا إلیه، و المرأة لو کان لها زوجان أو أکثر من ذلک لم یعرف الولد لمن هو؟ إذ هم مشترکون فی نکاحها- و فی ذلک فساد الأنساب و المواریث و المعارف، قال محمد بن سنان: و من علل النساء الحرائر- «1» و تحلیل أربع نسوة لرجل واحد أنهن أکثر من الرجال- فلما نظر- و الله أعلم- یقول الله عز و جل: فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ فذلک تقدیر قدره الله تعالی لیتسع فیه الغنی و الفقیر- فیتزوج الرجل علی قدر طاقته، الحدیث.
و فی الکافی، عن الصادق (ع)*: فی حدیث قال: و الغیرة للرجال، و لذلک حرم علی المرأة إلا زوجها- و أحل للرجل أربعا- فإن الله أکرم من أن یبتلیهن بالغیرة- و یحل للرجل معها ثلاثا.
أقول: و یوضح ذلک أن الغیرة هی إحدی الأخلاق الحمیدة و الملکات الفاضلة و هی تغیر الإنسان عن حاله المعتاد، و نزوعه إلی الدفاع و الانتقام عند تعدی الغیر إلی بعض ما یحترمه لنفسه من دین أو عرض أو جاه و یعتقد کرامته علیه، و هذه الصفة الغریزیة لا یخلو عنها فی الجملة إنسان أی إنسان فرض فهی من فطریات الإنسان، و الإسلام دین مبنی علی الفطرة تؤخذ فیه الأمور التی تقضی بها فطرة الإنسان فتعدل بقصرها فیما هو صلاح الإنسان فی حیاته، و یحذف عنها ما لا حاجة إلیه فیها من وجوه الخلل و الفساد کما فی اقتناء المال و المأکل و المشرب و الملبس و المنکح و غیر ذلک.
______________________________
(1) کذا فی النسخ.
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فإذا فرض أن الله سبحانه أحل للرجل مع المرأة الواحدة ثلاثا أخر- و الدین مبنی علی رعایة حکم الفطرة- کان لازم ذلک أن یکون ما یتراءی من حال النساء و تغیرهن علی الرجال فی أمر الضرائر حسدا منهن لا غیرة و سیتضح مزید اتضاح فی البحث الآتی عن تعدد الزوجات أن هذا الحال حال عرضی طار علیهن لا غریزی فطری.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن الصادق (ع) قال*: لا یرجع الرجل فیما یهب لامرأته، و لا المرأة فیما تهب لزوجها جیزت أو لم تجز- أ لیس الله تبارک و تعالی یقول: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً؟ و قال: فَإِنْ طِبْنَ لَکُمْ عَنْ شَیْ‌ءٍ مِنْهُ نَفْساً فَکُلُوهُ هَنِیئاً مَرِیئاً؟ و هذا یدخل فی الصداق و الهبة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن القداح عن أبی عبد الله عن أبیه (ع) قال*: جاء رجل إلی أمیر المؤمنین (ع)- فقال: یا أمیر المؤمنین بی وجع فی بطنی- فقال له أمیر المؤمنین (ع) أ لک زوجة؟ قال: نعم- قال استوهب منها شیئا طیبة به نفسها من مالها- ثم اشتر به عسلا ثم اسکب علیه من ماء السماء- ثم اشربه فإنی سمعت الله یقول فی کتابه: وَ نَزَّلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً مُبارَکاً، و قال: یَخْرُجُ مِنْ بُطُونِها شَرابٌ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ فِیهِ شِفاءٌ لِلنَّاسِ و قال: فَإِنْ طِبْنَ لَکُمْ عَنْ شَیْ‌ءٍ مِنْهُ نَفْساً فَکُلُوهُ هَنِیئاً مَرِیئاً، شفیت إن شاء الله تعالی، قال: ففعل ذلک فشفی:
أقول: و رواه أیضا فی الدر المنثور عن عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عنه (ع)
و هو نوع من الاستفادة لطیف، و بناؤه علی التوسعة فی المعنی و یوجد له نظائر فی الأخبار المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) سنورد بعضها فی الموارد المناسبة له.
و فی الکافی، عن الباقر (ع)*: إذا حدثتکم بشی‌ء فاسألونی من کتاب الله، ثم قال فی بعض حدیثه: إن رسول الله ص نهی عن القیل و القال، و فساد المال، و کثیرة السؤال، فقیل له: یا بن رسول الله أین هذا من کتاب الله؟ قال: إن الله عز و جل یقول: لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ- إِلَّا مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ أَوْ مَعْرُوفٍ أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ و قال: وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً، و قال: لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ 
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و فی تفسیر العیاشی، عن یونس بن یعقوب قال : سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ قال: من لا تثق به.
و فیه، عن إبراهیم بن عبد الحمید قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن هذه الآیة- وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ قال: کل من یشرب الخمر فهو سفیه.
و فیه، عن علی بن أبی حمزة عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله: وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ قال: هم الیتامی لا تعطوهم أموالهم حتی تعرفوا منهم الرشد- فقلت: فکیف یکون أموالهم أموالنا؟ قال: إذا کنت أنت الوارث لهم.
و فی تفسیر القمی، عن الباقر (ع)*: فی الآیة: فالسفهاء النساء- و الولد إذا علم الرجل أن امرأته سفیهة مفسدة- و ولده سفیه مفسد- لم ینبغ له أن یسلط واحدا منهما- علی ماله الذی جعل الله له قیاما یقول: معاشا الحدیث.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة، و هی تؤید ما قدمناه أن للسفه معنی وسیع ذو مراتب کالسفیه المحجور علیه و الصبی قبل أن یرشد و المرأة المتلهیة المتهوسة و شارب الخمر و مطلق من لا تثق به، و بحسب اختلاف هذه المصادیق یختلف معنی إیتاء المال، و کذا معنی إضافة «أموالکم» و علیک بالتطبیق و الاعتبار.
و قوله فی روایة ابن أبی حمزة: إذا کنت أنت الوارث لهم إشارة إلی ما قدمناه أن المال کله للمجتمع بحسب الأصل ثم لکل من الأشخاص ثانیا و للمصالح الخاصة فإن اشتراک المجتمع فی المال أولا هو الموجب لانتقاله من واحد إلی آخر.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع)*: انقطاع یتم الیتیم الاحتلام و هو أشده، و إن احتلم و لم یؤنس منه رشد و کان سفیها أو ضعیفا- فلیمسک عنه ولیه ماله.
و فیه، عنه (ع)*: فی قوله تعالی: وَ ابْتَلُوا الْیَتامی الآیة- قال: إیناس الرشد حفظ المال.
أقول: و قد تقدم وجه دلالة الآیة علیه.
و فی التهذیب، عنه (ع)*: فی قول الله: وَ مَنْ کانَ فَقِیراً فَلْیَأْکُلْ بِالْمَعْرُوفِ قال:
فذاک رجل یحبس نفسه عن المعیشة- فلا بأس أن یأکل بالمعروف إذا کان یصلح لهم- فإن کان المال قلیلا فلا یأکل منه شیئا.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود و النسائی و ابن ماجة و ابن أبی حاتم 
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و النحاس فی ناسخه عن ابن عمر*: أن رجلا سأل رسول الله ص فقال: لیس لی مال و لی یتیم فقال: کل من مال یتیمک غیر مسرف و لا مبذر و لا متأثل مالا- و من غیر أن تقی مالک بماله.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة من طرق أهل البیت (ع) و غیرهم، و هناک مباحث فقهیة و أخبار ناظرة إلیها من أرادها فعلیه بجوامع الحدیث و کتب الفقه.
و فی تفسیر العیاشی، عن رفاعة عنه (ع)*: فی قوله تعالی: فَلْیَأْکُلْ بِالْمَعْرُوفِ قال (ع): کان أبی یقول: إنها منسوخة.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و النحاس کلاهما فی الناسخ و ابن المنذر من طریق عطاء عن ابن عباس"*: وَ مَنْ کانَ فَقِیراً فَلْیَأْکُلْ بِالْمَعْرُوفِ قال: نسختها: إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً الآیة.
أقول: و کون الآیة منسوخة لا یلائم میزان النسخ إذ لیس بین الآیات الکریمة ما نسبتها إلی هذه الآیة نسبة الناسخة إلی المنسوخة، و أما قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً الآیة فهو لا ینافی بمضمونه مضمون هذه الآیة فإن الأکل فی هذه الآیة المجوزة مقید بالمعروف، و فی تلک الآیة المحرمة بالظلم و لا تنافی بین تجویز الأکل بالمعروف و تحریم الأکل ظلما، فالحق أن الآیة غیر منسوخة، و الروایتان لا توافقان الکتاب علی ما فیهما من الضعف.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن المغیرة عن جعفر بن محمد (ع)*: فی قول الله:
فَإِنْ آنَسْتُمْ مِنْهُمْ رُشْداً فَادْفَعُوا إِلَیْهِمْ أَمْوالَهُمْ قال: فقال: إذا رأیتموهم یحبون آل محمد فارفعوهم درجة.
أقول: و هو من الجری من باطن التنزیل فإن أئمة الدین آباء المؤمنین و المؤمنون أیتام المعارف عند انقطاعهم عنهم فإذا صح انتسابهم إلیهم بالحب فلیرفعوا درجة بتعلیم المعارف الحقة التی هی میراث آبائهم.



بحث علمی فی فصول ثلاثة





1- النکاح من مقاصد الطبیعة:

أصل التواصل بین الرجل و المرأة مما تبینه 
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الطبیعة الإنسانیة بل الحیوانیة بأبلغ بیانها، و الإسلام دین الفطرة فهو مجوزه لا محالة.
و أمر الإیلاد و الإفراخ الذی هو بغیة الطبیعة و غرض الخلقة فی هذا الاجتماع هو السبب الوحید و العامل الأصلی فی تقلیب هذا العمل فی قالب الازدواج و إخراجه من مطلق الاختلاط للسفاد و المقاربة إلی شکل النکاح و الملازمة و لهذا تری أن الحیوان الذی یشترک فی تربیته الوالدان معا کالطیور فی حضانة بیضها و تغذیة أفراخها و تربیتها و کالحیوان الذی یحتاج فی الولادة و التربیة إلی وکر تحتاج الإناث منه فی بنائه و حفظه إلی معاونة الذکور یختار لهذا الشأن الازدواج و هو نوع من الملازمة و الاختصاص بین الزوجین الذکور و الإناث منه فیتواصلان عندئذ و یتشارکان فی حفظ بیض الإناث و تدبیرها و إخراج الأفراخ منها و هکذا إلی آخر مدة تربیة الأولاد ثم ینفصلان إن انفصلا ثم یتجدد الازدواج و هکذا فعامل النکاح و الازدواج هو الإیلاد و تربیة الأولاد و أما إطفاء نائرة الشهوة أو الاشتراک فی الأعمال الحیویة کالکسب و جمع المال و تدبیر الأکل و الشرب و الأثاث و إدارة البیت فأمور خارجة عن مستوی غرض الطبیعة و الخلقة و إنما هی أمور مقدمیة أو فوائد مترتبة.
و من هنا یظهر أن الحریة و الاسترسال من الزوجین بأن یتواصل کل من الزوجین مع غیر زوجه أینما أراد و مهما أراد من غیر امتناع کالحیوان العجم الذی ینزو الذکور منه علی الإناث أینما وجدها علی ما یکاد یکون هو السنة الجاریة بین الملل المتمدنة الیوم و کذا الزنا و خاصة زنا المحصنة منه.
و کذا تثبیت الازدواج الواقع و تحریم الطلاق و الانفصال بین الزوجین، و ترک الزوج و اتخاذ زوج آخر ما دامت الحیاة تجمع بینهما.
و کذا إلغاء التوالد و تربیة الأولاد و بناء الازدواج علی أساس الاشتراک فی الحیاة المنزلیة علی ما هو المتداول الیوم بین الملل الراقیة و نظیره إرسال الموالید إلی المعاهد العامة المعدة للرضاع و التربیة کل ذلک علی خلاف سنة الطبیعة و قد جهز الإنسان بما ینافی هذه السنن الحدیثة علی ما مرت الإشارة إلیه.
نعم الحیوان الذی لا حاجة فی ولادته و تربیته إلی أزید من حمل الأم إیاه و إرضاعها له و تربیته بمصاحبتها فلا حاجة طبیعیة فیه إلی الازدواج و المصاحبة
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و الاختصاص فهذا النوع من الحیوان له حریة السفاد بمقدار ما لا یضر بغرض الطبیعة من جهة حفظ النسل.
و إیاک أن تتوهم أن الخروج عن سنة الخلقة و ما تستدعیه الطبیعة لا بأس به بعد تدارک النواقص الطارئة بالفکر و الرویة مع ما فیه من لذائذ الحیاة و التنعم، فإن ذلک من أعظم الخبط فإن هذه البنیات الطبیعیة التی منها البنیة الإنسانیة مرکبات مؤلفة من أجزاء کثیرة تستوجب بوقوع کل فی موقعه الخاص علی شرائطه المخصوصة به وضعا هو الملائم لغرض الطبیعة و الخلقة و هو المناسب لکمال النوع کالمعاجین و المرکبات من الأدویة التی تحتاج إلی أجزاء بأوصاف و مقادیر و أوزان و شرائط خاصة لو خرج واحد منها عن هیئته الخاصة أدنی خروج و انحراف سقط الأثر.
فالإنسان مثلا موجود طبیعی تکوینی ذو أجزاء مرکبة ترکیبا خاصا یستتبع أوصافا داخلیة و خواص روحیة تستعقب أفعالا و أعمالا فإذا حول بعض أفعاله و أعماله من مکانته الطبیعیة إلی غیرها یستتبع ذلک انحرافا و تغیرا فی صفاته و خواصه الروحیة و انحرف بذلک جمیع الخواص و الصفات عن مستوی الطبیعة و صراط الخلقة و بطل بذلک ارتباطه بکماله الطبیعی و الغایة التی یبتغیها بحسب الخلقة.
و إذا بحثنا فی المصائب العامة التی تستوعب الیوم الإنسانیة و تحبط أعمال الناس و مساعیهم لنیل الراحة و الحیاة السعیدة و تهدد الإنسانیة بالسقوط و الانهدام وجدنا أن أقوی العوامل فیها بطلان فضیلة التقوی و تمکن الخرق و القسوة و الشدة و الشره من نفوس الجوامع البشریة و أعظم أسبابه و علله الحریة و الاسترسال و الإهمال فی نوامیس الطبیعة فی أمر الزوجیة و تربیة الأولاد فإن سنة الاجتماع المنزلی و تربیة الأولاد الیوم تمیت قرائح الرأفة و الرحمة و العفة و الحیاة و التواضع من الإنسان من أول حین یأخذ فی التمییز إلی آخر ما یعیش.
و أما تدارک هذه النواقص بالفکر و الرویة فهیهات ذلک فإنما الفکر کسائر لوازم الحیاة وسیلة تکوینیة اتخذتها الطبیعة وسیلة لرد ما خرج و انحرف عن صراط الطبیعة و التکوین إلیه لا لإبطال سعی الطبیعة و الخلقة و قتلها بنفس السیف الذی أعطته للإنسان لدفع الشر عنها، و لو استعمل الفکر الذی هو أحد وسائل الطبیعة فی تأیید ما أفسد من شئون الطبیعة عادت هذه الوسیلة أیضا فاسدة منحرفة کسائر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 181
الوسائل، و لذلک تری أن الإنسان الیوم کلما أصلح بقوة فکره واحدة من المفاسد العامة التی تهدد اجتماعه أنتج ذلک ما هو أمر و أدهی و زاد البلاء و المصیبة شیوعا و شمولا.
نعم ربما قال القائل من هؤلاء: إن الصفات الروحیة التی تسمی فضائل نفسانیة هی بقایا من عهد الأساطیر و التوحش لا تلائم حیاة الإنسان الراقی الیوم کالعفة و السخاء و الحیاء و الرأفة و الصدق فإن العفة تقیید لطبیعة النفس فیما تشتهیه من غیر وجه، و السخاء إبطال لسعی الإنسان فی جمعه المال و ما قاساه من المحن فی طریق اکتسابه علی أنه تعوید للمسکین بالبطالة فی الاکتساب و بسط یده لذل السؤال، و الحیاء لجام یلجم الإنسان عن مطالبة حقوقه و إظهار ما فی ضمیره، و الرأفة تضعف القلب، و الصدق لا یلائم الحیاة الیومیة، و هذا الکلام بعینه من مصادیق الانحراف الذی ذکرناه.
و لم یدر هذا القائل إن هذه الفضائل فی المجتمع الإنسانی من الواجبات الضروریة التی لو ارتفعت من أصلها لم یعش المجتمع بعدها فی حال الاجتماع و لا ساعة.
فلو ارتفعت هذه الخصال و تعدی کل فرد إلی ما لکل فرد من مختصات الحقوق و الأموال و الأعراض، و لم یسخ أحد ببذل ما مست إلیه حاجة المجتمع، و لم ینفعل أحد من مخالفة ما یجب علیه رعایته من القوانین و لم یرأف أحد بالعجزة الذین لا ذنب لهم فی عجزهم کالأطفال و من فی تلوهم، و کذب کل أحد لکل أحد فی جمیع ما یخبر به و یعده و هکذا تلاشی المجتمع الإنسانی من حینه.
فینبغی لهذا القائل إن یعلم أن هذه الخصال لا ترتحل و لن ترتحل عن الدنیا، و أن الطبیعة الإنسانیة مستمسکة بها حافظة لحیاتها ما دامت داعیة للإنسان إلی الاجتماع، و إنما الشأن کل الشأن فی تنظیم هذه الصفات و تعدیلها بحیث توافق غرض الطبیعة و الخلقة فی دعوتها الإنسان إلی سعادة الحیاة، و لو کانت الخصال الدائرة فی المجتمع المترقی الیوم فضائل للإنسانیة معدلة بما هو الحری من التعدیل لما أوردت المجتمع مورد الفساد و الهلکة و لأقر الناس فی مستقر أمن و راحة و سعادة.
و لنعد إلی ما کنا فیه من البحث فنقول: الإسلام وضع أمر الازدواج فیما ذکرناه موضعه الطبیعی فأحل النکاح و حرم الزنا و السفاح، و وضع علقة الزوجیة علی أساس جواز المفارقة و هو الطلاق، و وضع هذه العلقة علی أساس الاختصاص فی الجملة علی ما
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سنشرحه، و وضع عقد هذا الاجتماع علی أساس التوالد و التربیة، و من الأحادیث النبویة المشهورة
قوله (ص): تناکحوا تناسلوا تکثروا الحدیث.



2- استیلاء الذکور علی الإناث:

ثم إن التأمل فی سفاد الحیوانات یعطی أن للذکور منها شائبة استیلاء علی الإناث فی هذا الباب فإنا نری أن الذکر منها کأنه یری نفسه مالکا للبضع مسلطا علی الأنثی، و لذلک ما تری أن الفحولة منها تتنازع و تتشاجر علی الإناث من غیر عکس فلا تثور الأنثی علی مثلها إذا مال إلیها الذکر بخلاف العکس، و کذا ما یجری بینها مجری الخطبة من الإنسان إنما یبدأ من ناحیة الذکران دون الإناث، و لیس إلا أنها تری بالغریزة أن الذکور فی هذا العمل کالفاعل المستعلی و الإناث کالقابل الخاضع، و هذا المعنی غیر ما یشاهد من نحو طوع من الذکور للإناث فی مراعاة ما تمیل إلیه نفسها و یستلذه طبعها فإن ذلک راجع إلی مراعاة جانب العشق و الشهوة و استزادة اللذة، و أما نحو الاستیلاء و الاستعلاء المذکور فإنه عائد إلی قوة الفحولة و إجراء ما تأمر به الطبیعة.
و هذا المعنی أعنی لزوم الشدة و البأس لقبیل الذکور و اللین و الانفعال لقبیل الإناث مما یوجد الاعتقاد به قلیلا أو کثیرا عند جمیع الأمم حتی سری إلی مختلف اللغات فسمی کل ما هو شدید صعب الانقیاد بالذکر و کل لین سهل الانفعال بالأنثی یقال: حدید ذکر و سیف ذکر و نبت ذکر و مکان ذکر و هکذا.
و هذا الأمر جار فی نوع الإنسان دائر بین المجتمعات المختلفة و الأمم المتنوعة فی الجملة و إن کان ربما لم یخل من الاختلاف زیادة و نقیصة.
و قد اعتبره الإسلام فی تشریعه قال الله تعالی: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ «النساء: 34» فشرع وجوب إجابتها له إذا دعاها إلی المواقعة إن أمکنت لها.



3- تعدد الزوجات:

و أمر الوحدة و التعدد فیما نشاهده من أقسام الحیوان غیر واضح ففیما کان بینها اجتماع منزلی تتأحد الإناث و تختص بالذکور لما أن الذکور فی شغل شاغل فی مشارکتها فی تدبیر المنزل و حضانة الأفراخ و تربیتها و ربما تغیر الوضع الجاری بینها بالصناعة و التدبیر و الکفالة أعنی بالتأهیل و التربیة کما یشاهد من 
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أمر الدیک و الدجاج و الحمام و نحوها.
و أما الإنسان فاتخاذ الزوجات المتعددة کانت سنة جاریة فی غالب الأمم القدیمة کمصر و الهند و الصین و الفرس بل و الروم و الیونان فإنهم کانوا ربما یضیفون إلی الزوجة الواحدة فی البیت خدنا یصاحبونها بل و کان ذلک عند بعض الأمم لا ینتهی إلی عدد یقف علیه کالیهود و العرب فکان الرجل منهم ربما تزوج العشرة و العشرین و أزید و قد ذکروا أن سلیمان الملک تزوج مئات من النساء.
و أغلب ما کان یقع تعدد الزوجات إنما هو فی القبائل و من یحذو حذوهم من سکان القری و الجبال فإن لرب البیت منهم حاجة شدیدة إلی الجمع و کثرة الأعضاء فکانوا یقصدون بذلک التکاثر فی البنین بکثرة الاستیلاد لیهون لهم أمر الدفاع الذی هو من لوازم عیشتهم و لیکون ذلک وسیلة یتوسلون بها إلی الترؤس و السؤدد فی قومهم علی ما فی کثرة الازدواج من تکثر الأقرباء بالمصاهرة.
و ما ذکره بعض العلماء أن العامل فی تعدد الزوجات فی القبائل و أهل القری إنما هو کثرة المشاغل و الأعمال فیهم کأعمال الحمل و النقل و الرعی و الزراعة و السقایة و الصید و الطبخ و النسج و غیر ذلک فهو و إن کان حقا فی الجملة إلا أن التأمل فی صفاتهم الروحیة یعطی أن هذه الأعمال فی الدرجة الثانیة من الأهمیة عندهم، و ما ذکرناه هو الذی یتعلق به قصد الإنسان البدوی أولا و بالذات کما أن شیوع الادعاء و التبنی أیضا بینهم سابقا کان من فروع هذا الغرض.
علی أنه کان فی هذه الأمم عامل أساسی آخر لتداول تعدد الزوجات بینهم و هو زیادة عدة النساء علی الرجال بما لا یتسامح فیه فإن هذه الأمم السائرة بسیرة القبائل کانت تدوم فیهم الحروب و الغزوات و قتل الفتک و الغیلة فکان القتل یفنی الرجال، و یزید عدد النساء علی الرجال زیادة لا ترتفع حاجة الطبیعة معها إلا بتعدد الزوجات- هذا.
و الإسلام شرع الازدواج بواحدة، و أنفذ التکثیر إلی أربع بشرط التمکن من القسط بینهن مع إصلاح جمیع المحاذیر المتوجهة إلی التعدد علی ما سنشیر إلیها قال الله تعالی: وَ لَهُنَّ مِثْلُ الَّذِی عَلَیْهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ «البقرة: 228».
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و قد استشکلوا علی حکم تعدد الزوجات:
أولا: أنه یضع آثارا سیئة فی المجتمع فإنه یقرع قلوب النساء فی عواطفهن و یخیب آمالهن و یسکن فورة الحب فی قلوبهن فینعکس حس الحب إلی حس الانتقام فیهملن أمر البیت و یتثاقلن فی تربیة الأولاد و یقابلن الرجال بمثل ما أساءوا إلیهن فیشیع الزنا و السفاح و الخیانة فی المال و العرض فلا یلبث المجتمع دون أن ینحط فی أقرب وقت.
و ثانیا: أن التعدد فی الزوجات یخالف ما هو المشهود المتراءی من عمل الطبیعة فإن الإحصاء فی الأمم و الأجیال یفید أن قبیلی الذکورة و الإناث متساویان عددا تقریبا فالذی هیأته الطبیعة هو واحدة لواحد، و خلاف ذلک خلاف غرض الطبیعة.
و ثالثا: أن فی تشریع تعدد الزوجات ترغیبا للرجال إلی الشره و الشهوة، و تقویة لهذه القوة فی المجتمع.
و رابعا: أن فی ذلک حطا لوزن النساء فی المجتمع بمعادلة الأربع منهن بواحد من الرجال و هو تقویم جائر حتی بالنظر إلی مذاق الإسلام الذی سوی فیه بین مرأتین و رجل کما فی الإرث و الشهادة و غیرهما، و لازمه تجویز التزوج باثنتین منهن لا أزید ففی تجویز الأربع عدول عن العدل علی أی حال من غیر وجه و هذه الإشکالات مما اعترض بها النصاری علی الإسلام أو من یوافقهم من المدنیین المنتصرین لمسألة تساوی حقوق الرجال و النساء فی المجتمع.
و الجواب عن الأول ما تقدم غیر مرة فی المباحث المتقدمة أن الإسلام وضع بنیة المجتمع الإنسانی علی أساس الحیاة التعقلیة دون الحیاة الإحساسیة فالمتبع عنده هو الصلاح العقلی فی السنن الاجتماعیة دون ما تهواه الإحساسات و تنجذب إلیه العواطف و لیس فی ذلک إماتة العواطف و الإحساسات الرقیقة و إبطال حکم المواهب الإلهیة و الغرائز الطبیعیة فإن من المسلم فی الأبحاث النفسیة أن الصفات الروحیة و العواطف و الإحساسات الباطنة تختلف کما و کیفا باختلاف التربیة و العادة، کما أن کثیرا من الآداب و الرسوم الممدوحة عند الشرقیین مثلا مذمومة عند الغربیین و بالعکس، و کل أمة تختلف مع غیرها فی بعضها.
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و التربیة الدینیة فی الإسلام تقیم المرأة الإسلامیة مقاما لا تتألم بأمثال ذلک عواطفها. نعم المرأة الغربیة حیث اعتادت منذ قرون بالوحدة و لقنت بذلک جیلا بعد جیل استحکم فی روحها عاطفة نفسانیة تضاد التعدد. و من الدلیل علی ذلک الاسترسال الفظیع الذی شاعت بین الرجال و النساء فی الأمم المتمدنة! الیوم.
أ لیس رجالهم یقضون أوطار الشهوة من کل من هووها و هوتهم من نسائهم من محارم و غیرها و من بکر أو ثیب و من ذات بعل أو غیرها، حتی أن الإنسان لا یقدر أن یقف فی کل ألف منهم بواحد قد سلم من الزنا سواء فی ذلک الرجال و النساء و لم یقنعوا بذلک حتی وقعوا فی الرجال وقوعا قل ما یسلم منه فرد حتی بلغ الأمر مبلغا رفعوا قبیل سنة إلی برلمان بریطانیا العظمی أن یبیح لهم اللواط سنة قانونیة و ذلک بعد شیوعه بینهم من غیر رسمیة، و أما النساء و خاصة الأبکار و غیر ذوات البعل من الفتیات فالأمر فیهن أغرب و أفظع.
فلیت شعری کیف لا تأسف النساء هناک و لا یتحرجن و لا تنکسر قلوبهن و لا تتألم عواطفهن حین یشاهدن کل هذه الفضائح من رجالهن؟ و کیف لا تتألم عواطف الرجل و إحساساته حین یبنی بفتاة ثم یجدها ثیبا فقدت بکارتها و افترشت لا للواحد و الاثنین من الرجال ثم لا یلبث حتی یباهی بین الأقران أن السیدة ممن توفرت علیها رغبات الرجال و تنافس فی القضاء منها العشرات و المئات!! و هل هذا إلا أن هذه السیئات تکررت بینهم و نزعة الحریة تمکنت من أنفسهم حتی صارت عادة عریقة مألوفة لا تمتنع منها العواطف و الإحساسات و لا تستنکرها النفوس؟ فلیس إلا أن السنن الجاریة تمیل العواطف و الإحساسات إلی ما یوافقها و لا یخالفها.
و أما ما ذکروه من استلزام ذلک إهمالهن فی تدبیر البیت و تثاقلهن فی تربیة الأولاد و شیوع الزنا و الخیانة فالذی أفادته التجربة خلاف ذلک فإن هذا الحکم جری فی صدر الإسلام و لیس فی وسع أحد من أهل الخبرة بالتاریخ أن یدعی حصول وقفة فی أمر المجتمع من جهته بل کان الأمر بالعکس.
علی أن هذه النساء اللاتی یتزوج بهن علی الزوجة الأولی فی المجتمع الإسلامی و سائر المجتمعات التی تری ذلک أعنی الزوجة الثانیة و الثالثة و الرابعة إنما یتزوج بهن عن رضاء و رغبة منهن و هن من نساء هذه المجتمعات، و لم یسترققهن الرجال من مجتمعات 
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أخری، و لا جلبوهن للنکاح من غیر هذه الدنیا و إنما رغبن فی مثل هذا الازدواج لعلل اجتماعیة، فطباع جنس المرأة لا یمتنع عن مسألة تعدد الزوجات، و لا قلوبهن تتألم منها بل لو کان شی‌ء من ذلک فهو من لوازم أو عوارض الزوجیة الأولی أعنی أن المرأة إذا توحدت للرجل لا تحب أن ترد علیها و علی بیتها أخری لخوفها أن تمیل عنها بعلها أو تترأس علیها غیرها أو یختلف الأولاد و نحو ذلک فعدم الرضاء و التألم فیما کان إنما منشؤه حالة عرضیة (التوحد بالبعل) لا غریزة طبیعیة.
و الجواب عن الثانی أن الاستدلال بتسویة الطبیعة بین الرجال و النساء فی العدد مختل من وجوه.
منها أن أمر الازدواج لا یتکی علی هذا الذی ذکروه فحسب بل هناک عوامل و شرائط أخری لهذا الأمر فأولا الرشد الفکری و التهیؤ لأمر النکاح أسرع إلی النساء منها إلی الرجال فالنساء و خاصة فی المناطق الحارة إذا جزن التسع صلحن للنکاح، و الرجال لا یتهیئون لذلک غالبا قبل الست عشرة من السنین (و هو الذی اعتبره الإسلام للنکاح).
و من الدلیل علی ذلک السنة الجاریة فی فتیات الأمم المتمدنة فمن الشاذ النادر أن تبقی فتاة علی بکارتها إلی سن البلوغ القانونی فلیس إلا أن الطبیعة هیأتها للنکاح قبل تهیئتها الرجال لذلک.
و لازم هذه الخاصة أن لو اعتبرنا موالید ست عشرة سنة من قوم (و الفرض تساوی عدد الذکور و الإناث فیهم) کان الصالح للنکاح فی السنة السادسة عشر من الرجال و هی سنة أول الصلوح موالید سنة واحدة و هم موالید السنة الأولی المفروضة، و الصالحة للنکاح من النساء موالید سبع سنین و هی موالید السنة الأولی إلی السابعة، و لو اعتبرنا موالید خمسة و عشرین سنة و هی سن بلوغ الأشد من الرجال حصل فی السنة الخامسة و العشرین علی الصلوح من الرجال موالید عشرة سنین و من النساء موالید خمس عشرة سنة، و إذا أخذنا بالنسبة الوسطی حصل لکل واحد من الرجال اثنتان من النساء بعمل الطبیعة.
و ثانیا أن الإحصاء کما ذکروه یبین أن النساء أطول عمرا من الرجال و لازمه أن 
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تهیئ سنة الوفاة و الموت عددا من النساء لیس بحذائهن رجال «1».
و ثالثا: أن خاصة النسل و التولید تدوم فی الرجال أکثر من النساء فالأغلب علی النساء أن یئسن من الحمل فی سن الخمسین و یمکث ذلک فی الرجال سنین عدیدة بعد ذلک، و ربما بقی قابلیة التولید فی الرجال إلی تمام العمر الطبیعی و هی مائة سنة فیکون عمر صلاحیة الرجال للتولید و هو ثمانون سنة تقریبا ضعفه فی المرأة و هو أربعون تقریبا، و إذا ضم هذا الوجه إلی الوجه السابق أنتج أن الطبیعة و الخلقة أباح للرجال التعدی من الزوجة الواحدة إلی غیرها فلا معنی لتهیئة قوة التولید و المنع عن الاستیلاد من محل شأنه ذلک فإن ذلک مما تأباه سنة العلل و الأسباب الجاریة.
و رابعا: أن الحوادث المبیدة لأفراد المجتمع من الحروب و المقاتل و غیرهما تحل بالرجال و تفنیهم أکثر منها بالنساء بما لا یقاس کما تقدم أنه کان أقوی العوامل لشیوع تعدد الزوجات فی القبائل فهذه الأرامل و النساء العزل لا محیص لهن عن قبول التعدد أو الزنا أو خیبة القوة المودعة فی طبائعهن و بطلانها.
و مما یتأید به هذه الحقیقة ما وقع فی الألمان الغربی قبل عدة شهور من کتابة هذه الأوراق: أظهرت جمعیة النساء العزل تحرجها من فقدان البعولة و سألت الحکومة أن یسمح لهن بسنة تعدد الزوجات الإسلامیة حتی یتزوج من شاء من الرجال بأزید من واحدة و یرتفع بذلک غائلة الحرمان، غیر أن الحکومة لم تجبهن فی ذلک و امتنعت الکنیسة من قبوله و رضیت بفشو الزنا و شیوعه و فساد النسل به.
و منها أن الاستدلال بتسویة الطبیعة النوعیة بین الرجال و النساء فی العدد مع 
______________________________
(1) و مما یؤید ذلک ما نشره بعض الجرائد فی هذه الأیام (جریدة الاطلاعات المنتشرة فی طهران المؤرخة بالثلاثاء 11 دیماه سنة 1335 شمسی) حکایة عن دائرة الإحصاء فی فرنسا ما حاصله: قد تحصل بحسب الإحصاء أنه یولد فی فرنسا حذاء کل «100» مولودة من البنات «105» من البنین، و مع ذلک فإن الإناث یربو عدتهم علی عدة الذکور بما یعادل «1765000» نسمة، و نفوس المملکة «40 ملیونا تقریبا» و السبب فیه أن البنین أضعف مقاومة من البنات قبال الأمراض و یهلک بها «5 در صد» الزائد منهم إلی سنة «19» من الولادة.
ثم یأخذ عدة الذکور فی النقص ما بین 25- 30 من السنین حتی إذا بلغوا سنی 60- 65 لم یبق تجاه کل «1500000» من الإناث إلی «750000» من الذکور
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الغض عما تقدم إنما یستقیم فیما لو فرض أن یتزوج کل رجل فی المجتمع بأکثر من الواحدة إلی أربع من النساء لکن الطبیعة لا تسمح بإعداد جمیع الرجال لذلک و لا یسع ذلک بالطبع إلا لبعضهم دون جمیعهم و الإسلام لم یشرع تعدد الزوجات بنحو الفرض و الوجوب علی الرجال بل إنما أباح ذلک لمن استطاع أن یقیم القسط منهم، و من أوضح الدلیل علی عدم استلزام هذا التشریع حرجا و لا فسادا أن سیر هذه السنة بین المسلمین و کذا بین سائر الأمم الذین یرون ذلک لم یستلزم حرجا من قحط النساء و إعوازهن علی الرجال. بل بالعکس من ذلک أعد تحریم التعدد فی البلاد التی فیها ذلک ألوفا من النساء حرمن الأزواج و الاجتماع المنزلی و اکتفین بالزنا.
و منها أن الاستدلال المذکور مع الإغماض عن ما سبق إنما یستقیم لو لم یصلح هذا الحکم و لم یعدل بتقییده بقیود ترتفع بها المحاذیر المتوهمة فقد شرط الإسلام علی من یرید من الرجال التعدد أن یقیم العدل فی معاشرتهن بالمعروف و فی القسم و الفراش و فرض علیهم نفقتهن ثم نفقة أولادهن و لا یتیسر الإنفاق علی أربع نسوة مثلا و من یلدنه من الأولاد مع شریطة العدل فی المعاشرة و غیر ذلک إلا لبعض أولی الطول و السعة من الناس لا لجمیعهم.
علی أن هناک طرقا دینیة شرعیة یمکن أن تستریح إلیها المرأة فتلزم الزوج علی الاقتصار علیها و الإغماض عن التکثیر.
و الجواب عن الثالث: أنه مبنی علی عدم التدبر فی نحو التربیة الإسلامیة و مقاصد هذه الشریعة فإن التربیة الدینیة للنساء فی المجتمع الإسلامی الذی یرتضیه الدین بالستر و العفاف و الحیاء و عدم الخرق تنمی المرأة و شهوة النکاح فیها أقل منها فی الرجل (علی الرغم مما شاع أن شهوة النکاح فیها أزید و أکثر و استدل علیه بتولعها المفرط بالزینة و الجمال طبعا) و هذا أمر لا یکاد یشک فیه رجال المسلمین ممن تزوج بالنساء الناشئات علی التربیة الدینیة فشهوة النکاح فی المتوسط من الرجال تعادل ما فی أکثر من امرأة واحدة بل و المرأتین و الثلاث.
و من جهة أخری من عنایة هذا الدین أن یرتفع الحرمان فی الواجب من مقتضیات الطبع و مشتهیات النفس فاعتبر أن لا تختزن الشهوة فی الرجل و لا یحرم منها فیدعوه ذلک إلی التعدی إلی الفجور و الفحشاء و المرأة الواحدة ربما اعتذرت فیما یقرب من ثلث 
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أوقات المعاشرة و المصاحبة کأیام العادة و بعض أیام الحمل و الوضع و الرضاع و نحو ذلک و الإسراع فی رفع هذه الحاجة الغریزیة هو لازم ما تکرر منا فی المباحث السابقة من هذا الکتاب أن الإسلام یبنی المجتمع علی أساس الحیاة التعقلیة دون الحیاة الإحساسیة فبقاء الإنسان علی حالة الإحساس الداعیة إلی الاسترسال فی الأهواء و الخواطر السوء کحال التعزب و نحوه من أعظم المخاطر فی نظر الإسلام.
و من جهة أخری من أهم المقاصد عند شارع الإسلام تکثر نسل المسلمین و عمارة الأرض بید مجتمع مسلم عمارة صالحة ترفع الشرک و الفساد.
فهذه الجهات و أمثالها هی التی اهتم بها الإسلام فی تشریع تعدد الزوجات دون ترویج أمر الشهوة و ترغیب الناس إلی الانکباب علیها و لو أنصف هؤلاء المستشکلون کان هذه السنن الاجتماعیة المعروفة بین هؤلاء البانین للاجتماع علی أساس التمتع المادی أولی بالرمی بترویج الفحشاء و الترغیب إلی الشره من الإسلام البانی للاجتماع علی أساس السعادة الدینیة.
علی أن فی تجویز تعدد الزوجات تسکینا لثورة الحرص التی هی من لوازم الحرمان فکل محروم حریص، و لا هم للممنوع المحبوس إلا أن یهتک حجاب المنع و الحبس، فالمسلم و إن کان ذا زوجة واحدة فإنه علی سکن و طیب نفس من أنه لیس بممنوع عن التوسع فی قضاء شهوته لو تحرجت نفسه یوما إلیه، و هذا نوع تسکین لطیش النفس، و إحصان لها عن المیل إلی الفحشاء و هتک الأعراض المحرمة.
و قد أنصف بعض الباحثین من الغربیین حیث قال: لم یعمل فی إشاعة الزنا و الفحشاء بین الملل المسیحیة عامل أقوی من تحریم الکنیسة تعدد الزوجات «1».
و الجواب عن الرابع أنه ممنوع فقد بینا فی بعض المباحث السابقة عند الکلام فی حقوق «2». المرأة فی الإسلام: أنه لم یحترم النساء و لم یراع حقوقهن کل المراعاة أی 
______________________________
(1) رسالة المسترجان دیون بورت الإنجلیزی فی الاعتذار إلی حضرة محمد و القرآن ترجمة الفاضل:
السعیدی بالفارسیة.
(2) البحث العلمی من الجزء الثانی ص 260
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سنة من السنن الدینیة أو الدنیویة من قدیمها و حدیثها بمثل ما احترمهن الإسلام و سنزید فی ذلک وضوحا.
و أما تجویز تعدد الزوجات للرجل فلیس بمبنی علی ما ذکر من إبطال الوزن الاجتماعی و إماتة حقوقهن و الاستخفاف بموقفهن فی الحیاة و إنما هو مبنی علی جهات من المصالح تقدم بیان بعضها.
و قد اعترف بحسن هذا التشریع الإسلامی و ما فی منعه من المفاسد الاجتماعیة و المحاذیر الحیویة جمع من باحثی الغرب من الرجال و النساء من أراده فلیراجع إلی مظانه.
و أقوی ما تشبث به مخالفوا سنة التعدد من علماء الغرب و زوقوه فی أعین الناظرین ما هو مشهود فی بیوت المسلمین تلک البیوت المشتملة علی زوجات عدیدة:
ضرتان أو ضرائر فإن هذه البیوت لا تحتوی علی حیاة صالحة و لا عیشة هنیئة، لا تلبث الضرتان من أول یوم حلتا البیت دون أن تأخذا فی التحاسد حتی أنهم سموا الحسد بداء الضرائر، و عندئذ تنقلب جمیع العواطف و الإحساسات الرقیقة التی جبلت علیها النساء من الحب و لین الجانب و الرقة و الرأفة و الشفقة و النصح و حفظ الغیب و الوفاء و المودة و الرحمة و الإخلاص بالنسبة إلی الزوج و أولاده من غیر الزوجة و بیته و جمیع ما یتعلق به إلی أضدادها، فینقلب البیت الذی هو سکن للإنسان یستریح فیه من تعب الحیاة الیومی و تألم الروح و الجسم من مشاق الأعمال و الجهد فی المکسب معرکة قتال یستباح فیها النفس و العرض و المال و الجاه، لا یؤمن فیه من شی‌ء لشی‌ء، و یتکدر فیه صفو العیش و ترتحل لذة الحیاة، و یحل محلها الضرب و الشتم و السب و اللعن و السعایة و النمیمة و الرقابة و المکر و المکیدة، و اختلاف الأولاد و تشاجرهم، و ربما انجر الأمر إلی هم الزوجة بإهلاک الزوج، و قتل بعض الأولاد بعضا أو أباهم، و تتبدل القرابة بینهم إلی الأوتار التی تسحب فی الأعقاب سفک الدماء و هلاک النسل و فساد البیت، أضف إلی ذلک ما یسری من ذلک إلی المجتمع من الشقاء و فساد الأخلاق و القسوة و الظلم و البغی و الفحشاء و انسلاب الأمن و الوثوق و خاصة إذا أضیف إلی ذلک جواز الطلاق فإباحة تعدد الزوجات و الطلاق ینشئان فی المجتمع رجالا ذواقین مترفین لا هم لهم إلا اتباع الشهوات و الحرص و التولع علی أخذ هذه و ترک تلک، و رفع واحدة و وضع أخری، و لیس فیه إلا تضییع نصف المجتمع و إشقاؤه و هو قبیل النساء، و بذلک 
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یفسد النصف الآخر.
هذا محصل ما ذکروه، و هو حق غیر أنه إنما یرد علی المسلمین لا علی الإسلام و تعالیمه، و متی عمل المسلمون بحقیقة ما ألقته إلیهم تعالیم الإسلام حتی یؤخذ الإسلام بالمفاسد التی أعقبته أعمالهم؟ و قد فقدوا منذ قرون الحکومة الصالحة التی تربی الناس بالتعالیم الدینیة الشریفة بل کان أسبق الناس إلی هتک الأستار التی أسدلها الدین و نقض قوانینه و إبطال حدوده هی طبقة الحکام و الولاة علی المسلمین، و الناس علی دین ملوکهم، و لو اشتغلنا بقص بعض السیر الجاریة فی بیوت الملوک و الفضائح التی کان یأتی بها ملوک الإسلام و ولاته منذ أن تبدلت الحکومة الدینیة بالملک و السلطنة المستبدة لجاء بحیاله تألیفا مستقلا، و بالجملة لو ورد الإشکال فهو وارد علی المسلمین فی اختیارهم لبیوتهم نوع اجتماع لا یتضمن سعادة عیشتهم و نحو سیاسة لا یقدرون علی إنفاذها بحیث لا تنحرف عن مستقیم الصراط، و الذنب فی ذلک عائد إلی الرجال دون النساء و الأولاد و إن کان علی کل نفس ما اکتسبت من إثم، و ذلک أن سیرة هؤلاء الرجال و تفدیتهم سعادة أنفسهم و أهلیهم و أولادهم و صفاء جو مجتمعهم فی سبیل شرهم و جهالتهم هو الأصل لجمیع هذه المفاسد و المنبت لکل هذه الشقوة المبیدة.
و أما الإسلام فلم یشرع تعدد الزوجات علی نحو الإیجاب و الفرض علی کل رجل، و إنما نظر فی طبیعة الأفراد و ما ربما یعرضهم من العوارض الحادثة، و اعتبر الصلاح القاطع فی ذلک (کما مر تفصیله) ثم استقصی مفاسد التکثیر و محاذیره و أحصاها فأباح عند ذلک التعدد حفظا لمصلحة المجتمع الإنسانی، و قیده بما یرتفع معه جمیع هذه المفاسد الشنیعة و هو وثوق الرجل بأنه سیقسط بینهن و یعدل فمن وثق من نفسه بذلک و وفق له فهو الذی أباح له الدین تعدد الزوجات، و أما هؤلاء الذین لا عنایة لهم بسعادة أنفسهم و أهلیهم و أولادهم و لا کرامة عندهم إلا ترضیة بطونهم و فروجهم، و لا مفهوم للمرأة عندهم إلا أنها مخلوقة فی سبیل شهوة الرجل و لذته فلا شأن للإسلام فیهم، و لا یجوز لهم إلا الازدواج بواحدة لو جاز لهم ذلک و الحال هذه.
علی أن فی أصل الإشکال خلطا بین جهتین مفرقتین فی الإسلام، و هما جهتا التشریع و الولایة.
توضیح ذلک أن المدار فی القضاء بالصلاح و الفساد فی القوانین الموضوعة و السنن 
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الجاریة عند الباحثین الیوم هو الآثار و النتائج المرضیة أو غیر المرضیة الحاصلة من جریانها فی الجوامع و قبول الجوامع لها بفعلیتها الموجودة و عدم قبولها، و ما أظن أنهم علی غفلة من أن المجتمع ربما اشتمل علی بعض سنن و عادات و عوارض لا تلائم الحکم المبحوث عنه و أنه یجب تجهیز المجتمع بما لا ینافی الحکم أو السنة المذکورة حتی یری إلی ما یصیر أمره؟ و ما ذا یبقی من الأثر خیرا أو شرا أو نفعا أو ضرا؟ إلا أنهم یعتبرون فی القوانین الموضوعة ما یریده و یستدعیه المجتمع بحاضر إرادته و ظاهر فکرته کیفما کان، فما وافق إرادتهم و مستدعیاتهم فهو القانون الصالح و ما خالف ذلک فهو القانون غیر الصالح.
و لذلک لما رأوا المسلمین تائهین فی أودیة الغی فاسدین فی معاشهم و معادهم نسبوا ما یشاهدونه منهم من الکذب و الخیانة و الخنا و هضم الحقوق و فشو البغی و فساد البیوت و اختلال الاجتماع إلی القوانین الدینیة الدائرة بینهم زعما منهم أن السنة الإسلامیة فی جریانها بین الناس و تأثیرها أثرها کسائر السنن الاجتماعیة التی تحمل علی الناس عن إحساسات متراکمة بینهم، و یستنتجون من ذلک أن الإسلام هو المولد لهذه المفاسد الاجتماعیة و منه ینشأ هذا البغی و الفساد (و فیهم أبغی البغی و أخنی الخنا، و کل الصید فی جوف الفراء) و لو کان دینا واقعیا و کانت القوانین الموضوعة فیه جیدة متضمنة لصلاح الناس و سعادتهم لأثرت فیهم الآثار المسعدة الجمیلة، و لم ینقلب وبالا علیهم!.
و لکنهم خلطوا بین طبیعة الحکم الصالحة المصلحة، و بین طبیعة الناس الفاسدة المفسدة، و الإسلام مجموع معارف أصلیة و أخلاقیة و قوانین عملیة متناسبة الأطراف مرتبطة الأجزاء إذا أفسد بعض أجزائها أوجب ذلک فساد الجمیع و انحرافها فی التأثیر کالأدویة و المعاجین المرکبة التی تحتاج فی تأثیرها الصحی إلی سلامة أجزائها و إلی محل معد مهیأ لورودها و عملها، و لو أفسد بعض أجزائها أو لم یعتبر فی الإنسان المستعمل لها شرائط الاستعمال بطل عنها وصف التأثیر، و ربما أثرت ما یضاد أثرها المترقب منها.
هب أن السنة الإسلامیة لم تقو علی إصلاح الناس و محق الذمائم و الرذائل العامة لضعف مبانیها التقنینیة فما بال السنة الدیمقراطیة لا تنجع فی بلادنا الشرقیة أثرها فی 
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البلاد الأوربیة؟ و ما بالنا کلما أمعنا فی السیر و الکدح بالغنا فی الرجوع علی أعقابنا القهقری و لا یشک شاک أن الذمائم و الرذائل الیوم أشد تصلبا و تعرقا فینا و نحن مدنیون متنورون منها قبل نصف قرن و نحن همجیون، و لیس لنا حظ من العدل الاجتماعی و حیاة الحقوق البشریة و المعارف العامة العالیة و کل سعادة اجتماعیة إلا أسماء نسمیها و ألفاظا نسمعها.
فهل یمکن لمعتذر عن ذلک إلا بأن هذه السنن المرضیة إنما لم تؤثر أثرها لأنکم لا تعملون بها، و لا تهتمون بإجرائها فما بال هذا العذر یجری فیها و ینجع و لا یجری فی الإسلام و لا ینجع؟.
و هب أن الإسلام لوهن أساسها (و العیاذ بالله) عجز عن التمکن فی قلوب الناس و النفوذ الکامل فی أعماق المجتمع فلم تدم حکومته و لم یقدر علی حفظ حیاته فی المجتمع الإسلامی فلم یلبث دون أن عاد مهجورا فما بال السنة الدیمقراطیة و کانت سنة مرضیة عالمیة ارتحلت بعد الحرب العالمیة الکبری الأولی عن روسیا و انمحت آثارها و خلفتها السنة الشیوعیة؟ و ما بالها انقلبت إلی السنة الشیوعیة بعد الحرب العالمیة الکبری الثانیة فی ممالک الصین و لتونی و إستونی و لیتوانی و رومانیا و المجر و یوغوسلاوی و غیرها، و هی تهدد سائر الممالک و قد نفذت فیها نفوذا؟.
و ما بال السنة الشیوعیة بعد ما عمرت ما یقرب من أربعین سنة، و انبسطت و حکمت فیما یقرب من نصف المجتمع الإنسانی و لم یزل دعاتها و أولیاؤها یتباهون فی فضیلتها أنها المشرعة الصافیة الوحیدة التی لا یشوبها تحکم الاستبداد و لا استثمار الدیمقراطیة و أن البلاد التی تعرقت فیها هی الجنة الموعودة ثم لم یلبث هؤلاء الدعاة و الأولیاء أنفسهم دون أن انتهضوا قبل سنتین علی تقبیح حکومة قائدها الوحید (ستالین) الذی کان یتولی إمامتها و قیادتها منذ ثلاثین سنة، و أوضحوا أن حکومته کانت حکومة تحکم و استبداد و استعباد فی صورة الشیوعیة، و لا محالة کان له التأثیر العظیم فی وضع القوانین الدائرة و إجرائها و سائر ما یتعلق بذلک فلم ینتش شی‌ء من ذلک إلا عن إرادة مستبدة مستعبدة و حکومة فردیة تحیی ألوفا و تمیت ألوفا و تسعد أقواما و تشقی 
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آخرین. و الله یعلم من الذی یأتی بعد هؤلاء و یقضی علیهم بمثل ما قضوا به علی من کان قبلهم.
و السنن و الآداب و الرسوم الدائرة فی المجتمعات (أعم من الصحیحة و الفاسدة) ثم المرتحلة عنها لعوامل متفرقة أقواها خیانة أولیاؤها و ضعف إرادة الأفراد المستنین بها کثیرة یعثر علیها من راجع کتب التواریخ.
فلیت شعری ما الفارق بین الإسلام من حیث إنها سنة اجتماعیة و بین هذه السنن المتقلبة المتبدلة حیث یقبل العذر فیها و لا یقبل فی الإسلام؟ نعم کلمة الحق الیوم واقعة بین قدرة هائلة غربیة و جهالة تقلید شرقیة فلا سماء تظلها و لا أرض تقلها و علی أی حال یجب أن یتنبه مما فصلناه أن تأثیر سنة من السنن أثرها فی الناس و عدمه و کذا بقاؤها بین الناس و ارتحالها لا یرتبط کل الارتباط بصحتها و فسادها حتی یستدل علیه بذلک بل لسائر العلل و الأسباب تأثیر فی ذلک فما من سنة من السنن الدائرة بین الناس فی جمیع الأطوار و العهود إلا و هی تنتج یوما و تعقم آخر و تقیم بین الناس برهة من الزمان و ترتحل عنهم فی أخری لعوامل مختلفة تعمل فیها، و تلک الأیام نداولها بین الناس و لیعلم الله الذین آمنوا و یتخذ منکم شهداء.
و بالجملة القوانین الإسلامیة و الأحکام التی فیها، تخالف بحسب المبنی و المشرب سائر القوانین الاجتماعیة الدائرة بین الناس فإن القوانین الاجتماعیة التی لهم تختلف باختلاف الأعصار و تتبدل بتبدل المصالح لکن القوانین الإسلامیة لا تحتمل الاختلاف و التبدل من واجب أو حرام أو مستحب أو مکروه أو مباح غیر أن الأفعال التی للفرد من المجتمع أن یفعلها أو یترکها و کل تصرف له أن یتصرف به أو یدعه فلوالی الأمر أن یأمر الناس بها أو ینهاهم عنها و یتصرف فی ذلک کأن المجتمع فرد و الوالی نفسه المتفکرة المریدة.
فلو کان للإسلام وال أمکنه أن یمنع الناس عن هذه المظالم التی یرتکبونها باسم تعدد الزوجات و غیر ذلک من غیر أن یتغیر الحکم الإلهی بإباحته، و إنما هو عزیمة إجرائیة عامة لمصلحة نظیر عزم الفرد الواحد علی ترک تعدد الزوجات لمصلحة یراها لا لتغییر فی الحکم بل لأنه حکم إباحی له أن یعزم علی ترکه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 195



بحث علمی آخر ملحق به فی تعدد أزواج النبی‌

و مما اعترضوا علیه تعدد زوجات النبی ص قالوا: إن تعدد الزوجات لا یخلو فی نفسه عن الشره و الانقیاد لداعی الشهوة: و هو (ص) لم یقنع بما شرعه لأمته من الأربع حتی تعدی إلی التسع من النسوة.
و المسألة ترتبط بآیات متفرقة کثیرة فی القرآن، و البحث من کل جهة من جهاتها یجب أن یستوفی عند الکلام علی الآیة المربوطة بها و لذلک أخرنا تفصیل القول إلی محاله المناسبة له و إنما نشیر هاهنا إلی ذلک إشارة إجمالیة.
فنقول: من الواجب أن یلفت نظر هذا المعترض المستشکل إلی أن قصة تعدد زوجات النبی ص لیست علی هذه السذاجة (أنه (ص) بالغ فی حب النساء حتی أنهی عدة أزواجه إلی تسع نسوة) بل کان اختیاره لمن اختارها منهن علی نهج خاص فی مدی حیاته فهو (ص) کان تزوج- أول ما تزوج- بخدیجة رضی الله عنها و عاش معها مقتصرا علیها نیفا و عشرین سنة (و هی ثلثا عمره الشریف بعد الازدواج) منها ثلاث عشرة سنة بعد نبوته قبل الهجرة من مکة ثم هاجر إلی المدینة و شرع فی نشر الدعوة و إعلاء کلمة الدین، و تزوج بعدها من النساء منهن البکر و منهن الثیب و منهن الشابة و منهن العجوز و المکتهلة و کان علی ذلک ما یقرب من عشرة سنین ثم حرم علیه النساء بعد ذلک إلا من هی فی حبالة نکاحه، و من المعلوم أن هذا الفعال علی هذه الخصوصیات لا یقبل التوجیه بمجرد حب النساء و الولوع بهن و الوله بالقرب منهن فأول هذه السیرة و آخرها یناقضان ذلک.
علی أنا لا نشک بحسب ما نشاهده من العادة الجاریة أن المتولع بالنساء المغرم بحبهن و الخلاء بهن و الصبوة إلیهن مجذوب إلی الزینة عشیق للجمال مفتون بالغنج و الدلال حنین إلی الشباب و نضارة السن و طراوة الخلقة، و هذه الخواص أیضا لا تنطبق علی سیرته (ص) فإنه بنی بالثیب بعد البکر و بالعجوز بعد الفتاة الشابة فقد بنی بأم سلمة و هی مسنة، و بنی بزینب بنت جحش و سنها یومئذ یربو علی خمسین بعد ما تزوج بمثل عائشة و أم حبیبة و هکذا.
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و قد خیر (ص) نساءه بین التمتیع و السراح الجمیل و هو الطلاق إن کن یردن الدنیا و زینتها و بین الزهد فی الدنیا و ترک التزیین و التجمل إن کن یردن الله و رسوله و الدار الآخرة علی ما یشهد به قوله تعالی فی القصة:
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها فَتَعالَیْنَ أُمَتِّعْکُنَّ وَ أُسَرِّحْکُنَّ سَراحاً جَمِیلًا وَ إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الدَّارَ الْآخِرَةَ فَإِنَّ اللَّهَ أَعَدَّ لِلْمُحْسِناتِ مِنْکُنَّ أَجْراً عَظِیماً:- الأحزاب 29، و هذا المعنی أیضا- کما تری- لا ینطبق علی حال رجل مغرم بجمال النساء صاب إلی وصالهن.
فلا یبقی حینئذ للباحث المتعمق إذا أنصف إلا أن یوجه کثرة ازدواجه (ص) فیما بین أول أمره و آخر أمره بعوامل أخر غیر عامل الشره و الشبق و التلهی.
فقد تزوج (ص) ببعض هؤلاء الأزواج اکتسابا للقوة و ازدیادا للعضد و العشیرة، و ببعض هؤلاء استمالة للقلوب و توقیا من بعض الشرور، و ببعض هؤلاء لیقوم علی أمرها بالإنفاق و إدارة المعاش و لیکون سنة جاریة بین المؤمنین فی حفظ الأرامل و العجائز من المسکنة و الضیعة، و ببعضها لتثبیت حکم مشروع و إجرائه عملا لکسر السنن المنحطة و البدع الباطلة الجاریة بین الناس کما فی تزوجه بزینب بنت جحش و قد کانت زوجة لزید بن حارثة ثم طلقها زید، و قد کان زید هذا یدعی ابن رسول الله علی نحو التبنی و کانت زوجة المدعو ابنا عندهم کزوجة الابن الصلبی لا یتزوج بها الأب فتزوج بها النبی ص و نزل فیها الآیات.
و کان (ص) تزوج لأول مرة بعد وفاة خدیجة بسودة بنت زمعة و قد توفی عنها زوجها بعد الرجوع من هجرة الحبشة الثانیة، و کانت سودة هذه مؤمنة مهاجرة و لو رجعت إلی أهلها و هم یومئذ کفار لفتنوها کما فتنوا غیرها من المؤمنین و المؤمنات بالزجر و القتل و الإکراه علی الکفر.
و تزوج بزینب بنت خزیمة بعد قتل زوجها عبد الله بن جحش فی أحد و کانت من السیدات الفضلیات فی الجاهلیة تدعی أم المساکین لکثرة برها للفقراء و المساکین و عطوفتها بهم فصان بازدواجها ماء وجهها.
و تزوج بأم سلمة و اسمها هند و کانت من قبل زوجة عبد الله أبی سلمة ابن عمة
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النبی و أخیه من الرضاعة أول من هاجر إلی الحبشة و کانت زاهدة فاضلة ذات دین و رأی فلما توفی عنها زوجها کانت مسنة ذات أیتام فتزوج بها النبی ص.
و تزوج بصفیة بنت حیی بن أخطب سید بنی النضیر قتل زوجها یوم خیبر و قتل أبوها مع بنی قریظة، و کانت فی سبی خیبر فاصطفاها و أعتقها و تزوج بها فوقاها بذلک من الذل و وصل سببه ببنی إسرائیل.
و تزوج بجویریة و اسمها برة بنت الحارث سید بنی المصطلق بعد وقعة بنی المصطلق و قد کان المسلمون أسروا منهم مائتی بیت بالنساء و الذراری، فتزوج (ص) بها فقال المسلمون هؤلاء أصهار رسول الله لا ینبغی أسرهم و أعتقوهم جمیعا فأسلم بنو المصطلق بذلک، و لحقوا عن آخرهم بالمسلمین و کانوا جما غفیرا و أثر ذلک أثرا حسنا فی سائر العرب.
و تزوج بمیمونة و اسمها برة بنت الحارث الهلالیة و هی التی وهبت نفسها للنبی ص بعد وفاة زوجها الثانی أبی رهم بن عبد العزی فاستنکحها النبی ص و تزوج بها و قد نزل فیها القرآن.
و تزوج بأم حبیبة و اسمها رملة بنت أبی سفیان و کانت زوجة عبید الله بن جحش و هاجر معها إلی الحبشة الهجرة الثانیة فتنصر عبید الله هناک و ثبتت هی علی الإسلام و أبوها أبو سفیان یجمع الجموع علی الإسلام یومئذ فتزوج بها النبی ص و أحصنها.
و تزوج بحفصة بنت عمر و قد قتل زوجها خنیس بن حذاقة ببدر و بقیت أرملة و تزوج بعائشة بنت أبی بکر و هی بکر.
فالتأمل فی هذه الخصوصیات مع ما تقدم فی صدر الکلام من جمل سیرته فی أول أمره و آخره و ما سار به من الزهد و ترک الزینة و ندبه نساءه إلی ذلک لا یبقی للمتأمل موضع شک فی أن ازدواجه (ص) بمن تزوج بها من النساء لم یکن علی حد غیره من عامة الناس، أضف إلی ذلک جمل صنائعه (ص) فی النساء، و إحیاء ما کانت قرون الجاهلیة و أعصار الهمجیة أماتت من حقوقهن فی الحیاة، و أخسرته من وزنهن فی المجتمع الإنسانی حتی روی أن آخر ما تکلم به (ص) هو توصیتهن لجامعة الرجال 
قال (ص): «الصلاة الصلاة، و ما ملکت أیمانکم لا تکلفوهم ما لا یطیقون، الله الله 
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فی النساء فإنهن عوان فی أیدیکم» الحدیث.
و کانت سیرته (ص) فی العدل بین نسائه و حسن معاشرتهن و رعایة جانبهن مما یختص به (ص) (علی ما سیأتی شذرة منه فی الکلام علی سیرته فی مستقبل المباحث إن شاء الله) و کان حکم الزیادة علی الأربع کصوم الوصال من مختصاته التی منعت عنها الأمة، و هذه الخصال و ظهورها علی الناس هی التی منعت أعداءه من الاعتراض علیه بذلک مع تربصهم الدوائر به.



[سورة النساء (4): الآیات 7 الی 10]





اشارة

لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ مِمَّا قَلَّ مِنْهُ أَوْ کَثُرَ نَصِیباً مَفْرُوضاً (7) وَ إِذا حَضَرَ الْقِسْمَةَ أُولُوا الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینُ فَارْزُقُوهُمْ مِنْهُ وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلاً مَعْرُوفاً (8) وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ فَلْیَتَّقُوا اللَّهَ وَ لْیَقُولُوا قَوْلاً سَدِیداً (9) إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً (10)



بیان‌

شروع فی تشریع أحکام الإرث بعد تمهید ما مهدت من المقدمات، و قد قدم بیان جملی لحکم الإرث من قبیل ضرب القاعدة لإیذان أن لا حرمان فی الإرث بعد ثبوت الولادة أو القرابة حرمانا ثابتا لبعض الأرحام و القرابات کتحریم صغار الورثة و النساء، و زید مع ذلک فی التحذیر عن تحریم الأیتام من الوراثة فإنه یستلزم أکل سائر الورثة أموالهم ظلما و قد شدد الله فی النهی عنه. و قد ذکر مع ذلک مسألة رزق 
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أولی القربی و الیتامی و المساکین إذا حضروا قسمة الترکة و لم یکونوا ممن یرث تطفلا.
قوله تعالی: «لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ» الآیة، النصیب هو الحظ و السهم، و أصله من النصب بمعنی الإقامة لأن کل سهم عند القسمة ینصب علی حدته حتی لا یختلط بغیره، و الترکة ما بقی من مال المیت بعده کأنه یترکه و یرتحل فاستعماله الأصلی استعمال استعاری ثم ابتذل، و الأقربون هم القرابة الأدنون، و اختیار هذا اللفظ علی مثل الأقرباء و أولی القربی و نحوهما لا یخلو من دلالة علی أن الملاک فی الإرث أقربیة المیت من الوارث علی ما سیجی‌ء البحث عنه فی قوله تعالی: آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً: «النساء: 11»، و الفرض قطع الشی‌ء الصلب و إفراز بعضه من بعض، و لذا یستعمل فی معنی الوجوب لکون إتیانه و امتثال الأمر به مقطوعا معینا من غیر تردد، و النصیب المفروض هو المقطوع المعین.
و فی الآیة إعطاء للحکم الکلی و تشریع لسنة حدیثة غیر مألوفة فی أذهان المکلفین، فإن حکم الوراثة علی النحو المشروع فی الإسلام لم یکن قبل ذلک مسبوقا بالمثل و قد کانت العادات و الرسوم علی تحریم عدة من الوراث عادت بین الناس کالطبیعة الثانیة تثیر النفوس و تحرک العواطف الکاذبة لو قرع بخلافها أسماعهم.
و قد مهد له فی الإسلام أولا بتحکیم الحب فی الله و الإیثار الدینی بین المؤمنین فعقد الإخوة بین المؤمنین ثم جعل التوارث بین الأخوین، و انتسخ بذلک الرسم السابق فی التوارث، و انقلع المؤمنون من الأنفة و العصبیة القدیمة ثم لما اشتد عظم الدین، و قام صلبه شرع التوارث بین أولی الأرحام فی حین کان هناک عدة کافیة من المؤمنین یلبون لهذا التشریع أحسن التلبیة.
و بهذه المقدمة یظهر أن المقام مقام التصریح و رفع کل لبس متوهم بضرب القاعدة الکلیة بقوله: لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ فالحکم مطلق غیر مقید بحال أو وصف أو غیر ذلک أصلا، کما أن موضوعه أعنی الرجال عام غیر مخصص بشی‌ء متصل فالصغار ذوو نصیب کالکبار.
ثم قال: وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ و هو کسابقه عام من غیر شائبة تخصیص فیعم جمیع النساء من غیر تخصیص أو تقیید، و قد أظهر فی قوله مِمَّا تَرَکَ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 200 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌4 249 
الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ مع أن المقام مقام الإضمار إیفاء لحق التصریح و التنصیص، ثم قال:
مِمَّا قَلَّ مِنْهُ أَوْ کَثُرَ زیادة فی التوضیح و أن لا مجال للمسامحة فی شی‌ء منه لقلة و حقارة، ثم قال: نَصِیباً «إلخ»، و هو حال من النصیب لما فیه من المعنی المصدری، و هو بحسب المعنی تأکید علی تأکید و زیادة فی التنصیص علی أن السهام مقطوعة معینة لا تقبل الاختلاط و الإبهام.
و قد استدل بالآیة علی عموم حکم الإرث لترکة النبی ص و غیره، و علی بطلان التعصیب فی الفرائض.
قوله تعالی: «وَ إِذا حَضَرَ الْقِسْمَةَ أُولُوا الْقُرْبی «إلخ» ظاهر الآیة أن المراد من حضورهم القسمة أن یشهدوا قسمة الترکة حینما یأخذ الورثة فی اقتسامها لا ما ذکره بعضهم أن المراد حضورهم عند المیت حینما یوصی و نحو ذلک، و هو ظاهر.
و علی هذا فالمراد من أولی القربی الفقراء منهم، و یشهد بذلک أیضا ذکرهم مع الیتامی و المساکین، و لحن قوله: فَارْزُقُوهُمْ مِنْهُ وَ قُولُوا لَهُمْ قَوْلًا مَعْرُوفاً، الظاهر فی الاسترحام و الاسترفاق، و یکون الخطاب حینئذ لأولیاء المیت و الورثة.
و قد اختلف فی أن الرزق المذکور فی الآیة علی نحو الوجوب أو الندب، و هو بحث فقهی خارج عن وضع هذا الکتاب، کما اختلف فی أن الآیة هل هی محکمة أو منسوخة بآیة المواریث؟ مع أن النسبة بین الآیتین لیست نسبة التناقض لأن آیة المواریث تعین فرائض الورثة، و هذه الآیة تدل علی غیرهم وجوبا أو ندبا فی الجملة من غیر تعیین سهم فلا موجب للنسخ و خاصة بناء علی کون الرزق مندوبا کما أن الآیة لا تخلو من ظهور فیه.
قوله تعالی: «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ الآیة» الخشیة التأثر القلبی مما یخاف نزوله مع شائبة تعظیم و إکبار، و سداد القول و سدده کونه صوابا مستقیما.
و لا یبعد أن تکون الآیة متعلقة نحو تعلق بقوله: لِلرِّجالِ نَصِیبٌ الآیة لاشتماله علی إرث الأیتام الصغار بعمومه فتکون مسوقة سوق التهدید لمن یسلک مسلک تحریم صغار الورثة من الإرث، و یکون حینئذ قوله: وَ لْیَقُولُوا قَوْلًا سَدِیداً کنایة عن اتخاذ
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طریقة التحریم و العمل بها و هضم حقوق الأیتام الصغار، و الکنایة بالقول عن الفعل للملازمة بینهما غالبا شائع فی اللسان کقوله تعالی: وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً الآیة:- البقرة 83، و یؤیده توصیف القول بالسدید دون المعروف و اللین و نحوهما فإن ظاهر السداد فی القول کونه قابلا للاعتقاد و العمل به لا قابلا لأن یحفظ به کرامة الناس و حرمتهم.
و کیف کان فظاهر قوله: الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ إنه تمثیل للرحمة و الرأفة علی الذریة الضعاف الذین لا ولی لهم یتکفل أمرهم و یذود عنهم الذل و الهوان، و لیس التخویف و التهدید المستفاد من الآیة مخصوصا بمن له ذریة ضعفاء بالفعل لمکان لو فی قوله لَوْ تَرَکُوا، و لم یقل: لو ترکوا ذریتهم الضعاف بل هو تمثیل یقصد به بیان الحال، و المراد الذین من صفتهم أنهم کذا أی أن فی قلوبهم رحمة إنسانیة و رأفة و شفقة علی ضعفاء الذریة الذین مات عنهم آباؤهم و هم الأیتام و الذین من صفتهم کذا هم الناس و خاصة المسلمون المتأدبون بأدب الله المتخلقون بأخلاقه فیعود المعنی إلی مثل قولنا: و لیخش الناس و لیتقوا الله فی أمر الیتامی فإنهم کأیتام أنفسهم فی أنهم ذریة ضعاف یجب أن یخاف علیهم و یعتنی بشأنهم و لا یضطهدوا و لا یهضم حقوقهم فالکلام فی مساق قولنا: من خاف الذل و الامتهان فلیشتغل بالکسب و کل یخاف ذلک.
و لم یؤمر الناس فی الآیة بالترحم و الترؤف و نحو ذلک بل بالخشیة و اتقاء الله و لیس إلا أنه تهدید بحلول ما أحلوا بأیتام الناس من إبطال حقوقهم و أکل مالهم ظلما بأیتام أنفسهم بعدهم، و ارتداد المصائب التی أوردوها علیهم إلی ذریتهم بعدهم.
و أما قوله: فَلْیَتَّقُوا اللَّهَ وَ لْیَقُولُوا قَوْلًا سَدِیداً فقد تقدم أن الظاهر أن المراد بالقول هو الجری العملی و من الممکن أن یراد به الرأی.



کلام فی انعکاس العمل إلی صاحبه‌

من ظلم یتیما فی ماله فإن ظلمه سیعود إلی الأیتام من أعقابه، و هذا من الحقائق العجیبة القرآنیة، و هو من فروع ما یظهر من کلامه تعالی أن بین الأعمال الحسنة و السیئة و بین الحوادث الخارجیة ارتباطا، و قد تقدم بعض الکلام فیه فی البحث عن 
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أحکام الأعمال فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
الناس یتسلمون فی الجملة أن الإنسان إنما یجنی ثمر عمله و أن المحسن الخیر من الناس یسعد فی حیاته، و الظلوم الشریر لا یلبث دون أن یذوق وبال عمله، و فی القرآن الکریم آیات تدل علی ذلک بإطلاقها کقوله تعالی: مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها:- حم السجدة 46، و قوله: فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ - الزلزال: 8، و کذا قوله تعالی: قالَ أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ - یوسف: 90، و قوله: لَهُ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ - الحج: 9، و قوله وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ الآیة:- الشوری: 30، إلی غیر ذلک من الآیات الدالة علی أن الخیر و الشر من العمل له نوع انعکاس و ارتداد إلی عامله فی الدنیا.
و السابق إلی أذهاننا- المأنوسة بالأفکار التجربیة الدائرة فی المجتمع- من هذه الآیات أن هذا الانعکاس إنما هو من عمل الإنسان إلی نفسه إلا أن هناک آیات دالة علی أن الأمر أوسع من ذلک، و أن عمل الإنسان خیرا أو شرا ربما عاد إلیه فی ذریته و أعقابه قال تعالی: وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما وَ یَسْتَخْرِجا کَنزَهُما رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ - الکهف: 82، فظاهر الآیة أن لصلاح أبیهما دخلا فیما أراده الله رحمة بهما، و قال تعالی وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ الآیة.
و علی هذا فأمر انعکاس العمل أوسع و أعم، و النعمة أو المصیبة ربما تحلان بالإنسان بما کسبت یدا شخصه أو أیدی آبائه.
و التدبر فی کلامه تعالی یهدی إلی حقیقة السبب فی ذلک فقد تقدم فی الکلام علی الدعاء فی الجزء الثانی من هذا الکتاب فی قوله تعالی: وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی - البقرة: 186، دلالة کلامه تعالی علی أن جمیع ما یحل الإنسان من جانبه تعالی إنما هو لمسألة سألها ربه، و أن ما مهده من مقدمة و داخله من الأسباب سؤال منه لما ینتهی إلیه من الحوادث و المسببات قال تعالی: یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ - الرحمن: 29، و قال تعالی: وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ 
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اللَّهِ لا تُحْصُوها:- إبراهیم: 34، و لم یقل: و إن تعدوه لا تحصوه لأن فیما سألوه ما لیس بنعمة، و المقام مقام الامتنان بالنعم و اللوم علی کفرها و لذا ذکر بعض ما سألوه و هو النعمة.
ثم إن ما یفعله الإنسان لنفسه و یوقعه علی غیره من خیر أو شر یرتضیه لمن أوقع علیه و هو إنسان مثله فلیس إلا أنه یرتضیه لنفسه و یسأله لشخصه فلیس هناک إلا الإنسانیة و من هاهنا یتضح للإنسان أنه إن أحسن لأحد فإنما سأل الله ذلک الإحسان لنفسه دعاء مستجابا و سؤالا غیر مردود، و إن أساء علی أحد أو ظلمه فإنما طلب ذلک لنفسه و ارتضاه لها و ما یرتضیه لأولاد الناس و یتاماهم یرتضیه لأولاد نفسه و یسأله لهم من خیر أو شر، قال تعالی: وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ - البقرة: 148، فإن معناه أن استبقوا الخیرات لتکون وجهتکم خیرا.
و الاشتراک فی الدم و وحدة الرحم یجعل عمود النسب و هو العترة شیئا واحدا فأی حال عرضت لجانب من جوانب هذا الواحد، و أی نازلة نزلت فی طرف من أطرافها فإنما عرضت و نزلت علی متنه و هو فی حساب جمیع الأطراف، و قد مر شطر من الکلام فی الرحم فی أول هذه السورة.
فقد ظهر بهذا البیان أن ما یعامل به الإنسان غیره أو ذریة غیره فلا محیص من أن ینعکس إلی نفسه أو ینقلب إلی ذریته إلا أن یشاء الله، و إنما استثنینا لأن فی الوجود عوامل و جهات غیر محصورة لا یحیط بجمیعها إحصاء الإنسان، و من الممکن أن تجری هناک عوامل و أسباب لم نتنبه لها أو لم نطلع علیها توجب خلاف ذلک کما یشیر إلیه بعض الإشارة قوله تعالی: وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ: «الشوری: 30».
قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً» الآیة یقال: أکله و أکله فی بطنه و هما بمعنی واحد غیر أن التعبیر الثانی أصرح و الآیة کسابقتها متعلقه للمضمون بقوله لِلرِّجالِ نَصِیبٌ الآیة و هی تخویف و ردع للناس عن هضم حقوق الیتامی فی الإرث.
و الآیة مما یدل علی تجسم الأعمال علی ما مر فی الجزء الأول من هذا الکتاب فی 
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قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا ما: «البقرة: 26» و لعل هذا مراد من قال من المفسرین إن قوله إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً، کلام علی الحقیقة دون المجاز و علی هذا لا یرد علیه ما أورده بعض المفسرین: أن قوله: یَأْکُلُونَ أرید به الحال دون الاستقبال بقرینة عطف قوله: وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً علیه و هو فعل دخل علیه حرف الاستقبال فلو کان المراد به حقیقة الأکل- و وقته یوم القیامة- لکان من اللازم أن یقال: سیأکلون فی بطونهم نارا و یصلون سعیرا فالحق أن المراد به المعنی المجازی، و أنهم فی أکل مال الیتیم کمن یأکل فی بطنه نارا انتهی ملخصا و هو غفلة عن معنی تجسم الأعمال.
و أما قوله: وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً فهو إشارة إلی العذاب الأخروی، و السعیر من أسماء نار الآخرة یقال صلی النار یصلاها صلی و صلیا أی احترق بها و قاسی عذابها.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ الآیة: اختلف الناس فی هذه الآیة علی قولین: أحدهما أنها محکمة غیر منسوخة، و هو المروی عن الباقر (ع).
أقول: و عن تفسیر علی بن إبراهیم أنها منسوخة بقوله تعالی: یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ الآیة، و لا وجه له، و قد ظهر فی البیان السابق أن الآیة بیان کلی لحکم المواریث و لا تنافی بینها و بین سائر آیات الإرث المحکمة حتی یقال بانتساخها بها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن عکرمة"*: فی الآیة قال: نزلت فی أم کلثوم و ابنة أم کحلة أو أم کحلة- و ثعلبة بن أوس و سوید و هم من الأنصار- کان أحدهم زوجها و الآخر عم ولدها فقالت: یا رسول الله- توفی زوجی و ترکنی و ابنته فلم نورث من ماله فقال عم ولدها: یا رسول الله لا ترکب فرسا و لا تنکی عدوا- و یکسب علیها و لا تکتسب، فنزلت: لِلرِّجالِ نَصِیبٌ الآیة.
أقول: و فی بعض الروایات عن ابن عباس أنها نزلت فی رجل من الأنصار مات و ترک ابنتین فجاء ابنا عمه و هما عصبته فقالت امرأته تزوجا بهما- و کان بهما دمامة
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فأبیا فرفعت الأمر إلی رسول الله ص فنزلت آیات المواریث. الروایة. و لا بأس بتعدد هذه الأسباب کما مر مرارا.
و فی المجمع،*: فی قوله تعالی: وَ إِذا حَضَرَ الْقِسْمَةَ أُولُوا الْقُرْبی الآیة: اختلف الناس فی هذه الآیة علی قولین: أحدهما أنها محکمة غیر منسوخة قال: و هو المروی عن الباقر (ع):
و فی نهج البیان، للشیبانی: أنه مروی عن الباقر و الصادق (ع).
أقول: و فی بعض الروایات أنها منسوخة بآیة المواریث، و قد تقدم فی البیان المتقدم أنها غیر صالحة للنسخ.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عبد الله و أبی الحسن (ع)*: أن الله أوعد فی مال الیتیم عقوبتین اثنتین: أما إحداهما فعقوبة الآخرة النار، و أما الأخری فعقوبة الدنیا- قوله: وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً- خافُوا عَلَیْهِمْ فَلْیَتَّقُوا اللَّهَ وَ لْیَقُولُوا قَوْلًا سَدِیداً، قال: یعنی بذلک لیخش أن أخلفه فی ذریته کما صنع بهؤلاء الیتامی:
أقول: و روی مثله فی الکافی عن الصادق (ع)، و فی المعانی عن الباقر (ع).
و فیه، عن عبد الأعلی مولی آل سام قال أبو عبد الله (ع) مبتدئا*: من ظلم سلط الله علیه من یظلمه أو علی عقبه أو علی عقب عقبه، قال: فذکرت فی نفسی فقلت:
یظلم هو فیسلط علی عقبه و عقب عقبه؟ فقال لی قبل أن أتکلم: إن الله یقول: وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً- خافُوا عَلَیْهِمْ فَلْیَتَّقُوا اللَّهَ وَ لْیَقُولُوا قَوْلًا سَدِیداً.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن قتادة قال*: ذکر لنا أن نبی الله ص قال: اتقوا الله فی الضعیفین: الیتیم و المرأة ایتمه ثم أوصی به، و ابتلاه و ابتلی به.
أقول: و الأخبار فی أکل مال الیتیم و أنها کبیرة موبقة من طرق الفریقین کثیرة مستفیضة
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[سورة النساء (4): الآیات 11 الی 14]





اشارة

یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ فَإِنْ کُنَّ نِساءً فَوْقَ اثْنَتَیْنِ فَلَهُنَّ ثُلُثا ما تَرَکَ وَ إِنْ کانَتْ واحِدَةً فَلَهَا النِّصْفُ وَ لِأَبَوَیْهِ لِکُلِّ واحِدٍ مِنْهُمَا السُّدُسُ مِمَّا تَرَکَ إِنْ کانَ لَهُ وَلَدٌ فَإِنْ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلَدٌ وَ وَرِثَهُ أَبَواهُ فَلِأُمِّهِ الثُّلُثُ فَإِنْ کانَ لَهُ إِخْوَةٌ فَلِأُمِّهِ السُّدُسُ مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ یُوصِی بِها أَوْ دَیْنٍ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً (11) وَ لَکُمْ نِصْفُ ما تَرَکَ أَزْواجُکُمْ إِنْ لَمْ یَکُنْ لَهُنَّ وَلَدٌ فَإِنْ کانَ لَهُنَّ وَلَدٌ فَلَکُمُ الرُّبُعُ مِمَّا تَرَکْنَ مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ یُوصِینَ بِها أَوْ دَیْنٍ وَ لَهُنَّ الرُّبُعُ مِمَّا تَرَکْتُمْ إِنْ لَمْ یَکُنْ لَکُمْ وَلَدٌ فَإِنْ کانَ لَکُمْ وَلَدٌ فَلَهُنَّ الثُّمُنُ مِمَّا تَرَکْتُمْ مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ تُوصُونَ بِها أَوْ دَیْنٍ وَ إِنْ کانَ رَجُلٌ یُورَثُ کَلالَةً أَوِ امْرَأَةٌ وَ لَهُ أَخٌ أَوْ أُخْتٌ فَلِکُلِّ واحِدٍ مِنْهُمَا السُّدُسُ فَإِنْ کانُوا أَکْثَرَ مِنْ ذلِکَ فَهُمْ شُرَکاءُ فِی الثُّلُثِ مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ یُوصی بِها أَوْ دَیْنٍ غَیْرَ مُضَارٍّ وَصِیَّةً مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَلِیمٌ (12) تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (13) وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَتَعَدَّ حُدُودَهُ یُدْخِلْهُ ناراً خالِداً فِیها وَ لَهُ عَذابٌ مُهِینٌ (14)
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بیان‌

قوله تعالی: «یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ» الإیصاء و التوصیة هو العهد و الأمر، و قال الراغب فی مفردات القرآن: الوصیة: التقدم إلی الغیر بما یعمل به مقترنا بوعظ، انتهی.
و فی العدول عن لفظ الأبناء إلی الأولاد دلالة علی أن حکم السهم و السهمین مخصوص بما ولده المیت بلا واسطة، و أما أولاد الأولاد فنازلا فحکمهم حکم من یتصلون به فلبنت الابن سهمان و لابن البنت سهم واحد إذا لم یکن هناک من یتقدم علی مرتبتهم کما أن الحکم فی أولاد الإخوة و الأخوات حکم من یتصلون به، و أما لفظ الابن فلا یقضی بنفی الواسطة کما أن الأب أعم من الوالد.
و أما قوله تعالی فی ذیل الآیة: «آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً» فسیجی‌ء أن هناک عنایة خاصة تستوجب اختیار لفظ الأبناء علی الأولاد.
و أما قوله: «لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ» ففی انتخاب هذا التعبیر إشعار بإبطال ما کانت علیه الجاهلیة من منع توریث النساء فکأنه جعل إرث الأنثی مقررا معروفا و أخبر بأن للذکر مثله مرتین أو جعله هو الأصل فی التشریع و جعل إرث الذکر محمولا علیه یعرف بالإضافة إلیه، و لو لا ذلک لقال: للأنثی نصف حظ الذکر و إذن لا یفید هذا المعنی و لا یلتئم السیاق معه- کما تری- هذا ما ذکره بعض العلماء و لا بأس به، و ربما أید ذلک بأن الآیة لا تتعرض بنحو التصریح مستقلا إلا لسهام النساء و إن صرحت بشی‌ء من سهام الرجال فمع ذکر سهامهن معه کما فی الآیة التالیة و الآیة التی فی آخر السورة.
و بالجملة قوله: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ فی محل التفسیر لقوله: یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ و اللام فی الذکر و الأنثیین لتعریف الجنس أی إن جنس الذکر یعادل فی السهم أنثیین، و هذا إنما یکون إذا کان هناک فی الوراث ذکر و أنثی معا فللذکر ضعفا الأنثی سهما و لم یقل: للذکر مثل حظی الأنثی أو مثلا حظ الأنثی لیدل الکلام علی سهم الأنثیین إذا انفردتا بإیثار الإیجاز علی ما سیجی‌ء.
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و علی أی حال إذا ترکبت الورثة من الذکور و الإناث کان لکل ذکر سهمان و لکل أنثی سهم إلی أی مبلغ بلغ عددهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ کُنَّ نِساءً فَوْقَ اثْنَتَیْنِ فَلَهُنَّ ثُلُثا ما تَرَکَ» ظاهر وقوع هذا الکلام بعد قوله: «لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ» إنه علی تقدیر معطوف علیه محذوف کأنه قیل: هذا إذا کانوا نساء و رجالا فإن کن نساء «إلخ» و هو شائع فی الاستعمال و منه قوله تعالی: وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ فَإِنْ أُحْصِرْتُمْ فَمَا اسْتَیْسَرَ مِنَ الْهَدْیِ «البقرة:
196» و قوله: أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ:
«البقرة: 184».
و الضمیر فی کن راجع إلی الأولاد فی قوله: فِی أَوْلادِکُمْ و تأنیث الضمیر لتأنیث الخبر، و الضمیر فی قوله: تَرَکَ راجع إلی المیت المعلوم من سیاق الکلام.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَتْ واحِدَةً فَلَهَا النِّصْفُ» الضمیر إلی الولد المفهوم من السیاق و تأنیثه باعتبار الخبر و المراد بالنصف نصف ما ترک فاللام عوض عن المضاف إلیه.
و لم یذکر سهم الأنثیین فإنه مفهوم من قوله: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ فإن ذکرا و أنثی إذا اجتمعا کان سهم الأنثی الثلث للآیة و سهم الذکر الثلثین و هو حظ الأنثیین فحظ الأنثیین الثلثان فهذا المقدار مفهوم من الکلام إجمالا و لیس فی نفسه متعینا للفهم إذ لا ینافی ما لو کان قیل بعده: و إن کانتا اثنتین فلهما النصف أو الجمیع مثلا لکن یعینه السکوت عن ذکر هذا السهم و التصریح الذی فی قوله: فإن کن نساء فوق اثنتین، فإنه یشعر بالتعمد فی ترک ذکر حظ الأنثیین.
علی أن کون حظهما الثلثین هو الذی عمل به النبی ص و جری العمل علیه منذ عهده (ص) إلی عهدنا بین علماء الأمة سوی ما نقل من الخلاف عن ابن عباس.
و هذا أحسن الوجوه فی توجیه ترک التصریح بسهم الأنثیین، قال الکلینی رحمه الله فی الکافی: إن الله جعل حظ الأنثیین الثلثین بقوله: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ و ذلک أنه إذا ترک الرجل بنتا و ابنا فللذکر مثل حظ الأنثیین و هو الثلثان فحظ الأنثیین الثلثان، و اکتفی بهذا البیان أن یکون ذکر الأنثیین بالثلثین، انتهی، و نقل مثله عن 
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أبی مسلم المفسر: أنه یستفاد من قوله تعالی: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ و ذلک أن الذکر مع الأنثی الواحدة یرث الثلثین فیکون الثلثان هما حظ الأنثیین، انتهی و إن کان ما نقل عنهما لا یخلو من قصور یحتاج فی التتمیم إلی ما أوضحناه آنفا فلیتأمل فیه.
و هناک وجوه أخر سخیفة ذکروها فی توجیه الآیة کقول بعضهم: إن المراد بقوله تعالی: فَإِنْ کُنَّ نِساءً فَوْقَ اثْنَتَیْنِ الاثنتان و ما فوقهما فهذه الجملة تتضمن بیان حظ الأنثیین، و النساء فوق اثنتین جمیعا. و مثل قول بعضهم: إن حکم البنتین هاهنا معلوم بالقیاس إلی حکم الأختین فی آخر آیة من السورة حیث ذکرت لهما الثلثین إلی غیر ذلک مما یجعل عن أمثالها کلامه تعالی.
قوله تعالی: «وَ لِأَبَوَیْهِ لِکُلِّ واحِدٍ مِنْهُمَا السُّدُسُ» إلی قوله: «فَلِأُمِّهِ السُّدُسُ» فی عطف الأبوین فی الحکم علی الأولاد دلالة علی أن الأبوین یشارکان الأولاد فی طبقتهم، و قوله: و ورثه أبواه، أی انحصر الوارث فیهما، و فی قوله: فَإِنْ کانَ لَهُ إِخْوَةٌ «إلخ» بعد قوله: فَإِنْ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلَدٌ وَ وَرِثَهُ أَبَواهُ دلالة علی أن الإخوة واقعة فی طبقة ثانیة لاحقة لطبقة الأبناء و البنات لا ترث مع وجودهم غیر أن الإخوة تحجب الأم عن الثلث.
قوله تعالی: «مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ یُوصِی بِها أَوْ دَیْنٍ» أما الوصیة فهی التی تندب إلیها قوله: کُتِبَ عَلَیْکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إِنْ تَرَکَ خَیْراً الْوَصِیَّةُ الآیة: «البقرة:
180» و لا ینافی تقدمها فی الآیة علی الدین ما ورد فی السنة أن الدین مقدم علی الوصیة لأن الکلام ربما یقدم فیه غیر الأهم علی الأهم لأن الأهم لمکانته و قوة ثبوته ربما لا یحتاج إلی ما یحتاج إلیه غیره من التأکید و التشدید، و منه التقدیم، و علی هذا فقوله: أَوْ دَیْنٍ فی مقام الإضراب و الترقی طبعا.
و بذلک یظهر وجه توصیف الوصیة بقوله: یوصی بها ففیه دلالة علی التأکید، و لا یخلو مع ذلک من الإشعار بلزوم إکرام المیت و مراعاة حرمته فیما وصی به کما قال تعالی: فَمَنْ بَدَّلَهُ بَعْدَ ما سَمِعَهُ فَإِنَّما إِثْمُهُ عَلَی الَّذِینَ یُبَدِّلُونَهُ الآیة: «البقرة: 181».
قوله تعالی: «آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً» الخطاب للورثة أعنی لعامة المکلفین من حیث إنهم یرثون أمواتهم، و هو کلام ملقی للإیماء
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إلی سر اختلاف السهام فی وراثة الآباء و الأبناء و نوع تعلیم لهم خوطبوا به بلسان «لا تدرون» و أمثال هذه التعبیرات شائعة فی اللسان.
علی أنه لو کان الخطاب لغیر الورثة أعنی للناس من جهة أنهم سیموتون و یورثون آباءهم و أبناءهم لم یکن وجه لقوله: أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً فإن الظاهر أن المراد بالانتفاع هو الانتفاع بالمال الموروث و هو إنما یعود إلی الورثة دون المیت.
و تقدیم الآباء علی الأبناء یشعر بکون الآباء أقرب نفعا من الأبناء، کما فی قوله تعالی: إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ «البقرة: 158» و قد مرت الروایة
عن النبی ص أنه قال: أبدأ بما بدأ الله الحدیث.
و الأمر علی ذلک بالنظر إلی آثار الرحم و اعتبار العواطف الإنسانیة فإن الإنسان أرأف بولده منه بوالدیه و هو یری بقاء ولده بقاء لنفسه دون بقاء والدیه فآباء الإنسان أقوی ارتباطا و أمس وجودا به من أبنائه، و إذا بنی الانتفاع الإرثی علی هذا الأصل کان لازمه أن یذهب الإنسان إذا ورث أباه مثلا بسهم أزید منه إذا ورث ابنه مثلا و إن کان ربما یسبق إلی الذهن البدوی أن یکون الأمر بالعکس.
و هذه الآیة أعنی قوله: آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ، نَفْعاً من الشواهد علی أنه تعالی بنی حکم الإرث علی أساس تکوینی خارجی کسائر الأحکام الفطریة الإسلامیة.
علی أن الآیات المطلقة القرآنیة الناظرة إلی أصل التشریع أیضا کقوله: فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ «الروم: 30» تدل علی ذلک، و کیف یتصور مع وجود أمثال هذه الآیات أن یرد فی الشریعة أحکام إلزامیة و فرائض غیر متغیرة و لیس لها أصل فی التکوین فی الجملة.
و ربما یمکن أن یستشم من الآیة أعنی قوله: آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ إلخ، تقدم أولاد الأولاد علی الأجداد و الجدات فإن الأجداد و الجدات لا یرثون مع وجود الأولاد و أولاد الأولاد.
قوله تعالی: «فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ» إلخ الظاهر أنه منصوب بفعل مقدر و التقدیر خذوا أو الزموا و نحو ذلک و تأکید بالغ أن هذه السهام المذکورة قدمت إلیکم و هی مفرزة
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معینة لا تتغیر عما وضعت علیه.
و هذه الآیة متکفلة لبیان سهام الطبقة الأولی و هی الأولاد و الأب و الأم علی جمیع تقادیرها إما تصریحا کسهم الأب و الأم و هو السدس لکل واحد منهما مع وجود الأولاد، و الثلث أو السدس للأم مع عدمهم علی ما ذکر فی الآیة و کسهم البنت الواحدة و هو النصف، و سهم البنات إذا تفردن و هو الثلثان، و سهم البنین و البنات إذا اجتمعوا و هو للذکر مثل حظ الأنثیین، و یحلق بها سهم البنتین و هو الثلثان کما تقدم.
و إما تلویحا کسهم الابن الواحد فإنه یرث جمیع المال لقوله: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ و قوله فی البنت: وَ إِنْ کانَتْ واحِدَةً فَلَهَا النِّصْفُ و کذا الأبناء إذا تفردوا لما یفهم من قوله: لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ أن الأبناء متساوون فی السهام، و أمر الآیة فی إیجازها عجیب.
و اعلم أیضا أن مقتضی إطلاق الآیة عدم الفرق فی إیراث المال و و إمتاع الورثة بین النبی ص و بین سائر الناس و قد تقدم نظیر هذا الإطلاق أو العموم فی قوله تعالی:
لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ الآیة، و ما ربما قیل: إن خطابات القرآن العامة لا تشمل النبی ص لجریانها علی لسانه فهو مما لا ینبغی أن یصغی إلیه.
نعم هاهنا نزاع بین أهل السنة و الشیعة فی أن النبی هل یورث أو أن ما ترکه صدقة و منشؤه الروایة التی رواها أبو بکر فی قصة فدک و البحث فیه خارج عن وضع هذا الکتاب و لذلک نری التعرض له هاهنا فضلا فلیراجع محله المناسب له.
قوله تعالی: «وَ لَکُمْ نِصْفُ ما تَرَکَ أَزْواجُکُمْ» إلی قوله: «تُوصُونَ بِها أَوْ دَیْنٍ» المعنی ظاهر، و قد استعمل النصف بالإضافة فقیل: نصف ما ترک، و الربع بالقطع فقیل: و لهن الربع مما ترکتم فإن القطع عن الإضافة یستلزم التتمیم بمن ظاهره أو مقدرة، و من هذه تفید معنی الأخذ و الشروع من الشی‌ء و هذا المعنی یناسب کون مدخول من کالجزء التابع من الشی‌ء المبتدأ منه و کالمستهلک فیه، و هذا إنما یناسب ما إذا کان المدخول قلیلا أو ما هو کالقلیل بالنسبة إلی المبتدأ منه کالسدس و الربع 
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و الثلث من المجموع دون مثل النصف و الثلثین، و لذا قال تعالی: السُّدُسُ مِمَّا تَرَکَ و قال:
فَلِأُمِّهِ الثُّلُثُ و قال: فَلَکُمُ الرُّبُعُ بالقطع عن الإضافة فی جمیع ذلک، و قال: وَ لَکُمْ نِصْفُ ما تَرَکَ و قال: فَلَهُنَّ ثُلُثا ما تَرَکَ بالإضافة، و قال: فَلَهَا النِّصْفُ أی نصف ما ترک فاللام عوض عن المضاف إلیه.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَ رَجُلٌ یُورَثُ کَلالَةً أَوِ امْرَأَةٌ» إلی آخر الآیة أصل الکلالة مصدر بمعنی الإحاطة، و منه الإکلیل لإحاطته بالرأس و منه الکل- بضم الکاف- لإحاطته بالأجزاء، و منه الکل- بفتح الکاف- لنوع إحاطة منه ثقیلة علی من هو کل علیه، قال الراغب: الکلالة اسم لما عدا الولد و الوالد من الورثة،
قال: و روی: أن النبی ص سئل عن الکلالة- فقال: من مات و لیس له ولد و لا والد فجعله اسما للمیت 
، و کلا القولین صحیح فإن الکلالة مصدر یجمع الوارث و الموروث جمیعا، انتهی.
أقول: و علی هذا فلا مانع من کون کان ناقصة و رجل اسمها و یورث وصفا للرجل و کلالة خبرها و المعنی: و إن کان المیت کلالة للوارث لیس أبا له و لا ابنا. و یمکن أن یکون کان تامة و رجل یورث فاعله و کلالة مصدرا وضع موضع الحال، و یئول المعنی أیضا إلی کون المیت کلالة للورثة، و قال الزجاج علی ما نقل عنه: من قرأ یورث- بکسر الراء- فکلالة مفعول، و من قرأ یورث- بفتح الراء- فکلالة منصوب علی الحال.
و قوله: غیر مضار منصوب علی الحال، و المضارة هو الإضرار و ظاهره أن المراد به الإضرار بالدین من قبل المیت کان یعتمل بالدین للإضرار بالورثة و تحریمهم الإرث، أو المراد المضارة بالدین کما ذکروا بالوصیة بما یزید علی ثلث المال.
قوله تعالی: «تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ» إلی آخر الآیتین الحد هو الحاجز بین الشیئین الذی یمنع اختلاط أحدهما بالآخر و ارتفاع التمایز بینهما کحد الدار و البستان، و المراد بها أحکام الإرث و الفرائض المبینة، و قد عظم الله أمرها بما ذکر فی الآیتین من الثواب علی إطاعته و إطاعة رسوله فیها و العذاب الخالد المهین علی المعصیة.



کلام فی الإرث علی وجه کلی‌

هاتان الآیتان أعنی قوله تعالی: یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ إلی آخر الآیتین، و الآیة
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التی فی آخر السورة: یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ إلی آخر الآیة، مع قوله تعالی:
لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ الآیة، و مع قوله تعالی: وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ «الأحزاب: 6، الأنفال: 7»، خمس آیات أو ست هی الأصل القرآنی للإرث فی الإسلام و السنة تفسرها أوضح تفسیر و تفصیل.
و الکلیات المنتزعة المستفادة منها التی هی الأصل فی تفاصیل الأحکام أمور:
منها: ما تقدم فی قوله: آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ لا تَدْرُونَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ لَکُمْ نَفْعاً، و یظهر منها أن للقرب و البعد من المیت تأثیرا فی باب الإرث، و إذا ضمت الجملة إلی بقیة الآیة أفادت أن ذلک مؤثر فی زیادة السهم و قلته و عظمه و صغره، و إذا ضمت إلی قوله تعالی: وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ أفادت أن الأقرب نسبا فی باب الإرث یمنع الأبعد.
فأقرب الأقارب إلی المیت الأب و الأم و الابن و البنت إذ لا واسطة بینهم و بین المیت، و الابن و البنت یمنعان أولاد أنفسهما لأنهم یتصلون به بواسطتهم فإذا فقدت واسطتهم فهم یقومون مقامها.
و تتلوها المرتبة الثانیة و هم إخوة المیت و أخواته و جده و جدته فإنهم یتصلون بالمیت بواسطة واحدة و هی الأب أو الأم، و أولاد الأخ و الأخت یقومون مقام أبیهم و أمهم، و کل بطن یمنع من بعده من البطون کما مر.
و تتلو هذه المرتبة مرتبة أعمام المیت و أخواله و عماته و خالاته فإن بینهم و بین المیت واسطتین و هما الجد أو الجدة و الأب أو الأم، و الأمر علی قیام ما مر.
و یظهر من مسألة القرب و البعد المذکورة أن ذا السببین مقدم علی ذی السبب الواحد، و من ذلک تقدم کلالة الأبوین علی کلالة الأب فلا ترث معها، و أما کلالة الأم فلا تزاحمها کلالة الأبوین.
و منها: أنه قد اعتبر فی الوراث تقدم و تأخر من جهة أخری فإن السهام ربما اجتمعت فتزاحمت بالزیادة علی أصل الترکة فمنهم من عین له عند الزحام سهم آخر کالزوج یذهب بالنصف فإذا زاحمه الولد عاد إلی الربع بعینه و مثله الزوجة فی ربعها و ثمنها
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و کالأم تذهب بالثلث فإذا زاحمها ولد أو إخوة عادت إلی السدس و الأب لا یزول عن سدسه مع وجود الولد و عدمه؛ و منهم من عین له سهم ثم إذا زاحمه آخر سکت عنه و لم یذکر له سهم بعینه کالبنت و البنات و الأخت و الأخوات یذهبن بالنصف و الثلثین و قد سکت عن سهامهم عند الزحام، و یستفاد منه أن أولئک المقدمین لا یزاحمون و لا یرد علیهم نقص فی صورة زیادة السهام علی الأصل و إنما یرد ما یرد من النقص علی الآخرین المسکوت عن سهامهم عند الزحام.
و منها: أن السهام قد تزید علی المال کما إذا فرض زوج و أخوات من کلالة الأبوین فهناک نصف و ثلثان و هو زائد علی مخرج المال، و کذا لو فرض أبوان و بنتان و زوج فتزید السهام علی أصل الترکة فإنها سدسان و ثلثان و ربع.
و کذلک قد تزید الترکة علی الفریضة کما إذا کانت هناک بنت واحدة أو بنتان فقط و هکذا، و السنة المأثورة التی لها شأن تفسیر الکتاب علی ما ورد من طرق أئمة أهل البیت (ع) أنه فی صورة زیادة السهام علی أصل المال یدخل النقص علی هؤلاء الذین لم یعین لهم إلا سهم واحد و هم البنات و الأخوات دون غیرهم و هو الأم و الزوج الذین عین الله فرائضهما بحسب تغیر الفروض و کذا فی صورة زیادة أصل الترکة علی السهام یرد الزائد علی من یدخل علیه النقص فی الصورة السابقة کما فی بنت و أب فللأب السدس و للبنت نصف المال بالفریضة و الباقی بالرد.
و قد سن عمر بن الخطاب أیام خلافته فی صورة زیادة السهام العول و عمل الناس فی الصدر الأول فی صورة زیادة الترکة بالتعصیب و سیجی‌ء الکلام فیهما فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و منها: أن التأمل فی سهام الرجال و النساء فی الإرث یفید أن سهم المرأة ینقص عن سهم الرجل فی الجملة إلا فی الأبوین فإن سهم الأم قد یربو علی سهم الأب بحسب الفریضة و لعل تغلیب جانب الأم علی جانب الأب أو تسویتهما لکونها فی الإسلام أمس رحما بولدها و مقاساتها کل شدیدة فی حمله و وضعه و حضانته و تربیته، قال تعالی: وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ إِحْساناً حَمَلَتْهُ أُمُّهُ کُرْهاً وَ وَضَعَتْهُ کُرْهاً وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً: «الأحقاف: 15» و خروج سهمها عن نصف ما للرجل إلی حد المساواة أو الزیادة تغلیب لجانبها قطعا.
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و أما کون سهم الرجل فی الجملة ضعف سهم المرأة فقد اعتبر فیه فضل الرجل علی المرأة بحسب تدبیر الحیاة عقلا و کون الإنفاق اللازم علی عهدته، قال تعالی: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ بِما أَنْفَقُوا مِنْ أَمْوالِهِمْ «النساء: 34» و القوام من القیام و هو إدارة المعاش، و المراد بالفضل هو الزیادة فی التعقل فإن حیاته حیاة تعقلیة و حیاة المرأة إحساسیة عاطفیة، و إعطاء زمام المال یدا عاقلة مدبرة أقرب إلی الصلاح من إعطائه یدا ذات إحساس عاطفی و هذا الإعطاء. و التخصیص إذا قیس إلی الثروة الموجودة فی الدنیا المنتقلة من الجیل الحاضر إلی الجیل التالی یکون تدبیر ثلثی الثروة الموجودة إلی الرجال و تدبیر ثلثها إلی النساء فیغلب تدبیر التعقل علی تدبیر الإحساس و العواطف فیصلح أمر المجتمع و تسعد الحیاة.
و قد تدورک هذا الکسر الوارد علی النساء بما أمر الله سبحانه الرجل بالعدل فی أمرها الموجب لاشتراکها مع الرجل فیما بیده من الثلثین فتذهب المرأة بنصف هذین الثلثین من حیث المصرف، و عندها الثلث الذی تتملکه و بیدها أمر ملکه و مصرفه.
و حاصل هذا الوضع و التشریع العجیب أن الرجل و المرأة متعاکسان فی الملک و المصرف فللرجل ملک ثلثی ثروة الدنیا و له مصرف ثلثها، و للمرأة ملک ثلث الثروة و لها مصرف ثلثیها، و قد لوحظ فی ذلک غلبة روح التعقل علی روح الإحساس و العواطف فی الرجل، و التدبیر المالی بالحفظ و التبدیل و الإنتاج و الاسترباح أنسب و أمس بروح التعقل، و غلبة العواطف الرقیقة و الإحساسات اللطیفة علی روح التعقل فی المرأة، و ذلک بالمصرف أمس و ألصق فهذا هو السر فی الفرق الذی اعتبره الإسلام فی باب الإرث و النفقات بین الرجال و النساء.
و ینبغی أن یکون زیادة روح التعقل بحسب الطبع فی الرجل و مزیته علی المرأة فی هذا الشأن هو المراد بالفضل الذی ذکره الله سبحانه فی قوله عز من قائل: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ الآیة، دون الزیادة فی البأس و الشدة و الصلابة فإن الغلظة و الخشونة فی قبیل الرجال و إن کانت مزیة وجودیة یمتاز بها الرجل من المرأة و تترتب علیها فی المجتمع الإنسانی آثار عظیمة فی أبواب الدفاع و الحفظ و الأعمال الشاقة و تحمل الشدائد و المحن و الثبات و السکینة فی الهزاهز و الأهوال، و هذه شئون ضروریة فی الحیاة لا یقوم لها قبیل النساء بالطبع.
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لکن النساء أیضا مجهزات بما یقابلها من الإحساسات اللطیفة و العواطف الرقیقة التی لا غنی للمجتمع عنها فی حیاته، و لها آثار هامة فی أبواب الأنس و المحبة و السکن و الرحمة و الرأفة و تحمل أثقال التناسل و الحمل و الوضع و الحضانة و التربیة و التمریض و خدمة البیوت، و لا یصلح شأن الإنسان بالخشونة و الغلظة لو لا اللینة و الرقة، و لا بالغضب لو لا الشهوة، و لا أمر الدنیا بالدفع لو لا الجذب.
و بالجملة هذان تجهیزان متعادلان فی الرجل و المرأة یتعادل بهما کفتا الحیاة فی المجتمع المختلط المرکب من القبیلین، و حاشاه سبحانه أن یحیف فی کلامه أو یظلم فی حکمه أم یخافون أن یحیف الله علیهم «1»، و لا یظلم ربک أحدا «2» و هو القائل:
بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ «آل عمران: 195» و قد أشار إلی هذا الالتیام و البعضیة بقوله فی الآیة: بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ 
و قال أیضا: وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ «الروم: 21» فانظر إلی عجیب بیان الآیتین حیث وصف الإنسان (و هو الرجل بقرینة المقابلة) بالانتشار و هو السعی فی طلب المعاش، و إلیه یعود جمیع أعمال اقتناء لوازم الحیاة بالتوسل إلی القوة و الشدة حتی ما فی المغالبات و الغزوات و الغارات و لو کان للإنسان هذا الانتشار فحسب لانقسم أفراده إلی واحد یکر و آخر یفر.
لکن الله سبحانه خلق النساء و جهزهن بما یوجب أن یسکن إلیهن الرجال و جعل بینهم مودة و رحمة فاجتذبن الرجال بالجمال و الدلال و المودة و الرحمة، فالنساء هن الرکن الأول و العامل الجوهری للاجتماع الإنسانی.
و من هنا ما جعل الإسلام الاجتماع المنزلی و هو الازدواج هو الأصل فی هذا الباب قال تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ «الحجرات: 13»، فبدأ بأمر ازدواج الذکر و الأنثی 
______________________________
(1) سورة النور: 50
(2) سورة الکهف: 49.
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و ظهور التناسل بذلک ثم بنی علیه الاجتماع الکبیر المتکون من الشعوب و القبائل.
و من ذیل الآیة یظهر أن التفضیل المذکور فی قوله: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ الآیة، إنما هو تفضیل فی التجهیز بما ینتظم به أمر الحیاة الدنیویة أعنی المعاش أحسن تنظیم، و یصلح به حال المجتمع إصلاحا جیدا، و لیس المراد به الکرامة التی هی الفضیلة الحقیقیة فی الإسلام و هی القربی و الزلفی من الله سبحانه فإن الإسلام لا یعبأ بشی‌ء من الزیادات الجسمانیة التی لا یستفاد منها إلا للحیاة المادیة و إنما هی وسائل یتوسل بها لما عند الله.
فقد تحصل من جمیع ما قدمنا أن الرجال فضلوا علی النساء بروح التعقل الذی أوجب تفاوتا فی أمر الإرث و ما یشبهه لکنها فضیلة بمعنی الزیادة و أما الفضیلة بمعنی الکرامة التی یعتنی بشأنها الإسلام فهی التقوی أینما کانت.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی- فی سننه من طرق جابر بن عبد الله- قال*: عادنی رسول الله ص و أبو بکر فی بنی سلمة ماشیین- فوجدنی النبی ص لا أعقل شیئا فدعا بماء فتوضأ منه- ثم رش علی فأفقت فقلت:
ما تأمرنی أن أصنع فی مالی یا رسول الله؟ فنزلت: یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ 
أقول: قد تقدم مرارا أن أسباب النزول المرویة لا تأبی أن تتعدد و تجتمع عدة منها فی آیة، و لا تنافی عدم انحصار عنایة الآیة النازلة فیها و لا أن یتصادف النزول فینطبق علیها مضمون الآیة فلا یضر بالروایة ما فیها من قول جابر: ما تأمرنی أن أصنع بمالی یا رسول الله فنزلت «إلخ»، مع أن قسمة المال لم یکن علیه حتی یجاب بالآیة، و أعجب منه 
ما رواه أیضا عن عبد بن حمید و الحاکم عن جابر قال*: کان رسول الله ص یعودنی و أنا مریض- فقلت: کیف أقسم مالی بین ولدی؟ فلم یرد علی شیئا و نزلت: یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ 
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و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن السدی قال"*: کان أهل الجاهلیة لا یورثون الجواری، و لا الضعفاء من الغلمان، لا یرث الرجل من والده إلا من أطاق القتال- فمات عبد الرحمن أخو حسان الشاعر، و ترک امرأة له یقال لها: أم کحة- و ترک خمس جوار فجاءت الورثة فأخذوا ماله- فشکت أم کحة ذلک إلی النبی ص- فأنزل الله هذه الآیة: فَإِنْ کُنَّ نِساءً فَوْقَ اثْنَتَیْنِ فَلَهُنَّ ثُلُثا ما تَرَکَ- وَ إِنْ کانَتْ واحِدَةً فَلَهَا النِّصْفُ ثم قال فی أم کحة: وَ لَهُنَّ الرُّبُعُ مِمَّا تَرَکْتُمْ إِنْ لَمْ یَکُنْ لَکُمْ وَلَدٌ- فَإِنْ کانَ لَکُمْ وَلَدٌ فَلَهُنَّ الثُّمُنُ 
و فیه، أیضا عنهما عن ابن عباس قال"*: لما نزلت آیة الفرائض- التی فرض الله فیها ما فرض للولد الذکر و الأنثی و الأبوین- کرهها الناس أو بعضهم و قالوا: تعطی المرأة الربع أو الثمن، و تعطی الابنة النصف، و یعطی الغلام الصغیر، و لیس من هؤلاء أحد یقاتل القوم، و لا یحوز الغنیمة، و کانوا یفعلون ذلک فی الجاهلیة- لا یعطون المیراث إلا لمن قاتل القوم و یعطونه الأکبر فالأکبر.
أقول: و کان منه التعصیب و هو إعطاء المیراث عصبة الأب إذا لم یترک المیت ابنا کبیرا یطیق القتال، و قد عمل به أهل السنة فی الزائد علی الفریضة فیما إذا لم یستوعب السهام الترکة، و ربما وجد شی‌ء من ذلک فی روایاتهم لکن وردت الروایات من طرق أهل البیت (ع) بنفی التعصیب، و أن الزائد علی الفرائض یرد علی من ورد علیه النقص و هم الأولاد و الإخوة من الأبوین أو الأب، و إلی الأب فی بعض الصور، و الذی یستفاد من الآیات یوافق ذلک علی ما مر.
و فیه، أخرج الحاکم و البیهقی عن ابن عباس قال"*: أول من أعال الفرائض عمر تدافعت علیه و رکب بعضها بعضا- قال: و الله ما أدری کیف أصنع بکم؟ و الله ما أدری أیکم قدم الله و أیکم أخر؟ و ما أجد فی هذا المال شیئا أحسن من أن أقسمه علیکم بالحصص! ثم قال ابن عباس: و أیم الله- لو قدم من قدم الله و أخر من أخر الله ما عالت فریضة، فقیل له: و أیها قدم الله؟ قال: کل فریضة لم یهبطها الله من فریضة إلا إلی فریضة- فهذا ما قدم الله، و کل فریضة إذا زالت عن فرضها لم یکن لها إلا ما بقی- فتلک التی أخر الله فالذی قدم کالزوجین و الأم، و الذی أخر کالأخوات و البنات- فإذا اجتمع من قدم الله و أخر بدئ بمن قدم فأعطی حقه کاملا- فإن بقی شی‌ء کان 
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لهن، و إن لم یبق شی‌ء فلا شی‌ء لهن.
و فیه، أیضا أخرج سعید بن منصور عن ابن عباس قال"*: أ ترون الذی أحصی رمل عالج عددا- جعل فی المال نصفا و ثلثا و ربعا؟ إنما هو نصفان و ثلاثة أثلاث و أربعة أرباع.
و فیه، أیضا عنه عن عطاء قال"*: قلت لابن عباس: إن الناس لا یأخذون بقولی و لا بقولک- و لو مت أنا و أنت ما اقتسموا میراثا علی ما تقول- قال: فلیجتمعوا فلنضع أیدینا علی الرکن- ثم نبتهل فنجعل لعنة الله علی الکاذبین ما حکم الله بما قالوا.
أقول: و هذا المعنی منقول عن ابن عباس من طرق الشیعة أیضا کما یأتی.
فی الکافی، عن الزهری عن عبید الله بن عبد الله بن عتبة قال*: جالست ابن عباس فعرض ذکر الفرائض من المواریث- فقال ابن عباس: سبحان الله العظیم- أ ترون الذی أحصی رمل عالج عددا جعل فی مال نصفا و نصفا و ثلثا؟! فهذان النصفان قد ذهبا بالمال فأین موضع الثلث؟ فقال له زفر بن أوس البصری: یا أبا العباس فمن أول من أعال هذه الفرائض؟ فقال: عمر بن الخطاب لما التفت عنده الفرائض- و دفع بعضها بعضا قال: و الله ما أدری أیکم قدم الله و أیکم أخر؟ و ما أجد شیئا أوسع من أن أقسم علیکم هذا المال بالحصص- و أدخل علی کل ذی حق حقه فأدخل علیه من عول الفرائض- و أیم الله لو قدم من قدم الله و أخر من أخر الله ما عالت الفریضة، فقال له زفر بن أوس: و أیها قدم و أیها أخر؟ فقال: کل فریضة لم یهبطها الله عن فریضة إلا إلی فریضة- فهذا ما قدم الله، و أما ما أخر الله- فکل فریضة إذا زالت عن فرضها- لم یکن لها إلا ما بقی فتلک التی أخر، فأما التی قدم فالزوج له النصف- فإذا دخل علیه ما یزیله عنه رجع إلی الربع لا یزیله عنه شی‌ء، و الزوجة لها الربع فإذا زالت إلی الثمن لا یزیلها عنه شی‌ء، و الأم لها الثلث- فإذا زالت عنه صارت إلی السدس و لا یزیلها عنه شی‌ء- فهذه الفرائض التی قدم الله عز و جل، و أما التی أخر ففریضة البنات و الأخوات لها النصف و الثلثان- فإذا أزالتهن الفرائض عن ذلک لم یکن لها إلا ما بقی، فتلک التی أخر الله، فإذا اجتمع ما قدم الله و ما أخر بدئ بما قدم الله- فأعطی حقه کاملا- فإن بقی شی‌ء کان لمن أخر و إن لم یبق شی‌ء فلا شی‌ء له، فقال له زفر: فما منعک أن تشیر بهذا الرأی علی عمر؟ فقال: هیبته.
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أقول: و هذا القول من ابن عباس مسبوق بقول علی (ع) بنفی العول، و هو مذهب أئمة أهل البیت (ع) کما یأتی.
فی الکافی، عن الباقر (ع) فی حدیث قال*: کان أمیر المؤمنین (ع) یقول: إن الذی أحصی رمل عالج- لیعلم أن السهام لا تعول علی ستة لو تبصرون وجهها لم تجز ستة.
أقول: فی الصحاح: أن عالج موضع بالبادیة به رمل، و قوله (ع): إن السهام لا تعول علی ستة أی لا تمیل علی الستة حتی تغیرها إلی غیرها، و الستة هی السهام المصرح بها فی الکتاب و هی: النصف و الثلث و الثلثان و الربع و السدس و الثمن.
و فیه، عن الصادق (ع) قال*: قال أمیر المؤمنین (ع): الحمد لله الذی لا مقدم لما أخر، و لا مؤخر لما قدم، ثم ضرب بإحدی یدیه علی الأخری، ثم قال: یا أیتها الأمة المتحیرة بعد نبیها- لو کنتم قدمتم من قدم الله و أخرتم من أخر الله، و جعلتم الولایة و الوراثة حیث جعلها الله ما عال ولی الله، و لا عال سهم من فرائض الله، و لا اختلف اثنان فی حکم الله، و لا تنازعت الأمة فی شی‌ء من أمر الله- إلا و عند علی علمه من کتاب الله، فذوقوا وبال أمرکم و ما فرطتم فیما قدمت أیدیکم، و ما الله بظلام للعبید، و سیعلم الذی ظلموا أی منقلب ینقلبون.
أقول: و توضیح ورود النقص علی حظوظ الورثة زیادة علی ما مر أن الفرائض المذکورة فی کلامه تعالی ست: النصف، و الثلثان، و الثلث، و السدس، و الربع، و الثمن، و هذه السهام قد یجتمع بعضها مع بعض بحیث یحصل التزاحم کما أنه قد یجتمع النصف و السدسان و الربع فی الطبقة الأولی کبنت و أب و أم و زوج فتزید السهام علی الأصل، و کذا الثلثان و السدسان و الربع کبنتین و أبوین و زوج فتتزاحم، و کذلک یجتمع النصف و الثلث و الربع و السدس فی الطبقة الثانیة کأخت و جدین للأب و الأم و زوجة، و کذا الثلثان و الثلث و الربع و السدس کأختین و جدین و زوج.
فإن أوردنا النقص علی جمیع السهام کان العول، و إن حفظنا فریضة الأبوین و الزوجین و کلالة الأم و هی الثلث و السدس و النصف و الربع و الثمن عن ورود النقص علیها- لأن الله عین هذه السهام و لم یبهمها فی حال بخلاف سهام البنت الواحدة فما زادت و الأخت الواحدة لأبوین أو لأب فما زادت و بخلاف سهام الذکر و الأنثی عند
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الوحدة و الکثرة- ورد النقص دائما علی الأولاد و الإخوة و الأخوات لما مر.
و أما کیفیة الرد فلیراجع فیها إلی جوامع الحدیث و کتب الفقه.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و البیهقی فی سننه عن زید بن ثابت"*: أنه کان یحجب الأم بالأخوین فقالوا له: یا أبا سعید إن الله یقول: فَإِنْ کانَ لَهُ إِخْوَةٌ- و أنت تحجبها بأخوین؟ فقال: إن العرب تسمی الأخوین إخوة.
أقول: و هو المروی عن أئمة أهل البیت (ع) و إن کان المعروف أن الإخوة جمع الأخ و لا یطلق الجمع علی ما دون الثلاثة.
و فی الکافی، عن الصادق (ع) قال*: لا یحجب الأم عن الثلث- إلا أخوان أو أربع أخوات لأب و أم أو لأب 
أقول: و الأخبار فی ذلک کثیرة و أما الإخوة لأم فإنهم یتقربون بالأم و هی بوجودها تمنعهم، و فی أخبار الفریقین أن الإخوة یحجبون الأم و لا یرثون لوجود من یتقدم علیهم فی المیراث و هو الأبوان فحجب الإخوة الأم مع عدم إرثهم إنما هو نوع مراعاة لحال الأب من حیث رد الزائد علی الفریضة إلیه، و منه یعلم وجه عدم حجب الإخوة للأم فإنهم لیسوا عالة للأب.
و فی المجمع،* فی قوله تعالی: مِنْ بَعْدِ وَصِیَّةٍ یُوصِی بِها أَوْ دَیْنٍ عن أمیر المؤمنین (ع):
أنکم تقرءون فی هذه الآیة الوصیة قبل الدین، و أن رسول الله ص قضی بالدین قبل الوصیة:
أقول: و رواه السیوطی فی الدر المنثور عن عدة من أرباب الجوامع و التفاسیر.
و فی الکافی،* فی معنی الکلالة عن الصادق (ع): من لیس بوالد و لا ولد.
و فیه، عنه (ع)* فی قوله تعالی: وَ إِنْ کانَ رَجُلٌ یُورَثُ کَلالَةً الآیة، إنما عنی بذلک الإخوة و الأخوات من الأم خاصة.
أقول: و الأخبار فی ذلک کثیرة و قد رواها أهل السنة، و قد استفاضت الروایات بذلک و أن حکم کلالة الأب و الأبوین هو المذکور فی الآیة الخاتمة للسورة: یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ الآیة.
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و من الشواهد علی ذلک أن الفرائض المذکورة للکلالة فی آخر السورة تربو علی ما ذکر لهم فی هذه الآیة زیادة ضعف أو أزید، و من المستفاد من سیاق الآیات و ذکر الفرائض أنه تعالی یرجح سهم الرجال علی النساء فی الجملة ترجیح المثلین علی المثل أو ما یقرب من ذلک مهما أمکن، و الکلالة إنما یتقرب إلی المیت من جهة الأم و الأب أو أحدهما فالتفاوت المراعی فی جانب الأب و الأم یسری إلیهم فیترجح لا محالة فرائض کلالة الأبوین أو الأب علی کلالة الأم و یکشف بذلک أن القلیل لکلالة الأم و الکثیر لغیره.
و فی المعانی، بإسناده إلی محمد بن سنان*: أن أبا الحسن الرضا (ع) کتب إلیه فیما کتب من جواب مسائله- علة إعطاء النساء نصف ما یعطی الرجال من المیراث: لأن المرأة إذا تزوجت أخذت و الرجل یعطی- فلذلک وفر علی الرجال- و علة أخری فی إعطاء الذکر مثلی ما تعطی الأنثی- لأن الأنثی من عیال الذکر إن احتاجت، و علیه أن یعولها و علیه نفقتها، و لیس علی المرأة أن تعول الرجل- و لا تؤخذ بنفقته إن احتاج فوفر علی الرجال لذلک، و ذلک قول الله عز و جل: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ- بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ بِما أَنْفَقُوا مِنْ أَمْوالِهِمْ 
و فی الکافی، بإسناده عن الأحول قال*: قال ابن أبی العوجاء: ما بال المرأة المسکینة الضعیفة تأخذ سهما واحدا و یأخذ الرجال سهمین؟ فذکر ذلک بعض أصحابنا لأبی عبد الله (ع)- فقال: إن المرأة لیس علیها جهاد، و لا نفقة، و لا معقلة، فإنما ذلک علی الرجال- فلذلک جعل للمرأة سهما واحدا، و للرجل سهمین.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة و قد مر دلالة الکتاب أیضا علی ذلک.



بحث علمی فی فصول‌





1- ظهور الإرث:

کان الإرث أعنی تملک بعض الأحیاء المال الذی ترکه المیت من أقدم السنن الدائرة فی المجتمع الإنسانی، و قد خرج عن وسع ما بأیدینا من تواریخ الأمم و الملل الحصول علی مبدإ حصوله، و من طبیعة الأمر أیضا ذلک فإنا نعلم بالتأمل فی طبیعة الإنسان الاجتماعیة أن المال و خاصة لو کان مما لا ید علیه یحن 
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إلیه الإنسان و یتوق إلیه نفسه لصرفه فی حوائجه، و حیازته و خاصة فیما لا مانع عنه من دءوبه الأولیة القدیمة، و الإنسان فی ما کونه من مجتمعة همجیا أو مدنیا لا یستغنی عن اعتبار القرب و الولایة (المنتجین للأقربیة و الأولویة) بین أفراد المجتمع الاعتبار الذی علیه المدار فی تشکل البیت و البطن و العشیرة و القبیلة و نحو ذلک، فلا مناص فی المجتمع من کون بعض الأفراد أولی ببعض کالولد بوالدیه و الرحم برحمه، و الصدیق بصدیقه، و المولی بعبده، و أحد الزوجین بالآخر، و الرئیس بمرءوسه حتی القوی بالضعیف، و إن اختلفت المجتمعات فی تشخیص ذلک اختلافا شدیدا یکاد لا تناله ید الضبط.
و لازم هذین الأمرین کون الإرث دائرا بینهم من أقدم العهود الاجتماعیة.



2- تحول الإرث تدریجیا:

لم تزل هذه السنة کسائر السنن الجاریة فی المجتمعات الإنسانیة تتحول من حال إلی حال و تلعب بها ید التطور و التکامل منذ أول ظهورها غیر أن الأمم الهمجیة لما لم تستقر علی حال منتظم تعسر الحصول فی تواریخهم علی تحوله المنتظم حصولا یفید وثوقا به.
و القدر المتیقن من أمرهم أنهم کانوا یحرمون النساء و الضعفاء الإرث، و إنما کان یختص بالأقویاء و لیس إلا لأنهم کانوا یعاملون مع النساء و الضعفاء من العبید و الصغار معاملة الحیوان المسخر و السلع و الأمتعة التی لیس لها إلا أن ینتفع بها الإنسان دون أن تنتفع هی بالإنسان و ما فی یده أو تستفید من الحقوق الاجتماعیة التی لا تتجاوز النوع الإنسانی.
و مع ذلک کان یختلف مصداق القوی فی هذا الباب برهة بعد برهة فتارة مصداقه رئیس الطائفة أو العشیرة، و تارة رئیس البیت، و تارة أخری أشجع القوم و أشدهم بأسا، و کان ذلک یوجب طبعا تغیر سنة الإرث تغیرا جوهریا.
و لکون هذه السنن الجاریة لا تضمن ما تقترحه الفطرة الإنسانیة من السعادة المقترحة کان یسرع إلیها التغیر و التبدل حتی أن الملل المتمدنة التی کان یحکم بینهم القوانین أو ما یجری مجراها من السنن المعتادة الملیة کان شأنهم ذلک کالروم و الیونان، و ما عمر قانون من قوانین الإرث الدائرة بین الأمم حتی الیوم مثل ما عمرت سنة الإرث الإسلامیة فقد حکمت فی الأمم الإسلامیة منذ أول ظهورها إلی الیوم ما یقرب من أربعة عشر قرنا.
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3- الوراثة بین الأمم المتمدنة:

من خواص الروم أنهم کانوا یرون للبیت فی نفسه استقلالا مدنیا یفصله عن المجتمع العام و یصونه عن نفوذ الحکومة العامة فی جل ما یرتبط بأفراده من الحقوق الاجتماعیة، فکان یستقل فی الأمر و النهی و الجزاء و السیاسة و نحو ذلک.
و کان رب البیت هو معبودا لأهله من زوجة و أولاد و عبید، و کان هو المالک من بینهم و لا یملک دونه أحد ما دام أحد أفراد البیت، و کان هو الولی علیهم القیم بأمرهم باختیاره المطلق النافذ فیهم، و کان هو یعبد رب البیت السابق من أسلافه.
و إذا کان هناک مال یرثه البیت کما إذا مات بعض الأبناء فیما ملکه بإذن رب البیت اکتسابا أو بعض البنات فیما ملکته بالازدواج صداقا و أذن لها رب البیت أو بعض الأقارب فإنما کان یرثه رب البیت لأنه مقتضی ربوبیته و ملکه المطلق للبیت و أهله.
و إذا مات رب البیت فإنما کان یرثه أحد أبنائه أو إخوانه ممن فی وسعه ذلک و ورثه الأبناء فإن انفصلوا و أسسوا بیوتا جدیدة کانوا أربابها و إن بقوا فی بیتهم القدیم کان نسبتهم إلی الرب الجدید (أخیهم مثلا) هی النسبة السابقة إلی أبیهم من الورود تحت قیمومته و ولایته المطلقة.
و کذا کان یرثه الأدعیاء لأن الادعاء و التبنی کان دائرا عندهم کما بین العرب فی الجاهلیة.
و أما النساء کالزوجة و البنت و الأم فلم یکن یرثن لئلا ینتقل مال البیت بانتقالهن إلی بیوت أخری بالازدواج فإنهم ما کانوا یرون جواز انتقال الثروة من بیت إلی آخر، و هذا هو الذی ربما ذکره بعضهم فقال: إنهم کانوا یقولون بالملکیة الاشتراکیة الاجتماعیة دون الانفرادیة الفردیة و أظن أن مأخذه شی‌ء آخر غیر الملک الاشتراکی فإن الأقوام الهمجیة المتوحشة أیضا من أقدم الأزمنة کانوا یمتنعون من مشارکة غیرهم من الطوائف البدویة فیما حازوه من المراعی و الأراضی الخصبة و حموه لأنفسهم و کانوا یحاربون علیه و یدفعون عن محمیاتهم و هذا نوع من الملک العام الاجتماعی الذی مالکه هیئة المجتمع الإنسانی دون أفراده، و هو مع ذلک لا ینفی أن یملک کل فرد من المجتمع شیئا من هذا الملک العام اختصاصا.
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و هذا ملک صحیح الاعتبار غیر أنهم ما کانوا یحسنون تعدیل أمره و الاستدرار منه، و قد احترمه الإسلام کما ذکرناه فیما تقدم، قال تعالی: خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً: «البقرة: 29» فالمجتمع الإنسانی و هو المجتمع الإسلامی و من هو تحت ذمته هو المالک لثروة الأرض بهذا المعنی ثم المجتمع الإسلامی هو المالک لما فی یده من الثروة و لذلک لا یری الإسلام إرث الکافر من المسلم.
و لهذا النظر آثار و نماذج فی بعض الملل الحاضرة حیث لا یرون جواز تملک الأجانب شیئا من الأراضی و الأموال غیر المنقولة من أوطانهم و نحو ذلک.
و لما کان البیت فی الروم القدیم ذا استقلال و تمام فی نفسه کان قد استقر فیه هذه العادة القدیمة المستقرة فی الطوائف و الممالک المستقلة.
و کان قد أنتج استقرار هذه العادة أو السنة فی بیوت الروم مع سنتهم فی التزویج من منع الازدواج بالمحارم أن القرابة انقسمت عندهم قسمین: أحدهما القرابة الطبیعیة و هی الاشتراک فی الدم، و کان لازمها منع الازدواج فی المحارم و جوازه فی غیرهم، و الثانی القرابة الرسمیة و هی القانونیة و لازمها الإرث و عدمه و النفقة و الولایة و غیر ذلک فکان الأبناء أقرباء ذوی قرابة طبیعیة و رسمیة معا بالنسبة إلی رب البیت و رئیسه و فی ما بینهم، أنفسهم و کانت النساء جمیعا ذوات قرابة طبیعیة لا رسمیة فکانت المرأة لا ترث والدها و لا ولدها و لا أخاها و لا بعلها و لا غیرهم. هذه سنة الروم القدیم.
و أما الیونان فکان وضعهم القدیم فی تشکل البیوت قریبا من وضع الروم القدیم، و کان المیراث فیهم یرثه أرشد الأولاد الذکور، و یحرم النساء جمیعا من زوجة و بنت و أخت، و یحرم صغار الأولاد و غیرهم غیر أنهم کالرومیین ربما کانوا یحتالون لإیراث الصغار من أبنائهم و من أحبوها و أشفقوا علیها من زوجاتهم و بناتهم و أخواتهم بحبل متفرقة تسهل الطریق لامتاعهن بشی‌ء من المیراث قلیل أو کثیر بوصیة أو نحوها و سیجی‌ء الکلام فی أمر الوصیة.
و أما الهند و مصر و الصین فکان أمر المیراث فی حرمان النساء منه مطلقا
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و حرمان ضعفاء الأولاد أو بقاؤهم تحت الولایة و القیمومة قریبا مما تقدم من سنة الروم و الیونان.
و أما الفرس فإنهم کانوا یرون نکاح المحارم و تعدد الزوجات کما تقدم و یرون التبنی، و کانت أحب النساء إلی الزوج ربما قامت مقام الابن بالادعاء و ترث کما یرث الابن و الدعی بالسویة و کانت تحرم بقیة الزوجات، و البنت المزوجة لا ترث حذرا من انتقال المال إلی خارج البیت، و التی لم تزوج بعد ترث نصف سهم الابن، فکانت الزوجات غیر الکبیرة و البنت المزوجة محرومات، و کانت الزوجة الکبیرة و الابن و الدعی و البنت غیر المزوجة بعد مرزوقین.
و أما العرب فقد کانوا یحرمون النساء مطلقا و الصغار من البنین و یمتعون أرشد الأولاد ممن یرکب الفرس و یدفع عن الحرمة، فإن لم یکن فالعصبة.
هذا حال الدنیا یوم نزلت آیات الإرث، ذکرها و تعرض لها کثیر من تواریخ آداب الملل و رسومهم و الرحلات و کتب الحقوق و أمثالها من أراد الاطلاع علی تفاصیل القول أمکنه أن یراجعها.
و قد تلخص من جمیع ما مر أن السنة کانت قد استقرت فی الدنیا یومئذ علی حرمان النساء بعنوان أنهن زوجة أو أم أو بنت أو أخت إلا بعناوین أخری مختلفة، و علی حرمان الصغار و الأیتام إلا فی بعض الموارد تحت عنوان الولایة و القیمومة الدائمة غیر المنقطعة.



4- ما ذا صنع الإسلام و الظرف هذا الظرف‌

؟: قد تقدم مرارا أن الإسلام یری أن الأساس الحق للأحکام و القوانین الإنسانیة هو الفطرة التی فطر الناس علیها و لا تبدیل لخلق الله، و قد بنی الإرث علی أساس الرحم التی هی من الفطرة و الخلقة الثابتة، و قد ألغی إرث الأدعیاء حیث یقول تعالی: وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ ذلِکُمْ قَوْلُکُمْ بِأَفْواهِکُمْ وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ ادْعُوهُمْ لِآبائِهِمْ هُوَ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ، فَإِنْ لَمْ تَعْلَمُوا آباءَهُمْ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ وَ مَوالِیکُمْ «الأحزاب: 5».
ثم أخرج الوصیة من تحت عنوان الإرث و أفردها عنوانا مستقلا یعطی به و یؤخذ و إن کانوا یسمون التملک من جهة الإیصاء إرثا، و لیس ذلک مجرد اختلاف فی التسمیة
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فإن لکل من الوصیة و الإرث ملاکا آخر و أصلا فطریا مستقلا، فملاک الإرث هو الرحم و لا نفوذ لإرادة المتوفی فیها أصلا، و ملاک الوصیة نفوذ إرادة المتوفی بعد وفاته (و إن شئت قل: حین ما یوصی) فی ما یملکه فی حیاته و احترام مشیته، فلو أدخلت الوصیة فی الإرث لم یکن ذلک إلا مجرد تسمیة.
و أما ما کان یسمیها الناس کالروم القدیم مثلا إرثا فلم یکن لاعتبارهم فی سنة الإرث أحد الأمرین، إما الرحم و إما احترام إرادة المیت بل حقیقة الأمر أنهم کانوا یبنون الإرث علی احترام الإرادة و هی إرادة المیت بقاء المال الموروث فی البیت الذی کان فیه تحت ید رئیس البیت و ربه أو إرادته انتقاله بعد الموت إلی من یحبه المیت و یشفق علیه فکان الإرث علی أی حال یبتنی علی احترام الإرادة و لو کان مبتنیا علی أصل الرحم و اشتراک الدم لرزق من المال کثیر من المحرومین منه، و حرم کثیر من المرزوقین.
ثم إنه بعد ذلک عمد إلی الإرث و عنده فی ذلک أصلان جوهریان:
أصل الرحم و هو العنصر المشترک بین الإنسان و أقربائه لا یختلف فیه الذکور و الإناث و الکبار و الصغار حتی الأجنة فی بطون أمهاتهم و إن کان مختلف الأثر فی التقدم و التأخر، و منع البعض للبعض من جهة قوته و ضعفه بالقرب من الإنسان و البعد منه، و انتفاء الوسائط و تحققها قلیلا أو کثیرا کالولد و الأخ و العم، و هذا الأصل یقضی باستحقاق أصل الإرث مع حفظ الطبقات المتقدمة و المتأخرة.
و أصل اختلاف الذکر و الأنثی فی نحو وجود القرائح الناشئة عن الاختلاف فی تجهیزهما بالتعقل و الإحساسات، فالرجل بحسب طبعه إنسان التعقل کما أن المرأة مظهر العواطف و الإحساسات اللطیفة الرقیقة، و هذا الفرق مؤثر فی حیاتیهما التأثیر البارز فی تدبیر المال المملوک، و صرفه فی الحوائج، و هذا الأصل هو الموجب للاختلاف فی السهام فی الرجل و المرأة و إن وقعا فی طبقة واحدة کالابن و البنت، و الأخ و الأخت فی الجملة علی ما سنبینه.
و استنتج من الأصل الأول ترتب الطبقات بحسب القرب و البعد من المیت لفقدان الوسائط و قلتها و کثرتها فالطبقة الأولی هی التی تتقرب من المیت بلا واسطة و هی الابن و البنت و الأب و الأم، و الثانیة الأخ و الأخت و الجد و الجدة و هی تتقرب من 
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المیت بواسطة واحدة و هی الأب أو الأم أو هما معا، و الثالثة العم و العمة و الخال و الخالة، و هی تتقرب إلی المیت بواسطتین.
و هما أب المیت أو أمه و جده أو جدته، و علی هذا القیاس، و الأولاد فی کل طبقة یقومون مقام آبائهم و یمنعون الطبقة اللاحقة و روعی حال الزوجین لاختلاط دمائهما بالزواج مع جمیع الطبقات فلا یمنعهما طبقة و لا یمنعان طبقة.
ثم استنتج من الأصل الثانی اختلاف الذکر و الأنثی فی غیر الأم و الکلالة المتقربة بالأم بأن للذکر مثل حظ الأنثیین.
و السهام الستة المفروضة فی الإسلام (النصف و الثلثان و الثلث و الربع و السدس و الثمن) و إن اختلفت، و کذا المال الذی ینتهی إلی أحد الوراث و إن تخلف عن فریضته غالبا بالرد أو النقص الوارد و کذا الأب و الأم و کلالة الأم و إن تخلفت فرائضهم عن قاعدة «للذکر مثل حظ الأنثیین» و لذلک یعسر البحث الکلی الجامع فی باب الإرث إلا أن الجمیع بحسب اعتبار النوع فی تخلیف السابق للاحق یرجع إلی استخلاف أحد الزوجین للآخر و استخلاف الطبقة المولدة و هم الآباء و الأمهات للطبقة المتولدة و هم الأولاد، و الفریضة الإسلامیة فی کل من القبیلین أعنی الأزواج و الأولاد للذکر مثل حظ الأنثیین.
و ینتج هذا النظر الکلی أن الإسلام یری اقتسام الثروة الموجودة فی الدنیا بالثلث و الثلثین فللأنثی ثلث و للذکر ثلثان هذا من حیث التملک لکنه لا یری نظیر هذا الرأی فی الصرف للحاجة فإنه یری نفقة الزوجة علی الزوج و یأمر بالعدل المقتضی للتساوی فی المصرف و یعطی للمرأة استقلال الإرادة و العمل فیما تملکه من المال لا مداخلة للرجل فیه، و هذه الجهات الثلاث تنتج أن للمرأة أن تتصرف فی ثلثی ثروة الدنیا (الثلث الذی تملکها و نصف الثلثین الذین یملکهما الرجل) و لیس فی قبال تصرف الرجل إلا الثلث.



5- علام استقر حال النساء و الیتامی فی الإسلام:

أما الیتامی فهم یرثون کالرجال الأقویاء، و یربون و ینمی أموالهم تحت ولایة الأولیاء کالأب و الجد أو عامة المؤمنین أو الحکومة الإسلامیة حتی إذا بلغوا النکاح و أونس منهم الرشد دفعت إلیهم أموالهم و استووا علی مستوی الحیاة المستقلة، و هذا أعدل السنن المتصورة فی حقهم.
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و أما النساء فإنهن بحسب النظر العام یملکن ثلث ثروة الدنیا و یتصرفن فی ثلثیها بما تقدم من البیان، و هن حرات مستقلات فیما یملکن لا یدخلن تحت قیمومة دائمة و لا موقتة و لا جناح علی الرجال فیما فعلن فی أنفسهن بالمعروف.
فالمرأة فی الإسلام ذات شخصیة تساوی شخصیة الرجل فی حریة الإرادة و العمل من جمیع الجهات، و لا تفارق حالها حال الرجل إلا فی ما تقتضیه صفتها الروحیة الخاصة المخالفة لصفة الرجل الروحیة و هی أن لها حیاة إحساسیة و حیاة الرجل تعقلیة فاعتبر للرجل زیادة فی الملک العام لیفوق تدبیر التعقل فی الدنیا علی تدبیر الإحساس و العاطفة، و تدورک ما ورد علیها من النقص باعتبار غلبتها فی التصرف، و شرعت علیها وجوب إطاعة الزوج فی أمر المباشرة و تدورک ذلک بالصداق، و حرمت القضاء و الحکومة و المباشرة للقتال لکونها أمورا یجب بناؤها علی التعقل دون الإحساس، و تدورک ذلک بوجوب حفظ حماهن و الدفاع عن حریمهن علی الرجال، و وضع علی عاتقهم أثقال طلب الرزق و الإنفاق علیها و علی الأولاد و علی الوالدین و لها حق حضانة الأولاد من غیر إیجاب، و قد عدل جمیع هذه الأحکام بأمور أخری دعین إلیها کالتحجب و قلة مخالطة الرجال و تدبیر المنزل و تربیة الأولاد.
و قد أوضح معنی امتناع الإسلام عن إعطاء التدابیر العامة الاجتماعیة کتدبیر الدفاع و القضاء و الحکومة للعاطفة و الإحساس و وضع زمامها فی یدها، النتائج المرة التی یذوقها المجتمع البشری إثر غلبة الإحساس علی التعقل فی عصرنا الحاضر، و أنت بالتأمل فی الحروب العالمیة الکبری التی هی من هدایا المدنیة الحاضرة، و فی الأوضاع العامة الحاکمة علی الدنیا، و عرض هذه الحوادث علی العقل و الإحساس العاطفی تقف علی تشخیص ما منه الإغراء و ما إلیه النصح و الله الهادی.
علی أن الملل المتمدنة من الغربیین لم یألوا جهدا و لم یقصروا حرصا منذ مئات السنین فی تربیة البنات مع الأبناء فی صف واحد، و إخراج ما فیهن من استعداد الکمال من القوة إلی الفعل، و أنت مع ذلک إذا نظرت فی فهرس نوابغ السیاسة و رجال القضاء و التقنین و زعماء الحروب و قوادها (و هی الخلال الثلاث المذکورة: الحکومة، القضاء القتال) لم تجد فیه شیئا یعتد به من أسماء النساء و لا عددا یقبل المقایسة إلی المئات و الألوف من الرجال، و هذا فی نفسه أصدق شاهد علی أن طباع النساء لا تقبل الرشد
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و النماء فی هذه الخلال التی لا حکومة فیها بحسب الطبع إلا للتعقل و کلما زاد فیها دبیب العواطف زادت خیبة و خسرانا.
و هذا و أمثاله من أقطع الأجوبة للنظریة المشهورة القائلة إن السبب الوحید فی تأخر النساء عن الرجال فی المجتمع الإنسانی هو ضعف التربیة الصالحة فیهن منذ أقدم عهود الإنسانیة، و لو دامت علیهن التربیة الصالحة الجیدة مع ما فیهن من الإحساسات و العواطف الرقیقة لحقن الرجال أو تقدمن علیهم فی جهات الکمال.
و هذا الاستدلال أشبه بالاستدلال بما ینتج نقیض المطلوب فإن اختصاصهن بالعواطف الرقیقة أو زیادتها فیهن هو الموجب لتأخرهن فیما یحتاج من الأمور إلی قوة التعقل و تسلطه علی العواطف الروحیة الرقیقة کالحکومة و القضاء، و تقدم من یزید علیهن فی ذلک و هم الرجال فإن التجارب القطعیة تفید أن من اختص بقوة صفة من الصفات الروحیة فإنما تنجح تربیته فیما یناسبها من المقاصد و المآرب، و لازمه أن تنجح تربیة الرجال فی أمثال الحکومة و القضاء و یمتازوا عنهن فی نیل الکمال فیها، و أن تنجح تربیتهن فیما یناسب العواطف الرقیقة و یرتبط بها من الأمور کبعض شعب صناعة الطب و التصویر و الموسیقی و النسج و الطبخ و تربیة الأطفال و تمریض المرضی و أبواب الزینة و نحو ذلک، و یتساوی القبیلان فیما سوی ذلک.
علی أن تأخرهن فیما ذکر من الأمور لو کان مستندا إلی الاتفاق و الصدفة کما ذکر لانتقض فی بعض هذه الأزمنة الطویلة التی عاش فیها المجتمع الإنسانی و قد خمنوها بملایین من السنین کما أن تأخر الرجال فیما یختص من الأمور المختصة بالنساء کذلک و لو صح لنا أن نعد الأمور اللازمة للنوع غیر المنفکة عن مجتمعهم و خاصة إذا ناسبت أمورا داخلیة فی البنیة الإنسانیة من الاتفاقیات لم یسع لنا أن نحصل علی خلة طبیعیة فطریة من خلال الإنسانیة العامة کمیل طباعه إلی المدنیة و الحضارة، و حبه للعلم، و بحثه عن أسرار الحوادث و نحو ذلک فإن هذه صفات لازمة لهذا النوع و فی بنیة أفراده ما یناسبها من القرائح نعدها لذلک صفات فطریة نظیر ما نعد تقدم النساء فی الأمور الکمالیة المستظرفة و تأخرهن فی الأمور التعقلیة و الأمور الهائلة و الصعبة الشدیدة من مقتضی قرائحهن، و کذلک تقدم الرجال و تأخرهم فی عکس ذلک.
فلا یبقی بعد ذلک کله إلا انقباضهن من نسبة کمال التعقل إلی الرجال و کمال 
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الإحساس و التعطف إلیهن، و لیس فی محله فإن التعقل و الإحساس فی نظر الإسلام موهبتان إلهیتان مودعتان فی بنیة الإنسان لمآرب إلهیة حقة فی حیاته لا مزیة لإحداهما علی الأخری و لا کرامة إلا للتقوی، و أما الکمالات الأخر کائنة ما کانت فإنما تنمو و تربو إذا وقعت فی صراطه و إلا لم تعد إلا أوزارا سیئة.



6- قوانین الإرث الحدیثة:

هذه القوانین و السنن و إن خالفت قانون الإرث الإسلامی کما و کیفا علی ما سیمر بک إجمالها غیر أنها استظهرت فی ظهورها و استقرارها بالسنة الإسلامیة فی الإرث فکم بین موقف الإسلام عند تشریع إرث النساء فی الدنیا و بین موقفهن من الفرق.
فقد کان الإسلام یظهر أمرا ما کانت الدنیا تعرفه و لا قرعت أسماع الناس بمثله، و لا ذکرته أخلاف عن أسلافهم الماضین و آبائهم الأولین، و أما هذه القوانین فإنها أبدیت و کلف بها أمم حینما کانت استقرت سنة الإسلام فی الإرث بین الأمم الإسلامیة فی معظم المعمورة بین مئات الملایین من الناس توارثها الأخلاف من أسلافهم فی أکثر من عشرة قرون، و من البدیهیات فی أبحاث النفس أن وقوع أمر من الأمور فی الخارج ثم ثبوتها و استقرارها نعم العون فی وقوع ما یشابهها و کل سنة سابقة من السنن الاجتماعیة مادة فکریة للسنن اللاحقة المجانسة بل الأولی هی المادة المتحولة إلی الثانیة فلیس لباحث اجتماعی أن ینکر استظهار القوانین الجدیدة فی الإرث بما تقدمها من الإرث الإسلامی و تحوله إلیها تحولا عادلا أو جائرا.
و من أغرب الکلام ما ربما یقال- قاتل الله عصبیة الجاهلیة الأولی-: أن القوانین الحدیثة إنما استفادت فی موادها من قانون الروم القدیمة، و أنت قد عرفت ما کانت علیه سنة الروم القدیمة فی الإرث، و ما قدمته السنة الإسلامیة إلی المجتمع البشری و أن السنة الإسلامیة متوسطة فی الظهور و الجریان العملی بین القوانین الرومیة القدیمة و بین القوانین الغربیة الحدیثة و کانت متعرفة متعمقة فی مجتمع الملایین و مئات الملایین من النفوس الإنسانیة قرونا متوالیة متطاولة، و من المحال أن تبقی سدی و علی جانب من التأثیر فی أفکار هؤلاء المقننین.
و أغرب منه أن هؤلاء القائلین یذکرون أن الإرث الإسلامی مأخوذ من الإرث الرومی القدیم!.
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و بالجملة فالقوانین الحدیثة الدائرة بین الملل الغربیة و إن اختلفت فی بعض الخصوصیات غیر أنها کالمطبقة علی تساوی الرجال و النساء فی سهم الإرث فالبنات و البنون سواء، و الأمهات و الآباء سواء فی السهام و هکذا.
و قد رتبت الطبقات فی قانون فرنسا علی هذا النحو: (1) البنون و البنات (2) الآباء و الأمهات و الإخوة و الأخوات (3) الأجداد و الجدات (4) الأعمام و العمات و الأخوال و الخالات، و قد أخرجوا علقة الزوجیة من هذه الطبقات و بنوها علی أساس المحبة و العلقة القلبیة و لا یهمنا التعرض لتفاصیل ذلک و تفاصیل الحال فی سائر الطبقات من أرادها فلیرجع إلی محلها.
و الذی یهمنا هو التأمل فی نتیجة هذه السنة الجاریة و هی اشتراک المرأة مع الرجل فی ثروة الدنیا الموجودة بحسب النظر العام الذی تقدم غیر أنهم جعلوا الزوجة تحت قیمومة الزوج لا حق لها فی تصرف مالی فی شی‌ء من أموالها الموروثة إلا بإذن زوجها، و عاد بذلک المال منصفا بین الرجل و المرأة ملکا، و تحت ولایة الرجل تدبیرا و إدارة! و هناک جمعیات منتهضة یبذلون مساعیهم لإعطاء النساء الاستقلال و إخراجهن من تحت قیمومة الرجال فی أموالهن و لو وفقوا لما یریدون کانت الرجال و النساء متساویین من حیث الملک و من حیث ولایة التدبیر و التصرف.



7- مقایسة هذه السنن بعضها إلی بعض:

و نحن بعد ما قدمنا خلاصة السنن الجاریة بین الأمم الماضیة و قرونها الخالیة إلی الباحث الناقد نحیل إلیه قیاس بعضها إلی البعض و القضاء علی کل منها بالتمام و النقص و نفعه للمجتمع الإنسانی و ضرره من حیث وقوعه فی صراط السعادة ثم قیاس ما سنه شارع الإسلام إلیها و القضاء بما یجب أن یقضی به.
و الفرق الجوهری بین السنة الإسلامیة و السنن غیرها فی الغایة و الغرض، فغرض الإسلام أن تنال الدنیا صلاحها، و غرض غیره أن تنال ما تشتهیها، و علی هذین الأصلین یتفرع ما یتفرع من الروع قال تعالی: وَ عَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ عَسی أَنْ تُحِبُّوا شَیْئاً وَ هُوَ شَرٌّ لَکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ «البقرة: 216»، و قال تعالی: وَ عاشِرُوهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ فَإِنْ کَرِهْتُمُوهُنَّ فَعَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ یَجْعَلَ اللَّهُ فِیهِ خَیْراً کَثِیراً: «النساء: 19».
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8- الوصیة:

قد تقدم أن الإسلام أخرج الوصیة من تحت الوراثة و أفردها عنوانا مستقلا لما فیها من الملاک المستقل و هو احترام إرادة المالک بالنسبة إلی ما یملکه فی حیاته، و قد کانت الوصیة بین الأمم المتقدمة من طرق الاحتیال لدفع الموصی ماله أو بعض ماله إلی غیر من تحکم السنة الجاریة بإرثه کالأب و رئیس البیت و لذلک کانوا لا یزالون یضعون من القوانین ما یحدها و یسد بنحو هذا الطریق المؤدی إلی إبطال حکم الإرث و لا یزال یجری الأمر فی تحدیدها هذا المجری حتی الیوم.
و قد حدها الإسلام بنفوذها إلی ثلث المال فهی غیر نافذة فی الزائد علیه، و قد تبعته فی ذلک بعض القوانین الحدیثة کقانون فرنسا غیر أن النظرین مختلفان، و لذلک کان الإسلام یحث علیها و القوانین تردع عنها أو هی ساکتة.
و الذی یفیده التدبر فی آیات الوصیة و الصدقات و الزکاة و الخمس و مطلق الإنفاق أن فی هذه التشریعات تسهیل طریق أن یوضع ما یقرب من نصف رقبة الأموال و الثلثان من منافعها للخیرات و المبرات و حوائج طبقة الفقراء و المساکین لتقرب بذلک الطبقات المختلفة فی المجتمع، و یرتفع الفواصل البعیدة من بینهم، و تقام به أصلاب المساکین مع ما فی القوانین الموضوعة بالنسبة إلی کیفیة تصرف المثرین فی ثروتهم من تقریب طبقتهم من طبقة المساکین، و لتفصیل هذا البحث محل آخر سیمر بک إن شاء الله تعالی‌



[سورة النساء (4): الآیات 15 الی 16]





اشارة

وَ اللاَّتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ مِنْ نِسائِکُمْ فَاسْتَشْهِدُوا عَلَیْهِنَّ أَرْبَعَةً مِنْکُمْ فَإِنْ شَهِدُوا فَأَمْسِکُوهُنَّ فِی الْبُیُوتِ حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلاً (15) وَ الَّذانِ یَأْتِیانِها مِنْکُمْ فَآذُوهُما فَإِنْ تابا وَ أَصْلَحا فَأَعْرِضُوا عَنْهُما إِنَّ اللَّهَ کانَ تَوَّاباً رَحِیماً (16)



بیان‌

قوله تعالی: «وَ اللَّاتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ» إلی قوله: «مِنْکُمْ» یقال أتاه و أتی به 
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أی فعله، و الفاحشة من الفحش و هو الشناعة فهی الطریقة الشنیعة، و قد شاع استعمالها فی الزنا، و قد أطلقت فی القرآن علی اللواط أو علیه و علی السحق معا فی قوله تعالی: إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ «العنکبوت: 28».
و الظاهر أن المراد بها هاهنا الزنا علی ما ذکره جمهور المفسرین، و
رووا: أن النبی ص ذکر عند نزول آیة الجلد- أن الجلد هو السبیل الذی جعله الله لهن إذا زنین 
، و یشهد بذلک ظهور الآیة فی أن هذا الحکم سینسخ حیث یقول تعالی: أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا، و لم ینقل إن السحق نسخ حده بشی‌ء آخر، و لا أن هذا الحد أجری علی أحد من اللاتی یأتینه و قوله: أَرْبَعَةً مِنْکُمْ یشهد بأن العدد من الرجال.
قوله تعالی: «فَإِنْ شَهِدُوا فَأَمْسِکُوهُنَّ فِی الْبُیُوتِ» إلی آخر الآیة رتب الإمساک و هو الحبس المخلد علی الشهادة لا علی أصل تحقق الفاحشة و إن علم به إذا لم یشهد علیه الشهود و هو من منن الله سبحانه علی الأمة من حیث السماحة و الإغماض.
و الحکم هو الحبس الدائم بقرینة الغایة المذکورة فی الکلام أعنی قوله: حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ غیر أنه لم یعبر عنه بالحبس و السجن بل بالإمساک لهن فی البیوت، و هذا أیضا من واضح التسهیل و السماحة بالإغماض، و قوله: حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا، أی طریقا إلی التخلص من الإمساک الدائم و النجاة منه.
و فی التردید إشعار بأن من المرجو أن ینسخ هذا الحکم، و هکذا کان فإن حکم الجلد نسخه فإن من الضروری أن الحکم الجاری علی الزانیات فی أواخر عهد النبی ص و المعمول به بعده بین المسلمین هو الجلد دون الإمساک فی البیوت فالآیة علی تقدیر دلالتها علی حکم الزانیات منسوخة بآیة الجلد و السبیل المذکور فیها هو الجلد بلا ریب.
قوله تعالی: «وَ الَّذانِ یَأْتِیانِها مِنْکُمْ فَآذُوهُما»، الآیتان متناسبتان مضمونا و الضمیر فی قوله: یَأْتِیانِها، راجع إلی الفاحشة قطعا، و هذا یؤید کون الآیتین جمیعا مسوقتین لبیان حکم الزنا، و علی ذلک فالآیة الثانیة متممة الحکم فی الأولی فإن الأولی لم تتعرض إلا لما للنساء من الحکم، و الثانیة تبین الحکم فیهما معا و هو الإیذاء فیتحصل من مجموع الآیتین حکم الزانی و الزانیة معا و هو إیذاؤهما و إمساک النساء فی البیوت.
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لکن لا یلائم ذلک قوله تعالی بعد: فَإِنْ تابا وَ أَصْلَحا فَأَعْرِضُوا عَنْهُما، فإنه لا یلائم الحبس المخلد فلا بد أن یقال: إن المراد بالإعراض الإعراض عن الإیذاء دون الحبس فهو بحاله.
و لهذا ربما قیل تبعا لما ورد فی بعض الروایات (و سننقلها) إن الآیة الأولی لبیان حکم الزنا فی الثیب، و الثانیة مسوقة لحکم الأبکار و أن المراد بالإیذاء هو الحبس فی الأبکار ثم تخلیة سبیلهن مع التوبة و الإصلاح، لکن یبقی أولا الوجه فی تخصیص الأولی بالثیبات و الثانیة بالأبکار من غیر دلیل یدل علیه من جهة اللفظ، و ثانیا وجه تخصیص الزانیة بالذکر فی الآیة الأولی، و ذکرهما معا فی الآیة الثانیة:
«وَ الَّذانِ یَأْتِیانِها مِنْکُمْ».
و قد عزی إلی أبی مسلم المفسر أن الآیة الأولی لبیان حکم السحق بین النساء، و الآیة الثانیة تبین حکم اللواط بین الرجال، و الآیتان غیر منسوختین.
و فساده ظاهر: أما فی الآیة الأولی فلما ذکرناه فی الکلام علی قوله: وَ اللَّاتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ مِنْ نِسائِکُمْ و أما فی الآیة الثانیة فلما ثبت فی السنة من أن الحد فی اللواط القتل،
و قد صح عن النبی ص أنه قال: من عمل منکم عمل قوم لوط فاقتلوا الفاعل و المفعول 
، و هذا إما حکم ابتدائی غیر منسوخ، و إما حکم ناسخ لحکم الآیة، و علی أی حال یبطل قوله.
و من الممکن: أن یقال فی معنی الآیتین نظرا إلی الظاهر السابق إلی الذهن من الآیتین، و القرائن المحفوف بها الکلام، و ما تقدم من الإشکال فیما ذکروه من المعنی- و الله أعلم-: إن الآیة متضمنة لبیان حکم زنا المحصنات ذوات الأزواج، و یدل علیه تخصیص الآیة النساء بالذکر دون الرجال، و إطلاق النساء علی الأزواج شائع فی اللسان و خاصة إذا أضیفت إلی الرجال کما فی قوله: نسائکم، قال تعالی: وَ آتُوا النِّساءَ صَدُقاتِهِنَّ نِحْلَةً: «النساء: 4» و قال تعالی: مِنْ نِسائِکُمُ اللَّاتِی دَخَلْتُمْ بِهِنَ «النساء: 23».
و علی هذا فقد کان الحکم الأولی المؤجل لهن الإمساک فی البیوت ثم شرع لهن الرجم، و لیس نسخا للکتاب بالسنة علی ما استدل به الجبائی فإن السنخ إنما هو رفع الحکم الظاهر بحسب الدلیل فی التأبید، و هذا حکم مقرون بما یشعر بأنه مؤجل 
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سینقطع بانقطاعه و هو قوله: أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا لظهوره فی أن هناک حکما سیطلع علیهن، و لو سمی هذا نسخا لم یکن به بأس فإنه غیر متضمن لما یلزم نسخ الکتاب بالسنة من الفساد فإن القرآن نفسه مشعر بأن الحکم سیرتفع بانقطاع أمده، و النبی ص مبین لمرادات القرآن الکریم.
و الآیة الثانیة متضمنة لحکم الزنا من غیر إحصان و هو الإیذاء سواء کان المراد به الحبس أو الضرب بالنعال أو التعییر بالقول أو غیر ذلک، و الآیة علی هذا منسوخة بآیة الجلد من سورة النور، و أما ما ورد من الروایة فی کون الآیة متضمنة لحکم الأبکار فمن الآحاد و هی مع ذلک مرسلة ضعیفة بالإرسال، و الله أعلم هذا و لا یخلو مع ذلک من وهن «1».
قوله تعالی: «فَإِنْ تابا وَ أَصْلَحا فَأَعْرِضُوا عَنْهُما» «إلخ» تقیید التوبة بالإصلاح لتحقیق حقیقة التوبة، و تبیین أنها لیست مجرد لفظ أو حالة مندفعة.



بحث روائی‌

فی الصافی، عن تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: فی قوله تعالی: وَ اللَّاتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ الآیة هی منسوخة، و السبیل هی الحدود.
و فیه، عن الباقر (ع)*: سئل عن هذه الآیة فقال: هی منسوخة، قیل: کیف کانت؟ قال: کانت المرأة إذا فجرت- فقام علیها أربعة شهود أدخلت بیتا و لم تحدث، و لم تکلم، و لم تجالس، و أوتیت بطعامها و شرابها- حتی تموت أو یجعل الله لهن سبیلا، قال: جعل السبیل الجلد و الرجم.
قیل: قوله: و اللذان یأتیانها منکم؟ قال: یعنی البکر- إذا أتت الفاحشة التی أتتها هذه الثیب، فآذوهما؟ قال تحبس. الحدیث.
أقول: القصة أعنی کون الحکم المجری علیهن فی صدر الإسلام الإمساک فی البیوت حتی الوفاة مما رویت بعدة من طرق أهل السنة عن ابن عباس و قتادة و مجاهد و غیرهم، و نقل عن السدی أن الحبس فی البیوت کان حکما للثیبات، و الإیذاء الواقع فی الآیة الثانیة کان حکما للجواری و الفتیان الذین لم ینکحوا، و قد عرفت ما ینبغی أن یقال فی المقام 
______________________________
(1) فإن إشعار المنسوخ بالنسخ لا ینافی النسخ (منه)
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اشارة

إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (17) وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ وَ لا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً (18)



بیان‌

مضمون الآیتین لا یخلو عن ارتباط بما تقدمهما من الآیتین فإنه ما قد اختتمتا بذکر التوبة فمن الممکن أن یکون هاتان نزلتا مع تینک، و هاتان الآیتان مع ذلک متضمنتان لمعنی مستقل فی نفسه، و هو إحدی الحقائق العالیة الإسلامیة و التعالیم الراقیة القرآنیة، و هی حقیقة التوبة و شأنها و حکمها.
قوله تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ» التوبة هی الرجوع، و هی رجوع من العبد إلی الله سبحانه بالندامة و الانصراف عن الإعراض عن العبودیة، و رجوع من الله إلی العبد رحمة بتوفیقه للرجوع إلی ربه أو بغفران ذنبه، و قد مر مرارا أن توبة واحدة من العبد محفوفة بتوبتین من الله سبحانه علی ما یفیده القرآن الکریم.
و ذلک أن التوبة من العبد حسنة تحتاج إلی قوة و الحسنات من الله، و القوة لله جمیعا فمن الله توفیق الأسباب حتی یتمکن العبد من التوبة و یتمشی له الانصراف عن التوغل فی غمرات البعد و الرجوع إلی ربه ثم إذا وفق للتوبة و الرجوع احتاج فی التطهر من هذه الألواث، و زوال هذه القذارات، و الورود و الاستقرار فی ساحة القرب إلی رجوع آخر من ربه إلیه بالرحمة و الحنان و العفو و المغفرة.
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و هذان الرجوعان من الله سبحانه هما التوبتان الحافتان لتوبة العبد و رجوعه قال تعالی: ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا: «التوبة: 118» و هذه هی التوبة الأولی، و قال تعالی: فَأُولئِکَ أَتُوبُ عَلَیْهِمْ «البقرة: 160» و هذه هی التوبة الثانیة، و بین التوبتین منه تعالی توبة العبد کما سمعت.
و أما قوله: عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ لفظة علی و اللام تفیدان معنی النفع و الضرر کما فی قولنا: دارت الدائرة لزید علی عمرو، و کان السباق لفلان علی فلان، و وجه إفادة علی و اللام معنی الضرر و النفع أن علی تفید معنی الاستعلاء، و اللام معنی الملک و الاستحقاق، و لازم ذلک أن المعانی المتعلقة بطرفین ینتفع بها أحدهما و یتضرر بها الآخر کالحرب و القتال و النزاع و نحوها فیکون أحدهما الغالب و الآخر المغلوب ینطبق علی الغالب منهما معنی الملک و علی المغلوب معنی الاستعلاء، و کذا ما أشبه ذلک کمعنی التأثیر بین المتأثر و المؤثر، و معنی العهد و الوعد بین المتعهد و المتعهد له، و الواعد و الموعود له و هکذا، فظهر أن کون علی و اللام لمعنی الضرر و النفع إنما هو أمر طار من ناحیة مورد الاستعمال لا من ناحیة معنی اللفظ.
و لما کان نجاح التوبة إنما هو لوعد وعده الله عباده فأوجبها بحسبه علی نفسه لهم قال هاهنا: إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ فیجب علیه تعالی قبول التوبة لعباده لکن لا علی أن لغیره أن یوجب علیه شیئا أو یکلفه بتکلیف سواء سمی ذلک الغیر بالعقل أو نفس الأمر أو الواقع أو الحق أو شیئا آخر، تعالی عن ذلک و تقدس بل علی أنه تعالی وعد عباده أن یقبل توبة التائب منهم و هو لا یخلف المیعاد، فهذا معنی وجوب قبول التوبة علی الله فیما یجب، و هو أیضا معنی وجوب کل ما یجب علی الله من الفعل.
و ظاهر الآیة أولا أنها لبیان أمر التوبة التی لله أعنی رجوعه تعالی بالرحمة إلی عبده دون توبة العبد و إن تبین بذلک أمر توبة العبد بطریق اللزوم فإن توبة الله سبحانه إذا تمت شرائطها لم ینفک ذلک من تمام شرائط توبة العبد، و هذا أعنی کون الآیة فی مقام بیان توبة الله سبحانه لا یحتاج إلی مزید توضیح.
و ثانیا: أنها تبین أمر التوبة أعم مما إذا تاب العبد من الشرک و الکفر بالإیمان أو تاب من المعصیة إلی الطاعة بعد الإیمان فإن القرآن یسمی الأمرین جمیعا بالتوبة قال 
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تعالی: الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ «المؤمن: 7» یرید: لِلَّذِینَ آمَنُوا بقرینة أول الکلام فسمی الإیمان توبة، و قال تعالی:
ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ «التوبة: 118».
و الدلیل علی أن المراد هی التوبة أعم من أن تکون من الشرک أو المعصیة التعمیم الموجود فی الآیة التالیة: و لیست التوبة «إلخ» فإنها تتعرض لحال الکافر و المؤمن معا، و علی هذا فالمراد بقوله: یَعْمَلُونَ السُّوءَ ما یعم حال المؤمن و الکافر معا فالکافر کالمؤمن الفاسق ممن یعمل السوء بجهالة إما لأن الکفر من عمل القلب، و العمل أعم من عمل القلب و الجوارح، أو لأن الکفر لا یخلو من أعمال سیئة من الجوارح فالمراد من الذین یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ الکافر و الفاسق إذا لم یکونا معاندین فی الکفر و المعصیة.
و أما قوله تعالی: بِجَهالَةٍ فالجهل یقابل العلم بحسب الذات غیر أن الناس لما شاهدوا من أنفسهم أنهم یعملون کلا من أعمالهم الجاریة عن علم و إرادة، و أن الإرادة إنما تکون عن حب ما و شوق ما سواء کان الفعل مما ینبغی أن یفعل بحسب نظر العقلاء فی المجتمع أو مما لا ینبغی أن یفعل لکن من له عقل ممیز فی المجتمع عندهم لا یقدم علی السیئة المذمومة عند العقلاء فأذعنوا بأن من اقترف هذه السیئات المذمومة لهوی نفسانی و داعیة شهویة أو غضبیة خفی علیه وجه العلم، و غاب عنه عقله الممیز الحاکم فی الحسن و القبیح و الممدوح و المذموم، و ظهر علیه الهوی و عندئذ یسمی حاله فی علمه و إرادته «جهالة» فی عرفهم و إن کان بالنظر الدقیق نوعا من العلم لکن لما لم یؤثر ما عنده من العلم بوجه قبح الفعل و ذمه فی ردعه عن الوقوع فی القبح و الشناعة ألحق بالعدم فکان هو جاهلا عندهم حتی إنهم یسمون الإنسان الشاب الحدث السن قلیل التجربة جاهلا لغلبة الهوی و ظهور العواطف و الإحساسات النیئة علی نفسه، و لذلک أیضا تراهم لا یسمون حال مقترف السیئات إذا لم ینفعل فی اقتراف السیئة عن الهوی و العاطفة جهالة بل یسمونها عنادا و عمدا و غیر ذلک.
فتبین بذلک أن الجهالة فی باب الأعمال إتیان العمل عن الهوی و ظهور الشهوة و الغضب من غیر عناد مع الحق، و من خواص هذا الفعل الصادر عن جهالة أن إذا سکنت ثورة القوی و خمد لهیب الشهوة أو الغضب باقتراف للسیئة أو بحلول مانع أو
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بمرور زمان أو ضعف القوی بشیب أو مزاج عاد الإنسان إلی العلم و زالت الجهالة، و بانت الندامة بخلاف الفعل الصادر عن عناد و تعمد و نحو ذلک فإن سبب صدوره لما لم یکن طغیان شی‌ء من القوی و العواطف و الأمیال النفسانیة بل أمرا یسمی عندهم بخبث الذات و رداءة الفطرة لا یزول بزوال طغیان القوی و الأمیال سریعا أو بطیئا بل دام نوعا بدوام الحیاة من غیر أن یلحقه ندامة من قریب إلا أن یشاء الله.
نعم ربما یتفق أن یرجع المعاند اللجوج عن عناده و لجاجه و استعلائه علی الحق فیتواضع للحق و یدخل فی ذل العبودیة فیکشف ذلک عندهم عن أن عناده کان عن جهالة، و فی الحقیقة کل معصیة جهالة من الإنسان، و علی هذا لا یبقی للمعاند مصداق إلا من لا یرجع عن سوء عمله إلی آخر عهده بالحیاة و العافیة.
و من هنا یظهر معنی قوله تعالی: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ أی إن عامل السوء بجهالة لا یقیم عاکفا علی طریقته ملازما لها مدی حیاته من غیر رجاء فی عدوله إلی التقوی و العمل الصالح کما یدوم علیه المعاند اللجوج بل یرجع عن عمله من قریب فالمراد بالقریب العهد القریب أو الزمان القریب و هو قبل ظهور آیات الآخرة و قدوم الموت.
و کل معاند لجوج فی عمله إذا شاهد ما یسوؤه من جزاء عمله و وبال فعله ألزمته نفسه علی الندامة و التبری من فعله لکنه بحسب الحقیقة لیس بنادم عن طبعه و هدایة فطرته بل إنما هی حیلة یحتالها نفسه الشریرة للتخلص من وبال الفعل، و الدلیل علیه أنه إذا اتفق تخلصه من الوبال المخصوص عاد ثانیا إلی ما کان علیه من سیئات الأعمال قال تعالی: وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا لِما نُهُوا عَنْهُ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ «الأنعام: 28».
و الدلیل علی أن المراد بالقریب فی الآیة هو ما قبل ظهور آیة الموت قوله تعالی فی الآیة التالیة: وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ إلی قوله: قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ 
و علی هذا یکون قوله: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ کنایة عن المساهلة المفضیة إلی فوت الفرصة.
و یتبین مما مر أن القیدین جمیعا أعنی قوله: بِجَهالَةٍ، و قوله: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ احترازیان یراد بالأول منهما أن لا یعمل السوء عن عناد و استعلاء علی الله، و بالثانی منهما
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أن لا یؤخر الإنسان التوبة إلی حضور موته کسلا و توانیا و مماطلة إذ التوبة هی رجوع العبد إلی الله سبحانه بالعبودیة فیکون توبته تعالی أیضا قبول هذا الرجوع، و لا معنی للعبودیة إلا مع الحیاة الدنیویة التی هی ظرف الاختیار و موطن الطاعة و المعصیة، و مع طلوع آیة الموت لا اختیار تتمشی معه طاعة أو معصیة، قال تعالی: یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ مِنْ قَبْلُ أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً «الأنعام 158» و قال تعالی: فَلَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا قالُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَحْدَهُ وَ کَفَرْنا بِما کُنَّا بِهِ مُشْرِکِینَ فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْکافِرُونَ «المؤمن: 85» إلی غیر ذلک من الآیات.
و بالجملة یعود المعنی إلی أن الله سبحانه إنما یقبل توبة المذنب العاصی إذا لم یقترف المعصیة استکبارا علی الله بحیث یبطل منه روح الرجوع و التذلل لله، و لم یتساهل و یتسامح فی أمر التوبة تساهلا یؤدی إلی فوت الفرصة بحضور الموت.
و یمکن أن یکون قوله: بِجَهالَةٍ قیدا توضیحیا، و یکون المعنی: لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ و لا یکون ذلک إلا عن جهل منهم فإنه مخاطرة بالنفس و تعرض لعذاب ألیم، أو لا یکون ذلک إلا عن جهل منهم بکنه المعصیة و ما یترتب علیها من المحذور، و لازمه کون قوله: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ إشارة إلی ما قبل الموت لا کنایة عن المساهلة فی أمر التوبة فإن من یأتی بالمعصیة استکبارا و لا یخضع لسلطان الربوبیة یخرج علی هذا الفرض بقوله: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ لا بقوله: بِجَهالَةٍ و علی هذا لا یمکن الکنایة بقوله:
ثُمَّ یَتُوبُونَ عن التساهل و التوانی فافهم ذلک، و لعل الوجه الأول أوفق لظاهر الآیة.
و قد ذکر بعضهم: أن المراد بقوله: ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ أن تتحقق التوبة فی زمان قریب من وقت وقوع المعصیة عرفا کزمان الفراغ من إتیان المعصیة أو ما یعد عرفا متصلا به لا أن یمتد إلی حین حضور الموت کما ذکر.
و هو فاسد لإفساده معنی الآیة التالیة فإن الآیتین فی مقام بیان ضابط کلی لتوبة الله سبحانه أی لقبول توبة العبد علی ما یدل علیه الحصر الوارد فی قوله: إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ إلخ و الآیة الثانیة تبین الموارد التی لا تقبل فیها التوبة، و لم یذکر فی 
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الآیة إلا موردان هما التوبة للمسی‌ء المتسامح فی التوبة إلی حین حضور الموت، و التوبة للکافر بعد الموت، و لو کان المقبول من التوبة هو ما یعد عرفا قریبا متصلا بزمان المعصیة لکان للتوبة غیر المقبولة مصادیق أخر لم تذکر فی الآیة.
قوله تعالی: «فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً» الآیتان باسم الإشارة الموضوع للبعید لا یخلو من إشارة إلی ترفیع قدرهم و تعظیم أمرهم کما یدل قوله:
یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ علی المساهلة فی إحصاء معاصیهم علی خلاف ما فی الآیة الثانیة:
وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ إلخ.
و قد اختیر لختم الکلام قوله: وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً دون أن یقال: و کان الله غفورا رحیما للدلالة علی أن فتح باب التوبة إنما هو لعلمه تعالی بحال العباد و ما یؤدیهم إلیه ضعفهم و جهالتهم، و لحکمته المقتضیة لوضع ما یحتاج إلیه إتقان النظام و إصلاح الأمور و هو تعالی لعلمه و حکمته لا یغره ظواهر الأحوال بل یختبر القلوب، و لا یستزله مکر و لا خدیعة فعلی التائب من العباد أن یتوب حق التوبة حتی یجیبه الله حق الإجابة.
قوله تعالی: «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ» إلخ فی عدم إعادة قوله:
عَلَی اللَّهِ مع کونه مقصودا ما لا یخفی من التلویح إلی انقطاع الرحمة الخاصة و العنایة الإلهیة عنهم کما أن إیراد السیئات بلفظ الجمع یدل علی العنایة بإحصاء سیئاتهم و حفظها علیهم کما تقدمت الإشارة إلیه.
و تقیید قوله: یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ بقوله: حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ المفید لاستمرار الفعل إما لأن المساهلة فی المبادرة إلی التوبة و تسویفها فی نفسه معصیة مستمرة متکررة، أو لأنه بمنزلة المداومة علی الفعل، أو لأن المساهلة فی أمر التوبة لا تخلو غالبا عن تکرر معاص مجانسة للمعصیة الصادرة أو مشابهة لها.
و فی قوله: حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ دون أن یقال: حتی إذا جاءهم الموت دلالة علی الاستهانة بالأمر و الاستحقار له أی حتی یکون أمر التوبة هینا هذا الهوان سهلا هذه السهولة حتی یعمل الناس ما یهوونه و یختاروا ما یشاءونه و لا یبالون و کلما عرض لأحدهم عارض الموت قال: إنی تبت الآن فتندفع مخاطر الذنوب و مهلکة
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مخالفة الأمر الإلهی بمجرد لفظ یردده ألسنتهم أو خطور یخطر ببالهم فی آخر الأمر.
و من هنا یظهر معنی تقیید قوله: قالَ إِنِّی تُبْتُ بقوله: الْآنَ فإنه یفید أن حضور الموت و مشاهدة هذا القائل سلطان الآخرة هما الموجبان له أن یقول تبت سواء ذکره أو لم یذکره فالمعنی: إنی تائب لما شاهدت الموت الحق و الجزاء الحق، و قد قال تعالی فی نظیره حاکیا عن المجرمین یوم القیامة: وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ «السجدة: 12».
فهذه توبة لا تقبل من صاحبها لأن الیأس من الحیاة الدنیا و هول المطلع هما اللذان أجبراه علی أن یندم علی فعله و یعزم علی الرجوع إلی ربه و لات حین رجوع حیث لا حیاة دنیویة و لا خیرة عملیة.
قوله تعالی: «وَ لَا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ» هذا مصداق آخر لعدم قبول التوبة و هو الإنسان یتمادی فی الکفر ثم یموت و هو کافر فإن الله لا یتوب علیه فإن إیمانه و هو توبته لا ینفعه یومئذ، و قد تکرر فی القرآن الکریم أن الکفر لا نجاة معه بعد الموت، و أنهم لا یجابون و إن سألوا، قال تعالی: إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ بَیَّنُوا فَأُولئِکَ أَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ أَنَا التَّوَّابُ الرَّحِیمُ إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ خالِدِینَ فِیها لا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ البقرة:
162، و قال تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْ أَحَدِهِمْ مِلْ‌ءُ الْأَرْضِ ذَهَباً وَ لَوِ افْتَدی بِهِ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ - آل عمران:
91، و نفی الناصرین نفی للشفاعة فی حقهم کما تقدم فی الکلام علی الآیة فی الجزء الثالث من الکتاب.
و تقیید الجملة بقوله: وَ هُمْ کُفَّارٌ یدل علی التوبة للعاصی المؤمن إذا مات علی المعصیة من غیر استکبار و لا تساهل فإن التوبة من العبد بمعنی رجوعه إلی عبودیة اختیاریة و إن ارتفع موضوعها بالموت کما تقدم لکن التوبة منه تعالی بمعنی الرجوع بالمغفرة و الرحمة یمکن أن یتحقق بعد الموت لشفاعة الشافعین، و هذا فی نفسه من الشواهد علی أن المراد بالآیتین بیان حال توبة الله سبحانه لعباده لا بیان حال توبة العبد إلی الله إلا بالتبع.
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قوله تعالی: «أُولئِکَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً» اسم الإشارة یدل علی بعدهم من ساحة القرب و التشریف، و الاعتاد: و الإعداد أو الوعد.



کلام فی التوبة [و فیه أبحاث.]

التوبة بتمام معناها الوارد فی القرآن من التعالیم الحقیقیة المختصة بهذا الکتاب السماوی فإن التوبة بمعنی الإیمان عن کفر و شرک و إن کانت دائرة فی سائر الأدیان الإلهیة کدین موسی و عیسی (ع) لکن لا من جهة تحلیل حقیقة التوبة، و تسریتها إلی الإیمان بل باسم أن ذلک إیمان.
حتی أنه یلوح من الأصول التی بنوا علیها الدیانة المسیحیة المستقلة عدم نفع التوبة و استحالة أن یستفید منها الإنسان کما یظهر مما أوردوه فی توجیه الصلب و الفداء، و قد تقدم نقله فی الکلام علی خلقة المسیح فی الجزء الثالث من هذا الکتاب.
هذا و قد انجر أمر الکنیسة بعد إلی الإفراط فی أمر التوبة إلی حیث کانت تبیع أوراق المغفرة و تتجر بها، و کان أولیاء الدین یغفرون ذنوب العاصین فیما اعترفوا به عندهم! لکن القرآن حلل حال الإنسان بحسب وقوع الدعوة علیه و تعلق الهدایة به فوجده بالنظر إلی الکمال و الکرامة و السعادة الواجبة له فی حیاته الأخرویة عند الله سبحانه التی لا غنی له عنها فی سیره الاختیاری إلی ربه فقیرا کل الفقر فی ذاته صفر الکف بحسب نفسه قال تعالی: یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُ - فاطر: 15، و قال: وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً: الفرقان: 3.
فهو واقع فی مهبط الشقاء و منحط البعد و منعزل المسکنة کما یشیر إلیه قوله تعالی: لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ - التین: 5، و قوله: وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا:- مریم: 72، و قوله: فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی - طه 117.
و إذا کان کذلک فوروده منزلة الکرامة و استقراره فی مستقر السعادة یتوقف علی انصرافه عما هو فیه من مهبط الشقاء و منحط البعد و انقلاعه عنه برجوعه إلی ربه،
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و هو توبته إلیه فی أصل السعادة و هو الإیمان، و فی کل سعادة فرعیة و هی کل عمل صالح أعنی التوبة و الرجوع عن أصل الشقاء و هو الشرک بالله سبحانه، و عن فروعات الشقاء و هی سیئات الأعمال بعد الشرک، فالتوبة بمعنی الرجوع إلی الله و الانخلاع عن ألواث البعد و الشقاء یتوقف علیها الاستقرار فی دار الکرامة بالإیمان، و التنعم بأقسام نعم الطاعات و القربات، و بعبارة أخری یتوقف القرب من الله و دار کرامته علی التوبة من الشرک و من کل معصیة، قال تعالی: وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ - النور: 31، فالتوبة بمعنی الرجوع إلی الله تعم التوبتین جمیعا بل تعمهما و غیرهما علی ما سیجی‌ء إن شاء الله.
ثم إن الإنسان لما کان فقیرا فی نفسه لا یملک لنفسه خیرا و لا سعادة قط إلا بربه کان محتاجا فی هذا الرجوع أیضا إلی عنایة من ربه بأمره، و إعانة منه له فی شأنه فیحتاج رجوعه إلی ربه بالعبودیة و المسکنة إلی رجوع من ربه إلیه بالتوفیق و الإعانة، و هو توبة الله سبحانه لعبده المتقدمة علی توبة العبد إلی ربه کما قال تعالی: ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا:- التوبة: 118، و کذلک الرجوع إلی الله سبحانه یحتاج إلی قبوله بمغفرة الذنوب و تطهیره من القذارات و ألواث البعد، و هذه هی التوبة الثانیة من الله سبحانه المتأخرة عن توبة العبد إلی ربه کما قال تعالی: فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ الآیة.
و إذا تأملت حق التأمل وجدت أن التعدد فی توبة الله سبحانه إنما عرض لها من حیث قیاسها إلی توبة العبد، و إلا فهی توبة واحدة هی رجوع الله سبحانه إلی عبده بالرحمة، و یکون ذلک عند توبة العبد رجوعا إلیه قبلها و بعدها، و ربما کان مع عدم توبة من العبد کما تقدم استفادة ذلک من قوله: وَ لَا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ، و أن قبول الشفاعة فی حق العبد المذنب یوم القیامة من مصادیق التوبة و من هذا الباب قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ وَ یُرِیدُ الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الشَّهَواتِ أَنْ تَمِیلُوا مَیْلًا عَظِیماً» «1».
و کذلک القرب و البعد لما کانا نسبیین أمکن أن یتحقق البعد فی مقام القرب بنسبة بعض مواقفه و مراحله إلی بعض، و یصدق حینئذ معنی التوبة علی رجوع بعض المقربین من عباد الله الصالحین من موقفه الذی هو فیه إلی موقف أرفع منه و أقرب إلی ربه، کما یشهد به ما یحکیه تعالی من توبة الأنبیاء و هم معصومون بنص کلامه کقوله تعالی: فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ - البقرة: 37، و قوله تعالی:
______________________________
(1) سورة النساء: آیة 27
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وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ إلی قوله-: وَ تُبْ عَلَیْنا إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ - البقرة: 128، و قوله تعالی: حکایة عن موسی (ع): سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ - الأعراف: 143، و قوله تعالی خطابا لنبیه (ص): فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ المؤمن: 55، و قوله تعالی: لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِّ وَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُ فِی ساعَةِ الْعُسْرَةِ:- التوبة: 117.
و هذه التوبة العامة من الله سبحانه هی التی یدل علیها إطلاق آیات کثیرة من کلامه تعالی کقوله تعالی: غافِرِ الذَّنْبِ وَ قابِلِ التَّوْبِ - المؤمن: 3، و قوله تعالی: یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ - الشوری: 25، إلی غیر ذلک.
فتلخص مما مر أولا أن نشر الرحمة من الله سبحانه علی عبده لمغفرة ذنوبه، و إزالة ظلمة المعاصی عن قلبه- سواء فی ذلک الشرک و ما دونه- توبة منه تعالی لعبده و أن رجوع العبد إلی ربه لمغفرة ذنوبه و إزالة معاصیه- سواء فی ذلک الشرک و غیره- توبة منه إلی ربه.
و یتبین به أن من الواجب فی الدعوة الحقة أن تعتنی بأمر المعاصی کما تعتنی بأصل الشرک، و تندب إلی مطلق التوبة الشامل للتوبة عن الشرک و التوبة عن المعاصی.
و ثانیا: أن التوبة من الله سبحانه لعبده أعم من المبتدئة و اللاحقة فضل منه کسائر النعم التی یتنعم بها خلقه من غیر إلزام و إیجاب یرد علیه تعالی من غیره، و لیس معنی وجوب قبول التوبة علیه تعالی عقلا إلا ما یدل علیه أمثال قوله تعالی: وَ قابِلِ التَّوْبِ «غافر: 3» و قوله: وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ «النور: 31» و قوله: إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ الآیة: «البقرة: 222» و قوله: «فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» الآیة من الآیات المتضمنة لتوصیفه تعالی بقبول التوبة، و النادبة إلی التوبة، الداعیة إلی الاستغفار و الإنابة و غیرها المشتملة علی وعد القبول بالمطابقة أو الالتزام، و الله سبحانه لا یخلف المیعاد.
و من هنا یظهر أن الله سبحانه غیر مجبور فی قبول التوبة بل له الملک من غیر استثناء یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید فله أن یقبل ما یقبل من التوبة علی ما وعد و یرد ما یرد منها کما هو ظاهر قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَنْ تُقْبَلَ تَوْبَتُهُمْ 
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: «آل عمران: 90» و یمکن أن یکون من هذا الباب قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ سَبِیلًا: «النساء: 137».
و من عجیب ما قیل فی هذا الباب قول بعضهم فی قوله تعالی فی قصة غرق فرعون و توبته حَتَّی إِذا أَدْرَکَهُ الْغَرَقُ قالَ آمَنْتُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا الَّذِی آمَنَتْ بِهِ بَنُوا إِسْرائِیلَ وَ أَنَا مِنَ الْمُسْلِمِینَ آلْآنَ وَ قَدْ عَصَیْتَ قَبْلُ وَ کُنْتَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ «یونس: 91».
قال ما محصله: أن الآیة لا تدل علی رد توبته، و لیس فی القرآن أیضا ما یدل علی هلاکه الأبدی، و أنه من المستبعد عند من یتأمل سعة رحمة الله و سبقتها غضبه أن یجوز علیه تعالی أنه یرد من التجأ إلی باب رحمته و کرامته متذللا مستکینا بالخیبة و الیأس، و الواحد منا إذا أخذ بالأخلاق الإنسانیة الفطریة من الکرم و الجود و الرحمة لیرحم أمثال هذا الإنسان النادم حقیقة علی ما قدم من سوء الفعال فکیف بمن هو أرحم الراحمین و أکرم الأکرمین و غیاث المستغیثین.
و هو مدفوع بقوله تعالی: «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ» الآیة، و قد تقدم أن الندامة حینئذ ندم کاذب یسوق الإنسان إلی إظهاره مشاهدته وبال الذنب و نزول البلاء.
و لو کان کل ندم توبة و کل توبة مقبولة لدفع ذلک قوله تعالی حکایة لحال المجرمین یوم القیامة: وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ «سبأ: 33» إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة الحاکیة لندمهم علی ما فعلوا و سؤالهم الرجوع إلی الدنیا لیعملوا صالحا، و الرد علیهم بأنهم لو ردوا لعادوا لما نهوا عنه و إنهم لکاذبون.
و إیاک أن تتوهم أن الذی سلکه القرآن الکریم من تحلیل التوبة علی ما تقدم توضیحه تحلیل ذهنی لا عبرة به فی سوق الحقائق، و ذلک أن البحث فی باب السعادة و الشقاء و الصلاح و الطلاح الإنسانیین لا ینتج غیر ذلک فإنا إذا اعتبرنا حال الإنسان العادی فی المجتمع علی ما نراه من تأثیر التعلیم و التربیة فی الإنسان وجدناه خالیا فی نفسه عن الصلاح و الطلاح الاجتماعیین قابلا للأمرین جمیعا ثم إذا أراد أن یتحلی بحلیة الصلاح، و یتلبس بلباس التقوی الاجتماعی لم یمکن له ذلک إلا بتوافق الأسباب علی خروجه من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 248
الحال الذی فیه، و ذلک یحاذی التوبة الأولی من الله سبحانه فی باب السعادة المعنویة ثم انتزاعه و انصراف نفسه عما هو فیه من رثاث الحال و قید التثبط و الإهمال و هو توبة بمنزلة التوبة من العبد فیما نحن فیه ثم زوال هیئة الفساد و وصف الرذالة المستولیة علی قلبه حتی یستقر فیه وصف الکمال و نور الصلاح فإن القلب لا یسع الصلاح و الطلاح معا، و هذا یحاذی قبول التوبة و المغفرة فیما نحن فیه و کذلک یجری فی مرحلة الصلاح الاجتماعی الذی یسیر فیه الإنسان بفطرته جمیع ما اعتبره الدین فی باب التوبة من الأحکام و الآثار جریا علی الفطرة التی فطر الله الناس علیها.
و ثالثا: أن التوبة کما یستفاد من مجموع ما تقدم من الآیات المنقولة و غیرها إنما هی حقیقة ذات تأثیر فی النفس الإنسانیة من حیث إصلاحها و إعدادها للصلاح الإنسانی الذی فیه سعادة دنیاه و آخرته و بعبارة أخری التوبة إنما تنفع- إذا نفعت- فی إزالة السیئات النفسانیة التی تجر إلی الإنسان کل شقاء فی حیاته الأولی و الأخری و تمنعه من الاستقرار علی أریکة السعادة، و أما الأحکام الشرعیة و القوانین الدینیة فهی بحالها لا ترتفع عنه بتوبة کما لا ترتفع عنه بمعصیة.
نعم ربما ارتبط بعض الأحکام بها فارتفعت بالتوبة بحسب مصالح الجعل، و هذا غیر کون التوبة رافعة لحکم من الأحکام قال تعالی: وَ الَّذانِ یَأْتِیانِها مِنْکُمْ فَآذُوهُما فَإِنْ تابا وَ أَصْلَحا فَأَعْرِضُوا عَنْهُما إِنَّ اللَّهَ کانَ تَوَّاباً رَحِیماً: «النساء: 16»، و قال تعالی:
إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً أَنْ یُقَتَّلُوا أَوْ یُصَلَّبُوا أَوْ تُقَطَّعَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ مِنْ خِلافٍ أَوْ یُنْفَوْا مِنَ الْأَرْضِ ذلِکَ لَهُمْ خِزْیٌ فِی الدُّنْیا وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَقْدِرُوا عَلَیْهِمْ، فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ «المائدة: 34» إلی غیر ذلک.
و رابعا: أن الملاک الذی شرعت لأجله التوبة علی ما تبین مما تقدم هو التخلص من هلاک الذنب و بوار المعصیة لکونها وسیلة الفلاح و مقدمة الفوز بالسعادة کما یشیر إلیه قوله تعالی: وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ «النور: 31»، و من فوائدها مضافة إلی ذلک أن فیها حفظا لروح الرجاء من الانخماد و الرکود فإن الإنسان لا یستقیم سیره الحیوی إلا بالخوف و الرجاء المتعادلین حتی یندفع عما یضره و ینجذب إلی ما ینفعه، و لو لا ذلک لهلک، قال تعالی: قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ 
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لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ «الزمر: 54»، و لا یزال الإنسان علی ما نعرف من غریزته علی نشاط من الروح الفعالة و جد فی العزیمة و السعی ما لم تخسر صفقته فی متجر الحیاة، و إذا بدا له ما یخسر عمله و یخیب سعیه و یبطل أمنیته استولی علیه الیأس و انسلت به أرکان عمله و ربما انصرف بوجهه عن مسیره آیسا من النجاح خائبا من الفوز و الفلاح، و التوبة هی الدواء الوحید الذی یعالج داءه، و یحیی به قلبه و قد أشرف علی الهلکة و الردی.
و من هنا یظهر سقوط ما ربما یتوهم أن فی تشریع التوبة و الدعوة إلیها إغراء بالمعصیة، و تحریصا علی ترک الطاعة، فإن الإنسان إذا أیقن أن الله یقبل توبته إذا اقترف أی معصیة من المعاصی لم یخلف ذلک فی نفسه أثرا، دون أن تزید جرأته علی هتک حرمات الله و الانغمار فی لجج المعاصی و الذنوب، فیدق باب کل معصیة قاصدا أن یذنب ثم یتوب.
وجه سقوطه: أن التوبة إنما شرعت مضافا إلی توقف التحلی بالکرامات علی غفران الذنوب: للتحفظ علی صفة الرجاء و تأثیره حسن أثره، و أما ما ذکر من استلزامه أن یقصد الإنسان کل معصیة بنیة أن یعصی ثم یتوب، فقد فاته أن التوبة بهذا النعت لا یتحقق معها حقیقة التوبة فإنها انقلاع عن المعصیة، و لا انقلاع فی هذا الذی یأتی به، و الدلیل علیه أنه کان عازما علی ذلک قبل المعصیة و مع المعصیة و بعد المعصیة، و لا معنی للندامة (أعنی التوبة) قبل تحقق الفعل بل مجموع الفعل و التوبة فی أمثال هذه المعاصی مأخوذ فعلا واحدا مقصودا بقصد واحد مکرا و خدیعة یخدع بها رب العالمین، و لا یحیق المکر السیئ إلا بأهله.
و خامسا: أن المعصیة و هی الموقف السوء من الإنسان ذو أثر سیئ فی حیاته لا یتاب منها و لا یرجع عنها إلا مع العلم و الإیقان بمساءتها، و لا ینفک ذلک عن الندم علی وقوعها أولا، و الندم تأثر خاص باطنی من فعل السیئ. و یتوقف علی استقرار هذا، الرجوع ببعض الأفعال الصالحة المنافیة لتلک السیئة الدالة علی الرجوع و التوبة ثانیا.
و إلی هذا یرجع جمیع ما اعتبر شرعا من آداب التوبة کالندم و الاستغفار و التلبس بالعمل الصالح، و الانقلاع عن المعصیة إلی غیر ذلک مما وردت به الأخبار، و تعرض له کتب الأخلاق.
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و سادسا: أن التوبة و هی الرجوع الاختیاری عن السیئة إلی الطاعة و العبودیة إنما تتحقق فی ظرف الاختیار و هو الحیاة الدنیا التی هی مستوی الاختیار، و أما فیما لا اختیار للعبد هناک فی انتخاب کل من طریقی الصلاح و الطلاح و السعادة و الشقاوة فلا مسرح للتوبة فیه، و قد تقدم ما یتضح به ذلک.
و من هذا الباب التوبة فیما یتعلق بحقوق الناس فإنها إنما تصلح ما یتعلق بحقوق الله سبحانه، و أما ما یتعلق من السیئة بحقوق الناس مما یحتاج فی زواله إلی رضاهم فلا یتدارک بها البتة لأن الله سبحانه احترم الناس بحقوق جعلها لهم فی أموالهم و أعراضهم و نفوسهم، و عد التعدی إلی أحدهم فی شی‌ء من ذلک ظلما و عدوانا، و حاشاه أن یسلبهم شیئا مما جعله لهم من غیر جرم صدر منهم، فیأتی هو نفسه بما ینهی عنه و یظلمهم بذلک، و قد قال عز من قائل: إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً: «یونس: 44».
إلا أن الإسلام و هو التوبة من الشرک یمحو کل سیئة سابقة و تبعة ماضیة متعلقة بالفروع کما یدل علیه 
قوله (ع): الإسلام یجب ما قبله 
، و به تفسر الآیات المطلقة الدالة علی غفران السیئات جمیعا کقوله تعالی: قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ وَ أَسْلِمُوا لَهُ - الزمر: 54.
و من هذا الباب أیضا توبة من سن سنة سیئة أو أضل الناس عن سبیل الحق و قد وردت أخبار أن علیه مثل أوزار من عمل بها أو ضل عن الحق فإن حقیقة الرجوع لا تتحقق فی أمثال هذه الموارد لأن العاصی أحدث فیها حدثا له آثار یبقی ببقائها، و لا یتمکن من إزالتها کما فی الموارد التی لا تتجاوز المعصیة ما بینه و بین ربه عز اسمه.
و سابعا: أن التوبة و إن کانت تمحو ما تمحوه من السیئات کما یدل علیه قوله تعالی: فَمَنْ جاءَهُ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَانْتَهی فَلَهُ ما سَلَفَ وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ - البقرة: 275 علی ما تقدم من البیان فی الجزء الثانی من هذا الکتاب، بل ظاهر قوله تعالی: إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً وَ مَنْ تابَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَإِنَّهُ یَتُوبُ إِلَی اللَّهِ مَتاباً: الفرقان: 71، و خاصة بملاحظة الآیة الثانیة أن التوبة بنفسها أو بضمیمة الإیمان و العمل الصالح توجب تبدل السیئات 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 251
حسنات إلا أن اتقاء السیئة أفضل من اقترافها ثم إمحائها بالتوبة فإن الله سبحانه أوضح فی کتابه أن المعاصی کیفما کانت إنما تنتهی إلی وساوس شیطانیة نوع انتهاء ثم عبر عن المخلصین المعصومین عن زلة المعاصی و عثرة السیئات بما لا یعادله کل مدح ورد فی غیرهم قال تعالی: قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ الآیات:
- الحجر: 42، و قال تعالی حکایة عن إبلیس أیضا فی القصة: وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ الأعراف: 17.
فهؤلاء من الناس مختصون بمقام العبودیة التشریفیة اختصاصا لا یشارکهم فیه غیرهم من الصالحین التائبین.



بحث روائی‌

فی الفقیه، قال رسول الله ص فی آخر خطبة خطبها: من تاب قبل موته بسنة تاب الله علیه، ثم قال: إن السنة لکثیرة و من تاب قبل موته بشهر تاب الله علیه، ثم قال: و إن الشهر لکثیر و من تاب قبل موته بیوم تاب الله علیه، ثم قال: و إن الیوم لکثیر و من تاب قبل موته بساعة تاب الله علیه، ثم قال: و إن الساعة لکثیرة من تاب و قد بلغت نفسه هذه- و أهوی بیده إلی حلقه تاب الله علیه.
: و سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل- «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ- حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ» قال: ذلک إذا عاین أمر الآخرة.
أقول: الروایة الأولی رواها فی الکافی مسندا عن الصادق (ع)، و هی مرویة من طرق أهل السنة و فی معناها روایات أخر.
و الروایة الثانیة تفسر الآیة و تفسر الروایات الواردة فی عدم قبول التوبة عند حضور الموت بأن المراد من حضور الموت العلم به و مشاهدة آیات الآخرة و لا توبة عندئذ، و أما الجاهل بالأمر فلا مانع من قبول توبته، و نظیرها بعض ما یأتی من الروایات.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: إذا بلغت النفس هذه 
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- و أهوی بیده إلی حنجرته- لم یکن للعالم توبة، و کانت للجاهل توبة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری فی التاریخ و الحاکم و ابن مردویه عن أبی ذر*: أن رسول الله ص قال: إن الله یقبل توبة عبده أو یغفر لعبده ما لم یقع الحجاب، قیل و ما وقوع الحجاب؟ قال: تخرج النفس و هی مشرکة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن الحسن قال*: بلغنی أن رسول الله ص قال: إن إبلیس لما رأی آدم أجوف قال: و عزتک لا أخرج من جوفه ما دام فیه الروح- فقال الله تبارک و تعالی: و عزتی لا أحول بینه و بین التوبة ما دام الروح فیه.
و فی الکافی، عن علی الأحمسی عن أبی جعفر (ع) قال*: و الله ما ینجو من الذنوب إلا من أقر بها، قال: و قال أبو جعفر (ع): کفی بالندم توبة.
و فیه، بطریقین عن ابن وهب قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إذا تاب العبد توبة نصوحا أحبه الله تعالی فستر علیه- فقلت: و کیف یستر علیه؟ قال، ینسی ملکیه ما کانا یکتبان علیه- ثم یوحی الله إلی جوارحه و إلی بقاع الأرض: أن اکتمی علیه ذنوبه فیلقی الله حین یلقاه- و لیس شی‌ء یشهد علیه بشی‌ء من الذنوب.
و فیه، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال*: یا محمد بن مسلم ذنوب المؤمن إذا تاب عنها مغفورة له- فلیعمل المؤمن لما یستأنف بعد التوبة و المغفرة- أما و الله إنها لیست إلا لأهل الإیمان. قلت: فإن عاد بعد التوبة و الاستغفار فی الذنوب و عاد فی التوبة؟ فقال یا محمد بن مسلم أ تری العبد المؤمن یندم علی ذنبه- فیستغفر الله منه و یتوب ثم لا یقبل الله توبته؟ قلت: فإن فعل ذلک مرارا یذنب ثم یتوب و یستغفر؟
فقال: کلما عاد المؤمن بالاستغفار و التوبة عاد الله تعالی علیه بالمغفرة، و إن الله غفور رحیم یقبل التوبة، و یعفو عن السیئات فإیاک أن تقنط المؤمنین من رحمة الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع)*: فی قوله تعالی:
وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی قال: لهذه الآیة تفسیر یدل علی ذلک التفسیر- أن الله لا یقبل من عبد عملا إلا لمن لقیه بالوفاء منه بذلک التفسیر، و ما اشترط فیه علی المؤمنین- و قال: إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ- یعنی کل ذنب عمله العبد- و إن کان به عالما فهو جاهل حین خاطر بنفسه فی معصیة ربه، و قد قال فی ذلک 
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یحکی قول یوسف لإخوته «هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ» فنسبهم إلی الجهل لمخاطرتهم بأنفسهم فی معصیة الله.
أقول: و الروایة لا تخلو عن اضطراب فی المتن و الظاهر أن المراد بالصدر أن العمل إنما یقبل إذا وفی به العبد و لم ینقضه فالتوبة إنما تقبل إذا کانت زاجرة ناهیة علی الذنب و لو حینا. و قوله: و قال: إِنَّمَا التَّوْبَةُ «إلخ» کلام مستأنف أراد به بیان أن قوله: «بِجَهالَةٍ» قید توضیحی، و أن فی مطلق المعصیة جهالة علی أحد التفسیرین السابقین فی ما تقدم، و قد روی هذا الذیل فی المجمع أیضا عنه (ع)
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً وَ لا تَعْضُلُوهُنَّ لِتَذْهَبُوا بِبَعْضِ ما آتَیْتُمُوهُنَّ إِلاَّ أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ وَ عاشِرُوهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ فَإِنْ کَرِهْتُمُوهُنَّ فَعَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ یَجْعَلَ اللَّهُ فِیهِ خَیْراً کَثِیراً (19) وَ إِنْ أَرَدْتُمُ اسْتِبْدالَ زَوْجٍ مَکانَ زَوْجٍ وَ آتَیْتُمْ إِحْداهُنَّ قِنْطاراً فَلا تَأْخُذُوا مِنْهُ شَیْئاً أَ تَأْخُذُونَهُ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً (20) وَ کَیْفَ تَأْخُذُونَهُ وَ قَدْ أَفْضی بَعْضُکُمْ إِلی بَعْضٍ وَ أَخَذْنَ مِنْکُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً (21) وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ إِلاَّ ما قَدْ سَلَفَ إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ مَقْتاً وَ ساءَ سَبِیلاً (22)



بیان‌

رجوع إلی أمر النساء بذکر بعض آخر مما یتعلق بهن و الآیات مع ذلک مشتملة علی قوله: وَ عاشِرُوهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ فَإِنْ کَرِهْتُمُوهُنَّ فَعَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ یَجْعَلَ اللَّهُ 
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فِیهِ خَیْراً کَثِیراً فإنه أصل قرآنی لحیاة المرأة الاجتماعیة.
قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ» إلی قوله: «کَرْهاً» کان أهل الجاهلیة- علی ما فی التاریخ و الروایة- یعدون نساء الموتی من الترکة- إذا لم تکن المرأة أما للوارث- فیرثونهن مع الترکة فکان أحد الوراث یلقی ثوبا علی زوجة المیت و یرثها فإن شاء تزوج بها من غیر مهر بل بالوراثة و إن کره نکاحها حبسها عنده فإن شاء زوجها من غیره فانتفع بمهرها، و إن شاء عضلها و منعها النکاح و حبسها حتی تموت فیرثها إن کان لها مال.
و الآیة و إن کان ظاهرها أنها تنهی عن سنة دائرة بینهم، و هی التی ذکرناها من إرث النساء فتکون مسوقة للردع عن هذه السنة السیئة علی ما ذکره بعض المفسرین إلا أن قوله فی ذیل الجملة: «کَرْهاً» لا یلائم ذلک سواء أخذ قیدا توضیحیا أو احترازیا.
فإنه لو کان قیدا توضیحیا أفاد أن هذه الوراثة تقع دائما علی کره من النساء و لیس کذلک، و هو ظاهر، و لو کان قیدا احترازیا أفاد أن النهی إنما هو إذا کانت الوراثة علی کره من النساء دون ما إذا کان علی رضی منهن، و لیس کذلک.
نعم الکره أمر متحقق فی العضل عن الازدواج طمعا فی میراثهن دائما أو غالبا بعد القبض علیهن بالإرث فالظاهر أن الآیة فی مقام الردع عن هذا الإرث علی کره و أما نکاحهن بالإرث فالمتعرض للنهی عنه قوله تعالی فیما سیأتی: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ الآیة و أما تزویجهن من الغیر و الذهاب بمهرهن فینهی عنه مثل قوله تعالی: وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبْنَ «النساء: 32» و یدل علی الجمیع قوله تعالی:
فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ «البقرة: 234».
و أما قوله بعد: وَ لا تَعْضُلُوهُنَّ لِتَذْهَبُوا «إلخ» فهو غیر هذا العضل عن الازدواج للذهاب بالمال إرثا لما فی تذییله بقوله: لِتَذْهَبُوا بِبَعْضِ ما آتَیْتُمُوهُنَ من الدلالة علی أن المراد به الذهاب ببعض المهر الذی آتاه الزوج العاضل دون المال الذی امتلکته من غیر طریق هذا المهر. و بالجملة الآیة تنهی عن وراثة أموال النساء کرها منهن دون وراثة أنفسهن فإضافة الإرث إلی النساء إنما هی بتقدیر الأموال أو یکون مجازا عقلیا.
قوله تعالی: «وَ لا تَعْضُلُوهُنَّ لِتَذْهَبُوا» إلی قوله: «مُبَیِّنَةٍ» إما معطوف علی 
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قوله: تَرِثُوا و التقدیر: و لا أن تعضلوهن و إما نهی معطوف علی قوله: لا یَحِلُّ لَکُمْ لکونه فی معنی النهی. و العضل هو المنع و التضییق و التشدید. و الفاحشة الطریقة الشنیعة کثر استعمالها فی الزنا. و المبینة المتبینة، و قد نقل عن سیبویه أن أبان و استبان و بین و تبین بمعنی واحد، تتعدی و لا تتعدی یقال: أبان الشی‌ء و استبان و بین و تبین و یقال: أبنت الشی‌ء و استبنته و بینته و تبینته.
و الآیة تنهی عن التضییق علیهن بشی‌ء من وجوه التضییق لیضطررن إلی بذل شی‌ء من الصداق لفک عقدة النکاح و التخلص من ضیق العیشة فالتضییق بهذا القصد محرم علی الزوج إلا أن یأتی الزوجة بفاحشة مبینة فله حینئذ أن یعضلها و یضیق علیها لتفارقه بالبذل، و الآیة لا تنافی الآیة الأخری فی باب البذل: وَ لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَأْخُذُوا مِمَّا آتَیْتُمُوهُنَّ شَیْئاً إِلَّا أَنْ یَخافا أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا یُقِیما حُدُودَ اللَّهِ فَلا جُناحَ عَلَیْهِما فِیمَا افْتَدَتْ بِهِ «البقرة: 229» و إنما هو التخصیص. تخصص هذه الآیة آیة البقرة بصورة إتیان الفاحشة، و أما البذل الذی فی آیة البقرة فإنما هو واقع علی تراض منهما فلا تخصص بها هذه الآیة.
قوله تعالی: «وَ عاشِرُوهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ» إلی آخر الآیة المعروف هو الأمر الذی یعرفه الناس فی مجتمعهم من غیر أن ینکروه و یجهلوه، و حیث قید به الأمر بالمعاشرة کان المعنی الأمر بمعاشرتهن المعاشرة المعروفة بین هؤلاء المأمورین.
و المعاشرة التی یعرفها الرجال و یتعارفونها بینهم أن الواحد منهم جزء مقوم للمجتمع یساوی سائر الأجزاء فی تکوینه المجتمع الإنسانی لغرض التعاون و التعاضد العمومی النوعی فیتوجه علی کل منهم من التکلیف أن یسعی بما فی وسعه من السعی فیما یحتاج إلیه المجتمع فیقتنی ما ینتفع به فیعطی ما یستغنی عنه و یأخذ ما یحتاج إلیه فلو عومل واحد من أجزاء المجتمع غیر هذه المعاملة و لیس إلا أن یضطهد بإبطال استقلاله فی الجزئیة فیؤخذ تابعا ینتفع به و لا ینتفع هو بشی‌ء یحاذیه، و هذا هو الاستثناء.
و قد بین الله تعالی فی کتابه إن الناس جمیعا- رجالا و نساء- فروع أصل واحد إنسانی، و أجزاء و أبعاض لطبیعة واحدة بشریة، و المجتمع فی تکونه محتاج 
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إلی هؤلاء کما هو محتاج إلی أولئک علی حد سواء کما قال تعالی: بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ النساء: 25».
و لا ینافی ذلک اختصاص کل من الطائفتین بخصلة تختص به کاختصاص الرجال بالشدة و القوة نوعا، و اختصاص النساء بالرقة و العاطفة طبعا فإن الطبیعة الإنسانیة فی حیاتها التکوینیة و الاجتماعیة جمیعا تحتاج إلی بروز الشدة و ظهور القوة کما تحتاج إلی سریان المودة و الرحمة، و الخصلتان جمیعا مظهرا الجذب و الدفع العامین فی المجتمع الإنسانی.
فالطائفتان متعادلتان وزنا و أثرا کما أن أفراد طائفة الرجال متساویة فی الوزن و التأثیر فی هذه البنیة المکونة مع اختلافهم فی شئونهم الطبیعیة و الاجتماعیة من قوة و ضعف، و علم و جهل، و کیاسة و بلادة، و صغر و کبر، و رئاسة و مرءوسیة، و مخدومیة و خادمیة، و شرف و خسة و غیر ذلک.
فهذا هو الحکم الذی ینبعث من ذوق المجتمع المتوسط الجاری علی سنة الفطرة من غیر انحراف، و قد قوم الإسلام أود الاجتماع الإنسانی و أقام عوجه فلا مناص من أن یجری فیه حکم التسویة فی المعاشرة و هو الذی نعبر عنه بالحریة الاجتماعیة، و حریة النساء کالرجال، و حقیقتها أن الإنسان بما هو إنسان ذو فکر و إرادة له أن یختار ما ینفعه علی ما یضره مستقلا فی اختیاره ثم إذا ورد المجتمع کان له أن یختار ما یختار- ما لم یزاحم سعادة المجتمع الإنسانی- مستقلا فی ذلک من غیر أن یمنع عنه أو یتبع غیره من غیر اختیار.
و هذا کما عرفت لا ینافی اختصاص بعض الطبقات أو بعض الأفراد من طبقة واحدة بمزایا أو محرومیته عن مزایا کاختصاص الرجال فی الإسلام بالقضاء و الحکومة و الجهاد و وجوب نفقتهن علی الرجال و غیر ذلک، و کحرمان الصبیان غیر البالغین عن نفوذ الإقرار و المعاملات و عدم توجه التکالیف إلیهم و نحو ذلک فجمیع ذلک خصوصیات أحکام تعرض الطبقات و أشخاص المجتمع من حیث اختلاف أوزانهم فی المجتمع بعد اشتراکهم جمیعا فی أصل الوزن الإنسانی الاجتماعی الذی ملاکه أن الجمیع إنسان ذو فکر و إرادة.
و لا تختص هذه المختصات بشریعة الإسلام المقدسة بل توجد فی جمیع القوانین 
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المدنیة بل فی جمیع السنن الإنسانیة حتی الهمجیة قلیلا أو کثیرا علی اختلافها، و الکلمة الجامعة لجمیع هذه المعانی هی قوله تعالی: وَ عاشِرُوهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ علی ما تبین.
و أما قوله تعالی: «فَإِنْ کَرِهْتُمُوهُنَّ فَعَسی أَنْ تَکْرَهُوا شَیْئاً وَ یَجْعَلَ اللَّهُ فِیهِ خَیْراً کَثِیراً» فهو من قبیل إظهار الأمر المعلوم فی صورة المشکوک المحتمل اتقاء من تیقظ غریزة التعصب فی المخاطب نظیر قوله تعالی: قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلِ اللَّهُ وَ إِنَّا أَوْ إِیَّاکُمْ لَعَلی هُدیً أَوْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ قُلْ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا أَجْرَمْنا وَ لا نُسْئَلُ عَمَّا تَعْمَلُونَ «سبأ: 25».
فقد کان المجتمع الإنسانی یومئذ (عصر نزول القرآن) لا یوقف النساء فی موقفها الإنسانی الواقعی، و یکره ورودها فی المجتمع ورود البعض المقوم بل المجتمعات القائمة علی ساقها یومئذ بین ما یعدهن طفیلیات خارجة لاحقة ینتفع بوجودها، و ما یعدهن إنسانا ناقصا فی الإنسانیة کالصبیان و المجانین إلا أنهن لا یبلغن الإنسانیة أبدا فیجب أن یعشن تحت الإتباع و الاستیلاء دائما، و لعل قوله تعالی: فَإِنْ کَرِهْتُمُوهُنَ حیث نسب الکراهة إلی أنفسهن دون نکاحهن إشارة إلی ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِنْ أَرَدْتُمُ اسْتِبْدالَ زَوْجٍ مَکانَ زَوْجٍ» إلی آخر الآیة، الاستبدال استفعال بمعنی طلب البدل، و کأنه بمعنی إقامة زوج مقام زوج أو هو من قبیل التضمین بمعنی إقامة امرأة مقام أخری بالاستبدال، و لذلک جمع بین قوله أَرَدْتُمُ و بین قوله:
اسْتِبْدالَ إلخ مع کون الاستبدال مشتملا علی معنی الإرادة و الطلب، و علی هذا فالمعنی:
وَ إِنْ أَرَدْتُمُ أن تقیموا زوجا مقام أخری بالاستبدال.
و البهتان ما بهت الإنسان أی جعله متحیرا، و یغلب استعماله فی الکذب من القول و هو فی الأصل مصدر، و قد استعمل فی الآیة فی الفعل الذی هو الأخذ من المهر، و هو فی الآیة حال من الأخذ و کذا قوله: إِثْماً، و الاستفهام إنکاری.
و المعنی: إن أردتم أن تطلقوا بعض أزواجکم و تتزوجوا بأخری مکانها فلا تأخذوا من الصداق الذی آتیتموها شیئا و إن کان ما آتیتموها مالا کثیرا، و ما تأخذونه قلیلا جدا.
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قوله تعالی: «وَ کَیْفَ تَأْخُذُونَهُ وَ قَدْ أَفْضی بَعْضُکُمْ إِلی بَعْضٍ» إلی آخر الآیة، الاستفهام للتعجیب، و الإفضاء هو الاتصال بالمماسة، و أصله الفضاء بمعنی السعة.
و لما کان هذا الأخذ إنما هو بالبغی و الظلم، و مورده مورد الاتصال و الاتحاد أوجب ذلک صحة التعجب حیث إن الزوجین یصیران بسبب ما أوجبه الازدواج من الإفضاء و الاقتراب کشخص واحد، و من العجیب أن یظلم شخص واحد نفسه و یؤذیها أو یؤذی بعض أجزائه بعضا.
و أما قوله: «وَ أَخَذْنَ مِنْکُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً» فالظاهر أن المراد بالمیثاق الغلیظ هو العلقة التی أبرمها الرجل بالعقد و نحوه، و من لوازمها الصداق الذی یسمی عند النکاح و تستحقه المرأة من الرجل.
و ربما قیل: إن المراد بالمیثاق الغلیظ العهد المأخوذ من الرجل للمرأة من إمساک بمعروف أو تسریح بإحسان علی ما ذکره الله تعالی، و ربما قیل: إن المراد به حکم الحلیة المجعول شرعا فی النکاح، و لا یخفی بعد الوجهین جمیعا بالنسبة إلی لفظ الآیة.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن هاشم بن عبد الله عن السری البجلی قال"*: سألته عن قوله:
وَ لا تَعْضُلُوهُنَّ لِتَذْهَبُوا بِبَعْضِ ما آتَیْتُمُوهُنَ قال: فحکی کلاما ثم قال: کما یقول- النبطیة إذا طرح علیها الثوب عضلها فلا تستطیع تزویج غیره، و کان هذا فی الجاهلیة.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً، فإنه کان فی الجاهلیة فی أول ما أسلموا من قبائل العرب- إذا مات حمیم الرجل و له امرأة- ألقی الرجل ثوبه علیها فورث نکاحها بصداق حمیمه- الذی کان أصدقها یرث نکاحها کما یرث ماله، فلما مات أبو قیس بن الأسلت- ألقی محصن بن أبی قیس ثوبه علی امرأة أبیه، و هی کبیشة بنت معمر بن معبد فورث نکاحها، ثم ترکها لا یدخل بها و لا ینفق علیها، فأتت رسول الله ص فقالت: یا رسول الله- مات أبو قیس بن الأسلت فورث محصن ابنه نکاحی- فلا یدخل علی، و لا ینفق علی، و لا یخلی سبیلی فألحق بأهلی- فقال رسول الله ص: ارجعی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 259
إلی بیتک- فإن یحدث الله فی شأنک شیئا أعلمتک فنزل: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما قَدْ سَلَفَ- إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ مَقْتاً وَ ساءَ سَبِیلًا، فلحقت بأهلها، و کانت نساء فی المدینة قد ورث نکاحهن- کما ورث نکاح کبیشة غیر أنه ورثهن من الأبناء- فأنزل الله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً.
أقول: آخر الروایة لا یخلو عن اضطراب فی المعنی و قد وردت هذه القصة و نزول الآیات فیها فی عدة من روایات أهل السنة أیضا، غیر أن الروایات أو معظمها تذکر نزول قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا الآیة فی القصة، و قد عرفت فی البیان السابق عدم مساعدة السیاق علی ذلک.
و مع ذلک فتحقق القصة و ارتباط الآیات بوجه بها و بالعادة الجاریة فیما بینهم عند النزول فی الجملة لا ریب فیه، فالمعول فی ذلک ما قدمناه فی البیان السابق.
و فی المجمع،*: فی قوله تعالی: إِلَّا أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ الآیة- قال: الأولی حمل الآیة علی کل معصیة، قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
و فی تفسیر البرهان، عن الشیبانی*: الفاحشة یعنی الزنا، و ذلک إذا اطلع الرجل منها علی فاحشة فله أخذ الفدیة- و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن جابر أن رسول الله ص قال*: اتقوا الله فی النساء فإنکم أخذتموهن بأمانة الله، و استحللتم فروجهن بکلمة الله، و إن لکم علیهن أن لا یوطئن فرشکم أحدا تکرهونه، فإن فعلن ذلک فاضربوهن ضربا غیر مبرح، و لهن علیکم رزقهن و کسوتهن بالمعروف.
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن عمر أن رسول الله ص قال*: یا أیها الناس إن النساء عندکم عوان أخذتموهن بأمانة الله، و استحللتم فروجهن بکلمة الله، و لکم علیهن حق، و من حقکم علیهن أن لا یوطئن فرشکم أحدا، و لا یعصینکم فی معروف- و إذا فعلن ذلک فلهن رزقهن و کسوتهن بالمعروف.
أقول: و قد تقدم ما یتبین به معنی هذه الروایات.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله تعالی: وَ أَخَذْنَ مِنْکُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً قال: المیثاق الکلمة التی عقد بها النکاح الروایة.
و فی المجمع، قال*: المیثاق الغلیظ هو العقد المأخوذ علی الزوج حالة العقد- من إمساک بمعروف أو تسریح بإحسان قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
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أقول: و هذا المعنی منقول عن عدة من مفسری السلف کابن عباس و قتادة و أبی ملیکة، و الآیة لا تأباه بالنظر إلی أن ذلک حکم یصدق علیه أنه میثاق مأخوذ علی الرجال للنساء، و إن کان الأظهر أن یکون المراد هو العقد المجری حین الازدواج.
و فی الدر المنثور، أخرج الزبیر بن بکار فی الموفقیات عن عبد الله بن مصعب قال*: قال عمر": لا تزیدوا فی مهور النساء علی أربعین أوقیة، فمن زاد ألقیت الزیادة فی بیت المال، فقالت امرأة: ما ذاک لک قال: و لم؟ قالت: لأن الله یقول: وَ آتَیْتُمْ إِحْداهُنَّ قِنْطاراً الآیة، فقال عمر: امرأة أصابت و رجل أخطأ":
أقول: و رواه أیضا عن عبد الرزاق و ابن المنذر عن عبد الرحمن السلمی، و أیضا عن سعید بن منصور و أبی یعلی بسند جید عن مسروق 
، و فیه أربعمائة درهم مکان أربعین أوقیة، و أیضا عن سعید بن منصور و عبد بن حمید عن بکر بن عبد الله المزنی، و الروایات متقاربة المعنی.
و فیه، أخرج ابن جریر عن عکرمة"*: فی قوله: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ، قال: نزلت فی أبی قیس بن الأسلت- خلف علی أم عبید بنت ضمرة کانت تحت الأسلت أبیه، و فی الأسود بن خلف و کان خلف علی بنت أبی طلحة- بن عبد العزی بن عثمان بن عبد الدار- و کانت عند أبیه خلف، و فی فاختة ابنة الأسود بن المطلب بن أسد- کانت عند أمیة بن خلف فخلف علیها صفوان بن أمیة، و فی منظور بن رباب و کان خلف علی ملیکة ابنة خارجة- و کانت عند أبیه رباب بن سیار.
و فیه، أخرج ابن سعد عن محمد بن کعب القرظی قال*: کان الرجل إذا توفی عن امرأة- کان ابنه أحق بها أن ینکحها إن شاء- إن لم تکن أمه أو ینکحها من شاء، فلما مات أبو قیس بن الأسلت قام ابنه محصن- فورث نکاح امرأته و لم ینفق علیها و لم یورثها من المال شیئا- فأتت النبی ص فذکرت ذلک له، فقال: ارجعی لعل الله ینزل فیک شیئا فنزلت: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ الآیة، و نزلت: لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً.
أقول: و قد تقدم ما یدل علی ذلک من روایات الشیعة.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن ابن عباس قال"*: کان أهل الجاهلیة یحرمون ما حرم الله إلا امرأة الأب- و الجمع بین الأختین- فأنزل الله: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ 
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مِنَ النِّساءِ و أَنْ تَجْمَعُوا بَیْنَ الْأُخْتَیْنِ 
: أقول: و فی معناه أخبار أخر.
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اشارة

حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ وَ أَخَواتُکُمْ وَ عَمَّاتُکُمْ وَ خالاتُکُمْ وَ بَناتُ الْأَخِ وَ بَناتُ الْأُخْتِ وَ أُمَّهاتُکُمُ اللاَّتِی أَرْضَعْنَکُمْ وَ أَخَواتُکُمْ مِنَ الرَّضاعَةِ وَ أُمَّهاتُ نِسائِکُمْ وَ رَبائِبُکُمُ اللاَّتِی فِی حُجُورِکُمْ مِنْ نِسائِکُمُ اللاَّتِی دَخَلْتُمْ بِهِنَّ فَإِنْ لَمْ تَکُونُوا دَخَلْتُمْ بِهِنَّ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ وَ حَلائِلُ أَبْنائِکُمُ الَّذِینَ مِنْ أَصْلابِکُمْ وَ أَنْ تَجْمَعُوا بَیْنَ الْأُخْتَیْنِ إِلاَّ ما قَدْ سَلَفَ إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً (23) وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلاَّ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ کِتابَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما تَراضَیْتُمْ بِهِ مِنْ بَعْدِ الْفَرِیضَةِ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً (24) وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلاً أَنْ یَنْکِحَ الْمُحْصَناتِ الْمُؤْمِناتِ فَمِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ فَتَیاتِکُمُ الْمُؤْمِناتِ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِإِیمانِکُمْ بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ فَانْکِحُوهُنَّ بِإِذْنِ أَهْلِهِنَّ وَ آتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ بِالْمَعْرُوفِ مُحْصَناتٍ غَیْرَ مُسافِحاتٍ وَ لا مُتَّخِذاتِ أَخْدانٍ فَإِذا أُحْصِنَّ فَإِنْ أَتَیْنَ بِفاحِشَةٍ فَعَلَیْهِنَّ نِصْفُ ما عَلَی الْمُحْصَناتِ مِنَ الْعَذابِ ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ الْعَنَتَ مِنْکُمْ وَ أَنْ تَصْبِرُوا خَیْرٌ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (25) یُرِیدُ اللَّهُ لِیُبَیِّنَ لَکُمْ وَ یَهْدِیَکُمْ سُنَنَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (26) وَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ وَ یُرِیدُ الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الشَّهَواتِ أَنْ تَمِیلُوا مَیْلاً عَظِیماً (27)
یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُخَفِّفَ عَنْکُمْ وَ خُلِقَ الْإِنْسانُ ضَعِیفاً (28)
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بیان‌

آیات محکمة تعد محرمات النکاح و ما أحل من نکاح النساء، و الآیة السابقة علیها المبینة لحرمة نکاح ما نکح الآباء و إن کانت بحسب المضمون من جملتها إلا أن ظاهر سیاقها لما کان من تتمة السیاق السابق أوردناها فی جملة الآیات السابقة مع کونها بحسب المعنی ملحقة بها.
و بالجملة جملة الآیات متضمنة لبیان کل محرم نکاحی من غیر تخصیص أو تقیید، و هو الظاهر من قوله تعالی بعد تعداد المحرمات: وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ الآیة، و لذلک لم یختلف أهل العلم فی الاستدلال بالآیة علی حرمة بنت الابن و البنت و أم الأب أو الأم و کذا علی حرمة زوجة الجد بقوله تعالی: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ الآیة، و به یستفاد نظر القرآن فی تشخیص الأبناء و البنات بحسب التشریع علی ما سیجی‌ء إن شاء الله.
قوله تعالی: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ وَ أَخَواتُکُمْ وَ عَمَّاتُکُمْ وَ خالاتُکُمْ وَ بَناتُ الْأَخِ وَ بَناتُ الْأُخْتِ» هؤلاء هن المحرمات بحسب النسب و هی سبعة أصناف، و الأم من اتصل إلیها نسب الإنسان بالولادة کمن ولدته من غیر واسطة أو بواسطة، کوالدة الأب أو الأم فصاعدة، و البنت من اتصل نسبها بالإنسان بسبب ولادتها منه کالمولودة من صلبه بلا واسطة، و کبنت الابن و البنت فنازلة و الأخت من اتصل نسبها بالإنسان من جهة ولادتهما معا من الأب أو الأم أو منهما جمیعا بلا واسطة، و العمة أخت 
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الأب و کذا أخت الجد من جهة الأب أو الأم، و الخالة أخت الأم، و کذا أخت الجدة من جهة الأب أو الأم.
و المراد بتحریم الأمهات و ما یتلوها من الأصناف حرمة نکاحهن علی ما یفیده الإطلاق من مناسبة الحکم و الموضوع، کما فی قوله تعالی: حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ وَ الدَّمُ «المائدة: 3» أی أکلهما، و قوله تعالی: فَإِنَّها مُحَرَّمَةٌ عَلَیْهِمْ «المائدة: 26» أی سکنی الأرض، و هذا مجاز عقلی شائع، هذا.
و لکنه لا یلائم ما سیأتی من قوله تعالی: «إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» فإنه استثناء من الوطء دون علقة النکاح علی ما سیجی‌ء، و کذا قوله تعالی: أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ علی ما سیجی‌ء، فالحق أن المقدر هو ما یفید معنی الوطء دون علقة النکاح، و إنما لم یصرح تأدبا و صونا للسان علی ما هو دأب کلامه تعالی.
و اختصاص الخطاب بالرجال دون أن یقال: حرم علیهن أبناؤهن «إلخ»، أو یقال مثلا: لا نکاح بین المرأة و ولدها «إلخ»، لما أن الطلب و الخطبة بحسب الطبع إنما یقع من جانب الرجال فحسب.
و توجیه الخطاب إلی الجمع مع تعلیق الحرمة بالجمع کالأمهات و البنات «إلخ»، تفید الاستغراق فی التوزیع، أی حرمت علی کل رجل منکم أمه و بنته، إذ لا معنی لتحریم المجموع علی المجموع، و لا لتحریم کل أم و بنت لکل رجل مثلا علی کل رجل لأوله إلی تحریم أصل النکاح، فمآل الآیة إلی أن کل رجل یحرم علیه نکاح أمه و بنته و أخته «إلخ».
قوله تعالی: «وَ أُمَّهاتُکُمُ اللَّاتِی أَرْضَعْنَکُمْ وَ أَخَواتُکُمْ مِنَ الرَّضاعَةِ» شروع فی بیان المحرمات بالسبب، و هی سبع ست منها ما فی هذه الآیة، و سابعتها ما یتضمنه قوله: وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ الآیة.
و الآیة بسیاقها تدل علی جعل الأمومة و البنوة بین المرأة و من أرضعته و کذا الإخوة بین الرجل و أخته من الرضاعة حیث أرسل الکلام فیها إرسال المسلم فالرضاعة تکون الروابط النسبیة بحسب التشریع، و هذا مما یختص بالشریعة الإسلامیة علی ما ستجی‌ء الإشارة إلیه.
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و قد صح عن النبی ص فیما رواه الفریقان أنه قال: إن الله حرم من الرضاعة ما حرم من النسب 
و لازمه أن تنتشر الحرمة بالرضاع فیما یحاذی محرمات النسب من الأصناف، و هی الأم و البنت و الأخت و العمة و الخالة و بنت الأخ و بنت الأخت، سبعة أصناف.
و أما ما به یتحقق الرضاع و ما له فی نشره الحرمة من الشرائط من حیث الکم و الکیف و المدة و ما یلحق بها من الأحکام فهو مما یتبین فی الفقه، و البحث فیه خارج عن وضع هذا الکتاب، و أما قوله: وَ أَخَواتُکُمْ مِنَ الرَّضاعَةِ فالمراد به الأخوات الملحقة بالرجل من جهة إرضاع أمه إیاها بلبن أبیه و هکذا.
قوله تعالی: «وَ أُمَّهاتُ نِسائِکُمْ» سواء کانت النساء أی الأزواج مدخولا بهن أو غیر مدخول بهن فإن النساء إذا أضیفت إلی الرجال دلت علی مطلق الأزواج، و الدلیل علی ذلک التقیید الآتی فی قوله تعالی: مِنْ نِسائِکُمُ اللَّاتِی دَخَلْتُمْ بِهِنَّ فَإِنْ لَمْ تَکُونُوا دَخَلْتُمْ بِهِنَ الآیة.
قوله تعالی: «وَ رَبائِبُکُمُ اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ» إلی قوله: «فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ» الربائب جمع الربیبة و هی بنت زوجة الرجل من غیره لأن تدبیر أمر من مع المرأة من الولد إلی زوجها فهو الذی یربها و یربیها فی العادة الغالبة و إن لم یکن کذلک دائما.
و کذلک کون الربیبة فی حجر الزوج أمر مبنی علی الغالب و إن لم یجر الأمر علیه دائما، و لذلک قیل: إن قوله: اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ قید مبنی علی الغالب فالربیبة محرمة سواء کانت فی حجر زوج أمها أو لم یکن، فالقید توضیحی لا احترازی.
و من الممکن أن یقال: إن قوله: اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ إشارة إلی ما یستفاد من حکمة تشریع الحرمة فی محرمات النسب و السبب علی ما سیجی‌ء البحث عنه، و هو الاختلاط الواقع المستقر بین الرجل و بین هؤلاء الأصناف من النساء و المصاحبة الغالبة بین هؤلاء فی المنازل و البیوت فلو لا حکم الحرمة المؤبدة لم یمکن الاحتراز من وقوع الفحشاء بمجرد تحریم الزنا (علی ما سیجی‌ء بیانه).
فیکون قوله: «اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ» مشیرا إلی أن الربائب لکونهن غالبا فی حجورکم و فی صحابتکم تشارک سائر الأصناف فی الاشتمال علی ملاک التحریم و حکمته.
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و کیفما کان لیس قوله: اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ قیدا احترازیا یتقید به التحریم حتی تحل الربیبة لرابها إذا لم تکن فی حجره کالبنت الکبیرة یتزوج الرجل بأمها، و الدلیل علی ذلک المفهوم المصرح به فی قوله تعالی: «فَإِنْ لَمْ تَکُونُوا دَخَلْتُمْ بِهِنَّ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ» حیث ذکر فیه ارتفاع قید الدخول لکون الدخول دخیلا فی التحریم، و لو کان الکون فی الحجور مثله لکان من اللازم ذکره، و هو ظاهر.
و قوله: فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ أی فی أن تنکحوهن حذف إیثارا للاختصار لدلالة السیاق علیه.
قوله تعالی: «وَ حَلائِلُ أَبْنائِکُمُ الَّذِینَ مِنْ أَصْلابِکُمْ» الحلائل جمع حلیلة قال فی المجمع: و الحلائل جمع الحلیلة، و هی بمعنی محللة مشتقة من الحلال و الذکر حلیل، و جمعه أحلة کعزیز و أعزة سمیا بذلک لأن کل واحدة منهما یحل له مباشرة صاحبه، و قیل هو من الحلول لأن کل واحد منهما یحال صاحبه أی یحل معه فی الفراش، انتهی.
و المراد بالأبناء من اتصل بالإنسان بولادة سواء کان ذلک بلا واسطة أو بواسطة ابن أو بنت، و تقییده بقوله: «الَّذِینَ مِنْ أَصْلابِکُمْ» احتراز عن حلیلة من یدعی ابنا بالتبنی دون الولادة.
قوله تعالی: «وَ أَنْ تَجْمَعُوا بَیْنَ الْأُخْتَیْنِ إِلَّا ما قَدْ سَلَفَ» المراد به بیان تحریم نکاح أخت الزوجة ما دامت الزوجة حیة باقیة تحت حبالة الزوجیة فهو أوجز عبارة و أحسنها فی تأدیة المراد، و إطلاق الکلام ینصرف إلی الجمع بینهما فی النکاح فی زمان واحد، فلا مانع من أن ینکح الرجل إحدی الأختین ثم یتزوج بالأخری بعد طلاق الأولی أو موتها و من الدلیل علیه السیرة القطعیة بین المسلمین المتصلة بزمان النبی ص.
و أما قوله: «إِلَّا ما قَدْ سَلَفَ» فهو کنظیره المتقدم فی قوله: «وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما قَدْ سَلَفَ» ناظر إلی ما کان معمولا به بین عرب الجاهلیة من الجمع بین الأختین، و المراد به بیان العفو عما سلف من عملهم بالجمع بین الأختین قبل نزول هذه الآیة دون ما لو کان شی‌ء من ذلک فی زمان النزول بنکاح سابق فإن الآیة تدل علی منعه لأنه جمع بین الأختین بالفعل کما یدل علیه أیضا ما تقدم نقله من أسباب نزول قوله: «وَ لا تَنْکِحُوا ما نَکَحَ آباؤُکُمْ» الآیة حیث فرق النبی ص بعد نزول 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 266
الآیة بین الأبناء و بین نساء آبائهم مع کون النکاح قبل نزول الآیة.
و رفع التحریم- و هو الجواز- عن نکاح سالف لا یبتلی به بالفعل، و العفو عنه من حیث نفس العمل المنقضی و إن کان لغوا لا أثر له لکنه لا یخلو عن الفائدة من حیث آثار العمل الباقیة بعده کطهارة المولد و اعتبار القرابة مع الاستیلاد و نحو ذلک.
و بعبارة أخری لا معنی لتوجیه الحرمة أو الإباحة إلی نکاح سابق قد جمع بین الأختین إذا ماتتا مثلا أو ماتت إحداهما أو حل الطلاق بهما أو بإحداهما لکن یصح رفع الإلغاء و التحریم عن مثل هذا النکاح باعتبار ما استتبعه من الأولاد من حیث الحکم بطهارة مولدهم، و وجود القرابة بینهم و بین آبائهم المولدین لهم و سائر قرابات الآباء، المؤثر ذلک فی الإرث و النکاح و غیر ذلک.
و علی هذا فقوله: «إِلَّا ما قَدْ سَلَفَ» استثناء من الحکم باعتبار آثاره الشرعیة لا باعتبار أصل تعلقه بعمل قد انقضی قبل التشریع و من هنا یظهر أن الاستثناء متصل لا منقطع کما ذکره المفسرون.
و یمکن أن یرجع الاستثناء إلی جمیع الفقرات المذکورة فی الآیة من غیر أن یختص بقوله: «وَ أَنْ تَجْمَعُوا بَیْنَ الْأُخْتَیْنِ» فإن العرب و إن کانت لا ترتکب من هذه المحرمات إلا الجمع بین الأختین، و لم تکن تقترف نکاح الأمهات و البنات و سائر ما ذکرت فی الآیة إلا أن هناک أمما کانت تنکح أقسام المحارم کالفرس و الروم و سائر الأمم المتمدنة و غیر المتمدنة یوم نزول الآیات علی اختلافهم فیه، و الإسلام یعتبر صحة نکاح الأمم غیر المسلمة الدائر بینهم علی مذاهبهم فیحکم بطهارة مولدهم، و یعتبر صحة قرابتهم بعد الدخول فی دین الحق، هذا، لکن الوجه الأول أظهر.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» تعلیل راجع إلی الاستثناء، و هو من الموارد التی تعلقت فیها المغفرة بآثار الأعمال فی الخارج دون الذنوب و المعاصی.
قوله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» المحصنات بفتح الصاد اسم مفعول من الإحصان و هو المنع، و منه الحصن الحصین أی المنیع یقال:
أحصنت المرأة إذا عفت فحفظت نفسها و امتنعت عن الفجور، قال تعالی: الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها: «التحریم: 12» أی عفت و یقال: أحصنت المرأة- بالبناء للفاعل و المفعول-
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إذا تزوجت فأحصن زوجها أو التزوج إیاها من غیر زوجها، و یقال: أحصنت المرأة إذا کانت حرة فمنعها ذلک من أن یمتلک الغیر بضعها أو منعها ذلک من الزنا لأن ذلک کان فاشیا فی الإماء.
و الظاهر أن المراد بالمحصنات فی الآیة هو المعنی الثانی أی المتزوجات دون الأول و الثالث لأن الممنوع المحرم فی غیر الأصناف الأربعة عشر المعدودة فی الآیتین هو نکاح المزوجات فحسب فلا منع من غیرها من النساء سواء کانت عفیفة أو غیرها، و سواء کانت حرة أو مملوکة فلا وجه لأن یراد بالمحصنات فی الآیة العفائف مع عدم اختصاص حکم المنع بالعفائف ثم یرتکب تقیید الآیة بالتزویج، أو حمل اللفظ علی إرادة الحرائر مع کون الحکم فی الإماء أیضا مثلهن ثم ارتکاب التقیید بالتزویج فإن ذلک أمر لا یرتضیه الطبع السلیم.
فالمراد بالمحصنات من النساء المزوجات و هی التی تحت حبالة التزویج، و هو عطف علی موضع أمهاتکم، و المعنی: و حرمت علیکم کل مزوجة من النساء ما دامت مزوجة ذات بعل.
و علی هذا یکون قوله: «إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» رفعا لحکم المنع عن محصنات الإماء علی ما ورد فی السنة أن لمولی الأمة المزوجة أن یحول بین مملوکته و زوجها ثم ینالها عن استبراء ثم یردها إلی زوجها.
و أما ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بقوله: «إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» إلا ما ملکت أیمانکم بالنکاح أو بملک الرقبة من العفائف فالمراد بالملک ملک الاستمتاع و التسلط علی المباشرة ففیه أولا أنه یتوقف علی أن یراد بالمحصنات العفائف دون المزوجات و قد عرفت ما فیه، و ثانیا أن المعهود من القرآن إطلاق هذه العبارة علی غیر هذا المعنی، و هو ملک الرقبة دون التسلط علی الانتفاع و نحوه.
و کذا ما ذکره بعض آخر أن المراد بما ملکته الأیمان الجواری المسبیات إذا کن ذوات أزواج من الکفار، و أید ذلک 
بما روی عن أبی سعید الخدری*: أن الآیة نزلت فی سبی أوطاس- حیث أصاب المسلمون نساء المشرکین، و کانت لهن أزواج فی دار الحرب- فلما نزلت نادی منادی رسول الله ص: ألا لا توطأ الحبالی حتی یضعن و لا غیر الحبالی حتی یستبرأن.
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و فیه مضافا إلی ضعف الروایة أن ذلک تخصیص للآیة من غیر مخصص، فالمصیر إلی ما ذکرناه.
قوله تعالی: «کِتابَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ» أی الزموا حکم الله المکتوب المقضی علیکم و قد ذکر المفسرون أن قوله: «کِتابَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ» منصوب مفعولا مطلقا لفعل مقدر، و التقدیر: کتب الله کتابا علیکم ثم حذف الفعل و أضیف المصدر إلی فاعله و أقیم مقامه، و لم یأخذوا لفظ علیکم اسم فعل لما ذکره النحویون أنه ضعیف العمل لا یتقدم معموله علیه، هذا.
قوله تعالی: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ» ظاهر التعبیر بما الظاهرة فی غیر أولی العقل، و کذا الإشارة بذلکم الدال علی المفرد المذکر، و کذا قوله بعده: أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ أن یکون المراد بالموصول و اسم الإشارة هو المقدر فی قوله: حرمت علیکم أمهاتکم، المتعلق به التحریم من الوطء و النیل أو ما هو من هذا القبیل، و المعنی: و أحل لکم من نیلهن ما هو غیر ما ذکر لکم، و هو النیل بالنکاح فی غیر من عد من الأصناف الخمسة عشر أو بملک الیمین، و حینئذ یستقیم بدلیة قوله: أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ من قوله: وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ کل الاستقامة.
و قد ورد عن المفسرین فی هذه الجملة من الآیة تفاسیر عجیبة کقول بعضهم:
إن معنی قوله: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ»: أحل لکم ما وراء ذات المحارم من أقاربکم، و قول بعض آخر: إن المراد: أحل لکم ما دون الخمس و هی الأربع فما دونها أن تبتغوا بأموالکم علی وجه النکاح، و قول بعض آخر: إن المعنی أحل لکم ما وراء ذلکم مما ملکت أیمانکم، و قول بعض آخر: معناها أحل لکم ما وراء ذات المحارم و الزیادة علی الأربع أن تبتغوا بأموالکم نکاحا أو ملک یمین.
و هذه وجوه سخیفة لا دلیل علی شی‌ء منها من قبل اللفظ فی الآیة، علی أنها تشترک فی حمل لفظة ما فی الآیة علی أولی العقل، و لا موجب له کما عرفت آنفا، علی أن الآیة فی مقام بیان المحرم من نیل النساء من حیث أصناف النساء لا من حیث عدد الأزواج فلا وجه لتحمیل إرادة العدد علی الآیة، فالحق أن الجملة فی مقام بیان جواز نیل النساء فیما سوی الأصناف المعدودة منهن فی الآیتین السابقتین بالنکاح أو بملک الیمین.
قوله تعالی: «أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» بدل أو عطف بیان 
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من قوله: «ما وَراءَ ذلِکُمْ» یتبین به الطریق المشروع فی نیل النساء و مباشرتهن، و ذلک أن الذی یشمله قوله: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ» من المصداق ثلاثة: النکاح و ملک الیمین و السفاح و هو الزنا فبین بقوله: «أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ» إلخ، المنع عن السفاح و قصر الحل فی النکاح و ملک الیمین ثم اعتبر الابتغاء بالأموال و هو فی النکاح المهر و الأجرة- رکن من أرکانه- و فی ملک الیمین الثمن- و هو الطریق الغالب فی تملک الإماء- فیئول معنی الآیة إلی مثل قولنا: أحل لکم فیما سوی الأصناف المعدودة أن تطلبوا مباشرة النساء و نیلهن بإنفاق أموالکم فی أجرة المنکوحات من النساء نکاحا من غیر سفاح أو إنفاقها فی ثمن الجواری و الإماء.
و من هنا یظهر أن المراد بالإحصان فی قوله: «مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» إحصان العفة دون إحصان التزوج و إحصان الحریة فإن المراد بابتغاء الأموال فی الآیة أعم مما یتعلق بالنکاح أو بملک الیمین و لا دلیل علی قصرها فی النکاح حتی یحمل الإحصان علی إحصان التزوج، و لیس المراد بإحصان العفة الاحتراز عن مباشرة النساء حتی ینافی المورد بل ما یقابل السفاح أعنی التعدی إلی الفحشاء بأی وجه کان بقصر النفس فی ما أحل الله، و کفها عما حرم الله من الطرق العادیة فی التمتع المباشری الذی أودع النزوع إلیه فی جبلة الإنسان و فطرته.
و بما قدمناه یظهر فساد ما ذکره بعضهم: أن قوله «أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ»، بتقدیر لام الغایة أو ما یؤدی معناها، و التقدیر لتبتغوا، أو إرادة أن تبتغوا.
و ذلک أن مضمون قوله: أَنْ تَبْتَغُوا، بوجه عین ما أرید بقوله: «ما وَراءَ ذلِکُمْ» لا أنه أمر مترتب علیه مقصود لأجله، و هو ظاهر.
و کذا ما یظهر من کلام بعضهم: أن المراد بالمسافحة مطلق سفح الماء و صبه من غیر أن یقصد به الغایة التی وضع الله سبحانه هذه الداعیة الشهویة الفطریة فی الإنسان لأجلها، و هی غرض تکوین البیت و إیجاد النسل و الولد، و بالمقابلة یکون الإحصان هو الازدواج الدائم الذی یکون الغرض منه التوالد و التناسل، هذا.
و إنی لست أری هذا القائل إلا أنه اختلط علیه طریق البحث فخلط البحث فی ملاک الحکم المسمی بحکمة التشریع بالبحث عن نفس الحکم فلزمه ما لا یسعه الالتزام به من اللوازم.
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و أحد الباحثین و هو البحث عن الملاک عقلی، و الآخر و هو البحث عن الحکم الشرعی و ما له من الموضوع و المتعلق و الشرائط و الموانع لفظی یتبع فی السعة و الضیق البیان اللفظی من الشارع، و إنا لا نشک أن جمیع الأحکام المشرعة تتبع مصالح و ملاکات حقیقیة، و حکم النکاح الذی هو أیضا أحدها یتبع فی تشریعه مصلحة واقعیة و ملاکا حقیقیا، و هو التوالد و التناسل، و نعلم أن نظام الصنع و الإیجاد أراد من النوع الإنسانی البقاء النوعی ببقاء الأفراد ما شاء الله، ثم احتیل إلی هذا الغرض بتجهیز البنیة الإنسانیة بجهاز التناسل الذی یفصل أجزاء منه فیربیه و یکونه إنسانا جدیدا یخلف الإنسان القدیم فتمتد به سلسلة النوع من غیر انقطاع، و احتیل إلی تسخیر هذا الجهاز للعمل و الإنتاج بإیداع القوة الشهوانیة التی یحن بها أحد القبیلین- الذکر و الأنثی- من الأفراد إلی الآخر، و ینجذب بها کل إلی صاحبه بالوقوع علیه و النیل، ثم کمل ذلک بالعقل الذی یمنع من إفساد هذا السبیل الذی یندب إلیه نظام الخلقة.
و فی عین أن نظام الخلقة بالغ أمره و واجد غرضه الذی هو بقاء النوع لسنا نجد أفراد هذه الاتصالات المباشریة بین الذکر و الأنثی و لا أصنافها موصلة إلی غرض الخلقة دائما بل إنما هی مقدمة غالبیة، فلیس کل ازدواج مؤدیا إلی ظهور الولد، و لا کل عمل تناسلی کذلک، و لا کل میل إلی هذا العمل یؤثر هذا الأثر، و لا کل رجل أو کل امرأة، و لا کل ازدواج یهدی هدایة اضطراریة إلی الذواق فالاستیلاد، فالجمیع أمور غالبیة.
فالتجهز التکوینی یدعو الإنسان إلی الازدواج طلبا للنسل من طریق الشهوة، و العقل المودوع فیه یضیف إلی ذلک التحرز و حفظ النفس عن الفحشاء المفسد لسعادة العیش، الهادم لأساس البیوت، القاطع للنسل.
و هذه المصلحة المرکبة أعنی مصلحة الاستیلاد و الأمن من دبیب الفحشاء هی الملاک الغالبی الذی بنی علیه تشریع النکاح فی الإسلام غیر أن الأغلبیة من أحکام الملاک، و أما الأحکام المشرعة لموضوعاتها فهی لا تقبل إلا الدوام.
فلیس من الجائز أن یقال: إن النکاح أو المباشرة یتبعان فی جوازهما الغرض و الملاک المذکور وجودا و عدما فلا یجوز نکاح إلا بنیة التوالد، و لا یجوز نکاح العقیم 
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و لا نکاح العجوز التی لا تری الحمرة، و لا یجوز نکاح الصغیرة، و لا یجوز نکاح الزانی و لا یجوز مباشرة الحامل، و لا مباشرة من غیر إنزال، و لا نکاح من غیر تأسیس بیت، و لا یجوز ... و لا یجوز ....
بل النکاح سنة مشروعة بین قبیلی الذکر و الأنثی لها أحکام دائمیة، و قد أرید بهذه السنة المشروعة حفظ مصلحة عامة غالبیة کما عرفت فلا معنی لجعل سنة مشروعة تابعة لتحقق الملاک وجودا و عدما، و المنع عما لا یتحقق به الملاک من أفراده أو أحکامه.
قوله تعالی: «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً» کان الضمیر فی قوله: «بِهِ» راجع إلی ما یدل علیه قوله: وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ «و هو النیل أو ما یؤدی معناه، فیکون «ما» للتوقیت، و قوله «مِنْهُنَّ» متعلقا بقوله: «اسْتَمْتَعْتُمْ» و المعنی: مهما استمتعتم بالنیل منهن فآتوهن أجورهن فریضة.
و یمکن أن یکون ما موصولة، و استمتعتم صلة لها، و ضمیر به راجعا إلی الموصول و قوله «مِنْهُنَّ» بیانا للموصول، و المعنی: و من استمتعتم به من النساء «إلخ».
و الجملة أعنی قوله: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ «إلخ» تفریع لما تقدمها من الکلام- لمکان الفاء- تفریع البعض علی الکل أو تفریع الجزئی علی الکلی بلا شک فإن ما تقدم من الکلام أعنی قوله «أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» کما تقدم بیانه شامل لما فی النکاح و ملک الیمین، فتفریع قوله: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَ علیه یکون من تفریع الجزء علی الکل أو تفریع بعض الأقسام الجزئیة علی المقسم الکلی.
و هذا النوع من التفریع کثیر الورود فی کلامه تعالی کقوله عز من قائل:
أَیَّاماً مَعْدُوداتٍ فَمَنْ کانَ مِنْکُمْ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ الآیة: «البقرة: 184» و قوله:
فَإِذا أَمِنْتُمْ فَمَنْ تَمَتَّعَ بِالْعُمْرَةِ إِلَی الْحَجِ الآیة: «البقرة: 196» و قوله لا إِکْراهَ فِی الدِّینِ قَدْ تَبَیَّنَ الرُّشْدُ مِنَ الْغَیِّ فَمَنْ یَکْفُرْ بِالطَّاغُوتِ وَ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ الآیة «البقرة: 256» إلی غیر ذلک.
و المراد بالاستمتاع المذکور فی الآیة نکاح المتعة بلا شک فإن الآیة مدنیة نازلة
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فی سورة النساء فی النصف الأول من عهد النبی ص بعد الهجرة علی ما یشهد به معظم آیاتها، و هذا النکاح أعنی نکاح المتعة کانت دائرة بینهم معمولة عندهم فی هذه البرهة من الزمان من غیر شک- و قد أطبقت الأخبار علی تسلم ذلک- سواء کان الإسلام هو المشرع لذلک أو لم یکن فأصل وجوده بینهم بمرأی من النبی و مسمع منه لا شک فیه، و کان اسمه هذا الاسم و لا یعبر عنه إلا بهذا اللفظ فلا مناص من کون قوله: «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ» محمولا علیه مفهوما منه هذا المعنی کما أن سائر السنن و العادات و الرسوم الدائرة بینهم فی عهد النزول بأسمائها المعروفة المعهودة کلما نزلت آیة متعرضة لحکم متعلق بشی‌ء من تلک الأسماء بإمضاء أو رد أو أمر أو نهی لم یکن بد من حمل الأسماء الواردة فیها علی معانیها المسماة بها من غیر أن تحمل علی معانیها اللغویة الأصلیة.
و ذلک کالحج و البیع و الربا و الربح و الغنیمة و سائر ما هو من هذا القبیل فلم یمکن لأحد أن یدعی أن المراد بحج البیت قصده، و هکذا، و کذلک ما أتی به النبی ص من الموضوعات الشرعیة ثم شاع الاستعمال حتی عرفت بأسامیها الشرعیة کالصلاة و الصوم و الزکاة و حج التمتع و غیر ذلک لا مجال بعد تحقق التسمیة لحمل ألفاظها الواقعة فی القرآن الکریم علی معانیها اللغویة الأصلیة بعد تحقق الحقیقة الشرعیة أو المتشرعیة فیها.
فمن المتعین أن یحمل الاستمتاع المذکور فی الآیة علی نکاح المتعة لدورانه بهذا الاسم عندهم یوم نزول الآیة سواء قلنا بنسخ نکاح المتعة بعد ذلک بکتاب أو سنة أو لم نقل فإنما هو أمر آخر.
و جملة الأمر أن المفهوم من الآیة حکم نکاح المتعة، و هو المنقول عن القدماء من مفسری الصحابة و التابعین کابن عباس و ابن مسعود و أبی بن کعب و قتادة و مجاهد و السدی و ابن جبیر و الحسن و غیرهم، و هو مذهب أئمة أهل البیت (ع).
و منه یظهر فساد ما ذکره بعضهم فی تفسیر الآیة أن المراد بالاستمتاع هو النکاح فإن إیجاد علقة النکاح طلب للتمتع منها هذا، و ربما ذکر بعضهم أن السین و التاء فی استمتعتم للتأکید، و المعنی: تمتعتم.
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و ذلک لأن تداول نکاح المتعة (بهذا الاسم) و معروفیته بینهم لا یدع مجالا لخطور هذا المعنی اللغوی بذهن المستمعین.
علی أن هذا المعنی علی تقدیر صحته و انطباق معنی الطلب علی المورد أو کون استمتعتم بمعنی تمتعتم، لا یلائم الجزاء المترتب علیه أعنی قوله: «فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ»، فإن المهر یجب بمجرد العقد، و لا یتوقف علی نفس التمتع و لا علی طلب التمتع الصادق علی الخطبة و إجراء العقد و الملاعبة و المباشرة و غیر ذلک، بل یجب نصفه بالعقد و نصفه الآخر بالدخول.
علی أن الآیات النازلة قبل هذه الآیة قد استوفت بیان وجوب إیتاء المهر علی جمیع تقادیره، فلا وجه لتکرار بیان الوجوب، و ذلک کقوله تعالی: وَ آتُوا النِّساءَ صَدُقاتِهِنَّ نِحْلَةً الآیة: «النساء 4»، و قوله تعالی: وَ إِنْ أَرَدْتُمُ اسْتِبْدالَ زَوْجٍ مَکانَ زَوْجٍ وَ آتَیْتُمْ إِحْداهُنَّ قِنْطاراً فَلا تَأْخُذُوا مِنْهُ شَیْئاً، الآیتان: «النساء: 20»، و قوله تعالی لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ طَلَّقْتُمُ النِّساءَ ما لَمْ تَمَسُّوهُنَّ أَوْ تَفْرِضُوا لَهُنَّ فَرِیضَةً وَ مَتِّعُوهُنَّ عَلَی الْمُوسِعِ قَدَرُهُ وَ عَلَی الْمُقْتِرِ قَدَرُهُ إلی أن قال-: وَ إِنْ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ وَ قَدْ فَرَضْتُمْ لَهُنَّ فَرِیضَةً فَنِصْفُ ما فَرَضْتُمْ الآیتان: «البقرة: 237».
و ما احتمله بعضهم أن الآیة أعنی قوله: «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً» مسوقة للتأکید یرد علیه أن سیاق ما نقل من الآیات و خاصة سیاق ذیل قوله: «وَ إِنْ أَرَدْتُمُ اسْتِبْدالَ» الآیتین أشد و آکد لحنا من هذه الآیة فلا وجه لکون هذه مؤکدة لتلک.
و أما النسخ فقد قیل: إن الآیة منسوخة بآیة المؤمنون: وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ، فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ «المؤمنون: 7»، و قیل منسوخة بآیة العدة: یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَ «الطلاق: 1» وَ الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ الآیة: «البقرة: 228»، حیث إن انفصال الزوجین إنما هو بطلاق و عدة و لیسا فی نکاح المتعة، و قیل: منسوخة بآیات المیراث: وَ لَکُمْ نِصْفُ ما تَرَکَ أَزْواجُکُمْ 
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الآیة: «النساء: 12»، حیث لا إرث فی نکاح المتعة، و قیل منسوخة بآیة التحریم:
«حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ» الآیة، فإنها فی النکاح، و قیل: منسوخة بآیة العدد: فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ الآیة: «النساء: 3»، و قیل: منسوخة بالسنة نسخها رسول الله ص عام خیبر، و قیل: عام الفتح، و قیل: فی حجة الوداع، و قیل: أبیحت متعة النساء ثم حرمت مرتین أو ثلاثا، و آخر ما وقع و استقر علیه من الحکم الحرمة.
أما النسخ بآیة المؤمنون، ففیه أنها لا تصلح للنسخ، فإنها مکیة و آیة المتعة مدنیة، و لا تصلح المکیة لنسخ المدنیة، علی أن عدم کون المتعة نکاحا و المتمتع بها زوجة ممنوع، و ناهیک فی ذلک ما وقع فی الأخبار النبویة، و فی کلمات السلف من الصحابة و التابعین من تسمیتها نکاحا، و الإشکال علیه بلزوم التوارث و الطلاق و غیر ذلک سیأتی الجواب عنه.
و أما النسخ بسائر الآیات کآیة المیراث و آیة الطلاق و آیة العدد ففیه أن النسبة بینها و بین آیة المتعة لیست نسبة الناسخ و المنسوخ، بل نسبة العام و المخصص أو المطلق و المقید، فإن آیة المیراث مثلا تعم الأزواج جمیعا من کل دائم و منقطع و السنة تخصصها بإخراج بعض أفرادها، و هو المنقطع من تحت عمومها، و کذلک القول فی آیة الطلاق و آیة العدد، و هو ظاهر، و لعل القول بالنسخ ناش من عدم التمییز بین النسبتین.
نعم ذهب بعض الأصولیین فیما إذا ورد خاص ثم عقبه عام یخالفه فی الإثبات و النفی إلی أن العام ناسخ للخاص. لکن هذا مع ضعفه علی ما بین فی محله غیر منطبق علی مورد الکلام، و ذلک لوقوع آیات الطلاق (و هی العام) فی سورة البقرة، و هی أول سورة مدنیة نزلت قبل سورة النساء المشتملة علی آیة المتعة، و کذلک آیة العدد واقعة فی سورة النساء متقدمة علی آیة المتعة، و کذلک آیة المیراث واقعة قبل آیة المتعة فی سیاق واحد متصل فی سورة واحدة فالخاص أعنی آیة المتعة متأخر عن العام علی أی حال.
و أما النسخ بآیة العدة فبطلانه أوضح فإن حکم العدة جار فی المنقطعة کالدائمة و إن اختلفتا مدة فیئول إلی التخصیص أیضا دون النسخ.
و أما النسخ بآیة التحریم فهو من أعجب ما قیل فی هذا المقام أما أولا فلأن مجموع 
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الکلام الدال علی التحریم و الدال علی حکم نکاح المتعة کلام واحد مسرود متسق الأجزاء متصل الأبعاض فکیف یمکن تصور تقدم ما یدل علی المتعة ثم نسخ ما فی صدر الکلام لذیله؟، و أما ثانیا فلأن الآیة غیر صریحة و لا ظاهرة فی النهی عن الزوجیة غیر الدائمة بوجه من الوجوه، و إنما هی فی مقام بیان أصناف النساء المحرمة علی الرجال ثم بیان جواز نیل غیرها بنکاح أو بملک یمین، و نکاح المتعة نکاح علی ما تقدم، فلا نسبة بین الأمرین بالمباینة حتی یئول إلی النسخ.
نعم ربما قیل: إن قوله تعالی: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» حیث قید حلیة النساء بالمهر و بالإحصان من غیر سفاح، و لا إحصان فی النکاح المنقطع- و لذلک لا یرجم الرجل المتمتع إذا زنا لعدم کونه محصنا- یدفع کون المتعة مراده بالآیة.
لکن یرد علیه ما تقدم أن المراد بالإحصان فی قوله «مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» هو إحصان العفة دون إحصان التزوج لکون الکلام بعینه شاملا لملک الیمین کشموله النکاح، و لو سلم أن المراد بالإحصان هو إحصان التزوج عاد الأمر إلی تخصیص الرجم فی زنا المحصن بزنا المتمتع المحصن بحسب السنة دون الکتاب فإن حکم الرجم غیر مذکور فی الکتاب من أصله.
و أما النسخ بالسنة ففیه- مضافا إلی بطلان هذا القسم من النسخ من أصله لکونه مخالفا للأخبار المتواترة الآمرة بعرض الأخبار علی الکتاب و طرح ما خالفه، و الرجوع إلی الکتاب- ما سیأتی فی البحث الروائی.
قوله تعالی: «وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا أَنْ یَنْکِحَ الْمُحْصَناتِ الْمُؤْمِناتِ «، الطول الغنی و الزیادة فی القدرة، و کلا المعنیین یلائمان الآیة، و المراد بالمحصنات الحرائر بقرینة مقابلته بالفتیات، و هذا بعینه یشهد علی أن لیس المراد بها العفائف، و إلا لم تقابل بالفتیات بل بها و بغیر العفائف، و لیس المراد بها ذوات الأزواج إذ لا یقع علیها العقد و لا المسلمات و إلا لاستغنی عن التقیید بالمؤمنات.
و المراد بقوله «فَمِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» ما ملکته أیمان المؤمنین غیر من یرید الازدواج و إلا فتزوج الإنسان بملک یمین نفسه باطل غیر مشروع، و قد نسب ملک 
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الیمین إلی المؤمنین و فیهم المرید للتزوج بعد الجمیع واحدا غیر مختلف لاتحادهم فی الدین، و اتحاد مصالحهم و منافعهم کأنهم شخص واحد.
و فی تقیید المحصنات و کذا الفتیات بالمؤمنات إشارة إلی عدم جواز تزوج غیر المؤمنات من کتابیة و مشرکة، و لهذا الکلام تتمة ستمر بک إن شاء الله العزیز فی أوائل سورة المائدة.
و محصل معنی الآیة أن من لم یقدر منکم علی أن ینکح الحرائر المؤمنات لعدم قدرته علی تحمل أثقال المهر و النفقة فله أن ینکح من الفتیات المؤمنات من غیر أن یتحرج من فقدان القدرة علی الحرائر، و یعرض نفسه علی خطرات الفحشاء و معترض الشقاء.
فالمراد بهذا النکاح هو النکاح الدائم، و الآیة فی سیاق التنزل أی إن لم یمکنکم کذا فیمکنکم کذا، و إنما قصر الکلام فی صورة التنزل علی بعض أفراد المنزل عنه أعنی علی النکاح الدائم الذی هو بعض أفراد النکاح الجائز لکون النکاح الدائم هو المتعارف المتعین بالطبع فی نظر الإنسان المرید تأسیس البیت و إیجاد النسل و تخلیف الولد، و نکاح المتعة تسهیل دینی خفف الله به عن عباده لمصلحة سد طریق الفحشاء، و قطع منابت الفساد.
و سوق الکلام علی الجهة الغالبة أو المعروفة السابقة إلی الذهن و خاصة فی مقام تشریع الأحکام و القوانین کثیر شائع فی القرآن الکریم کقوله تعالی: فَمَنْ شَهِدَ مِنْکُمُ الشَّهْرَ فَلْیَصُمْهُ، وَ مَنْ کانَ مَرِیضاً أَوْ عَلی سَفَرٍ فَعِدَّةٌ مِنْ أَیَّامٍ أُخَرَ: «البقرة: 185»، مع أن العذر لا ینحصر فی المرض و السفر، و قوله تعالی: وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً: «النساء: 43»، و الأعذار و قیود الکلام کما تری مبنیة علی الغالب المعروف، إلی غیر ذلک من الآیات.
هذا علی ما ذکروه من حمل الآیة علی النکاح الدائم، و لا یوجب ذلک من حیث اشتماله علی معنی التنزل و التوسعة اختصاص الآیة السابقة بالنکاح الدائم، و کون قوله:
فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَ غیر مسوق لبیان حکم نکاح المتعة کما توهمه بعضهم، لأن هذا التنزل و التوسعة واقع بطرفیه (المنزل عنه و المنزل إلیه) فی نفس هذه الآیة أعنی قوله:
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وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا «إلخ».
علی أن الآیة بلفظها لا تأبی عن الحمل علی مطلق النکاح الشامل للدائم و المنقطع کما سیتضح بالکلام علی بقیة فقراتها.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِإِیمانِکُمْ بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ» لما کان الإیمان المأخوذ فی متعلق الحکم أمرا قلبیا لا سبیل إلی العلم بحقیقته بحسب الأسباب، و ربما أوهم تعلیقا بالمتعذر أو المتعسر، و أوجب تحرج المکلفین منه، بین تعالی أنه هو العالم بإیمان عباده المؤمنین و هو کنایة عن أنهم إنما کلفوا الجری علی الأسباب الظاهریة الدالة علی الإیمان کالشهادتین و الدخول فی جماعة المسلمین و الإتیان بالوظائف العامة الدینیة، فظاهر الإیمان هو الملاک دون باطنه.
و فی هدایة هؤلاء المکلفین غیر المستطیعین إلی الازدواج بالإماء نقص و قصور آخر فی الوقوع موقع التأثیر و القبول، و هو أن عامة الناس یرون لطبقة المملوکین من العبید و الإماء هوانا فی الأمر و خسة فی الشأن و نوع ذلة و انکسار فیوجب ذلک انقباضهم و جماح نفوسهم من الاختلاط بهم و المعاشرة معهم و خاصة بالازدواج الذی هو اشتراک حیوی و امتزاج باللحم و الدم.
فأشار سبحانه بقوله: «بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ» إلی حقیقة صریحة یندفع بالتأمل فیها هذا التوهم الفاسد فالرقیق إنسان کما أن الحر إنسان لا یتمیزان فی ما به یصیر الإنسان واجدا لشئون الإنسانیة، و إنما یفترقان بسلسلة من أحکام موضوعة یستقیم بها المجتمع الإنسانی فی إنتاجه سعادة الناس، و لا عبرة بهذه التمیزات عند الله، و الذی به العبرة هو التقوی الذی به الکرامة عند الله، فلا ینبغی للمؤمنین أن ینفعلوا عن أمثال هذه الخطرات الوهمیة التی تبعدهم عن حقائق المعارف المتضمنة سعادتهم و فلاحهم، فإن الخروج عن مستوی الطریق المستقیم، و إن کان حقیرا فی بادی أمره لکنه لا یزال یبعد الإنسان من صراط الهدایة حتی یورده أودیة الهلکة.
و من هنا یظهر أن الترتیب الواقع فی صدر الآیة فی صورة الاشتراط و التنزل، أعنی قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا أَنْ یَنْکِحَ الْمُحْصَناتِ الْمُؤْمِناتِ فَمِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ»، إنما هو جری فی الکلام علی مجری الطبع و العادة، و لیس إلزاما للمؤمنین 
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علی الترتیب بمعنی أن یتوقف جواز نکاح الأمة علی فقدان الاستطاعة علی نکاح الحرة بل لکون الناس بحسب طباعهم سالکین هذا المسلک خاطبهم أن لو لم یقدروا علی نکاح الحرائر فلهم أن یقدموا علی نکاح الفتیات من غیر انقباض، و نبه مع ذلک علی أن الحر و الرق من نوع واحد بعض أفراده یرجع إلی بعض.
و من هنا یظهر أیضا فساد ما ذکره بعضهم فی قوله تعالی فی ذیل الآیة: «وَ أَنْ تَصْبِرُوا خَیْرٌ لَکُمْ» أن المعنی و صبرکم عن نکاح الإماء مع العفة خیر لکم من نکاحهن لما فیه من الذل و المهانة و الابتذال، هذا، فإن قوله: «بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ» ینافی ذلک قطعا.
قوله تعالی: «فَانْکِحُوهُنَّ بِإِذْنِ أَهْلِهِنَّ» إلی قوله: «أَخْدانٍ» المراد بالمحصنات العفائف فإن ذوات البعولة لا یقع علیهن نکاح، و المراد بالمسافحات ما یقابل متخذات الأخدان، الأخدان جمع خدن بکسر الخاء و هو الصدیق، یستوی فیه المذکر و المؤنث و المفرد و الجمع، و إنما أتی به بصیغة الجمع للدلالة علی الکثرة نصا، فمن یأخذ صدیقا للفحشاء لا یقنع بالواحد و الاثنین فیه لأن النفس لا تقف علی حد إذا أطیعت فیما تهواه.
و بالنظر إلی هذه المقابلة قال من قال: إن المراد بالسفاح الزنا جهرا و باتخاذ الخدن الزنا سرا، و قد کان اتخاذ الخدن متداولا عند العرب حتی عند الأحرار و الحرائر لا یعاب به مع ذمهم زنا العلن لغیر الإماء.
فقوله «فَانْکِحُوهُنَّ بِإِذْنِ أَهْلِهِنَّ» إرشاد إلی نکاح الفتیات مشروطا بأن یکون بإذن موالیهن فإن زمام أمرهن إنما هو بید الموالی لا غیر، و إنما عبر عنهم بقوله «أَهْلِهِنَّ» جریا علی ما یقتضیه قوله قبل: «بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ» فالفتاة واحدة من أهل بیت مولاها و مولاها أهلها.
و المراد بإتیانهن أجورهن بالمعروف توفیتهن مهور نکاحهن و إتیان الأجور إیاهن إعطاؤها موالیهن، و قد أرشد إلی الإعطاء بالمعروف عن غیر بخس و مماطلة و إیذاء.
قوله تعالی: «فَإِذا أُحْصِنَّ فَإِنْ أَتَیْنَ بِفاحِشَةٍ فَعَلَیْهِنَّ نِصْفُ ما عَلَی الْمُحْصَناتِ مِنَ الْعَذابِ» قرئ أحصن بضم الهمزة بالبناء للمفعول و بفتح الهمزة بالبناء للفاعل، و هو الأرجح.
الإحصان فی الآیة إن کان هو إحصان الازدواج کان أخذه فی الشرط المجرد
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کون مورد الکلام فی ما تقدم ازدواجهن، و ذلک أن الأمة تعذب نصف عذاب الحرة إذا زنت سواء کانت محصنة بالازدواج أو لا من غیر أن یؤثر الإحصان فیها شیئا زائدا.
و أما إذا کان إحصان الإسلام کما قیل- و یؤیده قراءة فتح الهمزة- تم المعنی من غیر مئونة زائدة، و کان علیهن إذا زنین نصف عذاب الحرائر سواء کن ذوات بعولة أو لا.
و المراد بالعذاب هو الجلد دون الرجم لأن الرجم لا یقبل الانتصاف و هو الشاهد علی أن المراد بالمحصنات الحرائر غیر ذوات الأزواج المذکورة فی صدر الآیة. و اللام للعهد فمعنی الآیة بالجملة أن الفتیات المؤمنات إذا أتین بفاحشة و هو الزنا فعلیهن نصف حد المحصنات غیر ذوات الأزواج، و هو جلد خمسین سوطا.
و من الممکن أن یکون المراد بالإحصان إحصان العفة، و تقریره أن الجواری یومئذ لم یکن لهن الاشتغال بکل ما تهواه أنفسهن من الأعمال بما لهن من اتباع أوامر موالیهن و خاصة فی الفاحشة و الفجور و کانت الفاحشة فیهن- لو اتفقت- بأمر من موالیهن فی سبیل الاستغلال بهن و الاستدرار من عرضهن کما یشعر به النهی الوارد فی قوله تعالی: وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ إِنْ أَرَدْنَ تَحَصُّناً: «النور: 33» فالتماسهن الفجور و اشتغالهن بالفحشاء باتخاذها عادة و مکسبا کان فیما کان بأمر موالیهن من دون أن یسع لهن الاستنکاف و التمرد، و إذا لم یکرههن الموالی علی الفجور فالمؤمنات منهن علی ظاهر تقوی الإسلام، و عفة الإیمان، و حینئذ إن أتین بفاحشة فعلیهن نصف ما علی المحصنات من العذاب، و هو قوله تعالی: فَإِذا أُحْصِنَّ فَإِنْ أَتَیْنَ بِفاحِشَةٍ «إلخ».
و من هنا یظهر أن لا مفهوم لهذه الشرطیة علی هذا المعنی و ذلک أنهن إذا لم یحصن و لم یعففن کن مکرهات من قبل موالیهن مؤتمرات لأمرهم کما لا مفهوم لقوله تعالی: وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ إِنْ أَرَدْنَ تَحَصُّناً: «النور:- 33» حیث إنهن إن لم یردن التحصن لم یکن موضوع لإکراههن من قبل الموالی لرضاهن بذلک فافهم.
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قوله تعالی: «ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ الْعَنَتَ مِنْکُمْ» العنت الجهد و الشدة و الهلاک، و کان المراد به الزنا الذی هو نتیجة وقوع الإنسان فی مشقة الشبق و جهد شهوة النکاح و فیه هلاک الإنسان. و الإشارة علی ما قیل: إلی نکاح الجواری المذکور فی الآیة، و علیه فمعنی قوله «وَ أَنْ تَصْبِرُوا خَیْرٌ لَکُمْ» أن تصبروا عن نکاح الإماء أو عن الزنا خیر لکم. و یمکن أن یکون ذلک إشارة إلی وجوب نکاح الإماء أو وجوب مطلق النکاح لو استفید شی‌ء منهما من سابق سیاق الآیة و الله أعلم.
و کیف کان فکون الصبر خیرا إن کان المراد هو الصبر عن نکاح الإماء إنما هو لما فیه من حقوق موالیهن و فی أولادهن علی ما فصل فی الفقه، و إن کان المراد الصبر عن الزنا إنما هو لما فی الصبر من تهذیب النفس و تهیئة ملکة التقوی فیها بترک اتباع هواها فی الزنا من غیر ازدواج أو معه، و الله غفور رحیم یمحو بمغفرته آثار خطرات السوء عن نفوس المتقین من عباده و یرحمهم برحمته.
قوله تعالی: «یُرِیدُ اللَّهُ لِیُبَیِّنَ لَکُمْ» إلی آخر الآیة، بیان و إشارة إلی غایة تشریع ما سبق من الأحکام فی الآیات الثلاث و المصالح التی تترتب علیها إذا عمل بها فقوله:
یُرِیدُ اللَّهُ لِیُبَیِّنَ لَکُمْ أی أحکام دینه مما فیه صلاح دنیاکم و عقباکم، و ما فی ذلک من المعارف و الحکم و علی هذا فمعمول قوله: لِیُبَیِّنَ محذوف للدلالة علی فخامة أمره و عظم شأنه، و یمکن أن یکون قوله: لِیُبَیِّنَ لَکُمْ و قوله: وَ یَهْدِیَکُمْ متنازعین فی قوله، سُنَنَ الَّذِینَ 
قوله تعالی: «وَ یَهْدِیَکُمْ سُنَنَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ» أی طرق حیاة السابقین من الأنبیاء و الأمم الصالحة، الجارین فی الحیاة الدنیا علی مرضاة الله، الحائزین به سعادة الدنیا و الآخرة، و المراد بسننهم علی هذا المعنی سننهم فی الجملة لا سننهم بتفاصیلها و جمیع خصوصیاتها فلا یرد علیه أن من أحکامهم ما تنسخه هذه الآیات بعینها کازدواج الإخوة بالأخوات فی سنة آدم، و الجمع بین الأختین: فی سنة یعقوب (ع)، و قد جمع (ع) بین الأختین لیا أم یهودا و راحیل أم یوسف علی ما فی بعض الأخبار، هذا.
و هنا معنی آخر قیل به، و هو أن المراد الهدایة إلی سنن جمیع السابقین سواء کانوا علی الحق أو علی الباطل، یعنی أنا بینا لکم جمیع السنن السابقة من حق و باطل لتکونوا علی بصیرة فتأخذوا بالحق منها و تدعوا الباطل.
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و هذا معنی لا بأس به غیر أن الهدایة فی القرآن غیر مستعملة فی هذا المعنی، و إنما استعمل فیما استعمل فی الإیصال إلی الحق أو إرادة الحق کقوله: إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ: «القصص: 56» و قوله: إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً: «الإنسان: 3» و الأوفق بمذاق القرآن أن یعبر عن أمثال هذه المعانی بلفظ التبیین و القصص و نحو ذلک.
نعم لو جعل قوله یبین و قوله: وَ یَهْدِیَکُمْ متنازعین فی قوله: «سُنَنَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ» و قوله: وَ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ أیضا راجعا إلیه، و آل المعنی إلی أن الله یبین لکم سنن الذین من قبلکم، و یهدیکم إلی الحق منها، و یتوب علیکم فیما ابتلیتم به من باطلها کان له وجه فإن الآیات السابقة فیها ذکر من سنن السابقین و الحق و الباطل منها، و التوبة علی ما قد سلف من السنن الباطلة.
قوله تعالی: «وَ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ» التوبة المذکورة هو رجوعه إلی عبده بالنعمة و الرحمة، و تشریع الشریعة، و بیان الحقیقة، و الهدایة إلی طریق الاستقامة کل ذلک توبة منه سبحانه کما أن قبول توبة العبد و رفع آثار المعصیة توبة.
و تذییل الکلام بقوله: وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ لیکون راجعا إلی جمیع فقرات الآیة، و لو کان المراد رجوعه إلی آخر الفقرات لکان الأنسب ظاهرا أن یقال: وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ 
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْکُمْ وَ یُرِیدُ الَّذِینَ» إلخ، کان تکرار ذکر توبته للمؤمنین للدلالة علی أن قوله: «وَ یُرِیدُ الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الشَّهَواتِ أَنْ تَمِیلُوا مَیْلًا عَظِیماً» إنما یقابل من الفقرات الثلاث فی الآیة السابقة الفقرة الأخیرة فقط، إذ لو ضم قوله: وَ یُرِیدُ الَّذِینَ «إلخ» إلی الآیة السابقة من غیر تکرار قوله: وَ اللَّهُ یُرِیدُ «إلخ» أفاد المقابلة فی معنی جمیع الفقرات و لغا المعنی قطعا.
و المراد بالمیل العظیم هتک هذه الحدود الإلهیة المذکورة فی الآیات بإتیان المحارم، و إلغاء تأثیر الأنساب و الأسباب، و استباحة الزنا و المنع عن الأخذ بما سنة الله من السنة القویمة.
قوله تعالی: «یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُخَفِّفَ عَنْکُمْ وَ خُلِقَ الْإِنْسانُ ضَعِیفاً» کون الإنسان 
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ضعیفا لما رکب الله فیه القوی الشهویة التی لا تزال تنازعه فی ما تتعلق به من المشتهیات، و تبعثه إلی غشیانها فمن الله علیهم بتشریع حلیة ما تنکسر به سورة شهوتهم بتجویز النکاح بما یرتفع به غائلة الحرج حیث قال: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ» و هو النکاح و ملک الیمین فهداهم بذلک سنن الذین من قبلهم، و زادهم تخفیفا منه لهم لتشریع نکاح المتعة إذ لیس معه کلفة النکاح و ما یستتبعه من أثقال الوظائف من صداق و نفقة و غیر ذلک.
و ربما قیل: إن المراد به إباحة نکاح الإماء عند الضرورة تخفیفا. و فیه:
أن نکاح الإماء عند الضرورة کان معمولا به بینهم قبل الإسلام علی کراهة و ذم، و الذی ابتدعته هذه الآیات هو التسبب إلی نفی هذه الکراهة و النفرة ببیان أن الأمة کالحرة إنسان لا تفاوت بینهما، و أن الرقیة لا توجب سقوط صاحبها عن لیاقة المصاحبة و المعاشرة.
و ظاهر الآیات- بما لا ینکر- أن الخطاب فیها متوجه إلی المؤمنین من هذه الأمة فالتخفیف المذکور فی الآیة تخفیف علی هذه الأمة، و المراد به ما ذکرناه.
و علی هذا فتعلیل التخفیف بقوله: «وَ خُلِقَ الْإِنْسانُ ضَعِیفاً» مع کونه وصفا مشترکا بین جمیع الأمم- هذه الأمة و الذین من قبلهم- و کون التخفیف مخصوصا بهذه الأمة إنما هو من قبیل ذکر المقتضی العام و السکوت عما یتم به فی تأثیره فکأنه قیل: إنا خففنا عنکم لکون الضعف العام فی نوع الإنسان سببا مقتضیا للتخفیف لو لا المانع لکن لم تزل الموانع تمنع عن فعلیة التخفیف و انبساط الرحمة فی سائر الأمم حتی وصلت النوبة إلیکم فعمتکم الرحمة، و ظهرت فیکم آثاره فبرز حکم السبب المذکور و شرع فیکم حکم التخفیف و قد حرمت الأمم السابقة من ذلک کما یدل علیه قوله: رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً کَما حَمَلْتَهُ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِنا «البقرة: 286»، و قوله: هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ «الحج: 78».
و من هنا یظهر أن النکتة فی هذا التعلیل العام بیان ظهور تمام النعم الإنسانیة فی هذه الأمة.
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بحث روائی‌

عن النبی ص: إن الله حرم من الرضاعة ما حرم من النسب 
، و عنه (ص): الرضاع لحمة کلحمة النسب.
و فی الدر المنثور، أخرج مالک و عبد الرزاق عن عائشة قالت"*: کان فیما أنزل من القرآن عشر رضعات معلومات- فنسخن بخمس معلومات- فتوفی رسول الله ص و هن فیما یقرأ من القرآن.
أقول: و روی فیه عنها ما یقرب منه بطرق أخری، و هی من روایات التحریف مطروحة بمخالفة الکتاب.
و فیه أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و البیهقی فی سننه من طریقین عن عمرو بن شعیب عن أبیه عن جده عن النبی ص قال*: إذا نکح الرجل المرأة- فلا یحل له أن یتزوج أمها دخل بالابنة أو لم یدخل، و إذا تزوج الأم فلم یدخل بها- ثم طلقها فإن شاء تزوج الابنة.
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع)، و هو مذهبهم و هو المستفاد من الکتاب کما مر فی البیان المتقدم 
و قد روی من طرق أهل السنة عن علی (ع)*: أن أم الزوجة لا بأس بنکاحها قبل الدخول بالبنت، و أنها بمنزلة الربیبة، و أن الربیبة إذا لم تکن فی حجر زوج أمها- لم یحرم علیه نکاحها
، و هذه أمور یدفعها المروی عنهم (ع) من طرق الشیعة.
و فی الکافی، بإسناده عن منصور بن حازم قال*: کنت عند أبی عبد الله (ع)- فأتاه رجل فسأله عن رجل تزوج امرأة- فماتت قبل أن یدخل بها أ یتزوج بأمها؟ فقال أبو عبد الله (ع): قد فعله رجل منا فلم یر به بأسا، فقلت جعلت فداک ما تفتخر الشیعة إلا بقضاء علی (ع)- فی هذا فی المشیخة «1» التی أفتاه ابن مسعود أنه لا بأس به بذلک.
______________________________
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ثم أتی علیا (ع) فسأله فقال له علی (ع): من أین یأخذها؟ «1» فقال من قول الله عز و جل: وَ رَبائِبُکُمُ اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ مِنْ نِسائِکُمُ اللَّاتِی دَخَلْتُمْ بِهِنَّ- فَإِنْ لَمْ تَکُونُوا دَخَلْتُمْ بِهِنَّ فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فقال علی (ع): إن هذه مستثناة و هذه مرسلة، فقال أبو عبد الله (ع) للرجل: أما تسمع ما یروی هذا عن علی (ع)؟.
فلما قمت ندمت و قلت: أی شی‌ء صنعت؟ یقول: قد فعله رجل منا و لم یر به بأسا، و أقول أنا: قضی علی (ع) فیها! فلقیته بعد ذلک و قلت: جعلت فداک- مسألة الرجل إنما کان الذی قلت کان زلة منی فما تقول فیها؟ فقال: یا شیخ تخبرنی أن علیا (ع) قضی فیها، و تسألنی ما تقول فیها؟.
أقول: و قصة قضائه (ع) فی فتوی ابن مسعود علی 
ما رواه فی الدر المنثور، عن سنن البیهقی و غیره*: أن رجلا من بنی شمخ تزوج امرأة و لم یدخل بها- ثم رأی أمها فأعجبته- فاستفتی ابن مسعود فأمره أن یفارقها- ثم یتزوج أمها ففعل و ولدت له أولادا، ثم أتی ابن مسعود المدینة فقیل له لا تصلح- فلما رجع إلی الکوفة قال للرجل: أنها علیک حرام ففارقها.
لکن لم ینسب القول فیه إلی علی (ع) بل ذکر: أنه سأل عنه أصحاب النبی ص، و فی لفظ: أنه سأل عنه عمر و فی بعض الروایات: فأخبر أنه لیس کما قال، و أن الشرط فی الربائب.
و فی الإستبصار، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن جعفر عن أبیه*: أن علیا (ع) کان یقول: الربائب علیکم حرام مع الأمهات اللاتی دخلتم بهن- فی الحجور و غیر الحجور سواء، و الأمهات مبهمات دخل بالبنات أم لم یدخل، فحرموا و أبهموا ما أبهم الله.
أقول: و قد عزی إلیه (ع) فی بعض الروایات من طرق أهل السنة اشتراط الحجور فی حرمة الربائب لکن الروایات المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) تدفعه، و هو الموافق لما یستفاد من الآیة کما تقدم.
و المبهمات من البهمة و هی کون الشی‌ء ذا لون واحد لا یختلط به لون آخر و
______________________________
(1) نسخة الوافی: من أین أخذ بها.
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لا یختلف فی لونه سمی به من طبقات النساء المحرمة من کانت حرمة نکاحها مرسلة غیر مشروطة، و هی الأمهات و البنات و الأخوات و العمات و الخالات و بنات الأخ و بنات الأخت و ما کان من الرضاعة، و أمهات النساء، و حلائل الأبناء.
و فیه، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن الرجل تکون له الجاریة فیصیب منها، أ له أن ینکح ابنتها؟ قال: لا هی کما قال الله تعالی: وَ رَبائِبُکُمُ اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ 
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عون قال سمعت أبا صالح الحنفی قال*: قال علی (ع) ذات یوم: سلونی، فقال ابن الکوا أخبرنی عن بنت الأخت من الرضاعة، و عن المملوکتین الأختین، فقال: إنک لذاهب فی التیه سل عما یعنیک أو ینفعک، فقال ابن الکوا إنما نسألک عما لا نعلم- و أما ما نعلم فلا نسألک عنه، ثم قال: أما الأختان المملوکتان أحلتهما آیة و حرمتهما آیة، و لا أحله و لا أحرمه، و لا أفعله أنا و لا واحد من أهل بیتی.
و فی التهذیب، بإسناده عن معمر بن یحیی بن سالم قال*: سألنا أبا جعفر (ع)- عما یروی الناس عن أمیر المؤمنین (ع) عن أشیاء- لم یکن یأمر بها و لا ینهی إلا نفسه و ولده- فقلت: کیف یکون ذلک؟ قال: قد أحلتها آیة و حرمتها آیة أخری، فقلنا:
الأول أن یکون إحداهما نسخت الأخری- أم هما محکمتان ینبغی أن یعمل بهما؟ فقال:
قد بین لهم إذ نهی نفسه و ولده، قلنا: ما منعه أن یبین ذلک للناس؟ قال: خشی أن لا یطاع، فلو أن أمیر المؤمنین ثبتت قدماه أقام کتاب الله کله و الحق کله.
أقول: و الروایة المنقولة عنه (ع) هی التی نقلت عنه (ع) من طرق أهل السنة کما رواه فی الدر المنثور، عن البیهقی و غیره عن علی بن أبی طالب قال فی الأختین المملوکتین، أحلتهما آیة، و حرمتهما آیة، و لا آمر و لا أنهی، و لا أحل و لا أحرم، و لا أفعله أنا و لا أهل بیتی.
و روی فیه، أیضا عن قبیصة بن ذؤیب*: أن رجلا سأله (ع) عن ذلک فقال: لو کان إلی من الأمر شی‌ء- ثم وجدت أحدا فعل ذلک لجعلته نکالا.
و فی التهذیب، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول:
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إذا کانت عند الإنسان الأختان المملوکتان فنکح إحداهما- ثم بدا له فی الثانیة فلیس ینبغی له أن ینکح الأخری- حتی تخرج الأولی من ملکه یهبها أو یبیعها، فإن وهبها لولده یجزیه.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن قوله عز و جل: وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ قال: هو أن یأمر الرجل عبده و تحته أمته- فیقول له: اعتزل امرأتک و لا تقربها- ثم یحبسها عنه حتی تحیض ثم یمسها- فإذا حاضت بعد مسه إیاها ردها علیه بغیر نکاح.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن مسکان عن أبی بصیر عن أحدهما (ع)*: فی قول الله: وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ قال: هن ذوات الأزواج إلا ما ملکت أیمانکم- إن کنت زوجت أمتک غلامک نزعتها منه إذا شئت، فقلت أ رأیت إن زوج غیر غلامه؟ قال لیس له أن ینزع حتی تباع، فإن باعها صار بضعها فی ید غیره- فإن شاء المشتری فرق، و إن شاء أقر.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود و الترمذی- و حسنه- و ابن ماجة عن فیروز الدیلمی*: أنه أدرکه الإسلام و تحته أختان، فقال له النبی ص: طلق أیتهما شئت.
و فیه، أخرج ابن عبد البر فی الاستذکار عن إیاس بن عامر قال*: سألت علی بن أبی طالب- فقلت: إن لی أختین مما ملکت یمینی- اتخذت إحداهما سریة و ولدت لی أولادا- ثم رغبت فی الأخری فما أصنع؟ قال: تعتق التی کنت تطأ ثم تطأ الأخری.
ثم قال: إنه یحرم علیک مما ملکت یمینک- ما یحرم علیک فی کتاب الله من الحرائر إلا العدد- أو قال: إلا الأربع، و یحرم علیک من الرضاع ما یحرم علیک فی کتاب الله من النسب:
أقول: و رواه بطرق أخر غیر هذا الطریق عنه.
و فی صحیحی البخاری و مسلم، عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: لا یجمع بین المرأة و عمتها، و لا بین المرأة و خالتها.
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أقول: و هذا المعنی مروی بغیر الطریقین من طرق أهل السنة، لکن المروی من طرق أئمة أهل البیت خلاف ذلک، و الکتاب یساعده.
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و عبد الرزاق و الفریابی و ابن أبی شیبة و أحمد و عبد بن حمید و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطحاوی و ابن حیان و البیهقی فی سننه عن أبی سعید الخدری*: أن رسول الله ص بعث یوم حنین جیشا إلی أوطاس- فلقوا عدوا فقاتلوهم فظهروا علیهم و أصابوا لهم سبایا- فکأن ناسا من أصحاب رسول الله ص- تحرجوا من غشیانهن من أجل أزواجهن من المشرکین- فأنزل الله فی ذلک: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ» یقول: إلا ما أفاء الله علیکم، فاستحللنا بذلک فروجهن:
أقول: و روی ذلک عن الطبرانی عن ابن عباس.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن عکرمة*: أن هذه الآیة التی فی سورة النساء:
«وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ إِلَّا ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ»- نزلت فی امرأة یقال لها معاذة، و کانت تحت شیخ من بنی سدوس- یقال له: شجاع بن الحارث، و کان معها ضرة لها قد ولدت لشجاع أولادا رجالا، و أن شجاعا انطلق یمیر أهله من هجر، فمر بمعاذة ابن عم لها فقالت له: احملنی إلی أهلی فإنه لیس عند هذا الشیخ خیر، فاحتملها فانطلق بها فوافق ذلک جیئة الشیخ، فانطلق إلی رسول الله ص فقال: یا رسول الله و أفضل العرب، إنی خرجت أبغیها الطعام فی رجب، فتولت و ألطت بالذنب، و هی شر غالب لمن غلب، رأت غلاما وارکا علی قتب، لها و له أرب، فقال رسول الله ص: علی علی، فإن کان الرجل کشف بها ثوبا فارجموها، و إلا فردوا إلی الشیخ امرأته، فانطلق مالک بن شجاع و ابن ضرتها فطلبها فجاء بها، و نزلت بیتها.
أقول: و قد مر مرارا أن أمثال هذه الأسباب المرویة للنزول و خاصة فیما کانت متعلقة بأبعاض الآیات و أجزائها تطبیقات من الرواة و لیست بأسباب حقیقیة.
فی الفقیه،* سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل: وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ النِّساءِ قال:
هن ذوات الأزواج، فقیل: وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ قال هن العفائف:
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أقول: و رواه العیاشی أیضا عنه (ع).
و فی المجمع،* فی قوله تعالی: وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا- أی من لم یجد منکم غنی قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع):
و فی الکافی، عن الصادق (ع) قال*: لا ینبغی أن یتزوج الحر المملوکة الیوم، إنما کان ذلک حیث قال الله عز و جل: وَ مَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ مِنْکُمْ طَوْلًا، و الطول المهر، و مهر الحرة الیوم مهر الأمة أو أقل.
أقول: الغنی أحد مصادیق الطول کما تقدم، و الروایة لا تدل علی أزید من الکراهة.
و فی التهذیب، بإسناده عن أبی العباس البقباق قال*: قلت لأبی عبد الله (ع):
یتزوج الرجل الأمة بغیر علم أهلها؟ قال: هو زنا، إن الله تعالی یقول: فانکحوهن بإذن أهلهن.
و فیه، بإسناده عن أحمد بن محمد بن أبی نصر قال*: سألت الرضا (ع) یتمتع بالأمة بإذن أهلها؟ قال: نعم إن الله عز و جل یقول: فَانْکِحُوهُنَّ بِإِذْنِ أَهْلِهِنَ 
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أحدهما (ع) قال*: سألته عن قول الله فی الإماء «فَإِذا أُحْصِنَّ» ما إحصانهن؟ قال: یدخل بهن، قلت: فإن لم یدخل بهن ما علیهن حد؟ قال: بلی.
و فیه، عن حریز قال*: سألته عن المحصن فقال: الذی عنده ما یغنیه.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن قیس عن أبی جعفر (ع) قال*: قضی أمیر المؤمنین (ع) فی العبید و الإماء- إذا زنا أحدهم أن یجلد خمسین جلدة- إن کان مسلما أو کافرا أو نصرانیا، و لا یرجم و لا ینفی.
و فیه، بإسناده عن أبی بکر الحضرمی عن أبی عبد الله (ع)* عن عبد مملوک قذف حرا- قال: یجلد ثمانین، هذا من حقوق الناس، فأما ما کان من حقوق الله عز و جل- فإنه یضرب نصف الحد.
قلت: الذی من حقوق الله عز و جل ما هو؟ قال: إذا زنا أو شرب خمرا،
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فهذا من الحقوق التی یضرب علیها نصف الحد.
و فی التهذیب، بإسناده عن برید العجلی عن أبی جعفر (ع)*: فی الأمة تزنی قال:
تجلد نصف الحد کان لها زوج أو لم یکن.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال*: المسافحات المعلنات بالزنا المتخذات أخدان ذات الخلیل الواحد، قال: کان أهل الجاهلیة یحرمون ما ظهر من الزنا- و یستحلون ما خفی، یقولون: أما ما ظهر منه فهو لؤم، و أما ما خفی فلا بأس بذلک، فأنزل الله: وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ 
أقول: و الروایات فیما تقدم من المعانی کثیرة اقتصرنا منها علی أنموذج یسیر.



بحث آخر روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن المتعة، فقال:
نزلت فی القرآن: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً- وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما تَراضَیْتُمْ بِهِ مِنْ بَعْدِ الْفَرِیضَةِ.
و فیه، بإسناده عن ابن أبی عمیر عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع)، قال*: إنما نزلت: فما استمتعتم به منهن إلی أجل مسمی- فآتوهن أجورهن فریضة:
أقول: و روی هذه القراءة العیاشی عن أبی جعفر (ع)، و رواها الجمهور بطرق عدیدة عن أبی بن کعب و عبد الله بن عباس 
کما سیأتی*: و لعل المراد بأمثال هذه الروایات الدلالة علی المعنی المراد من الآیة دون النزول اللفظی.
و فیه، بإسناده عن زرارة قال*: جاء عبد الله بن عمیر اللیثی إلی أبی جعفر (ع)- فقال له: ما تقول فی متعة النساء؟ فقال: أحلها الله فی کتابه و علی لسان نبیه- فهی حلال إلی یوم القیامة، فقال: یا أبا جعفر مثلک یقول هذا- و قد حرمها عمر و نهی عنها؟
فقال: و إن کان فعل. فقال: إنی أعیذک بالله من ذلک أن تحل شیئا حرمه عمر.
قال: فقال له: فأنت علی قول صاحبک، و أنا علی قول رسول الله ص،
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فهلم ألاعنک أن القول ما قال رسول الله ص، و أن الباطل ما قال صاحبک، فأقبل عبد الله بن عمیر فقال: أ یسرک أن نساءک و بناتک و أخواتک و بنات عمک یفعلن؟ قال: فأعرض عنه أبو جعفر (ع) حین ذکر نساءه و بنات عمه.
و فیه، بإسناده عن أبی مریم عن أبی عبد الله (ع) قال*: المتعة نزل بها القرآن و جرت بها السنة من رسول الله ص.
و فیه، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی عبد الله قال*: سمعت أبا حنیفة یسأل أبا عبد الله (ع) عن المتعة. فقال: أی المتعتین تسأل؟ قال: سألتک عن متعة الحج- فأنبئنی عن متعة النساء أ حق هی؟ فقال: سبحان الله أ ما قرأت کتاب الله عز و جل: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً- فقال: و الله کأنها آیة لم أقرأها قط.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال*: قال جابر بن عبد الله عن رسول الله ص أنهم غزوا معه فأحل لهم المتعة و لم یحرمها، و کان علی یقول: لو لا ما سبقنی به ابن الخطاب- یعنی عمر- ما زنی إلا شقی «1». و کان ابن عباس یقول: فما استمتعتم به منهن إلی أجل مسمی- فآتوهن أجورهن فریضة، و هؤلاء یکفرون بها، و رسول الله ص أحلها و لم یحرمها.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع)* فی المتعة قال: نزلت هذه الآیة: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً- وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما تَراضَیْتُمْ بِهِ مِنْ بَعْدِ الْفَرِیضَةِ. قال: لا بأس بأن تزیدها و تزیدک إذا انقطع الأجل فیما بینکما، یقول:
استحللتک بأجل آخر برضی منها. و لا تحل لغیرک حتی تنقضی عدتها، و عدتها حیضتان.
و عن الشیبانی * فی قوله تعالی: «وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما تَراضَیْتُمْ بِهِ مِنْ بَعْدِ الْفَرِیضَةِ»:
عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) أنهما قالا*: هو أن یزیدها فی الأجرة، و تزیده فی الأجل.
______________________________
(1) و فی نسخة: إلا الأشقی 
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أقول: و الروایات فی المعانی السابقة مستفیضة أو متواترة عن أئمة أهل البیت (ع)، و إنما أوردنا طرفا منها، و علی من یرید الاطلاع علیها جمیعا أن یراجع جوامع الحدیث.
«1»
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": کان متعة النساء فی أول الإسلام، کان الرجل یقدم البلدة لیس معه من یصلح له ضیعته، و لا یحفظ متاعه فیتزوج المرأة إلی قدر ما یری- أنه یفرغ من حاجته فتنظر له متاعه، و تصلح له ضیعته، و کان یقرأ: «فما استمتعتم به منهن إلی أجل مسمی» نسختها: مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ و کان الإحصان بید الرجل یمسک متی شاء، و یطلق متی شاء.
و فی مستدرک الحاکم، بإسناده عن أبی نضرة قال": قرأت علی ابن عباس: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً، قال ابن عباس: فما استمتعتم به منهن إلی أجل مسمی، فقلت: ما نقرؤها کذلک فقال ابن عباس: و الله لأنزلها الله کذلک:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عنه و عن عبد بن حمید و ابن جریر و ابن الأنباری فی المصاحف.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن قتادة قال": فی قراءة أبی بن کعب: فما استمتعتم به منهن إلی أجل مسمی.
و فی صحیح الترمذی، عن محمد بن کعب عن ابن عباس قال": إنما کانت المتعة فی أول الإسلام- کان الرجل یقدم البلدة لیس له بها معرفة- فیتزوج المرأة بقدر ما یری- أنه یقیم فیحفظ له متاعه و یصلح له شیئه- حتی إذا نزلت الآیة: «إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ»- قال ابن عباس فکل فرج سوی هذین فهو حرام.
أقول: و لازم الخبر أنها نسخت بمکة لأن الآیة مکیة.
و فی مستدرک الحاکم، عن عبد الله بن أبی ملیکة": سألت عائشة رضی الله عنها عن متعة النساء- فقالت: بینی و بینکم کتاب الله. قال: و قرأت هذه الآیة:
______________________________
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وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ- أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ فمن ابتغی وراء ما زوجه الله أو ملکه فقد عدا.
و فی الدر المنثور، «1» أخرج أبو داود فی ناسخه و ابن المنذر و النحاس من طریق عطاء عن ابن عباس"*: فی قوله: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً- قال:
نسختها: یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَ و الْمُطَلَّقاتُ یَتَرَبَّصْنَ بِأَنْفُسِهِنَّ ثَلاثَةَ قُرُوءٍ- و اللَّائِی یَئِسْنَ مِنَ الْمَحِیضِ مِنْ نِسائِکُمْ- إِنِ ارْتَبْتُمْ فَعِدَّتُهُنَّ ثَلاثَةُ أَشْهُرٍ.
و فیه، أخرج أبو داود فی ناسخه و ابن المنذر و النحاس و البیهقی عن سعید بن المسیب قال"*: نسخت آیة المیراث المتعة.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و البیهقی عن ابن مسعود قال"*: المتعة منسوخة نسخها الطلاق و الصدقة و العدة و المیراث.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر عن علی قال*: نسخ رمضان کل صوم، و نسخت الزکاة کل صدقة، و نسخ المتعة الطلاق و العدة و المیراث، و نسخت الضحیة کل ذبیحة.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و أحمد و مسلم عن سبرة الجهنی «2» قال"*: أذن لنا رسول الله ص عام فتح مکة فی متعة النساء- فخرجت أنا و رجل من قومی، و لی علیه فضل فی الجمال، و هو قریب من الدمامة مع کل واحد منا برد، إما بردی فخلق، و إما برد ابن عمی فبرد جدید غض- حتی إذا کنا بأعلی مکة تلقتنا فتاة مثل البکرة العنطنطة- فقلنا: هل لک أن یستمتع منک أحدنا؟ قالت: و ما تبذلان؟ فنشر کل واحد منا برده فجعلت تنظر إلی الرجلین، فإذا رآها صاحبی قال: إن برد هذا خلق، و بردی جدید غض فتقول: و برد هذا لا بأس به، ثم استمتعت منها، فلم نخرج حتی حرمها رسول الله ص.
و فیه، أخرج مالک و عبد الرزاق و ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم و الترمذی 
______________________________
(1) جملة من الأخبار الدالة علی نسخ آیة المتعة بالکتاب.
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و النسائی و ابن ماجة عن علی بن أبی طالب*: أن رسول الله ص نهی عن متعة النساء یوم خیبر، و عن أکل لحوم الحمر الإنسیة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و مسلم عن سلمة بن الأکوع قال"* رخص لنا رسول الله ص فی متعة النساء عام أوطاس ثلاثة أیام- ثم نهی عنها بعدها.
و فی شرح ابن العربی، لصحیح الترمذی، عن إسماعیل عن أبیه عن الزهری"*: أن سبرة روی أن النبی ص نهی عنها فی حجة الوداع 
، أخرجه أبو داود قال: و قد رواه عبد العزیز بن عمر بن عبد العزیز عن الربیع بن سبرة عن أبیه"*: فذکر فیه: أنه کان فی حجة الوداع بعد الإحلال، و أنه کان بأجل معلوم، و قد قال الحسن: إنها فی عمرة القضاء.
و فیه، عن الزهری"*: أن النبی ص جمع المتعة فی غزوة تبوک.
أقول: و الروایات کما تری تختلف فی تشخیص زمان نهیه (ص) بین قائلة أنه کان قبل الهجرة، و قائلة بأنه بعد الهجرة بنزول آیات النکاح و الطلاق و العدة و المیراث أو بنهی النبی ص عام خیبر أو زمن عمرة القضاء أو عام أوطاس أو عام الفتح أو عام تبوک أو بعد حجة الوداع، و لذا حمل علی تکرر النهی عنها مرات عدیدة، و إن کلا من الروایات تحدث عن مرة منها لکن جلالة بعض رواتها کعلی و جابر و ابن مسعود مع ملازمتهم للنبی ص و خبرتهم بالخطیر و الیسیر من سیرته تأبی أن یخفی علیهم نواهیه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی عن علی قال*: نهی رسول الله ص عن المتعة و إنما کانت لمن لم یجد- فلما نزل النکاح و الطلاق- و العدة و المیراث بین الزوج و المرأة نسخت.
و فیه، أخرج النحاس عن علی بن أبی طالب*: أنه قال لابن عباس: إنک رجل تائه إن رسول الله ص نهی عن المتعة.
و فیه، أخرج البیهقی عن أبی ذر قال"*: إنما أحلت لأصحاب رسول الله ص المتعة ثلاثة أیام- ثم نهی عنه رسول الله ص.
و فی صحیح البخاری، عن أبی جمرة قال"*: سئل ابن عباس عن متعة النساء فرخص فیها- فقال له مولی له: إنما کان ذلک و فی النساء قلة و الحال شدید، فقال ابن عباس نعم.
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و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی عن عمر"*: أنه خطب فقال: ما بال رجال ینکحون هذه المتعة، و قد نهی رسول الله ص عنها لا أوتی بأحد نکحها إلا رجمته.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و مسلم عن سبرة قال*: رأیت رسول الله ص قائما بین الرکن و الباب و هو یقول: یا أیها الناس إنی کنت أذنت لکم فی الاستمتاع- ألا و إن الله حرمها إلی یوم القیامة- فمن کان عنده منهن شی‌ء فلیخل سبیلها، و لا تأخذوا مما آتیتموهن شیئا.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن الحسن قال"*: و الله ما کانت المتعة إلا ثلاثة أیام- أذن لهم رسول الله ص فیها، ما کانت قبل ذلک و لا بعد.
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و فی تفسیر الطبری، عن مجاهد": فما استمتعتم به منهن قال: یعنی نکاح المتعة.
و فیه، عن السدی": فی الآیة قال: هذه المتعة، الرجل ینکح المرأة بشرط إلی أجل مسمی- فإذا انقضت المدة فلیس له علیها سبیل، و هی منه بریئة، و علیها أن تستبرئ ما فی رحمها، و لیس بینهما میراث، لیس یرث واحد منهما صاحبه.
و فی صحیحی البخاری و مسلم، و رواه فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و ابن أبی شیبة عن ابن مسعود قال": کنا نغزو مع رسول الله ص و لیس معنا نساؤنا، فقلنا:
أ لا نستخصی؟ فنهانا عن ذلک، و رخص لنا أن نتزوج المرأة بالثوب إلی أجل، ثم قرأ عبد الله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ 
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن نافع": أن ابن عمر سئل عن المتعة فقال:
حرام- فقیل له: إن ابن عباس یفتی بها، قال فهلا ترمرم بها فی زمان عمر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و الطبرانی و البیهقی من طریق سعید بن جبیر قال": قلت لابن عباس: ما ذا صنعت؟ ذهب الرکاب بفتیاک، و قالت فیه الشعراء، قال: و ما قالوا: قلت: قالوا:
أقول للشیخ لما طال مجلسه‌یا صاح هل لک فی فتیا ابن عباس؟ 
هل لک فی رخصة الأطراف آنسةتکون مثواک حتی مصدر الناس؟ 
______________________________
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فقال: إِنَّا لِلَّهِ وَ إِنَّا إِلَیْهِ راجِعُونَ لا و الله ما بهذا أفتیت، و لا هذا أردت، و لا أحللتها إلا للمضطر، و لا أحللت منها إلا ما أحل الله من المیتة و الدم و لحم الخنزیر.
و فیه، أخرج ابن المنذر من طریق عمار مولی الشرید قال"*: سألت ابن عباس عن المتعة أ سفاح هی أم نکاح؟ فقال: لا سفاح و لا نکاح، قلت: فما هی؟ قال: هی المتعة کما قال الله، قلت: هل لها من عدة؟ قال: عدتها حیضة، قلت: هل یتوارثان قال: لا.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر، من طریق عطاء عن ابن عباس قال"*: یرحم الله عمر ما کانت المتعة إلا رحمة من الله رحم بها أمة محمد، و لو لا نهیه عنها ما احتاج إلی الزنا إلا شقی، قال: و هی التی فی سورة النساء: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَ إلی کذا و کذا- من الأجل علی کذا و کذا، قال: و لیس بینهما وراثة، فإن بدا لهما أن یتراضیا بعد الأجل فنعم، و إن تفرقا فنعم و لیس بینهما نکاح، و أخبر: أنه سمع ابن عباس:
أنه یراها الآن حلالا.
و فی تفسیر الطبری، و رواه فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و أبی داود فی ناسخه عن الحکم*: أنه سئل عن هذه الآیة أ منسوخة؟ قال: لا، و قال علی: لو لا أن عمر نهی عن المتعة ما زنی إلا شقی.
«1»
و فی صحیح مسلم، عن جابر بن عبد الله قال*: کنا نستمتع بالقبضة من التمر و الدقیق الأیام- علی عهد رسول الله ص و أبی بکر- حتی نهی عنه عمر فی شأن عمرو بن حریث:
أقول: و نقل عن جامع الأصول، لابن الأثیر و زاد المعاد لابن القیم و فتح الباری لابن حجر و کنز العمال،.
و فی الدر المنثور، أخرج مالک و عبد الرزاق عن عروة بن الزبیر أن خولة بنت حکیم دخلت علی عمر بن الخطاب، فقالت"*: إن ربیعة بن أمیة استمتع بامرأة مولدة فحملت منه، فخرج عمر بن الخطاب یجر رداءه فزعا، فقال: هذه المتعة، و لو کنت تقدمت فیها لرجمت:
أقول: و نقل عن الشافعی فی کتاب الأم و البیهقی فی السنن الکبری.
______________________________
(1) جملة من الأخبار الدالة علی نهی عمر عن المتعة.
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و عن کنز العمال، عن سلیمان بن یسار عن أم عبد الله ابنة أبی خیثمة"*: أن رجلا قدم من الشام فنزل علیها، فقال: إن العزبة قد اشتدت علی- فابغینی امرأة أتمتع معها، قالت: فدللته علی امرأة- فشارطها و أشهدوا علی ذلک عدولا، فمکث معها ما شاء الله أن یمکث، ثم إنه خرج فأخبر عن ذلک عمر بن الخطاب، فأرسل إلی فسألنی أ حق ما حدثت؟ قلت: نعم- قال: فإذا قدم فآذنینی، فلما قدم أخبرته فأرسل إلیه- فقال:
ما حملک علی الذی فعلته؟ قال: فعلته مع رسول الله ص- ثم لم ینهنا عنه حتی قبضه الله- ثم مع أبی بکر فلم ینهنا عنه حتی قبضه الله، ثم معک فلم تحدث لنا فیه نهیا، فقال عمر: أما و الذی نفسی بیده- لو کنت تقدمت فی نهی لرجمتک، بینوا حتی یعرف النکاح من السفاح.
و فی صحیح مسلم، و مسند أحمد، عن عطاء"*: قدم جابر بن عبد الله معتمرا فجئناه فی منزله- فسأله القوم عن أشیاء ثم ذکروا المتعة- فقال: استمتعنا علی عهد رسول الله ص و أبی بکر و عمر، و فی لفظ أحمد: حتی إذا کان فی آخر خلافة عمر رضی الله عنه.
و عن سنن البیهقی، عن نافع عن عبد الله بن عمر"*: أنه سئل عن متعة النساء- فقال:
حرام أما إن عمر بن الخطاب رضی الله عنه- لو أخذ فیها أحدا لرجمه بالحجارة.
و عن مرآة الزمان، لابن الجوزی": کان عمر رضی الله عنه یقول: و الله لا أوتی برجل أباح المتعة إلا رجمته.
و فی بدایة المجتهد، لابن رشد عن جابر بن عبد الله"*: تمتعنا علی عهد رسول الله ص و أبی بکر- و نصفا من خلافة عمر ثم نهی عنها عمر الناس.
و فی الإصابة، أخرج ابن الکلبی"*: أن سلمة بن أمیة بن خلف الجمحی- استمتع من سلمی مولاة حکیم بن أمیة بن الأوقص الأسلمی- فولدت له فجحد ولدها، فبلغ ذلک عمر فنهی عن المتعة.
و عن زاد المعاد، عن أیوب"*: قال عروة لابن عباس: أ لا تتقی الله ترخص فی المتعة؟
فقال ابن عباس: سل أمک یا عریة- فقال عروة: أما أبو بکر و عمر فلم یفعلا، فقال ابن عباس: و الله ما أراکم منتهین حتی یعذبکم الله، نحدثکم عن النبی ص، و تحدثونا عن أبی بکر و عمر.
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أقول: و أم عروة أسماء بنت أبی بکر تمتع منها الزبیر بن العوام فولدت له عبد الله بن الزبیر، و عروة.
و فی المحاضرات، للراغب"*: عیر عبد الله بن الزبیر عبد الله بن عباس بتحلیله المتعة- فقال له: سل أمک کیف سطعت المجامر بینها و بین أبیک؟ فسألها فقالت: ما ولدتک إلا فی المتعة.
و فی صحیح مسلم، عن مسلم القری قال"*: سألت ابن عباس عن المتعة فرخص فیها، و کان ابن الزبیر ینهی عنها، فقال: هذه أم ابن الزبیر تحدث أن رسول الله رخص فیها- فادخلوا علیها فاسألوها، قال: فدخلنا علیها فإذا امرأة ضخمة عمیاء- فقالت: قد رخص رسول الله فیها.
أقول: و شاهد الحال المحکی یشهد أن السؤال عنها کان فی متعة النساء و تفسره الروایات الأخر أیضا.
و فی صحیح مسلم، عن أبی نضرة قال"*: کنت عند جابر بن عبد الله فأتاه آت- فقال:
ابن عباس و ابن الزبیر اختلفا فی المتعتین، فقال جابر: فعلناهما مع رسول الله ص، ثم نهانا عنهما عمر فلم نعد لهما:
أقول: و رواه البیهقی فی السنن، علی ما نقل 
، و روی هذا المعنی فی صحیح مسلم، فی مواضع ثلاث بألفاظ مختلفة، و فی بعضها (قال جابر)*: فلما قام عمر قال: إن الله کان یحل لرسوله ما شاء بما شاء، فأتموا الحج و العمرة کما أمر الله، و انتهوا عن نکاح هذه النساء، لا أوتی برجل نکح امرأة إلی أجل إلا رجمته.
و روی هذا المعنی البیهقی فی سننه و فی أحکام القرآن، للجصاص و فی کنز العمال، و فی الدر المنثور، و فی تفسیر الرازی، و مسند الطیالسی،
و فی تفسیر القرطبی، عن عمر"*: أنه قال فی خطبة: متعتان کانتا علی عهد رسول الله (ع)، و أنا أنهی عنهما و أعاقب علیهما: متعة الحج و متعة النساء.
أقول: و خطبته هذه مما تسالم علیه أهل النقل، و أرسلوه إرسال المسلمات کما عن تفسیر الرازی، و البیان و التبیین، و زاد المعاد، و أحکام القرآن، و الطبری، و ابن عساکر و غیرهم.
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و عن المستبین، للطبری عن عمر: أنه قال"*: ثلاث کن علی عهد رسول الله ص- أنا محرمهن و معاقب علیهن: متعة الحج، و متعة النساء، و حی علی خیر العمل فی الأذان.
و فی تاریخ الطبری، عن عمران بن سوادة قال"*: صلیت الصبح مع عمر فقرأ سبحان و سورة معها، ثم انصرف و قمت معه، فقال: أ حاجة؟ قلت: حاجة، قال: فالحق، قال: فلحقت فلما دخل أذن لی- فإذا هو علی سریر لیس فوقه شی‌ء، فقلت: نصیحة، فقال: مرحبا بالناصح غدوا و عشیا، قلت، عابت أمتک أربعا، قال: فوضع رأس درته فی ذقنه، و وضع أسفلها فی فخذه، ثم قال: هات، قلت: ذکروا أنک حرمت العمرة فی أشهر الحج- و لم یفعل ذلک رسول الله ص، و لا أبو بکر رضی الله عنه، و هی حلال، قال: هی حلال؟ لو أنهم اعتمروا فی أشهر الحج رأوها مجزیة من حجهم- فکانت قائبة قوب عامها فقرع حجهم، و هو بهاء من بهاء الله، و قد أصبت.
قلت: و ذکروا أنک حرمت متعة النساء، و قد کانت رخصة من الله، نستمتع بقبضة و نفارق عن ثلاث، قال: إن رسول الله ص أحلها فی زمان ضرورة- ثم رجع الناس إلی السعة، ثم لم أعلم أحدا من المسلمین عمل بها و لا عاد إلیها- فالآن من شاء نکح بقبضة، و فارق عن ثلاث بطلاق. و قد أصبت.
قال: قلت: و أعتقت الأمة- إن وضعت ذا بطنها بغیر عتاقة سیدها، قال:
ألحقت حرمة بحرمة، و ما أردت إلا الخیر، و أستغفر الله، قلت: و تشکو منک نهر الرعیة، و عنف السیاق، قال: فشرع الدرة ثم مسحها حتی أتی علی آخرها، ثم قال:
أنا زمیل محمد- و کان زامله فی غزوة قرقرة الکدر- فوالله إنی لأرتع فأشبع، و أسقی فأروی، و أنهز اللفوث، و أزجر العروض، و أذب قدری، و أسوق خطوی، و أضم العنود، و ألحق القطوف، و أکثر الزجر، و أقل الضرب، و أشهر العصا، و أدفع بالید لو لا ذلک لأعذرت.
قال: فبلغ ذلک معاویة فقال: کان و الله عالما برعیتهم:
أقول: و نقله ابن أبی الحدید فی شرح نهج البلاغة، عن ابن قتیبة.
هذه عدة من الروایات الواردة فی أمر متعة النساء، و الناظر المتأمل الباحث یری ما فیها من التباین و التضارب، و لا یتحصل للباحث فی مضامینها غیر أن عمر بن 
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الخطاب أیام خلافته حرمها و نهی عنها لرأی رآه فی قصص عمرو بن حریث، و ربیعة بن أمیة بن خلف الجمحی، و أما حدیث النسخ بالکتاب أو السنة فقد عرفت عدم رجوعه إلی محصل، علی أن بعض الروایات یدفع البعض فی جمیع مضامینها إلا فی أن عمر بن الخطاب هو الناهی عنها المجری للمنع، المقرر حرمة العمل و حد الرجم لمن فعل- هذا أولا-.
و أنها کانت سنة معمولا بها فی زمن النبی فی الجملة بتجویز منه (ص): إما إمضاء و إما تأسیسا، و قد عمل بها من أصحابه من لا یتوهم فی حقه السفاح کجابر بن عبد الله، و عبد الله بن مسعود، و الزبیر بن العوام، و أسماء بنت أبی بکر، و قد ولدت بها عبد الله بن الزبیر- و هذا ثانیا-.
و إن فی الصحابة و التابعین من کان یری إباحتها کابن مسعود و جابر و عمرو بن حریث و غیرهم، و مجاهد و السدی و سعید بن جبیر و غیرهم- و هذا ثالثا-.
و هذا الاختلاف الفاحش بین الروایات هو المفضی للعلماء من الجمهور بعد الخلاف فیها من حیث أصل الجواز و الحرمة أولا، إلی الخلاف فی نحو حرمتها و کیفیة منعها ثانیا و ذهابهم فیها إلی أقوال مختلفة عجیبة ربما أنهی إلی خمسة عشر قولا.
و إن للمسألة جهات من البحث لا یهمنا إلا الورود من بعضها، فهناک بحث کلامی دائر بین الطائفتین: أهل السنة و الشیعة، و بحث آخر فقهی فرعی ینظر فیها إلی حکم المسألة من حیث الجواز و الحرمة، و بحث آخر تفسیری من حیث النظر فی قوله تعالی:
فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً الآیة: هل مفاده تشریع نکاح المتعة؟
و هل هو بعد الفراغ عن دلالته علی ذلک منسوخ بشی‌ء من الآیات کآیة المؤمنون أو آیات النکاح و التحریم و الطلاق و العدة و المیراث؟ و هل هو منسوخ بسنة نبویة؟ و هل هو علی تقدیر تشریعه یشرع حکما ابتدائیا أو حکما إمضائیا؟ إلی غیر ذلک.
و هذا النحو الثالث من البحث هو الذی نعقبه فی هذا الکتاب، و قد تقدم خلاصة القول فی ذلک فیما تقدم من البیان، و نزیده الآن توضیحا بإلفات النظر إلی بعض ما قیل فی المقام علی دلالة الآیة علی نکاح المتعة و تسنینها، ذلک بما ینافی ما مر فی البیان المتقدم.
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قال بعضهم بعد إصراره علی أن الآیة إنما سیقت لبیان إیفاء المهر فی النکاح الدائم: و ذهبت الشیعة إلی أن المراد بالآیة نکاح المتعة، و هو نکاح المرأة إلی أجل معین کیوم أو أسبوع أو شهر مثلا، و استدلوا علی ذلک بقراءة شاذة رویت عن أبی و ابن مسعود و ابن عباس رضی الله عنهم، و بالأخبار و الآثار التی رویت فی المتعة.
قال: فأما القراءة فهی شاذة لم تثبت قرآنا، و قد تقدم أن ما صحت فیه الروایة من مثل هذا آحادا فالزیادة فیه من قبیل التفسیر، و هو فهم لصاحبه، و فهم الصحابی لیس حجة فی الدین لا سیما إذا کان النظم و الأسلوب یأباه کما هنا، فإن المتمتع بالنکاح الموقت لا یقصد الإحصان دون المسافحة بل یکون قصده الأول المسافحة، فإن کان هناک نوع ما من إحصان نفسه و منعها من التنقل فی زمن الزنا، فإنه لا یکون فیه شی‌ء ما من إحصان المرأة التی توجر نفسها کل طائفة من الزمن لرجل فتکون کما قیل:
کرة حذفت بصوالجةفتلقاها رجل رجل 
أقول: أما قوله: إنهم استدلوا علی ذلک بقراءة ابن مسعود و غیره فکل مراجع یراجع کلامهم یری أنهم لم یستدلوا بها استدلالهم بحجة معتبرة قاطعة کیف و هم لا یرون حجیة القراءات الشاذة حتی الشواذ المنقولة عن أئمتهم، فکیف یمکن أن یستدلوا بما لا یرونه حجة علی من لا یراه حجة؟ فهل هذا إلا أضحوکة؟!.
بل إنما هو استدلال بقول من قرأ بها من الصحابة بما أنه قول منهم بکون المراد بالآیة ذلک، سواء کان ذلک منهم قراءة مصطلحة، أو تفسیرا دالا علی أنهم فهموا من لفظ الآیة ذلک.
و ذلک ینفعهم من جهتین: إحداهما: أن عدة من الصحابة قالوا بما قال به هؤلاء المستدلون، و قد قال به- علی ما نقل- جم غفیر من صحابة النبی ص و التابعین، و یمکن المراجع فی الحصول علی صحة ذلک أن یراجع مظانه.
و الثانیة: أن الآیة دالة علی ذلک و یدل علی ذلک قراءة هؤلاء من الصحابة کما یدل ما ورد عنهم فی نسخ الآیة أیضا أنهم تسلموا دلالتها علی نکاح المتعة حتی رأوا نسخها أو رووا نسخها، و هی روایات کثیرة تقدمت عدة منها، فالشیعة یستفیدون من روایات النسخ کما یستفیدون من القراءة الشاذة المذکورة علی حد سواء من دون أن 
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یقولوا بحجیة القراءة الشاذة کما لا یلزمهم القول بوقوع النسخ، و إنما یستفیدون من الجمیع من جهة الدلالة علی أن هؤلاء القراء و الرواة کانوا یرون دلالة الآیة علی نکاح المتعة.
و أما قوله: لا سیما إذا کان النظم و الأسلوب یأباه کما هنا، فکلامه یعطی أنه جعل المراد من المسافحة مجرد سفح الماء و صبه- أخذا بالأصل اللغوی المشتق منه- ثم جعله أمرا منوطا بالقصد، و لزمه أن الازدواج الموقت بقصد قضاء الشهوة و صب الماء سفاح لا نکاح، و قد غفل عن أن الأصل اللغوی فی النکاح أیضا هو الوقاع، ففی لسان العرب: قال الأزهری: أصل النکاح فی کلام العرب الوطء و لازم ما سلکه أن یکون النکاح أیضا سفاحا، و یختل به المقابلة بین النکاح و السفاح.
علی أن لازم القول بأن قصد صب الماء یجعل الازدواج الموقت سفاحا أن یکون النکاح الدائم بقصد قضاء الشهوة و صب الماء سفاحا، و هل یرضی رجل مسلم أن یفتی بذلک؟ فإن قال: بین النکاح الدائم و المؤجل فی ذلک فرق، فإن النکاح الدائم موضوع بطبعه علی قصد الإحصان بالازدواج و إیجاد النسل، و تشکیل البیت بخلاف النکاح المؤجل. فهذا منه مکابرة، فإن جمیع ما یترتب علی النکاح الدائم من الفوائد کصون النفس عن الزنا، و التوقی عن اختلال الأنساب، و إیجاد النسل و الولد، و تأسیس البیت یمکن أن یترتب علی النکاح المؤجل، و یختص بأن فیه نوع تسهیل و تخفیف علی هذه الأمة، یصون به نفسه من لا یقدر علی النکاح الدائم لفقره أو لعدم قدرته علی نفقة الزوجة، أو لغربة، أو لعوامل مختلفة أخر تمنعه عن النکاح الدائم.
و کذا کل ما یترتب علی النکاح المؤجل- مما عده ملاکا للسفاح- کقصد صب الماء و قضاء الشهوة فإنه جائز الترتب علی النکاح الدائم، و دعوی أن النکاح الدائم بالطبع موضوع للفوائد السابقة، و نکاح المتعة موضوع بالطبع لهذه المضار اللاحقة- علی أن تکون مضارا- دعوی واضحة الفساد.
و إن قال: إن نکاح المتعة لما کان سفاحا کان زنا یقابل النکاح رد علیه: بأن السفاح الذی فسره بصب الماء أعم من الزنا، و ربما شمل النکاح الدائم و لا سیما إذا کان بقصد صب الماء.
و أما قوله: فإن کان هناک نوع ما من إحصان نفسه إلخ، فمن عجیب الکلام،
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و لیت شعری ما الفرق الفارق بین الرجل و المرأة فی ذلک حتی یکون الرجل المتمتع یمکنه أن یحصن نفسه بنکاح المتعة من الزنا، و تکون المرأة لا یصح منها هذا القصد؟
و هل هذا إلا مجازفة.
و أما ما أنشده من الشعر فی بحث حقیقی یتعرض لکشف حقیقة من الحقائق الدینیة التی تتفرع علیها آثار هامة حیویة دنیویة و أخرویة لا یستهان بها- سواء کان نکاح المتعة محرما أو مباحا-.
فما ذا ینفع الشعر و هو نسیج خیالی، الباطل أعرف عنده من الحق، و الغوایة أمس به من الهدایة.
و هلا أنشده فی ذیل ما مر من الروایات، و لا سیما فی ذیل قول عمر فی روایة الطبری المتقدم: «فالآن من شاء نکح بقبضة و فارق عن ثلاث بطلاق».
و هل لهذا الطعن غرض یتوجه إلیه إلا الله و رسوله فی أصل تشریع هذا النوع من النکاح تأسیسا أو إمضاء و قد کان دائرا بین المسلمین فی أول الإسلام بمرأی من النبی ص و مسمع بلا شک؟.
فإن قال: إنه (ص) إنما أذن فیه لقیام الضرورة علیه من شمول الفقر و إکباب الفاقة علی عامة المسلمین، و عروض الغزوات کما یظهر من بعض الروایات المتقدمة.
قلنا: مع فرض تداوله فی أول الإسلام بین الناس و شهرته باسم نکاح المتعة و الاستمتاع لا مناص من الاعتراف بدلالة الآیة علی جوازه مع إطلاقها، و عدم صلاحیة شی‌ء من الآیات و الروایات علی نسخها فالقول بارتفاع إباحته تأول فی دلالة الآیة من غیر دلیل.
سلمنا أن إباحته کانت بإذن من النبی ص لمصلحة الضرورة لکنا نسأل أن هذه الضرورة هل کانت فی زمن النبی ص أشد و أعظم منها بعده، و لا سیما فی زمن الراشدین، و قد کان یسیر جیوش المسلمین إلی مشارق الأرض و مغاربها بالألوف بعد الألوف من الغزاة؟ و أی فرق بین أوائل خلافة عمر و أواخرها من حیث تحول هذه الضرورة من فقر و غزوة و اغتراب فی الأرض و غیر ذلک؟ و ما هو الفرق بین الضرورة و الضرورة؟.
و هل الضرورة المبیحة الیوم و فی جو الإسلام الحاضر أشد و أعظم أو فی زمن 
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النبی ص و النصف الأول من عهد الراشدین؟ و قد أظل الفقر العام علی بلاد المسلمین، و قد مصت حکومات الاستعمار و الدول القاهرة المستعلیة و الفراعنة من أولیاء أمور المسلمین کل لبن فی ضرعهم، و حصدوا الرطب من زرعهم و الیابس.
و قد ظهرت الشهوات فی مظاهرها، و ازینت بأحسن زینتها و أجملها، و دعت إلی اقترافها بأبلغ دعوتها و لا یزال الأمر یشتد، و البلیة تعم البلاد و النفوس، و شاعت الفحشاء بین طبقات الشبان من المتعلمین و الجندیین و عملة المعامل، و هم الذین یکونون المعظم من سواد الإنسانیة، و نفوس المعمورة.
و لا یشک شاک و لن یشک فی أن الضرورة الموقعة لهم فی فحشاء الزنا و اللواط و کل انخلاع شهوانی عمدتها العجز من تهیئة نفقة البیت، و المشاغل الموقتة المؤجلة المانعة من اتخاذ المنزل و النکاح الدائم بغربة أو خدمة أو دراسة و نحو ذلک. فما بال هذه الضرورات تبیح فی صدر الإسلام- و هی أقل و أهون عند القیاس- نکاح المتعة لکنها لا تقوم للإباحة فی غیر ذلک العهد و قد أحاطت البلیة و عظمت الفتنة؟.
ثم قال: ثم إنه ینافی ما تقرر فی القرآن بمعنی هذا کقوله عز و جل فی صفة المؤمنین: وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ «المؤمنون: 7» أی المتجاوزون ما أحل الله لهم إلی ما حرمه علیهم، و هذه الآیات لا تعارض الآیة التی نفسرها یعنی قوله: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ الآیة، بل هی بمعناها فلا نسخ، و المرأة المتمتع بها لیست زوجة فیکون لها علی الرجل مثل الذی علیها بالمعروف، کما قال الله تعالی: و قد نقل عن الشیعة أنفسهم أنهم لا یعطونها أحکام الزوجة و لوازمها، فلا یعدونها من الأربع اللواتی یحل للرجل أن یجمع بینها مع عدم الخوف من الجور بل یجوزون للرجل أن یتمتع بالکثیر من النساء، و لا یقولون برجم الزانی المتمتع إذ لا یعدونه محصنا، و ذلک قطع منهم بأنه لا یصدق علیه قوله تعالی فی المستمتعین: «مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» و هذا تناقض صریح منهم.
و نقل عنهم بعض المفسرین: أن المرأة المتمتع بها لیس لها إرث و لا نفقة و لا طلاق و لا عدة، و الحاصل أن القرآن بعید من هذا القول، و لا دلیل فی هذه الآیة و لا شبه دلیل علیه البتة.
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أقول: أما قوله: ثم إنه ینافی ما تقرر فی القرآن بمعنی هذا «إلخ»، محصله: أن آیات المؤمنون: وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ الآیات تقصر الحل فی الأزواج، و المتمتع بها لیست زوجة، فالآیات مانعة من حلیة المتعة، أولا و مانعة من شمول قوله: فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَ الآیة لها ثانیا.
فأما أن الآیات تحرم المتعة، فقد أغمض فیه عن کون الآیات مکیة، و المتعة کانت دائرة بعد الهجرة فی الجملة، فهل کان رسول الله ص یبیح ما حرمه القرآن بإجازته المتعة؟ و قوله (ص) حجة بنص القرآن فیعود ذلک إلی التناقض فی نفس القرآن، أو أن إباحته کانت ناسخة لآیات الحرمة: «وَ الَّذِینَ هُمْ» الآیات، ثم منع عنها القرآن أو النبی ص فحییت بذلک الآیات بعد موتها، و استحکمت بعد نسخها؟
و هذا أمر لا یقول به، و لا قال به أحد من المسلمین، و لا یمکن أن یقال به.
و هذا فی نفسه نعم الشاهد علی أن المتمتع بها زوجة، و أن المتعة نکاح، و أن هذه الآیات تدل علی کون التمتع تزوجا، و إلا لزم أن تنتسخ بترخیص النبی ص، فالآیات حجة علی جواز التمتع دون حرمته.
و بتقریر آخر: آیات المؤمنون و المعارج: وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ الآیات، أقوی دلالة علی حلیة المتعة من سائر الآیات، فمن المتفق علیه بینهم أن هذه الآیات محکمة غیر منسوخة و هی مکیة، و من الضروری بحسب النقل أن النبی ص رخص فی المتعة، و لو لا کون المتمتع بها زوجة کان الترخیص بالضرورة ناسخا للآیات و هی غیر منسوخة، فالتمتع زوجیة مشرعة فإذا تمت دلالة الآیات علی تشریعه فما یدعی من نهی النبی ص عنها فاسد أیضا لمنافاته الآیات، و استلزامه نسخها، و قد عرفت أنها غیر منسوخة بالاتفاق.
و کیف کان فالمتمتع بها علی خلاف ما ذکره زوجة و المتعة نکاح، و ناهیک فی ذلک ما وقع فیما نقلناه من الروایات من تسمیته فی لسان الصحابة و التابعین بنکاح المتعة حتی فی لسان عمر بن الخطاب فی الروایات المشتملة علی نهیه کروایة البیهقی عن عمر فی خطبته، و روایة مسلم عن أبی نضرة، حتی ما وقع من لفظه فی روایة کنز العمال عن سلیمان بن یسار: «بینوا حتی یعرف النکاح من السفاح» فإن معناه أن المتعة نکاح 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 305
لا یتبین من السفاح، و أنه یجب علیکم أن تبینوه منه فأتوا بنکاح یبین و یتمیز منه، و الدلیل علی ذلک قوله: بینوا.
و بالجملة کون المتعة نکاحا و کون المتمتع بها زوجة فی عرف القرآن و لسان السلف من الصحابة و من تلاهم من التابعین مما لا ینبغی الارتیاب فیه، و إنما تعین اللفظان (النکاح و التزویج) فی النکاح الدائم بعد نهی عمر، و انتساخ العمل به بین الناس فلم یبق مورد لصدق اللفظین إلا النکاح الدائم، فصار هو المتبادر من اللفظ إلی الذهن کسائر الحقائق المتشرعة.
و من هنا یظهر سقوط ما ذکره بعد ذلک فإن قوله: و قد نقل عن الشیعة أنفسهم أنهم لا یعطونها أحکام الزوجة و لوازمها «إلخ»، یسأل عنه فیه: ما هو المراد بالزوجة؟
أما الزوجة فی عرف القرآن فإنهم یعطونها أحکامها من غیر استثناء، و أما الزوجة فی عرف المتشرعة- کما ذکر- المعروفة فی الفقه فإنهم لا یعطونها أحکامها و لا محذور.
و أما قوله: و ذلک قطع منهم بأنه لا یصدق علیه أی علی الزانی المتمتع قوله تعالی: «مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ» و هذا تناقض صریح منهم، ففیه أنا ذکرنا فی ذیل الآیة فیما تقدم أن ظاهرها من جهة شمولها ملک الیمین أن المراد بالإحصان إحصان التعفف دون الازدواج، و لو سلم أن المراد بالإحصان إحصان الازدواج فالآیة شاملة لنکاح المتعة، و أما عدم رجم الزانی المتمتع (مع أن الرجم لیس حکما قرآنیا) فإنما هو لبیان أو لتخصیص من السنة کسائر أحکام الزوجیة من المیراث و النفقة و الطلاق و العدد.
و توضیح ذلک أن آیات الأحکام إن کانت مسوقة علی الإهمال لکونها واردة مورد أصل التشریع فما یطرأ علیها من القیود بیانات من غیر تخصیص و لا تقیید، و إن کانت عمومات أو إطلاقات کانت البیانات الواردة فی السنة مخصصات أو مقیدات من غیر محذور التناقض و المرجع فی ذلک علم أصول الفقه.
و هذه الآیات أعنی آیات الإرث و الطلاق و النفقة کسائر الآیات لا تخلو من التخصیص و التقیید کالإرث و الطلاق فی المرتدة و الطلاق عند ظهور العیوب المجوزة
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لفسخ العقد و النفقة عند النشوز فلتخصص بالمتعة، فالبیانات المخرجة للمتعة عن حکم المیراث و الطلاق و النفقة مخصصات أو مقیدات، و تعین ألفاظ التزویج و النکاح و الإحصان و نحو ذلک فی الدوام من جهة الحقیقة المتشرعة دون الحقیقة الشرعیة فلا محذور أصلا کما توهمه فإذا قال الفقیه مثلا: الزانی المحصن یجب رجمه، و لا رجم فی الزانی المتمتع لعدم إحصانه فإنما ذلک لکونه یصطلح بالإحصان علی دوام النکاح ذی الآثار الکذائیة، و لا ینافی ذلک کون الإحصان فی عرف القرآن موجودا فی الدائمة و المنقطعة معا، و له فی کل منهما آثار خاصة.
و أما نقله عن بعضهم أن الشیعة لا تقول فی المتعة بالعدة ففریة بینة فهذه جوامع الشیعة، و هذه کتبهم الفقهیة مملوءة بأن عدة المتمتع بها حیضتان، و قد تقدم بعض الروایات فی ذلک بطرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع).
ثم قال: و أما الأحادیث و الآثار المرویة فی ذلک فمجموعها یدل علی أن النبی ص کان یرخص لأصحابه فیها فی بعض الغزوات ثم نهاهم عنها ثم رخص فیها مرة أو مرتین ثم نهاهم عنها نهیا مؤبدا.
و أن الرخصة کانت للعلم بمشقة اجتناب الزنا مع البعد من نسائهم فکانت من قبیل ارتکاب أخف الضررین فإن الرجل إذا عقد علی امرأة خلیة نکاحا موقتا، و أقام معها ذلک الزمن الذی عینه فذلک أهون من تصدیه للزنا بأیة امرأة یمکنه أن یستمیلها.
أقول: ما ذکره أن مجموع الروایات تدل علی الترخیص فی بعض الغزوات ثم النهی ثم الترخیص فیها مرة أو مرتین ثم النهی المؤبد لا ینطبق علی ما تقدم من الروایات علی ما فیها من التدافع و التطارد فعلیک بالرجوع إلیها (و قد تقدم أکثرها) حتی تری أن مجموعها یکذب ما ذکره من وجه الجمع حرفا حرفا.
ثم قال: و یری أهل السنة أن الرخصة فی المتعة مرة أو مرتین یقرب من التدریج فی منع الزنا منعا باتا کما وقع التدریج فی تحریم الخمر، و کلتا الفاحشتین کانتا فاشیتین فی الجاهلیة، و لکن فشو الزنا کان فی الإماء دون الحرائر.
أقول: أما قوله: إن الرخصة فی المتعة نوع من التدرج فی منع الزنا فمحصله أن المتعة کانت عندهم من أنواع الزنا، و قد کانت کسائر الزنا فاشیة فی الجاهلیة فتدرج 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 307
النبی ص فی المنع عن الزنا بالرفق لیقع موقع القبول من الناس فمنع عن غیر المتعة من أقسامه، و أبقی زنا المتعة فرخص فیه ثم منع ثم رخص حتی تمکن من المنع البات فمنعه منعا مؤبدا.
و لعمری أنه من فضیح اللعب بالتشریعات الدینیة الطاهرة التی لم یرد الله بها إلا تطهیر هذه الأمة، و إتمام النعمة علیهم.
ففیه أولا: ما تقدم أن نسبة المنع ثم الترخیص ثم المنع ثم الترخیص فی المتعة إلی النبی ص مع فرض دلالة آیات سورتی المعارج و المؤمنون: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ» الآیات- و هی مکیة- علی حرمة المتعة علی ما أصر علیه هذا القائل لیس إلا نسبة نسخ الآیات إلی النبی ص بالترخیص ثم نسخ هذا النسخ و أحکام الآیات ثم نسخ الآیات ثم إحکامها و هکذا، و هل هذا إلا نسبة اللعب بکتاب الله إلیه (ص).
و ثانیا: أن الآیات الناهیة عن الزنا فی کتاب الله تعالی هی قوله فی سورة الإسراء: وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا: «الإسراء: 32» و أی لسان أصرح من هذا اللسان، و الآیة مکیة واقعة بین آیات المناهی، و کذا قوله: قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ إلی أن قال: وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ «الأنعام: 151»، کلمة الفواحش جمع محلی باللام واقعة فی سیاق النهی مفیدة لاستغراق النهی کل فاحشة و زنا، و الآیة مکیة، و کذا قوله: قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ - الأعراف: 33»، و الآیة أیضا مکیة، و کذا قوله:
وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ - المؤمنون: 7، المعارج: 31، و السورتان مکیتان، و الآیات تحرم المتعة علی قول هذا القائل کما تحرم سائر أقسام الزنا.
فهذه جل الآیات الناهیة عن الزنا المحرمة للفاحشة، و جمیعها مکیة صریحة فی التحریم فأین ما ذکره من التدرج فی التحریم و المنع؟ أو أنه یقول- کما هو اللازم الصریح لقوله بدلالة آیات المؤمنون علی الحرمة-: إن الله سبحانه حرمها تحریما باتا، ثم النبی ص تدرج فی المنع عملا بالرخصة بعد الرخصة مداهنة لمصلحة الإیقاع موقع القبول، و قد شدد الله تعالی علی نبیه ص فی هذه الخلة بعینها، قال تعالی: وَ إِنْ کادُوا
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لَیَفْتِنُونَکَ عَنِ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ لِتَفْتَرِیَ عَلَیْنا غَیْرَهُ وَ إِذاً لَاتَّخَذُوکَ خَلِیلًا وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً: «الإسراء: 75».
و ثالثا: أن هذا الترخیص المنسوب إلی النبی ص مرة بعد مرة إن کان ترخیصا من غیر تشریع للحل، و الفرض کون المتعة زنا و فاحشة کان ذلک مخالفة صریحة منه (ص) لربه لو کان من عند نفسه، و هو معصوم بعصمة الله تعالی، و لو کان من عند ربه کان ذلک أمرا منه تعالی بالفحشاء، و قد رده تعالی بصریح قوله خطابا لنبیه: قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ الآیة: «الأعراف: 28».
و إن کان ترخیصا مع تشریع للحل لم تکن زنا و فاحشة فإنها سنة مشروعة محدودة بحدود محکمة لا تجامع الطبقات المحرمة کالنکاح الدائم و معها فریضة المهر کالنکاح الدائم، و العدة المانعة عن اختلاط المیاه و اختلال الأنساب، و معها ضرورة حاجة الناس إلیها فما معنی کونها فاحشة و لیست الفاحشة إلا العمل المنکر الذی یستقبحه المجتمع لخلاعته من الحدود و إخلاله بالمصلحة العامة و منعه عن القیام بحاجة المجتمع الضروریة فی حیاتهم.
و رابعا: أن القول بکون التمتع من أنواع الزنا الدائرة فی الجاهلیة اختلاق فی التاریخ، و اصطناع لا یرجع إلی مدرک تاریخی، إذ لا عین منه فی کتب التاریخ و لا أثر بل هو سنة مبتکرة إسلامیة و تسهیل من الله تعالی علی هذه الأمة لإقامة أودهم، و وقایتهم من انتشار الزنا و سائر الفواحش بینهم لو أنهم کانوا وفقوا لإقامة هذه السنة و إذا لم تکن الحکومات الإسلامیة تغمض فی أمر الزنا و سائر الفواحش هذا الإغماض الذی ألحقها تدریجا بالسنن القانونیة، و امتلأت بها الدنیا فسادا و وبالا.
و أما قوله: «و کلتا الفاحشتین کانتا فاشیتین فی الجاهلیة، و لکن فشو الزنا کان فی الإماء دون الحرائر» ظاهرة أن مراده بالفاحشتین الزنا و شرب الخمر، و هو کذلک إلا أن کون الزنا فاشیا فی الإماء دون الحرائر مما لا أصل له یرکن إلیه فإن الشواهد التاریخیة المختلفة المتفرقة تؤید خلاف ذلک کالأشعار التی قیلت فی ذلک، و قد تقدم فی روایة ابن عباس أن أهل الجاهلیة لم تکن تری بالزنا بأسا إذا لم یکن علینا.
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و یدل علیه أیضا مسألة الادعاء و التبنی الدائر فی الجاهلیة فإن الادعاء لم یکن بینهم مجرد تسمیة و نسبة بل کان ذلک أمرا دائرا بینهم یبتغی به أقویاؤهم تکثیر العدة و القوة بالإلحاق، و یستندون فیه إلی زنا ارتکبوه مع الحرائر حتی ذوات الأزواج منهن، و أما الإماء فهم و لا سیما أقویاؤهم یعیبون الاختلاط بهن، و المعاشقة و المغازلة معهن، و إنما کانت شأن الإماء فی ذلک أن موالیهن یقیمونهن ذلک المقام اکتسابا و استرباحا.
و من الدلیل علی ما ذکرناه ما ورد من قصص الإلحاق فی السیر و الآثار کقصة إلحاق معاویة بن أبی سفیان زیاد بن أبیه لأبیه أبی سفیان، و ما شهد به شاهد الأمر عند ذلک، و غیرها من القصص المنقولة.
نعم ربما یستشهد علی عدم فشو الزنا بین الحرائر فی الجاهلیة بقول هند للنبی ص عند البیعة: و هل الحرة تزنی؟ لکن الرجوع إلی دیوان حسان، و التأمل فیما هجا به هندا بعد وقعتی بدر و أحد یرفع اللبس و یکشف ما هو حقیقة الأمر.
ثم قال بعد کلام له فی تنقیح معنی الأحادیث، و رفعه التدافع الواقع بینها علی زعمه: و العمدة عند أهل السنة فی تحریمها وجوه: أولها: ما علمت من منافاتها لظاهر القرآن فی أحکام النکاح و الطلاق و العدة إن لم نقل لنصوصه، و ثانیها: الأحادیث المصرحة بتحریمها تحریما مؤبدا إلی یوم القیامة- إلی أن قال-: و ثالثها: نهی عمر عنها و إشارته بتحریمها علی المنبر، و إقرار الصحابة له علی ذلک و قد علم أنهم ما کانوا یقرون علی منکر، و أنهم کانوا یرجعونه إذا أخطأ.
ثم اختار أن تحریمه لها لم یکن عن اجتهاد منه، و إنما کان استنادا إلی التحریم الثابت بنهی النبی ص، و إنما یسند إلیه التحریم من جهة أنه مبین للحرمة أو منفذ لها کما یقال: حرم الشافعی النبیذ و أحله أبو حنیفة.
أقول: أما الوجه الأول و الثانی فقد عرفت آنفا و فی البیان المتقدم حقیقة القول فیهما بما لا مزید علیه، و أما الوجه الثالث فتحریم عمر لها سواء کان ذلک باجتهاد منه أو باستناده إلی تحریم النبی ص کما یدعیه هذا القائل، و سواء کان سکوت الصحابة عنه هیبة له و خوفا من تهدیده، أو إقرارا له فی تحریمه کما ذکره، أو لعدم 
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وقوعه موقع قبول الناس منهم کما یدل علیه الروایات عن علی و جابر و ابن مسعود و ابن عباس فتحریمه و حلفه علی رجم مستحلها و فاعلها لا یؤثر فی دلالة الآیة علیها، و عدم انثلام هذه الحلیة بکتاب أو سنة فدلالة الآیات و أحکامها مما لا غبار علیه.
و قد أغرب بعض الکتاب حیث ذکر أن المتعة سنة جاهلیة لم تدخل فی الإسلام قط حتی یحتاج إلی إخراجها منه و فی نسخها إلی کتاب أو سنة و ما کان یعرفها المسلمون و لا وقعت إلا فی کتب الشیعة.
أقول: و هذا الکلام المبنی علی الصفح عما یدل علیه الکتاب و الحدیث و الإجماع و التاریخ یتم به تحول الأقوال فی هذه المسألة تحولها العجیب فقد کانت سنة قائمة فی عهد النبی ص ثم نهی عنها فی عهد عمر و نفذ النهی عند عامة الناس، و وجه النهی بانتساخ آیة الاستمتاع بآیات أخری أو بنهی النبی عنها و خالف فی ذلک عدة من الأصحاب «1» و جم غفیر ممن تبعهم من فقهاء الحجاز و الیمن و غیرهم حتی مثل ابن جریح من أئمة الحدیث «و کان یبالغ فی التمتع حتی تمتع بسبعین امرأة «2»» و مثل مالک أحد أئمة الفقه الأربعة «3»، هذا، ثم أعرض المتأخرون من أهل التفسیر عن دلالة آیة الاستمتاع علی المتعة، و راموا تفسیرها بالنکاح الدائم، و ذکروا أن المتعة کانت سنة من النبی ص ثم نسخت بالحدیث، ثم راموا فی هذه الأواخر أنها کانت من أنواع الزنا فی الجاهلیة رخص فیها النبی ص رخصة بعد رخصة ثم نهی عنها نهیا مؤبدا إلی یوم القیامة، ثم ذکر هذا القائل الأخیر: أنها زنا جاهلی محض لا خبر عنها فی الإسلام قط إلا ما وقع فی کتب الشیعة، و الله أعلم بما یصیر إلیه حال المسألة فی مستقبل الزمان.
______________________________
(1) و من عجیب الکلام ما ذکره الزجاج فی هذه الآیة: أن هذه آیة غلط فیها قوم غلطا عظیما لجهلهم باللغة، و ذلک أنهم ذکروا أن قوله: «فما استمتعتم به منهن» من المتعة التی قد أجمع أهل العلم أنها حرام، ثم ذکر أن معنی الاستمتاع هو النکاح، و لیتنی أدری أن أی فصل من کلامه یقبل الإصلاح؟ أرمیه أمثال ابن عباس و أبی و غیره بالجهل باللغة؟ أم دعواه إجماع أهل العلم علی الحرمة؟ أم دعواه الخبرة باللغة و قد جعل الاستمتاع بمعنی النکاح؟!.
(2) راجع ترجمة ابن جریح فی تهذیب التهذیب و میزان الاعتدال.
(3) راجع للحصول علی هذه الأقوال الکتب الفقهیة، و فی تفصیل أبحاثها الفقهیة و الکلامیة ما ألفه أساتذة الفن من القدماء و المتأخرین و خاصة أعلام العصر الحاضر من نظار باحثی الحجج.
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بحث علمی [کلام فی معنی الابن شرعا.]

رابطة النسب- و هی الرابطة التی تربط الفرد من الإنسان بالفرد الآخر من جهة الولادة و جامع الرحم- هی فی الأصل رابطة طبیعیة تکوینیة تکون الشعوب و القبائل، و تحمل الخصال المنبعثة عن الدم فتسریها حسب تسریة الدم، و هی المبدأ للآداب و الرسوم و السنن القومیة بما تختلط و تمتزج بسائر الأسباب و العلل المؤثرة.
و للمجتمعات الإنسانیة المترقیة و غیر المترقیة نوع اعتناء بها فی السنن و القوانین الاجتماعیة فی الجملة: فی نکاح و إرث و غیر ذلک، و هم مع ذلک لا یزالون یتصرفون فی هذه الرابطة النسبیة توسعة و تضییقا بحسب المصالح المنبعثة عن خصوصیات مجتمعهم کما سمعت فی المباحث السابقة أن غالب الأمم السالفة کانوا لا یرون للمرأة قرابة رسما و کانوا یرون قرابة الدعی و بنوته، و کما أن الإسلام ینفی القرابة بین الکافر المحارب و المسلم، و یلحق الولد للفراش و غیر ذلک.
و لما اعتبر الإسلام للنساء القرابة بما أعطاهن من الشرکة التامة فی الأموال، و الحریة التامة فی الإرادة و العمل علی ما سمعت فی المباحث السابقة، و صار بذلک الابن و البنت فی درجة واحدة من القرابة و الرحم الرسمی، و کذلک الأب و الأم، و الأخ و الأخت، و الجد و الجدة، و العم و العمة، و الخال و الخالة، صار عمود النسب الرسمی متنزلا من ناحیة البنات کما کان یتنزل من ناحیة البنین، فصار ابن البنت ابنا للإنسان کبنوة ابن الابن و هکذا ما نزل، و کذا صار بنت الابن و بنت البنت بنتین للإنسان علی حد سواء، و علی ذلک جرت الأحکام فی المناکح و المواریث، و قد عرفت فیما تقدم أن آیة التحریم «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ» الآیة دالة علی ذلک.
و قد قصر السلف من باحثینا فی هذه المسألة و أشباهها (و هی مسألة اجتماعیة و حقوقیة) فحسبوها مسألة لغویة یستراح فیها إلی قضاء اللغة، فاشتد النزاع بینهم فیما وضع له لفظ الابن مثلا، فمن معمم و من مخصص، و کل ذلک من الخطإ.
و قد ذکر بعضهم: أن الذی تعرفه اللغة من البنوة ما یجری من ناحیة الابن، و أما ابن البنت و کل ما یجری من ناحیتها فللحوق هؤلاء بآبائهم لا بجدهم الأمی 
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لا یعدهم العرب أبناء للإنسان، و أما
قول رسول الله ص للحسنین: ابنای هذان إمامان قاما أو قعدا
و غیر ذلک فهذا الإطلاق إطلاق تشریفی، و أنشد فی ذلک قول القائل:
بنونا بنو أبنائنا و بناتنابنوهن أبناء الرجال الأباعد 
و نظیره قول الآخر:
و إنما أمهات الناس أوعیةمستودعات و للأنساب آباء 
أقول: و قد اختلط علیه طریق البحث فحسبه بحثا لغویا زعم فیه أن العرب لو وضعت لفظ الابن لما یشمل ابن البنت تغیرت بذلک نتیجة البحث، و هو غفلة عن أن الآثار و الأحکام المترتبة فی المجتمعات المختلفة البشریة علی الأبوة و البنوة و نحوهما لا تتبع اللغات، و إنما تتبع نوع بنیة المجتمع و السنن الدائرة فیها، و ربما تغیرت هذه الأحکام و الآثار بتغییر السنة الاجتماعیة فی المجتمع مع بقاء اللغة علی حالها، و هذا یکشف عن کون البحث اجتماعیا أو عائدا إلیه لا لفظیا لغویا.
و أما ما أنشد من الشعر فلیس یسوی الشعر فی سوق الحقائق شیئا- و لیس إلا زخرفة خیالیة و تزویقا وهمیا- حتی یستدل بکل ما تقوله شاعر لاغ و لا سیما فیما یداخله القرآن الذی هو قول فصل و لیس بالهزل.
و أما مسألة لحوق الأبناء بآبائهم دون الأجداد من جانب الأمهات فهی علی أنها لیست مسألة لفظیة لغویة لیست من فروع النسب حتی یستلزم لحوق الابن و البنت بالأب انقطاع نسبهما من جهة الأم، بل من فروع قیمومة الرجل علی البیت من حیث الإنفاق، و تربیة الأولاد و نحوها.
و بالجملة فالأم تنقل رابطة النسب إلی أولادها من ذکور أو إناث کما ینقلها الأب، و من آثاره البارزة فی الإسلام المیراث و حرمة النکاح، نعم هناک أحکام و مسائل أخر لها ملاکات خاصة کلحوق الولد و النفقة و مسألة سهم أولی القربی من السادات و کل تتبع ملاکها الخاص بها.



بحث علمی آخر [فی حکمة تحریم محرمات النکاح.]

النکاح و الازدواج من السنن الاجتماعیة التی لم تزل دائرة فی المجتمعات الإنسانیة
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أی مجتمع کان علی ما بیدنا من تاریخ هذا النوع إلی هذا الیوم، و هو فی نفسه دلیل علی کونه سنة فطریة.
علی أن من أقوی الدلیل علی ذلک کون الذکر و الأنثی مجهزین بحسب البنیة الجسمانیة بوسائل التناسل و التوالد کما ذکرناه مرارا، و الطائفتان (الذکر و الأنثی) فی ابتغاء ذلک شرع سواء و إن زیدت الأنثی بجهاز الإرضاع و العواطف الفطریة الملائمة لتربیة الأولاد.
ثم إن هناک غرائز إنسانیة تنعطف إلی محبة الأولاد، و تقبل قضاء الطبیعة بکون الإنسان باقیا ببقاء نسله، و تذعن بکون المرأة سکنا للرجل و بالعکس، و تحترم أصل الوراثة بعد احترامها لأصل الملک و الاختصاص، و تحترم لزوم تأسیس البیت.
و المجتمعات التی تحترم هذه الأصول و الأحکام الفطریة فی الجملة لا مناص لها من الإذعان بسنة النکاح علی نحو الاختصاص بوجه بمعنی أن لا یختلط الرجال و النساء علی نحو یبطل الأنساب و إن فرض التحفظ عن فساد الصحة العامة و قوة التوالد الذی یوجبه شیوع الزنا و الفحشاء.
هذه أصول معتبرة عند جمیع الأمم الجاریة علی سنة النکاح فی الجملة سواء خصوا الواحد بالواحد، أو جوزوا الکثیر من النساء للواحد من الرجال أو بالعکس أو الکثیر منهم للکثیر منهن علی اختلاف هذه السنن بین الأمم فإنهم مع ذلک یعتبرون النکاح بخاصته التی هی نوع ملازمة و مصاحبة بین الزوجین.
فالفحشاء و السفاح الذی یقطع النسل و یفسد الأنساب أول ما تبغضه الفطرة الإنسانیة القاضیة بالنکاح، و لا تزال تری لهذه المباغضة آثارا بین الأمم المختلفة و المجتمعات المتنوعة حتی الأمم التی تعیش علی الحریة التامة فی الرجال و النساء فی المواصلات و المخالطات الشهویة فإنهم متوحشون من هذه الخلاعات المسترسلة، و تراهم یعیشون بقوانین تحفظ لهم أحکام الأنساب بوجه.
و الإنسان مع إذعانه بسنة النکاح لا یتقید فیه بحسب الطبع، و لا یحرم علی نفسه ذا قرابة أو أجنبیا، و لا یجتنب الذکر من الإنسان أما و لا أختا و لا بنتا و لا
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غیرهن، و لا الأنثی منه أبا و لا أخا و لا ابنا بحسب الداعیة الشهویة فالتاریخ و النقل یثبت نکاح الأمهات و الأخوات و البنات و غیرهن فی الأمم العظیمة الراقیة و المنحطة، و الأخبار تحقق الزنا الفاشی فی الملل المتمدنة الیوم بین الإخوة و الأخوات، و الآباء و البنات و غیرهن فطاغیة الشهوة لا یقوم لها شی‌ء، و ما کان بین هذه الأمم من اجتناب نکاح الأمهات و الأخوات و البنات و ما یلحق بهن فإنما هو سنة موروثة ربما انتهت إلی بعض الآداب و الرسوم القومیة.
و إنک إذا قایست القوانین المشرعة فی الإسلام لتنظیم أمر الازدواج بسائر القوانین و السنن الدائرة فی الدنیا و تأملت فیها منصفا وجدتها أدق و أضمن لجمیع شئون الاحتیاط فی حفظ الأنساب و سائر المصالح الإنسانیة الفطریة، و جمیع ما شرعه من الأحکام فی أمر النکاح و ما یلحق به یرجع إلی حفظ الأنساب و سد سبیل الزنا.
فالذی روعی فیه مصلحة حفظ الأنساب من غیر واسطة هو تحریم نکاح المحصنات من النساء، و بذلک یتم إلغاء ازدواج المرأة بأکثر من زوج واحد فی زمان واحد فإن فیه فساد الأنساب کما أنه هو الملاک فی وضع عدة الطلاق بتربص المرأة بنفسها ثلاثة قروء تحرزا من اختلاط المیاه.
و أما سائر أصناف النساء المحرم نکاحها و هی أربعة عشر صنفا المعدودة فی آیات التحریم فإن الملاک فی تحریم نکاحهن سد باب الزنا فإن الإنسان- و هو فی المجتمع المنزلی- أکثر ما یعاشر و یختلط و یسترسل و یدیم فی المصاحبة إنما هو مع هذه الأصناف الأربعة عشر، و دوام المصاحبة و مساس الاسترسال یوجب کمال توجه النفس و رکوز الفکر فیهن بما یهدی إلی تنبه المیول و العواطف الحیوانیة و هیجان دواعی الشهوة، و بعثها الإنسان إلی ما یستلذه طبعه، و تتوق له نفسه، و من یحم حول الحمی أوشک أن یقع فیه.
فکان من الواجب أن لا یقتصر علی مجرد تحریم الزنا فی هذه الموارد فإن دوام المصاحبة، و تکرر هجوم الوساوس النفسانیة و ورود الهم بعد الهم لا یدع للإنسان مجال التحفظ علی نهی واحد من الزنا.
بل کان یجب أن تحرم هؤلاء تحریما مؤبدا، و تقع علیه التربیة الدینیة حتی 
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یستقر فی القلوب الیأس التام من بلوغهن و النیل منهن، و یمیت ذلک تعلق الشهوة بهن و یقطع منبتها و یقلعها من أصلها، و هذا هو الذی نری من کثیر من المسلمین حتی فی المتوغلین فی الفحشاء المسترسلین فی المنکرات منهم أنهم لا یخطر ببالهم الفحشاء بالمحارم، و هتک ستر الأمهات و البنات، و لو لا ذلک لم یکد یخلو بیت من البیوت من فاحشة الزنا و نحوه.
و هذا کما أن الإسلام سد باب الزنا فی غیر المحارم بإیجاب الحجاب، و المنع عن اختلاط الرجال بالنساء و النساء بالرجال، و لو لا ذلک لم ینجح النهی عن الزنا فی الحجز بین الإنسان و بین هذا الفعال الشنیع فهناک أحد أمرین: إما أن یمنع الاختلاط کما فی طائفة، و إما أن یستقر الیأس من النیل بالمرة بحرمة مؤبدة یتربی علیها الإنسان حتی یستوی علی هذه العقیدة، لا یبصر مثاله فیما یبصر، و لا یسمعه فیما یسمع فلا یخطر بباله أبدا.
و تصدیق ذلک ما نجده من حال الأمم الغربیة فإن هؤلاء معاشر النصاری کانت تری حرمة الزنا، و تعد تعدد الزوجات فی تلو الزنا أباحت اختلاط النساء بالرجال فلم تلبث حتی فشا الفحشاء فیها فشوا لا یکاد یوجد فی الألف منهم واحد یسلم من هذا الداء، و لا فی ألف من رجالهم واحد یستیقن بکون من ینتسب إلیه من أولاده من صلبه، ثم لم یمکث هذا الداء حتی سری إلی الرجال مع محارمهم من الأخوات و البنات و الأمهات، ثم إلی ما بین الرجال و الغلمان ثم الشبان أنفسهم ثم ... و ثم ... آل الأمر إلی أن صارت هذه الطائفة التی ما خلقها الله سبحانه إلا سکنا للبشر، و نعمة یقیم بها صلب الإنسانیة، و یطیب بها عیشة النوع مصیدة یصطاد بها فی کل شأن سیاسی و اقتصادی و اجتماعی و وسیلة للنیل إلی کل غرض یفسد حیاة المجتمع و الفرد، و عادت الحیاة الإنسانیة أمنیة تخیلیة، و لعبا و لهوا بتمام معنی الکلمة، و قد اتسع الخرق علی الراتق.
هذا هو الذی بنی علیه الإسلام مسألة تحریم المحرمات من المبهمات و غیرها فی باب النکاح إلا المحصنات من النساء علی ما عرفت.
و تأثیر هذا الحکم فی المنع عن فشو الزنا و تسربه فی المجتمع المنزلی کتأثیر حکم الحجاب فی المنع عن ظهور الزنا و سریان الفساد فی المجتمع المدنی علی ما عرفت.
و قد تقدم أن قوله تعالی: وَ رَبائِبُکُمُ اللَّاتِی فِی حُجُورِکُمْ الآیة، لا تخلو عن إشارة إلی هذه الحکمة، و یمکن أن تکون الإشارة إلیه بقوله تعالی فی آخر آیات التحریم:
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یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُخَفِّفَ عَنْکُمْ وَ خُلِقَ الْإِنْسانُ ضَعِیفاً: «النساء: 28» فإن تحریم هذه الأصناف الأربعة عشر من الله سبحانه تحریما باتا یرفع عن کاهل الإنسان ثقل الصبر علی هواهن و المیل إلیهن و النیل منهن علی إمکان من الأمر، و قد خلق الإنسان ضعیفا فی قبال المیول النفسانیة، و الدواعی الشهوانیة، و قد قال تعالی: إِنَّ کَیْدَکُنَّ عَظِیمٌ «یوسف:
28» فإن من أمر الصبر أن یعیش الإنسان مع واحدة أو أکثر من النساء الأجنبیات، و یصاحبهن فی الخلوة و الجلوة، و یتصل بهن لیلا و نهارا و یمتلئ سمعه و بصره من لطیف إشاراتهن و حلو حرکاتهن حینا بعد حین ثم یصبر علی ما یوسوسه نفسه فی أمرهن و لا یجیبها فی ما تتوق إلیه، و الحاجة إحدی الحاجتین الغذاء و النکاح، و ما سواهما فضل یعود إلیهما، و کأنه هو الذی 
أشار إلیه (ص) بقوله: «من تزوج أحرز نصف دینه- فلیتق الله فی النصف الآخر»
«1».



[سورة النساء (4): الآیات 29 الی 30]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ إِلاَّ أَنْ تَکُونَ تِجارَةً عَنْ تَراضٍ مِنْکُمْ وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً (29) وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ عُدْواناً وَ ظُلْماً فَسَوْفَ نُصْلِیهِ ناراً وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً (30)



بیان‌

فی الآیة شبه اتصال بما سبقتها حیث إنها تتضمن النهی عن أکل المال بالباطل و کانت الآیات السابقة متضمنة للنهی عن أکل مهور النساء بالعضل و التعدی ففی الآیة انتقال من الخصوص إلی العموم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ» إلی قوله: «مِنْکُمْ»
______________________________
(1) مرویة فی نکاح الوسائل.
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الأکل معروف و هو إنفاد ما یمکن أن یتغذی به بالتقامه و بلعه مثلا، و لما فیه من معنی التسلط و الإنفاد یقال: أکلت النار الحطب شبه فیه إعدام النار الحطب بإحراقه بإنفاد الأکل الغذاء بالتناول و البلع، و یقال أیضا: أکل فلان المال أی تصرف فیه بالتسلط علیه، و ذلک بعنایة أن العمدة فی تصرف الإنسان فی الأشیاء هو التغذی بها لأنه أشد ما یحتاج إلیه الإنسان فی بقائه و أمسه منه، و لذلک سمی التصرف أکلا لکن لا کل تصرف بل التصرف عن تسلط یقطع تسلط الغیر علی المال بالتملک و نحوه کأنه ینفده ببسط سلطته علیه و التصرف فیه کما ینفد الأکل الغذاء بالأکل.
و الباطل من الأفعال ما لا یشتمل علی غرض صحیح عقلائی، و التجارة هی التصرف فی رأس المال طلبا للربح علی ما ذکره الراغب فی مفرداته قال: و لیس فی کلامهم تاء بعدها جیم غیر هذا اللفظ انتهی، فتنطبق علی المعاملة بالبیع و الشری.
و فی تقیید قوله: «لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ» بقوله: «بَیْنَکُمْ» الدال علی نوع تجمع منهم علی المال و وقوعه فی وسطهم إشعار أو دلالة بکون الأکل المنهی عنه بنحو إدارته فیما بینهم و نقله من واحد إلی آخر بالتعاور و التداول، فتفید الجملة أعنی قوله: لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بعد تقییدها بقوله: بِالْباطِلِ النهی عن المعاملات الناقلة التی لا تسوق المجتمع إلی سعادته و نجاحه بل تضرها و تجرها إلی الفساد و الهلاک، و هی المعاملات الباطلة فی نظر الدین کالربا و القمار و البیوع الغرریة کالبیع بالحصاة و النواة و ما أشبه ذلک.
و علی هذا فالاستثناء الواقع فی قوله: إِلَّا أَنْ تَکُونَ تِجارَةً عَنْ تَراضٍ مِنْکُمْ استثناء منقطع جی‌ء به لدفع الدخل فإنه لما نهی عن أکل المال بالباطل- و نوع المعاملات الدائرة فی المجتمع الفاسد التی یتحقق بها النقل و الانتقال المالی کالربویات و الغرریات و القمار و أضرابها باطلة بنظر الشرع- کان من الجائز أن یتوهم أن ذلک یوجب انهدام أرکان المجتمع و تلاشی أجزائها و فیه هلاک الناس فأجیب عن ذلک بذکر نوع معاملة فی وسعها أن تنظم شتات المجتمع، و تقیم صلبه، و تحفظه علی استقامته، و هی التجارة عن تراض و معاملة صحیحة رافعة لحاجة المجتمع، و ذلک نظیر قوله تعالی: یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ «الشعراء: 89» فإنه لما نفی النفع عن المال و البنین یوم القیامة أمکن أن یتوهم أن لا نجاح یومئذ و لا فلاح فإن معظم ما ینتفع به الإنسان إنما هو المال و البنون فإذا سقطا عن التأثیر لم یبق إلا الیأس و الخیبة فأجیب أن هناک 
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أمرا آخر نافعا کل النفع و إن لم یکن من جنس المال و البنین و هو القلب السلیم.
و هذا الذی ذکرناه من انقطاع الاستثناء هو الأوفق بسیاق الآیة و کون قوله:
بِالْباطِلِ قیدا أصلیا فی الکلام نظیر قوله تعالی: وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ وَ تُدْلُوا بِها إِلَی الْحُکَّامِ لِتَأْکُلُوا فَرِیقاً مِنْ أَمْوالِ النَّاسِ الآیة: «البقرة: 188» و علی هذا لا تخصص الآیة بسائر المعاملات الصحیحة و الأمور المشروعة غیر التجارة مما یوجب التملک و یبیح التصرف فی المال کالهبة و الصلح و الجعالة و کالأمهار و الإرث و نحوها.
و ربما یقال: إن الاستثناء متصل و قوله: بِالْباطِلِ قید توضیحی جی‌ء به لبیان حال المستثنی منه بعد خروج المستثنی و تعلق النهی، و التقدیر: لا تأکلوا أموالکم بینکم إلا أن تکون تجارة عن تراض منکم فإنکم إن أکلتموها من غیر طریق التجارة کان أکلا بالباطل منهیا عنه کقولک: لا تضرب الیتیم ظلما إلا تأدیبا، و هذا النحو من الاستعمال و إن کان جائزا معروفا عند أهل اللسان إلا أنک قد عرفت أن الأوفق لسیاق الآیة هو انقطاع الاستثناء.
و ربما قیل: إن المراد بالنهی المنع عن صرف المال فیما لا یرضاه الله، و بالتجارة صرفه فیما یرضاه. و ربما قیل: إن الآیة کانت تنهی عن مطلق أکل مال الغیر بغیر عوض، و أنه کان الرجل منهم یتحرج عن أن یأکل عند أحد من الناس بعد ما نزلت هذه الآیة حتی نسخ ذلک بقوله فی سورة النور: وَ لا عَلی أَنْفُسِکُمْ أَنْ تَأْکُلُوا مِنْ بُیُوتِکُمْ إلی قوله- أَنْ تَأْکُلُوا جَمِیعاً أَوْ أَشْتاتاً: «النور: 61» و قد عرفت أن الآیة بمعزل عن الدلالة علی أمثال هذه المعانی.
و من غریب التفسیر ما رام به بعضهم توجیه اتصال الاستثناء مع أخذ قوله: بِالْباطِلِ قیدا احترازیا فقال ما حاصله: أن المراد بالباطل أکل المال بغیر عوض یعادله فالجملة المستثنی منها تدل علی تحریم أخذ المال من الغیر بالباطل و من غیر عوض ثم استثنی من ذلک التجارة مع کون غالب مصادیقها غیر خالیة عن الباطل فإن تقدیر العوض بالقسطاس المستقیم بحیث یعادل المعوض عنه فی القیمة حقیقة متعسر جدا لو لم یکن متعذرا.
فالمراد بالاستثناء التسامح بما یکون فیه أحد العوضین أکبر من الآخر، و ما یکون سبب التعاوض فیه براعة التاجر فی تزیین سلعته و ترویجها بزخرف القول من غیر
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غش و لا خداع و لا تغریر کما یقع ذلک کثیرا إلی غیر ذلک من الأسباب.
و کل ذلک من باطل التجارة أباحته الشریعة مسامحة و تسهیلا لأهلها، و لو لم یجز ذلک فی الدین بالاستثناء لما رغب أحد من أهله فی التجارة و اختل نظام المجتمع الدینی.
انتهی ملخصا.
و فساده ظاهر مما قدمناه فإن الباطل علی ما یعرفه أهل اللغة ما لا یترتب علیه أثره المطلوب منه، و أثر البیع و التجارة تبدل المالین و تغیر محل الملکین لرفع حاجة کل واحد من البیعین إلی مال الآخر بأن یحصل کل منهما علی ما یرغب فیه و ینال إربه بالمعادلة، و ذلک کما یحصل بالتعادل فی القیمتین کذلک یحصل بمقابلة القلیل الکثیر إذا انضم إلی القلیل شی‌ء من رغبة الطالب أو رهبته أو مصلحة أخری یعادل بانضمامها الکثیر، و الکاشف عن جمیع ذلک وقوع الرضا من الطرفین، و مع وقوع التراضی لا تعد المبادلة باطلة البتة.
علی أن المستأنس بأسلوب القرآن الکریم فی بیاناته لا یرتاب فی أن من المحال أن یعد القرآن أمرا من الأمور باطلا ثم یأمر به و یهدی إلیه و قد قال تعالی فی وصفه:
یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ - الأحقاف: 30، و کیف یهدی إلی الحق ما یهدی إلی الباطل؟.
علی أن لازم هذا التوجیه أن یهتدی الإنسان اهتداء حقا فطریا إلی حاجته إلی المبادلة فی الأموال ثم یهتدی اهتداء حقا فطریا إلی المبادلة بالموازنة ثم لا یکون ما یهتدی إلیه وافیا لرفع حاجته حقا حتی ینضم إلیه شی‌ء من الباطل و کیف یمکن أن تهتدی الفطرة إلی أمر لا یکفی فی رفع حاجتها، و لا یفی إلا ببعض شأنها؟ و کیف یمکن أن تهتدی الفطرة إلی باطل و هل الفارق بین الحق و الباطل فی الأعمال إلا اهتداء الفطرة و عدم اهتدائها؟ فلا مفر لمن یجعل الاستثناء متصلا من أن یجعل قوله: بِالْباطِلِ قیدا توضیحیا.
و أعجب من هذا التوجیه ما نقل عن بعضهم أن النکتة فی هذا الاستثناء المنقطع هی الإشارة إلی أن جمیع ما فی الدنیا من التجارة و ما فی معناها من قبیل الباطل لأنه لا ثبات له و لا بقاء فینبغی أن لا یشتغل به العاقل عن الاستعداد للدار الآخرة التی هی خیر و أبقی انتهی.
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و هو خطأ فإنه علی تقدیر صحته نکتة للاستثناء المتصل لا الاستثناء المنقطع، علی أن هذه المعنویات من الحقائق إنما یصح أن یذکر لمثل قوله تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ - العنکبوت: 64» و قوله تعالی: ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ - النحل: 96، و قوله تعالی: قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ وَ مِنَ التِّجارَةِ:- الجمعة: 11، و أما ما نحن فیه فجریان هذه النکتة توجب تشریع الباطل، و یجل القرآن عن الترخیص فی الباطل بأی وجه کان.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ» ظاهر الجملة أنها نهی عن قتل الإنسان نفسه لکن مقارنتها قوله: لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ حیث إن ظاهره أخذ مجموع المؤمنین کنفس واحدة لها مال یجب أن تأکلها من غیر طریق الباطل ربما أشعرت أو دلت علی أن المراد بالأنفس جمیع نفوس المجتمع الدینی المأخوذة کنفس واحدة نفس کل بعض هی نفس الآخر فیکون فی مثل هذا المجتمع نفس الإنسان نفسه و نفس غیره أیضا نفسه فلو قتل نفسه أو غیره فقد قتل نفسه، و بهذه العنایة تکون الجملة أعنی قوله: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ مطلقة تشمل الانتحار- الذی هو قتل الإنسان نفسه- و قتل الإنسان غیره من المؤمنین.
و ربما أمکن أن یستفاد من ذیل الآیة أعنی قوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً أن المراد من قتل النفس المنهی عنه ما یشمل إلقاء الإنسان نفسه فی مخاطرة القتل و التسبیب إلی هلاک نفسه المؤدی إلی قتله، و ذلک أن تعلیل النهی عن قتل النفس بالرحمة لهذا المعنی أوفق و أنسب کما لا یخفی، و یزید علی هذا معنی الآیة عموما و اتساعا، و هذه الملاءمة بعینها تؤید کون قوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً تعلیلا لقوله: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ فقط.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ عُدْواناً وَ ظُلْماً» الآیة العدوان مطلق التجاوز سواء کان جائزا ممدوحا أو محظورا مذموما قال تعالی: فَلا عُدْوانَ إِلَّا عَلَی الظَّالِمِینَ - البقرة: 193، و قال تعالی: «وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ - المائدة: 2، فهو أعم موردا من الظلم، و معناه فی الآیة تعدی الحدود التی حدها الله تعالی، و الإصلاء بالنار الإحراق بها.
و فی الآیة من حیث اشتمالها علی قوله: «ذلِکَ» التفات عن خطاب المؤمنین إلی 
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خطاب رسول الله ص تلویحا إلی أن من فعل ذلک منهم- و هم نفس واحدة و النفس الواحدة لا ینبغی لها أن ترید هلاک نفسها- فلیس من المؤمنین، فلا یخاطب فی مجازاته المؤمنون، و إنما یخاطب فیها الرسول المخاطب فی شأن المؤمنین و غیرهم، و لذلک بنی الکلام علی العموم فقیل: و من یفعل ذلک عدوانا و ظلما فسوف نصلیه، و لم یقل: و من یفعل ذلک منکم.
و ذیل الآیة أعنی قوله. وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً یؤید أن یکون المشار إلیه بقوله: ذلک هو النهی عن قتل الأنفس بناء علی کون قوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً ناظرا إلی تعلیل النهی عن القتل فقط لما من المناسبة التامة بین الذیلین، فإن الظاهر أن المعنی هو أن الله تعالی إنما ینهاکم عن قتل أنفسکم رحمة بکم و رأفة، و إلا فمجازاته لمن قتل النفس بإصلائه النار علیه یسیر غیر عسیر، و مع ذلک فعود التعلیل و کذا التهدید إلی مجموع الفقرتین فی الآیة الأولی أعنی النهی عن أکل المال بالباطل و النهی عن قتل النفس لا ضیر فیه.
و أما قول بعضهم: إن التعلیل و التهدید أو التهدید فقط راجع إلی جمیع ما ذکر من المناهی من أول السورة إلی هذه الآیة، و کذا قول آخرین: إن ذلک إشارة إلی جمیع ما ذکر من المناهی من قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَحِلُّ لَکُمْ أَنْ تَرِثُوا النِّساءَ کَرْهاً الآیة (مریم 19) إلی هنا لعدم ذکر جزاء للمناهی الواقعة فی هذه الآیات فمما لا دلیل علی اعتباره.
و تغییر السیاق فی قوله: فسوف نصلیه نارا بالخصوص عن سیاق الغیبة الواقع فی قوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً إلی سیاق التکلم تابع للالتفات الواقع فی قوله: «ذلِکَ» عن خطاب المؤمنین إلی خطاب الرسول، ثم الرجوع إلی الغیبة فی قوله: وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً إشعار بالتعلیل، أی و ذلک علیه یسیر لأنه هو الله عز اسمه.



بحث روائی‌

فی المجمع،* فی قوله تعالی: بِالْباطِلِ قولان: أحدهما أنه الربا و القمار و البخس و الظلم، قال: و هو المروی عن الباقر (ع).
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و فی نهج البیان، عن الباقر و الصادق (ع)*: أنه القمار و السحت و الربا و الأیمان.
و فی تفسیر العیاشی، عن أسباط بن سالم قال*: کنت عند أبی عبد الله (ع) فجاءه رجل- فقال له: أخبرنی عن قول الله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَأْکُلُوا أَمْوالَکُمْ بَیْنَکُمْ بِالْباطِلِ قال: عنی بذلک القمار، و أما قوله: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ عنی بذلک الرجل من المسلمین یشد علی المشرکین وحده- یجی‌ء فی منازلهم فیقتل فنهاهم الله عن ذلک 
أقول: الآیة عامة فی الأکل بالباطل، و ذکر القمار و ما أشبهه من قبیل عد المصادیق و کذا تفسیر قتل النفس بما ذکر فی الروایة تعمیم للآیة لا تخصیص بما ذکر.
و فیه، عن إسحاق بن عبد الله بن محمد بن علی بن الحسین قال*: حدثنی الحسن بن زید عن أبیه عن علی بن أبی طالب (ع) قال: سألت رسول الله ص عن الجبائر تکون علی الکسیر- کیف یتوضأ صاحبها؟ و کیف یغتسل إذا أجنب؟ قال: یجزیه المسح بالماء علیها فی الجنابة و الوضوء، قلت: فإن کان فی برد یخاف علی نفسه- إذا أفرغ الماء علی جسده؟ فقرأ رسول الله ص: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً.
و فی الفقیه، قال الصادق (ع)*: من قتل نفسه متعمدا فهو فی نار جهنم خالدا فیها، قال الله تعالی: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُمْ رَحِیماً- وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ عُدْواناً وَ ظُلْماً- فَسَوْفَ نُصْلِیهِ ناراً وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً.
أقول: و الروایات کما تری تعمم معنی قوله: وَ لا تَقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ الآیة کما استفدناه فیما تقدم، و فی معنی ما تقدم روایات أخر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن ماجة و ابن المنذر عن ابن سعید قال*: قال رسول الله ص: إنما البیع عن تراض.
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن عباس*: أن النبی ص باع رجلا ثم قال له: اختر فقال: قد اخترت فقال: هکذا البیع.
و فیه، أخرج البخاری و الترمذی و النسائی عن ابن عمر قال*: قال رسول الله ص: البیعان بالخیار ما لم یفترقا أو یقول أحدهما للآخر: اختر.
أقول: قوله: البیعان بالخیار ما لم یتفرقا مروی من طرق الشیعة أیضا، و قوله:
أو یقول أحدهما للآخر: اختر لتحقیق معنی التراضی 
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[سورة النساء (4): آیة 31]





اشارة

إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلاً کَرِیماً (31)



بیان‌

الآیة غیر عادمة الارتباط بما قبلها فإن فیما قبلها ذکرا من المعاصی الکبیرة.
قوله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ»- إلی قوله:- «سَیِّئاتِکُمْ» الاجتناب أصله من الجنب و هو الجارحة بنی منها الفعل علی الاستعارة، فإن الإنسان إذا أراد شیئا استقبله بوجهه و مقادیم بدنه، و إذا أعرض عنه و ترکه ولیه بجنبه فاجتنبه، فالاجتناب هو الترک، قال الراغب: و هو أبلغ من الترک، انتهی، و لیس إلا لأنه مبنی علی الاستعارة، و من هذا الباب الجانب و الجنیبة و الأجنبی.
و التکفیر من الکفر و هو الستر و قد شاع استعماله فی القرآن فی العفو عن السیئات و الکبائر جمع کبیرة وصف وضع موضع الموصوف کالمعاصی و نحوها، و الکبر معنی إضافی لا یتحقق إلا بالقیاس إلی صغر، و من هنا کان المستفاد من قوله: کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ أن هناک من المعاصی المنهی عنها ما هی صغیرة، فیتبین من الآیة: أولا: أن المعاصی قسمان: صغیرة و کبیرة، و ثانیا: أن السیئات فی الآیة هی الصغائر لما فیها من دلالة المقابلة علی ذلک.
نعم العصیان و التمرد کیفما کان کبیر و أمر عظیم بالنظر إلی ضعف المخلوق المربوب فی جنب الله عظم سلطانه غیر أن القیاس فی هذا الاعتبار إنما هو بین الإنسان و ربه لا بین معصیة و معصیة فلا منافاة بین کون کل معصیة کبیرة باعتبار و بین کون بعض المعاصی صغیرة باعتبار آخر.
و کبر المعصیة إنما یتحقق بأهمیة النهی عنها إذا قیس إلی النهی المتعلق بغیرها و لا یخلو قوله تعالی: ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ من إشعار أو دلالة علی ذلک، و الدلیل علی أهمیة النهی تشدید الخطاب بإصرار فیه أو تهدید بعذاب من النار و نحو ذلک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 324
قوله تعالی: «وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً» المدخل بضم المیم و فتح الخاء اسم مکان و المراد منه الجنة أو مقام القرب من الله سبحانه و إن کان مرجعهما واحدا.



کلام فی الکبائر و الصغائر و تکفیر السیئات‌

لا ریب فی دلالة قوله تعالی: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ الآیة علی انقسام المعاصی إلی کبائر و صغائر سمیت فی الآیة بالسیئات، و نظیرها فی الدلالة قوله تعالی: وَ وُضِعَ الْکِتابُ فَتَرَی الْمُجْرِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا فِیهِ وَ یَقُولُونَ یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً إِلَّا أَحْصاها الآیة: «الکهف: 49»، إذ إشفاقهم مما فی الکتاب یدل علی أن المراد بالصغیرة و الکبیرة صغائر الذنوب و کبائرها.
و أما السیئة فهی بحسب ما تعطیه مادة اللفظ و هیئته هی الحادثة أو العمل الذی یحمل المساءة، و لذلک ربما یطلق لفظها علی الأمور و المصائب التی یسوء الإنسان وقوعها کقوله تعالی: وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ الآیة: «النساء: 79»، و قوله تعالی: وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالسَّیِّئَةِ الآیة: «الرعد: 6»، و ربما أطلق علی نتائج المعاصی و آثارها الخارجیة الدنیویة و الأخرویة کقوله تعالی: فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا، الآیة:
«النحل: 34»، و قوله تعالی: سَیُصِیبُهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا: «الزمر: 51»، و هذا بحسب الحقیقة یرجع إلی المعنی السابق، و ربما أطلق علی نفس المعصیة کقوله تعالی:
وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها الآیة: «الشوری: 40»، و السیئة بمعنی المعصیة ربما أطلقت علی مطلق المعاصی أعم من الصغائر و الکبائر کقوله تعالی: أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ «الجاثیة: 21»، إلی غیر ذلک من الآیات.
و ربما أطلقت علی الصغائر خاصة کقوله تعالی: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ الآیة، إذ مع فرض اجتناب الکبائر لا تبقی للسیئات إلا الصغائر.
و بالجملة دلالة الآیة علی انقسام المعاصی إلی الصغائر و الکبائر بحسب القیاس الدائر بین المعاصی أنفسها مما لا ینبغی أن یرتاب فیه.
و کذا لا ریب أن الآیة فی مقام الامتنان، و هی تقرع أسماع المؤمنین بعنایة لطیفة
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إلهیة أنهم إن اجتنبوا البعض من المعاصی کفر عنهم البعض الآخر، فلیس إغراء علی ارتکاب المعاصی الصغار، فإن ذلک لا معنی له لأن الآیة تدعو إلی ترک الکبائر بلا شک، و ارتکاب الصغیرة من جهة أنها صغیرة لا یعبأ بها و یتهاون فی أمرها یعود مصداقا من مصادیق الطغیان و الاستهانة بأمر الله سبحانه، و هذا من أکبر الکبائر بل الآیة تعد تکفیر السیئات من جهة أنها سیئات لا یخلو الإنسان المخلوق علی الضعف المبنی علی الجهالة من ارتکابها بغلبة الجهل و الهوی علیه، فمساق هذه الآیة مساق الآیة الداعیة إلی التوبة التی تعد غفران الذنوب کقوله تعالی: «قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ الآیة: «الزمر: 54» فکما لا یصح أن یقال هناک: أن الآیة تغری إلی المعصیة بفتح باب التوبة و تطییب النفوس بذلک فکذا هاهنا بل أمثال هذه الخطابات إحیاء للقلوب الآیسة بالرجاء.
و من هنا یعلم أن الآیة لا تمنع عن معرفة الکبائر بمعنی أن یکون المراد بها اتقاء جمیع المعاصی مخافة الوقوع فی الکبائر و الابتلاء بارتکابها فإن ذلک معنی بعید عن مساق الآیة بل المستفاد من الآیة أن المخاطبین هم یعرفون الکبائر و یمیزون هؤلاء الموبقات من النهی المتعلق بها، و لا أقل من أن یقال: إن الآیة تدعو إلی معرفة الکبائر حتی یهتم المکلفون فی الاتقاء منها کل الاهتمام من غیر تهاون فی جنب غیرها فإن ذلک التهاون کما عرفت إحدی الکبائر الموبقة.
و ذلک أن الإنسان إذا عرف الکبائر و میزها و شخصها عرف أنها حرمات لا یغمض من هتکها بالتکفیر إلا عن ندامة قاطعة و توبة نصوح و نفس هذا العلم مما یوجب تنبه الإنسان و انصرافه عن ارتکابها.
و أما الشفاعة فإنها و إن کانت حقة إلا أنک قد عرفت فیما تقدم من مباحثها أنها لا تنفع من استهان بأمر الله سبحانه و استهزأ بالتوبة و الندامة. و اقتراف المعصیة بالاعتماد علی الشفاعة تساهل و تهاون فی أمر الله سبحانه و هو من الکبائر الموبقة القاطعة لسبیل الشفاعة قطعا.
و من هنا یتضح معنی ما تقدم أن کبر المعصیة إنما یعلم من شدة النهی الواقع عنها بإصرار أو تهدید بالعذاب کما تقدم.
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و مما تقدم من الکلام یظهر حال سائر ما قیل فی معنی الکبائر، و هی کثیرة:
منها ما قیل: إن الکبیرة کل ما أوعد الله علیه فی الآخرة عقابا و وضع له فی الدنیا حدا. و فیه أن الإصرار علی الصغیرة کبیرة
لقول النبی ص: لا کبیرة مع الاستغفار، و لا صغیرة مع الإصرار.
رواه الفریقان مع عدم وضع حد فیه شرعا، و کذا ولایة الکفار و أکل الربا مع أنهما من کبائر ما نهی عنه فی القرآن.
و منها قول بعضهم: إن الکبیرة کل ما أوعد الله علیه بالنار فی القرآن، و ربما أضاف إلیه بعضهم السنة. و فیه أنه لا دلیل علی انعکاسه کلیا.
و منها قول بعضهم: إنها کل ما یشعر بالاستهانة بالدین و عدم الاکتراث به قال به إمام الحرمین و استحسنه الرازی. و فیه أنه عنوان الطغیان و الاعتداء و هی إحدی الکبائر و هناک ذنوب کبیرة موبقة و إن لم تقترف بهذا العنوان کأکل مال الیتیم و زنا المحارم و قتل النفس المؤمنة من غیر حق.
و منها قول بعضهم: إن الکبیرة ما حرمت لنفسها لا لعارض، و هذا کالمقابل للقول السابق. و فیه أن الطغیان و الاستهانة و نحو ذلک من أکبر الکبائر و هی عناوین طاریة، و بطروها علی معصیة و عروضها لها تصیر من الکبائر الموبقة.
و منها قول بعضهم: إن الکبائر ما اشتملت علیه آیات سورة النساء من أول السورة إلی تمام ثلاثین آیة، و کان المراد أن قوله: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ الآیة إشارة إلی المعاصی المبینة فی الآیات السابقة علیه کقطیعة الرحم و أکل مال الیتیم و الزنا و نحو ذلک. و فیه أنه ینافی إطلاق الآیة.
و منها قول بعضهم (و ینسب إلی ابن عباس): کل ما نهی الله عنه فهو کبیرة، و لعله لکون مخالفته تعالی أمرا عظیما، و فیه أنک قد عرفت أن انقسام المعصیة إلی الکبیرة و الصغیرة إنما هو بقیاس بعضها إلی بعض، و هذا الذی ذکره مبنی علی قیاس حال الإنسان فی مخالفته- و هو عبد- إلی الله سبحانه- و هو رب کل شی‌ء- و من الممکن أن یمیل إلی هذا القول بعضهم بتوهم کون الإضافة فی قوله تعالی: کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ بیانیة لکنه فاسد لرجوع معنی الآیة حینئذ إلی قولنا: إن تجتنبوا المعاصی جمیعا نکفر عنکم سیئاتکم و لا سیئة مع اجتناب المعاصی، و إن أرید تکفیر
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سیئات المؤمنین قبل نزول الآیة اختصت الآیة بأشخاص من حضر عند النزول، و هو خلاف ظاهر الآیة من العموم، و لو عمت الآیة عاد المعنی إلی أنکم إن عزمتم علی اجتناب جمیع المعاصی و اجتنبتموها کفرنا عنکم سیئاتکم السابقة علیه، و هذا أمر نادر شاذ المصداق أو عدیمه لا یحمل علیه عموم الآیة لأن نوع الإنسان لا یخلو عن السیئة و اللمم إلا من عصمه الله بعصمته فافهم ذلک.
و منها: أن الصغیرة ما نقص عقابه عن ثواب صاحبه، و الکبیرة ما یکبر عقابه عن ثوابه، نسب إلی المعتزلة و فیه أن ذلک أمر لا یدل علیه هذه الآیة و لا غیرها من آیات القرآن، نعم من الثابت بالقرآن وجود الحبط فی بعض المعاصی فی الجملة لا فی جمیعها سواء کان علی وفق ما ذکروه أو لا علی وفقه، و قد مر البحث عن معنی الحبط مستوفی فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
و قالوا أیضا: یجب تکفیر السیئات و الصغائر عند اجتناب الکبائر و لا تحسن المؤاخذة علیها، و هذا أیضا أمر لا تدل الآیة علیه البتة.
و منها: أن الکبر و الصغر اعتباران یعرضان لکل معصیة، فالمعصیة التی یقترفها الإنسان استهانة بأمر الربوبیة و استهزاء أو عدم مبالاة به کبیرة، و هی بعینها لو اقترفت من جهة استشاطة غضب أو غلبة جبن أو ثورة شهوة کانت صغیرة مغفورة بشرط اجتناب الکبائر.
و لما کان هذه العناوین الطاریة المذکورة یجمعها العناد و الاعتداء علی الله أمکن أن یلخص الکلام بأن کل واحدة من المعاصی المنهی عنها فی الدین إن أتی بها عنادا و اعتداء فهی کبیرة و إلا فهی صغیرة مغفورة بشرط اجتناب العناد و الاعتداء.
قال بعضهم: إن فی کل سیئة و فی کل نهی خاطب الله به کبیرة أو کبائر و صغیرة أو صغائر، و أکبر الکبائر فی کل ذنب عدم المبالاة بالنهی و الأمر و احترام التکلیف، و منه الإصرار فإن المصر علی الذنب لا یکون محترما و لا مبالیا بالأمر و النهی فالله تعالی یقول: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ أی الکبائر التی یتضمنها کل شی‌ء تنهون عنه نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ أی نکفر عنکم صغیره فلا نؤاخذکم علیه.
و فیه: أن استلزام اقتران کل معصیة مقترفة بما یوجب کونها طغیانا و استعلاء
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 328
علی الله سبحانه صیرورتها معصیة کبیرة لا یوجب کون الکبر دائرا مدار هذا الاعتبار حتی لا یکون بعض المعاصی کبیرة فی نفسها مع عدم عروض شی‌ء من هذه العناوین علیه، فإن زنا المحارم بالنسبة إلی النظر إلی الأجنبیة و قتل النفس المحرمة ظلما بالنسبة إلی الضرب کبیرتان عرض لهما عارض من العناوین أم لم یعرض، نعم کلما عرض شی‌ء من هذه العناوین المهلکة اشتد النهی بحسبه و کبرت المعصیة و عظم الذنب فما الزنا عن هوی النفس و غلبة الشهوة و الجهالة کالزنا بالاستباحة.
علی أن هذا المعنی (أن تجتنبوا فی کل معصیة کبائرها نکفر عنکم صغائرها) معنی ردی‌ء لا یحتمله قوله تعالی: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ الآیة بحسب ما لها من السیاق علی ما لا یخفی لکل من استأنس قلیل استیناس بأسالیب الکلام.
و منها: ما یتراءی من ظاهر کلام الغزالی علی ما نقل عنه «1» من الجمع بین الأقوال و هو أن بین المعاصی بقیاس بعضها إلی بعض کبیرة و صغیرة کزنا المحصنة من المحارم بالنسبة إلی النظر إلی الأجنبیة و إن کانت بعض المعاصی یکبر بانطباق بعض العناوین المهلکة الموبقة علیه کالإصرار علی الصغائر، فبذلک تصیر المعصیة کبیرة بعد ما لم تکن.
فبهذا یظهر أن المعاصی تنقسم إلی صغیرة و کبیرة بحسب قیاس البعض إلی البعض بالنظر إلی نفس العمل و جرم الفعل، ثم هی مع ذلک تنقسم إلی القسمین بالنظر إلی أثر الذنب و وباله فی إحباطه للثواب بغلبته علیه أو نقصه منه إذا لم یغلبه فیزول الذنب بزوال مقدار یعادله من الثواب فإن لکل طاعة تأثیرا حسنا فی النفس یوجب رفعه مقامها و تخلصها من قذارة البعد و ظلمة الجهل کما أن لکل معصیة تأثیرا سیئا فیها یوجب خلاف ذلک من انحطاط محلها و سقوطها فی هاویة البعد و ظلمة الجهل.
فإذا اقترف الإنسان شیئا من المعاصی و قد هیأ لنفسه شیئا من النور و الصفاء بالطاعة فلا بد من أن یتصادم ظلمة المعصیة و نور الطاعة فإن غلبت ظلمة المعصیة و وبال الذنب نور الطاعة و ظهرت علیه أحبطته، و هذه هی المعصیة الکبیرة، و إن غلبت الطاعة بما لها من النور و الصفاء أزالت ظلمة الجهل و قذارة الذنب ببطلان مقدار
______________________________
(1) نقله الفخر الرازی فی تفسیره عن الغزالی فی منتخبات کتاب الإحیاء.
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یعادل ظلمة الذنب من نور الطاعة، و یبقی الباقی من نورها و صفائها تتنور و تصفو به النفس، و هذا معنی التحابط، و هو بعینه معنی غفران الذنوب الصغیرة و تکفیر السیئات، و هذا النوع من المعاصی هی المعاصی الصغیرة.
و أما تکافؤ السیئة و الحسنة بما لهما من العقاب و الثواب فهو و إن کان مما یحتمله العقل فی بادی النظر، و لازمه صحة فرض إنسان أعزل لا طاعة له و لا معصیة، و لا نور لنفسه و لا ظلمة لکن یبطله قوله تعالی: «فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ».
انتهی ملخصا.
و قد رده الرازی بأنه یبتنی علی أصول المعتزلة الباطلة عندنا، و شدد النکیر علی الرازی فی المنار قائلا:
و إذا کان هذا (یعنی انقسام المعصیة إلی الصغیرة و الکبیرة فی نفسها) صریحا فی القرآن فهل یعقل أن یصح عن ابن عباس إنکاره؟ لا بل روی عبد الرزاق عنه أنه قیل له: هل الکبائر سبع؟ فقال: هی إلی السبعین أقرب، و روی ابن جبیر:
أنه قال: هی إلی السبعمائة أقرب، و إنما عزی القول بإنکار تقسیم الذنوب إلی صغائر و کبائر إلی الأشعریة.
و کأن القائلین بذلک منهم أرادوا أن یخالفوا به المعتزلة و لو بالتأویل کما یعلم من کلام ابن فورک فإنه صحح کلام الأشعریة و قال: معاصی الله کلها کبائر، و إنما یقال لبعضها: صغیرة و کبیرة بإضافة «1»، و قالت المعتزلة: الذنوب علی ضربین:
صغائر و کبائر، و هذا لیس بصحیح انتهی، و أول الآیة تأویلا بعیدا.
و هل یئول الآیات و الأحادیث لأجل أن یخالف المعتزلة و لو فیما أصابوا فیه؟
لا یبعد ذلک فإن التعصب للمذاهب هو الذی صرف کثیرا من العلماء الأزکیاء عن إفادة أنفسهم و أمتهم بفطنتهم، و جعل کتبهم فتنة للمسلمین اشتغلوا بالجدل فیها عن حقیقة الدین، و ستری ما ینقله الرازی عن الغزالی، و یرده لأجل ذلک، و أین الرازی من الغزالی، و أین معاویة من علی. انتهی. و یشیر فی آخر کلامه إلی ما نقلناه عن الغزالی و الرازی.
______________________________
(1) أی الإضافة بحسب قصود المعاصی المختلفة لا إضافة بعض المعاصی إلی بعضها فی نفسها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 330
و کیف کان فما ذکره الغزالی و إن کان وجیها فی الجملة لکنه لا یخلو عن خلل من جهات.
الأولی: أن ما ذکره من انقسام المعاصی إلی الصغائر و الکبائر بحسب تحابط الثواب و العقاب لا ینطبق دائما علی ما ذکره من الانقسام بحسب نفس المعاصی و متون الذنوب فی أول کلامه فإن غالب المعاصی الکبیرة المسلمة فی نفسها یمکن أن یصادف فی فاعله ثوابا کبیرا یغلب علیها و کذا یمکن أن تفرض معصیة صغیرة تصادف من الثواب الباقی فی النفس ما هو أصغر منها و أنقص، و بذلک یختلف الصغیرة و الکبیرة بحسب التقسیمین فمن المعاصی ما هی صغیرة علی التقسیم الأول کبیرة بحسب التقسیم الثانی، و منها ما هی بالعکس فلا تطابق کلیا بین التقسیمین.
و الثانیة: أن التصادم بین آثار المعاصی و الطاعات و إن کان ثابتا فی الجملة لکنه مما لم یثبت کلیا من طریق الظواهر الدینیة من الکتاب و السنة أبدا. و أی دلیل من طریق الکتاب و السنة یدل علی تحقق التزایل و التحابط بنحو الکلیة بین عقاب المعاصی و ثواب الطاعات؟.
و الذی أجری تفصیل البحث فیه من الحالات الشریفة النوریة النفسانیة و الحالات الأخری الخسیسة الظلمانیة کذلک أیضا، فإنها و إن کانت تتصادم بحسب الغالب و تتزایل و تتفانی لکن ذلک لیس علی وجه کلی دائمی بل ربما یثبت کل من الفضیلة و الرذیلة فی مقامها و تتصالح علی البقاء، و تقتسم النفس کأن شیئا منها للفضیلة خاصة، و شیئا منها للرذیلة خاصة، فتری الرجل المسلم مثلا یأکل الربا و لا یلوی عن ابتلاع أموال الناس، و لا یصغی إلی استغاثة المطلوب المستأصل المظلوم، و یجتهد فی الصلوات المفروضة، و یبالغ فی خضوعه و خشوعه، أو أنه لا یبالی فی إهراق الدماء و هتک الأعراض و الإفساد فی الأرض و یخلص لله أی إخلاص فی أمور من الطاعات و القربات، و هذا هو الذی یسمیه علماء النفس الیوم بازدواج الشخصیة بعد تعددها و تنازعها، و هو أن تتنازع المیول المختلفة النفسانیة و تثور بعضها علی بعض بالتزاحم و التعارض، و لا یزال الإنسان فی تعب داخلی من ذلک حتی تستقر الملکتان فتزدوجان و تتصالحان و یغیب کل عند ظهور الأخری و انتهاضها و إمساکها علی فریستها کما عرفت من المثال المذکور آنفا.
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و الثالثة: أن لازم ما ذکره أن یلغو اعتبار الاجتناب فی تکفیر السیئات فإن من لا یأتی بالکبائر لا لأنه یکف نفسه عنها مع القدرة و التمایل النفسانی علیها بل لعدم قدرته علیها و عدم استطاعته منها فإن سیئاته تنحبط بالطاعات لغلبة ثوابه علی الفرض علی ما له من العقاب و هو تکفیر السیئات فلا یبقی لاعتبار اجتناب الکبائر وجه مرضی.
قال الغزالی فی الإحیاء: اجتناب الکبیرة إنما یکفر الصغیرة إذا اجتنبها مع القدرة و الإرادة کمن یتمکن من امرأة و من مواقعتها فیکف نفسه عن الوقاع فیقتصر علی نظر أو لمس فإن مجاهدة نفسه بالکف عن الوقاع أشد تأثیرا فی تنویر قلبه من إقدامه علی النظر فی إظلامه فهذا معنی تکفیره، فإن کان عنینا أو لم یکن امتناعه إلا بالضرورة للعجز أو کان قادرا و لکن امتنع لخوف أمر الآخرة فهذا لا یصلح للتکفیر أصلا، و کل من لا یشتهی الخمر بطبعه و لو أبیح له لما شربه فاجتنابه لا یکفر عنه الصغائر التی هی من مقدماته کسماع الملاهی و الأوتار نعم من یشتهی الخمر و سماع الأوتار فیمسک نفسه بالمجاهدة عن الخمر و یطلقها فی السماع فمجاهدته النفس بالکف ربما یمحو عن قلبه الظلمة التی ارتفعت إلیه من معصیة السماع فکل هذه أحکام أخرویة، انتهی.
و قال أیضا فی محل آخر: کل ظلمة ارتفعت إلی القلب لا یمحوها إلا نور یرتفع إلیها بحسنة تضادها، و المتضادات هی المتناسبات فلذلک ینبغی أن تمحی کل سیئة بحسنة من جنسها لکی تضادها فإن البیاض یزال بالسواد لا بالحرارة و البرودة و هذا التدریج و التحقیق من التلطف فی طریقة المحو، فالرجاء فیه أصدق و الثقة به أکثر من أن یواظب علی نوع واحد من العبادات و إن کان ذلک أیضا مؤثرا فی المحو، انتهی کلامه.
و کلامه کما تری یدل علی أن المحبط للسیئات هو الاجتناب الذی هو الکف مع أنه غیر لازم علی هذا القول.
و الکلام الجامع الذی یمکن أن یقال فی المقام مستظهرا بالآیات الکریمة هو أن الحسنات و السیئات متحابطة فی الجملة غیر أن تأثیر کل سیئة فی کل حسنة و بالعکس بنحو النقص منه أو إفنائه مما لا دلیل علیه، و یدل علیه اعتبار حال الأخلاق و الحالات النفسانیة التی هی نعم العون فی فهم هذه الحقائق القرآنیة فی باب الثواب و العقاب.
و أما الکبائر و الصغائر من المعاصی فظاهر الآیة کما عرفت هو أن المعاصی بقیاس 
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بعضها إلی بعض کقتل النفس المحترمة ظلما بالقیاس إلی النظر إلی الأجنبیة و شرب الخمر بالاستحلال بالقیاس إلی شربها بهوی النفس بعضها کبیرة و بعضها صغیرة من غیر ظهور ارتباط ذلک بمسألة الإحباط و التکفیر بالکلیة.
ثم إن الآیة ظاهرة فی أن الله سبحانه یعد لمن اجتنب الکبائر أن یکفر عنه سیئاته جمیعا ما تقدم منها و ما تأخر علی ما هو ظاهر إطلاق الآیة، و من المعلوم أن الظاهر من هذا الاجتناب أن یأتی کل مؤمن بما یمکنه من اجتناب الکبائر و ما یصدق فی مورده الاجتناب من الکبائر لا أن یجتنب کل کبیرة بالکف عنها فإن الملتفت أدنی التفات إلی سلسلة الکبائر لا یرتاب فی أنه لا یتحقق فی الوجود من یمیل إلی جمیعها و یقدر علیها عامة أو یندر ندرة ملحقة بالعدم، و تنزیل الآیة هذه المنزلة لا یرتضیها الطبع المستقیم.
فالمراد أن من اجتنب ما یقدر علیه من الکبائر و تتوق نفسه إلیه منها و هی الکبائر التی یمکنه أن یجتنبها کفر الله سیئاته سواء جانسها أو لم یجانسها.
و أما إن هذا التکفیر للاجتناب بأن یکون الاجتناب فی نفسه طاعة مکفرة للسیئات کما أن التوبة کذلک أو أن الإنسان إذا لم یقترف الکبائر خلی ما بینه و بین الصغائر و الطاعات الحسنة فالحسنات یکفرن سیئاته، و قد قال الله تعالی: إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ «هود: 114»، ظاهر الآیة (إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ الآیة) أن للاجتناب دخلا فی التکفیر، و إلا کان الأنسب بیان أن الطاعات یکفرن السیئات کما فی قوله: إِنَّ الْحَسَناتِ الآیة، أو إن الله سبحانه یغفر الصغائر مهما کانت من غیر حاجة إلی سرد الکلام جملة شرطیة.
و الدلیل علی کبر المعصیة هو شدة النهی الوارد عنها أو الإیعاد علیها بالنار أو ما یقرب من ذلک سواء کان ذلک فی کتاب أو سنة من غیر دلیل علی الحصر.



بحث روائی‌

فی الکافی، عن الصادق (ع)*: الکبائر، التی أوجب الله علیها النار.
و فی الفقیه، و تفسیر العیاشی، عن الباقر (ع)*: فی الکبائر قال: کل ما أوعد الله علیها النار.
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و فی ثواب الأعمال، عن الصادق (ع)*: من اجتنب ما أوعد الله علیه النار- إذا کان مؤمنا کفر الله عنه سیئاته و یدخله مدخلا کریما، و الکبائر السبع الموجبات:
قتل النفس الحرام، و عقوق الوالدین، و أکل الربا، و التعرب بعد الهجرة، و قذف المحصنة، و أکل مال الیتیم، و الفرار من الزحف.
أقول: و الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة فی عد الکبائر کثیرة سیمر بک بعضها و قد عد الشرک بالله فیما نذکر منها إحدی الکبائر السبع إلا فی هذه الروایة و لعله (ع) أخرجه من بینها لکونه أکبر الکبائر و یشیر إلیه قوله: إذا کان مؤمنا.
و فی المجمع،: روی عبد العظیم بن عبد الله الحسنی عن أبی جعفر محمد بن علی عن أبیه علی بن موسی الرضا عن موسی بن جعفر (ع) قال*: دخل عمرو بن عبید البصری- علی أبی عبد الله جعفر بن محمد الصادق (ع)، فلما سلم و جلس تلا هذه الآیة:
الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ ثم أمسک، فقال أبو عبد الله: ما أسکتک؟ قال:
أحب أن أعرف الکبائر من کتاب الله، قال: نعم یا عمرو أکبر الکبائر الشرک بالله- لقول الله عز و جل: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ و قال: مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ وَ مَأْواهُ النَّارُ، و بعده الیأس من روح الله لأن الله یقول: لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ ثم الأمن من مکر الله لأن الله یقول: فَلا یَأْمَنُ مَکْرَ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْخاسِرُونَ و منها عقوق الوالدین لأن الله تعالی جعل العاق جبارا شقیا- فی قوله:
وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا، و منها قتل النفس التی حرم الله إلا بالحق لأنه یقول:
وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ خالِداً فِیها الآیة، و قذف المحصنات لأن الله یقول:
إِنَّ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ الْغافِلاتِ الْمُؤْمِناتِ- لُعِنُوا فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ و أکل مال الیتیم لقوله: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً الآیة، و الفرار من الزحف لأن الله یقول: وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إِلَّا مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ- فَقَدْ باءَ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ، و أکل الربا لأن الله یقول: الَّذِینَ یَأْکُلُونَ الرِّبا لا یَقُومُونَ- إِلَّا کَما یَقُومُ الَّذِی یَتَخَبَّطُهُ الشَّیْطانُ مِنَ الْمَسِ و یقول: فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا فَأْذَنُوا بِحَرْبٍ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ و السحر لأن الله یقول: وَ لَقَدْ عَلِمُوا لَمَنِ اشْتَراهُ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ و الزنا لأن الله یقول: وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ یَلْقَ أَثاماً یُضاعَفْ لَهُ الْعَذابُ یَوْمَ الْقِیامَةِ- وَ یَخْلُدْ فِیهِ مُهاناً، و الیمین الغموس لأن الله یقول: إِنَّ الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ 
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ثَمَناً قَلِیلًا- أُولئِکَ لا خَلاقَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ الآیة، و الغلول قال الله: وَ مَنْ یَغْلُلْ یَأْتِ بِما غَلَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ، و منع الزکاة المفروضة لأن الله یقول: یَوْمَ یُحْمی عَلَیْها فِی نارِ جَهَنَّمَ- فَتُکْوی بِها جِباهُهُمْ وَ جُنُوبُهُمْ وَ ظُهُورُهُمْ الآیة، و شهادة الزور و کتمان الشهادة لأن الله یقول:
وَ مَنْ یَکْتُمْها فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ و شرب الخمر لأن الله عدل بها عبادة الأوثان، و ترک الصلاة متعمدا و شیئا مما فرض الله تعالی- لأن رسول الله ص یقول: من ترک الصلاة متعمدا فقد بری‌ء من ذمة الله و ذمة رسوله، و نقض العهد و قطیعة الرحم لأن الله یقول: أُولئِکَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ.
قال: فخرج عمرو بن عبید له صراخ من بکائه و هو یقول: هلک من قال برأیه، و نازعکم فی الفضل و العلم.
أقول: و قد روی من طرق أهل السنة ما یقرب منه عن ابن عباس، و یتبین بالروایة أمران.
الأول: أن الکبیرة من المعاصی ما اشتد النهی عنها إما بالإصرار و البلوغ فی النهی أو بالإیعاد بالنار، من الکتاب أو السنة کما یظهر من موارد استدلاله (ع)، و منه یظهر معنی ما مر فی (حدیث الکافی،: أن الکبیرة ما أوجب الله علیها النار)، و ما مر فی (حدیث الفقیه، و تفسیر العیاشی،: أن الکبیرة ما أوعد الله علیها النار)، فالمراد بإیجابها و إیعادها أعم من التصریح و التلویح فی کلام الله أو حدیث النبی ص.
و أظن أن ما نقل فی ذلک عن ابن عباس أیضا کذلک فمراده بالإیعاد بالنار أعم من التصریح و التلویح فی قرآن أو حدیث، و یشهد بذلک ما فی (تفسیر الطبری، عن ابن عباس قال*: الکبائر کل ذنب ختمه الله بنار أو غضب أو لعنة أو عذاب)، و یتبین بذلک أن ما نقل عنه أیضا فی (تفسیر الطبری، و غیره: کل ما نهی الله عنه فهو کبیرة) لیس خلافا فی معنی الکبیرة و إنما هو تکبیر للمعاصی جمیعا بقیاس حقارة الإنسان إلی عظمة ربه کما مر.
و الثانی: أن حصر المعاصی الکبیرة فی بعض ما تقدم و ما یأتی من الروایات، أو فی ثمانیة، أو فی تسع کما فی بعض الروایات النبویة المرویة من طرق السنة، أو فی عشرین کما فی هذه الروایة أو فی سبعین کما فی روایات أخری کل ذلک باعتبار اختلاف 
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مراتب الکبر فی المعصیة کما یدل علیه ما فی الروایة من قوله عند تعداد الکبائر:
و أکبر الکبائر الشرک بالله.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و أبو داود و النسائی و ابن أبی حاتم عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: اجتنبوا السبع الموبقات- قالوا: و ما هن یا رسول الله؟ قال: الشرک بالله، و قتل النفس التی حرم الله إلا بالحق، و السحر، و أکل الربا، و أکل مال الیتیم، و التولی یوم الزحف، و قذف المحصنات الغافلات المؤمنات.
و فیه، أخرج ابن حیان و ابن مردویه عن أبی بکر بن محمد بن عمرو بن حزم عن أبیه عن جده قال*: کتب رسول الله ص إلی أهل الیمن کتابا- فیه الفرائض و السنن و الدیات، و بعث به مع عمرو بن حزم.
قال: و کان فی الکتاب- أن أکبر الکبائر عند الله یوم القیامة إشراک بالله- و قتل النفس المؤمنة بغیر حق، و الفرار یوم الزحف، و عقوق الوالدین، و رمی المحصنة، و تعلم السحر، و أکل الربا، و أکل مال الیتیم.
و فیه، أخرج عبد الله بن أحمد فی زوائد الزهد، عن أنس*: سمعت النبی ص یقول: ألا إن شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی، ثم تلا هذه الآیة: إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ الآیة.
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اشارة

وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ بِهِ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبُوا وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبْنَ وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً (32) وَ لِکُلٍّ جَعَلْنا مَوالِیَ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ وَ الَّذِینَ عَقَدَتْ أَیْمانُکُمْ فَآتُوهُمْ نَصِیبَهُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیداً (33) الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ بِما أَنْفَقُوا مِنْ أَمْوالِهِمْ فَالصَّالِحاتُ قانِتاتٌ حافِظاتٌ لِلْغَیْبِ بِما حَفِظَ اللَّهُ وَ اللاَّتِی تَخافُونَ نُشُوزَهُنَّ فَعِظُوهُنَّ وَ اهْجُرُوهُنَّ فِی الْمَضاجِعِ وَ اضْرِبُوهُنَّ فَإِنْ أَطَعْنَکُمْ فَلا تَبْغُوا عَلَیْهِنَّ سَبِیلاً إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیًّا کَبِیراً (34) وَ إِنْ خِفْتُمْ شِقاقَ بَیْنِهِما فَابْعَثُوا حَکَماً مِنْ أَهْلِهِ وَ حَکَماً مِنْ أَهْلِها إِنْ یُرِیدا إِصْلاحاً یُوَفِّقِ اللَّهُ بَیْنَهُما إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً خَبِیراً (35)
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بیان‌

الآیات مرتبطة بما تقدم من أحکام المواریث و أحکام النکاح یؤکد بها أمر الأحکام السابقة، و یستنتج منها بعض الأحکام الکلیة التی تصلح بعض الخلال العارضة فی المعاشرة بین الرجال و النساء.
قوله تعالی: «وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ بِهِ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ» التمنی قول الإنسان:
لیت کذا کان کذا، و الظاهر أن التسمیة القول بذلک من باب توصیف اللفظ بصفة المعنی، و إنما التمنی إنشاء نحو تعلق من النفس نظیر تعلق الحب بما تراه متعذرا أو کالمتعذر سواء أظهر ذلک بلفظ أو لم یظهر.
و ظاهر الآیة أنها مسوقة للنهی عن تمنی فضل و زیادة موجودة ثابتة بین الناس، و أنه ناش عن تلبس بعض طائفتی الرجال و النساء بهذا الفضل، و أنه ینبغی الإعراض عن التعلق بمن له الفضل، و التعلق بالله بالسؤال من الفضل الذی عنده تعالی، و بهذا یتعین أن المراد بالفضل هو المزیة التی رزقها الله تعالی کلا من طائفتی الرجال و النساء بتشریع الأحکام التی شرعت فی خصوص ما یتعلق بالطائفتین کلتیهما کمزیة الرجال علی النساء فی عدد الزوجات، و زیادة السهم فی المیراث، و مزیة النساء علی الرجال فی وجوب جعل المهر لهن، و وجوب نفقتهن علی الرجال.
فالنهی عن تمنی هذه المزیة التی اختص بها صاحبها إنما هو لقطع شجرة الشر و الفساد من أصلها فإن هذه المزایا مما تتعلق به النفس الإنسانیة لما أودعه الله فی النفوس 
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من حبها و السعی لها لعمارة هذه الدار، فیظهر الأمر أولا فی صورة التمنی فإذا تکرر تبدل حسدا مستبطنا فإذا أدیم علیه فاستقر فی القلب سری إلی مقام العمل و الفعل الخارجی ثم إذا انضمت بعض هذه النفوس إلی بعض کان ذلک بلوی یفسد الأرض، و یهلک الحرث و النسل.
و من هنا یظهر أن النهی عن التمنی نهی إرشادی یعود مصلحته إلی مصلحة حفظ الأحکام المشرعة المذکورة، و لیس بنهی مولوی.
و فی نسبة الفضل إلی فعل الله سبحانه، و التعبیر بقوله: بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ إیقاظ لصفة الخضوع لأمر الله بإیمانهم به، و غریزة الحب المثارة بالتنبه حتی یتنبه المفضل علیه أن المفضل بعض منه غیر مبان.
قوله تعالی: «لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبُوا وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبْنَ» ذکر الراغب: أن الاکتساب إنما یستعمل فیما استفاده الإنسان لنفسه، و الکسب أعم مما کان لنفسه أو لغیره، و البیان المتقدم ینتج أن یکون هذه الجملة مبینة للنهی السابق عن التمنی و بمنزلة التعلیل له أی لا تتمنوا ذلک فإن هذه المزیة إنما وجدت عند من یختص بها لأنه اکتسبها بالنفسیة التی له أو بعمل بدنه فإن الرجال إنما اختصوا بجواز اتخاذ أربع نسوة مثلا و حرم ذلک علی النساء لأن موقعهم فی المجتمع الإنسانی موقع یستدعی ذلک دون موقع النساء، و خصوا فی المیراث بمثل حظ الأنثیین لذلک أیضا، و کذلک النساء خصصن بنصف سهم الرجال و جعل نفقتهن علی الرجال و خصصن بالمهر لاستدعاء موقعهن ذلک، و کذلک ما اکتسبته إحدی الطائفتین من المال بتجارة أو طریق آخر هو الموجب للاختصاص، و ما الله یرید ظلما للعباد.
و من هنا یظهر أن المراد بالاکتساب هو نوع من الحیازة و الاختصاص أعم من أن یکون بعمل اختیاری کالاکتساب بصنعة أو حرفة أو لا یکون بذلک لکنه ینتهی إلی تلبس صاحب الفضل بصفة توجب له ذلک کتلبس الإنسان بذکوریة أو أنوثیة توجب له سهما و نصیبا کذا.
و أئمة اللغة و إن ذکروا فی الکسب و الاکتساب أنهما یختصان بما یحوزه الإنسان 
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بعمل اختیاری کالطلب و نحوه لکنهم ذکروا أن الأصل فی معنی الکسب هو الجمع، و ربما جاز أن یقال: اکتسب فلان بجماله الشهرة و نحو ذلک، و فسر الاکتساب فی الآیة بذلک بعض المفسرین، و لیس من البعید أن یکون الاکتساب فی الآیة مستعملا فیما ذکر من المعنی علی سبیل التشبیه و الاستعارة.
و أما کون المراد من الاکتساب فی الآیة ما یتحراه الإنسان بعمله، و یکون المعنی: للرجال نصیب مما استفادوه لأنفسهم من المال بعملهم و کذا النساء و یکون النهی عن التمنی نهیا عن تمنی ما بید الناس من المال الذی استفادوه بصنعة أو حرفة فهو و إن کان معنی صحیحا فی نفسه لکنه یوجب تضییق دائرة معنی الآیة، و انقطاع رابطتها مع ما تقدم من آیات الإرث و النکاح.
و کیف کان فمعنی الآیة علی ما تقدم من المعنی: و لا تتمنوا الفضل و المزیة المالی و غیر المالی الذی خص الله تعالی به أحد القبیلین من الرجال و النساء ففضل به بعضکم علی بعض فإن ذلک الفضل أمر خص به من خص به لأنه أحرزه بنفسیته فی المجتمع الإنسانی أو بعمل یده بتجارة و نحوها، و له منه نصیب، و إنما ینال کل نصیبه مما اکتسبه.
قوله تعالی: «وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ»، الإنعام علی الغیر بشی‌ء مما عند المنعم لما کان غالبا بما هو زائد لا حاجة للمنعم إلیه سمی فضلا، و لما صرف الله تعالی وجوه الناس عن العنایة بما أوتی أرباب الفضل من الفضل و الرغبة فیه، و کان حب المزایا الحیویة بل التفرد بها و التقدم فیها و الاستعلاء من فطریات الإنسان لا یسلب عنه حینا صرفهم تعالی إلی نفسه، و وجه وجوههم نحو فضله، و أمرهم أن یعرضوا عما فی أیدی الناس، و یقبلوا إلی جنابه، و یسألوا من فضله فإن الفضل بید الله، و هو الذی أعطی کل ذی فضل فضله فله أن یعطیکم ما تزیدون به و تفضلون بذلک علی غیرکم ممن ترغبون فیما عنده، و تتمنون ما أعطیه.
و قد أبهم هذا الفضل الذی یجب أن یسأل منه بدخول لفظة «مِنْ» علیه، و فیه من الفائدة أولا التعلیم بأدب الدعاء و المسألة من جنابه تعالی فإن الألیق بالإنسان المبنی علی الجهل بما ینفعه و یضره بحسب الواقع إذا سأل ربه العالم بحقیقة ما ینفع خلقه و ما یضرهم، القادر علی کل شی‌ء أن یسأله الخیر فیما تتوق نفسه إلیه، و لا یطنب فی تشخیص ما یسأله منه و تعیین الطریق إلی وصوله، فکثیرا ما رأینا من کانت تتوق نفسه إلی حاجة من الحوائج الخاصة کمال أو ولد أو جاه و منزلة أو صحة و عافیة و کان 
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یلح فی الدعاء و المسألة لأجلها لا یرید سواها ثم لما استجیب دعاؤه، و أعطی مسألته کان فی ذلک هلاکه و خیبة سعیه فی الحیاة.
و ثانیا: الإشارة إلی أن یکون المسئول ما لا یبطل به الحکمة الإلهیة فی هذا الفضل الذی قرره الله تعالی بتشریع أو تکوین، فمن الواجب أن یسألوا شیئا من فضل الله الذی اختص به غیرهم فلو سأل الرجال ما للنساء من الفضل أو بالعکس ثم أعطاهم الله ذلک بطلت الحکمة و فسدت الأحکام و القوانین المشرعة فافهم.
فینبغی للإنسان إذا دعا الله سبحانه عند ما ضاقت نفسه لحاجة أن لا یسأله ما فی أیدی الناس مما یرفع حاجته بل یسأله مما عنده و إذا سأله مما عنده أن لا یعلم لربه الخبیر بحاله طریق الوصول إلی حاجته بل یسأله أن یرفع حاجته بما یعلمه خیرا من عنده.
و أما قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً» فتعلیل للنهی فی صدر الآیة أی لا تتمنوا ما أعطاه الله من فضله من أعطاه الله إن الله بکل شی‌ء علیم لا یجهل طریق المصلحة و لا یخطئ فی حکمه.



کلام فی حقیقة قرآنیة

اختلاف القرائح و الاستعدادات فی اقتناء مزایا الحیاة فی أفراد الإنسان مما ینتهی إلی أصول طبیعیة تکوینیة لا مناص عن تأثیرها فی فعلیة اختلاف درجات الحیاة و علی ذلک جری الحال فی المجتمعات الإنسانیة من أقدم عهودها إلی یومنا هذا فیما نعلم.
فقد کانت الأفراد القویة من الإنسان یستعبدون الضعفاء و یستخدمونهم فی سبیل مشتهیاتهم و هوی نفوسهم من غیر قید أو شرط، و کان لا یسع لأولئک الضعفاء المساکین إلا الانقیاد لأوامرهم، و لا یهتدون إلا إلی إجابتهم بما یشتهونه و یریدونه منهم لکن القلوب ممتلئة غیظا و حنقا و النفوس متربصة و لا یزال الناس علی هذه السنة التی ابتدأت سنة شیوخیة و انتهت إلی طریقة ملوکیة و إمبراطوریة.
حتی إذا وفق النوع الإنسانی بالنهضة بعد النهضة علی هدم هذه البنیة المتغلبة و إلزام أولیاء الحکومة و الملک علی اتباع الدساتیر و القوانین الموضوعة لصلاح المجتمع و سعادته فارتحلت بذلک حکومة الإرادات الجزافیة، و سیطرة السنن الاستبدادیة ظاهرا و ارتفع 
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اختلاف طبقات الناس و انقسامهم إلی مالک حاکم مطلق العنان و مملوک محکوم مأخوذ بزمامه غیر أن شجرة الفساد أخذت فی النمو فی أرض غیر الأرض، و منظر غیر منظره السابق، و الثمرة هی الثمرة، و هو تمایز الصفات باختلاف الثروة بتراکم المال عند بعض، و صفارة الکف عند آخر، و بعد ما بین القبیلین بعدا لا یتمالک به المثری الواجد من نفسه إلا أن ینفذ بثروته فی جمیع شئون حیاة المجتمع، و لا المسکین المعدم إلا أن ینهض للبراز و یقاوم الاضطهاد.
فاستتبع ذلک سنة الشیوعیة القائلة بالاشتراک فی مواد الحیاة و إلغاء المالکیة، و إبطال رءوس الأموال، و أن لکل فرد من المجتمع أن یتمتع بما عملته یداه و هیأه کماله النفسانی الذی اکتسبه فانقطع بذلک أصل الاختلاف بالثروة و الجدة غیر أنه أورث من وجود الفساد ما لا یکاد تصیبه رمیة السنة السابقة و هو بطلان حریة إرادة الفرد، و انسلاب اختیاره، و الطبیعة تدفع ذلک، و الخلقة لا توافقه، و هیهات أن یعیش ما یرغم الطبیعة و یضطهد الخلقة.
علی أن أصل الفساد مع ذلک مستقر علی قراره فإن الطبیعة الإنسانیة لا تنشط إلا لعمل فیه إمکان التمیز و السبق، و رجاء التقدم و الفخر و مع إلغاء التمایزات تبطل الأعمال، و فیه هلاک الإنسانیة، و قد احتالوا لذلک بصرف هذه التمیزات إلی الغایات و المقاصد الافتخاریة التشریفیة غیر المادیة، و عاد بذلک المحذور جذعا فإن الإنسان إن لم یذعن بحقیقتها لم یخضع لها، و إن أذعن بها کان حال التمایز بها حال التمایز المادی.
و قد احتالت الدیمقراطیة لدفع ما تسرب إلیها من الفساد بإیضاح مفاسد هذه السنة بتوسعة التبلیغ و بضرب الضرائب الثقیلة التی تذهب بجانب عظیم من أرباح المکاسب و المتاجر، و لما ینفعهم ذلک فظهور دبیب الفساد فی سنة مخالفیهم لا یسد طریق هجوم الشر علی سنتهم أنفسهم و لا ذهاب جل الربح إلی بیت المال یمنع المترفین عن إترافهم و مظالمهم، و هم یحیلون مساعیهم لمقاصدهم من تملک المال إلی التسلط و تداول المال فی أیدیهم فالمال یستفاد من التسلط و وضع الید علیه و إدارته ما یستفاد من ملکه.
فلا هؤلاء عالجوا الداء و لا أولئک، و لا دواء بعد الکی، و لیس إلا لأن الذی جعله البشر غایة و بغیة لمجتمعه، و هو التمتع بالحیاة المادیة بوصلة تهدی إلی قطب الفساد، و لن تنقلب عن شأنها أینما حولت، و مهما نصبت.
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و الذی یراه الإسلام لقطع منابت هذا الفساد أن حرر الناس فی جمیع ما یهدیهم إلیه الفطرة الإنسانیة، ثم قرب ما بین الطبقتین برفع مستوی حیاة الفقراء بما وضع من الضرائب المالیة و نحوها، و خفض مستوی حیاة الأغنیاء بالمنع عن الإسراف و التبذیر و التظاهر بما یبعدهم من حاق الوسط، و تعدیل ذلک بالتوحید و الأخلاق، و صرف الوجوه عن المزایا المادیة إلی کرامة التقوی و ابتغاء ما عند الله من الفضل.
و هو الذی یشیر إلیه قوله تعالی: وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ الآیة، و قوله: إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ «الحجرات: 13»، و قوله: فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ «الذاریات: 50»، و قد بینا فیما تقدم أن صرف وجوه الناس إلی الله سبحانه یستتبع اعتناءهم بأمر الأسباب الحقیقیة الواقعیة فی تحری مقاصدهم الحیویة من غیر أن یستتبع البطالة فی اکتساب معیشة أو الکسل فی ابتغاء سعادة فلیس قول القائل: إن الإسلام دین البطالة و الخمود عن ابتغاء المقاصد الحیویة الإنسانیة إلا رمیة من غیر مرمی جهلا، هذا ملخص القول فی هذا المقصد، و قد تکرر الکلام فی أطرافه تفصیلا فیما تقدم من مختلف المباحث من هذا الکتاب.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ جَعَلْنا مَوالِیَ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ» الآیة، الموالی جمع مولی، و هو الولی و إن کثر استعماله فی بعض المصادیق من الولایة کالمولی لسید العبد لولایته علیه، و المولی للناصر لولایته علی أمر المنصور، و المولی لابن العم لولایته علی نکاح بنت عمه، و لا یبعد أن یکون فی الأصل مصدرا میمیا أو اسم مکان أرید به الشخص المتلبس به بوجه کما نطلق الیوم الحکومة و المحکمة و نرید بهما الحاکم.
و العقد مقابل الحل، و الیمین مقابل الیسار، و الیمین الید الیمنی، و الیمین الحلف و له غیر ذلک من المعانی.
و وقوع الآیة مع قوله قبل: وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ بِهِ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ فی سیاق واحد، و اشتمالها علی التوصیة بإعطاء کل ذی نصیب نصیبه، و أن الله جعل لکل موالی مما ترک الوالدان و الأقربون یؤید أن تکون الآیة أعنی قوله: وَ لِکُلٍّ جَعَلْنا إلخ بضمیمة الآیة السابقة تلخیصا للأحکام و الأوامر التی فی آیات الإرث، و وصیة إجمالیة لما فیها من الشرائع التفصیلیة کما کان قوله قبل آیات الإرث: لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ الآیة تشریعا إجمالیا کضرب القاعدة فی باب الإرث تعود إلیه تفاصیل أحکام الإرث.
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و لازم ذلک أن ینطبق من أجمل ذکره من الوراث و المورثین علی من ذکر منهم تفصیلا فی آیات الإرث، فالمراد بالموالی جمیع من ذکر وارثا فیها من الأولاد و الأبوین و الإخوة و الأخوات و غیرهم.
و المراد بالأصناف الثلاث المذکورین فی الآیة بقوله: الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ وَ الَّذِینَ عَقَدَتْ أَیْمانُکُمْ الأصناف المذکورة فی آیات الإرث، و هم ثلاثة: الوالدان و الأقربون و الزوجان فینطبق قوله: الَّذِینَ عَقَدَتْ أَیْمانُکُمْ علی الزوج و الزوجة.
فقوله: «وَ لِکُلٍّ» أی و لکل واحد منکم ذکرا أو أنثی، جعلنا موالی أی أولیاء فی الوراثة یرثون ما ترکتم من المال، و قوله مِمَّا تَرَکَ من فیه للابتداء متعلق بالموالی کأن الولایة نشأت من المال، أو متعلق بمحذوف أی یرثون أو یؤتون مما ترک، و ما ترک هو المال الذی ترکه المیت المورث الذی هو الوالدان و الأقربون نسبا و الزوج و الزوجة.
و إطلاق «الَّذِینَ عَقَدَتْ أَیْمانُکُمْ» علی الزوج و الزوجة إطلاق کنائی فقد کان دأبهم فی المعاقدات و المعاهدات أن یصافحوا فکأن أیمانهم التی یصافحون بها هی التی عقدت العقود، و أبرمت العهود فالمراد: الذین أوجدتم بالعقد سببیة الازدواج بینکم و بینهم.
و قوله: «فَآتُوهُمْ نَصِیبَهُمْ» الضمیر للموالی، و المراد بالنصیب ما بین فی آیات الإرث، و الفاء للتفریع، و الجملة متفرعة علی قوله تعالی: وَ لِکُلٍّ جَعَلْنا مَوالِیَ ثم أکد حکمه بإیتاء نصیبهم بقوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیداً.
و هذا الذی ذکرناه من معنی الآیة أقرب المعانی التی ذکروها فی تفسیرها، و ربما ذکروا أن المراد بالموالی العصبة دون الورثة الذین هم أولی بالمیراث، و لا دلیل علیه من جهة اللفظ بخلاف الورثة.
و ربما قیل: إن «من» فی قوله مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ بیانیة و المراد بما الورثة الأولیاء، و المعنی: و لکل منکم جعلنا أولیاء، یرثونه و هم الذین ترکهم و خلفهم الوالدان و الأقربون.
و ربما قیل: إن المراد ب الَّذِینَ عَقَدَتْ أَیْمانُکُمْ الحلفاء، فقد کان الرجل فی الجاهلیة یعاقد الرجل فیقول: دمی دمک، و حربی حربک، و سلمی سلمک، و ترثنی و أرثک، و تعقل عنی و أعقل عنک، فیکون للحلیف السدس من مال الحلیف.
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و علی هذا فالجملة مقطوعة عما قبلها، و المعنی: و الحلفاء آتوهم سدسهم، ثم نسخ ذلک بقوله: وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ و قیل: إن المراد: آتوهم نصیبهم من النصر و العقل و الرفد، و لا میراث، و علی هذه فلا نسخ فی الآیة.
و ربما قیل: إن المراد بهم الذین آخی بینهم رسول الله ص فی المدینة، و کانوا یتوارثون بذلک بینهم ثم نسخ ذلک بآیة المیراث.
و ربما قیل: أرید بهم الأدعیاء الذین کانوا یتبنونهم فی الجاهلیة فأمروا فی الإسلام أن یوصوا لهم بوصیة، و ذلک قوله تعالی: فَآتُوهُمْ نَصِیبَهُمْ 
و هذه معان لا یساعدها سیاق الآیة و لا لفظها علی ما لا یخفی للباحث المتأمل، و لذلک أضربنا عن الإطناب فی البحث عما یرد علیها.
قوله تعالی: «الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ بِما فَضَّلَ اللَّهُ بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ بِما أَنْفَقُوا مِنْ أَمْوالِهِمْ» القیم هو الذی یقوم بأمر غیره، و القوام و القیام مبالغة منه.
و المراد بما فضل الله بعضهم علی بعض هو ما یفضل و یزید فیه الرجال بحسب الطبع علی النساء، و هو زیادة قوة التعقل فیهم، و ما یتفرع علیه من شدة البأس و القوة و الطاقة علی الشدائد من الأعمال و نحوها فإن حیاة النساء حیاة إحساسیة عاطفیة مبنیة علی الرقة و اللطافة، و المراد بما أنفقوا من أموالهم ما أنفقوه فی مهورهن و نفقاتهن.
و عموم هذه العلة یعطی أن الحکم المبنی علیها أعنی قوله: «الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ» غیر مقصور علی الأزواج بأن یختص القوامیة بالرجل علی زوجته بل الحکم مجعول لقبیل الرجال علی قبیل النساء فی الجهات العامة التی ترتبط بها حیاة القبیلین جمیعا فالجهات العامة الاجتماعیة التی ترتبط بفضل الرجال کجهتی الحکومة و القضاء مثلا اللتین یتوقف علیهما حیاة المجتمع، إنما یقومان بالتعقل الذی هو فی الرجال بالطبع أزید منه فی النساء، و کذا الدفاع الحربی الذی یرتبط بالشدة و قوة التعقل کل ذلک مما یقوم به الرجال علی النساء.
و علی هذا فقوله: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ ذو إطلاق تام، و أما قوله بعد:
فَالصَّالِحاتُ قانِتاتٌ «إلخ» الظاهر فی الاختصاص بما بین الرجل و زوجته علی ما سیأتی فهو
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فرع من فروع هذا الحکم المطلق و جزئی من جزئیاته مستخرج منه من غیر أن یتقید به إطلاقه.
قوله تعالی: «فَالصَّالِحاتُ قانِتاتٌ حافِظاتٌ لِلْغَیْبِ بِما حَفِظَ اللَّهُ» المراد بالصلاح معناه اللغوی، و هو ما یعبر عنه بلیاقة النفس. و القنوت هو دوام الطاعة و الخضوع.
و مقابلتها لقوله: وَ اللَّاتِی تَخافُونَ نُشُوزَهُنَ إلخ، تفید أن المراد بالصالحات الزوجات الصالحات، و أن هذا الحکم مضروب علی النساء فی حال الازدواج لا مطلقا، و أن قوله: قانِتاتٌ حافِظاتٌ الذی هو إعطاء للأمر فی صورة التوصیف أی لیقنتن و لیحفظن- حکم مربوط بشئون الزوجیة و المعاشرة المنزلیة، و هذا مع ذلک حکم یتبع فی سعته و ضیقه علته أعنی قیمومة الرجل علی المرأة قیمومة زوجیة فعلیها أن تقنت له و تحفظه فیما یرجع إلی ما بینهما من شئون الزوجیة.
و بعبارة أخری کما أن قیمومة قبیل الرجال علی قبیل النساء فی المجتمع إنما تتعلق بالجهات العامة المشترکة بینهما المرتبطة بزیادة تعقل الرجل و شدته فی البأس و هی جهات الحکومة و القضاء و الحرب من غیر أن یبطل بذلک ما للمرأة من الاستقلال فی الإرادة الفردیة و عمل نفسها بأن ترید ما أحبت و تفعل ما شاءت من غیر أن یحق للرجل أن یعارضها فی شی‌ء من ذلک فی غیر المنکر فلا جناح علیهم فیما فعلن فی أنفسهن بالمعروف کذلک قیمومة الرجل لزوجته لیست بأن لا تنفذ للمرأة فی ما تملکه إرادة و لا تصرف، و لا أن لا تستقل المرأة فی حفظ حقوقها الفردیة و الاجتماعیة، و الدفاع عنها، و التوسل إلیها بالمقدمات الموصلة إلیها بل معناها أن الرجل إذ کان ینفق ما ینفق من ماله بإزاء الاستمتاع فعلیها أن تطاوعه و تطیعه فی کل ما یرتبط بالاستمتاع و المباشرة عند الحضور، و أن تحفظه فی الغیب فلا تخونه عند غیبته بأن توطئ فراشه غیره، و أن تمتع لغیره من نفسها ما لیس لغیر الزوج التمتع منها بذلک، و لا تخونه فیما وضعه تحت یدها من المال، و سلطها علیه فی ظرف الازدواج و الاشتراک فی الحیاة المنزلیة.
فقوله: فَالصَّالِحاتُ قانِتاتٌ أی ینبغی أن یتخذن لأنفسهن وصف الصلاح، و إذا کن صالحات فهن لا محالة قانتات، أی یجب أن یقنتن و یطعن أزواجهن إطاعة دائمة فیما أرادوا منهن مما له مساس بالتمتع، و یجب علیهن أن یحفظن جانبهم فی جمیع ما لهم من الحقوق إذا غابوا.
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و أما قوله: «بِما حَفِظَ اللَّهُ» فالظاهر أن ما مصدریة، و الباء للآلة و المعنی:
أنهن قانتات لأزواجهن حافظات للغیب بما حفظ الله لهم من الحقوق حیث شرع لهم القیمومة، و أوجب علیهن الإطاعة و حفظ الغیب لهم.
و یمکن أن یکون الباء للمقابلة، و المعنی حینئذ: أنه یجب علیهن القنوت و حفظ الغیب فی مقابلة ما حفظ الله من حقوقهن حیث أحیا أمرهن فی المجتمع البشری، و أوجب علی الرجال لهن المهر و النفقة، و المعنی الأول أظهر.
و هناک معان ذکروها فی تفسیر الآیة أضربنا عن ذکرها لکون السیاق لا یساعد علی شی‌ء منها.
قوله تعالی: «وَ اللَّاتِی تَخافُونَ نُشُوزَهُنَّ فَعِظُوهُنَّ»، النشوز العصیان و الاستکبار عن الطاعة، و المراد بخوف النشوز ظهور آیاته و علائمه، و لعل التفریع علی خوف النشوز دون نفسه لمراعاة حال العظة من بین العلاجات الثلاث المذکورة فإن الوعظ کما أن له محلا مع تحقق العصیان کذلک له محل مع بدو آثار العصیان و علائمه.
و الأمور الثلاثة أعنی ما یدل علیه قوله: «فَعِظُوهُنَّ وَ اهْجُرُوهُنَّ فِی الْمَضاجِعِ وَ اضْرِبُوهُنَّ» و إن ذکرت معا و عطف بعضها علی بعض بالواو فهی أمور مترتبة تدریجیة: فالموعظة، فإن لم تنجح فالهجرة، فإن لم تنفع فالضرب، و یدل علی کون المراد بها التدرج فیها أنها بحسب الطبع وسائل للزجر مختلفة آخذة من الضعف إلی الشدة بحسب الترتیب المأخوذ فی الکلام، فالترتیب مفهوم من السیاق دون الواو.
و ظاهر قوله: وَ اهْجُرُوهُنَّ فِی الْمَضاجِعِ أن تکون الهجرة مع حفظ المضاجعة کالاستدبار و ترک الملاعبة و نحوها، و إن أمکن أن یراد من مثل الکلام ترک المضاجعة لکنه بعید، و ربما تأید المعنی الأول بإتیان المضاجع بلفظ الجمع فإن المعنی الثانی لا حاجة فیه إلی إفادة کثرة المضجع ظاهرا.
قوله تعالی: «فَإِنْ أَطَعْنَکُمْ فَلا تَبْغُوا عَلَیْهِنَّ سَبِیلًا» «إلخ» أی لا تتخذوا علیهن علة تعتلون بها فی إیذائهن مع إطاعتهن لکم، ثم علل هذا النهی بقوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیًّا کَبِیراً، و هو إیذان لهم أن مقام ربهم علی کبیر فلا یغرنهم ما یجدونه من القوة و الشدة فی أنفسهم فیظلموهن بالاستعلاء و الاستکبار علیهن.
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قوله تعالی: «وَ إِنْ خِفْتُمْ شِقاقَ بَیْنِهِما فَابْعَثُوا»، الشقاق البینونة و العداوة، و قد قرر الله سبحانه بعث الحکمین لیکون أبعد من الجور و التحکم، و قوله: «إِنْ یُرِیدا إِصْلاحاً یُوَفِّقِ اللَّهُ بَیْنَهُما» أی إن یرد الزوجان نوعا من الإصلاح من غیر عناد و لجاج فی الاختلاف، فإن سلب الاختیار من أنفسهما و إلقاء زمام الأمر إلی الحکمین المرضیین یوجب وفاق البین.
و أسند التوفیق إلی الله مع وجود السبب العادی الذی هو إرادتهما الإصلاح، و المطاوعة لما حکم به الحکمان لأنه تعالی هو السبب الحقیقی الذی یربط الأسباب بالمسببات و هو المعطی لکل ذی حق حقه، ثم تمم الکلام بقوله: إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً خَبِیراً، و مناسبته ظاهرة.



کلام فی معنی قیمومة الرجال علی النساء

تقویة القرآن الکریم لجانب العقل الإنسانی السلیم، و ترجیحه إیاه علی الهوی و اتباع الشهوات، و الخضوع لحکم العواطف و الإحساسات الحادة و حضه و ترغیبه فی اتباعه، و توصیته فی حفظ هذه الودیعة الإلهیة عن الضیعة مما لا ستر علیه، و لا حاجة إلی إیراد دلیل کتابی یؤدی إلیه فقد تضمن القرآن آیات کثیرة متکثرة فی الدلالة علی ذلک تصریحا و تلویحا و بکل لسان و بیان.
و لم یهمل القرآن مع ذلک أمر العواطف الحسنة الطاهرة، و مهام آثارها الجمیلة التی یتربی بها الفرد، و یقوم بها صلب المجتمع کقوله: أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ - الفتح 29، و قوله: لِتَسْکُنُوا إِلَیْها وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً:- الروم 21، و قوله:
قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ الأعراف 32، لکنه عدلها بالموافقة لحکم العقل فصار اتباع حکم هذه العواطف و المیول اتباعا لحکم العقل.
و قد مر فی بعض المباحث السابقة أن من حفظ الإسلام لجانب العقل و بنائه أحکامه المشرعة علی ذلک أن جمیع الأعمال و الأحوال و الأخلاق التی تبطل استقامة العقل فی حکمه و توجب خبطه فی قضائه و تقویمه لشئون المجتمع کشرب الخمر و القمار و أقسام المعاملات الغرریة و الکذب و البهتان و الافتراء و الغیبة کل ذلک محرمة فی الدین.
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و الباحث المتأمل یحدس من هذا المقدار أن من الواجب أن یفوض زمام الأمور الکلیة و الجهات العامة الاجتماعیة- التی ینبغی أن تدبرها قوة التعقل و یجتنب فیها من حکومة العواطف و المیول النفسانیة کجهات الحکومة و القضاء و الحرب- إلی من یمتاز بمزید العقل و یضعف فیه حکم العواطف، و هو قبیل الرجال دون النساء.
و هو کذلک، قال الله تعالی: «الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ» و السنة النبویة التی هی ترجمان البیانات القرآنیة بینت ذلک کذلک، و سیرته (ص) جرت علی ذلک أیام حیاته فلم یول امرأة علی قوم و لا أعطی امرأة منصب القضاء و لا دعاهن إلی غزاة بمعنی دعوتهن إلی أن یقاتلن.
و أما غیرها من الجهات کجهات التعلیم و التعلم و المکاسب و التمریض و العلاج و غیرها مما لا ینافی نجاح العمل فیها مداخلة العواطف فلم تمنعهن السنة ذلک، و السیرة النبویة تمضی کثیرا منها، و الکتاب أیضا لا یخلو من دلالة علی إجازة ذلک فی حقهن فإن ذلک لازم ما أعطین من حریة الإرادة و العمل فی کثیر من شئون الحیاة إذ لا معنی لإخراجهن من تحت ولایة الرجال، و جعل الملک لهن بحیالهن ثم النهی عن قیامهن بإصلاح ما ملکته أیدیهن بأی نحو من الإصلاح، و کذا لا معنی لجعل حق الدعوی أو الشهادة لهن ثم المنع عن حضورهن عند الوالی أو القاضی و هکذا.
اللهم إلا فیما یزاحم حق الزوج فإن له علیها قیمومة الطاعة فی الحضور، و الحفظ فی الغیبة، و لا یمضی لها من شئونها الجائزة ما یزاحم ذلک.



بحث روائی‌

فی المجمع،* فی قوله تعالی: وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ الآیة: أی لا یقل أحدکم: لیت ما أعطی فلان من النعمة و المرأة الحسنی کان لی- فإن ذلک یکون حسدا، و لکن یجوز أن یقول: اللهم أعطنی مثله، قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و روی العیاشی فی تفسیره عن الصادق (ع)* مثله 
فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن الباقر و الصادق (ع)* فی قوله تعالی: ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ، و فی قوله: وَ لا تَتَمَنَّوْا ما فَضَّلَ اللَّهُ بِهِ 
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بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ أنهما نزلتا فی علی (ع).
أقول: و الروایة من باب الجری و التطبیق.
و فی الکافی، و تفسیر القمی، عن إبراهیم بن أبی البلاد عن أبیه عن أبی جعفر (ع) قال*: لیس من نفس إلا و قد فرض الله لها رزقها- حلالا یأتیها فی عافیة، و عرض لها بالحرام من وجه آخر، فإن هی تناولت شیئا من الحرام- قاصها به من الحلال الذی فرض لها- و عند الله سواهما فضل کثیر، و هو قول الله عز و جل: وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ :
أقول: و رواه العیاشی عن إسماعیل بن کثیر رفعه إلی النبی ص و روی هذا المعنی أیضا عن أبی الهذیل عن الصادق (ع)، و روی قریبا منه أیضا القمی فی تفسیره عن الحسین بن مسلم عن الباقر (ع).
و قد تقدم کلام فی حقیقة الرزق و فرضه و انقسامه إلی الرزق الحلال و الحرام فی ذیل قوله: وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ «البقرة: 212»، فی الجزء الثانی فراجعه.
و فی صحیح الترمذی، عن ابن مسعود قال*: قال رسول الله ص: سلوا الله من فضله فإن الله یحب أن یسأل.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر من طریق حکیم بن جبیر عن رجل لم یسمه قال*: قال رسول الله ص: سلوا الله من فضله فإن الله یحب أن یسأل، و إن من أفضل العبادة انتظار الفرج.
و فی التهذیب، بإسناده عن زرارة قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: «وَ لِکُلٍّ جَعَلْنا مَوالِیَ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ»، قال: عنی بذلک أولی الأرحام فی المواریث، و لم یعن أولیاء النعمة- فأولاهم بالمیت أقربهم إلیه من الرحم التی تجره إلیها.
و فیه، أیضا بإسناده عن إبراهیم بن محرز قال*: سأل أبا جعفر (ع) رجل و أنا عنده قال: فقال رجل لامرأته: أمرک بیدک، قال: أنی یکون هذا و الله یقول:
الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ؟ لیس هذا بشی‌ء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم من طریق أشعث بن عبد الملک عن الحسن قال*: جاءت امرأة إلی النبی ص تستعدی علی زوجها أنه لطمها، فقال رسول الله ص:
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القصاص، فأنزل الله: الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ الآیة- فرجعت بغیر قصاص:
أقول: و رواه بطرق أخری عنه (ص)
، و فی بعضها: قال رسول الله ص: أردت أمرا و أراد الله غیره 
، و لعل المورد کان من موارد النشوز، و إلا فذیل الآیة:
«فَإِنْ أَطَعْنَکُمْ فَلا تَبْغُوا عَلَیْهِنَّ سَبِیلًا» ینفی ذلک.
و فی ظاهر الروایات إشکال آخر من حیث إن ظاهرها أن قوله (ص): القصاص بیان للحکم عن استفتاء من السائل لا قضاء فیما لم یحضر طرفا الدعوی، و لازمه أن یکون نزول الآیة تخطئة للنبی ص فی حکمه و تشریعه و هو ینافی عصمته، و لیس بنسخ فإنه رفع حکم قبل العمل به، و الله سبحانه و إن تصرف فی بعض أحکام النبی ص وضعا أو رفعا لکن ذلک إنما هو فی حکمه و رأیه فی موارد ولایته لا فی حکمه فیما شرعه لأمته فإن ذلک تخطئة باطلة.
و فی تفسیر القمی،*: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: قانِتاتٌ یقول: مطیعات.
و فی المجمع،* فی قوله تعالی: فَعِظُوهُنَّ وَ اهْجُرُوهُنَّ فِی الْمَضاجِعِ وَ اضْرِبُوهُنَ الآیة،:
عن أبی جعفر (ع) قال: یحول ظهره إلیها
، و فی معنی الضرب عن أبی جعفر (ع): أنه الضرب بالسواک.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله: «فَابْعَثُوا حَکَماً مِنْ أَهْلِهِ وَ حَکَماً مِنْ أَهْلِها» قال: الحکمان یشترطان إن شاءا فرقا، و إن شاءا جمعا فإن فرقا فجائز، و إن جمعا فجائز.
أقول: و روی هذا المعنی و ما یقرب منه بعدة طرق أخر فیه و فی تفسیر العیاشی،.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال*: قضی أمیر المؤمنین (ع) فی امرأة تزوجها رجل، و شرط علیها و علی أهلها إن تزوج علیها امرأة- و هجرها أو أتی علیها سریة فإنها طالق، فقال: شرط الله قبل شرطکم إن شاء وفی بشرطه، و إن شاء أمسک امرأته و نکح علیها- و تسری علیها و هجرها إن أتت سبیل ذلک، قال الله فی کتابه: «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ» و قال: «أحل لکم مما ملکت أیمانکم» و قال: «وَ اللَّاتِی تَخافُونَ نُشُوزَهُنَّ فَعِظُوهُنَّ- وَ اهْجُرُوهُنَّ فِی الْمَضاجِعِ 
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وَ اضْرِبُوهُنَّ- فَإِنْ أَطَعْنَکُمْ فَلا تَبْغُوا عَلَیْهِنَّ سَبِیلًا إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیًّا کَبِیراً».
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی عن أسماء بنت یزید الأنصاریة* أنها أتت النبی ص و هو بین أصحابه- فقالت: بأبی أنت و أمی إنی وافدة النساء إلیک، و أعلم نفسی لک الفداء- أنه ما من امرأة کائنة فی شرق و لا غرب- سمعت بمخرجی هذا إلا و هی علی مثل رأیی.
إن الله بعثک بالحق إلی الرجال و النساء- فآمنا بک و بإلهک الذی أرسلک، و إنا معشر النساء محصورات مقسورات، قواعد بیوتکم، و مقضی شهواتکم، و حاملات أولادکم، و إنکم معاشر الرجال فضلتم علینا بالجمعة و الجماعات، و عیادة المرضی، و شهود الجنائز، و الحج بعد الحج، و أفضل من ذلک الجهاد فی سبیل الله، و إن الرجل منکم إذا خرج حاجا أو معتمرا- أو مرابطا حفظنا لکم أموالکم، و غزلنا لکم أثوابکم، و ربینا لکم أموالکم «1»، فما نشارککم فی الأجر یا رسول الله؟ فالتفت النبی ص إلی أصحابه بوجهه کله، ثم قال: هل سمعتم مقالة امرأة قط- أحسن من مساءلتها فی أمر دینها من هذه؟ فقالوا: یا رسول الله ما ظننا أن امرأة تهتدی إلی مثل هذا، فالتفت النبی ص إلیها- ثم قال لها: انصرفی أیتها المرأة- و أعلمی من خلفک من النساء: أن حسن تبعل إحداکن لزوجها، و طلبها مرضاته، و اتباعها موافقته یعدل ذلک کله، فأدبرت المرأة و هی تهلل و تکبر استبشارا.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة مرویة فی جوامع الحدیث من طرق الشیعة و أهل السنة،
و من أجمل ما روی فیه ما رواه فی الکافی، عن أبی إبراهیم موسی بن جعفر (ع): «جهاد المرأة حسن التبعل»
، و من أجمع الکلمات لهذا المعنی مع اشتماله علی أس ما بنی علیه التشریع ما فی نهج البلاغة،
و رواه أیضا فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن کثیر عن الصادق (ع) عن علی علیه أفضل السلام، و بإسناده أیضا عن الأصبغ بن نباتة عنه (ع) فی رسالته إلی ابنه: إن المرأة ریحانة، و لیست بقهرمانة.
و ما روی فی ذلک عن النبی ص*: «إنما المرأة لعبة من اتخذها فلا یضیعها» و قد کان یتعجب رسول الله ص: کیف تعانق المرأة بید ضربت بها
، ففی الکافی، أیضا بإسناده عن أبی مریم عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: «أ یضرب 
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أحدکم المرأة ثم یظل معانقها؟!»
و أمثال هذه البیانات کثیرة فی الأحادیث، و من التأمل فیها یظهر رأی الإسلام فیها.
و لنرجع إلی ما کنا فیه من حدیث أسماء بنت یزید الأنصاریة فنقول: یظهر من التأمل فیه و فی نظائره الحاکیة عن دخول النساء علی النبی ص، و تکلیمهن إیاه فیما یرجع إلی شرائع الدین، و مختلف ما قرره الإسلام فی حقهن أنهن علی احتجابهن و اختصاصهن بالأمور المنزلیة من شئون الحیاة غالبا لم یکن ممنوعات من المراودة إلی ولی الأمر، و السعی فی حل ما ربما کان یشکل علیهن، و هذه حریة الاعتقاد التی باحثنا فیها فی ضمن الکلام فی المرابطة الإسلامیة فی آخر سورة آل عمران.
و یستفاد منه و من نظائره أیضا أولا أن الطریقة المرضیة فی حیاة المرأة فی الإسلام أن تشتغل بتدبیر أمور المنزل الداخلیة و تربیة الأولاد، و هذه و إن کانت سنة مسنونة غیر مفروضة لکن الترغیب و التحریض الندبی- و الظرف ظرف الدین، و الجو جو التقوی و ابتغاء مرضاة الله، و إیثار مثوبة الآخرة علی عرض الدنیا و التربیة علی الأخلاق الصالحة للنساء کالعفة و الحیاء و محبة الأولاد و التعلق بالحیاة المنزلیة- کانت تحفظ هذه السنة.
و کان الاشتغال بهذه الشئون و الاعتکاف علی إحیاء العواطف الطاهرة المودعة فی وجودهن یشغلهن عن الورود فی مجامع الرجال، و اختلاطهن بهم فی حدود ما أباح الله لهن، و یشهد بذلک بقاء هذه السنة بین المسلمین علی ساقها قرونا کثیرة بعد ذلک حتی نفذ فیهن الاسترسال الغربی المسمی بحریة النساء فی المجتمع فجرت إلیهن و إلیهم هلاک الأخلاق، و فساد الحیاة و هم لا یشعرون، و سوف یعلمون، و لو أن أهل القری آمنوا و اتقوا لفتح الله علیهم برکات من السماء، و أکلوا من فوقهم و من تحت أرجلهم و لکن کذبوا فأخذوا.
و ثانیا: أن من السنة المفروضة فی الإسلام منع النساء من القیام بأمر الجهاد کالقضاء و الولایة.
و ثالثا: أن الإسلام لم یهمل أمر هذه الحرمانات کحرمان المرأة من فضیلة الجهاد فی سبیل الله دون أن تدارکها، و جبر کسرها بما یعادلها عنده بمزایا و فضائل فیها مفاخر حقیقیة کما أنه جعل حسن التبعل مثلا جهادا للمرأة، و هذه الصنائع و المکارم أوشک أن لا یکون لها عندنا- و ظرفنا هذا الظرف الحیوی الفاسد- قدر لکن الظرف 
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الإسلامی الذی یقوم الأمور بقیمها الحقیقیة، و یتنافس فیه فی الفضائل الإنسانیة المرضیة عند الله سبحانه، و هو یقدرها حق قدرها یقدر لسلوک کل إنسان مسلکه الذی ندب إلیه، و للزومه الطریق الذی خط له، من القیمة ما یتعادل فیه أنواع الخدمات الإنسانیة و تتوازن أعمالها فلا فضل فی الإسلام للشهادة فی معرکة القتال و السماحة بدماء المهج- علی ما فیه من الفضل- علی لزوم المرأة وظیفتها فی الزوجیة، و کذا لا فخار لوال یدیر رحی المجتمع الحیوی، و لا لقاض یتکی علی مسند القضاء، و هما منصبان لیس للمتقلد بهما فی الدنیا لو عمل فیما عمل بالحق و جری فیما جری علی الحق إلا تحمل أثقال الولایة و القضاء، و التعرض لمهالک و مخاطر تهددهما حینا بعد حین فی حقوق من لا حامی له إلا رب العالمین و إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ- فأی فخر لهؤلاء علی من منعه الدین الورود موردهما، و خط له خطا و أشار إلیه بلزومه و سلوکه.
فهذه المفاخر إنما یحییها و یقیم صلبها بإیثار الناس لها نوع المجتمع الذی یربی أجزاءه علی ما یندب إلیه من غیر تناقض، و اختلاف الشئون الاجتماعیة و الأعمال الإنسانیة بحسب اختلاف المجتمعات فی أجوائها مما لا یسع أحدا إنکاره.
هو ذا الجندی الذی یلقی بنفسه فی أخطر المهالک، و هو الموت فی منفجر القنابل المبیدة ابتغاء ما یراه کرامة و مزیدا، و هو زعمه أن سیذکر اسمه فی فهرس من فدی بنفسه وطنه و یفتخر بذلک علی کل ذی فخر فی عین ما یعتقد بأن الموت فوت و بطلان، و لیس إلا بغیة وهمیة، و کرامة خرافیة، و کذلک ما تؤثره هذه الکواکب الظاهرة فی سماء السینماءات و یعظم قدرهن بذلک الناس تعظیما لا یکاد یناله رؤساء الحکومات السامیة و قد کان ما یعتورنه من الشغل و ما یعطین من أنفسهن للملإ دهرا طویلا فی المجتمعات الإنسانیة أعظم ما یسقط به قدر النساء، و أشنع ما یعیرن به، فلیس ذلک کله إلا أن الظرف من ظروف الحیاة یعین ما یعینه علی أن یقع من سواد الناس موقع القبول و یعظم الحقیر، و یهون الخطیر فلیس من المستبعد أن یعظم الإسلام أمورا نستحقرها و نحن فی هذه الظروف المضطربة، أو یحقر أمورا نستعظمها و نتنافس فیها فلم یکن الظرف فی صدر الإسلام إلا ظرف التقوی و إیثار الآخرة علی الأولی‌
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اشارة

وَ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ لا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً وَ بِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ الْجارِ ذِی الْقُرْبی وَ الْجارِ الْجُنُبِ وَ الصَّاحِبِ بِالْجَنْبِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ وَ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ مُخْتالاً فَخُوراً (36) الَّذِینَ یَبْخَلُونَ وَ یَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبُخْلِ وَ یَکْتُمُونَ ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً (37) وَ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ رِئاءَ النَّاسِ وَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ مَنْ یَکُنِ الشَّیْطانُ لَهُ قَرِیناً فَساءَ قَرِیناً (38) وَ ما ذا عَلَیْهِمْ لَوْ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقَهُمُ اللَّهُ وَ کانَ اللَّهُ بِهِمْ عَلِیماً (39) إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ مِثْقالَ ذَرَّةٍ وَ إِنْ تَکُ حَسَنَةً یُضاعِفْها وَ یُؤْتِ مِنْ لَدُنْهُ أَجْراً عَظِیماً (40)
فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً (41) یَوْمَئِذٍ یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ عَصَوُا الرَّسُولَ لَوْ تُسَوَّی بِهِمُ الْأَرْضُ وَ لا یَکْتُمُونَ اللَّهَ حَدِیثاً (42)
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بیان‌

آیات سبع فیها حث علی الإحسان و الإنفاق فی سبیل الله و وعد جمیل علیه، و ذم علی ترکه إما بالبخل أو بالإنفاق مراءاة للناس.
قوله تعالی: «وَ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ لا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً» هذا هو التوحید غیر أن المراد به التوحید العملی و هو إتیان الأعمال الحسنة- و منها الإحسان الذی هو مورد الکلام- طلبا لمرضاة الله و ابتغاء لثواب الآخرة دون اتباع الهوی و الشرک به.
و الدلیل علی ذلک أنه تعالی عقب هذا الکلام أعنی قوله: وَ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ لا تُشْرِکُوا
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بِهِ شَیْئاً، و علله بقوله: إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ مُخْتالًا فَخُوراً، و ذکر أنه البخیل بماله و المنفق لرئاء الناس، فهم الذین یشرکون بالله و لا یعبدونه وحده، ثم قال: وَ ما ذا عَلَیْهِمْ لَوْ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ أَنْفَقُوا، و ظهر بذلک أن شرکهم عدم إیمانهم بالیوم الآخر، و قال تعالی: وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ «- ص: 26» فبین أن الضلال باتباع الهوی- و کل شرک ضلال- إنما هو بنسیان یوم الحساب، ثم قال: أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ «الجاثیة: 23» فبین أن اتباع الهوی عبادة له و شرک به.
فتبین بذلک کله أن التوحید العملی أن یعمل الإنسان ابتغاء مثوبة الله و هو علی ذکر من یوم الحساب الذی فیه ظهور المثوبات و العقوبات، و أن الشرک فی العمل أن ینسی الیوم الآخر- و لو آمن به لم ینسه- و أن یعمل عمله لا لطلب مثوبة بل لما یزینه له هواه من التعلق بالمال أو حمد الناس و نحو ذلک، فقد أشخص هذا الإنسان هواه تجاه ربه، و أشرک به.
فالمراد بعبادة الله و الإخلاص له فیها أن یکون طلبا لمرضاته، و ابتغاء لمثوبته لا لاتباع الهوی.
قوله تعالی: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً» إلی قوله: «أَیْمانُکُمْ» الظاهر أن قوله:
إِحْساناً مفعول مطلق لفعل مقدر، تقدیره: و أحسنوا بالوالدین إحسانا، و الإحسان یتعدی بالباء و إلی معا یقال: أحسنت به و أحسنت إلیه، و قوله: وَ بِذِی الْقُرْبی هو و ما بعده معطوف علی الوالدین، و ذو القربی القرابة، و قوله: وَ الْجارِ ذِی الْقُرْبی وَ الْجارِ الْجُنُبِ قرینة المقابلة فی الوصف تعطی أن یکون المراد بالجار ذی القربی الجار القریب دارا، و بالجار الجنب- و هو الأجنبی- الجار البعید دارا،
و قد روی عن النبی ص: تحدید الجوار بأربعین ذراعا،: و فی روایة: أربعون دارا
، و لعل الروایتین ناظرتان إلی الجار ذی القربی و الجار الجنب.
و قوله: و الصاحب بالجنب هو الذی یصاحبک ملازما لجنبک، و هو بمفهومه یعم مصاحب السفر من رفقة الطریق و مصاحب الحضر و المنزل و غیرهم، و قوله: و ابن السبیل هو الذی لا یعرف من حاله إلا أنه سألک سبیل کأنه لیس له من ینتسب إلیه إلا السبیل فهو ابنه، و أما کونه فقیرا ذا مسکنة عادما لزاد أو راحلة فکأنه خارج 
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من مفهوم اللفظ، و قوله: و ما ملکت أیمانکم المراد به العبید و الإماء بقرینة عده فی عداد من یحسن إلیهم، و قد کثر التعبیر عنهم بما ملکته الأیمان دون من ملکته.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ مُخْتالًا فَخُوراً» المختال التائه المتبختر المسخر لخیاله، و منه الخیل للفرس لأنه یتبختر فی مشیته، و الفخور کثیر الفخر، و الوصفان أعنی الاختیال و کثرة الفخر من لوازم التعلق بالمال و الجاه، و الإفراط فی حبهما، و لذلک لم یکن الله لیحب المختال الفخور لتعلق قلبه بغیره تعالی، و ما ذکره تعالی فی تفسیره بقوله: الَّذِینَ یَبْخَلُونَ إلخ و قوله: وَ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ رِئاءَ النَّاسِ إلخ یبین کون الطائفتین معروضتین للخیلاء و الفخر: فالطائفة الأولی متعلقة القلب بالمال، و الثانیة بالجاه و إن کان بین الجاه و المال تلازم فی الجملة.
و کان من طبع الکلام أن یشتغل بذکر أعمالهما من البخل و الکتمان و غیرهما لکن بدأ بالوصفین لیدل علی السبب فی عدم الحب کما لا یخفی.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَبْخَلُونَ وَ یَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبُخْلِ» الآیة أمرهم الناس بالبخل إنما هو بسیرتهم الفاسدة و عملهم به سواء أمروا به لفظا أو سکتوا فإن هذه الطائفة لکونهم أولی ثروة و مال یتقرب إلیهم الناس و یخضعون لهم لما فی طباع الناس من الطمع ففعلهم آمر و زاجر کقولهم، و أما کتمانهم ما آتاهم الله من فضله فهو تظاهرهم بظاهر الفاقد المعدم للمال لتأذیهم من سؤال الناس ما فی أیدیهم، و خوفهم علی أنفسهم لو منعوا و خشیتهم من توجه النفوس إلی أموالهم، و المراد بالکافرین الساترون لنعمة الله التی أنعم بها، و منه الکافر المعروف لستره علی الحق بإنکاره.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ رِئاءَ النَّاسِ»، إلخ أی لمراءاتهم، و فی الآیة دلالة علی أن الرئاء فی الإنفاق- أو هو مطلقا- شرک بالله کاشف عن عدم الإیمان به لاعتماد المرائی علی نفوس الناس و استحسانهم فعله، و شرک من جهة العمل لأن المرائی لا یرید بعمله ثواب الآخرة، و إنما یرید ما یرجوه من نتائج إنفاقه فی الدنیا، و علی أن المرائی قرین الشیطان و ساء قرینا.
قوله تعالی: «وَ ما ذا عَلَیْهِمْ لَوْ آمَنُوا» الآیة، استفهام للتأسف أو التعجب، و فی الآیة دلالة علی أن الاستنکاف عن الإنفاق فی سبیل الله ناش من فقدان التلبس بالإیمان بالله و بالیوم الآخر حقیقة و إن تلبس به ظاهرا.
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و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ بِهِمْ عَلِیماً» تمهید لما فی الآیة التالیة من البیان، و الأمس لهذه الجملة بحسب المعنی أن تکون حالا.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ مِثْقالَ ذَرَّةٍ» الآیة. المثقال هو الزنة، و الذرة هو الصغیر من النمل الأحمر، أو هو الواحد من الهباء المبثوث فی الهواء الذی لا یکاد یری صغرا. و قوله: مِثْقالَ ذَرَّةٍ نائب مناب المفعول المطلق أی لا یظلم ظلما یعدل مثقال ذرة وزنا.
و قوله: وَ إِنْ تَکُ حَسَنَةً، قرئ برفع حسنة و بنصبها فعلی تقدیر الرفع کان تامة، و علی تقدیر النصب تقدیره: و إن تکن المثقال المذکور حسنة یضاعفها، و تأنیث الضمیر فی قوله: إِنْ تَکُ إما من جهة تأنیث الخبر أو لکسب المثقال التأنیث بالإضافة إلی ذرة.
و السیاق یفید أن تکون الآیة بمنزلة التعلیل للاستفهام السابق، و التقدیر: و من الأسف علیهم أن لم یؤمنوا و لم ینفقوا فإنهم لو آمنوا و أنفقوا و الله علیم بهم لم یکن الله لیظلمهم فی مثقال ذرة أنفقوها بالإهمال و ترک الجزاء، و إن تک حسنة یضاعفها. و الله أعلم.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ» الآیة. قد تقدم بعض الکلام فی معنی الشهادة علی الأعمال فی تفسیر قوله تعالی: لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ «البقرة: 143» من الجزء الأول من هذا الکتاب، و سیجی‌ء بعض آخر فی محله المناسب له.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ عَصَوُا الرَّسُولَ» الآیة. نسبة المعصیة إلی الرسول یشهد أن المراد بها معصیة أوامره (ص) الصادرة عن مقام ولایته لا معصیة الله تعالی فی أحکام الشریعة، و قوله: لَوْ تُسَوَّی بِهِمُ الْأَرْضُ کنایة عن الموت بمعنی بطلان الوجود نظیر قوله تعالی: وَ یَقُولُ الْکافِرُ یا لَیْتَنِی کُنْتُ تُراباً: «النبأ: 40».
و قوله: «وَ لا یَکْتُمُونَ اللَّهَ حَدِیثاً» ظاهر السیاق أنه معطوف علی موضع قوله: یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا و فائدته الدلالة بوجه علی ما یعلل به تمنیهم الموت، و هو أنهم بارزون یومئذ لله لا یخفی علیه منهم شی‌ء لظهور حالهم علیه تعالی بحضور أعمالهم، و شهادة أعضائهم و شهادة الأنبیاء و الملائکة و غیرهم علیهم، و الله من ورائهم محیط
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فیودون عند ذلک أن لو لم یکونوا و لیس لهم أن یکتموه تعالی حدیثا مع ما یشاهدون من ظهور مساوی أعمالهم و قبائح أفعالهم.
و أما قوله تعالی: یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ «المجادلة: 18» فسیجی‌ء إن شاء الله تعالی أن ذلک إنما هو لإیجاب ملکة الکذب التی حصلوها فی الدنیا لا للإخفاء و کتمان الحدیث یوم لا یخفی علی الله منهم شی‌ء.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی،* فی قوله تعالی: وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً الآیة: عن سلام الجعفی عن أبی جعفر (ع) و أبان بن تغلب عن أبی عبد الله (ع)*: نزلت فی رسول الله ص و فی علی (ع).
ثم قال:
و روی مثل ذلک فی حدیث ابن جبلة. قال*: قال: و روی عن النبی ص: أنا و علی أبوا هذه الأمة.
أقول: و قال البحرانی فی تفسیر البرهان، بعد نقل الحدیث: قلت: و روی ذلک صاحب الفائق.
و روی العیاشی هذا المعنی عن أبی بصیر عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)، و رواه ابن شهرآشوب عن أبان عن أبی جعفر (ع). و الذی تعرض له الخبر هو من بطن القرآن بالمعنی الذی بحثنا عنه فی مبحث المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من هذا الکتاب، إذ الأب أو الوالد هو المبدأ الإنسانی لوجود الإنسان و المربی له، فمعلم الإنسان و مربیه للکمال أبوه فمثل النبی و الولی علیهما أفضل الصلاة أحق أن یکون أبا للمؤمن المهتدی به، المقتبس من أنوار علومه و معارفه من الأب الجسمانی الذی لا شأن له إلا المبدئیة و التربیة فی الجسم فالنبی و الولی أبوان، و الآیات القرآنیة التی توصی الولد بوالدیه تشملهما بحسب الباطن و إن کانت بحسب ظاهرها لا تعدو الأبوین الجسمانیین.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن أبی صالح عن أبی العباس فی قول الله: وَ الْجارِ ذِی الْقُرْبی وَ الْجارِ الْجُنُبِ قال: الذی لیس بینک و بینه قرابة، و الصاحب بالجنب قال:
الصاحب فی السفر.
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أقول: قوله: الذی لیس بینک، تفسیر الجار ذی القربی و الجنب معا و إن أمکن رجوعه إلی الجار الجنب فقط، و قوله: الصاحب فی السفر لعله من قبیل ذکر بعض المصادیق.
و فیه، عن مسعدة بن صدقة عن جعفر بن محمد عن جده قال*: قال أمیر المؤمنین (ع): فی خطبة یصف هول یوم القیامة: ختم علی الأفواه فلا تکلم، و تکلمت الأیدی، و شهدت الأرجل، و أنطقت الجلود بما عملوا فلا یکتمون الله حدیثا.
و اعلم، أن الأخبار کثیرة من طرق أهل السنة فی أن الآیات نازلة فی حق الیهود، و هی و إن کان یؤیدها ما ینتهی إلیه ذیل الآیات من التعرض لحال أهل الکتاب من الیهود فی بخلهم و ولعهم بجمع المال و ادخاره و کذا وسوستهم للمؤمنین و ترغیبهم علی الکف عن الإنفاق فی سبیل الله و تفتینهم إیاهم و إخزائهم لهم، و إفساد الأمر علی رسول الله ص لکن الأخبار المذکورة مع ذلک أشبه بالتطبیق النظری منها بنقل السبب فی النزول کما هو الغالب فی الأخبار الناقلة لأسباب النزول، و لذلک ترکنا نقلها علی کثرتها.
و اعلم أیضا أن الأخبار الواردة عن النبی و آله (ص) فی إحسان الوالدین و ذی القربی و الیتامی و غیرهم من الطوائف المذکورة فی الآیة فوق حد الإحصاء علی معروفیتها و شهرتها، و هو الموجب للإغماض عن إیرادها هاهنا علی أن لکل منها وحده مواقع خاصة فی القرآن، ذکر ما یخصها من الأخبار هناک أنسب.



[سورة النساء (4): آیة 43]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ وَ لا جُنُباً إِلاَّ عابِرِی سَبِیلٍ حَتَّی تَغْتَسِلُوا وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا غَفُوراً (43)
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بیان‌

قد تقدم فی الکلام علی قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ: «البقرة: 219»، أن الآیات المتعرضة لأمر الخمر خمس طوائف، و إن ضم هذه الآیات بعضها إلی بعض یفید أن هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا» الآیة نزلت بعد قوله تعالی: تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً: «النحل: 67»، و قوله: قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ «الأعراف: 33»، و قبل قوله تعالی: یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما: «البقرة: 219»، و قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ «المائدة: 90»، و هذه آخر الآیات نزولا.
و یمکن بوجه أن یتصور الترتیب علی خلاف هذا الذی ذکرناه فتکون النازلة أولا آیة النحل ثم الأعراف ثم البقرة ثم النساء ثم المائدة فیکون ما یفیده هذا الترتیب من قصة النهی القطعی عن شرب الخمر علی خلاف ما یفیده الترتیب السابق فیکون ما فی سورة الأعراف نهیا من غیر تفسیر ثم الذی فی سورة البقرة نهیا باتا لکن المسلمین کانوا یتعللون فی الاجتناب حتی نهوا عنها نهیا جازما فی حال الصلاة فی سورة النساء، ثم نهیا مطلقا فی جمیع الحالات فی سورة المائدة و لعلک إن تدبرت فی مضامین الآیات رجحت الترتیب السابق علی هذا الترتیب، و لم تجوز بعد النهی الصریح الذی فی آیة البقرة النهی الذی فی آیة النساء المختص بحال الصلاة فهذه الآیة قبل آیة البقرة، إلا أن نقول إن النهی عن الصلاة فی حال السکر کنایة عن الصلاة کسلان کما ورد فی بعض الروایات الآتیة.
و أما وقوع الآیة بین ما تقدمها و ما تأخر عنها من الآیات فهی کالمتخللة المعترضة إلا أن هاهنا احتمالا ربما صحح هذا النحو من التخلل و الاعتراض- و هو غیر عزیز فی القرآن- و هو جواز أن تتنزل عدة من الآیات ذات سیاق واحد متصل منسجم تدریجا فی خلال أیام ثم تمس الحاجة إلی نزول آیة أو آیات و لما تمت الآیات النازلة علی سیاق واحد فتقع الآیة بین الآیات کالمعترضة المتخللة و لیست بأجنبیة بحسب الحقیقة و إنما هی کالکلام بین الکلام لرفع توهم لازم الدفع، أو مس حاجة إلی إیراده نظیر قوله تعالی:
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بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ کَلَّا بَلْ تُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ: الآیات «القیامة: 20»، انظر إلی موضع قوله: لا تُحَرِّکْ إلی قوله: «بَیانَهُ».
و علی هذا فلا حاجة إلی التکلف فی بیان وجه ارتباط الآیة بما قبلها، و ارتباط ما بعدها بها، علی أن القرآن إنما نزل نجوما، و لا موجب لهذا الارتباط إلا فی السور النازلة دفعة أو الآیات الواضحة الاتصال الکاشف ذلک عن الارتباط بینها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» إلی قوله: «ما تَقُولُونَ» المراد بالصلاة المسجد، و الدلیل علیه قوله: وَ لا جُنُباً إِلَّا عابِرِی سَبِیلٍ و المقتضی لهذا التجوز قوله حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ إذ لو قیل: لا تقربوا المسجد و أنتم سکاری لم یستقم تعلیله بقوله:
«حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ» أو أفاد التعلیل معنی آخر غیر مقصود مع أن المقصود إفادة أنکم فی حال الصلاة تواجهون مقام العظمة و الکبریاء و تخاطبون رب العالمین فلا یصلح لکم أن تسکروا و تبطلوا عقولکم برجس الخمر فلا تعلموا ما تقولون، و هذا المعنی کما تری- یناسب النهی عن اقتراب الصلاة لکن الصلاة لما کانت أکثر ما تقع تقع فی المسجد جماعة- علی السنة- و کان من القصد أن تذکر أحکام الجنب فی دخوله المسجد أوجز فی المقال و سبک الکلام علی ما تری.
و علی هذا فقوله: حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ فی مقام التعلیل للنهی عن شرب الخمر بحیث یبقی سکرها إلی حال دخول الصلاة أی نهیناکم عنه لغایة أن تعلموا ما تقولون و لیس غایة للحکم بمعنی أن لا تقربوا إلی أن تعلموا ما تقولون فإذا علمتم ما تقولون فلا بأس.
قوله تعالی: «وَ لا جُنُباً إِلَّا عابِرِی سَبِیلٍ» إلی آخر الآیة سیأتی الکلام فی الآیة فی تفسیر قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ: «المائدة: 6».



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الفضل عن أبی الحسن (ع)* فی قول الله: «لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ- وَ أَنْتُمْ سُکاری حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ» قال: هذا قبل أن تحرم الخمر.
أقول: ینبغی أن تحمل الروایة علی أن المراد بتحریم الخمر توضیح تحریمها، و إلا
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فهی مخالفة للکتاب فإن آیة الأعراف تحرم الخمر بعنوان أنه إثم صریحا، و آیة البقرة تصرح بأن فی الخمر إثما کبیرا فقد حرمت الخمر فی مکة قبل الهجرة لکون سورة الأعراف مکیة و لم یختلف أحد فی أن هذه الآیة (آیة النساء) مدنیة، و مثل هذه الروایة عدة روایات من طرق أهل السنة تصرح بکون الآیة نازلة قبل تحریم الخمر، و یمکن أن تکون الروایة ناظرة إلی کون المراد بالآیة عن الصلاة کسلان.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: لا تقم إلی الصلاة متکاسلا و لا متناعسا- و لا متثاقلا فإنها من خلل النفاق- فإن الله نهی المؤمنین أن یقوموا إلی الصلاة- و هم سکاری یعنی من النوم.
أقول: قوله: فإنها من خلل النفاق استفاد (ع) ذلک من قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا، فالمتمرد عن هذا الخطاب منافق غیر مؤمن، و قوله: یعنی من النوم یحتمل أن یکون من کلام الراوی و یحتمل أن یکون من کلامه (ع) و یکون تفسیرا للآیة من قبیل بطن القرآن، و یمکن أن یکون من الظهر.
و قد وردت روایات أخر فی تفسیره بالنوم رواها العیاشی فی تفسیره عن الحلبی فی روایتین، و الکلینی فی الکافی بإسناده عن زید الشحام عن الصادق (ع)، و بإسناده عن زرارة عن الباقر (ع)، و روی هذا المعنی أیضا البخاری فی صحیحة عن أنس عن رسول الله ص.



[سورة النساء (4): الآیات 44 الی 58]





اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یَشْتَرُونَ الضَّلالَةَ وَ یُرِیدُونَ أَنْ تَضِلُّوا السَّبِیلَ (44) وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِأَعْدائِکُمْ وَ کَفی بِاللَّهِ وَلِیًّا وَ کَفی بِاللَّهِ نَصِیراً (45) مِنَ الَّذِینَ هادُوا یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ وَ یَقُولُونَ سَمِعْنا وَ عَصَیْنا وَ اسْمَعْ غَیْرَ مُسْمَعٍ وَ راعِنا لَیًّا بِأَلْسِنَتِهِمْ وَ طَعْناً فِی الدِّینِ وَ لَوْ أَنَّهُمْ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا وَ اسْمَعْ وَ انْظُرْنا لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ أَقْوَمَ وَ لکِنْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلاَّ قَلِیلاً (46) یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ آمِنُوا بِما نَزَّلْنا مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ وُجُوهاً فَنَرُدَّها عَلی أَدْبارِها أَوْ نَلْعَنَهُمْ کَما لَعَنَّا أَصْحابَ السَّبْتِ وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولاً (47) إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدِ افْتَری إِثْماً عَظِیماً (48)
أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُزَکُّونَ أَنْفُسَهُمْ بَلِ اللَّهُ یُزَکِّی مَنْ یَشاءُ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلاً (49) انْظُرْ کَیْفَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ کَفی بِهِ إِثْماً مُبِیناً (50) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُؤْمِنُونَ بِالْجِبْتِ وَ الطَّاغُوتِ وَ یَقُولُونَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلاً (51) أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ وَ مَنْ یَلْعَنِ اللَّهُ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ نَصِیراً (52) أَمْ لَهُمْ نَصِیبٌ مِنَ الْمُلْکِ فَإِذاً لا یُؤْتُونَ النَّاسَ نَقِیراً (53)
أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً (54) فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ بِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ صَدَّ عَنْهُ وَ کَفی بِجَهَنَّمَ سَعِیراً (55) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا سَوْفَ نُصْلِیهِمْ ناراً کُلَّما نَضِجَتْ جُلُودُهُمْ بَدَّلْناهُمْ جُلُوداً غَیْرَها لِیَذُوقُوا الْعَذابَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَزِیزاً حَکِیماً (56) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً لَهُمْ فِیها أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ وَ نُدْخِلُهُمْ ظِلاًّ ظَلِیلاً (57) إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ إِلی أَهْلِها وَ إِذا حَکَمْتُمْ بَیْنَ النَّاسِ أَنْ تَحْکُمُوا بِالْعَدْلِ إِنَّ اللَّهَ نِعِمَّا یَعِظُکُمْ بِهِ إِنَّ اللَّهَ کانَ سَمِیعاً بَصِیراً (58)
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بیان‌

آیات متعرضة لحال أهل الکتاب، و تفصیل لمظالمهم و خیاناتهم فی دین الله، و أوضح ما تنطبق علی الیهود، و هی ذات سیاق واحد متصل، و الآیة الأخیرة: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ إِلی أَهْلِها» الآیة، و إن ذکر بعضهم أنها مکیة، و استثناها فی آیتین من سورة النساء المدنیة، و هی هذه الآیة، و قوله تعالی: یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ الآیة: «النساء: 176» علی ما فی المجمع لکن الآیة ظاهرة الارتباط بما قبلها من الآیات، و کذا آیة الاستفتاء فإنها فی الإرث، و قد شرع فی المدینة.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ» الآیة، قد تقدم فی الکلام علی الآیات (36 42) أنها مرتبطة بعض الارتباط بهذه الآیات، و قد سمعت القول فی نزول تلک الآیات فی حق الیهود.
و بالجملة یلوح من هذه الآیات أن الیهود کانوا یلقون إلی المؤمنین المودة و یظهرون لهم النصح فیفتنونهم بذلک، و یأمرونهم بالبخل و الإمساک عن الإنفاق لیمنعوا بذلک سعیهم عن النجاح، و جدهم فی التقدم و التعالی، و هذا لازم کون تلک الآیات نازلة فی حق الیهود أو فی حق من کان یسار الیهود و یصادقهم ثم تنحرف عن الحق بتحریفهم، و یمیل إلی حیث یمیلونه فیبخل ثم یأمر بالبخل.
و هذا هو الذی یستفاد من قوله: وَ یُرِیدُونَ أَنْ تَضِلُّوا السَّبِیلَ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِأَعْدائِکُمْ إلی آخر الآیة.
فمعنی الآیتین- و الله أعلم- أن ما نبینه لکم تصدیق ما بیناه لکم من حال الممسک عن الإنفاق فی سبیل الله بالاختیال و الفخر و البخل و الرئاء إنک تری الیهود الذین 
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أوتوا نصیبا من الکتاب أی حظا منه لا جمیعه کما یدعون لأنفسهم یشترون الضلالة و یختارونها علی الهدی، و یریدون أن تضلوا السبیل فإنهم و إن لقوکم ببشر الوجه، و ظهروا لکم فی زی الصلاح، و اتصلوا بکم اتصال الأولیاء الناصرین فذکروا لکم ما ربما استحسنته طباعکم، و استصوبته قلوبکم لکنهم ما یریدون إلا ضلالکم عن السبیل کما اختاروا لأنفسهم الضلالة، و الله أعلم منکم بأعدائکم، و هم أعداؤکم فلا یغرنکم ظاهر ما تشاهدون من حالهم فإیاکم أن تطیعوا أمرهم أو تصغوا إلی أقوالهم المزوقة و إلقاءاتهم المزخرفة و أنتم تقدرون أنهم أولیاؤکم و أنصارکم، فأنتم لا تحتاجون إلی ولایتهم الکاذبة، و نصرتهم المرجوة و کفی بالله ولیا، و کفی بالله نصیرا، فأی حاجة مع ولایته و نصرته إلی ولایتهم و نصرتهم.
قوله تعالی: «مِنَ الَّذِینَ هادُوا یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ» إلی قوله: «فِی الدِّینِ» «من» فی قوله: مِنَ الَّذِینَ بیانیه، و هو بیان لقوله فی الآیة السابقة: الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ أو لقوله: بِأَعْدائِکُمْ و ربما قیل: إن قوله: مِنَ الَّذِینَ هادُوا خبر لمبتدإ محذوف و هو الموصوف المحذوف لقوله یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ و التقدیر: من الذین هادوا قوم یحرفون، أو من الذین هادوا من یحرفون، قالوا: و حذف الموصوف شائع کقول ذی الرمة:
فظلوا و منهم دمعه سابق له‌و آخر یشنی دمعة العین بالمهل 
یرید: و منهم قوم دمعه أو و منهم من دمعه و قد وصف الله تعالی هذه الطائفة بتحریف الکلم عن مواضعه، و ذلک إما بتغییر مواضع الألفاظ بالتقدیم و التأخیر و الإسقاط و الزیادة کما ینسب إلی التوراة الموجودة، و إما بتفسیر ما ورد عن موسی (ع) فی التوراة و عن سائر الأنبیاء بغیر ما قصد منه من المعنی الحق کما أولوا ما ورد فی رسول الله ص من بشارات التوراة، و من قبل أولوا ما ورد فی المسیح (ع) من البشارة، و قالوا: إن الموعود لم یجی‌ء بعد، و هم ینتظرون قدومه إلی الیوم.
و من الممکن أن یکون المراد بتحریف الکلم عن مواضعه ما سیذکره تعالی بقوله:
وَ یَقُولُونَ سَمِعْنا وَ عَصَیْنا، فتکون هذه الجمل معطوفة علی قوله: یُحَرِّفُونَ و یکون المراد حینئذ من تحریف الکلم عن مواضعه استعمال القول بوضعه فی غیر المحل الذی ینبغی أن 
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یوضع فیه، فقول القائل: سمعنا من حقه أن یوضع فی موضع الطاعة فیقال: سَمِعْنا وَ أَطَعْنا لا أن یقال: سمعنا و عصینا، أو یوضع: سمعنا موضع التهکم و الاستهزاء، و کذا قول القائل: اسمع ینبغی أن یقال فیه: اسمع أسمعک الله لا أن یقال: اسْمَعْ غَیْرَ مُسْمَعٍ أی لا أسمعک الله و راعنا، و هو یفید فی لغة الیهود معنی اسمع غیر مسمع.
و قوله: «لَیًّا بِأَلْسِنَتِهِمْ وَ طَعْناً فِی الدِّینِ» أصل اللی الفتل أی یمیلون بألسنتهم فیظهرون الباطل من کلامهم فی صورة الحق، و الإزراء و الإهانة فی صور التأدب و الاحترام فإن المؤمنین کانوا یخاطبون رسول الله ص حین ما کانوا یکلمونه بقولهم:
راعنا یا رسول الله، و معناه: أنظرنا و اسمع منا حتی نوفی غرضنا من کلامنا، فاغتنمت الیهود ذلک فکانوا یخاطبون رسول الله ص بقولهم: راعنا و هم یریدون به ما عندهم من المعنی المستهجن غیر الحری بمقامه (ص) فذموا به فی هذه الآیة، و هو قوله تعالی:
«یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ» ثم فسره بقوله: «وَ یَقُولُونَ سَمِعْنا وَ عَصَیْنا وَ اسْمَعْ غَیْرَ مُسْمَعٍ» ثم عطف علیه کعطف التفسیر قوله: «وَ راعِنا» ثم ذکر أن هذا الفعال المذموم منهم لی بالألسن، و طعن فی الدین فقال: «لَیًّا بِأَلْسِنَتِهِمْ وَ طَعْناً فِی الدِّینِ» و المصدران فی موضع الحال و التقدیر: لاوین بألسنتهم، و طاعنین فی الدین.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ أَقْوَمَ» کون هذا القول منهم و هو مشتمل علی أدب الدین، و الخضوع للحق خیرا و أقوم مما قالوه (مع اشتماله علی اللی و الطعن المذمومین و لا خیر فیه و لا قوام) مبنی علی مقایسة الأثر الحق الذی فی هذا الکلام الحق علی ما یظنونه من الأثر فی کلامهم و إن لم یکن له ذلک بحسب الحقیقة، فالمقایسة بین الأثر الحق و بین الأثر المظنون حقا، و المعنی: أنهم لو قالوا: سمعنا و أطعنا، لکان فیه من الخیر و القوام أکثر مما یقدرون فی أنفسهم لهذا اللی و الطعن فالکلام یجری مجری قوله تعالی: وَ إِذا رَأَوْا تِجارَةً أَوْ لَهْواً انْفَضُّوا إِلَیْها وَ تَرَکُوکَ قائِماً قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ وَ مِنَ التِّجارَةِ وَ اللَّهُ خَیْرُ الرَّازِقِینَ الجمعة: 11.
قوله تعالی: «وَ لکِنْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا» تأییس للسامعین من أن تقول الیهود سمعنا و أطعنا فإنه کلمة إیمان و هؤلاء ملعونون لا یوفقون للإیمان، و لذلک قیل: لو أنهم قالوا، الدال علی التمنی المشعر بالاستحالة.
و الظاهر أن الباء فی قوله: «بِکُفْرِهِمْ» للسببیة دون الآیة، فإن الکفر یمکن 
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أن یزاح بالإیمان فهو لا یوجب بما هو کفر لعنة تمنع عن الإیمان منعا قاطعا لکنهم لما کفروا (و سیشرح الله تعالی فی آخر السورة حال کفرهم) لعنهم الله بسبب ذلک لعنا ألزم الکفر علیهم إلزاما لا یؤمنون بذلک إلا قلیلا فافهم ذلک.
و أما قوله: فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا فقد قیل: إن «قَلِیلًا» حال، و التقدیر: إلا و هم قلیل أی لا یؤمنون إلا فی حال هم قلیل، و ربما قیل: إن «قَلِیلًا» صفة لموصوف محذوف، و التقدیر: فلا یؤمنون إلا إیمانا قلیلا، و هذا الوجه کسابقه لا بأس به لکن یجب أن یزاد فیه أن اتصاف الإیمان بالقلة إنما هو من قبیل الوصف بحال المتعلق أی إیمانا المؤمن به قلیل.
و أما ما ذکره بعض المفسرین أن المراد به قلیل الإیمان فی مقابل کاملة، و ذکر أن المعنی: فلا یؤمنون إلا قلیلا من الإیمان لا یعتد به إذ لا یصلح عمل صاحبه، و لا یزکی نفسه، و لا یرقی عقله فقد أخطأ، فإن الإیمان إنما یتصف بالمستقر و المستودع، و الکامل و الناقص فی درجات و مراتب مختلفة، و أما القلة و تقابلها الکثرة فلا یتصف بهما، و خاصة فی مثل القرآن الذی هو أبلغ الکلام.
علی أن المراد بالإیمان المذکور فی الآیة إما حقیقة الإیمان القلبی فی مقابل النفاق أو صورة الإیمان التی ربما یطلق علیها الإسلام، و اعتباره علی أی معنی من معانیه، و الاعتناء به فی الإسلام مما لا ریب فیه، و الآیات القرآنیة ناصة فیه، قال تعالی:
وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ أَلْقی إِلَیْکُمُ السَّلامَ لَسْتَ مُؤْمِناً: «النساء: 94»، مع أن الذی یستثنی الله تعالی منه قوله: وَ لکِنْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ کان یکفی فیه أقل درجات الإیمان أو الإسلام الظاهری بحفظهم الظاهر بقولهم: سمعنا و أطعنا کسائر المسلمین.
و الذی أوقعه فی هذا الخطإ ما توهمه أن لعنه تعالی إیاهم بکفرهم لا یجوز أن یتخلف عن التأثیر بإیمان بعضهم فقدر أن القلة وصف الإیمان و هی ما لا یعتد به من الإیمان حتی یستقیم قوله: «لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ»، و قد غفل عن أن هذه الخطابات و ما تشتمل علیه من صفات الذم و المؤاخذات و التوبیخات کل ذلک متوجهة إلی المجتمعات من حیث الاجتماع، فالذی لحقه اللعن و الغضب و المؤاخذات العامة الأخری إنما هو المجتمع الیهودی من حیث إنه مجتمع مکون فلا یؤمنون و لا یسعدون و لا یفلحون، و هو کذلک إلی هذا الیوم و هم علی ذلک إلی یوم القیامة.
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و أما الاستثناء فإنما هو بالنسبة إلی الأفراد، و خروج بعض الأفراد من الحکم المحتوم علی المجتمع لیس نقضا لذلک الحکم، و المحوج إلی هذا الاستثناء أن الأفراد بوجه هم المجتمع فقوله: «فَلا یُؤْمِنُونَ» حیث نفی فیه الإیمان عن الأفراد- و إن کان ذلک نفیا عنهم من حیث جهة الاجتماع- و کان یمکن فیه أن یتوهم أن الحکم شامل لکل واحد واحد منهم بحیث لا یتخلص منه أحد استثنی فقیل: إِلَّا قَلِیلًا فالآیة تجری مجری قوله تعالی: وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ أَنِ اقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ أَوِ اخْرُجُوا مِنْ دِیارِکُمْ ما فَعَلُوهُ إِلَّا قَلِیلٌ مِنْهُمْ - النساء: 66.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ آمِنُوا بِما نَزَّلْنا» إلخ الطمس محو أثر الشی‌ء، و الوجه ما یستقبلک من الشی‌ء و یظهر منه، و هو من الإنسان الجانب المقدم الظاهر من الرأس و ما یستقبلک منه، و یستعمل فی الأمور المعنویة کما یستعمل فی الأمور الحسیة، و الأدبار جمع دبر بضمتین و هو القفا، و المراد بأصحاب السبت قوم من الیهود کانوا یعدون فی السبت فلعنهم الله و مسخهم، قال تعالی: وَ سْئَلْهُمْ عَنِ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ إِذْ یَعْدُونَ فِی السَّبْتِ إِذْ تَأْتِیهِمْ حِیتانُهُمْ یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ لا تَأْتِیهِمْ - الأعراف: 163، و قال تعالی: وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ الَّذِینَ اعْتَدَوْا مِنْکُمْ فِی السَّبْتِ فَقُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ فَجَعَلْناها نَکالًا لِما بَیْنَ یَدَیْها وَ ما خَلْفَها:- البقرة: 66.
و قد کانت الآیات السابقة- کما عرفت- متعرضة لحال الیهود أو لحال طائفة من الیهود، و انجر القول إلی أنهم بإزاء ما خانوا الله و رسوله، و أفسدوا صالح دینهم ابتلوا بلعنة من الله لحق جمعهم، و سلبهم التوفیق للإیمان إلا قلیلا فعم الخطاب لجمیع أهل الکتاب- علی ما یفیده قوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ و دعاهم إلی الإیمان بالکتاب الذی نزله مصدقا لما معهم، و أوعدهم بالسخط الذی یلحقهم لو تمردوا و استکبروا من غیر عذر من طمس أو لعن یتبعانهم اتباعا لا ریب فیه.
و ذلک ما ذکره بقوله: مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ وُجُوهاً فَنَرُدَّها عَلی أَدْبارِها، فطمس الوجوه محو هذه الوجوه التی یتوجه بها البشر نحو مقاصدها الحیویة مما فیه سعادة الإنسان المترقبة و المرجوة لکن لا المحو الذی یوجب فناء الوجوه و زوالها و بطلان آثارها بل محوا یوجب ارتداد تلک الوجوه علی أدبارها فهی تقصد مقاصدها علی الفطرة التی فطر علیها لکن لما کانت منصوبة إلی الأقفیة و مردودة علی الأدبار لا تقصد
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إلا ما خلفته وراءها، و لا تمشی إلیه إلا القهقری.
و هذا الإنسان- و هو بالطبع و الفطرة متوجه نحو ما یراه خیرا و سعادة لنفسه- کلما توجه إلی ما یراه خیرا لنفسه، و صلاحا لدینه أو لدنیاه لم ینل إلا شرا و فسادا، و کلما بالغ فی التقدم زاد فی التأخر، و لیس یفلح أبدا.
و أما لعنهم کلعن أصحاب السبت فظاهره المسخ علی ما تقدم من آیات أصحاب السبت التی تخبر عن مسخهم قردة.
و علی هذا فلفظة «أَوْ» فی قوله: أَوْ نَلْعَنَهُمْ علی ظاهرها من إفادة التردید، و الفرق بین الوعیدین أن الأول أعنی الطمس یوجب تغییر مقاصد المغضوب علیهم من غیر تغییر الخلقة إلا فی بعض کیفیاتها، و الثانی أعنی اللعن کلعن أصحاب السبت یوجب تغییر المقصد بتغییر الخلقة الإنسانیة إلی خلقة حیوانیة کالقردة.
فهؤلاء إن تمردوا عن الامتثال- و سوف یتمردون علی ما تفیده خاتمة الآیة- کان لهم إحدی سخطتین: إما طمس الوجوه، و أما اللعن کلعن أصحاب السبت لکن الآیة تدل علی أن هذه السخطة لا تعمهم جمیعهم حیث قال. «وُجُوهاً» فأتی بالجمع المنکر، و لو کان المراد هو الجمیع لم ینکر، و لتنکیر الوجوه و عدم تعیینه نکتة أخری هی أن المقام لما کان مقام الإیعاد و التهدید، و هو إیعاد للجماعة بشر لا یحلق إلا ببعضهم کان إبهام الأفراد الذین یقع علیهم السخط الإلهی أوقع فی الإنذار و التخویف لأن وصفهم علی إبهامه یقبل الانطباق علی کل واحد واحد من القوم فلا یأمن أحدهم أن یمسه هذا العذاب البئیس، و هذه الصناعة شائعة فی اللسان فی مقام التهدید و التخویف.
و فی قوله تعالی: أَوْ نَلْعَنَهُمْ حیث أرجع فیه ضمیر «هم» الموضوع لأولی العقل إلی قوله: «وُجُوهاً» کما هو الظاهر تلویحا أو تصریحا بأن المراد بالوجوه الأشخاص من حیث استقبالهم مقاصدهم، و بذلک یضعف احتمال أن یکون المراد بطمس الوجوه و ردها علی أدبارها تحویل وجوه الأبدان إلی الأقفیة کما قال به بعضهم، و یقوی بذلک احتمال أن المراد من تحویل الوجوه إلی الأدبار تحویل النفوس من حال استقامة الفکر، و إدراک الواقعیات علی واقعیتها إلی حال الاعوجاج و الانحطاط الفکری بحیث لا یشاهد حقا إلا أعرض عنه و اشمأز منه، و لا باطلا إلا مال إلیه و تولع به.
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و هذا نوع من التصرف الإلهی مقتا و نقمة نظیر ما یدل علیه قوله تعالی: وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ نَذَرُهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ «الأنعام: 110».
فتبین مما مر أن المراد بطمس الوجوه فی الآیة نوع تصرف إلهی فی النفوس یوجب تغییر طباعها من مطاوعة الحق و تجنب الباطل إلی اتباع الباطل و الاحتراز عن الحق فی باب الإیمان بالله و آیاته کما یؤیده صدر الآیة: آمِنُوا بِما نَزَّلْنا مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ إلخ، و کذا تبین أن المراد باللعن المذکور فیها المسخ.
و ربما قیل: إن المراد بالطمس تحویل وجوه قوم إلی أقفیتهم و یکون ذلک فی آخر الزمان أو یوم القیامة، و فیه: أن قوله: «أَوْ نَلْعَنَهُمْ» ینافی ذلک کما تقدم بیانه.
و ربما قیل: إن المراد بالطمس الخذلان الدنیوی فلا یزالون علی ذلة و نکبة لا یقصدون غایة ذات سعادة إلا بدلها الله علیهم سرابا لا خیر فیه، و فیه: أنه و إن کان لا یبعد کل البعد لکن صدر الآیة- کما تقدم- ینافیه.
و ربما قیل: إن المراد به إجلاؤهم و ردهم ثانیا إلی حیث خرجوا منه، و قد أخرجوا من الحجاز إلی أرض الشام و فلسطین، و قد جاءوا منهما، و فیه أن صدر الآیة بسیاقه یؤید غیر ذلک کما عرفته.
نعم من الممکن أن یقال: إن المراد به تقلیب أفئدتهم، و طمس وجوه باطنهم من الحق إلی نحو الباطل فلا یفلحون بالإیمان بالله و آیاته، ثم إن الدین الحق لما کان هو الصراط الذی لا ینجح إنسان فی سعادة حیاته الدنیا إلا برکوبه و الاستواء علیه، و لیس للناکب عنه إلا الوقوع فی کانون الفساد، و السقوط فی مهابط الهلاک، قال تعالی:
ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا: «الروم:
41»، و قال تعالی: وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ، وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ «الأعراف: 96» و لازم هذه الحقیقة أن طمس الوجوه عن المعارف الحقة الدینیة طمس لها عن حقائق سعادة الحیاة الدنیا بجمیع أقسامها فالمحروم من سعادة الدین محروم من سعادة الدنیا من استقرار الحال و تمهد الأمن و سؤدد الاستقلال و الملک، و کل ما یطیب به العیش، و یدر به ضرع العمل 
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اللهم إلا علی قدر ما نسرب المواد الدینیة فی مجتمعهم و علی هذا فلا بأس بالجمع بین الوجوه المذکورة جلها أو کلها.
قوله تعالی: «وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولًا» إشارة إلی أن الأمر لا محالة واقع، و قد وقع علی ما ذکره الله فی کتابه من لعنهم و إنزال السخط علیهم، و إلقاء العداوة و البغضاء بینهم إلی یوم القیامة، و غیر ذلک فی آیات کثیرة.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» ظاهر السیاق أن الآیة فی مقام التعلیل للحکم المذکور فی الآیة السابقة أعنی قوله: آمِنُوا بِما نَزَّلْنا مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ إلخ، فیعود المعنی إلی مثل قولنا: فإنکم إن لم تؤمنوا به کنتم بذلک مشرکین، و الله لا یغفر أن یشرک به فیحل علیکم غضبه و عقوبته فیطمس وجوهکم بردها علی أدبارها أو یلعنکم فنتیجة عدم المغفرة هذه ترتب آثار الشرک الدنیویة من طمس أو لعن علیه.
و هذا هو الفرق بین مضمون هذه الآیة، و قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا بَعِیداً: «النساء: 116»، فإن هذه الآیة (آیة 48)، تهدد بآثار الشرک الدنیویة، و تلک (آیة 116)، تهدد بآثاره الأخرویة، و ذلک بحسب الانطباق علی المورد و إن کانتا بحسب الإطلاق کلتاهما شاملتین لجمیع الآثار.
و مغفرته سبحانه و عدم مغفرته لا یقع شی‌ء منهما وقوعا جزافیا بل علی وفق الحکمة، و هو العزیز الحکیم، فأما عدم مغفرته للشرک فإن الخلقة إنما تثبت علی ما فیها من الرحمة علی أساس العبودیة و الربوبیة، قال تعالی: وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ «الذاریات: 56»، و لا عبودیة مع شرک، و أما مغفرته لسائر المعاصی و الذنوب التی دون الشرک فلشفاعة من جعل له الشفاعة من الأنبیاء و الأولیاء و الملائکة و الأعمال الصالحة علی ما مر تفصیله فی بحث الشفاعة فی الجزء الأول من هذا الکتاب.
و أما التوبة فالآیة غیر متعرضة لشأنها من حیث خصوص مورد الآیة لأن موردها عدم الإیمان و لا توبة معه، علی أن التوبة یغفر معها جمیع الذنوب حتی الشرک، قال تعالی: قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ «الزمر: 54».
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و المراد بالشرک فی الآیة ما یعم الکفر لا محالة فإن الکافر أیضا لا یغفر له البتة و إن لم یصدق علیه المشرک بعنوان التسمیة بناء علی أن أهل الکتاب لا یسمون فی القرآن مشرکین و إن کان کفرهم بالقرآن و بما جاء به النبی شرکا منهم أشرکوا به (راجع تفسیر آیة 221 من البقرة)، و إذا لم یؤمن أهل الکتاب بما نزل الله مصدقا لما معهم فقد کفروا به، و أشرکوا ما فی أیدیهم بالله سبحانه فإنه شی‌ء لا یریده الله علی الصفة التی أخذوه بها فالمؤمن بموسی (ع) إذا کفر بالمسیح (ع) فقد کفر بالله و أشرک به موسی، و لعل ما ذکرناه هو النکتة لقوله تعالی: أَنْ یُشْرَکَ بِهِ دون أن یقول: المشرک أو المشرکین.
و قوله تعالی: «لِمَنْ یَشاءُ» تقیید للکلام لدفع توهم أن لأحد من الناس تأثیرا فیه تعالی یوجب به علیه المغفرة فیحکم علیه تعالی حاکم أو یقهره قاهر، و تعلیق الأمور الثابتة فی القرآن علی المشیئة کثیر و الوجه فی کلها أو جلها دفع ما ذکرناه من التوهم کقوله تعالی: خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ: «هود: 108».
علی أن من الحکمة ألا یغفر لکل مذنب ذنبه و إلا لغا الأمر و النهی، و بطل التشریع، و فسد أمر التربیة الإلهیة، و إلیه الإشارة بقوله: لِمَنْ یَشاءُ، و من هنا یظهر أن کل واحد من المعاصی لا بد أن لا یغفر بعض أفراده و إلا لغا النهی عنه، و هذا لا ینافی عموم لسان آیات أسباب المغفرة فإن الکلام فی الوقوع دون الوعد علی وجه الإطلاق، و من المعاصی ما یصدر عمن لا یغفر له بشرک و نحوه.
فمعنی الآیة أنه تعالی لا یغفر الشرک من کافر و لا مشرک، و یغفر سائر الذنوب دون الشرک بشفاعة شافع من عباده أو عمل صالح، و لیس هو تعالی مقهورا أن یغفر کل ذنب من هذه الذنوب لکل مذنب بل له أن یغفر و له أن لا یغفر، کل ذلک لحکمة.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُزَکُّونَ أَنْفُسَهُمْ» قال الراغب: أصل الزکاة النمو الحاصل من برکة الله تعالی- إلی أن قال-: و تزکیة الإنسان نفسه ضربان: أحدهما:
بالفعل و هو محمود، و إلیه قصد بقوله: قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی و الثانی بالقول کتزکیته لعدل غیره، و ذلک مذموم أن یفعل الإنسان بنفسه، و قد نهی الله تعالی عنه فقال: فَلا تُزَکُّوا أَنْفُسَکُمْ و نهیه عن ذلک تأدیب لقبح مدح الإنسان نفسه عقلا و شرعا، و لهذا قیل 
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لحکیم: ما الذی لا یحسن و إن کان حقا؟ فقال: مدح الرجل نفسه، انتهی کلامه.
و لما کانت الآیة فی ضمن الآیات المسرودة للتعرض لحال أهل الکتاب کان الظاهر أن هؤلاء المزکین لأنفسهم هم أهل الکتاب أو بعضهم، و لم یوصفوا بأهل الکتاب لأن العلماء بالله و آیاته لا ینبغی لهم أن یتلبسوا بأمثال هذه الرذائل فالإصرار علیها انسلاخ عن الکتاب و علمه.
و یؤیده ما حکاه الله تعالی عن الیهود من قولهم: نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ «المائدة: 18»، و قولهم: لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً: «البقرة: 80» و زعمهم الولایة کما فی قوله تعالی: قُلْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ هادُوا إِنْ زَعَمْتُمْ أَنَّکُمْ أَوْلِیاءُ لِلَّهِ مِنْ دُونِ النَّاسِ «الجمعة: 6»، فالآیة تکنی عن الیهود، و فیها استشهاد لما تقدم ذکره فی الآیات السابقة من استکبارهم عن الخضوع للحق و اتباعه، و الإیمان بآیات الله سبحانه، و استقرار اللعن الإلهی فیهم، و أن ذلک من لوازم إعجابهم بأنفسهم و تزکیتهم لها.
قوله تعالی: «بَلِ اللَّهُ یُزَکِّی مَنْ یَشاءُ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا» إضراب عن تزکیتهم لأنفسهم، و رد لهم فیما زکوه، و بیان أن ذلک من شئون الربوبیة یختص به تعالی فإن الإنسان و إن أمکن أن یتصف بفضائل، و یتلبس بأنواع الشرف و السؤدد المعنوی غیر أن اعتناءه بذلک و اعتماده علیه لا یتم إلا بإعطائه لنفسه استغناء و استقلالا و هو فی معنی دعوی الألوهیة و الشرکة مع رب العالمین، و أین الإنسان الفقیر الذی لا یملک لنفسه ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و الاستغناء عن الله سبحانه فی خیر أو فضیلة؟
و الإنسان فی نفسه و فی جمیع شئون نفسه، و الخیر الذی یزعم أنه یملکه، و جمیع أسباب ذلک الخیر، مملوک لله سبحانه محضا من غیر استثناء، فما ذا یبقی للإنسان؟.
و هذا الغرور و الإعجاب الذی یبعث الإنسان إلی تزکیة نفسه هو العجب الذی هو من أمهات الرذائل، ثم لا یلبث هذا الإنسان المغرور المعتمد علی نفسه دون أن یمس غیره فیتولد من رذیلته هذه رذیلة أخری، و هی رذیلة التکبر و یتم تکبره فی صورة الاستعلاء علی غیره من عباد الله فیستعبد به عباد الله سبحانه، و یجری به کل ظلم و بغی بغیر حق و هتک محارم الله و بسط السلطة علی دماء الناس و أعراضهم و أموالهم.
و هذا کله إذا کان الوصف وصفا فردیا و أما إذا تعدی الفرد و صار خلقا اجتماعیا
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و سیرة قومیة فهو الخطر الذی فیه هلاک النوع و فساد الأرض، و هو الذی یحکیه تعالی عن الیهود إذ قالوا: لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ «آل عمران: 75».
فما کان لبشر أن یذکر لنفسه من الفضیلة ما یمدحها به سواء کان صادقا فیما یقول أو کاذبا لأنه لا یملک ذلک لنفسه لکن الله سبحانه لما کان هو المالک لما ملکه، و المعطی الفضل لمن یشاء و کیف یشاء کان له أن یزکی من شاء تزکیة عملیة بإعطاء الفضل و إفاضة النعمة، و أن یزکی من یشاء تزکیة قولیة یذکره بما یمتدح به، و یشرفه بصفات الکمال کقوله فی آدم و نوح: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً: «آل عمران: 33»، و قوله فی إبراهیم و إدریس: إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا: «مریم: 41، 56»، و قوله فی یعقوب:
وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ «یوسف: 68»، و قوله فی یوسف: إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ «یوسف:
24»، و قوله فی حق موسی: إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا: «مریم: 51»، و قوله فی حق عیسی: وَجِیهاً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ «آل عمران: 45»، و قوله فی سلیمان و أیوب: نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ «- ص: 30، 44»، و قوله فی محمد ص:
إِنَّ وَلِیِّیَ اللَّهُ الَّذِی نَزَّلَ الْکِتابَ وَ هُوَ یَتَوَلَّی الصَّالِحِینَ «الأعراف: 196»، و قوله:
وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ «القلم: 4»، و کذا قوله تعالی فی حق عدة من الأنبیاء ذکرهم فی سور الأنعام و مریم و الأنبیاء و الصافات و ص و غیرها.
و بالجملة فالتزکیة لله سبحانه حق لا یشارکه فیه غیره إذ لا یصدر عن غیره إلا من ظلم و إلی ظلم، و لا یصدر عنه تعالی إلا حقا و عدلا یقدر بقدره لا یفرط و لا یفرط، و لذا ذیل قوله: بل الله یزکی من یشاء بقوله- و هو فی معنی التعلیل-: وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا.
و قد تبین مما مر أن تزکیته تعالی و إن کانت مطلقة تشمل التزکیة العملیة و التزکیة القولیة لکنها تنطبق بحسب مورد الکلام علی التزکیة القولیة.
قوله تعالی: «وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا» الفتیل فعیل بمعنی المفعول من الفتل و هو اللی قیل: المراد به ما یکون فی شق النواة، و قیل: هو ما فی بطن النواة،
و قد ورد فی روایات عن أئمة أهل البیت (ع): أنه النقطة التی علی النواة، و النقیر ما فی ظهرها، و القطمیر قشرها
، و قیل: هو ما فتلته بین إصبعیک من الوسخ، و کیف کان هو کنایة عن الشی‌ء الحقیر الذی لا یعتد به.
و قد بان بالآیة الشریفة أمران: أحدهما: أن لیس لصاحب الفضل أن یعجبه 
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فضله و یمدح نفسه بل هو مما یختص به تعالی فإن ظاهر الآیة أن الله یختص به أن یزکی کل من جاز أن یتلبس بالتزکیة فلیس لغیر صاحب الفضل أیضا أن یزکیه إلا بما زکاه الله به، و ینتج ذلک أن الفضائل هی التی مدحها الله و زکاها فلا قدر لفضل لا یعرفه الدین و لا یسمیه فضلا، و لا یستلزم ذلک أن تبطل آثار الفضائل عند الناس فلا یعرفوا لصاحب الفضل فضله، و لا یعظموا قدره بل هی شعائر الله و علائمه، و قد قال تعالی:
وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ «الحج: 32»، فعلی الجاهل أن یخضع للعالم و یعرف له قدره فإنه من اتباع الحق و قد قال تعالی: هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ «الزمر: 9»، و إن لم یکن للعالم أن یتبجح بعلمه و یمدح نفسه، و الأمر فی جمیع الفضائل الحقیقیة الإنسانیة علی هذا الحال.
و ثانیهما: أن ما ذکره بعض باحثینا، و اتبعوا فی ذلک ما ذکره المغاربة أن من الفضائل الإنسانیة الاعتماد بالنفس أمر لا یعرفه الدین، و لا یوافق مذاق القرآن، و الذی یراه القرآن فی ذلک هو الاعتماد بالله و التعزز بالله قال تعالی: الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ فَاخْشَوْهُمْ فَزادَهُمْ إِیماناً وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ «آل عمران: 173»، و قال: أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً: «البقرة: 165»، و قال: إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً: «یونس: 65»، إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ»، إلخ فتزکیتهم أنفسهم ببنوة الله و حبه و ولایته و نحو ذلک افتراء علی الله إذ لم یجعل الله لهم ذلک، علی أن أصل التزکیة افتراء و إن کانت عن صدق فإنه- کما تقدم بیانه- إسناد شریک إلی الله و لیس له فی ملکه شریک قال تعالی: وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ «الإسراء: 111».
و قوله: وَ کَفی بِهِ إِثْماً مُبِیناً أی لو لم یکن فی التزکیة إلا أنه افتراء علی الله لکفی فی کونه إثما مبینا، و التعبیر بالإثم و هو الفعل المذموم الذی یمنع الإنسان من نیل الخیرات و یبطئها- هو المناسب لهذه المعصیة لکونه من إشراک الشرک و فروعه، یمنع نزول الرحمة، و کذا فی شرک الکفر الذی یمنع المغفرة کما وقع فی الآیة السابقة:
وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدِ افْتَری إِثْماً عَظِیماً بعد قوله: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ 
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُؤْمِنُونَ بِالْجِبْتِ وَ الطَّاغُوتِ»، الجبت و الجبس کل ما لا خیر فیه، و قیل: و کل ما یعبد من دون الله سبحانه،
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و الطاغوت مصدر فی الأصل کالطغیان یستعمل کثیرا بمعنی الفاعل، و قیل: هو کل معبود من دون الله، و الآیة تکشف عن وقوع واقعة قضی فیها بعض أهل الکتاب للذین کفروا علی الذین آمنوا بأن سبیل المشرکین أهدی من سبیل المؤمنین، و لیس عند المؤمنین إلا دین التوحید المنزل فی القرآن المصدق لما عندهم، و لا عند المشرکین إلا الإیمان بالجبت و الطاغوت فهذا القضاء اعتراف منهم بأن للمشرکین نصیبا من الحق، و هو الإیمان بالجبت و الطاغوت الذی نسبه الله تعالی إلیهم ثم لعنهم الله بقوله: أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ الآیة.
و هذا یؤید ما ورد فی أسباب النزول أن مشرکی مکة طلبوا من أهل الکتاب أن یحکموا بینهم و بین المؤمنین فیما ینتحلونه من الدین فقضوا لهم علی المؤمنین، و سیأتی الروایة فی ذلک فی البحث الروائی الآتی.
و قد ذکر کونهم ذوی نصیب من الکتاب لیکون أوقع فی وقوع الذم و اللوم علیهم فإن إیمان علماء الکتاب بالجبت و الطاغوت و قد بین لهم الکتاب أمرهما أشنع و أفظع.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ نَصِیبٌ مِنَ الْمُلْکِ» إلی قوله: «نَقِیراً» النقیر فعیل بمعنی المفعول و هو المقدار الیسیر الذی یأخذه الطیر من الأرض بنقر منقاره، و قد مر له معنی آخر فی قوله: وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا الآیة.
و قد ذکروا أن «أَمْ» فی قوله: أَمْ لَهُمْ نَصِیبٌ مِنَ الْمُلْکِ منقطعة و المعنی: بل أ لهم نصیب من الملک، و الاستفهام إنکاری أی لیس لهم ذلک.
و قد جوز بعضهم أن تکون «أم» متصلة، و قال: إن التقدیر: أ هم أولی بالنبوة أم لهم نصیب من الملک؟ و رد بأن حذف الهمزة إنما یجوز فی ضرورة الشعر، و لا ضرورة فی القرآن، و الظاهر أن أم متصلة و أن الشق المحذوف ما یدل علیه الآیة السابقة: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ الآیة، و التقدیر: أ لهم کل ما حکموا به من حکم أم لهم نصیب من الملک أم یحسدون الناس؟ و علی هذا تستقیم الشقوق و تترتب، و یتصل الکلام فی سوقه.
و المراد بالملک هو السلطنة علی الأمور المادیة و المعنویة فیشمل ملک النبوة و الولایة و الهدایة و ملک الرقاب و الثروة، و ذلک أنه هو الظاهر من سیاق الجمل السابقة و اللاحقة فإن الآیة السابقة تومئ إلی دعواهم أنهم یملکون القضاء و الحکم علی المؤمنین، و هو
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مسانخ للملک علی الفضائل المعنویة و ذیل الآیة: «فَإِذاً لا یُؤْتُونَ النَّاسَ نَقِیراً» یدل علی ملک المادیات أو ما یشمل ذلک فالمراد به الأعم من ملک المادیات و المعنویات.
فیئول معنی الآیة إلی نحو قولنا: أم لهم نصیب من الملک الذی أنعم الله به علی نبیه بالنبوة و الولایة و الهدایة و نحوه، و لو کان لهم ذلک لم یؤتوا الناس أقل القلیل الذی لا یعتد به لبخلهم و سوء سریرتهم، فالآیة قریبة المضمون من قوله تعالی: قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ - الإسراء: 100.
قوله تعالی: «أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ» و هذا آخر الشقوق الثلاثة المذکورة، و وجه الکلام إلی الیهود جوابا عن قضائهم علی المؤمنین بأن دین المشرکین أهدی من دینهم.
و المراد بالناس علی ما یدل علیه هذا السیاق هم الذین آمنوا، و بما آتاهم الله من فضله هو النبوة و الکتاب و المعارف الدینیة، غیر أن ذیل الآیة: فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ «إلخ»، یدل علی أن هذا الذی أطلق علیه الناس من آل إبراهیم، فالمراد بالناس حینئذ هو النبی ص، و ما انبسط علی غیره من هذا الفضل المذکور فی الآیة فهو من طریقه و ببرکاته العالیة، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ الآیة:- آل عمران: 33»، إن آل إبراهیم هو النبی و آله.
و إطلاق الناس علی المفرد لا ضیر فیه فإنه علی نحو الکنایة کقولک لمن یتعرض لک و یؤذیک: لا تتعرض للناس، و ما لک و للناس؟ ترید نفسک أی لا تتعرض لی.
قوله تعالی: «فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ» الجملة إیئاس لهم فی حسدهم، و قطع لرجائهم زوال هذه النعمة، و انقطاع هذا الفضل بأن الله قد أعطی آل إبراهیم من فضله ما أعطی، و آتاهم من رحمته ما آتی فلیموتوا بغیظهم فلن ینفعهم الحسد شیئا.
و من هنا یظهر أن المراد بآل إبراهیم إما النبی و آله من أولاد إسماعیل أو مطلق آل إبراهیم من أولاد إسماعیل و إسحاق حتی یشمل النبی ص الذی هو المحسود عند الیهود بالحقیقة، و لیس المراد بآل إبراهیم بنی إسرائیل من نسل إبراهیم فإن الکلام علی هذا التقدیر یعود تقریرا للیهود فی حسدهم النبی أو المؤمنین لمکان النبی ص فیهم 
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فیفسد معنی الجملة کما لا یخفی.
و قد ظهر أیضا کما تقدمت الإشارة إلیه أن هذه الجملة: فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ «إلخ» تدل علی أن الناس المحسودین هم من آل إبراهیم، فیتأید به أن المراد بالناس النبی ص و أما المؤمنون به فلیسوا جمیعا من ذریة إبراهیم، و لا کرامة لذریته من المؤمنین علی غیرهم حتی یحمل الکلام علیهم، و لا یوجب مجرد الإیمان و اتباع ملة إبراهیم تسمیة المتبعین بأنهم آل إبراهیم، و کذا قوله تعالی: «إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الآیة: «آل عمران: 68» لا یوجب تسمیة الذین آمنوا بآل إبراهیم لمکان الأولویة فإن فی الآیة ذکرا من الذین اتبعوا إبراهیم، و لیسوا یسمون آل إبراهیم قطعا، فالمراد بآل إبراهیم النبی أو هو و آله (ص) و إسماعیل جده و من فی حذوه.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُمْ مُلْکاً عَظِیماً» قد تقدم أن مقتضی السیاق أن یکون المراد بالملک ما یعم الملک المعنوی الذی منه النبوة و الولایة الحقیقیة علی هدایة الناس و إرشادهم و یؤیده أن الله سبحانه لا یستعظم الملک الدنیوی لو لم ینته إلی فضیلة معنویة و منقبة دینیة، و یؤید ذلک أیضا أن الله سبحانه لم یعد فیما عده من الفضل فی حق آل إبراهیم النبوة و الولایة إذ قال: فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ، فیقوی أن یکون النبوة و الولایة مندرجتین فی إطلاق قوله: و آتیناهم ملکا عظیما.
قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ بِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ صَدَّ عَنْهُ» الصد الصرف و قد قوبل الإیمان بالصد لأن الیهود ما کانوا لیقنعوا علی مجرد عدم الإیمان بما أنزل علی النبی ص دون أن یبذلوا مبلغ جهدهم فی صد الناس عن سبیل الله و الإیمان بما نزله من الکتاب، و ربما کان الصد بمعنی الإعراض و حینئذ یتم التقابل من غیر عنایة زائدة.
قوله تعالی: «وَ کَفی بِجَهَنَّمَ سَعِیراً» تهدید لهم بسعیر جهنم فی مقابل ما صدوا عن الإیمان بالکتاب و سعروا نار الفتنة علی النبی ص و الذین آمنوا معه.
ثم بین تعالی کفایة جهنم فی أمرهم بقوله: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا إلی آخر الآیة و هو بیان فی صورة التعلیل، ثم عقبه بقوله: وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إلی آخر الآیة لیتبین الفرق بین الطائفتین: مَنْ آمَنَ بِهِ، و مَنْ صَدَّ عَنْهُ و یظهر أنهما فی قطبین 
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متخالفین من سعادة الحیاة الأخری و شقائها: دخول الجنات و ظلها الظلیل، و إحاطة سعیر جهنم و الاصطلاء بالنار- أعاذنا الله- و معنی الآیتین واضح.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ إِلی أَهْلِها وَ إِذا حَکَمْتُمْ» إلخ الفقرة الثانیة من الآیة: «وَ إِذا حَکَمْتُمْ بَیْنَ النَّاسِ أَنْ تَحْکُمُوا بِالْعَدْلِ» ظاهره الارتباط بالآیات السابقة علیها فإن البیان الإلهی فیها یدور حول حکم الیهود للمشرکین بأنهم أهدی سبیلا من المؤمنین، و قد وصفهم الله تعالی فی أول بیانه بأنهم أوتوا نصیبا من الکتاب و الذی فی الکتاب هو تبیین آیات الله و المعارف الإلهیة، و هی أمانات مأخوذ علیها المیثاق أن تبین للناس، و لا تکتم عن أهله.
و هذا الذی ذکر من القرائن یؤید أن یکون المراد بالأمانات ما یعم الأمانات المالیة و غیرها من المعنویات کالعلوم و المعارف الحقة التی من حقها أن یبلغها حاملوها أهلها من الناس.
و بالجملة لما خانت الیهود الأمانات الإلهیة المودعة عندهم من العلم بمعارف التوحید و آیات نبوة محمد ص فکتموها و لم یظهروها فی واجب وقتها، ثم لم یقنعوا بذلک حتی جاروا فی الحکم بین المؤمنین و المشرکین فحکموا للوثنیة علی التوحید فآل أمرهم فیه إلی اللعن الإلهی و جر ذلک إیاهم إلی عذاب السعیر فلما کان من أمرهم ما کان، غیر سبحانه سیاق الکلام من التکلم إلی الغیبة فأمر الناس بتأدیة الأمانات إلی أهلها، و بالعدل فی الحکم فقال: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ إِلی أَهْلِها وَ إِذا حَکَمْتُمْ بَیْنَ النَّاسِ «إلخ».
و الذی وسعنا به معنی تأدیة الأمانات و العدل فی الحکم هو الذی یقضی به السیاق علی ما عرفت، فلا یرد علیه أنه عدول عن ظاهر لفظ الأمانة و الحکم فإن المتبادر فی مرحلة التشریع من مضمون الآیة وجوب رد الأمانة المالیة إلی صاحبها، و عدل القاضی و هو الحکم فی مورد القضاء الشرعی، و ذلک أن التشریع المطلق لا یتقید بما یتقید به موضوعات الأحکام الفرعیة فی الفقه بل القرآن مثلا یبین وجوب رد الأمانة علی الإطلاق، و وجوب العدل فی الحکم علی الإطلاق فما کان من ذلک راجعا إلی الفقه من الأمانة المالیة و القضاء فی المرافعات راجعه فیه الفقه، و ما کان غیر ذلک استفاد منه فن أصول المعارف، و هکذا.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال"*: کان رفاعة بن زید بن التابوت من عظماء الیهود- إذا کلم رسول الله ص لوی لسانه، و قال: أرعنا سمعک یا محمد حتی نفهمک، ثم طعن فی الإسلام و عابه فأنزل الله فیه: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یَشْتَرُونَ الضَّلالَةَ إلی قوله: فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن السدی"*: فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ الآیة- قال: نزلت فی مالک بن الصیف، و رفاعة بن زید بن التابوت من بنی قینقاع.
و فیه، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال: کلم رسول الله ص رؤساء من أحبار الیهود- منهم عبد الله بن سوریا، و کعب بن أسد- فقال لهم: یا معشر الیهود اتقوا الله و أسلموا- فوالله إنکم لتعلمون إن الذی جئتکم به لحق- فقالوا: ما نعرف ذلک یا محمد فأنزل الله فیهم: یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ آمِنُوا بِما نَزَّلْنا الآیة.
أقول: ظاهر الآیات الشریفة علی ما تقدم فی البیان السابق و إن کان نزولها فی الیهود من أهل الکتاب إلا أن ما نقلناه من سبب النزول لا یزید علی أنه حکم تطبیقی کغالب نظائره من الأخبار الحاکیة لأسباب النزول، و الله أعلم.
و فی تفسیر البرهان، عن النعمانی بإسناده عن جابر عن الباقر (ع) فی حدیث طویل یصف فیه خروج السفیانی، و فیه قال*: و ینزل أمیر جیش السفیانی البیداء فینادی مناد من السماء: یا بیداء أبیدی بالقوم فیخسف بهم- فلا یفلت منهم إلا ثلاثة نفر- یحول الله وجوههم إلی أقفیتهم، و هم من کلب، و فیهم نزلت هذه الآیة: یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ- آمِنُوا بِما نَزَّلْنا مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ- مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ وُجُوهاً فَنَرُدَّها عَلی أَدْبارِها الآیة:
أقول: و رواه عن المفید أیضا بإسناده عن جابر عن الباقر (ع) فی نظیر الخبر فی قصة السفیانی.
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و فی الفقیه، بإسناده عن ثویر عن أبیه*: أن علیا (ع) قال: ما فی القرآن آیة أحب إلی من قوله عز و جل: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ:
أقول: و رواه فی الدر المنثور عن الفریابی و الترمذی و حسنه عن علی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن ابن عمر قال لما نزلت: یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ الآیة- فقام رجل فقال: و الشرک یا نبی الله؟ فکره ذلک النبی ص فقال: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ الآیة.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن أبی مجاز قال*: لما نزلت هذه الآیة: یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا الآیة- قام النبی ص علی المنبر فتلاها علی الناس- فقام إلیه رجل فقال: و الشرک بالله؟ فسکت- مرتین أو ثلاثا- فنزلت هذه الآیة: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ- وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ- فأثبتت هذه فی الزمر، و أثبتت هذه فی النساء.
أقول: و قد عرفت فیما تقدم أن آیة الزمر ظاهرة بحسب ما تتعقبه من الآیات فی المغفرة بالتوبة، و لا ریب أن التوبة یغفر معها کل ذنب حتی الشرک، و أن آیة النساء موردها غیر مورد التوبة فلا تنافی بین الآیتین مضمونا حتی تکون إحداهما ناسخة أو مخصصة للأخری.
و فی المجمع، عن الکلبی"*: فی الآیة: نزلت فی المشرکین وحشی و أصحابه، و ذلک أنه لما قتل حمزة، و کان قد جعل له علی قتله أن یعتق فلم یوف له بذلک، فلما قدم مکة ندم علی صنیعه هو و أصحابه- فکتبوا إلی رسول الله ص: أنا قد ندمنا علی الذی صنعناه، و لیس یمنعنا عن الإسلام إلا أنا سمعناک تقول و أنت بمکة: وَ الَّذِینَ لا یَدْعُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ- وَ لا یَقْتُلُونَ النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِّ- وَ لا یَزْنُونَ الآیتان، و قد دعونا مع الله إلها آخر، و قتلنا النفس التی حرم الله، و زنینا، فلو لا هذه لاتبعناک- فنزلت الآیة: إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً الآیتین- فبعث بهما رسول الله ص إلی وحشی و أصحابه، فلما قرأهما کتبوا إلیه: أن هذا شرط شدید- نخاف أن لا نعمل عملا صالحا- فلا نکون من أهل هذه الآیة- فنزلت: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ الآیة- فبعث بها إلیهم فقرءوها فبعثوا إلیه: أنا نخاف أن لا نکون من أهل مشیئته- فنزلت: یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ- لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ- إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً- فبعث بها إلیهم فلما قرءوها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 381
دخل هو و أصحابه فی الإسلام، و رجعوا إلی رسول الله ص فقبل منهم، ثم قال لوحشی أخبرنی کیف قتلت حمزة؟ فلما أخبره قال: ویحک غیب شخصک عنی- فلحق وحشی: بعد ذلک بالشام، و کان بها إلی أن مات:
أقول: و قد ذکر هذه الروایة الرازی فی تفسیره عن ابن عباس 
و التأمل فی موارد هذه الآیات التی تذکر الروایة أن رسول الله ص کان یراجع بها وحشیا لا یدع للمتأمل شکا فی أن الروایة موضوعة قد أراد واضعها أن یقدر أن وحشیا و أصحابه مغفور لهم و إن ارتکبوا من المعاصی کل کبیرة و صغیرة فقد التقط آیات کثیرة من مواضع مختلفة من القرآن فالاستثناء من موضع، و المستثنی من موضع مع أن کلا منها واقعة فی محل محفوفة بأطراف لها معها ارتباط و اتصال، و للمجموع سیاق لا یحتمل التقطیع و التفصیل فقطعها ثم رتبها و نضدها نضدا یناسب هذه المراجعة العجیبة بین النبی ص و بین وحشی.
و لقد أجاد بعض المفسرین حیث قال بعد الإشارة إلی الروایة: کأنهم یثبتون أن الله سبحانه کان یداعب وحشیا.
فواضع الروایة لم یرد إلا أن یشرف وحشیا بمغفرة محتومة مختومة لا یضره معها أی ذنب أذنب و أی فظیعة أتی بها، و عقب ذلک ارتفاع المجازاة علی المعاصی، و لازمه ارتفاع التکالیف عن البشر علی ما یراه النصرانیة بل أشنع فإنهم إنما رفعوا التکالیف بتفدیة مثل عیسی المسیح، و هذا یرفعه اتباعا لهوی وحشی.
و وحشی هذا هو عبد لابن مطعم قتل حمزة بأحد ثم لحق مکة ثم أسلم بعد أخذ الطائف، و قال له النبی ص: غیب شخصک عنی فلحق بالشام و سکن حمصا و اشتغل فی عهد عمر بالکتابة فی الدیوان، ثم أخرج منه لکونه یدمن الخمر، و قد جلد لذلک غیر مرة، ثم مات فی خلافة عثمان، قتله الخمر علی ما روی.
روی ابن عبد البر فی الاستیعاب بإسناده عن ابن إسحاق عن عبد الله بن الفضل عن سلیمان بن یسار عن جعفر بن عمرو بن أمیة الضمری قال"*: خرجت أنا و عبد الله بن عدی بن الخیار- فمررنا بحمص و بها وحشی، فقلنا: لو أتیناه و سألناه عن قتله حمزة کیف قتله، فلقینا رجلا و نحن نسأل عنه فقال: إنه رجل قد غلبت علیه الخمر- فإن تجداه صاحیا تجداه رجلا عربیا- یحدثکما ما شئتما من حدیث، و إن تجداه علی 
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غیر ذلک فانصرفا عنه، قال: فأقبلنا حتی انتهینا إلیه، الحدیث 
، و فیه ذکر کیفیة قتله حمزة یوم أحد.
و فی المجمع، روی مطرف بن شخیر عن عمر بن الخطاب قال"*: کنا علی عهد رسول الله ص- إذا مات الرجل منا علی کبیرة- شهدنا بأنه من أهل النار- حتی نزلت الآیة فأمسکنا عن الشهادات.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر من طریق المعتمر بن سلیمان عن سلیمان بن عتبة البارقی قال*: حدثنا إسماعیل بن ثوبان قال": شهدت فی المسجد قبل الداء الأعظم فسمعتهم یقولون: مَنْ قَتَلَ مُؤْمِناً إلی آخر الآیة- فقال المهاجرون و الأنصار: قد أوجب له النار- فلما نزلت: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ- وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ قالوا:
ما شاء الله، یصنع الله ما یشاء.
أقول: و روی ما یقرب من الروایتین عن ابن عمر بغیر واحد من الطرق، و هذه الروایات لا تخلو من شی‌ء فلا نظن بعامة أصحاب رسول الله ص أن یجهلوا أن هذه الآیة: إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ لا تزید فی مضمونها علی آیات الشفاعة شیئا کما تقدم بیانه، أو أن یغفلوا عن أن معظم آیات الشفاعة مکیة کقوله تعالی فی سورة الزخرف:
وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ «الزخرف: 86»، و مثلها آیات الشفاعة الواقعة فی سورة یونس، و الأنبیاء، و طه، و سبأ، و النجم، و المدثر کلها آیات مکیة تثبت الشفاعة علی ما مر بیانه، و هی عامة لجمیع الذنوب و مقیدة فی جانب المشفوع له بالدین المرضی و هو التوحید و نفی الشریک و فی جانب الله تعالی بالمشیئة، فمحصل مفادها شمول المغفرة لجمیع الذنوب إلا الشرک علی مشیئة من الله، و هذا بعینه مفاد هذه الآیة: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ».
و أما الآیات التی توعد قاتل النفس المحترمة بغیر حق. و آکل الربا، و قاطع الرحم بجزاء النار الخالد کقوله تعالی: وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ خالِداً فِیها الآیة: «النساء: 93»، و قوله فی الربا: وَ مَنْ عادَ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ «البقرة: 275»، و قوله فی قاطع الرحم: أُولئِکَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ: «الرعد: 25»، و غیر ذلک من الآیات فهذه الآیات إنما توعد بالشر و تنبئ عن جزاء النار، و أما کونه جزاء محتوما لا یقبل التغییر و الارتفاع فلا صراحة لها فیه.
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و بالجملة لا یترجح آیة «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ» علی آیات الشفاعة بأمر زائد فی مضمونها یمهد لهم ما ذکروه.
فلیس یسعهم أن یفهموا من آیات الکبائر تحتم النار حتی یجوز لهم الشهادة علی مرتکبها بالنار، و لا یسعهم أن یفهموا من آیة المغفرة (إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ إلخ) أمرا لیس یفتهم من آیات الشفاعة حتی یوجب لهم القول بنسخها أو تخصیصها أو تقییدها آیات الکبائر.
و یومئ إلی ذلک ما ورد فی بعض هذه الروایات، و هو
ما رواه فی الدر المنثور، عن ابن الضریس و أبی یعلی و ابن المنذر و ابن عدی بسند صحیح عن ابن عمر قال*: کنا نمسک عن الاستغفار لأهل الکبائر- حتی سمعنا من نبینا (ص): إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ- وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ، و قال: إنی ادخرت دعوتی شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی، فأمسکنا عن کثیر مما کان فی أنفسنا- ثم نطقنا بعد و رجونا.
فظاهر الروایة أن الذی فهموه من آیة المغفرة فهموا مثله من حدیث الشفاعة لکن یبقی علیه سؤال آخر، و هو أنه ما بالهم فهموا جواز مغفرة الکبائر من حدیث الشفاعة، و لم یکونوا یفهمونه من آیات الشفاعة المکیة علی کثرتها و دلالتها و طول العهد؟ ما أدری!.
و فی الدر المنثور،"* فی قوله: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ إلی قوله:
سَبِیلًا": أخرج البیهقی فی الدلائل و ابن عساکر فی تاریخه عن جابر بن عبد الله قال"*: لما کان من أمر النبی ص- ما کان اعتزل کعب بن الأشرف و لحق بمکة و کان بها، و قال:
لا أعین علیه و لا أقاتله، فقیل له بمکة: یا کعب أ دیننا خیر أم دین محمد و أصحابه؟
قال: دینکم خیر و أقدم، و دین محمد حدیث، فنزلت فیه: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ الآیة.
أقول: و فی سبب نزول الآیة روایات علی وجوه مختلفة أسلمها ما أوردناه غیر أن الجمیع تشترک فی أصل القصة و هو أن بعضا من الیهود حکموا لقریش علی النبی ص بأن دینهم خیر من دینه.
و فی تفسیر البرهان،* فی قوله تعالی: أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ الآیة: عن الشیخ فی أمالیه، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع)*: أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ 
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عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ قال: نحن الناس.
و فی الکافی، بإسناده عن برید عن الباقر (ع) فی حدیث*: «أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ»- نحن الناس المحسودون، الحدیث.
أقول: و هذا المعنی مروی عن أئمة أهل البیت (ع) مستفیضا بطرق کثیرة مودعة فی جوامع الشیعة کالکافی، و التهذیب، و المعانی، و البصائر، و تفسیری القمی و العیاشی، و غیرها.
و فی معناها من طرق أهل السنة ما عن ابن المغازلی یرفعه إلی محمد بن علی الباقر (ع)* فی قوله تعالی»: أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ عَلی ما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ»- قال:
نحن الناس و الله.
و ما فی الدر المنثور، عن ابن المنذر و الطبرانی من طریق عطاء عن ابن عباس"*: فی قوله: «أَمْ یَحْسُدُونَ النَّاسَ» قال: نحن الناس دون الناس:، و قد روی فیه أیضا تفسیر الناس برسول الله ص عن عکرمة و مجاهد و مقاتل و أبی مالک 
، و قد مر فیما قدمناه من البیان: أن الظاهر کون المراد بالناس رسول الله ص و أهل بیته ملحقون به.
و فی تفسیر العیاشی، عن حمران عن الباقر (ع)* «فَقَدْ آتَیْنا آلَ إِبْراهِیمَ الْکِتابَ» قال: النبوة، «وَ الْحِکْمَةَ» قال: الفهم و القضاء، «و مُلْکاً عَظِیماً» قال: الطاعة.
أقول: المراد بالطاعة الطاعة المفترضة علی ما ورد فی سائر الأحادیث، و الأخبار فی هذه المعانی أیضا کثیرة، و فی بعضها تفسیر الطاعة المفترضة بالإمامة و الخلافة کما فی الکافی بإسناده عن برید عن الباقر (ع).
و فی تفسیر القمی،* فی قوله تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا الآیة- قال: الآیات أمیر المؤمنین و الأئمة (ع).
أقول: و هو من الجری.
و فی مجالس الشیخ، بإسناده عن حفص بن غیاث القاضی قال*: کنت عند سید الجعافرة جعفر بن محمد (ع)- لما قدمه المنصور فأتاه ابن أبی العوجاء و کان ملحدا- فقال: ما تقول فی هذه الآیة: «کُلَّما نَضِجَتْ جُلُودُهُمْ بَدَّلْناهُمْ جُلُوداً غَیْرَها لِیَذُوقُوا
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الْعَذابَ»؟ هب هذه الجلود عصت فعذبت فما بال الغیر؟ قال أبو عبد الله (ع): ویحک هی هی و هی غیرها، قال: اعقلنی هذا القول، فقال له: أ رأیت لو أن رجلا عمد إلی لبنة فکسرها- ثم صب علیها الماء و جبلها- ثم ردها إلی هیئتها الأولی أ لم تکن هی هی و هی غیرها؟ فقال: بلی أمتع الله بک:
أقول: و رواه فی الإحتجاج، أیضا عن حفص بن غیاث عنه (ع)، و القمی فی تفسیره مرسلا
: و یعود حقیقة الجواب إلی أن وحدة المادة محفوظة بوحدة الصورة فبدن الإنسان کأجزاء بدنه باق علی وحدته ما دام الإنسان هو الإنسان و إن تغیر البدن بأی تغیر حدث فیه.
و فی الفقیه، قال*: سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل- لَهُمْ فِیها أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ قال: الأزواج المطهرة اللاتی لا یحضن و لا یحدثن.
و فی تفسیر البرهان،* فی قوله تعالی: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ الآیة: عن محمد بن إبراهیم النعمانی بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر محمد بن علی (ع) قال*:
سألته عن قول الله عز و جل: إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُکُمْ أَنْ تُؤَدُّوا الْأَماناتِ إِلی أَهْلِها- وَ إِذا حَکَمْتُمْ بَیْنَ النَّاسِ أَنْ تَحْکُمُوا بِالْعَدْلِ فقال: أمر الله الإمام أن یؤدی الأمانة إلی الإمام الذی بعده، لیس له أن یزویها عنه، أ لا تسمع قوله: «وَ إِذا حَکَمْتُمْ بَیْنَ النَّاسِ أَنْ تَحْکُمُوا بِالْعَدْلِ- إِنَّ اللَّهَ نِعِمَّا یَعِظُکُمْ بِهِ» هم الحکام یا زرارة، أنه خاطب بها الحکام:
أقول: و صدر الحدیث مروی بطرق کثیرة عنهم (ع)
، و ذیله یدل علی أنه من باب الجری، و أن الآیة نازلة فی مطلق الحکم و إعطاء ذی الحق حقه فینطبق علی مثل ما تقدم سابقا.
و فی معناه ما فی الدر المنثور، عن سعید بن منصور و الفریابی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب قال*: حق علی الإمام أن یحکم بما أنزل الله- و أن یؤدی الأمانة- فإذا فعل ذلک فحق علی الناس أن یسمعوا له- و أن یطیعوا و أن یجیبوا إذا دعوا
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلاً (59) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یَزْعُمُونَ أَنَّهُمْ آمَنُوا بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَحاکَمُوا إِلَی الطَّاغُوتِ وَ قَدْ أُمِرُوا أَنْ یَکْفُرُوا بِهِ وَ یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُضِلَّهُمْ ضَلالاً بَعِیداً (60) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا إِلی ما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ إِلَی الرَّسُولِ رَأَیْتَ الْمُنافِقِینَ یَصُدُّونَ عَنْکَ صُدُوداً (61) فَکَیْفَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ ثُمَّ جاؤُکَ یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ إِنْ أَرَدْنا إِلاَّ إِحْساناً وَ تَوْفِیقاً (62) أُولئِکَ الَّذِینَ یَعْلَمُ اللَّهُ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ عِظْهُمْ وَ قُلْ لَهُمْ فِی أَنْفُسِهِمْ قَوْلاً بَلِیغاً (63)
وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ لَوْ أَنَّهُمْ إِذْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ جاؤُکَ فَاسْتَغْفَرُوا اللَّهَ وَ اسْتَغْفَرَ لَهُمُ الرَّسُولُ لَوَجَدُوا اللَّهَ تَوَّاباً رَحِیماً (64) فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً (65) وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ أَنِ اقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ أَوِ اخْرُجُوا مِنْ دِیارِکُمْ ما فَعَلُوهُ إِلاَّ قَلِیلٌ مِنْهُمْ وَ لَوْ أَنَّهُمْ فَعَلُوا ما یُوعَظُونَ بِهِ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ أَشَدَّ تَثْبِیتاً (66) وَ إِذاً لَآتَیْناهُمْ مِنْ لَدُنَّا أَجْراً عَظِیماً (67) وَ لَهَدَیْناهُمْ صِراطاً مُسْتَقِیماً (68)
وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً (69) ذلِکَ الْفَضْلُ مِنَ اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ عَلِیماً (70)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌4، ص: 387



بیان‌

الآیات- کما تری- غیر عادمة الارتباط بما تقدمها من الآیات فإن آیات السورة آخذة من قوله تعالی: وَ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ لا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً، کأنها مسوقة لترغیب الناس فی الإنفاق فی سبیل الله، و إقامة صلب طبقات المجتمع و أرباب الحوائج من المؤمنین و ذم الذین یصدون الناس عن القیام بهذا المشروع الواجب، ثم الحث علی إطاعة الله و إطاعة الرسول و أولی الأمر، و قطع منابت الاختلاف و التجنب عن التشاجر و التنازع، و إرجاعه إلی الله و رسوله لو اتفق، و التحرز عن النفاق، و لزوم التسلیم لأوامر الله و رسوله و هکذا إلی أن تنتهی إلی الآیات النادبة إلی الجهاد المبینة لحکمه أو الآمرة بالنفر فی سبیل الله، فجمیع هذه الآیات مجهزة للمؤمنین للجهاد فی سبیل الله، و منظمة لنظام أمورهم فی داخلهم، و ربما تخللها آیة أو آیتان بمنزلة الاعتراض فی الکلام لا یخل باتصال الکلام کما تقدم الإیماء إلیه فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری نساء: 43.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» لما فرغ من الندب إلی عبادة الله وحده لا شریک له و بث الإحسان بین طبقات المؤمنین و ذم من یعیب هذا الطریق المحمود أو صد عنه صدودا عاد إلی أصل المقصود بلسان آخر یتفرع علیه فروع أخر، بها یستحکم أساس المجتمع الإسلامی و هو التحضیض و الترغیب فی أخذهم بالائتلاف و الاتفاق، و رفع کل تنازع واقع بالرد إلی الله و رسوله.
و لا ینبغی أن یرتاب فی أن قوله: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ جملة سیقت تمهیدا و توطئة للأمر برد الأمر إلی الله و رسوله عند ظهور التنازع، و إن کان مضمون الجملة أساس جمیع الشرائع و الأحکام الإلهیة.
فإن ذلک ظاهر تفریع قوله: فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ 
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ثم العود بعد العود إلی هذا المعنی بقوله: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یَزْعُمُونَ إلخ، و قوله: وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ إلخ، و قوله: فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ إلخ.
و لا ینبغی أن یرتاب فی أن الله سبحانه لا یرید بإطاعته إلا إطاعته فی ما یوحیه إلینا من طریق رسوله من المعارف و الشرائع، و أما رسوله ص فله حیثیتان:
إحداهما: حیثیة التشریع بما یوحیه إلیه ربه من غیر کتاب، و هو ما یبینه للناس من تفاصیل ما یشتمل علی إجماله الکتاب و ما یتعلق و یرتبط بها کما قال تعالی: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ - النحل 44، و الثانیة: ما یراه من صواب الرأی و هو الذی یرتبط بولایته الحکومة و القضاء قال تعالی: لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ - النساء 105، و هذا هو الرأی الذی کان یحکم به علی ظواهر قوانین القضاء بین الناس، و هو الذی کان (ص) یحکم به فی عزائم الأمور، و کان الله سبحانه أمره فی اتخاذ الرأی بالمشاورة فقال: «وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ آل عمران 159، فأشرکهم به فی المشاورة و وحده فی العزم.
إذا عرفت هذا علمت أن لإطاعة الرسول معنی و لإطاعة الله سبحانه معنی آخر و إن کان إطاعة الرسول إطاعة لله بالحقیقة لأن الله هو المشرع لوجوب إطاعته کما قال:
«وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ» فعلی الناس أن یطیعوا الرسول فیما یبینه بالوحی، و فیما یراه من الرأی.
و هذا المعنی (و الله أعلم) هو الموجب لتکرار الأمر بالطاعة فی قوله: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ لا ما ذکره المفسرون: أن التکرار للتأکید فإن القصد لو کان متعلقا بالتأکید کان ترک التکرار کما لو قیل: و أطیعوا الله و الرسول أدل علیه و أقرب منه فإنه کان یفید أن إطاعة الرسول عین إطاعة الله سبحانه و أن الإطاعتین واحدة، و ما کل تکرار یفید التأکید.
و أما أولوا الأمر فهم- کائنین من کانوا- لا نصیب لهم من الوحی، و إنما شأنهم الرأی الذی یستصوبونه فلهم افتراض الطاعة نظیر ما للرسول فی رأیهم و قولهم، و لذلک لما ذکر وجوب الرد و التسلیم عند المشاجرة لم یذکرهم بل خص الله و الرسول فقال:
فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ، و ذلک أن المخاطبین بهذا الرد هم المؤمنون المخاطبون بقوله فی صدر الآیة: یا أَیُّهَا الَّذِینَ 
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آمَنُوا، و التنازع تنازعهم بلا ریب، و لا یجوز أن یفرض تنازعهم مع أولی الأمر مع افتراض طاعتهم بل هذا التنازع هو ما یقع بین المؤمنین أنفسهم، و لیس فی أمر الرأی بل من حیث حکم الله فی القضیة المتنازع فیها بقرینة الآیات التالیة الذامة لمن یرجع إلی حکم الطاغوت دون حکم الله و رسوله، و هذا الحکم یجب الرجوع فیه إلی أحکام الدین المبینة المقررة فی الکتاب و السنة، و الکتاب و السنة حجتان قاطعتان فی الأمر لمن یسعه فهم الحکم منهما، و قول أولی الأمر فی أن الکتاب و السنة یحکمان بکذا أیضا حجة قاطعة فإن الآیة تقرر افتراض الطاعة من غیر أی قید أو شرط، و الجمیع راجع بالآخرة إلی الکتاب و السنة.
و من هنا یظهر أن لیس لأولی الأمر هؤلاء- کائنین من کانوا- أن یضعوا حکما جدیدا، و لا أن ینسخوا حکما ثابتا فی الکتاب و السنة، و إلا لم یکن لوجوب إرجاع موارد التنازع إلی الکتاب و السنة و الرد إلی الله و الرسول معنی علی ما یدل علیه قوله:
وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا مُبِیناً:- الأحزاب 36، فقضاء الله هو التشریع و قضاء رسوله إما ذلک و إما الأعم، و إنما الذی لهم أن یروا رأیهم فی موارد نفوذ الولایة، و أن یکشفوا عن حکم الله و رسوله فی القضایا و الموضوعات العامة.
و بالجملة لما لم یکن لأولی الأمر هؤلاء خیرة فی الشرائع، و لا عندهم إلا ما لله و رسوله من الحکم أعنی الکتاب و السنة لم یذکرهم الله سبحانه ثانیا عند ذکر الرد بقوله: فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ فلله تعالی إطاعة واحدة، و للرسول و أولی الأمر إطاعة واحدة، و لذلک قال: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ 
و لا ینبغی أن یرتاب فی أن هذه الإطاعة المأمور بها فی قوله: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ إطاعة مطلقة غیر مشروطة بشرط، و لا مقیدة بقید و هو الدلیل علی أن الرسول لا یأمر بشی‌ء، و لا ینهی عن شی‌ء یخالف حکم الله فی الواقعة و إلا کان فرض طاعته تناقضا منه تعالی و تقدس و لا یتم ذلک إلا بعصمة فیه (ص).
و هذا الکلام بعینه جار فی أولی الأمر غیر أن وجود قوة العصمة فی الرسول لما قامت علیه الحجج من جهة العقل و النقل فی حد نفسه من غیر جهة هذه الآیة دون أولی 
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الأمر ظاهرا أمکن أن یتوهم متوهم أن أولی الأمر هؤلاء لا یجب فیهم العصمة و لا یتوقف علیها الآیة فی استقامة معناها.
بیان ذلک أن الذی تقرره الآیة حکم مجعول لمصلحة الأمة یحفظ به مجتمع المسلمین من تسرب الخلاف و التشتت فیهم و شق عصاهم فلا یزید علی الولایة المعهودة بین الأمم و المجتمعات، تعطی للواحد من الإنسان افتراض الطاعة و نفوذ الکلمة، و هم یعلمون أنه ربما یعصی و ربما یغلط فی حکمه، لکن إذا علم بمخالفته القانون فی حکمه لا یطاع فیه، و ینبه فیما أخطأ، و فیما یحتمل خطؤه ینفذ حکمه و إن کان مخطئا فی الواقع و لا یبالی بخطئه فإن مصلحة حفظ وحدة المجتمع و التحرز من تشتت الکلمة مصلحة یتدارک بها أمثال هذه الأغلاط و الاشتباهات.
و هذا حال أولی الأمر الواقع فی الآیة فی افتراض طاعتهم فرض الله طاعتهم، علی المؤمنین فإن أمروا بما یخالف الکتاب و السنة فلا یجوز ذلک منهم و لا ینفذ حکمهم 
لقول رسول الله ص: «لا طاعة لمخلوق فی معصیة الخالق»
و قد روی هذا المعنی الفریقان و به یقید إطلاق الآیة، و أما الخطأ و الغلط فإن علم به رد إلی الحق و هو حکم الکتاب و السنة، و إن احتمل خطؤه نفذ فیه حکمه کما فیما علم عدم خطإه، و لا بأس بوجوب القبول و افتراض الطاعة فیما یخالف الواقع هذا النوع لأن مصلحة حفظ الوحدة فی الأمة و بقاء السؤدد و الأبهة تتدارک بها هذه المخالفة، و یعود إلی مثل ما تقرر فی أصول الفقه من حجیة الطرق الظاهریة مع بقاء الأحکام الواقعیة علی حالها، و عند مخالفة مؤداها للواقع تتدارک المفسدة اللازمة بمصلحة الطریق.
و بالجملة طاعة أولی الأمر مفترضة و إن کانوا غیر معصومین یجوز علیهم الفسق و الخطأ فإن فسقوا فلا طاعة لهم، و إن أخطئوا ردوا إلی الکتاب و السنة إن علم منهم ذلک، و نفذ حکمهم فیما لم یعلم ذلک، و لا بأس بإنفاذ ما یخالف حکم الله فی الواقع دون الظاهر رعایة لمصلحة الإسلام و المسلمین، و حفظا لوحدة الکلمة.
و أنت بالتأمل فیما قدمناه من البیان تعرف سقوط هذه الشبهة من أصلها، و ذلک أن هذا التقریب من الممکن أن نساعده فی تقیید إطلاق الآیة فی صورة الفسق بما ذکر من قول النبی ص: «لا طاعة لمخلوق فی معصیة الخالق» و ما یؤدی هذا المعنی من الآیات القرآنیة کقوله: إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ: «الأعراف: 28»، و ما فی هذا
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المعنی من الآیات.
و کذا من الممکن بل الواقع أن یجعل شرعا نظیر هذه الحجیة الظاهریة المذکورة کفرض طاعة أمراء السرایا الذین کان ینصبهم علیهم رسول الله ص، و کذا الحکام الذین کان یولیهم علی البلاد کمکة و الیمن أو یخلفهم بالمدینة إذا خرج إلی غزاة، و کحجیة قول المجتهد علی مقلده و هکذا لکنه لا یوجب تقید الآیة فکون مسألة من المسائل صحیحة فی نفسه أمر و کونها مدلولا علیها بظاهر آیة قرآنیة أمر آخر.
فالآیة تدل علی افتراض طاعة أولی الأمر هؤلاء، و لم تقیده بقید و لا شرط، و لیس فی الآیات القرآنیة ما یقید الآیة فی مدلولها حتی یعود معنی قوله «وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» إلی مثل قولنا: و أطیعوا أولی الأمر منکم فیما لم یأمروا بمعصیة أو لم تعلموا بخطئهم فإن أمروکم بمعصیة فلا طاعة علیکم، و إن علمتم خطأهم فقوموهم بالرد إلی الکتاب و السنة فما هذا معنی قوله: وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ 
مع أن الله سبحانه أبان ما هو أوضح من هذا القید فیما هو دون هذه الطاعة المفترضة کقوله فی الوالدین: وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً وَ إِنْ جاهَداکَ لِتُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما الآیة: «العنکبوت: 8» فما باله لم یظهر شیئا من هذه القیود فی آیة تشتمل علی أس أساس الدین، و إلیها تنتهی عامة أعراق السعادة الإنسانیة.
علی أن الآیة جمع فیها بین الرسول و أولی الأمر، و ذکر لهما معا طاعة واحدة فقال: وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ و لا یجوز علی الرسول أن یأمر بمعصیة أو یغلط فی حکم فلو جاز شی‌ء من ذلک علی أولی الأمر لم یسع إلا أن یذکر القید الوارد علیهم فلا مناص من أخذ الآیة مطلقة من غیر أی تقیید، و لازمه اعتبار العصمة فی جانب أولی الأمر کما اعتبر فی جانب رسول الله ص من غیر فرق.
ثم إن المراد بالأمر فی أولی الأمر هو الشأن الراجع إلی دین المؤمنین المخاطبین بهذا الخطاب أو دنیاهم علی ما یؤیده قوله تعالی: وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ: «آل عمران:
159»، و قوله فی مدح المتقین: وَ أَمْرُهُمْ شُوری بَیْنَهُمْ «الشوری: 38»، و إن کان من الجائز بوجه أن یراد بالأمر ما یقابل النهی لکنه بعید.
و قد قید بقوله: «مِنْکُمْ» و ظاهره کونه ظرفا مستقرا أی أولی الأمر کائنین 
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منکم و هو نظیر قوله تعالی: هُوَ الَّذِی بَعَثَ فِی الْأُمِّیِّینَ رَسُولًا مِنْهُمْ «الجمعة: 2»، و قوله فی دعوة إبراهیم: رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ «البقرة: 129»، و قوله:
رُسُلٌ مِنْکُمْ یَقُصُّونَ عَلَیْکُمْ آیاتِی «الأعراف: 35»، و بهذا یندفع ما ذکره بعضهم:
أن تقیید أولی الأمر بقوله: «مِنْکُمْ» یدل علی أن الواحد منهم إنسان عادی مثلنا و هم منا و نحن مؤمنون من غیر مزیة عصمة إلهیة.
ثم إن أولی الأمر لما کان اسم جمع یدل علی کثرة جمعیة فی هؤلاء المسمین بأولی الأمر فهذا لا شک فیه لکن یحتمل فی بادئ النظر أن یکونوا آحادا یلی الأمر و یتلبس بافتراض الطاعة واحد منهم بعد الواحد فینسب افتراض الطاعة إلی جمیعهم بحسب اللفظ، و الأخذ بجامع المعنی، کقولنا: صل فرائضک و أطع سادتک و کبراء قومک.
و من عجیب الکلام ما ذکره الرازی: أن هذا المعنی یوجب حمل الجمع علی المفرد، و هو خلاف الظاهر، و قد غفل عن أن هذا استعمال شائع فی اللغة، و القرآن ملی‌ء به کقوله تعالی: فَلا تُطِعِ الْمُکَذِّبِینَ «القلم: 8»، و قوله: فَلا تُطِعِ الْکافِرِینَ «الفرقان:
52»، و قوله: إِنَّا أَطَعْنا سادَتَنا وَ کُبَراءَنا: «الأحزاب: 67»، و قوله: وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ «الشعراء: 151»، و قوله: حافِظُوا عَلَی الصَّلَواتِ «البقرة: 238»، و قوله: وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ «الحجر: 88»، إلی غیر ذلک من الموارد المختلفة بالإثبات و النفی، و الإخبار و الإنشاء.
و الذی هو خلاف الظاهر من حمل الجمع علی المفرد هو أن یطلق لفظ الجمع و یراد به واحد من آحاده لا أن یوقع حکم علی الجمع بحیث ینحل إلی أحکام متعددة بتعدد الآحاد، کقولنا: أکرم علماء بلدک أی أکرم هذا العالم، و أکرم ذاک العالم، و هکذا.
و یحتمل أیضا أن یکون المراد بأولی الأمر- هؤلاء الذین هم متعلق افتراض الطاعة- الجمع من حیث هو جمع أی الهیئة الحاصلة من عدة معدودة کل واحد منهم من أولی الأمر، و هو أن یکون صاحب نفوذ فی الناس، و ذا تأثیر فی أمورهم کرؤساء الجنود و السرایا و العلماء و أولیاء الدولة، و سراة القوم، بل کما ذکره فی المنار هم أهل الحل و العقد الذین تثق بهم الأمة من العلماء و الرؤساء فی الجیش و المصالح العامة کالتجارة و الصناعات و الزراعة و کذا رؤساء العمال و الأحزاب، و مدیرو الجرائد المحترمة، و رؤساء تحریرها! فهذا معنی کون أولی الأمر هم أهل الحل و العقد، و هم الهیئة الاجتماعیة
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من وجوه الأمة لکن الشأن فی تطبیق مضمون تمام الآیة علی هذا الاحتمال.
الآیة دالة- کما عرفت- علی عصمة أولی الأمر و قد اضطر إلی قبول ذلک القائلون بهذا المعنی من المفسرین.
فهل المتصف بهذه العصمة أفراد هذه الهیئة فیکون کل واحد واحد منهم معصوما فالجمیع معصوم إذ لیس المجموع إلا الآحاد؟ لکن من البدیهی أن لم یمر بهذه الأمة یوم یجتمع فیه جماعة من أهل الحل و العقد کلهم معصومون علی إنفاذ أمر من أمور الأمة و من المحال أن یأمر الله بشی‌ء لا مصداق له فی الخارج، أو أن هذه العصمة- و هی صفة حقیقیة- قائمة بتلک الهیئة قیام الصفة بموصوفها و إن کانت الأجزاء و الأفراد غیر معصومین بل یجوز علیهم من الشرک و المعصیة ما یجوز علی سائر أفراد الناس فالرأی الذی یراه الفرد یجوز فیه الخطأ و أن یکون داعیا إلی الضلال و المعصیة بخلاف ما إذا رأته الهیئة المذکورة لعصمتها؟ و هذا أیضا محال و کیف یتصور اتصاف موضوع اعتباری بصفة حقیقیة أعنی اتصاف الهیئة الاجتماعیة بالعصمة.
أو أن عصمة هذه الهیئة لیست وصفا لأفرادها و لا لنفس الهیئة بل حقیقته أن الله یصون هذه الهیئة أن تأمر بمعصیة أو تری رأیا فتخطئ فیه، کما أن الخبر المتواتر مصون عن الکذب، و مع ذلک لیست هذه العصمة بوصف لکل واحد من المخبرین و لا للهیئة الاجتماعیة بل حقیقته أن العادة جاریة علی امتناع الکذب فیه، و بعبارة أخری هو تعالی یصون الخبر الذی هذا شأنه عن وقوع الخطإ فیه و تسرب الکذب علیه، فیکون رأی أولی الأمر مما لا یقع فیه الخطأ البتة و إن لم یکن آحادهم و لا هیئتهم متصفة بصفة زائدة بل هو کالخبر المتواتر مصون عن الکذب و الخطإ و لیکن هذا معنی العصمة فی أولی الأمر، و الآیة لا تدل علی أزید من أن رأیهم غیر خابط بل مصیب یوافق الکتاب و السنة، و هو من عنایة الله علی الأمة،
و قد روی عن النبی ص أنه قال: لا تجتمع أمتی علی خطإ.
أما الروایة فهی أجنبیة عن المورد فإنها إن صحت فإنما تنفی اجتماع الأمة علی خطإ، و لا تنفی اجتماع أهل الحل و العقد منهم علی خطإ، و للأمة معنی و لأهل الحل و العقد معنی آخر، و لا دلیل علی إرادة معنی الثانی من لفظ الأول، و کذا لا تنفی الخطأ عن اجتماع الأمة بل تنفی الاجتماع علی خطإ، و بینهما فرق.
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و یعود معنی الروایة إلی أن الخطأ فی مسألة من المسائل لا یستوعب الأمة بل یکون دائما فیهم من هو علی الحق: إما کلهم أو بعضهم و لو معصوم واحد، فیوافق ما دل من الآیات و الروایات علی أن دین الإسلام و ملة الحق لا یرتفع من الأرض بل هو باق إلی یوم القیامة، قال تعالی: فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ «الأنعام:
89» و قوله: وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ «الزخرف: 28» و قوله: إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ «الحجر: 9» و قوله: وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ «فصلت: 42» إلی غیر ذلک من الآیات.
و لیس یختص هذا بأمة محمد بل الصحیح من الروایات تدل علی خلافه، و هی الروایات الواردة من طرق شتی عن النبی ص الدالة علی افتراق الیهود علی إحدی و سبعین فرقة و النصاری علی اثنتین و سبعین فرقة، و المسلمین علی ثلاث و سبعین فرقة کلهم هالک إلا واحدة، و قد نقلنا الروایة فی المبحث الروائی الموضوع فی ذیل قوله تعالی:
وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً: «آل عمران: 103».
و بالجملة لا کلام علی متن الروایة إن صح سندها فإنها أجنبیة عن مورد الکلام، و إنما الکلام فی معنی عصمة أهل الحل و العقد من الأمة لو کان هو المراد بقوله: وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ 
ما هو العامل الموجب لعصمة أهل الحل و العقد من المسلمین فیما یرونه من الرأی؟
هذه العصابة التی شأنها الحل و العقد فی الأمور غیر مختصة بالأمة المسلمة بل کل أمة من الأمم العظام بل الأمم الصغیرة بل القبائل و العشائر لا تفقد عدة من أفرادها لهم مکانة فی مجتمعهم ذات قوة و تأثیر فی الأمور العامة، و أنت إذا فحصت التاریخ فی الحوادث الماضیة و ما فی عصرنا من الأمم و الأجیال وجدت موارد کثیرة اجتمعت أهل الحل و العقد منهم فی مهام الأمور و عزائمها علی رأی استصوبوه ثم عقبوه بالعمل، فربما أصابوا و ربما أخطئوا، فالخطأ و إن کان فی الآراء الفردیة أکثر منه فی الآراء الاجتماعیة لکن الآراء الاجتماعیة لیست بحیث لا تقبل الخطأ أصلا فهذا التاریخ و هذه المشاهدة یشهدان منه علی مصادیق و موارد کثیرة جدا:
فلو کان الرأی الاجتماعی من أهل الحل و العقد فی الإسلام مصونا عن الخطإ فإنما هو بعامل لیس من سنخ العوامل العادیة بل عامل من سنخ العوامل المعجزة الخارقة
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للعادة، و یکون حینئذ کرامة باهرة تختص بها هذه الأمة تقیم صلبهم، و تحفظ حماهم و تقیهم من کل شر یدب فی جماعتهم و وحدتهم و بالآخرة سببا معجزا إلهیا یتلو القرآن الکریم، و یعیش ما عاش القرآن، نسبته إلی حیاة الأمة العملیة نسبة القرآن إلی حیاتهم العلمیة فکان من اللازم أن یبین القرآن حدوده و سعة دائرته، و یمتن الله به کما أمتن بالقرآن و بمحمد ص، و یبین لهذه العصابة وظیفتهم الاجتماعیة کما بین لنبیه ذلک، و أن یوصی به النبی ص أمته، و لا سیما أصحابه الکرام و هم الذین صاروا بعده أهلا للحل و العقد، و تقلدوا ولایة أمور الأمة، و أن یبین أن هذه العصابة المسماة بأولی الأمر ما حقیقتها، و ما حدها و ما سعة دائرة عملها، و هل یتشکل هیئة حاکمة واحدة علی جمیع المسلمین فی الأمور العامة لجمیع الأمة الإسلامیة؟ أو تنعقد فی کل جمعیة إسلامیة جمعیة أولی الأمر فیحکم فی نفوسهم و أعراضهم و أموالهم؟.
و لکان من اللازم أن یهتم به المسلمون و لا سیما الصحابة فیسألوا عنه و یبحثوا فیه، و قد سألوا عن أشیاء لا قدر لها بالنسبة إلی هذه المهمة کالأهلة، و ما ذا ینفقون، و الأنفال قال تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَهِلَّةِ» و «یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ» و «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ» فما بالهم لم یسألوا؟ أو أنهم سألوا ثم لعبت به الأیدی فخفی علینا؟ فلیس الأمر مما یخالف هوی أکثریة الأمة الجاریة علی هذه الطریقة حتی یقضوا علیه بالإعراض فالترک حتی ینسی.
و لکان من الواجب أن یحتج به فی الاختلافات و الفتن الواقعة بعد ارتحال النبی ص حینا بعد حین، فما لهذه الحقیقة لا توجد لها عین و لا أثر فی احتجاجاتهم و مناظراتهم، و قد ضبطها النقلة بکلماتها و حروفها، و لا توجد فی خطاب و لا کتاب؟ و لم تظهر بین قدماء المفسرین من الصحابة و التابعین حتی ذهب إلیه شرذمة من المتأخرین: الرازی و بعض من بعده!.
حتی أن الرازی أورد علی هذا الوجه بعد ذکره: بأنه مخالف للإجماع المرکب فإن الأقوال فی معنی أولی الأمر لا تجاوز أربعة: الخلفاء الراشدون، و أمراء السرایا، و العلماء و الأئمة المعصومون، فالقول الخامس خرق للإجماع، ثم أجاب بأنه فی الحقیقة راجع إلی القول الثالث فأفسد علی نفسه ما کان أصلحه فهذا کله یقضی بأن الأمر لم یکن بهذه المثابة، و لم یفهم منه أنه عطیة شریفة و موهبة عزیزة من معجزات الإسلام و کراماته الخارقة لأهل الحل و العقد من المسلمین.
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أو یقال: إن هذه العصمة لا تنتهی إلی عامل خارق للعادة بل الإسلام بنی تربیته العامة علی أصول دقیقة تنتج هذه النتیجة: أن أهل الحل و العقد من الأمة لا یغلطون فیما اجتمعوا علیه، و لا یعرضهم الخطأ فیما رأوه.
و هذا الاحتمال مع کونه باطلا من جهة منافاته للناموس العام و هو أن إدراک الکل هو مجموع إدراکات الأبعاض، و إذا جاز الخطأ علی کل واحد واحد جاز علی الکل یرد علیه أن رأی أولی الأمر بهذا المعنی لو اعتمد فی صحته و عصمته علی مثل هذا العامل غیر المغلوب لم یتخلف عن أثره فإلی أین تنتهی هذه الأباطیل و الفسادات التی ملأت العالم الإسلامی؟.
و کم من منتدی إسلامی بعد رحلة النبی ص اجتمع فیه أهل الحل و العقد من المسلمین علی ما اجتمعوا علیه ثم سلکوا طریقا یهدیهم إلیه رأیهم فلم یزیدوا إلا ضلالا و لم یزد إسعادهم المسلمین إلا شقاء و لم یمکث الاجتماع الدینی بعد النبی ص دون أن عاد إلی إمبراطوریة ظالمة حاطمة! فلیبحث الباحث الناقد فی الفتن الناشئة منذ قبض رسول الله ص و ما استتبعته من دماء مسفوکة، و أعراض مهتوکة، و أموال منهوبة، و أحکام عطلت و حدود أبطلت! ثم لیبحث فی منشئها و محتدها، و أصولها و أعراقها هل تنتهی الأسباب العاملة فیها إلا إلی ما رأته أهل الحل و العقد من الأمة ثم حملوا ما رأوه علی أکتاف الناس؟.
فهذا حال هذا الرکن الرکین الذی یعتمد علیه بنایة الدین أعنی رأی أهل الحل و العقد لو کان هو المراد بأولی الأمر المعصومین فی رأیهم.
فلا مناص علی القول بأن المراد بأولی الأمر أهل الحل و العقد من أن نقول بجواز خطئهم و إنهم علی حد سائر الناس یصیبون و یخطئون غیر أنهم لما کانوا عصابة فاضلة خبیرة بالأمور مدربین مجربین یقل خطؤهم جدا، و أن الأمر بوجوب طاعتهم مع کونهم ربما یغلطون و یخطئون من باب المسامحة فی موارد الخطإ نظرا إلی المصلحة الغالبة فی مداخلتهم فلو حکموا بما یغایر حکم الکتاب و السنة، و یطابق ما شخصوه من مصلحة الأمة بتفسیر حکم من أحکام الدین بغیر ما کان یفسر سابقا أو تغییر حکم بما یوافق صلاح الوقت أو طبع الأمة أو وضع حاضر الدنیا کان هو المتبع، و هو الذی یرتضیه الدین لأنه لا یرید إلا سعادة المجتمع و رقیة فی اجتماعه کما هو الظاهر المتراءی من سیر الحکومات الإسلامیة فی صدر الإسلام و من دونهم فلم یمنع حکم من الأحکام الدائرة فی زمن النبی ص 
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و لم یقض علی سیرة من سیره و سننه إلا علل ذلک بأن الحکم السابق یزاحم حقا من حقوق الأمة، و أن صلاح حال الأمة فی إنفاذ حکم جدید یصلح شأنهم، أو سن سنة حدیثة توافق آمالهم فی سعادة الحیاة، و قد صرح بعض الباحثین «1» أن الخلیفة له أن یعمل بما یخالف صریح الدین حفظا لصلاح الأمة.
و علی هذا فیکون حال الملة الإسلامیة حال سائر المجتمعات الفاضلة المدنیة فی أن فیها جمعیة منتخبة تحکم علی قوانین المجتمع علی حسب ما تراه و تشاهده من مقتضیات الأحوال، و موجبات الأوضاع.
و هذا الوجه أو القول- کما تری- قول من یری أن الدین سنة اجتماعیة سبکت فی قالب الدین، و ظهرت فی صورته فهو محکوم بما یحکم علی متون الاجتماعات البشریة و هیاکلها بالتطور فی أطوار الکمال التدریجی، و مثال عال لا ینطبق إلا علی حیاة الإنسان الذی کان یعیش فی عصر النبوة و ما یقاربه.
فهی حلقة متقضیة من حلق هذه السلسلة المسماة بالمجتمع الإنسانی لا ینبغی أن یبحث عنها الیوم إلا کما یبحث علماء طبقات الأرض (الجیولوجیا) عن السلع المستخرجة من تحت أطباق الأرض.
و الذی یذهب إلی مثل هذا القول لا کلام لنا معه فی هذه الآیة: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ الآیة، فإن القول یبتنی علی أصل مؤثر فی جمیع الأصول و السنن المأثورة من الدین من معارف أصلیة و نوامیس أخلاقیة و أحکام فرعیة و لو حمل علی هذا ما وقع من الصحابة فی زمن النبی و فی مرض موته ثم الاختلافات التی صدرت منهم و ما وقع من تصرف الخلفاء فی بعض الأحکام و بعض سیر النبی ص ثم فی زمن معاویة و من تلاه من الأمویین ثم العباسیین ثم الذین یلونهم و الجمیع أمور متشابهة أنتج نتیجة باهتة.
و من أعجب الکلام المتعلق بهذه الآیة ما ذکره بعض المؤلفین أن قوله تعالی:
«أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» لا یدل علی شی‌ء مما ذکره المفسرون علی اختلاف أقوالهم.
______________________________
(1) صاحب فجر الإسلام فیه.
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أما أولا فلأن فرض طاعة أولی الأمر کائنین من کانوا لا یدل علی فضل و مزیة لهم علی غیرهم أصلا کما أن طاعة الجبابرة و الظلام واجبة علینا فی حال الاضطرار اتقاء من شرهم، و لن یکونوا بذلک أفضل منا عند الله سبحانه.
و أما ثانیا فلأن الحکم المذکور فی الآیة لا یزید علی سائر الأحکام التی تتوقف فعلیتها علی تحقق موضوعاتها نظیر وجوب الإنفاق علی الفقیر و حرمة إعانة الظالم فلیس یجب علینا أن نوجد فقیرا حتی ننفق علیه أو ظالما حتی لا نعینه.
و الوجهان اللذان ذکرهما ظاهرا الفساد، مضافا إلی أن هذا القائل قدر أن المراد بأولی الأمر فی الآیة الحکام و السلاطین و قد تبین فساد هذا الاحتمال.
أما الوجه الأول فلأنه غفل عن أن القرآن مملوء من النهی عن طاعة الظالمین و المسرفین و الکافرین، و من المحال أن یأمر الله مع ذلک بطاعتهم ثم یزید علی ذلک فیقرن طاعتهم بطاعة نفسه و رسوله، و لو فرض کون هذه الطاعة طاعة تقیة لعبر عنها بإذن و نحو ذلک کما قال تعالی: إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً: «آل عمران: 28»، لا بالأمر بطاعتهم صریحا حتی یستلزم کل محذور شنیع.
و أما الوجه الثانی فهو مبنی علی الوجه الأول من معنی الآیة أما لو فرض افتراض طاعتهم لکونهم ذا شأن فی الدین کانوا معصومین لما تقدم تفصیلا، و محال أن یأمر الله بطاعة من لا مصداق له، أو له مصداق اتفاقی فی آیة تتضمن أس أساس المصالح الدینیة و حکما لا یستقیم بدونه حال المجتمع الإسلامی أصلا، و قد عرفت أن الحاجة إلی أولی الأمر عین الحاجة إلی الرسول و هی الحاجة إلی ولایة أمر الأمة و قد تکلمنا فیه فی بحث المحکم و المتشابه.
و لنرجع إلی أول الکلام فی الآیة:
ظهر لک من جمیع ما قدمناه أن لا معنی لحمل قوله تعالی: «وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» علی جماعة المجمعین من أهل الحل و العقد، و هی الهیئة الاجتماعیة بأی معنی من المعانی فسرناه فلیس إلا أن المراد بأولی الأمر آحاد من الأمة معصومون فی أقوالهم مفترض طاعتهم فتحتاج معرفتهم إلی تنصیص من جانب الله سبحانه من کلامه أو بلسان نبیه فینطبق علی ما روی من طرق أئمة أهل البیت (ع) أنهم هم.
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و أما ما قیل: إن أولی الأمر هم الخلفاء الراشدون أو أمراء السرایا أو العلماء المتبعون فی أقوالهم و آرائهم فیدفع ذلک کله أولا: أن الآیة تدل علی عصمتهم و لا عصمة فی هؤلاء الطبقات بلا إشکال إلا ما تعتقده طائفة من المسلمین فی حق علی (ع)، و ثانیا: أن کلا من الأقوال الثلاث قول من غیر دلیل یدل علیه.
و أما ما أورد علی کون المراد به أئمة أهل البیت المعصومین (ع):
أولا: إن ذلک یحتاج إلی تعریف صریح من الله و رسوله، و لو کان ذلک لم یختلف فی أمرهم اثنان بعد رسول الله ص.
و فیه: أن ذلک منصوص علیه فی الکتاب و السنة کآیة الولایة و آیة التطهیر و غیر ذلک، و سیأتی بسط الکلام فیها، و
کحدیث السفینة: «مثل أهل بیتی کمثل سفینة نوح من رکبها نجا، و من تخلف عنها غرق»
و حدیث الثقلین: «إنی تارک فیکم الثقلین کتاب الله و عترتی أهل بیتی- ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا بعدی أبدا»
و قد مر فی بحث المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من الکتاب، و کأحادیث أولی الأمر المرویة من طرق الشیعة و أهل السنة، و سیجی‌ء بعضها فی البحث الروائی التالی.
و ثانیا: أن طاعتهم مشروطة بمعرفتهم فإنها من دون معرفتهم تکلیف بما لا یطاق و إذا کانت مشروطة فالآیة تدفعه لأنها مطلقة.
و فیه: أن الإشکال منقلب علی المستشکل فإن الطاعة مشروطة بالمعرفة مطلقا، و إنما الفرق أن أهل الحل و العقد یعرف مصداقهم علی قوله من عند أنفسنا من غیر حاجة إلی بیان من الله و رسوله، و الإمام المعصوم یحتاج معرفته إلی معرف یعرفه، و لا فرق بین الشرط و الشرط فی منافاته الآیة.
علی أن المعرفة و إن عدت شرطا لکنها لیست من قبیل سائر الشروط فإنها راجعة إلی تحقق بلوغ التکلیف فلا تکلیف من غیر معرفة به و بموضوعه و متعلقه، و لیست راجعة إلی التکلیف و المکلف به، و لو کانت المعرفة فی عداد سائر الشرائط کالاستطاعة فی الحج، و وجدان الماء فی الوضوء مثلا لم یوجد تکلیف مطلق أبدا إذ لا معنی لتوجه التکلیف إلی مکلف سواء علم به أو لم یعلم.
و ثالثا: أنا فی زماننا هذا عاجزون عن الوصول إلی الإمام المعصوم و تعلم العلم 
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و الدین منه، فلا یکون هو الذی فرض الله طاعته علی الأمة إذ لا سبیل إلیه.
و فیه: أن ذلک مستند إلی نفس الأمة فی سوء فعالها و خیانتها علی نفسها لا إلی الله و رسوله فالتکلیف غیر مرتفع کما لو قتلت الأمة نبیها ثم اعتذرت أنها لا تقدر علی طاعته، علی أن الإشکال مقلوب علیه فإنا لا نقدر الیوم علی أمة واحدة فی الإسلام ینفذ فیها ما استصوبته لها أهل الحل و العقد منها.
و رابعا: أن الله تعالی یقول: «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ»، و لو کان المراد من أولی الأمر الإمام المعصوم لوجب أن یقال: فإن تنازعتم فی شی‌ء فردوه إلی الإمام.
و فیه: أن جوابه تقدم فیما مر من البیان، و المراد بالرد الرد إلی الإمام بالتقریب الذی تقدم.
و خامسا: أن القائلین بالإمام المعصوم یقولون: إن فائدة اتباعه إنقاذ الأمة من ظلمة الخلاف، و ضرر التنازع و التفرق و ظاهر الآیة یبین حکم التنازع مع وجود أولی الأمر، و طاعة الأمة لهم کأن یختلف أولو الأمر فی حکم بعض النوازل و الوقائع، و الخلاف و التنازع مع وجود الإمام المعصوم غیر جائز عند القائلین به لأنه عندهم مثل الرسول ص فلا یکون لهذا الزیادة فائدة علی رأیهم.
و فیه: أن جوابه ظاهر مما تقدم أیضا فإن التنازع المذکور فی الآیة إنما هو تنازع المؤمنین فی أحکام الکتاب و السنة دون أحکام الولایة الصادرة عن الإمام فی الوقائع و الحوادث، و قد تقدم أن لا حکم إلا لله و رسوله فإن تمکن المتنازعون من فهم الحکم من الکتاب و السنة کان لهم أن یستنبطوه منهما، أو یسألوا الإمام عنه و هو معصوم فی فهمه، و إن لم یتمکنوا من ذلک کان علیهم أن یسألوا عنه الإمام، و ذلک نظیر ما کان لمن یعاصر رسول الله ص کانوا یتفقهون فیما یتمکنون منه أو یسألون عنه رسول الله ص، و یسألونه فیما لا یتمکنون من فهمه بالاستنباط.
فحکم أولی الأمر فی الطاعة حکم الرسول علی ما یدل علیه الآیة، و حکم التنازع هو الذی ذکره فی الآیة سواء فی ذلک حضور الرسول کما یدل علیه الآیات التالیة، و غیبته کما یدل علیه الأمر فی الآیة بإطلاقه، فالرد إلی الله و الرسول المذکور فی الآیة
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مختص بصورة تنازع المؤمنین کما یدل علیه قوله: تَنازَعْتُمْ و لم یقل: فإن تنازع أولو الأمر، و لا قال: فإن تنازعوا، و الرد إلی الله و الرسول عند حضور الرسول هو سؤال الرسول عن حکم المسألة أو استنباطه من الکتاب و السنة للمتمکن منه، و عند غیبته أن یسأل الإمام عنه أو الاستنباط کما تقدم بیانه، فلا یکون قوله: فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ «إلخ» زائدا من الکلام مستغنی عنه کما ادعاه المستشکل.
فقد تبین من جمیع ما تقدم: أن المراد بأولی الأمر فی الآیة رجال من الأمة حکم الواحد منهم فی العصمة و افتراض الطاعة حکم الرسول ص، و هذا مع ذلک لا ینافی عموم مفهوم لفظ أولی الأمر بحسب اللغة، و إرادته من اللفظ فإن قصد مفهوم من المفاهیم من اللفظ شی‌ء و إرادة المصداق الذی ینطبق علیه المفهوم شی‌ء آخر، و ذلک کما أن مفهوم الرسول معنی عام کلی و هو المراد من اللفظ فی الآیة لکن المصداق المقصود هو الرسول محمد ص.
قوله تعالی: «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ» إلی آخر الآیة تفریع علی الحصر المستفاد من المورد فإن قوله: أَطِیعُوا اللَّهَ «إلخ» حیث أوجب طاعة الله و رسوله، و هذه الطاعة إنما هی فی المواد الدینیة التی تتکفل رفع کل اختلاف مفروض، و کل حاجة ممکنة لم یبق مورد تمس الحاجة الرجوع إلی غیر الله و رسوله، و کان معنی الکلام: أطیعوا الله، و لا تطیعوا الطاغوت، و هو ما ذکرناه من الحصر.
و توجه الخطاب إلی المؤمنین کاشف عن أن المراد بالتنازع هو تنازعهم بینهم لا تنازع مفروض بینهم و بین أولی الأمر، و لا تنازع مفروض بین أولی الأمر فإن الأول أعنی التنازع بینهم و بین أولی الأمر لا یلائم افتراض طاعة أولی الأمر علیهم، و کذا الثانی أعنی التنازع بین أولی الأمر فإن افتراض الطاعة لا یلائم التنازع الذی أحد طرفیه علی الباطل، علی أنه لا یناسب کون الخطاب متوجها إلی المؤمنین فی قوله: فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ 
و لفظ الشی‌ء و إن کان یعم کل حکم و أمر من الله و رسوله و أولی الأمر کائنا ما کان لکن قوله بعد ذلک: فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ یدل علی أن المفروض هو النزاع 
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فی شی‌ء لیس لأولی الأمر الاستقلال و الاستبداد فیه من أوامرهم فی دائرة ولایتهم کأمرهم بنفر أو حرب أو صلح أو غیر ذلک، إذ لا معنی لإیجاب الرد إلی الله و الرسول فی هذه الموارد مع فرض طاعتهم فیها.
فالآیة تدل علی وجوب الرد فی نفس الأحکام الدینیة التی لیس لأحد أن یحکم فیها بإنفاذ أو نسخ إلا الله و رسوله، و الآیة کالصریح فی أنه لیس لأحد أن یتصرف فی حکم دینی شرعه الله و رسوله، و أولو الأمر و من دونهم فی ذلک سواء.
و قوله: إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ تشدید فی الحکم و إشارة إلی أن مخالفته إنما تنتشئ من فساد فی مرحلة الإیمان فالحکم یرتبط به ارتباطا فالمخالفة تکشف عن التظاهر بصفة الإیمان بالله و رسوله، و استبطان للکفر، و هو النفاق کما یدل علیه الآیات التالیة.
و قوله: ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا أی الرد عند التنازع أو إطاعة الله و رسوله و أولی الأمر، و التأویل هو المصلحة الواقعیة التی تنشأ منها الحکم ثم تترتب علی العمل و قد تقدم البحث عن معناه فی ذیل قوله تعالی: وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ الآیة: «آل عمران: 7» فی الجزء الثالث من الکتاب.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یَزْعُمُونَ أَنَّهُمْ آمَنُوا بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ» إلی آخر الآیة الزعم هو الاعتقاد بکذا سواء طابق الواقع أم لا، بخلاف العلم فإنه الاعتقاد المطابق للواقع، و لکون الزعم یستعمل فی الاعتقاد فی موارد لا یطابق الواقع ربما یظن أن عدم مطابقة الواقع مأخوذ فی مفهومه و لیس کذلک، و الطاغوت مصدر بمعنی الطغیان کالرهبوت و الجبروت و الملکوت غیر أنه ربما یطلق و یراد به اسم الفاعل مبالغة یقال:
طغی الماء إذا تعدی ظرفه لوفوره و کثرته، و کان استعماله فی الإنسان أولا علی نحو الاستعارة ثم ابتذل فلحق بالحقیقة و هو خروج الإنسان عن طوره الذی حده له العقل أو الشرع، فالطاغوت هو الظالم الجبار، و المتمرد عن وظائف عبودیة الله استعلاء علیه تعالی و هکذا، و إلیه یعود ما قیل: إن الطاغوت کل معبود من دون الله.
و قوله: بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ بمنزلة أن یقال: بما أنزل الله علی رسله، و لم یقل: آمنوا بک و بالذین من قبلک لأن الکلام فی وجوب الرد إلی کتاب الله و حکمه و بذلک یظهر أن المراد بقوله: «وَ قَدْ أُمِرُوا أَنْ یَکْفُرُوا بِهِ» الأمر فی الکتب السماویة
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و الوحی النازل علی الأنبیاء: محمد و من قبله (ص).
و قوله: أَ لَمْ تَرَ إلخ، الکلام بمنزلة دفع الدخل کأنه قیل: ما وجه ذکر قوله: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ «إلخ» فقیل: أ لم تر إلی تخلفهم من الطاعة حیث یریدون التحاکم إلی الطاغوت؟ و الاستفهام للتأسف و المعنی: من الأسف ما رأیته أن بعض الناس، و هم معتقدون أنهم مؤمنون بما أنزل إلیک من الکتاب و إلی سائر الأنبیاء و الکتب السماویة إنما أنزلت لتحکم بین الناس فیما اختلفوا فیه، و قد بینه الله تعالی لهم بقوله: کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ «البقرة: 213» یتحاکمون عند التنازع إلی الطاغوت و هم أهل الطغیان و المتمردون عن دین الله المتعدون علی الحق، و قد أمروا فی هذه الکتب أن یکفروا بالطاغوت، و کفی فی منع التحاکم إلیهم أنه إلغاء لکتب الله و إبطال لشرائعه.
و فی قوله «وَ یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُضِلَّهُمْ ضَلالًا بَعِیداً، دلالة علی أن تحاکمهم إنما هو بإلقاء الشیطان و إغوائه، و الوجهة فیه الضلال البعید.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا» إلی آخر الآیة، تعالوا بحسب الأصل أمر من التعالی و هو الارتفاع، و صد عنه یصد صدودا أی أعرض، و قوله: إِلی ما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ إِلَی الرَّسُولِ بمنزلة أن یقال: إلی حکم الله و من یحکم به، و فی قوله: یَصُدُّونَ عَنْکَ إنما خص الرسول بالإعراض مع أن الذی دعوا إلیه هو الکتاب و الرسول معا لا الرسول وحده لأن الأسف إنما هو من فعل الذین یزعمون أنهم آمنوا بما أنزل الله فهم لیسوا بکافرین حتی یتجاهروا بالإعراض عن کتاب الله بل منافقون بالحقیقة یتظاهرون بالإیمان بما أنزل الله لکنهم یعرضون عن رسوله.
و من هنا یظهر أن الفرق بین الله و رسوله بتسلیم حکم الله و التوقف فی حکم الرسول نفاق البتة.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ إِذا أَصابَتْهُمْ مُصِیبَةٌ» إلخ إیذان بأن هذا الإعراض و الانصراف عن حکم الله و رسوله، و الإقبال إلی غیره و هو حکم الطاغوت سیعقب مصیبة تصیبهم لا سبب لها إلا هذا الإعراض عن حکم الله و رسوله، و التحاکم إلی الطاغوت، و قوله: ثُمَّ جاؤُکَ یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ اه حکایة لمعذرتهم أنهم ما کانوا یریدون برکونهم إلی حکم الطاغوت سوء، و المعنی- و الله أعلم-: فإذا کان حالهم هذا الحال کیف صنیعهم 
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إذا أصابهم بفعالهم هذا وباله السیئ ثم جاءوک یحلفون بالله قائلین ما أردنا بالتحاکم إلی غیر الکتاب و الرسول إلا الإحسان و التوفیق و قطع المشاجرة بین الخصوم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ یَعْلَمُ اللَّهُ ما فِی قُلُوبِهِمْ» إلخ تکذیب لقولهم فیما اعتذروا به، و لم یذکر حال ما فی قلوبهم، و أنه ضمیر فاسد لدلالة قوله: «فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ عِظْهُمْ» علی ذلک إذ لو کان ما فی قلوبهم غیر فاسد کان قولهم صدقا و حقا و لا یؤمر بالإعراض عمن یقول الحق و یصدق فی قوله.
و قوله: وَ قُلْ لَهُمْ فِی أَنْفُسِهِمْ قَوْلًا بَلِیغاً أی قولا یبلغ فی أنفسهم ما ترید أن یقفوا علیه و یفقهوه من مفاسد هذا الصنیع، و أنه نفاق لو ظهر نزل بهم الویل من سخط الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»، رد مطلق لجمیع ما تقدمت حکایته من هؤلاء المنافقین من التحاکم إلی الطاغوت، و الإعراض عن الرسول، و الحلف و الاعتذار بالإحسان و التوفیق. فکل ذلک مخالفة للرسول بوجه سواء کانت مصاحبة لعذر یعتذر به أم لا، و قد أوجب الله طاعته من غیر قید و شرط فإنه لم یرسله إلا لیطاع بإذن الله، و لیس لأحد أن یتخیل أن المتبع من الطاعة طاعة الله، و إنما الرسول بشر ممن خلق إنما یطاع لحیازة الصلاح فإذا أحرز صلاح من دون طاعته فلا بأس بالاستبداد فی إحرازه، و ترک الرسول فی جانب، و إلا کان إشراکا بالله، و عبادة لرسوله معه، و ربما کان یلوح ذلک فی أمور یکلمون فیها رسول الله ص یقول قائلهم له إذا عزم علیهم فی مهمة: أ بأمر من الله أم منک؟.
فذکر الله سبحانه أن وجوب طاعة النبی ص وجوب مطلق، و لیست إلا طاعة الله فإنها بإذنه نظیر ما یفیده قوله تعالی: مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ الآیة: «النساء: 80».
ثم ذکر أنهم لو رجعوا إلی الله و رسوله بالتوبة حین ما خالفوا الرسول بالإعراض لکان خیرا لهم من أن یحلفوا بالله، و یلفقوا أعذارا غیر موجهة لا تنفع و لا ترضی رسول الله ص لأن الله سبحانه یخبره بحقیقة الأمر، و ذلک قوله: وَ لَوْ أَنَّهُمْ إِذْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ جاؤُکَ إلی آخر الآیة.
قوله تعالی: فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ إلخ، الشجر- بسکون الجیم- و الشجور: الاختلاط یقال: شجر شجرا و شجورا أی اختلط، و منه التشاجر
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و المشاجرة کأن الدعاوی أو الأقوال اختلط بعضها مع بعض، و منه قیل للشجر: شجر لاختلاط غصونها بعضها مع بعض، و الحرج الضیق.
و ظاهر السیاق فی بدء النظر أنه رد لزعم المنافقین أنهم آمنوا بالنبی ص مع تحاکمهم إلی الطاغوت فالمعنی: فلیس کما یزعمون أنهم یؤمنون مع تحاکمهم إلی الطاغوت بل لا یؤمنون حتی یحکموک «إلخ».
لکن شمول حکم الغایة أعنی قوله: حَتَّی یُحَکِّمُوکَ «إلخ» لغیر المنافقین، و کذا قوله بعد ذلک: «وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ» إلی قوله: «ما فَعَلُوهُ إِلَّا قَلِیلٌ مِنْهُمْ» یؤید أن الرد لا یختص بالمنافقین بل یعمهم و غیرهم من جهة أن ظاهر حالهم أنهم یزعمون أن مجرد تصدیق ما أنزل من عند الله بما یتضمنه من المعارف و الأحکام إیمان بالله و رسوله و بما جاء به من عند ربه حقیقة، و لیس کذلک بل الإیمان تسلیم تام باطنا و ظاهرا فکیف یتأتی لمؤمن حقا أن لا یسلم للرسول حکما فی الظاهر بأن یعرض عنه و یخالفه، أو فی باطن نفسه بأن یتحرج عن حکم الرسول إذا خالف هوی نفسه، و قد قال الله تعالی لرسوله: لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ «النساء: 105».
فلو تحرج متحرج بما قضی به النبی ص فمن حکم الله تحرج لأنه الذی شرفه بافتراض الطاعة و نفوذ الحکم.
و إذا کانوا سلموا حکم الرسول، و لم یتحرج قلوبهم منه کانوا مسلمین لحکم الله قطعا سواء فی ذلک حکمه التشریعی و التکوینی، و هذا موقف من مواقف الإیمان یتلبس فیه المؤمن بعدة من صفات الفضیلة أوضحها: التسلیم لأمر الله، و یسقط فیه التحرج و الاعتراض و الرد من لسان المؤمن و قلبه، و قد أطلق فی الآیة التسلیم إطلاقا.
و من هنا یظهر أن قوله: فَلا وَ رَبِّکَ إلی آخر الآیة، و إن کان مقصورا علی التسلیم لحکم النبی ص بحسب اللفظ لأن مورد الآیات هو تحاکمهم إلی غیر رسول الله ص مع وجوب رجوعهم إلیه إلا أن المعنی عام لحکم الله و رسوله جمیعا، و لحکم التشریع و التکوین جمیعا کما عرفت.
بل المعنی یعم الحکم بمعنی قضاء رسول الله ص و کل سیرة سار بها أو عمل عمل به لأن الأثر مشترک فکل ما ینسب بوجه إلی الله و رسوله بأی نحو کان لا یتأتی 
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لمؤمن بالله حق إیمانه أن یرده أو یعترض علیه أو یمله أو یسوءه بوجه من وجوه المساءة فکل ذلک شرک علی مراتبه، و قد قال تعالی: وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ «یوسف: 106».
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ» إلی قوله: «ما فَعَلُوهُ إِلَّا قَلِیلٌ مِنْهُمْ» قد تقدم فی قوله: وَ لکِنْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا نساء 4 إن هذا الترکیب یدل علی أن الحکم للهیئة الاجتماعیة من الأفراد و هو المجتمع، و أن الاستثناء لدفع توهم استغراق الحکم و استیعابه لجمیع الأفراد، و لذلک کان هذا الاستثناء أشبه بالمنفصل منه بالمتصل أو هو برزخ بین الاستثنائین: المتصل و المنفصل لکونه ذا جنبتین.
علی هذا فقوله «ما فَعَلُوهُ إِلَّا قَلِیلٌ مِنْهُمْ» وارد مورد الإخبار عن حال الجملة المجتمعة أنهم لا یمتثلون الأحکام و التکالیف الحرجیة الشاقة التی تماس ما یتعلق به قلوبهم تعلق الحب الشدید کنفوسهم و دیارهم، و استثناء القلیل لدفع التوهم.
فالمعنی: و لو أنا کتبنا أی فرضنا علیهم قتل أنفسهم و الخروج من دیارهم و أوطانهم المألوفة لهم ما فعلوه أی لم یمتثلوا أمرنا، ثم لما استشعر أن قوله: ما فعلوه یوهم أن لیس فیهم من هو مؤمن حقا مسلم لحکم الله حقیقة دفع ذلک باستثناء القلیل منهم، و لم یکن یشمله الحکم حقیقة لأن الإخبار عن حال المجتمع من حیث إنه مجتمع و لم تکن الأفراد داخلة فیه إلا بتبع الجملة.
و من هنا یظهر أن المراد قتل الجملة الجملة و خروج الجملة و جلاؤهم من جملة دیارهم کالبلدة و القریة دون قتل کل واحد نفسه، و خروجه من داره کما فی قوله تعالی: فَتُوبُوا إِلی بارِئِکُمْ فَاقْتُلُوا أَنْفُسَکُمْ «البقرة: 54»، فإن المقصود بالخطاب هو الجماعة دون الأفراد.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ فَعَلُوا ما یُوعَظُونَ بِهِ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ أَشَدَّ تَثْبِیتاً» فی تبدیل الکتابة فی قوله: وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ بالوعظ فی قوله: ما یُوعَظُونَ بِهِ إشارة إلی أن هذه الأحکام الظاهرة فی صورة الأمر و الفرض لیست إلا إشارات إلی ما فیه صلاحهم و سعادتهم فهی فی الحقیقة مواعظ و نصائح یراد بها خیرهم و صلاحهم.
و قوله: لَکانَ خَیْراً لَهُمْ أی فی جمیع ما یتعلق بهم من أولاهم و أخراهم، و ذلک أن خیر الآخرة لا ینفک من خیر الدنیا بل یستتبعه، و قوله: «وَ أَشَدَّ تَثْبِیتاً» أی 
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لنفوسهم و قلوبهم بالإیمان لأن الکلام فیه، قال تعالی: یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ الآیة: «إبراهیم: 27».
قوله تعالی: «وَ إِذاً لَآتَیْناهُمْ مِنْ لَدُنَّا أَجْراً عَظِیماً» أی حین تثبتوا بالإیمان الثابت، و الکلام فی إبهام قوله: «أَجْراً عَظِیماً» کالکلام فی إطلاق قوله: «لَکانَ خَیْراً لَهُمْ».
قوله تعالی: «وَ لَهَدَیْناهُمْ صِراطاً مُسْتَقِیماً» قد مضی الکلام فی معنی الصراط المستقیم فی ذیل قوله: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ «الحمد: 6» فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ» إلی قوله: «حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً» جمع بین الله و الرسول فی هذا الوعد الحسن مع کون الآیات السابقة متعرضة لإطاعة الرسول و التسلیم لحکمه و قضائه، لتخلل ذکره تعالی بینها فی قوله: وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ «إلخ» فالطاعة المفترضة طاعته تعالی و طاعة رسوله، و قد بدأ الکلام علی هذا النحو فی قوله أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ الآیة.
و قوله: فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ یدل علی اللحوق دون الصیرورة فهؤلاء ملحقون بجماعة المنعم علیهم، و هم أصحاب الصراط المستقیم الذی لم ینسب فی کلامه تعالی إلی غیره إلا إلی هذه الجماعة فی قوله تعالی: اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ «الحمد: 7»، و بالجملة فهم ملحقون بهم غیر صائرین منهم کما لا یخلو قوله: «وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً» من تلویح إلیه، و قد تقدم أن المراد بهذه النعمة هی الولایة.
و أما هؤلاء الطوائف الأربع أعنی النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین فالنبیون هم أصحاب الوحی الذین عندهم نبأ الغیب، و لا خبرة لنا من حالهم بأزید من ذلک إلا من حیث الآثار، و قد تقدم أن المراد بالشهداء شهداء الأعمال فیما یطلق من لفظ الشهید فی القرآن دون المستشهدین فی معرکة القتال، و أن المراد بالصالحین هم أهل اللیاقة بنعم الله.
و أما الصدیقون فالذی یدل علیه لفظه هو أنه مبالغة من الصدق، و من الصدق ما هو فی القول، و منه ما هو فی الفعل، و صدق الفعل هو مطابقته للقول لأنه حاک عن الاعتقاد فإذا صدق فی حکایته کان حاکیا لما فی الضمیر من غیر تخلف، و صدق القول مطابقته لما فی الواقع، و حیث کان القول نفسه من الفعل بوجه کان الصادق فی فعله لا یخبر إلا عما یعلم صدقه و أنه حق، ففی قوله الصدق الخبری و المخبری جمیعا.
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فالصدیق الذی لا یکذب أصلا هو الذی لا یفعل إلا ما یراه حقا من غیر اتباع لهوی النفس، و لا یقول إلا ما یری أنه حق، و لا یری شیئا إلا ما هو حق فهو یشاهد حقائق الأشیاء، و یقول الحق، و یفعل الحق.
و علی ذلک فیترتب المراتب فالنبیون و هم السادة، ثم الصدیقون و هم شهداء الحقائق و الأعمال، و الشهداء و هم شهداء الأعمال، و الصالحون و هم المتهیئون للکرامة الإلهیة.
و قوله تعالی: «وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً» أی من حیث الرفاقة فهو تمییز، قیل:
و لذلک لم یجمع، و قیل: المعنی: حسن کل واحد منهم رفیقا، و هو حال نظیر قوله:
ثُمَّ نُخْرِجُکُمْ طِفْلًا: «الحج: 5».
قوله تعالی: «ذلِکَ الْفَضْلُ مِنَ اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ عَلِیماً» تقدیم «ذلِکَ» و إتیانه بصیغة الإشارة الدالة علی البعید و دخول اللام فی الخبر یدل علی تفخیم أمر هذا الفضل کأنه کل الفضل، و ختم الآیة بالعلم لکون الکلام فی درجات الإیمان التی لا سبیل إلی تشخیصها إلا العلم الإلهی.
و اعلم أن فی هذه الآیات الشریفة موارد عدیدة من الالتفات الکلامی متشابک بعضها مع بعض فقد أخذ المؤمنون فی صدر الآیات مخاطبین ثم فی قوله: «وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا عَلَیْهِمْ» کما مر غائبین، و کذلک أخذ تعالی نفسه فی مقام الغیبة فی صدر الآیات فی قوله:
أَطِیعُوا اللَّهَ الآیة، ثم فی مقام المتکلم مع الغیر فی قوله: وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ الآیة، ثم الغیبة فی قوله: بِإِذْنِ اللَّهِ الآیة، ثم المتکلم مع الغیر فی قوله: وَ لَوْ أَنَّا کَتَبْنا الآیة، ثم الغیبة فی قوله: وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ الآیة.
و کذلک الرسول أخذ غائبا فی صدر الآیات فی قوله: وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ الآیة، ثم مخاطبا فی قوله: ذلِکَ خَیْرٌ الآیة، ثم غائبا فی قوله: وَ اسْتَغْفَرَ لَهُمُ الرَّسُولُ الآیة، ثم مخاطبا فی قوله: فَلا وَ رَبِّکَ الآیة، ثم غائبا فی قوله: وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ الآیة، ثم مخاطبا فی قوله: وَ حَسُنَ أُولئِکَ الآیة، فهذه عشر موارد من الالتفات الکلامی و النکات المختصة بکل مورد مورد ظاهرة للمتدبر.



بحث روائی‌

فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن جابر بن عبد الله الأنصاری*: لما أنزل 
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الله عز و جل علی نبیه محمد ص: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ- وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ «قلت: یا رسول الله عرفنا الله و رسوله- فمن أولو الأمر الذین قرن الله طاعتهم بطاعتک؟ فقال (ص): هم خلفائی یا جابر- و أئمة المسلمین من بعدی: أولهم علی بن أبی طالب، ثم الحسن، ثم الحسین، ثم علی بن الحسین، ثم محمد بن علی المعروف فی التوراة بالباقر- ستدرکه یا جابر فإذا لقیته فأقرئه منی السلام، ثم الصادق جعفر بن محمد ثم موسی بن جعفر، ثم علی بن موسی، ثم محمد بن علی، ثم علی بن محمد، ثم الحسن بن علی، ثم سمیی محمد و کنیی حجة الله فی أرضه- و بقیته فی عباده ابن الحسن بن علی ذاک- الذی یفتح الله تعالی ذکره علی یدیه مشارق الأرض و مغاربها، ذاک الذی یغیب عن شیعته و أولیائه غیبة- لا یثبت فیه علی القول بإمامته- إلا من امتحن الله قلبه للإیمان.
قال جابر: فقلت له یا رسول الله- فهل یقع لشیعته الانتفاع به فی غیبته- فقال (ص) إی و الذی بعثنی بالنبوة- إنهم یستضیئون بنوره، و ینتفعون بولایته فی غیبته کانتفاع الناس بالشمس- و إن تجلاها سحاب، یا جابر هذا من مکنون سر الله- و مخزون علم الله فاکتمه إلا عن أهله.
أقول: و عن النعمانی بإسناده عن سلیم بن قیس الهلالی عن علی (ع) ما فی معنی الروایة السابقة، و رواها علی بن إبراهیم بإسناده عن سلیم عنه (ع)، و هناک روایات أخر من طرق الشیعة و أهل السنة، و فیها ذکر إمامتهم بأسمائهم من أراد الوقوف علیها فعلیه بالرجوع إلی کتاب ینابیع المودة و کتاب غایة المرام للبحرانی و غیرهما.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر الجعفی قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن هذه الآیة:
«أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» قال: الأوصیاء.
أقول: و فی تفسیر العیاشی، عن عمر بن سعید عن أبی الحسن (ع)* مثله و فیه: علی بن أبی طالب و الأوصیاء من بعده.
و عن ابن شهرآشوب*: سأل الحسن بن صالح عن الصادق (ع) عن ذلک- فقال:
الأئمة من أهل بیت رسول الله ص:
أقول: و روی مثله الصدوق عن أبی بصیر عن الباقر (ع)* و فیه: قال: الأئمة من ولد علی و فاطمة إلی أن تقوم الساعة.
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و فی الکافی، بإسناده عن أبی مسروق عن أبی عبد الله (ع) قال*: قلت له: إنا نکلم أهل الکلام- فنحتج علیهم بقول الله عز و جل: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» فیقولون: نزلت فی المؤمنین، و نحتج علیهم بقول الله عز و جل:
«قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی فیقولون: نزلت فی قربی المسلمین قال: فلم أدع شیئا مما حضرنی ذکره من هذا و شبهه إلا ذکرته، فقال لی: إذا کان ذلک فادعهم إلی المباهلة، قلت: و کیف أصنع؟ فقال: أصلح نفسک ثلاثا و أطبه، قال: و صم و اغتسل و ابرز أنت و هو إلی الجبال- فتشبک أصابعک من یدک الیمنی فی أصابعه- ثم أنصفه، و ابدأ بنفسک، و قل: اللهم رب السموات السبع و رب الأرضین السبع- عالم الغیب و الشهادة الرحمن الرحیم- إن کان أبو مسروق جحد حقا و ادعی باطلا- فأنزل علیه حسبانا من السماء و عذابا ألیما، ثم رد الدعوة علیه فقل: و إن جحد حقا و ادعی باطلا- فأنزل علیه حسبانا من السماء و عذابا ألیما.
ثم قال لی: فإنک لا تلبث أن تری ذلک فیه، فوالله ما وجدت خلقا یجیبنی إلیه.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن عجلان عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» قال: هی فی علی و فی الأئمة- جعلهم الله مواضع الأنبیاء غیر أنهم لا یحلون شیئا و لا یحرمونه.
أقول: و الاستثناء فی الروایة هو الذی قدمنا فی ذیل الکلام علی الآیة أنها تدل علی أن لا حکم تشریعا إلا لله و رسوله.
و فی الکافی، بإسناده عن برید بن معاویة قال*: تلا أبو جعفر (ع): أطیعوا الله و أطیعوا الرسول و أولی الأمر منکم- فإن خفتم تنازعا فی الأمر- فأرجعوه إلی الله و إلی الرسول و إلی أولی الأمر منکم.
قال: کیف یأمر بطاعتهم و یرخص فی منازعتهم- إنما قال ذلک للمارقین الذین قیل لهم: أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ 
أقول: الروایة لا تدل علی أزید من کون ما تلاه (ع) تفسیر للآیة و بیانا للمراد منها، و قد تقدم فی البیان السابق توضیح دلالتها علی ذلک، و لیس المراد هو القراءة کما ربما یستشعر من قوله: تلا أبو جعفر (ع).
و یدل علی ذلک اختلاف اللفظ الموجود فی الروایات کما
فی تفسیر القمی، بإسناده 
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عن حریز عن أبی عبد الله (ع) قال*: نزلت: «فإن تنازعتم فی شی‌ء- فأرجعوه إلی الله و إلی الرسول و إلی أولی الأمر منکم».
و ما فی تفسیر العیاشی، عن برید بن معاویة عن أبی جعفر (ع)» و هو روایة الکافی، السابقة) و فی الحدیث*: ثم قال للناس: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» فجمع المؤمنین إلی یوم القیامة «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» إیانا عنی خاصة «فإن خفتم تنازعا فی الأمر- فارجعوا إلی الله و إلی الرسول و أولی الأمر منکم» هکذا نزلت، و کیف یأمرهم بطاعة أولی الأمر- و یرخص لهم فی منازعتهم- إنما قیل ذلک للمأمورین الذین قیل لهم: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ 
و فی تفسیر العیاشی،: فی روایة أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال*: نزلت (یعنی آیة أَطِیعُوا اللَّهَ)، فی علی بن أبی طالب (ع)- قلت له: إن الناس یقولون لنا: فما منعه أن یسمی علیا و أهل بیته فی کتابه؟ فقال أبو جعفر (ع): قولوا لهم: إن الله أنزل علی رسوله الصلاة و لم یسم ثلاثا و لا أربعا- حتی کان رسول الله ص هو الذی فسر ذلک (لهم) و أنزل الحج و لم ینزل طوفوا أسبوعا- حتی فسر ذلک لهم رسول الله ص، و الله أنزل: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» تنزلت فی علی و الحسن و الحسین (ع)، و قال فی علی من کنت مولاه فعلی مولاه، و قال رسول الله ص:
أوصیکم بکتاب الله و أهل بیتی- إنی سألت الله أن لا یفرق بینهما- حتی یوردهما علی الحوض فأعطانی ذلک، و قال: فلا تعلموهم فإنهم أعلم منکم، إنهم لن یخرجوکم من باب هدی، و لن یدخلوکم فی باب ضلال، و لو سکت رسول الله و لم یبین أهلها- لادعی آل عباس و آل عقیل و آل فلان، و لکن أنزل الله فی کتابه: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً» فکان علی و الحسن و الحسین و فاطمة (ع) تأویل هذه الآیة، فأخذ رسول الله ص بید علی و فاطمة و الحسن و الحسین (ص)- فأدخلهم تحت الکساء فی بیت أم سلمة- و قال: اللهم إن لکل نبی ثقلا و أهلا فهؤلاء ثقلی و أهلی، و قالت أم سلمة: أ لست من أهلک؟ قال: إنک إلی خیر، و لکن هؤلاء ثقلی و أهلی، الحدیث:
أقول: و روی فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عنه (ع) مثله مع اختلاف یسیر فی اللفظ.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن تفسیر مجاهد*: أنها نزلت فی أمیر المؤمنین 
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حین خلفه رسول الله ص بالمدینة- فقال: یا رسول الله أ تخلفنی علی النساء و الصبیان؟
فقال: یا أمیر المؤمنین- أ ما ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی؟ حین قال له:
«اخْلُفْنِی فِی قَوْمِی وَ أَصْلِحْ» فقال الله: وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ 
قال: علی بن أبی طالب ولاه الله أمر الأمة بعد محمد، و حین خلفه رسول الله ص بالمدینة- فأمر الله العباد بطاعته و ترک خلافه.
و فیه، عنه عن أبانة الفلکی"*: أنها نزلت حین شکا أبو بریدة من علی (ع)، الخبر.
و فی العبقات، عن کتاب ینابیع المودة، للشیخ سلیمان بن إبراهیم البلخی عن المناقب عن سلیم بن قیس الهلالی عن علی فی حدیث قال*: و أما أدنی ما یکون به العبد ضالا- أن لا یعرف حجة الله تبارک و تعالی و شاهده علی عباده، الذی أمر الله عباده بطاعته، و فرض ولایته.
قال سلیم: قلت: یا أمیر المؤمنین صفهم لی، قال: الذین قرنهم الله بنفسه و نبیه فقال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» فقلت له:
جعلنی الله فداک أوضح لی، فقال: الذین قال رسول الله ص فی مواضع- و فی آخر خطبته یوم قبضه الله عز و جل إلیه: إنی ترکت فیکم أمرین لن تضلوا بعدی- إن تمسکتم بهما کتاب الله عز و جل، و عترتی أهل بیتی، فإن اللطیف الخبیر قد عهد إلی أنهما لن یفترقا- حتی یردا علی الحوض کهاتین- و جمع بین مسبحتیه- و لا أقول: کهاتین و جمع مسبحته و الوسطی- فتمسکوا بهما و لا تقدموهم فتضلوا.
أقول: و الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) فی المعانی السابقة کثیرة جدا و قد اقتصرنا فیما نقلناه علی إیراد نموذج من کل صنف منها، و علی من یطلبها أن یراجع جوامع الحدیث.
و أما الذی روی عن قدماء المفسرین فهی ثلاثة أقوال: الخلفاء الراشدون، و أمراء السرایا و العلماء، و ما نقل عن الضحاک أنهم أصحاب النبی ص فهو یرجع إلی القول الثالث فإن اللفظ المنقول منه: أنهم أصحاب رسول الله ص هم الدعاة الرواة، و ظاهره أنه تعلیل بالعلم فیرجع إلی التفسیر بالعلماء.
و اعلم أیضا أنه قد نقل فی أسباب نزول هذه الآیات أمور کثیرة، و قصص مختلفة شتی لکن التأمل فیها لا یدع ریبا فی أنها جمیعا من قبیل التطبیق النظری من رواتها، و لذلک ترکنا إیرادها لعدم الجدوی فی نقلها، و إن شئت تصدیق ذلک فعلیک بالرجوع 
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إلی الدر المنثور، و تفسیر الطبری، و أشباههما.
و فی محاسن البرقی، بإسناده عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قول الله تعالی:
فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ الآیة، قال: التسلیم، الرضا، و القنوع بقضائه.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله الکاهلی قال*: قال أبو عبد الله (ع): لو أن قوما عبدوا الله وحده لا شریک له، و أقاموا الصلاة، و آتوا الزکاة، و حجوا البیت، و صاموا شهر رمضان- ثم قالوا الشی‌ء صنعه الله و صنع رسوله ص: لم صنع هکذا و کذا، و لو صنع خلاف الذی صنع، أو وجدوا ذلک فی قلوبهم لکانوا بذلک مشرکین، ثم تلا هذه الآیة:
«فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ- ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً» ثم قال أبو عبد الله (ع): علیکم بالتسلیم.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن یحیی الکاهلی عن أبی عبد الله (ع) قال*: سمعته یقول: و الله لو أن قوما عبدوا الله وحده لا شریک له و أقاموا الصلاة، و آتوا الزکاة، و حجوا البیت، و صاموا شهر رمضان- ثم قالوا لشی‌ء صنعه رسول الله ص: لم صنع کذا و کذا؟ و وجدوا ذلک فی أنفسهم لکانوا بذلک مشرکین، ثم قرأ: فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ- ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً- مما قضی محمد و آل محمد وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً.
أقول: و فی معنی الروایتین روایات أخر، و الذی ذکره (ع) تعمیم فی الآیة من جهة الملاک من جهتین: من جهة أن الحکم لا یفرق فیه بین أن یکون حکما تشریعیا أو تکوینیا، و من جهة أن الحاکم بالحکم لا یفرق فیه بین أن یکون هو الله أو رسوله.
و اعلم أن هناک روایات تطبق الآیات أعنی قوله: فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ إلی آخر الآیات علی ولایة علی (ع) أو علی ولایة أئمة أهل البیت (ع)، و هو من مصادیق التطبیق علی المصادیق، فإن الله سبحانه و رسوله ص و الأئمة من أهل البیت (ع) مصادیق الآیات و هی جاریة فیهم.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده إلی علی بن أبی طالب (ع) قال*: جاء رجل من الأنصار إلی النبی ص- فقال: یا رسول الله ما أستطیع فراقک، و إنی لأدخل منزلی فأذکرک- فأترک ضیعتی و أقبل حتی أنظر إلیک حبا لک، فذکرت إذا کان یوم القیامة فأدخلت الجنة- فرفعت فی أعلی علیین فکیف لی بک یا نبی الله؟ فنزل: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ- مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ- وَ حَسُنَ 
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أُولئِکَ رَفِیقاً»- فدعا النبی ص الرجل فقرأها علیه و بشره بذلک.
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة أیضا رواه فی الدر المنثور، عن الطبرانی و ابن مردویه و أبی نعیم فی الحلیة و الضیاء المقدسی فی صفة الجنة و حسنه عن عائشة، و عن الطبرانی و ابن مردویه من طریق الشعبی عن ابن عباس، و عن سعید بن منصور و ابن المنذر عن الشعبی، و عن ابن جریر عن سعید بن جبیر.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن أنس بن مالک عمن سمی عن أبی صالح عن ابن عباس"* فی قوله تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ- فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ» یعنی محمدا- و «الصِّدِّیقِینَ» یعنی علیا و کان أول من صدق- و «الشُّهَداءِ»- یعنی علیا و جعفرا و حمزة و الحسن و الحسین (ع).
أقول: و فی هذا المعنی أخبار أخر.
و فی الکافی، عن الباقر (ع) قال*: أعینونا بالورع- فإنه من لقی الله بالورع کان له عند الله فرحا- فإن الله عز و جل یقول: وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ و تلا الآیة- ثم قال:
فمنا النبی و منا الصدیق و منا الشهداء و الصالحون.
و فیه، عن الصادق (ع)*: المؤمن مؤمنان: مؤمن وفی الله بشروطه- التی اشترطها علیه- فذلک مع النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین- و حسن أولئک رفیقا، و ذلک ممن یشفع و لا یشفع له، و ذلک ممن لا یصیبه أهوال الدنیا و و لا أهوال الآخرة، و مؤمن زلت به قدم- فذلک کخامة الزرع کیفما کفأته الریح انکفأ، و ذلک ممن یصیبه أهوال الدنیا و أهوال الآخرة- و یشفع له، و هو علی خیر.
أقول: فی الصحاح: الخامة: الغضة الرطبة من النبات انتهی، و یقال: کفأت فلانا فانکفأ أی صرفته فانصرف و رجع، و هو (ع) یشیر فی الحدیث إلی ما تقدم فی تفسیر قوله: صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ «الفاتحة: 7» أن المراد بالنعمة الولایة فینطبق علی قوله تعالی: أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ «یونس:
63» و لا سبیل لأهوال الحوادث إلی أولیاء الله الذین لیس لهم إلا الله سبحانه.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا خُذُوا حِذْرَکُمْ فَانْفِرُوا ثُباتٍ أَوِ انْفِرُوا جَمِیعاً (71) وَ إِنَّ مِنْکُمْ لَمَنْ لَیُبَطِّئَنَّ فَإِنْ أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ قالَ قَدْ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیَّ إِذْ لَمْ أَکُنْ مَعَهُمْ شَهِیداً (72) وَ لَئِنْ أَصابَکُمْ فَضْلٌ مِنَ اللَّهِ لَیَقُولَنَّ کَأَنْ لَمْ تَکُنْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُ مَوَدَّةٌ یا لَیْتَنِی کُنْتُ مَعَهُمْ فَأَفُوزَ فَوْزاً عَظِیماً (73) فَلْیُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یَشْرُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا بِالْآخِرَةِ وَ مَنْ یُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَیُقْتَلْ أَوْ یَغْلِبْ فَسَوْفَ نُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً (74) وَ ما لَکُمْ لا تُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْ هذِهِ الْقَرْیَةِ الظَّالِمِ أَهْلُها وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ نَصِیراً (75)
الَّذِینَ آمَنُوا یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ الطَّاغُوتِ فَقاتِلُوا أَوْلِیاءَ الشَّیْطانِ إِنَّ کَیْدَ الشَّیْطانِ کانَ ضَعِیفاً (76)
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بیان‌

الآیات بالنسبة إلی ما تقدمها- کما تری- بمنزلة ذی المقدمة بالنسبة إلی المقدمة و هی تحث و تستنهض المؤمنین للجهاد فی سبیل الله، و قد کانت المحنة شدیدة علی المؤمنین أیام کانت تنزل هذه الآیات، و هی کأنها الربع الثانی من زمن إقامة رسول الله ص بالمدینة کانت العرب هاجت علیهم من کل جانب لإطفاء نور الله، و هدم ما ارتفع من بنایة الدین یغزو رسول الله ص مشرکی مکة و طواغیت قریش، و یسری السرایا إلی أقطار الجزیرة، و یرفع قواعد الدین بین المؤمنین، و فی داخلهم جمع المنافقین و هم ذو قوة و شوکة، و قد بان یوم أحد أن لهم عددا لا ینقص من نصف عدة المؤمنین بکثیر «1».
و کانوا یقلبون الأمور علی رسول الله ص، و یتربصون به الدوائر، و یثبطون المؤمنین و فیهم مرضی القلوب سماعون لهم، و حولهم الیهود یفتنون المؤمنین و یغزونهم 
______________________________
(1) و قد تقدم فی أحادیث أحد أن النبی ص خرج إلی أحد فی ألف ثم رجع منهم ثلاثمائة من المنافقین مع عبد الله بن أبی، و بقی مع النبی سبعمائة.
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و کانت عرب المدینة تحترمهم، و تعظم أمرهم من قدیم عهدهم فکانوا یلقون إلیهم من باطل القول و مضلات الأحادیث ما یبطل به صادق إرادتهم، و ینتقض به مبرم جدهم، و من جانب آخر کانوا یشجعون المشرکین علیهم، و یطیبون نفوسهم فی مقاومتهم، و البقاء و الثبات علی کفرهم و جحودهم، و تفتین من عندهم من المؤمنین.
فالآیات السابقة کالمسوقة لإبطال کید الیهود للمسلمین، و إمحاء آثار إلقاءاتهم علی المؤمنین، و ما فی هذه الآیات من حدیث المنافقین هو کتتمیم إرشاد المؤمنین، و تکمیل تعریفهم حاضر الحال لیکونوا علی بصیرة من أمرهم، و علی حذر من الداء المستکن الذی دب فی داخلهم، و نفذ فی جمعهم، و لیبطل بذلک کید أعدائهم الخارجین المحیطین بهم، و یرتد أنفاسهم إلی صدورهم، و لیتم نور الدین فی سطوعه، و الله متم نوره و لو کره المشرکون و الکافرون.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا خُذُوا حِذْرَکُمْ فَانْفِرُوا ثُباتٍ أَوِ انْفِرُوا جَمِیعاً» الحذر بالکسر فالسکون ما یحذر به و هو آلة الحذر کالسلاح، و ربما قیل: إنه مصدر کالحذر بفتحتین، و النفر هو السیر إلی جهة مقصودة، و أصله الفزع، فالنفر من محل السیر فزع عنه و إلی محل السیر فزع إلیه، و الثبات جمع ثبة، و هی الجماعة علی تفرقة، فالثبات الجماعة بعد الجماعة بحیث تتفصل ثانیة عن أولی، و ثالثة عن ثانیة، و یؤید ذلک مقابلة قوله: «فَانْفِرُوا ثُباتٍ» قوله: «أَوِ انْفِرُوا جَمِیعاً».
و التفریع فی قوله: فَانْفِرُوا ثُباتٍ علی قوله: خُذُوا حِذْرَکُمْ بظاهره یؤید کون المراد بالحذر ما به الحذر علی أن یکون کنایة عن التهیؤ التام للخروج إلی الجهاد و یکون المعنی: خذوا أسلحتکم أی أعدوا للخروج و اخرجوا إلی عدوکم فرقة فرقة (سرایا) أو اخرجوا إلیهم جمیعا (عسکرا).
و من المعلوم أن التهیؤ و الإعداد یختلف باختلاف عدة العدو و قوته فالتردید فی قوله: أو انفروا، لیس تخییرا فی کیفیة الخروج و إنما التردید بحسب تردد العدو من حیث العدة و القوة أی إذا کان عددهم قلیلا فثبة، و إن کان کثیرا فجمیعا.
فیئول المعنی- و خاصة بملاحظة الآیة التالیة: وَ إِنَّ مِنْکُمْ لَمَنْ لَیُبَطِّئَنَ - إلی نهیهم عن أن یضعوا أسلحتهم، و ینسلخوا عن الجد و بذل الجهد فی أمر الجهاد فیموت عزمهم و یفتقد نشاطهم فی إقامة أعلام الحق، و یتکاسلوا أو یتبطئوا أو یتثبطوا فی قتال أعداء الله، و تطهیر الأرض من قذارتهم.
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قوله تعالی: «وَ إِنَّ مِنْکُمْ لَمَنْ لَیُبَطِّئَنَّ»، قیل: إن اللام الأولی لام الابتداء لدخولها علی اسم إن، و اللام الثانیة لام القسم لدخولها علی الخبر و هی جملة فعلیة مؤکدة بنون التأکید الثقیلة، و التبطئة و الإبطاء بمعنی، و هو التأخیر فی العمل.
و قوله: «وَ إِنَّ مِنْکُمْ»، یدل علی أن هؤلاء من المؤمنین المخاطبین فی صدر الآیة بقوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا، علی ما هو ظاهر کلمة «مِنْکُمْ» کما یدل علیه ما سیأتی من قوله: أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ فإن الظاهر أن هؤلاء أیضا کانوا من المؤمنین، مع قوله تعالی بعد ذلک: فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ یَخْشَوْنَ النَّاسَ و قوله: وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ «إلخ» و کذا قوله: فَلْیُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ و قوله: وَ ما لَکُمْ لا تُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ و قوله: الَّذِینَ آمَنُوا یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کل ذلک تحریض و استنهاض للمؤمنین و فیهم هؤلاء المبطئون علی ما یلوح إلیه اتصال الآیات.
علی أنه لیس فی الآیات ما یدل بظاهره علی أن هؤلاء المبطئین من المنافقین الذین لم یؤمنوا إلا بظاهر من القول، مع أن فی بعض ما حکی الله عنهم دلالة ما علی إیمانهم فی الجملة کقوله تعالی: فَإِنْ أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ قالَ قَدْ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیَ و قوله تعالی: رَبَّنا لِمَ کَتَبْتَ عَلَیْنَا الْقِتالَ «إلخ».
نعم ذکر المفسرون أن المراد بقوله: وَ إِنَّ مِنْکُمْ لَمَنْ المنافقون، و أن معنی کونهم منهم دخولهم فی عددهم، أو اشتراکهم فی النسب فهم منهم نسبا أو اشتراکهم مع المؤمنین فی ظاهر حکم الشریعة بحقن الدماء و الإرث و نحو ذلک لتظاهرهم بالشهادتین، و قد عرفت أن ذلک تصرف فی ظاهر القرآن من غیر وجه.
و إنما دعاهم إلی هذا التفسیر حسن الظن بالمسلمین فی صدر الإسلام (کل من لقی النبی ص و آمن به) و البحث التحلیلی فیما ضبطه التاریخ من سیرتهم و حیاتهم مع النبی و بعد یضعف هذا الظن، و الخطابات القرآنیة الحادة فی خصوصهم توهن هذا التقدیر.
و لم تسمح الدنیا حتی الیوم بأمة أو عصابة طاهرة تألفت من أفراد طاهرة من غیر استثناء مؤمنة واقفة علی قدم صدق من غیر عثرة قط (إلا ما نقل فی حدیث الطف) بل مؤمنو صدر الإسلام کسائر الجماعات البشریة فیهم المنافق و المریض قلبه و المتبع هواه و الطاهر سره.
و الذی یمتاز به الصدر الأول من المسلمین هو أن مجتمعهم کان مجتمعا فاضلا یقدمهم رسول الله ص، و یغشاهم نور الإیمان، و یحکم فیهم سیطرة الدین، هذا حال مجتمعهم 
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من حیث إنه مجتمع، و إن کان یوجد بینهم من الأفراد الصالح و الطالح جمیعا، و فی صفاتهم الروحیة الفضیلة و الرذیلة معا و کل لون من ألوان الأخلاق و الملکات.
و هذا هو الذی یذکره القرآن من حالهم، و یبینه من صفاتهم قال تعالی: مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ- إلی أن قال-: وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً: «الفتح: 29»، فقد بدأ تعالی بذکر صفاتهم و فضائلهم الاجتماعیة مطلقة، و ختم بذکر المغفرة و الأجر لأفرادهم مشروطة.
قوله تعالی: «فَإِنْ أَصابَتْکُمْ مُصِیبَةٌ» أی من قتل أو جرح «قالَ قَدْ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیَّ إِذْ لَمْ أَکُنْ مَعَهُمْ شَهِیداً» حتی أبتلی بمثل ما ابتلی به المؤمنون.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَصابَکُمْ فَضْلٌ مِنَ اللَّهِ» من قبیل غنیمة الحرب و نحوها، و الفضل هو المال و ما یماثله، و قوله: لَیَقُولَنَّ کَأَنْ لَمْ تَکُنْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُ مَوَدَّةٌ یا لَیْتَنِی کُنْتُ مَعَهُمْ تشبیه و تمثیل لحالهم فإنهم مؤمنون، و المسلمون ید واحدة یربط بعضهم ببعض أقوی الروابط، و هو الإیمان بالله و آیاته الذی یحکم علی جمیع الروابط الأخر من نسب أو ولایة أو بیعة أو مودة لکنهم لضعف إیمانهم لا یرون لأنفسهم أدنی ربط یربطهم بالمؤمنین فیتمنون الکون معهم و الحضور فی جهادهم کما یتمنی الأجنبی فضلا ناله أجنبی فیقول أحدهم: یا لَیْتَنِی کُنْتُ مَعَهُمْ فَأَفُوزَ فَوْزاً عَظِیماً، و من علائم ضعف إیمانهم إکبارهم أمر هذه الغنائم، و عدهم حیازة الفضل و المال فوزا عظیما، و کل مصیبة أصابت المؤمنین فی سبیل الله من قتل أو جرح أو تعب نقمة.
قوله تعالی: «فَلْیُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یَشْرُونَ»، قال فی المجمع: یقال شریت أی بعت، و اشتریت أی ابتعت، فالمراد بقوله یشرون الحیاة الدنیا بالآخرة أی یبیعون حیاتهم الدنیا و یبدلونها بالآخرة.
و الآیة تفریع علی ما تقدم من الحث علی الجهاد، و ذم من یبطئ فی الخروج إلیه ففیها تجدید للحث علی القتال فی سبیل الله بتذکیر أن هؤلاء جمیعا مؤمنون، قد شروا بإسلامهم لله تعالی الحیاة الدنیا بالآخرة کما قال: إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ: «التوبة: 111»، ثم صرح علی فائدة القتال الحسنة و أنها الأجر العظیم علی أی حال بقوله: وَ مَنْ یُقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ «إلخ».
فبین أن أمر المقاتل فی سبیل الله ینتهی إلی إحدی عاقبتین محمودتین: أن یقتل 
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فی سبیل الله، أو یغلب عدو الله، و له أی حال أجر عظیم، و لم یذکر ثالث الاحتمالین- و هو الانهزام- تلویحا إلی أن المقاتل فی سبیل الله لا ینهزم.
و قدم القتل علی الغلبة لأن ثوابه أجزل و أثبت فإن المقاتل الغالب علی عدو الله و إن کان یکتب له الأجر العظیم إلا أنه علی خطر الحبط باقتراف بعض الأعمال الموجبة لحبط الأعمال الصالحة، و استتباع السیئة بعد الحسنة بخلاف القتل إذ لا حیاة بعده إلا حیاة الآخرة فالمقتول فی سبیل الله یستوفی أجره العظیم حتما، و أما الغالب فی سبیل الله فأمره مراعی فی استیفاء أجره.
قوله تعالی: «وَ ما لَکُمْ لا تُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ» «إلخ» عطف علی موضع لفظ الجلالة، و الآیة تشتمل علی حث و تحریض آخر علی القتال فی لفظ الاستفهام بتذکیر أن قتالکم قتال فی سبیل الله سبحانه، و هو الذی لا بغیة لکم فی حیاتکم السعیدة إلا رضوانه، و لا سعادة أسعد من قربه، و فی سبیل المستضعفین من رجالکم و نسائکم و ولدانکم.
ففی الآیة استنهاض و تهییج لکافة المؤمنین و إغراء لهم: أما المؤمنون خالصو الإیمان و طاهرو القلوب فیکفیهم ذکر الله جل ذکره فی أن یقوموا علی الحق و یلبوا نداء ربهم و یجیبوا داعیه، و أما من دونهم من المؤمنین فإن لم یکفهم ذلک فلیکفهم أن قتالهم هذا علی أنه قتال فی سبیل الله قتال فی سبیل من استضعفه الکفار من رجالهم و نسائهم و ذراریهم فلیغیروا لهم و لیتعصبوا.
و الإسلام و إن أبطل کل نسب و سبب دون الإیمان إلا أنه أمضی بعد التلبس بالإیمان الأنساب و الأسباب القومیة فعلی المسلم أن یفدی عن أخیه المسلم المتصل به بالسبب الذی هو الإیمان، و عن أقربائه من رجاله و نسائه و ذراریه إذا کانوا علی الإسلام فإن ذلک یعود بالآخرة إلی سبیل الله دون غیره.
و هؤلاء المستضعفون الذین هم أبعاضهم و أفلاذهم مؤمنون بالله سبحانه بدلیل قوله: الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا «إلخ»، و هم مع ذلک مذللون معذبون یستصرخون و یستغیثون بقولهم: ربنا أخرجنا من هذه القریة الظالم أهلها، و قد أطلق الظلم، و لم یقل: الظالم أهلها علی أنفسهم، و فیه إشعار بأنهم کانوا یظلمونهم بأنواع التعذیب و الإیذاء و کذلک کان الأمر.
و قد عبر عن استغاثتهم و استنصارهم بأجمل لفظ و أحسن عبارة فلم یحک عنهم أنهم یقولون: یا للرجال، یا للسراة، یا قوماه، یا عشیرتاه بل حکی أنهم یدعون ربهم 
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و یستغیثون بمولاهم الحق فیقولون: رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْ هذِهِ الْقَرْیَةِ الظَّالِمِ أَهْلُها ثم یشیرون إلی النبی ص و إلی من معه من المؤمنین المجاهدین بقولهم: وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ نَصِیراً، فهم یتمنون ولیا، و یتمنون نصیرا لکن لا یرضون دون أن یسألوا ربهم الولی و النصیر.



کلام فی الغیرة و العصبیة

انظر إلی هذا الأدب البارع الإلهی الذی أتی به الکتاب العزیز و قسه إلی ما عندنا من ذلک بحسب قضاء الطبع تری عجبا.
لا شک أن فی البنیة الإنسانیة ما یبعثه إلی الدفاع عما یحترمه و یعظمه کالذراری و النساء و الجاه و کرامة المحتد و نحو ذلک و هو حکم توجبه الفطرة الإنسانیة و تلهمه إیاه لکن هذا الدفاع ربما کان محمودا إذا کان حقا و للحق، و ربما کان مذموما یستتبع الشقاء و فساد أمور الحیاة إذا کان باطلا و علی الحق.
و الإسلام یحفظ من هذا الحکم أصله و هو ما للفطرة، و یبطل تفاصیله أولا ثم یوجهه إلی جهة الله سبحانه بصرفه عن کل شی‌ء ثم یعود به إلی موارده الکثیرة فیسبک الجمیع فی قالب التوحید بالإیمان بالله فیندب الإنسان أن یتعصب لرجاله و نسائه و ذراریه و لکل حق بإرجاع الجمیع إلی جانب الله فالإسلام یؤید حکم الفطرة، و یهذبه من شوب الأهواء و الأمانی الفاسدة و یصفی أمره فی جمیع الموارد، و یجعلها جمیعا شریعة إنسانیة یسلکها الإنسان علی الفطرة، و یخلصها من ظلمة التناقض إلی نور التوافق و التسالم، فما یدعو إلیه الإسلام و یشرعه لا تناقض و لا تضاد بین أجزائه و أطرافه، یشترک جمیعها فی أنها من شئون التوحید، و یجتمع کلها فی أنها اتباع للحق فیعود جمیع الأحکام حینئذ کلیة و دائمة و ثابتة من غیر تخلف و اختلاف.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ» إلی قوله «الطَّاغُوتِ» مقایسة بین الذین آمنوا و الذین کفروا من جهة وصف قتالهم، و بعبارة أخری من جهة نیة کل من الطائفتین فی قتالهم لیعلم بذلک شرف المؤمنین علی الکفار فی طریقتهم و أن سبیل المؤمنین ینتهی إلی الله سبحانه و یعتمد علیه بخلاف سبیل الکفار لیکون ذلک محرضا آخر للمؤمنین علی قتالهم.
قوله تعالی: «فَقاتِلُوا أَوْلِیاءَ الشَّیْطانِ إِنَّ کَیْدَ الشَّیْطانِ کانَ ضَعِیفاً» الذین کفروا لوقوعهم فی سبیل الطاغوت خارجون عن ولایة الله فلا مولی لهم إلا ولی الشرک 
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و عبادة غیر الله تعالی، و هو الشیطان فهو ولیهم، و هم أولیاؤه.
و إنما استضعف کید الشیطان لأنه سبیل الطاغوت الذی یقابل سبیل الله، و القوة لله جمیعا فلا یبقی لسبیل الطاغوت الذی هو مکیدة الشیطان إلا الضعف، و لذلک حرض المؤمنین علیهم ببیان ضعف سبیلهم، و شجعهم علی قتالهم، و لا ینافی ضعف کید الشیطان بالنسبة إلی سبیل الله قوته بالنسبة إلی من اتبع هواه، و هو ظاهر.



بحث روائی‌

فی المجمع،* فی قوله تعالی: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا خُذُوا حِذْرَکُمْ الآیة، قال: سمی الأسلحة حذرا لأنها الآلة التی بها یتقی الحذر: قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع):
قال:
و روی عن أبی جعفر (ع)*: أن المراد بالثبات السرایا، و بالجمیع العسکر.
و فی تفسیر العیاشی، عن سلیمان بن خالد عن أبی عبد الله (ع)*: یا أیها الذین آمنوا- فسماهم مؤمنین و لیس هم بمؤمنین و لا کرامة، قال: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا خُذُوا حِذْرَکُمْ- فَانْفِرُوا ثُباتٍ أَوِ انْفِرُوا جَمِیعاً إلی قوله: فَأَفُوزَ فَوْزاً عَظِیماً، و لو أن أهل السماء و الأرض- قالوا: قد أنعم الله علی- إذ لم أکن مع رسول الله ص لکانوا بذلک مشرکین، و إذا أصابهم فضل من الله قال: یا لَیْتَنِی کُنْتُ مَعَهُمْ فأقاتل فی سبیل الله.
أقول: و روی هذا المعنی الطبرسی فی المجمع، و القمی فی تفسیره عنه (ع) و المراد بالشرک فی کلامه (ع) الشرک المعنوی لا الکفر الذی یسلب ظاهر أحکام الإسلام عمن تلبس به، و قد تقدم بیانه.
و فیه، عن حمران عن الباقر (ع)* فی قوله تعالی: وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ الآیة- قال: نحن أولئک:
أقول: و رواه أیضا عن سماعة عن الصادق (ع)، و لفظه: فأما قوله:
وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ الآیة، فأولئک نحن، الحدیث 
، و الروایتان فی مقام التطبیق و الشکوی من بغی الباغین من هذه الأمة، و لیستا فی مقام التفسیر.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود فی ناسخه و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی سننه من طریق عطاء عن ابن عباس"*: فی سورة النساء «خُذُوا حِذْرَکُمْ فَانْفِرُوا ثُباتٍ أَوِ انْفِرُوا جَمِیعاً» عصبا و فرقا، قال: نسخها: «وَ ما کانَ الْمُؤْمِنُونَ لِیَنْفِرُوا کَافَّةً» الآیة.
أقول: الآیتان غیر متنافیتین حتی یحکم بنسخ الثانیة للأولی، و هو ظاهر بل لو کان فإنما هو التخصیص أو التقیید. و الحمد لله. 



الجزء الخامس‌
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ یَخْشَوْنَ النَّاسَ کَخَشْیَةِ اللَّهِ أَوْ أَشَدَّ خَشْیَةً وَ قالُوا رَبَّنا لِمَ کَتَبْتَ عَلَیْنَا الْقِتالَ لَوْ لا أَخَّرْتَنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ قُلْ مَتاعُ الدُّنْیا قَلِیلٌ وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِمَنِ اتَّقی وَ لا تُظْلَمُونَ فَتِیلاً (77) أَیْنَما تَکُونُوا یُدْرِکْکُمُ الْمَوْتُ وَ لَوْ کُنْتُمْ فِی بُرُوجٍ مُشَیَّدَةٍ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِکَ قُلْ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً (78) ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ وَ أَرْسَلْناکَ لِلنَّاسِ رَسُولاً وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً (79) مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ وَ مَنْ تَوَلَّی فَما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً (80)



بیان‌

الآیات متصلة بما قبلها، و هی جمیعا ذات سیاق واحد، و هذه الآیات تشتمل علی الاستشهاد بأمر طائفة أخری من المؤمنین ضعفاء الإیمان و فیها عظة و تذکیر بفناء الدنیا، و بقاء نعم الآخرة، و بیان لحقیقة قرآنیة فی خصوص الحسنات و السیئات.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 6
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ-- إلی قوله- أَوْ أَشَدَّ خَشْیَةً» کف الأیدی کنایة عن الإمساک عن القتال لکون القتل الذی یقع فیه من عمل الأیدی، و هذا الکلام یدل علی أن المؤمنین کانوا فی ابتداء أمرهم یشق علیهم ما یشاهدونه من تعدی الکفار و بغیهم علیهم فیصعب علیهم أن یصبروا علی ذلک و لا یقابلوه بسل السیوف فأمرهم الله بالکف عن ذلک، و إقامة شعائر الدین من صلاة و زکاة لیشتد عظم الدین و یقوم صلبه فیأذن الله لهم فی جهاد أعدائه، و لو لا ذلک لانفسخ هیکل الدین، و انهدمت أرکانه، و تلاشت أجزاؤه.
ففی الآیات لومهم علی أنهم هم الذین کانوا یستعجلون فی قتال الکفار، و لا یصبرون علی الإمساک و تحمل الأذی حین لم یکن لهم من العدة و القوة ما یکفیهم للقاء عدوهم فلما کتب علیهم القتال إذا فریق منهم یخشون العدو و هم ناس مثلهم کخشیة الله أو أشد خشیة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا رَبَّنا لِمَ کَتَبْتَ عَلَیْنَا الْقِتالَ:، ظاهره أنه عطف علی قوله إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ»، و خاصة بالنظر إلی تغییر السیاق من الفعل المضارع (یَخْشَوْنَ النَّاسَ) إلی الماضی (قالُوا) فالقائل بهذا القول هم الذین کانوا یتوقعون للقتال، و یستصعبون الصبر فأمروا بکف أیدیهم.
و من الجائز أن یکون قولهم «رَبَّنا لِمَ کَتَبْتَ عَلَیْنَا الْقِتالَ لَوْ لا أَخَّرْتَنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ» محکیا عن لسان حالهم کما من الجائز أن یکونوا قائلین ذلک بلسانهم الظاهر فإن القرآن یستعمل من هذه العنایات کل نوع.
و توصیف الأجل الذی هو أجل الموت حتف الأنف بالقریب لیس المراد به أن یسألوا التخلص عن القتل، و العیش زمانا یسیرا بل ذلک تلویح منهم بأنهم لو عاشوا من غیر قتل حتی یموتوا حتف أنفهم لم یکن ذلک إلا عیشا یسیرا و أجلا قریبا فما لله- سبحانه- لا یرضی لهم أن یعیشوا هذه العیشة الیسیرة حتی یبتلیهم بالقتل، و یعجل لهم الموت؟
و هذا الکلام صادر منهم لتعلق نفوسهم بهذه الحیاة الدنیا التی هی فی تعلیم القرآن متاع قلیل یتمتع به ثم ینقضی سریعا و یعفی أثره، و دونه الحیاة الآخرة التی هی الحیاة الباقیة الحقیقیة فهی خیر، و لذلک أجیب عنهم بقوله «قُلْ» (إلخ).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 7
قوله تعالی: «قُلْ مَتاعُ الدُّنْیا قَلِیلٌ» (إلخ) أمر للنبی ص أن یجیب هؤلاء الضعفاء بما یوضح لهم خطأ رأیهم فی ترجیح العیش الدنیوی الیسیر علی کرامة الجهاد و القتل فی سبیل الله تعالی، و محصله أنهم ینبغی أن یکونوا متقین فی إیمانهم، و الحیاة الدنیا هی متاع یتمتع به قلیل إذا قیس إلی الآخرة، و الآخرة خیر لمن اتقی فینبغی لهم أن یختاروا الآخرة التی هی خیر علی متاع الدنیا القلیل لأنهم مؤمنون و علی صراط التقوی، و لا یبقی لهم إلا أن یخافوا أن یحیف الله علیهم و یظلمهم فیختاروا لذلک ما بأیدیهم من المتاع علی ما یوعدون من الخیر، و لیس لهم ذلک فإن الله لا یظلمهم فتیلا.
و قد ظهر بهذا البیان أن قوله. «لِمَنِ اتَّقی من قبیل وضع الصفة موضع الموصوف للدلالة علی سبب الحکم، و دعوی انطباقه علی المورد، و التقدیر- و الله أعلم-: و الآخرة خیر لکم لأنکم ینبغی أن تکونوا لإیمانکم أهل تقوی، و التقوی سبب للفوز بخیر الآخرة فقوله «لِمَنِ اتَّقی کالکنایة التی فیها تعریض.
قوله تعالی: «أَیْنَما تَکُونُوا یُدْرِکْکُمُ الْمَوْتُ وَ لَوْ کُنْتُمْ فِی بُرُوجٍ مُشَیَّدَةٍ» البروج جمع برج و هو البناء المعمول علی الحصون، و یستحکم بنیانه ما قدر علیه لدفع العدو به و عنه، و أصل معناه الظهور، و منه التبرج بالزینة و نحوها، و التشیید الرفع، و أصله من الشید و هو الجص لأنه یحکم البناء و یرفعه و یزینه فالبروج المشیدة الأبنیة المحکمة المرتفعة التی علی الحصون یأوی إلیها الإنسان من کل عدو قادم.
و الکلام موضوع علی التمثیل بذکر بعض ما یتقی به المکروه، و جعله مثلا لکل رکن شدید تتقی به المکاره، و محصل المعنی: أن الموت أمر لا یفوتکم إدراکه، و لو لجأتم منه إلی أی ملجإ محکم متین فلا ینبغی لکم أن تتوهموا أنکم لو لم تشهدوا القتال و لم یکتب لکم کنتم فی مأمن من الموت، و فاته إدراککم فإن أجل الله لآت.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ» (إلی آخر الآیة) جملتان أخریان من هفواتهم حکاهما الله تعالی عنهم، و أمر نبیه ص أن یجیبهم عنهما ببیان حقیقة الأمر فیما یصیب الإنسان من حسنة و سیئة.
و اتصال السیاق یقضی بکون الضعفاء المتقدم ذکرهم من المؤمنین هم القائلون ذلک قالوا ذلک بلسان حالهم أو مقالهم، و لا بدع فی ذلک فإن موسی أیضا جبه بمثل هذا المقال 
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کما حکی الله سبحانه ذلک بقوله «فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَطَّیَّرُوا بِمُوسی وَ مَنْ مَعَهُ أَلا إِنَّما طائِرُهُمْ عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: (الأعراف: 131) و هو مأثور عن سائر الأمم فی خصوص أنبیائهم، و هذه الأمة فی معاملتهم نبیهم لا یقصرون عن سائر الأمم، و قد قال تعالی «تَشابَهَتْ قُلُوبُهُمْ»: (البقرة: 118) و هم مع ذلک أشبه الأمم ببنی إسرائیل،
و قد قال رسول الله ص: «إنهم لا یدخلون جحر ضب إلا دخلتموه»
و قد تقدم نقل الروایات فی ذلک من طرق الفریقین.
و قد تمحل فی الآیات أکثر المفسرین بجعلها نازلة فی خصوص الیهود أو المنافقین أو الجمیع من الیهود و المنافقین، و أنت تری أن السیاق یدفعه.
و کیف کان فالآیة تشهد بسیاقها علی أن المراد بالحسنة و السیئة ما یمکن أن یسند إلی الله سبحانه، و قد أسندوا قسما منه إلی الله تعالی و هو الحسنة، و قسما إلی النبی ص و هو السیئة فهذه الحسنات و السیئات هی الحوادث التی کانت تستقبلهم بعد ما أتاهم النبی ص و أخذ فی ترفیع مبانی الدین و نشر دعوته و صیته بالجهاد، فهی الفتح و الظفر و الغنیمة فیما غلبوا فیه من الحروب و المغازی، و القتل و الجرح و البلوی فی غیر ذلک، و إسنادهم السیئات إلی النبی ص فی معنی التطیر به أو نسبة ضعف الرأی و رداءة التدبیر إلیه.
فأمر تعالی نبیه ص بأن یجیبهم بقوله «قُلْ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ» فإنها حوادث و نوازل ینظمها ناظم النظام الکونی، و هو الله وحده لا شریک له إذ الأشیاء إنما تنقاد فی وجودها و بقائها و جمیع ما یستقبلها من الحوادث له تعالی لا غیر. علی ما یعطیه تعلیم القرآن.
ثم استفهم استفهام متعجب من جمود فهمهم و خمود فطنتهم من فقه هذه الحقیقة و فهمها فقال: «فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً».: «قوله تعالی ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ»، لما ذکر أنهم لا یکادون یفقهون حدیثا ثم أراد بیان حقیقة الأمر، صرف الخطاب عنهم لسقوط فهمهم، و وجه وجه الکلام إلی النبی ص، و بین حقیقة ما یصیبه من حسنة أو سیئة لذاک الشأن، و لیس للنبی ص فی نفسه خصوصیة فی هذه الحقیقة التی هی من الأحکام الوجودیة الدائرة بین جمیع الموجودات، و لا أقل بین جمیع الأفراد من الإنسان 
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من مؤمن أو کافر، أو صالح أو طالح، و نبی أو من دونه.
فالحسنات و هی الأمور التی یستحسنها الإنسان بالطبع کالعافیة و النعمة و الأمن و الرفاهیة کل ذلک من الله سبحانه، و السیئات و هی الأمور التی تسوء الإنسان کالمرض و الذلة و المسکنة و الفتنة کل ذلک یعود إلی الإنسان لا إلیه سبحانه فالآیة قریبة مضمونا من قوله تعالی «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ:» (الأنفال: 53) و لا ینافی ذلک رجوع جمیع الحسنات و السیئات بنظر کلی آخر إلیه تعالی کما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: «وَ أَرْسَلْناکَ لِلنَّاسِ رَسُولًا»، أی لا سمة لک من عندنا إلا أنک رسول وظیفتک البلاغ، و شأنک الرسالة لا شأن لک سواها و لیس لک من الأمر شی‌ء حتی تؤثر فی میمنة أو مشأمة، أو تجر إلی الناس السیئات، و تدفع عنهم الحسنات، و فیه رد تعریضی لقول أولئک المتطیرین فی السیئات «هذِهِ مِنْ عِنْدِکَ» تشؤما به (ص) ثم أید ذلک بقوله «وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً». قوله تعالی: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ»، استئناف فیه تأکید و تثبیت لقوله فی الآیة السابقة «وَ أَرْسَلْناکَ لِلنَّاسِ رَسُولًا»، و بمنزلة التعلیل لحکمه أی ما أنت إلا رسولا منا من یطعک بما أنت رسول فقد أطاع الله، و من تولی فما أرسلناک علیهم حفیظا.
و من هنا یظهر أن قوله «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ»، من قبیل وضع الصفة موضع الموصوف للإشعار بعلة الحکم نظیر ما تقدم فی قوله «وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِمَنِ اتَّقی وَ لا تُظْلَمُونَ فَتِیلًا» و علی هذا فالسیاق جار علی استقامته من غیر التفات من الخطاب فی قوله «وَ أَرْسَلْناکَ»، إلی الغیبة فی قوله «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ»، ثم إلی الخطاب فی قوله «فَما أَرْسَلْناکَ».



(کلام فی استناد الحسنات و السیئات إلیه تعالی)

یشبه أن یکون الإنسان أول ما تنبه علی معنی الحسن تنبه علیه من مشاهدة الجمال فی أبناء نوعه الذی هو اعتدال الخلقة، و تناسب نسب الأعضاء و خاصة فی الوجه ثم 
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فی سائر الأمور المحسوسة من الطبیعیات و یرجع بالآخرة إلی موافقة الشی‌ء لما یقصد من نوعه طبعا.
فحسن وجه الإنسان کون کل من العین و الحاجب و الأذن و الأنف و الفم و غیرها علی حال أو صفة ینبغی أن یرکب فی نفسه علیها، و کذا نسبة بعضها إلی بعض، و حینئذ تنجذب النفس و یمیل الطبع إلیه، و یسمی کون الشی‌ء علی خلاف هذا الوصف بالسوء و المساءة و القبح علی اختلاف الاعتبارات الملحوظة فالمساءة معنی عدمی کما أن الحسن معنی وجودی.
ثم عمم ذلک إلی الأفعال و المعانی الاعتباریة و العناوین المقصودة فی ظرف الاجتماع من حیث ملاءمتها لغرض الاجتماع و هو سعادة الحیاة الإنسانیة أو التمتع من الحیاة، و عدم ملاءمتها فالعدل حسن، و الإحسان إلی مستحقه حسن، و التعلیم و التربیة و النصح و ما أشبه ذلک فی مواردها حسنات، و الظلم و العدوان و ما أشبه ذلک سیئات قبیحة لملاءمة القبیل الأول لسعادة الإنسان أو لتمتعه التام فی ظرف اجتماعه و عدم ملاءمة القبیل الثانی لذلک، و هذا القسم من الحسن و ما یقابله تابع للفعل الذی یتصف به من حیث ملاءمته لغرض الاجتماع فمن الأفعال ما حسنه دائمی ثابت إذا کان ملاءمته لغایة الاجتماع و غرضه کذلک کالعدل، و منها ما قبحه کذلک کالظلم.
و من الأفعال ما یختلف حاله بحسب الأحوال و الأوقات و الأمکنة أو المجتمعات فالضحک و الدعابة حسن عند الخلان لا عند الأعاظم، و فی محافل السرور دون المأتم، و دون المساجد و المعابد، و الزنا و شرب الخمر حسن عند الغربیین دون المسلمین.
و لا تصغ إلی قول من یقول: إن الحسن و القبح مختلفان متغیران مطلقا من غیر ثبات و لا دوام و لا کلیة، و یستدل علی ذلک فی مثل العدل و الظلم بأن ما هو عدل عند أمة بإجراء أمور من مقررات اجتماعیة غیر ما هو عدل عند أمة أخری بإنفاذ مقررات أخری اجتماعیة فلا یستقر معنی العدل علی شی‌ء معین فالجلد للزانی عدل فی الإسلام و لیس کذلک عند الغربیین، و هکذا.
و ذلک أن هؤلاء قد اختلط علیهم الأمر، و اشتبه المفهوم عندهم بالمصداق، و لا کلام لنا مع من هذا مبلغ فهمه.
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و الإنسان علی حسب تحول العوامل المؤثرة فی الاجتماعات یرضی بتغییر جمیع أحکامه الاجتماعیة دفعة أو تدریجا و لا یرضی قط بأن یسلب عنه وصف العدل، و یسمی ظالما، و لا بأن یجد ظلما لظالم إلا مع الاعتذار عنه، و للکلام ذیل طویل یخرجنا الاشتغال به عن ما هو أهم منه.
ثم عمم معنی الحسن و القبح لسائر الحوادث الخارجیة التی تستقبل الإنسان مدی حیاته علی حسب تأثیر مختلف العوامل و هی الحوادث الفردیة أو الاجتماعیة التی منها ما یوافق آمال الإنسان، و یلائم سعادته فی حیاته الفردیة أو الاجتماعیة من عافیة أو صحة أو رخاء، و تسمی حسنات، و منها ما ینافی ذلک کالبلایا و المحن من فقر أو مرض أو ذلة أو إسارة و نحو ذلک، و تسمی سیئات.
فقد ظهر مما تقدم أن الحسنة و السیئة یتصف بهما الأمور أو الأفعال من جهة إضافتها إلی کمال نوع أو سعادة فرد أو غیر ذلک فالحسن و القبح وصفان إضافیان، و إن کانت الإضافة فی بعض الموارد ثابتة لازمة، و فی بعضها متغیرة کبذل المال الذی هو حسن بالنسبة إلی مستحقه و سیئ بالنسبة إلی غیر المستحق.
و أن الحسن أمر ثبوتی دائما و المساءة و القبح معنی عدمی و هو فقدان الأمر صفة الملاءمة و الموافقة المذکورة، و إلا فمتن الشی‌ء أو الفعل مع قطع النظر عن الموافقة و عدم الموافقة المذکورین واحد من غیر تفاوت فیه أصلا.
فالزلزلة و السیل الهادم إذا حلا ساحة قوم کانا نعمتین حسنتین لأعدائهم و هما نازلتان سیئتان علیهم أنفسهم، و کل بلاء عام فی نظر الدین سراء إذا نزل بالکفار المفسدین فی الأرض أو الفجار العتاة، و هو بعینه ضراء إذا نزل بالأمة المؤمنة الصالحة.
و أکل الطعام حسن مباح إذا کان من مال آکله مثلا، و هو بعینه سیئة محرمة إذا کان من مال الغیر من غیر رضا منه لفقدانه امتثال النهی الوارد عن أکل مال الغیر بغیر رضاه، أو امتثال الأمر الوارد بالاقتصار علی ما أحل الله، و المباشرة بین الرجل و المرأة حسنة مباحة إذا کان عن ازدواج مثلا، و سیئة محرمة إذا کان سفاحا من غیر نکاح لفقدانه موافقة التکلیف الإلهی فالحسنات عناوین وجودیة فی الأمور و الأفعال، و السیئات عناوین عدمیة فیهما، و متن الشی‌ء المتصف بالحسن و السوء واحد.
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و الذی یراه القرآن الشریف أن کل ما یقع علیه اسم الشی‌ء ما خلا الله- عز اسمه- مخلوق لله قال تعالی «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (الزمر: 62) و قال تعالی: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: (الفرقان: 2) و الآیتان تثبتان الخلقة فی کل شی‌ء، ثم قال تعالی:
«الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: (السجدة: 7) فأثبت الحسن لکل مخلوق، و هو حسن لازم للخلقة غیر منفک عنها یدور مدارها.
فکل شی‌ء له حظ من الحسن علی قدر حظه من الخلقة و الوجود، و التأمل فی معنی الحسن (علی ما تقدم) یوضح ذلک مزید إیضاح فإن الحسن موافقة الشی‌ء و ملاءمته للغرض المطلوب و الغایة المقصودة منه، و أجزاء الوجود و أبعاض هذا النظام الکونی متلائمة متوافقة، و حاشا رب العالمین أن یخلق ما تتنافی أجزاؤه، و یبطل بعضه بعضا فیخل بالغرض المطلوب، أو یعجزه تعالی أو یبطل ما أراده من هذا النظام العجیب الذی یبهت العقل و یحیر الفکرة. و قد قال تعالی «هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» (الزمر: 4) و قال تعالی: «وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ»: (الأنعام:- 18) و قال تعالی «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعْجِزَهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ إِنَّهُ کانَ عَلِیماً قَدِیراً»: (فاطر: 44) فهو تعالی لا یقهره شی‌ء و لا یعجزه شی‌ء فی ما یریده من خلقه و یشاؤه فی عباده.
فکل نعمة حسنة فی الوجود منسوبة إلیه تعالی، و کذلک کل نازلة سیئة إلا أنها فی نفسها أی بحسب أصل النسبة الدائرة بین موجودات المخلوقة منسوبة إلیه تعالی و إن کانت بحسب نسبة أخری سیئة، و هذا هو الذی یفیده قوله تعالی: «وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَقُولُوا هذِهِ مِنْ عِنْدِکَ قُلْ کُلٌّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً»: (النساء:- 78) و قوله فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَطَّیَّرُوا بِمُوسی وَ مَنْ مَعَهُ أَلا إِنَّما طائِرُهُمْ عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: (الأعراف: 131) إلی غیر ذلک من الآیات.
و أما جهة السیئة فالقرآن الکریم یسندها فی الإنسان إلی نفس الإنسان بقوله تعالی فی هذه السورة: «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ:» الآیة (النساء: 79) و قوله تعالی «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: (الشوری: 30) و قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»:
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» (الرعد: 11)، و قوله تعالی «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: (الأنفال: 53) و غیرها من الآیات.
و توضیح ذلک أن الآیات السابقة کما عرفت تجعل هذه النوازل السیئة کالحسنات أمورا حسنة فی خلقتها فلا یبقی لکونها سیئة إلا أنها لا تلائم طباع بعض الأشیاء التی تتضرر بها فیرجع الأمر بالآخرة إلی أن الله لم یجد لهذه الأشیاء المبتلاة المتضررة بما تطلبه و تشتاق إلیه بحسب طباعها، فإمساک الجود هذا هو الذی یعد بلیة سیئة بالنسبة إلی هذه الأشیاء المتضررة کما یوضحه کل الإیضاح قوله تعالی: «ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»: (فاطر: 2).
ثم بین تعالی أن إمساک الجود عما أمسک عنه أو الزیادة و النقیصة فی إفاضة رحمته إنما یتبع أو یوافق مقدار ما یسعه ظرفه، و ما یمکنه أن یستوفیه من ذلک، قال تعالی فیما ضربه من المثل: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها»: (الرعد: 17) و قال:
«وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: (الحجر: 21) فهو تعالی إنما یعطی علی قدر ما یستحقه الشی‌ء و علی ما یعلم من حاله، قال: «أَ لا یَعْلَمُ مَنْ خَلَقَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ»: (الملک: 14).
و من المعلوم أن النعمة و النقمة و البلاء و الرخاء بالنسبة إلی کل شی‌ء ما یناسب خصوص حاله کما یبینه قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها»: (البقرة: 148) فإنما یولی کل شی‌ء و یطلب وجهته الخاصة به و غایته التی تناسب حاله.
و من هنا یمکنک أن تحدس أن السراء و الضراء و النعمة و البلاء بالنسبة إلی هذا الإنسان الذی یعیش فی ظرف الاختیار فی تعلیم القرآن أمور مرتبطة باختیاره فإنه واقع فی صراط ینتهی به بحسن السلوک و عدمه إلی سعادته و شقائه کل ذلک من سنخ ما لاختیاره فیه مدخل.
و القرآن الکریم یصدق هذا الحدس، قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: (الأنفال: 53) فلما فی أنفسهم من النیات الطاهرة و الأعمال الصالحة دخل فی النعمة التی خصوا بها فإذا غیروا غیر الله بإمساک رحمته و قال: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» (الشوری-: 30) فلأعمالهم تأثیر فی ما ینزل بهم من النوازل و یصیبهم من المصائب، و الله یعفو عن کثیر منها.
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و قال تعالی: «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ»: الآیة (النساء: 79).
و إیاک أن تظن أن الله سبحانه حین أوحی هذه الآیة إلی نبیه ص نسی الحقیقة الباهرة التی أبانها بقوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (الزمر: 62) و قوله: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: (السجدة: 7) فعد کل شی‌ء مخلوقا لنفسه حسنا فی نفسه و قد قال:
«وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا»: (مریم: 64) و قال: «لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی (طه: 52) فمعنی قوله «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ» (الآیة) أن ما أصابک من حسنة- و کل ما أصابک حسنة- فمن الله، و ما أصابک من سیئة فهی سیئة بالنسبة إلیک حیث لا یلائم ما تقصده و تشتهیه و إن کانت فی نفسها حسنة فإنما جرتها إلیک نفسک باختیارها السیئ، و استدعتها کذلک من الله فالله أجل من أن یبدأک بشر أو ضر.
و الآیة کما تقدم و إن کانت خصت النبی ص بالخطاب لکن المعنی عام للجمیع، و بعبارة أخری هذه الآیة کالآیتین الأخریین «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً» (الآیة) «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ» (الآیة) متکفلة للخطاب الاجتماعی کتکفلها للخطاب الفردی.
فإن للمجتمع الإنسانی کینونة إنسانیة و إرادة و اختیارا غیر ما للفرد من ذلک.
فالمجتمع ذو کینونة یستهلک فیها الماضون و الغابرون من أفراده، و یؤاخذ متأخروهم بسیئات المتقدمین، و الأموات بسیئات الأحیاء، و الفرد غیر المقدم بذنب المقترفین للذنوب و هکذا، و لیس یصح ذلک فی الفرد بحسب حکمه فی نفسه أبدا، و قد تقدم شطر من هذا الکلام فی بحث أحکام الأعمال فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
فهذا رسول الله ص أصیب فی غزوة أحد فی وجهه و ثنایاه، و أصیب المسلمون بما أصیبوا، و هو (ص) نبی معصوم إن أسند ما أصیب به إلی مجتمعة و قد خالفوا أمر الله و رسوله کان ذلک مصیبة سیئة أصابته بما کسبت أیدی مجتمعة و هو فیهم، و إن أسند إلی شخصه الشریف کان ذلک محنة إلهیة أصابته فی سبیل الله، و فی طریق دعوته الطاهرة إلی الله علی بصیرة فإنما هی نعمة رافعة للدرجات.
و کذا کل ما أصاب قوما من السیئات إنما تستند إلی أعمالهم علی ما یراه القرآن و لا یری إلا الحق، و أما ما أصابهم من الحسنات فمن الله سبحانه.
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نعم هاهنا آیات أخر ربما نسبت إلیهم الحسنات بعض النسبة کقوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ»: (الأعراف: 96) و قوله:
«وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ» (السجدة: 24) و قوله: «وَ أَدْخَلْناهُمْ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُمْ مِنَ الصَّالِحِینَ»: (الأنبیاء: 86) و الآیات فی هذا المعنی کثیرة جدا.
إلا إن الله سبحانه یذکر فی کلامه أن شیئا من خلقه لا یقدر علی شی‌ء مما یقصده من الغایة، و لا یهتدی إلی خیر إلا بإقدار الله و هدایته قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : (طه: 50) و قال تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: (النور: 21) و یتبین بهاتین الآیتین و ما تقدم معنی آخر لکون الحسنات لله عز اسمه، و هو أن الإنسان لا یملک حسنة إلا بتملیک من الله و إیصال منه فالحسنات کلها لله و السیئات للإنسان، و به یظهر معنی قوله تعالی «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ وَ ما أَصابَکَ مِنْ سَیِّئَةٍ فَمِنْ نَفْسِکَ» (الآیة).
فلله سبحانه الحسنات بما أن کل حسن مخلوق له، و الخلق و الحسن لا ینفکان، و له الحسنات بما أنها خیرات، و بیده الخیر لا یملکه غیره إلا بتملیکه، و لا ینسب إلیه شی‌ء من السیئات فإن السیئة من حیث إنها سیئة غیر مخلوقة و شأنه الخلق، و إنما السیئة فقدان الإنسان مثلا رحمة من لدنه تعالی أمسک عنها بما قدمته أیدی الناس، و أما الحسنة و السیئة بمعنی الطاعة و المعصیة فقد تقدم الکلام فی نسبتهما إلی الله سبحانه فی الکلام علی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا»: (البقرة: 26) فی الجزء الأول من هذا الکتاب.
و أنت لو راجعت التفاسیر فی هذا المقام، وجدت من شتات القول و مختلف الآراء و الأهواء و أقسام الإشکالات ما یبهتک، و أرجو أن یکون فیما ذکرناه کفایة للمتدبر فی کلامه تعالی، و علیک فی هذا البحث بتفکیک جهات البحث بعضها عن بعض، و تفهم ما یتعارفه القرآن من معنی الحسنة و السیئة، و النعمة و النقمة، و الفرق بین شخصیة المجتمع و الفرد حتی یتضح لک مغزی الکلام.
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(بحث روائی)

و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا» (الآیة): أخرج النسائی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و البیهقی فی سننه من طریق عکرمة عن ابن عباس: أن عبد الرحمن بن عوف و أصحابا له أتوا النبی ص- فقالوا: یا نبی الله کنا فی عز و نحن مشرکون فلما آمنا صرنا أذلة فقال: إنی أمرت بالعفو فلا تقاتلوا القوم فلما حوله الله إلی المدینة أمره الله بالقتال فکفوا فأنزل الله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ» (الآیة.
و فیه:، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن قتادة فی الآیة قال": کان أناس من أصحاب النبی ص، و هم یومئذ بمکة قبل الهجرة، یسارعون إلی القتال فقالوا للنبی ص، ذرنا نتخذ معاول فنقاتل بها المشرکین، و ذکر لنا أن عبد الرحمن بن عوف کان فیمن قال ذلک، فنهاهم نبی الله ص عن ذلک قال: لم أومر بذلک، فلما کانت الهجرة و أمروا بالقتل کره القوم ذلک، و صنعوا فیه ما تسمعون قال الله تعالی، «قُلْ مَتاعُ الدُّنْیا قَلِیلٌ وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِمَنِ اتَّقی وَ لا تُظْلَمُونَ فَتِیلًا».
و فی تفسیر العیاشی، عن صفوان بن یحیی عن أبی الحسن (ع) قال: قال: الله تعالی:
یا ابن آدم، بمشیتی کنت أنت الذی تشاء و تقول، و بقوتی أدیت إلی فریضتی، و بنعمتی قویت علی معصیتی، ما أصابک من حسنة فمن الله، و ما أصابک من سیئة فمن نفسک، و ذاک أنی أولی بحسناتک منک، و أنت أولی بسیئاتک منی، و ذاک أنی لا أسأل عما أفعل، و هم یسألون.
أقول و قد تقدم نقل الروایة بلفظ آخر فی الجزء الأول من هذا الکتاب فی ذیل قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا»: (البقرة: 26) و تقدم البحث عنها هناک.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن الحجاج قال: ذکر عند أبی عبد الله (ع) البلاء و ما یخص الله به المؤمن، فقال: سئل رسول الله ص من أشد الناس بلاء فی الدنیا،؟
فقال النبیون ثم الأمثل فالأمثل، و یبتلی المؤمن بعد علی قدر إیمانه و حسن أعماله،: فمن صح إیمانه و حسن عمله اشتد بلاؤه، و من سخف إیمانه و ضعف عمله قل بلاؤه.
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أقول: و من الروایات المشهورة
قوله (ص): الدنیا سجن المؤمن و جنة الکافر.
و فیه، أیضا بعدة طرق عنهما (ع): أن الله عز و جل إذا أحب عبدا غثه بالبلاء غثا.
«1»
و فیه، أیضا عن الصادق (ع): إنما المؤمن بمنزلة کفة المیزان، کلما زید فی إیمانه زید فی بلائه.
و فیه، أیضا عن الباقر (ع) قال: إن الله عز و جل لیتعاهد المؤمن بالبلاء، کما یتعاهد الرجل أهله بالهدیة من الغیبة، و یحمیه الدنیا کما یحمی الطبیب المریض.
و فیه، أیضا عن الصادق (ع) قال: قال رسول الله ص: لا حاجة لله فیمن لیس له فی ماله و بدنه نصیب.
و فی العلل، عن علی بن الحسین عن أبیه (ع) قال: قال رسول الله ص: و لو کان المؤمن علی جبل، لقیض الله عز و جل له من یؤذیه لیأجره علی ذلک.
و فی کتاب التمحیص، عن الصادق (ع) قال: لا تزال الهموم و الغموم بالمؤمن حتی لا تدع له ذنبا.
و عنه (ع) قال: لا یمضی علی المؤمن أربعون لیلة، إلا عرض له أمر یحزنه یذکر ربه.
و فی النهج، قال (ع): لو أحبنی جبل لتهافت 
و قال (ع): من أحبنا أهل البیت فلیستعد للبلاء جلبابا.
أقول: قال ابن أبی الحدید فی شرحه، قد ثبت 
أن النبی ص قال له: لا یحبک إلا مؤمن، و لا یبغضک إلا منافق»
و قد ثبت أن النبی ص قال: إن البلوی أسرع إلی المؤمن من الماء إلی الحدور»
هاتان المقدمتان یلزمهما نتیجة صادقة هی أنه لو أحبه جبل لتهافت (انتهی).
و اعلم أن الأخبار فی هذه المعانی کثیرة، و هی تؤید ما قدمناه من البیان.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن المنذر و الخطیب عن ابن عمر، قال: کنا عند رسول الله ص فی نفر من أصحابه، فقال: یا هؤلاء أ لستم تعلمون أنی رسول الله إلیکم، قالوا: بلی قال: أ لستم تعلمون أن الله أنزل فی کتابه، أنه من أطاعنی فقد أطاع الله،؟ قالوا: بلی 
______________________________
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نشهد أنه من أطاعک فقد أطاع الله، و أن من طاعته طاعتک، قال: فإن من طاعة الله أن تطیعونی، و إن من طاعتی أن تطیعوا أئمتکم، و إن صلوا قعودا فصلوا قعدوا أجمعین.
أقول: قوله (ص): و إن صلوا (إلخ) کنایة عن وجوب کمال الاتباع.
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اشارة

وَ یَقُولُونَ طاعَةٌ فَإِذا بَرَزُوا مِنْ عِنْدِکَ بَیَّتَ طائِفَةٌ مِنْهُمْ غَیْرَ الَّذِی تَقُولُ وَ اللَّهُ یَکْتُبُ ما یُبَیِّتُونَ فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلاً (81) أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً (82) وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ أَذاعُوا بِهِ وَ لَوْ رَدُّوهُ إِلَی الرَّسُولِ وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ لَعَلِمَهُ الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ مِنْهُمْ وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ لاتَّبَعْتُمُ الشَّیْطانَ إِلاَّ قَلِیلاً (83) فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا تُکَلَّفُ إِلاَّ نَفْسَکَ وَ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَکُفَّ بَأْسَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ اللَّهُ أَشَدُّ بَأْساً وَ أَشَدُّ تَنْکِیلاً (84)



بیان‌

الآیات لا تأبی عن الاتصال بما قبلها فکأنها من تتمة القول فی ملامة الضعفاء من المسلمین و فائدتها وعظهم بما یتبصرون به لو تدبروا و استبصروا.
قوله تعالی وَ یَقُولُونَ طاعَةٌ إلخ طاعَةٌ مرفوع علی الخبریة علی ما قیل و التقدیر أمرنا طاعة أی نطیعک طاعة و البروز الظهور و الخروج و التبییت من البیتوتة و معناه إحکام الأمر و تدبیره لیلا و الضمیر فی تَقُولُ راجع إلی طائِفَةٌ أو إلی النبی ص.
و المعنی و الله أعلم و یقول هؤلاء مجیبین لک فیما تدعوهم إلیه من الجهاد أمرنا طاعة فإذا أخرجوا من عندک دبروا لیلا أمرا غیر ما أجابوک به و قالوا لک أو غیر ما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 19
قلته أنت لهم و هو کنایة عن عقدهم النیة علی مخالفة رسول الله ص.
ثم أمر الله رسوله بالإعراض عنهم و التوکل فی الأمر و العزیمة فقال فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا و لا دلیل فی الآیة یدل علی کون المحکی عنهم هم المنافقین کما ذکره بعضهم بل الأمر بالنظر إلی اتصال السیاق علی خلاف ذلک.
قوله تعالی أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ الآیة تحضیض فی صورة الاستفهام التدبیر هو أخذ الشی‌ء بعد الشی‌ء و هو فی مورد الآیة التأمل فی الآیة عقیب الآیة أو التأمل بعد التأمل فی الآیة لکن لما کان الغرض بیان أن القرآن لا اختلاف فیه و ذلک إنما یکون بین أزید من آیة واحدة کان المعنی الأول أعنی التأمل فی الآیة عقیب الآیة هو العمدة و إن کان ذلک لا ینفی المعنی الثانی أیضا.
فالمراد ترغیبهم أن یتدبروا فی الآیات القرآنیة و یراجعوا فی کل حکم نازل أو حکمة مبینة أو قصة أو عظة أو غیر ذلک جمیع الآیات المرتبطة به مما نزلت مکیتها و مدینتها و محکمها و متشابهها و یضموا البعض إلی البعض حتی یظهر لهم أنه لا اختلاف بینها فالآیات یصدق قدیمها حدیثها و یشهد بعضها علی بعض من غیر أن یکون بینها أی اختلاف مفروض لا اختلاف التناقض بأن ینفی بعضها بعضا أو یتدافعا و لا اختلاف التفاوت بأن یتفاوت الآیتان من حیث تشابه البیان أو متانة المعانی و المقاصد بکون البعض أحکم بیانا و أشد رکنا من بعض کتابا متشابها مثانی تقشعر منه الجلود.
فارتفاع هذه الاختلافات من القرآن یهدیهم إلی أنه کتاب منزل من الله و لیس من عند غیره إذ لو کان من عند غیره لم یسلم من کثرة الاختلاف و ذلک أن غیره تعالی من هذه الموجودات الکونیة و لا سیما الإنسان الذی یرتاب أهل الریب أنه من کلامه کلها موضوعة بحسب الکینونة الوجودیة و طبیعة الکون علی التحرک و التغیر و التکامل فما من واحد منها إلا أن امتداد زمان وجوده مختلف الأطراف متفاوت الحالات.
ما من إنسان إلا و هو یری کل یوم أنه أعقل من أمس و أن ما ینشئه من عمل أو صنعة أو ما أشبه ذلک أو یدبره من رأی أو نظر أو نحوهما أخیرا أحکم و أمتن مما أتی به أولا حتی العمل الواحد الذی فیه شی‌ء من الامتداد الوجودی کالکتاب یکتبه الکاتب و الشعر یقوله الشاعر و الخطبة یخطبها الخطیب و هکذا یوجد عند الإمعان آخره خیرا من أوله و بعضه أفضل من بعض.
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فالواحد من الإنسان لا یسلم فی نفسه و ما یأتی به من العمل من الاختلاف، و لیس هو بالواحد و الاثنین من التفاوت و التناقض بل الاختلاف الکثیر، و هذا ناموس کلی جار فی الإنسان و ما دونه من الکائنات الواقعة تحت سیطرة التحول و التکامل العامین لا تری واحدا من هذه الموجودات یبقی آنین متوالیین علی حال واحد بل لا یزال یختلف ذاته و أحواله.
و من هنا یظهر وجه التقیید بالکثیر فی قوله: «اخْتِلافاً کَثِیراً» فالوصف وصف توضیحی لا احترازی، و المعنی: لو کان من عند غیر الله لوجدوا فیه اختلافا و کان ذلک الاختلاف کثیرا علی حد الاختلاف الکثیر الذی فی کل ما هو من عند غیر الله، و لیس المعنی أن المرفوع من القرآن هو الاختلاف الکثیر دون الیسیر.
و بالجملة لا یلبث المتدبرون أن یشاهد أن القرآن کتاب یداخل جمیع الشئون المرتبطة بالإنسانیة من معارف المبدأ و المعاد و الخلق و الإیجاد، ثم الفضائل العامة الإنسانیة، ثم القوانین الاجتماعیة و الفردیة الحاکمة فی النوع حکومة لا یشذ منها دقیق و لا جلیل، ثم القصص و العبر و المواعظ ببیان دعا إلی مثلها أهل الدنیا، و بآیات نازلة نجوما فی مدة تعدل ثلاثا و عشرین سنة علی اختلاف الأحوال من لیل و نهار، و من حضر و سفر، و من حرب و سلم، و من ضراء و سراء، و من شدة و رخاء، فلم یختلف حاله فی بلاغته الخارقة المعجزة، و لا فی معارفه العالیة و حکمه السامیة، و لا فی قوانینه الاجتماعیة و الفردیة، بل ینعطف آخره إلی ما قر علیه أوله، و ترجع تفاصیله و فروعه إلی ما ثبت فیه أعراقه و أصوله، یعود تفاصیل شرائعه و حکمه بالتحلیل إلی حاق التوحید الخالص، و ینقلب توحیده الخالص بالترکیب إلی أعیان ما أفاده من التفاصیل، هذا شأن القرآن.
و الإنسان المتدبر فیه هذا التدبر یقضی بشعوره الحی، و قضائه الجبلی أن المتکلم بهذا الکلام لیس ممن یحکم فیه مرور الأیام و التحول و التکامل العاملان فی الأکوان بل هو الله الواحد القهار.
و قد تبین من الآیة (أولا): أن القرآن مما یناله الفهم العادی. و (ثانیا): أن الآیات القرآنیة یفسر بعضها بعضا. و (ثالثا): أن القرآن کتاب لا یقبل نسخا و لا إبطالا و لا تکمیلا و لا تهذیبا، و لا أی حاکم یحکم علیه أبدا، و ذلک أن ما یقبل شیئا منها لا مناص من کونه یقبل نوعا من التحول و التغیر بالضرورة، و إذ کان القرآن لا یقبل الاختلاف 
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فلیس یقبل التحول و التغیر فلیس یقبل نسخا و لا إبطالا و لا غیر ذلک، و لازم ذلک أن الشریعة الإسلامیة مستمرة إلی یوم القیامة.
قوله تعالی: «وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ أَذاعُوا بِهِ» الإذاعة هی النشر و الإشاعة، و فی الآیة نوع ذم و تعییر لهم فی شأن هذه الإذاعة، و فی قوله فی ذیل الآیة «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ» (إلخ) دلالة علی أن المؤمنین کانوا علی خطر الضلال من جهة هذه الإذاعة، و لیس إلا خطر مخالفة الرسول فإن الکلام فی هذه الآیات موضوع فی ذلک، و یؤید ذلک ما فی الآیة التالیة من أمر الرسول بالقتال و لو بقی وحده بلا ناصر.
و یظهر به أن الأمر الذی جاءهم من الأمن أو الخوف کان بعض الأراجیف التی کانت تأتی بها أیدی الکفار و رسلهم المبعوثون لإیجاد النفاق و الخلاف بین المؤمنین فکان الضعفاء من المؤمنین یذیعونه من غیر تدبر و تبصر فیوجب ذلک وهنا فی عزیمة المؤمنین، غیر أن الله سبحانه وقاهم من اتباع هؤلاء الشیاطین الجائین بتلک الأخبار لإخزاء المؤمنین.
فتنطبق الآیة علی قصة بدر الصغری، و قد تقدم الکلام فیها فی سورة آل عمران، و الآیات هاهنا تشابه الآیات هناک مضمونا کما یظهر للمتدبر فیها، قال تعالی فی سورة آل عمران: «الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ مِنْ بَعْدِ ما أَصابَهُمُ الْقَرْحُ لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا مِنْهُمْ وَ اتَّقَوْا أَجْرٌ عَظِیمٌ الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ فَاخْشَوْهُمْ فَزادَهُمْ إِیماناً وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ إلی قوله- إِنَّما ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ فَلا تَخافُوهُمْ وَ خافُونِ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: (آل عمران:- 175).
الآیات کما تری تذکر أن رسول الله ص کان یدعو الناس بعد ما أصابهم القرح- و هو محنة- أحد- إلی الخروج إلی الکفار، و أن أناسا کانوا یخزلون الناس و یخذلونهم عن النبی ص و یخوفونهم جمع المشرکین.
ثم تذکر أن ذلک کله تخویفات من الشیطان یتکلم بها من أفواه أولیائه، و تعزم علی المؤمنین أن لا یخافوهم و یخافوا الله أن کانوا مؤمنین.
و المتدبر فیها و فی الآیات المبحوث عنها أعنی قوله «وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ أَذاعُوا بِهِ» (الآیة) لا یرتاب فی أن الله سبحانه فی هذه الآیة یذکر قصة بدر- الصغری و یعدها فی جملة ما یعد من الخلال التی یلوم هؤلاء الضعفاء علیها کقوله «فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ» (الآیة) و قوله «وَ قالُوا رَبَّنا لِمَ کَتَبْتَ عَلَیْنَا الْقِتالَ» (الآیة) و قوله «وَ إِنْ تُصِبْهُمْ حَسَنَةٌ»
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(الآیة) و قوله «وَ یَقُولُونَ طاعَةٌ» (الآیة) ثم یجری علی هذا المجری قوله «وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ أَذاعُوا بِهِ» (الآیة).
قوله تعالی: «وَ لَوْ رَدُّوهُ إِلَی الرَّسُولِ وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ لَعَلِمَهُ الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ مِنْهُمْ» لم یذکر هاهنا الرد إلی الله کما ذکر فی قوله «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ»: الآیة النساء: 59) لأن الرد المذکور هناک هو رد الحکم الشرعی المتنازع فیه، و لا صنع فیه لغیر الله و رسوله.
و أما الرد المذکور هاهنا فهو رد الخبر الشائع بین الناس من أمن أو خوف، و لا معنی لرده إلی الله و کتابه، بل الصنع فیه للرسول و لأولی الأمر منهم، لو رد إلیهم أمکنهم أن یستنبطوه و یذکروا للرادین صحته أو سقمه و صدقه أو کذبه.
فالمراد بالعلم التمییز تمییز الحق من الباطل، و الصدق من الکذب علی حد قوله تعالی «لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَخافُهُ بِالْغَیْبِ»: (المائدة: 94) «و قوله وَ لَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْمُنافِقِینَ»: (العنکبوت.- 11).
و الاستنباط استخراج القول من حال الإبهام إلی مرحلة التمییز و المعرفة، و أصله من النبط (محرکة)، و هو أول ما یخرج من ماء البئر، و علی هذا یمکن أن یکون الاستنباط وصفا للرسول و أولی الأمر بمعنی أنهم یحققون الأمر فیحصلون علی الحق و الصدق و أن یکون وصفا لهؤلاء الرادین لو ردوا فإنهم یعلمون حق الأمر و صدقه بإنباء الرسول و أولی الأمر لهم.
فیعود معنی الآیة إن کان المراد بالذین یستنبطونه منهم الرسول و أولی الأمر کما هو الظاهر من الآیة: لعلمه من أراد الاستنباط من الرسول و أولی الأمر أی إذا استصوبه المسئولون و رأوه موافقا للصلاح، و إن کان المراد بهم الرادین: لعلمه الذین یستفسرونه و یبالغون فی الحصول علی أصل الخبر من هؤلاء الرادین.
و أما أولوا الأمر فی قوله: وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ «فالمراد بهم هو المراد بأولی الأمر فی قوله «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ»: (النساء: 59) علی ما تقدم من اختلاف المفسرین فی تفسیره و قد تقدم أن أصول الأقوال فی ذلک ترجع إلی خمسة غیر أن الذی استفدناه من المعنی أظهر فی هذه الآیة.
أما القول بأن أولی الأمر هم أمراء السرایا فإن هؤلاء لم یکن لهم شأن إلا الإمارة علی 
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سریة فی واقعة خاصة لا تتجاوزها خبرتهم و دائرة عملهم، و أما أمثال ما هو مورد الآیة و هو الإخلال فی الأمن و إیجاد الخوف و الوحشة العامة التی کان یتوسل إلیها المشرکون ببعث العیون و إرسال الرسل السریة الذین یذیعون من الأخبار ما یخزلون به المؤمنین فلا شأن لأمراء السرایا فی ذلک حتی یمکنهم أن یبینوا وجه الحق فیه للناس إذا سألوهم عن أمثال تلک الأخبار.
و أما القول بأن أولی الأمر هم العلماء فعدم مناسبته للآیة أظهر، إذ العلماء و هم یومئذ المحدثون و الفقهاء و القراء و المتکلمون فی أصول الدین- إنما خبرتهم فی الفقه و الحدیث و نحو ذلک، و مورد قوله «وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ»، هی الأخبار التی لها أعراق سیاسیة ترتبط بأطراف شتی ربما أفضی قبولها أو ردها أو الإهمال فیها من المفاسد الحیویة و المضار الاجتماعیة إلی ما یمکن أن لا یستصلح بأی مصلح آخر، أو یبطل مساعی أمة فی طریق سعادتها، أو یذهب بسؤددهم و یضرب بالذل و المسکنة و القتل و الأسر علیهم، و أی خبرة للعلماء من حیث إنهم محدثون أو فقهاء أو قراء أو نحوهم فی هذه القضایا حتی یأمر الله سبحانه بإرجاعها و ردها إلیهم؟ و أی رجاء فی حل أمثال هذه المشکلات بأیدیهم؟
و أما القول بأن أولی الأمر هم الخلفاء الراشدون أعنی أبا بکر و عمر و عثمان و علیا فمع کونه لا دلیل علیه من کتاب أو سنة قطعیة، یرد علیه أن حکم الآیة إما مختص بزمان النبی ص أو عام یشمله و ما بعده، و علی الأول کان من اللازم أن یکونوا معروفین بهذا الشأن بما أنهم هؤلاء الأربعة من بین الناس و من بین الصحابة خاصة، و الحدیث و التاریخ لا یضبطان لهم بخصوصهم شأنا من هذا القبیل، و علی الثانی کان لازمه انقطاع حکم الآیة بانقطاع زمان حیاتهم، و کان لازمه أن تتصدی الآیة لبیان ذلک کما فی جمیع الأحکام الخاصة بشطر من الزمان المذکورة فی القرآن کالأحکام الخاصة بالنبی ص و لا أثر فی الآیة من ذلک.
و أما القول بأن المراد بأولی الأمر أهل الحل و العقد، و هذا القائل لما رأی أنه لم یکن فی عهد النبی ص جماعة مشخصة هم أهل الحل و العقد علی حد ما یوجد بین الأمم المتمدنة ذوات المجتمعات المتشکلة کهیئة الوزراء، و جمعیة المبعوثین إلی المنتدی و غیر ذلک فإن الأمة لم یکن یجری فیها إلا حکم الله و رسوله، اضطر إلی تفسیره بأهل الشوری من الصحابة و خاصة النبی ص منهم.
و کیف کان، یرد علیه أن النبی ص کان یجمع فی مشاورته المؤمنین و المنافقین کعبد الله 
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بن أبی و أصحابه، و حدیث مشاورته یوم أحد معروف، و کیف یمکن أن یأمر الله سبحانه بالرد إلی أمثاله.
علی أن ممن لا کلام فی کونه ذا هذا الشأن عند النبی ص و بعده عبد الرحمن بن عوف، و هذه الآیات المسرودة فی ذم ضعفاء المؤمنین و تعییرهم علی ما وقع منهم إنما ابتدأت به و بأصحابه أعنی قوله «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا» (الآیات) فقد ورد فی الصحیح أنها نزلت فی عبد الرحمن بن عوف و أصحاب له، رواه النسائی فی صحیحة و رواه الحاکم فی مستدرکه و صححه و رواه الطبری و غیره فی تفاسیرهم، و قد مرت الروایة فی البحث الروائی السابق. و إذا کان الأمر علی هذه الوتیرة فکیف یمکن أن یؤمر فی الآیة بإرجاع الأمر و رده إلی مثل هؤلاء؟.
فالمتعین هو الذی رجحناه فی قوله تعالی «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» (الآیة).
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ لَاتَّبَعْتُمُ الشَّیْطانَ إِلَّا قَلِیلًا» قد تقدم أن الأظهر کون الآیات مشیرة إلی قصة بدر الصغری، و بعث أبی سفیان نعیم بن مسعود الأشجعی إلی المدینة لبسط الخوف و الوحشة بین الناس و إخزائهم فی الخروج إلی بدر فالمراد باتباع الشیطان التصدیق بما جاء به من النبإ، و اتباعه فی التخلف عن الخروج إلی بدر.
و بذلک یظهر استقامة معنی الاستثناء من غیر حاجة إلی تکلف أو تمحل فإن نعیما کان یخبرهم أن أبا سفیان جمع الجموع و جهز الجیوش فاخشوهم و لا تلقوا بأنفسکم إلی حیاض القتل الذریع، و قد أثر ذلک فی قلوب الناس فتعللوا عن الخروج إلی موعدهم ببدر، و لم یسلم من ذلک إلا النبی ص و بعض خاصته و هو المراد بقوله تعالی «إِلَّا قَلِیلًا)، فقد کان الناس تزلزلوا إلا القلیل منهم ثم لحقوا بذلک القلیل و ساروا.
و هذا الذی استظهرناه من معنی الاستثناء هو الذی یؤیده ما مر ذکره من القرائن، علی ما فیه من الاستقامة.
و للمفسرین فی أمر هذا الاستثناء مذاهب شتی لا یخلو شی‌ء منها من فساد أو تکلف، فقد قیل: المراد بالفضل و الرحمة ما هداهم الله إلیه من إیجاب طاعته و طاعة رسوله و أولی الأمر منهم، و المراد بالمستثنی هم المؤمنون أولو الفطرة السلیمة و القلوب الطاهرة، و معنی الآیة: و لو لا هذا الذی هداکم الله إلیه من وجوب الطاعة، و إرجاع الأمر إلی 
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الرسول و إلی أولی الأمر لاتبعتم الشیطان جمیعا بالوقوع فی الضلال إلا قلیلا منکم من أهل الفطرة السلیمة فإنهم لا یزیغون عن الحق و الصلاح. و فیه أنه تخصیص الفضل و الرحمة بحکم خاص من غیر دلیل یدل علیه، و هو بعید من البیان القرآنی، مع أن ظاهر الآیة أنه امتنان فی أمر ماض منقض.
و قیل، إن الآیة علی ظاهرها، و المؤمنون غیر المخلصین یحتاجون إلی فضل و رحمة زائدین و إن کان المخلصون أیضا لا یستغنون عن العنایة الإلهیة، و فیه أن الذی یوهمه الظاهر حینئذ مما یجب فی بلاغة القرآن دفعه و لم یدفع فی الآیة. و قد قال تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: (النور: 21) و قال مخاطبا لنبیه (ص) و هو خیر الناس: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ»: (الإسراء: 75).
و قیل: إن المراد بالفضل و الرحمة القرآن و النبی ص. و قیل: المراد بهما الفتح و الظفر، فیستقیم الاستثناء لأن الأکثرین إنما یثبتون علی الحق بما یستطاب به قلوبهم من فتح و ظفر و ما أشبههما من العنایات الظاهریة الإلهیة، و لا یصبر علی مر الحق إلا القلیل من المؤمنین الذین هم علی بصیرة من أمرهم. و قیل) الاستثناء إنما هو من قوله «أَذاعُوا بِهِ»، و قیل) الاستثناء من قوله «الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ»،. و قیل: إن الاستثناء إنما هو فی اللفظ و هو دلیل علی الجمع و الإحاطة فمعنی الآیة: و لو لا فضل الله علیکم و رحمته لاتبعتم الشیطان جمیعا، و هذا نظیر قوله تعالی «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ»: (الأعلی: 7) فاستثناء المشیة یفید عموم الحکم بنفی النسیان، و جمیع هذه الوجوه لا تخلو من تکلف ظاهر.
قوله تعالی: «فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ وَ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ»، التکلیف من الکلفة بمعنی المشقة لما فیه من تحمیل المشقة علی المکلف، و التنکیل من النکال، و هو علی ما فی المجمع:، ما یمتنع به من الفساد خوفا من مثله من العذاب فهو عقاب المتخلف لئلا یعود إلی مثله و لیعتبر به غیره من المکلفین.
و الفاء فی قوله «فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ»،. للتفریع و الأمر بالقتال متفرع علی المتحصل من مضامین الآیات السابقة. و هو تثاقل القوم فی الخروج إلی العدو و تبطئتهم فی ذلک، و یدل علیه ما یتلوه من الجمل أعنی قوله «لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ» (إلخ) فإن المعنی: فإذا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 26
کانوا یتثاقلون فی أمر الجهاد و یکرهون القتال فقاتل أنت یا رسول الله بنفسک، و لا یشق علیک تثاقلهم و مخالفتهم لأمر الله سبحانه فإن تکلیف غیرک لا یتوجه إلیک، و إنما یتوجه إلیک تکلیف نفسک لا تکلیفهم، و إنما علیک فی غیرک أن تحرضهم فقاتل وَ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَکُفَّ بَأْسَ الَّذِینَ کَفَرُوا. و قوله «لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ» أی لا تکلف أنت شیئا إلا عمل نفسک فالاستثناء بتقدیر مضاف.
و قوله «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَکُفَّ» (إلخ) قد تقدم أن «عسی» تدل علی الرجاء أعم من أن یکون ذلک الرجاء قائما بنفس المتکلم أو المخاطب أو بمقام التخاطب فلا حاجة إلی ما ذکروه من أن «عسی» من الله حتم.
و فی الآیة دلالة علی زیادة تعییر من الله سبحانه للمتثاقلین من الناس حیث أدی تثاقلهم إلی أن أمر الله نبیه بالقیام بالقتال بنفسه، و أن یعرض عن المتثاقلین و لا یلح علیهم بالإجابة و یخلیهم و شأنهم، و لا یضیق بذلک صدره فلیس علیه إلا تکلیف نفسه و تحریض المؤمنین أطاع من أطاع، و عصی من عصی.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن عجلان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الله عیر أقواما بالإذاعة فی قوله عز و جل: «وَ إِذا جاءَهُمْ أَمْرٌ مِنَ الْأَمْنِ أَوِ الْخَوْفِ أَذاعُوا بِهِ» فإیاکم و الإذاعة.
و فیه، بإسناده عن عبد الحمید بن أبی الدیلم عن أبی عبد الله (ع) قال: قال الله عز و جل:، «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ»،- و قال «وَ لَوْ رَدُّوهُ إِلَی الرَّسُولِ وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ، لَعَلِمَهُ الَّذِینَ یَسْتَنْبِطُونَهُ مِنْهُمْ»،- فرد أمر الناس إلی أولی الأمر منهم، الذین أمر بطاعتهم و الرد إلیهم.
أقول و الروایة تؤید ما قدمناه من أن المراد بأولی الأمر فی الآیة الثانیة هم المذکورون فی الآیة الأولی.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن عجلان عن أبی جعفر (ع): فی قوله «وَ لَوْ رَدُّوهُ إِلَی الرَّسُولِ وَ إِلی أُولِی الْأَمْرِ مِنْهُمْ» قال: هم الأئمة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 27
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن عبد الله بن جندب عن الرضا (ع) فی کتاب کتبه إلیه فی أمر الواقفیة، و روی هذا المعنی أیضا المفید فی الاختصاص، عن إسحاق بن عمار عن الصادق (ع) فی حدیث طویل.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الفضیل عن أبی الحسن (ع): فی قوله «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ»، قال: الفضل رسول الله، و رحمته أمیر المؤمنین.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع)، و حمران عن أبی عبد الله (ع) قال: «لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ»،- قال: فضل الله رسوله، و رحمته ولایة الأئمة.
و فیه، عن محمد بن الفضیل عن العبد الصالح (ع) قال: الرحمة رسول الله ص، و الفضل علی بن أبی طالب (ع).
أقول: و الروایات من باب الجری، و المراد النبوة و الولایة فإنهما السببان المتصلان اللذان أنقذنا الله بهما من مهبط الضلال و مصیدة الشیطان، إحداهما: سبب مبلغ، و الأخری: سبب مجر، و الروایة الأخیرة أقرب من الاعتبار فإن الله سمی رسوله ص فی کتابه بالرحمة حیث قال: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ»: (الآیة) (الأنبیاء: 107).
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن حدید عن مرازم قال قال أبو عبد الله (ع): إن الله کلف رسول الله ص ما لم یکلف به أحدا من خلقه، ثم کلفه أن یخرج علی الناس کلهم وحده بنفسه، و إن لم یجد فئة تقاتل معه، و لم یکلف هذا أحدا من خلقه لا قبله و لا بعده، ثم تلا هذه الآیة: «فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ».
ثم قال: و جعل الله له أن یأخذ ما أخذ لنفسه فقال عز و جل: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها» و جعل الصلاة علی رسول الله ص بعشر حسنات 
و فی تفسیر العیاشی، عن سلیمان بن خالد قال: قلت لأبی عبد الله (ع) قول الناس لعلی (ع)، إن کان له حق فما منعه أن یقوم به،؟ قال فقال إن الله لا یکلف هذا لإنسان واحد إلا رسول الله ص، قال: «فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ وَ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ» فلیس هذا إلا للرسول، و قال لغیره: «إِلَّا مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ»- فلم یکن یومئذ فئة یعینونه علی أمره.
و فیه، عن زید الشحام عن جعفر بن محمد (ع) قال: ما سئل رسول الله ص شیئا
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قط- فقال: لا، إن کان عنده أعطاه، و إن لم یکن عنده- قال: یکون إن شاء الله، و لا کافی بالسیئة قط، و ما لقی سریة مذ نزلت علیه، «فَقاتِلْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا تُکَلَّفُ إِلَّا نَفْسَکَ» إلا ولی بنفسه.
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخر.
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اشارة

مَنْ یَشْفَعْ شَفاعَةً حَسَنَةً یَکُنْ لَهُ نَصِیبٌ مِنْها وَ مَنْ یَشْفَعْ شَفاعَةً سَیِّئَةً یَکُنْ لَهُ کِفْلٌ مِنْها وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ مُقِیتاً (85) وَ إِذا حُیِّیتُمْ بِتَحِیَّةٍ فَحَیُّوا بِأَحْسَنَ مِنْها أَوْ رُدُّوها إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَسِیباً (86) اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ لَیَجْمَعَنَّکُمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لا رَیْبَ فِیهِ وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ حَدِیثاً (87) فَما لَکُمْ فِی الْمُنافِقِینَ فِئَتَیْنِ وَ اللَّهُ أَرْکَسَهُمْ بِما کَسَبُوا أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَهْدُوا مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ سَبِیلاً (88) وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ کَما کَفَرُوا فَتَکُونُونَ سَواءً فَلا تَتَّخِذُوا مِنْهُمْ أَوْلِیاءَ حَتَّی یُهاجِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَخُذُوهُمْ وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ لا تَتَّخِذُوا مِنْهُمْ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (89)
إِلاَّ الَّذِینَ یَصِلُونَ إِلی قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ أَوْ جاؤُکُمْ حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ أَنْ یُقاتِلُوکُمْ أَوْ یُقاتِلُوا قَوْمَهُمْ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَسَلَّطَهُمْ عَلَیْکُمْ فَلَقاتَلُوکُمْ فَإِنِ اعْتَزَلُوکُمْ فَلَمْ یُقاتِلُوکُمْ وَ أَلْقَوْا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ فَما جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ عَلَیْهِمْ سَبِیلاً (90) سَتَجِدُونَ آخَرِینَ یُرِیدُونَ أَنْ یَأْمَنُوکُمْ وَ یَأْمَنُوا قَوْمَهُمْ کُلَّما رُدُّوا إِلَی الْفِتْنَةِ أُرْکِسُوا فِیها فَإِنْ لَمْ یَعْتَزِلُوکُمْ وَ یُلْقُوا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ وَ یَکُفُّوا أَیْدِیَهُمْ فَخُذُوهُمْ وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ ثَقِفْتُمُوهُمْ وَ أُولئِکُمْ جَعَلْنا لَکُمْ عَلَیْهِمْ سُلْطاناً مُبِیناً (91)
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بیان‌

الآیات متصلة بما قبلها من حیث تتعرض جمیعا (85- 91) لما یرتبط بأمر القتال مع طائفة من المشرکین و هم المنافقون منهم، و یظهر من التدبر فیها أنها نزلت فی قوم من المشرکین أظهروا الإیمان للمؤمنین ثم عادوا إلی مقرهم و شارکوا المشرکین فی شرکهم فوقع الریب فی قتالهم، و اختلفت أنظار المسلمین فی أمرهم، فمن قائل یری قتالهم، و آخر یمنع منه و یشفع لهم لتظاهرهم بالإیمان، و الله سبحانه یکتب علیهم إما المهاجرة أو القتال و یحذر المؤمنین الشفاعة فی حقهم.
و یلحق بهم قوم آخرون ثم آخرون یکتب علیهم إما إلقاء السلم أو القتال، و یستهل لما فی الآیات من المقاصد فی صدر الکلام ببیان حال الشفاعة فی آیة، و ببیان حال التحیة لمناسبتها إلقاء السلم فی آیة أخری.
قوله تعالی: «مَنْ یَشْفَعْ شَفاعَةً حَسَنَةً یَکُنْ لَهُ نَصِیبٌ مِنْها»، النصیب و الکفل بمعنی واحد، و لما کانت الشفاعة نوع توسط لترمیم نقیصة أو لحیازة مزیة و نحو ذلک کانت لها نوع سببیة لإصلاح شأن فلها شی‌ء من التبعة و المثوبة المتعلقتین بما لأجله الشفاعة، و هو مقصد الشفیع و المشفوع له فالشفیع ذو نصیب من الخیر أو الشر المترتب علی الشفاعة، و هو قوله تعالی «مَنْ یَشْفَعْ شَفاعَةً» (إلخ).
و فی ذکر هذه الحقیقة تذکرة للمؤمنین، و تنبیه لهم أن یتیقظوا عند الشفاعة لما یشفعون له، و یجتنبوها إن کان المشفوع لأجله مما فیه شر و فساد کالشفاعة للمنافقین من المشرکین أن لا یقاتلوا، فإن فی ترک الفساد القلیل علی حاله، و إمهاله فی أن ینمو و یعظم فسادا معقبا لا یقوم له شی‌ء، و یهلک به الحرث و النسل فالآیة فی معنی النهی عن الشفاعة السیئة و هی شفاعة أهل الظلم و الطغیان و النفاق و الشرک المفسدین فی الأرض.
قوله تعالی: «وَ إِذا حُیِّیتُمْ بِتَحِیَّةٍ فَحَیُّوا بِأَحْسَنَ مِنْها» (الآیة) أمر بالتحیة قبال 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 30
التحیة بما یزید علیها أو یماثلها، و هو حکم عام لکل تحیة حیی بها، غیر أن مورد الآیات هو تحیة السلم و الصلح التی تلقی إلی المسلمین علی ما یظهر من الآیات التالیة.
قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَیَجْمَعَنَّکُمْ» (إلخ) معنی الآیة ظاهر، و هی بمنزلة التعلیل لما تشتمل علیه الآیتان السابقتان من المضمون کأنه قیل: خذوا بما کلفکم الله فی أمر الشفاعة الحسنة و السیئة، و لا تبطلوا تحیة من یحییکم بالإعراض و الرد فإن أمامکم یوما یجمعکم الله فیه و یجازیکم علی إجابة ما دعاکم إلیه و رده.
قوله تعالی: «فَما لَکُمْ فِی الْمُنافِقِینَ فِئَتَیْنِ وَ اللَّهُ أَرْکَسَهُمْ» (الآیة) الفئة الطائفة، و الإرکاس الرد.
و الآیة بما لها من المضمون کأنها متفرعة علی ما تقدم من التوطئة و التمهید أعنی قوله «مَنْ یَشْفَعْ شَفاعَةً» (الآیة)، و المعنی: فإذا کانت الشفاعة السیئة تعطی لصاحبها کفلا من مساءتها فما لکم أیها المؤمنون تفرقتم فی أمر المنافقین فئتین، و تحزبتهم حزبین: فئة تری قتالهم، و فئة تشفع لهم و تحرض علی ترک قتالهم، و الإغماض عن شجرة الفساد التی تنمو بنمائهم، و تثمر برشدهم، و الله ردهم إلی الضلال بعد خروجهم منه جزاء بما کسبوا من سیئات الأعمال، أ تریدون بشفاعتکم أن تهدوا هؤلاء الذین أضلهم الله؟ و من یضلل الله فما له من سبیل إلی الهدی.
و فی قوله «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ سَبِیلًا» التفات من خطاب المؤمنین إلی خطاب رسول الله ص إشارة إلی أن من یشفع لهم من المؤمنین لا یتفهم حقیقة هذا الکلام حق التفهم، و لو فقهه لم یشفع فی حقهم فأعرض عن مخاطبتهم به و ألقی إلی من هو بین واضح عنده و هو النبی ص.
قوله تعالی: «وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ کَما کَفَرُوا فَتَکُونُونَ سَواءً» (إلخ) هو بمنزلة البیان لقوله «وَ اللَّهُ أَرْکَسَهُمْ بِما کَسَبُوا أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَهْدُوا مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ»، و المعنی: أنهم کفروا و زادوا علیه أنهم ودوا و أحبوا أن تکفروا مثلهم فتستووا.
ثم نهاهم عن ولایتهم إلا أن یهاجروا فی سبیل الله فإن تولوا فلیس علیکم فیهم إلا أخذهم و قتلهم حیث وجدتموهم، و الاجتناب عن ولایتهم و نصرتهم، و فی قوله «فَإِنْ تَوَلَّوْا»،.
دلالة علی أن علی المؤمنین أن یکلفوهم بالمهاجرة فإن أجابوا فلیوالوهم، و إن تولوا فیقتلوهم.
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قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ یَصِلُونَ إِلی قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ أَوْ جاؤُکُمْ حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ» استثنی الله سبحانه من قوله «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَخُذُوهُمْ وَ اقْتُلُوهُمْ»، طائفتین: (إحداهما) الَّذِینَ یَصِلُونَ (إلخ) أی بینهم و بین بعض أهل المیثاق ما یوصلهم بهم من حلف و نحوه، و (الثانیة) الذین یتحرجون من مقاتلة المسلمین و مقاتلة قومهم لقتلهم أو لعوامل أخر، فیعتزلون المؤمنین و یلقون إلیهم السلم لا للمؤمنین و لا علیهم بوجه، فهاتان الطائفتان مستثنون من الحکم المذکور، و قوله «حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ»، أی ضاقت.
قوله تعالی: «سَتَجِدُونَ آخَرِینَ»، إخبار بأنه سیواجهکم قوم آخرون ربما شابهوا الطائفة الثانیة من الطائفتین المستثناتین حیث إنهم یریدون أن یأمنوکم و یأمنوا قومهم غیر أن الله سبحانه یخبر أنهم منافقون غیر مأمونین فی مواعدتهم و موادعتهم، و لذا بدل الشرطین المثبتین فی حق غیرهم أعنی قوله «فَإِنِ اعْتَزَلُوکُمْ فَلَمْ یُقاتِلُوکُمْ وَ أَلْقَوْا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ» بالشرط المنفی أعنی قوله «فَإِنْ لَمْ یَعْتَزِلُوکُمْ وَ یُلْقُوا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ وَ یَکُفُّوا أَیْدِیَهُمْ» (إلخ) و هذا فی معنی تنبیه المؤمنین علی أن یکونوا علی حذر منهم و معنی الآیة ظاهر.



کلام فی معنی التحیة

الأمم و الأقوام علی اختلافها فی الحضارة و التوحش و التقدم و التأخر لا تخلو فی مجتمعاتهم من تحیة یتعارفونها عند الملاقاة ملاقاة البعض البعض علی أقسامها و أنواعها من الإشارة بالرأس و الید و رفع القلانس و غیر ذلک، و هی مختلفة باختلاف العوامل المختلفة العاملة فی مجتمعاتهم.
و أنت إذا تأملت هذه التحیات الدائرة بین الأمم علی اختلافها و علی اختلافهم وجدتها حاکیة مشیرة إلی نوع من الخضوع و الهوان و التذلل یبدیه الدانی للعالی، و الوضیع للشریف، و المطیع لمطاعه، و العبد لمولاه، و بالجملة تکشف عن رسم الاستعباد الذی لم یزل رائجا بین الأمم فی أعصار الهمجیة فما دونها، و إن اختلفت ألوانه، و لذلک ما نری أن هذه التحیة تبدأ من المطیع و تنتهی إلی المطاع، و تشرع من الدانی الوضیع و تختتم فی العالی الشریف، فهی من ثمرات الوثنیة التی ترتضع من ثدی الاستعباد.
و الإسلام- کما تعلم- أکبر همه إمحاء الوثنیة و کل رسم من الرسوم ینتهی إلیها،
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و یتولد، منها و لذلک أخذ لهذا الشأن طریقة سویة و سنة مقابلة لسنة الوثنیة و رسم الاستعباد، و هو إلقاء السلام الذی هو بنحو أمن المسلم علیه من التعدی علیه، و دحض حریته الفطریة الإنسانیة الموهوبة له فإن أول ما یحتاج إلیه الاجتماع التعاونی بین الأفراد هو أن یأمن بعضهم بعضا فی نفسه و عرضه و ماله، و کل أمر یئول إلی أحد هذه الثلاثة.
و هذا هو السلام الذی سن الله تعالی إلقاؤه عند کل تلاق من متلاقیین قال تعالی:
«فَإِذا دَخَلْتُمْ بُیُوتاً فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ تَحِیَّةً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُبارَکَةً طَیِّبَةً» (النور: 61) و قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ بُیُوتِکُمْ حَتَّی تَسْتَأْنِسُوا وَ تُسَلِّمُوا عَلی أَهْلِها ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ»: (النور: 27) و قد أدب الله رسوله ص بالتسلیم للمؤمنین و هو سیدهم فقال: «وَ إِذا جاءَکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِآیاتِنا فَقُلْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ کَتَبَ رَبُّکُمْ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ»: (الأنعام: 54) و أمره بالتسلیم لغیرهم فی قوله:
«فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ»: (الزخرف: 89).
و التحیة بإلقاء السلام کانت معمولا بها عند عرب الجاهلیة علی ما یشهد به المأثور عنهم من شعر و نحوه، و فی لسان العرب: و کانت العرب فی الجاهلیة یحیون بأن یقول أحدهم لصاحبه: أنعم صباحا، و أبیت اللعن، و یقولون سلام علیکم فکأنه علامة المسالمة، و أنه لا حرب هنالک. ثم جاء الله بالإسلام فقصروا علی السلام، و أمروا بإفشائه. (انتهی).
إلا أن الله سبحانه یحکیه فی قصص إبراهیم عنه (ع) کثیرا: و لا یخلو ذلک من شهادة علی أنه کان من بقایا دین إبراهیم الحنیف عند العرب کالحج و نحوه قال تعالی:
حکایة عنه فیما یحاور أباه: «قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی»: (مریم: 47) و قال تعالی «وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ»: (هود: 69) و القصة واقعة فی غیر مورد من القرآن الکریم.
و لقد أخذه الله سبحانه تحیة لنفسه، و استعمله فی موارد من کلامه، قال تعالی:
«سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ»: (الصافات: 79) و قال: «سَلامٌ عَلی إِبْراهِیمَ:» (الصافات:
109) و قال: «سَلامٌ عَلی مُوسی وَ هارُونَ»: (الصافات: 120) و قال «سَلامٌ عَلی إِلْ یاسِینَ»: (الصافات: 130) و قال: «وَ سَلامٌ عَلَی الْمُرْسَلِینَ»: (الصافات: 181).
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و ذکر تعالی أنه تحیة ملائکته المکرمین قال: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ یَقُولُونَ سَلامٌ عَلَیْکُمْ»: (النحل: 32) و قال: «وَ الْمَلائِکَةُ یَدْخُلُونَ عَلَیْهِمْ مِنْ کُلِّ بابٍ سَلامٌ عَلَیْکُمْ»: (الرعد: 24) و ذکر أیضا أنه تحیة أهل الجنة قال: «وَ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ»: (یونس: 10)، و قال تعالی: لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً إِلَّا قِیلًا سَلاماً سَلاماً»: (الواقعة: 26).



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی «وَ إِذا حُیِّیتُمْ (الآیة): قال: ذکر علی بن إبراهیم فی تفسیره، عن الصادقین: أن المراد بالتحیة فی الآیة السلام و غیره من البر.
و فی الکافی، بإسناده عن السکونی قال: قال رسول الله ص: السلام تطوع و الرد فریضة.
و فیه، بإسناده عن جراح المدائنی عن أبی عبد الله (ع) قال: یسلم الصغیر علی الکبیر، و المار علی القاعد، و القلیل علی الکثیر.
و فیه، بإسناده عن عیینة «1» عن مصعب عن أبی عبد الله (ع) قال: القلیل یبدءون الکثیر بالسلام، و الراکب یبدأ الماشی، و أصحاب البغال یبدءون أصحاب الحمیر، و أصحاب الخیل یبدءون أصحاب البغال.
و فیه، بإسناده عن ابن بکیر عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول: یسلم الراکب علی الماشی، و الماشی علی القاعد، و إذا لقیت جماعة سلم الأقل علی الأکثر، و إذا لقی واحد جماعة سلم الواحد علی الجماعة:
أقول: و روی ما یقرب منه فی الدر المنثور، عن البیهقی عن زید بن أسلم عن النبی ص.
و فیه، بالإسناد عنه (ع) قال: إذا مرت الجماعة بقوم أجزأهم أن یسلم واحد منهم،
______________________________
(1) عنبسة (خ ل) المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 34
و إذا سلم علی القوم و هم جماعة، أجزأهم أن یرد واحد منهم.
و فی التهذیب، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: دخلت علی أبی جعفر (ع) و هو فی الصلاة فقلت: السلام علیک، فقال: السلام علیک، فقلت: کیف أصبحت؟ فسکت، فلما انصرف قلت: أ یرد السلام و هو فی الصلاة؟ قال: نعم، مثل ما قیل له.
و فیه، بإسناده عن منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا سلم علیک الرجل و أنت تصلی، قال: ترد علیه خفیا کما قال 
و فی الفقیه، بإسناده عن مسعدة بن صدقة عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع) قال: لا تسلموا علی الیهود، و لا علی النصاری، و لا علی المجوس، و لا علی عبدة الأوثان، و لا علی موائد شراب الخمر، و لا علی صاحب الشطرنج و النرد، و لا علی المخنث، و لا علی الشاعر الذی یقذف المحصنات، و لا علی المصلی لأن المصلی لا یستطیع أن یرد السلام، لأن التسلیم من المسلم تطوع و الرد فریضة، و لا علی آکل الربا، و لا علی رجل جالس علی غائط- و لا علی الذی فی الحمام، و لا علی الفاسق المعلن بفسقه.
أقول: و الروایات فی معنی ما تقدم کثیرة، و الإحاطة بما تقدم من البیان توضح معنی الروایات فالسلام تحیة مؤذنة ببسط السلم، و نشر الأمن بین المتلاقین علی أساس المساواة و التعادل من استعلاء و إدحاض، و ما فی الروایات من ابتداء الصغیر بالتسلیم للکبیر، و القلیل للکثیر، و الواحد للجمع لا ینافی مسألة المساواة و إنما هو مبنی علی وجوب رعایة الحقوق فإن الإسلام لم یأمر أهله بإلغاء الحقوق، و إهمال أمر الفضائل و المزایا بل أمر غیر صاحب الفضل أن یراعی فضل ذی الفضل، و حق صاحب الحق، و إنما نهی صاحب الفضل أن یعجب بفضله، و یتکبر علی غیره فیبغی علی الناس بغیر حق فیبطل بذلک التوازن بین أطراف المجتمع الإنسانی.
و أما النهی الوارد عن التسلیم علی بعض الأفراد فإنما هو متفرع علی النهی عن تولیهم و الرکون إلیهم کما قال تعالی: «لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ»: (المائدة: 51) و قال: «لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ» (الممتحنة: 1) و قال وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا»: (هود: 113) إلی غیر ذلک من الآیات.
نعم ربما اقتضت مصلحة التقرب من الظالمین لتبلیغ الدین أو إسماعهم کلمة الحق 
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التسلیم علیهم لیحصل به تمام الأنس و تمتزج النفوس کما أمر النبی ص بذلک فی قوله «فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ»: (الزخرف: 89) و کما فی قوله یصف المؤمنین «وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً»: (الفرقان: 63).
و تفسیر الصافی، عن النبی ص: إن رجلا قال له: السلام علیک، فقال:
و علیک السلام و رحمة الله، و قال آخر: السلام علیک و رحمة الله، فقال: و علیک السلام و رحمة الله و برکاته، و قال آخر: السلام علیک و رحمة الله و برکاته، فقال: و علیک، فقال الرجل: نقصتنی فأین ما قال الله «وَ إِذا حُیِّیتُمْ بِتَحِیَّةٍ فَحَیُّوا بِأَحْسَنَ مِنْها» (الآیة) فقال (ص): إنک لم تترک فضلا و رددت علیک مثله:
أقول: و روی مثله فی الدر المنثور، عن أحمد فی الزهد و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه بسند حسن عن سلمان الفارسی.
و فی الکافی، عن الباقر (ع) قال: مر أمیر المؤمنین (ع) بقوم فسلم علیهم فقالوا:
علیک السلام و رحمة الله و برکاته و مغفرته و رضوانه، فقال لهم أمیر المؤمنین (ع):، لا تجاوزوا بنا مثل ما قالت الملائکة لأبینا إبراهیم، قالوا: رحمة الله و برکاته علیکم أهل البیت.
أقول: و فیه إشارة إلی أن السنة فی التسلیم التام، و هو قول المسلم «السلام علیک و رحمة الله و برکاته» مأخوذة من حنیفیة إبراهیم، (ع) و تأیید لما تقدم أن التحیة بالسلام من الدین الحنیف.
و فیه، عن الصادق (ع): أن من تمام التحیة للمقیم المصافحة، و تمام التسلیم علی المسافر المعانقة.
و فی الخصال، عن أمیر المؤمنین (ع): إذا عطس أحدکم قولوا یرحمکم الله، و هو یقول: یغفر الله لکم و یرحمکم، قال الله تعالی: «وَ إِذا حُیِّیتُمْ بِتَحِیَّةٍ فَحَیُّوا بِأَحْسَنَ مِنْها» (الآیة
و فی المناقب: جاءت جاریة للحسن (ع) بطاق ریحان، فقال لها، أنت حرة لوجه الله، فقیل له فی ذلک، فقال (ع):، أدبنا الله تعالی فقال:، «إِذا حُیِّیتُمْ بِتَحِیَّةٍ فَحَیُّوا بِأَحْسَنَ مِنْها» (الآیة) و کان أحسن منها إعتاقها.
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أقول: و الروایات کما تری تعمم معنی التحیة فی الآیة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی «فَما لَکُمْ فِی الْمُنافِقِینَ فِئَتَیْنِ» (الآیة) قال اختلفوا فی من نزلت هذه الآیة فیه، فقیل،: نزلت فی قوم قدموا المدینة من مکة، فأظهروا للمسلمین الإسلام ثم رجعوا إلی مکة- لأنهم استوخموا المدینة فأظهروا الشرک، ثم سافروا ببضائع المشرکین إلی الیمامة، فأراد المسلمون أن یغزوهم فاختلفوا،: فقال بعضهم لا نفعل فإنهم مؤمنون، و قال آخرون: إنهم مشرکون، فأنزل الله فیهم الآیة: قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
و فی تفسیر القمی، فی قوله تعالی «وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ کَما کَفَرُوا» (الآیة) أنها نزلت فی أشجع و بنی ضمرة، و هما قبیلتان، و کان من خبرهم أنه لما خرج رسول الله ص إلی غزاة الحدیبیة مر قریبا من بلادهم، و قد کان رسول الله ص هادن بنی ضمرة، و واعدهم قبل ذلک فقال أصحاب رسول الله ص: یا رسول الله هذه بنو ضمرة قریبا منا، و نخاف أن یخالفونا إلی المدینة أو یعینوا علینا قریشا فلو بدأنا بهم، فقال رسول الله ص کلا إنهم أبر العرب بالوالدین، و أوصلهم للرحم، و أوفاهم بالعهد.
و کان أشجع بلادهم قریبا من بلاد بنی ضمرة، و هم بطن من کنانة، و کانت أشجع بینهم و بین بنی ضمرة حلف بالمراعاة و الأمان، فأجدبت بلاد أشجع و أخصبت بلاد بنی ضمرة فسارت أشجع إلی بلاد بنی ضمرة فلما بلغ رسول الله ص مسیرهم إلی بنی ضمرة تهیأ للمسیر إلی أشجع لیغزوهم للموادعة التی کانت بینه و بین بنی ضمرة فأنزل الله: «وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ کَما کَفَرُوا فَتَکُونُونَ سَواءً فَلا تَتَّخِذُوا مِنْهُمْ أَوْلِیاءَ حَتَّی یُهاجِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَخُذُوهُمْ وَ اقْتُلُوهُمْ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ لا تَتَّخِذُوا مِنْهُمْ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً.
ثم استثنی بأشجع فقال: «إِلَّا الَّذِینَ یَصِلُونَ إِلی قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ أَوْ جاؤُکُمْ حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ أَنْ یُقاتِلُوکُمْ أَوْ یُقاتِلُوا قَوْمَهُمْ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَسَلَّطَهُمْ عَلَیْکُمْ فَلَقاتَلُوکُمْ فَإِنِ اعْتَزَلُوکُمْ فَلَمْ یُقاتِلُوکُمْ وَ أَلْقَوْا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ فَما جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ عَلَیْهِمْ سَبِیلًا».
و کانت أشجع محالها البیضاء و الحل و المستباح، و قد کانوا قربوا من رسول الله ص فهابوا لقربهم من رسول الله ص أن یبعث إلیهم من یغزوهم، و کان رسول الله ص قد خافهم أن یصیبوا من أطرافه شیئا فهم بالمسیر إلیهم فبینما هو علی ذلک إذ جاءت أشجع و رئیسها مسعود بن رجیلة، و هم سبعمائة فنزلوا شعب سلع، و ذلک فی شهر ربیع الأول 
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سنة ست من الهجرة فدعا رسول الله ص أسید بن حصین و قال له: اذهب فی نفر من أصحابک حتی تنظر ما أقدم أشجع.
فخرج أسید و معه ثلاثة نفر من أصحابه فوقف علیهم فقال: ما أقدمکم؟ فقام إلیه مسعود بن رجیلة و هو رئیس أشجع فسلم علی أسید و علی أصحابه فقالوا: جئنا لنوادع محمدا، فرجع أسید إلی رسول الله ص فأخبره، فقال رسول الله ص: خاف القوم أن أغزوهم فأرادوا الصلح بینی و بینهم. ثم بعث إلیهم بعشرة أحمال تمر فقدمها أمامه، ثم قال: نعم الشی‌ء الهدیة أمام الحاجة، ثم أتاهم فقال: یا معشر أشجع ما أقدمکم؟ قالوا: قربت دارنا منک، و لیس فی قومنا أقل عددا منا فضقنا لحربک لقرب دارنا منک، و ضقنا لحرب قومنا لقلتنا فیهم فجئنا لنوادعکم، فقبل النبی ص منهم و وادعهم فأقاموا یومهم ثم رجعوا إلی بلادهم، و فیهم نزلت هذه الآیة «إِلَّا الَّذِینَ یَصِلُونَ إِلی قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ إلی قوله- فَما جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ عَلَیْهِمْ سَبِیلًا».
و فی الکافی، بإسناده عن الفضل أبی العباس عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل «أَوْ جاؤُکُمْ حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ أَنْ یُقاتِلُوکُمْ أَوْ یُقاتِلُوا قَوْمَهُمْ» قال: نزلت فی بنی مدلج، لأنهم جاءوا إلی رسول الله ص فقالوا،: إنا قد حصرت صدورنا أن نشهد إنک لرسول الله، فلسنا معکم و لا مع قومنا علیک، قال: قلت: کیف صنع بهم رسول الله ص، قال: وادعهم إلی أن یفرغ من العرب، ثم یدعوهم فإن أجابوا، و إلا قاتلهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن سیف بن عمیرة قال: سألت أبا عبد الله (ع)- «أَنْ یُقاتِلُوکُمْ أَوْ یُقاتِلُوا قَوْمَهُمْ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَسَلَّطَهُمْ عَلَیْکُمْ فَلَقاتَلُوکُمْ» قال: کان أبی یقول:، نزلت فی بنی مدلج اعتزلوا فلم یقاتلوا النبی ص، و لم یکونوا مع قومهم. قلت: فما صنع بهم،: قال لم یقاتلهم النبی ص حتی فرغ من عدوه، ثم نبذ إلیهم علی سواء. قال،: و «حَصِرَتْ صُدُورُهُمْ» هو الضیق.
و فی المجمع: المروی عن أبی جعفر (ع) أنه قال: المراد بقوله تعالی «قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ» هو هلال بن عویمر السلمی واثق عن قومه رسول الله ص، و قال فی موادعته،: علی أن لا نخیف یا محمد من أتانا و لا تخیف من أتاک- فنهی الله أن یتعرض لأحد عهد إلیهم:
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أقول: و قد روی هذه المعانی و ما یقرب منها فی الدر المنثور بطرق مختلفة عن ابن عباس و غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود فی ناسخه و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و النحاس و البیهقی فی سننه عن ابن عباس": فی قوله «إِلَّا الَّذِینَ یَصِلُونَ إِلی قَوْمٍ»، (الآیة) قال: نسختها براءة،:
«فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ».
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اشارة

وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً إِلاَّ خَطَأً وَ مَنْ قَتَلَ مُؤْمِناً خَطَأً فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مُؤْمِنَةٍ وَ دِیَةٌ مُسَلَّمَةٌ إِلی أَهْلِهِ إِلاَّ أَنْ یَصَّدَّقُوا فَإِنْ کانَ مِنْ قَوْمٍ عَدُوٍّ لَکُمْ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مُؤْمِنَةٍ وَ إِنْ کانَ مِنْ قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ فَدِیَةٌ مُسَلَّمَةٌ إِلی أَهْلِهِ وَ تَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مُؤْمِنَةٍ فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ شَهْرَیْنِ مُتَتابِعَیْنِ تَوْبَةً مِنَ اللَّهِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (92) وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ خالِداً فِیها وَ غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِ وَ لَعَنَهُ وَ أَعَدَّ لَهُ عَذاباً عَظِیماً (93) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ضَرَبْتُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَتَبَیَّنُوا وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ أَلْقی إِلَیْکُمُ السَّلامَ لَسْتَ مُؤْمِناً تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا فَعِنْدَ اللَّهِ مَغانِمُ کَثِیرَةٌ کَذلِکَ کُنْتُمْ مِنْ قَبْلُ فَمَنَّ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَتَبَیَّنُوا إِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً (94)



(بیان)

قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً إِلَّا خَطَأً» الخطأ بفتحتین من غیر مد، و مع المد علی فعال: خلاف الصواب، و المراد به هنا ما یقابل التعمد لمقابلته بما فی الآیة
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التالیة «وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً».
و المراد بالنفی فی قوله «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً»، نفی الاقتضاء أی لیس و لا یوجد فی المؤمن بعد دخوله فی حریم الإیمان و حماه اقتضاء لقتل مؤمن هو مثله فی ذلک أی قتل کان إلا قتل الخطإ، و الاستثناء متصل فیعود معنی الکلام إلی أن المؤمن لا یرید قتل المؤمن بما هو مؤمن بأن یقصد قتله مع العلم بأنه مؤمن، و نظیر هذه الجملة فی سوقها لنفی الاقتضاء قوله تعالی «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ»: (الشوری: 51) و قوله «ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُنْبِتُوا شَجَرَها»: (النمل: 60) و قوله «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: (یونس:
74) إلی غیر ذلک.
و الآیة مع ذلک مسوقة کنایة عن التکلیف بالنهی التشریعی بمعنی أن الله تعالی لم یبح قط، و لا یبیح أبدا أن یقتل مؤمن مؤمنا و حرم ذلک إلا فی قتل الخطإ فإنه لما لم یقصد هناک قتل المؤمن إما لکون القتل غیر مقصود أصلا أو قصد و لکن بزعم أن المقتول کافر جائز القتل مثلا فلا حرمة مجعولة هناک.
و قد ذکر جمع من المفسرین: أن الاستثناء فی قوله «إِلَّا خَطَأً» منقطع، قالوا:
و إنما لم یحمل قوله «إِلَّا خَطَأً» علی حقیقة الاستثناء لأن ذلک یؤدی إلی الأمر بقتل الخطإ أو إباحته. (انتهی) و قد عرفت أن ذلک لا یؤدی إلا إلی رفع الحرمة عن قتل الخطإ، أو عدم وضع الحرمة فیه، و لا محذور فیه قطعا. فالحق أن الاستثناء متصل.
قوله تعالی: «وَ مَنْ قَتَلَ مُؤْمِناً خَطَأً- إلی قوله- یَصَّدَّقُوا» التحریر جعل المملوک حرا! و الرقبة هی العنق شاع استعمالها فی النفس المملوکة مجازا! و الدیة ما یعطی من المال عوضا عن النفس أو العضو أو غیرهما، و المعنی: و من قتل مؤمنا بقتل الخطإ وجب علیه تحریر نفس مملوکة مؤمنة، و إعطاء دیة یسلمها إلی أهل المقتول إلا أن یتصدق أولیاء القتیل الدیة علی معطیها و یعفوا عنها فلا تجب الدیة.
قوله تعالی: «فَإِنْ کانَ مِنْ قَوْمٍ عَدُوٍّ لَکُمْ»، الضمیر یرجع إلی المؤمن المقتول، و القوم العدو هم الکفار المحاربون، و المعنی: إن کان المقتول خطأ مؤمنا و أهله کفار محاربون لا یرثون وجب التحریر و لا دیة إذ لا یرث الکافر المحارب من المؤمن شیئا.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَ مِنْ قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ»، الضمیر فی «کانَ» یعود إلی 
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المؤمن المقتول أیضا علی ما یفیده السیاق، و المیثاق مطلق العهد أعم من الذمة و کل عهد، و المعنی: و إن کان المؤمن المقتول من قوم بینکم و بینهم عهد وجبت الدیة و تحریر الرقبة، و قد قدم ذکر الدیة تأکیدا فی مراعاة جانب المیثاق.
قوله تعالی: «فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ»، أی من لم یستطع التحریر- لأنه هو الأقرب بحسب اللفظ- وجب علیه صیام شهرین متتابعین.
قوله تعالی: «تَوْبَةً مِنَ اللَّهِ» (إلخ) أی هذا الحکم و هو إیجاب الصیام توبة و عطف رحمة من الله لفاقد الرقبة، و ینطبق علی التخفیف فالحکم تخفیف من الله فی حق غیر المستطیع، و یمکن أن یکون قوله «تَوْبَةً» قیدا راجعا إلی جمیع ما ذکر فی الآیة من الکفارة أعنی قوله «فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ» (إلخ) و المعنی: أن جعل الکفارة للقاتل خطأ توبة و عنایة من الله للقاتل فیما لحقه من درن هذا الفعل قطعا. و لیتحفظ علی نفسه فی عدم المحاباة فی المبادرة إلی القتل نظیر قوله تعالی «وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ»: (البقرة: 179).
و کذا هو توبة من الله للمجتمع و عنایة لهم حیث یزید به فی أحرارهم واحد بعد ما فقدوا واحدا، و یرمم ما ورد علی أهل المقتول من الضرر المالی بالدیة المسلمة.
و من هنا یظهر أن الإسلام یری الحریة حیاة و الاسترقاق نوعا من القتل، و یری المتوسط من منافع وجود الفرد هو الدیة الکاملة. و سنوضح هذا المعنی فی ما سیأتی من المباحث.
و أما تشخیص معنی الخطإ و العمد و التحریر و الدیة و أهل القتیل و المیثاق و غیره المذکورات فی الآیة فعلی السنة. من أراد الوقوف علیها فلیراجع الفقه.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ»، التعمد هو القصد إلی الفعل بعنوانه الذی له، و حیث إن الفعل الاختیاری لا یخلو من قصد العنوان و کان من الجائز أن یکون لفعل أکثر من عنوان واحد أمکن أن یکون فعل واحد عمدیا من جهة خطائیا من أخری فالرامی إلی شبح و هو یزعم أنه من الصید و هو فی الواقع إنسان إذا قتله کان متعمدا إلی الصید خاطئا فی قتل الإنسان، و کذا إذا ضرب إنسانا بالعصا قاصدا تأدیبه فقتلته الضربة کان القتل قتل خطإ، و علی هذا فمن یقتل مؤمنا متعمدا هو الذی یقصد بفعله قتل المؤمن عن علم بأنه قتل و أن المقتول مؤمن.
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و قد أغلظ الله سبحانه و تعالی فی وعید قاتل المؤمن متعمدا بالنار الخالدة غیر أنک عرفت فی الکلام علی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ»: (النساء: 48) أن تلک الآیة، و کذا قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً»: (الزمر: 53) تصلحان لتقیید هذه الآیة فهذه الآیة توعد بالنار الخالدة لکنها لیست بصریحة فی الحتم فیمکن العفو بتوبة أو شفاعة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ضَرَبْتُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَتَبَیَّنُوا» الضرب هو السیر فی الأرض و المسافرة، و تقییده بسبیل الله یدل علی أن المراد به هو الخروج للجهاد، و التبین هو التمییز و المراد به التمییز بین المؤمن و الکافر بقرینة قوله «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ أَلْقی إِلَیْکُمُ السَّلامَ لَسْتَ مُؤْمِناً» و المراد بإلقاء السلام إلقاء التحیة تحیة أهل الإیمان، و قرئ: «لمن ألقی إلیکم السلم» بفتح اللام و هو الاستسلام.
و المراد بابتغاء عرض الحیاة الدنیا طلب المال و الغنیمة، و قوله «فَعِنْدَ اللَّهِ مَغانِمُ کَثِیرَةٌ» جمع مغنم و هو الغنیمة أی ما عند الله من المغانم أفضل من مغنم الدنیا الذی یریدونه لکثرتها و بقائها فهی التی یجب علیکم أن تؤثروها.
قوله تعالی: «کَذلِکَ کُنْتُمْ مِنْ قَبْلُ فَمَنَّ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَتَبَیَّنُوا» (إلخ) أی علی هذا الوصف. و هو ابتغاء عرض الحیاة الدنیا- کنتم من قبل أن تؤمنوا فمن الله علیکم بالإیمان الصارف لکم عن ابتغاء عرض الحیاة الدنیا إلی ما عند الله من المغانم الکثیرة فإذا کان کذلک فیجب علیکم أن تبینوا، و فی تکرار الأمر بالتبین تأکید فی الحکم.
و الآیة مع اشتمالها علی العظة و نوع من التوبیخ لا تصرح بکون هذا القتل الذی ظاهرها وقوعه قتل مؤمن متعمدا، فالظاهر أنه کان قتل خطأ من بعض المؤمنین لبعض من ألقی السلم من المشرکین لعدم وثوق القاتل بکونه مؤمنا حقیقة بزعم أنه إنما یظهر الإیمان خوفا علی نفسه، و الآیة توبخه بأن الإسلام إنما یعتبر بالظاهر، و یحل أمر القلوب إلی اللطیف الخبیر.
و علی هذا فقوله «تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» موضوع فی الکلام علی اقتضاء الحال، أی حالکم فی قتل من یظهر لکم الإیمان من غیر اعتناء بأمره و تبین فی شأنه حال من یرید المال و الغنیمة فیقتل المؤمن المتظاهر بالإیمان بأدنی ما یعتذر به من غیر أن یکون من 
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موجه العذر، و هذا هو الحال الذی کان علیه المؤمنون قبل إیمانهم لا یبتغون إلا الدنیا فإذا أنعم الله علیهم بالإیمان، و من علیهم بالإسلام کان الواجب علیهم أن یتبینوا فیما یصنعون و لا ینقادوا لأخلاق الجاهلیة و ما بقی فیهم من إثارتها.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً إِلَّا خَطَأً» (الآیة)": أخرج ابن جریر عن عکرمة قال": کان الحارث بن یزید بن نبیشة، من بنی عامر بن لؤی یعذب، عیاش بن أبی ربیعة مع أبی جهل، ثم خرج مهاجرا إلی النبی ص فلقیه عیاش بالحرة، فعلاه بالسیف و هو یحسب أنه کافر، ثم جاء إلی النبی ص فأخبره فنزلت، «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً إِلَّا خَطَأً» (الآیة)، فقرأها علیه، ثم قال له: قم فحرر.
أقول: و روی هذا المعنی بغیره من الطرق، و فی بعضها أنه قتله بمکة یوم الفتح حین خرج عیاش و کان فی وثاق المشرکین إلی ذلک الیوم و هم یعذبونه و لقی حارثا و قد أسلم و عیاش لا یعلم بإسلامه فقتله عیاش إذ ذاک. و ما أثبتناه من روایة عکرمة أوفق بالاعتبار و أنسب لتأریخ نزول سورة النساء.
و روی الطبری فی تفسیره عن ابن زید": أن الذی نزلت فیه الآیة هو أبو الدرداء، کان فی سریة فعدل إلی شعب یرید حاجة له، فوجد رجلا من القوم فی غنم له، فحمل علیه بالسیف فقال لا إله إلا الله، فضربه ثم جاء بغنمه إلی القوم، ثم وجد فی نفسه شیئا فأتی النبی ص، فأخبره فنزلت الآیة
و روی فی الدر المنثور، أیضا عن الرویانی و ابن مندة و أبی نعیم عن بکر بن حارثة الجهنی": أنه هو الذی نزلت فیه الآیة، لقصة نظیرة قصة أبی الدرداء،
و الروایات علی أی حال لا تزید علی التطبیق.
و فی التهذیب، بإسناده عن الحسین بن سعید عن رجاله عن أبی عبد الله (ع) قال:
قال رسول الله ص: کل العتق یجوز له المولود إلا فی کفارة القتل، فإن الله تعالی یقول:
«فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مُؤْمِنَةٍ»،- یعنی بذلک مقرة قد بلغت الحنث 
الحدیث.
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و فی تفسیر العیاشی، عن موسی بن جعفر (ع): سئل کیف تعرف المؤمنة؟ قال:
علی الفطرة.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع): فی رجل مسلم فی أرض الشرک، فقتله المسلمون ثم علم به الإمام بعد، فقال (ع): یعتق مکانه رقبة مؤمنة و ذلک قول الله عز و جل: «فَإِنْ کانَ مِنْ قَوْمٍ عَدُوٍّ لَکُمْ».:
أقول: و روی مثله العیاشی.
و فی قوله «یعتق مکانه»، إشعار بأن حقیقة العتق إضافة واحد إلی أحرار المسلمین حیث نقص واحد من عددهم کما تقدمت الإشارة إلیه.
و ربما استفید من ذلک أن مصلحة مطلق العتق فی الکفارات هو إضافة حر غیر عاص إلی عددهم حیث نقص واحد منهم بالمعصیة. فافهم ذلک.
و فی الکافی، عن الصادق (ع): إن کان علی رجل صیام شهرین متتابعین، فأفطر أو مرض فی الشهر الأول فإن علیه أن یعید الصیام، و إن صام الشهر الأول، و صام من الشهر الثانی شیئا، ثم عرض له ما له فیه عذر فعلیه أن یقضی.
أقول: أی یقضی ما بقی علیه کما قیل، و قد استفید من التتابع.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عنه (ع): أنه سئل عن المؤمن یقتل المؤمن متعمدا له توبة؟ فقال: إن کان قتله لإیمانه فلا توبة له، و إن کان قتله لغضب أو لسبب شی‌ء من أشیاء الدنیا، فإن توبته أن یقاد منه، و إن لم یکن علم به انطلق إلی أولیاء المقتول، فأقر عندهم بقتل صاحبهم، فإن عفوا عنه فلم یقتلوه أعطاهم الدیة، و أعتق نسمة و صام شهرین متتابعین، و أطعم ستین مسکینا توبة إلی الله عز و جل.
و فی التهذیب، بإسناده عن أبی السفاتج عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل «وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ» قال: جزاؤه جهنم إن جازاه.:
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن الطبرانی و غیره عن أبی هریرة عن النبی ص.
و الروایات کما تری تشتمل علی ما قدمناه من نکات الآیات، و فی باب القتل و القود روایات کثیرة من أرادها فلیراجع جوامع الحدیث.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی «وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً، فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ» (الآیة) قال،
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نزلت فی مقیس بن ضبابة الکنانی، وجد أخاه هشاما قتیلا فی بنی النجار، فذکر ذلک لرسول الله ص، فأرسل معه قیس بن هلال الفهری، و قال له: قل لبنی النجار،: إن علمتم قاتل هشام فادفعوه إلی أخیه لیقتص منه، و إن لم تعلموا فادفعوا إلیه دیته،. فبلغ الفهری الرسالة فأعطوه الدیة، فلما انصرف و معه الفهری وسوس إلیه الشیطان، فقال: ما صنعت شیئا أخذت دیة أخیک فتکون سبة علیک، اقتل الذی معک لتکون نفس بنفس و الدیة فضل، فرماه بصخرة فقتله و رکب بعیرا، و رجع إلی مکة کافرا، و أنشد یقول،
قتلت به فهرا و حملت عقله‌سراة بنی النجار أرباب فارع 
فأدرکت ثاری و اضطجعت موسداو کنت إلی الأوثان أول راجع 
فقال النبی ص: لا أؤمنه فی حل و لا حرم": رواه الضحاک و جماعة من المفسرین (انتهی.
أقول: و روی ما یقرب منه عن ابن عباس و سعید بن جبیر و غیرهما.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی (یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ضَرَبْتُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ» (الآیة) أنها نزلت لما رجع رسول الله ص من غزاة خیبر، و بعث أسامة بن زید فی خیل إلی بعض قری الیهود، فی ناحیة فدک لیدعوهم إلی الإسلام، کان رجل یقال له مرداس بن نهیک الفدکی فی بعض القری، فلما أحس بخیل رسول الله ص، جمع أهله و ماله فی ناحیة الجبل فأقبل یقول، أشهد أن لا إله إلا الله، و أن محمدا رسول الله، فمر به أسامة بن زید فطعنه فقتله، فلما رجع إلی رسول الله ص أخبره بذلک، فقال له رسول الله ص:
قتلت رجلا شهد أن لا إله إلا الله، و أنی رسول الله،؟ فقال: یا رسول الله إنما قالها تعوذا من القتل، فقال رسول الله ص: فلا کشفت الغطاء عن قلبه، و لا ما قال بلسانه قبلت، و لا ما کان فی نفسه علمت. فحلف أسامة بعد ذلک، أن لا یقتل أحدا شهد أن لا إله إلا الله، و أن محمدا رسول الله، فتخلف عن أمیر المؤمنین (ع) فی حروبه فأنزل فی ذلک:
«وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ أَلْقی إِلَیْکُمُ السَّلامَ لَسْتَ مُؤْمِناً تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» الآیة:
أقول: و روی هذا المعنی الطبری فی تفسیره عن السدی، و روی فی الدر المنثور، روایات کثیرة فی سبب نزول الآیة،
فی بعضها: أن القصة لمقداد بن الأسود و فی بعضها لأبی الدرداء، و فی بعضها لمحلم بن جثامة، و فی بعضها لم یذکر اسم للقاتل و لا المقتول 
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و أبهمت القصة إبهاما، هذا، و لکن حلف أسامة بن زید و اعتذاره إلی علی (ع) فی تخلفه عن حروبه معروف مذکور فی کتب التاریخ و الله أعلم‌
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اشارة

لا یَسْتَوِی الْقاعِدُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ غَیْرُ أُولِی الضَّرَرِ وَ الْمُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ عَلَی الْقاعِدِینَ دَرَجَةً وَ کُلاًّ وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی وَ فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ عَلَی الْقاعِدِینَ أَجْراً عَظِیماً (95) دَرَجاتٍ مِنْهُ وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (96) إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ قالُوا أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها فَأُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ ساءَتْ مَصِیراً (97) إِلاَّ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلاً (98) فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً (99)
وَ مَنْ یُهاجِرْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یَجِدْ فِی الْأَرْضِ مُراغَماً کَثِیراً وَ سَعَةً وَ مَنْ یَخْرُجْ مِنْ بَیْتِهِ مُهاجِراً إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ یُدْرِکْهُ الْمَوْتُ فَقَدْ وَقَعَ أَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (100)



(بیان)

قوله تعالی: «لا یَسْتَوِی الْقاعِدُونَ إلی قوله وَ أَنْفُسِهِمْ» الضرر هو النقصان فی الوجود المانع من القیام بأمر الجهاد و القتال کالعمی و العرج و المرض، و المراد بالجهاد بالأموال 
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إنفاقها فی سبیل الله للظفر علی أعداء الدین، و بالأنفس القتال.
و قوله «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی ، یدل علی أن المراد بهؤلاء القاعدین هم التارکون للخروج إلی القتال عند ما لا حاجة إلی خروجهم لخروج غیرهم علی حد الکفایة فالکلام مسوق لترغیب الناس و تحریضهم علی القیام بأمر الجهاد و التسابق فیه و المسارعة إلیه.
و من الدلیل علی ذلک أن الله سبحانه استثنی أولی الضرر ثم حکم بعدم الاستواء مع أن أولی الضرر کالقاعدین فی عدم مساواتهم المجاهدین فی سبیل الله و إن قلنا: إن الله سبحانه یتدارک ضررهم بنیاتهم الصالحة فلا شک أن الجهاد و الشهادة أو الغلبة علی عدو الله من الفضائل التی فضل بها المجاهدون فی سبیل الله علی غیرهم، و بالجملة ففی الکلام تحضیض للمؤمنین و تهییج لهم، و إیقاظ لروح إیمانهم لاستباق الخیر و الفضیلة.
قوله تعالی: «فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ عَلَی الْقاعِدِینَ دَرَجَةً» الجملة فی مقام التعلیل لقوله «لا یَسْتَوِی»، و لذا لم توصل بعطف و نحوه، و الدرجة هی المنزلة، و الدرجات المنزلة بعد المنزلة، و قوله «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی أی وعد الله کلا من القاعدین و المجاهدین، أو کلا من القاعدین غیر أولی الضرر و القاعدین أولی الضرر و المجاهدین الحسنی، و الحسنی وصف محذوف الموصوف أی العاقبة الحسنی أو المثوبة الحسنی أو ما یشابه ذلک، و الجملة مسوقة لدفع الدخل فإن القاعد من المؤمنین ربما أمکنه أن یتوهم من قوله «لا یَسْتَوِی- إلی قوله- دَرَجَةً» إنه صفر الکف لا فائدة تعود إلیه من إیمانه و سائر أعماله فدفع ذلک بقوله «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی .
قوله تعالی «وَ فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ عَلَی الْقاعِدِینَ أَجْراً عَظِیماً دَرَجاتٍ مِنْهُ وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً» هذا التفضیل بمنزلة البیان و الشرح لإجمال التفضیل المذکور أولا، و یفید مع ذلک فائدة أخری، و هی الإشارة إلی أنه لا ینبغی للمؤمنین أن یقنعوا بالوعد الحسن الذی یتضمنه قوله «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی فیتکاسلوا فی الجهاد فی سبیل الله و الواجب من السعی فی إعلاء کلمة الحق و إزهاق الباطل فإن فضل المجاهدین علی القاعدین بما لا یستهان به من درجات المغفرة و الرحمة.
و أمر الآیة فی سیاقها عجیب، أما أولا: فلأنها قیدت المجاهدین (أولا) بقوله «فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ» و (ثانیا) بقوله «بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ» و (ثالثا) أوردته من 
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غیر تقیید. و أما ثانیا: فلأنها ذکرت فی التفضیل (أولا) أنها درجة، و (ثانیا) أنها درجات منه.
أما الأول فلأن الکلام فی الآیة مسوق لبیان فضل الجهاد علی القعود، و الفضل إنما هو للجهاد إذا کان فی سبیل الله لا فی سبیل هوی النفس، و بالسماحة و الجود بأعز الأشیاء عند الإنسان و هو المال، و بما هو أعز منه، و هو النفس، و لذلک قیل أولا: «وَ الْمُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ» لیتبین بذلک الأمر کل التبین، و یرتفع به اللبس، ثم لما قیل «فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ عَلَی الْقاعِدِینَ دَرَجَةً»، لم تکن حاجة إلی ذکر القیود من هذه الجهة لأن اللبس قد ارتفع بما تقدمه من البیان غیر أن الجملة لما قارنت قوله «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی مست حاجة الکلام إلی بیان سبب الفضل، و هو إنفاق المال و بذل النفس علی حبهما فلذا اکتفی بذکرهما قیدا للمجاهدین فقیل: «الْمُجاهِدِینَ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ» و أما قوله ثالثا «وَ فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ عَلَی الْقاعِدِینَ أَجْراً عَظِیماً» فلم یبق فیه حاجة إلی ذکر القیود أصلا لا جمیعها و لا بعضها و لذلک ترکت کلا.
و أما الثانی فقوله «فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ عَلَی الْقاعِدِینَ دَرَجَةً» «دَرَجَةً» منصوب علی التمییز، و هو یدل علی أن التفضیل من حیث الدرجة و المنزلة من غیر أن یعترض أن هذه الدرجة الموجبة للفضیلة واحدة أو أکثر، و قوله «وَ فَضَّلَ اللَّهُ الْمُجاهِدِینَ عَلَی الْقاعِدِینَ أَجْراً عَظِیماً دَرَجاتٍ مِنْهُ» کان لفظة «فَضَّلَ» فیه مضمنة معنی الإعطاء أو ما یشابهه، و قوله «دَرَجاتٍ مِنْهُ» بدل أو عطف بیان لقوله «أَجْراً عَظِیماً» و المعنی: و أعطی الله المجاهدین أجرا عظیما مفضلا إیاهم علی القاعدین معطیا أو مثیبا لهم أجرا عظیما و هو الدرجات من الله، فالکلام یبین بأوله أن فضل المجاهدین علی القاعدین بالمنزلة من الله مع السکوت عن بیان أن هذه المنزلة واحدة أو کثیرة، و یبین بآخره أن هذه المنزلة لیست منزلة واحدة بل منازل و درجات کثیرة، و هی الأجر العظیم الذی یثاب به المجاهدون.
و لعل ما ذکرنا یدفع به ما استشکلوه من إیهام التناقض فی قوله أولا «دَرَجَةً» و ثانیا «دَرَجاتٍ مِنْهُ»، و قد ذکر المفسرون للتخلص من الإشکال وجوها لا یخلو جلها أو کلها من تکلف.
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منها: أن المراد بالتفضیل فی صدر الآیة تفضیل المجاهدین علی القاعدین أولی الضرر بدرجة و فی ذیل الآیة تفضیل المجاهدین علی القاعدین غیر أولی الضرر بدرجات.
و منها: أن المراد بالدرجة فی صدر الآیة المنزلة الدنیویة کالغنیمة و حسن الذکر و نحوهما و بالدرجات فی آخر الآیة المنازل الأخرویة و هی أکثر بالنسبة إلی الدنیا، قال تعالی.
«وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ دَرَجاتٍ»: (إسراء- 21).
و منها: أن المراد بالدرجة فی صدر الآیة المنزلة عند الله، و هی أمر معنوی، و بالدرجات فی ذیل الآیة منازل الجنة و درجاتها الرفیعة و هی حسیة، و أنت خبیر بأن هذه الأقوال لا دلیل علیها من جهة اللفظ.
و الضمیر فی قوله «مِنْهُ» لعله راجع إلی الله سبحانه، و یؤیده «قوله وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً» بناء علی کونه بیانا للدرجات، و المغفرة و الرحمة من الله، و یمکن رجوع الضمیر إلی الأجر المذکور قبلا.
و قوله «وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً» ظاهره کونه بیانا للدرجات فإن الدرجات و هی المنازل من الله سبحانه أیا ما کانت فهی مصداق المغفرة و الرحمة، و قد علمت فی بعض المباحث السابقة أن الرحمة- و هی الإفاضة الإلهیة للنعمة- تتوقف علی إزالة الحاجب و رفع المانع من التلبس بها، و هی المغفرة، و لازمه أن کل مرتبة من مراتب النعم، و کل درجة و منزلة رفیعة مغفرة بالنسبة إلی المرتبة التی بعدها، و الدرجة التی فوقها، فصح بذلک أن الدرجات الأخرویة کائنة ما کانت مغفرة و رحمة من الله سبحانه، و غالب ما تذکر الرحمة و ما یشابهها فی القرآن تذکر معها المغفرة کقوله «مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ» (المائدة: 9) و قوله «وَ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ»: (الأنفال: 4)، و قوله «مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ»: (هود: 11)، و قوله «وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ»: (الحدید: 20)، و قوله «وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا»: (البقرة: 286) إلی غیر ذلک من الآیات.
ثم ختم الآیة بقوله: «وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» و مناسبة الاسمین مع مضمون الآیة ظاهرة لا سیما بعد قوله فی ذیلها «وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً».
قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ» لفظ «تَوَفَّاهُمُ» صیغة ماض أو صیغة مستقبل- و الأصل تتوفاهم حذفت إحدی التاءین من اللفظ تخفیفا- نظیر قوله 
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تعالی «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ فَأَلْقَوُا السَّلَمَ ما کُنَّا نَعْمَلُ مِنْ سُوءٍ»: (النحل: 28).
و المراد بالظلم کما تؤیده الآیة النظیرة هو ظلمهم لأنفسهم بالإعراض عن دین الله و ترک إقامة شعائره من جهة الوقوع فی بلاد الشرک و التوسط بین الکافرین حیث لا وسیلة یتوسل بها إلی تعلم معارف الدین، و القیام بما تندب إلیه من وظائف العبودیة، و هذا هو الذی یدل علیه السیاق فی قوله «قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ» إلی آخر الآیات الثلاث.
و قد فسر الله سبحانه الظالمین (إذا أطلق) فی قوله «لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً»: (الأعراف: 45)، و محصل الآیتین تفسیر الظلم بالإعراض عن دین الله و طلبه عوجا و محرفا، و ینطبق علی ما یظهر من الآیة التی نحن فیها.
قوله تعالی: «قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ» أی فیما ذا کنتم من الدین، و کلمة «م» هی ما الاستفهامیة حذفت عنها الألف تخفیفا.
و فی الآیة دلالة فی الجملة علی ما تسمیه الأخبار بسؤال القبر، و هو سؤال الملائکة عن دین المیت بعد حلول الموت کما یدل علیه أیضا قوله تعالی «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ فَأَلْقَوُا السَّلَمَ ما کُنَّا نَعْمَلُ مِنْ سُوءٍ بَلی إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ فَادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَلَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ وَ قِیلَ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا خَیْراً: الآیات (النحل: 30).
قوله تعالی «قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ قالُوا أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها» کان سؤال الملائکة (فِیمَ کُنْتُمْ) سؤالا عن الحال الذی کانوا یعیشون فیه من الدین، و لم یکن هؤلاء المسئولون علی حال یعتد به من جهة الدین فأجابوا بوضع السبب موضع المسبب و هو أنهم کانوا یعیشون فی أرض لا یتمکنون فیها من التلبس بالدین لکون أهل الأرض مشرکین أقویاء فاستضعفوهم فحالوا بینهم و بین الأخذ بشرائع الدین و العمل بها.
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و لما کان هذا الذی ذکروه من الاستضعاف- لو کانوا صادقین فیه- إنما حل بهم من حیث إخلادهم إلی أرض الشرک، و کان استضعافهم من جهة تسلط المشرکین علی الأرض التی ذکروها، و لم تکن لهم سلطة علی غیرها من الأرض فلم یکونوا مستضعفین علی أی حال بل فی حال لهم أن یغیروه بالخروج و المهاجرة کذبتهم الملائکة فی دعوی الاستضعاف بأن الأرض أرض الله کانت أوسع مما وقعوا فیه و لزموه، و کان یمکنهم أن یخرجوا من حومة الاستضعاف بالمهاجرة، فهم لم یکونوا بمستضعفین حقیقة لوجود قدرتهم علی الخروج من قید الاستضعاف، و إنما اختاروا هذا الحال بسوء اختیارهم.
فقوله «أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها» الاستفهام فیه للتوبیخ کما فی قوله «فِیمَ کُنْتُمْ» و یمکن أن یکون أول الاستفهامین للتقریر کما هو ظاهر ما مر نقله من آیات سورة النحل لکون السؤال فیها عن الظالمین و المتقین جمیعا، و ثانی الاستفهامین للتوبیخ علی أی حال.
و قد أضافت الملائکة الأرض إلی الله، و لا یخلو من إیماء إلی أن الله سبحانه هیأ فی أرضه سعة أولا ثم دعاهم إلی الإیمان و العمل کما یشعر به أیضا قوله بعد آیتین «وَ مَنْ یُهاجِرْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یَجِدْ فِی الْأَرْضِ مُراغَماً کَثِیراً وَ سَعَةً» (الآیة).
و وصف الأرض بالسعة هو الموجب للتعبیر عن الهجرة بقوله «فَتُهاجِرُوا فِیها» أی تهاجروا من بعضها إلی بعضها، و لو لا فرض السعة لکان یقال: فتهاجروا منها.
ثم حکم الله فی حقهم بعد إیراد المساءلة بقوله «فَأُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ ساءَتْ مَصِیراً».
قوله تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ»، الاستثناء منقطع، و فی إطلاق المستضعفین علی هؤلاء بالتفسیر الذی فسره به دلالة علی أن الظالمین المذکورین لم یکونوا مستضعفین لتمکنهم من رفع قید الاستضعاف عن أنفسهم و إنما الاستضعاف وصف هؤلاء المذکورین فی هذه الآیة، و فی تفصیل بیانهم بالرجال و النساء و الولدان إیضاح للحکم الإلهی و رفع للبس. و قوله «لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا» الحیلة کأنها بناء نوع من الحیلولة ثم استعملت استعمال الآلة فهی ما یتوسل به إلی الحیلولة بین شی‌ء و شی‌ء أو حال للحصول علی شی‌ء أو حال آخر، و غلب استعماله فی ما یکون علی خفیة و فی الأمور المذمومة، و فی مادتها علی أی حال معنی التغیر علی ما ذکره الراغب فی مفرداته.
و المعنی: لا یستطیعون و لا یتمکنون أن یحتالوا لصرف ما یتوجه إلیهم من استضعاف 
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المشرکین عن أنفسهم، و لا یهتدون سبیلا یتخلصون بها عنهم فالمراد من السبیل علی ما یفیده السیاق أعم من السبیل الحسی کطریق المدینة لمن یرید المهاجرة إلیها من مسلمی مکة، و السبیل المعنوی و هو کل ما یخلصهم من أیدی المشرکین، و استضعافهم لهم بالعذاب و الفتنة.



(کلام فی المستضعف)

یتبین بالآیة أن الجهل بمعارف الدین إذا کان عن قصور و ضعف لیس فیه صنع للإنسان الجاهل کان عذرا عند الله سبحانه.
توضیحه: أن الله سبحانه یعد الجهل بالدین و کل ممنوعیة عن إقامة شعائر الدین ظلما لا یناله العفو الإلهی، ثم یستثنی من ذلک المستضعفین و یقبل منهم معذرتهم بالاستضعاف ثم یعرفهم بما یعمهم و غیرهم من الوصف، و هو عدم تمکنهم مما یدفعون به المحذور عن أنفسهم، و هذا المعنی کما یتحقق فیمن أحیط به فی أرض لا سبیل فیها إلی تلقی معارف الدین لعدم وجود عالم بها خبیر بتفاصیلها، أو لا سبیل إلی العمل بمقتضی تلک المعارف للتشدید فیه بما لا یطاق من العذاب مع عدم الاستطاعة من الخروج و الهجرة إلی دار الإسلام و الالتحاق بالمسلمین لضعف فی الفکر أو لمرض أو نقص فی البدن أو لفقر مالی و نحو ذلک کذلک یتحقق فیمن لم ینتقل ذهنه إلی حق ثابت فی المعارف الدینیة و لم یهتد فکره إلیه مع کونه ممن لا یعاند الحق و لا یستکبر عنه أصلا بل لو ظهر عنده حق اتبعه لکن خفی عنه الحق لشی‌ء من العوامل المختلفة الموجبة لذلک.
فهذا مستضعف لا یستطیع حیلة و لا یهتدی سبیلا لا لأنه أعیت به المذاهب بکونه أحیط به من جهة أعداء الحق و الدین بالسیف و السوط، بل إنما استضعفته عوامل أخر سلطت علیه الغفلة، و لا قدرة مع الغفلة، و لا سبیل مع هذا الجهل.
هذا ما یقتضیه إطلاق البیان فی الآیة الذی هو فی معنی عموم العلة، و هو الذی یدل علیه غیرها من الآیات کقوله تعالی «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ»: (البقرة: 286) فالأمر المغفول عنه لیس فی وسع الإنسان کما أن الممنوع من الأمر بما یمتنع معه لیس فی وسع الإنسان.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 52
و هذه الآیة أعنی آیة البقرة کما ترفع التکلیف بارتفاع الوسع کذلک تعطی ضابطا کلیا فی تشخیص مورد العذر و تمییزه من غیره، و هو أن لا یستند الفعل إلی اکتساب الإنسان، و لا یکون له فی امتناع الأمر الذی امتنع علیه صنع، فالجاهل بالدین جملة أو، بشی‌ء من معارفه الحقة إذا استند جهله إلی ما قصر فیه و أساء الاختیار استند إلیه الترک و کان معصیة، و إذا کان جهله غیر مستند إلی تقصیره فیه أو فی شی‌ء من مقدماته بل إلی عوامل خارجة عن اختیاره أوجبت له الجهل أو الغفلة أو ترک العمل لم یستند الترک إلی اختیاره، و لم یعد فاعلا للمعصیة، متعمدا فی المخالفة، مستکبرا عن الحق جاحدا له، فله ما کسب و علیه ما اکتسب، و إذا لم یکسب فلا له و لا علیه.
و من هنا یظهر أن المستضعف صفر الکف لا شی‌ء له و لا علیه لعدم کسبه أمرا بل أمره إلی ربه کما هو ظاهر قوله تعالی بعد آیة المستضعفین «فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً» و قوله تعالی «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ»: (براءة: 106) و رحمته سبقت غضبه.



[بیان 

قوله تعالی: «فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ»، هؤلاء و إن لم یکسبوا سیئة لمعذوریتهم فی جهلهم لکنا بینا سابقا أن أمر الإنسان یدور بین السعادة و الشقاوة و کفی فی شقائه أن لا یجوز لنفسه سعادة، فالإنسان لا غنی له فی نفسه عن العفو الإلهی الذی یعفی به أثر الشقاء سواء کان صالحا أو طالحا أو لم یکن، و لذلک ذکر الله سبحانه رجاء عفوهم.
و إنما اختیر ذکر رجاء عفوهم ثم عقب ذلک بقوله «وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً» اللائح منه شمول العفو لهم لکونهم مذکورین فی صورة الاستثناء من الظالمین الذین أوعدوا بأن مأواهم جهنم و ساءت مصیرا.
قوله تعالی «وَ مَنْ یُهاجِرْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یَجِدْ فِی الْأَرْضِ مُراغَماً کَثِیراً وَ سَعَةً» قال الراغب: الرغام (بفتح الراء) التراب الرقیق، و رغم أنف فلان رغما وقع فی الرغام، و أرغمه غیره، و یعبر بذلک عن السخط کقول الشاعر:
إذا رغمت تلک الأنوف لم أرضهاو لم أطلب العتبی و لکن أزیدها 
فمقابلته بالإرضاء مما ینبه علی دلالته علی الإسخاط، و علی هذا قیل: أرغم الله 
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أنفه، و أرغمه أسخطه، و راغمة ساخطة، و تجاهدا علی أن یرغم أحدهما الآخر ثم یستعار المراغمة للمنازعة قال الله تعالی «یَجِدْ فِی الْأَرْضِ مُراغَماً کَثِیراً» أی مذهبا یذهب إلیه إذا رأی منکرا یلزمه أن یغضب منه کقولک: غضبت إلی فلان من کذا و رغمت إلیه (انتهی).
فالمعنی وَ مَنْ یُهاجِرْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ، أی طلبا لمرضاته فی التلبس بالدین علما و عملا یجد فی الأرض مواضع کثیرة کلما منعه مانع فی بعضها من إقامة دین الله استراح إلی بعض آخر بالهجرة إلیه لإرغام المانع و إسخاطه أو لمنازعته المانع و مساخطته، و یجد سعة فی الأرض.
و قد قال تعالی فی سابق الآیات: «أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً»، و لازم التفریع علیه أن یقال: و من یهاجر یجد فی الأرض سعة إلا أنه لما زید قوله «مُراغَماً کَثِیراً» و هو من لوازم سعة الأرض لمن یرید سلوک سبیل الله قیدت المهاجرة أیضا بکونها فی سبیل الله لینطبق علی الغرض من الکلام، و هو موعظة المؤمنین القاطنین فی دار الشرک و تهییجهم و تشجیعهم علی المهاجرة و تطییب نفوسهم.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَخْرُجْ مِنْ بَیْتِهِ مُهاجِراً إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ» (إلخ) المهاجرة إلی الله و رسوله کنایة عن المهاجرة إلی أرض الإسلام التی یتمکن فیها من العلم بکتاب الله و سنة رسوله، و العمل به.
و إدراک الموت استعارة بالکنایة عن وقوعه أو مفاجاته فإن الإدراک هو سعی اللاحق بالسیر إلی السابق ثم وصوله إلیه، و کذا وقوع الأجر علی الله استعارة بالکنایة عن لزوم الأجر و الثواب له تعالی و أخذه ذلک فی عهدته، فهناک أجر جمیل و ثواب جزیل سیوافی به العبد لا محالة، و الله سبحانه یوافیه بألوهیته التی لا یعزها شی‌ء و لا یعجزها شی‌ء و لا یمتنع علیها ما أرادته، و لا تخلف المیعاد. و ختم الکلام بقوله «وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» تأکیدا للوعد الجمیل بلزوم توفیه الأجر و الثواب.
و قد قسم الله سبحانه فی هذه الآیات المؤمنین أعنی المدعین للإیمان من جهة الإقامة فی دار الإیمان و دار الشرک إلی أقسام، و بین جزاء کل طائفة من هذه الطوائف بما یلائم حالها لیکون عظة و تنبیها ثم ترغیبا فی الهجرة إلی دار الإیمان، و الاجتماع هناک، و تقویة
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المجتمع الإسلامی، و الاتحاد و التعاون علی البر و التقوی و إعلاء کلمة الحق و رفع رایة التوحید و أعلام الدین.
فطائفة أقامت فی دار الإسلام من مجاهدین فی سبیل الله بأموالهم و أنفسهم، و قاعدین غیر أولی الضرر، و قاعدین أولی الضرر، و کلا وعد الله الحسنی و فضل الله المجاهدین علی القاعدین درجة.
و طائفة أقامت فی دار الشرک، و هی ظالمة لا تهاجر فی سبیل الله و مأواهم جهنم و ساءت مصیرا، و طائفة منهم مستضعفة غیر ظالمة لا یستطیعون حیلة و لا یهتدون سبیلا فأولئک عسی الله أن یعفو عنهم، و طائفة منهم غیر مستضعفة خرجت من بیتها مهاجرة إلی الله و رسوله ثم أدرکها الموت فقد وقع أجرها علی الله.
و الآیات تجری بمضامینها علی المسلمین فی جمیع الأوقات و الأزمنة و إن کان سبب نزولها حال المسلمین فی جزیرة العرب فی عهد النبی ص بین هجرته إلی المدینة و فتح مکة و کانت الأرض منقسمة یومئذ إلی أرض الإسلام و هی المدینة و ما والاها فیها جماعة المسلمین أحرار فی دینهم و جماعة من المشرکین و غیرهم لا یزاحمون فی أمرهم لعهد و نحوه، و إلی أرض الشرک و هی مکة و ما والاها هی تحت سلطة المشرکین مقیمین علی وثنیتهم، و یزاحمون المسلمین فی أمر دینهم یسومونهم سوء العذاب، و یفتنونهم لردهم عن دینهم.
لکن الآیات تحکم علی المسلمین بملاکها دائما فعلی المسلم أن یقیم حیث یتمکن فیه من تعلم معالم الدین، و یستطیع إقامة شعائره و العمل بأحکامه، و أن یهجر الأرض التی لا علم فیها بمعارف الدین، و لا سبیل إلی العمل بأحکامه من غیر فرق بین أن تسمی الیوم دار الإسلام أو دار شرک فإن الأسماء تغیرت الیوم و هجرت مسمیاتها و صار الدین جنسیة، و الإسلام مجرد تسم من غیر أن یراعی فی تسمیته الاعتقاد بمعارفه أو العمل بأحکامه.
و القرآن الکریم إنما یرتب الأثر علی حقیقة الإسلام دون اسمه و یکلف الناس من العمل ما فیه شی‌ء من روحه لا ما هو صورته، قال تعالی: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ نَقِیراً»: (النساء:
124)، و قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ 
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وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: (البقرة: 62).



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن ابن عباس قال": کان قوم من أهل مکة أسلموا، و کانوا یستخفون بالإسلام، فأخرجهم المشرکون معهم یوم بدر، فأصیب بعضهم، و قتل بعض، فقال المسلمون: قد کان أصحابنا هؤلاء مسلمین، و أکرهوا فاستغفروا لهم فنزلت هذه الآیة،: «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ»- إلی آخر الآیة،.
قال: فکتب إلی من بقی بمکة من المسلمین بهذه الآیة، و أنه لا عذر لهم فخرجوا فلحقهم المشرکون، فأعطوهم الفتنة فأنزلت فیهم هذه الآیة، «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ، فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ،»- إلی آخر الآیة، فکتب المسلمون إلیهم بذلک فحزنوا، و أیسوا من کل خیر فنزلت فیهم، «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا، ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ،- فکتبوا إلیهم بذلک أن الله قد جعل لکم مخرجا، فاخرجوا فخرجوا فأدرکهم المشرکون- فقاتلوهم حتی نجا من نجا و قتل من قتل.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن الضحاک": فی الآیة قال هم أناس من المنافقین، تخلفوا عن رسول الله ص بمکة، فلم یخرجوا معه إلی المدینة، و خرجوا مع مشرکی قریش إلی بدر، فأصیبوا یوم بدر فیمن أصیب، فأنزل الله فیهم هذه الآیة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن زید": فی الآیة قال: لما بعث النبی ص و ظهر، و نبع الإیمان نبع النفاق معه، فأتی إلی رسول الله ص رجال، فقالوا: یا رسول الله لو لا أنا نخاف هؤلاء القوم یعذبونا، و یفعلون و یفعلون لأسلمنا، و لکن نشهد أن لا إله إلا الله، و أنک رسول الله فکانوا یقولون ذلک له، فلما کان یوم بدر قام المشرکون، فقالوا لا یتخلف عنا أحد إلا هدمنا داره و استبحنا ماله، فخرج أولئک الذین کانوا یقولون ذلک القول للنبی ص، معهم فقتلت طائفة منهم، و أسرت طائفة.
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قال: فأما الذین قتلوا فهم الذین قال الله:، إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ»،- (الآیة) کلها، أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها،- و تترکوا، هؤلاء الذین یستضعفونکم، فَأُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ ساءَتْ مَصِیراً»،-.
ثم عذر الله أهل الصدق فقال: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ، لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا،- یتوجهون له، لو خرجوا لهلکوا، فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ»- إقامتهم بین ظهری المشرکین،.
و قال الذین أسروا: یا رسول الله، إنک تعلم أنا کنا نأتیک فنشهد أن لا إله إلا الله، و أنک رسول الله، و أن هؤلاء القوم خرجنا معهم خوفا، فقال الله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِمَنْ فِی أَیْدِیکُمْ مِنَ الْأَسْری إِنْ یَعْلَمِ اللَّهُ فِی قُلُوبِکُمْ خَیْراً یُؤْتِکُمْ خَیْراً، مِمَّا أُخِذَ مِنْکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ صنیعکم الذی صنعتم، خروجکم مع المشرکین علی النبی ص، وَ إِنْ یُرِیدُوا خِیانَتَکَ فَقَدْ خانُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ،- خرجوا مع المشرکین- فأمکن منهم.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن أبی حاتم و ابن جریر عن عکرمة": فی قوله «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ، قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ إلی قوله- وَ ساءَتْ مَصِیراً»، قال:
نزلت فی قیس بن الفاکه بن المغیرة، و الحارث بن زمعة بن الأسود، و قیس بن الولید بن المغیرة، و أبی العاص بن منبه بن الحجاج، و علی بن أمیة بن خلف،.
قال: لما خرج المشرکون من قریش و أتباعهم، لمنع أبی سفیان بن حرب و عیر قریش، من رسول الله ص و أصحابه، و أن یطلبوا ما نیل منهم یوم نخلة، خرجوا معهم بشبان کارهین کانوا قد أسلموا، و اجتمعوا ببدر علی غیر موعد فقتلوا ببدر کفارا، و رجعوا عن الإسلام و هم هؤلاء الذین سمیناهم.
أقول: و الروایات فی ما یقرب من هذه المعانی من طرق القوم کثیرة، و هی و إن کان ظاهرها أشبه بالتطبیق لکنه تطبیق حسن.
و من أهم ما یستفاد منها، و کذا من الآیات بعد التدبر وجود منافقین بمکة قبل الهجرة و بعدها. فإن لذلک تأثیرا فی البحث عن حال المنافقین علی ما سیأتی فی سورة البراءة إن شاء الله العزیز.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": کان بمکة
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رجل یقال له ضمرة من بنی بکر، و کان مریضا، فقال لأهله أخرجونی من مکة فإنی أجد الحر، فقالوا: أین نخرجک؟ فأشار بیده نحو طریق المدینة، فخرجوا به فمات علی میلین من مکة فنزلت هذه الآیة، «وَ مَنْ یَخْرُجْ مِنْ بَیْتِهِ مُهاجِراً إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ یُدْرِکْهُ الْمَوْتُ».
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة إلا أن فیها اختلافا شدیدا فی تسمیة هذا الذی أدرکه الموت، ففی بعضها ضمرة بن جندب، و فی بعضها أکثم بن صیفی، و فی بعضها أبو ضمرة بن العیص الزرقی، و فی بعضها ضمرة بن العیص من بنی لیث، و فی بعضها جندع بن ضمرة الجندعی، و فی بعضها أنها نزلت فی خالد بن حزام خرج مهاجرا إلی حبشة فنهشته حیة فی الطریق فمات.
و فی بعض الروایات عن ابن عباس: أنه أکثم بن صیفی. قال الراوی: قلت فأین اللیثی؟ قال: هذا قبل اللیثی بزمان، و هی خاصة عامة.
أقول: یعنی أنها نزلت فی أکثم خاصة ثم جرت فی غیره عامة، و المتحصل من الروایات أن ثلاثة من المسلمین أدرکهم الموت فی سبیل الهجرة: أکثم بن صیفی، و لیثی، و خالد بن حزام، و أما نزول الآیة فی أی منهم فکأنه تطبیق من الراوی.
و فی الکافی، عن زرارة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن المستضعف، فقال: هو الذی لا یستطیع حیلة إلی الکفر فیکفر، و لا یهتدی سبیلا إلی الإیمان، لا یستطیع أن یؤمن، و لا یستطیع أن یکفر فمنهم الصبیان، و من الرجال و النساء، علی مثل عقول الصبیان مرفوع عنهم القلم:
أقول و الحدیث مستفیض عن زرارة، رواه الکلینی، و الصدوق، و العیاشی، بعدة طرق عنه.
و فیه، بإسناده عن إسماعیل الجعفی قال: سألت أبا جعفر (ع) عن الدین الذی لا یسع العباد جهله،. قال: الدین واسع، و لکن الخوارج ضیقوا علی أنفسهم من جهلهم، قلت: جعلت فداک فأحدثک بدینی الذی أنا علیه؟ فقال: نعم،. فقلت: أشهد أن لا إله إلا الله، و أن محمدا عبده و رسوله، و الإقرار بما جاء به من عند الله تعالی، و أتولاکم، و أبرأ من أعدائکم و من رکب رقابکم، و تأمر علیکم، و ظلمکم حقکم. فقال: و الله ما
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جهلت شیئا، هو و الله الذی نحن علیه،. فقلت: فهل یسلم أحد لا یعرف هذا الأمر؟
فقال: إلا المستضعفین. قلت: من هم؟ قال نساؤکم و أولادکم،.
ثم قال: أ رأیت أم أیمن؟، فإنی أشهد أنها من أهل الجنة، و ما کانت تعرف ما أنتم علیه.
و فی تفسیر العیاشی، عن سلیمان بن خالد عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن المستضعفین. فقال: البلهاء فی خدرها، و الخادم تقول لها:، صلی فتصلی لا تدری إلا ما قلت لها، و الجلیب الذی لا یدری إلا ما قلت له، و الکبیر الفانی، و الصبی، و الصغیر، هؤلاء المستضعفون، فأما رجل شدید العنق جدل خصم یتولی الشراء و البیع، لا تستطیع أن تعینه فی شی‌ء تقول،: هذا المستضعف؟ لا، و لا کرامة
و فی المعانی، عن سلیمان: عن الصادق (ع) فی الآیة قال،: یا سلیمان، فی هؤلاء المستضعفین من هو أثخن رقبة منک، المستضعفون قوم یصومون، و یصلون، تعف بطونهم و فروجهم، و لا یرون أن الحق فی غیرنا آخذین بأغصان الشجرة، فأولئک عسی الله أن یعفو عنهم، إذا کانوا آخذین بالأغصان، و أن یعرفوا أولئک فإن عفا الله عنهم فبرحمته، و إن عذبهم فبضلالتهم.
أقول: قوله «لا یرون أن الحق فی غیرنا»، یرید صورة النصب أو التقصیر المؤدی إلیه کما یدل علیه الروایات الآتیة.
و فیه، عن الصادق (ع): أنه ذکر أن المستضعفین ضروب یخالف بعضهم بعضا، و من لم یکن من أهل القبلة ناصبا فهو مستضعف 
و فیه، و فی تفسیر العیاشی،: عن الصادق (ع) فی الآیة قال،: لا یستطیعون حیلة إلی النصب فینصبون، و لا یهتدون سبیلا إلی الحق فیدخلون فیه، هؤلاء یدخلون الجنة بأعمال حسنة، و باجتناب المحارم التی نهی الله عنها، و لا ینالون منازل الأبرار
و فی تفسیر القمی، عن ضریس الکناسی عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له:
جعلت فداک ما حال الموحدین، المقرین بنبوة محمد ص من المذنبین، الذین یموتون و لیس لهم إمام، و لا یعرفون ولایتکم،؟ فقال: أما هؤلاء فإنهم فی حفرهم لا یخرجون منها،.
فمن کان له عمل صالح، و لم یظهر منه عداوة، فإنه یخد له خد إلی الجنة التی خلقها الله بالمغرب، فیدخل علیه الروح فی حفرته إلی یوم القیامة، حتی یلقی الله فیحاسبه 
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بحسناته و سیئاته، فإما إلی الجنة، و إما إلی النار، فهؤلاء الموقوفون لأمر الله،. قال و کذلک یفعل بالمستضعفین و البله، و الأطفال و أولاد المسلمین الذین لم یبلغوا الحلم.
فأما النصاب من أهل القبلة، فإنه یخد لهم خد إلی النار التی خلقها الله بالمشرق، فیدخل علیه اللهب و الشرر و الدخان، و فورة الحمیم إلی یوم القیامة ثم مصیرهم إلی الجحیم 
و فی الخصال، عن الصادق عن أبیه عن جده عن علی (ع) قال: إن للجنة ثمانیة أبواب، باب یدخل منه النبیون و الصدیقون، و باب یدخل منه الشهداء و الصالحون، و خمسة أبواب یدخل منها شیعتنا و محبونا، إلی أن قال و باب یدخل منه سائر المسلمین- ممن یشهد أن لا إله إلا الله، و لم یکن فی قلبه مثقال ذرة من بغضنا أهل البیت (ع).
و فی المعانی، و تفسیر العیاشی، عن حمران قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ»،، قال: هم أهل الولایة. قلت: أی ولایة،؟ قال: أما إنها لیست بولایة فی الدین، و لکنها الولایة فی المناکحة و الموارثة و المخالطة، و هم لیسوا بالمؤمنین و لا بالکفار، و هم المرجون لأمر الله عز و جل.
أقول: و هو إشارة إلی قوله تعالی «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ»: الآیة (التوبة: 106) و سیأتی ما یتعلق به من الکلام إن شاء الله.
و فی النهج، قال (ع): و لا یقع اسم الاستضعاف علی من بلغته الحجة، فسمعتها أذنه، و وعاها قلبه.
و فی الکافی، عن الکاظم (ع): أنه سئل عن الضعفاء، فکتب (ع): الضعیف من لم ترفع له حجة،. و لم یعرف الاختلاف فإذا عرف الاختلاف فلیس بضعیف 
و فیه، عن الصادق (ع): أنه سئل: ما تقول فی المستضعفین،؟ فقال شبیها بالفزع فترکتم أحدا یکون مستضعفا،؟ و أین المستضعفون، فوالله لقد مشی بأمرکم هذا العواتق، إلی العواتق فی خدورهن، و تحدثت به السقاءات فی طریق المدینة
و فی المعانی، عن عمر بن إسحاق قال: سئل أبو عبد الله (ع)، ما حد المستضعف الذی ذکره الله عز و جل،؟ قال: من لا یحسن سورة من سور القرآن، و قد خلقه الله عز و جل خلقه ما ینبغی لأحد أن لا یحسن.
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أقول: و هاهنا روایات أخر غیر ما أوردناه لکن ما مر منها حاو لمجامع ما فیها من المقاصد، و الروایات و إن کانت بحسب بادئ النظر مختلفة لکنها مع قطع النظر عن خصوصیات بیاناتها بحسب خصوصیات مراتب الاستضعاف تتفق فی مدلول واحد هو مقتضی إطلاق الآیة علی ما قدمناه، و هو أن الاستضعاف عدم الاهتداء إلی الحق من غیر تقصیر
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اشارة

وَ إِذا ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّلاةِ إِنْ خِفْتُمْ أَنْ یَفْتِنَکُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنَّ الْکافِرِینَ کانُوا لَکُمْ عَدُوًّا مُبِیناً (101) وَ إِذا کُنْتَ فِیهِمْ فَأَقَمْتَ لَهُمُ الصَّلاةَ فَلْتَقُمْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ مَعَکَ وَ لْیَأْخُذُوا أَسْلِحَتَهُمْ فَإِذا سَجَدُوا فَلْیَکُونُوا مِنْ وَرائِکُمْ وَ لْتَأْتِ طائِفَةٌ أُخْری لَمْ یُصَلُّوا فَلْیُصَلُّوا مَعَکَ وَ لْیَأْخُذُوا حِذْرَهُمْ وَ أَسْلِحَتَهُمْ وَدَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ تَغْفُلُونَ عَنْ أَسْلِحَتِکُمْ وَ أَمْتِعَتِکُمْ فَیَمِیلُونَ عَلَیْکُمْ مَیْلَةً واحِدَةً وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ کانَ بِکُمْ أَذیً مِنْ مَطَرٍ أَوْ کُنْتُمْ مَرْضی أَنْ تَضَعُوا أَسْلِحَتَکُمْ وَ خُذُوا حِذْرَکُمْ إِنَّ اللَّهَ أَعَدَّ لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً (102) فَإِذا قَضَیْتُمُ الصَّلاةَ فَاذْکُرُوا اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً وَ عَلی جُنُوبِکُمْ فَإِذَا اطْمَأْنَنْتُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ کانَتْ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ کِتاباً مَوْقُوتاً (103) وَ لا تَهِنُوا فِی ابْتِغاءِ الْقَوْمِ إِنْ تَکُونُوا تَأْلَمُونَ فَإِنَّهُمْ یَأْلَمُونَ کَما تَأْلَمُونَ وَ تَرْجُونَ مِنَ اللَّهِ ما لا یَرْجُونَ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (104)
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(بیان)

الآیات تشرع صلاة الخوف و القصر فی السفر، و تنتهی إلی ترغیب المؤمنین فی تعقیب المشرکین و ابتغائهم، و هی مرتبطة بالآیات السابقة المتعرضة للجهاد و ما لها من مختلف الشئون.
قوله تعالی: «وَ إِذا ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّلاةِ» الجناح الإثم و الحرج و العدول، و القصر النقص من الصلاة، قال فی المجمع:، فی قصر الصلاة ثلاث لغات: قصرت الصلاة أقصرها و هی لغة القرآن، و قصرتها تقصیرا، أقصرتها إقصارا.
و المعنی: إذا سافرتم فلا مانع من حرج و إثم أن تنقصوا شیئا من الصلاة، و نفی الجناح الظاهر وحده فی الجواز لا ینافی وروده فی السیاق للوجوب کما فی قوله تعالی «إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما»: (البقرة: 158) مع کون الطواف واجبا، و ذلک أن المقام مقام التشریع، و یکفی فیه مجرد الکشف عن جعل الحکم من غیر حاجة إلی استیفاء جمیع جهات الحکم و خصوصیاته، و نظیر الآیة بوجه قوله تعالی «وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ» الآیة:
(البقرة: 184).
قوله تعالی «إِنْ خِفْتُمْ أَنْ یَفْتِنَکُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا»، الفتنة و إن کانت ذات معان کثیرة مختلفة لکن المعهود من إطلاقها فی القرآن فی خصوص الکفار و المشرکین التعذیب من قتل أو ضرب و نحوهما، و قرائن الکلام أیضا تؤید ذلک فالمعنی:
إن خفتم أن یعذبوکم بالحملة و القتل.
و الجملة قید لقوله «فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ»، جُناحٌ و تفید أن بدء تشریع القصر فی الصلاة إنما کان عند خوف الفتنة، و لا ینافی ذلک أن یعم التشریع ثانیا جمیع صور السفر الشرعی و إن لم یجامع الخوف فإنما الکتاب بین قسما منه، و السنة بینت شموله لجمیع الصور کما سیأتی فی الروایات.
قوله تعالی: «وَ إِذا کُنْتَ فِیهِمْ- إلی قوله- وَ لْیَأْخُذُوا حِذْرَهُمْ وَ أَسْلِحَتَهُمْ»
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الآیة، تذکر کیفیة صلاة الخوف، و توجه الخطاب إلی النبی ص بفرضه إماما فی صلاة الخوف، و هذا من قبیل البیان بإیراد المثال لیکون أوضح فی عین أنه أوجز و أجمل.
فالمراد بقوله «فَأَقَمْتَ لَهُمُ الصَّلاةَ» هو الصلاة جماعة، و المراد بقوله «فَلْتَقُمْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ مَعَکَ» قیامهم فی الصلاة مع النبی ص بنحو الایتمام، و هم المأمورون بأخذ الأسلحة، و المراد بقوله «فَإِذا سَجَدُوا (إلخ) إذا سجدوا و أتموا الصلاة لیکون هؤلاء بعد إتمام سجدتهم من وراء القوم، و کذا المراد بقوله «وَ لْیَأْخُذُوا حِذْرَهُمْ وَ أَسْلِحَتَهُمْ» أن تأخذ الطائفة الثانیة المصلیة مع النبی ص حذرهم و أسلحتهم.
و المعنی- و الله أعلم-: و إذا کنت أنت یا رسول الله فیهم و الحال حال الخوف فأقمت لهم الصلاة أی صلیتهم جماعة فأممتهم فیها، فلا یدخلوا فی الصلاة جمیعا بل لتقم طائفة منهم معک بالاقتداء بک و لیأخذوا معهم أسلحتهم، و من المعلوم أن الطائفة الأخری یحرسونهم و أمتعتهم فإذا سجد المصلون معک و فرغوا من الصلاة فلیکونوا وراءکم یحرسونکم و الأمتعة و لتأت طائفة أخری لم یصلوا فلیصلوا معک، و لیأخذ هؤلاء المصلون أیضا کالطائفة الأولی المصلیة حذرهم و أسلحتهم.
و توصیف الطائفة بالأخری، و إرجاع ضمیر الجمع المذکر إلیها رعایة تارة لجانب اللفظ و أخری لجانب المعنی، کما قیل. و فی قوله تعالی «وَ لْیَأْخُذُوا حِذْرَهُمْ وَ أَسْلِحَتَهُمْ» نوع من الاستعارة لطیف، و هو جعل الحذر آلة للدفاع نظیر السلاح حیث نسب إلیه الأخذ الذی نسب إلی الأسلحة، کما قیل.
قوله تعالی: «وَدَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ تَغْفُلُونَ- إلی قوله- واحِدَةً» فی مقام التعلیل للحکم المشرع، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی «وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ» إلی آخر الآیة. تخفیف آخر و هو أنهم إن کانوا یتأذون من مطر ینزل علیهم أو کان بعضهم مرضی فلا مانع من أن یضعوا أسلحتهم لکن یجب علیهم مع ذلک أن یأخذوا حذرهم، و لا یغفلوا عن الذین کفروا فهم مهتمون بهم.
قوله تعالی: «فَإِذا قَضَیْتُمُ الصَّلاةَ فَاذْکُرُوا اللَّهَ قِیاماً وَ قُعُوداً وَ عَلی جُنُوبِکُمْ» و القیام و القعود جمعان أو مصدران، و هما حالان و کذا قوله «عَلی جُنُوبِکُمْ» و هو کنایة
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عن الذکر المستمر المستوعب لجمیع الأحوال.
قوله تعالی: «فَإِذَا اطْمَأْنَنْتُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ» (إلخ) المراد بالاطمینان الاستقرار، و حیث قوبل به قوله «وَ إِذا ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ»، علی ما یؤیده السیاق کان الظاهر أن المراد به الرجوع إلی الأوطان، و علی هذا فالمراد بإقامة الصلاة إتمامها فإن التعبیر عن صلاة الخوف بالقصر من الصلاة یلوح إلی ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّ الصَّلاةَ کانَتْ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ کِتاباً مَوْقُوتاً» الکتابة کنایة عن الفرض و الإیجاب کقوله تعالی «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ: (البقرة: 183) و الموقوت من وقت کذا أی جعلت له وقتا فظاهر اللفظ أن الصلاة فریضة موقتة منجمة تؤدی فی أوقاتها و نجومها.
و الظاهر أن الوقت فی الصلاة کنایة عن الثبات و عدم التغیر بإطلاق الملزوم علی لازمه فالمراد بکونها کتابا موقوتا أنها مفروضة ثابتة غیر متغیرة أصلا فالصلاة لا تسقط بحال، و ذلک أن إبقاء لفظ الموقوت علی بادئ ظهوره لا یلائم ما سبقه من المضمون إذ لا حاجة تمس إلی التعرض لکون الصلاة عبادة ذات أوقات معینة مع أن قوله «إِنَّ الصَّلاةَ»، فی مقام التعلیل لقوله «فَإِذَا اطْمَأْنَنْتُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ» فالظاهر أن المراد بکونها موقوتة کونها ثابتة لا تسقط بحال، و لا تتغیر و لا تتبدل إلی شی‌ء آخر کالصوم إلی الفدیة مثلا.
قوله تعالی: «وَ لا تَهِنُوا فِی ابْتِغاءِ الْقَوْمِ»، الوهن الضعف، و الابتغاء الطلب، و الألم مقابل اللذة، و قوله «وَ تَرْجُونَ مِنَ اللَّهِ ما لا یَرْجُونَ» حال من ضمیر الجمع الغائب، و المعنی: أن حال الفریقین فی أن کلا منهما یألم واحد، فلستم أسوأ حالا من أعدائکم، بل أنتم أرفه منهم و أسعد حیث إن لکم رجاء الفتح و الظفر و المغفرة من ربکم الذی هو ولیکم، و أما أعداؤکم فلا مولی لهم و لا رجاء لهم من جانب یطیب نفوسهم، و ینشطهم فی عملهم. و یسوقهم إلی مبتغاهم، و کان الله علیما بالمصالح، حکیما متقنا فی أمره و نهیه.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": نزلت- یعنی آیة صلاة الخوف، لما خرج رسول الله ص إلی الحدیبیة یرید مکة، فلما وقع الخبر إلی قریش، بعثوا خالد بن الولید فی مائتی فارس، لیستقبل رسول الله ص، فکان یعارض رسول الله ص علی الجبال، فلما کان فی بعض الطریق، و حضرت صلاة الظهر أذن بلال، و صلی رسول الله ص بالناس، فقال خالد بن الولید،:
لو کنا حملنا علیهم و هم فی الصلاة لأصبناهم، فإنهم لا یقطعون صلاتهم، و لکن یجی‌ء لهم الآن صلاة أخری- هی أحب إلیهم من ضیاء أبصارهم، فإذا دخلوا فی الصلاة أغرنا علیهم- فنزل جبرائیل علی رسول الله ص بصلاة الخوف فی قوله «وَ إِذا کُنْتَ فِیهِمْ»
و فی المجمع،": فی قوله «وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ إِنْ کانَ بِکُمْ أَذیً مِنْ مَطَرٍ»- (الآیة) أنها نزلت و النبی بعسفان و المشرکون بضجنان- فتواقفوا فصلی النبی ص و أصحابه صلاة الظهر- بتمام الرکوع و السجود- فهم المشرکون بأن یغیروا علیهم، فقال بعضهم: إن لهم صلاة أخری أحب إلیهم من هذه، یعنون صلاة العصر، فأنزل الله علیه هذه الآیة فصلی بهم العصر صلاة الخوف، و کان ذلک سبب إسلام خالد بن الولید (القصة.
و فیه:، ذکر أبو حمزة- یعنی الثمالی- فی تفسیره: أن النبی ص غزا محاربا ببنی أنمار فهزمهم الله، و أحرزوا الذراری و المال، فنزل رسول الله ص و المسلمون- و لا یرون من العدو واحدا فوضعوا أسلحتهم- و خرج رسول الله ص لیقضی حاجته، و قد وضع سلاحه فجعل بینه و بین أصحابه الوادی، فإلی أن یفرغ من حاجته، و قد درأ الوادی، و السماء ترش- فحال الوادی بین رسول الله ص و بین أصحابه- و جلس فی ظل شجرة فبصر به الغورث بن الحارث المحاربی- فقال له أصحابه: یا غورث هذا محمد قد انقلع من أصحابه. فقال: قتلنی الله إن لم أقتله، و انحدر من الجبل و معه السیف، و لم یشعر به رسول الله ص إلا و هو قائم علی رأسه- و معه السیف قد سله من غمده، و قال: یا محمد من یعصمک منی الآن؟ فقال الرسول ص: الله. فانکب عدو الله لوجهه- فقام رسول الله ص فأخذ سیفه، و قال: یا غورث من یمنعک منی الآن؟ قال.
لا أحد. قال: أ تشهد أن لا إله إلا الله، و أنی عبد الله و رسوله؟ قال: لا، و لکنی أعهد أن لا أقاتلک أبدا، و لا أعین علیک عدوا، فأعطاه رسول الله ص سیفه، فقال 
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له غورث: و الله لأنت خیر منی. قال (ص) إنی أحق بذلک.
و خرج غورث إلی أصحابه فقالوا: یا غورث لقد رأیناک قائما علی رأسه بالسیف- فما منعک منه؟ قال: الله، أهویت له بالسیف لأضربه فما أدری من زلجنی بین کتفی؟
فخررت لوجهی، و خر سیفی، و سبقنی إلیه محمد و أخذه، و لم یلبث الوادی أن سکن- فقطع رسول الله ص إلی أصحابه فأخبرهم الخبر، و قرأ علیهم «إِنْ کانَ بِکُمْ أَذیً مِنْ مَطَرٍ» الآیة کلها.
و فی الفقیه، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی عبد الله عن الصادق (ع) أنه قال: صلی النبی ص بأصحابه فی غزاة ذات الرقاع، ففرق أصحابه فرقتین، فأقام فرقة بإزاء العدو و فرقة خلفه، فکبر و کبروا، فقرأ و أنصتوا، فرکع و رکعوا، فسجد و سجدوا، ثم استمر رسول الله ص قائما- فصلوا لأنفسهم رکعة ثم سلم بعضهم علی بعض، ثم خرجوا إلی أصحابهم فقاموا بإزاء العدو.
و جاء أصحابهم فقاموا خلف رسول الله ص فکبر و کبروا، و قرأ فأنصتوا، و رکع فرکعوا، و سجد و سجدوا، ثم جلس رسول الله ص فتشهد ثم سلم علیهم- فقاموا فقضوا لأنفسهم رکعة ثم سلم بعضهم علی بعض، و قد قال تعالی لنبیه «و إذا کنت فیهم فأقمت لهم الصلاة- إلی قوله- کِتاباً مَوْقُوتاً»- فهذه صلاة الخوف التی أمر الله عز و جل بها نبیه ص.
و قال: من صلی المغرب فی خوف بالقوم- صلی بالطائفة الأولی رکعة، و بالطائفة الثانیة رکعتین 
(الحدیث).
و فی التهذیب، بإسناده عن زرارة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن صلاة الخوف و صلاة السفر تقصران جمیعا؟ قال: نعم، و صلاة الخوف أحق أن تقصر من صلاة السفر لیس فیه خوف 
و فی الفقیه، بإسناده عن زرارة و محمد بن مسلم. أنهما قالا: قلنا لأبی جعفر (ع):
ما تقول فی صلاة السفر؟ کیف هی و کم هی؟ فقال: إن الله عز و جل یقول: «وَ إِذا ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ- فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّلاةِ»- فصار التقصیر فی السفر
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واجبا کوجوب التام فی الحضر. قالا: قلنا: إنما قال الله عز و جل «فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ» و لم یقل: افعلوا، کیف أوجب ذلک کما أوجب التمام فی الحضر؟ فقال (ع):
أ و لیس قد قال الله «إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ فَمَنْ حَجَّ الْبَیْتَ أَوِ اعْتَمَرَ فَلا جُناحَ عَلَیْهِ أَنْ یَطَّوَّفَ بِهِما»- أ لا ترون أن الطواف بهما واجب مفروض؟ لأن الله عز و جل ذکره فی کتابه، و صنعه نبیه، و کذلک التقصیر فی السفر شی‌ء- صنعه النبی ص ذکره الله تعالی فی کتابه.
قالا: فقلنا له: فمن صلی فی السفر أربعا أ یعید أم لا؟ قال: إن کان قد قرئت علیه آیة التقصیر- و فسرت له فصلی أربعا أعاد، و إن لم تکن قرئت علیه و لم یکن یعلمها فلا إعادة علیه.
و الصلوات کلها فی السفر الفریضة رکعتان- کل صلاة إلا المغرب فإنها ثلاث لیس فیها تقصیر- ترکها رسول الله ص فی السفر و الحضر ثلاث رکعات 
(الحدیث).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و أحمد و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن الجارود و ابن خزیمة و الطحاری و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و النحاس فی ناسخه و ابن حبان عن یعلی بن أمیة قال: سألت عمر بن الخطاب، قلت: «فَلَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَقْصُرُوا مِنَ الصَّلاةِ إِنْ خِفْتُمْ أَنْ یَفْتِنَکُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا» و قد أمن الناس؟ فقال لی عمر: عجبت مما عجبت منه فسألت رسول الله ص عن ذلک- فقال: صدقة تصدق الله بها علیکم فاقبلوا صدقته.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و النسائی و ابن ماجة و ابن حبان و البیهقی فی سننه عن أمیة بن خالد بن أسد": أنه سأل ابن عمر: أ رأیت قصر الصلاة فی السفر؟ إنا لا نجدها فی کتاب الله، إنما نجد ذکر صلاة الخوف. فقال ابن عمر: یا ابن أخی إن الله أرسل محمدا ص و لا نعلم شیئا، فإنما نفعل کما رأینا رسول الله ص یفعل- و قصر الصلاة فی السفر سنة سنها رسول الله ص.
و فیه:، أخرج ابن أبی شیبة و الترمذی و صححه و النسائی عن ابن عباس قال": صلینا مع رسول الله ص بین مکة و المدینة- و نحن آمنون لا نخاف شیئا رکعتین.
و فیه: أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی 
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عن حارثة بن وهب الخزاعی قال": صلیت مع النبی ص الظهر و العصر بمنی- أکثر ما کان الناس و آمنه رکعتین.
و فی الکافی، بإسناده عن داود بن فرقد قال: قلت لأبی عبد الله (ع): قوله تعالی- «إِنَّ الصَّلاةَ کانَتْ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ کِتاباً مَوْقُوتاً»؟ قال: کتابا ثابتا، و لیس إن عجلت قلیلا أو أخرت قلیلا- بالذی یضرک ما لم تضع تلک الإضاعة- فإن الله عز و جل یقول.
«أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا».
أقول: إشارة إلی أن الفرائض موسعة من جهة الوقت کما یدل علیه روایات أخر.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أحدهما (ع): قال فی صلاة المغرب فی السفر: لا تترک إن تأخرت ساعة، ثم تصلیها إن أحببت أن تصلی العشاء الآخرة، و إن شئت مشیت ساعة إلی أن یغیب الشفق، أن رسول الله ص صلی صلاة الهاجرة و العصر جمیعا، و المغرب و العشاء الآخرة جمیعا، و کان یؤخر و یقدم أن الله تعالی قال:
«إِنَّ الصَّلاةَ کانَتْ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ کِتاباً مَوْقُوتاً» إنما عنی وجوبها علی المؤمنین، لم یعن غیره، إنه لو کان کما یقولون لم یصل رسول الله ص هکذا، و کان أعلم و أخبر و کان کما یقولون، و لو کان خیرا لأمر به محمد رسول الله ص.
و قد فات الناس مع أمیر المؤمنین (ع) یوم صفین- صلاة الظهر و العصر و المغرب و العشاء الآخرة، و أمرهم علی أمیر المؤمنین (ع) فکبروا و هللوا و سبحوا رجالا و رکبانا لقول الله «فَإِنْ خِفْتُمْ فَرِجالًا أَوْ رُکْباناً» فأمر علی (ع) فصنعوا ذلک.
أقول: و الروایات کما تری توافق ما قدمناه فی البیان السابق و الروایات فی المعانی السابقة و خاصة من طرق أئمة أهل البیت (ع) کثیرة جدا، و إنما أوردنا أنموذجا مما ورد منها.
و اعلم أن هناک من طرق أهل السنة روایات أخری تعارض ما تقدم، و هی مع ذلک تتدافع فی أنفسها، و النظر فیها و فی سائر الروایات الحاکیة لکیفیة صلاة الخوف خاصة و صلاة القصر فی السفر عامة مما هو راجع إلی الفقه.
و فی تفسیر القمی، فی قوله «وَ لا تَهِنُوا فِی ابْتِغاءِ الْقَوْمِ» (الآیة) إنه معطوف علی قوله 
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فی سورة آل عمران «إِنْ یَمْسَسْکُمْ قَرْحٌ فَقَدْ مَسَّ الْقَوْمَ قَرْحٌ مِثْلُهُ». و قد ذکرنا هناک سبب نزول الآیة
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اشارة

إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً (105) وَ اسْتَغْفِرِ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً (106) وَ لا تُجادِلْ عَنِ الَّذِینَ یَخْتانُونَ أَنْفُسَهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ خَوَّاناً أَثِیماً (107) یَسْتَخْفُونَ مِنَ النَّاسِ وَ لا یَسْتَخْفُونَ مِنَ اللَّهِ وَ هُوَ مَعَهُمْ إِذْ یُبَیِّتُونَ ما لا یَرْضی مِنَ الْقَوْلِ وَ کانَ اللَّهُ بِما یَعْمَلُونَ مُحِیطاً (108) ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا فَمَنْ یُجادِلُ اللَّهَ عَنْهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَمْ مَنْ یَکُونُ عَلَیْهِمْ وَکِیلاً (109)
وَ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً (110) وَ مَنْ یَکْسِبْ إِثْماً فَإِنَّما یَکْسِبُهُ عَلی نَفْسِهِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (111) وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً (112) وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ وَ ما یُضِلُّونَ إِلاَّ أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً (113) لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إِلاَّ مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ أَوْ مَعْرُوفٍ أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ فَسَوْفَ نُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً (114)
وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُ الْهُدی وَ یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ نُوَلِّهِ ما تَوَلَّی وَ نُصْلِهِ جَهَنَّمَ وَ ساءَتْ مَصِیراً (115) إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالاً بَعِیداً (116) إِنْ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ إِلاَّ إِناثاً وَ إِنْ یَدْعُونَ إِلاَّ شَیْطاناً مَرِیداً (117) لَعَنَهُ اللَّهُ وَ قالَ لَأَتَّخِذَنَّ مِنْ عِبادِکَ نَصِیباً مَفْرُوضاً (118) وَ لَأُضِلَّنَّهُمْ وَ لَأُمَنِّیَنَّهُمْ وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُبَتِّکُنَّ آذانَ الْأَنْعامِ وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُغَیِّرُنَّ خَلْقَ اللَّهِ وَ مَنْ یَتَّخِذِ الشَّیْطانَ وَلِیًّا مِنْ دُونِ اللَّهِ فَقَدْ خَسِرَ خُسْراناً مُبِیناً (119)
یَعِدُهُمْ وَ یُمَنِّیهِمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلاَّ غُرُوراً (120) أُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ لا یَجِدُونَ عَنْها مَحِیصاً (121) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلاً (122) لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (123) وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ نَقِیراً (124)
وَ مَنْ أَحْسَنُ دِیناً مِمَّنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ وَ هُوَ مُحْسِنٌ وَ اتَّبَعَ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ اتَّخَذَ اللَّهُ إِبْراهِیمَ خَلِیلاً (125) وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطاً (126)
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(بیان)

الذی یفیده التدبر فی الآیات أنها ذات سیاق واحد تتعرض للتوصیة بالعدل فی 
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القضاء، و النهی عن أن یمیل القاضی فی قضائه، و الحاکم فی حکمه إلی المبطلین، و یجور علی المحقین کائنین من کانوا.
و ذلک بالإشارة إلی بعض الحوادث الواقعة عند نزول الآیات، ثم البحث فیما یتعلق بذلک من الحقائق الدینیة و الأمر بلزومها و رعایتها، و تنبیه المؤمنین أن الدین إنما هو حقیقة لا اسم، و إنما ینفع التلبس به دون التسمی.
و الظاهر أن هذه القصة هی التی یشیر إلیها قوله تعالی «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً» حیث یدل علی أنه کان هناک شی‌ء من المعاصی التی تقبل الرمی کسرقة أو قتل أو إتلاف أو إضرار و نحوها، و أنه کان من المتوقع أن یهتموا بإضلال النبی ص فی حکمه و الله عاصمه.
و الظاهر أن هذه القصة أیضا هی التی تشیر إلیها الآیات الأول کما فی قوله تعالی «وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً» (الآیة) و قوله «یَسْتَخْفُونَ مِنَ النَّاسِ» (الآیة) و قوله «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ» (إلخ) فإن الخیانة و إن کان ظاهرها ما یکون فی الودائع و الأمانات لکن سیاق قوله «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ خَوَّاناً أَثِیماً یَسْتَخْفُونَ مِنَ النَّاسِ» کما سیجی‌ء بیانه یعطی أن المراد بها ما یتحقق فی سرقة و نحوها بعنایة أن المؤمنین کنفس واحدة، و ما لبعضهم من المال مسئول عنه البعض الآخر من حیث رعایة احترامه، و الاهتمام بحفظه و حمایته، فتعدی بعضهم إلی مال البعض خیانة منهم لأنفسهم.
فالتدبر یقرب أن القصة کأنها سرقة وقعت من بعضهم ثم رفع الأمر إلی النبی ص فرمی بها السارق غیره ممن هو بری‌ء منها، ثم ألح قوم السارق علیه (ص) أن یقضی لهم، و بالغوا فی أن یغیروه (ص) علی المتهم البری‌ء فأنزلت الآیات و برأه الله مما قالوا.
فالآیات أشد انطباقا علی ما روی فی سبب النزول من قصة سرقة أبی طعمة بن الأبیرق، و إن کانت أسباب النزول- کما سمعت مرارا- فی أغلب ما رویت من قبیل تطبیق القصص المأثورة علی ما یناسبها من الآیات القرآنیة.
و یستفاد من الآیات حجیة قضائه (ص)، و عصمته و حقائق أخر سیأتی بیانها
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إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ» ظاهر الحکم بین الناس هو القضاء بینهم فی مخاصماتهم و منازعاتهم مما یرجع إلی الأمور القضائیة و رفع الاختلافات بالحکم، و قد جعل الله تعالی الحکم بین الناس غایة لإنزال الکتاب فینطبق مضمون الآیة علی ما یتضمنه قوله تعالی «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: (الآیة) (البقرة: 213) و قد مر تفصیل القول فیه.
فهذه الآیة (إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ) (إلخ) فی خصوص موردها نظیرة تلک الآیة (کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً)، فی عمومها، و تزید علیها فی أنها تدل علی جعل حق الحکم لرسول الله ص و الحجیة لرأیه و نظره فإن الحکم و هو القطع فی القضاء و فصل الخصومة لا ینفک عن إعمال نظر من القاضی الحاکم و إظهار عقیدة منه مضافا إلی ما عنده من العلم بالأحکام العامة و القوانین الکلیة فی موارد الخصومة فإن العلم بکلیات الأحکام و حقوق الناس أمر، و القطع و الحکم بانطباق مورد النزاع علی بعضها دون بعض أمر آخر.
فالمراد بالإراءة فی قوله «لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ» إیجاد الرأی و تعریف الحکم لا تعلیم الأحکام و الشرائع کما احتمله بعضهم.
و مضمون الآیة علی ما یعطیه السیاق أن الله أنزل إلیک الکتاب و علمک أحکامه و شرائعه و حکمه لتضیف إلیها ما أوجد لک من الرأی و عرفک من الحکم فتحکم بین الناس، و ترفع بذلک اختلافاتهم.
قوله تعالی «وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً» عطف علی ما تقدمه من الجملة الخبریة لکونها فی معنی الإنشاء کأنه قیل: فاحکم بینهم و لا تکن للخائنین خصیما.
و الخصیم هو الذی یدافع عن الدعوی و ما فی حکمها، و فیه نهیه (ص) عن أن یکون خصیما للخائنین علی من یطالبهم بحقوقه فیدافع عن الخائنین و یبطل حقوق المحقین من أهل الدعوی.
و ربما أمکن أن یستفاد من عطف قوله «وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ»، علی ما تقدمه 
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و هو أمره (ص) أمرا مطلقا بالحکم أن المراد بالخیانة مطلق التعدی علی حقوق الغیر ممن لا ینبغی منه ذلک لا خصوص الخیانة للودائع و إن کان ربما عطف الخاص علی العام لعنایة ما بشأنه لکن المورد کالخالی عن العنایة، و سیجی‌ء لهذا الکلام تتمة.
قوله تعالی «وَ اسْتَغْفِرِ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» الظاهر أن الاستغفار هاهنا هو أن یطلب من الله سبحانه الستر علی ما فی طبع الإنسان من إمکان هضم الحقوق و المیل إلی الهوی و مغفرة ذلک، و قد مر مرارا أن العفو و المغفرة یستعملان فی کلامه تعالی فی شئون مختلفة یجمعها جامع الذنب، و هو التباعد من الحق بوجه. فالمعنی- و الله أعلم-: و لا تکن للخائنین خصیما و لا تمل إلیهم، و اطلب من الله سبحانه أن یوفقک لذلک و یستر علی نفسک أن تمیل إلی الدفاع عن خیانتهم و یتسلط علیک هوی النفس.
و الدلیل علی إرادة ذلک ما فی ذیل الآیات «الکریمة وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ» فإن الآیة تنص علی أنهم لا یضرون النبی ص و إن بذلوا غایة جهدهم فی تحریک عواطفه إلی إیثار الباطل و إظهاره علی الحق فالنبی ص فی أمن إلهی من الضرر، و الله یعصمه فهو لا یجور فی حکمه و لا یمیل إلی الجور، و لا یتبع الهوی، و من الجور و المیل إلی الهوی المذموم أن یفرق فی حکمه بین قوی و ضعیف، أو صدیق و عدو، أو مؤمن و کافر ذمی، أو قریب و بعید، فأمره بأن یستغفر لیس لصدور ذنب ذی وبال و تبعة منه، و لا لإشرافه علی ما لا یحمد منه بل لیسأل من الله أن یظهره علی هوی النفس، و لا ریب فی حاجته فی ذلک إلی ربه و عدم استغنائه عنه و إن کان علی عصمة، فإن لله سبحانه أن یفعل ما یشاء.
و هذه العصمة مدار عملها ما یعد طاعة و معصیة، و ما یحمد أو یذم علیه من الأعمال لا ما هو الواقع الخارجی، و بعبارة أخری الآیات تدل علی أنه (ص) فی أمن من اتباع الهوی، و المیل إلی الباطل، و أما إن الذی یحکم و یقضی به بما شرعه من القواعد و قوانین القضاء الظاهریة کقوله «البینة علی المدعی و الیمین علی من أنکر» و نحو ذلک یصادف دائما ما هو الحق فی الواقع فینتج دائما غلبة المحق، و مغلوبیة المبطل فی دعواه، فالآیات لا تدل علی ذلک أصلا، و لا أن القوانین الظاهریة فی استطاعتها أن تهدی إلی ذلک قطعا فإنها أمارات ممیزة بین الحق و الباطل غالبا لا دائما، و لا معنی لاستلزام 
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الغالب الدائم و هو ظاهر.
و مما تقدم یظهر ما فی کلام بعض المفسرین حیث ذکر فی قوله تعالی «وَ اسْتَغْفِرِ اللَّهَ إنه أمر بالاستغفار عما هم به النبی ص من الدفاع و الذب عن هذا الخائن المذکور فی الآیة، و قد سأله قومه أن یدفع عنه و یکون خصیما له علی یهودی.
و ذلک أن هذا القدر أیضا تأثیر منهم بأثر مذموم، و قد نفی الله سبحانه عنه (ص) کل ضرر.
قوله تعالی «وَ لا تُجادِلْ عَنِ الَّذِینَ یَخْتانُونَ أَنْفُسَهُمْ»، قیل: إن نسبة الخیانة إلی النفس لکون وبالها راجعا إلیها، أو یعد کل معصیة خیانة للنفس کما عد ظلما لها، و قد قال تعالی. «عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ»: (البقرة: 187).
و یمکن أن یستفاد من الآیة بمعونة ما یدل علیه القرآن من أن المؤمنین کنفس واحدة، و أن مال الواحد منهم مال لجمیعهم یجب علی الجمیع حفظه و صونه عن الضیعة و التلف، کون تعدی بعضهم علی بعض بسرقة و نحوها اختیانا لأنفسهم.
و فی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ مَنْ کانَ خَوَّاناً أَثِیماً» دلالة علی استمرار هؤلاء الخائنین فی خیانتهم، و یؤکده قوله «أَثِیماً» فإن الأثیم آکد فی المعنی من الإثم و هو صفة مشبهة تدل علی الثبوت. علی أن قوله «یَخْتانُونَ أَنْفُسَهُمْ» لا تخلو عن دلالة علی الاستمرار، و کذا قوله «لِلْخائِنِینَ» حیث عبر بالوصف و لم یعبر بمثل قولنا: للذین خانوا، کما عبر بذلک فی قوله «فَقَدْ خانُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ فَأَمْکَنَ مِنْهُمْ»: (الأنفال: 71).
فمن هذه القرائن و أمثالها یظهر أن معنی الآیة- بالنظر إلی مورد النزول-: و لا تکن خصیما لهؤلاء، و لا تجادل عنهم فإنهم مصرون علی الخیانة مبالغون فیها ثابتون علی الإثم، و الله لا یحب من کان خوانا أثیما. و هذا یؤید ما ورد فی أسباب النزول من نزول الآیات فی أبی طعمة بن الأبیرق. کما سیجی‌ء.
و معنی الآیة- مع قطع النظر عن المورد-: و لا تدافع فی قضائک عن المصرین علی الخیانة المستمرین علیها، فإن الله لا یحب الخوان الأثیم، و کما أنه تعالی لا یحب کثیر الخیانة لا یحب قلیلها، و لو أمکن أن یحب قلیلها أمکن أن یحب کثیرها و إذا کان کذلک فالله ینهی أن یدافع عن قلیل الخیانة کما ینهی عن أن یدافع عن کثیرها و أما
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من خان فی أمر ثم نازع فی أمر آخر و هو محق فی نزاعه، فالدفاع عنه دفاع غیر محظور و لا ممنوع منه، و لا ینهی عنه قوله «وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً» (الآیة).
قوله تعالی: «یَسْتَخْفُونَ مِنَ النَّاسِ وَ لا یَسْتَخْفُونَ مِنَ اللَّهِ»، و هذا أیضا من الشواهد علی ما قدمناه من أن الآیات (105 126) جمیعا ذات سیاق واحد، نازلة فی قصة واحدة، و هی التی یشیر إلیها قوله «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً» (الآیة)، و ذلک أن الاستخفاء إنما یناسب الأعمال التی یمکن أن یرمی بها الغیر کالسرقة و أمثال ذلک فیتأید به أن الذی تشیر إلیه هذه الآیة و ما تقدمها من الآیات هو الذی یشیر إلیه قوله «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ» (الآیة).
و الاستخفاء من الله أمر غیر مقدور إذ لا یخفی علی الله شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء فطرفه المقابل له أعنی عدم الاستخفاء أیضا أمر اضطراری غیر مقدور، و إذا کان غیر مقدور لم یتعلق به لوم و لا تعییر کما هو ظاهر الآیة. لکن الظاهر أن الاستخفاء کنایة عن الاستحیاء و لذلک قید قوله «وَ لا یَسْتَخْفُونَ مِنَ اللَّهِ» (أولا) بقوله «وَ هُوَ مَعَهُمْ إِذْ یُبَیِّتُونَ ما لا یَرْضی مِنَ الْقَوْلِ» فدل علی أنهم کانوا یدبرون الحیلة لیلا للتبری من هذه الخیانة المذمومة، و یبیتون فی ذلک قولا لا یرضی به الله سبحانه ثم قیده (ثانیا) بقوله «وَ کانَ اللَّهُ بِما یَعْمَلُونَ مُحِیطاً» و دل علی إحاطته تعالی بهم فی جمیع الأحوال و منها حال الجرم الذی أجرموه، و التقیید بهذین القیدین أعنی قوله «وَ هُوَ مَعَهُمْ»، و قوله «وَ کانَ اللَّهُ»، تقیید بالعام بعد الخاص، و هو فی الحقیقة تعلیل لعدم استخفائهم من الله بعلة خاصة ثم بأخری عامة.
قوله تعالی «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» (الآیة) بیان لعدم الجدوی فی الجدال عنهم، و أنهم لا ینتفعون بذلک فی صورة الاستفهام و المراد أن الجدال عنهم لو نفعهم فإنما ینفعهم فی الحیاة الدنیا، و لا قدر لها عند الله، و أما الحیاة الأخرویة التی لها عظیم القدر عند الله أو ظرف الدفاع فیها یوم القیامة فلا مدافع هناک عن الخائنین و لا مجادل عنهم بل لا وکیل لهم یومئذ یتکفل تدبیر أمورهم و إصلاح شئونهم.
قوله تعالی «وَ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ» (الآیة) فیه ترغیب و حث لأولئک الخائنین أن یرجعوا إلی ربهم بالاستغفار، و الظاهر أن التردید بین السوء و ظلم النفس 
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و التدرج من السوء إلی الظلم لکون المراد بالسوء التعدی علی الغیر، و بالظلم التعدی علی النفس، أو أن السوء أهون من الظلم کالمعصیة الصغیرة بالنسبة إلی الکبیرة، و الله أعلم.
و هذه الآیة و الآیتان بعدها جمیعا کلام مسوق لغرض واحد، و هو بیان أمر الإثم الذی یکسبه الإنسان بعمله، یتکفل کل واحدة من الآیات الثلاث بیان جهة من جهاته، فالآیة الأولی تبین أن المعصیة التی یقترفها الإنسان فیتأثر بتبعتها نفسه و تکتب فی کتاب أعماله، للعبد أن یتوب إلی الله منها و یستغفره فلو فعل ذلک وجد الله غفورا رحیما.
و الآیة الثانیة تذکر الإنسان أن الإثم الذی یکسبه إنما یکسبه علی نفسه و لیس بالذی یمکن أن یتخطاه و یلحق غیره برمی أو افتراء و نحو ذلک.
و الآیة الثالثة توضح أن الخطیئة أو الإثم الذی یکسبه الإنسان لو رمی به بریئا غیره کان الرمی به إثما آخر وراء أصل الخطیئة أو الإثم.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْسِبْ إِثْماً فَإِنَّما یَکْسِبُهُ عَلی نَفْسِهِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً» قد تقدم أن الآیة مرتبطة مضمونا بالآیة التالیة المتعرضة للرمی بالخطیئة و الإثم فهذه کالمقدمة لتلک، و علی هذا فقوله «فَإِنَّما یَکْسِبُهُ عَلی نَفْسِهِ» مسوق لقصر التعیین، و فی الآیة عظة لمن یکسب الإثم ثم یرمی به بریئا غیره. و المعنی- و الله أعلم-: أنه یجب علی من یکسب إثما أن یتذکر أن ما یکسبه من الإثم فإنما یکسبه علی نفسه لا علی غیره، و أنه هو الذی فعله لا غیره و إن رماه به أو تعهد له هو أن یحمل إثمه و کان الله علیما یعلم أنه فعل هذا الکاسب، و أنه الذی فعله لا غیره المرمی به، حکیما لا یؤاخذ بالإثم إلا آثمه، و بالوزر غیر وازرتها کما قال تعالی: «لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ» (البقرة: 286)، و قال: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری (الأنعام: 164) و قال:
«وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ وَ ما هُمْ بِحامِلِینَ مِنْ خَطایاهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ» (العنکبوت: 12).
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً»، قال الراغب فی المفردات،: إن من أراد شیئا فاتفق منه غیره یقال: أخطأ
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و إن وقع منه کما أراده یقال أصاب، و قد یقال لمن فعل فعلا لا یحسن أو أراد إرادة لا تجمل: إنه أخطأ. و لهذا یقال: أصاب الخطأ، و أخطأ الصواب، و أصاب الصواب، و أخطأ الخطأ. و هذه اللفظة مشترکة کما تری، مترددة بین معان یجب لمن یتحری الحقائق أن یتأملها.
قال: و الخطیئة و السیئة تتقاربان لکن الخطیئة أکثر ما تقال فیما لا یکون مقصودا إلیه فی نفسه بل یکون القصد سببا لتولد ذلک الفعل منه کمن یرمی صیدا فأصاب إنسانا، أو شرب مسکرا فجنی جنایة فی سکره، و السبب سببان: سبب محظور فعله کشرب المسکر و ما یتولد عنه من الخطإ غیر متجاف عنه، و سبب غیر محظور کرمی الصید، قال تعالی:، لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ فِیما أَخْطَأْتُمْ بِهِ وَ لکِنْ ما تَعَمَّدَتْ قُلُوبُکُمْ» و قال تعالی: «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً» فالخطیئة هاهنا هی التی لا تکون عن قصد إلی فعلها (انتهی).
و أظن أن الخطیئة من الأوصاف التی استغنی عن موصوفاتها بکثرة الاستعمال کالمصیبة و الرزیة و السلیقة و نحوها، و وزن فعیل یدل علی اختزان الحدث و استقراره، فالخطیئة هی العمل الذی اختزن و استقر فیه الخطأ و الخطأ، الفعل الواقع الذی لا یقصده الإنسان کقتل الخطإ، هذا فی الأصل، ثم وسع إلی ما لا ینبغی للإنسان أن یقصده لو کانت نفسه علی سلامتها الفطریة، فکل معصیة و أثر معصیة من مصادیق الخطإ علی هذا التوسع، و الخطیئة هی العمل أو أثر العمل الذی لم یقصده الإنسان (و لا یعد حینئذ معصیة) أو لم یکن ینبغی أن یقصده (و یعد حینئذ معصیة أو وبال معصیة).
لکن الله سبحانه لما نسبها فی قوله «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً» إلی الکسب کان المراد بها الخطیئة التی هی المعصیة، فالمراد بالخطیئة فی الآیة هی التی تکون عن قصد إلی فعلها و إن کان من شأنها أن لا یقصد إلیها.
و قد مر فی قوله تعالی «قُلْ فِیهِما إِثْمٌ»: (البقرة: 219) أن الإثم هو العمل الذی یوجب بوباله حرمان الإنسان عن خیرات کثیرة کشرب الخمر و القمار و السرقة مما یصد الإنسان عن حیازة الخیرات الحیویة، و یوجب انحطاطا اجتماعیا یسقط الإنسان 
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عن وزنه الاجتماعی و یسلب عنه الاعتماد و الثقة العامة.
و علی هذا فاجتماع الخطیئة و الإثم علی نحو التردید و نسبتهما جمیعا إلی الکسب فی قوله «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً» (الآیة) یوجب اختصاص کل منهما بما یختص به من المعنی، و المعنی- و الله أعلم-: أن من یکسب معصیة لا تتجاوز موردها وبالا کترک بعض الواجبات کالصوم أو فعل بعض المحرمات کأکل الدم أو یکسب معصیة یستمر وبالها کقتل النفس من غیر حق و السرقة ثم یرم بها بریئا بنسبتها إلیه فقد احتمل بهتانا و إثما مبینا.
و فی تسمیة نسبة العمل السیئ إلی الغیر رمیا- و الرمی یستعمل فی مورد السهم- و کذا فی إطلاق الاحتمال علی قبول وزر البهتان استعارة لطیفة کان المفتری یفتک بالمتهم البری‌ء برمیه بالسهم فیوجب له فتکه أن یتحمل حملا یشغله عن کل خیر مدی حیاته من غیر أن یفارقه.
و من ما تقدم یظهر وجه اختلاف التعبیر عن المعصیة فی الآیات الکریمة تارة بالإثم و أخری بالخطیئة و السوء و الظلم و الخیانة و الضلال، فکل واحد من هذه الألفاظ هو المناسب بمعناه لمحله الذی حل فیه.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ» (إلی آخر الآیة) السیاق یدل علی أن المراد بهمهم بإضلال النبی ص هو همهم أن یرضوه بالدفاع عن الذین سماهم الله تعالی فی صدر الآیات بالخائنین و الجدال عنهم و علی هذا فالمراد بهذه الطائفة أیضا هم الذین عدل الله سبحانه إلی خطابهم بقوله «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» (الآیة) و ینطبق علی قوم أبی طعمة علی ما سیجی‌ء.
و أما قوله «وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ» فالمراد به بقرینة قوله بعده «وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ»، إن إضلال هؤلاء لا یتعدی أنفسهم و لا یتجاوزهم إلیک، فهم الضالون بما هموا به لأنه معصیة و کل معصیة ضلال.
و لهذا الکلام معنی آخر تقدمت الإشارة إلیه فی الکلام علی قوله «وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ (آل عمران: 69) فی الجزء الثالث من هذا الکتاب، لکنه لا یناسب هذا المقام.
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و أما قوله «وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ»، ففیه نفی إضرارهم النبی ص نفیا مطلقا غیر أن ظاهر السیاق أنه مقید بقوله «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ»، علی أن یکون جملة حالیة عن الضمیر فی قوله «یَضُرُّونَکَ» و إن کان الأغلب مقارنة الجملة الفعلیة المصدرة بالماضی بقد علی ما ذکره النحاة، و علی هذا فالکلام مسوق لنفی إضرار الناس مطلقا بالنبی ص فی علم أو عمل.
قوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ»، ظاهر الکلام کما أشرنا إلیه أنه فی مقام التعلیل لقوله «وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أو لمجموع قوله «وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و کیف کان فهذا الإنزال و التعلیم هو المانع من تأثیرهم فی إضلاله (ص)، فهو الملاک فی عصمته.



(کلام فی معنی العصمة)

ظاهر الآیة أن الأمر الذی تتحقق به العصمة نوع من العلم یمنع صاحبه عن التلبس بالمعصیة و الخطإ، و بعبارة أخری علم مانع عن الضلال، کما أن سائر الأخلاق کالشجاعة و العفة و السخاء کل منها صورة علمیة راسخة موجبة لتحقق آثارها، مانعة عن التلبس بأضدادها من آثار الجبن و التهور و الخمود و الشره و البخل و التبذیر.
و العلم النافع و الحکمة البالغة و إن کانا یوجبان تنزه صاحبهما عن الوقوع فی مهالک الرذائل، و التلوث بأقذار المعاصی، کما نشاهده فی رجال العلم و الحکمة و الفضلاء من أهل التقوی و الدین، غیر أن ذلک سبب غالبی کسائر الأسباب الموجودة فی هذا العالم المادی الطبیعی فلا تکاد تجد متلبسا بکمال یحجزه کماله من النواقص و یصونه عن الخطإ صونا دائمیا من غیر تخلف، سنة جاریة فی جمیع الأسباب التی نراها و نشاهدها.
و الوجه فی ذلک أن القوی الشعوریة المختلفة فی الإنسان یوجب بعضها ذهوله عن حکم البعض الآخر أو ضعف التفاته إلیه کما أن صاحب ملکة التقوی ما دام شاعرا بفضیلة تقواه لا یمیل إلی اتباع الشهوة غیر المرضیة، و یجری علی مقتضی تقواه، غیر أن اشتعال نار الشهوة و انجذاب نفسه إلی هذا النحو من الشعور ربما حجبه عن تذکر فضیلة التقوی أو ضعف شعور التقوی فلا یلبث دون أن یرتکب ما لا یرتضیه التقوی 
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و یختار سفساف الشره، و علی هذا السبیل سائر الأسباب الشعوریة فی الإنسان و إلا فالإنسان لا یحید عن حکم سبب من هذه الأسباب ما دام السبب قائما علی ساق، و لا مانع یمنع من تأثیره، فجمیع هذه التخلفات تستند إلی مغالبة التقوی و الأسباب، و تغلب بعضها علی بعض.
و من هنا یظهر أن هذه القوة المسماة بقوة العصمة سبب شعوری علمی غیر مغلوب البتة، و لو کانت من قبیل ما نتعارفه من أقسام الشعور و الإدراک لتسرب إلیها التخلف، و خبطت فی أثرها أحیانا، فهذا العلم من غیر سنخ سائر العلوم و الإدراکات المتعارفة التی تقبل الاکتساب و التعلم.
و قد أشار الله تعالی إلیه فی خطابه الذی خص به نبیه ص بقوله «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» و هو خطاب خاص لا نفقهه حقیقة الفقه إذ لا ذوق لنا فی هذا النحو من العلم و الشعور غیر أن الذی یظهر لنا من سائر کلامه تعالی بعض الظهور کقوله «قُلْ مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ»: (البقرة: 97) و قوله «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: (الشعراء:
195) أن الإنزال المذکور من سنخ العلم، و یظهر من جهة أخری أن ذلک من قبیل الوحی و التکلیم کما یظهر من قوله «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : الآیة (الشوری: 13) و قوله «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»: (النساء: 163) و قوله «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَّ»: (الأنعام: 50)، و قوله «إِنَّما أَتَّبِعُ ما یُوحی إِلَیَّ»: (الأعراف: 203).
و یستفاد من الآیات علی اختلافها أن المراد بالإنزال هو الوحی وحی الکتاب و الحکمة و هو نوع تعلیم إلهی لنبیه (ص) غیر أن الذی یشیر إلیه بقوله «وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» لیس هو الذی علمه بوحی الکتاب و الحکمة فقط فإن مورد الآیة قضاء النبی ص فی الحوادث الواقعة و الدعاوی التی ترفع إلیه برأیه الخاص، و لیس ذلک من الکتاب و الحکمة بشی‌ء و إن کان متوقفا علیهما بل رأیه و نظره الخاص به.
و من هنا یظهر أن المراد بالإنزال و التعلیم فی قوله «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ 
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وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» نوعان اثنان من العلم، أحدهما التعلیم بالوحی و نزول الروح الأمین علی النبی ص و، الآخر: التعلیم بنوع من الإلقاء فی القلب و الإلهام الخفی الإلهی من غیر إنزال الملک و هذا هو الذی تؤیده الروایات الواردة فی علم النبی ص.
و علی هذا فالمراد بقوله «وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» آتاک نوعا من العلم لو لم یؤتک إیاه من لدنه لم یکفک فی إیتائه الأسباب العادیة التی تعلم الإنسان ما یکتسبه من العلوم.
فقد بان من جمیع ما قدمناه أن هذه الموهبة الإلهیة التی نسمیها قوة العصمة نوع من العلم و الشعور یغایر سائر أنواع العلوم فی أنه غیر مغلوب لشی‌ء من القوی الشعوریة البتة بل هی الغالبة القاهرة علیها المستخدمة إیاها، و لذلک کانت تصون صاحبها من الضلال و الخطیئة مطلقا، و قد ورد فی الروایات أن للنبی و الإمام روحا تسمی روح القدس تسدده و تعصمه عن المعصیة و الخطیئة، و هی التی یشیر إلیها قوله تعالی «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ وَ لکِنْ جَعَلْناهُ نُوراً نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشاءُ مِنْ عِبادِنا»: (الشوری: 52) بتنزیل الآیة علی ظاهرها من إلقاء کلمة الروح المعلمة الهادیة إلی النبی ص و نظیره قوله تعالی «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ»: (الأنبیاء: 73) بناء علی ما سیجی‌ء من بیان معنی الآیة إن شاء الله العزیز أن المراد به تسدید روح القدس الإمام بفعل الخیرات و عبادة الله سبحانه.
و بان مما مر أیضا أن المراد بالکتاب فی قوله «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» هو الوحی النازل لرفع اختلافات الناس علی حد قوله تعالی «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: الآیة (البقرة: 213) و قد تقدم بیانه فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
و المراد بالحکمة سائر المعارف الإلهیة النازلة بالوحی، النافعة للدنیا و الآخرة، و المراد بقوله «وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» غیر المعارف الکلیة العامة من الکتاب و الحکمة.
و بذلک یظهر ما فی کلمات بعض المفسرین فی تفسیر الآیة. فقد فسر بعضهم الکتاب بالقرآن، و الحکمة بما فیه من الأحکام، و «ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» بالأحکام و الغیب 
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و فسر بعضهم الکتاب و الحکمة بالقرآن و السنة، و «ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ» بالشرائع و أنباء الرسل الأولین و غیر ذلک من العلوم إلی غیر ذلک مما ذکروه، و قد تبین وجه ضعفها بما مر فلا نعید.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً» امتنان علی النبی ص-.
قوله تعالی: «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إِلَّا مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ أَوْ مَعْرُوفٍ أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ» قال الراغب: و ناجیته أی ساررته و أصله أن تخلو به فی نجوة من الأرض (انتهی) فالنجوی المسارة فی الحدیث، و ربما أطلق علی نفس المتناجین قال تعالی:
«وَ إِذْ هُمْ نَجْوی : (الإسراء: 47) أی متناجون.
و فی الکلام أعنی قوله «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ» عود إلی ما تقدم من قوله تعالی «إِذْ یُبَیِّتُونَ ما لا یَرْضی مِنَ الْقَوْلِ» (الآیة) بناء علی اتصال الآیات و قد عمم البیان لمطلق المسارة فی القول سواء کان ذلک بطریق التبییت أو بغیره لأن الحکم المذکور و هو انتفاء الخیر فیه إنما هو لمطلق المسارة و إن لم تکن علی نحو التبییت، و نظیره قوله «وَ مَنْ یُشاقِقِ»، دون أن یقول: و من یناج للمشاقة، لأن الحکم المذکور لمطلق المشاقة أعم من أن یکون نجوی أو لا.
و ظاهر الاستثناء أنه منقطع، و المعنی: لکن من أمر بکذا و کذا فیه ففیما أمر به شی‌ء من الخیر، و قد سمی دعوة النجوی إلی الخیر أمرا و ذلک من قبیل الاستعارة، و قد عد تعالی هذا الخیر الذی یأمر به النجوی ثلاثة: الصدقة، و المعروف، و الإصلاح بین الناس. و لعل إفراد الصدقة عن المعروف مع کونها من أفراده لکونها الفرد الکامل فی الاحتیاج إلی النجوی بالطبع، و هو کذلک غالبا.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ»، تفصیل لحال النجوی ببیان آخر من حیث التبعة من المثوبة و العقوبة لیتبین به وجه الخیر فیما هو خیر من النجوی، و عدم الخیر فیما لیس بخیر منه.
و محصله أن فاعل النجوی علی قسمین: (أحدهما) من یفعل ذلک ابتغاء مرضاة الله، و لا محالة ینطبق علی ما یدعو إلی معروف أو إصلاح بین الناس تقربا إلی الله،
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و سوف یثیبه الله سبحانه بعظیم الأجر، و (ثانیهما) أن یفعل ذلک لمشاقة الرسول و اتخاذ طریق غیر طریق المؤمنین و سبیلهم، و جزاؤه الإملاء و الاستدراج الإلهی ثم إصلاء جهنم و ساءت مصیرا.
قوله تعالی «وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُ الْهُدی وَ یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ، المشاقة من الشق و هو القطعة المبانة من الشی‌ء فالمشاقة و الشقاق کونک فی شق غیر شق صاحبک، و هو کنایة عن المخالفة، فالمراد بمشاقة الرسول بعد تبین الهدی مخالفته و عدم إطاعته، و علی هذا فقوله «وَ یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ» بیان آخر لمشاقة الرسول، و المراد بسبیل المؤمنین إطاعة الرسول فإن طاعته طاعة الله قال تعالی «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ» (النساء: 80).
فسبیل المؤمنین بما هم مجتمعون علی الإیمان هو الاجتماع علی طاعة الله و رسوله- و إن شئت فقل علی طاعة رسوله- فإن ذلک هو الحافظ لوحدة سبیلهم کما قال تعالی:
«وَ کَیْفَ تَکْفُرُونَ وَ أَنْتُمْ تُتْلی عَلَیْکُمْ آیاتُ اللَّهِ وَ فِیکُمْ رَسُولُهُ وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا»: (آل عمران: 103) و قد تقدم الکلام فی الآیة فی الجزء الثالث من هذا الکتاب، و قال تعالی «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ» (الأنعام: 153) و إذا کان سبیله سبیل التقوی، و المؤمنون هم المدعوون إلیه فسبیلهم مجتمعین سبیل التعاون علی التقوی کما قال تعالی «وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ»:
(المائدة: 2) و الآیة- کما تری- تنهی عن معصیة الله و شق عصا الاجتماع الإسلامی، و هو ما ذکرناه من معنی سبیل المؤمنین.
فمعنی الآیة أعنی قوله «وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُ الْهُدی وَ یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ»، یعود إلی معنی قوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا تَناجَیْتُمْ‌فَلا تَتَناجَوْا بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ وَ تَناجَوْا بِالْبِرِّ وَ التَّقْوی : (الآیة) (المجادلة: 9).
و قوله «نُوَلِّهِ ما تَوَلَّی»، أی نجره علی ما جری علیه، و نساعده علی ما تلبس به من اتباع غیر سبیل المؤمنین کما قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما
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کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: (الإسراء: 20).
و قوله «وَ نُصْلِهِ جَهَنَّمَ وَ ساءَتْ مَصِیراً» عطفه بالواو یدل علی أن الجمیع أی تولیته ما تولی و إصلاءه جهنم أمر واحد إلهی بعض أجزائه دنیوی و هو تولیته ما تولی، و بعضها أخروی و هو إصلاؤه جهنم و ساءت مصیرا.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ» (إلی آخر الآیة) ظاهر الآیة أنها فی مقام التعلیل لقوله فی الآیة السابقة «نُوَلِّهِ ما تَوَلَّی وَ نُصْلِهِ جَهَنَّمَ»، بناء علی اتصال الآیات فالآیة تدل علی أن مشاقة الرسول شرک بالله العظیم، و أن الله لا یغفر أن یشرک به، و ربما استفید ذلک من قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ»: (محمد: 34) فإن ظاهر الآیة الثالثة أنها تعلیل لما فی الآیة الثانیة من الأمر بطاعة الله و طاعة رسوله فیکون الخروج عن طاعة الله و طاعة رسوله کفرا لا یغفر أبدا، و هو الشرک.
و المقام یعطی أن إلحاق قوله «وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» بقوله «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ» إنما هو لتتمیم البیان، و إفادة عظمة هذه المعصیة المشئومة أعنی مشاقة الرسول، و قد تقدم بعض الکلام فی الآیة فی آخر الجزء الرابع من هذا الکتاب.
قوله تعالی «إِنْ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا إِناثاً» الإناث جمع أنثی یقال: أنث الحدید أنثا أی انفعل و لان، و أنث المکان أسرع فی الإنبات و جاد، ففیه معنی الانفعال و التأثر، و بذلک سمیت الأنثی من الحیوان أنثی و قد سمیت الأصنام و کل معبود من دون الله إناثا لکونها قابلات منفعلات لیس فی وسعها أن تفعل شیئا مما یتوقعه عبادها منها- کما قیل- قال تعالی «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَنْ یَخْلُقُوا ذُباباً وَ لَوِ اجْتَمَعُوا لَهُ وَ إِنْ یَسْلُبْهُمُ الذُّبابُ شَیْئاً لا یَسْتَنْقِذُوهُ مِنْهُ ضَعُفَ الطَّالِبُ وَ الْمَطْلُوبُ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ»: (الحج: 74) و قال: «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً»: (الفرقان: 3).
فالظاهر أن المراد بالأنوثة الانفعال المحض الذی هو شأن المخلوق إذا قیس إلی الخالق 
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عز اسمه، و هذا الوجه أولی مما قیل: إن المراد هو اللات و العزی و منات الثالثة و نحوها، و قد کان لکل حی صنم یسمونه أنثی بنی فلان إما لتأنیث أسمائها أو لأنها کانت جمادات و الجمادات تؤنث فی اللفظ.
و وجه الأولویة أن ذلک لا یلائم الحصر الواقع فی قوله «إِنْ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا إِناثاً» کثیر ملاءمة، و بین من یدعی من دون الله من هو ذکر غیر أنثی کعیسی المسیح و برهما و بوذا.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَدْعُونَ إِلَّا شَیْطاناً مَرِیداً» المرید هو العاری من کل خیر أو مطلق العاری، قال البیضاوی: المارد و المرید الذی لا یعلق بخیر، و أصل الترکیب للملامسة، و منه صرح ممرد، و غلام أمرد، و شجرة مرداء للتی تناثر ورقها (انتهی).
و الظاهر أن الجملة بیان للجملة السابقة فإن الدعوة کنایة عن العبادة لکون العبادة إنما نشأت بین الناس للدعوة علی الحاجة، و قد سمی الله تعالی الطاعة عبادة قال تعالی:
«أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی»:
(یس: 61) فیئول معنی الجملة إلی أن عبادتهم لکل معبود من دون الله عبادة و دعوة منهم للشیطان المرید لکونها طاعة له.
قوله تعالی: «لَعَنَهُ اللَّهُ» اللعن هو الإبعاد عن الرحمة، و هو وصف ثان للشیطان و بمنزلة التعلیل للوصف الأول.
قوله تعالی: «وَ قالَ لَأَتَّخِذَنَّ مِنْ عِبادِکَ نَصِیباً مَفْرُوضاً» کأنه إشارة إلی ما حکاه الله تعالی عنه من قوله «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: (- ص: 83) و فی قوله «مِنْ عِبادِکَ» تقریر أنهم مع ذلک عباده لا ینسلخون عن هذا الشأن، و هو ربهم یحکم فیهم بما شاء.
قوله تعالی: «وَ لَأُضِلَّنَّهُمْ وَ لَأُمَنِّیَنَّهُمْ» (إلی آخر) الآیة التبتیل هو الشق، و ینطبق علی ما نقل: أن عرب الجاهلیة کانت تشق آذان البحائر و السوائب لتحریم لحومها.
و هذه الأمور المعدودة جمیعها ضلال فذکر الإضلال معها من قبیل ذکر العام ثم ذکر بعض أفراده لعنایة خاصة به، یقول: لأضلنهم بالاشتغال بعبادة غیر الله و اقتراف المعاصی، و لأغرنهم بالاشتغال بالآمال و الأمانی التی تصرفهم عن الاشتغال بواجب شأنهم 
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و ما یهمهم من أمرهم، و لآمرنهم بشق آذان الأنعام و تحریم ما أحل الله سبحانه، و لآمرنهم بتغییر خلق الله و ینطبق علی مثل الإخصاء و أنواع المثلة و اللواط و السحق.
و لیس من البعید أن یکون المراد بتغییر خلق الله الخروج عن حکم الفطرة و ترک الدین الحنیف، قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: (الروم: 30).
ثم عد تعالی دعوة الشیطان و هی طاعته فیما یأمر به اتخاذا له ولیا فقال: «وَ مَنْ یَتَّخِذِ الشَّیْطانَ وَلِیًّا مِنْ دُونِ اللَّهِ فَقَدْ خَسِرَ خُسْراناً مُبِیناً» و لم یقل: و من یکن الشیطان له ولیا إشعارا بما تشعر به الآیات السابقة أن الولی هو الله، و لا ولایة لغیره علی شی‌ء و إن اتخذ ولیا.
قوله تعالی: «یَعِدُهُمْ وَ یُمَنِّیهِمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً» ظاهر السیاق أنه تعلیل لقوله فی الآیة السابقة «فَقَدْ خَسِرَ خُسْراناً مُبِیناً» و أی خسران أبین من خسران من یبدل السعادة الحقیقیة و کمال الخلقة بالمواعید الکاذبة و الأمانی الموهومة، قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَعْمالُهُمْ کَسَرابٍ بِقِیعَةٍ یَحْسَبُهُ الظَّمْآنُ ماءً حَتَّی إِذا جاءَهُ لَمْ یَجِدْهُ شَیْئاً وَ وَجَدَ اللَّهَ عِنْدَهُ فَوَفَّاهُ حِسابَهُ وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ»: (النور. 39).
أما المواعید فهی الوساوس الشیطانیة بلا واسطة، و أما الأمانی فهی المتفرعة علی وساوسه مما یستلذه الوهم من المتخیلات، و لذلک قال «وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً» فعد الوعد غرورا دون التمنیة علی ما لا یخفی.
ثم بین عاقبة حالهم بقوله «أُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ لا یَجِدُونَ عَنْها مَحِیصاً» أی معدلا و مفرا من «حاص» إذا عدل.
ثم ذکر ما یقابل حالهم و هو حال المؤمنین تتمیما للبیان فقال تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ» (إلی آخر الآیة) و فی الآیات التفات من سیاق التکلم مع الغیر إلی الغیبة، و الوجه العام فیه الإیماء إلی جلالة المقام و عظمته بوضع لفظ الجلالة موضع ضمیر المتکلم مع الغیر فیما یحتاج إلی هذا الإشعار حتی إذا استوفی الغرض رجع إلی سابق السیاق الذی کان هو الأصل، و ذلک فی قوله «سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ»، و فی ذلک نکتة أخری، و هی الإیماء إلی قرب الحضور و عدم احتجابه تعالی عن عباده المؤمنین و هو ولیهم.
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قوله تعالی: «وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا» فیه مقابلة لما ذکر فی وعد الشیطان أنه لیس إلا غرورا فکان وعد الله حقا، و قوله صدقا.
قوله تعالی: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ» عود إلی بدء الکلام و بمنزلة النتیجة المحصلة الملخصة من تفصیل الکلام، و ذلک أنه یتحصل من المحکی من أعمال بعض المؤمنین و أقوالهم، و إلحاحهم علی النبی ص أن یراعی جانبهم، و یعاضدهم و یساعدهم علی غیرهم فیما یقع بینهم من النزاع و المشاجرة أنهم یرون أن لهم بإیمانهم کرامة علی الله سبحانه و حقا علی النبی ص یجب به علی الله و رسوله مراعاة جانبهم، و تغلیب جهتهم علی غیرهم علی الحق کانوا أو علی الباطل، عدلا کان الحکم أو ظلما علی حد ما یراه اتباع أئمة الضلال، و حواشی رؤساء الجور و بطائنهم و أذنابهم، فالواحد منهم یمتن علی متبوعه و رئیسه فی عین أنه یخضع له و یطیعه، و یری أن له علیه کرامة تلتزمه علی مراعاة جانبه و تقدیمه علی غیره تحکما.
و کذا کان یراه أهل الکتاب علی ما حکاه الله تعالی فی کتابه عنهم قال تعالی:
«وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ»: (المائدة: 18)، و قال تعالی:
«وَ قالُوا کُونُوا هُوداً أَوْ نَصاری تَهْتَدُوا»: (البقرة: 135)، و قال تعالی: «قالُوا لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ»: (آل عمران: 75).
فرد الله علی هذه الطائفة من المؤمنین فی مزعمتهم، و أتبعهم بأهل الکتاب و سمی هذه المزاعم بالأمانی استعارة لأنها کالأمانی لیست إلا صورا خیالیة ملذة لا أثر لها فی الأعیان فقال: لیس بأمانیکم معاشر المسلمین أو معشر طائفة من المسلمین و لا بأمانی أهل الکتاب بل الأمر یدور مدار العمل إن خیرا فخیر و إن شرا فشر، و قدم ذکر السیئة علی الحسنة لأن عمدة خطإهم کانت فیها.
قوله تعالی «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» جی‌ء فی الکلام بالفصل من غیر وصل لأنه فی موضع الجواب عن سؤال مقدر، تقدیره إذا لم یکن الدخول فی حمی الإسلام و الإیمان یجر للإنسان کل خیر، و یحفظ منافعه فی الحیاة، و کذا الیهودیة و النصرانیة فما هو السبیل؟ و إلی ما ذا ینجر حال الإنسان؟ فقیل: «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» (إلخ).
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و قوله «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ» مطلق یشمل الجزاء الدنیوی الذی تقرره الشریعة الإسلامیة کالقصاص للجانی، و القطع للسارق، و الجلد أو الرجم للزانی إلی غیر ذلک من أحکام السیاسات و غیرها و یشمل الجزاء الأخروی الذی أوعده الله تعالی فی کتابه و بلسان نبیه.
و هذا التعمیم هو المناسب لمورد الآیات الکریمة و المنطبق علیه، و قد ورد فی سبب النزول أن الآیات نزلت فی سرقة ارتکبها بعض، و رمی بها یهودیا أو مسلما ثم ألحوا علی النبی ص أن یقضی علی المتهم.
و قوله «وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» یشمل الولی و النصیر فی صرف الجزاء السیئ عنه فی الدنیا کالنبی ص أو ولی الأمر و کالتقرب منهما و کرامة الإسلام و الدین، فالجزاء المشرع من عند الله لا یصرفه عن عامل السوء صارف، و یشمل الولی و النصیر الصارف عنه سوء الجزاء فی الآخرة إلا ما تشمله الآیة التالیة.
قوله تعالی «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ نَقِیراً» هذا هو الشق الثانی المتضمن لجزاء عامل العمل الصالح و هو الجنة، غیر أن الله سبحانه شرط فیه شرطا یوجب تضییقا فی فعلیة الجزاء و عمم فیه من جهة أخری توجب السعة.
فشرط فی المجازاة بالجنة أن یکون الآتی بالعمل الصالح مؤمنا إذ الجزاء الحسن إنما هو بإزاء العمل الصالح و لا عمل للکافر، قال تعالی: وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: (الأنعام: 88)، و قال تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ فَحَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً»: (الکهف: 105).
قال تعالی: «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» فأتی بمن التبعیضیة، و هو توسعة فی الوعد بالجنة، و لو قیل: و من یعمل الصالحات- و المقام مقام الدقة فی الجزاء- أفاد أن الجنة لمن آمن و عمل کل عمل صالح، لکن الفضل الإلهی عمم الجزاء الحسن لمن آمن و أتی ببعض الصالحات فهو یتدارکه فیما بقی من الصالحات أو اقترف من المعاصی بتوبة أو شفاعة کما قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: (النساء: 116) و قد تقدم تفصیل الکلام فی التوبة و فی قوله تعالی «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ»: (النساء: 17)
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فی الجزء الرابع، و فی الشفاعة فی قوله تعالی «وَ اتَّقُوا یَوْماً لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً»:
(البقرة: 48) فی الجزء الأول من هذا الکتاب.
و قال تعالی: «مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی فعمم الحکم للذکر و الأنثی من غیر فرق أصلا خلافا لما کانت تزعمه القدماء من أهل الملل و النحل کالهند و مصر و سائر الوثنیین أن النساء لا عمل لهن و لا ثواب لحسناتهن، و ما کان یظهر من الیهودیة و النصرانیة أن الکرامة و العزة للرجال، و أن النساء أذلاء عند الله نواقص فی الخلقة خاسرات فی الأجر و المثوبة، و العرب لا تعدو فیهن هذه العقائد فسوی الله تعالی بین القبیلین بقوله «مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی .
و لعل هذا هو السر فی تعقیب قوله «فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ» بقوله «وَ لا یُظْلَمُونَ نَقِیراً» لتدل الجملة الأولی علی أن النساء ذوات نصیب فی المثوبة کالرجال، و الجملة الثانیة علی أن لا فرق بینهما فیها من حیث الزیادة و النقیصة کما قال تعالی: «فَاسْتَجابَ لَهُمْ رَبُّهُمْ أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ»: (آل عمران: 195).
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَحْسَنُ دِیناً مِمَّنْ أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ وَ هُوَ مُحْسِنٌ» (إلی آخر الآیة) کأنه دفع لدخل مقدر، تقدیره: أنه إذا لم یکن لإسلام المسلم أو لإیمان أهل الکتاب تأثیر فی جلب الخیر إلیه و حفظ منافعه و بالجملة إذا کان الإیمان بالله و آیاته لا یعدل شیئا و یستوی وجوده و عدمه فما هو کرامة الإسلام و ما هی مزیة الإیمان؟.
فأجیب بأن کرامة الدین أمر لا یشوبه ریب، و لا یداخله شک و لا یخفی حسنه علی ذی لب و هو قوله «وَ مَنْ أَحْسَنُ دِیناً»، حیث قرر بالاستفهام علی طریق إرسال المسلم فإن الإنسان لا مناص له عن الدین، و أحسن الدین إسلام الوجه لله الذی له ما فی السماوات و ما فی الأرض، و الخضوع له خضوع العبودیة، و العمل بما یقتضیه ملة إبراهیم حنیفا و هو الملة الفطریة، و قد اتخذ الله سبحانه إبراهیم الذی هو أول من أسلم وجهه لله محسنا و اتبع الملة الحنیفیة خلیلا.
لکن لا ینبغی أن یتوهم أن الخلة الإلهیة کالخلة الدائرة بین الناس الحاکمة بینهم علی کل حق و باطل التی یفتح لهم باب المجازفة و التحکم فالله سبحانه مالک غیر مملوک و محیط غیر محاط بخلاف الموالی و الرؤساء و الملوک من الناس فإنهم لا یملکون من عبیدهم و رعایاهم شیئا إلا و یملکونهم من أنفسهم شیئا بإزائه، و یقهرون البعض بالبعض،
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و یحکمون علی طائفة بالأعضاد من طائفة أخری و لذلک لا یثبتون فی مقامهم إذا خالفت إرادتهم إرادة الکل بل سقطوا عن مقامهم و بان ضعفهم.
و من هنا یظهر الوجه فی تعقیب قوله «وَ مَنْ أَحْسَنُ دِیناً (إلخ) بقوله «وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطاً».



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: أن سبب نزولها (یعنی قوله تعالی «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ» الآیات) أن قوما من الأنصار من بنی أبیرق- إخوة ثلاثة کانوا منافقین: بشیر، و بشر، و مبشر. فنقبوا علی عم قتادة بن النعمان- و کان قتادة بدریا- و أخرجوا طعاما کان أعده لعیاله و سیفا و درعا.
فشکا قتادة ذلک إلی رسول الله ص فقال: یا رسول الله إن قوما نقبوا علی عمی، و أخذوا طعاما کان أعده لعیاله و سیفا و درعا، و هم أهل بیت سوء، و کان معهم فی الرأی رجل مؤمن یقال له: «لبید بن سهل» فقال بنو أبیرق لقتادة هذا عمل لبید بن سهل، فبلغ ذلک لبیدا فأخذ سیفه و خرج علیهم- فقال: یا بنی أبیرق أ ترموننی بالسرقة؟
و أنتم أولی به منی، و أنتم المنافقون تهجون رسول الله، و تنسبون إلی قریش، لتبینن ذلک أو لأملأن سیفی منکم، فداروه- و قالوا له: ارجع یرحمک الله فإنک بری‌ء من ذلک.
فمشی بنو أبیرق إلی رجل من رهطهم یقال له: «أسید بن عروة» و کان منطقیا بلیغا فمشی إلی رسول الله ص- فقال یا رسول الله- إن قتادة بن النعمان عمد إلی أهل بیت منا- أهل شرف و حسب و نسب فرماهم بالسرق- و اتهمهم بما لیس فیهم فاغتم رسول الله ص لذلک، و جاءه قتادة فأقبل علیه رسول الله ص فقال له: عمدت إلی أهل بیت شرف و حسب و نسب فرمیتهم بالسرقة، و عاتبه عتابا شدیدا فاغتم قتادة من ذلک، و رجع إلی عمه و قال له: یا لیتنی مت و لم أکلم رسول الله فقد کلمنی بما کرهته. فقال عمه: الله المستعان.
فأنزل الله فی ذلک علی نبیه ص «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ-- إلی أن قال- إِذْ یُبَیِّتُونَ ما لا یَرْضی مِنَ الْقَوْلِ (قال القمی) یعنی الفعل)
فوقع القول مقام الفعل 
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«ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا- إلی أن قال- وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً» (قال القمی) لبید بن سهل «فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً».
و فی تفسیر القمی: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): أن إنسانا من رهط بشیر الأدنین- قالوا: انطلقوا بنا إلی رسول الله ص، و قالوا: نکلمه فی صاحبنا- أو نعذره أن صاحبنا بری‌ء فلما أنزل الله- یَسْتَخْفُونَ مِنَ اللَّهِ- إلی قوله وَکِیلًا» أقبلت رهط بشر فقالوا: یا بشر استغفر الله و تب إلیه من الذنوب. فقال: و الذی أحلف به ما سرقها إلا لبید فنزلت «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً- فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً».
ثم إن بشرا کفر و لحق بمکة، و أنزل الله فی النفر الذین أعذروا بشرا- و أتوا النبی ص لیعذروه قوله «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ إلی قوله- وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً».
و فی الدر المنثور: أخرج الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و الحاکم و صححه عن قتادة بن النعمان قال": کان أهل بیت منا یقال لهم «بنو أبیرق»، بشر، و بشیر، و مبشر. و کان بشر رجلا منافقا یقول الشعر- یهجو به أصحاب رسول الله ص ثم ینحله بعض العرب- ثم یقول: قال فلان کذا و کذا، قال فلان کذا و کذا، و إذا سمع أصحاب رسول الله ص ذلک الشعر- قالوا: و الله ما یقول هذا الشعر إلا هذا الخبیث- فقال:
أ و کلما قال الرجال قصیدةأضموا فقالوا ابن الأبیرق قالها 
قال: و کانوا أهل بیت حاجة- و فاقة فی الجاهلیة و الإسلام، و کان الناس إنما طعامهم بالمدینة التمر و الشعیر، و کان الرجل إذا کان له یسار- فقدمت ضافطة «1» من الشام من الدرمک «2» ابتاع الرجل منها فخص بها نفسه، أما العیال فإنما طعامهم التمر و الشعیر.
فقدمت ضافطة من الشام فابتاع عمی رفاعة بن زید- حملا من الدرمک فجعله فی 
______________________________
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مشربة له، «1» و فی المشربة سلاح له: درعان، و سیفاهما، و ما یصلحهما. فعدا عدی من تحت اللیل فنقب المشربة، و أخذ الطعام و السلاح، فلما أصبح أتانی عمی رفاعة فقال:
یا ابن أخی- تعلم أنه قد عدی علینا فی لیلتنا هذه- فنقبت مشربتنا فذهب بطعامنا و سلاحنا؟.
قال: فتجسسنا فی الدار و سألنا، فقیل لنا: قد رأینا بنی أبیرق قد استوقدوا فی هذه اللیلة، و لا نری فیما نری إلا علی بعض طعامکم، قال: و قد کان بنو أبیرق قالوا- و نحن نسأل فی الدار: و الله ما نری صاحبکم إلا لبید بن سهل- رجلا منا له صلاح و إسلام- فلما سمع ذلک لبید اخترط سیفه- ثم أتی بنو أبیرق و قال: أنا أسرق؟ فوالله لیخالطنکم هذا السیف- أو لتبینن هذه السرقة. قالوا: إلیک عنا أیها الرجل فوالله ما أنت بصاحبها، فسألنا فی الدار حتی لم نشک أنهم أصحابها، فقال لی عمی: یا ابن أخی- لو أتیت رسول الله ص فذکرت ذلک له!.
قال قتادة: فأتیت رسول الله ص- فقلت: یا رسول الله إن أهل بیت منا أهل جفاء- عمدوا إلی عمی رفاعة بن زید فنقبوا مشربة له، و أخذوا سلاحه و طعامه فلیردوا علینا سلاحنا- فأما الطعام فلا حاجة لنا فیه، فقال رسول الله ص: سأنظر فی ذلک.
فلما سمع ذلک بنو أبیرق أتوا رجلا منهم- یقال له «أسیر بن عروة» فکلموه فی ذلک و اجتمع إلیه ناس من أهل الدار- فأتوا رسول الله ص فقالوا: یا رسول الله- إن قتادة بن النعمان و عمه عمدا إلی أهل بیت منا- أهل إسلام و صلاح یرمیانهم بالسرقة من غیر بینة و لا ثبت.
قال قتادة: فأتیت رسول الله ص فکلمته، فقال: عمدت إلی أهل بیت ذکر منهم إسلام و صلاح- ترمیهم بالسرقة من غیر بینة و لا ثبت؟.
قال قتادة: فرجعت و لوددت أنی خرجت من بعض مالی، و لم أکلم رسول الله ص فی ذلک، فأتانی عمی رفاعة فقال، یا ابن أخی ما صنعت؟ فأخبرته بما قال لی رسول الله ص فقال: الله المستعان.
فلم نلبث أن نزل القرآن «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ- لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً-- بنی أبیرق- وَ اسْتَغْفِرِ اللَّهَ- أی مما قلت لقتادة-
______________________________
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إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً- وَ لا تُجادِلْ عَنِ الَّذِینَ یَخْتانُونَ أَنْفُسَهُمْ إلی قوله ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً- أی إنهم لو استغفروا الله لغفر لهم- وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً- إلی قوله- فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً-- قولهم للبید- وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ-- یعنی أسیر بن عروة و أصحابه إلی قوله- فَسَوْفَ نُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً»- فلما نزل القرآن أتی رسول الله ص بالسلاح- فرده إلی رفاعة-.
قال قتادة: فلما أتیت عمی بالسلاح، و کان شیخا قد عسا فی الجاهلیة- و کنت أری إسلامه مدخولا- فلما أتیته بالسلاح قال: یا ابن أخی هو سبیل الله- فعرفت أن إسلامه کان صحیحا.
فلما نزل القرآن لحق بشر بالمشرکین- فنزل علی سلافة بنت سعد فأنزل الله: «وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُ الْهُدی وَ یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ نُوَلِّهِ ما تَوَلَّی إلی قوله- ضَلالًا بَعِیداً»- فلما نزل علی سلافة رماها حسان بن ثابت بأبیات من شعر- فأخذت رحله فوضعته علی رأسها- ثم خرجت فرمت به فی الأبطح- ثم قالت: أهدیت لی شعر حسان؟
ما کنت تأتینی بخیر.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق أخر.
و فیه: أخرج ابن جریر عن ابن زید فی الآیة قال": کان رجل سرق درعا من حدید فی زمان النبی ص- طرحه علی یهودی: فقال الیهودی- و الله ما سرقتها یا أبا القاسم، و لکن طرحت علی- و کان الرجل الذی سرق جیران یبرءونه- و یطرحونه علی الیهودی- و یقولون:
یا رسول الله إن هذا الیهودی خبیث- یکفر بالله و بما جئت به- حتی مال علیه النبی ص ببعض القول-.
فعاتبه الله فی ذلک فقال: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ- لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ وَ لا تَکُنْ لِلْخائِنِینَ خَصِیماً- وَ اسْتَغْفِرِ اللَّهَ- مما قلت لهذا الیهودی- إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً»- ثم أقبل علی جیرانه فقال: «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ جادَلْتُمْ عَنْهُمْ إلی قوله- وَکِیلًا» ثم عرض التوبة فقال: «وَ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ- یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً- وَ مَنْ یَکْسِبْ إِثْماً فَإِنَّما یَکْسِبُهُ عَلی نَفْسِهِ»- فما أدخلکم أنتم أیها الناس علی خطیئة هذا- تکلمون دونه «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً- ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً- و إن کان 
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مشرکا- فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً- إلی قوله- وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُ الْهُدی - قال: أبی أن یقبل التوبة التی عرض الله له، و خرج إلی المشرکین بمکة فنقب بیتا یسرقه- فهدمه الله علیه فقتله.
أقول: و هذا المعنی أیضا مروی بطرق کثیرة مع اختلاف یسیر فیها.
و فی تفسیر العیاشی، عن رسول الله ص: ما من عبد أذنب ذنبا فقام و توضأ- و استغفر الله من ذنبه- إلا کان حقیقا علی الله أن یغفر له لأنه یقول: «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ- یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً».
و قال: إن الله لیبتلی العبد و هو یحبه لیسمع تضرعه، و قال ما کان الله لیفتح باب الدعاء- و یغلق باب الإجابة لأنه یقول: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ» و ما کان لیفتح باب التوبة- و یغلق باب المغفرة و هو یقول: «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ- ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً».
و فیه، عن عبد الله بن حماد الأنصاری عن عبد الله بن سنان قال: قال أبو عبد الله (ع): الغیبة أن تقول فی أخیک ما هو فیه- مما قد ستره الله علیه، فأما إذا قلت ما لیس فیه فذلک قول الله «فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً»
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ» (الآیة): قال:
حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن حماد عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله فرض التمحل فی القرآن- قلت: و ما التمحل جعلت فداک؟ قال: أن یکون وجهک أعرض من وجه أخیک فتمحل له، و هو قول الله «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ»
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی الجارود قال: قال أبو جعفر (ع): إذا حدثتکم بشی‌ء فاسألونی عنه من کتاب الله. ثم قال فی بعض حدیثه:
إن رسول الله ص نهی عن القیل و القال، و فساد المال و کثرة السؤال. فقیل له: یا ابن رسول الله أین هذا من کتاب الله؟ قال: إن الله عز و جل یقول: «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إِلَّا مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ- أَوْ مَعْرُوفٍ أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ»- و قال: «وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً»- و قال: «لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ».
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و فی تفسیر العیاشی، عن إبراهیم بن عبد الحمید عن بعض المعتمدین عن أبی عبد الله (ع): فی قوله «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إِلَّا مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ- أَوْ مَعْرُوفٍ أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ»- یعنی بالمعروف القرض.
أقول: و رواه القمی أیضا فی تفسیره بهذا الإسناد، و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة أیضا، و علی أی حال فهو من قبیل الجری و ذکر بعض المصادیق.
و فی الدر المنثور: أخرج مسلم و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و البیهقی عن سفیان بن عبد الله الثقفی قال: قلت: یا رسول الله مرنی بأمر أعتصم به فی الإسلام- قال: قل:
آمنت بالله ثم استقم، قلت یا رسول الله ما أخوف ما تخاف علی؟ قال: هذا، و أخذ رسول الله ص بطرف لسان نفسه.
أقول: و الأخبار فی ذم کثرة الکلام و مدح الصمت و السکوت و ما یتعلق بذلک کثیرة جدا مرویة فی جوامع الشیعة و أهل السنة.
و فیه: أخرج أبو نصر السجزی فی «الإبانة» عن أنس قال: جاء أعرابی إلی النبی ص فقال له النبی ص: إن الله أنزل علی فی القرآن یا أعرابی «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إلی قوله- فَسَوْفَ نُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً»- یا أعرابی الأجر العظیم الجنة. قال الأعرابی: الحمد لله الذی هدانا للإسلام 
و فیه،: فی قوله تعالی «وَ مَنْ یُشاقِقِ الرَّسُولَ» (الآیة): أخرج الترمذی و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن ابن عمر قال: قال رسول الله ص: لا یجمع الله هذه الأمة علی الضلالة أبدا- و ید الله علی الجماعة فمن شذ شذ فی النار
و فیه: أخرج الترمذی و البیهقی عن ابن عباس أن النبی ص قال: لا یجمع الله أمتی- أو قال- هذه: الأمة- علی الضلالة أبدا- و ید الله علی الجماعة.
أقول: الروایة من المشهورات و قد رواها الهادی (ع) عن النبی ص فی رسالته إلی أهل الأهواز علی ما فی ثالث البحار، و قد تقدم الکلام فی معنی الروایة فی البیان السابق.
و فی تفسیر العیاشی، عن حریز عن بعض أصحابنا عن أحدهما (ع) قال: لما
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کان أمیر المؤمنین (ع) فی الکوفة أتاه الناس فقالوا: اجعل لنا إماما یؤمنا فی شهر رمضان. فقال: لا، و نهاهم أن یجتمعوا فیه. فلما أمسوا جعلوا یقولون: ابکوا فی رمضان، وا رمضاناه، فأتاه الحارث الأعور فی أناس فقال: یا أمیر المؤمنین ضج الناس و کرهوا قولک، فقال عند ذلک: دعوهم و ما یریدون لیصلی بهم من شاء و ائتم- قال:
فمن «یَتَّبِعْ غَیْرَ سَبِیلِ الْمُؤْمِنِینَ نُوَلِّهِ ما تَوَلَّی- وَ نُصْلِهِ جَهَنَّمَ وَ ساءَتْ مَصِیراً».
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی «وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا» (الآیة): أخرج البیهقی فی الدلائل عن عقبة بن عامر- فی حدیث: خروج رسول الله ص إلی غزوة تبوک، و فیه- فأصبح بتبوک فحمد الله و أثنی علیه بما هو أهله ثم قال.
أما بعد فإن أصدق الحدیث کتاب الله، و أوثق العری کلمة التقوی، و خیر الملل ملة إبراهیم، و خیر السنن سنة محمد، و أشرف الحدیث ذکر الله، و أحسن القصص هذا القرآن، و خیر الأمور عوازمها، و شر الأمور محدثاتها، و أحسن الهدی هدی الأنبیاء، و أشرف الموت قتل الشهداء، و أعمی العمی الضلالة بعد الهدی، و خیر العلم ما نفع، و خیر الهدی ما اتبع، و شر العمی عمی القلب، و الید العلیا خیر من الید السفلی، و ما قل و کفی خیر مما کثر و ألهی، و شر المعذرة حین یحضر الموت، و شر الندامة یوم القیامة، و من الناس من لا یأتی الصلاة إلا دبرا- و منهم من لا یذکر الله إلا هجرا، و أعظم الخطایا اللسان الکذوب، و خیر الغنی غنی النفس، و خیر الزاد التقوی، و رأس الحکمة مخافة الله عز و جل، و خیر ما وقر فی القلوب الیقین، و الارتیاب من الکفر، و النیاحة من عمل الجاهلیة، و الغلول من جثا جهنم، و الکنز کی من النار، و الشعر من مزامیر إبلیس، و الخمر جماع الإثم، و النساء حبالة الشیطان، و الشباب شعبة من الجنون، و شر المکاسب کسب الربا، و شر المأکل مال الیتیم، و السعید من وعظ بغیره، و الشقی من شقی فی بطن أمه، و إنما یصیر أحدکم إلی موضع أربع أذرع، و الأمر بآخره، و ملاک العمل خواتمه، و شر الروایا روایا الکذب، و کل ما هو آت قریب، و سباب المؤمن فسوق، و قتال المؤمن کفر، و أکل لحمه من معصیة الله، و حرمة ماله کحرمة دمه، و من یتأل علی الله یکذبه، و من یغفر یغفر له، و من یعف یعف الله عنه، و من یکظم الغیظ یأجره الله، و من یصبر علی الرزیة یعوضه الله، و من یبتغ السمعة یسمع الله به، و من یصبر یضعف الله له و من یعص الله یعذبه الله، اللهم اغفر لی و لأمتی- قالها ثلاثا-
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أستغفر الله لی و لکم.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن یونس عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع) و عن جابر عن أبی جعفر (ع): فی قول الله «وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُغَیِّرُنَّ خَلْقَ اللَّهِ»- قال:
أمر الله بما أمر به.
و فیه، عن جابر عن أبی جعفر (ع): فی قول الله: «وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُغَیِّرُنَّ خَلْقَ اللَّهِ قال: دین الله.
أقول: و مآل الروایتین واحد، و هو ما تقدم فی البیان السابق أنه دین الفطرة.
و فی المجمع،: فی قوله «فَلَیُبَتِّکُنَّ آذانَ الْأَنْعامِ قال: لیقطعوا الأذان من أصلها.
قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع)
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ» (الآیة): عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: لما نزلت هذه الآیة «مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ قال بعض أصحاب رسول الله ص: ما أشدها من آیة، فقال لهم رسول الله ص- أ ما تبتلون فی أموالکم و أنفسکم و ذراریکم؟ قالوا: بلی، قال: مما یکتب الله لکم به الحسنات و یمحو به السیئات.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق کثیرة فی جوامع أهل السنة عن الصحابة.
و فی الدر المنثور: أخرج أحمد و البخاری و مسلم و الترمذی عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: ما یصیب المؤمن من نصب و لا وصب و لا هم- و لا حزن و لا أذی و لا غم- حتی الشوکة یشاکها إلا کفر الله من خطایاه.
أقول: و هذا المعنی مستفیض عن النبی و أئمة أهل البیت (ع).
و فی العیون، بإسناده عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: سمعت أبی یحدث عن أبیه (ع) أنه قال: إنما اتخذ الله إبراهیم خلیلا لأنه لم یرد أحدا، و لم یسأل أحدا قط غیر الله عز و جل.
أقول: و هذا أصح الروایات فی تسمیته (ع) بالخیل لموافقته لمعنی اللفظ، و هو الحاجة فخلیلک من رفع إلیک حوائجه، و هناک وجوه أخر مرویة
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اشارة

وَ یَسْتَفْتُونَکَ فِی النِّساءِ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِیهِنَّ وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ فِی یَتامَی النِّساءِ اللاَّتِی لا تُؤْتُونَهُنَّ ما کُتِبَ لَهُنَّ وَ تَرْغَبُونَ أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الْوِلْدانِ وَ أَنْ تَقُومُوا لِلْیَتامی بِالْقِسْطِ وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِهِ عَلِیماً (127) وَ إِنِ امْرَأَةٌ خافَتْ مِنْ بَعْلِها نُشُوزاً أَوْ إِعْراضاً فَلا جُناحَ عَلَیْهِما أَنْ یُصْلِحا بَیْنَهُما صُلْحاً وَ الصُّلْحُ خَیْرٌ وَ أُحْضِرَتِ الْأَنْفُسُ الشُّحَّ وَ إِنْ تُحْسِنُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً (128) وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ فَلا تَمِیلُوا کُلَّ الْمَیْلِ فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ وَ إِنْ تُصْلِحُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً (129) وَ إِنْ یَتَفَرَّقا یُغْنِ اللَّهُ کُلاًّ مِنْ سَعَتِهِ وَ کانَ اللَّهُ واسِعاً حَکِیماً (130) وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ لَقَدْ وَصَّیْنَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ إِیَّاکُمْ أَنِ اتَّقُوا اللَّهَ وَ إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ غَنِیًّا حَمِیداً (131)
وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلاً (132) إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ أَیُّهَا النَّاسُ وَ یَأْتِ بِآخَرِینَ وَ کانَ اللَّهُ عَلی ذلِکَ قَدِیراً (133) مَنْ کانَ یُرِیدُ ثَوابَ الدُّنْیا فَعِنْدَ اللَّهِ ثَوابُ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ کانَ اللَّهُ سَمِیعاً بَصِیراً (134)
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(بیان)

الکلام معطوف إلی ما فی أول السورة من الآیات النازلة فی أمر النساء من آیات الازدواج و التحریم و الإرث و غیر ذلک، الذی یفیده السیاق أن هذه الآیات إنما نزلت بعد تلک الآیات، و أن الناس کلموا رسول الله ص فی أمر النساء حیثما نزلت آیات أول السورة فأحیت ما أماته الناس من حقوق النساء فی الأموال و المعاشرات و غیر ذلک.
فأمره الله سبحانه أن یجیبهم أن الذی قرره لهن علی الرجال من الأحکام إنما هو فتیا إلهیة لیس له فی ذلک من الأمر شی‌ء، و لا ذاک وحده بل ما یتلی علیهم فی الکتاب فی یتامی النساء أیضا حکم إلهی لیس لرسول الله ص فیه شی‌ء من الأمر، و لا ذاک وحده بل الله یأمرهم أن یقوموا فی الیتامی بالقسط.
ثم ذکر شیئا من أحکام الاختلاف بین المرأة و بعلها یعم به البلوی.
قوله تعالی «وَ یَسْتَفْتُونَکَ فِی النِّساءِ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِیهِنَّ» قال الراغب: الفتیا و الفتوی الجواب عما یشکل من الأحکام، و یقال: استفتیته فأفتانی بکذا (انتهی).
و المحصل من موارد استعماله أنه جواب الإنسان عن الأمور المشکلة بما یراه باجتهاد من نظره أو هو نفس ما یراه فیما یشکل بحسب النظر البدائی الساذج کما یفیده نسبة الفتوی إلیه تعالی.
و الآیة و إن احتملت معانی شتی مختلفة بالنظر إلی ما ذکروه من مختلف الوجوه فی ترکیب ما یتلوها من قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ فِی یَتامَی النِّساءِ» (إلخ) إلا أن ضم الآیة إلی الآیات الناظرة فی أمر النساء فی أول السورة یشهد بأن هذه الآیة إنما نزلت بعد تلک.
و لازم ذلک أن یکون استفتاؤهم فی النساء فی عامة ما أحدثه الإسلام و أبدعه من أحکامهن مما لم یکن معهودا معروفا عندهم فی الجاهلیة و لیس إلا ما یتعلق بحقوق النساء فی الإرث و الازدواج دون أحکام یتاماهن و غیر ذلک مما یختص بطائفة منهن دون جمیعهن فإن هذا المعنی إنما یتکفله قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ فِی یَتامَی النِّساءِ» إلخ فالاستفتاء إنما کان فی ما یعم النساء بما هن نساء من أحکام الإرث.
و علی هذا فالمراد بما أفتاه الله فیهن فی قوله «قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِیهِنَّ» ما بینه تعالی 
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فی آیات أول السورة، و یفید الکلام حینئذ إرجاع أمر الفتوی إلی الله سبحانه و صرفه عن النبی ص و المعنی: یسألونک أن تفتیهم فی أمرهن قل: الفتوی إلی الله و قد أفتاکم فیهن بما أفتی فیما أنزل من آیات أول السورة.
قوله تعالی: «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ فِی یَتامَی النِّساءِ- إلی قوله- وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الْوِلْدانِ» تقدم أن ظاهر السیاق أن حکم یتامی النساء و المستضعفین من الولدان أنما تعرض له لاتصاله بحکم النساء کما وقع فی آیات صدر السورة لا لکونه داخلا فیما استفتوا عنه و إنهم إنما استفتوا فی النساء فحسب.
و لازمه أن یکون قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ»، معطوفا علی الضمیر المجرور فی قوله «فِیهِنَّ» علی ما جوزه الفراء و إن منع عنه جمهور النحاة، و علی هذا یکون المراد من قوله «ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ فِی یَتامَی النِّساءِ» (إلخ) الأحکام و المعانی التی تتضمنها الآیات النازلة فی یتامی النساء و الولدان، المودعة فی أول السورة. و التلاوة کما یطلق علی اللفظ یطلق علی المعنی إذا کان تحت اللفظ، و المعنی: قل الله یفتیکم فی الأحکام التی تتلی علیکم فی الکتاب فی یتامی النساء.
و ربما یظهر من بعضهم أنه یعطف قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ»، علی موضع قوله «فِیهِنَّ» بعنایة أن المراد بالإفتاء هو التبیین، و المعنی: قل الله یبین لکم ما یتلی علیکم فی الکتاب.
و ربما ذکروا للکلام تراکیب أخر لا تخلو عن تعسف لا یرتکب فی کلامه تعالی مثله کقول بعضهم: إن قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» معطوف علی موضع اسم الجلالة فی قوله «قُلِ اللَّهُ»، أو علی ضمیر المستکن فی قوله «یُفْتِیکُمْ»، و قول بعضهم: إنه معطوف علی «النِّساءِ» فی قوله «فِی النِّساءِ»، و قول بعضهم: إن الواو فی قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ» للاستیناف، و الجملة مستأنفة، و ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» مبتدأ خبره قوله «فِی الْکِتابِ» و الکلام مسوق للتعظیم، و قول بعضهم إن الواو فی قوله «وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» للقسم و یکون قوله فِی یَتامَی النِّساءِ» بدلا من قوله «فِیهِنَّ» و المعنی: قل الله یفتیکم- أقسم بما یتلی علیکم فی الکتاب- فی یتامی النساء (إلخ) و لا یخفی ما فی جمیع هذه الوجوه من التعسف الظاهر.
و أما قوله «اللَّاتِی لا تُؤْتُونَهُنَّ ما کُتِبَ لَهُنَّ وَ تَرْغَبُونَ أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ» فوصف لیتامی 
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النساء، و فیه إشارة إلی نوع حرمانهن، الذی هو السبب لتشریع ما شرع الله تعالی لهن من الأحکام فألغی السنة الجائرة الجاریة علیهن، و رفع الحرج بذلک عنهن، و ذلک أنهم کانوا یأخذون إلیهم یتامی النساء و أموالهن فإن کانت ذات جمال و حسن تزوجوا بها فاستمتعوا من جمالها و مالها، و إن کانت شوهاء دمیمة لم یتزوجوا بها و عضلوها عن التزوج بالغیر طمعا فی مالها.
و من هنا یظهر (أولا). أن المراد بقوله «ما کُتِبَ لَهُنَّ» هو الکتابة التکوینیة و هو التقدیر الإلهی فإن الصنع و الإیجاد هو الذی یخد للإنسان سبیل الحیاة فیعین له أن یتزوج إذا بلغ مبلغه، و أن یتصرف حرا فی ماله من المال و القنیة، فمنعه من الازدواج و التصرف فی مال نفسه منع له مما کتب الله له فی خلقه هذه الخلقة.
و (ثانیا): أن الجار المحذوف فی قوله «أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ» هو لفظة «عن» و المراد الراغبة عن نکاحهن، و الإعراض عنهن لا الرغبة فی نکاحهن فإن التعرض لذکر الرغبة عنهن هو الأنسب للإشارة إلی حرمانهن علی ما یدل علیه قوله قبله «لا تُؤْتُونَهُنَّ ما کُتِبَ لَهُنَّ»، و قوله بعده «وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الْوِلْدانِ».
و أما قوله «وَ الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الْوِلْدانِ» فمعطوف علی قوله «یَتامَی النِّساءِ» و قد کانوا یستضعفون الولدان من الیتامی، و یحرمونهم من الإرث معتذرین بأنهم لا یرکبون الخیل، و لا یدفعون عن الحریم.
قوله تعالی: «وَ أَنْ تَقُومُوا لِلْیَتامی بِالْقِسْطِ» معطوف علی محل قوله «فِیهِنَّ» و المعنی: قل الله یفتیکم أن تقوموا للیتامی بالقسط، و هذا بمنزلة الإضراب عن الحکم الخاص إلی ما هو أعم منه أعنی الانتقال من حکم بعض یتامی النساء و الولدان إلی حکم مطلق الیتیم فی ماله و غیر ماله.
قوله تعالی: «وَ ما تَفْعَلُوا مِنْ خَیْرٍ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِهِ عَلِیماً» تذکرة لهم بأن ما عزم الله علیهم فی النساء و فی الیتامی من الأحکام فیه خیرهم، و أن الله علیم به لتکون ترغیبا لهم فی العمل به لأن خیرهم فیه، و تحذیرا عن مخالفته لأن الله علیم بما یعملون.
قوله تعالی: «وَ إِنِ امْرَأَةٌ خافَتْ مِنْ بَعْلِها نُشُوزاً أَوْ إِعْراضاً»، حکم خارج عما استفتوا فیه لکنه متصل به بالمناسبة نظیر الحکم المذکور فی الآیة التالیة «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا
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أَنْ تَعْدِلُوا».
و إنما اعتبر خوف النشوز و الإعراض دون نفس تحققهما لأن الصلح یتحقق موضوعه من حین تحقق العلائم و الآثار المعقبة للخوف، و السیاق یدل علی أن المراد بالصلح هو الصلح بغض المرأة عن بعض حقوقها فی الزوجیة أو جمیعها لجلب الأنس و الألفة و الموافقة، و التحفظ عن وقوع المفارقة، و الصلح خیر.
و قوله وَ أُحْضِرَتِ الْأَنْفُسُ الشُّحَّ» الشح هو البخل، معناه: أن الشح من الغرائز النفسانیة التی جبلها الله علیها لتحفظ به منافعها، و تصونها عن الضیعة، فما لکل نفس من الشح هو حاضر عندها، فالمرأة تبخل بما لها من الحقوق فی الزوجیة کالکسوة و النفقة و الفراش و الوقاع، و الرجل یبخل بالموافقة و المیل إذا أحب المفارقة، و کره المعاشرة، و لا جناح علیهما حینئذ أن یصلحا ما بینهما بإغماض أحدهما أو کلیهما عن بعض حقوقه.
ثم قال تعالی: «وَ إِنْ تُحْسِنُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» و هو موعظة للرجال أن لا یتعدوا طریق الإحسان و التقوی و لیتذکروا أن الله خبیر بما یعملونه، و لا یحیفوا فی المعاشرة، و لا یکرهوهن علی إلغاء حقوقهن الحقة و إن کان لهن ذلک.
قوله تعالی «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ» بیان الحکم العدل بین النساء الذی شرع لهن علی الرجال فی قوله تعالی فی أول السورة «فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً»: (النساء: 3) و کذا یومئ إلیه قوله فی الآیة السابقة «وَ إِنْ تُحْسِنُوا وَ تَتَّقُوا» (إلخ) فإنه لا یخلو من شوب تهدید، و هو یوجب الحیرة فی تشخیص حقیقة العدل بینهن، و العدل هو الوسط بین الإفراط و التفریط، و من الصعب المستصعب تشخیصه، و خاصة من حیث تعلق القلوب تعلق الحب بهن فإن الحب القلبی مما لا یتطرق إلیه الاختیار دائما.
فبین تعالی أن العدل بین النساء بحقیقة معناه، و هو اتخاذ حاق الوسط حقیقة مما لا یستطاع للإنسان و لو حرص علیه، و إنما الذی یجب علی الرجل أن لا یمیل کل المیل إلی أحد الطرفین و خاصة طرف التفریط فیذر المرأة کالمعلقة لا هی ذات زوج فتستفید من زوجها، و لا هی أرملة فتتزوج أو تذهب لشأنها.
فالواجب علی الرجل من العدل بین النساء أن یسوی بینهن عملا بإیتائهن حقوقهن 
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من غیر تطرف، و المندوب علیه أن یحسن إلیهن و لا یظهر الکراهة لمعاشرتهن و لا یسی‌ء إلیهن خلقا، و کذا کانت سیرة رسول الله ص.
و هذا الذیل أعنی قوله «فَلا تَمِیلُوا کُلَّ الْمَیْلِ فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ» هو الدلیل علی أن لیس المراد بقوله «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ» نفی مطلق العدل حتی ینتج بانضمامه إلی قوله تعالی «فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً» (الآیة) إلغاء تعدد الأزواج فی الإسلام کما قیل.
و ذلک أن الذیل یدل علی أن المنفی هو العدل الحقیقی الواقعی من غیر تطرف أصلا بلزوم حاق الوسط حقیقة، و أن المشرع هو العدل التقریبی عملا من غیر تحرج.
علی أن السنة النبویة و رواج الأمر بمرأی و مسمع من النبی ص و السیرة المتصلة بین المسلمین یدفع هذا التوهم.
علی أن صرف قوله تعالی فی أول آیة تعدد الأزواج «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ»: (النساء: 3) إلی مجرد الفرض العقلی الخالی عن المصداق لیس إلا تعمیة یجل عنها کلامه سبحانه.
ثم قوله «وَ إِنْ تُصْلِحُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» تأکید و ترغیب للرجال فی الإصلاح عند بروز أمارات الکراهة و الخلاف ببیان أنه من التقوی، و التقوی یستتبع المغفرة و الرحمة، و هذا بعد قوله «وَ الصُّلْحُ خَیْرٌ»، و قوله «وَ إِنْ تُحْسِنُوا وَ تَتَّقُوا»، تأکید علی تأکید.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَتَفَرَّقا یُغْنِ اللَّهُ کُلًّا مِنْ سَعَتِهِ»، أی و إن تفرق الرجل و المرأة بطلاق یغن الله کلا منهما بسعته، و الإغناء بقرینة المقام إغناء فی جمیع ما یتعلق بالازدواج من الایتلاف و الاستیناس و المس و کسوة الزوجة و نفقتها فإن الله لم یخلق أحد هذین الزوجین للآخر حتی لو تفرقا لم یوجد للواحد منهما زوج مدی حیاته بل هذه السنة سنة فطریة فاشیة بین أفراد هذا النوع یمیل إلیها کل فرد بحسب فطرته.
و قوله «وَ کانَ اللَّهُ واسِعاً حَکِیماً وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ» تعلیل للحکم المذکور فی قوله «یُغْنِ اللَّهُ کُلًّا مِنْ سَعَتِهِ».
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ وَصَّیْنَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ إِیَّاکُمْ أَنِ اتَّقُوا اللَّهَ»، تأکید فی دعوتهم إلی مراعاة صفة التقوی فی جمیع مراحل المعاشرة الزوجیة، و فی کل حال، و أن فی ترکه کفرا بنعمة الله بناء علی أن التقوی الذی یحصل بطاعة الله لیس إلا شکرا لأنعمه، أو أن ترک تقوی الله تعالی لا منشأ له إلا الکفر إما کفر ظاهر کما فی الکفار و المشرکین، أو کفر مستکن مستبطن کما فی الفساق من المؤمنین.
و بهذا الذی بیناه یظهر معنی قوله «وَ إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»، أی إن لم تحفظوا ما وصینا به إیاکم و الذین من قبلکم و أضعتم هذه الوصیة و لم تتقوا و هو کفر بالله، أو عن کفر بالله فإن ذلک لا یضر الله سبحانه إذ لا حاجة له إلیکم و إلی تقواکم، و له ما فی السماوات و الأرض، و کان الله غنیا حمیدا.
فإن قلت: ما وجه تکرار قوله «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»؟ فقد أورد ثلاث مرات.
قلت: أما الأول فإنه تعلیل لقوله «وَ کانَ اللَّهُ واسِعاً حَکِیماً»، و أما الثانی فإنه واقع موقع جواب الشرط فی قوله «وَ إِنْ تَکْفُرُوا»، و التقدیر: و إن تکفروا فإنه غنی عنکم، و تعلیل للجواب و قد ظهر فی قوله «وَ کانَ اللَّهُ غَنِیًّا حَمِیداً».
و أما الثالث فإنه استیناف و تعلیل بوجه لقوله «إِنْ یَشَأْ».
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا» قد مر بیان معنی ملکه تعالی مکررا، و هو تعالی وکیل یقوم بأمور عباده و شئونهم و کفی به وکیلا لا یحتاج فیه إلی اعتضاد و إسعاد، فلو لم یرتض أعمال قوم و أسخطه جریان الأمر بأیدیهم أمکنه أن یذهب بهم و یأتی بآخرین، أو یؤخرهم و یقدم آخرین، و بهذا المعنی الذی یؤیده بل یدل علیه السیاق یرتبط بما فی هذه الآیة قوله فی الآیة التالیة «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ أَیُّهَا النَّاسُ 
قوله تعالی «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ أَیُّهَا النَّاسُ وَ یَأْتِ بِآخَرِینَ السیاق و هو الدعوة إلی ملازمة التقوی الذی أوصی الله به هذه الأمة و من قبلهم من أهل الکتاب یدل علی أن إظهار الاستغناء و عدم الحاجة المدلول علیه بقوله «إِنْ یَشَأْ»، إنما هو فی أمر التقوی.
و المعنی أن الله وصاکم جمیعا بملازمة التقوی فاتقوه، و إن کفرتم فإنه غنی عنکم 
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و هو المالک لکل شی‌ء المتصرف فیه کیفما شاء و لما شاء إن یشأ أن یعبد و یتقی و لم تقوموا بذلک حق القیام فهو قادر أن یؤخرکم و یقدم آخرین یقومون لما یحبه و یرتضیه، و کان الله علی ذلک قدیرا.
و علی هذا فالآیة ناظرة إلی تبدیل الناس إن کانوا غیر متقین بآخرین من الناس یتقون الله، و قد روی «1» أن الآیة لما نزلت ضرب رسول الله ص یده علی ظهر سلمان و قال:
إنهم قوم هذا. و هو یؤید هذا المعنی، و علیک بالتدبر فیه.
و أما ما احتمله بعض المفسرین. أن المعنی: إن یشأ یفنکم و یوجد قوما آخرین مکانکم أو خلقا آخرین مکان الإنس، فمعنی بعید عن السیاق. نعم، لا بأس به فی مثل قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ وَ ما ذلِکَ عَلَی اللَّهِ بِعَزِیزٍ»: (إبراهیم: 20).
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ ثَوابَ الدُّنْیا فَعِنْدَ اللَّهِ ثَوابُ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ کانَ اللَّهُ سَمِیعاً بَصِیراً» بیان آخر یوضح خطأ من یترک تقوی الله و یضیع وصیته بأنه إن فعل ذلک ابتغاء ثواب الدنیا و مغنمها فقد اشتبه علیه الأمر فإن ثواب الدنیا و الآخرة معا عند الله و بیده، فما له یقصر نظره بأخس الأمرین و لا یطلب أشرفهما أو إیاهما جمیعا؟ کذا قیل.
و الأظهر أن یکون المراد- و الله أعلم- أن ثواب الدنیا و الآخرة و سعادتهما معا إنما هو عند الله سبحانه فلیتقرب إلیه حتی من أراد ثواب الدنیا و سعادتها فإن السعادة لا توجد للإنسان فی غیر تقوی الله الحاصل بدینه الذی شرعه له فلیس الدین إلا طریق السعادة الحقیقیة، فکیف ینال نائل ثوابا من غیر إیتائه تعالی و إفاضته من عنده و کان الله سمیعا بصیرا.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن سعید بن جبیر قال": کان لا یرث إلا الرجل الذی قد بلغ- أن یقوم فی المال و یعمل فیه، لا یرث الصغیر و لا المرأة شیئا- فلما
______________________________
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نزلت المواریث فی سورة النساء- شق ذلک علی الناس و قالوا: أ یرث الصغیر الذی لا یقوم فی المال، و المرأة التی هی کذلک فیرثان کما یرث الرجل؟ فرجوا أن یأتی فی ذلک حدث من السماء فانتظروا فلما رأوا أنه لا یأتی حدث قالوا لئن تم هذا إنه لواجب ما عنه بد، ثم قالوا: سلوا فسألوا النبی ص فأنزل الله «وَ یَسْتَفْتُونَکَ فِی النِّساءِ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِیهِنَّ- وَ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ- فی أول السورة- فِی یَتامَی النِّساءِ اللَّاتِی لا تُؤْتُونَهُنَّ ما کُتِبَ لَهُنَّ- وَ تَرْغَبُونَ أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ»
(الحدیث).
و فیه: أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن إبراهیم فی الآیة قال": کانوا إذا کانت الجاریة یتیمة دمیمة- لم یعطوها میراثها، و حبسوها من التزویج حتی تموت- فیرثوها فأنزل الله هذا.
أقول: و هذه المعانی مرویة بطرق کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة، و قد مر بعضها فی أوائل السورة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی «لا تُؤْتُونَهُنَّ ما کُتِبَ لَهُنَّ» (الآیة). ما کتب لهن من المیراث: قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع):
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی «وَ إِنِ امْرَأَةٌ خافَتْ مِنْ بَعْلِها نُشُوزاً»» الآیة):
نزلت فی بنت محمد بن مسلمة- کانت امرأة رافع بن خدیج، و کانت امرأة قد دخلت فی السن، و تزوج علیها امرأة شابة- و کانت أعجب إلیه من بنت محمد بن مسلمة- فقالت له بنت محمد بن مسلمة: أ لا أراک معرضا عنی مؤثرا علی؟ فقال رافع: هی امرأة شابة، و هی أعجب إلی- فإن شئت أقررت علی أن لها یومین أو ثلاثا منی- و لک یوم واحد- فأبت بنت محمد بن مسلمة أن ترضی- فطلقها تطلیقة ثم طلقها أخری- فقالت: لا و الله لا أرضی أو تسوی بینی و بینها- یقول الله: «وَ أُحْضِرَتِ الْأَنْفُسُ الشُّحَّ»- و ابنة محمد لم تطلب نفسها بنصیبها، و شحت علیه، فأعرض علیها رافع إما أن ترضی، و إما أن یطلقها الثالثة فشحت علی زوجها و رضیت- فصالحته علی ما ذکرت فقال الله: فَلا جُناحَ عَلَیْهِما أَنْ یُصْلِحا بَیْنَهُما صُلْحاً وَ الصُّلْحُ خَیْرٌ»- فلما رضیت و استقرت لم یستطع أن یعدل بینهما- فنزلت.
«وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ- فَلا تَمِیلُوا کُلَّ الْمَیْلِ فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ»- أن یأتی واحدة، و یذر الأخری- لا أیم و لا ذات بعل- و هذه السنة فیما کان کذلک- إذا
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أقرت المرأة و رضیت علی ما صالحها علیه زوجها، فلا جناح علی الزوج و لا علی المرأة، و إن أبت هی طلقها أو تساوی بینهما لا یسعه إلا ذلک:
أقول: و رواها فی الدر المنثور، عن مالک و عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم- و صححه- باختصار.
و فی الدر المنثور: أخرج الطیالسی و ابن أبی شیبة و ابن راهویه و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و البیهقی عن علی بن أبی طالب: أنه سئل عن هذه الآیة فقال: هو الرجل عنده امرأتان فتکون إحداهما قد عجزت- أو تکون دمیمة فیرید فراقها- فتصالحه علی أن یکون عندها لیلة- و عند الأخری لیالی و لا یفارقها، فما طابت به نفسها فلا بأس به فإن رجعت سوی بینهما.
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله عز و جل «وَ إِنِ امْرَأَةٌ خافَتْ مِنْ بَعْلِها نُشُوزاً أَوْ إِعْراضاً» فقال: هی المرأة تکون عند الرجل فیکرهها فیقول لها: إنی أرید أن أطلقک. فتقول له: لا تفعل إنی أکره أن تشمت بی- و لکن انظر فی لیلتی فاصنع بها ما شئت، و ما کان سوی ذلک من شی‌ء فهو لک، و دعنی علی حالتی فهو قوله تبارک و تعالی «فَلا جُناحَ عَلَیْهِما أَنْ یُصْلِحا بَیْنَهُما صُلْحاً و هذا هو الصلح.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر رواها فی الکافی، و فی تفسیر العیاشی.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی «وَ أُحْضِرَتِ الْأَنْفُسُ الشُّحَّ» قال: قال: أحضرت الشح فمنها ما اختارته، و منها ما لم تختره.
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ» قال: فی المودة.
و فی الکافی، بإسناده عن نوح بن شعیب و محمد بن الحسن قال: سأل ابن أبی العوجاء هشام بن الحکم، قال له. أ لیس الله حکیما؟ قال: بلی هو أحکم الحاکمین. قال: فأخبرنی عن قوله «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ- فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً» أ لیس هذا فرض؟ قال: بلی، قال: فأخبرنی عن قوله «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ- فَلا تَمِیلُوا کُلَّ الْمَیْلِ فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ»- أی حکیم یتکلم 
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بهذا؟ فلم یکن عنده جواب.
فرحل إلی المدینة إلی أبی عبد الله (ع)، فقال: فی غیر وقت حج و لا عمرة، قال: نعم جعلت فداک لأمر أهمنی- إن ابن أبی العوجاء سألنی عن مسألة لم یکن عندی فیها شی‌ء، قال: و ما هی؟ قال: فأخبره بالقصة-.
فقال له أبو عبد الله (ع) أما قوله عز و جل- «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ- فَإِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تَعْدِلُوا فَواحِدَةً»» یعنی فی النفقة، و أما قوله «وَ لَنْ تَسْتَطِیعُوا أَنْ تَعْدِلُوا بَیْنَ النِّساءِ وَ لَوْ حَرَصْتُمْ- فَلا تَمِیلُوا کُلَّ الْمَیْلِ فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ» یعنی فی المودة.
قال. فلما قدم علیه هشام بهذا الجواب و أخبره- قال: و الله ما هذا من عندک 
أقول: و
روی أیضا نظیر الحدیث عن القمی،: أنه سأل بعض الزنادقة أبا جعفر الأحول- عن المسألة بعینها فسافر إلی المدینة- فسأل أبا عبد الله (ع) عنها، فأجابه بمثل الجواب- فرجع أبو جعفر إلی الرجل فأخبره- فقال هذا حملته من الحجاز.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی «فَتَذَرُوها کَالْمُعَلَّقَةِ»- أی تذرون التی لا تمیلون إلیها- کالتی هی لا ذات زوج و لا أیم: قال: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع):
و فیه، عن النبی ص: أنه کان یقسم بین نسائه و یقول: اللهم هذه قسمتی فیما أملک فلا تلمنی فیما تملک و لا أملک.
أقول: و رواه الجمهور بعدة طرق- و المراد بقوله «ما تملک و لا أملک» المحبة القلبیة لکن الروایة لا تخلو عن شی‌ء فإن الله أجل من أن یلوم أحدا فی ما لا یملکه أصلا و قد قال تعالی. «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا ما آتاها»: (الطلاق: 7) و النبی ص أعرف بمقام ربه من أن یسأله أن یوجد ما هو موجود.
و فی الکافی، مسندا عن ابن أبی لیلی قال: حدثنی عاصم بن حمید قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فأتاه رجل- فشکا إلیه الحاجة فأمره بالتزویج- قال: فاشتدت به الحاجة- فأتی أبا عبد الله (ع) فسأله عن حاله- فقال: اشتدت بی الحاجة قال: فارق. ففارق- قال: ثم أتاه فسأله عن حاله- فقال: أثریت و حسن حالی فقال أبو عبد الله (ع): إنی أمرتک بأمرین أمر الله بهما قال الله عز و جل: «وَ أَنْکِحُوا الْأَیامی مِنْکُمْ وَ الصَّالِحِینَ 
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مِنْ عِبادِکُمْ وَ إِمائِکُمْ إلی قوله وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ»- و قال: «وَ إِنْ یَتَفَرَّقا یُغْنِ اللَّهُ کُلًّا مِنْ سَعَتِهِ».



[سورة النساء (4): آیة 135]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا قَوَّامِینَ بِالْقِسْطِ شُهَداءَ لِلَّهِ وَ لَوْ عَلی أَنْفُسِکُمْ أَوِ الْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ إِنْ یَکُنْ غَنِیًّا أَوْ فَقِیراً فَاللَّهُ أَوْلی بِهِما فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً (135)



(بیان)

قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا قَوَّامِینَ بِالْقِسْطِ شُهَداءَ لِلَّهِ» القسط هو العدل، و القیام بالقسط العمل به و التحفظ له، فالمراد بالقوامین بالقسط القائمون به أتم قیام و أکمله، من غیر انعطاف و عدول عنه إلی خلافه لعامل من هوی و عاطفة أو خوف أو طمع أو غیر ذلک.
و هذه الصفة أقرب العوامل و أتم الأسباب لاتباع الحق و حفظه عن الضیعة، و من فروعها ملازمة الصدق فی أداء الشهادة و القیام بها.
و من هنا یظهر أن الابتداء بهذه الصفة فی هذه الآیة المسوقة لبیان حکم الشهادة ثم ذکر صفة الشهادة من قبیل التدرج من الوصف العام إلی بعض ما هو متفرع علیه کأنه قیل. کونوا شهداء لله، و لا یتیسر لکم ذلک إلا بعد أن تکونوا قوامین بالقسط فکونوا قوامین بالقسط حتی تکونوا شهداء لله.
و قوله «شُهَداءَ لِلَّهِ» اللام فیه للغایة أی کونوا شهداء تکون شهادتکم لله کما قال تعالی: «وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ»: (الطلاق: 2) و معنی کون الشهادة لله کونها اتباعا للحق و لأجل إظهاره و إحیائه کما یوضحه قوله «فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا». قوله تعالی. «وَ لَوْ عَلی أَنْفُسِکُمْ أَوِ الْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ» أی و لو کانت علی خلاف نفع 
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أنفسکم أو والدیکم أو أقربائکم فلا یحملنکم حب منافع أنفسکم أو حب الوالدین و الأقربین أن تحرفوها أو تترکوها، فالمراد بکون الشهادة علی النفس أو علی الوالدین و الأقربین أن یکون ما تحمله من الشهادة لو أدی مضرا بحاله أو بحال والدیه و أقربیه سواء کان المتضرر هو المشهود علیه بلا واسطة کما إذا تخاصم أبوه و إنسان آخر فشهد له علی أبیه، أو یکون التضرر مع الواسطة کما إذا تخاصم اثنان و کان الشاهد متحملا لأحدهما ما لو أداه لتضرر به نفس الشاهد أیضا- کالمتخاصم الآخر-.
قوله تعالی: «إِنْ یَکُنْ غَنِیًّا أَوْ فَقِیراً فَاللَّهُ أَوْلی بِهِما» إرجاع ضمیر التثنیة إلی الغنی و الفقیر مع وجود «أو» التردیدیة لکون المراد بالغنی و الفقیر هو المفروض المجهول الذی یتکرر بحسب وقوع الوقائع و تکررها فیکون غنیا فی واقعة، و فقیرا فی أخری، فالتردید بحسب فرض البیان و ما فی الخارج تعدد، کذا ذکره بعضهم، فالمعنی أن الله أولی بالغنی فی غناه، و بالفقیر فی فقره: و المراد- و الله أعلم-: لا یحملنکم غنی الغنی أن تمیلوا عن الحق إلیه، و لا فقر الفقیر أن تراعوا حاله بالعدول عن الحق بل أقیموا الشهادة لله سبحانه ثم خلوا بینه و بین الغنی و الفقیر فهو أولی بهما و أرحم بحالهما، و من رحمته أن جعل الحق هو المتبع واجب الاتباع، و القسط هو المندوب إلی إقامته، و فی قیام القسط و ظهور الحق سعادة النوع التی یقوم بها صلب الغنی، و یصلح بها حال الفقیر.
و الواحد منهما و إن انتفع بشهادة محرفة أو متروکة فی شخص واقعة أو وقائع لکن ذلک لا یلبث دون أن یضعف الحق و یمیت العدل، و فی ذلک قوة الباطل و حیاة الجور و الظلم، و فی ذلک الداء العضال و هلاک الإنسانیة.
قوله تعالی: «فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا»، أی مخافة أن تعدلوا عن الحق و القسط باتباع الهوی و ترک الشهادة لله فقوله «أَنْ تَعْدِلُوا» مفعول لأجله و یمکن أن یکون مجرورا بتقدیر اللام متعلقا بالاتباع أی لأن تعدلوا.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» اللی بالشهادة کنایة عن تحریفها من لی اللسان. و الإعراض ترک الشهادة من رأس.
و قرئ «وَ إِنْ تَلْوُوا» بضم اللام و إسکان الواو من ولی یلی ولایة، و المعنی: و إن ولیتم أمر الشهادة و أتیتم بها أو أعرضتم فإن الله خبیر بأعمالکم یجازیکم بها.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، قال أبو عبد الله (ع): إن للمؤمن علی المؤمن سبع حقوق، فأوجبها أن یقول الرجل حقا- و لو کان علی نفسه أو علی والدیه فلا یمیل لهم عن الحق، ثم قال:
«فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا» یعنی عن الحق.
أقول: و فیه تعمیم معنی الشهادة لقول الحق مطلقا بمعرفة عموم قوله «کُونُوا قَوَّامِینَ بِالْقِسْطِ».
و فی المجمع:، قیل: معناه إن تلووا أی تبدلوا الشهادة- أو تعرضوا أی تکتموها: قال:
و هو المروی عن أبی جعفر (ع)
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ الْکِتابِ الَّذِی نَزَّلَ عَلی رَسُولِهِ وَ الْکِتابِ الَّذِی أَنْزَلَ مِنْ قَبْلُ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالاً بَعِیداً (136) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ سَبِیلاً (137) بَشِّرِ الْمُنافِقِینَ بِأَنَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً (138) الَّذِینَ یَتَّخِذُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً (139) وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ آیاتِ اللَّهِ یُکْفَرُ بِها وَ یُسْتَهْزَأُ بِها فَلا تَقْعُدُوا مَعَهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ إِنَّ اللَّهَ جامِعُ الْمُنافِقِینَ وَ الْکافِرِینَ فِی جَهَنَّمَ جَمِیعاً (140)
الَّذِینَ یَتَرَبَّصُونَ بِکُمْ فَإِنْ کانَ لَکُمْ فَتْحٌ مِنَ اللَّهِ قالُوا أَ لَمْ نَکُنْ مَعَکُمْ وَ إِنْ کانَ لِلْکافِرِینَ نَصِیبٌ قالُوا أَ لَمْ نَسْتَحْوِذْ عَلَیْکُمْ وَ نَمْنَعْکُمْ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فَاللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ لَنْ یَجْعَلَ اللَّهُ لِلْکافِرِینَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ سَبِیلاً (141) إِنَّ الْمُنافِقِینَ یُخادِعُونَ اللَّهَ وَ هُوَ خادِعُهُمْ وَ إِذا قامُوا إِلَی الصَّلاةِ قامُوا کُسالی یُراؤُنَ النَّاسَ وَ لا یَذْکُرُونَ اللَّهَ إِلاَّ قَلِیلاً (142) مُذَبْذَبِینَ بَیْنَ ذلِکَ لا إِلی هؤُلاءِ وَ لا إِلی هؤُلاءِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ سَبِیلاً (143) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَجْعَلُوا لِلَّهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً مُبِیناً (144) إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ وَ لَنْ تَجِدَ لَهُمْ نَصِیراً (145)
إِلاَّ الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ اعْتَصَمُوا بِاللَّهِ وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ فَأُولئِکَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ وَ سَوْفَ یُؤْتِ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ أَجْراً عَظِیماً (146) ما یَفْعَلُ اللَّهُ بِعَذابِکُمْ إِنْ شَکَرْتُمْ وَ آمَنْتُمْ وَ کانَ اللَّهُ شاکِراً عَلِیماً (147)
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ الْکِتابِ الَّذِی نَزَّلَ عَلی رَسُولِهِ»، أمر المؤمنین بالإیمان ثانیا بقرینة التفصیل فی متعلق الإیمان الثانی أعنی قوله «بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ الْکِتابِ» (إلخ) و أیضا بقرینة الإیعاد و التهدید علی ترک الإیمان بکل واحد من هذا التفاصیل إنما هو أمر ببسط المؤمنین إجمال إیمانهم علی تفاصیل هذه الحقائق فإنها معارف 
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مرتبطة بعضها ببعض، مستلزمة بعضها ببعض، فالله سبحانه لا إله إلا هو له الأسماء الحسنی و الصفات العلیا، و هی الموجبة لأن یخلق خلقا و یهدیهم إلی ما یرشدهم و یسعدهم ثم یبعثهم لیوم الجزاء، و لا یتم ذلک إلا بإرسال رسل مبشرین و منذرین، و إنزال کتب تحکم بینهم فیما اختلفوا فیه، و تبین لهم معارف المبدأ و المعاد، و أصول الشرائع و الأحکام.
فالإیمان بواحد من حقائق هذه المعارف لا یتم إلا مع الإیمان بجمیعها من غیر استثناء، و الرد لبعضها مع الأخذ ببعض آخر کفر لو أظهر، و نفاق لو کتم و أخفی، و من النفاق أن یتخذ المؤمن مسیرا ینتهی به إلی رد بعض ذلک، کأن یفارق مجتمع المؤمنین و یتقرب إلی مجتمع الکفار و یوالیهم، و یصدقهم فی بعض ما یرمون به الإیمان و أهله، أو یعترضوا أو یستهزءون به الحق و خاصته، و لذلک عقب تعالی هذه الآیة بالتعرض لحال المنافقین و وعیدهم بالعذاب الألیم.
و ما ذکرناه من المعنی هو الذی یقضی به ظاهر الآیة و هو أوجه مما ذکره بعض المفسرین أن المراد بقوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا آمِنُوا»،: یا أیها الذین آمنوا فی الظاهر بالإقرار بالله و رسوله آمنوا فی الباطن لیوافق ظاهرکم باطنکم. و کذا ما ذکره بعضهم أن معنی «آمَنُوا» اثبتوا علی إیمانکم، و کذا ما ذکره آخرون أن الخطاب لمؤمنی أهل الکتاب أی یا أیها الذین آمنوا من أهل الکتاب آمنوا بالله و رسوله و الکتاب الذی نزل علی رسوله و هو القرآن.
و هذه المعانی و إن کانت فی نفسها صحیحة لکن القرائن الکلامیة ناهضة علی خلافها، و أردأ الوجوه آخرها.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا بَعِیداً» لما کان الشطر الأول من الآیة أعنی قوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا آمِنُوا- إلی قوله- مِنْ قَبْلُ» دعوة إلی الجمع بین جمیع ما ذکر فیه بدعوی أن أجزاء هذا المجموع مرتبطة غیر مفارق بعضها بعضا کان هذا التفصیل ثانیا فی معنی التردید و المعنی: و من یکفر بالله أو ملائکته أو کتبه أو رسله أو الیوم الآخر أی من یکفر بشی‌ء من أجزاء الإیمان فقد ضل ضلالا بعیدا.
و لیس المراد بالعطف بالواو الجمع فی الحکم لیتم الجمیع موضوعا واحدا له حکم 
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واحد بمعنی أن الکفر بالمجموع من حیث إنه مجموع ضلال بعید دون الکفر بالبعض دون البعض. علی أن الآیات القرآنیة ناطقة بکفر من کفر بکل واحد مما ذکر فی الآیة علی وجه التفصیل.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ سَبِیلًا» الآیة لو أخذت وحدها منقطعة عما قبلها و ما بعدها کانت دالة علی ما یجازی به الله تعالی أهل الردة إذا تکررت منهم الردة بأن آمنوا ثم کفروا ثم آمنوا ثم کفروا ثم ازدادوا کفرا فالله سبحانه یوعدهم- و حالهم هذا الحال- بأنه لا یغفر لهم، و لا یهدیهم سبیلا، و لیس من المرجو منه المتوقع من رحمته ذلک لعدم استقرارهم علی إیمان، و جعلهم أمر الله ملعبة یلعبون بها، و من کان هذا حاله لم یثبت بالطبع علی إیمان جدی یقبل منه، و إن کانوا لو آمنوا إیمانا جدیا شملتهم المغفرة و الهدایة فإن التوبة بالإیمان بالله حقیقة مما لا یرده الله فی حال علی ما وعد الله تعالی عباده، و قد تقدم الکلام فیه فی قوله تعالی «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ»: الآیة (النساء: 17) فی الجزء الرابع من هذا الکتاب.
فالآیة تحکم بحرمانهم علی ما یجری علیه الطبع و العادة، و لا تأبی الاستثناء لو اتفق إیمان و استقامة علیه من هذه الطائفة نادرا کما یستفاد من نظیر الآیة، قال تعالی:
«کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ وَ شَهِدُوا أَنَّ الرَّسُولَ حَقٌّ وَ جاءَهُمُ الْبَیِّناتُ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ إلی أن قال إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً لَنْ تُقْبَلَ تَوْبَتُهُمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الضَّالُّونَ»: (آل عمران: 90).
و الآیات- کما تری- تستثنی ممن کفر بعد إیمانه، و قوبل بنفی المغفرة و الهدایة، و هی مع ذلک تنفی قبول توبة من ازداد کفرا بعد الإیمان، صدر الآیات فیمن کفر بعد الإیمان و الشهادة بحقیة الرسول و ظهور الآیات البینات، فهو ردة عنادا و لجاجا، و الازدیاد فیه لا یکون إلا مع استقرار العناد و العتو فی قلوبهم، و تمکن الطغیان و الاستکبار فی نفوسهم، و لا یتحقق الرجوع و التوبة ممن هذا حاله عادة.
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هذا ما یقتضیه سیاق الآیة لو أخذت وحدها کما تقدم، لکن الآیات جمیعا لا تخلو عن ظهور ما أو دلالة علی کونها ذات سیاق واحد متصلا بعضها ببعض، و علی هذا التقدیر یکون قوله «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا»، فی مقام التعلیل «لقوله وَ مَنْ یَکْفُرْ بِاللَّهِ إلی قوله فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا بَعِیداً» و یکون الآیتان ذواتی مصداق واحد أی إن من یکفر بالله و ملائکته و کتبه و رسله و الیوم الآخر هو الذی آمن ثم کفر ثم آمن ثم کفر ثم ازداد کفرا، و یکون أیضا هو من المنافقین الذین تعرض تعالی لهم فی قوله بعد «بَشِّرِ الْمُنافِقِینَ بِأَنَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً» إلی آخر الآیات.
و علی هذا یختلف المعنی المراد بقوله «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا» (إلی آخر الآیات) بحسب ما فسر به قوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا آمِنُوا بِاللَّهِ» وَ رَسُولِهِ علی ما تقدم من تفاسیره المختلفة:
فإن فسر بأن آمنوا بالله و رسوله فی الباطن کما آمنتم به فی الظاهر کان معنی الإیمان ثم الکفر ثم الإیمان ثم الکفر ما یبتلی به المنافقون من اختلاف الحال دائما إذا لقوا المؤمنین و إذا لقوا الکفار.
و إن فسر بأن اثبتوا علی الإیمان الذی تلبستم به کان المراد من الإیمان ثم الکفر و هکذا هو الردة بعد الردة المعروفة.
و إن فسر بأن المراد دعوة أهل الکتاب إلی الإیمان بالله و رسوله کان المراد بالإیمان ثم الکفر و هکذا الإیمان بموسی ثم الکفر به بعبادة العجل ثم الإیمان بعزیر أو بعیسی ثم الکفر به ثم الازدیاد فیه بالکفر بمحمد ص و ما جاء به من عند ربه، کما قیل.
و إن فسر بأن ابسطوا إجمال إیمانکم علی تفاصیل الحقائق کما استظهرناه کان قوله «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا»، تعلیلا منطبقا علی حال المنافقین المذکورین فیما بعد، المفسرین بقوله «الَّذِینَ یَتَّخِذُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ» فإن من اتصل بالکفار منفصلا عن مجتمع المؤمنین لا یخلو عن الحضور فی محاضرهم و الاستیناس بهم، و الشرکة فی محاوراتهم، و التصدیق لبعض ما یتذاکرونه من الکلام الذی لا یرتضیه الله سبحانه، و ینسبونه إلی الدین و أولیائه من المطاعن و المساوئ و یستهزءون و یسخرون به.
فهو کلما لقی المؤمنین و اشترک معهم فی شی‌ء من شعائر الدین آمن به، و کلما لقی 
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الکفار و أمضی بعض ما یتقولونه کفر، فلا یزال یؤمن زمانا و یکفر زمانا حتی إذا استحکم فیه هذه السجیة کان ذلک منه ازدیادا فی الکفر و الله أعلم.
و إذ کان مبتلی باختلاف الحال و عدم استقراره فلا توبة له لأنه غیر ثابت علی حال الندامة لو ندم علی ما فعله، إلا أن یتوب و یستقر علی توبته استقرارا لا یزلزله اختلاف الأحوال، و لا تحرکه عواصف الأهواء، و لذا قید الله سبحانه التوبة المقبولة من مثل هذا المنافق بقیود لا تبقی مجالا للتغیر و التحول فقال فی الاستثناء الآتی: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ اعْتَصَمُوا بِاللَّهِ وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ (الآیة).
قوله تعالی: «بَشِّرِ الْمُنافِقِینَ بِأَنَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً الَّذِینَ یَتَّخِذُونَ» (إلخ) تهدید للمنافقین، و قد وصفهم بموالاة الکافرین دون المؤمنین، و هذا وصف أعم مصداقا من المنافقین الذین لم یؤمن قلوبهم، و إنما یتظاهرون بالإیمان فإن طائفة من المؤمنین لا یزالون مبتلین بموالاة الکفار، و الانقطاع عن جماعة المؤمنین، و الاتصال بهم باطنا و اتخاذ الولیجة منهم حتی فی زمن الرسول ص.
و هذا یؤید بعض التأیید أن یکون المراد بهؤلاء المنافقین طائفة من المؤمنین یتخذون الکافرین أولیاء من دون المؤمنین، و یؤیده ظاهر قوله فی الآیة اللاحقة «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ إلی قوله- إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ» فإن ذلک تقریر لتهدید المنافقین، و الخطاب فیه للمؤمنین، و یؤیده أیضا ما سیصف تعالی حالهم فی نفاقهم بقوله «وَ لا یَذْکُرُونَ اللَّهَ إِلَّا قَلِیلًا» فأثبت لهم شیئا من ذکر الله تعالی، و هو بعید الانطباق علی المنافقین الذین لم یؤمنوا بقلوبهم قط.
قوله تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» استفهام إنکاری ثم جواب بما یقرر الإنکار فإن العزة من فروع الملک، و الملک لله وحده، قال تعالی «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ وَ تَنْزِعُ الْمُلْکَ مِمَّنْ تَشاءُ وَ تُعِزُّ مَنْ تَشاءُ وَ تُذِلُّ مَنْ تَشاءُ»: (آل عمران: 26).
قوله تعالی: «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ- إلی قوله- مِثْلُهُمْ» یرید ما نزله فی سورة الأنعام: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ وَ إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ الشَّیْطانُ فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ 
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(الأنعام:) 68 فإن سورة الأنعام مکیة، و سورة النساء مدنیة.
و یستفاد من إشارة الآیة إلی آیة الأنعام أن بعض الخطابات القرآنیة وجه إلی النبی ص خاصة، و المراد بها ما یعم الأمة.
و قوله «إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ تعلیل للنهی أی بما نهیناکم لأنکم إذا قعدتم معهم- و الحال هذه- تکونون مثلهم، و قوله «إِنَّ اللَّهَ جامِعُ الْمُنافِقِینَ وَ الْکافِرِینَ فِی جَهَنَّمَ».
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَتَرَبَّصُونَ بِکُمْ فَإِنْ کانَ لَکُمْ فَتْحٌ مِنَ اللَّهِ»، التربص:
الانتظار. و الاستحواذ: الغلبة و التسلط، و هذا وصف آخر لهؤلاء المنافقین فإنهم إنما حفظوا رابطة الاتصال بالفریقین جمیعا: المؤمنین و الکافرین، یستدرون الطائفتین و یستفیدون ممن حسن حاله منهما، فإن کان للمؤمنین فتح قالوا: إنا کنا معکم فلیکن لنا سهم مما أوتیتموه من غنیمة و نحوها، و إن کان للکافرین نصیب قالوا: أ لم نغلبکم و نمنعکم من المؤمنین؟ أی من الإیمان بما آمنوا به و الاتصال بهم فلنا سهم مما أوتیتموه من النصیب أو منة علیکم حیث جررنا إلیکم النصیب.
قیل: عبر عما للمؤمنین بالفتح لأنه هو الموعود لهم، و للکافرین بالنصیب تحقیرا له فإنه لا یعبأ به بعد ما وعد الله المؤمنین أن لهم الفتح و أن الله ولیهم، و لعله لذلک نسب الفتح إلی الله دون النصیب.
قوله تعالی «فَاللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ لَنْ یَجْعَلَ اللَّهُ لِلْکافِرِینَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ سَبِیلًا» الخطاب للمؤمنین و إن کان ساریا إلی المنافقین و الکافرین جمیعا، و أما قوله «وَ لَنْ یَجْعَلَ اللَّهُ»، فمعناه أن الحکم یومئذ للمؤمنین علی الکافرین، و لن ینعکس الأمر أبدا، و فیه إیاس للمنافقین، أی لییئس هؤلاء المنافقون فالغلبة للمؤمنین علی الکافرین بالآخرة.
و یمکن أن یکون نفی السبیل أعم من النشأتین: الدنیا و الآخرة، فإن المؤمنین غالبون بإذن الله دائما ما داموا ملتزمین بلوازم إیمانهم، قال تعالی «وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: (آل عمران: 139).
قوله تعالی «إِنَّ الْمُنافِقِینَ یُخادِعُونَ اللَّهَ وَ هُوَ خادِعُهُمْ» المخادعة هی الإکثار أو التشدید فی الخدعة بناء علی أن زیادة المبانی تدل علی زیادة المعانی.
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و قوله «وَ هُوَ خادِعُهُمْ» فی موضع الحال أی یخادعون الله فی حال هو یخدعهم و یئول المعنی إلی أن هؤلاء یریدون بأعمالهم الصادرة عن النفاق من إظهار الإیمان، و الاقتراب من المؤمنین، و الحضور فی محاضرهم و مشاهدهم أن یخادعوا الله أی النبی ص و المؤمنین فیستدروا منهم بظاهر إیمانهم و أعمالهم من غیر حقیقة، و لا یدرون أن هذا الذی خلی بینهم و بین هذه الأعمال و لم یمنعهم منها هو الله سبحانه، و هو خدعة منه لهم و مجازاة لهم بسوء نیاتهم و خباثة أعمالهم فخدعتهم له بعینها خدعته لهم.
قوله تعالی: «وَ إِذا قامُوا إِلَی الصَّلاةِ قامُوا کُسالی یُراؤُنَ النَّاسَ وَ لا یَذْکُرُونَ اللَّهَ إِلَّا قَلِیلًا» هذا وصف آخر من أوصافهم و هو القیام إلی الصلاة- إذا قاموا إلیها- کسالی یراءون الناس، و الصلاة أفضل عبادة یذکر فیها الله، و لو کانت قلوبهم متعلقه بربهم مؤمنة به لم یأخذهم الکسل و التوانی فی التوجه إلیه و ذکره، و لم یعملوا عملهم لمراءاة الناس، و لذکروا الله تعالی کثیرا علی ما هو شأن تعلق القلب و اشتغال البال.
قوله تعالی: «مُذَبْذَبِینَ بَیْنَ ذلِکَ لا إِلی هؤُلاءِ وَ لا إِلی هؤُلاءِ»، قال فی المجمع:
یقال ذبذبته فذبذب أی حرکته فتحرک فهو کتحریک شی‌ء معلق (انتهی). فکون الشی‌ء مذبذبا أن یتردد بین جانبین من غیر تعلق بشی‌ء منهما، و هذا نعت المنافقین، یتذبذبون بین ذلک- أی الذی ذکر من الإیمان و الکفر- لا إلی هؤلاء أی لا إلی المؤمنین فقط کالمؤمنین بالحقیقة، و لا إلی الکفار فقط کالکافرین محضا.
و قوله «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ سَبِیلًا» فی مقام التعلیل لما سبقه من حدیث الذبذبة، فسبب ترددهم بین الجانبین من غیر تعلق بأحدهما أن الله أضلهم عن السبیل فلا سبیل لهم یردونه.
و لهذه العلة بعینها قیل: «مُذَبْذَبِینَ بَیْنَ ذلِکَ» و لم یقل: متذبذبین أی القهر الإلهی هو الذی یجر لهم هذا النوع من التحریک الذی لا ینتهی إلی غایة ثابتة مطمئنة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ» (إلی آخر الآیتین) السلطان هو الحجة. و الدرک بفتحتین- و قد یسکن الراء- قال الراغب: الدرک کالدرج لکن الدرج یقال اعتبارا بالصعود، و الدرک اعتبارا بالحدور، و لهذا قیل: درجات الجنة و درکات النار، و لتصور الحدور فی النار سمیت هاویة (انتهی).
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و الآیة- کما تری- تنهی المؤمنین عن الاتصال بولایة الکفار و ترک ولایة المؤمنین، ثم الآیة الثانیة تعلل ذلک بالوعید الشدید المتوجه إلی المنافقین، و لیس إلا أن الله سبحانه یعد هذا الصنیع نفاقا یحذر المؤمنین من الوقوع فیه.
و السیاق یدل علی أن قوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا»، کالنتیجة المستنتجة مما تقدم أو الفرع المتفرع علیه، و هذا کالصریح فی أن الآیات السابقة إنما تتعرض لحال مرضی القلوب و ضعفاء الإیمان من المؤمنین و یسمیهم المنافقین، و لا أقل من شمولها لهم ثم یعظ المؤمنین أن لا یقربوا هذا الحمی و لا یتعرضوا لسخط الله، و لا یجعلوا الله تعالی علی أنفسهم حجة واضحة فیضلهم و یخدعهم و یذبذبهم فی الحیاة الدنیا، ثم یجمع بینهم و بین الکافرین فی جهنم جمیعا، ثم یسکنهم فی أسفل درک من النار، و یقطع بینهم و بین کل نصیر ینصرهم، و شفیع یشفع لهم.
و یظهر من الآیتین أولا: أن الإضلال و الخدعة و کل سخط إلهی من هذا القبیل إنما عن حجة واضحة تعطیها أعمال العباد، فهی إخزاء علی طریق المقابلة و المجازاة، و حاشا الجناب الإلهی أن یبدأهم بالشر و الشقوة من غیر تقدم ما یوجب ذلک من قبلهم، فقوله «أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَجْعَلُوا لِلَّهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً مُبِیناً»؟ یجری مجری قوله «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26).
و ثانیا: أن فی النار لأهلها مراتب تختلف فی السفالة، و لا محالة یشتد بحسبها عذابهم یسمیها الله تعالی بالدرکات.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ اعْتَصَمُوا بِاللَّهِ وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ» استثناء من الوعید الذی ذکر فی المنافقین بقوله: «إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ» (الآیة) و لازم ذلک خروجهم من جماعة المنافقین، و لحوقهم بصف المؤمنین، و لذلک ذیل الاستثناء بذکر کونهم مع المؤمنین، و ذکر ثواب المؤمنین جمیعا فقال تعالی: «فَأُولئِکَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ وَ سَوْفَ یُؤْتِ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ أَجْراً عَظِیماً.
و قد وصف الله هؤلاء الذین استثناهم من المنافقین بأوصاف عدیدة ثقیلة، و لیست تنبت أصول النفاق و أعراقه إلا بها، فذکر التوبة و هی الرجوع إلی الله تعالی، و لا ینفع الرجوع و التوب وحده حتی یصلحوا کل ما فسد منهم من نفس و عمل، و لا ینفع الإصلاح 
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إلا أن یعتصموا بالله أی یتبعوا کتابه و سنة نبیه ص إذ لا سبیل إلی الله إلا ما عینه و ما سوی ذلک فهو سبیل الشیطان.
و لا ینفع الاعتصام المذکور إلا إذا أخلصوا دینهم- و هو الذی فیه الاعتصام- لله، فإن الشرک ظلم لا یعفی عنه و لا یغفر، فإذا تابوا إلی الله و أصلحوا کل فاسد منهم و اعتصموا بالله و أخلصوا دینهم لله کانوا عند ذلک مؤمنین لا یشوب إیمانهم شرک، فآمنوا النفاق و اهتدوا قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: (الأنعام: 82).
و یظهر من سیاق الآیة أن المراد بالمؤمنین هم المؤمنون محضا المخلصون للإیمان، و قد عرفهم الله تعالی بأنهم الذین تابوا و أصلحوا و اعتصموا بالله و أخلصوا دینهم لله، و هذه الصفات تتضمن تفاصیل جمیع ما عده الله تعالی فی کتابه من صفاتهم و نعوتهم کقوله تعالی «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ» (إلی آخر الآیات): (المؤمنون: 3)، و قوله تعالی «وَ عِبادُ الرَّحْمنِ الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً وَ الَّذِینَ یَبِیتُونَ لِرَبِّهِمْ سُجَّداً وَ قِیاماً» الآیات (الفرقان:
64)، و قوله «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: (النساء: 65).
فهذا هو مراد القرآن بالمؤمنین إذا أطلق اللفظ إطلاقا من غیر قرینة تدل علی خلافه.
و قد قال تعالی: «فَأُولئِکَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ» و لم یقل: فأولئک من المؤمنین لأنهم بتحقق هذه الأوصاف فیهم أول تحققها یلحقون بهم، و لن یکونوا منهم حتی تستمر فیهم الأوصاف علی استقرارها، فافهم ذلک.
قوله تعالی: «ما یَفْعَلُ اللَّهُ بِعَذابِکُمْ إِنْ شَکَرْتُمْ وَ آمَنْتُمْ»، ظاهره أنه خطاب للمؤمنین، لأن الکلام جار علی خطابهم و إنما یخاطبون بهذا الخطاب مع الغض عن إیمانهم و فرضهم کالعاری عنه علی ما هو شأن مثل هذا الخطاب.
و هو کنایة عن عدم حاجته تعالی إلی عذابهم، و أنهم لو لم یستوجبوا العذاب بترکهم الشکر و الإیمان لم یکن من قبله تعالی ما یوجب عذابهم، لأنه لا ینتفع بعذابهم حتی یؤثره، و لا یستضر بوجودهم حتی یدفعه عن نفسه بعذابهم، فالمعنی: لا موجب لعذابکم إن شکرتم 
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نعمة الله بأداء واجب حقه و آمنتم به و کان الله شاکرا لمن شکره و آمن به، علیما لا یجهل مورده.
و فی الآیة دلالة علی أن العذاب الشامل لأهله إنما هو من قبلهم لا من قبله، و کذا کل ما یستوجب العذاب من ضلال أو شرک أو معصیة، و لو کان شی‌ء من ذلک من قبله تعالی لکان العذاب الذی یستتبعه أیضا من قبله لأن المسبب یستند إلی من استند إلیه السبب.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم: عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) فی قول الله «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ آمَنُوا- ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً» قال: نزلت فی عبد الله بن أبی سرح- الذی بعثه عثمان إلی مصر- ثم ازداد کفرا حین لم یبق فیه من الإیمان شی‌ء
و فیه، عن أبی بصیر قال: سمعته یقول: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا» (الآیة) من زعم أن الخمر حرام ثم شربها، و من زعم أن الزنا حرام ثم زنی، و من زعم أن الزکاة حق و لم یؤدها.
أقول: فیه تعمیم للآیة علی الکفر بجمیع مراتبه، و من مراتبه ترک الواجبات و فعل المحرمات، و تأیید لما تقدم فی البیان.
و فیه، عن محمد بن الفضیل: عن أبی الحسن الرضا (ع) فی قول الله «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ آیاتِ اللَّهِ-- إلی قوله- إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ» قال: إذا سمعت الرجل یجحد الحق و یکذب به- و یقع فی أهله فقم من عنده و لا تقاعده.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر.
و فی العیون، بإسناده عن أبی الصلت الهروی: عن الرضا (ع) فی قول الله جل جلاله «وَ لَنْ یَجْعَلَ اللَّهُ لِلْکافِرِینَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ سَبِیلًا» قال: فإنه یقول: و لن یجعل الله للکافرین علی المؤمنین حجة، و لقد أخبر الله تعالی عن کفار قتلوا نبیهم بغیر الحق- و مع قتلهم إیاهم لم یجعل الله لهم علی أنبیائه سبیلا.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن علی: «وَ لَنْ یَجْعَلَ اللَّهُ لِلْکافِرِینَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ سَبِیلًا»- قال: فی الآخرة.
أقول: و قد تقدم أن ظاهر السیاق هو الآخرة و لو عمم لغیرها بأخذ الجملة وحدها شملت الحجة فی الدنیا.
و فی العیون، بإسناده عن الحسن بن فضال قال: سألت علی بن موسی الرضا (ع) عن قوله «یُخادِعُونَ اللَّهَ وَ هُوَ خادِعُهُمْ» فقال الله تبارک و تعالی: لا یخادع، و لکنه یجازیهم جزاء الخدیعة.
و فی تفسیر العیاشی، عن مسعدة بن زیاد عن جعفر بن محمد عن أبیه: أن رسول الله ص سئل: فیما النجاة غدا؟ فقال: النجاة أن لا تخادعوا الله فیخدعکم- فإنه من یخادع الله یخدعه، و یخلع منه الإیمان و نفسه یخدع لو یشعر.
فقیل: فکیف یخادع الله؟ قال: یعمل بما أمر الله ثم یرید به غیره- فاتقوا الرئاء فإنه شرک بالله، إن المرائی یدعی یوم القیامة بأربعة أسماء: یا کافر، یا فاجر، یا غادر، یا خاسر، حبط عملک، و بطل أجرک، و لا خلاق لک الیوم، فالتمس أجرک ممن کنت تعمل له.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی المعزی الخصاف رفعه قال: قال أمیر المؤمنین (ع): من ذکر الله عز و جل فی السر فقد ذکر الله کثیرا، إن المنافقین کانوا یذکرون الله علانیة، و لا یذکرونه فی السر فقال الله عز و جل: «یُراؤُنَ النَّاسَ وَ لا یَذْکُرُونَ اللَّهَ إِلَّا قَلِیلًا»
أقول: و هذا معنی آخر لقلة الذکر لطیف.
و فی الدر المنثور: أخرج ابن المنذر عن علی قال: لا یقل عمل مع تقوی، و کیف یقل ما یتقبل؟.
أقول: و هذا أیضا معنی لطیف، و مرجعه بالحقیقة إلی ما مر فی الخبر السابق.
و فیه: أخرج مسلم و أبو داود و البیهقی فی سننه عن أنس قال: قال رسول الله ص: تلک صلاة المنافق، یجلس یرقب الشمس حتی إذا کانت بین قرنی الشیطان- قام فنقر أربعا لا یذکر الله فیها إلا قلیلا.
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أقول: و هذا معنی آخر لقلة الذکر فإن لمثل هذا المصلی من الذکر مجرد التوجه إلی الله بقیامه إلی الصلاة، و کان یمکنه أن یستغرق فی ذکره بالحضور و الطمأنینة فی صلاته.
و المراد بکون الشمس بین قرنی الشیطان دنوها من أفق الغروب کأنه یجعل النهار و اللیل قرنین للشیطان ینطح بهما ابن آدم أو یظهر لابن آدم.
و فیه: أخرج عبد بن حمید و البخاری فی تاریخه و مسلم و ابن جریر و ابن المنذر عن ابن عمر قال: قال رسول الله ص: مثل المنافق مثل الشاة العائرة بین الغنمین- تعیر إلی هذه مرة و إلی هذه مرة لا تدری أیهما تتبع 
و فیه: أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس قال": کل سلطان فی القرآن فهو حجة
و فیه: و أخرج ابن أبی شیبة و المروزی فی زوائد الزهد و أبو الشیخ بن حبان عن مکحول قال: بلغنی أن النبی ص قال: ما أخلص عبد لله أربعین صباحا- إلا ظهرت ینابیع الحکمة من قلبه علی لسانه.
أقول: و الروایة من المشهورات، و قد رویت بلفظها أو بمعناها بطرق أخری.
و فیه: أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول عن زید بن أرقم قال: قال رسول الله ص: من قال لا إله إلا الله مخلصا دخل الجنة، قیل: یا رسول الله و ما إخلاصها؟
قال: أن تحجزه عن المحارم.
أقول: و الروایة مستفیضة معنی و قد رویت بطرق مختلفة فی جوامع أهل السنة و الشیعة عن النبی و أئمة أهل البیت (ص)، و سنورد عمدة ألفاظها المنقولة فی موضع یناسبها إن شاء الله تعالی.
و فی ذیل هذه الآیات روایات فی أسباب النزول مختلفة متشتتة، ترکنا إیرادها لظهورها فی الجری و تطبیق المصداق. و الله أعلم.
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اشارة

لا یُحِبُّ اللَّهُ الْجَهْرَ بِالسُّوءِ مِنَ الْقَوْلِ إِلاَّ مَنْ ظُلِمَ وَ کانَ اللَّهُ سَمِیعاً عَلِیماً (148) إِنْ تُبْدُوا خَیْراً أَوْ تُخْفُوهُ أَوْ تَعْفُوا عَنْ سُوءٍ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا قَدِیراً (149)



(بیان)

قوله تعالی: «لا یُحِبُّ اللَّهُ الْجَهْرَ بِالسُّوءِ مِنَ الْقَوْلِ إِلَّا مَنْ ظُلِمَ»، قال الراغب فی مادة «جهر» یقال لظهور الشی‌ء بإفراط لحاسة البصر أو حاسة السمع، أما البصر فنحو رأیته جهارا، قال الله تعالی: «لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً» «أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً»- إلی أن قال- و أما السمع فمنه قوله تعالی: «سَواءٌ مِنْکُمْ مَنْ أَسَرَّ الْقَوْلَ وَ مَنْ جَهَرَ بِهِ». و السوء من القول کل کلام یسوء من قیل فیه کالدعاء علیه، و شتمه بما فیه من المساوئ و العیوب و بما لیس فیه، فکل ذلک لا یحب الله الجهر به و إظهاره، و من المعلوم أنه تعالی منزه من الحب و البغض علی حد ما یوجد فینا معشر الإنسان و ما یجانسنا من الحیوان، إلا أنه لما کان الأمر و النهی عندنا بحسب الطبع صادرین عن حب و بغض کنی بهما عن الإرادة و الکراهة و عن الأمر و النهی.
فقوله «لا یُحِبُّ اللَّهُ الْجَهْرَ بِالسُّوءِ مِنَ الْقَوْلِ» کنایة عن الکراهة التشریعیة أعم من التحریم و الإعانة.
و قوله «إِلَّا مَنْ ظُلِمَ» استثناء منقطع أی لکن من ظلم لا بأس بأن یجهر بالسوء من القول فیمن ظلمه من حیث ظلم، و هذه هی القرینة علی أنه إنما یجوز له الجهر بالسوء من القول یبین فیه ما ظلمه، و یظهر مساوئه التی فیه مما ظلمه به، و أما التعدی إلی غیره مما لیس فیه، أو ما لا یرتبط بظلمه فلا دلیل علی جواز الجهر به من الآیة.
و المفسرون و إن اختلفوا فی تفسیر السوء من القول فمن قائل إنه الدعاء علیه، و من قائل إنه ذکر ظلمه و ما تعدی به علیه و غیر ذلک إلا أن الجمیع مشمول لإطلاق الآیة
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فلا موجب لتخصیص الکلام ببعضها.
و قوله «وَ کانَ اللَّهُ سَمِیعاً عَلِیماً» فی مقام التأکید للنهی المستفاد من قوله «لا یُحِبُّ اللَّهُ الْجَهْرَ»، أی لا ینبغی الجهر بالسوء من القول من غیر المظلوم فإن الله سمیع یسمع القول علیم یعلم به.
قوله تعالی: «إِنْ تُبْدُوا خَیْراً أَوْ تُخْفُوهُ أَوْ تَعْفُوا عَنْ سُوءٍ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا قَدِیراً» الآیة لا تخلو عن ارتباط بما قبلها فإنها تشمل إظهار الخیر من القول شکرا لنعمة أنعمها منعم علی الإنسان، و تشمل العفو عن السوء و الظلم فلا یجهر علی الظالم بالسوء من القول.
فإبداء الخیر إظهاره سواء کان فعلا کإظهار الإنفاق علی مستحقه و کذا کل معروف لما فیه من إعلاء کلمة الدین و تشویق الناس إلی المعروف، أو کان قولا کإظهار الشکر علی المنعم و ذکره بجمیل القول لما فیه من حسن التقدیر و تشویق أهل النعمة.
و إخفاء الخیر منصرفه إخفاء فعل المعروف لیکون أبعد من الرئاء و أقرب إلی الخلوص کما قال: «إِنْ تُبْدُوا الصَّدَقاتِ فَنِعِمَّا هِیَ وَ إِنْ تُخْفُوها وَ تُؤْتُوهَا الْفُقَراءَ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ یُکَفِّرُ عَنْکُمْ مِنْ سَیِّئاتِکُمْ»: (البقرة: 271).
و العفو عن السوء هو الستر علیه قولا بأن لا یذکر ظالمة بظلمه، و لا یذهب بماء وجهه عند الناس، و لا یجهر علیه بالسوء من القول، و فعلا بأن لا یواجهه بما یقابل ما أساء به، و لا ینتقم عنه فیما یجوز له ذلک کما قال تعالی: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ»: (البقرة: 194).
و قوله «فَإِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا قَدِیراً» سبب أقیم مقام المسبب و التقدیر: إن تعفوا عن سوء فقد اتصفتم بصفة من صفات الله الکمالیة- و هو العفو علی قدرة- فإن الله ذو عفو علی قدرته، فالجزاء جزاء بالنسبة إلی بعض الشروط، و أما إبداء الخیر و إخفاؤه أی إیتاؤه علی أی حال فهو أیضا من صفاته تعالی بما أنه الله تعالی، و یمکن أن یلوح إلیه الکلام.



(بحث روائی)

فی المجمع، قال: لا یحب الله الشتم فی الانتصار إلا من ظلم- فلا بأس له أن ینتصر ممن ظلم مما یجوز الانتصار فی الدین: قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع)
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و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الجارود عن أبی عبد الله (ع) قال: الجهر بالسوء من القول أن یذکر الرجل بما فیه.
و فی تفسیر القمی: و فی حدیث آخر فی تفسیر هذا قال: إن جاءک رجل و قال فیک ما لیس فیک من الخیر و الثناء- و العمل الصالح فلا تقبله منه و کذبه فقد ظلمک.
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن الفضل بن أبی قرة: عن أبی عبد الله (ع) فی قول الله: «لا یُحِبُّ اللَّهُ الْجَهْرَ بِالسُّوءِ مِنَ الْقَوْلِ إِلَّا مَنْ ظُلِمَ» قال: من أضاف قوما فأساء ضیافتهم- فهو ممن ظلم فلا جناح علیهم فیما قالوا فیه:
أقول: و رواه فی المجمع، عنه (ع) مرسلا، و روی من طرق أهل السنة عن مجاهد.
و الروایات علی أی حال دالة علی التعمیم کما استفدناه من الآیة.
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اشارة

إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلاً (150) أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً (151) وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ لَمْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ أُولئِکَ سَوْفَ یُؤْتِیهِمْ أُجُورَهُمْ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (152)



(بیان)

انعطاف إلی حال أهل الکتاب، و بیان لحقیقة کفرهم، و شرح لعدة من مظالمهم، و معاصیهم و مفاسد أقوالهم.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ»، هؤلاء أهل الکتاب من الیهود و النصاری فالیهود تؤمن بموسی و تکفر بعیسی و محمد، و النصاری تؤمن بموسی و عیسی 
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و تکفر بمحمد صلی الله علیهم أجمعین، و هؤلاء علی زعمهم لا یکفرون بالله و ببعض رسله، و إنما یکفرون ببعض الرسل، و قد أطلق الله علیهم أنهم کافرون بالله و رسله جمیعا و لذلک احتیج إلی بیان المراد من إطلاق قوله «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ». و لذلک عطف علی قوله «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ»، قوله «وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ» بعطف التفسیر و نفس المعطوف أیضا بعضه یفسر بعضه، فهم کافرون بالله و رسله لأنهم بقولهم: «نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ» یریدون أن یفرقوا بین الله و رسله فیؤمنون بالله و بعض رسله و یکفروا ببعض رسله مع کونه رسولا من الله، و الرد علیه رد علی الله تعالی.
ثم بین ذلک ببیان آخر بالعطف علیه عطف التفسیر فقال: «وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا» أی سبیلا متوسطا بین الإیمان بالله و رسله جمیعا، و الکفر بالله و رسله جمیعا، و هو الإیمان ببعض و الکفر ببعض، و لا سبیل إلی الله إلا الإیمان به و برسله جمیعا فإن الرسول بما أنه رسول لیس له من نفسه شی‌ء و لا له من الأمر شی‌ء، فالإیمان به إیمان بالله و الکفر به کفر بالله محضا.
فالکفر بالبعض و الإیمان بالبعض و بالله لیس إلا تفرقة بین الله و بین رسله، و إعطاء الاستقلال للرسول فیکون الإیمان به غیر مرتبط بالإیمان بالله، و الکفر به غیر مرتبط بالکفر به فیکون طرفا لا وسطا، و کیف یصح فرض الرسالة ممن لا یرتبط الإیمان به و الکفر به بالإیمان بالله و الکفر به.
فمن البین الذی لا مریة فیه أن الإیمان بمن هذا شأنه و الخضوع له شرک بالله العظیم، و لذلک تری أنه تعالی بعد وصفهم بأنهم یریدون بالإیمان ببعض الرسل و الکفر بالبعض أن یفرقوا بین الله و رسله و یریدون أن یتخذوا بین ذلک سبیلا ذکر أنهم کافرون بذلک حقا فقال: «أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا» ثم أوعدهم فقال: «وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً».
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ لَمْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ أَحَدٍ مِنْهُمْ»، لما کفر أولئک المفرقین بین الله و رسله، و ذکر أنهم کافرون بالله و رسله ذکر من یقابلهم بالإیمان بالله و رسله علی سبیل عدم التفرقة تتمیما للأقسام.
و فی الآیات التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر فی قوله «وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً
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مُهِیناً» ثم إلی الخطاب فی قوله «أُولئِکَ سَوْفَ یُؤْتِیهِمْ أُجُورَهُمْ»، و لعل الوجه فیه أن إسناد الجزاء إلی المتکلم أقرب من الوقوع بحسب لحن الکلام من إسناده إلی الغائب.
و یفید هذه الفائدة أیضا الالتفات الواقع فی الآیة الثانیة فإن توجیه الخطاب إلی النبی ص عند الوعد الجمیل و هو یعلم بإنجازه تعالی یفید القرب من الوقوع‌
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اشارة

یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ بِظُلْمِهِمْ ثُمَّ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ فَعَفَوْنا عَنْ ذلِکَ وَ آتَیْنا مُوسی سُلْطاناً مُبِیناً (153) وَ رَفَعْنا فَوْقَهُمُ الطُّورَ بِمِیثاقِهِمْ وَ قُلْنا لَهُمُ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُلْنا لَهُمْ لا تَعْدُوا فِی السَّبْتِ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً (154) فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ وَ کُفْرِهِمْ بِآیاتِ اللَّهِ وَ قَتْلِهِمُ الْأَنْبِیاءَ بِغَیْرِ حَقٍّ وَ قَوْلِهِمْ قُلُوبُنا غُلْفٌ بَلْ طَبَعَ اللَّهُ عَلَیْها بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلاَّ قَلِیلاً (155) وَ بِکُفْرِهِمْ وَ قَوْلِهِمْ عَلی مَرْیَمَ بُهْتاناً عَظِیماً (156) وَ قَوْلِهِمْ إِنَّا قَتَلْنَا الْمَسِیحَ عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ رَسُولَ اللَّهِ وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ وَ إِنَّ الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِلاَّ اتِّباعَ الظَّنِّ وَ ما قَتَلُوهُ یَقِیناً (157)
بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً (158) وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلاَّ لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً (159) فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ وَ بِصَدِّهِمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ کَثِیراً (160) وَ أَخْذِهِمُ الرِّبَوا وَ قَدْ نُهُوا عَنْهُ وَ أَکْلِهِمْ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً (161) لکِنِ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ مِنْهُمْ وَ الْمُؤْمِنُونَ یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ وَ الْمُقِیمِینَ الصَّلاةَ وَ الْمُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ الْمُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ أُولئِکَ سَنُؤْتِیهِمْ أَجْراً عَظِیماً (162)
إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَوْحَیْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ عِیسی وَ أَیُّوبَ وَ یُونُسَ وَ هارُونَ وَ سُلَیْمانَ وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً (163) وَ رُسُلاً قَدْ قَصَصْناهُمْ عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ وَ رُسُلاً لَمْ نَقْصُصْهُمْ عَلَیْکَ وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً (164) رُسُلاً مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ لِئَلاَّ یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً (165) لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ وَ الْمَلائِکَةُ یَشْهَدُونَ وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً (166) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ قَدْ ضَلُّوا ضَلالاً بَعِیداً (167)
إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ظَلَمُوا لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ طَرِیقاً (168) إِلاَّ طَرِیقَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أَبَداً وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً (169)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 129



(بیان)

الآیات تذکر سؤال أهل الکتاب رسول الله ص تنزیل کتاب من السماء علیهم حیث لم یقنعوا بنزول القرآن بوحی الروح الأمین نجوما، و نجیب عن مسألتهم.
قوله تعالی: «یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ»، أهل الکتاب هم الیهود و النصاری علی ما هو المعهود فی عرف القرآن فی أمثال هذه الموارد و علیه فالسائل هو الطائفتان جمیعا دون الیهود فحسب.
و لا ینافیه کون المظالم و الجرائم المعدودة فی ضمن الآیات مختصة بالیهود کسؤال الرؤیة، و اتخاذ العجل، و نقض المیثاق عند رفع الطور و الأمر بالسجدة و النهی عن العدو فی السبت و غیر ذلک.
فإن الطائفتین ترجعان إلی أصل واحد و هو شعب إسرائیل بعث إلیهم موسی و عیسی (ع) و إن انتشرت دعوة عیسی بعد رفعه فی غیر بنی إسرائیل کالروم و العرب و الحبشة و مصر و غیرهم، و ما قوم عیسی بأقل ظلما لعیسی من الیهود لموسی (ع).
و لعد الطائفتین جمیعا ذا أصل واحد یخص الیهود بالذکر فیما یخصهم من الجزاء حیث قال: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ» و لذلک أیضا عد عیسی بین الرسل المذکورین بعد کما عد موسی (ع) بینهم و لو کان وجه الکلام إلی الیهود فقط لم یصح ذلک، و لذلک أیضا قیل بعد هذه الآیات: «یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ وَ لا تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَّ إِنَّمَا الْمَسِیحُ» (إلخ).
و بالجملة السائل هم أهل الکتاب جمیعا و وجه الکلام معهم لاشتراکهم فی الخصیصة القومیة و هو التحکم و القول بغیر الحق و المجازفة و عدم التقید بالعهود و المواثیق، و الکلام جار معهم فیما اشترکوا فإذا اختص منهم طائفة بشی‌ء خص الکلام به.
و الذی سألوه رسول الله ص هو أن ینزل علیهم کتابا من السماء، و لم یسألوه ما سألوه قبل نزول القرآن و تلاوته علیهم کیف و القصة إنما وقعت فی المدینة و قد بلغهم من القرآن ما نزل بمکة و شطر مما نزل بالمدینة؟ بل هم ما کانوا یقنعون به دلیلا للنبوة،
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و لا یعدونه کتابا سماویا مع أن القرآن نزل فیما نزل مشفعا بالتحدی و دعوی الإعجاز کما فی سور: إسراء، و یونس، و هود، و البقرة النازلة جمیعا قبل سورة النساء.
فسؤالهم تنزیل الکتاب من السماء بعد ما کانوا یشاهدونه من أمر القرآن لم یکن إلا سؤالا جزافیا لا یصدر إلا ممن لا یخضع للحق و لا ینقاد للحقیقة و إنما یلغو و یهذو بما قدمته له أیدی الأهواء من غیر أن یتقید بقید أو یثبت علی أساس، نظیر ما کانت تتحکم به قریش مع نزول القرآن، و ظهور دعوته فتقول علی ما حکاه الله سبحانه عنهم «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ»: (یونس: 20) «أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ (إسراء: 93).
و لهذا الذی ذکرناه أجاب الله سبحانه عن مسألتهم (أولا) بأنهم قوم متمادون فی الجهالة و الضلالة لا یأبون عن أنواع الظلم و إن عظمت، و الکفر و الجحود و إن جاءت البینة، و عن نقض المواثیق و إن غلظت و غیر ذلک من الکذب و البهتان و أی ظلم، و من هذا شأنه لا یصلح لإجابة ما سأله و الإقبال علی ما اقترحه.
و (ثانیا) أن الکتاب الذی أنزله الله و هو القرآن مقارن لشهادة الله سبحانه و ملائکته و هو الذی یفصح عن التحدی بعد التحدی بآیاته الکریمة.
فقال تعالی فی جوابهم أولا: «فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ» أی مما سألوک من تنزیل کتاب من السماء إلیهم «فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً» أی إراءة عیان نعاینه بأبصارنا، و هذه غایة ما یبلغه البشر من الجهالة و الهذر و الطغیان «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ بِظُلْمِهِمْ» و القصة مذکورة فی سورة البقرة (آیة: 55- 56) و سورة الأعراف (آیة: 155).
ثم قال تعالی «ثُمَّ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ» و هذه عبادة الصنم بعد ظهور بطلانه أو بیان أن الله سبحانه منزه عن شائبة الجسمیة و الحدوث، و هو من أفظع الجهالات البشریة «فَعَفَوْنا عَنْ ذلِکَ وَ آتَیْنا مُوسی سُلْطاناً مُبِیناً» و قد أمرهم موسی فی ذلک أن یتوبوا إلی بارئهم فیقتلوا أنفسهم فأخذوا فیه فعفا الله عنهم و لما یتم التقتیل و لما یقتل الجمیع، و هو المراد بالعفو، و آتی موسی (ع) سلطانا مبینا حیث سلطه علیهم و علی السامری و عجله، و القصة مذکورة فی سورة البقرة (آیة: 54).
ثم قال تعالی: «وَ رَفَعْنا فَوْقَهُمُ الطُّورَ بِمِیثاقِهِمْ» و هو المیثاق الذی أخذه الله منهم 
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ثم رفع فوقهم الطور، و القصة مذکورة مرتین فی سورة البقرة (آیة 63، 93).
ثم قال تعالی: «وَ قُلْنا لَهُمُ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُلْنا لَهُمْ لا تَعْدُوا فِی السَّبْتِ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً» و القصتان مذکورتان فی سورة البقرة (آیة: 58- 65) و سورة الأعراف (161- 163) و لیس من البعید أن یکون المیثاق المذکور راجعا إلی القصتین و إلی غیرهما فإن القرآن یذکر أخذ المیثاق منهم متکررا کقوله تعالی وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ لا تَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ» الآیة: (البقرة: 83)، و قوله تعالی «وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ لا تَسْفِکُونَ دِماءَکُمْ وَ لا تُخْرِجُونَ أَنْفُسَکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ ثُمَّ أَقْرَرْتُمْ وَ أَنْتُمْ تَشْهَدُونَ»: (البقرة: 84).
قوله تعالی: «فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ»، الفاء للتفریع و المجرور متعلق بما سیأتی بعد عدة آیات- یذکر فیها جرائمهم- من قوله «حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ» و الآیات مسوقة لبیان ما جازاهم الله به من وخیم الجزاء الدنیوی و الأخروی، و فیها ذکر بعض ما لم یذکر من سننهم السیئة أولا.
و قوله «فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ» تلخیص لما ذکر منهم من نقض المواثیق و لما لم یذکر من المواثیق المأخوذة منهم.
و قوله «وَ کُفْرِهِمْ بِآیاتِ اللَّهِ تلخص لأنواع من الکفر کفروا بها فی زمن موسی (ع) و بعده قص القرآن کثیرا منها، و من جملتها الموردان المذکوران فی صدر الآیات أعنی قوله فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً»، و قوله «ثُمَّ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ» و إنما قدما فی الصدر، و أخرا فی هذه الآیة لأن المقامین مختلفان فیختلف مقتضاهما فإن صدر الآیات متعرض لسؤالهم تنزیل کتاب من السماء و، ذکر سؤالهم أکبر من ذلک و عبادتهم العجل أنسب به و ألصق، و هذه الآیة و ما بعدها متعرضة لمجازاتهم فی قبال أعمالهم بعد ما کانوا أجابوا دعوة الحق و ذکر أسباب ذلک و الابتداء بذکر نقض المیثاق أنسب فی هذا المقام و أقرب.
و قوله «وَ قَتْلِهِمُ الْأَنْبِیاءَ بِغَیْرِ حَقٍّ» یعنی بهم زکریا و یحیی و غیرهما ممن ذکر القرآن قتلهم إجمالا من غیر تسمیة.
و قوله «وَ قَوْلِهِمْ قُلُوبُنا غُلْفٌ» جمع أغلف أی فی أغشیة تمنعها عن استماع الدعوة النبویة، و قبول الحق لو دعیت إلیه، و هذه کلمة ذکروها یریدون بها رد الدعوة، و إسناد
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عدم إجابتهم للدعوة إلی الله سبحانه کأنهم کانوا یدعون أنهم خلقوا غلف القلوب، أو أنهم جعلوا بالنسبة إلی دعوة غیر موسی کذلک من غیر استناد ذلک إلی اختیارهم و صنعهم.
و لذلک رد الله سبحانه علیهم بقوله «بَلْ طَبَعَ اللَّهُ عَلَیْها بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا» فبین أن إباء قلوبهم عن استماع الدعوة الحقة مستند إلی صنع الله لکن لا کما یدعون أنهم لا صنع لهم فی ذلک بل إنما فعل ذلک بهم فی مقابل کفرهم و جحودهم للحق، و کان أثر ذلک أن هذا القوم لا یؤمنون إلا قلیل منهم.
و قد تقدم الکلام فی هذا الاستثناء، و أن هذه النقمة الإلهیة إنما نزلت بهم بقومیتهم و مجتمعهم، فالمجموع من حیث المجموع مکتوب علیهم النقمة، و مطبوع علی قلوبهم محال لهم أن یؤمنوا بأجمعهم، و لا ینافی ذلک إیمان البعض القلیل منهم.
قوله تعالی «بِکُفْرِهِمْ وَ قَوْلِهِمْ عَلی مَرْیَمَ بُهْتاناً عَظِیماً» و هو قذفها (ع) فی ولادة عیسی بالزنا، و هو کفر و بهتان معا و قد کلمهم عیسی فی أول ولادته و قال: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا»: (مریم. 30).
قوله تعالی: «وَ قَوْلِهِمْ إِنَّا قَتَلْنَا الْمَسِیحَ عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ رَسُولَ اللَّهِ وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ» قد تقدم فی قصص عیسی (ع) فی سورة آل عمران أنهم اختلفوا فی کیفیة قتله صلبا و غیر صلب فلعل حکایته تعالی عنهم دعوی قتله أولا ثم ذکر القتل و الصلب معا فی مقام الرد و النفی لبیان النفی التام بحیث لا یشوبه ریب فإن الصلب لکونه نوعا خاصا فی تعذیب المجرمین لا یلازم القتل دائما، و لا یتبادر إلی الذهن عند إطلاق القتل، و قد اختلف فی کیفیة قتله فمجرد نفی القتل ربما أمکن أن یتأول فیه بأنهم ما قتلوه قتلا عادیا، و لا ینافی ذلک أن یکونوا قتلوه صلبا فلذلک ذکر تعالی بعد قوله «وَ ما قَتَلُوهُ» قوله «وَ ما صَلَبُوهُ» لیؤدی الکلام حقه من الصراحة، و ینص علی أنه (ع) لم یتوف بأیدیهم لا صلبا و لا غیر مصلوب، بل شبه لهم أمره فأخذوا غیر المسیح (ع) مکان المسیح فقتلوه أو صلبوه، و لیس من البعید عادة، فإن القتل فی أمثال تلک الاجتماعات الهمجیة و الهجمة و الغوغاء ربما أخطأ المجرم الحقیقی إلی غیره و قد قتله الجندیون من الرومیین، و لیس لهم معرفة بحاله علی نحو الکمال فمن الممکن أن یأخذوا مکانه غیره، و مع ذلک فقد وردت روایات أن الله تعالی ألقی شبهه علی غیره فأخذ و قتل مکانه.
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و ربما ذکر بعض محققی التاریخ أن القصص التاریخیة المضبوطة فیه (ع) و الحوادث المربوطة بدعوته و قصص معاصریه من الحکام و الدعاة تنطبق علی رجلین اثنین مسمیین بالمسیح- و بینهما ما یزید علی خمسمائة سنة-: المتقدم منهما محق غیر مقتول، و المتأخر منهما مبطل مصلوب، «1» و علی هذا فما یذکره القرآن من التشبیه هو تشبیه المسیح عیسی بن مریم رسول الله بالمسیح المصلوب. و الله أعلم.
و قوله «وَ إِنَّ الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ» أی اختلفوا فی عیسی أو فی قتله «لَفِی شَکٍّ مِنْهُ» أی فی جهل بالنسبة إلی أمره «ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِلَّا اتِّباعَ الظَّنِّ» و هو التخمین أو رجحان ما بحسب ما أخذه بعضهم من أفواه بعض.
و قوله «وَ ما قَتَلُوهُ یَقِیناً» أی ما قتلوه قتل یقین أو ما قتلوه أخبرک خبر یقین، و ربما قیل: إن الضمیر فی قوله «وَ ما قَتَلُوهُ» راجع إلی العلم أی ما قتلوا العلم یقینا. و قتل العلم لغة تمحیضه و تخلیصه من الشک و الریب، و ربما قیل: إن الضمیر یعود إلی الظن أی ما محضوا ظنهم و ما تثبتوا فیه، و هذا المعنی علی تقدیر ثبوته معنی غریب لا یحمل علیه لفظ القرآن.
قوله تعالی: «بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» و قد قص الله سبحانه هذه القصة فی سورة آل عمران فقال: «إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ»: (آل عمران: 55) فذکر التوفی ثم الرفع.
و هذه الآیة بحسب السیاق تنفی وقوع ما ادعوه من القتل و الصلب علیه فقد سلم من قتلهم و صلبهم، و ظاهر الآیة أیضا أن الذی ادعی إصابة القتل و الصلب إیاه، و هو عیسی (ع) بشخصه البدنی هو الذی رفعه الله إلیه، و حفظه من کیدهم فقد رفع عیسی بجسمه و روحه لا أنه توفی ثم رفع روحه إلیه تعالی فهذا مما لا یحتمله ظاهر الآیة بمقتضی السیاق فإن الإضراب الواقع فی قوله «بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ» لا یتم بمجرد رفع الروح بعد الموت الذی یصح أن یجامع القتل و الموت حتف الأنف.
فهذا الرفع نوع التخلیص الذی خلصه الله به و أنجاه من أیدیهم سواء کان توفی عند ذلک بالموت حتف الأنف أو لم یتوف حتف الأنف و لا قتلا و صلبا بل بنحو آخر لا نعرفه أو کان حیا باقیا بإبقاء الله بنحو لا نعرفه فکل ذلک محتمل.
______________________________
(1) و عند هذا المحقق یکون التاریخ المشتهر فعلا بالمیلادی مشکوکا فی صحته.
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و لیس من المستحیل أن یتوفی الله المسیح و یرفعه إلیه و یحفظه، أو یحفظ الله حیاته علی نحو لا ینطبق علی العادة الجاریة عندنا فلیس یقصر عن ذلک سائر ما یقتصه القرآن الکریم من معجزات عیسی نفسه فی ولادته و حیاته بین قومه، و ما یحکیه من معجزات إبراهیم و موسی و صالح و غیرهم، فکل ذلک یجری مجری واحدا یدل الکتاب العزیز علی ثبوتها دلالة لا مدفع لها إلا ما تکلفه بعض الناس من التأویل تحذرا من لزوم خرق العادة و تعطل قانون العلیة العام، و قد مر فی الجزء الأول من هذا الکتاب استیفاء البحث عن الإعجاز و خرق العادة.
و بعد ذلک کله فالآیة التالیة لا تخلو عن إشعار أو دلالة علی حیاته (ع) و عدم توفیه بعد.
قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً». «إِنْ» نافیة و المبتدأ محذوف یدل علیه الکلام فی سیاق النفی، و التقدیر:
و إن أحد من أهل الکتاب إلا لیؤمنن، و الضمیر فی قوله «بِهِ» و قوله «یَکُونُ» راجع إلی عیسی، و أما الضمیر فی قوله «قَبْلَ مَوْتِهِ» ففیه خلاف.
فقد قال بعضهم: إن الضمیر راجع إلی المقدر من المبتدأ و هو أحد، و المعنی: و کل واحد من أهل الکتاب یؤمن قبل موته بعیسی أی یظهر له قبیل الموت عند الاحتضار أن عیسی کان رسول الله ص و عبده حقا و إن کان هذا الإیمان منه إیمانا لا ینتفع به، و یکون عیسی شهیدا علیهم جمیعا یوم القیامة سواء آمنوا به إیمانا ینتفع به أو إیمانا لا ینتفع به کمن آمن به عند موته.
و یؤیده أن إرجاع ضمیر «قَبْلَ مَوْتِهِ» إلی عیسی یعود إلی ما ورد فی بعض الأخبار أن عیسی حی لم یمت، و أنه ینزل فی آخر الزمان فیؤمن به أهل الکتاب من الیهود و النصاری، و هذا یوجب تخصیص عموم قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ» من غیر مخصص، فإن مقتضی الآیة علی هذا التقدیر أن یکون یؤمن بعیسی عند ذلک النزول من السماء الموجودون من أهل الکتاب دون المجموع منهم، ممن وقع بین رفع عیسی و نزوله فمات و لم یدرک زمان نزوله، فهذا تخصیص لعموم الآیة من غیر مخصص ظاهر.
و قد قال آخرون: إن الضمیر راجع إلی عیسی (ع) و المراد به إیمانهم به عند
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نزوله فی آخر الزمان من السماء، استنادا إلی الروایة کما سمعت.
هذا ما ذکروه، و الذی ینبغی التدبر و الإمعان فیه هو أن وقوع قوله «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً» فی سیاق قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً» ظاهر فی أن عیسی شهید علی جمیعهم یوم القیامة کما أن جمیعهم یؤمنون به قبل الموت، و قد حکی سبحانه قول عیسی فی خصوص هذه الشهادة علی وجه خاص، فقال عنه: «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: (المائدة: 117).
فقصر (ع) شهادته فی أیام حیاته فیهم قبل توفیه، و هذه الآیة أعنی قوله:
«وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ» (إلخ) تدل علی شهادته علی جمیع من یؤمن به فلو کان المؤمن به هو الجمیع کان لازمه أن لا یتوفی إلا بعد الجمیع، و هذا ینتج المعنی الثانی، و هو کونه (ع) حیا بعد، و یعود إلیهم ثانیا حتی یؤمنوا به. نهایة الأمر أن یقال: إن من لا یدرک منهم رجوعه إلیهم ثانیا یؤمن به عند موته، و من أدرک ذلک آمن به إیمانا اضطرارا أو اختیارا.
علی أن الأنسب بوقوع هذه الآیة: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ» فیما وقع فیه من السیاق أعنی بعد قوله تعالی «وَ ما قَتَلُوهُ وَ ما صَلَبُوهُ وَ لکِنْ شُبِّهَ لَهُمْ- إلی أن قال- بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» أن تکون الآیة فی مقام بیان أنه لم یمت و أنه حی بعد إذ لا یتعلق ببیان إیمانهم الاضطراری و شهادته علیهم فی غیر هذه الصورة غرض ظاهر.
فهذا الذی ذکرناه یؤید کون المراد بإیمانهم به قبل الموت إیمانهم جمیعا به قبل موته (ع).
لکن هاهنا آیات أخر لا تخلو من إشعار بخلاف ذلک کقوله تعالی: «إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ وَ مُطَهِّرُکَ مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ فَوْقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ»: (آل عمران: 55) حیث یدل علی أن من الکافرین بعیسی من هو باق إلی یوم القیامة، و کقوله تعالی: «وَ قَوْلِهِمْ قُلُوبُنا غُلْفٌ بَلْ طَبَعَ اللَّهُ عَلَیْها بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا» حیث إن ظاهره أنه نقمة مکتوبة علیهم، فلا یؤمن 
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مجتمعهم بما هو مجتمع الیهود أو مجتمع أهل الکتاب إلی یوم القیامة.
بل ظاهر ذیل قوله «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» حیث إن ذیله یدل علی أنهم باقون بعد توفی عیسی (ع).
لکن الإنصاف أن الآیات لا تنافی ما مر فإن قوله «وَ جاعِلُ الَّذِینَ اتَّبَعُوکَ فَوْقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» لا یدل علی بقائهم إلی یوم القیامة علی نعت أنهم أهل الکتاب.
و کذا قوله تعالی: «بَلْ طَبَعَ اللَّهُ عَلَیْها بِکُفْرِهِمْ» (الآیة) إنما یدل علی أن الإیمان لا یستوعبهم جمیعا، و لو آمنوا فی حین من الأحیان شمل الإیمان منهم قلیلا من کثیر. علی أن قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ» لو دل علی إیمانهم به قبل موته فإنما یدل علی أصل الإیمان، و أما کونه إیمانا مقبولا غیر اضطراری فلا دلالة له علی ذلک.
و کذا قوله «فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» (الآیة) مرجع الضمیر فیه إنما هو الناس دون أهل الکتاب أو النصاری بدلیل قوله تعالی فی صدر الکلام: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ» الآیة:
(المائدة: 116)، و یدل علی ذلک أیضا أنه (ع) من أولی العزم من الرسل مبعوث إلی الناس کافة، و شهادته علی أعمالهم تعم بنی إسرائیل و المؤمنین به و غیرهم.
و بالجملة، الذی یفیده التدبر فی سیاق الآیات و ما ینضم إلیها من الآیات المربوطة بها هو أن عیسی (ع) لم یتوف بقتل أو صلب و لا بالموت حتف الأنف علی نحو ما نعرفه من مصداقه- کما تقدمت الإشارة إلیه- و قد تکلمنا بما تیسر لنا من الکلام فی قوله تعالی «یا عِیسی إِنِّی مُتَوَفِّیکَ وَ رافِعُکَ إِلَیَّ»: (آل عمران: 55) فی الجزء الثالث من هذا الکتاب.
و من غریب الکلام فی هذا الباب ما ذکره الزمخشری فی الکشاف: أنه یجوز أن یراد أنه لا یبقی أحد من جمیع أهل الکتاب إلا لیؤمنن به علی أن الله یحییهم فی قبورهم فی ذلک الزمان، و یعلمهم نزوله، و ما أنزل له، و یؤمنون به حین لا ینفعهم إیمانهم، و هذا قول بالرجعة.
و فی معنی الآیة بعض وجوه ردیئة أخری:
منها: ما یظهر من الزجاج أن ضمیر قوله «قَبْلَ مَوْتِهِ» یرجع إلی الکتابی و أن معنی قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ» أن جمیعهم یقولون: إن عیسی 
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الذی یظهر فی آخر الزمان نحن نؤمن به.
و هذا معنی سخیف فإن الآیات مسوقة لبیان دعواهم قتل عیسی (ع) و صلبه و الرد علیهم دون کفرهم به و لا یرتبط ذلک باعترافهم بظهور مسیح فی آخر الزمان یحیی أمر شعب إسرائیل حتی یذیل به الکلام.
علی أنه لو کان المراد به ذلک لم یکن حاجة إلی ذکر قوله: «قَبْلَ مَوْتِهِ» لارتفاع الحاجة بدونه، و کذا قوله «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً» لأنه علی هذا التقدیر فضل من الکلام لا حاجة إلیه.
و منها: ما ذکره بعضهم أن المراد بالآیة: و إن من أهل الکتاب إلا لیؤمنن بمحمد قبل موت ذلک الکتابی.
و هذا فی السخافة کسابقه فإنه لم یجر لمحمد ص ذکر فی سابق الکلام حتی یعود إلیه الضمیر. و لا أن المقام یدل علی ذلک، فهو قول من غیر دلیل. نعم، ورد هذا المعنی فی بعض الروایات مما سیمر بک فی البحث الروائی التالی لکن ذلک من باب الجری کما سنشیر إلیه و هذا أمر کثیر الوقوع فی الروایات کما لا یخفی علی من تتبع فیها.
قوله تعالی: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ» الفاء للتفریع، و قد نکر لفظ الظلم و کأنه للدلالة علی تفخیم أمره أو للإبهام، إذ لا یتعلق علی تشخیصه غرض مهم و هو بدل مما تقدم ذکره من فجائعهم غیر أنه لیس بدل الکل من الکل کما ربما قیل، بل بدل البعض من الکل، فإنه تعالی جعل هذا الظلم منهم سببا لتحریم الطیبات علیهم، و لم تحرم علیهم إلا فی شریعة موسی المنزلة فی التوراة، و بها تختتم شریعة موسی، و قد ذکر فیما ذکر من فجائعهم و مظالمهم أمور جرت و وقعت بعد ذلک کالبهتان علی مریم و غیر ذلک.
فالمراد بالظلم بعض ما ذکر من مظالمهم الفجیعة فهو السبب لتحریم ما حرم علیهم من الطیبات بعد إحلالها.
ثم ضم إلی ذلک قوله «وَ بِصَدِّهِمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ کَثِیراً» و هو إعراضهم المتکرر عن سبیل الله «وَ أَخْذِهِمُ الرِّبَوا وَ قَدْ نُهُوا عَنْهُ وَ أَکْلِهِمْ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ». قوله تعالی: «وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً» معطوف علی قوله «حَرَّمْنا
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عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ» فقد استوجبوا بمظالمهم من الله جزاءین: جزاء دنیوی عام و هو تحریم الطیبات، و جزاء أخروی خاص بالکافرین منهم و هو العذاب الألیم.
قوله تعالی: «لکِنِ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ مِنْهُمْ وَ الْمُؤْمِنُونَ یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلِکَ» استثناء و استدراک من أهل الکتاب، و الرَّاسِخُونَ» و ما عطف علیه مبتدأ و «یُؤْمِنُونَ» خبره، و قوله «مِنْهُمْ» متعلق بالراسخون و «مِنْ» فیه تبعیضیة.
و الظاهر أن «الْمُؤْمِنُونَ» یشارک «الرَّاسِخُونَ» فی تعلق قوله «مِنْهُمْ» به معنی و المعنی: لکن الراسخون فی العلم و المؤمنون بالحقیقة من أهل الکتاب یؤمنون بک و بما أنزل من قبلک، و یؤیده التعلیل الآتی فی قوله «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ» (إلخ)، فإن ظاهر الآیة کما سیأتی بیان أنهم آمنوا بک لما وجدوا أن نبوتک و الوحی الذی أکرمناک به یماثل الوحی الذی جاءهم به الماضون السابقون من أنبیاء الله: نوح و النبیون من بعده، و الأنبیاء من آل إبراهیم، و آل یعقوب، و آخرون ممن لم نقصصهم علیک من غیر فرق.
و هذا المعنی- کما تری- أنسب بالمؤمنین من أهل الکتاب أن یوصفوا به دون المؤمنین من العرب الذین وصفهم الله سبحانه بقوله «لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أُنْذِرَ آباؤُهُمْ فَهُمْ غافِلُونَ»: (یس: 6).
و قوله «وَ الْمُقِیمِینَ الصَّلاةَ» معطوف علی «الرَّاسِخُونَ» و منصوب علی المدح، و مثله فی العطف قوله «وَ الْمُؤْتُونَ الزَّکاةَ» و قوله «وَ الْمُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» مبتدأ خبره قوله «أُولئِکَ سَنُؤْتِیهِمْ أَجْراً عَظِیماً» و لو کان قوله «وَ الْمُقِیمِینَ الصَّلاةَ» مرفوعا کما نقل عن مصحف ابن مسعود کان هو و ما عطف علیه مبتدأ خبره قوله «أُولئِکَ».
قال فی المجمع: اختلف فی نصب المقیمین فذهب سیبویه و البصریون إلی أنه نصب علی المدح علی تقدیر أعنی المقیمین الصلاة، قالوا: إذا قلت، مررت بزید الکریم و أنت ترید أن تعرف زیدا الکریم من زید غیر الکریم فالوجه الجر، و إذا أردت المدح و الثناء فإن شئت نصبت و قلت: مررت بزید الکریم کأنک قلت: أذکر الکریم، و إن شئت رفعت فقلت: الکریم، علی تقدیر هو الکریم.
و قال الکسائی، موضع المقیمین جر، و هو معطوف «علی» ما من قوله «بِما أُنْزِلَ 
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إِلَیْکَ» أی و بالمقیمین الصلاة.
و قال قوم: إنه معطوف علی الهاء و المیم من قوله «مِنْهُمْ» علی معنی: لکن الراسخون فی العلم منهم و من المقیمین الصلاة، و قال آخرون: إنه معطوف علی الکاف من «قَبْلِکَ» أی مما أنزل من قبلک و من قبل المقیمین الصلاة.
و قیل: إنه معطوف علی الکاف فی «إِلَیْکَ» أو الکاف فی قبلک. و هذه الأقوال الأخیرة لا تجوز عند البصریین لأنه لا یعطف بالظاهر علی الضمیر المجرور من غیر إعادة الجار.
قال: و أما ما روی عن عروة عن عائشة قال: سألتها عن قوله «وَ الْمُقِیمِینَ الصَّلاةَ» و عن قوله «وَ الصَّابِئِینَ» و عن قوله «إِنْ هذانِ» فقالت: یا ابن أختی هذا عمل الکتاب أخطئوا فی الکتاب، و ما روی عن بعضهم: أن فی کتاب الله أشیاء ستصلحها العرب بألسنتها، قالوا: و فی مصحف ابن مسعود: «و المقیمون الصلاة» فمما لا یلتفت إلیه لأنه لو کان کذلک لم یکن لیعلمه الصحابة الناس علی الغلط و هم القدوة و الذین أخذوه عن النبی ص (انتهی).
و بالجملة قوله «لکِنِ الرَّاسِخُونَ فِی الْعِلْمِ» استثناء من أهل الکتاب من حیث لازم سؤالهم النبی ص أن ینزل علیهم کتابا من السماء کما تقدم أن لازم سؤالهم ذلک أن لا یکفی ما جاءهم النبی ص من الکتاب و الحکمة المصدقین لما أنزل من قبله من آیات الله علی أنبیائه و رسله، فی دعوتهم إلی الحق و إثباته، مع أنه (ص) لم یأتهم إلا مثل ما أتاهم به من قبله من الأنبیاء، و لم یعش فیهم و لم یعاشرهم إلا بما عاشوا به و عاشروا به کما قال تعالی «قُلْ ما کُنْتُ بِدْعاً مِنَ الرُّسُلِ»: (الأحقاف: 9) و قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ وَ ما جَعَلْناهُمْ جَسَداً لا یَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ ما کانُوا خالِدِینَ إلی أن قال- لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ کِتاباً فِیهِ ذِکْرُکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: (الأنبیاء: 10).
فذکر الله سبحانه فی فصل من القول: أن هؤلاء السائلین و هم أهل الکتاب لیست عندهم سجیة اتباع الحق و لا ثبات و لا عزم و لا رأی، و کم من آیة بینة ظلموها، و دعوة حق صدوا عنها، إلا أن الراسخین فی العلم منهم لما کان عندهم ثبات علی علمهم و ما وضح من الحق لدیهم، و کذا المؤمنون حقیقة منهم لما کان عندهم سجیة اتباع الحق یؤمنون بما
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أنزل إلیک و ما أنزل من قبلک لما وجدوا أن الذی نزل إلیک من الوحی یماثل ما نزل من قبلک علی سائر النبیین: نوح و من بعده.
و من هنا یظهر (أولا) وجه توصیف من اتبع النبی ص من أهل الکتاب بالراسخین فی العلم و المؤمنین، فإن الآیات السابقة تقص عنهم أنهم غیر راسخین فیما علموا غیر مستقرین علی شی‌ء من الحق و إن استوثق منهم بأغلظ المواثیق، و أنهم غیر مؤمنین بآیات الله صادون عنها و إن جاءتهم البینات، فهؤلاء الذین استثناهم الله راسخون فی العلم أو مؤمنون حقیقة.
و (ثانیا) وجه ذکر ما أنزل قبلا مع القرآن فی قوله «یؤمنون بما أنزل إلیک و ما أنزل من قبلک) لأن المقام مقام نفی الفرق بین القبیلین.
و (ثالثا) أن قوله فی الآیة التالیة: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا» (إلخ) فی مقام التعلیل لإیمان هؤلاء المستثنین.
قوله تعالی «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ» فی مقام التعلیل لقوله «یُؤْمِنُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ» کما عرفت آنفا. و محصل المعنی- و الله أعلم- أنهم آمنوا بما أنزل إلیک لأنا لم نؤتک أمرا مبتدعا یختص من الدعاوی و الجهات بما لا یوجد عند غیرک من الأنبیاء السابقین، بل الأمر علی نهج واحد لا اختلاف فیه، فإنا أوحینا إلیک کما أوحینا إلی نوح و النبیین من بعده، و نوح أول نبی جاء بکتاب و شریعة، و کما أوحینا إلی إبراهیم و من بعده من آله، و هم یعرفونهم و یعرفون کیفیة بعثتهم و دعوتهم، فمنهم من أوتی بکتاب کداود أوتی زبورا و هو وحی نبوی، و موسی أوتی التکلیم و هو وحی نبوی، و غیرهما کإسماعیل و إسحاق و یعقوب أرسلوا بغیر کتاب، و ذلک أیضا عن وحی نبوی.
و یجمع الجمیع أنهم رسل مبشرون بثواب الله منذرون بعذابه، أرسلهم الله لإتمام الحجة علی الناس ببیان ما ینفعهم و ما یضرهم فی أخراهم و دنیاهم لئلا یکون للناس علی الله حجة بعد الرسل.
قوله تعالی: «وَ الْأَسْباطِ» تقدم فی قوله تعالی: «وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ»: (آل عمران: 84) أنهم أنبیاء من ذریة یعقوب أو من أسباط بنی إسرائیل.
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قوله تعالی: «وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً» قیل إنه بمعنی المکتوب من قولهم زبره أی کتبه فالزبور بمعنی المزبور.
قوله تعالی: «رُسُلًا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ» أحوال ثلاثة أو الأول حال و الأخیران وصفان له. و قد تقدم استیفاء البحث عن معنی إرسال الرسل و تمام الحجة من الله علی الناس، و أن العقل لا یغنی وحده عن بعثة الأنبیاء بالشرائع الإلهیة فی الکلام علی قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً»: (سورة البقرة: 213) فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
قوله تعالی «وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» و إذا کانت له العزة المطلقة و الحکمة المطلقة استحال أن یغلبه أحد بحجة بل له الحجة البالغة، قال تعالی: «قُلْ فَلِلَّهِ الْحُجَّةُ الْبالِغَةُ»: (الأنعام: 149).
قوله تعالی: «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ وَ الْمَلائِکَةُ یَشْهَدُونَ»، استدراک آخر فی معنی الاستثناء المنقطع من الرد المتعلق بسؤالهم النبی ص تنزیل کتاب إلیهم من السماء، فإن الذی ذکر الله تعالی فی رد سؤالهم بقوله «فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ» (إلی آخر الآیات) لازم معناه أن سؤالهم مردود إلیهم، لأن ما جاء به النبی ص بوحی من ربه لا یغایر نوعا ما جاء به سائر النبیین من الوحی، فمن ادعی أنه مؤمن بما جاءوا به فعلیه أن یؤمن بما جاء به من غیر فرق.
ثم استدرک عنه بأن الله مع ذلک یشهد بما أنزل علی نبیه و الملائکة یشهدون و کفی بالله شهیدا.
و متن شهادته قوله «أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ» فإن مجرد النزول لا یکفی فی المدعی، لأن من أقسام النزول النزول بوحی من الشیاطین، بأن یفسد الشیطان أمر الهدایة الإلهیة فیضع سبیلا باطلا مکان سبیل الله الحق، أو یخلط فیدخل شیئا من الباطل فی الوحی الإلهی الحق فیختلط الأمر، کما یشیر إلی نفیه بقوله: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً»: (الجن: 28) و قال تعالی: «وَ إِنَّ الشَّیاطِینَ لَیُوحُونَ إِلی أَوْلِیائِهِمْ»: (الأنعام. 121).
و بالجملة فالشهادة علی مجرد النزول أو الإنزال لا یخرج الدعوی عن حال الإبهام 
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لکن تقییده بقوله «بِعِلْمِهِ» یوضح المراد کل الوضوح، و یفید أن الله سبحانه أنزله إلی رسوله و هو یعلم ما ذا ینزل، و یحیط به و یحفظه من کید الشیاطین.
و إذا کانت الشهادة علی الإنزال و الإنزال إنما هو بواسطة الملائکة کما یدل علیه قوله تعالی: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ»: (البقرة: 97) و قال تعالی فی وصف هذا الملک المکرم «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: (التکویر: 21) فدل علی أن تحت أمره ملائکة أخری و هم الذین ذکرهم إذ قال: «کَلَّا إِنَّها تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ»: (عبس: 16).
و بالجملة لکون الملائکة وسائط فی الإنزال فهم أیضا شهداء کما أنه تعالی شهید و کفی بالله شهیدا.
و الدلیل علی شهادته تعالی ما أنزله فی کتابه من آیات التحدی کقوله تعالی: «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً»: (إسراء: 88) و قوله «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: (النساء: 82)، و قوله «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ (یونس. 38).
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ قَدْ ضَلُّوا ضَلالًا بَعِیداً» لما ذکر تعالی الحجة البالغة فی رسالة نبیه و نزول کتابه من عند الله، و أنه من سنخ الوحی الذی أوحی إلی النبیین من قبله و أنه مقرون بشهادته و شهادة ملائکته و کفی به شهیدا حقق ضلال من کفر به و أعرض عنه کائنا من کان من أهل الکتاب.
و فی الآیة تبدیل الکتاب الذی کان الکلام فی نزوله من عند الله بسبیل الله حیث قال «وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» و فیه إیجاز لطیف کأنه قیل: إن الذین کفروا و صدوا عن هذا الکتاب و الوحی الذی یتضمنه فقد کفروا و صدوا عن سبیل الله و الذین کفروا و صدوا عن سبیل الله (إلخ).
قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ظَلَمُوا لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ» (إلخ) تحقیق و تثبیت آخر مقامه التأکید من الآیة السابقة، و علی هذا یکون المراد بالظلم هو الصد عن 
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سبیل الله کما هو ظاهر.
و یمکن أن یکون الآیة فی مقام التعلیل بالنسبة إلی الآیة السابقة، یبین فیها وجه ضلالهم البعید و المعنی ظاهر.



(بحث روائی)

و فی تفسیر البرهان،: فی قوله تعالی: «وَ قَوْلِهِمْ عَلی مَرْیَمَ بُهْتاناً عَظِیماً»: عن ابن بابویه بإسناده عن علقمة عن الصادق (ع) فی حدیث قال: أ لم ینسبوا مریم بنت عمران إلی أنها حملت بصبی- من رجل نجار اسمه یوسف؟
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ- إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ» (الآیة)": قال: حدثنی أبی، عن القاسم بن محمد عن سلیمان بن داود المنقری، عن أبی حمزة، عن شهر بن حوشب": قال لی الحجاج: یا شهر آیة فی کتاب الله قد أعیتنی- فقلت:
أیها الأمیر أیة آیة هی؟ فقال: قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ» و الله إنی لأمر بالیهودی و النصرانی فیضرب عنقه- ثم أرمقه بعینی فما أراه یحرک شفتیه حتی یخمد، فقلت: أصلح الله الأمیر لیس علی ما أولت- قال: کیف هو: قلت: إن عیسی ینزل قبل یوم القیامة إلی الدنیا، فلا یبقی أهل ملة یهودی و لا غیره إلا آمن به قبل موته، و یصلی خلف المهدی قال: ویحک أنی لک هذا؟ و من أین جئت به؟ فقلت: حدثنی به محمد بن علی بن الحسین بن علی بن أبی طالب (ع) فقال: و الله جئت بها من عین صافیة
و فی الدر المنثور: أخرج ابن المنذر عن شهر بن حوشب قال: قال لی الحجاج:
یا شهر آیة من کتاب الله ما قرأتها- إلا اعترض فی نفسی منها شی‌ء قال الله: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ» و إنی أوتی بالأساری فأضرب أعناقهم- و لا أسمعهم یقولون شیئا، فقلت: رفعت إلیک علی غیر وجهها، إن النصرانی إذا خرجت روحه- ضربته الملائکة من قبله و من دبره- و قالوا: أی خبیث إن المسیح الذی زعمت أنه الله أو ابن الله- أو ثالث ثلاثة عبد الله و روحه و کلمته- فیؤمن حین لا ینفعه إیمانه، و إن الیهودی إذا خرجت نفسه- ضربته الملائکة من قبله و من دبره، و قالوا: أی خبیث إن المسیح الذی زعمت أنک قتلته، عبد الله و روحه فیؤمن به حین لا ینفعه الإیمان، فإذا کان عند نزول عیسی-
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آمنت به أحیاؤهم کما آمنت به موتاهم: فقال: من أین أخذتها؟ فقلت: من محمد بن علی- قال: لقد أخذتها من معدنها. قال شهر: و ایم الله ما حدثنیه إلا أم سلمة، و لکنی أحببت أن أغیظه:
أقول: و رواه أیضا ملخصا عن عبد بن حمید و ابن المنذر، عن شهر بن حوشب، عن محمد بن علی بن أبی طالب و هو ابن الحنفیة
، و الظاهر أنه روی عن محمد بن علی، ثم اختلف الرواة فی تشخیص ابن الحنفیة أو الباقر (ع)، و الروایة- کما تری- تؤید ما قدمناه فی بیان معنی الآیة
و فیه، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و البیهقی فی الأسماء و الصفات قال: قال رسول الله ص: کیف أنتم إذا نزل فیکم ابن مریم و إمامکم منکم؟.
و فیه: أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: یوشک أن ینزل فیکم ابن مریم حکما عدلا یقتل الدجال، و یقتل الخنزیر، و یکسر الصلیب، و یضع الجزیة، و یقبض المال، و تکون السجدة واحدة لله رب العالمین، و اقرءوا إن شئتم: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ»- موت عیسی بن مریم. ثم یعیدها أبو هریرة ثلاث مرات.
أقول: و الروایات فی نزول عیسی (ع) عند ظهور المهدی (ع) مستفیضة من طرق أهل السنة، و کذا من طرق الشیعة عن النبی و الأئمة من أهل بیته علیهم الصلاة و السلام.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحارث بن مغیرة: عن أبی عبد الله (ع) فی قول الله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ- قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»- قال: هو رسول الله ص.
أقول: ظاهره و إن کان مخالفا لظاهر سیاق الآیات المتعرضة لأمر عیسی (ع) لکن یمکن أن یراد به بیان جری القرآن، بمعنی أنه بعد ما بعث رسول الله ص و جاء بکتاب و شریعة ناسخة لشریعة عیسی کان علی کل کتابی أن یؤمن به و یؤمن بعیسی و من قبله فی ضمن الإیمان به، فلو انکشف لکتابی عند الاحتضار مثلا حقیة رسالة عیسی بعد بعثة رسول الله محمد ص فإنما ینکشف فی ضمن انکشاف حقیة رسالة محمد ص، فإیمان کل کتابی لعیسی (ع) إنما یعد إیمانا إذا آمن بمحمد ص أصالة و بعیسی (ع)
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تبعا، فالذی یؤمن به کل کتابی حقیقة و یکون علیهم یوم القیامة شهیدا هو محمد ص بعد بعثته، و إن کان عیسی (ع) کذلک أیضا فلا منافاة، و الخبر التالی لا یخلو من ظهور ما فی هذا المعنی.
و فیه، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله فی عیسی «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ- قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»- فقال: إیمان أهل الکتاب إنما هو لمحمد ص.
و فیه، عن جابر عن أبی جعفر (ع): فی قوله «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ- قَبْلَ مَوْتِهِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً» قال: لیس من أحد من جمیع الأدیان یموت- إلا رأی رسول الله ص و أمیر المؤمنین (ع)- حقا من الأولین و الآخرین.
أقول: و کون الروایة من الجری أظهر. علی أن الروایة غیر صریحة فی کون ما ذکره (ع) ناظرا إلی تفسیر الآیة و تطبیقها، فمن المحتمل أن یکون کلاما أورد فی ذیل الکلام علی الآیة و لذلک نظائر فی الروایات.
و فیه، عن المفضل بن عمر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «وَ إِنْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إِلَّا لَیُؤْمِنَنَّ بِهِ قَبْلَ مَوْتِهِ،- فقال: هذه نزلت فینا خاصة، إنه لیس رجل من ولد فاطمة یموت و لا یخرج من الدنیا- حتی یقر للإمام و بإمامته، کما أقر ولد یعقوب لیوسف حین قالوا: «تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا».
أقول: الروایة من الآحاد، و هی مرسلة، و فی معناها روایات مرویة فی ذیل قوله تعالی: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ وَ مِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ مِنْهُمْ سابِقٌ بِالْخَیْراتِ بِإِذْنِ اللَّهِ ذلِکَ هُوَ الْفَضْلُ الْکَبِیرُ» (فاطر: 32) سنستوفی الکلام فیها إن شاء الله تعالی.
و فیه،: فی قوله تعالی «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ- کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ» (الآیة): عن زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قال: إنی أوحیت إلیک کما أوحیت إلی نوح و النبیین من بعده- فجمع له کل وحی.
أقول: الظاهر أن المراد أنه لم یشذ عنه (ص) من سنخ الوحی ما یوجب تفرق 
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السبیل و تفاوت الدعوة، لا أن کل ما أوحی به إلی نبی علی خصوصیاته فقد أوحی إلی رسول الله ص فهذا مما لا معنی له، و لا أن ما أوحی إلیک جامع لجمیع الشرائع السابقة، فإن الکلام فی الآیة غیر موضوع لإفادة هذا المعنی، و یؤید ما ذکرناه من المعنی الخبر التالی.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع): قال الله لمحمد ص:
«إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»، و أمر کل نبی بالسبیل و السنة.
و فی تفسیر العیاشی، عن الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: و کان بین آدم و بین نوح- من الأنبیاء مستخفین و مستعلنین، و لذلک خفی ذکرهم فی القرآن فلم یسموا- کما سمی من استعلن من الأنبیاء، و هو قول الله عز و جل: «وَ رُسُلًا لَمْ نَقْصُصْهُمْ عَلَیْکَ وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً»- یعنی لم أسم المستخفین کما سمیت المستعلنین من الأنبیاء.
أقول: و رواه فی الکافی، عن علی بن إبراهیم، عن أبیه، عن الحسن بن محبوب، عن محمد بن الفضیل، عن أبی حمزة عنه (ع)، و فیه: من الأنبیاء مستخفین، و لذلک خفی ذکرهم فی القرآن- فلم یسموا کما سمی من استعلن من الأنبیاء، و هو قول الله عز و جل.
«رُسُلًا قَدْ قَصَصْناهُمْ عَلَیْکَ» مِنْ قَبْلُ وَ رُسُلًا لَمْ نَقْصُصْهُمْ عَلَیْکَ یعنی لم أسم المستخفین- کما سمیت المستعلنین من الأنبیاء
(الحدیث).
و المراد بالروایة علی أی حال أن الله تعالی لم یذکر قصة المستخفین أصلا و لا سماهم، کما قص بعض قصص المستعلنین و سمی من سمی منهم. و من الجائز أن یکون قوله: «یعنی لم أسم» (إلخ) من کلام الراوی.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی حمزة الثمالی قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: لکن الله یشهد بما أنزل إلیک فی علی- أنزله بعلمه و الملائکة یشهدون و کفی بالله شهیدا.
أقول: و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره مسندا عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) و هو من قبیل الجری و التطبیق فإن من القرآن ما نزل فی ولایته (ع)، و لیس المراد به تحریف الکتاب و لا هو قراءة منه (ع).
و نظیره ما رواه فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر (ع)، و القمی فی تفسیره، عن أبی عبد الله (ع): إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ظَلَمُوا- آل محمد حقهم لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ (الآیة
و ما رواه فی المجمع، عن أبی جعفر (ع): فی قوله «قَدْ جاءَکُمُ الرَّسُولُ 
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بِالْحَقِّ»- أی بولایة من أمر الله بولایته.
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اشارة

یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمُ الرَّسُولُ بِالْحَقِّ مِنْ رَبِّکُمْ فَآمِنُوا خَیْراً لَکُمْ وَ إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (170) یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ وَ لا تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلاَّ الْحَقَّ إِنَّمَا الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ رَسُولُ اللَّهِ وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ لا تَقُولُوا ثَلاثَةٌ انْتَهُوا خَیْراً لَکُمْ إِنَّمَا اللَّهُ إِلهٌ واحِدٌ سُبْحانَهُ أَنْ یَکُونَ لَهُ وَلَدٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلاً (171) لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ فَسَیَحْشُرُهُمْ إِلَیْهِ جَمِیعاً (172) فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ وَ أَمَّا الَّذِینَ اسْتَنْکَفُوا وَ اسْتَکْبَرُوا فَیُعَذِّبُهُمْ عَذاباً أَلِیماً وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (173) یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمْ بُرْهانٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً (174)
فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ اعْتَصَمُوا بِهِ فَسَیُدْخِلُهُمْ فِی رَحْمَةٍ مِنْهُ وَ فَضْلٍ وَ یَهْدِیهِمْ إِلَیْهِ صِراطاً مُسْتَقِیماً (175)
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(بیان)

بعد ما أجاب عما اقترحه أهل الکتاب من سؤالهم رسول الله ص تنزیل کتاب من السماء ببیان أن رسوله إنما جاء بالحق من عند ربه، و أن الکتاب الذی جاء به من عند ربه حجة قاطعة لا ریب فیها استنتج منه صحة دعوة الناس کافة إلی نبیه و کتابه.
و قد کان بین فیما بین أن جمیع رسله و أنبیائه- و قد ذکر فیهم عیسی- علی سنة واحدة متشابهة الأجزاء و الأطراف، و هی سنة الوحی من الله فاستنتج منه صحة دعوة النصاری و هم أهل کتاب و وحی إلی أن لا یغلوا فی دینهم، و أن یلحقوا بسائر الموحدین من المؤمنین، و یقروا فی عیسی بما أقروا به هم و غیرهم فی سائر الأنبیاء أنهم عباد الله و رسله إلی خلقه.
فأخذ تعالی یدعو الناس کافة إلی الإیمان برسوله (ص) لأن المبین أولا هو صدق نبوته فی قوله «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ» (الآیات).
ثم دعا إلی عدم الغلو فی حق عیسی (ع) لأنه المتبین ثانیا فی ضمن الآیات المذکورة ثم دعا إلی اتباع کتابه و هو القرآن الکریم لأنه المبین أخیرا فی قوله تعالی:
«لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ» (الآیة).
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمُ الرَّسُولُ بِالْحَقِّ مِنْ رَبِّکُمْ فَآمِنُوا خَیْراً لَکُمْ»، خطاب عام لأهل الکتاب و غیرهم من الناس کافة، متفرع علی ما مر من البیان لأهل الکتاب، و إنما عمم الخطاب لصلاحیة المدعو إلیه و هو الإیمان بالرسول کذلک لعموم الرسالة.
و قوله «خَیْراً لَکُمْ» حال من الإیمان و هی حال لازمة أی حال کون الإیمان من صفته اللازمة أنه خیر لکم.
و قوله «وَ إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»، أی إن تکفروا لم یزد کفرکم علیکم شیئا، و لا ینقص من الله سبحانه شیئا، فإن کل شی‌ء مما فی السماوات و الأرض لله فمن المحال أن یسلب منه تعالی شی‌ء من ملکه فإن فی طباع کل شی‌ء مما فی السماوات و الأرض أنه لله لا شریک له فکونه موجودا و کونه مملوکا شی‌ء واحد بعینه، فکیف یمکن أن ینزع من ملکه تعالی شی‌ء و هو شی‌ء؟.
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و الآیة من الکلمات الجامعة التی کلما أمعنت فی تدبرها أفادت زیادة لطف فی معناها و سعة عجیبة فی تبیانها، فإحاطة ملکه تعالی علی الأشیاء و آثارها تعطی فی الکفر و الإیمان و الطاعة و المعصیة معانی لطیفة، فعلیک بزیادة التدبر فیها.
قوله تعالی «یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ وَ لا تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَّ»، ظاهر الخطاب بقرینة ما یذکر فیه من أمر المسیح (ع) أنه خطاب للنصاری، و إنما خوطبوا بأهل الکتاب- و هو وصف مشترک- إشعارا بأن تسمیهم بأهل الکتاب یقتضی أن لا یتجاوزوا حدود ما أنزله الله و بینه فی کتبه، و مما بینه أن لا یقولوا علیه إلا الحق.
و ربما أمکن أن یکون خطابا للیهود و النصاری جمیعا، فإن الیهود أیضا کالنصاری فی غلوهم فی الدین، و قولهم علی الله غیر الحق، کما قال تعالی «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ التوبة: 30)، و قال تعالی: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: (التوبة: 31)، و قال تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ إلی أن قال- وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: (آل عمران: 64).
و علی هذا فقوله «إِنَّمَا الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ رَسُولُ اللَّهِ» (إلخ) تخصیص فی الخطاب بعد التعمیم أخذا بتکلیف طائفة من المخاطبین بما یخص بهم.
هذا، لکن یبعده أن ظاهر السیاق کون قوله: «إِنَّمَا الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ رَسُولُ اللَّهِ»، تعلیلا لقوله: «لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ»، و لازمه اختصاص الخطاب بالنصاری و قوله «إِنَّمَا الْمَسِیحُ» أی المبارک «عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ» تصریح بالاسم و اسم الأم لیکون أبعد من التفسیر و التأویل بأی معنی مغایر، و لیکون دلیلا علی کونه إنسانا مخلوقا کأی إنسان ذی أم. «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ» تفسیر لمعنی الکلمة، فإنه کلمة «کن» التی ألقیت إلی مریم البتول، لم یعمل فی تکونه الأسباب العادیة کالنکاح و الأب، قال تعالی: «إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: (آل عمران: 47) فکل شی‌ء کلمة له تعالی غیر أن سائر الأشیاء مختلطة بالأسباب العادیة، و الذی اختص لأجله عیسی (ع) بوقوع اسم الکلمة هو فقدانه بعض الأسباب العادیة فی تولده «وَ رُوحٌ مِنْهُ» و الروح من الأمر، قال تعالی:
«قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: (إسراء: 85) و لما کان عیسی (ع) کلمة «کن» التکوینیة و هی أمر فهو روح.
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و قد تقدم البحث عن الآیة فی الکلام علی خلقة المسیح فی الجزء الثالث من هذا الکتاب.
قوله تعالی: «فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ لا تَقُولُوا ثَلاثَةٌ انْتَهُوا خَیْراً لَکُمْ إِنَّمَا اللَّهُ إِلهٌ واحِدٌ» تفریع علی صدر الکلام بما أنه معلل بقوله: «إِنَّمَا الْمَسِیحُ» (إلخ) أی فإذا کان کذلک وجب علیکم الإیمان علی هذا النحو، و هو أن یکون إیمانا بالله بالربوبیة و لرسله- و منهم عیسی- بالرسالة، و لا تقولوا ثلاثة انتهوا حال کون الانتهاء أو حال کون الإیمان بالله و رسله و نفی الثلاثة خیرا لکم.
و الثلاثة هم الأقانیم الثلاثة: الأب و الابن و روح القدس، و قد تقدم البحث عن ذلک فی الآیات النازلة فی أمر المسیح (ع) من سورة آل عمران.
قوله تعالی: «سُبْحانَهُ أَنْ یَکُونَ لَهُ وَلَدٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»، السبحان مفعول مطلق مقدر الفعل، یتعلق به قوله: «أَنْ یَکُونَ»، و هو منصوب بنزع الخافض، و التقدیر: أسبحه تسبیحا و أنزهه تنزیها من أن یکون له ولد، و الجملة اعتراض مأتی به للتعظیم.
و قوله «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ» حال أو جملة استیناف، و هو علی أی حال احتجاج علی نفی الولد عنه سبحانه، فإن الولد کیفما فرض هو الذی یماثل المولد فی سنخ ذاته متکونا منه، و إذا کان کل ما فی السماوات و الأرض مملوکا فی أصل ذاته و آثاره لله تعالی و هو القیوم لکل شی‌ء وحده فلا یماثله شی‌ء من هذه الأشیاء فلا ولد له.
و المقام مقام التعمیم لکل ما فی الوجود غیر الله عز اسمه و لازم هذا أن یکون قوله «ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ» تعبیرا کنائیا عن جمیع ما سوی الله سبحانه إذ نفس السماوات و الأرض مشمولة لهذه الحجة، و لیست مما فی السماوات و الأرض بل هی نفسها.
ثم لما کان ما فی الآیة من أمر و نهی هدایة عامة لهم إلی ما هو خیر لهم فی دنیاهم و أخراهم ذیل الکلام بقوله «وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا» أی ولیا لشئونکم، مدبرا لأمورکم، یهدیکم إلی ما هو خیر لکم و یدعوکم إلی صراط مستقیم.
قوله تعالی: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ» احتجاج آخر علی نفی ألوهیة المسیح (ع) مطلقا سواء فرض کونه ولدا أو أنه ثالث 
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ثلاثة، فإن المسیح عبد لله لن یستنکف أبدا عن عبادته، و هذا مما لا ینکره النصاری، و الأناجیل الدائرة عندهم صریحة فی أنه کان یعبد الله تعالی، و لا معنی لعبادة الولد الذی هو سنخ إله و لا لعبادة الشی‌ء لنفسه و لا لعبادة أحد الثلاثة لثالثها الذی ینطبق وجوده علی کل منها، و قد تقدم الکلام علی هذا البرهان فی مباحث المسیح (ع).
و قوله «وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ» تعمیم للکلام علی الملائکة لجریان الحجة بعینها فیهم و قد قال جماعة من المشرکین- کمشرکی العرب-: بکونهم بنات الله فالجملة استطرادیة.
و التعبیر فی الآیة أعنی قوله «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ» عن عیسی (ع) بالمسیح، و کذا توصیف الملائکة بالمقربین مشعر بالعلیة لما فیهما من معنی الوصف، أی إن عیسی لن یستنکف عن عبادته و کیف یستنکف و هو مسیح مبارک؟ و لا الملائکة و هم مقربون؟ و لو رجی فیهم أن یستنکفوا لم یبارک الله فی هذا و لا قرب هؤلاء، و قد وصف الله المسیح أیضا بأنه مقرب فی قوله: «وَجِیهاً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ»: (آل عمران: 45).
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ فَسَیَحْشُرُهُمْ إِلَیْهِ جَمِیعاً» حال.
من المسیح و الملائکة و هو فی موضع التعلیل أی و کیف یستنکف المسیح و الملائکة المقربون عن عبادته و الحال أن الذین یستنکفون عن عبادته و یستکبرون من عباده من الإنس و الجن و الملائکة یحشرون إلیه جمیعا، فیجزون حسب أعمالهم، و المسیح و الملائکة یعلمون ذلک و یؤمنون به و یتقونه.
و من الدلیل علی أن قوله: «وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ» (إلخ) فی معنی أن المسیح و الملائکة المقربین عالمون بأن المستنکفین یحشرون إلیه قوله «وَ یَسْتَکْبِرْ» إنما قید به قوله «وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ» لأن مجرد الاستنکاف لا یوجب السخط الإلهی إذا لم یکن عن استکبار کما فی الجهلاء و المستضعفین، و أما المسیح و الملائکة فإن استنکافهم لا یکون إلا عن استکبار لکونهم عالمین بمقام ربهم، و لذلک اکتفی بذکر الاستنکاف فحسب فیهم، فیکون معنی تعلیل هذا بقوله: «وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ»، أنهم عالمون بأن من یستنکف عن عبادته (إلخ».
و قوله «جَمِیعاً» أی صالحا و طالحا و هذا هو المصحح للتفضیل الذی یتلوه من قوله:
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«فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ» (إلخ).
قوله تعالی: «وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» التعرض لنفی الولی و النصیر مقابلة لما قیل به من ألوهیة المسیح و الملائکة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمْ بُرْهانٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً قال الراغب: البرهان بیان للحجة، و هو فعلان مثل الرجحان و الثنیان. و قال بعضهم:
هو مصدر بره یبره إذا ابیض. انتهی، فهو علی أی حال مصدر. و ربما استعمل بمعنی الفاعل کما إذا أطلق علی نفس الدلیل و الحجة.
و المراد بالنور هو القرآن لا محالة بقرینة قوله «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ» و یمکن أن یراد بالبرهان أیضا ذلک، و الجملتان إذا تؤکد إحداهما الأخری.
و یمکن أن یراد به النبی ص، و یؤیده وقوع الآیة فی ذیل الآیات المبینة لصدق النبی فی رسالته، و نزول القرآن من عند الله تعالی، و کون الآیة تفریعا لذلک و یؤیده أیضا قوله تعالی فی الآیة التالیة. «وَ اعْتَصَمُوا بِهِ» لما تقدم فی الکلام علی قوله «وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: (آل عمران. 101) إن المراد بالاعتصام الأخذ بکتاب الله و الاتباع لرسوله (ص).
قوله تعالی «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ اعْتَصَمُوا بِهِ»، بیان لثواب من اتبع برهان ربه و النور النازل من عنده.
و الآیة کأنها منتزعة من الآیة السابقة المبینة لثواب الذین آمنوا و عملوا الصالحات أعنی قوله «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ»، و لعله لذلک لم یذکر هاهنا جزاء المتخلف من تبعیة البرهان و النور، لأنه بعینه ما ذکر فی الآیة السابقة، فلا حاجة إلی تکراره ثانیا بعد الإشعار بأن جزاء المتبعین هاهنا جزاء المتبعین هنالک، و لیس هناک إلا فریقان: المتبعون و المتخلفون.
و علی هذا فقوله فی هذه الآیة: «فَسَیُدْخِلُهُمْ فِی رَحْمَةٍ مِنْهُ» یحاذی قوله فی تلک الآیة: «فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ» و هو الجنة، و أیضا قوله فی هذه الآیة: «وَ فَضْلٍ» یحاذی قوله فی تلک الآیة: «وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ» و أما قوله «وَ یَهْدِیهِمْ إِلَیْهِ صِراطاً مُسْتَقِیماً» فهو
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من آثار ما ذکر فیها من الاعتصام بالله کما فی قوله: «وَ مَنْ یَعْتَصِمْ بِاللَّهِ فَقَدْ هُدِیَ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (آل عمران: 101).



[سورة النساء (4): آیة 176]





اشارة

یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ إِنِ امْرُؤٌ هَلَکَ لَیْسَ لَهُ وَلَدٌ وَ لَهُ أُخْتٌ فَلَها نِصْفُ ما تَرَکَ وَ هُوَ یَرِثُها إِنْ لَمْ یَکُنْ لَها وَلَدٌ فَإِنْ کانَتَا اثْنَتَیْنِ فَلَهُمَا الثُّلُثانِ مِمَّا تَرَکَ وَ إِنْ کانُوا إِخْوَةً رِجالاً وَ نِساءً فَلِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ أَنْ تَضِلُّوا وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (176)



(بیان)

آیة تبین فرائض الکلالة من جهة الأبوین أو الأب علی ما یفسرها به السنة، کما أن ما ذکر من سهام الکلالة فی أول السورة سهام کلالة الأم بحسب البیان النبوی، و من الدلیل علی ذلک أن الفرائض المذکورة هاهنا أکثر مما ذکر هناک، و من المستفاد من الآیات أن سهام الذکور أکثر من سهام الإناث.
قوله تعالی: «یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ إِنِ امْرُؤٌ هَلَکَ لَیْسَ لَهُ وَلَدٌ»، قد تقدم الکلام فی معنی الاستفتاء و الإفتاء و معنی الکلالة فی الآیات السابقة من السورة.
و قوله «لَیْسَ لَهُ وَلَدٌ» ظاهره الأعم من الذکر و الأنثی علی ما یفیده إطلاق الولد وحده. و قال فی المجمع:، فمعناه: لیس له ولد و لا والد، و إنما أضمرنا فیه الوالد للإجماع، انتهی. و لو کان لأحد الأبوین وجود لم تخل الآیة من ذکر سهمه فالمفروض عدمهما.
و قوله «وَ لَهُ أُخْتٌ فَلَها نِصْفُ ما تَرَکَ وَ هُوَ یَرِثُها إِنْ لَمْ یَکُنْ لَها وَلَدٌ» سهم الأخت من أخیها، و الأخ من أخته، و منه یظهر سهم الأخت من أختها و الأخ من أخیه، و لو کان للفرضین الأخیرین فریضة أخری لذکرت.
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علی أن قوله «وَ هُوَ یَرِثُها» فی معنی قولنا لو انعکس الأمر- أی کان الأخ مکان الأخت- لذهب بالجمیع، و علی أن قوله «فَإِنْ کانَتَا اثْنَتَیْنِ فَلَهُمَا الثُّلُثانِ مِمَّا تَرَکَ وَ إِنْ کانُوا إِخْوَةً رِجالًا وَ نِساءً فَلِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ» و هو سهم الأختین، و سهم الإخوة لم یقید فیهما المیت بکونه رجلا أو امرأة فلا دخل لذکور المیت و أنوثته فی السهام.
و الذی صرحت به الآیة من السهام سهم الأخت الواحدة، و الأخ الواحد، و الأختین، و الإخوة المختلطة من الرجال و النساء، و من ذلک یعلم سهام باقی الفروض: منها: الأخوان یذهبان بجمیع المال و یقتسمان بالسویة یعلم ذلک من ذهاب الأخ الواحد بالجمیع، و منها الأخ الواحد مع أخت واحدة، و یصدق علیهما الإخوة کما تقدم فی أول السورة فیشمله «وَ إِنْ کانُوا إِخْوَةً» علی أن السنة مبینة لجمیع ذلک.
و السهام المذکورة تختص بما إذا کان هناک کلالة الأب وحده، أو کلالة الأبوین وحده، و أما إذا اجتمعا کالأخت لأبوین مع الأخت لأب. لم ترث الأخت لأب و قد تقدم ذکره فی الکلام علی آیات أول السورة.
قوله تعالی: «یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ أَنْ تَضِلُّوا»، أی حذر أن تضلوا، أو لئلا تضلوا و هو شائع فی الکلام، قال عمرو بن کلثوم.
«فعجلنا القری أن تشتمونا».



(بحث روائی)

فی المجمع، عن جابر بن عبد الله الأنصاری قال: اشتکیت و عندی تسعة أخوات لی- أو سبع- فدخل علی النبی ص فنفخ فی وجهی فأفقت، فقلت: یا رسول الله أ لا أوصی لأخواتی بالثلثین؟ قال: أحسن، قلت: الشطر؟ قال أحسن، ثم خرج و ترکنی و رجع إلی- فقال: یا جابر إنی لا أراک میتا من وجعک هذا، و إن الله قد أنزل فی الذی لأخواتک فجعل لهن الثلثین.
قالوا: و کانوا جابر یقول: أنزلت هذه الآیة فی.
أقول: و روی ما یقرب عنه فی الدر المنثور،.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن ضریس و ابن جریر و ابن المنذر و البیهقی فی الدلائل عن البراء قال": آخر سورة نزلت کاملة: براءة، و آخر آیة نزلت خاتمة سورة النساء: یَسْتَفْتُونَکَ قُلِ اللَّهُ یُفْتِیکُمْ فِی الْکَلالَةِ.
أقول: و روی فیه عدة روایات أن رسول الله ص و الصحابة کانوا یسمون الآیة بآیة الصیف، قال فی المجمع: و ذلک أن الله تعالی أنزل فی الکلالة آیتین: إحداهما فی الشتاء، و هی التی فی أول هذه السورة، و أخری فی الصیف، و هی هذه الآیة.
و فیه، أخرج أبو الشیخ فی الفرائض عن البراء قال: سئل رسول الله ص عن الکلالة- فقال: ما خلا الولد و الوالد.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنی أبی، عن ابن أبی عمیر، عن ابن أذینة، عن بکیر، عن أبی جعفر (ع) قال: إذا مات الرجل و له أخت- لها نصف ما ترک من المیراث بالآیة- کما تأخذ البنت لو کانت، و النصف الباقی یرد علیها بالرحم- إذا لم یکن للمیت وارث أقرب منها، فإن کان موضع الأخت أخ- أخذ المیراث کله لقول الله «وَ هُوَ یَرِثُها إِنْ لَمْ یَکُنْ لَها وَلَدٌ»- فإن کانتا أختین أخذتا الثلثین بالآیة، و الثلث الباقی بالرحم، و إن کانوا إخوة رجالا و نساء فللذکر مثل حظ الأنثیین، و ذلک کله إذا لم یکن للمیت ولد أو أبوان أو زوجة.
أقول: و روی العیاشی فی تفسیره ذیل الروایة فی عدة أخبار عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن بکیر قال: دخل رجل علی أبی جعفر (ع) فسأله عن امرأة- ترکت زوجها و إخوتها لأمها و أختا لأب، قال: للزوج النصف: ثلاثة أسهم، و للإخوة من الأم الثلث: سهمان، و للأخت للأب سهم.
فقال الرجل: فإن فرائض زید و ابن مسعود- و فرائض العامة و القضاة علی غیر ذا، یا أبا جعفر! یقولون: للأخت للأب و الأم ثلاثة أسهم- نصیب من ستة یقول: إلی ثمانیة.
فقال أبو جعفر: و لم قالوا ذلک؟ قال لأن الله قال: «وَ لَهُ أُخْتٌ فَلَها نِصْفُ ما تَرَکَ» فقال أبو جعفر (ع): فما لکم نقصتم الأخ إن کنتم تحتجون بأمر الله؟ فإن الله سمی لها النصف، و إن الله سمی للأخ الکل- فالکل أکثر من النصف فإنه تعالی قال: «فَلَهَا النِّصْفُ»- و قال للأخ: «وَ هُوَ یَرِثُها» یعنی جمیع المال «إِنْ لَمْ یَکُنْ لَها وَلَدٌ»- فلا تعطون 
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الذی جعل الله له الجمیع- فی بعض فرائضکم شیئا- و تعطون الذی جعل الله له النصف تاما؟.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و الحاکم و البیهقی عن ابن عباس": أنه سئل عن رجل توفی و ترک ابنته و أخته لأبیه و أمه- فقال: للبنت النصف و لیس للأخت شی‌ء، و ما بقی فلعصبته فقیل: إن عمر جعل للأخت النصف- فقال ابن عباس: أنتم أعلم أم الله؟ قال الله: «إِنِ امْرُؤٌ هَلَکَ لَیْسَ لَهُ وَلَدٌ وَ لَهُ أُخْتٌ فَلَها نِصْفُ ما تَرَکَ»- فقلتم أنتم:
لها النصف و إن کان له ولد.
: أقول: و فی المعانی السابقة روایات أخر



(5) «سورة المائدة مدنیة و هی مائة و عشرون آیة» (120)





[سورة المائدة (5): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَوْفُوا بِالْعُقُودِ أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ إِلاَّ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ غَیْرَ مُحِلِّی الصَّیْدِ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ ما یُرِیدُ (1) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحِلُّوا شَعائِرَ اللَّهِ وَ لا الشَّهْرَ الْحَرامَ وَ لا الْهَدْیَ وَ لا الْقَلائِدَ وَ لا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ یَبْتَغُونَ فَضْلاً مِنْ رَبِّهِمْ وَ رِضْواناً وَ إِذا حَلَلْتُمْ فَاصْطادُوا وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (2) حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ وَ الدَّمُ وَ لَحْمُ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ وَ الْمُنْخَنِقَةُ وَ الْمَوْقُوذَةُ وَ الْمُتَرَدِّیَةُ وَ النَّطِیحَةُ وَ ما أَکَلَ السَّبُعُ إِلاَّ ما ذَکَّیْتُمْ وَ ما ذُبِحَ عَلَی النُّصُبِ وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ ذلِکُمْ فِسْقٌ الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (3)
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(بیان)

الغرض الجامع فی السورة علی ما یعطیه التدبر فی مفتتحها و مختتمها، و عامة الآیات الواقعة فیها، و الأحکام و المواعظ و القصص التی تضمنتها هو الدعوة إلی الوفاء بالعهود و حفظ المواثیق الحقة کائنة ما کانت، و التحذیر البالغ عن نقضها و عدم الاعتناء بأمرها، و أن عادته تعالی جرت بالرحمة و التسهیل و التخفیف علی من اتقی و آمن ثم اتقی و أحسن و التشدید علی من بغی و اعتدی و طغا بالخروج عن ربقة العهد بالطاعة، و تعدی حدود المواثیق المأخوذة علیه فی الدین.
و لذلک تری السورة تشتمل علی کثیر من أحکام الحدود و القصاص، و علی مثل قصة المائدة، و سؤال المسیح، و قصة ابنی آدم، و علی الإشارة إلی کثیر من مظالم بنی إسرائیل و نقضهم المواثیق المأخوذة منهم، و علی کثیر من الآیات التی یمتن الله تعالی فیها علی الناس بأمور کإکمال الدین، و إتمام النعمة، و إحلال الطیبات، و تشریع ما یطهر الناس من غیر أن یرید بهم الحرج و العسر.
و هذا هو المناسب لزمان نزول السورة إذ لم یختلف أهل النقل أنها آخر سورة مفصلة نزلت علی رسول الله ص فی أواخر أیام حیاته و قد ورد فی روایات الفریقین:
أنها ناسخة غیر منسوخة، و المناسب لذلک تأکید الوصیة بحفظ المواثیق المأخوذة لله تعالی علی عباده و للتثبت فیها.
قوله تعالی. «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَوْفُوا بِالْعُقُودِ» العقود جمع عقد و هو شد أحد شیئین بالآخر نوع شد یصعب معه انفصال أحدهما عن الآخر، کعقد الحبل و الخیط بآخر من مثله، و لازمه التزام أحدهما الآخر، و عدم انفکاکه عنه، و قد کان معتبرا عندهم فی 
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الأمور المحسوسة أولا ثم أستعیر فعمم للأمور المعنویة کعقود المعاملات الدائرة بینهم من بیع أو إجارة أو غیر ذلک، و کجمیع العهود و المواثیق فأطلقت علیها الکلمة لثبوت أثر المعنی الذی عرفت أنه اللزوم و الالتزام فیها.
و لما کان العقد- و هو العهد- یقع علی جمیع المواثیق الدینیة التی أخذها الله من عباده من أرکان و أجزاء کالتوحید و سائر المعارف الأصلیة و الأعمال العبادیة و الأحکام المشروعة تأسیسا أو إمضاء، و منها عقود المعاملات و غیر ذلک، و کان لفظ العقود أیضا جمعا محلی باللام لا جرم کان الأوجه حمل العقود فی الآیة علی ما یعم کل ما یصدق علیه أنه عقد.
و بذلک یظهر ضعف ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالعقود العقود التی یتعاقدها الناس بینهم کعقد البیع و النکاح و العهد، أو یعقدها الإنسان علی نفسه کعقد الیمین.
و کذا ما ذکره بعض آخر: أن المراد بها العهود التی کان أهل الجاهلیة عاهد بعضهم بعضا فیها علی النصرة و المؤازرة علی من یقصدهم بسوء أو یبغی علیهم، و هذا هو الحلف الدائر بینهم.
و کذا ما ذکره آخرون: أن المراد بها المواثیق المأخوذة من أهل الکتاب بالعمل بما فی التوراة و الإنجیل فهذه وجوه لا دلیل علی شی‌ء منها من جهة اللفظ. علی أن ظاهر الجمع المحلی باللام و إطلاق العقد عرفا بالنسبة إلی کل عقد و حکم لا یلائمها، فالحمل علی العموم هو الأوجه.



(کلام فی معنی العقد)

یدل الکتاب کما تری من ظاهر قوله تعالی: «أَوْفُوا بِالْعُقُودِ» علی الأمر بالوفاء بالعقود، و هو بظاهره عام یشمل کل ما یصدق علیه العقد عرفا مما یلائم الوفاء. و العقد هو کل فعل أو قول یمثل معنی العقد اللغوی، و هو نوع ربط شی‌ء بشی‌ء آخر بحیث یلزمه و لا ینفک عنه کعقد البیع الذی هو ربط المبیع بالمشتری ملکا بحیث کان له أن یتصرف فیه ما شاء، و لیس للبائع بعد العقد ملک و لا تصرف، و کعقد النکاح الذی یربط المرأة بالرجل بحیث له أن یتمتع منها تمتع النکاح، و لیس للمرأة أن تمتع غیره من نفسها، و کالعهد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 159
الذی یمکن فیه العاهد المعهود له من نفسه فیما عهده و لیس له أن ینقضه.
و قد أکد القرآن فی الوفاء بالعقد و العهد جمیع معانیه و فی جمیع معانیه و فی جمیع مصادیقه و شدد فیه کل التشدید، و ذم الناقضین للمواثیق ذما بالغا، و أوعدهم إیعادا عنیفا و مدح الموفین بعهدهم إذا عاهدوا فی آیات کثیرة لا حاجة إلی نقلها.
و قد أرسلت الآیات القول فیه إرسالا یدل علی أن ذلک مما یناله الناس بعقولهم الفطریة، و هو کذلک.
و لیس ذلک إلا لأن العهد و الوفاء به مما لا غنی للإنسان فی حیاته عنه أبدا، و الفرد و المجتمع فی ذلک سیان، و إنا لو تأملنا الحیاة الاجتماعیة التی للإنسان وجدنا جمیع المزایا التی نستفید منها و جمیع الحقوق الحیویة الاجتماعیة التی نطمئن إلیها مبنیة علی أساس العقد الاجتماعی العام و العقود و العهود الفرعیة التی تترتب علیه، فلا نملک من أنفسنا للمجتمعین شیئا و لا نملک منهم شیئا إلا عن عقد عملی و إن لم نأت بقول فإنما القول لحاجة البیان، و لو صح للإنسان أن ینقض ما عقده و عهد به اختیارا لتمکنه منه بقوة أو سلطة أو بطش أو لعذر یعتذر به کان أول ما انتقض بنقضه هو العدل الاجتماعی، و هو الرکن الذی یلوذ به و یأوی إلیه الإنسان من إسارة الاستخدام و الاستثمار.
و لذلک أکد الله سبحانه فی حفظ العهد و الوفاء به قال تعالی: «وَ أَوْفُوا بِالْعَهْدِ إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلًا»: (إسراء: 34) و الآیة تشمل العهد الفردی الذی یعاهد به الفرد الفرد مثل غالب الآیات المادحة للوفاء بالعهد و الذامة لنقضه کما تشمل العهد الاجتماعی الدائر بین قوم و قوم و أمة و أمة، بل الوفاء به فی نظر الدین أهم منه بالعهد الفردی لأن العدل عنده أتم و البلیة فی نقضه أعم.
و لذلک أتی الکتاب العزیز فی أدق موارده و أهونها نقضا بالمنع عن النقض بأصرح القول و أوضح البیان قال تعالی: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ أَنَّ اللَّهَ مُخْزِی الْکافِرِینَ وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ یَوْمَ الْحَجِّ الْأَکْبَرِ أَنَّ اللَّهَ بَرِی‌ءٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ وَ رَسُولُهُ فَإِنْ تُبْتُمْ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ بَشِّرِ الَّذِینَ کَفَرُوا بِعَذابٍ أَلِیمٍ إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ ثُمَّ لَمْ یَنْقُصُوکُمْ شَیْئاً وَ لَمْ یُظاهِرُوا عَلَیْکُمْ أَحَداً فَأَتِمُّوا إِلَیْهِمْ 
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عَهْدَهُمْ إِلی مُدَّتِهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ خُذُوهُمْ وَ احْصُرُوهُمْ وَ اقْعُدُوا لَهُمْ کُلَّ مَرْصَدٍ»: (براءة: 5) و الآیات کما یدل سیاقها نزلت بعد فتح مکة و قد أذل الله رقاب المشرکین، و أفنی قوتهم و أذهب شوکتهم، و هی تعزم علی المسلمین أن یطهروا الأرض التی ملکوها و ظهروا علیها من قذارة الشرک، و تهدر دماء المشرکین من دون أی قید و شرط إلا أن یؤمنوا، و مع ذلک تستثنی قوما من المشرکین بینهم و بین المسلمین عهد عدم التعرض، و لا تجیز للمسلمین أن یمسوهم بسوء حینما استضعفوا و استذلوا فلا مانع من ناحیتهم یمنع و لا دافع یدفع، کل ذلک احتراما للعهد و مراعاة لجانب التقوی.
نعم علی ناقض العهد بعد عقده أن ینقض العهد الذی نقضه و یتلقی هباء باطلا، اعتداء علیه بمثل ما اعتدی به، قال تعالی: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ فَمَا اسْتَقامُوا لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ إلی أن قال- لا یَرْقُبُونَ فِی مُؤْمِنٍ إِلًّا وَ لا ذِمَّةً وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُعْتَدُونَ فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ وَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ وَ طَعَنُوا فِی دِینِکُمْ فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ إِنَّهُمْ لا أَیْمانَ لَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَنْتَهُونَ»: (براءة: 12)، و قال تعالی: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ»: (البقرة: 194)، و قال تعالی: «وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ»: (المائدة: 2).
و جملة الأمر أن الإسلام یری حرمة العهد و وجوب الوفاء به علی الإطلاق سواء انتفع به العاهد أو تضرر بعد ما أوثق المیثاق فإن رعایة جانب العدل الاجتماعی ألزم و أوجب من رعایة أی نفع خاص أو شخصی إلا أن ینقض أحد المتعاهدین عهده فللمتعاهد الآخر نقضه بمثل ما نقضه و الاعتداء علیه بمثل ما اعتدی علیه، فإن فی ذلک خروجا عن رقیة الاستخدام و الاستعلاء المذمومة التی ما نهض ناهض الدین إلا لإماطتها.
و لعمری إن ذلک أحد التعالیم العالیة التی أتی بها دین الإسلام لهدایة الناس إلی رعایة الفطرة الإنسانیة فی حکمها و التحفظ علی العدل الاجتماعی الذی لا ینتظم سلک الاجتماع 
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الإنسانی إلا علی أساسه و إماطة مظلمة الاستخدام و الاستثمار، و قد صرح به الکتاب العزیز و سار به النبی ص فی سیرته الشریفة، و لو لا أن البحث بحث قرآنی لذکرنا لک طرفا من قصصه علیه أفضل الصلاة و السلام فی ذلک، و علیک بالرجوع إلی الکتب المؤلفة فی سیرته و تاریخ حیاته.
و إذا قایست بین ما جرت علیه سنة الإسلام من احترام العهد و ما جرت علیه سنن الأمم المتمدنة و غیر المتمدنة و لا سیما ما نسمعه و نشاهده کل یوم من معاملة الأمم القویة مع الضعیفة فی معاهداتهم و معاقداتهم و حفظها لها ما درت لهم أو استوجبته مصالح دولتهم و نقضها بما یسمی عذرا وجدت الفرق بین السنتین فی رعایة الحق و خدمة الحقیقة.
و من الحری بالدین ذاک و بسننهم ذلک فإنما هناک منطقان: منطق یقول: إن الحق تجب رعایته کیفما کان و فی رعایته منافع المجتمع، و منطق یقول: إن منافع الأمة تجب رعایتها بأی وسیلة اتفقت و إن دحضت الحق، و أول المنطقین منطق الدین، و ثانیهما منطق جمیع السنن الاجتماعیة الهمجیة أو المتمدنة من السنن الاستبدادیة و الدیموقراطیة و الشیوعیة و غیرها.
و قد عرفت مع ذلک أن الإسلام فی عزیمته فی ذلک لا یقتصر علی العهد المصطلح بل یعمم حکمه إلی کل ما بنی علیه بناء و یوصی برعایته و لهذا البحث أذیال ستعثر علیها فی مستقبل الکلام إن شاء الله تعالی.



[ (بیان)]

قوله تعالی: «أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ إِلَّا ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» (إلخ) الإحلال هو الإباحة و البهیمة اسم لکل ذی أربع من دواب البر و البحر علی ما فی المجمع، و علی هذا فإضافة البهیمة إلی الأنعام من قبیل إضافة النوع إلی أصنافه کقولنا: نوع الإنسان و جنس الحیوان، و قیل: البهیمة جنین الأنعام، و علیه فالإضافة لامیة. و کیف کان فقوله «أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ» أی الأزواج الثمانیة أی أکل لحومها، و قوله «إِلَّا ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» إشارة إلی ما سیأتی من قوله: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ وَ الدَّمُ وَ لَحْمُ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ» (الآیة).
و قوله «غَیْرَ مُحِلِّی الصَّیْدِ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ» حال من ضمیر الخطاب فی قوله «أُحِلَّتْ لَکُمْ» 
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و مفاده حرمة هذا الذی أحل إذا کان اصطیاده فی حال الإحرام، کالوحشی من الظباء و البقرة و الحمر إذا صیدت، و ربما قیل: إنه حال من قوله «أَوْفُوا» أو حال من ضمیر الخطاب فی قوله «یُتْلی عَلَیْکُمْ» و الصید مصدر بمعنی المفعول، کما أن الحرم بضمتین جمع الحرام بمعنی المحرم اسم فاعل.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحِلُّوا شَعائِرَ اللَّهِ وَ لَا الشَّهْرَ الْحَرامَ وَ لَا الْهَدْیَ وَ لَا الْقَلائِدَ وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنْ رَبِّهِمْ وَ رِضْواناً» خطاب مجدد للمؤمنین یفید شدة العنایة بحرمات الله تعالی.
و الإحلال هو الإباحة الملازمة لعدم المبالاة بالحرمة و المنزلة، و یتعین معناه بحسب ما أضیف إلیه: فإحلال شعائر الله عدم احترامها و ترکها، و إحلال الشهر الحرام عدم حفظ حرمته و القتال فیه، و هکذا.
و الشعائر جمع شعیرة و هی العلامة، و کان المراد بها أعلام الحج و مناسکه. و الشهر الحرام ما حرمه الله من شهور السنة القمریة و هی: المحرم و رجب و ذو القعدة و ذو الحجة.
و الهدی ما یساق للحج من الغنم و البقر و الإبل. و القلائد جمع قلادة، و هی ما یقلد به الهدی فی عنقه من نعل و نحوه لیعلم أنه هدی للحج فلا یتعرض له. و الآمین جمع آم اسم فاعل من أم إذا قصد، و المراد به القاصدون لزیارة البیت الحرام. و قوله «یَبْتَغُونَ فَضْلًا»، حال من «آمِّینَ» و الفضل هو المال، أو الربح المالی فقد أطلق علیه فی قوله تعالی «فَانْقَلَبُوا بِنِعْمَةٍ مِنَ اللَّهِ وَ فَضْلٍ لَمْ یَمْسَسْهُمْ سُوءٌ»: (آل عمران: 174) و غیر ذلک أو هو الأجر الأخروی أو الأعم من المال و الأجر.
و قد اختلفوا فی تفسیر الشعائر و القلائد و غیرهما من مفردات الآیة علی أقوال شتی، و الذی آثرنا ذکره هو الأنسب لسیاق الآیة، و لا جدوی فی التعرض لتفاصیل الأقوال.
قوله تعالی: «وَ إِذا حَلَلْتُمْ فَاصْطادُوا» أمر واقع بعد الحظر لا یدل علی أزید من الإباحة بمعنی عدم المنع، و الحل و الإحلال- مجردا و مزیدا فیه- بمعنی و هو الخروج من الإحرام.
قوله تعالی: «وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا» یقال: جرمه یجرمه أی حمله، و منه الجریمة للمعصیة لأنها محمولة من حیث وبالها، و للعقوبة
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المالیة و غیرها لأنها محمولة علی المجرم. و ذکر الراغب أن الأصل فی معناها القطع. و الشنآن العداوة و البغض. و قوله «أَنْ صَدُّوکُمْ» أی منعوکم بدل أو عطف بیان من الشنآن، و محصل معنی الآیة: و لا یحملنکم عداوة قوم و هو أن منعوکم عن المسجد الحرام أن تعتدوا علیهم بعد ما أظهرکم الله علیهم.
قوله تعالی: «وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ» المعنی واضح، و هذا أساس السنة الإسلامیة، و قد فسر الله سبحانه البر فی کلامه بالإیمان و الإحسان فی العبادات و المعاملات، کما مر فی قوله تعالی: «وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» الآیة: (البقرة: 177) و قد تقدم الکلام فیه. و التقوی مراقبة أمر الله و نهیه، فیعود معنی التعاون علی البر و التقوی إلی الاجتماع علی الإیمان و العمل الصالح علی أساس تقوی الله، و هو الصلاح و التقوی الاجتماعیان، و یقابله التعاون علی الإثم الذی هو العمل السیئ المستتبع للتأخر فی أمور الحیاة السعیدة، و علی العدوان و هو التعدی علی حقوق الناس الحقة بسلب الأمن من نفوسهم أو أعراضهم أو أموالهم و قد مر شطر من الکلام فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اصْبِرُوا وَ صابِرُوا وَ رابِطُوا» الآیة: (آل عمران: 200) فی الجزء الرابع من هذا الکتاب.
ثم أکد سبحانه نهیه عن الاجتماع علی الإثم و العدوان بقوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ» و هو فی الحقیقة تأکید علی تأکید.
قوله تعالی: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ وَ الدَّمُ وَ لَحْمُ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ» هذه الأربعة مذکورة فیما نزل من القرآن قبل هذه السورة کسورتی الأنعام و النحل و هما مکیتان، و سورة البقرة و هی أول سورة مفصلة نازلة بالمدینة قال تعالی: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إِلَّا أَنْ یَکُونَ مَیْتَةً أَوْ دَماً مَسْفُوحاً أَوْ لَحْمَ خِنزِیرٍ فَإِنَّهُ رِجْسٌ أَوْ فِسْقاً أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَإِنَّ رَبَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: (الأنعام: 145) و قال تعالی: «إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ بِهِ لِغَیْرِ اللَّهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: (البقرة: 173).
و الآیات جمیعا- کما تری- تحرم هذه الأربعة المذکورة فی صدر هذه الآیة و تماثل الآیة أیضا فی الاستثناء الواقع فی ذیلها بقوله: «فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ 
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فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» فآیة المائدة بالنسبة إلی هذه المعانی المشترکة بینها و بین تلک مؤکدة لتلک الآیات.
بل النهی عنها و خاصة عن الثلاثة الأول أعنی المیتة و الدم و لحم الخنزیر أسبق تشریعا من نزول سورتی الأنعام و النحل المکیتین، فإن آیة الأنعام تعلل تحریم الثلاثة أو خصوص لحم الخنزیر بأنه رجس، فتدل علی تحریم أکل الرجز، و قد قال تعالی فی سورة المدثر- و هی من السور النازلة فی أول البعثة-: «وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ»: (المدثر: 5).
و کذلک ما عده تعالی بقوله «وَ الْمُنْخَنِقَةُ وَ الْمَوْقُوذَةُ وَ الْمُتَرَدِّیَةُ وَ النَّطِیحَةُ وَ ما أَکَلَ السَّبُعُ» جمیعا من مصادیق المیتة بدلیل قوله «إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ» فإنما ذکرت فی الآیة لنوع عنایة بتوضیح أفراد المیتة و مزید بیان للمحرمات من الأطعمة من غیر أن تتضمن الآیة فیها علی تشریع حدیث.
و کذلک ما عده الله تعالی بقوله «وَ ما ذُبِحَ عَلَی النُّصُبِ وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ ذلِکُمْ فِسْقٌ» فإنهما و إن کانا أول ما ذکرا فی هذه السورة لکنه تعالی علل تحریمهما أو تحریم الثانی منهما- علی احتمال ضعیف- بالفسق، و قد حرم الفسق فی آیة الأنعام، و کذا قوله «غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ» یدل علی تحریم ما ذکر فی الآیة لکونه إثما، و قد دلت آیة البقرة علی تحریم الإثم، و قال تعالی أیضا: «وَ ذَرُوا ظاهِرَ الْإِثْمِ وَ باطِنَهُ»: (الأنعام:
120)، و قال تعالی: قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ»: (الأعراف: 33).
فقد اتضح و بان أن الآیة لا تشتمل فیما عدته من المحرمات علی أمر جدید غیر مسبوق بالتحریم فیما تقدم علیها من الآیات المکیة أو المدنیة المتضمنة تعداد محرمات الأطعمة من اللحوم و نحوها.
قوله تعالی: «وَ الْمُنْخَنِقَةُ وَ الْمَوْقُوذَةُ وَ الْمُتَرَدِّیَةُ وَ النَّطِیحَةُ وَ ما أَکَلَ السَّبُعُ إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ» المنخنقة هی البهیمة التی تموت بالخنق، و هو أعم من أن یکون عن اتفاق أو بعمل عامل اختیارا، و من أن یکون بأی آلة و وسیلة کانت کحبل یشد علی عنقها و یسد بضغطة مجری تنفسها، أو بإدخال رأسها بین خشبتین، کما کانت هذه الطریقة و أمثالها دائرة بینهم فی الجاهلیة.
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و الموقوذة هی التی تضرب حتی تموت، و المتردیة هی التی تردت أی سقطت من مکان عال کشاهق جبل أو بئر و نحوهما.
و النطیحة هی التی ماتت عن نطح نطحها به غیرها، و ما أکل السبع هی التی أکلها أی أکل من لحمها السبع فإن الأکل یتعلق بالمأکول سواء أفنی جمیعه أو بعضه و السبع هو الوحش الضاری کالأسد و الذئب و النمر و نحوها.
و قوله «إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ» استثناء لما یقبل التذکیة بمعنی فری الأوداج الأربعة منها کما إذا کانت فیها بقیة من الحیاة یدل علیها مثل حرکة ذنب أو أثر تنفس و نحو ذلک و الاستثناء کما ذکرنا آنفا متعلق بجمیع ما یقبله من المعدودات من دون أن یتقید بالتعلق بالأخیر من غیر دلیل علیه.
و هذه الأمور الخمسة أعنی المنخنقة و الموقوذة و المتردیة و النطیحة و ما أکل السبع کل ذلک من أفراد المیتة و مصادیقها، بمعنی أن المتردیة أو النطیحة مثلا إنما تحرمان إذا ماتتا بالتردی و النطح، و الدلیل علی ذلک قوله: «إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ» فإن من البدیهی أنهما لا تؤکلان ما دامت الروح فی جثمانهما، و إنما تؤکلان بعد زهوقها و حینئذ فإما أن تذکیا أو لا، و قد استثنی الله سبحانه التذکیة فلم یبق للحرمة إلا إذا ماتتا عن ترد أو نطح من غیر تذکیة، و أما لو تردت شاة- مثلا- فی بئر ثم أخرجت سلیمة مستقیمة الحال فعاشت قلیلا أو کثیرا ثم ماتت حتف أنفها أو ذکیت بذبح فلا تطلق علیها المتردیة، یدل علی ذلک السیاق فإن المذکورات فیها ما إذا هلکت، و استند هلاکها إلی الوصف الذی ذکر لها کالانخناق و الوقذ و التردی و النطح.
و الوجه فی تخصیص هذه المصادیق من المیتة بالذکر رفع ما ربما یسبق إلی الوهم أنها لیست میتة بناء علی أنها أفراد نادرة منها و الذهن یسبق غالبا إلی الفرد الشائع، و هو ما إذا ماتت بمرض و نحوه من غیر أن یکون لمفاجاة سبب من خارج، فصرح تعالی بهذه الأفراد و المصادیق النادرة بأسمائها حتی یرتفع اللبس و تتضح الحرمة.
قوله تعالی: «وَ ما ذُبِحَ عَلَی النُّصُبِ» قال الراغب فی المفردات:، نصب الشی‌ء وضعه وضعا ناتئا کنصب الرمح و البناء و الحجر، و النصیب الحجارة تنصب علی الشی‌ء، و جمعه نصائب و نصب، و کان للعرب حجارة تعبدها و تذبح علیها قال: «کَأَنَّهُمْ إِلی نُصُبٍ 
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یُوفِضُونَ»، قال: «وَ ما ذُبِحَ عَلَی النُّصُبِ» و قد یقال فی جمعه: أنصاب قال وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ». و النصب و النصب: التعب.
فالمراد من النهی عن أکل لحوم ما ذبح علی النصب أن یستن بسنن الجاهلیة فی ذلک فإنهم کانوا نصبوا حول الکعبة أحجارا یقدسونها و یذبحون علیها، و کان من سنن الوثنیة.
قوله تعالی: «وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ» و الأزلام هی القداح، و الاستقسام بالقداح أن یؤخذ جزور- أو بهیمة أخری- علی سهام ثم یضرب بالقداح فی تشخیص من له سهم ممن لا سهم له، و فی تشخیص نفس السهام المختلفة و هو المیسر، و قد مر شرحه عند قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ» الآیة: (البقرة: 219) فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
قال الراغب: القسم إفراز النصیب یقال: قسمت کذا قسما و قسمة، و قسمة المیراث و قسمة الغنیمة تفریقهما علی أربابهما، قال: «لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ» «وَ نَبِّئْهُمْ أَنَّ الْماءَ قِسْمَةٌ بَیْنَهُمْ» و استقسمته سألته أن یقسم، ثم قد یستعمل فی معنی قسم قال:
«وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ»، و ما ذکره من کون استقسم بمعنی قسم إنما هو بحسب الانطباق مصداقا، و المعنی بالحقیقة طلب القسمة بالأزلام التی هی آلات هذا الفعل، فاستعمال الآلة طلب لحصول الفعل المترتب علیها فیصدق الاستفعال. فالمراد بالاستقسام بالأزلام المنهی عنه علی ظاهر السیاق هو ضرب القداح علی الجزور و نحوه للذهاب بما فی لحمه من النصیب.
و أما ما ذکره بعضهم أن المراد بالاستقسام بالأزلام الضرب بالقداح لاستعلام الخیر و الشر فی الأفعال، و تمییز النافع منها من الضار کمن یرید سفرا أو ازدواجا أو شروعا فی عمل أو غیر ذلک فیضرب بالقداح لتشخیص ما فیه الخیر منها مما لا خیر فیه قالوا:
و کان ذلک دائرا بین عرب الجاهلیة، و ذلک نوع من الطیرة، و سیأتی زیادة شرح له فی البحث الروائی التالی- ففیه: أن سیاق الآیة یأبی عن حمل اللفظ علی الاستقسام بهذا المعنی، و ذلک أن الآیة- و هی مقام عد محرمات الأطعمة، و قد أشیر إلیها قبلا فی قوله «إِلَّا ما یُتْلی عَلَیْکُمْ»- تعد من محرماتها عشرا، و هی المیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل لغیر الله به و المنخنقة و الموقوذة و المتردیة و النطیحة و ما أکل السبع و ما ذبح علی النصب، ثم تذکر الاستقسام بالأزلام الذی من معناه قسمة اللحم بالمقامرة، و من معناه استعلام الخیر و الشر فی الأمور، فکیف یشک بعد ذلک السیاق الواضح و القرائن المتوالیة
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فی تعین حمل اللفظ علی استقسام اللحم قمارا و هل یرتاب عارف بالکلام فی ذلک.
نظیر ذلک أن العمرة مصدر بمعنی العمارة، و لها معنی آخر و هو زیارة البیت الحرام، فإذا أضیف إلی البیت صح کل من المعنیین لکن لا یحتمل فی قوله تعالی: «وَ أَتِمُّوا الْحَجَّ وَ الْعُمْرَةَ لِلَّهِ»: البقرة: 119 إلا المعنی الأول، و الأمثلة فی ذلک کثیرة.
و قوله: «ذلِکُمْ فِسْقٌ» یحتمل الإشارة إلی جمیع المذکورات، و الإشارة إلی الأخیرین المذکورین بعد قوله: «إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ» لحیلولة الاستثناء، و الإشارة إلی الأخیر و لعل الأوسط خیر الثلاثة.
قوله تعالی «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ» أمر الآیة فی حلولها محلها ثم فی دلالتها عجیب، فإنک إذا تأملت صدر الآیة أعنی قوله تعالی:
«حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ وَ الدَّمُ- إلی قوله:- ذلِکُمْ فِسْقٌ» و أضفت إلیه ذیلها أعنی قوله:
«فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» وجدته کلاما تاما غیر متوقف فی تمام معناه و إفادة المراد منه إلی شی‌ء من قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ» (إلخ) أصلا، و ألفیته آیة کاملة مماثلة لما تقدم علیها فی النزول من الآیات الواقعة فی سورة الأنعام و النحل و البقرة المبینة لمحرمات الطعام، ففی سورة البقرة: «إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ بِهِ لِغَیْرِ اللَّهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَلا إِثْمَ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» و یماثله ما فی سورتی الأنعام و النحل.
و ینتج ذلک أن قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا» (إلخ) کلام معترض موضوع فی وسط هذه الآیة غیر متوقف علیه لفظ الآیة فی دلالتها و بیانها، سواء قلنا: إن الآیة نازلة فی وسط الآیة فتخللت بینها من أول ما نزلت، أو قلنا إن النبی ص هو الذی أمر کتاب الوحی بوضع الآیة فی هذا الموضع مع انفصال الآیتین و اختلافهما نزولا. أو قلنا:
إنها موضوعة فی موضعها الذی هی فیه عند التألیف من غیر أن تصاحبها نزولا، فإن شیئا من هذه الاحتمالات لا یؤثر أثرا فیما ذکرناه من کون هذا الکلام المتخلل معترضا إذا قیس إلی صدر الآیة و ذیلها.
و یؤید ذلک أن جل الروایات الواردة فی سبب النزول- لو لم یکن کلها، و هی أخبار جمة- یخص قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا» (إلخ) بالذکر من غیر أن یتعرض 
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لأصل الآیة أعنی قوله: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ»، أصلا، و هذا یؤید أیضا نزول قوله:
«الْیَوْمَ یَئِسَ» (إلخ) نزولا مستقلا منفصلا عن الصدر و الذیل، و إن وقوع الآیة فی وسط الآیة مستند إلی تألیف النبی ص أو إلی تألیف المؤلفین بعده.
و یؤیده ما رواه فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید عن الشعبی قال": نزل علی النبی ص هذه الآیة- و هو بعرفة-: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ»- و کان إذا أعجبته آیات جعلهن صدر السورة، قال: و کان جبرئیل یعلمه کیف ینسک.
ثم إن هاتین الجملتین أعنی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ» و قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ متقاربتان مضمونا، مرتبطتان مفهوما بلا ریب، لظهور ما بین یأس الکفار من دین المسلمین و بین إکمال دین المسلمین من الارتباط القریب، و قبول المضمونین لأن یمتزجا فیترکبا مضمونا واحدا مرتبط الأجزاء، متصل الأطراف بعضها ببعض، مضافا إلی ما بین الجملتین من الاتحاد فی السیاق.
و یؤید ذلک ما نری أن السلف و الخلف من مفسری الصحابة و التابعین و المتأخرین إلی یومنا هذا أخذوا الجملتین متصلتین یتم بعضهما، بعضا و لیس ذلک إلا لأنهم فهموا من هاتین الجملتین ذلک، و بنوا علی نزولهما معا، و اجتماعهما من حیث الدلالة علی مدلول واحد.
و ینتج ذلک أن هذه الآیة المعترضة أعنی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ- إلی قوله:- وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً» کلام واحد متصل بعض أجزائه ببعض مسوق لغرض واحد قائم بمجموع الجملتین من غیر تشتت سواء قلنا بارتباطه بالآیة المحیطة بها أو لم نقل، فإن ذلک لا یؤثر البتة فی کون هذا المجموع کلاما واحدا معترضا لا کلامین ذوی غرضین، و إن الیوم المتکرر فی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا»، و فی قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ ، أرید به یوم واحد یئس فیه الکفار و أکمل فیه الدین.
ثم ما المراد بهذا الیوم الواقع فی قوله تعالی «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ»؟ فهل المراد به زمان ظهور الإسلام ببعثة النبی ص و دعوته فیکون المراد أن الله أنزل إلیکم الإسلام، و أکمل لکم الدین و أتم علیکم النعمة و أیأس منکم الکفار؟.
لا سبیل إلی ذلک لأن ظاهر السیاق أنه کان لهم دین کان الکفار یطمعون فی إبطاله أو تغییره، و کان المسلمون یخشونهم علی دینهم فأیأس الله الکافرین مما طمعوا فیه و آمن 
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المسلمین و أنه کان ناقصا فأکمله الله و أتم نعمته علیهم و لم یکن لهم قبل الإسلام دین حتی یطمع فیه الکفار أو یکمله الله و یتم نعمته علیهم.
علی أن لازم ما ذکر من المعنی أن یتقدم قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ»، علی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا»، حتی یستقیم الکلام فی نظمه.
أو أن المراد بالیوم هو ما بعد فتح مکة حیث أبطل الله فیه کید مشرکی قریش و أذهب شوکتهم، و هدم فیه بنیان دینهم، و کسر أصنامهم فانقطع رجاؤهم أن یقوموا علی ساق، و یضادوا الإسلام و یمانعوا نفوذ أمره و انتشار صیته.
لا سبیل إلی ذلک أیضا فإن الآیة تدل علی إکمال الدین و إتمام النعمة و لما یکمل الدین بفتح مکة- و کان فی السنة الثامنة من الهجرة- فکم من فریضة نزلت بعد ذلک، و کم من حلال أو حرام شرع فیما بینه و بین رحلة النبی ص.
علی أن قوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا یعم جمیع مشرکی العرب و لم یکونوا جمیعا آیسین من دین المسلمین، و من الدلیل علیه أن کثیرا من المعارضات و المواثیق علی عدم التعرض کانت باقیة بعد علی اعتبارها و احترامها، و کانوا یحجون حجة الجاهلیة علی سنن المشرکین، و کانت النساء یحججن عاریات مکشوفات العورة حتی بعث رسول الله ص علیا (ع) بآیات البراءة فأبطل بقایا رسوم الجاهلیة.
أو أن المراد بالیوم ما بعد نزول البراءة من الزمان حیث انبسط الإسلام علی جزیرة العرب تقریبا، و عفت آثار الشرک، و ماتت سنن الجاهلیة فما کان المسلمون یرون فی معاهد الدین و مناسک الحج أحدا من المشرکین، وصفا لهم الأمر، و أبدلهم الله بعد خوفهم أمنا یعبدونه و لا یشرکون به شیئا.
لا سبیل إلی ذلک فإن مشرکی العرب و إن أیسوا من دین المسلمین بعد نزول آیات البراءة و طی بساط الشرک من الجزیرة و إعفاء رسوم الجاهلیة إلا أن الدین لم یکمل بعد و قد نزلت فرائض و أحکام بعد ذلک و منها ما فی هذه السورة: (سورة المائدة)، و قد اتفقوا علی نزولها فی آخر عهد النبی ص، و فیها شی‌ء کثیر من أحکام الحلال و الحرام و الحدود و القصاص.
فتحصل أنه لا سبیل إلی احتمال أن یکون المراد بالیوم فی الآیة معناه الوسیع مما
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یناسب مفاد الآیة بحسب بادئ النظر کزمان ظهور الدعوة الإسلامیة أو ما بعد فتح مکة من الزمان، أو ما بعد نزول آیات البراءة فلا سبیل إلا أن یقال: إن المراد بالیوم یوم نزول الآیة نفسها، و هو یوم نزول السورة إن کان قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا»، معترضا مرتبطا بحسب المعنی بالآیة المحیطة بها، أو بعد نزول سورة المائدة فی أواخر عهد النبی ص، و ذلک لمکان قوله تعالی «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ».
فهل المراد بالیوم یوم فتح مکة بعینه؟ أو یوم نزول البراءة بعینه؟ یکفی فی فساده ما تقدم من الإشکالات الواردة علی الاحتمال الثانی و الثالث المتقدمین.
أو أن المراد بالیوم هو یوم عرفة من حجة الوداع کما ذکره کثیر من المفسرین و به ورد بعض الروایات؟ فما المراد من یأس الذین کفروا یومئذ من دین المسلمین فإن کان المراد بالیأس من الدین یأس مشرکی قریش من الظهور علی دین المسلمین فقد کان ذلک یوم الفتح عام ثمانیة لا یوم عرفة من السنة العاشرة، و إن کان المراد یأس مشرکی العرب من ذلک فقد کان ذلک عند نزول البراءة و هو فی السنة التاسعة من الهجرة، و إن کان المراد به یأس جمیع الکفار الشامل للیهود و النصاری و المجوس و غیرهم- و ذلک الذی یقتضیه إطلاق قوله «الَّذِینَ کَفَرُوا»- فهؤلاء لم یکونوا آیسین من الظهور علی المسلمین بعد، و لما یظهر للإسلام قوة و شوکة و غلبة فی خارج جزیرة العرب الیوم.
و من جهة أخری یجب أن نتأمل فیما لهذا الیوم- و هو یوم عرفة تاسع ذی الحجة سنة عشر من الهجرة- من الشأن الذی یناسب قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی» فی الآیة.
فربما أمکن أن یقال: إن المراد به إکمال أمر الحج بحضور النبی ص بنفسه فیه، و تعلیمه الناس تعلیما عملیا مشفوعا بالقول.
لکن فیه أن مجرد تعلیمه الناس مناسک حجهم- و قد أمرهم بحج التمتع و لم یلبث دون أن صار مهجورا، و قد تقدمه تشریع أرکان الدین من صلاة و صوم و حج و زکاة و جهاد و غیر ذلک- لا یصح أن یسمی إکمالا للدین، و کیف یصح أن یسمی تعلیم شی‌ء من واجبات الدین إکمالا لذلک الواجب فضلا عن أن یسمی تعلیم واجب من واجبات الدین لمجموع الدین.
علی أن هذا الاحتمال یوجب انقطاع رابطة الفقرة الأولی أعنی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ بهذه الفقرة أعنی قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» و أی ربط
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 171
لیأس الکفار عن الدین بتعلیم رسول الله ص حج التمتع للناس.
و ربما أمکن أن یقال إن المراد به إکمال الدین بنزول بقایا الحلال و الحرام فی هذا الیوم فی سورة المائدة، فلا حلال بعده و لا حرام، و بإکمال الدین استولی الیأس علی قلوب الکفار، و لاحت آثاره علی وجوههم.
لکن یجب أن نتبصر فی تمییز هؤلاء الکفار الذین عبر عنهم فی الآیة بقوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا» علی هذا التقدیر و أنهم من هم؟ فإن أرید بهم کفار العرب فقد کان الإسلام عمهم یومئذ و لم یکن فیهم من یتظاهر بغیر الإسلام و هو الإسلام حقیقة، فمن هم الکفار الآیسون؟.
و إن أرید بهم الکفار من غیرهم کسائر العرب من الأمم و الأجیال فقد عرفت آنفا أنهم لم یکونوا آیسین یومئذ من الظهور علی المسلمین.
ثم نتبصر فی أمر انسداد باب التشریع بنزول سورة المائدة و انقضاء یوم عرفة فقد وردت روایات کثیرة لا یستهان بها عددا بنزول أحکام و فرائض بعد الیوم کما فی آیة الصیف «1» و آیات الربا، حتی أنه روی عن عمر أنه قال فی خطبة خطبها: من آخر القرآن نزولا آیة الربا، و إنه مات رسول الله و لم یبینه لنا، فدعوا ما یریبکم إلی ما لا یریبکم، الحدیث 
و روی البخاری فی الصحیح، عن ابن عباس قال": آخر آیة نزلت علی النبی ص آیة الربا،
إلی غیر ذلک من الروایات.
و لیس للباحث أن یضعف الروایات فیقدم الآیة علیها، لأن الآیة لیست بصریحة و لا ظاهرة فی کون المراد بالیوم فیها هذا الیوم بعینه و إنما هو وجه محتمل یتوقف فی تعینه علی انتفاء کل احتمال ینافیه، و هذه الأخبار لا تقصر عن الاحتمال المجرد عن السند.
أو یقال: إن المراد بإکمال الدین خلوص البیت الحرام لهم، و إجلاء المشرکین عنه حتی حجه المسلمون و هم لا یخالطهم المشرکون.
و فیه: أنه قد کان صفا الأمر للمسلمین فیما ذکر قبل ذلک بسنة، فما معنی تقییده بالیوم فی قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ»؟ علی أنه لو سلم کون هذا الخلوص إتماما
______________________________
(1) و هی آیة الکلالة المذکورة فی آخر سورة النساء.
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للنعمة لم یسلم کونه إکمالا للدین، و أی معنی لتسمیة خلوص البیت إکمالا للدین، و لیس الدین إلا مجموعة من عقائد و أحکام، و لیس إکماله إلا أن یضاف إلی عدد أجزائها و أبعاضها عدد؟ و أما صفاء الجو لإجرائها، و ارتفاع الموانع و المزاحمات عن العمل بها فلیس یسمی إکمالا للدین البتة. علی أن إشکال یأس الکفار عن الدین علی حاله.
و یمکن أن یقال: إن المراد من إکمال الدین بیان هذه المحرمات بیانا تفصیلیا لیأخذ به المسلمون، و یجتنبوها و لا یخشوا الکفار فی ذلک لأنهم قد یئسوا من دینهم بإعزاز الله المسلمین، و إظهار دینهم و تغلیبهم علی الکفار.
توضیح ذلک أن حکمة الاکتفاء فی صدر الإسلام بذکر المحرمات الأربعة أعنی المیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل لغیر الله به الواقعة فی بعض السور المکیة و ترک تفصیل ما یندرج فیها مما کرهه الإسلام للمسلمین من سائر ما ذکر فی هذه الآیة إلی ما بعد فتح مکة إنما هی التدرج فی تحریم هذه الخبائث و التشدید فیها کما کان التدریج فی تحریم الخمر لئلا ینفر العرب من الإسلام، و لا یروا فیه حرجا یرجون به رجوع من آمن من فقرائهم و هم أکثر السابقین الأولین.
جاء هذا التفصیل للمحرمات بعد قوة الإسلام، و توسعة الله علی أهله و إعزازهم و بعد أن یئس المشرکون بذلک من نفور أهله منه، و زال طمعهم فی الظهور علیهم، و إزالة دینهم بالقوة القاهرة، فکان المؤمنون أجدر بهم أن لا یبالوهم بالمداراة، و لا یخافوهم علی دینهم و علی أنفسهم.
فالمراد بالیوم یوم عرفة من عام حجة الوداع، و هو الیوم الذی نزلت فیه هذه الآیة المبینة لما بقی من الأحکام التی أبطل بها الإسلام بقایا مهانة الجاهلیة و خبائثها و أوهامها، و المبشرة بظهور المسلمین علی المشرکین ظهورا تاما لا مطمع لهم فی زواله، و لا حاجة معه إلی شی‌ء من مداراتهم أو الخوف من عاقبة أمرهم.
فالله سبحانه یخبرهم فی الآیة أن الکفار أنفسهم قد یئسوا من زوال دینهم و أنه ینبغی لهم- و قد بدلهم بضعفهم قوة، و بخوفهم أمنا، و بفقرهم غنی- أن لا یخشوا غیره تعالی، و ینتهوا عن تفاصیل ما نهی الله عنه فی الآیة ففیها کمال دینهم. کذا ذکره بعضهم بتلخیص ما فی النقل.
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و فیه: أن هذا القائل أراد الجمع بین عدة من الاحتمالات المذکورة لیدفع بکل احتمال ما یتوجه إلی الاحتمال الآخر من الإشکال فتورط بین المحاذیر برمتها و أفسد لفظ الآیة و معناها جمیعا.
فذهل عن أن المراد بالیأس إن کان هو الیأس المستند إلی ظهور الإسلام و قوته و هو ما کان بفتح مکة أو بنزول آیات البراءة لم یصح أن یقال یوم عرفة من السنة العاشرة:
«الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ» و قد کانوا یئسوا قبل ذلک بسنة أو سنتین، و إنما اللفظ الوافی له أن یقال: قد یئسوا کما عبر به القائل نفسه فی کلامه فی توضیح المعنی أو یقال: إنهم آیسون.
و ذهل عن أن هذا التدرج الذی ذکره فی محرمات الطعام، و قاس تحریمها بتحریم الخمر إن أرید به التدرج من حیث تحریم بعض الأفراد بعد بعض فقد عرفت أن الآیة لا تشتمل علی أزید مما تشتمل علیه آیات التحریم السابقة نزولا علی هذه الآیة أعنی آیات البقرة و الأنعام و النحل، و أن المنخنقة و الموقوذة (إلخ) من أفراد ما ذکر فیها.
و إن أرید به التدرج من حیث البیان الإجمالی و التفصیلی خوفا من امتناع الناس من القبول ففی غیر محله، فإن ما ذکر بالتصریح فی السور السابقة علی المائدة أعنی المیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل لغیر الله به أغلب مصداقا، و أکثر ابتلاء، و أوقع فی قلوب الناس من أمثال المنخنقة و الموقوذة و غیرها، و هی أمور نادرة التحقق و شاذة الوجود، فما بال تلک الأربعة و هی أهم و أوقع و أکثر یصرح بتحریمها من غیر خوف من ذلک ثم یتقی من ذکرها ما لا یعبأ بأمره بالإضافة إلیها فیتدرج فی بیان حرمتها، و یخاف من التصریح بها.
علی أن ذلک لو سلم لم یکن إکمالا للدین، و هل یصح أن یسمی تشریع الأحکام دینا و إبلاغها و بیانها إکمالا للدین؟ و لو سلم فإنما ذلک إکمال لبعض الدین و إتمام لبعض النعمة لا للکل و الجمیع، و قد قال تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی» فأطلق القول من غیر تقیید.
علی أنه تعالی قد بین أحکاما کثیرة فی أیام کثیرة، فما بال هذا الحکم فی هذا الیوم خص بالمزیة فسماه الله أو سمی بیانه تفصیلا بإشمال الدین و إتمام النعمة.
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أو أن المراد بإکمال الدین إکماله بسد باب التشریع بعد هذه الآیة المبینة لتفصیل محرمات الطعام، فما شأن الأحکام النازلة ما بین نزول المائدة و رحلة النبی ص؟ بل ما شأن سائر الأحکام النازلة بعد هذه الآیة فی سورة المائدة؟ تأمل فیه.
و بعد ذلک کله ما معنی قوله تعالی: «وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً»- و تقدیره:
الیوم رضیت (إلخ)- لو کان المراد بالکلام الامتنان بما ذکر فی الآیة من المحرمات یوم عرفة من السنة العاشرة؟ و ما وجه اختصاص هذا الیوم بأن الله سبحانه رضی فیه الإسلام دینا، و لا أمر یختص به الیوم مما یناسب هذا الرضا؟.
و بعد ذلک کله یرد علی هذا الوجه أکثر الإشکالات الواردة علی الوجوه السابقة أو ما یقرب منها مما تقدم بیانه و لا نطیل بالإعادة.
أو أن المراد بالیوم واحد من الأیام التی بین عرفة و بین ورود النبی ص المدینة علی بعض الوجوه المذکورة فی معنی یأس الکفار و معنی إکمال الدین.
و فیه من الإشکال ما یرد علی غیره علی التفصیل المتقدم.
فهذا شطر من البحث عن الآیة بحسب السیر فیما قیل أو یمکن أن یقال فی توجیه معناها، و لنبحث عنها من طریق آخر یناسب طریق البحث الخاص بهذا الکتاب.
قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ»- و الیأس یقابل الرجاء، و الدین إنما نزل من عند الله تدریجا- یدل علی أن الکفار قد کان لهم مطمع فی دین المسلمین و هو الإسلام، و کانوا یرجون زواله بنحو منذ عهد و زمان، و إن أمرهم ذلک کان یهدد الإسلام حینا بعد حین، و کان الدین منهم علی خطر یوما بعد یوم، و إن ذلک کان من حقه أن یحذر منه و یخشاه المؤمنون.
فقوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ»، تأمین منه سبحانه للمؤمنین مما کانوا منه علی خطر، و من تسر به علی خشیة، قال تعالی: «وَدَّتْ طائِفَةٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یُضِلُّونَکُمْ»: (آل عمران: 69)، و قال تعالی: «وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً حَسَداً مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْحَقُّ فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»: (البقرة: 109).
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و الکفار لم یکونوا یتربصون الدوائر بالمسلمین إلا لدینهم، و لم یکن یضیق صدورهم و ینصدع قلوبهم إلا من جهة أن الدین کان یذهب بسؤددهم و شرفهم و استرسالهم فی اقتراف کل ما تهواه طباعهم، و تألفه و تعتاد به نفوسهم، و یختم علی تمتعهم بکل ما یشتهون بلا قید و شرط.
فقد کان الدین هو المبغوض عندهم دون أهل الدین إلا من جهة دینهم الحق فلم یکن فی قصدهم إبادة المسلمین و إفناء جمعهم بل إطفاء نور الله و تحکیم أرکان الشرک المتزلزلة المضطربة به، و رد المؤمنین کفارا کما مر فی قوله: «لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً» (الآیة) قال تعالی: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ» الصف: 9): (الصف: 9).
و قال تعالی: «فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ»: (المؤمن: 14).
و لذلک لم یکن لهم هم إلا أن یقطعوا هذه الشجرة الطیبة من أصلها، و یهدموا هذا البنیان الرفیع من أسه بتفتین المؤمنین و تسریة النفاق فی جماعتهم و بث الشبه و الخرافات بینهم لإفساد دینهم.
و قد کانوا یأخذون بادئ الأمر یفترون عزیمة النبی ص و یستمحقون همته فی الدعوة الدینیة بالمال و الجاه، کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ انْطَلَقَ الْمَلَأُ مِنْهُمْ أَنِ امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ»: (- ص: 6) أو بمخالطة أو مداهنة، کما یشیر إلیه قوله: «وَدُّوا لَوْ تُدْهِنُ فَیُدْهِنُونَ»: (القلم: 9)، و قوله: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا»: (إسراء: 74)، و قوله: «قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ»: (الکافرون: 3) علی ما ورد فی أسباب النزول.
و کان آخر ما یرجونه فی زوال الدین، و موت الدعوة المحقة، أنه سیموت بموت هذا القائم بأمره و لا عقب له، فإنهم کانوا یرون أنه ملک فی صورة النبوة، و سلطنة فی لباس الدعوة و الرسالة، فلو مات أو قتل لانقطع أثره و مات ذکره و ذکر دینه علی ما هو المشهود عادة من حال السلاطین و الجبابرة أنهم مهما بلغ أمرهم من التعالی و التجبر و رکوب رقاب الناس فإن ذکرهم یموت بموتهم، و سننهم و قوانینهم الحاکمة بین الناس و علیهم تدفن معهم فی قبورهم، یشیر إلی رجائهم هذا قوله تعالی: «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ:» (الکوثر: 3)
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علی ما ورد فی أسباب النزول.
فقد کان هذه و أمثالها أمانی تمکن الرجاء من نفوسهم، و تطمعهم فی إطفاء نور الدین، و تزین لأوهامهم أن هذه الدعوة الطاهرة لیست إلا أحدوثة ستکذبه المقادیر و یقضی علیها و یعفو أثرها مرور الأیام و اللیالی، لکن ظهور الإسلام تدریجا علی کل ما نازله من دین و أهله، و انتشار صیته، و اعتلاء کلمته بالشوکة و القوة قضی علی هذه الأمانی فیئسوا من إفساد عزیمة النبی ص، و إیقاف همته عند بعض ما کان یریده، و تطمیعه بمال أو جاه.
قوة الإسلام و شوکته أیأستهم من جمیع تلک الأسباب أسباب:- الرجاء- إلا واحدا، و هو أنه (ص) مقطوع العقب لا ولد له تخلفه فی أمره، و یقوم علی ما قام علیه من الدعوة الدینیة فسیموت دینه بموته، و ذلک أن من البدیهی أن کمال الدین من جهة أحکامه و معارفه- و إن بلغ ما بلغ- لا یقوی بنفسه علی حفظ نفسه، و أن سنة من السنن المحدثة و الأدیان المتبعة لا تبقی علی نضارتها و صفائها لا بنفسها و لا بانتشار صیتها و لا بکثرة المنتحلین بها، کما أنها لا تنمحی و لا تنطمس بقهر أو جبر أو تهدید أو فتنة أو عذاب أو غیر ذلک إلا بموت حملتها و حفظتها و القائمین بتدبیر أمرها.
و من جمیع ما تقدم یظهر أن تمام یأس الکفار إنما کان یتحقق عند الاعتبار الصحیح بأن ینصب الله لهذا الدین من یقوم مقام النبی ص فی حفظه و تدبیر أمره، و إرشاد الأمة القائمة به فیتعقب ذلک یأس الذین کفروا من دین المسلمین لما شاهدوا خروج الدین عن مرحلة القیام بالحامل الشخصی إلی مرحلة القیام بالحامل النوعی، و یکون ذلک إکمالا للدین بتحویله من صفة الحدوث إلی صفة البقاء، و إتماما لهذه النعمة، و لیس یبعد أن یکون قوله تعالی: «وَدَّ کَثِیرٌ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَوْ یَرُدُّونَکُمْ مِنْ بَعْدِ إِیمانِکُمْ کُفَّاراً حَسَداً مِنْ عِنْدِ أَنْفُسِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْحَقُّ فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»: (البقرة: 109) باشتماله علی قوله: «حَتَّی یَأْتِیَ»، إشارة إلی هذا المعنی.
و هذا یؤید ما ورد من الروایات أن الآیة نزلت یوم غدیر خم، و هو الیوم الثامن عشر من ذی الحجة سنة عشر من الهجرة فی أمر ولایة علی (ع)، و علی هذا فیرتبط الفقرتان أوضح الارتباط، و لا یرد علیه شی‌ء من الإشکالات المتقدمة.
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ثم إنک بعد ما عرفت معنی الیأس فی الآیة تعرف أن الیوم: «فی قوله الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ ظرف متعلق بقوله «یَئِسَ» و إن التقدیم للدلالة علی تفخیم أمر الیوم، و تعظیم شأنه، لما فیه من خروج الدین من مرحلة القیام بالقیم الشخصی إلی مرحلة القیام بالقیم النوعی، و من صفة الظهور و الحدوث إلی صفة البقاء و الدوام.
و لا یقاس الآیة بما سیأتی من قوله: «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» (الآیة) فإن سیاق الآیتین مختلف فقوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ»، فی سیاق الاعتراض، و قوله: «الْیَوْمَ أُحِلَّ»، فی سیاق الاستیناف، و الحکمان مختلفان: فحکم الآیة الأولی تکوینی مشتمل علی البشری من وجه و التحذیر من وجه آخر، و حکم الثانیة تشریعی منبئ عن الامتنان. فقوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ»، یدل علی تعظیم أمر الیوم لاشتماله علی خیر عظیم الجدوی و هو یأس الذین کفروا من دین المؤمنین، و المراد بالذین کفروا- کما تقدمت الإشارة إلیه- مطلق الکفار من الوثنیین و الیهود و النصاری و غیرهم لمکان الإطلاق.
و أما قوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ» فالنهی إرشادی لا مولوی، معناه أن لا موجب للخشیة بعد یأس الذین کنتم فی معرض الخطر من قبلهم- و من المعلوم أن الإنسان لا یهم بأمر بعد تمام الیأس من الحصول علیه و لا یسعی إلی ما یعلم ضلال سعیه فیه- فأنتم فی أمن من ناحیة الکفار، و لا ینبغی لکم مع ذلک الخشیة منهم علی دینکم فلا تخشوهم و اخشونی.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «وَ اخْشَوْنِ» بمقتضی السیاق أن اخشونی فیما کان علیکم أن تخشوهم فیه لو لا یأسهم و هو الدین و نزعه من أیدیکم، و هذا نوع تهدید للمسلمین کما هو ظاهر، و لهذا لم نحمل الآیة علی الامتنان.
و یؤید ما ذکرنا أن الخشیة من الله سبحانه واجب علی أی تقدیر من غیر أن یتعلق بوضع دون وضع، و شرط دون شرط، فلا وجه للإضراب من قوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ» إلی قوله: «وَ اخْشَوْنِ» لو لا أنها خشیة خاصة فی مورد خاص.
و لا تقاس الآیة بقوله تعالی «فَلا تَخافُوهُمْ وَ خافُونِ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: (آل عمران:
175) لأن الأمر بالخوف من الله فی تلک الآیة مشروط بالإیمان، و الخطاب مولوی، و مفاده أنه لا یجوز للمؤمنین أن یخافوا الکفار علی أنفسهم بل یجب أن یخافوا الله سبحانه وحده.
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فالآیة تنهاهم عما لیس لهم بحق و هو الخوف منهم علی أنفسهم سواء أمروا بالخوف من الله أم لا، و لذلک یعلل ثانیا الأمر بالخوف من الله بقید مشعر بالتعلیل، و هو قوله «إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» و هذا بخلاف قوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ» فإن خشیتهم هذه خشیة منهم علی دینهم، و لیست بمبغوضة لله سبحانه لرجوعها إلی ابتغاء مرضاته بالحقیقة، بل إنما النهی عنها لکون السبب الداعی إلیها- و هو عدم یأس الکفار منه- قد ارتفع و سقط أثره فالنهی عنه إرشادی، فکذا الأمر بخشیة الله نفسه، و مفاد الکلام أن من الواجب أن تخشوا فی أمر الدین، لکن سبب الخشیة کان إلی الیوم مع الکفار فکنتم تخشونهم لرجائهم فی دینکم و قد یئسوا الیوم و انتقل السبب إلی ما عند الله فاخشوه وحده فافهم ذلک.
فالآیة لمکان قوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ» لا تخلو عن تهدید و تحذیر، لأن فیه أمرا بخشیة خاصة دون الخشیة العامة التی تجب علی المؤمن علی کل تقدیر و فی جمیع الأحوال فلننظر فی خصوصیة هذه الخشیة، و أنه ما هو السبب الموجب لوجوبها و الأمر بها.؟
لا إشکال فی أن الفقرتین أعنی قوله. «الْیَوْمَ یَئِسَ»، و قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی»، فی الآیة مرتبطان مسوقتان لغرض واحد، و قد تقدم بیانه فالدین الذی أکمله الله الیوم، و النعمة التی أتمها الیوم- و هما أمر واحد بحسب الحقیقة- هو الذی کان یطمع فیه الکفار و یخشاهم فیه المؤمنون فأیأسهم الله منه و أکمله و أتمه و نهاهم عن أن یخشوهم فیه، فالذی أمرهم بالخشیة من نفسه فیه هو ذاک بعینه و هو أن ینزع الله الدین من أیدیهم، و یسلبهم هذه النعمة الموهوبة.
و قد بین الله سبحانه أن لا سبب لسلب النعمة إلا الکفر بها، و هدد الکفور أشد التهدید، قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ»: (الأنفال: 53) و قال تعالی: «وَ مَنْ یُبَدِّلْ نِعْمَةَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ»: (البقرة: 211) و ضرب مثلا کلیا لنعمه و ما یئول إلیه أمر الکفر بها فقال وَ «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا قَرْیَةً کانَتْ آمِنَةً مُطْمَئِنَّةً یَأْتِیها رِزْقُها رَغَداً مِنْ کُلِّ مَکانٍ فَکَفَرَتْ بِأَنْعُمِ اللَّهِ فَأَذاقَهَا اللَّهُ لِباسَ الْجُوعِ وَ الْخَوْفِ بِما کانُوا یَصْنَعُونَ»: (النحل: 112).
فالآیة أعنی قوله: «الْیَوْمَ یَئِسَ- إلی قوله- دِیناً» تؤذن بأن دین المسلمین فی أمن 
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من جهة الکفار، مصون من الخطر المتوجه من قبلهم، و أنه لا یتسرب إلیه شی‌ء من طوارق الفساد و الهلاک إلا من قبل المسلمین أنفسهم، و إن ذلک إنما یکون بکفرهم بهذه النعمة التامة، و رفضهم هذا الدین الکامل المرضی، و یومئذ یسلبهم الله نعمته و یغیرها إلی النقمة، و یذیقهم لباس الجوع و الخوف، و قد فعلوا و فعل.
و من أراد الوقوف علی مبلغ صدق هذه الآیة فی ملحمتها المستفادة من قوله: «فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ» فعلیه أن یتأمل فیما استقر علیه حال العالم الإسلامی الیوم ثم یرجع القهقری بتحلیل الحوادث التاریخیة حتی یحصل علی أصول القضایا و أعراقها.
و لآیات الولایة فی القرآن ارتباط تام بما فی هذه الآیة من التحذیر و الإیعاد و لم یحذر الله العباد عن نفسه فی کتابه إلا فی باب الولایة، فقال فیها مرة بعد مرة: «وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ»: (آل عمران: 3028) و تعقیب هذا البحث أزید من هذا خروج عن طور الکتاب.
قوله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً» الإکمال و الإتمام متقاربا المعنی، قال الراغب: کمال الشی‌ء حصول ما هو الغرض منه. و قال: تمام الشی‌ء انتهاؤه إلی حد لا یحتاج إلی شی‌ء خارج عنه. و الناقص ما یحتاج إلی شی‌ء خارج عنه.
و لک أن تحصل علی تشخیص معنی اللفظین من طریق آخر، و هو أن آثار الأشیاء التی لها آثار علی ضربین. فضرب منها ما یترتب علی الشی‌ء عند وجود جمیع أجزائه- إن کان له أجزاء- بحیث لو فقد شیئا من أجزائه أو شرائطه لم یترتب علیه ذلک الأمر کالصوم فإنه یفسد إذا أخل بالإمساک فی بعض النهار، و یسمی کون الشی‌ء علی هذا الوصف بالتمام، قال تعالی: «ثُمَّ أَتِمُّوا الصِّیامَ إِلَی اللَّیْلِ»: (البقرة: 187) و قال: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا»: (الأنعام: 115).
و ضرب آخر: الأثر الذی یترتب علی الشی‌ء من غیر توقف علی حصول جمیع أجزائه، بل أثر المجموع کمجموع آثار الأجزاء، فکلما وجد جزء ترتب علیه من الأثر ما هو بحسبه، و لو وجد الجمیع ترتب علیه کل الأثر المطلوب منه، قال تعالی: «فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ فِی الْحَجِّ وَ سَبْعَةٍ إِذا رَجَعْتُمْ تِلْکَ عَشَرَةٌ کامِلَةٌ»: (البقرة: 196) و قال:
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«وَ لِتُکْمِلُوا الْعِدَّةَ»: (البقرة: 185) فإن هذا العدد یترتب الأثر علی بعضه کما یترتب علی کله، و یقال: تم لفلان أمره و کمل عقله: و لا یقال تم عقله و کمل أمره.
و أما الفرق بین الإکمال و التکمیل، و کذا بین الإتمام و التتمیم فإنما هو الفرق بین بابی الإفعال و التفعیل، و هو أن الإفعال بحسب الأصل یدل علی الدفعة و التفعیل علی التدریج، و إن کان التوسع الکلامی أو التطور اللغوی ربما یتصرف فی البابین بتحویلهما إلی ما یبعد من مجری المجرد أو من أصلهما کالإحسان و التحسین، و الإصداق و التصدیق، و الإمداد و التمدید و الإفراط و التفریط، و غیر ذلک، فإنما هی معان طرأت بحسب خصوصیات الموارد ثم تمکنت فی اللفظ بالاستعمال.
و ینتج ما تقدم أن قوله: «أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی» یفید أن المراد بالدین هو مجموع المعارف و الأحکام المشرعة و قد أضیف إلی عددها الیوم شی‌ء و إن النعمة أیا ما کانت أمر معنوی واحد کأنه کان ناقصا غیر ذی أثر فتمم و ترتب علیه الأثر المتوقع منه.
و النعمة بناء نوع و هی ما یلائم طبع الشی‌ء من غیر امتناعه منه، و الأشیاء و إن کانت بحسب وقوعها فی نظام التدبیر متصلة مرتبطة متلائما بعضها مع بعض، و أکثرها أو جمیعها نعم إذا أضیفت إلی بعض آخر مفروض کما قال تعالی: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها»: (إبراهیم: 34) و قال: «وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً»: (لقمان: 20).
إلا أنه تعالی وصف بعضها بالشر و الخسة و اللعب و اللهو و أوصاف أخر غیر ممدوحة کما قال: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّما نُمْلِی لَهُمْ خَیْرٌ لِأَنْفُسِهِمْ إِنَّما نُمْلِی لَهُمْ لِیَزْدادُوا إِثْماً وَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ»: (آل عمران: 178)، و قال: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ»: (العنکبوت: 64)، و قال: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: (آل عمران: 197) إلی غیر ذلک.
و الآیات تدل علی أن هذه الأشیاء المعدودة نعما إنما تکون نعمة إذا وافقت الغرض الإلهی من خلقتها لأجل الإنسان فإنها إنما خلقت لتکون إمدادا إلهیا للإنسان یتصرف فیها فی سبیل سعادته الحقیقیة، و هی القرب منه سبحانه بالعبودیة و الخضوع للربوبیة، قال 
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تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: (الذاریات: 56).
فکل ما تصرف فیه الإنسان للسلوک به إلی حضرة القرب من الله و ابتغاء مرضاته فهو نعمة، و إن انعکس الأمر عاد نقمة فی حقه، فالأشیاء فی نفسها عزل، و إنما هی نعمة لاشتمالها علی روح العبودیة، و دخولها من حیث التصرف المذکور تحت ولایة الله التی هی تدبیر الربوبیة لشئون العبد، و لازمه أن النعمة بالحقیقة هی الولایة الإلهیة، و أن الشی‌ء إنما یصیر نعمة إذا کان مشتملا علی شی‌ء منها، قال تعالی «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ»: (البقرة: 257)، و قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ»: (محمد: 11) و قال فی حق رسوله: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: (النساء: 65) إلی غیر ذلک.
فالإسلام و هو مجموع ما نزل من عند الله سبحانه لیعبده به عباده دین، و هو من جهة اشتماله- من حیث العمل به- علی ولایة الله و ولایة رسوله و أولیاء الأمر بعده نعمة.
و لا یتم ولایة الله سبحانه أی تدبیره بالدین لأمور عباده إلا بولایة رسوله، و لا ولایة رسوله إلا بولایة أولی الأمر من بعده، و هی تدبیرهم لأمور الأمة الدینیة بإذن من الله قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ» (النساء:
59) و قد مر الکلام فی معنی الآیة، و قال: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»: (المائدة: 55) و سیجی‌ء الکلام فی معنی الآیة إن شاء الله تعالی.
فمحصل معنی الآیة: الیوم- و هو الیوم الذی یئس فیه الذین کفروا من دینکم- أکملت لکم مجموع المعارف الدینیة التی أنزلتها إلیکم بفرض الولایة، و أتممت علیکم نعمتی و هی الولایة التی هی إدارة أمور الدین و تدبیرها تدبیرا إلهیا، فإنها کانت إلی الیوم ولایة الله و رسوله، و هی أنما تکفی ما دام الوحی ینزل، و لا تکفی لما بعد ذلک من زمان انقطاع الوحی، و لا رسول بین الناس یحمی دین الله و یذب عنه بل من الواجب أن ینصب من یقوم بذلک، و هو ولی الأمر بعد رسول الله ص القیم علی أمور الدین و الأمة.
فالولایة مشروعة واحدة، کانت ناقصة غیر تامة حتی إذا تمت بنصب ولی الأمر
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بعد النبی.
و إذا کمل الدین فی تشریعه، و تمت نعمة الولایة فقد رضیت لکم من حیث الدین الإسلام الذی هو دین التوحید الذی لا یعبد فیه إلا الله و لا یطاع فیه- و الطاعة عبادة- إلا الله و من أمر بطاعته من رسول أو ولی.
فالآیة تنبئ عن أن المؤمنین الیوم فی أمن بعد خوفهم، و أن الله رضی لهم أن یتدینوا بالإسلام الذی هو دین التوحید فعلیهم أن یعبدوه و لا یشرکوا به شیئا بطاعة غیر الله أو من أمر بطاعته. و إذا تدبرت قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً وَ مَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ»: (النور: 55) ثم طبقت فقرات الآیة علی فقرات قوله تعالی:
«الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ» (إلخ) وجدت آیة سورة المائدة من مصادیق إنجاز الوعد الذی یشتمل علیه آیة سورة النور علی أن یکون قوله: «یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً» مسوقا سوق الغایة کما ربما یشعر به قوله: «وَ مَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ».
و سورة النور قبل المائدة نزولا کما یدل علیه اشتمالها علی قصة الإفک و آیة الجد و آیة الحجاب و غیر ذلک.
قوله تعالی: «فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» المخمصة هی المجاعة، و التجانف هو التمایل من الجنف بالجیم و هو میل القدمین إلی الخارج مقابل الحنف بالحاء الذی هو میلهما إلی الداخل.
و فی سیاق الآیة دلالة أولا علی أن الحکم حکم ثانوی اضطراری، و ثانیا علی أن التجویز و الإباحة مقدر بمقدار یرتفع به الاضطرار و یسکن به ألم الجوع، و ثالثا علی أن صفة المغفرة و مثلها الرحمة کما تتعلق بالمعاصی المستوجبة للعقاب کذلک یصح أن تتعلق بمنشئها، و هو الحکم الذی یستتبع مخالفته تحقق عنوان المعصیة الذی یستتبع العقاب.
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(بحث علمی فی فصول ثلاثة)





1- العقائد فی أکل اللحم:

لا ریب أن الإنسان کسائر الحیوان و النبات مجهز بجهاز التغذی یجذب به إلی نفسه من الأجزاء المادیة ما یمکنه أن یعمل فیه ما ینضم بذلک إلی بدنه و ینحفظ به بقاؤه، فلا مانع له بحسب الطبع من أکل ما یقبل الازدراد و البلع إلا أن یمتنع منه لتضرر أو تنفر.
أما التضرر فهو کان یجد المأکول یضر ببدنه ضرا جسمانیا لمسمومیة و نحوها فیمتنع عندئذ عن الأکل، أو یجد الأکل یضر ضرا معنویا کالمحرمات التی فی الأدیان و الشرائع المختلفة، و هذا القسم امتناع عن الأکل فکری.
و أما التنفر فهو الاستقذار الذی یمتنع معه الطبع عن القرب منه کما أن الإنسان لا یأکل مدفوع نفسه لاستقذاره إیاه، و قد شوهد ذلک فی بعض الأطفال و المجانین، و یلحق بذلک ما یستند إلی عوامل اعتقادیة کالمذهب أو السنن المختلفة الرائجة فی المجتمعات المتنوعة مثل أن المسلمین یستقذرون لحم الخنزیر، و النصاری یستطیبونه، و یتغذی الغربیون من أنواع الحیوانات أجناسا کثیرة یستقذرها الشرقیون کالسرطان و الضفدع و الفأر و غیرها، و هذا النوع من الامتناع امتناع بالطبع الثانی و القریحة المکتسبة.
فتبین أن الإنسان فی التغذی باللحوم علی طرائق مختلفة ذات عرض عریض من الاسترسال المطلق إلی الامتناع، و أن استباحته ما استباح منها اتباع للطبع کما أن امتناعه عما یمتنع عنه أنما هو عن فکر أو طبع ثانوی.
و قد حرمت سنة بوذا أکل لحوم الحیوانات عامة، و هذا تفریط یقابله فی جانب الإفراط ما کان دائرا بین أقوام متوحشین من إفریقیة و غیرها إنهم کانوا یأکلون أنواع اللحوم حتی لحم الإنسان.
و قد کانت العرب تأکل لحوم الأنعام و غیرها من الحیوان حتی أمثال الفأر و الوزغ، و تأکل من الأنعام ما قتلته بذبح و نحوه، و تأکل غیر ذلک کالمیتة بجمیع أقسامها کالمنخنقة
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و الموقوذة و المتردیة و النطیحة و ما أکل السبع، و کان القائل منهم یقول: ما لکم تأکلون مما قتلتموه و لا تأکلون مما قتله الله؟! کما ربما یتفوه بمثله الیوم کثیرون؟ یقول قائلهم:
ما الفارق بین اللحم و اللحم إذا لم یتضرر به بدن الإنسان و لو بعلاج طبی فنی فجهاز التغذی لا یفرق بین هذا و ذاک.
و کانت العرب أیضا تأکل الدم، کانوا یملئون المعی من الدم و یشوونه و یطعمونه الضیف، و کانوا إذا أجدبوا جرحوا إبلهم بالنصال و شربوا ما ینزل من الدم، و أکل الدم رائج الیوم بین کثیر من الأمم غیر المسلمة.
و أهل الصین من الوثنیة أوسع منهم سنة، فهم- علی ما ینقل- یأکلون أصناف الحیوان حتی الکلب و الهر و حتی الدیدان و الأصداف و سائر الحشرات.
و قد أخذ الإسلام فی ذلک طریقا وسطا فأباح من اللحوم ما تستطیعه الطباع المعتدلة من الإنسان، ثم فسره فی ذوات الأربع بالبهائم کالضأن و المعز و البقر و الإبل علی کراهیة فی بعضها کالفرس و الحمار، و فی الطیر- بغیر الجوارح- مما له حوصلة و دفیف و لا مخلب له، و فی حیوان البحر ببعض أنواع السمک علی التفصیل المذکور فی کتب الفقه.
ثم حرم دماءها و کل میتة منها و ما لم یذک بالإهلال به لله عز اسمه، و الغرض فی ذلک أن تحیا سنة الفطرة، و هی إقبال الإنسان علی أصل أکل اللحم، و یحترم الفکر الصحیح و الطبع المستقیم اللذین یمتنعان من تجویز ما فیه الضرر نوعا، و تجویز ما یستقذر و یتنفر منه.



2- کیف أمر بقتل الحیوان و الرحمة تأباه؟

ربما یسأل السائل فیقول إن الحیوان ذو روح شاعرة بما یشعر به الإنسان من ألم العذاب و مرارة الفناء و الموت و غریزة حب الذات التی تبعثنا إلی الحذر من کل مکروه و الفرار من ألم العذاب و الموت تستدعی الرحمة لغیرنا من أفراد النوع لأنه یؤلمهم ما یؤلمنا، و یشق علیهم ما یشق علینا، و النفوس سواء.
و هذا القیاس جار بعینه فی سائر أنواع الحیوان، فکیف یسوغ لنا أن نعذبهم بما نتعذب به، و نبدل لهم حلاوة الحیاة من مرارة الموت، و نحرمهم نعمة البقاء التی هی أشرف نعمة؟ و الله سبحانه أرحم الراحمین فکیف یسع رحمته أن یأمر بقتل حیوان لیلتذ به إنسان و هما جمیعا فی أنهما خلقه سواء؟.
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و الجواب عنه أنه من تحکیم العواطف علی الحقائق و التشریع إنما یتبع المصالح الحقیقیة دون العواطف الوهمیة.
توضیح ذلک أنک إذا تتبعت الموجودات التی تحت مشاهدتک بالمیسور مما عندک وجدتها فی تکونها و بقائها تابعة لناموس التحول، فما من شی‌ء إلا و فی إمکانه أن یتحول إلی آخر، و أن یتحول الآخر إلیه بغیر واسطة أو بواسطة، لا یوجد واحد إلا و یعدم آخر، و لا یبقی هذا إلا و یفنی ذاک، فعالم المادة عالم التبدیل، و التبدل و إن شئت فقل:
عالم الآکل و المأکول.
فالمرکبات الأرضیة تأکل الأرض بضمها إلی أنفسها و تصویرها بصورة تناسبها أو تختص بها ثم الأرض تأکلها و تفنیها.
ثم النبات یتغذی بالأرض و یستنشق الهواء ثم الأرض تأکله و تجزئه إلی أجزائه الأصلیة و عناصره الأولیة، و لا یزال أحدهما یراجع الآخر.
ثم الحیوان یتغذی بالنبات و الماء و یستنشق الهواء، و بعض أنواعه یتغذی ببعض کالسباع تأکل لحوم غیرها بالاصطیاد، و جوارح الطیر تأکل أمثال الحمام و العصافیر لا یسعها بحسب جهاز التغذی الذی یخصها إلا ذلک، و هی تتغذی بالحبوب و أمثال الذباب و البق و البعوض و هی تتغذی بدم الإنسان و سائر الحیوان و نحوه، ثم الأرض تأکل الجمیع.
فنظام التکوین و ناموس الخلقة الذی له الحکومة المطلقة المتبعة علی الموجودات هو الذی وضع حکم التغذی باللحوم و نحوها، ثم هدی أجزاء الوجود إلی ذلک، و هو الذی سوی الإنسان تسویة صالحة للتغذی بالحیوان و النبات جمیعا. و فی مقدم جهازه الغذائی أسنانه المنضودة نضدا صالحا للقطع و الکسر و النهش و الطحن من ثنایا و رباعیات و أنیاب و طواحن، فلا هو مثل الغنم و البقر من الأنعام لا تستطیع قطعا و نهشا، و لا هو کالسباع لا تستطیع طحنا و مضغا.
ثم القوة الذائقة المعدة فی فمه التی تستلذ طعم اللحوم ثم الشهوة المودعة فی سائر أعضاء هضمه جمیع هذه تستطیب اللحوم و تشتهیها. کل ذلک هدایة تکوینیة و إباحة من مؤتمن الخلقة، و هل یمکن الفرق بین الهدایة التکوینیة، و إباحة العمل المهدی إلیه بتسلیم أحدهما و إنکار الآخر؟.
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و الإسلام دین فطری لا هم له إلا إحیاء آثار الفطرة التی أعفتها الجهالة الإنسانیة، فلا مناص من أن یستباح به ما تهدی إلیه الخلقة و تقضی به الفطرة.
و هو کما یحیی بالتشریع هذا الحکم الفطری یحیی أحکاما أخری وضعها واضع التکوین، و هو ما تقدم ذکره من الموانع من الاسترسال فی حکم التغذی أعنی حکم العقل بوجوب اجتناب ما فیه ضرر جسمانی أو معنوی من اللحوم، و حکم الإحساسات و العواطف الباطنیة بالتحذر و الامتناع عما یستقذره و یتنفر منه الطباع المستقیمة، و هذان الحکمان أیضا ینتهی أصولهما إلی تصرف من التکوین، و قد اعتبرهما الإسلام فحرم ما یضر نماء الجسم، و حرم ما یضر بمصالح المجتمع الإنسانی، مثل ما أهل به لغیر الله، و ما اکتسب من طریق المیسر و الاستقسام بالأزلام و نحو ذلک، و حرم الخبائث التی تستقذرها الطباع.
و أما حدیث الرحمة المانعة من التعذیب و القتل فلا شک أن الرحمة موهبة لطیفة تکوینیة أودعت فی فطرة الإنسان و کثیر مما اعتبرنا حاله من الحیوان، إلا أن التکوین لم یوجدها لتحکم فی الأمور حکومة مطلقة و تطاع طاعة مطلقة، فالتکوین نفسه لا یستعمل الرحمة استعمالا مطلقا، و لو کان ذلک لم یوجد فی دار الوجود أثر من الآلام و الأسقام و المصائب و أنواع العذاب.
ثم الرحمة الإنسانیة فی نفسها لیست خلقا فاضلا علی الإطلاق کالعدل، و لو کان کذلک لم یحسن أن نؤاخذ ظالما علی ظلمه أو نجازی مجرما علی جرمه و لا أن نقابل عدوانا بعدوان و فیه هلاک الأرض و من علیها.
و مع ذلک لم یهمل الإسلام أمر الرحمة بما أنها من مواهب التکوین، فأمر بنشر الرحمة عموما، و نهی عن زجر الحیوان فی القتل، و نهی عن قطع أعضاء الحیوان المذبوح و سلخه قبل زهاق روحه- و من هذا الباب تحریم المنخنقة و الموقوذة- و نهی عن قتل الحیوان و آخر ینظر إلیه، و وضع للتذکیة أرفق الأحکام بالحیوان المذبوح و أمر بعرض الماء علیه و نحو ذلک مما یوجد تفصیله فی کتب الفقه.
و مع ذلک کله الإسلام دین التعقل لا دین العاطفة فلا یقدم حکم العاطفة علی الأحکام المصلحة لنظام المجتمع الإنسانی و لا یعتبر منه إلا ما اعتبره العقل، و مرجع ذلک 
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إلی اتباع حکم العقل.
و أما حدیث الرحمة الإلهیة و أنه تعالی أرحم الراحمین، فهو تعالی غیر متصف بالرحمة بمعنی رقة القلب أو التأثر الشعوری الخاص الباعث للراحم علی التلطف بالمرحوم، فإن ذلک صفة جسمانیة مادیة تعالی عن ذلک علوا کبیرا، بل معناها إفاضته تعالی الخیر علی مستحقه بمقدار ما یستحقه، و لذلک ربما کان ما نعده عذابا رحمة منه تعالی و بالعکس، فلیس من الجائز فی الحکمة أن یبطل مصلحة من مصالح التدبیر فی التشریع اتباعا لما تقترحه عاطفة الرحمة الکاذبة التی فینا، أو یساهل فی جعل الشرائع محاذیة للواقعیات.
فتبین من جمیع ما مر أن الإسلام یحاکی فی تجویز أکل اللحوم و فی القیود التی قید بها الإباحة و الشرائط التی اشترطها جمیعا أمر الفطرة: فطرة الله التی فطر الناس علیها لا تبدیل لخلق الله ذلک الدین القیم!.



3- لما ذا بنی الإسلام علی التذکیة؟

و هذا سؤال آخر یتفرع علی السؤال المتقدم، و هو أنا سلمنا أن أکل اللحوم مما تبیحه الفطرة و الخلقة فهلا اقتصر فی ذلک بما یحصل علی الصدفة و نحوها بأن یقتصر فی اللحوم بما یهیئه الموت العارض حتف الأنف، فیجمع فی ذلک بین حکم التکوین بالجواز، و حکم الرحمة بالإمساک عن تعذیب الحیوان و زجره بالقتل أو الذبح من غیر أن یعدل عن ذلک إلی التذکیة و الذبح؟.
و قد تبین الجواب عنه مما تقدم فی الفصل الثانی، فإن الرحمة بهذا المعنی غیر واجب الاتباع بل اتباعه یفضی إلی إبطال أحکام الحقائق. و قد عرفت أن الإسلام مع ذلک لم یأل جهدا فی الأمر بإعمال الرحمة قدر ما یمکن فی هذا الباب حفظا لهذه الملکة اللطیفة بین النوع.
علی أن الاقتصار علی إباحة المیتة و أمثالها مما لا ینتج التغذی به إلا فساد المزاج و مضار الأبدان هو بنفسه خلاف الرحمة، و بعد ذلک کله لا یخلو عن الحرج العام الواجب نفیه.
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(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن عکرمة عن ابن عباس قال": ما نزلت آیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» إلا و علی شریفها و أمیرها، و لقد عاتب الله أصحاب محمد ص فی غیر مکان- و ما ذکر علیا إلا بخیر:.
أقول: و روی فی تفسیر البرهان، عن موفق بن أحمد، عن عکرمة، عن ابن عباس":
مثله إلی قوله: و أمیرها. و رواه أیضا العیاشی عن عکرمة.
و قد نقلنا الحدیث سابقا عن الدر المنثور.
و فی بعض الروایات عن الرضا (ع) قال: لیس فی القرآن «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» إلا فی حقنا
و هو من الجری أو من باطن التنزیل.
و فیه، عن عبد الله بن سنان قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَوْفُوا بِالْعُقُودِ قال: العهود:.
أقول: و رواه القمی، أیضا فی تفسیره عنه.
و فی التهذیب، مسندا عن محمد بن مسلم قال: سألت أحدهما (ع) عن قول الله عز و جل: «أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ» فقال: الجنین فی بطن أمه إذا أشعر و أوبر فذکاته ذکاة أمه الذی عنی الله تعالی:.
أقول: و الحدیث مروی فی الکافی، و الفقیه، عنه عن أحدهما،
و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره عن محمد بن مسلم عن أحدهما، و عن زرارة عن الصادق (ع)، و رواه القمی فی تفسیره، و رواه فی المجمع، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحِلُّوا شَعائِرَ اللَّهِ» (الآیة) الشعائر: الإحرام و الطواف- و الصلاة فی مقام إبراهیم و السعی بین الصفا و المروة، و المناسک کلها من شعائر الله، و من الشعائر إذا ساق الرجل بدنة فی حج- ثم أشعرها أی قطع سنامها أو جلدها- أو قلدها لیعلم الناس أنها هدی- فلا یتعرض لها أحد. و إنما سمیت الشعائر لیشعر الناس بها فیعرفوها، و قوله: «وَ لَا الشَّهْرَ الْحَرامَ»- و هو ذو الحجة و هو من الأشهر الحرم، و قوله: «وَ لَا الْهَدْیَ»- و هو الذی یسوقه إذا أحرم المحرم، و قوله: «وَ لَا الْقَلائِدَ» قال:
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یقلدها النعل التی قد صلی فیها. قوله: «وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ» قال: الذین یحجون البیت 
و فی المجمع، قال أبو جعفر الباقر (ع): نزلت هذه الآیة فی رجل من بنی ربیعة یقال له: الحطم.
قال: و قال السدی: أقبل الحطم بن هند البکری حتی أتی النبی ص وحده- و خلف خیله خارج المدینة فقال: إلی ما تدعو؟ و قد کان النبی ص قال لأصحابه:
یدخل علیکم الیوم رجل من بنی ربیعة- یتکلم بلسان شیطان- فلما أجابه النبی ص قال؟ أنظرنی لعلی أسلم و لی من أشاوره، فخرج من عنده فقال رسول الله ص: لقد دخل بوجه کافر، و خرج بعقب غادر، فمر بسرح من سروح المدینة فساقه- و انطلق به و هو یرتجز و یقول:
قد لفها اللیل بسواق حطم*لیس براعی إبل و لا غنم 
و لا بجزار علی ظهر وضم*باتوا نیاما و ابن هند لم ینم 
بات یقاسیها غلام کالزلم*خدلج الساقین ممسوح القدم 
ثم أقبل من عام قابل حاجا قد قلد هدیا- فأراد رسول الله ص أن یبعث إلیه فنزلت هذه الآیة: «وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ».
قال: و قال ابن زید: نزلت یوم الفتح- فی ناس یؤمون البیت من المشرکین یهلون بعمرة، فقال المسلمون: یا رسول الله- إن هؤلاء مشرکون مثل هؤلاء دعنا نغیر علیهم- فأنزل الله تعالی الآیة.
أقول: روی الطبری القصة عن السدی و عکرمة، و القصة الثانیة عن ابن زید و روی فی الدر المنثور، القصة الثانیة عن ابن أبی حاتم عن زید بن أسلم و فیه: أنه کان یوم الحدیبیة. و القصتان جمیعا لا توافقان ما هو کالمتسلم علیه عند المفسرین و أهل النقل أن سورة المائدة نزلت فی حجة الوداع، إذ لو کان کذلک کان قوله «إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا»: (البراءة: 28)، و قوله: فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ»: (البراءة: 5) الآیتان جمیعا نازلتین قبل قوله: «وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ» و لا محل حینئذ للنهی عن التعرض للمشرکین إذا قصدوا البیت الحرام.
و لعل شیئا من هاتین القصتین أو ما یشابههما هو السبب لما نقل عن ابن عباس و مجاهد
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و قتادة و الضحاک: أن قوله: «وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ» منسوب بقوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ» (الآیة) و قوله «إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ» (الآیة)، و قد وقع حدیث النسخ فی تفسیر القمی، و ظاهره أنه روایة.
و مع ذلک کله تأخر سورة المائدة نزولا یدفع ذلک کله، و قد ورد من طرق أئمة أهل البیت (ع) أنها ناسخة غیر منسوخة علی أن قوله تعالی فیها: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» (الآیة) یأبی أن یطرء علی بعض آیها نسخ و علی هذا یکون مفاد قوله:
«وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ» کالمفسر بقوله بعد: «وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا»، أی لا تذهبوا بحرمة البیت بالتعرض لقاصدیه لتعرض منهم لکم قبل هذا، و لا غیر هؤلاء ممن صدوکم قبلا عن المسجد الحرام أن تعتدوا علیهم بإثم کالقتل أو عدوان کالذی دون القتل من الظلم بل تعاونوا علی البر و التقوی.
و فی الدر المنثور،: أخرج أحمد و عبد بن حمید: فی هذه الآیة یعنی قوله: «وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ» (الآیة): و البخاری فی تاریخه، عن وابصة قال: أتیت رسول الله ص و أنا لا أرید- أن أدع شیئا من البر و الإثم إلا سألته عنه- فقال لی: یا وابصة أخبرک عما جئت تسأل عنه أم تسأل؟ قلت: یا رسول الله أخبرنی- قال: جئت لتسأل عن البر و الإثم، ثم جمع أصابعه الثلاث فجعل ینکت بها فی صدری و یقول: یا وابصة استفت قبلک استفت نفسک البر- ما اطمأن إلیه القلب و اطمأنت إلیه النفس، و الإثم ما حاک فی القلب، و تردد فی الصدر و إن أفتاک الناس و أفتوک.
و فیه:، أخرج أحمد و عبد بن حمید و ابن حبان و الطبرانی و الحاکم و صححه و البیهقی عن أبی أمامة: أن رجلا سأل النبی ص عن الإثم- فقال: ما حاک فی نفسک فدعه.
قال: فما الإیمان؟ قال: من ساءته سیئته و سرته حسنته فهو مؤمن.
و فیه: أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و البخاری فی الأدب و مسلم و الترمذی و الحاکم و البیهقی فی الشعب عن النواس بن سمعان قال: سئل رسول الله ص عن البر و الإثم فقال: البر حسن الخلق و الإثم ما حاک فی نفسک- و کرهت أن یطلع علیه الناس.
أقول: الروایات- کما تری- تبتنی علی قوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: (الشمس: 8) و تؤید ما تقدم من معنی الإثم.
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و فی المجمع: و اختلف فی هذا یعنی قوله: وَ لَا آمِّینَ الْبَیْتَ الْحَرامَ) فقیل: منسوخ بقوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ»- عن أکثر المفسرین، و قیل:
ما نسخ من هذه السورة شی‌ء، و لا من هذه الآیة، لأنه لا یجوز أن یبتدأ المشرکون- فی الأشهر الحرم بالقتال إلا إذا قاتلوا": ثم قال و هو المروی عن أبی جعفر (ع)
و فی الفقیه، بإسناده عن أبان بن تغلب عن أبی جعفر محمد بن علی الباقر (ص) أنه قال: المیتة و الدم و لحم الخنزیر معروف، و ما أهل لغیر الله به یعنی ما ذبح علی الأصنام، و أما المنخنقة فإن المجوس- کانوا لا یأکلون الذبائح و یأکلون المیتة، و کانوا یخنقون البقر و الغنم- فإذا خنقت و ماتت أکلوها، و الموقوذة کانوا یشدون أرجلها- و یضربونها حتی تموت فإذا ماتت أکلوها، و المتردیة کانوا یشدون عینها- و یلقونها عن السطح فإذا ماتت أکلوها، و النطیحة کانوا یتناطحون بالکباش- فإذا مات أحدهما أکلوه، و ما أکل السبع إلا ما ذکیتم- فکانوا یأکلون ما یقتله الذئب و الأسد و الدب- فحرم الله عز و جل ذلک، و ما ذبح علی النصب کانوا یذبحون لبیوت النیران، و قریش کانوا یعبدون الشجر و الصخر فیذبحون لهما، و أن تستقسموا بالأزلام ذلکم فسق- قال: کانوا یعمدون إلی جزور فیجتزون عشرة أجزاء- ثم یجتمعون علیه فیخرجون السهام- فیدفعونها إلی رجل و السهام عشرة، و هی: سبعة لها أنصباء، و ثلاثة لا أنصباء لها.
فالتی لها أنصباء: الفذ و التوأم و المسبل- و النافس و الحلس و الرقیب و المعلی، فالفذ له سهم، و التوأم له سهمان، و المسبل له ثلاثة أسهم، و النافس له أربعة أسهم، و الحلس له خمسة أسهم، و الرقیب له ستة أسهم، و المعلی له سبعة أسهم.
و التی لا أنصباء لها: السفیح، و المنیح، و الوغد- و ثمن الجزور علی من لم یخرج له من الأنصباء شی‌ء- و هو القمار فحرمه الله.
أقول: و ما ذکر فی الروایة فی تفسیر المنخنقة و الموقوذة و المتردیة من قبیل البیان بالمثال کما یظهر من الروایة التالیة، و کذا ذکر قوله:، إِلَّا ما ذَکَّیْتُمْ مع قوله: «وَ ما أَکَلَ السَّبُعُ» و قوله: «ذلِکُمْ فِسْقٌ مع قوله وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ» لا دلالة فیه علی التقیید.
و فی تفسیر العیاشی، عن عیوق بن قسوط: عن أبی عبد الله (ع) فی قول الله:
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«الْمُنْخَنِقَةُ» قال: التی تنخنق فی رباطها «وَ الْمَوْقُوذَةُ» المریضة التی لا تجد ألم الذبح- و لا تضطرب و لا تخرج لها دم- وَ «الْمُتَرَدِّیَةُ» التی تردی من فوق بیت أو نحوه- «وَ النَّطِیحَةُ» التی تنطح صاحبها.
و فیه، عن الحسن بن علی الوشاء عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: سمعته یقول: المتردیة و النطیحة و ما أکل السبع- أن أدرکت ذکاته فکله.
و فیه، عن محمد بن عبد الله عن بعض أصحابه قال: قلت لأبی عبد الله (ع):
جعلت فداک لم حرم الله المیتة و الدم و لحم الخنزیر؟ فقال: إن الله تبارک و تعالی لم یحرم ذلک علی عباده- و أحل لهم ما سواه من رغبة منه- تبارک و تعالی- فیما حرم علیهم، و لا زهد فیما أحل لهم، و لکنه خلق الخلق، و علم ما یقوم به أبدانهم و ما یصلحهم- فأحله و أباحه تفضلا منه علیهم لمصلحتهم، و علم ما یضرهم فنهاهم عنه- و حرمه علیهم ثم أباحه للمضطر- و أحله لهم فی الوقت الذی لا یقوم بدنه إلا به- فأمره أن ینال منه بقدر البلغة لا غیر ذلک.
ثم قال: أما المیتة فإنه لا یدنو منها أحد- و لا یأکلها إلا ضعف بدنه، و نحل جسمه، و وهنت قوته، و انقطع نسله، و لا یموت آکل المیتة إلا فجأة.
و أما الدم فإنه یورث الکلب، و قسوة القلب، و قلة الرأفة و الرحمة، لا یؤمن أن یقتل ولده و والدیه، و لا یؤمن علی حمیمه، و لا یؤمن علی من صحبه.
و أما لحم الخنزیر فإن الله مسخ قوما- فی صور شتی شبه الخنزیر و القرد و الدب- و ما کان من الأمساخ- ثم نهی عن أکل مثله- لکی لا ینقع بها و لا یستخف بعقوبته.
و أما الخمر فإنه حرمها لفعلها و فسادها، و قال. إن مدمن الخمر کعابد وثن- و یورثه ارتعاشا و یذهب بنوره، و ینهدم مروته، و یحمله علی أن یکسب علی المحارم- من سفک الدماء و رکوب الزنا، و لا یؤمن إذا سکر أن یثبت علی حرمة و هو لا یعقل ذلک، و الخمر لم یؤد شاربها إلا إلی کل شر.



(بحث روائی آخر)

فی غایة المرام، عن أبی المؤید موفق بن أحمد فی کتاب فضائل علی، قال: أخبرنی 
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سید الحفاظ شهردار بن شیرویه بن شهردار الدیلمی فیما کتب إلی من همدان، أخبرنا أبو الفتح عبدوس بن عبد الله بن عبدوس الهمدانی کتابة، حدثنا عبد الله بن إسحاق البغوی، حدثنا الحسین بن علیل الغنوی، حدثنا محمد بن عبد الرحمن الزراع، حدثنا قیس بن حفص، حدثنا علی بن الحسین، حدثنا أبو هریرة عن أبی سعید الخدری: أن النبی ص یوم دعا الناس إلی غدیر خم- أمر بما تحت الشجرة من شوک فقم، و ذلک یوم الخمیس- یوم دعا الناس إلی علی و أخذ بضبعه- ثم رفعها حتی نظر الناس إلی بیاض إبطیه- ثم لم یفترقا حتی نزلت هذه الآیة: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ- وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً»- فقال رسول الله ص: الله أکبر علی إکمال الدین و إتمام النعمة- و رضا الرب برسالتی و الولایة لعلی، ثم قال: اللهم وال من والاه، و عاد من عاداه، و انصر من نصره، و اخذل من خذله.
و قال حسان بن ثابت: أ تأذن لی یا رسول الله أن أقول أبیاتا؟ قال: قل ینزله الله تعالی، فقال حسان بن ثابت:
ینادیهم یوم الغدیر نبیهم‌بخم و أسمع بالنبی منادیا 
بأنی مولاکم نعم و ولیکم فقالوا و لم یبدو هناک التعامیا 
إلهک مولانا و أنت ولینا* و لا تجدن فی الخلق للأمر عاصیا 
فقال له قم یا علی فإننی رضیتک من بعدی إماما و هادیا 
و عن کتاب نزول القرآن، فی أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب للحافظ أبی نعیم رفعه إلی قیس بن الربیع، عن أبی هارون العبدی، عن أبی سعید الخدری": مثله، و قال فی آخر الأبیات:
فمن کنت مولاه فهذا ولیه فکونوا له أنصار صدق موالیا 
هناک دعا اللهم وال ولیه و کن للذی عادی علیا معادیا 
و عن نزول القرآن، أیضا یرفعه إلی علی بن عامر عن أبی الحجاف عن الأعمش عن عضة قال": نزلت هذه الآیة علی رسول الله ص- فی علی بن أبی طالب: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ»- و قد قال الله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ- وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ 
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نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً».
و عن إبراهیم بن محمد الحموینی قال: أنبأنی الشیخ تاج الدین أبو طالب علی بن الحسین بن عثمان بن عبد الله الخازن، قال: أنبأنا الإمام برهان الدین ناصر بن أبی المکارم المطرزی إجازة، قال: أنبأنا الإمام أخطب خوارزم أبو المؤید موفق بن أحمد المکی الخوارزمی، قال: أنبأنی سید الحفاظ فی ما کتب إلی من همدان، أنبأنا الرئیس أبو الفتح کتابة، حدثنا عبد الله بن إسحاق البغوی، نبأنا الحسن بن عقیل الغنوی، نبأنا محمد بن عبد الله الزراع، نبأنا قیس بن حفص قال: حدثنی علی بن الحسین العبدی عن أبی هارون العبدی عن أبی سعید الخدری، و ذکر مثل الحدیث الأول.
و عن الحموینی أیضا عن سید الحفاظ و أبو منصور شهردار بن شیرویه بن شهردار الدیلمی، قال: أخبرنا الحسن بن أحمد بن الحسن الحداد المقرئ الحافظ عن أحمد بن عبد الله بن أحمد، قال: نبأنا محمد بن أحمد بن علی، قال: نبأنا محمد بن عثمان بن أبی شیبة، قال: نبأنا یحیی الحمانی، قال: حدثنا قیس بن الربیع عن أبی هارون العبدی عن أبی سعید الخدری، و ذکر مثل الحدیث الأول.
قال: قال الحموینی عقیب هذا الحدیث: هذا حدیث له طرق کثیرة إلی أبی سعید سعد بن مالک الخدری الأنصاری.
و عن المناقب الفاخرة، للسید الرضی- رحمه الله- عن محمد بن إسحاق، عن أبی جعفر، عن أبیه عن جده قال: لما انصرف رسول الله ص من حجة الوداع نزل أرضا- یقال له: ضوجان، فنزلت هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ»- فلما نزلت عصمته من الناس نادی:
الصلاة جامعة فاجتمع الناس إلیه، و قال: من أولی منکم بأنفسکم: فضجوا بأجمعهم فقالوا: الله و رسوله فأخذ بید علی بن أبی طالب، و قال: من کنت مولاه فعلی مولاه، اللهم وال من والاه، و عاد من عاداه، و انصر من نصره، و اخذل من خذله- لأنه منی و أنا منه، و هو منی بمنزلة هارون من موسی إلا أنه لا نبی بعدی- و کانت آخر فریضة فرضها الله تعالی علی أمة محمد- ثم أنزل الله تعالی علی نبیه: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی- وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً»-.
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قال أبو جعفر: فقبلوا من رسول الله ص کل ما أمرهم الله- من الفرائض فی الصلاة و الصوم و الزکاة و الحج، و صدقوه علی ذلک-.
قال ابن إسحاق: قلت لأبی جعفر: ما کان ذلک؟ قال- لتسع «1» عشرة لیلة خلت من ذی الحجة سنة عشرة- عند منصرفه من حجة الوداع، و کان بین ذلک و بین النبی ص مائة یوم- و کان سمع «2» رسول الله بغدیر خم اثنا عشر.
و عن المناقب، لابن المغازلی یرفعه إلی أبی هریرة قال: من صام یوم ثمانیة عشر من ذی الحجة- کتب الله له صیامه ستین شهرا، و هو یوم غدیر خم، بها أخذ النبی بیعة علی بن أبی طالب، و قال: من کنت مولاه فعلی مولاه- اللهم وال من والاه و عاد من عاداه، و انصر من نصره، فقال له عمر بن الخطاب: بخ بخ لک یا ابن أبی طالب- أصبحت مولای و مولی کل مؤمن و مؤمنة، فأنزل الله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ».
و عن المناقب، لابن مردویه و کتاب سرقات الشعر، للمرزبانی عن أبی سعید الخدری مثل ما تقدم عن الخطیب.
أقول: و روی الحدیثین فی الدر المنثور، عن أبی سعید و أبی هریرة و وصف سندیهما بالضعف. و قد روی بطرق کثیرة تنتهی من الصحابة (لو دقق فیها) إلی عمر بن الخطاب و علی بن أبی طالب و معاویة و سمرة: أن الآیة نزلت یوم عرفة من حجة الوداع و کان یوم الجمعة، و المعتمد منها ما روی عن عمر فقد رواه عن الحمیدی و عبد بن حمید و أحمد البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن حبان و البیهقی فی سننه عن طارق بن شهاب عن عمر، و عن ابن راهویه فی مسنده و عبد بن حمید عن أبی العالیة عن عمر، و عن ابن جریر عن قبیصة بن أبی ذؤیب عن عمر، و عن البزاز عن ابن عباس، و الظاهر أنه یروی عن عمر.
ثم أقول: أما ما ذکره من ضعف سندی الحدیثین فلا یجدیه فی ضعف المتن شیئا فقد أوضحنا فی البیان المتقدم إن مفاد الآیة الکریمة لا یلائم غیر ذلک من جمیع الاحتمالات 
______________________________
(1) سبع فی نسخة البرهان.
(2) سمی رسول الله بغدیر خم اثنا عشر رجلا. نسخة البرهان 
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و المعانی المذکورة فیها، فهاتان الروایتان و ما فی معناهما هی الموافقة للکتاب من بین جمیع الروایات فهی المتعینة للأخذ.
علی أن هذه الأحادیث الدالة علی نزول الآیة فی مسألة الولایة- و هی تزید علی عشرین حدیثا من طرق أهل السنة و الشیعة- مرتبطة بما ورد فی سبب نزول قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»: الآیة (المائدة: 67) و هی تربو علی خمسة عشر حدیثا رواها الفریقان، و الجمیع مرتبط بحدیث الغدیر: «من کنت مولاه فعلی مولاه» و هو حدیث متواتر مروی عن جم غفیر من الصحابة، اعترف بتواتره جمع کثیر من علماء الفریقین.
و من المتفق علیه أن ذلک کان فی منصرف رسول الله ص من مکة إلی المدینة.
و هذه الولایة (لو لم تحمل علی الهزل و التهکم) فریضة من الفرائض کالتولی و التبری اللذین نص علیهما القرآن فی آیات کثیرة، و إذا کان کذلک لم یجز أن یتأخر جعلها نزول الآیة أعنی قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ»، فالآیة إنما نزلت بعد فرضها من الله سبحانه، و لا اعتماد علی ما ینافی ذلک من الروایات لو کانت منافیة.
و أما ما رواه من الروایة فقد عرفت ما ینبغی أن یقال فیها غیر أن هاهنا أمرا یجب التنبه له، و هو أن التدبر فی الآیتین الکریمتین: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» (الآیة) علی ما سیجی‌ء من بیان معناه، و قوله:
«الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» (الآیة) و الأحادیث الواردة من طرق الفریقین فیهما و روایات الغدیر المتواترة، و کذا دراسة أوضاع المجتمع الإسلامی الداخلیة فی أواخر عهد رسول الله ص و البحث العمیق فیها یفید القطع بأن أمر الولایة کان نازلا قبل یوم الغدیر بأیام، و کان النبی ص یتقی الناس فی إظهاره، و یخاف أن لا یتلقوه بالقبول أو یسیئوا القصد إلیه فیختل أمر الدعوة، فکان لا یزال یؤخر تبلیغه الناس من یوم إلی غد حتی نزل قوله:
«یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ» (الآیة) فلم یمهل فی ذلک.
و علی هذا فمن الجائز أن ینزل الله سبحانه معظم السورة و فیه قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» (الآیة) و ینزل معه أمر الولایة کل ذلک یوم عرفة فأخر النبی ص بیان الولایة إلی غدیر خم، و قد کان تلا آیتها یوم عرفة و أما اشتمال بعض الروایات علی 
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نزولها یوم الغدیر فلیس من المستبعد أن یکون ذلک لتلاوته (ص) الآیة مقارنة لتبلیغ أمر الولایة لکونها فی شأنها.
و علی هذا فلا تنافی بین الروایات أعنی ما دل علی نزول الآیة فی أمر الولایة، و ما دل علی نزولها یوم عرفة کما روی عن عمر و علی و معاویة و سمرة، فإن التنافی إنما کان یتحقق لو دل أحد القبیلین علی النزول یوم غدیر خم، و الآخر علی النزول علی یوم عرفة.
و أما ما فی القبیل الثانی من الروایات أن الآیة تدل علی کمال الدین بالحج و ما أشبهه فهو من فهم الراوی لا ینطبق به الکتاب و لا بیان من النبی ص یعتمد علیه.
و ربما استفید هذا الذی ذکرناه 
مما رواه العیاشی فی تفسیره، عن جعفر بن محمد بن محمد الخزاعی عن أبیه قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لما نزل رسول الله ص عرفات یوم الجمعة أتاه جبرئیل- فقال له: إن الله یقرئک السلام، و یقول لک: قل لأمتک: الیوم أکملت دینکم بولایة علی بن أبی طالب- و أتممت علیکم نعمتی و رضیت لکم الإسلام دینا- و لست أنزل علیکم بعد هذا، قد أنزلت علیکم الصلاة و الزکاة و الصوم و الحج، و هی الخامسة، و لست أقبل علیکم بعد هذه الأربعة إلا بها.
علی أن فیما نقل عن عمر من نزول الآیة یوم عرفة إشکالا آخر، و هو أنها جمیعا تذکر أن بعض أهل الکتاب 
و فی بعضها": أنه کعب قال لعمر: إن فی القرآن آیة- لو نزلت مثلها علینا معشر الیهود- لاتخذنا الیوم الذی نزلت فیه عیدا، و هی قوله: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» (الآیة) فقال له عمر: و الله إنی لأعلم الیوم- و هو یوم عرفة من حجة الوداع.
و لفظ ما رواه ابن راهویه و عبد بن حمید عن أبی العالیة هکذا": قال کانوا عند عمر فذکروا هذه الآیة، فقال رجل من أهل الکتاب: لو علمنا أی یوم نزلت هذه الآیة لاتخذناه عیدا، فقال عمر الحمد لله الذی جعله لنا عیدا- و الیوم الثانی، نزلت یوم عرفة- و الیوم الثانی یوم النحر فأکمل لنا الأمر- فعلمنا أن الأمر بعد ذلک فی انتقاص.
و ما یتضمنه آخر الروایة مروی بشکل آخر ففی الدر المنثور: عن ابن أبی شیبة و ابن جریر عن عنترة قال: لما نزلت «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ»- و ذلک یوم الحج الأکبر بکی عمر- فقال له النبی ص ما یبکیک؟ قال: أبکانی أنا کنا فی زیادة من دیننا- فأما إذ کمل فإنه لم یکمل شی‌ء قط إلا نقص، فقال: صدقت.
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و نظیره الروایة بوجه روایة أخری رواها أیضا فی الدر المنثور، عن أحمد عن علقمة بن عبد الله المزنی قال: حدثنی رجل قال: کنت فی مجلس عمر بن الخطاب- فقال عمر لرجل من القوم: کیف سمعت رسول الله ص ینعت الإسلام؟ قال: سمعت رسول الله ص یقول: إن الإسلام بدئ جذعا- ثم ثنیا ثم رباعیا ثم سدسیا ثم بازلا. قال عمر: فما بعد البزول إلا النقصان.
فهذه الروایات- کما تری- تروم بیان أن معنی نزول الآیة یوم عرفة إلفات نظر الناس إلی ما کانوا یشاهدونه من ظهور أمر الدین و استقلاله بمکة فی الموسم، و تفسیر إکمال الدین و إتمام النعمة بصفاء جو مکة و محوضة الأمر للمسلمین یومئذ فلا دین یعبد به یومئذ هناک إلا دینهم من غیر أن یخشوا أعداءهم و یتحذروا منهم.
و بعبارة أخری المراد بکمال الدین و تمام النعمة کمال ما بأیدیهم یعملون به من غیر أن یختلط بهم أعداؤهم أو یکلفوا بالتحذر منهم دون الدین بمعنی الشریعة المجعولة عند الله من المعارف و الأحکام، و کذا المراد بالإسلام ظاهر الإسلام الموجود بأیدیهم فی مقام العمل.
و إن شئت فقل: المراد بالدین صورة الدین المشهودة من أعمالهم، و کذا فی الإسلام، فإن هذا المعنی هو الذی یقبل الانتقاص بعد الإزدیاد.
و أما کلیات المعارف و الأحکام المشرعة من الله فلا یقبل الانتقاص بعد الإزدیاد الذی یشیر إلیه قوله فی الروایة: «أنه لم یکمل شی‌ء قط إلا نقص» فإن ذلک سنة کونیة تجری أیضا فی التاریخ و الاجتماع بتبع الکون، و أما الدین فإنه غیر محکوم بأمثال هذه السنن و النوامیس إلا عند من قال: إن الدین سنة اجتماعیة متطورة متغیرة کسائر السنن الاجتماعیة.
إذا عرفت ذلک علمت أنه یرد علیه أولا: أن ما ذکر من معنی کمال الدین لا یصدق علیه قوله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» و قد مر بیانه.
و ثانیا: أنه کیف یمکن أن یعد الله سبحانه الدین بصورته التی کان یتراءی علیها کاملا و ینسبه إلی نفسه امتنانا بمجرد خلو الأرض من ظاهر المشرکین، و کون المجتمع علی ظاهر الإسلام فارغا من أعدائهم المشرکین، و فیهم من هو أشد من المشرکین إضرارا و إفسادا، و هم المنافقون علی ما کانوا علیه من المجتمعات السریة و التسرب فی داخل المسلمین، و إفساد الحال، و تقلیب الأمور، و الدس فی الدین، و إلقاء الشبه، فقد کان لهم نبأ عظیم 
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تعرض لذلک آیات جمة من القرآن کسورة المنافقین و ما فی سور البقرة و النساء و المائدة و الأنفال و البراءة و الأحزاب و غیرها.
فلیت شعری أین صار جمعهم؟ و کیف خمدت أنفاسهم؟ و علی أی طریق بطل کیدهم و زهق باطلهم؟ و کیف یصح مع وجودهم أن یمتن الله یومئذ علی المسلمین بإکمال ظاهر دینهم، و إتمام ظاهر النعمة علیهم، و الرضا بظاهر الإسلام بمجرد أن دفع من مکة أعداءهم من المسلمین، و المنافقون أعدی منهم و أعظم خطرا و أمر أثرا! و تصدیق ذلک قوله تعالی یخاطب نبیه فیهم: «هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ»: (المنافقون: 4).
و کیف یمتن الله سبحانه و یصف بالکمال ظاهر دین هذا باطنه، أو یذکر نعمه بالتمام و هی مشوبة بالنقمة، أو یخبر برضاه صورة إسلام هذا معناه! و قد قال تعالی «وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً»: (الکهف: 51) و قال فی المنافقین:- و لم یرد إلا دینهم- «فَإِنْ تَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ»: (البراءة: 96) و الآیة بعد هذا کله مطلقة لم تقید شیئا من الإکمال و الإتمام و الرضا و لا الدین و الإسلام و النعمة بجهة دون جهة.
فإن قلت: الآیة- کما تقدمت الإشارة إلیه- إنجاز للوعد الذی یشتمل علیه قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً»: الآیة (النور: 55).
فالآیة کما تری- تعدهم بتمکین دینهم المرضی لهم، و یحاذی ذلک من هذه الآیة قوله:
«أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» و قوله: «وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً» فالمراد بإکمال دینهم المرضی تمکینه لهم أی تخلیصه من مزاحمة المشرکین، و أما المنافقون فشأنهم شأن آخر غیر المزاحمة، و هذا هو المعنی الذی تشیر إلیه روایات نزولها یوم عرفة، و یذکر القوم أن المراد به تخلیص الأعمال الدینیة و العاملین بها من المسلمین من مزاحمة المشرکین.
قلت کون آیة: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ»، من مصادیق إنجاز ما وعد فی قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا» (الآیة) و کذا کون قوله فی هذه الآیة: «أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ»، محاذیا لقوله:
«وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ»، فی تلک الآیة و مفیدا معناه کل ذلک لا ریب فیه.
إلا أن آیة سورة النور تبدأ بقوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ»
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و هم طائفة خاصة من المسلمین ظاهر أعمالهم یوافق باطنها، و ما فی مرتبة أعمالهم من الدین یحاذی و ینطبق علی ما عند الله سبحانه من الدین المشرع، فتمکین دینهم المرضی لله سبحانه لهم إکمال ما فی علم الله و إرادته من الدین المرضی بإفراغه فی قالب التشریع، و جمع أجزائه عندهم بالإنزال لیعبدوه بذلک بعد إیاس الذین کفروا من دینهم.
و هذا ما ذکرناه: أن معنی إکماله الدین إکماله من حیث تشریع الفرائض فلا فریضة مشرعة بعد نزول الآیة لا تخلیص أعمالهم و خاصة حجهم من أعمال المشرکین و حجهم، بحیث لا تختلط أعمالهم بأعمالهم. و بعبارة أخری یکون معنی إکمال الدین رفعه إلی أعلی مدارج الترقی حتی لا یقبل الانتقاص بعد الإزدیاد.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنی أبی، عن صفوان بن یحیی، عن العلاء، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: آخر فریضة أنزلها الولایة- ثم لم ینزل بعدها فریضة ثم أنزل: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ» بکراع الغمیم، فأقامها رسول الله ص بالجحفة- فلم ینزل بعدها فریضة.
أقول: و روی هذا المعنی الطبرسی فی المجمع، عن الإمامین: الباقر و الصادق (ع) و رواه العیاشی فی تفسیره عن زرارة عن الباقر (ع).
و فی أمالی الشیخ، بإسناده، عن محمد بن جعفر بن محمد، عن أبیه أبی عبد الله (ع)، عن علی أمیر المؤمنین (ع) قال: سمعت رسول الله ص یقول: بناء الإسلام علی خمس خصال: علی الشهادتین، و القرینتین. قیل له: أما الشهادتان فقد عرفنا فما القرینتان؟
قال: الصلاة و الزکاة- فإنه لا تقبل إحداهما إلا بالأخری، و الصیام و حج بیت الله من استطاع إلیه سبیلا، و ختم ذلک بالولایة فأنزل الله عز و جل: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی- وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً».
و فی روضة الواعظین، للفتال، ابن الفارسی عن أبی جعفر (ع) و ذکر قصة خروج النبی ص للحج ثم نصبه علیا للولایة عند منصرفه إلی المدینة و نزول الآیة، و فیه خطبة رسول الله ص یوم الغدیر و هی خطبة طویلة جدا.
أقول: روی مثله الطبرسی فی الإحتجاج، بإسناد متصل عن الحضرمی عن أبی جعفر الباقر (ع)، و روی نزول الآیة فی الولایة أیضا الکلینی فی الکافی، و الصدوق فی العیون،
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جمیعا مسندا عن عبد العزیز بن مسلم عن الرضا (ع)، و روی نزولها فیها أیضا الشیخ فی أمالیه بإسناده عن ابن أبی عمیر عن المفضل بن عمر عن الصادق عن جده أمیر المؤمنین (ع)، و روی ذلک أیضا الطبرسی فی المجمع، بإسناده عن أبی هارون العبدی عن أبی سعید الخدری، و روی ذلک الشیخ فی أمالیه، بإسناده عن إسحاق بن إسماعیل النیسابوری عن الصادق عن آبائه عن الحسن بن علی (ع) و قد ترکنا إیراد الروایات علی طولها إیثارا للاختصار فمن أرادها فلیراجع محالها و الله الهادی.
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اشارة

یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ وَ اذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ (4) الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ وَ طَعامُکُمْ حِلٌّ لَهُمْ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ إِذا آتَیْتُمُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ وَ لا مُتَّخِذِی أَخْدانٍ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ (5)



(بیان)

قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» سؤال مطلق أوجب عنه بجواب عام مطلق فیه إعطاء الضابط الکلی الذی یمیز الحلال من الحرام، و هو أن یکون ما یقصد التصرف فیه بما یعهد فی مثله من التصرفات أمرا طیبا، و إطلاق الطیب أیضا من غیر تقییده بشی‌ء یوجب أن یکون المعتبر فی تشخیص طیبه استطابة الأفهام 
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المتعارفة ذلک فما یستطاب عند الأفهام العادیة فهو طیب، و جمیع ما هو طیب حلال.
و إنما نزلنا الحلیة و الطیب علی المتعارف المعهود لمکان أن الإطلاق لا یشمل غیره علی ما بین فی فن الأصول.
قوله تعالی: «وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ وَ اذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهِ» قیل: إن الکلام معطوف علی موضع الطیبات أی و أحل لکم ما علمتم من الجوارح أی صید ما علمتم من الجوارح، فالکلام بتقدیر مضاف محذوف اختصارا لدلالة السیاق علیه.
و الظاهر أن الجملة معطوفة علی موضع الجملة الأولی. و «ما» فی قوله: «وَ ما عَلَّمْتُمْ» شرطیة و جزاؤها قوله «فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ» من غیر حاجة إلی تکلف التقدیر.
و الجوارح جمع جارحة و هی التی تکسب الصید من الطیر و السباع کالصقر و البازی و الکلاب و الفهود، و قوله: «مُکَلِّبِینَ» حال، و أصل التکلیب تعلیم الکلاب و تربیتها للصید أو اتخاذ کلاب الصید و إرسالها لذلک، و تقیید الجملة بالتکلیب لا یخلو من دلالة علی کون الحکم مختصا بکلب الصید لا یعدوه إلی غیره من الجوارح.
و قوله: «مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ» التقیید بالظرف للدلالة علی أن الحل محدود بصورة صیدها لصاحبها لا لنفسها.
و قوله: «وَ اذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهِ» تتمیم لشرائط الحل و أن یکون الصید مع کونه مصطادا بالجوارح و من طریق التکلیب و الإمساک علی الصائد مذکورا علیه اسم الله تعالی.
و محصل المعنی أن الجوارح المعلمة بالتکلیب- أی کلاب الصید- إذا کانت معلمة و اصطادت لکم شیئا من الوحش الذی یحل أکله بالتذکیة و قد سمیتم علیه فکلوا منه إذا قتلته دون أن تصلوا إلیه فذلک تذکیة له، و أما دون القتل فالتذکیة بالذبح و الإهلال به لله یغنی عن هذا الحکم.
ثم ذیل الکلام بقوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ» إشعارا بلزوم اتقاء الله فیه حتی لا یکون الاصطیاد إسرافا فی القتل، و لا عن تله و تجبر کما فی صید اللهو و نحوه فإن الله سریع الحساب یجازی سیئة الظلم و العدوان فی الدنیا قبل الآخرة، و لا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 203
یسلک أمثال هذه المظالم و العدوانات بالاغتیال و الفک بالحیوان العجم إلا إلی عاقبة سوأی علی ما شاهدنا کثیرا.
قوله تعالی: «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ وَ طَعامُکُمْ حِلٌّ لَهُمْ» إعادة ذکر حل الطیبات مع ذکره فی الآیة السابقة، و تصدیره بقوله: «الْیَوْمَ» للدلالة علی الامتنان منه تعالی علی المؤمنین بإحلال طعام أهل الکتاب و المحصنات من نسائهم للمؤمنین.
و کان ضم قوله: «أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» إلی قوله: «وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ» (إلخ) من قبیل ضم المقطوع به إلی المشکوک فیه لإیجاد الطمأنینة فی نفس المخاطب و إزالة ما فیه من القلق و الاضطراب کقول السید لخادمه: لک جمیع ما ملکتکه و زیادة هی کذا و کذا فإنه إذا ارتاب فی تحقق ما یعده سیده من الإعطاء شفع ما یشک فیه بما یقطع به لیزول عن نفسه أذی الریب إلی راحة العلم، و من هذا الباب یوجه قوله تعالی:
«لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی وَ زِیادَةٌ»: (یونس: 26) و قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: (ق: 35).
فکان نفوس المؤمنین لا تسکن عن اضطراب الریب فی أمر حل طعام أهل الکتاب لهم بعد ما کانوا یشاهدون التشدید التام فی معاشرتهم و مخالطتهم و مساسهم و ولایتهم حتی ضم إلی حدیث حل طعامهم أمر حل الطیبات بقول مطلق ففهموا منه أن طعامهم من سنخ سائر الطیبات المحللة فسکن بذلک طیش نفوسهم، و اطمأنت قلوبهم و کذلک القول فی قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ». و أما قوله: «وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ وَ طَعامُکُمْ حِلٌّ لَهُمْ» فالظاهر أنه کلام واحد ذو مفاد واحد، إذ من المعلوم أن قوله: «وَ طَعامُکُمْ حِلٌّ لَهُمْ» لیس فی مقام تشریع حکم الحل لأهل الکتاب، و توجیه التکلیف إلیهم و إن قلنا بکون الکفار مکلفین بالفروع الدینیة کالأصول، فإنهم غیر مؤمنین بالله و رسوله و بما جاء به رسوله و لا هم یسمعون و لا هم یقبلون، و لیس من دأب القرآن أن یوجه خطابا أو یذکر حکما إذا استظهر من المقام أن الخطاب معه یکون لغوا و التکلیم معه یذهب سدی. اللهم إلا إذا أصلح ذلک بشی‌ء من فنون التکلیم کالالتفات من خطاب الناس إلی خطاب النبی و نحو ذلک 
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کقوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ»: (آل عمران: 64) و قوله: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: (إسراء: 93) إلی غیر ذلک من الآیات.
و بالجملة لیس المراد بقوله: «وَ طَعامُ الَّذِینَ»، بیان حل طعام أهل الکتاب للمسلمین حکما مستقلا و حل طعام المسلمین لأهل الکتاب حکما مستقلا آخر، بل بیان حکم واحد و هو ثبوت الحل و ارتفاع الحرمة عن الطعام، فلا منع فی البین حتی یتعلق بأحد الطرفین نظیر قوله تعالی: «فَإِنْ عَلِمْتُمُوهُنَّ مُؤْمِناتٍ فَلا تَرْجِعُوهُنَّ إِلَی الْکُفَّارِ لا هُنَّ حِلٌّ لَهُمْ وَ لا هُمْ یَحِلُّونَ لَهُنَّ»: (الممتحنة: 10) أی لا حل فی البین حتی یتعلق بأحد الطرفین.
ثم إن الطعام بحسب أصل اللغة کل ما یقتات به و یطعم لکن قیل: إن المراد به البر و سائر الحبوب ففی لسان العرب: و أهل الحجاز إذا أطلقوا اللفظ بالطعام عنوا به البر خاصة. قال: و قال الخلیل: العالی فی کلام العرب أن الطعام هو البر خاصة، انتهی.
و هو الذی یظهر من کلام ابن الأثیر فی النهایة، و لهذا ورد فی أکثر الروایات المرویة عن أئمة أهل البیت (ع): أن المراد بالطعام فی الآیة هو البر و سائر الحبوب إلا ما فی بعض الروایات مما یظهر به معنی آخر و سیجی‌ء الکلام فیه فی البحث الروائی الآتی.
و علی أی حال لا یشمل هذا الحل ما لا یقبل التذکیة من طعامهم کلحم الخنزیر، أو یقبلها من ذبائحهم لکنهم لم یذکوها کالذی لم یهل به لله، و لم یذک تذکیة إسلامیة فإن الله سبحانه عد هذه المحرمات المذکورة فی آیات التحریم- و هی الآی الأربع التی فی سور البقرة و المائدة و الأنعام و النحل- رجسا و فسقا و إثما کما بیناه فیما مر، و حاشاه سبحانه أن یحل ما سماه رجسا أو فسقا أو إثما امتنانا بمثل قوله «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ».
علی أن هذه المحرمات بعینها واقعة قبیل هذه الآیة فی نفس السورة، و لیس لأحد أن یقول فی مثل المورد بالنسخ و هو ظاهر، و خاصة فی مثل سورة المائدة التی ورد فیها أنها ناسخة غیر منسوخة.
قوله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ»، الإتیان فی متعلق الحکم بالوصف أعنی ما فی قوله: «الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ» من غیر أن یقال: من الیهود و النصاری مثلا أو یقال: من أهل الکتاب، لا یخلو من إشعار بالعلیة
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و اللسان لسان الامتنان، و المقام مقام التخفیف و التسهیل، فالمعنی: أنا نمتن علیکم بالتخفیف و التسهیل فی رفع حرمة الازدواج بین رجالکم و المحصنات من نساء أهل الکتاب لکونهم أقرب إلیکم من سائر الطوائف غیر المسلمة، و هم أوتوا الکتاب و أذعنوا بالتوحید و الرسالة بخلاف المشرکین و الوثنیین المنکرین للنبوة، و یشعر بما ذکرنا أیضا تقیید قوله: «أُوتُوا الْکِتابَ» بقوله: «مِنْ قَبْلِکُمْ» فإن فیه إشعارا واضحا بالخطط و المزج و التشریک.
و کیف کان لما کانت الآیة واقعة موقع الامتنان و التخفیف لم تقبل النسخ بمثل قوله تعالی: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَّ»: (البقرة: 221) و قوله تعالی: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ»: (الممتحنة: 10) و هو ظاهر.
علی أن الآیة الأولی واقعة فی سورة البقرة، و هی أول سورة مفصلة نزلت بالمدینة قبل المائدة: و کذا الآیة الثانیة واقعة فی سورة الممتحنة، و قد نزلت بالمدینة قبل الفتح، فهی أیضا قبل المائدة نزولا، و لا وجه لنسخ السابق للاحق مضافا إلی ما ورد: أن المائدة آخر ما نزلت علی النبی ص فنسخت ما قبلها، و لم ینسخها شی‌ء.
علی أنک قد عرفت فی الکلام علی قوله تعالی: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَّ»: الآیة (البقرة: 221) فی الجزء الثانی من الکتاب أن الآیتین أعنی آیة البقرة و آیة الممتحنة أجنبیتان من الدلالة علی حرمة نکاح الکتابیة.
و لو قیل بدلالة آیة الممتحنة بوجه علی التحریم کما یدل علی سبق المنع الشرعی ورود آیة المائدة فی مقام الامتنان و التخفیف- و لا امتنان و لا تخفیف لو لم یسبق منع- کانت آیة المائدة هی الناسخة لآیة الممتحنة لا بالعکس لأن النسخ شأن المتأخر، و سیأتی فی البحث الروائی کلام فی الآیة الثانیة.
ثم المراد بالمحصنات فی الآیة: العفائف و هو أحد معان الإحصان، و ذلک أن قوله:
«وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ، یدل علی أن المراد بالمحصنات غیر ذوات الأزواج و هو ظاهر، ثم الجمع بین المحصنات من أهل الکتاب و المؤمنات علی ما مر من توضیح معناها یقضی بأن المراد بالمحصنات فی الموضعین معنی واحد، و لیس هو الإحصان بمعنی الإسلام لمکان قوله: وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا
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الْکِتابَ، و لیس المراد بالمحصنات الحرائر فإن الامتنان المفهوم من الآیة لا یلائم تخصیص الحل بالحرائر دون الإماء، فلم یبق من معانی الإحصان إلا العفة فتعین أن المراد بالمحصنات العفائف.
و بعد ذلک کله إنما تصرح الآیة بتشریع حل المحصنات من أهل الکتاب للمؤمنین من غیر تقیید بدوام أو انقطاع إلا ما ذکره من اشتراط الأجر و کون التمتع بنحو الإحصان لا بنحو المسافحة و اتخاذ الأخدان، فینتج أن الذی أحل للمؤمنین منهن أن یکون علی طریق النکاح عن مهر و أجر دون السفاح، من غیر شرط آخر من نکاح دوام أو انقطاع، و قد تقدم فی قوله تعالی: «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ»: الآیة (النساء:
24) فی الجزء الرابع من الکتاب أن المتعة نکاح کالنکاح الدائم، و للبحث بقایا تطلب من علم الفقه.
قوله تعالی: «إِذا آتَیْتُمُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ وَ لا مُتَّخِذِی أَخْدانٍ» الآیة فی مساق قوله تعالی فی آیات محرمات النکاح: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ»: (النساء: 24) و الجملة قرینة علی کون المراد بالآیة بیان حلیة التزوج بالمحصنات من أهل الکتاب من غیر شمول منها لملک الیمین.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ» الکفر فی الأصل هو الستر فتحقق مفهومه یتوقف علی أمر ثابت یقع علیه الستر کما أن الحجاب لا یکون حجابا إلا إذا کان هناک محجوب فالکفر یستدعی مکفورا به ثابتا کالکفر بنعمة الله و الکفر بآیات الله و الکفر بالله و رسوله و الیوم الآخر.
فالکفر بالإیمان یقتضی وجود إیمان ثابت، و لیس المراد به المعنی المصدری من الإیمان بل معنی اسم المصدر و هو الأثر الحاصل و الصفة الثابتة فی قلب المؤمن أعنی الاعتقادات الحقة التی هی منشأ الأعمال الصالحة، فیئول معنی الکفر بالإیمان إلی ترک العمل بما یعلم أنه حق کتولی المشرکین، و الاختلاط بهم، و الشرکة فی أعمالهم مع العلم بحقیة الإسلام، و ترک الأرکان الدینیة من الصلاة و الزکاة و الصوم و الحج مع العلم بثبوتها أرکانا للدین.
فهذا هو المراد من الکفر بالإیمان لکن هاهنا نکتة و هی أن الکفر لما کان سترا و ستر الأمور الثابتة لا یصدق بحسب ما یسبق إلی الذهن إلا مع المداومة و المزاولة فالکفر
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بالإیمان إنما یصدق إذا ترک الإنسان العمل بما یقتضیه إیمانه، و یتعلق به علمه، و دام علیه، و أما إذا ستر مرة أو مرتین من غیر أن یدوم علیه فلا یصدق علیه الکفر و إنما هو فسق أتی به.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ» هو المداومة و الاستمرار علیه و إن کان عبر بالفعل دون الوصف. فتارک الاتباع لما حق عنده من الحق، و ثبت عنده من أرکان الدین کافر بالإیمان، حابط العمل کما قال تعالی: «فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ».
فالآیة تنطبق علی قوله تعالی: «وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الرُّشْدِ لا یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الغَیِّ یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا عَنْها غافِلِینَ وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ لِقاءِ الْآخِرَةِ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ هَلْ یُجْزَوْنَ إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: (الأعراف: 147) فوصفهم باتخاذ سبیل الغی و ترک سبیل الرشد بعد رؤیتهما و هی العلم بهما ثم بدل ذلک بتوصیفهم بتکذیب الآیات، و الآیة إنما تکون آیة بعد العلم بدلالتها، ثم فسره بتکذیب الآخرة لما أن الآخرة لو لم تکذب منع العلم بها عن ترک الحق، ثم أخبر بحبط أعمالهم.
و نظیر ذلک قوله تعالی: «قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ فَحَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً»: (الکهف: 105) و انطباق الآیات علی مورد الکفر بالإیمان بالمعنی الذی تقدم بیانه ظاهر.
و بالتأمل فیما ذکرنا یظهر وجه اتصال الجملة أعنی قوله: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ»، بما قبله فالجملة متممة للبیان السابق، و هی فی مقام التحذیر عن الخطر الذی یمکن أن یتوجه إلی المؤمنین بالتساهل فی أمر الله، و الاسترسال مع الکفار فإن الله سبحانه إنما أحل طعام أهل الکتاب و المحصنات من نسائهم للمؤمنین لیکون ذلک تسهیلا و تخفیفا منه لهم، و ذریعة إلی انتشار کلمة التقوی، و سرایة الأخلاق الطاهرة الإسلامیة من المسلمین المتخلقین بها إلی غیرهم، فیکون داعیة إلی العلم النافع، و باعثة نحو العمل الصالح.
فهذا هو الغرض من التشریع لا لأن یتخذ ذلک وسیلة إلی السقوط فی مهابط الهوی، و الإصعاد فی أودیة الهوسات، و الاسترسال فی حبهن و الغرام بهن، و التوله فی جمالهن، فیکن قدوة تتسلط بذلک أخلاقهن و أخلاق قومهن علی أخلاق المسلمین، و یغلب فسادهن 
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علی صلاحهم، ثم یکون البلوی و یرجع المؤمنون إلی أعقابهم القهقری، و مآل ذلک عود هذه المنة الإلهیة فتنة و محنة مهلکة، و صیرورة هذا التخفیف الذی هو نعمة نقمة.
فحذر الله المؤمنین بعد بیان حلیة طعامهم و المحصنات من نسائهم أن لا یسترسلوا فی التنعم بهذه النعمة استرسالا یؤدی إلی الکفر بالإیمان، و ترک أرکان الدین، و الإعراض عن الحق فإن ذلک یوجب حبط العمل، و ینجر إلی خسران السعی فی الآخرة.
و اعلم أن للمفسرین فی هذه الآیة أعنی قوله: «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» (إلی آخر الآیة) خوضا عظیما ردهم إلی تفاسیر عجیبة لا یحتملها ظاهر اللفظ، و ینافیها سیاق الآیة کقول بعضهم: إن قوله: «أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» یعنی من الطعام کالبحیرة و السائبة و الوصیلة و الحامی، و قول بعضهم: إن قوله: «وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ» أی بمقتضی الأصل الأولی لم یحرمه الله علیکم قط، و إن اللحوم من الحل و إن لم یذکوها إلا بما عندهم من التذکیة، و قول بعضهم: إن المراد بقوله: «وَ طَعامُ الَّذِینَ» هو مؤاکلتهم، و قول بعضهم: إن المراد بقوله: (وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ» بیان الحلیة بحسب الأصل من غیر أن یکون محرما قبل ذلک بل قوله تعالی: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ»: (النساء: 24) کاف فی إحلالهن، و قول بعضهم: إن المراد بقوله: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ» التحذیر عن رد ما فی صدر الآیة من قضیة حل طعام أهل الکتاب و المحصنات من نسائهم.
فهذه و أمثالها معان احتملوها، و هی بین ما لا یخلو من مجازفة و تحکم کتقیید قوله: «الْیَوْمَ أُحِلَّ»، بما تقدم من غیر دلیل علیه و بین ما یدفعه ظاهر السیاق من التقیید بالیوم و الامتنان و التخفیف و غیر ذلک مما تقدم بیانه و البیان السابق الذی استظهرنا فیه باعتبار ظواهر الآیات الکریمة کاف فی إبطالها و إبانة وجه الفساد فیها.
و أما کون آیة: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ» دالة علی حل نکاح الکتابیة فظاهر البطلان لظهور کون الآیة فی مقام بیان محرمات النساء و محللاتهن بحسب طبقات النسب و السبب لا بحسب طبقات الأدیان و المذاهب.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ» (الآیة)": أخرج ابن جریر عن عکرمة": أن النبی ص بعث أبا رافع فی قتل الکلاب- فقتل حتی بلغ العوالی، فدخل عاصم بن عدی- و سعد بن خیثمة و عویم بن ساعدة فقالوا: ما ذا أحل لنا یا رسول الله؟ فنزلت: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ» (الآیة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن محمد بن کعب القرظی قال": لما أمر النبی ص بقتل الکلاب قالوا: یا رسول الله ما ذا أحل لنا من هذه الأمة؟ فنزلت: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ» (الآیة.
أقول: الروایتان یشرح بعضهما بعضا فالمراد السؤال عما یحل لهم من الکلاب من حیث اتخاذها و استعمالها فی مآرب مختلفة کالصید و نحوه، و قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» لا یلائم هذا المعنی لتقیدها و إطلاق الآیة.
علی أن ظاهر الروایتین و الروایة الآتیة إن قوله: «وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ» معطوف علی موضع الطیبات، و المعنی: و أحل لکم ما علمتم، و لذلک التزم جمع من المفسرین علی تقدیر ما فیه کما تقدم، و قد تقدم أن الظاهر کون قوله: «وَ ما عَلَّمْتُمْ» شرطا جزاؤه قوله: «فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ 
و المراد بالأمة المسئول عنها فی الروایة نوع الکلاب علی ما تفسره الروایة الآتیة.
و فیه، أخرج الفاریابی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و الحاکم- و صححه- و البیهقی فی سننه عن أبی رافع قال: جاء جبرئیل إلی النبی ص فاستأذن علیه- فأذن له فأبطأ فأخذ رداءه فخرج- فقال: قد أذنا لک- قال: أجل و لکنا لا ندخل بیتا فیه کلب و لا صورة- فنظروا فإذا فی بعض بیوتهم جرو-.
قال أبو رافع: فأمرنی أن أقتل کل کلب بالمدینة ففعلت، و جاء الناس فقالوا:
یا رسول الله- ما ذا یحل لنا من هذه الأمة التی أمرت بقتلها؟ فسکت النبی ص فأنزل 
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الله: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ- وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ»- فقال رسول الله ص: إذا أرسل الرجل کلبه و ذکر اسم الله- فأمسک علیه فلیأکل ما لم یأکل.
أقول ما ذکر فی الروایة من کیفیة نزول جبرئیل غریب فی بابه علی أن الروایة لا تخلو عن اضطراب حیث تدل علی إمساک جبرائیل عن الدخول علی النبی ص لوجود جرو فی بعض بیوتهم علی أنها لا تنطبق علی ظاهر الآیة من إطلاق السؤال و الجواب و العطف الذی فی قوله وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ فالروایة أشبه بالموضوعة.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن عامر": أن عدی بن حاتم الطائی أتی رسول الله ص- فسأله عن صید الکلاب فلم یدر ما یقول له- حتی أنزل الله علیه هذه الآیة فی المائدة- تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ 
أقول و فی معناه غیره من الأخبار و الإشکال المتقدم آت فیه و الظاهر أن هذه الروایات و ما فی معناها من تطبیق الحوادث علی الآیة غیر أنه تطبیق غیر تام و الظاهر أنهم ذکروا له (ص) صید الکلاب ثم سألوه عن ضابط کلی فی تمییز الحلال من الحرام فذکر فی الآیة سؤالهم ثم أجیب بإعطاء الضابط الکلی بقوله یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ ثم أجیبوا فی خصوص ما تذاکروا فیه فهذا هو الذی یفیده لحن القول فی الآیة.
و فی الکافی، بإسناده عن حماد عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: فی کتاب علی (ع) فی قوله عز و جل- وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ قال هی الکلاب:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره، عن سماعة بن مهران عنه (ع).
و فیه، بإسناده عن ابن مسکان عن الحلبی قال: قال أبو عبد الله (ع): کان أبی یفتی و کان یتقی- و نحن نخاف فی صید البزاة و الصقور، فأما الآن فإنا لا نخاف و لا یحل صیدها- إلا أن تدرک ذکاته، فإنه فی کتاب علی (ع): أن الله عز و جل قال: «وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ» فی الکلاب.
و فیه، بإسناده عن أبی بکر الحضرمی عن أبی عبد الله (ع)، قال: سألته عن 
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صید البزاة و الصقور و الفهود و الکلاب- قال لا تأکلوا إلا ما ذکیتم إلا الکلاب، قلت:
فإن قتله؟ قال: کل فإن الله یقول: «وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ- تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ،- ثم قال: کل شی‌ء من السباع یمسک الصید علی نفسها- إلا الکلاب معلمة؟ فإنها تمسک علی صاحبها قال: و إذا أرسلت الکلب فاذکر اسم الله علیه فهو ذکاته.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عبیدة عن أبی عبد الله (ع): عن الرجل سرح الکلب المعلم، و یسمی إذا سرحه، قال: یأکل مما أمسکن علیه و إن أدرکه و قتله. و إن وجد معه کلب غیر معلم فلا تأکل منه. قلت: فالصقور و العقاب و البازی؟ قال: إن أدرکت ذکاته فکل منه، و إن لم تدرک ذکاته فلا تأکل منه. قلت: فالفهد لیس بمنزلة الکلب؟
قال: فقال: لا، لیس شی‌ء مکلب إلا الکلب.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله «ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ- تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ فَکُلُوا مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ- وَ اذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهِ قال:
لا بأس بأکل ما أمسک الکلب- مما لم یأکل الکلب منه- فإذا أکل الکلب منه قبل أن تدرکه فلا تأکله.
أقول: و الخصوصیات المأخوذة فی الروایات کاختصاص الحل عند القتل بصید الکلب لقوله تعالی: «مُکَلِّبِینَ» و قوله: «مِمَّا أَمْسَکْنَ عَلَیْکُمْ» و اشتراط أن لا یشارکه کلب غیر معلم کل ذلک مستفاد من الآیة. و قد تقدم بعض الکلام فی ذلک.
و فیه، عن حریز عن أبی عبد الله (ع) قال: سئل عن کلب المجوس یکلبه المسلم و یسمی و یرسله- قال: نعم إنه مکلب إذا ذکر اسم الله علیه فلا بأس.
أقول: و فیه الأخذ بإطلاق قوله «مُکَلِّبِینَ»
و قد روی فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن ابن عباس": فی المسلم یأخذ کلب المجوسی المعلم أو بازه أو صقره- مما علمه المجوسی فیرسله فیأخذه- قال: لا تأکله و إن سمیت- لأنه من تعلیم المجوسی و إنما قال: «تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ»
و ضعفه ظاهر، فإن الخطاب فی قوله: «مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ» و إن کان متوجها إلی المؤمنین ظاهرا إلا أن الذی علمهم الله مما یعلمونه الکلاب لیس غیر ما علمه الله المجوس و غیرهم. و هذا المعنی یساعد فهم السامع أن یفهم أن لا خصوصیة لتعلیم المؤمن من حیث 
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إنه تعلیم المؤمن، فلا فرق فی الکلب المعلم بین أن یکون معلمه مسلما أو غیر مسلم کما لا فرق من جهة الملک بین کونه مملوکا للمسلم و مملوکا لغیره.
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله تبارک و تعالی: «و طعامهم حل لکم» قال: العدس و الحبوب و أشباه ذلک یعنی أهل الکتاب) أقول: و رواه فی التهذیب، عنه، و لفظه: قال: العدس و الحمص و غیر ذلک 
و فی الکافی، و التهذیب، فی روایات عن عمار بن مروان و سماعة عن أبی عبد الله (ع): فی طعام أهل الکتاب و ما یحل منه، قال: الحبوب 
و فی الکافی، بإسناده عن ابن مسکان، عن قتیبة الأعشی قال: سأل رجل أبا عبد الله و أنا عنده فقال له: الغنم یرسل فیها الیهودی و النصرانی- فتعرض فیها العارضة فتذبح أ یؤکل ذبیحته؟ فقال أبو عبد الله (ع): لا تدخل ثمنها فی مالک و لا تأکلها- فإنما هی الاسم و لا یؤمن علیها إلا مسلم، فقال له الرجل: قال الله تعالی: «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ»- فقال أبو عبد الله (ع): کان أبی یقول: إنما هی الحبوب و أشباهها:.
أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، و العیاشی فی تفسیره عن قتیبة الأعشی عنه (ع).
و الأحادیث- کما تری- تفسر طعام أهل الکتاب المحلل فی الآیة بالحبوب و أشباهها، و هو الذی یدل علیه لفظ الطعام عند الإطلاق کما هو ظاهر من الروایات و القصص المنقولة عن الصدر الأول، و لذلک ذهب المعظم من علمائنا إلی حصر الحل فی الحبوبات و أشباهها و ما یتخذ منها مما یتغذی به.
و قد شدد النکیر علیهم بعضهم «1» بأن ذلک مما یخالف عرف القرآن فی استعمال الطعام.
قال، لیس هذا هو الغالب فی لغة القرآن، فقد قال الله تعالی فی هذه السورة- أی المائدة-: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ وَ طَعامُهُ مَتاعاً لَکُمْ وَ لِلسَّیَّارَةِ» و لا یقول أحد: إن الطعام من صید البحر هو البر أو الحبوب. و قال: «کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ إِلَّا ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ» و لم یقل أحد: إن الطعام هنا البر أو الحب مطلقا،
______________________________
(1) صاحب المنار فی تفسیره.
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إذ لم یحرم شی‌ء منه علی بنی إسرائیل لا قبل التوراة و لا بعدها، فالطعام فی الأصل کل ما یطعم أی یذاق أو یؤکل، قال تعالی فی ماء النهر حکایة عن طالوت: «فَمَنْ شَرِبَ مِنْهُ فَلَیْسَ مِنِّی وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی»، و قال: «فَإِذا طَعِمْتُمْ فَانْتَشِرُوا» أی أکلتم.
و لیت شعری ما ذا فهم من قولهم: «الطعام إذا أطلق کان المراد به الحبوب و أشباهها» فلم یلبث حتی أورد علیهم بمثل قوله: «یَطْعَمُهُ» و قوله: «طَعِمْتُمْ» من مشتقات الفعل؟
و إنما قالوا ما قالوا فی لفظ الطعام، لا فی الأفعال المصوغة منه. و أورد بمثل: «و طعام البحر» و الإضافة أجلی قرینة، فلیس ینبت فی البحر بر و لا شعیر. و أورد بمثل: «کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ» ثم ذکر هو نفسه أن من المعلوم من دینهم أنهم لم یحرم علیهم البر أو الحب. و کان ینبغی علیه أن یراجع من القرآن موارد أطلق اللفظ فیها إطلاقا ثم یقول ما هو قائله کقوله: «فِدْیَةٌ طَعامُ مِسْکِینٍ»: (البقرة: 184) و قوله:
«أَوْ کَفَّارَةٌ طَعامُ مَساکِینَ»: (المائدة: 95) و قوله: «وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ»: (الإنسان:
8 و قوله: «فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسانُ إِلی طَعامِهِ»: (عبس: 24) و نحو ذلک.
ثم قال: و لیس الحب مظنة للتحلیل و التحریم، و إنما اللحم هو الذی یعرض له ذلک لوصف حسی کموت الحیوان حتف أنفه، أو معنوی کالتقرب به إلی غیر الله و لذلک قال تعالی: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إِلَّا أَنْ یَکُونَ مَیْتَةً أَوْ دَماً مَسْفُوحاً»: الآیة (الأنعام: 145) و کله یتعلق بالحیوان و هو نص فی حصر التحریم فیما ذکر، فتحریم ما عداه یحتاج إلی نص.
و کلامه هذا أعجب من سابقه: أما قوله: لیس الحب مظنة للتحلیل و التحریم و إنما اللحم هو الذی یعرض له ذلک، فیقال له: فی أی زمان یعنی ذلک؟ أ فی مثل هذه الأزمنة و قد استأنس الأذهان بالإسلام و عامة أحکامه منذ عدة قرون، أم فی زمان النزول و لم یمض من عمر الدین إلا عدة سنین؟ و قد سألوا النبی ص عن أشیاء هی أوضح من حکم الحبوب و أشباهها و أجلی، و قد حکی الله تعالی بعض ذلک کما فی قوله: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ»: (البقرة: 215)
و قد روی عبد بن حمید عن قتادة قال": ذکر لنا أن رجالا قالوا: کیف نتزوج نساءهم و هم علی دین و نحن علی دین- فأنزل الله: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ»
الحدیث. و قد مر و سیجی‌ء لهذا القول نظائر فی تضاعیف الروایات کما نقلناه فی حج التمتع و غیر ذلک.
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و إذا کانوا یقولون مثل هذا القول بعد نزول الآیة بحلیة المحصنات من نساء أهل الکتاب فما الذی یمنعهم أن یسألوا قبل نزول الآیة عن مؤاکلة أهل الکتاب، و الأکل مما یؤخذ منهم من الحبوب، و الأغذیة المتخذة من ذلک کالخبز و الهریسة و سائر الأغذیة التی تتخذ من الحبوب و أمثالها إذا عملها أهل الکتاب، و هم علی دین، و نحن علی دین و قد حذر الله المؤمنین عن موادتهم و موالاتهم و الاقتراب منهم، و الرکون إلیهم فی آیات کثیرة؟.
بل هذا الکلام مقلوب علیه فی قوله: إن اللحم هو المظنة للتحریم و التحلیل فکیف یسعهم أن یسألوا عنه و قد بین الله عامة محرمات اللحوم فی آیة الأنعام: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ»: (الأنعام: 145) ثم فی آیة النحل و هما مکیتان، ثم فی آیة البقرة و هی قبل المائدة نزولا، ثم فی قوله: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةُ» و هی قبل هذه الآیة؟. و الآیة علی قول هذا القائل نص أو کالنص فی عدم تحریم ذبائحهم، فکیف صح لهؤلاء أن یسألوا عن حلیة ذبائح أهل الکتاب و قد نزلت الآیات مکیتها و مدنیتها مرة بعد أخری فی أمرها و دلت علی حلیتها، و استقر العمل علی حفظها و تلاوتها و تعلمها و العمل بها؟.
و أما قوله: إن آیة الأنعام نص فی حصر المحرمات فیما ذکر فیها فحرمه غیرها کذبیحة أهل الکتاب یحتاج إلی دلیل، فلا شک فی احتیاج کل حکم إلی دلیل یقوم علیه، و هذا الکلام صریح منه فی أن هذا الحصر إنما ینفع إذا لم یکن هناک دلیل یقوم علی تحریم أمر آخر وراء ما ذکر فی الآیة.
و علی هذا فإن کان مراده بالدلیل ما یشمل السنة فالقائل بتحریم ذبائح أهل الکتاب یستند فی ذلک إلی ما ورد من الروایات فی الآیة و قد نقلنا بعضا منها فیما تقدم.
و إن أراد الدلیل من الکتاب فمع أنه تحکم لا دلیل علیه إذ السنة قرینة الکتاب لا یفترقان فی الحجیة یسأل عنه ما ذا یقول فی ذبیحة الکفار غیر أهل الکتاب کالوثنیین و المادیین؟ أ فیحرمها لکونها میتة فاقدة للتذکیة الشرعیة؟ فما الفرق بین عدم التذکیة بعدم الاستقبال و عدم ذکر الله علیه أصلا و بین التذکیة التی هی غیر التذکیة الإسلامیة و لیس یرتضیها الله سبحانه و قد نسخها؟ فالجمیع خبائث فی نظر الدین، و قد حرم الله الخبائث، قال تعالی: «وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ»: (الأعراف: 157) و قد
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قال تعالی فی الآیة: «السابقة علی هذه الآیة یَسْئَلُونَکَ ما ذا أُحِلَّ لَهُمْ قُلْ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» و لحن السؤال و الجواب فیها أوضح دلیل علی حصر الحل فی الطیبات، و کذا ما فی أول هذه الآیة من قوله: «الْیَوْمَ أُحِلَّ لَکُمُ الطَّیِّباتُ» و المقام مقام الامتنان یدل علی الحصر المذکور.
و إن کان تحریم ذبائح الکفار لکونها بالإهلال به لغیر الله کالذبح باسم الأوثان عاد الکلام بعدم الفرق بین الإهلال به لغیر الله، و الإهلال به لله علی طریقة منسوخة لا یرتضیها الله سبحانه.
ثم قال: و قد شدد الله فیما کان علیه مشرکو العرب من أکل المیتة بأنواعها المتقدمة و الذبح للأصنام لئلا یتساهل به المسلمون الأولون تبعا للعادة، و کان أهل الکتاب أبعد منهم عن أکل المیتة و الذبح للأصنام.
و قد نسی أن النصاری من أهل الکتاب یأکلون لحم الخنزیر، و قد ذکره الله تعالی و شدد علیه، و أنهم یأکلون جمیع ما تستبیحه المشرکون لارتفاع التحریم عنهم بالتفدیة.
علی أن هذا استحسان سخیف لا یجدی نفعا و لا یعول علی مثله فی تفسیر کلام الله و فهم معانی آیاته، و لا فی فقه أحکام دینه.
ثم قال: و لأنه کان من سیاسة الدین التشدید فی معاملة مشرکی العرب حتی لا یبقی فی الجزیرة أحد إلا و یدخل فی الإسلام و خفف فی معاملة أهل الکتاب، ثم ذکر موارد من فتیا بعض الصحابة بحلیة ما ذبحوه للکنائس و غیر ذلک.
و هذا الکلام منه مبنی علی ما یظهر من بعض الروایات أن الله اختار العرب علی غیرهم من الأمم، و أن لهم کرامة علی غیرهم. و لذلک کانوا یسمون غیرهم بالموالی، و لا یلائمه ظاهر الآیات القرآنیة، و قد قال الله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: (الحجرات: 13) و من طرق أئمة أهل البیت (ع) أحادیث کثیرة فی هذا المعنی.
و لم یجعل الإسلام فی دعوته العرب فی جانب و غیرهم فی جانب، بل إنما جعل غیر أهل الکتاب من المشرکین سواء کانوا عربا أو غیرهم فی جانب، فلم یقبل منهم إلا أن یسلموا و یؤمنوا، و أهل الکتاب سواء کانوا عربا أو غیرهم فی جانب، فقبل منهم الدخول فی الذمة و إعطاء الجزیة إلا أن یسلموا.
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و هذا الوجه بعد تمامه لا یدل علی أزید من التساهل فی حقهم فی الجملة لإبهامه، و أما أنه یجب أن یکون بإباحة ذبائحهم إذا ذبحوها علی طریقتهم و سنتهم فمن أین له الدلالة علی ذلک؟ و هو ظاهر.
و أما ما ذکره من عمل بعض الصحابة و قولهم إلی غیر ذلک فلا حجیة فیه.
فقد تبین من جمیع ما تقدم عدم دلالة الآیة و لا أی دلیل آخر علی حلیة ذبائح أهل الکتاب إذا ذبحت بغیر التذکیة الإسلامیة. فإن قلنا بحلیة ذبائحهم للآیة کما نقل عن بعض أصحابنا فلنقیدها بما إذا علم وقوع الذبح عن تذکیة شرعیة
کما یظهر من قول الصادق (ع) فی خبر الکافی، و التهذیب، المتقدم: «فإنما هی الاسم و لا یؤمن علیها إلا مسلم»
الحدیث. و للکلام تتمة تطلب من الفقه.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ» (الآیة) قال: هن العفائف 
و فیه، عنه (ع): فی قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الْمُؤْمِناتِ» (الآیة) قال: هن المسلمات.
و فی تفسیر القمی، عن النبی ص قال: و إنما یحل نکاح أهل الکتاب الذین یؤدون الجزیة، و غیرهم لم تحل مناکحتهم.
أقول: و ذلک لکونهم محاربین حینئذ.
و فی الکافی، و التهذیب، عن الباقر (ع): إنما یحل منهن نکاح البله.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع): فی الرجل المؤمن یتزوج النصرانیة و الیهودیة قال: إذا أصاب المسلمة فما یصنع بالیهودیة و النصرانیة؟ فقیل: یکون له فیها الهوی فقال: إن فعل فلیمنعها من شرب الخمر و أکل لحم الخنزیر- و اعلم أن علیه فی دینه غضاضة
و فی التهذیب، عن الصادق (ع) قال: لا بأس أن یتمتع الرجل بالیهودیة و النصرانیة- و عنده حرة.
و فی الفقیه، عن الباقر (ع): أنه سئل عن الرجل المسلم أ یتزوج المجوسیة؟ قال: لا، و لکن إن کانت له أمة مجوسیة فلا بأس أن یطأها، و یعزل عنها، و لا یطلب ولدها.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث: قال:
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و ما أحب للرجل المسلم أن یتزوج الیهودیة و النصرانیة- مخافة أن یتهود ولده أو یتنصر.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة، و فی تفسیر العیاشی، عن مسعدة بن صدقة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ»- فقال: منسوخة بقوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ».
أقول: و یشکل بتقدم قوله: «وَ لا تُمْسِکُوا» (الآیة) علی قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ» (الآیة) نزولا و لا یجوز تقدم الناسخ علی المنسوخ. مضافا إلی ما ورد أن سورة المائدة ناسخة غیر منسوخة، و قد تقدم الکلام فیه. و من الدلیل علی أن الآیة غیر منسوخة ما تقدم من الروایة الدالة علی جواز التمتع بالکتابیة و قد عمل بها الأصحاب و قد تقدم فی آیة المتعة أن التمتع نکاح و تزویج.
نعم لو قیل بکون قوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ» (الآیة) مخصصا متقدما خرج به النکاح الدائم من إطلاق قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ» لدلالته علی النهی عن الإمساک بالعصمة، و هو ینطبق علی النکاح الدائم کما ینطبق علی إبقاء عصمة الزوجیة بعد إسلام الزوج و هو مورد نزول الآیة.
و لا یصغی إلی قول من یعترض علیه بکون الآیة نازلة فی إسلام الزوج مع بقاء الزوجة علی الکفر، فإن سبب النزول لا یقید اللفظ فی ظهوره، و قد تقدم فی تفسیر آیة النسخ من سورة البقرة فی الجزء الأول من الکتاب أن النسخ فی عرف القرآن و بحسب الأصل یعم غیر النسخ المصطلح کالتخصیص.
و فی بعض الروایات أیضا أن الآیة منسوخة بقوله: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ» (الآیة) و قد تقدم الإشکال فیه، و للکلام تتمة تطلب من الفقه.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ» (الآیة):
عن أبان بن عبد الرحمن قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: أدنی ما یخرج به الرجل من الإسلام- أن یری الرأی بخلاف الحق فیقیم علیه قال: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ»،- و قال (ع): الذی یکفر بالإیمان- الذی لا یعمل بما أمر الله به و لا یرضی به.
و فیه، عن محمد بن مسلم عن أحدهما (ع) قال: هو ترک العمل حتی یدعه أجمع.
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أقول: و قد تقدم ما یتضح به ما فی هذه الأخبار من خصوصیات التفسیر.
و فیه، عن عبید بن زرارة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
«وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ»- قال: ترک العمل الذی أقربه، من ذلک أن یترک الصلاة من غیر سقم و لا شغل.
أقول: و قد سمی الله تعالی الصلاة إیمانا فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ» (البقرة: 143) و لعله (ع) خصها بالذکر لذلک.
و فی تفسیر القمی، قال (ع): من آمن ثم أطاع أهل الشرک 
و فی البصائر، عن أبی حمزة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله تبارک و تعالی:
«وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ- وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ»- قال: تفسیرها فی بطن القرآن: و من یکفر بولایة علی. و علی هو الإیمان.
أقول: هو من البطن المقابل للظهر بالمعنی الذی بیناه فی الکلام علی المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من الکتاب و یمکن أن یکون من الجری و التطبیق علی المصداق، و قد سمی رسول الله ص علیا (ع) إیمانا حینما برز إلی عمرو بن عبد ود یوم الخندق 
حیث قال (ص): «برز الإیمان کله إلی الکفر کله».
و فی هذا المعنی بعض روایات أخر
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً فَاطَّهَّرُوا وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (6) وَ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ مِیثاقَهُ الَّذِی واثَقَکُمْ بِهِ إِذْ قُلْتُمْ سَمِعْنا وَ أَطَعْنا وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (7)
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(بیان)

تتضمن الآیة الأولی حکم الطهارات الثلاث: الوضوء و غسل الجنابة و التیمم و الآیة التالیة کالمتممة أو المؤکدة لحکم الآیة الأولی، و فی بیان حکم الطهارات الثلاث آیة أخری تقدمت فی سورة النساء، و هی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ وَ لا جُنُباً إِلَّا عابِرِی سَبِیلٍ حَتَّی تَغْتَسِلُوا وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا غَفُوراً»: (النساء: 43).
و هذه الآیة أعنی آیة المائدة أوضح و أبین من آیة النساء، و أشمل لجهات الحکم و لذلک أخرنا بیان آیة النساء إلی هاهنا لسهولة التفهم عند المقایسة.
قوله تعالی. «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ» القیام إذا عدی بإلی ربما کنی به عن إرادة الشی‌ء المذکور للملازمة و القران بینهما، فإن إرادة الشی‌ء لا تنفک عن الحرکة إلیه، و إذا فرض الإنسان مثلا قاعدا لأنه حال سکونه و لازم سباته عادة، و فرض الشی‌ء المراد فعلا متعارفا یتحرک إلیه عادة کان مما یحتاج فی إتیانه إلی القیام غالبا، فأخذ الإنسان فی ترک السکون و الانتصاب لإدراک العمل هو القیام إلی الفعل، و هو یلازم الإرادة. و نظیره قوله تعالی «وَ إِذا کُنْتَ فِیهِمْ فَأَقَمْتَ لَهُمُ الصَّلاةَ»: (النساء: 102) أی أردت أن تقیم لهم الصلاة. و عکسه من وجه قوله تعالی: «وَ إِنْ أَرَدْتُمُ اسْتِبْدالَ زَوْجٍ مَکانَ زَوْجٍ وَ آتَیْتُمْ إِحْداهُنَّ قِنْطاراً فَلا تَأْخُذُوا مِنْهُ شَیْئاً»: (النساء: 20) أی إذا طلقتم زوجا و تزوجتم بأخری، فوضعت إرادة الفعل و طلبه مقام القیام به.
و بالجملة الآیة تدل علی اشتراط الصلاة بما تذکره من الغسل و المسح أعنی الوضوء
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و لو تم لها إطلاق لدل علی اشتراط کل صلاة بوضوء مع الغض عن قوله: «وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً فَاطَّهَّرُوا» لکن الآیات المشرعة قلما یتم لها الإطلاق من جمیع الجهات. علی أنه یمکن أن یکون قوله الآتی: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ» مفسرا لهذا الاشتراط علی ما سیجی‌ء من الکلام. هذا هو المقدار الذی یمکن أن یبحث عنه فی تفسیر الآیة، و الزائد علیه مما أطنب فیه المفسرون بحث فقهی خارج عن صناعة التفسیر.
قوله تعالی: «فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ» الغسل بفتح الغین إمرار الماء علی الشی‌ء، و یکون غالبا لغرض التنظیف و إزالة الوسخ و الدرن و الوجه ما یستقبلک من الشی‌ء، و غلب فی الجانب المقبل من رأس الإنسان مثلا، و هو الجانب الذی فیه العین و الأنف و الفم، و یعین بالظهور عند المشافهة، و قد فسر فی الروایات المنقولة عن أئمة أهل البیت (ص) بما بین قصاص الشعر من الناصیة و آخر الذقن طولا، و ما دارت علیه الإبهام و الوسطی و السبابة، و هناک تحدیدات أخر ذکرها المفسرون و الفقهاء.
و الأیدی جمع ید و هی العضو الخاص الذی به القبض و البسط و البطش و غیر ذلک، و هو ما بین المنکب و أطراف الأصابع، و إذ کانت العنایة فی الأعضاء بالمقاصد التی یقصدها الإنسان منها کالقبض و البسط فی الید مثلا، و کان المعظم من مقاصد الید تحصل بما دون المرفق إلی أطراف الأصابع سمی أیضا بالید، و لذلک بعینه ما سمی ما دون الزند إلی أطراف الأصابع فصار اللفظ بذلک مشترکا أو کالمشترک بین الکل و الأبعاض.
و هذا الاشتراک هو الموجب لذکر القرینة المعینة إذا أرید به أحد المعانی، و لذلک قید تعالی قوله: «وَ أَیْدِیَکُمْ» بقوله: «إِلَی الْمَرافِقِ» لیتعین أن المراد غسل الید التی تنتهی إلی المرافق، ثم القرینة أفادت أن المراد به القطعة من العضو التی فیها الکف، و کذا فسرتها السنة. و الذی یفیده الاستعمال فی لفظة «إِلَی» أنها لانتهاء الفعل الذی لا یخلو من امتداد الحرکة، و أما دخول مدخول «إِلَی» فی حکم ما قبله أو عدم دخوله فأمر خارج عن معنی الحرف، فشمول حکم الغسل للمرافق لا یستند إلی لفظة «إِلَی» بل إلی ما بینه السنة من الحکم.
و ربما ذکر بعضهم أن «إِلَی» فی الآیة بمعنی مع کقوله تعالی: «وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ»: (النساء: 2) و قد استند فی ذلک إلی ما ورد فی الروایات أن النبی ص 
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کان یغسلهما إذا توضأ، و هو من عجیب الجرأة فی تفسیر کلام الله، فإن ما ورد من السنة فی ذلک إما فعل و الفعل مبهم ذو وجوه فکیف یسوغ أن یحصل بها معنی لفظ من الألفاظ حتی یعد ذلک أحد معانی اللفظ؟ و إما قول وارد فی بیان الحکم دون تفسیر الآیة، و من الممکن أن یکون وجوب الغسل للمقدمة العلمیة أو مما زاده النبی ص و کان له ذلک کما فعله (ص) فی الصلوات الخمس علی ما وردت به الروایات الصحیحة.
و أما قوله تعالی: «وَ لا تَأْکُلُوا أَمْوالَهُمْ إِلی أَمْوالِکُمْ» فهو من قبیل تضمین الأکل معنی الضم و نحوه مما یتعدی بإلی لا أن لفظة «إِلَی» هنالک بمعنی مع.
و قد تبین بما مر أن قوله «إِلَی الْمَرافِقِ» قید لقوله «أَیْدِیَکُمْ» فیکون الغسل المتعلق بها مطلقا غیر مقید بالغایة یمکن أن یبدأ فیه من المرفق إلی أطراف الأصابع و هو الذی یأتی به الإنسان طبعا إذا غسل یده فی غیر حال الوضوء من سائر الأحوال أو یبدأ من أطراف الأصابع و یختم بالمرفق، لکن الأخبار الواردة من طرق أئمة أهل البیت (ع) تفتی بالنحو الأول دون الثانی.
و بذلک یندفع ما ربما یقال: إن تقیید الجملة بقوله «إِلَی الْمَرافِقِ» یدل علی وجوب الشروع فی الغسل من أطراف الأصابع و الانتهاء إلی المرافق. وجه الاندفاع أن الإشکال مبنی علی کون قوله «إِلَی الْمَرافِقِ» قیدا لقوله «فَاغْسِلُوا» و قد تقدم أنه قید للأیدی، و لا مناص منه لکونه مشترکا محتاجا إلی القرینة المعینة، و لا معنی لکونه قیدا لهما جمیعا.
علی أن الأمة أجمعت علی صحة وضوء من بدأ فی الغسل بالمرافق و انتهی إلی أطراف الأصابع کما فی المجمع، و لیس إلا لأن الآیة تحتمله: و لیس إلا لأن قوله «إِلَی الْمَرافِقِ» قید للأیدی دون الغسل.
قوله تعالی: «وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ» المسح: إمرار الید أو کل عضو لامس علی الشی‌ء بالمباشرة، یقال. مسحت الشی‌ء و مسحت بالشی‌ء، فإذا عدی بنفسه أفاد الاستیعاب، و إذا عدی بالباء دل علی المسح ببعضه من غیر استیعاب و إحاطة.
فقوله: «وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ» یدل علی مسح بعض الرأس فی الجملة، و أما أنه أی بعض من الرأس فمما هو خارج من مدلول الآیة، و المتکفل لبیانه السنة، و قد صح أنه جانب الناصیة من الرأس.
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و أما قوله: «وَ أَرْجُلَکُمْ» فقد قرئ بالجر، و هو لا محالة بالعطف علی رءوسکم.
و ربما قال القائل: إن الجر للإتباع، کقوله: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ»: (الأنبیاء:
30) و هو خطأ فإن الإتباع علی ما ذکروه لغة ردیئة لا یحمل علیها کلام الله تعالی. و أما قوله: «کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ» فإنما الجعل هناک بمعنی الخلق، و لیس من الإتباع فی شی‌ء.
علی أن الإتباع- کما قیل- إنما ثبت فی صورة اتصال التابع و المتبوع کما قیل فی قولهم: جحر ضب خرب بجر الخرب، اتباعا لا فی مثل المورد مما یفضل العاطف بین الکلمتین.
و قرأ: وَ أَرْجُلَکُمْ- بالنصب و أنت إذا تلقیت الکلام مخلی الذهن غیر مشوب الفهم لم یلبث دون أن تقضی أن «أَرْجُلَکُمْ» معطوف علی موضع «بِرُؤُسِکُمْ» و هو النصب، و فهمت من الکلام وجوب غسل الوجه و الیدین، و مسح الرأس و الرجلین، و لم یخطر ببالک أن ترد «أَرْجُلَکُمْ» إلی «وُجُوهَکُمْ» فی أول الآیة مع انقطاع الحکم فی قوله:
«فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ» بحکم آخر و هو قوله: «فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ»، فإن الطبع السلیم یأبی عن حمل الکلام البلیغ علی ذلک، و کیف یرضی طبع متکلم بلیغ أن یقول مثلا: قبلت وجه زید و رأسه و مسحت بکتفه و یده بنصب ید عطفا علی «وجه زید» مع انقطاع الکلام الأول، و صلاحیة قوله «یده» لأن یعطف علی محل المجرور المتصل به، و هو أمر جائز دائر کثیر الورود فی کلامهم.
و علی ذلک وردت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) و أما الروایات من طرق أهل السنة فإنها و إن کانت غیر ناظرة إلی تفسیر لفظ الآیة، و إنما تحکی عمل النبی ص و فتوی بعض الصحابة، لکنها مختلفة: منها ما یوجب مسح الرجلین، و منها ما یوجب غسلهما.
و قد رجح الجمهور منهم أخبار الغسل علی أخبار المسح، و لا کلام لنا معهم فی هذا المقام لأنه بحث فقهی راجع إلی علم الفقه، خارج عن صناعة التفسیر.
لکنهم مع ذلک حاولوا تطبیق الآیة علی ما ذهبوا إلیه من الحکم الفقهی بتوجیهات مختلفة ذکروها فی المقام، و الآیة لا تحتمل شیئا منها إلا مع ردها من أوج بلاغتها إلی مهبط الرداءة.
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فربما قیل: إن «أَرْجُلَکُمْ» عطف علی «وُجُوهَکُمْ» کما تقدم هذا علی قراءة النصب، و أما علی قراءة الجر فتحمل علی الإتباع، و قد عرفت أن شیئا منهما لا یحتمله الکلام البلیغ الذی یطابق فیه الوضع الطبع.
و ربما قیل فی توجیه قراءة الجر: إنه من قبیل العطف فی اللفظ دون المعنی کقوله:
علفتها تبنا و ماء باردا.
و فیه أن مرجعه إلی تقدیر فعل یعمل عملا یوافق إعراب حال العطف کما یدل علیه ما استشهد به من الشعر. و هذا المقدر فی الآیة إما «فَاغْسِلُوا» و هو یتعدی بنفسه لا بحرف الجر، و إما غیره و هو خلاف ظاهر الکلام لا دلیل علیه من جهة اللفظ البتة و أیضا ما استشهد به من الشعر إما من قبیل المجاز العقلی، و إما بتضمین علفت معنی أعطیت و أشبعت و نحوهما. و أیضا الشعر المستشهد به یفسد معناه لو لم یعالج بتقدیر و نحوه، فهناک حاجة إلی العلاج قطعیة، و أما الآیة فلا حاجة فیها إلی ذلک من جهة اللفظ یقطع بها.
و ربما قیل فی توجیه الجر بناء علی وجوب غسل الأرجل: أن العطف فی محله غیر أن المسح خفیف الغسل فهو غسل بوجه فلا مانع من أن یراد بمسح الأرجل غسلها، و یقوی ذلک أن التحدید و التوقیت أنما جاء فی المغسول و هو الوجه، و لم یجی‌ء فی الممسوح فلما رفع التحدید فی المسح و هو قوله: «وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ» علم أنه فی حکم الغسل لموافقته الغسل فی التحدید.
و هذا من أردإ الوجوه، فإن المسح غیر الغسل و لا ملازمة بینهما أصلا. علی أن حمل مسح الأرجل علی الغسل دون مسح الرءوس ترجیح بلا مرجح. و لیت شعری ما ذا یمنعه أن یحمل کل ما ورد فیه المسح مطلقا فی کتاب أو سنة علی الغسل و بالعکس و ما المانع حینئذ أن یحمل روایات الغسل علی المسح، و روایات المسح علی الغسل فتعود الأدلة عن آخرها مجملات لا مبین لها؟.
و أما ما قواه به فهو من تحمیل الدلالة علی اللفظ بالقیاس، و هو من أفسد القیاسات.
و ربما قیل إن الله أمر بعموم مسح الرجلین بالماء فی الوضوء کما أمر بعموم مسح الوجه بالتراب فی التیمم فإذا فعل ذلک بهما المتوضئ کان مستحقا اسم ماسح غاسل، لأن 
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غسلهما إمرار الماء علیهما أو إصابتهما بالماء، و مسحهما إمرار الید أو ما قام مقام الید علیهما، فإذا فعل ذلک بهما فاعل فهو غاسل ماسح، فالنصب فی قوله: «أَرْجُلَکُمْ» بعنایة أن الواجب هو غسلهما، و الجر بعنایة أنه ماسح بالماء غسلا، انتهی ملخصا.
و ما أدری کیف یثبت بهذا الوجه أن المراد بمسح الرأس فی الآیة هو المسح من غیر غسل، و بمسح الرجلین هو المسح بالغسل؟ و هذا الوجه هو الوجه السابق بعینه و یزید علیه فسادا، و لذلک یرد علی هذا ما یرد علی ذاک.
و یزید علیه إشکالا أن قوله: إن الله أمر بعموم مسح الرجلین فی الوضوء (إلخ) الذی قاس فیه الوضوء علی التیمم إن أراد به قیاس الحکم علی الحکم أعنی ما ثبت عنده بالروایات فأی دلالة له علی دلالة الآیة علی ذلک؟ و لیست الروایات- کما عرفت- بصدد تفسیر لفظ الکتاب، و إن أراد به قیاس قوله: «وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ» فی الوضوء علی قوله: «فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ» فی التیمم فهو ممنوع فی المقیس و المقیس علیه جمیعا فإن الله تعالی عبر فی کلیهما بالمسح المتعدی بالباء، و قد تقدم أن المسح المتعدی بالباء لا یدل فی اللغة علی استیعاب المسح الممسوح، و أن الذی یدل علی ذلک هو المسح المتعدی بنفسه.
و هذه الوجوه و أمثالها مما وجهت بها الآیة بحملها علی خلاف ظاهرها حفظا للروایات فرارا من لزوم مخالفة الکتاب فیها، و لو جاز لنا تحمیل معنی الروایة علی الآیة بتأویل الآیة بحملها علی خلاف ظاهرها لم یتحقق لمخالفة الکتاب مصداق.
فالأحری للقائل بوجوب غسل الرجلین فی الوضوء أن یقول کما قال بعض السلف کأنس و الشعبی و غیرهما علی ما نقل عنهم: أنه نزل جبرئیل بالمسح و السنة الغسل، و معناه نسخ الکتاب بالسنة. و ینتقل البحث بذلک عن المسألة التفسیریة إلی المسألة الأصولیة:
هل یجوز نسخ الکتاب بالسنة أو لا یجوز، و البحث فیه من شأن الأصولی دون المفسر، و لیس قول المفسر بما هو مفسر: أن الخبر الکذائی مخالف للکتاب إلا للدلالة علی أنه غیر ما یدل علیه ظاهر الکتاب دلالة معولا علیها فی الکشف عن المراد دون الفتیا بالحکم الشرعی الذی هو شأن الفقیه.
و أما قوله تعالی: «إِلَی الْکَعْبَیْنِ» فالکعب هو العظم الناتئ فی ظهر القدم. و ربما
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قیل: إن الکعب هو العظم الناتئ فی مفصل الساق و القدم، و هما کعبان فی کل قدم فی المفصل.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً فَاطَّهَّرُوا» الجنب فی الأصل مصدر غلب علیه الاستعمال بمعنی اسم الفاعل، و لذلک یستوی فیه المذکر و المؤنث و المفرد و غیره، یقال:
رجل جنب و امرأة جنب و رجلان أو امرأتان جنب، و رجال أو نساء جنب، و اختص الاستعمال بمعنی المصدر للجنابة.
و الجملة أعنی قوله: «وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً فَاطَّهَّرُوا» معطوفة علی قوله: «فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ» لأن الآیة مسوقة لبیان اشتراط الصلاة بالطهارة فالتقدیر: و تطهروا إن کنتم جنبا، فیئول إلی تقدیر شرط الخلاف فی جانب الوضوء و تقدیر الکلام: فاغسلوا وجوهکم و أیدیکم و امسحوا برءوسکم و أرجلکم إن لم تکونوا جنبا و إن کنتم جنبا فاطهروا و یستفاد من ذلک أن تشریع الوضوء إنما هو فی حال عدم الجنابة، و أما عند الجنابة فالغسل فحسب کما دلت علیه الأخبار.
و قد بین الحکم بعینه فی آیة النساء بقوله «وَ لا جُنُباً إِلَّا عابِرِی سَبِیلٍ حَتَّی تَغْتَسِلُوا» فهذه الآیة تزید علی تلک الآیة بیانا بتسمیة الاغتسال تطهرا، و هذا غیر الطهارة الحاصلة بالغسل، فإنها أثر مترتب، و هذا نفس الفعل الذی هو الاغتسال و قد سمی تطهرا کما یسمی غسل أوساخ البدن بالماء تنظفا.
و یستفاد من ذلک ما
ورد فی بعض الأخبار من قوله (ع): «ما جری علیه الماء فقد طهر».
قوله تعالی «وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا» شروع فی بیان حکم من لا یقدر علی الماء حتی یغسل أو یغتسل.
و الذی ذکر من الموارد و عد بالتردید لیس بعضها یقابل بعضا مقابلة حقیقیة، فإن المرض و السفر لیسا بنفسهما یوجبان حدثا مستدعیا للطهارة بالوضوء أو الغسل بل إنما یوجبانه إذا أحدث المکلف معهما حدثا صغیرا أو کبیرا، فالشقان الأخیران لا یقابلان 
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الأولین بل کل من الأولین کالمنقسم إلی الأخیرین، و لذلک احتمل بعضهم أن یکون «أَوْ» فی قوله: «أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ»، بمعنی الواو کما سیجی‌ء، علی أن العذر لا ینحصر فی المرض و السفر بل له مصادیق أخر.
لکن الله سبحانه ذکر المرض و السفر و هما مظنة عدم التمکن من الماء غالبا، و ذکر المجی‌ء من الغائط و ملامسة النساء و فقدان الماء معهما اتفاقی، و من جهة أخری- و هی عکس الجهة الأولی- عروض المرض و السفر للإنسان بالنظر إلی بنیته الطبیعیة أمر اتفاقی بخلاف التردد إلی الغائط و ملامسة النساء فإنهما من حاجة الطبیعة: أحدهما یوجب الحدث الأصغر الذی یرتفع بالوضوء، و الآخر الحدث الأکبر الذی یرتفع بالغسل.
فهذه الموارد الأربع موارد یبتلی الإنسان ببعضها اتفاقا و ببعضها طبعا. و هی تصاحب فقدان الماء غالبا کالمرض و السفر أو اتفاقا کالتخلی و المباشرة إذا انضم إلیها عدم وجدان الماء فالحکم هو التیمم.
و علی هذا یکون عدم وجدان الماء کنایة عن عدم القدرة علی الاستعمال. کنی به عنه لأن الغالب هو استناد عدم القدرة إلی عدم الوجدان، و لازم ذلک أن یکون عدم الوجدان قیدا لجمیع الأمور الأربعة المذکورة حتی المرض.
و قد تبین بما قدمناه أولا: أن المراد بالمرض فی قوله: «کُنْتُمْ مَرْضی هو المرض الذی یتحرج معه الإنسان من استعمال الماء و یتضرر به علی ما یعطیه التقیید بقوله: «فَلَمْ تَجِدُوا ماءً» و یفیده أیضا سیاق الکلام فی الآیة.
و ثانیا: أن قوله: «أَوْ عَلی سَفَرٍ» شق برأسه یبتلی به الإنسان اتفاقا و یغلب علیه فیه فقدان الماء، فلیس بمقید بقوله: «أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ» (إلخ) بل هو معطوف علی قوله: «فَاغْسِلُوا» و التقدیر: إذا قمتم إلی الصلاة و کنتم علی سفر و لم تجدوا ماء فتیمموا، فحال هذا الفرض فی إطلاقه و عدم تقیده بوقوع أحد الحدثین حال المعطوف علیه أعنی قوله: «إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ فَاغْسِلُوا» (إلخ) فکما لم یحتج إلی التقیید ابتداء لم یحتج إلیه ثانیا عند العطف.
و ثالثا: أن قوله: «أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ» شق آخر مستقلا و لیس کما قیل: إن «أَوْ» فیه بمعنی الواو کقوله تعالی: «وَ أَرْسَلْناهُ إِلی مِائَةِ أَلْفٍ أَوْ یَزِیدُونَ»:
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(الصافات: 147) لما عرفت من عدم الحاجة إلی ذلک. علی أن «أَوْ» فی الآیة المستشهد بها لیس إلا بمعناها الحقیقی، و إنما التردید راجع إلی کون المقام مقاما یتردد فیه بالطبع لا لجهل فی المتکلم کما یقال بمثله فی الترجی و التمنی الواقعین فی القرآن کقوله: «لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ»: (البقرة: 21)، و قوله: «لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: (البقرة: 102).
و حکم هذه الجملة فی العطف حکم سابقتها، و التقدیر: إذا قمتم إلی الصلاة و کان جاء أحد منکم من الغائط و لم تجدوا ماء فتیمموا.
و لیس من البعید أن یستفاد من ذلک عدم وجوب إعادة التیمم أو الوضوء لمن لم تنتقض طهارته بالحدث الأصغر إن کان علی طهارة بناء علی مفهوم الشرط فیتأید به من الروایات ما یدل علی عدم وجوب التطهر لمن کان علی طهارة.
و فی قوله تعالی: «أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ» من الأدب البارع ما لا یخفی للمتدبر حیث کنی عن المراد بالمجی‌ء من الغائط، و الغائط هو المکان المنخفض من الأرض و کانوا یقصدونه لقضاء الحاجة لیتستروا به من الناس تأدبا، و استعمال الغائط فی معناه المعروف الیوم استعمال مستحدث من قبیل الکنایات المبتذلة کما أن لفظ العذرة کذلک، و الأصل فی معناها عتبة الباب سمیت بها لأنهم کانوا یخلون ما اجتمع فی کنیف البیت فیها علی ما ذکره الجوهری فی الصحاح،.
و لم یقل: أو جئتم من الغائط لما فیه من تعیین المنسوب إلیه، و کذا لم یقل: أو جاء أحدکم من الغائط لما فیه من الإضافة التی فیها شوب التعیین بل بالغ فی الإبهام فقال:
«أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ» رعایة لجانب الأدب.
و رابعا: أن قوله: «أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ» کسابقه شق من الشقوق المفروضة مستقل و حکمه فی العطف و المعنی حکم سابقه، و هو کنایة عن الجماع أدبا صونا للسان من التصریح بما تأبی الطباع عن التصریح به.
فإن قلت: لو کان کذلک کان التعبیر بمثل ما عبر به عنه سابقا بقوله: «وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً» أولی لکونه أبلغ فی رعایة الأدب.
قلت: نعم لکنه کان یفوت نکتة مرعیة فی الکلام، و هی الدلالة علی کون الأمر مما یقتضیه الطبیعة کما تقدم بیانه، و التعبیر بالجنابة فاقد للإشعار بهذه النکتة.
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و ظهر أیضا فساد ما نسب إلی بعضهم: أن المراد بملامسة النساء هو الملامسة حقیقة بنحو التصریح من غیر أن تکون کنایة عن الجماع. وجه فساده أن سیاق الآیة لا یلائمه، و إنما یلائم الکنایة فإن الله سبحانه ابتدأ فی کلامه ببیان حکم الحدث الأصغر بالوضوء و حکم الجنابة بالغسل فی الحال العادی، و هو حال وجدان الماء، ثم انتقل الکلام إلی بیان الحکم فی الحال غیر العادی، و هو حال فقدان الماء فبین فیه حال بدل الوضوء و هو التیمم فکان الأحری و الأنسب بالطبع أن یذکر حال بدل الغسل أیضا، و هو قرین الوضوء، و قد ذکر ما یمکن أن ینطبق علیه، و هو قوله: «أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ» علی سبیل الکنایة، فالمراد به ذلک لا محالة، و لا وجه لتخصیص الکلام ببیان حکم بدل الوضوء و هو أحد القرینین، و إهمال حکم بدل القرین الآخر و هو الغسل رأسا.
و خامسا: یظهر بما تقدم فساد ما أورد علی الآیة من الإشکالات: فمنها أن ذکر المرض و السفر مستدرک، فإنهما أنما یوجبان التیمم بانضمام أحد الشقین الأخیرین و هو الحدث و الملامسة، مع أنهما یوجبانه و لو لم یکن معهما مرض أو سفر فذکر الأخیرین یغنی عن ذکر الأولین. و الجواب أن ذکر الشقین الأخیرین لیس لغرض انضمامهما إلی أحد الأولین بل کل من الأربعة شق مستقل مذکور لغرض خاص به یفوت بحذفه من الکلام علی ما تقدم بیانه.
و منها: أن الشق الثانی و هو قوله: «أَوْ عَلی سَفَرٍ» مستدرک و ذلک بمثل ما وجه به الإشکال السابق غیر أن المرض لما کان عذره الموجب للانتقال إلی البدل هو عدم التمکن من استعمال الماء الموجود لا عدم وجدان الماء کان من اللازم أن یقدر له ذلک فی الکلام، و لا یغنی عن ذکره ذکر الشقین الأخیرین مع عدم وجدان الماء، و نتیجة هذا الوجه کون السفر مستدرکا فقط. و الجواب أن عدم الوجدان فی الآیة کنایة عن عدم التمکن من استعمال الماء أعم من صورة وجدانه أو فقدانه کما تقدم.
و منها: أن قوله: «فَلَمْ تَجِدُوا ماءً» یغنی عن ذکر جمیع الشقوق، و لو قیل مکان قوله: «وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی (إلخ): «و إن لم تجدوا ماء» لکان أوجز و أبین، و الجواب:
أن فیه إضاعة لما تقدم من النکات.
و منها: أن لو قیل: و إن لم تقدروا علی الماء أو ما یفید معناه کان أولی، لشموله 
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عذر المرض مضافا إلی عذر غیره. و الجواب: أنه أفید بالکنایة، و هی أبلغ.
قوله تعالی: «فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ» التیمم هو القصد، و الصعید هو وجه الأرض، و توصیفه بالطیب- و الطیب فی الشی‌ء کونه علی حال یقتضیه طبعه- للإشارة إلی اشتراط کونه علی حاله الأصلی کالتراب و الأحجار العادیة دون ما خرج من الأرضیة بطبخ أو نضج أو غیر ذلک من عوامل التغییر کالجص و النورة و الخزف و المواد المعدنیة، قال تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: (الأعراف: 58) و من ذلک یستفاد الشروط التی أخذت السنة فی الصعید الذی یتیمم به.
و ربما یقال: إن المراد بالطیب الطهارة، فیدل علی اشتراط الطهارة فی الصعید.
و قوله: «فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ» ینطبق ما ذکره فی التیمم للمسح علی ما ذکره فی الوضوء للغسل، فالتیمم فی الحقیقة وضوء أسقطت فیه المسحتان: مسح الرأس و مسح الرجلین، و أبدلت فیه الغسلتان: غسلة الوجه و الیدین إلی المرفقین بالمسحتین، و أبدل الماء بالتراب تخفیفا.
و هذا یشعر بأن العضوین فی التیمم هما العضوان فی الوضوء، و لما عبر تعالی بالمسح المتعدی بالباء دل ذلک علی أن المعتبر فی التیمم هو مسح بعض عضوی الغسل فی الوضوء أعنی بعض الوجه، و بعض الید إلی المرفق، و ینطبق علی ما ورد من طرق أئمة أهل البیت (ع) من تحدید الممسوح من الوجه بما بین الجبینین و الممسوح من الید بما دون الزند منها.
و بذلک یظهر فساد ما ذکره بعضهم من تحدید الید بما دون الإبطین. و ما ذکره آخرون أن المعتبر من الید فی التیمم عین ما اعتبر فی الوضوء و هو ما دون المرفق، و ذلک أنه لا یلائم المسح المتعدی بالباء الدال علی مرور الماسح ببعض الممسوح.
و «من» فی قوله: «مِنْهُ» کأنها ابتدائیة و المراد أن یکون المسح بالوجه و الیدین مبتدأ من الصعید، و قد بینته السنة بأنه بضرب الیدین علی الصعید و مسحهما بالوجه و الیدین.
و یظهر من بعضهم: أن «من» هاهنا تبعیضیة فتفید أن یکون فی الیدین بعد الضرب 
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بقیة من الصعید کغبار و نحوه بمسح الوجه و الیدین و استنتج منه وجوب کون الصعید المضروب علیه مشتملا علی شی‌ء من الغبار یمسح منه بالوجه و الیدین فلا یصح التیمم علی حجر أملس لم یتعلق به غبار، و الظاهر ما قدمناه- و الله أعلم- و ما استنتجه من الحکم لا یختص بما احتمله.
قوله تعالی «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ» دخول «مِنَ» علی مفعول «ما یُرِیدُ» لتأکید النفی، فلا حکم یراد به الحرج بین الأحکام الدینیة أصلا، و لذلک علق النفی علی إرادة الجعل دون نفس الحرج.
و الحرج حرجان: حرج یعرض ملاک الحکم و مصلحته المطلوبة، و یصدر الحکم حینئذ حرجیا بذاته لتبعیة ملاکه کما لو حرم الالتذاذ من الغذاء لغرض حصول ملکة الزهد، فالحکم حرجی من رأس، و حرج بعرض الحکم من خارج عن أسباب اتفاقیة فیکون بعض أفراده حرجیا و یسقط الحکم حینئذ فی تلک الأفراد الحرجیة لا فی غیرها مما لا حرج فیه، کمن یتحرج عن القیام فی الصلاة لمرض یضره معه ذلک، و یسقط حینئذ وجوب القیام عنه لا عن غیره ممن یستطیعه.
و إضرابه تعالی بقوله: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ»، عن قوله: «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ» یدل علی أن المراد بالآیة نفی الحرج الذی فی الملاک أی أن الأحکام التی یجعلها علیکم لیست بحرجیة شرعت لغرض الحرج، و ذلک لأن معنی الکلام أن مرادنا بهذه الأحکام المجعولة تطهیرکم و إتمام النعمة و هو الملاک، لا أن نشق علیکم و نحرجکم، و لذلک لما وجدنا الوضوء و الغسل حرجیین علیکم عند فقدان الماء انتقلنا من إیجاب الوضوء و الغسل إلی إیجاب التیمم الذی هو فی وسعکم، و لم یبطل حکم الطهارة من رأس لإرادة تطهیرکم و إتمام النعمة علیکم لعلکم تشکرون.
قوله تعالی: «وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ» لازم ما تقدم من معنی نفی إرادة الحرج أن یکون المراد بقوله «یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ» أن تشریع الوضوء و الغسل و التیمم إنما هو حصول الطهارة فیکم لکونها أسبابا لذلک، و هذه الطهارة أیا ما کانت لیست بطهارة عن الخبث بل هی طهارة معنویة حاصلة بأحد هذه الأعمال الثلاثة، و هی التی تشترط بها الصلاة فی الحقیقة.
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و من الممکن أن یستفاد من ذلک عدم وجوب الإتیان بعمل الطهارة عند القیام إلی کل صلاة إذا کان المصلی علی طهارة غیر منقوضة، و لا ینافی ذلک ظهور صدر الآیة فی الإطلاق لأن التشریع أعم مما یکون علی سبیل الوجوب.
و أما قوله. «وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ»، فقد مر معنی النعمة و إتمامها فی الکلام علی قوله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی»: (المائدة: 3) و معنی الشکر فی الکلام علی قوله تعالی وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ (آل عمران: 144) فی الجزء الرابع من الکتاب.
فالمراد بالنعمة فی الآیة هو الدین لا من حیث أجزائه من المعارف و الأحکام، بل من حیث کونه إسلام الوجه لله فی جمیع الشئون، و هو ولایة الله علی العباد بما یحکم فیهم، و إنما یتم ذلک باستیفاء التشریع جمیع الأحکام الدینیة التی منها حکم الطهارات الثلاث.
و من هنا یظهر أن بین الغایتین أعنی قوله: «لِیُطَهِّرَکُمْ» و قوله: «لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ» فرقا، و هو أن الطهارة غایة لتشریع الطهارات الثلاث بخلاف إتمام النعمة، فإنه غایة لتشریع جمیع الأحکام، و لیس للطهارات الثلاث منها إلا سهمها، فالغایتان خاصة و عامة.
و علی هذا فالمعنی: و لکن نرید بجعل الطهارات الثلاث حصول الطهارة بها خاصة لکم، و لأنها بعض الدین الذی یتم بتشریع جمیعها نعمة الله علیکم لعلکم تشکرون الله علی نعمته فیخلصکم لنفسه، فافهم ذلک.
قوله تعالی: وَ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ مِیثاقَهُ الَّذِی واثَقَکُمْ بِهِ إِذْ قُلْتُمْ سَمِعْنا وَ أَطَعْنا، هذا هو المیثاق الذی کان مأخوذا منهم علی الإسلام کما تشهد به تذکرته لهم بقوله: «إِذْ قُلْتُمْ سَمِعْنا وَ أَطَعْنا» فإنه السمع المطلق، و الطاعة المطلقة، و هو الإسلام لله فالمعنی بالنعمة فی قوله: «وَ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ» هو المواهب الجمیلة التی وهبهم الله سبحانه إیاها فی شعاع الإسلام، و هو التفاضل الذی بین حالهم فی جاهلیتهم و حالهم فی إسلامهم من الأمن و العافیة و الثروة و صفاء القلوب و طهارة الأعمال کما قال تعالی: «وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً فَأَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً وَ کُنْتُمْ عَلی شَفا حُفْرَةٍ مِنَ النَّارِ فَأَنْقَذَکُمْ مِنْها»: (آل عمران: 103).
أو أن الإسلام بحقیقته هو المراد بالنعمة، فإنه أم النعم ترتضع منها کل نعمة کما
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تقدم بیانه، و غیر مخفی علیک أن المراد بکون النعمة هی الإسلام بحقیقته أو الولایة أنما هو تعیین المصداق دون تشخیص مفهوم اللفظ، فإن المفهوم هو الذی یشخصه اللغة، و لا کلام لنا فیه.
ثم ذکرهم نفسه و أنه عالم بخفایا زوایا القلوب، فأمرهم بالتقوی بقوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ»..



(بحث روائی)

فی التهذیب، مسندا عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ»- قال:
إذا قمتم من النوم- قال الراوی:- و هو ابن بکیر- قلت: ینقض النوم الوضوء فقال:
نعم إذا کان یغلب علی السمع و لا یسمع الصوت.
أقول: و هذا المعنی مروی فی غیره من الروایات، و رواه السیوطی فی الدر المنثور، عن زید بن أسلم و النحاس: و هذا لا ینافی ما قدمنا أن المراد بالقیام إلی الصلاة إرادتها، لأن ما ذکرناه هو معنی القیام من حیث تعدیه بإلی، و ما فی الروایة معناه من حیث تعدیه بمن.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة قال: قلت لأبی جعفر (ع): من أین علمت و قلت:
إن المسح ببعض الرأس و بعض الرجلین؟ فضحک ثم قال؟ یا زرارة قال رسول الله ص، و نزل به الکتاب من الله، لأن الله عز و جل یقول: «فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ» فعرفنا أن الوجه کله ینبغی أن یغسل ثم قال: «وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ»- فوصل الیدین إلی المرفقین بالوجه فعرفنا أنه ینبغی لهما أن تغسلا إلی المرفقین، ثم فصل بین الکلام فقال: «وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ» فعرفنا حین قال: «بِرُؤُسِکُمْ» أن المسح ببعض الرأس لمکان الباء، ثم وصل الرجلین بالرأس کما وصل الیدین بالوجه فقال: «وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ» فعرفنا حین وصلهما بالرأس أن المسح علی بعضهما، ثم فسر ذلک رسول الله ص للناس فضیعوه ثم قال: «فَلَمْ تَجِدُوا ماءً فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً- فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ»- فلما وضع الوضوء إن لم یجدوا ماء أثبت بعض الغسل مسحا- لأنه قال: «بِوُجُوهِکُمْ» ثم وصل بها «وَ أَیْدِیَکُمْ»- ثم قال: «مِنْهُ» أی من ذلک التیمم، لأنه علم أن ذلک أجمع لم یجر علی 
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الوجه- لأنه یعلق من ذلک الصعید ببعض الکف و لا یعلق ببعضها، ثم قال الله: «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ»- و الحرج الضیق 
أقول: قوله: «ثم قال: فإن لم تجدوا ماء»، نقل الآیة بالمعنی.
و فیه، بإسناده عن زرارة و بکیر: أنهما سألا أبا جعفر (ع) عن وضوء رسول الله ص- فدعا بطست- أو تور- فیه ماء فغمس یده الیمنی- فغرف بها غرفة فصبها علی وجهه فغسل بها وجهه، ثم غمس یده الیسری فغرف بها غرفة- فأفرغ علی ذراعه الیمنی- فغسل بها ذراعه من المرافق إلی الکف- لا یردها إلی المرافق، ثم غمس کفه الیمنی- فأفرغ بها علی ذراعه الیسری من المرفق، و صنع بها ما صنع بالیمنی، ثم مسح رأسه و قدمیه ببلل کفه لا یحدث لهما ماء جدیدا، ثم قال: و لا یدخل أصابعه تحت الشراک. ثم قال: إن الله عز و جل یقول: «إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ»- فلیس له أن یدع شیئا من وجهه إلا غسله، و أمر أن یغسل الیدین إلی المرفقین، فلیس له أن یدع من یدیه إلی المرفقین شیئا إلا غسله- لأن الله یقول: «فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ- وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ»،- ثم قال:
«وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ»- فإذا مسح بشی‌ء من رأسه- أو بشی‌ء من قدمیه ما بین الکعبین إلی أطراف الأصابع- فقد أجزأه. قال: فقلنا: أین الکعبان؟
قال: هنا یعنی المفصل دون عظم الساق، فقلنا: هذا ما هو؟ فقال: هذا من عظم الساق، و الکعب أسفل من ذلک، فقلنا: أصلحک الله و الغرفة الواحدة تجزی للوجه- و غرفة للذراع؟ قال: نعم إذا بالغت فیها، و اثنتان تأتیان علی ذلک کله.
أقول: و الروایة من المشهورات، و رواها العیاشی عن بکیر و زرارة عن أبی جعفر (ع)، و عن عبد الله بن سلیمان عن أبی جعفر (ع) مثله، و فی معناها و معنی الروایة السابقة روایات أخر.
فی تفسیر البرهان، العیاشی عن زرارة بن أعین، و أبو حنیفة عن أبی بکر بن حزم قال: توضأ رجل فمسح علی خفیه فدخل المسجد فصلی- فجاء علی (ع) فوطأ علی رقبته فقال: ویلک تصلی علی غیر وضوء؟ فقال: أمرنی عمر بن الخطاب- قال: فأخذ بیده فانتهی به إلیه، فقال: انظر ما یروی هذا علیک، و رفع صوته، فقال: نعم أنا أمرته أن رسول الله مسح، قال: قبل المائدة أو بعدها؟ قال: لا أدری، قال: فلم تفتی و أنت 
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لا تدری؟ سبق الکتاب الخفین.
أقول: و قد شاع علی عهد عمر الخلاف فی المسح علی الخفین و قول علی (ع) بکونه منسوخا بآیة المائدة علی ما یظهر من الروایات، و لذلک روی عن بعضهم کالبراء و بلال و جریر بن عبد الله أنهم رووا عن النبی ص المسح علی الخفین بعد نزول المائدة و لا یخلو من شی‌ء فکأنه ظن أن النسخ إنما ادعی بأمر غیر مستند إلی الآیة، و لیس کذلک فإن الآیة إنما تثبت المسح علی القدمین إلی الکعبین و لیس الخف بقدم البتة، و هذا معنی الروایة التالیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن أحمد الخراسانی- رفع الحدیث- قال: أتی أمیر المؤمنین (ع) رجل فسأله عن المسح علی الخفین- فأطرق فی الأرض ملیا ثم رفع رأسه فقال: إن الله تبارک و تعالی أمر عباده بالطهارة، و قسمها علی الجوارح فجعل للوجه منه نصیبا، و جعل للرأس منه نصیبا، و جعل للرجلین منه نصیبا، و جعل للیدین منه نصیبا- فإن کانتا خفاک من هذه الأجزاء فامسح علیهما
و فیه، أیضا عن الحسن بن زید عن جعفر بن محمد: أن علیا خالف القوم فی المسح علی الخفین- علی عهد عمر بن الخطاب قالوا: رأینا النبی ص یمسح علی الخفین- قال: فقال علی (ع): قبل نزول المائدة أو بعدها؟ فقالوا: لا ندری، قال: و لکنی أدری أن النبی ص- ترک المسح علی الخفین حین نزلت المائدة، و لأن أمسح علی ظهر حمار- أحب إلی من أن أمسح علی الخفین، و تلا هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا-- إلی قوله- الْمَرافِقِ وَ امْسَحُوا بِرُؤُسِکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ إِلَی الْکَعْبَیْنِ».
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و النحاس فی ناسخه عن علی: أنه کان یتوضأ عند کل صلاة و یقرأ: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ»
(الآیة).
أقول: و قد تقدم توضیحها.
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله عز و جل: «أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ» قال: هو الجماع- و لکن الله ستیر یحب الستر فلم یسم کما تسمون.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن التیمم فقال: إن 
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عمار بن یاسر أتی النبی ص فقال: أجنبت و لیس معی ماء، فقال: کیف صنعت یا عمار؟ قال: نزعت ثیابی ثم تمعکت علی الصعید فقال: هکذا یصنع الحمار إنما قال الله:
«فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ»- ثم وضع یدیه جمیعا علی الصعید- ثم مسحهما ثم مسح من بین عینیه إلی أسفل حاجبیه، ثم دلک إحدی یدیه بالأخری علی ظهر الکف، بدأ بالیمین.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: فرض الله الغسل علی الوجه و الذراعین و المسح علی الرأس و القدمین- فلما جاء حال السفر و المرض و الضرورة- وضع الله الغسل و أثبت الغسل مسحا فقال: «وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ- أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ أَوْ لامَسْتُمُ النِّساءَ- إلی قوله- وَ أَیْدِیکُمْ مِنْهُ».
و فیه، عن عبد الأعلی مولی آل سام قال: قلت لأبی عبد الله (ع) إنی عثرت فانقطع ظفری- فجعلت علی إصبعی مرارة کیف أصنع بالوضوء؟ قال: فقال (ع): یعرف هذا و أشباهه من کتاب الله تبارک و تعالی: «ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»
أقول: إشارة إلی آیة سورة الحج النافیة للحرج، و فی عدوله عن ذیل آیة الوضوء إلی ما فی آخر سورة الحج دلالة علی ما قدمناه من معنی نفی الحرج. و فیما نقلناه من الأخبار نکات جمة تتبین بما قدمناه فی بیان الآیات فلیتلق بمنزلة الشرح للروایات.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا قَوَّامِینَ لِلَّهِ شُهَداءَ بِالْقِسْطِ وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ عَلی أَلاَّ تَعْدِلُوا اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (8) وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ (9) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ (10) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ هَمَّ قَوْمٌ أَنْ یَبْسُطُوا إِلَیْکُمْ أَیْدِیَهُمْ فَکَفَّ أَیْدِیَهُمْ عَنْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (11) وَ لَقَدْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ بَعَثْنا مِنْهُمُ اثْنَیْ عَشَرَ نَقِیباً وَ قالَ اللَّهُ إِنِّی مَعَکُمْ لَئِنْ أَقَمْتُمُ الصَّلاةَ وَ آتَیْتُمُ الزَّکاةَ وَ آمَنْتُمْ بِرُسُلِی وَ عَزَّرْتُمُوهُمْ وَ أَقْرَضْتُمُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً لَأُکَفِّرَنَّ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ لَأُدْخِلَنَّکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ فَمَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ مِنْکُمْ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ (12)
فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ لَعَنَّاهُمْ وَ جَعَلْنا قُلُوبَهُمْ قاسِیَةً یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ وَ نَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ وَ لا تَزالُ تَطَّلِعُ عَلی خائِنَةٍ مِنْهُمْ إِلاَّ قَلِیلاً مِنْهُمْ فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اصْفَحْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ (13) وَ مِنَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری أَخَذْنا مِیثاقَهُمْ فَنَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ فَأَغْرَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ وَ سَوْفَ یُنَبِّئُهُمُ اللَّهُ بِما کانُوا یَصْنَعُونَ (14)
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(بیان)

اتصال الآیات ظاهر لا غبار علیه، فإنها سلسلة خطابات للمؤمنین فیما یهمهم من کلیات أمورهم فی آخرتهم و دنیاهم منفردین و مجتمعین.
قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا قَوَّامِینَ لِلَّهِ شُهَداءَ بِالْقِسْطِ وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ عَلی أَلَّا تَعْدِلُوا» الآیة نظیره الآیة التی فی سورة النساء «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا قَوَّامِینَ بِالْقِسْطِ شُهَداءَ لِلَّهِ وَ لَوْ عَلی أَنْفُسِکُمْ أَوِ الْوالِدَیْنِ وَ الْأَقْرَبِینَ إِنْ یَکُنْ غَنِیًّا أَوْ فَقِیراً فَاللَّهُ أَوْلی بِهِما فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً»: (النساء: 135).
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و إنما الفرق بین الآیتین أن آیة النساء فی مقام النهی عن الانحراف عن العدل فی الشهادة لاتباع الهوی بأن یهوی الشاهد المشهود له لقرابة و نحوها، فیشهد له بما ینتفع به علی خلاف الحق، و هذه الآیة- أعنی آیة المائدة- فی مقام الردع عن الانحراف عن العدل فی الشهادة لشنآن و بغض من الشاهد للمشهود علیه، فیقیم الشهادة علیه یرید بها نوع انتقام منه و دحض لحقه.
و هذا الاختلاف فی غرض البیان هو الذی أوجب اختلاف القیود فی الآیتین: فقال فی آیة النساء: «کُونُوا قَوَّامِینَ بِالْقِسْطِ شُهَداءَ لِلَّهِ» و فی آیة المائدة: «کُونُوا قَوَّامِینَ لِلَّهِ شُهَداءَ بِالْقِسْطِ.
و ذلک أن الغرض فی آیة المائدة لما کان هو الردع عن الظلم فی الشهادة لسابق عداوة من الشاهد للمشهود علیه قید الشهادة بالقسط، فأمر بالعدل فی الشهادة و أن لا یشتمل علی ظلم حتی علی العدو بخلاف الشهادة لأحد بغیر الحق لسابق حب و هوی، فإنها لا تعد ظلما فی الشهادة و انحرافا عن العدل و إن کانت فی الحقیقة لا تخلو عن ظلم و حیف، و لذلک أمر فی آیة المائدة بالشهادة بالقسط، و فرعه علی الأمر بالقیام لله، و أمر فی آیة النساء بالشهادة لله أی أن لا یتبع فیها الهوی، و فرعه علی الأمر بالقیام بالقسط.
و لذلک أیضا فرع فی آیة المائدة علی الأمر بالشهادة بالقسط قوله: «اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی وَ اتَّقُوا اللَّهَ» فدعا إلی العدل، و عده ذریعة إلی حصول التقوی، و عکس الأمر فی آیة النساء ففرع علی الأمر بالشهادة لله قوله: «فَلا تَتَّبِعُوا الْهَوی أَنْ تَعْدِلُوا» فنهی عن اتباع الهوی و ترک التقوی، و عده وسیلة سیئة إلی ترک العدل.
ثم حذر فی الآیتین جمیعا فی ترک التقوی تحذیرا واحدا فقال فی آیة النساء: «وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» أی إن لم تتقوا، و قال فی آیة المائدة:
«وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ» و أما معنی القوامین لله شهداء بالقسط (إلخ) فقد ظهر فی الکلام علی الآیات السابقة.
قوله تعالی: «اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی ، الضمیر راجع إلی العدل المدلول علیه بقوله: «اعْدِلُوا» و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ» الجملة الثانیة أعنی قوله: «لَهُمْ مَغْفِرَةٌ»، إنشاء للوعد الذی أخبر عنه بقوله: «وَعَدَ اللَّهُ»،
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و هذا کما قیل: آکد بیانا من قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً»: (الفتح: 29) لا لما قیل: إنه لکونه خبرا، بعد خبر فإن ذلک خطأ، بل لکونه تصریحا بإنشاء الوعد من غیر أن یدل علیه ضمنا کآیة سورة الفتح.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ» قال الراغب:
الجحمة شدة تأجج النار و منه الجحیم، و الآیة تشتمل علی نفس الوعید، و تقابل قوله تعالی فی الآیة السابقة: «لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ».
و تقیید الکفر بتکذیب الآیات للاحتراز عن الکفر الذی لا یقارن تکذیب الآیات الدالة، و لا ینتهی إلی إنکار الحق مع العلم بکونه حقا کما فی صورة الاستضعاف، فإن أمره إلی الله إن یشأ یغفره و إن یشأ یعذب علیه فهاتان الآیتان وعد جمیل للذین آمنوا و عملوا الصالحات، و إیعاد شدید للذین کفروا و کذبوا بآیات الله، و بین المرحلتین مراحل متوسطة و منازل متخللة أبهم الله سبحانه أمرها و عقباها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ هَمَّ قَوْمٌ أَنْ یَبْسُطُوا» (إلخ) هذا المضمون یقبل الانطباق علی وقائع متعددة مختلفة وقعت بین الکفار و المسلمین کغزوات بدر و أحد و الأحزاب و غیر ذلک، فالظاهر أن المراد به مطلق ما هم به المشرکون من قتل المؤمنین و إمحاء أثر الإسلام و دین التوحید.
و ما ذکره بعض المفسرین أن المراد به ما هم بعض المشرکین من قتل النبی ص أو ما هم به بعض الیهود من الفتک به- و سیجی‌ء قصتهما- فبعید من ظاهر اللفظ کما لا یخفی.
قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ» أمر بالتقوی و التوکل علی الله، و المراد بالحقیقة النهی و التحذیر الشدید عن ترک التقوی و ترک التوکل علی الله سبحانه، و الدلیل علی ذلک ما سرده تعالی من قصة أخذ المیثاق من بنی إسرائیل و من الذین قالوا إنا نصاری، ثم نقض الطائفتین المیثاق الإلهی و ابتلاء الله إیاهم باللعن و تقسیة القلوب، و نسیان حظ من دینهم، و إغراء العداوة و البغضاء بینهم إلی یوم القیامة.
و لم یذکر القصة إلا لیستشهد بها علی المؤمنین، و یجعلها نصب أعینهم لیعتبروا بها و ینتبهوا بأن الیهود و النصاری إنما ابتلوا بما ابتلوا به لنسیانهم میثاق الله سبحانه و لم یکن إلا میثاقا بالإسلام لله، واثقوه بالسمع و الطاعة، و کان لازم ذلک أن یتقوا مخالفة ربهم 
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و أن یتوکلوا علیه فی أمور دینهم أی یتخذوه وکیلا فیها یختارون ما یختاره لهم، و یترکون ما یکرهه لهم، و طریقه طاعة رسلهم بالإیمان بهم، و ترک متابعة غیر الله و رسله، ممن یدعو إلی نفسه و الخضوع لأمره من الجبابرة و الطغاة و غیرهم حتی الأحبار و الرهبان فلا طاعة إلا لله أو من أمر بطاعته.
لکنهم نبذوه وراءهم ظهریا فأبعدوا من رحمة الله و حرفوا الکلم عن مواضعه و فسروها بغیر ما أرید بها فأوجب ذلک أن نسوا حظا من الدین و لم یکن إلا حظا و سهما یرتحل بارتحاله عنهم کل خیر و سعادة و أفسد ذلک ما بقی بأیدیهم من الدین فإن الدین مجموع من معارف و أحکام مرتبط بعضها ببعض یفسد بعضه بفساد بعض آخر سیما الأرکان و الأصول و ذلک کمن یصلی لکن لا لوجه الله، أو ینفق لا لمرضاة الله، أو یقاتل لا لإعلاء کلمة الحق.
فلا ما بقی فی أیدیهم نفعهم، إذ کان محرفا فاسدا، و لا ما نسوه من الدین أمکنهم أن یستغنوا عنه، و لا غنی عن الدین و لا سیما أصوله و أرکانه.
فمن هنا یعلم أن المقام یقتضی أن یحذر المؤمنون عن مخالفة التقوی و ترک التوکل علی الله بذکر هذه القصة و دعوتهم إلی الاعتبار بها.
و من هنا یظهر أیضا: أن المراد بالتوکل ما یشمل الأمور التشریعیة و التکوینیة جمیعا أو ما یختص بالتشریعیات بمعنی أن الله سبحانه یأمر المؤمنین بأن یطیعوا الله و رسوله فی أحکامه الدینیة و ما أتاهم به و بینه لهم رسوله و یکلوا أمر الدین و القوانین الإلهیة إلی ربهم، و یکفوا عن الاستقلال بأنفسهم، و التصرف فیما أودعه عندهم من شرائعه کما یأمرهم أن یطیعوه فیما سن لهم من سنة الأسباب و المسببات فیجروا علی هذه السنة من غیر اعتماد بها و إعطاء استقلال و ربوبیة لها، و ینتظروا ما یریده الله و یختاره لهم من النتائج بتدبیره و مشیئته.
قوله تعالی «وَ لَقَدْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ بَعَثْنا مِنْهُمُ اثْنَیْ عَشَرَ نَقِیباً» (الآیة) قال الراغب: النقب فی الحائط و الجلد کالثقب فی الخشب. قال: و النقیب الباحث عن القوم و عن أحوالهم، و جمعه نقباء.
و الله سبحانه یقص علی المؤمنین من هذه الأمة ما جری علی بنی إسرائیل من إحکام دینهم و تثبیت أمرهم بأخذ المیثاق، و بعث النقباء، و إبلاغ البیان، و إتمام الحجة ثم ما
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قابلوه به من نقض المیثاق، و ما قابلهم به الله سبحانه من اللعن و تقسیة القلوب (إلخ).
فقال: «وَ لَقَدْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ» و هو الذی یذکره کثیرا فی سورة البقرة و غیرها: «وَ بَعَثْنا مِنْهُمُ اثْنَیْ عَشَرَ نَقِیباً» و الظاهر أنهم رؤساء الأسباط الاثنی عشر، کانوا کالولاة علیهم یتولون أمورهم فنسبتهم إلی أسباطهم بوجه کنسبة أولی الأمر إلی الأفراد فی هذه الأمة لهم المرجعیة فی أمور الدین و الدنیا غیر أنهم لا یتلقون وحیا، و لا یشرعون شریعة و إنما ذلک إلی الله و رسوله «وَ قالَ اللَّهُ إِنِّی مَعَکُمْ» إیذان بالحفظ و المراقبة فیتفرع علیه أن ینصرهم إن أطاعوه و یخذلهم إن عصوه و لذلک ذکر الأمرین جمیعا فقال: «لَئِنْ أَقَمْتُمُ الصَّلاةَ وَ آتَیْتُمُ الزَّکاةَ وَ آمَنْتُمْ بِرُسُلِی وَ عَزَّرْتُمُوهُمْ» و التعزیر هو النصرة مع التعظیم، و المراد بالرسل ما سیستقبلهم ببعثته و دعوته کعیسی و محمد (ع) و سائر من بعثه الله بین موسی و محمد (ع) «وَ أَقْرَضْتُمُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» و هو الإنفاق المندوب دون الزکاة الواجبة «لَأُکَفِّرَنَّ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ لَأُدْخِلَنَّکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» فهذا ما یرجع إلی جمیل الوعد. ثم قال: «فَمَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ مِنْکُمْ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ».
قوله تعالی: «فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ لَعَنَّاهُمْ وَ جَعَلْنا قُلُوبَهُمْ قاسِیَةً»، ذکر تعالی جزاء الکفر بالمیثاق المذکور ضلال سواء السبیل، و هو ذکر إجمالی یفصله ما فی هذه الآیة من أنواع النقم التی نسب الله سبحانه بعضها إلی نفسه کاللعن و تقسیة القلوب مما تستقیم فیه النسبة، و بعضها إلی أنفسهم مما وقع باختیارهم کالذی یعنی بقوله: «وَ لا تَزالُ تَطَّلِعُ عَلی خائِنَةٍ مِنْهُمْ» فهذا کله جزاؤهم بما کفروا بآیات الله التی علی رأسها المیثاق المأخوذ منهم، أو جزاء کفرهم بالمیثاق خاصة فإن سواء السبیل الذی ضلوه هو سبیل السعادة التی بها عمارة دنیاهم و أخراهم.
فقوله: «فَبِما نَقْضِهِمْ مِیثاقَهُمْ» الظاهر أنه هو الکفر الذی توعد الله علیه فی الآیة السابقة، و لفظة «ما» فی قوله: «فَبِما» للتأکید، و یفید الإبهام لغرض التعظیم أو التحقیر أو غیرهما، و المعنی: فبنقض ما منهم لمیثاقهم «لَعَنَّاهُمْ» و اللعن هو الإبعاد من الرحمة «وَ جَعَلْنا قُلُوبَهُمْ قاسِیَةً» و قسوة القلب مأخوذ من قسوة الحجارة و هی صلابتها و القسی من القلوب ما لا یخشع لحق و لا یتأثر برحمة، قال تعالی «أَ لَمْ یَأْنِ لِلَّذِینَ آمَنُوا أَنْ تَخْشَعَ قُلُوبُهُمْ لِذِکْرِ اللَّهِ وَ ما نَزَلَ مِنَ الْحَقِّ وَ لا یَکُونُوا کَالَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلُ فَطالَ عَلَیْهِمُ الْأَمَدُ فَقَسَتْ قُلُوبُهُمْ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ»: (الحدید: 16).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 241
و بالجملة عقبت قسوة قلوبهم أنهم عادوا «یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ» بتفسیرها بما لا یرضی به الله سبحانه و بإسقاط أو زیادة أو تغییر، فکل ذلک من التحریف، و أفضاهم ذلک إلی أن فاتهم حقائق ناصعة من الدین «وَ نَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ» و لم یکن إلا حظا من الأصول التی تدور علی مدارها السعادة، و لا یقوم مقامها إلا ما یسجل علیهم الشقوة اللازمة کقولهم بالتشبیه، و خاتمیة نبوة موسی، و دوام شریعة التوراة، و بطلان النسخ و البداء إلی غیر ذلک.
«وَ لا تَزالُ تَطَّلِعُ عَلی خائِنَةٍ مِنْهُمْ» أی علی طائفة خائنة منهم، أو علی خیانة منهم «إِلَّا قَلِیلًا مِنْهُمْ فَاعْفُ عَنْهُمْ وَ اصْفَحْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ» و قد تقدم مرارا أن استثناء القلیل منهم لا ینافی ثبوت اللعن و العذاب للجماعة التی هی الشعب و الأمة «1» قوله تعالی: «وَ مِنَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری أَخَذْنا مِیثاقَهُمْ فَنَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ فَأَغْرَیْنا»، قال الراغب: غری بکذا أی لهج به و لصق، و أصل ذلک من الغراء و هو ما یلصق به، و أغریت فلانا بکذا نحو ألهجت به.
و قد کان المسیح عیسی بن مریم نبی رحمة یدعو الناس إلی الصلح و السلم، و یندبهم إلی الإشراف علی الآخرة، و الإعراض عن ملاذ الدنیا و زخارفها، و ینهاهم عن التکالب لأجل هذا العرض الأدنی «2» فلما نسوا حظا مما ذکروا به أثبت الله سبحانه فی قلوبهم مکان السلم و الصلح حربا، و بدل المؤاخاة و الموادة التی ندبوا إلیها معاداة و مباغضة کما یقول:
«فَنَسُوا حَظًّا مِمَّا ذُکِّرُوا بِهِ فَأَغْرَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ». و هذه العداوة و البغضاء اللتان ذکرهما الله تعالی صارتا من الملکات الراسخة المرتکزة بین هؤلاء الأمم المسیحیة و کالنار الآخرة التی لا مناص لهم کلما أرادوا أن یخرجوا منها من غم أعیدوا فیها و ذوقوا عذاب الحریق.
______________________________
(1) و من عجیب القول ما فی بعض التفاسیر أن المراد بالقلیل عبد الله بن سلام و أصحابه مع أن عبد الله بن سلام کان قد أسلم قبل نزول السورة بمدة، و ظاهر الآیة استثناء بعض الیهود الذین لم یکونوا قد أسلموا إلی حین نزول الآیة.
(2) راجع فی ذلک إلی بیانات المسیح ع فی مختلف مواقفه المنقولة عنه فی الأناجیل الأربعة.
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و لم یزل منذ رفع عیسی بن مریم (ع)، و اختلف حواریوه و الدعاة السائحون من تلامذتهم فیما بینهم نشب الاختلاف فیما بینهم، و لم یزل ینمو و یکثر حتی تبدل إلی الحروب و المقاتلات و الغارات و أنواع الشرد و الطرد و غیر ذلک حتی انتهی إلی حروب عالمیة کبری تهدد الأرض بالخراب و الإنسانیة بالفناء و الانقراض.
کل ذلک من تبدل النعمة نقمة و إنتاج السعی ضلالا «وَ سَوْفَ یُنَبِّئُهُمُ اللَّهُ بِما کانُوا یَصْنَعُونَ 
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یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ مِنَ الْکِتابِ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتابٌ مُبِینٌ (15) یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (16) لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ أَنْ یُهْلِکَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (17) وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ قُلْ فَلِمَ یُعَذِّبُکُمْ بِذُنُوبِکُمْ بَلْ أَنْتُمْ بَشَرٌ مِمَّنْ خَلَقَ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ (18) یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ مِنَ الرُّسُلِ أَنْ تَقُولُوا ما جاءَنا مِنْ بَشِیرٍ وَ لا نَذِیرٍ فَقَدْ جاءَکُمْ بَشِیرٌ وَ نَذِیرٌ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (19)
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(بیان)

لما ذکر تعالی أخذه المیثاق من أهل الکتاب علی نصرة رسله و تعزیرهم و علی حفظ ما آتاهم من الکتاب ثم نقضهم میثاقه تعالی الذی واثقهم به دعاهم إلی الإیمان برسوله الذی أرسله و کتابه الذی أنزله، بلسان تعریفهما لهم و إقامة البینة علی صدق الرسالة و حقیة الکتاب، و إتمام الحجة علیهم فی ذلک:
أما التعریف فهو الذی یشتمل علیه قوله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً» (إلخ)، و قوله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ» (إلخ).
و أما إقامة البینة فما فی قوله: «یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ» (إلخ) فإن ذلک نعم الشاهد علی صدق الرسالة من أمی یخبر بما لا سبیل إلیه إلا للأخصاء من علمائهم، و کذا قوله: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ» (إلخ) فإن المطالب الحقة التی لا غبار علی حقیتها هی نعم الشاهد علی صدق الرسالة و حقیة الکتاب.
و أما إتمام الحجة فما یتضمنه قوله «أَنْ تَقُولُوا ما جاءَنا مِنْ بَشِیرٍ وَ لا نَذِیرٍ فَقَدْ جاءَکُمْ بَشِیرٌ وَ نَذِیرٌ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ». و قد رد الله تعالی علیهم فی ضمن الآیات قول البعض: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» و قول الیهود و النصاری. «نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ».
قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ مِنَ الْکِتابِ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» أما بیانه کثیرا کانوا یخفون من الکتاب فکبیانه آیات النبوة و بشاراتها کما یشیر إلیه قوله تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ»: الآیة (الأعراف: 157) و قوله تعالی: «یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمْ» الآیة: (البقرة: 146) و قوله: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ إلی قوله- ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ»
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الآیة: الفتح: 29) و کبیانه (ص) حکم الرجل الذی کتموه و کابروا فیه الحق علی ما یشیر إلیه قوله تعالی فیما سیأتی: «لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» الآیات: (المائدة: 41) و هذا الحکم أعنی حکم الرجم موجود الآن فی الإصحاح الثانی و العشرین من سفر التثنیة من التوراة الدائرة بینهم.
و أما عفوه عن کثیر فهو ترکه کثیرا مما کانوا یخفونه من الکتاب، و یشهد بذلک الاختلاف الموجود فی الکتابین، کاشتمال التوراة علی أمور فی التوحید و النبوة لا یصح استنادها إلیه تعالی کالتجسم و الحلول فی المکان و نحو ذلک، و ما لا یجوز العقل نسبته إلی الأنبیاء الکرام من أنواع الکفر و الفجور و الزلات، و کفقدان التوراة ذکر المعاد من رأس و لا یقوم دین علی ساق إلا بمعاد، و کاشتمال ما عندهم من الأناجیل و لا سیما إنجیل یوحنا علی عقائد الوثنیة.
قوله تعالی: «قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتابٌ مُبِینٌ» ظاهر قوله: «قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ» کون هذا الجائی قائما به تعالی نحو قیام کقیام البیان أو الکلام بالمبین و المتکلم و هذا یؤید کون المراد بالنور هو القرآن، و علی هذا فیکون قوله: «وَ کِتابٌ مُبِینٌ» معطوفا علیه عطف تفسیر، و المراد بالنور و الکتاب المبین جمیعا القرآن، و قد سمی الله تعالی القرآن نورا فی موارد من کلامه کقوله تعالی: «وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ»: (الأعراف:
157) و قوله: «فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا»: (التغابن: 8) و قوله:
«وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً»: (النساء: 174).
و من المحتمل أن یکون المراد بالنور النبی ص علی ما ربما أفاده صدر الکلام فی الآیة، و قد عده الله تعالی نورا فی قوله: «وَ سِراجاً مُنِیراً»: (الأحزاب: 46).
قوله تعالی: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ» الباء فی قوله: «بِهِ» للآلة و الضمیر عائد إلی الکتاب أو إلی النور سواء أرید به النبی ص أو القرآن فمآل الجمیع واحد فإن النبی ص أحد الأسباب الظاهریة فی مرحلة الهدایة، و کذا القرآن و حقیقة الهدایة قائمة به قال تعالی: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: (القصص: 56)، و قال: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ وَ لکِنْ جَعَلْناهُ نُوراً نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشاءُ مِنْ عِبادِنا وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی 
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صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ صِراطِ اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ» (الشوری: 53) و الآیات کما تری تنسب الهدایة إلی القرآن و إلی الرسول ص فی عین أنها ترجعها إلی الله سبحانه فهو الهادی حقیقة و غیره سبب ظاهری مسخر لإحیاء أمر الهدایة.
و قد قید تعالی قوله: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ» بقوله: «مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ» و یئول إلی اشتراط فعلیة الهدایة الإلهیة باتباع رضوانه، فالمراد بالهدایة هو الإیصال إلی المطلوب، و هو أن یورده الله تعالی سبیلا من سبل السلام أو جمیع السبل أو أکثرها واحدا بعد آخر.
و قد أطلق تعالی السلام فهو السلامة و التخلص من کل شقاء یختل به أمر سعادة الحیاة فی دنیا أو آخرة، فیوافق ما وصف القرآن الإسلام لله و الإیمان و التقوی بالفلاح و الفوز و الأمن و نحو ذلک، و قد تقدم فی الکلام علی قوله تعالی: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ»: (الحمد: 6) فی الجزء الأول من الکتاب أن لله سبحانه بحسب اختلاف حال السائرین من عباده سبلا کثیرة تتحد الجمیع فی طریق واحد منسوب إلیه تعالی یسمیه فی کلامه بالصراط المستقیم قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: (العنکبوت: 69)، و قال تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: (الأنعام: 153) فدل علی أن له سبلا کثیرة لکن الجمیع تتحد فی الإیصال إلی کرامته تعالی من غیر أن تفرق سالکیها و یبین کل سبیل سالکیه عن سالکی غیره من السبل کما هو شأن غیر صراطه تعالی من السبل.
فمعنی الآیة- و الله العالم-: یهدی الله سبحانه و یورد بسبب کتابه أو بسبب نبیه من اتبع رضاه سبلا من شأنها أنه یسلم من سار فیها من شقاء الحیاة الدنیا و الآخرة، و کل ما تتکدر به العیشة السعیدة.
فأمر الهدایة إلی السلام و السعادة یدور مدار اتباع رضوان الله، و قد قال تعالی:
«وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ»: (الزمر: 7)، و قال: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ»: (التوبة: 96) و یتوقف بالآخرة علی اجتناب سبیل الظلم و الانخراط فی سلک الظالمین، و قد نفی الله سبحانه عنهم هدایته و آیسهم من نیل هذه الکرامة الإلهیة بقوله: «وَ اللَّهُ 
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لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: (الجمعة: 5) فالآیة أعنی قوله: «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ» تجری بوجه مجری قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: (الأنعام: 82).
قوله تعالی «وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ» فی جمع الظلمات و إفراد النور إشارة إلی أن طریق الحق لا اختلاف فیه و لا تفرق و إن تعددت بحسب المقامات و المواقف بخلاف طریق الباطل.
و الإخراج من الظلمات إلی النور إذا نسب إلی غیره تعالی کنبی أو کتاب فمعنی إذنه تعالی فیه إجازته و رضاه کما قال تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ»: (إبراهیم: 1) فقید إخراجه إیاهم من الظلمات إلی النور بإذن ربهم لیخرج بذلک عن الاستقلال فی السببیة فإن السبب الحقیقی لذلک هو الله سبحانه و قال: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا أَنْ أَخْرِجْ قَوْمَکَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ»: (إبراهیم: 5) فلم یقیده بالإذن لاشتمال الأمر علی معناه.
و إذا نسب ذلک إلی الله تعالی فمعنی إخراجهم بإذنه إخراجهم بعلمه و قد جاء الإذن بمعنی العلم یقال: أذن به أی علم به، و من هذا الباب قوله تعالی: «وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ»: (التوبة: 3) «فَقُلْ آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ»: (الأنبیاء: 109)، و قوله: «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ»: (الحج: 27) إلی غیرها من الآیات.
و أما قوله تعالی «وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ، فقد أعید فیه لفظ الهدایة لحیلولة قوله: «وَ یُخْرِجُهُمْ»، بین قوله «یَهْدِی بِهِ اللَّهُ»، و بین هذه الجملة، و لأن الصراط المستقیم کما تقدم بیانه فی سورة الفاتحة طریق مهیمن علی الطرق کلها فالهدایة إلیه أیضا هدایة مهیمنة علی سائر أقسام الهدایة التی تتعلق بالسبل الجزئیة.
و لا ینافی تنکیر قوله: «صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» کون المراد به هو الصراط المستقیم الوحید الذی نسبه الله تعالی فی کلامه إلی نفسه- إلا فی سورة الفاتحة- لأن قرینة المقام تدل علی ذلک، و إنما التنکیر لتعظیم شأنه و تفخیم أمره.
قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» هؤلاء إحدی الطوائف الثلاثة التی تقدم نقل أقوالهم فی سورة آل عمران، و هی القائلة باتحاد الله سبحانه 
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بالمسیح فهو إله و بشر بعینه، و یمکن تطبیق الجملة أعنی قولهم «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» علی القول بالبنوة و علی القول بثالث ثلاثة أیضا غیر أن ظاهر الجملة هو حصول العینیة بالاتحاد.
قوله تعالی: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ أَنْ یُهْلِکَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ» وَ أُمَّهُ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً» (الآیة) هذا برهان علی إبطال قولهم: من جهة مناقضة بعضه بعضا لأنهم لما وضعوا أن المسیح مع کونه إلها بشر کما وصفوه بأنه ابن مریم جوزوا له ما یجوز علی أی بشر مفروض من سکان هذه الأرض، و هم جمیعا کسائر أجزاء السماوات و الأرض و ما بینهما مملوکون لله تعالی مسخرون تحت ملکه و سلطانه، فله تعالی أن یتصرف فیهم بما أراد، و أن یحکم لهم أو علیهم کیفما شاء، فله أن یهلک المسیح کما له أن یهلک أمه و من فی الأرض علی حد سواء من غیر مزیة للمسیح علی غیره، و کیف یجوز الهلاک علی الله سبحانه؟! فوضعهم أن المسیح بشر یبطل وضعهم أنه هو الله سبحانه للمناقضة.
فقوله: «فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» کنایة عن نفی المانع مطلقا فملک شی‌ء من الله هو السلطنة علیه تعالی فی بعض ما یرجع إلیه، و لازمها انقطاع سلطنته عن ذلک الشی‌ء، و هو أن یکون سبب من الأسباب یستقل فی التأثیر فی شی‌ء بحیث یمانع تأثیره تعالی أو یغلب علیه فیه، و لا ملک إلا لله وحده لا شریک له إلا ما ملک غیره تملیکا لا یبطل ملکه و سلطانه.
و قوله: «إِنْ أَرادَ أَنْ یُهْلِکَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً» إنما قید المسیح بقوله «ابْنُ مَرْیَمَ» للدلالة علی کونه بشرا تاما واقعا تحت التأثیر الربوبی کسائر البشر، و لذلک بعینه عطف علیه «أُمَّهُ» لکونها مسانخة له من دون ریب، و عطف علیه «مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً» لکون الحکم فی الجمیع علی حد سواء.
و من هنا یظهر أن فی هذا التقیید و العطف تلویحا إلی برهان الإمکان، و محصله أن المسیح یماثل غیره من أفراد البشر کأمه و سائر من فی الأرض فیجوز علیه ما یجوز علیهم لأن حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد، و یجوز علی غیره أن یقع تحت حکم الهلاک فیجوز علیه ذلک و لا مانع هناک یمنع، و لو کان هو الله سبحانه لما جاز علیه ذلک.
و قوله: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» فی مقام التعلیل للجملة السابقة،
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و التصریح بقوله: «وَ ما بَیْنَهُما» مع أن القرآن کثیرا ما یعبر عن عالم الخلقة بالسماوات و الأرض فقط إنما هو لیکون الکلام أقرب من التصریح، و أسلم من ورود التوهمات و الشبهات فلیس لمتوهم أن یتوهم أنه إنما ذکر السماوات و الأرض و لم یذکر ما بینهما، و مورد الکلام مما بینهما.
و تقدیم الخبر أعنی قوله: «وَ لِلَّهِ» للدلالة علی الحصر، و بذلک یتم البیان، و المعنی:
کیف یمکن أن یمنع مانع من إرادته تعالی إهلاک المسیح و غیره و وقوع ما أراده من ذلک، و الملک و السلطنة المطلقة فی السماوات و الأرض و ما بینهما لله تعالی لا ملک لأحد سواه؟
فلا مانع من نفوذ حکمه و مضی أمره.
و قوله: «یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فی مقام التعلیل للجملة السابقة علیه أعنی قوله: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» فإن الملک بضم المیم- و هو نوع سلطنة و مالکیة علی سلطنة الناس و ما یملکونه إنما یتقوم بشمول القدرة و نفوذ المشیئة، و لله سبحانه ذلک فی جمیع السماوات و الأرض و ما بینهما، فله القدرة علی کل شی‌ء و هو یخلق ما یشاء من الأشیاء فله الملک المطلق فی السماوات و الأرض و ما بینهما فخلقه ما یشاء و قدرته علی کل شی‌ء هو البرهان علی ملکه کما أن ملکه هو البرهان علی أن له أن یرید إهلاک الجمیع ثم یمضی إرادته لو أراد، و هو البرهان علی أنه لا یشارکه أحد منهم فی ألوهیته.
و أما البرهان علی نفوذ مشیته و شمول قدرته فهو أنه الله عز اسمه، و لعله لذلک کرر لفظ الجلالة فی الآیة مرات فقد آل فرض الألوهیة فی شی‌ء إلی أنه لا شریک له فی ألوهیته.
قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ» لا ریب أنهم لم یکونوا یدعون النبوة الحقیقیة کما یدعیه معظم النصاری للمسیح (ع) فلا الیهود کانت تدعی ذلک حقیقة و لا النصاری، و إنما کانوا یطلقونها علی أنفسهم إطلاقا تشریفیا بنوع من التجوز، و قد ورد فی کتبهم المقدسة هذا الإطلاق کثیرا کما فی حق آدم «1» و یعقوب «2» و داود «3»
______________________________
(1) آیة 38 من الإصحاح الثالث من إنجیل لوقا.
(2) آیة 22 من الإصحاح الرابع من سفر الخروج من التوراة.
(3) آیة 7 من المزمور 2 من مزامیر داود.
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و إقرام «1» و عیسی «2» و أطلق «3» أیضا علی صلحاء المؤمنین.
و کیف کان فإنما أرید بالأبناء أنهم من الله سبحانه بمنزلة الأبناء من الأب، فهم بمنزلة أبناء الملک بالنسبة إلیه المنحازین عن الرعیة المخصوصین بخصیصة القرب المقتضیة أن لا یعامل معهم معاملة الرعیة کأنهم مستثنون عن إجراء القوانین و الأحکام المجراة بین الناس لأن تعلقهم بعرش الملک لا یلائم مجازاتهم بما یجازی به غیرهم و لا إیقافهم موقفا توقف فیه سائر الرعیة، فلا یستهان بهم کما یستهان بغیرهم فکل ذلک لما تتعقبه علقة النسب من علقة الحب و الکرامة.
فالمراد بهذه النبوة الاختصاص و التقرب، و یکون عطف قوله: «وَ أَحِبَّاؤُهُ» علی قوله: «أَبْناءُ اللَّهِ» کعطف التفسیر و لیس به حقیقة، و غرضهم من دعوی هذا الاختصاص و المحبوبیة إثبات لازمه و هو أنه لا سبیل إلی تعذیبهم و عقوبتهم فلن یصیروا إلا إلی النعمة و الکرامة لأن تعذیبه تعالی إیاهم یناقض ما خصهم به من المزیة، و حباهم به من الکرامة.
و الدلیل علیه ما ورد فی الرد علیهم من قوله تعالی: «یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ»، إذ لو لا أنهم کانوا یریدون بقولهم: «نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ» أنه لا سبیل إلی عذابهم و إن لم یستجیبوا الدعوة الحقة لم یکن وجه لذکر هذه الجملة: «یَغْفِرُ»، ردا علیهم و لا لقوله: «بَلْ أَنْتُمْ بَشَرٌ مِمَّنْ خَلَقَ» موقع حسن مناسب فمعنی قولهم: «نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ» أنا خاصة الله و محبوبوه لا سبیل له تعالی إلی تعذیبنا و إن فعلنا، ما فعلنا و ترکنا ما ترکنا لأن انتفاء السبیل و وقوع الأمن التام من کل مکروه و محذور هو لازم معنی الاختصاص و الحب.
قوله تعالی: «قُلْ فَلِمَ یُعَذِّبُکُمْ بِذُنُوبِکُمْ» أمر نبیه بالاحتجاج علیهم و رد دعواهم بالحجة، و تلک حجتان: إحداهما: النقض علیهم بالتعذیب الواقع علیهم، و ثانیتهما:
معارضتهم بحجة تنتج نقیض دعواهم.
و محصل الحجة الأولی التی یشتمل علیها قوله: «فَلِمَ یُعَذِّبُکُمْ بِذُنُوبِکُمْ» أنه لو
______________________________
(1) آیة 9 من الإصحاح 31 من نبوة إرمیا.
(2) موارد کثیرة من الأناجیل و ملحقاتها.
(3) آیة 9 من الإصحاح 5 إنجیل متی، و فی غیره من الأناجیل.
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صحت دعواکم أنکم أبناء الله و أحباؤه مأمونون من التعذیب الإلهی لا سبیل إلیه فیکم لکنتم مأمونین من کل عذاب أخروی أو دنیوی فما هذا العذاب الواقع علیکم المستمر فیکم بسبب ذنوبکم؟ فأما الیهود فلم تزل تذنب ذنوبا کقتلهم أنبیاءهم و الصالحین من شعبهم و تفجر بنقض المواثیق الإلهیة المأخوذة منهم، و تحریف الکلم عن مواضعه و کتمان آیات الله و الکفر بها و کل طغیان و اعتداء، و تذوق وبال أمرها نکالا علیها من مسخ بعضهم و ضرب الذلة و المسکنة علی آخرین، و تسلط الظالمین علیهم یقتلون أنفسهم و یهتکون أعراضهم و یخربون بلادهم، و ما لهم من العیش إلا عیشة الحرض الذی لا هو حی فیرجی و لا میت فینسی.
و أما النصاری فلا فساد المعاصی و الذنوب الواقعة فی أممهم یقل مما کان من الیهود، و لا أنواع العذاب النازل علیهم قبل البعثة و فی زمانها و بعدها حتی الیوم، فهو ذا التاریخ یحفظ علیهم جمیع ذلک أو أکثرها، و القرآن یقص من ذلک شیئا کثیرا کما فی سورة البقرة و آل عمران و النساء و المائدة و الأعراف و غیرها.
و لیس لهؤلاء أن یقول: هذه المصائب و البلایا و الفتن النازلة بنا إنما هی من قبیل «البلاء للولاء» و لا دلیل علی کونها عن سخط إلهی یسحب نکالا و وبالا و قد نزل أمثالها علی صالحی عباد الله من الأنبیاء و الرسل کإبراهیم و إسماعیل و یعقوب و یوسف و زکریا و یحیی و غیرهم، و نزل علیکم معاشر المسلمین نظائرها کما فی غزوة أحد و مؤتة و غیرهما، فما بال هذه المکاره إذا حلت بنا عدت أعذبة إلهیة و إذا حلت بکم عادت نعما و کرامات؟
و ذلک أنه لا ریب لأحد أن هذه المکاره الجسمانیة و المصائب و البلایا الدنیویة توجد عند المؤمنین کما توجد عند الکافرین، و تأخذ الصالحین و الطالحین معا، سنة الله التی قد خلت فی عباده إلا أنها تختلف عنوانا و أثرا باختلاف موقف الإنسان من الصلاح، و الطلاح مقام العبد من ربه.
فلا ریب أن من استقر الصلاح فی نفسه و تمکنت الفضیلة الإنسانیة من جوهره کالأنبیاء الکرام و من یتلوهم لا تؤثر المصائب و المحن الدنیویة النازلة علیه إلا فعلیة الفضائل الکامنة فی نفسه مما ینتفع به و بآثاره الحسنة هو و غیره فهذا النوع من المحن المشتملة علی ما یستکرهه الطبع لیس إلا تربیة إلهیة و إن شئت فقل ترفیعا للدرجة.
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و من لم یثبت علی سعادة أو شقاوة و لم یرکب طریق السعادة اللازمة بعد إذا نزلت به النوازل و دارت علیه الدوائر عقبت تعین طریقه و تمیز موقفه من کفر أو إیمان، و صلاح أو طلاح، و لا ینبغی أن یسمی هذا النوع من البلایا و المحن إلا امتحانات و ابتلاءات إلهیة تخد للإنسان خده إلی الجنة أو إلی النار.
و من لم یعتمد فی حیاته إلا علی هوی النفس و لم یألف إلا الفساد و الإفساد و الانغمار فی لجج الشهوة و الغضب، و لم یزل یختار الرذیلة علی الفضیلة، و الاستعلاء علی الله علی الخضوع للحق کما یقصه القرآن من عاقبة أمر الأمم الظالمة کقوم نوح و عاد و ثمود و قوم فرعون و أصحاب مدین و قوم لوط، إثر ما فرطوا فی جنب الله. فالنوائب المنصبة علیهم المبیدة لجمعهم لا یستقیم إلا أن تعد تعذیبات إلهیة و نکالات و وبالات علیهم لا غیر.
و قد جمع الله تعالی هذه المعانی فی قوله عز من قائل: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ»: (آل عمران: 141).
و تاریخ الیهود من لدن بعثة موسی (ع) إلی أن بعث الله محمدا ص- فیما یزید علی ألفی سنة- و کذا تاریخ النصاری من لدن رفع المسیح إلی ظهور الإسلام- فیما یقرب من ستة قرون علی ما یقال- مملوء من أنواع الذنوب التی أذنبوها، و جرائم ارتکبوها، و لم یبقوا منها باقیة ثم أصروا و استکبروا من غیر ندم، فالنوائب الحالة بساحتهم لا تستحق إلا اسم العذاب و النکال.
و أما أن المسلمین ابتلوا بأمثال ما ابتلیت به هؤلاء الأمم فهذه الابتلاءات بالنظر إلی طبیعتها الکونیة لیست إلا حوادث ساقتها ید التدبیر الإلهی سنة الله التی قد خلت من قبل و لن تجد لسنة الله تبدیلا، و بالنظر إلی حال المسلمین المبتلین بها فیما کانوا علی طریق الحق لم تکن إلا امتحانات إلهیة، و فیما انحرفوا عنه من قبیل النکال و العذاب، و لیس لأحد علی الله کرامة، و لا لمتحکم علیه حق و لم یثبت القرآن لهم علی ربهم کرامة، و لا عدهم أبناء الله و أحباءه، و لا اعتنی بما تسموا به من أسماء أو ألقاب.
قال تعالی مخاطبا لهم: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ وَ یَعْلَمَ الصَّابِرِینَ إلی أن قال- وَ ما مُحَمَّدٌ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ أَ فَإِنْ 
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ماتَ أَوْ قُتِلَ انْقَلَبْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ وَ مَنْ یَنْقَلِبْ عَلی عَقِبَیْهِ فَلَنْ یَضُرَّ اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ»: (آل عمران: 144) و قال تعالی: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ وَ لا یَجِدْ لَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً»: (النساء: 123).
و فی الآیة أعنی قوله: «قُلْ فَلِمَ یُعَذِّبُکُمْ بِذُنُوبِکُمْ» وجه آخر و هو أن یکون المراد بالعذاب الأخروی، و المضارع (یُعَذِّبُکُمْ) بمعنی الاستقبال دون الاستمرار کما فی الوجه السابق فإن أهل الکتاب معترفون بالعذاب بحذاء ذنوبهم فی الجملة: أما الیهود فقد نقل القرآن عنهم قولهم: «لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً»: (البقرة: 80) و أما النصاری فإنهم و إن قالوا بالفداء لمغفرة الذنوب لکنه إثبات فی نفسه للذنوب و العذاب الذی أصاب المسیح بالصلب و الأناجیل مع ذلک تثبت ذنوبا کالزنا و نحوه، و الکنیسة کانت تثبته عملا بما کانت تصدره من صکوک المغفرة. هذا. لکن الوجه هو الأول.
قوله تعالی: «بَلْ أَنْتُمْ بَشَرٌ مِمَّنْ خَلَقَ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» حجة ثانیة مسوقة علی نحو المعارضة محصلها:
أن النظر فی حقیقتکم یؤدی إلی بطلان دعواکم أنکم أبناء الله و أحباؤه، فإنکم بشر من جملة من خلقه الله من بشر أو غیره لا تمتازون عن سائر من خلقه الله منهم، و لا یزید أحد من الخلیقة من السماوات و الأرض و ما بینهما علی أنه مخلوق لله الذی هو الملیک الحاکم فیه و فی غیره بما شاء و کیفما شاء و سیصیر إلی ربه الملیک الحاکم فیه و فی غیره، و إذا کان کذلک کان لله سبحانه أن یغفر لمن شاء منهم، و یعذب من شاء منهم من غیر أن تمانعه مزیة أو کرامة أو غیر ذلک من أن یرید فی شی‌ء ما یریده من مغفرة أو عذاب أو یقطع سبیله قاطع أو یضرب دونه حجاب یحجبه عن نفوذ المشیئة و مضی الحکم.
فقوله: «بَلْ أَنْتُمْ بَشَرٌ مِمَّنْ خَلَقَ» بمنزلة إحدی مقدمات الحجة، و قوله: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» مقدمة أخری و قوله: «وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» مقدمة ثالثة، و قوله: «یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ» بمنزلة نتیجة البیان التی تناقض دعواهم: أنه لا سبیل إلی تعذیبهم.
قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ مِنَ الرُّسُلِ» قال الراغب: الفتور سکون بعد حدة و لین بعد شدة، و ضعف بعد قوة قال تعالی:
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«یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ مِنَ الرُّسُلِ» أی سکون خال عن مجی‌ء رسول الله.
و الآیة خطاب ثان لأهل الکتاب متمم للخطاب السابق فإن الآیة الأولی بینت لهم أن الله أرسل إلیهم رسولا أیده بکتاب مبین یهدی بإذن الله إلی کل خیر و سعادة، و هذه الآیة تبین أن ذلک البیان الإلهی أنما هو لإتمام الحجة علیهم أن یقولوا: ما جاءنا من بشیر و لا نذیر.
و بهذا البیان یتأید أن یکون متعلق الفعل (یُبَیِّنُ لَکُمْ) فی هذه الآیة هو الذی فی الآیة السابقة، و التقدیر: یبین لکم کثیرا مما کنتم تخفون من الکتاب أی إن هذا الدین الذی تدعون إلیه هو بعینه دینکم الذی کنتم تدینون به مصدقا لما معکم و الذی یری فیه من موارد الاختلاف فإنما هو بیان لما أخفیتموه من معارف الدین التی بینته الکتب الإلهیة، و لازم هذا الوجه أن یکون قوله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا یُبَیِّنُ لَکُمْ من قبیل إعادة عین الخطاب السابق لضم بعض الکلام المفصول عن الخطاب السابق المتعلق به و هو قوله: «أَنْ تَقُولُوا ما جاءَنا» (إلخ) إلیه و إنما جوز ذلک وقوع الفصل الطویل بین المتعلق و المتعلق به و هو شائع فی اللسان، قال:
قربا مربط النعامة منی‌لقحت حرب وائل عن حیال 
قربا مربط النعامة منی‌إن بیع الکریم بالشسع غال 
و یمکن أن یکون خطابا مستأنفا و الفعل (یُبَیِّنُ لَکُمْ) إنما حذف متعلقه.
للدلالة علی العموم أی یبین لکم جمیع ما یحتاج إلی البیان، أو لتفخیم أمره أی یبین لکم أمرا عظیما تحتاجون إلی بیانه، و قوله: «عَلی فَتْرَةٍ مِنَ الرُّسُلِ» لا یخلو عن إشعار أو دلالة علی هذه الحاجة فإن المعنی: یبین لکم ما مست حاجتکم إلی بیانه و الزمان خال من الرسل حتی یبینوا لکم ذلک.
و قوله: «أَنْ تَقُولُوا ما جاءَنا مِنْ بَشِیرٍ وَ لا نَذِیرٍ»، متعلق بقوله: «قَدْ جاءَکُمْ» بتقدیر: حذر أن تقولوا، أو لئلا تقولوا.
و قوله «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» کأنه لدفع الدخل فإن الیهود کانت لا تری 
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جواز تشریع شریعة بعد شریعة التوراة لذهابهم إلی امتناع النسخ و البداء فرد الله سبحانه مزعمتهم بأنها تنافی عموم القدرة، و قد تقدم الکلام فی النسخ فی تفسیر قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ» الآیة: (البقرة: 106) فی الجزء الأول من الکتاب.



(کلام فی طریق التفکر الذی یهدی إلیه القرآن و هو بحث مختلط)

مما لا نرتاب فیه أن الحیاة الإنسانیة حیاة فکریة لا تتم له إلا بالإدراک الذی نسمیه فکرا، و کان من لوازم ابتناء الحیاة علی الفکر أن الفکر کلما کان أصح و أتم کانت الحیاة أقوم، فالحیاة القیمة- بأیة سنة من السنن أخذ الإنسان، و فی أی طریق من الطرق المسلوکة و غیر المسلوکة سلک الإنسان- ترتبط بالفکر القیم و تبتنی علیه، و بقدر حظها منه یکون حظها من الاستقامة.
و قد ذکر الله سبحانه فی کتابه العزیز بطرق مختلفة و أسالیب متنوعة کقوله:
«أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: (الأنعام: 122)، و قوله: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ»: (الزمر: 9)، و قوله: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: (المجادلة:
11) و قوله: «فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: (الزمر: 18) إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة التی لا تحتاج إلی الإیراد. فأمر القرآن فی الدعوة إلی الفکر الصحیح و ترویج طریق العلم مما لا ریب فیه.
و القرآن الکریم مع ذلک یذکر أن ما یهدی إلیه طریق من الطرق الفکریة، قال تعالی: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ»: (إسراء: 9) أی الملة أو السنة أو الطریقة التی هی أقوم، و علی أی حال هی صراط حیوی کونه أقوم یتوقف علی کون طریق الفکر فیه أقوم، و قال تعالی: «قَدْ جاءَکُمْ مِنَ اللَّهِ نُورٌ وَ کِتابٌ مُبِینٌ یَهْدِی بِهِ اللَّهُ مَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَهُ سُبُلَ السَّلامِ وَ یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِهِ وَ یَهْدِیهِمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: (المائدة: 16) و الصراط المستقیم هو الطریق البین الذی لا اختلاف فیه و لا تخلف أی لا یناقض الحق المطلوب، و لا یناقض بعض أجزائه بعضا.
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و لم یعین فی الکتاب العزیز هذا الفکر الصحیح القیم الذی یندب إلیه إلا أنه أحال فیه إلی ما یعرفه الناس بحسب عقولهم الفطریة، و إدراکهم المرکوز فی نفوسهم، و أنک لو تتبعت الکتاب الإلهی ثم تدبرت فی آیاته وجدت ما لعله یزید علی ثلاثمائة آیة تتضمن دعوة الناس إلی التفکر أو التذکر أو التعقل، أو تلقن النبی ص الحجة لإثبات حق أو لإبطال باطل کقوله: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ أَنْ یُهْلِکَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ» (الآیة) أو تحکی الحجة عن أنبیائه و أولیائه کنوح و إبراهیم و موسی و سائر الأنبیاء العظام، و لقمان و مؤمن آل فرعون و غیرهما ع کقوله: «قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: (إبراهیم: 10)، و قوله: «وَ إِذْ قالَ لُقْمانُ لِابْنِهِ وَ هُوَ یَعِظُهُ یا بُنَیَّ لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ»: (لقمان: 13)، و قوله: «وَ قالَ رَجُلٌ مُؤْمِنٌ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَکْتُمُ إِیمانَهُ أَ تَقْتُلُونَ رَجُلًا أَنْ یَقُولَ رَبِّیَ اللَّهُ وَ قَدْ جاءَکُمْ بِالْبَیِّناتِ مِنْ رَبِّکُمْ» الآیة: (غافر: 28)، و قوله حکایة عن سحرة فرعون: «قالُوا لَنْ نُؤْثِرَکَ عَلی ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الَّذِی فَطَرَنا فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا» إلی آخر ما احتجوا به: (طه: 72).
و لم یأمر الله تعالی عباده فی کتابه و لا فی آیة واحدة أن یؤمنوا به أو بشی‌ء مما هو من عنده أو یسلکوا سبیلا علی العمیاء و هم لا یشعرون، حتی أنه علل الشرائع و الأحکام التی جعلها لهم مما لا سبیل للعقل إلا تفاصیل ملاکاته بأمور تجری مجری الاحتجاجات کقوله: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»: (العنکبوت: 45) و قوله: «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ کَما کُتِبَ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ»: (البقرة:
183)، و قوله فی آیة الوضوء: «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: (المائدة: 6) إلی غیر ذلک من الآیات.
و هذا الإدراک العقلی أعنی طریق الفکر الصحیح الذی یحیل إلیه القرآن الکریم و یبنی علی تصدیقه ما یدعو إلیه من حق أو خیر أو نفع، و یزجر عنه من باطل أو شر أو ضر أنما هو الذی نعرفه بالخلقة و الفطرة مما یتغیر و لا یتبدل و لا یتنازع فیه إنسان و إنسان، و لا یختلف فیه اثنان، و إن فرض فیه اختلاف أو تنازع فإنما هو من قبیل المشاجرة فی البدیهیات ینتهی إلی عدم تصور أحد المتشاجرین أو کلیهما حق المعنی المتشاجر فیه لعدم التفاهم الصحیح.
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و أما أن هذا الطریق الذی نعرفه بحسب فطرتنا الإنسانیة ما هو؟ فلئن شککنا فی شی‌ء لسنا نشک أن هناک حقائق خارجیة واقعیة مستقلة منفکة عن أعمالنا کمسائل المبدأ و المعاد، و مسائل أخری ریاضیة أو طبیعیة و نحو ما إذا أردنا أن نحصل علیها حصولا یقینیا استرحنا فی ذلک إلی قضایا أولیة بدیهة غیر قابلة للشک، و أخری تلزمها لزوما کذلک، و نرتبها ترتیبا فکریا خاصا نستنتج منها ما نطلبه کقولنا: أ. ب، و کل ب. ج، ف أ. ج، و کقولنا: لو کان أ. ب ف ج. د، و لو کان ج د ف ه. ز ینتج: لو کان أ ب، ف ه. ز و کقولنا: إن کان أ. ب فج. د و لو کان ج. د، ف ه. ز لکن أ. لیس ب، ینتج: ه لیس ز.
و هذه الأشکال التی ذکرناها و المواد الأولیة التی أشرنا إلیها أمور بدیهیة یمتنع أن یرتاب فیها إنسان ذو فطرة سلیمة إلا عن آفة عقلیة أو لاختلاط فی الفهم مقتض لعدم تعقل هذه الأمور الضروریة بأخذ مفهوم تصوری أو تصدیقی آخر مکان التصور أو التصدیق البدیهی، کما هو الغالب فیمن یتشکک فی البدیهیات.
و نحن إذا راجعنا التشکیکات و الشبه التی أوردت علی هذا الطریق المنطقی المذکور وجدنا أنهم یعتمدون فی استنتاج دعاویهم و مقاصدهم علی مثل القوانین المدونة فی المنطق الراجعة إلی الهیئة و المادة بحیث لو حللنا کلامهم إلی المقدمات الابتدائیة المأخوذة فیه عاد إلی مواد و هیئات منطقیة، و لو غیرنا بعض تلک المقدمات أو الهیئات إلی ما یهتف المنطق بعدم إنتاجها عاد الکلام غیر منتج، و رأیتهم لا یرضون بذلک، و هذا بعینه أوضح شاهد علی أن هؤلاء معترفون بحسب فطرتهم الإنسانیة بصحة هذه الأصول المنطقیة مسلمون لها مستعملون إیاها، جحدوا بها و استیقنتها أنفسهم.
1- کقول بعض المتکلمین: «لو کان المنطق طریقا موصلا لم یقع الاختلاف بین أهل المنطق لکنا نجدهم مختلفین فی آرائهم» فقد استعمل القیاس الاستثنائی من حیث لا یشعر، و قد غفل هذا القائل عن أن معنی کون المنطق آلة الاعتصام أن استعماله کما هو حقه یعصم الإنسان من الخطإ، و أما أن کل مستعمل له فإنما یستعمله صحیحا فلا یدعیه أحد، و هذا کما أن السیف آلة القطع لکن لا یقطع إلا عن استعمال صحیح.
2- و قول بعضهم: «إن هذه القوانین دونت ثم کملت تدریجا فکیف یبتنی علیها ثبوت الحقائق الواقعیة؟ و کیف یمکن إصابة الواقع لمن لم یعرفها أو لم یستعملها؟ و هذا
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کسابقه قیاس استثنائی و من أردإ المغالطة. و قد غلط القائل فی معنی التدوین، فإن معناه الکشف التفصیلی عن قواعد معلومة للإنسان بالفطرة إجمالا لا إن معنی التدوین هو الإیجاد.
3- و قول بعضهم: «إن هذه الأصول إنما روجت بین الناس لسد باب أهل البیت أو لصرف الناس عن اتباع الکتاب و السنة فیجب علی المسلمین اجتنابها» و هذا کلام منحل إلی أقیسة اقترانیة و استثنائیة. و لم یتفطن المستدل به أن تسویة طریق لغرض فاسد أو سلوکه لغایة غیر محمودة لا ینافی استقامته فی نفسه کالسیف یقتل به المظلوم، و کالدین یستعمل لغیر مرضاة الله سبحانه.
4- و قول بعضهم: «إن السلوک العقلی ربما انتهی بسالکه إلی ما یخالف صریح الکتاب و السنة کما نری من آراء کثیر من المتفلسفین» و هذا قیاس اقترانی مؤلف غولط فیه من جهة أن هذا المنهی لیس هو شکل القیاس و لا مادة بدیهیة بل مادة فاسدة غریبة داخلت المواد الصحیحة.
5- و قول بعضهم: «المنطق إنما یتکفل تمییز الشکل المنتج من الشکل الفاسد و أما المواد فلیس فیها قانون یعصم الإنسان من الخطإ فیها و لا یؤمن الوقوع فی الخطإ لو راجعنا غیر أهل العصمة، فالمتعین هو الرجوع إلیهم» و فیه مغالطة من جهة أنه سیق لبیان حجیة أخبار الآحاد أو مجموع الآحاد و الظواهر الظنیة من الکتاب، و من المعلوم أن الاعتصام بعصمة أهل العصمة (ع) إنما یحصل فیما أیقنا من کلامهم بصدوره و المراد منه معا یقینا صادقا، و أنی یحصل ذلک فی أخبار الآحاد التی هی ظنیة صدورا و دلالة؟ و کذا فی کل ما دلالته ظنیة، و إذا کان المناط فی الاعتصام هو المادة الیقینیة فما الفرق بین المادة الیقینیة المأخوذة من کلامهم و المادة الیقینیة المأخوذة من المقدمات العقلیة؟ و اعتبار الهیئة مع ذلک علی حاله.
و قولهم: «لا یحصل لنا الیقین بالمواد العقلیة بعد هذه الاشتباهات کلها» فیه: أولا أنه مکابرة. و ثانیا: أن هذا الکلام بعینه مقدمة عقلیة یراد استعمالها یقینیة، و الکلام مشتمل علی الهیئة.
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6- و قول بعضهم: «إن جمیع ما یحتاج إلیه النفوس الإنسانیة مخزونة فی الکتاب العزیز، مودعة فی أخبار أهل العصمة (ع) فما الحاجة إلی أسآر الکفار و الملاحدة؟».
و الجواب عنه أن الحاجة إلیها عین الحاجة التی تشاهد فی هذا الکلام بعینه، فقد ألف تألیفا اقترانیا منطقیا، و استعملت فیه المواد الیقینیة لکن غولط فیه أولا بأن تلک الأصول المنطقیة بعض ما هو مخزون مودع فی الکتاب و السنة، و لا طریق إلیها إلا البحث المستقل.
و ثانیا: أن عدم حاجة الکتاب و السنة و استغناءهما عن ضمیمة تنضم إلیهما غیر عدم حاجة المتمسک بهما و المتعاطی لهما، و فیه المغالطة، و ما مثل هؤلاء إلا کمثل الطبیب الباحث عن بدن الإنسان لو ادعی الاستغناء عن تعلم العلوم الطبیعیة و الاجتماعیة و الأدبیة، لأن الجمیع متعلق بالإنسان. أو کمثل الإنسان الجاهل إذا استنکف عن تعلم العلوم معتذرا أن جمیع العلوم مودعة فی الفطرة الإنسانیة.
و ثالثا: أن الکتاب و السنة هما الداعیان إلی التوسع فی استعمال الطرق العقلیة الصحیحة (و لیست إلا المقدمات البدیهیة أو المتکئة علی البدیهیة) قال تعالی: «فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: (الزمر: 18) إلی غیر ذلک من الآیات و الأخبار الکثیرة، نعم الکتاب و السنة ینهیان عن اتباع ما یخالفهما مخالفة صریحة قطعیة لأن الکتاب و السنة القطعیة من مصادیق ما دل صریح العقل علی کونهما من الحق و الصدق، و من المحال أن یبرهن العقل ثانیا علی بطلان ما برهن علی حقیته أولا، و الحاجة إلی تمییز المقدمات العقلیة الحقة من الباطلة ثم التعلق بالمقدمات الحقة کالحاجة إلی تمییز الآیات و الأخبار المحکمة من المتشابهة ثم التعلق بالمحکمة منهما، و کالحاجة إلی تمییز الأخبار الصادرة حقا من الأخبار الموضوعة و المدسوسة و هی أخبار جمة.
و رابعا: أن الحق حق أینما کان و کیفما أصیب و عن أی محل أخذ، و لا یؤثر فیه إیمان حامله و کفره، و لا تقواه و فسقه، و الإعراض عن الحق بغضا لحامله لیس إلا تعلقا بعصبیة الجاهلیة التی ذمها الله سبحانه و ذم أهلها فی کتابه العزیز و بلسان رسله (ع).
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7- و قول بعضهم: «إن طریق الاحتیاط فی الدین المندوب إلیه فی الکتاب و السنة الاقتصار علی ظواهر الکتاب و السنة و الاجتناب عن تعاطی الأصول المنطقیة و العقلیة فإن فیه التعرض للهلاک الدائم و الشقوة التی لا سعادة بعدها أبدا».
و فیه أن هذا البیان بعینه قد تعوطی فیه الأصول المنطقیة و العقلیة فإنه مشتمل علی قیاس استثنائی أخذ فیه مقدمات عقلیة متبینة عند العقل و لو لم یکن کتاب و لا سنة.
علی أن البیان إنما یتم فیمن لا یفی استعداده بفهم الأمور الدقیقة العقلیة و أما المستعد الذی یطیق ذلک فلا دلیل من کتاب و لا سنة و لا عقل علی حرمانه من نیل حقائق المعارف التی لا کرامة للإنسان و لا شرافة إلا بها، و قد دل علی ذلک الکتاب و السنة و العقل جمیعا.
8- و قول بعضهم- فیما ذکره-: «إن طریق السلف الصالح کان مباینا لطریق الفلسفة و العرفان و کانوا یستغنون بالکتاب و السنة عن استعمال الأصول المنطقیة و العقلیة کالفلاسفة، و عن استعمال طرق الریاضة کالعرفاء.
ثم لما نقلت فلسفة یونان فی عصر الخلفاء إلی العربیة رام المتکلمون من المسلمین و قد کانوا من تبعة القرآن إلی تطبیق المطالب الفلسفیة علی المعارف القرآنیة فتفرقوا بذلک إلی فرقتی الأشاعرة و المعتزلة، ثم نبغ آخرون فی زمان الخلفاء تسموا بالصوفیة و العرفاء کانوا یدعون کشف الأسرار و العلم بحقائق القرآن و کانوا یزعمون أنهم فی غنی عن الرجوع إلی أهل العصمة و الطهارة، و بذلک امتازت الفقهاء و الشیعة- و هم المتمسکون بذیلهم (ع)- عنهم، و لم یزل الأمر علی ذلک إلی ما یقرب من أواسط القرن الثالث عشر من الهجرة (قبل مائة سنة تقریبا) و عند ذلک أخذ هؤلاء (یعنی الفلاسفة و العرفاء) فی التدلیس و التلبیس و تأویل مقاصد القرآن و الحدیث إلی ما یوافق المطالب الفلسفیة و العرفانیة حتی اشتبه الأمر علی الأکثرین.
و استنتج من ذلک أن هذه الأصول مخالفة للطریقة الحقة التی یهدی إلیها الکتاب و السنة.
ثم أورد بعض الإشکالات علی المنطق- مما أوردناه- کوجود الاختلاف بین المنطقیین أنفسهم، و وقوع الخطإ مع استعماله، و عدم وجود البدیهیات و الیقینیات بمقدار کاف فی المسائل الحقیقیة، ثم ذکر مسائل کثیرة من الفلسفة و عدها جمیعا مناقضة لصریح ما یستفاد من الکتاب و السنة.
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هذا محصل کلامه و قد لخصناه تلخیصا.
و لیت شعری أی جهة من الجهات الموضوعة فی هذا الکلام علی کثرتها تقبل الإصلاح و الترمیم فقد استظهر الداء علی الدواء.
أما ما ذکره من تاریخ المتکلمین و انحرافهم عن الأئمة (ع) و قصدهم إلی تطبیق الفلسفة علی القرآن و انقسامهم بذلک إلی فرقتی الأشاعرة و المعتزلة و ظهور الصوفیة و زعمهم أنهم و متبعیهم فی غنی عن الکتاب و السنة و بقاء الأمر علی هذا الحال و ظهور الفلسفة العرفانیة فی القرن الثالث عشر کل ذلک مما یدفعه التاریخ القطعی، و سیجی‌ء إشارة إلی ذلک کله إجمالا.
علی أن فیه خطأ فاحشا بین الکلام و الفلسفة فإن الفلسفة تبحث بحثا حقیقیا و یبرهن علی مسائل مسلمة بمقدمات یقینیة و الکلام یبحث بحثا أعم من الحقیقی و الاعتباری، و یستدل علی مسائل موضوعة مسلمة بمقدمات هی أعم من الیقینیة و المسلمة، فبین الفنین أبعد مما بین السماء و الأرض، فکیف یتصور أن یروم أهل الکلام فی کلامهم تطبیق الفلسفة علی القرآن؟ علی أن المتکلمین لم یزالوا منذ أول ناجم نجم منهم إلی یومنا هذا فی شقاق مع الفلاسفة و العرفاء، و الموجود من کتبهم و رسائلهم و المنقول من المشاجرات الواقعة بینهم أبلغ شاهد یشهد بذلک.
و لعل هذا الإسناد مأخوذ من کلام بعض المستشرقین القائل بأن نقل الفلسفة إلی الإسلام هو الذی أوجد علم الکلام بین المسلمین. هذا، و قد جهل هذا القائل معنی الکلام و الفلسفة و غرض الفنین و العلل الموجبة لظهور التکلم و رمی من غیر مرمی.
و أعجب من ذلک کله أنه ذکر بعد ذلک: الفرق بین الکلام و الفلسفة بأن البحث الکلامی یروم إثبات مسائل المبدأ و المعاد مع مراعاة جانب الدین و البحث الفلسفی یروم ذلک من غیر أن یعتنی بأمر الدین ثم جعل ذلک دلیلا علی کون السلوک من طریق الأصول المنطقیة و العقلیة سلوکا مباینا لسلوک الدین مناقضا للطریق المشروع فیه هذا. فزاد فی الفساد، فکل ذی خبرة یعلم أن کل من ذکر هذا الفرق بین الفنین أراد أن یشیر إلی أن القیاسات المأخوذة فی الأبحاث الکلامیة جدلیة مرکبة من مقدمات مسلمة: (المشهورات و المسلمات) لکون الاستدلال بها علی مسائل مسلمة، و ما أخذ فی الأبحاث الفلسفیة منها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 261
قیاسات برهانیة یراد بها إثبات ما هو الحق لا إثبات ما سلم ثبوتها تسلیما، و هذا غیر أن یقال. إن أحد الطریقین (طریق الکلام) طریق الدین و الآخر طریق مباین لطریق الدین لا یعتنی به و إن کان حقا.
و أما ما ذکره من الإشکال علی المنطق و الفلسفة و العرفان فما اعترض به علی المنطق قد تقدم الکلام فیه، و أما ما ذکره فی موضوع الفلسفة و العرفان فإن کان ما ذکره علی ما ذکره و فهم منه ثم ناقض ما هو صریح الدین الحق فلا ریب لمرتاب فی أنه باطل و من هفوات الباحثین فی الفلسفة أو السالکین مسلک العرفان و أغلاطهم، لکن الشأن فی أن هفوات أهل فن و سقطاتهم و انحرافهم لا تحمل علی عاتق الفن، و إنما یحمل علی قصور الباحثین فی بحثهم.
و کان علیه أن یتأمل الاختلافات الناشئة بین المتکلمین: أشعریهم و معتزلیهم و إمامیهم فقد اقتسمت هذه الاختلافات الکلمة الواحدة الإسلامیة فجعلتها بادئ بدء ثلاثة و سبعین فرقة ثم فرقت کل فرقة إلی فرق، و لعل فروع کل أصل لا ینقص عددا من أصولها.
فلیت شعری هل أوجد الاختلافات شی‌ء غیر سلوک طریق الدین؟ و هل یسع لباحث أن یستدل بذلک علی بطلان الدین و فساد طریقه؟ أو یأتی هاهنا بعذر لا یجری هناک أو یرمی أولئک برذیلة معنویة لا توجد عینها أو مثلها فی هؤلاء؟! و نظیر فن الکلام فی ذلک الفقه الإسلامی و انشعاب الشعب و الطوائف فیه ثم الاختلافات الناشئة بین کل طائفة أنفسهم، و کذلک سائر العلوم و الصناعات علی کثرتها و اختلافها.
و أما ما استنتج من جمیع کلامه من بطلان جمیع الطرق المعمولة و تعین طریق الکتاب و السنة و هو مسلک الدین فلا یسعه إلا أن یری طریق التذکر و هو الذی نسب إلی أفلاطون الیونانی و هو أن الإنسان لو تجرد عن الهوسات النفسانیة و تحلی بحلیة التقوی و الفضائل الروحیة ثم رجع إلی نفسه فی أمر بان له الحق فیه.
هذا هو الذی ذکروه، و قد اختاره بعض القدماء من یونان و غیرهم و جمع من المسلمین و طائفة من فلاسفة الغرب غیر أن کلا من القائلین به قرره بوجه آخر:
فمنهم من قرره علی أن العلوم الإنسانیة فطریة بمعنی أنها حاصلة له، موجودة معه بالفعل فی أول وجوده، فلا جرم یرجع معنی حدوث کل علم له جدید إلی حصول التذکر.
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و منهم من قرره علی أن الرجوع إلی النفس بالانصراف عن الشواغل المادیة یوجب انکشاف الحقائق لا بمعنی کون العلوم عند الإنسان بالفعل بل هی له بالقوة و إنما الفعلیة فی باطن النفس الإنسانیة المفصولة عن الإنسان عند الغفلة الموصولة به عند التذکر، و هذا ما یقول به العرفاء و أهل الإشراق و أترابهم من سائر الملل و النحل. و منهم من قرره علی نحو ما قرره العرفاء غیر أنه اشتراط فی ذلک التقوی و اتباع الشرع علما و عملا کعدة من المسلمین ممن عاصرناهم و غیرهم زعما منهم أن اشتراط اتباع الشرع یفرق ما بینهم و بین العرفاء و المتصوفة، و قد خفی علیهم أن العرفاء سبقوهم فی هذا الاشتراط کما یشهد به کتبهم المعتبرة الموجودة، فالقول عین ما قال به المتصوفة، و إنما الفرق بین الفریقین فی کیفیة الاتباع و تشخیص معنی التبعیة، و هؤلاء یعتبرون فی التبعیة مرحلة الجمود علی الظواهر محضا، فطریقهم طریق مولد من تناکح طریقی المتصوفة و الأخباریة إلی غیر ذلک من التقریرات.
و القول بالتذکر إن لم یرد به إبطال الرجوع إلی الأصول المنطقیة و العقلیة لا یخلو من وجه صحة فی الجملة فإن الإنسان حینما یوجد بهویته یوجد شاعرا بذاته و قوی ذاته و بعلله، عالما بها علما حضوریا، و معه من القوی ما یبدل علمه الحضوری إلی علم حصولی. و لا توجد قوة هی مبدأ الفعل إلا و هی تفعل فعلها فللإنسان فی أول وجوده شی‌ء من العلوم و إن کانت متأخرة عنه بحسب الطبع لکنه معه بالزمان. هذا، و أیضا حصول بعض العلوم للإنسان إذا انصرف عن التعلقات المادیة بعض الانصراف لا یسع لأحد إنکاره.
و إن أرید بالقول بالتذکر إبطال أثر الرجوع إلی الأصول المنطقیة و العقلیة بمعنی أن ترتیب المقدمات البدیهیة المتناسبة یوجب خروج الإنسان من القوة إلی الفعل بالنسبة إلی العلم بما یعد نتیجة لها، أو بمعنی أن التذکر بمعنی الرجوع إلی النفس بالتخلیة یغنی الإنسان عن ترتیب المقدمات العلمیة لتحصیل النتائج فهو من أسخف القول الذی لا یرجع إلی محصل.
أما القول بالتذکر بمعنی إبطاله الرجوع إلی الأصول المنطقیة و العقلیة فیبطله أولا:
أن البحث العمیق فی العلوم و المعارف الإنسانیة یعطی أن علومه التصدیقیة تتوقف علی علومه التصوریة و العلوم التصوریة تنحصر فی العلوم الحسیة أو المنتزع منها بنحو من الأنحاء «1» و قد دل القیاس و التجربة علی أن فاقد حس من الحواس فاقد لجمیع العلوم المنتهیة
______________________________
(1) راجع أصول الفلسفة: المقالة الخامسة.
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إلی ذلک الحس، تصوریة کانت أو تصدیقیة، نظریة کانت أو بدیهیة، و لو کانت العلوم موجودة للهویة الإنسانیة بالفعل لم یؤثر الفقد المفروض فی ذلک، و القول بأن العمی و الصمم و نحوهما مانعة عن التذکر رجوع عن أصل القول و هو أن التذکر بمعنی الرجوع إلی النفس بالانصراف عن التعلقات المادیة مفید لذکر المطلوب بارتفاع الغفلة.
و ثانیا: أن التذکر أنما یوفق له بعض أفراد هذا النوع، و عامة الأفراد یستعملون فی مقاصدهم الحیویة سنة التألیف و الاستنتاج و یستنتجون من ذلک الألوف بعد الألوف من النتائج المستقیمة، و علی ذلک یجری الحال فی جمیع العلوم و الصناعات، و إنکار شی‌ء من ذلک مکابرة، و حمل ذلک علی الاتفاق مجازفة فالأخذ بهذه السنة أمر فطری للإنسان لا محید عنه، و من المحال أن یجهز نوع من الأنواع بجهاز فطری تکوینی ثم یخبط فی عمله و لا ینجح فی مسعاه.
و ثالثا: أن جمیع ما ینال هؤلاء بما یسمونه تذکرا یعود بالتحلیل إلی مقدمات مترتبة ترتیبا منطقیا بحیث یختل أمر النتیجة فیها باختلال شی‌ء من الأصول المقررة فی هیئتها و مادتها، فهم یستعملون الأصول المنطقیة من حیث لا یحسون به، و الاتفاق و الصحابة الدائمان لا محصل لهما، و علیهم أن یأتوا بصورة علمیة تذکریة صحیحة لا تجری فیها أصول المنطق.
و أما القول بالتذکر بمعنی إغنائه عن الرجوع إلی الأصول المنطقیة- و یرجع محصله إلی أن هناک طریقین: طریق المنطق و طریق التذکر باتباع الشرع مثلا، و الطریقان سواء فی الإصابة أو إن طریق التذکر أفضل و أولی لإصابته دائما لموافقته قول المعصوم بخلاف طریق المنطق و العقل- ففیه خطر الوقوع فی الغلط دائما أو غالبا.
و کیف کان یرد علیه الإشکال الثانی الوارد علی ما تقدمه فإن الإحاطة بجمیع مقاصد الکتاب و السنة و رموزها و أسرارها علی سعة نطاقها العجیبة غیر متأت إلا للآحاد من الناس المتوغلین فی التدبر فی المعارف الدینیة علی ما فیها من الارتباط العجیب، و التداخل البالغ بین أصولها و فروعها و ما یتعلق منها بالاعتقاد و ما یتعلق منها بالأعمال الفردیة و الاجتماعیة، و من المحال أن یکلف الإنسان تکوینا بالتجهیز التکوینی بما وراء طاقته و استطاعته أو یکلف بذلک تشریعا فلیس علی الناس إلا أن یعقلوا مقاصد الدین بما هو الطریق المألوف عندهم فی شئون حیاتهم الفردیة و الاجتماعیة، و هو ترتیب المعلومات لاستنتاج 
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المجهولات، و المعلوم من الشرع بعض أفراد المعلومات لقیام البرهان علی صدقه.
و من العجیب أن بعض القائلین بالتذکر جعل هذا بعینه وجها للتذکر علی المنطق فذکر أن العلم بالحقائق الواقعیة إن صح حصوله باستعمال المنطق و الفلسفة- و لن یصح- فإنما یتأتی ذلک لمثل أرسطو و ابن سینا من أوحدیی الفلسفة، و لیس یتأتی لعامة الناس فکیف یمکن أن یأمر الشارع باستعمال المنطق و الأصول الفلسفیة طریقا إلی نیل الواقعیات؟
و لم یتفطن أن الإشکال بعینه مقلوب علیه فإن أجاب بأن استعمال التذکر میسور لکل أحد علی حسب اتباعه أجیب بأن استعمال المنطق قلیلا أو کثیرا میسور لکل أحد علی حسب استعداده لنیل الحقائق و لا یجب لکل أحد أن ینال الغایة، و یرکب ما فوق الطاقة.
و یرد علیه ثانیا: الإشکال الثالث السابق فإن هؤلاء یستعملون طریق المنطق فی جمیع المقاصد التی یبدونها باسم التذکر کما تقدم حتی فی البیان الذی أوردوه لإبطال طریق المنطق و تحقیق طریق التذکر و کفی به فسادا.
و یرد علیه ثالثا: أن الوقوع فی الخطإ واقع بل غالب فی طریق التذکر الذی ذکروه فإن التذکر کما زعموه هو الطریق الذی کان یسلکه السلف الصالح دون طریق المنطق، و قد نقل الاختلاف و الخطإ فیما بینهم بما لیس بالیسیر کعدة من أصحاب النبی ص ممن اتفق المسلمون علی علمه و اتباعه الکتاب و السنة، أو اتفق الجمهور علی فقهه و عدالته، و کعدة من أصحاب الأئمة علی هذه النعوت کأبی حمزة و زرارة و أبان و أبی خالد و الهشامین و مؤمن الطاق و الصفوانین و غیرهم، فالاختلافات الأساسیة بینهم مشهورة معروفة و من البین أن المختلفین لا ینال الحق إلا أحدهما، و کذلک الفقهاء و المحدثون من القدماء کالکلینی و الصدوق و شیخ الطائفة و المفید و المرتضی و غیرهم رضوان الله علیهم، فما هو مزیة التذکر علی التفکر المنطقی؟ فکان من الواجب حینئذ التماس ممیز آخر غیر التذکر یمیز بین الحق و الباطل، و لیس إلا التفکر المنطقی فهو المرجع و الموئل.
و یرد علیه رابعا: أن محصل الاستدلال أن الإنسان إذا تمسک بذیل أهل العصمة و الطهارة لم یقع فی خطإ، و لازمه ما تقدم أن الرأی المأخوذ من المعصوم فیما سمعه منه سمعا یقینیا و علم بمراده علما یقینیا لا یقع فیه خطأ، و هذا مما لا کلام فیه لأحد.
و فی الحقیقة المسموع من المعصوم أو المأخوذ منه مادة لیس هو عین التذکر و لا الفکر
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المنطقی ثم یعقبه هو أن: هذا ما یراه المعصوم، و کل ما یراه حق فهذا حق و هذا برهان قطعی النتیجة، و أما غیر هذه الصورة من مؤدیات أخبار الآحاد أو ما یماثلها مما لا یفید إلا الظن فإن ذلک لا یفید شیئا و لا یوجد دلیل علی حجیة الآحاد فی غیر الأحکام إلا مع موافقة الکتاب و لا الظن یحصل علی شی‌ء مع فرض العلم علی خلافه من دلیل علمی.
9- و قول بعضهم: «إن الله سبحانه خاطبنا فی کلامه بما نألفه من الکلام الدائر بیننا، و النظم و التألیف الذی یعرفه أهل اللسان، و ظاهر البیانات المشتملة علی الأمر و النهی و الوعد و الوعید و القصص و الحکمة و الموعظة و الجدال بالتی هی أحسن، و هذه أمور لا حاجة فی فهمها و تعقلها إلی تعلم المنطق و الفلسفة و سائر ما هو تراث الکفار و المشرکین و سبیل الظالمین، و قد نهانا عن ولایتهم و الرکون إلیهم و اتخاذ دئوبهم و اتباع سبلهم، فلیس علی من یؤمن بالله و رسوله إلا أن یأخذ بظواهر البیانات الدینیة، و یقف علی ما یتلقاه الفهم العادی من تلک الظواهر من غیر أن یأولها أو یتعداها إلی غیرها» و هذا ما یراه الحشویة و المشبهة و عدة من أصحاب الحدیث.
و هو فاسد أما من حیث الهیئة فقد استعمل فیه الأصول المنطقیة و قد أرید بذلک المنع عن استعمالها بعینها، و لم یقل القائل بأن القرآن یهدی إلی استعمال أصول المنطق:
أنه یجب علی کل مسلم أن یتعلم المنطق، لکن نفس الاستعمال مما لا محیص عنه، فما مثل هؤلاء فی قولهم هذا إلا مثل من یقول: إن القرآن إنما یرید أن یهدینا إلی مقاصد الدین فلا حاجة لنا إلی تعلم اللسان الذی هو تراث أهل الجاهلیة، فکما أنه لا وقع لهذا الکلام بعد کون اللسان طریقا یحتاج إلیه الإنسان فی مرحلة التخاطب بحسب الطبع و قد استعمله الله سبحانه فی کتابه و النبی ص فی سنته کذلک لا معنی لما اعترض به علی المنطق بعد کونه طریقا معنویا یحتاج إلیه الإنسان فی مرحلة التعقل بحسب الطبع و قد استعمله الله سبحانه فی کتابه و النبی ص فی سنته.
و أما بحسب المادة فقد أخذت فیه مواد عقلیة، غیر أنه غولط فیه من حیث التسویة بین المعنی الظاهر من الکلام و المصادیق التی تنطبق علیها المعانی و المفاهیم، فالذی علی المسلم المؤمن بکتاب الله أن یفهمه من مثل العلم و القدرة و الحیاة و السمع و البصر و الکلام و المشیئة و الإرادة مثلا أن یفهم معانی تقابل الجهل و العجز و الممات و الصمم و العمی و نحوها، و أما أن یثبت لله سبحانه علما کعلمنا و قدرة کقدرتنا و حیاة کحیاتنا و سمعا و بصرا و کلاما
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و مشیئة و إرادة کذلک فلیس له ذلک لا کتابا و لا سنة و لا عقلا، و قد تقدم شطر من الکلام المتعلق بهذا الباب فی بحث المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من الکتاب.
10- و قول بعضهم: «إن الدلیل علی حجیة المقدمات التی قامت علیها الحجج العقلیة لیس إلا المقدمة العقلیة القائلة بوجوب اتباع الحکم العقلی، و بعبارة أخری لا حجة علی حکم العقل إلا نفس العقل و هذا دور مصرح فلا محیص فی المسائل الخلافیة عن الرجوع إلی قول المعصوم من نبی أو إمام من غیر تقلید». هذا، و هو أسخف تشکیک أورد فی هذا الباب و إنما أرید به تشیید بنیان فأنتج هدمه، فإن القائل أبطل به حکم العقل بالدور المصرح علی زعمه ثم لما عاد إلی حکم الشرع لزمه إما أن یستدل علیه بحکم العقل و هو الدور، أو بحکم الشرع و هو الدور فلم یزل حائرا یدور بین دورین. إلا أن یرجع إلی التقلید و هو حیرة ثانیة.
و قد اشتبه علیه الأمر فی تحصیل معنی وجوب متابعة حکم العقل» فإن أرید بوجوب متابعة حکم العقل ما یقابل الحظر و الإباحة و یستتبع مخالفته ذما أو عقابا نظیر وجوب متابعة الناصح المشفق، و وجوب العدل فی الحکم و نحو ذلک فهو حکم العقل العملی و لا کلام لنا فیه، و إن أرید بوجوب المتابعة أن الإنسان مضطر علی تصدیق النتیجة إذا استدل علیه بمقدمات علمیة و شکل صحیح علمی مع التصور التام لأطراف القضایا فهذا أمر یشاهده الإنسان بالوجدان، و لا معنی عندئذ لأن یسأل العقل عن الحجة، لحجیة حجته لبداهة حجیته. و هذا نظیر سائر البدیهیات، فإن الحجة علی کل بدیهی إنما هی نفسه، و معناه أنه مستغن عن الحجة.
11- و قول بعضهم: «إن غایة ما یرومه المنطق هو الحصول علی الماهیات الثابتة للأشیاء، و الحصول علی النتائج بالمقدمات الکلیة الدائمة الثابتة، و قد ثبت بالأبحاث العلمیة الیوم أن لا کلی و لا دائم و لا ثابت فی خارج و لا ذهن و إنما هی الأشیاء تجری تحت قانون التحول العام من غیر أن یثبت شی‌ء بعینه علی حال ثابتة أو دائمة أو کلیة».
و هذا فاسد من جهة أنه استعمل فیه الأصول المنطقیة هیئة و مادة کما هو ظاهر لمن تأمل فیه. علی أن المعترض یرید بهذا الاعتراض بعینه أن یستنتج أن المنطق القدیم غیر صحیح البتة، و هی نتیجة کلیة دائمة ثابتة مشتملة علی مفاهیم ثابتة، و إلا لم یفده شیئا
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فالاعتراض یبطل نفسه.
و لعلنا خرجنا عما هو شریطة هذا الکتاب من إیثار الاختصار مهما أمکن فلنرجع إلی ما کنا فیه أولا:
القرآن الکریم یهدی العقول إلی استعمال ما فطرت علی استعماله و سلوک ما تألفه و تعرفه بحسب طبعها و هو ترتیب المعلومات لاستنتاج المجهولات، و الذی فطرت العقول علیه هو أن تستعمل مقدمات حقیقیة یقینیة لاستنتاج المعلومات التصدیقیة الواقعیة و هو البرهان، و أن تستعمل فیما له تعلق بالعمل من سعادة و شقاوة و خیر و شر و نفع و ضرر و ما ینبغی أن یختار و یؤثر و ما لا ینبغی، و هی الأمور الاعتباریة، المقدمات المشهورة أو المسلمة، و هو الجدل، و أن تستعمل فی موارد الخیر و الشر المظنونین مقدمات ظنیة لإنتاج الإرشاد و الهدایة إلی خیر مظنون، أو الردع عن شر مظنون، و هی العظة قال تعالی: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ»:
(النحل: 125) و الظاهر أن المراد بالحکمة هو البرهان کما ترشد إلی ذلک مقابلته الموعظة الحسنة و الجدال.
فإن قلت: طریق التفکر المنطقی مما یقوی علیه الکافر و المؤمن، و یتأتی من الفاسق و المتقی، فما معنی نفیه تعالی العلم المرضی و التذکر الصحیح عن غیر أهل التقوی و الاتباع کما فی قوله تعالی: «وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلَّا مَنْ یُنِیبُ»: (غافر: 13)، و قوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً»: (الطلاق: 2)، و قوله: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اهْتَدی : (النجم: 30) و الروایات الناطقة بأن العلم النافع لا ینال إلا بالعمل الصالح کثیرة مستفیضة.
قلت: اعتبار الکتاب و السنة التقوی فی جانب العلم مما لا ریب فیه، غیر أن ذلک لیس لجعل التقوی أو التقوی الذی معه التذکر طریقا مستقلا لنیل الحقائق وراء الطریق الفکری الفطری الذی یتعاطاه الإنسان تعاطیا لا مخلص له منه، إذ لو کان الأمر علی ذلک لغت جمیع الاحتجاجات الواردة فی الکتاب علی الکفار و المشرکین و أهل الفسق و الفجور ممن لا یتبع الحق، و لا یدری ما هو التقوی و التذکر فإنهم لا سبیل لهم علی هذا الفرض إلی 
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إدراک المطلوب و حالهم هذا الحال، و مع فرض تبدل الحال یلغو الاحتجاج معهم، و نظیرها ما ورد فی السنة من الاحتجاج مع شتی الفرق و الطوائف الضالة.
بل اعتبار التقوی لرد النفس الإنسانیة المدرکة إلی استقامتها الفطریة، توضیح ذلک:
أن الإنسان بحسب جسمیته مؤلف من قوی متضادة بهیمیة و سبعیة محتدها البدن العنصری، و کل واحدة منها تعمل عملها الشعوری الخاص بها من غیر أن ترتبط بغیرها من القوی ارتباطا تراعی به حالها فی عملها إلا بنحو الممانعة و المضادة فشهوة الغذاء تبعث الإنسان إلی الأکل و الشرب من غیر أن یحد بحد أو یقدر بقدر من ناحیة هذه القوة إلا أن یمتنع منهما المعدة مثلا لأنها لا تسع إلا مقدارا محدودا، أو یمتنع الفک مثلا لتعب و کلال یصیب عضلته من المضغ إذا أکثر من الأکل و أمثال ذلک، فهذه أمور نشاهدها من أنفسنا دائما.
و إذا کان کذلک کان تمایل الإنسان إلی قوة من القوی، و استرساله فی طاعة أوامرها، و الانبعاث إلی ما تبعث إلیه یوجب طغیان القوة المطاعة، و اضطهاد القوة المضادة لها اضطهادا ربما بلغ بها إلی حد البطلان أو کاد یبلغ، فالاسترسال فی شهوة الطعام أو شهوة النکاح یصرف الإنسان عن جمیع مهمات الحیاة من کسب و عشرة و تنظیم أمر منزل و تربیة أولاد و سائر الواجبات الفردیة و الاجتماعیة التی یجب القیام بها، و نظیره الاسترسال فی طاعة سائر القوی الشهویة و القوی الغضبیة، و هذا أیضا مما لا نزال نشاهدها من أنفسنا و من غیرنا خلال أیام الحیاة.
و فی هذا الإفراط و التفریط هلاک الإنسانیة فإن الإنسان هو النفس المسخرة لهذه القوی المختلفة، و لا شأن له إلا سوق المجموع من القوی بأعمالها فی طریق سعادته فی الحیاة الدنیا و الآخرة، و لیست إلا حیاة علمیة کمالیة، فلا محیص له عن أن یعطی کلا من القوی من حظها ما لا تزاحم به القوی الأخری و لا تبطل من رأس.
فالإنسان لا یتم له معنی الإنسانیة إلا إذا عدل قواه المختلفة تعدیلا یورد کلا منها وسط الطریق المشروع لها، و ملکة الاعتدال فی کل واحدة من القوی هی التی نسمیها بخلقها الفاضل کالحکمة و الشجاعة و العفة و غیرها، و یجمع الجمیع العدالة.
و لا ریب أن الإنسان إنما یحصل علی هذه الأفکار الموجودة عنده و یتوسع فی معارفه و علومه الإنسانیة باقتراح هذه القوی الشعوریة أعمالها و مقتضیاتها، بمعنی أن الإنسان فی 
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أول کینونته صفر الکف من هذه العلوم و المعارف الوسیعة حتی تشعر قواه الداخلة بحوائجها، و تقترح علیه ما تشتهیها و تطلبها، و هذه الشعورات الابتدائیة هی مبادئ علوم الإنسان ثم لا یزال الإنسان یعمم و یخصص و یرکب و یفصل حتی یتم له أمر الأفکار الإنسانیة.
و من هنا یحدس اللبیب أن توغل الإنسان فی طاعة قوة من قواه المتضادة و إسرافه فی إجابة ما تقترح علیه یوجب انحرافه فی أفکاره و معارفه بتحکیم جمیع ما تصدقه هذه القوة علی ما یعطیه غیرها من التصدیقات و الأفکار، و غفلته عما یقتضیه غیرها.
و التجربة تصدق ذلک فإن هذا الانحراف هو الذی نشاهده فی الأفراد المسرفین المترفین من حلفاء الشهوة، و فی البغاة الطغاة الظلمة المفسدین أمر الحیاة فی المجتمع الإنسانی فإن هؤلاء الخائضین فی لجج الشهوات، العاکفین علی لذائذ الشرب و السماع و الوصال لا یکادون یستطیعون التفکر فی واجبات الإنسانیة، و مهام الأمور التی یتنافس فیها أبطال الرجال و قد تسربت روح الشهوة فی قعودهم و قیامهم و اجتماعهم و افتراقهم و غیر ذلک و کذلک الطغاة المستکبرون أقسیاء القلوب لا یتأتی لهم أن یتصوروا رأفة و شفقة و رحمة و خضوعا و تذللا حتی فیما یجب فیه ذلک، و حیاتهم تمثل حالهم الخبیث الذی هم علیه فی جمیع مظاهرها من تکلم و سکوت و نظر و غض و إقبال و إدبار، فهؤلاء جمیعا سالکوا طریق الخطإ فی علومهم، کل طائفة منهم مکبة علی ما تناله من العلوم و الأفکار المحرفة المنحرفة المتعلقة بما عنده، غافلون عما وراءه و فیما وراءه، العلوم النافعة و المعارف الحقة الإنسانیة فالمعارف الحقة و العلوم النافعة لا تتم للإنسان إلا إذا صلحت أخلاقه و تمت له الفضائل الإنسانیة القیمة و هو التقوی.
فقد تحصل أن الأعمال الصالحة هی التی تحفظ الأخلاق الحسنة، و الأخلاق الحسنة هی التی تحفظ المعارف الحقة و العلوم النافعة و الأفکار الصحیحة، و لا خیر فی علم لا عمل معه.
و هذا البحث و إن سقناه سوقا علمیا أخلاقیا لمسیس الحاجة إلی التوضیح إلا أنه هو الذی جمعه الله تعالی فی کلمة حیث قال: «وَ اقْصِدْ فِی مَشْیِکَ»: (لقمان: 19) فإنه کنایة عن أخذ وسط الاعتدال فی مسیر الحیاة، و قال: «إِنْ تَتَّقُوا اللَّهَ یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً»: (الأنفال:
29) و قال: «وَ تَزَوَّدُوا فَإِنَّ خَیْرَ الزَّادِ التَّقْوی وَ اتَّقُونِ یا أُولِی الْأَلْبابِ»: (البقرة: 197)، أی لأنکم أولوا الألباب تحتاجون فی عمل لبکم إلی التقوی و الله أعلم، و قال تعالی: «وَ نَفْسٍ 
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وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها»: (الشمس:
10) و قال «وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (آل عمران: 130).
و من طریق آخر: قال تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً»: (مریم: 60) فذکر أن اتباع الشهوات یسوق إلی الغی، و قال تعالی: «سَأَصْرِفُ عَنْ آیاتِیَ الَّذِینَ یَتَکَبَّرُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ إِنْ یَرَوْا کُلَّ آیَةٍ لا یُؤْمِنُوا بِها وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الرُّشْدِ لا یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الغَیِّ یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا عَنْها غافِلِینَ»: (الأعراف: 146) فذکر أن أسراء القوی الغضبیة ممنوعون من اتباع الحق مسوقون إلی سبیل الغی، ثم ذکر أن ذلک بسبب غفلتهم عن الحق، و قال تعالی: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ (الأعراف: 179) فذکر أن هؤلاء الغافلین إنما هم غافلون عن حقائق المعارف التی للإنسان، فقلوبهم و أعینهم و آذانهم بمعزل عن نیل ما یناله الإنسان، السعید فی إنسانیته، و إنما ینالون بها ما تناله الأنعام أو ما هو أضل من الأنعام و هی الأفکار التی إنما تصوبها و تمیل إلیها و تألف بها البهائم السائمة و السباع الضاریة.
فظهر من جمیع ما تقدم أن القرآن الکریم إنما اشترط التقوی فی التفکر و التذکر و التعقل، و قارن العلم بالعمل للحصول علی استقامة الفکر و إصابة العلم و خلوصه من شوائب الأوهام الحیوانیة و الإلقاءات الشیطانیة.
نعم هاهنا حقیقة قرآنیة لا مجال لإنکارها، و هو أن دخول الإنسان فی حظیرة الولایة الإلهیة، و تقربه إلی ساحة القدس و الکبریاء یفتح له بابا إلی ملکوت السماوات و الأرض یشاهد منه ما خفی علی غیره من آیات الله الکبری، و أنوار جبروته التی لا تطفأ، قال الصادق (ع): لو لا أن الشیاطین یحومون حول قلوب بنی آدم لرأوا ملکوت السماوات و الأرض، و فیما رواه الجمهور عن النبی ص قال: لو لا تکثیر فی کلامکم و تمریج فی قلوبکم لرأیتم ما أری و لسمعتم ما أسمع، و قد قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: (العنکبوت: 69) و یدل علی ذلک ظاهر قوله تعالی: «وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ»: (الحجر: 99) حیث فرع الیقین علی العبادة، و قال تعالی: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: (الأنعام: 75) فربط
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وصف الإیقان بمشاهدة الملکوت، و قال تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ ثُمَّ لَتَرَوُنَّها عَیْنَ الْیَقِینِ»: (التکاثر: 7) و قال تعالی: «إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: (المطففین: 21) و لیطلب البحث المستوفی فی هذا المعنی مما سیجی‌ء من الکلام فی قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» الآیة: (المائدة: 55) و فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ» الآیة: (المائدة: 105).
و لا ینافی ثبوت هذه الحقیقة ما قدمناه أن القرآن الکریم یؤید طریق التفکر الفطری الذی فطر علیه الإنسان و بنی علیه بنیة الحیاة الإنسانیة، فإن هذا طریق غیر فکری، و موهبة إلهیة یختص بها من یشاء من عباده و العاقبة للمتقین.



(بحث تاریخی) [فی تاریخ التفکر الإسلامی إجمالا.]

ننظر فیه نظرا إجمالیا فی تاریخ التفکیر الإسلامی و الطریق الذی سلکته الأمة الإسلامیة علی اختلاف طوائفها و مذاهبها، و لا نلوی فیه إلی مذهب من المذاهب بإحقاق أو إبطال، و إنما نعرض الحوادث الواقعة علی منطق القرآن و نحکمه فی الموافقة و المخالفة، و أما ما باهی به موافق و ما اعتذر به مخالف فلا شأن لنا فی الغور فی أصوله و جذوره، فإنما ذلک طریق آخر من البحث مذهبی أو غیره.
القرآن الکریم یتعرض بمنطقه فی سنته المشروعة لجمیع شئون الحیاة الإنسانیة من غیر أن تتقید بقید أو تشترط بشرط، یحکم علی الإنسان منفردا أو مجتمعا، صغیرا أو کبیرا، ذکرا أو أنثی، علی الأبیض و الأسود، و العربی و العجمی، و الحاضر و البادی، و العالم و الجاهل، و الشاهد و الغائب، فی أی زمان کان و فی أی مکان کان و یداخل کل شأن من شئونه من اعتقاد أو خلق أو عمل من غیر شک.
فللقرآن اصطکاک مع جمیع العلوم و الصناعات المتعلقة بأطراف الحیاة الإنسانیة و من الواضح اللائح من خلال آیاته النادبة إلی التدبر و التفکر و التذکر و التعقل أنه یحث حثا بالغا علی تعاطی العلم و رفض الجهل فی جمیع ما یتعلق بالسماویات و الأرضیات و النبات و الحیوان و الإنسان، من أجزاء عالمنا و ما وراءه من الملائکة و الشیاطین و اللوح و القلم و غیر ذلک لیکون ذریعة إلی معرفة الله سبحانه، و ما یتعلق نحوا من التعلق بسعادة
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الحیاة الإنسانیة الاجتماعیة من الأخلاق و الشرائع و الحقوق و أحکام الاجتماع.
و قد عرفت أنه یؤید الطریق الفطری من التفکر الذی تدعو إلیه الفطرة دعوة اضطراریة لا معدل عنها علی حق ما تدعو إلیه الفطرة من السیر المنطقی.
و القرآن نفسه یستعمل هذه الصناعات المنطقیة من برهان و جدل و موعظة، و یدعو الأمة التی یهدیها إلی أن یتبعوه فی ذلک فیتعاطوا البرهان فیما کان من الواقعیات الخارجة من باب العمل و یستدلوا بالمسلمات فی غیر ذلک أو بما یعتبر به.
و قد اعتبر القرآن فی بیان مقاصده السنة النبویة، و عین لهم الأسوة فی رسول الله ص فکانوا یحفظون عنه، و یقلدون مشیته العلمیة تقلید المتعلم معلمه فی السلوک العلمی.
کان القوم فی عهد النبی ص (و نعنی به أیام إقامته بالمدینة) حدیثی عهد بالتعلیم الإسلامی، حالهم أشبه بحال الإنسان القدیم فی تدوین العلوم و الصناعات، یشتغلون بالأبحاث العلمیة اشتغالا ساذجا غیر فنی علی عنایة منهم بالتحصیل و التحریر، و قد اهتموا أولا بحفظ القرآن و قراءته، و حفظ الحدیث عن النبی ص من غیر کتابة، و نقله، و کان لهم بعض المطارحات الکلامیة فیما بینهم أنفسهم، و احتجاجات مع بعض أرباب الملل الأجنبیة و لا سیما الیهود و النصاری لوجود أجیال منهم فی الجزیرة و الحبشة و الشام، و من هنا یبتدئ ظهور علم الکلام و کانوا، یشتغلون بروایة الشعر و قد کانت سنة عربیة لم یهتم بأمرها الإسلام و لم یمدح الکتاب الشعر و الشعراء بکلمة، و لا السنة بالغت فی أمره.
ثم لما ارتحل النبی ص کان من أمر الخلافة ما هو معروف و زاد الاختلاف الحادث عند ذلک بابا علی الأبواب الموجودة.
و جمع القرآن فی زمن الخلیفة الأول بعد غزوة یمامة و شهادة جماعة من القراء فیها.
و کان الأمر علی هذا فی عهد خلافته- و هی سنتان تقریبا- ثم فی عهد الخلیفة الثانی.
و الإسلام و إن انتشر صیته و اتسع نطاقه بما رزق المسلمون من الفتوحات العظیمة فی عهده لکن الاشتغال بها کان یعوقهم عن التعمق فی إجالة النظر فی روابط العلوم و التماس الارتقاء فی مدارجها، أو إنهم ما کانوا یرون لما عندهم من المستوی العلمی حاجة إلی التوسع و التبسط.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 273
و لیس العلم و فضله أمرا محسوسا یعرفه أمة من أمة أخری إلا أن یرتبط بالصنعة فیظهر أثره علی الحس فیعرفه العامة.
و قد أیقظت هذه الفتوحات المتوالیة الغزیرة العرب الجاهلیة من الغرور و النخوة بعد ما کانت فی سکن بالتربیة النبویة، فکانت تتسرب فیهم روح الأمم المستعلیة الجبارة، و تتمکن منهم رویدا، یشهد به شیوع تقسیم الأمة المسلمة یومئذ إلی العرب و الموالی، و سیر معاویة- و هو والی الشام یومذاک- بین المسلمین بسیرة ملوکیة قیصریة، و أمور أخری کثیرة ذکرها التاریخ عن جیوش المسلمین، و هذه نفسیات لها تأثیر فی السیر العلمی و لا سیما التعلیمات القرآنیة.
و أما الذی کان عندهم من حاضر السیر العلمی فالاشتغال بالقرآن کان علی حاله و قد صار مصاحف متعددة تنسب إلی زید و أبی و ابن مسعود و غیرهم.
و أما الحدیث فقد راج رواجا بینا و کثر النقل و الضبط إلی حیث نهی عمر بعض الصحابة عن التحدیث لکثرة ما روی، و قد کان عدة من أهل الکتاب دخلوا فی الإسلام و أخذ عنهم المحدثون شیئا کثیرا من أخبار کتبهم و قصص أنبیائهم و أممهم، فخلطوها بما کان عندهم من الأحادیث المحفوظة عن النبی ص، و أخذ الوضع و الدس یدوران فی الأحادیث، و یوجد الیوم فی الأحادیث المقطوعة المنقولة عن الصحابة و رواتهم فی الصدر الأول شی‌ء کثیر من ذلک یدفعه القرآن بظاهر لفظه.
و جملة السبب فی ذلک أمور ثلاثة:
1- المکانة الرفیعة التی کانت تعتقدها الناس لصحبة النبی و حفظ الحدیث عنه، و کرامة الصحابة و أصحابهم النقلة عنهم علی الناس، و تعظیمهم لأمرهم، فدعا ذلک الناس إلی الأخذ و الإکثار (حتی عن مسلمی أهل الکتاب) و الرقابة الشدیدة بین حملة الحدیث فی حیازة التقدم و الفخر.
2- إن الحرص الشدید منهم علی حفظ الحدیث و نقله منعهم عن تمحیصه و التدبر فی معناه و خاصة فی عرضه علی کتاب الله و هو الأصل الذی تبتنی علیه بنیة الدین و تستمد منه فروعه،
و قد وصاهم بذلک النبی ص فیما صح من قوله: «ستکثر علی القالة»
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الحدیث، و غیره.
و حصلت بذلک فرصة لأن تدور بینهم أحادیث موضوعة فی صفات الله و أسمائه و أفعاله، و زلات منسوبة إلی الأنبیاء الکرام، و مساوئ مشوهة تنسب إلی النبی ص و خرافات فی الخلق و الإیجاد، و قصص الأمم الماضیة، و تحریف القرآن و غیر ذلک مما لا تقصر عما تتضمنه التوراة و الإنجیل من هذا القبیل.
و اقتسم القرآن و الحدیث عند ذلک التقدم و العمل: فالتقدم الصوری للقرآن و الأخذ و العمل بالحدیث فلم یلبث القرآن دون أن هجر عملا، و لم تزل تجری هذه السیرة و هی الصفح عن عرض الحدیث علی القرآن مستمرة بین الأمة عملا حتی الیوم و إن کانت تنکرها قولا وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً» اللهم إلا آحاد بعد آحاد.
و هذا التساهل بعینه هو أحد الأسباب فی بقاء کثیر من الخرافات القومیة القدیمة بین الأمم الإسلامیة بعد دخولهم فی الإسلام و الداء یجر الداء.
3- إن ما جری فی أمر الخلافة بعد رسول الله ص أوجب اختلاف آراء عامة المسلمین فی أهل بیته فمن عاکف علیهم هائم بهم، و من معرض عنهم لا یعبأ بأمرهم و مکانتهم من علم القرآن أو مبغض شانئ لهم، و قد وصاهم النبی ص بما لا یرتاب فی صحته و دلالته مسلم أن یتعلموا منهم و لا یعلموهم و هم أعلم منهم بکتاب الله، و ذکر لهم أنهم لن یغلطوا فی تفسیره و لن یخطئوا فی فهمه 
قال فی حدیث الثقلین المتواتر: إنی تارک فیکم الثقلین کتاب الله و عترتی- و لن یفترقا حتی یردا علی الحوض 
الحدیث.
و فی بعض طرقه: لا تعلموهم فإنهم أعلم منکم.
و قال فی المستفیض من کلامه: «من فسر القرآن برأیه فلیتبوأ مقعده من النار»
و قد تقدم فی أبحاث المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من الکتاب.
و هذا أعظم ثلمة انثلم بها علم القرآن و طریق التفکر الذی یندب إلیه. و من الشاهد علی هذا الإعراض قلة الأحادیث المنقولة عنهم (ع) فإنک إذا تأملت ما علیه علم الحدیث فی عهد الخلفاء من المکانة و الکرامة، و ما کان علیه الناس من الولع و الحرص الشدید علی أخذه ثم أحصیت ما نقل فی ذلک عن علی و الحسن و الحسین، و خاصة ما نقل من ذلک فی تفسیر القرآن لرأیت عجبا: أما الصحابة فلم ینقلوا عن علی (ع) شیئا یذکر، و أما التابعون فلا یبلغ ما نقلوا عنه- إن أحصی- مائة روایة فی تمام القرآن 
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و أما الحسن (ع) فلعل المنقول عنه لا یبلغ عشرا، و أما الحسین فلم ینقل عنه شی‌ء یذکر، و قد أنهی بعضهم الروایات الواردة فی التفسیر إلی سبعة عشر ألف «1» حدیث من طریق الجمهور وحده، و هذه النسبة موجودة فی روایات الفقه أیضا «2».
فهل هذا لأنهم هجروا أهل البیت و أعرضوا عن حدیثهم؟ أو لأنهم أخذوا عنهم و أکثروا ثم أخفیت و نسیت فی الدولة الأمویة لانحراف الأمویین عنهم؟ ما أدری.
غیر أن عزلة علی و عدم اشتراکه فی جمع القرآن أولا و أخیرا و تاریخ حیاة الحسن و الحسین (ع) یؤید أول الاحتمالین.
و قد آل أمر حدیثه إلی أن أنکر بعض کون ما اشتمل علیه کتاب نهج البلاغة من غرر خطبه من کلامه، و أما أمثال الخطبة البتراء لزیاد بن أبیه و خمریات یزید فلا یکاد یختلف فیها اثنان!.
و لم یزل أهل البیت مضطهدین، مهجورا حدیثهم إلی أن انتهض الإمامان: محمد بن علی الباقر و جعفر بن محمد الصادق (ع) فی برهة کالهدنة بین الدولة الأمویة و الدولة العباسیة فبینا ما ضاعت من أحادیث آبائهم، و جددا ما اندرست و عفیت من آثارهم.
غیر أن حدیثهما و غیرهما من آبائهما و أبنائهما من أئمة أهل البیت أیضا لم یسلم من الدخیل و لم یخلص من الدس و الوضع کحدیث رسول الله ص، و قد ذکرا ذلک فی الصریح من کلامهما، و عدا رجالا من الوضاعین کمغیرة بن سعید و ابن أبی الخطاب و غیرهما، و أنکر بعض الأئمة روایات کثیرة مرویة عنهم و عن النبی ص، و أمروا أصحابهم و شیعتهم بعرض الأحادیث المنقولة عنهم علی القرآن و أخذ ما وافقه و ترک ما خالفه.
و لکن القوم (إلا آحاد منهم) لم یجروا علیها عملا فی أحادیث أهل البیت (ع) و خاصة فی غیر الفقه، و کان السبیل الذی سلکوه فی ذلک هو السبیل الذی سلکه الجمهور فی أحادیث النبی ص.
______________________________
(1) ذکر ذلک السیوطی فی الإتقان، و ذکر أنه عدد الروایات فی تفسیره المسمی بترجمان القرآن و تلخیصه المسمی بالدر المنثور.
(2) ذکر بعض المتتبعین أنه عثر علی حدیثین مرویین عن الحسین ع فی الروایات الفقهیة.
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و قد أفرط فی الأمر إلی حیث ذهب جمع إلی عدم حجیة ظواهر الکتاب و حجیة مثل مصباح الشریعة و فقه الرضا و جامع الأخبار! و بلغ الإفراط إلی حیث ذکر بعضهم أن الحدیث یفسر القرآن مع مخالفته لصریح دلالته، و هذا یوازن ما ذکره بعض الجمهور:
أن الخبر ینسخ الکتاب. و لعل المتراءی من أمر الأمة لغیرهم من الباحثین کما ذکره بعضهم:
«أن أهل السنة أخذوا بالکتاب و ترکوا العترة، فآل ذلک إلی ترک الکتاب لقول النبی ص: «إنهما لن یفترقا» و أن الشیعة أخذوا بالعترة و ترکوا الکتاب، فآل ذلک منهم إلی ترک العترة لقوله (ص): «إنهما لن یفترقا» فقد ترکت الأمة القرآن و العترة (الکتاب و السنة) معا».
و هذه الطریقة المسلوکة فی الحدیث أحد العوامل التی عملت فی انقطاع رابطة العلوم الإسلامیة و هی العلوم الدینیة و الأدبیة عن القرآن مع أن الجمیع کالفروع و الثمرات من هذه الشجرة الطیبة التی أصلها ثابت و فرعها فی السماء تؤتی أکلها کل حین بإذن ربها، و ذلک أنک إن تبصرت فی أمر هذه العلوم وجدت أنها نظمت تنظیما لا حاجة لها إلی القرآن أصلا حتی أنه یمکن لمتعلم أن یتعلمها جمیعا: الصرف و النحو و البیان و اللغة و الحدیث و الرجال و الدرایة و الفقه و الأصول فیأتی آخرها، ثم یتضلع بها ثم یجتهد و یتمهر فیها و هو لم یقرأ القرآن، و لم یمس مصحفا قط، فلم یبق للقرآن بحسب الحقیقة إلا التلاوة لکسب الثواب أو اتخاذه تمیمة للأولاد تحفظهم عن طوارق الحدثان! فاعتبر إن کنت من أهله.
و لنرجع إلی ما کنا فیه:
کان حال البحث عن القرآن و الحدیث فی عهد عمر ما سمعته، و قد اتسع نطاق المباحث الکلامیة فی هذا العهد لما أن الفتوحات الوسیعة أفضت بالطبع إلی اختلاط المسلمین بغیرهم من الأمم و أرباب الملل و النحل و فیهم العلماء و الأحبار و الأساقفة و البطارقة الباحثون فی الأدیان و المذاهب فارتفع منار الکلام لکن لم یدون بعد تدوینا، فإن ما عد من التآلیف فیه إنما ذکر فی ترجمات من هو بعد هذا العصر.
ثم کان الأمر علی ذلک فی عهد عثمان علی ما فیه من انقلاب الناس علی الخلافة، و إنما وفق لجمع المصاحف، و الاتفاق علی مصحف واحد.
ثم کان الأمر علی ذلک فی خلافة علی (ع) و شغله إصلاح ما فسد من مجتمع المسلمین 
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بالاختلافات الداخلیة و وقع حروب متوالیة فی إثر ذلک.
غیر أنه (ع) وضع علم النحو و أملأ کلیاته أبا الأسود الدئلی من أصحابه و أمره بجمع جزئیات قواعده، و لم یتأت له وراء ذلک إلا أن ألقی بیانات من خطب و أحادیث فیها جوامع مواد المعارف الدینیة و أنفس الأسرار القرآنیة، و له مع ذلک احتجاجات کلامیة مضبوطة فی جوامع الحدیث.
ثم کان الأمر علی ذلک فی خصوص القرآن و الحدیث فی عهد معاویة و من بعده من الأمویین و العباسیین إلی أوائل القرن الرابع من الهجرة تقریبا و هو آخر عهد الأئمة الاثنی عشر عند الشیعة، فلم یحدث فی طریق البحث عن القرآن و الحدیث أمر مهم غیر ما کان فی عهد معاویة من بذل الجهد فی إماتة ذکر أهل البیت (ع) و إعفاء أثرهم و وضع الأحادیث، و قد انقلبت الحکومة الدینیة إلی سلطنة استبدادیة، و تغیرت السنة الإسلامیة إلی سیطرة إمبراطوریة، و ما کان فی عهد عمر بن عبد العزیز من أمره بکتابة الحدیث، و قد کان المحدثون یتعاطون الحدیث إلی هذه الغایة بالأخذ و الحفظ من غیر تقیید بالکتابة.
و فی هذه البرهة راج الأدب العربی غایة رواجه، شرع ذلک من زمن معاویة فقد کان یبالغ فی ترویج الشعر ثم الذین یلونه من الأمویین ثم العباسیین، و کان ربما یبذل بإزاء بیت من الشعر أو نکتة أدبیة المئات و الألوف من الدنانیر، و انکب الناس علی الشعر و روایته، و أخبار العرب و أیامهم، و کانوا یکتسبون بذلک الأموال الخطیرة، و کانت الأمویون ینتفعون برواجه و بذل الأموال بحذائه لتحکیم موقعهم تجاه بنی هاشم ثم العباسیون تجاه بنی فاطمة کما کانوا یبالغون فی إکرام العلماء لیظهروا بهم علی الناس، و یحملوهم ما شاءوا و تحکموا.
و بلغ من نفوذ الشعر و الأدب فی المجتمع العلمی أنک تری کثیرا من العلماء یتمثلون بشعر شاعر أو مثل سائر فی مسائل عقلیة أو أبحاث علمیة ثم یکون له القضاء، و کثیرا ما یبنون المقاصد النظریة علی مسائل لغویة و لا أقل من البحث اللغوی فی اسم الموضوع أولا ثم الورود فی البحث ثانیا، و هذه کلها أمور لها آثار عمیقة فی منطق الباحثین و سیرهم العلمی.
و فی تلک الأیام راج البحث الکلامی، و کتب فیه الکتب و الرسائل، و لم یلبثوا أن 
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تفرقوا فرقتین عظیمتین و هما الأشاعرة و المعتزلة، و کانت أصول أقوالهم موجودة فی زمن الخلفاء بل فی زمن النبی ص یدل علی ذلک ما روی من احتجاجات علی (ع) فی الجبر و التفویض و القدر و الاستطاعة و غیرها، و ما روی عن النبی ص فی ذلک «1» و إنما امتازت الطائفتان فی هذا الأوان بامتیاز المسلکین و هو تحکیم المعتزلة ما یستقل به العقل علی الظواهر الدینیة کالقول بالحسن و القبح العقلیین، و قبح الترجیح من غیر مرجح، و قبح التکلیف بما لا یطاق، و الاستطاعة، و التفویض، و غیر ذلک، و تحکیم الأشاعرة الظواهر علی حکم العقل بالقول بنفی الحسن و القبح، و جواز الترجیح من غیر مرجح، و نفی الاستطاعة، و القول بالجبر، و قدم کلام الله، و غیر ذلک مما هو مذکور فی کتبهم.
ثم رتبوا الفن و اصطلحوا الاصطلاحات و زادوا مسائل قابلوا بها الفلاسفة فی المباحث المعنویة بالأمور العامة، و ذلک بعد نقل کتب الفلسفة إلی العربیة و انتشار دراستها بین المسلمین، و لیس الأمر علی ما ذکره بعضهم: أن التکلم ظهر أو انشعب فی الإسلام إلی الاعتزال و الأشعریة بعد انتقال الفلسفة إلی العرب، یدل علی ذلک وجود معظم مسائلهم و آرائهم فی الروایات قبل ذلک.
و لم تزل المعتزلة تتکثر جماعتهم و تزداد شوکتهم و أبهتهم منذ أول الظهور إلی أوائل العهد العباسی (أوائل القرن الثالث الهجری) ثم رجعوا یسلکون سبیل الانحطاط و السقوط حتی أبادتهم الملوک من بنی أیوب فانقرضوا و قد قتل فی عهدهم و بعدهم لجرم الاعتزال من الناس ما لا یحصیه إلا الله سبحانه و عند ذلک صفا جو البحث الکلامی للأشاعرة من غیر معارض فتوغلوا فیه بعد ما کان فقهاؤهم یتأثمون بذلک أولا، و لم یزل الأشعریة رائجة عندهم إلی الیوم.
و کان للشیعة قدم فی التکلم، کان أول طلوعهم بالتکلم بعد رحلة النبی ص و کان جلهم من الصحابة کسلمان و أبی ذر و المقداد و عمار و عمرو بن الحمق و غیرهم و من التابعین کرشید و کمیل و میثم و سائر العلویین أبادتهم أیدی الأمویین، ثم تأصلوا و قوی أمرهم ثانیا
______________________________
(1) کقوله صلی الله علیه و آله فیما روی عنه: لا جبر و لا تفویض بل أمر بین أمرین، و قوله:
القدریة مجوس هذه الأمة.
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فی زمن الإمامین: الباقر و الصادق (ع) و أخذوا بالبحث و تألیف الکتب و الرسائل، و لم یزالوا یجدون الجد تحت قهر الحکومات و اضطهادها حتی رزقوا بعض الأمن فی الدولة البویهیة «1» ثم أخنقوا ثانیا حتی صفا لهم الأمر بظهور الدولة الصفویة فی إیران «2»، ثم لم یزالوا علی ذلک حتی الیوم.
و کانت سیماء بحثهم فی الکلام أشبه بالمعتزلة منها بالأشاعرة، و لذلک ربما اختلط بعض الآراء کالقول بالحسن و القبح و مسألة الترجیح من غیر مرجح و مسألة القدر و مسألة التفویض، و لذلک أیضا اشتبه الأمر علی بعض الناس فعد الطائفتین أعنی الشیعة و المعتزلة ذواتی طریقة واحدة فی البحث الکلامی، کفرسی رهان، و قد أخطأ، فإن الأصول المرویة عن أئمة أهل البیت (ع) و هی المعتبرة عند القوم لا تلائم مذاق المعتزلة فی شی‌ء.
و علی الجملة فن الکلام فن شریف یذب عن المعارف الحقة الدینیة غیر أن المتکلمین من المسلمین أساءوا فی طریق البحث فلم یمیزوا بین الأحکام العقلیة و اختلط عندهم الحق بالمقبول علی ما سیجی‌ء إیضاحه بعض الإیضاح.
و فی هذه البرهة من الزمن نقلت علوم الأوائل من المنطق و الریاضیات و الطبیعیات و الإلهیات و الطب و الحکمة العملیة إلی العربیة، نقل شطر منها فی عهد الأمویین ثم أکمل فی أوائل عهد العباسیین، فقد ترجموا مئات من الکتب من الیونانیة و الرومیة و الهندیة و الفارسیة و السریانیة إلی العربیة، و أقبل الناس یتدارسون مختلف العلوم و لم یلبثوا کثیرا حتی استقلوا بالنظر، و صنفوا فیها کتبا و رسائل، و کان ذلک یغیظ علماء الوقت، و لا سیما ما کانوا یشاهدونه من تظاهر الملاحدة من الدهریة و الطبیعیة و المانویة و غیرهم علی المسائل المسلمة فی الدین، و ما کان علیه المتفلسفون من المسلمین من الوقیعة فی الدین و أهله، و تلقی أصول الإسلام و معالم الشرع الطاهرة بالإهانة و الإزراء (و لا داء کالجهل).
و من أشد ما کان یغیظهم ما کانوا یسمعونه منهم من القول فی المسائل المبتنیة علی أصول موضوعة مأخوذة من الهیئة و الطبیعیات کوضع الأفلاک البطلیموسیة، و کونها
______________________________
(1) فی القرن الرابع من الهجرة تقریبا
(2) فی أوائل القرن العاشر من الهجرة.
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طبیعة خامسة، و استحالة الخرق و الالتیام فیها، و قدم الأفلاک و الفلکیات بالشخص و قدم العناصر بالنوع، و قدم الأنواع و نحو ذلک فإنها مسائل مبنیة علی أصول موضوعة لم یبرهن علیها فی الفلسفة لکن الجهلة من المتفلسفین کانوا یظهرونها فی زی المسائل المبرهن علیها، و کانت الدهریة و أمثالهم و هم یومئذ منتحلون إلیها یضیفون إلی ذلک أمورا أخری من أباطیلهم کالقول بالتناسخ و نفی المعاد و لا سیما المعاد الجسمانی، و یطعنون بذلک کله فی ظواهر الدین و ربما قال القائل منهم: إن الدین مجموع وظائف تقلیدیة أتی بها الأنبیاء لتربیة العقول الساذجة البسیطة و تکمیلها، و أما الفیلسوف المتعاطی للعلوم الحقیقیة فهو فی غنی عنهم و عما أتوا به، و کانوا ذوی أقدام فی طرق الاستدلال.
فدعا ذلک الفقهاء و المتکلمین و حملهم علی تجبیههم بالإنکار و التدمیر علیهم بأی وسیلة تیسرت لهم من محاجة و دعوة علیهم و براءة منهم و تکفیر لهم حتی کسروا سورتهم و فرقوا جمعهم و أفنوا کتبهم فی زمن المتوکل، و کادت الفلسفة تنقرض بعده حتی جدده ثانیا المعلم الثانی أبو نصر الفارابی المتوفی سنة 339 ثم بعده الشیخ الرئیس أبو علی الحسین بن عبد الله بن سینا المتوفی سنة 428 ثم غیرهما من معاریف الفلسفة کأبی علی بن مسکویه و ابن رشد الأندلسی و غیرهما، ثم لم تزل الفلسفة تعیش علی قلة من متعاطیها و تجول بین ضعف و قوة.
و هی و إن انتقلت ابتداء إلی العرب لکن لم یشتهر بها منهم إلا الشاذ النادر کالکندی و ابن رشد، و قد استقرت أخیرا فی إیران، و المتکلمون من المسلمین و إن خالفوا الفلسفة و أنکروا علی أهلها أشد الإنکار لکن جمهورهم تلقوا المنطق بالقبول فألفوا فیها الرسائل و الکتب لما وجدوه موافقا لطریق الاستدلال الفطری.
غیر أنهم- کما سمعت- أخطئوا فی استعماله فجعلوا حکم الحدود الحقیقیة و أجزائها مطردا فی المفاهیم الاعتباریة، و استعملوا البرهان فی القضایا الاعتباریة التی لا مجری فیها إلا للقیاس الجدلی فتراهم یتکلمون فی الموضوعات الکلامیة کالحسن و القبح و الثواب و العقاب و الحبط و الفضل فی أجناسها و فصولها و حدودها، و أین هی من الحد؟ و یستدلون فی المسائل الأصولیة و المسائل الکلامیة من فروع الدین بالضرورة و الامتناع. و ذلک من استخدام الحقائق فی الأمور الاعتباریة و یبرهنون فی أمور ترجع إلی الواجب تعالی بأنه یجب علیه کذا و یقبح منه کذا فیحکمون الاعتبارات علی الحقائق، و یعدونه برهانا، و لیس بحسب 
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الحقیقة إلا من القیاس الشعری.
و بلغ الإفراط فی هذا الباب إلی حد قال قائلهم: إن الله سبحانه أنزه ساحة من أن یدب فی حکمه و فعله الاعتبار الذی حقیقته الوهم فکل ما کونه تکوینا أو شرعه تشریعا أمور حقیقیة واقعیة، و قال آخر: إن الله سبحانه أقدر من أن یحکم بحکم ثم لا یستطاع من إقامة البرهان علیه، فالبرهان یشمل التکوینیات و التشریعیات جمیعا. إلی غیر ذلک من الأقاویل التی هی لعمری من مصائب العلم و أهله، ثم الاضطرار إلی وضعها و البحث عنها فی المسفورات العلمیة أشد مصیبة.
و فی هذه البرهة ظهر التصوف بین المسلمین، و قد کان له أصل فی عهد الخلفاء یظهر فی لباس الزهد، ثم بان الأمر بتظاهر المتصوفة فی أوائل عهد بنی العباس بظهور رجال منهم کأبی یزید و الجنید و الشبلی و معروف و غیرهم.
یری القوم أن السبیل إلی حقیقة الکمال الإنسانی و الحصول علی حقائق المعارف هو الورود فی الطریقة، و هی نحو ارتیاض بالشریعة للحصول علی الحقیقة، و ینتسب المعظم منهم من الخاصة و العامة إلی علی (ع).
و إذا کان القوم یدعون أمورا من الکرامات، و یتکلمون بأمور تناقض ظواهر الدین و حکم العقل مدعین أن لها معانی صحیحة لا ینالها فهم أهل الظاهر ثقل علی الفقهاء و عامة المسلمین سماعها فأنکروا ذلک علیهم و قابلوهم بالتبری و التکفیر، فربما أخذوا بالحبس أو الجلد أو القتل أو الصلب أو الطرد أو النفی کل ذلک لخلاعتهم و استرسالهم فی أقوال یسمونها أسرار الشریعة، و لو کان الأمر علی ما یدعون و کانت هی لب الحقیقة و کانت الظواهر الدینیة کالقشر علیها و کان ینبغی إظهارها و الجهر بها لکان مشرع الشرع أحق برعایة حالها و إعلان أمرها کما یعلنون، و إن لم تکن هی الحق فما ذا بعد الحق إلا الضلال؟.
و القوم لم یدلوا فی أول أمرهم علی آرائهم فی الطریقة إلا باللفظ ثم زادوا علی ذلک بعد أن أخذوا موضعهم من القلوب قلیلا بإنشاء کتب و رسائل بعد القرن الثالث الهجری، ثم زادوا علی ذلک بأن صرحوا بآرائهم فی الحقیقة و الطریقة جمیعا بعد ذلک فانتشر منهم ما أنشئوه نظما و نثرا فی أقطار الأرض.
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و لم یزالوا یزیدون عدة و عدة و وقوعا فی قلوب العامة و وجاهة حتی بلغوا غایة أوجهم فی القرنین السادس و السابع ثم انتکسوا فی المسیر و ضعف أمرهم و أعرض عامة الناس عنهم.
و کان السبب فی انحطاطهم أولا أن شأنا من الشئون الحیویة التی لها مساس بحال عامة الناس إذا اشتد إقبال النفوس علیه و تولع القلوب إلیه تاقت إلی الاستدرار من طریقه نفوس و جمع من أرباب المطامع فتزیوا بزیه و ظهروا فی صورة أهله و خاصته فأفسدوا فیه و تعقب ذلک تنفر الناس عنه.
و ثانیا: أن جماعة من مشایخهم ذکروا أن طریقة معرفة النفس طریقة مبتدعة لم یذکرها مشرع الشریعة فیما شرعه إلا أنها طریقة مرضیة ارتضاها الله سبحانه کما ارتضی الرهبانیة المبتدعة بین النصاری قال تعالی: «وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ إِلَّا ابْتِغاءَ رِضْوانِ اللَّهِ فَما رَعَوْها حَقَّ رِعایَتِها»: (الحدید: 27).
و تلقاه الجمهور منهم بالقبول فأباح ذلک لهم أن یحدثوا للسلوک رسوما و آدابا لم تعهد فی الشریعة، فلم تزل تبتدع سنة جدیدة و تترک أخری شرعیة، حتی آل إلی أن صارت الشریعة فی جانب، و الطریقة فی جانب، و آل بالطبع إلی انهماک المحرمات و ترک الواجبات من شعائر الدین و رفع التکالیف، و ظهور أمثال القلندریة و لم یبق من التصوف إلا التکدی و استعمال الأفیون و البنج و هو الفناء.
و الذی یقضی به فی ذلک الکتاب و السنة- و هما یهدیان إلی حکم العقل- هو أن القول بأن تحت ظواهر الشریعة حقائق هی باطنها حق، و القول بأن للإنسان طریقا إلی نیلها حق، و لکن الطریق إنما هو استعمال الظواهر الدینیة علی ما ینبغی من الاستعمال لا غیر، و حاشا أن یکون هناک باطن لا یهدی إلیه ظاهر، و الظاهر عنوان الباطن و طریقه، و حاشا أن یکون هناک شی‌ء آخر أقرب مما دل علیه شارع الدین غفل عنه أو تساهل فی أمره أو أضرب عنه لوجه من الوجوه بالمرة و هو القائل عز من قائل: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (النحل: 89) و بالجملة فهذه طرق ثلاثة فی البحث عن الحقائق و الکشف عنها: الظواهر الدینیة و طریق البحث العقلی و طریق تصفیة النفس، أخذ بکل منها طائفة من المسلمین علی ما بین الطوائف الثلاث من التنازع و التدافع، و جمعهم 
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فی ذلک کزوایا المثلث کلما زدت فی مقدار واحدة منها نقصت من الأخریین و بالعکس.
و کان الکلام فی التفسیر یختلف اختلافا فاحشا بحسب اختلاف مشرب المفسرین بمعنی أن النظر العلمی فی غالب الأمر کان یحمل علی القرآن من غیر عکس إلا ما شذ.
و قد عرفت أن الکتاب یصدق من کل من الطرق ما هو حق، و حاشا أن یکون هناک باطن حق و لا یوافقه ظاهره، و حاشا أن یکون هناک حق من ظاهر أو باطن و البرهان الحق یدفعه و یناقضه.
و لذلک رام جمع من العلماء بما عندهم من بضاعة العلم علی اختلاف مشاربهم أن یوفقوا بین الظواهر الدینیة و العرفان کابن العربی و عبد الرزاق الکاشانی و ابن فهد و الشهید الثانی و الفیض الکاشانی.
و آخرون أن یوفقوا بین الفلسفة و العرفان کأبی نصر الفارابی و الشیخ السهروردی صاحب الإشراق و الشیخ صائن الدین محمد ترکه.
و آخرون أن یوفقوا بین الظواهر الدینیة و الفلسفة کالقاضی سعید و غیره.
و آخرون أن یوفقوا بین الجمیع کابن سینا فی تفاسیره و کتبه و صدر المتألهین الشیرازی فی کتبه و رسائله و عدة ممن تأخر عنه.
و مع ذلک کله فالاختلاف العریق علی حاله لا تزید کثرة المساعی فی قطع أصله إلا شدة فی التعرق، و لا فی إخماد ناره إلا اشتعالا:
ألفیت کل تمیمة لا تنفع و أنت لا تری أهل کل فن من هذه الفنون إلا ترمی غیره بجهالة أو زندقة أو سفاهة رأی، و العامة تتبرأ منهم جمیعا.
کل ذلک لما تخلفت الأمة فی أول یوم عن دعوة الکتاب إلی التفکر الاجتماعی (و اعتصموا بحبل الله جمیعا و لا تتفرقوا) و الکلام ذو شجون.
اللهم اهدنا إلی ما یرضیک عنا و اجمع کلمتنا علی الحق، و هب لنا من لدنک ولیا، و هب لنا من لدنک نصیرا.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا- یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً» (الآیة): أخرج ابن الضریس و النسائی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم- و صححه- عن ابن عباس قال": من کفر بالرجم فقد کفر بالقرآن من حیث لا یحتسب، قال تعالی:
«یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا- یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ مِنَ الْکِتابِ» قال:
فکان الرجم مما أخفوا.
أقول: إشارة إلی ما سیجی‌ء فی تفسیر قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ» إلی آخر الآیات: (المائدة: 41) من حدیث کتمان الیهود حکم الرجم فی عهد النبی ص و کشفه عن ذلک.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ مِنَ الرُّسُلِ»- (الآیة) قال:
قال: علی انقطاع من الرسل.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی حمزة ثابت بن دینار الثمالی و أبی الربیع قال: حججنا مع أبی جعفر (ع) فی السنة- التی حج فیها هشام بن عبد الملک، و کان معه نافع مولی عمر بن الخطاب- فنظر إلی أبی جعفر (ع) فی رکن البیت- و قد اجتمع علیه الناس فقال نافع:
یا أمیر المؤمنین من هذا الذی تداک علیه الناس؟ فقال: هذا نبی أهل الکوفة هذا محمد بن علی، فقال: اشهد لآتینه و لأسالنه عن مسائل- لا یجیبنی فیها إلا نبی أو وصی نبی قال:
فاذهب فاسأله لعلک تخجله.
فجاء نافع حتی اتکأ علی الناس- ثم أشرف علی أبی جعفر (ع) فقال: یا محمد بن علی إنی قرأت التوراة و الإنجیل- و الزبور و الفرقان، و قد عرفت حلالها و حرامها- و قد جئت أسألک عن مسائل لا یجیب فیها إلا نبی أو وصی نبی- قال فرفع أبو جعفر (ع) رأسه فقال: سل عما بدا لک فقال: أخبرنی کم بین عیسی و محمد من سنة؟ فقال: أخبرک بقولی أو بقولک؟ قال: أخبرنی بالقولین جمیعا- قال: أما فی قولی فخمسمائة سنة، و أما فی قولک فستمائة سنة.
أقول: و قد روی فی أسباب نزول الآیات، أخبار مختلفة کما
رواه الطبری عن 
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عکرمة: أن الیهود سألت رسول الله ص عن حکم الرجم- فسأل عن أعلمهم فأشاروا إلی ابن صوریا فناشده بالله- هل یجدون حکم الرجم فی کتابهم؟ فقال: إنه لما کثر فینا جلدنا مائة و حلقنا الرءوس، فحکم علیهم بالرجم فأنزل الله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ إلی قوله صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»
و ما رواه أیضا عن ابن عباس قال": أتی رسول الله ص ابن أبی، و بحری بن عمرو، و شاس بن عدی فکلمهم و کلموه، و دعاهم إلی الله و حذرهم نقمته فقالوا: ما تخوفنا یا محمد؟ نحن و الله أبناء الله و أحباؤه- کقول النصاری- فأنزل الله فیهم: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری (إلی آخر الآیة.
و ما رواه أیضا عن ابن عباس قال": دعا رسول الله الیهود إلی الإسلام- فرغبهم فیه و حذرهم فأبوا علیه؟ فقال لهم معاذ بن جبل- و سعد بن عبادة و عقبة بن وهب: یا معشر الیهود اتقوا الله- فوالله إنکم لتعلمون أنه رسول الله- لقد کنتم تذکرونه لنا قبل مبعثه، و تصفونه لنا بصفته، فقال رافع بن حریمة و وهب بن یهودا: ما قلنا لکم هذا، و ما أنزل الله من کتاب من بعد موسی، و لا أرسل بشیرا و لا نذیرا بعده فأنزل الله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا- یُبَیِّنُ لَکُمْ عَلی فَتْرَةٍ» (الآیة)": و قد رواها فی الدر المنثور، عنه و عن غیره و روی غیر ذلک.
و مضامین الروایات کغالب ما ورد فی أسباب نظریة إنما هی تطبیقات للقضایا علی مضامین الآیات ثم قضاء بکونها أسبابا للنزول فهی أسباب نظریة و الآیات کأنها مطلقة نزولا
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اشارة

وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ جَعَلَ فِیکُمْ أَنْبِیاءَ وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً وَ آتاکُمْ ما لَمْ یُؤْتِ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ (20) یا قَوْمِ ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ وَ لا تَرْتَدُّوا عَلی أَدْبارِکُمْ فَتَنْقَلِبُوا خاسِرِینَ (21) قالُوا یا مُوسی إِنَّ فِیها قَوْماً جَبَّارِینَ وَ إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها حَتَّی یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنْ یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنَّا داخِلُونَ (22) قالَ رَجُلانِ مِنَ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمَا ادْخُلُوا عَلَیْهِمُ الْبابَ فَإِذا دَخَلْتُمُوهُ فَإِنَّکُمْ غالِبُونَ وَ عَلَی اللَّهِ فَتَوَکَّلُوا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (23) قالُوا یا مُوسی إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها أَبَداً ما دامُوا فِیها فَاذْهَبْ أَنْتَ وَ رَبُّکَ فَقاتِلا إِنَّا هاهُنا قاعِدُونَ (24)
قالَ رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلاَّ نَفْسِی وَ أَخِی فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ (25) قالَ فَإِنَّها مُحَرَّمَةٌ عَلَیْهِمْ أَرْبَعِینَ سَنَةً یَتِیهُونَ فِی الْأَرْضِ فَلا تَأْسَ عَلَی الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ (26)
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(بیان)

الآیات غیر خالیة عن الاتصال بما قبلها فإنها تشتمل علی نقضهم بعض المواثیق المأخوذة علیهم و هو المیثاق بالسمع و الطاعة لموسی، و تجبیههم موسی (ع) بالرد الصریح لما دعاهم إلیه و ابتلائهم جزاء لذنبهم هذا بالتیه و هو عذاب إلهی.
و فی بعض الأخبار ما یشعر أن هذه الآیات نزلت قبل غزوة بدر فی أوائل الهجرة، علی ما ستجی‌ء الإشارة إلیها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ» (إلی آخر الآیة) الآیات النازلة فی قصص موسی تدل علی أن هذه القصة- دعوة موسی إیاهم إلی دخول الأرض المقدسة- إنما کانت بعد خروجهم من مصر، کما أن قوله فی هذه الآیة:
«وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً» یدل علی ذلک أیضا.
و یدل قوله: «وَ آتاکُمْ ما لَمْ یُؤْتِ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ» علی سبق عدة من الآیات النازلة علیهم کالمن و السلوی و انفجار العیون من الحجارة و إضلال الغمام.
و یدل قوله: «الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» المتکرر مرتین علی تحقق المخالفة و معصیة الرسول 
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منهم قبل القصة مرة بعد مرة حتی عادوا بذلک متلبسین بصفة الفسق.
فهذه قرائن تدل علی وقوع القصة أعنی قصة التیه فی الشطر الأخیر من زمان مکث موسی (ع) فیهم بعد أن بعثه الله تعالی إلیهم و أن غالب القصص المقتصة فی القرآن عنهم إنما وقعت قبل ذلک.
فقول موسی لهم: «اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ» أرید به مجموع النعم التی أنعم الله بها علیهم، و حباهم بها و إنما بدأ بذلک مقدمة لما سیندبهم إلیه من دخول الأرض المقدسة فذکرهم نعم ربهم لینشطوا بذلک لاستزادة النعمة و استتمامها فإن الله قد کان أنعم علیهم ببعثة موسی و هذا یتهم إلی دینه، و نجاتهم من آل فرعون، و إنزال التوراة، و تشریع الشریعة فلم یبق لهم من تمام النعمة إلا أن یمتلکوا أرضا مقدسة یستقلون فیها بالقطون و السؤدد.
و قد قسم النعمة التی ذکرهم بها ثلاثة أقسام حین التفصیل فقال: «إِذْ جَعَلَ فِیکُمْ أَنْبِیاءَ» و هم الأنبیاء الذین فی عمود نسبهم کإبراهیم و إسحاق و یعقوب و من بعدهم من الأنبیاء، أو خصوص الأنبیاء من بنی إسرائیل کیوسف أو الأسباط و موسی و هارون، و النبوة نعمة أخری.
ثم قال: «وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً» أی مستقلین بأنفسکم خارجین من ذل استرقاق الفراعنة و تحکم الجبابرة، و لیس الملک إلا من استقل فی أمر نفسه و أهله و ماله، و قد کان بنو إسرائیل فی زمن موسی یسیرون بسنة اجتماعیة هی أحسن السنن و هی سنة التوحید التی تأمرهم بطاعة الله و رسوله، و العدل التام فی مجتمعهم، و عدم الاعتداء علی غیرهم من الأمم من غیر أن یتأمر علیهم بعضهم أو یختلف طبقاتهم اختلافا یختل به أمر المجتمع، و ما علیهم إلا موسی و هو نبی غیر سائر سیرة ملک أو رئیس عشیرة یستعلی علیهم بغیر الحق.
و قیل: المراد بجعلهم ملوکا هو ما قدر الله فیهم من الملک الذی یبتدئ من طالوت فداود إلی آخر ملوکهم، فالکلام علی هذا وعد بالملک إخبارا بالغیب فإن الملک لم یستقر فیهم إلا بعد موسی بزمان. و هذا الوجه لا بأس به لکن لا یلائمه قوله: «وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً» و لم یقل: و جعل منکم ملوکا، کما قال: «جَعَلَ فِیکُمْ أَنْبِیاءَ».
و یمکن أن یکون المراد بالملک مجرد رکوز الحکم عند بعض الجماعة فیشمل سنة
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الشیخوخة، و یکون علی هذا موسی (ع) ملکا و بعده یوشع النبی و قد کان یوسف ملکا من قبل، و ینتهی إلی الملوک المعروفین طالوت و داود و سلیمان و غیرهم. هذا، و یرد علی هذا الوجه أیضا ما یرد علی سابقه.
ثم قال: «وَ آتاکُمْ ما لَمْ یُؤْتِ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ» و هی العنایات و الألطاف الإلهیة التی اقترنت بآیات باهرة قیمة بتعدیل حیاتهم لو استقاموا علی ما قالوا، و داموا علی ما واثقوا، و هی الآیات البینات التی أحاطت بهم من کل جانب أیام کانوا بمصر، و بعد إذ نجاهم الله من فرعون و قومه، فلم یتوافر و یتواتر من الآیات المعجزات و البراهین الساطعات و النعم التی یتنعم بها فی الحیاة علی أمة من الأمم الماضیة المتقدمة علی عهد موسی ما توافرت و تواترت علی بنی إسرائیل.
و علی هذا فلا وجه لقول بعضهم: إن المراد بالعالمین عالمو زمانهم و ذلک أن الآیة تنفی أن یکون أمة من الأمم إلی ذلک الوقت أوتیت من النعم ما أوتی بنو إسرائیل، و هو کذلک.
قوله تعالی: «یا قَوْمِ ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ وَ لا تَرْتَدُّوا عَلی أَدْبارِکُمْ فَتَنْقَلِبُوا خاسِرِینَ» أمرهم بدخول الأرض المقدسة، و کان یستنبط من حالهم التمرد و التأبی عن القبول، و لذلک أکد أمره بالنهی عن الارتداد و ذکر استتباعه الخسران. و الدلیل علی أنه کان یستنبط منهم الرد توصیفه إیاهم بالفاسقین بعد ردهم، فإن الرد و هو فسق واحد لا یصحح إطلاق «الْفاسِقِینَ» علیهم الدال علی نوع من الاستمرار و التکرر.
و قد وصف الأرض بالمقدسة، و قد فسروه بالمطهرة من الشرک لسکون الأنبیاء و المؤمنین فیها، و لم یرد فی القرآن الکریم ما یفسر هذه الکلمة. و الذی یمکن أن یستفاد منه ما یقرب من هذا المعنی قوله تعالی: «إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ»: (إسراء: 1) و قوله: «وَ أَوْرَثْنَا الْقَوْمَ الَّذِینَ کانُوا یُسْتَضْعَفُونَ مَشارِقَ الْأَرْضِ وَ مَغارِبَهَا الَّتِی بارَکْنا فِیها»: (الأعراف: 137) و لیست المبارکة فی الأرض إلا جعل الخیر الکثیر فیها، و من الخیر الکثیر إقامة الدین و إذهاب قذارة الشرک.
و قوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ» ظاهر الآیات أن المراد به قضاء توطنهم فیها، و لا ینافیه 
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قوله فی آخرها: «فَإِنَّها مُحَرَّمَةٌ عَلَیْهِمْ أَرْبَعِینَ سَنَةً» بل یؤکده فإن قوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ» کلام مجمل أبهم فیه ذکر الوقت و حتی الأشخاص، فإن الخطاب للأمة من غیر تعرض لحال الأفراد و الأشخاص، کما قیل: إن السامعین لهذا الخطاب الحاضرین المکلفین به ماتوا و فنوا عن آخرهم فی التیه، و لم یدخل الأرض المقدسة إلا أبناؤهم و أبناء أبنائهم مع یوشع بن نون، و بالجملة لا یخلو قوله: «فَإِنَّها مُحَرَّمَةٌ عَلَیْهِمْ أَرْبَعِینَ سَنَةً» عن إشعار بأنها مکتوبة لهم بعد ذلک.
و هذه الکتابة هی التی یدل علیها قوله تعالی: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ وَ نُمَکِّنَ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ»: (القصص: 6) و قد کان موسی (ع) یرجو لهم ذلک بشرط الاستعانة بالله و الصبر حیث یقول: «قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ قالُوا أُوذِینا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَأْتِیَنا وَ مِنْ بَعْدِ ما جِئْتَنا قالَ عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُهْلِکَ عَدُوَّکُمْ وَ یَسْتَخْلِفَکُمْ فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرَ کَیْفَ تَعْمَلُونَ»: (الأعراف: 129).
و هذا هو الذی یخبر تعالی عن إنجازه بقوله: «وَ أَوْرَثْنَا الْقَوْمَ الَّذِینَ کانُوا یُسْتَضْعَفُونَ مَشارِقَ الْأَرْضِ وَ مَغارِبَهَا الَّتِی بارَکْنا فِیها وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ بِما صَبَرُوا»: (الأعراف: 137) فدلت الآیة علی أن استیلاءهم علی الأرض المقدسة و توطنهم فیها کانت کلمة إلهیة و کتابا و قضاء مقضیا مشترطا بالصبر علی الطاعة و عن المعصیة، و فی مر الحوادث.
و إنما عممنا الصبر لمکان إطلاق الآیة، و لأن الحوادث الشاقة کانت تتراکم علیهم أیام موسی و معها الأوامر و النواهی الإلهیة، و کلما أصروا علی المعصیة اشتدت علیهم التکالیف الشاقة کما تدل علی ذلک أخبارهم المذکورة فی القرآن الکریم.
و هذا هو الظاهر من القرآن فی معنی کتابة الأرض المقدسة لهم، و الآیات مع ذلک مبهمة فی زمان الکتابة و مقدارها غیر أن قوله تعالی فی ذیل آیات سورة الإسراء: «وَ إِنْ عُدْتُمْ عُدْنا وَ جَعَلْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ حَصِیراً»: (إسراء: 8) و کذا قول موسی لهم فی ذیل الآیة السابقة: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُهْلِکَ عَدُوَّکُمْ وَ یَسْتَخْلِفَکُمْ فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرَ کَیْفَ 
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تَعْمَلُونَ»: (الأعراف: 129) و قوله أیضا: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إلی أن قال- وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکُمْ لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ» (إبراهیم: 7) و ما یناظرها من الآیات تدل علی أن هذه الکتابة کتابة مشترطة لا مطلقة غیر قابلة للتغیر و التبدل.
و قد ذکر بعض المفسرین أن مراد موسی فی محکی قوله فی الآیة: «کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ» ما وعد الله إبراهیم (ع)، ثم ذکر ما فی التوراة «1» من وعد الله إبراهیم و إسحاق و یعقوب أنه سیعطی الأرض لنسلهم، و أطال البحث فی ذلک.
و لا یهمنا البحث فی ذلک علی شریطة الکتاب سواء کانت هذه العدات من التوراة الأصلیة أو مما لعبت به ید التحریف فإن القرآن لا یفسر بالتوراة.
قوله تعالی: «قالُوا یا مُوسی إِنَّ فِیها قَوْماً جَبَّارِینَ وَ إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها حَتَّی یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنْ یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنَّا داخِلُونَ» قال الراغب: أصل الجبر إصلاح الشی‌ء بضرب من القهر یقال: جبرته فانجبر و اجتبر. قال: و قد یقال الجبر تارة فی الإصلاح المجرد نحو
قول علی رضی الله عنه: یا جابر کل کسیر و یا مسهل کل عسیر
، و منه قولهم للخبز: جابر بن حبة، و تارة فی القهر المجرد نحو
قوله (ع): لا جبر و لا تفویض 
، قال: و الإجبار فی الأصل حمل الغیر علی أن یجبر الآخر لکن تعورف فی الإکراه المجرد فقیل: أجبرته علی کذا کقولک:
أکرهته. قال: و الجبار فی صفة الإنسان یقال لمن یجبر نقیصة بادعاء منزلة من التعالی لا یستحقها، و هذا لا یقال إلا علی طریق الذم کقوله عز و جل: «وَ خابَ کُلُّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ» و قوله تعالی. «وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا» و قوله عز و جل: «إِنَّ فِیها قَوْماً جَبَّارِینَ» قال: و لتصور القهر بالعلو علی الأقران قیل: نخلة جبارة و ناقة جبارة انتهی موضع الحاجة.
______________________________
(1) کما فی سفر التکوین أنه لما مر إبراهیم بأرض الکنعانیین ظهر له الرب: «و قال لنسلک أعطی هذه الأرض» 12: 7 و فیه أیضا: «فی ذلک الیوم قطع الرب مع إبرام میثاقا قائلا: لنسلک أعطی هذه الأرض من نهر مصر إلی النهر الکبیر نهر الفرات» 15: 18 و فی سفر تثنیة الاشتراع: «الرب إلهنا کلمنا فی حوریب قائلا: کفاکم قعودا فی هذا الجبل، تحولوا و ارتحلوا و ادخلوا جبل الأموریین و کل ما یلیه من القفر و الجبل و السهل و الجنوب و ساحل البحر أرض الکنعانی و لبنان إلی النهر الکبیر نهر الفرات. انظروا قد جعلت أمامکم الأرض ادخلوا و تملکوا الأرض التی أقسم الرب لآبائکم إبراهیم و إسحاق و یعقوب أن یعطیها لهم و لنسلهم من بعدهم» 1- 8.
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فظهر أن المراد بالجبارین هم أولو السطوة و القوة من الذین یجبرون الناس علی ما یریدون.
و قوله «وَ إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها حَتَّی یَخْرُجُوا مِنْها» اشتراط منهم خروج القوم الجبارین فی دخول الأرض، و حقیقته الرد لأمر موسی و إن وعدوه ثانیا الدخول علی الشرط بقولهم:
«فَإِنْ یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنَّا داخِلُونَ».
و قد ورد فی عدة من الأخبار فی صفة هؤلاء الجبارین من العمالقة و عظم أجسامهم و طول قامتهم أمور عجیبة لا یستطیع ذو عقل سلیم أن یصدقها، و لا یوجد فی الآثار الأرضیة و الأبحاث الطبیعیة ما یؤیدها فلیست إلا موضوعة مدسوسة.
قوله تعالی: «قالَ رَجُلانِ مِنَ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمَا» (إلی آخر الآیة) ظاهر السیاق أن المراد بالمخافة مخافة الله سبحانه و أن هناک رجالا کانوا یخافون الله أن یعصوا أمره و أمر نبیه، و منهم هذان الرجلان اللذان قالا، ما قالا و أنهما کانا یختصان من بین أولئک الذین یخافون بأن الله أنعم علیهما، و قد مر فی موارد تقدمت من الکتاب أن النعمة إذا أطلقت فی عرف القرآن یراد بها الولایة الإلهیة فهما کانا من أولیاء الله تعالی، و هذا فی نفسه قرینة علی أن المراد بالمخافة مخافة الله سبحانه فإن أولیاء الله لا یخشون غیره قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: (یونس: 62).
و یمکن أن یکون متعلق «أَنْعَمَ» المحذوف أعنی المنعم به هو الخوف، فیکون المراد أن الله أنعم علیهما بمخافته، و یکون حذف مفعول «یَخافُونَ» للاکتفاء بذکره فی قوله:
«أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمَا» إذ من المعلوم أن مخافتهما لم یکن من أولئک القوم الجبارین و إلا لم یدعو بنی إسرائیل إلی الدخول بقولهما: «ادْخُلُوا عَلَیْهِمُ الْبابَ».
و ذکر بعض المفسرین: أن ضمیر الجمع فی «یَخافُونَ» عائد إلی بنی إسرائیل و الضمیر العائد إلی الموصول محذوف، و المعنی: و قال رجلان من الذین یخافهم بنو إسرائیل قد أنعم الله علی الرجلین بالإسلام، و أیدوه بما نسب إلی ابن جبیر من قراءة «یَخافُونَ» بضم الیاء قالوا.
و ذلک أن رجلین من العمالقة کانا قد آمنا بموسی، و لحقا بنی إسرائیل ثم قالا لبنی إسرائیل ما قالا إراءة لطریق الظفر علی العمالقة و الاستیلاء علی بلادهم و أرضهم.
و کان هذا التفسیر باستناد منهم إلی بعض الأخبار الواردة فی تفسیر الآیات لکنه من 
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الآحاد المشتملة علی ما لا شاهد له من الکتاب و غیره.
و قوله: «ادْخُلُوا عَلَیْهِمُ الْبابَ» لعل المراد به أول بلد من بلاد أولئک الجبابرة یلی بنی إسرائیل، و قد کان علی ما یقال: أریحا، و هذا استعمال شائع أو المراد باب البلدة.
و قوله: «فَإِذا دَخَلْتُمُوهُ فَإِنَّکُمْ غالِبُونَ» وعد منهما لهم بالفتح و الظفر علی العدو، و إنما أخبرا إخبارا بتیا اتکالا منهما بما ذکره موسی (ع) أن الله کتب لهم تلک الأرض لإیمانهما بصدق إخباره، أو أنهما عرفا ذلک بنور الولایة الإلهیة. و قد ذکر المعظم من مفسری الفریقین: أن الرجلین هما یوشع بن نون و کالب بن یوفنا و هما من نقباء بنی إسرائیل الاثنی عشر.
ثم دعواهم إلی التوکل علی ربهم بقولهما: «وَ عَلَی اللَّهِ فَتَوَکَّلُوا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» لأن الله سبحانه کافی من توکل علیه و فیه تطییب لنفوسهم و تشجیع لهم.
قوله تعالی: «قالُوا یا مُوسی إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها أَبَداً ما دامُوا فِیها» (الآیة) تکرارهم قولهم: «إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها» ثانیا لإیئاس موسی (ع) من أن یصر علی دعوته فیعود إلی الدعوة بعد الدعوة.
و فی الکلام وجوه من الإهانة و الإزراء و التهکم بمقام موسی و ما ذکرهم به من أمر ربهم و وعده فقد سرد الکلام سردا عجیبا، فهم أعرضوا عن مخاطبة الرجلین الداعیین إلی دعوة موسی (ع) أولا، ثم أوجزوا الکلام مع موسی بعد ما أطنبوا فیه بذکر السبب و الخصوصیات فی بادئ کلامهم، و فی الإیجاز بعد الإطناب فی مقام التخاصم و التجاوب دلالة علی استملال الکلام و کراهة استماع الحدیث أن یمضی علیه المتخاصم الآخر. ثم أکدوا قولهم: «لَنْ نَدْخُلَها» ثانیا بقولهم: «أَبَداً» ثم جرأهم الجهالة علی ما هو أعظم من ذلک کله، و هو قولهم مفرعین علی ردهم الدعوة: «فَاذْهَبْ أَنْتَ وَ رَبُّکَ فَقاتِلا إِنَّا هاهُنا قاعِدُونَ».
و فی الکلام أوضح الدلالة علی کونهم مشبهین کالوثنیین، و هو کذلک فإنهم القائلون علی ما یحکیه الله سبحانه عنهم فی قوله: «وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ فَأَتَوْا عَلی قَوْمٍ یَعْکُفُونَ عَلی أَصْنامٍ لَهُمْ قالُوا یا مُوسَی اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ» (الأعراف: 138) و لم یزالوا علی التجسیم و التشبیه حتی الیوم علی ما یدل علیه کتبهم 
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الدائرة بینهم.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» السیاق یدل علی أن قوله: «إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی» کنایة عن نفی القدرة علی حمل غیر نفسه و أخیه علی ما أتاهم به من الدعوة. فإنه إنما کان فی مقدرته حمل نفسه علی إمضاء ما دعا إلیه و حمل أخیه هارون و قد کان نبیا مرسلا و خلیفة له فی حیاته لا یتمرد عن أمر الله سبحانه. أو إن المراد أنه لیس له قدرة إلا علی نفسه و لا لأخیه قدرة إلا کذلک.
و لیس مراده نفی مطلق القدرة حتی من حیث إجابة المسئول لإیمان و نحوه حتی ینافی ظاهر سیاق الآیة أن الرجلین من الذین یخافون و آخرین غیرهما کانوا مؤمنین به مستجیبین لدعوته فإنه لم یذکر فیمن یملکه حتی أهله و أهل أخیه مع أن الظاهر أنهم ما کانوا لیتخلفوا عن أوامره.
و ذلک أن المقام لا یقتضی إلا ذلک فإنه دعاهم إلی خطب مشروع فأبلغ و أعذر فرد علیه المجتمع الإسرائیلی دعوته أشنع رد و أقبحه، فکان مقتضی هذا الحال أن یقول:
رب إنی أبلغت و أعذرت و لا أملک فی إقامة أمرک إلا نفسی و کذلک أخی، و قد قمنا بما علینا من واجب التکلیف و لکن القوم واجهونا بأشد الامتناع، و نحن الآن آیسان منهم، و السبیل منقطع فاحلل أنت هذه العقدة و مهد بربوبیتک السبیل إلی نیل ما وعدته لهم من تمام النعمة و إیراثهم الأرض و استخلافهم فیها، و احکم و افصل بیننا و بین هؤلاء الفاسقین.
و هذا المورد علی خلاف جمیع الموارد التی عصوا فیها أمر موسی کمسألة الرؤیة و عبادة العجل و دخول الباب و قول حطة و غیرها یختص بالرد الصریح من المجتمع الإسرائیلی لأمره من غیر أی رفق و ملاءمة، و لو ترکهم موسی علی حالهم، و أغمض عن أمره لبطلت الدعوة من أصلها، و لم یتمش له بعد ذلک أمر و لا نهی و تلاشت بینهم أرکان ما أوجده من الوحدة.
و یتبین بهذا البیان أولا: أن مقتضی هذا الحال أن یتعرض موسی (ع) فی شکواه إلی ربه لحال نفسه و أخیه، و هما المبلغان عن الله تعالی، و لا یتعرض لحال غیرهما من المؤمنین و إن کانوا غیر متمردین. إذ لا شأن لهم فی التبلیغ و الدعوة، و المقام إنما یقتضی التعرض 
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لحال مبلغ الحکم لا العامل الآخذ به المستجیب له.
و ثانیا: أن المقام کان یقتضی رجوع موسی (ع) إلی ربه بالشکوی و هو فی الحقیقة استنصار منه فی إجراء الأمر الإلهی.
و ثالثا: أن قوله: «وَ أَخِی» معطوف علی الیاء فی قوله: «إِنِّی» و المعنی: و أخی مثلی لا یملک إلا نفسه لا علی قوله: «نَفْسِی» فإنه خلاف ما یقتضیه السیاق و إن کان المعنی صحیحا علی جمیع التقادیر فإن موسی و هارون کما کانا یملک کل منهما من نفسه الطاعة و الامتثال کان موسی یملک من نفس هارون الطاعة لکونه خلیفته فی حیاته، و کذا کانا یملکان ممن أخلص لله من المؤمنین السمع و الطاعة.
و رابعا: أن قوله: «فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» لیس دعاء منه علی بنی إسرائیل بالحکم الفصل المستعقب لنزول العذاب علیهم أو بالتفریق بینهما و بینهم بإخراجهما من بینهم أو بتوفیهما فإنه (ع) کان یدعوهم إلی ما کتب الله لهم من تمام النعمة، و کان هو الذی کتب الله المن علی بنی إسرائیل بإنجائهم و استخلافهم فی الأرض بیده کما قال تعالی: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ»: (القصص: 5).
و کان بنو إسرائیل یعلمون ذلک منه کما یستفاد من قولهم علی ما حکی الله: «قالُوا أُوذِینا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَأْتِیَنا وَ مِنْ بَعْدِ ما جِئْتَنا» الآیة: (الأعراف: 129).
و یشهد بذلک أیضا قوله تعالی: «فَلا تَأْسَ عَلَی الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» فإنه یکشف عن أن موسی (ع) کان یشفق علیهم من نزول السخط الإلهی، و کان من المترقب أن یحزن بسبب حلول نقمة التیه بهم.
: «قوله تعالی قالَ فَإِنَّها مُحَرَّمَةٌ عَلَیْهِمْ أَرْبَعِینَ سَنَةً یَتِیهُونَ فِی الْأَرْضِ فَلا تَأْسَ عَلَی الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» الضمیر فی قوله: «فَإِنَّها» راجعة إلی الأرض المقدسة، و المراد بالتحریم التحریم التکوینی و هو القضاء، و التیه التحیر، و اللام فی «الْأَرْضِ» للعهد، و قوله «فَلا تَأْسَ» نهی من الأسی و هو الحزن، و قد أمضی الله تعالی قول موسی (ع) حیث وصفهم فی دعائه بالفاسقین.
و المعنی: أن الأرض المقدسة أی دخولها و تملکها محرمة علیهم، أی قضینا أن 
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لا یوفقوا لدخولها أربعین سنة یسیرون فیها فی الأرض متحیرین لا هم مدنیون یستریحون إلی بلد من البلاد، و لا هم بدویون یعیشون عیشة القبائل و البدویین، فلا تحزن علی القوم الفاسقین من نزول هذه النقمة علیهم لأنهم فاسقون لا ینبغی أن یحزن علیهم إذا أذیقوا وبال أمرهم.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن أبی سعید الخدری عن رسول الله ص قال: کانت بنو إسرائیل إذا کان لأحدهم خادم دابة- و امرأة کتب ملکا.
و فیه: أخرج أبو داود فی مراسله عن زید بن أسلم: فی قوله: «وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً» قال: قال رسول الله ص: زوجة و مسکن و خادم.
أقول: و روی غیر هاتین الروایتین روایات أخری فی هذا المعنی غیر أن الآیة فی سیاقها لا تلائم هذا التفسیر، فإنه و إن کان من الممکن أن یکون من دأب بنی إسرائیل أن یسموا کل من کان له بیت و امرأة و خادم ملکا أو یکتبوه ملکا إلا أن من البدیهی أنهم لم یکونوا کلهم حتی الخوادم علی هذا النعت ذوی بیوت و نساء و خدام فالکائن منهم علی هذه الصفة بعضهم و یماثلهم فی ذلک سائر الأمم و الأجیال فاتخاذ البیوت و النساء و الخدام عادة جاریة فی جمیع الأمم لا یخلو عن ذلک أمة عن الأمم، و إذا کان کذلک لم یکن أمرا یخص بنی إسرائیل حتی یمتن الله علیهم فی کلامه بأنه جعلهم ملوکا، و الآیة فی مقام الامتنان.
و لعل التنبه علی ذلک أوجب وقوع ما وقع فی بعض الروایات کما عن قتادة: أنهم أول من ملک الخدم، و التاریخ لا یصدقه.
و فی أمالی المفید، بإسناده عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) قال: لما انتهی لهم موسی إلی الأرض المقدسة قال لهم: «ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ- وَ لا تَرْتَدُّوا عَلی أَدْبارِکُمْ فَتَنْقَلِبُوا خاسِرِینَ»- و قد کتبها الله لهم «قالُوا یا مُوسی إِنَّ فِیها قَوْماً جَبَّارِینَ وَ إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها حَتَّی یَخْرُجُوا مِنْها- فَإِنْ یَخْرُجُوا مِنْها فَإِنَّا داخِلُونَ- قالَ رَجُلانِ مِنَ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمَا ادْخُلُوا عَلَیْهِمُ الْبابَ- فَإِذا دَخَلْتُمُوهُ فَإِنَّکُمْ غالِبُونَ- وَ عَلَی اللَّهِ فَتَوَکَّلُوا
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إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ- قالُوا یا مُوسی إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها أَبَداً ما دامُوا فِیها- فَاذْهَبْ أَنْتَ وَ رَبُّکَ فَقاتِلا إِنَّا هاهُنا قاعِدُونَ- قالَ رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی- فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ»- فلما أبوا أن یدخلوها حرمها الله علیهم- فتاهوا فی أربع فراسخ أربعین سنة یتیهون فی الأرض- فلا تأس علی القوم الفاسقین.
قال أبو عبد الله (ع): کانوا إذا أمسوا نادی منادیهم: الرحیل فیرتحلون بالحداء و الزجر حتی إذا أسحروا- أمر الله الأرض فدارت بهم فیصبحوا فی منزلهم- الذی ارتحلوا منه فیقولون: قد أخطأتم الطریق فمکثوا بهذا أربعین سنة، و نزل علیهم المن و السلوی حتی هلکوا جمیعا إلا رجلان: یوشع بن نون و کالب بن یوفنا و أبناؤهم- و کانوا یتیهون فی نحو أربع فراسخ- فإذا أرادوا أن یرتحلوا- یبست ثیابهم علیهم و خفافهم.
قال: و کان معهم حجر- إذا نزلوا ضربه موسی بعصاه- فانفجرت منه اثنتا عشرة عینا- لکل سبط عین، فإذا ارتحلوا رجع الماء إلی الحجر- و وضع الحجر علی الدابة،
الحدیث.
أقول: و الروایات فیما یقرب من هذه المعانی کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة و قوله فی الروایة: و قال أبو عبد الله (إلخ) روایة أخری، و هذه الروایات و إن اشتملت فی معنی التیه و غیره علی أمور لا یوجد فی کلامه تعالی ما تتأید به لکنها مع ذلک لا تشتمل علی شی‌ء مما یخالف الکتاب، و أمر بنی إسرائیل فی زمن موسی (ع) کان عجیبا تحتف بحیاتهم خوارق العادة من کل ناحیة فلا ضیر فی أن یکون تیههم علی هذا النحو المذکور فی الروایات.
و فی تفسیر العیاشی، عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع): أنه سئل عن قول: «ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ» قال: کتبها لهم ثم محاها ثم کتبها لأبنائهم فدخلوها- و الله یمحو ما یشاء و یثبت و عنده أم الکتاب.
أقول. و روی هذا المعنی أیضا عن إسماعیل الجعفی عنه (ع) و عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع). و قد قاس (ع) الکتابة بالنسبة إلی السامعین لخطاب موسی (ع) بدخول الأرض، و إلی الداخلین فیها فأنتج البداء فی خصوص المکتوب لهم فلا ینافی ذلک ظاهر سیاق الآیة أن المکتوب لهم هم الداخلون، و إنما حرموا الدخول أربعین سنة و رزقوه بعدها فإن الخطاب فی الآیة متوجه بحسب المعنی 
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إلی المجتمع الإسرائیلی فیتحد علیه المکتوب لهم الدخول مع الداخلین لکونهم جمیعا أمة واحدة کتب لها الدخول إجمالا ثم حرمت الدخول مدة و رزقته بعدها و لا بداء علی هذا و إن کان بالنظر إلی خصوص الأشخاص بداء.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن یزید عن أبی عبد الله (ع) قال:
قال رسول الله ص: مات داود النبی یوم السبت مفجوا- فأظلته الطیر بأجنحتها، و مات موسی کلیم الله فی التیه- فصاح صائح من السماء مات موسی- و أی نفس لا تموت‌
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اشارة

وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ ابْنَیْ آدَمَ بِالْحَقِّ إِذْ قَرَّبا قُرْباناً فَتُقُبِّلَ مِنْ أَحَدِهِما وَ لَمْ یُتَقَبَّلْ مِنَ الْآخَرِ قالَ لَأَقْتُلَنَّکَ قالَ إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ (27) لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ لِتَقْتُلَنِی ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ إِلَیْکَ لِأَقْتُلَکَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ (28) إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ فَتَکُونَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ وَ ذلِکَ جَزاءُ الظَّالِمِینَ (29) فَطَوَّعَتْ لَهُ نَفْسُهُ قَتْلَ أَخِیهِ فَقَتَلَهُ فَأَصْبَحَ مِنَ الْخاسِرِینَ (30) فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً یَبْحَثُ فِی الْأَرْضِ لِیُرِیَهُ کَیْفَ یُوارِی سَوْأَةَ أَخِیهِ قالَ یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ فَأُوارِیَ سَوْأَةَ أَخِی فَأَصْبَحَ مِنَ النَّادِمِینَ (31)
مِنْ أَجْلِ ذلِکَ کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنَّهُ مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُنا بِالْبَیِّناتِ ثُمَّ إِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ بَعْدَ ذلِکَ فِی الْأَرْضِ لَمُسْرِفُونَ (32)
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(بیان)

الآیات تنبئ عن قصة ابنی آدم، و تبین أن الحسد ربما یبلغ بابن آدم إلی حیث یقتل أخاه ظالما فیصبح من الخاسرین و یندم ندامة لا یستتبع نفعا، و هی بهذا المعنی ترتبط بما قبلها من الکلام علی بنی إسرائیل و استنکافهم عن الإیمان برسول الله ص فإن إباءهم عن قبول الدعوة الحقة لم یکن إلا حسدا و بغیا، و هذا شأن الحسد یبعث الإنسان إلی قتل أخیه ثم یوقعه فی ندامة و حسرة لا مخلص عنها أبدا، فلیعتبروا بالقصة و لا یلحوا فی حسدهم ثم فی کفرهم ذاک الإلحاح.
قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ ابْنَیْ آدَمَ بِالْحَقِّ» (الآیة) التلاوة من التلو و هی القراءة سمیت بها لأن القارئ للنبأ یأتی ببعض أجزائه فی تلو بعض آخر. و النبأ هو الخبر إذا کان ذا جدوی و نفع. و القربان ما یتقرب به إلی الله سبحانه أو إلی غیره، و هو فی الأصل مصدر لا یثنی و لا یجمع. و التقبل هو القبول بزیادة عنایة و اهتمام بالمقبول و الضمیر فی قوله «عَلَیْهِمْ» لأهل الکتاب لما مر من کونهم هم المقصودین فی سرد الکلام.
و المراد بهذا المسمی بآدم هو آدم الذی یذکر القرآن أنه أبو البشر، و قد ذکر بعض المفسرین أنه کان رجلا من بنی إسرائیل تنازع ابناه فی قربان قرباه فقتل أحدهما الآخر، و هو قابیل أو قایین قتل هابیل و لذلک قال تعالی بعد سرد القصة: «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ 
و هو فاسد أما أولا: فلأن القرآن لم یذکر ممن سمی بآدم إلا الذی یذکر أنه أبو البشر، و لو کان المراد بما فی الآیة غیره لکان من اللازم نصب القرینة علی ذلک لئلا یبهم أمر القصة.
و أما ثانیا فلأن بعض ما ذکر من خصوصیات القصة کقوله: «فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً» إنما یلائم حال الإنسان الأولی الذی کان یعیش علی سذاجة من الفکر و بساطة من الإدراک، یأخذ باستعداده الجبلی فی ادخار المعلومات بالتجارب الحاصلة من وقوع الحوادث الجزئیة حادثة بعد حادثة، فالآیة ظاهرة فی أن القاتل ما کان یدری أن المیت یمکن أن یستر جسده بمواراته فی الأرض، و هذه الخاصة إنما تناسب حال ابن آدم أبی البشر لا حال رجل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 299
من بنی إسرائیل، و قد کانوا أهل حضارة و مدنیة بحسب حالهم فی قومیتهم لا یخفی علی أحدهم أمثال هذه الأمور قطعا.
و أما ثالثا فلأن قوله: و لذلک قال تعالی بعد تمام القصة- مِنْ أَجْلِ ذلِکَ کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ، یرید به الجواب عن سؤال أورد علی الآیة، و هو أنه ما وجه اختصاص الکتابة ببنی إسرائیل مع أن الذی تقتضیه القصة- و هو الذی کتبه الله- یعم حال جمیع البشر، من قتل منهم نفسا فکأنما قتل الناس جمیعا، و من أحیا منهم نفسا فکأنما أحیا الناس جمیعا.
فأجاب القائل بقوله و لذلک قال تعالی (إلخ) إن القاتل و المقتول لم یکونا ابنی آدم أبی البشر حتی تکون قصتهما مشتملة علی حادثة من الحوادث الأولیة بین النوع الإنسانی فیکون عبرة یعتبر بها کل من جاء بعدهما، و إنما هما ابنا رجل من بنی إسرائیل و کان نبأهما من الأخبار القومیة الخاصة و لذلک أخذ عبرة مکتوبة لخصوص بنی إسرائیل.
لکن ذلک لا یحسم مادة الإشکال فإن السؤال بعد باق علی حاله فإن کون قتل الواحد بمنزلة قتل الجمیع و إحیاء الواحد بمنزلة إحیاء الجمیع معنی یرتبط بکل قتل وقع بین هذا النوع من غیر اختصاصه ببعض دون بعض، و قد وقع ما لا یحصی من القتل قبل بنی إسرائیل، و قبل هذا القتل الذی یشیر إلیه، فما باله رتب علی قتل خاص و کتب علی قوم خاص؟.
علی أن الأمر لو کان کما یقول کان الأحسن أن یقال: من قتل منکم نفسا (إلخ) لیکون خاصا بهم، ثم یعود السؤال فی هذا التخصیص مع عدم استقامته فی نفسه.
و الجواب عن أصل الإشکال أن الذی یشتمل علیه قوله: «أَنَّهُ مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ» (الآیة) حکمة بالغة و لیس بحکم مشرع فالمراد بالکتابة علیهم بیان هذه الحکمة لهم مع عموم فائدتها لهم و لغیرهم کالحکم و المواعظ التی بینت فی القرآن لأمة النبی ص مع عدم انحصار فائدتها فیهم. و إنما ذکر فی الآیة أنه بینه لهم لأن الآیات مسوقة لعظتهم و تنبیههم و توبیخهم علی ما حسدوا النبی ص و أصروا فی العناد و إشعال نار الفتن و التسبیب إلی القتال و مباشرة الحروب علی المسلمین، و لذلک ذیل قوله: «مَنْ قَتَلَ نَفْساً» (إلخ) بقوله: «وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُنا بِالْبَیِّناتِ ثُمَّ إِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ بَعْدَ ذلِکَ فِی الْأَرْضِ لَمُسْرِفُونَ»
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علی أن أصل القصة علی النحو الذی ذکره لا مأخذ له روایة و لا تاریخا.
فتبین أن قوله: «نَبَأَ ابْنَیْ آدَمَ بِالْحَقِّ» یراد به قصة ابنی آدم أبی البشر، و تقیید الکلام بقوله: «بِالْحَقِّ»- و هو متعلق بالنبإ أو بقوله «وَ اتْلُ»- لا یخلو عن إشعار أو دلالة علی أن المعروف الدائر بینهم من النبإ لا یخلو من تحریف و سقط، و هو کذلک فإن القصة موجودة فی الفصل الرابع من سفر التکوین من التوراة، و لیس فیها خبر بعث الغراب و بحثه فی الأرض، و القصة مع ذلک صریحة فی تجسم الرب تعالی عن ذلک علوا کبیرا.
و قوله: «إِذْ قَرَّبا قُرْباناً فَتُقُبِّلَ مِنْ أَحَدِهِما وَ لَمْ یُتَقَبَّلْ مِنَ الْآخَرِ» ظاهر السیاق أن کل واحد منهما قدم إلی الرب تعالی شیئا یتقرب به و إنما لم یثن لفظ القربان لکونه فی الأصل مصدرا لا یثنی و لا یجمع.
و قوله: «قالَ لَأَقْتُلَنَّکَ قالَ إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ» القائل الأول هو القاتل و الثانی هو المقتول، و سیاق الکلام یدل علی أنهما علما تقبل قربان أحدهما و عدم تقبله من الآخر، و أما أنهما من أین علما ذلک؟ أو بأی طریق استدلوا علیه؟ فالآیة ساکتة عن ذلک.
غیر أنه ذکر فی موضع من کلامه تعالی: أنه کان من المعهود عند الأمم السابقة أو عند بنی إسرائیل خاصة تقبل القربان المتقرب به بأکل النار إیاه قال تعالی: «الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ عَهِدَ إِلَیْنا أَلَّا نُؤْمِنَ لِرَسُولٍ حَتَّی یَأْتِیَنا بِقُرْبانٍ تَأْکُلُهُ النَّارُ قُلْ قَدْ جاءَکُمْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِی بِالْبَیِّناتِ وَ بِالَّذِی قُلْتُمْ فَلِمَ قَتَلْتُمُوهُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: (آل عمران: 183) و القربان معروف عند أهل الکتاب إلی هذا الیوم «1» فمن الممکن أن یکون التقبل للقربان فی هذه القصة أیضا علی ذلک النحو، و خاصة بالنظر إلی إلقاء القصة إلی أهل الکتاب المعتقدین لذلک، و کیف کان فالقاتل و المقتول جمیعا کانا یعلمان قبوله من أحدهما و رده من الآخر.
ثم السیاق یدل أیضا علی أن القائل «لَأَقْتُلَنَّکَ» هو الذی لم یتقبل قربانه، و أنه 
______________________________
(1) القربان عند الیهود أنواع کذبائح الحیوان بالتضحیة، و تقدمة الدقیق و الزیت و اللبان و باکورة الثمار، و عند النصاری ما یقدمونه من الخبز و الخمر فیتبدل إلی لحم المسیح و دمه حقیقة فی زعمهم.
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إنما قال ذلک حسدا من نفسه إذ لم یکن هناک سبب آخر، و لا أن المقتول کان قد أجرم إجراما باختیار منه حتی یواجه بمثل هذا القول و یهدد بالقتل.
فقول القاتل: «لَأَقْتُلَنَّکَ» تهدید بالقتل حسدا لقبول قربان المقتول دون القاتل فقول المقتول: «إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ» إلی آخر ما حکی الله تعالی عنه جواب عما قاله القاتل فیذکر له أولا: أن مسألة قبول القربان و عدم قبوله لا صنع له فی ذلک و لا إجرام، و إنما الاجرام من قبل القاتل حیث لم یتق الله فجازاه الله بعدم قبول قربانه.
و ثانیا: أن القاتل لو أراد قتله و بسط إلیه یده لذلک ما هو بباسط یده إلیه لیقتله لتقواه و خوفه من الله سبحانه، و إنما یرید علی هذا التقدیر أن یرجع القاتل و هو یحمل إثم المقتول و إثم نفسه فیکون من أصحاب النار و ذلک جزاء الظالمین.
فقوله «إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ» مسوق لقصر الإفراد للدلالة علی أن التقبل لا یشمل قربان التقی و غیر التقی جمیعا، أو لقصر القلب کأن القاتل کان یزعم أنه سیتقبل قربانه دون قربان المقتول زعما منه أن الأمر لا یدور مدار التقوی أو أن الله سبحانه غیر عالم بحقیقة الحال، یمکن أن یشتبه علیه الأمر کما ربما یشتبه علی الإنسان.
و فی الکلام بیان لحقیقة الأمر فی تقبل العبادات و القرابین، و موعظة و بلاغ فی أمر القتل و الظلم و الحسد، و ثبوت المجازاة الإلهیة و أن ذلک من لوازم ربوبیة رب العالمین فإن الربوبیة لا تتم إلا بنظام متقن بین أجزاء العالم یؤدی إلی تقدیر الأعمال بمیزان العدل و جزاء الظلم بالعذاب الألیم لیرتدع الظالم عن ظلمه أو یجزی بجزائه الذی أعده لنفسه و هو النار.
قوله تعالی: «لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ لِتَقْتُلَنِی ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ إِلَیْکَ» (إلخ) اللام للقسم، و بسط الید إلیه کنایة عن الأخذ بمقدمات القتل و إعمال أسبابه، و قد أتی فی جواب الشرط بالنفی الوارد علی الجملة الاسمیة، و بالصفة (بِباسِطٍ) دون الفعل و أکد النفی بالباء ثم الکلام بالقسم، کل ذلک للدلالة علی أنه بمراحل من البعد من إرادة قتل أخیه، لا یهم به و لا یخطر بباله.
و أکد ذلک کله بتعلیل ما ادعاه من قوله: «ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ» (إلخ):
«بقوله إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ» فإن ذکر المتقین لربهم و هو الله رب العالمین الذی یجازی فی 
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کل إثم بما یتعقبه من العذاب ینبه فی نفوسهم غریزة الخوف من الله تعالی، و لا یخلیهم و إن یرتکبوا ظلما یوردهم مورد الهلکة.
ثم ذکر تأویل قوله: «لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ لِتَقْتُلَنِی ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ» (إلخ) بمعنی حقیقة هذا الذی أخبر به، و محصله أن الأمر علی هذا التقدیر یدور بین أن یقتل هو أخاه فیکون هو الظالم الحامل للإثم الداخل فی النار، أو یقتله أخوه فیکون هو کذلک، و لیس یختار قتل أخیه الظالم علی سعادة نفسه و لیس بظالم، بل یختار أن یشقی أخوه الظالم بقتله و یسعد هو و لیس بظالم، و هذا هو المراد بقوله: «إِنِّی أُرِیدُ، إلخ» کنی بالإرادة عن الاختیار علی تقدیر دوران الأمر.
فالآیة فی کونها تأویلا لقوله: «لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ» (إلخ) کالذی وقع فی قصة موسی و صاحبه حین قتل غلاما لقیاه فاعترض علیه موسی بقوله: «أَ قَتَلْتَ نَفْساً زَکِیَّةً بِغَیْرِ نَفْسٍ لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً نُکْراً» فنبأه صاحبه بتأویل ما فعل بقوله: «وَ أَمَّا الْغُلامُ فَکانَ أَبَواهُ مُؤْمِنَیْنِ فَخَشِینا أَنْ یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما خَیْراً مِنْهُ زَکاةً وَ أَقْرَبَ رُحْماً»: (الکهف: 81).
فقد أراد المقتول أی اختار الموت مع السعادة و إن استلزم شقاء أخیه بسوء اختیاره علی الحیاة مع الشقاء و الدخول فی حزب الظالمین، کما اختار صاحب موسی موت الغلام مع السعادة و إن استلزم الحزن و الأسی من أبویه علی حیاته و صیرورته طاغیا کافرا یضل بنفسه و یضل أبویه، و الله یعوضهما منه من هو خیر منه زکاة و أقرب رحما.
و الرجل أعنی ابن آدم المقتول من المتقین العلماء بالله، أما کونه من المتقین فلقوله:
«إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ» المتضمن لدعوی التقوی، و قد أمضاها الله تعالی بنقله من غیر رد، و أما کونه من العلماء بالله فلقوله: «إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ» فقد ادعی مخافة الله و أمضاها الله سبحانه منه، و قد قال تعالی «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ»: (فاطر:
28) فحکایته تعالی قوله: «إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ» و إمضاؤه له توصیف له بالعلم کما وصف صاحب موسی أیضا بالعلم إذ قال: «وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً»: (الکهف: 65).
و کفی له علما ما خاطب به أخاه الباغی علیه من الحکمة البالغة و الموعظة الحسنة فإنه بین عن طهارة طینته و صفاء فطرته: أن البشر ستکثر عدتهم ثم تختلف بحسب الطبع البشری 
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جماعتهم فیکون منهم متقون و آخرون ظالمون، و أن لهم جمیعا و لجمیع العالمین ربا واحدا یملکهم و یدبر أمرهم، و أن من التدبیر المتقن أن یحب و یرتضی العدل و الإحسان، و یکره و یسخط الظلم و العدوان و لازمه وجوب التقوی و مخافة الله علی الإنسان و هو الدین، فهناک طاعات و قربات و معاصی و مظالم، و أن الطاعات و القربات إنما تتقبل إذا کانت عن تقوی، و أن المعاصی و المظالم آثام یحملها الظالم، و من لوازمه أن تکون هناک نشأة أخری فیها الجزاء، و جزاء الظالمین النار.
و هذه- کما تری- أصول المعارف الدینیة و مجامع علوم المبدأ و المعاد أفاضها هذا العبد الصالح إفاضة ضافیة لأخیه الجاهل الذی لم یکن یعرف أن الشی‌ء یمکن أن یتواری عن الأنظار بالدفن حتی تعلمه من الغراب، و هو لم یقل لأخیه حینما کلمه: إنک إن أردت أن تقتلنی ألقیت نفسی بین یدیک و لم أدافع عن نفسی و لا أتقی القتل، و إنما قال: ما کنت لأقتلک.
و لم یقل: إنی أرید أن أقتل بیدک علی أی تقدیر لتکون ظالما فتکون من أصحاب النار فإن التسبیب إلی ضلال أحد و شقائه فی حیاته ظلم و ضلال فی شریعة الفطرة من غیر اختصاص بشرع دون شرع، و إنما قال: إنی أرید ذلک و أختاره علی تقدیر بسطک یدک لقتلی.
و من هنا یظهر اندفاع ما أورد علی القصة: أنه کما أن القاتل منهما أفرط بالظلم و التعدی کذلک المقتول قصر بالتفریط و الانظلام حیث لم یخاطبه و لم یقابله بالدفاع عن نفسه بل سلم له أمر نفسه و طاوعه فی إرادة قتله حیث قال له: «لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ» (إلخ).
وجه الاندفاع أنه، لم یقل: إنی لا أدافع عن نفسی و أدعک و ما ترید منی و إنما قال:
لست أرید قتلک، و لم یذکر فی الآیة أنه قتل و لم یدافع عن نفسه علی علم منه بالأمر فلعله قتله غیلة أو قتله و هو یدافع أو یحترز.
و کذا ما أورد علیها أنه ذکر إرادته تمکین أخیه من قتله لیشقی بالعذاب الخالد لیکون هو بذلک سعیدا حیث قال: «إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ فَتَکُونَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ» کبعض المتقشفین من أهل العبادة و الورع حیث یری أن الذی علیه هو التزهد و التعبد، و إن ظلمه ظالم أو تعدی علیه متعد حمل الظالم وزر ظلمه، و لیس علیه من الدفاع عن حقه إلا الصبر و الاحتساب. و هذا من الجهل، فإنه من الإعانة علی الإثم،
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و هی توجب اشتراک المعین و المعان فی الإثم جمیعا لا انفراد الظالم بحمل الاثنین معا.
وجه الاندفاع: أن قوله: «إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ»، قول علی تقدیر بالمعنی الذی تقدم بیانه.
و قد أجیب عن الإشکالین ببعض وجوه سخیفة لا جدوی فی ذکرها.
قوله تعالی: «إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ فَتَکُونَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ»، أی ترجع بإثمی و إثمک کما فسره بعضهم، و قال الراغب فی مفرداته: أصل البواء مساواة الأجزاء فی المکان خلاف النبوة الذی هو منافاة الأجزاء یقال: مکان بواء إذا لم یکن نابئا بنازلة، و بوأت له مکانا: سویته فتبوء- إلی أن قال- و قوله: إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ أی تقیم بهذه الحالة. قال:
(أنکرت باطلها و بؤت بحقها.) انتهی و علی هذا فتفسیره بالرجوع تفسیر بلازم المعنی.
و المراد بقوله: «أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ» أن ینتقل إثم المقتول ظلما إلی قاتله علی إثمه الذی کان له فیجتمع علیه الإثمان، و المقتول یلقی الله سبحانه و لا إثم علیه، فهذا ظاهر قوله: «أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ» و قد ورد بذلک الروایات و الاعتبار العقلی یساعد علیه.
و قد تقدم شطر من البحث فیه فی الکلام علی أحکام الأعمال فی الجزء الثانی من الکتاب.
و الإشکال علیه بأن لازمه جواز مؤاخذة الإنسان بذنب غیره، و العقل یحکم بخلافه، و قد قال تعالی: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری : (النجم: 38) مدفوع بأن ذلک لیس من أحکام العقل النظری حتی یختم علیه باستحالة الوقوع، بل من أحکام العقل العملی التی تتبع مصالح المجتمع الإنسانی فی ثبوتها و تغیرها، و من الجائز أن یعتبر المجتمع الفعل الصادر عن أحد فعلا صادرا عن غیره و یکتبه علیه و یؤاخذه به، أو الفعل الصادر عنه غیر صادر عنه کما إذا قتل إنسانا و للمجتمع علی المقتول حقوق کان یجب أن یستوفیها منه، فمن الجائز أن یستوفی المجتمع حقوقه من القاتل، و کما إذا بغی علی المجتمع بالخروج و الإفساد و الإخلال بالأمن العام فإن للمجتمع أن یعتبر جمیع الحسنات الباغی کأن لم تکن، إلی غیر ذلک.
ففی هذه الموارد و أمثالها لا یری المجتمع السیئات التی صدرت من المظلوم إلا أوزارا
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للظالم، و إنما تزر وازرته وزر نفسها لا وزر غیرها، لأنها تملکتها من الغیر بما أوقعته علیه من الظلم و الشر نظیر ما یبتاع الإنسان ما یملکه غیره بثمن، فکما أن تصرفات المالک الجدید لا تمنع لکون المالک الأول مالکا للعین زمانا لانتقالها إلی غیره ملکا، کذلک لا یمنع قوله: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری مؤاخذة النفس القاتلة بسیئة بمجرد أن النفس الوازرة کانت غیرها زمانا، و لا أن قوله: «لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری یبقی بلا فائدة و لا أثر بسبب جواز انتقال الوزر بسبب جدید کما لا یبقی 
قوله (ع): «لا یحل مال امرئ مسلم إلا بطیب نفسه»
بلا فائدة بتجویز انتقال الملک ببیع و نحوه.
و قد ذکر بعض المفسرین: أن المراد بقوله: «بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ» بإثم قتلی إن قتلتنی و إثمک الذی کنت أثمته قبل ذلک کما نقل عن ابن مسعود و ابن عباس و غیرهما، أو أن المراد بإثم قتلی و إثمک الذی لم یتقبل من أجله قربانک کما نقل عن الجبائی و الزجاج، أو أن معناه بإثم قتلی و إثمک الذی هو قتل جمیع الناس کما نقل عن آخرین.
و هذه وجوه ذکروها لیس علی شی‌ء منها من جهة اللفظ دلیل، و لا یساعد علیه اعتبار.
علی أن المقابلة بین الإثمین مع کونهما جمیعا للقاتل ثم تسمیة أحدهما بإثم المقتول و غیره بإثم القاتل خالیة عن الوجه.
قوله تعالی: «فَطَوَّعَتْ لَهُ نَفْسُهُ قَتْلَ أَخِیهِ فَقَتَلَهُ فَأَصْبَحَ مِنَ الْخاسِرِینَ» قال الراغب فی مفرداته: الطوع الانقیاد و یضاده الکره، و الطاعة مثله لکن أکثر ما یقال فی الایتمار لما أمر و الارتسام فیما رسم، و قوله: فَطَوَّعَتْ لَهُ نَفْسُهُ نحو أسمحت له قرینته و انقادت له و سولت، و طوعت أبلغ من أطاعت و طوعت له نفسه بإزاء قولهم: تابت عن کذا نفسه. انتهی ملخصا. و لیس مراده أن طوعت مضمن معنی انقادت أو سولت بل یرید أن التطویع یدل علی التدریج کالإطاعة علی الدفعة، کما هو الغالب فی بابی الإفعال و التفعیل فالتطویع فی الآیة اقتراب تدریجی للنفس من الفعل بوسوسة بعد وسوسة و همامة بعد همامة تنقاد لها حتی تتم لها الطاعة الکاملة فالمعنی: انقادت له نفسه و أطاعت أمره إیاها بقتل أخیه طاعة تدریجیة، فقوله: «قَتْلَ أَخِیهِ» من وضع المأمور به موضع الأمر کقولهم:
أطاع کذا فی موضع: أطاع الأمر بکذا.
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و ربما قیل: إن قوله: طوعت بمعنی زینت فقوله: «قَتْلَ أَخِیهِ» مفعول به، و قیل: بمعنی طاوعت أی طاوعت له نفسه فی قتل أخیه، فالقتل منصوب بنزع الخافض، و معنی الآیة ظاهر.
و ربما استفید من قوله: «فَأَصْبَحَ مِنَ الْخاسِرِینَ» أنه إنما قتله لیلا، و فیه کما قیل:
إن أصبح- و هو مقابل أمسی- و إن کان بحسب أصل معناه یفید ذلک لکن عرف العرب یستعمله بمعنی صار من غیر رعایة أصل اشتقاقه، و فی القرآن شی‌ء کثیر من هذا القبیل کقوله: «فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً»: (آل عمران: 103) و قوله: «فَیُصْبِحُوا عَلی ما أَسَرُّوا فِی أَنْفُسِهِمْ نادِمِینَ»: (المائدة: 52) فلا سبیل إلی إثبات إرادة المعنی الأصلی فی المقام.
قوله تعالی: «فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً یَبْحَثُ فِی الْأَرْضِ لِیُرِیَهُ کَیْفَ یُوارِی سَوْأَةَ أَخِیهِ» البحث طلب الشی‌ء فی التراب ثم یقال: بحثت عن الأمر بحثا کذا فی المجمع.، و المواراة:
الستر، و منه التواری للتستر، و الوراء لما خلف الشی‌ء. و السوأة ما یتکرهه الإنسان.
و الویل الهلاک. و یا ویلتا کلمة تقال عند الهلکة، و العجز مقابل الاستطاعة.
و الآیة بسیاقها تدل علی أن القاتل قد کان بقی زمانا علی تحیر من أمره، و کان یحذر أن یعلم به غیره، و لا یدری کیف الحیلة إلی أن لا یظفروا بجسده حتی بعث الله الغراب، و لو کان بعث الغراب و بحثه و قتله أخاه متقاربین لم یکن وجه لقوله: «یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ».
و کذا المستفاد من السیاق أن الغراب دفن شیئا فی الأرض بعد البحث فإن ظاهر الکلام أن الغراب أراد إراءة کیفیة المواراة لا کیفیة البحث، و مجرد البحث ما کان یعلمه کیفیة المواراة و هو فی سذاجة الفهم بحیث لم ینتقل ذهنه بعد إلی معنی البحث، فکیف کان ینتقل من البحث إلی المواراة و لا تلازم بینهما بوجه؟ فإنما انتقل إلی معنی المواراة بما رأی أن الغراب بحث فی الأرض ثم دفن فیها شیئا.
و الغراب من بین الطیر من عادته أنه یدخر بعض ما اصطاده لنفسه بدفنه فی الأرض و بعض ما یقتات بالحب و نحوه من الطیر و إن کان ربما بحث فی الأرض لکنه للحصول علی مثل الحبوب و الدیدان لا للدفن و الادخار.
و ما تقدم من إرجاع ضمیر الفاعل فی «لِیُرِیَهُ» إلی الغراب هو الظاهر من الکلام 
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لکونه هو المرجع القریب، و ربما قیل: إن الضمیر راجع إلی الله سبحانه، و لا بأس به لکنه لا یخلو عن شی‌ء من البعد، و المعنی صحیح علی التقدیرین، و أما قوله: «قالَ یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ»، فإنما قاله لأنه استسهل ما رأی من حیلة الغراب للمواراة فإنه وجد نفسه تقدر علی إتیان مثل ما أتی به الغراب من البحث ثم التوسل به إلی المواراة لظهور الرابطة بین البحث و المواراة، و عند ذلک تأسف علی ما فاته من الفائدة، و ندم علی إهماله فی التفکر فی التوسل إلی المواراة حتی یستبین له أن البحث هو الوسیلة القریبة إلیه، فأظهر هذه الندامة بقوله: «یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ فَأُوارِیَ سَوْأَةَ أَخِی» و هو تخاطب جار بینه و بین نفسه علی طریق الاستفهام الإنکاری، و التقدیر أن یستفهم منکرا: أ عجزت أن تکون مثل هذا الغراب فتواری سوأة أخیک؟
فیجاب: لا. ثم یستفهم ثانیا استفهاما إنکاریا فیقال: فلم غفلت عن ذلک و لم تتوسل إلیها بهذه الوسیلة علی ظهورها و أشقیت نفسک فی هذه المدة من غیر سبب؟ و لا جواب عن هذه المسألة، و فیه الندامة فإن الندامة تأثر روحی خاص من الإنسان و تألم باطنی یعرضه من مشاهدته إهماله شیئا من الأسباب المؤدیة إلی فوت منفعة أو حدوث مضرة، و إن شئت فقل هی تأثر الإنسان العارض له من تذکره إهماله فی الاستفادة من إمکان من الإمکانات.
و هذا حال الإنسان إذا أتی من المظالم بما یکره أن یطلع علیه الناس فإن هذه أمور لا یقبلها المجتمع بنظامه الجاری فیه، المرتبط بعض أجزائه ببعض فلا بد أن یظهر أثر هذه الأمور المنافیة له و إن خفیت علی الناس فی أول حدوثها، و الإنسان الظالم المجرم یرید أن یجبر النظام علی قبوله و لیس بقابل نظیر أن یأکل الإنسان أو یشرب شیئا من السم و هو یرید أن یهضمه جهاز هضمه و لیس بهاضم، فهو و إن أمکن وروده فی باطنه لکن له موعدا لن یخلفه و مرصدا لن یتجاوزه، و إن ربک لبالمرصاد.
و عند ذلک یظهر للإنسان نقص تدبیره فی بعض ما کان یجب علیه مراقبته و رعایته فیندم لذلک، و لو عاد فأصلح هذا الواحد فسد آخر و لا یزال الأمر علی ذلک حتی یفضحه الله علی رءوس الأشهاد.
و قد اتضح بما تقدم من البیان: أن قوله: «فَأَصْبَحَ مِنَ النَّادِمِینَ» إشارة إلی ندامته علی عدم مواراته سوأة أخیه، و ربما أمکن أن یقال: إن المراد به ندمه علی أصل القتل 
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و لیس ببعید.



(کلام فی معنی الإحساس و التفکیر)

هذا الشطر من قصة ابنی آدم أعنی قوله تعالی: «فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً یَبْحَثُ فِی الْأَرْضِ لِیُرِیَهُ کَیْفَ یُوارِی سَوْأَةَ أَخِیهِ قالَ یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ فَأُوارِیَ سَوْأَةَ أَخِی فَأَصْبَحَ مِنَ النَّادِمِینَ» آیة واحدة فی القرآن لا نظیرة لها من نوعها و هی تمثل حال الإنسان فی الانتفاع بالحس، و أنه یحصل خواص الأشیاء من ناحیة الحس، ثم یتوسل بالتفکر فیها إلی أغراضه و مقاصده فی الحیاة علی نحو ما یقضی به البحث العلمی أن علوم الإنسان و معارفه تنتهی إلی الحس خلافا للقائلین بالتذکر و العلم الفطری.
و توضیحه أنک إذا راجعت الإنسان فیما عنده من الصور العلمیة من تصور أو تصدیق جزئی أو کلی و بأی صفة کانت علومه و إدراکاته وجدت عنده و إن کان من أجهل الناس و أضعفهم فهما و فکرا صورا کثیرة و علوما جمة لا تکاد تنالها ید الإحصاء بل لا یحصیها إلا رب العالمین.
و من المشهود من أمرها علی کثرتها و خروجها عن طور الإحصاء و التعدید أنها لا تزال تزید و تنمو مدة الحیاة الإنسانیة فی الدنیا، و لو تراجعنا القهقری وجدناها تنقص ثم تنقص حتی تنتهی إلی الصفر، و عاد الإنسان و ما عنده شی‌ء من العلم بالفعل قال تعالی: «عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ»: (العلق: 5).
و لیس المراد بالآیة أنه تعالی یعلمه ما لم یعلم و أما ما علمه فهو فیه فی غنی عن تعلیم ربه فإن من الضروری أن العلم فی الإنسان أیا ما کان هو لهدایته إلی ما یستکمل به فی وجوده و ینتفع به فی حیاته، و الذی تسیر إلیه أقسام الأشیاء غیر الحیة بالانبعاثات الطبیعیة تسیر و تهتدی أقسام الموجودات الحیة- و منها الإنسان- إلیه بنور العلم فالعلم من مصادیق الهدی.
و قد نسب الله سبحانه مطلق الهدایة إلی نفسه حیث قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : (طه: 50) و قال: الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : (الأعلی:
3) و قال و هو بوجه من الهدایة بالحس و الفکر: «أَمَّنْ یَهْدِیکُمْ فِی ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ» (النمل: 63) و قد مر شطر من الکلام فی معنی الهدایة فی بعض المباحث السابقة، و بالجملة
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لما کان کل علم هدایة و کل هدایة فهی من الله کان کل علم للإنسان بتعلیمه تعالی.
و یقرب من قوله: «عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ» قوله: «وَ اللَّهُ أَخْرَجَکُمْ مِنْ بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ لا تَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ»: (النحل: 78).
و التأمل فی حال الإنسان و التدبر فی الآیات الکریمة یفیدان أن علم الإنسان النظری أعنی العلم بخواص الأشیاء و ما یستتبعه من المعارف العقلیة یبتدئ من الحس فیعلمه الله من طریقه خواص الأشیاء کما یدل علیه قوله: «فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً یَبْحَثُ فِی الْأَرْضِ لِیُرِیَهُ کَیْفَ یُوارِی سَوْأَةَ أَخِیهِ» (الآیة).
فنسبة بعث الغراب لإراءة کیفیة المواراة إلی الله سبحانه نسبة تعلیم کیفیة المواراة إلیه تعالی بعینه فالغراب و إن کان لا یشعر بأن الله سبحانه هو الذی بعثه، و کذلک ابن آدم لم یکن یدری أن هناک مدبرا یدبر أمر تفکیره و تعلمه، و کانت سببیة الغراب و بحثه بالنسبة إلی تعلمه بحسب النظر الظاهری سببیة اتفاقیة کسائر الأسباب الاتفاقیة التی تعلم الإنسان طرق تدبیر المعاش و المعاد، لکن الله سبحانه هو الذی خلق الإنسان و ساقه إلی کمال العلم لغایة حیاته، و نظم الکون نوع نظم یؤدیه إلی الاستکمال بالعلم بأنواع من التماس و التصاک تقع بینه و بین أجزاء الکون، فیتعلم بها الإنسان ما یتوسل به إلی أغراضه و مقاصده من الحیاة فالله سبحانه هو الذی یبعث الغراب و غیره إلی عمل یتعلم به الإنسان شیئا فهو المعلم للإنسان.
و لهذا المعنی نظائر فی القرآن کقوله تعالی: «وَ ما عَلَّمْتُمْ مِنَ الْجَوارِحِ مُکَلِّبِینَ تُعَلِّمُونَهُنَّ مِمَّا عَلَّمَکُمُ اللَّهُ»: (المائدة: 4) عد ما علموه و علموه مما علمهم الله و إنما تعلموه من سائر الناس أو ابتکروه بأفکار أنفسهم، و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ یُعَلِّمُکُمُ اللَّهُ»: (البقرة: 282) و إنما کانوا یتعلمونه من الرسول، و قوله: «وَ لا یَأْبَ کاتِبٌ أَنْ یَکْتُبَ کَما عَلَّمَهُ اللَّهُ»: (البقرة:
282) و إنما تعلم الکاتب ما علمه بالتعلم من کاتب آخر مثله إلا أن جمیع ذلک أمور مقصودة فی الخلق و التدبیر فما حصل من هذه الأسباب من فائدة العلم الذی یستکمل به الإنسان فالله سبحانه هو معلمه بهذه الأسباب کما أن المعلم من الإنسان یعلم بالقول و التلقین، و الکاتب من الإنسان یعلم غیره بالقول و القلم مثلا.
و هذا هو السبیل فی جمیع ما یسند إلیه تعالی فی عالم الأسباب فالله تعالی هو خالقه 
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و بینه و بین مخلوقة أسباب هی الأسباب بحسب الظاهر و هی أدوات و آلات لوجود الشی‌ء، و إن شئت فقل: هی من شرائط وجود الشی‌ء الذی تعلق وجوده من جمیع جهاته و أطرافه بالأسباب، فمن شرائط وجود زید «الذی ولده عمرو و هند» أن یتقدمه عمرو و هند و ازدواج و تناکح بینهما، و إلا لم یوجد زید المفروض، و من شرائط «الإبصار بالعین الباصرة» أن تکون قبله عین باصرة، و هکذا.
فمن زعم أنه یوحد الله سبحانه بنفی الأسباب و إلغائها، و قدر أن ذلک أبلغ فی إثبات قدرته المطلقة و نفی العجز عنه، و زعم أن إثبات ضرورة تخلل الأسباب قول بکونه تعالی مجبرا علی سلوک سبیل خاص فی الإیجاد فاقدا للاختیار فقد ناقض نفسه من حیث لا یشعر.
و بالجملة فالله سبحانه هو الذی علم الإنسان خواص الأشیاء التی تنالها حواسه نوعا من النیل، علمه إیاها من طریق الحواس، ثم سخر له ما فی الأرض و السماء جمیعا، قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ»: (الجاثیة: 13).
و لیس هذا التسخیر إلا لأن یتوسل بنوع من التصرف فیها إلی بلوغ أغراضه و أمانیه فی الحیاة أی أنه جعلها مرتبطة بوجوده لینتفع بها، و جعله متفکرا یهتدی إلی کیفیة التصرف و الاستعمال و التوسل، و من الدلیل علی ذلک قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ وَ الْفُلْکَ تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ»: (الحج: 65)، و قوله تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ»: (الزخرف: 12)، و قوله تعالی «عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ»: (غافر: 80) و غیر ذلک من الآیات المشابهة لها فانظر إلی لسان الآیات کیف نسبت جعل الفلک إلی الله سبحانه و هو من صنع الإنسان، ثم نسب الحمل إلیه تعالی و هو من صنع الفلک و الأنعام و نسب جریانها فی البحر إلی أمره و هو مستند إلی جریان البحر أو هبوب الریح أو البخار و نحوه، و سمی ذلک کله تسخیرا منه للإنسان لما أن لإرادته نوع حکومة فی الفلک و ما یناظرها من الأنعام و فی الأرض و السماء تسوقها إلی الغایات المطلوبة له.
و بالجملة هو سبحانه أعطاه الفکر علی الحس لیتوسل به إلی کماله المقدر له بسبب علومه الفکریة الجاریة فی التکوینیات أعنی العلوم النظریة.
قال تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: (النحل: 78) و
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أما العلوم العملیة و هی التی تجری فیما ینبغی أن یعمل و ما لا ینبغی فإنما هی بإلهام من الله سبحانه من غیر أن یوجدها حس أو عقل نظری، قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها»: (الشمس: 10) و قال:
«فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: (الروم: 30) فعد العلم بما ینبغی فعله و هو الحسنة و ما لا ینبغی فعله و هو السیئة مما یحصل له بالإلهام الإلهی و هو القذف فی القلب.
فجمیع ما یحصل للإنسان من العلم إنما هی هدایة إلهیة و بهدایة إلهیة، غیر أنها مختلفة بحسب النوع: فما کان من خواص الأشیاء الخارجیة فالطریق الذی یهدی به الله سبحانه الإنسان هو طریق الحس، و ما کان من العلوم الکلیة الفکریة فإنما هی بإعطاء و تسخیر إلهی من غیر أن یبطله وجود الحس أو یستغنی الإنسان عنها فی حال من الأحوال، و ما کان من العلوم العملیة المتعلقة بصلاح الأعمال و فسادها و ما هو تقوی أو فجور فإنما هی بإلهام إلهی بالقذف فی القلوب و قرع باب الفطرة.
و القسم الثالث الذی یرجع بحسب الأصل إلی إلهام إلهی إنما ینجح فی عمله و یتم فی أثره إذا صلح القسم الثانی و نشأ علی صحة و استقامة کما أن العقل أیضا إنما یستقیم فی عمله إذا استقام الإنسان فی تقواه و دینه الفطری، قال تعالی: «وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ): (آل عمران: 7) و قال تعالی: «وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلَّا مَنْ یُنِیبُ»: (غافر: 13) و قال تعالی:
«وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ»: (الأنعام: 110) و قال تعالی:
«وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلَّا مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ»: (البقرة: 130) أی لا یترک مقتضیات الفطرة إلا من فسد عقله فسلک غیر سبیله.
و الاعتبار یساعد هذا التلازم الذی بین العقل و التقوی، فإن الإنسان إذا أصیب فی قوته النظریة فلم یدرک الحق حقا أو لم یدرک الباطل باطلا فکیف یلهم بلزوم هذا أو اجتناب ذاک؟ کمن یری أن لیس وراء الحیاة المادیة المعجلة شی‌ء فإنه لا یلهم التقوی الدینی الذی هو خیر زاد للعیشة الآخرة.
و کذلک الإنسان إذا فسد دینه الفطری و لم یتزود من التقوی الدینی لم تعتدل قواه الداخلیة المحسة من شهوة أو غضب أو محبة أو کراهة و غیرها، و مع اختلال أمر هذه 
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القوی لا تعمل قوة الإدراک النظریة عملها عملا مرضیا.
و البیانات القرآنیة تجری فی بث المعارف الدینیة و تعلیم الناس العلم النافع هذا المجری، و تراعی الطرق المتقدمة التی عینتها للحصول علی المعلومات، فما کان من الجزئیات التی لها خواص تقبل الإحساس فإنها تصریح فیها إلی الحواس کالآیات المشتملة علی قوله: «أَ لَمْ تَرَ أَ فَلا یَرَوْنَ أَ فَرَأَیْتُمْ، أَ فَلا تُبْصِرُونَ» و غیر ذلک و ما کان من الکلیات العقلیة مما یتعلق بالأمور الکلیة المادیة أو التی هی وراء عالم الشهادة فإنها تعتبر فیها العقل اعتبارا جازما و إن کانت غائبة عن الحس خارجة عن محیط المادة و المادیات، کغالب الآیات الراجعة إلی المبدأ و المعاد المشتملة علی أمثال قوله: «لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ، لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ، لقوم یتذکرون، یَفْقَهُونَ، و غیرها، و ما کان من القضایا العملیة التی لها مساس بالخیر و الشر و النافع و الضار فی العمل و التقوی و الفجور فإنها تستند فیها إلی الإلهام الإلهی بذکر ما بتذکره یشعر الإنسان بإلهامه الباطنی کالآیات المشتملة علی مثل قوله: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ، فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ، فِیهِما إِثْمٌ، وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِّ، إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی» و غیرها، و علیک بالتدبر فیها.
و من هنا یظهر أولا: أن القرآن الکریم یخطئ طریق الحسیین و هم المعتمدون علی الحس و التجربة، النافون للأحکام العقلیة الصرفة فی الأبحاث العلمیة، و ذلک أن أول ما یهتم القرآن به فی بیانه هو أمر توحید الله عز اسمه، ثم یرجع إلیه و یبتنی علیه جمیع المعارف الحقیقیة التی یبینها و یدعو إلیها.
و من المعلوم أن التوحید أشد المسائل ابتعادا من الحس، و بینونة للمادة و ارتباطا بالأحکام العقلیة الصرفة.
و القرآن یبین أن هذه المعارف الحقیقیة من الفطرة قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ»: (الروم: 30) أی إن الخلقة الإنسانیة نوع من الإیجاد یستتبع هذه العلوم و الإدراکات، و لا معنی لتبدیل خلق إلا أن یکون نفس التبدیل أیضا من الخلق و الإیجاد، و أما تبدیل الإیجاد المطلق أی إبطال حکم الواقع فلا یتصور له معنی فلن یستطیع الإنسان، و حاشا ذلک أن یبطل علومه الفطریة، و یسلک فی الحیاة سبیلا آخر غیر سبیلها البتة، و أما الانحراف المشهود عن أحکام الفطرة فلیس إبطالا لحکمها بل استعمالا لها فی غیر ما ینبغی من نحو الاستعمال 
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نظیر ما ربما یتفق أن الرامی لا یصیب الهدف فی رمیته فإن آلة الرمی و سائر شرائطه موضوعة بالطبع للإصابة إلا أن الاستعمال یوقعها فی الغلط، و السکاکین و المناشیر و المثاقب و الإبر و أمثالها إذا عبئت فی الماکینات تعبئة معوجة تعمل عملها الذی فطرت علیه بعینه من قطع أو نشر أو ثقب و غیر ذلک لکن لا علی الوجه المقصود، و أما الانحراف عن العمل الفطری کان یخاط بنشر المنشار، بأن یعوض المنشار فعل الإبرة من فعل نفسه، فیضع الخیاطة موضع النشر، فمن المحال ذلک.
و هذا ظاهر لمن تأمل عامة ما استدل به القوم علی صحة طریقهم کقولهم: إن الأبحاث العقلیة المحضة، و القیاسات المؤلفة من مقدمات بعیدة من الحس یکثر وقوع الخطإ فیها کما یدل علیه کثرة الاختلافات فی المسائل العقلیة المحضة فلا ینبغی الاعتماد علیها لعدم اطمینان النفس إلیها.
و قولهم فی الاستدلال علی صحة طریق الحس و التجربة: أن الحس آلة لنیل خواص الأشیاء بالضرورة و إذا أحس بأثر فی موضوع من الموضوعات علی شرائط مخصوصة ثم تکرر مشاهدة الأثر معه مع حفظ تلک الشرائط بعینها من غیر تخلف و اختلاف کشف ذلک عن أن هذا الأثر خاصة الموضوع من غیر اتفاق لأن الاتفاق لا یدوم البتة.
و الدلیلان کما تری سیقا لإثبات وجوب الاعتماد علی الحس و التجربة و رفض السلوک العقلی المحض مع کون المقدمات المأخوذة فیهما جمیعا مقدمات عقلیة خارجة عن الحس و التجربة ثم أرید بالأخذ بهذه المقدمات العقلیة إبطال الأخذ بها، و هذا هو الذی تقدم أن الفطرة لن تبطل البتة و إنما یغلط الإنسان فی کیفیة استعمالها!.
و أفحش من ذلک استعمال التجربة فی تشخیص الأحکام المشرعة و القوانین الموضوعة کأن یوضع حکم ثم یجری بین الناس یختبر بذلک حسن أثره بإحصاء و نحوه فإن غلب علی موارد جریانه حسن النتیجة أخذ حکما ثابتا جاریا و إلا ألقی فی جانب و أخذ آخر کذلک و هکذا، و نظیره فیه جعل الحکم بقیاس أو استحسان. «1» و القرآن یبطل ذلک کله بإثبات أن الأحکام المشرعة فطریة بینة، و التقوی و الفجور
______________________________
(1) و أما القیاس الفقهی و الاستحسان و ما یسمی بشم الفقاهة فهی أمارات لاستکشاف الحکم لا لجعلها، و البحث عنها موکول إلی فن الأصول.
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العامین إلهامیان علمیان، و أن تفاصیلها مما یجب أخذه من ناحیة الوحی، قال تعالی:
«وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ»: (إسراء: 36) و قال: «وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ» (البقرة: 168) و القرآن یسمی الشریعة المشرعة حقا قال تعالی: «أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: (البقرة: 213) و قال: «وَ إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً»: (النجم: 28) و کیف یغنی و فی اتباعه مخافة الوقوع فی خطر الباطل و هو الضلال؟
قال: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ»: (یونس: 32) و قال: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ» (النحل: 37) أی إن الضلال لا یصلح طریقا یوصل الإنسان إلی خیر و سعادة فمن أراد أن یتوسل بباطل إلی حق أو بظلم إلی عدل أو بسیئة إلی حسنة أو بفجور إلی تقوی فقد أخطأ الطریق، و طمع من الصنع و الإیجاد الذی هو الأصل للشرائع و القوانین فیما لا یسمح له بذلک البتة، و لو أمکن ذلک لجری فی خواص الأشیاء المتضادة، و تکفل أحد الضدین ما هو من شأن الآخر من العمل و الأثر.
و کذلک القرآن یبطل طریق التذکر الذی فیه إبطال السلوک العلمی الفکری و عزل منطق الفطرة، و قد تقدم الکلام فی ذلک.
و کذلک القرآن یحظر علی الناس التفکر من غیر مصاحبة تقوی الله سبحانه، و قد تقدم الکلام فیه أیضا فی الجملة، و لذلک تری القرآن فیما یعلم من شرائع الدین یشفع الحکم الذی یبینه بفضائل أخلاقیة و خصال حمیدة تستیقظ بتذکرها فی الإنسان غریزة تقواه، فیقوی علی فهم الحکم و فقهه، و اعتبر ذلک فی أمثال قوله تعالی: «وَ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَبَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَلا تَعْضُلُوهُنَّ أَنْ یَنْکِحْنَ أَزْواجَهُنَّ إِذا تَراضَوْا بَیْنَهُمْ بِالْمَعْرُوفِ ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ ذلِکُمْ أَزْکی لَکُمْ وَ أَطْهَرُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: (البقرة:
232) و قوله تعالی: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ لِلَّهِ فَإِنِ انْتَهَوْا فَلا عُدْوانَ إِلَّا عَلَی الظَّالِمِینَ»: (البقرة: 193) و قوله تعالی: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَصْنَعُونَ»: (العنکبوت: 45).



[بیان 

قوله تعالی: «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنَّهُ مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً» فی المجمع:، الأجل فی اللغة الجنایة، انتهی. و قال الراغب فی المفردات:، الأجل الجنایة التی یخاف منها آجلا، فکل أجل جنایة و لیس کل جنایة أجلا. یقال: فعلت ذلک من أجله،
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انتهی. ثم استعمل للتعلیل، یقال: فعلته من أجل کذا أی إن کذا سبب فعلی، و لعل استعمال الکلمة فی التعلیل ابتدأ أولا فی مورد الجنایة و الجریرة کقولنا: أساء فلان و من أجل ذلک أدبته بالضرب أی إن ضربی ناش من جنایته و جریرته التی هی إساءته أو من جنایة هی إساءته، ثم أرسلت کلمة تعلیل فقیل: أزورک من أجل حبی لک و لأجل حبی لک.
و ظاهر السیاق أن الإشارة بقوله: «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ» إلی نبأ ابنی آدم المذکور فی الآیات السابقة أی إن وقوع تلک الحادثة الفجیعة کان سببا لکتابتنا علی بنی إسرائیل کذا و کذا، و ربما قیل: إن قوله: «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ» متعلق بقوله فی الآیة السابقة:
«فَأَصْبَحَ مِنَ النَّادِمِینَ» أی کان ذلک سببا لندامته، و هذا القول و إن کان فی نفسه غیر بعید کما فی قوله تعالی: «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَتَفَکَّرُونَ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْیَتامی الآیة: (البقرة: 220) إلا أن لازم ذلک کون قوله: «کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ» (إلخ) مفتتح الکلام و المعهود من السیاقات القرآنیة أن یؤتی فی مثل ذلک بواو الاستیناف کما فی آیة البقرة المذکورة آنفا و غیرها.
و أما وجه الإشارة فی قوله: «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ» إلی قصة ابنی آدم فهو أن القصة تدل علی أن من طباع هذا النوع الإنسانی أن یحمله اتباع الهوی و الحسد الذی هو الحنق للناس بما لیس فی اختیارهم أن یحمله أوهن شی‌ء علی منازعة الربوبیة و إبطال غرض الخلقة بقتل أحدهم أخاه من نوعه و حتی شقیقه لأبیه و أمه.
فأشخاص الإنسان إنما هم أفراد نوع واحد و أشخاص حقیقة فاردة، یحمل الواحد منهم من الإنسانیة ما یحمله الکثیرون، و یحمل الکل ما یحمله البعض و إنما أراد الله سبحانه بخلق الأفراد و تکثیر النسل أن تبقی هذه الحقیقة التی لیس من شأنها أن تعیش إلا زمانا یسیرا، و یدوم بقاؤها فیخلف اللاحق السابق و یعبد الله سبحانه فی أرضه، فإفناء الفرد بالقتل إفساد فی الخلقة و إبطال لغرض الله سبحانه فی الإنسانیة المستبقاة بتکثیر الأفراد بطریق الاستخلاف کما أشار إلیه ابن آدم المقتول فیما خاطب أخاه: «ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ إِلَیْکَ لِأَقْتُلَکَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ» فأشار إلی أن القتل بغیر الحق منازعة الربوبیة.
فلأجل أن من طباع الإنسان أن یحمله أی سبب واه علی ارتکاب ظلم یئول بحسب الحقیقة إلی إبطال حکم الربوبیة و غرض الخلقة فی الإنسانیة العامة، و کان من شأن بنی 
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إسرائیل ما ذکره الله سبحانه قبل هذه الآیات من الحسد و الکبر و اتباع الهوی و إدحاض الحق و قد قص قصصهم بین الله لهم حقیقة هذا الظلم الفجیع و منزلته بحسب الدقة، و أخبرهم بأن قتل الواحد عنده بمنزلة قتل الجمیع، و بالمقابلة إحیاء نفس واحدة عنده بمنزلة إحیاء الجمیع.
و هذه الکتابة و إن لم تشتمل علی حکم تکلیفی لکنها مع ذلک لا تخلو عن تشدید بحسب المنزلة و الاعتبار، و له تأثیر فی إثارة الغضب و السخط الإلهی فی دنیا أو آخرة.
و بعبارة مختصرة: معنی الجملة أنه لما کان من طباع الإنسان أن یندفع بأی سبب واه إلی ارتکاب هذا الظلم العظیم، و کان من أمر بنی إسرائیل ما کان، بینا لهم منزلة قتل النفس لعلهم یکفون عن الإسراف و لقد جاءتهم رسلنا بالبینات ثم إنهم بعد ذلک فی الأرض لمسرفون.
و أما قوله: «أَنَّهُ مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً» استثنی سبحانه قتل النفس بالنفس و هو القود و القصاص و هو قوله تعالی: «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ فِی الْقَتْلی : (البقرة: 178) و قتل النفس بالفساد فی الأرض، و ذلک قوله فی الآیة التالیة: «إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً» (الآیة).
و أما المنزلة التی یدل علیها قوله: «فَکَأَنَّما» (إلخ) فقد تقدم بیانه أن الفرد من الإنسان من حیث حقیقته المحمولة له التی تحیا و تموت إنما یحمل الإنسانیة التی هی حقیقة واحدة فی جمیع الأفراد و البعض و الکل، و الفرد الواحد و الأفراد الکثیرون فیه واحد، و لازم هذا المعنی أن یکون قتل النفس الواحدة بمنزلة قتل نوع الإنسان و بالعکس إحیاء النفس الواحدة بمنزلة إحیاء الناس جمیعا، و هو الذی تفیده الآیة الشریفة.
و ربما أشکل علی الآیة أولا: بأن هذا التنزیل یفضی إلی نقض الغرض فإن الغرض بیان أهمیة قتل النفس و عظمته من حیث الإثم و الأثر، و لازمه أن تزید الأهمیة کلما زاد عدد القتل، و تنزیل الواحد منزلة الجمیع یوجب أن لا یقع بإزاء الزائد علی الواحد شی‌ء فإن من قتل عشرا کان الواحدة من هذه المقاتل تعد قتل الجمیع، و تبقی الباقی و لیس بإزائه شی‌ء.
و لا یندفع الإشکال بأن یقال: إن قتل العشرة یعدل عشرة أضعاف قتل الجمیع و إن قتل الجمیع یعدل قتل الجمیع بعدد الجمیع لأن مرجعه إلی المضاعفة فی عدد العقاب، و اللفظ لا یفی ببیان ذلک.
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علی أن الجمیع مؤلف من آحاد کل واحد منها یعدل الجمیع المؤلف من الآحاد کذلک، و یذهب إلی ما لا نهایة له، و لا معنی للجمیع بهذا المعنی، إذ لا فرد واحد له فلا جمیع من غیر آحاد.
علی أن الله تعالی یقول: «مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزی إِلَّا مِثْلَها»: (الأنعام: 160) و ثانیا: بأن کون قتل الواحد یعدل قتل الجمیع إن أرید به قتل الجمیع الذی یشتمل علی هذا الواحد کان لازمه مساواة الواحد مجموع نفسه و غیره و هو محال بالبداهة، و إن أرید به قتل الجمیع باستثناء هذا الواحد کان معناه من قتل نفسا فکأنما قتل غیرها من النفوس، و هو معنی ردی‌ء مفسد للغرض من الکلام و هو بیان غایة أهمیة هذا الظلم.
علی أن إطلاق قوله: «فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً» من غیر استثناء یدفع هذا الاحتمال.
و لا یندفع هذا الإشکال بمثل قولهم: إن المراد هو المعادلة من حیث العقوبة أو مضاعفة العذاب و نحو ذلک و هو ظاهر.
و الجواب عن الإشکالین: أن قوله: «مَنْ قَتَلَ نَفْساً- إلی قوله- فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً» کنایة عن کون الناس جمیعا ذوی حقیقة واحدة إنسانیة متحدة فیها، الواحد منهم و الجمیع فیها سواء، فمن قصد الإنسانیة التی فی الواحد منهم فقد قصد الإنسانیة التی فی الجمیع کالماء إذا وزع بین أوانی کثیرة فمن شرب من أحد الآنیة فقد شرب الماء، و قد قصد الماء من حیث إنه ماء- و ما فی جمیع الآنیة لا یزید علی الماء من حیث إنه ماء- فکأنه شرب الجمیع، فجملة: «مَنْ قَتَلَ، إلخ» کنایة فی صورة التشبیه، و الإشکالان مندفعان، فإن بناءهما علی کون التشبیه بسیطا یزید فیه وجه الشبه علی حسب زیادة المشبه عددا إذ لو سوی حینئذ بین الواحد و الجمیع فسد المعنی و عرض الإشکال کما لو قیل:
الواحد من القوم کالواحد من الأسد و الواحد منهم کالجمیع فی البطش و البسالة.
و أما قوله تعالی: «وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً» فالکلام فیه کالکلام فی الجملة السابقة، و المراد بالإحیاء ما یعد فی عرف العقلاء إحیاء کإنقاذ الغریق و إطلاق الأسیر، و قد عد الله تعالی فی کلامه الهدایة إلی الحق إحیاء قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: (الأنعام: 122) فمن دل نفسا إلی الإیمان فقد أحیاها.
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و أما قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُنا بِالْبَیِّناتِ» فهو معطوف علی صدر الآیة أی و لقد جاءتهم رسلنا بالبینات یحذرونهم القتل و کل ما یلحق به من وجوه الفساد فی الأرض.
و أما قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ بَعْدَ ذلِکَ فِی الْأَرْضِ لَمُسْرِفُونَ» فهو متمم للکلام، بانضمامه إلیه یستنتج الغرض المطلوب من البیان، و هو ظهور أنهم قوم مفسدون مصرون علی استکبارهم و عتوهم فلقد بینا لهم منزلة القتل و جاءتهم رسلنا فیها و فی غیرها بالبینات، و بینوا لهم و حذروهم و هم مع ذلک لم ینتهوا عن إصرارهم علی العتو و الاستکبار فأسرفوا فی الأرض قدیما و لا یزالون یسرفون.
و الإسراف الخروج عن القصد و تجاوز الحد فی کل فعل یفعله الإنسان، و إن کان یغلب علیه الاستعمال فی مورد الإنفاق کقوله تعالی: «وَ الَّذِینَ إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً»: (الفرقان: 67) علی ما ذکره الراغب فی المفردات،.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم، عن حبیب السجستانی، عن أبی جعفر (ع) قال: لما قرب ابنا آدم القربان- فتقبل من أحدهما و لم یتقبل من الآخر- قال: تقبل من هابیل و لم یتقبل من قابیل- دخله من ذلک حسد شدید، و بغی علی هابیل، و لم یزل یرصده و یتبع خلوته حتی ظفر به- متنحیا من آدم فوثب علیه و قتله، فکان من قصتهما ما قد أنبأ الله فی کتابه- مما کان بینهما من المحاورة قبل أن یقتله،
الحدیث.
أقول: و الروایة من أحسن الروایات الواردة فی القصة و هی روایة طویلة یذکر (ع) فیها: تولد هبة الله (شیث) لآدم بعد ذلک و وصیته له و جریان أمر الوصیة بین الأنبیاء، و سننقلها إن شاء الله فی موضع یناسبها، و ظاهرها أن قابیل إنما قتل هابیل غیلة من غیر أن یمکنه من نفسه، کما هو المناسب للاعتبار، و قد تقدم فی البیان المتقدم.
و اعلم: أن الذی ضبطته الروایات من اسم الابنین: هابیل و قابیل، و الذی فی التوراة الدائرة: هابیل و قایین. و لا حجة فی ذلک لانتهاء سند التوراة إلی واحد مجهول الحال مع ما هی علیه من التحریف الظاهر.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنا أبی عن الحسن بن محبوب، عن هشام بن سالم، عن 
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أبی حمزة الثمالی، عن ثویر بن أبی فاختة قال: سمعت علی بن الحسین (ع) یحدث رجالا من قریش قال: لما قربا ابنا آدم القربان- قرب أحدهما أسمن کبش کان فی صیانته، و قرب الآخر ضغثا من سنبل- فتقبل من صاحب الکبش و هو هابیل، و لم یتقبل من الآخر، فغضب قابیل، فقال لهابیل: و الله لأقتلنک، فقال هابیل: إنما یتقبل الله من المتقین- لئن بسطت إلی یدک لتقتلنی- ما أنا بباسط یدی إلیک لأقتلک- إنی أخاف الله رب العالمین- إنی أرید أن تبوء بإثمی و إثمک- فتکون من أصحاب النار و ذلک جزاء الظالمین.
فطوعت له نفسه قتل أخیه- فلم یدر کیف یقتله حتی جاء إبلیس فعلمه فقال: ضع رأسه بین حجرین ثم اشدخه- فلما قتله لم یدر ما یصنع به، فجاء غرابان فأقبلا یتضاربان- حتی اقتتلا فقتل أحدهما صاحبه، ثم حفر الذی بقی فی الأرض بمخالبه، و دفن فیه صاحبه، قال قابیل: یا ویلتا أ عجزت- أن أکون مثل هذا الغراب- فأواری سوأة أخی فأصبح من النادمین، فحفر له حفیرة و دفنه فیها- فصارت سنة یدفنون الموتی.
فرجع قابیل إلی أبیه فلم یر معه هابیل فقال له آدم: أین ترکت ابنی؟ قال له قابیل: أرسلتنی علیه راعیا؟ فقال آدم: انطلق معی إلی مکان القربان، و أوجس نفس آدم بالذی فعل قابیل، فلما بلغ مکان القربان استبان له قتله، فلعن آدم الأرض التی قبلت دم هابیل، و أمر آدم أن یلعن قابیل، و نودی قابیل من السماء لعنت کما قتلت أخاک، و لذلک لا تشرب الأرض الدم.
فانصرف آدم یبکی علی هابیل أربعین یوما و لیلة- فلما جزع علیه شکی ذلک إلی الله فأوحی الله إلیه أنی واهب لک ذکرا- یکون خلفا عن هابیل- فولدت حواء غلاما زکیا مبارکا- فلما کان فی الیوم السابع أوحی الله إلیه: یا آدم إن هذا الغلام هبة منی لک- فسمه هبة الله فسماه آدم هبة الله.
أقول: الروایة من أوسط الروایات الواردة فی القصة و ما یلحق بها و هی مع ذلک لا تخلو عن تشویش فی متنها حیث إن ظاهرها أن قابیل أوعد هابیل بالقتل ثم لم یدر کیف یقتل؟ و هو معنی غیر معقول إلا أن یراد أنه تحیر فی أنه أی سبب من أسباب القتل؟
یختاره لقتله فأشار إلیه إبلیس- لعنه الله- أن یشدخ رأسه بالحجارة، و هناک روایات أخر مرویة من طرق أهل السنة و الشیعة یقرب مضمونها من مضمون هذه الروایة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 320
و اعلم أن فی القصة روایات کثیرة مختلفة المضامین عجیبتها کالقائلة إن الله أخذ کبش هابیل فخزنه فی الجنة أربعین خریفا ثم فدی به إسماعیل فذبحه إبراهیم، و القائلة:
إن هابیل مکن قابیل من نفسه و أنه تحرج أن یبسط یده إلی أخیه، و القائلة إن قابیل لما قتل أخاه عقل الله إحدی رجلیه إلی فخذها من یوم قتله إلی یوم القیامة و جعل وجهه إلی الیمین حیث دار دارت علیه حظیرة من ثلج فی الشتاء، و علیه فی الصیف حظیرة من نار و معه سبعة أملاک کلما ذهب ملک جاء الآخر، و القائلة: إنه معذب فی جزیرة من جزائر البحر علقه الله منکوسا و هو کذلک إلی یوم القیامة، و القائلة: إن قابیل بن آدم معلق بقرونه فی عین الشمس تدور به حیث دارت فی زمهریرها و حمیمها إلی یوم القیامة فإذا کان یوم القیامة صیره الله إلی النار، و القائلة: إن ابن آدم الذی قتل أخاه کان قابیل الذی ولد فی الجنة، و القائلة: إن آدم لما بان له قتل هابیل رثاه بعدة أبیات بالعربیة، و القائلة:
إنه کان من شریعتهم أن الإنسان إذا قصده آخر ترکه و ما یرید من غیر أن یمتنع منه، إلی غیر ذلک من الروایات.
فهذه و أمثالها روایات من طرق جلها أو کلها ضعیفة، و هی لا توافق الاعتبار الصحیح و لا الکتاب یوافقها فهی بین موضوعة بینة الوضع و بین محرفة أو مما غلط فیه الرواة من جهة النقل بالمعنی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن عمر قال: قال رسول الله ص: یعجز أحدکم أتاه الرجل أن یقتله أن یقول هکذا؟ و قال: بإحدی یدیه علی الأخری- فیکون کالخیر من ابنی آدم، و إذا هو فی الجنة و إذا قاتله فی النار.
أقول: و هی من روایات الفتن، و هی کثیرة روی أکثرها السیوطی فی الدر المنثور،
کالذی رواه عن البیهقی عن أبی موسی عن النبی ص قال: اکسروا سیفکم یعنی فی الفتنة- و اقطعوا أوتارکم و الزموا أجواف البیوت، و کونوا فیها کالخیر من ابنی آدم،
و ما رواه عن ابن جریر و عبد الرزاق عن الحسن قال: قال رسول الله ص: إن ابنی آدم ضربا مثلا لهذه الأمة- فخذوا بالخیر منهما،
إلی غیر ذلک.
و هذه روایات لا تلائم بظاهرها الاعتبار الصحیح المؤید بالآثار الصحیحة الآمرة بالدفاع عن النفس و الانتصار للحق، و قد قال تعالی: «وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ اقْتَتَلُوا
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فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما فَإِنْ بَغَتْ إِحْداهُما عَلَی الْأُخْری فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ»:
(الحجرات: 9).
علی أنها جمیعا تفسر قوله تعالی فی القصة حکایة عن هابیل: «لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ لِتَقْتُلَنِی ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ إِلَیْکَ لِأَقْتُلَکَ» بأن المراد تمکین هابیل لأخیه فی قتله و ترکه الدفاع، و قد عرفت ما فیه.
و مما یوجب سوء الظن بها أنها مرویة عن أناس قعدوا فی فتنة الدار و فی حروب علی (ع) مع معاویة و الخوارج و طلحة و الزبیر، فالواجب توجیهها بوجه إن أمکن و إلا فالطرح.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عساکر عن علی: أن النبی ص قال: بدمشق جبل یقال له: «قاسیون» فیه قتل ابن آدم أخاه.
أقول: و الروایة لا بأس بها غیر أن ابن عساکر روی بطریق عن کعب الأحبار أنه قال: إن الدم الذی علی جبل قاسیون هو دم ابن آدم، و بطریق آخر عن عمرو بن خبیر الشعبانی قال: کنت مع کعب الأحبار علی جبل دیر المران فرأی لجة سائلة فی الجبل فقال: هاهنا قتل ابن آدم أخاه، و هذا أثر دمه جعله الله آیة للعالمین.
و الروایتان تدلان علی أنه کان هناک أثر ثابت یدعی أنه دم هابیل المقتول، و یشبه أن یکون ذلک من الأمور الخرافیة التی ربما وضعوها لصرف وجوه الناس إلیها بالزیارة و إیتاء النذور و إهداء الهدایا نظیر آثار الأکف و الأقدام المعمولة علی الأحجار و قبر الجدة و غیر ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص: لا تقتل نفس ظلما إلا کان علی ابن آدم الأول کفل من دمها- لأنه أول من سن القتل.
أقول: و قد روی هذا المعنی من طرق أهل السنة و الشیعة بغیر هذا الطریق.
و فی الکافی، بإسناده عن حمران قال: قلت لأبی جعفر (ع)، ما معنی قول الله عز و جل «مِنْ أَجْلِ ذلِکَ کَتَبْنا عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ- أَنَّهُ مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ- فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً»؟- قال: قلت: و کیف فکأنما قتل الناس جمیعا- و إنما قتل 
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واحدة؟ قال: یوضع فی موضع من جهنم إلیه- منتهی شدة عذاب أهلها، لو قتل الناس جمیعا کان إنما دخل ذلک المکان، قلت: فإن قتل آخر؟ قال: یضاعف علیه:
أقول: و رواه الصدوق فی معانی الأخبار، عن حمران مثله 
و قوله: «قلت: فإن قتل آخر؟» إشارة إلی ما تقدم بیانه من إشکال لزوم تساوی القتل الواحد معه منضما إلی غیره، و قد أجاب (ع) عنه بقوله: «یضاعف علیه» و لا یرد علیه أنه رفع الید عن التسویة التی یشیر إلیه حدیث المنزلة: «مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ») إلخ) حیث إن لازم المضاعفة عدم تساوی الواحد و الکثیر أو الجمیع، وجه عدم الورود أن تساوی المنزلة راجع إلی سنخ العذاب و هو کون قاتل الواحد و الاثنین و الجمیع فی واد واحد من أودیة جهنم، و یشیر إلیه قوله (ع) فی الروایة: «لو قتل الناس جمیعا کان إنما دخل ذلک المکان».
و یشهد علی ما ذکرنا
ما رواه العیاشی فی تفسیره عن حمران عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال (ع) منزلة فی النار- إلیها انتهاء شدة عذاب أهل النار جمیعا فیجعل فیها، قلت:
و إن کان قتل اثنین؟ قال: أ لا تری أنه لیس فی النار منزلة- أشد عذابا منها؟ قال: یکون یضاعف علیه بقدر ما عمل 
، الحدیث فإن الجمع بین النفی و الإثبات فی جوابه (ع) لیس إلا لما وجهنا به الروایة، و هو أن الاتحاد و التساوی فی سنخ العذاب، و إلیه تشیر المنزلة، و الاختلاف فی شخصه و نفس ما یذوقه القاتل فیه.
و یشهد علیه أیضا فی الجملة ما فیه أیضا
عن حنان بن سدیر عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «مَنْ قَتَلَ نَفْساً ... فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً»- قال: واد فی جهنم لو قتل الناس جمیعا کان فیه، و لو قتل نفس واحدة کان فیه.
أقول: و کان الآیة منقولة فیها بالمعنی.
و فی الکافی، بإسناده عن فضیل بن یسار قال: قلت لأبی جعفر (ع) قول الله عز و جل فی کتابه: «وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً»- قال: من حرق أو غرق قلت: من أخرجها من ضلال إلی هدی؟ قال: ذلک تأویلها الأعظم:
أقول: و رواه الشیخ فی أمالیه و البرقی فی المحاسن، عن فضیل عنه (ع)، و روی الحدیث عن سماعة و حمران عن أبی عبد الله (ع).
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و المراد بکون الإنقاذ من الضلالة تأویلا أعظم للآیة کونه تفسیرا أدق لها، و التأویل کثیرا ما کان یستعمل فی صدر الإسلام مرادفا للتفسیر.
و یؤید ما ذکرناه ما فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن قول الله. «مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ- فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً»- فقال: له فی النار مقعد- لو قتل الناس جمیعا لم یزد علی ذلک العذاب. قال: «وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً- لم یقتلها أو أنجی من غرق أو حرق، و أعظم من ذلک کلها یخرجها من ضلالة إلی هدی.
أقول: و قوله «لم یقتلها» أی لم یقتلها بعد ثبوت القتل لها کما فی مورد القصاص.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: سألته: «وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً»- قال: من استخرجها من الکفر إلی الإیمان.
أقول: و قد ورد هذا المعنی فی کثیر من الروایات الواردة من طرق أهل السنة.
و فی المجمع:، روی عن أبی جعفر (ع): المسرفون الذین یستحلون المحارم و یسفکون الدماء.



(بحث علمی و تطبیق) [فی تطبیق قصة ابنی آدم علی ما فی التوراة.]

فی الإصحاح الرابع من سفر التکوین من التوراة ما نصه": (1) و عرف آدم حواء امرأته فحبلت و ولدت قایین- و قالت اقتنیت رجلا من عند الرب (2) ثم عادت فولدت أخاه هابیل- و کان هابیل راعیا للغنم- و کان قایین عاملا فی الأرض (3) و حدث من بعد أیام- أن قایین قدم من أثمار الأرض قربانا للرب (4) و قدم هابیل أیضا من أبکار غنمه و من سمانها- فنظر الرب إلی هابیل و قربانه (5) و لکن إلی قایین و قربانه لم ینظر- فاغتاظ قایین جدا و سقط وجهه (6) فقال الرب لقایین لما ذا اغتظت و لما ذا سقط وجهک (7) إن أحسنت أ فلا رفع- و إن لم تحسن فعند الباب خطیئة رابضة- و إلیک اشتیاقها و أنت تسود علیها-.
(8) و کلم قایین هابیل أخاه و حدث إذ کانا فی الحقل- أن قایین قام علی هابیل أخیه و قتله (9) فقال الرب لقایین أین هابیل أخوک- فقال لا أعلم أ حارس أنا لأخی (10) فقال ما ذا فعلت صوت دم أخیک صارخ إلی من الأرض (11) فالآن ملعون أنت من الأرض 
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التی فتحت فاها لتقبل دم أخیک من یدک (12) متی عملت الأرض لا تعود تعطیک قوتها تائها و هاربا تکون فی الأرض (13) فقال قایین للرب ذنبی أعظم من أن یتحمل (14) إنک قد طردتنی الیوم عن وجه الأرض- و من وجهک أختفی و أکون تائها و هاربا فی الأرض فیکون کل من وجدنی یقتلنی (15) فقال له الرب لذلک کل من قتله قایین- فسبعة أضعاف ینتقم منه- و جعل الرب لقایین علامة لکی لا یقتله کل من وجده (16) فخرج قایین من لدن الرب- و سکن فی أرض نود شرقی عدن، انتهی 
«1».
و الذی فی القرآن من قصتهما قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ ابْنَیْ آدَمَ بِالْحَقِّ إِذْ قَرَّبا قُرْباناً فَتُقُبِّلَ مِنْ أَحَدِهِما وَ لَمْ یُتَقَبَّلْ مِنَ الْآخَرِ قالَ لَأَقْتُلَنَّکَ قالَ إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ (27) لَئِنْ بَسَطْتَ إِلَیَّ یَدَکَ لِتَقْتُلَنِی ما أَنَا بِباسِطٍ یَدِیَ إِلَیْکَ لِأَقْتُلَکَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ (28) إِنِّی أُرِیدُ أَنْ تَبُوءَ بِإِثْمِی وَ إِثْمِکَ فَتَکُونَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ وَ ذلِکَ جَزاءُ الظَّالِمِینَ (29) فَطَوَّعَتْ لَهُ نَفْسُهُ قَتْلَ أَخِیهِ فَقَتَلَهُ فَأَصْبَحَ مِنَ الْخاسِرِینَ (30) فَبَعَثَ اللَّهُ غُراباً یَبْحَثُ فِی الْأَرْضِ لِیُرِیَهُ کَیْفَ یُوارِی سَوْأَةَ أَخِیهِ قالَ یا وَیْلَتی أَ عَجَزْتُ أَنْ أَکُونَ مِثْلَ هذَا الْغُرابِ فَأُوارِیَ سَوْأَةَ أَخِی فَأَصْبَحَ مِنَ النَّادِمِینَ (31) آیة: من المائدة- 27: 31 «2».
و علیک أن تتدبر ما تشتمل علیه القصة علی ما قصتها التوراة و علی ما قصها القرآن ثم تطبق بینهما ثم تقضی ما أنت قاض.
فأول ما یبدو لک من التوراة أنها جعلت الرب تعالی موجودا أرضیا علی صورة إنسان یعاشر الناس، یحکم لهم و علیهم کما یحکم أحد الناس فیهم، و یدنی و یقترب منه و یکلم کما یفعل ذلک أحدهم مع غیره ثم یختفی منه بالابتعاد و الغیبة فلا یری البعید الغائب کما یری القریب الحاضر، و بالجملة فحاله حال إنسان أرضی من جمیع الجهات غیر أنه نافذ الإرادة إذا أراد، ماضی الحکم إذا حکم، و علی هذا الأساس یبتنی جمیع تعلیمات التوراة و الإنجیل فیما یبثان من التعلیم، تعالی الله عن ذلک علوا کبیرا.
و لازم القصة التی فیها: أن البشر کان یعیش یومئذ علی حال المشافهة و الحضور عند الله سبحانه، ثم احتجب عن قایین أو عنه و عن أمثاله و بقی الباقون علی حالهم مع أن 
______________________________
(1) نقل من التوراة العربیة المطبوعة فی کمبروج سنة 1935.
(2) إنما أعدنا ذکر الآیات لیکون التطبیق أسهل و التنازل أقرب.
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البراهین القاطعة قائمة علی أن الإنسان نوع واحد متماثل الأفراد عائش فی الدنیا عیشة دنیویة مادیة و أن الله جل شأنه متنزه عن الاتصاف بصفات المادة و أحوالها، متقدس عن لحوق عوارض الإمکان و طوارق النقص و الحدثان، و هو الذی یبینه القرآن.
و أما القرآن فإنه یقص القصة علی أساس تماثل الأفراد غیر أنه یذیل قصة القتل بقصة بعث الغراب فیکشف عن حقیقة کون الإنسان تدریجی الکمال بانیا استکماله فی مدارج الکمال الحیوی علی أساس الحس و الفکر.
ثم یذکر محاورة الأخوین فیقص عن المقتول من غرر المعارف الفطریة الإنسانیة و أصول المعارف الدینیة من التوحید و النبوة و المعاد، ثم أمر التقوی و الظلم و هما الأصلان العاملان فی جمیع القوانین الإلهیة و الأحکام الشرعیة، ثم العدل الإلهی فی مسألة القبول و الرد و المجازاة الأخرویة.
ثم ندامة القاتل بعد صنعه و خسرانه فی الدنیا و الآخرة، ثم یبین بعد ذلک کله أن القتل من شامة أمره أن الذی یقع منه علی نفس واحدة کالذی یقع منه علی الناس جمیعا و أن من أحیا نفسا فکأنما أحیا الناس جمیعا.



[سورة المائدة (5): الآیات 33 الی 40]





اشارة

إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً أَنْ یُقَتَّلُوا أَوْ یُصَلَّبُوا أَوْ تُقَطَّعَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ مِنْ خِلافٍ أَوْ یُنْفَوْا مِنَ الْأَرْضِ ذلِکَ لَهُمْ خِزْیٌ فِی الدُّنْیا وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ (33) إِلاَّ الَّذِینَ تابُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَقْدِرُوا عَلَیْهِمْ فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (34) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ وَ جاهِدُوا فِی سَبِیلِهِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (35) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ أَنَّ لَهُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لِیَفْتَدُوا بِهِ مِنْ عَذابِ یَوْمِ الْقِیامَةِ ما تُقُبِّلَ مِنْهُمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (36) یُرِیدُونَ أَنْ یَخْرُجُوا مِنَ النَّارِ وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنْها وَ لَهُمْ عَذابٌ مُقِیمٌ (37)
وَ السَّارِقُ وَ السَّارِقَةُ فَاقْطَعُوا أَیْدِیَهُما جَزاءً بِما کَسَبا نَکالاً مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (38) فَمَنْ تابَ مِنْ بَعْدِ ظُلْمِهِ وَ أَصْلَحَ فَإِنَّ اللَّهَ یَتُوبُ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (39) أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (40)
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(بیان)

الآیات غیر خالیة الارتباط بما قبلها، فإن ما تقدمها من قصة قتل ابن آدم أخاه و ما کتبه الله سبحانه علی بنی إسرائیل من أجله، و إن کان من تتمة الکلام علی بنی إسرائیل و بیان حالهم من غیر أن یشتمل علی حد أو حکم بالمطابقة لکنها لا تخلو بحسب لازم مضمونها من مناسبة مع هذه الآیات المتعرضة لحد المفسدین فی الأرض و السراق.
قوله تعالی: «إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً».
«فَساداً» مصدر وضع موضع الحال، و محاربة الله و إن کانت بعد استحالة معناها الحقیقی و تعین إرادة المعنی المجازی منها ذات معنی وسیع یصدق علی مخالفة کل حکم من الأحکام الشرعیة و کل ظلم و إسراف لکن ضم الرسول إلیه یهدی إلی أن المراد بها بعض ما للرسول فیه دخل، فیکون کالمتعین أن یراد بها ما یرجع إلی إبطال أثر ما للرسول علیه ولایة من جانب الله سبحانه کمحاربة الکفار مع النبی ص و إخلال قطاع الطریق بالأمن العام الذی بسطه بولایته علی الأرض، و تعقب الجملة بقوله: «وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً» یشخص المعنی المراد و هو الإفساد فی الأرض بالإخلال بالأمن و قطع الطریق دون مطلق المحاربة مع المسلمین، علی أن الضرورة قاضیة بأن النبی ص لم یعامل المحاربین من الکفار بعد الظهور علیهم و الظفر بهم هذه المعاملة من القتل و الصلب و المثلة و النفی.
علی أن الاستثناء فی الآیة التالیة قرینة علی کون المراد بالمحاربة هو الإفساد المذکور
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فإنه ظاهر فی أن التوبة إنما هی من المحاربة دون الشرک و نحوه.
فالمراد بالمحاربة و الإفساد علی ما هو الظاهر هو الإخلال بالأمن العام، و الأمن العام إنما یختل بإیجاد الخوف العام و حلوله محله، و لا یکون بحسب الطبع و العادة إلا باستعمال السلاح المهدد بالقتل طبعا و لهذا ورد فیما ورد من السنة تفسیر الفساد فی الأرض بشهر السیف و نحوه، و سیجی‌ء فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «أَنْ یُقَتَّلُوا أَوْ یُصَلَّبُوا» (إلخ) التقتیل و التصلیب و التقطیع تفعیل من القتل و الصلب و القطع یفید شدة فی معنی المجرد أو زیادة فیه، و لفظة «أَوْ» إنما تدل علی التردید المقابل للجمع، و أما الترتیب أو التخییر بین أطراف التردید فإنما یستفاد أحدهما من قرینة خارجیة حالیة أو مقالیة فالآیة غیر خالیة عن الإجمال من هذه الجهة.
و إنما تبینها السنة و سیجی‌ء أن المروی عن أئمة أهل البیت (ع) أن الحدود الأربعة مترتبة بحسب درجات الإفساد کمن شهر سیفا فقتل النفس و أخذ المال أو قتل فقط أو أخذ المال فقط أو شهر سیفا فقط علی ما سیأتی فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و أما قوله: «أَوْ تُقَطَّعَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ مِنْ خِلافٍ» فالمراد بکونه من خلاف أن یأخذ القطع کلا من الید و الرجل من جانب مخالف لجانب الأخری کالید الیمنی و الرجل الیسری، و هذا هو القرینة علی کون المراد بقطع الأیدی و الأرجل قطع بعضها دون الجمیع أی إحدی الیدین و إحدی الرجلین مع مراعاة مخالفة الجانب.
و أما قوله: «أَوْ یُنْفَوْا مِنَ الْأَرْضِ» فالنفی هو الطرد و التغییب و فسر فی السنة بطرده من بلد إلی بلد.
و فی الآیة أبحاث أخر فقهیة تطلب من کتب الفقه.
قوله تعالی: «ذلِکَ لَهُمْ خِزْیٌ فِی الدُّنْیا وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ» الخزی هو الفضیحة، و المعنی ظاهر.
و قد استدل بالآیة علی أن جریان الحد علی المجرم لا یستلزم ارتفاع عذاب الآخرة، و هو حق فی الجملة.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَقْدِرُوا عَلَیْهِمْ» (إلخ (و أما بعد القبض 
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علیهم و قیام البینة فإن الحد غیر ساقط، و أما قوله تعالی: «فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» فهو کنایة عن رفع الحد عنهم، و الآیة من موارد تعلق المغفرة بغیر الأمر الأخروی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ» (إلخ) قال الراغب فی المفردات:، الوسیلة التوصل إلی الشی‌ء برغبة، و هی أخص من الوصیلة لتضمنها لمعنی الرغبة، قال تعالی: وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ، و حقیقة الوسیلة إلی الله تعالی مراعاة سبیله بالعلم و العبادة، و تحری مکارم الشریعة، و هی کالقربة، و إذ کانت نوعا من التوصل و لیس إلا توصلا و اتصالا معنویا بما یوصل بین العبد و ربه و یربط هذا بذاک، و لا رابط یربط العبد بربه إلا ذلة العبودیة، فالوسیلة هی التحقق بحقیقة العبودیة و توجیه وجه المسکنة و الفقر إلی جنابه تعالی، فهذه هی الوسیلة الرابطة، و أما العلم و العمل فإنما هما من لوازمها و أدواتها کما هو ظاهر إلا أن یطلق العلم و العمل علی نفس هذه الحالة.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «وَ جاهِدُوا فِی سَبِیلِهِ» مطلق الجهاد الذی یعم جهاد النفس و جهاد الکفار جمیعا إذ لا دلیل علی تخصیصه بجهاد الکفار مع اتصال الجملة بما تقدمها من حدیث ابتغاء الوسیلة، و قد عرفت ما معناه: علی أن الآیتین التالیتین بما تشتملان علیه من التعلیل إنما تناسبان إرادة مطلق الجهاد من قوله: «وَ جاهِدُوا فِی سَبِیلِهِ».
و مع ذلک فمن الممکن أن یکون المراد بالجهاد هو القتال مع الکفار نظرا إلی أن تقیید الجهاد بکونه فی سبیل الله إنما وقع فی الآیات الآمرة بالجهاد بمعنی القتال، و أما الأعم فخال عن التقیید کقوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ» (العنکبوت: 69) و علی هذا فالأمر بالجهاد فی سبیل الله بعد الأمر بابتغاء الوسیلة إلیه من قبیل ذکر الخاص بعد العام اهتماما بشأنه، و لعل الأمر بابتغاء الوسیلة إلیه بعد الأمر بالتقوی أیضا من هذا القبیل.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ أَنَّ لَهُمْ ما فِی الْأَرْضِ» (إلی آخر الآیتین) ظاهره- کما تقدمت الإشارة إلیه- أن یکون تعلیلا لمضمون الآیة السابقة، و المحصل أنه یجب علیکم أن تتقوا الله و تبتغوا إلیه الوسیلة و تجاهدوا فی سبیله فإن ذلک أمر یهمکم فی صرف عذاب ألیم مقیم عن أنفسکم، و لا بدل له یحل محله فإن الذین کفروا فلم یتقوا الله و لم یبتغوا إلیه الوسیلة و لم یجاهدوا فی سبیله لو أنهم ملکوا ما فی الأرض جمیعا- و هو أقصی ما یتمناه 
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ابن آدم من الملک الدنیوی عادة- ثم زید علیه مثله لیکون لهم ضعفا ما فی الأرض ثم أرادوا أن یفتدوا به من عذاب یوم القیامة ما تقبل منهم و لهم عذاب ألیم یریدون أن یخرجوا من النار و هی العذاب و ما هم بخارجین منها لأنه عذاب خالد مقیم علیهم لا یفارقهم أبدا.
و فی الآیة إشارة أولا إلی أن العذاب هو الأصل القریب من الإنسان و إنما یصرف عنه الإیمان و التقوی کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا»: (مریم: 72) و کذا قوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ»: (العصر: 3).
و ثانیا: أن الفطرة الأصلیة الإنسانیة و هی التی تتألم من النار غیر باطلة فیهم و لا منتفیة عنهم و إلا لم یتألموا و لم یتعذبوا بها و لم یریدوا الخروج منها.
قوله تعالی: «وَ السَّارِقُ وَ السَّارِقَةُ فَاقْطَعُوا أَیْدِیَهُما» (الآیة) الواو للاستیناف و الکلام فی مقام التفصیل فهو فی معنی: «و أما السارق و السارقة» (إلخ) و لذلک دخل الفاء فی الخبر أعنی قوله: «فَاقْطَعُوا أَیْدِیَهُما» لأنه فی معنی جواب أما، کذا قیل.
و أما استعمال الجمع فی قوله: «أَیْدِیَهُما» مع أن المراد هو المثنی فقد قیل: إنه استعمال شائع، و الوجه فیه: أن بعض الأعضاء أو أکثرها فی الإنسان مزدوجة کالقرنین و العینین و الأذنین و الیدین و الرجلین و القدمین، و إذا أضیفت هذه إلی المثنی صارت أربعا و لها لفظ الجمع کأعینهما و أیدیهما و أرجلهما و نحو ذلک ثم اطرد الجمع فی الکلام إذا أضیف عضو إلی المثنی و إن لم یکن العضو من المزدوجات کقولهم: ملأت ظهورهما و بطونهما ضربا، قال تعالی: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما»: (التحریم: 4) و الید ما دون المنکب و المراد بها فی الآیة الیمین بتفسیر السنة، و یصدق قطع الید بفصل بعض أجزائها أو جمیعها عن البدن بآلة قطاعة.
قوله: «جَزاءً بِما کَسَبا نَکالًا مِنَ اللَّهِ» الظاهر أنه فی موضع الحال من القطع المفهوم من قوله: «فَاقْطَعُوا» أی حال کون القطع جزاء بما کسبا نکالا من الله، و النکال هو العقوبة التی یعاقب بها المجرم لینتهی عن إجرامه، و یعتبر بها غیره من الناس.
و هذا المعنی أعنی کون القطع نکالا هو المصحح لأن یتفرع علیه قوله: «فَمَنْ تابَ مِنْ بَعْدِ ظُلْمِهِ وَ أَصْلَحَ فَإِنَّ اللَّهَ یَتُوبُ عَلَیْهِ «إلخ» أی لما کان القطع نکالا یراد به رجوع 
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المنکول به عن معصیته فمن تاب من بعد ظلمه توبة ثم أصلح و لم یحم حول السرقة- و هذا أمر یستثبت به معنی التوبة- فإن الله یتوب علیه و یرجع إلیه بالمغفرة و الرحمة لأن الله غفور رحیم، قال تعالی: «ما یَفْعَلُ اللَّهُ بِعَذابِکُمْ إِنْ شَکَرْتُمْ وَ آمَنْتُمْ وَ کانَ اللَّهُ شاکِراً عَلِیماً» (النساء: 147).
و فی الآیة أبحاث أخر کثیرة فقهیة للطالب أن یراجع فیها کتب الفقه.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» (الآیة) فی موضع التعلیل لما ذکر فی الآیة السابقة من قبول توبة السارق و السارقة إذا تابا و أصلحا من بعد ظلمهما فإن الله سبحانه لما کان له ملک السموات و الأرض، و للملک أن یحکم فی مملکته و رعیته بما أحب و أراد من عذاب أو رحمة کان له تعالی أن یعذب من یشاء و یغفر لمن یشاء علی حسب الحکمة و المصلحة فیعذب السارق و السارقة إن لم یتوبا و یغفر لهما إن تابا.
و قوله: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فی موضع التعلیل لقوله: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» فإن الملک (بضم المیم) من شئون القدرة کما أن الملک (بکسر المیم) من فروع الخلق و الإیجاد أعنی القیمومة الإلهیة.
بیان ذلک: أن الله تعالی خالق الأشیاء و موجدها فما من شی‌ء إلا و ما له من نفسه و آثار نفسه لله سبحانه، هو المعطی لما أعطی و المانع لما منع، فله أن یتصرف فی کل شی‌ء، و هذا هو الملک (بکسر المیم) قال تعالی: «قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» (الرعد: 16) و قال: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: (البقرة: 255) و هو تعالی مع ذلک قادر علی أی تصرف شاء و أراد إذ کلما فرض من شی‌ء فهو منه فله مضی الحکم و نفوذ الإرادة و هو الملک (بضم المیم) و السلطنة علی کل شی‌ء فهو تعالی مالک لأنه قیوم علی کل شی‌ء، و ملک لأنه قادر غیر عاجز و لا ممنوع من نفوذ مشیئته و إرادته.




(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی صالح، عن أبی عبد الله (ع) قال: قدم علی رسول الله ص قوم من بنی ضبة مرضی- فقال لهم رسول الله ص: أقیموا عندی فإذا برأتم بعثتکم 
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فی سریة، فقالوا: أخرجنا من المدینة، فبعث بهم إلی إبل الصدقة یشربون من أبوالها، و یأکلون من ألبانها فلما برءوا و اشتدوا- قتلوا ثلاثة ممن کان فی الإبل- فبلغ رسول الله ص فبعث إلیهم علیا (ع)- و إذا هم فی واد قد تحیروا- لیس یقدرون أن یخرجوا منه- قریبا من أرض الیمن فأسرهم- و جاء بهم إلی رسول الله ص فنزلت هذه الآیة: «إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ- وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً أَنْ یُقَتَّلُوا أَوْ یُصَلَّبُوا- أَوْ تُقَطَّعَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ مِنْ خِلافٍ»:.
أقول: و رواه فی التهذیب، بإسناده عن أبی صالح عنه (ع)، باختلاف یسیر
، و رواه العیاشی، فی تفسیره عنه (ع): و زاد فی آخره- فاختار رسول الله ص أن یقطع أیدیهم و أرجلهم من خلاف 
، و القصة مرویة فی جوامع أهل السنة و منها الصحاح الستة بطرق علی اختلاف فی خصوصیاتها، و منها ما وقع فی بعضها أن رسول الله ص بعد أن ظفر بهم قطع أیدیهم و أرجلهم من خلاف و سمل أعینهم، و فی بعضها: فقتل النبی ص منهم و صلب و قطع و سمل الأعین، و فی بعضها: أنه سمل أعینهم لأنهم سملوا أعین الرعاة، و فی بعضها: أن الله نهاه عن سمل الأعین، و أن الآیة نزلت معاتبة لرسول الله ص فی أمر هذه المثلة، و فی بعضها: أنه أراد أن یسمل أعینهم و لم یسمل، إلی غیر ذلک.
و الروایات المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) خالیة عن ذکر سمل الأعین.
و فی الکافی، بإسناده عن عمرو بن عثمان بن عبید الله المدائنی عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: سئل عن قول الله عز و جل: «إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ- وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً أَنْ یُقَتَّلُوا» (الآیة) فما الذی إذا فعله استوجب واحدة من هذه الأربع؟
فقال: إذا حارب الله و رسوله- و سعی فی الأرض فسادا فقتل قتل به، و إن قتل و أخذ المال قتل و صلب، و إن أخذ المال و لم یقتل- قطعت یده و رجله من خلاف، و إن شهر السیف فحارب الله و رسوله- و سعی فی الأرض فسادا و لم یقتل- و لم یأخذ المال نفی من الأرض-.
قلت کیف ینفی من الأرض و ما حد نفیه؟ قال: ینفی من المصر الذی فعل فیه ما فعل إلی مصر غیره، و یکتب إلی أهل ذلک المصر أنه منفی- فلا تجالسوه و لا تبایعوه و لا تناکحوه و لا تؤاکلوه و لا تشاربوه فیفعل ذلک به سنة- فإن خرج من ذلک المصر إلی غیره- کتب إلیهم بمثل ذلک حتی تتم السنة، قلت: فإن توجه إلی أرض الشرک لیدخلها؟ قال: إن توجه إلی أرض الشرک لیدخلها قوتل أهلها:.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 332
أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، و العیاشی فی تفسیره عن أبی إسحاق المدائنی عنه (ص)
و الروایات فی هذه المعانی مستفیضة عن أئمة أهل البیت (ع) و کذا روی ذلک بعدة طرق من طرق أهل السنة، و فی بعض روایاتهم أن الإمام بالخیار إن شاء قتل و إن شاء صلب و إن شاء قطع الأیدی و الأرجل من خلاف و إن شاء نفی، و نظیره ما وقع فی بعض روایات الخاصة من کون الإمام بالخیار کالذی 
رواه فی الکافی، مسندا عن جمیل بن دراج عن الصادق (ع): فی الآیة قال فقلت: أی شی‌ء علیهم من هذه الحدود التی سمی الله عز و جل؟ قال: ذلک إلی الإمام إن شاء قطع، و إن شاء نفی، و إن شاء صلب، و إن شاء قتل: قلت: النفی إلی أین؟ قال (ع) ینفی من مصر إلی آخر، و قال: إن علیا (ع) نفی رجلین من الکوفة إلی البصرة.
و تمام الکلام فی الفقه غیر أن الآیة لا تخلو عن إشعار بالترتیب بین الحدود بحسب اختلاف مراتب الفساد فإن التردید بین القتل و الصلب و القطع و النفی- و هی أمور غیر متعادلة و لا متوازنة بل مختلفة من حیث الشدة و الضعف- قرینة عقلیة علی ذلک.
کما أن ظاهر الآیة أنها حدود للمحاربة و الفساد فمن شهر سیفا و سعی فی الأرض فسادا أو قتل نفسا فإنما یقتل لأنه محارب مفسد و لیس ذلک قصاصا یقتص منه لقتل النفس المحترمة فلا یسقط القتل لو رضی أولیاء المقتول بالدیة
کما رواه العیاشی فی تفسیره، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع)، و فیه: قال أبو عبیدة: أصلحک الله- أ رأیت إن عفا عنه أولیاء المقتول؟ فقال أبو جعفر (ع): إن عفوا عنه فعلی الإمام أن یقتله- لأنه قد حارب و قتل و سرق، فقال أبو عبیدة: فإن أراد أولیاء المقتول أن یأخذوا منه الدیة و یدعونه أ لهم ذلک؟ قال: لا، علیه القتل.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن أبی الدنیا فی کتاب الأشراف و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن الشعبی قال: کان حارثة بن بدر التمیمی من أهل البصرة- قد أفسد فی الأرض و حارب، و کلم رجالا من قریش أن یستأمنوا له علیا فأبوا- فأتی سعید بن قیس الهمدانی فأتی علیا فقال: یا أمیر المؤمنین ما جزاء الذین- یحاربون الله و رسوله و یسعون فی الأرض فسادا؟ قال: أن یقتلوا أو یصلبوا- أو تقطع أیدیهم و أرجلهم من خلاف- أو ینفوا من الأرض ثم قال: إلا الذین تابوا من قبل أن تقدروا علیهم.
فقال سعید: و إن کان حارثة بن بدر، فقال سعید: هذا حارثة بن بدر قد جاء تائبا
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فهو آمن؟ قال: نعم، قال: فجاء به إلیه فبایعه- و قبل ذلک منه و کتب له أمانا.
أقول: قول سعید فی الروایة: «و إن کان حارثة بن بدر» ضمیمة ضمها إلی الآیة لإبانة إطلاقها لکل تائب بعد المحاربة و الإفساد و هذا کثیر فی الکلام.
و فی الکافی، بإسناده عن سورة بنی کلیب قال: قلت لأبی عبد الله (ع): رجل یخرج من منزله یرید المسجد أو یرید حاجة- فیلقاه رجل فیستقفیه فیضربه فیأخذ ثوبه؟
قال: أی شی‌ء یقول فیه من قبلکم؟ قلت: یقولون: هذه ذعارة معلنة- و إنما المحارب فی قری مشرکة، فقال: أیها أعظم حرمة: دار الإسلام أو دار الشرک؟ قال: فقلت:
دار الإسلام- فقال: هؤلاء من أهل هذه الآیة: «إِنَّما جَزاءُ الَّذِینَ یُحارِبُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ» (إلی آخر الآیة.
أقول: ما أشار إلیه الراوی من قول القوم هو الذی وقع فی بعض روایات الجمهور کما فی بعض روایات سبب النزول عن الضحاک قال: نزلت هذه الآیة فی المشرکین، و ما فی تفسیر الطبری: أن عبد الملک بن مروان کتب إلی أنس یسأله عن هذه الآیة فکتب إلیه أنس یخبره: أن هذه الآیة نزلت فی أولئک النفر من العرنیین و هم من بجیلة، قال أنس:
فارتدوا عن الإسلام، و قتلوا الراعی، و استاقوا الإبل، و أخافوا السبیل، و أصابوا الفرج الحرام فسأل رسول الله ص جبرئیل عن القضاء فیمن حارب فقال: من سرق و أخاف السبیل و استحل الفرج الحرام فاصلبه، إلی غیر ذلک من الروایات.
و الآیة بإطلاقها یؤید ما فی خبر الکافی، و من المعلوم أن سبب النزول لا یوجب تقید ظاهر الآیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ- وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ» (الآیة) قال: فقال: تقربوا إلیه بالإمام.
أقول: أی بطاعته فهو من قبیل الجری و الانطباق علی المصداق، و نظیره ما
عن ابن شهر آشوب قال: قال أمیر المؤمنین (ع): فی قوله تعالی: «وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ»: أنا وسیلته.:
و قریب منه ما فی بصائر الدرجات، بإسناده عن سلمان عن علی (ع)
، و یمکن أن یکون الروایتان من قبیل التأویل فتدبر فیهما.
و فی المجمع:، روی عن النبی ص: سلوا الله لی الوسیلة فإنها درجة فی الجنة- لا ینالها
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إلا عبد واحد و أرجو أن أکون أنا هو.
و فی المعانی، بإسناده عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: إذا سألتم الله فاسألوا لی الوسیلة، فسألنا النبی ص عن الوسیلة، فقال: هی درجتی فی الجنة
(الحدیث) و هو طویل معروف بحدیث الوسیلة.
و أنت إذا تدبرت الحدیث، و انطباق معنی الآیة علیه وجدت أن الوسیلة هی مقام النبی ص من ربه الذی به یتقرب هو إلیه تعالی، و یلحق به آله الطاهرون ثم الصالحون من أمته،
و قد ورد فی بعض الروایات عنهم (ع): أن رسول الله آخذ بحجزة ربه- و نحن آخذون بحجزته، و أنتم آخذون بحجزتنا.
و إلی ذلک یرجع ما ذکرناه فی روایتی القمی و ابن شهر آشوب أن من المحتمل أن تکونا من التأویل، و لعلنا نوفق لشرح هذا المعنی فی موضع یناسبه مما سیأتی.
و من الملحق بهذه الروایات 
ما رواه العیاشی عن أبی بصیر قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: عدو علی هم المخلدون فی النار- قال الله: «وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنْها».
و فی البرهان،: فی قوله تعالی: «وَ السَّارِقُ وَ السَّارِقَةُ فَاقْطَعُوا أَیْدِیَهُما» (الآیة): عن التهذیب، بإسناده عن أبی إبراهیم (ع) قال: تقطع ید السارق و یترک إبهامه و راحته، و تقطع رجله و یترک عقبه یمشی علیها.
و فی التهذیب، أیضا بإسناده عن محمد بن مسلم قال: قلت لأبی عبد الله (ع): فی کم تقطع ید السارق؟ فقال: فی ربع دینار. قال: قلت له: فی درهمین؟ فقال: فی ربع دینار بلغ الدینار ما بلغ. قال: فقلت له: أ رأیت من سرق أقل من ربع الدینار هل یقع علیه حین سرق اسم السارق؟ و هل هو عند الله سارق فی تلک الحال؟ فقال:
کل من سرق من مسلم شیئا- قد حواه و أحرزه فهو یقع علیه اسم السارق، و هو عند الله سارق- و لکن لا تقطع إلا فی ربع دینار أو أکثر، و لو قطعت ید السارق فیما هو أقل من ربع دینار- لألفیت عامة الناس مقطعین.
أقول: یرید (ع) بقوله: و لو قطعت ید السارق (إلخ) أن فی حکم القطع تخفیفا من الله رحمة منه لعباده، و هذا المعنی أعنی اختصاص الحکم بسرقة ربع دینار أو أکثر مروی ببعض طرق الجمهور أیضا
ففی صحیحی البخاری و مسلم، بإسنادهما عن عائشة أن 
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رسول الله ص قال: لا یقطع ید السارق إلا فی ربع دینار فصاعدا.
و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة عن أبی عبد الله (ع): أنه قال: إذا أخذ السارق فقطع وسط الکف- فإن عاد قطعت رجله من وسط القدم- فإن عاد استودع السجن- فإن سرق فی السجن قتل.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع): عن رجل سرق و قطعت یده الیمنی- ثم سرق فقطعت رجله الیسری ثم سرق الثالثة؟ قال: کان أمیر المؤمنین (ع) یخلده فی السجن- و یقول: إنی لأستحیی من ربی- أن أدعه بلا ید یستنظف بها- و لا رجل یمشی بها إلی حاجته.
قال: فکان إذا قطع الید قطعها دون المفصل، و إذا قطع الرجل قطعها دون الکعبین قال: و کان لا یری أن یغفل عن شی‌ء من الحدود.
و فیه:، عن زرقان صاحب ابن أبی دواد و صدیقه بشدة قال: رجع ابن أبی دواد ذات یوم من عند المعتصم، و هو مغتم فقلت له فی ذلک فقال: وددت الیوم أنی قدمت منذ عشرین سنة قال: قلت له: و لم ذاک؟ قال: لما کان من هذا الأسود- أبا جعفر محمد بن علی بن موسی- الیوم بین یدی أمیر المؤمنین المعتصم- قال: قلت: و کیف کان ذلک؟ قال:
إن سارقا أقر علی نفسه بالسرقة- و سأل الخلیفة تطهیره بإقامة الحد علیه- فجمع لذلک الفقهاء فی مجلسه، و قد أحضر محمد بن علی فسألنا عن القطع- فی أی موضع یجب أن یقطع؟ قال:
فقلت: من الکرسوع لقول الله فی التیمم: «فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ» و اتفق معی علی ذلک قوم.
و قال آخرون: بل یجب القطع من المرفق- قال: و ما الدلیل علی ذلک؟ قالوا: لأن الله لما قال: «وَ أَیْدِیَکُمْ إِلَی الْمَرافِقِ» فی الغسل- دل علی ذلک أن حد الید هو المرفق.
قال: فالتفت إلی محمد بن علی- فقال: ما تقول فی هذا یا أبا جعفر؟ فقال: قد تکلم القوم فیه یا أمیر المؤمنین- قال: دعنی بما تکلموا به أی شی‌ء عندک؟ قال: اعفنی عن هذا یا أمیر المؤمنین- قال: أقسمت علیک بالله- لما أخبرت بما عندک فیه، فقال. أما إذا أقسمت علی بالله إنی أقول: إنهم أخطئوا فیه السنة، فإن القطع یجب أن یکون من مفصل أصول الأصابع- فتترک الکف، قال: و ما الحجة فی ذلک؟ قال: قول رسول الله ص: السجود علی سبعة أعضاء: الوجه، و الیدین، و الرکبتین، و الرجلین- فإذا قطعت یده من الکرسوع 
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أو المرفق- لم یبق له ید یسجد علیها، و قال الله تبارک و تعالی: «وَ أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ» یعنی هذه الأعضاء السبعة التی یسجد علیها «فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً» و ما کان لله لم یقطع.
قال: فأعجب المعتصم ذلک- فأمر بقطع ید السارق من مفصل الأصابع دون الکف. قال ابن أبی دواد: قامت قیامتی و تمنیت أنی لم أک حیا-.
قال ابن أبی زرقان: إن ابن أبی دواد قال: صرت إلی المعتصم بعد ثالثة فقلت: إن نصیحة أمیر المؤمنین علی واجبة- و أنا أکلمه بما أعلم أنی أدخل به النار قال: و ما هو؟
قلت: إذا جمع أمیر المؤمنین فی مجلسه- فقهاء رعیته و علماءهم لأمر واقع من أمور الدین- فسألهم عن الحکم فیه- فأخبروه بما عندهم من الحکم فی ذلک، و قد حضر المجلس بنوه و قواده و وزراؤه و کتابه، و قد تسامع الناس بذلک من وراء بابه- ثم یترک أقاویلهم کلهم لقول رجل- یقول شطر هذه الأمة بإمامته، و یدعون أنه أولی منه بمقامه- ثم یحکم بحکمه دون حکم الفقهاء؟ قال: فتغیر لونه، و انتبه لما نبهته له، و قال: جزاک الله عن نصیحتک خیرا.
قال: فأمر الیوم الرابع فلانا من کتاب وزرائه- بأن یدعوه إلی منزله فدعاه فأبی أن یجیبه، و قال: قد علمت أنی لا أحضر مجالسکم- فقال: إنی إنما أدعوک إلی الطعام- و أحب أن تطأ ثیابی و تدخل منزلی فأتبرک بذلک- و قد: أحب فلان بن فلان- من وزراء الخلیفة لقائک فصار إلیه- فلما أطعم منها أحس مآلم السم- فدعا بدابته فسأله رب المنزل أن یقیم- قال: خروجی من دارک خیر لک، فلم یزل یومه ذلک و لیلته فی خلفه حتی قبض.
أقول: و رویت القصة بغیره من الطرق، و إنما أوردنا الروایة بطولها کبعض ما تقدمها من الروایات المتکررة لاشتمالها علی أبحاث قرآنیة دقیقة یستعان بها علی فهم الآیات.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن عبد الله بن عمر: أن امرأة سرقت علی عهد رسول الله ص- فقطعت یدها الیمنی- فقالت: هل لی من توبة یا رسول الله؟ قال: نعم- أنت الیوم من خطیئتک کیوم ولدتک أمک، فنزل الله فی سورة المائدة: «فَمَنْ تابَ مِنْ بَعْدِ ظُلْمِهِ وَ أَصْلَحَ فَإِنَّ اللَّهَ یَتُوبُ عَلَیْهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ».
أقول: الروایة من قبیل التطبیق و اتصال الآیة بما قبلها، و نزولهما معا ظاهر
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اشارة

یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ مِنَ الَّذِینَ قالُوا آمَنَّا بِأَفْواهِهِمْ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قُلُوبُهُمْ وَ مِنَ الَّذِینَ هادُوا سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ سَمَّاعُونَ لِقَوْمٍ آخَرِینَ لَمْ یَأْتُوکَ یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ مِنْ بَعْدِ مَواضِعِهِ یَقُولُونَ إِنْ أُوتِیتُمْ هذا فَخُذُوهُ وَ إِنْ لَمْ تُؤْتَوْهُ فَاحْذَرُوا وَ مَنْ یُرِدِ اللَّهُ فِتْنَتَهُ فَلَنْ تَمْلِکَ لَهُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً أُولئِکَ الَّذِینَ لَمْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یُطَهِّرَ قُلُوبَهُمْ لَهُمْ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ (41) سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ فَإِنْ جاؤُکَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ أَوْ أَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ إِنْ تُعْرِضْ عَنْهُمْ فَلَنْ یَضُرُّوکَ شَیْئاً وَ إِنْ حَکَمْتَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ (42) وَ کَیْفَ یُحَکِّمُونَکَ وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ ثُمَّ یَتَوَلَّوْنَ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ (43) إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ فَلا تَخْشَوُا النَّاسَ وَ اخْشَوْنِ وَ لا تَشْتَرُوا بِآیاتِی ثَمَناً قَلِیلاً وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ (44) وَ کَتَبْنا عَلَیْهِمْ فِیها أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ وَ الْعَیْنَ بِالْعَیْنِ وَ الْأَنْفَ بِالْأَنْفِ وَ الْأُذُنَ بِالْأُذُنِ وَ السِّنَّ بِالسِّنِّ وَ الْجُرُوحَ قِصاصٌ فَمَنْ تَصَدَّقَ بِهِ فَهُوَ کَفَّارَةٌ لَهُ وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (45)
وَ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ (46) وَ لْیَحْکُمْ أَهْلُ الْإِنْجِیلِ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فِیهِ وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ (47) وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ عَمَّا جاءَکَ مِنَ الْحَقِّ لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ (48) وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ وَ احْذَرْهُمْ أَنْ یَفْتِنُوکَ عَنْ بَعْضِ ما أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکَ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمْ أَنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُصِیبَهُمْ بِبَعْضِ ذُنُوبِهِمْ وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ لَفاسِقُونَ (49) أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ حُکْماً لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ (50)
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(بیان)

الآیات متصلة الأجزاء یرتبط بعضها ببعض ذات سیاق واحد یلوح منه أنها نزلت فی طائفة من أهل الکتاب حکموا رسول الله ص فی بعض أحکام التوراة و هم یرجون أن یحکم فیهم بخلاف ما حکمت به التوراة فیستریحوا إلیه فرارا من حکمها قائلین بعضهم لبعض: «إِنْ أُوتِیتُمْ هذا- أی ما یوافق هواهم- فَخُذُوهُ وَ إِنْ لَمْ تُؤْتَوْهُ- أی أوتیتم حکم التوراة- فَاحْذَرُوا».
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و أنه (ص) أرجعهم إلی حکم التوراة فتولوا عنه، و أنه کان هناک طائفة من المنافقین یمیلون إلی مثل ما یمیل إلیه أولئک المحکمون المستفتون من أهل الکتاب یریدون أن یفتنوا رسول الله ص فیحکم بینهم علی الهوی و رعایة جانب الأقویاء و هو حکم الجاهلیة، و من أحسن حکما من الله لقوم یوقنون؟ و بذلک یتأید ما ورد فی أسباب النزول أن الآیات نزلت فی الیهود حین زنا منهم محصنان من أشرافهم، و أراد أحبارهم أن یبدلوا حکم الرجم الذی فی التوراة الجلد، فبعثوا من یسأل رسول الله ص عن حکم زنا المحصن، و وصوهم إن هو حکم بالجلد أن یقبلوه، و إن حکم بالرجم أن یردوه فحکم رسول الله ص بالرجم فتولوا عنه فسأل (ص) ابن صوریا عن حکم التوراة فی ذلک و أقسمه بالله و آیاته أن لا یکتم ما یعلمه من الحق فصدق رسول الله ص بأن حکم الرجم موجود فی التوراة (القصة) و سیجی‌ء فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و الآیات مع ذلک مستقلة فی بیانها غیر مقیدة فیما أفادها بسبب النزول، و هذا شأن الآیات القرآنیة مما نزلت لأسباب خاصة من الحوادث الواقعة، لیس لأسباب نزولها منها إلا ما لواحد من مصادیقها الکثیرة من السهم، و لیس إلا لأن القرآن کتاب عام دائم لا یتقید بزمان أو مکان، و لا یختص بقوم أو حادثة خاصة، و قال تعالی: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ»: (یوسف: 104) و قال تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً»: (الفرقان: 1) و قال تعالی: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ»: (فصلت: 42).
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ»، تسلیة للنبی ص و تطییب لنفسه مما لقی من هؤلاء المذکورین فی الآیة، و هم الذین یسارعون فی الکفر أی یمشون فیه المشیة السریعة، و یسیرون فیه السیر الحثیث، تظهر من أفعالهم و أقوالهم موجبات الکفر واحدة بعد أخری فهم کافرون مسارعون فی کفرهم، و المسارعة فی الکفر غیر المسارعة إلی الکفر.
و قوله: «مِنَ الَّذِینَ قالُوا آمَنَّا بِأَفْواهِهِمْ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قُلُوبُهُمْ» بیان لهؤلاء الذین یسارعون فی الفکر أی من المنافقین، و فی وضع هذا الوصف موضع الموصوف إشارة إلی علة النهی کما أن الأخذ بالوصف السابق أعنی قوله: «الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» للإشارة إلی علة المنهی عنه، و المعنی- و الله أعلم-: لا یحزنک هؤلاء بسبب مسارعتهم فی الکفر فإنهم 
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إنما آمنوا بألسنتهم لا بقلوبهم و ما أولئک بالمؤمنین، و کذلک الیهود الذین جاءوک و قالوا ما قالوا.
و قوله: «وَ مِنَ الَّذِینَ هادُوا» عطف علی قوله: «مِنَ الَّذِینَ قالُوا آمَنَّا» (إلخ) علی ما یفیده السیاق، و لیس من الاستیناف فی شی‌ء، و علی هذا فقوله: «سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ سَمَّاعُونَ لِقَوْمٍ آخَرِینَ لَمْ یَأْتُوکَ» خبر لمبتدء محذوف أی هم سماعون (إلخ).
و هذه الجمل المتسقة بیان حال الذین هادوا، و أما المنافقون المذکورون فی صدر الآیة فحالهم لا یوافق هذه الأوصاف کما هو ظاهر.
فهؤلاء المذکورون من الیهود هم سماعون للکذب أی یکثرون من سماع الکذب مع العلم بأنه کذب، و إلا لم یکن صفة ذم، و هم کثیر السمع لقوم آخرین لم یأتوک، یقبلون منهم کل ما ألقوه إلیهم و یطیعونهم فی کل ما أرادوه منهم، و اختلاف معنی السمع هو الذی أوجب تکرار قوله: «سَمَّاعُونَ» فإن الأول یفید معنی الإصغاء و الثانیة معنی القبول.
و قوله: «یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ مِنْ بَعْدِ مَواضِعِهِ» أی بعد استقرارها فی مستقرها و الجملة صفة لقوله: «لِقَوْمٍ آخَرِینَ» و کذا قوله: «یَقُولُونَ إِنْ أُوتِیتُمْ هذا فَخُذُوهُ وَ إِنْ لَمْ تُؤْتَوْهُ فَاحْذَرُوا».
و یتحصل من المجموع أن عدة من الیهود ابتلوا بواقعة دینیة فیما بینهم، لها حکم إلهی عندهم لکن علماءهم غیروا الحکم بعد ثبوته ثم بعثوا طائفة منهم إلی النبی ص و أمروهم أن یحکموه فی الواقعة فإن حکم بما أنبأهم علماؤهم من الحکم المحرف فلیأخذوه و إن حکم بغیر ذلک فلیحذروا.
و قوله: «وَ مَنْ یُرِدِ اللَّهُ فِتْنَتَهُ فَلَنْ تَمْلِکَ لَهُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» الظاهر أنها معترضة یبین بها أنهم فی أمرهم هذا مفتونون بفتنة إلهیة، فلتطب نفس النبی ص بأن الأمر من الله و إلیه و لیس یملک منه تعالی شی‌ء فی ذلک، و لا موجب للتحزن فیما لا سبیل إلی التخلص منه.
و قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَمْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یُطَهِّرَ قُلُوبَهُمْ» فقلوبهم باقیة علی قذارتها الأولیة لما تکرر منهم من الفسق بعد الفسق فأضلهم الله به، و ما یضل به إلا الفاسقین.
و قوله: «لَهُمْ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ عَظِیمٌ» إیعاد لهم بالخزی فی الدنیا و قد فعل بهم، و بالعذاب العظیم فی الآخرة.
قوله تعالی: «سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ» قال الراغب فی المفردات:، السحت 
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القشر الذی یستأصل، قال تعالی: «فَیُسْحِتَکُمْ بِعَذابٍ» و قرئ: فَیُسْحِتَکُمْ (أی بفتح الیاء) یقال: سحته و أسحته، و منه السحت للمحظور الذی یلزم صاحبه العار کأنه یسحت دینه و مروءته، قال تعالی: «أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ» أی لما یسحت دینهم،
و قال (ع): کل لحم نبت من سحت فالنار أولی به، و سمی الرشوة سحتا.
انتهی.
فکل مال اکتسب من حرام فهو سحت، و السیاق یدل علی أن المراد بالسحت فی الآیة هو الرشا و یتبین من إیراد هذا الوصف فی المقام أن علماءهم الذین بعثوا طائفة منهم إلی النبی ص کانوا قد أخذوا فی الواقعة رشوة لتحریف حکم الله فقد کان الحکم مما یمکن أن یتضرر به بعضه فسد الباب بالرشوة، فأخذوا الرشوة و غیروا حکم الله تعالی.
و من هنا یظهر أن قوله تعالی: «سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ» باعتبار المجموع وصف لمجموع القوم، و أما بحسب التوزیع فقوله: «سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ» وصف لقوله:
«الَّذِینَ هادُوا» و هم المبعوثون إلی النبی ص و من فی حکمهم من التابعین، و قوله:
«أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ» وصف لقوم آخرین، و المحصل أن الیهود منهم علماء یأکلون الرشا، و عامة مقلدون سماعون لأکاذیبهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ جاؤُکَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ أَوْ أَعْرِضْ عَنْهُمْ» (إلی آخر الآیة) تخییر للنبی ص بین أن یحکم بینهم إذا حکموه أو یعرض عنهم، و من المعلوم أن اختیار أحد الأمرین لم یکن یصدر منه (ص) إلا لمصلحة داعیة فیئول إلی إرجاع الأمر إلی نظر النبی ص و رأیه.
ثم قرر تعالی هذا التخییر بأنه لیس علیه (ص) ضرر لو ترک الحکم فیهم و أعرض عنهم، و بین له أنه لو حکم بینهم فلیس له أن یحکم إلا بالقسط و العدل.
فیعود المضمون بالآخرة إلی أن الله سبحانه لا یرضی أن یجری بینهم إلا حکمه فإما أن یجری فیهم ذلک أو یهمل أمرهم فلا یجری من قبله (ص) حکم آخر.
قوله تعالی: «وَ کَیْفَ یُحَکِّمُونَکَ وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ ثُمَّ یَتَوَلَّوْنَ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ» تعجیب من فعالهم أنهم أمة ذات کتاب و شریعة و هم منکرون لنبوتک و کتابک و شریعتک ثم یبتلون بواقعة فی کتابهم حکم الله فیها، ثم یتولون بعد ما عندهم التوراة فیها حکم الله و الحال أن أولئک المبتعدین من الکتاب و حکمه لیسوا
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بالذین یؤمنون بذلک.
و علی هذا المعنی فقوله: «ثُمَّ یَتَوَلَّوْنَ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ» أی عن حکم الواقعة مع کون التوراة عندهم و فیها حکم الله، و قوله: «وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ» أی بالذین یؤمنون بالتوراة و حکمها، فهم تحولوا من الإیمان بها و بحکمها إلی الکفر.
و یمکن أن یفهم من قوله: «ثُمَّ یَتَوَلَّوْنَ»، التولی عما حکم به النبی ص و من قوله: «وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ» نفی الإیمان بالنبی ص علی ما کان یظهر من رجوعهم إلیه و تحکیمهم إیاه، أو نفی الإیمان بالتوراة و بالنبی ص جمیعا، لکن ما تقدم من المعنی أنسب لسیاق الآیات.
و فی الآیة تصدیق ما للتوراة التی عند الیهود الیوم، و هی التی جمعها لهم عزراء بإذن «کورش» ملک إیران بعد ما فتح بابل، و أطلق بنی إسرائیل من أسر البابلیین و أذن لهم فی الرجوع إلی فلسطین و تعمیر الهیکل، و هی التی کانت بیدهم فی زمن النبی ص، و هی التی بیدهم الیوم، فالقرآن یصدق أن فیها حکم الله، و هو أیضا یذکر أن فیها تحریفا و تغییرا.
و یستنتج من الجمیع: أن التوراة الموجودة الدائرة بینهم الیوم فیها شی‌ء من التوراة الأصلیة النازلة علی موسی (ع) و أمور حرفت و غیرت إما بزیادة أو نقصان أو تغییر لفظ أو محل أو غیر ذلک، و هذا هو الذی یراه القرآن فی أمر التوراة، و البحث الوافی عنها أیضا یهدی إلی ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ» (إلخ) بمنزلة التعلیل لما ذکر فی الآیة السابقة، و هی و ما بعدها من الآیات تبین أن الله سبحانه شرع لهذه الأمم علی اختلاف عهودهم شرائع، و أودعها فی کتب أنزلها إلیهم لیهتدوا بها و یتبصروا بسببها، و یرجعوا إلیها فیما اختلفوا فیه، و أمر الأنبیاء و العلماء منهم أن یحکموا بها، و یتحفظوا علیها و یقوها من التغییر و التحریف، و لا یطلبوا فی الحکم ثمنا لیس إلا قلیلا، و لا یخافوا فیها إلا الله سبحانه و لا یخشوا غیره.
و أکد ذلک علیهم و حذرهم اتباع الهوی، و تفتین أبناء الدنیا، و إنما شرع من الأحکام مختلفا باختلاف الأمم و الأزمان لیتم الامتحان الإلهی فإن استعداد الأزمان مختلف بمرور
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الدهور، و لا یستکمل المختلفان فی الاستعداد شدة و ضعفا بمکمل واحد من التربیة العلمیة و العملیة علی وتیرة واحدة.
فقوله: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ» أی شی‌ء من الهدایة یهتدی بها، و شی‌ء من النور یتبصر به من المعارف و الأحکام علی حسب حال بنی إسرائیل، و مبلغ استعدادهم، و قد بین الله سبحانه فی کتابه عامة أخلاقهم، و خصوصیات أحوال شعبهم و مبلغ فهمهم، فلم ینزل إلیهم من الهدایة إلا بعضها و من النور إلا بعضه لسبق عهدهم و قدمة أمتهم، و قلة استعدادهم، قال تعالی: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ» (الأعراف: 145).
و قوله: «یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا» إنما وصف النبیین بالإسلام و هو التسلیم لله، الذی هو الدین عند الله سبحانه للإشارة إلی أن الدین واحد، و هو الإسلام لله و عدم الاستنکاف عن عبادته، و لیس لمؤمن بالله- و هو مسلم له- أن یستکبر عن قبول شی‌ء من أحکامه و شرائعه.
و قوله: «وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ» أی و یحکم بها الربانیون و هم العلماء المنقطعون إلی الله علما و عملا، أو الذین إلیهم تربیة الناس بعلومهم بناء علی اشتقاق اللفظ من الرب أو التربیة، و الأحبار و هم الخبراء من علمائهم یحکمون بما أمرهم الله به و أراده منهم أن یحفظوه من کتاب الله، و کانوا من جهة حفظهم له و تحملهم إیاه شهداء علیه لا یتطرق إلیه تغییر و تحریف لحفظهم له فی قلوبهم، فقوله:
«وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ» بمنزلة النتیجة لقوله: «بِمَا اسْتُحْفِظُوا» (إلخ) أی أمروا بحفظه فکانوا حافظین له بشهادتهم علیه.
و ما ذکرناه من معنی الشهادة هو الذی یلوح من سیاق الآیة، و ربما قیل: إن المراد بها الشهادة علی حکم النبی ص فی الرجم أنه ثابت فی التوراة، و قیل: إن المراد الشهادة علی الکتاب أنه من عند الله وحده لا شریک له، و لا شاهد من جهة السیاق یشهد علی شی‌ء من هذین المعنیین.
و أما قوله تعالی: «فَلا تَخْشَوُا النَّاسَ وَ اخْشَوْنِ وَ لا تَشْتَرُوا بِآیاتِی ثَمَناً قَلِیلًا» فهو متفرع علی قوله: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا»، أی لما کانت التوراة منزلة من عندنا مشتملة علی شریعة یقضی بها النبیون و الربانیون و الأحبار بینکم فلا تکتموا شیئا
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منها و لا تغیروها خوفا أو طمعا، أما خوفا فبأن تخشوا الناس و تنسوا ربکم بل الله فاخشوا حتی لا تخشوا الناس، و أما طمعا فبأن تشتروا بآیات الله ثمنا قلیلا هو مال أو جاه دنیوی زائل باطل.
و یمکن أن یکون متفرعا علی قوله: «بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ» بحسب المعنی لأنه فی معنی أخذ المیثاق علی الحفظ أی أخذنا منهم المیثاق علی حفظ الکتاب و أشهدناهم علیه أن لا یغیروه و لا یخشوا فی إظهاره غیری، و لا یشتروا بآیاتی ثمنا قلیلا، قال تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ لَتُبَیِّنُنَّهُ لِلنَّاسِ وَ لا تَکْتُمُونَهُ فَنَبَذُوهُ وَراءَ ظُهُورِهِمْ وَ اشْتَرَوْا بِهِ ثَمَناً قَلِیلًا»: (آل عمران: 187) و قال تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ وَرِثُوا الْکِتابَ یَأْخُذُونَ عَرَضَ هذَا الْأَدْنی وَ یَقُولُونَ سَیُغْفَرُ لَنا وَ إِنْ یَأْتِهِمْ عَرَضٌ مِثْلُهُ یَأْخُذُوهُ أَ لَمْ یُؤْخَذْ عَلَیْهِمْ مِیثاقُ الْکِتابِ أَنْ لا یَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَّ وَ دَرَسُوا ما فِیهِ وَ الدَّارُ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ أَ فَلا تَعْقِلُونَ وَ الَّذِینَ یُمَسِّکُونَ بِالْکِتابِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُصْلِحِینَ»: (الأعراف: 170).
و هذا المعنی الثانی لعله أنسب و أوفق لما یتلوه من التأکید و التشدید بقوله: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ».
قوله تعالی: «وَ کَتَبْنا عَلَیْهِمْ فِیها أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ- إلی قوله وَ الْجُرُوحَ قِصاصٌ» السیاق و خاصة بالنظر إلی قوله: «وَ الْجُرُوحَ قِصاصٌ» یدل علی أن المراد به بیان حکم القصاص فی أقسام الجنایات من القتل و القطع و الجرح، فالمقابلة الواقعة فی قوله: «النَّفْسَ بِالنَّفْسِ» و غیره إنما وقعت بین المقتص له و المقتص به و المراد به أن النفس تعادل النفس فی باب القصاص، و العین تقابل العین و الأنف الأنف و هکذا و الباء للمقابلة کما فی قولک:
بعت هذا بهذا.
فیئول معنی الجمل المتسقة إلی أن النفس تقتل بالنفس، و العین تفقأ بالعین و الأنف تجدع بالأنف، و الأذن تصلم بالأذن، و السن تقلع بالسن و الجروح ذوات قصاص، و بالجملة أن کلا من النفس و أعضاء الإنسان مقتص بمثله.
و لعل هذا هو مراد من قدر فی قوله: «النَّفْسَ بِالنَّفْسِ» إن النفس مقتصة أو مقتولة بالنفس و هکذا و إلا فالتقدیر بمعزل عن الحاجة، و الجمل تامة من دونه و الظرف لغو.
و الآیة لا تخلو من إشعار بأن هذا الحکم غیر الحکم الذی حکموا فیه النبی ص و تذکره 
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الآیات السابقة فإن السیاق قد تجدد بقوله: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ».
و الحکم موجود فی التوراة الدائرة علی ما سیجی‌ء نقله فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «فَمَنْ تَصَدَّقَ بِهِ فَهُوَ کَفَّارَةٌ لَهُ» أی فمن عفا من أولیاء القصاص کولی المقتول أو نفس المجنی علیه و المجروح عن الجانی، و وهبه ما یملکه من القصاص فهو أی العفو کفارة لذنوب المتصدق أو کفارة عن الجانی فی جنایته.
و الظاهر من السیاق أن الکلام فی تقدیر قولنا: فإن تصدق به من له القصاص فهو کفارة له، و إن لم یتصدق فلیحکم صاحب الحکم بما أنزله الله من القصاص، و من لم یحکم بما أنزل الله فأولئک هم الظالمون.
و بذلک یظهر أولا: أن الواو فی قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ» للعطف علی قوله:
«فَمَنْ تَصَدَّقَ» لا للاستیناف کما أن الفاء فی قوله: «فَمَنْ تَصَدَّقَ» للتفریع: تفریع المفصل علی المجمل، نظیر قوله تعالی فی آیة القصاص: «فَمَنْ عُفِیَ لَهُ مِنْ أَخِیهِ شَیْ‌ءٌ فَاتِّباعٌ بِالْمَعْرُوفِ وَ أَداءٌ إِلَیْهِ بِإِحْسانٍ»: (البقرة: 178).
و ثانیا: أن قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ»، من قبیل وضع العلة موضع معلولها و التقدیر:
و إن لم یتصدق فلیحکم بما أنزل الله فإن من لم یحکم بما أنزل الله فأولئک هم الظالمون.
قوله تعالی: «وَ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ» التقفیة جعل الشی‌ء خلف الشی‌ء و هو مأخوذ من القفا، و الآثار جمع أثر و هو ما یحصل من الشی‌ء مما یدل علیه، و یغلب استعماله فی الشکل الحاصل من القدم ممن یضرب فی الأرض، و الضمیر فی «آثارِهِمْ» للأنبیاء.
فقوله: «وَ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ» استعارة بالکنایة أرید بها الدلالة علی أنه سلک به (ع) المسلک الذی سلکه من قبله من الأنبیاء، و هو طریق الدعوة إلی التوحید و الإسلام لله.
و قوله: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ» تبیین لما تقدمه من الجملة و إشارة إلی أن دعوة عیسی هی دعوة موسی (ع) من غیر بینونة بینهما أصلا.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ»
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(إلخ) سیاق الآیات من جهة تعرضها لحال شریعة موسی و عیسی و محمد ص و نزولها فی حق کتبهم یقضی بانطباق بعضها علی بعض و لازم ذلک:
أولا: أن الإنجیل المذکور فی الآیة- و معناها البشارة- کان کتابا نازلا علی المسیح (ع) لا مجرد البشارة من غیر کتاب غیر أن الله سبحانه لم یفصل القول فی کلامه فی کیفیة نزوله علی عیسی کما فصله فی خصوص التوراة و القرآن قال تعالی فی حق التوراة: «قالَ یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ عَلَی النَّاسِ بِرِسالاتِی وَ بِکَلامِی فَخُذْ ما آتَیْتُکَ وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (الأعراف: 145) و قال:
«أَخَذَ الْأَلْواحَ وَ فِی نُسْخَتِها هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ هُمْ لِرَبِّهِمْ یَرْهَبُونَ»: (الأعراف: 154).
و قال فی خصوص القرآن: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: (الشعراء: 195) و قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: (الشعراء: 195) و قال: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: (التکویر: 21) و قال: «فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ»: (عبس: 16) و هو سبحانه لم یذکر فی تفصیل نزول الإنجیل و مشخصاته شیئا، لکن ذکره نزوله علی عیسی فی الآیة محاذیا لذکر نزول التوراة علی موسی فی الآیة السابقة، و نزول القرآن علی محمد ص یدل علی کونه کتابا فی عرض الکتابین.
و ثانیا: أن قوله تعالی فی وصف الإنجیل: «فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ» محاذاة لقوله فی وصف التوراة: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ» یراد به ما یشتمل علیه الکتاب من المعارف و الأحکام غیر أن قوله تعالی فی هذه الآیة ثانیا: «وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ» یدل علی أن الهدی المذکور أولا غیر الهدی الذی تفسیره الموعظة فالهدی المذکور أولا هو نوع المعارف التی یحصل بها الاهتداء فی باب الاعتقادات، و أما ما یهدی من المعارف إلی التقوی فی الدین فهو الذی یراد بالهدی المذکور ثانیا.
و علی هذا لا یبقی لقوله: «وَ نُورٌ» من المصداق إلا الأحکام و الشرائع، و التدبر ربما ساعد علی ذلک فإنها أمور یستضاء بها و یسلک فی ضوئها و تنورها مسلک الحیاة، و قد قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: (الأنعام: 122).
و قد ظهر بذلک: أن المراد بالهدی فی وصف التوراة و فی وصف الإنجیل أولا هو نوع المعارف الاعتقادیة کالتوحید و المعاد، و بالنور فی الموضعین نوع الشرائع و الأحکام،
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و بالهدی ثانیا فی وصف الإنجیل هو نوع المواعظ و النصائح، و الله أعلم.
و ظهر أیضا وجه تکرار الهدی فی الآیة فالهدی المذکور ثانیا غیر الهدی المذکور أولا و أن قوله «وَ مَوْعِظَةً» من قبیل عطف التفسیر و الله أعلم.
و ثالثا: أن قوله ثانیا فی وصف الإنجیل: «وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ التَّوْراةِ» لیس من قبیل التکرار لتأکید و نحوه بل المراد به تبعیة الإنجیل لشریعة التوراة فلم یکن فی الإنجیل إلا الإمضاء لشریعة التوراة و الدعوة إلیها إلا ما استثناه عیسی المسیح علی ما حکاه الله تعالی من قوله: «وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ»: (آل عمران: 50).
و الدلیل علی ذلک قوله تعالی فی الآیة الآتیة فی وصف القرآن: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ» علی ما سیجی‌ء من البیان.
قوله تعالی: «وَ هُدیً وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ» قد مر توضیحه، و الآیة تدل علی أن فی الإنجیل النازل علی المسیح عنایة خاصة بالتقوی فی الدین مضافا إلی ما یشتمل علیه التوراة من المعارف الاعتقادیة و الأحکام العملیة، و التوراة الدائرة بینهم الیوم و إن لم یصدقها القرآن کل التصدیق، و کذا الأناجیل الأربعة المنسوبة إلی متی و مرقس و لوقا و یوحنا و إن کانت غیر ما یذکره القرآن من الإنجیل النازل علی المسیح نفسه لکنها مع ذلک کله تصدق هذا المعنی کما سیجی‌ء إن شاء الله الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «وَ لْیَحْکُمْ أَهْلُ الْإِنْجِیلِ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فِیهِ» (إلخ) و قد أنزل فیه تصدیق التوراة فی شرائعها إلا ما استثنی من الأحکام المنسوخة التی ذکرت فی الإنجیل النازل علی عیسی (ع)، فإن الإنجیل لما صدق التوراة فیما شرعته، و أحل بعض ما حرم فیها کان العمل بما فی التوراة فی غیر ما أحلها الإنجیل من المحرمات عملا بما أنزل الله فی الإنجیل و هو ظاهر.
و من هنا یظهر ضعف ما استدل بعض المفسرین بالآیة علی أن الإنجیل مشتمل علی صرائع مفصلة کما اشتملت علیه التوراة، و وجه الضعف ظاهر.
و أما قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ» فهو تشدید فی الأمر المدلول علیه بقوله: «وَ لْیَحْکُمْ»، و قد کرر الله سبحانه هذه الکلمة للتشدید ثلاث مرات:
مرتین فی أمر الیهود و مرة فی أمر النصاری باختلاف یسیر فقال: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ، فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ، فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ» فسجل علیهم 
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الکفر و الظلم و الفسق.
و لعل الوجه فی ذکر الفسق عند التعرض لما یرجع إلی النصاری، و الکفر و الظلم فیما یعود إلی الیهود أن النصاری بدلوا التوحید تثلیثا و رفضوا أحکام التوراة بأخذ بولس دین المسیح دینا مستقلا منفصلا عن دین موسی مرفوعا فیه الأحکام بالتفدیة فخرجت النصاری بذلک عن التوحید و شریعته بتأول ففسقوا عن دین الله الحق، و الفسق خروج الشی‌ء من مستقره کخروج لب التمرة عن قشرها.
و أما الیهود فلم یشتبه علیهم الأمر فیما عندهم من دین موسی (ع) و إنما ردوا الأحکام و المعارف التی کانوا علی علم منها و هو الکفر بآیات الله و الظلم لها.
و الآیات الثلاث أعنی قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ، فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ، فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ» آیات مطلقة لا تختص بقوم دون قوم، و إن انطبقت علی أهل الکتاب فی هذا المقام.
و قد اختلف المفسرون فی معنی کفر من لم یحکم بما أنزل الله کالقاضی یقضی بغیر ما أنزل الله، و الحاکم یحکم علی خلاف ما أنزل الله، و المبتدع یستن بغیر السنة و هی مسألة فقهیة الحق فیها أن المخالفة لحکم شرعی أو لأی أمر ثابت فی الدین فی صورة العلم بثبوته و الرد له توجب الکفر، و فی صورة العلم بثبوته مع عدم الرد له توجب الفسق، و فی صورة عدم العلم بثبوته مع الرد له لا توجب کفرا و لا فسقا لکونه قصورا یعذر فیه إلا أن یکون قصر فی شی‌ء من مقدماته و لیراجع فی ذلک کتب الفقه.
قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ» هیمنة الشی‌ء علی الشی‌ء- علی ما یتحصل من معناها- کون الشی‌ء ذا سلطة علی الشی‌ء فی حفظه و مراقبته و أنواع التصرف فیه، و هذا حال القرآن الذی وصفه الله تعالی بأنه تبیان کل شی‌ء بالنسبة إلی ما بین یدیه من الکتب السماویة: یحفظ منها الأصول الثابتة غیر المتغیرة و ینسخ منها ما ینبغی أن ینسخ من الفروع التی یمکن أن یتطرق إلیها التغیر و التبدل حتی یناسب حال الإنسان بحسب سلوکه صراط الترقی و التکامل بمرور الزمان قال تعالی:
«إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ»: (إسراء: 9) و قال: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها»: (البقرة: 106) و قال: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُحِلُّ لَهُمُ 
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الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ وَ الْأَغْلالَ الَّتِی کانَتْ عَلَیْهِمْ فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»: (الأعراف: 157).
فهذه الجملة أعنی قوله: «وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ» متممة لقول: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ» تتمیم إیضاح إذ لولاها لأمکن أن یتوهم من تصدیق القرآن للتوراة و الإنجیل أنه یصدق ما فیهما من الشرائع و الأحکام تصدیق إبقاء من غیر تغییر و تبدیل لکن توصیفه بالهیمنة یبین أن تصدیقه لها تصدیق أنها معارف و شرائع حقة من عند الله و لله أن یتصرف منها فیما یشاء بالنسخ و التکمیل کما یشیر إلیه قوله ذیلا: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ».
فقول: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ» معناه تقریر ما فیها من المعارف و الأحکام بما یناسب حال هذه الأمة فلا ینافیه ما تطرق إلیها من النسخ و التکمیل و الزیادة کما کان المسیح (ع) أو إنجیله مصدقا للتوراة مع إحلاله بعض ما فیها من المحرمات کما حکاه الله عنه فی قوله:
«وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ»: (آل عمران: 50).
قوله تعالی: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ عَمَّا جاءَکَ مِنَ الْحَقِّ» أی إذا کانت الشریعة النازلة إلیک المودعة فی الکتاب حقا و هو حق فیما وافق ما بین یدیه من الکتب و حق فیما خالفه لکونه مهیمنا علیه فلیس لک إلا أن تحکم بین أهل الکتاب- کما یؤیده ظاهر الآیات السابقة- أو بین الناس- کما تؤیده الآیات اللاحقة- بما أنزل الله إلیک و لا تتبع أهواءهم بالإعراض و العدول عما جاءک من الحق.
و من هنا یظهر جواز أن یراد بقوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ» الحکم بین أهل الکتاب أو الحکم بین الناس لکن تبعد المعنی الأول حاجته إلی تقدیر کقولنا فاحکم بینهم إن حکمت، فإن الله سبحانه لم یوجب علیه (ص) الحکم بینهم بل خیره بین الحکم و الإعراض بقوله: «فَإِنْ جاؤُکَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ أَوْ أَعْرِضْ عَنْهُمْ» (الآیة) علی أن الله سبحانه ذکر المنافقین مع الیهود فی أول الآیات فلا موجب لاختصاص الیهود برجوع الضمیر إلیهم لسبق الذکر و قد ذکر معهم غیرهم، فالأنسب أن یرجع الضمیر إلی الناس لدلالة المقام.
و یظهر أیضا أن قوله: «عَمَّا جاءَکَ» متعلق بقوله: «وَ لا تَتَّبِعْ» بإشرابه معنی العدول أو الإعراض.
قوله تعالی: «لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً» قال الراغب فی المفردات:،
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الشرع نهج الطریق الواضح یقال: شرعت له طریقا و الشرع مصدر ثم جعل اسما للطریق النهج فقیل له: شرع و شرع و شریعة، و أستعیر ذلک للطریقة الإلهیة قال: «شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً»- إلی أن قال- قال بعضهم: سمیت الشریعة شریعة تشبیها بشریعة الماء انتهی.
و لعل الشریعة بالمعنی الثانی مأخوذ من المعنی الأول لوضوح طریق الماء عندهم بکثرة الورود و الصدور و قال: النهج (بالفتح فالسکون): الطریق الواضح، و نهج الأمر و أنهج وضح، و منهج الطریق و منهاجه.




(کلام فی معنی الشریعة) (و الفرق بینها و بین الدین و الملة فی عرف القرآن)

معنی الشریعة کما عرفت هو الطریقة، و الدین و کذلک الملة طریقة متخذة لکن الظاهر من القرآن أنه یستعمل الشریعة فی معنی أخص من الدین کما یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: (آل عمران: 19) و قوله تعالی: «وَ مَنْ یَبْتَغِ غَیْرَ الْإِسْلامِ دِیناً فَلَنْ یُقْبَلَ مِنْهُ وَ هُوَ فِی الْآخِرَةِ مِنَ الْخاسِرِینَ»: (آل عمران: 85) إذا انضما إلی قوله:
«لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً» (الآیة) و قوله: «ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ فَاتَّبِعْها»: (الجاثیة: 18).
فکان الشریعة هی الطریقة الممهدة لأمة من الأمم أو لنبی من الأنبیاء الذین بعثوا بها کشریعة نوح و شریعة إبراهیم و شریعة موسی و شریعة عیسی و شریعة محمد ص، و الدین هو السنة و الطریقة الإلهیة العامة لجمیع الأمم فالشریعة تقبل النسخ دون الدین بمعناه الوسیع.
و هناک فرق آخر و هو أن الدین ینسب إلی الواحد و الجماعة کیفما کانا، و لکن الشریعة لا تنسب إلی الواحد إلا إذا کان واضعها أو القائم بأمرها یقال: دین المسلمین و دین الیهود و شریعتهم، و یقال: دین الله و شریعته و دین محمد و شریعته، و یقال: دین زید و عمرو، و لا یقال: شریعة زید و عمرو، و لعل ذلک لما فی لفظ الشریعة من التلمیح إلی المعنی الحدثی و هو تمهید الطریق و نصبه فمن الجائز أن یقال: الطریقة التی مهدها الله أو الطریقة التی مهدت للنبی أو للأمة الفلانیة دون أن یقال: الطریقة التی مهدت لزید إذ لا اختصاص له بشی‌ء.
و کیف کان فالمستفاد منها أن الشریعة أخص معنی من الدین و أما قوله تعالی:
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«شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : (الشوری: 13) فلا ینافی ذلک إذ الآیة إنما تدل علی أن شریعة محمد ص المشروعة لأمته هی مجموع وصایا الله سبحانه لنوح و إبراهیم و موسی و عیسی مضافا إلیها ما أوحاه إلی محمد صلی الله علیه و آله و علیهم، و هو کنایة إما عن کون الإسلام جامعا لمزایا جمیع الشرائع السابقة و زیادة، أو عن کون الشرائع جمیعا ذات حقیقة واحدة بحسب اللب و إن کانت مختلفة بحسب اختلاف الأمم فی الاستعداد کما یشعر به أو یدل علیه قوله بعده:
«أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»: (الشوری: 13).
فنسبة الشرائع الخاصة إلی الدین- و هو واحد و الشرائع تنسخ بعضها بعضا- کنسبة الأحکام الجزئیة فی الإسلام فیها ناسخ و منسوخ إلی أصل الدین، فالله سبحانه لم یتعبد عباده إلا لدین واحد و هو الإسلام له إلا أنه سلک بهم لنیل ذلک مسالک مختلفة و سن لهم سننا متنوعة علی حسب اختلاف استعداداتهم و تنوعها، و هی شرائع نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و علیهم کما أنه تعالی ربما نسخ فی شریعة واحدة بعض الأحکام ببعض لانقضاء مصلحة الحکم المنسوخ و ظهور مصلحة الحکم الناسخ کنسخ الحبس المخلد فی زنا النساء بالجلد و الرجم و غیر ذلک، و یدل علی ذلک قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ» (الآیة).
و أما الملة فکان المراد بها السنة الحیویة المسلوکة بین الناس، و کان فیها معنی الإملال و الإملاء فیکون هی الطریقة المأخوذة من الغیر، و لیس الأصل فی معناه واضحا ذاک الوضوح، فالأشبه أن تکون مرادفة للشریعة بمعنی أن الملة کالشریعة هی الطریقة الخاصة بخلاف الدین، و إن کان بینهما فرق من حیث إن الشریعة تستعمل فیها بعنایة أنها سبیل مهده الله تعالی لسلوک الناس إلیه، و الملة إنما تطلق علیها لکونها مأخوذة عن الغیر بالاتباع العملی، و لعله لذلک لا تضاف إلی الله سبحانه کما یضاف الدین و الشریعة، یقال: دین الله و شریعة الله، و لا یقال: ملة الله.
بل إنما تضاف إلی النبی مثلا من حیث إنها سیرته و سنته أو إلی الأمة من جهة أنهم سائرون مستنون به، قال تعالی: «مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: (البقرة:
135) و قال تعالی حکایة عن یوسف (ع): «إِنِّی تَرَکْتُ مِلَّةَ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ»: (یوسف: 38) و قال 
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تعالی حکایة عن الکفار فی قولهم لأنبیائهم: «لَنُخْرِجَنَّکُمْ مِنْ أَرْضِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا»: (إبراهیم: 13).
فقد تلخص أن الدین فی عرف القرآن أعم من الشریعة و الملة و هما کالمترادفین مع فرق ما من حیث العنایة اللفظیة.




[ (بیان)]

قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ» بیان لسبب اختلاف الشرائع، و لیس المراد بجعلهم أمة واحدة الجعل التکوینی بمعنی النوعیة الواحدة فإن الناس أفراد نوع واحد یعیشون علی نسق واحد کما یدل علیه قوله تعالی:
«وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ لِبُیُوتِهِمْ سُقُفاً مِنْ فِضَّةٍ وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ»: (الزخرف: 33).
بل المراد أخذهم بحسب الاعتبار أمة واحدة علی مستوی واحد من الاستعداد و التهیؤ حتی تشرع لهم شریعة واحدة لتقارب درجاتهم الملحوظة فقوله: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً» من قبیل وضع علة الشرط موضع الشرط لیتضح باستحضارها معنی الجزاء أعنی قوله: «وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ» أی لیمتحنکم فیما أعطاکم و أنعم علیکم، و لا محالة هذه العطایا المشار إلیها فی الآیة مختلفة فی الأمم، و لیست هی الاختلافات بحسب المساکن و الألسنة و الألوان فإن الله لم یشرع شریعتین أو أکثر فی زمان واحد قط بل هی الاختلافات بحسب مرور الزمان، و ارتقاء الإنسان فی مدارج الاستعداد و التهیؤ و لیست التکالیف الإلهیة و الأحکام المشرعة إلا امتحانا إلهیا للإنسان فی مختلف مواقف الحیاة و إن شئت فقل: إخراجا له من القوة إلی الفعل فی جانبی السعادة و الشقاوة، و إن شئت فقل:
تمییزا لحزب الرحمن و عباده من حزب الشیطان فقد اختلف التعبیر عنه فی الکتاب العزیز، و مآل الجمیع إلی معنی واحد، قال تعالی جریا علی مسلک الامتحان: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ وَ یَعْلَمَ الصَّابِرِینَ»: (آل عمران: 142) إلی غیر ذلک من الآیات.
و قال جریا علی المسلک الثانی: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی : (طه: 124).
و قال جریا علی المسلک الثالث: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً- إلی أن 
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قال- قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ»: (الحجر: 43) إلی غیر ذلک من الآیات.
و بالجملة لما کانت العطایا الإلهیة لنوع الإنسان من الاستعداد و التهیؤ مختلفة باختلاف الأزمان، و کانت الشریعة و السنة الإلهیة الواجب إجراؤها بینهم لتتمیم سعادة حیاتهم و هی الامتحانات الإلهیة تختلف لا محالة باختلاف مراتب الاستعدادات و تنوعها أنتج ذلک لزوم اختلاف الشرائع، و لذلک علل تعالی ما ذکره من اختلاف الشرعة و المنهاج بأن إرادته تعلقت ببلائکم و امتحانکم فیما أنعم علیکم فقال: «لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ».
فمعنی الآیة- و الله أعلم-: لکل أمة جعلنا منکم (جعلا تشریعیا) شرعة و منهاجا و لو شاء الله لأخذکم أمة واحدة و شرع لکم شریعة واحدة، و لکن جعل لکم شرائع مختلفة لیمتحنکم فیما ءاتاکم من النعم المختلفة، و اختلاف النعم کان یستدعی اختلاف الامتحان الذی هو عنوان التکالیف و الأحکام المجعولة فلا محالة ألقی الاختلاف بین الشرائع.
و هذه الأمم المختلفة هی أمم نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و علیهم کما یدل علیه ما یمتن الله به علی هذه الأمة بقوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی (الشوری: 13).
قوله تعالی: «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً» (إلخ) الاستباق أخذ السبق، و المرجع مصدر میمی من الرجوع، و الکلام متفرع علی قوله: «لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً» بما له من لازم المعنی أی و جعلنا هذه الشریعة الحقة المهیمنة علی سائر الشرائع شریعة لکم، و فیه خیرکم و صلاحکم لا محالة فاستبقوا الخیرات و هی الأحکام و التکالیف، و لا تشتغلوا بأمر هذه الاختلافات التی بینکم و بین غیرکم فإن مرجعکم جمیعا إلی ربکم تعالی فینبئکم بما کنتم فیه تختلفون و یحکم بینکم حکما فصلا، و یقضی قضاء عدلا.
قوله تعالی: «وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ»، هذا الصدر یتحد مع ما فی الآیة السابقة من قوله: «أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ»، ثم یختلفان فیما فرع علی کل منهما، و یعلم منه أن التکرار لحیازة هذه الفائدة فالآیة الأولی تأمر بالحکم بما أنزل الله و تحذر اتباع أهواء الناس لأن هذا الذی أنزله الله هی الشریعة المجعولة للنبی 
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ص و لأمته فالواجب علیهم أن یستبقوا هذه الخیرات، و الآیة الثانیة تأمر بالحکم بما أنزل الله، و تحذر اتباع أهواء الناس و تبین أن تولیهم إن تولوا عما أنزل الله کاشف عن إضلال إلهی لهم لفسقهم و قد قال الله تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26).
فیتحصل مما تقدم أن هذه الآیة بمنزلة البیان لبعض ما تتضمنه الآیة السابقة من المعانی المفتقرة إلی البیان، و هو أن إعراض أرباب الأهواء عن اتباع ما أنزل الله بالحق إنما هو لکونهم فاسقین، و قد أراد الله أن یصیبهم ببعض ذنوبهم الموجبة لفسقهم، و الإصابة هو الإضلال ظاهرا، فقوله: «وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ» عطف علی الکتاب فی قوله:
«وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ» کما قیل، و الأنسب حینئذ أن یکون اللام فیه مشعرة بالتلمیح إلی المعنی الحدثی، و یصیر المعنی: و أنزلنا إلیک ما کتب علیهم من الأحکام و أن احکم بینهم بما أنزل الله (إلخ).
و قوله: «وَ احْذَرْهُمْ أَنْ یَفْتِنُوکَ عَنْ بَعْضِ ما أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکَ» أمره تعالی نبیه بالحذر عن فتنتهم مع کونه (ص) معصوما بعصمة الله إنما هو من جهة أن قوة العصمة لا توجب بطلان الاختیار و سقوط التکالیف المبنیة علیه فإنها من سنخ الملکات العلمیة، و العلوم و الإدراکات لا تخرج القوی العاملة و المحرکة فی الأعضاء و الأعضاء الحاملة لها عن استواء نسبة الفعل و الترک إلیها.
کما أن العلم الجازم بکون الغذاء مسموما یعصم الإنسان عن تناوله و أکله، لکن الأعضاء المستخدمة للتغذی کالید و الفم و اللسان و الأسنان من شأنها أن تعمل عملها فی هذا الأکل و تتغذی به، و من شأنها أن تسکن فلا تعمل شیئا مع إمکان العمل لها فالفعل اختیاری و إن کان کالمستحیل صدوره ما دام هذا العلم.
و قد تقدم شطر من الکلام فی ذلک فی الکلام علی قوله تعالی: «وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً» (النساء: 113).
و قوله: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمْ أَنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُصِیبَهُمْ بِبَعْضِ ذُنُوبِهِمْ» بیان لأمر إضلالهم إثر فسقهم کما تقدم، و فیه رجوع إلی بدء الکلام فی هذه الآیات: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» (إلخ) ففیه تسلیة للنبی ص، و تطییب لنفسه، و تعلیم له 
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ما لا یدب معه الحزن فی قلبه، و هکذا فعل الله سبحانه فی جل الموارد التی نهی فیها النبی ص عن أن یحزن علی تولیهم عن الدعوة الحقة و استنکافهم عن قبول ما یرشدهم إلی سبیل الرشاد و الفلاح فبین له (ص) أنهم لیسوا بمعجزین لله فی ملکه و لا غالبین علیه بل الله غالب علی أمره، و هو الذی یضلهم بسبب فسقهم، و یزیغ قلوبهم عن زیغ منهم، و یجعل الرجس علیهم بسلب توفیقه عنهم و استدراجه إیاهم، قال تعالی: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَبَقُوا إِنَّهُمْ لا یُعْجِزُونَ»: (الأنفال: 59) و إذا کان الأمر إلی الله سبحانه، و هو الذی یذب عن ساحة دینه الطاهرة کل رجس نجس فلم یفته شی‌ء مما أراده و لا وجه للحزن إذا لم یکن فائت.
و لعله إلی ذلک الإشارة بقوله: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمْ أَنَّما یُرِیدُ اللَّهُ» (إلخ) دون أن یقال:
فإن تولوا فإنما یرید الله (إلخ) أو ما یؤدی معناه فیئول المعنی إلی تعلیم أن تولیهم أنما هو بتسخیر إلهی فلا ینبغی أن یحزن ذلک النبی ص فإنه رسول داع إلی سبیل ربه إن أحزنه شی‌ء فإنما ینبغی أن یحزنه لغلبته إرادة الله فی أمر الدعوة الدینیة، و إذا کان الله سبحانه لا یعجزه شی‌ء بل هو الذی یسوقهم إلی هنا و هناک بتسخیر إلهی و توفیق و مکر فلا موجب للحزن.
و قد بین تعالی هذه الحقیقة بلسان آخر فی قوله: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً»: (الکهف: 8) فبین أن الله تعالی لم یرد بإرسال الرسل و الإنذار و التبشیر الدینی إیمان الناس جمیعا علی حد ما یریده الإنسان فی حوائجه و مآربه، و إنما ذلک کله امتحان و ابتلاء یبتلی به الناس لیمتاز به من هو أحسن عملا، و إلا فالدنیا و ما فیها ستبطل و تفنی فلا یبقی إلا الصعید العاری من هؤلاء الکفار المعرضین عن الحدیث الحق، و من کل ما یتعلق به قلوبهم فلا موجب للأسف إذ لا یجر ذلک خیبة إلی سعینا و لا بطلانا لقدرتنا و کلالا لإرادتنا.
و قوله: «وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ لَفاسِقُونَ» فی محل التعلیل لقوله: «أَنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُصِیبَهُمْ» (إلخ) علی ما تقدم بیانه.
قوله تعالی: «أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ حُکْماً لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ» تفریع بنحو الاستفهام علی ما بین فی الآیة السابقة من تولیهم مع کون ما یتولون عنه هو حکم 
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الله النازل إلیهم و الحق الذی علموا أنه حق، و یمکن أن یکون فی مقام النتیجة اللازمة لما بین فی جمیع الآیات السابقة.
و المعنی: و إذا کانت هذه الأحکام و الشرائع حقة نازلة من عند الله و لم یکن وراءها حکم حق لا یکون دونها إلا حکم الجاهلیة الناشئة عن اتباع الهوی فهؤلاء الذین یتولون عن الحکم الحق ما ذا یریدون بتولیهم و لیس هناک إلا حکم الجاهلیة؟ أ فحکم الجاهلیة یبغون و الحال أنه لیس أحد أحسن حکما من الله لهؤلاء المدعین للإیمان؟.
فقوله: «أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ» استفهام توبیخی، و قوله: «وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ حُکْماً» استفهام إنکاری أی لا أحد أحسن حکما من الله، و إنما یتبع الحکم لحسنه، و قوله: «لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ» فی أخذ وصف الیقین تعریض لهم بأنهم إن صدقوا فی دعواهم الإیمان بالله فهم یوقنون بآیاته، و الذین یوقنون بآیات الله ینکرون أن یکون أحد أحسن حکما من الله سبحانه.
و اعلم أن فی الآیات موارد من الالتفات من التکلم وحده أو مع الغیر إلی الغیبة و بالعکس کقوله: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ» ثم قوله: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ» ثم قوله: «بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ» ثم قوله: «وَ اخْشَوْنِ» و هکذا، فما کان منها یختار فیه الغیبة بلفظ الجلالة فإنما یراد به تعظیم الأمر بتعظیم صاحبه.
و ما کان منها بلفظ المتکلم وحده فیراد به أن الأمر إلی الله وحده لا یداخله ولی و لا یشفع فیه شفیع، فإذا کان ترغیبا أو وعدا فإنما القائم به هو الله سبحانه، و هو أکرم من یفی بوعده، و إذا کان تحذیرا أو إیعادا فهو أشد و أشق و لا یصرف عن الإنسان بشفیع و لا ولی إذ الأمر إلی الله نفسه و قد نفی کل واسطة و رفع کل سبب متخلل فافهم ذلک، و قد مر بعض الکلام فیه فی بعض المباحث السابقة.




(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ- لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» (الآیة) عن الباقر (ع): أن امرأة من خیبر ذات شرف بینهم- زنت مع رجل من أشرافهم و هما محصنان، فکرهوا رجمهما، فأرسلوا إلی یهود المدینة- و کتبوا إلیهم أن یسألوا النبی عن ذلک- طمعا فی أن یأتی لهم برخصة- فانطلق قوم منهم کعب بن الأشرف و کعب بن أسید- و شعبة بن عمرو و مالک بن الصیف- و کنانة بن أبی الحقیق و غیرهم فقالوا: یا محمد
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أخبرنا عن الزانی و الزانیة- إذا أحصنا ما حدهما؟ فقال: و هل ترضون بقضائی فی ذلک؟
قالوا: نعم، فنزل جبرائیل بالرجم فأخبرهم بذلک- فأبوا أن یأخذوا به فقال جبرائیل:
اجعل بینک و بینهم ابن صوریا و وصفه له-.
فقال النبی: هل تعرفون شابا أمرد أبیض أعور- یسکن فدکا یقال له: ابن صوریا؟
قالوا: نعم، قال: فأی رجل هو فیکم؟ قالوا: أعلم یهودی بقی علی ظهر الأرض- بما أنزل الله علی موسی، قال: فأرسلوا إلیه ففعلوا فأتاهم عبد الله بن صوریا.
فقال له النبی: إنی أنشدک الله الذی لا إله إلا هو- الذی أنزل التوراة علی موسی، و فلق لکم البحر و أنجاکم و أغرق آل فرعون، و ظلل علیکم الغمام، و أنزل علیکم المن و السلوی- هل تجدون فی کتابکم الرجم علی من أحصن؟ قال ابن صوریا: نعم و الذی ذکرتنی به- لو لا خشیة أن یحرقنی رب التوراة- إن کذبت أو غیرت ما اعترفت لک، و لکن أخبرنی کیف هی فی کتابک یا محمد؟ قال: إذا شهد أربعة رهط عدول أنه قد أدخله فیها- کما یدخل المیل فی المکحلة وجب علیه الرجم، قال ابن صوریا: هکذا أنزل الله فی التوراة علی موسی-.
فقال له النبی: فما ذا کان أول ما ترخصتم به أمر الله؟ قال: کنا إذا زنی الشریف ترکناه، و إذا زنی الضعیف أقمنا علیه الحد- فکثر الزنا فی أشرافنا- حتی زنی ابن عم ملک لنا فلم نرجمه، ثم زنی رجل آخر فأراد الملک رجمه فقال له قومه لا- حتی ترجم فلانا- یعنون ابن عمه- فقلنا: تعالوا نجتمع فلنضع شیئا دون الرجم- یکون علی الشریف و الوضیع، فوضعنا الجلد و التحمیم، و هو أن یجلدا أربعین جلدة- ثم یسود وجوههما ثم یحملان علی حمارین، و یجعل وجوههما من قبل دبر الحمار- و یطاف بهما فجعلوا هذا مکان الرجم-.
فقالت الیهود لابن صوریا: ما أسرع ما أخبرته به! و ما کنت لما أتینا علیک بأهل، و لکنک کنت غائبا فکرهنا أن نغتابک- فقال: إنه أنشدنی بالتوراة، و لو لا ذلک لما أخبرته به، فأمر بهما النبی فرجما عند باب مسجده، و قال: أنا أول من أحیا أمرک إذا أماتوه فأنزل الله فیه: «یا أَهْلَ الْکِتابِ قَدْ جاءَکُمْ رَسُولُنا- یُبَیِّنُ لَکُمْ کَثِیراً مِمَّا کُنْتُمْ تُخْفُونَ مِنَ الْکِتابِ- وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» فقام ابن صوریا فوضع یدیه علی رکبتی رسول الله ثم قال: هذا مقام العائذ بالله و بک أن تذکر لنا الکثیر- الذی أمرت أن تعفو عنه فأعرض النبی عن ذلک.
ثم سأله ابن صوریا عن نومه فقال: تنام عینای و لا ینام قلبی، فقال: صدقت،
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و أخبرنی عن شبه الولد بأبیه- لیس فیه من شبه أمه شی‌ء- أو بأمه لیس فیه من شبه أبیه شی‌ء، فقال: أیهما علا و سبق ماء صاحبه کان الشبه له- قال: قد صدقت، فأخبرنی ما للرجل من الولد و ما للمرأة منه؟ قال: فأغمی علی رسول الله طویلا- ثم خلی عنه محمرا وجهه یفیض عرقا- فقال: اللحم و الدم و الظفر و الشحم للمرأة، و العظم و العصب و العروق للرجل- قال له: صدقت، أمرک أمر نبی-.
فأسلم ابن صوریا عند ذلک و قال: یا محمد من یأتیک من الملائکة؟ قال: جبرائیل قال: صفه لی فوصفه النبی- فقال: اشهد أنه فی التوراة کما قلت: و أنک رسول الله حقا-.
فلما أسلم ابن صوریا وقعت فیه الیهود و شتموه، فلما أرادوا أن ینهضوا- تعلقت بنو قریظة ببنی النضیر فقالوا: یا محمد إخواننا بنو النضیر أبونا واحد، و دیننا واحد، و نبینا واحد- إذا قتلوا منا قتیلا لم یقد، و أعطونا دیته سبعین وسقا من تمر، و إذا قتلنا منهم قتیلا قتلوا القاتل- و أخذوا منا الضعف مائة و أربعین وسقا من تمر، و إن کان القتیل امرأة قتلوا به الرجل منا، و بالرجل منهم رجلین منا، و بالعبد الحر منا- و جراحاتنا علی النصف من جراحاتهم، فاقض بیننا و بینهم- فأنزل الله فی الرجم و القصاص الآیات:
أقول: و أسند الطبرسی فی المجمع، إلی روایة جماعة من المفسرین مضافا إلی روایته عن الباقر (ع)
، و روی ما یقرب من صدر القصة فی جوامع أهل السنة و تفاسیرهم بعدة طرق عن أبی هریرة و براء بن عازب و عبد الله بن عمر و ابن عباس و غیرهم، و الروایات متقاربة، و روی ذیل القصة فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید و أبی الشیخ عن قتادة، و عن ابن جریر و ابن إسحاق و الطبرانی و ابن أبی شیبة و ابن المنذر و غیرهم عن ابن عباس.
أما ما وقع فی الروایة من تصدیق ابن صوریا وجود حکم الرجم فی التوراة و أنه المراد بقوله: «وَ کَیْفَ یُحَکِّمُونَکَ وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ» (الآیة) فیؤیده أیضا وجود الحکم فی التوراة الدائرة الیوم بنحو یقرب مما فی الحدیث.
ففی الإصحاح «1» الثانی و العشرین من سفر التثنیة من التوراة ما هذا نصه": [ (22) إذا وجد رجل مضطجعا مع امرأة زوجة بعل- یقتل الاثنان: الرجل المضطجع مع المرأة و المرأة- فتنزع الشر من إسرائیل (23) إذا کانت فتاة عذراء مخطوبة لرجل- فوجدها رجل فی المدینة و اضطجع معها (24) فأخرجوهما کلیهما إلی باب تلک المدینة- و ارجموهما بالحجارة
__________________________________________________
(1) منقول من التوراة العربیة المطبوعة فی کمبروج سنة 1935.
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حتی یموتا: الفتاة من أجل أنها لم تصرخ فی المدینة، و الرجل من أجل أنه أذل امرأة صاحبه فتنزع الشر من وسطک.
و هذا کما تری یخص الرجم ببعض الصور.
و أما ما وقع فی الروایة من سؤالهم رسول الله ص عن حکم الدیة مضافا إلی سؤالهم عن حکم زنا المحصن فقد تقدم أن الآیات لا تخلو عن تأیید لذلک، و الذی ذکرته الآیة فی حکم القصاص فی القتل و الجرح أنه مکتوب فی التوراة فهو موجود فی التوراة الدائرة الیوم:
فی الإصحاح «1» الحادی و العشرین من سفر الخروج من التوراة ما نصه": [ (12) من ضرب إنسانا فمات یقتل قتلا (13) و لکن الذی لم یتعمد بل أوقع الله فی ید- فأنا أجعل لک مکانا یهرب إلیه ... (23) و إن حصلت أذیة تعطی نفسا بنفس (24) و عینا بعین و سنا بسن و یدا بید و رجلا برجل (25) و کیا بکی و جرحا بجرح و رضا برض .
و فی الإصحاح الرابع و العشرین من سفر اللاویین ما نصه": [ (17) و إذا أمات أحد إنسانا فإنه یقتل (18) و من أمات بهیمة فإنه یعوض عنها نفسا بنفس (19) و إذا أحدث إنسان فی قرینه عیبا- فکما فعل کذلک یفعل به (20) کسر بکسر و عین بعین و سن بسن کما أحدث عیبا فی الإنسان کذلک یحدث فیه 
]. و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود بن جریر و ابن المنذر و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس قال": إن الله أنزل: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ- فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ، الظَّالِمُونَ، الْفاسِقُونَ»، أنزلها الله فی طائفتین من الیهود- قهرت إحداهما الأخری فی الجاهلیة حتی ارتضوا- و اصطلحوا علی أن کل قتل- قتلته العزیزة من الذلیلة فدیته خمسون وسقا، و کل قتیل قتلته الذلیلة من العزیزة فدیته مائة وسق- فکانوا علی ذلک حتی قدم رسول الله ص المدینة- فنزلت الطائفتان کلتاهما لمقدم رسول الله ص- یومئذ لم یظهر علیهم فقامت الذلیلة فقالت: و هل کان هذا فی حیین قط: دینهما واحد، و نسبهما واحد، و بلدهما واحد، و دیة بعضهم نصف دیة بعض؟ إنما أعطیناکم هذا ضیما منکم لنا و فرقا منکم فأما، إذ قدم محمد فلا نعطیکم ذلک فکادت الحرب تهیج بینهم- ثم ارتضوا علی أن یجعلوا رسول الله ص بینهم- ففکرت العزیزة فقالت: و الله ما محمد بمعطیکم منهم ضعف ما یعطیهم منکم، و لقد صدقوا ما أعطونا هذا إلا ضیما و قهرا لهم، فدسوا إلی رسول الله 
__________________________________________________
(1) فی المصدر السابق الذکر.
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ص- فأخبر الله رسوله بأمرهم کله و ما ذا أرادوا- فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ- إلی قوله- وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ» ثم قال: فیهم و الله أنزلت.
أقول: و روی القصة القمی فی تفسیره فی حدیث طویل و فیه: أن عبد الله بن أبی هو الذی کان یتکلم عن بنی النضیر- و هی العزیزة- و یخوف رسول الله ص أمرهم، و أنه کان هو القائل: «إِنْ أُوتِیتُمْ هذا فَخُذُوهُ وَ إِنْ لَمْ تُؤْتَوْهُ فَاحْذَرُوا».
و الروایة الأولی أصدق متنا من هذه لأن مضمونها أوفق و أکثر انطباقا علی سیاق الآیات فإن أوائل الآیات و خاصة الآیتین الأولیین لا تنطبق سیاقا علی ما ذکر من قصة الدیة بین بنی النضیر و بنی قریظة کما لا یخفی علی العارف بأسالیب الکلام، و لیس من البعید أن یکون الروایة من قبیل تطبیق القصة علی القرآن علی حد کثیر من روایات أسباب النزول، فکأن الراوی وجد القصة تنطبق علی مثل قوله: «وَ کَتَبْنا عَلَیْهِمْ فِیها أَنَّ النَّفْسَ بِالنَّفْسِ» (الآیة) و ما قبلها، ثم رأی اتصال الآیات بادئة من قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» (الآیة) فأخذ جمیع الآیات نازلة فی هذه القصة، و قد غفل عن قصة الرجم. و الله أعلم.
و فی تفسیر العیاشی، عن سلیمان بن خالد قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الله إذا أراد بعبد خیرا نکت فی قلبه نکتة بیضاء، و فتح مسامع قلبه، و وکل به ملکا یسدده، و إذا أراد الله بعبد سوءا نکت فی قلبه نکتة سوداء، و سد مسامع قلبه و وکل به شیطانا یضله-.
ثم تلا هذه الآیة: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ- وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً» (الآیة) و قال: «إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ» و قال: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَمْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یُطَهِّرَ قُلُوبَهُمْ».
و فی الکافی، بإسناده عن السکونی عن أبی عبد الله قال: السحت ثمن المیتة و ثمن الکلب و ثمن الخمر- و مهر البغی و الرشوة فی الحکم و أجر الکاهن.
أقول: ما ذکره فی الروایة إنما هو تعداد من غیر حصر، و أقسام السحت کثیرة کما فی الروایات، و فی هذا المعنی و ما یقرب منه روایات کثیرة من طرق أئمة أهل البیت (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن علی بن أبی طالب: أنه سئل عن السحت 
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فقال: الرشا. فقیل له: فی الحکم؟ قال: ذاک الکفر.
أقول: قوله: «ذاک الکفر» کأنه إشارة إلی ما وقع بین الآیات المبحوث عنها من قوله تعالی فی سیاق ذم السحت و الارتشاء فی الحکم: «وَ لا تَشْتَرُوا بِآیاتِی ثَمَناً قَلِیلًا وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ» و قد تکرر فی الروایات عن الباقر و الصادق (ع) أنهما قالا: و أما الرشا فی الحکم فإن ذلک الکفر بالله و برسوله، و الروایات فی تفسیر السحت و حرمته کثیرة مرویة من طرق الشیعة و أهل السنة مودعة فی جوامعهم.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «فَإِنْ جاؤُکَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ» (الآیة)": أخرج ابن أبی حاتم و النحاس فی ناسخه و الطبرانی و الحاکم- و صححه- و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن ابن عباس قال": آیتان نسختا من هذه السورة- یعنی من المائدة-: آیة القلائد و قوله:
«فَإِنْ جاؤُکَ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ أَوْ أَعْرِضْ عَنْهُمْ» فکان رسول الله ص مخیرا إن شاء حکم بینهم و إن شاء أعرض عنهم فردهم إلی أحکامهم، فنزلت: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ» قال: فأمر رسول الله ص أن یحکم بینهم بما فی کتابنا.
و فیه، أخرج أبو عبید و ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ أَوْ أَعْرِضْ عَنْهُمْ» قال: نسختها هذه الآیة- وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»:
أقول: و روی أیضا عن عبد الرزاق عن عکرمة مثله 
، و المتحصل من مضمون الآیات لا یوافق هذا النسخ فإن الاتصال الظاهر من سیاق الآیات یقضی بنزولها دفعه واحدة و لا معنی حینئذ لنسخ بعضها بعضا، علی أن قوله تعالی: «وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»، آیة غیر مستقلة فی معناها بل مرتبطة بما تقدمها و لا وجه علی هذا لکونها ناسخة، و لو صح النسخ مع ذلک کان ما قبلها أعنی قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»، فی الآیة السابقة أحق بالنسخ منها. علی أنک قد عرفت أن الأظهر رجوع الضمیر فی قوله تعالی: «بَیْنَهُمْ» إلی الناس مطلقا دون أهل الکتاب أو الیهود خاصة، علی أنه قد تقدم فی أوائل الکلام علی السورة: أن سورة المائدة ناسخة غیر منسوخة.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ»: (الآیة) عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): أن مما استحقت به الإمامة: التطهیر و الطهارة من الذنوب- و المعاصی الموبقة التی توجب النار ثم العلم المنور- و فی نسخة: المکنون- بجمیع ما یحتاج إلیه الأمة من حلالها و حرامها، و العلم بکتابها خاصه و عامه، و المحکم و المتشابه 
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و دقائق علمه، و غرائب تأویله، و ناسخه و منسوخه. قلت: و ما الحجة- بأن الإمام لا یکون إلا عالما بهذه الأشیاء التی ذکرت؟ قال: قول الله فیمن أذن الله لهم فی الحکومة- و جعلهم أهلها: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ- یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ» فهذه الأئمة دون الأنبیاء- الذین یربون الناس بعلمهم، و أما الأحبار فهم العلماء دون الربانیین، ثم أخبر- فقال: «بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ» و لم یقل بما حملوا منه.
أقول: و هذا استدلال لطیف منه (ع) یظهر به عجیب معنی الآیة و هو معنی أدق مما تقدم بیانه و محصله: أن الترتیب الذی اتخذته الآیة فی العد فذکرت الأنبیاء ثم الربانیین ثم الأحبار یدل علی ترتبهم بحسب الفضل و الکمال: فالربانیون دون الأنبیاء و فوق الأحبار، و الأحبار هم علماء الدین الذین حملوا علمه بالتعلیم و التعلم.
و قد أخبر الله سبحانه عن نحو علم الربانیین بقوله: «بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ وَ کانُوا عَلَیْهِ شُهَداءَ» و لو کان المراد بذلک نحو علم العلماء لقیل: بما حملوا کما قال: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها»: الآیة (الجمعة: 5) فإن الاستحفاظ هو سؤال الحفظ، و معناه التکلیف بالحفظ نظیر قوله: «لِیَسْئَلَ الصَّادِقِینَ عَنْ صِدْقِهِمْ»: (الأحزاب 8) أی لیکلفهم بأن یظهروا ما کمن فی نفوسهم من صفة الصدق، و هذا الحفظ ثم الشهادة علی الکتاب لا یتمان إلا مع عصمة لیست من شأن غیر الإمام المعصوم من قبل الله سبحانه فإن الله سبحانه بنی إذنه لهم فی الحکم علی حفظهم للکتاب، و اعتبر شهادتهم بانیا ذلک علیه، و من المحال أن یعتبر شهادتهم علی الکتاب، و هی التی یثبت بها الکتاب مع جواز الخطإ و الغلط علیهم.
فهذا الحفظ و الشهادة غیر الحفظ و الشهادة اللذین بیننا معاشر الناس، بل من قبیل حفظ الأعمال و الشهادة التی تقدم فی قوله تعالی: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»: (البقرة: 143) و قد مر فی الجزء الأول من الکتاب.
و نسبة هذا الحفظ و الشهادة إلی الجمیع مع کون القائم بهما البعض کنسبة الشهادة علی الأعمال إلی جمیع الأمة مع کون القائم بها بعضهم، و هو استعمال شائع فی القرآن نظیر قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: (الجاثیة: 16).
و هذا لا ینافی تکلیف الأحبار بالحفظ و الشهادة و أخذ المیثاق منهم بذلک لأنه ثبوت شرعی اعتباری غیر الثبوت الحقیقی الذی یتوقف علی حفظ حقیقی خال عن الغلط
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و الخطإ، و الدین الإلهی کما لا یتم من دون هذا لا یتم من دون ذاک.
فثبت أن هناک منزلة بین منزلتی الأنبیاء و الأحبار، و هی منزلة الأئمة و قد أخبر به الله سبحانه فی قوله: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ»: (السجدة:
24) و لا ینافیه قوله: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا»: (الأنبیاء: 73) فإن اجتماع النبوة و الإمامة فی جماعة لا ینافی افتراقهما فی غیرهم، و قد تقدم شطر من الکلام فی الإمامة فی قوله تعالی: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ» الآیة: (البقرة: 124) فی الجزء الأول من الکتاب.
و بالجملة للربانیین و الأئمة و هم البرازخ بین الأنبیاء و الأحبار العلم بحق الکتاب و الشهادة علیه بحق الشهادة.
و هذا فی الربانیین و الأئمة من بنی إسرائیل لکن الآیة تدل علی أن ذلک لکون التوراة کتابا منزلا من عند الله سبحانه مشتملا علی هدی و نور أی المعارف الاعتقادیة و العملیة التی تحتاج إلیها الأمة، و إذا کان ذلک هو المستدعی لهذا الاستحفاظ و الشهادة للذین لا یقوم بهما إلا الربانیون و الأئمة کان هذا حال کل کتاب منزل من عند الله مشتمل علی معارف إلهیة و أحکام عملیة و بذلک یثبت المطلوب.
فقوله (ع): «فهذه الأئمة دون الأنبیاء» أی هم أخفض منزلة من الأنبیاء بحسب الترتیب المأخوذ فی الآیة کما أن الأحبار- و هم العلماء- دون الربانیین، و قوله: «یربون الناس بعلمهم» ظاهر فی أنه (ع) أخذ لفظ الربانی من مادة التربیة دون الربوبیة، و قد اتضح معانی بقیة فقرات الروایة بما قدمناه من محصل المعنی.
و لعل هذا المعنی هو مراده (ع)
فیما رواه العیاشی أیضا عن مالک الجهنی قال:
قال أبو جعفر (ع): «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ- إلی قوله- بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ» قال: فینا نزلت.
و فی تفسیر البرهان،: فی قوله تعالی: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ»: عن الکافی، بإسناده عن عبد الله بن مسکان رفعه قال: قال رسول الله ص: من حکم فی درهمین بحکم جور- ثم جبر علیه کان من أهل هذه الآیة: «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ» فقلت: و کیف یجبر علیه؟ فقال: یکون له سوط و سجن فیحکم علیه- فإن رضی بحکمه و إلا ضربه بسوطه و حبسه فی سجنه:
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أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، بإسناده عن ابن مسکان مرفوعا عن النبی ص و رواه العیاشی فی تفسیره مرسلا عنه.
و معنی صدر الحدیث مروی بطرق أخری أیضا عن أئمة أهل البیت (ع).
و المراد بتقیید الحکم بالجبر إفادة أن یکون الحکم مما یترتب علیه الأثر فیکون حکما فصلا بحسب نفسه بالطبع و إلا فمجرد الإنشاء لا یسمی حکما.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس قال": إنما أنزل الله «وَ مَنْ لَمْ یَحْکُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ، و الظَّالِمُونَ، و الْفاسِقُونَ فی الیهود خاصة.
أقول: فیه: أن الآیات الثلاث مطلقة لا دلیل علی تقییدها، و المورد لا یوجب التصرف فی إطلاق اللفظ، علی أن مورد الآیة الثالثة النصاری دون الیهود، علی أن ابن عباس قد روی عنه ما یناقض ذلک.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن حکیم بن جبیر قال: سألت سعید بن جبیر عن هذه الآیات فی المائدة، قلت: زعم قوم أنها نزلت علی بنی إسرائیل و لم تنزل علینا- قال: اقرأ ما قبلها و ما بعدها فقرأت علیه- فقال: لا، بل نزلت علینا، ثم لقیت مقسما- مولی ابن عباس- فسألته عن هؤلاء الآیات التی فی المائدة قلت: زعم قوم أنها نزلت علی بنی إسرائیل و لم ینزل علینا- قال: إنه نزل علی بنی إسرائیل و نزل علینا، و ما نزل علینا و علیهم فهو لنا و لهم.
ثم دخلت علی علی بن الحسین- فسألته عن هذه الآیات التی فی المائدة- و حدثته أنی سألت عنها سعید بن جبیر و مقسما- قال: فما قال مقسم؟ فأخبرته بها، قال: قال: صدق- و لکنه کفر لیس ککفر الشرک، و فسق لیس کفسق الشرک، و ظلم لیس کظلم الشرک.
فلقیت سعید بن جبیر فأخبرته بما قال- فقال سعید بن جبیر لابنه: کیف رأیته؟ «1» لقد وجدت له فضلا علیک و علی مقسم.
أقول: قد ظهر انطباق الروایة علی ما یظهر من الآیة فیما تقدم من البیان.
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عنه (ع): فی قوله تعالی: «فَمَنْ تَصَدَّقَ بِهِ فَهُوَ کَفَّارَةٌ لَهُ» الآیة- قال: یکفر عنه من ذنوبه بقدر ما عفا من جراح أو غیره.
__________________________________________________
(1) قال ظ.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن رجل من الأنصار عن النبی ص: فی قوله:
«فَمَنْ تَصَدَّقَ بِهِ فَهُوَ کَفَّارَةٌ لَهُ» قال: الرجل تکسر سنه أو تقطع یده أو یقطع الشی‌ء أو یجرح فی بدنه فیعفو عن ذلک فیحط عنه قدر خطایاه- فإن کان ربع الدیة فربع خطایاه، و إن کان الثلث فثلث خطایاه، و إن کانت الدیة حطت عنه خطایاه کذلک:
أقول: و روی مثله أیضا عن الدیلمی عن ابن عمر
، و لعل ما وقع فی هذه الروایة و الروایة السابقة علیها من انقسام التکفیر بحسب انقسام العفو مستفاد من تنزیل الدیة شرعا- و هی منقسمة- منزلة القصاص ثم توزین القصاص و الدیة جمیعا بمغفرة الذنوب و هی أیضا منقسمة فینطبق البعض علی البعض کما انطبق الکل علی الکل.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً»- قال: لکل نبی شریعة و طریق.
و فی تفسیر البرهان،: فی قوله تعالی: «أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ»،: عن الکافی بإسناده عن أحمد بن محمد بن خالد عن أبیه رفعه عن أبی عبد الله (ع) قال: القضاة أربعة: ثلاثة فی النار و واحد فی الجنة: رجل یقضی بجور و هو یعلم فهو فی النار، و رجل قضی بجور و هو لا یعلم فهو فی النار، و رجل قضی بالحق و هو لا یعلم فهو فی النار، و رجل قضی بالحق و هو یعلم فهو فی الجنة.
و قال (ع): الحکم حکمان: حکم الله و حکم الجاهلیة- فمن أخطأ حکم الله حکم بحکم الجاهلیة.
أقول: و فی المعنیین جمیعا أخبار کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة مودعة فی أخبار القضاء و الشهادات، و الآیة تشعر بل تدل علی المعنیین جمیعا: أما بالنسبة إلی المعنی الأول فلأن الحکم بالجور سواء علم به أو حکم بغیر علم فکان جورا بالمصادفة و کذا الحکم بالحق من غیر علم کل ذلک من اتباع الهوی و قد نهی الله عنه بقوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ عَمَّا جاءَکَ مِنَ الْحَقِّ» فحذر اتباع الهوی فی الحکم و قابل به الحکم بالحق فعلم بذلک أن العلم بالحق شرط فی جواز الحکم و إلا لم یجز لأن فیه اتباع الهوی.
علی أنه یصدق علیه حکم الجاهلیة المقابل لحکم الله تعالی.
و أما المعنی الثانی و هو کون الحکم منقسما إلی حکم الجاهلیة و حکم الله فهو مستفاد من ظاهر قوله تعالی: «أَ فَحُکْمَ الْجاهِلِیَّةِ یَبْغُونَ وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ حُکْماً» من حیث 
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المقابلة الواقعة بین الحکمین، و الله أعلم.
و فی تفسیر الطبری، عن قتادة: فی قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ- فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ» قال: أما الربانیون ففقهاء الیهود- و أما الأحبار فعلماؤهم، قال: و ذکر لنا أن نبی الله ص قال- لما أنزلت هذه الآیة: نحن نحکم علی الیهود و علی من سواهم من أهل الأدیان.
أقول: و رواه السیوطی، أیضا فی قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ» (الآیة) عن عبد بن حمید و عن ابن جریر عن قتادة.
و ظاهر الروایة أن المنقول من قول النبی ص متعلق بالآیة أی أن الآیة هی الحجة فی ذلک فیشکل بأن الآیة لا تدل إلا علی الحکم بالتوراة علی الیهود لقوله تعالی: «لِلَّذِینَ هادُوا» لا علی غیر الیهود و لا علی الحکم بغیر التوراة کما هو ظاهر الروایة إلا أن یراد بقوله: «نحن نحکم»، أن الأنبیاء یحکمون کذا و کذا، و هو مع کونه معنی سخیفا لا یرتبط بالآیة.
و الظاهر أن بعض الرواة غلط فی نقل الآیة، و أن النبی ص إنما قاله بعد نزول قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ» (الآیات) و ینطبق علی ما تقدم أن ظاهر الآیة رجوع الضمیر فی قوله: «بَیْنَهُمْ» إلی الناس دون الیهود خاصة.
فأخذ الراوی الآیة مکان الآیة
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (51) فَتَرَی الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یُسارِعُونَ فِیهِمْ یَقُولُونَ نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ فَعَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَ بِالْفَتْحِ أَوْ أَمْرٍ مِنْ عِنْدِهِ فَیُصْبِحُوا عَلی ما أَسَرُّوا فِی أَنْفُسِهِمْ نادِمِینَ (52) وَ یَقُولُ الَّذِینَ آمَنُوا أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ إِنَّهُمْ لَمَعَکُمْ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَأَصْبَحُوا خاسِرِینَ (53) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (54)
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(بیان)

السیر الإجمالی فی هذه الآیات یوجب التوقف فی اتصال هذه الآیات بما قبلها، و کذا فی اتصال ما بعدها کقوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» (إلی آخر الآیتین) ثم اتصال قوله بعدهما: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً» إلی تمام عدة آیات ثم فی اتصال قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ» (الآیة).
أما هذه الآیات الأربع فإنها تذکر الیهود و النصاری، و القرآن لم یکن لیذکر أمرهم فی آیاته المکیة لعدم مسیس الحاجة إلیه یومئذ بل إنما یتعرض لحالهم فی المدینة من الآیات، و لا فیما نزلت منها فی أوائل الهجرة فإن المسلمین إنما کانوا مبتلین یومئذ بمخالطة الیهود و معاشرتهم أو موادعتهم أو دفع کیدهم و مکرهم خاصة دون النصاری إلا فی النصف الأخیر من زمن إقامة النبی ص بالمدینة فلعل الآیات الأربع نزلت فیه، و لعل المراد بالفتح فیها فتح مکة.
لکن تقدم أن الاعتماد علی نزول سورة المائدة فی سنة حجة الوداع و قد فتحت مکة فهل المراد بالفتح فتح آخر غیر فتح مکة؟ أو أن هذه الآیات نزلت قبل فتح مکة و قبل نزول السورة جمیعا؟.
ثم إن الآیة الأخیرة أعنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ» (الآیة) هل هی متصلة بالآیات الثلاث المتقدمة علیها؟ و من المراد بهؤلاء القوم الذین تتوقع ردتهم؟
و من هؤلاء الآخرون الذین وعد الله أنه سیأتی بهم؟ کل واحد منها أمر یزید إبهاما علی إبهام، و قد تشتت ما ورد من أسباب النزول و لیست إلا أنظار المفسرین من السلف کغالب أسباب النزول المنقولة فی الآیات، و هذا الاختلاف الفاحش أیضا مما یشوش الذهن فی تفهم المعنی، أضف إلی ذلک کله مخالطة التعصبات المذهبیة الأنظار القاضیة فیها کما سیمر بک شواهد تشهد علی ذلک من الروایات و أقوال المفسرین من السلف و الخلف.
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و الذی یعطیه التدبر فی الآیات أن هذه الآیات الأربع علی ما نقلناها متصلة الأجزاء منقطعة عما قبلها و ما بعدها، و أن الآیة الرابعة من متممات الغرض المقصود بیانه فیها غیر أنه یجب التحرز فی فهم معناها عن المساهلات و المسامحات التی جوزتها أنظار الباحثین من المفسرین فی الآیات و خاصة فیما ذکر فیها من الأوصاف و النعوت علی ما سیجی‌ء.
و إجمال ما یتحصل من الآیات أن الله سبحانه یحذر المؤمنین فیها اتخاذ الیهود و النصاری أولیاء، و یهددهم فی ذلک أشد التهدید، و یشیر فی ملحمة قرآنیة إلی ما یئول إلیه أمر هذه الموالاة من انهدام بنیة السیرة الدینیة، و أن الله سیبعث قوما یقومون بالأمر، و یعیدون بنیة الدین إلی عمارتها الأصلیة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» قال فی المجمع:، الاتخاذ هو الاعتماد علی الشی‌ء لإعداده لأمر، و هو افتعال من الأخذ، و أصله الائتخاذ فأبدلت الهمزة تاء، و أدغمتها فی التاء التی بعدها و مثله الاتعاد من الوعد، و الأخذ یکون علی وجوه تقول: أخذ الکتاب إذا تناوله، و أخذ القربان إذا تقبله، و أخذه الله من مأمنه إذا أهلکه، و أصله جواز الشی‌ء من جهة إلی جهة من الجهات. انتهی.
و قال الراغب فی المفردات:، الولاء و التوالی أن یحصل شیئان فصاعدا حصولا لیس بینهما ما لیس منهما، و یستعار ذلک للقرب من حیث المکان، و من حیث النسبة و من حیث الدین، و من حیث الصداقة و النصرة و الاعتقاد (انتهی موضع الحاجة) و سیأتی استیفاء البحث فی معنی الولایة.
و بالجملة الولایة نوع اقتراب من الشی‌ء یوجب ارتفاع الموانع و الحجب بینهما من حیث ما اقترب منه لأجله فإن کان من جهة التقوی و الانتصار فالولی هو الناصر الذی لا یمنعه عن نصرة من اقترب منه شی‌ء، و إن کان من جهة الالتیام فی المعاشرة و المحبة التی هی الانجذاب الروحی فالولی هو المحبوب الذی لا یملک الإنسان نفسه دون أن ینفعل عن إرادته، و یعطیه فیما یهواه و إن کان من جهة النسب فالولی هو الذی یرثه مثلا من غیر مانع یمنعه، و إن کان من جهة الطاعة فالولی هو الذی یحکم فی أمره بما یشاء.
و لم یقید الله سبحانه فی قوله: «لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» الولایة بشی‌ء من الخصوصیات و القیود فهی مطلقة غیر أن قوله تعالی فی الآیة التالیة: «فَتَرَی الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یُسارِعُونَ فِیهِمْ یَقُولُونَ نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ»، یدل علی أن المراد بالولایة نوع من القرب و الاتصال یناسب هذا الذی اعتذروا به بقولهم: «نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ»
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و هی الدولة تدور علیهم، و کما أن الدائرة من الجائز أن تصیبهم من غیر الیهود و النصاری فیتأیدوا بنصرة الطائفتین بأخذهما أولیاء النصرة کذلک یجوز أن تصیبهم من نفس الیهود و النصاری فینجو منها باتخاذهما أولیاء المحبة و الخلطة.
و الولایة بمعنی قرب المحبة و الخلطة تجمع الفائدتین جمیعا أعنی فائدة النصرة و الامتزاج الروحی فهو المراد بالآیة، و سیجی‌ء ما فی القیود و الصفات المأخوذة فی الآیة الأخیرة:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ»، من الدلالة علی أن المراد بالولایة هاهنا ولایة المحبة لا غیر.
و قد أصر بعض المفسرین علی أن المراد بالولایة ولایة النصرة و هی التی تجری بین إنسانین أو قومین من الحلف أو العهد علی نصرة أحد الولیین الآخر عند الحاجة، و استدل علی ذلک بما محصله أن الآیات- کما یلوح من ظاهرها- منزلة قبل حجة الوداع فی أوائل الهجرة أیام کان النبی ص و المسلمون لم یفرغوا من أمر یهود المدینة و من حولهم من یهود فدک و خیبر و غیرهم، و من ورائهم النصاری و کان بین طوائف من العرب و بینهم عقود من ولایة النصرة و الحلف، و ربما انطبق علی ما ورد فی أسباب النزول أن عبادة بن الصامت من بنی عوف بن الخزرج تبرأ من بنی قینقاع لما حاربت رسول الله ص و کان بینه و بینهم ولایة حلف، لکن عبد الله بن أبی رأس المنافقین لم یتبرأ منهم و سارع فیهم قائلا: نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ.
أو ما ورد فی قصة أبی لبابة لما أرسله رسول الله ص لیخرج بنی قریظة من حصنهم و ینزلهم علی حکمه، فأشار أبو لبابة بیده إلی حلقه: أنه الذبح.
أو ما ورد أن بعضهم کان یکاتب نصاری الشام بأخبار المدینة، و بعضهم کان یکاتب یهود المدینة لینتفعوا بمالهم و لو بالقرض.
أو ما ورد أن بعضهم قال: إنه یلحق بفلان الیهودی أو بفلان النصرانی إثر ما نزل بهم یوم أحد من القتل و الهزیمة.
و هؤلاء الروایات کالمتفقة فی أن القائلین: «نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ» کانوا هم المنافقین، و بالجملة فالآیات إنما تنهی عن المحالفة و ولایة النصرة بین المسلمین و بین الیهود و النصاری.
و قد أکد ذلک بعضهم حتی ادعی أن کون الولایة فی الآیة بمعنی ولایة المحبة و الاعتماد مما تتبرأ منه لغة الآیة فی مفرداتها و سیاقها کما یتبرأ منه سبب النزول و الحالة العامة التی کان علیها المسلمون و الکتابیون فی عصر التنزیل.
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و کیف یصح حمل الآیة علی النهی عن معاشرتهم و الاختلاط بهم و إن کانوا ذوی ذمة أو عهد، و قد کان الیهود یقیمون مع النبی ص و مع الصحابة فی المدینة، و کانوا یعاملونهم بالمساواة التامة (انتهی ما ذکره ملخصا).
و هذا کله من التساهل فی تحصیل معنی الآیة أما ما ذکروه من کون الآیات نازلة قبل عام حجة الوداع و هی سنة نزول سورة المائدة فمما لیس فیه کثیر إشکال لکنه لا یوجب کون الولایة بمعنی المحالفة دون ولایة المحبة.
و أما ما ذکروه من أسباب النزول و دلالتها علی کون الآیات نازلة فی خصوص المحالفة و ولایة النصرة التی کانت بین أقوام من العرب و بین الیهود و النصاری. ففیه (أولا) أن أسباب النزول فی نفسها متعارضة لا ترجع إلی معنی واحد یوثق و یعتمد علیه، و (ثانیا) أنها لا توجه ولایة النصاری و إن وجهت ولایة الیهود بوجه إذ لم یکن بین العرب من المسلمین و بین النصاری ولایة الحلف یومئذ، و (ثالثا) أنا نصدق أسباب النزول فیما تقتضیها إلا أنک قد عرفت فیما مر أن جل الروایات الواردة فی أسباب النزول علی ضعفها متضمنة لتطبیق الحوادث المنقولة تاریخا علی الآیات القرآنیة المناسبة لها، و هذا أیضا لا بأس به.
و أما الحکم بأن الوقائع المذکورة فیها تخصص عموم آیة من الآیات القرآنیة أو تقید إطلاقها بحسب اللفظ فمما لا ینبغی التفوه به، و لا أن الظاهر المتفاهم یساعده. و لو تخصص أو تقید ظاهر الآیات بخصوصیة فی سبب النزول غیر مأخوذة فی لفظ الآیة لمات القرآن بموت من نزل فیهم، و انقطع الحجاج به فی واقعة من الوقائع التی بعد عصر التنزیل، و لا یوافقه کتاب و لا سنة و لا عقل سلیم.
و أما ما ذکره بعضهم: «أن أخذ الولایة بمعنی المحبة و الاعتماد خطأ تتبرأ منه لغة الآیة فی مفرداتها و سیاقها کما یتبرأ منه أسباب النزول و الحالة العامة التی کان علیها المسلمون و الکتابیون فی عصر التنزیل» فمما لا یرجع إلی معنی محصل بعد التأمل فیه فإن ما ذکره من تبری أسباب النزول و ما ذکره من الحالة العامة أن تشمل الآیات ذلک و تصدق علیه إذا لم یأب ظهور الآیة من الانطباق علیه، و أما قصر الدلالة علی مورد النزول و الحالة العامة الموجودة وقتئذ فقد عرفت أنه لا دلیل علیه بل الدلیل- و هو حجیة الآیة فی ظهورها المطلق- علی خلافه فقد عرفت أن الآیة مطلقة من غیر دلیل علی تقییدها فتکون حجة فی المعنی المطلق، و هو الولایة بمعنی المحبة.
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و ما ذکره من تبری الآیة بمفرداتها و سیاقها من ذلک من عجیب الکلام، و لیت شعری ما الذی قصده من هذا التبری الذی وصفه و حمله علی مفردات الآیة و لم یقنع بذلک دون أن عطف علیها سیاقها.
و کیف تتبرأ من ذلک مفردات الآیة أو سیاقها و قد وقع فیها بعد قوله: «لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» قوله تعالی: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» و لا ریب فی أن المراد بهذه الولایة ولایة المحبة و الاتحاد و المودة، دون ولایة الحلف إذ لا معنی لأن یقال: لا تحالفوا الیهود و النصاری بعضهم حلفاء بعض، و إنما کان ما یکون الوحدة بین الیهود و یرد بعضهم إلی بعض هو ولایة المحبة القومیة، و کذا بین النصاری من دون تحالف بینهم أو عهد إلا مجرد المحبة و المودة من جهة الدین؟.
و کذا قوله تعالی بعد ذلک: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» فإن الاعتبار الذی یوجب کون موالی جماعة من تلک الجماعة هو أن المحبة و المودة تجمع المتفرقات و توحد الأرواح المختلفة و تتوحد بذلک الإدراکات، و ترتبط به الأخلاق، و تتشابه الأفعال، و تری المتحابین بعد استقرار ولایة المحبة کأنهما شخص واحد ذو نفسیة واحدة، و إرادة واحدة، و فعل واحد لا یخطئ أحدهما الآخر فی مسیر الحیاة، و مستوی العشرة.
فهذا هو الذی یوجب کون من تولی قوما منهم و لحوقه بهم، و قد قیل: من أحب قوما فهو منهم، و المرء مع من أحب، و قد قال تعالی فی نظیره نهیا عن موالاة المشرکین:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ قَدْ کَفَرُوا بِما جاءَکُمْ مِنَ الْحَقِّ- إلی أن قال بعد عدة آیات- وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ»: (الممتحنة: 9) و قال تعالی: «لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ»: (المجادلة: 22) و قال تعالی فی تولی الکافرین- و اللفظ عام یشمل الیهود و النصاری و المشرکین جمیعا-:
«لا یَتَّخِذِ الْمُؤْمِنُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ»: (آل عمران: 28) و الآیة صریحة فی ولایة المودة و المحبة دون الحلف و العهد، و قد کان بین النبی ص و بین الیهود، و کذا بینه و بین المشرکین یومئذ أعنی زمان نزول سورة آل عمران معاهدات و موادعات.
و بالجملة الولایة التی تقتضی بحسب الاعتبار لحوق قوم بقوم هی ولایة المحبة و المودة
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دون الحلف و النصرة و هو ظاهر، و لو کان المراد بقوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» أن من حالفهم علی النصرة بعد هذا النهی فإنه لمعصیته النهی ظالم ملحق بأولئک الظالمین فی الظلم کان معنی- علی ابتذاله- بعیدا من اللفظ یحتاج إلی قیود زائدة فی الکلام.
و من دأب القرآن فی کل ما ینهی عن أمر کان جائزا سائغا قبل النهی أن یشیر إلیه رعایة لجانب الحکم المشروع سابقا، و احتراما للسیرة النبویة الجاریة قبله کقوله: «إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا»: (التوبة: 28) و قوله: فَالْآنَ بَاشِرُوهُنَّ وَ ابْتَغُوا ما کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا» الآیة: (البقرة: 187) و قوله: «لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ»: (الأحزاب: 52) إلی غیر ذلک.
فقد تبین أن لغة الآیة فی مفرداتها و سیاقها لا تتبرأ من کون المراد بالولایة ولایة المحبة و المودة، بل إن تبرأت فإنما تتبرأ من غیرها.
و أما قولهم: إن المراد بالذین فی قلوبهم مرض المنافقون فسیجی‌ء أن السیاق لا یساعده فالمراد بقوله: «لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» النهی عن موادتهم الموجب لتجاذب الأرواح و النفوس الذی یفضی إلی التأثیر و التأثر الأخلاقیین فإن ذلک یقلب حال مجتمعهم من السیرة الدینیة المبنیة علی سعادة اتباع الحق إلی سیرة الکفر المبنیة علی اتباع الهوی و عبادة الشیطان و الخروج عن صراط الحیاة الفطریة.
و إنما عبر عنهم بالیهود و النصاری، و لم یعبر بأهل الکتاب کما عبر بمثله فی الآیة الآتیة لما فی التعبیر بأهل الکتاب من الإشعار بقربهم من المسلمین نوعا من القرب یوجب إثارة المحبة فلا یناسب النهی عن اتخاذهم أولیاء، و أما ما فی الآیة الآتیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً وَ لَعِباً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ الْکُفَّارَ أَوْلِیاءَ» من وصفهم بإیتائهم الکتاب مع النهی عن اتخاذهم أولیاء فتوصیفهم باتخاذ دین الله هزوا و لعبا یقلب حال ذلک الوصف- أعنی کونهم ذوی کتاب- من المدح إلی الذم فإن من أوتی الکتاب الداعی إلی الحق و المبین له ثم جعل یستهزئ بدین الحق و یلعب به أحق و أحری به أن لا یتخذ ولیا، و تجتنب معاشرته و مخالطته و موادته.
و أما قوله تعالی: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» فالمراد بالولایة- کما تقدم- ولایة المحبة المستلزمة لتقارب نفوسهم، و تجاذب أرواحهم المستوجب لاجتماع آرائهم علی اتباع الهوی، و الاستکبار عن الحق و قبوله، و اتحادهم علی إطفاء نور الله سبحانه، و تناصرهم علی النبی
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ص و المسلمین کأنهم نفس واحدة ذات ملة واحدة، و لیسوا علی وحدة من الملیة لکن یبعث القوم علی الاتفاق، و یجعلهم یدا واحدة علی المسلمین أن الإسلام یدعوهم إلی الحق، و یخالف أعز المقاصد عندهم و هو اتباع الهوی، و الاسترسال فی مشتهیات النفس و ملاذ الدنیا.
فهذا هو الذی جعل الطائفتین: الیهود و النصاری- علی ما بینهما من الشقاق و العداوة الشدیدة- مجتمعا واحدا یقترب بعضه من بعض، و یرتد بعضه إلی بعض، یتولی الیهود النصاری و بالعکس، و یتولی بعض الیهود بعضا، و بعض النصاری بعضا، و هذا معنی إبهام الجملة: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» فی مفرداتها، و الجملة فی موضع التعلیل لقوله: «لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» و المعنی لا تتخذوهم أولیاء لأنهم علی تفرقهم و شقاقهم فیما بینهم ید واحدة علیکم لا نفع لکم فی الاقتراب منهم بالمودة و المحبة.
و ربما أمکن أن یستفاد من قوله: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» معنی آخر، و هو أن لا تتخذوهم أولیاء لأنکم إنما تتخذونهم أولیاء لتنتصروا ببعضهم الذی هم أولیاؤکم علی البعض الآخر، و لا ینفعکم ذلک فإن بعضهم أولیاء بعض فلیسوا ینصرونکم علی أنفسهم.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» التولی اتخاذ الولی، و «من» تبعیضیة و المعنی أن من یتخذهم منکم أولیاء فإنه بعضهم، و هذا إلحاق تنزیلی یصیر به بعض المؤمنین بعضا من الیهود و النصاری، و یئول الأمر إلی أن الإیمان حقیقة ذات مراتب مختلفة من حیث الشوب و الخلوص، و الکدورة و الصفاء کما یستفاد ذلک من الآیات القرآنیة قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: (یوسف: 106) و هذا الشوب و الکدر هو الذی یعبر تعالی عنه بمرض القلوب فیما سیأتی من قوله: «فَتَرَی الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یُسارِعُونَ فِیهِمْ».
فهؤلاء الموالون لأولئک أقوام عدهم الله تعالی من الیهود و النصاری و إن کانوا من المؤمنین ظاهرا، و أقل ما فی ذلک أنهم غیر سالکین سبیل الهدایة الذی هو الإیمان بل سالکو سبیل اتخذه أولئک سبیلا یسوقه إلی حیث یسوقهم و ینتهی به إلی حیث ینتهی بهم.
و لذلک علل الله سبحانه لحوقه بهم بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» فالکلام فی معنی: أن هذا الذی یتولاهم منکم هو منهم غیر سألک سبیلکم لأن سبیل الإیمان هو سبیل الهدایة الإلهیة، و هذا المتولی لهم ظالم مثلهم، و الله لا یهدی القوم الظالمین.
و الآیة- کما تری- تشتمل علی أصل التنزیل أعنی تنزیل من تولاهم من المؤمنین
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منزلتهم من غیر تعرض لشی‌ء من آثاره الفرعیة، و اللفظ و إن لم یتقید بقید لکنه لما کان من قبیل بیان الملاک- نظیر قوله: «وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ»: (البقرة: 184) و قوله:
«إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»: (العنکبوت: 45) إلی غیر ذلک- لم یکن إلا مهملا یحتاج التمسک به فی إثبات حکم فرعی إلی بیان السنة، و المرجع فی البحث عن ذلک فن الفقه.
قوله تعالی: «فَتَرَی الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یُسارِعُونَ فِیهِمْ» تفریع علی قوله فی الآیة السابقة: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» فمن عدم شمول الهدایة الإلهیة لحالهم- و هو الضلال- مسارعتهم فیهم و اعتذارهم فی ذلک بما لا یسمع من القول، و قد قال تعالی:
«یُسارِعُونَ فِیهِمْ» و لم یقل یسارعون إلیهم، فهم منهم و حالون فی الضلال محلهم، فهؤلاء یسارعون فیهم لا لخشیة إصابة دائرة علیهم فلیسوا یخافون ذلک، و إنما هی معذرة یختلقونها لأنفسهم لدفع ما یتوجه إلیهم من ناحیة النبی ص و المؤمنین من اللوم و التوبیخ بل إنما یحملهم علی تلک المسارعة تولیهم أولئک (الیهود و النصاری).
و لما کان من شأن کل ظلم و باطل أن یزهق یوما و یظهر للملأ فضیحته، و ینقطع رجاء من توسل إلی أغراض باطلة بوسائل صورتها صورة الحق کما قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» کان من المرجو قطعا أن یأتی الله بفتح أو أمر من عنده فیندموا علی فعالهم، و یظهر للمؤمنین کذبهم فیما کانوا یظهرونه.
و بهذا البیان یظهر وجه تفرع قوله: «فَتَرَی الَّذِینَ» (إلخ) علی قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» و قد تقدم کلام فی معنی عدم اهتداء الظالمین فی ظلمهم.
فهؤلاء القوم منافقون من جهة إظهارهم للنبی ص و المؤمنین ما لیس فی قلوبهم حیث یعنونون مسارعتهم فی الیهود و النصاری بعنوان الخشیة من إصابة الدائرة، و عنوانه الحقیقی الموافق لما فی قلوبهم هو تولی أعداء الله فهذا هو وجه نفاقهم، و أما کونهم منافقین بمعنی الکافرین المظهرین للإیمان فسیاق الآیات لا یوافقه.
و قد ذکر جماعة من المفسرین أنهم المنافقون کعبد الله بن أبی و أصحابه علی ما یؤیده أسباب النزول الواردة فإن هؤلاء المنافقین کانوا یشارکون المؤمنین فی مجتمعهم و یجاملونهم من جانب، و من الجانب الآخر کانوا یتولون الیهود و النصاری بالحلف و العهد علی النصرة استدرارا للفئتین، و أخذا بالاحتیاط فی رعایة مصالح أنفسهم لیغتبطوا علی أی حال،
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و یکونوا فی مأمن من إصابة الدائرة علی أی واحدة من الفئتین المتخاصمتین دارت.
و ما ذکروه لا یلائم سیاق الآیات فإنها تتضمن رجاء أن یندموا بفتح أو أمر من عنده، و الفتح فتح مکة أو فتح قلاع الیهود و بلاد النصاری أو نحو ذلک علی ما قالوا و لا وجه لندمهم علی هذا التقدیر فإنهم احتاطوا فی أمرهم بحفظ الجانبین، و لا ندامة فی الاحتیاط، و إنما کان یصح الندم لو انقطعوا من المؤمنین بالمرة و اتصلوا بالیهود و النصاری ثم دارت الدائرة علیهم، و کذا ما ذکره الله تعالی من حبط أعمالهم و صیرورتهم خاسرین بقوله: «حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَأَصْبَحُوا خاسِرِینَ» لا یلائم کونهم هم المنافقین الآخذین بالحائطة لمنافعهم و مطالبهم إذ لا معنی لخسران من احتاط بحائطة اتقاء من مکروه یخافه علی نفسه ثم صادف إن لم یقع ما کان یخاف وقوعه، و الاحتیاط فی العمل من الطرق العقلائیة التی لا تستتبع لوما و لا ذما.
إلا أن یقال: إن الذم إنما لحقهم لأنهم عصوا النهی الإلهی و لم تطمئن قلوبهم بما وعده الله من الفتح، و هذا و إن کان لا بأس به فی نفسه لکن لا دلیل علیه من جهة لفظ الآیة.
قوله تعالی: «فَعَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَ بِالْفَتْحِ أَوْ أَمْرٍ مِنْ عِنْدِهِ فَیُصْبِحُوا عَلی ما أَسَرُّوا فِی أَنْفُسِهِمْ نادِمِینَ» لفظة «عسی» و إن کان فی کلامه تعالی للترجی کسائر الکلام- علی ما قدمنا أنه للترجی العائد إلی السامع أو إلی المقام- لکن القرینة قائمة علی أنه مما سیقع قطعا فإن الکلام مسوق لتقریر ما ذکره بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» و تثبیت صدقه، فما یشتمل علیه واقع لا محالة.
و الذی ذکره الله تعالی من الفتح- و قد ردد بینه و بین أمر من عنده غیر بین المصداق بل التردید بینه و بین أمر مجهول لنا- لعله یؤید کون اللام فی «بِالْفَتْحِ» للجنس لا للعهد حتی یکون المراد به فتح مکة المعهود بوعد وقوعه فی مثل قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ»: (القصص: 85) و قوله: «لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ» (الفتح: 27) و غیر ذلک.
و الفتح الواقع فی القرآن و إن کان المراد به فی أکثر موارده هو فتح مکة لکن بعض الموارد لا یقبل الحمل علی ذلک کقوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْفَتْحُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ قُلْ یَوْمَ الْفَتْحِ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِیمانُهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ انْتَظِرْ إِنَّهُمْ مُنْتَظِرُونَ» (السجدة: 30) فإنه تعالی وصف هذا الفتح بأنه لا ینفع عنده الإیمان لمن کان کافرا قبله، و أن الکفار ینتظرونه، و أنت تعلم أنه لا ینطبق علی فتح مکة و لا علی سائر الفتوحات التی
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نالها المسلمون حتی الیوم فإن عد نفع الإیمان و هو التوبة إنما یتصور لأحد أمرین- کما تقدم بیانه فی الکلام علی التوبة «1»-: إما بتبدل نشأة الحیاة و ارتفاع الاختیار لتبدل الدنیا بالآخرة، و إما بتکون أخلاق و ملکات فی الإنسان یقسو بها القلب قسوة لا رجاء معها للتوبة و الرجوع إلی الله سبحانه قال تعالی: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ مِنْ قَبْلُ أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً»: (الأنعام: 158) و قال تعالی: «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ وَ لَا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ»: (النساء: 18).
و کیف کان فإن کان المراد بالفتح أحد فتوحات المسلمین کفتح مکة أو فتح قلاع الیهود أو فتح بلاد النصاری فهو، إلا أن فی انطباق ما ذکره الله تعالی بقوله: «فَیُصْبِحُوا عَلی ما أَسَرُّوا» (إلخ) و قوله: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ» (إلخ) علیه خفاء تقدم وجهه.
و إن کان المراد به الفتح بمعنی القضاء للإسلام علی الکفر و الحکم الفصل بین الرسول و قومه فهو من الملاحم القرآنیة التی ینبئ تعالی فیها عما سیستقبل هذه الأمة من الحوادث، و ینطبق علی ما ذکره الله فی سورة یونس من قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ» إلی آخر الآیات: (یونس: 47- 56).
و أما قوله: «فَیُصْبِحُوا عَلی ما أَسَرُّوا فِی أَنْفُسِهِمْ نادِمِینَ» فإن الندامة إنما تحصل عند فعل ما لم یکن ینبغی أن یفعل أو ترک ما لم یکن ینبغی أن یترک، و قد فعلوا شیئا، و الله سبحانه یذکر فی الآیة التالیة حبط أعمالهم و خسرانهم فی صفقتهم فإنما أسروا فی أنفسهم تولی الیهود و النصاری لینالوا به و بالمسارعة فیهم ما کانت الیهود و النصاری یریدونه من انطفاء نور الله و التسلط علی شهوات الدنیا من غیر مانع من الدین.
فهذا- لعله- هو الذی أسروه فی أنفسهم، و سارعوا لأجله فیهم، و سوف یندمون علی بطلان سعیهم إذا فتح الله للحق.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ آمَنُوا» (إلی آخر الآیة) و قرئ «یَقُولُ» بالنصب عطفا علی قوله: «فَیُصْبِحُوا» و هی أرجح لکونها أوفق بالسیاق فإن ندامتهم علی ما أسروه فی أنفسهم و قول المؤمنین: «أَ هؤُلاءِ» (إلخ) جمیعا تقریع لهم بعاقبة تولیهم و مسارعتهم فی الیهود و النصاری، و قوله: «هؤُلاءِ» إشارة إلی الیهود و النصاری، و قوله: «لَمَعَکُمْ» خطاب
__________________________________________________
(1) فی الکلام علی قوله تعالی: «إنما التوبة علی الله، الآیتین» النساء 17: 18 فی الجزء الرابع من الکتاب.
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للذین فی قلوبهم مرض و یمکن العکس، و کذا الضمیر فی قوله: «حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَأَصْبَحُوا»، یمکن رجوعه إلی الیهود و النصاری، و إلی الذین فی قلوبهم مرض.
لکن الظاهر من السیاق أن الخطاب للذین فی قلوبهم مرض، و الإشارة إلی الیهود و النصاری، و قوله: «حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ»، کالجواب لسؤال مقدر، و المعنی: و عسی أن یأتی الله بالفتح أو أمر من عنده فیقول الذین آمنوا لهؤلاء الضعفاء الإیمان عند حلول السخط الإلهی بهم: أ هؤلاء الیهود و النصاری هم الذین أقسموا بالله جهد أیمانهم أی أیمانهم التی بالغوا و جهدوا فیها جهدا إنهم لمعکم فلما ذا لا ینفعونکم؟! ثم کأنه سئل فقیل: فإلی م انتهی أمر هؤلاء الموالین؟ فقیل فی جوابه: حبطت أعمالهم فأصبحوا خاسرین.




(کلام فی معنی مرض القلب)

و فی قوله تعالی: «فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ» دلالة علی أن للقلوب مرضا فلها لا محالة صحة إذ الصحة و المرض متقابلان لا یتحقق أحدهما فی محل إلا بعد إمکان تلبسه بالآخر کالبصر و العمی أ لا تری أن الجدار مثلا لا یتصف بأنه مریض لعدم جواز اتصافه بالصحة و السلامة.
و جمیع الموارد التی أثبت الله سبحانه فیها للقلوب مرضا فی کلامه یذکر فیها من أحوال تلک القلوب و آثارها أمورا تدل علی خروجها من استقامة الفطرة، و انحرافها عن مستوی الطریقة کقوله تعالی: «وَ إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ إِلَّا غُرُوراً»: (الأحزاب: 12) و قوله تعالی: «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ»: (الأنفال: 49) و قوله تعالی: «لِیَجْعَلَ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ فِتْنَةً لِلَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ»: (الحج: 53) إلی غیر ذلک.
و جملة الأمر أن مرض القلب تلبسه بنوع من الارتیاب و الشک یکدر أمر الإیمان بالله و الطمأنینة إلی آیاته، و هو اختلاط من الإیمان بالشرک، و لذلک یرد علی مثل هذا القلب من الأحوال، و یصدر عن صاحب هذا القلب فی مرحلة الأعمال و الأفعال ما یناسب الکفر بالله و بآیاته.
و بالمقابلة تکون سلامة القلب و صحته هی استقراره فی استقامة الفطرة و لزومه مستوی الطریقة، و یئول إلی خلوصه فی توحید الله سبحانه و رکونه إلیه عن کل شی‌ء یتعلق به هوی الإنسان، قال تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ» (الشعراء: 89).
و من هنا یظهر أن الذین فی قلوبهم مرض غیر المنافقین کما لا یخلو تعبیر القرآن عنهما
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بمثل قوله: «الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ» فی غالب الموارد عن إشعار ما بذلک، و ذلک أن المنافقین هم الذین آمنوا بأفواههم و لم تؤمن قلوبهم، و الکفر الخاص موت للقلب لا مرض فیه قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: (الأنعام: 122) و قال: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ» (الأنعام: 36).
فالظاهر أن مرض القلب فی عرف القرآن هو الشک و الریب المستولی علی إدراک الإنسان فیما یتعلق بالله و آیاته، و عدم تمکن القلب من العقد علی عقیدة دینیة.
فالذین فی قلوبهم مرض بحسب طبع المعنی هم ضعفاء الإیمان، الذین یصغون إلی کل ناعق، و یمیلون مع کل ریح، دون المنافقین الذین أظهروا الإیمان و استبطنوا الکفر رعایة لمصالحهم الدنیویة لیستدروا المؤمنین بظاهر إیمانهم و الکفار بباطن کفرهم.
نعم ربما أطلق علیهم المنافقون فی القرآن تحلیلا لکونهم یشارکونهم فی عدم اشتمال باطنهم علی لطیفة الإیمان، و هذا غیر إطلاق الذین فی قلوبهم مرض علی من هو کافر لم یؤمن إلا ظاهرا قال تعالی: «بَشِّرِ الْمُنافِقِینَ بِأَنَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً الَّذِینَ یَتَّخِذُونَ الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ آیاتِ اللَّهِ یُکْفَرُ بِها وَ یُسْتَهْزَأُ بِها فَلا تَقْعُدُوا مَعَهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ إِنَّ اللَّهَ جامِعُ الْمُنافِقِینَ وَ الْکافِرِینَ فِی جَهَنَّمَ جَمِیعاً»: (النساء: 140).
و أما قوله تعالی فی سورة البقرة: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ ما هُمْ بِمُؤْمِنِینَ- إلی أن قال-: فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَهُمُ اللَّهُ مَرَضاً- إلی أن قال- وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ آمِنُوا کَما آمَنَ النَّاسُ قالُوا أَ نُؤْمِنُ کَما آمَنَ السُّفَهاءُ»: الآیات (البقرة: 7- 20) فإنما هو بیان لسلوک قلوبهم من الشک فی الحق إلی إنکاره، و أنهم کانوا فی بادئ حالهم مرضی بسبب کذبهم فی الإخبار عن إیمانهم و کانوا مرتابین لم یؤمنوا بعد، فزادهم الله مرضا حتی هلکوا بإنکارهم الحق و استهزائهم له.
و قد ذکر الله سبحانه أن مرض القلب علی حد الأمراض الجسمانیة ربما أخذ فی الزیادة حتی أزمن و انجر الأمر إلی الهلاک و ذلک بإمداده بما یضر طبع المریض فی مرضه، و لیس إلا المعصیة قال تعالی: «فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَهُمُ اللَّهُ مَرَضاً» (البقرة: 10) و قال تعالی «وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ- إلی أن قال-: وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی
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رِجْسِهِمْ وَ ماتُوا وَ هُمْ کافِرُونَ أَ وَ لا یَرَوْنَ أَنَّهُمْ یُفْتَنُونَ فِی کُلِّ عامٍ مَرَّةً أَوْ مَرَّتَیْنِ ثُمَّ لا یَتُوبُونَ وَ لا هُمْ یَذَّکَّرُونَ»: (التوبة: 126) و قال تعالی- و هو بیان عام-: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: (الروم: 10).
ثم ذکر تعالی فی علاجه الإیمان به قال تعالی- و هو بیان عام-: «یَهْدِیهِمْ رَبُّهُمْ بِإِیمانِهِمْ»: (یونس: 9) و قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: (فاطر: 10) فعلی مریض القلب- إن أراد مداواة مرضه- أن یتوب إلی الله، و هو الإیمان به و أن یتذکر بصالح الفکر و صالح العمل کما یشیر إلیه الآیة السابقة الذکر: «ثُمَّ لا یَتُوبُونَ وَ لا هُمْ یَذَّکَّرُونَ»: (التوبة: 126).
و قال سبحانه و هو قول جامع فی هذا الباب: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْکافِرِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَجْعَلُوا لِلَّهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً مُبِیناً إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ وَ لَنْ تَجِدَ لَهُمْ نَصِیراً إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ اعْتَصَمُوا بِاللَّهِ وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ فَأُولئِکَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ وَ سَوْفَ یُؤْتِ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ أَجْراً عَظِیماً»: (النساء: 146) و قد تقدم أن المراد بذلک الرجوع إلی الله بالإیمان و الاستقامة علیه و الأخذ بالکتاب و السنة ثم الإخلاص.




[بیان]

قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ» ارتد عن دینه رجع عنه، و هو فی اصطلاح أهل الدین الرجوع من الإیمان إلی الکفر سواء کان إیمانه مسبوقا بکفر آخر کالکافر یؤمن ثم یرتد أو لم یکن، و هما المسمیان بالارتداد الملی و الفطری (حقیقة شرعیة أو متشرعیة).
ربما یسبق إلی الذهن أن المراد بالارتداد فی الآیة هو ما اصطلح علیه أهل الدین، و یکون الآیة علی هذا غیر متصلة بما قبلها، و إنما هی آیة مستقلة تحکی عن نحو استغناء من الله سبحانه عن إیمان طائفة من المؤمنین بإیمان آخرین.
لکن التدبر فی الآیة و ما تقدم علیها من الآیات یدفع هذا الاحتمال فإن الآیة علی هذا تذکر المؤمنین بقدرة الله سبحانه علی أن یعبد فی أرضه، و أنه سوف یأتی بأقوام لا یرتدون عن دینه بل یلازمونه کقوله تعالی: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ»: (الأنعام: 89) أو کقوله تعالی: «وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ»: (آل عمران: 97) و قوله تعالی: «إِنْ تَکْفُرُوا أَنْتُمْ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً فَإِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌ
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حَمِیدٌ»: (إبراهیم: 8).
و المقام الذی هذه صفته لا یقتضی أزید من التعرض لأصل الغرض، و هو الإخبار بالإتیان بقوم مؤمنین لا یرتدون عن دین الله، و أما أنهم یحبون الله و یحبهم، و أنهم أذلة علی المؤمنین أعزة علی الکافرین إلی آخر ما ذکر فی الآیة من الأوصاف فهی أمور زائدة یحتاج التعرض لها إلی اقتضاء زائد من المقام و الحال.
و من جهة أخری نجد أن ما ذکر فی الآیة من الأوصاف أمور لا تخلو من الارتباط بما ذکر فی الآیات السابقة من تولی الیهود و النصاری فإن اتخاذهم أولیاء من دون المؤمنین لا یخلو من تعلق القلب بهم تعلق المحبة و المودة، و کیف یحتوی قلب هذا شأنه علی محبة الله سبحانه و قد قال تعالی: «ما جَعَلَ اللَّهُ لِرَجُلٍ مِنْ قَلْبَیْنِ فِی جَوْفِهِ»: (الأحزاب: 4) و من لوازم هذا التولی أن یتذلل المؤمن لهؤلاء الکفار، و أن یتعزز علی المؤمنین و یترفع عنهم کما قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: (النساء: 139).
و من لوازم هذا التولی المساهلة فی الجهاد علیهم و الانقباض عن مقاتلتهم، و التحرج من الصبر علی کل حرمان، و التحمل لکل لائمة فی قطع الروابط الاجتماعیة معهم کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ قَدْ کَفَرُوا بِما جاءَکُمْ مِنَ الْحَقِّ- إلی أن قال- إِنْ کُنْتُمْ خَرَجْتُمْ جِهاداً فِی سَبِیلِی وَ ابْتِغاءَ مَرْضاتِی تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ»: (الممتحنة: 1) و قال تعالی: «قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ وَ الَّذِینَ مَعَهُ إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ وَ مِمَّا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ کَفَرْنا بِکُمْ وَ بَدا بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةُ وَ الْبَغْضاءُ أَبَداً حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ»: (الممتحنة: 4).
و کذلک الارتداد بمعناه اللغوی أو بالعنایة التحلیلیة صادق علی تولی الکفار کما قال تعالی فی الآیة السابقة (آیة: 51): «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» و قال أیضا: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ»: (آل عمران: 28) و قال تعالی: «إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ»: (النساء: 140).
فقد تبین بهذا البیان أن للآیة اتصالا بما قبلها من الآیات و أن الآیة مسوقة لإظهار أن دین الله فی غنی عن أولئک الذین یخاف علیهم الوقوع فی ورطة المخالفة و تولی الیهود و النصاری لدبیب النفاق فی جماعتهم، و اشتمالها علی عدة مرضی القلوب لا یبالون باشتراء الدنیا بالدین، و إیثار ما عند أعداء الدین من العزة الکاذبة و المکانة الحیویة الفانیة علی حقیقة
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العزة التی هی لله و لرسوله و للمؤمنین، و السعادة الواقعیة الشاملة علی حیاة الدنیا و الآخرة.
و إنما أظهرت الآیة ذلک بالإنباء عن ملحمة غیبیة أن الله سبحانه فی قبال ما یلقاه الدین من تلون هؤلاء الضعفاء الإیمان، و اختیارهم محبة غیر الله علی محبته، و ابتغاء العزة عند أعدائه و مساهلتهم فی الجهاد فی سبیله، و الخوف من کل لومة و توبیخ سیأتی بقوم یحبهم و یحبونه أذلة علی المؤمنین أعزة علی الکافرین یجاهدون فی سبیل الله لا یخافون لومة لائم.
و کثیر من المفسرین و إن تنبهوا علی اشتمال الآیة علی الملحمة و أطالوا فی البحث عمن تنطبق علیه الآیة مصداقا غیر أنهم تساهلوا فی تفسیر مفرداتها فلم یعطوا ما ذکر فیها من الأوصاف حق معناها فآل الأمر إلی معاملتهم کلام الله سبحانه معاملة کلام غیره و تجویز وقوع المسامحات و المساهلات العرفیة فیه کما فی غیره.
فالقرآن و إن لم یسلک فی بلاغته مسلکا بدعا، و لم یتخذ نهجا مخترعا جدیدا فی استعمال الألفاظ و ترکیب الجمل و وضع الکلمات بحذاء معانیها بل جری فی ذلک مجری غیره من الکلام.
و لکنه یفارق سائر الکلام فی أمر آخر، و هو أنا معاشر المتکلمین من البلیغ و غیره إنما نبنی الکلام علی أساس ما نعقله من المعانی، و المدرک لنا من المعانی إنما یدرک بفهم مکتسب من الحیاة الاجتماعیة التی اختلقناها بفطرتنا الإنسانیة الاجتماعیة، و من شأنها الحکم بالقیاس، و عند ذلک ینفتح باب المسامحة و المساهلة علی أذهاننا فنأخذ الکثیر مکان الجمیع، و الغالب موضع الدائم، و نفرض کل أمر قیاسی أمرا مطلقا، و نلحق کل نادر بالمعدوم، و نجری کل أمر یسیر مجری ما لیس بموجود یقول قائلنا: کذا حسن أو قبیح، و کذا محبوب أو مبغوض، و کذا محمود أو مذموم، و کذا نافع أو ضار، و فلان خیر أو شریر، إلی غیر ذلک فنطلق القوم فی ذلک، و إنما هو کذلک فی بعض حالاته و علی بعض التقادیر، و عند بعض الناس، و بالقیاس إلی بعض الأشیاء لا مطلقا، لکن القائل إنما یلحق بعض التقادیر المخالفة بالعدم تسامحا فی إدراکه و حکمه، هذا فیما أدرکه من جهات الواقع الخارج، و أما ما یغفل عنه لمحدودیة إدراکه من جهات الکون المربوطة فهو أکثر، فما یخبر به الإنسان و یحدثه عن الخارج و خیلت له الإحاطة بالواقع إدراکا و کشفا فإنما هو مبنی علی التسامح فی بعض الجهات، و الجهل فی بعض آخر، و هو من الهزل إن قدرنا علی أن نحیط بالواقع ثم نطبق کلامه علیه، فافهم ذلک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 382
فهذا حال کلام الإنسان المبنی علی ما یحصل عنده من العلم، و أما کلام الله سبحانه فمن الواجب أن نجله عن هذه النقیصة، و هو المحیط بکل شی‌ء علما و قد قال تعالی فی صفة کلامه: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ».
و هذا من وجوه الأخذ بإطلاق کلامه تعالی فیما کان بظاهره مطلقا لم یعقب بقید متصل أو منفصل، و من وجوه إشعار الوصف فی کلامه بالعلیة فإذا قال: «یُحِبُّهُمْ» فلیس یبغضهم فی شی‌ء و إلا لاستثنی، و إذا وصف قوما بأنهم أذلة علی المؤمنین کان من الواجب أن یکونوا أذلاء لهم بما هم مؤمنون أی لصفة إیمانهم بالله سبحانه، و أن یکونوا أذلاء فی جمیع أحوالهم و علی جمیع التقادیر، و إلا لم یکن القول فصلا.
نعم هناک معان تنسب إلی غیر صاحبها إذا جمعها جامع یصحح ذلک کما فی قوله:
«وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ»: (الجاثیة: 16) و قوله: «هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»: (الحج: 78) و قوله: «کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ تَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ تَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ»: (آل عمران: 110) و قوله: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»: (البقرة: 143) و قوله: «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً»: (الفرقان: 30) إلی غیر ذلک من الآیات المشتملة علی أوصاف اجتماعیة یتصف بها الفرد و المجتمع و لیس شی‌ء من ذلک جاریا مجری التسامح و التساهل بل هی أوصاف یتصف بها الجزء و الکل، و الفرد و المجتمع لعنایة متعلقه بذلک کمثل حفنة من تراب مشتملة علی جوهرة یقبض علیها لأجل الجوهرة فالتراب مقبوض و الجوهرة مقبوضة و الأصل فی ذلک الجوهرة، و لنرجع إلی ما کنا فیه:
أما قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ» فالمراد بالارتداد و الرجوع عن الدین بناء علی ما مر هو موالاة الیهود و النصاری، و خص الخطاب فیه بالمؤمنین لکون الخطاب السابق أیضا متوجها إلیهم، و المقام مقام بیان أن الدین الحق فی غنی عن إیمانهم المشوب بموالاة أعداء الله، و قد عده الله سبحانه کفرا و شرکا حیث قال:
«وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» لما أن الله سبحانه هو ولی دینه و ناصره، و من نصرته لدینه أنه سوف یأتی بقوم براء من أعدائه یتولون أولیاءه و لا یحبون إلا إیاه.
و أما قوله: «فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ» نسب الإتیان إلی نفسه لیقرر معنی نصره لدینه
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المفهوم من السیاق المشعر بأن لهذا الدین ناصرا لا یحتاج معه إلی نصرة غیره، و هو الله عز اسمه.
و کون الکلام مسوقا لبیان انتصار الدین بهؤلاء القوم تجاه من یقصده هؤلاء الموالون لأعدائه من الانتصار القومی، و کذا التعبیر بالقوم و الإتیان بالأوصاف و الأفعال بصیغة الجمع کل ذلک مشعر بأن القوم الموعود إیتاؤهم إنما یبعثون جماعة مجتمعین لا فرادی و لا مثنی کان یأتی الله سبحانه فی کل زمان برجل یحب الله و یحبه الله ذلیل علی المؤمنین عزیز علی الکافرین یجاهد فی سبیل الله لا یخاف لومة لائم.
و إتیان هذه القوم فی عین أنه منسوب إلیهم منسوب إلیه تعالی و هو الآتی بهم لا بمعنی أنه خالقهم إذ لا خالق إلا الله سبحانه قال: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (الزمر: 62) بل بمعنی أنه الباعث لهم فیما ینتهزون إلیه من نصرة الدین، و المکرم لهم بحبه لهم و حبهم له، و الموفق لهم بالتذلل لأولیائه، و التعزز لأعدائه، و الجهاد فی سبیله، و الإعراض عن کل لائمة، فنصرتهم للدین هی نصرته تعالی له بسببهم و من طریقهم، و قریب الزمان و بعیده عند الله واحد، و إن کانت أنظارنا لقصورها تفرق فی ذلک.
و أما قوله تعالی: «یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ» فالحب مطلق معلق علی الذات من غیر تقییده بوصف أو غیر ذلک، أما حبهم لله فلازمه إیثارهم ربهم علی کل شی‌ء سواه مما یتعلق به نفس الإنسان من مال أو جاه أو عشیرة أو غیرها، فهؤلاء لا یوالون أحدا من أعداء الله سبحانه، و إن والوا أحدا فإنما یوالون أولیاء الله بولایة الله تعالی.
و أما حبه تعالی لهم فلازمه براءتهم من کل ظلم، و طهارتهم من کل قذارة معنویة من الکفر و الفسق بعصمة أو مغفرة إلهیة عن توبة، و ذلک أن جمل المظالم و المعاصی غیر محبوبة لله کما قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ»: (آل عمران: 32) و قال: «وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ»: (آل عمران: 57) و قال: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ»: (الأنعام: 41) و قال: «وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الْمُفْسِدِینَ»: (المائدة: 64) و قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ»: (البقرة: 190) و قال: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْتَکْبِرِینَ»: (النحل: 23) و قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ»: (الأنفال: 58) إلی غیر ذلک من الآیات.
و فی هذه الآیات جماع الرذائل الإنسانیة، و إذا ارتفعت عن إنسان بشهادة محبة الله له اتصف بما یقابلها من الفضائل لأن الإنسان لا مخلص له عن أحد طرفی الفضیلة و الرذیلة إذا تخلق بخلق.
فهؤلاء هم المؤمنون بالله حقا غیر مشوب إیمانهم بظلم و قد قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا
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وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: (الأنعام: 82) فهم مأمونون من الضلال و قد قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ»: (النحل: 37) فهم فی أمن إلهی من کل ضلالة، و علی اهتداء إلهی إلی صراطه المستقیم، و هم بإیمانهم الذی صدقهم الله فیه مهدیون إلی اتباع الرسول و التسلیم التام له کتسلیمهم لله سبحانه قال تعالی: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: (النساء: 65).
و عند ذلک یتم أنهم من مصادیق قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ»: (آل عمران: 31) و به یظهر أن اتباع النبی ص و محبة الله متلازمان فمن اتبع النبی أحبه الله و لا یحب الله عبدا إلا إذا کان متبعا لنبیه (ص).
و إذا اتبعوا الرسول اتصفوا بکل حسنة یحبها الله و یرضاها کالتقوی و العدل و الإحسان و الصبر و الثبات و التوکل و التوبة و التطهر و غیر ذلک قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ»: (آل عمران: 76) و قال: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ»: (البقرة: 195) و قال:
«وَ اللَّهُ یُحِبُّ الصَّابِرِینَ»: (آل عمران: 146) و قال: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الَّذِینَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِهِ صَفًّا کَأَنَّهُمْ بُنْیانٌ مَرْصُوصٌ»: (الصف: 4) و قال: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَوَکِّلِینَ»: (آل عمران:
159) و قال: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ التَّوَّابِینَ وَ یُحِبُّ الْمُتَطَهِّرِینَ»: (البقرة: 222) إلی غیر ذلک من الآیات.
و إذا تتبعت الآیات الشارحة لآثار هذه الأوصاف و فضائل تتعقبها عثرت علی أمور جمة من الخصال الحسنة، و وجدت أن جمیعها تنتهی إلی أن أصحابها هم الوارثون الذین یرثون الأرض، و أن لهم عاقبة الدار کما یومئ إلیه الآیة المبحوث عنها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ» و قد قال تعالی- و هی کلمة جامعة-: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی»: (طه: 132) و سنشرع معنی کون العاقبة للتقوی فیما یناسبه من المورد إن شاء الله العزیز.
قوله تعالی: «أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ» الأذلة و الأعزة جمعا الذلیل و العزیز، و هما کنایتان عن خفضهم الجناح للمؤمنین تعظیما لله الذی هو ولیهم و هم أولیاؤه، و عن ترفعهم من الاعتناء بما عند الکافرین من العزة الکاذبة التی لا یعبأ بأمرها الدین کما أدب بذلک نبیه فی قوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: (الحجر: 88) و لعل تعدیة «أَذِلَّةٍ» بعلی لتضمینه معنی الحنان أو الحنو کما قیل.
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قوله تعالی: «یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ» أما قوله: «یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ» فقد اختص بالذکر من بین مناقبهم الجمة لکون الحاجة تمس إلیه فی المقام لبیان أن الله ینتصر لدینه بهم، و أما قوله: «وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ» فالظاهر أنه حال متعلق بالجمل المتقدمة لا بالجملة الأخیرة فقط- و إن کانت هی المتیقنة فی أمثال هذه الترکیبات- و ذلک لأن نصرة الدین بالجهاد فی سبیل الله کما یزاحمها لومة اللائمین الذین یحذرونهم تضییع الأموال و إتلاف النفوس و تحمل الشدائد و المکاره کذلک التذلل للمؤمنین و التعزز علی الکافرین و عندهم من زخارف الدنیا و مبتغیات الشهوة، و أمتعة الحیاة ما لیس عند المؤمنین هما مما یمانعه لومة اللائم، و فی الآیة ملحمة غیبیة سنبحث عنها فی کلام مختلط من القرآن و الحدیث إن شاء الله تعالی.




(بحث روائی)

و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ» (الآیة)": أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل و ابن عساکر عن عبادة بن الولید أن عبادة بن الصامت قال": لما حاربت بنو قینقاع. رسول الله ص- تشبث بأمرهم عبد الله بن أبی بن سلول و قام دونهم، و مشی عبادة بن الصامت إلی رسول الله ص- و تبرأ إلی الله و إلی رسوله من حلفهم، و کان أحد بنی عوف بن الخزرج، و له من حلفهم مثل الذی کان لهم من عبد الله بن أبی- فخلعهم إلی رسول الله ص، و قال: أتولی الله و رسوله و المؤمنین، و أبرأ إلی الله و رسوله من حلف هؤلاء الکفار و ولایتهم.
و فیه،": و فی عبد الله بن أبی نزلت الآیات فی المائدة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ- بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ- إلی قوله- فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر عن عطیة بن سعد قال: جاء عبادة بن الصامت من بنی الحارث بن الخزرج إلی رسول الله ص فقال: یا رسول الله إن لی موالی من یهود کثیر عددهم، و إنی أبرأ إلی الله و رسوله من ولایة یهود، و أتولی الله و رسوله.
فقال عبد الله بن أبی: إنی رجل أخاف الدوائر لا أبرأ من ولایة موالی، فقال رسول الله ص لعبد الله بن أبی: یا أبا الحباب أ رأیت الذی نفست به- من ولاء یهود علی عبادة فهو لک دونه؟ قال: إذن أقبل فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌5، ص: 386
وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ- بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ- إلی أن بلغ إلی قوله- وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ».
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال": آمن عبد الله بن أبی بن سلول قال: إن بینی و بین بنی قریظة و النضیر حلفا، و إنی أخاف الدوائر فارتد کافرا، و قال عبادة بن الصامت:
أبرأ إلی الله من حلف قریظة و النضیر- و أتولی الله و رسوله و المؤمنین.
فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ- إلی قوله- فَتَرَی الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یُسارِعُونَ فِیهِمْ» یعنی عبد الله بن أبی و قوله: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ- وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ» یعنی عبادة بن الصامت و أصحاب رسول الله ص. قال: «وَ لَوْ کانُوا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ النَّبِیِّ- وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَا اتَّخَذُوهُمْ أَوْلِیاءَ- وَ لکِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ فاسِقُونَ».
أقول: و رویت القصة بغیر هذه الطرق، و قد تقدم أن هذه الأسباب أسباب تطبیقة اجتهادیة، و فیها أمارات تدل علی ذلک، کیف و الآیات تذکر النصاری مع الیهود، و لم یکن فی قصة بنی قینقاع و ما جری بین المسلمین و بین بنی قریظة و النضیر للنصاری إصبع، و لا للمسلمین معهم شأن؟ و مجرد ذکرهم تطفلا و اطرادا مما لا وجه له، و فی القرآن آیات متعرضة لحال الیهود فی الوقائع التی جرت بینهم و بین المسلمین و ما داخل فیه المنافقون من أعمالهم خص فیه الیهود بالذکر و لم یذکر فیه النصاری کما فی سورة الحشر و غیرها، فما بال الاطراد و التطفل یجری حکمهما هاهنا و لا یجری هناک.
علی أن الروایة تذکر الآیات النازلة فی عبادة بن الصامت و عبد الله بن أبی سبع عشرة آیة (آیة: 51- 67) و لا اتصال بینها حتی تنزل دفعة (أولا)، و فیها آیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» و قد تواترت روایات الخاصة و العامة علی أنها نزلت فی علی (ع) (ثانیا)، و فیها آیة: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ» و لا ارتباط لها مع القصة البتة (ثالثا).
فلیس إلا أن الراوی أخذ قصة عبادة و عبد الله ثم وجد الآیات تناسبها بعض المناسبة فطبقها علیها ثم لم یحسن التطبیق فوضع سبع عشرة آیة مکان ثلاث آیات بمناسبة تعرضها لحال أهل الکتاب.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن عکرمة": فی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ- بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» فی بنی قریظة إذ غدروا و نقضوا العهد بینهم و بین رسول الله ص- فی کتابهم إلی أبی سفیان بن حرب یدعونهم- و قریشا
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لیدخلوهم حصونهم- فبعث النبی ص أبا لبابة بن عبد المنذر إلیهم- أن یستنزلهم من حصونهم- فلما أطاعوا له بالنزول- أشار إلی حلقه بالذبح. و کان طلحة و الزبیر یکاتبان النصاری و أهل الشام، و بلغنی أن رجالا من أصحاب النبی ص- کانوا یخافون العوز و الفاقة- فیکاتبون الیهود من بنی قریظة و النضیر- فیدسون إلیهم الخبر من النبی ص- یلتمسون عندهم القرض و النفع فنهوا عن ذلک.
أقول: و الروایة لا بأس بها و هی تفسر الولایة فی الآیات بولایة المحبة و المودة و قد تقدم تأیید ذلک، و هی إن کانت سببا للنزول حقیقیا فالآیات مطلقة تجری فی غیر القصة کما نزلت و جرت فیها، و إن کانت من الجری و التطبیق فالأمر أوضح.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ- فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ» (الآیة) قال: و قیل: هم أمیر المؤمنین علی (ع) و أصحابه- حین قاتل من قاتله من الناکثین و القاسطین و المارقین،": و روی ذلک عن عمار و حذیفة و ابن عباس، و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: قال فی المجمع، بعد ذکر الروایة: و یؤید هذا القول أن النبی وصفه بهذه الصفات المذکورة فی الآیة فقال فیه و قد ندبه لفتح خیبر بعد أن رد عنها حامل الرایة إلیه مرة بعد أخری و هو یجبن الناس و یجبنونه-
: «لأعطین الرایة غدا رجلا- یحب الله و رسوله و یحبه الله و رسوله- کرارا غیر فرار لا یرجع حتی یفتح الله علی یده
» ثم أعطاها إیاه.
فأما الوصف باللین علی أهل الإیمان، و الشدة علی الکفار و الجهاد فی سبیل الله مع أنه لا یخاف فیه لومة لائم فمما لا یمکن أحدا دفع علی (ع) عن استحقاق ذلک لما ظهر من شدته علی أهل الشرک و الکفر و نکایته فیهم، و مقاماته المشهورة فی تشیید الملة و نصرة الدین، و الرأفة بالمؤمنین.
و یؤید ذلک أیضا
إنذار رسول الله ص قریشا بقتال علی (ع) لهم من بعده حیث جاء سهیل بن عمرو فی جماعة منهم فقالوا: یا محمد إن أرقائنا لحقوا بک فارددهم إلینا فقال رسول الله ص: لتنتهن یا معاشر قریش- أو لیبعثن الله علیکم رجلا- یضربکم علی تأویل القرآن کما ضربتکم علی تنزیله، فقال له بعض أصحابه: من هو یا رسول الله؟ أبو بکر؟ قال: لا، و لکنه خاصف النعل فی الحجرة، و کان علی (ع) یخصف نعل رسول الله ص.
و روی عن علی (ع) أنه قال یوم البصرة: و الله ما قوتل أهل هذه الآیة حتی الیوم،
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و تلا هذه الآیة.
و روی أبو إسحاق الثعلبی فی تفسیره بالإسناد عن الزهری عن سعید بن المسیب عن أبی هریرة أن رسول الله ص قال: یرد إلی قوم من أصحابی یوم القیامة فیحلون عن الحوض- فأقول: یا رب أصحابی، أصحابی- فیقال: إنک لا تدری بما أحدثوا من بعدک- إنهم ارتدوا علی أدبارهم القهقری
، انتهی.
و هذا الذی ذکره إنما یتم فیه (ع) و لا ریب فی أنه أفضل مصداق لما سرد فی الآیة من الأوصاف لکن الشأن فی انطباق الآیة علی عامة من معه من أهل الجمل و صفین و قد غیر کثیر منهم بعد ذلک، و قد وقع قوله تعالی: «یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ» (إلخ) فی الآیة بغیر استثناء، و قد عرفت معناه.
و فیه، أیضا. و روی: أن النبی ص سئل عن هذه الآیة- فضرب بیده علی عاتق سلمان- فقال: هذا و ذووه، ثم قال: لو کان الدین معلقا بالثریا- لتناوله رجال من أبناء فارس.
أقول: و الکلام فیه کالکلام فی سابقه إلا أن یراد أنهم سوف یبعثون من قومه.
و فیه، و قیل: هم أهل الیمن هم ألین قلوبا، و أرق أفئدة، الإیمان یمانی، و الحکمة یمانیة، و قال عیاض بن غنم الأشعری: لما نزلت هذه الآیة- أومأ رسول الله ص إلی أبی موسی الأشعری- فقال: هم قوم هذا.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، بعدة طرق، و الکلام فیه کالکلام فی سابقه.
و فی تفسیر الطبری، بإسناده عن قتادة قال": أنزل الله هذه الآیة و قد علم أنه سیرتد مرتدون من الناس- فلما قبض الله نبیه محمدا ص- ارتد عامة العرب عن الإسلام- إلا ثلاثة مساجد أهل المدینة- و أهل مکة و أهل البحرین قالوا: نصلی و لا نزکی و الله لا تغصب أموالنا، فکلم أبو بکر فی ذلک فقیل لهم: «1» إنهم لو قد فقهوا لهذا أعطوها و زادوها فقال: لا و الله لا أفرق بین شی‌ء جمع الله بینه، و لو منعوا عقالا مما فرض الله و رسوله لقاتلناهم علیه، فبعث الله عصابة مع أبی بکر- فقاتل علی ما قاتل علیه نبی الله ص- حتی سبی و قتل و حرق بالنیران أناسا- ارتدوا عن الإسلام و منعوا الزکاة- فقاتلهم حتی أقروا بالماعون- و هی الزکاة- صغرة أقمیاء، الحدیث:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و أبی الشیخ
__________________________________________________
(1) له (ظ).
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و البیهقی و ابن عساکر عن قتادة، و رواه أیضا عن الضحاک و الحسن.
و لفظ الحدیث أوضح شاهد علی أنه من قبیل التطبیق النظری، و حینئذ یتوجه إلیه ما توجه إلی ما تقدمه من الروایات فإن هذه الوقائع و الغزوات تشتمل علی حوادث و أمور و قد قاتل فیها رجال کخالد و مغیرة بن شعبة و بسر بن الأرطاة و سمرة بن جندب یذکر التاریخ عنهم فیها و بعد ذلک مظالم و آثاما لا تدع الآیة: (یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ، إلخ) أن تصدق فیهم و تنطبق علیهم، فعلیک بالرجوع إلی التاریخ ثم التأمل فیما قدمناه من معنی الآیة.
و قد بلغ من إفراط بعض المفسرین أن استغرب قول بعضهم: «إن الآیة أوضح انطباقا علی الأشعریین من أهل الیمن منها علی هؤلاء الذین قاتلوا أهل الردة» قائلا: إن الآیة عامة تشمل کل من نصر الدین ممن اتصف بمضمونها من خیار المسلمین من مؤمنی عهد النبی ص، و من جاء بعد ذلک من المؤمنین، و تنطبق علی جمیع ما تقدم من الأخبار کالخبر الدال علی أنهم سلمان و قومه- علی ضعفه- و الخبر الدال علی أنه أبو موسی الأشعری و قومه، و الخبر الدال علی أنه أبو بکر و أصحابه إلا ما دل علی أنه علی- (ع)- فإن لفظ الآیة لا ینطبق علیه لأن لفظ القوم- المأخوذ فی الآیة- لا یجری علی الواحد لأنه نص فی الجماعة.
هذا محصل کلامه، و لیس إلا أنه عامل کلامه تعالی فیما ذکره من الثناء علی القوم و مدحهم معاملة الشعر الذی یبنی المدح علی التخیل، فما قدر علیه خیال الشاعر حمله علی ممدوحه من غیر أن یعتنی بأمر الصدق و الکذب، و قد قال تعالی: «وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا»: (النساء: 122) أو علی المتعارف من الکلام الدائر بیننا الذی لا یعتمد فی إلقائه إلا علی الأفهام البانیة علی التسامح و التساهل فی التلقی و الإلقاء، و الاعتذار بالمسامحة فی کل ما أشکل علیها فی شی‌ء و قد قال تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ»: (الطارق:
14) و قد عرفت فیما تقدم أن الآیة لو أعطیت حق معناها فیما تتضمنه من الصفات تبین أن مصداقها لم یتحقق بعد إلی هذا الحین فراجع و تأمل ثم اقض ما أنت قاض.
و من العجیب ما ذکره فی آخر کلامه فإن من ذکر نزول الآیة فی علی (ع) إنما ذکر علیا و أصحابه کما ذکر آخرون: سلمان و ذویه، و آخرون: أبا موسی و قومه، و آخرون:
أبا بکر و أصحابه، و کذا ما ورد من الروایات- و قد تقدم بعضها- إنما ورد فی علی و أصحابه، و لم یذکر نزول الآیة فی علی (ع) وحده حتی یرد بأن لفظ الآیة نص فی الجماعة لا ینطبق علی المفرد.
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نعم ورد فی تفسیر الثعلبی أنها نزلت فی علی و أیضا فی نهج البیان للشیبانی عن الباقر و الصادق (ع) أنها نزلت فی علی (ع)، و المراد به بقرینة الروایات الآخر نزوله فیه و فی أصحابه من جهة قیامهم بنصرة الدین فی غزوة الجمل و صفین و الخوارج.
مع أنه سیأتی أن الروایات من طرق الجمهور متکاثرة فی نزول آیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» فی علی (ع) و لفظ الآیة جمع.
علی أن فی الروایة- روایة قتادة و الضحاک و الحسن- إشکالا آخر و هو أن قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ» (إلخ) ظاهر ظهورا لا مریة فیه فی معنی التبدیل و الاستغناء سواء کان الخطاب للموجودین فی یوم النزول أو لمجموع الموجودین و المعدومین، و المقصود خطاب الجماعة من المؤمنین بأنهم کلهم أو بعضهم إن ارتدوا عن دینهم فسوف یبدلهم الله من قوم یحبهم و یحبونه- و هو لا یحب المرتدین و لا یحبونه- و لهم کذا و کذا من الصفات ینصرون دینه.
و هذا صریح فی أن القوم المأتی بهم جماعة من المؤمنین غیر الجماعة الموجودین فی أوان النزول، و المقاتلون أهل الردة بعید وفاة النبی ص کانوا موجودین حین النزول مخاطبین بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» (إلخ) فهم غیر مقصودین بقوله: «فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ» (إلخ).
و الآیة جاریة مجری قوله تعالی: «وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ ثُمَّ لا یَکُونُوا أَمْثالَکُمْ»: (محمد: 38).
و فی تفسیر النعمانی، بإسناده عن سلیمان بن هارون العجلی قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن صاحب هذا الأمر محفوظ له، لو ذهب الناس جمیعا أتی الله بأصحابه، و هم الذین قال الله عز و جل: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ- فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ» و هم الذین قال الله: «فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ- أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ»
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی و القمی فی تفسیریهما.




(کلام و بحث مختلط من القرآن و الحدیث) [فی کلیات حوادث آخر الزمان.]

مما تقدم فی الأبحاث السابقة مرارا التلویح إلی أن الخطابات القرآنیة التی یهتم القرآن بأمرها، و یبالغ فی تأکیدها و تشدید القول فیها لا یخلو لحن القول فیها من دلالة علی أن
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العوامل و الأسباب الموجودة متعاضدة علی أن تسوقهم إلی مهابط السقوط و درکات الردی، و الابتلاء بسخط الله کما فی آیات الربا و آیة مودة القربی و غیرهما.
و من طبع الخطاب ذلک فإن المتکلم الحکیم إذا أمر بأمر حقیر یسیر ثم بالغ فی تأکیده و الإلحاح علیه بما لیس شأنه ذلک، أو خاطب أحدا بخطاب لیس من شأن ذلک المخاطب أن یوجه إلی مثله ذلک الخطاب کنهی عالم ربانی ذی قدم صدق فی الزهد و العبادة عن ارتکاب أفضح الفجور علی رءوس الأشهاد دل ذلک علی أن المورد لا یخلو عن شی‌ء و أن هناک خطبا جلیلا و مهلکة خطیرة مشرفة.
و الخطابات القرآنیة التی هذا شأنها تعقبت حوادث صدقتها فی ما کانت تلوح إلیه بل تدل علیه، و إن کان السامعون (لعلهم) ما کانوا یتنبهون فی أول ما سمعوها یوم النزول علی ما تتضمنه من الإشارات و الدلالات.
فقد أمر القرآن بمودة قربی رسول الله ص و بالغ فیها حتی عدها أجر الرسالة و السبیل إلی الله سبحانه ثم وقع أن استباحت الأمة فی أهل بیته من فجائع المظالم ما لو أمروا به لم یکونوا لیزیدوا علی ما أتوا به فیهم.
و نهی القرآن عن الاختلاف و بالغ فیه بما لا مزید علیه ثم وقع إن تفرقت الأمة تفرقا و انشعبت انشعابات زادت علی ما عند الیهود و النصاری، و کانت الیهود إحدی و سبعین فرقة، و النصاری اثنتین و سبعین فرقة فأتی المسلمون بثلاث و سبعین فرقة هذا فی مذاهبهم فی معارف الدین العلمیة، و أما مذاهبهم فی السنن الاجتماعیة و تأسیس الحکومات و غیرها فلا تقف علی حد حاصر.
و نهی القرآن عن الحکم بغیر ما أنزل الله، و نهی عن إلقاء الاختلاف بین الطبقات و نهی عن الطغیان و اتباع الهوی إلی غیر ذلک و شدد فیها ثم وقع ما وقع.
و الأمر فی النهی عن ولایة الکفار و أهل الکتاب نظیر غیره من النواهی المؤکدة الواردة فی القرآن الکریم بل لیس من البعید أن یدعی أن التشدید الواقع فی النهی عن ولایة الکفار و أهل الکتاب لا یعدله أی تشدید واقع فی سائر النواهی الفرعیة.
فقد بلغ الأمر فیه إلی أن عد الله سبحانه الموالین لأهل الکتاب و الکفار منهم:
«وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» و نفاهم من نفسه إذ قال: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ: (آل عمران: 28) و حذرهم منتهی التحذیر فقال مرة بعد أخری: «وَ یُحَذِّرُکُمُ
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اللَّهُ نَفْسَهُ»: (آل عمران: 28- 30) و قد مر فی الکلام علی الآیة أن مدلولها وقوع المحذور لا محالة قضاء حتما لا مبدل له و لا محول.
و إن شئت مزید وضوح لذلک فتدبر فی قوله تعالی: «وَ إِنَّ کُلًّا لَمَّا لَیُوَفِّیَنَّهُمْ رَبُّکَ أَعْمالَهُمْ- و قد ذکر قبل الآیة قصص أمم نوح و هود و صالح و غیرهم ثم اختلاف الیهود فی کتابهم- إِنَّهُ بِما یَعْمَلُونَ خَبِیرٌ فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا- و الخطاب کما تری خطاب اجتماعی- إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»: (هود: 112) ثم تدبر فی قوله تعالی بعده: «وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ»: (هود: 113).
و قد بین الله سبحانه معنی مسیس هذه النار فی الدنیا قبل الآخرة- و الآیة مطلقة- و هو الذی توعد به فی قوله: «وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ» بقوله تعالی: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ»: (المائدة: 3) فبین فیه أن الذی کان یخشاه المؤمنون علی دینهم من الذین کفروا و هم المشرکون و أهل الکتاب- کما تبین سابقا- إلی یوم نزول الآیة فهم الیوم فی أمن منه فلا ینبغی لهم أن یخشوهم فیه بل یجب علیهم أن یخشوا فیه ربهم، و الذی کانوا یخشونهم فیه علی دینهم هو أن الکفار لم یکن لهم هم فیهم إلا إطفاء نور الدین، و سلب هذه السلعة النفیسة من أیدیهم بأی وسیلة قدروا علیها.
فهذا هو الذی کانوا یخشونه قبل الیوم، و بنزول سورة المائدة أمنوا ذلک و اطمأنت أنفسهم غیر أنه یجب علیهم أن یخشوا فی ذلک ربهم أن لا یذهب بنورهم و لا یسلبهم دینه.
و من المعلوم أن الله سبحانه لا یفاجئ قوما بنقمة أو عذاب من غیر أن یستحقوه قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: (الأنفال:
53) فبین أن تغییره النعمة لا یکون إلا عن استحقاق، و أنه یتبع تغییر الناس ما بأنفسهم، و قد سمی الدین أو الولایة الدینیة کما تقدم نعمة حیث قال بعده: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً» الأنفال 3.
فتغییر هذه النعمة من قبلهم، و التخطی عن ولایة الله بقطع الرابطة منه، و الرکون إلی الظالمین، و ولایة الکفار و أهل الکتاب هو المتوقع منهم، و الواجب علیهم أن یخشوه علی أنفسهم فیخشوا الله فی سخط لا راد له، و قد أوعدهم فیه بقوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: (المائدة: 51) فأخبر أنه لا یهدیهم إلی سعادتهم
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فهی التی تتعلق بها الهدایة، و سعادتهم فی الدنیا إنما هی أن یعیشوا علی سنة الدین و السیرة العامة الإسلامیة فی مجتمعهم.
و إذا انهدمت بنیة هذه السیرة اختلت مظاهرها الحافظة لمعناها من الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و سقطت شعائره العامة، و حلت محلها سیرة الکفار و لم یزل تستحکم أرکانها و تستثبت قواعدها، و هذا هو الذی علیه مجتمع المسلمین الیوم.
و لو تدبرت فی السیرة الإسلامیة العامة التی ینظمها الکتاب و السنة و یقررانها بین المسلمین ثم فی هذه السیرة الفاسدة التی حملت الیوم علی المسلمین ثم تدبرت فی ما یشیر إلیه بقوله:
«فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ»: (المائدة: 54) وجدت أن جمیع الرذائل التی تحیط بمجتمعنا معاشر المسلمین و تحکم فینا الیوم- مما اقتبسناها من الکفار ثم نمت و نسلت فینا- إنما هی أضداد ما ذکره الله فی وصف من وعد بالإتیان به فی الآیة أعنی أن جمیع رذائلنا الفعلیة تتلخص فی أن المجتمع الیوم لا یحبون الله و لا یحبهم الله، أذلة علی الکافرین، أعزة علی المؤمنین، لا یجاهدون فی سبیل الله، یخافون کل لومة.
و هذا هو الذی تفرسه القرآن فی وجه القوم، و إن شئت فقل: هو النبأ الغیبی الذی نبأ به العلیم الخبیر أن المجتمع الإسلامی سیرتد عن دینه، و لیست ردة مصطلحة و إنما هی ردة تنزیلیة یبینها قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: (المائدة: 51) و قوله: «وَ لَوْ کانُوا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ النَّبِیِّ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَا اتَّخَذُوهُمْ أَوْلِیاءَ وَ لکِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ فاسِقُونَ»: (المائدة: 81).
و قد وعدهم الله النصر إن نصروه، و تضعیف أعدائهم إن لم یقووهم و یؤیدوهم فقال:
«إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ»: (محمد: 7) و قال: «وَ لَوْ آمَنَ أَهْلُ الْکِتابِ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ مِنْهُمُ الْمُؤْمِنُونَ وَ أَکْثَرُهُمُ الْفاسِقُونَ لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلَّا أَذیً وَ إِنْ یُقاتِلُوکُمْ یُوَلُّوکُمُ الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یُنْصَرُونَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ أَیْنَ ما ثُقِفُوا إِلَّا بِحَبْلٍ مِنَ اللَّهِ وَ حَبْلٍ مِنَ النَّاسِ»: (آل عمران: 112) و لیس من البعید أن یستفاد من قوله: «إِلَّا بِحَبْلٍ مِنَ اللَّهِ وَ حَبْلٍ مِنَ النَّاسِ» أن لهم أن یخرجوا من الذلة و المسکنة بموالاة الناس لهم و تسلیط الله تعالی إیاهم علی الناس.
ثم وعد الله سبحانه المجتمع الإسلامی- و شأنهم هذا الشأن- بالإتیان بقوم یحبهم
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و یحبونه أذلة علی المؤمنین أعزة علی الکافرین یجاهدون فی سبیل الله لا یخافون لومة لائم، و الأوصاف المعدودة لهم- کما عرفت- جماع الأوصاف التی یفقدها المجتمع الإسلامی الیوم، و یستفاد بالإمعان فی التدبر فیها تفاصیل الرذائل التی تنبئ الآیة أن المجتمع الإسلامی سیبتلی بها.
و قد اشتملت علی تعدادها عدة من أخبار ملاحم آخر الزمان المرویة عن النبی ص و الأئمة من أهل بیته (ع)، و هی علی کثرتها و من حیث المجموع و إن کانت لا تسلم من آفة الدس و التحریف إلا أن بینها أخبارا یصدقها جریان الحوادث و توالی الوقائع الخارجیة، و هی أخبار مأخوذة من کتب القدماء المؤلفة قبل ما یزید علی ألف سنة من هذا التاریخ أو قریبا منه، و قد صحت نسبتها إلی مؤلفیها و تظافر النقل عنها.
علی أنها تنطق عن حوادث و وقائع لم تحدث و لم تقع فی تلک الآونة و لا کانت مترقبة تتوقعها النفوس التی کانت تعیش فی تلک الأزمنة فلا یسعنا إلا الاعتراف بصحتها و صدورها عن منبع الوحی.
کما
رواه القمی فی تفسیره عن أبیه، عن سلیمان بن مسلم الخشاب، عن عبد الله بن جریح المکی، عن عطاء بن أبی ریاح، عن عبد الله بن عباس قال: حججنا مع رسول الله ص حجة الوداع- فأخذ باب الکعبة ثم أقبل علینا بوجهه- فقال: أ لا أخبرکم بأشراط الساعة؟ و کان أدنی الناس منه یومئذ سلمان رضی الله عنه- فقال: بلی یا رسول الله-.
فقال (ص): إن من أشراط القیامة إضاعة الصلاة، و اتباع الشهوات، و المیل مع الأهواء، و تعظیم المال، و بیع الدین بالدنیا- فعندها یذاب قلب المؤمن و جوفه- کما یذوب الملح فی الماء- مما یری من المنکر فلا یستطیع أن یغیره-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان إن عندها یلیهم أمراء جورة، و وزراء فسقة، و عرفاء ظلمة، و أمناء خونة.
فقال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده- یا سلمان- إن عندها یکون المنکر معروفا و المعروف منکرا، و اؤتمن الخائن، و یخون الأمین، و یصدق الکاذب، و یکذب الصادق.
قال سلمان، و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان فعندها إمارة النساء، و مشاورة الإماء، و قعود الصبیان علی المنابر، و یکون
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الکذب طرفا و الزکاة مغرما، و الفی‌ء مغنما، و یجفو الرجل والدیه، و یبر صدیقه، و یطلع الکوکب المذنب.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده- یا سلمان و عندها تشارک المرأة زوجها فی التجارة، و یکون المطر قیظا، و یغیظ الکرام غیظا، و یحتقر الرجل المعسر، فعندها یقارب الأسواق إذا قال هذا: لم أبع شیئا و قال هذا: لم أربح شیئا فلا تری إلا ذاما لله.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان فعندها یلیهم أقوام إن تکلموا قتلوهم، و إن سکتوا استباحوهم- لیستأثروا بفیئهم و لیطؤن حرمتهم، و لیسفکن دماءهم و لیملؤن قلوبهم رعبا- فلا تراهم إلا وجلین خائفین مرعوبین مرهوبین-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده- یا سلمان إن عندها یؤتی بشی‌ء من المشرق- و شی‌ء من المغرب یلون أمتی، فالویل لضعفاء أمتی منهم، و الویل لهم من الله، لا یرحمون صغیرا، و لا یوقرون کبیرا، و لا یتجاوزون عن مسی‌ء أخبارهم خناء، جثتهم جثة الآدمیین، و قلوبهم قلوب الشیاطین.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- و عندها یکتفی الرجال بالرجال و النساء بالنساء، و یغار علی الغلمان- کما یغار علی الجاریة فی بیت أهلها- و تشبه الرجال بالنساء و النساء بالرجال، و یرکبن ذوات الفروج السروج- فعلیهن من أمتی لعنة الله.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ فقال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان إن عندها تزخرف المساجد- کما تزخرف البیع و الکنائس، و تحلی المصاحف و تطول المنارات، و تکثر الصفوف بقلوب متباغضة و ألسن مختلفة-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص) إی و الذی نفسی بیده- و عندها تحلی ذکور أمتی بالذهب، و یلبسون الحریر و الدیباج- و یتخذون جلود النمور صفاقا-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان و عندها یظهر الربا، و یتعاملون بالغیبة و الرشی، و یوضع الدین و یرفع الدنیا.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ فقال (ص): إی و الذی نفسی بیده
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یا سلمان- و عندها یکثر الطلاق فلا یقام لله حد، و لن یضر الله شیئا-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- و عندها تظهر القینات و المعازف و یلیهم أشرار أمتی-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- و عندها یحج أغنیاء أمتی للنزهة، و یحج أوساطها للتجارة، و یحج فقراؤهم للریاء و السمعة- فعندها یکون أقوام- یتعلمون القرآن لغیر الله و یتخذونه مزامیر، و یکون أقوام یتفقهون لغیر الله، و یکثر أولاد الزنا، و یتغنون بالقرآن، و یتهافتون بالدنیا-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- ذاک إذا انتهک المحارم، و اکتسبت المآثم- و سلط الأشرار علی الأخیار، و یفشو الکذب، و تظهر اللجاجة، و تفشو الفاقة و یتباهون فی اللباس، و یمطرون فی غیر أوان المطر، و یستحسنون الکوبة و المعازف، و ینکرون الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر حتی یکون المؤمن فی ذلک الزمان أذل من فی الأمة، و یظهر قراؤهم و عبادهم فیما بینهم التلاؤم، فأولئک یدعون فی ملکوت السماوات: الأرجاس و الأنجاس-.
قال سلمان: و إن هذه لکائن یا رسول الله؟ فقال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- فعندها لا یخشی الغنی إلا الفقر- حتی أن السائل لیسأل فیما بین الجمعتین- لا یصیب أحدا یضع فی یده شیئا-.
قال سلمان: و إن هذا لکائن یا رسول الله؟ قال (ص): إی و الذی نفسی بیده یا سلمان- عندها یتکلم الرویبضة، فقال: و ما الرویبضة یا رسول الله فداک أبی و أمی؟
قال (ص): یتکلم فی أمر العامة من لم یکن یتکلم- فلم یلبثوا إلا قلیلا حتی تخور الأرض خورة- فلا یظن کل قوم إلا أنها خارت فی ناحیتهم- فیمکثون ما شاء الله ثم ینکتون فی مکثهم- فتلقی لهم الأرض أفلاذ کبدها، قال: ذهب و فضة ثم أومأ بیده إلی الأساطین- فقال: مثل هذا فیومئذ لا ینفع ذهب و لا فضة فهذا معنی قوله: «فَقَدْ جاءَ أَشْراطُها».
و فی روضة الکافی، عن محمد بن یحیی، عن أحمد بن محمد، عن بعض أصحابه، و علی بن إبراهیم، عن أبیه، عن ابن أبی عمیر جمیعا عن محمد بن أبی حمزة، عن حمران قال: قال أبو عبد الله (ع):- و ذکر هؤلاء عنده و سوء حال الشیعة عندهم فقال:- إنی سرت مع أبی جعفر المنصور و هو فی موکبه، و هو علی فرس و بین یدیه خیل، و من خلفه خیل، و أنا علی
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حمار إلی جانبه فقال لی: یا أبا عبد الله قد کان ینبغی لک- أن تفرح بما أعطانا الله من القوة، و فتح لنا من العز، و لا تخبر الناس- أنک أحق بهذا الأمر منا و أهل بیتک فتغرینا بک و بهم-.
قال: فقلت: و من رفع هذا إلیک عنی فقد کذب فقال لی: أ تحلف علی ما تقول؟.
قال: فقلت: إن الناس سحرة- یعنی یحبون أن یفسدوا قلبک علی- فلا تمکنهم من سمعک فإنا إلیک أحوج منک إلینا، فقال لی: تذکر یوم سألتک: هل لنا ملک؟ فقلت: نعم- طویل عریض شدید فلا تزالون فی مهلة من أمرکم، و فسحة من دنیاکم حتی تصیبوا منا دما حراما فی شهر حرام فی بلد حرام؟ فعرفت أنه قد حفظ الحدیث- فقلت: لعل الله عز و جل أن یکفیک- فإنی لم أخصک بهذا و إنما هو حدیث رویته، ثم لعل غیرک من أهل بیتک أن یتولی ذلک، فسکت عنی-.
فلما رجعت إلی منزلی أتانی بعض موالینا فقال، جعلت فداک و الله لقد رأیتک فی موکب أبی جعفر، و أنت علی حمار و هو علی فرس، و قد أشرف علیک یکلمک کأنک تحته فقلت بینی و بین نفسی: هذا حجة الله علی الخلق، و صاحب هذا الأمر الذی یقتدی به، و هذا الآخر یعمل بالجور، و یقتل أولاد الأنبیاء- و یسفک الدماء فی الأرض بما لا یحب الله، و هو فی موکبه و أنت علی حمار! فدخلنی من ذلک شک حتی خفت علی دینی و نفسی-.
قال (ع): فقلت: لو رأیت من کان حولی و بین یدی- و من خلفی و عن یمینی و عن شمالی من الملائکة- لاحتقرته و احتقرت ما هو فیه- فقال: الآن سکن قلبی-.
ثم قال: إلی متی هؤلاء یملکون أو متی الراحة منهم؟ فقلت: أ لیس تعلم أن لکل شی‌ء مدة؟ قال: بلی، فقلت: هل ینفعک علمک- إن هذا الأمر إذا جاء کان أسرع من طرفة العین؟ إنک لو تعلم حالهم عند الله عز و جل، و کیف هی کنت لهم أشد بغضا- و لو جهدت و جهد أهل الأرض- أن یدخلوهم فی أشد ما هم فیه من الإثم لم یقدروا، فلا یستفزنک الشیطان- فإن العزة لله و لرسوله و للمؤمنین- و لکن المنافقین لا یعلمون، أ لا تعلم أن من انتظر أمرنا، و صبر علی ما یری من الأذی و الخوف هو غدا فی زمرتنا؟ فإذا رأیت الحق قد مات و ذهب أهله، و رأیت الجور قد شمل البلاد، و رأیت القرآن قد خلق- و أحدث فیه ما لیس فیه و وجه علی الأهواء، و رأیت الدین قد انکفأ کما ینکفئ الإناء «1» و رأیت أهل
__________________________________________________
(1) الماء.
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الباطل قد استعلوا علی أهل الحق، و رأیت الشر ظاهرا لا ینهی عنه و یعذر أصحابه، و رأیت الفسق قد ظهر- و اکتفی الرجال بالرجال و النساء بالنساء، و رأیت المؤمن صامتا لا یقبل قوله، و رأیت الفاسق یکذب و لا یرد علیه کذبه و فریته، و رأیت الصغیر یستحقر بالکبیر، و رأیت الأرحام قد تقطعت، و رأیت من یمتدح بالفسق یضحک منه و لا یرد علیه قوله، و رأیت الغلام یعطی ما تعطی المرأة- و رأیت النساء یتزوجن بالنساء، و رأیت الثناء قد کثر، و رأیت الرجل ینفق المال فی غیر طاعة الله- فلا ینهی و لا یؤخذ علی یدیه، و رأیت الناظر یتعوذ بالله- مما یری المؤمن فیه من الاجتهاد، و رأیت الجار یؤذی جاره و لیس له مانع، و رأیت الکافر فرحا لما یری فی المؤمن، مرحا لما یری فی الأرض من الفساد، و رأیت الخمور تشرب علانیة- و یجتمع علیها من لا یخاف الله عز و جل، و رأیت الأمر بالمعروف ذلیلا، و رأیت الفاسق فیما لا یحب الله قویا محمودا، و رأیت أصحاب الآیات «1» یحقرون و یحقر من یحبهم، و رأیت سبیل الخیر منقطعا و سبیل الشر مسلوکا، و رأیت بیت الله قد عطل و یؤمر بترکه- و رأیت الرجل یقول ما لا یفعله، و رأیت الرجال یتمنون للرجال و النساء للنساء، و رأیت الرجل معیشته من دبره- و معیشة المرأة من فرجها، و رأیت النساء یتخذن المجالس کما یتخذها الرجال، و رأیت التأنیث فی ولد العباس- قد ظهر و أظهروا الخضاب- و امتشطوا کما تمشط المرأة لزوجها، و أعطوا الرجال الأموال علی فروجهم، و تنوفس فی الرجل، و تغایر علیه الرجال، و کان صاحب المال أعز من المؤمن، و کان الربا ظاهرا لا یعیر، و کان الزنا تمتدح به النساء، و رأیت المرأة تصانع زوجها علی نکاح الرجال، و رأیت أکثر الناس و خیر بیت من یساعد النساء علی فسقهن، و رأیت المؤمن محزونا محتقرا ذلیلا- و رأیت البدع و الزنا قد ظهر، و رأیت الناس یعتدون بشاهد الزور، و رأیت الحرام یحلل، و الحلال یحرم، و رأیت الدین بالرأی و عطل الکتاب و أحکامه، و رأیت اللیل لا یستخفی به من الجرأة علی الله، و رأیت المؤمن لا یستطیع أن ینکر إلا بقلبه- و رأیت العظیم من المال ینفق فی سخط الله عز و جل، و رأیت الولاة یقربون أهل الکفر و یباعدون أهل الخیر، و رأیت الولاة یرتشون فی الحکم، و رأیت الولایة قبالة لمن زاد، و رأیت ذوات الأرحام ینکحن و یکتفی بهن، و رأیت الرجل یقتل علی التهمة و علی الظنة- و یتغایر علی الرجل الذکر فیبذل له نفسه و ماله، و رأیت الرجل یعیر علی إتیان النساء، و رأیت الرجل یأکل من کسب امرأته من الفجور
__________________________________________________
(1) الآثار.
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یعلم ذلک و یقیم علیه، و رأیت المرأة تقهر زوجها- و تعمل ما لا یشتهی و تنفق علی زوجها، و رأیت الرجل یکری امرأته و جاریته- و یرضی بالدنی من الطعام و الشراب، و رأیت الإیمان بالله عز و جل کثیرة علی الزور، و رأیت القمار قد ظهر، و رأیت الشراب یباع ظاهرا لیس له مانع، و رأیت النساء یبذلن أنفسهن لأهل الکفر، و رأیت الملاهی قد ظهرت یمر بها لا یمنعها أحد أحدا- و لا یجترئ أحد علی منعها، و رأیت الشریف یستذله الذی یخاف سلطانه، و رأیت أقرب الناس من الولاة- من یمتدح بشتمنا أهل البیت، و رأیت من یحبنا یزور و لا تقبل شهادته، و رأیت الزور من القول یتنافس فیه، و رأیت القرآن قد ثقل علی الناس استماعه- و خف علی الناس استماع الباطل، و رأیت الجار یکرم الجار خوفا من لسانه، و رأیت الحدود قد عطلت و عمل فیها بالأهواء، و رأیت المساجد قد زخرفت، و رأیت أصدق الناس عند الناس المفتری الکذب، و رأیت الشر قد ظهر و السعی بالنمیمة، و رأیت البغی قد فشا، و رأیت الغیبة تستملح و یبشر بها الناس بعضهم بعضا، و رأیت طلب الحج و الجهاد لغیر الله- و رأیت السلطان یذل للکافر المؤمن، و رأیت الخراب قد أدیل من العمران، و رأیت الرجل معیشته من بخس المکیال و المیزان، و رأیت سفک الدماء یستخف بها، و رأیت الرجل یطلب الرئاسة لغرض الدنیا- و یشهر نفسه بخبث اللسان لیتقی و تستند إلیه الأمور، و رأیت الصلاة قد استخف بها، و رأیت الرجل عنده المال الکثیر لم یزکه منذ ملکه، و رأیت المیت ینشر من قبره و یؤذی و تباع أکفانه، و رأیت الهرج قد کثر، و رأیت الرجل یمسی نشوان- و یصبح سکران لا یهتم بما الناس فیه، و رأیت البهائم تنکح، و رأیت البهائم تفرس بعضها بعضا، و رأیت الرجل یخرج إلی مصلاه و یرجع- و لیس علیه شی‌ء من ثیابه، و رأیت قلوب الناس قد قست- و جمدت أعینهم و ثقل الذکر علیهم، و رأیت السحت قد ظهر یتنافس فیه، و رأیت المصلی إنما یصلی لیراه الناس، و رأیت الفقیه یتفقه لغیر الدین- یطلب الدنیا و الرئاسة، و رأیت الناس مع من غلب، و رأیت طالب الحلال یذم و یعیر- و طالب الحرام یمدح و یعظم، و رأیت الحرمین یعمل فیها بما لا یحب الله- لا یمنعهم مانع و لا یحول بینهم و بین العمل القبیح أحد، و رأیت المعازف ظاهرة فی الحرمین، و رأیت الرجل یتکلم بشی‌ء من الحق- و یأمر بالمعروف و ینهی عن المنکر- فیقوم إلیه من ینصحه فی نفسه فیقول: هذا عنک موضوع، و رأیت الناس ینظر بعضهم إلی بعض و یقتدون بأهل الشر، و رأیت مسلک الخیر و طریقه خالیا لا یسلکه أحد، و رأیت المیت یهز به فلا یفزع له أحد، و رأیت کل عام یحدث فیه من البدعة
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و الشر أکثر مما کان، و رأیت الخلق و المجالس لا یتابعون إلا الأغنیاء، و رأیت المحتاج یعطی علی الضحک به- و یرحم لغیر وجه الله، و رأیت الآیات فی السماء لا یفزع لها أحد- و رأیت الناس یتسافدون کما تسافد البهائم- لا ینکر أحد منکرا تخوفا من الناس، و رأیت الرجل ینفق الکثیر فی غیر طاعة الله- و یمنع الیسیر فی طاعة الله، و رأیت العقوق قد ظهر و استخف بالوالدین- و کانا من أسوإ الناس حالا عند الولد- و یفرح بأن یفتری علیهما، و رأیت النساء و قد غلبن علی الملک و غلبن علی کل أمر لا یؤتی إلا ما لهن فیه هوی، و رأیت ابن الرجل یفتری علی أبیه- و یدعو علی والدیه و یفرح بموتهما، و رأیت الرجل إذا مر به یوم- و لم یکسب فیه الذنب العظیم- من فجور أو بخس مکیال أو میزان أو غشیان حرام- أو شرب مسکر کئیبا حزینا- یحسب أن ذلک الیوم علیه وضیعة من عمره، و رأیت السلطان یحتکر الطعام، و رأیت أموال ذوی القربی- تقسم فی الزور و یتقامر بها و تشرب بها الخمور، و رأیت الخمر یتداوی بها و یوصف للمریض و یستشفی بها، و رأیت الناس قد استووا فی ترک الأمر بالمعروف- و النهی عن المنکر و ترک التدین به، و رأیت ریاح المنافقین و أهل النفاق قائمة- و ریاح أهل الحق لا تحرک، و رأیت الأذان بالأجر و الصلاة بالأجر، و رأیت المساجد محتشیة ممن لا یخاف الله- مجتمعون فیها للغیبة و أکل لحوم أهل الحق- و یتواصفون فیها شراب المسکر، و رأیت السکران یصلی بالناس- و هو لا یعقل و لا یشان بالسکر- و إذا سکر أکرم و اتقی و خیف و ترک لا یعاقب و یعذر بسکره، و رأیت من أکل أموال الیتامی یحمد بصلاحه، و رأیت القضاة یقضون بخلاف ما أمر الله، و رأیت الولاة یأتمنون الخونة للطمع، و رأیت المیراث قد وضعته الولاة- لأهل الفسوق و الجرأة علی الله- یأخذون منهم و یخلونهم و ما یشتهون، و رأیت المنابر یؤمر علیها بالتقوی- و لا یعمل القائل بما یأمر، و رأیت الصلاة قد استخف بأوقاتها، و رأیت الصدقة بالشفاعة- و لا یراد بها وجه الله و یعطی لطلب الناس، و رأیت الناس همهم بطونهم و فروجهم- لا یبالون بما أکلوا و ما نکحوا، و رأیت الدنیا مقبلة علیهم، و رأیت أعلام الحق قد درست فکن علی حذر- و اطلب إلی الله عز و جل النجاة، و اعلم أن الناس فی سخط الله عز و جل- و إنما یمهلهم لأمر یراد بهم فکن مترقبا- و اجتهد لیراک الله عز و جل فی خلاف ما هم علیه- فإن نزل بهم العذاب- و کنت فیهم عجلت إلی رحمة الله، و إن أخرت ابتلوا- و کنت قد خرجت مما هم فیه من الجرأة علی الله عز و جل- و اعلم أن الله لا یضیع أجر المحسنین، و أن رحمة الله قریب من المحسنین.
أقول: و هناک أخبار مأثورة عن النبی و الأئمة من أهل بیته (ع) کثیرة
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فی هذه المعانی، و ما نقلناه من الحدیثین من أجمعها معنی، و الأحادیث (أخبار آخر الزمان) کالتفصیل لما یدل علیه الآیة الکریمة أعنی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ» (الآیة) و الله أعلم.
تم و الحمد لله.




الجزء السادس‌
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اشارة

إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ (55) وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ (56)



(بیان)

الآیتان- کما تری- موضوعتان بین آیات تنهی عن ولایة أهل الکتاب و الکفار، و لذلک رام جماعة من مفسری القوم إشراکهما مع ما قبلهما و ما بعدهما من حیث السیاق، و جعل الجمیع ذات سیاق واحد یقصد به بیان وظیفة المؤمنین فی أمر ولایة الأشخاص ولایة النصرة، و النهی عن ولایة الیهود و النصاری و الکفار، و قصر الولایة فی الله سبحانه و رسوله و المؤمنین الذین یقیمون الصلاة و یؤتون الزکاة و هم راکعون، و هؤلاء هم المؤمنون حقا فیخرج بذلک المنافقون و الذین فی قلوبهم مرض، و یبقی علی وجوب الولایة المؤمنون حقا، و تکون الآیة دالة علی مثل ما یدل علیه مجموع قوله تعالی: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 68، و قوله تعالی: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ»: الأحزاب: 6، و قوله تعالی فی المؤمنین: «أُولئِکَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ»: الأنفال: 72، و قوله تعالی: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ» الآیة: التوبة- 71. فمحصل الآیة جعل ولایة النصرة لله و لرسوله و المؤمنین علی المؤمنین.
نعم یبقی هناک إشکال الجملة الحالیة التی یتعقبها قوله: «وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ» و هی قوله: «وَ هُمْ راکِعُونَ» و یرتفع الإشکال بحمل الرکوع علی معناه المجازی و هو مطلق 
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الخضوع لله سبحانه أو انحطاط الحال لفقر و نحوه، و یعود معنی الآیة إلی أنه لیس أولیاؤکم الیهود و النصاری و المنافقین بل أولیاؤکم الله و رسوله و المؤمنون الذین یقیمون الصلاة، و یؤتون الزکاة، و هم فی جمیع هذه الأحوال خاضعون لساحة الربوبیة بالسمع و الطاعة، أو أنهم یؤتون الزکاة و هم فقراء معسرون هذا.
لکن التدبر و استیفاء النظر فی الآیتین و ما یحفهما من آیات ثم فی أمر السورة یعطی خلاف ما ذکروه، و أول ما یفسد من کلامهم ما ذکروه من أمر وحدة سیاق الآیات، و أن غرض الآیات التعرض لأمر ولایة النصرة، و تمییز الحق منها من غیر الحق فإن السورة و إن کان من المسلم نزولها فی آخر عهد رسول الله ص فی حجة الوداع لکن من المسلم أیضا أن جمیع آیاتها لم تنزل دفعة واحدة ففی خلالها آیات لا شبهة فی نزولها قبل ذلک، و مضامینها تشهد بذلک، و ما ورد فیها من أسباب النزول یؤیده فلیس مجرد وقوع الآیة بعد الآیة أو قبل الآیة یدل علی وحدة السیاق، و لا أن بعض المناسبة بین آیة و آیة یدل علی نزولهما معا دفعة واحدة أو اتحادهما فی السیاق.
علی أن الآیات السابقة أعنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ «إلخ»، تنهی المؤمنین عن ولایة الیهود و النصاری، و تعیر المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض بالمسارعة إلیهم و رعایة جانبهم من غیر أن یرتبط الکلام بمخاطبة الیهود و النصاری و إسماعهم الحدیث بوجه بخلاف الآیات التالیة أعنی قوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً وَ لَعِباً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ الْکُفَّارَ أَوْلِیاءَ» «إلخ»، فإنها تنهی عن ولایتهم و تتعرض لحالهم بالأمر بمخاطبتهم ثم یعیرهم بالنفاق و الفسق فالغرض فی القبیلین من الآیات السابقة و اللاحقة مختلف، و معه کیف یتحد السیاق؟!.
علی أنک قد عرفت فی البحث عن الآیات السابقة أعنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الْیَهُودَ وَ النَّصاری أَوْلِیاءَ» (الآیات) أن ولایة النصرة لا تلائم سیاقها، و أن خصوصیات الآیات و العقود المأخوذة فیها و خاصة قوله: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ» و قوله:
«وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» لا تناسبها فإن عقد ولایة النصرة و اشتراطها بین قومین لا یوجب صیرورة أحدهما الآخر و لحوقه به، و لا أنه یصح تعلیل النهی عن هذا العقد بأن القوم الفلانی بعضهم أولیاء بعض بخلاف عقد ولایة المودة التی توجب الامتزاج النفسی 
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و الروحی بین الطرفین، و تبیح لأحدهما التصرف الروحی و الجسمی فی شئون الآخر الحیویة و تقارب الجماعتین فی الأخلاق و الأعمال الذی یذهب بالخصائص القومیة.
علی أنه لیس من الجائز أن یعد النبی ص ولیا للمؤمنین بمعنی ولایة النصرة بخلاف العکس فإن هذه النصرة التی یعتنی بأمرها الله سبحانه، و یذکرها القرآن الکریم فی کثیر من آیاته هی النصرة فی الدین و حینئذ یصح أن یقال: إن الدین لله بمعنی أنه جاعله و شارع شرائعه فیندب النبی ص أو المؤمنون أو هما جمیعا إلی نصرته أو یدعوا أنصارا لله فی ما شرعه من الدین کقوله تعالی: «قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ»: الصف: 14، و قوله تعالی: «إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ»: محمد: 7، و قوله تعالی:
«وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ إلی أن قال: لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ وَ لَتَنْصُرُنَّهُ»: آل عمران: 81، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و یصح أن یقال: إن الدین للنبی ص بمعنی أنه الداعی إلیه و المبلغ له مثلا، أو إن الدین لله و لرسوله بمعنی التشریع و الهدایة فیدعی الناس إلی النصرة، أو یمدح المؤمنون بالنصرة کقوله تعالی: «وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ»،: الأعراف: 157، و قوله تعالی: «وَ یَنْصُرُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ»: الحشر: 8، و قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آوَوْا وَ نَصَرُوا»: الأنفال: 72، إلی غیر ذلک من الآیات.
و یصح أن یقال: إن الدین للنبی ص و للمؤمنین جمیعا، بمعنی أنهم المکلفون بشرائعه العاملون به فیذکر أن الله سبحانه ولیهم و ناصرهم کقوله تعالی: «وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ»: الحج: 40، و قوله تعالی «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»: غافر: 51، و قوله تعالی: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ»: الروم- 47 إلی غیر ذلک من الآیات.
لکن لا یصح أن یفرد الدین بوجه للمؤمنین خاصة، و یجعلوا أصلا فیه و النبی ص بمعزل عن ذلک، ثم یعد (ص) ناصرا لهم فیما لهم، إذ ما من کرامة دینیة إلا هو مشارکهم فیها أحسن مشارکة، و مساهمهم أفضل سهام؛ و لذلک لا نجد القرآن یعد النبی ص ناصرا للمؤمنین و لا فی آیة واحدة، و حاشا ساحة الکلام الإلهی أن یساهل فی رعایة أدبه البارع.
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و هذا من أقوی الدلیل علی أن المراد بما نسب إلی النبی ص من الولایة فی القرآن هو ولایة التصرف أو الحب و المودة کقوله تعالی: (النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ»:» الأحزاب: 6، و قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» (الآیة)، فإن الخطاب للمؤمنین، و لا معنی لعد النبی ص ولیا لهم ولایة النصرة کما عرفت.
فقد ظهر أن الآیتین أعنی قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» إلی آخر الآیتین لا تشارکان السیاق السابق علیهما لو فرض أنه متعرض لحال ولایة النصرة، و لا یغرنک قوله تعالی فی آخر الآیة الثانیة: «فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»، فإن الغلبة کما تناسب الولایة بمعنی النصرة، کذلک تناسب ولایة التصرف و کذا ولایة المحبة و المودة، و الغلبة الدینیة التی هی آخر بغیة أهل الدین تتحصل باتصال المؤمنین بالله و رسوله بأی وسیلة تمت و حصلت، و قد قرع الله سبحانه أسماعهم ذلک بصریح وعده حیث قال: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی»: المجادلة: 21، و قال: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ:» الصافات: 173.
علی أن الروایات متکاثرة من طرق الشیعة و أهل السنة علی أن الآیتین نازلتان فی أمیر المؤمنین علی (ع) لما تصدق بخاتمه و هو فی الصلاة، فالآیتان خاصتان غیر عامتین، و سیجی‌ء نقل جل ما ورد من الروایات فی ذلک فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و لو صح الإعراض فی تفسیر آیة بالأسباب المأثورة عن مثل هذه الروایات علی تکاثرها و تراکمها لم یصح الرکون إلی شی‌ء من أسباب النزول المأثورة فی شی‌ء من آیات القرآن و هو ظاهر، فلا وجه لحمل الآیتین علی إرادة ولایة المؤمنین بعضهم لبعض بجعلها عامة.
نعم استشکلوا فی الروایات- و لم یکن ینبغی أن یستشکل فیها مع ما فیها من الکثرة البالغة- أولا: بأنها تنافی سیاق الآیات الظاهر فی ولایة النصرة کما تقدمت الإشارة إلیه؛ و ثانیا: أن لازمها إطلاق الجمع و إرادة الواحد فإن المراد بالذین آمنوا الذین یقیمون الصلاة «إلخ»، علی هذا التقدیر هو علی و لا یساعده اللغة، و ثالثا:
أن لازمها کون المراد بالزکاة هو التصدق بالخاتم، و لا یسمی ذلک زکاة.
قالوا: فالمتعین أن تؤخذ الآیة عامة، و تکون مسوقة لمثل قصر القلب أو الإفراد
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فقد کان المنافقون یسارعون إلی ولایة أهل الکتاب و یؤکدونها، فنهی الله عن ذلک و ذکر أن أولیاءهم إنما هم الله و رسوله و المؤمنون حقا دون أهل الکتاب و المنافقین.
و لا یبقی إلا مخالفة هذا المعنی لظاهر قوله: «وَ هُمْ راکِعُونَ» و یندفع بحمل الرکوع علی معناه المجازی، و هو الخضوع لله أو الفقر و رثاثة الحال، هذا ما استشکلوه.
لکن التدبر فی الآیة و ما یناظرها من الآیات یوجب سقوط الوجوه المذکورة جمیعا:
أما وقوع الآیة فی سیاق ولایة النصرة، و لزوم حملها علی إرادة ذلک فقد عرفت أن الآیات غیر مسوقة لهذا الغرض أصلا، و لو فرض سرد الآیات السابقة علی هذه الآیة لبیان أمر ولایة النصرة لم تشارکها الآیة فی هذا الغرض.
و أما حدیث لزوم إطلاق الجمع و إرادة الواحد فی قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا» «إلخ»، فقد عرفت فی الکلام علی آیة المباهلة فی الجزء الثالث من هذا الکتاب تفصیل الجواب عنه، و أنه فرق بین إطلاق لفظ الجمع و إرادة الواحد و استعماله فیه، و بین إعطاء حکم کلی أو الإخبار بمعرف جمعی فی لفظ الجمع لینطبق علی من یصح أن ینطبق علیه، ثم لا یکون المصداق الذی یصح أن ینطبق علیه إلا واحدا فردا و اللغة تأبی عن قبول الأول دون الثانی علی شیوعه فی الاستعمالات.
و لیت شعری ما ذا یقولون فی مثل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ- إلی أن قال:- تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ» الآیة: الممتحنة: 1، و قد صح أن المراد به حاطب بن أبی بلتعة فی مکاتبته قریشا؟
و قوله تعالی: «یَقُولُونَ لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَّ»: المنافقون:
8، و قد صح أن القائل به عبد الله بن أبی بن سلول؟ و قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ ما ذا یُنْفِقُونَ»: البقرة: 215 و السائل عنه واحد؟، و قوله تعالی: «الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ سِرًّا وَ عَلانِیَةً»: البقرة: 274 و قد ورد أن المنفق کان علیا أو أبا بکر؟ إلی غیر ذلک من الموارد الکثیرة.
و أعجب من الجمیع قوله تعالی: «یَقُولُونَ نَخْشی أَنْ تُصِیبَنا دائِرَةٌ» و القائل هو عبد الله بن أبی، علی ما رووا فی سبب نزوله و تلقوه بالقبول، و الآیة واقعة بین الآیات المبحوث عنها نفسها.
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فإن قیل: إن هذه الموارد لا تخلو عن أناس کانوا یرون رأیهم أو یرضون بفعالهم فعبر الله تعالی عنهم و عمن یلحق بهم بصیغة الجمع. قیل: إن محصله جواز ذلک فی اللغة لنکتة مجوزة فلیجر الآیة أعنی قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ» هذا المجری، و لتکن النکتة هی الإشارة إلی أن أنواع الکرامات الدینیة- و منها الولایة المذکورة فی الآیة- لیست موقوفة علی بعض المؤمنین دون بعض وقفا جزافیا و إنما یتبع التقدم فی الإخلاص و العمل لا غیر.
علی أن جل الناقلین لهذه الأخبار هم صحابة النبی ص و التابعون المتصلون بهم زمانا و هم من زمرة العرب العرباء الذین لم تفسد لغتهم و لم تختلط ألسنتهم و لو کان هذا النحو من الاستعمال لا تبیحه اللغة و لا یعهده أهلها لم تقبله طباعهم، و لکانوا أحق باستشکاله و الاعتراض علیه، و لم یؤثر من أحد منهم ذلک.
و أما قولهم: إن الصدقة بالخاتم لا تسمی زکاة، فیدفعه أن تعین لفظ الزکاة فی معناها المصطلح إنما تحقق فی عرف المتشرعة بعد نزول القرآن بوجوبها و تشریعها فی الدین، و أما الذی تعطیه اللغة فهو أعم من الزکاة المصطلحة فی عرف المتشرعة و یساوق عند الإطلاق أو عند مقابلة الصلاة إنفاق المال لوجه الله کما یظهر مما وقع فیما حکاه الله عن الأنبیاء السالفین کقوله تعالی فی إبراهیم و إسحاق و یعقوب: «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ»: الأنبیاء: 73، و قوله تعالی فی إسماعیل: «وَ کانَ یَأْمُرُ أَهْلَهُ بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ وَ کانَ عِنْدَ رَبِّهِ مَرْضِیًّا»: مریم: 55 و قوله تعالی حکایة عن عیسی (ع) فی المهد: «وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا»: مریم: 31 و من المعلوم أن لیس فی شرائعهم الزکاة المالیة بالمعنی الذی اصطلح علیه فی الإسلام.
و کذا قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی»: الأعلی: 15 و قوله تعالی: «الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی»: اللیل: 18 و قوله تعالی: «الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ»: حم السجدة: 7 و قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِلزَّکاةِ فاعِلُونَ»: المؤمنون: 4، و غیر ذلک من الآیات الواقعة فی السور المکیة و خاصة السور النازلة فی أوائل البعثة کسورة حم السجدة و غیرها، و لم تکن شرعت الزکاة المصطلحة بعد؛ فلیت شعری ما ذا کان یفهمه المسلمون من هذه الآیات فی 
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لفظ الزکاة.
بل آیة الزکاة أعنی قوله تعالی: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ»: التوبة: 103، تدل علی أن الزکاة من أفراد الصدقة، و إنما سمیت زکاة لکون الصدقة مطهرة مزکیة مطلقا، و قد غلب استعمالها فی الصدقة المصطلحة.
فتبین من جمیع ما ذکرنا أنه لا مانع من تسمیة مطلق الصدقة و الإنفاق فی سبیل الله زکاة، و تبین أیضا أن لا موجب لارتکاب خلاف الظاهر بحمل الرکوع علی معناه المجازی، و کذا ارتکاب التوجیه فی قوله «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» حیث أتی باسم إن (وَلِیُّکُمُ) مفردا و بقوله «الَّذِینَ آمَنُوا» و هو خبر بالعطف بصیغة الجمع، هذا.
قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» قال الراغب فی المفردات:
الولاء (بفتح الواو) و التوالی أن یحصل شیئان فصاعدا حصولا لیس بینهما ما لیس منهما، و یستعار ذلک للقرب من حیث المکان و من حیث النسبة و من حیث الصداقة و النصرة و الاعتقاد، و الولایة النصرة، و الولایة تولی الأمر، و قیل: الولایة و الولایة (بالفتح و الکسر) واحدة نحو الدلالة و الدلالة و حقیقته تولی الأمر، و الولی و المولی یستعملان فی ذلک، کل واحد منهما یقال فی معنی الفاعل أی الموالی (بکسر اللام) و معنی المفعول أی الموالی (بفتح اللام) یقال للمؤمن: هو ولی الله عز و جل و لم یرد مولاه، و قد یقال: الله ولی المؤمنین و مولاهم.
قال: و قولهم: تولی إذا عدی بنفسه اقتضی معنی الولایة و حصوله فی أقرب المواضع منه یقال: ولیت سمعی کذا، و ولیت عینی کذا، و ولیت وجهی کذا أقبلت به علیه قال الله عز و جل: «فَلَنُوَلِّیَنَّکَ قِبْلَةً تَرْضاها، فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ، وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ» و إذا عدی بعن لفظا أو تقدیرا اقتضی معنی الإعراض و ترک قربه. انتهی.
و الظاهر أن القرب الکذائی المعبر عنه بالولایة، أول ما اعتبره الإنسان إنما اعتبره فی الأجسام و أمکنتها و أزمنتها ثم أستعیر لأقسام القرب المعنویة بالعکس مما
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ذکره لأن هذا هو المحصل من البحث فی حالات الإنسان الأولیة فالنظر فی أمر المحسوسات و الاشتغال بأمرها أقدم فی عیشة الإنسان من التفکر فی المعقولات و المعانی و أنحاء اعتبارها و التصرف فیها.
و إذا فرضت الولایة- و هی القرب الخاص- فی الأمور المعنویة کان لازمها أن للولی ممن ولیه ما لیس لغیره إلا بواسطته فکل ما کان من التصرف فی شئون من ولیه مما یجوز أن یخلفه فیه غیره فإنما یخلفه الولی لا غیره کولی المیت، فإن الترکة التی کان للمیت أن یتصرف فیها بالملک فإن لوارثه الولی أن یتصرف فیها بولایة الوراثة، و ولی الصغیر یتصرف بولایته فی شئون الصغیر المالیة بتدبیر أمره، و ولی النصرة له أن یتصرف فی أمر المنصور من حیث تقویته فی الدفاع، و الله سبحانه ولی عباده یدبر أمرهم فی الدنیا و الآخرة لا ولی غیره، و هو ولی المؤمنین فی تدبیر أمر دینهم بالهدایة و الدعوة و التوفیق و النصرة و غیر ذلک، و النبی ولی المؤمنین من حیث إن له أن یحکم فیهم و لهم و علیهم بالتشریع و القضاء، و الحاکم ولی الناس بالحکم فیهم علی مقدار سعة حکومته، و علی هذا القیاس سائر موارد الولایة کولایة العتق و الحلف و الجوار و الطلاق و ابن العم، و ولایة الحب و ولایة العهد و هکذا، و قوله: «یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ» أی یجعلون أدبارهم تلی جهة الحرب و تدبر أمرها، و قوله «تَوَلَّیْتُمْ» أی تولیتم عن قبوله أی اتخذتم أنفسکم تلی جهة خلاف جهته بالإعراض عنه أو اتخذتم وجوهکم تلی خلاف جهته بالإعراض عنه؛ فالمحصل من معنی الولایة فی موارد استعمالها هو نحو من القرب یوجب نوعا من حق التصرف و مالکیة التدبیر.
و قد اشتمل قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» «إلخ» من السیاق علی ما یدل علی وحدة ما فی معنی الولایة المذکورة فیه حیث تضمن العد فی قوله: «اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» و أسند الجمیع إلی قوله: «وَلِیُّکُمُ» و ظاهره کون الولایة فی الجمیع بمعنی واحد. و یؤید ذلک أیضا قوله فی الآیة التالیة: «فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ» حیث یشعر أو یدل علی کون المتولین جمیعا حزبا لله لکونهم تحت ولایته؛ فولایة الرسول و الذین آمنوا إنما هو من سنخ ولایة الله.
و قد ذکر الله سبحانه لنفسه من الولایة، الولایة التکوینیة التی تصحح له التصرف فی کل شی‌ء و تدبیر أمر الخلق بما شاء، و کیف شاء قال تعالی: «أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ 
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أَوْلِیاءَ فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُّ»: الشوری: 9 و قال: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ»: السجدة: 4 و قال: «أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ»: یوسف: 101 و قال: «فَما لَهُ مِنْ وَلِیٍّ مِنْ بَعْدِهِ»: الشوری: 44 و فی معنی هذه الآیات قوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ»: ق: 16، و قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ»: الأنفال: 24.
و ربما لحق بهذا الباب ولایة النصرة التی ذکرها لنفسه فی قوله: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ»: سورة محمد- 11، و قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ»: التحریم: 4، و فی معنی ذلک قوله: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ»: «الروم: 47».
و ذکر تعالی أیضا لنفسه الولایة علی المؤمنین فیما یرجع إلی أمر دینهم من تشریع الشریعة و الهدایة و الإرشاد و التوفیق و نحو ذلک کقوله تعالی: «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ»: البقرة: 257، و قوله: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: «آل عمران: 68 و قوله: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ»: الجاثیة: 19، و فی هذا المعنی قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا مُبِیناً»: الأحزاب: 36.
فهذا ما ذکره الله تعالی من ولایة نفسه فی کلامه، و یرجع محصلها إلی ولایة التکوین و ولایة التشریع، و إن شئت سمیتهما بالولایة الحقیقیة و الولایة الاعتباریة.
و قد ذکر الله سبحانه لنبیه (ص) من الولایة التی تخصه الولایة التشریعیة و هی القیام بالتشریع و الدعوة و تربیة الأمة و الحکم فیهم و القضاء فی أمرهم، قال تعالی: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ»: الأحزاب: 6، و فی معناه قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ»: النساء: 105، و قوله: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: الشوری: 52، و قوله: «رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: الجمعة: 2، و قوله: «لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ»: النحل:
44 و قوله: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ»: النساء: 59، و قوله: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ»»: الأحزاب:
36، و قوله: «وَ أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ وَ احْذَرْهُمْ أَنْ یَفْتِنُوکَ عَنْ بَعْضِ ما أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکَ»: المائدة: 49، و قد تقدم أن الله لم یذکر ولایة النصرة علیه للأمة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 14
و یجمع الجمیع أن له (ص) الولایة علی الأمة فی سوقهم إلی الله و الحکم فیهم و القضاء علیهم فی جمیع شئونهم فله علیهم الإطاعة المطلقة فترجع ولایته (ص) إلی ولایة الله سبحانه بالولایة التشریعیة، و نعنی بذلک أن له (ص) التقدم علیهم بافتراض الطاعة لأن طاعته طاعة الله، فولایته ولایة الله کما یدل علیه بعض الآیات السابقة کقوله:
«أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ» (الآیة) و قوله: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً» (الآیة) و غیر ذلک.
و هذا المعنی من الولایة لله و رسوله هو الذی تذکره الآیة للذین آمنوا بعطفه علی الله و رسوله فی قوله: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» علی ما عرفت من دلالة السیاق علی کون هذه الولایة ولایة واحدة هی لله سبحانه بالأصالة و لرسوله و الذین آمنوا بالتبع و بإذن منه تعالی.
و لو کانت الولایة المنسوبة إلی الله تعالی فی الآیة غیر المنسوبة إلی الذین آمنوا- و المقام مقام الالتباس- کان الأنسب أن تفرد ولایة أخری للمؤمنین بالذکر رفعا للالتباس کما وقع نظیره فی نظیرها، قال تعالی: «قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ»: التوبة. 61، فکرر لفظ الإیمان لما کان فی کل من الموضعین لمعنی غیر الآخر، و قد تقدم نظیره فی قوله تعالی: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ النساء- 59، فی الجزء السابق علی هذا الجزء من الکتاب.
علی أن لفظ «وَلِیُّکُمُ» أتی به مفردا و قد نسب إلی الذین آمنوا و هو جمع، و قد وجهه المفسرون بکون الولایة ذات معنی واحد هو لله سبحانه علی الأصالة و لغیره بالتبع.
و قد تبین من جمیع ما مر أن القصر فی قوله: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ» «إلخ»، لقصر الإفراد کان المخاطبین یظنون أن الولایة عامة للمذکورین فی الآیة و غیرهم فأفرد المذکورون للقصر، و یمکن بوجه أن یحمل علی قصر القلب.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ» بیان للذین آمنوا المذکور سابقا، و قوله: «وَ هُمْ راکِعُونَ» حال من فاعل «یُؤْتُونَ» و هو العامل فیه.
و الرکوع هو الهیأة المخصوصة فی الإنسان، و منه الشیخ الراکع، و یطلق فی عرف الشرع علی الهیأة المخصوصة فی العبادة، قال تعالی: «الرَّاکِعُونَ السَّاجِدُونَ»:
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التوبة: 112 و هو ممثل للخضوع و التذلل لله، غیر أنه لم یشرع فی الإسلام فی غیر حال الصلاة بخلاف السجدة.
و لکونه مشتملا علی الخضوع و التذلل ربما أستعیر لمطلق التذلل و الخضوع أو الفقر و الإعسار الذی لا یخلو عادة عن التذلل للغیر.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»، التولی هو الأخذ ولیا، و «الَّذِینَ آمَنُوا» مفید للعهد و المراد به المذکور فی الآیة السابقة: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ»، «إلخ»، و قوله: «فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ» واقع موقع الجزاء و لیس به بل هو من قبیل وضع الکبری موضع النتیجة للدلالة علی علة الحکم، و التقدیر: و من یتول فهو غالب لأنه من حزب الله و حزب الله هم الغالبون، فهو من قبیل الکنایة عن أنهم حزب الله.
و الحزب علی ما ذکره الراغب جماعة فیها غلظ، و قد ذکر الله سبحانه حزبه فی موضع آخر من کلامه قریب المضمون من هذا الموضع، و وسمهم بالفلاح فقال: «لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ إلی أن قال:- أُولئِکَ حِزْبُ اللَّهِ أَلا إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»: المجادلة- 22.
و الفلاح الظفر و إدراک البغیة التی هی الغلبة و الاستیلاء علی المراد، و هذه الغلبة و الفلاح هی التی وعدها الله المؤمنین فی أحسن ما وعدهم به و بشرهم بنیله، قال تعالی:
«قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ»: المؤمنون: 1، و الآیات فی ذلک کثیرة، و قد أطلق اللفظ فی جمیعها، فالمراد الغلبة المطلقة و الفلاح المطلق أی الظفر بالسعادة و الفوز بالحق و الغلبة علی الشقاء، و إدحاض الباطل فی الدنیا و الآخرة، أما فی الدنیا فبالحیاة الطیبة التی توجد فی مجتمع صالح من أولیاء الله فی أرض مطهرة من أولیاء الشیطان علی تقوی و ورع، و أما فی الآخرة ففی جوار رب العالمین.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن علی بن إبراهیم، عن أبیه، عن ابن أبی عمیر، عن عمر بن أذینة،
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عن زرارة؛ و الفضیل بن یسار، و بکیر بن أعین، و محمد بن مسلم، و برید بن معاویة، و أبی الجارود، جمیعا عن أبی جعفر (ع) قال: أمر الله عز و جل رسوله بولایة علی و أنزل علیه: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ» و فرض من ولایة أولی الأمر فلم یدروا ما هی؟ فأمر الله محمدا ص أن یفسر لهم الولایة- کما فسر الصلاة و الزکاة و الصوم و الحج-.
فلما أتاه ذلک من الله ضاق بذلک صدر رسول الله ص، و تخوف أن یرتدوا عن دینهم و أن یکذبوه، فضاق صدره و راجع ربه عز و جل- فأوحی الله عز و جل إلیه: یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ فصدع بأمر الله عز ذکره، فقام بولایة علی (ع) یوم غدیر خم- فنادی: الصلاة جامعة، و أمر الناس أن یبلغ الشاهد الغائب.
قال عمر بن أذینة: قالوا جمیعا غیر أبی الجارود: قال أبو جعفر (ع): و کانت الفریضة الأخری، و کانت الولایة آخر الفرائض- فأنزل الله عز و جل: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی»، قال أبو جعفر (ع): یقول الله عز و جل: لا أنزل علیکم بعد هذه فریضة- قد أکملت لکم الفرائض.
و فی البرهان، و غایة المرام، عن الصدوق بإسناده عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»، قال: إن رهطا من الیهود أسلموا- منهم عبد الله بن سلام- و أسد و ثعلبة و ابن یامین و ابن صوریا- فأتوا النبی ص فقالوا: یا نبی الله- إن موسی أوصی إلی یوشع بن نون، فمن وصیک یا رسول الله؟ و من ولینا بعدک؟ فنزلت هذه الآیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ».
قال رسول الله ص: قوموا فقاموا و أتوا المسجد- فإذا سائل خارج فقال (ص): یا سائل هل أعطاک أحد شیئا؟ قال: نعم هذا الخاتم- قال: من أعطاکه؟
قال: أعطانیه ذلک الرجل الذی یصلی؛ قال علی أی حال أعطاک؟ قال: کان راکعا فکبر النبی ص و کبر أهل المسجد.
فقال النبی ص: علی ولیکم بعدی- قالوا: رضینا بالله ربا، و بمحمد نبیا، و بعلی 
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بن أبی طالب ولیا فأنزل الله عز و جل: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»
الحدیث.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنی أبی، عن صفوان: عن أبان بن عثمان، عن أبی حمزة الثمالی، عن أبی جعفر (ع): بینا رسول الله ص جالس و عنده قوم من الیهود- فیهم عبد الله بن سلام إذ نزلت علیه هذه الآیة- فخرج رسول الله ص إلی المسجد فاستقبله سائل- فقال (ص): هل أعطاک أحد شیئا؟ قال: نعم ذلک المصلی، فجاء رسول الله ص فإذا هو علی (ع):.
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عنه (ع).
و فی أمالی الشیخ، قال: حدثنا محمد بن محمد- یعنی المفید- قال: حدثنی أبو الحسن علی بن محمد الکاتب، قال: حدثنی الحسن بن علی الزعفرانی، قال: حدثنا أبو إسحاق إبراهیم بن محمد الثقفی، قال: حدثنا محمد بن علی، قال: حدثنا العباس بن عبد الله العنبری، عن عبد الرحمن بن الأسود الکندی الیشکری، عن عون بن عبید الله، عن أبیه عن جده أبی رافع قال: دخلت علی رسول الله ص یوما و هو نائم- و حیة فی جانب البیت- فکرهت أن أقتلها و أوقظ النبی ص- فظننت أنه یوحی إلیه فاضطجعت بینه و بین الحیة- فقلت: إن کان منها سوء کان إلی دونه.
فکنت هنیئة فاستیقظ النبی ص و هو یقرأ: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»- حتی أتی علی آخر الآیة- ثم قال: الحمد لله الذی أتم لعلی نعمته، و هنیئا له بفضل الله الذی آتاه، ثم قال لی: ما لک هاهنا؟ فأخبرته بخبر الحیة- فقال لی: اقتلها ففعلت- ثم قال لی: یا (أبا،) رافع کیف أنت- و قوم یقاتلون علیا و هو علی الحق و هم علی الباطل؟ جهادهم حقا لله عز اسمه- فمن لم یستطع بقلبه، لیس وراءه شی‌ء- فقلت:
یا رسول الله ادع الله لی- إن أدرکتهم أن یقوینی علی قتالهم- قال: فدعا النبی ص و قال: إن لکل نبی أمینا، و إن أمینی أبو رافع.
قال: فلما بایع الناس علیا بعد عثمان، و سار طلحة و الزبیر ذکرت قول النبی ص- فبعت داری بالمدینة و أرضا لی بخیبر- و خرجت بنفسی و ولدی مع أمیر المؤمنین (ع)
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- لأستشهد بین یدیه فلم أدرک معه حتی عاد من البصرة، و خرجت معه إلی صفین- (فقاتلت،) بین یدیه بها و بالنهروان أیضا، و لم أزل معه حتی استشهد علی (ع)، فرجعت إلی المدینة و لیس لی بها دار و لا أرض- فأعطانی الحسن بن علی (ع) أرضا بینبع، و قسم لی شطر دار أمیر المؤمنین (ع) فنزلتها و عیالی.
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن الحسن بن زید، عن أبیه زید بن الحسن، عن جده قال: سمعت عمار بن یاسر یقول: وقف لعلی بن أبی طالب سائل و هو راکع فی صلاة تطوع- فنزع خاتمه فأعطاه السائل- فأتی رسول الله ص فأعلم بذلک- فنزل علی النبی ص هذه الآیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»- (إلی آخر الآیة) فقرأها رسول الله ص علینا- ثم قال:
من کنت مولاه فعلی مولاه، اللهم وال من والاه، و عاد من عاداه.
و فی تفسیر العیاشی، عن المفضل بن صالح، عن بعض أصحابه، عن أحدهما (ع) قال: قال: إنه لما نزلت هذه الآیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»- شق ذلک علی النبی ص- و خشی أن تکذبه قریش- فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» (الآیة) فقام بذلک یوم غدیر خم.
و فیه، عن أبی جمیلة عن بعض أصحابه عن أحدهما (ع) قال: إن رسول الله ص قال: إن الله أوحی إلی أن أحب أربعة: علیا و أبا ذر و سلمان و المقداد، فقلت: ألا فما کان من کثرة الناس- أ ما کان أحد یعرف هذا الأمر؟ فقال: بلی ثلاثة، قلت: هذه الآیات التی أنزلت: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»- و قوله: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ»- ما کان أحد یسأل فیمن نزلت؟ فقال من ثم أتاهم لم یکونوا یسألون.
و فی غایة المرام، عن الصدوق بإسناده عن أبی سعید الوراق عن أبیه عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده: فی حدیث مناشدة علی (ع) لأبی بکر- حین ولی أبو بکر الخلافة، و ذکر (ع) فضائله لأبی بکر- و النصوص علیه من رسول الله ص فکان فیما قال له: فأنشدک بالله أ- لی الولایة من الله- مع ولایة رسول الله ص فی آیة زکاة الخاتم أم لک؟ قال: بل لک.
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و فی مجالس الشیخ، بإسناده إلی أبی ذر: فی حدیث مناشدة أمیر المؤمنین (ع) عثمان و الزبیر- و عبد الرحمن بن عوف و سعد بن أبی وقاص- یوم الشوری و احتجاجه علیهم- بما فیه من النصوص من رسول الله ص، و الکل منهم یصدقه (ع) فیما یقوله فکان مما ذکره (ع): فهل فیکم أحد آتی الزکاة و هو راکع فنزلت فیه: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»- غیری؟
قالوا: لا.
و فی الإحتجاج، فی رسالة أبی الحسن الثالث علی بن محمد الهادی (ع) إلی أهل الأهواز حین سألوه عن الجبر و التفویض:
قال (ع): اجتمعت الأمة قاطبة لا اختلاف بینهم فی ذلک: أن القرآن حق لا ریب فیه عند جمیع فرقها- فهم فی حالة الاجتماع علیه مصیبون، و علی تصدیق ما أنزل الله مهتدون لقول النبی ص: «لا تجتمع أمتی علی ضلالة»، فأخبر (ع):
أن ما اجتمعت علیه الأمة- و لم یخالف بعضها بعضا هو الحق، فهذا معنی الحدیث لا ما تأوله الجاهلون، و لا ما قاله المعاندون من إبطال حکم الکتاب، و اتباع أحکام الأحادیث المزورة، و الروایات المزخرفة، و اتباع الأهواء المردئة المهلکة التی تخالف نص الکتاب، و تحقیق الآیات الواضحات النیرات، و نحن نسأل الله أن یوفقنا للصلاة، و یهدینا إلی الرشاد.
ثم قال (ع): فإذا شهد الکتاب بصدق خبر- و تحقیقه فأنکرته طائفة من الأمة- عارضته بحدیث من هذه الأحادیث المزورة، فصارت بإنکارها و دفعها الکتاب ضلالا، و أصح خبر مما عرف تحقیقه من الکتاب- مثل الخبر المجمع علیه من رسول الله ص قال: «إنی مستخلف فیکم خلیفتین کتاب الله و عترتی. ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا بعدی- و إنهما لن یفترقا حتی یردا علی الحوض» و اللفظة الأخری عنه فی هذا المعنی بعینه قوله (ص): «إنی تارک فیکم الثقلین: کتاب الله و عترتی أهل بیتی، و إنهما لن یفترقا حتی یردا علی الحوض، ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا».
وجدنا شواهد هذا الحدیث نصا فی کتاب الله- مثل قوله: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ». ثم اتفقت 
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روایات العلماء- فی ذلک لأمیر المؤمنین (ع): أنه تصدق بخاتمه و هو راکع فشکر الله ذلک له، و أنزل الآیة فیه. ثم وجدنا رسول الله ص- قد أبانه من أصحابه بهذه اللفظة: «من کنت مولاه فعلی مولاه- اللهم وال من والاه و عاد من عاداه» و قوله:
(ص) «علی یقضی دینی، و ینجز موعدی، و هو خلیفتی علیکم بعدی» و قوله (ص) حین استخلفه علی المدینة- فقال: یا رسول الله: أ تخلفنی علی النساء و الصبیان؟ فقال (ص): أ ما ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی- إلا أنه لا نبی بعدی؟.
فعلمنا أن الکتاب شهد بتصدیق هذه الأخبار، و تحقیق هذه الشواهد فیلزم الأمة الإقرار بها- إذا کانت هذه الأخبار وافقت القرآن- فلما وجدنا ذلک موافقا لکتاب الله، و وجدنا کتاب الله موافقا لهذه الأخبار، و علیها دلیلا کان الاقتداء فرضا- لا یتعداه إلا أهل العناد و الفساد.
و فی الإحتجاج، فی حدیث عن أمیر المؤمنین (ع): قال المنافقون لرسول الله ص: هل بقی لربک علینا بعد الذی فرض علینا شی‌ء آخر- یفترضه فتذکر فتسکن أنفسنا إلی أنه لم یبق غیره؟ فأنزل الله فی ذلک: «قُلْ إِنَّما أَعِظُکُمْ بِواحِدَةٍ»- یعنی الولایة فأنزل الله: إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»، و لیس بین الأمة خلاف أنه لم یؤت الزکاة- یومئذ و هو راکع غیر رجل واحد
، الحدیث.
و فی الاختصاص، للمفید عن أحمد بن محمد بن عیسی، عن القاسم بن محمد الجوهری، عن الحسن بن أبی العلاء قال: قلت لأبی عبد الله (ع): الأوصیاء طاعتهم مفترضة؟
فقال: نعم، هم الذین قال الله: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ»- و هم الذین قال الله: إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ».
أقول: و رواه فی الکافی، عن الحسین بن أبی العلاء عنه (ع)، و روی ما فی معناه عن أحمد بن عیسی عنه (ع).
و إسناد نزول ما نزل فی علی (ع) إلی جمیع الأئمة (ع) لکونهم أهل بیت واحد، و أمرهم واحد.
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و عن تفسیر الثعلبی، أخبرنا أبو الحسن محمد بن القاسم الفقیه قال: حدثنا عبد الله بن أحمد الشعرانی قال: أخبرنا أبو علی أحمد بن علی بن رزین قال: حدثنا المظفر بن الحسن الأنصاری قال: حدثنا السری بن علی الوراق قال: حدثنا یحیی بن عبد الحمید الجمانی عن قیس بن الربیع عن الأعمش، عن عبایة بن الربعی قال: حدثنا عبد الله بن عباس رضی الله عنه- و هو جالس بشفیر زمزم یقول قال: رسول الله: إذ أقبل رجل معتم بعمامة- فجعل ابن عباس لا یقول: قال رسول الله- إلا و قال الرجل: قال رسول الله.
فقال له ابن عباس: سألتک بالله من أنت؟ قال: فکشف العمامة عن وجهه و قال: یا أیها الناس من عرفنی فقد عرفنی- و من لم یعرفنی- فأنا جندب بن جنادة البدری أبو ذر الغفاری- سمعت رسول الله بهاتین و إلا فصمتا- و رأیته بهاتین و إلا فعمیتا یقول:
علی قائد البررة و قاتل الکفرة، منصور من نصره، مخذول من خذله.
أما إنی صلیت مع رسول الله یوما من الأیام صلاة الظهر- فسأل سائل فی المسجد فلم یعطه أحد- فرفع السائل یده إلی السماء و قال: اللهم اشهد أنی سألت فی مسجد رسول الله- فلم یعطنی أحد شیئا، و کان علی راکعا فأومأ إلیه بخنصره الیمنی، و کان یتختم فیها فأقبل السائل- حتی أخذ الخاتم من خنصره، و ذلک بعین النبی ص- فلما فرغ من صلاته رفع رأسه إلی السماء- و قال: اللهم موسی سألک فقال: رب اشرح لی صدری، و یسر لی أمری، و احلل عقدة من لسانی یفقهوا قولی، و اجعل لی وزیرا من أهلی هارون أخی، اشدد به أزری، و أشرکه فی أمری. فأنزلت علیه قرآنا ناطقا: سنشد عضدک بأخیک، و نجعل لکما سلطانا فلا یصلون إلیکما بآیاتنا.
اللهم و أنا محمد نبیک و صفیک، اللهم و اشرح لی صدری و یسر لی أمری، و اجعل لی وزیرا من أهلی علیا اشدد به ظهری.
قال أبو ذر: فما استتم رسول الله ص الکلمة- حتی نزل علیه جبرئیل من عند الله تعالی- فقال: یا محمد اقرأ قال: و ما أقرأ- قال: قال: اقرأ: إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ 
و عن الجمع بین الصحاح الستة، لزرین من الجزء الثالث فی تفسیر سورة المائدة
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: قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»: (الآیة) من صحیح النسائی عن ابن سلام: قال أتیت رسول الله ص فقلنا: إن قومنا حادونا لما صدقنا الله و رسوله، و أقسموا أن لا یکلموننا فأنزل الله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ» (الآیة).
ثم أذن بلال لصلاة الظهر فقام الناس یصلون- فمن بین ساجد و راکع و سائل إذ سائل یسأل، و أعطی علی خاتمه و هو راکع- فأخبر السائل رسول الله ص فقرأ علینا رسول الله ص: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ- وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»
و عن مناقب ابن المغازلی الشافعی،": فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» (الآیة)": قال: أخبرنا محمد بن أحمد بن عثمان قال: أخبرنا أبو بکر أحمد بن إبراهیم بن شاذان البزاز إذنا قال: حدثنا الحسن بن علی العدوی قال: حدثنا سلمة بن شبیب قال: حدثنا عبد الرزاق قال أخبرنا مجاهد عن ابن عباس": فی قوله تعالی:
«إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»- قال: نزلت فی علی.
و عنه قال: أخبرنا أحمد بن محمد بن طاوان قال: أخبرنا أبو أحمد عمر بن عبد الله بن شوذب قال: حدثنا محمد بن العسکری الدقاق قال: حدثنا محمد بن عثمان بن أبی شیبة قال: حدثنا عبادة قال: حدثنا عمر بن ثابت عن محمد بن السائب عن أبی صالح، عن ابن عباس قال: کان علی راکعا فجاءه مسکین فأعطاه خاتمه- فقال رسول الله: من أعطاک هذا؟ فقال: أعطانی هذا الراکع- فأنزل الله هذه الآیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا (إلی آخر الآیة
). و عنه قال: حدثنا أحمد بن محمد بن طاوان إذنا: أن أبا أحمد عمر بن عبد الله بن شوذب أخبرهم قال: حدثنا محمد بن جعفر بن محمد العسکری قال: حدثنا محمد بن عثمان قال: حدثنا إبراهیم بن محمد بن میمون قال: حدثنا علی بن عابس قال: دخلت أنا و أبو مریم علی عبد الله بن عطاء، قال أبو مریم: حدث علیا بالحدیث الذی حدثتنی عن 
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أبی جعفر، قال: کنت عند أبی جعفر جالسا- إذ مر علیه ابن عبد الله بن سلام- قلت:
جعلنی الله فداک، هذا ابن الذی عنده علم الکتاب؟ قال: لا و لکنه صاحبکم علی بن أبی طالب- الذی أنزلت فیه آیات من کتاب الله عز و جل: «وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ، أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ، إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» (الآیة
). و عن الخطیب الخوارزمی فی جواب مکاتبة معاویة إلی عمرو بن العاص قال عمرو بن العاص": لقد علمت یا معاویة ما أنزل فی کتابه- من الآیات المتلوات فی فضائله التی لا یشرکه فیها أحد- کقوله تعالی: «یُوفُونَ بِالنَّذْرِ، إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ وَ مِنْ قَبْلِهِ»، و قد قال الله تعالی: «رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ»، و قد قال الله تعالی لرسوله: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی 
و عنه بإسناده إلی أبی صالح عن ابن عباس قال: أقبل عبد الله بن سلام و معه نفر من قومه- ممن قد آمن بالنبی ص فقالوا: یا رسول الله- إن منازلنا بعیدة، و لیس لنا مجلس و لا متحدث دون هذا المجلس، و إن قومنا لما رأونا قد آمنا بالله و رسوله- و قد صدقناه رفضونا، و آلوا علی أنفسهم- أن لا یجالسونا و لا یناکحونا و لا یکلمونا، و قد شق ذلک علینا فقال لهم النبی ص: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ .
ثم إن النبی ص خرج إلی المسجد- و الناس بین قائم و راکع، و بصر بسائل، فقال له النبی: ص هل أعطاک أحد شیئا؟ قال: نعم خاتم من ذهب، فقال له النبی ص:
من أعطاکه؟ فقال: ذلک القائم- و أومأ بیده إلی علی بن أبی طالب- فقال النبی ص:
علی أی حال أعطاک؟ قال: أعطانی و هو راکع، فکبر النبی ص ثم قرأ: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ- (وَ الَّذِینَ آمَنُوا) فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ»- فأنشأ حسان بن ثابت یقول:
أبا حسن تفدیک نفسی و مهجتی‌و کل بطی‌ء فی الهدی و مسارع 
أ یذهب مدحی و المحبین ضائعاو ما المدح فی ذات الإله بضائع؟ 
فأنت الذی أعطیت إذ کنت راکعافدتک نفوس القوم یا خیر راکع 
بخاتمک المیمون یا خیر سیدو یا خیر شار ثم یا خیر بائع 
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و عن الحموینی بإسناده إلی أبی هدبة إبراهیم بن هدبة قال: نبأنا أنس بن مالک: أن سائلا أتی المسجد و هو یقول: من یقرض الملی الوفی؟ و علی راکع یقول بیده خلفه للسائل: أن اخلع الخاتم من یدی، قال: فقال النبی ص: یا عمر وجبت، قال:
بأبی و أمی یا رسول الله ما وجبت؟ قال (ص): وجبت له الجنة، و الله ما خلعه من یده حتی خلعه من کل ذنب و من کل خطیئة.
و عنه بإسناده عن زید بن علی بن الحسین عن أبیه عن جده قال: سمعت عمار بن یاسر- رضی الله عنه- یقول: وقف لعلی بن أبی طالب سائل- و هو راکع فی صلاة التطوع- فنزع خاتمه و أعطاه السائل، فأتی رسول الله ص فأعلمه ذلک، فنزلت علی النبی ص هذه الآیة: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ»- فقرأها رسول الله ص، ثم قال (ص): من کنت مولاه فعلی مولاه.
و عن الحافظ أبی نعیم عن أبی الزبیر عن جابر- رضی الله عنه- قال": جاء عبد الله بن سلام- و أتی معه قوم یشکون مجانبة الناس إیاهم- منذ أسلموا فقال رسول الله ص: أبغوا إلی سائلا- فدخلنا المسجد فدنا سائل إلیه فقال له: أعطاک أحد شیئا؟
قال: نعم- مررت برجل راکع فأعطانی خاتمه، قال: فاذهب فأرنی قال: فذهبنا فإذا علی قائم، فقال: هذا؛ فنزلت: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ».
و عنه عن موسی بن قیس الحضرمی عن سلمة بن کهیل قال": تصدق علی بخاتمه و هو راکع فنزلت! «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ» (الآیة
). و عنه عن عوف بن عبید بن أبی رافع عن أبیه عن جده قال: دخلت علی رسول الله ص و هو نائم إذ یوحی إلیه- و إذا حیة فی جنب البیت- فکرهت أن أدخلها و أوقظه- فاضطجعت بینه و بین الحیة- فإن کان شی‌ء فی دونه، فاستیقظ و هو یتلو هذه الآیة:
«إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»- قال: الحمد لله فأتی إلی جانبی- فقال: ما اضطجعت هاهنا؟
قلت: لمکان هذه الحیة- قال: قم إلیها فاقتلها فقتلتها.
ثم أخذ بیدی فقال: یا أبا رافع- سیکون بعدی قوم یقاتلون علیا حق علی الله جهادهم، فمن لم یستطع جهادهم بیده فبلسانه، فمن لم یستطع بلسانه فبقلبه لیس وراء ذلک.
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أقول: و الروایات فی نزول الآیتین فی قصة التصدق بالخاتم کثیرة أخرجنا عدة منها من کتاب غایة المرام، للبحرانی، و هی موجودة فی الکتب المنقول عنها، و قد اقتصرنا علی ما نقل علیه من اختلاف اللحن فی سرد القصة.
و قد اشترک فی نقلها عدة من الصحابة کأبی ذر و ابن عباس و أنس بن مالک و عمار و جابر و سلمة بن کهیل و أبی رافع و عمرو بن العاص، و علی و الحسین و کذا السجاد و الباقر و الصادق و الهادی و غیرهم من أئمة أهل البیت (ع).
و قد اتفق علی نقلها من غیر رد أئمة التفسیر المأثور کأحمد و النسائی و الطبری و الطبرانی و عبد بن حمید و غیرهم من الحفاظ و أئمة الحدیث و قد تسلم ورود الروایة المتکلمون، و أوردها الفقهاء فی مسألة الفعل الکثیر من بحث الصلاة، و فی مسألة «هل تسمی صدقة التطوع زکاة» و لم یناقش فی صحة انطباق الآیة علی الروایة فحول الأدب من المفسرین کالزمخشری فی الکشاف، و أبی حیان فی تفسیره، و لا الرواة النقلة و هم أهل اللسان.
فلا یعبأ بما ذکره بعضهم: أن حدیث نزول الآیة فی قصة الخاتم موضوع مختلق، و قد أفرط بعضهم کشیخ الإسلام ابن تیمیة فادعی إجماع العلماء علی کون الروایة موضوعا؟
و هی من عجیب الدعاوی، و قد عرفت ما هو الحق فی المقام فی البیان المتقدم.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً وَ لَعِباً مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ الْکُفَّارَ أَوْلِیاءَ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (57) وَ إِذا نادَیْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ اتَّخَذُوها هُزُواً وَ لَعِباً ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْقِلُونَ (58) قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا إِلاَّ أَنْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلُ وَ أَنَّ أَکْثَرَکُمْ فاسِقُونَ (59) قُلْ هَلْ أُنَبِّئُکُمْ بِشَرٍّ مِنْ ذلِکَ مَثُوبَةً عِنْدَ اللَّهِ مَنْ لَعَنَهُ اللَّهُ وَ غَضِبَ عَلَیْهِ وَ جَعَلَ مِنْهُمُ الْقِرَدَةَ وَ الْخَنازِیرَ وَ عَبَدَ الطَّاغُوتَ أُولئِکَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضَلُّ عَنْ سَواءِ السَّبِیلِ (60) وَ إِذا جاؤُکُمْ قالُوا آمَنَّا وَ قَدْ دَخَلُوا بِالْکُفْرِ وَ هُمْ قَدْ خَرَجُوا بِهِ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما کانُوا یَکْتُمُونَ (61)
وَ تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یُسارِعُونَ فِی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ لَبِئْسَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (62) لَوْ لا یَنْهاهُمُ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ عَنْ قَوْلِهِمُ الْإِثْمَ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ لَبِئْسَ ما کانُوا یَصْنَعُونَ (63) وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ وَ لُعِنُوا بِما قالُوا بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ طُغْیاناً وَ کُفْراً وَ أَلْقَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ کُلَّما أَوْقَدُوا ناراً لِلْحَرْبِ أَطْفَأَهَا اللَّهُ وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الْمُفْسِدِینَ (64) وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْکِتابِ آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَکَفَّرْنا عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ لَأَدْخَلْناهُمْ جَنَّاتِ النَّعِیمِ (65) وَ لَوْ أَنَّهُمْ أَقامُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِمْ مِنْ رَبِّهِمْ لَأَکَلُوا مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ ساءَ ما یَعْمَلُونَ (66)
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(بیان)

الآیات تنهی عن اتخاذ المستهزءین بالله و آیاته من أهل الکتاب و الکفار أولیاء
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و تعد أمورا من مساوی صفاتهم و نقضهم مواثیق الله و عهوده و ما یلحق بها بما یناسب غرض السورة (الحث علی حفظ العهود و المواثیق و ذم نقضها).
و کأنها ذات سیاق متصل واحد و إن کان من الجائز أن یکون لبعض أجزائها سبب مستقل من حیث النزول.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ» «إلخ» قال الراغب: الهزء مزح فی خفیة، و قد یقال لما هو کالمزح (انتهی)، و قال: و لعب فلان إذا کان فعله غیر قاصد به مقصدا صحیحا، یلعب لعبا، (انتهی)، و إنما یتخذ الشی‌ء هزؤا و یستهزئ به إذا اتخذ به علی وصف لا یعتنی بأمره اعتناء جد لإظهار أنه مما لا ینبغی أن یلتفت إلیه، و کذا الشی‌ء یلعب به إذا کان مما لا یتخذ لواحد من الأغراض الصحیحة العقلائیة إلا أن یتخذ لبعض الشئون غیر الحقیقیة فالهزؤ بالدین و اللعب به إنما هما لإظهار أنه لا یعدل إلا بعض الأغراض الباطلة غیر الصحیحة و غیر الجدیة، و لو قدروه دینا حقا أو قدروا أن مشرعه و الداعی إلیه و المؤمنین به ذووا أقدام جد و صدق، و احترموا له و لهم مکانهم لما وضعوه ذاک الموضع فاتخاذهم الدین هزؤا و لعبا قضاء منهم بأن لیس له من الواقعیة و المکانة الحقیقیة شی‌ء إلا أن یؤخذ به لیمزح به أو لیلعب به لعبا.
و من هنا یظهر أولا: أن ذکر اتخاذهم الدین هزؤا و لعبا فی وصف من نهی عن ولایتهم إنما هو للإشارة إلی علة النهی فإن الولایة التی من لوازمها الامتزاج الروحی و التصرف فی الشئون النفسیة و الاجتماعیة لا یلائم استهزاء الولی و لعبة بما یقدسه ولیه و یحترمه و یراه أعز من کل شی‌ء حتی من نفسه فمن الواجب أن لا یتخذ من هذا شأنه ولیا، و لا یلقی أزمة التصرف فی الروح و الجسم إلیه.
و ثانیا: ما فی اتخاذ وصف الإیمان فی الخطاب فی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» من المناسبة لمقابلته بقوله: «الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً وَ لَعِباً» و کذلک ما فی إضافة الدین إلیهم فی قوله: «دِینَکُمْ».
و ثالثا: أن قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» بمنزلة التأکید لقوله: لا تَتَّخِذُوا الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَکُمْ هُزُواً وَ لَعِباً» (إلخ)، بتکراره بلفظ أعم و أشمل فإن المؤمن و هو الآخذ بعروة الإیمان لا معنی لأن یرضی بالهزء و اللعب بما آمن به فهؤلاء إن 
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کانوا متلبسین بالإیمان- أی کان الدین لهم دینا- لم یکن لهم بد من تقوی الله فی أمرهم أی عدم اتخاذهم أولیاء.
و من المحتمل أن یکون قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» إشارة إلی ما ذکره تعالی من نحو قوله قبیل آیات: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ» و المعنی:
و اتقوا الله فی اتخاذهم أولیاء إن لم تکونوا منهم، و المعنی الأول لعله أظهر.
قوله تعالی: «وَ إِذا نادَیْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ اتَّخَذُوها هُزُواً وَ لَعِباً» (إلخ) تحقیق لما ذکر أنهم یتخذون دین الذین آمنوا هزوا و لعبا، و المراد بالنداء إلی الصلاة الأذان المشروع فی الإسلام قبل الصلوات المفروضة الیومیة، و لم یذکر الأذان فی القرآن الکریم إلا فی هذا الموضع- کما قیل-.
و الضمیر فی قوله «اتَّخَذُوها» راجع إلی الصلاة أو إلی المصدر المفهوم من قوله:
«إِذا نادَیْتُمْ أعنی المناداة، و یجوز فی الضمیر العائد إلی المصدر التذکیر و التأنیث، و قوله: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْقِلُونَ» تذییل یجری مجری الجواب عن فعلهم و بیان أن صدور هذا الفعل أعنی اتخاذ الصلاة أو الأذان هزوا و لعبا منهم إنما هو لکونهم قوما لا یعقلون فلا یسعهم أن یتحققوا ما فی هذه الأرکان و الأعمال العبادیة الدینیة من حقیقة العبودیة و فوائد القرب من الله، و جماع سعادة الحیاة فی الدنیا و العقبی.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا إِلَّا أَنْ آمَنَّا بِاللَّهِ» (إلی آخر الآیة) قال الراغب فی مفردات القرآن: نقمت الشی‌ء (بالکسر) و نقمته (بالفتح) إذا أنکرته إما باللسان و إما بالعقوبة، قال تعالی: «وَ ما نَقَمُوا إِلَّا أَنْ أَغْناهُمُ اللَّهُ وَ ما نَقَمُوا مِنْهُمْ إِلَّا أَنْ یُؤْمِنُوا بِاللَّهِ هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا» (الآیة) و النقمة: العقوبة قال تعالی: «فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ فِی الْیَمِّ» انتهی.
فمعنی قوله: «هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا إِلَّا أَنْ آمَنَّا» «إلخ»: هل تنکرون أو تکرهون منا إلا هذا الذی تشاهدونه و هو أنا آمنا بالله و ما أنزله و إنکم فاسقون؟ نظیر قول القائل: هل تکره منی إلا أنی عفیف و أنک فاجر، و هل تنکر منی إلا أنی غنی و أنک فقیر؟ إلی غیر ذلک من موارد المقابلة و الازدواج فالمعنی: هل تنکرون منا إلا أنا مؤمنون و أن أکثرکم فاسقون.
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و ربما قیل: إن قوله: «وَ أَنَّ أَکْثَرَکُمْ فاسِقُونَ» بتقدیر لام التعلیل و المعنی:
هل تنقمون منا إلا لأن أکثرکم فاسقون؟.
و قوله: «أَنْ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْنا وَ ما أُنْزِلَ مِنْ قَبْلُ» فی معنی ما أنزل إلینا و إلیکم، و لم ینسبه إلیهم تعریضا بهم کأنهم إذا لم یفوا بما عاهدوا الله علیه و لم یعملوا بما تأمرهم به کتبهم فکتبهم لم تنزل إلیهم و لیسوا بأهلها.
و محصل المعنی: أنا لا نفرق بین کتاب و کتاب مما أنزله الله علی رسله فلا نفرق بین رسله، و فیه تعریض لهم أنهم یفرقون بین رسل الله و یقولون: نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ کما کانوا یقولون: آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَجْهَ النَّهارِ وَ اکْفُرُوا آخِرَهُ، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً»: النساء: 151.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ أُنَبِّئُکُمْ بِشَرٍّ مِنْ ذلِکَ مَثُوبَةً عِنْدَ اللَّهِ مَنْ لَعَنَهُ اللَّهُ» (إلی آخر الآیة) ذکروا أن هذا أمر منه تعالی لنبیه (ص) أن یخاطب أولئک المستهزءین اللاعبین بالدین علی طریق التسلیم أخذا بالنصفة فی التکلیم لیلزمهم أنهم إن نقموا من المؤمنین إیمانهم بالله و ما أنزله علی رسله فعلیهم أن ینقموا أنفسهم لأنهم شر مکانا و أضل عن سواء السبیل لابتلائهم باللعن الإلهی و المسخ بالقردة و الخنازیر و عبادة الطاغوت فإذا لم ینقموا أنفسهم علی ما فیهم من أسباب النقمة فلیس لهم أن ینقموا من لم یبتل إلا بما هو دونه فی الشر، و هم المؤمنون فی إیمانهم علی تقدیر تسلیم أن یکون إیمانهم بالله و کتبه شرا، و لن یکون شرا.
فالمراد بالمثوبة مطلق الجزاء، و لعلها استعیرت للعاقبة و الصفة اللازمة کما یستفاد من تقیید قوله: «بِشَرٍّ مِنْ ذلِکَ مَثُوبَةً» بقوله: «عِنْدَ اللَّهِ» فإن الذی عند الله هو أمر ثابت غیر متغیر و قد حکم به الله و أمر به، قال تعالی: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: النحل: 96، و قال تعالی: «لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41، فهذه المثوبة مثوبة لازمة لکونها عند الله سبحانه.
و فی الکلام شبه قلب، فإن مقتضی استواء الکلام أن یقال: إن اللعن و المسخ 
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و عبادة الطاغوت شر من الإیمان بالله و کتبه و أشد ضلالا، دون أن یقال: إن من لعنه الله و جعل منهم القردة و الخنازیر و عبد الطاغوت شر مکانا و أضل إلا بوضع الموصوف مکان الوصف، و هو شائع فی القرآن الکریم کقوله تعالی: «وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ» (الآیة).
و بالجملة فمحصل المعنی أن إیماننا بالله و ما أنزله علی رسله إن کان شرا عندکم فأنا أخبرکم بشر من ذلک یجب علیکم أن تنقموه و هو النعت الذی فیکم.
و ربما قیل: إن الإشارة بقوله: «ذلِکَ» إلی جمع المؤمنین المدلول علیه بقوله:
«هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا» و علی هذا فالکلام علی استوائه من غیر قلب، و المعنی هل أنبئکم بمن هو شر من المؤمنین لتنقموهم؟ و هم أنتم أنفسکم، و قد ابتلیتم باللعن و المسخ و عبادة الطاغوت.
و ربما قیل: إن قوله: «مِنْ ذلِکَ» إشارة إلی المصدر المدلول علیه بقوله «هَلْ تَنْقِمُونَ مِنَّا» أی هل أنبئکم بشر من نقمتکم هذه مثوبة و جزاء؟ هو ما ابتلیتم به من اللعن و المسخ و غیر ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِذا جاؤُکُمْ قالُوا آمَنَّا وَ قَدْ دَخَلُوا بِالْکُفْرِ وَ هُمْ قَدْ خَرَجُوا بِهِ» (إلی آخر الآیة) یشیر تعالی إلی نفاق قلوبهم و إضمارهم ما لا یرتضیه الله سبحانه فی لقائهم المؤمنین فقال: و إذا جاءوکم قالوا آمنا أی أظهروا الإیمان و الحال أنهم قد دخلوا علیکم مع الکفر و قد خرجوا من عندکم بالکفر أی هم علی حالة واحدة عند الدخول و الخروج و هو الکفر لم یتغیر عنه و إنما یظهرون الإیمان إظهارا، و الحال أن الله یعلم ما کانوا یکتمونه سابقا من الغدر و المکر.
فقوله: «وَ قَدْ دَخَلُوا بِالْکُفْرِ وَ هُمْ قَدْ خَرَجُوا بِهِ» فی معنی قولنا: لم یتغیر حالهم فی الکفر، و الضمیر فی قوله: «هُمْ قَدْ خَرَجُوا» جی‌ء به للتأکید، و إفادة تمییزهم فی الأمر و تثبیت الکفر فیهم.
و ربما قیل: إن المعنی أنهم متحولون فی أحوال الکفر المختلفة.
قوله تعالی: «وَ تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یُسارِعُونَ فِی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ» (إلی آخر الآیة)، الظاهر أن المراد بالإثم هو الخوض فی آیات الدین النازلة علی المؤمنین 
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و القول فی معارف الدین بما یوجب الکفر و الفسوق علی ما یشهد به ما فی الآیة التالیة من قوله: «عَنْ قَوْلِهِمُ الْإِثْمَ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ».
و علی هذا فالأمور الثلاثة أعنی الإثم و العدوان و أکل السحت تستوعب نماذج من فسوقهم فی القول و الفعل، فهم یقترفون الذنب فی القول و هو الإثم القولی، و الذنب فی الفعل و هو إما فیما بینهم و بین المؤمنین و هو التعدی علیهم، و إما عند أنفسهم کأکلهم السحت، و هو الربا و الرشوة و نحو ذلک ثم ذم ذلک منهم بقوله: «لَبِئْسَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» ثم أتبعه بتوبیخ الربانیین و الأحبار فی سکوتهم عنهم و عدم نهیهم عن ارتکاب هذه الموبقات من الآثام و المعاصی و هم عالمون بأنها معاص و ذنوب فقال:
لَوْ لا یَنْهاهُمُ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ عَنْ قَوْلِهِمُ الْإِثْمَ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ لَبِئْسَ ما کانُوا یَصْنَعُونَ».
و ربما أمکن أن یستفاد من قوله: «عَنْ قَوْلِهِمُ الْإِثْمَ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ» عند تطبیقه علی ما فی الآیة السابقة: «یُسارِعُونَ فِی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ» حیث ترک العدوان فی الآیة الثانیة أن الإثم و العدوان شی‌ء واحد، و هو تعدی حدود الله سبحانه قولا تجاه المعصیة الفعلیة التی أنموذجها أکلهم السحت.
فیکون المراد بقوله: «یُسارِعُونَ فِی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ» إراءة سیئة قولیة منهم و هی الإثم و العدوان، و سیئة أخری فعلیة منهم و هی أکلهم السحت.
و المسارعة مبالغة فی معنی السرعة و هی ضد البطء، و الفرق بین السرعة و العجلة علی ما یستفاد من موارد استعمال الکلمتین أن السرعة أمس بعمل الأعضاء و العجلة بعمل القلب، نظیر الفرق بین الخضوع و الخشوع، و الخوف و الخشیة، قال الراغب فی المفردات: السرعة ضد البطء، و یستعمل فی الأجسام و الأفعال، یقال: سرع (بضم الراء) فهو سریع و أسرع فهو مسرع، و أسرعوا صارت إبلهم سراعا نحو أبلدوا، و سارعوا و تسارعوا، انتهی.
و ربما قیل: إن المسارعة و العجلة بمعنی واحد غیر أن المسارعة أکثر ما یستعمل فی الخیر، و أن استعمال المسارعة فی المقام- و إن کان مقام الذم و کانت العجلة أدل علی الذم منها- إنما هو للإشارة إلی أنهم یستعملونها کأنهم محقون فیها، انتهی و لا یخلو عن بعد.
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قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ وَ لُعِنُوا بِما قالُوا بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ» کانت الیهود لا تری جواز النسخ فی الأحکام الدینیة، و لذا کانت لا تقبل بنسخ التوراة و تعیر المسلمین بنسخ الأحکام، و کذا کانت لا تری جواز البداء فی القضایا التکوینیة علی ما یتراءی من خلال الآیات القرآنیة کما تقدم الکلام فیه فی تفسیر قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها»: الآیة البقرة: 106، فی الجزء الأول من هذا الکتاب و فی موارد أخر.
و الآیة أعنی قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» تقبل الانطباق علی قولهم هذا غیر أن ظاهر قوله تعالی جوابا عنهم: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ» یأبی عن ذلک، و یدل علی أنهم إنما تکلموا بهذه الکلمة الأثیمة فی شی‌ء من أمر الرزق أما فی خصوص المؤمنین لما فی عامتهم من الفقر الشامل و العسرة و ضیق المعیشة، و أنهم إنما قالوا هذا القول استهزاء بالله سبحانه إیماء إلی أنه لا یقدر علی إغناء عباده المؤمنین به و إنجائهم من الفقر و المذلة، لکن هذا الوجه لا یناسب وقوع الآیة فی سورة المائدة إن کانت نازلة فی مطاوی سائر آیاتها فإن المسلمین کانوا یوم نزولها علی خصب من العیش و سعة من الرزق و رفاهیة من الحال.
و إما أنهم إنما قالوها لجدب أو غلاء أصابهم فضاقت بذلک معیشتهم، و نکدت حالهم، و اختل نظام حیاتهم، کما ربما یظهر من بعض ما ورد فی أسباب النزول، و هذا الوجه أیضا یأباه سیاق الآیات فإن الظاهر أن الآیات إنما تتعرض لشتات أوصافهم فیما یعود إلی عدوانهم و مکرهم بالنسبة إلی المسلمین نقمة منهم لا ما صدر منهم من إثم القول عند أنفسهم.
و إما أنهم إنما تفوهوا بذلک لما سمعوا أمثال قوله تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً»: البقرة: 245، و قوله تعالی: «وَ أَقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً»: المزمل- 20، فقالوا: ید الله مغلولة لا یقدر علی تحصیل ما ینفق فی حوائجه لترویج دینه و إحیاء دعوته. و قد قالوا ذلک سخریة و استهزاء علی ما یظهر من بعض آخر مما ورد فی أسباب النزول، و هذا الوجه أقرب إلی النظر.
و کیف کان فهذه النسبة أعنی نسبة غل الید و المغلوبیة عند بعض الحوادث مما
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لا یأباه تعلیمهم الدینی و الآراء الموجودة فی التوراة فالتوراة تجوز أن یکون الأمور معجزا لله سبحانه و صادا مانعا له من إنفاذ بعض ما یریده من مقاصده کالأقویاء من الإنسان، یشهد بذلک ما تقصه من قصص الأنبیاء کآدم و غیره.
فعندهم من وجوه الاعتقاد ما یبیح لهم أن ینسبوا إلیه تعالی ما لا یناسب ساحة قدسه و کبریاء ذاته جلت عظمته و إن کانت الکلمة إنما صدرت منهم استهزاء فإن لکل فعل مبادئ فی الاعتقاد ینبعث إلیه الإنسان منها و یتجرأ بها.
و أما قوله: غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ وَ لُعِنُوا بِما قالُوا» فهو دعاء علیهم بعذاب مشابه لما نسبوا إلیه تعالی من النقص غیر المناسب لساحة قدسه، و هو مغلولیة الید و انسلاب القدرة علی ما یحبه و یشاؤه، و علی هذا فقوله: «وَ لُعِنُوا بِما قالُوا» عطف تفسیر علی قوله: «غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ» فإن مغلولیة أیدیهم مصداق لعنة الله علیهم إذ القول من الله سبحانه فعل، و لعنه تعالی أحدا إنما هو تعذیبه بعذاب إما دنیوی أو أخروی فاللعن هو العذاب المساوی لغل أیدیهم أو الأعم منه و من غیره.
و ربما احتمل کون قوله: «غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ» (إلخ) إخبارا عن وقوع کلمة العذاب و هو جزاء اجترائهم علی الله سبحانه بقولهم: «یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» علیهم، و الوجه الأول أقرب من الفهم.
و أما قوله: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ» فهو جواب عن قولهم:
«یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» مضروب فی قالب الإضراب.
و الجملة أعنی قوله: «یَداهُ مَبْسُوطَتانِ» کنایة عن ثبوت القدرة، و هو شائع فی الاستعمال.
و إنما قیل: «یَداهُ» بصیغة التثنیة مع کون الیهود إنما أتوا فی قولهم: «یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» بصیغة الإفراد لیدل علی کمال القدرة کما ربما یستفاد من نحو قوله تعالی: «قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ»: ص- 75 لما فیه من الإشعار أو الدلالة علی إعمال کمال القدرة، و نحو قولهم: «لا یدین بها لک» فإن ذلک مبالغة فی نفی کل قدرة و نعمة.
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و ربما ذکروا للید معانی مختلفة فی اللغة غیر الجارحة کالقدرة و القوة و النعمة و الملک و غیر ذلک، لکن الحق أن اللفظة موضوعة فی الأصل للجارحة، و إنما استعملت فی غیرها من المعانی علی نحو الاستعارة لکونها من الشئون المنتسبة إلی الجارحة نوعا من الانتساب کانتساب الإنفاق و الجود إلی الید من حیث بسطها، و انتساب الملک إلیها من حیث التصرف و الوضع و الرفع و غیر ذلک.
فما یثبته الکتاب و السنة لله سبحانه من الید یختلف معناه باختلاف الموارد کقوله تعالی: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ» (الآیة)، و قوله: «أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ»: ص- 75 یراد به القدرة و کمالها، و قوله: «بِیَدِکَ الْخَیْرُ»: آل عمران: 26، و قوله: «فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 83، و قوله: «تَبارَکَ الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ»: الملک: 1، إلی غیر ذلک یراد بها الملک و السلطة، و قوله:
«لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ»: الحجرات: 1 یراد بها الحضور و نحوه.
و أما قوله: «یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ» فهو بیان لقوله: «یَداهُ مَبْسُوطَتانِ».
قوله تعالی: «وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ طُغْیاناً وَ کُفْراً» هذه الجملة و ما یتلوها إلی آخر الآیة کلام مسرود لتوضیح قوله: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ غُلَّتْ أَیْدِیهِمْ وَ لُعِنُوا بِما قالُوا» علی ما یعطیه السیاق.
فأما قوله: «وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ» (إلخ)، فیشیر إلی أن اجتراءهم علی الله العظیم و تفوههم بمثل قولهم: «یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» لیس من المستبعد منهم فإن القوم متلبسون بالاعتداء و الکفر من قدیم أیامهم، و قد أورثهم ذلک البغی و الحسد، و لا یؤمن من هذه سجیته إذا رأی أن الله فضل غیره علیه بما لا یقدر قدره من النعمة أن یزداد طغیانا و کفرا.
و الیهود کانت تری لنفسها السیادة و التقدم علی الدنیا، و کانت تتسمی بأهل الکتاب، و تتباهی بالربانیین و الأحبار، و تفتخر بالعلم و الحکمة، و تسمی سائر الناس أمیین، فإذا رأت قرآنا نازلا علی قوم کانت تتذلل لعلمها و کتابها- کما کانت هی الحرمة المراعاة بینها و بین العرب فی الجاهلیة- ثم أمعنت فیه فوجدته کتابا إلهیا مهیمنا علی ما تقدم علیه من الکتب السماویة، و مشتملا علی الحق الصریح و التعلیم 
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العالی و الهدایة التامة ثم أحست بما یتعقبه من ذلتها و استکانتها فی نفس ما کانت تتعزز و تتباهی به و هو العلم و الکتاب.
لا جرم تستیقظ من رقدتها، و تطغی عادیتها، و یزید طغیانها و کفرها.
فنسبة زیادة طغیانهم و کفرهم إلی القرآن إنما هی بعنایة أن أنفسهم الباغیة الحاسدة ثارت بالطغیان و الکفر بمشاهدة نزول القرآن و إدراک ما یتضمنه من المعارف الحقة و الدعوة الظاهرة.
علی أن الله سبحانه ینسب الهدایة و الإضلال فی کتابه إلی نفسه کثیرا کقوله:
«کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: الإسراء: 20 و قال فی خصوص القرآن: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: الإسراء: 82 و الإضلال أو ما یشبهه إنما یعد مذموما إذا کان إضلالا ابتدائیا، و أما ما کان منه من قبیل الجزاء إثر فسق و معصیة من الضال یوجب نزول السخط الإلهی علیه و یستدعی حلول ما هو أشد مما هو فیه من الضلال فلا ضیر فی الإضلال بهذا المعنی و لا ذم یلحقه کما یشیر إلیه قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26، و قوله: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: الصف- 5.
و بالأخرة یعود معنی زیادة القرآن طغیانهم و کفرهم إلی سلب التوفیق و عدم تعلق العنایة الإلهیة بردهم مما هم فیه من الطغیان و الکفر بآیات الله إلی التسلیم و الإیمان بإجابة الدعوة الحقة، و قد تقدم البحث عن هذا المعنی فی تفسیر قوله تعالی: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26 فی الجزء الأول من هذا الکتاب.
و لنرجع إلی أول الکلام فقوله: «وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ» (إلخ)، کأنه مسوق لرفع الاستبعاد و التعجب الناشئ من اجتراء هؤلاء المتسمین بأهل الکتاب، و المدعین أنهم أبناء الله و أحباؤه علی ربهم بمثل هذه الکلمة المهینة المزریة: (ید الله مغلولة).
و إن من المحتوم اللازم لهم هذه الزیادة فی الطغیان و الکفر التی هذه الکلمة من آثارها و سیتلوها آثار بعد آثار مشوهة، و هذا هو المستفاد من التأکید المدلول علیه بلام القسم و نون التأکید فی قوله: «لَیَزِیدَنَّ».
و فی تعقیب الطغیان بالکفر من غیر عکس جری علی الترتیب الطبعی فإن 
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الکفر من آثار الطغیان و تبعاته.
قوله تعالی: «وَ أَلْقَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» ضمیر بینهم راجع إلی الیهود علی ما هو ظاهر وقوع الجملة فی سیاق الکلام علی الیهود خاصة و إن کانت الآیات بدأت الکلام فی أهل الکتاب عامة، و علی هذا فالمراد بالعداوة و البغضاء بینهم ما یرجع إلی الاختلاف فی المذاهب و الآراء، و قد أشار الله سبحانه إلیه فی مواضع من کلامه کقوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ- إلی أن قال- فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: الجاثیة: 17 و غیر ذلک من الآیات.
و العداوة کان المراد بها البغض الذی یستصحب التعدی فی العمل، و البغضاء هو مطلق ما فی القلب من حالة النفار و إن لم یستعقب التعدی فی العمل فیفید اجتماعهما معنی البغض الذی یوجب الظلم علی الغیر و البغض الذی یقصر عنه.
و فی قوله تعالی: «إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» ما لا یخفی من الدلالة علی بقاء أمتهم إلی آخر الدنیا.
قوله تعالی: «کُلَّما أَوْقَدُوا ناراً لِلْحَرْبِ أَطْفَأَهَا اللَّهُ» إیقاد النار إشعالها، و إطفاؤها إخمادها، و المعنی واضح، و من المحتمل أن یکون قوله: «کُلَّما أَوْقَدُوا» (إلخ) بیانا لقوله: «وَ أَلْقَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ» (إلخ) فیعود المعنی إلی أنه کلما أثاروا حربا علی النبی ص و المؤمنین أطفأها الله بإلقاء الاختلاف بینهم.
و الآیة علی ما یدل علیه السیاق تسجل علیهم خیبة المسعی فی إیقاد النیران التی یوقدونها علی دین الله سبحانه، و علی المسلمین بما أنهم مؤمنون بالله و آیاته، و أما الحروب التی ربما أمکن أن یوقدوا نارها لا لأمر الدین الحق بل لسیاسة أو تغلب جنسی أو ملی فهی خارجة عن مساق الآیة.
قوله تعالی: «وَ یَسْعَوْنَ فِی الْأَرْضِ فَساداً وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الْمُفْسِدِینَ» السعی هو السیر السریع، و قوله: «فَساداً» مفعول له أی یجتهدون لإفساد الأرض، و الله لا یحب المفسدین فلا یخلیهم و أن ینالوا ما أرادوه من فساد الأرض فیخیب سعیهم، و الله أعلم.
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فهذا کله بیان لکونهم غلت أیدیهم و لعنوا بما قالوا، حیث إنهم غیر نائلین ما قصدوه من إثارة الحروب علی النبی ص و المسلمین، و ما اجتهدوا لأجله من فساد الأرض.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْکِتابِ آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَکَفَّرْنا عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ (إلخ) عود إلی حال أهل الکتاب عامة کما کان بدأ الکلام فیهم عامة، و ختم الکلام بتخلیص القول فی ما فاتهم من نعمة السعادة فی الآخرة و الدنیا، و هی جنة النعیم و نعمة الحیاة السعیدة.
و المراد بالتقوی بعد الإیمان التورع عن محارم الله و اتقاء الذنوب التی تحتم السخط الإلهی و عذاب النار، و هی الشرک بالله و سائر الکبائر الموبقة التی أوعد الله علیها النار، فیکون المراد بالسیئات التی وعد الله سبحانه تکفیرها الصغائر من الذنوب، و ینطبق علی قوله سبحانه: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: النساء: 31.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ أَقامُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِمْ مِنْ رَبِّهِمْ لَأَکَلُوا مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ» المراد بالتوراة و الإنجیل الکتابان السماویان اللذان یذکر القرآن أن الله أنزلهما علی موسی و عیسی (ع) دون ما بأیدی القوم من الکتب التی یذکر أنه لعبت بها ید التحریف.
و الظاهر أن المراد بما أنزل إلیهم من ربهم سائر الکتب المنسوبة إلی الأنبیاء الموجودة عندهم کمزامیر داود الذی یسمیه القرآن بالزبور، و غیره من الکتب.
و أما احتمال أن یکون المراد به القرآن فیبعده أن القرآن نسخ بأحکامه شرائع التوراة و الإنجیل فلا وجه لعدهما معه و تمنی أن یکونوا أقاموهما مع القرآن الناسخ لهما، و القول بأن العمل بالقرآن عمل بهما أیضا، کما أن العمل بالأحکام الناسخة فی الإسلام عمل بمجموع شرائع الإسلام المتضمنة للناسخ و المنسوخ جمیعا لکون دین الله واحدا لا یزاحم بعضه بعضا، غایة الأمر أن بعض الأحکام مؤجلة موقوتة من غیر تناقض یدفعه أن الله سبحانه عبر عن هذا العمل بالإقامة و هی حفظ الشی‌ء علی ساق، و لا یلائم ذلک الأحکام المنسوخة بما هی منسوخة، فإقامة التوراة و الإنجیل إنما یصح حین کانت 
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الشریعتان لم تنسخا بشریعة أخری، و الإنجیل لم ینسخ شریعة التوراة إلا فی أمور یسیرة.
علی أن قوله تعالی: «وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِمْ مِنْ رَبِّهِمْ» یعدهم منزلا إلیهم، و غیر معهود من کلامه تعالی أن یذکر أن القرآن نزل إلیهم.
فالظاهر أن المراد بما أنزل إلیهم من ربهم بعد التوراة و الإنجیل سائر الکتب و أقسام الوحی المنزلة علی أنبیاء بنی إسرائیل کزبور داود و غیره، و المراد بإقامة هذه الکتب حفظ العمل العام بما فیها من شرائع الله تعالی، و الاعتقاد بما بین الله تعالی فیها من معارف المبدأ و المعاد من غیر أن یضرب علیها بحجب التحریف و الکتمان و الترک الصریح، فلو أقاموها هذه الإقامة لأکلوا من فوقهم و من تحت أرجلهم.
و أما قوله تعالی: «لَأَکَلُوا مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ» فالمراد بالأکل التنعم مطلقا سواء کان بالأکل کما فی مورد الأغذیة أو بغیره کما فی غیره، و استعمال الأکل فی مطلق التصرف و التنعم من غیر مزاحم شائع فی اللغة.
و المراد من فوقهم هو السماء، و من تحت أرجلهم هو الأرض، فالجملة کنایة عن تنعمهم بنعم السماء و الأرض و إحاطة برکاتهما علیهم نظیر ما وقع فی قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ، وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: الأعراف: 96.
و الآیة من الدلیل علی أن لإیمان هذا النوع أعنی نوع الإنسان و أعماله الصالحة تأثیرا فی صلاح النظام الکونی من حیث ارتباطه بالنوع الإنسانی فلو صلح هذا النوع صلح نظام الدنیا من حیث إیفائه باللازم لحیاة الإنسان السعیدة من اندفاع النقم و وفور النعم.
و یدل علی ذلک آیات أخری کثیرة فی القرآن بإطلاق لفظها کقوله تعالی ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلُ کانَ أَکْثَرُهُمْ مُشْرِکِینَ الروم- 42 و قوله تعالی وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ الشوری- 30 إلی غیر ذلک و قد تقدم بعض ما یتعلق به من الکلام فی البحث عن أحکام الأعمال فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
قوله تعالی مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ ساءَ ما یَعْمَلُونَ الاقتصاد أخذ
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القصد و هو التوسط فی الأمور فالأمة المقتصدة هی المعتدلة فی أمر الدین و التسلیم لأمر الله.
و الکلام مستأنف أرید به بیان حال جمیع ما نسب إلیهم من التعدی عن حدود الله و الکفر بآیات الله و نزول السخط و اللعن علی جماعتهم أن ذلک کله إنما تلبس به أکثرهم و هو المصحح لنسبة هذه الفظائع إلیهم و أن منهم أمة معتدلة لیست علی هذا النعت و هذا من نصفة الکلام الإلهی حیث لا یضیع حقا من الحقوق و یراقب إحیاء أمر الحق و إن کان قلیلا.
و قد تعرض لذلک أیضا فی مطاوی الآیات السابقة لکن لا بهذه المثابة من التصریح کقوله وَ أَنَّ أَکْثَرَکُمْ فاسِقُونَ و قوله وَ تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یُسارِعُونَ إلخ و قوله وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ طُغْیاناً وَ کُفْراً.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی وَ إِذا جاؤُکُمْ قالُوا آمَنَّا الآیة- قال نزلت فی عبد الله بن أبی- لما أظهر الإسلام و قد دخلوا بالکفر.
أقول ظاهر السیاق أنها نازلة فی أهل الکتاب لا فی المنافقین إلا أن تکون نزلت وحدها.
و فیه فی قوله تعالی وَ هُمْ قَدْ خَرَجُوا بِهِ الآیة قال قال قد خرجوا به من الإیمان.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن عمر بن ریاح عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له بلغنی أنک تقول- من طلق لغیر السنة أنک لا تری طلاقه شیئا- فقال أبو جعفر (ع) ما أقول بل الله عز و جل یقوله- أما و الله لو کنا نفتیکم بالجور لکنا شرا منکم- إن الله یقول لَوْ لا یَنْهاهُمُ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ- عَنْ قَوْلِهِمُ الْإِثْمَ وَ أَکْلِهِمُ السُّحْتَ 
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): إن عمر بن 
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ریاح زعم أنک قلت: لا طلاق إلا ببینة؟ قال: فقال: ما أنا قلته بل الله تبارک و تعالی یقول: أما و الله لو کنا نفتیکم بالجور لکنا أشر منکم! إن الله یقول: «لَوْ لا یَنْهاهُمُ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ».
و فی مجالس الشیخ، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ»: فقال کانوا یقولون: قد فرغ من الأمر.
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره عن یعقوب بن شعیب و عن حماد عنه (ع).
و فی تفسیر القمی،: قال": قالوا: قد فرغ الله من الأمر- لا یحدث غیر ما قدره فی التقدیر الأول، فرد الله علیهم فقال: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ یُنْفِقُ کَیْفَ یَشاءُ» أی یقدم و یؤخر، و یزید و ینقص و له البداء و المشیة.
أقول: و روی هذا المعنی الصدوق فی المعانی، بإسناده عن إسحاق بن عمار عمن سمعه عن الصادق (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام المشرقی عن أبی الحسن الخراسانی (ع) قال: إن الله کما وصف نفسه أحد صمد نور، ثم قال: «بَلْ یَداهُ مَبْسُوطَتانِ»- فقلت له: أ فله یدان هکذا؟- و أشرت بیدی إلی یده- فقال: لو کان هکذا کان مخلوقا.
أقول: و رواه الصدوق فی العیون، بإسناده عن المشرقی عنه (ع).
و فی المعانی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت جعفرا (ع) فقلت: قوله عز و جل: «یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ»؟ قال: الید فی کلام العرب القوة و النعمة- قال: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا داوُدَ ذَا الْأَیْدِ، وَ السَّماءَ بَنَیْناها بِأَیْدٍ- أی بقوة- وَ إِنَّا لَمُوسِعُونَ» قال: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»- قال: أی قواهم، و یقال:
لفلان عندی ید بیضاء أی نعمة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ أَقامُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ» (الآیة):
یعنی الیهود و النصاری- «لَأَکَلُوا مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ»- قال: قال: من فوقهم 
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المطر، و من تحت أرجلهم النبات.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ» (الآیة) عن أبی الصهباء الکبری قال: سمعت علی بن أبی طالب دعا رأس الجالوت- و أسقف النصاری فقال: إنی سائلکما عن أمر و أنا أعلم به منکما فلا تکتما- ثم دعا أسقف النصاری فقال:
أنشدک بالله الذی أنزل الإنجیل علی عیسی، و جعل علی رجله البرکة، و کان یبرئ الأکمة و الأبرص، و أزال ألم العین، و أحیا المیت، و صنع لکم من الطین طیورا، و أنبأکم بما تأکلون و ما تدخرون؛ فقال: دون هذا أصدق-.
فقال علی (ع): بکم افترقت بنو إسرائیل بعد عیسی؟ فقال: لا و الله و لا فرقة واحدة- فقال علی (ع): کذبت و الله الذی لا إله إلا هو- لقد افترقت علی اثنین و سبعین فرقة- کلها فی النار إلا فرقة واحدة- إن الله یقول: «مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ- وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ ساءَ ما یَعْمَلُونَ» فهذه التی تنجو.
و فیه، عن زید بن أسلم، عن أنس بن مالک قال: کان رسول الله ص یقول: تفرقت أمة موسی علی إحدی و سبعین فرقة، سبعون منها فی النار و واحدة فی الجنة، و تفرقت أمة عیسی علی اثنتین و سبعین فرقة، إحدی و سبعون فی النار و واحدة فی الجنة، و تعلو أمتی علی الفرقتین جمیعا بملة- واحدة فی الجنة و اثنتان و سبعون فی النار، قالوا: من هم یا رسول الله؟ قال: الجماعات، الجماعات.
و فیه،: قال یعقوب بن یزید: کان علی بن أبی طالب (ع) إذا حدث هذا الحدیث- عن رسول الله ص تلا فیه قرآنا: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْکِتابِ آمَنُوا وَ اتَّقَوْا- لَکَفَّرْنا عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ إلی قوله- ساءَ ما یَعْمَلُونَ»، و تلا أیضا: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ یعنی أمة محمد ص.



[سورة المائدة (5): آیة 67]





اشارة

یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ (67)
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(بیان)

معنی الآیة فی نفسها ظاهر فإنها تتضمن أمر الرسول ص بالتبلیغ فی صورة التهدید، و وعده (ص) بالعصمة من الناس، غیر أن التدبر فی الآیة من حیث وقوعها موقعها الذی وقعت فیه، و قد حففتها الآیات المتعرضة لحال أهل الکتاب و ذمهم و توبیخهم بما کانوا یتعاورونه من أقسام التعدی إلی محارم الله و الکفر بآیاته. و قد اتصلت بها من جانبیها الآیتان، أعنی قوله: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ أَقامُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِمْ مِنْ رَبِّهِمْ لَأَکَلُوا مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ» (الآیة)، و قوله تعالی:
«قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ حَتَّی تُقِیمُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ» (الآیة).
ثم الإمعان فی التدبر فی نفس الآیة و ارتباط الجمل المنضودة فیها یزید الإنسان عجبا علی عجب.
فلو کانت الآیة متصلة بما قبلها و ما بعدها فی سیاق واحد فی أمر أهل الکتاب لکان محصلها أمر النبی ص أشد الأمر بتبلیغ ما أنزله الله سبحانه فی أمر أهل الکتاب، و تعین بحسب السیاق أن المراد بما أنزل إلیه من ربه هو ما یأمره بتبلیغه فی قوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ حَتَّی تُقِیمُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ» (الآیة).
و سیاق الآیة یأباه فإن قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» یدل علی أن هذا الحکم المنزل المأمور بتبلیغه أمر مهم فیه مخافة الخطر علی نفس النبی ص أو علی دین الله تعالی من حیث نجاح تبلیغه، و لم یکن من شأن الیهود و لا النصاری فی عهد النبی ص أن یتوجه إلیه من ناحیتهم خطر یسوغ له (ص) أن یمسک عن التبلیغ أو یؤخره إلی حین فیبلغ الأمر إلی حیث یحتاج إلی أن یعده الله بالعصمة منهم إن بلغ ما أمر به فیهم حتی فی أوائل هجرته (ص) إلی المدینة و عنده حدة الیهود و شدتهم حتی انتهی إلی وقائع خیبر و غیرها.
علی أن الآیة لا تتضمن أمرا شدیدا و لا قولا حادا، و قد تقدم علیه تبلیغ ما هو أشد و أحد و أمر من ذلک علی الیهود، و قد أمر النبی ص بتبلیغ ما هو أشد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 43
من ذلک کتبلیغ التوحید و نفی الوثنیة إلی کفار قریش و مشرکی العرب و هم أغلظ جانبا و أشد بطشا و أسفک للدماء، و أفتک من الیهود و سائر أهل الکتاب، و لم یهدده الله فی أمر تبلیغهم و لا آمنه بالعصمة منهم.
علی أن الآیات المتعرضة لحال أهل الکتاب معظم أجزاء سورة المائدة فهی نازلة فیها قطعا، و الیهود کانت عند نزول هذه السورة قد کسرت سورتهم، و خمدت نیرانهم، و شملتهم السخطة و اللعنة کلما أوقدوا نارا للحرب أطفأها الله فلا معنی لخوف رسول الله ص منهم فی دین الله، و قد دخلوا یومئذ فی السلم فی حظیرة الإسلام و قبلوا هم و النصاری الجزیة، و لا معنی لتقریره تعالی له خوفه منهم و اضطرابه فی تبلیغ أمر الله إلیهم، و هو أمر قد بلغ إلیهم ما هو أعظم منه، و قد وقف قبل هذا الموقف فیما هو أهول منه و أوحش.
فلا ینبغی الارتیاب فی أن الآیة لا تشارک الآیات السابقة علیها و اللاحقة لها فی سیاقها، و لا تتصل بها فی سردها، و إنما هی آیة مفردة نزلت وحدها.
و الآیة تکشف عن أمر قد أنزل علی النبی ص (إما مجموع الدین أو بعض أجزائه) و کان النبی ص یخاف الناس من تبلیغه و یؤخره إلی حین یناسبه، و لو لا مخافته و إمساکه لم یحتج إلی تهدیده بقوله: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» کما وقع فی آیات أول البعثة الخالیة عن التهدید کقوله تعالی: «اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ» إلی آخر سورة العلق، و قوله: «یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ قُمْ فَأَنْذِرْ»: المدثر: 2، و قوله:
فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ وَ اسْتَغْفِرُوهُ وَ وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ حم السجدة: 6، إلی غیر ذلک.
فهو (ص) کان یخافهم و لم یکن مخافته من نفسه فی جنب الله سبحانه فهو أجل من أن یستنکف عن تفدیة نفسه أو یبخل فی شی‌ء من أمر الله بمهجته فهذا شی‌ء تکذبه سیرته الشریفة و مظاهر حیاته، علی أن الله شهد فی رسله علی خلاف ذلک کما قال تعالی: «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً»: الأحزاب: 39 و قد قال تعالی فی أمثال هذه الفروض:
«فَلا تَخافُوهُمْ وَ خافُونِ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: آل عمران- 175، و قد مدح الله سبحانه طائفة من عباده بأنهم لم یخشوا الناس فی عین أن الناس خوفوهم فقال: «الَّذِینَ قالَ لَهُمُ 
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النَّاسُ إِنَّ النَّاسَ قَدْ جَمَعُوا لَکُمْ فَاخْشَوْهُمْ فَزادَهُمْ إِیماناً وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ وَ نِعْمَ الْوَکِیلُ»: آل عمران: 173.
و لیس من الجائز أن یقال: إنه (ص) کان یخاف علی نفسه أن یقتلوه فیبطل بذلک أثر الدعوة و ینقطع دابرها فکان یعوقه إلی حین لیس فیه هذه المفسدة فإن الله سبحانه یقول له (ص): «لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ»: آل عمران: 128، لم یکن الله سبحانه یعجزه لو قتلوا النبی ص أن یحیی دعوته بأی وسیلة من الوسائل شاء، و بأی سبب أراد.
نعم من الممکن أن یقدر لمعنی قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» أن یکون النبی ص یخاف الناس فی أمر تبلیغه أن یتهموه بما یفسد به الدعوة فسادا لا تنجح معه أبدا فقد کان أمثال هذا الرأی و الاجتهاد جائزا له مأذونا فیه من دون أن یرجع معنی الخوف إلی نفسه بشی‌ء.
و من هنا یظهر أن الآیة لم تنزل فی بدء البعثة کما یراه بعض المفسرین إذ لا معنی حینئذ لقوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» إلا أن یکون النبی ص یماطل فی إنجاز التبلیغ خوفا من الناس علی نفسه أن یقتلوه فیحرم الحیاة أو أن یقتلوه و یذهب التبلیغ باطلا لا أثر له فإن ذلک کله لا سبیل إلی احتماله.
علی أن المراد بما أنزل إلیه من ربه لو کان أصل الدین أو مجموعة فی الآیة عاد معنی قوله: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» إلی نحو قولنا: یا أیها الرسول بلغ الدین و إن لم تبلغ الدین فما بلغت الدین.
و أما جعله من قبیل قول أبی النجم:
أنا أبو النجم و شعری شعری.
کما ذکره بعضهم أن معنی الآیة: و إن لم تبلغ الرسالة فقد لزمک شناعة القصور فی التبلیغ و الإهمال فی المسارعة إلی ایتمار ما أمرک به الله سبحانه، و أکده علیک کما أن معنی قول أبی النجم: إنی أنا أبو النجم و شعری شعری المعروف بالبلاغة المشهور بالبراعة.
فإن ذلک فاسد لأن هذه الصناعة الکلامیة إنما تصح فی موارد العام و الخاص و المطلق و المقید و نظائر ذلک فیفاد بهذا السیاق اتحادهما کقول أبی النجم: شعری شعری 
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أی لا ینبغی أن یتوهم علی متوهم أن قریحتی کلت أو أن الحوادث أعیتنی أن أقول من الشعر ما کنت أقوله فشعری الذی أقول الیوم هو شعری الذی کنت أقوله بالأمس.
و أما قوله تعالی: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» فلیس یجری فیه مثل هذه العنایة فإن الرسالة التی هی مجموع الدین أو أصله علی تقدیر نزول الآیة فی أول البعثة أمر واحد غیر مختلف و لا متغیر حتی یصح أن یقال: إن لم تبلغ هذه الرسالة فما بلغت تلک الرسالة أو لم تبلغ أصل الرسالة فإن المفروض أنه أصل الرسالة التی هی مجموع المعارف الدینیة.
فقد تبین أن الآیة بسیاقها لا تصلح أن تکون نازلة فی بدء البعثة و یکون المراد فیها بما أنزل إلی الرسول ص مجموع الدین أو أصله، و یتبین بذلک أنها لا تصلح أن تکون نازلة فی خصوص تبلیغ مجموع الدین أو أصله فی أی وقت آخر غیر بدء البعثة فإن الإشکال إنما ینشأ من جهة لزوم اللغو فی قوله تعالی: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» کما مر.
علی أن قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» لا یلائم النزول فی أی وقت آخر غیر بدء البعثة علی تقدیر إرادة الرسالة بمجموع الدین أو أصله، و هو ظاهر.
علی أن محذور دلالة قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» علی أن النبی ص کان یخاف الناس فی تبلیغه علی حاله.
فظهر أن لیس هذا الأمر الذی أنزل علی النبی ص و أکدت الآیة تبلیغه هو مجموع الدین أو أصله علی جمیع تقادیره المفروضة، فلنضع أنه بعض الدین، و المعنی:
بلغ الحکم الذی أنزل إلیک من ربک و إن لم تفعل فما بلغت رسالته «إلخ»، و لازم هذا التقدیر أن یکون المراد بالرسالة مجموع ما حمله رسول الله ص من الدین و رسالته، و إلا فالمحذور السابق و هو لزوم اللغو فی الکلام علی حاله إذ لو کان المراد بقوله:
«رِسالَتَهُ» الرسالة الخاصة بهذا الحکم کان المعنی: بلغ هذا الحکم و إن لم تبلغه فما بلغته، و هو لغو ظاهر.
فالمراد أن بلغ هذا الحکم و إن لم تبلغه فما بلغت أصل رسالته أو مجموعها، و هو معنی صحیح معقول، و حینئذ یرد الکلام نظیر المورد الذی ورده قول أبی النجم: «أنا أبو النجم و شعری شعری».
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و أما کون هذا الحکم بحیث لو لم یبلغ فکأنما لم تبلغ الرسالة فإنما ذلک لکون المعارف و الأحکام الدینیة مرتبطة بعضها ببعض بحیث لو أخل بأمر واحد منها أخل بجمیعها و خاصة فی التبلیغ لکمال الارتباط، و هذا التقدیر و إن کان فی نفسه مما لا بأس به لکن ذیل الآیة و هو قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ» لا یلائمه فإن هذا الذیل یکشف عن أن قوما کافرین من الناس هموا بمخالفة هذا الحکم النازل أو کان المترقب من حالهم أنهم سیخالفونه مخالفة شدیدة، و یتخذون أی تدبیر یستطیعونه لإبطال هذه الدعوة و ترکه سدی لا یؤثر أثرا و لا ینفع شیئا و قد وعد الله رسوله أن یعصمه منهم، و یبطل مکرهم، و لا یهدیهم فی کیدهم.
و لا یستقیم هذا المعنی مع أی حکم نازل فرض فإن المعارف و الأحکام الدینیة فی الإسلام لیست جمیعا فی درجة واحدة ففیها التی هی عمود الدین، و فیها الدعاء عند رؤیة الهلال، و فیها زنی المحصن و فیها النظر إلی الأجنبیة، و لا یصح فرض هذه المخافة من النبی ص و الوعد بالعصمة من الله مع کل حکم حکم منها کیفما کان بل فی بعض الأحکام.
فلیس استلزام عدم تبلیغ هذا الحکم لعدم تبلیغ غیره من الأحکام إلا لمکان أهمیته و وقوعه من الأحکام فی موقع لو أهمل أمره کان ذلک فی الحقیقة إهمالا لأمر سائر الأحکام، و صیرورتها کالجسد العادم للروح التی بها الحیاة الباقیة و الحس و الحرکة، و تکون الآیة حینئذ کاشفة عن أن الله سبحانه کان قد أمر رسوله ص بحکم یتم به أمر الدین و یستوی به علی عریشة القرار، و کان من المترقب أن یخالفه الناس و یقلبوا الأمر علی النبی ص بحیث تنهدم أرکان ما بناه من بنیان الدین و تتلاشی أجزاؤه، و کان النبی ص یتفرس ذلک و یخافهم علی دعوته فیؤخر تبلیغه إلی حین بعد حین لیجد له ظرفا صالحا و جوا آمنا عسی أن تنجح فیه دعوته، و لا یخیب مسعاه فأمره الله تعالی بتبلیغ عاجل، و بین له أهمیة الحکم، و وعده أن یعصمه من الناس، و لا یهدیهم فی کیدهم، و لا یدعهم یقلبوا له أمر الدعوة.
و إنما یتصور تقلیب أمر الدعوة علی النبی ص و إبطال عمله بعد انتشار الدعوة الإسلامیة لا من جانب المشرکین و وثنیة العرب أو غیرهم کأن تکون الآیة نازلة فی مکة قبل الهجرة، و تکون مخافة النبی ص من الناس من جهة افترائهم علیه و اتهامهم إیاه فی أمره کما حکاه الله سبحانه من قولهم: «مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ»»: الدخان: 14.
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و قولهم: «شاعِرٌ نَتَرَبَّصُ بِهِ رَیْبَ الْمَنُونِ»»: «الطور: 30: و قولهم: «ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ»»: «الذاریات: 52 و قولهم: «إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا رَجُلًا مَسْحُوراً»»: «الإسراء: 47 و قولهم: «إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ»»: «المدثر: 24 و قولهم: «أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا»»: «الفرقان: 5 و قولهم: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ»»: «النحل: 103 و قولهم: «أَنِ امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ»»: «ص: 6 إلی غیر ذلک من أقاویلهم فیه (ص).
فهذه کلها لیست مما یوجب وهن قاعدة الدین، و إنما تدل- إذا دلت- علی اضطراب القوم فی أمرهم، و عدم استقامتهم فیه علی أن هذه الافتراءات و المرامی لا تختص بالنبی ص حتی یضطرب عند تفرسها و یخاف وقوعها فسائر الأنبیاء و الرسل یشارکونه فی الابتلاء بهذه البلایا و المحن، و مواجهة هذه المکاره من جملة أممهم کما حکاه الله تعالی عن نوح و من بعده من الأنبیاء المذکورین فی القرآن.
بل إن کان شی‌ء- و لا بد- فإنما یتصور بعد الهجرة و استقرار أمر الدین فی المجتمع الإسلامی و المسلمون کالمعجون الخلیط من صلحاء مؤمنین و قوم منافقین أولی قوة لا یستهان بأمرهم، و آخرین فی قلوبهم مرض و هم سماعون- کما نص علیه الکتاب العزیز- و هؤلاء کانوا یعاملون مع النبی ص- فی عین أنهم آمنوا به واقعا أو ظاهرا- معاملة الملوک، و مع دین الله معاملة القوانین الوضعیة القومیة کما یشعر بذلک طوائف من آیات الکتاب قد تقدم تفسیر بعضها فی الأجزاء السابقة من هذا الکتاب «1».
فکان من الممکن أن یکون تبلیغ بعض الأحکام مما یوقع فی الوهم انتفاع النبی ص بتشریعه و إجرائه یستوجب أن یقع فی قلوبهم أنه ملک فی صورة النبوة و قانون ملکی فی هیئة الدین کما ربما وجد بعض شواهد ذلک فی مطاوی کلمات بعضهم «2».
و هذه شبهة لو کانت وقعت هی أو ما یماثلها فی قلوبهم ألقت إلی الدین من الفساد و الضیعة ما لا یدفعه أی قوة دافعة، و لا یصلحه أی تدبیر مصلح فلیس هذا الحکم النازل المأمور بتبلیغه إلا حکما فیه توهم انتفاع للنبی ص، و اختصاص له بمزیة من 
______________________________
(1) کآیات قصة أحد فی صورة آل عمران، و الآیات ال 105- 126 من سورة النساء.
(2) کما یذکر عن أبی سفیان فی کلمات قالها فی مجلس عثمان حینما تم له أمر الخلافة.
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المزایا الحیویة لا یشارکه فیها غیره من سائر المسلمین، نظیر ما فی قصة زید و تعدد الأزواج و الاختصاص بخمس الغنائم و نظائر ذلک.
غیر أن الخصائص إذا کانت مما لا تمس فیه عامة المسلمین لم یکن من طبعها إثارة الشبهة فی القلوب فإن الازدواج بزوجة المدعو ابنا مثلا لم یکن یختص به و الازدواج بأکثر من أربع نسوة لو کان تجویزه لنفسه عن هوی بغیر إذن الله سبحانه لم یکن یمنعه أن یجوز مثل ذلک لسائر المسلمین، و سیرته فی إیثار المسلمین علی نفسه فی ما کان یأخذه لله و لنفسه من الأموال و نظائر هذه الأمور لا تدع ریبا لمرتاب و لا یشتبه أمرها لمشتبه دون أن تزول الشبهة.
فقد ظهر من جمیع ما تقدم أن الآیة تکشف عن حکم نازل فیه شوب انتفاع للنبی ص، و اختصاصه بمزیة حیویة مطلوبة لغیره أیضا یوجب تبلیغه و العمل به حرمان الناس عنه فکان النبی ص یخاف إظهاره فأمره الله بتبلیغه و شدد فیه، و وعده العصمة من الناس و عدم هدایتهم فی کیدهم إن کادوا فیه.
و هذا یؤید ما وردت به النصوص من طرق الفریقین أن الآیة نزلت فی أمر ولایة علی (ع)، و أن الله أمر بتبلیغها و کان النبی ص یخاف أن یتهموه فی ابن عمه، و یؤخر تبلیغها وقتا إلی وقت حتی نزلت الآیة فبلغها بغدیر خم،
و قال فیه: من کنت مولاه فهذا علی مولاه.
و کون ولایة أمر الأمة مما لا غنی للدین عنه ظاهر لا ستر علیه، و کیف یسوغ لمتوهم أن یتوهم أن الدین الذی یقرر بسعته لعامة البشر فی عامة الأعصار و الأقطار جمیع ما یتعلق بالمعارف الأصلیة، و الأصول الخلقیة، و الأحکام الفرعیة العامة لجمیع حرکات الإنسان و سکناته، فرادی و مجتمعین علی خلاف جمیع القوانین العامة لا یحتاج إلی حافظ یحفظه حق الحفظ؟ أو أن الأمة الإسلامیة و المجتمع الدینی مستثنی من بین جمیع المجتمعات الإنسانیة مستغنیة عن وال یتولی أمرها و مدبر یدبرها و مجر یجریها؟
و بأی عذر یمکن أن یعتذر إلی الباحث عن سیرة النبی الاجتماعیة؟ حیث یری أنه (ص) کان إذا خرج إلی غزوة خلف مکانه رجلا یدیر رحی المجتمع،
: و قد خلف علیا مکانه علی المدینة- عند مسیره إلی تبوک فقال: یا رسول الله أ تخلفنی علی النساء و الصبیان؟
فقال (ص): أ ما ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی- إلا أنه لا نبی بعدی؟
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و کان (ص) ینصب الولاة الحکام فی ما بید المسلمین من البلاد کمکة و الطائف و الیمن و غیرها، و یؤمر رجالا علی السرایا و الجیوش التی یبعثها إلی الأطراف، و أی فرق بین زمان حیاته و ما بعد مماته دون أن الحاجة إلی ذلک بعد غیبته بالموت أشد، و الضرورة إلیه أمس ثم أمس.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» خاطبه (ص) بالرسالة لکونها أنسب الصفات إلی ما تتضمنه الآیة من الأمر بالتبلیغ لحکم الله النازل فهو کالبرهان علی وجوب التبلیغ الذی تظهره الآیة و تقرعه سمع رسول الله ص فإن الرسول لا شأن له إلا تبلیغ ما حمل من الرسالة فتحمل الرسالة یفرض علیه القیام بالتبلیغ.
و لم یصرح باسم هذا الذی أنزل إلیه من ربه بل عبر عنه بالنعت و أنه شی‌ء أنزل إلیه، إشعارا بتعظیمه و دلالة علی أنه أمر لیس فیه لرسول الله ص صنع، و لا له من أمره شی‌ء لیکون کبرهان آخر علی عدم خیرة منه (ص) فی کتمانه و تأخیر تبلیغه، و یکون له عذرا فی إظهاره علی الناس، و تلویحا إلی أنه (ص) مصیب فی ما تفرسه منهم و تخوف علیه، و إیماء إلی أنه مما یجب أن یظهر من ناحیته (ص) و بلسانه و بیانه.
قوله تعالی: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ» المراد بقوله: «رِسالَتَهُ» و قرئ «رسالاته» کما تقدم مجموع رسالات الله سبحانه التی حملها رسوله ص، و قد تقدم أن الکلام یفید أهمیة هذا الحکم المرموز إلیه، و أن له من المکانة ما لو لم یبلغه کأن لم یبلغ شیئا من الرسالات التی حملها.
فالکلام موضوع فی صورة التهدید، و حقیقته بیان أهمیة الحکم، و أنه بحیث لو لم یصل إلی الناس، و لم یراع حقه کان کأن لم یراع حق شی‌ء من أجزاء الدین فقوله:
«وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ» جملة شرطیة سیقت لبیان أهمیة الشرط وجودا و عدما لترتب الجزاء الأهم علیه وجودا و عدما.
و لیست شرطیة مسوقة علی طبع الشرطیات الدائرة عندنا فإنا نستعمل «إن» الشرطیة طبعا فیما نجهل تحقق الجزاء للجهل بتحقق الشرط، و حاشا ساحة النبی ص من أن یقدر القرآن فی حقه احتمال أن یبلغ الحکم النازل علیه من ربه و أن لا یبلغ،
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و قد قال تعالی: «اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ»»: «الأنعام- 124.
فالجملة أعنی قوله: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ» (إلخ)، إنما تفید التهدید بظاهرها و تفید إعلامه (ع) و إعلام غیره ما لهذا الحکم من الأهمیة، و أن الرسول معذور فی تبلیغه.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ» قال الراغب: العصم (بالفتح فالسکون) الإمساک و الاعتصام الاستمساک- إلی أن قال- و العصام (بالکسر) ما یعتصم به أی یشد، و عصمة الأنبیاء حفظه إیاهم أولا بما خصهم به من صفاء الجوهر، ثم بما أولاهم من الفضائل الجسمیة و النفسیة، ثم بالنصرة و بتثبیت أقدامهم، ثم بإنزال السکینة علیهم و بحفظ قلوبهم و بالتوفیق قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ».
و العصمة شبه السوار، و المعصم موضعها من الید، و قیل للبیاض بالرسغ عصمة تشبیها بالسوار، و ذلک کتسمیة البیاض بالرجل تحجیلا، و علی هذا قیل: غراب أعصم، انتهی.
و ما ذکره من معنی عصمة الأنبیاء حسن لا بأس به غیر أنه لا ینطبق علی الآیة «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» بل لو انطبق فإنما ینطبق علی مثل قوله: «وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً»»: «النساء: 113.
و أما قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» فإن ظاهره أنها عصمة بمعنی الحفظ و الوقایة من شر الناس المتوجه إلی نفس النبی الشریفة أو مقاصده الدینیة أو نجاح تبلیغه و فلاح سعیه، و بالجملة المعنی المناسب لساحته المقدسة.
و کیف کان فالمتحصل من موارد استعمال الکلمة أنها بمعنی الإمساک و القبض فاستعماله فی معنی الحفظ من قبیل استعارة اللازم لملزومه فإن الحفظ یلزمه القبض.
و کان تعلیق العصمة بالناس من دون بیان أن العصمة من أی شأن من شئون الناس کتعدیاتهم بالإیذاء فی الجسم من قتل أو سم أو أی اغتیال، أو بالقول کالسب و الافتراء، أو بغیر ذلک کتقلیب الأمور بنوع من المکر و الخدیعة و المکیدة و بالجملة
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السکوت عن تشخیص ما یعصم منه لإفادة نوع من التعمیم، و لکن الذی لا یعدو عنه السیاق هو شرهم الذی یوجب انقلاب الأمر علی النبی ص بحیث یسقط بذلک ما رفعه من أعلام الدین.
و الناس مطلق من وجد فیه معنی الإنسانیة من دون أن یعتبر شی‌ء من خصوصیاته الطبیعیة التکوینیة کالذکورة و الأنوثة أو غیر الطبیعیة کالعلم و الفضل و الغنی و غیر ذلک. و لذلک قل ما ینطبق علی غیر الجماعة، و لذلک أیضا ربما دل علی الفضلاء من الإنسان إذا کان الفضل روعی فیه وجود معنی الإنسانیة کقوله تعالی: «إِذا قِیلَ لَهُمْ آمِنُوا کَما آمَنَ النَّاسُ» أی الذین وجد فیهم معنی الإنسانیة، و هو ملاک درک الحق و تمییزه من الباطل.
و ربما کان دالا علی نوع من الخسة و سقوط الحال، و ذلک إذا کان الأمر الذی یتکلم فیه مما یحتاج إلی اعتبار شی‌ء من الفضائل الإنسانیة التی اعتبرت زائدة علی أصل معنی النوع کقوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»»: «الروم: 30 و کقولک:
لا تثق بمواعید الناس، و لا تستظهر بسوادهم نظرا منک إلی أن الوثوق و الاستظهار یجب أن یتعلقا بالفضلاء من الإنسان ذوی ملکة الوفاء بالعهد و الثبات علی العزیمة لا علی من لیس له إلا مجرد صدق اسم الإنسانیة، و ربما لم یفد شیئا من مدح أو ذم إذا تعلق الغرض بما لا یزید علی أصل معنی الإنسانیة کقوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»»: «الحجرات: 13.
و لعل قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» أخذ فیه لفظ الناس اعتبارا بسواد الأفراد الذی فیه المؤمن و المنافق و الذی فی قلبه مرض، و قد اختلطوا من دون تمایز، فإذا خیف خیف من عامتهم، و ربما أشعر به قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ» فإن الجملة فی مقام التعلیل لقوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» و قد تقدم أیضا أن الآیة نزلت بعد الهجرة و ظهور شوکة، الإسلام و کان السواد الأعظم من الناس مسلمین بحسب الظاهر و إن کان فیهم المنافقون و غیرهم.
فالمراد بالقوم الکافرین قوم هم فی الناس مذکوری النعت ممحوی الاسم وعد الله سبحانه أن یبطل کیدهم و یعصم رسوله ص من شرهم.
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و الظاهر أیضا أن یکون المراد بالکفر الکفر بآیة من آیات الله و هو الحکم المراد بقوله: «ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»، کما فی قوله فی آیة الحج: «وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ»»: آل عمران: 97، و أما الکفر بمعنی الاستکبار عن أصل الشهادتین فإنه مما لا یناسب مورد الآیة البتة إلا علی القول بکون المراد بقوله: «ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» مجموع رسالات الدین، و قد عرفت عدم استقامته.
و المراد بعدم هدایته تعالی هؤلاء القوم الکافرین عدم هدایته إیاهم فی کیدهم و مکرهم، و منعه الأسباب الجاریة أن تنقاد لهم فی سلوکهم إلی ما یرومونه من الشر و الفساد نظیر قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»»: المنافقون: 6، و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»»: البقرة: 258، و قد تقدم البحث عنه فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
و أما کون المراد بعدم الهدایة هو عدم الهدایة إلی الإیمان فغیر صحیح البتة لمنافاته أصل التبلیغ و الدعوة فلا یستقیم أن یقال: أدعهم إلی الله أو إلی حکم الله و أنا لا أهدیهم إلیه إلا فی مورد إتمام الحجة محضا.
علی أن الله سبحانه قد هدی و لا یزال یهدی کثیرین من الکفار بدلیل العیان، و قد قال أیضا: «وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»»: «البقرة: 213.
فتبین أن المراد بعدم هدایة الکافرین عدم تخلیتهم لینالوا ما یهمون به من إبطال کلمة الحق و إطفاء نور الحکم المنزل فإن الکافرین و کذا الظالمین و الفاسقین یریدون بشامة أنفسهم و ضلال رأیهم أن یبدلوا سنة الله الجاریة فی الخلقة و سیاقة الأسباب السالکة إلی مسبباتها و یغیروا مجاری الأسباب الحقة الظاهرة عن سمة عصیان رب العالمین إلی غایتهم الفاسدة مقاصدهم الباطلة و الله رب العالمین لن یعجزه قواهم الصوریة التی لم یودعها فیهم و لم یقدرها فی بناهم إلا هو.
فهم ربما تقدموا فی مساعیهم أحیانا و نالوا ما راموه أوینات و استعلوا و استقام أمرهم برهة لکنه لا یلبث دون أن یبطل أخیرا و ینقلب علیهم مکرهم و لا یحیق المکر السیئ إلا بأهله، و کذلک یضرب الله الحق و الباطل فأما الباطل فیذهب جفاء، و أما ما ینفع الناس فیمکث فی الأرض.
و علی هذا فقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ» تفسیر قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ 
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مِنَ النَّاسِ» بالتصرف فی سعة إطلاقه، و یکون المراد بالعصمة عصمته (ص) من أن یناله الناس بسوء دون أن ینال بغیته فی تبلیغ هذا الحکم و تقریره بین الأمة کأن یقتلوه دون أن یبلغه أو یثوروا علیه و یقلبوا علیه الأمور أو یتهموه بما یرتد به المؤمنون عن دینه، أو یکیدوا کیدا یمیت هذا الحکم و یقبره بل الله یظهر کلمة الحق و یقیم الدین علی ما شاء و أینما شاء و متی ما شاء، و فیمن شاء قال تعالی: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ أَیُّهَا النَّاسُ وَ یَأْتِ بِآخَرِینَ وَ کانَ اللَّهُ عَلی ذلِکَ قَدِیراً»»: «النساء: 133.
و أما أخذ الآیة أعنی قوله: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» بإطلاقه علی ما فیه من السعة و الشمول فمما ینافیه القرآن و المأثور من الحدیث و التاریخ القطعی، و قد نال (ص) من أمته أعم من کفارهم و مؤمنیهم و منافقیهم من المصائب و المحن و أنواع الزجر و الأذی ما لیس فی وسع أحد أن یتحمله إلا نفسه الشریفة،
و قد قال (ص)- کما فی الحدیث المشهور-: ما أوذی نبی مثل ما أوذیت قط.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی صالح، عن ابن عباس و جابر بن عبد الله قالا": أمر الله تعالی نبیه محمدا ص- أن ینصب علیا علما فی الناس لیخبرهم بولایته- فتخوف رسول الله ص أن یقولوا: خابی «1» ابن عمه- و أن یطعنوا «2» فی ذلک علیه. قال: فأوحی الله إلیه هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ»- فقام رسول الله ص بولایته یوم غدیر خم.
و فیه، عن حنان بن سدیر، عن أبیه عن أبی جعفر (ع) قال: لما نزل جبرئیل علی عهد رسول الله ص فی حجة الوداع- بإعلان أمر علی بن أبی طالب (ع)- «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- إلی آخر الآیة- قال: فمکث النبی ص ثلاثا حتی أتی الجحفة- فلم یأخذ بیده فرقا من الناس.
فلما نزل الجحفة یوم غدیر فی مکان یقال له «مهیعة» فنادی: الصلاة جامعة،
______________________________
(1) جاءنا، خ ل.
(2) یطغوا، خ ل. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 54
فاجتمع الناس- فقال النبی ص: من أولی بکم من أنفسکم؟ فجهروا فقالوا: الله و رسوله- ثم قال لهم الثانیة، فقالوا: الله و رسوله، ثم قال لهم الثالثة، فقالوا: الله و رسوله.
فأخذ بید علی (ع) فقال: من کنت مولاه فعلی مولاه، اللهم وال من والاه و عاد من عاداه، و انصر من نصره، و اخذل من خذله- فإنه منی و أنا منه، و هو منی بمنزلة هارون من موسی إلا أنه لا نبی بعدی.
و فیه، عن أبی الجارود، عن أبی جعفر (ع) قال: لما أنزل الله علی نبیه ص:
«یا أَیُّهَا الرَّسُولُ- بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ- إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ»- قال: فأخذ رسول الله ص بید علی (ع) فقال: یا أیها الناس إنه لم یکن نبی من الأنبیاء- ممن کان من قبلی- إلا و قد عمر ثم دعاه فأجابه، و أوشک أن أدعی فأجیب، و أنا مسئول و أنتم مسئولون فما أنتم قائلون؟
قالوا: نشهد أنک قد بلغت و نصحت- و أدیت ما علیک فجزاک الله أفضل ما جزی المرسلین، فقال: اللهم اشهد.
ثم قال: یا معشر المسلمین لیبلغ الشاهد الغائب- أوصی من آمن بی و صدقنی بولایة علی، ألا إن ولایة علی ولایتی عهدا عهده إلی ربی- و أمرنی أن أبلغکموه، ثم قال: هل سمعتم؟- ثلاث مرات یقولها- فقال قائل: قد سمعنا یا رسول الله.
و فی البصائر، بإسناده عن الفضیل بن یسار عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ»- قال: هی الولایة.
أقول: و روی نزول الآیة فی أمر الولایة و قصة الغدیر معه الکلینی فی الکافی، بإسناده، عن أبی الجارود، عن أبی جعفر (ع) فی حدیث طویل، و روی هذا المعنی الصدوق فی المعانی، بإسناده عن محمد بن الفیض بن المختار، عن أبیه عن أبی جعفر (ع) فی حدیث طویل، و رواه العیاشی أیضا عن أبی الجارود فی حدیث طویل، و بإسناده عن عمرو بن یزید عن أبی عبد الله (ع) مختصرا.
و عن تفسیر الثعلبی، قال: قال جعفر بن محمد*: معنی قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- فی فضل علی،، فلما نزلت هذه أخذ النبی ص بید علی فقال: من کنت مولاه فعلی مولاه 
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و عنه، بإسناده عن الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس: فی هذه الآیة قال: نزلت فی علی بن أبی طالب، أمر الله النبی ص أن یبلغ فیه فأخذ بید علی فقال: من کنت مولاه فعلی مولاه- اللهم وال من والاه، و عاد من عاداه.
و فی تفسیر البرهان، عن إبراهیم الثقفی بإسناده عن الخدری، و بریدة الأسلمی و محمد بن علی: نزلت یوم الغدیر فی علی.
و من تفسیر الثعلبی، فی معنی الآیة قال: قال أبو جعفر محمد بن علی: معناه بلغ ما أنزل إلیک من ربک فی علی.
و فی تفسیر المنار، عن تفسیر الثعلبی: أن هذا القول من النبی ص فی موالاة علی شاع- و طار فی البلاد فبلغ الحارث بن النعمان الفهری- فأتی النبی ص علی ناقته، و کان بالأبطح فنزل و عقل ناقته، و قال للنبی ص- و هو فی ملإ من أصحابه- یا: محمد أمرتنا من الله أن نشهد أن لا إله إلا الله- و أنک رسول الله؛ فقبلنا منک- ثم ذکر سائر أرکان الإسلام- ثم لم ترض بهذا حتی مددت بضبعی ابن عمک، و فضلته علینا، و قلت:
«من کنت مولاه فعلی مولاه» فهذا منک أم من الله؟ فقال (ص): و الله الذی لا إله إلا هو هو أمر الله، فولی الحارث یرید راحلته، و هو یقول: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک- فأمطر علینا حجارة من السماء- أو ائتنا بعذاب ألیم.
فما وصل إلی راحلته حتی رماه الله بحجر- فسقط علی هامته و خرج من دبره، و أنزل الله تعالی: «سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ- لِلْکافِرینَ لَیْسَ لَهُ دافِعٌ»
الحدیث.
أقول: قال فی المنار بعد نقل هذا الحدیث ما لفظه: و هذه الروایة موضوعة، و سورة المعارج هذه مکیة، و ما حکاه الله من قول بعض کفار قریش: (اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ) کان تذکیرا بقول قالوه قبل الهجرة، و هذا التذکیر فی سورة الأنفال، و قد نزلت بعد غزوة بدر قبل نزول المائدة ببضع سنین، و ظاهر الروایة أن الحارث بن النعمان هذا کان مسلما فارتد و لم یعرف فی الصحابة، و الأبطح بمکة و النبی ص لم یرجع من غدیر خم إلی مکة بل نزل فیه منصرفة من حجة الوداع إلی المدینة، انتهی.
و أنت تری ما فی کلامه من التحکم: أما قوله: [إن الروایة موضوعة، و سورة
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المعارج هذه مکیة] فیعول فی ذلک علی ما فی بعض الروایات عن ابن عباس و ابن الزبیر أن سورة المعارج نزلت بمکة، و لیت شعری ما هو المرجح لهذه الروایة علی تلک الروایة، و الجمیع آحاد؟ سلمنا أن سورة المعارج مکیة کما ربما تؤیده مضامین معظم آیاته فما هو الدلیل علی أن جمیع آیاتها مکیة؟ فلتکن السورة مکیة، و الآیتان خاصة غیر مکیتین کما أن سورتنا هذه أعنی سورة المائدة مدنیة نازلة فی آخر عهد رسول الله ص، و قد وضعت فیها الآیة المبحوث عنها أعنی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» (الآیة)، و هو کعدة من المفسرین مصرون علی أنها نزلت بمکة فی أول البعثة، فإذا جاز وضع آیة مکیة (آیة: یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ فی سورة مدنیة (المائدة) فلیجز وضع آیة مدنیة (آیة: سَأَلَ سائِلٌ) فی سورة مکیة سورة المعارج.
و أما قوله: [و ما حکاه الله من قول بعض کفار قریش إلی آخره، فهو فی التحکم کسابقه؛ فهب إن سورة الأنفال نزلت قبل المائدة ببضع سنین فهل یمنع ذلک أن یوضع عند التألیف بعض الآیات النازلة بعدها فیها کما وضعت آیات الربا و آیة:
«وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ»»: «البقرة: 281، و هی آخر ما نزل علی النبی ص عندهم فی سورة البقرة النازلة فی أوائل الهجرة و قد نزلت قبلها ببضع سنین.
ثم قوله: [إن آیة: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ»، الآیة» تذکیر لما قالوه قبل الهجرة] تحکم آخر من غیر حجة لو لم یکن سیاق الآیة حجة علی خلافه فإن العارف بأسالیب الکلام لا یکاد یرتاب فی أن هذا أعنی قوله: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً مِنَ السَّماءِ أَوِ ائْتِنا بِعَذابٍ أَلِیمٍ» لاشتماله علی قوله: «إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ» بما فیه من اسم الإشارة و ضمیر الفصل و الحق المحلی باللام و قوله: «مِنْ عِنْدِکَ» لیس کلام وثنی مشرک یستهزئ بالحق و یسخر منه، و إنما هو کلام من أذعن بمقام الربوبیة، و یری أن الأمور الحقة تتعین من لدنه، و أن الشرائع مثلا تنزل من عنده، ثم إنه یتوقف فی أمر منسوب إلی الله تعالی یدعی مدع أنه الحق لا غیره، و هو لا یتحمل ذلک و یتحرج منه فیدعو علی نفسه دعاء منزجر ملول سئم الحیاة.
و أما قوله: [و ظاهر الروایة أن الحارث بن النعمان هذا کان مسلما فارتد و لم 
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یعرف فی الصحابة] تحکم آخر؛ فهل یسع أحدا أن یدعی أنهم ضبطوا أسماء کل من رأی النبی ص و آمن به أو آمن به فارتد؟ و إن یکن شی‌ء من ذلک فلیکن هذا الخبر من ذلک القبیل.
و أما قوله: [و الأبطح بمکة و النبی ص لم یرجع من غدیر خم إلی مکة] فهو یشهد علی أنه أخذ لفظ الأبطح اسما للمکان الخاص بمکة و لم یحمله علی معناه العام و هو کل مکان ذی رمل، و لا دلیل علی ما حمله علیه بل الدلیل علی خلافه و هو القصة المسرودة فی الروایة و غیرها، و ربما استفید من مثل قوله:
نجوت و قد بل المرادی سیفه*من ابن أبی شیخ الأباطح طالب 
إن مکة و ما والاها کانت تسمی الأباطح.
قال فی مراصد الاطلاع: أبطح بالفتح ثم السکون و فتح الطاء و الحاء المهملة کل مسیل فیه رقاق الحصی فهو أبطح، و قال ابن درید: الأبطح و البطحاء السهل المنبسط علی وجه الأرض، و قال أبو زید: الأبطح أثر المسیل ضیقا کان أو واسعا، و الأبطح یضاف إلی مکة و إلی منی لأن مسافته منهما واحدة، و ربما کان إلی منی أقرب و هو المحصب، و هی خیف بنی کنانة، و قد قیل: إنه ذو طوی، و لیس به، انتهی.
علی أن الروایة بعینها رواها غیر الثعلبی و لیس فیه ذکر من الأبطح و هی ما یأتی من روایة المجمع من طریق الجمهور و غیرها.
و بعد هذا کله فالروایة من الآحاد، و لیست من المتواترات و لا مما قامت علی صحتها قرینة قطعیة، و قد عرفت من أبحاثنا المتقدمة أنا لا نعول علی الآحاد فی غیر الأحکام الفرعیة علی طبق المیزان العام العقلائی الذی علیه بناء الإنسان فی حیاته، و إنما المراد بالبحث الآنف بیان فساد ما استظهر به من الوجوه التی استنتج منها أنها موضوعة.
و فی المجمع،: أخبرنا السید أبو الحمد قال: حدثنا الحاکم أبو القاسم الحسکانی قال: أخبرنا أبو عبد الله الشیرازی قال أخبرنا أبو بکر الجرجانی قال: أخبرنا أبو أحمد البصری قال: حدثنا محمد بن سهل قال: حدثنا زید بن إسماعیل مولی الأنصار قال:
حدثنا محمد بن أیوب الواسطی قال: حدثنا سفیان بن عیینة عن جعفر بن محمد الصادق 
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عن آبائه قال: لما نصب رسول الله ص علیا یوم غدیر خم- قال: من کنت مولاه فهذا علی مولاه، فقال (فطار،) ذلک فی البلاد- فقدم علی النبی النعمان بن الحارث الفهری- فقال: أمرتنا من الله أن نشهد أن لا إله إلا الله، و أنک رسول الله، و أمرتنا بالجهاد و بالحج و بالصوم و الصلاة و الزکاة فقبلناها، ثم لم ترض حتی نصبت هذا الغلام- فقلت:
من کنت مولاه فعلی مولاه- فهذا شی‌ء منک أو أمر من الله تعالی؟ فقال: بلی و الله الذی لا إله إلا هو أن هذا من الله.
فولی النعمان بن الحارث و هو یقول: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک فأمطر علینا حجارة من السماء- فرماه الله بحجر علی رأسه فقتله، فأنزل الله: «سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ».
أقول: و هذا المعنی مروی فی الکافی، أیضا.
و عن کتاب نزول القرآن، للحافظ أبی نعیم یرفعه إلی علی بن عامر عن أبی الحجاف، عن الأعمش، عن عطیة قال": نزلت هذه الآیة علی رسول الله ص- فی علی بن أبی طالب- «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- و قد قال الله تعالی: «الْیَوْمَ أَکْمَلْتُ لَکُمْ دِینَکُمْ- وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً».
و عن الفصول المهمة، للمالکی قال: روی الإمام أبو الحسن الواحدی فی کتابه المسمی بأسباب النزول رفعه بسنده إلی أبی سعید الخدری- رضی الله عنه- قال": نزلت هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- یوم غدیر خم فی علی بن أبی طالب:.
أقول: و رواه فی فتح القدیر، عن ابن أبی حاتم و ابن مردویه و ابن عساکر عن أبی سعید الخدری و کذلک فی الدر المنثور.
و قوله: «بغدیر خم هو بضم الخاء المعجمة و تشدید المیم مع التنوین اسم لغیطة علی ثلاثة أمیال من الجحفة عندها غدیر مشهور یضاف إلی الغیطة، هکذا ذکره الشیخ محیی الدین النووی.
و فی فتح القدیر، أخرج ابن مردویه عن ابن مسعود قال": کنا نقرأ علی عهد
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رسول الله ص: یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ إن علیا مولی المؤمنین وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ- وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ 
أقول: و هذه نبذة من الأخبار الدالة علی نزول قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» (إلخ)، فی حق علی (ع) یوم غدیر خم، و أما حدیث الغدیر أعنی 
قوله (ص): «من کنت مولاه فعلی مولاه»
فهو حدیث متواتر منقول من طرق الشیعة و أهل السنة بما یزید علی مائة طریق.
و قد روی عن جمع کثیر من الصحابة منهم البراء بن عازب، و زید بن أرقم، و أبو أیوب الأنصاری، و عمر بن الخطاب، و علی بن أبی طالب، و سلمان الفارسی، و أبو ذر الغفاری، و عمار بن یاسر، و بریدة، و سعد بن أبی وقاص، و عبد الله بن عباس، و أبو، هریرة و جابر بن عبد، الله و أبو سعید الخدری، و أنس بن مالک، و عمران بن الحصین، و ابن أبی أوفی، و سعدانة، و امرأة زید بن أرقم.
و قد أجمع علیه أئمة أهل البیت (ع)، و قد ناشد علی (ع) الناس بالرحبة فی الحدیث فقام جماعة من الصحابة حضروا المجلس، فشهدوا أنهم سمعوا رسول الله ص یقوله یوم الغدیر.
و فی کثیر من هذه الروایات أن رسول الله ص قال: أیها الناس أ لستم تعلمون أنی أولی بالمؤمنین من أنفسهم؟ قالوا: بلی، قال: من کنت مولاه فعلی مولاه کما فی عدة من الأخبار التی رواها أحمد بن حنبل فی مسنده أو رواها غیره، و قد أفردت لإحصاء طرقها و البحث فی متنها تألیف من أهل السنة و الشیعة بحثوا فیها بما لا مزید علیه.
و عن کتاب السمطین، للحموینی بإسناده عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: لیلة أسری بی إلی السماء السابعة- سمعت نداء من تحت العرش: أن علیا آیة الهدی، و حبیب من یؤمن بی، بلغ علیا (ع)، فلما نزل النبی ص من السماء أنسی ذلک- فأنزل الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ- وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ- إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ».
و فی فتح القدیر،: أخرج ابن أبی حاتم عن جابر بن عبد الله قال: لما غزا رسول الله ص بنی أنمار- نزل ذات الرقیع بأعلی نخل- فبینما هو جالس علی رأس بئر قد دلی رجلیه-
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فقال الوارث من بنی النجار: لأقتلن محمدا، فقال له أصحابه: کیف تقتله؟ قال: أقول له: أعطنی سیفک فإذا أعطانیه قتلته به، فأتاه فقال: یا محمد أعطنی سیفک أشمه- فأعطاه إیاه- فرعدت یده حتی سقط السیف من یده- فقال رسول الله ص: حال الله بینک و بین ما ترید، فأنزل الله سبحانه: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ» الآیة.
أقول: ثم ذکر فی فتح القدیر، أن ابن حبان أخرجه فی صحیحة و أخرجه أیضا ابن مردویه عن أبی هریرة نحو هذه القصة و لم یسم الرجل، و أخرج ابن جریر من حدیث محمد بن کعب القرظی نحوه، و قصة غورث بن الحارث ثابتة فی الصحیح، و هی معروفة مشهورة (انتهی)، و لکن الشأن تطبیق القصة علی المحصل من معنی الآیة، و لن تنطبق أبدا.
و فی الدر المنثور، و فتح القدیر، و غیرهما عن ابن مردویه و الضیاء فی المختارة عن ابن عباس: أن رسول الله ص سئل: أی آیة أنزلت من السماء أشد علیک؟ فقال:
کنت بمنی أیام موسم فاجتمع مشرکو العرب- و إفناء الناس فی الموسم فأنزل علی جبرئیل فقال: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ» (الآیة).
قال: فقمت عند العقبة فنادیت: یا أیها الناس- من ینصرنی علی أن أبلغ رسالة ربی و له الجنة؟ أیها الناس قولوا: لا إله إلا الله- و أنا رسول الله إلیکم تفلحوا و تنجحوا- و لکم الجنة.
قال: فما بقی رجل و لا امرأة و لا صبی- إلا یرمون بالتراب و الحجارة، و یبزقون فی وجهی و یقولون: کذاب صابئ- فعرض علی عارض فقال: یا محمد- إن کنت رسول الله فقد آن لک أن تدعو علیهم- کما دعا نوح علی قومه بالهلاک، فقال النبی ص: اللهم اهد قومی فإنهم لا یعلمون.
فجاء العباس عمه فأنقذه منهم و جردهم عنه.
أقول: الآیة بتمامها لا ینطبق علی هذه القصة علی ما عرفت تفصیل القول فیه.
اللهم إلا أن تحمل الروایة علی نزول قطعة من الآیة- و هی قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- فی ذلک الیوم، و ظاهر الروایة یأباه، و نظیرها ما یأتی.
و فی الدر المنثور، و فتح القدیر،: أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم 
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و أبو الشیخ عن مجاهد قال: لما نزلت «بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»- قال: یا رب إنما أنا واحد کیف أصنع؟ یجتمع علی الناس فنزلت- «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ».
و فیها عن الحسن: أن رسول الله ص قال: إن الله بعثنی برسالته فضقت بها ذرعا، و عرفت أن الناس مکذبی- فوعدنی لأبلغن أو لیعذبنی فأنزل: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ».
أقول: الروایتان علی ما فیهما من القطع و الإرسال فیهما ما فی سابقتهما، و نظیرتهما فی هذا التشویش 
بعض ما ورد: فی أن رسول الله ص کان یحترس برجال- فلما نزلت الآیة فرقهم و قال (ع)- إن ربی وعدنی أن یعصمنی.
و فی تفسیر المنار،: روی أهل التفسیر المأثور و الترمذی و أبو الشیخ و الحاکم و أبو نعیم و البیهقی و الطبرانی عن بضعة رجال من الصحابة": أن النبی ص کان یحرس فی مکة قبل نزول هذه الآیة- فلما نزلت ترک الحرس، و کان أبو طالب أول الناس اهتماما بحراسته، و حرسه العباس أیضا.
و فیه،: و مما روی فی ذلک عن جابر و ابن عباس: أن النبی ص کان یحرس، و کان یرسل معه عمه أبو طالب- کل یوم رجالا من بنی هاشم حتی نزلت الآیة- فقال: یا عم إن الله قد عصمنی- لا حاجة لی إلی من یبعث.
أقول: و الروایتان- کما تری- تدلان علی أن الآیة نزلت فی أواسط إقامة النبی ص بمکة و أنه (ص) بلغ رسالته زمانا و اشتد علیه أمر إیذاء الناس و تکذیبهم حتی خاف علی نفسه منهم فترک التبلیغ و الدعوة فأمر ثانیا بالتبلیغ، و هدد من جانب الله سبحانه، و وعد بالعصمة، فاشتغل ثانیا بما کان یشتغل به أولا، و هذا شی‌ء یجل عنه ساحة النبی ص.
و فی الدر المنثور، و فتح القدیر،: أخرج عبد بن حمید و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و الحاکم و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی کلاهما فی الدلائل عن عائشة قالت: کان رسول الله یحرس حتی نزلت: «وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ» فأخرج رأسه من القبة- فقال: أیها الناس انصرفوا فقد عصمنی الله.
أقول: و الروایة- کما تری- ظاهرة فی نزولها بالمدینة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 62
و فی تفسیر الطبری، عن ابن عباس": فی قوله: «وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ»- یعنی إن کتمت آیة أنزل إلیک لم تبلغ رسالته.
أقول: إن کان المراد به آیة معینة أی حکم معین مما أنزل إلی النبی ص فله وجه صحة، و إن کان المراد به التهدید فی أی آیة فرضت أو حکم قدر فقد عرفت فیما تقدم أن الآیة لا تلائمه بمضمونها.
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اشارة

قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ حَتَّی تُقِیمُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ طُغْیاناً وَ کُفْراً فَلا تَأْسَ عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ (68) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ الصَّابِئُونَ وَ النَّصاری مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (69) لَقَدْ أَخَذْنا مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمْ رُسُلاً کُلَّما جاءَهُمْ رَسُولٌ بِما لا تَهْوی أَنْفُسُهُمْ فَرِیقاً کَذَّبُوا وَ فَرِیقاً یَقْتُلُونَ (70) وَ حَسِبُوا أَلاَّ تَکُونَ فِتْنَةٌ فَعَمُوا وَ صَمُّوا ثُمَّ تابَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ ثُمَّ عَمُوا وَ صَمُّوا کَثِیرٌ مِنْهُمْ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ (71) لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ وَ قالَ الْمَسِیحُ یا بَنِی إِسْرائِیلَ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ إِنَّهُ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ وَ مَأْواهُ النَّارُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ (72)
لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلاَّ إِلهٌ واحِدٌ وَ إِنْ لَمْ یَنْتَهُوا عَمَّا یَقُولُونَ لَیَمَسَّنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (73) أَ فَلا یَتُوبُونَ إِلَی اللَّهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَهُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (74) مَا الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ إِلاَّ رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَ أُمُّهُ صِدِّیقَةٌ کانا یَأْکُلانِ الطَّعامَ انْظُرْ کَیْفَ نُبَیِّنُ لَهُمُ الْآیاتِ ثُمَّ انْظُرْ أَنَّی یُؤْفَکُونَ (75) قُلْ أَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ اللَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (76) قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ غَیْرَ الْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعُوا أَهْواءَ قَوْمٍ قَدْ ضَلُّوا مِنْ قَبْلُ وَ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ ضَلُّوا عَنْ سَواءِ السَّبِیلِ (77)
لُعِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی لِسانِ داوُدَ وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ (78) کانُوا لا یَتَناهَوْنَ عَنْ مُنکَرٍ فَعَلُوهُ لَبِئْسَ ما کانُوا یَفْعَلُونَ (79) تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یَتَوَلَّوْنَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَبِئْسَ ما قَدَّمَتْ لَهُمْ أَنْفُسُهُمْ أَنْ سَخِطَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ فِی الْعَذابِ هُمْ خالِدُونَ (80) وَ لَوْ کانُوا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ النَّبِیِّ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَا اتَّخَذُوهُمْ أَوْلِیاءَ وَ لکِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ فاسِقُونَ (81) لَتَجِدَنَّ أَشَدَّ النَّاسِ عَداوَةً لِلَّذِینَ آمَنُوا الْیَهُودَ وَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا وَ لَتَجِدَنَّ أَقْرَبَهُمْ مَوَدَّةً لِلَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ (82)
وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَی الرَّسُولِ تَری أَعْیُنَهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ مِمَّا عَرَفُوا مِنَ الْحَقِّ یَقُولُونَ رَبَّنا آمَنَّا فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ (83) وَ ما لَنا لا نُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ ما جاءَنا مِنَ الْحَقِّ وَ نَطْمَعُ أَنْ یُدْخِلَنا رَبُّنا مَعَ الْقَوْمِ الصَّالِحِینَ (84) فَأَثابَهُمُ اللَّهُ بِما قالُوا جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ ذلِکَ جَزاءُ الْمُحْسِنِینَ (85) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ (86)
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(بیان)

الآیات فی نفسها تقبل الاتصال و الاتساق بحسب النظم، و لا تقبل الاتصال بقوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ أَقامُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ» (الآیة) مع الغض عن قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» (الآیة) و أما ارتباط قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ» (الآیة) فقد عرفت الکلام فیه.
و الأشبه أن یکون هذه الآیات جاریة علی سیاق الآیات السابقة من أوائل السورة إلی هنا أعنی ارتباط مضامین الآیات آخذة من قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ بَعَثْنا مِنْهُمُ اثْنَیْ عَشَرَ نَقِیباً»: الآیة- 12 من السورة إلی آخر هذه الآیات المبحوث عنها باستثناء نزرة مما تتخللها کآیة الولایة و آیة التبلیغ و غیرهما مما تقدم البحث عنه، و مثله الکلام فی اتصال آیات آخر السورة بهذه الآیات فإنها جمیعا یجمعها أنها کلام یتعلق بشأن أهل الکتاب.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ حَتَّی تُقِیمُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ» (إلی آخر الآیة)، الإنسان یجد من نفسه خلال أعماله أنه إذا أراد إعمال قوة و شدة فیما یحتاج إلی ذلک، وجب أن یعتمد علی مستوی یستوی علیه أو یتصل به کمن أراد أن یجذب أو یدفع أو یحمل أو یقیم شیئا ثقیلا فإنه یثبت قدمیه علی الأرض أولا ثم یصنع ما شاء لما یعلم أن لو لا ذلک لم یتیسر له ما یرید، و قد بحث عنه فی العلوم المربوطة به.
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و إذا أجرینا هذا المعنی فی الأمور المعنویة کأفعال الإنسان الروحیة أو ما یتعلق من أفعال الجوارح بالأمور النفسیة کان ذلک منتجا أن صدور مهام الأفعال و عظائم الأعمال یتوقف علی أس معنوی و مبنی قوی نفسی کتوقف جلائل الأمور علی الصبر و الثبات و علو الهمة و قوة العزیمة و توقف النجاح فی العبودیة علی حق التقوی و الورع عن محارم الله.
و من هنا یظهر أن قوله تعالی: «لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ» کنایة عن عدم اعتمادهم علی شی‌ء یثبت علیه أقدامهم فیقدروا بذلک علی إقامة التوراة و الإنجیل و ما أنزل إلیهم من ربهم تلویحا إلی أن دین الله و حکمه لها من الثقل ما لا یتیسر حمله للإنسان حتی یعتمد علی أساس ثابت و لا یمکنه إقامته بمجرد هوی من نفسه کما یشیر تعالی إلی ذلک بالنسبة إلی القرآن الکریم بقوله: «إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا»: المزمل: 5، و قوله: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ»: الحشر: 21، و قوله: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ فَأَبَیْنَ أَنْ یَحْمِلْنَها وَ أَشْفَقْنَ مِنْها» الآیة: الأحزاب: 72.
و قال فی أمر التوراة خطابا لموسی (ع): «فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها»: الأعراف: 145، و قال خطابا لبنی إسرائیل: «خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ»: البقرة: 63 و قال خطابا لیحیی (ع): «یا یَحْیی خُذِ الْکِتابَ بِقُوَّةٍ»: مریم: 12.
فیعود المعنی إلی أنکم فاقدو العماد الذی یجب علیکم أن تعتمدوا علیه فی إقامة دین الله الذی أنزل إلیکم فی کتبه و هو التقوی و الإنابة إلی الله بالرجوع إلیه مرة بعد أخری و الاتصال به و الإیواء إلی رکنه بل مستکبرون عن طاعته و متعدون حدوده.
و یظهر هذا المعنی من قوله تعالی خطابا لنبیه و المؤمنین: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی فجمع الدین کله فیما ذکره، ثم قال: «أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ» فبین أن ذلک کله یرجع إلی إقامة الدین کلمة واحدة من غیر تفرق ثم قال: «کَبُرَ عَلَی الْمُشْرِکِینَ ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ» و ذلک لکبر الاتفاق و الاستقامة فی اتباع الدین علیهم، ثم قال: «اللَّهُ 
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یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ یُنِیبُ» فأنبأ أن إقامة الدین لا یتیسر إلا بهدایة من الله، و لا یصلح لها إلا المتصف بالإنابة التی هی الاتصال بالله و عدم الانقطاع عنه بالرجوع إلیه مرة بعد أخری، ثم قال: «وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ» فذکر أن السبب فی تفرقهم و عدم إقامتهم للدین هو بغیهم و تعدیهم عن الوسط العدل المضروب لهم «الشوری: 14».
و قال أیضا فی نظیرتها من الآیات: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ، مُنِیبِینَ إِلَیْهِ وَ اتَّقُوهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ، مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ»: الروم: 32 فذکر فیها أیضا أن الوسیلة إلی إقامة دین الفطرة الإنابة إلی الله، و حفظ الاتصال بحضرته، و عدم الانقطاع عن سببه.
و قد أشار إلی هذه الحقیقة فی الآیات السابقة علی هذه الآیة المبحوث عنها أیضا حیث ذکر أن الله لعن الیهود و غضب علیهم لتعدیهم حدوده فألقی بینهم العداوة و البغضاء، و ذکر هذا المعنی فی غیر هذا المورد فی خصوص النصاری بقوله: «فَأَغْرَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ»: المائدة: 14.
و قد حذر الله سبحانه المسلمین عن مثل هذه المصیبة المؤلمة التی سیحلها علی أهل الکتاب من الیهود و النصاری، و أنبأهم أنهم لا یتیسر و لن یتیسر لهم إقامة التوراة و الإنجیل و ما أنزل إلیهم من ربهم، و قد صدق جریان التاریخ ما أخبر به الکتاب من تشتت المذاهب فیهم و إلقاء العداوة و البغضاء بینهم، فحذر الأمة الإسلامیة أن یردوا موردهم فی الانقطاع عن ربهم، و عدم الإنابة إلیه فی قوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً»: الروم: 30 فی عدة آیات من السورة.
و قد تقدم البحث عن بعض الآیات الملوحة إلی ذلک فی ما تقدم من أجزاء الکتاب و سیأتی الکلام علی بعض آخر منها إن شاء الله تعالی.
و أما قوله تعالی: «وَ لَیَزِیدَنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ طُغْیاناً وَ کُفْراً» فقد تقدم البحث عن معناه، و قوله: «فَلا تَأْسَ عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ» تسلیة منه تعالی لنبیه (ص) فی صورة النهی عن الأسی.
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قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ الصَّابِئُونَ وَ النَّصاری (الآیة) ظاهرها أن الصابئون عطف علی «الَّذِینَ آمَنُوا» بحسب موضعه و جماعة من النحویین یمنعون العطف علی اسم إن بالرفع قبل مضی الخبر، و الآیة حجة علیهم.
و الآیة فی مقام بیان أن لا عبرة فی باب السعادة بالأسماء و الألقاب کتسمی جمع بالمؤمنین و فرقة بالذین هادوا، و طائفة بالصابئین و آخرین بالنصاری، و إنما العبرة بالإیمان بالله و الیوم الآخر و العمل الصالح، و قد تقدم البحث عن معنی الآیة فی تفسیر سورة البقرة الآیة 62 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «لَقَدْ أَخَذْنا مِیثاقَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمْ رُسُلًا» (إلی آخر الآیة) هذه الآیة و ما بعدها إلی عدة آیات تتعرض لحال أهل الکتاب کالحجة علی ما یشتمل علیه قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ حَتَّی تُقِیمُوا التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ» (إلخ)، فإن هذه الجرائم و الآثام لا تدع للإنسان اتصالا بربه حتی یقیم کتب الله معتمدا علیه.
و یحتمل أن تکون الآیات مرتبطة بقوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا» (إلخ)، فیکون تصدیقا بأن الأسماء و الألقاب لا تنفع شیئا فی مرحلة السعادة إذ لو نفعت لصدت هؤلاء عن قتل الأنبیاء و تکذیبهم و الهلاک بمهلکات الفتن و موبقات الذنوب.
و یمکن أن یکون هذه الآیات کالمبینة لقوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا» (إلخ)، و هو کالمبین لقوله: «یا أَهْلَ الْکِتابِ لَسْتُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ (الآیة) و المعنی ظاهر.
و قوله: «فَرِیقاً کَذَّبُوا وَ فَرِیقاً یَقْتُلُونَ» الظاهر أن کلمتی «فَرِیقاً» فی الموضعین مفعولان للفعلین بعدهما قدما علیهما للعنایة بأمرهما، و التقدیر: کذبوا فریقا و یقتلون فریقا، و المجموع جواب قوله: «کُلَّما جاءَهُمْ» (إلخ)، و المعنی نحو من قولنا: کلما جاءهم رسول بما لا تهوی أنفسهم أساءوا مواجهته و إجابته و جعلوا الرسل الآتین فریقین: فریقا کذبوا و فریقا یقتلون.
قال فی المجمع،: فإن قیل: لم عطف المستقبل علی الماضی یعنی فی قوله: «فَرِیقاً کَذَّبُوا وَ فَرِیقاً یَقْتُلُونَ»؟ فجوابه: لیدل علی أن ذلک من شأنهم ففیه معنی کذبوا و قتلوا و یکذبون و یقتلون مع أن قوله: «یَقْتُلُونَ» فأصله یجب أن یکون موافقا
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لرءوس الآی، انتهی.
قوله تعالی: «وَ حَسِبُوا أَلَّا تَکُونَ فِتْنَةٌ فَعَمُوا وَ صَمُّوا» (إلخ)، متمم للکلام فی الآیة السابقة، و الحسبان هو الظن، و الفتنة هی المحنة التی تغر الإنسان أو هی أعم من کل شر و بلیة، و العمی هو عدم إبصار الحق و عدم تمییز الخیر من الشر، و الصمم عدم سماع العظة و عدم الإعباء بالنصیحة، و هذا العمی و الصمم معلولا حسبانهم أن لا تکون فتنة، و الظاهر أن حسبانهم ذلک معلول ما قدروا لأنفسهم من الکرامة بکونهم من شعب إسرائیل و أنهم أبناء الله و أحباؤه فلا یمسهم السوء و إن فعلوا ما فعلوا و ارتکبوا ما ارتکبوا.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- أنهم لمکان ما اعتقدوا لأنفسهم من کرامة التهود ظنوا أن لا یصیبهم سوء أو لا یفتنون بما فعلوا فأعمی ذلک الظن و الحسبان أبصارهم عن إبصار الحق، و أصم ذلک آذانهم عن سماع ما ینفعهم من دعوة أنبیائهم.
و هذا مما یرجح ما احتملناه أن الآیات کالحجة المبینة لقوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا» (الآیة) فمحصل المعنی أن الأسماء و الألقاب لا تنفع أحدا شیئا فهؤلاء الیهود لم ینفعهم ما قدروا لأنفسهم من الکرامة بالتسمی بل أعماهم و أوردهم مورد الهلکة و الفتنة لما کذبوا أنبیاء الله و قتلوهم.
قوله تعالی: «ثُمَّ تابَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ ثُمَّ عَمُوا وَ صَمُّوا کَثِیرٌ مِنْهُمْ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ» التوبة من الله علی عباده رجوعه تعالی بالرحمة إلیهم، و هذا یدل علی أن الله سبحانه قد کان بعدهم من رحمته و عنایته و لذلک أخذهم الحسبان المذکور و لزمهم العمی و الصمم، لکن الله سبحانه رجع إلیهم ثانیة بالتوبة فرفع هذا الحسبان عن قلوبهم، و العمی و الصمم عن أبصارهم و آذانهم، فعرفوا أنفسهم بأنهم عباد لا کرامة لهم علی الله إلا بالتقوی، و أبصروا الحق و سمعوا عظة الله لهم بلسان أنبیائه فتبین لهم أن التسمی لا ینفع شیئا.
ثم عموا و صموا کثیر منهم، و إسناد العمی و الصمم إلی جمعهم أولا ثم إلی کثیر منهم- بإتیان کثیر منهم بدلا من واو الجمع، أخذ بالنصفة فی الکلام بالدلالة علی أن إسناد العمی و الصمم إلی جمعهم من قبیل إسناد حکم البعض إلی الکل، و الواقع أن 
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المتصف بهاتین الصفتین کثیر منهم لا کلهم أولا، و إیماء إلی أن العمی و الصمم المذکورین أولا شملا جمیعهم علی ما یدل علیه المقابلة ثانیا، و أن التوبة الإلهیة لم یبطل أثرها و لم تذهب سدی بالمرة بل نجا بالتوبة بعضهم فلم یأخذهم العمی و الصمم اللاحقان أخیرا ثالثا.
ثم ختم تعالی الآیة بقوله: «وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ» للدلالة علی أن الله تعالی لا یغفله شی‌ء، فغیره تعالی إذا أکرم قوما بکرامة ضرب ذلک علی بصره بحجاب یمنعه أن یری منهم السوء و المکروه، و لیس الله سبحانه علی هذا النعت بل هو البصیر لا یحجبه شی‌ء عن شی‌ء.
قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» و هذا کالبیان لکون النصاری لم تنفعهم النصرانیة و الانتساب إلی المسیح (ع) عن تعلق الکفر بهم إذ أشرکوا بالله و لم یؤمنوا به حق إیمانه حیث قالوا: إن الله هو المسیح بن مریم.
و النصاری و إن اختلفوا فی کیفیة اشتمال المسیح بن مریم علی جوهرة الألوهیة بین قائل باشتقاق أقنوم المسیح و هو العلم من أقنوم الرب (تعالی) و هو الحیاة، و ذلک الأبوة و البنوة، و قائل بأنه تعالی صار هو المسیح علی نحو الانقلاب، و قائل بأنه حل فیه کما تقدم بیان ذلک تفصیلا فی الکلام علی عیسی بن مریم (ع) فی تفسیر سورة آل عمران فی الجزء الثالث من الکتاب.
لکن الأقوال الثلاثة جمیعا تقبل الانطباق علی هذه الکلمة (أن الله هو المسیح بن مریم) فالظاهر أن المراد بالذین تفوهوا بهذه الکلمة جمیع النصاری الغالین فی المسیح (ع) لا خصوص القائلین منهم بالانقلاب.
و توصیف المسیح بابن مریم لا یخلو من دلالة أو إشعار بسبب کفرهم و هو نسبة الألوهیة إلی إنسان ابن إنسان مخلوقین من تراب، و أین التراب و رب الأرباب؟!.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَسِیحُ یا بَنِی إِسْرائِیلَ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» (إلی آخر الآیة) احتجاج علی کفرهم و بطلان قولهم بقول المسیح (ع) نفسه؛ فإن قوله (ع):
«اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» یدل علی أنه عبد مربوب مثلهم، و قوله: «إِنَّهُ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ» یدل علی أن من یجعل لله شریکا فی ألوهیته فهو مشرک کافر محرم علیه الجنة.
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و فی قوله تعالی حکایة عنه (ع): «فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ وَ مَأْواهُ النَّارُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ» عنایة بإبطال ما ینسبونه إلی المسیح من حدیث التفدیة، و أنه (ع) باختیاره الصلب فدی بنفسه عنهم فهم مغفور لهم مرفوع عنهم التکالیف الإلهیة و مصیرهم إلی الجنة و لا یمسون نارا کما تقدم نقل ذلک عنهم فی تفسیر سورة آل عمران فی قصة عیسی (ع) فقصة التفدیة و الصلب إنما سیقت لهذا الغرض.
و ما تحکیه الآیة من قوله (ع) موجود فی متفرقات الأبواب من الأناجیل کالأمر بالتوحید، «1» و إبطال عبادة المشرک، «2» و الحکم بخلود الظالمین فی النار «3».
قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» أی أحد الثلاثة: الأب و الابن و الروح، أی هو ینطبق علی کل واحد من الثلاثة، و هذا لازم قولهم: إن الأب إله، و الابن إله، و الروح إله، و هو ثلاثة، و هو واحد یضاهئون بذلک نظیر قولنا: إن زید بن عمرو إنسان، فهناک أمور ثلاثة هی: زید و ابن عمرو و الإنسان، و هناک أمر واحد و هو المنعوت بهذه النعوت، و قد غفلوا عن أن هذه الکثرة إن کانت حقیقیة غیر اعتباریة أوجبت الکثرة فی المنعوت حقیقة، و أن المنعوت إن کان واحدا حقیقة أوجب ذلک أن تکون الکثرة اعتباریة غیر حقیقیة فالجمع بین هذه الکثرة العددیة و الوحدة العددیة فی زید المنعوت بحسب الحقیقة مما یستنکف العقل عن تعقله.
و لذا ربما ذکر بعض الدعاة من النصاری أن مسألة التثلیث من المسائل المأثورة من مذاهب الأسلاف التی لا تقبل الحل بحسب الموازین العلمیة، و لم یتنبه أن علیه أن یطالب الدلیل علی کل دعوی یقرع سمعه سواء کان من دعاوی الأسلاف أو من دعاوی الأخلاف.
قوله تعالی: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا إِلهٌ واحِدٌ» (إلی آخر الآیة) رد منه تعالی لقولهم: «إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» بأن الله سبحانه لا یقبل بذاته المتعالیة الکثرة بوجه من الوجوه فهو تعالی فی ذاته واحد، و إذا اتصف بصفاته الکریمة و أسمائه الحسنی لم یزد
______________________________
(1) الإصحاح 12: 29 (إنجیل مرقس).
(2) الإصحاح 6: 24 (إنجیل متی).
(3) الإصحاح 13: 50، 25: 31- 47 (إنجیل متی أیضا).
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ذلک علی ذاته الواحدة شیئا و لا الصفة إذا أضیفت إلی الصفة أورث ذلک کثرة و تعددا فهو تعالی أحدی الذات لا ینقسم لا فی خارج و لا فی وهم و لا فی عقل.
فلیس الله سبحانه بحیث یتجزأ فی ذاته إلی شی‌ء و شی‌ء قط، و لا أن ذاته بحیث یجوز أن یضاف إلیه شی‌ء فیصیر اثنین أو أکثر، کیف؟ و هو تعالی مع هذا الشی‌ء الذی تراد إضافته إلیه تعالی فی وهم أو فرض أو خارج.
فهو تعالی واحد فی ذاته لکن لا بالوحدة العددیة التی لسائر الأشیاء المتکون منها الکثرات، و لا منعوت بکثرة فی ذات أو اسم، أو صفة، کیف؟ و هذه الوحدة العددیة و الکثرة المتألفة منها کلتاهما من آثار صنعه و إیجاده فکیف یتصف بما هو من صنعه؟.
و فی قوله تعالی: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا إِلهٌ واحِدٌ» من التأکید فی إثبات التوحید ما لیس فی غیره حیث سیق الکلام بنحو النفی و الاستثناء، ثم أدخل «مِنْ» علی النفی لإفادة تأکید الاستغراق، ثم جی‌ء بالمستثنی و هو قوله: «إِلهٌ واحِدٌ» بالتنکیر المفید للتنویع و لو أورد معرفة کقولنا «إلا الإله الواحد» لم یفد ما یرام من حقیقة التوحید.
فالمعنی: «لیس فی الوجود شی‌ء من جنس الإله أصلا إلا إله واحد نوعا من الوحدة لا یقبل التعدد أصلا لا تعدد الذات و لا تعدد الصفات، لا خارجا و لا فرضا، و لو قیل:
و ما من إله إلا الله الواحد لم یدفع به قول النصاری (إن الله ثالث ثلاثة) فإنهم لا ینکرون الوحدة فیه تعالی، و إنما یقولون: إنه ذات واحدة لها تعین بصفاتها الثلاث، و هی واحدة فی عین أنها کثیرة حقیقة.
و لا یندفع ما احتملوه من المعنی إلا بإثبات وحدة لا تتألف منه کثرة أصلا، و هو الذی یتوخاه القرآن الکریم بقوله: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا إِلهٌ واحِدٌ».
و هذا من لطائف المعانی التی یلوح إلیها الکتاب الإلهی فی حقیقة معنی التوحید و سنغور فی البحث المستوفی عنه فی بحث قرآنی خاص ثم فی بحث عقلی و آخر نقلی إیفاء لحقه.
قوله تعالی: «وَ إِنْ لَمْ یَنْتَهُوا عَمَّا یَقُولُونَ لَیَمَسَّنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»
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تهدید لهم بالعذاب الألیم الأخروی الذی هو ظاهر الآیة الکریمة.
و لما کان القول بالتثلیث الذی تتضمنه کلمة: «إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» لیس فی وسع عقول عامة الناس أن تتعقله فأغلب النصاری یتلقونه قولا مذهبیا مسلما بلفظة من غیر أن یعقلوا معناه، و لا أن یطمعوا فی تعقله کما لیس فی وسع العقل السلیم أن یعقله عقلا صحیحا، و إنما یتعقل کتعقل الفروض المحالة کالإنسان اللاإنسان، و العدد الذی لیس بواحد و لا کثیر و لا زوج و لا فرد فلذلک تتسلمه العامة تسلما من غیر بحث عن معناه، و إنما یعتقدون فی البنوة و الأبوة شبه معنی التشریف فهؤلاء فی الحقیقة لیسوا من أهل التثلیث، و إنما یمضغون الکلمة مضغا، و ینتمون إلیها انتماء بخلاف غیر العامة منهم و هم الذین ینسب الله سبحانه إلیهم اختلاف المذاهب و یقرر أن ذلک ببغیهم کما قال تعالی: «أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ إلی أن قال:- وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: الشوری: 14.
فالکفر الحقیقی الذی لا ینتهی إلی استضعاف- و هو الذی فیه إنکار التوحید و التکذیب بآیات الله- إنما یتم فی بعضهم دون کلهم، و إنما أوعد الله بالنار الخالد الذین کفروا و کذبوا بآیات الله، قال: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 39 إلی غیر ذلک من الآیات، و قد مر الکلام فی ذلک فی تفسیر قوله تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ» الآیة: النساء: 98.
و لعل هذا هو السر فی التبعیض الظاهر من قوله: «لَیَمَسَّنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ» أو أن المراد به الإشارة إلی أن من النصاری من لا یقول بالتثلیث، و لا یعتقد فی المسیح إلا أنه عبد الله و رسوله، کما کانت علی ذلک مسیحیو الحبشة و غیرها علی ما ضبطه التاریخ فالمعنی: لئن لم ینته النصاری عما یقولون (نسبة قول بعض الجماعة إلی جمیعهم) لیمسن الذین کفروا منهم- و هم القائلون بالتثلیث منهم- عذاب ألیم.
و ربما وجهوا الکلام أعنی قوله: «لَیَمَسَّنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ» بأنه من قبیل وضع الظاهر موضع المضمر، و الأصل: لیمسنهم (انتهی)، و إنما عدل إلی وضع الموصول و صلته مکانه لیدل علی أن ذلک القول کفر بالله، و أن الکفر سبب العذاب الذی توعدهم به.
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و هذا وجه لا بأس به لو لا أن الآیة مصدرة بقوله: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» و نظیره فی البعد قول بعض آخر: إن «من» فی قوله «مِنْهُمْ» بیانیة فإنه قول من غیر دلیل.
قوله تعالی: «أَ فَلا یَتُوبُونَ إِلَی اللَّهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَهُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ» تحضیض علی التوبة و الاستغفار، و تذکیر بمغفرة الله و رحمته، أو إنکار أو توبیخ.
قوله تعالی: «مَا الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَ أُمُّهُ صِدِّیقَةٌ کانا یَأْکُلانِ الطَّعامَ» رد لقولهم: «إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» أو لقولهم هذا و قولهم المحکی فی الآیة السابقة: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» جمیعا، و محصله اشتمال المسیح علی جوهرة الألوهیة، بأن المسیح لا یفارق سائر رسل الله الذین توفاهم الله من قبله کانوا بشرا مرسلین من غیر أن یکونوا أربابا من دون الله سبحانه، و کذلک أمه مریم کانت صدیقة تصدق بآیات الله تعالی و هی بشر، و قد کان هو و أمه جمیعا یأکلان الطعام، و أکل الطعام مع ما یتعقبه مبنی علی أساس الحاجة التی هو أول أمارة من أمارات الإمکان و المصنوعیة فقد کان المسیح (ع) ممکنا متولدا من ممکن، و عبدا و رسولا مخلوقا من أمه کانا یعبدان الله، و یجریان فی سبیل الحاجة و الافتقار من دون أن یکون ربا.
و ما بید القوم من کتب الإنجیل معترفة بذلک تصرح بکون مریم فتاة کانت تؤمن بالله و تعبده، و تصرح بأن عیسی تولد منها کالإنسان من الإنسان، و تصرح بأن عیسی کان رسولا من الله إلی الناس کسائر الرسل و تصرح بأن عیسی و أمه مریم کانا یأکلان الطعام.
فهذه أمور صرحت بها الأناجیل، و هی حجج علی کونه (ع) عبدا رسولا.
و یمکن أن تکون الآیة مسوقة لنفی ألوهیة المسیح و أمه کلیهما علی ما یظهر من قوله تعالی: «أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: المائدة: 116 أنه کان هناک من یقول بألوهیتها کالمسیح أو أن المراد به اتخاذها إلها کما ینسب إلی أهل الکتاب أنهم اتخذوا أحبارهم و رهبانهم أربابا من دون الله، و ذلک بالخضوع لها و لهم بما لا یخضع لبشر بمثله.
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و کیف کان فالآیة علی هذا التقدیر تنفی عن المسیح و أمه معا الألوهیة بأن المسیح کان رسولا کسائر الرسل، و أمه کانت صدیقة، و هما معا کانا یأکلان الطعام، و ذلک کله ینافی الألوهیة.
و فی قوله تعالی: «قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ» حیث وصف الرسل بالخلو من قبله، و هو الموت تأکید للحجة بکونه بشرا یجوز علیه الموت و الحیاة کما جاز علی الرسل من قبله.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ نُبَیِّنُ لَهُمُ الْآیاتِ ثُمَّ انْظُرْ أَنَّی یُؤْفَکُونَ» الخطاب للنبی، ص و هو فی مقام التعجیب أی تعجب من کیفیة بیاننا لهم الآیات، و هو أوضح بیان لأظهر آیة فی بطلان دعواهم ألوهیة المسیح، و کیفیة صرفهم عن تعقل هذه الآیات؛ فإلی أی غایة یصرفون عنها، و لا تلتفت إلی نتیجتها- و هی بطلان دعواهم- عقولهم؟.
قوله تعالی: «قُلْ أَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ اللَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ» کان الخضوع لأمر الربوبیة إنما انتشر بین البشر فی أقدم عهوده، و خاصة بین العامة منهم- و عامتهم کانوا یعبدون الأصنام- طمعا فی أن یدفع الرب عنهم الشر و یوصل إلیهم النفع کما یتحصل من الأبحاث التاریخیة، و أما عبادة الله لأنه الله عز اسمه فلم یکن یعدو الخواص منهم کالأنبیاء و الربانیین من أممهم.
فأمر الله سبحانه رسوله أن یخاطبهم خطاب البشر الساذج الجاری علی ما تلهمه فطرته الساذجة فی عبادة الله کما خاطب الوثنیین و عباد الأصنام بذلک فیذکرهم أن الذی یضطر الإنسان بعبادة الرب هو أنه یری أزمة الخیر و الشر و النفع و الضر بیده فیعبده لأنه یملک الضر و النفع طمعا فی أن یدفع عنه الضر و یوصل إلیه الخیر لعبادته له.
و کل ما هو دون الله تعالی لا یملک شیئا من ضر و لا نفع لأنه مملوک لله محضا مسلوب عنه القدرة فی نفسه فکیف یسوغ تخصیصه بالعبادة، و إشراکه مع ربه الذی هو المالک له و لغیره، و قد کان من الواجب أن یخص هو تعالی بالعبادة، و لا یتعدی عنه إلی غیره لأنه هو الذی یختص به السمع و الإجابة فیسمع و یجیب المضطر إذ دعاه، و هو الذی یعلم حوائج عباده و لا یغفل عنها و لا یغلط فیها بخلاف غیره تعالی فإنه إنما
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یملک ما ملکه الله، و یقوی علی ما قواه الله سبحانه.
فقد تبین بهذا البیان: أولا: أن الحجة التی تشتمل علیها هذه الآیة غیر الحجة التی تشتمل علیها الآیة السابقة و إن توقفتا معا علی مقدمة مشترکة، و هی کون المسیح و أمه ممکنین محتاجین، فالآیة السابقة حجتها أن المسیح و أمه کانا بشرین محتاجین عبدین مطیعین لله سبحانه، و من کان حاله هذا الحال لم یصح أن یکون إلها معبودا، و حجة هذه الآیة: أن المسیح ممکن محتاج مملوک بنفسه لا یملک ضرا و لا نفعا، و من کان حاله هذا الحال لم یستقم ألوهیته و عبادته من دون الله.
و ثانیا: أن الحجة مأخوذة مما یدرکه الفهم البسیط و العقل الساذج من جهة غرض الإنسان البسیط فی عبادته فإنه إنما یتخذ ربا و یعبده لیدفع عنه الضر و یجلب إلیه النفع، و هذا إنما یملکه الله تعالی دون غیره، فلا غرض یتعلق بعبادة غیر الله فمن الواجب أن یرفض عبادته.
و ثالثا: أن قوله: «ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» إنما أخذت فیه لفظة «ما» دون لفظة «من» مع المسیح من أولی العقل لأن الحجة بعینها هی التی تقام علی الوثنیین و عبدة الأصنام التی لا شعور لها، و لا دخل فی کون المسیح (ع) من أولی العقل فی تمام الحجة فهی تامة فی کل معبود مفروض دون الله سبحانه.
علی أن غیره تعالی و إن کان من أولی العقل و الشعور لا یملکون شیئا من العقل و الشعور من عند أنفسهم کسائر ما ینسب إلیهم من شئون وجودهم؛ قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبادٌ أَمْثالُکُمْ فَادْعُوهُمْ فَلْیَسْتَجِیبُوا لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ، أَ لَهُمْ أَرْجُلٌ یَمْشُونَ بِها أَمْ لَهُمْ أَیْدٍ یَبْطِشُونَ بِها أَمْ لَهُمْ أَعْیُنٌ یُبْصِرُونَ بِها أَمْ لَهُمْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بِها قُلِ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ ثُمَّ کِیدُونِ فَلا تُنْظِرُونِ»: الأعراف: 195.
و کذلک تقدیم الضر علی النفع فی قوله: «ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» للجری علی وفق ما تدرکه و تدعوا إلیه الفطرة الساذجة کما مر، فإن الإنسان بحسب الطبع یری ما تلبس به من النعم الموجودة عنده ما دامت عنده مملوکة لنفسه لا تلتفت نفسه إلی إمکان فقدها و لا تتصور ألمه عند فقدها بخلاف المضار التی یجدها بالفعل، و النعم التی یفتقدها و یجد ألم فقدها، فإن الفطرة تنبهها إلی الالتجاء إلی رب یدفع عنها الضر و الضیر، و یجلب 
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إلیها النعمة المسلوبة کما قال تعالی: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُ ضُرَّهُ مَرَّ کَأَنْ لَمْ یَدْعُنا إِلی ضُرٍّ مَسَّهُ»: یونس: 12، و قال تعالی:
«وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی»: حم السجدة: 50، و قال تعالی: «وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ فَذُو دُعاءٍ عَرِیضٍ»: حم السجدة: 51.
فتحصل أن مس الضر أبعث للإنسان إلی الخضوع للرب و عبادته من وجدان النفع، و لذلک قدم الله سبحانه الضر علی النفع فی قوله: «ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» و کذا فی سائر الموارد التی تماثله کقوله: «اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً»: الفرقان: 3.
و رابعا: أن مجموع الآیة: «أَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ» إلی آخرها حجة علی وجوب قصر العبادة فی الله سبحانه من دون إشراک غیره معه و هی منحلة إلی حجتین ملخصهما:
أن اتخاذ الإله و عبادة الرب إنما هو لغرض دفع الضر و جلب النفع فیجب أن یکون الإله المعبود مالکا لذلک و لا یجوز عبادة من لا یملک شیئا، و الله سبحانه هو السمیع المجیب للدعوة العلیم بکنه الحاجة من غیر جهل دون غیره؛ فوجب عبادته من غیر إشراک غیره.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ غَیْرَ الْحَقِّ» خطاب آخر للنبی ص بأمره أن یدعو أهل الکتاب إلی عدم الغلو فی دینهم، و أهل الکتاب و خاصة النصاری مبتلون بذلک، و «الغالی المتجاوز عن الحد بالإفراط، و یقابله «القالی» فی طرف التفریط.
و دین الله الذی یفسره کتبه المنزلة یأمر بالتوحید و نفی الشریک و ینهی عن اتخاذ الشرکاء لله سبحانه، و قد ابتلی بذلک أهل الکتاب عامة الیهود و النصاری، و إن کان أمر النصاری فی ذلک أشنع و أفظع قال تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ ذلِکَ قَوْلُهُمْ بِأَفْواهِهِمْ یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ، اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ سُبْحانَهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ» التوبة: 31.
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و القول بأن عزیرا ابن الله و إن کان غیر ظاهر الیوم عند الیهود لکن الآیة تشهد بأنهم کانوا یقولون ذلک فی عصر النزول.
و الظاهر أن ذلک کان لقبا تشریفیا یلقبونه به قبال ما خدمهم و أحسن إلیهم فی إرجاعهم إلی أورشلیم (بیت المقدس) بعد إسارة بابل، و جمع لهم التوراة ثانیا بعد ضیاعه فی قصة بخت نصر، و قد کانوا یعدون بنوة الله لقبا تشریفیا کما یتخذ النصاری الیوم الأبوة کذلک و یسمون الباباوات و البطارقة و القسیسین بالآباء (الباب و البابا: الأب) و قد قال تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ»: المائدة: 18.
بل الآیة الثانیة أعنی قوله: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ» تدل علی ذلک حیث اقتصر فیها علی ذکر المسیح (ع)، و لم یذکر عزیرا فدل علی دخوله فی عموم قوله: «أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ» و أنهم إنما کانوا یسمونه ابن الله کما یسمون أحبارهم أبناء الله، و قد خصوه بالذکر وحده شکرا لإحسانه إلیهم کما تقدمت الإشارة إلیه.
و بالجملة وضعهم بعض أنبیائهم و أحبارهم و رهبانهم موضع الربوبیة و خضوعهم لهم بما لا یخضع بمثله إلا لله سبحانه غلو منهم فی دینهم ینهاهم الله عن ذلک بلسان نبیه ص.
و تقیید الغلو فی الدین بغیر الحق- و لا یکون الغلو إلا کذلک- إنما هو للتأکید و تذکیر لازم المعنی مع ملزومه لئلا یذهل عنه السامع و قد ذهل حین غلا أو کان کالذاهل.
و إطلاق الأب علی الله سبحانه بتحلیل معناه و تجریده عن وسمة نواقص المادة الجسمانیة أی من بیده الإیجاد و التربیة، و کذلک الابن بمعناه المجرد التحلیلی و إن لم یمنعه العقل لکنه ممنوع شرعا لتوقیفیة أسماء الله سبحانه لما فی التوسع فی إطلاق الأسماء المختلفة علیه تعالی من المفاسد، و کفی مفسدة فی إطلاق الأب و الابن ما لقیته الأمتان:
الیهود و النصاری و خاصة النصاری من أولیاء الکنیسة خلال قرون متمادیة و لن یزال الأمر علی ذلک.
قوله تعالی: «وَ لا تَتَّبِعُوا أَهْواءَ قَوْمٍ قَدْ ضَلُّوا مِنْ قَبْلُ وَ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ ضَلُّوا عَنْ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 78
سَواءِ السَّبِیلِ» ظاهر السیاق أن المراد بهؤلاء القوم الذین نهوا عن اتباع أهوائهم هم المتبوعون المطاعون فی آرائهم و أوامرهم فیکون ضلالهم لمکان التزامهم بآرائهم؛ إضلالهم کثیرا هو اتباع غیرهم لهم، و ضلالهم عن سواء السبیل هو المتحصل لهم من ضلالهم و إضلالهم، و هو ضلال علی ضلال.
و کذلک ظاهر السیاق أن المراد بهم هم الوثنیة و عبدة الأصنام فإن ظاهر السیاق أن الخطاب إنما هو لجمیع أهل الکتاب لا للمعاصرین منهم للنبی ص حتی یکون نهیا لمتأخریهم عن اتباع متقدمیهم.
و یؤیده بل یدل علیه قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ، وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ ذلِکَ قَوْلُهُمْ بِأَفْواهِهِمْ یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ»: التوبة: 30.
فیکون ذلک حقیقة تحلیلیة تاریخیة أشار إلیها القرآن الکریم هی أن القول بالأبوة و البنوة مما تسرب إلی أهل الکتاب من قبل من تقدمهم من الوثنیة، و قد تقدم فی الکلام علی قصص المسیح (ع) فی سورة آل عمران فی الجزء الثالث من الکتاب أن هذا القول فی جملة من الأقوال و الآراء موجود عند الوثنیة البرهمنیة و البوذیة فی الهند و الصین، و کذلک مصر القدیم و غیرهم، و إنما أخذ بالتسرب فی الملة الکتابیة بید دعاتها، فظهر فی زی الدین و کان الاسم لدین التوحید و المسمی للوثنیة.
قوله تعالی: «لُعِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی لِسانِ داوُدَ وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ» إلی آخر الآیتین إخبار بأن الکافرین منهم ملعونون بلسان أنبیائهم، و فیه تعریض لهؤلاء الذین کفرهم الله فی هذه الآیات من الیهود ملعونین بدعوة أنبیائهم أنفسهم، و ذلک بسبب عصیانهم لأنبیائهم، و هم کانوا مستمرین علی الاعتداء و قوله:
«کانُوا لا یَتَناهَوْنَ عَنْ مُنکَرٍ فَعَلُوهُ» «إلخ» بیان لقوله: «وَ کانُوا یَعْتَدُونَ».
قوله تعالی: «تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یَتَوَلَّوْنَ الَّذِینَ کَفَرُوا» «إلخ»، و هذا من قبیل الاستشهاد بالحس علی کونهم معتدین فإنهم لو قدروا دینهم حق قدره لزموه و لم یعتدوه، و لازم ذلک أن یتولوا أهل التوحید و یتبرءوا من الذین کفروا لأن أعداء ما یقدسه قوم أعداء لذلک القوم، فإذا تحابوا و توالوا دل ذلک علی إعراض ذلک القوم و ترکهم ما
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کانوا یقدسونه و یحترمونه، و صدیق العدو عدو، ثم ذمهم الله تعالی بقوله: «لَبِئْسَ ما قَدَّمَتْ لَهُمْ أَنْفُسُهُمْ» و هو ولایة الکفار عن هوی النفس، و کان جزاؤه و وباله «أَنْ سَخِطَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ فِی الْعَذابِ هُمْ خالِدُونَ»، ففی الآیة وضع جزاء العمل و عاقبته موضع العمل کأن أنفسهم قدمت لهم جزاء العمل بتقدیم نفس العمل.
قوله تعالی: «وَ لَوْ کانُوا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ النَّبِیِّ وَ ما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَا اتَّخَذُوهُمْ أَوْلِیاءَ وَ لکِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ فاسِقُونَ» أی و لو کان أهل الکتاب هؤلاء یؤمنون بالله و النبی محمد ص و ما أنزل إلیه، أو نبی أنفسهم کموسی مثلا و ما أنزل إلیه کالتوراة مثلا ما اتخذوا أولئک الکفار أولیاء لأن الإیمان یجب سائر الأسباب، و لکن کثیرا منهم فاسقون متمردون عن الإیمان.
و فی الآیة وجه آخر احتملوه، و هو أن یرجع ضمائر قوله: «کانُوا» و «یُؤْمِنُونَ» و «اتَّخَذُوهُمْ» فی قوله: «مَا اتَّخَذُوهُمْ» راجعة إلی الذین کفروا، و المعنی: و لو کان الذین کفروا أولئک الکفار الذین یتولاهم أهل الکتاب یؤمنون بالله و النبی و القرآن ما اتخذتهم أهل الکتاب أولیاء، و إنما تولوهم لمکان کفرهم، و هذا وجه لا بأس به غیر أن الإضراب فی قوله: «وَ لکِنَّ کَثِیراً مِنْهُمْ فاسِقُونَ» لا یلائمه.
قوله تعالی: «لَتَجِدَنَّ أَشَدَّ النَّاسِ عَداوَةً لِلَّذِینَ آمَنُوا الْیَهُودَ وَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا- إلی قوله- نَصاری لما بین سبحانه فی الآیات السابقة الرذائل المشترکة بین أهل الکتاب عامة، و بعض ما یختص ببعضهم کقول الیهود: «یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» و قول النصاری: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ» ختم الآیات بما یختص به کل من الطائفین إذا قیس حالهم من المؤمنین و دینهم، و أضاف إلی حالهم حال المشرکین لیتم الکلام فی وقع الإسلام من قلوب الأمم غیر المسلمة من حیث قربهم و بعدهم من قبوله.
و یتم الکلام فی أن النصاری أقرب تلک الأمم مودة للمسلمین و أسمع لدعوتهم الحقة.
و إنما عدهم الله سبحانه أقرب مودة للمسلمین لما وقع من إیمان طائفة منهم بالنبی ص کما یدل علیه قوله فی الآیة التالیة: «وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَی الرَّسُولِ» «إلخ»، لکن لو کان إیمان طائفة تصحح هذه النسبة إلی جمیعهم کان من الواجب أن تعد الیهود و المشرکون کمثل النصاری و ینسب إلیهما نظیر ما نسب إلیهم لمکان إسلام طائفة من 
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الیهود کعبد الله بن سلام و أصحابه، و إسلام عدة من مشرکی العرب و هم عامة المسلمین الیوم فتخصیص النصاری بمثل قوله: «وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ» «إلخ»، دون الیهود و المشرکین یدل علی حسن إقبالهم علی الدعوة الإسلامیة و إجابة النبی ص مع أنهم علی خیار بین أن یقیموا علی دینهم و یؤدوا الجزیة، و بین أن یقبلوا الإسلام، أو یحاربوا.
و هذا بخلاف المشرکین فإنهم لم یکن یقبل منهم إلا قبول الدعوة فکثرة المؤمنین منهم لا یدل علی حسن الإجابة، علی ما کابد النبی ص من جفوتهم و لقاه المسلمون من أیدیهم بقسوتهم و نخوتهم.
و کذلک الیهود و إن کانوا کالنصاری فی إمکان إقامتهم علی دینهم و تأدیة الجزیة إلی المسلمین لکنهم تمادوا فی نخوتهم، و تصلبوا فی عصبیتهم، و أخذوا بالمکر و المکیدة، و نقضوا عهودهم، و تربصوا الدوائر علی المسلمین، و مسوهم بأمر المس و آلمه.
و هذا الذی جری من أمر النصاری مع النبی ص و الدعوة الإسلامیة، و حسن إجابتهم، و کذا من أمر الیهود و المشرکین فی التمادی علی الاستکبار و العصبیة جری بعینه بعده (ص) علی حذو ما جری فی عهده فما أکثر من لبی الدعوة الإسلامیة من فرق النصاری خلال القرون الماضیة، و ما أقل ذلک من الیهود و الوثنیین! فاحتفاظ هذه الخصیصة فی هؤلاء و هؤلاء یصدق الکتاب العزیز فی ما أفاده.
و من المعلوم أن قوله تعالی: «لَتَجِدَنَّ أَشَدَّ النَّاسِ عَداوَةً لِلَّذِینَ آمَنُوا» من قبیل بیان الضابط العام فی صورة خطاب خاص نظیر ما مر فی الآیات السابقة: «تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یَتَوَلَّوْنَ الَّذِینَ کَفَرُوا» و «تَری کَثِیراً مِنْهُمْ یُسارِعُونَ فِی الْإِثْمِ».
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ» القسیس معرب «کشیش» و الرهبان جمع الراهب و قد یکون مفردا، قال الراغب: الرهبة و الرهب مخافة مع تحرز- إلی أن قال- و الترهب التعبد، و الرهبانیة غلو فی تحمل التعبد من فرط الرهبة، قال تعالی: «وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها» و الرهبان یکون واحدا و جمعا فمن جعله واحدا جمعه علی رهابین، انتهی.
علل تعالی ما ذکره من کون النصاری أقرب مودة و آنس قلوبا للذین آمنوا بخصال ثلاث یفقدها غیرهم من الیهود و المشرکین، و هی أن فیهم علماء و أن فیهم رهبانا
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و زهادا، و أنهم لا یستکبرون و ذلک مفتاح تهیؤهم للسعادة.
و ذلک أن سعادة حیاة الدین أن تقوم بصالح العمل عن علم به، و إن شئت فقل:
إن یذعن بالحق فیطبق عمله علیه؛ فله حاجة إلی العلم لیدرک به حق الدین و هو دین الحق، و مجرد إدراک الحق لا یکفی للتهیؤ للعمل علی طبقه حتی ینتزع الإنسان من نفسه الهیئة المانعة عنه، و هو الاستکبار عن الحق بعصبیة و ما یشابهها، و إذا تلبس الإنسان بالعلم النافع و النصفة فی جنب الحق برفع الاستکبار تهیأ للخضوع للحق بالعمل به لکن بشرط عدم منافاة الجو لذلک فإن لموافقة الجو للعمل تأثیرا عظیما فی باب الأعمال فإن الأعمال التی یعتورها عامة المجتمع و ینمو علیها أفراده، و تستقر علیهم عادتهم خلفا عن سلف لا یبقی للنفس فراغ أن تتفکر فی أمرها أو تتدبر و تدبر فی التخلص عنها إذا کانت ضارة مفسدة للسعادة، و کذلک الحال فی الأعمال الصالحة إذا استقر التلبس بها فی مجتمع یصعب علی النفس ترکها، و لذا قیل: إن العادة طبیعة ثانیة، و لذا کان أیضا أول فعل مخالف حرجا علی النفس فی الغایة و هو عند النفس دلیل علی الإمکان، ثم لا یزال کلما تحقق فعل زاد فی سهولة التحقق و نقص بقدره من صعوبته.
فإذا تحقق الإنسان أن عملا کذا حق صالح و نزع عن نفسه أغراض العناد و اللجاج بإماتة الاستکبار و الاستعلاء علی الحق کان من العون کل العون علی إتیانه أن یری إنسانا یرتکبه فتتلقی نفسه إمکان العمل.
و من هنا یظهر أن المجتمع إنما یتهیأ لقبول الحق إذا اشتمل علی علماء یعلمونه و یعلمونه، و علی رجال یقومون بالعمل به حتی یذعن العامة بإمکان العمل و یشاهدوا حسنه، و علی اعتیاد عامتهم علی الخضوع للحق و عدم الاستکبار عنه إذا انکشف لهم.
و لهذا علل الله سبحانه قرب النصاری من قبول الدعوة الحقة الدینیة بأن فیهم قسیسین و رهبانا و أنهم لا یستکبرون؛ ففیهم علماء لا یزالون یذکرونهم مقام الحق و معارف الدین قولا، و فیهم زهاد یذکرونهم عظمة ربهم و أهمیة سعادتهم الأخرویة و الدنیویة عملا، و فیهم عدم الاستکبار عن قبول الحق.
و أما الیهود فإنهم و إن کان فیهم أحبار علماء لکنهم مستکبرون لا تدعهم رذیلة
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العناد و الاستعلاء أن یتهیئوا لقبول الحق.
و أما الذین أشرکوا فإنهم یفقدون العلماء و الزهاد، و فیهم رذیلة الاستکبار.
قوله تعالی: «وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَی الرَّسُولِ تَری أَعْیُنَهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ» «إلخ»، فاضت العین بالدمع سال دمعها بکثرة، و مِنَ فی قوله: «مِنَ الدَّمْعِ» للابتداء، و فی قوله: «مِمَّا» للنشوء، و فی قوله: «مِنَ الْحَقِّ» بیانیة.
قوله تعالی: «وَ ما لَنا لا نُؤْمِنُ بِاللَّهِ» «إلخ»، لفظة «یُدْخِلَنا» کأنها مضمنة معنی الجعل، و لذلک عدی بمع، و المعنی: یجعلنا ربنا مع القوم الصالحین مدخلا لنا فیهم.
و فی هذه الأفعال و الأقوال التی حکاها الله تعالی عنهم تصدیق ما ذکره عنهم أنهم أقرب مودة للذین آمنوا، و تحقیق أن فیهم العلم النافع و العمل الصالح و الخضوع للحق حیث کان فیهم قسیسون و رهبان و هم لا یستکبرون.
قوله تعالی: «فَأَثابَهُمُ اللَّهُ» إلی آخر الآیتین، «الإثابة» المجازاة، و الآیة الأولی ذکر جزائهم، و الآیة الثانیة فیها ذکر جزاء من خالفهم علی طریق المقابلة استیفاء للأقسام.



(بحث روائی)

فی معانی الأخبار، بإسناده عن الرضا عن آبائه، عن علی (ع): فی قوله تعالی:
«کانا یَأْکُلانِ الطَّعامَ»- معناه أنهما کانا یتغوطان:.
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره مرفوعا.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عبیدة الحذاء، عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «لُعِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ- عَلی لِسانِ داوُدَ وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ»- قال:
الخنازیر علی لسان داود، و القردة علی لسان عیسی بن مریم:.
أقول: و رواه القمی و العیاشی عنه (ع)
، و روی بطرق أهل السنة عن مجاهد و قتادة و غیرهما": لعن القردة علی لسان داود، و الخنازیر علی لسان عیسی بن مریم 
، و یوافقه بعض روایات الشیعة کما یأتی.
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و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع): أما داود فإنه لعن أهل أیلة لما اعتدوا فی سبتهم، و کان اعتداؤهم فی زمانه فقال: اللهم ألبسهم اللعنة مثل الرداء، و مثل المنطقة علی الخصرین؛ فمسخهم الله قردة، و أما عیسی فإنه لعن الذین نزلت علیهم المائدة- ثم کفروا بعد ذلک، قال: فقال أبو جعفر (ع): یتولون الملوک الجبارین، و یزینون لهم هواهم لیصیبوا من دنیاهم.
أقول: و القرآن یؤید کون أصحاب السبت ممسوخین إلی القردة قال تعالی:
«وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ الَّذِینَ اعْتَدَوْا مِنْکُمْ فِی السَّبْتِ فَقُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ»: البقرة: 56 و قال تعالی: «وَ سْئَلْهُمْ عَنِ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ إِذْ یَعْدُونَ فِی السَّبْتِ إِذْ تَأْتِیهِمْ حِیتانُهُمْ یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ لا تَأْتِیهِمْ إلی أن قال- وَ إِذْ قالَتْ أُمَّةٌ مِنْهُمْ لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ أَوْ مُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً قالُوا مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ إلی أن قال- فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ قُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ»: الأعراف: 166.
و فی الدر المنثور،: أخرج عبد بن حمید و أبو الشیخ و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص: إن بنی إسرائیل لما عملوا الخطیئة- نهاهم علماؤهم تعزیرا- ثم جالسوهم و آکلوهم و شاربوهم- کأن لم یعملوا بالأمس خطیئة؛ فلما رأی الله ذلک منهم ضرب بقلوب بعضهم علی بعض، و لعنهم علی لسان نبی من الأنبیاء، ثم (قال،) رسول الله ص: و الله لتأمرن بالمعروف، و لتنهن عن المنکر، و لتأطرنهم علی الحق أطرا- أو لیضربن الله بقلوب بعضکم علی بعض- و لیلعننکم کما لعنهم.
و فیه،: أخرج عبد بن حمید عن معاذ بن جبل قال: قال رسول الله ص: خذوا العطاء ما کان عطاء- فإذا کان رشوة عن دینکم فلا تأخذوا- و لن تترکوه یمنعکم من ذلک الفقر و المخافة- أن بنی یأجوج قد جاءوا، و إن رحی الإسلام سیدور- فحیثما دار القرآن فدوروا به، یوشک السلطان و القرآن أن یقتتلا و یتفرقا؛ أنه سیکون علیکم ملوک یحکمون لکم بحکم و لهم بغیره- فإن أطعتموهم أضلوکم، و إن عصیتموهم قتلوکم.
قالوا: یا رسول الله کیف بنا إن أدرکنا ذلک؟ قال: تکونوا کأصحاب عیسی نشروا بالمناشیر، و رفعوا علی الخشب، موت فی طاعة خیر من حیاة فی معصیة- إن أول ما نقص فی بنی إسرائیل- أنهم کانوا یأمرون بالمعروف- و ینهون عن المنکر سنة
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التعزیر- فکان أحدهم إذا لقی صاحبه الذی کان یعیب علیه- آکله و شاربه و کأنه لم یعب علیه شیئا- فلعنهم الله علی لسان داود، و ذلک بما عصوا و کانوا یعتدون.
و الذی نفسی بیده لتأمرن بالمعروف- و لتنهن عن المنکر- أو لیسلطن الله علیکم شرارکم؛ ثم لیدعون خیارکم فلا یستجاب لکم.
و الذی نفسی بیده لتأمرن بالمعروف و لتنهن عن المنکر، و لتأخذن علی ید الظالم فلتأطرنه علیه أطرا- أو لیضربن الله قلوب بعضکم ببعض.
و فیه، أیضا: أخرج ابن راهویه و البخاری فی الوحدانیات، و ابن السکن و ابن مندة و الباوردی فی معرفة الصحابة، و الطبرانی و أبو نعیم و ابن مردویه عن ابن أبزی، عن أبیه:
قال: خطب رسول الله ص فحمد الله و أثنی علیه- ثم ذکر طوائف من المسلمین فأثنی علیهم خیرا، ثم قال: ما بال أقوام لا یعلمون جیرانهم و لا یفقهونهم، و لا یأمرونهم و لا ینهونهم؟ و ما بال أقوام لا یتعلمون من جیرانهم- و لا یتفقهون و لا یتفطنون؟ و الذی نفسی بیده لیعلمن (جیرانهم،) أو لیتفقهن أو لیتفطنن أو لأعاجلنهم بالعقوبة فی دار الدنیا، ثم نزل و دخل بیته فقال أصحاب رسول الله ص: من یعنی بهذا الکلام؟ قالوا: ما نعلم یعنی بهذا الکلام إلا الأشعریین فقهاء علماء، و لهم جیران جفاة جهلة.
فاجتمع جماعة من الأشعریین فدخلوا علی النبی ص- فقالوا: ذکرت طوائف من المسلمین بخیر- و ذکرتنا بشر فما بالنا؟ فقال رسول الله ص: لتعلمن جیرانکم- و لتفقهنهم و لتأمرنهم و لتنهنهم- أو لأعاجلنکم بالعقوبة فی دار الدنیا، فقالوا: یا رسول الله فأمهلنا سنة- ففی سنة ما نعلمهم و یتعلمون فأمهلهم سنة- ثم قرأ رسول الله ص:
«لُعِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ- عَلی لِسانِ داوُدَ وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ- ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ، کانُوا لا یَتَناهَوْنَ عَنْ مُنکَرٍ فَعَلُوهُ لَبِئْسَ ما کانُوا یَفْعَلُونَ».
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الهیثم التمیمی عن أبی عبد الله (ع): فی قوله:
«کانُوا لا یَتَناهَوْنَ عَنْ مُنکَرٍ فَعَلُوهُ- لَبِئْسَ ما کانُوا یَفْعَلُونَ»، قال: أما إنهم لم یکونوا یدخلون مداخلهم- و لا یجالسون مجالسهم- و لکن کانوا إذا لقوهم ضحکوا فی وجوههم 
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و أنسوا بهم.
و فیه، أیضا: عن مروان، عن بعض أصحابه، عن أبی عبدالله (ع) قال: ذکر النصاری و عداوتهم فقال: قول الله: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ»، قال: أولئک کانوا قوما بین عیسی و محمد- ینتظرون مجی‌ء محمد ص.
أقول: ظاهر الآیة العموم دون الخصوص، و لعل المراد أن المدح إنما هو لهم ما لم یغیروا کما أن الذی مدح الله به المسلمین کذلک.
و فی الدر المنثور،: أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن سعید بن جبیر": فی قوله: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً»- قال:
هم رسل النجاشی- الذین أرسل بإسلامه إسلام قومه؛ کانوا سبعین رجلا- اختارهم من قومه الخیر فالخیر فی الفقه و السن.
و فی لفظ": بعث من خیار أصحابه إلی رسول الله ص ثلاثین رجلا- فلما أتوا رسول الله ص دخلوا علیه- فقرأ علیهم سورة «یس» فبکوا حین سمعوا القرآن و عرفوا أنه الحق.
فأنزل الله فیهم: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً، الآیة» و نزلت هذه الآیة فیهم أیضا: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ إلی قوله- أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ بِما صَبَرُوا».
و فیه،: أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس قال": کان رسول الله ص و هو بمکة- یخاف علی أصحابه من المشرکین- فبعث جعفر بن أبی طالب- و ابن مسعود و عثمان بن مظعون- فی رهط من أصحابه إلی النجاشی ملک الحبشة.
فلما بلغ المشرکین- بعثوا عمرو بن العاص فی رهط منهم، ذکروا أنهم سبقوا أصحاب النبی ص إلی النجاشی- فقالوا: إنه قد خرج فینا رجل سفه عقول قریش و أحلامها؛ زعم أنه نبی، و أنه بعث إلیک رهطا- لیفسدوا علیک قومک- فأحببنا أن نأتیک و نخبرک خبرهم.
قال: إن جاءونی نظرت فیما یقولون، فلما قدم أصحاب رسول الله ص- فأتوا
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إلی باب النجاشی- فقالوا: استأذن لأولیاء الله- فقال: ائذن لهم فمرحبا بأولیاء الله- فلما دخلوا علیه سلموا، فقال الرهط من المشرکین: أ لم تر أیها الملک أنا صدقناک، و أنهم لم یحیوک بتحیتک التی تحیا بها؟ فقال لهم: ما یمنعکم أن تحیونی بتحیتی؟ قالوا:
إنا حییناک- بتحیة أهل الجنة و تحیة الملائکة.
فقال لهم: ما یقول صاحبکم فی عیسی و أمه؟ قالوا: یقول: عبد الله و رسوله- و کلمة من الله و روح منه ألقاها إلی مریم، و یقول فی مریم: أنها العذراء الطیبة البتول؛ قال: فأخذ عودا من الأرض فقال: ما زاد عیسی و أمه علی ما قال صاحبکم هذا العود، فکره المشرکون قوله و تغیر له وجوههم.
فقال: هل تقرءون شیئا مما أنزل علیکم؟ قالوا: نعم، قال: فاقرءوا- فقرءوا- و حوله القسیسون و الرهبان و سائر النصاری- فجعلت طائفة من القسیسین و الرهبان- کلما قرءوا آیة انحدرت دموعهم مما عرفوا من الحق- قال الله: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً- وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ، وَ إِذا سَمِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَی الرَّسُولِ- تَری أَعْیُنَهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ مِمَّا عَرَفُوا مِنَ الْحَقِّ».
أقول: و روی القمی فی تفسیره،": القصة مفصلة فی خبر طویل، و فی آخره: و رجعوا إلی النجاشی- فأخبروه خبر رسول الله ص- و قرءوا علیه ما قرأ علیهم- فبکی النجاشی و بکی القسیسون، و أسلم النجاشی و لم یظهر للحبشة إسلامه، و خافهم علی نفسه فخرج من بلاد الحبشة إلی النبی ص- فلما عبر البحر توفی 
، الحدیث-.



(کلام فی معنی التوحید فی القرآن)

لا یرتاب الباحث المتعمق فی المعارف الکلیة أن مسألة التوحید من أبعدها غورا، و أصعبها تصورا و إدراکا، و أعضلها حلا لارتفاع کعبها عن المسائل العامة العامیة التی تتناولها الأفهام، و القضایا المتداولة التی تألفها النفوس، و تعرفها القلوب.
و ما هذا شأنه تختلف العقول فی إدراکه و التصدیق به للتنوع الفکری الذی فطر علیه الإنسان من اختلاف أفراده من جهة البنیة الجسمیة و أداء ذلک إلی اختلاف أعضاء الإدراک فی أعمالها ثم تأثیر ذلک الفهم و التعقل من حیث الحدة و البلادة،
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و الجودة و الرداءة، و الاستقامة و الانحراف.
فهذا کله مما لا شک فیه، و قد قرر القرآن هذا الاختلاف فی موارد من آیاته الکریمة کقوله تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر: 9، و قوله تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: النجم: 30، و قوله تعالی: «فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً»: النساء: 87، و قوله تعالی فی ذیل الآیة 75 من المائدة (و هی من جملة الآیات التی نحن فیها): «انْظُرْ کَیْفَ نُبَیِّنُ لَهُمُ الْآیاتِ ثُمَّ انْظُرْ أَنَّی یُؤْفَکُونَ».
و من أظهر مصادیق هذا الاختلاف الفهمی اختلاف أفهام الناس فی تلقی معنی توحده تعالی لما فی أفهامهم من الاختلاف العظیم و النوسان الوسیع فی تقریر مسألة وجوده تعالی علی ما بینهم من الاتفاق علی ما تعطیه الفطرة الإنسانیة بإلهامها الخفی و إشارتها الدقیقة.
فقد بلغ فهم آحاد من الإنسان فی ذلک أن جعل الأوثان المتخذة، و الأصنام المصنوعة من الخشب و الحجارة حتی من نحو الأقط و الطینة المعمولة من أبوال الغنم شرکاء لله، و قرناء له، یعبد کما تعبد هؤلاء، و یسأل کما تسأل هؤلاء، و یخضع له کما یخضع لها، و لم یلبث هذا الإنسان دون أن غلب هذه الأصنام علیه تعالی بزعمه، و أقبل علیها و ترکه، و أمرها علی حوائجه و عزله.
فهذا الإنسان قصاری ما یراه من الوجود له تعالی هو مثل ما یراه لآلهته التی خلقها بیده، أو خلقها إنسان مثله بیده، و لذلک کانوا یثبتون له تعالی من صفة الوحدة مثل ما یصفون به کل واحد من أصنامهم، و هی الوحدة العددیة التی تتألف منها الأعداد، قال تعالی: «وَ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ وَ قالَ الْکافِرُونَ هذا ساحِرٌ کَذَّابٌ، أَ جَعَلَ الْآلِهَةَ إِلهاً واحِداً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عُجابٌ ص: 6.
فهؤلاء کانوا یتلقون الدعوة القرآنیة إلی التوحید دعوة إلی القول بالوحدة العددیة التی تقابل الکثرة العددیة کقوله تعالی: «وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: البقرة: 163 و قوله تعالی: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»
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: المؤمن: 65 و غیر ذلک من الآیات الداعیة إلی رفض الآلهة الکثیرة، و توجیه الوجه لله الواحد، و قوله تعالی: «وَ إِلهُنا وَ إِلهُکُمْ واحِدٌ»: العنکبوت: 46 و غیره من الآیات الداعیة إلی رفض التفرق فی العبادة للإله، حیث کانت کل أمة أو طائفة أو قبیلة تتخذ إلها تختص به، و لا تخضع لإله الآخرین.
و القرآن ینفی فی عالی تعلیمه الوحدة العددیة عن الإله جل ذکره، فإن هذه الوحدة لا تتم إلا بتمیز هذا الواحد من ذلک الواحد بالمحدودیة التی تقهره، و المقدریة التی تغلبه، مثال ذلک ماء الحوض إذا فرقناه فی آنیة کثیرة کان ماء کل إناء ماء واحدا غیر الماء الواحد الذی فی الإناء الآخر، و إنما صار ماء واحدا یتمیز عما فی الآخر لکون ما فی الآخر مسلوبا عنه غیر مجتمع معه، و کذلک هذا الإنسان إنما صار إنسانا واحدا لأنه مسلوب عنه ما للإنسان الآخر، و لو لا ذلک لم یأت للإنسانیة الصادقة علی هذا و ذاک أن تکون واحدة بالعدد و لا کثیرة بالعدد.
فمحمودیة الوجود هی التی تقهر الواحد العددی علی أن یکون واحدا ثم بانسلاب هذه الوحدة من بعض الجهات تتألف کثرة عددیة کما عنده عروض صفة الاجتماع بوجه.
و إذ کان الله سبحانه قاهرا غیر مقهور، و غالبا لا یغلبه شی‌ء البتة کما یعطیه التعلیم القرآنی لم تتصور فی حقه وحدة عددیة و لا کثرة عددیة، قال تعالی: «وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الرعد: 16، و قال: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: یوسف: 40، و قال: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: ص: 65، و قال: «لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً لَاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ سُبْحانَهُ هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الزمر: 4.
و الآیات بسیاقها- کما تری- تنفی کل وحدة مضافة إلی کثرة مقابلة لها سواء کانت وحدة عددیة کالفرد الواحد من النوع الذی لو فرض بإزائه فرد آخر کانا اثنین فإن هذا الفرد مقهور بالحد الذی یحده به الفرد الآخر المسلوب عنه المفروض قباله، أو کانت وحدة نوعیة أو جنسیة أو أی وحدة کلیة مضافة إلی کثرة من سنخها کالإنسان الذی هو نوع واحد مضاف إلی الأنواع الکثیرة الحاصلة منه و من الفرس و البقر و الغنم و غیرها فإنه مقهور بالحد الذی یحده به ما یناظره من الأنواع الآخر، و إذ کان 
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تعالی لا یقهره شی‌ء فی شی‌ء البتة من ذاته و لا صفته و لا فعله و هو القاهر فوق کل شی‌ء فلیس بمحدود فی شی‌ء یرجع إلیه، فهو موجود لا یشوبه عدم، و حق لا یعرضه بطلان، و هو الحی لا یخالطه موت، و العلیم لا یدب إلیه جهل، و القادر لا یغلبه عجز، و المالک و الملک من غیر أن یملک منه شی‌ء و العزیز الذی لا ذل له، و هکذا.
فله تعالی من کل کمال محضه، و إن شئت زیادة تفهم و تفقه لهذه الحقیقة القرآنیة فافرض أمرا متناهیا و آخر غیر متناه تجد غیر المتناهی محیطا بالمتناهی بحیث لا یدفعه المتناهی عن کماله المفروض أی دفع، فرضته بل غیر المتناهی مسیطر علیه بحیث لا یفقده المتناهی فی شی‌ء من أرکان کماله، و غیر المتناهی هو القائم علی نفسه، الشهید علیه، المحیط به، ثم انظر فی ذلک إلی ما یفیده قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ، أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: حم السجدة: 54.
و هذا هو الذی یدل علیه عامة الآیات الواصفة لصفاته تعالی الواقعة فی سیاق الحصر أو الظاهر فیه کقوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : طه: 8، و قوله: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»: النور: 25، و قوله: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن: 65، و قوله: «وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْقَدِیرُ»: الروم: 54، و قوله: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165، و قوله: «لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ»: التغابن: 1، و قوله: «إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: یونس: 65، و قوله: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»: البقرة: 147، و قوله:
«أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ»: فاطر: 15، إلی غیر ذلک من الآیات.
فالآیات- کما تری- تنادی بأعلی صوتها أن کل کمال مفروض فهو لله سبحانه بالأصالة، و لیس لغیره شی‌ء إلا بتملیکه تعالی له ذلک من غیر أن ینعزل عما یملکه و یملکه کما ننعزل نحن معاشر الخلیقة عما ملکناه غیرنا.
فکلما فرضنا شیئا من الأشیاء ذا شی‌ء من الکمال فی قباله تعالی لیکون ثانیا له و شریکا عاد ما بیده من معنی الکمال لله سبحانه محضا، و هو الحق الذی یملک کل شی‌ء، و غیره الباطل الذی لا یملک لنفسه شیئا قال تعالی: «لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً»: الفرقان: 3.
و هذا المعنی هو الذی ینفی عنه تعالی الوحدة العددیة إذ لو کان واحدا عددیا
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أی موجودا محدودا منعزل الذات عن الإحاطة بغیره من الموجودات صح للعقل أن یفرض مثله الثانی له سواء کان جائز التحقق فی الخارج أو غیر جائز التحقق، و صح عند العقل أن یتصف بالکثرة بالنظر إلی نفسه و إن فرض امتناعه فی الواقع، و لیس کذلک.
فهو تعالی واحد بمعنی أنه من الوجود بحیث لا یحد بحد حتی یمکن فرض ثان له فیما وراء ذلک الحد و هذا معنی قوله تعالی: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ، اللَّهُ الصَّمَدُ، لَمْ یَلِدْ وَ لَمْ یُولَدْ، وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ کُفُواً أَحَدٌ»: سورة التوحید- 4 فإن لفظ أحد إنما یستعمل استعمالا یدفع إمکان فرض العدد فی قباله یقال: «ما جاءنی أحد» و ینفی به أن یکون قد جاء الواحد و کذا الاثنان و الأکثر و قال تعالی: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ»: التوبة: 6 فشمل الواحد و الاثنین و الجماعة و لم یخرج عن حکمه عدد، و قال تعالی:
«أَوْ جاءَ أَحَدٌ مِنْکُمْ مِنَ الْغائِطِ» فشمل الواحد و ما وراءه، و لم یشذ منه شاذ.
فاستعمال لفظ أحد فی قوله: «هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ» فی الإثبات من غیر نفی و لا تقیید بإضافة أو وصف یفید أن هویته تعالی بحیث یدفع فرض من یماثله فی هویته بوجه سواء کان واحدا أو کثیرا فهو محال بحسب الفرض الصحیح مع قطع النظر عن حاله بحسب الخارج.
و لذلک وصفه تعالی أولا بأنه صمد، و هو المصمت الذی لا جوف له و لا مکان خالیا فیه، و ثانیا بأنه لم یلد، و ثالثا بأنه لم یولد، و رابعا بأنه لم یکن له کفوا أحد، و کل هذه الأوصاف مما یستلزم نوعا من المحدودیة و الانعزال.
و هذا هو السر فی عدم وقوع توصیفات غیره تعالی علیه حق الوقوع و الاتصاف قال تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160، و قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه: 110، فإن المعانی الکمالیة التی نصفه تعالی بها أوصاف محدودة، و جلت ساحته سبحانه عن الحد و القید،
و هو الذی یرومه النبی ص فی کلمته المشهورة: لا أحصی ثناء علیک أنت کما أثنیت علی نفسک».
و هذا المعنی من الوحدة هو الذی یدفع به تثلیث النصاری فإنهم موحدون فی عین التثلیث لکن الذی یذعنون به من الوحدة وحدة عددیة لا تنفی الکثرة من جهة أخری فهم یقولون: إن الأقانیم (الأب و الابن و الروح) (الذات و العلم و الحیاة) ثلاثة و هی واحدة کالإنسان الحی العالم فهو شی‌ء واحد لأنه إنسان حی عالم و هو ثلاثة لأنه إنسان و حیاة و علم.
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لکن التعلیم القرآنی ینفی ذلک لأنه یثبت من الوحدة ما لا یستقیم معه فرض أی کثرة و تمایز لا فی الذات و لا فی الصفات، و کل ما فرض من شی‌ء فی هذا الباب کان عین الآخر لعدم الحد فذاته تعالی عین صفاته، و کل صفة مفروضة له عین الأخری، تعالی الله عما یشرکون، و سبحانه عما یصفون.
و لذلک تری أن الآیات التی تنعته تعالی بالقهاریة تبدأ أولا بنعت الوحدة ثم تصفه بالقهاریة لتدل علی أن وحدته لا تدع لفارض مجال أن یفرض له ثانیا مماثلا بوجه فضلا عن أن یظهر فی الوجود، و ینال الواقعیة و الثبوت، قال تعالی: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: یوسف: 40، فوصفه بوحدة قاهرة لکل شریک مفروض لا تبقی لغیره تعالی من کل معبود مفروض إلا الاسم فقط، و قال تعالی: «أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ فَتَشابَهَ الْخَلْقُ عَلَیْهِمْ قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الرعد: 16، قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن: 16، إذ ملکه تعالی المطلق لا یخلی مالکا مفروضا غیره دون أن یجعله نفسه و ما یملکه ملکا لله سبحانه، و قال تعالی: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ: ص: 65، و قال تعالی: «لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً لَاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ سُبْحانَهُ هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الزمر: 4، فرتب القهاریة فی جمیع الآیات علی صفة الوحدة.



(بحث روائی) [کلام فی معنی التوحید]

فی التوحید، و الخصال، بإسناده عن المقدام بن شریح بن هانی عن أبیه قال: إن أعرابیا قام یوم الجمل إلی أمیر المؤمنین (ع) فقال: یا أمیر المؤمنین أ تقول: إن الله واحد؟ قال: فحمل الناس علیه و قالوا: یا أعرابی أ ما تری ما فیه أمیر المؤمنین- من تقسم القلب؟ فقال أمیر المؤمنین (ع): دعوه- فإن الذی یریده الأعرابی هو الذی نریده من القوم!.
ثم قال: یا أعرابی- إن القول فی أن الله واحد علی أربعة أقسام: فوجهان منها لا یجوزان علی الله عز و جل، و وجهان یثبتان فیه؛ فأما اللذان لا یجوزان علیه فقول القائل: واحد یقصد به باب الأعداد، فهذا ما لا یجوز، لأن ما لا ثانی له لا یدخل فی 
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باب الأعداد- أ ما تری أنه کفر من قال: إنه ثالث ثلاثة؟ و قول القائل: هو واحد من الناس- یرید به النوع من الجنس- فهذا ما لا یجوز لأنه تشبیه، و جل ربنا و تعالی عن ذلک.
و أما الوجهان اللذان یثبتان فیه فقول القائل: هو واحد لیس له فی الأشیاء شبه، کذلک ربنا، و قول القائل: إنه عز و جل أحدی المعنی- یعنی به أنه لا ینقسم فی وجود و لا عقل و لا وهم، کذلک ربنا عز و جل:.
أقول: و رواه أیضا فی المعانی، بسند آخر عن أبی المقدام بن شریح بن هانی عن أبیه عنه (ع).
و فی النهج،: أول الدین معرفته، و کمال معرفته التصدیق به، و کمال التصدیق به توحیده، و کمال توحیده الإخلاص له، و کمال الإخلاص له نفی الصفات عنه- لشهادة کل صفة أنها غیر الموصوف، و شهادة کل موصوف أنه غیر الصفة، فمن وصف الله فقد قرنه، و من قرنه فقد ثناه، و من ثناه فقد جزأه، و من جزأه فقد جهله، و من جهله فقد أشار إلیه، و من أشار إلیه فقد حده، و من حده فقد عده 
(الخطبة).
أقول: و هو من أبدع البیان، و محصل الشطر الأول من الکلام أن معرفته تنتهی فی استکمالها إلی نفی الصفات عنه، و محصل الشطر الثانی المتفرع علی الشطر الأول- أعنی قوله (ع): فمن وصف الله فقد قرنه (إلخ)- أن إثبات الصفات یستلزم إثبات الوحدة العددیة المتوقفة علی التحدید غیر الجائز علیه تعالی، و تنتج المقدمتان أن کمال معرفته تعالی یستوجب نفی الوحدة العددیة منه، و إثبات الوحدة بمعنی آخر، و هو مراده (ع) من سرد الکلام.
أما مسألة نفی الصفات عنه فقد بینه (ع): «بقوله أول الدین معرفته» لظهور أن من لم یعرف الله سبحانه و لو بوجه لم یحل بعد فی ساحة الدین، و المعرفة ربما کانت مع عمل بما یرتبط به من الأفعال و ترتب آثار المعروف، و ربما کانت من غیر عمل، و من المعلوم أن العلم فیما یتعلق نوع تعلق بالأعمال إنما یثبت و یستقر فی النفس إذا ترتب علیه آثاره العملیة، و إلا فلا یزال العلم یضعف بإتیان الأعمال المخالفة حتی یبطل أو یصیر سدی لا أثر له، و من کلامه (ع) فی هذا الباب-
و قد رواه فی النهج-: «العلم مقرون بالعمل فمن علم عمل، و العلم یهتف بالعمل فإن أجابه و إلا ارتحل عنه.
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فالعلم و المعرفة بالشی‌ء إنما یکمل إذا أخذ العارف معروفه صدقا، و أظهر ذلک فی باطنه و ظاهره، و جنانه و أرکانه بأن یخضع له روحا و جسما، و هو الإیمان المنبسط علی سره و علانیته، و هو قوله: «و کمال معرفته التصدیق به».
ثم هذا الخضوع المسمی بالتصدیق به و إن جاز تحققه مع إثبات الشریک للرب المخضوع له کما یخضع عبدة الأصنام لله و لسائر آلهتهم جمیعا لکن الخضوع بشی‌ء لا یتم من غیر انصراف عن غیره بالبداهة، فالخضوع لواحد من الآلهة فی معنی الإعراض عن غیره و الاستکبار فی الجملة عنه فلا یکمل التصدیق بالله و الخضوع لمقامه إلا بالإعراض عن عبادة الشرکاء، و الانصراف عن دعوة الآلهة الکثیرة، و هو قوله: «و کمال التصدیق به توحیده».
ثم إن للتوحید مراتب مختلفة بعضها فوق بعض، و لا یکمل حتی یعطی الإله الواحد حقه من الألوهیة المنحصرة، و لا یقتصر علی مجرد تسمیته إلها واحدا بل ینسب إلیه کل ما له نصیب من الوجود و الکمال کالخلق و الرزق و الإحیاء و الإماتة و الإعطاء و المنع، و أن یخص الخضوع و العبادة به فلا یتذلل لغیره بوجه من الوجوه بل لا یرجی إلا رحمته، و لا یخاف إلا سخطه، و لا یطمع إلا فیما عنده، و لا یعکف إلا علی بابه.
و بعبارة أخری أن یخلص له علما و عملا، و هو قوله (ع): «و کمال توحیده الإخلاص له».
و إذا استوی الإنسان علی أریکة الإخلاص، و ضمته العنایة الإلهیة إلی أولیاء الله المقربین لاحت علی بصیرته لوائح العجز عن القیام بحق المعرفة، و توصیفه بما یلیق بساحة کبریائه و عظمته فإنه ربما شاهد أن الذی یصفه تعالی به معان مدرکة مما بین یدیه من الأشیاء المصنوعة، و أمور ألفها من مشهوداته الممکنة، و هی صور محدودة مقیدة یدفع بعضها بعضا، و لا تقبل الائتلاف و الامتزاج، انظر إلی مفاهیم الوجود و العلم و القدرة و الحیاة و الرزق و العزة و الغنی و غیرها.
و المعانی المحدودة یدفع بعضها بعضا لظهور کون کل مفهوم خلوا عن المفهوم الآخر کمعنی العلم عن معنی القدرة فإنا حین ما نتصور العلم نصرف عن القدرة فلا نجد معناها فی معنی العلم، و إذا تصورنا معنی العلم و هو وصف من الأوصاف ننعزل عن 
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معنی الذات و هو الموصوف.
فهذه المفاهیم و العلوم و الإدراکات تقصر عن الانطباق علیه جل شأنه حق الانطباق، و عن حکایة ما هو علیه حق الحکایة؛ فتمس حاجة المخلص فی وصفه ربه إلی أن یعترف بنقص لا علاج له، و عجز لا جابر دونه؛ فیعود فینفی ما أثبته، و یتیه فی حیرة لا مخلص منها، و هو
قوله (ع): «و کمال الإخلاص له نفی الصفات عنه- لشهادة کل صفة أنها غیر الموصوف، و شهادة کل موصوف أنها غیر الصفة».
و هذا الذی فسرنا به هذا العقد
من کلامه (ع) هو الذی یؤیده أول الخطبة حیث یقول: «الذی لا یدرکه بعد الهمم، و لا یناله غوص الفطن، الذی لیس لصفته حد محدود، و لا نعت موجود، و لا وقت معدود، و لا أجل ممدود»
علی ما یظهر للمتأمل الفطن.
و أما
قوله (ع): «فمن وصف الله فقد قرنه»
(إلخ)، فهو توصل منه إلی المطلوب- و هو أن الله سبحانه لا حد له و لا عد- من طریق تحلیل إثبات الوصف کما کان البیان الأول توصلا منه من طریق تحلیل المعرفة إلی نفی الوصف.
فمن وصف الله فقد قرنه لما عرفت من المغایرة بین الموصوف و الصفة، و الجمع بین المتغارین قرن، و من قرنه فقد ثناه لأخذه إیاه موصوفا و صفة و هما اثنان، و من ثناه فقد جزأه إلی جزءین، و من جزأه فقد جهله بالإشارة إلیه إشارة عقلیة، و من أشار إلیه فقد حده لکون الإشارة مستلزمة لانفصال المشار إلیه عن المشیر حتی تتوسط بینهما الإشارة التی هی إیجاد بعد ما بین المشیر و المشار إلیه- یبتدئ من الأول و ینتهی إلی الثانی- «و من حده فقد عده» و جعله واحدا عددیا لأن العدد لازم الانقسام و الانعزال الوجودی تعالی الله عن ذلک.
و فی النهج،: من خطبة له (ع): «الحمد لله الذی لم یسبق له حال حالا- فیکون أولا قبل أن یکون آخرا، و یکون ظاهرا قبل أن یکون باطنا، کل مسمی بالوحدة غیره قلیل، و کل عزیز غیره ذلیل، و کل قوی غیره ضعیف، و کل مالک غیره مملوک، و کل عالم غیره متعلم، و کل قادر غیره یقدر و یعجز، و کل سمیع غیره یصم عن لطیف الأصوات و یصمه کبیرها- و یذهب عنه ما بعد منها، و کل بصیر غیره یعمی عن خفی الألوان و لطیف الأجسام، و کل ظاهر غیره باطن، و کل باطن غیره ظاهر».
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أقول: بناء البیان علی کونه تعالی غیر محدود و کون غیره محدودا فإن هذه المعانی و النعوت و کل ما کان من قبیلها إذا طرأ علیها الحد کانت لها إضافة ما إلی غیرها، و یستوجب التحدد حینئذ أن تنقطع و تزول عما أضیفت إلیه، و تتبدل إلی ما یقابلها من المعنی.
فالظهور إذا فرض محدودا کان بالنسبة إلی جهة أو إلی شی‌ء دون جهة أخری و شی‌ء آخر، و صار الأمر الظاهر باطنا خفیا بالنسبة إلی تلک الجهة الأخری و الشی‌ء الآخر، و العزة إذا أخذت بحد بطلت فیما وراء حدها فکانت ذلة بالنسبة إلیه، و القوة إذا کانت مقیدة تبدلت بالنسبة إلی ما وراء قیدها ضعفا، و الظهور بطون فی غیر محله، و البطون ظهور فی الخارج عن مستواه.
و الملک إذا کان محدودا کان من یحده مهیمنا علی هذا المالک؛ فهو و ملکه تحت ملک غیره، و العلم إذا کان محدودا لم یکن من صاحبه لأن الشی‌ء لا یحد نفسه، فکان بإفاضة الغیر و تعلیمه، و هکذا.
و الدلیل علی أنه (ع) بنی بیانه علی معنی الحد قوله: «و کل سمیع غیره یصم عن لطیف الأصوات» (إلخ)، فإنه و ما بعده ظاهر فی الإشارة إلی محدودیة المخلوقات، و السیاق واحد.
و أما قوله (ع): «و کل مسمی بالوحدة غیره قلیل»- و الجملة هی المقصودة من نقل الخطبة- فبناؤه علی معنی الحد ظاهر فإن الوحدة العددیة المتفرعة علی محدودیة المسمی بالواحد لازمة تقسم المعنی و تکثره، و کلما زاد التقسم و التکثر أمعن الواحد فی القلة و الضعف بالنسبة إلی الکثرة الحادثة، فکل واحد عددی فهو قلیل بالنسبة إلی الکثیر الذی بإزائه و لو بالفرض.
و أما الواحد الذی لا حد لمعناه و لا نهایة له فلا یحتمل فرض الکثرة لعدم احتماله طرو الحد و عروض التمیز و لا یشذ عن وجوده شی‌ء من معناه حتی یکثره و یقوی بضمه، و یقل و یضعف بعزله، بل کلما فرض له ثان فی معناه فإذا هو هو.
و فی النهج،: و من خطبة له (ع): «الحمد لله الدال علی وجوده بخلقه، و بمحدث خلقه علی أزلیته، و باشتباههم علی أن لا شبه له، لا یستلمه المشاعر، و لا یحجبه السواتر-
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لافتراق الصانع و المصنوع، و الحاد و المحدود، و الرب و المربوب، الأحد لا بتأویل عدد، و الخالق لا بمعنی حرکة و نصب، و السمیع لا بأداة، و البصیر لا بتفریق آلة، و الشاهد لا بمماسة، و البائن لا بتراخی مسافة، و الظاهر لا برؤیة، و الباطن لا بلطافة؛ بان من الأشیاء بالقهر لها و القدرة علیها، و بانت الأشیاء منه بالخضوع له و الرجوع إلیه، من وصفه فقد حده، و من حده فقد عده، و من عده فقد أبطل أزله».
أقول: أول کلامه (ع) مبنی علی أن جمیع المعانی و الصفات المشهودة فی الممکنات أمور محدودة لا تتم إلا بحاد یحدها و صانع یصنعها، و رب یربها، و هو الله سبحانه، و إذ کان الحد من صنعه فهو متأخر عنه غیر لازم له، فقد تنزهت ساحة کبریائه عن هذه الحدود.
و إذا کان کذلک کان ما یوصف به من الصفات غیر محدود بحد- و إن کان لفظنا قاصرا عنه، و المعنی غیر واف به- فهو تعالی أحد لا بتأویل عدد یقضی بالمحدودیة، و علی هذا النهج خلقه و سمعه و بصره و شهوده و غیر ذلک.
و من فروع ذلک أن بینونته من خلقه لیس بمعنی الانفصال و الانعزال تعالی عن الاتصال و الانفصال، و الحلول و الانعزال، بل بمعنی قهره لها و قدرته علیها، و خضوعهم و رجوعهم إلیه.
و قوله (ع): «من وصفه فقد حده و من حده، فقد عده- و من عده، فقد أبطل أزله»
فرع علی إثبات الوحدة العددیة إبطال الأزل لأن حقیقة الأزل کونه تعالی غیر متناه فی ذاته و صفاته و لا محدود فإذا اعتبر من حیث إنه غیر مسبوق بشی‌ء یتقدم علیه کان هو أزله، و إذا اعتبر من حیث إنه غیر ملحوق بشی‌ء یتأخر عنه کان هو أبده، و ربما اعتبر من الجانبین فکان دواما.
و أما ما یظهر من عدة من الباحثین أن معنی کونه تعالی أزلیا أنه سابق متقدم علی خلقه المحدث تقدما فی أزمنة غیر متناهیة لا خبر فیها عن الخلق و لا أثر منهم فهو من أشنع الخطإ، و أین الزمان الذی هو مقدار حرکة المتحرکات و المشارکة معه تعالی فی أزله؟!.
و فی النهج،: و من خطبة له (ع): «الحمد لله خالق العباد، و ساطح المهاد،
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و مسبل الوهاد، و مخصب النجاد، لیس لأولیته ابتداء، و لا لأزلیته انقضاء، هو الأول لم یزل، و الباقی بلا أجل، خرت له الجباه، و وحدته الشفاه، حد الأشیاء عند خلقه لها إبانة له من شبهها، لا تقدره الأوهام بالحدود و الحرکات، و لا بالجوارح و الأدوات، لا یقال: متی؟ و لا یضرب له أمد بحتی، الظاهر لا یقال: مما؟ و الباطن لا یقال: فیما؟ لا شبح فیتقضی و لا محجوب فیحوی، لم یقرب من الأشیاء بالتصادق، و لم یبعد عنها بافتراق، لا یخفی علیه من عباده شخوص لحظة، و لا کرور لفظة، و لا ازدلاف ربوة، و لا انبساط خطوة فی لیل داج، و لا غسق ساج، یتفیأ علیه القمر المنیر، و تعقبه الشمس ذات النور فی الأفول و الکرور- و تقلب الأزمنة و الدهور- من إقبال لیل مقبل و إدبار نهار مدبر، قبل کل غایة و مدة، و کل إحصاء و عدة، تعالی عما ینحله المحددون من صفات الأقدار، و نهایات الأقطار، و تأثل المساکن، و تمکن الأماکن، فالحد لخلقه مضروب، و إلی غیره منسوب، لم یخلق الأشیاء من أصول أزلیة، و لا أوائل أبدیة بل خلق ما خلق فأقام حده، و صور ما صور فأحسن صورته».
و فی النهج،: من خطبة له (ع): «ما وحده من کیفه، و لا حقیقته أصاب من مثله، و لا إیاه عنی من شبهه، و لا صمده من أشار إلیه و توهمه، کل معروف بنفسه مصنوع، و کل قائم فی سواه معلول، فاعل لا باضطراب آلة، مقدر لا یحول فکره، غنی لا باستفادة، لا تصحبه الأوقات، و لا ترفده الأدوات، سبق الأوقات کونه، و العدم وجوده، و الابتداء أزله، بتشعیره المشاعر عرف أن لا مشعر له، و بمضادته بین الأمور عرف أن لا ضد له، و بمقارنته بین الأشیاء عرف أن لا قرین له؛ ضاد النور بالظلمة، و الوضوح بالبهمة، و الجمود بالبلل، و الحرور بالصرد، مؤلف بین متعادیاتها، مقارن بین متبایناتها، مقرب بین متباعداتها، مفرق بین متدانیاتها، لا یشمل بحد، و لا یحسب بعد، و إنما تحد الأدوات أنفسها، و تشیر الإله إلی نظائرها، منعتها «منذ» القدمة، و حمتها «قد» الأزلیة، و جنبتها «لو لا» التکملة، بها تجلی صانعها للعقول، و بها امتنع عن نظر العیون، لا یجری علیه السکون و الحرکة، و کیف یجری علیه ما هو أجراه؟ و یعود فیه ما هو أبداه؟ و یحدث فیه ما هو أحدثه؟ إذا لتفاوتت ذاته، و لتجزأ کنهه، و لامتنع من الأزل معناه، و لکان له وراء إذا وجد له أمام، و لالتمس 
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التمام إذا لزمه النقصان، و إذا لقامت آیة المصنوع فیه، و لتحول دلیلا بعد أن کان مدلولا علیه».
أقول: أول کلامه (ع) مسوق لبیان امتناع ذاته المقدسة عن الحد، و لزمه فی جمیع ما عداه، و قد تقدم توضیحه الإجمالی فیما تقدم.
و قوله: «لا یشمل بحد و لا یحسب بعد» کالنتیجة لما تقدمه من البیان، و قوله:
«و إنما تحد الأدوات أنفسها، و تشیر الإله إلی نظائرها» بمنزلة بیان آخر لقوله: «لا یشمل بحد، إلخ» فإن البیان السابق إنما سیق من مسلک أن هذه الحدود المستقرة فی المصنوعات مجعولة للذات المتعالیة متأخرة عنها تأخر الفعل عن فاعله فلا یمکن أن تتقید بها الذات إذ کان ذات و لا فعل.
و أما ما فی قوله: «و إنما تحد» «إلخ»، من البیان فهو مسوق من طریق آخر، و هو أن التقدیر و التحدید الذی هو شأن هذه الأدوات و الحدود إنما هو بالمسانخة النوعیة کما أن المثقال الذی هو واحد الوزن مثلا توزن به الأثقال دون الألوان و الأصوات مثلا، و الزمان الذی هو مقدار الحرکة إنما تحد به الحرکات، و الإنسان مثلا إنما یقدر بما له من الوزن الاجتماعی المتوسط مثلا من یماثله فی الإنسانیة، و بالجملة کل حد من هذه الحدود یعطی لمحدوده شبیه معناه، و کل صفة إمکانیة کائنة ما کانت مبنیة علی قدر و حد و ملزومة لأمد و نهایة، و کیف یمکن أن یحمل معناها المحدود علی ذات أزلیة أبدیة غیر متناهیة؟.
فهذا هو مراده (ع)، و لذلک أردفه بقوله: «منعتها منذ القدمة» «إلخ»، أی صدق کلمة «منذ» و کلمة «قد» الدالتین علی الحدوث الزمانی، علی الأشیاء منعتها و حمتها أن تتصف بالقدمة، و کذلک صدق کلمة «لو لا» فی الأشیاء و هی تدل علی النقص و اقتران المانع جنبتها و بعدتها أن تکون کاملة من کل وجه.
و قوله: «بها تجلی صانعها للعقول و بها امتنع من نظر العیون» الضمیران للأشیاء أی إن، الأشیاء بما هی آیات له تعالی و الآیة لا تری إلا ذا الآیة فهی کالمرائی لا تجلی إلا إیاه تعالی فهو بها تجلی للعقول و بها أیضا امتنع عن نظر العیون إذ لا طریق إلی النظر إلیه تعالی إلا هذه الآیات و هی محدودة لا تنال إلا مثلها لا ربها المحیط بکل شی‌ء.
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و هذا المعنی بعینه هو الموجب لامتناعه عن نظر العیون فإنها آلات مرکبة مبنیة علی الحدود لا تعمل إلا فی المحدود، و جلت ساحة رب العزة عن الحد.
و قوله (ع): «لا یجری علیه السکون و الحرکة» «إلخ»، بمنزلة العود إلی أول الکلام ببیان آخر یبین به أن هذه الأفعال و الحوادث التی هی تنتهی إلی الحرکة و السکون لا تجری علیه، و لا تعود فیه و لا تحدث فإنها آثاره التی تترتب علی تأثیره فی غیره، و معنی تأثیر المؤثر توجیهه أثره المتفرع علی نفسه إلی غیره، و لا معنی لتأثیر الشی‌ء فی نفسه إلا بنوع من التجزی و الترکیب العارض لذاته کالإنسان مثلا یدبر بنفسه بدنه، و یضرب بیده علی رأسه، و الطبیب یداوی بطبه مرضه، فکل ذلک إنما یصح لاختلاف فی الأجزاء أو الحیثیات، و لو لا ذلک لامتنع وقوع التأثیر.
فالقوة الباصرة مثلا لا تبصر نفسها، و النار لا تحرق ذاتها، و هکذا جمیع الفواعل لا تفعل إلا فی غیرها إلا مع الترکیب و التجزئة کما عرفت؛ و هذا معنی قوله:
«إذا لتفاوتت ذاته، و لتجزأ کنهه، و لامتنع من الأزل معناه» «إلخ».
و قوله (ع): «و إذا لقامت آیة المصنوع فیه، و لتحول دلیلا بعد أن کان مدلولا علیه» أی إذا لزمه النقص من تطرق هذه الحدود و الأقدار علیه، و النقص من علائم المصنوعیة و أمارات الإمکان کان (تعالی و تقدس) مقارنا لما یدل علی کونه مصنوعا و کان نفسه کسائر المصنوعات دلیلا علی موجود آخر أزلی کامل الوجود غیر محدود الذات هو الإله المنزه عن کل نقص مفروض، المتعالی عن أن تناله أیدی الحدود و الأقدار.
و اعلم أن ما یدل علیه قوله- من کون الدلالة هی من شئون المصنوع الممکن- لا ینافی ما یستفاد من سائر کلامه و کلام سائر أئمة أهل البیت (ع): أنه تعالی معلوم بنفس ذاته، و غیره معلوم به، و أنه دال علی ذاته، و هو الدلیل علی مخلوقاته فإن العلم غیر العلم و الدلالة غیر الدلالة، و أرجو أن یوفقنی الله تعالی لإیضاحه و بسط الکلام فیه فی بعض ما یرتبط به من الأبحاث الآتیة إن شاء الله العزیز.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال: بینا أمیر المؤمنین (ع) یخطب علی منبر الکوفة- إذ قام إلیه رجل یقال له «ذعلب» ذرب اللسان، بلیغ فی 
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الخطاب، شجاع القلب- فقال: یا أمیر المؤمنین هل رأیت ربک؟ فقال: ویلک یا ذعلب لم أکن لأعبد ربا لم أره!.
فقال: یا أمیر المؤمنین کیف رأیته؟ قال: یا ذعلب لم تره العیون بمشاهدة الأبصار، و لکن رأته القلوب بحقائق الإیمان، ویلک یا ذعلب- إن ربی لطیف اللطافة فلا یوصف باللطف، عظیم العظمة لا یوصف بالعظم، کبیر الکبریاء لا یوصف بالکبر، جلیل الجلالة لا یوصف بالغلظ، قبل کل شی‌ء لا یقال شی‌ء قبله، و بعد کل شی‌ء لا یقال له بعد، شاء الأشیاء لا بهمة، دراک لا بخدیعة، هو فی الأشیاء غیر متمازج بها و لا بائن، عنها- ظاهر لا بتأویل المباشرة، متجل لا باستهلال رؤیة، بائن لا بمسافة، قریب لا بمداناة، لطیف لا بتجسم، موجود لا بعد عدم، فاعل لا باضطرار، مقدر لا بحرکة، مرید لا بهمامة، سمیع لا بآلة، بصیر لا بأداة، لا تحویه الأماکن، و لا تصحبه الأوقات، و لا تحده الصفات، و لا تأخذه السنات، سبق الأوقات کونه، و العدم وجوده، و الابتداء أزله، بتشعیره المشاعر عرف أن لا مشعر له، و بتجهیره الجواهر عرف أن لا جوهر له، و بمضادته بین الأشیاء عرف أن لا ضد له، و بمقارنته بین الأشیاء عرف أن لا قرین له، ضاد النور بالظلمة، و الجسوء بالبلل، و الصرد بالحرور، مؤلف بین متعادیاتها، مفرق بین متدانیاتها، دالة بتفریقها علی مفرقها، و بتألیفها علی مؤلفها، و ذلک قوله عز و جل: «وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ»، ففرق بها بین قبل و بعد لیعلم أن لا قبل له و لا بعد، شاهدة بغرائزها أن لا غریزة لمغرزها، مخبرة بتوقیتها أن لا وقت لموقتها، حجب بعضها عن بعض لیعلم أن لا حجاب بینه و بین خلقه غیر خلقه، کان ربا و لا مربوب، و إلها إذ لا مألوه، و عالما إذ لا معلوم، و سمیعا إذ لا مسموع. ثم أنشأ یقول:
و لم یزل سیدی بالحمد معروفاو لم یزل سیدی بالجود موصوفا 
و کان إذ لیس نور یستضاء به‌و لا ظلام علی الآفاق معکوفا 
فربنا بخلاف الخلق کلهم‌و کل ما کان فی الأوهام موصوفا 
الأبیات.
أقول: و کلامه (ع)- کما تری- مسوق لبیان معنی أحدیة الذات فی جمیع ما یصدق علیه و یرجع إلیه، و أنه تعالی غیر متناهی الذات و لا محدودها، فلا یقابل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 101
ذاته ذات و إلا لهدده بالتحدید و قهره بالتقدیر، فهو المحیط بکل شی‌ء، المهیمن علی کل أمر، و لا یلحقه صفة تمتاز عن ذاته، فإن فی ذلک بطلان أزلیته و عدم محدودیته.
و إن صفته تعالی الکمالیة غیر محدودة بحد یدفع الغیر أو یدفعه الغیر کما أن العلم فینا غیر القدرة لما بینهما من المدافعة مفهوما و مصداقا، و لا تدافع بینهما فیه تعالی، بل الصفة عین الصفة و عین کل صفة من صفاته العلیا و الاسم عین کل اسم من أسمائه الحسنی.
بل إن هنالک ما هو ألطف معنی و أبعد غورا من ذلک و هو أن هذه المعانی و المفاهیم للعقل بمنزلة الموازین و المکاییل یوزن و یکتال بها الوجود الخارجی و الکون الواقعی؛ فهی حدود محدودة لا تنعزل عن هذا الشأن و إن ضممنا بعضها إلی بعض، و استمددنا من أحدها للآخر، لا یغترف بأوعیتها إلا ما یقاربها فی الحد، فإذا فرضنا أمرا غیر محدود ثم قصدناه بهذه المقاییس المحدودة لم ننل منه إلا المحدود و هو غیره، و کلما زدنا فی الإمعان فی نیله زاد تعالیا و ابتعادا.
فمفهوم العلم مثلا هو معنی أخذناه من وصف محدود فی الخارج نعده کمالا لما یوجد له، و فی هذا المفهوم من التحدید ما یمنعه أن یشمل القدرة و الحیاة مثلا، فإذا أطلقناه علیه تعالی ثم عدلنا محدودیته بالتقیید فی نحو قولنا: علم لا کالعلوم فهب أنه یخلص من بعض التحدید لکنه بعد مفهوم لا ینعزل عن شأنه و هو عدم شموله ما وراءه (و لکل مفهوم وراء یقصر عن شموله) و إضافة مفهوم إلی مفهوم آخر لا یؤدی إلی بطلان خاصة المفهومیة، و هو ظاهر.
و هذا هو الذی یحیر الإنسان اللبیب فی توصیفه تعالی بما یثبته له لبه و عقله، و هو المستفاد من قوله (ع): «لا تحده الصفات» و من قوله فیما تقدم من خطبته المنقولة:
«و کمال الإخلاص له نفی الصفات عنه» و قوله أیضا فی تلک الخطبة: «الذی لیس لصفته حد محدود، و لا نعت موجود» و أنت تری أنه (ع) یثبت الصفة فی عین أنه ینفیها أو ینفی حدها، و من المعلوم أن إثباتها هی لا تنفک عن الحد فنفی الحد عنها إسقاط لها بعد إقامتها، و یئول إلی أن إثبات شی‌ء من صفات الکمال فیه لا ینفی ما وراءها فتتحد الصفات بعضها مع بعض ثم تتحد مع الذات و لا حد، ثم لا ینفی ما وراءها مما لا مفهوم لنا نحکی عنه، و لا إدراک لنا یتعلق به فافهم ذلک.
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و لو لا أن المفاهیم تسقط عند الإشراف علی ساحة عظمته و کبریائه بالمعنی الذی تقدم لأمکن للعقل أن یحیط به بما عنده من المفاهیم العامة المبهمة کوصفه بأنه ذات لا کالذوات، و له علم لا کالعلوم، و قدرة لا کقدرة غیره، و حیاة لا کسائر أقسام الحیاة، فإن هذا النحو من الوصف لا یدع شیئا إلا أحصاه و أحاط به إجمالا فهل یمکن أن یحیط به سبحانه شی‌ء؟ أو أن الممنوع هو الإحاطة به تفصیلا، و أما الإحاطة الإجمالیة فلا بأس بها؟ و قد قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه: 110، و قال: «أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: حم السجدة: 54، و الله سبحانه لا یحیط به شی‌ء من جهة من الجهات بنحو من أنحاء الإحاطة، و لا یقبل ذاته المقدسة إجمالا و تفصیلا حتی یتبعض فیکون لإجماله حکم و لتفصیله حکم آخر فافهم ذلک ..
و فی الإحتجاج، عنه (ع) فی خطبة: «دلیله آیاته، و وجوده إثباته، و معرفته توحیده، و توحیده تمییزه من خلقه، و حکم التمییز بینونة صفة لا بینونة عزلة إنه رب خالق، غیر مربوب مخلوق، ما تصور فهو بخلافه- ثم قال (ع): لیس بإله من عرف بنفسه، هو الدال بالدلیل علیه، و المؤدی بالمعرفة إلیه».
أقول: التأمل فیما تقدم یوضح أن الخطبة مسوقة لبیان کون وحدته تعالی وحدة غیر عددیة لصراحته فی أن معرفته تعالی عین توحیده أی إثبات وجوده عین إثبات وحدته، و لو کانت هذه الوحدة عددیة لکانت غیر الذات فکانت الذات فی نفسها لا تفی بالوحدة إلا بموجب من خارج عن جهة ثبوت الذات.
و هذا من عجیب المنطق و أبلغ البیان فی باب التوحید الذی یحتاج شرحه إلی مجال وسیع لا یسعه طراز البحث فی هذا الکتاب، و من ألطف المقاصد الموضوعة فیه قوله (ع): «وجوده إثباته» یرید به أن البرهان علیه نفس وجوده الخارجی أی أنه لا یدخل الذهن، و لا یسعه العقل.
قوله: «ما تصور فهو بخلافه» لیس المراد به أنه غیر الصورة الذهنیة فإن جمیع الأشیاء الخارجیة علی هذا النعت، بل المراد أنه تعالی بخلاف ما یکشف عنه التصور الذهنی أیا ما کان، فلا یحیط به صورة ذهنیة، و لا ینبغی لک أن تغفل عن أنه أنزه ساحة حتی من هذا التصور أعنی تصور أنه بخلاف کل تصور.
و قوله: «لیس بإله من عرف بنفسه» مسوق لبیان جلالته تعالی عن أن یتعلق 
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به معرفة، و قهره کل فهم و إدراک؛ فإن کل من یتعلق بنفسه معرفتنا هو فی نفسه غیر نفسنا و معرفتنا ثم یتعلق به معرفتنا، لکنه تعالی محیط بنا و بمعرفتنا، قیم علی ذلک فلا معصم تعتصم به أنفسنا و لا معرفتنا عن إحاطة ذاته و شمول سلطانه حتی یتعلق به تعلق منعزل بمنعزل.
و بین (ع) ذلک بقوله: «هو الدال بالدلیل علیه و المؤدی بالمعرفة إلیه» أی أنه تعالی هو الدلیل یدل الدلیل علی أن یدل علیه، و یؤدی المعرفة إلی أن یتعلق به تعالی نوع تعلق لمکان إحاطته تعالی و سلطانه علی کل شی‌ء، فکیف یمکن لشی‌ء أن یهتدی إلی ذاته لیحیط به و هو محیط به و باهتدائه؟.
و فی المعانی، بإسناده عن عمر بن علی عن علی (ع) قال: قال رسول الله ص: «التوحید ظاهره فی باطنه، و باطنه فی ظاهره، ظاهره موصوف لا یری، و باطنه موجود لا یخفی، یطلب بکل مکان، و لم یخل عنه مکان طرفة عین، حاضر غیر محدود، و غائب غیر مفقود».
أقول: کلامه (ص) مسوق لبیان وحدته تعالی غیر العددیة المبنیة علی کونه تعالی غیر محدود بحد، فإن عدم المحدودیة هو الموجب لعدم انعزال ظاهر توحیده و توصیفه تعالی عن باطنه، و باطنه عن ظاهره فإن الظاهر و الباطن إنما یتفاوتان و ینعزل کل منهما عن الآخر بالحد فإذا ارتفع الحد اختلطا و اتحدا.
و کذلک الظاهر الموصوف إنما یحاط به، و الباطن الموجود إنما یخفی و یتحجب إذا تحددا فلم یتجاوز کل منهما حده المضروب له، و کذلک الحاضر إنما یکون محدودا مجموعا وجوده عند من حضر عنده، و الغائب یکون مفقودا لمکان المحدودیة، و لو لا ذلک لم یجتمع الحاضر بتمام وجوده عند من حضر عنده، و لم یستر الغائب حجاب الغیبة و لا ساتر دونه عمن غاب عنه، و هو ظاهر.



(بحث تاریخی) [کلام فی معنی التوحید]

القول بأن للعالم صانعا ثم القول بأنه واحد من أقدم المسائل الدائرة بین متفکری هذا النوع تهدیه إلیه فطرته المرکوزة فیه، حتی أن الوثنیة المبنیة علی الإشراک، إذا
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أمعنا فی حقیقة معناها وجدناها مبنیة علی أساس توحید الصانع، و إثبات شفعاء عنده؛ (ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی و إن انحرفت بعد عن مجراها، و آل أمرها إلی إعطاء الاستقلال و الأصالة لآلهة دون الله.
و الفطرة الداعیة إلی توحید الإله و إن کانت تدعو إلی إله واحد غیر محدود العظمة و الکبریاء ذاتا و صفة- علی ما تقدم بیانه بالاستفادة من الکتاب العزیز- غیر أن ألفة الإنسان و أنسه فی ظرف حیاته بالآحاد العددیة من جانب، و بلاء الملیین بالوثنیین و الثنویین و غیرهم لنفی تعدد الآلهة من جانب آخر سجل عددیة الوحدة و جعل حکم الفطرة المذکورة کالمغفول عنه.
و لذلک تری المأثور من کلمات الفلاسفة الباحثین فی مصر القدیم و الیونان و إسکندریة و غیرهم ممن بعدهم یعطی الوحدة العددیة حتی صرح بها مثل الرئیس أبی علی بن سینا فی کتاب الشفاء، و علی هذا المجری یجری کلام غیره ممن بعده إلی حدود الألف من الهجرة النبویة.
و أما أهل الکلام من الباحثین فاحتجاجاتهم علی التوحید لا تعطی أزید من الوحدة العددیة أیضا فی عین أن هذه الحجج مأخوذة من الکتاب العزیز عامة؛ فهذا ما یتحصل من کلمات أهل البحث فی هذه المسألة.
فالذی بینه القرآن الکریم من معنی التوحید أول خطوة خطیت فی تعلیم هذه الحقیقة من المعرفة، غیر أن أهل التفسیر و المتعاطین لعلوم القرآن من الصحابة و التابعین ثم الذین یلونهم أهملوا هذا البحث الشریف، فهذه جوامع الحدیث و کتب التفسیر المأثورة منهم لا تری فیها أثرا من هذه الحقیقة لا ببیان شارح، و لا بسلوک استدلالی.
و لم نجد ما یکشف عنها غطاءها إلا ما ورد فی کلام الإمام علی بن أبی طالب علیه أفضل السلام خاصة، فإن کلامه هو الفاتح لبابها، و الرافع لسترها و حجابها علی أهدی سبیل و أوضح طریق من البرهان، ثم ما وقع فی کلام الفلاسفة الإسلامیین بعد الألف الهجری، و قد صرحوا بأنهم إنما استفادوه من کلامه (ع).
و هذا هو السر فی اقتصارنا فی البحث الروائی السابق علی نقل نماذج من غرر کلامه (ع) الرائق، لأن السلوک فی هذه المسألة و شرحها من مسلک الإحتجاج 
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البرهانی لا یوجد فی کلام غیره (ع).
و لهذا بعینه ترکنا عقد بحث فلسفی مستقل لهذه المسألة فإن البراهین الموردة فی هذا الغرض مؤلفة من هذه المقدمات المبینة فی کلامه لا تزید علی ما فی کلامه بشی‌ء، و الجمیع مبنیة علی صرافة الوجود و أحدیة الذات جلت عظمته «1».



[سورة المائدة (5): الآیات 87 الی 89]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ (87) وَ کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ حَلالاً طَیِّباً وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ (88) لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ فَکَفَّارَتُهُ إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ مِنْ أَوْسَطِ ما تُطْعِمُونَ أَهْلِیکُمْ أَوْ کِسْوَتُهُمْ أَوْ تَحْرِیرُ رَقَبَةٍ فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ ذلِکَ کَفَّارَةُ أَیْمانِکُمْ إِذا حَلَفْتُمْ وَ احْفَظُوا أَیْمانَکُمْ کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (89)
______________________________
(1) و للناقد البصیر و المتدبر أن یقضی عجبا من ما صدر من الهفوة من عدة من العلماء الباحثین حیث ذکروا أن هذه الخطب العلویة الموضوعة فی نهج البلاغة موضوعة دخیلة، و قد ذکر بعضهم أنها من وضع الشریف الرضی رحمه الله، و قد تقدم الکلام فی أطراف هذه السقطة.
و لیت شعری کیف یسع للوضع و الدس أن یتسرب إلی موقف علمی دقیق لم یقو بالوقوف علیه أفهام العلماء حتی بعد ما فتح ع بابه و رفع ستره قرونا متمادیة إلی أن وفق لفهمه بعد ما سیر فی طریق الفکر المترقی مسیر ألف سنة، و لا أطاق حمله غیره من الصحابة و لا التابعون، بل کلام هؤلاء الرامین بالوضع ینادی بأعلی صوته أنهم کانوا یظنون أن الحقائق القرآنیة و الأصول العالیة العلمیة لیست إلا مفاهیم مبتذلة عامیة و إنما تتفاضل باللفظ الفصیح و البیان البلیغ.
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(بیان)

الآیات الثلاثة و عدة من الآیات الواقعة بعدها إلی بضع و مائة من آیات السورة آیات مبینة لعدة من فروع الأحکام، و هی جمیعا کالمتخللة بین الآیات المتعرضة لقصص المسیح (ع) و النصاری، و هی لکونها طوائف متفرقة نازلة فی أحکام متنوعة کل منها ذات استقلال و تمام فی ما تقصده من المعنی یشکل القضاء کونها نزلت دفعة أو صاحبت بقیة آیات السورة فی النزول إذ لا شاهد یشهد بذلک من مضامینها، و أما ما ورد من أسباب النزول فسیأتی بعض ما هو العمدة منها فی البحث الروائی.
و کذلک القول فی هذه الآیات الثلاث المبحوث عنها فإن الآیة الثالثة مستقلة فی معناها، و تستقل عنها الآیة الأولی و إن لم تخلو من نوع من المناسبة فبینهما بعض الارتباط من جهة أن من جملة مصادیق لغو الیمین أن تتعلق بتحریم بعض الطیبات مما أحله الله تعالی، و لعل هذا هو الداعی لمن نقل عنه فی أسباب النزول أنه ذکر نزول الآیات جمیعا فی الیمین اللاغیة.
هذا حال الآیة الأولی مع الثالثة، و أما الآیة الثانیة فکأنها من تمام الآیة الأولی کما یشهد به بعض الشهادة ذیلها أعنی قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ» بل و صدرها حیث یشتمل علی العطف، و علی الأمر بأکل الحلال الطیب الذی تنهی الآیة الأولی عن تحریمه و اجتنابه، و بذلک تلتئم الآیتان معنی و تتحدان حکما ذواتی سیاق واحد.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ»، قال الراغب فی المفردات: الحرام الممنوع منه إما بتسخیر إلهی، و إما بمنع قهری، و إما بمنع من جهة العقل أو جهة الشرع أو من جهة من یرتسم أمره، انتهی موضع الحاجة.
و قال أیضا: أصل الحل حل العقدة، و منه قوله عز و جل: «وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی»، و حللت: نزلت، أصله من حل الأحمال عند النزول ثم جرد استعماله للنزول فقیل: حل حلولا و أحله غیره، قال عز و جل: «أَوْ تَحُلُّ قَرِیباً مِنْ دارِهِمْ وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ»، و یقال: حل الدین وجب أداؤه، و الحلة القوم النازلون و حی حلال مثله، و المحلة مکان النزول، و عن حل العقدة أستعیر قولهم: حل الشی‌ء حلا
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قال الله تعالی: «وَ کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ حَلالًا طَیِّباً»، و قال تعالی: «هذا حَلالٌ وَ هذا حَرامٌ»، انتهی.
فالظاهر أن مقابلة الحل الحرمة و کذا التقابل بین الحل و الحرم أو الإحرام من جهة تخیل العقد فی المنع الذی هو معنی الحرمة و غیرها ثم مقابلته بالحل المستعار لمعنی الجواز و الإباحة، و اللفظان أعنی الحل و الحرمة من الحقائق العرفیة قبل الإسلام دون الشرعیة أو المتشرعة.
و الآیة أعنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحَرِّمُوا» «إلخ»، تنهی المؤمنین عن تحریم ما أحل الله لهم و تحریم، ما أحل الله هو جعله حراما کما جعله الله تعالی حلالا و ذلک إما بتشریع قبال تشریع، و إما بالمنع أو الامتناع بأن یترک شیئا من المحللات بالامتناع عن إتیانه أو منع نفسه أو غیره من ذلک فإن ذلک کله تحریم و منع و منازعة لله سبحانه فی سلطانه و اعتداء علیه ینافی الإیمان بالله و آیاته، و لذلک صدر النهی بقوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» فإن المعنی: لا تحرموا ما أحل الله لکم و قد آمنتم به و سلمتم لأمره.
و یؤیده أیضا قوله فی ذیل الآیة التالیة: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ».
و إضافة قوله: «طَیِّباتِ» إلی قوله: «ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ»- مع أن الکلام تام بدونه- للإشارة إلی تتمیم سبب النهی فإن تحریم المؤمنین لما أحل الله لهم علی أنه اعتداء منهم علی الله فی سلطانه، و نقض لإیمانهم بالله و تسلیمهم لأمره کذلک هو خروج منهم عن حکم الفطرة، فإن الفطرة تستطیب هذه المحللات من غیر استخباث، و قد أخبر الله سبحانه عن ذلک فیما نعت به نبیه ص و الشریعة التی جاء بها حیث قال:
«الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ وَ الْأَغْلالَ الَّتِی کانَتْ عَلَیْهِمْ فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»: الأعراف: 157.
و بهذا الذی بینا یتأید أولا: أن المراد بتحریم طیبات ما أحل الله هو الإلزام و الالتزام بترک المحللات.
و ثانیا: أن المراد بالحل مقابل الحرمة و یعم المباحات و المستحبات بل و الواجبات 
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قضاء لحق المقابلة.
و ثالثا: أن إضافة الطیبات إلی ما أحل الله فی قوله: «طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ» إضافة بیانیة.
و رابعا: أن المراد بالاعتداء فی قوله: «وَ لا تَعْتَدُوا» هو الاعتداء علی الله سبحانه فی سلطانه التشریعی، أو التعدی عن حدود الله بالانخلاع عن طاعته و التسلیم له و تحریم ما أحله کما قال تعالی فی ذیل آیة الطلاق: «تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ فَلا تَعْتَدُوها وَ مَنْ یَتَعَدَّ حُدُودَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ»: البقرة: 229، و قوله فی ذیل آیات الإرث: «تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ، وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَتَعَدَّ حُدُودَهُ یُدْخِلْهُ ناراً خالِداً فِیها وَ لَهُ عَذابٌ مُهِینٌ»: النساء: 14، و الآیات- کما تری- تعد الاستقامة و الالتزام بما شرعه الله طاعة له تعالی و لرسوله ممدوحة، و الخروج عن التسلیم و الالتزام و الانقیاد اعتداء و تعدیا لحدود الله مذموما معاقبا علیه.
فمحصل مفاد الآیة النهی عن تحریم ما أحله الله بالاجتناب عنه و الامتناع من الاقتراب منه فإنه یناقض الإیمان بالله و آیاته و یخالف کون هذه المحللات طیبات لا خباثة فیها حتی یجتنب عنها لأجلها، و هو اعتداء و الله لا یحب المعتدین.
قوله تعالی: «وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ» قد عرفت أن ظاهر السیاق أن المراد بالاعتداء هو التحریم المذکور فی الجملة السابقة علیه فقوله: «وَ لا تَعْتَدُوا» یجری مجری التأکید لقوله: «لا تُحَرِّمُوا، إلخ».
و أما ما ذکره بعضهم: أن المراد بالاعتداء تجاوز حد الاعتدال فی المحللات بالانکباب علی التمتع بها و لاستلذاذ منها قبال ترکها و اجتناب تناولها تقشفا و ترهبا فیکون معنی الآیة: لا تحرموا علی أنفسکم ما أحل الله لکم من الطیبات المستلذة بأن تتعمدوا ترک التمتع بها تنسکا و تقربا إلیه تعالی، و لا تعتدوا بتجاوز حد الاعتدال إلی الإسراف و الإفراط الضار بأبدانکم أو نفوسکم.
أو أن المراد بالاعتداء تجاوز المحللات الطیبة إلی الخبائث المحرمة، و یعود المعنی إلی أن لا تجتنبوا المحللات و لا تقترفوا المحرمات، و بعبارة أخری: لا تحرموا ما أحل 
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الله لکم، و لا تحللوا ما حرم الله علیکم.
فکل من المعنیین و إن کان فی نفسه صحیحا یدل علیه الکتاب بما لا غبار علیه لکن شیئا منهما لا ینطبق علی الآیة بظاهر سیاقها و سیاق ما یتلوها من الآیة اللاحقة فما کل معنی صحیح یمکن تحمیله علی کل لفظ کیفما سیق و أینما وقع.
قوله تعالی: «وَ کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ حَلالًا طَیِّباً» إلی آخر الآیة، ظاهر العطف أعنی انعطاف قوله: «وَ کُلُوا» علی قوله: «لا تُحَرِّمُوا» أن یکون مفاد هذه الآیة بمنزلة التکرار و التأکید لمضمون الآیة السابقة، و یؤیده سیاق صدر الآیة من حیث اشتماله علی قوله: «حَلالًا طَیِّباً»، و هو یحاذی قوله فی الآیة السابقة: «طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ»، و کذا ذیلها من حیث المحاذاة الواقعة بین قوله فیه: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ» و قوله فی الآیة السابقة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» و قد مر بیانه.
و علی هذا فقوله: «کُلُوا» «إلخ»، من قبیل ورود الأمر عقیب الحظر، و تخصیص قوله: «کُلُوا» بعد تعمیم قوله: «لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ» «إلخ»، إما تخصیص بحسب اللفظ فقط، و المراد بالأکل مطلق التصرف فیما رزقه الله تعالی من طیبات نعمه، سواء کان بالأکل بمعنی التغذی أو بسائر وجوه التصرف، و قد تقدم مرارا أن استعمال الأکل بمعنی مطلق التصرف استعمال شائع ذائع.
و إما أن یکون المراد- و من الممکن ذلک- الأکل بمعناه الحقیقی، و یکون سبب نزول الآیتین تحریم بعض المؤمنین فی زمن النزول المأکولات الطیبة علی أنفسهم فتکون الآیتان نازلتین فی النهی عن ذلک، و قد عمم النهی فی الآیة الأولی للأکل و غیره إعطاء للقاعدة الکلیة لکون ملاک النهی یعم محللات الأکل و غیرها علی حد سواء.
و قوله: «مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ» لازم ما استظهرناه من معنی الآیتین کونه مفعولا لقوله: «کُلُوا» و قوله: «حَلالًا طَیِّباً» حالین من الموصول و بذلک تتوافق الآیتان، و ربما قیل: إن قوله: «حَلالًا طَیِّباً» مفعول قوله: «کُلُوا» و قوله: «مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ» متعلق بقوله: «کُلُوا» أو حال من الحلال قدم علیه لکونه نکرة، أو کون قوله:
«حَلالًا» وصفا لمصدر محذوف، و التقدیر: رزقا حلالا طیبا إلی غیر ذلک.
و ربما استدل بعضهم بقوله: «حَلالًا» علی أن الرزق یشمل الحلال و الحرام 
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معا و إلا لغا القید.
و الجواب: أنه لیس قیدا احترازیا لإخراج ما هو رزق غیر حلال و لا طیب بل قید توضیحی مساو لمقیده، و النکتة فی الإتیان به بیان أن کونه حلالا طیبا لا یدع عذرا لمعتذر فی الاجتناب و الکف عنه علی ما تقدم، و قد تقدم الکلام فی معنی الرزق فی ذیل الآیة 27 من سورة آل عمران فی الجزء الثالث من هذا الکتاب.
قوله تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» اللغو ما لا یترتب علیه أثر من الأعمال، و الأیمان جمع یمین و هو القسم و الحلف؛ قال الراغب فی المفردات: و الیمین فی الحلف مستعار من الید اعتبارا بما یفعله المعاهد و المحالف و غیره، قال تعالی: «أَمْ لَکُمْ أَیْمانٌ عَلَیْنا بالِغَةٌ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ، وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ» انتهی، و التعقید مبالغة فی العقد و قرئ: عقدتم بالتخفیف، و قوله: «فِی أَیْمانِکُمْ» متعلق بقوله: «لا یُؤاخِذُکُمُ» أو بقوله: «بِاللَّغْوِ» و هو أقرب.
و التقابل الواقع بین قوله: «بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ» و قوله: «بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» یعطی أن المراد باللغو فی الأیمان ما لا یعقد علیه الحالف، و إنما یجری علی لسانه جریا لعادة اعتادها أو لغیرها و هو قولهم- و خاصة فی قبیل البیع و الشری-: لا و الله، بلی و الله، بخلاف ما عقد علیه عقدا بالالتزام بفعل أو ترک کقول القائل: و الله لأفعلن کذا، و و الله لأترکن کذا.
هذا هو الظاهر من الآیة، و لا ینافی ذلک أن یعد شرعا قول القائل: و الله لأفعلن المحرم الفلانی، و الله لأترکن الواجب الفلانی مثلا من لغو الیمین لکون الشارع ألغی الیمین فیما لا رجحان فیه، فإنما هو إلحاق من جهة السنة، و لیس من الواجب أن یدل القرآن علی خصوص کل ما ثبت بالسنة بخصوصه.
و أما قوله: «وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» فلا یشمل إلا الیمین الممضاة شرعا لمکان قوله فی ذیل الآیة: «وَ احْفَظُوا أَیْمانَکُمْ» فإنه لا مناص عن شموله لهذه الأیمان بحسب إطلاق لفظه، و لا معنی للأمر بحفظ الأیمان التی ألغی الله سبحانه اعتبارها فالمتعین أن اللغو من الأیمان فی الآیة ما لا عقد فیه، و ما عقد علیه هو الیمین الممضاة.
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قوله تعالی: «فَکَفَّارَتُهُ إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ إلی قوله- أَوْ تَحْرِیرُ رَقَبَةٍ، الکفارة هی العمل الذی یستر به مساءة المعصیة بوجه، من الکفر بمعنی الستر، قال تعالی: «نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»: النساء: 31، قال الراغب: و الکفارة ما یغطی الإثم و منه کفارة الیمین، انتهی.
و قوله: «فَکَفَّارَتُهُ» تفریع علی الیمین باعتبار مقدر هو نحو من قولنا: فإن حنثتم فکفارته کذا، و ذلک لأن فی لفظ الکفارة دلالة علی معصیة تتعلق به الکفارة، و لیست هذه المعصیة هی نفس الیمین، و لو کان کذلک لم یورد فی ذیل الآیة قوله: «وَ احْفَظُوا أَیْمانَکُمْ» إذ لا معنی لحفظ ما فیه معصیة فالکفارة إنما تتعلق بحنث الیمین لا بنفسها.
و منه یظهر أن المؤاخذة المذکورة فی قوله: «وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» هی المؤاخذة علی حنث الیمین لا علی نفس إیقاعها، و إنما أضیفت إلی الیمین لتعلق متعلقها- أعنی الحنث- بها، فقوله: «فَکَفَّارَتُهُ» متفرع علی الحنث المقدر لدلالة قوله: «یُؤاخِذُکُمُ إلخ، علیه، و نظیر هذا البیان جار فی قوله: «ذلِکَ کَفَّارَةُ أَیْمانِکُمْ إِذا حَلَفْتُمْ» و تقدیره: إذا حلفتم و حنثتم.
و قوله: «إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ مِنْ أَوْسَطِ ما تُطْعِمُونَ أَهْلِیکُمْ أَوْ کِسْوَتُهُمْ أَوْ تَحْرِیرُ رَقَبَةٍ» خصال ثلاث یدل التردید علی تعیین إحداها عند الحنث من غیر جمع، و یدل قوله بعده: «فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ» علی کون الخصال المذکورة تخییریة من غیر لزوم مراعاة الترتیب الواقع بینها فی الذکر، و إلا لغا التفریع فی قوله: «فَمَنْ لَمْ یَجِدْ» «إلخ»، و کان المتعین بحسب اقتضاء السیاق أن یقال: أو صیام ثلاثة أیام.
و فی الآیة أبحاث فرعیة کثیرة مرجعها علم الفقه.
قوله تعالی: «ذلِکَ کَفَّارَةُ أَیْمانِکُمْ إِذا حَلَفْتُمْ» تقدم أن الکلام فی تقدیر: إذا حلفتم و حنثتم، و فی قوله: «ذلِکَ کَفَّارَةُ أَیْمانِکُمْ» و کذا فی قوله: «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ» نوع التفات و رجوع من خطاب المؤمنین إلی خطاب النبی ص، و لعل النکتة فیه أن الجملتین جمیعا من البیان الإلهی للناس إنما هو بوساطة النبی ص فکان فی ذلک حفظا لمقامه (ص) فی بیان ما أوحی إلیه للناس کما قال تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ
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لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ»: النحل: 44.
قوله تعالی: «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ» أی یبین لکم بواسطة نبیه أحکامه لعلکم تشکرونه بتعلمها و العمل بها.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ» (الآیة)،: قال حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر، عن بعض رجاله، عن أبی عبد الله (ع) قال: نزلت هذه الآیة فی أمیر المؤمنین (ع)- و بلال و عثمان بن مظعون- فأما أمیر المؤمنین (ع) فحلف أن لا ینام باللیل أبدا، و أما بلال فإنه حلف أن لا یفطر بالنهار أبدا، و أما عثمان بن مظعون فإنه حلف أن لا ینکح أبدا.
فدخلت امرأة عثمان علی عائشة، و کانت امرأة جمیلة فقالت عائشة: ما لی أراک متعطلة؟ فقالت: و لمن أتزین؟ فوالله ما قربنی زوجتی منذ کذا و کذا- فإنه قد ترهب و لبس المسوح و زهد فی الدنیا.
فلما دخل رسول الله ص أخبرته عائشة بذلک- فخرج فنادی الصلاة جامعة- فاجتمع الناس فصعد المنبر فحمد الله و أثنی علیه، ثم قال: ما بال أقوام یحرمون علی أنفسهم الطیبات؟ ألا إنی أنام باللیل و أنکح و أفطر بالنهار، فمن رغب عن سنتی فلیس منی.
فقاموا هؤلاء فقالوا: یا رسول الله- فقد حلفنا علی ذلک فأنزل الله علیه:
«لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ- وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ- فَکَفَّارَتُهُ إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ- مِنْ أَوْسَطِ ما تُطْعِمُونَ أَهْلِیکُمْ- أَوْ کِسْوَتُهُمْ أَوْ تَحْرِیرُ رَقَبَةٍ- فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ ثَلاثَةِ أَیَّامٍ- ذلِکَ کَفَّارَةُ أَیْمانِکُمْ إِذا حَلَفْتُمْ».
أقول: و فی انطباق قوله تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» (الآیة)، علی حلفهم خفاء، و قد تقدم بعض الکلام فیه، و قد روی الطبرسی فی مجمع البیان، القصة عن أبی عبد الله (ع) و لم یذکر الذیل فلیتأمل فیه.
و فی الإحتجاج، عن الحسن بن علی (ع) فی حدیث: أنه قال لمعاویة و أصحابه:
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أنشدکم بالله- أ تعلمون أن علیا أول من حرم الشهوات علی نفسه- من أصحاب رسول الله ص فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ».
و فی المجمع، فی الآیة: قال المفسرون: جلس رسول الله ص یوما فذکر الناس- و وصف القیامة فرق الناس و بکوا- و اجتمع عشرة من الصحابة- فی بیت عثمان بن مظعون الجمحی، و هم علی و أبو بکر و عبد الله بن مسعود- و أبو ذر الغفاری و سالم مولی أبی حذیفة- و عبد الله بن عمر و المقداد بن الأسود الکندی- و سلمان الفارسی و معقل بن مقرن، و اتفقوا علی أن یصوموا النهار، و یقوموا اللیل، و لا یناموا علی الفرش، و لا یأکلوا اللحم و لا الودک، و لا یقربوا النساء و الطیب، و یلبسوا المسوح، و یرفضوا الدنیا، و یسیحوا فی الأرض، و هم بعضهم أن یجب مذاکیره.
فبلغ ذلک رسول الله ص فأتی دار عثمان فلم یصادفه- فقال لامرأته أم حکیم بنت أبی أمیة- و اسمها حولاء و کانت عطارة-: أ حق ما بلغنی عن زوجک و أصحابه؟ فکرهت أن تکذب رسول الله ص- و کرهت أن تبدی علی زوجها- فقالت: یا رسول الله إن کان أخبرک عثمان فقد صدقک- فانصرف رسول الله ص فلما دخل عثمان أخبرته بذلک.
فأتی رسول الله ص هو و أصحابه- فقال لهم رسول الله ص: أ لم أنبئکم أنکم اتفقتم علی کذا و کذا؟ قالوا: بلی یا رسول الله و ما أردنا إلا الخیر، فقال رسول الله ص: إنی لم أومر بذلک، ثم قال: إن لأنفسکم علیکم حقا فصوموا و أفطروا، و قوموا و ناموا فإنی أقوم و أنام و أصوم و أفطر- و آکل اللحم و الدسم و آتی النساء، و من رغب عن سنتی فلیس منی.
ثم جمع الناس و خطبهم و قال: ما بال أقوام حرموا النساء و الطعام و الطیب- و النوم و شهوات الدنیا- أما إنی لست آمرکم أن تکونوا قسیسین و رهبانا- فإنه لیس فی دینی ترک اللحم- و لا النساء و لا اتخاذ الصوامع، و إن سیاحة أمتی الصوم، و رهبانیتهم الجهاد، اعبدوا الله و لا تشرکوا به شیئا، و حجوا، و اعتمروا، و أقیموا الصلاة، و آتوا الزکاة، و صوموا رمضان، و استقیموا یستقم لکم- فإنما هلک من کان قبلکم 
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بالتشدید- شددوا علی أنفسهم فشدد الله علیهم- فأولئک بقایاهم فی الدیارات و الصوامع- فأنزل الله الآیة.
أقول: و یظهر بالرجوع إلی روایات القوم أن هذه الروایة إنما هی تلخیص للروایات المرویة فی هذا الباب، و هی کثیرة جدا فقد أوردها بالجمع بین شتات مضامینها بإدخال بعضها فی بعض، و سبکها روایة واحدة.
و أما نفس هذه الروایات علی کثرتها فلم یجتمع أسماء هؤلاء الصحابة فی واحدة منها بل ذکر الأجمع منها لفظا هؤلاء الصحابة بلفظ عثمان بن مظعون و أصحابه؛ و فی بعضها أناس من أصحاب النبی ص، و فی بعضها رجال من أصحاب النبی ص.
و کذلک ما وقع فی هذه الروایة من قول النبی ص و خطبته علی تفصیلها متفرقة الجمل فی الروایات، و کذلک الذی عقدوا علیه و هموا به من التروک لم تصرح الروایات بأنهم اتفقوا جمیعهم علی جمیعها بل صرح بعض الروایات باختلافهم فیما هموا به أو عقدوا علیه 
کما فی صحیح البخاری و مسلم عن عائشة: إن ناسا من أصحاب النبی ص سألوا أزواج النبی ص- عن عمله فی السر- فقال بعضهم: لا آکل اللحم، و قال بعضهم: لا أتزوج النساء، و قال بعضهم: لا أنام علی فراش- فبلغ ذلک النبی ص فقال: ما بال أقوام یقول أحدهم کذا و کذا؟ لکنی أصوم و أفطر، و أنام و أقوم، و آکل اللحم، و أتزوج النساء- فمن رغب عن سنتی فلیس منی.
و لعل المراد بقوله فی الروایة: و اتفقوا علی أن یصوموا النهار «إلخ»، أن المجموع اتفقوا علی المجموع لا أن کل واحد منهم عزم علی الجمیع. و الروایات و إن کانت مختلفة فی مضامینها، و فیها الضعیف و المرسل و المعتبر لکن التأمل فی جمیعها یوجب الوثوق بأن رهطا من الصحابة عزموا علی هذا النوع من التزهد و التنسک، و أنه کان فیهم علی (ع) و عثمان بن مظعون، و أن النبی ص قال لهم: من رغب عن سنتی فلیس منی، و الله أعلم، فعلیک بالرجوع إلی التفاسیر الروائیة کتفسیر الطبری و الدر المنثور و فتح القدیر و أمثالها.
و فی الدر المنثور،: أخرج الترمذی و حسنه و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن عدی فی الکامل و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس": أن رجلا أتی النبی ص فقال:
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یا رسول الله- إنی إذا أکلت اللحم- انتشرت للنساء و أخذتنی شهوتی، و إنی حرمت علی اللحم فنزلت: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ».
و فیه،: أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن زید بن أسلم: أن عبد الله بن رواحة ضافه ضیف من أهله- و هو عند النبی ص- ثم رجع إلی أهله فوجدهم لم یطعموا ضیفهم انتظارا له، فقال لامرأته: حبست ضیفی من أجلی هو حرام علی، فقالت امرأته:
هو علی حرام، قال الضیف: هو علی حرام، فلما رأی ذلک وضع یده و قال: کلوا بسم الله، ثم ذهب إلی النبی ص فأخبره، فقال النبی: ص قد أصبت فأنزل الله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ».
أقول: من الممکن أن یکون السببان المذکوران فی الروایتین الأخیرتین من تطبیق الرواة، و هو شائع فی روایات أسباب النزول، و من الممکن أن یقع لنزول الآیة أسباب عدیدة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن سنان قال: سألته عن رجل قال لامرأته:
طالق، أو ممالیکه أحرار إن شربت حراما و لا حلالا- فقال: أما الحرام فلا یقربه حلف أو لم یحلف، و أما الحلال فلا یترکه- فإنه لیس أن یحرم ما أحل الله- لأن الله یقول: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ»- فلیس علیه شی‌ء فی یمینه من الحلال.
و فی الکافی، بإسناده عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول فی قول الله عز و جل: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ»- قال: «اللغو» قول الرجل: «لا و الله، و بلی و الله» و لا یعقد علی شی‌ء:.
أقول: و روی العیاشی فی تفسیره عن عبد الله بن سنان مثله، و عن محمد بن مسلم مثله و فیه: و لا یعقد علیها.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال: لما نزلت: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تُحَرِّمُوا طَیِّباتِ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکُمْ»- فی القوم الذین حرموا النساء و اللحم علی أنفسهم- قالوا: یا رسول الله کیف نصنع بأیماننا التی حلفنا علیها؟ فأنزل الله: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ».
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 116
أقول: و الروایة تشاکل ذیل الروایة الأولی التی أوردناها فی صدر البحث غیر أنها لا تنطبق علی ظاهر الآیة فإن الحلف علی ترک واجب أو مباح لا یخلو من عقد علیه، و قد قوبل فی الآیة قوله: «بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ» بقوله: «بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» و دل ذلک علی کون اللغو من الیمین ما لا عقد علیه، و هذا الظاهر إنما یوافق الروایة المفسرة للغو الیمین بقول القائل: لا و الله، و بلی و الله، من غیر أن یعقد علی شی‌ء، و أما الیمین الملغاة شرعا ففیها عقد علی ما حلف علیه فالمتعین أن یستند إلغاؤه إلی السنة دون الکتاب.
علی أن سیاق الآیة أدل دلیل علی أنها مسوقة لبیان کفارة الیمین و الأمر بحفظها استقلالا لا علی نحو التطفل کما هو لازم هذا التفسیر.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (90) إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ (91) وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ احْذَرُوا فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ (92) لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ فِیما طَعِمُوا إِذا مَا اتَّقَوْا وَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ ثُمَّ اتَّقَوْا وَ آمَنُوا ثُمَّ اتَّقَوْا وَ أَحْسَنُوا وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُحْسِنِینَ (93)



(بیان)

الآیات متلائمة سیاقا فکأنها نزلت دفعة أو هی متقاربة نزولا، و الآیة الأخیرة بمنزلة دفع الدخل علی ما سنبینه تفصیلا، فهی جمیعا تتعرض لحال الخمر، و بعضها
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یضیف إلیها المیسر و الأنصاب و الأزلام.
و قد تقدم فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما»: البقرة- 219، فی الجزء الأول، و فی قوله تعالی:
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ»: النساء- 43 فی الجزء الرابع من هذا الکتاب أن هاتین الآیتین مع قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ»: الأعراف: 33، و هذه الآیة المبحوث عنها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ إلی قوله- فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ» إذا انضم بعضها إلی بعض دلت سیاقاتها المختلفة علی تدرج الشارع فی تحریم الخمر.
لکن لا بمعنی السلوک التدریجی فی تحریمها من تنزیه و إعافة إلی کراهیة إلی تحریم صریح حتی ینتج معنی النسخ، أو من إبهام فی البیان إلی إیضاح أو کنایة خفیة إلی تصریح لمصلحة السیاسة الدینیة فی إجراء الأحکام الشرعیة فإن قوله تعالی: وَ الْإِثْمَ آیة مکیة فی سورة الأعراف إذا انضم إلی قوله تعالی: «قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ» و هی آیة مدنیة واقعة فی سورة البقرة أول سورة مفصلة نزلت بعد الهجرة أنتج ذلک حرمة الخمر إنتاجا صریحا لا یدع عذرا لمعتذر، و لا مجالا لمتأول.
بل بمعنی أن الآیات تدرجت فی النهی عنها بالتحریم علی وجه عام و ذلک قوله تعالی: «وَ الْإِثْمَ»، ثم بالتحریم الخاص فی صورة النصیحة و ذلک قوله: «قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما»، و قوله: «لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری حَتَّی تَعْلَمُوا ما تَقُولُونَ» إن کانت الآیة ناظرة إلی سکر الخمر لا إلی سکر النوم، ثم بالتحریم الخاص بالتشدید البالغ الذی یدل علیه قوله: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ إلی قوله- فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ» الآیتان.
فهذه الآیات آخر ما نزل فی تحریم الخمر یدل علی ذلک أقسام التأکید المودعة فیها من «إِنَّما» و التسمیة بالرجس، و نسبته إلی عمل الشیطان، و الأمر الصریح بالاجتناب، و توقع الفلاح فیه، و بیان المفاسد التی تترتب علی شربها، و الاستفهام عن الانتهاء، ثم الأمر بإطاعة الله و رسوله و التحذیر عن المخالفة، و الاستغناء عنهم لو خالفوا.
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و یدل علی ذلک بعض الدلالة أیضا قوله تعالی فی ذیل الآیات: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ «إلخ» بما سیأتی من الإیضاح.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ، إلی آخر الآیة» قد تقدم الکلام فی أول السورة فی معنی الخمر و المیسر و الأنصاب و الأزلام فالخمر ما یخمر العقل من کل مائع مسکر عمل بالتخمیر، و المیسر هو القمار مطلقا، و الأنصاب هی الأصنام أو الحجارة التی کانت تنصب لذبح القرابین علیها و کانت تحترم و یتبرک بها، و الأزلام هی الأقداح التی کانت یستقسم بها، و ربما کانت تطلق علی السهام التی کانت یتفاءل بها عند ابتداء الأمور و العزیمة علیها کالخروج إلی سفر و نحوه لکن اللفظ قد وقع فی أول السورة للمعنی الأول لوقوعه بین محرمات الأکل فیتأید بذلک کون المراد به هاهنا هو ذلک.
فإن قلت: المیسر بعمومه یشمل الأزلام بالمعنی الآخر الذی هو الاستقسام بالأقداح، و لا وجه لإیراد الخاص بعد العام من غیر نکتة ظاهرة فالمتعین حمل اللفظ علی سهام التفؤل و الخیرة التی کان العمل بها معروفا عندهم فی الجاهلیة قال الشاعر:
فلئن جذیمة قتلت ساداتهافنساؤها یضربن بالأزلام 
و هو کما روی أنهم کانوا یتخذون أخشابا ثلاثة رقیقة کالسهام أحدها مکتوب علیه «افعل» و الثانی مکتوب علیه لا تفعل و الثالث غفل لا کتابة علیه فیجعلها الضارب فی خریطة معه و هی متشابه فإذا أراد الشروع فی أمر یهمه کالسفر و غیر ذلک أخرج واحدا منها فإن کان الذی علیه مکتوب «افعل» عزم علیه، و إن خرج الذی مکتوب علیه «لا تفعل» ترکه، و إن خرج الثالث أعاد الضرب حتی یخرج واحد من الأولین، و سمی استقساما لأن فیه طلب ما قسم له من رزق أو خیر آخر من الخیرات.
فالآیة تدل علی حرمته لأن فیه تعرضا لدعوی علم الغیب، و کذا کل ما یشاکله من الأعمال کأخذها الخیرة بالسبحة و نحوها.
قلت: قد عرفت أن الآیة فی أول السورة: «وَ أَنْ تَسْتَقْسِمُوا بِالْأَزْلامِ» ظاهرة فی الاستقسام بالأقداح الذی هو نوح من القمار لوقوعه فی ضمن محرمات الأکل، و یتأید به أن ذلک هو المراد بالأزلام فی هذه الآیة.
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و لو سلم عدم تأید هذه بتلک عاد إلی لفظ مشترک لا قرینة علیه من الکلام تبین المراد فیتوقف علی ما یشرحه من السنة، و قد وردت عدة أخبار من أئمة أهل البیت (ع) فی جواز الأخذ بالخیرة من السبحة و غیرها عند الحیرة.
و حقیقته أن الإنسان إذا أراد أن یقدم علی أمر کان له أن یعرف وجه المصلحة فیه بما أغرز الله فیه من موهبة الفکر أو بالاستشارة ممن له صلاحیة المعرفة بالصواب و الخطإ، و إن لم یهده ذلک إلی معرفة وجه الصواب، و تردد متحیرا کان له أن یعین ما ینبغی أن یختاره بنوع من التوجه إلی ربه.
و لیس فی اختیار ما یختاره الإنسان بهذا النوع من الاستخارة دعوی علم الغیب و لا تعرض لما یختص بالله سبحانه من شئون الألوهیة، و لا شرک بسبب تشریک غیر الله تعالی إیاه فی تدبیر الأمور و لا أی محذور دینی آخر إذ لا شأن لهذا العمل إلا تعین الفعل أو الترک من غیر إیجاب و لا تحریم و لا أی حکم تکلیفی آخر، و لا کشف عما وراء حجب الغیب من خیر أو شر إلا أن خیر المستخیر فی أن یعمل أو یترک فیخرج عن الحیرة و التذبذب.
و أما ما یستقبل الفعل أو الترک من الحوادث فربما کان فیه خیر و ربما کان فیه شر علی حد ما لو فعله أو ترکه عن فکر أو استشارة، فهو کالتفکر و الاستشارة طریق لقطع الحیرة و التردد فی مقام العمل، و یترتب علی الفعل الموافق له ما کان یترتب علیه لو فعله عن فکر أو مشورة.
نعم ربما أمکن لمتوهم أن یتوهم التعرض لدعوی علم الغیب فیما ورد من التفؤل بالقرآن و نحوه فربما کانت النفس تتحدث معه بیمن أو شامة، و تتوقع خیرا أو شرا أو نفعا أو ضرا، لکن قد ورد فی الصحیح من طرق الفریقین: أن النبی ص کان یتفاءل بالخیر و یأمر به، و ینهی عن التطیر و یأمر بالمضی معه و التوکل علی الله تعالی.
فلا مانع من التفؤل بالکتاب و نحوه فإن کان معه ما یتفأل به من الخیر و إلا مضی فی الأمر متوکلا علی الله تعالی، و لیس فی ذلک أزید مما یطیب به الإنسان نفسه فی الأمور و الأعمال التی یتفرس فیها السعادة و النفع، و سنستوفی البحث المتعلق بهذا المقام فی کلام موضوع لهذا الغرض بعینه.
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فتبین أن ما وقع فی بعض التفاسیر من حمل الأزلام علی سهم التفؤل و استنتاج حرمة الاستخارة بذلک مما لا ینبغی المصیر إلیه.
و أما قوله: «رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ» فالرجس الشی‌ء القذر علی ما ذکره الراغب فی مفرداته فالرجاسة بالفتح کالنجاسة و القذارة هو الوصف الذی یبتعد و یتنزه عن الشی‌ء بسببه لتنفر الطبع عنه.
و کون هذه المعدودات من الخمر و المیسر و الأنصاب و الأزلام رجسا هو اشتمالها علی وصف لا تستبیح الفطرة الإنسانیة الاقتراب منها لأجله، و لیس إلا أنها بحیث لا تشتمل علی شی‌ء مما فیه سعادة إنسانیة أصلا سعادة یمکن أن تصفو و تتخلص فی حین من الأحیان کما ربما أومأ إلیه قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما»: البقرة: 219، حیث غلب الإثم علی النفع و لم یستثن.
و لعله لذلک نسب هذه الأرجاس إلی عمل الشیطان و لم یشرک له أحدا، ثم قال فی الآیة التالیة: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ».
و ذلک أن الله سبحانه عرف الشیطان فی کلامه بأنه عدو للإنسان لا یرید به خیرا البتة قال تعالی: «إِنَّ الشَّیْطانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوٌّ مُبِینٌ»: یوسف: 5، و قال:
«کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ»: الحج: 4، و قال: «وَ إِنْ یَدْعُونَ إِلَّا شَیْطاناً مَرِیداً، لَعَنَهُ اللَّهُ»: النساء: 118، فأثبت علیه لعنته و طرده عن کل خیر.
و ذکر أن مساسه بالإنسان و عمله فیه إنما هو بالتسویل و الوسوسة و الإغواء من جهة الإلقاء فی القلب کما قال تعالی حکایة عنه: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ، إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42، فهددهم إبلیس بالإغواء فقط، و نفی الله سبحانه سلطانه إلا عن متبعیه الغاوین، و حکی عنه فیما یخاطب بنی آدم یوم القیامة قوله: «وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی»: إبراهیم: 22، و قال فی نعت دعوته: «یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ 
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الشَّیْطانُ إلی أن قال- إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ» فبین أن دعوته لا کدعوة إنسان إنسانا إلی أمر بالمشافهة بل بحیث یرعی الداعی المدعو من غیر عکس.
و قد فصل القول فی جمیع ذلک قوله تعالی: «مِنْ شَرِّ الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ، الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ»: الناس: 5، فبین أن الذی یعمل الشیطان بالتصرف فی الإنسان هو أن یلقی الوسوسة فی قلبه فیدعوه بذلک إلی الضلال.
فیتبین بذلک کله أن کون الخمر و ما ذکر بعدها رجسا من عمل الشیطان هو أنها منتهیة إلی عمل الشیطان الخاص به، و لا داعی لها إلی الإلقاء و الوسوسة الشیطانیة التی تدعو إلی الضلال، و لذلک سماها رجسا و قد سمی الله سبحانه الضلال رجسا فی قوله:
«وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ، وَ هذا صِراطُ رَبِّکَ مُسْتَقِیماً»: الأنعام: 126.
ثم بین معنی کونها رجسا ناشئا من عمل الشیطان بقوله فی الآیة التالیة: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ» أی إنه لا یرید لکم فی الدعوة إلیها إلا الشر و لذلک کانت رجسا من عمله.
فإن قلت: ملخص هذا البیان أن معنی کون الخمر و أضرابها رجسا هو کون عملها أو شربها مثلا منتهیا إلی وسوسة الشیطان و إضلاله فحسب، و الذی تدل علیه عدة من الروایات أن الشیطان هو الذی ظهر للإنسان و عملها لأول مرة و علمه إیاها.
قلت: نعم، و هذه الأخبار و إن کانت لا تتجاوز الآحاد بحیث یجب الأخذ بها إلا أن هناک أخبارا کثیرة متنوعة واردة فی أبواب متفرقة تدل علی تمثل الشیطان للأنبیاء و الأولیاء و بعض أفراد الإنسان من غیرهم کأخبار أخر حاکیة لتمثل الملائکة، و أخری دالة علی تمثل الدنیا و الأعمال و غیر ذلک و الکتاب الإلهی یؤیدها بعض التأیید کقوله تعالی: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا»: مریم: 17، و سنستوفی هذا البحث إن شاء الله تعالی فی تفسیر سورة الإسراء فی الکلام علی قوله تعالی: سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ»: الإسراء: 1، أو فی محل آخر مناسب لذلک.
و الذی یجب أن یعلم أن ورود قصة ما فی خبر أو أخبار لا یوجب تبدل آیة من الآیات مما لها من الظهور المؤید بآیات أخر، و لیس للشیطان من الإنسان إلا التصرف 
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الفکری فیما کان له ذلک بمقتضی الآیات الشریفة، و لو أنه تمثل لواحد من البشر فعمل شیئا أو علمه إیاه لم یزد ذلک علی التمثل و التصرف فی فکره أو مساسه علما فانتظر ما سیوافیک من البحث.
و أما قوله تعالی: «فَاجْتَنِبُوهُ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ» فتصریح بالنهی بعد بیان المفسدة لیکون أوقع فی النفوس ثم ترج للفلاح علی تقدیر الاجتناب، و فیه أشد التأکید للنهی لتثبیته أن لا رجاء لفلاح من لا یجتنب هذه الأرجاس.
قوله تعالی: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ إلی آخر الآیة» قال الراغب فی المفردات: العدو التجاوز و منافاة الالتیام فتارة یعتبر بالقلب فیقال له: العداوة و المعاداة، و تارة بالمشی فیقال له: العدو، و تارة فی الإخلال بالعدالة فی المعاملة فیقال له: العدوان و العدو قال: «فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ» و تارة بأجزاء المقر فیقال له: العدواء یقال: مکان ذو عدواء أی غیر متلائم الأجزاء فمن المعاداة یقال: رجل عدو و قوم عدو قال: «بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» و قد یجمع علی عدی (بالکسر فالفتح) و أعداء قال: «وَ یَوْمَ یُحْشَرُ أَعْداءُ اللَّهِ»، انتهی.
و البغض و البغضاء خلاف الحب و الصد الصرف، و الانتهاء قبول النهی و خلاف الابتداء.
ثم إن الآیة- کما تقدم- مسوقة بیانا لقوله: «مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ» أو لقوله:
«رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ» أی إن حقیقة کون هذه الأمور من عمل الشیطان أو رجسا من عمل الشیطان إن الشیطان لا بغیة له و لا غایة فی الخمر و المیسر- اللذین قیل: إنهما رجسان من عمله فقط- إلا أن یوقع بینکم العداوة و البغضاء بتجاوز حدودکم و بغض بعضکم بعضا، و أن یصرفکم عن ذکر الله و عن الصلاة فی هذه الأمور جمیعا أعنی الخمر و المیسر و الأنصاب و الأزلام.
و قصر إیقاع العداوة و البغضاء فی الخمر و المیسر لکونهما من آثارهما الظاهرة؛ أما الخمر فلأن شربها تهیج سلسلة الأعصاب تهیجا یخمر العقل و یستظهر العواطف العصبیة؛ فإن وقعت فی طریق الغضب جوزت للسکران أی جنایة فرضت و إن عظمت ما عظمت، و فظعت ما فظعت مما لا یستبیحه حتی السباع الضاریة، و إن وقعت 
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فی طریق الشهوة و البهیمیة زینت للإنسان أی شناعة و فجور فی نفسه أو ماله أو عرضه و کل ما یحترمه و یقدسه من نوامیس الدین و حدود المجتمع و غیر ذلک من سرقة أو خیانة أو هتک محرم أو إفشاء سر أو ورود فیما فیه هلاک الإنسانیة، و قد دل الإحصاء علی أن للخمر السهم الأوفر من أنواع الجنایات الحادثة و فی أقسام الفجورات الفظیعة فی المجتمعات التی دار فیها شربها.
و أما المیسر و هو القمار فإنه یبطل فی أیسر زمان مسعاة الإنسان التی صرفها فی اقتناء المال و الثروة و الوجاهة فی أزمنة طویلة فیذهب به المال و ربما تبعه العرض و النفس و الجاه فإن تقمر و غلب و أحرز المال أداه ذلک إلی إبطال السیر المعتدل فی الحیاة و التوسع فی الملاهی و الفجور، و الکسل و التبطؤ عن الاشتغال بالمکسب و اقتناء مواد الحیاة من طرقها المشروعة، و إن کان هو المغلوب أداه فقدان المال و خیبة السعی إلی العداوة و البغضاء لقمیرة الغالب، و الحسرة و الحنق.
و هذه المفاسد و إن کانت لا تظهر للأذهان الساذجة البسیطة ذاک الظهور فی النادر القلیل و المرة و المرتین لکن النادر یدعو إلی الغالب، و القلیل یهدی إلی الکثیر و المرة تجر إلی المرات و لا تلبث إن لم تمنع من رأس أن تشیع فی الملإ، و تسری إلی المجتمع فتعود بلوی همجیة لا حکومة فیها إلا للعواطف الطاغیة و الأهواء المردیة.
فتبین من جمیع ما تقدم أن الحصر فی قوله: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ فِی الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ» راجع إلی مجموع المعدودات من حیث المجموع غیر أن الصد عن ذکر الله و عن الصلاة من شأن الجمیع، و العداوة و البغضاء یختصان بالخمر و المیسر بحسب الطبع.
و فی إفراز الصلاة عن الذکر فی قوله تعالی: «وَ یَصُدَّکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ عَنِ الصَّلاةِ» مع کون الصلاة من أفراد الذکر دلالة علی مزید الاهتمام بأمرها لکونها فردا کاملا من الذکر،
و قد صح عن النبی ص: أنه قال: الصلاة عمود الدین 
، و دلالة القرآن الکریم فی آیات کثیرة جدا علی الاهتمام بأمر الصلاة بما لا مزید علیه مما لا یتطرق إلیه شک و فیها مثل قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ، الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ» (إلی آخر الآیات): المؤمنون: 2، و قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُمَسِّکُونَ بِالْکِتابِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُصْلِحِینَ»: الأعراف: 170، و قوله تعالی: «إِنَ 
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الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً، إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعاً، وَ إِذا مَسَّهُ الْخَیْرُ مَنُوعاً، إِلَّا الْمُصَلِّینَ» الآیات: المعارج: 22 و قوله: «اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»: العنکبوت: 45، و قال تعالی:
«فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ»: الجمعة: 9، یرید به الصلاة، و قال: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی»: طه: 14، إلی غیر ذلک من الآیات.
و قد ذکر سبحانه أولا ذکره و قدمه علی الصلاة لأنها هی البغیة الوحیدة من الدعوة الإلهیة، و هو الروح الحیة فی جثمان العبودیة، و الخمیرة لسعادة الدنیا و الآخرة؛ یدل علی ذلک قوله تعالی لآدم أول یوم شرع فیه الدین: «قالَ اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً، وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی : طه: 124، و قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَقُولُ أَ أَنْتُمْ أَضْلَلْتُمْ عِبادِی هؤُلاءِ أَمْ هُمْ ضَلُّوا السَّبِیلَ، قالُوا سُبْحانَکَ ما کانَ یَنْبَغِی لَنا أَنْ نَتَّخِذَ مِنْ دُونِکَ مِنْ أَوْلِیاءَ وَ لکِنْ مَتَّعْتَهُمْ وَ آباءَهُمْ حَتَّی نَسُوا الذِّکْرَ وَ کانُوا قَوْماً بُوراً»: الفرقان: 18، و قوله تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: النجم: 30.
فالذکر فی الآیات إنما هو ما یقابل نسیان جانب الربوبیة المستتبع لنسیان العبودیة و هو السلوک الدینی الذی لا سبیل إلی إسعاد النفس بدونه قال تعالی: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ»: الحشر: 19.
و أما قوله تعالی: «فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ» فهو استفهام توبیخی فیه دلالة ما علی أن المسلمین لم یکونوا ینتهون عن المناهی السابقة علی هذا النهی، و الآیة أعنی قوله: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ «إلخ» کالتفسیر یفسر بها قوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما» أی إن النفع الذی فرض فیهما مع الإثم لیس بحیث یمکن أن یفرز أحیانا من الإثم أو من الإثم الغالب علیه کالکذب الذی فیه إثم و نفع، و ربما أفرز نفعه من إثمه کالکذب لمصلحة إصلاح ذات البین.
و ذلک لمکان الحصر فی قوله: «إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ أَنْ یُوقِعَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ، إلخ» بعد قوله: «رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ» فالمعنی أنها لا تقع إلا رجسا
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من عمل الشیطان، و أن الشیطان لا یرید بها إلا إیقاع العداوة و البغضاء بینکم فی الخمر و المیسر و صدکم عن ذکر الله و عن الصلاة فلا یصاب لها مورد یخلص فیه النفع عن الإثم حتی تباح فیه، فافهم ذلک.
قوله تعالی: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ احْذَرُوا، إلی آخر الآیة» تأکید للأمر السابق باجتناب هذه الأرجاس أولا بالأمر بطاعة الله سبحانه و بیده أمر التشریع، و ثانیا بالأمر بطاعة الرسول و إلیه الإجراء، و ثالثا بالتحذیر صریحا.
ثم فی قوله: «فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ» تأکید فیه معنی التهدید و خاصة لاشتماله علی قوله: «فَاعْلَمُوا» فإن فیه تلویحا إلی أنکم إن تولیتم و اقترفتم هذه المعاصی فکأنکم ظننتم أنکم کابرتم النبی ص فی نهیه عنها و غلبتموه، و قد جهلتم أو نسیتم أنه رسول من قبلنا لیس له من الأمر شی‌ء إلا بلاغ مبین لما یوحی إلیه و یؤمر بتبلیغه، و إنما نازعتم ربکم فی ربوبیته.
و قد تقدم فی أول الکلام أن الآیات تشتمل علی فنون من التأکید فی تحریم هذه الأمور، و هی الابتداء بقوله: یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا، ثم الإتیان بکلمة الحصر، ثم التوصیف بالرجس، ثم نسبتها إلی عمل الشیطان، ثم الأمر بالاجتناب صریحا، ثم رجاء الفلاح فی الاجتناب، ثم ذکر مفاسدها العامة من العداوة و البغضاء و الصرف عن ذکر الله و عن الصلاة، ثم التوبیخ علی عدم انتهائهم، ثم الأمر بطاعة الله و رسوله و التحذیر عن المخالفة، ثم التهدید علی تقدیر التولی بعد البلاغ المبین.
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ فِیما طَعِمُوا» إلی آخر الآیة الطعم و الطعام هو التغذی، و یستعمل فی المأکول دون المشروب، و هو فی لسان المدنیین البر خاصة، و ربما جاء بمعنی الذوق، و یستعمل حینئذ بمعنی الشرب کما یستعمل بمعنی الأکل قال تعالی: «فَمَنْ شَرِبَ مِنْهُ فَلَیْسَ مِنِّی وَ مَنْ لَمْ یَطْعَمْهُ فَإِنَّهُ مِنِّی»: البقرة: 249،
و فی بعض الروایات عن النبی ص: أنه قال فی ماء زمزم أنه طعام طعم و شفاء سقم.
و الآیة لا تصلح بسیاقها إلا أن تتصل بالآیات السابقة فتکون دفع دخل تتعرض لحال المؤمنین ممن ابتلی بشرب الخمر قبل نزول التحریم أو قبل نزول هذه الآیات، و ذلک أن قوله فیها: «فِیما طَعِمُوا» مطلق غیر مقید بشی‌ء مما یصلح لتقییده، و الآیة
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مسوقة لرفع الحظر عن هذا الطعام المطلق، و قد قید رفع الحظر بقوله: «إِذا مَا اتَّقَوْا وَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ ثُمَّ اتَّقَوْا وَ آمَنُوا ثُمَّ اتَّقَوْا وَ أَحْسَنُوا» و المتیقن من معنی هذا القید- و قد ذکر فیه التقوی ثلاث مرات- هو التقوی الشدید الذی هو حق التقوی.
فنفی الجناح للمؤمنین المتقین عن مطلق ما طعموا (الطعام المحلل) إن کان لغرض إثبات المفهوم فی غیرهم أی إثبات مطلق المنع لغیر أهل التقوی من سائر المؤمنین و الکفار ناقضه أمثال قوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا خالِصَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ»: الأعراف: 32، علی أن من المعلوم من مذاق هذا الدین أنه لا یمنع أحدا عن الطیبات المحللة التی تضطر الفطرة إلی استباحتها فی الحیاة.
و إن لم تکن الآیة مسوقة لتحریمه علی غیر من ذکر عاد المعنی إلی مثل قولنا:
یجوز الطعام للذین آمنوا و عملوا الصالحات بشرط أن یتقوا ثم یتقوا ثم یتقوا، و من المعلوم أن الجواز لا یختص بالذین آمنوا و عملوا الصالحات بل یعمهم و غیرهم، و علی تقدیر اختصاصه بهم لا یشترط فیه هذا الشرط الشدید.
و لا یخلو عن أحد هذین الإشکالین جمیع ما ذکروه فی توجیه الآیة بناء علی حمل قوله: «فِیما طَعِمُوا» علی مطلق الطعام المحلل فإن المعنی الذی ذکروه لا یخرج عن حدود قولنا: لا جناح علی الذین آمنوا و عملوا الصالحات إذا اتقوا المحرمات أن یطعموا المحللات، و لا یسلم هذا المعنی عن أحد الإشکالین کما هو واضح.
و ذکر بعضهم: أن فی الآیة حذفا، و التقدیر: لیس علی الذین آمنوا و عملوا الصالحات جناح فیما طعموا و غیره إذا ما اتقوا المحارم، و فیه أنه تقدیر من غیر دلیل مع بقاء المحذور علی حاله.
و ذکر بعضهم: أن الإیمان و العمل الصالح جمیعا لیس بشرط حقیقی بل المراد بیان وجوب اتقاء المحارم فشرک معه الإیمان و العمل الصالح للدلالة علی وجوبه، و فیه أن ظاهر الآیة أنها مسوقة لنفی الجناح فیما طعموا، و لا شرط له من إیمان أو عمل صالح أو اتقاء محارم علی ما تقدم، و ما أبعد المعنی الذی ذکره عن ظاهر الآیة.
و ذکر بعضهم: أن المؤمن یصح أن یطلق علیه أنه لا جناح علیه، و الکافر
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مستحق للعقاب فلا یصح أن یطلق علیه هذا اللفظ، و فیه أنه لا یصح تخصیص المؤمنین بالذکر فلیکن مثل قوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الأعراف: 32، و قوله: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إِلَّا أَنْ یَکُونَ مَیْتَةً أَوْ دَماً مَسْفُوحاً»: الأنعام: 145 حیث لم یذکر فی الخطاب مؤمن و لا کافر، أو مثل قوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی إلی قوله- إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: الحجرات: 13 حیث وجه الخطاب إلی الناس الشامل للمؤمن و الکافر.
و ذکر بعضهم: أن الکافر قد سد علی نفسه طریق معرفة التحریم و التحلیل فلذلک خص المؤمن بالذکر، و فیه ما فی سابقه من الإشکال مع أنه لا یرفع الإشکال الناشئ من قوله: «إِذا مَا اتَّقَوْا» «إلخ».
فالذی ینبغی أن یقال: إن الآیة فی معنی الآیات السابقة علیها علی ما هو ظاهر اتصالها بها، و هی متعرضة لحال من ابتلی من المسلمین بشرب الخمر و طعمها، أو بالطعم لشی‌ء منها أو مما اقتناه بالمیسر أو من ذبیحة الأنصاب کأنهم سألوا بعد نزول التحریم الصریح عن حال من ابتلی بشرب الخمر، أو بها و بغیرها مما ذکره الله تعالی فی الآیة قبل نزول التحریم من إخوانهم الماضین أو الباقین المسلمین لله سبحانه فی حکمه.
فأجیب عن سؤالهم أن لیس علیهم جناح إن کانوا من الذین آمنوا و عملوا الصالحات إن کانوا جارین علی صراط التقوی بالإیمان بالله و العمل الصالح ثم الإیمان بکل حکم نازل علی النبی ص ثم الإحسان بالعمل علی طبق الحکم النازل.
و بذلک یتبین أن المراد بالموصول فی قوله: «فِیما طَعِمُوا» هو الخمر من حیث شربها أو جمیع ما ذکر من الخمر و المیسر و الأنصاب و الأزلام من حیث ما یصح أن یتعلق بها من معنی الطعم، و المعنی: لیس علی الذین آمنوا و عملوا الصالحات جناح فیما ذاقوه قبل نزول التحریم من خمر أو منها و من غیرها من المحرمات المذکورة.
و أما قوله: «إِذا مَا اتَّقَوْا وَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ ثُمَّ اتَّقَوْا وَ آمَنُوا ثُمَّ اتَّقَوْا وَ أَحْسَنُوا» فظاهر قوله: «إِذا مَا اتَّقَوْا وَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ» إنه إعادة لنفس الموضوع المذکور فی قوله: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ» للدلالة علی 
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دخالة الوصف فی الحکم الذی هو نفی الجناح کقوله تعالی فی خطاب المؤمنین: «ذلِکَ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ مِنْکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ»: البقرة: 232، و هو شائع فی اللسان.
و ظاهر قوله: «ثُمَّ اتَّقَوْا وَ آمَنُوا» اعتبار الإیمان بعد الإیمان، و لیس إلا الإیمان التفصیلی بکل حکم حکم مما جاء به الرسول من عند ربه من غیر رد و امتناع، و لازمه التسلیم للرسول فیما یأمر به و ینهی عنه قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ»: الحدید: 28، و قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ إلی أن قال- فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: النساء- 65، و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
و ظاهر قوله: «ثُمَّ اتَّقَوْا وَ أَحْسَنُوا» إضافة الإحسان إلی الإیمان بعد الإیمان اعتبارا، و الإحسان هو إتیان العمل علی وجه حسنة من غیر نیة فاسدة کما قال تعالی:
«إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ مَنْ أَحْسَنَ عَمَلًا»»: الکهف: 30، و قال: «الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ مِنْ بَعْدِ ما أَصابَهُمُ الْقَرْحُ لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا مِنْهُمْ وَ اتَّقَوْا أَجْرٌ عَظِیمٌ»: آل عمران: 172، أی یکون استجابتهم ابتغاء لوجه الله و تسلیما لأمره لا لغرض آخر، و من الإحسان ما یتعدی إلی الغیر، و هو أن یوصل إلی الغیر ما یستحسنه، قال تعالی: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً»: البقرة: 83، و قال:
«وَ أَحْسِنْ کَما أَحْسَنَ اللَّهُ إِلَیْکَ»: القصص: 77.
و المناسب لمورد الآیة هو المعنی الأول من معنیی الإحسان، و هو إتیان الفعل علی جهة حسنة فإن التقوی الدینی لا یوفی حقه بمجرد الإیمان بالله و تصدیق حقیة دینه ما لم یؤمن تفصیلا بکل واحد واحد من الأحکام المشرعة فی الدین فإن رد الواحد منها رد لأصل الدین، و لا أن الإیمان التفصیلی بکل واحد واحد یوفی به حق التقوی ما لم یحسن بالعمل بها و فی العمل بها بأن یجری علی ما یقتضیه الحکم من فعل أو ترک، و یکون هذا الجری ناشئا من الانقیاد و الاتباع لا عن نیة نفاقیة فمن الواجب علی المتزود بزاد التقوی أن یؤمن بالله و یعمل صالحا، و أن یؤمن برسوله فی جمیع ما جاء به، و أن یجری فی جمیع ذلک علی نهج الاتباع و الإحسان.
و أما تکرار التقوی ثلاث مرات، و تقیید المراتب الثلاث جمیعا به فهو لتأکید
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الإشارة إلی وجوب مقارنة المراتب جمیعا للتقوی الواقعی من غیر غرض آخر غیر دینی، و قد مر فی بعض المباحث السابقة أن التقوی لیس مقاما خاصا دینیا بل هو حالة روحیة تجامع جمیع المقامات المعنویة أی أن لکل مقام معنوی تقوی خاصا یختص به.
فتلخص من جمیع ما مر أن المراد بالآیة أعنی قوله: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ فِیما طَعِمُوا» إلی آخر الآیة، أنه لا جناح علی الذین آمنوا و عملوا الصالحات فیما ذاقوه من خمر أو غیره من المحرمات المعدودة بشرط أن یکونوا ملازمین للتقوی فی جمیع أطوارهم و متلبسین بالإیمان بالله و رسوله، و محسنین فی أعمالهم عاملین بالواجبات و تارکین لکل محرم نهوا عنه فإن اتفق لهم أن ابتلوا بشی‌ء من الرجس الذی هو من عمل الشیطان قبل نزول التحریم أو قبل وصوله إلیهم أو قبل تفقههم به لم یضرهم ذلک شیئا.
و هذا نظیر قوله تعالی فی آیات تحویل القبلة فی جواب سؤالهم عن حال الصلوات التی صلوها إلی غیر الکعبة: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ»: البقرة: 143.
و سیاق هذا الکلام شاهد آخر علی کون هذه الآیة: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ إلخ» متصلة بما قبلها من الآیات و أنها نازلة مع تلک الآیات التی لسانها یشهد أنها آخر الآیات المحرمة للخمر نزولا، و أن بعض المسلمین کما یشعر به لسان الآیات- علی ما استفدناه- آنفا لم یکونوا منتهین عن شربها ما بین الآیات السابقة المحرمة و بین هذه الآیات.
ثم وقع السؤال بعد نزول هذه الآیات عن حال من ابتلی بذلک و فیهم من ابتلی به قبل نزول التحریم، و من ابتلی به قبل التفقه، و من ابتلی به لغیر عذر فأجیبوا بما یتعین به لکل طائفة حکم مسألته بحسب خصوص حاله، فمن طعمها و هو علی حال الإیمان و الإحسان، و لا یکون إلا من ذاقها من المؤمنین قبل نزول التحریم أو جهلا به فلیس علیه جناح، و من ذاقها علی غیر النعت فحکمه غیر هذا الحکم.
و للمفسرین فی الآیة أبحاث طویلة، منها ما یرجع إلی قوله: «فِیما طَعِمُوا» و قد تقدم خلاصة الکلام فی ذلک.
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و منها ما یرجع إلی ذیل الآیة من حیث تکرر التقوی فیه ثلاث مرات، و تکرر الإیمان و تکرر العمل الصالح و ختمها بالإحسان.
فقیل: إن المراد بقوله: «إِذا مَا اتَّقَوْا وَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ» اتقوا المحرم و ثبتوا علی الإیمان و الأعمال الصالحة، و بقوله: «ثُمَّ اتَّقَوْا وَ آمَنُوا» ثم اتقوا ما حرم علیهم بعد کالخمر و آمنوا بتحریمه، و بقوله: «ثُمَّ اتَّقَوْا وَ أَحْسَنُوا» ثم استمروا و ثبتوا علی اتقاء المعاصی و اشتغلوا بالأعمال الجمیلة.
و قیل: إن هذا التکرار باعتبار الحالات الثلاث: استعمال الإنسان التقوی و الإیمان بینه و بین نفسه، و بینه و بین الناس، و بینه و بین الله تعالی، و الإحسان علی هذا هو الإحسان إلی الناس ظاهرا.
و قیل: إن التکرار باعتبار المراتب الثلاث: المبدإ و الوسط و المنتهی، و هو حق التقوی.
و قیل: التکرار باعتبار ما یتقی فإنه ینبغی أن تترک المحرمات توقیا من العقاب، و الشبهات تحرزا عن الوقوع فی الحرام، و بعض المباحات تحفظا للنفس عن الخسة، و تهذیبا عن دنس الطبیعة.
و قیل: إن الاتقاء الأول اتقاء عن شرب الخمر و الإیمان الأول هو الإیمان بالله، و الاتقاء الثانی هو إدامة الاتقاء الأول و الإیمان الثانی إدامة الإیمان الأول، و الاتقاء الثالث هو فعل الفرائض، و الإحسان فعل النوافل.
و قیل: إن الاتقاء الأول اتقاء المعاصی العقلیة، و الإیمان الأول هو الإیمان بالله و بقبح هذه المعاصی، و الاتقاء الثانی اتقاء المعاصی السمعیة و الإیمان الثانی هو الإیمان بوجوب اجتناب هذه المعاصی، و الاتقاء الثالث یختص بمظالم العباد و ما یتعلق بالغیر من الظلم و الفساد، و المراد بالإحسان الإحسان إلی الناس.
و قیل: إن الشرط الأول یختص بالماضی، و الشرط الثانی بالدوام علی ذلک و الاستمرار علی فعله، و الشرط الثالث یختص بمظالم العباد، إلی غیر ذلک من أقوالهم.
و جمیع ما ذکروه مما لا دلیل علیه من لفظ الآیة أو غیرها یوجب حمل الآیة علیه، و هو ظاهر بالتأمل فی سیاق القول فیها و الرجوع إلی ما قدمناه.
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(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول: بینا حمزة بن عبد المطلب و أصحاب له علی شراب لهم- یقال له السکرکة. قال: فتذاکروا الشریف فقال لهم حمزة: کیف لنا به؟ فقالوا: هذه ناقة ابن أخیک علی، فخرج إلیها فنحرها- ثم أخذ کبدها و سنامها فأدخل علیهم، قال: و أقبل علی (ع) فأبصر ناقته فدخله من ذلک، فقالوا له: عمک حمزة صنع هذا، قال: فذهب إلی النبی ص فشکا ذلک إلیه.
قال: فأقبل معه رسول الله ص فقیل لحمزة: هذا رسول الله ص بالباب، قال: فخرج حمزة و هو مغضب- فلما رأی رسول الله ص الغضب فی وجهه انصرف- قال: فقال له حمزة: لو أراد ابن أبی طالب أن یقودک بزمام فعل، فدخل حمزة منزله و انصرف النبی ص.
قال: و کان قبل أحد، قال: فأنزل الله تحریم الخمر- فأمر رسول الله ص بآنیتهم فأکفئت، قال: فنودی فی الناس بالخروج إلی أحد- فخرج رسول الله ص و خرج الناس و خرج حمزة- فوقف ناحیة من النبی ص قال- فلما تصافحوا حمل فی الناس حتی غیب فیهم ثم رجع إلی موقفه، فقال له الناس: الله الله یا عم رسول الله أن تذهب- و فی نفس رسول الله علیک شی‌ء، قال: ثم حمل الثانیة حتی غیب فی الناس- ثم رجع إلی موقفه فقالوا له: الله الله یا عم رسول الله أن تذهب- و فی نفس رسول الله علیک شی‌ء.
فأقبل إلی النبی ص فلما رآه نحوه- أقبل مقبلا إلیه فعانقه- و قبل رسول الله ص ما بین عینیه- ثم قال: احمل علی الناس فاستشهد حمزة، و کفنه رسول الله ص فی تمرة.
ثم قال أبو عبد الله (ع): نحو من سریانی هذا، فکان إذا غطی وجهه انکشف رجلاه- و إذا غطی رجلاه انکشف وجهه- قال: فغطی بها وجهه، و جعل علی رجلیه إذخر.
قال فانهزم الناس و بقی علی (ع)- فقال له رسول الله ص ما صنعت؟ قال:
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یا رسول الله لزمت الأرض فقال: ذلک الظن بک، قال: و قال رسول الله ص:
أنجز لی یا رب ما وعدتنی- فإنک إن شئت لم تعبد.
و عن الزمخشری فی ربیع الأبرار، قال: أنزل فی الخمر ثلاث آیات: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ»- فکان المسلمون بین شارب و تارک- إلی أن شربها رجل فدخل فی صلاته فهجر فنزل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری - فشربها من شربها من المسلمین حتی شربها عمر- فأخذ لحی بعیر فشج رأس عبد الرحمن بن عوف، ثم قعد ینوح علی قتلی بدر بشعر الأسود بن یغفر:
و کأین بالقلیب قلیب بدرمن القنیات و الشرب الکرام 
و کأین بالقلیب قلیب بدرمن السری المکامل بالسنام 
أ یوعدنا ابن کبشة أن نحیی‌و کیف حیاة أصداء و هام 
أ یعجز أن یرد الموت عنی‌و ینشرنی إذا بلیت عظامی 
ألا من مبلغ الرحمن عنی‌بأنی تارک شهر الصیام 
فقل لله یمنعنی شرابی‌و قل لله: یمنعنی طعامی 
فبلغ ذلک رسول الله ص فخرج مغضبا یجر رداءه- فرفع شیئا کان فی یده لیضربه، فقال: أعوذ بالله من غضب الله و غضب رسوله- فأنزل الله سبحانه و تعالی:
«إِنَّما یُرِیدُ الشَّیْطانُ إلی قوله- فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ» فقال عمر: انتهینا.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و النحاس فی ناسخه عن سعد بن أبی وقاص قال": فی نزل تحریم الخمر؛ صنع رجل من الأنصار طعاما فدعانا- فأتاه ناس فأکلوا و شربوا حتی انتشوا من الخمر، و ذلک قبل أن تحرم الخمر فتفاخروا- فقالت الأنصار: الأنصار: خیر، و قالت قریش: قریش خیر- فأهوی رجل بلحی جزور- فضرب علی أنفی ففزره- فکان سعد مفزور الأنف- قال: فأتیت النبی ص فذکرت ذلک له- فنزلت هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ، إلی آخر الآیة».
أقول: و الروایات فی القصص التی أعقبت تحریم الخمر فی الإسلام کثیرة من طرق الجمهور علی ما فیها من الاختلاف الشدید.
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أما هؤلاء الذین ذکر منهم الشرب من الصحابة فلا شأن لنا فی البحث عنهم فیما نحن بصدده من البحث المرتبط بالتفسیر غیر أن هذه الروایات تؤید ما ذکرناه فی البیان السابق: أن فی الآیات إشعارا أو دلالة علی أن رهطا من المسلمین ما ترکوا شرب الخمر بعد نزول آیة البقرة حتی نزلت آیة المائدة.
نعم ورد فی بعض الروایات أن علیا (ع) و عثمان بن مظعون کانا قد حرما الخمر علی أنفسهما قبل نزول التحریم، و قد ذکر فی الملل و النحل رجالا من العرب حرموا الخمر علی أنفسهم فی الجاهلیة، و قد وفق الله سبحانه بعض هؤلاء أن أدرک الإسلام و دخل فیه، منهم عامر بن الظرب العدوانی، و منهم قیس بن عامر التمیمی و قد أدرک الإسلام، و منهم صفوان بن أمیة بن محرث الکنانی و عفیف بن معدیکرب الکندی و الأسلوم الیامی و قد حرم الزنا و الخمر معا، و هؤلاء آحاد من الرجال جری کلمة الحق علی لسانهم، و أما عامتهم فی الجاهلیة کعامة أهل الدنیا یومئذ إلا الیهود فقد کانوا یعتادون شربها من غیر بأس حتی حرمها الله سبحانه فی کتابه.
و الذی تفیده آیات الکتاب العزیز أنها حرمت فی مکة قبل الهجرة کما یدل علیه قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ»: الأعراف: 33 و الآیة مکیة، و إذا انضمت إلی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ إِثْمُهُما أَکْبَرُ مِنْ نَفْعِهِما»»: البقرة: 219، و هی آیة مدنیة نازلة فی أوائل الهجرة لم یبق شک فی ظهور حرمتها للمسلمین یومئذ، و إذا تدبرنا فی سیاق آیات المائدة، و خاصة فیما یفیده قوله: «فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ» و قوله:
«لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جُناحٌ فِیما طَعِمُوا إِذا مَا اتَّقَوْا، الآیة» انکشف أن ما ابتلی به رهط منهم من شربها فیما بین نزول آیة البقرة و آیة المائدة إنما کان کالذنابة لسابق العادة السیئة نظیر ما کان من النکاح فی لیلة الصیام عصیانا حتی نزل قوله تعالی:
«أُحِلَّ لَکُمْ لَیْلَةَ الصِّیامِ الرَّفَثُ إِلی نِسائِکُمْ هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ وَ أَنْتُمْ لِباسٌ لَهُنَّ عَلِمَ اللَّهُ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَخْتانُونَ أَنْفُسَکُمْ فَتابَ عَلَیْکُمْ»: البقرة: 187.
فقد تبین أن فی هذه الروایات کلاما من وجهین:
أحدهما: من جهة اختلافها فی تاریخ تحریم الخمر فقد مر فی الروایة الأولی أنها
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قبیل غزوة أحد، و فی بعض الروایات: أن ذلک بعد غزوة الأحزاب «1». لکن الأمر فی ذلک سهل فی الجملة لإمکان حملها علی کون المراد بتحریم الخمر فیها نزول آیة المائدة و إن لم یوافقه لفظ بعض الروایات کل الموافقة.
و ثانیهما: من جهة دلالتها علی أن الخمر لم تکن بمحرمة قبل نزول آیة المائدة أو أنها لم تظهر حرمتها قبلئذ للناس و خاصة للصحابة مع صراحة آیة الأعراف المحرمة للإثم و آیة البقرة المصرحة بکونها إثما، و هی صراحة لا تقبل تأویلا.
بل من المستبعد جدا أن تنزل حرمة الإثم بمکة قبل الهجرة فی آیة تتضمن جمل المحرمات أعنی قوله: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ أَنْ تُشْرِکُوا بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً وَ أَنْ تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ»: الأعراف: 33، ثم یمر علیه زمان غیر یسیر، و لا یستفسر المؤمنون معناه من نبیهم و لا یستوضحه المشرکون و أکبر همهم النقض و الاعتراض علی کتاب الله مهما توهموا إلیه سبیلا.
بل المستفاد من التاریخ أن تحریم النبی ص للخمر کتحریمه الشرک و الزنا کان معروفا عند المشرکین یدل علی ذلک ما رواه ابن هشام فی السیرة عن خلاد بن قرة و غیره من مشایخ بکر بن وائل من أهل العلم: أن أعشی بنی قیس خرج إلی رسول الله ص یرید الإسلام فقال یمدح رسول الله ص:
أ لم تغتمض عیناک لیلة أرمداو بت کما بات السلیم مسهدا 
(القصیدة).
فلما کان بمکة أو قریبا منها اعترضه بعض المشرکین من قریش فسأله عن أمره فأخبره أنه جاء یرید رسول الله ص لیسلم فقال له: یا أبا بصیر إنه یحرم الزنا فقال الأعشی: و الله إن ذلک لأمر ما لی فیه من إرب، فقال له: یا أبا بصیر فإنه یحرم الخمر فقال الأعشی: أما هذه فإن فی النفس منها لعلالات، و لکنی منصرف فأتروی منها عامی هذا ثم آتیه فأسلم فانصرف فمات فی عامه ذلک و لم یعد إلی رسول الله ص.
______________________________
(1) روی ذلک الطبری فی تفسیره، و السیوطی فی الدر المنثور عنه و عن ابن المنذر عن قتادة
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فلا یبقی لهذه لروایات إلا أن تحمل علی استفادتهم ذلک باجتهادهم فی الآیات مع الذهول عن آیة الأعراف، و للمفسرین فی تقریب معنی هذه الروایات توجیهات غریبة «1».
و بعد اللتیا و التی فالکتاب نص فی تحریم الخمر فی الإسلام قبل الهجرة، و لم تنزل آیة المائدة إلا تشدیدا علی الناس لتساهلهم فی الانتهاء عن هذا النهی الإلهی و إقامة حکم الحرمة.
و فی تفسیر العیاشی،: عن هشام عن الثقة رفعه عن أبی عبد الله (ع): أنه قیل له: روی عنکم: أن الخمر و الأنصاب و الأزلام رجال؟ فقال: ما کان لیخاطب الله خلقه بما لا یعقلون.
و فیه،: عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: أتی عمر بن الخطاب بقدامة بن مظعون- و قد شرب الخمر و قامت علیه البینة- فسأل علیا فأمره أن یجلده ثمانین جلدة، فقال قدامة: یا أمیر المؤمنین لیس علی حد- أنا من أهل هذه الآیة: «لَیْسَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- جُناحٌ فِیما طَعِمُوا»- فقرأ الآیة حتی استتمها- فقال له علی (ع): کذبت لست من أهل هذه الآیة- ما طعم أهلها فهو حلال لهم، و لیس یأکلون و لا یشربون إلا ما یحل لهم.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن أبی الربیع عنه (ع)، و رواه أیضا الشیخ فی التهذیب، بإسناده عن ابن سنان عنه (ع)، و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة أیضا.
و قوله (ع): [ما طعم أهلها فهو حلال لهم، إلخ منطبق علی ما قررناه فی البیان السابق من معنی الآیة فراجع.
و فی تفسیر الطبری، عن الشعبی قال": نزلت فی الخمر أربع آیات: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ، الآیة» فترکوها ثم نزلت: «تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً» فشربوها- ثم نزلت الآیتان فی المائدة: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ»- إلی قوله- فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ».
______________________________
(1) حتی بذکر بعضهم: أن الصحابة کانوا یتأولون آیة البقرة: «قیل فیهما إثم» مع تصریح القرآن بحرمة الإثم قبل ذلک فی آیة الأعراف، بأن المراد به الإثم الخالص.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 136
أقول: ظاهره نسخ آیة النحل لآیة البقرة ثم نسخ آیتی المائدة لآیة النحل، و أنت لا تحتاج فی القضاء علی بطلانه إلی بیان زائد.
و فی الکافی، و التهذیب، بإسنادهما عن أبی جعفر (ع) قال: ما بعث الله نبیا قط إلا و فی علم الله- أنه إذا أکمل دینه کان فیه تحریم الخمر، و لم یزل الخمر حراما و إنما ینقلون من خصلة ثم خصلة، و لو حمل ذلک جملة علیهم لقطع بهم دون الدین، قال:
و قال أبو جعفر (ع): لیس أحد أرفق من الله تعالی- فمن رفقه تبارک و تعالی أنه ینقلهم من خصلة إلی خصلة- و لو حمل علیهم جملة لهلکوا.
و فی الکافی، بإسناده عن عمرو بن شمر عن أبی جعفر (ع) قال: لما أنزل الله عز و جل علی رسوله ص: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ- مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ»- قیل: یا رسول الله ما المیسر؟ قال: کلما تقمرت به حتی الکعاب و الجوز، قیل: فما الأنصاب؟ قال: ما ذبحوا لآلهتهم- قیل: فما الأزلام؟ قال:
قداحهم التی یستقسمون بها.
و فیه،: بإسناده عن عطاء بن یسار عن أبی جعفر (ع): قال: قال رسول الله ص: کل مسکر حرام، و کل مسکر خمر.
أقول: و الروایة مرویة من طرق أهل السنة أیضا عن عبد الله بن عمر عن النبی ص، و لفظها: کل مسکر خمر، و کل خمر حرام رواها البیهقی و غیره، و قد استفاضت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) بأن کل مسکر حرام، و أن کلما یقامر علیه فهو میسر.
و فی تفسیر العیاشی،: عن أبی الصباح عن أبی عبد الله (ع): قال: سألته عن النبیذ و الخمر بمنزلة واحدة هما؟ قال: لا، إن النبیذ لیس بمنزلة الخمر، إن الله حرم الخمر قلیلها و کثیرها- کما حرم المیتة و الدم و لحم الخنزیر، و حرم النبی ص من الأشربة المسکر، و ما حرم رسول الله ص فقد حرم الله.
و فی الکافی، و التهذیب، بإسنادهما عن موسی بن جعفر (ع) قال: إن الله لم یحرم الخمر لإثمها و لکن حرمها لعاقبتها، فما کان عاقبتها عاقبة الخمر فهو خمر، و فی روایة:
فما فعل فعل الخمر فهو خمر.
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أقول: و الأخبار فی ذم الخمر و المیسر من طرق الفریقین فوق حد الإحصاء من أراد الوقوف علیها فعلیه بجوامع الحدیث.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لَیَبْلُوَنَّکُمُ اللَّهُ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الصَّیْدِ تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ وَ رِماحُکُمْ لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَخافُهُ بِالْغَیْبِ فَمَنِ اعْتَدی بَعْدَ ذلِکَ فَلَهُ عَذابٌ أَلِیمٌ (94) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْتُلُوا الصَّیْدَ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ وَ مَنْ قَتَلَهُ مِنْکُمْ مُتَعَمِّداً فَجَزاءٌ مِثْلُ ما قَتَلَ مِنَ النَّعَمِ یَحْکُمُ بِهِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ أَوْ کَفَّارَةٌ طَعامُ مَساکِینَ أَوْ عَدْلُ ذلِکَ صِیاماً لِیَذُوقَ وَبالَ أَمْرِهِ عَفَا اللَّهُ عَمَّا سَلَفَ وَ مَنْ عادَ فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ (95) أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ وَ طَعامُهُ مَتاعاً لَکُمْ وَ لِلسَّیَّارَةِ وَ حُرِّمَ عَلَیْکُمْ صَیْدُ الْبَرِّ ما دُمْتُمْ حُرُماً وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (96) جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ وَ الشَّهْرَ الْحَرامَ وَ الْهَدْیَ وَ الْقَلائِدَ ذلِکَ لِتَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ أَنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (97) اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ وَ أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (98)
ما عَلَی الرَّسُولِ إِلاَّ الْبَلاغُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما تَکْتُمُونَ (99)



(بیان)

الآیات فی بیان حکم صید البر و البحر فی حال الإحرام.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 138
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لَیَبْلُوَنَّکُمُ اللَّهُ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الصَّیْدِ تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ وَ رِماحُکُمْ» البلاء هو الامتحان و الاختبار، و لام القسم و النون المشددة للتأکید، و قوله:
بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الصَّیْدِ یفید التحقیر لیکون تلقینه للمخاطبین عونا لهم علی انتهائهم إلی ما سیواجههم من النهی فی الآیة الآتیة، و قوله: «تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ وَ رِماحُکُمْ» تعمیم للصید من حیث سهولة الاصطیاد کما فی فراخ الطیر و صغار الوحش و البیض تنالها الأیدی فتصطاد بسهولة، و من حیث صعوبة الاصطیاد ککبار الوحش لا تصطاد عادة إلا بالسلاح.
و ظاهر الآیة أنها مسوقة کالتوطئة لما ینزل من الحکم المشدد فی الآیة التالیة، و لذلک عقب الکلام بقوله: «لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَخافُهُ بِالْغَیْبِ» فإن فیه إشعارا بأن هناک حکما من قبیل المنع و التحریم ثم عقبه بقوله: «فَمَنِ اعْتَدی بَعْدَ ذلِکَ فَلَهُ عَذابٌ أَلِیمٌ».
قوله تعالی: «لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَخافُهُ بِالْغَیْبِ» لا یبعد أن یکون قوله: لیبلونکم الله لیعلم کذا کنایة عن أنه سیقدر کذا لیتمیز منکم من یخاف الله بالغیب عمن لا یخافه لأن الله سبحانه لا یجوز علیه الجهل حتی یرفعه بالعلم، و قد تقدم البحث المستوفی عن معنی الامتحان فی تفسیر قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ،» الآیة: آل عمران:
142 فی الجزء الرابع من هذا الکتاب، و تقدم أیضا معنی آخر لهذا العلم.
و أما قوله: «مَنْ یَخافُهُ بِالْغَیْبِ» فالظرف متعلق بالخوف، و معنی الخوف بالغیب أن یخاف الإنسان ربه و یحترز ما ینذره به من عذاب الآخرة و ألیم عقابه، و کل ذلک فی غیب من الإنسان لا یشاهد شیئا منه بظاهر مشاعره، قال تعالی: «إِنَّما تُنْذِرُ مَنِ اتَّبَعَ الذِّکْرَ وَ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ»: یس: 11، و قال: «وَ أُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ لِلْمُتَّقِینَ غَیْرَ بَعِیدٍ، هذا ما تُوعَدُونَ لِکُلِّ أَوَّابٍ حَفِیظٍ، مَنْ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ وَ جاءَ بِقَلْبٍ مُنِیبٍ»: ق: 33، و قال: «الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ مُشْفِقُونَ»: الأنبیاء: 49.
و قوله: «فَمَنِ اعْتَدی بَعْدَ ذلِکَ» أی تجاوز الحد الذی یحده الله بعد البلاء المذکور فله عذاب ألیم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْتُلُوا الصَّیْدَ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ» «إلخ»، الحرم بضمتین جمع الحرام صفة مشبهة، قال فی المجمع: و رجل حرام و محرم بمعنی، و حلال 
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و محل کذلک، و أحرم الرجل دخل فی الشهر الحرام، و أحرم أیضا دخل فی الحرم، و أحرم أهل بالحج، و الحرم الإحرام، و منه الحدیث: کنت أطیب النبی لحرمه، و أصل الباب، المنع و سمیت النساء حرما لأنها تمنع، و المحروم الممنوع الرزق.
قال: و المثل و المثل و الشبه و الشبه واحد، قال: و النعم فی اللغة الإبل و البقر و الغنم، و إن انفردت الإبل قیل لها: نعم، و إن انفردت البقر و الغنم لم تسم نعما ذکره الزجاج.
قال: قال الفراء: العدل بفتح العین ما عادل الشی‌ء من غیر جنسه، و العدل بالکسر المثل تقول: عندی عدل (بالکسر) غلامک أو شاتک إذا کانت شاة تعدل شاة أو غلام یعدل غلاما فإذا أردت قیمته من غیر جنسه فتحت و قلت: عدل، و قال البصریون: العدل و العدل فی معنی المثل کان من الجنس أو غیر الجنس.
قال: و الوبال ثقل الشی‌ء فی المکروه، و منه قولهم: طعام وبیل و ماء وبیل إذا کانا ثقیلین غیر نامیین فی المال، و منه: «فَأَخَذْناهُ أَخْذاً وَبِیلًا» أی ثقیلا شدیدا، و یقال لخشبة القصار: وبیل من هذا، انتهی.
و قوله: «لا تَقْتُلُوا الصَّیْدَ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ» نهی عن قتل الصید لکن یفسره بعض التفسیر قوله بعد: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ» هذا من جهة الصید، و یفسره من جهة معنی القتل قوله: «وَ مَنْ قَتَلَهُ مِنْکُمْ مُتَعَمِّداً فَجَزاءٌ» «إلخ»، فقوله: «مُتَعَمِّداً» حال من قوله: «مَنْ قَتَلَهُ» و ظاهر التعمد ما یقابل الخطأ الذی هو القتل من غیر أن یرید بفعله ذلک کمن یرمی إلی هدف فأصاب صیدا، و لازمه وجوب الکفارة إذا کان قاصدا لقتل الصید سواء کان علی ذکر من إحرامه أو ناسیا أو ساهیا.
و قوله: «فَجَزاءٌ مِثْلُ ما قَتَلَ مِنَ النَّعَمِ یَحْکُمُ بِهِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ» لظاهر معناه: فعلیه جزاء ذلک الجزاء مثل ما قتل من الصید، و ذلک الجزاء من النعم المماثلة لما قتله یحکم به أی بذلک الجزاء المماثل رجلان منکم ذوا عدل فی الدین حال کون الجزاء المذکور هدیا یهدی به بالغ الکعبة ینحر أو یذبح فی الحرم بمکة أو بمنی علی ما یبینه السنة النبویة.
فقوله: «فَجَزاءٌ» بالرفع مبتدأ لخبر محذوف یدل علیه الکلام، و قوله: «مِثْلُ 
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ما قَتَلَ» و قوله: «مِنَ النَّعَمِ» و قوله: «یَحْکُمُ بِهِ» «إلخ»، أوصاف للجزاء، و قوله:
«هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ» موصوف و صفة، و الهدی حال من الجزاء تقدم، هذا، و قد قیل: غیر ذلک.
و قوله: «أَوْ کَفَّارَةٌ طَعامُ مَساکِینَ أَوْ عَدْلُ ذلِکَ صِیاماً» خصلتان أخریان من خصال کفارة قتل الصید، و کلمة «أَوْ» لا یدل علی أزید من مطلق التردید، و الشارح السنة، غیر أن قوله: «أَوْ کَفَّارَةٌ» حیث سمی طعام المساکین کفارة ثم اعتبر ما یعادل الطعام من الصیام لا یخلو من إشعار بالترتیب بین الخصال.
و قوله: «لِیَذُوقَ وَبالَ أَمْرِهِ» اللام للغایة، و هی و مدخولها متعلق بقوله:
«فَجَزاءٌ» فالکلام یدل علی أن ذلک نوع مجازاة.
قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَمَّا سَلَفَ وَ مَنْ عادَ فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ إلی آخر الآیة» تعلق العفو بما سلف قرینة علی أن المراد بما سلف هو ما تحقق من قتل الصید قبل نزول الحکم بنزول الآیة فإن تعلق العفو بما یتحقق حین نزول الآیة أو بعده یناقض جعل الحکم و هو ظاهر، فالجملة لدفع توهم شمول حکم الکفارة للحوادث السابقة علی زمان النزول.
و الآیة من الدلیل علی جواز تعلق العفو بما لیس بمعصیة من الأفعال إذا کان من طبعها اقتضاء النهی المولوی لاشتمالها علی المفسدة، و أما قوله: «وَ مَنْ عادَ فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ» فظاهر العود تکرر الفعل، و هذا التکرر لیس تکرر ما سلف من الفعل بأن یکون المعنی: و من عاد إلی مثل ما سلف منه من الفعل فینتقم الله منه لأنه حینئذ ینطبق علی الفعل الذی یتعلق به الحکم فی قوله: «وَ مَنْ قَتَلَهُ مِنْکُمْ مُتَعَمِّداً فَجَزاءٌ» «إلخ» و یکون المراد بالانتقام هو الحکم بالکفارة، و هو حکم ثابت بالفعل لکن ظاهر قوله: «فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ» أنه إخبار عن أمر مستقبل لا عن حکم حال فعلی.
و هذا شاهد علی أن المراد بالعود العود ثانیا إلی فعل تعلق به الکفارة، و المراد بالانتقام العذاب الإلهی غیر الکفارة المجعولة.
و علی هذا فالآیة بصدرها و ذیلها تتعرض لجهات مسألة قتل الصید، أما ما وقع منه قبل نزول الحکم فقد عفا الله عنه، و أما بعد جعل الحکم فمن قتله فعلیه جزاء
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مثل ما قتل فی المرة الأولی فإن عاد فینتقم الله منه و لا کفارة علیه، و علی هذا یدل معظم الأخبار المرویة عن أئمة أهل البیت (ع) فی تفسیر الآیة.
و لو لا هذا المعنی کان کالمتعین حمل الانتقام فی قوله: «فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ» علی ما یعم الحکم بوجوب الکفارة، و حمل العود علی فعل ما یماثل ما سلف منهم من قتل الصید أی و من عاد إلی مثل ما کانوا علیه من قتل الصید قبل هذا الحکم، أی و من قتل الصید فینتقم الله منه أی یؤاخذه بإیجاب الکفارة، و هذا- کما تری- معنی بعید من اللفظ.
قوله تعالی: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ وَ طَعامُهُ مَتاعاً لَکُمْ وَ لِلسَّیَّارَةِ» إلی آخر الآیة، الآیات فی مقام بیان حکم الاصطیاد من بحر أو، بر و هو الشاهد علی أن متعلق الحل هو الاصطیاد فی قوله: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ» دون أکله، و بهذه القرینة یتعین قوله: «وَ طَعامُهُ» فی أن المراد به ما یؤکل دون المعنی المصدری الذی هو الأکل و المراد بحل طعام البحر حل أکله فمحصل المراد من حل صید البحر و طعامه جواز اصطیاد حیوان البحر و حل أکل ما یؤخذ منه.
و ما یؤخذ من طعام البحر و إن کان أعم مما یؤخذ منه صیدا کالعتیق من لحم الصید أو ما قذفته البحر من میتة حیوان و نحوه إلا أن الوارد من أخبار أئمة أهل البیت (ع) تفسیره بالمملوح و نحوه من عتیق الصید، و قوله: «مَتاعاً لَکُمْ وَ لِلسَّیَّارَةِ» کأنه حال من صید البحر و طعامه، و فیه شی‌ء من معنی الامتنان.
و حیث کان الخطاب للمؤمنین من حیث کونهم محرمین کانت المقابلة بینهم و بین السیارة فی قوة قولنا: متاعا للمحرمین و غیرهم.
و اعلم أن فی الآیات أبحاثا فرعیة کثیرة معنونة فی الکتب الفقهیة من أرادها فلیراجعها.
قوله تعالی: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ وَ الشَّهْرَ الْحَرامَ وَ الْهَدْیَ وَ الْقَلائِدَ» ظاهر تعلیق الکلام بالکعبة ثم بیانه بالبیت بأنه بیت حرام، و کذا توصیف الشهر بالحرام ثم ذکر الهدی و القلائد اللذین یرتبط شأنهما بحرمة البیت، کل ذلک یدل علی أن الملاک فیما یبین الله سبحانه فی هذه الآیة من الأمر إنما هو الحرمة.
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و القیام ما یقوم به الشی‌ء، قال الراغب: و القیام و القوام اسم لما یقوم به الشی‌ء أی یثبت کالعماد و السناد لما یعمد و یسند به کقوله: «وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً» أی جعلها مما یمسککم، و قوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ» أی قواما لهم یقوم به معاشهم و معادهم، قال الأصم: قائما لا ینسخ، و قرئ: قیما بمعنی قیاما، انتهی.
فیرجع معنی قوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ» إلی أنه تعالی جعل الکعبة بیتا حراما احترمه، و جعل بعض الشهور حراما، و وصل بینهما حکما کالحج فی ذی الحجة الحرام، و جعل هناک أمورا تناسب الحرمة کالهدی و القلائد کل ذلک لتعتمد علیه حیاة الناس الاجتماعیة السعیدة.
فإنه جعل البیت الحرام قبلة یوجه إلیه الناس وجوههم فی صلواتهم و یوجهون إلیه ذبائحهم و أمواتهم، و یحترمونه فی سیئ حالاتهم، فیتوحد بذلک جمعهم، و یجتمع به شملهم، و یحیی و یدوم به دینهم، و یحجون إلیه من مختلف الأقطار و أقاصی الآفاق فیشهدون منافع لهم، و یسلکون به طرق العبودیة.
و یهدی باسمه و بذکره و النظر إلیه و التقرب به و التوجه إلیه العالمون، و قد بینه الله تعالی بوجه آخر قریب من هذا الوجه بقوله: «إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ مُبارَکاً وَ هُدیً لِلْعالَمِینَ»،:- آل عمران: 96 و قد وافاک فی الآیة فی الجزء الثالث من هذا الکتاب من الکلام ما یتنور به المقام.
و نظیر ذلک الکلام فی کون الشهر الحرام قیاما للناس و قد حرم الله فیه القتال، و جعل الناس فیه فی أمن من حیث دمائهم و أعراضهم و أموالهم، و یصلحون فیه ما فسد أو اختل من شئون حیاتهم، و الشهر الحرام بین الشهور کالموقف و المحط الذی یستریح فیه المتطرق التعبان، و بالجملة البیت الحرام و الشهر الحرام و ما یتعلق بذلک من هدی و قلائد قیام للناس من عامة جهات معاشهم و معادهم، و لو استقرأ المفکر المتأمل جزئیات ما ینتفع به الناس انتفاعا جاریا أو ثابتا من برکات البیت العتیق و الشهر الحرام من صلة الأرحام، و مواصلة الأصدقاء، و إنفاق الفقراء، و استرباح الأسواق، و موادة الأقرباء و الأدانی، و معارفة الأجانب و الأباعد، و تقارب القلوب، و تطهر الأرواح،
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و اشتداد القوی، و اعتضاد الملة، و حیاة الدین، و ارتفاع أعلام الحق، و رایات التوحید أصاب برکات جمة و رأی عجبا.
و کان المراد من ذکر هذه الحقیقة عقیب الآیات الناهیة عن الصید هو دفع ما یتوهم أن هذه أحکام عدیمة أو قلیلة الجدوی، فأی فائدة لتحریم الصید فی مکان من الأمکنة أو زمان من الأزمنة؟ و أی جدوی فی سوق الهدی و نحو ذلک؟ و هل هذه الأحکام إلا مشاکلة لما یوجد من النوامیس الخرافیة بین الأمم الجاهلة الهمجیة؟.
فأجیب عن ذلک بأن اعتبار البیت الحرام و الشهر الحرام و ما یتبعهما من الحکم مبنی علی حقیقة علمیة و أساس جدی و هو أنها قیام یقوم به صلب حیاتهم.
و من هنا یظهر وجه اتصال قوله: «ذلِکَ لِتَعْلَمُوا»، إلی آخر الآیة» بما قبله، و المشار إلیه بقوله: «ذلِکَ» إما نفس الحکم المبین فی الآیات السابقة الذی یوضح حکمة تشریعه قوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ» «إلخ»، و إما بیان الحکم الموضح بقوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ» «إلخ»، المدلول علیه بالمقام.
و المعنی علی التقدیر الأول أن الله جعل البیت الحرام و الشهر الحرام قیاما للناس و وضع ما یناسبهما من الأحکام لینتقلوا من حفظ حرمتهما و العمل بالأحکام المشرعة فیهما إلی أن الله علیم بما فی السماوات و الأرض و ما یصلح شئونها، فشرع ما شرع لکم عن علم من غیر أن یکون شی‌ء من ذلک حکما خرافیا صادرا عن جهالة الوهم.
و المعنی علی التقدیر الثانی أنا بینا لکم هذه الحقیقة و هی جعل البیت الحرام و الشهر الحرام و ما یتبعهما من الأحکام قیاما للناس لتعلموا أن الله علیم بما فی السماوات و الأرض و ما یتبعها من الأحکام المصلحة لشئونها فلا تتوهموا أن هذه الأحکام المشرعة لاغیة من غیر جدوی أو أنها خرافات مختلقة.
قوله تعالی: «اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ وَ أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إلی آخر الآیتین» تأکید للبیان و تثبیت لموقع الأحکام المذکورة، و وعید و وعد للمطیعین و العاصین، و فیه شائبة تهدید، و لذلک قدم توصیفه بشدة العقاب علی توصیفه بالمغفرة و الرحمة، و لذلک أیضا أعقب الکلام بقوله: «ما عَلَی الرَّسُولِ إِلَّا الْبَلاغُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما تَکْتُمُونَ».
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(بحث روائی)

فی الکافی،: بإسناده عن حماد بن عیسی و ابن أبی عمیر، عن معاویة بن عمار، عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «لَیَبْلُوَنَّکُمُ اللَّهُ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الصَّیْدِ- تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ وَ رِماحُکُمْ»، قال: حشرت لرسول الله ص فی عمرة الحدیبیة الوحوش- حتی نالتها أیدیهم و رماحهم.
أقول: و رواه العیاشی، عن معاویة بن عمار مرسلا، و روی هذا المعنی أیضا الکلینی فی الکافی، و الشیخ فی التهذیب، بإسنادهما إلی الحلبی عن الصادق (ع)، و العیاشی عن سماعة عنه (ع) مرسلا، و کذا القمی فی تفسیره مرسلا، و روی ذلک عن مقاتل بن حیان کما یأتی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن مقاتل بن حیان قال: أنزلت هذه الآیة فی عمرة الحدیبیة- فکانت الوحوش و الطیر و الصید تغشاهم فی رحالهم- لم یروا مثله قط فیما خلا؛ فنهاهم الله عن قتله- و هم محرمون لیعلم الله من یخافه بالغیب.
أقول: و الروایتان لا تنافیان ما قدمناه فی البیان السابق من عموم معنی الآیة.
و فی الکافی، مسندا عن أحمد بن محمد رفعه: فی قوله تبارک و تعالی: تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ وَ رِماحُکُمْ قال: ما تناله الأیدی البیض و الفراخ، و ما تناله الرماح فهو ما لا تصل إلیه الأیدی.
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن حریز، عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا قتل الرجل المحرم حمامة ففیها شاة، فإن قتل فرخا ففیه جمل، فإن وطأ بیضة فکسرها فعلیه درهم، کل هذا یتصدق بمکة و منی، و هو قول الله فی کتابه: «لَیَبْلُوَنَّکُمُ اللَّهُ بِشَیْ‌ءٍ مِنَ الصَّیْدِ تَنالُهُ أَیْدِیکُمْ»- البیض و الفراخ «وَ رِماحُکُمْ» الأمهات الکبار.
أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، عن حریز عنه (ع) مقتصرا علی الشطر الأخیر من الحدیث 
و فی التهذیب، بإسناده عن ابن أبی عمیر، عن حماد، عن الحلبی، عن أبی عبد الله (ع) قال: المحرم إذا قتل الصید فعلیه جزاؤه- و یتصدق بالصید علی مسکین، فإن 
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عاد فقتل صیدا آخر لم یکن علیه جزاء- و ینتقم الله منه، و النقمة فی الآخرة.
و فیه،: عن الکلینی، عن ابن أبی عمیر، عن بعض أصحابه، عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا أصاب المحرم الصید خطأ فعلیه کفارة، فإن أصابه ثانیة متعمدا فهو ممن ینتقم الله منه، و لم یکن علیه کفارة.
و فیه،: عن ابن أبی عمیر، عن معاویة بن عمار قال: قلت لأبی عبد الله: محرم أصاب صیدا؟ قال: علیه کفارة- قلت: فإن هو عاد؟ قال: علیه کلما عاد کفارة.
أقول: الروایات- کما تری- مختلفة، و قد جمع الشیخ بینها بأن المراد أن المحرم إذا قتل متعمدا فعلیه کفارة و إن عاد متعمدا فلا کفارة علیه، و هو ممن ینتقم الله منه، و أما الناسی فکلما عاد فعلیه کفارة.
و فیه،: بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل: «یَحْکُمُ بِهِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ»- فالعدل رسول الله ص و الإمام من بعده- یحکم به و هو ذو عدل- فإذا علمت ما حکم الله به من رسول الله و الإمام- فحسبک و لا تسأل عنه.
أقول: و فی هذا المعنی عدة روایات 
و فی بعضها: تلوت عند أبی عبد الله (ع):
«ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ»- فقال: ذو عدل منکم، هذا مما أخطأت به الکتاب 
، و هو یرجع إلی القراءة کما هو ظاهر.
و فی الکافی، عن الزهری عن علی بن الحسین (ع) قال: صوم جزاء الصید واجب قال الله عز و جل: «وَ مَنْ قَتَلَهُ مِنْکُمْ مُتَعَمِّداً فَجَزاءٌ مِثْلُ ما قَتَلَ مِنَ النَّعَمِ- یَحْکُمُ بِهِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ- أَوْ کَفَّارَةٌ طَعامُ مَساکِینَ أَوْ عَدْلُ ذلِکَ صِیاماً».
أ و تدری کیف یکون عدل ذلک صیاما یا زهری؟ قال: قلت: لا أدری، قال: یقوم الصید ثم تفض تلک القیمة علی البر- ثم یکال ذلک البر أصواعا فیصوم لکل نصف صاع یوما.
و فیه، بإسناده عن أحمد بن محمد، عن بعض رجاله، عن أبی عبد الله (ع) قال: من وجب علیه هدی فی إحرامه- فله أن ینحره حیث شاء إلا فداء الصید- فإن الله یقول:
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«هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ».
و فی تفسیر العیاشی، عن حریز، عن أبی عبد الله (ع) قال: «أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ وَ طَعامُهُ مَتاعاً لَکُمْ»- قال: مالحه الذی یأکلون؛ و قال: فصل ما بینهما: کل طیر یکون فی الآجام یبیض فی البر- و یفرخ فی البر من صید البر، و ما کان من الطیر یکون فی البر و یبیض فی البحر و یفرخ- فهو من صید البحر.
و فیه،: عن زید الشحام، عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله:
أُحِلَّ لَکُمْ صَیْدُ الْبَحْرِ وَ طَعامُهُ- مَتاعاً لَکُمْ وَ لِلسَّیَّارَةِ» قال: هی حیتان المالح، و ما تزودت منه أیضا و إن لم یکن مالحا فهو متاع.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة عن أئمة أهل البیت (ع) من طرق الشیعة.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن أبی شیبة عن معاویة بن قرة، و أحمد عن رجل من الأنصار: أن رجلا أوطأ بعیره أدحی نعامة فکسر بیضها- فقال رسول الله ص:
علیک بکل بیضة صوم یوم أو إطعام مسکین:.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن ابن أبی شیبة عن عبد الله بن ذکوان، عن النبی ص، و رواه أیضا عنه عن أبی الزناد عن عائشة عنه (ص).
و فیه،: أخرج أبو الشیخ و ابن مردویه من طریق أبی المهزم عن النبی ص قال: فی بیض النعام ثمنه.
و فیه،: أخرج ابن أبی حاتم عن أبی جعفر محمد بن علی: أن رجلا سأل علیا عن الهدی مما هو؟ قال: من الثمانیة الأزواج فکأن الرجل شک- فقال علی: تقرأ القرآن؟
فکأن الرجل قال: نعم، قال: فسمعت الله یقول: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَوْفُوا بِالْعُقُودِ- أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ»؟ قال: نعم- قال سمعته یقول: «لِیَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ وَ مِنَ الْأَنْعامِ حَمُولَةً وَ فَرْشاً، فکلوا من بهیمة الأنعام»؟ قال: نعم.
قال: فسمعته یقول: «مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ ... وَ مِنَ الْإِبِلِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْبَقَرِ اثْنَیْنِ»؟
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قال: نعم؛ قال: فسمعته یقول: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْتُلُوا الصَّیْدَ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ إلی قوله- هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ»؟ قال الرجل: نعم.
فقال: إن قتلت ظبیا فما علی؟ قال: شاة؛ قال علی: هدیا بالغ الکعبة؟ قال الرجل: نعم- فقال علی: قد سماه الله بالغ الکعبة کما تسمع.
و فیه،: أخرج ابن أبی حاتم عن عطاء الخراسانی": أن عمر بن الخطاب و عثمان بن عفان و علی بن أبی طالب- و ابن عباس و زید بن ثابت و معاویة- قضوا فیما کان من هدی- مما یقتل المحرم من صید فیه جزاء- نظر إلی قیمة ذلک فأطعم به المساکین.
و فیه،: أخرج ابن جریر عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: أحل لکم صید البحر و طعامه متاعا لکم- قال: ما لفظه میتا فهو طعامه.
أقول: و روی ما فی معناه عن بعض الصحابة أیضا لکن المروی من طرق أهل البیت عنهم (ع) خلافه کما تقدم.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبان بن تغلب قال: قلت لأبی عبد الله (ع): «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ»- قال جعل الله لدینهم و معایشهم.
أقول: و قد تقدم توضیح معنی الروایة.
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اشارة

قُلْ لا یَسْتَوِی الْخَبِیثُ وَ الطَّیِّبُ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ کَثْرَةُ الْخَبِیثِ فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (100)



بیان‌

الآیة کأنها مستقلة مفردة لعدم ظهور اتصالها بما قبلها و ارتباط ما بعدها بها فلا حاجة إلی التمحل فی بیان اتصالها بما قبلها، و إنما تشتمل علی مثل کلی ضربه الله سبحانه لبیان خاصة یختص بها الدین الحق من بین سائر الأدیان و السیر العامة الدائرة، و هی أن 
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الاعتبار بالحق و إن کان قلیلا أهله و شاردة فئته، و الرکون إلی الخیر و السعادة و إن أعرض عنه الأکثرون و نسیه الأقوون؛ فإن الحق لا یعتمد فی نوامیسه إلا علی العقل السلیم، و حاشا العقل السلیم أن یهدی إلا إلی صلاح المجتمع الإنسانی فیما یشد أزره من أحکام الحیاة و سبل المعیشة الطیبة سواء وافق أهواء الأکثرین أو خالف، و کثیرا ما یخالف؛ فهو ذا النظام الکونی و هو محتد الآراء الحقة لا یتبع شیئا من أهوائهم، و لو اتبع الحق أهواءهم لفسدت السماوات و الأرض.
قوله تعالی: «قُلْ لا یَسْتَوِی الْخَبِیثُ وَ الطَّیِّبُ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ کَثْرَةُ الْخَبِیثِ» کان المراد بعدم استواء الخبیث و الطیب أن الطیب خیر من الخبیث، و هو أمر بین فیکون الکلام مسوقا للکنایة، و ذلک أن الطیب بحسب طبعه و بقضاء من الفطرة أعلی درجة و أسمی منزلة من الخبیث؛ فلو فرض انعکاس الأمر و صیرورة الخبیث خیرا من الطیب لعارض یعرضه کان من الواجب أن یتدرج الخبیث فی الرقی و الصعود حتی یصل إلی حد یحاذی الطیب فی منزلته و یساویه ثم یتجاوزه فیفوقه فإذا نفی استواء الخبیث و الطیب کان ذلک أبلغ فی نفی خیریة الخبیث من الطیب.
و من هنا یظهر وجه تقدیم الخبیث علی الطیب، فإن الکلام مسوق لبیان أن کثرة الخبیث لا تصیره خیرا من الطیب، و إنما یکون ذلک بارتفاع الخبیث من حضیض الرداءة و الخسة إلی أوج الکرامة و العزة حتی یساوی الطیب فی مکانته ثم یعلو علیه و لو قیل: لا یستوی الطیب و الخبیث کانت العنایة الکلامیة متعلقة ببیان أن الطیب لا یکون أردی و أخس من الخبیث، و کان من الواجب حینئذ أن یذکر بعده أمر قلة الطیب مکان کثرة الخبیث فافهم ذلک.
و الطیب و الخباثة علی ما لهما من المعنی وصفان حقیقیان لأشیاء حقیقیة خارجیة کالطعام الطیب أو الخبیث و الأرض الطیبة أو الخبیثة قال تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: الأعراف: 58، و قال تعالی: «وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الأعراف: 32، و إن أطلق الطیب و الخباثة أحیانا علی شی‌ء من الصفات الوضعیة الاعتباریة کالحکم الطیب أو الخبیث و الخلق الطیب أو الخبیث فإنما ذلک بنوع من العنایة.
هذا و لکن تفریع قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ» علی 
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قوله: «لا یَسْتَوِی الْخَبِیثُ وَ الطَّیِّبُ إلخ» و التقوی من قبیل الأفعال أو التروک، و طیبها و خباثتها عنائیة مجازیة، و إرسال الکلام أعنی قوله: «لا یَسْتَوِی إلخ» إرسال المسلمات أقوی شاهد علی أن المراد بالطیب و الخباثة إنما هو الخارجی الحقیقی منهما فیکون الحجة ناجحة، و لو کان المراد هو الطیب و الخبیث من الأعمال و السیر لم یتضح ذاک الاتضاح فکل طائفة تری أن طریقتها هی الطریقة الطیبة، و ما یخالف أهواءها و یعارض مشیئتها هو الخبیث.
فالقول مبنی علی معنی آخر بینه الله سبحانه فی مواضع من کلامه، و هو أن الدین مبنی علی الفطرة و الخلقة، و أن ما یدعو إلیه الدین هو الطیب من الحیاة، و ما ینهی عنه هو الخبیث، و أن الله لم یحل إلا الطیبات و لم یحرم إلا الخبائث قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم:
30، و قال: «وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ»: الأعراف: 157.
و قال: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الأعراف: 32.
فقد تحصل أن الکلام أعنی قوله: «لا یَسْتَوِی الْخَبِیثُ وَ الطَّیِّبُ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ کَثْرَةُ الْخَبِیثِ»، مثل مضروب لبیان أن قواعد الدین رکبت علی صفات تکوینیة فی الأشیاء من طیب أو خباثة مؤثرة فی سبیل السعادة و الشقاوة الإنسانیتین، و لا یؤثر فیها قلة و لا کثرة فالطیب طیب و إن کان قلیلا، و الخبیث خبیث و إن کان کثیرا.
فمن الواجب علی کل ذی لب یمیز الخبیث من الطیب، و یقضی بأن الطیب خیر من الخبیث، و أن من الواجب علی الإنسان أن یجتهد فی إسعاد حیاته، و یختار الخیر علی الشر أن یتقی الله ربه بسلوک سبیله، و لا یغتر بانکباب الکثیرین من الناس علی خبائث الأعمال و مهلکات الأخلاق و الأحوال، و لا یصرفه الأهواء عن اتباع الحق بتولیة أو تهویل لعله یفلح برکوب السعادة الإنسانیة.
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ» تفریع علی المثل المضروب فی صدر الآیة، و محصل المعنی أن التقوی لما کان متعلقه الشرائع الإلهیة التی تبتنی هی أیضا علی طیبات و خبائث تکوینیة فی رعایة أمرها سعادة الإنسان و فلاحه 
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علی ما لا یرتاب فی ذلک ذو لب و عقل فیجب علیکم یا أولی الألباب أن تتقوا الله بالعمل بشرائعه لعلکم تفلحون.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ عَفَا اللَّهُ عَنْها وَ اللَّهُ غَفُورٌ حَلِیمٌ (101) قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ ثُمَّ أَصْبَحُوا بِها کافِرِینَ (102)



(بیان)

الآیتان غیر ظاهرتی الارتباط بما قبلهما، و مضمونهما غنی عن الاتصال بشی‌ء من الکلام یبین منهما ما لا تستقلان بإفادته فلا حاجة إلی ما تجشمه جمع من المفسرین فی توجیه اتصالهما تارة بما قبلهما، و أخری بأول السورة، و ثالثة بالغرض من السورة فالصفح عن ذلک کله أولی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» (الآیة) الإبداء الإظهار، و ساءه کذا خلاف سره.
و الآیة تنهی المؤمنین عن أن یسألوا عن أشیاء إن تبد لهم تسؤهم، و قد سکتت أولا عن المسئول من هو؟ غیر أن قوله بعد: «وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ»، و کذا قوله فی الآیة التالیة: «قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ ثُمَّ أَصْبَحُوا بِها کافِرِینَ» یدل علی أن النبی ص مقصود بالسؤال مسئول بمعنی أن الآیة سیقت للنهی عن سؤال النبی ص عن أشیاء من شأنها کیت و کیت، و إن کانت العلة المستفادة من الآیة الموجبة للنهی تفید شمول النهی لغیر مورد الغرض و هو أن یسأل الإنسان و یفحص عن کل ما عفاه العفو الإلهی، و ضرب دون الاطلاع علیه بالأسباب العادیة و الطرق 
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المألوفة سترا فإن فی الاطلاع علی حقیقة مثل هذه الأمور مظنة الهلاک و الشقاء کمن تفحص عن یوم وفاته أو سبب هلاکه أو عمر أحبته و أعزته أو زوال ملکه و عزته، و ربما کان ما یطلع علیه هو السبب الذی یخترمه بالفناء أو یهدده بالشقاء.
فنظام الحیاة الذی نظمه الله سبحانه و وضعه جاریا فی الکون فأبدا أشیاء و حجب أشیاء لم یظهر ما أظهره إلا لحکمة، و لم یخف ما أخفاه إلا لحکمة أی إن التسبب إلی خفاء ما ظهر منها و التوسل إلی ظهور ما خفی منها یورث اختلال النظام المبسوط علی الکون کالحیاة الإنسانیة المبنیة علی نظام بدنی مؤلف من قوی و أعضاء و أرکان لو نقص واحد منها أو زید شی‌ء علیها أوجب ذلک فقدان أجزاء هامة من الحیاة ثم یعتبر ذلک مجری القوی و الأعضاء الباقیة، و ربما أدی ذلک إلی بطلان الحیاة بحقیقتها أو معناها.
ثم إن الآیة أبهمت ثانیا أمر هذه الأشیاء التی نهت عن السؤال عنها، و لم توضح من أمرها إلا أنها بحیث إن تبد لهم تسؤهم «إلخ»، و مما لا یرتاب فیه أن قوله: «إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» نعت للأشیاء، و هی جملة شرطیة تدل علی تحقق وقوع الجزاء علی تقدیر وقوع الشرط، و لازمه أن تکون هذه أشیاء تسؤهم إن أبدئت لهم فطلب إبدائها و إظهارها بالمسألة طلب للمساءة.
فیستشکل بأن الإنسان العاقل لا یطلب ما یسؤه، و لو قیل: لا تسألوا عن أشیاء فیها ما إن تبد لکم تسؤکم، أو لا تسألوا عن أشیاء لا تأمنون أن تسوءکم إن تبد لکم لم یلزم محذور.
و من عجیب ما أجیب به عن الإشکال أن من المقرر فی قوانین العربیة أن شرط «إن» مما لا یقطع بوقوعه، و الجزاء تابع للشرط فی الوقوع و عدمه فکان التعبیر بقوله «إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» دون «إذا أبدیت لکم تسؤکم» دالا علی أن احتمال إبدائها و کونها تسوء کاف فی وجوب الانتهاء عن السؤال عنها، انتهی موضع الحاجة.
و قد أخطأ فی ذلک، و لیت شعری أی قانون من قوانین العربیة یقرر أن یکون الشرط غیر مقطوع الوقوع؟ ثم الجزاء بما هو جزاء متعلق الوجود بالشرط غیر مقطوع الوقوع؟ و هل یفید قولنا: إن جئتنی أکرمتک إلا القطع بوقوع الإکرام علی تقدیر وقوع المجی‌ء؟ فقوله: إن التعبیر بالشرط یدل علی أن احتمال إبدائها و کونه یسوء کاف 
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فی وجوب الانتهاء، انتهی. إنما یصح لو کان مفاد الشرط فی الآیة هو النهی عن السؤال عن أشیاء یمکن أن تسوء إن أبدئت و لیس کذلک کما عرفت بل المفاد النهی عن السؤال أشیاء یقطع بمساءتها إن أبدئت، فالإشکال علی حاله.
و یتلو هذا الجواب فی الضعف قول بعضهم- علی ما فی بعض الروایات: أن المراد بقوله: «أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» ما ربما یهواه بعض النفوس من الاطلاع علی بعض المغیبات کالآجال و عواقب الأمور و جریان الخیر و الشر و الکشف عن کل مستور مما لا یخلو العلم به طبعا من أن یتضمن ما یسوء الإنسان و یحزنه کسؤال الرجل عن باقی عمره، و سبب موته، و حسن عاقبته، و عن أبیه من هو؟ و قد کان دائرا بینهم فی الجاهلیة.
فالمراد بقوله: «لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» هو النهی عن السؤال عن هذه الأمور التی لا یخلو انکشاف الحال فیها غالبا أن یشتمل علی ما یسوء الإنسان و یحزنه کظهور أن الأجل قریب، أو أن العاقبة وخیمة، أو أن أباه فی الواقع غیر من یدعی إلیه.
فهذه أمور یتضمن غالبا مساءة الإنسان و حزنه، و لا یؤمن من أن یجاب إذا سئل عنه النبی ص بما لا یرتضیه السائل فیدعوه الاستکبار النفسانی و أنفة العصبیة أن یکذب النبی ص فیما یجیب به فیکفر بذلک کما یشیر إلیه قوله تعالی فی الآیة التالیة:
«قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ ثُمَّ أَصْبَحُوا بِها کافِرِینَ».
و هذا الوجه و إن کان سلیما فی بادئ النظر لکنه لا یلائم قوله تعالی: «وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ» سواء قلنا: إن مفاده تجویز السؤال عن هذه الأشیاء حین نزول القرآن، أو تشدید النهی عنه حین نزول القرآن بالدلالة علی أن المجیب- و هو النبی ص- فی غیر حال نزول القرآن فی سعة من أن لا یجیب عن هذه الأسئلة رعایة لمصلحة السائلین؛ لکنها أعنی الأشیاء المسئول عنها مکشوفة الحقیقة مرفوع عنها الحجاب لا محالة فلا تسألوا عنها حین ینزل القرآن البتة.
أما عدم ملاءمته علی المعنی الأول فلأن السؤال عن هذه الأشیاء لما اشتمل علی المفسدة بحسب طبعه فلا معنی لتجویزه حال نزول القرآن، و المفسدة هی المفسدة.
و أما علی المعنی الثانی فلأن حال نزول القرآن و إن کان حال البیان و الکشف 
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عن ما یحتاج إلی الکشف و الإبداء غیر أن هذه الخصیصة مرتبطة بحقائق المعارف و شرائع الأحکام و ما یجری مجراها، و أما تعیین أجل زید و کیفیة وفاة عمرو، و تشخیص من هو أبو فلان؟ و نحو ذلک فهی مما لا یرتبط به البیان القرآنی، فلا وجه لتذییل النهی عن السؤال عن أشیاء کذا و کذا بنحو قوله: «وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ» و هو ظاهر.
فالأوجه فی الجواب ما یستفاد من کلام آخرین أن الآیة «قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ إلخ» و کذا قوله: «وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ» تدل علی أن المسئول عنها أشیاء مرتبطة بالأحکام المشرعة کالخصوصیات الراجعة إلی متعلقات الأحکام مما ربما یستقصی فی البحث عنه و الإصرار فی المداقة علیه، و نتیجة ذلک ظهور التشدید و نزول التحریج کلما أمعن فی السؤال و ألح علی البحث کما قصه الله سبحانه فی قصة البقرة عن بنی إسرائیل حیث شدد الله سبحانه بالتضییق علیهم کلما بالغوا فی السؤال عن نعوت البقرة التی أمروا بذبحها.
ثم إن قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْها» الظاهر أنه جملة مستقلة مسوقة لتعلیل النهی فی قوله: «لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» لا کما ذکروه: أنه وصف لأشیاء، و أن فی الکلام تقدیما و تأخیرا، و التقدیر: لا تسألوا عن أشیاء عفا الله عنها إن تبد لکم تسؤکم، «إلخ».
و هذا التعبیر- أعنی تعدیة العفو بعن- أحسن شاهد علی أن المراد بالأشیاء المذکورة هی الأمور الراجعة إلی الشرائع و الأحکام، و لو کانت من قبیل الأمور الکونیة کان کالمتعین أن یقال: عفاها الله.
و کیف کان فالتعلیل بالعفو یفید أن المراد بالأشیاء هی الخصوصیات الراجعة إلی الأحکام و الشرائع و القیود و الشرائط العائدة إلی متعلقاتها، و أن السکوت عنها لیس لأنها مغفول عنها أو مما أهمل أمرها بل لم یکن ذلک إلا تخفیفا من الله سبحانه لعباده و تسهیلا کما قال: «وَ اللَّهُ غَفُورٌ حَلِیمٌ» فما یقترحونه من السؤال عن خصوصیاته تعرض منهم للتضییق و التحریج و هو مما یسوؤهم و یحزنهم البتة فإن فی ذلک ردا للعفو الإلهی الذی لم یکن البتة إلا للتسهیل و التخفیف، و تحکیم صفتی المغفرة و الحلم الإلهیین.
فیرجع مفاد قوله: «لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ، إلخ» إلی نحو قولنا: یا أیها الذین 
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آمنوا لا تسألوا النبی ص عن أشیاء مسکوت عنها فی الشریعة عفا الله عنها و لم یتعرض لبیانها تخفیفا و تسهیلا فإنها بحیث تبین لکم أن تسألوا عنها حین نزول القرآن، و تسوؤکم إن أبدئت لکم و بینت.
و قد تبین مما مر أولا: أن قوله تعالی: «وَ إِنْ تَسْئَلُوا عَنْها حِینَ یُنَزَّلُ الْقُرْآنُ تُبْدَ لَکُمْ» من تتمة النهی کما عرفت، لا لرفع النهی عن السؤال حین نزول القرآن کما ربما قیل.
و ثانیا: أن قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْها» جملة مستقلة مسوقة لتعلیل النهی عن السؤال فتفید فائدة الوصف من غیر أن یکون وصفا بحسب الترکیب الکلامی.
و ثالثا: وجه تذییل الکلام بقوله: «وَ اللَّهُ غَفُورٌ حَلِیمٌ» مع کون الکلام مشتملا علی النهی غیر الملائم لصفتی المغفرة و الحلم فالاسمان یعودان إلی مفاد العفو المذکور فی قوله: «عَفَا اللَّهُ عَنْها» دون النهی الموضوع فی الآیة.
قوله تعالی: «قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ ثُمَّ أَصْبَحُوا بِها کافِرِینَ» یقال: سأله و سأل عنه بمعنی، و «ثُمَّ» یفید التراخی بحسب الرتبة الکلامیة دونه بحسب الزمان.
و الباء فی قوله: «بِها» متعلقة بقوله: «کافِرِینَ» علی ما هو ظاهر الآیة من کونها مسوقة للنهی عن السؤال عما یتعلق بقیود الأحکام و الشرائع المسکوت عنها عند التشریع؛ فالکفر کفر بالأحکام من جهة استلزامها تحرج النفوس عنها و تضیق القلوب من قبولها، و یمکن أن تکون الباء للسببیة و لا یخلو عن بعد.
و الآیة و إن أبهمت القوم المذکورین و لم یعرفهم لکن فی القرآن الکریم ما یمکن أن تنطبق علیه الآیة من القصص کقصة المائدة من قصص النصاری و قصص أخری من قوم موسی و غیرهم.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: أخرج ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی هریرة قال: خطبنا رسول الله ص فقال: یا أیها الناس کتب الله علیکم الحج- فقام عکاشة بن محصن الأسدی- فقال: أ فی کل عام یا رسول الله؟ قال: أما إنی لو قلت: نعم لوجبت، و لو وجبت ثم ترکتم لضللتم- اسکتوا عنی ما سکت عنکم- فإنما هلک من کان قبلکم بسؤالهم-
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 155
و اختلافهم علی أنبیائهم- فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ» إلی آخر الآیة.
أقول: و روی القصة عن أبی هریرة و أبی أمامة و غیرهما عدة من الرواة، و رویت فی المجمع و غیره من کتب الخاصة، و هی تنطبق علی ما قدمناه فی البیان المتقدم.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن السدی: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ، الآیة» قال: غضب رسول الله ص یوما من الأیام- فقام خطیبا فقال: سلونی- فإنکم لا تسألونی عن شی‌ء إلا أنبأتکم به- فقام إلیه رجل من قریش من بنی سهم- یقال له: عبد الله بن حذاقة- و کان یطعن فیه- فقال: یا رسول الله من أبی؟ فقال: أبوک فلان- فدعاه لأبیه فقام إلیه عمر فقبل رجله- و قال: یا رسول الله رضینا بالله ربا و لک نبیا- و بالقرآن إماما فاعف عنا عفا الله عنک- فلم یزل به حتی رضی فیومئذ قال: الولد للفراش و للعاهر الحجر، و أنزل علیه: «قَدْ سَأَلَها قَوْمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ».
أقول: و الروایة مرویة بعدة طرق علی اختلاف فی متونها، و قد عرفت فیما تقدم أنها غیر قابلة الانطباق علی الآیة.
و فیه، أیضا: أخرج ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم و صححه عن ثعلبة الخشنی قال: فقال رسول الله ص: إن الله حد حدودا فلا تعتدوها، و فرض لکم فرائض فلا تضیعوها، و حرم أشیاء فلا تنتهکوها، و ترک أشیاء فی غیر نسیان و لکن رحمة منه لکم- فاقبلوها و لا تبحثوا عنها.
و فی المجمع، و الصافی، عن علی (ع) قال: إن الله افترض علیکم فرائض فلا تضیعوها- و حد لکم حدودا فلا تعتدوها، و نهاکم عن أشیاء فلا تنتهکوها، و سکت لکم عن أشیاء- و لم یدعها نسیانا فلا تتکلفوها.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الجارود قال: قال أبو جعفر (ع): إذا حدثتکم بشی‌ء فاسألونی عنه من کتاب الله-، ثم قال فی بعض حدیثه: إن رسول الله ص نهی عن القیل و القال، و فساد المال، و کثرة السؤال- فقیل له: یا بن رسول الله أین هذا من کتاب الله؟ قال: إن الله عز و جل یقول: «لا خَیْرَ فِی کَثِیرٍ مِنْ نَجْواهُمْ إِلَّا مَنْ أَمَرَ بِصَدَقَةٍ أَوْ مَعْرُوفٍ- أَوْ إِصْلاحٍ بَیْنَ النَّاسِ و قال: «وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ- الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً»- و قال: «لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ».
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و فی تفسیر العیاشی، عن أحمد بن محمد قال: کتبت إلی أبی الحسن الرضا (ع) و کتب فی آخره: أ و لم تنهوا عن کثرة المسائل؟ فأبیتم أن تنتهوا، إیاکم و ذلک؛ فإنما هلک من کان قبلکم بکثرة سؤالهم- فقال الله تبارک و تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ- إلی قوله تعالی- کافِرِینَ».



[سورة المائدة (5): الآیات 103 الی 104]





اشارة

ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ وَ لا سائِبَةٍ وَ لا وَصِیلَةٍ وَ لا حامٍ وَ لکِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ (103) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا إِلی ما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ إِلَی الرَّسُولِ قالُوا حَسْبُنا ما وَجَدْنا عَلَیْهِ آباءَنا أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ (104)



(بیان)

قوله تعالی: ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ وَ لا سائِبَةٍ وَ لا وَصِیلَةٍ وَ لا حامٍ هذه أصناف من الأنعام کان أهل الجاهلیة یرون لها أحکاما مبنیة علی الاحترام و نوع من التحریر، و قد نفی الله سبحانه أن یکون جعل من ذلک شیئا، فالجعل المنفی متعلق بأوصافها دون ذواتها فإن ذواتها مخلوقة لله سبحانه من غیر شک، و کذلک أوصافها من جهة أنها أوصاف فحسب، و إنما الذی تقبل الإسناد إلیه تعالی و نفیه هی أوصافها من جهة کونها مصادر لأحکام کانوا یدعونها لها فهی التی تقبل الإسناد و نفیه، فنفی جعل البحیرة و أخواتها فی الآیة نفی لمشروعیة الأحکام المنتسبة إلیها المعروفة عندهم.
و هذه الأصناف الأربعة من الأنعام و إن اختلفوا فی معنی أسمائها و یتفرع علیه الاختلاف فی تشخیص أحکامها کما ستقف علیه، لکن من المسلم أن أحکامها مبنیة علی نوع من تحریرها و الاحترام لها برعایة حالها، ثلاثة منها و هی البحیرة و السائبة و الحامی 
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من الإبل، و واحدة و هی الوصیلة من الشاة.
أما البحیرة ففی المجمع،: أنها الناقة کانت إذا نتجت خمسة أبطن و کان آخرها ذکرا بحروا أذنها (أی شقوها شقا واسعا) و امتنعوا عن رکوبها و نحرها، و لا تطرد عن ماء و لا تمنع عن مرعی، فإذا لقیها المعیی لم ترکبها، عن الزجاج.
و قیل: إنهم کانوا إذا نتجت الناقة خمسة أبطن نظروا فی البطن الخامس فإن کان ذکرا نحروه فأکله الرجال و النساء جمیعا، و إن کانت أنثی شقوا أذنها فتلک البحیرة ثم لا یجز لها وبر، و لا یذکر لها اسم الله إن ذکیت، و لا حمل علیها، و حرم علی النساء أن یذقن من لبنها شیئا، و لا أن ینتفعن بها، و کان لبنها و منافعها للرجال خاصة دون النساء حتی تموت فإذا ماتت اشترکت الرجال و النساء فی أکلها، عن ابن عباس، و قیل «إن البحیرة بنت السائبة، عن محمد بن إسحاق».
و أما السائبة ففی المجمع، أنها ما کانوا یسیبونه فإن الرجل إذا نذر القدوم من سفر أو البرء من علة أو ما أشبه ذلک قال: ناقتی سائبة فکانت کالبحیرة فی أن لا ینتفع بها، و أن لا تخلی عن ماء و لا تمنع من مرعی، عن الزجاج، و هو قول علقمة.
و قیل: هی التی تسیب للأصنام أی تعتق لها، و کان الرجل یسیب من ماله ما یشاء فیجی‌ء به إلی السدنة- و هم خدمة آلهتهم- فیطعمون من لبنها أبناء السبیل و نحو ذلک عن ابن عباس و ابن مسعود.
و قیل: إن السائبة هی الناقة إذا تابعت بین عشر إناث لیس فیهن ذکر سیبت فلم ترکبوها، و لم یجزوا وبرها و لم یشرب لبنها إلا ضیف فما نتجت بعد ذلک من أنثی شق أذنها ثم تخلی سبیلها مع أمها، و هی البحیرة، عن محمد بن إسحاق.
و أما الوصیلة ففی المجمع،: و هی فی الغنم، کانت الشاة إذا ولدت أنثی فهی لهم، و إذا ولدت ذکرا جعلوه لآلهتهم، فإن ولدت ذکرا و أنثی قالوا: وصلت أخاها فلم یذبحوا الذکر لآلهتهم. عن الزجاج.
و قیل: کانت الشاة إذا ولدت سبعة أبطن فإن کان السابع جدیا ذبحوه لآلهتهم و لحمه للرجال دون النساء، و إن کان عناقا، استحیوها و کانت من عرض الغنم، و إن 
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ولدت فی البطن السابع جدیا و عناقا قالوا: إن الأخت وصلت أخاها لحرمته علینا فحرما جمیعا فکانت المنفعة و اللبن للرجال دون النساء، عن ابن مسعود و مقاتل.
و قیل: الوصیلة الشاة إذا تأمت عشر إناث فی خمسة أبطن لیس فیها ذکر جعلت وصیلة فقالوا: قد وصلت فکان ما ولدت بعد ذلک للذکور دون الإناث عن محمد بن إسحاق.
و أما الحامی ففی المجمع،: هو الذکر من الإبل کانت العرب إذا أنتجت من صلب الفحل عشرة أبطن قالوا: قد حمی ظهره فلا یحمل علیه، و لا یمنع من ماء و لا من مرعی، عن ابن عباس و ابن مسعود، و هو قول أبی عبیدة و الزجاج.
و قیل: إنه الفحل إذا لقح ولد ولده قیل: حمی ظهره فلا یرکب، عن الفراء.
و هذه الأسماء و إن اختلفوا فی تفسیرها إلا أن من المحتمل قریبا أن یکون ذلک الاختلاف ناشئا من اختلاف سلائق الأقوام فی سننهم؛ فإن أمثال ذلک کثیرة فی السنن الدائرة بین الأقوام الهمجیة.
و کیف کان فالآیة ناظرة إلی نفی الأحکام التی کانوا قد اختلقوها لهذه الأصناف الأربعة من الأنعام، ناسبین ذلک إلی الله سبحانه بدلیل قوله أولا: «ما جَعَلَ اللَّهُ إلخ» و ثانیا: «وَ لکِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ إلخ».
و لذلک کان قوله: «وَ لکِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا، إلخ» بمنزلة الجواب عن سؤال مقدر کأنه لما قیل: «ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ، إلخ» سئل فقیل فما هذا الذی یدعیه هؤلاء الذین کفروا؟ فأجیب بأنه افتراء منهم علی الله الکذب ثم زید فی البیان فقیل:
«وَ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ» و مفاده أنهم مختلفون فی هذا الافتراء فأکثرهم یفترون ما یفترون و هم لا یعقلون، و القلیل من هؤلاء المفترین یعقلون الحق و أن ما ینسبونه إلیه تعالی من الافتراء، و هم المتبوعون المطاعون لغیرهم المدیرون لأزمة أمورهم فهم أهل عناد و لجاج.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا إِلی ما أَنْزَلَ اللَّهُ إلی آخر الآیة» فی حکایة دعوتهم إلی ما أنزل الله إلی الرسول الذی شأنه البلاغ، فقط فالدعوة دعوة إلی الحق و هو الصدق الخالی عن الفریة، و العلم المبری من الجهل فإن الآیة السابقة تجمع الافتراء و عدم التعقل فی جانبهم فلا یبقی لما یدعون إلیه- أعنی جانب الله سبحانه- إلا الصدق و العلم.
لکنهم ما دفعوه إلا بالتقلید حیث قالوا: حسبنا ما وجدنا علیه آباءنا، و التقلید
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و إن کان حقا فی بعض الأحیان و علی بعض الشروط و هو رجوع الجاهل إلی العالم، و هو مما استقر علیه سیر المجتمع الإنسانی فی جمیع أحکام الحیاة التی لا یتیسر فیها للإنسان أن یحصل العلم بما یحتاج إلی سلوکه من الطریق الحیوی، لکن تقلید الجاهل فی جهله بمعنی رجوع الجاهل إلی جاهل آخر مثله مذموم فی سنة العقلاء کما یذم رجوع العالم إلی عالم آخر بترک ما یستقل بعمله من نفسه و الأخذ بما یعلم غیره.
و لذلک رده تعالی بقوله: «أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ» و مفاده أن العقل- لو کان هناک عقل- لا یبیح للإنسان الرجوع إلی من لا علم عنده و لا اهتداء فهذه سنة الحیاة لا تبیح سلوک طریق لا تؤمن مخاطره، و لا یعلم وصفه لا بالاستقلال و لا باتباع من له به خبرة.
و لعل إضافة قوله: «وَ لا یَهْتَدُونَ» إلی قوله: «لا یَعْلَمُونَ شَیْئاً» لتتمیم قیود الکلام بحسب الحقیقة، فإن رجوع الجاهل إلی مثله و إن کان مذموما لکنه إنما یذم إذا کان المسئول المتبوع مثل السائل التابع فی جهله لا یمتاز عنه بشی‌ء، و أما إذا کان المتبوع نفسه یسلک الطریق بهدایة عالم خبیر به و دلالته فهو مهتد فی سلوکه، و لا ذم علی من اتبعه فی مسیره و قلده فی سلوک الطریق، فإن الأمر ینتهی إلی العلم بالآخرة کمن یتبع عالما بأمر الطریق ثم یتبعه آخر جاهل به.
و من هنا یتضح أن قوله: «أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْلَمُونَ شَیْئاً» غیر کاف فی تمام الحجة علیهم لاحتمال أن یکون آباءهم الذین اتبعوهم بالتقلید مهتدین بتقلید العلماء الهداة فلا یجری فیهم حکم الذم، و لا تتم علیهم الحجة فدفع ذلک بأن آباءهم لا یعلمون شیئا و لا یهتدون، و لا مسوغ لاتباع من هذا حاله.
و لما تحصل من الآیة الأولی أعنی قوله: «ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ، إلخ» أنهم بین من لا یعقل شیئا و هم الأکثرون، و من هو معاند مستکبر تحصل أنهم بمعزل من أهلیة توجیه الخطاب و إلقاء الحجة و لذلک لم تلق إلیهم الحجة فی الآیة الثانیة بنحو التخاطب بل سیق الکلام علی خطاب غیرهم و الصفح عن مواجهتهم فقیل: «أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ».
و قد تقدم فی الجزء الأول من أجزاء هذا الکتاب بحث علمی أخلاقی فی معنی 
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التقلید یمکنک أن تراجعه.
و یتبین من الآیة أن الرجوع إلی کتاب الله و إلی رسوله- و هو الرجوع إلی السنة- لیس من التقلید المذموم فی شی‌ء.



(بحث روائی)

فی تفسیر البرهان، عن الصدوق بإسناده إلی محمد بن مسلم، عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ وَ لا سائِبَةٍ- وَ لا وَصِیلَةٍ وَ لا حامٍ» قال:
إن أهل الجاهلیة کانوا- إذا ولدت الناقة ولدین فی بطن واحد- قالوا: وصلت، فلا یستحلون ذبحها و لا أکلها، و إذا ولدت عشرا جعلوها سائبة، و لا یستحلون ظهرها و لا أکلها، و الحام فحل الإبل لم یکونوا یستحلونه فأنزل الله: أنه لم یکن یحرم شیئا من ذلک.
قال: ثم قال ابن بابویه:
و قد روی": أن البحیرة الناقة إذا أنتجت خمسة أبطن- و إن کان الخامس ذکرا نحروه فأکله الرجال و النساء، و إن کان الخامس أنثی بحروا أذنها أی شقوها- و کانت حراما علی النساء لحمها و لبنها- فإذا ماتت حلت للنساء، و السائبة البعیر یسیب بنذر یکون علی الرجل- أن سلمه الله من مرض أو بلغه منزله أن یفعل ذلک.
و الوصیلة من الغنم، کانوا إذا ولدت شاة سبعة أبطن- فکان السابع ذکرا ذبح فأکل منه الرجال و النساء، و إن کان أنثی ترکت فی الغنم و إن کان ذکرا و أنثی- قالوا: وصلت أخاها فلم تذبح- و کان لحمها حراما علی النساء إلا أن تموت منها شی‌ء- فیحل أکلها للرجال و النساء.
و الحام الفحل إذا رکب ولد ولده قالوا: قد حمی ظهره، قال: و قد یروی:
أن الحام هو من الإبل إذا أنتج عشرة أبطن- قالوا: قد حمی ظهره فلا یرکب و لا یمنع من کلاء و لا ماء.
أقول: و من طرق الشیعة و أهل السنة روایات أخر فی معانی هذه الأسماء:
البحیرة و السائبة و الوصیلة و الحام، و قد مر شطر منها فی الکلام المنقول عن الطبرسی فی مجمع البیان، فی البیان المتقدم.
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و المتیقن من معانیها- کما عرفت- أن هذه الأصناف من الأنعام کانت فی الجاهلیة محررة نوعا من التحریر ذات أحکام مناسبة لذلک کحمایة الظهر و حرمة أکل اللحم و عدم المنع من الماء و الکلاء، و أن الوصیلة من الغنم و الثلاثة الباقیة من الإبل.
و فی المجمع،: روی ابن عباس عن النبی ص: أن عمرو بن لحی بن قمعة بن خندف کان قد ملک مکة، و کان أول من غیر دین إسماعیل، و اتخذ الأصنام و نصب الأوثان، و بحر البحیرة، و سیب السائبة، و وصل الوصیلة، و حمی الحامی.
قال رسول الله ص: فلقد رأیته فی النار یؤذی أهل النار ریح قصبه، و یروی یجر قصبه فی النار.
أقول: و روی فی الدر المنثور، هذا المعنی بعدة طرق عن ابن عباس و غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن جریر عن زید بن أسلم قال: قال رسول الله ص: إنی لأعرف أول من سیب السوائب، و نصب النصب، و أول من غیر دین إبراهیم، قالوا: من هو یا رسول الله؟ قال: عمرو بن لحی أخو بنی کعب- لقد رأیته یجر قصبه فی النار یؤذی أهل النار ریح قصبه.
و إنی لأعرف من نحر النحائر، قالوا: من هو یا رسول الله؟ قال: رجل من بنی مدلج کانت له ناقتان- فجذع آذانهما و حرم ألبانهما و ظهورهما- و قال: هاتان لله ثم احتاج إلیهما- فشرب ألبانهما و رکب ظهورهما.
قال: فلقد رأیته فی النار، و هما یقصمانه بأفواههما و یطئانه بأخفافهما.
و فیه،: أخرج أحمد و عبد بن حمید و الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول، و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الأسماء و الصفات، عن أبی الأحوص، عن أبیه قال: أتیت رسول الله ص فی خلقان من الثیاب- فقال لی: هل لک من مال؟ قلت:
نعم؛ قال: من أی المال؟ قلت: من کل المال: من الإبل و الغنم و الخیل و الرقیق- قال:
فإذا آتاک الله فلیر علیک.
ثم قال: تنتج إبلک رافعة آذانها؟ قلت: نعم و هل تنتج الإبل إلا کذلک؟
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قال: فلعلک تأخذ موسی فتقطع آذان طائفة منها، و تقول: هذه بحر، و تشق آذان طائفة منها- و تقول: هذه الصرم؟ قلت: نعم، قال: فلا تفعل إن کل ما آتاک الله لک حل، ثم قال: ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ وَ لا سائِبَةٍ وَ لا وَصِیلَةٍ وَ لا حامٍ 
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (105)



(بیان)

الآیة تأمر المؤمنین أن یلزموا أنفسهم، و یلازموا سبیل هدایتهم و لا یوحشهم ضلال من ضل من الناس فإن الله سبحانه هو المرجع الحاکم علی الجمیع حسب أعمالهم، و الکلام مع ذلک لا یخلو عن غور عمیق.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» لفظة «عَلَیْکُمْ» اسم فعل بمعنی ألزموا، و «أَنْفُسَکُمْ» مفعوله.
و من المعلوم أن الضلال و الاهتداء- و هما معنیان متقابلان- إنما یتحققان فی سلوک الطریق لا غیر؛ فالملازم لمتن الطریق ینتهی إلی ما ینتهی إلیه الطریق، و هو الغایة المطلوبة التی یقصدها الإنسان السالک فی سلوکه، أما إذا استهان بذلک و خرج عن مستوی الطریق فهو الضلال الذی تفوت به الغایة المقصودة فالآیة تقدر للإنسان طریقا یسلکه و مقصدا یقصده غیر أنه ربما لزم الطریق فاهتدی إلیه أو فسق عنه فضل و لیس هناک مقصد یقصده القاصد إلا الحیاة السعیدة، و العاقبة الحسنی بلا ریب لکنها مع ذلک تنطق بأن الله سبحانه هو المرجع الذی یرجع إلیه الجمیع:
المهتدی و الضال.
فالثواب الذی یریده الإنسان فی مسیره بالفطرة إنما هو عند الله سبحانه یناله المهتدون، و یحرم عنه الضلال، و لازم ذلک أن یکون جمیع الطرق المسلوکة لأهل 
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الهدایة و الطرق المسلوکة لأهل الضلال تنتهی إلی الله سبحانه، و عنده سبحانه الغایة المقصودة و إن کانت تلک الطرق مختلفة فی إیصال الإنسان إلی البغیة و الفوز و الفلاح أو ضربه بالخیبة و الخسران، و کذلک فی القرب و البعد کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الإنشقاق: 6 و قال تعالی: «أَلا إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْمُفْلِحُونَ»: المجادلة: 22 و قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ»: إبراهیم: 28 و قال تعالی: «فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ فَلْیَسْتَجِیبُوا لِی وَ لْیُؤْمِنُوا بِی لَعَلَّهُمْ یَرْشُدُونَ»: البقرة: 186 و قال تعالی: «وَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ فِی آذانِهِمْ وَقْرٌ وَ هُوَ عَلَیْهِمْ عَمًی أُولئِکَ یُنادَوْنَ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ»: حم السجدة: 44.
بین تعالی فی هذه الآیات أن الجمیع سائرون إلیه سبحانه سیرا لا مناص لهم عنه، غیر أن طریق بعضهم قصیر و فیه الرشد و الفلاح، و طریق آخرین طویل لا ینتهی إلی سعادة، و لا یعود إلی سالکه إلا الهلاک و البوار.
و بالجملة فالآیة تقدر للمؤمنین و غیرهم طریقین اثنین ینتهیان إلی الله سبحانه، و تأمر المؤمنین بأن یشتغلوا بأنفسهم و ینصرفوا عن غیرهم و هم أهل الضلال من الناس و لا یقعوا فیهم و لا یخافوا ضلالهم فإنما حسابهم علی ربهم لا علی المؤمنین و لیسوا بمسئولین عنهم حتی یهمهم أمرهم؛ فالآیة قریبة المضمون من قوله تعالی: «قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا یَغْفِرُوا لِلَّذِینَ لا یَرْجُونَ أَیَّامَ اللَّهِ لِیَجْزِیَ قَوْماً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: الجاثیة: 14 و نظیرها قوله تعالی: «تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ لَها ما کَسَبَتْ وَ لَکُمْ ما کَسَبْتُمْ وَ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ»: البقرة: 134.
فعلی المؤمن أن یشتغل بما یهم نفسه من سلوک سبیل الهدی، و لا یهزهزه ما یشاهده من ضلال الناس و شیوع المعاصی بینهم و لا یشغله ذلک و لا یشتغل بهم فالحق حق و إن ترک و الباطل باطل و إن أخذ به کما قال تعالی: «قُلْ لا یَسْتَوِی الْخَبِیثُ وَ الطَّیِّبُ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ کَثْرَةُ الْخَبِیثِ فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ»: المائدة: 100 و قال تعالی: «وَ لا تَسْتَوِی الْحَسَنَةُ وَ لَا السَّیِّئَةُ»: حم السجدة: 34.
فقوله تعالی: «لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» بناء علی ما مر مسوق سوق الکنایة
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أرید به نهی المؤمنین عن التأثر من ضلال من ضل من الناس فیحملهم ذلک علی ترک طریق الهدایة کأن یقولوا: إن الدنیا الحاضرة لا تساعد الدین و لا تبیح التنحل بالمعنویات فإنما ذلک من السنن الساذجة و قد مضی زمنه و انقرض أهله، قال تعالی: «وَ قالُوا إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا»»: القصص: 57.
أو یخافوا ضلالهم علی هدی أنفسهم فیشتغلوا بهم و ینسوا أنفسهم فیصیروا مثلهم فإنما الواجب علی المؤمن هو الدعوة إلی ربه و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و بالجملة الأخذ بالأسباب العادیة ثم إیکال أمر المسببات إلی الله سبحانه فإلیه الأمر کله، فأما أن یهلک نفسه فی سبیل إنقاذ الغیر من الهلکة فلم یؤمر به، و لا یؤاخذ بعمل غیره، و ما هو علیه بوکیل، و علی هذا فتصیر الآیة فی معنی قوله تعالی: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً، إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا، وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً»: الکهف: 8، و قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ أَوْ قُطِّعَتْ بِهِ الْأَرْضُ أَوْ کُلِّمَ بِهِ الْمَوْتی بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً»: الرعد: 31 و نحو ذلک.
و قد تبین بهذا البیان أن الآیة لا تنافی آیات الدعوة و آیات الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر فإن الآیة إنما تنهی المؤمنین عن الاشتغال بضلال الناس عن اهتداء أنفسهم و إهلاک أنفسهم فی سبیل إنقاذ غیرهم و إنجائه.
علی أن الدعوة إلی الله و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر من شئون اشتغال المؤمن بنفسه و سلوکه سبیل ربه، و کیف یمکن أن تنافی الآیة آیات الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر أو تنسخها؟ و قد عدهما الله سبحانه من مشخصات هذا الدین و أسسه التی بنی علیها کما قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی»: یوسف: 108 و قال تعالی: «کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ تَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ تَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ»: آل عمران: 110.
فعلی المؤمن أن یدعو إلی الله علی بصیرة و أن یأمر بالمعروف و ینهی عن المنکر علی سبیل أداء الفریضة الإلهیة و لیس علیه أن یجیش و یهلک نفسه حزنا أو یبالغ فی الجد فی تأثیر ذلک فی نفوس أهل الضلال فذلک موضوع عنه.
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و إذا کانت الآیة قدرت للمؤمنین طریقا فیه اهتداؤهم و لغیرهم طریقا من شأنه ضلال سالکیه، ثم أمر المؤمنین فی قوله: «عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ» بلزوم أنفسهم کان فیه دلالة علی أن نفس المؤمن هو الطریق الذی یؤمر بسلوکه و لزومه فإن الحث علی الطریق إنما یلائم الحث علی لزومه و التحذیر من ترکه لا علی لزوم سألک الطریق کما نشاهده فی مثل قوله تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: الأنعام: 153.
فأمره تعالی المؤمنین بلزوم أنفسهم فی مقام الحث علی التحفظ علی طریق هدایتهم یفید أن الطریق الذی یجب علیهم سلوکه و لزومه هو أنفسهم، فنفس المؤمن هو طریقه الذی یسلکه إلی ربه و هو طریق هداه، و هو المنتهی به إلی سعادته.
فالآیة تجلی الغرض الذی تؤمه إجمالا آیات أخری کقوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ، وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ، لا یَسْتَوِی أَصْحابُ النَّارِ وَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمُ الْفائِزُونَ»: الحشر: 20.
فالآیات تأمر بأن تنظر النفس و تراقب صالح عملها الذی هو زادها غدا و خیر الزاد التقوی فللنفس یوم و غد و هی فی سیر و حرکة علی مسافة، و الغایة هو الله سبحانه و عنده حسن الثواب و هو الجنة فعلیها أن تدوم علی ذکر ربها و لا تنساه فإنه سبحانه هو الغایة، و نسیان الغایة یستعقب نسیان الطریق فمن نسی ربه نسی نفسه، و لم یعد لغده و مستقبل مسیره زادا یتزود به و یعیش باستعماله و هو الهلاک، و هذا معنی 
ما رواه الفریقان عن النبی ص: من عرف نفسه فقد عرف ربه.
و هذا المعنی هو الذی یؤیده التدبر التام و الاعتبار الصحیح فإن الإنسان فی مسیر حیاته إلی أی غایة امتدت لا هم له فی الحقیقة إلا خیر نفسه و سعادة حیاته و إن اشتغل فی ظاهر الأمر ببعض ما یعود نفعه إلی غیره، قال تعالی: «إِنْ أَحْسَنْتُمْ أَحْسَنْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها.
و لیس هناک إلا هذا الإنسان الذی یتطور طورا بعد طور، و یرکب طبقا عن طبق من جنین و صبی و شاب و کهل و شیخ ثم الذی یدیم الحیاة فی البرزخ ثم یوم القیامة
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ثم ما بعده من جنة أو نار، فهذه هی المسافة التی یقطعها الإنسان من موقفه فی أول تکونه إلی أن ینتهی إلی ربه، قال تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42.
و هو الإنسان لا یطأ موطأ فی مسیره و لا یسیر و لا یسری إلا بأعمال قلبیة هی الاعتقادات و نحوها و أعمال جوارحیة صالحة، أو طالحة و ما أنتجه عمله یوما کان هو زاده غدا فالنفس هو طریق الإنسان إلی ربه، و الله سبحانه هو غایته فی مسیره.
و هذا طریق اضطراری لا مناص للإنسان عن سلوکه کما یدل علیه قوله تعالی:
«یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الإنشقاق: 6 فهذا طریق ضروری السلوک یشترک فیه المؤمن و الکافر و الملتفت المتنبه و الغافل العامة، و الآیة لا ترید الحث علی لزومه بمعنی البعث علی سلوکه ممن لا یسلک.
و إنما ترید الآیة تنبیه المؤمنین علی هذه الحقیقة بعد غفلتهم عنها، فإن هذه الحقیقة کسائر الحقائق التکوینیة و إن کانت ثابتة غیر متغیرة بالعلم و الجهل لکن التفات الإنسان إلیها یؤثر فی عمله تأثیرا بارزا، و الأعمال التی تربی النفس الإنسانیة تربیة مناسبة لسنخها و إذا کان العمل ملائما لواقع الأمر مناسبا لغایة الصنع و الإیجاد کانت النفس المستکملة بها سعیدة فی جدها، غیر خائبة فی سعیها و لا خاسرة فی صفقتها، و قد مر بیان ذلک فی مواضع کثیرة من هذا الکتاب بما لا یبقی معه ریب.
و توضیح ذلک بما یناسب هذا المقام أن الإنسان کغیره من خلق الله سبحانه واقع تحت التربیة الإلهیة من دون أن یفوته تعالی شی‌ء من أمره، و قد قال تعالی: «ما مِنْ دَابَّةٍ إِلَّا هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: هود: 56 و هذه تربیة تکوینیة علی حد ما یربی الله سبحانه غیره من الأمور، فی مسیرها جمیعا إلیه تعالی، و قد قال:
«أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری: 53 و لا یتفاوت الأمر و لا یختلف الحال فی هذه التربیة بین شی‌ء و شی‌ء فإن الصراط مستقیم، و الأمر متشابه مطرد، و قد قال تعالی أیضا: «ما تَری فِی خَلْقِ الرَّحْمنِ مِنْ تَفاوُتٍ»: الملک: 3.
و قد جعل سبحانه غایة الإنسان و ما ینتهی إلیه أمره و یستقر علیه عاقبته من حیث السعادة و الشقاوة و الفلاح و الخیبة مبنیة علی أحوال و أخلاق نفسانیة مبنیة علی أعمال من الإنسان تنقسم تلک الأعمال إلی صالحة و طالحة و تقوی و فجور کما قال تعالی: «وَ نَفْسٍ 
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وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها»: الشمس:
10 فالآیات- کما تری- تضع النفس المسواة فی جانب و هو مبدأ الحال، و الفلاح و الخیبة فی جانب و هو الغایة و منتهی المسیر، ثم تبنی الغایتین أعنی الفلاح و الخیبة علی تزکیة النفس و تدسیتها و ذلک مرحلة الأخلاق، ثم تبنی الفضیلة و الرذیلة علی التقوی و الفجور أعنی الأعمال الصالحة و الطالحة التی تنطق الآیات بأن الإنسان ملهم بها من جانب الله تعالی.
و الآیات فی بیانها لا تتعدی طور النفس بمعنی أنها تعتبر النفس هی المخلوقة المسواة و هی التی أضیف إلیها الفجور و التقوی، و هی التی تزکی و تدسی، و هی التی یفلح فیها الإنسان و یخیب، و هذا کما عرفت جری علی مقتضی التکوین.
لکن هذه الحقیقة التکوینیة أعنی کون الإنسان فی حیاته سائرا فی مسیر نفسه لا یسعه التخطی عنها و لو بخطوة، و لا ترکها و الخروج منها و لو لحظة، لا یتساوی حال من تنبه له و تذکر به تذکرا لازما لا یتطرق إلیه نسیان، و حال من غفل عنه و نسی الواقع الذی لا مفر له منه، و قد قال تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر: 9.
و قال تعالی: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً، وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی قالَ رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً، قالَ کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی : طه: 126.
و ذلک أن المتنبه إلی هذه الحقیقة حیثما یلتفت إلی حقیقة موقفه من ربه و نسبته إلی سائر أجزاء العالم وجد نفسه منقطعة عن غیره و قد کان یجدها علی غیر هذا النعت و مضروبا دونها الحجاب لا یمسها بالإحاطة و التأثیر إلا ربها المدبر لأمرها الذی یدفعها من ورائها و یجذبها إلی قدامها بقدرته و هدایته، و وجدها خالیة بربها لیس لها من دونه من وال، و عند ذلک یفقه معنی قوله تعالی: «إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ» بعد قوله: «عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» و معنی قوله تعالی:
«أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122.
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و عند ذلک یتبدل إدراک النفس و شعورها، و یهاجر من موطن الشرک إلی موقف العبودیة و مقام التوحید و لا یزال یعوض شرکا من توحید و توهما من تحقق و بعدا من قرب و استکبارا شیطانیا من تواضع رحمانی و استغناء وهمیا من فقر عبودی إن أخذت بیدها العنایة الإلهیة و ساقها سائق التوفیق.
و نحن و إن کان لا یسعنا أن نفقه هذه المعانی حق الفقه لمکان إخلادنا إلی الأرض و اشتغالنا عن الغوص فی أغوار هذه الحقائق التی یکشف عنها الدین و یشیر إلیها الکتاب الإلهی بما لا یعنینا من فضولات هذه الحیاة الفانیة التی لا یعرفها الکلام الإلهی فی بیانه إلا بأنها لعب و لهو کما قال تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ»: الأنعام: 32 و قال تعالی: «ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: النجم: 30.
إلا أن الاعتبار الصحیح و البحث البالغ و التدبر الوافی یوصلنا إلی التصدیق بکلیاتها إجمالا و إن قصرنا عن إحصاء التفاصیل و الله الهادی.
و لعلنا خرجنا عن طور الاختصار فلنرجع إلی أول الکلام فنقول: و تسع الآیة أن تحمل علی الخطاب الاجتماعی بأن یکون المخاطب بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» مجتمع المؤمنین فیکون المراد بقوله: «عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ» هو إصلاح المؤمنین مجتمعهم الإسلامی باتخاذ صفة الاهتداء بالهدایة الإلهیة بأن یحتفظوا علی معارفهم الدینیة و الأعمال الصالحة و الشعائر الإسلامیة العامة کما قال تعالی: «وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا»: آل عمران: 103 و قد تقدم فی تفسیره أن المراد بهذا الاعتصام الاجتماعی الأخذ بالکتاب و السنة.
و یکون قوله: «لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» یراد به أنهم فی أمن من إضرار المجتمعات الضالة غیر الإسلامیة فلیس من الواجب علی المسلمین أن یبالغوا الجد فی انتشار الإسلام بین الطوائف غیر المسلمة أزید من الدعوة المتعارفة کما تقدم.
أو أنه لا یجوز لهم أن ینسلوا مما بأیدیهم من الهدی من مشاهدة ما علیه المجتمعات الضالة من الانهماک فی الشهوات و التمتع من مزایا العیش الباطلة فإن الجمیع مرجعهم إلی الله فینبئهم بما کانوا یعملون، و تجری الآیة علی هذا مجری قوله تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ، مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: آل عمران: 197،
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و قوله: «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ زَهْرَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: طه: 131.
و هنا معنی آخر لقوله: «لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» من جهة أن المنفی فی الآیة هو الإضرار المنسوب إلی نفس الضالین دون شی‌ء معین من صفاتهم أو أعمالهم فتفید الإطلاق، و یکون المعنی نفی أن یکون الکفار ضارین للمجتمع الإسلامی بتبدیله مجتمعا غیر إسلامی بقوة قهریة فتکون الآیة مسوقة سوق قوله تعالی: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ»: المائدة: 3، و قوله: «لَنْ یَضُرُّوکُمْ إِلَّا أَذیً وَ إِنْ یُقاتِلُوکُمْ یُوَلُّوکُمُ الْأَدْبارَ»: آل عمران: 111.
و قد ذکر جمع من مفسری السلف أن مفاد الآیة هو الترخیص فی ترک الدعوة الدینیة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و ذکروا أن الآیة خاصة تختص بزمان أو حال لا یوجد فیه شرط الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و هو الأمن من الضرر و قد رووا فی ذلک روایات ستأتی الإشارة إلیها فی البحث الروائی الآتی.
و لازم هذا المعنی أن یکون قوله: «لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» کنایة عن انتفاء التکلیف أی لا تکلیف علیکم فی ذلک و إلا فتضرر المجتمع الدینی من شیوع الضلال من کفر أو فسق مما لا یرتاب فیه ذو ریب.
لکن ذلک معنی بعید لا یحتمله سیاق الآیة فإن الآیة لو أخذت مخصصة لعمومات وجوب الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر فلسانها لیس لسان التخصیص، و إن أخذت ناسخة فآیات الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر آبیة من النسخ، و للکلام تتمة ستوافیک.



(بحث روائی)

فی الغرر و الدرر، للآمدی عن علی (ع) قال: من عرف نفسه عرف ربه:.
أقول: و رواه الفریقان عن النبی أیضا، و هو حدیث مشهور
، و قد ذکر بعض العلماء: أنه من تعلیق المحال، و مفاده استحالة معرفة النفس لاستحالة الإحاطة العلمیة
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بالله سبحانه؛ و رد أولا
بقوله (ص) فی روایة أخری: أعرفکم بنفسه أعرفکم بربه 
، و ثانیا بأن الحدیث فی معنی عکس النقیض لقوله تعالی: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ».
و فیه، عنه (ع): قال: الکیس من عرف نفسه و أخلص أعماله.
أقول: تقدم فی البیان السابق معنی ارتباط الإخلاص و تفرعه علی الاشتغال بمعرفة النفس.
و فیه عنه (ع): قال: المعرفة بالنفس أنفع المعرفتین.
أقول: الظاهر أن المراد بالمعرفتین المعرفة بالآیات الأنفسیة و المعرفة بالآیات الآفاقیة، قال تعالی: «سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُّ أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: حم السجدة: 53 و قال تعالی: «وَ فِی الْأَرْضِ آیاتٌ لِلْمُوقِنِینَ، وَ فِی أَنْفُسِکُمْ أَ فَلا تُبْصِرُونَ»: الذاریات: 21.
و کون السیر الأنفسی أنفع من السیر الآفاقی لعله لکون المعرفة النفسانیة لا تنفک عادة من إصلاح أوصافها و أعمالها بخلاف المعرفة الآفاقیة، و ذلک أن کون معرفة الآیات نافعة إنما هو لأن معرفة الآیات بما هی آیات موصلة إلی معرفة الله سبحانه و أسمائه و صفاته و أفعاله ککونه تعالی حیا لا یعرضه موت، و قادرا لا یشوبه عجز، و عالما لا یخالطه جهل، و أنه تعالی هو الخالق لکل شی‌ء، و المالک لکل شی‌ء، و الرب القائم علی کل نفس بما کسبت، خلق الخلق لا لحاجة منه إلیهم بل لینعم علیهم بما استحقوه ثم یجمعهم لیوم الجمع لا ریب فیه لیجزی الذین أساءوا بما عملوا و یجزی الذین أحسنوا بالحسنی.
و هذه و أمثالها معارف حقة إذا تناولها الإنسان و أتقنها مثلت له حقیقة حیاته، و أنها حیاة مؤبدة ذات سعادة دائمة أو شقوة لازمة، و لیست بتلک المتهوسة المنقطعة اللاهیة اللاغیة، و هذا موقف علمی یهدی الإنسان إلی تکالیف و وظائف بالنسبة إلی ربه و بالنسبة إلی أبناء نوعه فی الحیاة الدنیا و الحیاة الآخرة، و هی التی نسمیها بالدین، فإن السنة التی یلتزمها الإنسان فی حیاته، و لا یخلو عنها حتی البدوی و الهمجی إنما یضعها و یلتزمها أو یأخذها و یلتزمها لنفسه من حیث إنه یقدر لنفسه نوعا من الحیاة أی نوع کان،
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ثم یعمل بما استحسنه من السنة لإسعاد تلک الحیاة، و هذا من الوضوح بمکان.
فالحیاة التی یقدرها الإنسان لنفسه تمثل له الحوائج المناسبة لها فیهتدی بها إلی الأعمال التی تضمن عادة رفع تلک الحوائج فیطبق الإنسان عمله علیها و هو السنة أو الدین.
فتخلص مما ذکرنا أن النظر فی الآیات الأنفسیة و الآفاقیة و معرفة الله سبحانه بها یهدی الإنسان إلی التمسک بالدین الحق و الشریعة الإلهیة من جهة تمثیل المعرفة المذکورة الحیاة الإنسانیة المؤبدة له عند ذلک، و تعلقها بالتوحید و المعاد و النبوة.
و هذه هدایة إلی الإیمان و التقوی یشترک فیها الطریقان معا أعنی طریقی النظر إلی الآفاق و الأنفس فهما نافعان جمیعا غیر أن النظر إلی آیات النفس أنفع فإنه لا یخلو من العثور علی ذات النفس و قواها و أدواتها الروحیة و البدنیة و ما یعرضها من الاعتدال فی أمرها أو طغیانها أو خمودها و الملکات الفاضلة أو الرذیلة، و الأحوال الحسنة أو السیئة التی تقارنها.
و اشتغال الإنسان بمعرفة هذه الأمور و الإذعان بما یلزمها من أمن أو خطر و سعادة أو شقاوة لا ینفک من أن یعرفه الداء و الدواء من موقف قریب فیشتغل بإصلاح الفاسد منها، و الالتزام بصحیحها بخلاف النظر فی الآیات الآفاقیة فإنه و إن دعا إلی إصلاح النفس و تطهیرها من سفاسف الأخلاق و رذائلها، و تحلیتها بالفضائل الروحیة لکنه ینادی لذلک من مکان بعید، و هو ظاهر.
و للروایة معنی آخر أدق مستخرج من نتائج الأبحاث الحقیقیة فی علم النفس و هو أن النظر فی الآیات الآفاقیة و المعرفة الحاصلة من ذلک نظر فکری و علم حصولی بخلاف النظر فی النفس و قواها و أطوار وجودها و المعرفة المتجلیة منها فإنه نظر شهودی و علم حضوری، و التصدیق الفکری یحتاج فی تحققه إلی نظم الأقیسة و استعمال البرهان، و هو باق ما دام الإنسان متوجها إلی مقدماته غیر ذاهل عنها و لا مشتغل بغیرها، و لذلک یزول العلم بزوال الإشراف علی دلیله و تکثر فیه الشبهات و یثور فیه الاختلاف.
و هذا بخلاف العلم النفسانی بالنفس و قواها و أطوار وجودها فإنه من العیان فإذا اشتغل الإنسان بالنظر إلی آیات نفسه، و شاهد فقرها إلی ربها، و حاجتها فی جمیع أطوار وجودها، وجد أمرا عجیبا؛ وجد نفسه متعلقة بالعظمة و الکبریاء متصلة فی 
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وجودها و حیاتها و علمها و قدرتها و سمعها و بصرها و إرادتها و حبها و سائر صفاتها و أفعالها بما لا یتناهی بهاء و سناء و جمالا و جلالا و کمالا من الوجود و الحیاة و العلم و القدرة، و غیرها من کل کمال.
و شاهد ما تقدم بیانه أن النفس الإنسانیة لا شأن لها إلا فی نفسها، و لا مخرج لها من نفسها، و لا شغل لها إلا السیر الاضطراری فی مسیر نفسها، و أنها منقطعة عن کل شی‌ء کانت تظن أنها مجتمعة معه مختلطة به إلا ربها المحیط بباطنها و ظاهرها و کل شی‌ء دونها فوجدت أنها دائما فی خلإ مع ربها و إن کانت فی ملإ من الناس.
و عند ذلک تنصرف عن کل شی‌ء و تتوجه إلی ربها و تنسی کل شی‌ء و تذکر ربها فلا یحجبه عنها حجاب و لا تستتر عنه بستر و هو حق المعرفة الذی قدر لإنسان.
و هذه المعرفة الأحری بها أن تسمی بمعرفة الله بالله، و أما المعرفة الفکریة التی یفیدها النظر فی الآیات الآفاقیة سواء حصلت من قیاس أو حدس أو غیر ذلک فإنما هی معرفة بصورة ذهنیة عن صورة ذهنیة، و جل الإله أن یحیط به ذهن أو تساوی ذاته صورة مختلقة اختلقها خلق من خلقه، و لا یحیطون به علما.
و قد روی فی الإرشاد، و الإحتجاج، علی ما فی البحار عن الشعبی عن أمیر المؤمنین (ع) فی کلام له: إن الله أجل من أن یحتجب عن شی‌ء أو یحتجب عنه شی‌ء.
و فی التوحید، عن موسی بن جعفر (ع) فی کلام له: لیس بینه و بین خلقه حجاب غیر خلقه- احتجب بغیر حجاب محجوب- و استتر بغیر ستر مستور لا إله إلا هو الکبیر المتعال.
و فی التوحید، مسندا عن عبد الأعلی عن الصادق (ع) فی حدیث: و من زعم أنه یعرف الله بحجاب أو بصورة أو بمثال- فهو مشرک لأن الحجاب و الصورة و المثال غیره، و إنما هو واحد موحد فکیف یوحد من زعم أنه یوحده بغیره- إنما عرف الله من عرفه بالله فمن لم یعرفه به- فلیس یعرفه إنما یعرف غیره 
، الحدیث. و الأخبار المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) فی معنی ما قدمناه کثیرة جدا لعل الله یوفقنا لإیرادها و شرحها فی ما سیأتی إن شاء الله العزیز من تفسیر سورة الأعراف.
فقد تحصل أن النظر فی آیات الأنفس أنفس و أغلی قیمة و أنه هو المنتج لحقیقة المعرفة فحسب، و علی هذا فعده (ع) إیاها أنفع المعرفتین لا معرفة متعینة إنما هو
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لأن العامة من الناس قاصرون عن نیلها، و قد أطبق الکتاب و السنة و جرت السیرة الطاهرة النبویة و سیرة أهل بیته الطاهرین علی قبول من آمن بالله عن نظر آفاقی و هو النظر الشائع بین المؤمنین فالطریقان نافعان جمیعا لکن النفع فی طریق النفس أتم و أغزر.
و فی الدرر و الغرر، عن علی (ع) قال: العارف من عرف نفسه فأعتقها و نزهها عن کل ما یبعدها.
أقول: أی أعتقها عن إسارة الهوی و رقیة الشهوات.
و فیه، عنه (ع) قال: أعظم الجهل جهل الإنسان أمر نفسه.
و فیه، عنه (ع): قال: أعظم الحکمة معرفة الإنسان نفسه.
و فیه، عنه (ع): قال: أکثر الناس معرفة لنفسه أخوفهم لربه.
أقول: و ذلک لکونه أعلمهم بربه و أعرفهم به، و قد قال الله سبحانه: «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ.
و فیه، عنه (ع): قال: أفضل العقل معرفة المرء بنفسه فمن عرف نفسه عقل، و من جهلها ضل.
و فیه، عنه (ع): قال: عجبت لمن ینشد ضالته، و قد أضل نفسه فلا یطلبها.
و فیه، عنه (ع) قال: عجبت لمن یجهل نفسه کیف یعرف ربه؟.
و فیه، عنه (ع): قال: غایة المعرفة أن یعرف المرء نفسه.
أقول: و قد تقدم وجه کونها غایة المعرفة فإنها المعرفة حقیقة.
و فیه، عنه (ع) قال: کیف یعرف غیره من یجهل نفسه.
و فیه، عنه (ع): قال: کفی بالمرء معرفة أن یعرف نفسه، و کفی بالمرء جهلا أن یجهل نفسه.
و فیه، عنه (ع): قال: من عرف نفسه تجرد.
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أقول: أی تجرد عن علائق الدنیا، أو تجرد عن الناس بالاعتزال عنهم أو تجرد عن کل شی‌ء بالإخلاص لله.
و فیه، عنه (ع): قال: من عرف نفسه جاهدها و من جهل نفسه أهملها.
و فیه، عنه (ع): قال: من عرف نفسه جل أمره.
و فیه، عنه (ع): قال: من عرف نفسه کان لغیره أعرف- و من جهل نفسه کان بغیره أجهل.
و فیه، عنه (ع): قال: من عرف نفسه فقد انتهی إلی غایة کل معرفة و علم.
و فیه، عنه (ع): قال: من لم یعرف نفسه بعد عن سبیل النجاة، و خبط فی الضلال و الجهالات.
و فیه، عنه (ع): قال: معرفة النفس أنفع المعارف.
و فیه، عنه (ع): قال: نال الفوز الأکبر من ظفر بمعرفة النفس.
و فیه، عنه (ع): قال: لا تجهل نفسک فإن الجاهل معرفة نفسه جاهل بکل شی‌ء.
و فی تحف العقول، عن الصادق (ع) فی حدیث: من زعم أنه یعرف الله بتوهم القلوب فهو مشرک، و من زعم أنه یعرف الله بالاسم دون المعنی- فقد أقر بالطعن لأن الاسم محدث، و من زعم أنه یعبد الاسم و المعنی- فقد جعل مع الله شریکا، و من زعم أنه یعبد بالصفة لا بالإدراک- فقد أحال علی غائب، و من زعم أنه یضیف الموصوف إلی الصفة- فقد صغر بالکبیر، و ما قدروا الله حق قدره.
قیل له: فکیف سبیل التوحید؟ قال: باب البحث ممکن و طلب المخرج موجود- إن معرفة عین الشاهد قبل صفته، و معرفة صفة الغائب قبل عینه.
قیل: و کیف یعرف عین الشاهد قبل صفته؟ قال: تعرفه و تعلم علمه، و تعرف نفسک به و لا تعرف نفسک من نفسک، و تعلم أن ما فیه له و به کما قالوا لیوسف: «إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ»- قال: «أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی»- فعرفوه به و لم یعرفوه بغیره، و لا أثبتوه 
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من أنفسهم بتوهم القلوب 
، الحدیث.
أقول: قد أوضحنا فی ذیل 
قوله (ع) المعرفة بالنفس أنفع المعرفتین 
(الروایة الثانیة من الباب) أن الإنسان إذا اشتغل بآیة نفسه و خلا بها عن غیرها انقطع إلی ربه من کل شی‌ء، و عقب ذلک معرفة ربه معرفة بلا توسیط وسط، و علما بلا تسبیب سبب إذ الانقطاع یرفع کل حجاب مضروب، و عند ذلک یذهل الإنسان بمشاهدة ساحة العظمة و الکبریاء عن نفسه، و أحری بهذه المعرفة أن تسمی معرفة الله بالله.
و انکشف له عند ذلک من حقیقة نفسه أنها الفقیرة إلی الله سبحانه المملوکة له ملکا لا تستقل بشی‌ء دونه، و هذا هو المراد بقوله (ع): «تعرف نفسک به، و لا تعرف نفسک بنفسک من نفسک، و تعلم أن ما فیه له و به».
و فی هذا المعنی 
ما رواه المسعودی فی إثبات الوصیة، عن أمیر المؤمنین (ع) قال فی خطبة له: «فسبحانک ملأت کل شی‌ء و باینت کل شی‌ء- فأنت لا یفقدک شی‌ء و أنت الفعال لما تشاء- تبارکت یا من کل مدرک من خلقه، و کل محدود من صنعه.
- إلی أن قال- سبحانک أی عین تقوم نصب بهاء نورک، و ترقی إلی نور ضیاء قدرتک، و أی فهم یفهم ما دون ذلک إلا أبصار کشفت عنها الأغطیة، و هتکت عنها الحجب العمیة، فرقت أرواحها علی أطراف أجنحة الأرواح، فناجوک فی أرکانک، و ولجوا بین أنوار بهائک، و نظروا من مرتقی التربة إلی مستوی کبریائک، فسماهم أهل الملکوت زوارا، و دعاهم أهل الجبروت عمارا».
و فی البحار، عن إرشاد الدیلمی،- و ذکر بعد ذلک سندین لهذا الحدیث- و فیه: «فمن عمل برضائی ألزمه ثلاث خصال: أعرفه شکرا لا یخالطه الجهل- و ذکرا لا یخالطه النسیان، و محبة لا یؤثر علی محبتی محبة المخلوقین.
فإذا أحبنی أحببته، و أفتح عین قلبه إلی جلالی، و لا أخفی علیه خاصة خلقی، و أناجیه فی ظلم اللیل و نور النهار- حتی ینقطع حدیثه مع المخلوقین و مجالسته معهم، و أسمعه کلامی و کلام ملائکتی، و أعرفه السر الذی سترته عن خلقی، و ألبسه الحیاء حتی یستحیی منه الخلق کلهم، و یمشی علی الأرض مغفورا له، و أجعل قلبه واعیا
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و بصیرا، و لا أخفی علیه شیئا من جنة و لا نار، و أعرفه ما یمر علی الناس فی القیامة من الهول و الشدة، و ما أحاسب به الأغنیاء و الفقراء- و الجهال و العلماء، و أنومه فی قبره و أنزل علیه منکرا و نکیرا حتی یسألاه، و لا یری غم الموت و ظلمة القبر و اللحد و هول المطلع، ثم أنصب له میزانه و أنشر دیوانه، ثم أضع کتابه فی یمینه فیقرؤه منشورا- ثم لا أجعل بینی و بینه ترجمانا، فهذه صفات المحبین.
یا أحمد اجعل همک هما واحدا، و اجعل لسانک لسانا واحدا، و اجعل بدنک حیا لا یغفل أبدا، من یغفل عنی لا أبالی بأی واد هلک».
و الروایات الثلاثة الأخیرة و إن لم یکن من أخبار هذا البحث المعقود علی الاستقامة إلا أنا إنما أوردناها لیقضی الناقد البصیر بما قدمناه من أن المعرفة الحقیقیة لا تستوفی بالعلم الفکری حق استیفائها فإن الروایات تذکر أمورا من المواهب الإلهیة المخصوصة بأولیائه لا ینتجها السیر الفکری البتة.
و هی أخبار مستقیمة صحیحة تشهد علی صحتها الکتاب الإلهی علی ما سنبین ذلک فیما سیوافیک من تفسیر سورة الأعراف إن شاء الله العزیز.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ» (الآیة)، قال: قال (ع): أصلحوا أنفسکم- و لا تتبعوا عورات الناس- و لا تذکروهم فإنه لا یضرکم ضلالتهم إذا أنتم صالحون.
أقول: و الروایة منطبقة علی ما قدمناه فی البیان السابق أن الآیة متوجهة إلی النهی عن التعرض لإصلاح حال الناس أزید من متعارف الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر، و لیست مسوقة للترخیص فی ترک فریضة الدعوة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر.
و فی نهج البیان، عن: الصادق (ع) أنه قال: نزلت هذه الآیة فی التقیة.
أقول: مفاد الروایة أن الآیة خاصة بصورة التقیة من أهل الضلال فی الدعوة إلی الحق و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر لمکان اشتراط ذلک شرعا بعدم التقیة، و قد تقدم فی البیان السابق أن ظاهر الآیة لا تساعد علی ذلک.
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و قد روی فی الدر المنثور، عن مفسری السلف قول جمع منهم بذلک کابن مسعود و ابن عمر و أبی بن کعب و ابن عباس و مکحول، و ما روی فی ذلک من الروایات عن النبی ص غیر دالة علی ذلک.
و هی ما
عن الترمذی و صححه و ابن ماجة و ابن جریر و البغوی فی معجمه و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و أبی الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و صححه و البیهقی فی الشعب عن أبی أمیة الشعبانی قال": أتیت أبا ثعلبة الخشنی فقلت له: کیف تصنع هذه الآیة؟ قال: أیة آیة؟ قال: «1» قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ- لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» قال: أما و الله لقد سألت عنها خبیرا سألت عنها رسول الله ص- قال: بل ائتمروا بالمعروف و تناهوا عن المنکر- حتی إذا رأیت شحا مطاعا، و هوی متبعا، و دنیا مؤثرة، و إعجاب کل ذی رأی برأیه- فعلیک بخاصة نفسک و دع عنک أمر العوام- فإن من ورائکم أیام الصبر، الصابر فیهن کالقابض علی الجمر، للعامل فیهن مثل أجر خمسین رجلا یعملون مثل عملکم.
أقول: و فی هذا المعنی ما رواه ابن مردویه عن معاذ بن جبل عنه (ص)، و الروایة إنما تدل علی أن الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر لم یرتفعا بالآیة.
و فی الدر المنثور،: أخرج أحمد و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه عن أبی عامر الأشعری: أنه کان فیهم شی‌ء فاحتبس علی رسول الله ص- ثم أتاه فقال: ما حبسک؟ قال: یا رسول الله قرأت هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ- لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» قال: فقال له النبی ص: أین ذهبتم؟ إنما هی: لا یضرکم من ضل من الکفار إذا اهتدیتم.
أقول: و الروایة کما تری تخص الأمر فی الآیة بالترخیص فی ترک دعوة الکفار إلی الحق و تصرفها عن الترخیص فی ترک الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر فی الفروع مع أن آیات وجوب الدعوة و ما یتبعها من آیات الجهاد و نحوها لا تقصر فی الإباء عن ذلک عن آیات الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر.
______________________________
(1) قلت. ظ
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و فیه،: أخرج ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال: ذکرت هذه الآیة عند رسول الله ص قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ- لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ»- فقال نبی الله ص: لم یجی‌ء تأویلها، لا یجی‌ء تأویلها حتی یهبط عیسی بن مریم (ع).
أقول: و الکلام فی الروایة نظیر الکلام فیما تقدم.
و فیه،: أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن حذیفة": فی قوله: «عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ» قال: إذا أمرتم بالمعروف و نهیتم عن المنکر).
أقول: و هو معنی معتدل مآله إلی ما ذکرناه، و روی مثله عن سعید بن المسیب.



(بحث علمی) [عرفان النفس فی تسعة فصول 

ملفق من إشارات تاریخیة و أبحاث أخر نفسیة و غیر ذلک فی فصول:
1- لم یزل الإنسان فیما نعلم- حتی الإنسان الأولی- یقول فی بعض قوله: «أنا» و «نفسی» یحکی به عن حقیقة من الحقائق الکونیة و هو لا محالة یدری ما یقول و یعلم ما یرید غیر أن انصراف همه إلی تعبئة أرکان الحیاة البدنیة و اشتغاله بالأعمال الجسمیة لرفع الحوائج المادیة یصرفه عن التعمق فی أمر هذه النفس المحکی عنها بقوله: «أنا» و «نفسی» و ربما ألقی ذلک فی وهمه أن ذلک هو البدن لا غیر.
و ربما وجد الإنسان أن الفارق بین الحی و المیت بحسب ظهور الحس هو النفس الذی یتنفس به الإنسان ما دام حیا فإذا فقده أو سد علیه مجاریه عاد میتا لا یشعر بشی‌ء و بطل وجوده و انعدمت شخصیته و إنیته فأذعن أن النفس هو النفس (محرکة) و هو الریح أو نوع خاص من الریح فسماه لذلک روحا، و قضی أن الإنسان هو المجموع من الروح و البدن.
أو رأی أن الحس و الحرکة البدنیین کأنهما رهینا ما یحتبس فی البدن من الدم الساری فی أعضائه أو الجاری فی عروقه من شرائین و أوردة و أن الحیاة التی ترتحل الإنسانیة بارتحالها متعلقة بهذا المائع الأحمر وجودا و عدما فحکم بأن النفس هو الدم 
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فسمی النفس دما بل الدم نفسا سائلة أو غیر سائلة.
و ربما دعا الإنسان ما یشاهده من أمر النطفة أن المنی حینما یلتقمه الرحم و یطرؤه التطور الکونی طورا بعد طور هو الذی یصیر إنسانا، أن یذهب إلی أن النفس الإنسانیة هی الأجزاء الأصلیة المجتمعة فی النطفة، و هی باقیة فی البنیة البدنیة مدی الحیاة، و ربما ذهب الذاهب إلی أنها مصونة عن التغیر و البطلان، و أن الإنسانیة باقیة ببقائها لا تنالها ید الحدثان و لا أنها تقبل البطلان و الانعدام مع أن النفس الإنسانیة لو کانت هذه الأجزاء المنعوتة سواء اشترطنا فیها الاجتماع علی هیئة خاصة أو لم نشترط استلزم ذلک القول بمحالات کثیرة مذکورة فی محله.
فهذه الأقاویل و أمثالها لا تنافی ما یناله الإنسان و هو إنسان من حقیقة قوله:
«أنا» و «نفسی» و لا یخطئ فیه البتة إذ لیس من البعید أن نکون ندرک حقیقة من الحقائق الکونیة إجمالا إدراکا غیر خاطئ ثم نأخذ فی البحث عن هویته و واقع أمره تفصیلا فنخطئ فیه عند ذاک؛ فهناک موضوعات علمیة کثیرة کالمحسوسات الظاهریة أو الباطنیة نشاهدها مشاهدة عیان- علی الرغم من السوفسطائیین و الشکاکین- ثم العلماء لا یزالون یختلفون فی أمرها خلفا عن سلف.
و کذلک العامة من غیر أهل البحث یشاهدون من أنفسهم ما یشاهده الخاصة من غیر فرق البتة و هم علی جهل من أمر تفصیله عاجزون عن تفسیر خصوصیات وجوده.
و بالجملة مما لا ریب فیه أن الإنسان فی جمیع أحیان وجوده یشاهد أمرا غیر خارج منه یعبر عنه بأنا و نفسی، و إذا لطف نظره و تعمق خائضا فیما یجده فی مشاهدته هذه وجده شیئا علی خلاف ما یجده من الأمور الجسمانیة القابلة للتغیر و الانقسام و الاقتران بالمکان و الزمان، و وجده غیر هذا البدن المادی المحکوم بأحکام المادة بأعضائه و أجزائه فإنه ربما نسی أی عضو من أعضائه أو غفل عن جمیع بدنه و هو لا ینسی نفسه و لا یغفل عنها، دع عنک ما ربما تقوله: نسیت نفسی، غفلت عن نفسی، ذهلت عن نفسی فهذه مجازات عن عنایات نفسانیة مختلفة، أ لا تری أنک تسند النسیان و الغفلة و الذهول حینئذ إلی نفسک و تحکم بأن نفسک الشاعرة شعرت بأمر و غفلت عن أمر تسمیه نفسک کالبدن و نحوه؟.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 180
و دع عنک ما ربما یتوهم أن المغمی علیه یغفل عن ذاته و نفسه فإن الذی یجده هذا الإنسان بعد انقضاء حال الإغماء أنه لا یذکر شعوره بنفسه حالة الإغماء لا أنه یذکر أنه کان غیر شاعر بها، و بین المعنیین فرق، و ربما یذکر بعض المغمی علیهم من حالة إغمائه شیئا بشبه الرؤیا التی نذکرها من حال المنام.
و کیف کان لا ینبغی الارتیاب فی أن الإنسان بما أنه إنسان لا یخلو عن هذا الشعور النفسی الذی یمثل له حقیقة نفسه التی یعبر عنها بأنا، و لو أنه استأنس قلیل استیناس بما یشاهده من نفسه علی انصراف من التقسم إلی مشاغله البدنیة و أمانیه المادیة قضی بما تقدم أن نفسه أمر مغایر لسنخ المادة و المادیات لما یشاهد من مغایرة خواص نفسه و آثارها لخواص الأمور المادیة و آثارها.
غیر أن الاشتغال بالمشاغل الیومیة و صرف الهم إلی أمانی الحیاة المادیة و رفع الحوائج البدنیة یدعوه إلی إهمال الأمر و الإذعان بشی‌ء من تلک الآراء الساذجة الأبجدیة و الوقف علی إجمال المشاهدة.
2- الفرد العادی من الإنسان و إن کان شغله هم الغذاء و المسکن و الملبس و المنکح عن الغور فی حقیقة نفسه و البحث فی زوایا ذاته، لکن الحوادث المختلفة الهاجمة علیه فی خلال أیام حیاته ربما لم تخل من عوامل توجهه إلی الانصراف عن غیره و الخلوة بنفسه کالخوف الشدید الذی تنزعج به النفس عن کل شی‌ء و ترجع إلی نفسها کالآخذة الممسکة علیها حذرا من الفناء و الزوال، و کالسرور و الترح الموجب لانجذاب النفس إلی ما تستلذ به، و کالغرام الشدید المنجر إلی الوله بالمحبوب المطلوب بحیث لا هم إلا همه، و کالاضطرار الشدید الذی ینقطع به الإنسان عن کل شی‌ء إلی نفسه؛ إلی غیر ذلک من العوامل الاتفاقیة.
هذه العوامل المختلفة و الأسباب المتنوعة ربما أدی الإنسان واحدا منها أو أزید من واحد إلی أن یتمثل عنده بعض ما لا یکاد تناله الحواس الظاهرة أو الفکرة الخالیة، کالواقع فی مکان مظلم موحش أدهشه الخوف علی نفسه فإنه یبصر أشیاء مخوفة أو یسمع أصواتا هائلة تهدده فی نفسه، و هو الذی ربما یسمونه غولا أو هاتفا أو جنا و نحو ذلک.
و ربما أحاط به الحب الشدید أو الحسرة و الأسف الشدیدان فحال بینه و بین 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 181
حواسه الظاهریة و رکز شعوره فیما یحبه أو یأسف علیه، فرأی فی حال المنام أو فی حال من الیقظة یشبه حالة المنام، أمورا مختلفة من الوقائع الماضیة أو الحوادث المستقبلة أو خبایا و خفایا تخفی علی حواس غیره.
و ربما کانت الإرادة إذا شفعت بالیقین و الإیمان الشدید و الإذعان الجازم تفعل أفعالا لا یقدر علیها الإنسان المتعارف، و لا أن الأسباب العادیة یسعها أن تهدی إلی ذلک.
فهذه حوادث جزئیة نادرة- بالنسبة إلی عامة الحوادث العادیة- تحدث عن حدوث عوامل مختلفة مرت الإشارة إلیها: أما أصل وقوعها فمما لیس کثیر حاجة إلی تجشم الاستدلال علیه فکل منا لا یخلو من أن یذکر من نفسه أو من غیره ما یشهد به، و أما أن السبب الحقیقی العامل فیها ما هی؟ فلیس هاهنا محل الاشتغال به.
و الذی یهمنا التنبه علیه هو أن هذه الأمور جمیعا تتوقف فی وقوعها علی نوع من انصراف النفس عن الاشتغال بالأمور الخارجة عنها- و خاصة اللذائذ الجسمانیة- و انعطافها إلی نفسها؛ و لذا کان الأساس فی جمیع الارتیاضات النفسانیة- علی تنوعها و تشتتها الخارج عن الإحصاء- هو مخالفة النفس فی الجملة، و لیس إلا لأن انکباب النفس علی مطاوعة هواها یصرفها عن الاشتغال بنفسها، و یهدیها إلی مشتهیاتها الخارجة؛ فیوزعها علیها و یقسم شعورها بینها، فتأخذ بها و تترک نفسها.
3- لا ینبغی لنا أن نشک فی أن العوامل الداعیة إلی هذه الآثار النفسانیة کما تتم لبعض الأفراد موقتا و فی أحایین یسیرة، ربما تتم لبعض آخر ثابتة مستمرة أو تمکث مکثا معتدا به فکثیرا ما نجد أشخاصا متزهدین عن الدنیا و لذائذها المادیة و مشتهیاتها الفانیة لا هم لهم إلا ترویض النفس و الاشتغال بسلوک طریق الباطن.
و لا ینبغی لنا أن نشک فی أن هذه المشغلة النفسیة لیست سنة مبتدعة فی زماننا هذا، فالنقل و الاعتبار یدلان علی أنها کانت من السنن الدائرة بین الناس، کلما رجعنا القهقری فهی من السنن اللازمة للإنسانیة إلی أقدم عهودها التی نزلت فی هذه الأرض علی ما نحسب.
4- البحث عن حال الأمم و التأمل فی سننهم و سیرهم و تحلیل عقائدهم و أعمالهم یفید أن الاشتغال بمعرفة النفس علی طرقها المختلفة للحصول علی عجائب آثارها، کان 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 182
دائرا بینهم بل مهمة نفیسة تبذل دونها أنفس الأوقات و أغلی الأثمان منذ أقدم الأعصار.
و من الدلیل علیه أن الأقوام الهمجیة الساکنة فی أطراف المعمورة، کإفریقیة و غیرها و یوجد بینهم حتی الیوم بقایا من أساطیر السحر و الکهانة و الإذعان بحقیقتهما و أصابتهما.
و الاعتبار الدقیق فیما نقل إلینا من المذاهب و الأدیان القدیمة کالبرهمانیة و البوذیة و الصائبة و المانویة و المجوسیة و الیهودیة و النصرانیة و الإسلام، کل ذلک یعطی أن المهمة معرفة النفس و الحصول علی آثارها تسربا عمیقا فیها و إن کانت مختلفة فی وصفها و تلقینها و تقویمها.
فالبرهمانیة- و هی مذهب هند القدیم- و إن کانت تخالف الأدیان الکتابیة فی التوحید و أمر النبوة غیر أنها تدعو إلی تزکیة النفس و تطهیر السر و خاصة للبراهمة أنفسهم.
نقل عن البیرونی فی کتاب ما للهند من مقولة قال: عمر البرهمن بعد مضی سبع سنین منه منقسم لأربعة أقسام:
فأول القسم الأول هی السنة الثامنة یجتمع إلیه البراهمة لتنبیهه و تعریفه الواجبات علیه، و توصیته بالتزامها و اعتناقها ما دام حیا.
قال: و قد دخل فی القسم الأول إلی «1» السنة الخامسة و العشرین من سنه إلی السنة الثامنة و الأربعین، فیجب علیه فیها أن یتزهد و یجعل الأرض وطاءه، و یقبل علی تعلم «بیذ» و تفسیره علم الکلام و الشریعة من أستاذ یخدمه آناء لیله و نهاره، و یغتسل کل یوم ثلاث مرات، و یقدم قربان النار فی طرفی النهار، و یسجد لأستاذه بعد القربان، و یصوم یوما و یفطر یوما مع الامتناع عن اللحم أصلا، و یکون مقامه فی دار الأستاذ، و یخرج منها السؤال و الکدیة من خمسة بیوت فقط کل یوم مرة عند الظهیرة أو المساء، فما وجد من صدقة وضعه بین یدی أستاذه لیتخیر منه ما یرید ثم یأذن له فی الباقی فیتقوت بما فضل منه، و یحمل إلی النار حطبها، فالنار عندهم معظمة و الأنوار مقتربة.
و کذلک عند سائر الأمم فقد کانوا یرون تقبل القربان بنزول النار علیها، و لم یثنهم 
______________________________
(1) من ظ.
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عنها عبادة أصنام أو کواکب أو بقر أو حمیر أو صور.
قال: و أما القسم الثانی فهو من السنة الخامسة و العشرین إلی الخمسین أو إلی السبعین، و فیه یأذن له الأستاذ فی التأهل فیتزوج و یقصد النسل. و ذکر کیفیة معاشرته أهله و الناس و ارتزاقه و سیرته.
ثم قال: و أما القسم الثالث فهو من الخمسین إلی الخامسة و السبعین أو إلی التسعین، و فی هذا القسم یتزهد و یخرج من زخاری الحیاة و یسلم زوجه إلی أولاده إن لم تصحبه إلی الصحاری، و یستمر خارج العمران علی سیرته فی القسم الأول، و لا یستکن تحت سقف، و لا یلبس إلا ما یواری سوأته من لحاء الشجر، و لا ینام إلا علی الأرض بغیر وطاء، و لا یتغذی إلا بالثمار و النبات و أصوله، و یطول الشعر و لا یدهن.
قال: و أما القسم الرابع فهو إلی آخر العمر یلبس فیه لباسا أحمر، و یأخذ بیده قضیبا، و یقبل علی الفکر و تجرید القلب من الصداقات و العداوات، و یرفض الشهوة و الحرص و الغضب، و لا یصاحب أحدا البتة.
فإن قصد موضعا ذا فضل طلبا للثواب لم یقم فی طریقه فی قریة أکثر من یوم، و فی بلد أکثر من خمسة أیام، و إن دفع له أحد شیئا لم یترک منه للغد بقیة، و لیس له إلا الدءوب علی شرائط الطریق المؤدی إلی الخلاص و الوصول إلی المقام الذی لا رجوع فیه إلی الدنیا، ثم ذکر الأحکام العامة التی یجب علی البرهمن العمل بها فی جمیع عمره، انتهی موضع الحاجة من کلامه.
و أما سائر الفرق المذهبیة من الهنود کالجوکیة أصحاب الأنفاس و الأوهام «1» و کأصحاب الروحانیات و أصحاب الحکمة و غیرهم، فلکل طائفة منهم ریاضات شاقة عملیة لا تخلو عن العزلة و تحریم اللذائذ الشهوانیة علی النفس.
و أما البوذیة فبناء مذهبهم علی تهذیب النفس و مخالفة هواها و تحریم لذائذها علیها للحصول علی حقیقة المعرفة، و قد کان هذا هو الطریقة التی سلکها بوذا نفسه فی حیاته، فالمنقول أنه کان من أبناء الملوک أو الرؤساء فرفض زخارف الحیاة، و هجر أریکة
______________________________
(1) و لیرجع فی تعرف حالهم إلی کتاب نفائس الفنون.
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العرش إلی غابة موحشة لزمها فی ریعان شبابه، و اعتزل الناس، و ترک التمتع بمزایا الحیاة، و أقبل علی ریاضة نفسه و التفکر فی أسرار الخلقة حتی قذفت المعرفة فی قلبه و سنه إذ ذاک ستة و ثلاثون و عند ذاک خرج إلی الناس فدعاهم إلی ترویض النفس و تحصیل المعرفة و لم یزل علی ذلک قریبا من أربع و أربعین سنة علی ما فی التواریخ.
و أما الصابئون و نعنی بهم أصحاب الروحانیات و أصنامها فهم و إن أنکروا أمر النبوة غیر أن لهم فی طریق الوصول إلی کمال المعرفة النفسانیة طرقا لا تختلف کثیرا عن طرق البراهمة و البوذیین، قالوا- علی ما فی الملل و النحل-: إن الواجب علینا أن نطهر نفوسنا عن دنس الشهوات الطبیعیة، و نهذب أخلاقنا عن علائق القوی الشهوانیة و الغضبیة حتی یحصل مناسبة ما بیننا و بین الروحانیات فنسأل حاجاتنا منهم، و نعرض أحوالنا علیهم، و نصبو فی جمیع أمورنا إلیهم، فیشفعون لنا إلی خالقنا و خالقهم و رازقنا و رازقهم، و هذا التطهیر لیس یحصل إلا باکتسابنا و ریاضتنا و فطامنا أنفسنا عن دنیئات الشهوات استمدادا من جهة الروحانیات، و الاستمداد هو التضرع و الابتهال بالدعوات، و إقامة الصلوات، و بذل الزکوات، و الصیام عن المطعومات و المشروبات، و تقریب القرابین و الذبائح، و تبخیر البخورات، و تعزیم العزائم فیحصل لنفوسنا استعداد و استمداد من غیر واسطة، انتهی.
و هؤلاء و إن اختلفوا فیما بین أنفسهم بعض الاختلاف فی العقائد العامة الراجعة إلی الخلق و الإیجاد لکنهم متفقو الرأی فی وجوب ترویض النفس للحصول علی کمال المعرفة و سعادة النشأة.
و أما المانویة من الثنویة فاستقرار مذهبهم علی کون النفس من عالم النور العلوی و هبوطها إلی هذه الشبکات المادیة المظلمة المسماة بالأبدان، و أن سعادتها و کمالها فی التخلص من دار الظلمة إلی ساحة النور إما اختیارا بالترویض النفسانی، و إما اضطرارا بالموت الطبیعی، معروف.
و أما أهل الکتاب و نعنی بهم الیهود و النصاری و المجوس فکتبهم المقدسة و هی العهد العتیق و العهد الجدید و أوستا مشحونة بالدعوة إلی إصلاح النفس و تهذیبها و مخالفة هواها.
و لا تزال کتب العهدین تذکر الزهد فی الدنیا و الاشتغال بتطهیر السر، و لا یزال 
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یتربی بینهم جم غفیر من الزهاد و تارکی الدنیا جیلا بعد جیل، و خاصة النصاری فإن من سننهم المتبعة الرهبانیة.
و قد ذکر أمر رهبانیتهم فی القرآن الشریف قال تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ»: المائدة: 82 و قال تعالی: «وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ إِلَّا ابْتِغاءَ رِضْوانِ اللَّهِ فَما رَعَوْها حَقَّ رِعایَتِها»: الحدید: 27، کما ذکر المتعبدون من الیهود فی قوله: «لَیْسُوا سَواءً مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ أُمَّةٌ قائِمَةٌ یَتْلُونَ آیاتِ اللَّهِ آناءَ اللَّیْلِ وَ هُمْ یَسْجُدُونَ، یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ أُولئِکَ مِنَ الصَّالِحِینَ»: آل عمران: 114.
و أما الفرق المختلفة من أصحاب الارتیاضات و الأعمال النفسیة کأصحاب السحر و السیمیاء و أصحاب الطلسمات و تسخیر الأرواح و الجن و روحانیات الحروف و الکواکب و غیرها و أصحاب الإحضار و تسخیر النفوس، فلکل منهم ارتیاضات نفسیة خاصة تنتج نوعا من السلطة علی أمر النفس. «1» و جملة الأمر علی ما یتحصل من جمیع ما مر: أن الوجهة الأخیرة لجمیع أرباب الأدیان و المذاهب و الأعمال هو تهذیب النفس بترک هواها و الاشتغال بتطهیرها من شوب الأخلاق و الأحوال غیر المناسبة للمطلوب.
5- لعلک ترجع و تقول: إن الذی ثبت من سنن أرباب المذاهب و الطرق و سیرهم هو الزهد فی الدنیا و هو غیر مسألة معرفة النفس أو الاشتغال بأمر النفس بالمعنی الذی تقدم البحث عنه.
و بلفظ أوضح: الذی یندب إلیه الأدیان و المذاهب التی تدعو إلی العبودیة بنحو أن یتزهد الإنسان نوع تزهد فی الدنیا بإتیان الأعمال الصالحة و ترک الهوی و الآثام و رذائل الأخلاق لیتهیأ بذلک لأحسن الجزاء إما فی الآخرة کما یصرح به الأدیان النبویة کالیهودیة و النصرانیة و الإسلام أو فی الدنیا کما استقر علیه دین الوثنیة و مذهب 
______________________________
(1) راجع فی ذلک کتاب السر المکتوم للرازی و الذخیرة الإسکندریة و الکواکب السبعة للحکیم طمطم الهندی و رسالة السکاکی فی التخسیر و الدر المکتوم لابن عربی و کتب الأرواح و الإحضار المعمولة أخیرا و غیر ذلک،
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التناسخ و غیرهما.
فالمتعبد علی حسب الدستور الدینی یأتی بما ندب إلیه من نوع التزهد من غیر أن یخطر بباله أن هناک نفسا مجردة و أن لها نوعا من المعرفة، فیه سعادتها و کمال وجودها.
و کذلک الواحد من أصحاب الریاضات علی اختلاف طرقها و سننها إنما یرتاض بما یرتاض من مشاق الأعمال و لا هم له فی ذلک إلا حیازة المقام الموعود فیها و التسلط علی نتیجة العمل، کنفوذ الإرادة مثلا و هو فی غفلة من أمر النفس المذکور من حین یأخذ فی عمله إلی حین یختمه.
علی أن فی هؤلاء من لا یری فی النفس إلا أنها أمر مادی طبیعی کالدم أو الروح البخاری أو الأجزاء الأصلیة، و من یری أن النفس جسم لطیف مشاکل للبدن العنصری حال فیه، و هو الحامل للحیاة فکیف یسوغ القول بکون الجمیع یرومون بذلک أمر معرفة النفس؟.
لکنه ینبغی لک أن تتذکر ما تقدم ذکره أن الإنسان فی جمیع هذه المواقف التی یأتی فیها بأعمال تصرف النفس عن الاشتغال بالأمور الخارجیة و التمتعات المتفننة المادیة إلی نفسها للحصول علی خواص و آثار لا توصل إلیها الأسباب المادیة و العوامل الطبیعیة العادیة، لا یرید إلا الانفصال عن العلل و الأسباب الخارجیة، و الاستقلال بنفسه للحصول علی نتائج خاصة لا سبیل للعوامل المادیة العادیة إلیها.
فالمتدین المتزهد فی دینه یری أن من الواجب الإنسانی أن یختار لنفسه سعادته الحقیقیة و هی الحیاة الطیبة الأخرویة عند المنتحلین بالمعاد، و الحیاة السعیدة الدنیویة التی تجمع له الخیر و تدفع عنه الشر عند المنکرین له کالوثنیة و أصحاب التناسخ، ثم یری أن الاسترسال فی التمتعات الحیوانیة لا تحوز له سعادته، و لا تسلک به إلی غرضه؛ فلا محیص له عن رفض الهوی و ترک الانطلاق إلی کل ما تتهوسه نفسه بأسبابها العادیة فی الجملة، و الانجذاب إلی سبب أو أسباب فوق الأسباب المادیة العادیة بالتقرب إلیه و الاتصال به، و أن هذا التقرب و الاتصال إنما یتأتی بالخضوع له و التسلیم لأمره و ذلک أمر روحی نفسانی لا ینحفظ إلا بأعمال و تروک بدنیة، و هذه هی العبادة الدینیة من صلاة و نسک أو ما یرجع إلی ذلک.
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فالأعمال و المجاهدات و الارتیاضات الدینیة ترجع جمیعا إلی نوع من الاشتغال بأمر النفس، و الإنسان یری بالفطرة أنه لا یأخذ شیئا و لا یترک شیئا إلا لنفع نفسه، و قد تقدم أن الإنسان لا یخلو، و لا لحظة من لحظات وجوده من مشاهدة نفسه و حضور ذاته و أنه لا یخطئ فی شعوره هذا البتة، و إن أخطأ فإنما یخطئ فی تفسیره بحسب الرأی النظری و البحث الفکری؛ فظهر بهذا البیان أن الأدیان و المذاهب علی اختلاف سننها و طرقها لا تروم إلا الاشتغال بأمر النفس فی الجملة، سواء علم بذلک المنتحلون بها أم لم یعلموا.
و کذلک الواحد من أصحاب الریاضات و المجاهدات و إن لم یکن منتحلا بدیلا و لا مؤمنا بأمر حقیقة النفس لا یقصد بنوع ریاضته التی یرتاض بها إلا الحصول علی نتیجتها الموعودة له، و لیست النتیجة الموعودة مرتبطة بالأعمال و التروک التی یأتی بها ارتباطا طبیعیا نظیر الارتباط الواقع بین الأسباب الطبیعیة و مسبباتها، بل هو ارتباط إرادی غیر مادی متعلق بشعور المرتاض و إرادته المحفوظین بنوع العمل الذی یأتی به، دائر بین نفس المرتاض و بین النتیجة الموعودة؛ فحقیقة الریاضة المذکورة هی تأیید النفس و تکمیلها فی شعورها و إرادتها للنتیجة المطلوبة، و إن شئت قلت: أثر الریاضة أن تحصل للنفس حالة العلم بأن المطلوب مقدور لها فإذا صحت الریاضة و تمت صارت بحیث لو أرادت المطلوب مطلقا أو أرادته علی شرائط خاصة کإحضار الروح للصبی غیر المراهق فی المرآة حصل المطلوب.
و إلی هذا الباب یرجع معنی 
ما روی: «أنه ذکر عند النبی ص: أن بعض أصحاب عیسی (ع) کان یمشی علی الماء- فقال (ص): لو کان یقینه أشد من ذلک لمشی علی الهواء»
فالحدیث- کما تری- یؤمئ إلی أن الأمر یدور مدار الیقین بالله سبحانه و إمحاء الأسباب الکونیة عن الاستقلال فی التأثیر، فإلی أی مبلغ بلغ رکون الإنسان إلی القدرة المطلقة الإلهیة انقادت له الأشیاء علی قدره، فافهم ذلک.
و من أجمع القول فی هذا الشأن 
قول الصادق (ع): ما ضعف بدن عما قویت علیه النیة
، و قال (ص) فی الحدیث المتواتر: «إنما الأعمال بالنیات».
فقد تبین أن الآثار الدینیة للأعمال و العبادات و کذلک آثار الریاضات و المجاهدات إنما تستقر الرابطة بینها و بین النفس الإنسانیة بشئونها الباطنیة، فالاشتغال بشی‌ء منها
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اشتغال بأمر النفس.
و من زعم أن رابطة السببیة و المسببیة إنما هی بین أجساد هذه الأعمال و بین الغایات الأخرویة مثلا من روح و ریحان و جنة نعیم، أو بینها و بین الغایات الدنیویة الغریبة التی لا تعمل الأسباب الطبیعیة فیها، کالتصرف فی إدراکات النفوس و أنواع إرادتها و التحریکات من غیر محرک و الاطلاع علی الضمائر و الحوادث المستقبلة و الاتصال بالروحانیات و الأرواح و نحو ذلک، أو زعم أن العمل یستتبع الأثر من غیر رابطة حقیقیة أو بمجرد إرادة إلهیة من غیر مخصص فقد غر نفسه.
6- إیاک أن یشتبه علیک الأمر فتستنتج من الأبحاث السابقة أن الدین هو العرفان و التصوف أعنی معرفة النفس کما توهمه بعض الباحثین من المادیین فقسم المسلک الحیوی الدائر بین الناس إلی قسمین: المادیة و العرفان و هو الدین.
و ذلک أن الذی یعقد علیه الدین أن للإنسان سعادة حقیقیة لیس ینالها إلا بالخضوع لما فوق الطبیعة و رفض الاقتصار علی التمتعات المادیة، و قد أنتجت الأبحاث السابقة:
أن الأدیان أیا ما کانت من حق أو باطل تستعمل فی تربیة الناس و سوقهم إلی السعادة التی تعدهم إیاها و تدعوهم إلیها إصلاح النفس و تهذیبها إصلاحا و تهذیبا یناسب المطلوب، و أین هذا من کون عرفان النفس هو الدین.
فالدین یدعو إلی عبادة الإله سبحانه من غیر واسطة أو بواسطة الشفعاء و الشرکاء لأن فیها السعادة الإنسانیة و الحیاة الطیبة التی لا بغیة للإنسان دونها، و لا ینالها الإنسان و لن ینالها إلا بنفس طاهرة مطهرة من ألواث التعلق بالمادیات و التمتعات المرسلة الحیوانیة، فمست الحاجة إلی أن یدرج فی أجزاء دعوته إصلاح النفس و تطهیرها لیستعد المنتحل به المتربی فی حجره للتلبس بالخیر و السعادة، و لا یکون کمن یتناول الشی‌ء بإحدی یدیه و یدفعه بالأخری، فالدین أمر و عرفان النفس أمر آخر وراءه، و إن استلزم الدین العرفان نوعا من الاستلزام.
و بنظیر البیان یتبین أن طرق الریاضة و المجاهدة المسلوکة لمقاصد متنوعة غریبة عن العادة أیضا غیر عرفان النفس و إن ارتبط البعض بالبعض نحوا من الارتباط.
نعم لنا أن نقضی بأمر و هو أن عرفان النفس بأی طریق من الطرق فرض السلوک 
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إلیه إنما هو أمر مأخوذ من الدین کما أن البحث البالغ الحر یعطی أن الأدیان علی اختلافها و تشتتها إنما انشعبت هذه الانشعابات من دین واحد عریق تدعو إلیه الفطرة الإنسانیة و هو دین التوحید.
فإنا إذا راجعنا فطرتنا الساذجة بالإغماض عن التعصبات الطارئة علینا بالوراثة من أسلافنا أو بالسرایة من أمثالنا، لم نرتب فی أن العالم علی وحدته فی کثرته و ارتباط أجزائه فی عین تشتتها ینتهی إلی سبب واحد فوق الأسباب، و هو الحق الذی یجب الخضوع لجانبه و ترتیب السلوک الحیوی علی حسب تدبیره و تربیته، و هو الدین المبنی علی التوحید.
و التأمل العمیق فی جمیع الأدیان و النحل یعطی أنها مشتملة نوع اشتمال علی هذا الروح الحی حتی الوثنیة، و الثنویة و إنما وقع الاختلاف فی تطبیق السنة الدینیة علی هذا الأصل و الإصابة و الإخطاء فیه؛ فمن قائل مثلا: أنه أقرب إلینا من حبل الورید و هو معنا أینما کنا لیس لنا من دونه من ولی و لا شفیع فمن الواجب عبادته وحده من غیر إشراک، و من قائل: إن تسفل الإنسان الأرضی و خسة جوهره لا یدع له مخلصا إلی الاتصال بذاک الجناب، و أین التراب و رب الأرباب؟ فمن الواجب أن نتقرب إلی بعض عباده المکرمین المتجردین عن جلباب المادة الطاهرین المطهرین من ألواث الطبیعة و هم روحانیات الکواکب أو أرباب الأنواع أو المقربون من الإنسان و «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی .
و إذ کانوا غائبین عن حواسنا متعالین عن جهاتنا کان من الواجب أن نجسدهم بالأنصاب و الأصنام حتی یتم بذلک أمر التقرب العبادی، و علی هذا القیاس فی سائر الأدیان و الملل فلا نجد فی متونها إلا ما هو بحسب الحقیقة نحو توجیه لتوحید الإله عز اسمه.
و من المعلوم أن السنن الدائرة بین الناس و إن انشعبت أی انشعاب فرض و اختلفت أی اختلاف شدید فإنها تمیل إلی التوحد إذا رجعنا إلی سابق عهودها القهقری، و تنتهی بالأخرة إلی دین الفطرة الساذجة الإنسانیة و هو التوحید؛ فدین التوحید أبو الأدیان و هی أبناء له صالحة أو طالحة.
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ثم إن الدین الفطری إنما یعتبر أمر عرفان النفس لیتوصل به إلی السعادة الإنسانیة التی یدعو إلیها و هی معرفة الإله التی هی المطلوب الأخیر عنده، و بعبارة أخری الدین إنما یدعو إلی عرفان النفس دعوة طریقیة لا غائیة فإن الذوق الدینی لا یرتضی الاشتغال بأمر إلا فی سبیل العبودیة، و إن الدین عند الله الإسلام و لا یرضی لعباده الکفر فکیف یرضی بعرفان النفس إذا استقل بالمطلوبیة؟.
و من هنا یظهر أن العرفان ینتهی إلی أصل الدین الفطری إذ لیس هو بنفسه أمرا مستقلا یدعو إلیه الفطرة الإنسانیة حتی ینتهی فروعه و أغصانه إلی أصل واحد هو العرفان الفطری.
و یمکن أن یستأنس فی ذلک بأمر آخر و هو أن الإنسانیة و إن اندفعت بالفطرة إلی الاجتماع و المدنیة لإسعاد الحیاة، و أثبت النقل و البحث أن رجالا أو أقواما اجتماعیین دعوا إلی طرائق قومیة أو وضعوا سننا اجتماعیة، و أجروها بین أممهم کسنن القبائل و السنة الملوکیة و الدیمقراطیة و نحوها، و لم یثبت بنقل أو بحث أن یدعو إلی عرفان النفس و تهذیب أخلاقها أحد من غیر أهل الدین فی طول التاریخ البشری.
نعم من الممکن أن یکون بعض أصحاب هذه الطرق غیر الدینیة کأصحاب السحر و الأرواح و نحوهما إنما تنبه إلی هذا النوع من عرفان النفس من غیر طریق الدین لکن لا من جهة الفطرة إذ الفطرة لا حکم لها فی ذلک کما عرفت بل من جهة مشاهدة بعض الآثار النفسانیة الغریبة علی سبیل الاتفاق فتتوق نفسه إلی الظفر بمنزلة نفسانیة یملک بها أعمالا عجیبة و تصرفات فی الکون نادرة تستغربها النفوس فیدفعه هذا التوقان إلی البحث عنه و السلوک إلیه ثم السلوک بعد السلوک یمهد السبیل إلی المطلوب و یسهل الوعر منه.
7- یحکی عن کثیر من صلحائنا من أهل الدین أنهم نالوا فی خلال مجاهداتهم الدینیة کرامات خارقة للعادة و حوادث غریبة اختصوا بها من بین أمثالهم کتمثل أمور لأبصارهم غائبة عن أبصار غیرهم، و مشاهدة أشخاص أو وقائع لا یشاهدها حواس من دونهم من الناس، و استجابة للدعوة و شفاء المریض الذی لا مطمع لنجاح المداواة فیه، و النجاة من المخاطر و المهالک من غیر طریق العادة، و قد یتفق نظائر ذلک لغیر أهل الصلاح إذا کان ذا نیة صادقة و نفس منقطعة، فهؤلاء یرون ما یرون و هم علی غفلة من سببه القریب، و إنما یسندون ذلک إلی الله سبحانه من غیر توسیط وسط، و استناد
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الأمور إلیه تعالی، و إن کان حقا لا محیص عن الاعتراف به لکن نفی الأسباب المتوسطة مما لا مطمع فیه.
و ربما أحضر الروحی روح أحد من الناس فی مرآة أو ماء و نحوه بالتصرف فی نفس صبی- علی ما هو المتعارف- و هو کغیره یری أن الصبی إنما یبصره بالبصر الحسی، و أن بین أبصار سائر الناظرین و بین الروح المحضر حجابا مضروبا لو کشف عنه لکانوا مثل الصبی فی الظفر بمشاهدته.
و ربما وجدوا الأرواح المحضرة أنها تکذب فی أخبارها فیکون عجبا لأن عالم الأرواح عالم الطهارة و الصفاء لا سبیل للکذب و الفریة و الزور إلیه.
و ربما أحضروا روح إنسان حی فیستنطقونه بأسراره و ضمائره و صاحب الروح فی حالة الیقظة مشغول بأشغاله و حوائجه الیومیة لا خبر عنده من أن روحه محضر مستنطق یبث من القول ما لا یرضی هو ببثه.
و ربما نوم الإنسان تنویما مغناطیسیا ثم لقن بعمل حتی ینعم بقبوله فإذا أوقظ و مضی لشأنه أتی بالعمل الذی لقنه علی الشریطة التی أرید بها و هو غافل عما لقنوه و عن إنعامه بقبوله.
و بعض الروحیین لما شاهدوا صورا روحیة تماثل الصور الإنسانیة أو صور بعض الحیوان ظنوا أن هذه الصور فی عالم المادة و ظرف الطبیعة المتغیرة، و خاصة بعض من لا یری لغیر الأمر المادی وجودا، حتی حاول بعض هؤلاء أن یخترع أدوات صناعیة یصطاد بها الأرواح، کل ذلک استنادا منهم إلی فرضیة افترضوها فی النفس: أنها مبدأ مادی أو خاصة لمبدإ مادی یفعل بالشعور و الإرادة، مع أنهم لم یحلوا مشکلة الحیاة و الشعور حتی الیوم.
و نظیر هذه الفرضیة فرضیة من یری أن الروح جسم لطیف مشاکل للبدن العنصری فی هیئاته و أشکاله لما وجدوا أن الإنسان یری نفسه فی المنام و هو علی هیئته فی الیقظة، و ربما یمثل لأرباب المجاهدات صور أنفسهم قبالا خارج أبدانهم و هی مشاکلة للصورة البدنیة مشاکلة تامة، فحکموا أن الروح جسم لطیف حال فی البدن العنصری ما دام الإنسان حیا فإذا فارق البدن کان هو الموت.
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و قد فاتهم أن هذه صورة إدراکیة قائمة بشعور الإنسان نظیرة صورته التی یدرکها من بدنه، و نظیرة صور سائر الأشیاء الخارجة المنفصلة عن بدنه، و ربما تظهر هذه الصورة المنفصلة لبعض أرباب المجاهدة أکثر من واحدة أو فی هیئة غیر هیئة نفسه، و ربما یری نفسه عین نفس غیره من أفراد الناس، فإذا لم یحکموا فی هذه الصور المذکور أنها هی صورة الروح فجدیر بهم أن لا یحکموا فی الصورة الواحدة المشاکلة التی تتراءی لأرباب المجاهدات أنها صورة الروح.
و حقیقة الأمر أن هؤلاء نالوا شیئا من معارف النفس و فاتهم معرفة حقیقتها کما هی فأخطئوا فی تفسیر ما نالوه و ضلوا فی توجیه أمره، و الحق الذی یهدی إلیه البرهان و التجربة أن حقیقة النفس التی هی هذا الشعور المتعقل المحکی عنه بقولنا «إنا» أمر مغایر فی جوهره لهذه الأمور المادیة کما تقدم، و أن أقسام شعوره و أنواع إدراکاته من حس أو خیال أو تعقل من جهة کونها مدرکات إنما هی متقررة فی عالمه و ظرفه غیر الخواص الطبیعیة الحاصلة فی أعضاء الحس و الإدراک من البدن فإنها أفعال و انفعالات مادیة فاقدة فی نفسها للحیاة و الشعور، فهذه الأمور المشهودة الخاصة بالصلحاء و أرباب المجاهدات و الریاضات غیر خارجة عن حیطة نفوسهم، و إنما الشأن فی أن هذه المعلومات و المعارف کیف استقرت فی النفس و أین محلها منها؟ و أن للنفس سمة علیة لجمیع الحوادث و الأمور المرتبطة بها ارتباطا ما، فجمیع هذه الأمور الغریبة المطاوعة لأهل الریاضة و المجاهدة إنما ترتضع من إرادتهم و مشیئتهم، و الإرادة ناشئة من الشعور، فللشعور الإنسانی دخل فی جمیع الحوادث المرتبطة به و الأمور المماسة له.
8- فمن الحری أن نقسم المشتغلین بعرفان النفس فی الجملة إلی طائفتین: إحداهما المشتغلون بالاشتغال بإحراز شی‌ء من آثار النفس الغریبة الخارجة عن حومة المتعارف من الأسباب و المسببات المادیة، کأصحاب السحر و الطلسمات و أصحاب تسخیر روحانیات الکواکب و الموکلین علی الأمور و الجن و أرواح الآدمیین و أصحاب الدعوات و العزائم و نحو ذلک.
و الثانیة المشتغلون بمعرفة النفس بالانصراف عن الأمور الخارجة عنها و الانجذاب نحوها للغور فیها و مشاهدة جوهرها و شئونها کالمتصوفة علی اختلاف طبقاتهم و مسالکهم.
و لیس التصوف مما أبدعه المسلمون من عند أنفسهم لما أنه یوجد بین الأمم التی 
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تتقدمهم فی النشوء کالنصاری و غیرهم حتی الوثنیة من البرهمانیة و البوذیة، ففیهم من یسلک الطریقة حتی الیوم بل هی طریقة موروثة ورثوها من أسلافهم.
لکن لا بمعنی الأخذ و التقلید العادی کوراثة الناس ألوان المدنیة بعضهم من بعض و أمة منهم متأخرة من أمة منهم متقدمة کما جری علی ذلک عدة من الباحثین فی الأدیان و المذاهب؛ و ذلک لما عرفت فی الفصول السابقة أن دین الفطرة یهدی إلی الزهد و الزهد یرشد إلی عرفان النفس؛ فاستقرار الدین بین أمة و تمکنه من قلوبهم یعدهم و یهیؤهم لأن تنشأ بینهم طریقة عرفان النفس لا محالة، و یأخذ بها بعض من تمت فی حقه العوامل المقتضیة لذلک، فمکث الحیاة الدینیة فی أمة من الأمم برهة معتدا بها ینشئ بینهم هذه الطریقة لا محالة صحیحة أو فاسدة و إن انقطعوا عن غیرهم من الأمم الدینیة کل الانقطاع، و ما هذا شأنه لا ینبغی أن یعد من السنن الموروثة التی یأخذها جیل عن جیل.
9- ثم ینبغی أن نقسم أصحاب القسم الثانی من القسمین المتقدمین و هم أهل العرفان حقیقة إلی طائفتین:
فطائفة منهم یسلکون الطریقة لنفسها فیرزقون شیئا من معارفها من غیر أن یتم لهم تمام المعرفة لها لأنهم لما کانوا لا یریدون غیر النفس فهم فی غفلة عن أمر صانعها و هو الله عز اسمه الذی هو السبب الحق الآخذ بناصیة النفس فی وجودها و آثار وجودها و کیف یسع الإنسان تمام معرفة شی‌ء مع الذهول عن معرفة أسباب وجوده و خاصة السبب الذی هو سبب کل سبب؟ و هل هو إلا کمن یدعی معرفة السریر علی جهل منه بالنجار و قدومه و منشاره و غرضه فی صنعه إلی غیر ذلک من علل وجود السریر؟.
و من الحری بهذا النوع من معرفة النفس أن یسمی کهانة بما فی ذیله من الحصول علی شی‌ء من علوم النفس و آثارها.
و طائفة منهم یقصدون طریقة معرفة النفس لتکون ذریعة لهم إلی معرفة الرب تعالی، و طریقتهم هذه هی التی یرتضیها الدین فی الجملة و هی أن یشتغل الإنسان بمعرفة نفسه بما أنها آیة من آیات ربه و أقرب آیة، و تکون النفس طریقا مسلوکا و الله سبحانه 
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هو الغایة التی یسلک إلیها «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی .
و هؤلاء طوائف مختلفة ذووا مذاهب متشتتة فی الأمم و النحل، و لیس لنا کثیر خبرة بمذاهب غیر المسلمین منهم و طرائقهم التی یسلکونها، و أما المسلمون فطرقهم فیها کثیرة ربما أنهیت بحسب الأصول إلی خمس و عشرین سلسلة، تنشعب من کل سلسلة منها سلاسل جزئیة أخر، و قد استندوا فیها إلا فی واحدة إلی علی علیه أفضل السلام، و هناک رجال منهم لا ینتمون إلی واحدة من هذه السلاسل و یسمون الأویسیة (نسبة إلی أویس القرنی) و هناک آخرون منهم لا یتسمون باسم و لا یتظاهرون بشعار.
و لهم کتب و رسائل مسفورة ترجموا فیها عن سلاسلهم و طرقهم، و النوامیس و الآداب التی لهم و عن رجالهم، و ضبطوا فیها المنقول من مکاشفاتهم، و أعربوا فیها عن حججهم و مقاصدهم التی بنوها علیها، من أراد الوقوف علیها فلیراجعها. و أما البحث عن تفصیل الطرق و المسالک و تصحیح الصحیح و نقد الفاسد فله مقام آخر، و قد تقدم فی الجزء الخامس من هذا الکتاب بحث لا یخلو عن نفع فی هذا الباب، فهذه خلاصة ما أردنا إیراده من البحث المتعلق بمعنی معرفة النفس.
و اعلم أن عرفان النفس بغیة عملیة لا یحصل تمام المعرفة بها إلا من طریق السلوک العملی دون النظری، و أما علم النفس الذی دونه أرباب النظر من القدماء فلیس یغنی من ذلک شیئا، و کذلک فن النفس العملی الذی دونه المتأخرون حدیثا فإنما هو شعبة من فن الأخلاق علی ما دونه القدماء، و الله الهادی.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا شَهادَةُ بَیْنِکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ حِینَ الْوَصِیَّةِ اثْنانِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ إِنْ أَنْتُمْ ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ فَأَصابَتْکُمْ مُصِیبَةُ الْمَوْتِ تَحْبِسُونَهُما مِنْ بَعْدِ الصَّلاةِ فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ إِنِ ارْتَبْتُمْ لا نَشْتَرِی بِهِ ثَمَناً وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی وَ لا نَکْتُمُ شَهادَةَ اللَّهِ إِنَّا إِذاً لَمِنَ الْآثِمِینَ (106) فَإِنْ عُثِرَ عَلی أَنَّهُمَا اسْتَحَقَّا إِثْماً فَآخَرانِ یَقُومانِ مَقامَهُما مِنَ الَّذِینَ اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ لَشَهادَتُنا أَحَقُّ مِنْ شَهادَتِهِما وَ مَا اعْتَدَیْنا إِنَّا إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ (107) ذلِکَ أَدْنی أَنْ یَأْتُوا بِالشَّهادَةِ عَلی وَجْهِها أَوْ یَخافُوا أَنْ تُرَدَّ أَیْمانٌ بَعْدَ أَیْمانِهِمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اسْمَعُوا وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ (108) یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ قالُوا لا عِلْمَ لَنا إِنَّکَ أَنْتَ عَلاَّمُ الْغُیُوبِ (109)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 195
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الآیات الثلاث الأول فی الشهادة، و الأخیرة لا تخلو عن اتصال ما بها بحسب المعنی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا شَهادَةُ بَیْنِکُمْ» إلی آخر الآیتین، محصل مضمون الآیتین أن أحدهم إذا کان علی سفر فأراد أن یوصی فعلیه أن یشهد حین الوصیة شاهدین عدلین من المسلمین و إن لم یجد فشاهدین آخرین من غیر المسلمین من أهل الکتاب فإن ارتاب أولیاء المیت فی أمر الوصیة یحبس الشاهدان بعد الصلاة فیقسمان بالله علی صدقهما فیما یشهدان علیه و ترفع بذلک الخصومة، فإن اطلعوا علی أن الشاهدین کذبا فی شهادتهما أو خانا فی الأمر فیوقف شاهدان آخران مقام الشاهدین الأولین فیشهدان علی خلافهما و یقسمان بالله علی ذلک.
فهذا ما تفیده الآیتان بظاهرهما فقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» خطاب للمؤمنین و الحکم مختص بهم «شَهادَةُ بَیْنِکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ حِینَ الْوَصِیَّةِ اثْنانِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ» أی شهادة بینکم ذوی عدل منکم ففی جانب الخبر مضاف مقدر، أو شهداء بینکم ذوا عدل منکم، و المراد أن عدد الشهود اثنان فالمصدر- الشهادة- بمعنی اسم الفاعل کقولهم: رجل عدل و رجلان عدل.
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و حضور الموت کنایة عن حضور داعی الوصیة فإن الناس بحسب الطبع لا یشتغلون بأمثال هذه الأمور من غیر حضور أمر یوجب الظن بالموت، و هو عادة المرض الشدید الذی یشرف الإنسان به علی الموت.
و قوله: «حِینَ الْوَصِیَّةِ» ظرف متعلق بالشهادة أی الشهادة حین الوصیة، و المراد بالعدل و هو مصدر- الاستقامة فی الأمر، و قرینة المقام تعطی أن المراد به الاستقامة فی أمر الدین، و یتعین بذلک أن المراد بقوله: «مِنْکُمْ» و قوله: «مِنْ غَیْرِکُمْ» المسلمون و غیر المسلمین، دون القرابة و العشیرة فإن الله سبحانه قابل بین قوله: «اثْنانِ» و قوله:
«آخَرانِ»، ثم وصف الأول بقوله «ذَوا عَدْلٍ» و قوله: «مِنْکُمْ» و لم یصف الثانی إلا بقوله: «مِنْ غَیْرِکُمْ» دون أن یصفه بالعدالة، و الاتصاف بالاستقامة فی الدین و عدمه إنما یختلف فی المسلم و غیر المسلم، و لا موجب لاعتبار العدالة فی الشهود إذا کانوا قرابة أو من عشیرة المشهود له و إلغائها إذا کان الشاهد أجنبیا.
و علی هذا فقوله: «أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ» تردید علی سبیل الترتیب أی إن کان هناک نفر من المسلمین یستشهد اثنان منهم، و إن لم یکن إلا من غیر المسلمین یستشهد باثنین منهم، کل ذلک بالاستفادة من قرینة المقام.
و هذه القرینة بعینها هی التی توجب أن یکون قوله: «إِنْ أَنْتُمْ ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ فَأَصابَتْکُمْ مُصِیبَةُ الْمَوْتِ» قیدا متعلقا بقوله: «أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ» فإن المسلم لما کان بالطبع إنما یعیش فی مجتمع المسلمین لا تمس الحاجة فی الحضر عادة إلی الاستشهاد بشهیدین من غیر المسلمین بخلاف حالة السفر و الضرب فی الأرض فإنها مظنة وقوع أمثال هذه الوقائع و الاضطرار و مسیس الحاجة إلی الانتفاع من غیر المسلم بشهادة أو غیرها.
و قرینة المقام أعنی المناسبة بین الحکم و الموضوع بالذوق المتخذ من کلامه تعالی تدل علی أن المراد من غیر المسلمین أهل الکتاب خاصة لأن کلامه تعالی لا یشرف المشرکین بکرامة.
و قوله تعالی: «تَحْبِسُونَهُما مِنْ بَعْدِ الصَّلاةِ» أی توقفونهما، و الحبس الإیقاف، «فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ» أی الشاهدان «إِنِ ارْتَبْتُمْ» أی شککتم فیما یظهره الوصی من أمر الوصیة أو المال الذی تعلقت به الوصیة أو فی کیفیة الوصیة، و المقسم علیه هو قوله:
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«لا نَشْتَرِی بِهِ ثَمَناً وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی أی لا نشتری بالشهادة للوصی فیما یدعیه ثمنا قلیلا و لو کان ذا قربی، و اشتراء الثمن القلیل بالشهادة أن ینحرف الشاهد فی شهادته عن الحق لغایة دنیویة من مال أو جاه أو عاطفة قرابة فیبذل شهادته بإزاء ثمن دنیوی، و هو الثمن القلیل.
و ذکر بعضهم أن الضمیر فی قوله: «مُصِیبَةُ» إلی الیمین أی لا نشتری بیمیننا ثمنا، و لازمه إجراء الیمین مرتین و الآیة بمعزل عن الدلالة علی ذلک.
و قوله: «وَ لا نَکْتُمُ شَهادَةَ اللَّهِ» أی بالشهادة علی خلاف الواقع «إِنَّا إِذاً لَمِنَ الْآثِمِینَ» الحاملین للإثم، و الجملة معطوفة علی قوله: «لا نَشْتَرِی بِهِ ثَمَناً کعطف التفسیر.
و إضافة الشهادة إلی الله فی قوله: «شَهادَةَ اللَّهِ» إما لأن الواقع یشهده الله سبحانه کما شهده الشاهدان فهو شهادته سبحانه کما هو شهادتهما و الله أحق بالملک فهو شهادته تعالی حقا و بالأصالة و شهادتهما تبعا، و قد قال تعالی: «وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً»: النساء: 79 و قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255.
و إما لأن الشهادة حق مجعول لله علی عباده یجب علیهم أن یقیموها علی وجهها من غیر تحریف أو کتمان، و هذا کما یقال: دین الله، فینسب الدین إلیه تعالی مع أن العباد هم المتلبسون به، قال تعالی: «وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ»: الطلاق: 3 و قال:
«وَ لا تَکْتُمُوا الشَّهادَةَ»: البقرة: 283.
و قوله: «فَإِنْ عُثِرَ عَلی أَنَّهُمَا اسْتَحَقَّا إِثْماً» العثور علی الشی‌ء الحصول علیه و وجدانه، و هذه الآیة بیان و تفصیل للحکم فی صورة ظهور خیانة الشاهدین و کذبهما فی شهادتهما.
و المراد باستحقاق الإثم الاجرام و الجنایة یقال: استحق الرجل أی أذنب، و استحق فلان إثما علی فلان کنایة عن إجرامه و جنایته علیه و لذا عدی بعلی فی قوله تعالی ذیلا: «اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ» أی أجرما و جنیا علیهم بالکذب و الخیانة، و أصل معنی قولنا: استحق الرجل طلب أن یحق و یثبت فیه الإثم أو العقوبة فاستعماله الکنائی من قبیل إطلاق الطلب و إرادة المطلوب و وضع الطریق موضع الغایة، و إنما
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ذکر الإثم فی قوله: «اسْتَحَقَّا إِثْماً» بالبناء علی ما تقدم فی قوله: «إِنَّا إِذاً لَمِنَ الْآثِمِینَ».
و قوله تعالی: «فَآخَرانِ یَقُومانِ مَقامَهُما» أی إن عثر علی أن الشاهدین استحقا بالکذب و الخیانة فشاهدان آخران یقومان مقامهما فی الیمین علی شهادتهما علیهما بالکذب و الخیانة.
و قوله: «مِنَ الَّذِینَ اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ» فی موضع الحال أی حال کون هذین الجدیدین من الذین استحق علیهم أی أجرم و جنی علیهم الشاهدان الأولان اللذین هما الأولیان الأقربان بالمیت من جهة الوصیة کما ذکره الرازی فی تفسیره، و المراد بالذین استحق علیهم الأولیان أولیاء المیت، و حاصل المعنی أنه إن عثر علی أن الشاهدین أجرما علی أولیاء المیت بالخیانة و الکذب فیقوم شاهدان آخران من أولیاء المیت الذین أجرم علیهم الشاهدان الأولان الأولیان بالموت قبل ظهور استحقاقهما الإثم.
هذا علی قراءة «اسْتَحَقَّ» بالبناء للفاعل و هو قراءة عاصم علی روایة حفص، و أما علی قراءة الجمهور «اسْتَحَقَّ» بضم التاء و کسر الحاء بالبناء للمفعول فظاهر السیاق أن یکون الأولیان مبتدأ خبره قوله: «فَآخَرانِ یَقُومانِ» «إلخ»، قدم علیه لتعلق العنایة به، و المعنی إن عثر علی أنهما استحقا إثما فالأولیان بالمیت هما آخران یقومان مقامهما من أولیائه المجرم علیهم.
و فی قراءة عاصم من طریق أبی بکر و حمزة و خلف و یعقوب «الأولین» جمع الأول مقابل الآخر، و هو بظاهره بمعنی الأولیاء و المقدمین، وصف أو بدل من قوله:
«الَّذِینَ».
و قد ذکر المفسرون فی ترکیب أجزاء الآیة وجوها کثیرة جدا لو ضرب بعضها فی بعض للحصول علی معنی تمام الآیة ارتقت إلی مئین من الصور، و قد ذکر الزجاج فیما نقل عنه: أنها أشکل آیة فی کتاب الله من حیث الترکیب.
و الذی أوردناه من المعنی هو الظاهر من سیاق اللفظ من غیر تعسف فی الفهم، و أضربنا عن استقصاء ما ذکروه من المحتملات لأن تکثیرها لا یزید اللفظ إلا إبهاما، و لا الباحث إلا حیرة «1».
______________________________
(1) و علی من یرید الاطلاع علیها أن یراجع الجزء السابع من تفسیر روح المعانی للالوسی و مجمع البیان و تفسیر الرازی و سائر المطولات.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 199
و قد فرع علی قوله: «فَآخَرانِ یَقُومانِ إلخ» تفریع الغایة علی ذی الغایة قوله:
«فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ» أی الشاهدان الآخران من أولیاء المیت «لَشَهادَتُنا» بما یتضمن کذبهما و خیانتهما «أَحَقُّ مِنْ شَهادَتِهِما» أی من شهادة الشاهدین الأولین بما یدعیان من أمر الوصیة «وَ مَا اعْتَدَیْنا» علیهما بالشهادة علی خلاف ما شهدا علیه «إِنَّا إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ».
قوله تعالی: «ذلِکَ أَدْنی أَنْ یَأْتُوا بِالشَّهادَةِ عَلی وَجْهِها أَوْ یَخافُوا أَنْ تُرَدَّ أَیْمانٌ بَعْدَ أَیْمانِهِمْ» الآیة فی مقام بیان حکمة التشریع و هی أن هذا الحکم علی الترتیب الذی قرره الله تعالی أحوط طریق إلی حیازة الواقع فی المقام، و أقرب من أن لا یجور الشاهدان فی شهادتهما و یخافا من أن یتغیر الأمر علیهما برد شهادتهما بعد قبولها.
فإن الإنسان ذو هوی یدعوه إلی التمتع بکل ما یسعه التمتع به و القبض علی کل ما یتهوسه إذا لم یکن هناک مانع یصرفه عنه سواء کان ذلک منه عن حق یستحقه أو جورا، عدلا أو ظلما و تعدیا علی غیره بإبطال حقه و الغلبة علیه، و إنما ینصرف الإنسان عن هذا التعدی و التجاوز إما لمانع یمنعه من خارج بسیاسة أو عقوبة أو فضیحة، و إما لرادع یردعه من نفسه؛ و أقوی رادع نفسانی هو الاعتقاد بالله الذی إلیه مرجع العباد و حساب الأعمال و القضاء الفصل و الجزاء المستوفی.
و إذا کان الواقع من أمر الوصیة بحسب فرض المقام مجهولا لا طریق إلی کشفه إلا شهادة من أشهدهما المیت من الشاهدین فأقوی ما یقرب شهادتهما من الصدق أن یؤخذ فی ذلک بأیمانهما بالله تعالی و هو الیمین، و أن یرد الیمین إلی الورثة الأولیاء مع یمینهما علی تقدیر انکشاف کذبهما و خیانتهما عند الورثة، فهذان أعنی یمینهما أولا ثم رد الیمین إلی الورثة أقرب وسیلة إلی صدقهما فی شهادتهما و خوفهما فضیحة رد الیمین، و الرادعان أقوی ما یردعهما من الانحراف.
ثم عقب تعالی القول بالموعظة و الإنذار فقال: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اسْمَعُوا وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ» و المعنی واضح.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ قالُوا لا عِلْمَ لَنا إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» الآیة لا تأبی الاتصال بما قبلها فإن ظاهر قوله تعالی فی ذیل الآیة السابقة:
«وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ اسْمَعُوا»، إلخ و إن کان مطلقا لکنه بحسب الانطباق علی المورد نهی عن 
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الانحراف و الجور فی الشهادة و الاستهانة بأمر الیمین بالله فناسب أن یذکر فی المقام بما یجری بینه سبحانه و بین رسله یوم القیامة و هم شهداء علی أممهم و أفضل الشهداء، حیث یسألهم الله سبحانه عن الذی أجابهم به أممهم و هم أعلم الناس بأعمال أممهم و الشاهدون من عند الله علیهم فیجیبونه بقولهم: «لا عِلْمَ لَنا إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ».
فإذا کان الأمر علی هذه الوتیرة، و کان الله سبحانه هو العالم بکل شی‌ء حق العلم فجدیر بالشهود أن یخافوا مقام ربهم: و لا ینحرفوا عن الحق الذی رزقهم الله العلم به، و لا یکتموا شهادة الله فیکونوا من الآثمین و الظالمین و الفاسقین.
فقوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُ إلخ» ظرف متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إلخ» و ذکر جمع الرسل دون أن یقال: «یوم یقول الله للرسل» لمکان مناسبة مع جمع الشهداء للشهادة کما یشعر به قوله: «تَحْبِسُونَهُما مِنْ بَعْدِ الصَّلاةِ فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ».
و أما نفیهم العلم یومئذ عن أنفسهم بقولهم: «لا عِلْمَ لَنا إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» فإثباتهم جمیع علوم الغیوب لله سبحانه علی وجه الحصر یدل علی أن المنفی لیس أصل العلم فإن ظاهر قولهم: «إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» یدل علی أنه لتعلیل النفی، و من المعلوم أن انحصار جمیع علوم الغیب فی الله سبحانه لا یقتضی رفع کل علم عن غیره و خاصة إذا کان علما بالشهادة، و المسئول عنه أعنی کیفیة إجابة الناس لرسلهم من قبیل الشهادة دون الغیب.
فقولهم: «لا عِلْمَ لَنا» لیس نفیا لمطلق العلم بل لحق العلم الذی لا یخلو عن التعلق بالغیب فإن من المعلوم أن العلم إنما یکشف لعالمه من الواقع علی قدر ما یتعلق بأمر من حیث أسبابه و متعلقاته، و الواقع فی العین مرتبط بجمیع أجزاء الخارج مما یتقدم علی الأمر الواقع فی الخارج و ما یحیط به مما یصاحبه زمانا فالعلم بأمر من الأمور الخارجیة بحقیقة معنی العلم لا یحصل إلا بالإحاطة بجمیع أجزاء الوجود ثم بصانعه المتعالی من أن یحیط به شی‌ء، و هذا أمر وراء الطاقة الإنسانیة.
فلم یرزق الإنسان من العلم فی هذا الکون الذی یبهته التفکیر فی سعة ساحته، و تهوله النظرة فی عظمة أجرامه و مجراته، و یطیر لبه الغور فی متون ذرأته، و یأخذه الدوار إذا أراد الجری بین هاتین الغایتین إلا الیسیر من العلم علی قدر ما یحتاج إلیه فی 
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مسیر حیاته کالشمعة الصغیرة یحملها طارق اللیل المظلم لا ینتفع من نورها إلا أن یمیز ما یضع علیه قدمه من الأرض.
فما یتعلق به علم الإنسان ناشب بوجوده متعلق بواقعیته بأطراف ثم بأطراف أطراف و هکذا کل ذلک فی غیب من إدراک الإنسان فلا یتعلق العلم بحقیقة معنی الکلمة بشی‌ء إلا إذا کان متعلقا بجمیع الغیوب فی الوجود، و لا یسع ذلک لمخلوق محدود مقدر إنسانا أو غیره إلا لله الواحد القهار الذی عنده مفاتح الغیب لا یعلمها إلا هو، قال الله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: البقرة: 216 فدل علی أن من طبع الإنسان الجهل فلا یرزق من العلم إلا محدودا مقدرا کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21
و هو قوله (ع): حیث سئل عن علة احتجاب الله عن خلقه- فقال: لأنه بناهم بنیة علی الجهل 
، و قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255 فدل علی أن العلم کله لله، و إنما یحیط منه الإنسان بما شاء الله، و قال تعالی: «وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلَّا قَلِیلًا»: الإسراء: 85 فدل علی أن هناک علما کثیرا لم یؤت الإنسان إلا قلیلا منه.
فإذن حقیقة الأمر أن العلم حق العلم لا یوجد عند غیر الله سبحانه، و إذ کان یوم القیامة یوما یظهر فیه الأشیاء بحقائقها علی ما تفیده الآیات الواصفة لأمره فلا مجال فیه إلا للکلام الحق کما قال تعالی: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً، ذلِکَ الْیَوْمُ الْحَقُّ»: النبأ- 39 کان من الجواب الحق إذا ما سئل الرسل فقیل لهم:
«ما ذا أُجِبْتُمْ» أن یجیبوا بنفی العلم عن أنفسهم لکونه من الغیب، و یثبتوه لربهم سبحانه بقولهم: «لا عِلْمَ لَنا إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ».
و هذا الجواب منهم (ع) نحو خضوع لحضرة العظمة و الکبریاء و اعتراف بحاجتهم الذاتیة و بطلانهم الحقیقی قبال مولاهم الحق رعایة لأدب الحضور و إظهارا لحقیقة الأمر، و لیس جوابا نهائیا لا جواب بعده البتة:
أما أولا فلأن الله سبحانه جعلهم شهداء علی أممهم کما ذکره فی قوله: «فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً»: النساء: 41 و قال:
«وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ»: الزمر: 69 و لا معنی لجعلهم شهداء
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إلا لیشهدوا علی أممهم یوم القیامة بما هو حق الشهادة یومئذ، فلا محالة هم سیشهدون یومئذ کما قدر الله ذلک فقولهم یومئذ: «لا عِلْمَ لَنا» جری علی الأدب العبودی قبال الملک الحق الذی له الأمر و الملک یومئذ، و بیان لحقیقة الحال و هو أنه هو یملک العلم لذاته و لا یملک غیره إلا ما ملکه، و لا ضیر أن یجیبوا بعد هذا الجواب بما لهم من العلم الموهوب المتعلق بأحوال أممهم، و هذا مما یؤید ما قدمناه فی البحث عن قوله تعالی:
«وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ،» الآیة: البقرة: 143 فی الجزء الأول من هذا الکتاب: أن هذا العلم و الشهادة لیسا من نوع العلم و الشهادة المعروفین عندنا و أنهما من العلم المخصوص بالله الموهوب لطائفة من عباده المکرمین.
و أما ثانیا فلأن الله سبحانه أثبت العلم لطائفة من مقربی عباده یوم القیامة علی ما له من الشأن، قال تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ»: الروم: 56 و قال تعالی: «وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ»: الأعراف: 46 و قال تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 87 و عیسی بن مریم (ع) ممن تعمه الآیة و هو رسول فهو ممن یشهد بالحق و هم یعلمون، و قال تعالی: «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً»: الفرقان: 31 و المراد بالرسول رسول الله ص و الذی تحکیه الآیة من قوله هو بعینه جواب لما تشتمل علیه هذه الآیة من السؤال أعنی قوله تعالی: «فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ» فظهر أن قول الرسل (ع): «لا علم لنا» لیس جوابا نهائیا کما تقدم.
و أما ثالثا فلأن القرآن یذکر السؤال عن المرسلین و المرسل إلیهم جمیعا کما قال تعالی: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ الأعراف: 6 ثم ذکر عن الأمم المرسل إلیهم جوابات کثیرة عن سؤالات کثیرة، و الجواب یستلزم العلم کما أن السؤال یقرره، و قال أیضا فیهم: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22، و قال أیضا: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: السجدة: 12 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة، و إذا کانت الأمم- و خاصة المجرمون منهم- علی علم فی هذا الیوم فکیف یتصور أن یعدمه الرسل الکرام (ع) فالمصیر إلی ما قدمناه.
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(کلام فی معنی الشهادة)

الاجتماع المدنی الدائر بیننا و التفاعل الواقع فی عامة جهات الحیاة الأرضیة بین قوانا الفعالة یسوقنا- و لا محیص- إلی أنواع الاختلافات و الخصومات فالذی یختص بالتمتع به أحدنا ربما أحب الآخر أن یشارکه فیه أو یختص به هو مکانه فتاقت إلیه نفسه و نازعته فی ذلک فأدی إلی تنبه الإنسان لوجوب اعتبار القضاء و الحکم لیرتفع به هذه الخصومات.
و أول ما یحتاج إلیه القضاء أن تحفظ القضایا و الوقائع علی النحو الذی وقعت و تضبط ضبطا لا یتطرق إلیه التغیر و التبدل لیقع علیه قضاء القاضی، هذا مما لا شک فیه.
و یتأتی ذلک بأن یستشهد علی الواقعة بأن یطلع علیها إنسان فیتحملها ثم یؤدی ما تحمله عند اللزوم و الاقتضاء أو یضبط بوجه آخر کالکتابة أو أدوات أخر معمولة لذلک اهتدی الإنسان إلی التوصل بها.
و تفارق الشهادة سائر أسباب الحفظ و الضبط أولا بأن غیر الشهادة من الأسباب أمور غیر عامة فإن أعمها و أعرفها الکتابة و هی لم تستوعب الإنسانیة حتی الیوم فکیف بغیرها و هذا بخلاف الشهادة و التحمل.
و ثانیا بأن الشهادة و هو البیان اللسانی من نفس الشاهد عن تحمله و حفظه أبعد من عروض الخلل و أمنع جانبا من طرو أنواع الآفات بالقیاس إلی الکتابة و غیره من أسباب الحفظ و الضبط.
و لذلک نری أن الشهادة لا تتجافی عن اعتبارها أمة من الأمم فی مجتمعاتهم علی اختلافها الفاحش فی السنن الاجتماعیة و السلائق القومیة و الملیة و التقدم و التأخر فی الحضارة و التوحش، فهی لا تخلو عن اعتبار ما عندهم.
و الاعتبار فیها بالواحد من القوم المعدود فردا من الأمة و جزءا من الجماعة، و لذلک لا یعبأ بشهادة الصبی غیر الممیز و لا بشهادة المجنون الذی لا یدری ما یقول مثلا، و لذلک 
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أیضا لا یعبأ بعض الأمم الهمجیة بشهادة النسوان لما لم یعدوا المرأة جزء من المجتمع، و علی ذلک کانت تجری أغلب السنن الاجتماعیة فی الأمم القدیمة کالروم و الیونان و غیرهم.
و الإسلام و هو دین الفطرة یعتبر الشهادة و یعطیها وحدها من بین سائر الأسباب الحجیة، و أما سائر الأسباب فلا عبرة بها إلا مع إفادة العلم، قال تعالی: «وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ»: الطلاق: 2 و قال تعالی: «وَ لا تَکْتُمُوا الشَّهادَةَ وَ مَنْ یَکْتُمْها فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ»: البقرة: 283 و قال تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِشَهاداتِهِمْ قائِمُونَ»: المعارج: 33.
و قد اعتبر الإسلام فی عامة الموارد غیر مورد الزنا من العدد فی الشهداء اثنین لتأیید أحدهما الآخر قال تعالی: «وَ اسْتَشْهِدُوا شَهِیدَیْنِ مِنْ رِجالِکُمْ فَإِنْ لَمْ یَکُونا رَجُلَیْنِ فَرَجُلٌ وَ امْرَأَتانِ مِمَّنْ تَرْضَوْنَ مِنَ الشُّهَداءِ أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما فَتُذَکِّرَ إِحْداهُمَا الْأُخْری وَ لا یَأْبَ الشُّهَداءُ إِذا ما دُعُوا وَ لا تَسْئَمُوا أَنْ تَکْتُبُوهُ صَغِیراً أَوْ کَبِیراً إِلی أَجَلِهِ ذلِکُمْ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أَقْوَمُ لِلشَّهادَةِ وَ أَدْنی أَلَّا تَرْتابُوا»:» البقرة: 282، فأفاد أن ما بینته الآیة و اعتبرته من أحکام الشهادة- و منها ضم الواحد إلی آخر لیکونا اثنین- أکثر مطابقة للقسط و قیام الشهادة و رفع الریب.
ثم لما کان الإسلام فی تشخیصه فرد المجتمع و بعبارة أخری فی اعتباره الواحد الذی یتکون منه المجتمع الإنسانی یعد المرأة جزءا مشمولا للحکم أشرکها مع الرجل فی إعطاء حق إقامة الشهادات إلا أنه لما اعتبر فی المجتمع الذی کونه أن یکون مبنیا علی التعقل دون العواطف و المرأة إنسان عاطفی أعطاها من الحق و الوزن نصف ما للرجل، فشهادة امرأتین اثنتین تعدل شهادة رجل واحد کما یشیر إلیه قوله تعالی فی الآیة السابقة:
«أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما فَتُذَکِّرَ إِحْداهُمَا الْأُخْری ، و قد مر فی الجزء الرابع من هذا الکتاب من الکلام فی حقوق المرأة فی الإسلام ما ینفع فی المقام، و للشهادة أحکام کثیرة فرعیة مبسوطة فی الفقه خارجة من غرضنا فی هذا البحث.



(کلام فی العدالة)

کثیرا ما یعثر الباحث فی الأحکام الإسلامیة فی خلال أبحاثه بلفظ العدالة و ربما وجد للفظ تعریفات مختلفة و تفسیرات متنوعة حسب اختلاف الباحثین و مسالکهم.
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لکن الذی یلائم مقامنا هذا من البحث- و هو بحث قرآنی- فی تحلیل معناها و کیفیة اعتبارها بالتطبیق علی الفطرة التی علیها بنی الإسلام أن نسلک طریقا آخر من البحث فنقول:
إن للعدالة و هی الاعتدال و التوسط بین النمطین: العالی و الدانی، و الجانبین:
الإفراط و التفریط قیمة حقیقیة و وزنا عظیما فی المجتمعات الإنسانیة، و الوسط العدل هو الجزء الجوهری الذی یرکن إلیه الترکیب و التألیف الاجتماعی فإن الفرد العالی الشریف الذی یتلبس بالفضائل العالیة الاجتماعیة، و یمثل بغیة الاجتماع النهائیة لا یجود منه الزمان إلا بالنزر القلیل و الواحد بعد الواحد، و من المعلوم أنه لا یتألف المجتمع بالفرد النادر، و لا تتم به کینونته و إن کان هو العضو الرئیس فی جثمانه حیثما وجد.
و الفرد الدنی‌ء الخسیس الذی لا یقوم بالحقوق الاجتماعیة، و لا یتحقق فیه القدر المتوسط من أمانی المجتمع ممن لا داعی له یدعوه إلی رعایة الأصول العامة الاجتماعیة التی بها حیاة المجتمع، و لا رادع له یردعه عن اقتحام الآثام الاجتماعیة التی تهلک الاجتماع و تبطل التجاذب الواجب بین أجزائه، و بالجملة لا اعتماد علی جزئیته فی بنیة الاجتماع و لا وثوق بتأثیره الحسن و نصیحته الصالحة.
و إنما الحکم لأفراد المجتمع المتوسطین الذین تقوم بهم بنیة المجتمع و تتحقق فیهم مقاصده و مآربه، و تظهر بهم آثاره الحسنة التی لم تأتلف أجزاؤه و أعضاؤه إلا للحصول علیها و التمتع بها.
هذا کله مما لا یرتاب فیه الإنسان الاجتماعی عند أول ما یجیل نظره فی هذا الباب.
فمن الضروری عنده أنه علی حاجة شدیدة فی حیاته الاجتماعیة إلی أفراد فی المجتمع یعتمد علی سلوکهم الاجتماعی متلبسین بالاعتدال فی الأمور و الاحتراز عن الاسترسال فی نقض القوانین و مخالفة السنن و الآداب الجاریة من غیر مبالاة و انقباض فی أبواب کثیرة کالحکومة و القضاء و الشهادات و غیرها فی الجملة.
و هذا الحکم الضروری أو القریب من الضروری عند الفطرة هو الذی یعتبره الإسلام فی الشاهد، قال تعالی: «وَ أَشْهِدُوا ذَوَیْ عَدْلٍ مِنْکُمْ وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ ذلِکُمْ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ»: الطلاق: 2، و قال تعالی: «شَهادَةُ
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بَیْنِکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ حِینَ الْوَصِیَّةِ اثْنانِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ»:» «المائدة: 106 و الخطاب فی الآیتین للمؤمنین فاشتراط کون الشاهدین ذوی عدل منهم مفاده کونهما ذوی حالة معتدلة متوسطة بالنسبة إلی مجتمعهم الدینی، و أما بالقیاس إلی المجتمع القومی و البلدی فالإسلام لا یعبأ بأمثال هذه الروابط غیر الدینیة، و ظاهر أن محصل کونهما علی حالة معتدلة بالقیاس إلی المجتمع الدینی هو کونهما ممن یوثق بدینه غیر مقترفین ما یعد من المعاصی الکبیرة الموبقة فی الدین، قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: النساء: 31، و قد تکلمنا فی معنی الکبائر فی ذیل الآیة فی الجزء الرابع من هذا الکتاب.
و علی هذا المعنی جری کلامه تعالی فی قوله: «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ ثُمَّ لَمْ یَأْتُوا بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَاجْلِدُوهُمْ ثَمانِینَ جَلْدَةً وَ لا تَقْبَلُوا لَهُمْ شَهادَةً أَبَداً وَ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ، إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»»: النور: 5 و نظیر الآیة السابقة الشارطة للعدالة قوله تعالی: «مِمَّنْ تَرْضَوْنَ مِنَ الشُّهَداءِ»: البقرة: 282 فإن الرضا المأخوذ فی الآیة هو الرضا من المجتمع الدینی، و من المعلوم أن المجتمع الدینی بما هو دینی لا یرضی أحدا إلا إذا کان علی نوع من السلوک یوثق به فی أمر الدین.
و هذا هو الذی نسمیه فی فن الفقه بملکة العدالة و هی غیر ملکة العدالة بحسب اصطلاح فن الأخلاق فإن العدالة الفقهیة هی الهیئة النفسانیة الرادعة عن ارتکاب الکبائر بحسب النظر العرفی و التی فی فن الأخلاق هی الملکة الراسخة بحسب الحقیقة.
و الذی استفدناه من معنی العدالة هو الذی یستفاد من مذهب أئمة أهل البیت (ع) علی ما ورد من طرقهم:
ففی الفقیه، بإسناده عن ابن أبی یعفور قال: قلت لأبی عبد الله (ع) بم تعرف عدالة الرجل بین المسلمین- حتی تقبل شهادته لهم و علیهم؟ فقال: إن تعرفوه «1» بالستر و العفاف- و کف البطن و الفرج و الید و اللسان، و یعرف باجتناب الکبائر التی أوعد
______________________________
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الله تعالی علیها النار- من شرب الخمر و الزنا و الربا و عقوق الوالدین- و الفرار من الزحف و غیر ذلک.
و الدلالة علی ذلک کله أن یکون ساترا لجمیع عیوبه- حتی یحرم علی المسلمین تفتیش ما وراء ذلک من عثراته و عیوبه، و یجب علیهم تزکیته و إظهار عدالته بین الناس، و یکون منه التعاهد للصلوات الخمس إذا واظب علیهن- و حفظ مواقیتهن بحضور جماعة من المسلمین- و أن لا یتخلف عن جماعتهم فی مصلاهم إلا من علة.
فإذا کان کذلک لازما لمصلاه عند حضور الصلوات الخمس- فإذا سئل عنه فی قبیلته و محلته قالوا: ما رأینا منه إلا خیرا، مواظبا علی الصلوات، متعاهدا لأوقاتها فی مصلاه؛ فإن ذلک یجیز شهادته و عدالته بین المسلمین- و ذلک أن الصلاة ستر و کفارة للذنوب، و لیس یمکن الشهادة علی الرجل بأنه یصلی- إذا کان لا یحضر مصلاه و لا یتعاهد جماعة المسلمین.
و إنما جعل الجماعة و الاجتماع إلی الصلاة- لکی یعرف من یصلی ممن لا یصلی- و من یحفظ مواقیت الصلاة ممن یضیع، و لو لا ذلک لم یکن لأحد أن یشهد علی آخر بصلاح لأن من لا یصلی لا صلاح له بین المسلمین- فإن رسول الله ص هم بأن یحرق قوما فی منازلهم- بترکهم الحضور لجماعة المسلمین- و قد کان منهم من یصلی فی بیته فلم یقبل منه ذلک- فکیف تقبل شهادة أو عدالة بین المسلمین- ممن جری الحکم من الله عز و جل و من رسوله فیه الحرق فی جوف بیته بالنار؟ و
قد کان یقول (ص). لا صلاة لمن لا یصلی فی المسجد مع المسلمین إلا من علة.
أقول: و رواه فی التهذیب، مع زیادة ترکناها، و الستر و العفاف کلاهما بمعنی الترک علی ما فی الصحاح، و الروایة- کما تری- تجعل أصل العدالة أمرا معروفا بین المسلمین و تبین أن الأثر المترتب علیه الدال علی هذه الصفة النفسیة هو ترک محارم الله و الکف عن الشهوات الممنوعة، و معرف ذلک اجتناب الکبائر من المعاصی، ثم تجعل الدلیل علی ذلک کله حسن الظاهر بین المسلمین علی ما بینه (ع) تفصیلا.
و فیه، عن عبد الله بن المغیرة عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: من ولد علی الفطرة- و عرف بالصلاح فی نفسه جازت شهادته.
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و فیه،: روی سماعة عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): قال: لا بأس بشهادة الضعیف إذا کان عفیفا صائنا.
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن مهزیار عن أبی علی بن راشد قال: قلت لأبی جعفر (ع): إن موالیک قد اختلفوا فأصلی معهم جمیعا؟ فقال لا تصل إلا خلف من تثق بدینه.
أقول: دلالة الروایات علی ما قدمناه ظاهرة، و فیها أبحاث أخر خارجة عن غرضنا فی المقام.



(کلام فی الیمین)

حقیقة معنی قولک: «لعمری إن کذا و کذا، و حیاتی إن الأمر علی ما أخبرته» أنک تعلق ما أخبرت به من الخبر و تقیده نوع تقیید فی صدقه بعمرک و حیاتک التی لها مکانة و احترام عندک بحیث یتلازمان فی الوجود و العدم، و لو کنت کاذبا فی خبرک أبطلت مکانة حیاتک و احترامها عندک فسقطت بذلک عن مستوی الإنسانیة الداعیة إلی الاحترام لأمر الحیاة.
و معنی قولک: «أقسمک بالله أن تفعل کذا أو تترک کذا» إنک ربطت أمرک أو نهیک بالمکانة و العزة التی لله عز اسمه عند المؤمنین بحیث تکون مخالفة الأمر أو معصیة النهی استهانة بمقامه تعالی و إذهابا لحرمة الإیمان به.
و کذا معنی قولک: «و الله لأفعلن کذا» وصل خاص بین عزیمتک علی ما عزمت علیه من الأمر و بین ما لله سبحانه عندک من المکانة و الحرمة بحسب إیمانک به بحیث یکون فسخک عزیمتک و نقضک همتک إبطالا لما له سبحانه من المکانة عندک، و الغرض من ذلک أن تکون علی رادع من فسخ العزیمة و نقض الهمة فالقسم إیجاد ربط خاص بین شی‌ء من الخبر أو الإنشاء و بین شی‌ء آخر ذی مکانة و شرف بحیث یبطل المربوط إلیه ببطلان المربوط بحسب الدعوی، و حیث کان المربوط إلیه ذا مکانة و شرف عند الجاعل مثلا لا یرضی بإذهاب مکانته و الإهانة بمقامه فهو صادق فی خبره أو مطاع فیما یأمر به أو ینهی عنه، أو ماض فی عزیمته من غیر فسخ لا محالة، و نتیجته التأکید البالغ.
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و یوجد فی اللغات نوع آخر من جعل الربط یقابل القسم و هو ربط الخبر مثلا بما لا قیمة له و لا شرافة عند المخبر لیدل بذلک علی الاستهانة بما یخبر به أو بلغه من الخبر و یعد نوعا من الشتم و هو فی اللغة العربیة نادر جدا.
و الحلف و الیمین- فیما نعلم- من العادات الدائرة فی ألسنة الناس الموروثة جیلا بعد جیل، و لا یختص بلغة دون لغة، و هو الدلیل علی أنه لیس من الشئون اللغویة اللفظیة بل إنما یهدی الإنسان إلیه حیاته الاجتماعیة فی موارد یتنبه علی وجوب الالتجاء إلیه و الاستفادة منه.
و لم تزل الیمین دائرا بین الأمم ربما یبنی علیه و یرکن إلیه فی موارد متفرقة غیر مضبوطة تحدث فی مجتمعاتهم لأغراض متنوعة لدفع التهمة و رفع الفریة و تطییب النفس و تأیید الخبر حتی اعتنی بأمره القوانین المدنیة و أعطتها وجهة قانونیة فی بعض من الموارد کحلف الرؤساء و أولیاء الأمور عند تقلد المناصب الهامة و إشغال المقامات العظیمة العالیة و غیر ذلک.
و قد اعتنی الإسلام بشأن الیمین اعتناء تاما إذا وقع علی الله سبحانه خاصة، و لیس ذلک إلا فی ظل العنایة برعایة حرمة المقام الربوبی و وقایة ساحته تعالی أن یواجه بما یأباه ناموس الربوبیة و العبودیة، و لذلک وضعت کفارة خاصة عند حنث الیمین، و کره الإکثار من الحلف بالله عز شأنه، قال تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ فَکَفَّارَتُهُ إِطْعامُ عَشَرَةِ مَساکِینَ،» الآیة: المائدة: 89 و قال تعالی: «وَ لا تَجْعَلُوا اللَّهَ عُرْضَةً لِأَیْمانِکُمْ»»: البقرة: 224.
و اعتبر الیمین فی موارد من القضاء خلت عن البینة، قال تعالی: «فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ لَشَهادَتُنا أَحَقُّ مِنْ شَهادَتِهِما وَ مَا اعْتَدَیْنا»» الآیة: «المائدة: 107
و من کلامه (ص): البینة علی المدعی و الیمین علی من أنکر.
و حقیقة اعتبار الیمین الاکتفاء بدلالة نفس الإیمان فیما لا دلیل سواه، و ذلک أن المجتمع الدینی مبنی علی إیمان الأفراد بالله، و الإنسان المؤمن هو الجزء من هذا المرکب المؤلف، و هو المنبع الذی ینبع منه السنن المتبعة و الأحکام الجاریة، و بالجملة
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جمیع الآثار البارزة فی القوم الناشئة من حالتهم الدینیة کما أن المجتمع غیر الدینی مبنی علی إیمان الأفراد بمقاصدهم القومیة، و منها تنشأ السنن و القوانین المدنیة و الآداب و الرسوم الدائرة بینهم.
فإذا کان کذلک و صح الاعتماد فی جمیع الشئون الاجتماعیة و الاتکاء فی عامة لوازم الحیاة علی إیمان الأفراد بطرق مختلفة کان من الجائز أن یعتمد علی إیمانهم فی ما لا دلیل آخر یعتمد علیه، و هو الیمین فیما لا بینة علیه بأن یربط المنکر ما ینکره من دعوی المدعی و یقیده بإیمانه بحیث یزول اعتبار إیمانه بالله ببطلان إنکاره و ظهور کذبه فیما أظهره و أخبر به.
فإیمانه بسبب ما عقده بالیمین بمنزلة مال الرهن الذی یجعل تحت تسلط الدائن و یراعی فی عوده إلی سلطة راهن صدق وعده و تأدیته الدین إلی أجل و إلا ذهب المال و بقی صفر الید.
کذلک الحالف یعتبر مرهون الإیمان بما حلف علیه ما لم یظهر خلافه و إذا ظهر الخلاف عاد صفر الکف من الإیمان ساقطا عن درجة الاعتبار محروما من التمتع بثمرة الإیمان و هی فی المجتمع الدینی جمیع المزایا الاجتماعیة، و رجع مطرودا من المجتمع المتلائم الأجزاء؛ لا سماء تظله و لا أرض تقله.
و یتأید هذا البیان بما یروی من تظاهر الناس علی مقت المتخلفین عن السنن الدینیة کالصلاة مع الجماعة و الشخوص فی الجهاد و نحوهما فی زمن النبی ص حین کان تمام السلطة و الحکومة للدین علی الأهواء.
و أما فی أمثال هذه الأعصار التی ضعف فیها نفوذ الدین و تسرب الهوی فی القلوب و انعقد بیننا مجتمع مؤتلف من المقاصد الدینیة علی وهن فی بنیتها و إعراض من الناس عنها و من مقاصد المدنیة الحدیثة و یجمعها الاسترسال فی التمتعات المادیة علی شید فی أساسها و إقبال عام من عامة الناس إلیها ثم أخذ التنازع و التشاجر الشدید بین الدواعی الدینیة و المدنیة الطارقة و لا یزال یغلب هذا و ینهزم ذاک، و انثلمت وحدة النظام الواجب انبساطه علی مستوی المجتمع، و بدا الهرج و المرج فی الروحیات فحینئذ لا یکاد ینفع الیمین و لا ما هو أقوی من ذلک و أحفظ لحقوق الناس، و زال الاعتماد لا علی الأسباب 
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الدینیة الموجودة عند المجتمع فحسب بل علیها و علی النوامیس الحدیثة جمیعا.
غیر أن الله سبحانه لا ینسخ أحکامه و لا یغمض عن شرائعه بتولی الناس عنها و سأمهم منها؛ و أن الدین عند الله الإسلام و لا یرضی لعباده الکفر، و لو اتبع الحق أهواءهم لفسدت السماوات و الأرض، و إنما الإسلام دین متعرض لجمیع شئون الحیاة الإنسانیة شارح لها مبین لأحکامها ذو أجزاء متلائمة متناسبة متلازمة تعیش بروح التوحید الواحد إذا اعتل بعض أجزائه اعتل الجمیع، و إذا فسد بعضها أثر ذلک فی عمل الجمیع کالواحد من الإنسان بعینه.
فإذا فسد بعض أجزائه أو اعتل کان من الواجب إبقاء السالم منها علی سلامته و علاج المعتل و إصلاح الفاسد، و لم یکن من الجائز إبقاء المعتل علی علته و الفاسد علی فساده، و الإعراض عن السالم.
و الإسلام و إن کان ملة حنیفیة سهلة سمحة ذات مراتب مختلفة وسیعة یقدر تکالیفه علی قدر ما یستطاع من إتیانها و إجرائها، یتمدد حبلها الموصول من حالة اجتماعیة آمنة تتضمن شرائعها و قوانینها جمعاء من غیر استثناء إلی حالة انفرادیة اضطراریة تکتفی فیها من الصلاة بالإشارة لکن التنزل من مرتبة من مراتبها إلی ما هی دونها مشروطة بالاضطرار النافی للتکلیف و المبیح للتوسع، قال تعالی: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ إلی أن قال- ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ»: «النحل: 110.
و أما بناء الحیاة علی التمتع المادی ثم التعلل فی رفض ما یناقضه من المواد الدینیة بأنه لا یوافق السنة الجاریة فی الدنیا الحاضرة فإنه جری علی المنطق المادی دون منطق الدین.
و من البحث المتعلق بهذا الباب ما فی قول بعض: (إن الحلف بغیر الله من الشرک بالله) فینبغی أن یستفهم هذا القائل ما ذا یرید بهذا الشرک الذی ذکره؟.
فإن أراد به أن فی الیمین بغیر الله إعظاما للمقسم به و إجلالا لأمره لابتناء معنی القسم علی ذلک ففیه نوع خضوع و عبادة له و هو الشرک فما کل إعظام شرکا إلا إعطاء عظمة الربوبیة المستقلة التی یستغنی بها عن غیره.
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و قد أقسم الله تعالی بکثیر من خلقه کالسماء و الأرض و الشمس و القمر و الکنس الخنس من الکواکب و بالنجم إذا هوی، و أقسم بالجبل و البحر و التین و الزیتون و الفرس و أقسم باللیل و النهار و الصبح و الشفق و العصر و الضحی و یوم القیامة، و أقسم بالنفس، و أقسم بالکتاب و القرآن العظیم و حیاة النبی ص و بالملائکة إلی غیر ذلک فی آیات کثیرة و لا یستقیم قسم إلا عن إعظام.
فما المانع من أن نجری علی ما جری علیه کلامه تعالی من إعظامها بالعظمة الموهوبة و نقتصر علی ذلک، و لو کان ذلک من الشرک لکان کلامه تعالی أولی بالتحرز منه و أحری برعایته.
و أیضا قد عظم الله تعالی أمورا کثیرة فی کلامه کالقرآن و العرش و خلق النبی ص قال تعالی: «وَ الْقُرْآنَ الْعَظِیمَ»: الحجر: 87، و قال: «وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ»: التوبة: 129، و قال: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ»: ن: 4، و جعل لأنبیائه و رسله و المؤمنین حقوقا علی نفسه و عظمها و احترمها، قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ، إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ»: الصافات: 172، و قال: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ»: الروم: 47 فما المانع من أن نعظمها و نجری علی ما جری علیه کلامه فی مطلق القسم، و أن نقسمه تعالی بشی‌ء مما أقسم به أو بحق من الحقوق التی جعلها لأولیائه علی نفسه؟ نعم الیمین الشرعی الذی له آثار شرعیة فی باب الیمین أو القضاء لا ینعقد بغیر الله سبحانه کما بین فی الفقه و لیس کلامنا فیه.
و إن أراد به أن مطلق الإعظام کیفما کان لا یجوز فی غیر الله حتی إعظامها بما عظمها الله تعالی فهو مما لا دلیل علیه بل القاطع من الدلیل علی خلافه.
و ربما قیل: إن فی الإقسام بحق النبی ص و سائر الأولیاء و التقرب إلیهم و الاستشفاع بهم بأی وجه کان عبادة و إعطاء سلطة غیبیة لها. و الکلام فیه کالکلام فی سابقه: فإن أرید بهذه السلطة الغیبیة السلطة المستقلة الخاصة بالله فلا یذعن بها مسلم مؤمن بکتاب الله فی غیره تعالی، و إن أرید بها مطلق السلطة غیر المادیة و لو کان بإذن الله فما الدلیل علی امتناع أن یتصف بها بعض عباد الله کأولیائه مثلا بإذنه، و قد نص القرآن الشریف علی کثیر من السلطات الغیبیة فی الملائکة کما قال: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ»: الأنعام: 61، و قال: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ 
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الْمَوْتِ»: السجدة: 11 و قال: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً، وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً، وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً، فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً، فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً»: النازعات: 5، و قال: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ»: البقرة: 97 و الآیات فی هذا الباب کثیرة جدا.
و قال فی إبلیس و جنوده: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 27 و قد نزلت فی شفاعة الأنبیاء و غیرهم فی الآخرة، و آیاتهم المعجزة فی الدنیا آیات کثیرة.
و لیت شعری ما الفرق بین الآثار المادیة التی یثبتها هؤلاء فی الموضوعات من غیر استنکاف و بین آثار غیر المادیة التی یسمونها بالسلطة الغیبیة؟ فإن کان إثبات التأثیر لغیر الله ممنوعا لم یکن فرق بین الأثر المادی و غیره و إن کان جائزا بإذن الله سبحانه کان الجمیع فیه سواء.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن رجاله رفعه قال: خرج تمیم الداری و ابن بندی و ابن أبی ماریة فی سفر، و کان تمیم الداری مسلما- و ابن بندی و ابن أبی ماریة نصرانیین، و کان مع تمیم الداری- خرج له فیه متاع و آنیة منقوشة بالذهب- و قلادة أخرجها إلی بعض أسواق العرب للبیع.
فاعتل تمیم الداری علة شدیدة- فلما حضره الموت- دفع ما کان معه إلی ابن بندی و ابن أبی ماریة- و أمرهما أن یوصلاه إلی ورثته فقدما المدینة، و قد أخذا من المتاع الآنیة و القلادة، و أوصلا سائر ذلک إلی ورثته، فافتقد القوم الآنیة و القلادة- فقال أهل تمیم لهما: هل مرض صاحبنا مرضا طویلا أنفق فیه نفقة کثیرة؟ فقالا: لا ما مرض إلا أیاما قلائل، قالوا: فهل سرق منه شی‌ء فی سفره هذا؟ قالا: لا، فقالوا: فهل اتجر تجارة خسر فیها؟ قالا: لا، قالوا: فقد افتقدنا أفضل شی‌ء کان معه: آنیة منقوشة بالذهب مکللة بالجواهر و قلادة، فقالا: ما دفعه إلینا فقد أدیناه إلیکم.
فقدموهما إلی رسول الله ص- و أوجب رسول الله ص علیهما الیمین- فحلفا فخلا عنهما، ثم ظهرت تلک الآنیة و القلادة علیهما- فجاء أولیاء تمیم إلی رسول الله ص-
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فقالوا: یا رسول الله- قد ظهر علی ابن بندی و ابن أبی ماریة- ما ادعیناه علیهما، فانتظر رسول الله ص من الله عز و جل الحکم فی ذلک.
فأنزل الله تبارک و تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا شَهادَةُ بَیْنِکُمْ- إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ حِینَ الْوَصِیَّةِ اثْنانِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ- أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ إِنْ أَنْتُمْ ضَرَبْتُمْ فِی الْأَرْضِ» فأطلق الله عز و جل- شهادة أهل الکتاب علی الوصیة فقط- إذا کان فی سفر و لم یجد المسلمین.
ثم قال: «فَأَصابَتْکُمْ مُصِیبَةُ الْمَوْتِ- تَحْبِسُونَهُما مِنْ بَعْدِ الصَّلاةِ- فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ إِنِ ارْتَبْتُمْ لا نَشْتَرِی بِهِ ثَمَناً- وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی وَ لا نَکْتُمُ شَهادَةَ اللَّهِ- إِنَّا إِذاً لَمِنَ الْآثِمِینَ»، فهذه الشهادة الأولی التی حلفها رسول الله ص «فَإِنْ عُثِرَ عَلی أَنَّهُمَا اسْتَحَقَّا إِثْماً» أی أنهما حلفا علی کذب «فَآخَرانِ یَقُومانِ مَقامَهُما» یعنی من أولیاء المدعی «مِنَ الَّذِینَ اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ» الأولین- «فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ»- أی یحلفان بالله أنهما أحق بهذه الدعوی منهما و أنهما قد کذبا فیما حلفا بالله- «لَشَهادَتُنا أَحَقُّ مِنْ شَهادَتِهِما وَ مَا اعْتَدَیْنا- إِنَّا إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ».
فأمر رسول الله ص أولیاء تمیم الداری- أن یحلفوا بالله علی ما أمرهم به فحلفوا- فأخذ رسول الله ص القلادة و الآنیة- من ابن بندی و ابن أبی ماریة- و ردهما إلی أولیاء تمیم الداری- «ذلِکَ أَدْنی أَنْ یَأْتُوا بِالشَّهادَةِ عَلی وَجْهِها- أَوْ یَخافُوا أَنْ تُرَدَّ أَیْمانٌ بَعْدَ أَیْمانِهِمْ»).
أقول: و أورده القمی فی تفسیره مثله 
و فیه بعد قوله: «تَحْبِسُونَهُما مِنْ بَعْدِ الصَّلاةِ: یعنی صلاة العصر، و قوله (ع) «الأولین» الظاهر أنه بصیغة التثنیة و المراد بهما الشاهدان الأولان تفسیرا لقوله تعالی: «الْأَوْلَیانِ» و ظاهره علی قراءته (ع) «اسْتَحَقَّ» بالبناء للفاعل کما نسبت إلی علی (ع)، و قد قدمنا فی البیان السابق أنه أوضح المعانی المحتملة علی هذه القراءة.
و فی الدر المنثور،: أخرج الترمذی و ضعفه و ابن جریر و ابن أبی حاتم و النحاس فی ناسخه و أبو الشیخ و ابن مردویه و أبو نعیم فی المعرفة من طریق أبی النضر و هو الکلبی عن باذان مولی أم هانی عن ابن عباس عن تمیم الداری": فی هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- شَهادَةُ بَیْنِکُمْ إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ»- قال: بری‌ء الناس منهما غیری و غیر عدی بن بداء، و کانا نصرانیین یختلفان إلی الشام قبل الإسلام- فأتیا الشام لتجارتهما، و قدم علیهما مولی لبنی سهم- یقال له: بدیل بن أبی مریم بتجارة، و معه جام من فضة یرید
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 215
به الملک و هو عظم تجارته، فمرض فأوصی إلیهما و أمرهما أن یبلغا ما ترک أهله- قال تمیم: فلما مات أخذنا ذلک الجام فبعناه بألف درهم- ثم اقتسمناه أنا و عدی بن بداء- فلما قدمنا إلی أهله دفعنا إلیهم ما کان معنا- و فقدوا الجام فسألونا عنه فقلنا: ما ترک غیر هذا و ما دفع إلینا غیره.
قال تمیم: فلما أسلمت بعد قدوم رسول الله ص المدینة- تأثمت من ذلک فأتیت أهله فأخبرتهم الخبر- و أدیت إلیهم خمسمائة درهم، و أخبرتهم أن عند صاحبی مثلها فأتوا به رسول الله ص- فسألهم البینة فلم یجدوا- فأمرهم أن یستحلفوه بما یعظم به علی أهل دینه- فحلف فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا شَهادَةُ بَیْنِکُمْ إلی قوله- أَنْ تُرَدَّ أَیْمانٌ بَعْدَ أَیْمانِهِمْ»- فقام عمرو بن العاص و رجل آخر- فحلفا فنزعت الخمسمائة درهم من عدی بن بداء.
أقول: و الروایة علی ضعفها لا تنطبق علی الآیة تمام الانطباق و هو ظاهر، و روی عن ابن عباس و عن عکرمة ما یقرب من روایة القمی السابقة.
و فیه،: أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و أبو عبید و ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ عن علی بن أبی طالب: أنه کان یقرأ: «مِنَ الَّذِینَ اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ» بفتح التاء.
و فیه،: أخرج ابن مردویه و الحاکم و صححه، عن علی بن أبی طالب: أن النبی ص قرأ: «الَّذِینَ اسْتَحَقَّ عَلَیْهِمُ الْأَوْلَیانِ».
و فیه،: أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال": هذه الآیة منسوخة.
أقول: و لا دلیل علی ما فی الروایة من حدیث النسخ.
و فی الکافی، عن محمد بن إسماعیل عن الفضل بن شاذان و علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن هشام بن الحکم عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله تبارک و تعالی:
«أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ» قال: إذا کان الرجل فی بلد لیس فیه مسلم- جازت شهادة من لیس بمسلم علی الوصیة.
أقول: و معنی الروایة مستفاد من الآیة.
و فیه، بإسناده عن یحیی بن محمد قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز
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و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا شَهادَةُ بَیْنِکُمْ- إِذا حَضَرَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ- حِینَ الْوَصِیَّةِ اثْنانِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ»؟ قال: «اللذان منکم» مسلمان «و اللذان من غیرکم» من أهل الکتاب، فإن لم یجدوا من أهل الکتاب فمن المجوس- لأن رسول الله ص سن فی المجوس- سنة أهل الکتاب فی الجزیة.
و ذلک إذا مات الرجل فی أرض غربة- فلم یجد مسلمین- أشهد رجلین من أهل الکتاب یحبسان بعد العصر- فیقسمان بالله عز و جل «لا نَشْتَرِی بِهِ ثَمَناً- وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی وَ لا نَکْتُمُ شَهادَةَ اللَّهِ- إِنَّا إِذاً لَمِنَ الْآثِمِینَ»- قال: و ذلک إذا ارتاب ولی المیت فی شهادتهما، فإن عثر علی أنهما شهدا بالباطل- فلیس له أن ینقض شهادتهما حتی یجی‌ء بشاهدین- فیقومان مقام الشاهدین الأولین- «فَیُقْسِمانِ بِاللَّهِ لَشَهادَتُنا أَحَقُّ مِنْ شَهادَتِهِما- وَ مَا اعْتَدَیْنا إِنَّا إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ»- فإن فعل ذلک نقض شهادة الأولین، و جازت شهادة الآخرین یقول الله عز و جل: «ذلِکَ أَدْنی أَنْ یَأْتُوا بِالشَّهادَةِ عَلی وَجْهِها- أَوْ یَخافُوا أَنْ تُرَدَّ أَیْمانٌ بَعْدَ أَیْمانِهِمْ».
أقول: و الروایة- کما تری- توافق ما تقدم من معنی الآیة، و فی معناها روایات أخر فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن أبی عبد الله و أبی الحسن (ع).
و فی بعض الروایات تفسیر قوله: «أَوْ آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ» بالکافرین، و هو أعم من أهل الکتاب کما رواه فی الکافی، عن أبی الصباح الکنانی عن أبی عبد الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی أسامة عنه (ع) أیضا: فی الآیة: ما «آخَرانِ مِنْ غَیْرِکُمْ»؟ قال:
هما کافران- قلت: «ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ»؟ فقال: مسلمان 
، و الروایة السابقة المقیدة بأهل الکتاب و إن لم تصلح لتقیید هذا الإطلاق بحسب صناعة الإطلاق و التقیید لکونهما متوافقین إیجابیین لکن سیاق الروایة الأولی یصلح لتفسیر إطلاق الثانیة بما یوافق التقیید.
و فی تفسیر البرهان، عن الصدوق بإسناده إلی أبی زید عیاش بن یزید بن الحسن عن أبیه یزید بن الحسن قال: حدثنی موسی بن جعفر (ع) قال: قال الصادق (ع): فی قول الله عز و جل: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ قالُوا لا عِلْمَ لَنا»- قال:
یقولون لا علم لنا بسواک- قال و قال: الصادق (ع): القرآن کله تقریع و باطنه تقریب.
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قال صاحب البرهان: قال ابن بابویه: یعنی بذلک أنه من وراء آیات التوبیخ و الوعید آیات الرحمة و الغفران.
أقول: و ما نقله عن الصدوق رحمه الله فی معنی قوله (ع): «القرآن کله تقریع و باطنه تقریب» لا ینطبق علیه لا بالنظر إلی صدر الروایة فإن کون معنی قول الرسل (ع): «لا عِلْمَ لَنا» أنه لا علم لنا بسواک غیر مرتبط بکون القرآن مشتملا علی نوعین من الآیات: آیات الوعد و آیات الوعید.
و لا بالنظر إلی سیاق نفس الجملة أعنی قوله: «القرآن کله تقریع و باطنه تقریب» فإن الکلام ظاهر فی أن القرآن کله تقریع و کله تقریب، و إنما یختلف الأمر بحسب الباطن و الظاهر فباطنه تقریب و ظاهره تقریع، لا أن القرآن منقسم إلی قسمین فقسم منه آیات التقریع و وراءه القسم الآخر و هو آیات التقریب.
و التأمل فی کلامه (ع) مع ملاحظة صدر الروایة یعطی أن مراده (ع) من التقریع بالنظر إلی مقابلة التقریب لازم معناه و هو التبعید المقابل للتقریب، و القرآن کله معارف و حقائق فظاهره تبعید الحقائق بعضها من بعض و تفصیل أجزائها، و باطنه تقریب البعض من البعض و إحکامها و توحیدها، و یعود محصل المراد إلی أن القرآن بحسب ظاهره یعطی حقائق من المعارف مختلفة بعضها بائن منفصل من بعض لکنها علی کثرتها و بینونتها و ابتعاد بعضها من بعض بحسب الباطن یقترب بعضها من بعض و تلتئم شتی معانیها حتی تتحد حقیقة واحدة کالروح الساری فی الجمیع، و لیست إلا حقیقة التوحید قال الله تعالی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: هود: 1.
و یظهر حینئذ انطباقه علی ما ذکره (ع) فی صدر الروایة أن معنی قول الرسل: «لا عِلْمَ لَنا» أن لا علم لنا بسواک فإن الإنسان أو أی عالم فرض إنما یعلم ما یعلم بالله بمعنی أن الله سبحانه هو المعلوم بذاته و غیره معلوم به، و بعبارة أخری إذا تعلق العلم بشی‌ء فإنما یتعلق أولا بالله سبحانه علی ما یلیق بساحة قدسه و کبریائه ثم یتعلق من جهته بذلک الشی‌ء لما أن الله سبحانه عنده علم کل شی‌ء یرزق منه لمن یشاء من عباده علی قدر ما یشاء کما قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ وَسِعَ 
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کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ»: البقرة: 255 و قد تقدم روایة عبد الأعلی مولی آل سام عن الصادق (ع) و غیره من الروایات فی هذا المعنی.
و علی هذا فمعنی قولهم: «لا عِلْمَ لَنا بسواک إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» علی تفسیره (ع) أنه لا علم لنا بشی‌ء من دونک و إنما نعلم ما نعلم من جهة علمنا بک لأن العلم کله لک و إذا کان کذلک فأنت أعلم به منا لأن الذی نعلمه من شی‌ء هو علمک الذی أحطنا بشی‌ء منه بمشیئتک و رزقک.
و علی هذا یتجلی معنی آخر لقوله: «إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» هو أرفع منالا مما تقدم من المعنی، و هو أن کل شی‌ء من الخلیقة لما کان منفصل الوجود عن غیره کان فی غیب منه لما أن وجوده محدود مقدر لا یحیط إلا بما شاء الله أن یحیط به، و الله سبحانه هو المحیط بکل شی‌ء، العالم بکل غیب لا یعلم شی‌ء شیئا إلا من جهته تعالی و تقدس عن کل نقص.
و علی هذا فتقسیم الأمور إلی غیب و شهادة تقسیم بالحقیقة إلی غیب شاء الله إحاطتنا به و غیب مستور عنا، و ربما تؤید هذا المعنی بظاهر قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً، إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»: الجن: 27 بالنظر إلی ما تفیده إضافة الغیب إلی الضمیر، و علیک بإجادة التأمل فی هذا المقام.
و فی تفسیر العیاشی، عن یزید الکناسی عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ الآیة» قال: یقول: ما ذا أجبتم فی أوصیائکم الذین خلفتم علی أمتکم؟ قال: فیقولون: لا علم لنا بما فعلوا من بعدنا.
أقول: و رواه القمی فی تفسیره عن محمد بن مسلم عنه (ع).
و فی الکافی، عن یزید عن أبی عبد الله (ع) ما فی معناه، و هو من الجری أو من قبیل الباطن.
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اشارة

إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ اذْکُرْ نِعْمَتِی عَلَیْکَ وَ عَلی والِدَتِکَ إِذْ أَیَّدْتُکَ بِرُوحِ الْقُدُسِ تُکَلِّمُ النَّاسَ فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلاً وَ إِذْ عَلَّمْتُکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ بِإِذْنِی فَتَنْفُخُ فِیها فَتَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِی وَ تُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ بِإِذْنِی وَ إِذْ تُخْرِجُ الْمَوْتی بِإِذْنِی وَ إِذْ کَفَفْتُ بَنِی إِسْرائِیلَ عَنْکَ إِذْ جِئْتَهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَقالَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُبِینٌ (110) وَ إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ أَنْ آمِنُوا بِی وَ بِرَسُولِی قالُوا آمَنَّا وَ اشْهَدْ بِأَنَّنا مُسْلِمُونَ (111)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 219



(بیان)

الآیتان و کذا الآیات التالیة لها القاصة قصة نزول المائدة و التالیة لها المخبرة عما سیسأل الله عیسی بن مریم (ع) عن اتخاذ الناس إیاه و أمه إلهین من دون الله سبحانه و ما یجیب به عن ذلک، کلها مرتبطة بغرض السورة الذی افتتحت به، و هو الدعوة إلی الوفاء بالعهد و الشکر للنعمة و التحذیر عن نقض العهود و کفران النعم الإلهیة و بذلک یتم رجوع آخر السورة إلی أولها و تحفظ وحدة المعنی المراد.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ إلی قوله وَ إِذْ تُخْرِجُ الْمَوْتی بِإِذْنِی» الآیة تعد عدة من الآیات الباهرة الظاهرة بیده (ع) إلا أنها تمتن بها علیه و علی أمه جمیعا، و هی مذکورة بهذا اللفظ تقریبا فیما یحکیه تعالی من تحدیث الملائکة مریم عند بشارتها بعیسی (ع) فی سورة آل عمران، قال تعالی: «إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ إلی أن قال- وَ یُکَلِّمُ النَّاسَ فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلًا- إلی أن قال- وَ یُعَلِّمُهُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ، أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ فَأَنْفُخُ فِیهِ فَیَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِ اللَّهِ وَ أُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ» (الآیات)
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: آل عمران: 45 50.
و التأمل فی سیاق الآیات یوضح الوجه فی عد ما ذکره من الآیات المختصة ظاهرا بالمسیح نعمة علیه و علی والدته جمیعا کما تشعر به آیات آل عمران فإن البشارة إنما تکون بنعمة، و الأمر علی ذلک فإن ما اختص به المسیح (ع) من آیة و موهبة کالولادة من غیر أب و التأیید بروح القدس و خلق الطیر و إبراء الأکمه و الأبرص و إحیاء الموتی بإذن الله سبحانه فهی بعینها کرامة لمریم کما أنها کرامة لعیسی (ع) فهما معا منعمان بالنعمة الإلهیة کما قال تعالی: «نِعْمَتِی عَلَیْکَ وَ عَلی والِدَتِکَ».
و إلی ذلک یشیر تعالی بقوله: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء: 91 حیث عدهما معا آیة واحدة لا آیتین.
و قوله: «إِذْ أَیَّدْتُکَ بِرُوحِ الْقُدُسِ تُکَلِّمُ النَّاسَ» الظاهر أن التأیید بروح القدس هو السبب المهیئ له لتکلیم الناس فی المهد، و لذلک وصل قوله «تُکَلِّمُ النَّاسَ» من غیر أن یفصله بالعطف إلی الجملة السابقة إشعارا بأن التأیید و التکلیم معا أمر واحد مؤلف من سبب و مسبب، و اکتفی فی موارد من کلامه بذکر أحد الأمرین عن الآخر کقوله فی آیات آل عمران المنقولة آنفا: «وَ یُکَلِّمُ النَّاسَ فِی الْمَهْدِ وَ کَهْلًا»، و قوله: «وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة: 253.
علی أنه لو کان المراد بتأییده بروح القدس مسألة الوحی بوساطة الروح لم یختص بعیسی بن مریم (ع) و شارکه فیها سائر الرسل مع أن الآیة تأبی ذلک بسیاقها.
و قوله: «وَ إِذْ عَلَّمْتُکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ التَّوْراةَ وَ الْإِنْجِیلَ من الممکن أن یستفاد منه أنه (ع) إنما تلقی علم ذلک کله بتلق واحد عن أمر إلهی واحد من غیر تدریج و تعدد کما أنه أیضا ظاهر جمع الجمیع و تصدیرها بإذ من غیر تکرار لها.
و کذلک قوله: «إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ بِإِذْنِی فَتَنْفُخُ فِیها فَتَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِی وَ تُبْرِئُ الْأَکْمَهَ وَ الْأَبْرَصَ بِإِذْنِی» ظاهر السیاق من جهة عدم تکرار لفظة «إِذْ» أن خلق الطیر و إبراء الأکمه و الأبرص کانا متقارنین زمانا، و أن تذییل خلق الطیر بذکر الإذن من غیر أن یکتفی بالإذن المذکور فی آخر الجملة إنما هو لعظمة أمر الخلق بإفاضة
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الحیاة فتعلقت العنایة به فاختص بذکر الإذن بعده من غیر أن ینتظر فیه آخر الکلام صونا لقلوب السامعین من أن یخطر فیها أن غیره تعالی یستقل دونه بإفاضة الحیاة أو تلبث فیها هذه الخطرة و لو لحظات یسیرة، و الله أعلم.
و قوله: «وَ إِذْ تُخْرِجُ الْمَوْتی بِإِذْنِی» إخراج الموتی کنایة عن إحیائها، و فیه عنایة ظاهرة بأن الإحیاء الذی جری علی یدیه (ع) کان إحیاء لموتی مقبورین بإفاضة الحیاة علیهم و إخراجهم من قبورهم إلی حیاة دنیویة، و فی اللفظ دلالة علی الکثرة، و قد تقدم فی الکلام علی آیات آل عمران بقیة ما یتعلق بهذه الآیات من الکلام فراجع ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِذْ کَفَفْتُ بَنِی إِسْرائِیلَ عَنْکَ» إلی آخر الآیة. فیه دلالة علی أنهم قصدوه بشر فکفهم الله عن ذلک فینطبق علی ما ذکره الله فی سورة آل عمران فی قصصه (ع) بقوله: «وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ».
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ» الآیة، الآیة منطبقة علی آیات سورة آل عمران بقوله: «فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ»: آل عمران: 52.
و من هنا یظهر أن هذا الإیمان الذی ذکره فی الآیة بقوله: «وَ إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ أَنْ آمِنُوا بِی وَ بِرَسُولِی قالُوا آمَنَّا، الآیة غیر إیمانهم الأول به (ع) فإن ظاهر قوله فی آیة آل عمران: «فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ» أنه کان فی أواخر أیام دعوته و قد کان الحواریون و هم السابقون الأولون فی الإیمان به ملازمین له.
علی أن ظاهر قوله فی آیة آل عمران: «قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ» أن الدعوة إنما سیقت لأخذ المیثاق علی نصرة دین الله لا أصل الإیمان بالله، و لذلک ختم الآیة بقولهم: «وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ» و هو التسلیم لأمر الله بإقامة دعوته و تحمل الأذی فی جنبه، و کل ذلک بعد أصل الإیمان بالله طبعا.
فتبین أن المراد بقوله: «وَ إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ إلخ» قصة أخذ المیثاق من الحواریین، و فی الآیة أبحاث أخر مرت فی تفسیر سورة آل عمران.
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(بحث روائی)

فی المعانی، بإسناده عن أبی یعقوب البغدادی قال: قال ابن السکیت لأبی الحسن الرضا (ع): لما ذا بعث الله موسی بن عمران- بیده البیضاء و العصا و آلة السحر، و بعث عیسی بآلة الطب، و بعث محمدا ص بالکلام و الخطب؟.
فقال أبو الحسن (ع): إن الله تعالی لما بعث موسی (ع)- کان الأغلب علی أهل عصره السحر- فأتاهم من عند الله تعالی- بما لم یکن عند القوم و فی وسعهم مثله، و بما أبطل به سحرهم، و أثبت به الحجة علیهم؛ و إن الله تعالی بعث عیسی- فی وقت ظهرت فیه الزمانات- و احتاج الناس إلی الطب- فأتاهم من عند الله تعالی بما لم یکن عندهم مثله، و بما أحیا لهم الموتی، و أبرأ الأکمه و الأبرص بإذن الله، و أثبت به الحجة علیهم؛ و إن الله تعالی بعث محمدا ص فی وقت- کان الأغلب علی أهل عصره الخطب و الکلام و الشعر- فأتاهم من کتاب الله و الموعظة و الحکمة- بما أبطل به قولهم، و أثبت به الحجة علیهم.
قال ابن السکیت ما رأیت مثلک الیوم قط- فما الحجة علی الخلق الیوم؟ فقال:
العقل یعرف به الصادق علی الله- فیصدقه و الکاذب علی الله فیکذبه، قال ابن السکیت:
هذا و الله هو الجواب.
و فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن محمد عن الحسن بن محبوب عن أبی جمیلة عن أبان بن تغلب و غیره عن أبی عبد الله (ع): أنه سئل هل کان عیسی بن مریم أحیا أحدا بعد موته- بأکل و رزق و مدة و ولد؟ فقال: نعم- إنه کان له صدیق مواخ له فی الله تبارک و تعالی، و کان عیسی (ع) یمر به و ینزل علیه، و إن عیسی غاب عنه حینا- ثم مر به لیسلم علیه فخرجت علیه أمه فسألها عنه- فقالت له: مات یا رسول الله، فقال: أ تحبین أن تراه؟ قالت: نعم. فقال: إذا کان غدا أتیتک- حتی أحییه لک بإذن الله تعالی.
فلما کان من الغد أتاها فقال لها: انطلقی معی إلی قبره فانطلقا- حتی أتیا قبره فوقف علیه عیسی (ع)- ثم دعا الله عز و جل فانفرج القبر فخرج ابنها حیا- فلما رأته أمه و رءاها بکیا فرحمهما عیسی (ع)- فقال له عیسی: أ تحب أن تبقی مع أمک 
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فی الدنیا؟ فقال: یا رسول الله- بأکل و رزق و مدة أم بغیر أکل و رزق و مدة؟
فقال له عیسی (ع): بأکل و رزق و مدة- تعمر عشرین سنة و تزوج و یولد لک، قال:
نعم إذا.
قال: فدفعه عیسی (ع) إلی أمه فعاش عشرین سنة و ولد له.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن یوسف الصنعانی عن أبیه قال: سألت أبا جعفر (ع)- «إِذْ أَوْحَیْتُ إِلَی الْحَوارِیِّینَ» قال: ألهموا.
أقول: و استعمال الوحی فی مورد الإلهام جاء فی القرآن فی غیر مورد کقوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی أَنْ أَرْضِعِیهِ»: القصص: 7، و قوله تعالی:
«وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ أَنِ اتَّخِذِی مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً»: النحل: 68 و قوله فی الأرض: «بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها»: الزلزال: 5.



[سورة المائدة (5): الآیات 112 الی 115]





اشارة

إِذْ قالَ الْحَوارِیُّونَ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ قالَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (112) قالُوا نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا وَ نَعْلَمَ أَنْ قَدْ صَدَقْتَنا وَ نَکُونَ عَلَیْها مِنَ الشَّاهِدِینَ (113) قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ اللَّهُمَّ رَبَّنا أَنْزِلْ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ تَکُونُ لَنا عِیداً لِأَوَّلِنا وَ آخِرِنا وَ آیَةً مِنْکَ وَ ارْزُقْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ (114) قالَ اللَّهُ إِنِّی مُنَزِّلُها عَلَیْکُمْ فَمَنْ یَکْفُرْ بَعْدُ مِنْکُمْ فَإِنِّی أُعَذِّبُهُ عَذاباً لا أُعَذِّبُهُ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ (115)
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(بیان)

الآیات تذکر قصة نزول المائدة؟؟؟؟؟ علی المسیح (ع) و أصحابه، و هی و إن لم تصرح بأن الله أنزلها علیهم غیر أن الآیة الأخیرة تتضمن الوعد المنجز منه بإنزالها من غیر تقیید و قد وصف تعالی نفسه بأنه لا یخلف المیعاد.
و قول بعضهم: (إنهم استقالوا عیسی (ع) بعد ما سمعوا الوعید الشدید من الله تعالی لمن یکفر منهم بعد نزول المائدة) قول من غیر دلیل من کتاب أو حدیث یعتمد علیه.
و قد نقل ذلک عن جمع من المفسرین، و ممن یذکر منهم: المجاهد و الحسن، و لا حجة فی قولهما و لا قول غیرهما و لو عد قولهما روایة کانت من الموقوفات التی لا حجیة لها لضعفها علی أنها معارضة بغیرها من الروایات الدالة علی نزولها، علی أنها لو صحت لم تکن إلا من الآحاد التی لا یعتمد علیها فی غیر الأحکام.
و ربما یستدل علی عدم نزولها بأن النصاری لا یعرفونها و کتبهم المقدسة خالیة عن حدیثها، و لو کانت نازلة لتوفرت الدواعی علی ذکره فی کتبهم و حفظه فیما بینهم بسیرة مستمرة کما تحفظوا علی العشاء الربانی لکن الخبیر بتاریخ شیوع النصرانیة و ظهور الأناجیل لا یعبأ بأمثال هذه الأقاویل فلا کتبهم مکتوبة محفوظة علی التواتر إلی زمن عیسی (ع)، و لا هذه النصرانیة الحاضرة تتصل بزمنه حتی ینتفع بها فیها یعتورونه یدا بید، أو فیما لا یعرفونه مما ینسب إلی الدعوة العیسویة أو یتعلق بها.
نعم وقع فی بعض الأناجیل إطعام المسیح تلامیذه و جماعة من الناس بالخبز و السمک القلیلین علی طریق الإعجاز، غیر أن القصة لا تنطبق علی ما قصة القرآن فی شی‌ء من خصوصیاته،
ورد فی إنجیل یوحنا، الإصحاح السادس ما هذا نصه": (1) «بعد هذا مضی یسوع إلی عبر بحر الجلیل و هو بحر طبریة (2) و تبعه جمع کثیر لأنهم أبصروا آیاته التی کان یصنعها فی المرضی (3) فصعد یسوع إلی جبل و جلس هناک مع تلامیذه (4) و کان الفصح عند الیهود قریبا (5) فرفع یسوع عینیه- و نظر أن جمعا کثیرا مقبل إلیه- فقال لفیلبس من أین نبتاع خبزا لیأکل هؤلاء (6) و إنما قال هذا لیمتحنه لأنه هو علم ما هو مزمع أن یفعل (7) أجابه فیلبس لا یکفیهم خبز بمأتی دینار-
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لیأخذ کل واحد منهم شیئا یسیرا (8) قال له واحد من تلامیذه و هو أندراوس أخو سمعان بطرس (9) هنا غلام معه خمسة أرغفة شعیر و سمکتان- و لکن ما هذا لمثل هؤلاء- (10) فقال یسوع اجعلوا الناس یتکئون- و کان فی المکان عشب کثیر فاتکأ الرجال- و عددهم نحو خمسة آلاف (11) و أخذ یسوع الأرغفة و شکر- و وزع علی التلامیذ و التلامیذ أعطوا المتکئین- و کذلک من السمکتین بقدر ما شاءوا (12) فلما شبعوا قال لتلامیذه- أجمعوا الکسر الفاضلة لکی لا یضیع شی‌ء (13) فجمعوا و ملئوا اثنتی عشرة قفة من الکسر- من خمسة أرغفة الشعیر التی فضلت عن الآکلین (14) فلما رأی الناس الآیة التی صنعها یسوع- قالوا إن هذا هو بالحقیقة النبی الآتی إلی العالم (15) و أما یسوع فإذ علم أنهم مزمعون أن یأتوا و یختطفوه- لیجعلوه ملکا انصرف أیضا إلی الجبل وحده».
ثم إن التدبر فی هذه القصة بما لها من سیاق مسرود فی کلامه تعالی یهدی إلی جهة أخری من البحث فإن السؤال المذکور فی أولها بظاهره خال عن رعایة الأدب و الواجب حفظه فی جنب الله سبحانه، و قد انتهی الکلام إلی وعید منه تعالی لمن یکفر بهذه الآیة وعیدا لا یوجد له نظیر فی شی‌ء من الآیات التی اختص الله سبحانه بها أنبیاءه أو اقترحها أممهم علیهم کاقتراح أمم نوح و هود و صالح و شعیب و موسی و محمد ص.
فهل کان ذلک لکون الحواریین و هم السائلون أساءوا الأدب فی سؤالهم؟ لأن لفظهم لفظ من یشک فی قدرة الله سبحانه؛ ففی اقتراحات الأمم السابقة علیهم من الإهانة بمقام ربهم و السخریة و الهزء بأنبیائهم و کذا ما توجد حکایته فی القرآن من طواغیت قوم النبی ص و الیهود المعاصرین له ما هو أوقح من ذلک و أشنع!.
أو أنهم لکونهم مؤمنین قبل السؤال و النزول لو کفروا بعد النزول و مشاهدة الآیة الباهرة استحقوا هذا الوعید علی هذه الشدة؟ فالکفر بعد مشاهدة الآیة الباهرة و إن کان عتوا و طغیانا کبیرا لکنه لا یختص بهم، ففی سائر الأمم أمثال لهم فی ذلک و لم یوعدوا بمثل هذا الوعید قط حتی الذین ارتدوا منهم بعد التمکن فی مقام القرب و التحقق بآیات الله سبحانه کالذی یذکره الله سبحانه فی قوله: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا فَانْسَلَخَ مِنْها فَأَتْبَعَهُ الشَّیْطانُ فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ»: الأعراف: 175.
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و الذی یمکن أن یقال فی المقام أن هذه القصة بما صدر به من السؤال یمتاز بمعنی یختص به من بین سائر معجزات الأنبیاء التی أتوا بها لاقتراح من أممهم أو لضرورات أخر تدعو إلی ذلک.
و ذلک أن الآیات المعجزة التی یقصها الکلام الإلهی إما آیات آتاها الله الأنبیاء حین بعثهم لتکون حجة مؤیدة لنبوتهم أو رسالتهم کما أوتی موسی (ع) الید البیضاء و العصا، و أوتی عیسی (ع) إحیاء الموتی و خلق الطیر و إبراء الأکمه و الأبرص، و أوتی محمد ص القرآن، و هذه آیات أوتیت لحاجة الدعوة إلی الإیمان و إتمام الحجة علی الکفار لیهلک من هلک عن بینة و یحیا من حی عن بینة.
و إما آیات معجزة أتی بها الأنبیاء و الرسل لاقتراح الکفار علیهم کناقة صالح، و یلحق بها المخوفات و المعذبات المستعملة فی الدعوة کآیات موسی (ع) علی قوم فرعون من الجراد و القمل و الضفادع و غیر ذلک فی سبع آیات، و طوفان نوح، و رجفة ثمود و صرصر عاد و غیر ذلک، و هذه أیضا آیات متعلقة بالمعاندین الجاحدین.
و إما آیات أراها الله المؤمنین لحاجة مستها، و ضرورة دعت إلیها، کانفجار العیون من الحجر و نزول المن و السلوی علی بنی إسرائیل فی التیه، و رفع الطور فوق رءوسهم و شق البحر لنجاتهم من فرعون و عمله، فهذه آیات واقعة لإرهاب العاصین المستکبرین أو کرامة للمؤمنین لتتم کلمة الرحمة فی حقهم من غیر أن یکونوا قد اقترحوها.
و من هذا الباب المواعید التی وعدها الله فی کتابه المؤمنین کرامة لرسوله (ص) کوعد فتح مکة و مقت المشرکین من کفار قریش و غلبة الروم إلی غیر ذلک.
فهذه أنواع الآیات المقتصة فی القرآن و المذکورة فی التعلیم الإلهی، و أما اقتراح الآیة بعد نزول الآیة فهو من التهوس یعده التعلیم الإلهی من الهجر الذی لا یعبأ به کاقتراح أهل الکتاب أن ینزل النبی ص علیهم کتابا من السماء مع وجود القرآن بین أیدیهم، قال تعالی: «یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً- إلی أن قال- لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ وَ الْمَلائِکَةُ یَشْهَدُونَ وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً»: النساء: 166.
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و کما سأل المشرکون النبی ص إنزال الملائکة أو إراءة ربهم تعالی و تقدس قال تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً»: الفرقان: 21 و قال تعالی: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً، أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها وَ قالَ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا رَجُلًا مَسْحُوراً، انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا»: الفرقان:
9 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و لیس ذلک کله إلا لأن عنوان نزول الآیة هو ظهور الحق و تمام الحجة فإذا نزلت فقد ظهر الحق و تمت الحجة فلو أعید سؤال نزول الآیة و قد نزلت و حصل الغرض فلا عنوان له إلا العبث بآیات الله و اللعب بالمقام الربوبی و التذبذب فی القبول، و فیه أعظم العتو و الاستکبار.
و هذا لو صدر عن المؤمنین لکان الذنب فیه أکثف و الإثم فیه أعظم فما ذا یصنع المؤمن بنزول الآیة السماویة و هو مؤمن و خاصة إذا کان ممن شاهد آیات الله فآمن عن مشاهدتها؟ و هل هو إلا أشبه شی‌ء بما یقترحه أرباب الهوی و المترفون فی مجالس الأنس و حفل التفکه من المشعوذین أو أصحاب الریاضات العجیبة أن یطیبوا عیشهم بإتحافهم بأعجب ما یقدرون علیه من الشعبذة و الأعمال الغریبة؟.
و الذی یفیده ظاهر قوله تعالی: «إِذْ قالَ الْحَوارِیُّونَ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً» أنهم اقترحوا علی المسیح ( (ع)) أن یریهم آیة خاصة و هم حواریوه المختصون به و قد رأوا تلک الآیات الباهرة و الکرامات الظاهرة فإنه ( (ع)) لم یرسل إلی قومه إلا بالآیات المعجزة کما یعطیه قوله تعالی: «وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ أَنِّی أَخْلُقُ لَکُمْ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ فَأَنْفُخُ فِیهِ فَیَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِ اللَّهِ،» الخ: آل عمران: 49.
و کیف یتصور فی من آمن بالمسیح ( (ع)) أن لا یعثر منه علی آیة و هو ( (ع)) بنفس وجوده آیة خلقه الله من غیر أب و أیده بروح القدس یکلم الناس فی المهد و کهلا و لم یزل مکرما بآیة بعد آیة حتی رفعه الله إلیه و ختم أمره بأعجب آیة.
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فاقتراحهم آیة اختاروها لأنفسهم بعد هاتیک الآیات علی کثرتها من قبیل اقتراح الآیة بعد الآیة و قد رکبوا أمرا عظیما و لذلک وبخهم عیسی ( (ع)) بقوله: «اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ».
و لذلک بعینه وجهوا ما اقترحوا علیه و فسروا قولهم ثانیا بما یکسر سورة ما أوهمه إطلاق کلامهم، و یزیل عنه تلک الحدة فقالوا: «نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا وَ نَعْلَمَ أَنْ قَدْ صَدَقْتَنا وَ نَکُونَ عَلَیْها مِنَ الشَّاهِدِینَ» فضموا إلی غرض الأکل أغراضا أخر یوجه اقتراحهم، یریدون به أن اقتراحهم هذا لیس من قبیل التفکه بالأمور العجیبة و العبث بآیات الإلهیة بل له فوائد مقصودة: من کمال علمهم و إزالة خطرات السوء من قلوبهم و شهادتهم علیها.
لکنهم مع ذلک لم یترکوا ذکر إرادة الأکل و منه کانت الخطیئة و لو قالوا:
«نرید أن نأکل منها فتطمئن قلوبنا، إلخ» لم یلزمهم ما لزمهم إذ قالوا: «نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا، إلخ» فإن الکلام الأول یقطع جمیع منابت التهوس و المجازفة دون الثانی.
و لما ألحوا علیه أجابهم عیسی (ع) إلی ما اقترحوا علیه و التمسوه و سأل ربه أن یکرمهم بها، و هی معجزة مختصة فی نوعها بأمته لأنها الآیة الوحیدة التی نزلت إلیهم عن اقتراح فی أمر غیر لازم ظاهرا و هو أکل المؤمنین منها، و لذلک عنونها (ع) عنوانا یصلح به أن یوجه الوجه بسؤاله إلی ساحة العظمة و الکبریاء فقال: «اللَّهُمَّ رَبَّنا أَنْزِلْ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ تَکُونُ لَنا عِیداً لِأَوَّلِنا وَ آخِرِنا» فعنونها بعنوان العیدیة، و العید عند قوم هو الیوم الذی نالوا فیه موهبة أو مفخرة مختصة بهم من بین الناس، و کان نزول المائدة علیهم منعوتا بهذا النعت.
و لما سأل عیسی ربه ما سأل- و حاشاه أن یسأل إلا ما یعلم أن من المرجو استجابته و أن ربه لا یمقته و لا یفضحه، و حاشا ربه أن یرده خائبا فی دعائه- استجاب له ربه دعاءه غیر أنه شرط فیها لمن یکفر بها عذابا یختص به من بین جمیع الناس کما أن الآیة آیة خاصة بهم لا یشارکهم فی نوعها غیرهم من الأمم فقال الله سبحانه «إِنِّی مُنَزِّلُها عَلَیْکُمْ فَمَنْ یَکْفُرْ بَعْدُ مِنْکُمْ فَإِنِّی أُعَذِّبُهُ عَذاباً لا أُعَذِّبُهُ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ»، هذا.
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قوله تعالی: «إِذْ قالَ الْحَوارِیُّونَ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ» «إِذْ» ظرف متعلق بمقدر و التقدیر اذکر إذ قال «إلخ»، أو ما یقرب منه، و ذهب بعضهم إلی أنه متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «قالُوا آمَنَّا، إلخ» أی قال الحواریون: آمنا بالله و اشهد بأنا مسلمون فی وقت قالوا فیه لعیسی: «هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ» و المراد أنهم ما کانوا علی صدق فی دعواهم، و لا علی جد فی إشهادهم عیسی (ع) علی إسلامهم له.
و فیه أنه مخالف لظاهر السیاق، و کیف یکون إیمانهم غیر خالص؟ و قد ذکر الله أنه هو أوحی إلیهم أن آمنوا بی و برسولی و هو تعالی یمتن بذلک علی عیسی ( (ع))؛ علی أنه لا وجه حینئذ للإظهار فی قوله: «إِذْ قالَ الْحَوارِیُّونَ إلخ».
و «المائدة» الخوان إذا کان فیه طعام، قال الراغب: و المائدة الطبق الذی علیه الطعام، و یقال لکل واحدة منهما مائدة، و یقال: مادنی یمیدنی أی أطعمنی، انتهی.
و متن السؤال الذی حکی عنهم فی الآیة و هو قولهم: «هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ» بحسب ظاهر ما یتبادر من معناه مما یستبعد العقل صدوره عن الحواریین و هم أصحاب المسیح و تلامذته و أخصاؤه الملازمون له المقتبسون من أنوار علومه و معارفه المتبعون آدابه و آثاره، و الإیمان بأدنی مراتبه ینبه الإنسان علی أن الله سبحانه علی کل شی‌ء قدیر، لا یجوز علیه العجز و لا یغلبه العجز؛ فکیف جاز أن یستفهموا رسولهم عن استطاعة ربه علی إنزال مائدة من السماء.
و لذلک قرأ الکسائی من السبعة: «هل تستطیع ربک» بتاء المضارعة و نصب «ربک» علی المفعولیة أی هل تستطیع أنت أن تسأل ربک، فحذف الفعل الناصب للمفعول و أقیم «تستطیع» مقامه، أو أنه مفعول لفعل محذوف فقط.
و قد اختلف المفسرون فی توجیهه علی بناء من أکثریهم علی أن المراد به غیر ما یتبادر من ظاهره من الشک فی قدرة الله سبحانه لنزاهة ساحتهم من هذا الجهل السخیف.
و أوجه ما یمکن أن یقال هو أن الاستطاعة فی الآیة کنایة عن اقتضاء المصلحة و وقوع الإذن کما أن الإمکان و القدرة و القوة یکنی بها عن ذلک کما یقال: «لا یقدر الملک أن یصغی إلی کل ذی حاجة» بمعنی أن مصلحة الملک تمنعه من ذلک و إلا فمطلق 
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الإصغاء مقدور له، و یقال: «لا یستطیع الغنی أن یعطی کل سائل» أی مصلحة حفظ المال لا تقتضیه، و یقال: «لا یمکن للعالم أن یبث کل ما یعلمه» أی یمنعه عن ذلک مصلحة الدین أو مصلحة الناس و النظام الدائر بینهم، و یقول أحدنا لصاحبه:
«هل تستطیع أن تروح معی إلی فلان»؟ و إنما السؤال عن الاستطاعة بحسب الحکمة و المصلحة لا بحسب أصل القدرة علی الذهاب، هذا.
و هناک وجوه أخری ذکروها:
منها: أن هذا السؤال لأجل تحصیل الاطمئنان بإیمان العیان لا للشک فی قدرة الله سبحانه فهو علی حد قول إبراهیم ( (ع)) فیما حکی الله عنه: «رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی قالَ أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی».
و فیه: أن مجرد صحة أن تسأل الآیة لزیادة الإیمان و اطمئنان القلب لا یصحح حمل سؤالهم علیه و لم تثبت عصمتهم کإبراهیم ( (ع)) حتی تکون دلیلا منفصلا یوجب حمل کلامهم علی ما لا حزازة فیه بل الدلیل علی خلافه حیث لم یقولوا: نرید أن نأکل منها فتطمئن قلوبنا کما قال إبراهیم (ع): «بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی» بل قالوا:
«نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا» فعدوا الأکل بحیال نفسه غرضا.
علی أن هذا الوجه إنما یستدعی تنزه قلوبهم عن شائبة الشک فی قدرة الله سبحانه و أما حزازة ظاهر الکلام فعلی حالها.
علی أنه قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی الخ: البقرة: 260 أن مراده (ع) لم یکن مشاهدة تلبس الموتی بالحیاة بعد الموت کما علیه بناء هذا الوجه و لو کان کذلک لکان من قبیل طلب الآیة بعد العیان و هو فی مقام المشافهة مع ربه بل مراده مشاهدة کیفیة الإحیاء بالمعنی الذی تقدم بیانه.
و منها: أنه سؤال عن الفعل دون القدرة علیه فعبر عنه بلازمه.
و فیه: أنه لا دلیل علیه، و لو سلم فإنه إنما ینفی عنهم الجهل بالقدرة المطلقة الإلهیة و أما منافاة إطلاق اللفظ للأدب العبودی فعلی حالها.
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و منها: أن فی الکلام حذفا تقدیره: هل تستطیع سؤال ربک؟ و یدل علیه قراءة هل تستطیع ربک و المعنی: هل تستطیع أن تسأله من غیر صارف یصرفک عن ذلک.
و فیه أن الحذف و التقدیر لا یعید لفظة «هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ» إلی قولنا هل تستطیع سؤال ربک بأی وجه فرض لمکان اختلاف الفعل فی القراءتین بالغیبة و الحضور، و التقدیر لا یحول الغیبة إلی الخطاب البتة، و إن کان و لا بد فلیقل: أنه من قبیل إسناد الفعل المنسوب إلی عیسی ( (ع)) إلی ربه من جهة أن فعله فعل الله أو أن کل ما له ( (ع)) فهو لله سبحانه، و هذا الوجه مع کونه فاسدا من جهة أن الأنبیاء و الرسل إنما ینسب من أفعالهم إلی الله ما لا یستلزم نسبته إلیه النقص و القصور فی ساحته تعالی کالهدایة و العلم و نحوهما، و أما لوازم عبودیتهم و بشریتهم کالعجز و الفقر و الأکل و الشرب و نحو ذلک فمما لا تستقیم نسبته إلیه تعالی البتة فمشکلة ظاهر اللفظ علی حالها.
و منها: أن الاستطاعة هنا بمعنی الإطاعة و المعنی: هل یطیعک ربک و یجیب دعاءک إذا سألته ذلک، و فیه: أنه من قبیل تبدیل المشکل بما هو أشکل فإن الاستفهام عن إطاعة الله سبحانه لرسوله و انقیاده له أشنع و أفظع من الاستفهام عن استطاعته.
و قد انتصر بعضهم لهذا الوجه فقال فی تقریره ما محصله: أن الاستطاعة و الإطاعة من مادة الطوع مقابل الکره فإطاعة الأمر فعله عن رضی و اختیار، و الاستفعال فی هذه المادة کالاستفعال فی مادة الإجابة فإذا کان معنی استجابة: أجاب دعاءه أو سؤاله فمعنی استطاعة: أطاعه أی أنه انقاد له و صار فی طوعه أو طوعا له، و السین و التاء فی المادتین علی أشهر معانیهما و هو الطلب، و لکنه طلب دخل علی فعل محذوف دل علیه المذکور المترتب علی المحذوف، و معنی استطاع الشی‌ء: طلب و حاول أن یکون ذلک الشی‌ء طوعا له فأطاعه و انقاد له، و معنی استجاب: سئل شیئا و طلب منه أن یجیب إلیه فأجاب.
قال: فبهذا الشرح الدقیق تفهم صحة قول من قال من المفسرین: إن «یَسْتَطِیعُ» هنا بمعنی یطیع و إن معنی یطیع: یفعل مختارا راضیا غیر کاره فصار حاصل معنی الجملة: هل یرضی ربک و یختار أن ینزل علینا مائدة من السماء إذا نحن سألناه أو سألته لنا ذلک، انتهی.
و فیه أولا: أنه لم یأت بشی‌ء دون أن قاس استطاع باستجاب ثم أعطی هذا
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معنی ذاک و هو قیاس فی اللغة ممنوع.
و ثانیا: أن کون الاستطاعة و الإطاعة راجعین بحسب المادة إلی الطوع مقابل الکره لا یستلزم وجوب جریان الاستعمال علی رعایة معنی المادة الأصلیة فی جمیع التطورات الطارئة علیها فکثیر من المواد هجرت خصوصیة معناها الأصلی فی ما عرضها من الهیئات الاشتقاقیة نظیر ضرب و أضرب و قبل و أقبل و قبل و قابل و استقبل بحسب التبادر الاستعمالی.
و اعتبار المادة الأصلیة فی البحث عن الاشتقاقات اللغویة لا یراد به إلا الاستعلام مبلغ ما یعیش المادة الأصلیة بین مشتقاتها بحسب عروض تطورات الاشتقاق علیها، أو انقضاء أمد حیاتها بحسب المعنی و تبدله إلی معنی آخر لا أن یلغی حکم التطورات و یحفظ المعنی الأصلی ما جری اللسان، فافهم ذلک.
فالاعتبار فی اللفظ بما یفیده بحسب الاستعمال الدائر الحی لا بما تفیده المادة اللغویة و قد استعمل لفظ الاستطاعة فی کلامه تعالی فی أزید من أربعین موضعا، و هو فی الجمیع بمعنی القدرة، و استعمل لفظ الإطاعة فیما یقرب من سبعین موضعا و هو فی الجمیع بمعنی الانقیاد، و استعمل لفظ الطوع فیما استعمل و هو مقابل الکره؛ فکیف یسوغ أن یؤخذ لفظ یستطیع بمعنی یطیع ثم یطیع بمعنی الطوع ثم یحکم بأن یستطیع فی الآیة بمعنی یرضی؟.
و أما حدیث أجاب و استجاب فقد استعملا معا فی کلامه تعالی بمعنی واحد و ورد استعمال الاستجابة فی موارد هی أضعاف ما استعملت فیه الإجابة فإنک تجد الاستجابة فیما یقرب من ثلاثین موضعا، و لا تجد الإجابة فی أکثر من عشرة مواضع فکیف یقاس علیها أطاع و استطاع؟.
و کونهما بمعنی واحد لیس إلا لانطباق عنایتین مختلفتین علی مورد واحد فمعنی أجاب أن الجواب تجاوز عن المسئول إلی السائل، و معنی استجاب أن المسئول طلب من نفسه الجواب فأداه إلی السائل.
و من هنا یظهر أن الذی فسر به الاستجابة و هو قوله: (و معنی استجاب سئل شیئا و طلب منه أن یجیب إلیه فأجاب) لیس علی ما ینبغی فإن باب الاستفعال هو
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طلب «فعل» لا طلب «افعل» و هو ظاهر.
و ثالثا: أن السیاق لا یلائم هذا المعنی إذ لو کان معنی قولهم: «هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ» إنه هل یرضی ربک أن نسأله نحن أو تسأله أنت أن ینزل علینا مائدة من السماء، و کان غرضهم من هذا السؤال أو النزول أن یزدادوا إیمانا و یطمئنوا قلبا فما وجه توبیخ عیسی ( (ع)) لهم بقوله: «اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»؟ و ما وجه وعیده تعالی الکافرین بها بعذاب لا یعذبه أحدا من العالمین، و هم لم یقولوا إلا حقا و لم یسألوا إلا مسألة مشروعة، و قد قال تعالی: «وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ»: النساء: 32.
قوله تعالی: «قالَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» توبیخ منه ( (ع)) لهم لما یشتمل علیه ظاهر کلامهم من الاستفهام عن استطاعة ربه علی إنزال المائدة فإن کلامهم مریب علی أی حال.
و أما علی ما قدمناه من أن الأصل فی مؤاخذتهم الذی یترتب علیه الوعید الشدید فی آخر الآیات هو أنهم سألوا آیة حیث لا حاجة إلیها و اقترحوا بما فی معنی العبث بآیات الله سبحانه، ثم تعبیرهم بما یتبادر من ظاهره کونهم کأنهم لم یعقدوا قلوبهم علی القدرة الربوبیة فوجه توبیخه ( (ع)) لهم بقوله: «اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ» أظهر.
قوله تعالی: «قالُوا نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا وَ نَعْلَمَ أَنْ قَدْ صَدَقْتَنا وَ نَکُونَ عَلَیْها مِنَ الشَّاهِدِینَ» السیاق ظاهر فی أن قولهم هذا عذر اعتذروا به للتخلص من توبیخه ( (ع)) و ما ذکروه ظاهر التعلق باقتراحهم الآیة بنزول المائدة دون ما یظهر من قولهم: هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ»، من المعنی الموهم للشک فی إطلاق القدرة، و هذا أیضا أحد الشواهد علی أن ملاک المؤاخذة فی المقام هو أنهم سألوا آیة علی آیة من غیر حاجة إلیها.
و أما قولهم: «نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها، إلخ» فقد عدوا فی بیان غرضهم من اقتراح الآیة أمورا أربعة:
أحدها: الأکل و کان مرادهم بذکره أنهم ما أرادوا به اللعب بآیات الله بل 
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أرادوا أن یأکلوا منها، و هو غرض عقلائی، و قد تقدم أن هذا القول منهم کالتسلیم لاستحقاقهم التوبیخ من عیسی (ع) و الوعید الشدید من الله لمن یکفر منهم بآیة المائدة.
و ذکر بعضهم: أن المراد بذکر الأکل إبانة أنهم فی حاجة شدیدة إلی الطعام و لا یجدون ما یسد حاجتهم. و ذکر آخرون أن المراد نرید أن نتبرک بأکله.
و أنت تعلم أن المعنی الذی قرر فی کل من هذین الوجهین أمر لا یدل علیه مجرد ذکر الأکل، و لو کان مرادهم ذلک و هو أمر یدفع به التوبیخ لکان مقتضی مقام الاعتذار التصریح بذکره، و حیث لم یذکر شی‌ء من ذلک مع حاجة المقام إلی ذکره لو کان مرادا فلیس المراد بالأکل إلا مطلق معناه من حیث إنه غرض عقلائی هو أحد أجزاء غرضهم فی اقتراح نزول المائدة.
الثانی: اطمئنان القلب و هو سکونه باندفاع الخطورات المنافیة للخلوص و الحضور.
و الثالث: العلم بأنه ( (ع)) قد صدقهم فیما بلغهم عن ربه، و المراد بالعلم حینئذ هو العلم الیقینی الذی یحصل فی القلب بعد ارتفاع الخطورات و الوساوس النفسانیة عنه، أو العلم بأنه قد صدقهم فیما وعدهم من ثمرات الإیمان کاستجابة الدعاء کما ذکره بعضهم، لکن یبعده أن الحواریین ما کانوا یسألون إنزال المائدة من السماء إلا بدعاء عیسی ( (ع)) و مسألته، و بالجملة بإعجاز منه ( (ع)) و قد کانوا رأوا منه ( (ع)) آیات کثیرة فإنه ( (ع)) لم یزل فی حیاته قرینا لآیات إلهیة کبری، و لم یرسل إلی قومه و لم یدعهم دعوة إلا مع آیات ربه فلم یزالوا یرون ثمرات إیمانه من استجابة الدعاء إن کان المراد الثمرة التی هی استجابة دعائه ( (ع))، و إن کان المراد الثمرة التی هی استجابة دعائهم أنفسهم فإنهم لم یسألوا نزول الآیة بدعاء أنفسهم، و لم تنزل إلا بدعاء عیسی ( (ع)).
الرابع: أن یکونوا علیها من الشاهدین عند ما یحتاج إلی الشهادة کالشهادة عند المنکرین، و الشهادة عند الله یوم القیامة، فالمراد بها مطلق الشهادة، و یمکن أن یکون المراد مجرد الشهادة عند الله سبحانه کما وقع فی بعض قولهم الذی حکاه الله تعالی إذ قال:
«رَبَّنا آمَنَّا بِما أَنْزَلْتَ وَ اتَّبَعْنَا الرَّسُولَ فَاکْتُبْنا مَعَ الشَّاهِدِینَ» ال عمران- 53.
فقد تحصل أنهم- فیما اعتذروا به- ضموا أمورا جمیلة مرضیة إلی غرضهم الآخر
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الذی هو الأکل من المائدة السماویة لیحسموا به مادة الحزازة عن اقتراحهم الآیة بعد مشاهدة الآیات الکافیة فأجابهم عیسی ( (ع)) إلی مسألتهم بعد الإصرار.
قوله تعالی: «قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ اللَّهُمَّ رَبَّنا أَنْزِلْ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ تَکُونُ لَنا عِیداً لِأَوَّلِنا وَ آخِرِنا وَ آیَةً مِنْکَ وَ ارْزُقْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ» خلط ( (ع)) نفسه بهم فی سؤال المائدة، و بدأ بنداء ربه بلفظ عام فقال: «اللَّهُمَّ رَبَّنا» و قد کانوا قالوا له:
«هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ» لیوافق النداء الدعاء.
و قد توحد هذا الدعاء من بین جمیع الأدعیة و المسائل المحکیة فی القرآن عن الأنبیاء (ع) بأن صدر «باللهم ربنا» و غیره من أدعیتهم مصدر بلفظ «رب» أو «ربنا» و لیس إلا لدقة المورد و هول المطلع، نعم یوجد فی أقسام الثناء المحکیة نظیر هذا التصدیر کقوله: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ»: النمل: 59 و قوله: «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ»: آل عمران: 26 و قوله: «قُلِ اللَّهُمَّ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الزمر: 46.
ثم ذکر ( (ع)) عنوانا لهذه المائدة النازلة هو الغرض له و لأصحابه من سؤال نزولها و هو أن تنزل فتکون عیدا له و لجمیع أمته، و لم یکن الحواریون ذکروا فیما اقترحوه أنهم یریدون عیدا یخصون به لکنه ( (ع)) عنون ما سأله بعنوان عام و قلبه فی قالب حسن لیخرج عن کونه سؤالا للآیة مع وجود آیات کبری إلهیة بین أیدیهم و تحت مشاهدتهم، و یکون سؤالا مرضیا عند الله غیر مصادم لمقام العزة و الکبریاء فإن العید من شأنه أن یجمع الکلمة، و یجدد حیاة الملة، و ینشط نفوس العائدین، و یعلن کلما عاد عظمة الدین.
و لذلک قال: «عِیداً لِأَوَّلِنا وَ آخِرِنا» أی أول جماعتنا من الأمة و آخر من یلحق بهم- علی ما یدل علیه السیاق- فإن العید من العود و لا یکون عیدا إلا إذا عاد حینا بعد حین، و فی الخلف بعد السلف من غیر تحدید.
و هذا العید مما اختص به قوم عیسی ( (ع)) کما اختصوا بنوع هذه الآیة النازلة علی ما تقدم بیانه.
و قوله: «وَ آیَةً مِنْکَ» لما قدم مسألة العید و هی مسألة حسنة جمیلة لا عتاب علیها عقبها بکونها آیة منه تعالی کأنه من الفائدة الزائدة المترتبة علی الغرض الأصلی 
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غیر مقصودة وحدها حتی یتعلق بها عتاب أو سخط، و إلا فلو کانت مقصودة وحدها من حیث کونها آیة لم تخل مسألتها من نتیجة غیر مطلوبة فإن جمیع المزایا الحسنة التی کان یمکن أن یراد بها کانت ممکنة الحصول بالآیات المشهودة کل یوم منه (ع) للحواریین و غیرهم.
و قوله: «وَ ارْزُقْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ» و هذه فائدة أخری عدها مترتبة علی ما سأله من العید من غیر أن تکون مقصودة بالذات، و قد کان الحواریون ذکروه مطلوبا بالذات حیث قالوا: «نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها» فذکروه مطلوبا لذاته و قدموه علی غیره، لکنه (ع) عده غیر مطلوب بالذات و أخره عن الجمیع و أبدل لفظ الأکل من لفظ الرزق فأردفه بقوله «وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ».
و الدلیل علی ما ذکرنا أنه ( (ع)) جعل ما أخذوه أصلا فائدة مترتبة أنه سأل أولا لجمیع أمته و نفسه، و هو سؤال العید الذی إضافة إلی سؤالهم فصار بذلک کونها آیة من الله و رزقا وصفین خاصین للبعض دون البعض کالفائدة المترتبة غیر الشاملة.
فانظر إلی أدبه ( (ع)) البارع الجمیل مع ربه، و قس کلامه إلی کلامهم- و کلا الکلامین یؤمان نزول المائدة- تر عجبا فقد أخذ ( (ع)) لفظ سؤالهم فأضاف و حذف، و قدم و أخر، و بدل و حفظ حتی عاد الکلام الذی ما کان ینبغی أن یوجه به إلی حضرة العزة و ساحة العظمة أجمل کلام یشتمل علی أدب العبودیة، فتدبر فی قیود کلامه ( (ع)) تر عجبا.
قوله تعالی: «قالَ اللَّهُ إِنِّی مُنَزِّلُها عَلَیْکُمْ فَمَنْ یَکْفُرْ بَعْدُ مِنْکُمْ فَإِنِّی أُعَذِّبُهُ عَذاباً لا أُعَذِّبُهُ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ» قرأ أهل المدینة و الشام و عاصم «مُنَزِّلُها» بالتشدید و الباقون «مُنَزِّلُها» بالتخفیف- علی ما فی المجمع-، و التخفیف أوفق لأن الإنزال هو الدال علی النزول الدفعی، و کذلک نزلت المائدة، و أما التنزیل فاستعماله الشائع إنما هو فی النزول التدریجی کما تقدم کرارا.
و قوله تعالی: «إِنِّی مُنَزِّلُها عَلَیْکُمْ» وعد صریح بالإنزال و خاصة بالنظر إلی الإتیان به فی هیئة اسم الفاعل دون الفعل، و لازم ذلک أن المائدة قد نزلت علیهم.
و ذکر بعض المفسرین أنها لم تنزل کما روی ذلک فی الدر المنثور، و مجمع البیان،
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و غیرهما عن الحسن و مجاهد: قالا: إنها لم تنزل و إن القوم لما سمعوا الشرط استعفوا عن نزولها و قالوا: لا نریدها و لا حاجة لنا فیها فلم تنزل.
و الحق أن الآیة ظاهرة الدلالة علی النزول فإنها تتضمن الوعد الصریح بالنزول و حاشاه تعالی أن یجود لهم بالوعد الصریح و هو یعلم أنهم سیستعفون عنها فلا تنزل، و الوعد الذی فی الآیة صریح و الشرط الذی فی الآیة یتضمن تفرع العذاب و ترتبه علی الکفر بعد النزول، و بعبارة أخری: الآیة تتضمن الوعد المطلق بالإنزال ثم تفریع العذاب علی الکفر لا أنها تشتمل علی الوعد بالإنزال علی تقدیر قبولهم العذاب علی الکفر، حتی یرتفع موضوع الوعد عند عدم قبولهم الشرط فلا تنزل المائدة باستعفائهم عن نزولها، فافهم.
و کیف کان فاشتمال وعده تعالی بإنزال المائدة علی الوعید الشدید بعذاب الکافرین بها منهم لیس ردا لدعاء عیسی ( (ع)) و إنما هو استجابة له غیر أنه لما کان ظاهر الاستجابة بعد الدعاء- علی ما له من السیاق- أن هذه الآیة تکون رحمة مطلقة منه لهم یتنعم بها آخرهم و أولهم، قید تعالی هذا الإطلاق بالشرط الذی شرط علیهم، و محصله أن هذا العید الذی خصهم الله به لا ینتفع به جمیعهم بل إنما ینتفع به المؤمنون المستمرون علی الإیمان منهم، و أما الکافرون بها فیستضرون بها أشد الضرر.
فالآیتان فی کلامه تعالی من حیث إطلاق الدعاء بحسب لازمه و تقیید الاستجابة کقوله تعالی: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ»: البقرة- 124 و قوله تعالی حکایة عن موسی ( (ع)): «أَنْتَ وَلِیُّنا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ، وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ قالَ عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 156.
و قد عرفت فیما تقدم أن السبب الأصلی فی هذا العذاب الموعود الذی یختص بهم إنما هو اقتراحهم آیة هی فی نوعها مختصة بهم لا یشارکهم فیها غیرهم من الأمم فإذا أجیبوا إلی ذلک أوعدوا علی الکفر عذابا لا یشارکهم فیها غیرهم کما شرفوا بمثل ذلک.
و من هنا یظهر أن المراد بالعالمین عالمو جمیع الأمم عالمو زمانهم فإن ذلک 
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مرتبطا بمن یمتازون عنهم من الناس و هم جمیع الأمم لا أهل زمان عیسی ( (ع)) خاصة من أمم الأرض.
و من هناک یظهر أیضا أن قوله «فَإِنِّی أُعَذِّبُهُ عَذاباً لا أُعَذِّبُهُ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ» و إن کان وعیدا شدیدا بعذاب بئیس لکن الکلام غیر ناظر إلی کون العذاب فوق جمیع العذابات و العقوبات فی الشدة و الألم، و إنما هو مسوق لبیان انفراد العذاب فی بابه، و اختصاصهم من بین الأمم به.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ»- عن أبی عبد الله ( (ع)) قال: معنی الآیة هل تستطیع أن تدعو ربک.
أقول: و روی هذا المعنی من طریق الجمهور عن بعض الصحابة و التابعین کعائشة و سعید بن جبیر، و هو راجع إلی ما استظهرناه من معنی الآیة فیما تقدم فإن السؤال عن استطاعة عیسی ( (ع)) إنما یصح بالنسبة إلی استطاعته بحسب الحکمة و المصلحة دون استطاعته بحسب أصل القدرة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عیسی العلوی عن أبیه عن أبی جعفر ( (ع)) قال: المائدة التی نزلت علی بنی إسرائیل مدلاة بسلاسل من ذهب- علیها تسعة أحوتة و تسعة أرغفة.
أقول: و فی لفظ آخر تسعة أنوان و تسعة أرغفة «و الأنوان» جمع نون و هو الحوت.
و فی المجمع، عن عمار بن یاسر عن النبی ص قال: نزلت المائدة خبزا و لحما، و ذلک لأنهم سألوا عیسی طعاما لا ینفد یأکلون منها، قال: فقیل لهم: فإنها مقیمة لکم ما لم تخونوا و تخبئوا و ترفعوا- فإن فعلتم ذلک عذبتم، قال: فما مضی یومهم حتی خبئوا و رفعوا و خانوا.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن الترمذی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن الأنباری و أبی الشیخ و ابن مردویه عن عمار بن یاسر عنه (ص) و فی آخره: فمسخوا قردة و خنازیر.
قال فی الدر المنثور،: و أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم من وجه آخر
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عن عمار بن یاسر موقوفا: مثله 
، قال الترمذی: و الوقف أصح، انتهی.
و الذی ذکر فی الخبر من أنهم سألوا طعاما لا ینفد یأکلون منها لا ینطبق علی الآیة ذاک الانطباق بناء علی ظاهر ما حکاه الله تعالی من قولهم: «وَ نَکُونَ عَلَیْها مِنَ الشَّاهِدِینَ» فإن الطعام الذی لا یقبل النفاد لا یحتاج إلی شاهد یشهد علیه إلا أن یراد من الشهادة الشهادة عند الله یوم القیامة.
و الذی ذکر فیه من مسخهم قردة و خنازیر ظاهر السیاق أن ذلک هو العذاب الموعود لهم، و هذا مما یفتح بابا آخر من المناقشة فیه فإن ظاهر قوله تعالی: «فَإِنِّی أُعَذِّبُهُ عَذاباً لا أُعَذِّبُهُ أَحَداً مِنَ الْعالَمِینَ» اختصاص هذا العذاب بهم، و قد نص القرآن الشریف علی مسخ آخرین بالقردة، قال تعالی: «وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ الَّذِینَ اعْتَدَوْا مِنْکُمْ فِی السَّبْتِ فَقُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ»: البقرة: 65 و المروی فی هذا الباب عن بعض طرق أئمة أهل البیت (ع) أنهم مسخوا خنازیر.
و فی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار عن أبی الحسن ( (ع)) قال: إن الخنازیر من قوم عیسی سألوا نزول المائدة- فلم یؤمنوا بها فمسخهم الله خنازیر.
و فیه،: عن عبد الصمد بن بندار قال: سمعت أبا الحسن ( (ع)) یقول: کانت الخنازیر قوما من القصارین- کذبوا بالمائدة فمسخوا خنازیر.
أقول:
و فیما رواه فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن محمد عن محمد بن الحسن الأشعری عن أبی الحسن الرضا ( (ع)) قال: الفیل مسخ کان ملکا زناء، و الذئب مسخ کان أعرابیا دیوثا، و الأرنب مسخ کانت امرأة تخون زوجها و لا تغتسل من حیضها، و الوطواط مسخ کان یسرق تمور الناس، و القردة و الخنازیر قوم من بنی إسرائیل اعتدوا فی السبت، و الجریث و الضب فرقة من بنی إسرائیل لم یؤمنوا- حیث نزلت المائدة علی عیسی بن مریم- فتاهوا فوقعت فرقة فی البحر و فرقة فی البر، و الفأرة فهی الفویسقة، و العقرب کان نماما، و الدب و الوزغ و الزنبور کانت لحاما یسرق فی المیزان.
و الروایة لا تعارض الروایتین السابقتین لإمکان أن یمسخ بعضهم خنزیرا و بعضهم جریثا و ضبا غیر أن هذه الروایة لا تخلو عن شی‌ء آخر و هو ما تضمنه من مسخ أصحاب 
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السبت قردة و خنازیر، و الآیة الشریفة المذکورة و نظیرتها ما فی سورة الأعراف إنما تذکر ان مسخهم قردة بسیاق کالمنافی لغیرها، و الله أعلم.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ إِنَّکَ أَنْتَ عَلاَّمُ الْغُیُوبِ (116) ما قُلْتُ لَهُمْ إِلاَّ ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (117) إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (118) قالَ اللَّهُ هذا یَوْمُ یَنْفَعُ الصَّادِقِینَ صِدْقُهُمْ لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (119) لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما فِیهِنَّ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (120)



(بیان)

مشافهة الله رسوله عیسی بن مریم فی أمر ما قالته النصاری فی حقه، و کان الغرض من سرد الآیات ذکر ما اعترف به ( (ع)) و حکاه عن نفسه فی حیاته الدنیا: أنه لم یکن من حقه أن یدعی لنفسه ما لیس فقد کان بعین الله التی لا تنام و لا تزیغ و أنه لم یتعد
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ما حده الله سبحانه له فلم یقل إلا ما أمر أن یقول ذلک، و اشتغل بالعمل بما کلفه الله أن یشتغل به و هو أمر الشهادة، و قد صدقه الله تعالی فیما ذکره من حق الربوبیة و العبودیة.
و بهذا تنطبق الآیات علی الغرض النازل لأجله السورة، و هو بیان الحق المجعول لله علی عباده أن یفوا بالعهد الذی عقدوه و أن لا ینقضوا المیثاق؛ فلیس لهم أن یسترسلوا کیفما أرادوا و أن یرتعوا رغدا حیث شاءوا فلم یملکوا هذا النوع من الحق من قبل ربهم، و لا أنهم قادرون علی ذلک من حیال أنفسهم، و لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما فِیهِنَّ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ، أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ» «إِذْ» ظرف متعلق بمحذوف یدل علیه المقام، و المراد به یوم القیامة لقوله تعالی فیها: «قالَ اللَّهُ هذا یَوْمُ یَنْفَعُ الصَّادِقِینَ صِدْقُهُمْ» و قول عیسی (ع) فیها «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ».
و قد عبرت الآیة عن مریم بالأمومة فقیل: «اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ» دون أن یقال: «اتخذونی و مریم إلهین للدلالة علی عمدة حجتهم فی الألوهیة و هو ولادته منها بغیر أب، فالبنوة و الأمومة الکذائیتین هما الأصل فی ذلک فالتعبیر به و بأمه أدل و أبلغ من التعبیر بعیسی و مریم.
و «دُونِ» کلمة تستعمل بحسب المال فی معنی الغیر، قال الراغب: یقال للقاصر عن الشی‌ء «دون قال بعضهم: هو مقلوب من الدنو، و الأدون الدنی، و قوله تعالی: «لا تَتَّخِذُوا بِطانَةً مِنْ دُونِکُمْ» أی من لم یبلغ منزلتکم فی الدیانة، و قیل:
فی القرابة، و قوله: «وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ» أی ما کان أقل من ذلک، و قیل: ما سوی ذلک، و المعنیان متلازمان، و قوله: أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ» أی غیر الله، انتهی.
و قد استعمل لفظ «مِنْ دُونِ اللَّهِ» کثیرا فی القرآن فی معنی الإشراک دون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 242
الاستقلال بمعنی أن المراد من اتخاذ إله أو إلهین أو آلهة من دون الله هو أن یتخذ غیر الله شریکا لله سبحانه فی ألوهیته لا أن یتخذ غیر الله إلها و تنفی ألوهیة الله سبحانه فإن ذلک من لغو القول الذی لا یرجع إلی محصل فإن الذی أثبته حینئذ یکون هو الإله سبحانه و ینفی غیره، و یعود النزاع إلی بعض الأوصاف التی أثبتها فمثلا لو قال قائل:
«إن الإله هو المسیح و نفی إله المسیح عاد مفاد کلامه إلی إثبات الإله تعالی و توصیفه بصفات المسیح البشریة، و لو قال قائل: إن الأصنام أو أرباب الأصنام آلهة و نفی الله تعالی و تقدس فإنه یقول بأن للعالم إلها فقد أثبت الله سبحانه لکنه نعته بنعت الکثرة و التعدد فقد جعل لله شرکاء، أو یقول کما یقوله النصاری: إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ أی واحد هو ثلاث و ثلاث هو واحد.
و من قال: إن مبدأ العالم هو الدهر أو الطبیعة و نفی أن یکون للعالم إله تعالی عن ذلک فقد أثبت للعالم صانعا و هو الله عز اسمه لکنه نعته بنعوت القصور و النقص و الإمکان.
و من نفی أن یکون لهذا النظام العجیب مبدأ أصلا و نفی العلیة و التأثیر علی الرغم من صریح ما تقضی به فطرته فقد أثبت عالما موجودا ثابتا لا یقبل النفی و الانعدام من رأس أی هو واجب الثبوت و حافظ ثبوته و وجوده إما نفسه و لیس لطرو الزوال و التغیر إلی أجزائه، و إما غیره فهو الله تبارک و تعالی، و له نعوت کماله.
فتبین أن الله سبحانه لا یقبل النفی أصلا إلا بظاهر من القول من غیر أن یکون له معنی معقول.
و الملاک فی ذلک کله أن الإنسان إنما یثبت الإله تعالی من جهة الحاجة العامة فی العالم إلی من یقیم أود وجوده و یدبر أمر نظامه ثم یثبت خصوصیات وجوده فما أثبته من شی‌ء لسد هذه الخلة و رفع تلک الحاجة فهو الله سبحانه ثم إذا أثبت إلها غیره أو أثبت کثرة فإما أن یکون قد أخطأ فی تشخیص صفاته و ألحد فی أسمائه، أو یثبت له شریکا أو شرکاء تعالی عن ذلک، و أما نفیه و إثبات غیره فلا معنی له.
فظهر أن معنی قوله: «إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ» شریکین لله هما من غیره، و إن سلم أن الکلمة لا تؤدی معنی الشرکة بوجه، قلنا: إن معناها لا یتعدی اتخاذ إلهین هما
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من سنخ غیر الله سبحانه و أما کون ذلک مقارنا لنفی ألوهیته تعالی أو إثباتها فهو مسکوت عنه لا یدل علیه لفظ و إنما یعلم من خارج، و النصاری لا ینفون ألوهیته تعالی مع اتخاذهم المسیح و أمه إلهین من دون الله سبحانه.
و ربما استشکل بعضهم الآیة بأن النصاری غیر قائلین بألوهیة مریم العذراء ( (ع))، و ذکروا فی توجیهها وجوها.
لکن الذی یجب أن یتنبه علیه أن الآیة إنما ذکرت اتخاذهم إیاها إلهة و لم یذکر قولهم بأنها إلهة بمعنی التسمیة، و اتخاذ الإله غیر القول بالألوهیة إلا من باب الالتزام، و اتخاذ الإله یصدق بالعبادة و الخضوع العبودی قال تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ»: الجاثیة: 23 و هذا المعنی مأثور عن أسلاف النصاری مشهود فی أخلافهم.
قال الآلوسی فی روح المعانی،: إن أبا جعفر الإمامی حکی عن بعض النصاری أنه کان فیما مضی قوم یقال لهم: «المریمیة» یعتقدون فی مریم أنها إله.
و قال فی تفسیر المنار،: أما اتخاذهم المسیح إلها فقد تقدم فی مواضع من تفسیر هذه السورة، و أما أمه فعبادتها کانت متفقا علیها فی الکنائس الشرقیة و الغربیة بعد قسطنطین، ثم أنکرت عبادتها فرقة البروتستانت التی حدثت بعد الإسلام بعدة قرون «1».
إن هذه العبادة التی توجهها النصاری إلی مریم والدة المسیح ( (ع)) منها ما هو صلاة ذات دعاء و ثناء و استغاثة و استشفاع، و منها صیام ینسب إلیها و یسمی باسمها، و کل ذلک یقرن بالخضوع و الخشوع لذکرها و لصورها و تماثیلها، و اعتقاد السلطة الغیبیة لها التی یمکنها بها فی اعتقادهم أن تنفع و تضر فی الدنیا و الآخرة بنفسها أو بواسطة ابنها، و قد صرحوا بوجوب العبادة لها، و لکن لا یعرف عن فرقة من فرقهم إطلاق کلمة «إله» علیها بل یسمونها «والدة الإله» و یصرح بعض فرقهم أن ذلک حقیقة لا مجاز.
______________________________
(1) کما أن القول برسالة المسیح و نفی ألوهیته لا یزال یشیع فی هذه الأیام و هی سنة 1958 م بین نصاری أمریکا، و قد ذکر المحقق ه. ج. فلز فی مجمل التاریخ: أن هذه العبادة التی تأتی بها عامة النصاری للمسیح و أمه لا توافق تعلیم المسیح لأنه نهی کما فی إنجیل مرقس أن یعبد غیر الله الواحد لیراجع ص 526 و ص 539 من الکتاب المزبور.
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و القرآن یقول هنا: إنهم اتخذوها و أمها إلهین، و الاتخاذ غیر التسمیة فهو یصدق بالعبادة و هی واقعة قطعا، و بین فی آیة أخری أنهم قالوا: إن الله هو المسیح عیسی بن مریم، و ذلک معنی آخر، و قد فسر النبی ص قوله تعالی فی أهل الکتاب:
«اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ» أنهم اتبعوهم فیما یحلون و یحرمون لا أنهم سموهم أربابا.
و أول نص صریح رأیته فی عبادة النصاری لمریم عبادة حقیقیة ما فی کتاب «السواعی» من کتب الروم الأرثوذکس، و قد اطلعت علی هذا الکتاب فی دیر یسمی «دیر التلمید» و أنا فی أول العهد بمعاهد التعلیم، و طوائف الکاثولیک یصرحون بذلک و یفاخرون به.
و قد زین الجزویت فی بیروت العدد التاسع من السنة السابعة لمجلتهم «المشرق» بصورتها و بالنقوش الملونة إذ جعلوه تذکارا لمرور خمسین سنة علی إعلان البابا بیوس التاسع: أن مریم البتول حبل بها بلا دنس الخطیة» و أثبتوا فی هذا العدد عبادة الکنائس الشرقیة لمریم کالکنائس الغربیة.
و منه قول الأب «لویس شیخو» فی مقالة له فیه عن الکنائس الشرقیة: «أن تعبد الکنیسة الأرمنیة للبتول الطاهرة أم الله لأمر مشهور» و قوله «قد امتازت الکنیسة القبطیة بعبادتها للبتولة المغبوطة أم الله» انتهی کلامه.
و نقل أیضا بعض مقالة للأب «إنستاس الکرملی» نشرت فی العدد الرابع عشر من السنة الخامسة من مجلة المشرق الکاثولیکیة البیروتیة قال تحت عنوان قدم «التعبد للعذراء» بعد ذکر عبارة سفر التکوین فی عداوة الحیة للمرأة و نسلها و تفسیر المرأة بالعذراء: «أ لا تری أنک لا تری من هذا النص شیئا ینوه بالعذراء تنویها جلیا إلی أن جاء ذلک النبی العظیم «إیلیا» الحی فأبرز عبادة العذراء من حیز الرمز و الإبهام إلی عالم الصراحة و التبیان».
ثم فسر هذه الصراحة و التبیان بما فی سفر الملوک الثالث (بحسب تقسیم الکاثولیک) من أن إیلیا حین کان مع غلامه فی رأس الکرمل أمره سبع مرات أن یتطلع نحو البحر فأخبره الغلام بعد تطلعه المرة السابعة: أنه رأی سحابة قدر راحة
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الرجل طالعة من البحر.
قال صاحب المقالة: فمن ذلک النشئ (أول ما ینشأ من السحاب) «1» قلت:
إن هو إلا صورة مریم علی ما أحقه المفسرون بل و صورة الحبل بلا دنس أصلی، ثم قال: هذا أصل عبادة العذراء فی الشرق العزیز، و هو یرتقی إلی المائة العاشرة قبل المسیح، و الفضل فی ذلک عائد إلی هذا النبی إیلیا العظیم، ثم قال: و لذلک کان أجداد الکرملیین أول من آمن أیضا بالإله یسوع بعد الرسل و التلامذة، و أول من أقام للعذراء معبدا بعد انتقالها إلی السماء بالنفس و الجسد، انتهی. «2» قوله تعالی: «قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ» إلی آخر الآیة هذه الآیة و التی تتلوها جواب المسیح عیسی بن مریم (ع) عما سئل عنه و قد أتی (ع) فیه بأدب عجیب:.
فبدأ بتسبیحه تعالی لما فاجأه أن سمع ذکر ما لا یلیق نسبته إلی ساحة الجلال و العظمة و هو اتخاذ الناس إلهین من دون الله شریکین له سبحانه فمن أدب العبودیة أن یسبح العبد ربه إذا سمع ما لا ینبغی أن یسمع فیه تعالی أو ما یخطر بالبال تصور ذلک، و علیه جری التأدیب الإلهی فی کلامه کقوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: الأنبیاء: 26 و قوله: «وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ الْبَناتِ سُبْحانَهُ»: النحل: 57.
ثم عاد إلی نفی ما استفهم عن انتسابه إلیه، و هو أن یکون قد قال للناس اتخذونی و أمی إلهین من دون الله، و لم ینفه بنفسه بل بنفی سببه مبالغة فی التنزیه فلو قال: «لم أقل ذلک أو لم أفعل» لکان فیه إیماء إلی إمکان وقوعه منه لکنه لم یفعل، لکن إذا نفاه بنفی سببه فقال: «ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ» کان ذلک نفیا لما یتوقف علیه ذلک القول، و هو أن یکون له أن یقول ذلک حقا فنفی هذا الحق نفی ما یتفرع علیه بنحو أبلغ نظیر ما إذ قال المولی لعبده: لم فعلت ما لم آمرک أن تفعله؟ فإن أجاب العبد بقوله: «لم أفعل» کان نفیا لما هو فی مظنة الوقوع، و إن 
______________________________
(1) یشیر به إلی السحابة التی شاهدها الغلام ناشئة من البحر.
(2) و إنما نقلنا ما نقلناه بطوله لأن فیه ما یطلع به الباحث المتأمل علی نوع منطقهم فی إثبات العبادة لها و یشاهد بعض مجازفاتهم فی الدین.
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قال: «أنا أعجز من ذلک» کان نفیا بنفی السبب و هو القدرة، و إنکارا لأصل إمکانه فضلا عن الوقوع.
و قوله: «ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ» إن کان لفظ «یَکُونُ» ناقصة فاسمها قوله: «أَنْ أَقُولَ» و خبرها قوله: «لِی» و اللام للملک، و المعنی: ما أملک ما لم أملکه و لیس من حقی القول بغیر حق، و إن کانت تامة فلفظ «لِی» متعلق بها و قوله: «أَنْ أَقُولَ إلخ» فاعلها، و المعنی: ما یقع لی القول بغیر حق، و الأول من الوجهین أقرب، و علی أی حال یفید الکلام نفی الفعل بنفی سببه.
و قوله (ع): «إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ» نفی آخر للقول المستفهم عنه لا نفیا لنفسه بنفسه بل بنفی لازمه فإن لازم وقوع هذا القول أن یعلم به الله لأنه الذی لا یخفی علیه شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء و هو القائم علی کل نفس بما کسبت، المحیط بکل شی‌ء.
و هذا الکلام منه (ع) یتضمن أولا فائدة إلقاء القول مع الدلیل من غیر أن یکتفی بالدعوی المجردة؛ و ثانیا الإشعار بأن الذی کان یعتبره فی أفعاله و أقواله هو علم الله سبحانه من غیر أن یعبأ بغیره من خلقه علموا أو جهلوا، فلا شأن له معهم.
و بلفظ آخر السؤال إنما یصح طبعا فی ما کان مظنة الجهل فیراد به نفی الجهل و إفادة العلم، إما لنفس السائل إذا کان هو الجاهل بواقع الأمر، أو لغیره إذا کان السائل عالما و أراد أن یعلم غیره بما یعلم هو من واقع الأمر کما یحمل علیه نوع السؤال الواقع فی کلامه تعالی، و قوله (ع) فی الجواب فی مثل المقام إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ» إرجاع للأمر إلی علمه تعالی و إشعار أنه لا یعتبر شیئا فی أفعاله و أقواله غیر علمه تعالی.
ثم أشار بقوله: «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» لیکون تنزیها لعلمه تعالی عن مخالطة الجهل إیاه و هو و إن کان ثناء أیضا فی نفسه لکنه غیر مقصود لأن المقام لیس بمقام الثناء بل مقام التبری عن انتساب ما نسب إلیه.
فقوله (ع): «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی» توضیح لنفوذ العلم الذی ذکره فی قوله:
«إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ» و بیان أن علمه تعالی بأعمالنا و هو الملک الحق یومئذ لیس من قبیل علم الملوک منا بأحوال رعیته بارتفاع أخبار المملکة إلیه لیعلم بشی‌ء و یجهل بشی‌ء، و یستحضر حال بعض و یغفل عن حال بعض، بل هو سبحانه لطیف خبیر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 247
بکل شی‌ء و منها نفس عیسی بن مریم بخصوصه.
و مع ذلک لم یستوف حق البیان فی وصف علمه تعالی فإنه سبحانه یعلم کل شی‌ء، لا کعلم أحدنا بحال الآخر و علم الآخر بحاله، بل یعلم ما یعلم بالإحاطة به من غیر أن یحیط به شی‌ء و لا یحیطون به علما فهو تعالی إله غیر محدود و کل من سواه محدود مقدر لا یتعدی طور نفسه المحدود، و لذلک ضم (ع) إلی الجملة جملة أخری فقال: «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ».
أما قوله: «إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» ففیه بیان العلة لقوله: «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی» «إلخ»، و فیه استیفاء حق البیان من جهة أخری و هو رفع توهم أن حکم العلم فی قوله:
«تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ» مقصور بما بینه و بین ربه لا یطرد فی کل شی‌ء فبین بقوله: «إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ» أن العلم التام بجمیع الغیوب منحصر فیه فما کان عند شی‌ء من الأشیاء و هو غیب عن غیره فهو معلوم لله سبحانه و هو محیط به.
و لازم ذلک أن لا یعلم شی‌ء من الأشیاء بغیبه تعالی و لا بغیب غیره الذی هو تعالی عالم به لأنه مخلوق محدود لا یتعدی طور نفسه فهو علام جمیع الغیوب، و لا یعلم شی‌ء غیره تعالی بشی‌ء من الغیوب لا الکل و لا البعض.
علی أنه لو أحیط من غیبه تعالی بشی‌ء فإن أحاط تعالی به لم یکن هذا المحیط محیطا حقیقة بل محاطا له تعالی ملکه الله بمشیئته أن یحیط بشی‌ء من ملکه من غیر أن یخرج بذلک من ملکه کما قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255.
و إن لم یحط سبحانه تعالی بما أحاط به کان مضروبا بحد فکان مخلوقا تعالی الله عن ذلک علوا کبیرا.
قوله تعالی: «ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» لما نفی (ع) القول المسئول عنه عن نفسه بنفی سببه أولا نفاه ببیان وظیفته التی لم یتعدها ثانیا فقال: «ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ» «إلخ»، و أتی فیه بالحصر بطریق النفی و الإثبات لیدل علی الجواب بنفی ما سئل عنه و هو القول: «اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ».
و فسر ما أمره به ربه من القول بقوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ» ثم وصف الله سبحانه 
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بقوله: «رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» لئلا یبقی أدنی شائبة من الوهم فی أنه عبد رسول یدعو إلی الله ربه و رب جمیع الناس وحده لا شریک له.
و علی هذه الصراحة کان یسلک عیسی بن مریم (ع) فی دعوته ما دعاهم إلی التوحید علی ما یحکی عنه القرآن الشریف، قال تعالی حکایة عنه: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: الزخرف: 64 و قال: «وَ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: مریم: 36.
قوله تعالی: «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» ثم ذکر (ع) وظیفته الثانیة من جانب الله سبحانه و هو الشهادة علی أعمال أمته کما قال تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: «النساء: 159.
یقول (ع) ما کان لی من الوظیفة فیهم إلا الرسالة إلیهم و الشهادة علی أعمالهم:
أما الرسالة فقد أدیتها علی أصرح ما یمکن، و أما الشهادة فقد کنت علیها ما دمت فیهم، و لم أتعد ما رسمت لی من الوظیفة فأنا براء من أن أکون ألقی إلیهم أن اتخذونی و أمی إلهین من دون الله.
و قوله: «فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» الرقوب و الرقابة هو الحفظ، و المراد به فی المقام بدلالة السیاق هو الحفظ علی الأعمال، و کأنه أبدل الشهید من الرقیب احترازا عن تکرر اللفظ بالنظر إلی قوله بعد: «وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»، و لا نکتة تستدعی الإتیان بلفظ «الشهید» ثانیا بالخصوص.
و اللفظ أعنی قوله: «کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» یدل علی الحصر، و لازمه أنه تعالی کان شهیدا ما دام عیسی (ع) شهیدا و شهیدا بعده؛ فشهادته (ع) کانت وساطة فی الشهادة لا شهادة مستقلة علی حد سائر التدبیرات الإلهیة التی وکل علیها بعض عباده ثم هو علی کل شی‌ء وکیل کالرزق و الإحیاء و الإماتة و الحفظ و الدعوة و الهدایة و غیرها، و الآیات الشریفة فی ذلک کثیرة لا حاجة إلی إیرادها.
و لذلک عقب (ع) قوله: «فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» بقوله:
«وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» لیدل بذلک علی أن الشهادة علی أعمال أمته التی کان 
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یتصداها ما دام فیهم کانت حصة یسیرة من الشهادة العامة المطلقة التی هی شهادة الله سبحانه علی شی‌ء فإنه تعالی شهید علی أعیان الأشیاء و علی أفعالها التی منها أعمال عباده، التی منها أعمال أمة عیسی ما دام فیهم و بعد توفیه، و هو تعالی شهید مع الشهداء و شهید بدونهم.
و من هنا یظهر أن الحصر صادق فی حقه تعالی مع قیام الشهداء علی شهادتهم فإنه ( (ع)) حصر الشهادة بعد توفیه فی الله سبحانه مع أن لله بعده شهداء من عباده و رسله و هو ( (ع)) یعلم ذلک.
و من الدلیل علی ذلک بشارته (ع) بمجی‌ء النبی ص- علی ما یحکیه القرآن- بقوله: «یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ»: الصف: 6 و قد نص القرآن علی کون النبی ص من الشهداء قال تعالی: «وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً»: النساء: 41.
علی أن الله سبحانه حکی عنه هذا الحصر: «فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» و لم یرده بالإبطال فالله سبحانه هو الشهید لا غیر مع وجود کل شهید أی إن حقیقة الشهادة هی لله سبحانه کما أن حقیقة کل کمال و خیر هو لله سبحانه، و أن ما یملکه غیره من کمال أو خیر أو حسن فإنما هو بتملیکه تعالی من غیر أن یستلزم هذا التملیک انعزاله تعالی عن الملک و لا زوال ملکه و بطلانه، و علیک بالتدبر فی أطراف ما ذکرناه.
فبان بما أورده من بیان حاله المحکی عنه فی الآیتین أنه بری‌ء مما قاله الناس فی حقه و أن لا عهدة علیه فیما فعلوه، و لذلک ختم ( (ع)) کلامه بقوله: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ» إلی آخر الآیة.
قوله تعالی: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ» لما اتضح بما أقام ( (ع)) من الحجة أن لم یکن له من الوظیفة بالنسبة إلی الناس إلا أداء الرسالة و القیام بأمر الشهادة، و أنه لم یشتغل فیهم إلا بذلک و لم یتعده إلی ما لیس له بحق فهو غیر مسئول عما تفوهوا به من کلمة الکفر، بان أنه ( (ع)) بمعزل عن الحکم الإلهی المتعلق بهم فیما بینهم و بین ربهم، و لذلک استأنف الکلام ثانیا فقال من غیر
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وصل و تفریع: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ إلخ».
فالآیة کالصالحة لأن یوضع موضع البیان السابق، و مفادها أنه لا عهدة علی فیما وقعوا فیه من الشرک الشنیع، و لم أداخل أمرهم فی شی‌ء حتی أشارکهم فیما بینک و بینهم من الحکم علیهم بما شئت فهم و حکمک فی حقهم بما أردت، و هم و صنعک فیهم بما صنعت، إن تعذبهم بما حکمت فیمن أشرک بک بدخول النار فإنهم عبادک، و إلیک تدبیر أمرهم، و لک أن تسخط علیهم به لأنک المولی الحق و إلی المولی أمر عباده، و أن تغفر لهم بإمحاء أثر هذا الظلم العظیم فإنک أنت العزیز الحکیم لک حق العزة و الحکمة، و للعزیز (و هو الذی له من الجدة و القدرة ما لیس لغیره) و لا سیما إذا کان حکیما (لا یقدم علی أمر إلا إذا کان مما ینبغی أن یقدم علیه) أن یغفر الظلم العظیم فإن العزة و الحکمة إذا اعتنقتا فی فاعل لم تدعا قدرة تقوم علیه و لا مغمضة فی ما قضی به من أمر.
و بما تقدم من البیان ظهر أولا: أن قوله: «فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ» بمنزلة أن یقال:
«فإنک مولاهم الحق» علی ما هو دأب القرآن من ذکر أسماء الله بعد ذکر أفعاله کما فی آخر الآیة.
و ثانیا: أن قوله: «فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ» لیس مسوقا للحصر بل الإتیان بضمیر الفصل و إدخال اللام فی الخبر للتأکید، و یئول معناه إلی أن عزتک و حکمتک مما لا یداخله ریب فلا مجال للاعتراض علیک إن غفرت لهم.
و ثالثا: أن المقام (مقام المشافهة بین عیسی بن مریم (ع) و ربه) لما کان مقام ظهور العظمة الإلهیة التی لا یقوم لها شی‌ء کان مقتضاه أن یراعی فیه جانب ذلة العبودیة للغایة بالتحرز عن الدلال و الاسترسال و التجنب عن مداخلة فی الأمر بدعاء أو سؤال، و لذلک قال ( (ع)): «وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ» و لم یقل «فإنک غفور رحیم» لأن سطوع آیة العظمة و السطوة الإلهیة القاهرة الغالبة علی کل شی‌ء لا یدع للعبد إلا أن یلتجئ إلیه بما له من ذلة العبودیة و مسکنة الرقیة و المملوکیة المطلقة، و الاسترسال عند ذلک ذنب عظیم.
و أما قول إبراهیم ( (ع)) لربه: «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إبراهیم: 36 فإنه من مقام الدعاء و للعبد أن یثیر فیه ناشئة الرحمة الإلهیة
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بما استطاع.
قوله تعالی: «قالَ اللَّهُ هذا یَوْمُ یَنْفَعُ الصَّادِقِینَ صِدْقُهُمْ» تقریر لصدق عیسی بن مریم ( (ع)) علی طریق التکنیة فإنه لم یصرح بشخصه و إنما المقام هو الذی یفید ذلک.
و المراد بهذا الصدق من الصادقین صدقهم فی الدنیا فإنه تعالی یعقب هذه الجملة بقوله: «لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ، إلخ» و من البین أنه بیان لجزاء صدقهم عند الله سبحانه فهو النفع الذی یعود إلیهم من جهة الصدق، و الأعمال و الأحوال الأخرویة- و منها صدق أهل الآخرة- لا یترتب علیها أثر النفع بمعنی الجزاء و بلفظ آخر: الأعمال و الأحوال الأخرویة لا یترتب علیها جزاء کما یترتب علی الأعمال و الأحوال الدنیویة؛ إذ لا تکلیف فی الآخرة، و الجزاء من فروع التکلیف، و إنما الآخرة دار حساب و جزاء کما أن الدنیا دار عمل و تکلیف، قال تعالی: «یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ»:» إبراهیم: 41 و قال: «الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: الجاثیة: 28 و قال تعالی: «إِنَّما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا مَتاعٌ وَ إِنَّ الْآخِرَةَ هِیَ دارُ الْقَرارِ»: المؤمن: 39.
و الذی ذکره عیسی ( (ع)) من حاله فی الدنیا مشتمل علی قول و فعل و قد قرره الله علی الصدق فالصدق الذی ذکر فی الآیة یشمل الصدق فی الفعل کما یشمل الصدق فی القول؛ فالصادقون فی الدنیا فی قولهم و فعلهم ینتفعون یوم القیامة بصدقهم، لهم الجنات الموعودة و هم الراضون المرضیون الفائزون بعظیم الفوز.
علی أن الصدق فی القول یستلزم الصدق فی الفعل- بمعنی الصراحة و تنزه العمل عن سمة النفاق- و ینتهی به إلی الصلاح، و قد روی أن رجلا من أهل البدو استوصی النبی ص فوصاه أن لا یکذب ثم ذکر الرجل أن رعایة ما وصی به کفه عن عامة المعاصی إذ ما من معصیة عرضت إلا ذکر أنه لو اقترحها ثم سئل عنها وجب علیه أن یعترف بها علی نفسه و یخبر بها الناس فلم یقترفها مخافة ذلک.
قوله تعالی: «لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ» رضی الله عنهم بما قدموا إلیه من الصدق، و رضوا عن الله بما آتاهم من الثواب.
و قد علق رضاه بهم أنفسهم لا بأعمالهم کما فی قوله تعالی: «وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا»:
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طه: 109 و قوله: «وَ إِنْ تَشْکُرُوا یَرْضَهُ لَکُمْ»: الزمر: 7 و بین القسمین من الرضی فرق فإن رضاک عن شی‌ء هو أن لا تدفعه بکراهة و من الممکن أن یأتی عدوک بفعل ترضاه و أنت تسخط علی نفسه، و أن یأتی صدیقک الذی تحبه بفعل لا ترضاه.
فقوله: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ» یدل علی أن الله یرضی عن أنفسهم، و من المعلوم أن الرضی لا یتعلق بأنفسهم ما لم یحصل غرضه جل ذکره من خلقهم، و قد قال تعالی:
«وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: الذاریات: 56، فالعبودیة هو الغرض الإلهی من خلق الإنسان فالله سبحانه إنما یرضی عن نفس عبده إذا کان مثالا للعبودیة أی أن یکون نفسه نفس عبد لله الذی هو رب کل شی‌ء فلا یری نفسه و لا شیئا غیره إلا مملوکا لله خاضعا لربوبیته لا یئوب إلا إلی ربه و لا یرجع إلا إلیه کما قال تعالی فی سلیمان و أیوب: «نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ»: ص: 44 و هذا هو الرضی عنه.
و هذا من مقامات العبودیة، و لازمه طهارة النفس عن الکفر بمراتبه و عن الاتصاف بالفسق کما قال تعالی: «وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ»: الزمر: 7 و قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ»: التوبة: 96.
و من آثار هذا المقام أن العبودیة إذا تمکنت من نفس العبد و رأی ما یقع علیه بصره و تبلغه بصیرته مملوکا لله خاضعا لأمره فإنه یرضی عن الله فإنه یجد أن کل ما آتاه الله فإنما آتاه من فضله من غیر أن یتحتم علیه فهو جود و نعمة، و أن ما منعه فإنما منعه عن حکمة.
علی أن الله سبحانه یذکر عنهم و هم فی الجنة بقوله: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ»»: النحل: 31، الفرقان: 16، و من المعلوم أن الإنسان إذا وجد کل ما یشاؤه لم یکن له إلا أن یرضی.
و هذا غایة السعادة الإنسانیة بما هو عبد، و لذلک ختم الکلام بقوله: «ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ».
قوله تعالی: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما فِیهِنَّ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»،- الملک بالکسر- سلطة خاصة علی رقبة الأشیاء و أثره نفوذ الإرادة فیما یقدر علیه المالک من التصرف فیها، و الملک بالضم- سلطة خاصة علی النظام الموجود بین الأشیاء
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و أثره نفوذ الإرادة فیما یقدر علیه، و بعبارة ساذجة: الملک- بالکسر- متعلق بالفرد، و الملک- بالضم- متعلق بالجماعة.
و حیث کان الملک فی نفوذ الإرادة بالفعل مقیدا أو متقوما بالقدرة فإذا تمت القدرة و أطلقت کان الملک ملکا مطلقا غیر مقید بشی‌ء دون شی‌ء و حال دون حال، و لبیان هذه النکتة عقب تعالی قوله: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما فِیهِنَّ» بقوله:
«وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ».
و اختتمت السورة بهذه الآیة الدالة علی الملک المطلق، و المناسبة ظاهرة، فإن غرض السورة هو حث العباد و ترغیبهم علی الوفاء بالعهود و المواثیق المأخوذة علیهم من جانب ربهم، و هو الملک علی الإطلاق فلا یبقی لهم إلا أنهم عباد مملوکون علی الإطلاق لیس لهم فیما یأمرهم به و ینهاهم عنه إلا السمع و الطاعة، و لا فیما یأخذ منهم من العهود و المواثیق إلا الوفاء بها من غیر نقض.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن ثعلبة بن میمون عن بعض أصحابنا عن أبی جعفر (ع): فی قول الله تبارک و تعالی لعیسی: «أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ»- قال: لم یقله و سیقوله، إن الله إذا علم أن شیئا کائن أخبر عنه خبر ما قد کان.
أقول: و فیه، أیضا عن سلیمان بن خالد عن أبی عبد الله (ع): مثله 
، و حاصله أن الإتیان بصیغة الماضی فی الأمر المستقبل للعلم بتحقق وقوعه، و هو شائع فی اللغة.
و فیه، عن جابر الجعفی عن أبی جعفر (ع): فی تفسیر هذه الآیة: «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ- إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ»، قال: إن اسم الله الأکبر ثلاثة و سبعون حرفا- فاحتجب الرب تبارک و تعالی منها بحرف- فمن ثم لا یعلم أحد ما فی نفسه عز و جل.
أعطی آدم اثنین و سبعین حرفا فتوارثها الأنبیاء- حتی صار إلی عیسی (ع) فذلک قول عیسی: «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی»- یعنی اثنین و سبعین حرفا من الاسم الأکبر- یقول: أنت علمتنیها فأنت تعلمها: «وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ»- یقول: لأنک احتجبت بذلک الحرف- فلا یعلم أحد ما فی نفسک.
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أقول: سیجی‌ء البحث المبسوط عن أسماء الله الحسنی و اسمه الأعظم الأکبر فی تفسیر قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها»» الآیة: الأعراف: 180 و یتبین هناک أن الاسم الأکبر أو الاسم الأعظم لیس من نوع اللفظ حتی یتألف من حروف الهجاء و إنما المراد بالاسم فی أمثال هذه الموارد هو المحکی عنه بالاسم اللفظی و هو الذات مأخوذا بصفة من صفاته و وجه من وجوهه و یعود الاسم اللفظی حینئذ اسم الاسم علی ما سیتضح بعد.
و علی هذا فقوله ( (ع)): «إن الاسم الأکبر مؤلف من ثلاثة و سبعین حرفا» و نظیره ما ورد فی روایات کثیرة فی هذا الباب من أن الاسم الأعظم مؤلف من کذا حرفا، و أنها متفرقة مبثوثة فی کذا سورة أو أنه فی کذا آیة کل ذلک بیانات مبنیة علی الرمز، و أمثال مضروبة لتفهیم ما یسع تفهیمه من الحقائق فما کل حقیقة میسورا بیانها بالصراحة من غیر کنایة؛ و بالعین دون المثل.
و الذی یتضح به معنی الحدیث بعض الاتضاح هو أن یقال: إنه لا شک أن أسماء الله تعالی الحسنی وسائط لظهور الکون بأعیانه و حدوث حوادثه التی لا تحصی، فإنا لا نشک فی أن الله سبحانه خلق خلقه لأنه خالق جواد مبدئ مثلا لا لأنه منتقم شدید البطش، و أنه إنما یرزق من یرزق لأنه رازق معط مثلا لا لأنه قابض مانع، و أنه إنما یفیض الحیاة للأحیاء لأنه الحی المحیی لا لأنه ممیت معید، و الآیات القرآنیة أصدق شاهد علی هذه الحقیقة، فإنا نری المعارف المبینة فی متون الآیات معللة بالأسماء المناسبة لمعانیها فی ذیلها فربما اختتمت الآیة لبیان ما تضمه من المعنی باسم، و ربما اختتمت باسمین یفیدان بمجموعهما المعنی المذکور فیها.
و من هنا یظهر أن الواحد منا لو رزق علم الأسماء و علم الروابط التی بینها و بین الأشیاء و ما تقضیه أسماؤه تعالی مفردة و مؤلفة علم النظام الکونی بما جری و بما یجری علیه عن قوانین کلیة منطبقة علی جزئیاتها واحدا بعد واحد.
و قد بین القرآن الشریف علی ما یفهم من ظواهره قوانین عامة کثیرة فی المبدإ و المعاد و ما رتبه الله تعالی من أمر السعادة و الشقاوة ثم خاطب النبی ص بقوله:
«وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ».
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لکنها جمیعا قوانین کلیة ضروریة إلا أنها ضروریة لا فی أنفسها و باقتضاء من ذواتها بل بما أفاده الله سبحانه علیها من الضرورة و اللزوم، و إذا کانت هذه الحکومة العقلیة القطعیة من جهته تعالی و بأمره و إرادته فمن البین أن فعله تعالی لا یجبره تعالی علی مؤدی نفسه، و لا یغلبه فی ذاته فهو سبحانه القاهر الغالب فکیف یغلبه ما ینتهی إلیه تعالی من کل جهة و یفتقر إلیه فی عینه و أثره، فافهم ذلک.
فمن المحال أن یکون العقل الذی یحکم بما یحکم بإفاضة الله ذلک علیه أو تکون الحقائق التی إنما وجدت أحکامها و آثارها به تعالی، حاکمة علیه تعالی مقتضیة فیه بالحکم و الاقتضاء اللذین هو المبقی لهما القاهر الغالب علیهما، و بعبارة أخری: ما فی الأشیاء من اقتضاء و حکم إنما هو أثر التملیک الذی ملکه الله إیاها، و لا معنی لأن یملک شی‌ء بالملک الذی ملکه الله بعینه منه تعالی شیئا فهو تعالی مالک علی الإطلاق غیر مملوک بوجه من الوجوه أصلا.
فلو أثاب الله المجرم أو عاقب المثیب أو فعل أی فعل أراد لم یکن علیه ضیر، و لا منعه مانع من عقل أو خارج إلا أنه تعالی وعدنا و أوعدنا بالسعادة و الشقاء و حسن الجزاء و سوء الجزاء، و أخبرنا أنه لا یخلف المیعاد و أخبرنا من طریق الوحی أو العقل بأمور ثم ذکر أنه لا یقول إلا الحق فسکنت نفوسنا به و اطمأنت قلوبنا إلیه بما لا طریق للریب إلیه، قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ»: آل عمران: 9، الرعد: 31 و قال تعالی: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: ص: 84 و فی معناهما الضرورة العقلیة فی أحکامها.
و هذا الذی بینه هو مقتضی أسمائه تعالی فیما علمنا بتعلیمه منها لکن من وراء ذلک أنه تعالی هو المالک علی الإطلاق له أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید، قال تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء: 23، و هذا المعنی بعینه اسم من أسمائه تعالی مجهول الکنه لا طریق إلی تعلق العلم به لأحد من خلقه فإن کل ما نعلمه من أسمائه فهو مما یحکیه مفهوم من المفاهیم ثم نشخص بنسبته آثاره فی الوجود و أما الآثار التی لا طریق إلی تشخیصها فی الوجود فهی لا محالة آثار لاسم لا طریق إلی الحصول علی معناها و إن شئت فقل: إنه اسم لا یصطاد بمفهوم، و إنما یشیر إلیه صفة ملکه المطلق نوعا من الإشارة.
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فقد تبین أن من أسمائه تعالی ما لا سبیل إلیه لأحد من خلقه و هو الذی احتجب تعالی به فافهم ذلک.



(کلام فی معنی الأدب)

نبحث فیه عن الأدب الذی أدب به أنبیاءه و رسله (ع) فی عدة فصول:
1- [معنی الأدب - الأدب علی ما یتحصل من معناه- هو الهیئة الحسنة التی ینبغی أن یقع علیه الفعل المشروع إما فی الدین أو عند العقلاء فی مجتمعهم کآداب الدعاء و آداب ملاقاة الأصدقاء و إن شئت قلت: ظرافة الفعل.
و لا یکون إلا فی الأمور المشروعة غیر الممنوعة فلا أدب فی الظلم و الخیانة و الکذب و لا أدب فی الأعمال الشنیعة و القبیحة، و لا یتحقق أیضا إلا فی الأفعال الاختیاریة التی لها هیئات مختلفة فوق الواحدة حتی یکون بعضها متلبسا بالأدب دون بعض کأدب الأکل مثلا فی الإسلام، و هو أن یبدأ فیه باسم الله و یختم بحمد الله و یؤکل دون الشبع إلی غیر ذلک، و أدب الجلوس فی الصلاة و هو التورک علی طمأنینة و وضع الکفین علی الورکین فوق الرکبتین و النظر إلی حجره و نحو ذلک.
و إذ کان الأدب هو الهیئة الحسنة فی الأفعال الاختیاریة و الحسن و إن کان بحسب أصل معناه و هو الموافقة لغرض الحیاة مما لا یختلف فیه أنظار المجتمعات لکنه بحسب مصادیقه مما یقع فیه أشد الخلاف، و بحسب اختلاف الأقوام و الأمم و الأدیان و المذاهب و حتی المجتمعات الصغیرة المنزلیة و غیرها فی تشخیص الحسن و القبح یقع الاختلاف بینهم فی آداب الأفعال.
فربما کان عند قوم من الآداب ما لا یعرفه آخرون، و ربما کان بعض الآداب المستحسنة عند قوم شنیعة مذمومة عند آخرین کتحیة أول اللقاء فإنه فی الإسلام بالتسلیم تحیة من عند الله مبارکة طیبة، و عند قوم برفع القلانس، و عند بعض برفع الید حیال الرأس، و عند آخرین بسجدة أو رکوع أو انحناء بطأطأة الرأس، و کما أن 
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فی آداب ملاقاة النساء عند الغربیین أمورا یستشنعها الإسلام و یذمها، إلی غیر ذلک.
غیر أن هذه الاختلافات جمیعا إنما نشأت فی مرحلة تشخیص المصداق و أما أصل معنی الأدب، و هو الهیأة الحسنة التی ینبغی أن یکون علیها الفعل فهو مما أطبق علیه العقلاء من الإنسان و أطبقوا أیضا علی تحسینه فلا یختلف فیه اثنان.
2- [اختلاف الآداب لما کان الحسن من مقومات معنی الأدب علی ما ذکر فی الفصل السابق، و کان مختلفا بحسب المقاصد الخاصة فی المجتمعات المختلفة أنتج ذلک ضرورة اختلاف الآداب الاجتماعیة الإنسانیة فالأدب فی کل مجتمع کالمرآة یحاکی خصوصیات أخلاق ذلک المجتمع العامة التی رتبها فیهم مقاصدهم فی الحیاة، و رکزتها فی نفوسهم عوامل اجتماعهم و عوامل مختلفة أخر طبیعیة أو اتفاقیة.
و لیست الآداب هی الأخلاق لما أن الأخلاق هی الملکات الراسخة الروحیة التی تتلبس بها النفوس، و لکن الآداب هیئات حسنة مختلفة تتلبس بها الأعمال الصادرة عن الإنسان عن صفات مختلفة نفسیة، و بین الأمرین بون بعید.
فالآداب من منشئات الأخلاق و الأخلاق من مقتضیات الاجتماع بخصوصه بحسب غایته الخاصة فالغایة المطلوبة للإنسان فی حیاته هی التی تشخص أدبه فی أعماله، و ترسم لنفسه خطأ لا یتعداه إذا أتی بعمل فی مسیر حیاته و التقرب من غایته.
3- [معنی الأدب الإلهی و إذ کان الأدب یتبع فی خصوصیته الغایة المطلوبة فی الحیاة فالأدب الإلهی الذی أدب الله سبحانه به أنبیاءه و رسله (ع) هو الهیئة الحسنة فی الأعمال الدینیة التی تحاکی غرض الدین و غایته، و هو العبودیة علی اختلاف الأدیان الحقة بحسب کثرة موادها و قلتها و بحسب مراتبها فی الکمال و الرقی.
و الإسلام لما کان من شأنه التعرض لجمیع جهات الحیاة الإنسانیة بحیث لا یشذ عنه شی‌ء من شئونها یسیر أو خطیر دقیق أو جلیل فلذلک وسع الحیاة أدبا، و رسم فی کل عمل هیئة حسنة تحاکی غایته.
و لیس له غایة عامة إلا توحید الله سبحانه فی مرحلتی الاعتقاد و العمل جمیعا أی 
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أن یعتقد الإنسان أن له إلها هو الذی منه بدئ کل شی‌ء و إلیه یعود کل شی‌ء؛ له الأسماء الحسنی و الأمثال العلیا، ثم یجری فی الحیاة و یعیش بأعمال تحاکی بنفسها عبودیته و عبودیة کل شی‌ء عنده لله الحق عز اسمه، و بذلک یسری التوحید فی باطنه و ظاهره، و تظهر العبودیة المحضة من أقواله و أفعاله و سائر جهات وجوده ظهورا لا ستر علیه و لا حجاب یغطیه.
فالأدب الإلهی- أو أدب النبوة- هی هیئة التوحید فی الفعل.
4- [الأدب إنما ینتج مع العمل من المعلوم بالقیاس و یؤیده التجربة القطعیة أن العلوم العملیة- و هی التی تتعلم لیعمل بها- لا تنجح کل النجاح و لا تؤثر أثرها الجمیل دون أن تلقی إلی المتعلم فی ضمن العمل، لأن الکلیات العلمیة ما لم تنطبق علی جزئیاتها و مصادیقها تتثاقل النفس فی تصدیقها و الإیمان بصحتها لاشتغال نفوسنا طول الحیاة بالجزئیات الحسیة و کلالها بحسب الطبع الثانوی من مشاهدة الکلیات العقلیة الخارجة عن الحس فالذی صدق حسن الشجاعة فی نفسها بحسب النظر الخالی عن العمل ثم صادف موقفا من المواقف الهائلة التی تطیر فیها القلوب أدی به ذلک إلی النزاع بین عقله الحاکم بحسن الشجاعة و وهمه الجاذب إلی لذة الاحتراز من تعرض الهلکة الجسمانیة و زوال الحیاة المادیة الناعمة فلا تزال النفس تتذبذب بین هذا و ذاک، و تتحیر فی تأیید الواحد من الطرفین المتخاصمین، و القوة فی جانب الوهم لأن الحس معه.
فمن الواجب عند التعلیم أن تتلقی المتعلم الحقائق العلمیة مشفوعة بالعمل حتی یتدرب بالعمل و یتمرن علیه لتزول بذلک الاعتقادات المخالفة الکائنة فی زوایا نفسه و یرسخ التصدیق بما تعلمه فی النفس، لأن الوقوع أحسن شاهد علی الإمکان.
و لذلک نری أن العمل الذی لم تعهد النفس وقوعه فی الخارج یصعب انقیادها له فإذا وقع لأول مرة بدا کأنه انقلب من امتناع إلی إمکان و عظم أمر وقوعه و أورث فی النفس قلقا و اضطرابا، ثم إذا وقع ثانیا و ثالثا هان أمره و انکسر سورته و التحق بالعادیات التی لا یعبأ بأمرها، و إن الخیر عادة کما أن الشر عادة.
و رعایة هذا الأسلوب فی التعلیمات الدینیة و خاصة فی التعلیم الدینی الإسلامی من أوضح الأمور فلم یأخذ شارع الدین فی تعلیم مؤمنیه بالکلیات العقلیة و القوانین العامة
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قط بل بدأ بالعمل و شفعه بالقول و البیان اللفظی فإذا استکمل أحدهم تعلم معارف الدین و شرائعه استکمله و هو مجهز بالعمل الصالح مزود بزاد التقوی.
کما أن من الواجب أن یکون المعلم المربی عاملا بعلمه؛ فلا تأثیر فی العلم إذا لم یقرن بالعمل لأن للفعل دلالة کما أن للقول دلالة فالفعل المخالف للقول یدل علی ثبوت هیئة مخالفة فی النفس یکذب القول فیدل علی أن القول مکیدة و نوع حیلة یحتال بها قائله لغرور الناس و اصطیادهم.
و لذلک نری الناس لا تلین قلوبهم و لا تنقاد نفوسهم للعظة و النصیحة إذا وجدوا الواعظ به أو الناصح بإبلاغه غیر متلبس بالعمل متجافیا عن الصبر و الثبات فی طریقه، و ربما قالوا: «لو کان ما یقوله حقا لعمل به» إلا أنهم ربما اشتبه علیهم الأمر فی استنتاج منه فإن النتیجة أن القول لیس بحق عند القائل إذ لو کان حقا عنده لعمل به، و لیس ینتج أن القول لیس بحق مطلقا کما ربما یستنتجونه.
فمن شرائط التربیة الصالحة أن یکون المعلم المربی نفسه متصفا بما یصفه للمتعلم متلبسا بما یرید أن یلبسه، فمن المحال العادی أن یربی المربی الجبان شجاعا باسلا، أو یتخرج عالم حر فی آرائه و أنظاره من مدرسة التعصب و اللجاج و هکذا.
قال تعالی: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی فَما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ»: یونس: 35 و قال: «أَ تَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبِرِّ وَ تَنْسَوْنَ أَنْفُسَکُمْ»: البقرة: 44 و قال حکایة عن قول شعیب لقومه: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ»: هود: 88 إلی غیر ذلک من الآیات.
فلذلک کله کان من الواجب أن یکون المعلم المربی ذا إیمان بمواد تعلیمه و تربیته.
علی أن الإنسان الخالی عن الإیمان بما یقوله حتی المنافق المتستر بالأعمال الصالحة المتظاهر بالإیمان الصریح الخالص لا یتربی بیده إلا من یمثله فی نفسه الخبیثة فإن اللسان و إن أمکن إلقاء المغایرة بینه و بین الجنان بالتکلم بما لا ترضی به النفس و لا یوافقه السر إلا أن الکلام من جهة أخری فعل و الفعل من آثار النفس و رشحاتها، و کیف یمکن مخالفة الفعل لطبیعة فاعله؟.
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فالکلام من غیر جهة الدلالة اللفظیة الوضعیة حامل لطبیعة نفس المتکلم من إیمان أو کفر أو غیر ذلک، و واضعها و موصلها إلی نفس المتعلم البسیطة الساذجة فلا یمیز جهة صلاحه- و هو جهة دلالته الوضعیة- من جهة فساده- و هو سائر جهاته- إلا من کان علی بصیرة من الأمر، قال تعالی فی وصف المنافقین لنبیه (ص): «وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ»: سورة محمد: 30 فالتربیة المستعقبة للأثر الصالح هو ما کان المعلم المربی فیها ذا إیمان بما یلقیه إلی تلامذته مشفوعا بالعمل الصالح الموافق لعلمه، و أما غیر المؤمن بما یقوله أو غیر العامل علی طبق علمه فلا یرجی منه خیر.
و لهذه الحقیقة مصادیق کثیرة و أمثلة غیر محصاة فی سلوکنا معاشر الشرقیین و الإسلامیین خاصة فی التعلیم و التربیة فی معاهدنا الرسمیة و غیر الرسمیة فلا یکاد تدبیر ینفع و لا سعی ینجح.
5- [أدب النبوة العام إجمالا] و إلی هذا الباب یرجع ما نری أن کلامه تعالی یشتمل علی حکایة فصول من الأدب الإلهی المتجلی من أعمال الأنبیاء و الرسل (ع) مما یرجع إلی الله سبحانه من أقسام عباداتهم و أدعیتهم و أسئلتهم أو یرجع إلی الناس فی معاشراتهم و مخاطباتهم فإن إیراد الأمثلة فی التعلیم نوع من التعلیم العملی بإشهاد العمل.
قال الله تعالی بعد ذکر قصة إبراهیم فی التوحید مع قومه: «وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ، وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلًّا هَدَیْنا وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ وَ أَیُّوبَ وَ یُوسُفَ وَ مُوسی وَ هارُونَ وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ، وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ کُلٌّ مِنَ الصَّالِحِینَ، وَ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ یُونُسَ وَ لُوطاً وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ، وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ، ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ، أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ، أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ»: الأنعام: 90، یذکر تعالی أنبیاءه الکرام (ع) ذکرا جامعا ثم یذکر أنه أکرمهم بالهدایة الإلهیة و هی الهدایة إلی التوحید فحسب و الدلیل علیه قوله: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ»، فلم یذکر منافیا لما حباهم به من الهدایة إلا الشرک فلم یهدهم إلا إلی التوحید.
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غیر أن التوحید حکمه سار إلی أعمالهم متمکن فیها و الدلیل علیه قوله: «لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» فلو لا أن الشرک جار فی الأعمال متسرب فیها لم یستوجب حبطها فالتوحید المنافی له کذلک.
و معنی سرایة التوحید فی الأعمال کون صورها تمثل التوحید و تحاکیه محاکاة المرآة لمرئیها بحیث لو فرض أن التوحید تصور لکان هو تلک الأعمال بعینها، و لو أن تلک الأعمال تجردت اعتقادا محضا لکانت هی هو بعینه.
و هذا المعنی کثیر المصداق فی الصفات الروحیة فإنک تری أعمال المتکبر یمثل ما فی نفسه من صفة الکبر و الخیلاء، و کذلک البائس المسکین یحاکی جمیع حرکاته و سکناته ما فی سره من الذلة و الاستکانة و هکذا.
ثم أدب تعالی نبیه ص فأمره أن یقتدی بهدایة من سبقه من الأنبیاء (ع) لا بهم، و الاقتداء إنما یکون فی العمل دون الاعتقاد فإنه غیر اختیاری بحسب نفسه أی أن یختار أعمالهم الصالحة المبنیة علی التوحید الصادرة عنهم عن تأدیب عملی إلهی.
و نعنی بهذا التأدیب العملی ما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ»: الأنبیاء: 37 فإن إضافة المصدر فی قوله «فِعْلَ الْخَیْراتِ» «إلخ»، تدل علی أن المراد به الفعل الصادر منهم من خیرات فعلوها و صلاة أقاموها و زکاة آتوها دون مجرد الفعل المفروض فهذا الوحی المتعلق بالأفعال فی مرحلة صدورها منهم وحی تسدید و تأدیب، و لیس هو وحی النبوة و التشریع، و لو کان المراد به وحی النبوة لقیل: «و أوحینا إلیهم أن افعلوا الخیرات و أقیموا الصلاة و آتوا الزکاة» کما فی قوله تعالی: «ثُمَّ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ أَنِ اتَّبِعْ»: النحل: 123 و قوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی وَ أَخِیهِ أَنْ تَبَوَّءا لِقَوْمِکُما بِمِصْرَ بُیُوتاً وَ اجْعَلُوا بُیُوتَکُمْ قِبْلَةً وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ»: یونس: 87 إلی غیر ذلک من الآیات، و معنی وحی التسدید أن یخص الله عبدا من عباده بروح قدسی یسدده فی أعمال الخیر و التحرز عن السیئة کما یسددنا الروح الإنسانی فی التفکر فی الخیر و الشر، و الروح الحیوانی فی اختیار ما نشتهیه من الجذب و الدفع بالإرادة، و سیجی‌ء الکلام المبسوط فی ذلک إن شاء الله.
و بالجملة فقوله: «فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ» تأدیب إلهی إجمالی له (ص) بأدب التوحید
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المنبسط علی أعمال الأنبیاء (ع) المنزهة من الشرک.
ثم قال تعالی- بعد ما ذکر عدة من أنبیائه (ع)- فی سورة مریم «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ وَ مِمَّنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ وَ مِنْ ذُرِّیَّةِ إِبْراهِیمَ وَ إِسْرائِیلَ وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُ الرَّحْمنِ خَرُّوا سُجَّداً وَ بُکِیًّا، فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا، إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ شَیْئاً: مریم: 60.
فذکر تعالی أدبهم العام فی حیاتهم أنهم یعیشون علی الخضوع عملا و علی الخشوع قلبا لله عز اسمه فإن سجودهم عند ذکر آیات الله تعالی مثال الخضوع و بکاءهم و هو لرقة القلب و تذلل النفس آیة الخشوع و هما معا کنایة عن استیلاء صفة العبودیة علی نفوسهم بحیث کلما ذکروا بآیة من آیات الله بان أثره فی ظاهرهم کما استولت الصفة علی باطنهم فهم علی أدبهم الإلهی و هو سمة العبودیة إذا خلوا مع ربهم و إذا خلوا للناس، فهم یعیشون علی أدب إلهی مع ربهم و مع الناس جمیعا.
و من الدلیل علی أن المراد به الأدب العام قوله تعالی فی الآیة الثانیة: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ» فإن الصلاة و هی التوجه إلی الله هی حالهم مع ربهم و اتباع الشهوات حالهم مع غیرهم من الناس، و حیث قوبل أولئک بهؤلاء أفاد الکلام أن أدب الأنبیاء العام أن یراجعوا ربهم بسمة العبودیة و أن یسیروا بین الناس بسمة العبودیة أی تکون بنیة حیاتهم مبنیة علی أساس أن لهم ربا یملکهم و یدبر أمرهم، منه بدءوهم و إلیه مرجعهم فهذا هو الأصل فی جمیع أحوالهم و أعمالهم.
و الذی ذکره تعالی من استثناء التائبین منهم أدب آخر إلهی بدأ فیه بآدم (ع) أول الأنبیاء حیث قال: «وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی : طه: 132 و سیجی‌ء بعض القول فیه إن شاء الله تعالی.
و قال تعالی: «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً؛ الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً»: الأحزاب: 39.
أدب عام أدب الله سبحانه به أنبیاءه (ع) و سنة جاریة له فیهم أن لا
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یتحرجوا فی ما قسم لهم من الحیاة و لا یتکلفوا فی أمر من الأمور إذ کانوا علی الفطرة و الفطرة لا تهدی إلا إلی ما جهزها الله بما یلائمها فی نیله، و لا تتکلف الاستواء علی ما لم یسهل الله لها الارتقاء علی مستواه، قال تعالی حکایة عن نبیه ص: «وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ»: ص: 86 و قال تعالی: «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها»: البقرة:
286 و قال تعالی: «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا ما آتاها»: الطلاق: 7 و إذ کان التکلف خروجا عن الفطرة فهو من اتباع الشهوة و الأنبیاء فی مأمن منه.
و قال تعالی و هو أیضا من التأدیب بأدب جامع: «یا أَیُّهَا الرُّسُلُ کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ وَ اعْمَلُوا صالِحاً إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ، وَ إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاتَّقُونِ»: المؤمنون: 52 أدبهم تعالی أن یأکلوا من الطیبات أی أن یتصرفوا فی الطیبات من مواد الحیاة و لا یتعدوها إلی الخبائث التی تتنفر منها الفطرة السلیمة و أن یأتوا من الأعمال بالصالح منها و هو الذی یصلح للإنسان أن یأتی به مما تمیل إلیه الفطرة بحسب ما جهزها الله من أسباب تحفظ بعملها بقائه إلی حین، أو أن یأتوا بالعمل الذی یصلح أن یقدم إلی حضرة الربوبیة، و المعنیان متقاربان، فهذا أدب یتعلق بالإنسان الفرد.
ثم وصله تعالی بأدب اجتماعی فذکر لهم أن الناس لیسوا إلا أمة واحدة:
المرسلون و المرسل إلیهم، و لیس لهم إلا رب واحد فلیجتمعوا علی تقواه، و یقطعوا بذلک دابر الاختلافات و التحزبات، فإذا التقی الأمران أعنی الأدب الفردی و الاجتماعی تشکل مجتمع واحد بشری مصون عن الاختلاف یعبد ربا واحدا، و یجری الآحاد منه علی الأدب الإلهی فاتقوا خبائث الأفعال و سیئات الأعمال فقد استووا علی أریکة السعادة.
و هذا ما جمعته آیة أخری و هی قوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»: الشوری: 13.
و قد فرق الله الأدبین فی موضع آخر فقال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ»: الأنبیاء: 25 فأدبهم بتوحیده و بناء
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العبادة علیه، و هذا هو أدبهم بالنسبة إلی ربهم، و قال: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً، أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها- إلی أن قال- وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا إِنَّهُمْ لَیَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ یَمْشُونَ فِی الْأَسْواقِ»: الفرقان: 20 فذکر أن سیرة الأنبیاء جمیعا و هو أدبهم الإلهی هو الاختلاط بالناس و رفض التحجب و الاختصاص و التمیز من بین الناس فکل ذلک مما تدفعه الفطرة، و هذا أدبهم فی الناس.
6- [أدب الأنبیاء المحکی فی القرآن تفصیلا] من أدب الأنبیاء (ع) فی توجیههم الوجوه إلی ربهم و دعائهم إیاه ما حکاه الله تعالی من قول آدم (ع) و زوجته: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ»: الأعراف: 23 کلمة قالاها بعد ما أکلا من الشجرة التی نهاهما الله أن یقربا منها، و إنما کان نهی إرشاد لیس بالمولوی، و لم یعصیاه عصیان تکلیف بل کان ذلک منهما مخالفة نصیحة فی رعایتها صلاح حالهما، و سعادة حیاتهما فی الجنة الأمنة من کل شقاء و عناء، و قد قال لهما ربهما فی تحذیرهما عن متابعة إبلیس:
«فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی : طه: 119.
فلما وقعا فی المحنة و شملتهما البلیة، و أخذت سعادة الحیاة یوادعهما وداع ارتحال لم یشتغلا بأنفسهما اشتغال الیائس البائس، و لم یقطع القنوط ما بینهما و بین ربهما من السبب الموصول بل بادرا إلی الالتجاء بالله الذی إلیه أمرهما، و بیده کل خیر یأملانه لأنفسهما فأخذا و تعلقا بصفة ربوبیته المشتملة علی کل ما یدفع به الشر و یجلب به الخیر، فالربوبیة هی الصفة الکریمة یربط العبد بالله سبحانه.
ثم ذکرا الشر الذی یهددهما بظهور آیاته و هو الخسران- کأنهما اشتریا لذة الأکل بطاعة الإرشاد الإلهی فبان لهما أن سعادتهما قد أشرفت بذلک علی الزوال- فی الحیاة، و ذکرا حاجتهما إلی ما یدفع هذا الشر عنهما فقالا: «وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ» أی إن خسران الحیاة یهددنا و قد أطل بنا و ما له من دافع إلا مغفرتک للذنب الصادر عنا و غشیانک إیانا بعد ذلک برحمتک و هی السعادة لما أن الإنسان بل کل موجود مصنوع یشعر بفطرته المغروزة أن من شأن الأشیاء الواقعة فی منزل الوجود
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و مسیر البقاء أن تستتم ما یعرضها من النقص و العیب، و أن السبب الجابر لهذا الکسر هو الله سبحانه وحده فهو من عادة الربوبیة.
و لذلک کان یکفی مجرد إظهار الحال، و إبراز ما نزل علی العبد من مسکنة الحاجة فلا حاجة إلی السؤال بلفظ بل فی بدو الحاجة أبلغ السؤال و أفصح الاقتراح.
و لذلک لم یصرحا بما یسألانه و لم یقولا: «فاغفر لنا و ارحمنا» و لأنهما- و هو العمدة- أوقفا أنفسهما بما صدر عنهما من المخالفة موقف الذلة و المسکنة التی لا وجه معها و لا کرامة، فنتجت لهما التسلیم المحض لما یصدر فی ذلک من ساحة العزة و من الحکم فکفا عن کل مسألة و اقتراح غیر أنهما ذکرا أنه ربهما فأشارا إلی ما یطمعان فیه منه مع اعترافهما بالظلم.
فکان معنی قولهما: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ»: أسأنا فیما ظلمنا أنفسنا فأشرفنا بذلک علی الخسران المهدد لعامة سعادتنا فی الحیاة فهو ذا الذلة و المسکنة أحاطت بنا، و الحاجة إلی إمحاء وسمة الظلم و شمول الرحمة شملتنا، و لم یدع ذلک لنا وجهة و لا کرامة نسألک بها، فها نحن مسلمون لحکمک أیها الملک العزیز فلک الأمر و لک الحکم غیر أنک ربنا و نحن مربوبان لک نأمل منک ما یأمله مربوب من ربه.
و من أدبهم ما حکاه الله تعالی من دعوة نوح (ع) فی ابنه: «وَ هِیَ تَجْرِی بِهِمْ فِی مَوْجٍ کَالْجِبالِ وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ وَ کانَ فِی مَعْزِلٍ یا بُنَیَّ ارْکَبْ مَعَنا وَ لا تَکُنْ مَعَ الْکافِرِینَ، قالَ سَآوِی إِلی جَبَلٍ یَعْصِمُنِی مِنَ الْماءِ- إلی أن قال- وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ فَقالَ رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُّ وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ، قالَ یا نُوحُ إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنِّی أَعِظُکَ أَنْ تَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ، قالَ رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی أَکُنْ مِنَ الْخاسِرِینَ»: هود: 47.
لا ریب أن الظاهر من قول نوح (ع) أنه کان یرید الدعاء لابنه بالنجاة غیر أن التدبر فی آیات القصة یکشف الغطاء عن حقیقة الأمر بنحو آخر:
فمن جانب أمره الله برکوب السفینة هو و أهله و المؤمنون بقوله: «احْمِلْ فِیها مِنْ 
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کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ وَ مَنْ آمَنَ»: هود: 40 فوعده بإنجاء أهله و استثنی منهم من سبق علیه القول، و قد کانت امرأته کافرة کما ذکرها الله فی قوله:
«ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ کَفَرُوا امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ»: التحریم: 10 و أما ابنه فلم یظهر منه کفر بدعوة نوح، و الذی ذکره الله من أمره مع أبیه و هو فی معزل إنما هو معصیة بمخالفة أمره (ع) و لیس بالکفر الصریح فمن الجائز أن یظن فی حقه أنه من الناجین لظهور کونه من أبنائه و لیس من الکافرین فیشمله الوعد الإلهی بالنجاة.
و من جانب قد أوحی الله تعالی إلی نوح (ع) حکمه المحتوم فی أمر الناس کما قال: «وَ أُوحِیَ إِلی نُوحٍ أَنَّهُ لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ، وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ هود- 37 فهل المراد بالذین ظلموا الکافرون بالدعوة أو یشمل کل ظلم أو هو مبهم مجمل یحتاج إلی تفسیر من لدن قائله تعالی؟.
فکان هذه الأمور رابته (ع) فی أمر ابنه و لم یکن نوح (ع) بالذی یغفل من مقام ربه و هو أحد الخمسة أولی العزم سادات الأنبیاء، و لم یکن لینسی وحی ربه:
«وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ» و لا لیرضی بنجاة ابنه و لو کان کافرا ماحضا فی کفره، و هو (ع) القائل فیما دعا علی قومه: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً»: نوح: 26 و لو رضی فی ابنه بذلک لرضی بمثله فی امرأته.
و لذلک لم یجترئ (ع) علی مسألة قاطعة بل ألقی مسألته کالعارض المستفسر لعدم إحاطته بالعوامل المجتمعة واقعا علی أمر ابنه، بل بدأ بالنداء باسم الرب لأنه مفتاح دعاء المربوب المحتاج السائل ثم قال: «إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُّ» کأنه یقول و هذا یقضی بنجاة ابنی «وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ» لا خطأ فی أمرک و لا مغمض فی حکمک فما أدری إلی م انجر أمره؟.
و هذا هو الأدب الإلهی أن یقف العبد علی ما یعلمه، و لا یبادر إلی مسألة ما لا یدری وجه المصلحة فیه.
فألقی نوح (ع) القول علی وجد منه کما یدل علیه لفظ النداء فی قوله: «وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ» فذکر الوعد الإلهی و لما یزد علیه شیئا و لا سأل أمرا.
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فأدرکته العصمة الإلهیة و قطعت علیه الکلام، و فسر الله سبحانه له معنی قوله فی الوعد: «وَ أَهْلَکَ» أن المراد به الأهل الصالحون و لیس الابن بصالح، و قد قال تعالی من قبل: «وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ» و قد أخذ نوح (ع) بظاهر الأهل و أن المستثنی منهم هو امرأته الکافرة فقط، ثم فرع علیه النهی عن السؤال فیما لیس له به علم، و هو سؤال نجاة ابنه علی ما کان یلوح إلیه کلامه أنه سیسألها.
فانقطع عنه السؤال بهذا التأدیب الإلهی، و استأنف (ع) بکلام آخر صورته صورة التوبة و حقیقته الشکر لما أنعم الله بهذا الأدب الذی هو من النعمة فقال: «رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ» فاستعاذ إلی ربه مما کان من طبع کلامه أن یسوقه إلیه و هو سؤال نجاة ابنه و لا علم له بحقیقة حاله.
و من الدلیل علی أنه لم یقع منه سؤال بعد هو قوله: «أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ» «إلخ» و لم یقل: «أعوذ بک من سؤال ما لیس لی به علم» لتدل إضافة المصدر إلی فاعله وقوع الفعل منه.
«فَلا تَسْئَلْنِ» «إلخ»، و لو کان سأله لکان من حق الکلام أن یقابل بالرد الصریح أو یقال مثلا: «لا تعد إلی مثله» کما وقع نظیره فی موارد من کلامه تعالی کقوله: «قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ قالَ لَنْ تَرانِی»: الأعراف: 143، و قوله: «إِذْ تَلَقَّوْنَهُ بِأَلْسِنَتِکُمْ وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ إلی أن قال- یَعِظُکُمُ اللَّهُ أَنْ تَعُودُوا لِمِثْلِهِ أَبَداً»: النور: 17.
و من دعاء نوح (ع) ما حکاه الله تعالی بقوله: «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلَّا تَباراً»: نوح: 28 حکاه الله تعالی عنه فی آخر سورة نوح بعد آیات کثیرة أوردها فی حکایة شکواه (ع) الذی بثه لربه فیما جاهد به من دعوة قومه لیلا و نهارا فیما یقرب من ألف سنة من مدی حیاته، و ما قاساه من شدتهم و کابده من المحنة فی جنب الله سبحانه، و بذل من نفسه مبلغ جهدها، و صرف منها فی سبیل هدایتهم منتهی طوقها فلم ینفعهم دعاؤه إلا فرارا، و لم یزدهم نصحه إلا استکبارا.
و لم یزل بعد ما بثه فیهم من النصیحة و الموعظة الحسنة و قرعه أسماعهم من الحق و الحقیقة، و یشکو إلی ربه ما واجهوه به من العناد و الإصرار علی الخطیئة، و قابلوه 
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به من المکر و الخدیعة حتی هاج به الوجد و الأسف و أخذته الغیرة الإلهیة فدعا علیهم فقال: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً، إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً»: نوح: 27.
و ما ذکره من إضلالهم عباد الله إن ترکهم الله علی الأرض هو الذی ذکره عنهم فی ضمن کلامه السابق المحکی عنه: «وَ قَدْ أَضَلُّوا کَثِیراً» و قد أضلوا کثیرا من المؤمنین به فخاف إضلالهم الباقین منهم، و قوله: «وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً» إخبار ببطلان استعداد أصلابهم و أرحامهم أن یخرج منها مؤمن؛ ذکره- و هو من أخبار الغیب- عن تفرس نبوی و وحی إلهی.
و إذا دعا علی الکافرین لغیرة إلهیة أخذته، و هو النبی الکریم أول من جاء بکتاب و شریعة، و انتهض لإنقاذ الدنیا من غمرة الوثنیة و لم یلبه من المجتمع البشری إلا قلیل- و هو قریب من ثمانین نسمة علی ما فی الأخبار- فکان من أدب هذا الموقف أن لا ینسی المؤمنین بربه الآخذین بدعوته، و یدعو لهم إلی یوم القیامة بالخیر.
فقال: «رَبِّ اغْفِرْ لِی» فبدأ بنفسه لأن الکلام فی معنی طلب المغفرة لمن یسلک سبیله فهو إمامهم و أمامهم «وَ لِوالِدَیَّ» و فیه دلیل علی إیمانهما «وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً» و هم المؤمنون به من أهل عصره «وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ» و هم جمیع المؤمنین أهل التوحید فإن قاطبتهم أمته، و رهن منته إلی یوم القیامة، و هو أول من أقام الدعوة الدینیة فی الدنیا بکتاب و شریعة، و رفع أعلام التوحید بین الناس، و لذلک حیاة الله سبحانه بأفضل تحیته إذ قال: «سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ»: الصافات: 79 فعلیه السلام من نبی کریم کلما آمن بالله مؤمن، أو عمل له بعمل صالح، و کلما ذکر لله عز اسمه اسم، و کلما کان فی الناس من الخیر و السعادة رسم؛ فذلک کله من برکة دعوته، و ذنابة نهضته، صلی الله علیه و علی سائر الأنبیاء و المرسلین أجمعین.
و من ذلک ما حکاه الله تعالی عن إبراهیم (ع) فی محاجته قومه: «قالَ أَ فَرَأَیْتُمْ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ، أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمُ الْأَقْدَمُونَ، فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِی إِلَّا رَبَّ الْعالَمِینَ، الَّذِی خَلَقَنِی فَهُوَ یَهْدِینِ، وَ الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی وَ یَسْقِینِ، وَ إِذا مَرِضْتُ فَهُوَ یَشْفِینِ، وَ الَّذِی یُمِیتُنِی ثُمَّ یُحْیِینِ، وَ الَّذِی أَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لِی خَطِیئَتِی یَوْمَ الدِّینِ، رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی 
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بِالصَّالِحِینَ، وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ، وَ اجْعَلْنِی مِنْ وَرَثَةِ جَنَّةِ النَّعِیمِ، وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ، وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ»: الشعراء: 87.
دعاء یدعو (ع) به لنفسه، و لأبیه عن موعدة وعدها إیاه، و قد کان هذا أول أمره و لم ییأس بعد من إیمان أبیه فلما تبین له أنه عدو لله تبرأ منه.
و قد بدأ فیه بالثناء علی ربه ثناء جمیلا علی ما هو أدب العبودیة و هذا أول ثناء مفصل حکاه الله سبحانه عنه (ع)، و ما حکی عنه قبل ذلک لیس بهذا النحو کقوله: «یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ، إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ»: الأنعام: 79 و قوله لأبیه: «سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا»: مریم: 47.
و قد استعمل (ع) من الأدب فی ثنائه أن أتی بثناء جامع أدرج فیه عنایة ربه به من بدء خلقه إلی أن یعود إلی ربه، و أقام فیه نفسه مقام الفقر و الحاجة کلها، و لم یذکر لربه إلا الغنی و الجود المحض، و مثل نفسه عبدا داخرا لا یقدر علی شی‌ء و تقلبه المقدرة الإلهیة حالا إلی حال من خلق ثم إطعام و سقی و شفاء عن مرض ثم أماته ثم إحیاء ثم إشخاص إلی جزاء یوم الجزاء، و لیس له إلا الطاعة المحضة و الطمع فی غفران الخطیئة.
و من الأدب المراعی فی بیانه نسبة المرض إلی نفسه فی قوله: «وَ إِذا مَرِضْتُ فَهُوَ یَشْفِینِ» لما أن نسبته إلیه تعالی فی مثل المقام و هو مقام الثناء لا یخلو عن شی‌ء، و المرض و إن کان من جملة الحوادث و هی لا تخلو عن نسبة إلیه تعالی، لکن الکلام لیس مسوقا لبیان حدوثه حتی ینسب إلیه تعالی بل لبیان أن الشفاء من المرض من رحمته و عنایته تعالی، و لذلک نسب المرض إلی نفسه و الشفاء إلی ربه بدعوی أنه لا یصدر منه إلا الجمیل.
ثم أخذ فی الدعاء و استعمل فیه من الأدب البارع أن ابتدأ باسم الرب و قصر مسألته علی النعم الحقیقیة الباقیة من غیر أن یلتفت إلی زخارف الدنیا الفانیة، و اختار مما اختاره ما هو أعظم و أفخم فسأل الحکم و هو الشریعة و اللحوق بالصالحین و سأل لسان صدق فی الآخرین و هو أن یبعث الله بعده زمانا بعد زمان، و حینا بعد حین من یقوم بدعوته، و یروج شریعته، و هو فی الحقیقة سؤال أن یخصه بشریعة باقیة إلی یوم 
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القیامة ثم سأل وراثة الجنة و مغفرة أبیه و عدم الخزی یوم القیامة.
و قد أجابه الله تعالی إلی جمیع ما سأله عنه علی ما ینبئ به کلامه تعالی إلا دعاءه لأبیه و حاشا رب العالمین أن یذکر دعاء عبد من عباده المکرمین مما ذهب سدی لم یستجبه، قال تعالی: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ»: الحج: 78 و قال: «وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ»: الزخرف: 28 و قال: «لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: البقرة:
130 و حیاة بسلام عام إذ قال: «سَلامٌ عَلی إِبْراهِیمَ»: الصافات: 109.
و سیر التاریخ بعده (ع) یصدق جمیع ما ذکره القرآن الشریف من محامده و أثنی فیه علیه فإنه (ع) هو النبی الکریم قام وحده بدین التوحید و إحیاء ملة الفطرة و انتهض لهدم أرکان الوثنیة، و کسر الأصنام علی حین اندرست فیه آیات التوحید، و عفت الأیام فیها رسوم النبوة و نسیت الدنیا اسم نوح و الکرام من أنبیاء الله، فأقام دین الفطرة علی ساق، و بث دعوة التوحید بین الناس و دین التوحید حتی الیوم و قد مضی من زمنه ما یقرب من أربعة آلاف سنة حی باسمه باق فی عقبه فإن الذی تعرفه الدنیا من دین التوحید هو دین الیهود و نبیهم موسی، و دین النصاری و نبیهم عیسی، و هما من آل إسرائیل یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم (ع)، و دین الإسلام الذی بعث به محمد ص و هو من ذریة إسماعیل بن إبراهیم (ع).
و مما ذکره الله من دعائه قوله: «رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ»: الصافات: 100 یسأل الله فیه ولدا صالحا، و فیه اعتصام بربه، و إصلاح لمسألته الذی هی بوجه دنیویة بوصف الصلاح لیعود إلی جهة الله و ارتضائه.
و مما ذکره تعالی من دعائه ما دعا به حین قدم إلی أرض مکة و قد أسکن إسماعیل و أمه بها، قال تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ قالَ وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ»: البقرة: 126.
یسأل ربه أن یتخذ أرض مکة- و هی یومئذ أرض قفرة و واد غیر ذی زرع- حرما لنفسه لیجمع بذلک شمل الدین، و یکون ذلک رابطة أرضیة جسمانیة بین الناس و بین ربهم یقصدونه لعبادة ربهم، و یتوجهون إلیه فی مناسکهم، و یراعون حرمته 
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فیما بینهم فیکون ذلک آیة باقیة خالدة لله فی الأرض یذکر الله کل من ذکره، و یقصده کل من قصده، و تتشخص به الوجهة، و تتحد به الکلمة.
و الدلیل علی أنه (ع) یرید بالأمن الأمن التشریعی الذی هو معنی اتخاذه حرما دون الأمن الخارجی من وقوع المقاتلات و الحروب و سائر الحوادث المفسدة للأمن المخلة بالرفاهیة قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: القصص: 57 فإن فی الآیة امتنانا علیهم بأمن الحرم و هو المکان الذی احترمه الله لنفسه فاتصف بالأمن من جهة ما احترمه الناس لا من جهة عامل تکوینی یقیه من الفساد و القتل، و الآیة نزلت و قد شاهدت مکة حروبا مبیدة بین قریش و جرهم فیها، و کذا من القتل و الجور و الفساد ما لا یحصی، و کذا قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً وَ یُتَخَطَّفُ النَّاسُ مِنْ حَوْلِهِمْ»: العنکبوت: 67 أی لا یتخطفون من الحرم لاحترام الناس إیاه لمکان الحرمة التی جعلناها.
و بالجملة کان مطلوبه (ع) هو أن یکون لله فی الأرض حرم تسکنه ذریته، و کان لا یحصل ذلک إلا ببناء بلد یقصده الناس من کل جانب فیکون مجمعا دینیا یؤمونه بالسکونة و اللواذ و الزیارة إلی یوم القیامة فلذلک سأل أن یجعله بلدا آمنا، و قد کان غیر ذی زرع فسأل أن یرزقهم من الثمرات حتی یعمر بسکانه و لا یتفرقوا منه.
ثم لما أحس أن دعاءه بهذا التشریف یشمل المؤمن و الکافر قید مسألته بإیمان المدعو لهم بالله و الیوم الآخر فقال: «مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» و أما أن ذلک کیف یمکن فی بلد لو اتفق أن یسکن فیه المؤمنون و الکفار معا و اختلفوا، أو إذا قطن فیه الکفار فقط؟ و کیف یرزقون من الثمرات و الأرض بطحاء غیر ذی زرع؟
فلم یتعرض له فی مسألته.
و هذا من أدبه (ع) فی مقام الدعاء فإن من فضول القول أن یعلم الداعی ربه کیف یقضی حاجته؟ و ما هو الطریق إلی إجابة مسألته؟ و هو رب علیم حکیم قدیر إنما أمره إذا أراد شیئا أن یقول له کن فیکون.
لکن الله سبحانه إذ کان یرید أن یقضی حاجته علی السنة الجاریة فی الأسباب العادیة و لا یفرق فیها بین المؤمن و الکافر تمم دعاءه (ع) بما قید به کلامه من قوله:
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«وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ».
و هذا الدعاء الذی أدی إلی تشریع الحرم الإلهی و بناء الکعبة المقدسة التی هی أول بیت وضع للناس ببکة مبارکة و هدی للعالمین هو إحدی ثمرات همته العالیة المقدسة التی امتن به علی من بعده من المسلمین إلی یوم القیامة.
و مما دعا (ع) دعاؤه فی آخر عمره علی ما حکاه الله تعالی بقوله: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ، رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ، رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ، رَبَّنا إِنَّکَ تَعْلَمُ ما نُخْفِی وَ ما نُعْلِنُ وَ ما یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ، الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ رَبِّ اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی رَبَّنا وَ تَقَبَّلْ دُعاءِ، رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ»: إبراهیم: 41.
و هذا مما دعا (ع) به فی أواخر عمره الشریف و قد بنیت بلدة مکة، و الدلیل علیه قول فیه: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ» و قوله: «اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً» و لم یقل کما فی دعائه السابق: «و اجعل هذا بلدا آمنا».
و مما استعمل فیه من الأدب تمسکه بالربوبیة فی دعائه، و کلما ذکر ما یختص بنفسه قال: «رَبِّ» و کلما ذکر ما یشارکه فیه غیره قال: «رَبَّنا».
و من الأدب المستعمل فی دعائه أن کلما ذکر حاجة من الحوائج یمکن أن یسأل لغرض مشروع أو غیر مشروع ذکر غرضه الصحیح من حاجته، و فیه من إثارة الرحمة الإلهیة ما لا یخفی فلما قال: «اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ» «إلخ»، ذکر بعده قوله: «رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ» «إلخ»، و حیث قال: «رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ» «إلخ»، قال بعده: «رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ» و إذ دعا بقوله: «فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ» ذیله بقوله: «لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ».
و من أدبه فیه أنه أردف کل حاجة ذکرها بما یناسب مضمونها من أسماء الله 
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الحسنی کالغفور و الرحیم و سمیع الدعاء، و کرر اسم الرب کلما ذکر حاجة من حوائجه فإن الربوبیة هی السبب الموصول بین العبد و بین الله تعالی، و هو المفتاح لباب کل دعاء.
و من أدبه فیه قوله: «وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» حیث لم یدع علیهم بشی‌ء یسوء غیر أنه ذکر مع ذکرهم اسمین من أسماء الله تعالی هما الواسطتان فی شمول نعمة السعادة علی کل إنسان أعنی الغفور الرحیم حبا منه لنجاة أمته و انبساط جود ربه.
و من ذلک ما حکاه الله عنه و عن ابنه إسماعیل و قد اشترکا فیه، و هو قوله تعالی:
«وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ رَبَّنا تَقَبَّلْ مِنَّا إِنَّکَ أَنْتَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ، رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ وَ أَرِنا مَناسِکَنا وَ تُبْ عَلَیْنا إِنَّکَ أَنْتَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ، رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»: البقرة: 129.
دعاء دعوا به عند بنائهما الکعبة، و فیه من الأدب الجمیل ما فی سابقه.
و من ذلک ما حکاه الله عن إسماعیل (ع) فی قصة الذبح قال تعالی: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ، فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ»: الصافات: 102.
و صدر کلامه و إن کان من أدبه مع أبیه إلا أن الذیل فیما بینه و بین ربه علی أن التأدب مع مثل إبراهیم خلیل الله (ع) تأدب مع الله تعالی.
و بالجملة لما ذکر له أبوه ما رآه فی المنام، و کان أمرا إلهیا بدلیل قول إسماعیل:
«افْعَلْ ما تُؤْمَرُ» أمره أن یری فیه رأیه، و هو من أدبه (ع) مع ابنه فقال له إسماعیل:
«یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ، إلخ» و لم یذکر أنه الرأی الذی رآه هضما لنفسه و تواضعا لأبیه کأنه لا رأی له قبال رأیه و لذلک صدر القول بخطابه بالأبوة، و لم یقل: «إن شئت فافعل ذلک لیکون مسألته القطعیة تطییبا لنفس أبیه، و لأنه ذکر فی کلامه أنه أمر أمر به إبراهیم، و لا یتصور فی حق مثله أن یتروی أو یتردد فی فعل ما أمر به دون أن یمتثل أمر ربه.
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ثم فی قوله: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ» تطییب آخر لنفس أبیه، و کل ذلک من أدبه مع أبیه (ع).
و قد تأدب مع ربه إذ لم یأت بما وعده إیاه فی صورة القطع و الجزم دون أن استثنی بمشیئة الله فإن فی القطع من غیر تعلیق الأمر بمشیئة الله شائبة دعوی الاستقلال فی السببیة، و لتخل عنها ساحة النبوة، و قد ذم الله لذلک قوما إذ قطعوا أمرا و لم یعلقوا کما قال فی قصة أصحاب الجنة: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ إِذْ أَقْسَمُوا لَیَصْرِمُنَّها مُصْبِحِینَ، وَ لا یَسْتَثْنُونَ»: القلم: 18 و قد أدب الله سبحانه نبیه ص فی کتابه بأن یستثنی فی قوله تأدیبا بکنایة عجیبة إذ قال: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً، إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الکهف: 24.
و من ذلک ما حکاه الله عن یعقوب (ع) حین رجع بنوه من مصر و قد ترکوا بنیامین و یهودا بها قال تعالی: «وَ تَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ یا أَسَفی عَلی یُوسُفَ وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ مِنَ الْحُزْنِ فَهُوَ کَظِیمٌ، قالُوا تَاللَّهِ تَفْتَؤُا تَذْکُرُ یُوسُفَ حَتَّی تَکُونَ حَرَضاً أَوْ تَکُونَ مِنَ الْهالِکِینَ، قالَ إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ»: یوسف: 86.
یقول لبنیه إن مداومتی علی ذکر یوسف شکایة منی سوء حالی إلی الله و لست بائس من رحمة ربی أن یرجعه إلی من حیث لا یحتسب، و ذلک أن من أدب الأنبیاء مع ربهم أن یتوجهوا فی جمیع أحوالهم إلی ربهم و یوردوا عامة حرکاتهم و سکناتهم فی سبیله فإن الله سبحانه ینص علی أنه هداهم إلیه صراطا مستقیما قال: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ»: الأنعام: 90 و قال فی خصوص یعقوب: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلًّا هَدَیْنا»: الأنعام: 84 ثم ذکر أن اتباع الهوی ضلال عن سبیل الله فقال تعالی:
«وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ»: ص: 26.
فالأنبیاء و هم المهدیون بهدایة الله لا یتبعون الهوی البتة فعواطفهم النفسانیة و أمیالهم الباطنیة من شهوة أو غضب أو حب أو بغض أو سرور أو حزن مما یتعلق بمظاهر الحیاة من مال و بنین و نکاح و مأکل و ملبس و مسکن و غیر ذلک کل ذلک واقعة فی سبیل الله لا یقصدون به إلا الله جلت عظمته فإنما هما سبیلان مسلوکان سبیل یتبع فیه الحق و سبیل یتبع فیه الهوی، و إن شئت قلت: سبیل ذکر الله 
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و سبیل نسیانه.
و الأنبیاء (ع) إذ کانوا مهدیین إلی الله لا یتبعون الهوی کانوا علی ذکر من ربهم لا یقصدون بحرکة أو سکون غیره تعالی، و لا یقرعون بحاجة من حوائج حیاتهم باب غیره من الأسباب بمعنی أنهم إذا تعلقوا بسبب لم ینسهم ذلک ربهم و أن الأمر إلیه تعالی لا أنهم ینفون الأسباب نفیا مطلقا لا یبقی مع ذلک لها وجود فی التصور مطلقا فإن ذلک مما لا مطمع فیه، و لا أنهم یرون ذوات الأشیاء و ینفون عنها وصفة السببیة فإن فی ذلک خروجا عن صراط الفطرة الإنسانیة بل التعلق به أن لا یری لغیره استقلالا، و یضع کل شی‌ء موضعه الذی وضعه الله فیه.
و إذ کان حالهم (ع) ما ذکرنا من تعلقهم بالله حق التعلق تمکن منهم هذا الأدب الإلهی أن یراقبوا مقام ربهم و یراعوا جانب ربوبیته فلا یقصدوا شیئا إلا لله، و لا یترکوا شیئا إلا لله، و لا یتعلقوا بسبب إلا و هم متعلقون بربهم قبله و معه و بعده، فهو غایتهم علی کل حال.
فقوله (ع): «إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ» یرید به أن ذکری المستمر لیوسف و أسفی علیه لیس علی حد ما یلغو أحدکم إذا أصابته مصیبة ففقد نعمة من نعم الله فیذکرها لمن لا یملک منه نفعا و لا ضرا بجهل منه، و إنما ذلک شکوی منی إلی الله فیما دخلنی من فقد یوسف، و لیس ذلک مسألة منی فی أمر لا یکون فإنی أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ 
و من ذلک ما حکاه الله عن یوسف الصدیق حین هددته امرأة العزیز بالسجن إن لم یفعل ما کانت تأمره به: «قالَ رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ»: یوسف: 33.
یذکر (ع) لربه أن أمره یدور عندهن فی موقفه ذاک بین السجن و بین إجابتهن إلی ما یسألنه، و أنه بعلمه الذی أکرمه الله به، و هو المحکی عنه فی قوله تعالی: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً»: یوسف: 22 یختار السجن علی إجابتهن غیر أن الأسباب منضودة علی طبق ما یرجونه منه قویة غالبة فهی تهدده بالجهل بمقام ربه و إبطال ما عنده من العلم بالله، و لا حکم فی ذلک إلا له تعالی کما قال لصاحبه فی السجن:
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«إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: یوسف: 40 و لذلک تأدب ع و لم یذکر لنفسه حاجة لأنه حکم بنحو، بل لوح إلی تهدید الجهل إیاه بإبطال نعمة العلم الذی أکرمه بها ربه، و ذکر أن نجاته من مهلکة الجهل و اندفاع کیدهن تتوقف إلی صرفه تعالی فسلم الأمر إلیه و سکت.
فاستجاب له ربه فصرف عنه کیدهن و هو الصبوة و إلا فالسجن فتخلص من السجن و الصبوة جمیعا، و منه یعلم أن مراده من کیدهن هو الصبوة و السجن جمیعا، و أما قوله (ع): «رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَ إلخ» فإنما هو تمایل قلبی إلی السجن علی تقدیر تردد الأمر و کنایة عن النفرة و المباغضة للفحشاء و لیس بسؤال منه للسجن کما
قال (ع):
الموت أولی من رکوب العارو العار أولی من دخول النار 
.. لا کما ربما یظن أنه سأل بذلک السجن فقضی له به، و الدلیل علی ما ذکرناه قوله تعالی بعده: «ثُمَّ بَدا لَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما رَأَوُا الْآیاتِ لَیَسْجُنُنَّهُ حَتَّی حِینٍ»: یوسف: 35 لظهور الآیة أن سجنه کان عن رأی بدا لهم بعد ذلک، و قد کان الله سبحانه صرف عنه قبل ذلک بالدعوة إلی أنفسهن و التهدید بالسجن.
و منه ما حکی الله سبحانه من ثنائه و دعائه (ع) حیث قال: «فَلَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ آوی إِلَیْهِ أَبَوَیْهِ وَ قالَ ادْخُلُوا مِصْرَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ، وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً وَ قالَ یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا وَ قَدْ أَحْسَنَ بِی إِذْ أَخْرَجَنِی مِنَ السِّجْنِ وَ جاءَ بِکُمْ مِنَ الْبَدْوِ مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی إِنَّ رَبِّی لَطِیفٌ لِما یَشاءُ إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ، رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ تَوَفَّنِی مُسْلِماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: یوسف: 101.
فلیتدبر الباحث فیما یعطیه الآیات من أدب النبوة و لیمثل عنده ما کان علیه یوسف (ع) من الملک و نفوذ الأمر و ما کان علیه أبواه من توقان النفس إلی لقائه، و ما کان علیه إخوته من التواضع و هم جمیعا علی ذکر من تاریخ حیاته من حین فقدوه إلی حین وجدوه و هو عزیز مستو علی عرش العزة و الهیمنة.
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لم یشق (ع) فما بکلام إلا و لربه فیه نصیب أو کل النصیب إلا ما أصدره من الأمر بقوله: «ادْخُلُوا مِصْرَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ» فأمرهم بالدخول و حکم لهم بالأمن، و لم یستتم الکلام حتی استثنی فیه بمشیئة الله لئلا یوهم الاستقلال فی الحکم دون الله، و هو (ع) القائل: «إن الحکم إلا لله».
ثم شرع فی الثناء علی ربه فیما جری علیه منذ فارقهم إلی أن اجتمع بهم و بدأ فی ذلک بقصة رؤیاه و تحقق تأویلها و صدق فیه أباه لا فیما عبرها به فقط بل حتی فیما ذکره فی آخر کلامه من علم الله و حکمته توغلا منه فی الثناء علی ربه حیث قال له أبوه: «وَ کَذلِکَ یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ وَ یُعَلِّمُکَ إلی أن قال- إِنَّ رَبَّکَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ»: یوسف: 6 و قال له یوسف هاهنا بعد ما صدقه فیما عبر به رؤیاه: «إِنَّ رَبِّی لَطِیفٌ لِما یَشاءُ إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ»: یوسف: 100.
ثم أشار إلی إجمال ما جری علیه ما بین رؤیاه و تأویلها فنسبها إلی ربه و وصفها بالحسن و هو من الله إحسان، و من ألطف أدبه توصیفه ما لقی من إخوته حین ألقوه فی غیابة الجب إلی أن شروه بثمن بخس دراهم معدودة، و اتهموه بالسرقة بقوله: «نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی».
و لم یزل یذکر نعم ربه و یثنی علیه و یقول: ربی و ربی حتی غشیه الوله و أخذته جذبة إلهیة فاشتغل بربه و ترکهم کأنه لا یعرفهم، و قال: «رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ فأثنی علی ربه بحاضر نعمه عنده، و هو الملک و العلم بتأویل الأحادیث، ثم انتقلت نفسه الشریفة من ذکر النعم إلی أن ربه الذی أنعم علیه بما أنعم لأنه فاطر السماوات و الأرض، و مخرج کل شی‌ء من العدم البحت إلی الوجود من غیر أن یکون لشی‌ء من الأشیاء جدة من نفسه یملک به ضرا أو نفعا أو نعمة أو نقمة أو صلاحیة أن یدبر أمر نفسه فی دنیا أو آخرة.
و إذ کان فاطر کل شی‌ء فهو ولی کل شی‌ء، و لذلک ذکر بعد قوله: «فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» أنه عبد داخر لا یملک تدبیر نفسه فی دنیا و لا آخرة بل هو تحت ولایة الله سبحانه یختار له من الخیر ما یشاء و یقیمه أی مقام أراد فقال: «أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ» و عندئذ ذکر ما له من مسألة یحتاج فیها إلی ربه و هو أن ینتقل من الدنیا
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إلی الآخرة و هو فی حال الإسلام إلی ربه علی حد ما منحه الله آباءه إبراهیم و إسماعیل و إسحاق و یعقوب قال تعالی: «وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ، إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ و هو الاصطفاء- قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ، وَ وَصَّی بِها إِبْراهِیمُ بَنِیهِ وَ یَعْقُوبُ یا بَنِیَّ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی لَکُمُ الدِّینَ فَلا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ»: البقرة: 132.
و هو قوله: «تَوَفَّنِی مُسْلِماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ» یسأل التوفی علی الإسلام ثم اللحوق بالصالحین، و هو الذی سأله جده إبراهیم (ع) بقوله: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: الشعراء: 83 فأجیب إلیه کما فی الآیات المذکورة آنفا و هذا آخر ما ذکر الله من حدیثه و ختم به قصته، و أن إلی ربک المنتهی، و هذا مما فی السیاقات القرآنیة من عجیب اللطف.
و من ذلک ما حکاه الله سبحانه عن نبیه موسی (ع) فی أوائل نشوئه بمصر حین وکز القبطی فقضی علیه: «قالَ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی فَاغْفِرْ لِی فَغَفَرَ لَهُ إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ»: القصص: 16 و قوله حین فر من مصر فبلغ مدین و سقی لابنتی شعیب ثم تولی إلی الظل فقال: «رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ»: القصص: 24.
و قد استعمل (ع) فی مسألتیه من الأدب بعد الالتجاء بالله و التعلق بربوبیته أن صرح فی دعائه الأول بالطلب لأنه کان متعلقا بالمغفرة و الله سبحانه یحب أن یستغفر کما قال: «وَ اسْتَغْفِرُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: البقرة: 199 و هو الذی دعا إلیه نوح فمن بعده من الأنبیاء (ع)، و لم یصرح بحاجته بعینه فی دعائه الثانی الذی ظاهره بحسب دلالة المقام أنه کان یرید رفع حوائج الحیاة کالغذاء و المسکن مثلا بل إنما ذکر الحاجة ثم سکت، فما للدنیا عند الله من قدر.
و اعلم أن قوله (ع): «رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی فَاغْفِرْ لِی» یجری فی الاعتراف بالظلم و طلب المغفرة مجری قول آدم و زوجته: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ» بمعنی أن المراد بالظلم هو ظلمه علی نفسه لاقترافه عملا یخالف مصلحة حیاته کما أن الأمر کان علی هذا النحو فی آدم و زوجته.
فإن موسی (ع) إنما فعل ما فعل قبل أن یبعثه الله بشریعته الناهیة عن القتل و إنما قتل نفسا کافرة غیر محترمة، و لا دلیل علی وجود النهی عن مثل هذا القتل قبل 
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شریعته و کان الأمر فی عصیان آدم و زوجته علی هذه الوتیرة فقد ظلما أنفسهما بالأکل من الشجرة قبل أن یشرع الله شریعة بین النوع الإنسانی فإنما أسس الله الشرائع کائنة ما کانت بعد هبوطهما من الجنة إلی الأرض.
و مجرد النهی عن اقتراب الشجرة لا دلیل علی کونه مولویا مستلزما لتحقق المعصیة المصطلحة بمخالفته، مع أن القرائن قائمة علی کون النهی المتعلق بهما إرشادیا کما فی آیات سورة طه علی ما بیناه فی تفسیر قصة جنة آدم فی الجزء الأول من الکتاب.
علی أن الکتاب الإلهی نص فی کون موسی (ع) مخلصا، و أن إبلیس لا سبیل له إلی إغواء المخلصین من عباد الله تعالی و من الضروری أن لا معصیة بدون إغواء إبلیس قال الله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا»: مریم: 51 و قال تعالی» «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: ص: 83.
و من هنا یظهر أن المراد بالمغفرة المسئولة فی دعائه کما فی دعائهما « (ع)» لیست هی إمحاء العقاب الذی یکتبه الله علی المجرمین کما فی المعاصی المولویة بل إمحاء الآثار السیئة التی کان یستتبعها الظلم علی النفس فی مجری الحیاة فقد کان موسی (ع) یخاف أن یفشو أمره و یظهر ما هو ذنب له عندهم فسأله تعالی أن یستر علیه و یغفره، و المغفرة فی عرف القرآن أعم من إمحاء العقاب بل هی إمحاء الأثر السیئ کائنا ما کان، و لا ریب أن أمر الجمیع بید الله سبحانه.
و نظیر هذا من وجه قول نوح (ع) فیما تقدم من دعائه «وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی» أی و إن لم تؤدبنی بأدبک، و لم تعصمنی بعصمتک و وقایتک و ترحمنی بذلک أکن من الخاسرین، فافهم ذلک.
و منه دعاؤه (ع) أول ما ألقی إلیه الوحی و بعث بالرسالة إلی قومه علی ما حکاه الله قال تعالی: «قالَ رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی وَ یَسِّرْ لِی أَمْرِی وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی یَفْقَهُوا قَوْلِی وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی هارُونَ أَخِی اشْدُدْ بِهِ أَزْرِی وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً وَ نَذْکُرَکَ کَثِیراً إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً»: طه: 35.
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ینصح (ع) لما بعث لها من الدعوة الدینیة و یذکر لربه- علی ما یفیده الکلام بإعانة من المقام- إنک کنت بصیرا بحالی أنا و أخی أنا منذ نشأنا نحب تسبیحک، و قد حملتنی اللیلة ثقل الرسالة و فی نفسی من الحدة و فی لسانی من العقدة ما أنت أعلم به و إنی أخاف أن یکذبونی أن دعوتهم إلیک و بلغتهم رسالتک فیضیق صدری و لا ینطلق لسانی فاشرح لی صدری، و یسر لی أمری، و هذا رفع التحرج الذی ذکره الله بقوله: «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ»: الأحزاب:
38 وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی یَفْقَهُوا قَوْلِی و أخی هارون أفصح منی لسانا و هو من أهلی فأشرکه فی هذا الأمر و اجعله وزیرا لی کی نسبحک- کما کنا نحبه- کثیرا و نذکرک عند ملإ الناس بالتعاضد کثیرا؛ فهذا محصل ما سأله (ع) ربه من أسباب الدعوة و التبلیغ، و الأدب الذی استعمل فیه أن ذکر غایته و غرضه من أسئلته لئلا یوهم کلامه أنه یسأل ما یسأل لنفسه فقال: «کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً وَ نَذْکُرَکَ کَثِیراً» و استشهد علی صدقه فی دعواه بعلم الله نفسه بإلقاء أنفسهما بین یدیه و عرضها علیه فقال: «إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً» و عرض السائل المحتاج نفسه فی حاجتها علی المسئول الغنی الجواد من أقوی ما یهیج عاطفة الرحمة لأنه یفید إراءة نفس الحاجة فوق ما یفیده ذکر الحاجة باللسان الذی لا یمتنع علیه أن یکذب.
و منه ما حکی الله عنه مما دعا به علی فرعون و ملئه إذ قال: «وَ قالَ مُوسی رَبَّنا إِنَّکَ آتَیْتَ فِرْعَوْنَ وَ مَلَأَهُ زِینَةً وَ أَمْوالًا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا رَبَّنا لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِکَ رَبَّنَا اطْمِسْ عَلی أَمْوالِهِمْ وَ اشْدُدْ عَلی قُلُوبِهِمْ فَلا یُؤْمِنُوا حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ، قالَ قَدْ أُجِیبَتْ دَعْوَتُکُما فَاسْتَقِیما وَ لا تَتَّبِعانِّ سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ»: یونس: 89.
الدعاء لموسی و هارون و لذلک صدر بکلمة «رَبَّنا» و یدل علیه ما فی الآیة التالیة:
«قالَ قَدْ أُجِیبَتْ دَعْوَتُکُما» دعوا أولا علی أموالهم أن یطمس الله علیها ثم علی أنفسهم أن یشد الله علی قلوبهم فلا یؤمنوا حتی یروا العذاب الألیم فلا یقبل إیمانهم کما قال تعالی:
«یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ مِنْ قَبْلُ أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً»: الأنعام: 158 أی انتقم منهم بتحریم الإیمان علیهم بمفاجاة العذاب کما حرموه علی عبادک بإضلالهم، و هذا أشد ما یمکن أن یدعی به علی أحد فإنه الدعاء بالشقوة الدائمة و لا شی‌ء شرا منه بالنسبة إلی إنسان.
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و الدعاء بالشر غیر الدعاء بالخیر حکما فإن الرحمة الإلهیة سبقت غضبه و قد قال لموسی فیما أوحی إلیه: «عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف:
156 فسعة الرحمة الإلهیة تقضی بکراهیة إصابة الشر و الضر لعبد من عباده و إن کان ظالما، و یشهد بذلک ما یفیض الله سبحانه من نعمه علیهم و سترهم بکرمه و أمره عباده بالحلم و التصبر عند جهالتهم و خرقهم اللهم إلا فی إقامة حق لازم، أو عند اضطرار فی مظلمة إذا کانوا علی علم بأن مصلحة ملزمة کمصلحة الدین أو أهل الدین تقتضی ذلک.
علی أن جهات الخیر و السعادة کلما کانت أرق لطافة و أدق رتبة کانت أوقع عند النفوس بالفطرة التی فطر الله الناس علیها بخلاف جهات الشر و الشقاء فإن الإنسان بحسب طبعه یفر من الوقوف علیها، و یحتال أن لا یلتفت إلی أصلها فضلا عن تفاصیل خصوصیاتها، و هذا المعنی یوجب اختلاف الدعاءین أعنی الدعاء بالخیر و الدعاء بالشر من حیث الآداب.
فمن أدب الدعاء بالشر أن تذکر الأمور التی بعثت إلی الدعاء بالتکنیة و خاصة فی الأمور الشنیعة الفظیعة بخلاف الدعاء بالخیر فإن التصریح بعوامل الدعاء فیه هو المطلوب، و قد راعاه (ع) فی دعائه حیث قال: «لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِکَ» و لم یأت بتفاصیل ما کانت تأتی به آل فرعون من الفظائع.
و من أدبه الإکثار من الاستغاثة و التضرع و قد راعاه فیما یقول: «رَبَّنا» و تکرره مرات فی دعائه علی قصره.
و من أدبه أن لا یقدم علیه إلا مع العلم بأنه علی مصلحة الحق من دین أو أهله من دون أن یجری علی ظن أو تهمة، و قد کان (ع) علی علم منه و قد قال الله فیه: «وَ لَقَدْ أَرَیْناهُ آیاتِنا کُلَّها فَکَذَّبَ وَ أَبی : طه: 56 و کأنه لذلک أمره الله سبحانه و أخاه عند ما أخبرهما بالاستجابة بقوله: «فَاسْتَقِیما وَ لا تَتَّبِعانِّ سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ» و الله أعلم.
و من دعاء موسی ما حکاه الله عنه فی قوله: «وَ اخْتارَ مُوسی قَوْمَهُ سَبْعِینَ رَجُلًا لِمِیقاتِنا فَلَمَّا أَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ قالَ رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ أَ تُهْلِکُنا بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ مِنَّا إِنْ هِیَ إِلَّا فِتْنَتُکَ تُضِلُّ بِها مَنْ تَشاءُ وَ تَهْدِی مَنْ تَشاءُ أَنْتَ وَلِیُّنا فَاغْفِرْ لَنا
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وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ، وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ الأعراف: 156.
یبتدئ الدعاء من قوله: «فَاغْفِرْ لَنا، إلخ» غیر أن الموقف لما کان موقفا صعبا قد أخذهم الغضب الإلهی و البطش الذی لا یقوم له شی‌ء، و ما مسألة المغفرة و الرحمة من سید ساخط قد هتکت حرمته و أهین علی سؤدده کمسألة من هو فی حال سوی فلذلک قدم (ع) ما تسکن به فورة الغضب الإلهی حتی یتخلص إلی طلب المغفرة و الرحمة.
فقال: «رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ» یرید (ع)- کما تدل علیه قرینة المقام- رب إن نفسی و نفوسهم جمیعا قبض قدرتک، و طوع مشیئتک، لو شئت أهلکتهم و أنا فیهم قبل الیوم کما أهلکتهم الیوم و أبقیتنی؛ فما ذا أقول لقومی إذا رجعت إلیهم و اتهمونی بأنی قتلتهم، و حالهم ما أنت أعلم به؟ و هذا یبطل دعوتی و یحبط عملی.
ثم عد (ع) إهلاک السبعین إهلاکا له و لقومه فذکر أنهم سفهاء من قومه لا یعبأ بفعلهم فأخذ ربه برحمته حیث لم یکن من عادته تعالی أن یهلک قوما بفعل السفهاء منهم، و لیس ذلک إلا موردا من موارد الامتحان العام الذی لا یزال جاریا علی الإنسان فیضل به کثیر، و یهتدی به کثیر، و لم تقابلها إلا بالصفح و الستر.
و إذ کان بیدک أمر نفسی و نفوسنا تقدر علی إهلاکنا متی شئت، و کانت هذه الواقعة غیر بدع فی مسیر امتحانک العام الذی یعقب ضلال قوم و هدایة آخرین، و لا ینتهی إلا إلی مشیئتک فأنت ولینا الذی یقوم بأمرک و مشیئتک تدبیر أمورنا، و لا صنع لنا فیها فاقض فینا بالمغفرة و الرحمة فإن من جملة صفاتک أنک خیر الغافرین، و اکتب لنا فی هذه الدنیا عیشة آمنة من العذاب و هی التی یستحسنها من أحاط به غمر السخط الإلهی، و فی الآخرة حسنة بالمغفرة و الجنة.
و هذا ما ساقه (ع) فی مسألته، و قد أخذتهم الرجفة و شملتهم البلیة؛ فانظر کیف استعمل جمیل أدب العبودیة و استرحم ربه، و لم یزل یستوهب الرحمة، و یسکن بثنائه فورة السخط الإلهی حتی أجیب إلی ما لم یذکره من الحاجة بین ما ذکره، و هو إعادة حیاتهم إلیهم بعد الإهلاک، و أوحی إلیه بما حکاه الله تعالی: «قالَ عَذابِی 
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أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 156 فما ظنک به تعالی بعد ما قال لموسی (ع) جوابا لمسألته: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ.
و قد ذکر تعالی صریح عفوه عن هؤلاء، و إجابته إلی مسألته موسی (ع) بإعادة الحیاة إلیهم و قد أهلکوا و ردهم إلی الدنیا بقوله: «وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْکُمُ الصَّاعِقَةُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ، ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ البقرة: 56 و یقرب من ذلک ما فی سورة النساء.
و قد استعمل (ع) من الأدب فی کلامه حیث قال: «تُضِلُّ بِها مَنْ تَشاءُ» لم یذکر أن ذلک من سوء اختیار هؤلاء الضالین لینزهه تعالی لفظا کما کان ینزهه قلبا فیکون علی حد قوله تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26 لأن المقام کان یصرفه عن التعرض إلا لکونه تعالی ولیا علی الإطلاق ینتهی إلیه کل التدبیر لا غیر.
و لم یورد فی الذکر أیضا عمدة ما فی نفسه من المسألة و هو أن یحییهم الله سبحانه بعد الإهلاک لأن الموقف علی ما کان فیه من هول و خطر کان یصرفه عن الاسترسال، و إنما أشار إلیه إشارة بقوله: «رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ إلخ».
و من دعائه (ع) ما دعا به حین رجع إلی قومه من المیقات فوجدهم قد عبدوا العجل من بعده، و قد کان الله سبحانه أخبره بذلک قال تعالی «وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ یَجُرُّهُ إِلَیْهِ، قالَ ابْنَ أُمَّ إِنَّ الْقَوْمَ اسْتَضْعَفُونِی وَ کادُوا یَقْتُلُونَنِی فَلا تُشْمِتْ بِیَ الْأَعْداءَ وَ لا تَجْعَلْنِی مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ»: «الأعراف: 150 فعند ذلک رق له و دعا له و لنفسه لیمتازا بذلک من القوم الظالمین: «قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ»: الأعراف: 151.
و لم یکن یرید التمیز منهم و أن یدخلهما الله فی رحمته إلا لما کان یعلم أن الغضب الإلهی سینال القوم بظلمهم کما ذکره الله بقوله بعد ذلک: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ سَیَنالُهُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ ذِلَّةٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا»: الأعراف: 152 و یعرف بما تقدم وجوه من الأدب فی کلامه.
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و من دعائه (ع)- و هو فی معنی الدعاء علی قومه إذ قالوا له حین أمرهم بدخول الأرض المقدسة: «یا مُوسی إِنَّا لَنْ نَدْخُلَها أَبَداً ما دامُوا فِیها فَاذْهَبْ أَنْتَ وَ رَبُّکَ فَقاتِلا إِنَّا هاهُنا قاعِدُونَ»: المائدة: 24- ما حکاه الله تعالی بقوله: «قالَ رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ»: المائدة: 25.
و قد أخذ (ع) بالأدب الجمیل حیث کنی عن الإمساک عن أمرهم و تبلیغهم أمر ربهم ثانیا بعد ما جبهوا أمره الأول بأقبح الرد و أشنع القول بقوله: «رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی» أی لا یطیعنی فیما أمرته إلا نفسی و أخی أی إنهم ردوا علی بما لا مطمع فیهم بعده، فها أنا أکف عن أمرهم بأمرک و إرشادهم إلی ما فیه صلاح جماعتهم.
و إنما نسب ملک نفسه و أخیه إلی نفسه لأن مراده من الملک بقرینة المقام ملک الطاعة و لو کان هو الملک التکوینی لم ینسبه إلی نفسه إلا مع بیان أن حقیقته لله سبحانه، و إنما له من الملک ما ملکه الله إیاه، و لما عرض لربه من نفسه الإمساک و الیأس عن إجابتهم إلیه أحال الحکم فی ذلک فقال: «فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ».
و من ذلک ما دعا به شعیب (ع) علی قومه إذ قال: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ»: الأعراف: 89.
و هذا استنجاز منه للوعد الإلهی بعد ما یئس من نجاح دعوته فیهم، و مسألة للقضاء بینه و بینهم بالحق علی ما قاله الله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 48.
و إنما قال «بَیْنَنا» لأنه ضم المؤمنین به إلی نفسه، و قد کان الکافرون من قومه هددوا إیاه و المؤمنین به جمیعا إذ قالوا: «لَنُخْرِجَنَّکَ یا شُعَیْبُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَکَ مِنْ قَرْیَتِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا»: الأعراف: 88 فضمهم إلی نفسه و هاجر قومه فی عملهم و سار بهم إلی ربه و قال: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا، إلخ».
و قد استمسک فی دعائه باسمه الکریم: «خَیْرُ الْفاتِحِینَ» لما مر أن التمسک بالصفة المناسبة لمتن الدعاء تأیید بالغ بمنزلة الإقسام، و هذا بخلاف قول موسی (ع): «رَبِ 
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إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی وَ أَخِی فَافْرُقْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» المنقول آنفا لما تقدم أن لفظه ع لیس بدعاء حقیقة بل هو کنایة عن الإمساک عن الدعوة و إرجاع للأمر إلی الله فلا مقتضی للإقسام بخلاف قول شعیب.
و من ذلک ما حکاه الله من ثناء داود و سلیمان (ع) قال تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ وَ سُلَیْمانَ عِلْماً وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی فَضَّلَنا عَلی کَثِیرٍ مِنْ عِبادِهِ الْمُؤْمِنِینَ»: النمل: 15.
وجه الأدب فی حمدهما و شکرهما و نسبة ما عندهما من فضیلة العلم إلی الله سبحانه ظاهر، فلم یقولا مثل ما حکی عن غیرهما کقول قارون لقومه إذ وعظوه أن لا یستکبر فی الأرض بماله: «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی»: القصص: 78 و کما حکی الله عن قوم آخرین: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ»: المؤمن: 83.
و لا ضیر فی الحمد علی تفضیل الله إیاهما علی کثیر من المؤمنین فإنه من ذکر خصوص النعمة و بیان الواقع، و لیس ذلک من التکبر علی عباد الله حتی یلحق به ذم، و قد ذکر الله عن طائفة من المؤمنین سؤال التفضیل و مدحهم علی علو طبعهم و سمو همتهم حیث قال:
«وَ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا- إلی أن قال- وَ اجْعَلْنا لِلْمُتَّقِینَ إِماماً»: الفرقان: 74.
و من ذلک ما حکاه عن سلیمان (ع) فی قصة النملة بقوله: «حَتَّی إِذا أَتَوْا عَلی وادِ النَّمْلِ قالَتْ نَمْلَةٌ یا أَیُّهَا النَّمْلُ ادْخُلُوا مَساکِنَکُمْ لا یَحْطِمَنَّکُمْ سُلَیْمانُ وَ جُنُودُهُ وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ، فَتَبَسَّمَ ضاحِکاً مِنْ قَوْلِها وَ قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ»: النمل: 19.
ذکرته النملة بما قالته ما له من الملک العظیم الذی شیدت أرکانه بتسخیر الریح تجری بأمره، و الجن یعملون له ما یشاء و العلم بمنطق الطیر و غیره غیر أن هذا الملک لم یقع فی ذکره (ع) فی صورة أجلی أمنیة یبلغها الإنسان کما فینا و لم ینسه عبودیته و مسکنته بل إنما وقع فی نفسه فی صورة نعمة أنعمها علیه ربه فذکر ربه و نعمته أنعمها علیه و علی والدیه بما خصهم به، و هو من مثله (ع) و الحال هذا الحال أفضل الأدب مع ربه.
و قد ذکر نعمة ربه، و هی و إن کانت کثیرة فی حقه غیر أن مورد نظره (ع) و المقام ذاک المقام- هو الملک العظیم و السلطة القاهرة، و لذلک ذکر العمل الصالح 
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و سأل ربه أن یوزعه لیعمل صالحا لأن العمل الصالح و السیرة الحسنة هو المطلوب ممن استوی علی عرش الملک.
فلذلک کله سأل ربه أولا أن یوزعه علی شکر نعمته، و ثانیا أن یعمل صالحا، و لم یرض بسؤال العمل الصالح دون أن قیده بقوله: تَرْضاهُ فإنه عبد لا شغل له بغیر ربه؛ و لا یرید الصالح من العمل إلا لأن ربه یرضاه، ثم تمم مسألة التوفیق لصلاح العمل بمسألة صلاح الذات فقال: «وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ».
و من ذلک ما حکاه الله عن یونس (ع) و قد دعا به و هو فی بطن الحوت الذی التقمه قال تعالی: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ فَنادی فِی الظُّلُماتِ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ»: الأنبیاء: 87.
کان (ع)- علی ما یقصه القرآن- قد سأل ربه أن ینزل علی قومه العذاب فأجابه إلی ذلک فأخبرهم به فلما أشرف علیهم العذاب بالنزول تابوا إلی ربهم فرفع عنهم العذاب، و لما شاهد یونس ذلک ترک قومه، و ذهب لوجهه حتی رکب السفینة فاعترضها حوت فساهمهم فی أن یدفعوا الحوت بإلقاء رجل منهم إلیه لیلتقمه و ینصرف عن الباقین، فخرجت القرعة باسمه فألقی فی البحر فالتقمه الحوت فکان یسبح الله فی بطنه إلی أن أمره الله أن یلقیه إلی ساحل البحر، و لم یکن ذلک إلا تأدیبا إلهیا یؤدب به أنبیاءه علی حسب ما یقتضیه مختلف أحوالهم، و قد قال تعالی: «فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ، لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: الصافات: 144 فکان حاله فی ترکه العود إلی قومه و ذهابه لوجهه یمثل حال عبد أنکر علی ربه بعض عمله فغضب علیه فأبق منه و ترک خدمته و ما هو وظیفة عبودیته فلم یرتض الله له ذلک فأدبه فابتلاه و قبض علیه فی سجن لا یقدر فیه أن یتوسع قدر أنملة فی ظلمات بعضها فوق بعض فنادی فی الظلمات أن لا إله إلا أنت سبحانک إنی کنت من الظالمین.
و لم یکن ذلک کله إلا لأن یتمثل له علی خلاف ما کان یمثله حاله أن الله سبحانه قادر علی أن یقبض علیه و یحبسه حیث شاء، و أن یصنع به ما شاء فلا مهرب من الله سبحانه إلا إلیه، و لذلک لقنه الحال الذی تمثل له و هو فی سجنه من بطن الحوت أن یقر لله بأنه هو المعبود الذی لا معبود غیره، و لا مهرب عن عبودیته فقال: «لا
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إِلهَ إِلَّا أَنْتَ» و لم یناده تعالی بالربوبیة، و هذا أوحد دعاء من أدعیة الأنبیاء (ع) لم یصدر باسم الرب.
ثم ذکر ما جری علیه الحال من ترکه قومه إثر عدم إهلاکه تعالی إیاهم بما أنزل علیهم من العذاب فأثبت الظلم لنفسه و نزه الله سبحانه عن کل ما فیه شائبة الظلم و النقص فقال: «سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ».
و لم یذکر مسألته- و هی الرجوع إلی مقامه العبودی السابق- عدا لنفسه دون لیاقة الاستعطاء و استحقاق العطاء استغراقا فی الحیاء و الخجل، و الدلیل علی مسألته قوله تعالی بعد الآیة السابقة: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْغَمِّ»: الأنبیاء: 88.
و الدلیل علی أن مسألته کانت هی الرجوع إلی سابق مقامه قوله تعالی: «فَنَبَذْناهُ بِالْعَراءِ وَ هُوَ سَقِیمٌ، وَ أَنْبَتْنا عَلَیْهِ شَجَرَةً مِنْ یَقْطِینٍ، وَ أَرْسَلْناهُ إِلی مِائَةِ أَلْفٍ أَوْ یَزِیدُونَ، فَآمَنُوا فَمَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ»: الصافات: 148.
و من ذلک ما ذکره الله تعالی عن أیوب ( (ع)) بعد ما أزمنه المرض و هلک عنه ماله و ولده حیث قال: «وَ أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الضُّرُّ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ»»: الأنبیاء: 83.
وجوه التأدب فیه ظاهرة مما تقدم بیانه، و لم یذکر ( (ع)) حاجته صریحا علی حد ما تقدم من أدعیة آدم و نوح و موسی و یونس (ع) هضما لنفسه و استحقارا لأمره، و أدعیة الأنبیاء کما تقدم و یأتی خالیة عن التصریح بالحاجة إذا کان مما یرجع إلی أمور الدنیا و إن کانوا لا یریدون شیئا من ذلک اتباعا لهوی أنفسهم.
و بوجه آخر ذکره السبب الباعث إلی المسألة کمس الضر و الصفة الموجودة فی المسئول المطمعة للسائل فی المسألة ککونه تعالی أرحم الراحمین، و السکوت عن ذکر نفس الحاجة، أبلغ کنایة عن أن الحاجة لا تحتاج إلی ذکر فإن ذکرها یوهم أن الأسباب المذکورة لیست بکافیة فی إثارة رحمة من هو أرحم الراحمین بل یحتاج إلی تأیید بالذکر و تفهیم باللفظ.
و من ذلک ما حکاه عن زکریا ( (ع)): حیث قال: «ذِکْرُ رَحْمَتِ رَبِّکَ عَبْدَهُ 
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زَکَرِیَّا، إِذْ نادی رَبَّهُ نِداءً خَفِیًّا، قالَ رَبِّ إِنِّی وَهَنَ الْعَظْمُ مِنِّی وَ اشْتَعَلَ الرَّأْسُ شَیْباً وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا، وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا، یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا»: مریم: 6.
إنما حثه علی هذا الدعاء و رغبه فی أن یستوهب ولدا من ربه ما شاهده من أمر مریم ابنة عمران فی زهدها و عبادتها، و ما أکرمها الله سبحانه به من أدب العبودیة، و خصها به من کرامة الرزق من عنده علی ما یقصه الله تعالی فی سورة آل عمران قال تعالی: «وَ کَفَّلَها زَکَرِیَّا کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ، هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ قالَ رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً إِنَّکَ سَمِیعُ الدُّعاءِ»: آل عمران: 38.
فغشیه شوق شدید إلی ولد طیب صالح یرثه و یعبد ربه عبادة مرضیة کما ورثت مریم عمران و بلغت جهدها فی عبادة ربها و نالت منه الکرامة غیر أنه وجد نفسه و قد نال منه الشیب، و انهدت منه القوی، و کذلک امرأته و قد کانت عاقرة فی سنی ولادتها فأدرکته من حسرة الحرمان من نعمة الولد الطیب الرضی ما الله أعلم به، لکن لم یملک نفسه مما هاج فیه من الغیرة الإلهیة و الاعتزاز بربه دون أن رجع إلی ربه و ذکر له ما یثور به الرحمة و الحنان من حاله أنه لم یزل عالقا علی باب العبودیة و المسألة منذ حداثة سنه حتی وهن عظمه و اشتعل رأسه شیبا، و لم یکن بدعائه شقیا، و قد وجده سبحانه سمیع الدعاء فلیسمع دعاءه و لیهب له وارثا رضیا.
و الدلیل علی ما ذکرنا أنه إنما سأل ما سأل بما ملک نفسه من هیجان الوجد و الحزن ما حکاه الله تعالی عنه بعد ما أوحی إلیه بالاستجابة بقوله: «قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً وَ قَدْ بَلَغْتُ مِنَ الْکِبَرِ عِتِیًّا، قالَ کَذلِکَ قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً»: مریم: 9 فإنه ظاهر فی أنه ( (ع)) لما سمع الاستجابة صحا عن حاله و أخذ یتعجب من غرابة المسألة و الإجابة حتی سأل ربه عن ذلک فی صورة الاستبعاد و سأل لنفسه علیه آیة فأجیب إلیها أیضا.
و کیف کان فالذی استعمله (ع) فی دعائه من الأدب هو ما ساقه إلیه حال الوجد و الحزن الذی ملکه، و لذلک قدم علی دعائه بیان ما بلغ به الحال فی سبیل ربه 
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فقد صرف دهره فی سلوک سبیل الإنابة و المسألة حتی وقف موقفا یرق له قلب کل ناظر رحیم ثم سأل الولد و علله بأن ربه سمیع الدعاء.
فهذا معنی ما ذکره مقدمة لمسألته لا أنه کان یمتن بطول عبودیته علی ربه- حاشا مقام النبوة- فمعنی قوله علی ما فی سورة آل عمران: «رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً إِنَّکَ سَمِیعُ الدُّعاءِ» أنی أسألک ما أسألک لا لأن لطول عبودیتی- و هو دعاؤه المدید- قدرا عندک أو فیه منه علیک بل لأنی أسألک، و قد وجدتک سمیعا لدعاء عبادک و مجیبا لدعوة السائلین المضطرین، و قد اضطرنی خوف الموالی من ورائی، و الحث الشدید لذریة طیبة یعبدک أن أسألک.
و قد تقدم أن من الأدب الذی استعمله فی دعائه أن ألحق تخوف الموالی قوله:
«وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» و الرضی و إن کان طبعه یدل بهیئته علی ثبوت الرضا لموصوفه، و الرضا یشمل بإطلاقه رضی الله و رضی زکریا و رضی یحیی لکن قوله فی آیة آل عمران: «ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً» یدل علی أن المراد بکونه رضیا کونه مرضیا عند زکریا لأن الذریة إنما تکون طیبة لصاحبها لا غیر.
و من ذلک ما حکاه الله سبحانه عن المسیح حین سأل المائدة بقوله: «قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ اللَّهُمَّ رَبَّنا أَنْزِلْ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ تَکُونُ لَنا عِیداً لِأَوَّلِنا وَ آخِرِنا وَ آیَةً مِنْکَ وَ ارْزُقْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ»: المائدة: 114.
القصة المذکورة فی کلامه تعالی فی سؤال الحواریین عیسی (ع) نزول مائدة من السماء علیهم تدل بسیاقه أن هذه المسألة کانت من الأسئلة الشاقة علی عیسی (ع) لأن ما حکی عنهم من قولهم له: «یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ هَلْ یَسْتَطِیعُ رَبُّکَ أَنْ یُنَزِّلَ عَلَیْنا مائِدَةً مِنَ السَّماءِ» کان أولا مشتملا بظاهره علی الاستفهام عن قدرة الله سبحانه، و لا یوافق ذلک أدب العبودیة و إن کان حاق مرادهم السؤال عن المصلحة دون أصل القدرة فإن حزازة اللفظ علی حالها.
و کان ثانیا متضمنا لاقتراح آیة جدیدة مع أن آیاته (ع) الباهرة کانت قد أحاطت بهم من کل جهة فکانت نفسه الشریفة آیة، و تکلمه فی المهد آیة، و إحیاؤه 
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الموتی و خلقه الطیر و إبراؤه الأکمه و الأبرص و إخباره عن المغیبات و علمه بالتوراة و الإنجیل و الکتاب و الحکمة آیات إلهیة لا تدع لشاک شکا و لا لمرتاب ریبا فاختیارهم آیة لأنفسهم و سؤالهم إیاه کان بظاهره کالعبث بآیات الله و اللعب بجانبه، و لذلک وبخهم بقوله: «اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ».
لکنهم أصروا علی ذلک و وجهوا مسألتهم بقولهم: «نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها وَ تَطْمَئِنَّ قُلُوبُنا وَ نَعْلَمَ أَنْ قَدْ صَدَقْتَنا وَ نَکُونَ عَلَیْها مِنَ الشَّاهِدِینَ» و ألجئوه إلی السؤال فسأل.
أصلح (ع) بأدبه الموهوب من جانب الله سبحانه ما اقترحوه من السؤال بما یصلح به أن یقدم إلی حضرة العزة و الکبریاء فعنونه أولا بعنوان أن یکون عیدا لهم یختصون هو و أمته به فإنها آیة اقتراحیة عدیمة النظیر بین آیات الأنبیاء (ع) حیث کانت آیاتهم إنما تنزل لإتمام الحجة أو لحاجة الأمة إلی نزولها، و هذه الآیة لم تکن علی شی‌ء من هاتین الصفتین.
ثم أجمل ثانیا ما فصله الحواریون من فوائد نزولها من اطمئنان قلوبهم بها و علمهم بصدقه (ع) و شهادتهم علیها، فی قوله: «وَ آیَةً مِنْکَ».
ثم ذکر ثالثا ما ذکروه من عرض الأکل و أخره و إن کانوا قدموه فی قولهم:
«نُرِیدُ أَنْ نَأْکُلَ مِنْها، إلخ» و ألبسه لباسا آخر أوفق بأدب الحضور فقال: «وَ ارْزُقْنا» ثم ذیله بقوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ» لیکون تأییدا للسؤال بوجه، و ثناء له تعالی من وجه آخر.
و قد صدر مسألته بندائه تعالی: «اللَّهُمَّ رَبَّنا» فزاد علی ما یوجد فی سائر أدعیة الأنبیاء (ع) من قولهم «رب» أو «ربنا» لأن الموقف صعب کما تقدم بیانه.
و منه مشافهته (ع) ربه المحکیة بقوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالَ سُبْحانَکَ ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ إِنَّکَ أَنْتَ عَلَّامُ الْغُیُوبِ، ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ، إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»:
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» «المائدة: 118.
تأدب (ع) فی کلامه أولا بأن صدره بتنزیهه تعالی عما لا یلیق بقدس ساحته کما جری علیه کلامه تعالی قال: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: الأنبیاء: 26.
و ثانیا بأن أخذ نفسه أدون و أخفض من أن یتوهم فی حقه أن یقول مثل هذا القول حتی یحتاج إلی أن ینفیه، و لذلک لم یقل من أول مقالته إلی آخرها: «ما قلت» أو «ما فعلت» و إنما نفی ذلک مرة بعد مرة علی طریق الکنایة و تحت الستر فقال: «ما یَکُونُ لِی أَنْ أَقُولَ ما لَیْسَ لِی بِحَقٍّ» فنفاه بنفی سببه أی لم یکن لی حق فی ذلک حتی یسعنی أن أتفوه بمثل ذاک القول العظیم، ثم قال: «إِنْ کُنْتُ قُلْتُهُ فَقَدْ عَلِمْتَهُ»، إلخ» فنفاه بنفی لازمه أی إن کنت قلته کان لازم ذلک أن تعلمه لأن علمک أحاط بی و بجمیع الغیوب.
ثم قال: «ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» فنفاه بإیراد ما یناقضه مورده علی طریق الحصر بما و إلا أی إنی قلت لهم قولا و لکنه هو الذی أمرتنی به و هو أن اعبدوا الله ربی و ربکم، و کیف یمکن أن أقول لهم مع ذلک أن اتخذونی و أمی إلهین من دون الله؟.
ثم قال: «وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ» و هو نفی منه (ع) لذلک کالمتمم لقوله: «ما قُلْتُ لَهُمْ إِلَّا ما أَمَرْتَنِی بِهِ» «إلخ» و ذلک لأن معناه: ما قلت لهم شیئا مما ینسب إلی و الذی قلت لهم إنما قلته عن أمر منک، و هو «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ رَبِّی وَ رَبَّکُمْ» و لم یتوجه إلی أمر فیما سوی ذلک، و لا مساس بهم إلا الشهادة و الرقوب لأعمالهم ما دمت، فلما توفیتنی انقطعت عنهم، و کنت أنت الرقیب علیهم بشهادتک الدائم العام قبل أن توفیتنی و بعده و علیهم و علی کل شی‌ء غیرهم.
و إذ قد بلغ الکلام هذا المبلغ توجه له (ع) أن ینفی ذلک القول عن نفسه بوجه آخر متمم للوجوه التی ذکرها، و به یحصل تمام النفی فقال: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ «إلخ» یقول- علی ما یؤیده السیاق- و إذا کان الأمر علی ما ذکرت فأنا بمعزل منهم و هم بمعزل منی فأنت و عبادک هؤلاء إن تعذبهم فإنهم عبادک، و للسید الرب أن یعذب عبیده بمخالفتهم و إشراکهم به و هم مستحقون للعذاب، و إن تغفر لهم فلا
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عتب علیک لأنک عزیز غیر مغلوب و حکیم لا یفعل الفعل السفهی اللغو، و إنما یفعل ما هو الأصلح.
و بما بینا یظهر وجوه لطیفة من أدب العبودیة فی کلامه (ع) و لم یورد جملة فی کلامه إلا و قد مزجها بأحسن الثناء بأبلغ بیان و أصدق لسان.
و من ذلک ما حکاه الله تعالی عن نبیه محمد ص، و قد ألحق به فی ذلک المؤمنین من أمته فقال تعالی: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ، لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا إِنْ نَسِینا أَوْ أَخْطَأْنا رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً کَما حَمَلْتَهُ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِنا رَبَّنا وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا أَنْتَ مَوْلانا فَانْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ»: البقرة: 286.
کلامه تعالی- کما تری- یحکی إیمان النبی ص بالقرآن الکریم فیما اشتمل علیه من أصول المعارف، و فیما اشتمل علیه من الأحکام الإلهیة جمیعا، ثم یلحق به (ص) المؤمنین من أمته دون المعاصرین الحاضرین عنده (ص) منهم فحسب، بل المؤمنین من جمیع الأمة علی ما هو ظاهر السیاق.
و لازم ذلک أن یکون ما ذکر فیه من إقرار أو ثناء أو دعاء بالنسبة إلی بعضهم محکیا عن لسان حالهم، و إن أمکن أن یکون ذلک مما قاله آخرون بلسان قالهم، أو یکون النبی ص هو القائل ذلک مشافها ربه عن نفسه الشریفة و عن المؤمنین لأنهم بإیمانهم من فروع شجرة نفسه الطیبة المبارکة.
و الآیتان تشتملان علی ما هو کالمقایسة و الموازنة بین أهل الکتاب و بین مؤمنی هذه الأمة من حیث تلقیهم ما أنزل إلیهم فی کتاب، الله و إن شئت قلت: من حیث تأدبهم بأدب العبودیة تجاه الکتاب النازل إلیهم، فإنه ظاهر ما أثنی الله سبحانه علی هؤلاء و خفف الله عنهم فی الآیتین بعین ما وبخ أولئک علیه و عیرهم به فی الآیات السابقة من سورة البقرة فقد ذم أهل الکتاب بالتفریق بین ملائکة الله فأبغضوا جبریل و أحبوا غیره، و بین کتب الله المنزلة فکفروا بالقرآن و آمنوا بغیره، و بین رسل الله فآمنوا
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بموسی أو به و بعیسی و کفروا بمحمد ص، و بین أحکامه فآمنوا ببعض ما فی کتاب الله و کفروا ببعض، و المؤمنون من هذه الأمة آمنوا بالله و ملائکته و کتبه و رسله لا نفرق بین أحد من رسله.
فقد تأدبوا مع ربهم بالتسلیم لما أحقه الله من المعارف الملقاة إلیهم ثم تأدبوا بالتلبیة لما ندب الله إلیه من أحکامه إذ قالوا: «سَمِعْنا وَ أَطَعْنا» لا کقول الیهود:
«سَمِعْنا وَ عَصَیْنا» ثم تأدبوا فعدوا أنفسهم عبادا مملوکین لربهم لا یملکون منه شیئا و لا یمتنون علیه بإیمانهم و طاعتهم فقالوا: «غُفْرانَکَ رَبَّنا» لا کما قالت الیهود:
«سَیُغْفَرُ لَنا» و قالت: «إِنَّ اللَّهَ فَقِیرٌ وَ نَحْنُ أَغْنِیاءُ» و قالت: «لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً» إلی غیر ذلک من هفواتهم.
ثم قال الله سبحانه: «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ» فإن التکلیف الإلهی یتبع بحسب طبعه الفطرة التی فطر الناس علیها، و من المعلوم أن الفطرة التی هی نوع الخلقة لا تدعو إلا إلی ما جهزت به، و فی ذلک سعادة الحیاة البتة.
نعم لو کان الأمر علی ضرب من الأهمیة القاضیة بزیادة الاهتمام به، أو خرج العبد المأمور عن حکم الفطرة و زی العبودیة جاز بحکم آخر من قبل الفطرة أن یوجه المولی أو کل من بیده الأمر إلیه من الحکم ما هو خارج عن سعته المعتادة کان یأمره بالاحتیاط بمجرد الشک، و اجتناب النسیان و الخطإ إذا اشتد الاهتمام بالأمر، نظیر وجوب الاحتیاط فی الدماء و الفروج و الأموال فی الشرع الإسلامی، أو یحمل علیه الکلفة و یزید فی التضییق علیه کلما زاد فی اللجاج و ألح فی المسألة کما أخبر الله بنظائر ذلک فی بنی إسرائیل.
و کیف کان فقوله: «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً» إما ذیل کلام النبی ص و المؤمنون، و إنما قالوه تقدمة لقولهم: «رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا، إلخ» لیجری مجری الثناء علیه تعالی و دفعا لما یتوهم أن الله سبحانه یؤاخذ بما فوق الطاقة و یکلف بالحرجی من الحکم فیندفع بأن الله لا یکلف نفسا إلا وسعها و أن الذی سألوه بقولهم: «رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا، إلخ» إنما هو الأحکام بعناوین ثانویة ناشئة من قبل الحکم أو من قبل المکلفین بالعناد
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لا من قبله تعالی.
و إما کلام له تعالی موضوع بین فقرتین من دعائم المحکی فی کلامه أعنی قولهم:
«غُفْرانَکَ رَبَّنا إلخ» و قولهم: «رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا، إلخ» لیفید ما مر من الفائدة و یکون تأدیبا و تعلیما لهم منه تعالی فیکون جاریا مجری کلامهم لأنهم مؤمنون بما أنزل الله، و هو منه، و علی أی حال فهو مما یعتمد علیه کلامهم، و یتکئ علیه دعاؤهم.
ثم ذکر بقیة دعائهم و إن شئت فقل: طائفة أخری من مسائلهم: «رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا» إلخ «رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً» إلخ «رَبَّنا وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ وَ اعْفُ عَنَّا» و کان مرادهم به العفو عما صدر منهم من النسیان و الخطإ و سائر موجبات الحرج «وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا» فی سائر ذنوبنا و خطیئاتنا و لا یلزم من ذکر المغفرة هاهنا التکرار بالنظر إلی قولهم سابقا: «غُفْرانَکَ رَبَّنا» لأنها کلمة حکیت عنهم لفائدة قیاس حالهم و أدبهم مع ربهم علی أهل الکتاب فی معاملتهم مع ربهم و بالنسبة إلی کتابهم المنزل إلیهم، علی أن مقام الدعاء لا یمانع التکرار کسائر المقامات.
و اشتمال هذا الدعاء علی أدب العبودیة فی التمسک بذیل الربوبیة مرة بعد مرة و الاعتراف بالمملوکیة و الولایة، و الوقوف موقف الذلة و مسکنة العبودیة قبال رب العزة مما لا یحتاج إلی بیان.
و فی القرآن الکریم تأدیبات إلهیة و تعلیمات عالیة للنبی ص بأقسام من الثناء یثنی بها علی ربه أو المسألة التی یسأله بها کما فی قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ تُؤْتِی الْمُلْکَ مَنْ تَشاءُ» إلی آخر الآیتین: آل عمران: 26 و قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ عالِمَ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ أَنْتَ تَحْکُمُ بَیْنَ عِبادِکَ»: الزمر: 46 و قوله تعالی: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی : النمل: 59 و قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ صَلاتِی وَ نُسُکِی وَ مَحْیایَ وَ مَماتِی لِلَّهِ» الخ: الأنعام: 162، و قوله تعالی: «وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً»: طه: 114 و قوله: وَ قُلْ رَبِّ أَعُوذُ بِکَ مِنْ هَمَزاتِ الشَّیاطِینِ» الخ: المؤمنون: 97 إلی غیر ذلک من الآیات و هی کثیرة جدا.
و یجمعها جمیعا أنها تشتمل علی أدب بارع أدب الله به رسوله ص و ندب هو إلیه أمته.
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7- [أدبهم مع ربهم بین الناس رعایتهم الأدب عن ربهم فیما حاوروا قومهم، و هذا أیضا باب واسع و هو ملحق بالأدب فی الثناء علی الله سبحانه، و هو من جهة أخری من أبواب التبلیغ العملی الذی لا یقصر أو یزید أثرا علی التبلیغ القولی.
و فی القرآن من ذلک شی‌ء کثیر قال تعالی فی محاورة جرت بین نوح و قومه:
«قالُوا یا نُوحُ قَدْ جادَلْتَنا فَأَکْثَرْتَ جِدالَنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ، قالَ إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ، وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی إِنْ أَرَدْتُ أَنْ أَنْصَحَ لَکُمْ إِنْ کانَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ هُوَ رَبُّکُمْ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ»: هود: 34 ینفی (ع) عن نفسه ما نسبوا إلیه من إتیان الآیة لیعجزوه به، و ینسبه إلی ربه و یبالغ فی الأدب بقوله: «إِنْ شاءَ» ثم بقوله «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ» أی لله، و لذلک نسبه إلیه تعالی بلفظ «اللَّهُ» دون لفظ «ربی» لأن الله هو الذی ینتهی إلیه کل جمال و جلال، و لم یکتف بنفی القدرة علی إتیان الآیة عن نفسه و إثباته حتی ثناه بنفی نفع نصحه لهم إن لم یرد الله أن ینتفعوا به فأکمل بذلک نفی القدرة عن نفسه و إثباته لربه، و علل ذلک بقوله: «هُوَ رَبُّکُمْ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ».
فهذه محاورة غاصة بالأدب الجمیل فی جنب الله سبحانه حاور بها نوح (ع) الطغاة من قومه محاجا لهم، و هو أول نبی من الأنبیاء (ع) فتح باب الاحتجاج فی الدعوة إلی التوحید، و انتهض علی الوثنیة علی ما یذکره القرآن الشریف.
و هذا أوسع هذه الأبواب مسرحا لنظر الباحث فی أدب الأنبیاء (ع) یعثر علی لطائف من سیرتهم المملوءة أدبا و کمالا فإن جمیع أقوالهم و أفعالهم و حرکاتهم و سکناتهم مبنیة علی أساس المراقبة و الحضور العبودی، و إن کانت صورتها صورة عمل من غاب عن ربه و غاب عنه ربه سبحانه قال تعالی: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ، یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ»: الأنبیاء: 20.
و قد حکی الله تعالی فی کلامه محاورات کثیرة عن هود و صالح و إبراهیم و موسی و شعیب و یوسف و سلیمان و عیسی و محمد ص و غیرهم من الأنبیاء (ع) فی حالات لهم مختلفة کالشدة و الرخاء و الحرب و السلم و الإعلان و الإسرار و التبشیر و الإنذار و غیر ذلک.
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تدبر فی قوله تعالی: «فَرَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً قالَ یا قَوْمِ أَ لَمْ یَعِدْکُمْ رَبُّکُمْ وَعْداً حَسَناً أَ فَطالَ عَلَیْکُمُ الْعَهْدُ أَمْ أَرَدْتُمْ أَنْ یَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّکُمْ فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی»: طه: 86 یذکر موسی (ع) إذ رجع إلی قومه و قد امتلأ غیظا و حنقا لا یصرفه ذلک عن رعایة الأدب فی ذکر ربه.
و قوله تعالی: «وَ راوَدَتْهُ الَّتِی هُوَ فِی بَیْتِها عَنْ نَفْسِهِ وَ غَلَّقَتِ الْأَبْوابَ وَ قالَتْ هَیْتَ لَکَ قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ»: یوسف: 23 و قوله تعالی: «قالُوا تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ، قالَ لا تَثْرِیبَ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ»: یوسف: 92 یذکر یوسف فی خلإ المراودة الذی یملک من الإنسان کل عقل و یبطل عنده کل حزم لا یشغله ذلک عن التقوی ثم عن رعایة الأدب فی ذکر ربه و مع غیره.
و قوله تعالی: «فَلَمَّا رَآهُ مُسْتَقِرًّا عِنْدَهُ قالَ هذا مِنْ فَضْلِ رَبِّی لِیَبْلُوَنِی أَ أَشْکُرُ أَمْ أَکْفُرُ وَ مَنْ شَکَرَ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ رَبِّی غَنِیٌّ کَرِیمٌ»: النمل: 40 و هذا سلیمان (ع) و قد أوتی من عظیم الملک و نافذ الأمر و عجیب القدرة أن أمر بإحضار عرش ملکة سبإ من سبإ إلی فلسطین فأحضر فی أقل من طرفة عین فلم یأخذه کبر النفس و خیلاؤها، و لم ینس ربه و لم یمکث دون أن أثنی علی ربه فی ملئه بأحسن الثناء.
و لیقس ذلک إلی ما ذکره الله من قصة نمرود مع إبراهیم (ع) إذ قال:
: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ قالَ أَنَا أُحْیِی وَ أُمِیتُ»: البقرة: 258 و قد قال ذلک إذ أحضر رجلین من السجن فأمر بقتل أحدهما و إطلاق الآخر.
أو إلی ما ذکره فرعون مصر إذ قال کما حکاه الله: «یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أَ فَلا تُبْصِرُونَ، أَمْ أَنَا خَیْرٌ مِنْ هذَا الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ، فَلَوْ لا أُلْقِیَ عَلَیْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ»: الزخرف: 53 یباهی بملک مصر و أنهاره و مقدار من الذهب کان یملکه هو و ملؤه و لا یلبث دون أن یقول کما حکی الله: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی و هو الذی کانت تستذله آیات موسی یوما بعد یوم من طوفان و جراد و قمل 
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و ضفادع و غیر ذلک.
و قوله تعالی: «إِذْ هُما فِی الْغارِ إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا»: التوبة: 40 و قوله: «وَ إِذْ أَسَرَّ النَّبِیُّ إِلی بَعْضِ أَزْواجِهِ حَدِیثاً- إلی أن قال- فَلَمَّا نَبَّأَها بِهِ قالَتْ مَنْ أَنْبَأَکَ هذا قالَ نَبَّأَنِیَ الْعَلِیمُ الْخَبِیرُ»: التحریم: 3 فلم یهزهزه (ص) شدة الأمر و الهول و الفزع فی یوم الخوف أن یذکر أن ربه معه و لم تنجذب نفسه الشریفة إلی ما کان یهدده من الأمر، و کذا ما أسر به إلی بعض أزواجه فی الخلوة فی اشتماله علی رعایة الأدب فی ذکر ربه.
و علی وتیرة هذه النماذج المنقولة تجری سائر ما وقع فی قصصهم (ع) فی القرآن الکریم من الأدب الرائع و السنن الشریفة، و لو لا أن الکلام قد طال بنا فی هذه الأبحاث لاستقصینا قصصهم و أشبعنا فیها البحث.
8- [أدب الأنبیاء مع الناس أدب الأنبیاء (ع) مع الناس فی معاشرتهم و محاورتهم، مظاهر هذا القسم هی الاحتجاجات المنقولة عنهم فی القرآن مع الکفار، و المحاورات التی حاوروا بها المؤمنین منهم، ثم شی‌ء یسیر من سیرتهم المنقولة.
أما الأدب فی القول فإنک لا تجد فیما حکی من شذرات أقوالهم مع العتاة و الجهلة أن یخاطبوهم بشی‌ء مما یسوؤهم أو شتم أو إهانة و إزراء و قد نال منهم المخالفون بالشتم و الطعن و الاستهزاء و السخریة کل منال فلم یجیبوهم إلا بأحسن القول و أنصح الوعظ معرضین عنهم بسلام و إذا خاطبهم الجاهلون قالوا سلاما.
قال تعالی: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ یعنی قوم نوح- ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ، قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ أَ نُلْزِمُکُمُوها وَ أَنْتُمْ لَها کارِهُونَ»: هود: 28.
و قال تعالی حکایة عن عاد قوم هود: «إِنْ نَقُولُ إِلَّا اعْتَراکَ بَعْضُ آلِهَتِنا بِسُوءٍ قالَ إِنِّی أُشْهِدُ اللَّهَ وَ اشْهَدُوا أَنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ، مِنْ دُونِهِ»: هود: 55 یریدون باعتراء بعض آلهتهم إیاه بسوء ابتلائه (ع) بمثل جنون أو سفاهة و نحو ذلک.
و قال تعالی حکایة عن آزر: «قالَ أَ راغِبٌ أَنْتَ عَنْ آلِهَتِی یا إِبْراهِیمُ لَئِنْ لَمْ 
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تَنْتَهِ لَأَرْجُمَنَّکَ وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا، قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا»: مریم: 47.
و قال تعالی حکایة عن قوم شعیب (ع): «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَراکَ فِی سَفاهَةٍ وَ إِنَّا لَنَظُنُّکَ مِنَ الْکاذِبِینَ، قالَ یا قَوْمِ لَیْسَ بِی سَفاهَةٌ وَ لکِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ، أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنَا لَکُمْ ناصِحٌ أَمِینٌ»: الأعراف: 68.
و قال تعالی: «قالَ فِرْعَوْنُ وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ، قالَ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا- إلی أن قال- قالَ إِنَّ رَسُولَکُمُ الَّذِی أُرْسِلَ إِلَیْکُمْ لَمَجْنُونٌ، قالَ رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ ما بَیْنَهُما إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ»: الشعراء: 28.
و قال تعالی حکایة عن قوم مریم: «قالُوا یا مَرْیَمُ لَقَدْ جِئْتِ شَیْئاً فَرِیًّا، یا أُخْتَ هارُونَ ما کانَ أَبُوکِ امْرَأَ سَوْءٍ وَ ما کانَتْ أُمُّکِ بَغِیًّا، فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا، قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا» الخ: مریم: 30.
و قال تعالی یسلی نبیه ص فیما رموه به من الکهانة و الجنون و الشعر: «فَذَکِّرْ فَما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِکاهِنٍ وَ لا مَجْنُونٍ، أَمْ یَقُولُونَ شاعِرٌ نَتَرَبَّصُ بِهِ رَیْبَ الْمَنُونِ، قُلْ تَرَبَّصُوا فَإِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُتَرَبِّصِینَ»: الطور: 31.
و قال: «وَ قالَ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا رَجُلًا مَسْحُوراً، انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا»: الفرقان: 9.
إلی غیر ذلک من أنواع الشتم و الرمی و الإهانة التی حکی عنهم فی القرآن، و لم ینقل عن الأنبیاء (ع) أن یقابلوهم بخشونة أو بذاء بل بالقول الصواب و المنطق الحسن اللین اتباعا للتعلیم الإلهی الذی لقنهم خیر القول و جمیل الأدب قال تعالی خطابا لموسی و هارون (ع): «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی فَقُولا لَهُ قَوْلًا لَیِّناً لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی : طه: 44 و قال لنبیه (ص): «وَ إِمَّا تُعْرِضَنَّ عَنْهُمُ ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ تَرْجُوها فَقُلْ لَهُمْ قَوْلًا مَیْسُوراً»: الإسراء: 28.
و من أدبهم فی المحاورة و الخطاب أنهم کانوا ینزلون أنفسهم منزلة الناس فیکلمون کل طبقة من طبقاتهم علی قدر منزلته من الفهم، و هذا ظاهر بالتدبر فیما حکی من 
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محاوراتهم الناس علی اختلافهم المنقولة عن نوح فمن بعده،
و قد روی الفریقان عن النبی ص: «إنا معاشر الأنبیاء أمرنا أن نکلم الناس علی قدر عقولهم 
». و لیعلم أن البعثة بالنبوة إنما بنیت علی أساس الهدایة إلی الحق و بیانه و الانتصار له فعلیهم أن یتجهزوا بالحق فی دعوتهم، و ینخلعوا عن الباطل و یتقوا شبکات الضلال أیا ما کانت سواء وافق ذلک رضی الناس أو سخطهم، و استعقب طوعهم أو کرههم و لقد ورد منه تعالی أشد النهی فی ذلک لأنبیائه و أبلغ التحذیر حتی عن اتباع الباطل قولا و فعلا بغرض نصرة الحق فإن الباطل باطل سواء وقع فی طریق الحق أو لم یقع، و الدعوة إلی الحق لا یجامع تجویز الباطل و لو فی طریق الحق و الحق الذی یهدی إلیه الباطل و ینتجه لیس بحق من جمیع جهاته.
و لذلک قال تعالی: «وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً»: الکهف: 51 و قال:
«وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا، إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً»: الإسراء: 75 فلا مساهلة و لا ملابسة و لا مداهنة فی حق و لا حرمة لباطل.
و لذلک جهز الله سبحانه رجال دعوته و أولیاء دینه و هم الأنبیاء (ع) بما یسهل لهم الطریق إلی اتباع الحق و نصرته، قال تعالی: «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً، الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً»: الأحزاب:
39 فأخبر أنهم لا یتحرجون فیما فرض الله لهم و یخشونه و لا یخشون أحدا غیره فلیس أی مانع من إظهارهم الحق و لو بلغ بهم أی مبلغ و أوردهم أی مورد.
ثم وعدهم النصر فیما انتهضوا له فقال: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ، إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ، وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ»: الصافات: 173 و قال: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا»: المؤمن: 51.
و لذلک نجدهم فیما حکی عنهم لا یبالون شیئا فی إظهار الحق و قول الصدق و إن لم یرتضه الناس و استمروه فی مذاقهم، قال تعالی حاکیا عن نوح یخاطب قومه:
«وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ»: هود: 29 و قال عن قول هود: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُفْتَرُونَ»:
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هود: 50 و قوله لقومه: «قَدْ وَقَعَ عَلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ رِجْسٌ وَ غَضَبٌ أَ تُجادِلُونَنِی فِی أَسْماءٍ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما نَزَّلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ»»: الأعراف: 71، و قال تعالی یحکی عن لوط: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ»: الأعراف: 81 و حکی عن إبراهیم من قوله لقومه: «أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: الأنبیاء:
67 و حکی عن موسی فی جواب قول فرعون له: «إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی مَسْحُوراً، قالَ لَقَدْ عَلِمْتَ ما أَنْزَلَ هؤُلاءِ إِلَّا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بَصائِرَ وَ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا فِرْعَوْنُ مَثْبُوراً»: الإسراء: 102 أی ممنوعا من الإیمان بالحق مطرودا هالکا، إلی غیر ذلک من الموارد.
فهذه کلها من رعایة الأدب فی جنب الحق و اتباعه، و لا مطلوب أعز منه و لا بغیة أشرف منه و أغلی، و إن کان فی بعضها ما ینافی الأدب الدائر بین الناس لابتناء حیاتهم علی اتباع جانب الهوی و السلوک إلی أمتعة الحیاة بمداهنة المبطلین و الخضوع و التملق إلی المفسدین و المترفین سیاسة فی العمل.
و جملة الأمر أن الأدب کما تقدم فی أول هذه المباحث إنما یتأتی فی القول السائغ و العمل الصالح، و یختلف حینئذ باختلاف مسالک الحیاة فی المجتمعات و الآراء و العقائد التی تتمکن فیها و تتشکل هی عنها، و الدعوة الإلهیة التی تستند إلیها المجتمع الدینی إنما تتبع الحق فی الاعتقاد و العمل، و الحق لا یخالط الباطل و لا یمازجه و لا یستند إلیه و لا یعتضد به فلا محیص عن إظهاره و اتباعه، و الأدب الذی یتأتی فیه أن یسلک فی طریق الحق أحسن المسالک و یتزیی فیه بأظرف الأزیاء کاختیار لین القول إذا صح أن یتکلم بلینة و خشونة، و اختیار الاستعجال فی الخبر إذا أمکن فیه کل من المسارعة و التبطی.
و هذا هو الذی یأمر به فی قوله تعالی: «وَ کَتَبْنا لَهُ أی لموسی- فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها»: الأعراف: 145 و بشر عباده الآخذین به فی قوله: «فَبَشِّرْ عِبادِ، الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر: 18 فلا أدب فی باطل و لا أدب فی ممزوج من حق و باطل فإن الخارج من صریح الحق ضلال لا یرتضیه ولی الحق و قد قال: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ»: یونس: 32.
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و هذا هو الذی دعا أنبیاء الحق إلی صراحة القول و صدق اللهجة و إن کان ذلک فی بعض الموارد مما لا یرتضیه سنة المداهنة و التساهل و الأدب الکاذب الدائر فی المجتمعات غیر الدینیة.
و من أدبهم مع الناس فی معاشرتهم و سیرتهم فیهم احترام الضعفاء و الأقویاء علی حد سواء و الإکثار و المبالغة فی حق أهل العلم و التقوی منهم فإنهم لما بنوا علی أساس العبودیة و تربیة النفس الإنسانیة تفرع علیه تسویة الحکم فی الغنی و الفقیر و الصغیر و الکبیر و الرجل و المرأة و المولی و العبد و الحاکم و المحکوم و الأمیر و المأمور و السلطان و الرعیة، و عند ذلک لغا تمایز الصفات، و اختصاص الأقویاء بمزایا اجتماعیة، و بطل تقسم الوجدان و الفقدان و الحرمان و التنعم و السعادة و الشقاء بین صفتی الغنی و الفقر و القوة و الضعف، و أن للقوی و الغنی من کل مکانة أعلاها، و من کل عیشة أنعمها، و من کل مجاهدة أروحها و أسهلها، و من کل وظیفة أخفها بل کان الناس فی ذلک شرعا سواء، قال: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: الحجرات: 13 و تبدل استکبار الأقویاء بقوتهم و مباهاة الأغنیاء بغنیتهم تواضعا للحق و مسارعة إلی المغفرة و الرحمة، و تسابقا فی الخیرات و جهادا فی سبیل الله و ابتغاء لمرضاته.
و احترم حینئذ للفقراء کما للأغنیاء، و تؤدب مع الضعفاء کما مع الأغنیاء بل اختص هؤلاء بمزید شفقة و رأفة و رحمة، قال تعالی یؤدب نبیه ص: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ وَ لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا وَ اتَّبَعَ هَواهُ وَ کانَ أَمْرُهُ فُرُطاً»: الکهف: 28 و قال تعالی: «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَتَطْرُدَهُمْ فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ»: الأنعام:
52، و قال: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ، وَ قُلْ إِنِّی أَنَا النَّذِیرُ الْمُبِینُ»: الحجر: 89.
و یشتمل علی هذا الأدب الجمیل ما حکاه الله من محاورة بین نوح (ع) و قومه إذ قال: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ، قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ أَ نُلْزِمُکُمُوها وَ أَنْتُمْ 
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لَها کارِهُونَ، وَ یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مالًا إِنْ أَجرِیَ إِلَّا عَلَی اللَّهِ وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ أی فی تحقیرکم أمر الفقیر الضعیف- وَ یا قَوْمِ مَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ طَرَدْتُهُمْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ، وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ أی لا أدعی شیئا یمیزنی منکم بمزیة إلا أنی رسول إلیکم- وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً اللَّهُ أَعْلَمُ بِما فِی أَنْفُسِهِمْ أی من الخیر و السعادة اللذین یرجیان منهم- إِنِّی إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ»: هود: 31.
و نظیره فی نفی التمییز قول شعیب لقومه علی ما حکاه الله: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ»: هود: 88، و قال الله تعالی یعرف رسوله ص للناس: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ حَرِیصٌ عَلَیْکُمْ بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ»: التوبة: 128 و قال أیضا: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ»: التوبة: 61 و قال أیضا: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ»: القلم: 4 و قال أیضا و فیه جماع ما تقدم: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء: 107.
و هذه الآیات و إن کانت بحسب المعنی المطابقی ناظرة إلی أخلاقه (ص) الحسنة دون أدبه الذی هو أمر وراء الخلق إلا أن نوع الأدب- کما تقدم بیانه- یستفاد من نوع الخلق، علی أن نفس الأدب من الأخلاق الفرعیة.



(بحث روائی آخر) [فی سنن النبی صلی الله علیه و آله و سلم و آدابه خاصة]

الآیات القرآنیة التی یستفاد منها خلقه (ص) الکریم و أدبه الجمیل أکثرها واردة فی صورة الأمر و النهی، و لذلک رأینا أن نورد فی هذا المقام روایات من سننه (ص) فیها مجامع أخلاقه التی تلوح إلی أدبه الإلهی الجمیل، و هی مع ذلک متأیدة بالآیات الشریفة القرآنیة.
1- فی معانی الأخبار، بطریق عن أبی هالة التمیمی عن الحسن بن علی (ع) و بطریق آخر عن الرضا عن آبائه عن علی بن الحسین عن الحسن بن علی (ع)،
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و بطریق آخر عن رجل من ولد أبی هالة عن الحسن بن علی (ع):
قال: سألت خالی هند بن أبی هالة، و کان وصافا للنبی ص، و أنا أشتهی أن یصف لی منه شیئا لعلی أتعلق به- فقال: کان رسول الله ص فخما مفخما- یتلألأ وجهه تلألؤ القمر لیلة البدر، أطول من المربوع و أقصر من المشذب، عظیم الهامة، رجل الشعر، إن تفرقت عقیقته فرق- و إلا فلا یجاوز شعره شحمة أذنیه إذا هو وفرة، أزهر اللون، واسع الجبین، أزج الحواجب سوابغ فی غیر قرن، بینهما عرق یدره الغضب- له نور یعلوه یحسبه من لم یتأمله أشم، کث اللحیة، سهل الخدین، ضلیع الفم، مفلج، أشنب، مفلج الأسنان، دقیق المشربة، کان عنقه جید دمیة فی صفاء الفضة، معتدل الخلق، بادنا متماسکا، سواء البطن و الصدر، بعید ما بین المنکبین، ضخم الکرادیس، عریض الصدر، أنور المتجرد، موصول ما بین اللبة و السرة بشعر یجری کالخط، عاری الثدیین و البطن مما سوی ذلک، أشعر الذراعین و المنکبین و أعلی الصدر، طویل الزندین، رحب الراحة، شثن الکفین و القدمین، سائل الأطراف، سبط القصب، خمصان الأخمصین، فسیح القدمین ینبو عنهما الماء، إذا زال زال قلعا، یخطو تکفؤا، و یمشی هونا، ذریع المشیة، إذا مشی کأنما ینحط فی صبب، و إذا التفت التفت جمیعا، خافض الطرف، نظره إلی الأرض أطول من نظره إلی السماء، جل نظره الملاحظة یبدر من لقیه بالسلام.
قال: فقلت له: صف لی منطقه، فقال: کان (ص) متواصل الأحزان، دائم الفکر لیس له راحة، طویل الصمت لا یتکلم فی غیر حاجة، یفتتح الکلام و یختتمه بأشداقه، یتکلم بجوامع الکلم فصلا لا فضول فیه و لا تقصیر، دمثا لیس بالجافی و لا بالمهین، یعظم عنده النعمة و إن دقت، لا یذم منها شیئا غیر أنه کان لا یذم ذواقا و لا یمدحه، و لا تغضیه الدنیا و ما کان لها، فإذا تعوطی الحق لم یعرفه أحد، و لم یقم لغضبه شی‌ء حتی ینتصر له، إذا أشار أشار بکفه کلها، و إذا تعجب قلبها، و إذا تحدث اتصل بها- فضرب راحته الیمنی باطن إبهامه الیسری، و إذا غضب أعرض و انشاح، و إذا غضب غض طرفه جل ضحکه التبسم، یفتر عن مثل حب الغمام:.
قال الصدوق: إلی هنا روایة القاسم بن المنیع عن إسماعیل بن محمد بن إسحاق بن جعفر بن محمد، و الباقی روایة عبد الرحمن إلی آخره:
قال الحسن (ع): فکتمتها الحسین (ع) زمانا- ثم حدثته به فوجدته قد سبقنی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 304
إلیه- فسألته عنه فوجدته قد سأل أباه (ع)- عن مدخل النبی ص و مخرجه و مجلسه و شکله- فلم یدع منه شیئا.
قال الحسین (ع) قد سألت أبی (ع) عن مدخل رسول الله ص- فقال: کان دخوله فی نفسه مأذونا له فی ذلک، فإذا آوی إلی منزله جزأ دخوله ثلاثة أجزاء: جزء لله، و جزء لأهله، و جزء لنفسه، ثم جزأ جزءه بینه و بین الناس- فیرد ذلک بالخاصة علی العامة، و لا یدخر عنهم منه شیئا.
و کان من سیرته (ص) فی جزء الأمة إیثار أهل الفضل بأدبه، و قسمه علی قدر فضلهم فی الدین، فمنهم ذو الحاجة، و منهم ذو الحاجتین، و منهم ذو الحوائج فیتشاغل بهم، و یشغلهم فیما أصلحهم و الأمة من مسألته عنهم، و بإخبارهم بالذی ینبغی، و یقول: لیبلغ الشاهد منکم الغائب، و أبلغونی حاجة من لا یقدر علی إبلاغ حاجته- فإنه من أبلغ سلطانا حاجة من لا یقدر علی إبلاغها- ثبت الله قدمیه یوم القیامة، لا یذکر عنده إلا ذلک، و لا یقبل من أحد غیره، یدخلون روادا، و لا یفترقون إلا عن ذواق و یخرجون أدلة.
و سألته عن مخرج رسول الله ص کیف کان یصنع فیه؟ فقال: کان رسول الله ص یخزن لسانه إلا عما کان یعنیه، و یؤلفهم و لا ینفرهم، و یکرم کریم کل قوم و یولیه علیهم، و یحذر الناس و یحترس منهم- من غیر أن یطوی عن أحد بشره و لا خلقه، و یتفقد أصحابه، و یسأل الناس عن الناس، و یحسن الحسن و یقویه، و یقبح القبیح و یوهنه، معتدل الأمر غیر مختلف، لا یغفل مخافة أن یغفلوا و یمیلوا، و لا یقصر عن الحق و لا یجوزه، الذین یلونه من الناس خیارهم، أفضلهم عنده أعمهم نصیحة للمسلمین، و أعظمهم عنده منزلة أحسنهم مواساة و موازرة.
قال (ع) فسألته عن مجلسه (ص) فقال: کان لا یجلس و لا یقوم إلا علی ذکر، لا یوطن الأماکن و ینهی عن إیطانها- و إذا انتهی إلی قوم جلس حیث ینتهی به المجلس- و یأمر بذلک، و یعطی کل جلسائه نصیبه، و لا یحسب أحد من جلسائه أن أحدا أکرم علیه منه، من جالسه صابره حتی یکون هو المنصرف، من سأله حاجة لم یرجع إلا بها أو بمیسور من القول، قد وسع الناس منه خلقه فصار لهم أبا، و کانوا عنده فی 
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الحق سواء، مجلسه مجلس حلم و حیاء و صدق و أمانة، و لا ترفع فیه الأصوات، و لا یؤبن فیه الحرم، و لا تثنی فلتاته، متعادلین، متواصلین فیه بالتقوی، متواضعین، یوقرون الکبیر، و یرحمون الصغیر، و یؤثرون ذا الحاجة، و یحفظون الغریب.
فقلت: کیف کانت سیرته (ص) فی جلسائه؟ فقال (ع): کان (ص) دائم البشر، سهل الخلق، لین الجانب، لیس بفظ و لا غلیظ- و لا صخاب و لا فحاش و لا عیاب، و لا مداح، یتغافل عما لا یشتهی، فلا یؤیس منه و لا یخیب منه مؤملیه، قد ترک نفسه من ثلاث: المراء و الإکثار و ما لا یعنیه، و ترک الناس من ثلاث: کان لا یذم أحدا و لا یعیره، و لا یطلب عثراته و لا عورته، و لا یتکلم إلا فیما رجی ثوابه، إذا تکلم أطرق جلساؤه کأن علی رءوسهم الطیر، فإذا سکت تکلموا، و لا یتنازعون عنده الحدیث، من تکلم أنصتوا له حتی یفرغ، حدیثهم عنده حدیث أولیتهم، یضحک مما یضحکون منه، و یتعجب مما یتعجبون منه، و یصبر للغریب علی الجفوة فی مسألته و منطقه- حتی إن کان أصحابه یستجلبونهم، و یقول: إذا رأیتم طالب الحاجة یطلبها فارفدوه، و لا یقبل الثناء إلا من مکافئ، و لا یقطع علی أحد کلامه حتی یجوز فیقطعه بنهی أو قیام.
قال: فسألته عن سکوت رسول الله ص- فقال (ع) کان سکوته (ص) علی أربع: علی الحلم و الحذر و التقدیر و التفکیر: فأما التقدیر ففی تسویة النظر و الاستماع بین الناس، و أما تفکره ففیما یبقی و یفنی، و جمع له الحلم و الصبر فکان لا یغضبه شی‌ء و لا یستفزه، و جمع له الحذر فی أربع: أخذه بالحسن لیقتدی به، و ترکه القبیح لینتهی عنه، و اجتهاده الرأی فی صلاح أمته، و القیام فیما جمع له خیر الدنیا و الآخرة:.
أقول: و رواه فی مکارم الأخلاق نقلا من کتاب محمد بن إسحاق بن إبراهیم الطالقانی بروایته عن ثقاته عن الحسن و الحسین (ع)؛ قال فی البحار: و الروایة من الأخبار المشهورة روته العامة فی أکثر کتبهم، انتهی 
و قد روی فی معناها أو معنی بعض أجزائها روایات کثیرة عن الصحابة.
قوله: «المربوع الذی بین الطویل و القصیر، و المشذب الطویل الذی لا کثیر
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لحم علی بدنه، و رجل الشعر من باب علم فهو رجل بالفتح و السکون أی کان بین السبط و الجعد، و العقیقة الخصلة السبطة من الشعر، و أزهر اللون أی لونه مشرق صاف، و الأزج من الحاجب ما رق و طال، و السوابغ من الحاجب هی الواسعة، و القرن بفتحتین اقتران ما بینها، و الشمم ارتفاع قصبة الأنف مع حسن و استواء، و کث اللحیة المجتمع شعرها إذا کثف من غیر طول، و سهل الخد مستویة من غیر لحم کثیر، و ضلیع الفم أی وسیعه و یعد فی الرجال من المحاسن، و المفلج من الفلجة بفتحتین إذا تباعد ما بین قدمیه أو یدیه أو أسنانه، و الأشنب أبیض الأسنان.
و المشربة الشعر وسط الصدر إلی البطن، و الدمیة بالضم الغزال، و المنکب مجتمع رأس الکتف و العضد، و الکرادیس جمع کردوس و هو العظمان إذا التقیا فی مفصل، و أنور المتجرد کان المتجرد اسم فاعل من التجرد و هو التعری من لباس و نحوه، و المراد أنه (ص) کان جمیل الظاهر حسن الخلقة فی بدنه إذا تجرد عن اللباس.
و اللبة بالضم فالتشدید موضع القلادة من الصدر و السرة معروفة، و الزند موصل الذراع من الکف، و رحب الراحة أی وسیعها، و الشثن بفتحتین الغلظ فی القدمین و الکفین، و سبط القصب أی سهل العظام مسترسلها من غیر نتو، أخمص القدم، الموضع الذی لا یصل الأرض منها، و الخمصان ضامر البطن فخمصان الأخمصین أی کونهما ذا نتو و ارتفاع بالغ من الأرض، و الفسحة هی الوسعة، و القلع بفتحتین القوة فی المشی.
و التکفؤ فی المشی المید و التمایل فیه، و ذریع المشیة أی السریع فیها، و الصبب ما انحدر من الطریق أو الأرض، و خافض الطرف تفسیره ما بعده من قوله: «نظره إلی الأرض» «إلخ».
و الأشداق جمع شدق- بالکسر فالسکون- و هو زاویة الفم من باطن الخدین، و افتتاح الکلام و اختتامه بالأشداق کنایة عن الفصاحة، یقال: تشدق أی لوی شدقه للتفصح، و الدمث من الدماثة و تفسیره ما بعده و هو قوله: «لیس بالجافی و لا بالمهین» و الذواق بالفتح ما یذاق من طعام، و انشاح من النشوح أی أعرض، و یفتر عن مثل حب الغمام افتر الرجل افترارا أی ضحک ضحکا حسنا، و حب الغمام البرد، و المراد أنه (ص) کان یضحک ضحکا حسنا یبدو به أسنانه.
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و قوله: «فیرد ذلک بالخاصة علی العامة» «إلخ»، المراد أنه (ص) و إن کان فی جزئه الذی لنفسه خلا بنفسه عن الناس لکنه لا ینقطع عنهم بالکلیة بل یرتبط بواسطة خاصته بالناس فیجیبهم فی مسائلهم و یقضی حوائجهم، و لا یدخر عنهم من جزء نفسه شیئا، و الرواد جمع رائد و هو الذی یتقدم القوم أو القافلة یطلب لهم مرعی أو منزلا و نحو ذلک.
و قوله: «لا یوطن الأماکن و ینهی عن إیطانها» المراد بها المجالس أی لا یعین لنفسه مجلسا خاصا بین الجلساء حذرا من التصدر و التقدم فقوله: «و إذا انتهی» «إلخ»، کالمفسر له، و لا تؤبن فیه الحرم أی لا تعاب عنده حرمات الناس، و الأبنة بالضم العیب، و الحرم بالضم فالفتح جمع حرمة.
و قوله: «و لا تثنی فلتاته» من التثنیة بمعنی التکرار، و الفلتات جمع فلتة و هی العثرة أی إذا وقعت فیه فلتة من أحد جلسائه بینها لهم فراقبوا للتحذر من الوقوع فیها ثانیا، و البشر بالکسر فالسکون بشاشة الوجه، و الصخاب الشدید الصیاح.
و قوله: «حدیثهم عنده حدیث أولیتهم» الأولیة جمع ولی، و کان المراد به التالی التابع و المعنی أنهم کانوا یتکلمون واحدا بعد آخر بالتناوب من غیر أن یداخل أحدهم کلام الآخر أو یتوسطه أو یشاغبوا فیه، و قوله: «حتی إن کان أصحابه یستجلبونهم» أی یریدون جلبهم عنه و تخلیصه منهم.
و قوله: «و لا یقبل الثناء إلا من مکافئ» أی فی مقابل نعمة أنعمها علی أحدهم و هو الشکر الممدوح من کافأه بمعنی جازاه، أو من المکافاة بمعنی المساواة أی ممن یثنی بما یستحقه من الثناء علی ما أنعم به من غیر إطراء و إغراق، و قوله: «و لا یقطع علی أحد کلامه حتی یجوز» أی یتعدی عن الحق فیقطعه حینئذ بنهی أو قیام، و الاستفزاز الاستخفاف و الإزعاج.
2- و فی الإحیاء،:": کان (ص) أفصح الناس منطقا و أحلاهم- إلی أن قال- و کان یتکلم بجوامع الکلم لا فضول و لا تقصیر- کأنه یتبع بعضه بعضا، بین کلامه توقف یحفظه سامعه و یعیه، کان جهیر الصوت أحسن الناس نغمة.
3- و فی التهذیب، بإسناده عن إسحاق بن جعفر عن أخیه موسی عن آبائه عن 
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علی (ع) قال: سمعت النبی ص یقول: بعثت بمکارم الأخلاق و محاسنها.
4- و فی مکارم الأخلاق، عن أبی سعید الخدری قال: کان رسول الله ص أشد حیاء من العذراء فی خدرها، و کان إذا کره شیئا عرفناه فی وجهه.
5- و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سمعت أبا جعفر (ع)- یذکر أنه أتی رسول الله ص ملک فقال: إن الله یخیرک- أن تکون عبدا رسولا متواضعا أو ملکا رسولا.
قال: فنظر إلی جبرئیل و أومأ بیده أن تواضع- فقال: عبدا رسولا متواضعا، فقال الرسول: مع أنه لا ینقصک مما عند ربک شیئا، قال: و معه مفاتیح خزائن الأرض.
6- و فی نهج البلاغة، قال (ع): فتأس بنبیک الأطهر الأطیب- إلی أن قال- قضم الدنیا، قضما- و لم یعرها طرفا، أهضم أهل الدنیا کشحا، و أخمصهم من الدنیا بطنا، عرضت علیه الدنیا عرضا فأبی أن یقبلها، و علم أن الله سبحانه أبغض شیئا فأبغضه، و صغر شیئا فصغره، و لو لم یکن فینا إلا حبنا ما أبغض الله- و تعظیمنا لما صغر الله- لکفی به شقاقا لله و محادة عن أمر الله، و لقد کان رسول الله یأکل علی الأرض- و یجلس جلسة العبد، و یخصف بیده نعله، و یرکب الحمار العاری و یردف خلفه، و یکون الستر علی باب بیته- فیکون علیه التصاویر فیقول: یا فلانة- لإحدی أزواجه- غیبیه عنی- فإنی إذا نظرت إلیه ذکرت الدنیا و زخارفها، فأعرض عن الدنیا بقلبه، و أمات ذکرها عن نفسه، و أحب أن یغیب زینتها عن عینه- لکیلا یتخذ منها ریاشا، و لا یعتقدها قرارا، و لا یرجو فیها مقاما، فأخرجها من النفس، و أشخصها عن القلب، و غیبها عن البصر، و کذلک من أبغض شیئا أبغض أن ینظر إلیه- و أن یذکر عنده.
7- و فی الإحتجاج، عن موسی بن جعفر عن أبیه عن آبائه عن الحسن بن علی عن أبیه علی (ع) فی خبر طویل: و کان (ص) یبکی- حتی یبتل مصلاه خشیة من الله عز و جل من غیر جرم 
، الحدیث.
8- و فی المناقب،: و کان (ص) یبکی حتی یغشی علیه فقیل له: أ لیس قد غفر
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الله لک ما تقدم من ذنبک و ما تأخر؟ فقال: أ فلا أکون عبدا شکورا؟ و کذلک کان غشیات علی بن أبی طالب وصیه فی مقاماته.
أقول: بناء سؤال السائل علی تقدیر کون الغرض من العبادة هو الأمن من العذاب و قد ورد: أنه عبادة العبید، و بناء جوابه (ص) علی کون الداعی هو الشکر لله سبحانه، و هو عبادة الکرام، و هو قسم آخر من أقسام العبادة،
و قد ورد فی المأثور عن أئمة أهل البیت (ع): أن من العبادة ما تکون خوفا من العقاب و هو عبادة العبید، و منها ما تکون طمعا فی الثواب و هو عبادة التجار، و منها ما تکون شکرا لله سبحانه، و فی بعض الروایات حبا لله تعالی، و فی بعضها لأنه أهل له.
و قد استقصینا البحث فی معنی الروایات فی تفسیر قوله تعالی: «وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ»: آل عمران: 144 فی الجزء الرابع من الکتاب، و بینا هناک أن الشکر لله فی عبادته هو الإخلاص له، و أن الشاکرین هم المخلصون (بفتح اللام) من عباد الله المعنیون بمثل قوله تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ، إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160.
9- و فی إرشاد الدیلمی،: أن إبراهیم (ع) کان یسمع منه فی صلاته أزیز- کأزیز الوجل من خوف الله تعالی، و کان رسول الله ص کذلک.
10- و فی تفسیر أبی الفتوح، عن أبی سعید الخدری قال: لما نزل قوله تعالی:
«اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً- اشتغل رسول الله ص بذکر الله- حتی قال الکفار:
إنه جن.
11- و فی الکافی، بإسناده عن زید الشحام عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص یتوب إلی الله فی کل یوم سبعین مرة، قلت: أ کان یقول: أستغفر الله و أتوب إلیه؟ قال: لا و لکن کان یقول: أتوب إلی الله، قلت کان رسول الله ص یتوب و لا یعود، و نحن نتوب و نعود، قال: الله المستعان.
12- و فی مکارم الأخلاق، نقلا من کتاب النبوة عن علی (ع): أنه کان إذا وصف رسول الله ص یقول: قال: کان أجود الناس کفا، و أجرأ الناس صدرا، و أصدق الناس لهجة، و أوفاهم ذمة، و ألینهم عریکة، و أکرمهم عشیرة، من رآه بدیهة هابه،
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و من خالطه معرفة أحبه، لم أر قبله و لا بعده مثله، (ص).
13- و فی الکافی، بإسناده عن عمر بن علی عن أبیه (ع) قال: کانت من أیمان رسول الله ص لا و أستغفر الله.
14- و فی إحیاء العلوم،: کان (ص) إذا اشتد وجده أکثر من مس لحیته الکریمة.
15- و فیه،: و کان (ص) أسخی الناس لا یثبت عنده دینار و لا درهم، و إن فضل شی‌ء و لم یجد من یعطیه و فجأ اللیل- لم یأو إلی منزله حتی یتبرأ منه إلی من یحتاج إلیه، لا یأخذ مما آتاه الله إلا قوت عامه فقط- من أیسر ما یجد من التمر و الشعیر، و یضع سائر ذلک فی سبیل الله.
لا یسأل شیئا إلا أعطاه- ثم یعود إلی قوت عامه فیؤثر منه- حتی إنه ربما احتاج قبل انقضاء العام إن لم یأته شی‌ء، قال: و ینفذ الحق- و إن عاد ذلک علیه بالضرر أو علی أصحابه، قال: و یمشی وحده بین أعدائه بلا حارس، قال: لا یهوله شی‌ء من أمور الدنیا.
قال: و یجالس الفقراء، و یؤاکل المساکین، و یکرم أهل الفضل فی أخلاقهم، و یتألف أهل الشرف بالبر لهم، یصل ذوی رحمة من غیر أن یؤثرهم علی من هو أفضل منهم، لا یجفو علی أحد، یقبل معذرة المعتذر إلیه.
قال: و کان له عبید و إماء- من غیر أن یرتفع علیهم فی مأکل و لا ملبس، لا یمضی له وقت من غیر عمل لله تعالی- أو لما لا بد منه من صلاح نفسه، یخرج إلی بساتین أصحابه- لا یحتقر مسکینا لفقره أو زمانته، و لا یهاب ملکا لملکه، یدعو هذا و هذا إلی الله دعاء مستویا.
16- و فیه، قال: و کان (ص) أبعد الناس غضبا و أسرعهم رضی، و کان أرأف الناس بالناس، و خیر الناس للناس، و أنفع الناس للناس.
17- و فیه، قال: و کان (ص) إذا سر و رضی فهو أحسن الناس رضی، فإن وعظ وعظ بجد، و إن غضب- و لا یغضب إلا لله- لم یقم لغضبه شی‌ء، و کذلک کان فی أموره کلها، و کان إذا نزل به الأمر فوض الأمر إلی الله، و تبرأ من الحول و القوة، و استنزل الهدی.
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أقول: و التوکل علی الله و تفویض الأمور إلیه و التبری من الحول و القوة و استنزال الهدی من الله یرجع بعضها إلی بعض و ینشأ الجمیع من أصل واحد، و هو أن للأمور استنادا إلی الإرادة الإلهیة الغالبة غیر المغلوبة و القدرة القاهرة غیر المتناهیة، و قد أطبق علی الندب إلی ذلک الکتاب و السنة کقوله تعالی: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ»: إبراهیم:
12 و قوله: «وَ أُفَوِّضُ أَمْرِی إِلَی اللَّهِ»: المؤمن: 44 و قوله: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ»: الطلاق: 3 و قوله: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»»: الأعراف: 54 و قوله: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42 إلی غیر ذلک من الآیات، و الروایات فی هذه المعانی فوق حد الإحصاء.
و التخلق بهذه الأخلاق و التأدب بهذه الآداب علی أنه یجری بالإنسان مجری الحقائق و یطبق عمله علی ما ینبغی أن ینطبق علیه من الواقع و یقره علی دین الفطرة فإن حقیقة الأمر هو رجوع الأمور بحسب الحقیقة إلی الله سبحانه کما قال: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری: 53، له فائدة قیمة هی أن اتکاء الإنسان و اعتماده علی ربه- و هو یعرفه بقدرة غیر متناهیة و إرادة قاهرة غیر مغلوبة- یمد إرادته و یشید أرکان عزیمته فلا ینثلم عن کل مانع یبدو له، و لا تنفسح عن کل تعب أو عناء یستقبله، و لا یزیلها کل تسویل نفسانی و وسوسة شیطانیة تظهر لسره فی صورة الخطورات الوهمیة.



(من سننه و أدبه فی العشرة)

18- و فی إرشاد الدیلمی، قال: کان النبی ص یرقع ثوبه، و یخصف نعله، و یحلب شاته، و یأکل مع العبد و یجلس علی الأرض، و یرکب الحمار و یردف، و لا یمنعه الحیاء أن یحمل حاجته من السوق إلی أهله، و یصافح الغنی و الفقیر، و لا ینزع یده من ید أحد حتی ینزعها هو، و یسلم علی من استقبله من غنی و فقیر و کبیر و صغیر، و لا یحقر ما دعی إلیه و لو إلی حشف التمر.
و کان (ص) خفیف المئونة، کریم الطبیعة، جمیل المعاشرة، طلق الوجه، بساما من غیر ضحک، محزونا من غیر عبوس، متواضعا من غیر مذلة، جوادا من غیر سرف- رقیق القلب، رحیما بکل مسلم، و لم یتجش من شبع قط، و لم یمد یده إلی طمع قط.
19- و فی مکارم الأخلاق، عن النبی ص: أنه کان ینظر فی المرآة و یرجل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 312
جمته و یتمشط، و ربما نظر فی الماء و سوی جمته فیه، و لقد کان یتجمل لأصحابه فضلا علی تجمله لأهله، و قال: (ص) إن الله یحب من عبده- إذا خرج إلی إخوانه أن یتهیأ لهم و یتجمل.
20- و فی العلل، و العیون، و المجالس، بإسناده عن الرضا عن آبائه (ع) قال: قال رسول الله ص: خمس لا أدعهن حتی الممات: الأکل علی الأرض مع العبید، و رکوبی مؤکفا، و حلبی العنز بیدی، و لبس الصوف، و التسلیم علی الصبیان لتکون سنة من بعدی.
21- و فی الفقیه، عن علی (ع): أنه قال لرجل من بنی سعد: أ لا أحدثک عنی و عن فاطمة- إلی أن قال- فغدا علینا رسول الله ص و نحن فی لحافنا- فقال: السلام علیکم فسکتنا و استحیینا لمکاننا- ثم قال (ص): السلام علیکم فسکتنا، ثم قال (ص):
السلام علیکم فخشینا إن لم نرد علیه أن ینصرف، و قد کان یفعل ذلک فیسلم ثلاثا فإن أذن له و إلا انصرف؛ فقلنا: و علیک السلام یا رسول الله ادخل فدخل 
، الخبر.
22- و فی الکافی، بإسناده عن ربعی بن عبد الله عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص یسلم علی النساء و یرددن علیه السلام، و کان أمیر المؤمنین (ع) یسلم علی النساء- و کان یکره أن یسلم علی الشابة منهن، و یقول: أتخوف أن یعجبنی صوتها- فیدخل علی أکثر مما أطلب من الأجر:.
أقول: و رواه الصدوق مرسلا، و کذا سبط الطبرسی فی المشکاة، نقلا عن کتاب المحاسن 
23- و فیه، بإسناده عن عبد العظیم بن عبد الله الحسنی رفعه قال: کان النبی ص یجلس ثلاثا: القرفصاء و هو أن یقیم ساقیه و یستقبلهما بیده، و یشد یده فی ذراعه، و کان یجثو علی رکبتیه، و کان یثنی رجلا واحدة و یبسط علیها الأخری، و لم یر متربعا قط.
24- و فی المکارم، نقلا من کتاب النبوة عن علی (ع) قال: ما صافح رسول الله ص أحدا قط فنزع یده من یده- حتی یکون هو الذی ینزع یده، و ما فاوضه أحد قط فی حاجة أو حدیث فانصرف- حتی یکون الرجل هو الذی ینصرف، و ما نازعه أحد قط الحدیث- فیسکت حتی یکون هو الذی یسکت، و ما رئی مقدما رجله 
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بین یدی جلیس له قط.
و لا خیر بین أمرین إلا أخذ بأشدهما، و ما انتصر لنفسه من مظلمة حتی ینتهک محارم الله- فیکون حینئذ غضبه لله تبارک و تعالی، و ما أکل متکئا قط حتی فارق الدنیا، و ما سئل شیئا قط فقال لا، و ما رد سائل حاجة قط إلا أتی بها أو بمیسور من القول، و کان أخف الناس صلاة فی تمام، و کان أقصر الناس خطبة و أقلهم هذرا، و کان یعرف بالریح الطیب إذا أقبل، و کان إذا أکل مع القوم- کان أول من یبدأ و آخر من یرفع یده، و کان إذا أکل أکل مما یلیه، فإذا کان الرطب و التمر جالت یده، و إذا شرب شرب ثلاثة أنفاس، و کان یمص الماء مصا و لا یعبه عبا، و کان یمینه لطعامه و شرابه و أخذه و عطائه- فکان لا یأخذ إلا بیمینه، و لا یعطی إلا بیمینه، و کان شماله لما سوی ذلک من بدنه- و کان یحب التیمن فی جمیع أموره- فی لبسه و تنعله و ترجله.
و کان إذا دعا دعا ثلاثا، و إذا تکلم تکلم وترا، و إذا استأذن استأذن ثلاثا، و کان کلامه فصلا یتبینه کل من سمعه، و إذا تکلم رئی کالنور یخرج من بین ثنایاه، و إذا رأیته قلت: أفلج و لیس بأفلج.
و کان نظره اللحظ بعینه، و کان لا یکلم أحدا بشی‌ء یکرهه، و کان إذا مشی کأنما ینحط فی صبب، و کان یقول: إن خیارکم أحسنکم أخلاقا، و کان لا یذم ذواقا و لا یمدحه، و لا یتنازع أصحاب الحدیث عنده، و کان المحدث عنه یقول: لم أر بعینی مثله قبله و لا بعده (ص).
25- و فی الکافی، بإسناده عن جمیل بن دراج عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص یقسم لحظاته بین أصحابه- فینظر إلی ذا و ینظر إلی ذا بالسویة. قال:
و لم یبسط رسول الله ص رجلیه بین أصحابه قط، و إن کان لیصافحه الرجل- فما یترک رسول الله ص یده من یده- حتی یکون هو التارک- فلما فطنوا لذلک کان الرجل إذا صافحه مال بیده- فنزعها من یده.
26- و فی المکارم، قال: کان رسول الله ص: إذا حدث بحدیث تبسم فی حدیثه.
27- و فیه، عن یونس الشیبانی قال: قال لی أبو عبد الله (ع): کیف مداعبة بعضکم بعضا؟ قلت: قلیلا. قال: هلا تفعلوا؟ فإن المداعبة من حسن الخلق، و إنک 
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لتدخل بها السرور علی أخیک، و لقد کان رسول الله ص یداعب الرجل یرید به أن یسره.
و فیه، عن أبی القاسم الکوفی فی کتاب الأخلاق، عن الصادق (ع) قال: ما من مؤمن إلا و فیه دعابة، و کان رسول الله ص یداعب و لا یقول إلا حقا.
29- و فی الکافی، بإسناده عن معمر بن خلاد قال: سألت أبا الحسن (ع) فقلت:
جعلت فداک- الرجل یکون مع القوم- فیمضی بینهم کلام یمزحون و یضحکون؟ فقال:
لا بأس ما لم یکن، فظننت أنه عنی الفحش.
ثم قال: إن رسول الله ص کان یأتیه الأعرابی- فیأتی إلیه بالهدیة ثم یقول مکانه: أعطنا ثمن هدیتنا فیضحک رسول الله ص- و کان إذا اغتم یقول: ما فعل الأعرابی لیته أتانا.
30- و فی الکافی، بإسناده عن طلحة بن زید عن أبی عبد الله (ع): قال کان رسول الله ص أکثر ما یجلس تجاه القبلة.
31- و فی المکارم، قال: کان رسول الله ص یؤتی بالصبی الصغیر- لیدعو له بالبرکة فیضعه فی حجره تکرمة لأهله، و ربما بال الصبی علیه فیصیح بعض من رآه حین یبول- فیقول (ص): لا تزرموا بالصبی حتی یقضی بوله- ثم یفرغ له من دعائه أو تسمیته، و یبلغ سرور أهله فیه، و لا یرون أنه یتأذی ببول صبیهم- فإذا انصرفوا غسل ثوبه بعده.
32- و فیه، روی: أن رسول الله ص کان لا یدع أحدا یمشی معه- إذا کان راکبا حتی یحمله معه- فإن أبی قال: تقدم أمامی و أدرکنی فی المکان الذی ترید.
33- و فیه، عن أبی القاسم الکوفی فی کتاب الأخلاق،: و جاء فی الآثار: أن رسول الله ص لم ینتقم لنفسه من أحد قط- بل کان یعفو و یصفح.
34- و فیه،: کان رسول الله ص- إذا فقد الرجل من إخوانه ثلاثة أیام سأل عنه- فإن کان غائبا دعا له، و إن کان شاهدا زاره، و إن کان مریضا عاده.
35- و فیه،: عن أنس قال: خدمت النبی ص تسع سنین فما أعلم أنه قال لی 
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قط: هلا فعلت کذا و کذا؟ و لا عاب علی شیئا قط.
36- و فی الإحیاء، قال: قال أنس: و الذی بعثه بالحق ما قال لی فی شی‌ء قط کرهه:
لم فعلته؟ و لا لامنی نساؤه إلا قال: دعوه إنما کان هذا بکتاب و قدر.
37- و فیه، عن أنس: و کان (ص)- لا یدعوه أحد من أصحابه و غیرهم إلا قال: لبیک.
38 و فیه، عنه: و لقد کان (ص) یدعو أصحابه بکناهم- إکراما لهم و استمالة لقلوبهم، و یکنی من لم یکن له کنیة فکان یدعی بما کناه به، و یکنی أیضا النساء اللاتی لهن الأولاد و اللاتی لم یلدن، و یکنی الصبیان فیستلین به قلوبهم.
39- و فیه،: و کان (ص) یؤثر الداخل علیه بالوسادة التی تحته- فإن أبی أن یقبلها عزم علیه حتی یفعل.
40- و فی الکافی، بإسناده عن عجلان قال: کنت عند أبی عبد الله (ع)- فجاء سائل فقام (ع) إلی مکیل فیه تمر فملأ یده فناوله، ثم جاء آخر فسأله فقام فأخذ بیده فناوله- ثم جاء آخر فسأله فقام فأخذ بیده فناوله، ثم جاء آخر فقال ( (ع)): الله رازقنا و إیاک.
ثم قال: إن رسول الله ص کان- لا یسأله أحد من الدنیا شیئا إلا أعطاه- فأرسلت إلیه امرأة ابنا لها فقالت: انطلق إلیه فاسأله فإن قال: لیس عندنا شی‌ء- فقل: أعطنی قمیصک، قال: فأخذ قمیصه فرمی به (و فی نسخة أخری فأعطاه) فأدبه الله علی القصد- فقال: «وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ- وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً».
41- و فیه، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر ( (ع)) قال: کان رسول الله ص یأکل الهدیة و لا یأکل الصدقة.
42- و فیه، عن موسی بن عمران بن بزیع قال: قلت للرضا ( (ع)): جعلت فداک إن الناس رووا- أن رسول الله ص کان إذا أخذ فی طریق رجع فی غیره! کذا کان؟
قال: فقال نعم- فأنا أفعله کثیرا فافعله، ثم قال لی: أما إنه أرزق لک.
43- و فی الإقبال، بإسناده عن أبی جعفر (ع) قال: کان رسول الله ص یخرج بعد طلوع الشمس.
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44- و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن المغیرة عمن ذکره قال: کان رسول الله ص إذا دخل منزلا- قعد فی أدنی المجلس إلیه حین یدخل:
أقول: و رواه سبط الطبرسی فی المشکاة، نقلا عن المحاسن، و غیره 
و من سننه و آدابه (ص) فی التنظف و الزینة ما فی المکارم، قال": کان رسول الله ص- إذا غسل رأسه و لحیته غسلهما بالسدر.
46- و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) قال: کان رسول الله ص یرجل شعره، و أکثر ما کان یرجل بالماء، و یقول: کفی بالماء طیبا للمؤمن.
47- و فی الفقیه، قال: قال رسول الله ص: إن المجوس جزوا لحاهم و وفروا شواربهم، و إنا نحن نجز الشوارب و نعفی اللحی.
48- و فی الکافی، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال: من السنة تقلیم الأظفار.
49- و فی الفقیه،: روی: من السنة دفن الشعر و الظفر و الدم.
50- و فیه، بإسناده عن محمد بن مسلم: أنه سأل أبا جعفر (ع) عن الخضاب- فقال: کان رسول الله ص یختضب، و هذا شعره عندنا.
51- و فی المکارم،: کان رسول الله ص یطلی فیطلیه من یطلی- حتی إذا بلغ ما تحت الإزار تولاه بنفسه.
52- و فی الفقیه،: قال علی (ع): نتف الإبط ینفی الرائحة الکریهة- و هو طهور و سنة مما أمر به الطیب (ع).
53- و فی المکارم،": کان له (ص) مکحلة یکتحل بها فی کل لیلة- و کان کحله الإثمد.
54- و فی الکافی، بإسناده عن أبی أسامة عن أبی عبد الله (ع) قال: من سنن المرسلین السواک.
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55- و فی الفقیه، بإسناده عن علی (ع) فی حدیث الأربعمائة قال: و السواک مرضاة الله و سنة النبی ص و مطهرة للفم.
أقول: و الأخبار فی استنانه (ص) بالسواک من طرق الفریقین کثیرة جدا.
56- و فی الفقیه،: قال الصادق (ع): أربع من أخلاق الأنبیاء: التطیب و التنظیف بالموسی- و حلق الجسد بالنورة و کثرة الطروقة.
57- و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان، عن أبی عبد الله (ع) قال: کانت لرسول الله ص ممسکة- إذا هو توضأ أخذها بیده و هی رطبة- فکان إذا خرج عرفوا أنه رسول الله ص.
58- و فی المکارم،": کان لا یعرض له طیب إلا تطیب، و یقول: هو طیب ریحه خفیف محمله، و إن لم یتطیب وضع إصبعه فی ذلک الطیب ثم لعق منه.
59- و فیه،": کان (ص) یستجمر بالعود القماری.
60- و فی ذخیرة المعاد،": و کان أی المسک أحب الطیب إلیه (ص).
61- و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق الطویل العطار عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص ینفق فی الطیب- أکثر مما ینفق فی الطعام.
62- و فیه، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): الطیب فی الشارب- من أخلاق النبیین و کرامة للکاتبین.
63- و فیه، بإسناده عن السکن الخزاز قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: حق علی کل محتلم فی کل جمعة أخذ شاربه و أظفاره- و مس شی‌ء من الطیب، و کان رسول الله ص إذا کان یوم الجمعة- و لم یکن عنده طیب- دعا ببعض خمر نسائه فبلها فی الماء- ثم وضعها علی وجهه.
64- و فی الفقیه، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص- إذا أتی بطیب یوم الفطر بدأ بنسائه.
65- و فی المکارم،: و کان یدهن (ص) بأصناف من الدهن، قال و کان (ص)
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یدهن بالبنفسج و یقول: هو أفضل الأدهان.
66- و من آدابه (ص) فی السفر ما فی الفقیه، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی جعفر (ع) قال: کان رسول الله ص یسافر یوم الخمیس.
أقول: و فی هذا المعنی أحادیث کثیرة.
67- و فی أمان الأخطار، و مصباح الزائر، قال": ذکر صاحب کتاب عوارف المعارف: أن النبی ص کان إذا سافر حمل معه خمسة أشیاء: المرآة و المکحلة و المذری و السواک، قال: و فی روایة أخری: و المقراض":.
أقول: و رواه فی المکارم و الجعفریات 
68- و فی المکارم، عن ابن عباس قال": کان رسول الله ص- إذا مشی مشی مشیا یعرف أنه لیس بعاجز و لا کسلان.
69- و فی الفقیه، بإسناده عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص فی سفره إذا هبط هلل و إذا صعد کبر.
70- و فی لب اللباب، للقطب: عن النبی ص: أنه لم یرتحل من منزل إلا و صلی فیه رکعتین، و قال: حتی یشهد علی بالصلاة.
71- و فی الفقیه، قال: کان رسول الله ص إذا ودع المؤمنین- قال: زودکم الله التقوی، و وجهکم إلی کل خیر، و قضی لکم کل حاجة، و سلم لکم دینکم و دنیاکم، و ردکم سالمین إلی غانمین.
أقول: و الروایات فی دعائه (ص) عند الوداع مختلفة لکنها علی اختلافها متفقة فی الدعاء بالسلامة و الغنیمة.
72- و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع): أن رسول الله ص کان یقول للقادم من مکة: تقبل الله نسکک، و غفر ذنبک، و أخلف علیک نفقتک.
73- و من آدابه (ص) فی الملابس و ما یتعلق بها ما فی الإحیاء،: کان (ص) یلبس 
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من الثیاب ما وجد من إزار أو رداء، أو قمیص أو جبة أو غیر ذلک، و کان یعجبه الثیاب الخضر، و کان أکثر ثیابه البیاض، و یقول: ألبسوها أحیاءکم، و کفنوا فیها موتاکم.
و کان یلبس القباء المحشو للحرب و غیر الحرب، و کان له قباء سندس فیلبسه فیحسن خضرته علی بیاض لونه، و کانت ثیابه کلها مشمرة فوق الکعبین، و یکون الإزار فوق ذلک إلی نصف الساق- و کان قمیصه مشدود الإزار- و ربما حل الإزار فی الصلاة و غیرها.
. و کانت له ملحفة مصبوغة بالزعفران، و ربما صلی بالناس فیها وحدها، و ربما لبس الکساء وحده لیس علیه غیره، و کان له کساء ملبد یلبسه و یقول: إنما أنا عبد ألبس کما یلبس العبد، و کان له ثوبان لجمعته خاصة سوی ثیابه فی غیر الجمعة، و ربما لبس الإزار الواحد لیس علیه غیره، و یعقد طرفیه بین کتفیه، و ربما أم به الناس علی الجنائز، و ربما صلی فی بیته فی الإزار الواحد- ملتحفا به محالفا بین طرفیه- و یکون ذلک الأزر الذی جامع فیه یومئذ، و کان ربما صلی باللیل فی الإزار- و یرتدی ببعض الثوب مما یلی هدبه، و یلقی البقیة علی بعض نسائه فیصلی کذلک.
و لقد کان له کساء أسود فوهبه فقالت له أم سلمة، بأبی أنت و أمی ما فعل ذلک الکساء الأسود؟ فقال: کسوته. فقالت: ما رأیت شیئا قط کان أحسن من بیاضک علی سواده- و قال أنس: و ربما رأیته یصلی بنا الظهر فی شمله عاقدا بین طرفیها، و کان یتختم، و ربما خرج و فی خاتمه الخیط المربوط یتذکر بها الشی‌ء، و کان یختم به علی الکتب و یقول: الخاتم علی الکتاب خیر من التهمة.
و کان یلبس القلانس تحت العمائم و بغیر عمامة، و ربما نزع قلنسوته من رأسه فجعلها سترة بین یدیه ثم یصلی إلیها، و ربما لم تکن العمامة فیشد العصابة علی رأسه و علی جبهته، و کانت له عمامة تسمی السحاب- فوهبها من علی فربما طلع علی فیها فیقول (ص): أتاکم علی فی السحاب.
و کان إذا لبس ثوبا لبسه من قبل میامنه- و یقول: الحمد لله الذی کسانی ما أواری به عورتی و أتجمل به فی الناس، و إذا نزع ثوبه أخرجه من میاسره، و کان إذا لبس جدیدا أعطی خلق ثیابه مسکینا- ثم یقول: ما من مسلم یکسو مسلما من سمل ثیابه،
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لا یکسوه إلا لله إلا کان فی ضمان الله- و حرزه و خیره ما واراه حیا و میتا.
و کان له فراش من أدم حشوه لیف- طوله ذراعان أو نحوه و عرضه ذراع و شبر أو نحوه، و کانت له عباءة تفرش له حیثما تنقل تثنی طاقین تحته، و کان ینام علی الحصیر لیس تحته شی‌ء غیره.
و کان من خلقه تسمیة دوابه و سلاحه و متاعه؛ و کان اسم رایته العقاب، و سیفه الذی یشهد به الحروب ذا الفقار، و کان له سیف یقال له: المخذم، و آخر یقال له: الرسوب، و آخر یقال له القضیب، و کانت قبضة سیفه محلاة بالفضة، و کان یلبس المنطقة من الأدم فیها ثلاث حلق من فضة، و کان اسم قوسه الکتوم و جعبته الکافور، و کان اسم ناقته العضباء، و اسم بغلته الدلدل، و کان اسم حماره یعفور، و اسم شاته التی یشرب لبنها عینة.
و کان له مطهرة من فخار یتوضأ فیها و یشرب منها- فیرسل الناس أولادهم الصغار الذین قد عقلوا- فیدخلون علی رسول الله ص فلا یدفعون عنه، فإذا وجدوا فی المطهرة ماء شربوا منه- و مسحوا علی وجوههم و أجسادهم- یبتغون بذلک البرکة.
74- و فی الجعفریات، عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) قال: کان رسول الله ص یلبس من القلانس المضربة- إلی أن قال- و کان له درع یقال له ذات الفضول- و کانت له ثلاث حلقات من فضة، بین یدیها واحدة و اثنتان من خلفها
، الخبر.
75- و فی العوالی،: روی": أنه کان له (ص) عمامة سوداء یتعمم بها و یصلی فیها.
أقول: و
روی أن عمامته (ص) کانت ثلاث أکوار أو خمسا.
76- و فی الخصال، بإسناده عن علی فی الحدیث الأربعمائة قال: البسوا الثیاب القطن فإنها لباس رسول الله ص- و لم یکن یلبس الشعر و الصوف إلا من علة:.
أقول: و رواه الصدوق أیضا مرسلا، و رواه الصفوانی فی کتاب التعریف 
، و یتبین بهذا معنی ما مر من لبسه (ص) الصوف و أنه لا منافاة.
77- و فی الفقیه، بإسناده عن إسماعیل بن مسلم عن الصادق عن أبیه (ع) قال: کانت لرسول الله ص عنزة فی أسفلها عکاز- یتوکأ علیها و یخرجها فی العیدین یصلی إلیها:.
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أقول: و رواه فی الجعفریات،.
78- و فی الکافی، بإسناده عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: کان خاتم رسول الله ص من ورق.
79- و فیه، بإسناده عن أبی خدیجة قال": قال: الفص مدور، و قال: هکذا کان خاتم رسول الله ص.
80- و فی الخصال، بإسناده عن عبد الرحیم بن أبی البلاد عن أبی عبد الله (ع) قال: کان لرسول الله ص خاتمان: أحدهما علیه مکتوب لا إله إلا الله محمد رسول الله-، و الآخر: صدق الله.
81- و فیه، بإسناده عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الثانی (ع) فی حدیث: أن النبی ص و أمیر المؤمنین و الحسن و الحسین- و الأئمة (ع) کانوا یتختمون فی الیمین.
82- و فی المکارم، عن الصادق عن علی (ع) قال: لبس الأنبیاء القمیص قبل السراویل:.
أقول: و رواه فی الجعفریات،
و فی المعانی السابقة أخبار أخر کثیرة.
83- و من آدابه (ص) فی مسکنه و ما یتعلق به ما
فی کتاب التحصین، لابن فهد قال": توفی رسول الله ص و ما وضع لبنة علی لبنة.
84- و فی لب اللباب، قال: قال (ع): المساجد مجالس الأنبیاء.
85- و فی الکافی، بإسناده عن السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال: کان النبی ص إذا خرج فی الصیف من البیت خرج یوم الخمیس، و إذا أراد أن یدخل فی الشتاء من البرد دخل یوم الجمعة:.
أقول: و رواه أیضا فی الخصال مرسلا.
86- و عن کتاب العدد القویة، للشیخ علی بن الحسن بن المطهر أخ العلامة رحمهما
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الله عن خدیجة رضی الله عنها قالت": کان النبی ص إذا دخل المنزل دعا بالإناء فتطهر للصلاة- ثم یقوم فیصلی رکعتین یوجز فیهما ثم یأوی إلی فراشه.
87- و فی الکافی، بإسناده عن عباد بن صهیب قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: ما بیت رسول الله ص عدوا قط.
88- و فی المکارم،: کان فراش رسول الله ص عباءة، و کانت مرفقته من أدم حشوها لیف- فثنیت ذات لیلة فلما أصبح قال: لقد منعتنی اللیلة الفراش الصلاة- فأمر أن یجعل له بطاق واحد، و کان له فراش من أدم حشوه لیف، و کانت له عباءة تفرش له حیثما انتقل، و تثنی ثنتین.
89- و فیه،: عن أبی جعفر (ع) قال: ما استیقظ رسول الله ص من نوم قط إلا خر لله ساجدا.
90-: و من آدابه (ص) فی المناکح و الأولاد- ما فی رسالة المحکم و المتشابه، للمرتضی- بإسناده إلی تفسیر النعمانی عن علی (ع) قال: إن جماعة من الصحابة کانوا- قد حرموا علی أنفسهم النساء- و الإفطار بالنهار و النوم باللیل- فأخبرت أم سلمة رسول الله ص فخرج إلی أصحابه- فقال: أ ترغبون عن النساء؟ فإنی آتی النساء و آکل بالنهار و أنام باللیل- فمن رغب عن سنتی فلیس منی 
، الخبر.
أقول: و هذا المعنی مروی فی کتب الفریقین بطرق کثیرة.
91- و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: من أخلاق الأنبیاء حب النساء.
92- و فیه، بإسناده عن بکار بن کردم و غیر واحد عن أبی عبد الله (ع) قال:
قال رسول الله ص: جعل قرة عینی فی الصلاة و لذتی فی النساء.
أقول: و یقرب منه ما روی بطرق أخری.
93- و فی الفقیه،: و کان رسول الله ص إذا أراد أن یتزوج بامرأة- بعث إلیها من ینظر إلیها
، الخبر.
94- و فی تفسیر العیاشی،: عن الحسین بن بنت إلیاس قال: سمعت أبا الحسن 
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الرضا (ع) یقول: إن الله جعل اللیل سکنا، و جعل النساء سکنا، و من السنة التزویج باللیل و إطعام الطعام.
95- و فی الخصال، بإسناده عن علی (ع) فی حدیث الأربعمائة قال: عقوا عن أولادکم یوم السابع، و تصدقوا بوزن شعورهم فضة علی مسلم، و کذلک فعل رسول الله ص بالحسن و الحسین و سائر أولاده.
96-: و من آدابه (ص) فی الأطعمة و الأشربة- و ما یتعلق بالمائدة ما فی الکافی، بإسناده عن هشام بن سالم و غیره- عن أبی عبد الله (ع) قال: ما کان شی‌ء أحب إلی رسول الله ص- من أن یظل جائعا خائفا فی الله.
97- و فی الإحتجاج، بإسناده عن موسی بن جعفر عن آبائه عن الحسین بن علی (ع) فی حدیث طویل: فی أسئلة الیهودی الشامی عن أمیر المؤمنین (ع)- إلی أن قال- قال له الیهودی: فإن عیسی یزعمون أنه کان زاهدا!، قال له علی (ع):
کان کذلک، و محمد ص أزهد الأنبیاء- کان له ثلاث عشرة نسوة سوی من یطیف به من الإماء- ما رفعت له مائدة قط و علیها طعام، و ما أکل خبز بر قط، و لا شبع من خبز شعیر قط ثلاث لیال متوالیات.
98- و فی أمالی الصدوق، عن العیص بن القاسم قال: قلت للصادق (ع):
حدیث یروی عن أبیک: أنه قال: ما شبع رسول الله ص من خبز بر قط- أ هو صحیح؟ فقال: لا- ما أکل رسول الله ص خبز بر قط و لا شبع من خبز شعیر قط.
99- و فی الدعوات، للقطب قال: و روی ما أکل رسول الله ص متکئا إلا مرة- ثم جلس فقال: اللهم إنی عبدک و رسولک.
أقول: و روی هذا المعنی الکلینی و الشیخ بطرق کثیرة و الصدوق و البرقی و الحسین بن سعید فی کتاب الزهد.
100- و فی الکافی، بإسناده عن زید الشحام عن أبی عبد الله (ع) قال: ما أکل رسول الله ص متکئا منذ بعثه الله- حتی قبض کان یأکل أکلة العبد، و یجلس جلسة العبد. قلت: و لم؟ قال تواضعا لله عز و جل.
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101- و فیه، بإسناده عن أبی خدیجة قال: سأل بشیر الدهان عن أبی عبد الله (ع) و أنا حاضر- فقال: هل کان یأکل رسول الله ص- متکئا علی یمینه و علی یساره؟
فقال: ما کان رسول الله ص یأکل- متکئا علی یمینه و لا علی یساره، و لکن یجلس جلسة العبد، قلت: و لم ذاک؟ قال: تواضعا لله عز و جل.
102- و فیه، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: کان رسول الله ص یأکل أکل العبد، و یجلس جلسة العبد، و کان یأکل علی الحضیض و ینام علی الحضیض.
103- و فی الإحیاء،": کان (ص) إذا جلس یأکل جمع بین رکبتیه و بین قدمیه- کما یجلس المصلی- إلا أن الرکبة فوق الرکبة و القدم فوق القدم، و یقول إنما أنا عبد آکل کما یأکل العبد- و أجلس کما یجلس العبد.
104- و فی کتاب التعریف، للصفوانی عن علی (ع): کان رسول الله ص إذا قعد علی المائدة قعد قعدة العبد، و کان یتکئ عن «1» فخذه الأیسر.
105- و فی المکارم،: عن ابن عباس قال": کان النبی ص یجلس علی الأرض، و یعتقل الشاة، و یجیب دعوة المملوک.
106- و فی المحاسن، بإسناده عن حماد بن عثمان عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص یلعق أصابعه إذا أکل.
107- و فی الإحتجاج، نقلا من کتاب موالید الصادقین قال: کان النبی ص یأکل کل الأصناف من الطعام، و کان یأکل ما أحل الله له مع أهله و خدمه إذا أکلوا- و مع من یدعوه من المسلمین علی الأکل، و علی ما أکلوا علیه- و ما أکلوا إلا أن ینزل بهم ضیف فیأکل مع ضیفه- إلی أن قال- و کان أحب الطعام إلیه ما کان علی ضفف.
أقول: قوله: «و علی ما أکلوا علیه» یرید أمثال المائدة و الصحفة، و قوله:
«و ما أکلوا» ما موصولة أو توقیتیة، و قوله: «إلا أن ینزل، إلخ» استثناء من قوله:
«مع أهله و خدمه» و «الضفف» کثرة العیال و نحوها، و الضفة بالفتح الجماعة.
______________________________
(1) کذا
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108- و فی الکافی، بإسناده عن ابن القداح عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص إذا أکل مع القوم طعاما- کان أول من یضع یده و آخر من یرفعها لیأکل القوم.
109- و فی الکافی، بإسناده إلی محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): عشاء النبیین بعد العتمة- فلا تدعوا العشاء فإن ترک العشاء خراب البدن.
110- و فی الکافی، بإسناده عن عنبسة بن نجاد عن أبی عبد الله (ع) قال: ما قدم إلی رسول الله ص طعام فیه تمر إلا بدأ بالتمر.
111- و فی الکافی، و صحیفة الرضا، بإسناده عن آبائه (ع) قال: کان رسول الله ص إذا أکل التمر- یطرح النوی علی ظهر کفه ثم یقذف به.
112- و فی الإقبال، نقلا من الجزء الثانی من تاریخ النیسابوری، فی ترجمة الحسن بن بشر بإسناده قال": کان رسول الله ص یحمد الله بین کل لقمتین.
113- و فی الکافی، بإسناده عن وهب بن عبد ربه قال: رأیت أبا عبد الله (ع) یتخلل فنظرت إلیه- فقال: إن رسول الله ص کان یتخلل، و هو یطیب الفم.
114- و فی المکارم، عن النبی ص: أنه کان إذا شرب بدأ فسمی- إلی أن قال: و یمص الماء مصا و لا یعبه عبا، و یقول: إن الکباد من العب.
115- و فی الجعفریات، عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) قال: تفقدت النبی ص غیر مرة، و هو إذا شرب تنفس ثلاثا- مع کل واحدة منها تسمیة إذا شرب- و تحمید إذا انقطع فسألته عن ذلک- فقال: یا علی شکرا لله تعالی بالحمد و تسمیة من الداء.
116- و فی المکارم،": کان (ص) لا یتنفس فی الإناء إذا شرب- فإن أراد أن یتنفس أبعد الإناء عن فیه حتی یتنفس.
117- و فی الإحیاء،": و کان (ص) إذا أکل اللحم لم یطأطئ رأسه إلیه- و یرفعه إلی فیه رفعا- ثم ینهشه انتهاشا ثم قال: و کان إذا أکل اللحم خاصة غسل یدیه غسلا جیدا- ثم مسح بفضل الماء علی وجهه.
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118- و فی المکارم، عن النبی ص: أنه کان یأکل الأصناف من الطعام.
أقول: ثم ذکر الطبرسی أصنافا من الطعام کان (ص) یأکلها کالخبز و اللحم علی أقسامه و البطیخ و الخربز و السکر و العنب و الرمان و التمر و اللبن و الهریسة و السمن و الخل و الهندباء و الباذروج و الکرنب. و روی: أنه کان یحب التمر. و روی أنه کان یعجبه العسل. و روی أنه کان أحب الثمرات إلیه الرمان.
119- و فی أمالی الطوسی، بإسناده عن أبی أسامة عن أبی عبد الله (ع) قال: کان طعام رسول الله ص الشعیر إذا وجده، و حلواه التمر، و وقوده السعف.
120- و فی المکارم، عن النبی ص: أنه کان لا یأکل الحار حتی یبرد و یقول:
إن الله لم یطعمنا نارا إن الطعام الحار غیر ذی برکة.
و کان إذا أکل سمی، و یأکل بثلاث أصابع، و مما یلیه و لا یتناول من بین یدی غیره، و یؤتی بالطعام فیشرع قبل القوم ثم یشرعون، و کان یأکل بأصابعه الثلاث.
الإبهام و التی تلیها و الوسطی و ربما استعان بالرابعة، و کان یأکل بکفه کلها، و لم یأکل بإصبعین، و یقول: إن الأکل بإصبعین هو أکل الشیطان، و لقد جاء أصحابه یوما بفالوذج فأکل معهم و قال: مم هذا؟ فقالوا: نجعل السمن و العسل فیأتی کما تری- فقال:
إن هذا طعام طیب.
و کان یأکل خبز الشعیر غیر منخول (و ما أکل خبز بر قط، و لا شبع من خبز شعیر قط، و لا أکل علی خوان حتی مات، و کان یأکل البطیخ و العنب- و یأکل الرطب و یطعم الشاة النوی، و کان لا یأکل الثوم و لا البصل و لا الکراث- و لا العسل الذی فیه المغافیر، و المغافیر ما یبقی من الشجر فی بطون النحل- فیلقیه فی العسل فیبقی له ریح فی الفم.
و ما ذم طعاما قط. کان إذا أعجبه أکله، و إذا کرهه ترکه و لا یحرمه علی غیره، و کان یلحس القصعة و یقول: آخر الصحفة أعظم الطعام برکة، و کان إذا فرغ لعق أصابعه الثلاث التی أکل بها واحدة واحدة، و کان یغسل یده من الطعام حتی ینقیها، و کان لا یأکل وحده.
أقول: قوله: «الإبهام و التی تلیها و الوسطی» من جمیل أدب الراوی حیث لم 
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یقل: الإبهام و السبابة «إلخ» صونا له (ص) عن إطلاق السبابة علی إصبعه الشریفة لما فی اللفظ من الإیهام.
و الذی رواه من أکله (ص) الفالوذج یخالف ما فی المحاسن مسندا عن یعقوب بن شعیب عن أبی عبد الله (ع) قال: بینا أمیر المؤمنین (ع) فی الرحبة فی نفر من أصحابه إذ أهدی إلیه خوان فالوذج فقال لأصحابه: مدوا أیدیکم فمدوا أیدیهم و مد یده ثم قبضها و قال: إنی ذکرت أن رسول الله ص لم یأکله فکرهت أکله.
121- و فی المکارم، قال: و کان (ص) یشرب فی أقداح القواریر- التی یؤتی بها من الشام، و یشرب فی الأقداح- التی تتخذ من الخشب و الجلود و الخزف:.
أقول: و روی قریبا من صدره فی الکافی، و المحاسن، و فیه: و یعجبه أن یشرب فی القدح الشامی و کان یقول: هی أنظف آنیتکم.
122- و فی المکارم، عن النبی: أنه کان یشرب بکفه یصب الماء فیها، و یقول:
لیس إناء أطیب من الید.
123- و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: کان رسول الله ص یذبح یوم الأضحی کبشین- أحدهما عن نفسه و الآخر عمن لم یجد من أمته.
124- و من آدابه (ص) فی الخلوة ما
فی شرح النفلیة، للشهید الثانی عن النبی ص: أنه لم یر علی بول و لا غائط.
125 و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) قال: إن رسول الله ص إذا أراد أن یتخنع غطی رأسه ثم دفنه، و إذا أراد یبزق فعل مثل ذلک، و کان إذا أراد الکنیف غطی رأسه.
أقول: و اتخاذ الکنیف فی العرب مما حدث بعد الإسلام، و کانوا قبل ذلک یخرجون إلی البر علی ما یستفاد من بعض الروایات.
126- و فی الکافی، بإسناده عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الثانی (ع) قال: قلت له: إنا روینا الحدیث- أن رسول الله ص کان یستنجی و خاتمه فی إصبعه، و کذلک کان یفعل أمیر المؤمنین (ع)، و کان نقش خاتم رسول الله ص: محمد رسول الله؟
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قال: صدقوا، قلت: فینبغی لنا أن نفعل، قال: إن أولئک کانوا یتختمون فی الید الیمنی- و إنکم أنتم تتختمون فی الیسری 
، الحدیث.
أقول و روی قریب منه فی الجعفریات، و فی المکارم، نقلا عن کتاب اللباس، للعیاشی عن الصادق (ع).
و من آدابه (ص) عند المصائب و البلایا و فی الأموات و ما یتعلق بها ما فی المکارم،": کان رسول الله ص إذا رأی من جسمه بثرة أعاذ بالله- و استکان له و جار إلیه- فیقال له: یا رسول الله ما هو ببأس، فیقول: إن الله إذا أراد أن یعظم صغیرا عظم، و إذا أراد أن یصغر عظیما صغر.
128- و فی الکافی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: السنة أن یحمل السریر من جوانبه الأربع، و ما کان بعد ذلک من حمل فهو تطوع.
129- و فی قرب الإسناد، عن الحسین بن طریف عن الحسین بن علوان عن جعفر عن أبیه: أن الحسن بن علی (ع) کان جالسا و معه أصحاب له- فمر بجنازة فقام بعض القوم و لم یقم الحسن (ع)- فلما مضوا بها قال بعضهم: أ لا قمت عافاک الله- فقد کان رسول الله ص یقوم للجنازة إذا مروا بها؟ فقال الحسن (ع): إنما قام رسول الله ص مرة واحدة، و ذلک أنه مر بجنازة یهودی و قد کان المکان ضیقا- فقام رسول الله ص و کره أن یعلوا رأسه.
130- و فی دعوات القطب، قال": کان النبی ص إذا أتبع جنازة غلبته کآبة، و أکثر حدیث النفس، و أقل الکلام.
131- و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع): أن رسول الله ص کان یحثو ثلاث حثیات- من تراب علی القبر.
132- و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: کان رسول الله ص- یصنع بمن مات من بنی هاشم خاصة شیئا- لا یصنعه بأحد من المسلمین: کان إذا صلی بالهاشمی و نضح قبره بالماء- وضع رسول الله ص کفه علی القبر حتی تری أصابعه فی الطین، فکان الغریب یقدم أو المسافر من أهل المدینة- فیری القبر الجدید علة أثر کف رسول الله ص- فیقول: من مات من آل محمد؟
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌6، ص: 329
133- و فی مسکن الفؤاد، للشهید الثانی عن علی (ع): أن رسول الله ص إذا عزی قال: آجرکم الله و رحمکم، و إذا هنأ قال: بارک الله لکم و بارک الله علیکم.
134- و من آدابه (ص) فی الوضوء و الغسل ما فی آیات الأحکام، للقطب عن سلیمان بن بریدة عن أبیه": أن النبی ص کان یتوضأ لکل صلاة- فلما کان عام الفتح صلی الصلوات بوضوء واحد- فقال عمر: یا رسول الله صنعت شیئا ما کنت صنعته، فقال: عمدا فعلته.
135- و فی الکافی، بإسناده عن زرارة قال: قال أبو جعفر ( (ع)): أ لا أحکی لکم وضوء رسول الله ص؟ فقلنا: بلی؛ فدعا بقعب فیه شی‌ء من ماء فوضعه بین یدیه، ثم حسر عن ذراعیه، ثم غمس فیه کفه الیمنی- ثم قال: هکذا إذا کانت الکف طاهرة- ثم غرف ملأها ماء فوضعها علی جبینه، ثم قال: بسم الله و سدله علی أطراف لحیته- ثم أمر یده علی وجهه و ظاهر جبینه مرة واحدة، ثم غمس یده الیسری فغرف بها ملأها- ثم وضعه علی مرفقه الیمنی- فأمر کفه علی ساعده- حتی جری الماء علی أطراف أصابعه- ثم غرف بیمینه ملأها فوضعه علی مرفقه الیسری- فأمر کفه علی ساعده- حتی جری الماء علی أطراف أصابعه، و مسح مقدم رأسه و ظاهر قدمیه- ببلة یساره و بقیة بلة یمناه.
قال: و قال أبو جعفر (ع): إن الله وتر یحب الوتر فقد یجزیک من الوضوء ثلاث غرفات: واحدة للوجه و اثنتان للذراعین، و تمسح ببلة یمناک ناصیتک، و ما بقی من بلة یمینک ظهر قدمک الیمنی، و تمسح ببلة یسارک ظهر قدمک الیسری.
قال زرارة: قال أبو جعفر (ع)- سأل رجل أمیر المؤمنین (ع) عن وضوء رسول الله ص- فحکی له مثل ذلک.
أقول: و هذا المعنی مروی عن زرارة و بکیر و غیرهما بطرق متعددة رواها الکلینی و الصدوق و الشیخ و العیاشی و المفید و الکراجکی و غیرهم، و أخبار أئمة أهل البیت (ع) فی ذلک مستفیضة تقرب من التواتر.
136- و فی الأمالی، لمفید الدین الطوسی بإسناده عن أبی هریرة": أن النبی ص کان إذا توضأ بدأ بمیامنه.
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137- و فی التهذیب، بإسناده عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن الوضوء- فقال: کان رسول الله ص یتوضأ بمد من ماء و یغتسل بصاع:.
أقول: و روی مثله عن أبی جعفر (ع) بطریق آخر.
138- و فی العیون، بإسناده عن الرضا عن آبائه (ع) فی حدیث طویل:
قال رسول الله ص: إنا أهل بیت لا تحل لنا الصدقة، و أمرنا بإسباغ الطهور، و لا ننزی حمارا علی عتیقة.
139- و فی التهذیب، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: المضمضة و الاستنشاق مما سن رسول الله ص.
140- و فیه، بإسناده عن معاویة بن عمار قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: کان رسول الله یغتسل بصاع، و إذا کان معه بعض نسائه یغتسل بصاع و مد.
أقول: و روی هذا المعنی الکلینی فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عنه: و فیه: یغتسلان جمیعا من إناء واحد
، و کذلک الشیخ بطریق آخر.
141- و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد، عن أبیه (ع) قال: سأل الحسن بن محمد، جابر بن عبد الله- عن غسل رسول الله ص- فقال جابر: کان رسول الله ص یغرف علی رأسه ثلاث مرات- فقال الحسن بن محمد: إن شعری کثیر کما تری- فقال جابر: یا حر لا تقل ذلک- فشعر رسول الله ص کان أکثر و أطیب.
142- و فی الهدایة، للصدوق: قال الصادق (ع): غسل الجمعة سنة واجبة- علی الرجال و النساء فی السفر و الحضر- إلی أن قال- و قال الصادق (ع): غسل یوم الجمعة طهور و کفارة- لما بینهما من الذنوب من الجمعة إلی الجمعة، قال: و العلة فی غسل الجمعة- أن الأنصار کانت تعمل لنواضحها و أموالها- فإذا کان یوم الجمعة حضروا المسجد- فیتأذی الناس بأریاح آباطهم- فأمر الله النبی ص بالغسل فجرت به السنة.
أقول: و قد روی من سننه (ص) فی الغسل غسل یوم الفطر و الغسل فی جمیع الأعیاد و أغسال أخر کثیرة ربما یأتی بعضها فیما سیأتی إن شاء الله تعالی.
143- و من آدابه و سننه (ص) فی الصلاة و ما یلحق بها ما فی الکافی، بإسناده عن الفضیل بن یسار و عبد الملک و بکیر قالوا: سمعنا أبا عبد الله (ع) یقول: کان 
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رسول الله ص یصلی من التطوع مثلی الفریضة، و یصوم من التطوع مثلی الفریضة:.
أقول: و رواه الشیخ أیضا.
144- و فیه، بإسناده عن حنان قال: سأل عمرو بن حریث أبا عبد الله (ع) و أنا جالس- فقال: جعلت فداک أخبرنی عن صلاة رسول الله ص- فقال: کان النبی ص یصلی ثمان رکعات الزوال، و أربعا الأولی، و ثمانی بعدها، و أربعا العصر، و ثلاثا المغرب، و أربعا بعد المغرب، و العشاء الآخرة أربعا، و ثمانی صلاة اللیل، و ثلاثا الوتر، و رکعتی الفجر، و صلاة الغداة رکعتین.
قلت: جعلت فداک- إن کنت أقوی علی أکثر من هذا- یعذبنی الله علی کثرة الصلاة؟
فقال: لا و لکن یعذبک علی ترک السنة.
أقول: و یظهر من الروایة أن الرکعتین عن جلوس العشاء أعنی العتمة لیستا من الخمسین بل یتم بهما- محسوبتین بواحدة عن قیام- العدد إحدی و خمسین بل إنما شرعت العتمة بدلا من الوتر لو نزل الموت قبل القیام إلی الوتر
فقد روی الکلینی رحمه الله فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: من کان یؤمن بالله و الیوم الآخر فلا یبیتن إلا بوتر- قلت: تعنی الرکعتین بعد العشاء الآخرة؟ قال: نعم إنهما برکعة فمن صلاهما- ثم حدث به حدث مات علی وتر- فإن لم یحدث به حدث الموت یصلی الوتر فی آخر اللیل.
فقلت: هل صلی رسول الله ص هاتین الرکعتین؟ قال: لا. قلت: و لم؟
قال: لأن رسول الله ص کان یأتیه الوحی، و کان یعلم أنه هل یموت فی تلک اللیلة أم لا؟ و غیره لا یعلم فمن أجل ذلک لم یصلهما و أمر بهما
، الخبر.
و یمکن أن یکون المراد بقوله فی الحدیث: «لم یصلهما» أنه لم یداوم علیهما بل ربما صلی و ربما ترک کما یستفاد من بعض آخر من الأحادیث، فلا یعارض ما ورد من أنه کان یصلیهما.
145- و فی التهذیب، بإسناده عن زرارة قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: کان رسول الله ص لا یصلی من النهار شیئا- حتی تزول الشمس- فإذا زالت قدر نصف إصبع صلی ثمانی رکعات- فإذا فاء الفی‌ء ذراعا صلی الظهر، ثم صلی بعد الظهر رکعتین،
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و یصلی قبل وقت العصر رکعتین، فإذا فاء الفی‌ء ذراعین صلی العصر، و صلی المغرب (حین) تغیب الشمس، فإذا غاب الشفق دخل وقت العشاء، و آخر وقت المغرب إیاب الشفق- فإذا آب الشفق دخل وقت العشاء- و آخر وقت العشاء ثلث اللیل.
و کان لا یصلی بعد العشاء حتی ینتصف اللیل- ثم یصلی ثلاث عشرة رکعة منها الوتر و منها رکعتا الفجر قبل الغداة، فإذا طلع الفجر و أضاء صلی الغداة.
أقول: و لم یستوعب تمام نافلة العصر فی الروایة، و هی معلومة من روایات أخر.
146- و فیه، بإسناده عن معاویة بن وهب قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: و ذکر صلاة النبی ص قال: کان (ص) یؤتی بطهور فیخمر عند رأسه- و یوضع سواکه تحت فراشه، ثم ینام ما شاء الله فإذا استیقظ جلس- ثم قلب بصره فی السماء، ثم تلا الآیات من آل عمران: «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» الآیات، ثم یستن و یتطهر، ثم یقوم إلی المسجد- فیرکع أربع رکعات علی قدر قراءته رکوعه، و سجوده علی قدر رکوعه، یرکع حتی یقال: متی یرفع رأسه؟ و یسجد حتی یقال: متی یرفع رأسه.
ثم یعود إلی فراشه فینام ما شاء الله، ثم یستیقظ فیجلس- فیتلو الآیات و یقلب بصره إلی السماء، ثم یستن و یتطهر و یقوم إلی المسجد- فیصلی الأربع رکعات کما رکع قبل ذلک.
ثم یعود إلی فراشه فینام ما شاء الله- ثم یستیقظ و یجلس و یتلو الآیات من آل عمران- و یقلب بصره فی السماء، ثم یستن و یتطهر و یقوم إلی المسجد- فیوتر و یصلی الرکعتین- ثم یخرج إلی الصلاة.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا فی الکافی، بطریقین.
147- و روی: أنه (ص) کان یوجز فی نافلة الصبح یصلیهما عند أول الفجر- ثم یخرج إلی الصلاة.
148- و فی المحاسن، بإسناده عن عمر بن یزید عن أبی عبد الله (ع): أنه قال: من قال فی وتره إذا أوتر: أستغفر الله ربی و أتوب إلیه سبعین مرة، و واظب علی ذلک حتی قضی سنة- کتبه الله عنده من المستغفرین بالأسحار.
و کان رسول الله ص یستغفر الله فی الوتر سبعین مرة، و یقول: هذا مقام العائذ
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بک من النار سبعا
، الخبر.
149- و فی الفقیه،: کان النبی ص یقول فی قنوت الوتر: اللهم اهدنی فیمن هدیت، و عافنی فیمن عافیت، و تولنی فیمن تولیت، و بارک لی فیما أعطیت، و قنی شر ما قضیت، إنک تقضی و لا یقضی علیک، سبحانک رب البیت، أستغفرک و أتوب إلیک و أومن بک و أتوکل علیک، و لا حول و لا قوة إلا بک یا رحیم.
150- و فی التهذیب، بإسناده عن أبی خدیجة عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص- إذا جاء شهر رمضان زاد فی الصلاة و أنا أزید فزیدوا.
أقول: یعنی (ع) بالزیادة الألف رکعة- التراویح- نوافل شهر رمضان التی کان یصلیها رسول الله ص غیر الخمسین نوافل الیوم و اللیلة، و قد وردت فی کیفیتها و تقسمها علی لیالی شهر رمضان أخبار کثیرة،
و ورد من طرق أئمة أهل البیت (ع): أن النبی ص کان یصلیها بغیر جماعة، و ینهی عن إتیانها بالجماعة، و یقول:
لا جماعة فی نافلة.
و للنبی ص صلوات خاصة أخری منقولة عنه فی کتب الأدعیة ترکنا ذکرها لخروجها عن غرضنا فی هذا المقام، و کذلک له (ص) سنن فی الصلوات و الأدعیة و الأوراد من أراد الوقوف علیها فلیراجع مظان ذکرها.
151- و فی الکافی، بإسناده عن یزید بن خلیفة قال: قلت لأبی عبد الله (ع):
إن عمر بن حنظلة أتانا عنک بوقت قال: إذن لا یکذب علینا- إلی أن قال- قلت:
و قال: إن وقت المغرب إذا غاب القرص- إلا أن رسول الله ص کان إذا جد به السیر أخر المغرب- و یجمع بینها و بین العشاء، فقال: صدق.
152- و فی التهذیب، بإسناده عن طلحة بن زید عن جعفر عن أبیه (ع): أن النبی ص کان فی اللیلة الممطرة یوجز فی المغرب- و یعجل فی العشاء یصلیهما جمیعا، و یقول: من لا یرحم لا یرحم.
153- و فیه، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن حماد عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص إذا کان فی سفر أو عجلت به الحاجة- یجمع بین الظهر و العصر و بین المغرب و العشاء الآخرة
، الخبر.
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أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة رواها الکلینی و الشیخ و ابنه و الشهید الأول رحمهم الله.
154- و فی الفقیه، بإسناده عن معاویة بن وهب عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: کان المؤذن یأتی النبی ص فی الحر فی صلاة الظهر- فیقول له رسول الله ص: أبرد أبرد.
أقول: قال الصدوق: یعنی عجل عجل أخذ ذلک من البرید، و الظاهر أن المراد به التأخیر لیزول شدة الحر کما یدل علیه ما
فی کتاب العلاء، عن محمد بن مسلم قال: مر بی أبو جعفر (ع) بمسجد رسول الله ص- و أنا أصلی فلقینی بعد فقال: إیاک أن تصلی الفریضة فی تلک الساعة، أ تؤدیها فی شدة الحر؟ قلت: إنی کنت أتنفل.
155- و فی الإحیاء، قال": و کان (ص) لا یجالس إلیه أحد- و هو یصلی إلا خفف صلاته و أقبل علیه فقال، أ لک حاجة؟ فإذا فرغ من حاجاته عاد إلی صلاته.
156- و فی کتاب زهد النبی، لجعفر بن أحمد القمی قال": کان النبی ص إذا قام إلی الصلاة تربد وجهه خوفا من الله، و کان لصدره أو لجوفه أزیز کأزیز الوجل.
أقول: و روی هذا المعنی ابن الفهد و غیره أیضا.
157- و فیه، قال: و فی روایة أخری: أن النبی ص کان إذا قام إلی الصلاة کأنه ثوب ملقی.
158- و فی البحار، قال": قالت عائشة: کان رسول الله ص یحدثنا و نحدثه- فإذا حضرت الصلاة فکأنه لم یعرفنا و لم نعرفه.
159- و فی المجالس، لمفید الدین الطوسی بإسناده إلی علی (ع): فی کتابه إلی محمد بن أبی بکر حین ولاه مصر- إلی أن قال- ثم انظر رکوعک و سجودک- فإن رسول الله ص کان أتم الناس صلاة، و أخفهم عملا فیها.
160- و فی الجعفریات، بإسناده عن جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) قال: کان رسول الله ص- إذا تثاءب فی الصلاة ردها بیده الیمنی.
أقول: و روی فی الدعائم مثله 
161- و فی العلل، بإسناده عن هشام بن الحکم عن أبی الحسن موسی (ع) فی 
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حدیث قال: قلت له: لأی علة یقال فی الرکوع: سبحان ربی العظیم و بحمده؟ و یقال فی السجود: سبحان ربی الأعلی و بحمده؟ فقال: یا هشام إن رسول الله ص لما أسری به، و صلی و ذکر ما رأی من عظمة الله ارتعدت فرائصه- و ابترک علی رکبتیه، و أخذ یقول: سبحان ربی العظیم و بحمده، فلما اعتدل من رکوعه- فإنما نظر إلیه فی موضع أعلی من ذلک- خر علی وجهه و هو یقول: سبحان ربی الأعلی و بحمده- فلما قالها سبع مرات سکن ذلک الرعب- فلذلک جرت به السنة.
162- فی تنبیه الخواطر، للشیخ ورام بن أبی فراس عن النعمان قال: کان رسول الله ص یسوی صفوفنا- کأنما یسوی بها القداح حتی رأی أنا قد أغفلنا عنه؛ ثم خرج یوما و قام حتی کاد أن یکبر فرأی رجلا بادئا صدره- فقال: عباد الله لتسوون صفوفکم- أو لیخالفن بین وجوهکم.
163- و فیه، عن ابن مسعود قال: کان رسول الله ص یمسح مناکبنا فی الصلاة- و یقول: استووا و لا تختلفوا فتختلف قلوبکم 
، الخبر.
164- و فی الفقیه، بإسناده عن داود بن الحصین عن أبی العباس عن أبی عبد الله (ع) قال": اعتکف رسول الله ص فی شهر رمضان فی العشر الأول- ثم اعتکف فی الثانیة فی العشر الوسطی، ثم لم یزل یعتکف فی العشر الأواخر.
165- و فیه، قال: قال أبو عبد الله (ع): کانت بدر فی شهر رمضان و لم یعتکف رسول الله ص- فلما أن کان من قابل اعتکف عشرین: عشرا لعامه، و عشرا قضاء لما فاته:.
أقول: و رواه و الذی قبله الکلینی فی الکافی،.
166- و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی، عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص إذا دخل العشر الأواخر (یعنی من شهر رمضان) اعتکف فی المسجد، و ضربت له قبة من شعر، و شمر المیزر، و طوی فراشه- و قال بعضهم: و اعتزل النساء؟
قال: أما اعتزال النساء فلا.
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات کثیرة، و المراد من نفی الاعتزال- کما ذکروه و تدل علیه الروایات- تجویز مخالطتهن و معاشرتهن دون المجامعة.
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167- و من آدابه و سننه (ص) فی الصیام ما فی الفقیه، بإسناده عن محمد بن مروان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: کان رسول الله ص یصوم حتی یقال:
لا یفطر، و یفطر حتی یقال: لا یصوم، ثم صام یوما و أفطر یوما، ثم صام الإثنین و الخمیس، ثم آل من ذلک إلی صیام ثلاثة أیام فی الشهر: الخمیس فی أول الشهر، و أربعاء فی وسط الشهر، و الخمیس فی آخر الشهر، و کان (ص) یقول: ذلک صوم الدهر.
و قد کان أبی (ع) یقول: ما من أحد أبغض إلی الله من رجل یقال له: کان رسول الله یفعل کذا و کذا- فیقول: لا یعذبنی الله علی أن أجتهد فی الصلاة و الصوم- کأنه یری أن رسول الله ص- ترک شیئا من الفضل عجزا منه.
168- و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع): کان رسول الله ص أول ما بعث- یصوم حتی یقال: ما یفطر و یفطر حتی یقال: ما یصوم، ثم ترک ذلک و صام یوما- و أفطر یوما و هو صوم داود، ثم ترک ذلک و صام الثلاثة الأیام الغر، ثم ترک ذلک و فرقها فی کل عشرة یوما: خمیسین بینهما أربعاء فقبض (ص) و هو یعمل ذلک.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة مستفیضة.
169- و فیه، بإسناده عن عنبسة العابد قال": قبض النبی ص علی صیام شعبان و رمضان و ثلاثة أیام من کل شهر.
170- و فی نوادر، أحمد بن محمد بن عیسی عن علی بن نعمان عن زرعة عن سماعة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن صوم شعبان- أ صامه رسول الله ص؟ قال: نعم و لم یصمه کله، قلت: کم أفطر منه؟ قال: أفطر، فأعدتها و أعادها ثلاث مرات لا یزیدنی علی أن أفطر، ثم سألته فی العام القابل عن ذلک- فأجابنی بمثل ذلک 
الخبر.
171- و فی المکارم، عن أنس قال": کانت لرسول الله ص شربة یفطر علیها- و شربة للسحر، و ربما کانت واحدة و ربما کانت لبنا، و ربما کانت الشربة خبزا یماث 
، الخبر.
172- و فی الکافی، بإسناده عن ابن القداح عن أبی عبد الله (ع) قال: کان رسول الله ص- أول ما یفطر علیه فی زمن الرطب الرطب- و فی زمن التمر التمر.
173- و فیه، بإسناده عن السکونی عن جعفر عن أبیه (ع) قال: کان رسول الله ص إذا صام- و لم یجد الحلواء أفطر علی الماء- و فی بعض الروایات: أنه ربما
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أفطر علی الزبیب.
174- و فی المقنعة، روی عن آل محمد (ع) أنهم قالوا: یستحب السحور و لو بشربة من الماء، و روی أن أفضله التمر و السویق- لمکان استعمال رسول الله ص ذلک.
أقول: و هذا فی سننه الجاریة، و کان من مختصاته صوم الوصال و
هو الصوم أکثر من یوم من غیر فصل بالإفطار، و قد نهی (ص) الأمة عن ذلک، و قال: إنکم لا تطیقون ذلک- و إن لی عند ربی ما یطعمنی و یسقین.
175- و فی المکارم، عن النبی ص: أنه کان یأکل الهریسة أکثر ما یأکل و یتسحر بها.
176- و فی الفقیه، قال: و کان رسول الله ص إذا دخل شهر رمضان- أطلق کل أسیر و أعطی کل سائل.
177- و فی الدعائم، عن علی (ع) قال: کان رسول الله ص یطوی فراشه- و یشد میزره فی العشر الأواخر من شهر رمضان، و کان یوقظ أهله لیلة ثلاث و عشرین، و کان یرش وجوه النیام بالماء فی تلک اللیلة، و کانت فاطمة (ع) لا تدع أحدا من أهلها- ینام تلک اللیلة- و تداویهم بقلة الطعام و تتأهب لها من النهار، و تقول: محروم من حرم خیرها.
178- و فی المقنع،": و السنة أن یفطر الرجل فی الأضحی بعد الصلاة- و فی الفطر قبل الصلاة.
179- و من آدابه (ص) فی قراءة القرآن و الدعاء ما فی مجالس الشیخ، بإسناده عن أبی الدنیا عن أمیر المؤمنین (ع) قال: کان رسول الله ص لا یحجزه عن قراءة القرآن إلا الجنابة.
180- و فی مجمع البیان، عن أم سلمة": کان النبی ص یقطع قراءته آیة آیة.
181- و فی تفسیر أبی الفتوح،: کان (ص) لا یرقد حتی یقرأ المسبحات، و یقول: فی هذه السور آیة هی أفضل من ألف آیة. قالوا: و ما المسبحات؟ قال:
سورة الحدید و الحشر- و الصف و الجمعة و التغابن.
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أقول: و روی هذا المعنی فی مجمع البیان، عن العرباض بن ساریة.
182- و فی درر اللئالی، لابن أبی جمهور عن جابر قال": کان النبی ص لا ینام حتی یقرأ تبارک و الم التنزیل.
183- و فی مجمع البیان،: و روی علی بن أبی طالب (ع) قال: کان رسول الله ص یحب هذه السورة: سبح اسم ربک الأعلی، و أول من قال: «سبحان ربی الأعلی» میکائیل.
أقول: و روی أول الحدیث فی البحار عن الدر المنثور، و هنا أخبار أخر فی ما کان یقوله (ص) عند تلاوة القرآن أو عند تلاوة سور أو آیات مخصوصة، من أرادها فعلیه بمظانها.
و له (ص) خطب و بیانات یرغب فیها و یحث علی التمسک بالقرآن و التدبر فیه، و الاهتداء بهدایته، و الاستنارة بنوره، و کان هو (ص) أولی الناس بما یندب إلیه من الکمال و أسبق الناس و أسرعهم إلی کل خیر، و هو القائل- فی الروایة المشهورة-:
شیبتنی «1» سورة هود،
و قد روی «2» عن ابن مسعود قال: أمرنی رسول الله ص أن أتلو علیه شیئا من القرآن- فقرأت علیه من سورة یونس حتی إذا بلغت قوله تعالی: «وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ» الآیة- رأیته و إذا الدمع تدور فی عینیه الکریمتین.
فهذه شذرات «3» من آدابه و سننه (ص) و قد استفاضت الروایات و تکرر النقل فی کثیر منها فی کتب الفریقین، و الکلام الإلهی یؤیدها و لا یدفع شیئا منها، و الله الهادی.



(کلام فی الرق و الاستعباد)





اشارة

قوله تعالی: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ»): «المائدة: 118 کلام منبئ عن معنی الرق و العبودیة، و الآیات المتضمنة لهذا المعنی و إن کانت کثیرة فی القرآن الکریم غیر
______________________________
(1) یشیر صلی الله علیه و آله إلی قوله تعالی فیها: فاستقم کما أمرت.
(2) الروایة منقولة بالمعنی.
(3) استخرجناها من رسالة عملناها سابقا فی سنن النبی صلی الله علیه و آله.
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أن هذه الآیة مشتملة علی التعلیل العقلی الکاشف عن أنه لو کان هناک عبد کان من المسلم عند العقل أن لمولاه أن یتصرف فیه بالعذاب لأنه مولاه المالک له.
و العقل لا یحق الحکم بجواز التعذیب، و تسویغ التصرف الذی یشقه إلا بعد حکمه بإباحة سائر التصرفات غیر الشاقة فللمولی أن یتصرف فی عبده کیف شاء و بما شاء، و إنما استثنی العقل التصرفات التی یستهجنها بما أنها تصرفات شنیعة مستهجنة لا بما أن العبد عبد.
و لازم ذلک أیضا أن علی العبد أن یطیع مولاه فیما کلفه به و أن یتبعه فیما أراد و لیس له أن یستقل بشی‌ء من العمل إن لم یرض به مولاه کما یشیر إلی ذلک بعض الإشارة قوله تعالی: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27 و قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا عَبْداً مَمْلُوکاً لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ وَ مَنْ رَزَقْناهُ مِنَّا رِزْقاً حَسَناً فَهُوَ یُنْفِقُ مِنْهُ سِرًّا وَ جَهْراً هَلْ یَسْتَوُونَ»: النحل: 75.
و استقصاء البحث فی جهات ما یراه القرآن الشریف فی مسألة العبودیة و الرق یتوقف علی فصول:



1- اعتبار العبودیة لله سبحانه:

فی القرآن الکریم آیات کثیرة جدا یعد الناس عبادا لله سبحانه، و تبنی علی ذلک أصل الدعوة الدینیة: الناس عبید و الله مولاهم الحق.
بل ربما تعدی ذلک و أخذ کل من فی السماوات و الأرض موسوما بسمة العبودیة کالحقیقة المسماة بالملک علی کثرتها و الحقیقة الأخری التی یسمیها القرآن الشریف بالجن قال تعالی:
«إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِلَّا آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً»: مریم: 93.
و لا ریب أن اعتبار العبودیة لله سبحانه أمر مأخوذ بالتحلیل و هو تحلیل معنی العبودیة إلی أجزائها الأصلیة ثم الحکم بثبوت حقیقته بعد طرح خصوصیاته الزائدة الطارئة علی أصل المعنی فی أولی العقل من الخلیقة فهناک أفراد من الناس یسمی الواحد منهم عبدا، و لا یسمی به إلا لأن نفسه مملوکة لغیره ملکا یسوغ لذلک الغیر الذی هو مالکه و مولاه أن یتصرف فیه کیف یشاء و بما أراد، و یسلب عن العبد استقلال الإرادة مطلقا.
و التأمل فی هذا المعنی یوجب الحکم بأن الإنسان- و إن شئت وسعت و قلت:
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کل ذی شعور و إرادة- عبد لله سبحانه بحقیقة معنی العبودیة فإن الله سبحانه مالک کل ما یسمی شیئا بحقیقة معنی الملک فلا یملک شی‌ء من نفسه و لا من غیره شیئا من ضر و لا نفع و لا موت و لا حیاة و لا نشور، و لا یستقل أمر فی الوجود بذات و لا وصف و لا فعل اللهم إلا ما ملکه الله ذلک تملیکا لا یبطل بذلک ملکه تعالی، و لا ینتقل به الملک عنه إلی غیره بل هو المالک لما ملکهم، و القادر علی ما علیه أقدرهم، و هو علی کل شی‌ء قدیر، و بکل شی‌ء محیط.
و هذه السلطة الحقیقیة و الملک الواقعی هی المنشأ لوجوب انقیادهم لما یریده منهم بإرادته التشریعیة، و ما یصنع لهم من شرائع الدین و قوانین الشریعة مما یصلح به أمرهم و تحاز به سعادتهم فی الدارین.
و الحاصل أنه تعالی هو المالک لهم ملکا تکوینیا یکونون به عبیده الداخرین لقضائه سواء عرفوه أم جهلوه أطاعوه فی تکالیفه أم عصوه و هو المالک لهم ملکا تشریعیا یوجب له علیهم السمع و الطاعة، و یحکم علیهم بالتقوی و العبادة.
و یتمیز هذا الملک و المولویة بحسب الحکم عن الملک و المولویة الدائر بین الناس- و کذا العبودیة المقابلة له- بأن الله سبحانه لما کان مالکا تکوینا علی الإطلاق لا مالک سواه لم یجز فی مرحلة العبودیة التشریعیة اتخاذ مولی سواه و لا عبادة أحد غیره قال تعالی: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ»: الإسراء: 23 بخلاف الموالی من الناس فإن الملک هناک لمن غلب بسبب من أسباب الغلبة.
و أیضا لما لم یکن فی عبیده تعالی المملوکین شی‌ء غیر مملوک له تعالی و لم ینقسموا فی وجودهم إلی مملوک و غیر مملوک بل کانوا من حیث ذواتهم و أوصافهم و أحوالهم و أعمالهم مملوکین له تکوینا تبع ذلک التشریع فحکم فیهم بدوام العبودیة و استیعابها لجمیع ما یرجع إلیهم بوجه من الوجوه فلا یسعهم أن یعبدوا الله من جهة بعض ما یرجع إلیهم دون بعض مثل أن یعبدوه باللسان دون الید کما لا یسعهم أن یجعلوا بعض عبادتهم لله تعالی و بعضها لغیره و هذا بخلاف المولویة الدائرة بین الناس فلا یسع للمولی عقلا أن یفعل ما یشاء، تأمل فیه.
و هذا هو الذی یدل علی إطلاق أمثال قوله تعالی: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ»: السجدة: 4 و قوله تعالی: «وَ هُوَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی 
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وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ»: القصص: 70، و قوله: «یُسَبِّحُ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»: التغابن: 1.
و کیفما کان فالعبودیة المعتبرة بالنسبة إلیه تعالی معنی تحلیلی مأخوذ من العبودیة التی تعتبره العقلاء من الإنسان فی مجتمعهم فلها أصل فی المجتمع الإنسانی فلننظر ما هو أصله؟.



2- استعباد الإنسان و أسبابه:

کان الاستعباد و الاسترقاق دائرا فی المجتمع الإنسانی شائعة معروفة إلی ما یقرب من سبعین سنة قبل هذا التاریخ، و لعلها توجد معمولة فی بعض القبائل المتطرفة النائیة فی إفریقیا و آسیا حتی الیوم، و کان اتخاذ العبید و الإماء من السنن الدائرة بین الأقوام القدیمة لا یکاد یضبط بدء تاریخی له؛ و کان ذا نظام مخصوص و أحکام و قوانین عامة بین الأمم، و أخری مخصوصة بأمة أمة.
و الأصل فی معناه کون النفس الإنسانیة عند وجود شرائط خاصة سلعة مملوکة کسائر السلع المملوکة من حیوان و نبات و جماد، و إذا کانت النفس مملوکة کانت مسلوبة الاختیار مملوکة الأعمال و الآثار یتصرف فیها کیف أرید.
هذه سنتهم الدائرة بینهم فی الاسترقاق غیر أنه لم یکن متکئا علی إرادة جزافیة أو مطلقا غیر مبنی علی أی شرط فلم یکن یسع لأحدهم أن یتملک کل من أحب، و لا أن یملک کل من شاء و أراد ببیع أو هبة أو غیر ذلک فلم یکن أصل المعنی متکئا علی الجزاف، و إن کان ربما یوجد فی تضاعیف القوانین المتبعة فیه بحسب اختلاف آراء الأقوام و سننهم أمور جزافیة کثیرة.
کانت الاستعباد مبنیا علی نوع من الغلبة و السیطرة کغلبة الحرب التی تنتج للغالب الفاتح أن یفعل بخصمه المغلوب ما یشاء من قتل أو سبی أو غیره، و غلبة الرئاسة التی تصیر الرئیس الجبار فعالا لما یشاء فی حوزة رئاسته، و اختصاص التولید و الإنتاج الذی یضع ولایة أمر المولود الضعیف فی کف والده القوی یصنع به ما بدا له حتی البیع و الهبة و التبدیل و الإعارة و نحو ذلک.
و قد تکرر فی أبحاثنا السابقة: أن أصل الملک فی المجتمع الإنسانی مبنی علی القدرة المغروزة فی الإنسان علی الانتفاع من کل شی‌ء یمکنه أن ینتفع به بوجه- و الإنسان 
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مستخدم بالطبع- فالإنسان یستخدم فی سبیل إبقاء حیاته کل ما قدر علیه و استخدامه و الانتفاع بمنافع وجوده آخذا من المادة الأصلیة فالعناصر فالمرکبات الجمادیة المتنوعة فالحیوان حتی الإنسان الذی هو مثله فی الإنسانیة.
غیر أن حاجته المبرمة إلی الاجتماع و التعاون اضطره إلی قبول الاشتراک مع سائر أفراد نوعه فی الانتفاع بالمنافع المحصلة من الأشیاء بأعمالهم المشترکة فهو و سائر الأفراد من نوعه یکونون لذلک مجتمعا یختص کل جزء من أجزائه و کل طرف من أطرافه بعمل أو أعمال ثم ینتفع المجموع بالمجموع، و إن شئت فقل: ثم تقسم نتائج الأعمال بینهم فیتمتع کل واحد منهم بذلک علی مقدار زنته الاجتماعیة، و لذلک نری أن الفرد من الإنسان و هو اجتماعی کلما قوی و اشتد أبطل المدنیة الطبعیة و أخذ یستخدم الناس بالغلبة، و یتملک رقابهم، و یحکم فی نفوسهم و أعراضهم و أموالهم بما یقترحه.
و لأجل ذلک إذا تأملت تأملا حرا فی سنتهم فی استعباد الإنسان وجدت أنهم لا یعتبرون تملک الإنسان ما دام داخلا فی المجتمع و جزء من أجزائه بل إما أن یکون الإنسان المملوک محکوما بالخروج عن المجتمع کالعدو المحارب الذی لا هم له إلا أن یهلک الحرث و النسل و یمحی الإنسان باسمه و رسمه فهو خارج عن مجتمع عدوه، و له أن یهلکه بالإفناء و یتملک منه ما یشاء لأن الحرمة مرفوعة، و مثله الأب بالنسبة إلی صغار أولاده و التابعین لنفسه فإنه یری أنهم من توابعه فی المجتمع من غیر أن یکافئوه أو یماثلوه أو یوازنوه فله أن یتصرف فیهم حتی بالقتل و البیع و غیرهما.
و إما أن یکون الإنسان المالک ذا خصیصة تدعوه إلی أن یعتقد أنه فوق المجتمع من غیر أن یعادلهم فی وزن أو یشارکهم فی نفع بل له نفوذ الحکم، و التمتع بصفوة ما یختار، و التصرف فی نفوسهم حتی بالملک و الاستعباد.
فقد تبین أن الأصل الأساسی الذی کان یبنی علیه الإنسان سنة الاستعباد و الاسترقاق هو حق الاختصاص و التملک المطلق الذی یعتقده الإنسان لنفسه، و أن الإنسان لا یستثنی عنه أحدا إلا مشارکیه فی مجتمعة الإنسانی ممن یعادله فی الزنة الاجتماعیة و یتحصن منه فی حصن التعاون و التعاضد، و أما الباقون فلا مانع عنده من تملکهم و استعبادهم.
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و عمدتهم فی ذلک طوائف ثلاث: العدو المحارب، و الأولاد الضعفاء بالنسبة إلی آبائهم و کذا النساء بالنسبة إلی أولیائهن، و المغلوب المستبذل بالنسبة إلی الغالب المتعزز.



3- سیر الاستعباد فی التاریخ:

سنة الاستعباد و إن کانت مجهولة من حیث تاریخ شیوعها فی المجتمع الإنسانی غیر أن الأشبه أن یکون أرقاء مأخوذین فی أول الأمر بالقتال و التغلب ثم یلحق به الأولاد و النساء، و لذلک نعثر فی تاریخ الأمم القویة الحربیة من القصص و الحکایات و کذا القوانین و الأحکام المربوطة بالاسترقاق بالسبی علی ما لا یوجد فی غیرهم.
و قد کان دائرا بین الأمم المتمدنة القدیمة کالهند و الیونان و الرومان و إیران، و بین الملیین کالیهود و النصاری علی ما یستفاد من التوراة و الإنجیل حتی ظهر الإسلام فأنفذ أصله مع تضییق فی دائرته و إصلاح لأحکامه المقررة، ثم آل الأمر إلی أن قرر مؤتمر بروسل إلغاء الاستعباد قبل سبعین سنة تقریبا.
قال «فردینان توتل» فی معجمه «1» لأعلام الشرق و الغرب: کان الرق شائعا عند الأقدمین، و کان الرقیق یؤخذ من أسری و سبایا الحرب و من الشعوب المغلوبة، کان للرق نظام معروف عند الیهود و الیونان و الرومان و العرب فی الجاهلیة و الإسلام.
و قد ألغی نظام الرق تدریجا: فی الهند سنة (1843) و فی المستعمرات الإفرنسیة سنة (1848) و فی الولایات المتحدة بعد حرب الانفصال سنة (1865) و فی البرازیل سنة (1888) إلی أن اتخذ مؤتمر بروسل قرارا بإلغاء الاستعباد سنة (1890) غیر أنه لا یزال موجودا فعلا بین بعض القبائل فی إفریقیا و آسیا.
و مبدأ إلغاء الرق هو تساوی البشر بالحقوق و الواجبات، انتهی.



4- ما الذی رآه الإسلام فی ذلک؟

قسم الإسلام الاستعباد بحسب أسبابه، و قد تقدم أن عمدتها کانت ثلاثة: الحرب، و التغلب و الولایة کالأبوة و نحوها فألغی سببین من الثلاثة من أصله و هما التغلب و الولایة.
فاعتبر احترام الناس شرعا سواء من ملک و رعیة و حاکم و محکوم و أمیر و جندی 
______________________________
(1) ص 219.
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و مخدوم و خادم بإلغاء الامتیازات و الاختصاصات الحیویة، و التسویة بین الأفراد فی حرمة نفوسهم و أعراضهم و أموالهم، و الاعتناء بشعورهم و إرادتهم- و هو الاختیار التام فی حدود الحقوق المحترمة- و أعمالهم و ما اکتسبوه و هو تسلطهم علی أموالهم و منافع وجودهم من الأفعال فلیس لوالی الأمر فی الإسلام إلا الولایة علی الناس فی إجراء الحدود و الأحکام و فی أطراف المصالح العامة العائدة إلی المجتمع الدینی، و أما ما تشتهیه نفسه و ما یستحبه لحیاته الفردیة فهو کأحد الناس لا یختص من بینهم بخصیصة، و لا ینفذ أمره فی الکثیر مما یهواه لنفسه و لا فی القلیل، و یرتفع بذلک الاسترقاق التغلبی بارتفاع موضوعه.
و عدل ولایة الآباء لأبنائهم فلهم حق الحضانة و الحفظ و علیهم حق التربیة و التعلیم و حفظ أموالهم ما داموا محجورین بالصغر فإذا بلغوا بالرشد فهم و آباؤهم سواء فی الحقوق الاجتماعیة الدینیة، و هم أحرار فی حیاتهم، لهم الخیرة فیما رضوا لأنفسهم.
نعم أکدت التوصیة لآبائهم علیهم بالإحسان و مراعاة حرمة التربیة، قال تعالی:
«وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حَمَلَتْهُ أُمُّهُ وَهْناً عَلی وَهْنٍ وَ فِصالُهُ فِی عامَیْنِ أَنِ اشْکُرْ لِی وَ لِوالِدَیْکَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ، وَ إِنْ جاهَداکَ عَلی أَنْ تُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما وَ صاحِبْهُما فِی الدُّنْیا مَعْرُوفاً وَ اتَّبِعْ سَبِیلَ مَنْ أَنابَ إِلَیَّ»: لقمان: 15 و قال تعالی:
«وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً إِمَّا یَبْلُغَنَّ عِنْدَکَ الْکِبَرَ أَحَدُهُما أَوْ کِلاهُما فَلا تَقُلْ لَهُما أُفٍّ وَ لا تَنْهَرْهُما وَ قُلْ لَهُما قَوْلًا کَرِیماً، وَ اخْفِضْ لَهُما جَناحَ الذُّلِّ مِنَ الرَّحْمَةِ وَ قُلْ رَبِّ ارْحَمْهُما کَما رَبَّیانِی صَغِیراً»: الإسراء: 24 و قد عد فی الشرع الإسلامی عقوقهما من المعاصی الکبیرة الموبقة.
و أما النساء فقد وضع لهن من المکانة فی المجتمع و اعتبر لهن من الزنة الاجتماعیة ما لا یجوز عند العقل السلیم التخطی عنه و لو بخطوة، فصرن بذلک أحد شقی المجتمع الإنسانی و قد کن فی الدنیا محرومات من ذلک، و أعطین زمام الازدواج و المال و قد کن محرومات أو غیر مستقلات فی ذلک.
و شارکن الرجال فی أمور و اختصصن عنهم بأمور و اختص الرجال بأمور کل ذلک عن مراعاة تامة لقوام وجودهن و ترکیب بناهن، ثم سهل علیهن فی أمور شق فیها علی الرجال کأمر النفقة و حضور معارک القتال و نحو ذلک.
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و قد تقدم الکلام فی ذلک کله تفصیلا فی أواخر سورة البقرة فی الجزء الثانی من الکتاب، و فی أوائل سورة النساء فی الجزء الرابع منه، و تبین هناک أن النساء مختصات فی الإسلام من مزید الإرفاق بالنسبة إلی الرجال بما لا یوجد نحوه فی سائر السنن الاجتماعیة قدیمها و حدیثها.
قال تعالی: «لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبُوا وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا اکْتَسَبْنَ»: النساء: 31 و قال تعالی: «فَلا جُناحَ عَلَیْکُمْ فِیما فَعَلْنَ فِی أَنْفُسِهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ»: البقرة: 234 و قال تعالی: «وَ لَهُنَّ مِثْلُ الَّذِی عَلَیْهِنَّ بِالْمَعْرُوفِ»: البقرة: 228 و قال: «أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ»: آل عمران: 195 ثم جمع الجمیع فی بیان واحد فقال: «لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ»: البقرة: 286 و قال وَ لا تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ إِلَّا عَلَیْها وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری : الأنعام: 164 إلی غیر ذلک من الآیات المطلقة التی تأخذ الفرد من الإنسان جزءا تاما کاملا من المجتمع، و یعطیه من الاستقلال الفردی ما ینفصل به عن أی فرد آخر فی نتائج أعماله من خیر أو شر أو نفع أو ضر من غیر أن یستثنی صغیرا أو کبیرا أو ذکرا أو أنثی.
ثم سوی بینهم جمیعا فی العزة و الکرامة ثم ألغی کل عزة و کرامة إلا الکرامة الدینیة المکتسبة بالتقوی و العمل فقال: «لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: المنافقون: 8 و قال: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: الحجرات: 13.
و قد أبقی الإسلام السبب الثالث من الأسباب الثلاثة للاستعباد أعنی الحرب، و هو أن یسبی الکافر المحارب لله و رسوله و المؤمنین، و أما اقتتال المؤمنین بعضهم مع بعض فلا سبی فیه و لا استعباد بل یقاتل الباغی من الطائفتین حتی ینقاد لأمر الله قال تعالی: «وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ اقْتَتَلُوا فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما فَإِنْ بَغَتْ إِحْداهُما عَلَی الْأُخْری فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ فَإِنْ فاءَتْ فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما بِالْعَدْلِ وَ أَقْسِطُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ، إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ»: الحجرات: 10.
و ذلک أن العدو المحارب الذی لا هم له إلا أن یفنی الإنسانیة و یهلک الحرث و النسل لا ترتاب الفطرة الإنسانیة أدنی ریب فی أنه یجب أن لا یعد جزء من المجتمع 
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الإنسانی الذی له التمتع بمزایا الحیاة و التنعم بحقوق الاجتماع، و أنه یجب دفعه بالإفناء فما دونه، و علی ذلک جرت سنة بنی آدم منذ عمروا فی الأرض إلی یومنا هذا و علی ذلک ستجری.
و الإسلام لما وضع بنیة المجتمع- المجتمع الدینی- علی أساس التوحید و حکومة الدین الإسلامی ألغی جزئیة کل مستنکف عن التوحید و حکومة الدین من المجتمع الإنسانی إلا مع ذمة أو عهد فکان الخارج عن الدین و حکومته و عهده خارجا عن المجتمع الإنسانی لا یعامل معه إلا معاملة غیر الإنسان الذی للإنسان أن یحرمه عن أی نعمة یتمتع بها الإنسان فی حیاته، و یدفعه بتطهیر الأرض من رجس استکباره و إفساده فهو مسلوب الحرمة عن نفسه و عمله و نتائج أی مسعی من مساعیه، فللجیش الإسلامی أن یتخذ أسری و یستعبد عند الغلبة.



5- ما هو السبیل إلی الاستعباد فی الإسلام؟

یتأهب المسلمون علی من یلونهم من الکفار فیتمون علیهم الحجة و یدعونهم إلی کلمة الحق بالحکمة و الموعظة و المجادلة بالتی هی أحسن فإن أجابوا فإخوان فی الدین لهم ما للمسلمین و علیهم ما علیهم و إن أبوا إلا الرد فإن کانوا أهل کتاب و قبلوا الجزیة ترکوا و هم علی ذمتهم، و إن أخذوا عهدا کانوا أهل کتاب أم لا وفی بعهدهم، و إن لم یکن شی‌ء من ذلک أوذنوا علی سواء و قوتلوا.
یقتل منهم من شهر سیفا و دخل المعرکة و لا یقتل منهم من ألقی السلم، و لا یقتل منهم المستضعفون من الرجال و النساء و الولدان، و لا یبیتون و لا یغتالون، و لا یقطع عنهم الماء، و لا یعذبون و لا یمثل بهم فیقاتلون حتی لا تکون فتنة و یکون الدین لله فإن انتهوا فلا عدوان إلا علی الظالمین.
فإذا غلبوهم و وضعت الحرب أوزارها فما تسلط علیه المسلمون من نفوسهم و أموالهم فهو لهم؛ و قد اشتمل تاریخ حروب رسول الله ص و مغازیه علی صحائف غر متلمعة مملوءة من السیرة العادلة الجمیلة فیها لطائف الفتوة و المروة، و طرائف البر و الإحسان.



6- ما هی سیرة الإسلام فی العبید و الإماء؟

إذا استقرت العبودیة علی من استقرت 
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علیه صار ملک یمین، منافع عمله لغیره و نفقته علی مولاه.
و قد وصی الإسلام أن یعامل المولی مع عبده معاملة الواحد من أهله و هو منهم فیساویهم فی لوازم الحیاة و حوائجها، و قد کان رسول الله ص یؤاکل عبیده و خدمه و یجالسهم، و لا یؤثر نفسه علیهم فی مأکل و لا ملبس و نحوهما.
و أن لا یشق علیهم و لا یعذبوا و لا یسبوا و لا یظلموا، و أجیز أن یتزوجوا فیما بینهم بإذن أهلهم، و أن یتزوج بهم الأحرار، و أن یشارکوهم فی الشهادات، و یساهموهم فی الأعمال حال الرق و بعد الانعتاق.
و قد بلغ من إرفاق الإسلام فی حقهم أن شارکوا الأحرار فی عامة الأمور، و قد قلد جمع منهم الولایة و الإمارة و قیادة الجیش علی ما یضبطه تاریخ صدر الإسلام، و یوجد بین الصحابة الکبار عدة من الموالی کسلمان و بلال و غیرهما.
و هذا رسول الله ص أعتق جاریته صفیة بنت حی بن أخطب و تزوج بها، و تزوج جویریة بنت الحارث بعد وقعة بنی المصطلق و قد کانت بین سبایاهم، و کانوا مائتی بیت بالنساء و الذراری، و صار ذلک سببا لانعتاق الجمیع، و قد مر إجمال القصة فی الجزء الرابع من الکتاب.
و من الضروری من سیرة الإسلام أنه یقدم العبد المتقی علی المولی الحر الفاسق، و أنه یبیح للعبد أن یتملک المال و یتمتع بعامة مزایا الحیاة بإذن من أهله هذا إجمال من صنیع الإسلام فیهم.
ثم أکد الوصیة و ندب أجمل الندب إلی تحریر رقبتهم، و إخراجهم من ظرف الاستعباد إلی جو الحریة و لا یزال یقل بذلک عددهم و یتبدل جمعهم موالی و أحرارا لوجه الله، و لم یقنع بذلک دون أن جعل تحریر الرقبة أحد خصال الکفارات مثل کفارة القتل و کفارة الإفطار، و أجاز لهم الاشتراط و الکتابة و التدبیر، کل ذلک عنایة بهم و قصدا إلی تخلیصهم و إلحاقا لهم بالمجتمع الإنسانی الصالح إلحاقا تاما یقطع دابر الاستذلال.



7- محصل البحث فی الفصول السابقة:

تحصل مما مر أمور ثلاث:
الأول: أن الإسلام لم یأل جهدا فی إلغاء أسباب الاستعباد و تقلیلها و تضعیفها حتی 
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وقف علی واحد منها لا محیص عن اعتباره بحکم الفطرة القاطع و هو جواز استعباد کل إنسان محارب للدین مضاد للمجتمع الإنسانی غیر خاضع للحق بوجه من وجوه الخضوع.
الثانی: أنه استعمل جمیع الوسائل الممکنة فی إکرامهم- العبید و الإماء- و تقریب شئونهم الحیویة من حیاة أجزاء المجتمع الحرة حتی صاروا کأحدهم و إن لم یصیروا أحدهم، و لم یبق علیهم إلا حجاب واحد رقیق، و هو أن الزائد من أعمالهم علی واجب حیاتهم حیاة متوسطة لموالیهم لا لهم، و إن شئت فقل: لا فاصل فی الحقیقة بین الحر و العبد فی الإسلام إلا إذن المولی فی العبد.
الثالث: أنه احتال بکل حیلة مؤثرة إلی إلحاق صنف الممالیک إلی مجتمع الأحرار بالترغیب و التحریص فی موارد، و بالفرض و الإیجاب فی أخری کالکفارات، و بالتسویغ و الإنفاذ فی مثل الاشتراط و التدبیر و الکتابة.



8- سیر الاستعباد فی التاریخ‌

ذکروا «1» أن الاستعباد ظهر أول ما ظهر بالسبی و الأسر، و کانت القبائل قبل ذلک إذا غلبت فی حروبها و مقاتلها و أخذت سبایا قتلتهم عن آخرهم ثم رأوا أن یترکوهم أحیاء و یتملکوهم کسائر الغنائم الحربیة لا لینتفعوا بأعمالهم بل إحسانا فی حقهم و حفظا للنوع و احتراما للقوانین الأخلاقیة التی ظهرت فیهم بالترقی فی صراط المدنیة شیئا بعد شی‌ء.
و إنما ظهرت هذه السنة بین القبائل بعد ما ارتحلت عنهم طریقة الارتزاق لاصطیاد إذ لم تکن لهم فیها من السعة ما یسوغ لهم الإنفاق علی العبید و الإماء حتی انتقلوا إلی عیشة النزول و الارتحال و تمکنوا من ذلک.
و بشیوع الاستعباد بین القبائل و الأمم علی أی وتیرة کانت تحولت حیاة الإنسان الاجتماعیة بظهور جهات من الانتظام و الانضباط فی المجتمعات أولا و تقسیم الأعمال ثانیا.
و لم یکن الاستعباد إذ کان دائرا فی الدنیا علی وتیرة واحدة فی أقطار المعمورة فلم یستن فی بعض المناطق أصلا کأوسترالیا و آسیا المرکزیة و سیبریا و أمیرکا الشمالیة
______________________________
(1) مأخوذ من 1- دائرة المعارف: المذهب و الأخلاق تألیف جان هیسینیک طبعة بریطانیة، 2- مجمل التاریخ تألیف ه. ج. ولز طبعة بریطانیة، 3- روح القوانین تألیف مونیسکیو طبعة طهران.
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و إسکیمو و بعض المناطق بإفریقیا بشمال النیل و جنوب رامبیز.
و بالعکس کان رائجا فی جزیرة العرب و إفریقیا الوحشیة و أوروبا و أمیرکا الجنوبیة و کان دائرا بین الیهود، و فی التوراة دعاء العبید إلی طاعة موالیهم، و کذا بین النصاری و فی کتاب بولس إلی فیلمن أن أفسیموس کان عبدا شاردا رده بولس إلی سیده.
و کانت الیهود أرفق الناس بعبیدهم، و من الشواهد علی ذلک أنا لم نعثر لهم من شواهق الأبنیة علی ما یشبه الأهرام المعمولة بمصر و الأبنیة الآشوریة التاریخیة فإنها کانت من أعمال العبید الشاقة، و کانت الروم و الیونان أکثر الأمم تشدیدا علی العبید.
و قد ذاع فی الروم الشرقی بعد قسطنطین فکر التحریر حتی لغا الرق فیها فی القرن 13 المیلادی، و بقی فی الروم الغربی علی شکل آخر و هو أنهم کانوا یبیعون و یشترون المزارع بزراعها- و کانت الزراعة من مشاغل العبید- لکن لغت بینهم الأعمال الإجباریة.
و کان الاستعباد دائرا فی معظم ممالک أوروبا إلی سنة 1772 المیلادیة و قد انعقدت قبل ذلک بحین معاهدة بین الدولتین إنجلترا و إسبانیا علی أن یجبی الإنجلیز إلیهم کل سنة أربعة آلاف و ثمان مائة نسمة من رقیق إفریقیا إلی ثلاثین سنة لیبیعهم منهم قبال مبالغ خطیرة یأخذها منهم.
و قد ثارت الأفکار العامة سنة 1761 علی الرق و الاستعباد بینهم، و أقدم الطوائف التی قامت علیه منهم طائفة «لرزان» «1» المذهبیة، و لم یزالوا علی ذلک حتی وضعت مادة قانونیة سنة 1772 أن کل من دخل أرض بریطانیا فهو حر.
و قد ظهر سنة 1788 بعد بحث دقیق أن إنجلترا یعامل کل سنة مائتی ألف نسمة رقیقا، و کان الذین یجلبون منهم من إفریقیا إلی أمیرکا وحدها مائة ألف.
و لم یزل حتی ألغی الاستعباد فی بریطانیا سنة 1833 و أدت الدولة إلی کمبانیات النخس عشرین میلیونا لیرة أثمان من حررته من رقیقهم العبید و الإماء، و انعتق فی هذه الواقعة فیها (770380) نسمة.
______________________________
(1)Quaker .
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و لغا الاستعباد فی أمیرکا سنة 1862 بعد مجاهدات شدیدة تحملتها أهالی أمیرکا و قد کان شمال هذه المملکة و جنوبها مختلفین فی أخذ الرقیق: أما أمیرکا الشمالیة فإنما کانت تأخذ العبید و الإماء للتجمل فحسب، و أما الجنوبیة فکان معظم الأشغال فیها شغل الزراعة و الحرث، و کانوا فی حاجة شدیدة إلی کثرة الأیدی العمالة فکانوا یأخذون الأرقاء استثمارا بأعمالهم، و لذلک کانوا یتحرجون من قبول التحریر العام.
و لم یزل الاستعباد یلغی فی مملکة بعد مملکة حتی انعقد قرار بروسل سنة (1890) المیلادیة علی إلغاء سنة الاستعباد، و أمضاها الدول و أجریت فی الممالک، و لغت العبودیة فی الدنیا، و انعتقت بذلک الملایین من النسمات، انتهی ما ذکروه ملخصا.
و أنت تجد بثاقب نظرک أن هذه المجاهدة الطویلة و المشاجرة ثم ما وضع من قوانین الإلغاء و أنفذ من الحکم کل ذلک إنما کان یدور حول الاسترقاق من طریق الولایة أو التغلب کما یشهد به أن جل الأرقاء أو کلهم کانوا یجلبون من نواحی إفریقیا المعمول فیها ذلک، و أما الاسترقاق من طریق السبی الحربی الذی أنفذ الإسلام فلم یکن موردا للبحث قط.



9- نظرة فی بنائهم:

هذه الحریة الفطریة التی نسمیها بالحریة الموهوبة للإنسان (و لسنا ندری ما هو السبب الذی یسلبها عن سائر أنواع الحیوان و هی تماثل الإنسان فی الشعور النفسانی و الإرادة الباعثة؟ غیر أن نقول إن الإنسان هو الذی یسلبها ذلک لینتفع بها) لا تتفرع علی أصل إلا علی أن الإنسان مجهز بشعور باطنی یمیز له ما یلتذ به و ما یتألم به ثم بإرادة تبعثه إلی جذب ما یلذه و دفع ما یؤلمه فکان له أن یختار لنفسه ما یشاء.
و لم یتقید الشعور الإنسانی بأن یتعلق بشی‌ء و لا یتعلق بآخر کأن لا یشعر الإنسان الضعیف المستذل بما یشعر به الإنسان القوی المتعزز، و لا تحددت الإرادة الإنسانیة بحد یمنعها عن التعلق ببعض ما یستحبه أو یجبرها علی التعلق بما تعلقت به إرادة غیره لتنطلق لنفع غیره و تنسی نفسها، فالإنسان الضعیف المغلوب یرید لنفسه نظائر جمیع ما یریده الإنسان الذی غلبه و قهره لنفسه، و لا رابطة طبیعیة بین إرادة الضعیف و إرادة القوی تجبر إرادة الضعیف علی أن لا تتعلق بما تعلقت به إرادة القوی، أو تفنی فی إرادة القوی فتعود الإرادتان إرادة واحدة تجری لنفع القوی، أو تتبع الإرادة اتباعا یسلبها الاستقلال.
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و إذ کان کذلک و کان من حق قوانین الحیاة أن تبتنی علی أساس البنیة الطبیعیة کان من الواجب أن یعیش الإنسان حرا فی نفسه و حرا فی عمله، و من هذا الثدی یرتضع إلغاء الاستعباد.
لکن ینبغی لنا أن نتأمل هذه الحریة الموهوبة للإنسان هل هی فی المجتمع الإنسانی علی إطلاقها منذ ولدت و عاشت فی البنی الإنسانیة؟.
فلم یزل النوع الإنسانی- فیما نعلم- یعیش فی حال الاجتماع و لا یسعه بحسب جهازه الوجودی إلا ذلک، و من المحال أن یدوم مجتمع فی حال الاجتماع و لو حینا ما إلا مع سنة مشترکة بین أفراد المجتمع سواء کانت سنة عادلة تعقلیة أو سنة جائرة أو مجازفة أو بأی وصف اتصفت، و هذه السنة کیفما کانت تحدد الحریة الفردیة.
علی أن الإنسان لا یتأتی له أن یعیش إلا مع تصرف ما فی المادة یضمن له البقاء و لا یتأتی له ذلک إلا بأن یختص بما یتصرف فیه نوعا من الاختصاص الذی نسمیه بالملک- أعم من الحق و الملک المصطلح علیه- فالذی یلبسه هذا حین یلبس لا یسع لذاک أن یلبسه و الذی یأکله فرد أو یشربه أو یشغله بالتمکن فیه لا یمکن لغیره أن یستقل به، و لیس ذلک إلا تحدیدا لغیر المتصرف فی إطلاق إرادته، و تقییدا لحریته.
و لم یزل الاختلاف یلازم هذا النوع منذ سکن الأرض فلم یمض علی هؤلاء الأفراد المنتشرة فی رحب الأرض یوم إلا و تطلع فیه الشمس علی اختلافات، و تغیب عن اختلافات تسیر بهم إلی فناء نفوس و ضیعة أعراض و انتهاب أموال، و لو کان الإنسان یری لنفسه- أی للإنسانیة- حریة مطلقة لم یکن لهذه الاختلافات بینهم أثر.
و سنة المجازاة و المؤاخذة لم تزل دائرة معمولة بین المجتمعات المتنوعة مدنیة کانت أو همجیة، و لا معنی للمجازاة إلا أن یملک المجتمع من الإنسان المجرم بعض ما وهبه له الخلقة من النعم، و أن یسلب عنه بعض الحریة فلو لا أن المجتمع أو من بیده الأمر فی المجتمع یملک من المجرم القاتل المحکوم بالقصاص حیاته لما وسعه أن یسلبها عنه، و لو لا أن الإثم المأخوذ بإثمه المؤاخذ بأنواع التعذیب و النکایة کالقطع و الضرب و الحبس و غیره ذلک یملک الحکم و الإجراء منه ما یسلبه من شئون الحیاة أو الراحة أو السلطة المالیة لما صح ذلک، و کیف یصح منع الجائر المتعدی أن یجور و یتعدی و لا الذب عن حریم 
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نفس أو عرض أو مال إلا مع سلب بعض حریة المتغلب الممنوع؟.
و بالجملة فمما لا یشک فیه ذو مسکة أن بقاء الحریة الإنسانیة علی إطلاقها فی المجتمع الإنسانی و لو لحظة یوجب اختلال النظام الاجتماعی من وقته فهذا الاجتماع الذی هو أیضا فطری للإنسان و لا یعیش بدونه هو یقید إطلاق الحریة الفطریة التی وهبته للإنسان إرادته و شعوره الغریزیان فلا یتأتی لمجتمع إنسانی أن یعیش إلا مع تقیید ما لإطلاق الحریة کما لا یتأتی له أن یعیش مع بطلان الحریة من أصلها، و لم یزل المجتمع الإنسانی یحفظ بین الحدین هذه الحریة التی یخیل لنا من کثرة التبلیغات الغربیة أنهم هم الذین خلقوا اسمها بعد ما اخترعوا معناها، و حفظوها علی إطلاقها.
فهذا الاجتماع الفطری هو الذی یقید تلک الحریة الفطریة و یحددها علی حد تقیید القوی الطبیعیة البدنیة و غیر البدنیة بعضها؛ بعضا فیقف البعض عن الفعل اعتناء بشأن بعض آخر یزامله کقوة الإبصار التی هی مبدأ للإبصار علی الإطلاق تفعل فعلها حتی تکل لامسة العین أو تتعب القوة المفکرة فتقف الباصرة عن فعلها تقیدا بفعل مزاملها، و الذائقة تلتذ بالتقام الغذاء اللذیذ و ازدراده و بلعه حتی تکل عضلات الفک فتقید الذائقة فتکف عن مشتهاها.
فالاجتماع الفطری لا یتم للإنسان إلا بأن یجود ببعض حریته فی العمل و استرساله فی التمتع.



10- ما مقدار التحدید:

و أما المقدار الذی تحدد به الحریة الموهوبة من قبل الاجتماع الفطری و یتقید به إطلاقها الفطری فهو یختلف باختلاف المجتمعات الإنسانیة بحسب کثرة القوانین الدائرة المعتبرة فی المجتمع و قلتها فإن المقید للحریة بعد أصل الاجتماع إنما هو القانون المجری بین الناس فکلما زادت القوانین و دقت فی رقوب أعمالهم زاد الحرمان من الحریة و الاسترسال و کلما نقصت نقص.
لکن الذی لا مناص عنه فی أی اجتماع لأی مجتمع فرض، و الواجب الذی لیس فی وسع الإنسان الاجتماعی أن یستهین به و یتساهل فی أمره: هو حفظ وجود الاجتماع و کونه إذ لا حیاة للإنسان دونه، و حفظ السنن الدائرة و القوانین الجاریة فیه من النقص و الانتقاض، و لذلک لست تجد مجتمعا من المجتمعات البشریة إلا و فیه جهة دفاعیة
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تذب عن النفوس و الذراری و تقیهم من الفناء و الهلاک، و ولی یلی أمرهم و یحفظ السنة الجاریة و العادات الدائرة المحترمة بینهم من الانتقاض ببسط الأمن الاجتماعی، و سیاسة المتعدی الجائر، و الموجود من التاریخ یصدق ذلک أیضا.
و إذا کان کذلک فأول حق مشروع للمجتمع فی شریعة الفطرة أن یسلب الحریة عن عدو المجتمع فی أصل اجتماعه، و إن شئت فقل: أن یملک من عدوه المبید لحیاته المفسد لحرثه و نسله نفسه و عمله و یذهب بحریة إرادته بما یشاء من قتل فما دونه، و أن یسلب عن عدو السنة و القانون حریة العمل و الاسترسال فی النقض، و یملک منه ما یفقده بالمجازاة من نفس أو مال أو غیرهما.
و کیف یسع الإنسان- حتی الإنسان الفرد- أن یذعن بحریة عدو لا لحیاة مجتمعة یحترم فیؤاخیه و یشارکه و یمتزج به، و لا عن إبادة مجتمعة و إفنائه یغمض فیترکهم و شأنهم؟ و هل الجمع بین العنایة الفطریة بالاجتماع و بین ترک هذا العدو و حریته فی العمل إلا جمعا بین المتناقضین صریحا و سفها أو جنونا؟.
فتبین مما مر أولا: أن البناء علی إطلاق حریة الإنسان أمر مخالف لصریح الحق الفطری المشروع للإنسان الذی هو من أول الحقوق الفطریة المشروعة.
و ثانیا: أن حق الاستعباد الذی اعتبره الإسلام هو المطابق لشریعة الفطرة، و هو أن یستعبد أعداء الدین الحق المحاربین للمجتمع الإسلامی فیسلب عنهم حریة العمل، و یجلبوا إلی داخل المجتمع الدینی و یکلفوا بأن یعیشوا فی زی العبودیة حتی یتربوا بالتربیة الصالحة الدینیة، و ینعتقوا تدریجا، و یلتحقوا بالمجتمع الحر سالمین غانمین، و لولی الأمر أن یشتریهم و یعتقهم عن آخرهم إن رأی صلاح المجتمع الدینی فی ذلک، أو یسلک فی ذلک طریقا آخر لا ینتسخ بذلک الأحکام الإلهیة.



11- إلی م آل أمر الإلغاء؟:

أجرت الدول المعظمة قرار مؤتمر بروسل و منعوا بیع الرقیق أشد المنع و انعتقت الإماء و العبید فلا یصطفون الیوم فی دکاک النخاسین و لا یساقون سوق الأغنام، و تبع ذلک أن انتسخ اتخاذ الخصیان، و لا یکاد یوجد الیوم من هؤلاء و أولئک و لو نماذج قلیلة إلا ما ربما یذکر من أمر الأقوام الهمجیة.
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لکن هذا المقدار أعنی ارتفاع اسم الاستعباد و الاسترقاق من الألسنة و غیبة المسمین بهذا الاسم عن الأنظار هل یقنع الباحث الناقد فی هذه المسألة؟ أ و لیس یسأل أن هذه المسألة هل هی مسألة لفظیة یجزی فیها المنع من أن یذکر الاسم، و یکفی فی إجرائها أن یسمی العبد حرا و إن سلب منافع عمله و تبع غیره فی إرادته، أو أن المسألة معنویة یراعی فیها حال المعنی بحسب حقیقته و آثاره الخارجیة؟.
فهاتیک الحرب العالمیة الثانیة لم یمض علیها إلا بضع عشرة سنة حملت الدول الفاتحة علی عدوها المغلوب التسلیم بلا شرط ثم احتلوا بلادهم، و أخذوا ملایین من أموالهم، و تحکموا علی نفوسهم و ذراریهم، و نقلوا الملایین من أسراهم إلی داخل مملکتهم یستعملونهم فیما شاءوا و کیف شاءوا، و الأمر یجری علی ذلک حتی الیوم.
فلیت شعری هل للاستعباد مصداق لیس به و إن منع من إطلاق لفظه؟ و هل له معنی إلا سلب إطلاق الحریة، و تملک الإرادة و العمل، و إنفاذ القوی المتعزز حکمه فی الضعیف المستذل کیف شاء و أراد عدلا أو ظلما؟.
فیا لله العجب یسمی حکم الإسلام بنظیر الحکم علی أصلح وجه یمکن استعبادا و لا یسمی حکمهم بذلک، و الإسلام یأخذ فیه بأسهل الوجوه و أخفها و هم یأخذون بأشقها و أعنفها، فقد رأینا محبتهم و صداقتهم حینما احتلوا بلادنا تحت عنوان المحبة و الحمایة و الوقایة، فکیف حال من استعلوا علیه بالعداوة و النکایة؟.
و من هنا یظهر أن قرار الإلغاء لم یکن إلا لعبا سیاسیا هو فی الحقیقة أخذ فی صورة الرد، أما الاستعباد عن حرب و قتال فقد أنفذه الإسلام و أنفذوه عملا و إن منعوا عن التلفظ باسمه لسانا، و أما الاستعباد من طریق بیع الآباء أبناءهم الذی منعوه فقد کان الإسلام منعه من قبل، و أما الاستعباد من طریق الغلبة و السلطة الحکمیة فقد منعه الإسلام من قبل، و أما هؤلاء فقد أجمعوا علی منعه لکن هل توقف المنع فی مرحلة اللفظ کنظیره أو تعداها إلی مرحلة المعنی و وافقه العمل؟!.
یمکنک أن تستخرج الجواب لهذا السؤال بإمرار النظر فی تاریخ الاستعمارات الأروبیة فی آسیا و إفریقیا و أمیرکا، و الفجائع التی ارتکبوها، و الدماء و الأعراض و الأموال التی أهرقوها و استباحوها و نهبوها، و التحکمات التی أتوا بها و لیس بالواحد
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و المائة و الألف.
لیس یلزمک أن تسلک هذا السبیل علی بعدها- إن کان بعیدا- فقد یجزیک أن تتأمل أخبار ما یقاسیه أهل الجزائر من فرنسا منذ سنین من إبادة النفوس و تخریب البلاد و التشدید علی أهله، و ما تلقاه الممالک العربیة من الإنجلیز، و ما یتحمله السودان و الحمر فی أمیرکا، و الأوروبة الشرقیة من الجمهوریات الاشتراکیة، و ما نکابده نحن من أیدی هؤلاء و أولئک، کل ذلک فی لفظه نصح و إشفاق، و فی معناه استعباد و استرقاق!.
فظهر من جمیع ما مر أنهم أخذوا فی مرحلة العمل بما شرعه الإسلام من إباحة و سلب إطلاق الحریة عند وجود سببها الفطری الذی هو حرب من یرید هدم المجتمع و إهلاک الإنسانیة، و هو حکم مشروع فی شریعة الفطرة له أصل واقعی لا یتغیر و هو حاجة الإنسانیة فی بقائها إلی دفع ما یطاردها وجودا و یناقضها بقاء ثم أصل اجتماعی عقلائی لا یتبدل متفرع علی أصله الواقعی و هو وجوب حفظ المجتمع الإنسانی عن الانعدام و الانهدام.
فهذا هو الذی راموه فی عملهم و أخذوه معنی و أنکروه اسما غیر أنهم تعدوا هذا القسم المشروع إلی غیره غیر المشروع و هو الاستعباد بسبب الغلبة و السلطة فلا یزالون یستعبدون الألوف و الملایین قبل حدیث الإلغاء و بعده، و یبیعون و یشترون و یهبون و یعیرون إلا أنهم لا یسمون ذلک استعبادا، و إنما یسمی استعمارا أو استملاکا أو قیمومة أو حمایة أو عنایة و إعانة أو غیر ذلک من الألفاظ التی لا یراد بشی‌ء منها إلا أن یکون سترة علی معنی الاستعباد، و کلما خلق أو خرق شی‌ء منها رمی به و جی‌ء بآخر.
و لم یبق مما نسخه قرار بروسل و لا یزال یقرع به أسماع الدنیا و أهلها و یتباهی به الدول المتمدنة الذین هم رواد المدنیة الراقیة، و بأیدیهم رایة الحریة الإنسانیة إلا الاستعباد من طریق بیع الأبناء و البنات و الإخصاء و لا فائدة هامة فیه تعود إلیهم مع کونه أشبه بالمسألة الفردیة منه بالمسألة الاجتماعیة، و نسخه مع ذلک حجة لفظیة تبلیغیة بأیدیهم کسائر حججهم التی لا تعدو مقام اللفظ و تؤثر أثر المعنی.
نعم یبقی هناک محل بحث آخر و هو أن الإسلام یبدأ فی غنائمه الحربیة من رقیق أو مال غیر الأرض المفتوحة عنوة بالأفراد من مجتمعة فیقسمها بینهم ثم ینتهی إلی الدولة
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علی ما سیر به فی صدر الإسلام و هؤلاء یحفظون الاستفادة منها حقا موقوفا علی الدولة، و هذه مسألة أخری غیر مسألة أصل الاسترقاق لعلنا نوفق لاستقصاء البحث عنها فیما سیأتی إن شاء الله من الکلام فی آیات الزکاة و الخمس و الله المستعان.
و بعد ذلک کله نعود إلی کلمة صاحب معجم الأعلام المنقولة سابقا: «مبدأ إلغاء الرق هو تساوی البشر فی الحقوق و الواجبات» فما معنی تساوی البشر فی الحقوق (إلخ)، فإن أرید به تساویهم فی استحقاق ما لهم من الحقوق الواجبة مراعاتها و إن کانت نفس تلک الحقوق مختلفة غیر متساویة البتة کاختلاف الرئیس و المرءوس و الحاکم و المحکوم و الآمر و المأمور و المطیع للقانون و المتخلف عنه و العادل و الظالم من جهة اختلافهم فی الزنة الاجتماعیة.
فهو کذلک لکنه لا یستلزم التسویة بین من هو جزء شریف نافع فی المجتمع و بین من لیس فی صلاحیته أن ینضم إلی المجتمع و لا کرامة، و إنما هو کالسم المهلک الذی أینما حل أبطل الحیاة فإن من الحکم الفطری الصریح أن یفرق بینهما بإعطاء الحریة الکاملة للأول، و سلبها عن الثانی فلا حق للعدو علی عدوه فیما یعادیه، و لا واجب للذئب فی ذمة الغنم و لا للأسد علی فریسته.
و إن أرید به أن الإنسانیة لما کانت مشترکة بین أفراد الإنسان و کان فی قوة الفرد من الإنسان کائنا من کان أن یرقی فی المدنیة و ینال من السعادة ما یناله الآخر کان من حق الإنسانیة علی المجتمع الراقی أن یجود بالحریة علی کل إنسان و یربیه حتی یلحق المجتمع الصالح.
فلذلک حق لکن ربما کان من شرائط التربیة أن یسلب المربی حریة الإرادة و العمل حینا حتی تتم التربیة، و یتبصر النفس المرباة فی استعمال إرادتها، و تتنعم بنعمة حریتها کما یعالج المریض بما یسوؤه و یربی الصغیر بما یتحرج منه، و هذا هو الذی یراه الإسلام من سلب حریة الإرادة و العمل عن الأمة الکافرة المحاربة، و اجتلابهم إلی داخل المجتمع الدینی، و تربیتهم فیها، و تخلیصهم تدریجا إلی ساحة الحریة فإن السلوک سلوک اجتماعی ینبغی أن ینظر إلیه و إلی نتیجته و أثره بنظر عام کلی، و لیس بأمر فردی ینظر إلیه بنظر فردی جزئی، ثم من العجب أن هؤلاء أیضا یجرون عملا بما جرت علیه السیرة الإسلامیة و إن خالفوه فی التسمیة و حسن النیة کما تقدم بیانه.
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و إن أرید به أن من حق الحریة الإنسانیة أن تطرد فی الجمیع و یخلی بین کل إنسان و إرادته المطلقة.
فمن الواضح الذی لا مریة فیه أن ذلک غیر جائز التسلیم و لا میسور العمل علی إطلاقه و خاصة فی الخصم المحارب و هو المورد الوحید الذی یعتنی به الإسلام فی سلب إطلاق الحریة.
ثم لو کان هذا حقا لم یکن فیه فرق بین الواحد و الاثنین و بین الجماعة فما بالهم یسلمون للواحد من الحریة القانونیة حتی مثل «الانتحار» و للاثنین مثل «دئل» و لا یسلمون لطائفة مساکین من أبناء نوعهم أن ینعزلوا فی ملجإ أو مغارات و یشتغلوا بأنفسهم و یأکلوا رزق ربهم و یسلکوا سبیل حیاتهم؟.
بقی هنا شی‌ء و هو أنه ربما قال القائل: ما بال الإسلام لم یشرع للرقیق تملک المال حتی یستعین به علی حوائجه الضروریة من غیر أن یکون کلا علی مولاه؟ و ما باله لم یحدد الرق بالإسلام حتی ینعتق العبد بالإسلام و ینمحی عنه لوث المحرومیة اللازمة له و لأعقابه إلی یوم القیامة.
لکن ینبغی أن یتنبه هذا القائل إلی أن الحکم باستقرار الرق و الحرمان من تملک المال إنما ظهوره و وقوعه بحسب نظر التشریع فی أول زمان الاستیلاء علیه، و حکم الفطرة علیهم- و هم الأعداء المحاربون- بجواز سلب الحریة إنما هو لإبطال کیدهم و سلب قوتهم علی المقاومة لهدم الاجتماع الدینی الصالح، و لا قوة و لا قدرة إلا بالملک فإذا لم یملکوا عملا و لا نتاج عمل لم یقووا علی المخاصمة و المحاربة.
نعم أجاز الإسلام لهم أن یتملکوا فی الجملة بتملیک الموالی، و هذا ملک فی طول ملک، و لیس فیه محذور الاستقلال بالتصرف.
و أما تحدید رقهم بالإیمان فهو أمر یبطل السیاسة الدینیة فی حفظ بیضة الإسلام و إقامة المجتمع الدینی علی ساقه و بسط التربیة الدینیة علی هؤلاء المحاربین المستعلی علیهم بالعدة و القوة، و لو لا ذلک لدخلوا فی ظاهر الدین بمجرد أن استقرت علیهم سیطرة الدین، و ضربت علیهم بذلة العبودیة فحفظوا بذلک عدتهم و قوتهم ثم عادوا لما نهوا عنه.
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و لیرجع فی ذلک إلی السنة الجاریة بین الأمم و الأقوام من یومنا هذا إلی أقدم العهود التی یستطاع العثور فیها علی تاریخ الإنسانیة فالأمتان أو القبیلتان إذا تحاربتا و تقاتلتا ثم غلبت إحداهما الأخری و استعلت علیها فإنها تری من حقها المشروع لها فی الحرب أن تضع فی عدوها السیف حتی یسلم لها الأمر تسلیما مطلقا من غیر شرط.
و لیست ترضی من التسلیم بمجرد أن تضع الأمة المقاتلة المغلوبة أسلحتها علی الأرض فتترکهم و ما یریدون بل بالتسلیم لأمر الأمة الغالبة، و الخضوع التام لما تحکم فیهم، و تری لهم أو علیهم، و تتصرف فی نفوسهم و أموالهم.
و من سفه الرأی أن تقید هذه السیطرة بقید یفسد أثر هذا التسلیم المطلق، و یبطل حکمه، و یمهد الطریق للعدو فی الرجوع إلی کیده و مکره، و یجدد له رجاء العود إلی ما بدأ، و کیف یسوغ للأمة الغالبة ذلک و قد فدت عن استقلال مجتمعها المقدس عندها بالنفوس و الأموال؟ و هل ذلک إلا ظلما لنفسها و استهانة بأعز ما عندها، و تبذیرا للدماء و الأموال و المساعی؟.
و لیس لمعترض أن یعترض علی أمة غالبة غلبت بتضحیة النفوس و الأموال فضربت علی عدوها بالذلة و المسکنة، و حفظهم علی حالة الرق: بأن رجالهم قاتلوا و قتلوا و أفسدوا فأخذوا بالأسر و جوزوا بسلب الحریة علی ما یبیحه الحق المشروع للمحارب علی محاربه فما ذنب الأصاغر من الذراری المتولدین بعد ذلک، و لم یحملوا سلاحا، و لا سلوا سیفا، و لا دخلوا معرکة؟ و ذلک أنهم ضحایا آبائهم.
بعد ذلک کله لا ینبغی أن ینسی أن للحکومة الإسلامیة أن یحتال فی انعتاق الرقیق بشراء و عتق و نحو ذلک إذا أحرزت أن الأصلح بحال المجتمع الإسلامی ذلک و الله أعلم.



(کلام فی المجازاة و العفو فی فصول)





1- ما معنی الجزاء؟:

لا یخلو أی مجتمع من المجتمعات من تکالیف اجتماعیة علی أجزائه أن یحترموها فلا هم للمجتمع إلا أن یوافق بین أعمال الأفراد و یقرب بعضها من بعض، و یربط جانبا منها بجانب حتی تأتلف و تجتمع و ترفع بآثارها و نتائجها حوائج 
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الأفراد بمقدار ما یستحقه کل واحد بعمله و سعیه.
و هذه التکالیف لما کانت متعلقة بأمور اختیاریة یسع الإنسان أخذها و ترکها، و هی بعینها لا تتم إلا مع سلب ما لحریة الإنسان فی إرادته و عمله لم یمتنع أن یتخلف عنها أو عن بعضها الإنسان المتمائل بطبعه إلی الاسترسال و إطلاق الحریة.
و التنبه إلی هذا النقص فی التکالیف و الفتور فی بنی القوانین هو الذی بعث الإنسان الاجتماعی علی أن یتمم نقصها و یحکم فتورها بأمر آخر، و هو أن یضم إلی مخالفتها و التخلف عنها أمورا یکرهها الإنسان المکلف فیدعوه ذلک إلی طاعة التکلیف الذی یکلف به حذرا من أن یحل به ما یکرهه و یتضرر به.
و هذا هو جزاء السیئة، و هو حق للمجتمع أو لولی الأمر علی المتخلف العاصی، و له نظیر فی جانب طاعة التکالیف فمن الممکن أن یوضع للمطیع الممتثل بإزاء عمله بالتکلیف أمر یؤثره و یحبه لیکون ذلک داعیا یدعوه إلی إتیان الواجب أو المطلوب مطلقا من التکالیف، و هو حق للمکلف المطیع علی المجتمع أو لولی الأمر، و هذا هو جزاء الحسنة، و ربما یسمی جزاء السیئة عقابا و جزاء الحسنة ثوابا.
و علی هذه الوتیرة یجری حکم الشریعة الإلهیة؛ قال تعالی: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی : یونس: 26 و قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَسَبُوا السَّیِّئاتِ جَزاءُ سَیِّئَةٍ بِمِثْلِها»: یونس: 27 و قال: «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها»: الشوری: 40.
و للعقاب و الثواب عرض عریض آخذا من الاستکراه و الاستحسان و الذم و المدح إلی آخر ما یتعلق به القدرة من الشر و الخیر و یرتبطان فی ذلک بعوامل مختلفة من خصوصیات الفعل و الفاعل و ولی التکلیف و مقدار الضرر و النفع العائدین إلی المجتمع، و لعله یجمع الجمیع أن العمل کلما زاد الاهتمام بأمره زاد عقابا فی صورة المعصیة و ثوابا فی صورة الطاعة.
و یعتبر بین العمل و بین جزائه- کیف کان- نوع من المماثلة و المسانخة و لو تقریبا، و علی ذلک یجری کلامه تعالی أیضا کما هو ظاهر أمثال قوله تعالی: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ أَساؤُا بِما عَمِلُوا وَ یَجْزِیَ الَّذِینَ أَحْسَنُوا بِالْحُسْنَی»: النجم: 31 و أوضح منه قوله تعالی و قد حکاه عن صحف إبراهیم و موسی (ع): «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا
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ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی : النجم: 41.
و هذا فیما شرعه الله فی أمر القصاص أظهر، قال تعالی: «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِصاصُ فِی الْقَتْلی الْحُرُّ بِالْحُرِّ وَ الْعَبْدُ بِالْعَبْدِ وَ الْأُنْثی بِالْأُنْثی : البقرة: 178 و قال: «الشَّهْرُ الْحَرامُ بِالشَّهْرِ الْحَرامِ وَ الْحُرُماتُ قِصاصٌ فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ»: البقرة: 194.
و لازم هذه المماثلة و المسانخة أن یعود العقاب أو الثواب إلی نفس العامل بمثل ما عمل بمعنی أنه إذا عصی حکما اجتماعیا مثلا فإنما تمتع لنفسه بما یضر المجتمع أی بما یفسد تمتعا من تمتعات المجتمع فینقص من تمتعاته فی نفسه ما یعادل ذلک من نفسه أو بدنه أو ماله أو جاهه أو نحو ذلک مما یعود بوجه إلیه.
و هذا هو الذی أومأنا إلیه فی البحث عن معنی الاستعباد أن المجتمع أو من یلی أمره یملک من المجرم نفسه أو شأنا من شئون نفسه یعادل الجرم الذی اجترمه و نقیصة الضرر الذی أوقعه علی المجتمع فیعاقب بذلک أی یتصرف المجتمع أو ولی الأمر استنادا إلی هذا الملک- و هو الحق- فی حیاة المجرم أو شأن من شئون حیاته، و یسلب حریته فی ذلک.
فلو قتل نفسا مثلا بغیر نفس أو فساد فی الأرض فی المجتمع الإسلامی ملک ولی الأمر من المجرم نفسه حیث نقصهم نفسا محترمة، و حده الذی هو القتل تصرف فی نفسه عن الملک الذی ملکه، و لو سرق ما یبلغ ربع دینار من حرز فقد أضر بالمجتمع بهتک ستر من أستار الأمن العام الذی أسدلته ید الشریعة و حفظته ید الأمانة، و حدها الذی هو القطع لیس حقیقته إلا أن ولی الأمر ملک من السارق بإزاء ما أتی به شأنا من شئون حیاته و هو الشأن الذی تشتمل علیه الید فیتصرف فیه بسلب ما له من الحریة و وسیلتها من هذه الجهة، و قس علی ذلک أنواع الجزاء فی الشرائع و السنن المختلفة.
فیتبین من هنا أن الاجرام و المعصیة الاجتماعیة یستجلب نوعا من الرق و العبودیة، و لذلک کان العبد أظهر مصادیق المؤاخذة و العقاب قال تعالی: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ»»: «المائدة: 118.
و لهذا المعنی مظاهر متفرقة فی سائر الشرائع و السنن المختلفة قال الله تعالی فی قصة یوسف (ع) إذ جعل السقایة فی رحل أخیه لیأخذه إلیه: «قالُوا فَما جَزاؤُهُ 
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إِنْ کُنْتُمْ کاذِبِینَ أی فی إنکارکم سرقة صواع الملک- قالُوا جَزاؤُهُ مَنْ وُجِدَ فِی رَحْلِهِ فَهُوَ جَزاؤُهُ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ أی نجزی السارق باسترقاقه- فَبَدَأَ بِأَوْعِیَتِهِمْ قَبْلَ وِعاءِ أَخِیهِ ثُمَّ اسْتَخْرَجَها مِنْ وِعاءِ أَخِیهِ کَذلِکَ کِدْنا لِیُوسُفَ إلی أن قال- قالُوا یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ إِنَّ لَهُ أَباً شَیْخاً کَبِیراً فَخُذْ أَحَدَنا مَکانَهُ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ و هذا هو التبدیل و نوع من الفدیة- قالَ مَعاذَ اللَّهِ أَنْ نَأْخُذَ إِلَّا مَنْ وَجَدْنا مَتاعَنا عِنْدَهُ إِنَّا إِذاً لَظالِمُونَ»: یوسف: 79.



[هل یعد المطیع عبدا للمطاع 

و ربما کان یؤخذ القاتل أسیرا مملوکا، و ربما کان یفدی بواحدة من نسائه و حرمه کبنته و أخته إلی غیر ذلک، و سنة الفدیة بالتزویج کانت مرسومة إلی هذه الأیام بین القبائل و العشائر فی نواحینا لأن الازدواج یعد عندهم نوعا من الاسترقاق و الإسارة للنساء.
و من هنا ما ربما یعد المطیع عبدا للمطاع لأنه بإطاعته یتبع إرادته إرادة المطاع فهو مملوکه المحروم من حریة الإرادة قال تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ، وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61 و قال: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ»: الجاثیة: 23.
و بالعکس من تملک المجتمع أو ولی الأمر المجرم المعاقب یملک المطیع المثاب من المجتمع أو ولی الأمر ما یوازن طاعته من الثواب فإن المجتمع أو الولی نقص من المکلف المطیع بواسطة التکلیف شیئا من حریته الموهوبة فعلیه أن یتممه کما نقص.
و هذا الذی ذکرناه هو السر فی ما اشتهر: أن الوفاء بالوعد واجب دون الوعید؛ و ذلک أن مضمون الوعد فی ظرف المولویة و العبودیة هو الثواب علی الطاعة کما أن مضمون الوعید هو العقاب علی المعصیة و الثواب لما کان من حق المطیع علی ولی الأمر و فی ذمته وجب علیه تأدیته و تفریغ ذمته منه بخلاف العقاب فإنه من حق ولی الأمر علی المکلف المجرم، و لیس من الواجب أن یتصرف الإنسان فی ملکه و یستفید من حقه إن کان له ذلک، و للکلام تتمة.



3- العفو و المغفرة؟:

استنتجنا من البحث السابق جواز ترک المجازاة علی المعصیة بخلاف الطاعة، و هو حکم فطری فی الجملة مبنی علی أن العقاب حق للمعصی علی العاصی، و لیس من الواجب إعمال الحق دائما.
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غیر أنه کما لا یجب إعمال حق العقاب دائما کذلک لا یجوز ترکه دائما و إلا لغا القضاء الفطری بثبوت الحق، و لا معنی لثبوت شی‌ء لا أثر له و لا فی وقت من الأوقات علی أن إلغاء حق العقاب من رأسه هدم للقوانین الموضوعة الحافظة لبنیة الاجتماع و فی هدمها هدم الاجتماع بلا ریب.
فالحکم- و هو جواز العفو عن الذنب- ثابت فی الجملة، و القضیة مهملة فإن کان هناک سبب مسوغ بحسب الحکمة للعفو جاز العفو و إلا وجبت المجازاة احتراما للقوانین الحافظة لبنیة المجتمع و سعادة الإنسان، و إلیه الإشارة بقوله تعالی حکایة عن عیسی (ع): «وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»»: «المائدة: 118.
و یوجد فی القرآن الکریم من أسباب المغفرة مما تمضیه الحکمة الإلهیة سببان کلیان:
أحدهما: توبة العبد إلی الله سبحانه أعم من رجوعه من الکفر إلی الإیمان أو رجوعه من المعصیة إلی الطاعة علی ما تقدم بیانه فی الکلام علی التوبة فی الجزء الرابع من الکتاب، قال تعالی: «قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ، وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ وَ أَسْلِمُوا لَهُ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ و هذه التوبة من الکفر الذی فیه وعید العذاب الذی لا ینفع فیه ناصر شفیع- وَ اتَّبِعُوا أَحْسَنَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ بَغْتَةً وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ»: الزمر: 55 و هذه هی التوبة من المعصیة إلی الطاعة، و لم ینف فیه نفع الشفاعة.
و قال تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً، وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ وَ لَا الَّذِینَ یَمُوتُونَ وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً»: النساء: 18.
و ثانیهما: الشفاعة یوم القیامة قال تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 86 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة المتعرضة لأمر الشفاعة، و قد أشبعنا البحث فیها فی الکلام علی الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب.
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و یوجد فی القرآن الکریم موارد متفرقة یذکر فیها العفو من غیر ذکر سببه و إن کان التدبر فیها یهدی إلی إجمال ما روعی فیها من المصلحة و هی مصلحة الدین کقوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَفا عَنْکُمْ وَ اللَّهُ ذُو فَضْلٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران: 152، و قوله تعالی: «أَ أَشْفَقْتُمْ أَنْ تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقاتٍ فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ تابَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ»: المجادلة: 13 و قوله تعالی:
«لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِّ وَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُ فِی ساعَةِ الْعُسْرَةِ مِنْ بَعْدِ ما کادَ یَزِیغُ قُلُوبُ فَرِیقٍ مِنْهُمْ ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ إِنَّهُ بِهِمْ رَؤُفٌ رَحِیمٌ»: التوبة: 117 و قوله تعالی: «وَ حَسِبُوا أَلَّا تَکُونَ فِتْنَةٌ فَعَمُوا وَ صَمُّوا ثُمَّ تابَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ ثُمَّ عَمُوا وَ صَمُّوا کَثِیرٌ مِنْهُمْ»: المائدة: 71، و قوله تعالی: «الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْکُمْ مِنْ نِسائِهِمْ ما هُنَّ أُمَّهاتِهِمْ إِنْ أُمَّهاتُهُمْ إِلَّا اللَّائِی وَلَدْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَیَقُولُونَ مُنْکَراً مِنَ الْقَوْلِ وَ زُوراً وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ»: المجادلة: 3، و قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَقْتُلُوا الصَّیْدَ وَ أَنْتُمْ حُرُمٌ إلی أن قال- عَفَا اللَّهُ عَمَّا سَلَفَ وَ مَنْ عادَ فَیَنْتَقِمُ اللَّهُ مِنْهُ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ»: المائدة: 95.
فهذه موارد متنوعة من العفو الإلهی و قد بینا خصوصیة کل منها فی الکلام علی الآیة المشتملة علیه من الکتاب فلیراجع.
و لیس من قبیل ما تقدم قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ»: التوبة: 43 فإنه دعاء نظیر قولنا: غفر الله لک لم فعلت کذا و کذا، و نظیره علی الخلاف قوله تعالی «إِنَّهُ فَکَّرَ وَ قَدَّرَ، فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ»: المدثر: 19 و لیس من ذاک القبیل أیضا قوله تعالی: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً، لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ»: الفتح: 2، و یدل علی ذلک جعل المغفرة غایة متفرعة علی فتحه تعالی مکة لنبیه و لا رابطة بین مغفرة الذنب بمعنی الإثم و بین الفتح، و سیجی‌ء تمام الکلام فی محله إن شاء الله.



4- للعفو مراتب:

لما کان العفو و المغفرة یتعلق بالذنب الذی یستتبع نوعا من المجازاة و العقاب، و للجزاء کما عرفت- عرض عریض و مراتب مختلفة متشتتة أتبعه العفو فی اختلاف المراتب حسب اختلافه، و لیس الاختلاف الواقع فی نفس الذنب أعنی التبعة السیئة التی یستتبعها العمل؛ فالاختلاف فیها مما لا سبیل إلی إنکاره، و الجزاء
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سواء کان عقابا أو ثوابا إنما یوزن بزنتها.
فمما لا محیص عنه فی بحثنا هذا هو البحث عن الذنب و اختلاف مراتبه، و التأمل فیما یهدی إلیه العقل الفطری فإن البحث و إن کان قرآنیا یراد به الحصول علی ما یراه الکتاب الإلهی فی هذه الحقائق غیر أنه تعالی علی ما بین فی کلامه یکلمنا علی قدر عقولنا و بالموازین الفطریة التی نزن بها الأشیاء فی مرحلتی النظر و العمل، و قد مرت الإشارة إلیه فی موارد من الأبحاث الموضوعة فی هذا الکتاب، و قد استمد تعالی فی موارد من بیاناته بالعقل و الفکر الإنسانی، و أید به مقاصد کلامه فقال تعالی: أَ فَلا تَعْقِلُونَ أَ فَلا تَتَفَکَّرُونَ و ما فی معناهما.
و الذی یفیده الاعتبار الصحیح هو أن أول ما یتعلق به و یحترمه المجتمع الإنسانی هو الأحکام العملیة و السنن المحترمة التی تحفظ بالعمل بها و المداومة علیها مقاصده الإنسانیة و تهدیه إلی سعادته فی الحیاة، ثم تضع أحکاما جزائیة یجازی علی طبقها المتخلف العاصی عن القوانین الاجتماعیة و یثاب المطیع الممتثل.
و فی هذه المرحلة لا یسمی باسم الذنب إلا التخلف عن متون القوانین العملیة، و تحاذی الذنوب لا محالة فی عددها عدد مواد الأحکام الاجتماعیة، و هذا هو المغروز المرکوز فی أذهاننا معاشر المسلمین أیضا من معنی لفظ الذنب و الألفاظ التی تقارنه فی المعنی کالسیئة و المعصیة و الإثم و الخطیئة و الحوب و الفسق و نحوها.
لکن الأمر لا یقف علی هذا الحد فإن الأحکام العملیة إذا عمل بها و روقبت و تحفظ علیها ساق المجتمع إلی أخلاق و أوصاف مناسبة لها ملائمة لمقاصد المجتمع التی هی غایة اجتماعهم، و هذه الأخلاق هی التی یسمیها المجتمع بالفضائل الإنسانیة و یحرص و یحرض علیها، و تقابلها الرذائل.
و هی و إن کانت مختلفة باختلاف السنن و المقاصد فی المجتمعات إلا أن أصل إنتاج الأحکام الاجتماعیة لها مما لا سبیل إلی سدة و إعفائها عنه.
و هذه الأخلاق الفاضلة و إن کانت أوصافا روحیة لا ضامن لإجرائها فی مقام العمل فی المجتمعات، و کانت غیر اختیاریة بلا واسطة لکونها ملکات لکنها لکونها فی تحققها تتبع تکرر العمل بالأحکام المقررة فی المجتمع أو تکرر التخلف عن العمل کانت نفس 
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العمل بالأحکام ضامنة لإجرائها و تعد اختیاریة باختیاریة مقدمتها و هی تکرر العمل، و تتصور فی مواردها أوامر عقلیة متعلقه بالأخلاق الفاضلة کالشجاعة و العفة و العدالة، و نواه عقلیة تردع عن الأخلاق الرذیلة کالجبن و التهور و الخمود و الشره و الظلم، و کذا یتصور لها عقاب و ثواب یسمیان بالعقاب و الثواب العقلیین کالمدح و الذم.
و بالجملة تتحقق بذلک مرتبة من مراتب الذنب فوق المرتبة السابق ذکرها، و هی مرتبة التخلف عن الأحکام الخلقیة و الأوامر العقلیة المتعلقة بها.
و لم تعد هذه الأوامر العقلیة أوامر إلا من جهة التلازم بین الأعمال الواجبة التی تسوق إلیها و بینها، فهناک حاکم یحکم بالوجوب و یأمر به و هو العقل الإنسانی و نظیره القول فی تسمیة النواهی، العقلیة نواهی و هذا دأبنا فی جمیع موارد التلازم فإذا فرضنا العمل بأحد المتلازمین لا نلبث دون أن نأمر بإتیان الآخر و وجوبه، و نری التخلف عن ذلک عصیانا لهذا الأمر العقلی، و ذنبا یستحق به نوع من المؤاخذة.
و یظهر من هنا أمر آخر و هو أن هذه الفضائل لما کانت مشتملة علی واجبات لا محیص عن التلبس بها- و مثله اشتمال الرذائل علی المحرمات- و علی أمور مندوبة مستحبة هی کالزینة و الهیأة الجمیلة فیها- و هی الآداب الحسنة التی تتعلق بها أوامر عقلیة استحسانیة إلا أنها إذا فرضت ظرفا لأحد منا کان ما یلازمها من الآداب و هی مندوبة فی نفسها- مأمورا به عقلا أمرا إیجابیا قضاء لحق الظرفیة المفروضة، مثال ذلک أن البدوی العائش عیشة العشائر البدویة لما کان ظرف حیاته بعیدا من المستوی المتوسط فی الحیاة الحضریة لا یؤاخذ إلا بالضروریات من أحکام المجتمع و السنن العامة التی یناله عقله و فهمه، و ربما أتی بالوقیح من الأعمال أو الرکیک من الأقوال فیغمض عنه الحضری معتذرا بقصور الفهم و بعد الدار من السواد الأعظم الذی تکرر مشاهدة الرسوم و الآداب فیه أحسن معلم للناس القاطنین فیه.
ثم المتوسط من الناس الحضریین لا یؤاخذ بما یؤاخذ به الآحاد النوادر من المجتمع الذین هم أهل الفهم اللطیف و الأدب الظریف و لا عذر فیما یقع من المتوسط من الناس من ترک دقائق الأدب و ظرائف القول و الفعل إلا أن فهمه علی قدر ما یأتی به، لا یشعر من لوازم الأدب بأزید مما یأتی به و ظرفه هو ظرفه.
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و ما یأتی به مما لا ینبغی هو مما یؤاخذ به الأوحدیون من الرجال فربما یؤاخذون بلحن خفی فی کلام أو بتبطؤ یسیر فی حرکة أو بتفویت آن غیر محسوس فی سکون أو التفات أو غمض عین و نحو ذلک فیعد ذلک کله ذنبا منهم، و لیس من الذنب بمعنی مخالفة المواد القانونیة دینیة کانت أو دنیویة، و قد اشتهر بینهم: أن حسنات الأبرار سیئات المقربین.
و کلما دق المسلک و لطف المقام ظهرت هنالک خفایا من الذنوب کانت قبل تحقق هذا الظرف مغفولا عنها لا یحس بها الإنسان المکلف بالتکالیف، و لا یؤاخذ بها ولی المؤاخذة و المحاسبة.
و ینتهی ذلک- فیما یعطیه البحث الدقیق- إلی الأحکام الناشئة فی ظرفی الحب و البغض فتری عین المبغض- و خاصة فی حال الغضب- عامة الأعمال الحسنة سیئة مذمومة، و یری المحب إذا تاه فی الغرام و استغرق فی الوله أدنی غفلة قلبیة عن محبوبه ذنبا عظیما و إن اهتم بعمل الجوارح بتمام أرکانه، و لیس إلا أنه یری أن قیمة أعماله فی سبیل الحب علی قدر توجه نفسه و انجذاب قلبه إلی محبوبه فإذا انقطع عنه بغفلة قلبیة فقد أعرض عن المحبوب و انقطع عن ذکره و أبطل طهارة قلبه بذلک.
حتی أن الاشتغال بضروریات الحیاة من أکل و شرب و نحوهما یعد عنده من الاجرام و العصیان نظرا إلی أن أصل الفعل و إن کان من الضروری الذی یضطر إلیه الإنسان لکن کل واحد واحد من هذه الأفعال الاضطراریة من حیث أصله اختیاری فی نفسه، و الاشتغال به اشتغال بغیر المحبوب و إعراض عنه اختیارا و هو من الذنب، و لذلک نری أهل الوله و الغرام و کذا المحزون الکئیب و من فی عداد هؤلاء یستنکفون عن الاشتغال بأکل أو شرب أو نحوهما.
و علی نحو من هذا القبیل ینبغی أن یحمل 
ما ربما یروی عنه (ص) من قوله: «إنه لیغان علی قلبی فأستغفر الله کل یوم سبعین مرة»
، و علیه یمکن أن یحمل بوجه قوله تعالی: «وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ»: المؤمن: 55 و قوله:
«فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ اسْتَغْفِرْهُ إِنَّهُ کانَ تَوَّاباً»: النصر: 3.
و علیه یحمل ما حکی تعالی عن عدة من أنبیائه الکرام کقول نوح: «رَبِّ اغْفِرْ لِی 
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وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً»: نوح: 28 و قول إبراهیم: «رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ»: إبراهیم: 41 و قول موسی لنفسه و أخیه: «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ»: الأعراف: 151 و ما حکی عن النبی ص:
«سَمِعْنا وَ أَطَعْنا غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ»: البقرة: 285.
فإن الأنبیاء (ع) مع عصمتهم لا یتأتی أن تصدر عنهم المعصیة، و یقترفوا الذنب بمعنی مخالفة مادة من المواد الدینیة التی هم المرسلون للدعوة إلیها، و القائمون قولا و فعلا بالتبلیغ لها، و المفترض طاعتهم من عند الله، و لا معنی لافتراض طاعة من لا یؤمن وقوع المعصیة منه، تعالی الله عن ذلک.
و هکذا یحمل علی هذا الباب ما حکی عن بعضهم (ع) من الاعتراف بالظلم و نحوه کقول ذی النون: «لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ»: الأنبیاء: 87 إذ کما یجوز عدهم بعض الأعمال المباحة الصادرة عنهم ذنبا لأنفسهم و طلب المغفرة من الله سبحانه، کذلک یجوز عده ظلما من أنفسهم لأن کل ذنب ظلم.
و قد مر أن هنالک محملا آخر و هو أن یکون المراد بالظلم هو الظلم علی النفس کما فی قول آدم و زوجته: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ»: الأعراف: 23.
و إیاک أن تتوهم أن معنی قولنا فی آیة: إن لها محملا کذا و محملا کذا هو تسلیم أن ذلک من خلاف ظاهر الکلام ثم الاجتهاد فی اختلاف معنی یحمل علیه الکلام، و تطبق علیه الآیات القرآنیة تحفظا علی الآراء المذهبیة، و اضطرارا من قبل التعصب.
و قد تقدم البحث الحر فی عصمة الأنبیاء (ع) بالتدبر فی الآیات أنفسها من غیر اعتماد علی المقدمات الغریبة الأجنبیة فی الجزء الثانی من الکتاب.
و قد بینا هناک و فی غیره أن ظاهر الکلام لا یقتصر فی تشخیصه علی الفهم العامی المتعلق بنفس الجملة المبحوث عنها بل للقرائن المقامیة و الکلامیة المتصلة و المنفصلة- کالآیة المتعرضة لمعنی آیة أخری- تأثیر قاطع فی الظواهر، و خاصة فی الکلام الإلهی الذی بعضه ببعض، و یشهد بعضه علی بعض، و یصدق بعضه بعضا.
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و الغفلة عن هذه النکتة هی التی أشاعت بین عدة من المفسرین و أهل الکلام إبداع التأویل بمعنی صرف الکلام إلی ما یخالف ظاهره، و ارتکابه فی الآیات المخالفة لمذهبهم الخاص علی زعمهم؛ فتراهم یقطعون القرآن قطعا ثم یحملون کل قطعة منها علی ما یفهمه العامی السوقی من کلام سوقی مثله فإذا سمعوه تعالی یقول: «فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ حملوه علی أنه (ع)- و حاشاه- زعم أو أیقن أن الله سبحانه یعجز عن أخذه مع أن ما فی الآیة التالیة: «وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ» یعده من المؤمنین، و لا إیمان لمن شک فی قدرة الله فضلا عن أن یرجح أو یقطع بعجزه.
و إذا سمعوه تعالی یقول: لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ» تفهموا منه أنه (ص) أذنب فغفر الله له کما یذنب الواحد منا بمخالفة أمر أو نهی مولوی من الله تنعقد بهما مسألة فرعیة فقهیة.
و لم یهدهم التدبر حتی بمقدار أن یرجعوا إلی سابقة الآیة: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً» حتی ینجلی لهم أن هذا الذنب و المغفرة المتعلقة به لو کانا کالذنوب التی لنا و المغفرة التی تتعلق بها لم یکن وجه لتعلیق المغفرة علی فتح مکة تعلیق الغایة علی ذی الغایة، و کذا لم یکن وجه لعطف ما عطف علیه أعنی قوله: «وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً، وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً»: الفتح: 3.
و کذا إذا سمعوا سائر الآیات التی تشتمل علی عثرات الأنبیاء بزعمهم کالتی وردت فی قصص آدم و نوح و إبراهیم و لوط و یعقوب و یوسف و داود و سلیمان و أیوب و محمد صلی الله علیه و آله و علیهم بادروا إلی الطعن فی ساحة نزاهتهم، و لم ینقبضوا عن إساءة الأدب إلیهم و هم أنفسهم أولی بما رموا و لا شین کسوء الأدب.
فساقهم سوء الحظ و رداءة النظر إلی أن أبدلوا ربهم رب العالمین برب تنعته التوراة و الأناجیل المحرفة قوة غیبیة متجسدة تدیر رحی الوجود کما یدیر جبار من جبابرة الإنسان مملکته لا هم له إلا إشباع طاغیة شهوته و غضبه فجهلوا مقام ربهم ثم سهوا عن مقام النبوة و عفوا مدارجهم العالیة الشریفة الروحیة و مقاماتهم السامیة الحقیقیة فعادت بذلک هاتیک النفوس الطاهرة المقدسة تماثل النفوس الردیئة الخسیسة التی لیس لها من شرف الإنسانیة إلا التسمی باسمها؛ تهلک من «1» هذا نفسه، و تخون من ذاک عرضه،
______________________________
(1) راجع ما رووه فی داود و سلیمان و فی إبراهیم و لوط و غیرهم علیهم السلام.
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و تطمع من ذلک فی ماله مع أنهم علی ما لهم من الجهل لا یرضون بهذه الفضائح فیمن یتقلد أمرا من أمور دنیاهم أو یتصدی یوما للقیام بمصلحة بیتهم و أهلهم فکیف یرضون بنسبة هذه الفضائح إلی الله سبحانه و هو العلیم الحکیم الذی أرسل رسله إلی عباده لئلا یکون لهم حجة بعدهم؟ و لیت شعری أی حجة تقوم علی کافر أو فاسق إذا جاز للرسول أن یکفر أو یفجر أو یدعو إلی الشرک و الوثنیة ثم یتبرأ منه و ینسبه إلی الشیطان؟.
و إذا ذکروا ببعض ما لأنبیاء الله (ع) من العصمة الإلهیة و المقامات الموهوبة و المواقف الروحیة عدوا ذلک شرکا بالله، و غلوا فی حق عباد الله، و أخذوا فی تلاوة قوله: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ».
و قد أصابوا فی ردهم بوجه فإن ما یتصورونه من الرب عز اسمه و ینعتونه بها من النعوت فی ذاته و فعله دون ما یذکرون به من مقامات الأنبیاء (ع) و أخفض منها منزلة و قدرا، و هذا کله من المصائب التی لقیتها الإسلام و أهله مما دسته أهل الکتاب و خاصة الیهود فی الروایات و عملته أیدیهم، و حرکوا بها الرحی علی غیر محوره، و اعتقدوا فی الله سبحانه الذی لیس کمثله شی‌ء أنه مثل الإنسان المتجبر الذی یری لنفسه أنه حر غیر مسئول فیما یفعل و هم المسئولون، و أن ترتب المسببات علی أسبابها و استیلاد المقدمات نتائجها، و اقتضاء الخصائص الوجودیة صوریة أو معنویة لآثارها کل ذلک جزافی لا لرابطة حقیقیة.
و أن الله تعالی ختم بمحمد النبوة و أنزل علیه القرآن، و خص موسی بالتکلیم، و عیسی بالتأیید بالروح لا لخصوصیة فی نفوسهم الشریفة بل لأنه أراد أن یخصهم بکذا و بکذا، و أن ضرب موسی بعصاه الحجر فانفجرت کضرب أحدنا بعصاه الحجر غیر أن الله یفجر ذاک و لا یفجر هذا، و أن قول عیسی للموتی: قوموا بإذن الله مثل أن ینادی أحدنا بین المقابر: قوموا بإذن الله إلا أن الله یحیی أولئک و لا یحیی هؤلاء و هکذا.
و لیس ذلک کله إلا قیاسا لنظام التکوین إلی نظام التشریع الذی لا قوام له إلا الوضع و الاصطلاح و التعاهد الذی لا یتجاوز ظرف الاجتماع سعة، و لا یعدو دنیا الإنسان المجتمع.
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و لو أنهم تفطنوا قلیلا و تدبروا فی أطراف الآیات المتعرضة لأمر الذنب و المعصیة بالمعنی المصطلح علیه، و هی مخالفة الأمر و النهی المولویین تنبهوا إلی أن من المغفرة ما هو فوق المغفرة المعروفة.
فإن الله سبحانه یکرر فی کلامه أن له عبادا یسمیهم بالمخلصین مصونین عن المعصیة لا مطمع فیهم للشیطان فلا ذنب- بالمعنی المعروف- لهم و لا حاجة إلی المغفرة المتعلقة بذلک الذنب، و قد نص فی حق عدة من أنبیائه کإبراهیم و إسحاق و یعقوب و یوسف و موسی أنهم مخلصون کقوله فی إبراهیم و إسحاق و یعقوب: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ»: ص: 46، و قوله فی یوسف: «إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ»: یوسف: 24، و قوله فی موسی: «إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً»: مریم: 51 و قد حکی عنهم سؤال المغفرة کقول إبراهیم (ع): «رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ»»: إبراهیم: 41 و قول موسی (ع): «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ»: الأعراف: 151 و لو کانت المغفرة لا یتعلق إلا بالذنب بالمعنی المعروف لم یستقم ذلک.
نعم ربما قال القائل: إنهم (ع) یعدون أنفسهم مذنبین تواضعا لله سبحانه و لا ذنب لهم لکن ینبغی لهذا القائل أن یتنبه إلی أنهم (ع) لم یخطئوا فی نظرهم هذا، و لم یجازفوا فی قولهم فلشمول المغفرة لهم معنی صحیح و المسألة جدیة.
علی أن فی دعاء إبراهیم (ع): «رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ» دعاء لکافة المؤمنین- و فیهم المخلصون- بالمغفرة، و کذا فی دعاء نوح (ع):
«رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ»: نوح: 28 شمول بإطلاقه للمخلصین، و لا معنی لطلب المغفرة علی من لا ذنب له یحتاج إلی المغفرة.
فهذا کله ینبهنا إلی أن من الذنب المتعلق به المغفرة ما هو غیر الذنب بالمعنی المتعارف و کذا من المغفرة ما هی غیر المغفرة بمعناها المتعارف، و قد حکی الله تعالی عن إبراهیم قوله: «وَ الَّذِی أَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لِی خَطِیئَتِی یَوْمَ الدِّینِ»: الشعراء: 82 و لعل هذا هو السبب فیما نشاهد أنه تعالی فی موارد من کلامه إذا ذکر الرحمة أو الرحمة الأخرویة التی هی الجنة قدم علیه ذکر المغفرة کقوله: «وَ قُلْ رَبِّ اغْفِرْ وَ ارْحَمْ»: المؤمنون: 118 و قوله: «وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا»: البقرة: 286 و قوله حکایة عن آدم و زوجته: «وَ إِنْ 
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لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا»: الأعراف: 23 و قوله عن نوح (ع): «وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی»: هود: 47.
فتحصل من البیان السابق: أن للذنب مراتب مختلفة مترتبة طولا کما أن للمغفرة مراتب بحذائها، تتعلق کل مرتبة من المغفرة بما یحاذیها من الذنب، و لیس من اللازم أن یکون کل ذنب و خطیئة متعلقا بأمر أو نهی مولوی فیعرفه و یتبینه الأفهام العامیة الساذجة، و لا أن یکون کل مغفرة متعلقة بهذا النوع من الذنب.
فالذی تبین لنا من مراتب الذنب و المغفرة بحسب البحث السابق العام مراتب أربع:
أولاها: الذنب المتعلق بالأمر و النهی المولویین و هو المخالفة لحکم شرعی فرعی أو أصلی و إن عممت التعبیر قلت: مخالفة مادة من المواد القانونیة دینیة کانت أو غیر دینیة، و تتعلق به مغفرة تحاذیه مرتبة.
و الثانیة: الذنب المتعلق بالحکم العقلی الخلقی و المغفرة المتعلقة به.
و الثالثة: الذنب المتعلق بالحکم الأدبی ممن ظرف حیاته ظرف الأدب و المغفرة المتعلقة به، و هذان القسمان ربما لم یعدا بحسب الفهم العامی من الذنوب و المغفرات، و ربما حسبوهما منها مجازا، و لیس من المجاز فی شی‌ء لما عرفت من ترتب الآثار الحقیقیة علیهما.
و الرابعة: الذنب الذی یحکم به ذوق الحب و المغفرة المتعلقة به، و فی ظرف البغض أیضا ما یشبههما، و هذا النوع لا یعده الفهم العامی من الأقسام، و قد أخطئوا فی ذلک لا لجور منهم فی الحکم و القضاء بل لقصور فهمهم عن تعقله و تبین معناه.
و ربما قال القائل منهم: أنه من أوهام العشاق و المبرسمین أو تخیل شعری لا یتکئ علی حقیقة عقلیة، و قد غفل عن أن هذه التصورات علی أنها أوهام و تخیلات فی طریق الحیاة الاجتماعیة هی بعینها تعود حقائق- و أی حقائق- فی طریق العبودیة عن حب إلهی یذیب القلب و یوله اللب، و لا یدع للإنسان شعورا یشعر بغیر ربه، و لا إرادة یرید بها إلا ما یریده.
و حینئذ یلوح له أن التفاتة یسیرة منه إلی نفسه أو إلی مشتهاها من شی‌ء ذنب عظیم و حجاب غلیظ لا ترفعه إلا المغفرة الإلهیة، و قد عد الله سبحانه الذنب حجابا للقلب 
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عن التوجه التام إلی ربه إذ قال: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15.
فهذا ما یعطیه البحث الجدی الذی لا یلعب فیه بالحقائق، و ربما أمکن أن یلوح لأولیاء الله السالکین فی عبودیتهم سبیل حبه تعالی دقائق من الذنب و لطائف من المغفرة لا تکاد تناله أیدی الأبحاث الکلیة العامة.



5- هل المؤاخذة أو المغفرة تستلزم ذنبا؟:

الباحث فی دیدن العقلاء من أهل الاجتماع یعثر علی أنهم یبنون المؤاخذة و العقاب علی التکلیف الاختیاری، و من شرائط صحته عندهم العقل، و هناک شرائط أخر تختلف فی أصلها و فی تحدید ماهیاتها و حدودها المجتمعات، و لسنا هاهنا بصدد البحث عنها.
و إنما کلامنا فی العقل الذی هو قوة التمییز بین الحسن و القبح و النافع و الضار و الخیر و الشر بحسب المتوسط من حال الناس فی مجتمعهم، فإن الناس من حیث النظر الاجتماعی یرون أن فی الإنسان مبدأ فعالا هذا شأنه و إن کان البحث العلمی ربما أدی إلی أنه لیست قوة من القوی الطبیعیة المودعة فی الإنسان کالمتخیلة و الحافظة، و إنما هی ملکة حاصلة من توافق عدة من القوی فی الفعل کالعدالة.
فالمجتمعات علی اختلافها تری أن التکلیف منوط بهذا المسمی عقلا فیتفرع الثواب و العقاب المتفرعین علی التکلیف علیه لا محالة فیثاب العاقل بطاعته و یعاقب بجرمه.
و أما غیر العاقل کالصبی و المجنون و السفیه و کل مستضعف غیرهم فلا ثواب و لا عقاب علی ما یأتون به من طاعة أو معصیة بحقیقة معنی الثواب و العقاب، و إن کانوا ربما یثابون قبال طاعتهم ثوابا تشویقیا أو یؤاخذون و یساسون قبال جرمهم بما یسمی عقابا تأدیبا، و هذا شائع دائر فی المجتمعات حتی المجتمع الإسلامی.
و هؤلاء بالنظر إلی السعادة و الشقاوة المکتسبتین بامتثال التکالیف و مخالفتها فی الحیاة الدنیا، لا سعداء و لا أشقیاء إذ لا تکلیف لهم فلا ثواب حتی یسعدوا به و لا عقاب حتی یشقوا به، و إن کانوا ربما یشوقون بخیر أو یؤدبون بشر.
و أما بالنسبة إلی الحیاة الآخرة التی یثبتها الدین الإلهی ثم یقسم الناس إلی قسمین 
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لا ثالث لهما: السعید و الشقی أو المثاب و المعاقب فالذی یذکره القرآن الشریف فی ذلک أمر إجمالی لا یتبین تفصیله إذ لا طریق عقلا إلی تشخیص تفاصیل أحوالهم بعد الدنیا، قال تعالی: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ»: التوبة: 106، و قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ قالُوا أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها فَأُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ ساءَتْ مَصِیراً، إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا، فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً»: النساء: 99.
و الآیات- کما تری- تشتمل علی العفو عنهم و التوبة علیهم و لا مغفرة فی مورد لا ذنب هناک، و علی عذابهم و لا عذاب علی من لا تکلیف له، غیر أنک عرفت أن الذنب و کذا المغفرة و العقاب و الثواب ذوات مراتب مختلفة: منها ما یتعلق بمخالفة التکلیف المولوی أو العقلی، و منها ما یتعلق بالهیئات النفسانیة الردیئة و أدران القلب التی تحجب الإنسان عن ربه، و هؤلاء و إن کانوا فی معزل من تعلق التکلیف المتوقف علی العقل لکنهم لیسوا بمصونین من ألواث النفوس و أستار القلوب التی یحتاج التنعم بنعیم القرب، و الحضور فی ساحة القدس إلی إزالتها و عفوها و الستر علیها و مغفرتها.
و لعل هذا هو المراد
مما ورد فی بعض الروایات: «أن الله سبحانه یحشرهم- ثم یخلق نارا و یأمرهم بدخولها فمن دخلها دخل الجنة- و من أبی أن یدخلها دخل النار»
و سیجی‌ء ما یتعلق بالروایات من الکلام فی تفسیر سورة التوبة إن شاء الله، و قد مر بعض الکلام فی سورة النساء.
و من استعمال العفو و المغفرة فی غیر مورد الذنب فی کلامه تعالی ما تکرر وقوعه فی مورد رفع الحکم بقوله تعالی: «فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: المائدة: 3، و نظیره ما فی سورة الأنعام، و قوله تعالی فی رفع الوضوء عن فاقد الماء: «وَ إِنْ کُنْتُمْ مَرْضی أَوْ عَلی سَفَرٍ- إلی أن قال- فَتَیَمَّمُوا صَعِیداً طَیِّباً فَامْسَحُوا بِوُجُوهِکُمْ وَ أَیْدِیکُمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَفُوًّا غَفُوراً»: النساء: 43، و قوله فی حد المفسدین فی الأرض: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَقْدِرُوا عَلَیْهِمْ فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: المائدة: 34، و قوله فی رفع حکم الجهاد عن المعذورین: «ما عَلَی الْمُحْسِنِینَ 
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مِنْ سَبِیلٍ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: التوبة: 91، إلی غیر ذلک.
و قال تعالی فی البلایا و المصائب التی تصیب الناس: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30.
و ینکشف بذلک أن صفة العفو و المغفرة منه تعالی کصفتی الرحمة و الهدایة تتعلق بالأمور التکوینیة و التشریعیة جمیعا فهو تعالی یعفو عن الذنوب و المعاصی فیمحوها من صحیفة الأعمال، و یعفو عن الحکم الذی له مقتض یقتضی وضعه فیمحوه فلا یشرعه، و یعفو عن البلایا و المصائب و أسبابها قائمة فیمحوها فلا تصیب الإنسان.



6- رابطة العمل و الجزاء:

قد عرفنا فیما تقدم من البحث أن الأوامر و النواهی العقلائیة- القوانین الدائرة بینهم- تستعقب آثارا جمیلة حسنة علی امتثالها و هی الثواب، و آثارا سیئة علی مخالفتها و التمرد منها تسمی عقابا، و أن ذلک کالحیلة یحتالون بها إلی العمل بها، فجعلهم الجزاء الحسن للامتثال إنما هو لیکون مشوقا للعامل، و الجزاء السیئ علی المخالفة لیکون العامل علی خوف و حذر من التمرد.
و من هنا یظهر أن الرابطة بین العمل و الجزاء رابطة جعلیة وضعیة من المجتمع أو من ولی الأمر، دعاهم إلی هذا الجعل حاجتهم الشدیدة إلی العمل لیستفیدوا منه و یرفعوا به الحاجة و یسدوا به الخلة، و لذلک تراهم إذا استغنوا و ارتفعت حاجتهم إلی العمل ساهلوا فی الوفاء علی ما تعهدوا به من ثواب و عقاب.
و لذلک أیضا تری الجزاء یختلف کثرة و قلة و الأجر یتفاوت شدة و ضعفا باختلاف الحاجة إلی العمل فکلما زادت الحاجة زاد الأجر و کلما نقصت نقص؛ فالأمر و المأمور و المکلف و المکلف بمنزلة البائع و المشتری کل منهما یعطی شیئا و یأخذ شیئا.
و الأجر و الثواب بمنزلة الثمن، و العقاب بمنزلة الدرک علی من أتلف شیئا فضمن قیمته و استقرت فی ذمته.
و بالجملة فهو أمر وضعی اعتباری نظیر سائر العناوین و الأحکام و الموازین الاجتماعیة التی یدور علیها رحی الاجتماع الإنسانی کالرئاسة و المرئوسیة و الأمر و النهی و الطاعة و المعصیة و الوجوب و الحرمة و الملک و المال و البیع و الشراء و غیر ذلک، و إنما الحقائق 
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هی الموجودات الخارجیة و الحوادث المکتنفة بها التی لا تختلف حالها بغنی و فقر و عز و ذل و مدح و ذم کالأرض و ما یخرج منها و الموت و الحیاة و الصحة و المرض و الجوع و الشبع و الظمأ و الری.
فهذا ما عند العقلاء من أهل الاجتماع، و الله سبحانه جارانا فی کلامه مجاراة بعضنا بعضا فقلب سعادتنا التی یهدینا إلیها بدینه فی قالب السنن الاجتماعیة فأمر و نهی و رغب و حذر، و بشر و أنذر، و وعد بالثواب و أوعد بالعقاب فصرنا نتلقی الدین علی أسهل الوجوه التی نتلقی بها السنن و القوانین الاجتماعیة، قال تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: النور: 21.
و لم یهمل سبحانه أمر تعلیم النفوس المستعدة لإدراک الحقائق فأشار فی آیات من کلامه إلی أن وراء هذه المعارف الدینیة التی تشتمل علیها ظواهر الکتاب و السنة أمرا هو أعظم، و سرا هو أنفس و أبهی فقال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ»: العنکبوت: 64.
فعد الحیاة الدنیا لعبا لا بنیة له إلا الخیال، و لا شأن له إلا أن یشغل الإنسان عما یهمه، و هی الدار الآخرة و سعادة الإنسان الدائمة التی لها حقیقة الحیاة، و المراد بالحیاة الدنیا إن کان هو عین ما نسمیه حیاة دون ما یلحق بها من الشئون الحیویة من مال و جاه و ملک و عزة و کرامة و نحوها فکونها لعبا و لهوا مع ما نراها من الحقائق یستلزم کون الشئون الحیویة لعبا و لهوا بطریق أولی، و إن کان المراد الحیاة الدنیویة بجمیع لواحقها فالأمر أوضح.
فهذه السنن الاجتماعیة و المقاصد التی یطلب بها من عز و جاه و مال و غیرها، ثم الذی یشتمل علیه التعلیم الدینی من مواد و مقاصد هدانا الله سبحانه إلیها بالفطرة ثم بالرسالة مثلها کمثل اللعب الذی یضعه الولی المربی العاقل للطفل الصغیر الذی لا یمیز صلاحه من فساده و خیره من شره ثم یجاریه فیه لیروض بدنه و یروح ذهنه و یهیئه لنظام العمل و ابتغاء الفوز به، فالذی یقع من العمل اللعبی هو من الصبی لعب جمیل یهدیه إلی حد العمل، و من الولی حکمة و عمل جدی لیس من اللعب فی شی‌ء.
و قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ، ما خَلَقْناهُما
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إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان: 39 و الآیة قریبة المضمون من الآیة السابقة.
ثم شرح تعالی کیفیة تأدیة هذه التربیة الصوریة إلی مقاصدها المعنویة فی مثل عام ضربه للناس فقال: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ»: الرعد: 17.
فظهر من بیانه تعالی أن بین العمل و الجزاء رابطة حقیقیة وراء الرابطة الوضعیة الاعتباریة التی بینهما عند أهل الاجتماع و یجری علیها ظاهر تعلیمه تعالی.



7- و العمل یؤدی الرابطة إلی النفس:

ثم بین تعالی أن العمل یؤدی هذه الرابطة إلی النفس من جهة الهیأة النفسانیة التی تحصل لها من العمل و الحالة التی تؤدیها إلیها فقال تعالی: «وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما کَسَبَتْ قُلُوبُکُمْ»: البقرة: 225، و قال:
«وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة: 284 و فی هذا المعنی آیات أخر کثیرة.
و یتبین بها أن جمیع الآثار المترتبة علی الأعمال من ثواب أو عقاب إنما تترتب بالحقیقة علی ما تکسبه النفوس من طریق الأعمال، و أن لیس للأعمال إلا الوساطة.
ثم بین تعالی أن الذی سیواجههم من الجزاء علی الأعمال إنما هو نفس الأعمال بحسب الحقیقة لا کما یضع الإنسان فی مجتمعة عملا ثم یردفه بجزاء بل العمل محفوظ عند الله سبحانه بانحفاظ النفس العاملة ثم یظهره الله علیها یوم تبلی السرائر قال الله تعالی:
«یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً»: آل عمران: 30 و قال تعالی: «لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7 و دلالة الآیات ظاهرة، و تلحق بها فی ذلک آیات أخر کثیرة.
و من أحسنها دلالة قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22 فإن هذا إشارة إلی مقام الجزاء الحاضر، و قد عده غافلا عنه فی الدنیا بقرینة قوله: «الْیَوْمَ» و لا معنی للغفلة إلا عن أمر موجود، ثم 
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ذکر کشف غطائه عنه، و لا وجه للغطاء إلا أن یکون هناک مغطی علیه، فقد کان ما یلقاه و یبصره من الجزاء یوم القیامة حاضرا موجودا فی الدنیا غیر أنه لم یکشف عنه.
و هذه الآیات تفسر الآیات الأخر الظاهرة فی المجازاة و بینونة العمل و الجزاء لکون آیات المجازاة ناظرة إلی مرحلة الرابطة الاجتماعیة الوضعیة، و هذه الآیات ناظرة إلی مرحلة الرابطة الحقیقیة کما بیناه، و قد تعرضنا لهذا البحث بعض التعرض فی تفسیر قوله تعالی: «خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ»: البقرة: 7 فی الجزء الأول من الکتاب فلیراجعه من شاء. و الله الهادی.
(تم و الحمد لله). 
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(6) (سورة الأنعام- مکیة و هی مائة و خمس و ستون آیة) (165)





[سورة الأنعام (6): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ الظُّلُماتِ وَ النُّورَ ثُمَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ یَعْدِلُونَ (1) هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ طِینٍ ثُمَّ قَضی أَجَلاً وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ ثُمَّ أَنْتُمْ تَمْتَرُونَ (2) وَ هُوَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ فِی الْأَرْضِ یَعْلَمُ سِرَّکُمْ وَ جَهْرَکُمْ وَ یَعْلَمُ ما تَکْسِبُونَ (3)



(بیان)

غرض السورة هو توحیده تعالی بمعناه الأعم أعنی أن للإنسان ربا هو رب العالمین جمیعا منه یبدأ کل شی‌ء و إلیه ینتهی و یعود کل شی‌ء، أرسل رسلا مبشرین و منذرین یهدی بهم عباده المربوبین إلی دینه الحق، و لذلک نزلت معظم آیاتها فی صورة الحجاج علی المشرکین فی التوحید و المعاد و النبوة، و اشتملت علی إجمال الوظائف الشرعیة و المحرمات الدینیة.
و سیاقها- علی ما یعطیه التدبر- سیاق واحد متصل لا دلیل فیه علی فصل یؤدی إلی نزولها نجوما.
و هذا یدل علی نزولها جملة واحدة، و أنها مکیة فإن ذلک ظاهر سیاقها الذی وجه الکلام فی جلها أو کلها إلی المشرکین.
و قد اتفق المفسرون و الرواة علی کونها مکیة إلا فی ست آیات روی عن بعضهم أنها مدنیة. و هی قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ»: (آیة- 91) إلی تمام ثلاث آیات، و قوله تعالی: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ:» (آیة- 151) إلی تمام ثلاث آیات.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 6
و قیل: إنها کلها مکیة إلا آیتان منها نزلتا بالمدینة، و هما قوله تعالی: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ و التی بعدها.
و قیل: نزلت سورة الأنعام کلها بمکة إلا آیتین نزلتا بالمدینة فی رجل من الیهود، و هو الذی قال: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» الآیة.
و قیل: «إنها کلها مکیة إلا آیة واحدة نزلت بالمدینة، و هو قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّنا نَزَّلْنا إِلَیْهِمُ الْمَلائِکَةَ» الآیة.
و هذه الأقوال لا دلیل علی شی‌ء منها من جهة سیاق اللفظ علی ما تقدم من وحدة السیاق و اتصال آیات السورة، و سنبینها بما نستطیعه، و قد ورد عن أئمة أهل البیت (ع) و کذا عن أبی و عکرمة و قتادة: أنها نزلت جملة واحدة بمکة.
قوله تعالی: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ الظُّلُماتِ وَ النُّورَ» افتتح بالثناء علی الله و هو کالمقدمة لما یراد بیانه من معنی التوحید، و ذلک بتضمین الثناء ما هو محصل غرض السورة لیتوسل بذلک إلی الاحتجاج علیه تفصیلا، و تضمینه العجب منهم و لومهم علی أن عدلوا به غیره و الامتراء فی وحدته لیکون کالتمهید علی ما سیورد من جمل الوعظ و الإنذار و التخویف.
و قد أشار فی هذا الثناء الموضوع فی الآیات الثلاث إلی جمل ما تعتمد علیه الدعوة الدینیة فی المعارف الحقیقیة التی هی بمنزلة المادة للشریعة، و تنحل إلی نظامات ثلاث:
نظام الکون العام و هو الذی تشیر إلیه الآیة الأولی، و نظام الإنسان بحسب وجوده، و هو الذی تشتمل علیه الآیة الثانیة، و نظام العمل الإنسانی و هو الذی تومئ إلیه الآیة الثالثة.
فالمتحصل من مجموع الآیات الثلاث هو الثناء علیه تعالی بما خلق العالم الکبیر الذی یعیش فیه الإنسان، و بما خلق عالما صغیرا هو وجود الإنسان المحدود من حیث ابتدائه بالطین و من حیث انتهائه بالأجل المقضی، و بما علم سر الإنسان و جهره و ما یکسبه.
و ما فی الآیة الثالثة: «وَ هُوَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ فِی الْأَرْضِ بمنزلة الإیضاح لمضمون 
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الآیتین، السابقتین و التمهید لبیان علمه بسر الإنسان و جهره و ما تکسبه نفسه.
فقوله: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ الظُّلُماتِ وَ النُّورَ» إشارة إلی نظام الکون العام الذی علیه تدبر الأشیاء علی کثرتها و تفرقها فی عالمنا فی نظامه الجاری المحکم إلا عالم الأرض الذی یحیط به عالم السماوات علی سعتها ثم یتصرف بها بالنور و الظلمات اللذین علیهما یدور رحی العالم المشهود فی تحوله و تکامله فلا یزال یتولد شی‌ء من شی‌ء، و یتقلب شی‌ء إلی شی‌ء، و یظهر واحد و یخفی آخر، و یتکون جدید و یفسد قدیم، و ینتظم من تلاقی هذه الحرکات المتنوعة علی شتاتها الحرکة العالمیة الکبری التی تحمل أثقال الأشیاء، و تسیر بها إلی مستقرها.
و الجعل فی قوله: «وَ جَعَلَ الظُّلُماتِ» إلخ بمعنی الخلق غیر أن الخلق لما کان مأخوذا فی الأصل من خلق الثوب کان الترکیب من أجزاء شتی مأخوذا فی معناه بخلاف الجعل، و لعل هذا هو السبب فی تخصیص الخلق بالسماوات و الأرض لما فیها من الترکیب بخلاف الظلمة و النور، و لذا خصا باستعمال الجعل. و الله أعلم.
و قد أتی بالظلمات بصیغة الجمع دون النور، و لعله لکون الظلمة متحققة بالقیاس إلی النور فإنها عدم النور فیما من شأنه أن یتنور فتتکثر بحسب مراتب قربه من النور و بعده بخلاف النور فإنه أمر وجودی لا یتحقق بمقایسته إلی الظلمة التی هی عدمیة، و تکثیره تصورا بحسب قیاسه التصوری إلی الظلمة لا یوجب تعدده و تکثره حقیقة.
قوله تعالی: «ثُمَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ یَعْدِلُونَ» مسوق للتعجب المشوب بلوم أی إن الله سبحانه بخلقه السماوات و الأرض و جعله الظلمات و النور متوحد بالألوهیة متفرد بالربوبیة لا یماثله شی‌ء و لا یشارکه، و من العجب أن الذین کفروا مع اعترافهم بأن الخلق و التدبیر لله بحقیقة معنی الملک دون الأصنام التی اتخذوها آلهة یعدلون بالله غیره من أصنامهم و یسوون به أوثانهم فیجعلون له أندادا تعادله بزعمهم فهم ملومون علی ذلک.
و بذلک یظهر وجه الإتیان بثم الدال علی التأخیر و التراخی فکأن المتکلم لما وصف تفرده بالصنع و الإیجاد و توحده بالألوهیة و الربوبیة ذکر مزعمة المشرکین و أصحاب الأوثان أن هذه الحجارة و الأخشاب المعمولة أصناما یعدلون بها رب العالمین فشغله التعجب 
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زمانا و کفه عن التکلم ثم جری فی کلامه و أشار إلی وجه سکوته، و أن حیرة التعجب کان هو المانع عن جریه فی کلامه فقال: الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ یَعْدِلُونَ 
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ طِینٍ ثُمَّ قَضی أَجَلًا» یشیر إلی خلقه العالم الإنسانی الصغیر بعد الإشارة إلی خلق العالم الکبیر فیبین أن الله سبحانه هو الذی خلق الإنسان و دبر أمره بضرب الأجل لبقائه الدنیوی ظاهرا فهو محدود الوجود بین الطین الذی بدأ منه خلق نوعه و إن کان بقاء نسله جاریا علی سنة الازدواج و الوقاع کما قال تعالی: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ، ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ»: (السجدة:- 8).
و بین الأجل المقضی الذی یقارن الموت کما قال تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ ثُمَّ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ»: (العنکبوت:- 57) و من الممکن أن یراد بالأجل ما یقارن الرجوع إلی الله سبحانه بالبعث فإن القرآن الکریم کأنه یعد الحیاة البرزخیة من الدنیا کما یفیده ظاهر قوله تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ، قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فَسْئَلِ الْعادِّینَ، قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ»: (المؤمنون- 114)، و قال أیضا:
«وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ، ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ و قال الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: (الروم:- 56).
و قد أبهم أمر الأجل بإتیانه منکرا فی قوله: «ثُمَّ قَضی أَجَلًا» للدلالة علی کونه مجهولا للإنسان لا سبیل له إلی المعرفة به بالتوسل إلی العلوم العادیة.
قوله تعالی: «وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ» تسمیة الأجل تعیینه فإن العادة جرت فی العهود و الدیون و نحو ذلک بذکر الأجل و هو المدة المضروبة أو آخر المدة باسمه، و هو الأجل المسمی، قال تعالی: «إِذا تَدایَنْتُمْ بِدَیْنٍ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَاکْتُبُوهُ»: (البقرة:- 282) و هو الأجل بمعنی آخر المدة المضروبة، و کذا قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ»: (العنکبوت:- 5) و قال تعالی فی قصة موسی و شعیب: «قالَ إِنِّی أُرِیدُ أَنْ أُنْکِحَکَ إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ إلی أن قال- قالَ ذلِکَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ أَیَّمَا الْأَجَلَیْنِ قَضَیْتُ فَلا عُدْوانَ عَلَیَّ»: (القصص- 28) و هو الأجل بمعنی تمام المدة المضروبة.
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و الظاهر أن الأجل بمعنی آخر المدة فرع الأجل بمعنی تمام المدة استعمالا أی أنه استعمل کثیرا «الأجل المقضی» ثم حذف الوصف و اکتفی بالموصوف فأفاد الأجل معنی الأجل المقضی، قال الراغب فی مفرداته: یقال للمدة المضروبة لحیاة الإنسان «أجل» فیقال: دنا أجله عبارة عن دنو الموت، و أصله استیفاء الأجل، انتهی.
و کیف کان فظاهر کلامه تعالی أن المراد بالأجل و الأجل المسمی هو آخر مدة الحیاة لإتمام المدة کما یفیده قوله: «فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ» الآیة.
فتبین بذلک أن الأجل أجلان: الأجل علی إبهامه، و الأجل المسمی عند الله تعالی.
و هذا هو الذی لا یقع فیه تغیر لمکان تقییده بقوله «عِنْدَهُ» و قد قال تعالی: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: (النحل:- 96) و هو الأجل المحتوم الذی لا یتغیر و لا یتبدل قال تعالی: «إِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَلا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»: (یونس: 49).
فنسبة الأجل المسمی إلی الأجل غیر المسمی نسبة المطلق المنجز إلی المشروط المعلق فمن الممکن أن یتخلف المشروط المعلق عن التحقق لعدم تحقق شرطه الذی علق علیه بخلاف المطلق المنجز فإنه لا سبیل إلی عدم تحققه البتة.
و التدبر فی الآیات السابقة منضمة إلی قوله تعالی: «لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ، یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: (الرعد: 39) یفید أن الأجل المسمی هو الذی وضع فی أم الکتاب، و غیر المسمی من الأجل هو المکتوب فیما نسمیه بلوح المحو و الإثبات، و سیأتی إن شاء الله تعالی أن أم الکتاب قابل الانطباق علی الحوادث الثابتة فی العین أی الحوادث من جهة استنادها إلی الأسباب العامة التی لا تتخلف عن تأثیرها، و لوح المحو و الإثبات قابل الانطباق علی الحوادث من جهة استنادها إلی الأسباب الناقصة التی ربما نسمیها بالمقتضیات التی یمکن اقترانها بموانع تمنع من تأثیرها.
و اعتبر ما ذکر من أمر السبب التام و الناقص بمثال إضاءة الشمس فإنا نعلم أن هذه اللیلة ستنقضی بعد ساعات و تطلع علینا الشمس فتضی‌ء وجه الأرض لکن یمکن أن یقارن ذلک بحیلولة سحابة أو حیلولة القمر أو أی مانع آخر فتمنع من الإضاءة، و أما إذا کانت الشمس فوق الأفق و لم یتحقق أی مانع مفروض بین الأرض و بینها فإنها تضی‌ء وجه الأرض لا محالة.
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فطلوع الشمس وحده بالنسبة إلی الإضاءة بمنزلة لوح المحو و الإثبات، و طلوعها مع حلول وقته و عدم أی حائل مفروض بینها و بین الأرض بالنسبة إلی الإضاءة بمنزلة أم الکتاب المسمی باللوح المحفوظ.
فالترکیب الخاص الذی لبنیة هذا الشخص الإنسانی مع ما فی أرکانه من الاقتضاء المحدود یقتضی أن یعمر العمر الطبیعی الذی ربما حددوه بمائة أو بمائة و عشرین سنة و هذا هو المکتوب فی لوح المحو و الإثبات مثلا غیر أن لجمیع أجزاء الکون ارتباطا و تأثیرا فی الوجود الإنسانی فربما تفاعلت الأسباب و الموانع التی لا نحصیها تفاعلا لا نحیط به فأدی إلی حلول أجله قبل أن ینقضی الأمد الطبیعی، و هو المسمی بالموت الاخترامی.
و بهذا یسهل تصور وقوع الحاجة بحسب ما نظم الله الوجود إلی الأجل المسمی و غیر المسمی جمیعا، و أن الإبهام الذی بحسب الأجل غیر المسمی لا ینافی التعین بحسب الأجل المسمی، و أن الأجل غیر المسمی و المسمی ربما توافقا و ربما تخالفا و الواقع حینئذ هو الأجل المسمی البتة.
هذا ما یعطیه التدبر فی قوله: «ثُمَّ قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ» و للمفسرین تفسیرات غریبة للأجلین الواقعین فی الآیة:
منها: أن المراد بالأجل الأول ما بین الخلق و الموت و الثانی ما بین الموت و البعث،، ذکره عدة من الأقدمین و ربما روی عن ابن عباس.
و منها: أن الأجل الأول أجل أهل الدنیا حتی یموتوا، و الثانی أجل الآخرة الذی لا آخر له، و نسب إلی المجاهد و الجبائی و غیرهما.
و منها: أن الأجل الأول أجل من مضی، و الثانی أجل من بقی من سیأتی، و نسب إلی أبی مسلم.
و منها: أن الأجل الأول النوم، و الثانی الموت.
و منها: أن المراد بالأجلین واحد، و تقدیر الآیة الشریفة: ثم قضی أجلا و هذا أجل مسمی عنده.
و لا أری الاشتغال بالبحث عن صحة هذه الوجوه و أشباهها و سقمها یسوغه 
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الوقت علی ضیقه، و لا یسمح بإباحته العمر علی قصره.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْتُمْ تَمْتَرُونَ» من المریة بمعنی الشک و الریب، و قد وقع فی الآیة التفات من الغیبة إلی الحضور، و کأن الوجه فیه أن الآیة الأولی تذکر خلقا و تدبیرا عاما ینتج من ذلک أن الکفار ما کان ینبغی لهم أن یعدلوا بالله سبحانه غیره، و کان یکفی فی ذلک ذکرهم بنحو الغیبة لکن الآیة الثانیة تذکر الخلق و التدبیر الواقعین فی الإنسان خاصة فکان من الحری الذی یهیج المتکلم المتعجب اللائم أن یواجههم بالخطاب و یلومهم بالتجبیه کأنه یقول: هذا خلق السماوات و الأرض و جعل الظلمات و النور عذرناکم فی الغفلة عن حکمه لکون ذلک أمرا عاما ربما أمکن الذهول عما یقتضیه فما عذرکم أنتم فی امترائکم فیه و هو الذی خلقکم و قضی فیکم أجلا و أجل مسمی عنده؟.
قوله تعالی: «وَ هُوَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ فِی الْأَرْضِ» الآیتان السابقتان تذکران الخلق و التدبیر فی العوالم عامة و فی الإنسان خاصة، و یکفی ذلک فی التنبه علی أن الله سبحانه هو الإله الواحد الذی لا شریک له فی خلقه و تدبیره.
لکنهم مع ذلک أثبتوا آلهة أخری و شفعاء مختلفة لوجوه التدبیر المختلفة کإله الحیاة و إله الرزق و إله البر و إله البحر و غیر ذلک، و کذا للأنواع و الأقوام و الأمم المتشتتة کإله السماء و إله هذه الطائفة و إله تلک الطائفة فنفی ذلک بقوله: «وَ هُوَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ فِی الْأَرْضِ».
فالآیة نظیرة قوله: «وَ هُوَ الَّذِی فِی السَّماءِ إِلهٌ وَ فِی الْأَرْضِ إِلهٌ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ» (الزخرف: 84) مفادها انبساط حکم ألوهیته تعالی فی السماوات و فی الأرض من غیر تفاوت أو تحدید، و هی إیضاح لما تقدم و تمهید لما یتلوها من الکلام.
قوله تعالی: «یَعْلَمُ سِرَّکُمْ وَ جَهْرَکُمْ وَ یَعْلَمُ ما تَکْسِبُونَ» السر و الجهر متقابلان و هما وصفان للأعمال، فسرهم ما عملوه سرا و جهرهم ما عملوه جهرا من غیر ستر.
و أما ما یکسبون فهو الحال النفسانی الذی یکسبه الإنسان بعمله السری و الجهری من حسنة أو سیئة فالسر و الجهر المذکوران- کما عرفت- وصفان صوریان لمتون الأعمال الخارجیة، و ما یکسبونه حال روحی معنوی قائم بالنفوس فهما مختلفان بالصوریة
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و المعنویة، و لعل اختلاف المعلومین من حیث نفسهما هو الموجب لتکرار ذکر العلم فی قوله: «یَعْلَمُ سِرَّکُمْ وَ جَهْرَکُمْ وَ یَعْلَمُ ما تَکْسِبُونَ».
و الآیة کالتمهید لما ستتعرض له من أمر الرسالة و المعاد فإن الله سبحانه لما کان عالما بما یأتی به الإنسان من عمل سرا أو جهرا، و کان عالما بما یکسبه لنفسه بعمله من خیر أو شر، و کان إلیه زمام التربیة و التدبیر کان له أن یرسل رسولا بدین یشرعه لهدایة الناس علی الرغم مما یصر علیه الوثنیون من الاستغناء عن النبوة کما قال تعالی: «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی : (اللیل: 12).
و کذا هو تعالی لما کان عالما بالأعمال و بتبعاتها فی نفس الإنسان کان علیه أن یحاسبهم فی یوم لا یغادر منهم أحدا کما قال تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: (- ص: 28).



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن الحسن بن علی بن أبی حمزة قال قال أبو عبد الله (ع)*: إن سورة الأنعام نزلت جملة، شیعها سبعون ألف ملک حتی أنزلت علی محمد ص- فعظموها و بجلوها- فإن اسم الله عز و جل فیها فی سبعین موضعا، و لو یعلم الناس ما فی قراءتها ما ترکوها:
أقول: و رواه العیاشی عنه (ع) مرسلا.
و فی تفسیر القمی، قال حدثنی أبی عن الحسین بن خالد عن الرضا (ع) قال*: نزلت الأنعام جملة واحدة، یشیعها سبعون ألف ملک- لهم زجل بالتسبیح و التهلیل و التکبیر فمن قرأها استغفروا له إلی یوم القیامة.
أقول: و رواه فی المجمع، أیضا عن الحسین بن خالد عنه (ع)*: إلا أنه قال سبحوا له إلی یوم القیامة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن سورة
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الأنعام نزلت جملة واحدة- و شیعها سبعون ألف ملک حین أنزلت علی رسول الله ص- فعظموها و بجلوها- فإن اسم الله عز و جل فیها سبعین موضعا، و لو یعلم الناس ما فی قراءتها من الفضل ما ترکوها
، الحدیث.
و فی جوامع الجامع، للطبرسی قال: فی حدیث أبی بن کعب عن النبی ص قال*: أنزلت علی الأنعام جملة واحدة- یشیعها سبعون ألف ملک لهم زجل بالتسبیح و التحمید فمن قرأها صلی علیه أولئک السبعون ألف ملک- بعدد کل آیة من الأنعام یوما و لیلة:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عنه بعدة طرق 
و فی الکافی، بإسناده عن ابن محبوب عن أبی جعفر الأحول عن سلام بن المستنیر عن أبی جعفر (ع) قال*: إن الله خلق الجنة قبل أن یخلق النار، و خلق الطاعة قبل أن یخلق المعصیة، و خلق الرحمة قبل الغضب، و خلق الخیر قبل الشر- و خلق الأرض قبل السماء، و خلق الحیاة قبل الموت، و خلق الشمس قبل القمر، و خلق النور قبل الظلمة.
أقول: خلق النور قبل الظلمة بالنظر إلی کون الظلمة عدمیا مضافا إلی النور ظاهر المعنی، و أما نسبة الخلق إلی الطاعة و المعصیة فلیس یلزم منها بطلان الاختیار فإن بطلانه یستلزم بطلان نفس الطاعة و المعصیة فلا تبقی لنسبتهما إلی الخلق وجه صحة بل المراد کونه تعالی یملکهما کما یملک کل ما وقع فی ملکه، و کیف یمکن أن یقع فی ملکه ما هو خارج عن إحاطته و سلطانه و منعزل عن مشیته و إذنه.؟
و لا دلیل علی انحصار الخلق فی الإیجاد و الصنع الذی لا واسطة فیه حتی یکون تعالی مستقلا بإیجاد کل ما نسب خلقه إلیه فیکون إذا قیل: إن الله خلق العدل أو القتل مثلا أنه أبطل إرادة الإنسان العادل أو القاتل، و استقل هو بالعدل و القتل بإذهاب الواسطة من البین فافهم ذلک، و قد تقدم استیفاء البحث عن هذا المعنی فی الجزء الأول من الکتاب.
و بنظیر البیان یتبین معنی نسبة الخلق إلی الخیر و الشر أیضا، سواء کانا خیرا و شرا فی الأمور التکوینیة أو فی الأفعال.
و أما کون الطاعة مخلوق قبل المعصیة، و کذا الخیر قبل الشر فیجری أیضا فی 
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بیانه نظیر ما تقدم من بیان کون النور قبل الظلمة من أن النسبة بینهما نسبة العدم و الملکة، و العدم یتوقف فی تحققه علی الملکة و یظهر به أن خلق الحیاة قبل الموت.
و بذلک یتبین أن خلق الرحمة قبل الغضب فإن الرحمة متعلقة بالطاعة و الخیر و الغضب متعلق بالمعصیة و الشر، و الطاعة و الخیر قبل المعصیة و الشر.
و أما خلق الأرض قبل السماء فیدل علیه قوله تعالی: «خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ إلی أن قال- ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ، فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ»: (حم السجدة: 12).
و أما کون خلق الشمس قبل القمر فلیس کل البعید أن یستفاد من قوله تعالی:
«وَ الشَّمْسِ وَ ضُحاها، وَ الْقَمَرِ إِذا تَلاها»: (الشمس: 2) و قد رجحت الأبحاث الطبیعیة الیوم أن الأرض مشتقة من الشمس و القمر مشتق من الأرض.
و فی تفسیر العیاشی، عن جعفر بن أحمد عن العمرکی بن علی عن العبیدی عن یونس بن عبد الرحمن عن علی بن جعفر عن أبی إبراهیم (ع) قال: لکل صلاة وقتان، و وقت یوم الجمعة زوال الشمس ثم تلا هذه الآیة: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ- وَ جَعَلَ الظُّلُماتِ وَ النُّورَ ثُمَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ یَعْدِلُونَ»- قال: یعدلون بین الظلمات و النور و بین الجور و العدل.
أقول: و هذا معنی آخر للآیة، و بناؤه علی جعل قوله: «بِرَبِّهِمْ» متعلقا بقوله «کَفَرُوا» دون «یَعْدِلُونَ».
و فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن محمد عن ابن فضال عن ابن بکیر عن زرارة عن حمران عن أبی جعفر (ع) قال*: سألت عن قول الله عز و جل «قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ قال: هما أجلان أجل محتوم و أجل موقوف.
و فی تفسیر العیاشی، عن حمران قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله:
«قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی قال: فقال هما أجلان- أجل موقوف یصنع الله ما یشاء، و أجل محتوم.
و فی تفسیر العیاشی، عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع)*: فی قوله: «ثُمَ 
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قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ»- قال: الأجل الذی غیر مسمی موقوف یقدم منه ما شاء، و أما الأجل المسمی فهو الذی ینزل مما یرید- أن یکون من لیلة القدر إلی مثلها- قال: فذلک قول الله: «فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ».
و فیه، عن حمران عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله: «أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ قال: المسمی ما سمی لملک الموت فی تلک اللیلة، و هو الذی قال الله «فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ و هو الذی سمی لملک الموت فی لیلة القدر، و الآخر له فیه المشیة إن شاء قدمه، و إن شاء أخره.
أقول: و فی هذا المعنی غیرها من الروایات المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع)، و الذی یدل علیه من معنی الأجل المسمی و غیره هو الذی تقدمت استفادته من الآیات الکریمة.
و فی تفسیر علی بن إبراهیم، قال: حدثنی أبی عن النضر بن سوید عن الحلبی عن عبد الله بن مسکان عن أبی عبد الله (ع) قال*: الأجل المقضی هو المحتوم الذی قضاه الله و حتمه، و المسمی هو الذی فیه البداء- یقدم ما یشاء و یؤخر ما شاء، و المحتوم لیس فیه تقدیم و لا تأخیر.
أقول: و قد غلط بعض من فی طریق الروایة فعکس المعنی و فسر کلا من المسمی و غیره بمعنی الآخر. علی أن الروایة لا تتعرض لتفسیر الآیة فلا کثیر ضیر فی قبولها.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحصین عن أبی عبد الله (ع)*: فی قوله: «قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ قال: ثم قال أبو عبد الله (ع): الأجل الأول هو ما نبذه إلی الملائکة و الرسل و الأنبیاء، و الأجل المسمی عنده هو الذی ستره الله عن الخلائق.
أقول: و مضمون الروایة ینافی ما تقدمت من الروایات ظاهرا، و لکن من الممکن أن یستفاد من قوله: «نبذه» أن المراد أنه تعالی أعطاهم الأصل الذی تستنبط منه الآجال غیر المسماة و أما الأجل المسمی فلم یسلط أحدا علی علمه بمعنی أن ینبذ إلیه نورا یکشف به کل أجل مسمی إذا أرید ذلک، و إن کان تعالی یسمیه لملک الموت أو لأنبیائه و رسله إذا شاء، و ذلک کالغیب یختص علمه به تعالی، و هو مع ذلک یکشف عن شی‌ء منه لمن ارتضاه من رسول إذا شاء ذلک.
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و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن مثنی الحناط عن أبی جعفر- أظنه محمد بن النعمان- قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ هُوَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ فِی الْأَرْضِ قال: کذلک هو فی کل مکان، قلت: بذاته؟ قال: ویحک إن الأماکن أقدار- فإذا قلت: فی مکان بذاته- لزمک أن تقول: فی أقدار و غیر ذلک.
و لکن هو بائن من خلقه محیط بما خلق علما- و قدرة و إحاطة و سلطانا- و لیس علمه بما فی الأرض بأقل مما فی السماء، و لا یبعد منه شی‌ء، و الأشیاء له سواء علما و قدرة و سلطانا و ملکا و إرادة.
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اشارة

وَ ما تَأْتِیهِمْ مِنْ آیَةٍ مِنْ آیاتِ رَبِّهِمْ إِلاَّ کانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ (4) فَقَدْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ فَسَوْفَ یَأْتِیهِمْ أَنْباءُ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (5) أَ لَمْ یَرَوْا کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ ما لَمْ نُمَکِّنْ لَکُمْ وَ أَرْسَلْنَا السَّماءَ عَلَیْهِمْ مِدْراراً وَ جَعَلْنَا الْأَنْهارَ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمْ فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ وَ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قَرْناً آخَرِینَ (6) وَ لَوْ نَزَّلْنا عَلَیْکَ کِتاباً فِی قِرْطاسٍ فَلَمَسُوهُ بِأَیْدِیهِمْ لَقالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُبِینٌ (7) وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ ثُمَّ لا یُنْظَرُونَ (8)
وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلاً وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ (9) وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ فَحاقَ بِالَّذِینَ سَخِرُوا مِنْهُمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (10) قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ ثُمَّ انْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ (11)
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(بیان)

الآیات إشارة إلی تکذیبهم الحق الذی أرسل به الرسول و تمادیهم فی تکذیب الحق و الاستهزاء بآیات الله سبحانه ثم موعظة لهم و تخویف و إنذار، و جواب عن بعض ما لغوا به فی إنکار الحق الصریح.
قوله تعالی: «وَ ما تَأْتِیهِمْ مِنْ آیَةٍ مِنْ آیاتِ رَبِّهِمْ إِلَّا کانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ إشارة إلی أن سجیة الاستکبار رسخت فی نفوسهم فأنتجت فیهم الإعراض عن الآیات الدالة علی الحق فلا یلتفتون إلی آیة من الآیات من غیر تفاوت بین آیة و آیة لأنهم کذبوا بالأصل المقصود الذی هو الحق، و هو قوله تعالی: «فَقَدْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ .
قوله تعالی: «فَسَوْفَ یَأْتِیهِمْ أَنْباءُ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ تخویف و إنذار فإن الذی یستهزءون به حق، و الحق یأبی إلا أن یظهر یوما و یخرج من حد النبإ إلی حد العیان قال تعالی: «وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»: (الشوری: 24)، و قال:
«یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ. هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ»: (الصف: 9) و قال فی مثل ضربه «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ»: (الرعد: 17).
و من المعلوم أن الحق إذا ظهر لم یستو فی مساسه المؤمن و الکافر، و الخاضع و المستهزئ، قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ فَتَوَلَّ عَنْهُمْ حَتَّی حِینٍ وَ أَبْصِرْهُمْ فَسَوْفَ یُبْصِرُونَ أَ فَبِعَذابِنا یَسْتَعْجِلُونَ فَإِذا نَزَلَ بِساحَتِهِمْ فَساءَ صَباحُ الْمُنْذَرِینَ»: (الصافات: 177).
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَرَوْا کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ إلی آخر الآیة، قال الراغب:
القرن القوم المقترنون فی زمن واحد و جمعه قرون انتهی.
و قال أیضا: قال تعالی: «وَ أَرْسَلْنَا السَّماءَ عَلَیْهِمْ مِدْراراً» «یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً» و أصله من الدر- بالفتح- و الدرة- بالکسر- أی اللبن، و یستعار ذلک للمطر استعارة أسماء البعیر و أوصافه فقیل: لله دره و در درک، و منه أستعیر قولهم 
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غسوق دره أی نفاق- بالفتح- انتهی.
و فی قوله تعالی: «مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ ما لَمْ نُمَکِّنْ لَکُمْ التفات من الغیبة إلی الحضور، و الوجه فیه ظاهرا رفع اللبس من جهة مرجع الضمیر فلو لا الالتفات إلی الحضور فی قوله: «ما لَمْ نُمَکِّنْ لَکُمْ أوهم السیاق رجوعه إلی ما یرجع إلیه الضمیر فی قوله: «مَکَّنَّاهُمْ و إلا فأصل السیاق فی مفتتح السورة للغیبة، و قد تقدم الکلام فی الالتفات الواقع فی قوله: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ طِینٍ .
و فی قوله: «فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ دلالة علی أن للسیئات و الذنوب دخلا فی البلایا و المحن العامة، و فی هذا المعنی و کذا فی معنی دخل الحسنات و الطاعات فی إفاضات النعم و نزول البرکات آیات کثیرة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَزَّلْنا عَلَیْکَ کِتاباً فِی قِرْطاسٍ فَلَمَسُوهُ بِأَیْدِیهِمْ إلی آخر الآیة، إشارة إلی أن استکبارهم قد بلغ مبلغا لا ینفع معه حتی لو أنزلنا کتابا فی قرطاس فلمسوه بأیدیهم فناله حسهم بالبصر و السمع، و تأید بعض حسهم ببعض فإنهم قائلون حینئذ لا محالة: هذا سحر مبین، فلا ینبغی أن یعبأ باللغو من قولهم: «وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ»: (الإسراء: 93).
و قد نکر الکتاب فی قوله: «کِتاباً فِی قِرْطاسٍ لأن هذا الکتاب نزل نوع تنزیل لا یقبل إلا التنزیل نجوما و تدریجا، و قیده بکونه فی قرطاس لیکون أقرب إلی ما اقترحوه، و أبعد مما یختلج فی صدورهم أن الآیات النازلة علی النبی ص من منشآت نفسه من غیر أن ینزل به الروح الأمین علی ما یذکره الله سبحانه: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: (الشعراء: 195).
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ ثُمَّ لا یُنْظَرُونَ قولهم «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ تحضیض للتعجیز، و قد أخبرهم النبی ص بما کان یتلو علیهم من آیات الله النازلة علیه أن الذی جاء به إلیه ملک کریم نازل من عند الله کقوله تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ، ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ، مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: (کورت: 21) إلی غیرها من الآیات.
فسؤالهم إنزال الملک إنما کان لأحد أمرین علی ما یحکیه الله عنهم فی کلامه:
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أحدهما: أن یأتیهم بما یعدهم النبی من العذاب کما قال تعالی: «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ»: (حم السجدة: 13) و قال: «قُلْ هُوَ نَبَأٌ عَظِیمٌ إلی أن قال- إِنْ یُوحی إِلَیَّ إِلَّا أَنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ»: (- ص: 70).
و لما کان نزول الملک انقلابا للغیب إلی الشهادة، و لا مرمی بعده استعقب إن لم یؤمنوا- و لن یؤمنوا بما استحکم فیهم من قریحة الاستکبار- القضاء بینهم بالقسط، و لا محیص حینئذ عن إهلاکهم کما قال تعالی: «وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ ثُمَّ لا یُنْظَرُونَ .
علی أن نفوس الناس المتوغلین فی عالم المادة القاطنین فی دار الطبیعة لا تطیق مشاهدة الملائکة لو نزلوا علیهم و اختلطوا بهم لکون ظرفهم غیر ظرفهم فلو وقع الناس فی ظرفهم لم یکن ذلک إلا انتقالا منهم من حضیض المادة إلی ذروة ما وراها و هو الموت کما قال تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً، یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً»: (الفرقان: 22) و هذا هو یوم الموت أو ما هو بعده بدلیل قوله بعده «أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا»: (الفرقان: 24).
و قال تعالی بعده- و ظاهر السیاق أنه یوم آخر-: «وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ، تَنْزِیلًا الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ لِلرَّحْمنِ وَ کانَ یَوْماً عَلَی الْکافِرِینَ عَسِیراً»: (الفرقان: 26) و لعلهم إیاه کانوا یعنون بقولهم: «أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ قَبِیلًا»: (الإسراء: 92).
و بالجملة فقوله تعالی: «وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ» إلخ، جواب عن اقتراحهم نزول الملک لیعذبهم، و علی هذا ینبغی أن یضم إلیه ما وعده الله هذه الأمة أن یؤخر عنهم العذاب کما تشیر إلیه الآیات من سورة یونس: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ، وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ، قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی ضَرًّا وَ لا نَفْعاً إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلی أن قال- وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ»: (یونس: 53) و فی هذا المعنی آیات أخری کثیرة سنستوفی البحث عنها فی سورة أخری إن شاء الله.
و قال تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ»:
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(الأنفال: 33).
فالمتحصل من الآیة أنهم یسألون نزول الملک، و لا نجیبهم إلی ما سألوه لأنه لو نزل الملک لقضی بینهم و لم ینظروا و قد شاء الله أن ینظرهم إلی حین فلیخوضوا فیما یخوضون حتی یلاقوا یومهم، و سیوافیهم ما سألوه فیقضی الله بینهم.
و یمکن أن یقرر معنی الآیة علی نحو آخر و هو أن یکون مرادهم أن ینزل الملک لیکون آیة لا لیأتیهم بالعذاب، و یکون المراد من الجواب أنه لو نزل علیهم لم یؤمنوا به لما تمکن فیهم من رذیلة العناد و الاستکبار و حینئذ قضی بینهم و هم لا ینظرون، و هم لا یریدون ذلک.
و ثانیهما: أن ینزل علیهم الملک لیکون حاملا لأعباء الرسالة داعیا إلی الله مکان النبی ص أو یکون معه رسولا مثله مصدقا لدعوته شاهدا علی صدقه کما فی قولهم فیما حکی الله: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً:» (الفرقان: 7) فإنهم یریدون أن الذی هو رسول من جانب الله لا یناسب شأنه أن یشارک الناس فی عادیاتهم من أکل الطعام و اکتساب الرزق بالمشی فی الأسواق بل یجب أن یختص بحیاة سماویة و عیشة ملکوتیة لا یخالطه تعب السعی و شقاء الحیاة المادیة فیکون علی أمر بارز من الدعوة أو ینزل معه ملک سماوی فیکون معه نذیرا فلا یک فی حقیة دعوته و واقعیة رسالته.
و هذا هو الذی تجیب عنه الآیة التالیة: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً» إلخ.
قوله تعالی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ اللبس بالفتح الستر بساتر لما یجب ستره لقبحه أو لحاجته إلی ذلک و اللبس بالضم التغطیة علی الحق، و کأن المعنی استعاری و الأصل واحد.
قال الراغب فی المفردات: لبس الثوب استتر به و ألبسه غیره- إلی أن قال- و أصل اللبس (بضم اللام) ستر الشی‌ء و یقال ذلک فی المعانی یقال: لبست علیه أمره قال: وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ و قال: وَ لا تَلْبِسُوا الْحَقَّ بِالْباطِلِ لِمَ تَلْبِسُونَ الْحَقَّ بِالْباطِلِ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ و، یقال: فی الأمر لبسه أی التباس، انتهی.
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و معمول یلبسون محذوف، و ربما استفید من ذلک العموم و التقدیر یلبس الکفار علی أنفسهم أعم من لبس البعض علی نفسه، و لبس البعض علی البعض الآخر.
أما لبسهم علی غیرهم فکما یلبس علماء السوء الحق بالباطل لجهلة مقلدیهم و کما یلبس الطواغیت المتبعون لضعفة أتباعهم الحق بالباطل کقول فرعون فیما حکی الله لقومه: «یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أَ فَلا تُبْصِرُونَ أَمْ أَنَا خَیْرٌ مِنْ هذَا الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ، فَلَوْ لا أُلْقِیَ عَلَیْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَوْ جاءَ مَعَهُ الْمَلائِکَةُ مُقْتَرِنِینَ، فَاسْتَخَفَّ قَوْمَهُ فَأَطاعُوهُ»: (الزخرف: 54) و قوله: «ما أُرِیکُمْ إِلَّا ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ»: (المؤمن: 29).
و أما لبسهم علی أنفسهم فهو بتخییلهم إلی أنفسهم أن الحق باطل و أن الباطل حق ثم تمادیهم علی الباطل فإن الإنسان و إن کان یمیز الحق من الباطل فطرة الله التی فطر الناس علیها، و کان تلهم نفسه فجورها و تقواها غیر أن تقویته جانب الهوی و تأییده روح الشهوة و الغضب من نفسه تولد فی نفسه ملکة الاستکبار عن الحق، و الاستعلاء علی الحقیقة فتنجذب نفسه إلیه، و تغتر بعمله، و لا تدعه یلتفت إلی الحق و یسمع دعوته، و عند ذاک یزین له عمله، و یلبس الحق بالباطل و هو یعلم کما قال تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً»: (الجاثیة: 23) و قال:
«قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً»: (الکهف: 104).
و هذا هو المصحح لتصویر ضلال الإنسان فی أمر مع علمه به فلا یرد علیه أن لبس الإنسان علی نفسه الحق بالباطل إقدام منه علی الضرر المقطوع و هو غیر معقول.
علی أنا لو تعمقنا فی أحوال أنفسنا ثم أخذنا بالنصفة عثرنا علی عادات سوء نقضی بمساءتها لکنا لسنا نترکها لرسوخ العادة و لیس ذلک إلا من الضلال علی علم، و لبس الحق بالباطل علی النفس و التلهی باللذة الخیالیة و التوله إلیها عن التثبت علی الحق و العمل به، أعاننا الله تعالی علی مرضاته.
و علی أی حال فقوله تعالی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا» إلخ، الجواب عن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 22
مسألتهم نزول الملک لیکون نذیرا فیؤمنوا به.
و محصله أن الدار دار اختیار لا تتم فیها للإنسان سعادته الحقیقیة إلا بسلوکه مسلک الاختیار، و اکتسابه لنفسه أو علی نفسه ما ینفعه فی سعادته أو یضره، و سلوک أی الطریقین رضی لنفسه أمضی الله سبحانه له ذلک.
قال تعالی: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: (الدهر: 3) فإنما هی هدایة و إراءة للطریق لیختار ما یختاره لنفسه من التطرق و التمرد من غیر أن یضطر إلی شی‌ء من الطریقین و یلجأ إلی سلوکه بل یحرث لنفسه ثم یحصد ما حرث، قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی : (النجم: 41) فلیس للإنسان إلا مقتضی سعیه فإن کان خیرا أراه الله ذلک و إن کان شرا أمضاه له، قال تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الْآخِرَةِ نَزِدْ لَهُ فِی حَرْثِهِ وَ مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ نَصِیبٍ»: (الشوری: 20).
و بالجملة هذه الدعوة الإلهیة لا یستقیم أمرها إلا أن توضع علی الاختیار الإنسانی من غیر اضطرار و إلجاء، فلا محیص عن أن یکون الرسول الحامل لرسالات الله أحدا من الناس یکلمهم بلسانهم فیختاروا لأنفسهم السعادة بالطاعة أو الشقاء بالمخالفة و المعصیة من غیر أن یضطرهم الله إلی قبول الدعوة بآیة سماویة یلجئهم إلیه و إن قدر علی ذلک کما قال:
«لَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ أَلَّا یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ، إِنْ نَشَأْ نُنَزِّلْ عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ آیَةً فَظَلَّتْ أَعْناقُهُمْ لَها خاضِعِینَ:» (الشعراء: 4).
فلو أنزل الله إلیهم ملکا رسولا لکان من واجب الحکمة أن یجعله رجلا مثلهم فیربح الرابحون باکتسابهم و یخسر الخاسرون فیلبسوا الحق بالباطل علی أنفسهم و علی أتباعهم کما یلبسون مع الرسول البشری فیمضی الله ذلک و یلبس علیهم کما لبسوا، قال تعالی: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: (الصف: 5).
فإنزال الملک رسولا لا یترتب علیه من النفع و الأثر أکثر مما یترتب علی إرسال الرسول البشری، و یکون حینئذ لغوا فقول الذین کفروا: لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ لیس إلا سؤالا لأمر لغو لا یترتب علیه بخصوصه أثر خاص جدید کما رجوا، فهذا معنی قوله:
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«وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ .
فظهر مما تقدم من التوجیه أولا أن الملازمة بین جعل الرسول ملکا و جعله رجلا إنما هی من جهة إیجاب الحکمة حفظ الاختیار الإنسانی فی الدعوة الدینیة الإلهیة إذ لو أنزل الملک علی صورته السماویة و بدل الغیب شهادة کان من الإلجاء الذی لا تستقیم معه الدعوة الاختیاریة.
و ثانیا: أن الذی تدل علیه الآیة هو صیرورة الملک رجلا مع السکوت عن کون ذلک هل هو بقلب ماهیة الملکیة إلی الماهیة الإنسانیة- الذی ربما یحیله عدة من الباحثین- أو بتمثیله مثالا إنسانیا کتمثل الروح لمریم بشرا سویا، و تمثل الملائکة الکرام لإبراهیم و لوط (ع) فی صورة الضیفین من الآدمیین.
و جل الآیات الواردة فی مورد الملائکة و إن کان یؤید الثانی من الوجهین لکن قوله تعالی: «وَ لَوْ نَشاءُ لَجَعَلْنا مِنْکُمْ مَلائِکَةً فِی الْأَرْضِ یَخْلُفُونَ»: (الزخرف: 60) لا یخلو عن دلالة ما علی الوجه الأول، و للبحث ذیل ینبغی أن یطلب من محل آخر.
و ثالثا: أن قوله تعالی: «وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ من قبیل قوله تعالی: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: (الصف: 5) فهو إضلال إلهی لهم بعد ما استحبوا الضلال لأنفسهم من غیر أن یکون إضلالا ابتدائیا غیر لائق بساحة قدسه سبحانه.
و رابعا: أن متعلق یلبسون المحذوف أعم یشمل لبسهم علی أنفسهم و لبس بعضهم علی بعض.
و خامسا: أن محصل الآیة احتجاج علیهم بأنه لو أنزل علیهم ملک بالرسالة لم ینفعهم ذلک فی رفع حیرتهم فإن الله جاعل الملک عندئذ رجلا یماثل الرسول البشری و هم لابسون علی أنفسهم معه متشککون فإنهم لا یریدون بهذه المسألة إلا أن یتخلصوا من الرسول البشری الذی هو فی صورة رجل لیبدلوا بذلک شکهم یقینا و إذا صار الملک علی هذا النعت- و لا محالة- فهم لا ینتفعون بذلک شیئا.
و سادسا: أن فی التعبیر: «لَجَعَلْناهُ رَجُلًا» و لم یقل: لجعلناه بشرا لیشمل الرجل و المرأة جمیعا إشعارا- کما قیل- بأن الرسول لا یکون إلا رجلا کما أن التعبیر لا یخلو
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من إشعار بأن هذا الجعل إنما هو بتمثل الملک فی صورة الإنسان دون انقلاب هویته إلی هویة الإنسان کما قیل.
و غالب المفسرین وجهوا الآیة بأن المراد: أنهم لما کانوا لا یطیقون رؤیة الملک فی صورته الأصلیة لتوغلهم فی عالم المادة فلو أرسل إلیهم ملک لم یکن بد من تمثله لهم بشرا سویا، و حینئذ کان یبدو لهم من اللبس و الشبهة ما یبدو مع الرسول من البشر و لم ینتفعوا به شیئا.
و هذا التوجیه لا یفی باستقامة الجواب، و إن سلمنا أن الإنسان العادی لا تسعه مشاهدة الملائکة فی صورهم الأصلیة بالاستناد إلی أمثال قوله تعالی: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ»: (الفرقان: 22).
و ذلک أن شهود الملک فی صورته الأصلیة لو کان محالا علی الإنسان لم یختلف فیه حال الأفراد الإنسانیة بالجواز و الامتناع، و قد ورد فی روایات الفریقین أن النبی ص رأی جبرئیل فی صورته الأصلیة مرتین، و من المقدور لله أن یقوی سائر الناس علی ما قوی علیه نبیه فیعاینوهم و یؤمنوا بهم، و لا محذور فیه بحسب الحکمة إلا محذور الإلجاء فهو المحذور الذی یجب أن یدفع بالآیة کما تقدم.
و کذا مشاهدة الملک فی صورة الآدمیین لا تلازم جواز الشک و اللبس فإن الله سبحانه یخبر عن إبراهیم و لوط (ع) أنهما عاینا الملائکة فی صورة الآدمیین ثم عرفهم و لم یشکا فی أمرهم، و کذا أخبر عن مریم أنها شاهدت الروح ثم عرفته و لم تشک فیه و لا التبس علیها أمره فلم لم یکن من الجائز أن یکون حال سائر الناس حالهم (ع) فی معاینة الملک فی صورة الإنسان ثم معرفته و الیقین بأمره؟ لو لا أن جعل نفوس الناس جمیعا کنفس إبراهیم و لوط و مریم یستلزم إمحاء غرائزهم و فطرهم، و تبدیلها نفوسا طاهرة قادسة، و فیه محذور الإلجاء، فالإلجاء هو المحذور الذی لا یبقی معه موضوع الامتحان، و هو الذی یجب دفعه بالآیة کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ إلی آخر الآیتین، الحیق الحلول و الإصابة، و فی مفردات الراغب:، قیل و أصله حق فقلب نحو زل و زال، و قد قرئ:
«فَأَزَلَّهُمَا الشَّیْطانُ فأزالهما، و علی هذا ذمه و ذامه، انتهی.
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و قد کان استهزاؤهم بالرسل بالاستهزاء بالعذاب الذی کانوا ینذرونهم بنزوله و حلوله فحاق بهم عین ما استهزءوا به، و فی الآیة الأولی تطییب لنفس النبی ص، و إنذار للمشرکین، و فی الآیة الثانیة أمر بالاعتبار و عظة.
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اشارة

قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلْ لِلَّهِ کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ لَیَجْمَعَنَّکُمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لا رَیْبَ فِیهِ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (12) وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (13) قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَتَّخِذُ وَلِیًّا فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ یُطْعِمُ وَ لا یُطْعَمُ قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَسْلَمَ وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (14) قُلْ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (15) مَنْ یُصْرَفْ عَنْهُ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمَهُ وَ ذلِکَ الْفَوْزُ الْمُبِینُ (16)
وَ إِنْ یَمْسَسْکَ اللَّهُ بِضُرٍّ فَلا کاشِفَ لَهُ إِلاَّ هُوَ وَ إِنْ یَمْسَسْکَ بِخَیْرٍ فَهُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (17) وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ (18)



(بیان)

فریق من الآیات تحتج علی المشرکین فی أمر التوحید و المعاد فالآیتان الأولیان تتضمنان البرهان علی المعاد، و بقیة الآیات و هی خمس مسوقة للتوحید تقیم البرهان علی ذلک من وجهین علی ما سیأتی.
قوله تعالی: «قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلْ لِلَّهِ شروع فی البرهنة علی المعاد، و محصله أن الله تعالی مالک ما فی السماوات و الأرض جمیعا له أن یتصرف فیها کیف 
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شاء و أراد، و قد اتصف سبحانه بصفة الرحمة و هی رفع حاجة کل محتاج و إیصال کل شی‌ء إلی ما یستحقه و إفاضته علیه و عدة من عباده و منهم الإنسان صالحون لحیاة خالدة مستعدون لأن یسعدوا فیها فهو بمقتضی ملکه و رحمته سیتصرف فیهم بحشرهم و إعطائهم ما یستحقونه البتة.
فقوله تعالی: «قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ، یتضمن إحدی مقدمات الحجة و قوله: «کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ» یتضمن مقدمة أخری، و قوله: «وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» إلخ، مقدمة أخری ثالثة بمنزلة الجزء من الحجة.
فقوله تعالی: «قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ، یأمر النبی ص أن یسألهم عمن یملک السماوات و الأرض و له التصرف فیها بما شاء من غیر مانع یمنعه، و هو الله سبحانه من غیر شک لأن غیره حتی الأصنام و أرباب الأصنام التی یدعوها المشرکون هی کسائر الخلقة ینتهی خلقها و أمرها إلیه تعالی فهو المالک لما فی السماوات و الأرض جمیعا.
و لکون المسئول عنه معلوما بینا عند السائل و المسئول جمیعا و الخصم معترف به لم یحتج إلی صدور الجواب عن الخصم و اعترافه به بلسانه، و أمر النبی ص أن یذکر هو الجواب و یتکفل ذلک لتتم الحجة من غیر انتظار ما لجوابهم.
و السؤال عن الخصم، و مباشرة السائل بنفسه الجواب کلاهما من السلائق البدیعة الدائرة فی سرد الحجج، یقول المنعم لمن أنعم علیه فکفر بنعمته: من الذی أطعمک و سقاک و کساک؟ أنا الذی فعل ذلک بک و من بها علیک و أنت تجازینی بالکفر.
و بالجملة ثبت بهذا السؤال و الجواب أن الله سبحانه هو المالک علی الإطلاق فله التصرف فیها بما شاء من إحیاء و رزق و إماتة و بعث بعد الموت من غیر أن یمنعه من ذلک مانع کدقة فی العمل و موت و غیبة و اختلال و غیر ذلک. و بهذا تمت إحدی مقدمات الحجة فألحقها المقدمة الأخری و هی قوله: کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ.
قوله تعالی: «کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ» الکتابة هو الإثبات و القضاء الحتم، و إذ کانت الرحمة- و هی إفاضة النعمة علی مستحقها و إیصال الشی‌ء إلی سعادته التی تلیق به-
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من صفاته تعالی الفعلیة صح أن ینسب إلی کتابته تعالی، و المعنی: أوجب علی نفسه الرحمة و إفاضة النعم و إنزال الخیر لمن یستحقه.
و نظیره فی نسبة الفعل إلی الکتابة و نحوها قوله تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی»: (المجادلة: 21) و قوله: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ»: (الذاریات: 23) و أما صفات الذات کالحیاة و العلم و القدرة فلا تصح نسبتها إلی الکتابة و نحوها البتة لا یقال: کتب علی نفسه الحیاة و العلم و القدرة.
و لازم کتابة الرحمة علی نفسه- کما تقدم- أن یتم نعمته علیهم بجمعهم لیوم القیامة لیجزیهم بأقوالهم و أعمالهم فیفوز به المؤمنون و یخسر غیرهم.
و لذلک ذیل بقوله و هو کالنتیجة فی الحجة: لَیَجْمَعَنَّکُمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لا رَیْبَ فِیهِ فأکد المعنی بأبلغ التأکید: لام القسم و نون التأکید و قوله: لا رَیْبَ فِیهِ 
ثم أشار إلی أن الربح فی هذا الیوم للمؤمنین و الخسران علی غیرهم فقال: «الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ .
و الحجة التی أقیمت فی هذه الآیة علی المعاد غیر ما أقیمت من الحجتین علیه فی قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ، أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: (- ص: 28) فإن الآیتین تقیمان الحجة علی المعاد من جهة أن فعله تعالی لیس بباطل بل له غایة، و من جهة أن التسویة بین المؤمن و الکافر و المتقی و الفاجر ظلم لا یلیق به تعالی، و هما فی الدنیا لا یتمیزان فلا بد من نشأة أخری یتمیزان فیها بالسعادة و الشقاوة، و هذا غیر ما فی هذه الآیة من السلوک إلی المطلوب من طریق الرحمة.
قوله تعالی: «وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ السکون فی اللیل و النهار هو الوقوع فی ظرف هذا العالم الطبیعی الذی یدبر أمره باللیل و النهار، و یجری نظامه بغشیان النور الساکب من شمس مضیئة، و عمل التحولات النوریة فیه بالقرب و البعد و الکثرة و القلة و الحضور و الغیبة و المسامتة و غیرها.
فاللیل و النهار هما المهد العام یربی فیه العناصر الکلیة و موالیدها تربیة تسوق کل جزء من أجزائها و کل شخص من أشخاصها إلی غایته التی قدرت له، و تکملها روحا و جسما.
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و کما أن للمسکن عاما و خاصا دخلا تاما فی کینونة الساکن کالإنسان مثلا یسکن أرضا فیطوف بها فی طلب الرزق، و یرتزق مما یخرج منها من حب و فاکهة و ما یتربی فیها من حیوان، و یشرب من مائها، و یستنشق من هوائها، و یفعل و ینفعل من کیفیات منطقتها، و ینمو جمیع أجزاء جسمه علی حسب تقدیرها کذلک اللیل و النهار لهما الدخل التام فی تکون عامة ما یتکون فیهما.
و الإنسان من الأشیاء الساکنة فی اللیل و النهار تکون بمشیة الله من ائتلاف أجزاء بسیطة و مرکبة علی صورة خاصة یمتاز وجوده حدوثا و بقاء بحیاة تقوم علی شعور فکری و إرادة یتهیئان له من قوی له باطنیة عاطفیة تأمره بجذب المنافع و دفع المضار، و تدعوه إلی إیجاد مجتمع متشکل فیه ما نراه من تفاصیل التفاهم باللغات و التبانی علی اتباع السنن و القوانین و العادات فی المعاشرات و المعاملات، و احترام الآراء و العقائد العامة فی الحسن و القبح و العدل و الظلم و الطاعة و المعصیة و الثواب و العقاب و الجزاء و العفو.
و إذا کان الله سبحانه هو الخالق للیل و النهار و ما سکن فیهما المتفرد بإیجادها فله ما سکن فی اللیل و النهار، و هو المالک الحق لجمیع اللیل و النهار و سکانهما و ما یستعقب وجودها من الحوادث و الأفعال و الأقوال، و له النظام الجاری فیها علی عجیب سعته فهو السمیع لأقوالنا من أصوات و إشارات، و العلیم بأعمالنا و أفعالنا بما لها من صفتی الحسن و القبح، و العدل و الظلم و الإحسان و الإساءة، و ما تکتسبه النفوس من سعادة و شقاء.
و کیف یمکنه الجهل بذلک و قد نشأ الجمیع فی ملکه و بإذنه؟ و نحو وجود هذا النوع من الأمور أعنی الحسن و القبح و العدل و الظلم و الطاعة و المعصیة، و کذا اللغات الدالة علی المعانی الذهنیة کل ذلک أمور علمیة لا تحقق لها فی غیر ظرف العلم، و لذلک نری أن الفعل لا یقع منا حسنا و لا قبیحا و لا طاعة و لا معصیة، و الصوت المؤلف لا یسمی کلاما إلا إذا علمنا به و قصدنا وجهه.
و کیف یمکن أن یملک شی‌ء علمی فی نفسه من حیث کونه کذلک ثم یجهله مالکه و لا یعلم به؟ (أجد التأمل فیه).
و الله سبحانه هو الذی أوجد هذا العالم علی عجیب سعته فی أجزائه البسیطة
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و العنصریة و المرکبة علی نظام یدهش اللب، ثم خلقنا و أسکننا اللیل و النهار ثم کثرنا و أجری بیننا نظام الاجتماع الإنسانی ثم هدانا إلی وضع اللغات، و اعتبار السنن و وضع الاعتبارات، و لم یزل یصاحبنا و یصاحب سائر الأسباب خطوة خطوة، و یجارینا و إیاها فی مسیر اللیل و النهار لحظة لحظة، و ساق حوادث لا نحصیها حادثة بعد حادثة.
حتی تکلم الواحد منا بکلام فوضع المعنی فی قلبه بإلهامه، و أجری اللفظ فی لسانه بتعریفه، و أسمع الصوت لمخاطبه بإسماعه، و سار بمعناه إلی ذهنه بحفظه، و فهم المعنی لمفکرته بتعلیمه، ثم بعثه لموافقة ما ألقاه إلیه المتکلم أو صده عن ذلک بإرادة باعثة له إلیه أو کراهة دافعة له عنه، و هو فی جمیع هذه المراحل التی تعجز عن الانعقاد علیها أنامل العد و الإحصاء قائد و سائق و هاد و حفیظ و رقیب! فکیف یسع لقائل إلا أن یقول: إنه تعالی سمیع علیم، و ما یکون من نجوی ثلاثة إلا هو رابعهم و لا خمسة إلا هو سادسهم و لا أدنی من ذلک و لا أکثر إلا هو معهم أینما کانوا ثم ینبئهم بما عملوا یوم القیامة إن الله بکل شی‌ء علیم.
و کذا إذا عمل الواحد منا بعمل حسنة کان أو سیئة فهو مولود من أب و أم یولدانه تحت مراقبة الاختیار و الإرادة، و قد انتقل إلیهما بعد ما قطع طریقا بعیدا و أمدا مدیدا فی أصلاب أسباب فاعله، و أرحام علل أخری منفعلة إلی أن ینتهی بما الله أعلم به، و لم یزل سبحانه ینقله بإرادته من حجر إلی حجر، و الأرض قبضته و السماوات بیمینه حتی نزل منزل الاختیار فصاحبه منزلا بعد منزل بإذنه حتی طلع من أفق العین، و أخذ موضعه من مسکن اللیل و النهار ثم لا یزال یجری فیما یتأثر منه من أجزاء الکون کأحد الأسباب الجاریة، و الله سبحانه علیه شهید و به محیط فکیف یمکن أن یغفل سبحانه عما هذا شأنه؟ أ لا یعلم من خلق و هو اللطیف الخبیر.
و مما تقدم یظهر أن قوله تعالی: «وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ بمنزلة النتیجة لقوله:
«وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ».
و السمع و العلم و إن کانا معدودین من صفاته تعالی الذاتیة التی هی عین الذات المتعالیة من غیر أن یتفرع علی أمر غیرها لکن من العلم و کذا السمع و البصر ما هو صفة فعلیة خارجة عن الذات و هی التی یتوقف ثبوتها علی تحقق متعلق غیر الذات المقدسة
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کالخلق و الرزق و الإحیاء و الإماتة المتوقفة علی وجود مخلوق و مرزوق و حی و میت.
و الأشیاء لما کانت بأنفسها و أعیانها مملوکة محاطة له تعالی فهی إن کانت أصواتا سمع و مسموعة له تعالی، و إن کانت أنوارا و ألوانا بصر و مبصرة له تعالی، و الجمیع کائنة ما کانت علم و معلومة له تعالی، و هذا النوع من العلم من صفاته الفعلیة التی تتحقق عند تحقق الفعل منه تعالی لا قبل ذلک، و لا یلزم من ثبوتها بعد ما لم تکن تغیر فی ذاته تعالی و تقدس لأنها لا تعدو مقام الفعل، و لا یدخل فی عالم الذات فالآیة فی استنتاجها العلم من الملک ترید إثبات العلم الفعلی، فافهم ذلک.
و الآیة أعنی قوله: «وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» إلخ، کإحدی مقدمات الحجة المبینة بالآیة السابقة فإن الحجة علی المعاد و إن تمت بقوله: «قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلْ لِلَّهِ کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ» لکن النظر الابتدائی الساذج ربما غفل عن کون ملکه تعالی للأشیاء مستلزما لعلمه بها و سمعه بما یسمع منها کالأصوات و الأقوال.
و لذلک نبه علیه بتکرار ملک السماوات و الأرض، و تفریع السمع و العلم علیه فقال: «وَ لَهُ ما سَکَنَ فِی اللَّیْلِ وَ النَّهارِ- و هو فی معنی قوله: «له ما فی السماوات و الأرض- و هو السمیع العلیم» فکانت هذه الآیة لذلک بمنزلة مقدمة متممة للحجة المسرودة فی الآیة السابقة.
و الآیة- علی أنا لم نستوف حقها و لن یستوفی- من أرق الآیات القرآنیة معنی و أدقها إشارة و حجة، و أبلغها منطقا.
قوله تعالی: «قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَتَّخِذُ وَلِیًّا فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ یُطْعِمُ وَ لا یُطْعَمُ شروع فی الاحتجاج علی وحدانیته تعالی و أن لا شریک له.
و الذی یتحصل من تاریخ الوثنیة و اتخاذ الأصنام و الآلهة أنهم کانوا إنما دانوا بذلک و خضعوا للآلهة لأحد أمرین: إما أنهم وجدوا أنفسهم فی حاجة إلی أسباب کثیرة فی إبقاء الحیاة کالتغذی بالطعام و اللباس و المسکن و الأزواج و الأولاد و العشیرة و نحو ذلک، و عمدتها الطعام الذی حاجة الإنسان إلیه أشد من حاجته إلی غیره بحسب النظر الساذج، و قد اعتقدوا أن لکل صنف من أصناف هذه الحوائج تعلقا بسبب هو الذی یجود لهم بالتمتع من وسیلة رفع تلک الحاجة کالسبب الذی یمطر السماء فینبت المرعی و الکلأ
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لدوابهم و یمنع بالخصب لأنفسهم، و السبب الذی یدبر أمر السهل و الجبل أو یلقی بالمحبة و الألفة أو إلیه أمر البحر و السفائن الجاریة فیه.
ثم وجدوا أن قوتهم لا تفی بالتسلط علی تلک الحاجة أو الحوائج الضروریة فاضطروا إلی الخضوع إلی السبب المربوط بحاجتهم و اتخاذه إلها ثم عبادته.
و إما لأنهم وجدوا هذا الإنسان الأعزل غرضا لسهام الحوادث محصورا بمکاره و شرور عامة عظیمة لا یقاومها کالسیل و الزلزلة و الطوفان و القحط و الوباء، و ببلایا و محن أخری جزئیة لا یحصیها کالأمراض و الأوجاع و السقوط و الفقر و العقم و العدو و الحاسد و الشانئ و غیر ذلک، ثم وضعوا لها أسبابا قاهرة هی المرسلة لها إلیهم، و القاصمة بها ظهورهم، و المکدرة لصفوة عیشهم، و هی مخلوقات علویة کأرباب الأنواع و أرواح الکواکب و الأجرام العلویة فاتخذوها آلهة خوفا من سخطهم و عذابهم، و عبدوها لیستمیلوها بالعبادة و یرضوها بالخضوع و الاستکانة فیخلصوا بذلک عن المکاره و الرزایا و یأمنوا شرورها و المضار النازلة منها إلیهم.
و الآیة أعنی قوله: «قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَتَّخِذُ وَلِیًّا» إلخ، و الآیات التالیة لها تحتج علی المشرکین بقلب حجتیهم بعینهما إلیهم أی تسلم أصل الحجة و تعدها حقة لکن تبین أن لازمها أن یعبد الله سبحانه وحده، و ینفی عنه کل شریک موضوع.
فقوله تعالی: «قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَتَّخِذُ وَلِیًّا فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ یُطْعِمُ وَ لا یُطْعَمُ إشارة إلی الحجة من المسلک الأول، و هو مسلک الرجاء أن یعبد الإله لأنه منعم فیکون عبادته شکرا لإنعامه سببا لمزیده.
أمر سبحانه نبیه ص أن یبین لهم فی صورة الاستفهام و السؤال أن الله سبحانه وحده هو الولی للنعمة التی یتنعم بها الإنسان و غیره لأنه هو الرازق الذی لا یحتاج إلی أن یرزقه غیره یطعم و لا یطعم، و الدلیل علیه أنه تعالی هو الذی فطر السماوات و الأرض، و أخرجها من ظلمة العدم إلی نور الوجود، و أنعم علیها بنعمة التحقق و الثبوت، ثم أفاض علیها بنعم لا یحصیها إلا هو لإبقاء وجودها، و منها الإطعام للإنسان و غیره فإن جمیع هذه النعم المعدة لبقاء وجود الإنسان و غیره، و الأسباب التی تسوق تلک النعم إلی محال الاستحقاق کل ذلک ینتهی إلی فطرة و إیجاده الأشیاء و الأسباب و مسبباتها
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جمیعا من صنعه.
فإلیه سبحانه یرجع الرزق الذی من أهم مظاهره عند الإنسان الإطعام فیجب أن یعبد الله وحده لأنه هو الذی یطعمنا من غیر حاجة إلی إطعام من غیره.
فظهر بما بیناه أولا: أن التعبیر عن العبودیة و التأله باتخاذ الولی فی قوله: «أَ غَیْرَ اللَّهِ أَتَّخِذُ وَلِیًّا» إنما هو لکون الحجة مسوقة من جهة إنعامه تعالی بالإطعام.
و ثانیا: أن التعلق بقوله: «فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إنما هو لبیان سبب انحصار الإطعام به تعالی کما تقدم تقریره، و ربما استفید ذلک من التعریض الذی فی قوله:
«وَ لا یُطْعَمُ فإن فیه تعریضا بکون سائر من اتخذوهم آلهة محتاجین کعیسی و غیره إلی إطعام أو ما یجری مجراه.
و من الممکن أن یستفاد من ذکره فی الحجة أنه إشارة إلی مسلک آخر فی إقامة الحجة علی توحیده تعالی هو أشرف من المسلکین جمیعا، و محصله أن الله سبحانه هو الموجد لهذا العالم، و إلی فطرة ینتهی کل شی‌ء فیجب الخضوع له.
و وجه کون هذا المسلک أشرف: هو أن المسلکین الآخرین و إن کانا أنتجا توحید الإله من جهة أنه معبود لکنهما لا یخلوان مع ذلک من شی‌ء، و هو أنهما ینتجان وجوب عبادته طمعا فی النعمة أو خوفا من النقمة فالمطلوب بالذات هو جلب النعمة أو الأمن من النقمة دونه تعالی و تقدس، و أما هذا المسلک فإنه ینتج وجوب عبادة الله لأنه الله سبحانه.
و ثالثا: أن اختصاص الإطعام من بین نعمه تعالی علی کثرتها بالذکر إنما العنایة فیه کون الإطعام بحسب النظر الساذج أوضح حوائج الحیوان العائش و منه الإنسان.
ثم أمر سبحانه بعد تمام الحجة نبیه ص أن یذکر لهم ما یؤید به هذه الحجة العقلیة، و هو أن الله أمره من طریق الوحی أن یجری فی اتخاذ الإله علی الطریق الذی یهدی إلیه العقل و هو التوحید، و نهاه صریحا أن یتخطاه إلی أن یلحق بالمشرکین فقال:
«قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَسْلَمَ ثم قال: «وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ .
بقی هنا أمران:
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أحدهما: أن قوله: «أَوَّلَ مَنْ أَسْلَمَ إن کان المراد أول من أسلم من بینکم فهو ظاهر فقد أسلم ص قبل أمته، و إن کان المراد به أول من أسلم من غیر تقیید کما هو ظاهر الإطلاق کانت أولیته فی ذلک بحسب الرتبة دون الزمان.
و ثانیهما: أن نتیجة الحجة لما کانت هی العبودیة و هی نوع خضوع و تسلیم کان استعمال لفظة الإسلام فی المقام أولی من لفظة الإیمان لما فیه من الدلالة علی غرض العبادة، و هو الخضوع.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ و هذا هو المسلک الثانی من المسلکین اللذین تقدم أن المشرکین تعلقوا بهما فی اتخاذ الآلهة، و هو أن عبادة آلهتهم یؤمنهم من شمول سخطها و نزول عذابها.
و قد أخذ سبحانه فی الحجة أخوف ما یجب أن یخاف منه من أنواع العذاب و أمره و هو عذاب الساعة التی ثقلت فی السماوات و الأرض کما أخذ فی الحجة الأولی أحوج ما یحتاج إلیه الإنسان بحسب بادئ النظر من النعم، و هو الإطعام.
و قد قیل: «إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی دون أن یقال: إن أشرکت بربی إشارة إلی ما فی قوله تعالی فی الآیة السابقة: «وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ من نهیه (ص) عن الشرک فأدت الآیة أن من الواجب علی عقلا أن أعبد الله وحده لأومن مما أخاف من عذاب یوم عظیم، و هذا الذی دل علیه العقل دلنی علیه الوحی من ربی.
و بهذا تناظر هذه الآیة الآیة السابقة من جهة إقامة الحجة العقلیة أولا ثم تأییده بالوحی من الله سبحانه فافهم ذلک، و هذا من لطائف إیجاز القرآن الکریم فقد اکتفی فی إفادة هذا المعنی علی سعته بمجرد وضع قوله: «عَصَیْتُ موضع أشرکت.
قوله تعالی: «مَنْ یُصْرَفْ عَنْهُ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمَهُ إلخ، المعنی ظاهر الآیة متممة للحجة المسرودة فی الآیة السابقة فظاهر الآیة السابقة بحسب النظر البسیط إقامة النبی ص الحجة فی وجوب التوحید علی نفسه بأن الله نهاه عن الشرک فیجب علیه توحیده لیؤمن عذاب الآخرة.
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فیلوح لنظر المغفل غیر المتدبر أن یرد علیه الحجة بأن النهی لما کان مختصا بک کما تدعیه یختص الخوف ثم وجوب التوحید أیضا بک فلا تقتضی الحجة وجوب التوحید و نفی الشریک علی غیرک، و تصیر الحجة علیک لا علی غیرک.
فأفاد بقوله: «مَنْ یُصْرَفْ عَنْهُ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمَهُ أن عذابه مشرف علی الجمیع محیط بالکل لا مخلص عنه إلا برحمته فعلی کل إنسان أن یخاف من عذاب یومئذ علی نفسه ما یخافه النبی ص علی نفسه فالحجة عامة قائمة علی جمیع الناس لا خاصة به (ص).
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَمْسَسْکَ اللَّهُ بِضُرٍّ فَلا کاشِفَ لَهُ إِلَّا هُوَ» إلی آخر الآیة، قد کانت الحجتان المذکورتان فی الآیات السابقة أخذتا أنموذجا مما یرجوه الإنسان و هو الإطعام و أنموذجا مما یخافه و هو عذاب یوم القیامة، و تممتا بهما البیان، و لم تتعرضا لسائر أنواع الضر و أقسام الخیر التی یمس الله سبحانه بهما الإنسان، و الکل من الله عز اسمه.
فالآیة توضح بالتصریح أن هناک من الضر ما هو غیر عذاب یوم القیامة یمس الله سبحانه به الإنسان یجب أن یتوجه إلیه تعالی فی کشفه، و أن من الخیر ما یمس الله به الإنسان و لا راد لفضله و لا مانع یمنع من إفاضته لقدرته علی کل شی‌ء، و رجاء الخیر یوجب علی الإنسان أن یتخذه سبحانه إلها معبودا.
و لما أمکن أن یتوهم أن کونه تعالی یمس الإنسان بضر أو بخیر إنما یقتضی أن یتخذ معبودا، و الخصم لا ینکر ذلک «1». و أما قصر الألوهیة و المعبودیة فیه تعالی فلا لأن ما اتخذوه من الآلهة هی أسباب متوسطة و شفعاء أقویاء لها تأثیرات فی الکون من شر أو خیر یوجب علی الإنسان أن یتقرب إلیها خوفا من شرها أو رجاء لخیرها.
دفعه بأن الله سبحانه هو القاهر فوق عباده لا یفوقه منهم أحد و لا یعادله فهم أنفسهم تحت قهره، و کذا أفعالهم و آثارهم لا یعملون عملا من خیر أو شر إلا بإذنه و مشیته غیر مستقلین بأمر البتة و لا یملکون لأنفسهم ضرا و لا نفعا و لا غیر ذلک، فما
______________________________
(1) الخاصة من الوثنیة و إن کانوا یجوزون عبادته تعالی استنادا إلی أنه غیر محدود الوجود لا یتعلق به التوجه العبادی لکن العامة منهم ربما عبدوه فی عرض سائر الآلهة کما یظهر من تلبیة مشرکی مکة فی الحج:
لبیک لا شریک لک الله شریکا هو لک تملکه و له ملک.
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یطلع من أفق ذواتهم من أثر خیرا أو شرا ینتهی إلی أمره و مشیته و إذنه یستند إلیه علی ما یلیق بساحة قدسه و عزته من الاستناد.
فالآیتان جمیعا تتممان معنی واحدا، و هو أن ما یصیب الإنسان من خیر أو شر فمن الله علی ما یلیق بساحته من الانتساب، فالله سبحانه هو المتوحد بالألوهیة، و المتفرد بالمعبودیة لا إله غیره، و لا معبود سواه.
و قد عبر عن إصابة الضر و الخیر بالمس الدال علی الحقارة فی قوله: «إِنْ یَمْسَسْکَ «وَ إِنْ یَمْسَسْکَ لیدل به علی أن ما یصیب الإنسان من ضر أو من خیر شی‌ء یسیر مما تحمله القدرة غیر المتناهیة التی لا یقوم لها شی‌ء، و لا یطیقها و لا یتحملها مخلوق محدود.
و کأن قوله تعالی فی جانب الخیر: «فَهُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» وضع موضع نحو من قولنا: فلا مانع یمنعه، لیدل علی أنه تعالی قدیر علی کل خیر مفروض کما أنه قدیر علی کل ضر مفروض، و تنکشف به علة قوله: فَلا کاشِفَ لَهُ إِلَّا هُوَ إذ لو کشف غیره تعالی شیئا مما مس به من ضر دفع ذلک قدرته علیه، و کذلک قدرته علی کل شی‌ء تقتضی أن لا یقوی شی‌ء علی دفع ما یمس به من خیر.
و تخصیص ما یمس به من ضر أو خیر بالنبی ص فی هذه الآیة نظیر التخصیص الواقع فی قوله: «قُلْ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ و یفید قوله:
«وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ من التعمیم نظیر ما أفاد قوله: «مَنْ یُصْرَفْ عَنْهُ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمَهُ .
قوله تعالی: «وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ» القهر هو نوع من الغلبة، و هو أن یظهر شی‌ء علی شی‌ء فیضطره إلی مطاوعة أثر من الغالب یخالف ما للمغلوب من الأثر طبعا أو بنحوه من الافتراض کالماء یظهر علی النار فیقهرها علی الخمود، و النار تقهر الماء فتبخره أو تجفف رطوبته. و إذ کانت الأسباب الکونیة إنما أظهرها الله سبحانه لتکون وسائط فی حدوث الحوادث فتضع آثارها فی مسبباتها، و هی کائنة ما کانت مضطرة إلی مطاوعة ما یریده الله سبحانه فیها و بها، یصدق علیها عامة أنها مقهورة لله سبحانه فالله قاهر علیها.
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فالقاهر من الأسماء التی تصدق علیه تعالی کما تصدق علی غیره، غیر أن بین قهره تعالی و قهر غیره فرقا، و هو أن غیره تعالی من الأشیاء إنما یقهر بعضها بعضا و هما مجتمعان من جهة مرتبة وجودهما و درجة کونهما بمعنی أن النار تقهر الحطب علی الاحتراق و الاشتعال، و هما معا موجودان طبیعیان یقتضی أحدهما بالطبع خلاف ما یقتضیه الآخر لکن النار أقوی فی تحمیل أثرها علی الحطب منه من النار فهی تظهر علیه فی تأثیرها بأثرها فیه.
و الله سبحانه قاهر لا کقهر النار الحطب، بل هو قاهر بالتفوق و الإحاطة علی الإطلاق بمعنی أنا إذا نسبنا إحراق جسم و إشعاله کالحطب مثلا إلی الله سبحانه فهو سبحانه قاهر علیه بالوجود المحدود الذی أوجده به، قاهر علیه بالخواص و الکیفیات التی أعطاها له و عبأه بها بیده، قاهر علیه بالنار التی أوقدها لإحراقه و إشعاله، و هو المالک لجمیع ما للنار من ذات و أثر، قاهر علیه بقطع عطیة المقاومة للحطب، و وضع الاحتراق و الاشتعال موضعه فلا مقاومة و لا تعصی و لا جموح و لا شبه ذلک قبال إرادته و مشیته لکونها من أفق أعلی.
فهو تعالی قاهر علی عباده لکنه فوقهم لا کقهر شی‌ء شیئا و هما متزاملان. و قد صدق القرآن الکریم هذا البحث بنتیجته فذکره اسما له تعالی فی موضعین من هذه السورة و هما هذه الآیة و آیة (61).
و قید الاسم فی کلا الموضعین بقوله: «فَوْقَ عِبادِهِ و الغالب فی المحفوظ من موارد استعمال القهر هو أن یکون المغلوب من أولی العقل بخلاف الغلبة، و لذا فسره الراغب بالتذلیل، و الذلة فی أولی العقل أظهر، و لا یمنع ذلک من صحة صدقه فی غیر مورد أولی العقل بحسب الاستعمال أو بعنایة.
و الله سبحانه قاهر فوق عباده یمسهم بالضر و بالخیر و یذللهم لمطاوعته و قاهر فوق عباده فیما یفعلونه و یؤثرون به من أثر لأنه المالک لما ملکهم و القادر علی ما علیه أقدرهم.
و لما نسب فی الآیتین إلیه المس بالضر و الخیر، و قد ینسبان إلی غیره، میز مقامه من مقام غیره بقوله فی ذیل الآیة: «وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ» فهو الحکیم لا یفعل ما یفعل جزافا و جهلا، الخبیر لا یخطئ و لا یغلط کغیره.
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اشارة

قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ أَ إِنَّکُمْ لَتَشْهَدُونَ أَنَّ مَعَ اللَّهِ آلِهَةً أُخْری قُلْ لا أَشْهَدُ قُلْ إِنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ إِنَّنِی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ (19) الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمُ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (20)



(بیان)

احتجاج علی الوحدانیة من طریق الوحی فإن وحدة الإله و انتفاء الشریک عنه و إن کانت مما یناله العقل بوجوه من النیل فلا مانع من إثباته من طریق الوحی الصریح الذی لا مریة فیه، فالمطلوب هو الیقین بأنه تعالی إله واحد لا شریک له، و إذا فرض حصوله من طریق الوحی الذی لا یداخله ریب فی کونه وحیا إلهیا کالقرآن المتکئ علی التحدی فلا مانع من الاستناد إلیه.
قوله تعالی: «قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ أمر نبیه أن یسألهم عن أکبر الأشیاء من حیث الشهادة، و الشهادة هی تحمل الخبر عن نوع من العیان کالإبصار و نحوه، و أداء ما تحمل کذلک بالإخبار و الإنباء، و إذ کان التحمل و الأداء- و خاصة التحمل- مما یختلف بحسب إدراک المتحملین و بحسب وضوح الخبر الذی تحمله المتحمل، و بحسب قوة المؤدی بیانا و ضعفه اختلافا فاحشا.
فلیس المتحمل الذی یغلب علی مزاجه السهو و النسیان أو الغفلة کالذی یحفظ ما یعیه سمعه و یقع علیه بصره، و لیس الصاحی کالسکران و لا الخبیر الأخصائی بأمر کالأجنبی الأعزل.
و إذا کان الأمر علی ذلک فلا یقع ریب فی أن الله سبحانه هو أکبر من کل شی‌ء
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شهادة فإنه هو الذی أوجد کل ما دق و جل من الأشیاء، و إلیه ینتهی کل أمر و خلق، و هو المحیط بکل شی‌ء و مع کل شی‌ء لا یعزب عن علمه مثقال ذرة فی السماوات و الأرض و لا أصغر من ذلک و لا أکبر لا یضل و لا ینسی.
و لکون الأمر بینا لا یقع فیه شک لم یحتج إلی إیراد الجواب فی اللفظ بأن یقال:
قل الله أکبر شهادة، کما قیل: «قُلْ لِمَنْ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلْ لِلَّهِ»: (الأنعام- 12) أو یقال: سیقولون الله، کما قیل: «قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیها إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ، سَیَقُولُونَ لِلَّهِ»: (المؤمنون: 85).
علی أن قوله: «قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ یدل علیه و یسد مسده، و لیس من البعید أن یکون قوله «شَهِیدٌ» خبرا لمبتدإ، محذوف هو الضمیر العائد إلی الله، و التقدیر:
«قل الله هو شهید بینی و بینکم» فتشتمل الجملة علی جواب السؤال و علی ما استؤنف من الکلام.
و قوله: «قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ علی أنه یشتمل علی إخباره (ص) بشهادة الله تعالی هو بنفسه شهادة لمکان قوله: «قُلْ إذ أمره بأن یخبرهم بشهادته تعالی بالنبوة لا ینفک عن الشهادة بذلک، و علی هذا فلا حاجة إلی التشبث بأنواع ما وقع فی القرآن الکریم من شهادة الله تعالی علی نبوته (ص) و علی نزول القرآن من عنده کقوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّکَ لَرَسُولُهُ»: (المنافقون: 1) أو قوله: «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ»: (النساء: 166) و غیر ذلک من الآیات الدالة علی ذلک تصریحا أو تلویحا بلفظ الشهادة أو بغیره.
و تقیید شهادته تعالی بقوله «بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ یدل علی توسطه تعالی بین طرفین متخاصمین هما النبی ص و قومه، و النبی لم ینعزل عنهم و لم یتمیز منهم فی جانب إلا فی دعوی النبوة و الرسالة و دعوی نزول القرآن لکن نزول القرآن بالوحی قد ذکر بعد فی قوله: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ فالمراد بشهادته تعالی بینه و بینهم شهادته بنبوته، و یؤیده أیضا قوله فی الآیة التالیة: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمُ علی ما سیجی‌ء إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ من مقول القول 
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و هو معطوف علی قوله: «اللَّهُ شَهِیدٌ» إلخ، و جعل الإنذار غایة لنزول القرآن الکریم أخذ بمسلک الخوف فی الدعوة النبویة، و هو الأوقع فی أفهام عامة الناس فإن مسلک الرجاء و الوعد و إن کان أحد الطریقین فی الدعوة، و قد استعمله الکتاب العزیز فی الجملة لکن رجاء الخیر لا یبعث إلی طلبه بعثا إلزامیا و إنما یورث شوقا و رغبة بخلاف الخوف لوجوب دفع الضرر المحتمل عقلا.
و لأن دعوة الإسلام إنما هی إلی دین الفطرة، و هو مخزون مکنوز فی فطرة الناس و إنما حجبهم عنه ما ابتلوا به من الشرک و المعصیة مما یوجب علیهم غلبة الشقوة و نزول السخط الإلهی فالأقرب إلی الحکمة و الحزم فی دعوتهم أن تبدأ بالإنذار، و لهذا کله ربما حصر شأن النبی ص فی الإنذار کما فی قوله: «إِنْ أَنْتَ إِلَّا نَذِیرٌ»: (الفاطر- 23) و قوله: «وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ»: (العنکبوت: 50).
هذا فی عامة الناس و أما الخاصة من عباد الله، و هم الذین یعبدونه حبا له لا خوفا من نار و لا طمعا فی جنة فإنهم یتلقون من الدعوة بالخوف و الرجاء أمرا آخر فإنهم یتلقون من النار أنها دار بعد و سخط فیخافونها لذلک، و من الجنة أنها ساحة قرب و رضوان فیشتاقون إلیها لذلک.
و ظاهر قوله: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ أنه خطاب لمشرکی مکة أو لقریش أو للعرب عامة إلا أن التقابل بین ضمیر الخطاب و بین من بلغ- و المراد بمن بلغ هو من لم یشافهه النبی ص بالدعوة فی زمن حیاته أو بعده- یدل علی أن المراد بالمخاطبین فی قوله: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ هم الذین شافههم النبی ص بالدعوة ممن تقدم دعاؤه علی نزول الآیة أو قارنه أو تأخر عنه.
فقوله: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ یدل علی عموم رسالته (ص) بالقرآن لکل من سمعه منه أو سمعه من غیره إلی یوم القیامة، و إن شئت فقل:
تدل الآیة علی کون القرآن الکریم حجة من الله و کتابا له ینطق بالحق علی أهل الدنیا من لدن نزوله إلی یوم القیامة.
و قد قیل: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ و لم یقل: لأنذرکم بقراءته فالقرآن حجة علی من سمع لفظه و عرف معناه و اهتدی إلی مقاصده، أو فسر له لفظه و قرع سمعه بمضامینه 
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فلیس من شرط کتاب مکتوب إلی قوم أن یکون بلسانهم بل أن تقوم علیهم حجته و تشملهم مضامینه، و قد دعا (ص) بکتابه إلی مصر و الحبشة و الروم و إیران و لسانهم غیر لسان القرآن، و قد کان فیمن آمن به فی حیاته و قبل إیمانهم سلمان الفارسی و بلال الحبشی و صهیب الرومی و عدة من الیهود و لسانهم عبری هذا کله مما لا ریب فیه.
قوله تعالی: «أَ إِنَّکُمْ لَتَشْهَدُونَ أَنَّ مَعَ اللَّهِ آلِهَةً أُخْری قُلْ لا أَشْهَدُ» إلی آخر الآیة، لما ذکر شهادة الله و هو أکبر شهادة علی رسالته و لم یرسل إلا لیدعوهم إلی دین التوحید، و لیس لأحد بعد شهادة الله سبحانه علی أن لا شریک له فی ألوهیته أن یشهد أن مع الله آلهة أمر نبیه أن یسألهم سؤال متعجب منکر: هل یشهدون بتعدد الآلهة، و هذا هو الذی یدل علیه تأکید المسئول عنه بأن و اللام، کأن النفس لا تقبل أن یشهدوا به بعد أن سمعوا شهادة الله تعالی.
ثم أمره أن یخالفهم فی الشهادة فینفی عن نفسه الشهادة بما شهدوا به فقال: «قُلْ لا أَشْهَدُ» أی بما شهدتم به بقرینة المقام، ثم قال: «قُلْ إِنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ إِنَّنِی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ و هو شهادة علی وحدانیته تعالی، و البراءة مما یدعون له من شرکاء.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمُ و هذا إخبار عما شهد به الله سبحانه فی الکتب المنزلة علی أهل الکتاب، و علمه علماء أهل الکتاب مما عندهم من کتب الأنبیاء من البشارة بعد البشارة بالنبی ص و وصفه بما لا یعتریه شک و لا یطرأ علیه ریب.
فهم بما استحضروا من نعته (ص) یعرفونه بعینه کما یعرفون أبناءهم، قال تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ»: (الأعراف: 157) و قال تعالی: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ:» (الفتح: 29)، و قال تعالی:
«أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ»: (الشعراء: 197).
و لما کان بعض علمائهم یکتمون ما عندهم من بشاراته و نعوته (ص) و یستنکفون عن الإیمان به بین الله تعالی خسرانهم فی أمرهم فقال: «الَّذِینَ خَسِرُوا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 41
أَنْفُسَهُمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ .
و قد تقدم بعض الکلام فی تفسیر نظیرة الآیة من سورة البقرة (آیة 146) و بینا هناک وجه الالتفات من الحضور إلی الغیبة و سیأتی تمام الکلام فی سورة الأعراف (آیة 156) إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن محمد بن عیسی بن عبید قال*: قال لی أبو الحسن (ع)*: ما تقول إذا قیل لک: أخبرنی عن الله عز و جل أ شی‌ء أم لا شی‌ء؟ قال: قلت: قد أثبت الله عز و جل نفسه شیئا- حیث یقول: «قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً- قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ و أقول: إنه شی‌ء لا کالأشیاء- إذ فی نفی الشیئیة عنه نفیه و إبطاله: قال لی: صدقت و أحسنت.
قال الرضا (ع)*: للناس فی التوحید ثلاثة مذاهب: نفی، و تشبیه، و إثبات بغیر تشبیه- فمذهب النفی لا یجوز، و مذهب التشبیه لا یجوز- لأن الله تبارک و تعالی لا یشبهه شی‌ء، و السبیل فی الطریقة الثالثة إثبات بلا تشبیه.
أقول: المراد بمذهب النفی نفی معانی الصفات عنه تعالی کما ذهبت إلیه المعتزلة، و فی معناه إرجاع الصفات الثبوتیة إلی نفی ما یقابلها کالقول بأن معنی القادر أنه لیس بعاجز، و معنی العالم أنه لیس بجاهل إلا أن یرجع إلی ما ذکره (ع) من المذهب الثالث.
و المراد بمذهب التشبیه أن یشبهه تعالی بغیره- و لیس کمثله شی‌ء- أی أن یثبت له من الصفة معناه المحدود الذی فینا المتمیز من غیره من الصفات بأن یکون قدرته کقدرتنا و علمه کعلمنا، و هکذا، و لو کان ما له من الصفة کصفتنا احتاج کاحتیاجنا فلم یکن واجبا تعالی عن ذلک.
و المراد بمذهب الإثبات من غیر تشبیه أن یثبت له من الصفة أصل معناه و تنفی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 42
عنه خصوصیته التی قارنته فی الممکنات المخلوقة أی تثبت الصفة و ینفی الحد.
و فی تفسیر القمی،: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)*: «قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ و ذلک أن مشرکی أهل مکة قالوا: یا محمد ما وجد الله رسولا أرسله غیرک؟ ما نری أحدا یصدقک بالذی تقول- ذلک فی أول ما دعاهم و هم یومئذ بمکة- قالوا: و لقد سألنا عنک الیهود و النصاری- فزعموا أنه لیس لک ذکر عندهم، فأتنا بمن یشهد أنک رسول الله، قال رسول الله ص: اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ 
و فی تفسیر العیاشی، عن بکیر عن محمد عن أبی جعفر (ع)*: فی قول الله:
«لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ قال: علی (ع) ممن بلغ.
أقول: ظاهره أن «مَنْ بَلَغَ معطوف علی ضمیر «بَیْنَکُمْ ، و لقد ورد فی بعض الروایات أن المراد بمن بلغ هو الإمام، و لازمه عطف «مَنْ بَلَغَ علی فاعل «لِأُنْذِرَکُمْ المقدر، و ظاهر الآیة هو الأول.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن یحیی بن عمران الحلبی عن أبیه عن أبی عبد الله (ع) قال*: سئل عن قول الله عز و جل: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ قال: بکل لسان.
أقول: قد مر وجه استفادته من الآیة.
و فی تفسیر المنار،: أخرج أبو الشیخ عن أبی بن کعب قال*: أتی رسول الله ص بأساری فقال لهم: هل دعیتم إلی الإسلام؟ قالوا: لا، فخلی سبیلهم ثم قرأ: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ ثم قال: خلوا سبیلهم حتی یأتوا مأمنهم- من أجل أنهم لم یدعوا.
و فی تفسیر القمی": أن عمر بن الخطاب قال لعبد الله بن سلام: هل تعرفون محمدا فی کتابکم؟ قال: نعم و الله نعرفه- بالنعت الذی نعته الله لنا إذ رأیناه فیکم- کما یعرف أحدنا ابنه إذا رآه مع الغلمان.
و الذی یحلف به ابن سلام: لأنا بمحمد هذا أشد معرفة منی بابنی.
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اشارة

وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ (21) وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا أَیْنَ شُرَکاؤُکُمُ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ (22) ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلاَّ أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ (23) انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (24) وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ وَ جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً وَ إِنْ یَرَوْا کُلَّ آیَةٍ لا یُؤْمِنُوا بِها حَتَّی إِذا جاؤُکَ یُجادِلُونَکَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هذا إِلاَّ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (25)
وَ هُمْ یَنْهَوْنَ عَنْهُ وَ یَنْأَوْنَ عَنْهُ وَ إِنْ یُهْلِکُونَ إِلاَّ أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ (26) وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلَی النَّارِ فَقالُوا یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ بِآیاتِ رَبِّنا وَ نَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (27) بَلْ بَدا لَهُمْ ما کانُوا یُخْفُونَ مِنْ قَبْلُ وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا لِما نُهُوا عَنْهُ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (28) وَ قالُوا إِنْ هِیَ إِلاَّ حَیاتُنَا الدُّنْیا وَ ما نَحْنُ بِمَبْعُوثِینَ (29) وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلی رَبِّهِمْ قالَ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا قالَ فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ (30)
قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ اللَّهِ حَتَّی إِذا جاءَتْهُمُ السَّاعَةُ بَغْتَةً قالُوا یا حَسْرَتَنا عَلی ما فَرَّطْنا فِیها وَ هُمْ یَحْمِلُونَ أَوْزارَهُمْ عَلی ظُهُورِهِمْ أَلا ساءَ ما یَزِرُونَ (31) وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلاَّ لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ لَلدَّارُ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (32)
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(بیان)

تعود الآیات إلی أصل السیاق و هو الحضور فتلتفت إلی النبی ص بالخطاب فتذکر له مظالم المشرکین فی أصول العقائد الطاهرة و هی التوحید و الاعتقاد بالنبوة و المعاد، و ذلک قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ إلخ، و قوله: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ إلخ، و قوله: «وَ قالُوا إِنْ هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» إلخ.
ثم تبین أن ذلک منهم أشد الظلم و إهلاک لأنفسهم و خسران لها، و تبین کیف تنعکس إلیهم و توافیهم هذه المظالم یوم القیامة فیکذبون علی أنفسهم بإنکار ما قالوا فی الدنیا و یتمنون الرجوع إلی الدنیا لیعملوا الصالحات، و یبدون التحسر علی ما فرطوا فی جنب الله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ الظلم من أشنع الذنوب بل التحلیل الدقیق یقضی أن سائر الذنوب إنما هی شنیعة مذمومة بمقدار ما فیها من معنی الظلم، و هو الانحراف و الخروج عن الوسط العدل.
و الظلم کما یکبر و یصغر من جهة خصوصیات من صدر عنه الظلم کذلک یختلف حاله بالکبر و الصغر من جهة من وقع علیه الظلم أو أرید إیقاعه علیه فکلما جل موقعه و عظم شأنه کان الظلم أکبر و أعظم، و لا أعز قدرا و أکرم ساحة من الله سبحانه و لا من آیاته الدالة علیه، فلا أظلم ممن ظلم هذه الساحة المنزهة أو ما ینتسب إلیها بوجه، و لا یظلم إلا نفسه.
و قد صدق الله سبحانه هذه النظرة العقلیة بقوله: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی 
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اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ أما افتراء الکذب علیه تعالی فبإثبات الشریک له، و لا شریک له، أو دعوی النبوة أو نسبة حکم إلیه کذبا و ابتداعا، و أما تکذیب آیاته الدالة علیه فکتکذیب النبی الصادق فی دعواه المقارنة للآیات الإلهیة أو إنکار الدین الحق، و منه إنکار الصانع أصلا.
و الآیة تنطبق علی المشرکین، و هم أهل الأوثان الذین إلیهم وجه الاحتجاج من جهة أنهم أثبتوا لله سبحانه شرکاء بعنوان أنهم شفعاء مصادر أمور فی الکون، و إلیهم ینتهی تدبیر شئون العالم مستقلین بذلک، و من جهة أنهم أنکروا آیاته تعالی الدالة علی النبوة و المعاد.
و ربما ألحق بعضهم بذلک القائلین بجواز شفاعة النبی ص أو الطاهرین من ذریته أو الأولیاء الکرام من أمته فقضی بکون الاستشفاع بهم فی شی‌ء من حوائج الدنیا أو الآخرة شرکا تشمله الآیة و ما یناظرها من الآیات الشریفة.
و کأنه خفی علیهم أنه تعالی أثبت الشفاعة إذا قارنت الإذن فی کلامه من غیر أن یقیده بدنیا أو آخرة، فقال عز من قائل: «مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: (البقرة: (255).
علی أنه تعالی قال: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: (الزخرف: 86) فأثبت الشفاعة حقا للعلماء الشهداء بالحق، و القدر المتیقن منهم الأنبیاء و منهم النبی ص، و قد أثبت الله سبحانه شهادته بقوله: «وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً»: (النساء: 41) و نص علی علمه حیث قال: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (النحل: 89)، و قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ» (الشعراء: 194) و هل یعقل نزول الکتاب الذی هو تبیان کل شی‌ء علی قلب من غیر علم به، أو بعثه تعالی إیاه شهیدا و لیس بشهید بالحق؟ و قال الله تعالی: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»: (البقرة: (143)، و قال: «وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ»: (آل عمران:
140)، و قال تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ»: (العنکبوت:
43) فأثبت فی هذه الأمة شهداء علماء و لا یثبت إلا الحق.
و قال تعالی فی أهل بیته (ع): «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ 
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أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»: (الأحزاب: 33) فبین أنهم مطهرون بتطهیره، ثم قال: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ، فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ، لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: (الواقعة: 79) فعدهم العلماء بالقرآن الذی هو تبیان کل شی‌ء و المطهرون هم القدر المتیقن من هذه الأمة فی الشهادة بالحق التی لا سبیل للغو و التأثیم إلیها، و قد أشبعنا الکلام فی معنی الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب فلیراجع.
قوله تعالی: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ الفلاح و الفوز و النجاح و الظفر و السعادة ألفاظ قریبة المعنی، و لهذا فسر الراغب الفلاح بإدراک البغیة الذی هو معنی السعادة تقریبا، قال فی المفردات: الفلح الشق، و قیل الحدید بالحدید یفلح أی یشق، و الفلاح الأکار لذلک و الفلاح الظفر و إدراک البغیة، و ذلک ضربان دنیوی و أخروی:
فالدنیوی الظفر بالسعادات التی تطیب بها حیاة الدنیا و هو البقاء و الغنی و العز و إیاه قصد الشاعر بقوله:
أفلح بما شئت فقد یدرک‌بالضعف و قد یخدع الأریب 
و فلاح أخروی، و ذلک أربعة أشیاء: بقاء بلا فناء، و غنی بلا فقر، و عز بلا ذل، و علم بلا جهل. انتهی، فمن الممکن أن یقال: إن الفلاح هو السعادة سمیت به لأن فیها الظفر و إدراک البغیة بشق الموانع الحائلة دون المطلوب.
و هذا معنی جامع ینطبق علی موارد الاستعمال کقوله: «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ»: (المؤمنون: 1)، و قوله: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها»: (الشمس: 9)، و قوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ»: (المؤمنون: 117) إلی غیر ذلک من الموارد.
فقوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ - و قد أخذ الظلم وصفا- معناه أن الظالمین لا یدرکون بغیتهم التی تشبثوا لأجل إدراکها بما تشبثوا به فإن الظلم لا یهدی الظالم إلی ما یبتغیه من السعادة و الظفر بواسطة ظلمه.
و ذلک أن السعادة لن تکون سعادة إلا إذا کانت بغیة و مطلوبا بحسب واقع الأمر و خارج الوجود، و یکون حینئذ الشی‌ء الذی یطلب هذه البغیة و السعادة بحسب وجوده طبیعة کونه مجهزا بما یناسب هذه السعادة المطلوبة من الأسباب و الأدوات 
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کالإنسان الذی من سعادته المطلوبة أن یبقی بقاء بوضع البدل مکان ما تحلل من بنیته ثم هو مجهز بجهاز التغذی الدقیق الذی یناسب ذلک، و الأدوات و الأسباب الملائمة له، ثم فی المادة الخارجیة ما یوافق مزاج بنیته فیأخذها بالأسباب و الأدوات المهیأة لذلک، ثم یصفیه و یبدل صورته إلی ما یشابه صورة المتحلل من بدنه ثم یلصقه ببدنه فیعود البدن تاما بعد نقصانه، و هذا حکم عام جار فی جمیع الأنواع الخارجیة التی تناله حواسنا و یسعه استقراؤنا من غیر تخلف و اختلاف البتة.
و علی هذا یجری نظام الکون فی مسیره فلکل غایة مطلوبة و سعادة مقصودة طریق خاص لا یسلک إلیها إلا منه، و لو توصل إلیها من غیر سببه الذی یألفها النظام أوجب ذلک العطل فی السبب و بطلان الطریق، و فی عطله و بطلانه فساد جمیع ما یرتبط و یتعلق به من الأسباب و العلائق کالإنسان الذی فرض توصله إلی إبقاء الوجود من غیر طریق التناول و الالتقام و الهضم فإن ذلک یفضی إلی عطل قوته الغاذیة، و فی عطله انحراف قوتیه المنمیة و المولدة مثلا جمیعا.
و قد اقتضت العنایة الإلهیة فی هذه الأنواع التی تعیش بالشعور و الإرادة أن تعیش بتطبیق أعمالها علی ما حصلته من العلم بالخارج فلو انحرفت عن الخارج لعارض ما کان فی ذلک بطلان العمل، و لو تکرر ذلک بطلت الذات کالإنسان المرید للأکل إذا غلط و حسب السم غذاء أو الطین خبزا و نحو ذلک.
و للإنسان عقائد و آراء عامة متولدة من نظام الکون الخارجی یضعها أصلا و یطبق عمله علیها کالعائد الراجعة إلی المبدإ و المعاد، و الأحکام العملیة التی یجعلها مقاییس لأعماله من العبادات و المعاملات.
و هذه طرق إلی السعادات الإنسانیة بحسب طبعها لا طریق إلیها دونها إذا سلکها الإنسان أدرک بغیته و ظفر بسعادته، و لو انحرف عنها إلی غیرها- و هو الظلم- لم یوصله إلی بغیته و لئن أوصله إلیه لم یثبت علیه، و لم یدم له ذلک فإن سائر الطرق و السبل مربوطة به فتنازعه فی ذلک، و تخالفه و تضاده بجمیع ما لها من الوسع و الطاقة، ثم أجزاء الکون الخارجی الذی هو السبب لانتشاء هذه الآراء و الأحکام لا توافقه فی عمله، و لا تزال علی هذا الحال حتی تقلب له الأمر، و تفسد علیه سعادته، و تنغص علیه عیشته.
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فالظالم ربما دعته طاغیة الشره إلی أن یستعمل ما له من العزة بالإثم و القدرة الکاذبة فی الحصول علی بغیة و سعادة من غیر طریقه المشروع، فیخالف الاعتقاد الحق لتوحید الله سبحانه، أو ینازع الحقوق المشروعة فیتعدی إلی أموال الناس فیغصبها ظلما، أو إلی أعراض الناس فیهتک أستارهم عنوة، أو إلی دمائهم و نفوسهم فیتصرف فیها من غیر حق أو یعصی فی شی‌ء من نوامیس العبودیة لله سبحانه بصلاة أو صوم أو حج أو غیرها، أو یقترف شیئا من الذنوب المتعلقة بذلک، کالکذب و الفریة و الخدعة و نحوها.
یأتی بشی‌ء من ذلک و ربما أدرک ما قصده، و هو طیب النفس بما ظفر به من مطلوبه بحسب زعمه، و قد ذهب عن خسران صفقته و خیبة مسعاه فی دنیاه و آخرته.
أما فی دنیاه فلأن ما سلکه من الطریق إنما هو طریق الهرج و المرج و اختلال النظام إذ لو کان طریقا حقا لعم و لو عم أبطل النظام، و لو بطل النظام بطلت حیاة المجتمع الإنسانی فالنظام الذی یضمن بقاء النوع الإنسانی کائنا ما کان ینازعه فیما حازه بعمله غیر المشروع، و لا یزال علی المنازعة حتی یفسد علیه مقتضی عمله و نتیجة سعیه المشئوم عاجلا أو علی مهل و لن یدوم ظلمه البتة.
و أما فی الآخرة فلأن ظلمه مکتوب فی صحیفة عمله، و هو منقوش فی لوح نفسه بما یورد علیها من الأثر ثم هو مجزی به عائش علی وتیرته، و إن تبدوا ما فی أنفسکم أو تخفوه یحاسبکم به الله.
قال الله تعالی: «أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ وَ تَکْفُرُونَ بِبَعْضٍ فَما جَزاءُ مَنْ یَفْعَلُ ذلِکَ مِنْکُمْ إِلَّا خِزْیٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُرَدُّونَ إِلی أَشَدِّ الْعَذابِ وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ»: (البقرة: 85)، و قال: «کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ، فَأَذاقَهُمُ اللَّهُ الْخِزْیَ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ» (الزمر: 26) و قال: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً وَ لا کِتابٍ مُنِیرٍ، ثانِیَ عِطْفِهِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ نُذِیقُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَذابَ الْحَرِیقِ، ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ یَداکَ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ»: (الحج: 10) إلی غیر ذلک من الآیات و هی کثیرة.
و الآیات- کما تری- تشمل المظالم الاجتماعیة و الفردیة فهی تصدق ما تقدم من 
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البحث، و أشملها مضمونا الآیة المبحوث عنها: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ .
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً» إلی آخر الآیتین، الظرف متعلق بمقدر و التقدیر: و اذکر یوم «إلخ»، و قد تعلقت العنایة فی الکلام بقوله «جَمِیعاً» للدلالة علی أن العلم و القدرة لا یتخلفان عن أحد منهم، فالله سبحانه محیط بجمیعهم علما و قدرة سیحصیهم و یحشرهم و لا یغادر منهم أحدا.
و الجملة فی مقام بیان قوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ کأنه لما قیل: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ سئل فقیل: و کیف ذلک؟ فقیل: لأن الله سیحشرهم و یسألهم عن شرکائهم فیضلون عنهم و یفقدونهم فینکرون شرکهم و یقسمون لذلک بالله کذبا، و لو أفلح هؤلاء الظالمون فی اتخاذهم لله شرکاء لم یضل عنهم شرکاؤهم، و لم یکذبوا علی أنفسهم بل وجدوهم علی ما ادعوا من الشرکة و الشفاعة و نالوا شفاعتهم.
و قوله: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إلخ، قیل: المراد بالفتنة الجواب أی لم یکن جوابهم إلا أن أقسموا بالله علی أنهم ما کانوا مشرکین، و قیل: الکلام علی تقدیر مضاف و المراد: لم تکن عاقبة افتتانهم بالأوثان إلا أن قالوا «إلخ»، و قیل: المراد بالفتنة المعذرة، و لکل من الوجوه وجه.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ بیان لمحل الاستشهاد فیما قص من حالهم یوم القیامة، و المراد أنهم سیکذبون علی أنفسهم و یفقدون ما افتروا به، و لو أفلحوا فی ظلمهم و سعدوا فیما طلبوا لم ینجر أمرهم إلی فقد ذلک و إنکاره علی أنفسهم.
أما کذبهم علی أنفسهم فلأنهم لما أقسموا بالله أنهم ما کانوا مشرکین أنکروا ما ادعوه فی الدنیا من أن لله سبحانه شرکاء، و هم کانوا یصرون علیه و یعرضون فیه عن کل حجة واضحة و آیة بینة ظلما و عتوا، و هذا کذب منهم علی أنفسهم.
و أما ضلال ما کانوا یفترونه عنهم فلأن الیوم یوم ینجلی فیه عیانا أن الأمر و الملک و القوة لله جمیعا لیس لغیره من شی‌ء إلا ذلة العبودیة، و الفقر و الحاجة من غیر أی استقلال قال تعالی: «وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً وَ أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ
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الْعَذابِ»: (البقرة: 165)، و قال: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: (المؤمن: 16) و قال: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً، وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: (الانفطار: 19).
فیشاهدون عندئذ مشاهدة عیان أن الألوهیة لله وحده لا شریک له، و یظهر لهم أوثانهم و شرکاؤهم و هم لا یملکون ضرا و لا نفعا لأنفسهم و لا لغیرهم، و وجدوا الأوصاف التی أثبتوها لهم من الربوبیة و الشفاعة و غیرهما إنما هی لله وحده، و قد کان اشتبه علیهم الأمر فتوهموها لغیره و ضل عنهم ما کانوا یفترون.
فإن استمدوا منهم ردوا علیهم ردا لا مطمع معه بعد قال تعالی: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا شُرَکاءَهُمْ قالُوا رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ فَأَلْقَوْا إِلَیْهِمُ الْقَوْلَ إِنَّکُمْ لَکاذِبُونَ، وَ أَلْقَوْا إِلَی اللَّهِ یَوْمَئِذٍ السَّلَمَ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: (النحل: 87) و قال تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لَهُ الْمُلْکُ وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ، إِنْ تَدْعُوهُمْ لا یَسْمَعُوا دُعاءَکُمْ وَ لَوْ سَمِعُوا مَا اسْتَجابُوا لَکُمْ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ» (الفاطر: 14) و قال تعالی: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ، فَکَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ إِنْ کُنَّا عَنْ عِبادَتِکُمْ لَغافِلِینَ، هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: (یونس: 30).
و بالتدبیر فی هذه الآیات یظهر أن المراد بضلال ما افتروا به هو ظهور حقیقة شرکائهم فاقدة لوصف الشرکة و الشفاعة و تبینهم أن ما ظهر لهم من ذلک فی الدنیا لم یکن إلا ظهورا سرابیا کما قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَعْمالُهُمْ کَسَرابٍ بِقِیعَةٍ یَحْسَبُهُ الظَّمْآنُ ماءً حَتَّی إِذا جاءَهُ لَمْ یَجِدْهُ شَیْئاً وَ وَجَدَ اللَّهَ عِنْدَهُ فَوَفَّاهُ حِسابَهُ»: (النور: 39).
فإن قلت: إن الآیات المتعرضة لوصف یوم القیامة- کما تقدم- ظاهرة فی بروز الحقائق و خروجها عن مکمن الخفاء و الالتباس الذی هو من لوازم النشأة الأولی الدنیویة کما قال تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ»: (المؤمن: 16) فأی نفع حینئذ لکذبهم؟ و کیف یکذبون و ما أخبروا به من الکذب مشهود خلافه عیانا؟
و قد قال تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: (آل عمران: 30).
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قلت: کذبهم و حلفهم علی الکذب یوم القیامة مما وقع فی کلامه تعالی غیر مرة، و مثل الآیة قوله تعالی: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ»: (المجادلة: 18) و لیس کذبهم و حلفهم علیه للتوصل به إلی الأغراض الفاسدة و ستر الحق کما یتوصل إلیها بالکذب فی الدنیا فإن الآخرة دار جزاء لا دار عمل و اکتساب.
لکنهم لکونهم اعتادوا أن یتفصوا من المخاطرات و المهالک و یجلبوا المنافع إلیهم بالأیمان الکاذبة و الأخبار المزورة خدعة و غرورا رسخت فی نفوسهم ملکة الکذب، و الملکة إذا رسخت فی النفس اضطرت النفس إلی إجابتها إلی ما تدعو إلیه، و ذلک کما أن البذی الفحاش إذا استقرت فی نفسه ملکة السب لا یقدر علی الکف عنه و إن عزم علیه و المستکبر اللجوج العنود لا یملک من نفسه أن یتواضع، و إن خضع فی موقف المهلکة و الذلة أحیانا فإنما یخضع ظاهرا و بلسانه، و أما باطنا و فی قلبه فهو علی حاله لم یتغیر و لن یتغیر البتة.
و هذا هو السر فی کذبهم یوم القیامة لأنه یوم تبلی فیه السرائر و السریرة المعقودة علی الکذب لیس فیها إلا الکذب فیظهر ما استقر فیه کما قال تعالی: «وَ لا یَکْتُمُونَ اللَّهَ حَدِیثاً»: (النساء: 42) و نظیره التخاصم الدائر بین أهل الدنیا فإنه یظهر بعینه یوم القیامة بینهم، و قد قص الله سبحانه ذلک فی مواضع کثیرة من کلامه، و أجمله فی قوله:
«إِنَّ ذلِکَ لَحَقٌّ تَخاصُمُ أَهْلِ النَّارِ»: (- ص: 64) هذا فی أهل العذاب و أما أهل المغفرة و الجنة فیظهر منهم هناک ما کان فی نفوسهم هاهنا من الصفا و السلامة، قال تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً، إِلَّا قِیلًا سَلاماً سَلاماً»: (الواقعة: 26) فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة، الأکنة جمع کن بکسر الکاف و هو الغطاء الذی یکن فیه الشی‌ء و یغطی، و الوقر هو الثقل فی السمع، و الأساطیر جمع أسطورة بمعنی الکذب و المین علی ما نقل عن المبرد، و کان أصله السطر و هو الصف من الکتابة أو الشجر أو الناس غلب استعماله فیما جمع و نظم و رتب من الأخبار الکاذبة.
و کان ظاهر السیاق أن یقال: یقولون إن هذا إلا أساطیر الأولین، و لعل الإظهار للإشعار بالسبب فی هذا الرمی و هو الکفر.
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قوله تعالی: «وَ هُمْ یَنْهَوْنَ عَنْهُ وَ یَنْأَوْنَ عَنْهُ وَ إِنْ یُهْلِکُونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ ینهون عنه أی عن اتباعه، و النأی الابتعاد، و القصر فی قوله: «وَ إِنْ یُهْلِکُونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ من قصر القلب فإنهم کانوا یحسبون أن النهی عنه و النأی عنه إهلاک له و إبطال للدعوة الإلهیة، و یأبی الله إلا أن یتم نوره فهم هم الهالکون من حیث لا یشعرون.
قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلَی النَّارِ» إلی آخر الآیتین. بیان لعاقبة جحودهم و إصرارهم علی الکفر و الإعراض عن آیات الله تعالی.
و قوله: «یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ بِآیاتِ رَبِّنا» إلخ، علی قراءة النصب فی «نُکَذِّبَ و «نَکُونَ تمن منهم للرجوع إلی الدنیا و الانسلاک فی سلک المؤمنین لیخلصوا به من عذاب النار یوم القیامة، و هذا القول منهم نظیر إنکارهم الشرک بالله و حلفهم بالله علی ذلک کذبا من باب ظهور ملکاتهم النفسانیة یوم القیامة فإنهم قد اعتادوا التمنی فیما لا سبیل لهم إلی حیازته من الخیرات و المنافع الفائتة عنهم، و خاصة إذا کان فوتها مستندا إلی سوء اختیارهم و قصور تدبیرهم فی العمل، و نظیره أیضا ما سیجی‌ء من تحسرهم علی ما فرطوا فی أمر الساعة.
علی أن التمنی یصح فی المحالات المتعذرة کما یصح فی الممکنات المتعسرة کتمنی رجوع الأیام الخالیة و غیر ذلک قال الشاعر:
لیت و هل ینفع شیئا لیت‌لیت الشباب بوع فاشتریت 
و قوله: «بَلْ بَدا لَهُمْ ما کانُوا یُخْفُونَ مِنْ قَبْلُ إلخ، ظاهر الکلام أن مرجع الضمائر أعنی ضمائر «لَهُمْ و «کانُوا» و «یُخْفُونَ واحد و هو المشرکون السابق ذکرهم، و أن المراد بالقبل هو الدنیا فالمعنی أنه ظهر لهؤلاء المشرکین حین وقفوا علی النار ما کانوا هم أنفسهم یخفونه فی الدنیا فبعثهم ظهور ذلک علی أن تمنوا الرد إلی الدنیا، و الإیمان بآیات الله، و الدخول فی جماعة المؤمنین.
و لم یبد لهم إلا النار التی وقفوا علیها یوم القیامة فقد کانوا أخفوها فی الدنیا بالکفر و الستر للحق و التغطیة علیه بعد ظهوره لهم کما یشیر إلیه نحو قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: (ق: 22).
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و أما نفس الحق الذی کفروا به فی الدنیا مع ظهوره لهم فهو کان بادئا لهم من قبل و السیاق یأبی أن یکون مجرد ظهور الحق لهم مع الغض عن ظهور النار و هول یوم القیامة باعثا لهم علی هذا التمنی.
و یشعر بذلک بعض ما فی نظیر المقام من کلامه تعالی کقوله: «وَ إِذا قِیلَ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ السَّاعَةُ لا رَیْبَ فِیها قُلْتُمْ ما نَدْرِی مَا السَّاعَةُ إِنْ نَظُنُّ إِلَّا ظَنًّا وَ ما نَحْنُ بِمُسْتَیْقِنِینَ وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ»: (الجاثیة: 33)، و قوله:
«وَ لَوْ أَنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لَافْتَدَوْا بِهِ مِنْ سُوءِ الْعَذابِ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ، وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ»: (الزمر: 48).
و قد ذکروا فی الآیة أعنی قوله: «بَلْ بَدا لَهُمْ ما کانُوا یُخْفُونَ مِنْ قَبْلُ وجوها کثیرة أنهاها فی المنار إلی تسعة أوجه قال: (و فیه أقوال الأول أنه أعمالهم السیئة و قبائحهم الشائنة ظهرت لهم فی صحائفهم، و شهدت بها علیهم جوارحهم.
الثانی: أنه أعمالهم التی کانوا یفترون بها و یظنون أن سعادتهم فیها إذ یجعلها الله تعالی هباء منثورا.
الثالث: أنه کفرهم و تکذیبهم الذی أخفوه فی الآخرة من قبل أن یوقفوا علی النار کما تقدم حکایته عنهم فی قوله تعالی: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ .
الرابع: أنه الحق أو الإیمان الذی کانوا یسرونه و یخفونه بإظهار الکفر و التکذیب عنادا للرسول و استکبارا عن الحق، و هذا إنما ینطبق علی أشد الناس کفرا من المعاندین المتکبرین الذین قال فی بعضهم: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ ظُلْماً وَ عُلُوًّا».
الخامس: أنه ما کان یخفیه الرؤساء عن أتباعهم من الحق الذی جاءت به الرسل بدا للأتباع الذین کانوا مقلدین لهم، و منه کتمان بعض أهل الکتاب لرسالة نبینا (ص) و صفاته و بشارة أنبیائهم به.
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السادس: أنه ما کان یخفیه المنافقون فی الدنیا من أسرار الکفر و إظهار الإیمان و الإسلام.
السابع: أنه البعث و الجزاء و منه عذاب جهنم، و أن إخفاءهم له عبارة عن تکذیبهم به، و هو المعنی الأصلی لمادة الکفر.
الثامن: أن فی الکلام مضافا محذوفا أی بدا لهم وبال ما کانوا یخفونه من الکفر و السیئات و نزل بهم عقابه فتبرموا و تضجروا و تمنوا التفصی منه بالرد إلی الدنیا، و ترک ما أفضی إلیه من التکذیب بالآیات و عدم الإیمان کما یتمنی الموت من أمضه الداء العضال لأنه ینقذه من الآلام لا لأنه محبوب فی نفسه، و نحن لا نری رجحان قول من هذه الأقوال بل الصواب عندنا قول آخر، و هو:
التاسع: أنه یظهر یومئذ لکل من أولئک الذین ورد الکلام فیهم و لأشباههم من الکفار ما کان یخفیه فی الدنیا ما هو قبیح فی نظره أو نظر من یخفیه عنهم، انتهی، ثم عمم الکلام لرؤساء الکفار و أتباعهم المقلدة و للمنافقین و الفساق ممن یقترف الفواحش و یخفیها عن الناس أو یترک الواجبات و یعتذر بأعذار کاذبة و یخفی حقیقة الحال فی کلام طویل.
و بالرجوع إلی ما قدمناه من الوجه و التأمل فیه یظهر ما فی کل واحد من هذه الأقوال من وجوه الخلل فلا نطیل.
و قوله: «وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا لِما نُهُوا عَنْهُ تذکیر لفعل ما تقرر فی نفوسهم من الملکات الرذیلة فی نشأة الدنیا فإن الذی بعثهم إلی تمنی الرجوع إلی الدنیا و الإیمان فیها بآیات الله و الدخول فی جماعة المؤمنین إنما هو ظهور الحق المتروک بجمیع ما یستتبعه من العذاب یوم القیامة، و هو من مقتضیات نشأة الآخرة المستلزمة لظهور الحقائق الغیبیة ظهور عیان.
و لو عادوا إلی الدنیا لزمهم حکم النشأة، و أسدلت علیهم حجب الغیب، و رجعوا إلی اختیارهم، و معه هوی النفس و وسوسة الشیطان و قرائح العباد و الاستکبار و الطغیان فعادوا إلی سابق شرکهم و عنادهم مع الحق فإن الذی دعاهم و هم فی الدنیا إلی 
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مخالفة الحق و التکذیب بآیات الله تعالی هو علی حاله مع فرض ردهم إلی الدنیا بعد البعث، فحکمه حکمه من غیر فرق.
و قوله: «وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ أی فی قولهم: «یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ بِآیاتِ رَبِّنا» إلخ، و التمنی و إن کان إنشاء لا یقع فیه الصدق و الکذب إلا أنهم لما قالوا: «نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ أی ردنا الله إلی الدنیا و لو ردنا لم نکذب، و لم یقولوا: نعود و لا نکذب، کان کلامهم مضمنا للمسألة و الوعد أعنی مسألة الرد و وعد الإیمان و العمل الصالح کما صرح بذلک فی قوله: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: (السجدة: 12) و قوله: «وَ هُمْ یَصْطَرِخُونَ فِیها رَبَّنا أَخْرِجْنا نَعْمَلْ صالِحاً غَیْرَ الَّذِی کُنَّا نَعْمَلُ»: (الفاطر: 37).
و بالجملة قولهم: «یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ إلخ، فی معنی قولهم ربنا ردنا إلی الدنیا لا نکذب بآیاتک و نکن من المؤمنین، و بهذا الاعتبار یحتمل الصدق و الکذب، و یصح عدهم کاذبین.
و ربما وجه نسبة الکذب إلیهم فی تمنیهم بأن المراد کذب الأمل و التمنی و هو عدم تحققه خارجا کما یقال: کذبک أملک، لمن تمنی ما لا یدرک.
و ربما قیل: إن المراد کذبهم فی سائر ما یخبرون به عن أنفسهم من إصابة الواقع و اعتقاد الحق، هو کما تری.
قوله تعالی: «وَ قالُوا إِنْ هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» إلی آخر الآیتین. ذکر لإنکارهم الصریح للحشر و ما یستتبعه یوم القیامة من الإشهاد و أخذ الاعتراف بما أنکروه، و الوثنیة کانت تنکر المعاد کما حکی الله عنهم ذلک فی کلامه غیر مرة، و قولهم بشفاعة الشرکاء إنما کان فی الأمور الدنیویة من جلب المنافع إلیهم و دفع المضار و المخاوف عنهم.
فقوله: «وَ قالُوا إِنْ هِیَ إلخ، حکایة لإنکارهم أی ما الحیاة إلا حیاتنا الدنیا لا حیاة بعدها، و ما نحن بمبعوثین بعد الممات، و قوله: «وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا» کالجواب و هو بیان ما یستتبعه قولهم: إِنْ هِیَ إِلَّا، «إلخ» للنبی ص فی صورة التمنی لمکان قوله:
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«وَ لَوْ تَری و هو أنهم سیصدقون بما جحدوه، و یعترفون بما أنکروه بقولهم: «وَ ما نَحْنُ بِمَبْعُوثِینَ إذ یوقفون علی ربهم فیشاهدون عیانا هذا الموقف الذی أخبروا به فی الدنیا، و هو أنهم مبعوثون بعد الموت فیعترفون بذلک بعد ما أنکروه فی الدنیا.
و من هنا یظهر أن الله سبحانه فسر البعث فی قوله: «وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلی رَبِّهِمْ بلقاء الله، و یؤیده أیضا قوله فی الآیة التالیة: «قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ اللَّهِ حَتَّی إِذا جاءَتْهُمُ السَّاعَةُ» إلخ، حیث بدل الحشر و البعث و القیامة المذکورات فی سابق الکلام لقاء ثم ذکر الساعة أی ساعة اللقاء.
و قوله: «أَ لَیْسَ هذا» أی أ لیس البعث الذی أنکرتموه فی الدنیا و هو لقاء الله «بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا قالَ فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ به و تسترونه.
قوله تعالی: «قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ اللَّهِ إلی آخر الآیة، قال فی المجمع،:
کل شی‌ء أتی فجأة فقد بغت یقال: بغته الأمر یبغته بغتة انتهی، و قال الراغب فی المفردات،: الحسر کشف الملبس عما علیه یقال: حسرت عن الذراع، و الحاسر من لا درع علیه و لا مغفر، و المحسرة المکنسة- إلی أن قال- و الحاسر المعیا لانکشاف قواه- إلی أن قال- و الحسرة الغم علی ما فاته و الندم علیه کأنه انحسر عنه الجهل الذی حمله علی ما ارتکبه أو انحسر قواه من فرط غم أو أدرکه إعیاء عن تدارک ما فرط منه.
انتهی موضع الحاجة.
و قال: الوزر (بفتحتین) الملجأ الذی یلتجأ إلیه من الجبل، قال: «کَلَّا لا وَزَرَ إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمُسْتَقَرُّ» و الوزر (بالکسر فالسکون) الثقل تشبیها بوزر الجبل، و یعبر بذلک عن الإثم کما یعبر عنه بالثقل، قال «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً» الآیة کقوله:
«وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ ، انتهی.
و الآیة تبین تبعة أخری من تبعات إنکارهم البعث و هو أن الساعة سیفاجئهم فینادون بالحسرة علی تفریطهم فیها و یتمثل لهم أوزارهم و ذنوبهم و هم یحملونها علی ظهورهم و هو أشق أحوال الإنسان و أردؤها ألا ساء ما یزرون و یحملونه من الثقل أو من الذنب أو من وبال الذنب.
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و الآیة أعنی قوله: «قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ اللَّهِ بمنزلة النتیجة المأخوذة من قوله: «وَ قالُوا إِنْ هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» إلی آخر الآیتین، و هی أنهم بتعویضهم راحة الآخرة و روح لقاء الله من إنکار البعث و ما یستتبعه من ألیم العذاب خسروا صفقة.
قوله تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ لَلدَّارُ الْآخِرَةُ خَیْرٌ» إلخ، تتمة للکلام فیه بیان حال الحیاتین: الدنیا و الآخرة و المقایسة بینهما فالحیاة الدنیا لعب و لهو لیس إلا فإنها تدور مدار سلسلة من العقائد الاعتباریة و المقاصد الوهمیة کما یدور علیه اللعب فهی لعب، ثم هی شاغلة للإنسان عما یهمه من الحیاة الأخری الحقیقیة الدائمة فهی لهو، و الحیاة الآخرة لکونها حقیقیة ثابتة فهی خیر و لا ینالها إلا المتقون فهی خیر لهم.



(بحث روائی)

و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الله یعفو یوم القیامة عفوا لا یخطر علی بال أحد- حتی یقول أهل الشرک: «وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ .
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا» الآیة: أن المراد:
لم تکن معذرتهم إلا أن قالوا، إلخ:، قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ هُمْ یَنْهَوْنَ عَنْهُ وَ یَنْأَوْنَ عَنْهُ الآیة، قال:
قال: بنو هاشم کانوا ینصرون رسول الله ص- و یمنعون قریشا، و ینأون أی یباعدون عنه و لا یؤمنون.
أقول: و الروایة تقرب مما
روی عن عطاء و مقاتل": أن المراد أبو طالب عم النبی ص- فإنه کان ینهی قریشا عن النبی- و ینأی عن النبی و لا یؤمن به.
و السیاق یأبی ذلک فإن ظاهر الآیة أن الضمیر راجع إلی القرآن دون النبی ص.
علی أن الروایات من طرق أهل البیت (ع) متظافرة بإیمانه.
قال فی المجمع،: قد ثبت إجماع أهل البیت (ع) بإیمان أبی طالب،
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و إجماعهم حجة لأنهم أحد الثقلین الذین أمر النبی ص بالتمسک بهما
بقوله: ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا.
و یدل علی ذلک أیضا
ما رواه ابن عمر": أن أبا بکر جاء بأبیه أبی قحافة- یوم الفتح إلی رسول الله ص- فقال: أ لا ترکت الشیخ فآتیه؟ و کان أعمی، فقال أبو بکر: أردت أن یأجره الله تعالی، و الذی بعثک بالحق لأنا کنت بإسلام أبی طالب- أشد فرحا منی بإسلام أبی- ألتمس بذلک قرة عینک، فقال (ص): صدقت.
و روی الطبری، بإسناده": أن رؤساء قریش لما رأوا ذب أبی طالب عن النبی ص- اجتمعوا علیه و قالوا: جئناک بفتی قریش جمالا و جودا و شهامة- عمارة بن الولید ندفعه إلیک- و تدفع إلینا ابن أخیک الذی فرق جماعتنا، و سفه أحلامنا فنقتله، فقال أبو طالب ما أنصفتمونی- تعطوننی ابنکم فأغذوه، و أعطیکم ابنی فتقتلونه- بل فلیأت کل امرئ منکم بولده فأقتله، و قال:
منعنا الرسول رسول الملیک‌ببیض تلألأ کلمع البروق 
أذود و أحمی رسول الملیک‌حمایة حام علیه شفیق 
و أقواله و أشعاره المنبئة عن إسلامه کثیرة مشهورة لا تحصی فمن ذلک قوله:
أ لم تعلموا أنا وجدنا محمدانبیا کموسی خط فی أول الکتب 
أ لیس أبونا هاشم شد أزره‌و أوصی بنیه بالطعان و بالحرب 
و قوله من قصیدة:
و قالوا لأحمد أنت امرؤخلوف اللسان ضعیف السبب 
ألا إن أحمد قد جاءهم‌بحق و لم یأتهم بالکذب 
و قوله فی حدیث الصحیفة و هو من معجزات النبی ص:
و قد کان فی أمر الصحیفة عبرةمتی ما یخبر غائب القوم یعجب 
محا الله منها کفرهم و عقوقهم‌و ما نقموا من ناطق الحق معرب 
و أمسی ابن عبد الله فینا مصدقاعلی سخط من قومنا غیر معتب 
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و قوله فی قصیدة یحض أخاه حمزة علی اتباع النبی و الصبر فی طاعته:
صبرا أبا یعلی علی دین أحمدو کن مظهرا للدین وفقت صابرا 
فقد سرنی إذ قلت إنک مؤمن‌فکن لرسول الله فی الله ناصرا 
و قوله من قصیدة:
أقیم علی نصر النبی محمدأقاتل عنه بالقنا و القنابل 
و قوله یحض النجاشی علی نصر النبی ص:
تعلم ملیک الحبش أن محمداوزیر لموسی و المسیح بن مریم 
أتی بهدی مثل الذی أتیا به‌و کل بأمر الله یهدی و یعصم 
و إنکم تتلونه فی کتابکم‌بصدق حدیث لا حدیث المرجم 
فلا تجعلوا لله ندا و أسلمواو إن طریق الحق لیس بمظلم 
و قوله فی وصیته و قد حضرته الوفاة:
أوصی بنصر النبی الخیر مشهده‌علیا ابنی و شیخ القوم عباسا 
و حمزة الأسد الحامی حقیقته‌و جعفرا أن یذودوا دونه الناسا 
کونوا فدی لکم أمی و ما ولدت‌فی نصر أحمد دون الناس أتراسا 
و أمثال هذه الأبیات مما هو موجود فی قصائده المشهورة و وصایاه و خطبه یطول بها الکتاب، انتهی.
و العمدة فی مستند من قال بعدم إسلامه بعض روایات واردة من طریق الجمهور فی ذلک، و فی الجانب الآخر إجماع أهل البیت (ع) و بعض الروایات من طریق الجمهور، و أشعاره المنقولة عنه، و لکل امرئ ما اختار.
و فی تفسیر العیاشی، عن خالد عن أبی عبد الله (ع)، قال*: و لو ردوا لعادوا لما نهوا عنه إنهم ملعونون فی الأصل.
و فیه، عن عثمان بن عیسی عن بعض أصحابه عنه (ع)، قال*: إن الله قال للماء:
کن عذبا فراتا أخلق منک جنتی و أهل طاعتی، و قال للماء: کن ملحا أجاجا- أخلق 
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منک ناری و أهل معصیتی- فأجری المائین علی الطین- ثم قبض قبضة بیده و هی یمین فخلقهم خلقا کالذر- ثم أشهدهم علی أنفسهم أ لست بربکم و علیکم طاعتی؟ قالوا: بلی، فقال للنار:
کونی نارا- فإذا نارا تأجج «1»، و قال لهم: قعوا فیها- فمنهم من أسرع، و منهم من أبطأ فی السعی، و منهم من لم یبرح مجلسه- فلما وجدوا حرها رجعوا فلم یدخلها منهم أحد-.
ثم قبض قبضة بیده فخلقهم خلقا مثل الذر مثل أولئک- ثم أشهدهم علی أنفسهم مثل ما أشهد الآخرین، ثم قال لهم: قعوا فی هذه النار- فمنهم من أبطأ، و منهم من أسرع- و منهم من مر بطرف العین فوقعوا فیها کلها «2»، فقال: اخرجوا منها سالمین فخرجوا لم یصبهم شی‌ء-.
و قال الآخرون: یا ربنا أقلنا نفعل کما فعلوا، قال: قد أقلتکم- فمنهم من أسرع فی السعی، و منهم من لم یبرح مجلسه- مثل ما صنعوا فی المرة الأولی، فذلک قوله:
«وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا لِما نُهُوا عَنْهُ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ .
أقول: هذه الروایة و التی قبلها من روایات الذر و سیأتی استیفاء البحث عنها فی سورة الأعراف فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ، قالُوا بَلی الآیة.
و محصلها أنه کما أن لنظام الثواب و العقاب فی الآخرة ارتباطا تاما بنشأة أخری قبلها و هی نشأة الدنیا من حیث الطاعة و المعصیة کذلک للطاعة و المعصیة فی الدنیا ارتباط تام بنشأة أخری قبلها رتبة، و هی عالم الذر.
فالمراد بقوله فی الروایة: فذلک قوله تعالی: «وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا إلخ، أن معنی الآیة و لو ردوا من عرصات الحشر إلی الدنیا لعادوا لما نهوا عنه و إنهم لکاذبون من عالم الذر إذ کذبوا الله فیه، و هذا هو المراد بعینه بقوله (ع) فی الروایة الأولی: و لو ردوا لعادوا لما نهوا عنه إنهم ملعونون فی الأصل أی فی عالم الذر لکذبهم فیه.
و علی هذا فالروایتان تشتملان علی وجه رابع فی تفسیر الآیة غیر الوجوه الثلاثة
______________________________
(1) تأججت ظ.
(2) کلهم ظ.
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المتقدمة فی البیان السابق.
و فی المجمع، عن الأعمش عن أبی صالح عن النبی ص: فی قوله تعالی: «یا حَسْرَتَنا عَلی ما فَرَّطْنا فِیها» الآیة، قال: یری أهل النار منازلهم من الجنة فیقولون: یا حسرتنا، اه.
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اشارة

قَدْ نَعْلَمُ إِنَّهُ لَیَحْزُنُکَ الَّذِی یَقُولُونَ فَإِنَّهُمْ لا یُکَذِّبُونَکَ وَ لکِنَّ الظَّالِمِینَ بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ (33) وَ لَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ فَصَبَرُوا عَلی ما کُذِّبُوا وَ أُوذُوا حَتَّی أَتاهُمْ نَصْرُنا وَ لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ وَ لَقَدْ جاءَکَ مِنْ نَبَإِ الْمُرْسَلِینَ (34) وَ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکَ إِعْراضُهُمْ فَإِنِ اسْتَطَعْتَ أَنْ تَبْتَغِیَ نَفَقاً فِی الْأَرْضِ أَوْ سُلَّماً فِی السَّماءِ فَتَأْتِیَهُمْ بِآیَةٍ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَمَعَهُمْ عَلَی الْهُدی فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْجاهِلِینَ (35) إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ ثُمَّ إِلَیْهِ یُرْجَعُونَ (36)



(بیان)

تسلیة للنبی ص عن هفوات المشرکین فی أمر دعوته، و تطییب لنفسه بوعد النصر الحتمی، و بیان أن الدعوة الدینیة إنما ظرفها الاختیار الإنسانی فمن شاء فلیؤمن و من شاء فلیکفر فالقدرة و المشیة الإلهیة الحاتمتان لا تداخلان ذلک حتی تجبراهم علی القبول، و لو شاء الله لجمعهم علی الهدی.
قوله تعالی: «قَدْ نَعْلَمُ إِنَّهُ لَیَحْزُنُکَ الَّذِی یَقُولُونَ إلی آخر الآیة، «قد» حرف 
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تحقیق فی الماضی، و تفید فی المضارع التقلیل و ربما استعملت فیه أیضا للتحقیق، و هو المراد فی الآیة، و حزنه کذا و أحزنه بمعنی واحد، و قد قرئ بکلا الوجهین.
و قوله: «فَإِنَّهُمْ لا یُکَذِّبُونَکَ قرئ بالتشدید من باب التفعیل، و بالتخفیف، و الظاهر أن الفاء فی قوله: «فَإِنَّهُمْ للتفریع و کأن المعنی قد نعلم أن قولهم لیحزنک لکن لا ینبغی أن یحزنک ذلک فإنه لیس یعود تکذیبهم إلیک لأنک لا تدعو إلا إلینا و لیس لک فیه إلا الرسالة بل هم یظلمون بذلک آیاتنا و یجحدونها.
فما فی هذه الآیة مع قوله فی آخر الآیات: «ثُمَّ إِلَیْهِ یُرْجَعُونَ فی معنی قوله تعالی: «وَ مَنْ کَفَرَ فَلا یَحْزُنْکَ کُفْرُهُ إِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ فَنُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ»: (لقمان: 23) و قوله: «فَلا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إِنَّا نَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ»: (یس: 76) و غیر ذلک من الآیات النازلة فی تسلیته (ص)، هذا علی قراءة التشدید.
و أما علی قراءة التخفیف فالمعنی: لا تحزن فإنهم لا یظهرون علیک بإثبات کذبک فیما تدعو إلیه، و لا یبطلون حجتک بحجة و إنما یظلمون آیات الله بجحدها و إلیه مرجعهم.
و قوله: «وَ لکِنَّ الظَّالِمِینَ بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ کان ظاهر السیاق أن یقال:
و لکنهم، فالعدول إلی الظاهر للدلالة علی أن الجحد منهم إنما هو عن ظلم منهم لا عن قصور و جهل و غیر ذلک فلیس إلا عتوا و بغیا و طغیانا و سیبعثهم الله ثم إلیه یرجعون.
و لذلک وقع الالتفات فی الکلام من التکلم إلی الغیبة فقیل: «بِآیاتِ اللَّهِ و لم یقل: بآیاتنا، للدلالة علی أن ذلک منهم معارضة مع مقام الألوهیة و استعلاء علیه و هو المقام الذی لا یقوم له شی‌ء.
و قد قیل فی تفسیر معنی الآیة وجوه أخری:
أحدها: ما عن الأکثر أن المعنی: لا یکذبونک بقلوبهم اعتقادا، و إنما یظهرون التکذیب بأفواههم عنادا.
و ثانیها: أنهم لا یکذبونک و إنما یکذبوننی فإن تکذیبک راجع إلی و لست 
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مختصا به، و هذا الوجه غیر ما قدمناه من الوجه و إن کان قریبا منه، و الوجهان جمیعا علی قراءة التشدید.
و ثالثها: أنهم لا یصادفونک کاذبا تقول العرب: قاتلناهم فما أجبناهم أی ما صادفناهم جبناء، و الوجه ما تقدم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ فَصَبَرُوا عَلی ما کُذِّبُوا» إلی آخر الآیة. هدایة له (ص) إلی سبیل من تقدمه من الأنبیاء، و هو سبیل الصبر فی ذات الله، و قد قال تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ»: (الأنعام: 90).
و قوله: «حَتَّی أَتاهُمْ نَصْرُنا» بیان غایة حسنة لصبرهم، و إشارة إلی الوعد الإلهی بالنصر، و فی قوله: «وَ لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ تأکید لما یشیر إلیه الکلام السابق من الوعد و حتم له، و إشارة إلی ما ذکره بقوله: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی» (المجادلة: 21)، و قوله: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ، إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ» (الصافات: 172).
و وقوع المبدل فی قوله: «وَ لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ فی سیاق النفی ینفی أی مبدل مفروض سواء کان من ناحیته تعالی بأن یتبدل مشیته فی خصوص کلمة بأن یمحوها بعد إثباتها أو ینقضها بعد إبرامها أو کان من ناحیة غیره تعالی بأن یظهر علیه و یقهره علی خلاف ما شاء فیبدل ما أحکم و یغیره بوجه من الوجوه.
و من هنا یظهر أن هذه الکلمات التی أنبأ سبحانه عن کونها لا تقبل التبدیل أمور خارجة عن لوح المحو و الإثبات، فکلمة الله و قوله و کذا وعده فی عرف القرآن هو القضاء الحتم الذی لا مطمع فی تغییره و تبدیله، قال تعالی: «قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: (- ص: 84) و قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ»: (الأحزاب: 4) و قال تعالی: «أَلا إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ»: (یونس: 55) و قال تعالی: «لا یُخْلِفُ اللَّهُ الْمِیعادَ»: (الزمر: 20) و قد مر البحث المستوفی فی معنی کلمات الله تعالی و ما یرادفها من الألفاظ فی عرف القرآن فی ذیل قوله تعالی: «مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ»: (البقرة: 253).
و قوله فی ذیل الآیة: «وَ لَقَدْ جاءَکَ مِنْ نَبَإِ الْمُرْسَلِینَ تثبیت و استشهاد لقوله:
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«وَ لَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ إلخ، و یمکن أن یستفاد منه أن هذه السورة نزلت بعد بعض السور المکیة التی تقص قصص الأنبیاء کسورة الشعراء و مریم و أمثالهما، و هذه السور نزلت بعد أمثال سورة العلق و المدثر قطعا فتقع سورة الأنعام علی هذا فی الطبقة الثالثة من السور النازلة بمکة قبل الهجرة، و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکَ إِعْراضُهُمْ إلی قوله- فَتَأْتِیَهُمْ بِآیَةٍ» قال الراغب: النفق الطریق النافذ و السرب فی الأرض النافذ فیه قال: فَإِنِ اسْتَطَعْتَ أَنْ تَبْتَغِیَ نَفَقاً فِی الْأَرْضِ و منه نافقاء الیربوع، و قد نافق الیربوع و نفق، و منه النفاق و هو الدخول فی الشرع من باب و الخروج عنه من باب، و علی ذلک نبه بقوله: إِنَّ الْمُنافِقِینَ هُمُ الْفاسِقُونَ أی الخارجون من الشرع، و جعل الله المنافقین شرا من الکافرین فقال: إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ، و نیفق السراویل معروف، انتهی.
و قال: السلم ما یتوصل به إلی الأمکنة العالیة فیرجی به السلامة ثم جعل اسما لکل ما یتوصل به إلی شی‌ء رفیع کالسبب قال تعالی: أَمْ لَهُمْ سُلَّمٌ یَسْتَمِعُونَ فِیهِ و قال:
أَوْ سُلَّماً فِی السَّماءِ، و قال الشاعر: و لو نال أسباب السماء بسلم،. انتهی.
و جواب الشرط فی الآیة محذوف للعلم به، و التقدیر کما قیل: و إن استطعت أن تبتغی کذا و کذا فافعل.
و المراد بالآیة فی قوله تعالی: «فَتَأْتِیَهُمْ بِآیَةٍ» الآیة التی تضطرهم إلی الإیمان فإن الخطاب عنی قوله: «وَ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکَ إِعْراضُهُمْ إلخ، إنما ألقی إلی النبی ص من طریق القرآن الذی هو أفضل آیة إلهیة تدل علی حقیة دعوته، و یقرب إعجازه من فهمهم و هم بلغاء عقلاء فالمراد أنه لا ینبغی أن یکبر و یشق علیک إعراضهم فإن الدار دار الاختیار، و الدعوة إلی الحق و قبولها جاریان علی مجری الاختیار، و أنک لا تقدر علی الحصول علی آیة توجب علیهم الإیمان و تلزمهم علی ذلک فإن الله سبحانه لم یرد منهم الإیمان إلا علی اختیار منهم فلم یخلق آیة تجبر الناس علی الإیمان و الطاعة، و لو شاء الله لآمن الناس جمیعا فالتحق هؤلاء الکافرون بالمؤمنین بک فلا تبتئس و لا تجزع بإعراضهم فتکون من الجاهلین بالمعارف الإلهیة.
و أما ما احتمله بعضهم: أن المراد: فتأتیهم بآیة هی أفضل من الآیة التی أرسلناک 
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بها أی القرآن فلا تلائمه سیاق الآیة و خاصة قوله «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَمَعَهُمْ عَلَی الْهُدی فإنه ظاهر فی الاضطرار.
و من هنا یظهر أن المراد بالمشیة أن یشاء الله منهم الاهتداء إلی الإیمان فیضطروا إلی القبول فیبطل بذلک اختیارهم هذا ما یقتضیه ظاهر السیاق من الآیة الشریفة.
لکنه سبحانه فیما یشابه الآیة من کلامه لم یبن عدم مشیته ذلک علی لزوم الاضطرار کقوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها، وَ لکِنْ حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: (السجدة: 13) یشیر تعالی بذلک إلی نحو قوله: «قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»: (- ص: 85) فبین تعالی أن عدم تحقق مشیته لهداهم جمیعا إنما هو لقضائه ما قضی تجاه ما أقسم علیه إبلیس أنه سیغویهم أجمعین إلا عباده منهم المخلصین.
و قد أسند القضاء فی موضع آخر إلی غوایتهم قال تعالی فی قصة آدم و إبلیس:
«قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ، إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ، إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ، وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ»: (الحجر: 43) و قد نسب ذلک إلیهم إبلیس أیضا فیما حکی الله سبحانه من کلامه لهم یوم القیامة: «وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ إلی أن قال- إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ»: (إبراهیم: 22).
فالآیات تبین أن المعاصی و منها الشرک تنتهی إلی غوایة الإنسان و الغوایة تنتهی إلی نفس الإنسان، و لا ینافی ذلک ما یظهر من آیات أخر أن الإنسان لیس له أن یشاء إلا أن یشاء الله منه المشیة کقوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا، وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: (الإنسان: 30)، و قال تعالی: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ، لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَسْتَقِیمَ، وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ»: (التکویر: 29).
فمشیة الإنسان فی تحققها و إن توقفت علی مشیة الله سبحانه إلا أن الله سبحانه لا یشاء منه المشیة إلا إذا استعد لذلک بحسن سریرته، و تعرض منه لرحمته، قال تعالی:
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«وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ»: (الرعد: 27) أی انعطف و رجع إلیه، و أما الفاسق الزائغ قلبه المخلد إلی الأرض المائل إلی الغوایة فإن الله لا یشاء هدایته و لا یغشاه برحمته کما قال:
«یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26) و قال:
«فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»: (الصف: 5) و قال: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ»: (الأعراف: 176).
و بالجملة فالدعوة الدینیة لا تسلک إلا سبیل الاختیار، و الآیات الإلهیة لا تنزل إلا مع مراعاة الاختیار، و لا یهدی الله سبحانه إلیه إلا من تعرض لرحمته و استعد لهدایته من طریق الاختیار.
و بهذا تنحل شبهة أخری لا تخلو عن إعضال، و هی أنا سلمنا أن إنزاله تعالی آیة تجبرهم علی الإیمان و تضطرهم إلی قبول الدعوة الدینیة ینافی أساس الاختیار الذی تبتنی علیه بنیة الدعوة الدینیة لکن لم لا یجوز أن یشاء الله إیمان الناس جمیعا علی حد مشیته إیمان من آمن منهم بأن یشاء من الجمیع أن یشاءوا کما شاء من المؤمنین خاصة أن یشاءوا ثم ینزل آیة تسوقهم إلی الهدی، و تلبسهم الإیمان من غیر أن یبطل بذلک اختیارهم و حریتهم فی العمل.
و ذلک أنه و إن أمکن ذلک بالنظر إلی نفسه لکنه ینافی الناموس العام فی عالم الأسباب، و نظام الاستعداد و الإفاضة فالهدی إنما یفاض علی من اتقی الله و زکی نفسه و قد أفلح من زکاها و لا یصیب الضلال إلا من أعرض من ذکر ربه و دس نفسه و قد خاب من دساها، و أصابه الضلال هو أن یمنع الإنسان الهدی قال تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً، وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً، کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: (الإسراء: 20) أی ممنوعا فالله سبحانه یمد کل نفس من عطائه بما یستحقه فإن أراد الخیر أوتیه و إن أراد الشر أوتیه أی منع من الخیر، و لو شاء الله لکل نفس صالحة أو طالحة أن تشاء الخیر و تنکب علی الإیمان و التقوی من طریق الاختیار کان فی ذلک إبطال النظام العام و إفساد أمر الأسباب.
و تؤید ما ذکر الآیة التالیة أعنی قوله تعالی: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ 
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إلی آخر الآیة علی ما سیجی‌ء من معناها.
قوله تعالی: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ ثُمَّ إِلَیْهِ یُرْجَعُونَ الآیة کالبیان لقوله: «وَ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکَ إِعْراضُهُمْ إلی آخر الآیة فإن ملخصه أنک لا تستطیع صرفهم عن هذا الإعراض، و الحصول علی آیة تسوقهم إلی الإیمان، فبین فی هذه الآیة أنهم بمنزلة الموتی لا شعور لهم و لا سمع حتی یشعروا بمعنی الدعوة الدینیة و یسمعوا دعوة الداعی و هو النبی ص.
فهذه الهیاکل المتراءات من الناس صنفان: صنف منهم أحیاء یسمعون، و إنما یستجیب الذین یسمعون، و صنف منهم أموات لا یسمعون و إن کانوا ظاهرا فی صور الأحیاء و هؤلاء یتوقف سمعهم الکلام علی أن یبعثهم الله، و سوف یبعثهم فیسمعون ما لم یستطیعوا سمعه فی الدنیا کما حکاه الله عنهم بقوله: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: (السجدة: 12) فالکلام مسوق سوق الکنایة، و المراد بالذین یسمعون المؤمنون و بالموتی المعرضون عن استجابة الدعوة من المشرکین و غیرهم، و قد تکرر فی کلامه تعالی وصف المؤمنین بالحیاة و السمع، و وصف الکفار بالموت و الصمم کما قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها» (الأنعام: 122) و قال تعالی: إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی وَ لا تُسْمِعُ الصُّمَّ الدُّعاءَ إِذا وَلَّوْا مُدْبِرِینَ، وَ ما أَنْتَ بِهادِی الْعُمْیِ عَنْ ضَلالَتِهِمْ إِنْ تُسْمِعُ إِلَّا مَنْ یُؤْمِنُ بِآیاتِنا فَهُمْ مُسْلِمُونَ» (النمل: 81) إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و قد تکرر فی بعض الأبحاث السابقة معنی آخر لهذه الأوصاف التی حملها الجمهور من المفسرین علی الکنایة و التشبیه، و أن لها معنی من الحقیقة فلیراجع.
و فی الآیة دلالة علی أن الکفار و المشرکین سیفهمهم الله الحق و یسمعهم دعوته فی الآخرة کما فهم المؤمنین و أسمعهم فی الدنیا، فالإنسان مؤمنا کان أو کافرا لا مناص له عن فهم الحق عاجلا أو آجلا.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: کان رسول الله ص یحب- إسلام الحارث بن عامر بن نوفل بن عبد مناف، دعاه رسول الله ص و جهد به أن یسلم فغلب علیه الشقاء- فشق ذلک علی رسول الله ص فأنزل الله: «وَ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکَ إِعْراضُهُمْ- إلی قوله- نَفَقاً فِی الْأَرْضِ ، یقول: سربا.
أقول: و الروایة علی ما بها من ضعف و إرسال لا تلائم ظاهر الروایات الکثیرة الدالة علی نزول السورة دفعة، و إن کان یمکن توجیهها بوقوع السبب قبل نزول السورة ثم الإشارة بالآیة إلی السبب المحقق بعنوان الانطباق‌



[سورة الأنعام (6): الآیات 37 الی 55]





اشارة

وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّ اللَّهَ قادِرٌ عَلی أَنْ یُنَزِّلَ آیَةً وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (37) وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلاَّ أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ (38) وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا صُمٌّ وَ بُکْمٌ فِی الظُّلُماتِ مَنْ یَشَأِ اللَّهُ یُضْلِلْهُ وَ مَنْ یَشَأْ یَجْعَلْهُ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (39) قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ أَوْ أَتَتْکُمُ السَّاعَةُ أَ غَیْرَ اللَّهِ تَدْعُونَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (40) بَلْ إِیَّاهُ تَدْعُونَ فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ إِنْ شاءَ وَ تَنْسَوْنَ ما تُشْرِکُونَ (41)
وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَأَخَذْناهُمْ بِالْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ لَعَلَّهُمْ یَتَضَرَّعُونَ (42) فَلَوْ لا إِذْ جاءَهُمْ بَأْسُنا تَضَرَّعُوا وَ لکِنْ قَسَتْ قُلُوبُهُمْ وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (43) فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ أَبْوابَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَتَّی إِذا فَرِحُوا بِما أُوتُوا أَخَذْناهُمْ بَغْتَةً فَإِذا هُمْ مُبْلِسُونَ (44) فَقُطِعَ دابِرُ الْقَوْمِ الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (45) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَخَذَ اللَّهُ سَمْعَکُمْ وَ أَبْصارَکُمْ وَ خَتَمَ عَلی قُلُوبِکُمْ مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِهِ انْظُرْ کَیْفَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ ثُمَّ هُمْ یَصْدِفُونَ (46)
قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ بَغْتَةً أَوْ جَهْرَةً هَلْ یُهْلَکُ إِلاَّ الْقَوْمُ الظَّالِمُونَ (47) وَ ما نُرْسِلُ الْمُرْسَلِینَ إِلاَّ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ فَمَنْ آمَنَ وَ أَصْلَحَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (48) وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا یَمَسُّهُمُ الْعَذابُ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (49) قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ إِنْ أَتَّبِعُ إِلاَّ ما یُوحی إِلَیَّ قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَ فَلا تَتَفَکَّرُونَ (50) وَ أَنْذِرْ بِهِ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْ یُحْشَرُوا إِلی رَبِّهِمْ لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ (51)
وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَتَطْرُدَهُمْ فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ (52) وَ کَذلِکَ فَتَنَّا بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لِیَقُولُوا أَ هؤُلاءِ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنْ بَیْنِنا أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِالشَّاکِرِینَ (53) وَ إِذا جاءَکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِآیاتِنا فَقُلْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ کَتَبَ رَبُّکُمْ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ أَنَّهُ مَنْ عَمِلَ مِنْکُمْ سُوءاً بِجَهالَةٍ ثُمَّ تابَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَصْلَحَ فَأَنَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (54) وَ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ وَ لِتَسْتَبِینَ سَبِیلُ الْمُجْرِمِینَ (55)
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(بیان)

احتجاجات متنوعة علی المشرکین فی أمر التوحید و آیة النبوة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّ اللَّهَ قادِرٌ» إلی آخر الآیة، تحضیض منهم علی تنزیل الآیة بداعی تعجیز النبی ص، و لما صدر هذا القول منهم و بین أیدیهم أفضل الآیات أعنی القرآن الکریم الذی کان ینزل علیهم سورة سورة و آیة آیة، و یتلی علیهم حینا بعد حین تعین أن الآیة التی کانوا یقترحونها بقولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ هی آیة غیر القرآن، و أنهم کانوا لا یعدونه آیة تقنعهم و ترتضیه نفوسهم بما لها من المجازفات و التهوسات.
و قد حملهم التعصب لآلهتهم أن ینقطعوا عن الله سبحانه کأنه لیس بربهم، فقالوا:
«لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ و لم یقولوا: من ربنا أو من الله و نحوهما إزراء بأمره و تأکیدا فی تعجیزه أی لو کان ما یدعیه و یدعو إلیه حقا فلیغر له ربه الذی یدعو إلیه و لینصره و لینزل علیه آیة تدل علی حقیة دعواه.
و الذی بعثهم إلی هذا الاقتراح جهلهم بأمرین: أحدهما: أن الوثنیة یرون لآلهتهم استقلالا فی الأمور المرجوعة إلیهم فی الکون مع ما یدعون لهم من مقام 
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الشفاعة فإله الحرب أو السلم له ما یدبره من الأمر من غیر أن یختل تدبیره من ناحیة غیره، و کذلک إله البر و إله البحر و إله الحب و إله البغض و سائر الآلهة، فلا یبقی لله سبحانه شأن یتصرف فیه فقد قسم الأمر بین أعضاده و إن کان هؤلاء شفعاءه و هو رب الأرباب، فلیس یسعه تعالی أن یبطل أمر آلهتهم بإنزال آیة تدل علی نفی ألوهیتها.
و کان یحضهم علی هذه المزعمة و یؤید هذا الاعتقاد فی قلوبهم ما کانوا یتلقونه من یهود الحجاز أن ید الله مغلولة لا سبیل له إلی تغییر شی‌ء من النظام الجاری، و خرق العادة المألوفة فی عالم الأسباب.
و ثانیهما: أن الآیات النازلة من عند الله سبحانه إذا کانت مما خص الله به رسولا من رسله من غیر أن یقترحه الناس فإنما هی بینات تدل علی صحة دعوی الرسول من غیر أن یستتبع محذورا للناس المدعوین کالعصا و الید البیضاء لموسی و إحیاء الموتی و إبراء الأکمه و الأبرص و خلق الطیر لعیسی، و القرآن الکریم لمحمد ص.
لکن الآیة لو کانت مما اقترحها الناس فإن سنة الله جرت علی القضاء بینهم بنزولها فإن آمنوا بها و إلا نزل علیهم العذاب و لم ینظروا بعد ذلک کآیات نوح و هود و صالح و غیر ذلک، و فی القرآن الکریم آیات کثیرة تدل علی ذلک، کقوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ ثُمَّ لا یُنْظَرُونَ»: (الأنعام: 8) و قوله:
وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ وَ آتَیْنا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبْصِرَةً فَظَلَمُوا بِها» (الإسراء: 59).
و قد أشیر فی الآیة الکریمة أعنی قوله: «وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّ اللَّهَ قادِرٌ عَلی أَنْ یُنَزِّلَ آیَةً وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ ، إلی الجهتین جمیعا.
فذکر أن الله قادر علی أن ینزل أی آیة شاء، و کیف یمکن أن یفرض من هو مسمی باسم «الله» و لا تکون له القدرة المطلقة، و قد بدل فی الجواب لفظة «الرب» إلی اسم «الله» للدلالة علی برهان الحکم، فإن الألوهیة المطلقة تجمع کل کمال من غیر أن تحد بحد أو تقید بقید فلها القدرة المطلقة، و الجهل بالمقام الألوهی هو الذی بعثهم إلی اقتراح الآیة بداعی التعجیز.
علی أنهم جهلوا أن نزول ما اقترحوه من الآیة لا یوافق مصلحتهم، و أن اجتراءهم 
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علی اقتراحها تعرض منهم لهلاک جمعهم و قطع دابرهم، و الدلیل علی أن هذا المعنی منظور إلیه بوجه فی الکلام قوله تعالی فی ذیل هذه الاحتجاجات: «قُلْ لَوْ أَنَّ عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ لَقُضِیَ الْأَمْرُ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِالظَّالِمِینَ»: (الأنعام: 58).
و فی قوله تعالی: «نُزِّلَ و «یُنَزِّلَ مشددین من التفعیل دلالة علی أنهم اقترحوا آیة تدریجیة أو آیات کثیرة تنزل واحدة بعد واحدة کما یدل علیه ما حکی من اقتراحهم فی موضع آخر من کلامه تعالی کقوله: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً، أَوْ تَکُونَ لَکَ جَنَّةٌ- إلی أن قال- أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ» الآیات: (الإسراء: 93) و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا»: (الفرقان: 21) و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً»: (الفرقان: 32).
و روی عن ابن کثیر أنه قرأ بالتخفیف.
قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلَّا أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ إلی آخر الآیة، الدابة کل حیوان یدب علی الأرض و قد کثر استعماله فی الفرس، و الدب بالفتح و الدبیب هو المشی الخفیف.
و الطائر ما یسبح فی الهواء بجناحیه، و جمعه الطیر کالراکب، و الرکب و الأمة هی الجماعة من الناس یجمعهم مقصد واحد یقصدونه کدین واحد أو سنة واحدة أو زمان واحد أو مکان واحد، و الأصل فی معناها، القصد یقال: أم یؤم إذا قصد، و الحشر جمع الناس بإزعاج إلی الحرب أو جلاء و نحوه من الأمور الاجتماعیة.
و الظاهر أن توصیف الطائر بقوله: «یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ محاذاة لتوصیف الدابة بقوله: «فِی الْأَرْضِ فهو بمنزلة قولنا: ما من حیوان أرضی و لا هوائی، مع ما فی هذا التوصیف من نفی شبهة التجوز فإن الطیران کثیرا ما یستعمل بمعنی سرعة الحرکة کما أن الدبیب هو الحرکة الخفیفة فکان من المحتمل أن یراد بالطیران حیث ذکر مع الدبیب الحرکة السریعة فدفع ذلک بقوله: «یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ 
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(کلام فی المجتمعات الحیوانیة)

و الخطاب فی الآیة للناس، و قد ذکر فیها أن الحیوانات أرضیة کانت أو هوائیة هی أمم أمثال الناس، و لیس المراد بذلک کونها جماعات ذوات کثرة و عدد فإن الأمة لا تطلق علی مجرد العدد الکثیر بل إذا جمع ذلک الکثیر جامع واحد من مقصد اضطراری أو اختیاری یقصده أفراده، و لا أن المراد مجرد کونها أنواعا شتی کل نوع منها یشترک أفراده فی نوع خاص من الحیاة و الرزق و السفاد و النسل و المأوی و سائر الشئون الحیویة فإن هذا المقدار من الاشتراک و إن صحح الحکم بمماثلتها الإنسان لکن قوله فی ذیل الآیة:
«ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ یدل علی أن المراد بالمماثلة لیس مجرد التشابه فی الغذاء و السفاد و الإواء بل هناک جهة اشتراک أخری تجعلها کالإنسان فی ملاک الحشر إلی الله، و لیس ملاک الحشر إلی الله فی الإنسان إلا نوعا من الحیاة الشعوریة التی تخد للإنسان خدا إلی سعادته و شقائه، فإن الفرد من الإنسان یمکن أن ینال فی الدنیا ألذ الغذاء و أوفق النکاح و أنضر المسکن و لا یکون مع ذلک سعیدا فی حیاته لما ینکب علیه من الظلم و الفجور أو أن یحیط به جماع المحن و الشدائد و البلایا و هو سعید فی حیاته مبتهج بکمال الإنسانیة و نور العبودیة.
بل حیاة الإنسان الشعوریة و إن شئت فقل: الفطرة الإنسانیة و ما یؤیدها من دعوة النبوة تسن للإنسان سنة مشروعة من الاعتقاد و العمل إن أخذ بها و جری علیها و وافقه المجتمع علیه سعد فی الحیاتین: الدنیا و الآخرة، و إن استن بها وحده سعد بها فی الآخرة أو فی الدنیا و الآخرة معا، و إن لم یعمل بها و تخلف عن الأخذ ببعضها أو کلها کان فی ذلک شقاؤه فی الدنیا و الآخرة.
و هذه السنة المکتوبة له تجمعها کلمتان: البعث إلی الخیر و الطاعة، و الزجر عن الشر و المعصیة، و إن شئت قلت: الدعوة إلی العدل و الاستقامة، و النهی عن الظلم و الانحراف عن الحق فإن الإنسان بفطرته السلیمة یستحسن أمورا هی العدل فی نفسه أو غیره، و یستقبح أمورا هی الظلم علی نفسه أو غیره ثم الدین الإلهی یؤیدها و یشرح له تفاصیلها.
و هذا محصل ما تبین لنا فی کثیر من الأبحاث السابقة، و کثیر من الآیات القرآنیة
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تفید ذلک و تؤیده کقوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها»: (الشمس: 10)، و قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: (البقرة: 213).
و الإمعان فی التفکر فی أطوار الحیوانات العجم التی تزامل الإنسان فی کثیر من شئون الحیاة، و أحوال نوع منها فی مسیر حیاتها و تعیشها یدلنا علی أن لها کالإنسان عقائد و آراء فردیة و اجتماعیة تبنی علیها حرکاتها و سکناتها فی ابتغاء البقاء نظیره ما یبنی الإنسان تقلباته فی أطوار الحیاة الدنیا علی سلسلة من العقائد و الآراء.
فالواحد منا یشتهی الغذاء و النکاح أو الولد أو غیر ذلک، أو یکره الضیم أو الفقر أو غیر ذلک فیلوح له من الرأی أن من الواجب أن یطلب الغذاء أو یأکله أو یدخره فی ملکه، و أن یتزوج و أن ینسل و هکذا، و أن من الممنوع المحرم علیه أن یصبر علی ضیم أو یتحمل مصیبة الفقر و هکذا فیتحرک و یسکن علی طبق ما تخدّ له هذه الآراء اللائحة لنفسه من الطریق.
کذلک الواحد من الحیوان- علی ما نشاهده- یأتی فی مبتغیات حیاته من الحرکات المنظمة التی یحتال بها إلی رفع حوائج نفسه فی الغذاء و السفاد و المأوی بما لا نشک به فی أن له شعورا بحوائجه و ما یرتفع به حاجته، و آراء و عقائد ینبعث بها إلی جلب المنافع و دفع المضار کما فی الإنسان، و ربما عثرنا فیها من أنواع الحیل و المکائد للحصول علی الصید و النجاة من العدو من الطرق الاجتماعیة و الفردیة ما لم یتنبه إلیه الإنسان إلا بعد طی قرون و أحقاب من عمره النوعی.
و قد عثر العلماء الباحثون عن الحیوان فی کثیر من أنواعه، کالنمل و النحل و الأرضة علی عجائب من آثار المدنیة و الاجتماع، و دقائق من الصنعة و لطائف من السنن و السیاسات لا تکاد توجد نظائرها إلا فی الأمم ذوی الحضارة و المدنیة من الإنسان.
و قد حث القرآن الکریم علی معرفة الحیوان و التفکر فی خلقها و أعمالها عامة کقوله 
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تعالی: «وَ فِی خَلْقِکُمْ وَ ما یَبُثُّ مِنْ دابَّةٍ آیاتٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ»: (الجاثیة: 4) و دعا إلی الاعتبار بأمر کثیر منها کالأنعام و الطیر و النحل و النمل.
و هذه الآراء و العقائد التی نری أن الحیوان علی اختلاف أنواعها فی شئون الحیاة و مقاصدها تبنی علیها أعمالها إذا لم تخل عن الأحکام الباعثة و الزاجرة لم تخل عن استحسان أمور و استقباح أمور، و لم تخل عن معنی العدل أو الظلم.
و هو الذی یؤیده ما نشاهده من بعض الاختلاف فی أفراد أی نوع من الحیوان فی أخلاقها، فکم بین الفرس و الفرس و بین الکبش و الکبش و بین الدیک و الدیک مثلا من الفرق الواضح فی حدة الخلق أو سهولة الجانب و لین العریکة.
و کذا یؤیده جزئیات أخری من حب و بغض و عطوفة و رحمة أو قسوة أو تعد و غیر ذلک مما نجدها بین الأفراد من نوع و قد وجدنا نظائرها بین أفراد الإنسان، و وجدناها مؤثرة فی الاعتقاد بالحسن و القبح فی الأفعال، و العدل و الظلم فی الأعمال ثم إنها مؤثرة أیضا فی حیاة الإنسان الأخرویة، و ملاکا لحشره و محاسبة أعماله و الجزاء علیها بنعمة أو نقمة أخرویة.
و ببلوغ البحث هذا المبلغ ربما لاح لنا أن للحیوان حشرا کما أن للإنسان حشرا فإن الله سبحانه یعد انطباق العدل و الظلم و التقوی و الفجور علی أعمال الإنسان ملاکا للحشر و یستدل به علیه کما فی قوله تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: (- ص: 28) بل یعد بطلان الحشر فی ما خلقه من السماء و الأرض و ما بینهما بطلانا لفعله و صیرورته لعبا أو جزافا کما فی الآیة السابقة علی هذه الآیة: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ»: (- ص: 27).
فهل للحیوان غیر الإنسان حشر إلی الله سبحانه کما أن للإنسان حشرا إلیه؟ ثم إذا کان له حشر فهل یماثل حشره حشر الإنسان فیحاسب علی أعماله و توزن و ینعم بعد ذلک فی جنة أو نار علی حسب ما له من التکلیف فی الدنیا؟ و هل استقرار التکلیف الدنیوی علیه ببعث الرسل و إنزال الأحکام؟ و هل الرسول المبعوث إلی الحیوان من نوع نفسه أو أنه إنسان؟.
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هذه و جوه من السؤال تسبق إلی ذهن الباحث فی هذا الموقف:
أما السؤال الأول (هل للحیوان غیر الإنسان حشر؟) فقوله تعالی فی الآیة:
«ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ یتکفل الجواب عنه، و یقرب منه قوله تعالی: «وَ إِذَا الْوُحُوشُ حُشِرَتْ»: (کورت: 5).
بل هناک آیات کثیرة جدا دالة علی إعادة السماوات و الأرض و الشمس و القمر و النجوم و الجن و الحجارة و الأصنام و سائر الشرکاء المعبودین من دون الله، و الذهب و الفضة حیث یحمی علیهما فی نار جهنم فتکوی بها جباه مانعی الزکاة و جنوبهم إلی غیر ذلک فی آیات کثیرة لا حاجة إلی إیرادها، و الروایات فی هذه المعانی لا تحصی کثرة.
و أما السؤال الثانی، و هو أنه هل یماثل حشره حشر الإنسان فیبعث و تحضر أعماله و یحاسب علیها فینعم أو یعذب بها فجوابه أن ذلک لازم الحشر بمعنی الجمع بین الأفراد و سوقهم إلی أمر بالإزعاج، و أما مثل السماء و الأرض و ما یشابههما من شمس و قمر و حجارة و غیرها فلم یطلق فی موردها لفظ الحشر کما فی قوله تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: (إبراهیم: 48) و قوله: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ»: (الزمر: 67) و قوله: «وَ جُمِعَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ»: (القیامة: 9» و قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ، لَوْ کانَ هؤُلاءِ آلِهَةً ما وَرَدُوها»: (الأنبیاء: 99).
علی أن الملاک الذی یعطیه کلامه تعالی فی حشر الناس هو القضاء الفصل بینهم فیما اختلفوا فیه من الحق قال تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: (السجدة: 25) و قوله: «ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأَحْکُمُ بَیْنَکُمْ فِیما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ»: (آل عمران: 55) و غیر ذلک من الآیات.
و مرجع الجمیع إلی إنعام المحسن و الانتقام من الظالم بظلمه کما ذکره فی قوله:
«إِنَّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ مُنْتَقِمُونَ»: (السجدة: 22) و قوله: «فَلا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ مُخْلِفَ وَعْدِهِ رُسُلَهُ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ ذُو انتِقامٍ، یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: (إبراهیم: 48) و هذان الوصفان أعنی الإحسان و الظلم موجودان فی أعمال الحیوانات فی الجملة.
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و یؤیده ظاهر قوله تعالی: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِما کَسَبُوا ما تَرَکَ عَلی ظَهْرِها مِنْ دَابَّةٍ وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی» فاطر 35 فإن ظاهره أن ظلم الناس لو استوجب المؤاخذة الإلهیة کان ذلک لأنه ظلم و الظلم شائع بین کل ما یسمی دابة:
الإنسان و سائر الحیوانات فکان ذلک مستعقبا لأن یهلک الله تعالی کل دابة علی ظهرها هذا و إن ذکر بعضهم: أن المراد بالدابة فی الآیة خصوص الإنسان.
و لا یلزم من شمول الأخذ و الانتقام یوم القیامة لسائر الحیوان أن یساوی الإنسان فی الشعور و الإرادة، و یرقی الحیوان العجم إلی درجة الإنسان فی نفسیاته و روحیاته، و الضرورة تدفع ذلک، و الآثار البارزة منها و من الإنسان تبطله.
و ذلک أن مجرد الاشتراک فی الأخذ و الانتقام و الحساب و الأجر بین الإنسان و غیره لا یقضی بالمعادلة و المساواة من جمیع الجهات کما لا یقتضی الاشتراک فی ما هو أقرب من ذلک بین أفراد الإنسان أنفسهم أن یجری حساب أعمالهم من حیث المداقة و المناقشة مجری واحدا فیوقف العاقل و السفیه و الرشید و المستضعف فی موقف واحد.
علی أنه تعالی ذکر من بعض الحیوان من لطائف الفهم و دقائق النباهة ما لیس بکل البعید من مستوی الإنسان المتوسط الحال فی الفقه و التعقل کالذی حکی عن نملة سلیمان بقوله: «حَتَّی إِذا أَتَوْا عَلی وادِ النَّمْلِ قالَتْ نَمْلَةٌ یا أَیُّهَا النَّمْلُ ادْخُلُوا مَساکِنَکُمْ لا یَحْطِمَنَّکُمْ سُلَیْمانُ وَ جُنُودُهُ وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ»: (النمل: 18) و ما حکاه من قول هدهد له (ع) فی قصة غیبته عنه: «فَقالَ أَحَطْتُ بِما لَمْ تُحِطْ بِهِ وَ جِئْتُکَ مِنْ سَبَإٍ بِنَبَإٍ یَقِینٍ، إِنِّی وَجَدْتُ امْرَأَةً تَمْلِکُهُمْ وَ أُوتِیَتْ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ لَها عَرْشٌ عَظِیمٌ، وَجَدْتُها وَ قَوْمَها یَسْجُدُونَ لِلشَّمْسِ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ فَهُمْ لا یَهْتَدُونَ» إلی آخر الآیات: (النمل: 24) فإن الباحث النبیه إذا تدبر هذا الآیات بما یظهر منها من آثار الفهم و الشعور لها ثم قدر زنته لم یشک فی أن تحقق هذا المقدار من الفهم و الشعور یتوقف علی معارف جمة و إدراکات متنوعة کثیرة من بساط المعانی و مرکباتها.
و ربما أید ذلک ما حصله أصحاب معرفة الحیوان بعمیق مطالعاتهم و تربیاتهم لأنواع الحیوان المختلفة من عجائب الأحوال التی لا تکاد تظهر إلا من موجود ذی إرادة لطیفة و فکر عمیق و شعور حاد.
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و أما السؤال الثالث و الرابع أعنی أنه: هل الحیوان یتلقی تکلیفه فی الدنیا برسول یبعث إلیه و وحی ینزل علیه؟ و هل هذا الرسول المبعوث إلی نوع من أنواع الحیوان من أفراد ذلک النوع بعینه؟ فعالم الحیوان إلی هذا الحین مجهول لنا مضروب دونه بحجاب فالاشتغال بهذا النوع من البحث مما لا فائدة فیه و لا نتیجة له إلا الرجم بالغیب، و الکلام الإلهی علی ما یظهر لنا من ظواهره غیر متعرض لبیان شی‌ء من ذلک، و لا یوجد فی الروایات المأثورة عن النبی و الأئمة من أهل بیته (ص) ما یعتمد علیه فی ذلک.
فقد تحصل أن المجتمعات الحیوانیة کالمجتمع الإنسانی فیها مادة الدین الإلهی ترتضع من فطرتها نحو ما یرتضع الدین من الفطرة الإنسانیة و یمهدها للحشر إلی الله سبحانه کما یمهد دین الفطرة الإنسان للحشر و الجزاء، و إن کان المشاهد من حال الحیوان بالقیاس إلی الإنسان- و تؤیده الآیات القرآنیة الناطقة بتسخیر الأشیاء للإنسان و أفضلیته من عامة الحیوان- أن الحیوان لم یؤت تفاصیل المعارف الإنسانیة و لا کلف بدقائق التکالیف الإلهیة التی کلف بها الإنسان.
و لنرجع إلی متن الآیة فقوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلَّا أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ یدل علی أن المجتمعات الحیوانیة التی توجد بین کل نوع من أنواع الحیوان إنما تأسست علی مقاصد نوعیة شعوریة یقصدها کل نوع من الحیوان علی اختلافها بالشعور و الإرادة کالإنسان.
و لیس ذلک مقصورا علی المقاصد الطبیعیة أعنی مقاصد التغذی و النمو و تولید المثل المحدودة بهذه الحیاة الدنیا بل ینبسط ذیله علی ما بعد الموت و یتهیأ به إلی حیاة أخری ترتبط بالسعادة و الشقاوة المرتضعتین من ثدی الشعور و الإرادة.
و ربما اعترض علیه أن القوم تسلموا أن غیر الإنسان من أنواع الحیوان محروم من موهبة الاختیار، و لذلک یعد أفعال الحیوان کأفعال النبات طبیعیة غیر اختیاریة لما یشاهد من حالها أنها لا تملک نفسها من الإقدام علی الفعل إذا صادف ما فیه نفعها المطلوب کالهرة إذا رأت فأرة أو الأسد إذا رأی فریسته، و الهرب إذا صادف ما یخافه من عدو غالب 
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کالفأرة إذا رأت هرة أو الغزالة إذا شاهدت أسدا فلا معنی للسعادة و الشقاوة الاختیاریتین فی الحیوان غیر الإنسان.
لکن التأمل فی معنی الاختیار و الحالات النفسیة التی یتوسل بها الإنسان إلی إتیان أفعاله الاختیاریة یدفع هذه الشبهة و ذلک أن الشعور و الإرادة الذین یتم بهما فعل الإنسان الاختیاری بالحقیقة إنما أودعا فی الإنسان مثلا لأنه نوع شعوری یتصرف فی المادة الخارجیة للانتفاع بها فی بقاء وجوده بتمییز ما ینفعه مما یضره، و لذلک جهزته العنایة الإلهیة بالشعور و الإرادة فهو یمیز بشعوره الحی ما یضره مما ینفعه فإذا تحقق النفع أراد ففعل فما کان من الأمور بین النفع و لا یحتاج فی الحکم بکونه مما ینتفع به إلی أزید من وجدانه و حصول العلم به إرادة من فوره و فعله و تصرف فیه من غیر توقف کما فی موارد الملکات الراسخة غالبا مثل التنفس، و أما ما کان من الأمور غیر بین النفع موسوما بنقص من الأسباب أو محفوفا بشی‌ء من الموانع الخارجیة أو الاعتقادیة لم یکف مجرد العلم بتحققه فی إرادته و فعله لعدم الجزم بالانتفاع به.
فهذه الأمور هی التی یتوقف الانبعاث إلیها إلی التفکر مثلا فیها من جهة ما معها من النواقص و الموانع و التروی فیها لیمیز بذلک إنما هل هی من قبیل النافع أو الضار؟
فإن أنتج التروی کونها نافعة ظهرت الإرادة متعلقة بها و فعلت کما لو کانت بینة النفع غیر محتاجة إلی التروی فیها، و ذلک کالإنسان الجائع إذا وجد غذاء یمکنه أن یسد به خلة الجوع فربما شک فی أمره أنه هل هو غذاء طیب صالح لأن یتغذی به أو أنه غیر صالح فاسد أو مسموم أو مشتمل علی مواد مضرة؟ و أنه هل هو ماله نفسه و لا مانع من التصرف فیه کاحتیاج مبرم مستقبل أو صوم و نحوه أو مال غیره و لا یجوز التصرف فیه؟
و حینئذ یتوقف عن المبادرة إلی التصرف فیه، و لا یزال یتروی حتی یقطع بأحد الطرفین فإن حکم بالجواز کان مصداقا لما ینتفع فلا یتوقع بعد ذلک دون أن یرید فیتصرف فیه.
و إن لم یشک فی أمره و کان بینا عنده من أول الأمر أنه طیب صالح للتغذی إرادة إذا علم بوجوده من غیر ترو أو تفکر، و لم ینفک العلم به عن إرادة التصرف فیه قطعا.
فمحصل حدیث الاختیار أن الإنسان إذا لم یتمیز عنده بعض الأمور التی یتصرف فیها أنها نافعة أو ضارة میز ذلک بالتروی و التفکر فاختار أحد الجانبین أو الجوانب،
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و أما لو تمیز من أول الأمر إرادة ففعله من غیر مهل و لم یحتج إلی ترو أصلا فالإنسان یختار ما یری نفعه بترو أو من غیر ترو و لا تروی إلا لرفع الموانع عن الحکم.
ثم إنک إذا تأملت حال أفراد الإنسان المختارین فی أفعالهم وجدتهم ذوی اختلاف شدید فی مبادئ اختیارهم أعنی الصفات الروحیة و الأحوال الباطنیة من شجاعة و جبن و عفة و شره و نشاط و کسل و وقار و خفة، و کذا فی قوة التعقل و ضعفه و إصابة النظر و خطائه فکثیرا ما یری الشره نفسه مضطرة مسلوبة الاختیار فی موارد یشتهی الانهماک فیها لا یعبأ بأمرها العفیف المتطهر، و ربما یری الجبان أدنی أذی یصیبه فی مهمة أو مقتلة عذرا لنفسه ینفی عنه الاختیار، و لا یری الشجاع الباسل الآبی عن الضیم الموت الأحمر و أی زجر بدنی أمرا فوق الطاقة، و لا یری لأی مصیبة هائلة فی سبیل مقاصده من بأس، و ربما اختار السفیه خفیف العقل بأدنی تصور، واه و لا یری العاقل اللبیب ترجیح الفعل بأمثال تلک المرجحات إلا تلهیا و لعبا، و أفعال الصبیان غیر الممیزین اختیاریة معها بعض التروی و لا یعبأ بها و بأمرها البالغ الرشید، و کثیرا ما نعد فی محاوراتنا فعلا من أفعالنا اضطراریا أو إجباریا إذا قارن أعذارا اجتماعیة غیر ملزمة بحسب الحقیقة کشارب الدخان یعتذر بالعادة، و النومة یعتذر بالکسل و السارق أو الخائن یعتذر بالفقر.
و هذا الاختلاف الفاحش فی مبادئ الاختیار و أسبابه و العرض العریض فی مستوی الأفعال الاختیاریة هو الذی بعث الدین و سائر السنن الاجتماعیة أن یحدوا الفعل الاختیاری بما یراه المتوسط من أفراد المجتمع الإنسانی اختیاریا، و یبنوا علی ذلک صحة تعلق الأمر و النهی و العقاب و الثواب و نفوذ التصرف و غیر ذلک، و یعذروا من لم یتحقق فیه ما یتحقق فی الفعل الاختیاری الذی یأتی به الإنسان المتوسط من المبادی و الأسباب، و هو المتوسط من الاستطاعة و الفهم.
فهذا الوسط المعدود اختیارا النافی لاختیاریة ما دونه إنما هو کذلک بحسب الحکم الدینی أو الاجتماعی المراعی فیه مصلحة الدین أو الاجتماع و إن کان الأمر بحسب النظر التکوینی أوسع من ذلک.
و الإمعان فیما تقدم یعطی أن یجزم بأن الحیوان غیر الإنسان غیر محروم من موهبة الاختیار فی الجملة و إن کان أضعف مما نجده فی المتوسط من الناس من معنی الاختیار
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و ذلک لما نشاهده فی کثیر من الحیوانات و خاصة الحیوانات الأهلیة من آثار التردد فی بعض الموارد المقرونة بالموانع من الفعل و کذا الکف عن الفعل بزجر أو إخافة أو تربیة، فجمیع ذلک یدل علی أن فی نفوسها صلاحیة الحکم بلزوم الفعل و الترک، و هو الملاک فی أصل الاختیار و إن کان التروی ضعیفا فیها جدا غیر بالغ حد ما نجده فی الإنسان المتوسط.
و إذا صح أن الحیوان غیر الإنسان لا یخلو عن معنی الاختیار فی الجملة و إن کان ضعیفا فمن الجائز أن یجعل الله سبحانه المتوسط من مراتب الاختیار الموجودة فیها ملاکا لتکالیف مناسبة لها خاصة بها لا نحیط بها، أو یعاملها بما لها من موهبة الاختیار بنحو آخر لا معرفة لنا به إلا أنه فیها بنحو یصحح الإنعام علیها عند الموافقة، و مؤاخذتها و الانتقام منها عند المخالفة بما الله سبحانه أعلم به.
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و قوله تعالی: «ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» جملة معترضة، و ظاهرها أن المفرط فیه هو الکتاب، و لفظ «مِنْ شَیْ‌ءٍ» بیان للفرط الذی یقع التفریط به، و المعنی لا یوجد شی‌ء تجب رعایة حاله و القیام بواجب حقه و بیان نعته فی الکتاب إلا و قد فعل من غیر تفریط، فالکتاب تام کامل.
و المراد بالکتاب إن کان هو اللوح المحفوظ الذی یسمیه الله سبحانه فی موارد من کلامه کتابا مکتوبا فیه کل شی‌ء مما کان و ما یکون و ما هو کائن، کان المعنی أن هذه النظامات الأممیة المماثلة لنظام الإنسانیة کان من الواجب فی عنایة الله سبحانه أن یبنی علیها خلقة الأنواع الحیوانیة فلا یعود خلقها عبثا و لا یذهب وجودها سدی، و لا تکون هذه الأنواع بمقدار ما لها من لیاقة القبول ممنوعة من موهبة الکمال.
فالآیة علی هذا تفید بنحو الخصوص ما یفیده بنحو العموم، قوله تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: (الإسراء: 20) و قوله: «ما مِنْ دَابَّةٍ إِلَّا هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: (هود: 56).
و إن کان هو القرآن الکریم و قد سماه الله کتابا فی مواضع من کلامه، کان المعنی أن القرآن المجید لما کان کتاب هدایة یهدی إلی صراط مستقیم علی أساس بیان حقائق المعارف التی لا غنی عن بیانها فی الإرشاد إلی صریح الحق و محض الحقیقة لم یفرط فیه فی 
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بیان کل ما یتوقف علی معرفته سعادة الناس فی دنیاهم و آخرتهم کما قال تعالی: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (النحل: 89).
و مما یجب أن یعرفه الناس فی سبیل تفقه أمر المعاد أن یتبینوا کیفیة ارتباط الحشر و هو البعث یوم القیامة علی نهج الاجتماع بالتشکل الأممی فی الدنیا، و أن ذلک هو الذی یجدونه بین أنفسهم و یجدونه بین سائر الأنواع الحیوانیة، و یترتب علیه دون ذلک فوائد أخری کالتبصر فی توحید الله تعالی و لطیف قدرته و عنایته بأمر الخلیقة و النظام العام الجاری فی العالم، و من أهم فوائده معرفة أن الموجود آخذ فی سلسلته من النقص إلی الکمال، و بعض قطعاتها المشتملة علی حلقات الحیوان الشامل للإنسان و ما دونه مراتب مختلفة مترتبة آخذة من المراتب القاطنة فی أفق النبات إلی المراتب المجاورة لمرتبة الإنسان ثم الإنسان.
و قد ندب الله سبحانه الناس إلی معرفة الحیوان و النظر فی الآیات المودعة فی وجوده أبلغ الندب، و عد ذلک موصلا إلی أفضل النتائج العلمیة الملازمة للسعادة الإنسانیة و هو الیقین بالله سبحانه حیث قال: «وَ فِی خَلْقِکُمْ وَ ما یَبُثُّ مِنْ دابَّةٍ آیاتٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ» (الجاثیة: 4) و الآیات فی الحث علی النظر فی أمر الحیوان کثیرة فی القرآن الکریم.
و من الممکن أن یشار فی الآیة إلی کلا المعنیین فیراد فی الکتاب مطلق الکتاب، و یکون المعنی أن الله سبحانه لا یفرط فیما یکتب من شی‌ء، أما فی کتاب التکوین فإنه یقضی و یقدر لکل نوع ما فی استحقاقه أن یناله من کمال الوجود کالأنواع الحیوانیة هیأ لکل منها من سعادة الحیاة الأممیة الاجتماعیة ما هیأه للإنسان لما رأی من صلوحها لذلک فلم یفرط فی أمرها، و أما فی کتابه الذی هو کلامه الموحی إلی الناس فإنه یبین فیه ما فی معرفته خیر الناس و سعادة عاجلهم و آجلهم و لا یفرط فی ذلک، و من ذلک أنه لم یفرط فی أمر الأمم الحیوانیة، و بین فی هذه الآیة حقیقة ما وهبه لها من نوع السعادة الوجودیة التی جعلتهم أمما حیة سائرة بوجودها إلی الله سبحانه محشورة إلیه کالإنسان.
و قوله تعالی: «ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ بیان لعموم الحشر لهم و أن حیاتهم الموهوبة نوع حیاة تستتبع الحشر إلی الله کما أن الحیاة الإنسانیة کذلک، و لذلک أرجع الضمیر المستعمل فی أولی الشعور و العقل، فقال: «إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ إشارة إلی 
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أن أصل الملاک و هو الأمر الذی یدور علیه الرضا و السخط و الإثابة و المؤاخذة موجود فیهم.
و قد وقع فی الآیة التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر ثم إلی الغیبة بالنسبة إلیه تعالی، و التدبر فیها یعطی أن الأصل فی السیاق الغیبة و إنما تحول السیاق فی قوله: «ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلی التکلم مع الغیر لکون المعترضة خطابا خاصا بالنبی ص فلما فرغ منه رجع إلی أصل السیاق.
و من عجیب ما قیل فی الآیة استدلال بعضهم بها علی التناسخ و هو أن تتعلق نفس الإنسان بعد مفارقتها البدن بالموت ببدن واحد من الحیوان یناسبها فی الخلق الرذیل الذی رسخ فیها کأن تتعلق نفس المکار بدن ثعلب، و نفس المفسد الحقود ببدن الذئب، و نفس من یتبع سقطات الناس و عوراتهم ببدن خنزیر، و نفس الشره الأکول ببدن البقر، و هکذا و لا تزال تنتقل من بدن إلی بدن و تعذب بذلک هذا إن کانت شقیة ذات أخلاق رذیلة، و إن کانت سعیدة تعلقت بعد الموت ببدن سعید منعم بسعادته من أفاضل أفراد الإنسان و معنی الآیة علی هذا: ما من حیوان من الحیوانات إلا أمم إنسانیة أمثالکم انتقلت بعد الموت إلی صور الحیوانات.
و قد ظهر مما تقدم أن الآیة فی معزل من هذا المعنی، علی أن ذیل الآیة: «ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ لا یلائم هذا المعنی، علی أن أمثال هذه الأقاویل من وضوح الفساد بحیث لا طائل فی التعرض لها و البحث عن صحتها و سقمها.
و من عجیب ما قیل فیها أیضا: إن المراد بحشر الحیوان موتها فلا بعث بعد ذلک أو مجموع الموت و البعث. أما الأول فینفیه ظاهر قوله: «إِلی رَبِّهِمْ إذ لا معنی للموت إلی الله، و أما الثانی فهو من الالتزام بما لا یلزم إذ لا موجب لضم الموت إلی البعث فی المعنی، و لا أن فی الآیة ما یستوجبه.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا صُمٌّ وَ بُکْمٌ فِی الظُّلُماتِ إلی آخر الآیة یرید تعالی أن المکذبین لآیاته محرومون من نعمة السمع و التکلم و البصر لکونهم فی ظلمات لا یعمل فیها البصر فهم لصممهم لا یقدرون علی أن یسمعوا الکلام الحق و أن یستجیبوا له، و لبکمهم لا یستطیعون أن یتکلموا بالقول الحق و یشهدوا بالتوحید و الرسالة، و لإحاطة
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الظلمات بهم لا یسعهم أن یبصروا طریق الحق فیتخذوه طریقا.
و فی قوله تعالی: «مَنْ یَشَأِ اللَّهُ یُضْلِلْهُ إلخ، دلالة علی أن هذا الصمم و البکم و الوقوع فی الظلمات إنما هی رجز وقع علیهم منه تعالی جزاء لتکذیبهم بآیات الله فإن الله سبحانه جعل إضلاله المنسوب إلیه من قبیل الجزاء، کما فی قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26).
فتکذیب آیات الله غیر مسبب عن کونهم صما بکما فی الظلمات بل الأمر بالعکس و علی هذا فالمراد بالإضلال بحسب الانطباق علی المورد هو جعلهم صما بکما فی الظلمات و المراد بمن شاء الله ضلاله هم الذین کذبوا بآیاته.
و بالمقابلة یظهر أن المراد بالجعل علی صراط مستقیم هو أن یعطیه سمعا یسمع به فیجیب داعی الله بلسانه و یتبصر بالحق ببصره، و أن هذا جزاء من لا یکذب بآیات الله سبحانه فمن یشأ الله یضلله و لا یشاء إلا إضلال من یستحقه و من یشأ یجعله علی صراط مستقیم و لا یشاء ذلک إلا لمن تعرض لرحمته.
و قد تقدم البحث عن حقیقة معنی ما یصفهم الله تعالی به من الصمم و البکم و العمی و ما یشابه ذلک من الصفات، و قد عنی فی الآیة بنکتة أخری، و هی ما یفیده الوصل و الفصل فی قوله: «صُمٌّ وَ بُکْمٌ فِی الظُّلُماتِ حیث ذکر الصمم و هو من أوصافهم ثم ذکر البکم و عطفه علیه و هو صفة ثانیة، ثم ذکر کونهم فی الظلمات و لم یعطفها و هی صفة ثالثة، و بالجملة وصل بعض الصفات و فصل بعضها، و قد أتی فی مثل الآیة بحسب المعنی بالفصل أعنی قوله فی المنافقین: «صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ»: (البقرة: 18) و فی آیة أخری یماثلها بالعطف و هی قوله فی الکفار: «خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ»: (البقرة: 7).
و لعل النکتة فی الآیة التی نحن فیها أعنی قوله: «صُمٌّ وَ بُکْمٌ فِی الظُّلُماتِ «، الإشارة إلی کون من هم صم غیر الذین هم بکم فالصم هم الجهلاء المقلدون الذین یتبعون کبراءهم فلا یدع لهم ذلک سمعا یسمعون به الدعوة الحقة، و البکم هم العظماء المتبوعون الذین لهم علم بصحة الدعوة إلی التوحید و بطلان الشرک، غیر أنهم لعنادهم و بغیهم بکم 
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لا تنطلق ألسنتهم إلی الاعتراف بکلمة الحق و الشهادة بها، و الطائفتان جمیعا تشترکان فی أنهما واقعتان فی ظلمة لا یتبصر فیها إلی الحق، و لا یسع غیرهما أن یبصرهما بشی‌ء من الإشارات لمکان وقوعهما فی الظلمات فلا تنجح فیها الإشارة.
و یؤید ذلک أن الکلام المسرود فی الآیات یعم الطائفتین جمیعا کما یشیر إلیه قوله تعالی فی الآیات السابقة: «وَ هُمْ یَنْهَوْنَ عَنْهُ وَ یَنْأَوْنَ عَنْهُ»: (آیة: 26)، و کذا قوله:
«وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: (آیة: 37).
هذا فی الآیة التی نحن فیها، و أما آیة المنافقین: «صُمٌّ بُکْمٌ عُمْیٌ ، فالعنایة فیها باجتماع جمیع هذه الصفات فیهم فی زمان واحد لانقطاعهم عن رحمة الله من کل جهة، و أما آیة الکفار: «خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ» فقد تعلقت العنایة فیها بکون ختم السمع من غیر جنس ختم القلوب کما حکاه عنهم فی قوله: «وَ قالُوا قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ وَ فِی آذانِنا وَقْرٌ وَ مِنْ بَیْنِنا وَ بَیْنِکَ حِجابٌ»: (حم السجدة: 5) و ربما وجهت الآیة بغیر ذلک من الوجوه.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ أَوْ أَتَتْکُمُ السَّاعَةُ» إلی آخر الآیتین لفظ «أَ رَأَیْتَکُمْ بهمزة الاستفهام و صیغة المفرد المذکر الماضی من الرؤیة و ضمیر الجمع المخاطب، أخذه أهل الأدب بمعنی أخبرنی، قال الراغب فی المفردات:، و یجری «أ رأیت مجری أخبرنی فیدخل علیه الکاف و یترک التاء علی حالته فی التثنیة و الجمع و التأنیث، و یسلط التغییر علی الکاف دون التاء، قال تعالی: «أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ انتهی.
و فی الآیة تجدید احتجاج علی المشرکین، و إقامة حجة علی بطلان شرکهم من وجه، و هو أنها تفرض عذابا آتیا من جانب الله أو إتیان الساعة إلیهم ثم تفرض أنهم یدعون فی ذلک من یکشف العذاب عنهم علی ما هو المغروز فی فطرة الإنسان أنه یتوجه بالمسألة إذا بلغت به الشدة نحو من یقدر أن یکشفها عنه.
ثم تسألهم أنه من الذی تدعونه و تتوجهون إلیه بالمسألة إن کنتم صادقین؟ أ غیر الله تدعون من أصنامکم و أوثانکم التی سمیتموها من عند أنفسکم آلهة أم إیاه تدعون؟
و هیهات أن تدعوا غیره و أنتم تشاهدون حینئذ أنها محکومة بالأحکام الکونیة مثلکم لا
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ینفعکم دعاؤها شیئا.
بل تنسون هؤلاء الشرکاء المسمین آلهة لأن الإنسان إذا أحاطت به البلیة و هزهزته الهزاهز ینسی کل شی‌ء دون نفسه إلا أن فی نفسه رجاء أن ترتفع عنه البلیة، و الرافع الذی یرجو رفعها منه هو ربه، فتنسون شرکاءکم و تدعون من یرفعها من دونهم و هو الله عز اسمه فیکشف الله سبحانه ما تدعون کشفه إن شاء أن یکشفه، و لیس هو تعالی بمحکوم علی الاستجابة و لا مضطرا إلی الکشف إذا دعی بل هو القادر علی کل شی‌ء فی کل حال.
فإذا کان الله سبحانه هو الرب القدیر الذی لا ینساه الإنسان و إن نسی کل شی‌ء إلا نفسه و یضطر إلی التوجه إلیه ببعث من نفسه عند الشدائد القاصمة الحاطمة دون غیره من الشرکاء المسمین آلهة فهو سبحانه هو رب الناس دونها.
فمعنی الآیة «قُلْ یا محمد «أَ رَأَیْتَکُمْ أخبرونی «إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ أَوْ أَتَتْکُمُ السَّاعَةُ» فرض إتیان عذاب من الله و لا ینکرونه، و فرض إتیان الساعة و لم یعبأ بإنکارهم لظهوره «أَ غَیْرَ اللَّهِ تَدْعُونَ لکشفه، و قد حکی الله فی کلامه عنهم سؤال کشف العذاب فی الدنیا و یوم القیامة جمیعا لما أن ذلک من فطریات الإنسان «إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ و جئتم بالنصفة «بَلْ إِیَّاهُ الله سبحانه دون غیره من أصنامکم «تَدْعُونَ فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ من العذاب «إِنْ شاءَ» أن یکشفه کما کشف لقوم یونس، و لیس بمجبر و لا مضطرا إلی القبول لقدرته الذاتیة «وَ تَنْسَوْنَ ما تُشْرِکُونَ من الأصنام و الأوثان علی ما فی غریزة الإنسان أن یشتغل عند إحاطة البلیة به عن کل شی‌ء بنفسه، و لا یهم إلا بنفسه لضیق المجال به أن یتلهی بما لا ینفعه، فاشتغاله و الحال هذه بدعاء الله سبحانه و نسیانه الأصنام أصرح حجة أنه تعالی هو الله لا إله غیره و لا معبود سواه.
و بما تقدم من تقریر معنی الآیة یتبین أولا: أن إتیان العذاب أو الساعة، و کذا الدعاء لکشفه مفروضان فی حجة الآیة، و المطلوب بیان أن المدعو حینئذ هو الله عز اسمه دون الأصنام، و أما أصل الدعاء عند الشدائد و المصائب، و أن للإنسان توجها جبلیا عند ما تطل علیه البلیة و یتقطع عنه کل سبب إلی من یکشفها عنه فهو حجة أخری 
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غیر هذه الحجة، و المطلوب بهذه الحجة- و هی التی فی هذه الآیة- التوحید و بتلک الحجة إثبات الصانع من غیر نظر إلی توحیده، و إن تلازم المطلوبان.
و ثانیا: أن تقیید قوله: «فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ ، بقوله: «إِنْ شاءَ» لبیان إطلاق القدرة فلله سبحانه أن یکشف کل شدیدة حتی الساعة التی لا ریب فیها، فإن قضاءه الحتم لأمر من الأمور و إن کان یحتمه و یوجبه لکنه لا یسلب عنه القدرة علی الترک فله القدرة المطلقة علی ما قضی به، و ما لم یقض به و مثل الساعة فی ذلک کل عذاب غیر مردود و أمر محتوم إن یشأ یأت به و إن لم یشأ لم یأت به و إن کان یشاء دائما ما قضی به قضاء حتما و وعده وعدا جزما و الله لا یخلف المیعاد فافهم ذلک.
و له سبحانه أن لا یجیب دعوة أی داع دعاه و إن عرف نفسه بأنه مجیب، فقال:
«وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: (البقرة: 186) و وعد الاستجابة لداعیه وعدا بتیا، فقال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: (المؤمن: 60) فإن وعد الاستجابة لا یسلب عنه القدرة علی عدم الاستجابة و إن کان یستجیب دائما کل من دعاه بحقیقة الدعاء، و تجری علی ذلک سنته صراطا مستقیما لا تخلف فیه.
و من هنا یظهر فساد ما استشکل علی الآیة بأن مدلولها یخالف ما دلت علیه نصوص الکتاب و السنة أن الساعة لا ریب فیها و لا محیص عن وقوعها و أن عذاب الاستئصال لا مرد له، و قد قال تعالی: «وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ»: (المؤمن: 50) وجه الفساد أن الآیة لا تدل علی أزید من أن الله سبحانه أن یفعل ما یشاء و أنه قادر علی کل شی‌ء، و أما أنه یشاء کل شی‌ء و یفعل کل شی‌ء فلا دلالة فیها علی ذلک و لا ریب أن قضاءه الحتمی بوقوع الساعة أو بعذاب قوم عذاب استئصال لا یبطل قدرته علی خلافه فله أن یخالف إن شاء و إن کان لا یخلف المیعاد و لا ینقض ما أراد.
و أما قوله تعالی: «وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ فهو دعاؤهم فی جهنم لکشف عذابها و تخفیفه عنهم، و من المعلوم أن الدعاء مع تحتم الحکم و فصل القضاء لا یتحقق بحقیقته فإن سؤال أن لا یبعث الله الخلق أو لا یعذب أهل جهنم فیها من الله سبحانه بمنزلة أن یسأل الله سبحانه أن لا یکون هو الله سبحانه فإن من لوازم معنی الألوهیة أن یرجع 
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إلیه الخلق علی حسب أعمالهم فلمثل هذه الأدعیة صورة الدعاء فقط دون حقیقة معناها، و أما لو تحقق الدعاء بحقیقته بأن یدعی حقیقة و یتعلق ذلک الدعاء بالله حقیقة کما هو ظاهر قوله: «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ الآیة، فإن ذلک لا یرد البتة، و الدعاء علی هذا النعت لا یدع الکافر کافرا و لو حین الدعاء کما قال تعالی: «فَإِذا رَکِبُوا فِی الْفُلْکِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ إِذا هُمْ یُشْرِکُونَ»: (العنکبوت: 65).
فما فی قوله: «وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ دعاء منهم و هم علی الکفر فإن الثابت من ملکة الکفر لا یفارقهم فی دار الجزاء و إن کان من الجائز أن یفارقهم فی دار العمل بالتوبة و الإیمان.
فدعاؤهم لکشف العذاب عنهم یوم القیامة أو فی جهنم ککذبهم علی الله یوم القیامة بقولهم- کما حکی الله- وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ و لا ینفع الیوم کذب غیر أنهم اعتادوا ذلک فی الدنیا و رسخت رذیلتهم فی نفوسهم فبرزت عنهم آثاره یوم تبلی السرائر، و نظیر أکلهم و شربهم و خصامهم فی النار، و لا غنی لهم فی شی‌ء من ذلک، کما قال تعالی: «تُسْقی مِنْ عَیْنٍ آنِیَةٍ لَیْسَ لَهُمْ طَعامٌ إِلَّا مِنْ ضَرِیعٍ لا یُسْمِنُ وَ لا یُغْنِی مِنْ جُوعٍ»: (الغاشیة: 7) و قال تعالی: «ثُمَّ إِنَّکُمْ أَیُّهَا الضَّالُّونَ الْمُکَذِّبُونَ لَآکِلُونَ مِنْ شَجَرٍ مِنْ زَقُّومٍ فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ فَشارِبُونَ عَلَیْهِ مِنَ الْحَمِیمِ فَشارِبُونَ شُرْبَ الْهِیمِ»: (الواقعة:
55) و قال تعالی: «إِنَّ ذلِکَ لَحَقٌّ تَخاصُمُ أَهْلِ النَّارِ»: (- ص: 64)، فهذا کله من قبیل ظهور الملکات فیهم.
و ما قبل الآیة یؤید ما ذکرناه من أن دعاءهم لیس علی حقیقته و هو قوله تعالی:
«وَ قالَ الَّذِینَ فِی النَّارِ لِخَزَنَةِ جَهَنَّمَ ادْعُوا رَبَّکُمْ یُخَفِّفْ عَنَّا یَوْماً مِنَ الْعَذابِ، قالُوا أَ وَ لَمْ تَکُ تَأْتِیکُمْ رُسُلُکُمْ بِالْبَیِّناتِ قالُوا بَلی قالُوا فَادْعُوا وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ»: (المؤمن:
50) فإن مسألتهم خزنة النار أن یدعوا الله لهم فی تخفیف العذاب ظاهر فی أنهم آیسون من استجابة دعائهم أنفسهم، و الدعاء مع الیأس عن الاستجابة لیس دعاء و مسألة حقیقیة إذ لا یتعلق الطلب بما لا یکون البتة.
و ثالثا: أن النسیان فی قوله: «وَ تَنْسَوْنَ ما تُشْرِکُونَ حقیقة معناه علی ما هو
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المشهود من حال الإنسان عند ما تغشاه الشدائد و الخطوب إذ یشتغل بنفسه و ینسی کل أمر دونها إلا الله سبحانه فلا موجب للالتزام بما ذکره بعضهم: أن المراد بقوله: «وَ تَنْسَوْنَ ما تُشْرِکُونَ تعرضون عنها إعراض من نسی الشی‌ء عنه.
و إن کان لا مانع من ذلک لکونه من المجازات الشائعة لکلمة النسیان، و قد استعمل فی القرآن النسیان بمعنی الإعراض عن الشی‌ء و عدم الاعتناء به کثیرا کما قال تعالی: «وَ قِیلَ الْیَوْمَ نَنْساکُمْ کَما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا»: (الجاثیة: 34) إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَأَخَذْناهُمْ بِالْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ لَعَلَّهُمْ یَتَضَرَّعُونَ البأساء و البأس و البؤس هو الشدة و المکروه إلا أن البؤس یکثر استعماله فی الحرب و نحوه و البأس و البأساء فی غیره کالفقر و الجدب و القحط و نحوها، و الضر و الضراء هو سوء الحال فیما یرجع إلی النفس کغم و جهل أو ما یرجع إلی البدن کمرض و نقص بدنی أو ما یرجع إلی غیرهما کسقوط جاه أو ذهاب مال، و لعل المقصود من الجمع بین البأساء و الضراء الدلالة علی تحقق الشدائد فی الخارج کالجدب و السیل و الزلزلة، و ما یعود إلی الناس من قبلها من سوء الحال کالخوف و الفقر و رثاثة الحال.
و الضراعة هی المذلة و التضرع التذلل و المراد به التذلل إلی الله سبحانه لکشف ما نزل علیهم من نوازل الشدة و الرزیة.
و الله سبحانه یذکر لنبیه (ص) فی هذه الآیة و ما یتلوها إلی تمام أربع آیات سنته فی الأمم التی من قبله إذ جاءتهم رسلهم بالبینات: أنه کان یرسل إلیهم الرسل فیذکرونهم بتوحید الله سبحانه و التضرع و إخلاص الإنابة إلیه ثم یبتلیهم بأنواع الشدة و المحن و یأخذهم بالبأساء و الضراء و لکن بمقدار لا یلجئهم إلی التضرع و لا یضطرهم إلی الابتهال و الاستکانة لعلهم یتضرعون إلیه بحسن اختیارهم، و یلین قلوبهم فیعرضوا عن التزیینات الشیطانیة و عن الإخلاد إلی الأسباب الظاهریة لکنهم لم یتضرعوا إلیه بل أقسی الاشتغال بأعراض الدنیا قلوبهم و زین لهم الشیطان أعمالهم، و أنساهم ذلک ذکر الله.
فلما نسوا ذکر الله سبحانه فتح الله علیهم أبواب کل شی‌ء و صب علیهم نعمه المتنوعة صبا حتی إذا فرحوا بما عندهم من النعم و اغتروا و استقلوا بأنفسهم من دون الله 
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أخذهم الله بغتة و من حیث لا یشعرون به فإذا هم آیسون من النجاة شاهدون سقوط ما عندهم من الأسباب فقطع دابر القوم الذین ظلموا و الحمد لله رب العالمین.
و هذه السنة سنة الاستدراج و المکر الذی لخصها الله تعالی فی قوله: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ»: (الأعراف:
183) و بالتأمل فیما تقدم من تقریر معنی الآیة و التدبر فی سیاقها یظهر أن الآیة لا تنافی سائر الآیات الناطقة بأن الإنسان مفطور علی التوحید ملجأ باقتضاء من فطرته و جبلته إلی الإقرار به و التوجه إلیه عند الانقطاع عن الأسباب الکونیة کما قال تعالی: «وَ إِذا غَشِیَهُمْ مَوْجٌ کَالظُّلَلِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ فَمِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلَّا کُلُّ خَتَّارٍ کَفُورٍ»: (لقمان: 32).
و ذلک أن الآیة لا ترید من البأساء و الضراء إلا ما لا یبلغ من الشدة و المهابة مبلغا یذهلون به عن کل سبب و ینسون به کل وسیلة عادیة، و من الدلیل علی ذلک قوله فی الآیة: «لَعَلَّهُمْ یَتَضَرَّعُونَ إذ «لعل» کلمة رجاء و لا رجاء مع الإلجاء و الاضطرار، و کذا قوله تعالی: «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ ما کانُوا یَعْمَلُونَ فإن ظاهره أنهم اغتروا بذلک و توسلوا فی رفع البأساء و الضراء إلی أعمالهم التی عملوها بأیدیهم و دبروها بتدابیرهم للغلبة علی موانع الحیاة و أضداد العیش فاشتغلوا بالأسباب الطبیعیة الملهیة إیاهم عن التضرع إلی الله سبحانه و الاعتصام به، کقوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ، فَلَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا قالُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَحْدَهُ وَ کَفَرْنا بِما کُنَّا بِهِ مُشْرِکِینَ»: (المؤمن: 84) فالآیة الأولی- کما تری- تحکی عنهم نظیر ما تحکیه الآیة التی نحن فیها من الإعراض عن التضرع و الاغترار بالأعمال، و الآیة الثانیة تحکی ما تحکیه الآیات الأخری من التوحید فی حال الاضطرار.
و من هنا یظهر فساد ما یظهر من بعضهم أن ظاهر الآیة کون الأمم السابقة مستنکفة عن التوحید معرضة عن التضرع حتی فی الشدائد الملجئة قال فی تفسیر الآیة:
أقسم الله تعالی لرسوله (ص) أنه أرسل رسلا قبله إلی أمم قبل أمته فکانوا أرسخ من قومه فی الشرک، و أشد منهم إصرارا علی الظلم فإن قومه یدعون الله وحده عند شدة الضیق،
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و ینسون ما اتخذوه من الأولیاء و الأنداد، و أما تلک الأمم فلم تلن الشدائد قلوبهم، و لم تصلح ما أفسد الشیطان من فطرتهم، انتهی.
و لازم ما ذکره أن لا یکون التوحید فطریا یظهر عند ارتفاع الأوهام الشاغلة و الانقطاع عن الأسباب الظاهرة أو أن یمکن إبطال حکم الفطرة من أصله، و قد قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ» (الروم: 30) فأفاد أن دین التوحید فطری، و أن الفطرة لا تقبل التغییر بمغیر و أید ذلک بآیات أخر ناصة علی أن الإنسان عند انقطاعه عن الأسباب یتوجه إلی ربه بالدعاء مخلصا له الدین لا محالة.
علی أن الإقرار بالإله الواحد عند الشدة و الانقطاع مما نجده من أنفسنا وجدانا ضروریا و لا یختلف فی ذلک الإنسان الأولی و إنسان الیوم البتة.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا إِذْ جاءَهُمْ بَأْسُنا تَضَرَّعُوا وَ لکِنْ قَسَتْ قُلُوبُهُمْ إلخ، «فَلَوْ لا» للتحضیض أو للنفی، و علی أی حال تفید فی المقام فائدة النفی بدلیل قوله: «وَ لکِنْ قَسَتْ قُلُوبُهُمْ و قسوة القلب مقابل لینه، و هو کون الإنسان لا یتأثر عن مشاهدة ما یؤثر فیه عادة أو عن استماع کلام شأنه التأثیر.
و المعنی: فلم یتضرعوا حین مجی‌ء البأس و لم یرجعوا إلی ربهم بالتذلل بل أبت نفوسهم أن تتأثر عنه، و تلهوا بأعمالهم الشیطانیة الصارفة لهم عن ذکر الله سبحانه، و أخلدوا إلی الأسباب الظاهرة التی کانوا یرون استقلالها فی إصلاح شأنهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ أَبْوابَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلخ، المراد بفتح أبواب کل شی‌ء إیتاؤهم من کل نعمة من النعم الدنیویة التی یتنافس فیها الناس للتمتع من مزایا الحیاة من المال و البنین و صحة الأبدان و الرفاهیة و الخصب و الأمن و الطول و القوة، کل ذلک توفیرا من غیر تقتیر و منع کما أن خزانة المال إذا أعطی منها أحد بقدر و میزان فتح بابها فأعطی ما أرید ثم سد، و أما إذا أرید الإعطاء من غیر تقدیر فتح بابها و لم یسد علی وجه قاصده بالجملة کنایة عن إیتائهم أنواع النعم من غیر تقدیر علی ما یساعده المقام.
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علی أن فتح الباب إنما یناسب بحسب الطبع الحسنات و النعم و أما السیئات و النقم فإنما تتحقق بالمنع و یناسبها سد الباب کما یلمح إلیه قوله تعالی: «ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ»: (فاطر: 2).
و مبلسون من أبلس إبلاسا، قال الراغب: الإبلاس الحزن المعترض من شدة الیأس- إلی أن قال- و لما کان المبلس کثیرا ما یلزم السکوت و ینسی ما یعنیه، قیل:
أبلس فلان إذا سکت و إذا انقطعت حجته، انتهی. و علی هذا المعنی المناسب لقوله:
«فَإِذا هُمْ مُبْلِسُونَ أی خامدون منقطعوا الحجة.
و معنی الآیة أنهم لما نسوا ما ذکروا به أو أعرضوا عنه آتیناهم من کل نعمة استدراجا حتی إذا تمت لهم النعم و فرحوا بما أوتوا منها أخذناهم فجأة فانخمدت أنفاسهم و لا حجة لهم لاستحقاقهم ذلک.
قوله تعالی: «فَقُطِعَ دابِرُ الْقَوْمِ الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ دبر الشی‌ء مقابل قبله و هما الجزءان: المقدم و المؤخر من الشی‌ء، و لذا یکنی بهما عن العضوین المخصوصین، و ربما توسع فیهما فأطلقا علی ما یلی الجزء المقدم أو المؤخر فینفصلان عن الشی‌ء، و قد اشتق منهما الأفعال بحسب المناسبة نحو أقبل و أدبر و قبل و دبر و تقبل و تدبر و استقبل و استدبر، و من ذلک اشتقاق دابر بمعنی ما یقع خلف الشی‌ء و یلیه من ورائه، و یقال: أمس الدابر أی الواقع خلف الیوم کما یقال: عام قابل، و یطلق الدابر بهذا المعنی علی أثر الشی‌ء کدابر الإنسان علی أخلافه و سائر آثاره، فقوله: «فَقُطِعَ دابِرُ الْقَوْمِ الَّذِینَ ظَلَمُوا» أی إن الهلاک استوعبهم فلم یبق منهم عینا و لا أثرا أو أبادهم جمیعا فلم یخلص منهم أحد کما قال تعالی: «فَهَلْ تَری لَهُمْ مِنْ باقِیَةٍ»: (الحاقة: 8).
و وضع الظاهر موضع المضمر فی قوله: «دابِرُ الْقَوْمِ الَّذِینَ ظَلَمُوا» دون أن یقال:
دابرهم للدلالة علی سبب الحکم و هو الظلم الذی أفنی جمعهم و قطع دابرهم، و هو مع ذلک یمهد السبیل إلی إیراد قوله: «وَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ .
و من هذه الآیة بما تشتمل علی وصفهم بالظلم و علی حمده تعالی بربوبیته تتحصل الدلالة علی أن اللوم و السوء فی جمیع ما حل بهم من عذاب الاستئصال یرجع إلیهم لأنهم القوم الذین ظلموا، و أنه لا یعود إلیه تعالی إلا الثناء الجمیل لأنه لم یأت فی تدبیر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 93
أمرهم إلا بما تقتضیه الحکمة البالغة، و لم یسقهم فی سبیل ما انتهوا إلیه إلا إلی ما ارتضوه بسوء اختیارهم فقد تحقق أن الخزی و السوء علی الکافرین، و أن الحمد لله رب العالمین.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَخَذَ اللَّهُ سَمْعَکُمْ وَ أَبْصارَکُمْ إلی آخر الآیة، أخذ السمع و الأبصار هو سلب قوتی السمع و الإبصار و هو الإصمام و الإعماء و الختم علی القلوب إغلاق بابها إغلاقا لا یدخلها معه شی‌ء من خارج حتی تتفکر فی أمرها، و تمیز الواجب من الأعمال من غیر: و الخیر النافع منها من الشر الضار مع حفظ أصل الخاصیة و هو صلاحیة التعقل و إلا کان جنونا و خبلا.
و إذ کان هؤلاء المشرکون لا یسمعون حق القول فی الله سبحانه و لا یبصرون آیاته الدالة علی أنه واحد لا شریک له فصارت قلوبهم لا یدخلها شی‌ء من واردات السمع و البصر حتی تعرف بذلک الحق من الباطل أقام الحجة بذلک علی إبطال مذهبهم فی أمر الإله تعالی و وحدته.
و ملخصها أن القول بثبوت شرکاء لله یستلزم القول ببطلانه و ذلک أن القول بالشرکاء لإثبات الشفاعة، و هی أن تشفع و تتوسط فی جلب المنافع و دفع المضار، و إذ کانت الشرکاء شفعاء علی الفرض کان لله سبحانه أن یفعل فی ملکه ما یشاء من غیر مصادفة مانع یمانعه أو ضد یضاده فلو سلب الله عنکم سمعکم و أبصارکم و ختم علی قلوبکم فعل ذلک و لم یعارضه أحد من شرکائکم لأنها شفعاء متوسطة لا أضداد معارضة، و لو فعل ذلک و سلب ما سلب لم یقدر أحد منها أن یأتیکم به لأنها شفعاء وسائط لا مصادر للخلق و الإیجاد.
و إذا لم یقدر علی إیتاء نفع أو إذهاب ضر فما معنی ألوهیتها فلیس الإله إلا من یوجد و یعدم و یتصرف فی الکون کیف شاء، و إنما اضطرت الفطرة الإنسانیة إلی الإقرار بأن للعالم إلها من جهة الحصول علی مبدإ حوادث الخیر و الشر التی تشاهدها فی الوجود، و إذ کان شی‌ء لا یضر و لا ینفع فی جنب الحوادث شیئا فلیس تسمیته إلها إلا لغوا من القول.
و لیس لإنسان صحیح العقل و التمییز أن یجوز کون صورة حجریة أو خشبیة
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أو فلزیة عملته ید الإنسان و صنعته فکرته خالقا للعالم أو متصرفا فیه بالإیجاد و الإعدام و کذا کون رب الصنم ربا معبودا أبدع العالم علی غیر مثال سابق مع الاعتراف بکونه عبدا مربوبا.
و الحجة تعود بتقریر آخر إلی أن معنی الألوهیة یأبی عن الصدق علی الشریک بمعنی الشفیع المتوسط فإن مبدئیة الصنع و الإیجاد لازم معناها الاستقلال فی التصرف و التعین فی استحقاق خضوع المصنوع المربوب، و الواسطة المفروضة إن کان لها استقلال فی العمل کانت أصلا و مبدأ لا واسطة و شفیعا و إن لم یکن له حظ من الاستقلال کانت أداة آلة لها مبدأ و إلها.
و لذا کانت الأسباب الکونیة أیا ما فرضت لیس لها إلا معنی الإله و الأداة کسببیة الأکل للشبع و الشرب للری و الوالدین للولد و القلم للکتابة و المشی لانطواء المسافة و هکذا.
و قوله: «انْظُرْ کَیْفَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ ثُمَّ هُمْ یَصْدِفُونَ تصریف الآیات تحویلها إلی نحو أفهامهم، و الصدوف الإعراض، یقال: صدف یصدف صدوفا إذا مال عن الشی‌ء.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ بَغْتَةً أَوْ جَهْرَةً» إلی آخر الآیة، الجهرة الظهور التام الذی لا یقبل الارتیاب و لذا قابلت البغتة التی هی إتیان الشی‌ء فجأة لا یظهر علی من أتاه إلا بعد إتیانه و غشیانه فلا یترک له مجال التحذر.
و هذه حجة بین فیها علی وجه العموم أن الظالمین علی خطر من عذاب الله عذابا لا یتخطاهم، و لا یغلط فی إصابتهم بإصابة من سواهم، ثم بین أنهم هم الظالمون لفسقهم عن الدعوة الإلهیة و تکذیبهم بآیات الله تعالی.
و ذلک أن معنی العذاب لیس إلا إصابة المجرم بما یسوؤه و یدمره من جزاء إجرامه و لا إجرام إلا مع ظلم فلو أتاهم من قبل الله سبحانه عذاب لم یهلک به إلا الظالمون، فهذا ما یدل علیه الآیة ثم بین الآیتین التالیتین أنهم هم الظالمون.
قوله تعالی: «وَ ما نُرْسِلُ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ إلی آخر الآیتین یبین بالآیتین أنهم هم الظالمون، و لا یهلک بعذاب الله إن أتاهم إلا لظلمهم.
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و لذا غیر سیاق الکلام فوجه وجه البیان إلی النبی ص لیکون هو المخبر عن شأن عذابه فیکون أقطع للعذر و جی‌ء بلفظ المتکلم لیدل به علی صدوره من ساحة العظمة و الکبریاء.
فکان ملخص المضمون أمره تعالی نبیه ص أن یقیم علیهم الحجة أن لو أتاهم عذاب الله لم یهلک إلا الظالمین منهم ثم یقول تعالی لرسوله: إنا نحن الملقین إلیک الحجة الآتین بالعذاب نخبرک أن إرسالنا الرسل إنما هو للتبشیر و الإنذار فمن آمن و أصلح فلا علیه، و من کذب بآیاتنا فهو الذی یمسه عذابنا لفسقه و خروجه عن طور العبودیة فلینظروا فی أمر أنفسهم من أی الفریقین هم؟.
و قد تقدم فی المباحث السابقة استیفاء البحث عن معنی الإیمان و الإصلاح و الفسق و معنی نفی الخوف و الحزن عن المؤمنین.
قوله تعالی: «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ لعل المراد بخزائن الله ما ذکره بقوله تعالی: «قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ»: (الإسراء: 100) و خزائن الرحمة هذه هی ما یکشف عن أثره، قوله تعالی: «ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها»، الآیة: (فاطر: 2) و هی فائضة الوجود التی تفیض من عنده تعالی علی الأشیاء من وجودها، و آثار وجودها و قد بین قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: (یس: 82) أن مصدر هذا الأثر الفائض هو قوله، و هو کلمة «کُنْ الصادرة عن مقام العظمة و الکبریاء، و هذا هو الذی یخبر عنه بلفظ آخر فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: (الحجر: 21).
فالمراد بخزائن الله هو المقام الذی یعطی بالصدور عنه ما أرید من شی‌ء من غیر أن ینفد بإعطاء وجود أو یعجزه بذل و سماحة، و هذا مما یختص بالله سبحانه، و أما غیره کائنا ما کان و من کان فهو محدود و ما عنده مقدر إذا بذل منه شیئا نقص بمقدار ما بذل، و ما هذا شأنه لم یقدر علی إغناء أی فقیر، و إرضاء أی طالب، و إجابة أی سؤال.
و أما قوله: «وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ فإنما أرید بالعلم الاستقلال به من غیر تعلیم بوحی و ذلک أنه تعالی یثبت الوحی فی ذیل الآیة بقوله: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ ، و قد
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بین فی مواضع من کلامه أن بعض ما یوحیه لرسله من الغیب، کقوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»،: (الجن: 26) و کقوله بعد سرد قصة یوسف: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ»: (یوسف: 102) و قوله فی قصة مریم: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یُلْقُونَ أَقْلامَهُمْ أَیُّهُمْ یَکْفُلُ مَرْیَمَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ یَخْتَصِمُونَ» (آل عمران: 44) و قوله بعد قصة نوح: «تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ ما کُنْتَ تَعْلَمُها أَنْتَ وَ لا قَوْمُکَ مِنْ قَبْلِ هذا»: (هود: 49).
فالمراد بنفی علم الغیب نفی أن یکون مجهزا فی وجوده بحسب الطبع بما لا یخفی علیه معه ما لا سبیل للإنسان بحسب العادة إلی العلم به من خفیات الأمور کائنة ما کانت.
و أما قوله: «وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ فهو کنایة عن نفی آثار الملکیة من أنهم منزهون عن حوائج الحیاة المادیة من أکل و شرب و نکاح و ما یلحق بذلک، و قد عبر عنه فی مواضع أخری بقوله: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ»: (الکهف: 110) و إنما عبر عن ذلک هاهنا بنفی الملکیة دون إثبات البشریة لیحاذی به ما کانوا یقترحونه علیه (ص) بمثل قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ»: (الفرقان: 7).
و من هنا یظهر أن الآیة بما فی سیاقها من النفی بعد النفی- کأنها- ناظرة إلی الجواب عما کانوا یقترحونه علی النبی ص من سؤال الآیات المعجزة و الاعتراض بما کان یأتی به من أعمال کأعمال المتعارف من الناس کما حکاه عنهم فی قوله: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً، أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها»: (الفرقان: 8) و قوله: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً، أَوْ تَکُونَ لَکَ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ عِنَبٍ فَتُفَجِّرَ الْأَنْهارَ خِلالَها تَفْجِیراً، أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ کَما زَعَمْتَ عَلَیْنا کِسَفاً أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ قَبِیلًا، أَوْ یَکُونَ لَکَ بَیْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ إلی أن قال- قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: (الإسراء: 93) و قوله: «فَسَیُنْغِضُونَ إِلَیْکَ رُؤُسَهُمْ وَ یَقُولُونَ مَتی هُوَ» (الإسراء: 51)، و کقوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها»: (الأعراف: 187)
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فمعنی قوله: «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ إلخ، قل: لم أدع فیما أدعوکم إلیه و أبلغکموه أمرا وراء ما أنا علیه من متعارف حال الإنسان حتی تبکتونی بإلزامی بما تقترحونه منی فلم أدع أنی أملک خزائن الألوهیة حتی تقترحوا أن أفجر أنهارا أو أخلق جنة أو بیتا من زخرف، و لا ادعیت أنی أعلم الغیب حتی أجیبکم عن کل ما هو مستور تحت أستار الغیوب کقیام الساعة و لا ادعیت أنی ملک حتی تعیبونی و تبطلوا قولی بأکل الطعام و المشی فی الأسواق للکسب.
قوله تعالی: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ بیان لما یدعیه حقیقة بعد رد ما اتهموه به من الدعوی من جهة دعواه الرسالة من الله إلیهم أی لیس معنی قولی: إنی رسول الله إلیکم أن عندی خزائن الله و لا أنی أعلم الغیب و لا أنی ملک بل إن الله یوحی إلی بما یوحی.
و لم یثبته فی صورة الدعوی بل قال: «إِنْ أَتَّبِعُ إلخ، لیدل علی کونه مأمورا بتبلیغ ما یوحی إلیه لیس له إلا اتباع ذلک فکأنه لما قال: لا أقول لکم کذا و لا کذا و لا کذا قیل له: فإذا کان کذلک و کنت بشرا مثلنا و عاجزا کأحدنا لم تکن لک مزیة علینا فما ذا ترید منا؟ فقال: إن أتبع إلا ما یوحی إلی أن أبشرکم و أنذرکم فأدعوکم إلی دین التوحید.
و الدلیل علی هذا المعنی قوله بعد ذلک: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَ فَلا تَتَفَکَّرُونَ فإن مدلوله بحسب ما یعطیه السیاق: أنی و إن ساویتکم فی البشریة و العجز لکن ذلک لا یمنعنی عن دعوتکم إلی اتباعی فإن ربی جعلنی علی بصیرة بما أوحی إلی دونکم فأنا و أنتم کالبصیر و الأعمی و لا یستویان فی الحکم و إن کانا متساویین فی الإنسانیة فإن التفکر فی أمرهما یهدی الإنسان إلی القضاء بأن البصیر یجب أن یتبعه الأعمی، و العالم یجب أن یتبعه الجاهل.
قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْ بِهِ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْ یُحْشَرُوا إِلی رَبِّهِمْ إلی آخر الآیة الضمیر فی «بِهِ راجع إلی القرآن و قد دل علیه قوله فی الآیة السابقة: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ و قوله: «لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ حال و العامل فیه یخافون أو یحشرون.
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و المراد بالخوف معناه المعروف دون العلم و ما فی معناه إذ لا دلیل علیه بحسب ظاهر المعنی المتبادر من السیاق، و الأمر بإنذار خصوص الذین یخافون أن یحشروا إلی ربهم لا ینافی عموم الإنذار لهم و لغیرهم کما یدل علیه قوله فی الآیات السابقة: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ»: (آیة: 19) بل لما کان خوف الحشر إلی الله معینا لنفوسهم علی القبول و مقربا للدعوة إلی أفهامهم أفاد تخصیص الأمر بالإنذار بهم و وصفهم هذا الوصف تأکیدا لدعوتهم و تحریضا له أن لا یسامح فی أمرهم و لا یضعهم موضع غیرهم بل یخصهم بمزید عنایة بدعوتهم لأن موقفهم أقرب من الحق و إیمانهم أرجی فالآیة بضمیمة سائر آیات الأمر بالإنذار العام تفید من المعنی: أن أنذر الناس عامة و لا سیما الذین یخافون أن یحشروا إلی ربهم.
و قوله: «لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ نفی مطلق لولایة غیر الله و شفاعته فیقیده الآیات الأخر المقیدة کقوله: «مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: (البقرة:
255) و قوله: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی (الأنبیاء: 28) و قوله: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ» الزخرف 86.
و إنما لم یستثن فی الآیة لأن الکلام یواجه به الوثنیون الذین کانوا یقولون بولایة الأوثان و شفاعتها، و لم یکونوا یقولون بذلک بالإذن و الجعل فإن الولایة و الشفاعة عن إذن یحتاج القول به إلی العلم به، و العلم إلی الوحی و النبوة، و هم لم یکونوا قائلین بالنبوة، و أما الذی أثبتوه من الولایة و الشفاعة فکأنه أمر متهیئ لأولیائهم و شرکائهم بالضرورة من طبعها لا بإذن من الله کأن أقویاء الوجود من الخلیقة لها نوع من التصرف فی ضعفائه بالطبع و إن لم یأذن به الله سبحانه، و إن شئت قلت: لازمه أن یکون إیجادها إذنا اضطراریا فی التصرف فی ما دونها.
و بالجملة قیل: «ما لهم من دونه ولی و لا شفیع» و لم یقل: إلا بإذنه لأن المشرکین إنما قالوا إن الأوثان أولیاء و شفعاء من غیر تقیید فنفی ما ذکروه من الولی و الشفیع من دون الله محاذاة بالنفی لإثباتهم، و أما الاستثناء فهو و إن کان صحیحا کما وقع فی مواضع من کلامه تعالی لکن لا یتعلق به غرض هاهنا.
و قد تبین مما تقدم أن الآیة علی إطلاق ظاهرها تأمر بإنذار کل من لا یخلو من استشعار
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خوف من الحشر فی قلبه إذا ذکر بآیات الله سواء کان ممن یؤمن بالحشر کالمؤمنین من أهل الکتاب أو ممن لا یؤمن به کالوثنیین و غیرهم لکنه یحتمله فیغشی الخوف نفسه بالاحتمال أو المظنة فإن الخوف من شی‌ء یتحقق بمجرد احتمال وجوده و إن لم یوقن بتحققه.
و قد اختلفت أنظار المفسرین فی الآیة فمن قائل: إن الآیة نزلت فی المؤمنین القائلین بالحشر، و أنهم هم الذین عنوا فی الآیة التالیة بقوله: «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِ . و من قائل: إنها نزلت فی طائفة من المشرکین الوثنیین یجوزون الحشر بعد الموت و إن لم یثبت وجود القائل بهذا القول بین مشرکی مکة أو العرب یوم نزول السورة مع کون خطابات السورة متوجهة إلی المشرکین من قریش أو العرب بحسب السیاق.، و من قائل: إن المراد بهم کل معترف بالحشر من مسلم أو کتابی، و إنما خص هؤلاء المعترفون بالأمر بالإنذار مع أن وجوب الإنذار عام لجمیع الخلق لأن الحجة أوجب علیهم لاعترافهم بالمعاد.
لکن الآیة لم تأخذ فی وصفهم إلا الخوف من الحشر، و لا یتوقف الخوف من الشی‌ء علی العلم بتحققه و لا الاعتراف بوجوده بل الشک و هو الاحتمال المتساوی طرفاه- و المظنة و هی الإدراک الراجح علی ما له من المراتب یجامع الخوف کالعلم و هو ظاهر.
فالآیة إنما تحرض النبی ص علی إنذار کل من شاهد فی سیماه علائم الخوف من أی طائفة کان لأن بناء الدعوة الدینیة علی أساس الحشر و إقامة المحاسبة علی السیئة و الحسنة و المجازاة علیهما، و أدنی ما یرجی من تأثیر الدعوة الدینیة فی واحد أن یجوزه فیخافه، و کلما ازداد احتمال وقوعه ازداد الخوف و قوی التأثیر حتی یتلبس بالیقین و ینتفی احتمال الخلاف بالکلیة، فهناک التأثیر التام.
قوله تعالی: «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ إلی آخر الآیة ظاهر السیاق علی ما یؤیده ما فی الآیة التالیة: «وَ کَذلِکَ فَتَنَّا بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ إلخ، أن المشرکین من قومه (ص) اقترحوا علیه أن یطرد عن نفسه الضعفاء المؤمنین به فنهاه الله تعالی فی هذه الآیة عن ذلک.
و ذلک منهم نظیر ما اقترحه المستکبرون من سائر الأمم من رسلهم أن یطردوا عن أنفسهم الضعفاء و الفقراء من المؤمنین استکبارا و تعززا، و قد حکی الله تعالی ذلک 
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عن قوم نوح فیما حکاه من محاجته (ع) حجاجا یشبه ما فی هذه الآیات من الحجاج قال تعالی: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ. قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ أَ نُلْزِمُکُمُوها وَ أَنْتُمْ لَها کارِهُونَ إلی أن قال- وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ إلی أن قال- وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً اللَّهُ أَعْلَمُ بِما فِی أَنْفُسِهِمْ إِنِّی إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ»: (هود- 31).
و التطبیق بین هذه الآیات و الآیات التی نحن فیها یقضی أن یکون المراد بالذین یدعون ربهم بالغداة و العشی و یریدون وجهه هم المؤمنین، و إنما ذکر دعاءهم بالغداة و العشی و هو صلاتهم أو مطلق دعائهم ربهم للدلالة علی ارتباطهم بربهم بما لا یداخله غیره تعالی و لیوضح ما سیذکره من قوله: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِالشَّاکِرِینَ .
و قوله: «یُرِیدُونَ وَجْهَهُ أی وجه الله، قال الراغب فی مفرداته:، أصل الوجه الجارحة قال: فَاغْسِلُوا وُجُوهَکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ وَ تَغْشی وُجُوهَهُمُ النَّارُ، و لما کان الوجه أول ما یستقبلک و أشرف ما فی ظاهر البدن استعمل فی مستقبل کل شی‌ء و فی أشرفه و مبدئه فقیل: وجه کذا و وجه النهار، و ربما عبر عن الذات بالوجه فی قول الله: وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ قیل: ذاته و قیل أراد بالوجه هاهنا التوجه إلی الله بالأعمال الصالحة.
و قال: فَأَیْنَما تُوَلُّوا فَثَمَّ وَجْهُ اللَّهِ کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ قیل: إن الوجه فی کل هذا ذاته و یعنی بذلک کل شی‌ء هالک إلا هو و کذا فی أخواته، و روی أنه قیل ذلک لأبی عبد الله بن الرضا فقال: سبحان الله لقد قالوا قولا عظیما إنما عنی الوجه الذی یؤتی منه و معناه: کل شی‌ء من أعمال العباد هالک و باطل إلا ما أرید به الله، و علی هذا الآیات الأخر، و علی هذا قوله: یُرِیدُونَ وَجْهَهُ یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ انتهی.
أقول: أما الانتقال الاستعمالی من الوجه بمعنی الجارحة إلی مطلق ما یستقبل به الشی‌ء غیره توسعا فلا ریب فیه علی ما هو المعهود من تطور الألفاظ فی معانیها لکن النظر
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الدقیق لا یسوغ إرادة الذات من الوجه فإن الشی‌ء أیا ما کان إنما یستقبل غیره بشی‌ء من ظواهر نفسه من صفاته و أسمائه، و هی التی تتعلق بها المعرفة فإنا إنما نعرف ما نعرف بوصف من أوصافه أو اسم من أسمائه ثم نستدل بذلک علی ذاته من غیر أن نماس ذاته مساسا علی الاستقامة.
فإنا إنما ننال معرفة الأشیاء أولا بأدوات الحس التی لا تنال إلا الصفات من أشکال و تخاطیط و کیفیات و غیر ذلک من دون أن ننال ذاتا جوهریة ثم نستدل بذلک علی أن لها ذوات جوهریة هی القیمة لأعراضها و أوصافها التابعة لما أنها تحتاج إلی ما یقیم أودها و یحفظها ففی الحقیقة قولنا: ذات زید مثلا معناه الشی‌ء الذی نسبته إلی أوصاف زید و خواصه کنسبتنا إلی أوصافنا و خواصنا فإدراک الذوات إدراکا فکریا یکون دائما بضرب من القیاس و النسبة.
و إذا لم یمکن إدراک الذوات الماهویة بإدراک تام فکری إلا من طریق أوصافها و آثارها بضرب من القیاس و النسبة فالأمر فی الله سبحانه و لا حد لذاته و لا نهایة لوجوده أوضح و أبین، و لا یقع العلم علی شی‌ء إلا مع تحدید ما له فلا مطمع فی الإحاطة العلمیة به تعالی قال: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ»: (طه: 111) و قال: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: (طه: 110).
لکن وجه الشی‌ء لما کان ما یستقبل به غیره کانت الجهة بمعنی الناحیة أعنی ما ینتهی إلیه الإشارة وجها فإنها بالنسبة إلی الشی‌ء الذی یحد الإشارة کالوجه بالنسبة إلی الإنسان یستقبل غیره به، و بهذه العنایة تصیر الأعمال الصالحة وجها لله تعالی کما أن الأعمال الطالحة وجه للشیطان و هذا بعض ما یمکن أن ینطبق علیه أمثال قوله: «یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ و قوله: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ و غیر ذلک، و کذا الصفات التی یستقبل بها الله سبحانه خلقه کالرحمة و الخلق و الرزق و الهدایة و نحوها من الصفات الفعلیة بل الصفات الذاتیة التی نعرفه تعالی بها نوعا من المعرفة کالحیاة و العلم و القدرة کل ذلک وجهه تعالی یستقبل خلقه بها و یتوجه إلیه من جهتها کما یشعر به بعض الأشعار أو الدلالة قوله تعالی: «وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ»: (الرحمن: 27) فإن ظاهر الآیة أن قوله: «ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ نعت للوجه دون الرب فافهم ذلک.
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و إذا صح أن ناحیته تعالی جهته و وجهه صح بالجملة أن کل ما ینسب إلیه تعالی نوعا من نسبة القرب کأسمائه و صفاته و کدینه، و کالأعمال الصالحة و کذا کل من یحل فی ساحة قربه کالأنبیاء و الملائکة و الشهداء و کل مغفور له من المؤمنین وجه له تعالی.
و بذلک یتبین أولا: معنی قوله سبحانه: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: (النحل: 96) و قوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ»: (الأنبیاء: 19) و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ»: (الأعراف: 206)، و قوله فیمن یقتل فی سبیل الله: «بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: (آل عمران: 169) و قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ:» (الحجر: 21) فالآیات تدل بانضمام الآیة الأولی إلیهن أن هذه الأمور کلها باقیة ببقائه تعالی لا سبیل للهلاک و البوار إلیها، ثم قال تعالی: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ»: (القصص: 88) فدل الحصر الذی فی الآیة علی أن ذلک کله وجه لله سبحانه و بعبارة أخری کلها واقعة فی جهته تعالی مستقرة مطمئنة فی جانبه و ناحیته.
و ثانیا: أن ما تتعلق به إرادة العبد من ربه هو وجهه کما فی قوله: «یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنْ رَبِّهِمْ وَ رِضْواناً»: (المائدة: 2) و قوله: «ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ»: (الإسراء:
28) و قوله: «وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ»: (المائدة: 35) فکل ذلک وجهه تعالی لأن صفات فعله تعالی کالرحمة و المرضاة و الفضل و نحو ذلک من وجهه، و کذلک سبیله تعالی من وجهه علی ما تقدم، و قال تعالی: «إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ»: (البقرة: 272).
و قوله: «ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» الحساب هو استعمال العدد بالجمع و الطرح و نحو ذلک، و لما کان تمحیص الأعمال و تقدیرها لتوفیة الأجر أو أخذ النتیجة و نحوهما لا یخلو بحسب العادة من استعمال العدد بجمع أو طرح سمی ذلک حسابا للأعمال.
و إذ کان حساب الأعمال لتوفیة الجزاء، و الجزاء إنما هو من الله سبحانه فالحساب علی الله تعالی أی فی عهدته و کفایته کما قال: «إِنْ حِسابُهُمْ إِلَّا عَلی رَبِّی»: (الشعراء:
113)، و قال: «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا حِسابَهُمْ»: (الغاشیة: 26) و عکس فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَسِیباً»: (النساء: 86) للدلالة علی سلطانه تعالی و هیمنته علی کل شی‌ء.
و علی هذا فالمراد من نفی کون حسابهم علیه أو حسابه علیهم نفی أن یکون هو
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الذی یحاسب أعمالهم لیجازیهم حتی إذا لم یرتض أمرهم و کره مجاورتهم طردهم عن نفسه أو یکونوا هم الذین یحاسبون أعماله حتی إذا خاف مناقشتهم أو سوء مجازاتهم أو کرههم استکبارا و استعلاء علیهم طردهم، و علی هذا فکل من الجملتین: «ما عَلَیْکَ إلخ، «و ما علیهم» إلخ، مقصودة فی الکلام مستقلة.
و ربما أمکن أن یستفاد من قوله: «ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» نفی أن یحمل علیه حسابهم أی أعمالهم المحاسبة حتی یستثقله و ذلک بإیهام أن للعمل ثقلا علی عامله أو من یحمل علیه فالمعنی لیس شی‌ء من ثقل أعمالهم علیک، و علی هذا فاستتباعه بقوله:
«وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ»- و لا حاجة إلیه لتمام الکلام بدونه- إنما هو لتتمیم أطراف الاحتمال و تأکید مطابقة الکلام، و من الممکن أیضا أن یقال: إن مجموع الجملتین أعنی قوله: «ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» کنایة عن نفی الارتباط بین النبی ص و بینهم من حیث الحساب.
و ربما قیل: إن المراد بالحساب حساب الرزق دون حساب الأعمال و المراد: لیس علیک حساب رزقهم، و إنما الله یرزقهم و علیه حساب رزقهم، و قوله: «وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ إلخ، جی‌ء به تأکیدا لمطابقة الکلام علی ما تقدم فی الوجه السابق، و الوجهان و إن أمکن توجیههما بوجه لکن الوجه هو الأول.
و قوله: «فَتَطْرُدَهُمْ فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ الدخول فی جماعة الظالمین متفرع علی طردهم أی طرد الذین یدعون ربهم فنظم الکلام بحسب طبعه یقتضی أن یفرع قوله:
«فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ ، علی قوله فی أول الآیة: «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ إلخ، إلا أن الکلام لما طال بتخلل جمل بین المتفرع و المتفرع علیه أعید لفظ الطرد ثانیا فی صورة الفرع لیتفرع علیه قوله: «فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ بنحو الاتصال و یرتفع اللبس.
فلا یرد علیه أن الکلام مشتمل علی تفریع الشی‌ء علی نفسه فإن ملخصه: و لا تطرد الذین یدعون ربهم فتطردهم، و ذلک أن إعادة الطرد ثانیا لإیصال الفرع أعنی قوله: «فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ ، إلی أصله کما عرفت.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ فَتَنَّا بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لِیَقُولُوا» إلی آخر الآیة، الفتنة هی 
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الامتحان، و السیاق یدل علی أن الاستفهام فی قوله: «أَ هؤُلاءِ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنْ بَیْنِنا» للتهکم و الاستهزاء، و معلوم أنهم لا یسخرون إلا ممن یستحقرون أمره و یستهینون موقعه من المجتمع، و لم یکن ذلک إلا لفقرهم و مسکنتهم و انحطاط قدرهم عند الأقویاء و الکبریاء منهم.
فالله سبحانه یخبر نبیه أن هذا التفاوت و الاختلاف إنما هو محنة إلهیة یمتحن بها الناس لیمیز به الکافرین من الشاکرین، فیقول أهل الکفران و الاستکبار فی الفقراء المؤمنین: أَ هؤُلاءِ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنْ بَیْنِنا فإن السنن الاجتماعیة عند الناس توصف بما عند المستن بها من الشرافة و الخسة، و کذا العمل یوزن بما لعامله من الوزن الاجتماعی فالطریقة المسلوکة عند الفقراء و الأذلاء و العبید یستذلها الأغنیاء و الأعزة، و العمل الذی أتی به مسکین أو الکلام الذی تکلم به عبد أو أسیر مستذلا لا یعتنی به أولو الطول و القوة.
فانتحال الفقراء و الأجراء و العبید بالدین، و اعتناء النبی بهم و تقریبه إیاهم من نفسه کالدلیل عند الطغاة المستکبرین من أهل الاجتماع علی هوان أمر الدین و أنه دون أن یلتفت إلیه من یعتنی بأمره من الشرفاء و الأعزة.
و قوله تعالی: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِالشَّاکِرِینَ جواب عن استهزائهم المبنی علی الاستبعاد، بقولهم: «أَ هؤُلاءِ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنْ بَیْنِنا» و محصله أن هؤلاء شاکرون لله دونهم و لذلک قدم هؤلاء لمنه و أخرهم فکنی سبحانه عن ذلک بأن الله أعلم بالشاکرین لنعمته أی إنهم شاکرون، و من المسلم أن المنعم إنما یمن و ینعم علی من یشکر نعمته و قد سمی الله تعالی توحیده و نفی الشریک عنه شکرا فی قوله حکایة عن قول یوسف (ع):
«ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ذلِکَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ عَلَیْنا وَ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ:» (یوسف: 38).
فالآیة تبین أنهم بجهالتهم یبنون الکرامة و العزة علی التقدم فی زخارف الدنیا من مال و بنین و جاه، و لا قدر لها عند الله و لا کرامة، و إنما الأمر یدور مدار صفة الشکر و النعمة بالحقیقة هی الولایة الإلهیة.
قوله تعالی: «وَ إِذا جاءَکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِآیاتِنا فَقُلْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ إلی آخر الآیة،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 105
قد تقدم معنی السلام، و المراد بکتابته الرحمة علی نفسه إیجابها علی نفسه أی استحالة انفکاک فعله عن کونه معنونا بعنوان الرحمة، و الإصلاح هو التلبس بالصلاح فهو لازم و إن کان بحسب الحقیقة متعدیا و أصله إصلاح النفس أو إصلاح العمل.
و الآیة ظاهرة الاتصال بالآیة التی قبلها یأمر الله سبحانه فیها نبیه ص- بعد ما نهاه عن طرد المؤمنین عن نفسه- أن یتلطف بهم و یسلم علیهم و یبشر من تاب منهم عن سیئة توبة نصوحا بمغفرة الله و رحمته فتطیب بذلک نفوسهم و یسکن طیش قلوبهم.
و یتبین بذلک أولا: أن الآیة- و هی من آیات التوبة- إنما تتعرض للتوبة عن المعاصی و السیئات دون الکفر و الشرک بدلیل قوله: «مَنْ عَمِلَ مِنْکُمْ» أی المؤمنین بآیات الله.
و ثانیا: أن المراد بالجهالة ما یقابل الجحود و العناد اللذین هما من التعمد المقابل للجهالة فإن من یدعو ربه بالغداة و العشی یرید وجهه و هو مؤمن بآیات الله لا یعصیه تعالی استکبارا و استعلاء علیه بل لجهالة غشیته باتباع هوی فی شهوة أو غضب.
و ثالثا: أن تقیید قوله: «تابَ بقوله: «وَ أَصْلَحَ للدلالة علی تحقق التوبة بحقیقتها فإن الرجوع حقیقة إلی الله سبحانه و اللواذ بجنابه لا یجامع لطهارة موقفه التقذر بقذارة الذنب الذی تطهر منه التائب الراجع، و لیست التوبة قول: «أتوب إلی الله» قولا لا یتعدی من اللسان إلی الجنان، و قد قال تعالی: «وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: (البقرة: 284).
و رابعا: أن صفاته الفعلیة کالغفور و الرحیم یصح تقییدها بالزمان حقیقة فإن الله سبحانه و إن کتب علی نفسه الرحمة لکنها لا تظهر و لا تؤثر أثرها إلا إذا عمل بعض عباده سوءا بجهالة ثم تاب من بعده و أصلح.
و قد تقدم فی الکلام علی قوله تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ» إلی آخر الآیتین (النساء: 17) فی الجزء الرابع من الکتاب ما له تعلق بالمقام.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ وَ لِتَسْتَبِینَ سَبِیلُ الْمُجْرِمِینَ تفصیل الآیات بقرینة المقام شرح المعارف الإلهیة و تخلیصها من الإبهام و الاندماج، و قوله: «وَ لِتَسْتَبِینَ 
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سَبِیلُ الْمُجْرِمِینَ اللام فیه للغایة، و هو معطوف علی مقدر طوی عن ذکره تعظیما و تفخیما لأمره و هو شائع فی کلامه تعالی، کقوله: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا»: (آل عمران: 140) و قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: (انعام: 75).
فالمعنی: و کذلک نشرح و نمیز المعارف الإلهیة بعضها من بعض و نزیل ما یطرأ علیها من الإبهام لأغراض هامة منها أن تستبین سبیل المجرمین فیتجنبها الذین یؤمنون بآیاتنا، و علی هذا فالمراد بسبیل المجرمین السبیل التی یسلکها المجرمون قبال الآیات الناطقة بتوحید الله سبحانه و المعارف الحقة التی تتعلق به و هی سبیل الجحود و العناد و الإعراض عن الآیات و کفران النعمة.
و ربما قیل إن المراد بسبیل المجرمین السبیل التی تسلک فی المجرمین، و هی سنة الله فیهم من لعنهم فی الدنیا و إنزال العذاب إلیه بالآخرة، و سوء الحساب و ألیم العقاب فی الآخرة، و المعنی الأول أوفق بسیاق الآیات المسرودة فی السورة.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده فیه رفع عن الرضا (ع) قال*: إن الله عز و جل لم یقبض نبینا حتی أکمل له الدین، و أنزل علیه القرآن فیه تبیان کل شی‌ء- بین فیه الحلال و الحرام و الحدود و الأحکام، و جمیع ما یحتاج إلیه الناس کملا، و قال عز و جل: ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أحمد بن محمد قال حدثنی جعفر بن محمد قال حدثنا کثیر بن عیاش عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا صُمٌّ وَ بُکْمٌ یقول: صم عن الهدی بکم لا یتکلمون بخیر «فِی الظُّلُماتِ یعنی ظلمات الکفر «مَنْ یَشَأِ اللَّهُ یُضْلِلْهُ وَ مَنْ یَشَأْ یَجْعَلْهُ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ و هو رد علی قدریة هذه الأمة- یحشرهم الله یوم القیامة من «1» الصابئین و النصاری و المجوس- فیقولون «رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ 
______________________________
(1) مع ظ. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 107
، یقول الله: «انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ- وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ قال: فقال رسول الله ص: ألا إن لکل أمة مجوسا- و مجوس هذه الأمة الذین یقولون: لا قدر- و یزعمون أن المشیة و القدرة إلیهم و لهم.
قال فی البرهان، عند نقل الحدیث: و فی نسخة أخری من تفسیر علی بن إبراهیم فی الحدیث هکذا: قال: فقال: ألا إن لکل أمة مجوسا، و مجوس هذه الأمة الذین یقولون: لا قدر- و یزعمون أن المشیة و القدرة لیست لهم و لا علیهم، و فی نسخة ثالثة، یقولون: لا قدر- و یزعمون أن المشیة و القدرة لیست إلیهم- و لا لهم 
، انتهی.
أقول: مسألة القدر من المسائل التی وقع الکلام فیها فی الصدر الأول فأنکر القدر- و هو أن لإرادة الله سبحانه تعلقا ما بأعمال العباد- قوم و أثبتوا المشیة و القدرة المستقلتین للإنسان فی فعله و أنه هو الخالق له المستقل به، و سموا بالقدریة أی المتکلمین فی القدر،
و قد روی الفریقان عن النبی ص أنه قال: «القدریة مجوس هذه الأمة
، و انطباقه علیهم واضح فإنهم یثبتون للأعمال خالقا هو الإنسان و لغیرها خالقا هو الله سبحانه و هو قول الثنویة و هم المجوس بإلهین اثنین: خالق للخیر، و خالق للشر.
و هناک روایات أخر عن النبی ص و عن أئمة أهل بیته (ع) تفسر الروایة بالمعنی الذی تقدم، و تثبت أن هناک قدرا و أن لله مشیة فی أفعال عباده کما یثبته القرآن.
و قد أول المعتزلة و هم النافون للقدر الروایة بأن المراد بالقدریة المثبتون للقدر، و هم کالمجوس فی إسنادهم الخیر و الشر کله إلی خالق غیر الإنسان، و قد تقدم بعض الکلام فی ذلک، و سیجی‌ء استیفاؤه إن شاء الله تعالی.
و مما ذکرنا یظهر أن الجمع بین القول بأنه لا قدر، و القول بأنه لیست المشیة و القدرة للإنسان و لا إلیه جمع بین المتنافیین فإن القول بنفی القدر یلازم القول باستقلال الإنسان بالمشیة و الاستطاعة، و القول بالقدر یلازم القول بنفی استقلاله بالمشیة و القدرة.
و علی هذا فما وقع فی النسختین من الجمع بین قولهم: لا قدر، و قولهم: إن المشیة و القدرة لیست لهم و لا إلیهم لیس إلا من تحریف بعض النساخ، و قد اختلط علیه المعنی حیث حفظ قوله «لا قدر» و غیر الباقی.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن المنذر و الطبرانی فی 
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الکبیر و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الشعب عن عقبة بن عامر عن النبی ص قال: إذا رأیت الله یعطی العبد فی الدنیا- و هو مقیم علی معاصیه ما یحب- فإنما هو استدراج ثم تلا رسول الله ص: فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ أَبْوابَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ. الآیة و الآیة التی بعدها.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن عبادة بن الصامت: أن رسول الله ص قال: إن الله تبارک و تعالی إذا أراد بقوم بقاء أو نماء- رزقهم القصد و العفاف- و إذا أراد بقوم اقتطاعا- فتح لهم أو فتح علیهم باب خیانة- حتی إذا فرحوا بما أوتوا أخذناهم بغتة- فإذا هم مبلسون فقطع دابر القوم- الذین ظلموا و الحمد لله رب العالمین.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن جعفر قال*: أوحی الله إلی داود: خفنی علی کل حال، و أخوف ما تکون عند تظاهر النعم علیک- لا أصرعک عندها ثم لا أنظر إلیک.
أقول: قوله: لا أصرعک نهی یفید التحذیر، و قوله: ثم لا أنظر «إلخ» منصوب للتفریع علی النهی.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ بَغْتَةً أَوْ جَهْرَةً» الآیة، قال: إنها نزلت لما هاجر رسول الله ص إلی المدینة، و أصاب أصحابه الجهد و العلل و المرض- فشکوا ذلک إلی رسول الله ص فأنزل الله: قُلْ لهم یا محمد أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ بَغْتَةً- أَوْ جَهْرَةً هَلْ یُهْلَکُ إِلَّا الْقَوْمُ الظَّالِمُونَ أی لا یصیبکم إلا الجهد و الضر فی الدنیا- فأما العذاب الألیم الذی فیه الهلاک- فلا یصیب إلا القوم الظالمین.
أقول: الروایة علی ضعفها تنافی ما استفاض أن سورة الأنعام نزلت بمکة دفعة.
علی أن الآیة بمضمونها لا تنطبق علی القصة و الذی تمحل به فی تفسیرها بعید عن نظم القرآن.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: وَ أَنْذِرْ بِهِ الَّذِینَ یَخافُونَ الآیة قال قال الصادق (ع):
أنذر بالقرآن من یخافون الوصول إلی ربهم- ترغبهم فیما عنده فإن القرآن شافع مشفع لهم.
أقول: و ظاهر الحدیث رجوع الضمیر فی قوله: «من دونه» إلی القرآن، و هو معنی صحیح و إن لم یعهد فی القرآن أن یسمی ولیا کما سمی إماما.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن 
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مردویه و أبو نعیم فی الحلیة عن عبد الله بن مسعود قال": مر الملأ من قریش علی النبی ص- و عنده صهیب و عمار و بلال و خباب- و نحوهم من ضعفاء المسلمین- فقالوا: یا محمد أ رضیت بهؤلاء من قومک؟ أ هؤلاء من الله علیهم من بیننا؟ أ نحن نکون تبعا لهؤلاء: اطردهم عنک فلعلک إن طردتهم أن نتبعک، فأنزل فیهم القرآن: «وَ أَنْذِرْ بِهِ- الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْ یُحْشَرُوا إِلی رَبِّهِمْ : إلخ.
أقول: و رواه فی المجمع، عن الثعلبی بإسناده عن عبد الله بن مسعود مختصرا.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن عکرمة قال": مشی عتبة بن ربیعة و شیبة بن ربیعة- و قرظة بن عبد عمرو بن نوفل- و الحارث بن عامر بن نوفل- و مطعم بن عدی بن خیار بن نوفل- فی أشراف الکفار من عبد مناف إلی أبی طالب- فقالوا: لو أن ابن أخیک طرد عنا هؤلاء الأعبد- فإنهم عبیدنا و عسفاؤنا- کان أعظم له فی صدورنا و أطوع له عندنا- و أدنی لاتباعنا إیاه و تصدیقه.
فذکر ذلک أبو طالب للنبی ص فقال عمر: لو فعلت یا رسول الله حتی ننظر ما یریدون بقولهم؟ و ما تصیرون إلیه من أمرهم؟ فأنزل الله: «وَ أَنْذِرْ بِهِ الَّذِینَ یَخافُونَ أَنْ یُحْشَرُوا إِلی رَبِّهِمْ إلی قوله أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِالشَّاکِرِینَ .
قال: و کانوا بلالا و عمار بن یاسر- و سالما مولی أبی حذیفة و صبحا مولی أسید، و من الحلفاء ابن مسعود و المقداد بن عمرو- و واقد بن عبد الله الحنظلی و عمرو بن عبد عمرو ذو الشمالین- و مرثد بن أبی مرثد و أشباههم.
و نزلت فی أئمة الکفر من قریش و الموالی و الحلفاء: «وَ کَذلِکَ فَتَنَّا بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لِیَقُولُوا» الآیة فلما نزلت أقبل عمر فاعتذر من مقالته- فأنزل الله: «وَ إِذا جاءَکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِآیاتِنا
» الآیة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن ماجة و أبو یعلی و أبو نعیم فی الحلیة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن خباب قال": جاء الأقرع بن حابس التمیمی- و عیینة بن حصین الفزاری- فوجدا النبی ص قاعدا مع بلال- و صهیب و عمار و خباب فی أناس ضعفاء من المؤمنین- فلما رأوهم حوله حقروهم- فأتوه فخلوا به فقالوا: إنا نحب أن تجعل لنا منک مجلسا- تعرف لنا العرب به فضلنا- فإن وفود العرب ستأتیک- فنستحیی أن ترانا العرب قعودا مع هؤلاء الأعبد- فإذا نحن جئناک فأقمهم 
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عنا فإذا نحن فرغنا- فلتقعد معهم إن شئت قال: نعم، قالوا فاکتب لنا علیک بذلک کتابا، فدعا بالصحیفة و دعا علیا لیکتب، و نحن قعود فی ناحیة إذ نزل جبرئیل- بهذه الآیة: «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ- إلی قوله- فَقُلْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ کَتَبَ رَبُّکُمْ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ- فألقی رسول الله ص الصحیفة من یده- ثم دعانا فأتیناه و هو یقول: سلام علیکم کتب ربکم علی نفسه الرحمة، فکنا نقعد معه فإذا أراد أن یقوم قام و ترکنا- فأنزل الله: وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ- بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ الآیة. قال: فکان رسول الله ص- یقعد معنا بعد فإذا بلغ الساعة التی یقوم فیها- قمنا و ترکناه حتی یقوم.
أقول: و رواه فی المجمع، عن سلمان و خباب 
و فی معنی هذه الروایات الثلاث المتقدمة بعض روایات أخر، و الرجوع إلی ما تقدم فی أول السورة من استفاضة الروایات علی نزول سورة الأنعام دفعة ثم التأمل فی سیاق الآیات لا یبقی ریبا أن هذه الروایات إنما هی من قبیل ما نسمیه تطبیقا بمعنی أنهم وجدوا مضامین بعض الآیات تقبل الانطباق علی بعض القصص الواقعة فی زمن النبی ص فعدوا القصة سببا لنزول الآیة لا بمعنی أن الآیة إنما نزلت وحدها و دفعة لحدوث تلک الواقعة و رفع الشبهة الطارئة من قبلها بل بمعنی أن الآیة یرتفع بها ما یطرأ من قبل تلک الواقعة من الشبهة کما ترتفع بها الشبه الطارئة من قبل سائر الوقائع من أشباه الواقعة و نظائرها کما یشهد بذلک ما تری فی هذه الروایات الثلاث الواردة فی سبب نزول قوله: وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ الآیة فإن الغرض فیها واحد لکن القصص مختلفة فی عین أنها متشابهة فکأنهم جاءوا إلی النبی ص و اقترحوا علیه أن یطرد عنه الضعفاء کرة بعد کرة و عنده فی کل مرة عدة من ضعفاء المؤمنین و فی مضمون الآیة انعطاف إلی هذه الاقتراحات أو بعضها.
و علی هذه الوتیرة کانوا یذکرون أسباب نزول الآیات بمعنی القصص و الحوادث الواقعة فی زمنه (ص) مما لها مناسبة ما مع مضامین الآیات الکریمة من غیر أن تکون للآیة مثلا نظر إلی خصوص القصة و الواقعة المذکورة، ثم شیوع النقل بالمعنی فی الأحادیث و التوسع البالغ فی کیفیة النقل أوهم أن الآیات نزلت فی خصوص الوقائع الخاصة علی أن تکون أسبابا منحصرة، فلا اعتماد فی أمثال هذه الروایات الناقلة لأسباب النزول و خاصة فی أمثال هذه السورة من السور التی نزلت دفعة علی أزید من أنها تکشف عن نوع ارتباط
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للآیات بالوقائع التی کانت فی زمنه (ص). و لا سیما بالنظر إلی شیوع الوضع و الدس فی هذه الروایات و الضعف الذی فیها و ما سامح به القدماء فی أخذها و نقلها.
و قد روی فی الدر المنثور، عن الزبیر بن بکار فی أخبار المدینة عن عمر بن عبد الله ابن المهاجر": أن الآیة نزلت فی اقتراح بعض الناس- أن یطرد النبی ص الضعفاء- من أصحاب الصفة عن نفسه فی نظیر من القصة
، و یضعفه ما تقدم فی نظیره أن السورة إنما نزلت دفعة و فی مکة قبل الهجرة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) قال*: رحم الله عبدا تاب إلی الله قبل الموت- فإن التوبة مطهرة من دنس الخطیئة- و منقذة من شقاء الهلکة فرض الله بها علی نفسه لعباده الصالحین- فقال: کَتَبَ رَبُّکُمْ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ- أَنَّهُ مَنْ عَمِلَ مِنْکُمْ سُوءاً بِجَهالَةٍ- ثُمَّ تابَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَصْلَحَ- فَأَنَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ وَ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً- أَوْ یَظْلِمْ نَفْسَهُ ثُمَّ یَسْتَغْفِرِ اللَّهَ- یَجِدِ اللَّهَ غَفُوراً رَحِیماً.
و فی تفسیر البرهان، روی عن ابن عباس": فی قوله تعالی: وَ إِذا جاءَکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِآیاتِنا- الآیة نزلت فی علی و حمزة و زید.
أقول: و فی عدة من الروایات أن الآیات السابقة نزلت فی أعداء آل البیت (ع) و الظاهر أنها جمیعا من قبیل الجری و التطبیق أو الأخذ بباطن المعنی فإن نزول السورة بمکة دفعة یأبی أن یجعل أمثال هذه الروایات من أسباب النزول و لذلک طوینا عن إیرادها، و الله أعلم.
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قُلْ إِنِّی نُهِیتُ أَنْ أَعْبُدَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ قُلْ لا أَتَّبِعُ أَهْواءَکُمْ قَدْ ضَلَلْتُ إِذاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُهْتَدِینَ (56) قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ ما عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ إِنِ الْحُکْمُ إِلاَّ لِلَّهِ یَقُصُّ الْحَقَّ وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ (57) قُلْ لَوْ أَنَّ عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ لَقُضِیَ الْأَمْرُ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِالظَّالِمِینَ (58) وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلاَّ هُوَ وَ یَعْلَمُ ما فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ ما تَسْقُطُ مِنْ وَرَقَةٍ إِلاَّ یَعْلَمُها وَ لا حَبَّةٍ فِی ظُلُماتِ الْأَرْضِ وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ إِلاَّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ (59) وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بِاللَّیْلِ وَ یَعْلَمُ ما جَرَحْتُمْ بِالنَّهارِ ثُمَّ یَبْعَثُکُمْ فِیهِ لِیُقْضی أَجَلٌ مُسَمًّی ثُمَّ إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ ثُمَّ یُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (60)
وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ وَ یُرْسِلُ عَلَیْکُمْ حَفَظَةً حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ (61) ثُمَّ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ أَلا لَهُ الْحُکْمُ وَ هُوَ أَسْرَعُ الْحاسِبِینَ (62) قُلْ مَنْ یُنَجِّیکُمْ مِنْ ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ تَدْعُونَهُ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً لَئِنْ أَنْجانا مِنْ هذِهِ لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ (63) قُلِ اللَّهُ یُنَجِّیکُمْ مِنْها وَ مِنْ کُلِّ کَرْبٍ ثُمَّ أَنْتُمْ تُشْرِکُونَ (64) قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ انْظُرْ کَیْفَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ لَعَلَّهُمْ یَفْقَهُونَ (65)
وَ کَذَّبَ بِهِ قَوْمُکَ وَ هُوَ الْحَقُّ قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ (66) لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ (67) وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ وَ إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ الشَّیْطانُ فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (68) وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ لکِنْ ذِکْری لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ (69) وَ ذَرِ الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَعِباً وَ لَهْواً وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ ذَکِّرْ بِهِ أَنْ تُبْسَلَ نَفْسٌ بِما کَسَبَتْ لَیْسَ لَها مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ وَ إِنْ تَعْدِلْ کُلَّ عَدْلٍ لا یُؤْخَذْ مِنْها أُولئِکَ الَّذِینَ أُبْسِلُوا بِما کَسَبُوا لَهُمْ شَرابٌ مِنْ حَمِیمٍ وَ عَذابٌ أَلِیمٌ بِما کانُوا یَکْفُرُونَ (70)
قُلْ أَ نَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُنا وَ لا یَضُرُّنا وَ نُرَدُّ عَلی أَعْقابِنا بَعْدَ إِذْ هَدانَا اللَّهُ کَالَّذِی اسْتَهْوَتْهُ الشَّیاطِینُ فِی الْأَرْضِ حَیْرانَ لَهُ أَصْحابٌ یَدْعُونَهُ إِلَی الْهُدَی ائْتِنا قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی وَ أُمِرْنا لِنُسْلِمَ لِرَبِّ الْعالَمِینَ (71) وَ أَنْ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ اتَّقُوهُ وَ هُوَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (72) وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ قَوْلُهُ الْحَقُّ وَ لَهُ الْمُلْکُ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ (73)
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(بیان)

الآیات من تتمة الاحتجاجات علی المشرکین فی التوحید و ما یرتبط به من المعارف فی النبوة و المعاد، و هی ذات سیاق متصل متسق.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی نُهِیتُ أَنْ أَعْبُدَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی آخر الآیة.
أمر بأن خبرهم بورود النهی علیه عن عبادة شرکائهم هو نهی عن عبادتهم بنوع من الکنایة
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ثم أشار إلی ملاک النهی عنها بقوله: «قُلْ لا أَتَّبِعُ أَهْواءَکُمْ و هو أن عبادتهم اتباع للهوی و قد نهی عنه ثم أشار بقوله: «قَدْ ضَلَلْتُ إِذاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُهْتَدِینَ إلی سبب الاستنکاف عن اتباع الهوی و هو الضلال و الخروج عن جماعة المهتدین و هم الذین اتصفوا بصفة قبول هدایة الله سبحانه، و عرفوا بذلک، فاتباع الهوی ینافی استقرار صفة الاهتداء فی نفس الإنسان، و یمانع إشراق نور التوحید علی قلبه إشراقا ثابتا ینتفع به.
و قد تلخص بذلک کله بیان تام معلل للنهی أو الانتهاء عن عبادة أصنامهم، و هو أن فی عبادتها اتباعا للهوی، و فی اتباع الهوی الضلال و الخروج عن صف المهتدین بالهدایة الإلهیة.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ إلی آخر الآیة. البینة هو الدلالة الواضحة من البیان و هو الوضوح، و الأصل فی معنی هذه المادة هو انعزال شی‌ء عن شی‌ء و انفصاله عنه بحیث لا یتصلان و لا یختلطان، و منه البین و البون و البینونة و غیر ذلک، قد سمیت البینة بینة لأن الحق یبین بها عن الباطل فیتضح و یسهل الوقوف علیه من غیر تعب و مئونة.
و المراد بمرجع الضمیر فی قوله: «وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ هو القرآن و ظاهر السیاق أن یکون التکذیب إنما تعلق بالبینة التی هو (ص) علیها علی ما هو ظاهر اتصال المعنی، و یؤیده قوله بعده: «ما عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ إلخ، فإن المحصل من الکلام مع انضمام هذا الذیل: أن الذی أید الله به رسالتی من البینات و هو القرآن تکذبون به، و الذی تقترحونه علی و تستعجلون به من الآیات لیس فی اختیاری و لا مفوضا أمره إلی فلیس بیننا ما نتوافق فیه لما أنی أوتیت ما لا تریدون و أنتم تریدون ما لم أوت.
فمن هنا یظهر أن الضمیر المجرور فی قوله: «وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ راجع إلی البینة لکون المراد به القرآن، و أن قوله: «ما عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ أرید به نفی التسلط علی ما یستعجلون به بالتکنیة فإن الغالب فیما یقدر الإنسان علیه و خاصة فی باب الإعطاء و الإنفاق أن یکون ما یعطیه و ینفقه حاضرا عنده أو مذخورا لدیه و تحت تسلطه ثم ینفق منه ما ینفق فقد أرید بقوله: «ما عِنْدِی نفی التسلط و القدرة من باب نفی الملزوم بنفی اللازم.
و قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ إلخ، بیان لسبب النفی، و لذلک جی‌ء فیه بالنفی 
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و الاستثناء المفید للحصر لیدل بوقوع النفی علی الجنس علی أن لیس لغیره تعالی من سنخ الحکم شی‌ء قط و أنه إلی الله سبحانه فحسب.



(کلام فی معنی الحکم و أنه لله وحده)

مادة الحکم تدل علی نوع من الإتقان یتلاءم به أجزاء و ینسد به خلله و فرجه فلا یتجزی إلی الأجزاء و لا یتلاشی إلی الأبعاض حتی یضعف أثره و ینکسر سورته، و إلی ذلک یرجع المعنی الجامع بین تفاریق مشتقاته کالإحکام و التحکیم و الحکمة و الحکومة و غیر ذلک.
و قد تنبه الإنسان علی نوع تحقق من هذا المعنی فی الوظائف المولویة و الحقوق الدائرة بین الناس فإن الموالی و الرؤساء إذا أمروا بشی‌ء فکأنما یعقدون التکلیف علی المأمورین و یقیدونهم به عقدا لا یقبل الحل و تقییدا لا یسعهم معه الانطلاق، و کذلک مالک سلعة کذا أو ذو حق فی أمر کذا کان بینه و بین سلعته أو الأمر الذی فیه نوعا من الالتیام و الاتصال الذی یمنع أن یتخلل غیره بینه و بین سلعته بالتصرف أو بینه و بین مورد حقه فیقصر عنه یده، فإذا نازع أحد مالک سلعة فی ملکها کأن ادعاه لنفسه أو ذا الحق فی حقه فأراد إبطال حقه فقد استوهن هذا الإحکام و ضعف هذا الإتقان ثم إذا عقد الحکم أو القاضی الذی رفعت إلیه القضیة الملک أو الحق لأحد المتنازعین فقد أوجد هناک حکما أی إتقانا بعد فتور، و قوة إحکاما بعد ضعف و وهن، و قوله: ملک السلعة لفلان أو الحق فی کذا لفلان حکم یرتفع به غائلة النزاع و المشاجرة، و لا یتخلل غیر المالک و ذی الحق بین الملک و الحق و بین ذیهما، و بالجملة الآمر فی أمره و القاضی فی قضائه کأنهما یوجدان نسبة فی مورد الأمر و القضاء یحکمانه بها و یرفعان به وهنا و فتورا، و هو الذی یسمی الحکم.
فهذه سبیل تنبه الناس لمعنی الحکم فی الأمور الوضعیة الاعتباریة ثم رأوا أن معناه یقبل الانطباق علی الأمور التکوینیة الحقیقیة إذا نسبت إلی الله سبحانه من حیث قضائه و قدره فکون النواة مثلا تنمو فی التراب ثم تنبسط ساقا و أغصانا و تورق و تثمر و کون النطفة تتبدل جسما ذا حیاة و حس و هکذا کل ذلک حکم من الله سبحانه و قضاء، فهذا ما نعلقه من معنی الحکم و هو إثبات شی‌ء لشی‌ء أو إثبات شی‌ء عند شی‌ء.
و نظریة التوحید التی یبنی علیها القرآن الشریف بنیان معارفه لما کانت تثبت حقیقة
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التأثیر فی الوجود لله سبحانه وحده لا شریک له، و إن کان الانتساب مختلفا باختلاف الأشیاء غیر جار علی وتیرة واحدة کما تری أنه تعالی ینسب الخلق إلی نفسه ثم ینسبه فی موارد مختلفة إلی أشیاء مختلفة بنسب مختلفة، و کذلک العلم و القدرة و الحیاة و المشیة و الرزق و الحسن إلی غیر ذلک، و بالجملة لما کان التأثیر له تعالی کان الحکم الذی هو نوع من التأثیر و الجعل له تعالی سواء فی ذلک الحکم فی الحقائق التکوینیة أو فی الشرائع الوضعیة الاعتباریة، و قد أید کلامه تعالی هذا المعنی کقوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: (الأنعام: 57 یوسف: 67) و قوله تعالی:
«أَلا لَهُ الْحُکْمُ»: (الأنعام: 62) و قوله: «لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ»: (القصص:
70) و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: (الرعد: 41) و لو کان لغیره تعالی حکم لکان له أن یعقب حکمه و یعارض مشیته، و قوله: «فَالْحُکْمُ لِلَّهِ الْعَلِیِّ الْکَبِیرِ»: (المؤمن:
12) إلی غیر ذلک، فهذه آیات خاصة أو عامة تدل علی اختصاص الحکم التکوینی به تعالی.
و یدل علی اختصاص خصوص الحکم التشریعی به تعالی قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ:» (یوسف: 40) فالحکم لله سبحانه لا یشارکه فیه غیره علی ظاهر ما یدل علیه ما مر من الآیات غیر أنه تعالی ربما ینسب الحکم و خاصة التشریعی منه فی کلامه إلی غیره کقوله تعالی: «یَحْکُمُ بِهِ ذَوا عَدْلٍ مِنْکُمْ»: (المائدة: 95) و قوله لداود (ع): «إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِّ»: (- ص: 26) و قوله للنبی ص: «أَنِ احْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»: (المائدة: 49) و قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»: (المائدة: 48) و قوله: «یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ»: (المائدة: 44) إلی غیر ذلک من الآیات و ضمها إلی القبیل الأول یفید أن الحکم الحق لله سبحانه بالأصالة و أولا لا یستقل به أحد غیره، و یوجد لغیره بإذنه و ثانیا، و لذلک عد تعالی نفسه أحکم الحاکمین و خیرهم لما أنه لازم الأصالة و الاستقلال و الأولیة فقال: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَحْکَمِ الْحاکِمِینَ»: (التین: 8) و قال «وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ»: (الأعراف: 87).
و الآیات المشتملة علی نسبة الحکم إلی غیره تعالی بإذن و نحوه- کما تری- تختص بالحکم الوضعی الاعتباری، و أما الحکم التکوینی فلا یوجد فیها- علی ما أذکر- ما یدل علی نسبته إلی غیره و إن کانت معانی عامة الصفات و الأفعال المنسوبة إلیه تعالی لا تأبی عن الانتساب إلی غیره نوعا من الانتساب بإذنه و نحوه کالعلم و القدرة و الحیاة و الخلق و الرزق و الإحیاء و المشیة و غیر ذلک فی آیات کثیرة لا حاجة إلی إیرادها.
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و لعل ذلک مراعاة لحرمة جانبه تعالی لإشعار الصفة بنوع من الاستقلال الذی لا مسوغ لنسبته إلی هذه الأسباب المتوسطة کما أن القضاء و الأمر التکوینیین کذلک، و نظیرتها فی ذلک ألفاظ البدیع و البارئ و الفاطر و ألفاظ أخر یجری مجراها فی الإشعار بمعانی تنبئ عن نوع من الاختصاص، و إنما کف عن استعمالها فی غیر مورده تعالی رعایة لحرمة ساحة الربوبیة.



[بیان 

و لنرجع إلی ما کنا فیه من تفسیر الآیة فقوله تعالی: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أرید بالحکم فیه القضاء التکوینی، و الجملة تعلیل للنفی فی قوله: «ما عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ و المعنی- علی ما یعطیه السیاق- أن الحکم لله وحده و لیس إلی أن أقضی بینی و بینکم، و هو الذی تستعجلون به باستعجالکم بما تقترحون علی من الآیة.
و علی هذا فقوله: «ما عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ مستعمل استعمال الکنایة کأنهم باقتراحهم إتیان آیة أخری غیر القرآن کانوا یقترحون علیه (ص) أن یقضی بینه و بینهم و لعل هذا هو السر فی تکرار لفظ الموصول و الصلة فی الآیة التالیة حیث یقول تعالی: «قُلْ لَوْ أَنَّ عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ و کان مقتضی ظاهر السیاق أن یقال: لو أن عندی ذلک، و ذلک أنه أرید بقوله: «ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ فی الآیة الأولی لازم الآیة و هو القضاء بینه و بینهم علی ما جرت به السنة الإلهیة، و فی الآیة الثانیة نفس الآیة، و من المحتمل أیضا أن یکون أمر الکنایة بالعکس من ذلک فیکون المراد بما تستعجلون به هو القضاء بالصراحة فی الآیة الأولی، و الآیة بالتکنیة فی الآیة الثانیة.
و قوله: «یَقُصُّ الْحَقَّ وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ قرأ عاصم و نافع و ابن کثیر من السبعة بالقاف و الصاد المهملة من القص و هو قطع شی‌ء و فصله من شی‌ء و منه قوله تعالی: «وَ قالَتْ لِأُخْتِهِ قُصِّیهِ»: (القصص: 11) و قرأ الباقون بالقاف و الضاد المعجمة من القضاء، و قد حذف الیاء من الرسم علی حد قوله تعالی: «فَما تُغْنِ النُّذُرُ»: (القمر: 5) و لکن من القراءتین وجه، و مآلهما من حیث المعنی واحد فإن قص الحق و فصله من الباطل لازم القضاء و الحکم بالحق و إن کان قوله: «وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ أنسب مع القص بمعنی الفصل.
و أما أخذ قوله «یَقُصُّ الْحَقَ من القص بمعنی الإخبار عن الشی‌ء أو بمعنی تتبع الأثر علی ما احتمله بعض المفسرین فمما لا یلائم المورد:
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أما الأول فلأن الله سبحانه و إن قص فی کلامه کثیرا قصص الأنبیاء و أممهم غیر أن المقام خال عن ذلک فلا موجب لذکر هذا النعت له و توصیفه تعالی به.
و أما الثانی فلأن محصل معناه أن سنته تعالی أن یتبع الحق و یقتفی أثره فی تدبیر مملکته و تنظیم أمور خلیقته، و الله سبحانه و إن کان لا یحکم إلا الحق و لا یقضی إلا الحق إلا أن أدب القرآن الحکیم یأبی عن نسبة الاتباع و الاقتفاء إلیه تعالی، و قد قال تعالی فیما قال: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»: (آل عمران: 60) و لم یقل: الحق مع ربک، لما فی التعبیر بالمعیة من شائبة الاعتضاد و التأید و الإیهام إلی الضعف.



(کلام فی معنی حقیقة فعله و حکمه تعالی)

فعله و حکمه تعالی نفس الحق لا مطابق للحق موافق له، بیان ذلک أن الشی‌ء إنما یکون حقا إذا کان ثابتا فی الخارج واقعا فی الأعیان من غیر أن یختلقه وهم أو یصنعه ذهن کالإنسان الذی هو أحد الموجودات الخارجیة و الأرض التی یعیش علیها و النبات و الحیوانات التی یغتذی بها، و الخبر إنما یکون حقا إذا طابق الواقع الثابت فی نفسه مستقلا عن إدراکنا و الحکم و القضاء إنما یکون حقا إذا وافق السنة الجاریة فی الکون فإذا أمر الآمر بشی‌ء أو قضی القاضی بشی‌ء فإنما یکون حکم هذا و قضاء ذاک حقا مطلقا إذا وافق المصلحة المطلقة المأخوذة من السنة الجاریة فی الکون، و یکون حقا نسبیا إذا وافق المصلحة النسبیة المأخوذة من سنة الکون بالنسبة إلی بعض أجزائه من غیر نظر إلی النظام العام العالمی.
فإذا أمرنا آمر بالتزام العدل أو اجتناب الظلم فإنما یعد ذلک حقا لأن نظام الکون یهدی الأشیاء إلی سعادتها و خیرها، و قد قضی علی الإنسان أن یعیش اجتماعیا، و قضی علی کل مجتمع مرکب من أجزاء أن یتلاءم أجزاؤه و لا یزاحم بعضها بعضا، و لا یفسد طرف منه طرفا، حتی ینال ما قسم له من سعادة الوجود، و یتوزع ذلک بین أجزائه المجتمعین، فمصلحة هذا النوع المطلقة هی سعادته فی الحیاة، و یطابقها الأمر بالعدل و النهی عن الظلم فکل منهما حکم حق، و لا یطابقها الأمر بالظلم و النهی عن العدل فهما من الباطل، و التوحید حق لأنه یهدی إلی سعادة الإنسان فی حیاته الحقیقیة، و الشرک باطل لأنه یجر الإنسان إلی شقاء مهلک و عذاب خالد.
و کذلک القضاء بین متخاصمین إنما یکون حقا إذا وافق الحکم المشروع المراعی 
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فیه المصلحة الإنسانیة المطلقة أو مصلحة قوم خاص أو أمة خاصة، و المصلحة الحقیقیة- کما عرفت- مأخوذة من السنة الجاریة فی الکون مطلقا أو نسبیا.
فقد تبین أن الحق أیا ما کان إنما هو مأخوذ من الکون الخارجی و النظام المنبسط علیه و السنة الجاریة فیه، و لا ریب أن الکون و الوجود مع ما له من النظام و السنن و النوامیس فعله سبحانه منه یبتدئ و به یقوم، و إلیه ینتهی، فالحق أیا ما کان و المصلحة کیفما فرضت یتبعان فعله و یقتفیان أثره، و یثبتان بالاستناد إلیه لا أنه تعالی یتبع الحق فی فعله و یقفو أثره فهو تعالی حق بذاته و کل ما سواه حق به.
و نحن معاشر الآدمیین لما کنا نطلب بأفعالنا الاختیاریة تتمیم نواقص وجودنا و رفع حوائج حیاتنا، و کانت أفعالنا ربما طابقت سعادتنا المطلوبة لنا و ربما خالفت اضطررنا فی ذلک إلی رعایة جانب المصلحة التی نذعن بأنها مصلحة أی فیها صلاح حالنا و سعادة جدنا و أدی ذلک إلی الإذعان بقوانین جاریة و أحکام عامة، و اعتبار شرائع و سنن اجتماعیة لازمة المراعاة واجبة الاتباع لموافاتها المصلحة الإنسانیة و موافقتها السعادة المطلوبة.
و أدی ذلک إلی الإذعان بأن للمصالح و المفاسد ثبوتا واقعیا و ظروفا من التحقق منحازا عن العالمین:- الذهن و الخارج- منعزلا عن الدارین:- العلم و العین- و هی تؤثر أثرها فی خارج الکون بالموافقة و المخالفة فإذا طابقت أفعالنا أو أحکامنا المصالح الواقعیة الثابتة فی نفس الأمر ظهرت فیها المصلحة و انتهت إلی السعادة، و إذا خالفتها و طابقت المفاسد الواقعیة الحقیقیة ساقتنا إلی کل ضر و شر، و هذا النحو من الثبوت ثبوت واقعی غیر قابل للزوال و التغیر فللمصالح و المفاسد الواقعیة و کذا لما معها من الصفات الداعیة إلی الفعل و الترک کالحسن و القبح و کذا للأحکام المنبعثة منها کوجوب الفعل و الترک مثلا لکل ذلک ثبوت واقعی یتأبی عن الفناء و البطلان، و یمتنع عن التغیر و التبدل و هی حاکمة فینا باعثة لنا إلی أفعال کذا أو صارفة، و العقل ینال هذه الأمور النفس الأمریة کما ینال سائر الأمور الکونیة.
ثم لما وجدوا أن الأحکام و الشرائع الإلهیة لا تفارق الأحکام و القوانین الإنسانیة المجعولة فی المجتمعات من جهة معنی الحکم، و کذا أفعاله تعالی لا تختلف مع أفعالنا من جهة معنی الفعل حکموا بأن الأحکام الإلهیة و الأفعال المنسوبة إلی الله سبحانه کأفعالنا فی الانطباق 
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علی المصالح الواقعیة و الاتصاف بصفة الحسن، فللمصالح الواقعیة تأثیر فی أفعاله تعالی و حکومة علی أحکامه و خاصة من حیث إنه تعالی عالم بحقائق الأمور بصیر بمصالح عباده.
و هذا کله من إفراط الرأی، و قد عرفت مما تقدم أن هذه أحکام و علوم اعتباریة غیر حقیقیة اضطرنا إلی اعتبارها و جعلها الحوائج الطبیعیة و ضرورة الحیاة الاجتماعیة لا خبر عنها فی الخارج عن ظرف الاجتماع، و لا قیمة لها إلا أنها أمور متقررة فی ظرف الوضع و الاعتبار یمیز بها الإنسان ما ینفعه من الأعمال مما یضره، و ما یصلح شأنه مما یفسده، و ما یسعده مما یشقیه.
و قد ساقت العصبیة المذهبیة الطائفتین الباحثتین عن المعارف الدینیة فی صدر الإسلام إلی تقابل عجیب بالإفراط و التفریط فی هذا المقام فطائفة- و هم المفوضة- أثبتوا مصالح و مفاسد نفس أمریة و حسنا و قبحا واقعیین هی ثابتة ثبوتا أزلیا أبدیا غیر متغیر و لا متبدل و هی حاکمة علی الله سبحانه بالإیجاب و التحریم، مؤثرة فی أفعاله تکوینا و تشریعا بالحظر و الترخیص فأخرجوه تعالی عن سلطانه، و أبطلوا إطلاق ملکه.
و طائفة- و هم المجبرة- نفت ذلک کله، و أصرت علی أن الحسن فی الشی‌ء إنما هو تعلق الأمر به، و القبح تعلق النهی به، و لا غرض و لا غایة فی تکوین و لا تشریع، و أن الإنسان لا یملک من فعله شیئا و لا قدرة قبل الفعل علیه کما أن الطائفة الأولی ذهبت إلی أن الفعل مخلوق للإنسان و أن الله سبحانه لا یملک من فعل الإنسان شیئا و لا تتعلق به قدرته.
و القولان- کما تری- إفراط و تفریط فلا هذا و لا ذاک بل حقیقة الأمر أن هذه و نظائرها أمور اعتباریة وضعیة لها أصل حقیقی و هو أن الإنسان- و نظیره سائر الحیوانات الاجتماعیة کل علی قدره- فی مسیره الحیوی الذی لا یرید به إلا إبقاء الحیاة و نیل السعادة ناقص محتاج یرفع جهات نقصه و حاجته بأعماله الاجتماعیة الصادرة عن الشعور و الإرادة فاضطره ذلک إلی أن یصف أعماله و الأمور التی تتعلق بها أعماله فی طریق الوصول إلی غایة سعادته و التجنب عن شقائه بأوصاف الأمور الخارجیة من حسن و قبح و وجوب و حرمة و جواز و ملک و حق و غیر ذلک و یجری فیها نوامیس الأسباب و المسببات فیضع فی إثر ذلک قوانین عامة و خاصة، و یعتقد لذلک نوعا من الثبوت الذی یعتقده للأمور الحقیقیة حتی یتم له بذلک أمر حیاته الاجتماعیة.
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فترانا نعتقد أن العدل حسن کما أن الورد حسن جمیل، و الظلم قبیح شاءه کما أن المیتة المنتنة کذلک، و أن المال لنا کما أن أعضاءنا لنا، و العمل الکذائی واجب کما أن الآثار واجبة لعللها التامة، و علی هذا القیاس، و لذلک تری أن هذه الآراء تختلف بین الأقوام إذا اختلفت مقاصد مجتمعاتهم فتری هؤلاء یحسنون ما یقبحه آخرون و تجد طائفة تلغی من الأحکام ما تعتبره أخری، و تلفی أمة تنکر ما تعرفه أمة أو تعجبها ما یستشنعه غیرها، و ربما تترک سنة مأخوذة ثم تؤخذ ثم تترک فی أمة واحدة علی نسق الدوران بحسب مراحل السیر الاجتماعی و مساسه بلوازم الحیاة، هذا فی المقاصد التی تختلف فی المجتمعات، و أما المقاصد العامة التی لا یختلف فیه اثنان کأصل الاجتماع و العدل و الظلم و نحو ذلک فما لها من وصف الحسن و القبح و الوجوب و الحرمة و غیرها لا تختلف البتة و لا یختلف فیه، هذا فیما یرجع إلینا.
و الله سبحانه لما قلب دینه فی قالب السنن العامة الاجتماعیة اعتبر فی بیانه المعارف الحقیقیة المسبوکة فی قالب السنن الاجتماعیة ما نعتبره نحن فی مسیر حیاتنا فأراد منا أن نفکر فیما یرجع إلی معارفه، و نتلقی ما یلقیه إلینا من الحقائق کما نفکر و نتلقی ما عندنا من سنن الحیاة فعد نفسه ربا معبودا، و عدنا عبادا مربوبین، و ذکرنا أن له دینا مؤلفا من عقائد أصلیة و قوانین عملیة تستعقب ثوابا و عقابا و أن فی اتباعه صلاح حالنا، و حسن عاقبتنا، و سعادة جدنا علی نحو المسلک الذی نسلکه فی آرائنا الاجتماعیة.
فهناک عقائد أصلیة یجب علینا أن نعتقد بها و نلزمها، و هناک وظائف عملیة و قوانین إلهیة فی العبادات و المعاملات و السیاسات یجب علینا أن نعمل بها و نراعیها کما أن الأمر فی جمیع المجتمعات الإنسانیة علی ذلک.
و هذا هو الذی یسوغ لنا أن نبحث عن المعارف الدینیة اعتقادیة أو عملیة کما نبحث عن المعارف الاجتماعیة اعتقادیة أو عملیة، و أن نستند فی المعارف الدینیة من الآراء العقلیة و القضایا العملیة بعین ما نستند إلیه فی المعارف الاجتماعیة فالله سبحانه لا یختار لعباده من الوظائف و التکالیف إلا ما فیه المصلحة التی تصلح شأنهم فی دنیاهم و آخرتهم، و لا یأمر إلا بالحسن الجمیل، و لا ینهی إلا عن القبیح الشائه الذی فیه فساد دین أو دنیا، و لا یفعل إلا ما یؤثره العقل، و لا یترک إلا ما ینبغی أن یترک.
إلا أنه تعالی ذکرنا مع ذلک بأمرین:
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أحدهما: أن الأمر فی نفسه أعظم من ذلک و أعظم فإن ذلک کله معارف مأخوذة من مواد الآراء الاجتماعیة و هی فی الحقیقة لا تتعدی طور الاجتماع، و لا ترقی إلی عالم السماء کما قال: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ، وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: (الزخرف: 4) و قال فی مثل ضربه: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ:» الآیة (الرعد: 17) و
قال (ص): إنا معاشر الأنبیاء أمرنا- أن نکلم الناس علی قدر عقولهم 
، إلی غیر ذلک مما ورد فی الکتاب و السنة.
و لیس معنی هذا البحث نفی الحسن و المصلحة مثلا عن أفعاله تعالی بمعنی إثبات ما یقابله حتی یستتبع ذلک إثبات القبح و المفسدة أو سقوط أفعاله عن الاعتبار العقلائی کأفعال الصبیان تعالی عن ذلک کما أن نفی البصر بمعنی الجارحة عن العقل لا یوجب إثبات العمی له أو سقوطه عن مرتبة الإدراک بل تنزیه عن النقص.
و ثانیهما: أن جهات الحسن و مزایا المصالح و إن کانت تعلل بها أفعاله تعالی و شرائع أحکامه و تبین بها وظائف العبودیة کما تعلل بها ما عندنا من الأحکام و الأعمال العقلائیة إلا أن بین البابین فرقا و هو أنها فی جانبنا حاکمة علی الإرادة مؤثرة فی الاختیار فنحن بما أنا عقلاء إذا وجدنا فعلا ذا صفة حسن مقارنا لمصلحة غیر مزاحمة بعثنا ذلک إلی اقتراف العمل و إذا وجدنا حکما علی هذا النعت لم نتردد فی تقنینه و حکمنا به و أجریناه فی مجتمعنا مثلا.
و لیست هذه الوجوه و العلل أعنی جهات الحسن و المصلحة إلا معانی أخذناها من سنة التکوین و الوجود الخارجی الذی هو منفصل من أذهاننا مستقل دوننا فأردنا فی اختیار الأعمال الحسنة ذوات المصلحة أن لا نخبط فی مسیرنا و تنطبق أعمالنا علی سنة التکوین و تقع فی صراط الحقیقة، فهذه الجهات و المصالح معان منتزعة من خارج الأعیان متفرعة علیه، و أعمالنا متفرعة علی هذه الجهات محکومة لها متأثرة عنها، و الکلام فی أحکامنا المجعولة لنا نظیر الکلام فی أعمالنا.
و أما فعله تعالی فهو نفس الکون الخارجی و الوجود العینی الذی کنا ننتزع منه وجوه الحسن و المصلحة و کانت تتفرع علیه بما أنها انتزعت منه فکیف یمکن أن یعد فعله تعالی متفرعا علیها محکوما لها متأثرا عنها، و کذلک أحکامه تعالی المشرعة تستتبع الواقع لا أنها
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تتبع الواقع فافهم ذلک.
فقد تبین: أن جهات الحسن و المصلحة و ما یناظرها فی عین أنها موجودة فی أفعاله تعالی و أحکامه، و فی أفعالنا و أحکامنا بما نحن عقلاء تختلف فی أنها بالنسبة إلی أعمالنا و أحکامنا حاکمة مؤثرة، و إن شئت قلت دواع و علل غائیة، و بالنسبة إلی أفعاله و أحکامه تعالی لازمة غیر منفکة و إن شئت قلت: فوائد مطردة، فنحن بما أنا عقلاء نفعل ما نفعل و نحکم ما نحکم لأنا نرید به تحصیل الخیر و السعادة و تملک ما لا نملکه بعد، و هو تعالی یفعل ما یفعل و یحکم ما یحکم لأنه الله، و یترتب علی فعله ما یترتب علی فعلنا من الحسن و المصلحة، و أفعالنا مسئول عنها معللة بغایاتها و مصالحها، و أفعاله غیر مسئول عنها و لا معللة بغایة لا یملکها بل مکشوفة بلوازمها و نعوتها اللازمة و لا یسأل عما یفعل و هم یسألون فافهم ذلک.
و هذا هو الذی یهدی إلیه کلامه عز اسمه کقوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: (الأنبیاء: 23) و قوله: «لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ»: (القصص:
70) و قوله: «وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: (إبراهیم: 27) و قوله: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: (الرعد: 41).
و لو کان فعله تعالی کأفعالنا العقلائیة لکان لحکمه معقب إلا أن یعتضد بمصلحة محسنة و لم یکن له لیفعل ما یشاء بل ما تشیر إلیه المصلحة المقارنة، و قوله: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ»: (الأعراف: 28) و قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: (الأنفال: 24) و غیر ذلک من الآیات التی تعلل الأحکام بوجوه الحسن و المصلحة.
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قوله تعالی: «قُلْ لَوْ أَنَّ عِنْدِی ما تَسْتَعْجِلُونَ بِهِ لَقُضِیَ الْأَمْرُ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ إلی آخر الآیة، أی لو قدرت علی ما تقترحونه علی من الآیة و الحال أنها بحیث إذا نزلت علی رسول لم تنفک عن الحکم الفصل بینه و بین أمته لقضی الأمر بینی و بینکم، و نجی بذلک أحد المتخاصمین المختلفین و عذب الآخر و أهلک، و لم یعذب بذلک و لا یهلک إلا أنتم لأنکم ظالمون، و العذاب الإلهی إنما یأخذ الظالمین بظلمهم، و هو سبحانه أنزه ساحة من أن یشتبه علیه الأمر و لا یمیز الظالمین من غیرهم فیعذبنی دونکم.
ففی قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِالظَّالِمِینَ نوع تکنیة و تعلیل أی إنکم أنتم المعذبون 
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لأنکم ظالمون و العذاب الإلهی لا یعدو الظالمین إلی غیرهم، و فی الجملة إشارة إلی ما تقدم من قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ بَغْتَةً أَوْ جَهْرَةً هَلْ یُهْلَکُ إِلَّا الْقَوْمُ الظَّالِمُونَ:» (محمد: 47).
قوله تعالی: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ» إلی آخر الآیة. ذکروا فی وجه اتصال الآیة بما قبلها أن الآیة السابقة لما ختمت بقوله: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِالظَّالِمِینَ زاد الله سبحانه فی بیانه فذکر أن خزائن الغیب أو مفاتیح تلک الخزائن عنده سبحانه لا یعلمها إلا هو، و یعلم کل دقیق و جلیل.
و هذا الوجه لا یتضح به معنی الحصر الذی یدل علیه قوله: «لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ» فالأولی أن یوجه الاتصال بما یشتمل علیه مجموع الآیتین السابقتین أعنی قوله: «قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی إلی قوله- وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِالظَّالِمِینَ حیث یدل المجموع علی أن ما کانوا یقترحونه من الآیة و ما یستتبعه من الحکم الفصل و القضاء بینه و بینهم إنما هو عند الله لا سبیل إلیه لغیره فهو العالم بذلک الحاکم به، و لا یغلط فی حکمه الفصل و تعذیب الظالمین لأنه أعلم بهم فهو عالم بالغیب لا یشارکه فیه غیره، و عالم بکل ما جل و دق لا یضل و لا ینسی، ثم زاد ذلک بیانا بقوله: «و عنده مفاتح الغیب» الآیة فبین به اختصاصه تعالی بعلم الغیب و شمول علمه کل شی‌ء، ثم تمم البیان بالآیات الثلاث التی تتلوها.
و بذلک تصیر الآیات جاریة مجری ما سیقت إلیه نظائرها فی مثل المورد کقوله تعالی فی قصة هود و قومه: «قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَأْفِکَنا عَنْ آلِهَتِنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ. قالَ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ:» (الأحقاف: 23).
ثم نقول: المفاتح جمع مفتح بفتح المیم و هو الخزینة، و ربما احتمل أن یکون جمع مفتح بکسر المیم و هو المفتاح، و یؤیده ما قرئ شاذا: «و عنده مفاتیح الغیب» و مآل المعنیین واحد فإن من عنده مفاتیح الخزائن هو عالم بما فیها قادر علی التصرف فیها کیف شاء عادة کمن عنده نفس الخزائن إلا أن سائر کلامه تعالی فیما یشابه هذا المورد یؤید المعنی الأول فإنه تعالی کرر فی کلامه ذکر خزائنه و خزائن رحمته- و ذلک فی سبعة مواضع- و لم یذکر لها مفاتیح فی شی‌ء من کلامه قال تعالی: «أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَبِّکَ»: (الطور:
37) و قال: «لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ»: (الأنعام: 50) و قال: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ»: (الحجر: 21) و قال: «وَ لِلَّهِ خَزائِنُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»
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: (المنافقون: 7) و قال: «أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَحْمَةِ رَبِّکَ»: (- ص: 9) فالأقرب أن یکون المراد بمفاتح الغیب خزائنه.
و کیف کان فقوله: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ» مسوق لبیان انحصار العلم بالغیب فیه تعالی إما لأن خزائن الغیب لا یعلمها إلا الله، و إما لأن مفاتیح الغیب لا یعلمها غیره تعالی فلا سبیل لغیره إلی تلک الخزائن إذ لا علم له بمفاتیحها التی یتوصل بها إلی فتحها و التصرف فیها.
و صدر الآیة و إن أنبأ عن انحصار علم الغیب فیه تعالی لکن ذیلها لا یختص بعلم الغیب بل ینبئ عن شمول علمه تعالی بکل شی‌ء أعم من أن یکون غیبا أو شهادة فإن کل رطب و یابس لا یختص بما یکون غیبا و هو ظاهر فالآیة بمجموعها یبین شمول علمه تعالی لکل غیب و شهادة، غیر أن صدرها یختص ببیان علمه بالغیوب، و ذیلها ینبئ عن علمه بکل شی‌ء أعم من الغیب و الشهادة.
و من جهة أخری صدر الآیة یتعرض للغیوب التی هی واقعة فی خزائن الغیب تحت أستار الخفاء و أقفال الإبهام، و قد ذکر الله سبحانه فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» (الحجر: 21) أن التی فی خزائن الغیب عنده من الأشیاء أمور لا یحیط بها الحدود المشهودة فی الأشیاء، و لا یحصرها الأقدار المعهودة، و لا شک أنها إنما صارت غیوبا مخزونة لما فیها من صفة الخروج عن حکم الحد و القدر فإنا لا نحیط علما إلا بما هو محدود و مقدر، و أما التی فی خزائن الغیب من الأشیاء فهی قبل النزول فی منزل الشهود و الهبوط إلی مهبط الحد و القدر، و بالجملة قبل أن یوجد بوجوده المقدر له غیر محدودة مقدرة مع کونها ثابتة نوعا من الثبوت عنده تعالی علی ما تنطق به الآیة.
فالأمور الواقعة فی هذا الکون المشهود المسجونة فی سجن الزمان هی قبل وقوعها و حدوثها موجودة عند الله ثابتة فی خزائنه نوعا من الثبوت مبهما غیر مقدر و إن لم نستطع أن نحیط بکیفیة ثبوتها فمن الواقع فی مفاتح الغیب و خزائنه الأشیاء قبل حدوثها و استقرارها فی منزلها المقدر لها من منازل الزمان، و لعل هناک أشیاء أخر مذخورة مخزونة لا تسانخ ما عندنا من الأمور الزمانیة المشهودة المعهودة، و لنسم هذا النوع من الغیب غیر الخارج إلی عرصة الشهود بالغیب المطلق.
و أما الأشیاء بعد تلبسها بلباس التحقق و الوجود و نزولها فی منزلها بالحد و القدر
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فالذی فی داخل حدودها و أقدارها یرجع بالحقیقة إلی ما فی خزائن الغیب و یرجع إلی الغیب المطلق، و أما هی مع ما لها من الحد و القدر فهی التی من شأنها أن یقع علیها شهودنا و یتعلق بها علمنا فعند ما نعلم بها تصیر من الشهادة و عند ما نجهل بها تصیر غیبا، و من الحری أن نسمیها عند ما تصیر مجهولة لنا غیبا نسبیا لأن هذا الوصف الذی یطرؤها عندئذ وصف نسبی یختلف بالنسب و الإضافات کما أن ما فی الدار مثلا من الشهادة بالنسبة إلی من فیها، و من قبیل الغیب بالنسبة إلی من هو فی خارجها، و کذا الأضواء و الألوان المحسوسة بحاسة البصر من الشهادة بالنسبة إلی البصر، و من الغیب بالنسبة إلی حاسة السمع، و المسموعات التی ینالها السمع شهادة بالنسبة إلیه و غیب بالنسبة إلی البصر، و محسوساتهما جمیعا من الشهادة بالنسبة إلی الإنسان الذی یملکهما فی بدنه و من الغیب بالنسبة إلی غیره من الأناسی.
و التی عدها تعالی فی الآیة بقوله: «وَ یَعْلَمُ ما فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ ما تَسْقُطُ مِنْ وَرَقَةٍ إِلَّا یَعْلَمُها وَ لا حَبَّةٍ فِی ظُلُماتِ الْأَرْضِ وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ من هذا الغیب النسبی فإنها جمیعا أمور محدودة مقدرة لا تأبی بحسب طبعها أن یتعلق بها علمنا و لا أن یکون مشهودة لنا فهی من الغیب النسبی.
و قد دلت الآیة علی أن هذه الأمور فی کتاب مبین فما هو الذی منها فی کتاب مبین؟
أ هو هذه الأشیاء من جهة شهادتها و غیبها جمیعا أم هی من جهة غیبها فقط؟ و بعبارة أخری:
الکتاب المبین أ هو هذا الکون المشتمل علی أعیان هذه الأشیاء لا یغیب عنه شی‌ء منها و إن غاب بعضها عن بعض أم هو أمر وراء هذا الکون مکتوبة فیه هذه الأشیاء نوعا من الکتابة مخزونة فیه نوعا من الخزن غائبة من شهادة الشهداء من أهل العالم فیکون ما فی الکتاب من الغیب المطلق.
و بلفظ آخر الأشیاء الواقعة فی الکون المعدودة بنحو العموم فی الآیة أ هی واقعة بنفسها فی الکتاب المبین کما تقع الخطوط بأنفسها فی الکتب التی عندنا أم هی واقعة بمعانیها فیه کما تقع المطالب الخارجیة بمعانیها بنوع من الوقوع فی ما نکتبه من الصحائف و الرسائل ثم تطابق الخارج مطابقة العلم العین.؟
لکن قوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها»: (الحدید: 22) یدل علی أن نسبة هذا الکتاب إلی الحوادث الخارجیة نسبة الکتاب الذی یکتب فیه برنامج العمل إلی العمل الخارجی، و یقرب منه قوله تعالی:
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«وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ لا أَصْغَرَ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرَ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ» (یونس: 61) و قوله: «لا یَعْزُبُ عَنْهُ مِثْقالُ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ وَ لا أَصْغَرُ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرُ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: (سبأ: 3) و قوله: «قالَ فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی : (طه: 52) إلی غیر ذلک من الآیات.
فالکتاب المبین أیا ما کان هو شی‌ء غیر هذه الخارجیات من الأشیاء بنحو من المغایرة، و هو یتقدمها ثم یبقی بعد فنائها و انقضائها کالبرنامجات المکتوبة للأعمال التی تشتمل علی مشخصات الأعمال قبل وقوعها ثم تحفظ المشخصات المذکورة بعد الوقوع.
علی أن هذه الموجودات و الحوادث التی فی عالمنا متغیرة متبدلة تحت قوانین الحرکة العامة و الآیات تدل علی عدم جواز التغیر و الفساد فیما یشتمل علیه هذا الکتاب کقوله تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: (الرعد: 39) و قوله: «فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: (البروج: 22) و قوله: «وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ»: (ق: 4) فالآیات- کما تری- تدل علی أن هذا الکتاب فی عین أنه یشتمل علی جمیع مشخصات الحوادث و خصوصیات الأشخاص المتغیرة المتبدلة لا یتبدل هو فی نفسه و لا یتسرب إلیه أی تغیر و فساد.
و من هنا یظهر أن هذا الکتاب بوجه غیر مفاتح الغیب و خزائن الأشیاء التی عند الله سبحانه فإن الله تعالی وصف هذه المفاتح و الخزائن بأنها غیر مقدرة و لا محدودة، و أن القدر إنما یلحق الأشیاء عند نزولها من خزائن الغیب إلی هذا العالم الذی هو مستوی الشهادة، و وصف هذا الکتاب بأنه یشتمل علی دقائق حدود الأشیاء و حدود الحوادث، فیکون الکتاب المبین من هذه الجهة غیر خزائن الغیب التی عند الله سبحانه، و إنما هو شی‌ء مصنوع لله سبحانه یضبط سائر الأشیاء و یحفظها بعد نزولها من الخزائن و قبل بلوغها منزل التحقق و بعد التحقق و الانقضاء.
و یشهد بذلک أن الله سبحانه إنما ذکر هذا الکتاب فی کلامه لبیان إحاطة علمه بأعیان الأشیاء و الحوادث الجاریة فی العالم سواء کانت غائبة عنا أو مشهودة لنا، و أما الغیب المطلق الذی لا سبیل لغیره تعالی إلی الاطلاع علیه فإنما وصفه بأنه فی خزائنه و المفاتح التی عنده لا یعلمها إلا هو بل ربما أشعرت أو دلت بعض الآیات علی جواز اطلاع غیره علی الکتاب دون الخزائن کقوله تعالی: «فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ، لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: (الواقعة: 79).
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فما من شی‌ء مما خلقه الله سبحانه إلا و له فی خزائن الغیب أصل یستمد منه، و ما من شی‌ء مما خلقه الله إلا و الکتاب المبین یحصیه قبل وجوده و عنده و بعده غیر أن الکتاب أنزل درجة من الخزائن، و من هنا یتبین للمتدبر الفطن أن الکتاب المبین- فی عین أنه کتاب محض- لیس من قبیل الألواح و الأوراق الجسمانیة فإن الصحیفة الجسمانیة أیا ما فرضت و کیفما قدرت لا تحتمل أن یکتب فیها تاریخ نفسه فیما لا یزال فضلا عن غیره فضلا عن کل شی‌ء فی مدی الأبد.
فقد بان بما مر من البحث أولا: أن المراد بمفاتح الغیب الخزائن الإلهیة التی تشتمل علی الأشیاء قبل تفریغها فی قالب الأقدار، و هی تشتمل علی غیب کل شی‌ء علی حد ما یدل علیه قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: (الحجر: 21).
و ثانیا: أن المراد بالکتاب المبین أمر نسبته إلی الأشیاء جمیعا نسبة الکتاب المشتمل علی برنامج العمل إلی نفس العمل ففیه نوع تعیین و تقدیر للأشیاء إلا أنه موجود قبل الأشیاء و معها و بعدها، و هو المشتمل علی علمه تعالی بالأشیاء علما لا سبیل للضلال و النسیان إلیه، و لذلک ربما یحدس أن المراد به مرتبة واقعیة الأشیاء و تحققها الخارجی الذی لا سبیل للتغیر إلیه فإن شیئا ما لا یمتنع من عروض التغیر علیه إلا بعد الوقوع، و هو الذی یقال: إن الشی‌ء لا یتغیر عما وقع علیه.
و بالجملة هذا الکتاب یحصی جمیع ما وقع فی عالم الصنع و الإیجاد مما کان و ما یکون و ما هو کائن من غیر أن یشذ عنه شاذ إلا أنه مع ذلک إنما یشتمل علی الأشیاء من حیث تقدرها و تحددها، و وراء ذلک ألواح و کتب تقبل التغییر و التبدیل، و تحتمل المحو و الإثبات کما یدل علیه قوله تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ فإن المحو و الإثبات- و خاصة إذا قوبلا بأم الکتاب- إنما یکونان فی الکتاب.
و عند ذلک یتضح اتصال الآیة أعنی قوله: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ» إلی آخر الآیة بما قبلها من الآیات فإن محصل الآیتین السابقتین أن الذی تقترحونه علی من الآیات القاضیة بینی و بینکم لیس فی مقدرتی، و لا الحکم الحق راجع إلی بل هو عند ربی فی علمه و قدرته و لو کان ذلک إلی لقضی بینی و بینکم و أخذکم العذاب الذی لا یأخذ إلا الظالمین لأن الله یعلم أنکم أنتم الظالمون و هو العالم الذی لا یجهل شیئا أما أنه لا سبیل إلی الوقوف و التسلط علی ما یریده و یقضیه من آیة قاضیة فلأن مفاتح الغیب عنده لا یعلمها إلا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 129
هو، و أما أنه أعلم بالظالمین و لا یخطئهم إلی غیرهم فلأنه یعلم ما فی البر و البحر و یعلم کل دقیق و جلیل، و الکل فی کتاب مبین.
فقوله تعالی: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ» راجع إلی الغیب المطلق الذی لا سبیل لغیره تعالی إلیه، و قوله: «لا یَعْلَمُها» «إلخ» حال و هو یدل علی أن مفاتح الغیب من قبیل العلم غیر أن هذا العلم من غیر سنخ العلم الذی نتعارفه فإن الذی یتبادر إلی أذهاننا من معنی العلم هو الصورة المأخوذة من الأشیاء بعد وجودها و تقدرها بأقدارها و مفاتح الغیب- کما تبین- علم بالأشیاء و هی غیر موجودة و لا مقدرة بأقدارها الکونیة أی علم غیر متناه من غیر انفعال من معلوم.
و قوله: «وَ یَعْلَمُ ما فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ» تعمیم لعلمه بما یمکن أن یتعلق به علم غیره مما ربما یحضر بعضه عند بعض و ربما یغیب بعضه عن بعض، و إنما قدم ما فی البر لأنه أعرف عند المخاطبین من الناس.
و قوله: «وَ ما تَسْقُطُ مِنْ وَرَقَةٍ إِلَّا یَعْلَمُها» اختص بالذکر لأنه مما یستصعب الإنسان حصول العلم به لأن الکثرة البالغة التی فی أوراق الأشجار تعجز الإنسان أن یمیز معها بعضها من بعض فیراقب کلا منها فیما یطرأ علیه من الأحوال، و یتنبه علی انتقاصها بالساقط منها إذا سقط.
و قوله: «وَ لا حَبَّةٍ فِی ظُلُماتِ الْأَرْضِ وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ إلخ، معطوفات علی قوله:
«مِنْ وَرَقَةٍ» علی ظاهر السیاق، و المراد بظلمات الأرض بطونها المظلمة التی تستقر فیها الحبات فینمو منها ما ینمو و یفسد ما یفسد فالمعنی: و لا تسقط من حبة فی بطون الأرض المظلمة و لا یسقط من رطب و لا من یابس أیا ما کانا إلا یعلمها، و علی هذا فقوله: «إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ بدل من قوله: «إِلَّا یَعْلَمُها» سد مسده، و تقدیره إلا هو واقع مکتوب فی کتاب مبین.
و توصیف الکتاب بالمبین إن کان بمعنی المظهر إنما هو لکونه یظهر لقارئه کل شی‌ء علی حقیقة ما هو علیه من غیر أن یطرأ علیه إبهام التغیر و التبدل و سترة الخفاء فی شی‌ء من نعوته، و إن کان المبین بمعنی الظاهر فهو ذلک أیضا لأن الکتاب فی الحقیقة هو المکتوب، و المکتوب هو المحکی عنه، و إذا کان ظاهرا لا سترة علیه و لا خفاء فیه فالکتاب کذلک.
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قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بِاللَّیْلِ وَ یَعْلَمُ ما جَرَحْتُمْ بِالنَّهارِ» التوفی أخذ الشی‌ء بتمامه، و یستعمله الله سبحانه فی کلامه بمعنی أخذ الروح الحیة کما فی حال الموت کما فی قوله فی الآیة التالیة: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا».
قد عد الإنامة توفیا کما عد الإماتة توفیا علی حد قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها»: (الزمر: 42) لاشتراکهما فی انقطاع تصرف النفس فی البدن کما أن البعث بمعنی الإیقاظ بعد النوم یشارک البعث بمعنی الإحیاء بعد الموت فی عود النفس إلی تصرفها فی البدن بعد الانقطاع، و فی تقیید التوفی باللیل کالبعث بالنهار جری علی الغالب من أن الناس ینامون باللیل و یستیقظون بالنهار.
و فی قوله تعالی «یَتَوَفَّاکُمْ دلالة علی أن الروح تمام حقیقة الإنسان الذی یعبر عنه بأنا لا کما ربما یتخیل لنا أن الروح أحد جزئی الإنسان لا تمامه أو أنها هیئة أو صفة عارضة له، و أوضح منه دلالة قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ، قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ»: (السجدة: 11) فإن استبعاد الکفار مبنی علی أن حقیقة الإنسان هو البدن الذی یتلاشی و یفسد بانحلال الترکیب بالموت فیضل فی الأرض، و الجواب مبنی علی کون حقیقته هو الروح (النفس) و إذ کان ملک الموت یتوفاه و یقبضه فلا یفوت منه شی‌ء.
و قوله: «وَ یَعْلَمُ ما جَرَحْتُمْ بِالنَّهارِ» الجرح هو الفعل بالجارحة و المراد به الکسب أی یعلم ما کسبتم بالنهار، و الأنسب أن یکون الواو حالیة و الجملة حالا من فاعل یتوفاکم، و یتصل حینئذ قوله: «ثُمَّ یَبْعَثُکُمْ فِیهِ بقوله: «وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ إلخ، من غیر تخلل معنی أجنبی فإن الآیتین فی مقام شرح وقوع التدبیر الإلهی بالإنسان فی حیاته الدنیا و عند الموت و بعده حتی یرد إلی ربه، و الأصل العمدة من جمل الآیتین المسرودة لبیان هذا المعنی قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بِاللَّیْلِ وَ یَعْلَمُ ما جَرَحْتُمْ بِالنَّهارِ ثُمَّ یَبْعَثُکُمْ فِیهِ أی فی النهار- لِیُقْضی أَجَلٌ مُسَمًّی وَ یُرْسِلُ عَلَیْکُمْ حَفَظَةً حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ. ثُمَّ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِ فهذا هو الأصل فی المقصود، و ما وراء ذلک مقصود بالتبع، و المعنی و هو الذی یتوفاکم باللیل و الحال أنه یعلم ما کسبتم فی النهار، ثم یبعثکم فی النهار إلخ.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَبْعَثُکُمْ فِیهِ لِیُقْضی أَجَلٌ مُسَمًّی إلخ. سمی الإیقاظ و التنبیه بعثا محاذاة لتسمیة الإنامة توفیا و جعل الغرض من البعث قضاء الأجل المسمی و هو الوقت 
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المعلوم عند الله الذی لا یتخطاه حیاة الإنسان الدنیویة کما قال: «فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»: (الأعراف: 34).
و إنما جعل قضاء الأجل المسمی غایة لأنه تعالی أسرع الحاسبین، و لو لا تحقق قضاء سابق لأخذهم بسیئات أعمالهم و وبال آثامهم، کما قال: «وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: (الشوری: 14) و القضاء السابق هو الذی یشتمل علیه قوله تعالی فی قصة هبوط آدم (ع): «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: (الأعراف: 24).
فالمعنی أن الله یتوفاکم باللیل و الحال أنه یعلم ما کسبتم فی النهار من السیئات و غیرها لکن لا یمسک أرواحکم لیدیم علیها الموت بل یبعثکم فی النهار بعد التوفی لتقضی آجالکم المسماة ثم إلیه مرجعکم بنزول الموت و الحشر فینبئکم بما کنتم تعملون.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الْقاهِرُ فَوْقَ عِبادِهِ قد تقدم الکلام فیه فی تفسیر الآیة 17 من السورة.
قوله تعالی: «وَ یُرْسِلُ عَلَیْکُمْ حَفَظَةً» إلخ، إطلاق إرسال الحفظة من غیر تقیید لا فی الإرسال و لا فی الحفظة ثم جعله مغیا بمجی‌ء الموت لا یخلو عن دلالة علی أن هؤلاء الحفظة المرسلین شأنهم حفظ الإنسان من کل بلیة تتوجه إلیه و مصیبة تتوخاه، و آفة تقصده فإن النشأة التی نحن فیها نشأة التفاعل و التزاحم، ما فیه من شی‌ء إلا و هو مبتلی بمزاحمة غیره من شی‌ء من جمیع الجهات لأن کلا من أجزاء هذا العالم الطبیعی بصدد الاستکمال و استزادة سهمه من الوجود، و لا یزید فی شی‌ء إلا و ینقص بنسبته من غیره فالأشیاء دائما فی حال التنازع و التغلب، و من أجزائه الإنسان الذی ترکیب وجوده ألطف التراکیب الموجودة فیه و أدقها فیما نعلم فرقباؤه فی الوجود أکثر و أعداؤه فی الحیاة أخطر فأرسل الله إلیه من الملائکة حفظة تحفظه من طوارق الحدثان و عوادی البلایا و المصائب و لا یزالون یحفظونه من الهلاک حتی إذا جاء أجله خلوا بینه و بین البلیة فأهلکته علی ما فی الروایات.
و أما ما ذکره فی قوله: «إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ. کِراماً کاتِبِینَ. یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ»: (الانفطار: 12) فإنما یرید به الحفظة علی الأعمال غیر أن بعضهم أخذ الآیات مفسرة لهذه الآیة، و الآیة و إن لم تأب هذا المعنی کل الإباء لکن قوله: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ 
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إلی آخر الآیة، کما تقدم یؤید المعنی الأول.
و قوله: «تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ الظاهر أن المراد من التفریط هو التساهل و التسامح فی إنفاذ الأمر الإلهی بالتوفی فإن الله سبحانه وصف ملائکته بأنهم یفعلون ما یؤمرون، و ذکر أن کل أمة رهن أجلهم فإذا جاء أجلهم لا یستأخرون ساعة و لا یستقدمون فالملائکة المتصدون لأمر التوفی لا یقصرون عن الحد الواجب المحدود المکشوف لهم من موت فلان فی الساعة الفلانیة علی الشرائط الکذائیة فهم لا یسامحون فی توفی من أمروا بتوفیه و لا مقدار ذرة فهم لا یفرطون.
و هل هذه الرسل هم الرسل المذکورون أولا حتی تکون الحفظة هم الموکلین علی التوفی؟ الآیة ساکتة عن ذلک إلا ما فیها من إشعار ضعیف بالوحدة غیر أن هؤلاء الرسل المأمورین بالتوفی کائنین من کانوا هم من أعوان ملک الموت لقوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: (السجدة: 11).
و نسبة التوفی إلی هؤلاء الرسل ثم إلی ملک الموت فی الآیة المحکیة آنفا ثم إلی الله سبحانه فی قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ»: (الزمر: 42) من قبیل التفنن فی مراتب النسب فالله سبحانه ینتهی إلیه کل أمر و هو المالک المتصرف علی الإطلاق، و لملک الموت التوسل إلی ما یفعله من قبض الأرواح بأعوانه الذین هم أسباب الفعل و وسائله و أدواته کالخط الذی یخط القلم و ورائه الید و وراءهما الإنسان الکاتب.
قوله تعالی: «ثُمَّ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِ إشارة إلی رجوعهم إلی الله سبحانه بالبعث بعد الموت، و توصیفه تعالی بأنه مولاهم الحق للدلالة علی علة جمیع ما تقدم من تصرفاته تعالی بالإنامة و الإیقاظ و التدبیر و الإماتة و البعث، و فیه تحلیل لمعنی المولی ثم إثبات حق المولویة له تعالی، فالمولی هو الذی یملک الرقبة فیکون من حقه جواز التصرف فیها کیفما شاء، و إذ کان له تعالی حقیقة الملک، و کان هو المتصرف بالإیجاد و التدبیر و الإرجاع فهو المولی الحق الذی یثبت له معنی المولویة ثبوتا لا زوال له بوجه البتة.
و الحق من أسماء الله الحسنی لثبوته تعالی بذاته و صفاته ثبوتا لا یقبل الزوال و یمتنع عن التغیر و الانتقال و الضمیر فی «رُدُّوا» راجع إلی الآحاد الذی یومئ إلیه سابق الکلام من قوله: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ فإن حکم الموت یعم کل واحد و یجتمع به آحادهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 133
نفس الجماعة، و من هنا یظهر أن قوله: «ثُمَّ رُدُّوا» لیس من قبیل الالتفات من الخطاب السابق إلی الغیبة.
قوله تعالی: «أَلا لَهُ الْحُکْمُ إلخ، لما بین تعالی اختصاصه بمفاتح الغیب و علمه بالکتاب المبین الذی فیه کل شی‌ء، و تدبیره لأمر خلقه من لدن وجدوا إلی أن یرجعوا إلیه تبین أن الحکم إلیه لا إلی غیره، و هو الذی ذکره فیما مر من قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أعلن نتیجة بیانه فقال «أَلا لَهُ الْحُکْمُ لیکون منبها لهم مما غفلوا عنه.
و کذلک قوله: «وَ هُوَ أَسْرَعُ الْحاسِبِینَ نتیجة أخری لسابق البیان فإنه تبین به أنه تعالی لا یؤخر حساب أعمال الناس عن الوقت الصالح له، و إنما یتأخر ما یتأخر لیدرک الأجل الذی أجل له.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ یُنَجِّیکُمْ مِنْ ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ تَدْعُونَهُ إلی آخر الآیة کأن المراد بالتنجیة من ظلمات البر و البحر هو التخلیص من الشدائد التی یبتلی بها الإنسان فی خلال الأسفار إذا ضرب فی الأرض أو رکب البحر کالبرد الشدید و الأمطار و الثلوج و قطاع الطریق و الطوفان و نحو ذلک، و أشق ما یکون ذلک علی الإنسان فی الظلمات من لیل أو سحاب أو ریح تثیر عجاج الأرض فیزید فی اضطراب الإنسان و حیرته و ضلاله طریق الاحتیال لدفعه، و لذلک علقت التنجیة علی الظلمات، و کان أصل المعنی الاستفهام عمن ینجی الإنسان من الشدائد التی یبتلی بها فی أسفاره فی البر و البحر فأضیفت الشدائد إلی البر و البحر بعنایة الظرفیة ثم أضیفت إلی ظلمات البر و البحر لأن للظلمات تأثیرا تاما فی تشدید هذه المکاره، ثم حذفت الشدائد و أقیمت الظلمات مقامها فعلقت التنجیة علیها فقیل: ینجیکم من ظلمات البر و البحر.
و إنما خصت الظلمات بالذکر و إن کان المنجی من کل مکروه و غم هو الله سبحانه کما یذکره فی الآیة التالیة لأن أسفار البر و البحر معروف عند الإنسان بالعناء و الوعثاء و الکریهة.
و التضرع إظهار الضراعة و هو الذل و الخضوع علی ما ذکره الراغب، و لذلک قوبل بالخفیة و هو الخفاء و الاستتار فالتضرع و الخفیة فی الدعاء هما الإعلان و الإسرار فیه، و الإنسان إذا نزلت به المصیبة یبتدئ فیدعو للنجاة بالإسرار و المناجاة ثم إذا اشتدت به و لاح بعض آثار الیأس و الانقطاع من الأسباب لا یبالی بمن حوله ممن یطلع علی ذلته و استکانته فیدعو بالتضرع و المناداة ففی ذکر التضرع و الخفیة إشارة إلی أنه تعالی هو المنجی من مصائب البر و البحر شدیدتها و یسیرتها.
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و فی قوله: «لَئِنْ أَنْجانا مِنْ هذِهِ لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ إشارة إلی أن الإنسان یضیف فی هذه الحالة التی یدعو لکشفها إلی دعائه عهدا یقدمه إلی ربه و وعدا یعده به أن لو کشف الله عنه لیکونن من الشاکرین و یرجع عن سابق کفره.
و أصل هذه العدة مأخوذ من العادة الجاریة بین أفراد الإنسان بعضهم مع بعض فإن الواحد منا إذا أعیته المذاهب و أحاطت به البلیة من مصیبة قاصمة أو فقر أو عدو و استغاث لکشف ما به من کرب إلی أحد الأقویاء القادرین علی کشفه بزعمه وعده بما یطیب به نفسه و یقوی باعث عزیمته و فتوته، و ذلک بثناء جمیل أو مال أو طاعة أو وفاء کل ذلک لما أن الأعمال الاجتماعیة التی تدور بیننا کلها معاملات قائمة بطرفین یعطی فیها الإنسان شیئا و یأخذ شیئا لأن الحاجة محیطة بالإنسان لیس له أن یعمل عملا أو یؤثر أثرا إلا لنفع عائد إلی نفسه، و مثله سائر أجزاء الکون.
لکن الله سبحانه أکرم ساحة أن تمسه حاجة أو یطرأ علیه منقصة لا یفعل فعلا إلا لیعود نفعه إلی غیره من خلیقته فوجه التوحید فی مقابلة الإنسان له بوعد الشکر و الطاعة فی دعائه الفطری هو أن الإنسان إذا نزلت به النازلة، و انقطعت عنه الأسباب و غابت عن مسرح نظره وسائل الخلاص وجد أن الله سبحانه هو السبب الوحید الذی یقدر علی کشف ما به من غم، و أنه الذی یدبر أمره منذ خلقه و یدبر أمر کل سبب فوجد نفسه ظالما مفرطا فی جنب الله سبحانه لا یستحق کشف الغم و رفع الحاجة من قبله تعالی لما کسبت یداه من السیئات، و حملت نفسه من وبال الخطیئة فعندئذ یعد ربه الشکر و الطاعة لیصحح ذلک استحقاقه لاستجابة دعائه و کشف ضره.
و لذلک نجده أنه إذا نجی مما نزل به النائبة ذهب لوجهه ناسیا لما عهد به ربه و وعده من الشکر کما قال تعالی فی ذیل الآیة التالیة: «ثُمَّ أَنْتُمْ تُشْرِکُونَ .
قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ یُنَجِّیکُمْ مِنْها وَ مِنْ کُلِّ کَرْبٍ ثُمَّ أَنْتُمْ تُشْرِکُونَ قال الراغب فی مفرداته:، الکرب الغم الشدید، قال تعالی: «وَ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ و الکربة کالغمة، و أصل ذلک من کرب الأرض بسکون الراء و هو قلبها بالحفر فالغم یثیر النفس إثارة ذلک و قیل فی مثل: الکراب علی البقر و لیس ذلک من قولهم: الکلاب علی البقر، فی شی‌ء، و یجوز أن یکون الکرب من کربت الشمس إذا دنت للمغیب، و قولهم: إناء کربان أی قریب نحو قربان أی قریب من المل‌ء، أو من الکرب (بفتحتین) و هو عقد غلیظ فی رشا الدلو، و قد یوصف الغم بأنه عقد علی القلب یقال: أکربت الدلو، انتهی.
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و قد أضیف فی هذه الآیة کل کرب إلی ظلمات البر و البحر لیعم الجمیع فإن إنسانا ما لا یخلو فی مدی حیاته من شی‌ء من الکروب و الغموم فالمسألة و الدعاء عام فیهم سواء أعلنوا به أو أسروا.
فملخص المراد بالآیة أنکم فی الشدائد النازلة بکم فی ظلمات البر و البحر و غیرها إذا انقطعتم عن الأسباب الظاهرة و أعیت بکم الحیل تشاهدون بالرجوع إلی فطرتکم الإنسانیة أن الله سبحانه هو ربکم لا رب سواه و تجزمون أن عبادتکم لغیره ظلم و إثم و الشاهد علی ذلک أنکم تدعونه حینئذ تضرعا و خفیة، و تعدونه أن تشکروه بعد ذلک و لا تکفروا به إن أنجاکم لکنکم بعد الإنجاء تنقضون میثاقکم الذی واثقتموه به و تستمرون علی سابق کفرکم، ففی الآیتین احتجاج علی المشرکین و توبیخ لهم علی حنث الیمین و خلف الوعد.
قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ إلی آخر الآیة، قال الراغب فی المفردات،: أصل البعث إثارة الشی‌ء و توجیهه یقال: بعثته فانبعث، و یختلف البعث بحسب اختلاف ما علق به فبعثت البعیر أثرته و سیرته، و قوله عز و جل:
وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ أی یخرجهم و یسیرهم إلی القیامة- إلی أن قال- فالبعث ضربان:
بشری کبعث البعیر و بعث الإنسان فی حاجة، و إلهی و ذلک ضربان: أحدهما: إیجاد الأعیان و الأجناس و الأنواع عن لیس و ذلک یختص به الباری تعالی و لم یقدر علیه أحد، و الثانی إحیاء الموتی و قد خص بذلک بعض أولیائه کعیسی (ع) و أمثاله، انتهی.
و بالجملة فی لفظه شی‌ء من معنی الإقامة و الإنهاض، و بهذه العنایة یستعمل فی التوجیه و الإرسال لأن التوجیه إلی حاجة و الإرسال نحو قوم یکون بعد سکون و خمود غالبا، و علی هذا فبعث العذاب لا یخلو من إشعار علی أنه عذاب من شأنه أن یتوجه إلیهم و یقع بهم، و إنما یمنع عن هذا الاقتضاء مانع کالإیمان و الطاعة، و للکلام تتمة سنوافیک.
و قال فی المجمع،: لبست علیهم الأمر ألبسه إذا لم أبینه و خلطت بعضه ببعض و لبست الثوب ألبسه، و اللبس اختلاط الأمر و اختلاط الکلام، و لابست الأمر خالطته، و الشیع الفرق، و کل فرقة شیعة علی حدة، و شیعة فلان تبعته، و التشیع الاتباع علی وجه التدین و الولاء، انتهی.
و علی هذا فالمراد بقوله: «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً» أن یضرب البعض بالبعض و یخلط
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حال کونهم شیعا و فرقا مختلفة.
فقوله: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ ظاهره إثبات القدرة لله سبحانه علی بعث العذاب علیهم من فوق أو من تحت، و القدرة علی الشی‌ء لا تستلزم فعله، و هو أعنی إثبات القدرة علی الفعل الذی هو العذاب کاف فی الإخافة و الإنذار لکن المقام یعطی أن المراد لیس هو إثبات مجرد القدرة بل لهم استحقاق لمثل هذا العذاب، و فی العذاب اقتضاء أن ینبعث علیهم إن لم یجتمعوا علی الإیمان بالله و آیاته کما مر من استفادة ذلک من معنی البعث، و یؤیده قوله بعد: «لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ فإنه تهدید صریح.
علی أنه تعالی یهدد هذه الأمة صریحا بالعذاب فی موارد مشابهة لهذا المورد من کلامه کقوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ- إلی أن قال- وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ» الآیات (یونس: 47- 53) و قوله: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ، وَ تَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ» إلی آخر الآیات: (الأنبیاء: 93- 97) و قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً- إلی أن قال- وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ، مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً» إلی آخر الآیات: (الروم: 30- 45).
و قد قیل: إن المراد بالعذاب الذی من فوقهم هو الصیحة و الحجارة و الطوفان و الریح کما فعل بعاد و ثمود و قوم شعیب و قوم لوط، و بالذی من تحت أرجلهم الخسف کما فعل بقارون، و قیل: إن المراد بما من فوقهم العذاب الآتی من قبل کبارهم أو سلاطینهم الجبابرة و بما من تحت أرجلهم ما یأتیهم من قبل سفلتهم أو عبیدهم السوء، و قیل: المراد بما من فوق و بما من تحت الأسلحة الناریة القتالة التی اخترعها البشر أخیرا من الطیارات و المناطد التی تقذف القنابل المحرقة و المخربة و غیرها و مراکب تحت البحر المغرفة للسفائن و الباخرات فإن الإنذار إنما وقع فی کلامه تعالی و هو أعلم بما کان سیحدث فی مملکته.
و الحق أن اللفظ مما یقبل الانطباق علی کل من المعانی المذکورة و قد وقع بعد النزول ما ینطبق علیه اللفظ، و المحتد الأصلی لهذه الوقائع الذی مهد لها الطریق هو اختلاف الکلمة و التفرق الذی بدأت به الأمة و جبهت به النبی ص فیما کان یدعوهم إلیه من الاتفاق علی کلمة الحق، و أن هذا صراطی مستقیما فاتبعوه و لا تتبعوا السبل فتفرق بکم.
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قوله تعالی: «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ ظاهره أنه أرید به التحزبات التی نشأت بعد النبی ص، فأدی ذلک إلی حدوث مذاهب متنوعة ألبست لباس العصبیة و الحمیة الجاهلیة و استتبعت حروبا و مقاتل یستبیح کل فریق من غیره کل حرمة و یطرده بمزعمته من حرمة الدین و بیضة الإسلام.
و علی هذا فقوله: «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً وَ یُذِیقَ إلخ، عذاب واحد لا عذابان و إن أمکن بوجه عد کل من إلقاء التفرق فی الکلمة و إذاقة البعض بأس بعض عذابا مستقلا برأسه فللتفرقة بین الأمة أثر سوء آخر و هو طرو الضعف و نفاد القوة و تبعض القدرة لکن المأخوذ فی الآیة المعدود عذابا أعنی قوله: «وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ إلخ، حینئذ بالنسبة إلی مجرد إلقاء الاختلاف بمنزلة المقید بالنسبة إلی المطلق، و لا یحسن مقابلة المطلق بالمقید إلا بعنایة زائدة فی الکلام، علی أن العطف بواو الجمع یؤید ما ذکرناه.
فبالجملة معنی الآیة: قل یا رسول الله مخاطبا لهم منذرا لهم عاقبة استنکافهم عن الاجتماع تحت لواء التوحید و استماع دعوة الحق إن لشأنکم هذا عاقبة سیئة فی قدرة الله سبحانه أن یأخذکم بها و هو أن یبعث علیکم عذابا لا مفر لکم منه و لا ملاذ تلوذون به و هو العذاب من فوقکم أو من تحت أرجلکم، أو أن یضرب بعضکم ببعض فتکونوا شیعا و فرقا مختلفین متنازعین و متحاربین فیذیق بعضکم بأس بعض، ثم تمم البیان بقوله خطابا لنبیه:
انْظُرْ کَیْفَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ لَعَلَّهُمْ یَفْقَهُونَ و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ کَذَّبَ بِهِ قَوْمُکَ وَ هُوَ الْحَقُّ قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ قوم النبی ص هم قریش أو مضر أو عامة العرب و المستفاد من فحوی بعض کلامه تعالی فی موارد أخر أن المراد بقومه (ص) هم العرب کقوله: «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ، فَقَرَأَهُ عَلَیْهِمْ ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ، کَذلِکَ سَلَکْناهُ فِی قُلُوبِ الْمُجْرِمِینَ، لا یُؤْمِنُونَ بِهِ حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ، فَیَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ»: (الشعراء: 202) و قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ»: (إبراهیم: 4).
و کیف کان فقوله: «وَ کَذَّبَ بِهِ قَوْمُکَ وَ هُوَ الْحَقُ بمنزلة التمهید لتحقیق النبإ الذی یتضمنه الإنذار السابق کأنه قیل: یا أیتها الأمة اجتمعوا فی توحید ربکم و اتفقوا فی اتباع کلمة الحق و إلا فلا مؤمن یؤمنکم عذابا یأتیکم من فوق أو من تحت أو من اختلاف 
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و تحزب یستتبع سیفا و سوطا من بعضکم علی بعض، ثم خوطب النبی ص فقیل: إن قومک کذبوا بذلک فلیستعدوا لعذاب بئیس أو بأس شدید یذوقونه.
و من هنا یظهر أولا: أن الضمیر فی قوله: «وَ کَذَّبَ بِهِ راجع إلی العذاب کما نسبه الآلوسی إلی غالب المفسرین، و ربما قیل: إنه عائد إلی تصریف الآیات أو إلی القرآن و هو بعید، و لیس من البعید أن یرجع إلی النبإ باعتبار ما تشتمل علیه الآیة السابقة.
و ثانیا: أن هذا الخبر أعنی قوله: «وَ کَذَّبَ بِهِ قَوْمُکَ وَ هُوَ الْحَقُ بحسب ما یعطیه المقام فی معنی ذکر أول خبر یمهد الطریق لنبإ موعود کأنه قیل: یجب علی أمتک أن یجتمعوا علی الإیمان بالله و آیاته و یکونوا علی تحرز و تحذر من أن یتسرب إلیهم الکفر بالله و آیاته و یدب فیهم اختلاف حتی لا ینزل علیهم عذاب الله سبحانه ثم قیل: إن قومک من بین جمیع أمتک و من عاصرک أو جاء من بعدک من أهل الدنیا بادروا إلی نقض ما کان یجب علیهم أن یبرموه و کذبوا النبأ فانثلم بذلک الأمر فسوف یعلمون ذلک أن المکذبین للنبی ص أو للقرآن أو لهذا العذاب لیسوا هم الأعراب خاصة و هم قومه (ص) بل کذبته الیهود و أمم من غیرهم فی زمانه و بعده و کان تکذیبهم و اختلافهم جمیعا ذا أثر مثبت فی ما هددوا به من العذاب فتخصیص تکذیب قومه بالذکر و الحال هذه یفید ما ذکرناه.
و البحث التحلیلی عن نفسیة المجتمع الإسلامی یؤید هذا الذی استفدناه من الآیة فإن ما ابتلیت به الأمة الإسلامیة الیوم من الانحطاط فی نفسیتهم و الوهن فی قوتهم و التشتت فی کلمتهم ینتهی بحسب التحلیل إلی ما نشأت من الاختلافات و المشاجرات فی الصدر الأول بعد رحلة النبی ص ثم یصعد ذلک إلی حوادث أول الهجرة و قبل الهجرة مما لقیه النبی من قومه، و ما جبهوه به من التکذیب و تسفیه الرأی.
و هؤلاء و إن تجمعوا حول رایة الدعوة الإسلامیة و استظلوا بظلها بعد ما ظهرت کلمة الحق و أنارت مشعلته لکن المجتمع الطیب الدینی لم یصف من خبث النفاق، و قد نطقت آیات جمة من القرآن الکریم بذلک، و کان أهل النفاق لا یستهان بعددهم و من المحال أن یسلم بنیة المجتمع من سی‌ء أثرهم فی نفسیة أجزائه و لم یقدر علی هضمهم هضما تاما یحیلهم إلی أعضاء صالحة فی المجتمع مدی حیاة النبی ص، و لم یمکث وقودهم دون أن اشتعل ثم زاد اشتعالا و لم یزل، و الجمیع یرجع إلی ما بدأ منه، و کل الصید فی جوف الفراء.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 139
و ثالثا: أن قوله تعالی: «قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ مسوق سوق الکنایة أی أعرض عنهم و قل: إن أمرکم غیر مفوض إلی و لا محمول علی حتی أمنعکم من هذا التکذیب نصیحة لکم، و إنما الذی إلی بحسب مقامی أن أنذرکم عذابا شدیدا هو کمین لکم.
و من هنا یظهر أیضا: أن قوله: «لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ من مقول القول و تتمة قول النبی ص لقومه کما یؤیده الخطاب فی قوله: «وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ فإن القوم إنما هم فی موقف الخطاب بالنسبة إلی النبی ص لا بالنسبة إلیه تعالی.
و قوله: «لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ تصریح بالتهدید و إنباء عن الوقوع الحتمی و قد ظهر مما تقدم وجه صحة خطاب المشرکین بما سیبتلی به الأمة الإسلامیة من تفرق الکلمة و نزول الشدة فإن الأعراق تنتهی إلیهم و لیس الناس إلا أمة واحدة یؤخذ آخرهم بما اکتسبه أولهم و یعود إلی أولهم ما یظهر فی آخرهم علموا ذلک أو جهلوا، أبصروا من أنفسهم ذلک أو عموا قال تعالی: «بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ یَلْعَبُونَ، فَارْتَقِبْ یَوْمَ تَأْتِی السَّماءُ بِدُخانٍ مُبِینٍ یَغْشَی النَّاسَ هذا عَذابٌ أَلِیمٌ رَبَّنَا اکْشِفْ عَنَّا الْعَذابَ إِنَّا مُؤْمِنُونَ أَنَّی لَهُمُ الذِّکْری وَ قَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مُبِینٌ ثُمَّ تَوَلَّوْا عَنْهُ وَ قالُوا مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ إِنَّا کاشِفُوا الْعَذابِ قَلِیلًا إِنَّکُمْ عائِدُونَ»: (الدخان: 15).
تدبر فی الآیات کیف أخذ آخرهم بما أجرمه أولهم أو هی فی عداد ما تقدم نقله من آیات سورة یونس و الأنبیاء و الروم، و فی القرآن الشریف شی‌ء کثیر من الآیات المنبئة عما سیوافی الأمة من وخیم العاقبة و وبال السیئة ثم إدراک العنایة الإلهیة و من أسوإ التقصیر إهمال الباحثین منا أمر البحث فی هذه الآیات الکریمة علی کثرتها و أهمیتها و شدة مساسها بحال الأمة و سعادة جدها فی دنیاها و آخرتها.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ ذکر الراغب فی المفردات، أن الخوض هو الشروع فی الماء و المرور فیه، و یستعار فی الأمور، و أکثر ما ورد فی القرآن ورد فیما یذم الشروع فیه، انتهی. و هو الدخول فی باطل الحدیث و التوغل فیه کذکر الآیات الحقة و الاستهزاء بها و الإطالة فی ذلک.
و المراد بالإعراض عدم مشارکتهم فیما یخوضون فیه کالقیام عنهم و الخروج من بینهم أو ما یشابه ذلک مما یتحقق به عدم المشارکة، و تقیید النهی بقوله: «حَتَّی یَخُوضُوا فِی 
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حَدِیثٍ غَیْرِهِ للدلالة علی أن المنهی عنه لیس مطلق مجالستهم و القعود معهم، و لو کان لغرض حق، و إنما المنهی عنه مجالستهم ما داموا مشتغلین بالخوض فی آیات الله سبحانه.
و من هنا یظهر أن فی الکلام نوعا من إیجاز الحذف فإن تقدیر الکلام: و إذا رأیت الذین یخوضون فی آیاتنا یخوضون فیها فأعرض عنهم «إلخ»، فحذفت الجملة المماثلة للصلة استغناء بها عنها، و المعنی- و الله أعلم- و إذا رأیت أهل الخوض و الاستهزاء بآیات الله یجرون علی خوضهم و استهزائهم بالآیات الإلهیة فأعرض عنهم و لا تدخل فی حلقهم حتی یخوضوا فی حدیث غیره فإذا دخلوا فی حدیث غیره فلا مانع یمنعک من مجالستهم، و الکلام و إن وقع فی سیاق الاحتجاج علی المشرکین لکن ما أشیر إلیه من الملاک یعممه فیشمل غیرهم کما یشملهم، و قد وقع فی آخر الآیة قوله: «فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ فالخوض فی آیات الله ظلم و الآیة إنما نهت عن مشارکة الظالمین فی ظلمهم، و قد ورد فی مورد آخر من کلامه تعالی:
«إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ»: (النساء: 140).
فقد تبین: أن الآیة لا تأمر بالإعراض عن الخائضین فی آیات الله تعالی بل إنما تأمر بالإعراض عنهم إذا کانوا یخوضون فی آیات الله ما داموا مشتغلین به.
و الضمیر فی قوله: «غَیْرِهِ راجع إلی الحدیث الذی یخاض فیه فی آیات الله باعتبار أنه خوض و قد نهی عن الخوض فی الآیة.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ الشَّیْطانُ فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و «إِمَّا» فی قوله: «إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ زائد یفید نوعا من التأکید أو التقلیل و النون للتأکید، و الأصل و إن ینسک، و الکلام فی مقام التأکید و التشدید للنهی أی حتی لو غفلت عن نهینا بما أنساکه الشیطان ثم ذکرت فلا تهاون فی القیام عنهم و لا تلبث دون أن تقوم عنهم فإن الذین یتقون لیس لهم أی مشارکة للخائضین اللاعبین بآیات الله المستهزئین بها.
و الخطاب فی الآیة للنبی ص و المقصود غیره من الأمة فقد تقدم فی البحث عن عصمة الأنبیاء (ع) ما ینفی وقوع هذا النوع من النسیان- و هو نسیان حکم إلهی و مخالفته عملا بحیث یمکن الاحتجاج بفعله علی غیره و التمسک به نفسه- عنهم (ع).
و یؤید ذلک عطف الکلام فی الآیة التالیة إلی المتقین من الأمة حیث یقول: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیة.
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و أوضح منها دلالة قوله تعالی فی سورة النساء: «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ آیاتِ اللَّهِ یُکْفَرُ بِها وَ یُسْتَهْزَأُ بِها فَلا تَقْعُدُوا مَعَهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ إِنَّ اللَّهَ جامِعُ الْمُنافِقِینَ وَ الْکافِرِینَ فِی جَهَنَّمَ جَمِیعاً»: (النساء: 140) فإن المراد فی الآیة و هی مدنیة بالحکم الذی نزل فی الکتاب هو ما فی هذه الآیة من سورة الأنعام و هی مکیة و لا آیة غیرها، و هی تذکر أن الحکم النازل سابقا وجه به إلی المؤمنین، و لازمه أن یکون الخطاب الذی فی قوله: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا» إلخ موجها إلی النبی ص و المقصود به غیره علی حد قولهم: إیاک أعنی و اسمعی یا جارة.
قوله تعالی: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیة. یرید أن الذی یکتسبه هؤلاء الخائضون من الإثم لا یحمل إلا علی أنفسهم و لا یتعداهم إلی غیرهم إلا أن یماثلوهم و یشارکوهم فی العمل أو یرضوا بعملهم فلا یحاسب بعمل إلا عامله و لکن نذکرهم ذکری لعلهم یتقون فإن الإنسان إذا حضر مجلسهم و إن أمکنه أن لا یجاریهم فیما یخوضون و لا یرضی بقلبه بعملهم و أمکن أن لا یعد حضوره عندهم إعانة لهم علی ظلمهم تأییدا لهم فی قولهم لکن مشاهدة الخلاف و معاینة المعصیة تهون أمر المعصیة عند النفس و تصغر الخطیئة فی عین المشاهد المعاین، و إذا هان أمرها أوشک أن یقع الإنسان فیها فإن للنفس فی کل معصیة هوی و من الواجب علی المتقی بما عنده من التقوی و الورع عن محارم الله أن یجتنب مخالطة أهل الهتک و الاجتراء علی الله کما یجب علی المبتلین بذلک الخائضین فی آیات الله لئلا تهون علیه الجرأة علی الله و آیاته فتقربه ذلک من المعصیة فیشرف علی الهلکة، و من یحم حول الحمی أوشک أن یقع فیه.
و من هذا البیان یظهر أولا: أن نفی الاشتراک فی الحساب مع الخائضین عن الذین یتقون فحسب مع أن غیر العامل لا یشارک العامل فی جزاء عمله إنما هو للإیماء إلی أن من شارکهم فی مجلسهم و قعد إلیهم لا یؤمن من مشارکتهم فی جزاء عملهم و المؤاخذة بما یؤاخذون به، فالکلام فی تقدیر قولنا: و ما علی غیر الخائضین من حسابهم من شی‌ء إذا کانوا یتقون الخوض معهم و لکن إنما ننهاهم عن القعود معهم لیستمروا علی تقواهم من الخوض أو لیتم لهم التقوی و الورع عن محارم الله سبحانه.
و ثانیا: أن المراد بالتقوی فی قوله: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ التقوی العام و هو الاجتناب و التوقی عن مطلق ما لا یرتضیه الله تعالی، و فی قوله: «لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ التقوی 
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من خصوص معصیة الخوض فی آیات الله، أو المراد بالتقوی الأول أصل التقوی و بالثانی تمامه، أو الأول إجمال التقوی و الثانی تفصیله بفعلیة الانطباق علی کل مورد و منها مورد الخوض فی آیات الله، و هاهنا معنی آخر و هو أن یکون المراد بالأول تقوی المؤمنین و بالتقوی الثانی تقوی الخائضین و تقدیر الکلام و لکن ذکروا الخائضین ذکری لعلهم یتقون الخوض.
و ثالثا: أن قوله: ذکری مفعول مطلق لفعل مقدر و التقدیر و لکن نذکرهم بذلک ذکری أو ذکروهم ذکری أو خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر: و لکن هذا الأمر ذکری أو مبتدأ لخبر محذوف و التقدیر: و لکن علیک ذکراهم و أوسط الوجوه أسبقها إلی الذهن.
قوله تعالی: «وَ ذَرِ الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَعِباً وَ لَهْواً» إلی آخر الآیة، قال الراغب:
البسل ضم الشی‌ء و منعه و لتضمنه لمعنی الضم أستعیر لتقطیب الوجه فقیل: هو باسل و مبتسل الوجه، و لتضمنه لمعنی المنع قیل للمحرم و المرتهن بسل و قوله تعالی: وَ ذَکِّرْ بِهِ أَنْ تُبْسَلَ نَفْسٌ بِما کَسَبَتْ أی تحرم الثواب، و الفرق بین الحرام و البسل أن الحرام عام فیما کان ممنوعا منه بالحکم و القهر، و البسل هو المنوع منه بالقهر قال عز و جل: «أُولئِکَ الَّذِینَ أُبْسِلُوا بِما کَسَبُوا» أی حرموا الثواب، انتهی.
و قال فی المجمع، یقال: أبسلته بجریرته أی أسلمته، و المستبسل المستسلم الذی یعلم أنه لا یقدر علی التخلص- إلی أن قال- قال الأخفش: تبسل أی تجازی، و قیل:
تبسل أی ترهن و المعانی متقاربة، انتهی.
و المعنی: «و اترک الذین اتخذوا دینهم لعبا و لهوا» عد تدینهم بما یدعوهم إلیه هوی أنفسهم لعبا و تلهیا بدینهم، و فیه فرض دین حق لهم و هو الذی دعتهم إلیه فطرتهم فکان یجب علیهم أن یأخذوا به أخذ جد و یتحرزوا به عن الخلط و التحریف و لکنهم اتخذوه لعبا و لهوا یقلبونه کیف شاءوا من حال إلی حال و یحولونه حسب ما یأمرهم به هوی أنفسهم من صورة إلی صورة.
ثم عطف علی اتخاذهم الدین لعبا و لهوا قوله: «وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» لما بینهما من الملازمة لأن الاسترسال فی التمتع من لذائذ الحیاة المادیة و الجد فی اقتنائها یوجب الإعراض عن الجد فی الدین الحق و الهزل و اللعب به.
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ثم قال: وَ ذَکِّرْ بِهِ أی بالقرآن حذرا من أن تبسل أی تمنع نفس بسبب ما کسبت من السیئات أو تسلم نفس مع ما کسبت للمؤاخذة و العقاب، و تلک نفس لیس لها من دون الله ولی و لا شفیع و إن تعدل کل عدل و تفد کل فدیة لا یؤخذ منها لأن الیوم یوم الجزاء بالأعمال لا یوم البیع و الشری أولئک الذین أبسلوا و منعوا من ثواب الله أو أسلموا لعقابه لهم شراب من حمیم و عذاب ألیم بما کانوا یکفرون.
قوله تعالی: «قُلْ أَ نَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُنا وَ لا یَضُرُّنا» احتجاج علی المشرکین بنحو الاستفهام الإنکاری، و إنما ذکر من أوصاف شرکائهم کونها لا تنفع و لا تضر لأن اتخاذ الآلهة- کما تقدم- کان مبنیا علی أحد الأساسین: الرجاء و الخوف و إذ کانت الشرکاء لا تنفع و لا تضر فلا موجب لدعائها و عبادتها و التقرب منها.
قوله تعالی: «وَ نُرَدُّ عَلی أَعْقابِنا بَعْدَ إِذْ هَدانَا اللَّهُ إلی قوله- ائْتِنا» الاستهواء طلب الهوی و السقوط، و الرد علی الأعقاب کنایة عن الضلال و ترک الهدی فإن لازم الهدایة الحقة الوقوع فی مستقیم الصراط و الشروع فی السیر فیه فالارتداد علی الأعقاب ترک السیر فی الصراط و العود إلی ما خلف من المسیر و هو الضلال، و لذا قال: و نرد علی أعقابنا بعد إذ هدانا الله فقید الرد بکونه بعد الهدایة الإلهیة.
و من عجیب الاستدلال احتجاج بعض بهذه الآیة أعنی قوله: «وَ نُرَدُّ عَلی أَعْقابِنا بَعْدَ إِذْ هَدانَا اللَّهُ الآیة و ما یجری مجراها من الآیات کقول شعیب (ع) علی ما حکاه الله تعالی فی قصته بقوله: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لَنُخْرِجَنَّکَ یا شُعَیْبُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَکَ مِنْ قَرْیَتِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا قالَ أَ وَ لَوْ کُنَّا کارِهِینَ، قَدِ افْتَرَیْنا عَلَی اللَّهِ کَذِباً إِنْ عُدْنا فِی مِلَّتِکُمْ بَعْدَ إِذْ نَجَّانَا اللَّهُ مِنْها وَ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَعُودَ فِیها إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّنا» (الأعراف: 89).
فقد احتجوا بها علی أن الأنبیاء (ع) کانوا قبل البعثة و التلبس بلباس النبوة علی الکفر لما فی لفظ الرد علی الأعقاب بعد إذ هدی الله، و العودة فی ملة الشرک بعد إذ نجاهم الله منها من الدلالة علی کونهم منتحلین بها واقعین فیها قبل النجاة و هو احتجاج فاسد فإن ذلک تکلم منهم بلسان المجتمع الدینی الذی کانت أفراده علی الشرک حتی هداهم الله بواسطة أنبیائه و لسنا نعنی أن غلبة الأفراد الذین کانوا علی الشرک فی أول عهدهم سوغ 
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أن ینسب کفرهم السابق إلی الجمیع حتی یکون تغلیبا لشرکهم علی إیمان نبیهم فإن کلامه الحق لا یحتمل ذلک بل نعنی أن مجتمع الدین الشامل للنبی و أمته یصدق علیه أن أفراده إنما نجوا من الشرک بعد هدایة الله سبحانه إیاهم و لیس لهم من دونه إلا الضلال أما الأمة فإنهم کانوا علی الشرک فی زمان قبل زمان اهتدائهم بالدین، و أما أنبیاؤهم فإنما اهتداؤهم بالله سبحانه، و لیس لهم من أنفسهم لو لا الهدایة الإلهیة إلا الضلال فإن غیره تعالی لا یملک لنفسه ضرا و لا نفعا فمن الصادق فی حقهم أن لیس لهم أن یرتدوا علی أعقابهم بعد إذ هداهم الله أو یعودوا إلی الشرک بعد إذ نجاهم الله منه.
و بالجملة الکلمة صادقة علیهم بنحو الحقیقة و إن لم یکن بعض مجتمعهم و هو النبی الذی فیهم کافرا قبل نبوته فإن الإیمان و الاهتداء علی أی حال لهم من الله سبحانه بعد الحال الذی لهم من أنفسهم و حالهم من أنفسهم هو الضلال کما عرفت.
علی أنک قد عرفت فیما تقدم من البحث المتنوع فی عصمة الأنبیاء أن القرآن الشریف ناص علی طهارة ساحتهم عن أصغر المعاصی الصغیرة فکیف بالکبیرة و بأکبر الکبائر الذی هو الشرک بالله العظیم.
و قوله: «کَالَّذِی اسْتَهْوَتْهُ الشَّیاطِینُ فِی الْأَرْضِ حَیْرانَ «إلخ» تمثیل مثل به حال الإنسان المتحیر الذی لم یؤت بصیرة فی أمره و عزیمة راسخة علی سعادته فترک أحسن طریق و أقومه إلی مقصده، و قد رکبه قبله أصحاب له مهتدون به و بقی متحیرا بین شیاطین یدعونه إلی الردی و الهلاک، و أصحاب له مهتدین قد نزلوا فی منازلهم أو أشرفوا علی الوصول یدعونه إلی الهدی أن ائتنا فلا یدری ما یفعل و هو بین مهبط و مستوی؟.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی إلی آخر الآیة. أی إن کان الأمر دائرا بین دعوة الله سبحانه و هی التی توافق الفطرة و تسمیه الفطرة هدی الله، و بین دعوة الشیاطین و هی التی فیها الهوی و اتخاذ الدین لعبا و لهوا فهدی الله هو الهدی الحقیقی دون غیره.
أما أن ما یوافق دعوة الفطرة هو هدی الله فلا شک یعتریه لأن حق الهدایة هو الذی ینطق به الصنع و الإیجاد الذی لیس إلا لله و لا نروم شیئا من دین أو اعتقاد إلا لابتغاء مطابقة الواقع و الواقع لله فلا یعدوه هداه، و أما أن هدی الله هو الهدی الحقیقی الذی یجب أن یؤخذ به دون الدعوة الشیطانیة فظاهر أیضا لأن الله سبحانه هو الذی إلیه 
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أمرنا کله من جهة مبدئنا و منتهانا و ما نحتاج إلیه فی دنیا أو آخرة.
و قوله: «وَ أُمِرْنا لِنُسْلِمَ لِرَبِّ الْعالَمِینَ قال فی المجمع،: تقول العرب: أمرتک لتفعل و أمرتک أن تفعل و أمرتک بأن تفعل فمن قال: أمرتک بأن تفعل فالباء للإلصاق و المعنی وقع الأمر بهذا الفعل، و من قال: أمرتک أن تفعل حذف الجار، و من قال: أمرتک لتفعل فالمعنی أمرتک للفعل، و قال الزجاج: التقدیر أمرنا کی نسلم.
و الجملة أعنی قوله: «وَ أُمِرْنا لِنُسْلِمَ إلخ، عطف تفسیر لقوله: «إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی فالأمر بالإسلام هو مصداق لهدی الله، و المعنی: أمرنا الله لنسلم له و إنما أبهم فاعل الفعل لیکون تمهیدا لوضع قوله: «لِرَبِّ الْعالَمِینَ موضع الضمیر فیدل به علی علة الأمر فالمعنی أمرنا من ناحیة الغیب أن نسلم لله لأنه رب العالمین جمیعا لیس لها جمیعا أو لکل بعض منها- کما تزعمه الوثنیة- رب آخر و لا أرباب أخر.
و ظاهر الآیة أن المراد بالإسلام هو تسلیم عامة الأمور إلیه تعالی لا مجرد التشهد بالشهادتین، و هو ظاهر قوله: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: (آل عمران: 19) کما مر فی تفسیر الآیة.
قوله تعالی: «وَ أَنْ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ اتَّقُوهُ تفنن فی سرد الکلام بأخذ الأمر بمعنی القول و الجری فی مجری هذه العنایة کأنه قیل: و قیل لنا: أن أسلموا لرب العالمین و أن أقیموا الصلاة و اتقوه.
و قد أجمل تفاصیل الأعمال الدینیة ثانیا فی قوله: «وَ اتَّقُوهُ غیر أنه صرح من بینها باسم الصلاة تعظیما لأمرها و اعتناء بشأنها و اهتمام القرآن الشریف بأمر الصلاة ظاهر لا شک فیه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ فمن الواجب أن یسلم له و یتقی لأن الرجوع إلیه، و الحساب و الجزاء بیده.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ إلی آخر الآیة. بضعة أسماء و أوصاف له سبحانه مذکورة أرید بذکرها بیان ما تقدم من القول و تعلیله فإنه تعالی ذکر أن الهدی هداه ثم فسره نوع تفسیر بالإسلام له و الصلاة و التقوی و هو تمام الدین ثم بین السبب فی کون هداه هو الهدی الذی لا یجوز التجافی عنه و هو أن حشر الجمیع إلیه 
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ثم بینه أتم بیان بقوله: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ إلخ، فهذه أسماء و نعوت له تعالی لو انتفی واحد منها لم یتم البیان.
فقوله: «هُوَ الَّذِی خَلَقَ إلخ، یرید به أن الخلقة جمیعا فعله و إنما أتی به بالحق لا بالباطل، و الفعل إذا لم یکن باطلا لم یکن مندوحة من ثبوت الغایة له فللخلقة غایة و هو الرجوع إلیه تعالی و هذا هو إحدی الحجتین اللتین ذکرهما فی قوله عز من قائل «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلی آخر الآیتین: (- ص: 27) فخلقة السماوات و الأرض بخلقة حقة تؤدی إلی أن الخلق یحشرون إلیه.
و قوله: «یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ السیاق یدل علی أن المراد بالمقول له هو یوم الحشر و إن کان کل موجود مخلوق علی هذه الصفة کما قال تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: (یس: 82) و یوم ظرف متعلق بالقول و المعنی: یوم یقول لیوم القیامة: کن فیکون، و ربما قیل: إن المقول له هو الشی‌ء و التقدیر: یوم یقول لشی‌ء کن فیکون، و ما ذکرناه أوفق للسیاق.
و قوله: «قَوْلُهُ الْحَقُ تعلیل عللت به الجملة التی قبله، و الدلیل علیه فصل الجملة، و الحق هو الثابت بحقیقة معنی الثبوت و هو الوجود الخارجی و الکون العینی و إذ کان قوله هو فعله و إیجاده کما یدل علیه قوله: «وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ فقوله تعالی هو نفس الحق فلا مرد له و لا مبدل لکلماته قال تعالی: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»: (- ص: 84).
قوله تعالی: «وَ لَهُ الْمُلْکُ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ» یرید به یوم القیامة قال تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: (المؤمن: 16) و المراد بثبوت الملک له تعالی یوم النفخ مع أن له الملک دائما إنما هو ظهور ذلک بتقطع الأسباب و انبتات الروابط و الأنساب و قد تقدم شذور من البحث فی ذلک فیما تقدم و سیجی‌ء استیفاء البحث عنه و عن معنی الصور فی الموضع المناسب لذلک إن شاء الله تعالی.
و قوله «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» قد تقدم معناه، و هو اسم یتقوم بمعناه الحساب و الجزاء، و کذلک الاسمان: الحکیم و الخبیر فهو تعالی بعلمه بالغیب و الشهادة یعلم ظاهر الأشیاء و باطنها فلا یخفی علیه ظاهر لظهوره و لا باطن لبطونه، و بحکمته یتقن تدبیر الخلیقة و یمیز الواجب من الجزاء کما ینبغی فلا یظلم و لا یجازف، و بخبرته لا یفوت عنه دقیق لدقته و لا جلیل لجلالته.
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فهذه الأسماء و النعوت تبین بأتم البیان أن الجمیع محشورون إلیه و أن هداه هو الهدی و دین الفطرة الذی أمر به هو الدین الحق فإنه تعالی خلق العالم لغایة مطلوبة أرادها منه و هو الرجوع إلیه، و إذ کان یریدها فسیقول لها کن فیکون لأن قوله حق لا مرد له، و یظهر الیوم أن الملک له لا سلطنة لشی‌ء غیره علی شی‌ء، و عند ذلک یتمیز بتمییزه من أطاعه ممن عصاه لأنه یعلم کل غیب و شهادة عن حکمة و خبرة.
و قد بان مما تقدم أولا: أن قوله: «بِالْحَقِ أرید به أن خلق السماوات و الأرض خلق حق أی إن الحق وصفه، و قد تقدم قریبا معنی کون فعله و قوله تعالی حقا، و أما ما قیل:
إن المعنی خلق السماوات و الأرض بالقول الحق فبعید.
و ثانیا: أن ظاهر قوله: «وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ بدلالة السیاق بیان لأمر یوم القیامة و إن کان الأمر فی خلق جمیع الأشیاء علی هذه الطریقة.
و ثالثا: أن اختصاص نفخ الصور من بین أوصاف القیامة بالذکر فی قوله: «وَ لَهُ الْمُلْکُ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ» للإشارة إلی معنی الإحضار العام الذی هو المناسب لبیان قوله فی ذیل الآیة السابقة: «وَ هُوَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ فإن الحشر هو إخراج الناس و تسییرهم مجتمعین بنوع من الإزعاج، و الصور إنما ینفخ فیه لاجتماع أفراد العسکر لأمر یهمهم، و لذلک ینفخ الصور أعنی النفخة الثانیة یوم القیامة لیحضروا عرصة المحشر لفصل القضاء قال تعالی:
«وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَإِذا هُمْ مِنَ الْأَجْداثِ إِلی رَبِّهِمْ یَنْسِلُونَ إلی أن قال- إِنْ کانَتْ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً فَإِذا هُمْ جَمِیعٌ لَدَیْنا مُحْضَرُونَ. فَالْیَوْمَ لا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً وَ لا تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: (یس: 54).
و لیس الیوم فی الموضعین بمعنی واحد فالیوم الأول أرید به مطلق الظرف کالظرف لیوم القیامة بنوع من العنایة الکلامیة کقولنا: یوم خلق الله الحرکة و حین خلق الله الأیام و اللیالی و إنما الیوم من فروع الحرکة متفرع علیه، و الحین هو الیوم و اللیل، و المراد بالیوم الثانی نفس یوم القیامة.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، فی قوله تعالی: یَقُصُّ الْحَقَ الآیة أخرج الدارقطنی فی الإفراد و ابن مردویه عن أبی بن کعب قال*: أقرأ رسول الله ص رجلا: «یَقُصُّ الْحَقَّ وَ هُوَ خَیْرُ الْفاصِلِینَ .
و فیه، فی قوله تعالی: وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ الآیة، أخرج أحمد و البخاری و حشیش بن أصرم فی الاستقامة و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عمر أن رسول الله ص قال*: مفاتیح الغیب خمس لا یعلمها إلا الله: لا یعلم ما فی غد إلا الله، و لا یعلم متی تغیض الأرحام إلا الله، و لا یعلم متی یأتی المطر أحد إلا الله، و لا تدری نفس بأی أرض تموت إلا الله و، لا یعلم أحد متی تقوم الساعة إلا الله تبارک و تعالی.
أقول: و لا ینبغی أن تعد الروایة علی تقدیر صحتها منافیة لما تقدم من عموم الآیة لأن العدد لا مفهوم له، و ما فی الروایة من المفاتیح یجمعها العلم بالحوادث قبل حدوثها، و للغیب مصادیق أخر غیر الخمس بدلالة من نفس الآیة.
و فیه، أخرج الخطیب فی تاریخه بسند ضعیف عن ابن عمر أن رسول الله ص قال: ما من زرع علی وجه الأرض و لا ثمار علی أشجار- إلا علیها مکتوب- بسم الله الرحمن الرحیم هذا رزق فلان ابن فلان، و ذلک قوله تعالی: وَ ما تَسْقُطُ مِنْ وَرَقَةٍ إِلَّا یَعْلَمُها- وَ لا حَبَّةٍ فِی ظُلُماتِ الْأَرْضِ وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ- إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ 
أقول: و الروایة علی ضعف سندها لا ینطبق مضمونها علی الآیة ذاک الانطباق.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الربیع الشامی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: وَ ما تَسْقُطُ مِنْ وَرَقَةٍ إِلَّا یَعْلَمُها- إلی قوله- إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ قال: الورقة السقط، و الحبة الولد، و ظلمات الأرض الأرحام- و الرطب ما یحیی، و الیابس ما یغیض، و کل ذلک فی کتاب مبین:
أقول: و رواه أیضا الکلینی و الصدوق عن أبی الربیع عنه، و القمی مرسلا و الروایة لا تنطبق علی ظاهر الآیة، و نظیرتها روایة أخری رواها العیاشی عن الحسین بن سعید عن أبی الحسن (ع).
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ 
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قال: السلاطین الظلمة «أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ العبید السوء و من لا خیر فیه- قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع):
و قال: فی قوله تعالی: «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً» قیل: عنی به یضرب بعضکم ببعض- بما یلقیه بینکم من العداوة و العصبیة- و هو المروی عن أبی عبد الله (ع)،: و قال: فی قوله: «وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ قیل: هو سوء الجوار- و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،: و قوله: «یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ قال: السلطان الجائر «أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ قال: السفلة و من لا خیر فیه «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً» قال: العصبیة «وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ قال سوء الجوار.
قال القمی: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ قال: هو الدخان و الصیحة «أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ قال قال: و هو الخسف «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً» و هو اختلاف فی الدین- و طعن بعضکم علی بعض «وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ و هو أن یقتل بعضکم بعضا- فکل هذا فی أهل القبلة- یقول الله: انْظُرْ کَیْفَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ لَعَلَّهُمْ یَفْقَهُونَ 
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و البخاری و الترمذی و النسائی و نعیم بن حماد فی الفتن و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن جابر بن عبد الله قال: لما نزلت هذه الآیة «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ قال رسول الله ص: أعوذ بوجهک «أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ قال: أعوذ بوجهک «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً وَ یُذِیقَ بَعْضَکُمْ بَأْسَ بَعْضٍ قال: هذا أهون أو أیسر:
أقول: و روی أیضا ما یقرب منه عن ابن مردویه عن جابر.
و فیه:، أخرج أحمد و الترمذی و حسنه و نعیم بن حماد فی الفتن و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن سعد بن أبی وقاص عن النبی ص: فی هذه الآیة: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ عَذاباً مِنْ فَوْقِکُمْ- أَوْ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِکُمْ فقال النبی ص: أما إنها کائنة و لم یأت تأویلها بعد.
أقول: و هناک روایات کثیرة مرویة من طرق أهل السنة و روایات أخری من 
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طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) أن ما أوعده الله فی الآیة من العذاب النازل من فوقهم و من تحت أرجلهم أعنی الصیحة و الخسف سیقع علی هذه الأمة، و أما لبسهم شیعا و إذاقة بعضهم بأس بعض فوقوعه مفروغ عنه.
و قد روی السیوطی فی الدر المنثور، و ابن کثیر فی تفسیره أخبارا کثیرة دالة علی أنه لما نزلت الآیة: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ عَلَیْکُمْ إلی آخرها استعاذ النبی ص إلی ربه و دعاه أن لا یعذب أمته بما أوعدهم من أنواع العذاب فأجابه ربه إلی بعضها و لم یجبه إلی بعض آخر و هو أن لا یلبسهم شیعا و لا یذیق بعضهم بأس بعض.
و هذه الروایات- علی کثرتها- و إن اشتملت علی القویة و الضعیفة من حیث أسنادها موهونة جمیعا بمخالفتها لظاهر الآیة فإن قوله تعالی فی الآیتین التالیتین: «وَ کَذَّبَ بِهِ قَوْمُکَ وَ هُوَ الْحَقُّ قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ، لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ تهدید صریح بالوقوع و قد نزلت الآیات- و هی من سورة الأنعام- دفعة و قد أمر الله تعالی نبیه ص أن یبلغ ذلک أمته و لو کان هناک بداء برفع البلاء لکان من الواجب أن نجده فی کلامه الذی لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه، و لیس من ذلک أثر بل الأمر علی خلافه کما تقدم فی البیان السابق أن عدة من آیات القرآن الکریم تؤید هذه الآیات فی مضمونها کالتی فی سورة یونس و الروم و غیرهما.
علی أنها تعارض روایات أخر کثیرة من طرق الفریقین دالة علی وقوع ذلک و نزوله علی الأمة فی مستقبل الزمان.
علی أن هذه الروایات- علی کثرتها و اتفاق کثیر منها فی أن النبی ص إنما دعا بهذه المسائل عقیب نزول هذه الآیة: «قُلْ هُوَ الْقادِرُ عَلی أَنْ یَبْعَثَ الآیة- لا تتفق لا فی عدد المسائل ففی بعضها أنها کانت ثلاثا و فی بعضها أنها کانت أربعا، و لا فی عدد ما أجیب إلیه ففی بعضها أنه کان واحدا و فی بعضها أنه کان اثنین، و لا فی نفس المسائل ففی بعضها أنها کانت هی الرجم من السماء و الغرق من الأرض و أن لا یلبسهم شیعا و أن لا یذیق بعضهم بأس بعض، و فی بعضها أنها الغرق و السنة و جعل بأسهم بینهم، و فی بعضها أنها السنة العامة و أن یسلط علیهم عدوا من غیرهم و أن یذیق بعضهم بأس بعض، و فی بعضها أن المسائل هی أن لا یجمع أمته علی ضلالة و أن لا یظهر علیهم عدوا من غیرهم و أن 
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لا یهلکهم بالسنین و أن لا یلبسهم شیعا و یذیق بعضهم بأس بعض، و فی بعضها أنها أن لا یظهر علیهم عدوا من غیرهم و أن لا یهلکهم بغرق و أن لا یجعل بأسهم بینهم، و فی بعضها أنها أن لا یهلکهم بما أهلک به من قبلهم و أن لا یظهر علیهم عدوا من غیرهم و أن لا یلبسهم شیعا و یذیق بعضهم بأس بعض، و فی بعضها أنها العذاب من فوقهم و من تحت أرجلهم و أن یلبسهم شیعا و أن یذیق بعضهم بأس بعض.
علی أن فی کثیر منها أن دعاءه (ص) کان فی حرة بنی معاویة قریة من قری الأنصار بالعالیة و لازمه کونه بعد الهجرة و سورة الأنعام من السور النازلة بمکة قبل الهجرة دفعة، و فی الروایات اختلافات أخری تظهر لمن راجعها.
و إن کان و لا بد من أخذ شی‌ء من الروایات فالوجه هو اختیار
ما رواه عن عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن شداد بن أوس یرفعه إلی النبی ص قال*: إن الله زوی لی الأرض- حتی رأیت مشارقها و مغاربها، و إن ملک أمتی سیبلغ ما زوی لی منها، و إنی أعطیت الکنزین: الأحمر و الأبیض، و إنی سألت ربی أن لا یهلک قومی بسنة عامة- و أن لا یلبسهم شیعا- و لا یذیق بعضهم بأس بعض، فقال: یا محمد إنی إذا قضیت قضاء فإنه لا یرد، و إنی أعطیتک لأمتک أن لا أهلکهم بسنة عامة- و لا أسلط علیهم عدوا من سواهم فیهلکوهم- حتی یکون بعضهم یهلک بعضا- و بعضهم یقتل بعضا، و بعضهم یسبی بعضا-.
فقال النبی ص: إنی أخاف علی أمتی الأئمة المضلین- فإذا وضع السیف فی أمتی لم یرفع عنهم إلی یوم القیامة.
فهذه الروایة و ما فی مضمونها خالیة عن غالب الإشکالات السابقة، و لیس فیها أن الدعاء کان إثر نزول الآیة، و ینبغی مع ذلک أن یحمل علی أن المراد رفع الهلاک العام و السنة العامة التی تبید الأمة، و إلا فالسنین و المثلات و المقاتل الذریعة التی لقیتها الأمة فی حروب المغول و الصلیب و بأندلس و غیرها مما لا سبیل إلی إنکارها، و ینبغی أیضا أن تحمل علی أن الدعاء و المسألة کان فی أوائل البعثة قبل نزول السورة و إلا فالنبی ص أعلم بمقام ربه و أجل قدرا من أن یتلقی هذه الآیات بالوحی ثم یراجع ربه فی تغییر ما قضی به و أمره بتبلیغه و إنذار أمته به.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 152
و بعد اللتیا و التی فالقرآن الشریف یدل بآیاته علی حاق الأمر و هو أن هذا الدین قائم إلی یوم القیامة، و أن الأمة لا تبید عامة، و أن أمثال ما ابتلی الله به الأمم السالفة تبتلی بها هذه الأمة حذو النعل بالنعل من غیر أی اختلاف و تخلف.
و الروایات المستفیضة المرویة عن النبی و الأئمة من أهل بیته (ص) القطعیة فی صدورها و دلالتها ناطقة بذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج النحاس فی ناسخه عن ابن عباس": فی قوله: «قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ قال: نسخ هذه الآیة آیة السیف: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ .
أقول: قد عرفت مما تقدم من البیان أن قوله: «قُلْ لَسْتُ عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ مسوق تمهیدا للتهدید الذی یتضمنه قوله: «لِکُلِّ نَبَإٍ مُسْتَقَرٌّ وَ سَوْفَ تَعْلَمُونَ و هذا المعنی لا یقبل نسخا.
و فی تفسیر القمی، فی قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا» الآیة بإسناده عن عبد الأعلی بن أعین قال: قال رسول الله ص: من کان یؤمن بالله و الیوم الآخر- فلا یجلس فی مجلس یسب فیه إمام أو یغتاب فیه مسلم- فإن الله یقول فی کتابه: «إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا- فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ- وَ إِمَّا یُنْسِیَنَّکَ الشَّیْطانُ- فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ .
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و أبو نعیم فی الحلیة، عن أبی جعفر قال: لا تجالسوا أهل الخصومات- فإنهم الذین یخوضون فی آیات الله.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر عن محمد بن علی قال: إن أصحاب الأهواء من الذین یخوضون فی آیات الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن ربعی بن عبد الله عمن ذکره عن أبی جعفر (ع): فی قول الله: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا» قال: الکلام فی الله و الجدال فی القرآن- «فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ حَتَّی یَخُوضُوا فِی حَدِیثٍ غَیْرِهِ قال: منه القصاص.
أقول: و الروایات- کما تری- تعمم الآیة و هو أخذ بالملاک.
و فی المجمع، قال أبو جعفر (ع)*: لما أنزل «فَلا تَقْعُدْ بَعْدَ الذِّکْری مَعَ الْقَوْمِ 
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الظَّالِمِینَ قال المسلمون: کیف نصنع؟ إن کان کلما استهزأ المشرکون بالقرآن- قمنا و ترکناهم فلا ندخل إذا المسجد الحرام- و لا نطوف بالبیت الحرام فأنزل الله تعالی: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أمرهم بتذکیرهم ما استطاعوا.
أقول: و الروایة- کما تری- مبنیة علی أخذ قوله: «ذِکْری مفعولا مطلقا و إرجاع الضمیرین فی قوله: «لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ إلی المشرکین و التقدیر: و لکن ذکروهم ذکری لعلهم یتقون، و یبقی علی الروایة کون السورة نازلة دفعة واحدة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ عن ابن جریح قال": کان المشرکون یجلسون إلی النبی ص- یحبون أن یسمعوا منه- فإذا سمعوا استهزءوا فنزلت- «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ فِی آیاتِنا فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ الآیة- قال: فجعلوا إذا استهزءوا قام فحذروا و قالوا: لا تستهزءوا فیقوم فذلک قوله: «لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ أن یخوضوا فتقوم و نزل: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إن تقعد معهم و لکن لا تقعد- ثم نسخ ذلک قوله بالمدینة: «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ إلی قوله- إِنَّکُمْ إِذاً مِثْلُهُمْ نسخ قوله: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» الآیة.
أقول: لو کانت آیة النساء: «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ الآیة و هی عین قوله: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ الآیة معنی ناسخة لقوله: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ الآیة فهو أعنی قوله: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ الآیة ناسخ لقوله: «وَ إِذا رَأَیْتَ الَّذِینَ یَخُوضُونَ الآیة و هو ظاهر، و یأباه نزول السورة دفعة.
علی أن الذی ذکره من المعنی لا یوجب تنافیا بین الآیات الثلاث یؤدی إلی النسخ حتی تکون الثانیة ناسخة للأولی و منسوخة بالثالثة و هو ظاهر.
و نظیر الروایة
ما رواه أیضا فی الدر المنثور، عن النحاس فی ناسخه عن ابن عباس": فی قوله تعالی: «وَ ما عَلَی الَّذِینَ یَتَّقُونَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ»، قال: هذه مکیة نسخت بالمدینة بقوله: «وَ قَدْ نَزَّلَ عَلَیْکُمْ فِی الْکِتابِ- أَنْ إِذا سَمِعْتُمْ آیاتِ اللَّهِ یُکْفَرُ بِها» الآیة.
و فی تفسیر البرهان فی قوله تعالی: «قَوْلُهُ الْحَقُّ وَ لَهُ الْمُلْکُ الآیة عن ابن بابویه بإسناده عن ثعلبة بن میمون عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز
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و جل: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» فقال: «عالِمُ الْغَیْبِ ما لم یکن «وَ الشَّهادَةِ» ما قد کان.
أقول: فیه ذکر أعرف مصادیق الغیب و الشهادة عندنا، و قد تقدم فی البیان المتقدم آنفا و غیره أن للغیب مصادیق أخر.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ آزَرَ أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً إِنِّی أَراکَ وَ قَوْمَکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (74) وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ (75) فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ (76) فَلَمَّا رَأَی الْقَمَرَ بازِغاً قالَ هذا رَبِّی فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ (77) فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً قالَ هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ فَلَمَّا أَفَلَتْ قالَ یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ (78)
إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ (79) وَ حاجَّهُ قَوْمُهُ قالَ أَ تُحاجُّونِّی فِی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانِ وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ إِلاَّ أَنْ یَشاءَ رَبِّی شَیْئاً وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ (80) وَ کَیْفَ أَخافُ ما أَشْرَکْتُمْ وَ لا تَخافُونَ أَنَّکُمْ أَشْرَکْتُمْ بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً فَأَیُّ الْفَرِیقَیْنِ أَحَقُّ بِالْأَمْنِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (81) الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ (82) وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ (83)
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(بیان)

عشر آیات ذکر الله سبحانه فیها ما آتاه النبی العظیم إبراهیم (ع) من الحجة علی المشرکین بما هداه إلی توحیده و تنزیهه ثم ذکر هدایته أنبیاءه بتطهیر سرهم من الشرک، و قد سمی بینهم نوحا (ع) و هو قبل إبراهیم (ع) و ستة عشر نبیا من ذریة نوح (ع).
و الآیات فی الحقیقة بیان لمصداق کامل من القیام بدین الفطرة و الانتهاض لنشر عقیدة التوحید و التنزیه عن شرک الوثنیة و هو الذی انتهض له إبراهیم (ع) و حاج له علی الوثنیة حینما أطبقت الدنیا علی الوثنیة ظاهرا، و نسوا ما سنه نوح (ع) و التابعون له من ذریته الأنبیاء من طریقة التوحید فالآیات بما تشتمل علیه من تلقین الحجة و الهدایة إلی دین الفطرة کالتبصر لما تقدمها من الحجج التی لقنها الله: سبحانه نبیه ص فی هذه السورة بقوله:
قل کذا و قل کذا فقد کررت لفظة «قل» فی هذه السورة الکریمة أربعین مرة نیف و عشرون منها قبل هذه الآیات فکأنه قیل: و اذکر فیما تقوله لقومک و تحاجهم به من أدلة التوحید و نفی الشریک بتلقیننا إیاک ما قاله إبراهیم لأبیه و قومه مما آتیناه من حجتنا علی قومه بما کنا نریه من ملکوت السماوات و الأرض فقد کان یحاجهم عن إفاضة إلهیة علیه بالعلم و الحکمة و إراءة منه تعالی لملکوته مبنیة علی الیقین لا عن فکرة تصنیعیة لا تعدو حد التخیل و التصور، و لا تخلو عن التکلف و التعسف الذی لا تهتف به الفطرة الصافیة.
و لحن کلام إبراهیم (ع) فیما حکاه الله سبحانه فی هذه الآیات إن تدبرنا فیها بأذهان 
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خالیة عن التفاصیل الواردة فی الروایات و الآثار علی اختلافها الفاحش، غیر مشوبة بالمشاجرات التی وقعت للباحثین من أهل التفسیر علی خلطهم تفسیر الآیات بمضامین الروایات و محتویات التواریخ و ما اشتملت علیه التوراة و أخری تشایعها من الإسرائیلیات إلی غیر ذلک، و بالجملة لحن کلامه (ع) فی ما حکی عنه فی هذه الآیات یشعر إشعارا واضحا بأنه کلام صادر عن ذهن صاف غیر مملوء بزخارف الأفکار و الأوهام المتنوعة أفرغته فی قالب اللفظ فطرته الصافیة بما عندها من أوائل التعقل و التفکیر و لطائف الشعور و الإحساس.
فالواقف فی موقف النصفة من التدبر فی هذه الآیات لا یشک أن کلامه المحکی عنه مع قومه أشبه شی‌ء بکلام إنسان أولی فرضی عاش فی سرب من أسراب الأرض أو کهف من کهوف الجبال لم یعاشر إلا بعض من یقوم بواجب غذائه و لباسه لم یشاهد سماء بزواهر نجومها و کواکبها، و البازغ من قمرها و شمسها، و لم یمکث فی مجتمع إنسانی بأفراده الجمة و بلاده الوسیعة، و اختلاف أفکاره، و تشتت مقاصده و مآربه، و أنواع أدیانه و مذاهبه، ثم ساقه الاتفاق أن دخل فی واحد من المجتمعات العظیمة، و شاهد أمورا عجیبة لا عهد له بها من أجرام سماویة، و أقطار أرضیة، و جماعات من الناس عاکفین علی مشاغلهم کادحین نحو مآربهم و مقاصدهم، لا یصرفهم عن ذلک صارف بین متحرک و ساکن، و عامل و معمول له، و خادم و مخدوم، و آمر و مأمور، و رئیس، و مرءوس منکب علی الکسب و العمل، و متزهد متعبد یعبد الإله.
فبهته عجیب ما یراه و استغرقه غریب ما یشاهده فصار یسأل من أنس به عن شأن الواحد بعد الواحد مما اجتذبت إلیه نفسه، و وقع علیه بصره، و کثر منه إعجابه نظیر ما نراه من حال الصبی إذا نظر إلی جو السماء الوسیعة بمصابیحها المضیئة و زواهرها اللامعة، و عقود کواکبها المنثورة فی حالة مطمئنة نراه یسأل أمه: ما هذه التی أشاهدها و أمتلئ من حبها و الإعجاب بها؟ من الذی علقها هناک؟ من الذی نورها؟ من الذی صنعها؟.
غیر أن الذی لا نرتاب فیه أن هذا الإنسان إنما یبدأ فی سؤاله من حقائق الأشیاء التی یشاهدها و یتعجب منها بالذی یقرب مما کان یعرفها فی حال التوحش و الانعزال عن المجتمع و إنما یسأل عن المقاصد و الغایات التی لا یقع علیها الحواس.
و ذلک لأن الإنسان إنما یستعلم حال المجهولات بما عنده من مواد العلم الأولیة فلا ینتقل من المجهولات إلا إلی ما یناسب بعض ما عنده من المعلومات، و هذا أمر ظاهر
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محسوس من حال بعض بسائط العقول کالصبیان و أهل البدو إذا صادفوا أمورا لیس لهم بها عهد فإنهم یبدءون باستعلام حال ما یستأنسون بأمره بعد الاستیناس فیسألون عن حقیقته و عن أسبابه و غایاته.
و الإنسان المفروض و هو الإنسان الفطری الأولی تقریبا لما لم یشتغل إلا بأبسط أسباب المعیشة لم یشغل ذهنه ما یشغل ذهن الإنسان المدنی الحضری الذی أحاطت به هذه الأشغال الکثیرة الطبیعیة الخارجة عن الحد و الحصر التی لا فراغ له عنها و لو لحظة، و لذلک کان الإنسان المفروض فی فراغ من الفکر و خلاء من الذهن، و الحوادث الجمة السماویة و الأرضیة الکونیة محیطة به من غیر أن یعرف أسبابها الطبیعیة فلذلک کان ذهنه أشد استعدادا للانتقال إلی سببها الذی هو أعلی من الأسباب الطبیعیة و هو الذی یتنبه له الإنسان الحضری بعد الفراغ عن إحصاء الأسباب الطبیعیة لحوادث الکون فوق هذه الأسباب لو وجد فراغا، و لذا کان الأسبق إلی ذهن هذا الإنسان المفروض هو الانتقال إلی هذا السبب الأعلی لو شاهد من الناس الحضریین الاشتغال به و التنسک و العبادة له.
و من الشواهد علی هذا الذی ذکرنا ما نجد أن الاشتغال بالمراسم الدینیة و البحث عن اللاهوت فی آسیا أکثر رواجا و أغلی قدرا منه فی أوروبا، و فی القری و البلاد الصغیرة أحکم موقعا منه فی البلاد العظیمة و علی هذه النسبة فی البلاد العظیمة و السواد الأعظم لما أن المجتمع کلما اتسع نطاقه زادت فیه الحوائج الحیویة، و کثرت و تراکمت الأشغال الإنسانیة فلم تدع للإنسان فراغا تستریح فیه نفسه إلی معنویاتها و تتوجه إلی البحث عن مبدئها و معادها.
و بالجملة إذا راجعنا قصة إبراهیم (ع) المودعة فی هذه الآیات و ما یناظرها من آیات سورة مریم و الأنبیاء و الصافات و غیرها وجدنا حاله (ع) فیما یحاج به أباه و قومه أشبه شی‌ء بحال الإنسان البسیط المفروض نجده یسأل عن الأصنام و یباحث القوم فی شأنها و یتکلم فی أمر الکوکب و القمر و الشمس سؤاله من لا عهد له بما یصنعه الناس و خاصة قومه الوثنیون فی الأصنام یقول لأبیه و قومه: «ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ»: (الأنبیاء: 52) و یقول لأبیه و قومه: «ما تَعْبُدُونَ. قالُوا نَعْبُدُ أَصْناماً فَنَظَلُّ لَها عاکِفِینَ. قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ. أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ. قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ»: (الشعراء: 74).
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فهذا کلام من لم یر صنما و لم یشاهد وثنیا یعبد صنما و قد کان (ع) فی مهد الوثنیة و هو بابل کلدان، و قد عاش بینهم برهة من الزمان فهل کان مثل هذا التعبیر منه (ع): «ما هذِهِ التَّماثِیلُ تحقیرا للأصنام و إیماء إلی أنه لا یضعها الموضع الذی یضعها علیه الناس و لا یقر لها بما أقروا به من القداسة و الفضل کأنه لا یعرفها کقول فرعون لموسی (ع): «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ»: (الشعراء: 23) و قول کفار مکة للنبی ص فیما حکی الله تعالی: «وَ إِذا رَآکَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ آلِهَتَکُمْ وَ هُمْ بِذِکْرِ الرَّحْمنِ هُمْ کافِرُونَ»: (الأنبیاء: 36).
لکن یبعده أن إبراهیم (ع) ما کان یستعمل فی خطاب أبیه آزر إلا جمیل الأدب حتی إذا طرده أبوه و هدده بالرجم قال له إبراهیم: «سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا»: (مریم: 47).
فمن المستبعد أن یلقی إلیه أول ما یواجهه من الکلام ما یتضمن تحقیر شأن آلهته المقدسة عنده فی لحن التشویه و الإهانة فیثیر به عصبیته و نزعته الوثنیة، و قد نهی الله سبحانه فی هذه الملة التی هی ملة إبراهیم حنیفا عن سب آلهة المشرکین لئلا یثیر ذلک منهم ما یواجهون المسلمین بمثله قال تعالی: «وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ»: (الأنعام: 108).
ثم إنه (ع) بعد الفراغ مما حاج به أباه آزر و قومه فی أمر الأصنام یشتغل بأربابها و هی الکوکب و القمر و الشمس فیقول لما رأی کوکبا: «هذا رَبِّی ثم یقول لما رأی القمر بازغا: «هذا رَبِّی ثم یقول لما رأی الشمس بازغة: «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» و هذه التعبیرات أیضا تعبیر من کأنه لم یر کوکبا و لا قمرا و لا شمسا، و أوضح التعبیرات دلالة علی هذا المعنی قوله (ع) فی الشمس: هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ فإن هذا کلام من لا یعرف ما هی الشمس و ما هما القمر و الکوکب غیر أنه یجد الناس یخضعون لها و یعبدونها و یقربون لها القرابین کما یرویه التاریخ عن أهل بابل، و هذا کما إذا رأیت شبح إنسان لا تدری أ رجل هو أو امرأة تسأل و تقول: من هذا؟ ترید الشخص لأنک لا تعلم منه أزید من أنه شخص إنسان فیقال: امرأة فلان أو هو فلان، و إذا رأیت شبحا لا تدری إنسان هو أو حیوان أو جماد تقول ما هذا؟ ترید الشبح أو المشار إلیه إذ لا
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علم لک من حاله إلا بأنه شی‌ء جسمانی أیا ما کان فیقال لک: هذا زید أو هذه امرأة فلان أو هو شاخص کذا ففی جمیع ذلک تراعی- و أنت جاهل بالأمر- من شأن أولی العقل و غیره و الذکوریة و الأنوثیة مقدار ما لک به علم، و أما المجیب العالم بحقیقة الحال فعلیه أن یراعی الحقیقة.
فظاهر قوله (ع): هذا رَبِّی و قوله: «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» أنه ما کان یعرف من حال الشمس إلا أنه شی‌ء طالع أکبر من القمر و الکوکب یقصده الناس بالعبادة و النسک و الإشارة إلی مثل هذا المعلوم إنما هو بلفظة «هذا» بلا ریب، و أما أنها شمس أی جرم أو صفحة نورانیة تدبر العالم الأرضی بضوئها و ترسم اللیل و النهار بسیرها بحسب ظاهر الحس أو أنه قمر أو کوکب یطلع کل لیلة من أفق الشرق و یغیب فیما یقابله من الغرب فلم یکن یعرف ذلک علی ما یشعر به هذا الکلام، و لو کان یعرف ذلک لقال فی الشمس: هذه ربی هذه أکبر أو قال: إنها ربی إنها أکبر کما راعی هذه النکتة بعد ذلک فیما حاج الملک نمرود و قد کان یعرفها الیوم: «فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ»: (البقرة: 258) فلم یقل: فأت به من المغرب.
و کما قال لأبیه و قومه علی ما حکی الله: «ما تَعْبُدُونَ قالُوا نَعْبُدُ أَصْناماً فَنَظَلُّ لَها عاکِفِینَ قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ»: (الشعراء: 74) فبدأ یسأل عن معبودهم بلفظة «ما» إذ لا علم له عندئذ بشی‌ء من حاله إلا أنه شی‌ء ثم لما ذکروا الأصنام و هم لا یعتقدون لها شیئا من الشعور و الإرادة قالوا: «فَنَظَلُّ لَها» بالتأنیث، ثم لما سمع ألوهیتها منهم و من الواجب أن یتصف الإله بالنفع و الضرر و السمع لدعوة من یدعوه عبر عنها تعبیرا أولی العقل، ثم لما ذکروا له فی قصة کسر الأصنام: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ حذاء قوله:
«فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ سلب عنها شأن أولی العقل فقال: «أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: (الأنبیاء: 67).
و لا یسعنا أن نتعسف فنقول: إنه (ع) أراد بقوله: «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» الجرم أو المشار إلیه أو أنه روعی فی ذلک حال لغته التی تکلم بها و هی السریانیة لیس یراعی فیها التأنیث کأغلب اللغات العجمیة فإن ذلک تحکم، علی أنه (ع) قال للملک فی 
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خصوص الشمس بعینها: «فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ»: (البقرة:
258) فلم یحک القرآن ما لهج به بالوصف الذی فی لغته فما بال هذا المورد (هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ) اختص بهذه الحکایة.
و نظیر السؤال آت فی قوله یسأل قومه عن شأن الأصنام: «ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ»: (الأنبیاء: 52) و کذا قوله فی دعائه: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ»: (إبراهیم: 36).
و کذا لا یسعنا القول بأنه (ع) فی تذکیره الإشارة إلی الشمس صان الإله عن وصمة الأنوثیة تعظیما أو أن الکلام من باب إتباع المبتدإ للخبر الذی هو مذکر أعنی قوله: رَبِّی و قوله: «أَکْبَرُ» فکل ذلک تحکم لا دلیل علیه، و سیجی‌ء تفصیل البحث فیها.
و الحاصل أن الذی حکاه الله تعالی فی هذه الآیات و ما یناظرها من قول إبراهیم (ع) لأبیه و قومه فی توحیده تعالی و نفی الشریک عنه کلام یدل بسیاقه علی أنه (ع) إنما عاش قبل ذلک فی معزل من الجو الذی کان یعیش فیه أبوه و قومه و لم یکن یعرف ما یعرفه معاشر المجتمعین من تفاصیل شئون أجزاء الکون و السنن الاجتماعیة الدائرة بین الناس المجتمعین، و أنه کان إذ ذاک فی أوائل زمن رشده و تمییزه ترک معزله و لحق بأبیه، و وجد عنده أصناما فسأله عن شأنها فلما أوقفه علی ذلک شاجره فی ألوهیتها و ألزمه الحجة، ثم حاج قومه فی أمر الأصنام فبکتهم، ثم رجع إلی عبادتهم لأرباب الأصنام من الکوکب و القمر و الشمس فجاراهم فی افتراض ربوبیتها الواحد منها بعد الواحد، و لم یزل یراقب أمرها، و کلما غرب واحد منها رفضه و أبطل ربوبیته و افترض ربوبیة غیره مما یعبدونه حتی أتی فی یومه و لیلته علی آخرها علی ما هو ظاهر الآیات، ثم عاد إلی التوحید الخالص بقوله: «إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ و کأنه تم له ذلک فی یومین و لیلة بینهما تقریبا علی ما سنبین إن شاء الله تعالی.
و کان (ع) علی بصیرة من أن للعالم خالقا فاطرا للسماوات و الأرض هو الله وحده لا شریک له فی ذلک، و إنما یبحث عن أنه هل للناس و منهم إبراهیم نفسه رب غیر الله هو بعض خلقه کشمس أو قمر أو غیرها یربهم و یدبر أمرهم و یشارک الله فی أمره أو
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 161
أنه لا رب لهم غیر الله سبحانه وحده لا شریک له.
و فی جمیع هذه المراحل التی طواها کان الله سبحانه یمده و یسدده بإراءته ملکوت السماوات و الأرض و عطف نفسه الشریفة إلی الجهة التی ینتسب منها الأشیاء إلی الله سبحانه خلقا و تدبیرا فکان إذا رأی شیئا رأی انتسابه إلی الله و تکوینه و تدبیره بأمره قبل أن یری نفسیته و آثار نفسیته کما هو ظاهر سیاق قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الآیة، و قوله فی ذیل الآیات: «وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ الآیة، و قوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا إِبْراهِیمَ رُشْدَهُ مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا بِهِ عالِمِینَ»: (الأنبیاء: 51).
و قول إبراهیم لأبیه فیما حکی الله تعالی: «یا أَبَتِ إِنِّی قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا»: (مریم: 43) إلی غیر ذلک من الآیات.
ثم حاج الملک نمرود فی دعواه الربوبیة علی ما کان ذلک من دأب کثیر من جبابرة السلف و من نظائر ذلک نشأت الوثنیة و کانت لقومه آلهة کثیرة لها أصنام یعبدونها، و فیهم من کان یعبد أرباب الأصنام کالشمس و القمر و الکوکب الذی ذکره القرآن الکریم و لعله الزهرة.
هذا ملخص ما یستفاد من الآیات الکریمة و سنبحث عن مضامینها تفصیلا بحسب ما نستطیعه إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ آزَرَ» القراءات السبع فی آزر بالفتح فیکون عطف بیان أو بدلا من أبیه و فی بعض القراءات «آزَرَ» بالضم و ظاهره أنه منادی مرفوع بالنداء، و التقدیر: یا آزر أ تتخذ أصناما آلهة، و قد عد من القراءات «أ أزرا تتخذ» مفتتحا بهمزة الاستفهام، و بعده «أزرا» بالنصب مصدر أزر یأزر بمعنی قوی و المعنی: و إذ قال إبراهیم لأبیه أ تتخذ أصناما للتقوی و الاعتضاد.
و قد اختلف المفسرون علی القراءة الأولی المشهورة و الثانیة الشاذة فی «آزر» أنه اسم علم لأبیه أو لقب أرید بمعناه المدح أو الذم بمعنی المعتضد أو بمعنی الأعرج أو المعوج 
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أو غیر ذلک و منشأ ذلک ما ورد فی عدة روایات أن اسم أبیه «تارح» بالحاء المهملة أو المعجمة و یؤیده ما ضبطه التاریخ من اسم أبیه، و ما وقع فی التوراة الموجودة أنه (ع) ابن تارخ.
کما اختلفوا أن المراد بالأب هو الوالد أو العم أو الجد الأمی أو الکبیر المطاع و منشأ ذلک أیضا اختلاف الروایات فمنها ما یتضمن أنه کان والده و أن إبراهیم (ع) سیشفع له یوم القیامة و لکن لا یشفع بل یمسخه الله ضبعا منتنا فیتبرأ منه إبراهیم، و منها ما یدل علی أنه لم یکن والده، و أن والده کان موحدا غیر مشرک، و ما یدل علی أن آباء النبی ص کانوا جمیعا موحدین غیر مشرکین إلی غیر ذلک من الروایات، و قد اختلفت فی سائر ما قص من أمر إبراهیم اختلافا عجیبا حتی اشتمل بعضها علی نظائر ما ینسبه إلیه العهد العتیق مما تنزهه عنه الخلة الإلهیة و النبوة و الرسالة.
و قد أطالوا هذا النمط من البحث حتی انجر إلی غایات بعیدة تغیب عندها رسوم البحث التفسیری الذی یستنطق الآیات الکریمة عن مقاصدها عن نظر الباحث، و علی من یرید الاطلاع علی ذلک أن یراجع مفصلات التفاسیر و کتب التفسیر بالمأثور.
و الذی یهدی إلیه التدبر فی الآیات المتعرضة لقصصه (ع) أنه (ع) فی أول ما عاشر قومه بدأ بشأن رجل یذکر القرآن أنه کان أباه آزر، و قد أصر علیه أن یرفض الأصنام و یتبعه فی دین التوحید فیهدیه حتی طرده أبوه عن نفسه و أمره أن یهجره قال تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِبْراهِیمَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا، إِذْ قالَ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً، یا أَبَتِ إِنِّی قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا- إلی أن قال- قالَ أَ راغِبٌ أَنْتَ عَنْ آلِهَتِی یا إِبْراهِیمُ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ لَأَرْجُمَنَّکَ وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا»: (مریم: 46) فسلم علیه إبراهیم و وعده أن یستغفر له، و لعله کان طمعا منه فی إیمانه و تطمیعا له فی السعادة و الهدی قال تعالی: «قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا، وَ أَعْتَزِلُکُمْ وَ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ أَدْعُوا رَبِّی عَسی أَلَّا أَکُونَ بِدُعاءِ رَبِّی شَقِیًّا»: (مریم: 48) و الآیة الثانیة أحسن قرینة علی أنه (ع) إنما وعده أن یستغفر له فی الدنیا لا أن یشفع له یوم القیامة و إن بقی کافرا أو بشرط أن لا یعلم بکفره.
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ثم حکی الله سبحانه إنجازه (ع) لوعده هذا و استغفاره لأبیه فی قوله: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ وَ اجْعَلْنِی مِنْ وَرَثَةِ جَنَّةِ النَّعِیمِ وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: (الشعراء: 89) و قوله: «إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ یدل علی أنه (ع) إنما دعا بهذا الدعاء لأبیه بعد موته أو بعد مفارقته إیاه و هجره له لمکان قوله:
«کانَ و ذیل کلامه المحکی فی الآیات یدل علی أنه کان صورة دعاء أتی بها للخروج عن عهدة ما وعده و تعهد له فإنه (ع) یقول: اغفر لهذا الضال یوم القیامة ثم یصف یوم القیامة بأنه لا ینفع فیه شی‌ء إلا القلب السلیم.
و قد کشف الله سبحانه عن هذه الحقیقة بقوله- و هو فی صورة الاعتذار-:
«ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ کانُوا أُولِی قُرْبی مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُمْ أَصْحابُ الْجَحِیمِ، وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ إِنَّ إِبْراهِیمَ لَأَوَّاهٌ حَلِیمٌ»: (التوبة: 114) و الآیة بسیاقها تشهد علی أن هذا الدعاء إنما صدر منه (ع) فی الدنیا و کذلک التبری منه لا أنه سیدعو له ثم یتبرأ منه یوم القیامة فإن السیاق سیاق التکلیف التحریمی العام و قد استثنی منه دعاء إبراهیم، و بین أنه کان فی الحقیقة وفاء منه (ع) بما وعده، و لا معنی لاستثناء ما سیقع مثلا یوم القیامة عن حکم تکلیفی مشروع فی الدنیا ثم ذکر التبری یوم القیامة.
و بالجملة هو سبحانه یبین دعاء إبراهیم (ع) لأبیه ثم تبریه منه، و کل ذلک فی أوائل عهد إبراهیم و لما یهاجر إلی الأرض المقدسة بدلیل سؤاله الحق و اللحوق بالصالحین و أولادا صالحین کما یستفاد من قوله فی الآیات السابقة: رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ الآیة و قوله تعالی- و یتضمن التبری عن أبیه و قومه و استثناء الاستغفار أیضا-: «قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ وَ الَّذِینَ مَعَهُ إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ وَ مِمَّا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ کَفَرْنا بِکُمْ وَ بَدا بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةُ وَ الْبَغْضاءُ أَبَداً حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ إِلَّا قَوْلَ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ وَ ما أَمْلِکُ لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ»: (الممتحنة: 4).
ثم یذکر الله تعالی عزمه (ع) علی المهاجرة إلی الأرض المقدسة و سؤاله أولادا
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صالحین بقوله: «فَأَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَسْفَلِینَ، وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ، رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ»: (الصافات: 100).
ثم یذکر تعالی ذهابه إلی الأرض المقدسة و رزقه صالح الأولاد بقوله: «وَ أَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَخْسَرِینَ، وَ نَجَّیْناهُ وَ لُوطاً إِلَی الْأَرْضِ الَّتِی بارَکْنا فِیها لِلْعالَمِینَ، وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ»: (الأنبیاء: 72) و قوله: «فَلَمَّا اعْتَزَلَهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ کُلًّا جَعَلْنا نَبِیًّا»: (مریم: 49).
ثم یذکر تعالی آخر دعائه بمکة و قد وقع فی آخر عهده (ع) بعد ما هاجر إلی الأرض المقدسة و ولد له الأولاد و أسکن إسماعیل مکة و عمرت البلدة و بنیت الکعبة، و هو آخر ما حکی من کلامه فی القرآن الکریم: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ إلی أن قال- رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ- إلی أن قال- الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ- إلی أن قال- رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ»: (إبراهیم: 41).
و الآیة بما لها من السیاق و بما احتف بها من القرائن أحسن شاهد علی أن والده الذی دعا له فیها غیر الذی یذکره سبحانه بقوله: «لِأَبِیهِ آزَرَ» فإن الآیات کما تری تنص علی أن إبراهیم (ع) استغفر له وفاء بوعده ثم تبرأ منه لما تبین له أنه عدو لله، و لا معنی لإعادته (ع) الدعاء لمن تبرأ منه و لاذ إلی ربه من أن یمسه فأبوه آزر غیر والده الصلبی الذی دعا له و لأمه معا فی آخر دعائه.
و من لطیف الدلالة فی هذا الدعاء أعنی دعاءه الأخیر ما فی قوله: «وَ لِوالِدَیَ حیث عبر بالوالد و الوالد لا یطلق إلا علی الأب الصلبی و هو الذی یلد و یولد الإنسان مع ما فی دعائه الآخر: «وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ و الآیات الآخر المشتملة علی ذکر أبیه آزر فإنها تعبر عنه بالأب و الأب ربما تطلق علی الجد و العم و غیرهما، و قد اشتمل القرآن الکریم علی هذا الإطلاق بعینه فی قوله تعالی: «أَمْ کُنْتُمْ شُهَداءَ إِذْ حَضَرَ یَعْقُوبَ الْمَوْتُ إِذْ قالَ لِبَنِیهِ ما تَعْبُدُونَ مِنْ بَعْدِی قالُوا نَعْبُدُ إِلهَکَ وَ إِلهَ آبائِکَ إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِلهاً واحِداً وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ»: (البقرة: 133) فإبراهیم جد
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یعقوب و إسماعیل عمه و قد أطلق علی کل منهما الأب، و قوله تعالی فیما یحکی من کلام یوسف (ع): «وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ»: (یوسف: 38) فإسحاق جد یوسف و إبراهیم (ع) جد أبیه و قد أطلق علی کل منهما الأب.
فقد تحصل أن آزر الذی تذکره الآیة لیس أبا لإبراهیم حقیقة و إنما کان معنونا ببعض الأوصاف و العناوین التی تصحح إطلاق الأب علیه، و أن یخاطبه إبراهیم (ع) بیا أبت، و اللغة تسوغ إطلاق الأب علی الجد و العم و زوج أم الإنسان بعد أبیه و کل من یتولی أمور الشخص و کل کبیر مطاع، و لیس هذا التوسع من خصائص اللغة العربیة بل یشارکها فیه و فی أمثاله سائر اللغات کالتوسع فی إطلاق الأم و العم و الأخ و الأخت و الرأس و العین و الفم و الید و العضد و الإصبع و غیر ذلک مما یهدی إلیه ذوق التلطف و التفنن فی التفهیم و التفهم.
فقد تبین أولا أن لا موجب للاشتغال بما تقدمت الإشارة إلیه من الأبحاث الروائیة و التاریخیة و الأدبیة فی أبیه و لفظة آزر و أنه هل هو اسم علم أو لقب مدح أو ذم أو اسم صنم فلا حاجة إلی شی‌ء من ذلک فی الحصول علی مراد الآیة.
علی أن غالب ما أوردوه فی هذا الباب تحکم لا دلیل علیه مع ما فیه من إفساد ظاهر الآیة و إخلال أمر السیاق باعتبار التراکیب العجیبة التی ذکروها للجملة «آزَرَ أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً» من تقدیم و تأخیر و حذف و تقدیر.
و ثانیا: أن والده الحقیقی غیر آزر لکن القرآن لم یصرح باسمه، و إنما وقع فی الروایات و یؤیده ما یوجد فی التوراة أن اسمه «تارخ».
و من عجیب الوهم ما ذکره بعض الباحثین أن القرآن الکریم کثیرا ما یهمل فیما یذکره من تاریخ الأنبیاء و الأمم و یقصه من قصص الماضین أمورا مهمة هی من جوهریات القصص کذکر تاریخ الوقوع و محله و الأوضاع الطبیعیة و الاجتماعیة و السیاسیة و غیرها المؤثرة فی تکون الحوادث الدخیلة فی ترکب الوقائع و منها ما فی مورد البحث فإن من العوامل المقومة لمعرفة حقیقة هذه القصة معرفة اسم أبی إبراهیم و نسبه و تاریخ زمن نشوئه و نهضته و دعوته و مهاجرته.
و لیس ذلک إلا لأن القرآن سلک فی قصصه المسلک الجید الذی یهدی إلیه فن القصص الحقیقی و هو أن یختار القاص فی قصته کل طریق ممکن موصل إلی غایته و مقصده إیصالا حسنا، و یمثل المطلوب تمثیلا تاما بالغا من غیر أن یبالغ فی تمییز صحیح ما یقصه من سقیمه، و یحصی جمیع ما هو من جوهریات القصة کتأریخ الوقوع و مکانه و سائر نعوته 
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اللازمة فمن الجائز أن یأخذ القرآن الکریم فی سبیل النیل إلی مقصده و هو الهدایة إلی السعادة الإنسانیة قصصا دائرة بین الناس أو بین أهل الکتاب فی عصر الدعوة و إن لم یوثق بصحتها أو لم یتبین فیما بأیدیهم من القصة جمیع جهاتها الجوهریة حتی لو کانت قصة تخییلیة کما قیل بذلک فی قصة موسی و فتاه و فی قصة الملإ الذین خرجوا من دیارهم و هم ألوف حذر الموت و غیر ذلک فالفن القصصی لا یمنع شیئا من ذلک بعد ما میز القاص أن القصة أبلغ وسیلة و أسهل طریقة إلی النیل بمقصده.
و هذا خطأ فإن ما ذکره من أمر الفن القصصی حق غیر أن ذلک غیر منطبق علی مورد القرآن الکریم فلیس القرآن کتاب تاریخ و لا صحیفة من صحف القصص التخییلیة و إنما هو کتاب عزیز لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه و قد نص علی أنه کلام الله سبحانه، و أنه لا یقول إلا الحق، و أن لیس بعد الحق إلا الضلال، و أنه لا یستعین للحق بباطل، و لا یستمد للهدی بضلال، و أنه کتاب یهدی إلی الحق و إلی صراط مستقیم، و أن ما فیه حجة لمن أخذ به و علی من ترکه فی آیات جمة لا حاجة إلی إیرادها فکیف یسع لباحث یبحث عن مقاصد القرآن أن یجوز اشتماله علی رأی باطل أو قصة کاذبة باطلة أو خرافة أو تخییل.
لست أرید أن مقتضی الإیمان بالله و رسوله و بما جاء به رسوله أن ینفی عن القرآن أن یشتمل علی باطل أو کذب أو خرافة و إن کان ذلک، و لا أن الواجب علی کل إنسان سلیم العقل صحیح الفکر مستقیم الأمر أن تخضع نفسه للقرآن بتصدیقه و نفی کل خطإ و زلة عنه فی وسائل من المعارف توسل بها إلی مقاصده، و فی نفس تلک المقاصد و إن کان کذلک.
و إنما أقول: إنه کتاب یدعی لنفسه أنه کلام إلهی موضوع لهدایة الناس إلی حقیقة سعادتهم یهدی بالحق و یهدی إلی الحق و من الواجب علی من یفسر کتابا هذا شأنه و یستنطقه فی مقاصده و مطالبه أن یفترضه صادقا فی حدیثه مقتصرا علی ما هو الحق الصریح فی خبره و کل ما یسوقه من بیان أو یقیمه من برهان علی مقاصده و أغراضه هادیا إلی الصراط الذی لا یتخلله باطل موصلا إلی غایة لا یشوبها شی‌ء من غیر جنس الحق و لا یداخلها أی وهن و فتور.
و کیف یکون مقصد من المقاصد حقا علی الإطلاق و قد تسرب باطل ما إلی طریقه 
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الذی یدعو إلیه المقصد و لا یدعو- علی ما یراه- إلا إلی حق؟ و کیف یکون قضیة من القضایا قولا فصلا ما هو بالهزل و قد تسرب إلی البیان المنتج لها شی‌ء من المسامحة و المساهلة؟
و کیف یمکن أن یکون حدیث أو نبأ کلاما لله الذی یعلم غیب السماوات و الأرض و قد دب فیه جهل أو خبط أو خطاء؟ و هل ینتج النور ظلمة أو الجهل معرفة؟.
فهذا هو المسلک الوحید الذی لا یحل تعدیه فی استنطاق القرآن الکریم فی مضامین آیاته و هو یری أنه کلام حق لا یشوبه باطل فی غرضه و طریق غرضه.
و أما البحث عن أنه هل هو صادق فیما یدعیه لنفسه: أنه کلام الله، و أنه محض الحق فی طریقه و غایته؟ و أنه ما ذا یقضی به الکتب المقدسة الأخری کالعهدین و أوستا و غیرها فی قضایا قضی بها القرآن؟ و أنه ما ذا تهدی إلیه الأبحاث العلمیة الأخر التاریخیة أو الطبیعیة أو الریاضیة أو الفلسفیة أو الاجتماعیة أو غیرها؟ فإنما هذه و أمثالها أبحاث خارجة عن وظیفة التفسیر لیس من الجائز أن تخلط به أو یقام بها مقامه.
نعم قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: (النساء: 82) ینطق بأن هناک شبهات عارضة و أوهاما متسابقة إلی الأذهان تسول لها أن فی القرآن اختلافا کان یتراءی من آیة أنها تخالف آیة، أو أن یستشکل فی آیة أنها بمضمونها تخالف الحق و الحقیقة و إذ کان القرآن ینص علی أنه یهدی إلی الحق فیختلف الآیتان بالآخرة، هذه تدل علی أن کل ما تنبئ عنه آیة فهو حق و هذه بمضمونها تنبئ نبأ غیر حق لکن الآیة أعنی قوله: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ إلخ، تصرح القول بأن القرآن تکفی بعض آیاته لدفع المشکلة عن بعضها الآخر و یکشف جزء منه عما اشتبه علی بعض الأفهام من حال جزء آخر فعلی الباحث عن مراده و مقصده أن یستعین بالبعض علی البعض و یستشهد بالبعض علی البعض و یستنطق البعض فی البعض و القرآن الکریم کتاب دعوة و هدایة لا یتخطی عن صراطه و لو خطوة و لیس کتاب تاریخ و لا قصة و لیست مهمته مهمة الدراسة التاریخیة و لا مسلک الفن القصصی، و لیس فیه هوی ذکر الأنساب و لا مقدرات الزمان و المکان، و لا مشخصات أخر لا غنی للدرس التاریخی أو القصة التخییلیة عن إحصائها و تمثیلها.
فأی فائدة دینیة فی أن ینسب إبراهیم أنه إبراهیم بن تارخ بن ناخور بن سروج بن رعو بن فالج بن عابر بن شالح بن أرفکشاذ بن سام بن نوح؟ أو أن یقال: إنه ولد فی أور
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الکلدانیین حدود سنة ألفین تقریبا قبل المیلاد فی عهد فلان الملک الذی ولد فی کذا و ملک کذا مدة و مات سنة کذا.
و سنجمع فی ذیل البحث عن آیات القصة جملا من قصة إبراهیم (ع) منثورة فی القرآن ثم نتبعها بما فی التوراة و غیرها من تاریخ حیاته و شخصیته فلینظر الباحث المتدبر بعین النصفة ثم لیقض فیما اختاره القرآن منها و حققه ما هو قاض.
و القرآن الکریم مع ذلک لم یهمل الواجب فی حق العلوم النافعة، و لم یحرم البحث عن العالم و أجزائه السماویة و الأرضیة، و لا منع من استطلاع أخبار الأمم الماضیة و سنن المجتمعات و القرون الخالیة، و الاستعانة بها علی واجب المعرفة و لازم العلم و الآیات تمدح العلم أبلغ المدح، و تندب إلی التفکر و التفقه و التذکر کثرة لا حاجة معها إلی إیرادها هاهنا.
قوله تعالی: «أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً إِنِّی أَراکَ وَ قَوْمَکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ قال الراغب فی المفردات:، الصنم جثة متخذة من فضة أو نحاس أو خشب کانوا یعبدونها متقربین به إلی الله تعالی و جمعه أصنام قال الله تعالی: أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً، لَأَکِیدَنَّ أَصْنامَکُمْ انتهی، و ما ذکره من اتخاذه من فضة أو نحاس أو خشب إنما هو من باب المثال لا ینحصر فیه اتخاذها بل کان یتخذ من کل ما یمکن أن یمثل به تمثال من أقسام الفلزات و الحجارة و غیرها، و قد روی أن بنی حنیفة من الیمامة کانوا قد اتخذوا صنما من أقط، و ربما کانوا یتخذونه من الطین و ربما کان صورة مصورة.
و کیف کان فقد کانت الأصنام ربما یمثل بها موضوع اعتقادی غیر محسوس کإله السماء و الأرض و إله العدل، و ربما یمثل بها موضوع محسوس کصنم الشمس و صنم القمر، و قد کانت من النوعین جمیعا أصنام لقوم إبراهیم (ع) علی ما تؤیده الآثار المکشوفة منهم فی خرائب بابل و قد کانوا یعبدونها تقربا بها إلی أربابها، و بأربابها إلی الله سبحانه، و هذا أنموذج بارز من سفه أحلام البشر أن یخضع أعلی حد الخضوع- و هو خضوع العبد للرب- لمثال مثل به موضوعا یستعظم أمره و یعظمه، و حقیقته منتهی درجة خضوع المصنوع المربوب لصانعه من صانع لمصنوع نفسه کان الواحد منهم یأخذ خشبة فینحت بیده منه صنما ثم ینصبه فیعبده و یتذلل له و یخضع و لذلک جی‌ء بلفظة الأصنام فی قوله المحکی:
«أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً» نکرة لیدل علی هوان أمرها و حقارته من جهة أنها مصنوعة
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لهم مخلوقة بأیدیهم کما یشیر إلیه قوله (ع) لقومه فیما حکی الله: «أَ تَعْبُدُونَ ما تَنْحِتُونَ»: (الصافات: 95) و من جهة أنها فاقدة لأظهر صفات الربوبیة و هو العلم و القدرة کما فی قوله لأبیه: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً»: (مریم: 42).
فقوله: «أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً» إلخ، معناه: أ تتخذ أصناما لا خطر فی أمرها آلهة و الإله هو الذی فی أمره خطر عظیم إنی أراک و قومک فی ضلال مبین، و کیف لا یظهر هذا الضلال و هو عبادة و تذلل عبودی من صانع فیه آثار العلم و القدرة لمصنوعه الذی یفقد العلم و القدرة.
و الذی تشتمل علیه الآیة أعنی قوله: «أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً» إلخ، من الحجاج و إن کان بمنزلة التلخیص لعدة احتجاجات واجه بها إبراهیم (ع) أباه و قومه علی ما حکی تفصیلها فی عدة مواضع من القرآن الکریم إلا أنه أول ما حاج به أباه و قومه فإن الذی حکاه الله سبحانه من محاجته هو حجاجه أباه و حجاجه قومه فی أمر الأصنام و حجاجهم فی ربوبیة الکوکب و القمر و الشمس و حجاجه الملک.
أما حجاجه فی ربوبیة الکوکب و القمر و الشمس فالآیات دالة علی کونه بعد الحجاج فی أمر الأصنام، و الاعتبار و التدبر یعطی أن یکون حجاجه الملک بعد ما ظهر أمره و شاع مخالفته لدین الوثنیة و الصابئة و کسر الأصنام، و أن یکون مبدأ أمره مخالفته أباه فی دینه و هو معه و عنده قبل أن یواجه الناس و یخالفهم فی نحلتهم فقد کان أول ما حاج به فی التوحید هو ما حاج به أباه و قومه فی أمر الأصنام.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ، ظاهر السیاق أن تکون الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی ما تضمنته الآیة السابقة: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ آزَرَ أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً إِنِّی أَراکَ إلخ، أنه (ع) أری الحق فی ذلک، فالمعنی:
علی هذا المثال من الإراءة نری إبراهیم ملک السماوات و الأرض.
و بمعونة هذه الإشارة و دلالة قوله فی الآیة التالیة: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ الدالة علی ارتباط ما بعده بما قبله یظهر أن قوله: «نُرِی لحکایة الحال الماضیة کقوله تعالی:
«وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ»: (القصص: 5).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 170
فالمعنی: أنا أرینا إبراهیم ملکوت السماوات و الأرض فبعثه ذلک أن حاج أباه و قومه فی أمر الأصنام و کشف له ضلالهم، و کنا نمده بهذه العنایة و الموهبة و هی إراءة الملکوت و کان علی هذه الحال حتی جن علیه اللیل و رأی کوکبا.
و بذلک یظهر أن ما یتراءی من بعضهم: أن قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إلخ، کالمعترضة لا یرتبط بما قبله و لا بما بعده، و کذا قول بعضهم: إن إراءة الملکوت أول ما ظهر من أمرها فی إبراهیم (ع) أنه لما جن علیه اللیل رأی کوکبا إلخ، فاسد لا ینبغی أن یصار إلیه.
و أما ملکوت السماوات و الأرض فالملکوت هو الملک مصدر کالطاغوت و الجبروت و إن کان آکد من حیث المعنی بالنسبة إلی الملک کالطاغوت و الجبروت بالنسبة إلی الطغیان و الجبر أو الجبران.
و المعنی الذی یستعمله فیه القرآن هو المعنی اللغوی بعینه من غیر تفاوت کسائر الألفاظ المستعملة فی کلامه تعالی غیر أن المصداق غیر المصداق و ذلک أن الملک و الملکوت و هو نوع من السلطنة إنما هو فیما عندنا معنی افتراضی اعتباری بعثنا إلی اعتباره الحاجة الاجتماعیة إلی نظم الأعمال و الأفراد نظما یؤدی إلی الأمن و العدل و القوة الاجتماعیات و هو فی نفسه یقبل النقل و الهبة و الغصب و التغلب کما لا نزال نشاهد ذلک فی المجتمعات الإنسانیة.
و هذا المعنی علی أنه وضعی اعتباری و إن أمکن تصویره فی مورده تعالی من جهة أن الحکم الحق فی المجتمع البشری لله سبحانه کما قال تعالی: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: (الأنعام:
57) و قال: «لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ»: (القصص: 70) لکن تحلیل معنی هذا الملک الوضعی یکشف عن ثبوت ذلک فی الحقائق ثبوتا غیر قابل للزوال و الانتقال کما أن الواحد منا یملک نفسه بمعنی أنه هو الحاکم المسلط المتصرف فی سمعه و بصره و سائر قواه و أفعاله بحیث إن سمعه إنما یسمع و بصره إنما یبصر بتبع إرادته و حکمه لا بتبع إرادة غیره من الأناسی و حکمه و هذا معنی حقیقی لا نشک فی تحققه فینا مثلا تحققا لا یقبل الزوال و الانتقال کما عرفت فالإنسان یملک قوی نفسه و أفعال نفسه و هی جمیعا تبعات وجوده قائمة به غیر مستقلة عنه و لا مستغنیة عنه فالعین إنما تبصر
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بإذن من الإنسان الذی یبصر بها و کذا السمع یسمع بإذن منه، و لو لا الإنسان لم یکن بصر و لا إبصار و لا سمع و لا استماع کما أن الفرد من المجتمع إنما یتصرف فیما یتصرف فیه بإذن من الملک أو ولی الأمر، و لو لم تکن هذه القوة المدبرة التی تتوحد عندها أزمة المجتمع لم یکن اجتماع، و لو منع عن تصرف من التصرفات الفردیة لم یکن له أن یتصرف و لا نفذ منه ذلک، و لا شک أن هذا المعنی بعینه موجود لله سبحانه الذی إلیه تکوین الأعیان و تدبیر النظام فلا غنی لمخلوق عن الخالق عز اسمه لا فی نفسه و لا فی توابع نفسه من قوی و أفعال، و لا استقلال له لا منفردا و لا فی حال اجتماعه مع سائر أجزاء الکون و ارتباط قوی العالم و امتزاج بعضها ببعض امتزاجا یکون هذا النظام العام المشاهد.
قال تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ مالِکَ الْمُلْکِ»: (آل عمران: 26) و قال تعالی: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: (المائدة: 120) و قال تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ، الَّذِی خَلَقَ الْمَوْتَ وَ الْحَیاةَ- إلی أن قال- الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً»: (الملک: 3) و الآیات- کما تری- تعلل الملک بالخلق فکون وجود الأشیاء منه و انتساب الأشیاء بوجودها و واقعیتها إلیه تعالی هو الملاک فی تحقق ملکه و هو بمعنی ملکه الذی لا یشارکه فیه غیره و لا یزول عنه إلی غیره و لا یقبل نقلا و لا تفویضا یغنی عنه تعالی و ینصب غیره مقامه.
و هذا هو الذی یفسر به معنی الملکوت فی قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ، فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (یس: 83) فالآیة الثانیة تبین أن ملکوت کل شی‌ء هو کلمة کن الذی یقوله الحق سبحانه له، و قوله فعله، و هو إیجاده له.
فقد تبین أن الملکوت هو وجود الأشیاء من جهة انتسابها إلی الله سبحانه و قیامها به، و هذا أمر لا یقبل الشرکة و یختص به سبحانه وحده، فالربوبیة التی هی الملک و التدبیر لا تقبل تفویضا و لا تملیکا انتقالیا.
و لذلک کان النظر فی ملکوت الأشیاء یهدی الإنسان إلی التوحید هدایة قطعیة کما قال تعالی: «أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَدِ اقْتَرَبَ أَجَلُهُمْ فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ»: (الأعراف: 185)
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و الآیة- کما تری- تحاذی أول سورة الملک المنقول آنفا.
فقد بان أن المراد بإراءة إبراهیم ملکوت السماوات و الأرض علی ما یعطیه التدبر فی سائر الآیات المربوطة بها هو توجیهه تعالی نفسه الشریفة إلی مشاهدة الأشیاء من جهة استناد وجودها إلیه، و إذ کان استنادا لا یقبل الشرکة لم یلبث دون أن حکم علیها أن لیس لشی‌ء منها أن یرب غیره و یتولی تدبیر النظام و أداء الأمور فالأصنام تماثیل عملها الإنسان و سماها أسماء لم ینزل الله علیها من سلطان، و ما هذا شأنه لا یرب الإنسان و لا یملکه و قد عملته ید الإنسان، و الأجرام العلویة کالکوکب و القمر و الشمس تتحول علیها الحال فتغیب عن الإنسان بعد حضورها، و ما هذا شأنه لا یکون له الملک و تولی التدبیر تکوینا کما سیجی‌ء بیانه.
قوله تعالی: «وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ اللام للتعلیل، و الجملة معطوفة علی أخری محذوفة و التقدیر: لیکون کذا و کذا و لیکون من الموقنین.
و الیقین هو العلم الذی لا یشوبه شک بوجه من الوجوه، و لعل المراد به أن یکون علی یقین بآیات الله علی حد ما فی قوله: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ»: (السجدة: 24) و ینتج ذلک الیقین بأسماء الله الحسنی و صفاته العلیا.
و فی معنی ذلک ما أنزله فی خصوص النبی ص قال: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا»: (الإسراء:
1) و قال: «ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری : (النجم: 18) و أما الیقین بذاته المتعالیة فالقرآن یجله تعالی أن یتعلق به شک أو یحیط به علم و إنما یسلمه تسلیما.
و قد ذکر فی کلامه تعالی من خواص العلم الیقینی بآیاته تعالی انکشاف ما وراء ستر الحس من حقائق الکون علی ما یشاء الله تعالی کما فی قوله: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ، لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: (التکاثر: 6) و قوله: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ، وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ، کِتابٌ مَرْقُومٌ، یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: (المطففین: 21).
قوله تعالی: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی إلی آخر الآیة قال الراغب فی المفردات،: أصل الجن (بفتح الجیم) ستر الشی‌ء عن الحاسة یقال: جنه اللیل 
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و أجنه و جن علیه: فجنه ستره، و أجنه جعل له ما یجنه کقولک: قبرته و أقبرته و سقیته و أسقیته، و جن علیه کذا ستر علیه قال عز و جل: فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً، انتهی. فجن اللیل إسداله الظلام لا مجرد ما یحصل بغروب الشمس.
و قوله: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ تفریع علی ما تقدم من نفیه ألوهیة الأصنام بما یرتبطان بقوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ و محصل المعنی علی ذلک أنا کنا نریه الملکوت من الأشیاء فأبطل ألوهیة الأصنام إذ ذاک، و دامت علیه الحال فلما جن علیه اللیل رأی کوکبا قال کذا و کذا.
و قوله: «رَأی کَوْکَباً» کأن تنکیر الکوکب إنما هو لنکتة راجعة إلی مرحلة الإخبار و التحدث فلا غرض فی الکلام یتعلق بتعیین هذا الکوکب و أنه أی کوکب کان من السیارات أو الثوابت لأن الذی أخذه فی الحجاج یجری فی أی کوکب من الکواکب یطلع و یغرب لا أن إبراهیم (ع) أشار إلی کوکب ما من الکواکب من غیر أن یمتاز بأی ممیز مفروض: أما أولا فلأن اللفظ لا یساعده فلا یقال لمن أشار إلی کوکب بین کواکب لا تحصی کثرة فقال: هذا ربی: إنه رأی کوکبا قال هذا ربی، و أما ثانیا فلأن ظاهر الآیات أنه کان هناک قوم یعبدون الکوکب الذی أشار إلیه و قال فیه ما قال، و الصابئون ما کانوا یعبدون أی کوکب و لا یحترمون إلا السیارات.
و الذی یؤیده الاعتبار أنه کان کوکب الزهرة، و ذلک لأن الصابئین ما کانوا یحترمون و ینسبون حوادث العالم الأرضی إلا إلی سبعة من الأجرام العلویة التی کانوا یسمونها بالسیارات السبع: القمر، و عطارد، و الزهرة، و الشمس، و المریخ، و المشتری، و زحل و إنما کان أهل الهند هم الذین یحترمون النجوم الثوابت و ینسبون الحوادث إلیها، و نظیرهم فی ذلک بعض أرباب الطلسمات و وثنیة العرب و غیرهم.
فالظاهر أن الکوکب کان أحد السبعة و القمر و الشمس مذکوران بعد، و عطارد مما لا یری إلا شاذا لضیق مداره فقد کان أحد الأربعة: الزهرة، و المریخ و المشتری، و زحل، و الزهرة من بینها هی الکوکبة الوحیدة التی یمنعها ضیق مدارها أن تبتعد من الشمس أکثر من سبع و أربعین درجة، و لذلک کانت کالتابعة الملازمة للشمس فأحیانا تتقدمها فتطلع قبیل طلوعها و تسمی عند العامة حینئذ نجمة الصباح ثم تغیب بعد
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طلوعها، و أحیانا تتبعها فتظهر بعد غروب الشمس فی أفق المغرب ثم لا تلبث إلا قلیلا فی أول اللیل دون أن تغیب، و إذا کانت علی هذا الوضع و اللیلة من لیالی النصف الأخیر من الشهر القمری کلیلة ثمانی عشرة و تسع عشرة و العشرین فإنها تجامع بغروبها طلوع القمر فتری أن الشمس تغرب فتظهر الزهرة فی الأفق الغربی ثم تغرب بعد ساعة أو ساعتین مضتا من غروب الشمس ثم یطلع القمر عند ذلک أو بعد ذلک بیسیر.
و هذه الخصوصیة من بینها إنما هی للزهرة بحسب نظام سیرها و فی غیرها کالمشتری و المریخ و زحل أمر اتفاقی ربما یقع فی أوضاع خاصة لا یسبق إلی الذهن فیشبه من هنا أن الکوکب کان هو الزهرة.
علی أن الزهرة أجمل الکواکب الدریة و أبهجها و أضوؤها أول ما یجلب نظر الناظر إلی السماء بعد جن اللیل و عکوف الظلام علی الآفاق یجلب إلیها.
و هذا أحسن ما یمکن أن تنطبق علیه الآیة بحسب ما یتسابق إلی الذهن من قوله:
فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی فَلَمَّا أَفَلَ إلی أن قال- فَلَمَّا رَأَی الْقَمَرَ بازِغاً «إلخ» حیث وصل ظاهرا بین أفول الکوکب و بزوغ القمر.
و یتأید هذا الذی ذکرناه بما ورد فی بعض الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) أن الکوکب کان هو الزهرة.
و علی هذا فقد کان (ع) رأی الزهرة و القوم یتنسکون بواجب عبادتها من خضوع و صلاة و قربان، و کانت الزهرة وقتئذ تتلو الشمس فی غروبها، و اللیلة من لیالی النصف الأخیر من الشهر القمری جن علیه اللیل فرأی الزهرة فی الأفق الغربی حتی أفلت فرأی القمر بازغا بعده.
و قوله تعالی: «قالَ هذا رَبِّی المراد بالرب هو مالک الأشیاء المربوبین، المدبر لأمرهم لا الذی فطر السماوات و الأرض و أوجد کل شی‌ء بعد ما لم یکن موجودا فإنه الله سبحانه الذی لیس بجسم و لا جسمانی و لا یحویه مکان و لا یقع علیه إشارة، و الذی یظهر مما حکی من کلام إبراهیم مع قومه فی أمر الأصنام ظهورا لا شک فیه أنه کان علی بینة من ربه و له من العلم بالله و آیاته ما لا یخفی علیه معه أن الله سبحانه أنزه ساحة من التجسم و التمثل و المحدودیة، قال تعالی حکایة عنه فی محاورة له مع أبیه: «یا أَبَتِ إِنِّی قَدْ جاءَنِی مِنَ 
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الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا» إلی آخر الآیات: (مریم: 43).
علی أن الوثنیین و الصابئین لا یثبتون لله سبحانه شریکا فی الإیجاد یکافئ بوجوده وجوده تعالی بل إنما یثبتون الشریک بمعنی بعض من هو مخلوق لله مصنوع له و لا أقل مفتقر الوجود إلیه فوض إلیه بعد تدبیر الخلیقة کإله الحسن و إله العدل و إله الخصب أو تدبیر بعض الخلیقة کإله الإنسان أو إله القبیلة أو إله یخص بعض الملوک و الأشراف و قد دلت علی ذلک آثارهم المستخرجة و أخبارهم المرویة، و الموجودون منهم الیوم علی هذه الطریقة فقوله (ع) بالإشارة إلی الکوکب: «هذا رَبِّی أراد به إثبات أنه رب یدبر الأمر لا إله فاطر مبدع.
و علیه یدل ما حکی عنه فی آخر الآیات المبحوث عنها: «قالَ یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ، إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ فإن ظاهره أنه ینصرف عن فرض الشریک إلی إثبات أن لا شریک له لا أنه یثبت وجوده تعالی.
فالذی یعطیه ظاهر الآیات أنه (ع) سلم أن لجمیع الأشیاء إلها فاطرا واحدا لا شریک له فی الفطر و الإیجاد و هو الله تعالی، و أن للإنسان ربا یدبر أمره لا محالة، و إنما یبحث عن أن هذا الرب المدبر للأمر أ هو الله سبحانه و إلیه یرجع التدبیر کما إلیه یرجع الإیجاد أم أنه بعض خلقه أخذه شریکا لنفسه و فوض إلیه أمر التدبیر.
و فی إثر ذلک ما کان منه (ع) من افتراض الکوکب الذی کانوا یعبدونه ثم القمر ثم الشمس و النظر فی أمر کل منها هل یصلح لأن یتولی أمر التدبیر و إدارة شئون الناس؟.
و هذا الافتراض و النظر و إن کان بحسب طبعه قبل العلم الیقینی بالنتیجة فإن النتیجة فرع یتأخر طبعا عن الحجة النظریة لکنه لا یضر به (ع) فإن الآیات کما استفدناه فیما تقدم تقص أول أمر إبراهیم و الإنسان فی أول زمن یأخذ بالتمییز و یصلح لتعلق التکلیف الإلهی بالنظر فی أمر التوحید و سائر المعارف الأصلیة کاللوح الخالی عن النقش و الکتابة غیر مشغول بنقش مخالف فإذا أخذ فی الطلب و شرع یثبت شیئا و ینفی شیئا لغایة الحصول علی الاعتقاد الحق و الإیمان الصحیح فهو بعد فی سبیل الحق لا بأس علیه فی زمن یمر علیه بین الانتزاع من قصور التمییز و بین الاعتصام بالمعرفة الکاملة
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و العلم التام بالحق.
و من ضروریات حیاة الإنسان أن یمر علیه لحظة هی أول لحظة ینتقل فیها من قصور الجهل بواجب الاعتقاد إلی بلوغ العلم بحیث یتعلق به التکلیف العقلی بالانتهاض إلی الطلب و النظر، و هذه سنة عامة فی الحیاة الإنسانیة المتدرجة من النقص إلی الکمال لا یختلف فیها إنسان و إنسان، و إن أمکن أن یظهر من بعض الأفراد بعض ما یخالف ذلک من أمارات الفهم و العلم قبل المتعارف من سن التمییز و البلوغ کما یحکیه القرآن عن المسیح و یحیی (ع) فإنما ذلک من خوارق العادة الجاریة و ما کل إنسان علی هذا النعت و لا کل نبی فعل به ذلک.
و بالجملة لیس الإنسان من أول ما ینفخ فیه الروح الإنسانی واجدا لشرائط التکلیف بالاعتقاد الحق أو العمل الصالح، و إنما یستعد لذلک علی سبیل التدریج حتی یستتم الشرائط فیکلف بالطلب و النظر فزمن حیاته منقسم لا محالة إلی قسمین هما قبل التمییز و البلوغ و بعد التمییز و البلوغ و هو الزمان الذی یصلح لأن یشغله الاعتقاد کما أن ما یقابله یقابله فیه، و بین الزمانین الصالح لإشغاله بالاعتقاد و غیر الصالح له لا محالة زمان متخلل یتوجه إلیه فیه التکلیف بالطلب و النظر، و هو الفصل الذی یبحث فیه عن واجب الاعتقاد بما تهدی إلیه فطرته من طریق الاستدلال فیفرض نفسه أو العالم مثلا بلا صانع مرة و مع الصانع أخری، و یفرض الصانع وحده مرة و مع الشریک أخری و هکذا ثم ینظر ما ذا تؤیده الآثار المشهودة فی العالم من کل فرض فرضه أو لا تؤیده فیأخذ بذاک و یترک هذا.
فهو ما لم یتم له الاستدلال غیر قاطع بشی‌ء و لا بان علی شی‌ء و إنما هو مفترض و مقدر لما افترضه و قدره.
و علی هذا فقول إبراهیم (ع) فی الکوکب: «هذا رَبِّی و کذا قوله الآتی فی القمر و الشمس لیس من القطع و البناء اللذین یعدان من الشرک، و إنما هو افتراض أمر للنظر إلی الآثار التی تثبته و تؤیده، و من الدلیل علی ذلک ما فی الآیات من الظهور فی أنه (ع) کان علی حالة الترقب و الانتظار، فهذا وجه.
و لکن الذی یتأید بما حکاه الله عنه فی سورة مریم فی محاجته أباه: یا أَبَتِ إِنِّی 
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قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا، یا أَبَتِ لا تَعْبُدِ الشَّیْطانَ إِنَّ الشَّیْطانَ کانَ لِلرَّحْمنِ عَصِیًّا، یا أَبَتِ إِنِّی أَخافُ أَنْ یَمَسَّکَ عَذابٌ مِنَ الرَّحْمنِ فَتَکُونَ لِلشَّیْطانِ وَلِیًّا، قالَ أَ راغِبٌ أَنْتَ عَنْ آلِهَتِی یا إِبْراهِیمُ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ لَأَرْجُمَنَّکَ وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا، قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا»: (مریم: 47) أنه (ع) کان علی علم بحقیقة الأمر و أن الذی یتولی تدبیر أمره و یحفی علیه و یبالغ فی إکرامه هو الله سبحانه دون غیره.
و علی هذا فقوله: «هذا رَبِّی جار مجری التسلیم و المجاراة بعد نفسه کأحدهم و مجاراتهم و تسلیم ما سلموه ثم بیان ما یظهر به فساد رأیهم و بطلان قولهم، و هذا الطریق من الاحتجاج أجلب لإنصاف الخصم، و أمنع لثوران عصبیته و حمیته، و أصلح لإسماع الحجة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ الأفول الغروب و فیه إبطال ربوبیة الکوکب بعروض صفة الأفول له فإن الکوکب الغارب ینقطع بغروبه ممن طلع علیه و لا یستقیم تدبیر کونی مع الانقطاع.
علی أن الربوبیة و المربوبیة بارتباط حقیقی بین الرب و المربوب و هو یؤدی إلی حب المربوب لربه لانجذابه التکوینی إلیه و تبعیته له، و لا معنی لحب ما یفنی و یتغیر عن جماله الذی کان الحب لأجله، و ما یشاهد من أن الإنسان یحب کثیرا الجمال المعجل و الزینة الداثرة فإنما هو لاستغراقه فیه من غیر أن یلتفت إلی فنائه و زواله فمن الواجب أن یکون الرب ثابت الوجود غیر متغیر الأحوال کهذه الزخارف المزوقة التی تحیا و تموت و تثبت و تزول و تطلع و تغرب و تظهر و تخفی و تشب و تشیب و تنضر و تشین، و هذا وجه برهانی و إن کان ربما یتخیل أنه بیان خطابی أو شعری فافهم ذلک.
و علی أی حال فهو (ع) أبطل ربوبیة الکوکب بعروض الأفول له إما بالتکنیة عن البطلان بأنه لا یحبه لأفوله لأن المربوبیة و العبودیة متقومة بالحب فلیس یسع من لا یحب شیئا أن یعبده 
و قد ورد فی المروی عن الصادق (ع): «هل الدین إلا الحب؟»
و قد بینا ذلک فیما تقدم.
و إما لکون الحجة متقومة بعدم الحب و إنما ذکر الأفول لیوجه به عدم حبه له المنافی للربوبیة لأن الربوبیة و الألوهیة تلازمان المحبوبیة فما لا یتعلق به الحب الغریزی 
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الفطری لفقدانه الجمال الباقی الثابت لا یستحق الربوبیة، و هذا الوجه هو الظاهر یتکئ علیه سیاق الاحتجاج فی الآیة.
ففی الکلام أولا إشارة إلی التلازم بین الحب و العبودیة أو المعبودیة.
و ثانیا أنه أخذ فی إبطال ربوبیة الکوکب وصفا مشترکا بینه و بین القمر و الشمس ثم ساق الاحتجاج و کرر ما احتج به فی الکوکب فی القمر و الشمس أیضا، و ذلک إما لکونه (ع) لم یکن مسبوق الذهن من أمر القمر و الشمس و أنهما یطلعان و یغربان کالکوکب کما تقدمت الإشارة إلیه و إما لکون القوم المخاطبین فی کل من المراحل الثلاث غیر الآخرین.
و ثالثا أنه اختار للنفی وصف أولی العقل حیث قال: «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ و کأنه للإشارة إلی أن غیر أولی الشعور و العقل لا یستحق الربوبیة من رأس کما یؤمی إلیه فی قوله المحکی: «یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً»: (مریم: 42) و قوله الآخر: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما تَعْبُدُونَ، قالُوا نَعْبُدُ أَصْناماً فَنَظَلُّ لَها عاکِفِینَ، قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ، أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ، قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ»: (الشعراء: 74) فسألهم أولا عن معبودهم کأنه لا یعلم من أمرها شیئا فأجابوه بما یشعر بأنها أجساد و هیاکل غیر عاقلة و لا شاعرة فسألهم ثانیا عن علمها و قدرتها و هو یعبر بلفظ أولی العقل للدلالة علی أن المعبود یجب أن یکون علی هذه الصفة صفة العقل.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَی الْقَمَرَ بازِغاً قالَ هذا رَبِّی إلی آخر الآیة، البزوغ هو الطلوع تقدم الکلام فی دلالة قوله: «فَلَمَّا رَأَی إلخ، علی اتصال القضیة بما قبلها، و قوله:
«هذا رَبِّی علی سبیل الافتراض أو المجاراة و المماشاة و التسلیم نظیر ما تقدم فی الآیة السابقة.
و أما قوله بعد أفول القمر: «لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ فهو موضوع وضع الکنایة فهو (ع) أبطل ربوبیة الکوکب بما یعم کل غارب و لما غرب القمر ظهر عندئذ رأیه فی أمر ربوبیته بما کان قد قاله قبل ذلک فی الکوکب: «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ فقوله: «لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی إلخ، إشارة إلی أن الوضع الذی ذکره فی القمر بقوله: «هذا رَبِّی کان ضلالا لو دام و أصر علیه کان أحد أولئک الضالین القائلین بربوبیته و الوجه فی کونه ضلالا ما قاله فی الکوکب حیث عبر بوصف لا یختص به بل یصدق فی 
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مورده و کل مورد یشابهه.
و فی الکلام إشارة أولا إلی أنه کان هناک قوم قائلون بربوبیة القمر کالکوکب کما أن قوله فی الآیة التالیة بعد ذکر أمر الشمس: «یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ لا یخلو عن الدلالة علی مثله.
و ثانیا: أنه (ع) کان وقتئذ فی مسیر الطلب راجیا للهدایة الإلهیة مترقبا لما یفیض ربه علیه من النظر الصحیح و الرأی الیقینی سواء کان ذلک بحسب الحقیقة کما لو حملنا الکلام علی الافتراض لتحصیل الاعتقاد، أو بحسب الظاهر کما لو حملناه علی الوضع و التسلیم لبیان الفساد، و قد تقدم الوجهان آنفا.
و ثالثا: أنه (ع) کان علی یقین بأن له ربا إلیه تدبیر هدایته و سائر أموره، و إنما کان یبحث واقعا أو ظاهرا لیعرفه: أ هو الذی فطر السماوات و الأرض بعینه أو بعض من خلقه، و إذ بان له أن الکوکب و القمر لا یصلحان الربوبیة لأفولها توقع أن یهدیه ربه إلی نفسه و یخلصه من ضلال الضالین.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً قالَ هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» الکلام فی دلالة اللفظ علی الاتصال بما قبله لمکان قوله: «فَلَمَّا» و کون قوله: «هذا رَبِّی مسوقا للافتراض أو التسلیم کما تقدم فی الآیة السابقة.
و قد کان تکرر قوله: «هذا رَبِّی فی القمر لما رآه بازغا بعد ما رأی الکوکب، و لذلک ضم قوله: «هذا أَکْبَرُ» إلی قوله «هذا رَبِّی فی الشمس فی المرة الثالثة لیکون بمنزلة الاعتذار للعود إلی فرض الربوبیة لها مع تبین خطإ افتراضه مرة بعد مرة.
و قد تقدمت الإشارة إلی أن إشارته إلی الشمس بلفظة «هذا» تشعر بأنه (ع) ما کان یعرف من الشمس ما یعرفه أحدنا أنه جرم سماوی یطلع و یغرب بحسب ظاهر الحس فی کل یوم و لیلة، و إلیها تستند النهار و اللیل و الفصول الأربعة السنویة إلی غیر ذلک من نعوتها.
فإن الإتیان فی الإشارة بلفظ المذکر هو الذی یستریح إلیه من لا یمیز المشار إلیه فی نوعه کما تقول فیمن لاح لک شبحه و أنت لا تدری أ رجل أم امرأة: من هذا؟ و نظیره ما یقال فی شبح لا یدری أ من أولی العقل هو أو لا: ما هذا؟ فلعله إنما کان ذلک من إبراهیم (ع) أول ما خرج من مختفی أخفی فیه إلی أبیه و قومه، و لم یکن عهد مشاهد الدنیا
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الخارجة و المجتمع البشری فرأی جرما هو کوکب و جرما هو القمر و جرما هو الشمس، و کلما شاهد واحدا منها- و لم یکن یشاهد إلا جرما مضیئا لامعا- قال: هذا ربی، علی سبیل عدم المعرفة بحاله معرفة تامة کما سمعت.
و یؤیده بعض التأیید قوله: «فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ فإن فیه إشعارا بأنه (ع) مکث بانیا علی کون الکوکب ربا حتی شاهد غروبه فحکم بأن الفرض باطل و أنه لیس برب، و لو کان عالما بأنه سیغرب أبطل ربوبیته مقارنا لفرض ربوبیته کما فعل ذلک فی أمر الأصنام علی ما یدل علیه قوله لأبیه: «أَ تَتَّخِذُ أَصْناماً آلِهَةً إِنِّی أَراکَ وَ قَوْمَکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ و قوله أیضا: «یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً».
و إن أمکن أن یقال: إنه أراد بتأخیر قوله. «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ إلی أن یأفل أن یحاجهم بما وقع علیه الحس کما أراد بما فعل بالأصنام حیث جعلهم جذاذا إلا کبیرا لهم أن یریهم عجز الأصنام و کونها أجسادا میتة لا تدفع عن أنفسها الضر و الشر.
و للمفسرین فی تذکیر الإشارة فی قوله: «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» مسالک من التوجیه مختلفة:
فمنهم من قال: تذکیر الإشارة إنما هو بتأویل المشار إلیه أو الجرم النیر السماوی أی هذا المشار إلیه أو هذا الجرم النیر ربی و هو أکبر.
و فیه أنه لا ریب فی صحة الاستعمال بهذا التأویل لکن الشأن فی النکتة التی تصحح هذا التأویل، و لا یجوز ذلک من غیر نکتة مسوغة، و لو جاز ذلک فی اللغة من غیر اعتماد علی نکتة لجاز تذکیر کل مؤنث قیاسی و سماعی فی إرجاع الضمیر و الإشارة إلیه بتأویل الشخص و نحوه و فی ذلک نسخ اللغة قطعا.
و منهم من قال: إنه من قبیل إتباع المبتدإ للخبر فی تذکیره فإن الرب و أکبر مذکران فأتبع اسم الإشارة للخبر المذکر کما عکس فی قوله تعالی: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا» الآیة فأتبع المذکر للمؤنث.
و فیه أنهم کانوا یرون من الآلهة إناثا کما یثبتون ذکورا و یسمون الأنثی من الآلهة إلهة و ربة و بنت الله و زوجة الرب فکان من الواجب أن یطلق علی الشمس ربة لمکان التأنیث، و أن یقال: هذه ربتی أو آلهتی، فالکلام فی تذکیر الخبر فی قوله: «هذا رَبِّی کالکلام فی تذکیر المبتدإ، و لا معنی حینئذ لحدیث الإتباع.
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و کذا قوله: «هذا أَکْبَرُ» الخبر فیه من صیغ التفضیل و حکم صیغة التفضیل إذا وقعت خبرا أن یجاء بأفعل و یستوی فیه المذکر و المؤنث یقال زید أفضل من عمر و لیلی أجمل من سلمی، و ما هذا شأنه لا نسلم أنه من صیغ المذکر الذی یجری فیه الإتباع.
و منهم من قال: إن تذکیر الإشارة إنما هو لتعظیم الشمس حیث نسب إلیها الربوبیة صونا للإله عن وصمة التأنث.
و فیه: أنهم کانوا یعدون الأنوثیة من النواقص التی یجب أن ینزه عنها الإله و قد کان لأهل بابل أنفسهم آلهة أنثی کالإلهة «نینو» إلهة الأمهات الخالفة، و الإلهة «نین کاراشا» ابنة الإله «آنو» و الإلهة «مالکات» زوجة الإله «شاماش» و الإلهة «زاربانیت» إلهة الرضاع، و الإلهة «آنوناکی». و کانت طائفة من مشرکی العرب تعبد الملائکة و تعدهم بنات الله، و قد رووا فی تفسیر قوله تعالی: «إِنْ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا إِناثاً» (النساء: 117) أنهم کانوا یسمون آلهتهم إناثا، و کانوا یقولون: أنثی بنی فلان یعنون به الصنم الذی یعبدونه.
و منهم من قال: إن قوم إبراهیم (ع) کانوا یعدون الشمس من الذکور و قد أثبتوا لها زوجة یسمونها «أنونیت» فاحتفظ فی الکلام علی ظاهر عقیدتهم.
و فیه: أن اعتقادهم بکون الشمس ذکرا لا یصحح تبدیل تأنیث لفظها تذکیرا.
علی أن قوله (ع) للملک: «فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ»: (البقرة: 258) و هو یرید الشمس ینافی ذلک.
و منهم من قال: إن إبراهیم (ع) کان یتکلم باللغة السریانیة و هی لغة قومه، و لا یفرق فیها فی الضمائر و أسماء الإشارة بالتذکیر و التأنیث بل الجمیع علی صفة التذکیر، و قد احتفظ القرآن الکریم فی حکایة قوله علی ما أتی به من التذکیر.
و فیه: منع جواز ذلک فإنه أمر راجع إلی أحکام الألفاظ المختلفة باختلاف اللغات بل إنما یجوز ذلک فیما یرجع إلی المعنی الذی لا یؤثر فی الخصوصیة اللفظیة، علی أنه تعالی حکی عن إبراهیم (ع) احتجاجات کثیرة و أدعیة وافرة فی القرآن و فیها موارد کثیرة اعتبر فیها التأنیث فما بال هذا المورد اختص من بینها بإلغاء جهة التأنیث؟
حتی أن قوله فیما یحاج به ملک بابل: «إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّیَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ قالَ أَنَا
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أُحْیِی وَ أُمِیتُ قالَ إِبْراهِیمُ فَإِنَّ اللَّهَ یَأْتِی بِالشَّمْسِ مِنَ الْمَشْرِقِ فَأْتِ بِها مِنَ الْمَغْرِبِ فَبُهِتَ الَّذِی کَفَرَ»: (البقرة: 258) و یتضمن ذکر الشمس و تأنیث الضمیر العائد إلیها.
و من عجیب ما أورد علی هذا الوجه ما ذکره بعض المفسرین و أصر علیه: أن إبراهیم (ع) و کذا إسماعیل و هاجر کانوا یتکلمون باللغة العربیة القدیمة، و أنها کانت لغة قومه، قال ما ملخصه: إنه ثبت عند علماء الآثار القدیمة، أن عرب الجزیرة قد استعمروا منذ فجر التاریخ بلاد الکلدان و مصر و غلبت لغتهم فیهما، و صرح بعضهم بأن الملک حموربی الذی کان معاصرا لإبراهیم (ع) عربی و حموربی هذا ملک البر و السلام و وصف فی العهد العتیق بأنه کاهن الله العلی، و ذکر فیه أنه بارک إبراهیم، و أن إبراهیم أعطاه العشرة من کل شی‌ء، قال: و من المعروف فی کتب الحدیث و التاریخ العربی أن إبراهیم أسکن إسماعیل ابنه (ع) مع أمه هاجر المصریة فی الواد الذی بنیت فیه مکة بعد ذلک، و أن الله سخر لهما جماعة من جرهم سکنوا معهما هنالک، و أن إبراهیم (ع) کان یزورهما، و أنه هو و ولده إسماعیل بنیا بیت الله الحرام و نشرا دین الإسلام فی البلاد العربیة،
و فی الحدیث: أن إبراهیم (ع) جاء مکة لیزور ابنه- و قد خرج إلی الصید- فکلم زوجته و کانت جرهمیة فلم یرتض أمرها- ثم جاءها بعد مدة لیزوره فلم یجده فکلم زوجته الأخری- فدعته إلی النزول و غسل رأسه- فارتضی أمرها و دعا لها
، و کل ذلک یدل علی أنه کان یتکلم بالعربیة، هذا ملخص ما ذکره.
و فیه: أن مجاورة عرب الجزیرة مصر و کلدان و اختلاطهم بهم أو استعمارهم و استیلاؤهم علیهم لا یوجب تبدل لغاتهم إلی العربیة، و قد کانت لغة مصر قبطیة و لغة کلدان و الآشوریین سریانیة، نعم ربما أوجب ذلک دخول أسماء و ألفاظ من لغة بعضهم فی لغة بعض کما یوجد فی القرآن الکریم أمثال القسطاس و الإستبرق و غیرهما و هی من الدخیل.
و أما ما ذکره من أمر حموربی و معاصرته لإبراهیم (ع) فلا یطابق ما هو الصحیح من تاریخه و یؤیده الآثار المکشوفة من خرائب بابل و النصب المستخرجة التی کتبت فیها شریعته التی وضعها و أجراها فی مملکته و هی أقدم القوانین المدونة فی العالم علی ما بلغنا، و قد ذکر بعضهم أن أیام ملکه کانت بین (1728) ق م و (1686) ق 
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م، و ذکر آخرون: أنه تملک بابل سنة (2287- 2232) ق م «1» و کان إبراهیم (ع) یعیش فی حدود سنة (2000) ق م، و حموربی هذا وثنی، و قد استمد فیما وجد من کلامه المنقوش فی ذیل شریعته المنقوشة علی النصب بعده من الآلهة لبقاء شریعته و عمل الناس بها و تدمیر من أراد نسخها أو مخالفتها «2» و أما ما ذکره من حدیث إسکانه ابنه و أم ولده بتهامة و بناء بیت الله الحرام و نشر دین الله و تفاهمه مع العرب فشی‌ء من ذلک لا یدل علی کونه (ع) متکلما باللغة العربیة و هو ظاهر.
و لنرجع إلی ما کنا فیه فنقول: قوله: «فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً» إلخ- کما سمعت- یدل علی اتصال ما بعد «فَلَمَّا» بما قبله و هو قوله: «فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ فهو یدل علی أن القمر قد کان غرب حینما رأی (ع) الشمس بازغة، و هذا إنما یکون فی الخریف أو الشتاء فی العرض الشمالی الذی کانت فیه بلاد کلدان حین یطول اللیالی و خاصة إذا کان القمر فی شی‌ء من البروج الجنوبیة کالقوس و الجدی فعند ذلک یجیز الوضع السماوی أن یغرب القمر فی النصف الأخیر من الشهر القمری قبل طلوع الشمس، و قد تقدم سابقا فی قوله تعالی: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی فَلَمَّا أَفَلَ قالَ لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ، فَلَمَّا رَأَی الْقَمَرَ بازِغاً قالَ هذا رَبِّی أن ظاهر الکلام المؤید بالاعتبار یدل علی أن اللیلة کانت من لیالی النصف الأخیر من الشهر القمری، و کان الکوکب هی الزهرة، شاهدها أولا فی المغرب حال الانحطاط ثم شاهد غروبها و طلوع القمر من ناحیة المشرق.
فیتحصل من الآیات أن إبراهیم (ع) حاج قومه فی أمر الأصنام یوم حاجهم و اشتغل بهم یومه ذلک حتی جن علیه اللیل فلما جن علیه اللیل رأی الزهرة و قوم یعبدونها فجاراهم فی ربوبیتها و أخذ ینتظر ما یحل بها من حال حتی أفلت بعد سویعات فحاجهم 
______________________________
(1) سیأتی ذکر الاختلاف فی تعیین عهد ملکه فی ذیل ما ننقله من التوراة من قصص إبراهیم علیه السلام.
(2) راجع فی ذلک کتاب شریعة حموربی» تألیف صاحب الفضیلة الدکتور عبد الرحمن الکیالی و سائر ما ألف فی هذا الشأن.
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به و تبرأ من ربوبیتها، ثم رأی القمر بازغا و هناک قوم یعبدونه فجاراهم فی ربوبیته بقوله:
«هذا رَبِّی و أخذ یراقب ما یحدث به حتی أفل، و کانت اللیلة من اللیالی الطوال فی النصف الثانی من الشهر القمری و لعل القمر کان یسیر فی قوس قصیر من أقواس المدارات الجنوبیة فلما أفل تبرأ من ربوبیته، و أخذ یستهدی ربه و یستعیذ به من الضلال حتی طلعت الشمس فرآها بازغة و أکبر بالنسبة إلی ما تقدمها من الکوکب و القمر فعاد کذلک إلی مجاراتهم فی ربوبیتها مع ما لاح له من بطلان ربوبیة الکوکب و القمر و هما مثلها فی کونها جرما سماویا نیرا لکنه اتخذ کونها أکبر منها عذرا یعتذر به فیما یفترضه أو یسلمه من ربوبیتها فقال: «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» و أخذ ینتظر مستقبل الأمر حتی أفلت فتبرأ من ربوبیتها و شرک قومه فقال: «یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ ثم أثبت الربوبیة لله سبحانه کما کان یثبت الألوهیة بمعنی إیجاد السماوات و الأرض و فطرها له تعالی فقال:
«إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ و هو العبودیة قبال الربوبیة- لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً- غیر منحرف من حاق الوسط إلی یمین أو یسار- وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ بإشراک شی‌ء من خلقه و مفطوراته له تعالی فی العبادة و الإسلام-».
و قد تقدم أن قوله تعالی فی ضمن الآیات محفوفا بها: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ یدل علی أنه (ع) إنما کان یأخذ ما یلقیه من الحجة علی أبیه و قومه مما کان یشاهده من ملکوت السماوات و الأرض، و قد أفاض الله سبحانه الیقین الذی ذکره غایة لإراءته الملکوت علی قلبه بهذه المشاهدة و الرؤیة.
و هذا أوضح شاهد علی أن الذی ذکره (ع) من الحجة کانت حجة برهانیة ترتضع من ثدی الیقین، و قد أورد فی ذلک قوله: «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ و تقدمت الإشارة إلی تقریره.
فتبین من جمیع ما تقدم:
أولا: أن قوله (ع): «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ حجة برهانیة یقینیة بنی الکلام فیه علی عدم حبه للآفلین، و منافاة الأفول للربوبیة، و یظهر من کلام بعضهم أنه یأخذه حجة عامیة غیر برهانیة إذ یقول: و الصواب أن الکلام کان تعریضا خفیا لا برهانا نظریا جلیا یعرض فیه بجهل قومه فی عبادة الکواکب أنهم یعبدون ما یتحجب عنهم، و لا
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یدری شیئا من أمر عبادتهم، و هذا هو السبب فی جعله الأفول منافیا للربوبیة دون البزوغ و الظهور بل بنی علیه القول بها فإن من صفات الرب أن یکون ظاهرا و إن لم یکن ظهوره کظهور غیره من خلقه، هذا.
و قد خفی علیه أولا: أن وضع قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ بین الآیات المتضمنة لحججه ع أدل دلیل علی کون حججه مأخوذة من مشهوداته الملکوتیة التی هی ملاک یقینه بالله و آیاته و کیف یتصور مع ذلک کونها حجة عامیة غیر برهانیة.
و خفی علیه ثانیا أن الحجة بنیت علی الحب و عدمه لا علی الأفول مضافا إلی أن البناء علی الأفول أیضا لا یخرجها عن کونها برهانیة فهو (ع) إنما ذکر سبب براءته من ربوبیتها أنه وجدها آفلة غاربة و هو لا یحب الآفلین فلا یعبدها، و من المعلوم أن عبادة الإنسان لربه إنما هی لأنه رب أی لأنه یدبر أمر الإنسان فیفیض علیه الحیاة و الرزق و الصحة و الخصب و الأمن و القدرة و العلم إلی غیر ذلک مما یحتاج إلیه فی بقائه فهو متعلق الوجود بربه من کل جهة، و من فطریات الإنسان أن یحب ما یسعده مما یحتاج إلیه و أن یحب من یسعده بذلک لا یرتاب فیه ذو ریب البتة فإنما یعبد الرب لأن الإنسان یحبه لجلبه المنافع إلیه أو لدفعه المضار عنه أو لهما جمیعا.
و من فطریات الإنسان أیضا أنه لا تتعلق نفسه بما لا بقاء له إلا أن یحول حرص أو شبق أو نحوهما نظره إلی جهة اللذة و یصرفه عن التأمل و الإمعان فی جهة فنائه و زواله، و قد استعمل القرآن الکریم هذه الطریقة کثیرا فی ذم الدنیا، و ردع الناس عن التعلق المفرط بزینتها و الانهماک فی شهواتها کقوله: «إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ مِمَّا یَأْکُلُ النَّاسُ وَ الْأَنْعامُ حَتَّی إِذا أَخَذَتِ الْأَرْضُ زُخْرُفَها وَ ازَّیَّنَتْ وَ ظَنَّ أَهْلُها أَنَّهُمْ قادِرُونَ عَلَیْها أَتاها أَمْرُنا لَیْلًا أَوْ نَهاراً فَجَعَلْناها حَصِیداً کَأَنْ لَمْ تَغْنَ بِالْأَمْسِ»: (یونس: 24) و قوله: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: (النحل:
96) و قوله: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ وَ أَبْقی : (الشوری: 36).
فهو (ع) یفید بقوله: «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ أن الذی من شأنه أن یفقده الإنسان و یغیب عنه و لا یبقی و لا یثبت له لا یستحق أن یحبه الإنسان و تتعلق به نفسه، و الرب 
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الذی یعبده الإنسان یجب أن یحبه فیجب أن لا یکون من شأنه أن یأفل عنه و یفقد فهذه الأجرام الآفلة لا تستحق اسم الربوبیة، و هذه- کما تری- حجة یعرفها العامة و الخاصة.
و قد خلط ثالثا بین البزوغ و الظهور فحکم أنه غیر مناف للربوبیة بل القول مبنی علیه فإن من صفات الرب أن یکون ظاهرا إلی آخر ما قال فإن الذی ذکر فی الآیة- و لم یبن الحجة علیه- هو البزوغ و هو الطلوع و الظهور بعد خفاء المنافی للربوبیة فیبقی السؤال: لم بنی الکلام علی الأفول دون البزوغ؟ علی حاله.
و ثانیا: أن أخذ الأفول فی الحجة دون البزوغ إنما هو لأن البزوغ لا یستوجب عدم الحب الذی بنی الحجة علیه بخلاف الأفول، و بذلک یظهر ما فی قول الکشاف فی وجه العدول، قال: «فإن قلت: لم احتج علیهم بالأفول دون البزوغ و کلاهما انتقال من حال إلی حال؟ قلت: الاحتجاج بالأفول أظهر لأنه انتقال مع خفاء و احتجاب» انتهی. فإن الاحتجاج کما عرفت إنما هو بعدم تعلق الحب لا بالأفول حتی یوجه العدول إلیه من البزوغ بما ذکره.
و ثالثا: أن الاحتجاج إنما أرید به نفی ربوبیة الأجرام الثلاثة بمعنی تدبیرها للعالم الأرضی أو العالم الإنسانی لا الربوبیة بمعنی المقام الذی ینتهی إلیه الإیجاد و التدبیر جمیعا فإن الوثنیة و عبدة الکواکب لا ینکرون أن آلهتهم لیست أربابا بهذا المعنی، و أنه الله الواحد لا شریک له.
و من هنا یظهر ما فی قول بعضهم: إن الأفول إنما أخذ مبدأ للبرهان لأنه یستلزم الإمکان، و کل ممکن محتاج یجب أن یقف سلسلة حاجته عند موجود واجب الوجود، و کذا ما فی قول آخرین: إن الأفول إنما ینفی الربوبیة عن المتصف به لأنه حرکة، و لا بد لکل حرکة من محرک، و ینتهی لا محالة إلی محرک غیر متحرک و ثابت غیر متغیر بذاته و هو الله عز اسمه.
و ذلک أنهما و إن کانا حجتین برهانیتین غیر أنهما تنفیان عن الممکنات و عن المتحرکات الربوبیة بمعنی العلیة الأولی التی ینتهی إلیها جمیع العلل، و سببیة الإیجاد و التدبیر التی یقف عندها جمیع الأسباب، و عبدة الکواکب من الصابئین و غیرهم و إن 
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ذهبوا إلی أن کل جرم سماوی قدیم زمانی غیر قابل للکون و الفساد متحرک بحرکة دائمة غیر أنهم لا ینکرون أن جمیعها معلولة لإمکانها غیر مستغنیة لا فی وجودها و لا فی آثار وجودها عن الواجب عز اسمه.
فالحجتان إنما هما قائمتان علی منکری وجود الصانع من الطبیعیین لا الصابئین و عبدة أرباب الأنواع و غیرهم من الوثنیین، و إبراهیم (ع) إنما کان یحاج هؤلاء دون أولئک.
علی أنک عرفت أن الحجة لم ترکب من جهة الأفول بل من جهة عدم تعلق الحب بشی‌ء من شأنه الأفول و الغروب.
و أما من دفع ما ذکروه من تقریر الحجة من جهة الإمکان أو الحرکة بأن تفسیر الأفول بذلک تفسیر للشی‌ء بما یباینه فإن العرب لا یعرفون الأفول بمعنی الإمکان أو الحدوث و کذلک تفسیر الأفول بالتغیر و الحرکة غلط کسابقه.
فقد خفی علیه أن هؤلاء لا یقولون: إن الأفول فی الآیة بمعنی الإمکان أو بمعنی الحرکة، و إنما یقولون: إن الأفول إنما احتج به لاستلزامه الإمکان أو الحرکة و التغیر، و أما الأفول بمعنی الغیبة بعد الحضور و الخفاء بعد الظهور مع قطع النظر عن استلزامه الإمکان أو التغیر غیر اللائقین بساحة الواجب جل ثناؤه فلیس ینافی الربوبیة کما اعترف به هذا المورد نفسه.
و ذلک أن الواجب تعالی أیضا غائب عن مشاعرنا من غیر أن یتحول علیه الحال و یطرأ علیه التغیر بالغیبة بعد الحضور و الخفاء بعد الظهور، و لا ینفع القول بأن الغیبة و الخفاء فیه تعالی من جهتنا لا من جهته و لاشتغالنا بما یصرفنا عنه لا لمحدودیة وجوده و قصور استیلائه فإن غیبة هذه الأجرام السماویة و خاصة الشمس بالحرکة الیومیة أیضا من قبلنا حیث أنا أجزاء من الأرض التی تتحرک بحرکتها الیومیة فتحولنا بها من مسامتة هذه الأجرام و مواجهتها إلی خلاف ذلک فنغرب عنها فی الحقیقة بعد طلوعنا علیها و إن کان الخطأ الحسی یخیل لنا غیره.
و قد أراد الرازی أن یجمع بین الوجوه جمیعا فقال فی تفسیره ما نصه: الأفول عبارة عن غیبوبة الشی‌ء بعد ظهوره و إذا عرفت هذا فلسائل أن یسأل فیقول: الأفول إنما یدل علی الحدوث من حیث إنه حرکة، و علی هذا التقدیر فیکون الطلوع أیضا دلیلا
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علی الحدوث فلم ترک إبراهیم (ع) الاستدلال علی حدوثها بالطوع و عول فی إثبات هذا المطلوب علی الأفول؟.
و الجواب: لا شک أن الطلوع و الغروب یشترکان فی الدلالة علی الحدوث إلا أن الدلیل الذی یحتج به الأنبیاء فی معرض دعوة الخلق کلهم إلی الله لا بد و أن یکون ظاهرا جلیا بحیث یشترک فی فهمه الذکی و الغبی و العاقل، و دلالة الحرکة علی الحدوث و إن کانت یقینیة إلا أنها دقیقة لا یعرفها إلا الأفاضل من الخلق، أما دلالة الأفول فإنها دلالة ظاهرة یعرفها کل أحد فإن الکوکب یزول سلطانه وقت الأفول فکانت دلالة الأفول علی هذا المقصود أتم.
و أیضا قال بعض المحققین: الهوی فی خطرة الإمکان أفول و أحسن الکلام ما تحصل فیه حصة الخواص و حصة الأوساط و حصة العوام: فالخواص یفهمون من الأفول الإمکان و کل ممکن محتاج لا یکون مقطوع الحاجة فلا بد من الانتهاء إلی من یکون منزها عن الإمکان حتی تنقطع الحاجات بسبب وجوده کما قال: وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی 
و أما الأوساط فإنهم یفهمون من الأفول مطلق الحرکة فکل متحرک محدث، و کل محدث فهو محتاج إلی القدیم القادر فلا یکون الآفل إلها بل الإله هو الذی یحتاج إلیه ذلک الآفل.
و أما العوام فإنهم یفهمون من الأفول الغروب، و هم یشاهدون أن کل کوکب یقرب من الأفول و الغروب فإنه یزول نوره، و ینتقص ضوؤه، و یذهب سلطانه، و یکون کالمعزول، و من یکون کذلک لا یصلح للإلهیة، فهذه الکلمة الواحدة أعنی قوله «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ کلمة مشتملة علی نصیب المقربین و أصحاب الیمین و أصحاب الشمال فکانت أکمل الدلائل و أفضل البراهین.
و فیه دقیقة أخری، و هو أنه (ع) إنما کان یناظرهم و هم کانوا منجمین، و مذهب أصحاب النجوم أن الکوکب إذا کان فی الربع الشرقی و یکون صاعدا إلی وسط السماء کان قویا عظیم التأثیر، أما إذا کان غربیا و قریبا من الأفول فإنه یکون ضعیف التأثیر قلیل القوة فنبه بهذه الدقیقة علی أن الإله هو الذی لا تتغیر قدرته إلی العجز و کماله إلی النقصان، و مذهبکم أن الکوکب حال کونه فی الربع الغربی یکون ضعیف القوة ناقص 
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التأثیر عاجز عن التدبیر، و ذلک یدل علی القدح فی إلهیته فظهر علی قول المنجمین أن للأفول مزید خاصیة فی کونه موجبا للقدح فی إلهیته» انتهی موضع الحاجة من کلامه علی طوله.
و أنت بالتأمل فی ما تقدم تقف علی أن ما تفنن به من تقسیم البرهان إلی حصص مختلفة باختلاف النفوس، و تقریره بوجوه شتی لا لفظ الآیة یدل علیه، و لا شبهة الصابئین و أصحاب النجوم تندفع به فإنهم لا یرون الجرم السماوی إلها واجب الوجود غیر متناهی القدرة ذا قوة مطلقة، و إنما یرونه ممکنا معلولا ذا حرکة دائمة یدبر بحرکته ما دونه من العالم الأرضی، و شی‌ء مما ذکره من الوجوه لا یدفع هذه النظریة، و کأنه تنبه لهذا الإشکال بعد کلامه المنقول آنفا فبسط فی الکلام و أطنب فی الخروج من العویصة بما لا یجدی شیئا.
علی أن الحجة الثانیة علی ما قرره حجة غیر تامة فإن الحرکة إنما تدل علی حدوث المتحرک من حیث وصفه و هو التحرک لا من حیث ذاته، و تمام الکلام فی ذلک موکول إلی محله، و المصیر إلی ما قدمناه فی تقریر الحجة من جهة الحرکة.
و رابعا: أن إبراهیم (ع) إنما ساق هذه الحجج بحسب ما کان الله سبحانه یریه ملکوت السماوات و الأرض، و بحسب ما یسمح له جریان محاجته أباه و قومه آخذا بالمحسوس المعاین إما لأنه لم یکن رأی تفصیل الحوادث السماویة و الأرضیة الیومیة کما تقدمت الإشارة إلیه أو لأنه أراد أن یحاجهم بما تحت حسهم فأورد قوله «هذا رَبِّی لما شاهد شیئا من الأجرام الثلاثة لامعا بازغا، و أورد قوله «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ أو ما فی معناه لما شاهد أفولها.
و بذلک یظهر الجواب عما یمکن أن یقال: إن قوله: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً» یدل علی أنه (ع) کان فی النهار المتصل بذلک اللیل شاهد قومه فما باله لم یذکر الشمس لینفی ربوبیتها.
فإن من المحتمل أن یکون قد خرج إلی قومه للمحاجة و الوقت لا یسع أزید مما حاج به أباه و قومه فی أمر الأصنام فکان یحاجهم طول النهار أو مدة ما أدرکه من النهار عند قومه حتی إذا تمم الحجاج لم یلبث دون أن جن علیه اللیل، و هناک محتملات أخر
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کغیم فی الهواء أو حضور قومه للصلوات و القرابین فی أول الطلوع فحسب و قد کان یرید أن یواجههم فیما یلقیه إلیهم.
و خامسا: أن الآیات کما قیل تدل علی أن الهدایة من الله سبحانه و أما الإضلال فلم ینسب إلیه تعالی فی هذه الآیات بل دل قوله: «لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ بعض الدلالة علی أن من شأن الإنسان بحسب ما یقتضیه نقص نفسه أن یتصف بالضلال لو لم یهده ربه، و هو الذی یستفاد من قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: (النور: 21) و قوله: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: (القصص: 56) إلی غیر ذلک من الآیات.
نعم هناک آیات تنسب إلیه تعالی الإضلال لکن أمثال قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26) تبین أن الضلال المنسوب إلیه تعالی هو الإضلال الواقع بحسب المجازاة دون الإضلال الابتدائی، و قد تقدم البحث فی تفسیر الآیة فی الجزء الأول من هذا الکتاب.
و سادسا: أنه (ع) أخذ فی حجته لإبطال ربوبیة الأجرام الثلاثة أنه لا یحب الآفل لأفوله و هو أن یفقده الإنسان بعد أن یجده فهو الوصف الذی لا یتعلق به الحب المسوغ للعبادة، و إذ کان ذلک وصفا مطردا فی جمیع الجسمانیات التی تسیر إلی الزوال و الفوت و الهلاک و البید کانت الحجة قاطعة علی کل شرک و وثنیة حتی علی ما یظهر من بعض الوثنیین من القول بألوهیة أرباب الأنواع و الموجودات النوریة التی یذعنون بوجودها و أنها فوق المادة و الطبیعة متعالیة عن الجسمیة و الحرکة فإنهم یصرحون بأنها علی ما لها من صفاء الجوهر و شرف الوجود مستهلکة تجاه النور القیومی، مستذلة تحت القهر الأحدی، و إذ کان هذه صفة ما یدعونه فلو توجه تلقاءها حب لم یتعلق إلا بمن یدبر أمرها و یصلح شأنها لا بها.
قوله تعالی: «إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ إلی آخر الآیة.
ذکر الراغب فی المفردات:، أن أصل الفطر الشق طولا یقال: فطر فلان کذا فطرا و أفطر هو فطورا و انفطر انفطارا قال: هَلْ تَری مِنْ فُطُورٍ أی اختلال و وهی فیه، و ذلک قد یکون علی سبیل الفساد، و قد یکون علی سبیل الصلاح قال: السماء منفطر به کان وعده مفعولا.
و فطرت الشاة حلبتها بإصبعین، و فطرت العجین إذا عجنته فخبزته من وقته، و منه 
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الفطرة، و فطر الله الخلق و هو إیجاده الشی‌ء و إبداعه علی هیئة مترشحة لفعل من الأفعال فقوله: فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها إشارة منه تعالی إلی ما فطر أی أبدع و رکز فی الناس من معرفته تعالی، و فطرة الله هی ما رکز فیه من قوته علی معرفة الإیمان و هو المشار إلیه بقوله: وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ انتهی. و ذکر أیضا: أن الحنف هو میل عن الضلال إلی الاستقامة و الجنف میل عن الاستقامة إلی الضلال قال: و سمت العرب کل من حج أو اختتن حنیفا تنبیها علی أنه علی دین إبراهیم (ع) و الأحنف من فی رجله میل، قیل: سمی بذلک علی التفاؤل و قیل: بل أستعیر للمیل المجرد، انتهی.
لما تبرأ (ع) من شرکهم و شرکائهم بقوله: «یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ» إلخ، و قد سلک إلیه تدریجا بإظهار عدم تعلق قلبه بالشریک حیث قال: «لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ ثم الإیماء إلی کون عبادة الشریک ضلالا حیث قال: «لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ ثم التبری الصریح من ذلک بقوله: «یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ رجع إلی توحیده التام فی الربوبیة، و هو إثبات الربوبیة و المعبودیة للذی فطر السماوات و الأرض، و نفی الشرک عن نفسه فقال: «إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً».
فتوجیه الوجه کنایة عن الإقبال إلی الله سبحانه بالعبادة فإن لازم العبودیة و المربوبیة أن یتعلق العبد المربوب بربه فی قوته و إرادته، و یدعوه و یرجع إلیه فی جمیع أعماله، و لا یکون دعاء و لا رجوع إلا بتوجیه الوجه و الإقبال إلیه فکنی بتوجیه الوجه عن العبادة التی هی دعاء و رجوع.
و ذکر ربه و هو الله سبحانه الذی وجه وجهه إلیه، بنعته الذی یخصه بلا نزاع فیه و هو فطر السماوات و الأرض، و جاء بالموصول و الصلة لیدل علی العهد فلا یشتبه الأمر علی أحد منهم فقال: لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أی إنی أقبلت بعبادتی علی من ینتهی إلیه إیجاد کل شی‌ء و إبداعه، و هو الذی یثبته و یثبتونه فوق الجمیع.
ثم نفی غیره مما یدعونه شریکا بقوله: «حَنِیفاً» أی مائلا إلیه عن غیره نافیا للشریک عنه، و أکده بقوله: «وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ فأفاد مجموع قوله: «إِنِّی وَجَّهْتُ إلخ، إثبات المعبودیة لله تعالی و نفی الشریک عنه قریبا مما تفیده الکلمة الطیبة: لا إِلهَ إِلَّا اللَّهُ 
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و اللام فی قوله: «لِلَّذِی للغایة و تفید معنی إلی، و کثیرا ما تستعمل فی الغایة اللام کما تستعمل «إلی» قال: «أَسْلَمَ وَجْهَهُ لِلَّهِ»: (البقرة: 11) «وَ مَنْ یُسْلِمْ وَجْهَهُ إِلَی اللَّهِ»: (لقمان: 22).
و فی تخصیص فطر السماوات و الأرض من بین صفاته تعالی الخاصة و کذا من بین الألفاظ الدالة علی الخلقة کالباری و الخالق و البدیع إشارة إلی ما یؤثره إبراهیم (ع) من دین الفطرة و قد کرر توصیف هذا الدین فی القرآن الکریم بأنه دین إبراهیم الحنیف و دین الفطرة أی الدین الذی بنیت معارفه و شرائعه علی خلقة الإنسان و نوع وجوده الذی لا یقبل التبدل و التغیر فإن الدین هو الطریقة المسلوکة التی یقصد بها الوصول إلی السعادة الحقیقیة و السعادة الحقیقیة هی الغایة المطلوبة التی یطلبها الشی‌ء حسب ترکب وجوده و تجهزه بوسائل الکمال طلبا خارجیا واقعیا، و حاشا أن یسعد الإنسان أو أی شی‌ء آخر من الخلیقة بأمر و لم یتهیأ بحسب خلقته له أو هیئ لخلافه کأن یسعد بترک التغذی أو النکاح أو ترک المعاشرة و الاجتماع و قد جهز بخلافها، أو یسعد بالطیران کالطیر أو بالحیاة فی قعر البحار کالسمک و لم یجهز بما یوافقه.
فالدین الحق هو الذی یوافق بنوامیسه الفطرة و حاشا ساحة الربوبیة أن یهدی الإنسان أو أی مخلوق آخر مکلف بالدین- إن کان- إلی غایة سعیدة مسعدة و لا یوافق الخلقة أو لم یجهز بما یسلک به إلیها فإنما الدین عند الله الإسلام و هو الخضوع لله بحسب ما یهدی إلیه و یدل علیه صنعه و إیجاده.
قوله تعالی: «وَ حاجَّهُ قَوْمُهُ قالَ أَ تُحاجُّونِّی فِی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانِ . قسم تعالی حججه ع إلی قسمین: أحدهما ما بدأ به هو فحاج الناس، و ثانیهما ما بدأ به الناس فکلموه به بعد ما تبرأ من آلهتهم، و هذا الذی تعرض له فی الآیة و ما بعده هو القسم الثانی.
لم یذکر تعالی ما أوردوه علیه من الحجة لکنه لوح إلیه بقوله حکایة عن إبراهیم (ع): «وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ فهو الاحتجاج لوجوب عبادة آلهتهم من جهة الخوف و قد تقدم و سیجی‌ء أن الذی بعثهم إلی اتخاذ الآلهة و عبادتها أحد أمرین: الخوف من سخطها و قهرها بما لها من السلطة علی حوادث العالم الأرضی، أو رجاء البرکة و السعادة
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منها، و أشد الأمرین تأثیرا فی نفوسهم هو الأمر الأول أعنی الخوف و ذلک أن الناس بحسب الطباع یرون ما بأیدیهم من النعمة و السعادة المادیة ملک أنفسهم إما مرهون جهدهم فی سلوک سبیل المعاش فی اقتناء الأموال و اکتساب المقام و الجاه أو مما ملکهم إیاه الجد الرفیع أو البخت السعید کمن ورث مالا من مورثه أو صادف کنزا فتملکه أو ساد قومه برئاسة أبیه.
فطریق الرجاء قلیل التأثیر فی وجوب العبودیة حتی أن المسلمین مع ما بأیدیهم من التعلیم الکامل الإلهی یتأثرون من الوعد و البشارة أقل مما یتأثرون من الوعید و الإنذار، و لذلک بعینه نری أن القرآن یذکر الإنذار من وظائف الأنبیاء أکثر من ذکر التبشیر، و کلا الأمرین من وظائفهم و الطرق التی یستعملونها فی الدعوة الدینیة.
و بالجملة اختار قوم إبراهیم (ع) فی محاجتهم إیاه عند ما کلموه فی أمر الآلهة سبیل الخوف فأرهبوه من قهر الآلهة و سخطها و وعظوه بسلوک سبیلهم و لزوم طریقهم فی التقرب بالآلهة و رفض القول بربوبیة الله سبحانه، و إثباته فی المقام الذی أثبتوه فیه و هو أنه الذی ینتهی إلیه الکل فحسب.
و لما وجد (ع) کلامهم ینحل إلی جزءین: الردع عن القول بربوبیة الله سبحانه و التحریض علی القول بربوبیة آلهتهم احتج علیهم من الجهتین جمیعا لکن لا غنی للجهة الأولی عن الثانیة کما سیجی‌ء.
و ما أورده فی الاحتجاج علی حجاجهم فی الله سبحانه هو قوله: «أَ تُحاجُّونِّی فِی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانِ أی إنی واقع فی أمر مفروغ عنه و مهتد بهدایة ربی حیث آتانی العلم بما أرانی من ملکوت السماوات و الأرض و ألهمنی بذلک حجة أنفی بها ربوبیة غیره من الأصنام و الکواکب، و إنی لا أستغنی عن رب یدبر أمری فأنتج لی أنه هو الرب وحده لا شریک له، و إذ هدانی إلیه فأنا فی غنی عن الإصغاء إلی حجتکم و البحث عن الربوبیة ثانیا فإن البحث إنما ینفع الطالب و لا طلب بعد الوصول إلی الغایة.
هذا ما یعطیه ظاهر الآیة بالتبادر إلی الذهن لکن هناک معنی أدق من ذلک یظهر بالتدبر و هو أن قوله: «وَ قَدْ هَدانِ استدلال بنفس الهدایة لا استغناء بالهدایة عن 
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الاستدلال و تقریره أن الله هدانی بما علمنی من الحجة علی نفی ربوبیة، غیره و إثبات ربوبیته و نفس هدایته دلیل علی أنه رب و لا رب غیره فإن الهدایة إلی الرب من جملة التدبیر فهی شأن من هو رب، و لو لم یکن الله سبحانه هو ربی لم یکن لیهدینی و لأقام بها إلی الذی هو الرب لکن الله هو هدانی فهو ربی.
و لم یکن لهم أن یقولوا: إن الذی علمک ما علمت و ألهمک الحجة هو بعض آلهتنا لأن الشی‌ء لا یهدی إلی ما یضره و یمیت ذکره و یفسد أمره فاهتداؤه (ع) إلی نفی ربوبیتها لا یصح أن ینسب إلیها، هذا.
و لکن کان لهم أن یقولوا أو أنهم قالوا: إن ذلک من فعل بعض آلهتنا فعل بک ذلک قهرا و سخطا أبعدک عن القول بربوبیتها و لقنک هذه الحجج لما وجد من فساد رأیک و علة نفسک نظیر ما شافهت به عاد هودا (ع) لما دعاهم إلی توحید الله سبحانه و احتج علیهم بأن الله هو الذی یجب أن یرجی و یخاف، و أن آلهتهم لا تنفع و لا تضر فردوا علیه بأن بعض آلهتنا اعتراک بسوء قال تعالی فی قصتهم حکایة عن هود (ع): «وَ یا قَوْمِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یَزِدْکُمْ قُوَّةً إِلی قُوَّتِکُمْ وَ لا تَتَوَلَّوْا مُجْرِمِینَ، قالُوا یا هُودُ- إلی أن قال- إِنْ نَقُولُ إِلَّا اعْتَراکَ بَعْضُ آلِهَتِنا بِسُوءٍ قالَ إِنِّی أُشْهِدُ اللَّهَ وَ اشْهَدُوا أَنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ، مِنْ دُونِهِ فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ»: (هود: 55).
فقوله (ع): «وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ إلخ، ینفی هذه الشبهة و کما أنه ینفی هذه الشبهة فإنه حجة تامة تنفی ربوبیة شرکائهم.
و محصله: أنکم تدعوننی إلی القول بربوبیة شرکائکم و رفض القول بربوبیة ربی بما تخافوننی من أن تمسنی شرکاؤکم بسوء، و ترهبوننی بإلقاء الشبهة فیما اهتدیت به، و إنی لا أخاف ما تشرکون به لأنها جمیعا مخلوقات مدبرة لا تملک نفعا و لا ضرا و إذ لم أخفها سقطت حجتکم و ارتفعت شبهتکم.
و لو کنت خفتها لم یکن الخوف الحاصل فی نفسی من صنع شرکائکم لأنها لا تقدر علی شی‌ء بل کان من صنع ربی و کان هو الذی شاء أن أخاف شرکاءکم فخفتها فکان هذا الخوف دلیلا آخر علی ربوبیته و آیة أخری من آیات توحیده یوجب إخلاص العبادة له 
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لا دلیلا علی ربوبیة شرکائکم و حجة توجب عبادتها.
و الدلیل علی أن ذلک من ربی أنه وسع کل شی‌ء علما فهو یعلم کل ما یحدث و یجری من خیر و شر فی مملکته التی أوجدها لغایات صحیحة متقنة، و کیف یمکن أن یعلم فی ملکه بشی‌ء ینفع أو یضر فیسکت و لا یستقبله بأحد أمرین: إما المنع أو الإذن.؟
فلو حصل فی نفسی شی‌ء من الخوف لکان بمشیة من الله و إذن علی ما یلیق بساحة قدسه، و کان ذلک من التدبیر الدال علی ربوبیته و نفی ربوبیة غیره أ فلا تتذکرون و ترجعون إلی ما تدرکونه بعقولکم و تهدی إلیه فطرتکم.
فهذا وجه فی تقریر الحجة المودعة فی قوله: «وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ إِلَّا أَنْ یَشاءَ رَبِّی شَیْئاً وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ و علی ذلک فقوله: «وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ کالمتمم للحجة فی قوله: «أَ تُحاجُّونِّی فِی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانِ و هو مع ذلک حجة تامة فی نفسه لإبطال ربوبیة شرکائهم بعدم الخوف منها، و قوله: «إِلَّا أَنْ یَشاءَ رَبِّی شَیْئاً» کالکلام فی الحجة علی تقدیر التسلیم أی تحتجون علی وجوب عبادتها بالخوف و لا خوف فی نفسی، و لو فرض خوف لکان دلیلا علی ربوبیة ربی لا علی ربوبیة شرکائکم فإنه عن مشیة من ربی، و قوله: «وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» بیان و تعلیل لکون الخوف المفروض مستندا إلی مشیة ربه فإن فاطر السماوات و الأرض لا یجهل ما یقع فی ملکه فلا یقع إلا بإذن منه فهو الذی یدبر أمره و یقوم بربوبیته، و قوله: «أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ استفهام توبیخی و إشارة إلی أن الحجة فطریة، هذا.
و للمفسرین فی الآیة أقوال:
أما قوله تعالی: «قالَ أَ تُحاجُّونِّی فِی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانِ فقد أورد أکثرهم فیه الوجه الأول من الوجهین اللذین قدمناهما، و محصله أنه یرد اعتراضهم علی توحیده بأنه غنی عن المحاجة فی ذلک فإن الله هداه و لا حاجة معها إلی المحاجة لکن ظاهر السیاق أنه فی مقام المحاجة و لازمه أن کلامه احتجاج للتوحید الاستغناء عن الاحتجاج.
و أما قوله تعالی: «لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ إِلَّا أَنْ یَشاءَ رَبِّی شَیْئاً» فقد ذکروا فی الصدر قریبا مما قدمناه، و أما الاستثناء فقیل: معناه إلا أن یغلب ربی هذه الأصنام التی تخوفوننی بها فیحییها و یقدرها فتضر و تنفع فیکون ضررها و نفعها إذ ذاک دلیلا
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علی حدوثها و علی توحید الله سبحانه، و بعبارة أخری: المعنی أنی لا أخافها فی حال من الحالات إلا أن یشاء ربی أن تحیا هؤلاء الشرکاء فتضر و تنفع فأخافها و إذ ذاک کانت الربوبیة لله و تبین حدوث شرکائکم.
و هذا الوجه و إن کان قریبا مما قدمناه بوجه لکن نسبة النفع و الضر إلی الشرکاء لو کانت أحیاء- مع أن بعضها أحیاء عندهم کالملائکة و أرباب الأنواع و بعضها یضر و ینفع بحسب ظاهر النسبة کالشمس- تخالف التعلیم الإلهی فی کتابه فإن القرآن یصرح أن لا یملک نفعا و لا ضررا إلا الله سبحانه.
و کذلک ما ذکر من دلالة ذلک علی حدوث شرکائهم أمر لا یضر أهل الأوثان فإنهم کما عرفت لا ینکرون کون الأصنام و لا أربابها معلولة لله مخلوقة له، و القول بالقدم الزمانی فی بعضها لا ینافی إمکانها و لا معلولیتها عندهم.
و قیل: إن معنی الاستثناء أنی لا أخاف شرکاءکم و أستثنی من عموم الخوف فی الأوقات أن یشاء ربی أن یعذبنی ببعض ذنوبی أو یصیبنی بمکروه ابتداء، و بعبارة أخری الجملة استثناء من معنی أعم مما یدل علیه الجملة السابقة فقد دل قوله: «وَ لا أَخافُ إلخ، علی نفی الخوف من شرکائهم، و قوله: «إِلَّا أَنْ یَشاءَ» إلخ، استثناء من کل خوف فالتقدیر:
لا أخاف ما تشرکون به و لا شیئا آخر إلا من أن یشاء ربی شیئا أکرهه ابتداء أو جزاء فإنی أخافه، و وجه التعسف فی هذا المعنی لا یحتاج إلی بیان.
و أما قوله: «وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» فقد قیل. إنه ثناء منه (ع) لربه بعد إتمام الحجة.
و قیل: إنه تعریض بأصنامهم حیث إنها لا تعلم شیئا و لا تشعر، و یرد علیه أن التعریض بمثل القدرة أقرب إلی اقتضاء المقام من التعریض بالعلم فما وجه العدول عن القدرة إلی العلم؟ و الإشکال جار فی الوجه السابق.
و قیل: إنه لما استثنی ما یشاؤه ربه مما یقع علیه من المکاره بین بقوله: «وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» أنه تعالی علام الغیوب فلا یفعل إلا الصلاح و الخیر و الحکمة. و فیه أن الأنسب حینئذ أن یذکر الحکمة مکان العلم و لا أقل من أن یذکر الحکمة مع العلم کما فی أغلب الموارد.
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و قیل: إنه کالتعلیل للاستثناء بجواز أن یکون قد سبق فی علمه تعالی أصابته بسوء تکون سببه الأصنام کأن یشاء أن یسقط صنم علیه فیشجه أو تؤثر فیه حرارة الشمس فتمرضه أو تقتله، و فیه أن التمسک بالقدرة أو الحکمة أنسب للتعلیل من العلم.
و قیل: معناه أن علم ربی وسع کل شی‌ء و أحاط به و مشیئته مرتبطة بعلمه المحیط القدیم و قدرته منفذة لمشیئته فلا یمکن أن یکون لشی‌ء من المخلوقات التی تعبدونها و لا لغیرها تأثیر ما فی صفاته، و لا فی أفعاله الصادرة عنها لا بشفاعة و لا غیرها و إنما یکون ذلک لو کان علم الله تعالی غیر محیط بکل شی‌ء فیعلمه الشفعاء و الوسطاء من وجوه مرجحات الفعل أو الترک بالشفاعة أو غیرها ما لم یکن یعلم فیکون ذلک هو الحامل له علی الضر أو النفع أو العطاء أو المنع.
قال هذا القائل: أخذنا هذا المعنی لهذه الجملة من حجج الله تعالی علی نفی الشفاعة الشرکیة بمثل قوله: «مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إِلَّا بِإِذْنِهِ یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ». قال: و هذا أرجح الوجوه، و هو من قبیل تفسیر القرآن بالقرآن، انتهی ملخصا.
و محصله أن قوله: «وَسِعَ رَبِّی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» بیان و تعلیل لعموم نفی الخوف من الآلهة و غیرها کأنه قال: لا أخاف ضر شی‌ء من آلهتکم و غیرها من المخلوقات فإن ربی یعلم کل شی‌ء فیتمه بمشیئته و ینفذه بقدرته فلا یحتاج إلی شفیع یعلمه ما جهل حتی یکون لها تأثیر فی أفعاله تعالی و شفاعة.
و أنت تعلم أن نفی هذا التأثیر کما یحتاج إلی سعة علمه تعالی کذلک یحتاج إلی إطلاق القدرة و المشیئة- و المشیئة مع ذلک صفة فعل لا ذات کما یفرضه القائل- فما ذا تنفع سعة العلم لو لم یکن لقدرته و مشیئته إطلاق، و الشاهد علیه نفس کلامه الذی قرر فیه الوجه بالعلم و المشیئة و القدرة جمیعا.
و بالجملة هذا الوجه لا یتم بسعة العلم وحدها و إنما یتم بها و بإطلاق القدرة و المشیئة، و قد ذکرت فی الآیة سعة العلم وحدها.
و أما ما ذکره من دلالة آیات الشفاعة علی ذلک فالآیات المذکورة مسوقة لإثبات الشفاعة بمعنی التوسط فی السببیة بإذن من الله سبحانه لا أنها تنفیها کما خیل إلیه فزعم أنه 
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یفسر القرآن، بالقرآن و کیف لا؟ و الطمع فی ارتفاع الأسباب عن العالم المشهود طمع فیما لا مطمع فیه، و القرآن الکریم من أوله إلی آخره یتکلم عن السببیة و یبنی علی أصل العلیة و المعلولیة العام، و قد تقدم الکلام فی هذه المعانی کرارا فی الأجزاء السابقة من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ کَیْفَ أَخافُ ما أَشْرَکْتُمْ وَ لا تَخافُونَ أَنَّکُمْ أَشْرَکْتُمْ بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً» إلخ، ثم کر (ع) علیهم بحجة أخری تثبت المناقضة بین قولهم و فعلهم و بعبارة أخری: حالهم یکذب مقالهم و محصله أنکم تأمروننی أن أخاف ما لا یجب أن یخاف منه، و أنتم أنفسکم لا تخافون من یجب أن یخاف منه فأنا أولی بالأمن منکم إن عصیتکم و لم آتمر بأمرکم.
أما کون ما تأمروننی بخوفه لا یجب أن یخاف منه فلأن الأصنام و أربابها لا دلیل علی کونها مستقلة بالضر و النفع حتی توجب الخوف منها، و أما کونکم لا تخافون من یجب أن یخاف منه فإنکم أنفسکم أثبتم لله سبحانه شرکاء فی الربوبیة و لم ینزل الله فی ذلک علیکم برهانا یمکن أن یعتمد علیه فإن الصنع و الإیجاد لله سبحانه فله الملک و له الحکم فلو کان اتخذ بعض مخلوقاته شریکا لنفسه یوجب لنا بذلک عبادة شریکه کان إلیه لا إلی غیره أن یبین لنا ذلک و یکشف عن وجه الحقیقة فیه، و الطریق فیه أن یقارنه بعلائم و آیات تدل علی أن له شرکة فی کذا و کذا، و ذلک إما وحی أو برهان یتکئ علی آثار خارجیة، و شی‌ء من ذلک غیر موجود.
و علی هذا التقریر فقوله تعالی: «ما أَشْرَکْتُمْ مقید بحسب ما یستفاد من المقام بما قید به قوله: «أَشْرَکْتُمْ بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً» و إنما ذکر هذا القید عند ذکر عدم خوفهم من شرکهم لأن الحجة إلی ذکره هناک أحوج و هو ظاهر. و قوله: «فَأَیُّ الْفَرِیقَیْنِ أَحَقُّ بِالْأَمْنِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ من تتمة الحجة، و المجموع برهان علی مناقضتهم أنفسهم فی دعوته (ع) إلی أن یخاف آلهتهم فإنهم یأمرونه بالخوف فیما لا یجب و هم أنفسهم لا یخافون فیما یجب.
و بالبیان السابق یظهر أن وصف شرکائهم بأن الله لم ینزل بها علیهم سلطانا افتراض استدعاه نوع الحجة التی وضعت فی الکلام لا مفهوم له یثبت إمکان أن یأمر الله باتخاذ الشرکاء آلهة یعبدون فهو بمنزلة قولنا: لا دلیل لکم علی ما ادعیتم، فی جواب من یخوفنا
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من موضوع خرافی یدعی أنه ربما ینفع و یضر، و لنا أن نبدل قولنا ذلک لو أردنا التکلم بلسان التوحید بقولنا: ما أنزل الله علی ذلک دلیلا، و الکلام بحسب التحلیل المنطقی یئول إلی قیاس استثنائی استثنی فیها نقیض المقدم فی الشرطیة لإنتاج نقیض التالی نحوا من قولنا:
لو کان الله نزل بها علیکم سلطانا یدل علی قدرتهم علی الضر لکان اتخاذکم الشرکاء خوفا منها فی محله لکنه لم ینزل سلطانا فلیس اتخاذکم الشرکاء فی محله، و من المعلوم أن لا مفهوم فی هذا القیاس فلا حاجة إلی القول بأن التقیید بقوله: «لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً» للتهکم، أو للإشارة إلی أن هذا وصف لازم لشرکائهم علی حد قوله تعالی: «وَ مَنْ یَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ لا بُرْهانَ لَهُ بِهِ: « (المؤمنون: 117) إلی غیر ذلک من التحملات.
و الباء فی قوله» لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ للمعیة أو السببیة و قد کنی (ع) عنهم و عن نفسه بالفریقین و لم یقل: أنا و أنتم أو ما یشابه ذلک لیکون أبعد من تحریک الحمیة و تهییج العصبیة کما قیل، و لیدل علی تفرقهما و شقاق بینهما من جهة الاختلاف فی أصل الأصول و أم المعارف الحقیقیة بحیث لا یأتلفان بعد ذلک فی شی‌ء.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ سألهم فی الآیة السابقة فی ضمن ما أقامه من الحجة عمن هو أحق بالأمن حیث قال: «فَأَیُّ الْفَرِیقَیْنِ أَحَقُّ بِالْأَمْنِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ ثم أجابهم عما سألهم لکون الجواب واضحا لا یختلف فیه الفریقان المتخاصمان و الجواب الذی هذا شأنه لا بأس بأن یبادر السائل إلی إیراده من غیر أن ینتظر المسئول فإن المسئول لا یخالف السائل فی ذلک حتی یخاف منه الرد، و قد حکی الله تعالی اعترافهم بذلک فی قصة کسر الأصنام: «قالَ بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ، فَرَجَعُوا إِلی أَنْفُسِهِمْ فَقالُوا إِنَّکُمْ أَنْتُمُ الظَّالِمُونَ، ثُمَّ نُکِسُوا عَلی رُؤُسِهِمْ لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ»: (الأنبیاء: 65).
هذا ما یقتضیه سیاق الکلام أن تکون الآیة من کلام إبراهیم (ع) و مقولة لقوله، و أما کونها من کلام قومه و جوابا محکیا عنهم، و کذا کونها من الله سبحانه من باب القضاء بین الطرفین المتخاصمین فمما لا یساعد علیه السیاق البتة.
و کیف کان فالکلام متضمن تأکیدا قویا من جهة إسنادات متعددة فی جمل اسمیة و هی ما فی قوله: «لَهُمُ الْأَمْنُ جملة اسمیة هی خبر لقوله: «أُولئِکَ و المجموع جملة اسمیة
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هی خبر لقوله: «الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، و المجموع جملة اسمیة، و کذلک ما عطف علی قوله:
«لَهُمُ الْأَمْنُ من قوله: «وَ هُمْ مُهْتَدُونَ فینتج أنه لا شک فی اختصاص الذین آمنوا و لم یستروا إیمانهم بظلم بالأمن و الاهتداء و لا ریب.
و لا ریب أن الآیة تدل علی أن خاصة الأمن و الاهتداء من آثار الإیمان مشروطا بأن لا یلبس بظلم، و اللبس الستر کما ذکر الراغب فی المفردات،: و أصل اللبس- بفتح اللام- الستر، فهو استعارة قصد فیها الإشارة إلی أن هذا الظلم لا یبطل أصل الإیمان فإنه فطری لا یقبل البطلان من رأس، و إنما یغطی علیه و یفسد أثره و لا یدعه یؤثر أثره الصحیح.
و الظلم و هو الخروج عن وسط العدل و إن کان فی الآیة نکرة واقعة فی سیاق النفی و لازمه العموم و عدم اقتران الإیمان بشی‌ء مما یصدق علیه الظلم علی الإطلاق لکن السیاق حیث دل علی کون الظلم مانعا من ظهور الإیمان و بروزه بآثاره الحسنة المطلوبة کان ذلک قرینة علی أن المراد بالظلم هو نوع الظلم الذی یؤثر أثرا سیئا فی الإیمان دون الظلم الذی لا أثر له فیه.
و ذلک أن الظلم و إن کان المظنون أن أول ما انتقل إلیه الناس من معناه هو الظلم الاجتماعی و هو التعدی إلی حق اجتماعی بسلب الأمن من نفس أحد من أفراد المجتمع أو عرضه أو ماله من غیر حق مسوغ لکن الناس توسعوا بعد ذلک فسموا کل مخالفة لقانون أو سنة جاریة ظلما بل کل ذنب و معصیة لخطاب مولوی ظلما من المذنب بالنسبة إلی نفسه بل المعصیة لله سبحانه لما له من حق الطاعة المشروع بل مخالفة التکلیف ظلما و إن کان عن سهو أو نسیان أو جهل و إن لم یبنوا علی مؤاخذة هذا المخالف و عقابه علی ما أتی به بل یعدون من خالف النصیحة و الأمر الإرشادی و لو اشتبه علیه الأمر و أخطأ فی مخالفته من غیر تعمد ظالما لنفسه حتی أن من سامح فی مراعاة الدساتیر الصحیة الطبیة أو خالف شیئا من العوامل المؤثرة فی صحة مزاجه و لو من غیر عمد عد ظالما لنفسه و إن کان ظلما من غیر شعور، و الملاک فی جمیع ذلک التوسع فی معنی الظلم من جهة تحلیله.
و بالجملة للظلم عرض عریض- کما عرفت- لکن ما کل فرد من أفراده بمؤثر أثرا سیئا فی الإیمان فإن أصنافه التی لا تتضمن ذنبا و معصیة و لا مخالفة مولویة کما إذا کان صدوره عن سهو أو نسیان أو جهل أو لم یشعر بوقوعه مثلا فتلک کلها مما لا یؤثر فی 
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الإیمان الذی شأنه التقریب من السعادة و الفلاح الحقیقی و الفوز برضی الرب سبحانه و هو ظاهر فتأثیر الإیمان أثره لا یشترط بعدم شی‌ء من ذلک.
فقوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ معناه اشتراط الإیمان فی إعطائه الأمن من کل ذنب و معصیة یفسد أثره بعدم الظلم غیر أن هاهنا دقیقة و هی أن الذنب الاختیاری- کما استوفینا البحث عنه فی آخر الجزء السادس من الکتاب- أمر ذو مراتب مختلفة باختلاف الأفهام فمن الظلم ما هو معصیة اختیاریة بالنسبة إلی قوم و لیس بها عند آخرین. فالواقف فی منشعب طریقی الشرک و التوحید مثلا و هو الذی یری أن للعالم صانعا هو الذی فطر أجزاءها و شق أرجاءها و أمسک أرضها و سماءها، و یری أنه نفسه و غیره مخلوقون مربوبون مدبرون، و أن الحیاة الإنسانیة الحقیقیة إنما تسعد بالإیمان به و الخضوع له فالظلم اللائح لهذا الإنسان هو الشرک بالله و الإیمان بغیره بالربوبیة کالأصنام و الکواکب و غیرها علی ما یثبته إبراهیم (ع) بقوله: «وَ کَیْفَ أَخافُ ما أَشْرَکْتُمْ وَ لا تَخافُونَ أَنَّکُمْ أَشْرَکْتُمْ بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً» فالإیمان الذی یؤثر أثره بالنسبة إلی هذا الإنسان إنما یشترط فی إعطائه الأمن من الشقاء بأن لا یلبسه ظلم الشرک و معصیته.
و من طوی هذه المرحلة فآمن بالله وحده فإنه یواجه من الظلم الکبائر من المعاصی کعقوق الوالدین و أکل مال الیتیم و قتل النفس المحترمة و الزنا و شرب الخمر فإیمانه فی تأثیره آثاره الحسنة یشترط باجتناب هذا النوع من الظلم، و قد وعده الله أن یکفر عنه السیئات و المعاصی الصغیرة إن اجتنب کبائر ما ینهی عنه، قال تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: (النساء: 31) و فساد أثر هذا الإیمان هو الشقاء بعذاب هذه المعاصی و إن لم یکن عذابا خالدا غیر منقطع الآخر کعذاب الشرک بل منقطعا إما بحلول أجله و إما بشفاعة و نحوها.
و من تزود هذا الزاد من التقوی و حصل شیئا من المعرفة بمقام ربه کان مسئولا بأصناف من الظلم تبدو له بحسب درجة معرفته بربه کإتیان المکروهات و ترک المستحبات و التوغل فی المباحات، و فوق ذلک المعاصی فی مستوی الأخلاق الکریمة و الملکات الربانیة و وراء ذلک الذنوب التی تعترض سبیل الحب، و تحف بساط القرب، فالإیمان فی کل من هذه المراتب إنما یؤمن المتلبس به و یدفع عنه الشقاء إذا عری عن ملابسة الظلم المناسب لتلک المرتبة.
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فلقوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ إطلاق من حیث الظلم لکنه إطلاق یختلف باختلاف مراتب الإیمان و إذ کان المقام مقام محاجة المشرکین انطبق الظلم المنفی علی ظلم الشرک فحسب و الأمن الذی یعطیه هذا الإیمان هو الأمن مما یخاف منه من الشقاء المؤبد و العذاب المخلد، و الآیة مع ذلک آیة مستقلة من حیث البیان مع قطع النظر عن خصوصیة المورد تفید أن الأمن و الاهتداء إنما یترتب علی الإیمان بشرط انتفاء جمیع أنحاء الظلم الذی یلبسه و یستر أثره بالمعنی الذی تقدم بیانه.
و أما الإیمان المذکور فی الآیة ففیه إطلاق و المراد به الإیمان بالربوبیة الصالح للتقید بما یصلحه أو یفسده ثم إذا قید بقوله: «وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أفاد الإیمان بربوبیة الله سبحانه و رفض غیره من شرکائهم فإن إبراهیم (ع) ذکر فیما تحکی عنه الآیة السابقة أن قولهم بربوبیة شرکائهم و إیمانهم بها مع کونها من خلق الله قول بما لا دلیل لهم علیه من جانب الله و لا سلطان و أنهم بإیمانهم بشرکائهم یتوقون شرا و یستأمنون شقاء لیس لها أن تدفعها لأنها لا تضر و لا تنفع، و أما هو (ع) فقد خاف و آمن بمن هو فاطره و هو المتصرف بالهدایة و المدبر الذی له فی کل أمر إرادة و مشیة لسعة علمه، ثم سألهم: أی الفریقین أحق بالأمن و الناجح بالإیمان بالرب، و لکل من الفریقین إیمان بالرب، و إن اختلفا من جهة الرب، و الذی آمنوا به بین مؤمن برب علی ربوبیته دلیل، و مؤمن برب لا دلیل علی ربوبیته بل الدلیل علی خلافه.
و من هنا یظهر أن المراد بالإیمان فی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا» مطلق الإیمان بالربوبیة ثم بتقیده بقوله: «وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ یتعین فی الإیمان بالله سبحانه الذی هو حق الإیمان فافهم.
فقد اتضح بما تقدم أولا: أن المراد بالإیمان هو الإیمان بالربوبیة دون الإیمان بوجود صانع العالم خلافا لمنکری وجوده.
و ثانیا: أن الظلم فی الآیة مطلق ما یضر الإیمان و یفسده من المعاصی، و کذا المراد بالأمن مطلق الأمن من شقاء المعاصی و الذنوب، و بالاهتداء مطلق التخلص من ضلالها و إن انطبق بحسب المورد علی معصیة الشرک خاصة.
و ثالثا: أن إطلاق الظلم یختلف بحسب اختلاف مراتب الإیمان.
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قال بعض المفسرین فی معنی عموم الظلم فی الآیة: إن الأمن فی الآیة مقصور علی الذین آمنوا و لم یلبسوا إیمانهم بظلم فإذا حمل العموم فیها علی إطلاقه و عدم مراعاة موضوع الإیمان یکون المعنی: الذین آمنوا و لم یخلطوا إیمانهم بظلم ما لأنفسهم لا فی إیمانهم و لا فی أعمالهم البدنیة و النفسیة من دینیة أو دنیویة و لا لغیرهم من المخلوقات من العقلاء و العجماوات أولئک لهم الأمن من عقاب الله تعالی الدینی علی ارتکاب المعاصی و المنکرات، و عقابه الدنیوی علی عدم مراعاة سببه فی ربط الأسباب بالمسببات کالفقر و الأسقام و الأمراض دون غیرهم ممن ظلموا أنفسهم أو غیرهم فإن الظالمین لا أمان لهم بل کل ظالم عرضة للعقاب و إن کان الله تعالی لسعة رحمته لا یعاقب کل ظالم علی کل ظلم بل یعفو عن کثیر من ذنوب الدنیا، و یعذب من یشاء و یغفر لمن یشاء فی الآخرة ما دون الشرک به.
قال: و هذا المعنی فی تفسیر الآیة صحیح فی نفسه، و یترتب علیه أن الأمن المطلق من الخوف من عقاب الله الدینی و الدنیوی أو الشرعی و القدری جمیعا لا یصح لأحد من المکلفین دع خوف الهیبة و الإجلال الذی یمتاز به أهل الکمال.
قال: و أما معنی الآیة علی فرض عدم الإطلاق فهو أن الذین آمنوا و لم یخلطوا إیمانهم بظلم عظیم و هو الشرک بالله أولئک لهم الأمن دون غیرهم من العقاب الدینی المتعلق بأصل الدین و هو الخلود فی دار العذاب و هم فیما دون ذلک بین الخوف و الرجاء.
قال: و ظاهر الآیة هو العموم و استدل علیه بفهم الصحابة علی 
ما روی: أن الآیة لما نزلت شق ذلک علی الناس- و قالوا: یا رسول الله أینا لم یظلم نفسه؟ فأخبرهم (ص):
أن المراد به الشرک،
و ربما أشعر بذلک السیاق و کون الموضوع هو الإیمان، انتهی ملخصا.
و فیه مواقع للإشکال فأولا: أن ما استدل علیه من العموم بفهم الصحابة هو غیر ما قرره من معنی العموم فإن الذی فهموه من الظلم هو ما یساوی المعصیة، و الذی قرره هو أعم من ذلک.
و ثانیا: أن ما قرره من عموم الظلم حتی بالنسبة إلی أفراد من الظلم لیست من المعصیة فی شی‌ء ثم حکم بصحة تفسیر الآیة به أجنبی عن مدلول الآیة فإن الآیة فی مقام بیان أن الأمن و الاهتداء من آثار الإیمان و لکن بشرط أن لا یقارن ظلما یستره و یفسد أثره، و هذا الظلم إنما هو المعصیة بوجه، و أما ما لا یعد معصیة کأکل الغذاء المضر بصحة
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البدن خطاء فمن المعلوم أنه لا یفسد أثر الإیمان من الأمن و الاهتداء، و لیس المراد بالآیة بیان آثار الظلم أیا ما کانت و لو مع قطع النظر عن الإیمان فإنه تعالی قال:
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ فجعل الإیمان هو الموضوع و قیده بعدم الظلم و جعل أثره الأمن و الاهتداء، و لم یجعل الظلم هو الموضوع حتی تکون الآیة مسرودة لبیان آثاره.
فالآیة سیقت لبیان الآثار التی تترتب علی الإیمان الصحیح، و أما الظلم بما له من العرض العریض و ما له من الأثر المترتب علیه فالآیة غیر متعرضة لذلک البتة، فقوله:
«و هذا المعنی فی تفسیر الآیة صحیح فی نفسه» فاسد البتة.
و ثالثا: أن قوله: «و یترتب علیه أن الأمن المطلق لا یصح لأحد من المکلفین» صریح فی أن الآیة لا مصداق لها بالنظر إلی الإطلاق الذی قرره، و لازمه سقوط الکلام عن الفائدة، و أی فائدة فی أن یوضع فی الحجة قول لا مصداق له أصلا؟.
و رابعا: أن الذی اختاره فی معنی الآیة أن المراد به هو الظلم الخاص و هو الشرک لیس بمستقیم فإن الآیة من جهة عموم لفظها و إن دلت علی وجوب کون الإیمان غیر مقارن للشرک حتی یؤثر أثره لکن ذلک من باب انطباق اللفظ العام علی مورده الخاص، و أما إرادة المعنی الخاص من اللفظ العام من غیر قرینة حالیة أو مقالیة متصلة أو منفصلة فمما لا ترتضیه صناعة البلاغة و هو ظاهر.
و أما ما أشار إلیه من قوله (ص): «إنما هو الشرک» فلیس بصریح فی أن الشرک مراد لفظی من الآیة و إنما هو الانطباق، و سیجی‌ء البحث عن الحدیث فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ» إلخ، فی الإشارة بلفظ البعید إلی الحجة تفخیم و تعظیم لأمرها لکونها حجة قاطعة جاریة علی صراط الفطرة مأخوذة بمقدماتها منها.
و أما قوله: «نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ» فالدرجات کما قیل- هی مراقی السلم ثم توسع فیها فأطلق علی مراتب الکمال من المعنویات کالعلم و الإیمان و الکرامة و الجاه 
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و غیر ذلک فرفعه تعالی من یشاء من عباده درجات من الرفع هو تخصیصه بکمالات معنویة و فضائل حقیقیة فی الخیرات الکسبیة کالعلم و التقوی و غیر الکسبیة کالنبوة و الرسالة و الرزق و غیرها.
و الدرجات لکونها نکرة فی سیاق الإیجاب مهملة غیر مطلقة غیر أن المتیقن من معناها بالنظر إلی خصوص المورد هو درجات العلم و الهدایة فقد رفع الله إبراهیم (ع) بهدایته و إراءته ملکوت السماوات و الأرض و إیتائه الیقین و الحجة القاطعة، و الجمیع من العلم، و قد قال تعالی فی درجات العلم: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: (المجادلة: 11).
ثم ختم الآیة بقوله: «إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ لتثبیت أن ذلک کله کان بحکمة منه تعالی و علم کما أن الحجج التی آتاها رسول الله ص المذکورة فی السورة قبل هذه الحجة من حکمته و علمه تعالی، و فی الکلام التفات من التکلم إلی الغیبة لتطییب قلب النبی ص و تثبیت المعارف المذکورة فیه.



(بحث روائی)

فی العیون:، حدثنا نعیم بن عبد الله بن تمیم القرشی رضی الله عنه قال*: حدثنا أبی عن حمدان بن سلیمان النیشابوری عن علی بن محمد بن الجهم قال*: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا (ع)- فقال له المأمون: یا بن رسول الله- أ لیس من قولک إن الأنبیاء معصومون؟
قال: بلی، قال: فسأله عن آیات من القرآن فیه- فکان فیما سأله أن قال له: فأخبرنی عن قول الله عز و جل فی إبراهیم: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی .
فقال الرضا (ع): إن إبراهیم وقع إلی ثلاثة أصناف: صنف یعبد الزهرة، و صنف یعبد القمر، و صنف یعبد الشمس- و ذلک حین خرج من السرب الذی أخفی فیه فلما جن علیه اللیل رأی الزهرة قال: هذا رَبِّی علی الإنکار و الاستخبار- فلما أفل الکوکب قال: لا أُحِبُّ الْآفِلِینَ لأن الأفول من صفات المحدث لا من صفات القدیم- فلما رأی القمر بازغا قال: هذا رَبِّی علی الإنکار و الاستخبار فلما أفل قال: لَئِنْ لَمْ یَهْدِنِی رَبِّی 
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لَأَکُونَنَّ مِنَ الْقَوْمِ الضَّالِّینَ فلما أصبح رأی الشمس بازغة قال: هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ من الزهرة و القمر- علی الإنکار و الاستخبار لا علی الإخبار و الإقرار- فلما أفلت قال للأصناف الثلاثة- من عبدة الزهرة و القمر و الشمس: یا قَوْمِ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ إِنِّی وَجَّهْتُ وَجْهِیَ لِلَّذِی فَطَرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ حَنِیفاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ 
و إنما أراد إبراهیم بما قال أن یبین لهم بطلان دینهم، و یثبت عندهم أن العبادة لا یحق- لما کان بصفة الزهرة و القمر و الشمس، و إنما یحق العبادة لخالقها و خالق السماوات و الأرض، و کان ما احتج به علی قومه- مما ألهمه الله عز و جل و آتاه کما قال عز و جل:
وَ تِلْکَ حُجَّتُنا آتَیْناها إِبْراهِیمَ عَلی قَوْمِهِ فقال المأمون: لله درک یا بن رسول الله.
أقول: و تأیید الروایة بمضمونها عدة من الأمور التی استفدناها من سیاق الآیات الکریمة ظاهر، و سیأتی أیضا بعض ما یؤیدها من الروایات، و أما ما فی الروایة من کون قول إبراهیم (ع): «هذا رَبِّی واقعا علی سبیل الإنکار و الاستخبار دون الإخبار و الإقرار فوجه من الوجوه التی تقدمت فی تفسیر الآیات أورده (ع) فی قطع حجة المأمون، و لا ینافی صحة غیره من الوجوه لو کان هناک وجه کما سیأتی.
و کذا قوله: «لأن الأفول من صفات المحدث» إلخ، لیس بظاهر فی أن الحجة مأخوذة من الأفول الحادث کما ذکره بعضهم لجواز أن یکون الحجة مأخوذة من عدم الحب و ملاکه کون الأفول من صفات المحدث التی لا ینبغی أن یتعلق بها حب فافهم.
و فی کمال الدین:، أبی و ابن الولید معا عن سعد عن ابن برید عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: کان أبو إبراهیم منجما لنمرود بن کنعان، و کان نمرود لا یصدر إلا عن رأیه- فنظر فی النجوم لیلة من اللیالی فأصبح فقال: لقد رأیت فی لیلتی هذه عجبا- فقال له نمرود: ما هو؟ فقال: رأیت مولودا یولد فی أرضنا هذه- یکون هلاکنا علی یدیه، و لا یلبث إلا قلیلا حتی یحمل به- فعجب من ذلک نمرود و قال: هل حمل به النساء؟ فقال: لا، و کان فیما أوتی من العلم أنه سیحرق بالنار، و لم یکن أوتی أن الله سینجیه.
قال: فحجب النساء عن الرجال- فلم یترک امرأة إلا جعلت بالمدینة- حتی لا یخلص إلیهن الرجال، قال: و باشر أبو إبراهیم امرأته فحملت به- فظن أنه صاحبه فأرسل إلی 
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نساء من القوابل- لا یکون فی البطن شی‌ء إلا علمنا به- فنظرنا إلی أم إبراهیم- فألزم الله تبارک و تعالی ذکره ما فی الرحم الظهر- فقلن: ما نری شیئا فی بطنها.
فلما وضعت أم إبراهیم أراد أبوه- أن یذهب به إلی نمرود فقالت له امرأته: لا تذهب بابنک إلی نمرود فیقتله- دعنی أذهب به إلی بعض الغیران أجعله فیه- حتی یأتی علیه أجله و لا تکون أنت تقتل ابنک- فقال لها: فاذهبی فذهبت به إلی غار ثم أرضعته- ثم جعلت علی باب الغار صخرة ثم انصرفت عنه- فجعل الله رزقه فی إبهامه فجعل یمصها فیشرب لبنا، و جعل یشب فی الیوم کما یشب غیره فی الجمعة، و یشب فی الجمعة کما یشب غیره فی الشهر، و یشب فی الشهر کما یشب غیره فی السنة- فمکث ما شاء الله أن یمکث.
ثم إن أمه قالت لأبیه: لو أذنت لی أن أذهب إلی ذلک الصبی فأراه فعلت- قال:
ففعل «1» فأتت الغار فإذا هی بإبراهیم- و إذا عیناه تزهران کأنهما سراجان- فأخذته و ضمته إلی صدرها و أرضعته- ثم انصرفت عنه فسألها أبوه عن الصبی فقالت: قد واریته فی التراب.
فمکثت تعتل فتخرج فی الحاجة، و تذهب إلی إبراهیم- فتضمه إلیها أصل لازم و ترضعه ثم تنصرف- فلما تحرک أتته أمه کما کانت تأتیه، و صنعت کما کانت تصنع- فلما أرادت الانصراف أخذ ثوبها- فقالت له: ما لک؟ فقال: اذهبی بی معک- فقالت له: حتی استأمر أباک- فلم یزل إبراهیم فی الغیبة مخفیا بشخصه کاتما لأمره- حتی ظهر فصدع بأمر الله تعالی ذکره، و أظهر الله قدرته فیه.
أقول:
و روی فی قصص الأنبیاء، عن الصدوق عن أبیه و ابن الولید ثم ساق السند إلی أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال*: کان آزر عم إبراهیم منجما لنمرود- و کان لا یصدر إلا عن رأیه- قال: لقد رأیت فی لیلتی عجبا قال: ما هو؟ قال: إن مولودا یولد فی أرضنا هذه- یکون هلاکنا علی یدیه- فحجب الرجال عن النساء، و کان تارخ وقع علی أم إبراهیم فحملت- ثم ساق الحدیث إلی آخره.
و قد حمل وحدة السند فی الحدیثین، و وحدة المضمون إلا فی أبی إبراهیم صاحب 
______________________________
(1) أی فعل الإذن أی أذن لها.
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البحار أن قال: الظاهر أن ما رواه الراوندی هو هذا الخبر بعینه، و إنما غیره لیستقیم علی أصول الإمامیة، انتهی. ثم حمل الروایة و ما فی مضمونها من الروایات الدالة علی أن آزر الوثنی کان والدا لإبراهیم صلبیا علی التقیة.
و قد روی مثل المضمون السابق القمی فی تفسیره، و العیاشی فی تفسیره، و روی من طرق أهل السنة عن مجاهد، و رواه الطبری فی تاریخه و الثعلبی فی قصص الأنبیاء، عن عامة السلف و أهل العلم.
و کیف کان فالذی ینبغی أن یقال: إن علماء الحدیث و الآثار کأنهم مجمعون علی أن إبراهیم (ع) کان فی بادی عمره قد أخفی فی سرب خوفا من أن یقتله الملک نمرود، ثم خرج عنه بعد حین فحاج أباه و قومه فی أمر الأصنام و الکوکب و القمر و الشمس و حاج الملک فی دعواه الربوبیة، و قد تقدم أن سیاق آیات القصة یؤید هذا المعنی.
و أما أبو إبراهیم فقد ذکر أهل التاریخ أن اسمه تارخ- بالحاء المهملة أو المعجمة- و آزر إما لقبه أو اسم صنم أو وصف ذم أو مدح بحسب لغتهم بمعنی المعتضد أو الأعرج وصفه به إبراهیم.
و ذکروا أن هذا المشرک الذی سماه القرآن أبا إبراهیم و ذکر محاجته إیاه کان هو تارخ أباه الصلبی و والده الحقیقی و وافقهم علی ذلک عدة من علماء الحدیث و الکلام من أهل السنة، و خالفهم جمع منهم، و الشیعة کالمجمع علی ذلک أو هم مجمعون إلا ما یتراءی من بعض المحدثین حیث أودعوا تلک الأخبار کتبهم، و عمدة ما احتج به القائلون بأن آزر المشرک لم یکن والد إبراهیم، و إنما کان عمه أو جده لأمه الأخبار الواردة من طرق الفریقین فی أن آباء النبی ص کانوا موحدین جمیعا لم یکن فیهم مشرک، و قد طالت المشاجرة بین الفریقین.
أقول: من البحث علی هذا النمط کیفما تم خارج عن البحث التفسیری و إن کان الباحثون من الفریقین فی حاجة إلی إیراده و استنتاج حق ما ینتجه لکنا فی غنی عن ذلک فقد تقدم أن الآیات دالة علی أن آزر المشرک الذی یذکره الله تعالی فی هذه الآیات من سورة الأنعام لم یکن والدا حقیقیا لإبراهیم (ع).
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فالروایات الدالة علی کون آزر أباه الحقیقی علی ما فیها من الاختلاف فی سرد القصة روایات مخالفة للکتاب لا یعبأ بها، و لا حاجة مع ذلک إلی حملها علی التقیة إن صح الحمل مع هذا الاختلاف بین القوم.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ الآیة- قال: حدثنی أبی عن إسماعیل بن مرار- عن یونس بن عبد الرحمن عن هشام- عن أبی عبد الله (ع) قال: کشط له عن الأرض و من علیها، و عن السماء و من علیها، و الملک الذی یحملها، و العرش و من علیه، و فعل ذلک برسوله (ص) و أمیر المؤمنین (ع).:
أقول: و روی مثله فی بصائر الدرجات بطریقین عن عبد الله بن مسکان و أبی بصیر عن الصادق (ع) و بطریق عن عبد الرحیم عن الباقر (ع) و رواه العیاشی عن زرارة و أبی بصیر عن الصادق (ع) و عن زرارة و عبد الرحیم القصیر عن الباقر (ع) و رواه فی الدر المنثور، عن ابن عباس و مجاهد و السدی من مفسری السلف 
، و سیأتی فی الکلام علی العرش 
حدیث علی (ع) المروی فی الکافی فی معنی العرش و فیه قال: و الذین یحملون العرش و من حوله- هم العلماء الذین حملهم الله علمه- قال: و هو الملکوت الذی أراه الله أصفیاءه، و أراه خلیله (ع) فقال: وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ- وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ الحدیث.
و فی الحدیث تفسیر سائر الأخبار الواردة فی تفسیر إراءة الملکوت و تأیید لما قدمناه فی البیان السابق، و سیوافیک الشرح المستوفی لهذا الحدیث فی سورة الأعراف إن شاء الله تعالی.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: لما رأی ملکوت السماوات و الأرض- التفت فرأی رجلا یزنی فدعا علیه فمات- ثم رأی آخر فدعا علیه فمات- حتی رأی ثلاثة فدعا علیهم فماتوا- فأوحی الله إلیه أن یا إبراهیم: إن دعوتک مجابة فلا تدع علی عبادی- فإنی لو شئت لم أخلقهم- إنی خلقت خلقی علی ثلاثة أصناف: عبد یعبدنی و لا یشرک بی شیئا، و عبد یعبد غیری فلن یفوتنی، و عبد یعبد غیری فأخرج من صلبه من یعبدنی:
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أقول: و الروایة مستفیضة و رواه فی الکافی مسندا عن أبی بصیر عنه (ع) و رواه الصدوق فی العلل عنه (ع) و الطبرسی فی الاحتجاج عن العسکری (ع) و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن علی عن النبی ص، و عن أبی الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الشعب من طریق شهر بن حوشب عن معاذ بن جبل عن النبی ص و عن عدة من المفسرین موقوفا.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أحدهما (ع) قال*: فی إبراهیم إذ رأی کوکبا قال: إنما کان طالبا لربه و لم یبلغ کفرا، و أنه من فکر من الناس فی مثل ذلک فإنه بمنزلته.
و فی تفسیر القمی، قال: و سئل أبو عبد الله (ع) عن قول إبراهیم: «هذا رَبِّی هل أشرک فی قوله: هذا رَبِّی فقال: من قال هذا الیوم فهو مشرک، و لم یکن من إبراهیم شرک، و إنما کان فی طلب ربه- و هو من غیره شرک.
أقول: و یقابل الذی هو طالب من تم له البیان و قامت له الحجة الواضحة فهو غیر طالب، و لیس لغیر الطالب أن یفترض ما فیه شرک.
و فی تفسیر العیاشی، عن حجر قال*: أرسل العلاء بن سیابة یسأل أبا عبد الله (ع)- عن قول إبراهیم: «هذا رَبِّی و أنه من قال هذا الیوم فهو عندنا مشرک، قال: لم یکن من إبراهیم شرک إنما کان فی طلب ربه، و هو من غیره شرک.
و فیه، عن محمد بن حمران قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله- فیما أخبر عن إبراهیم: «هذا رَبِّی قال: لم یبلغ به شیئا، أراد غیر الذی قال.
أقول: المراد به ظاهرا أنه أراد به أن قوله: «هذا رَبِّی لا یتعدی مفهوم نفسه و لیس له وراء ذلک معنی یحکی عنه أی أنه قاله علی سبیل الافتراض أو تسلیم المدعی لبیان فساده بفساد لوازمه کما تقدمت الإشارة إلیه.
فی الدر المنثور، فی قوله تعالی: الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ الآیة، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الدارقطنی فی الأفراد و أبو الشیخ و ابن مردویه عن عبد الله بن مسعود قال: لما نزلت هذه الآیة: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ شق ذلک علی الناس فقالوا: یا رسول الله و أینا لا یظلم نفسه؟
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قال: إنه لیس الذی تعنون- أ لم تسمعوا ما قال العبد الصالح: «إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ ؟
إنما هو الشرک.
أقول: المراد بالعبد الصالح لقمان علی ما حکاه الله تعالی من قوله فی سورة لقمان.
و فی الحدیث دلالة علی أن سورة الأنعام نزلت بعد سورة لقمان، و قد تقدم أن کون المراد هو الشرک إنما هو الانطباق بحسب المورد و الشرک ذنب لا تتعلق به مغفرة أصلا بخلاف غیره کائنا ما کان، و الدلیل علی ما ذکرنا ما یأتی من الروایات.
و فیه، أخرج أحمد و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن جریر بن عبد الله قال: خرجنا مع رسول الله ص فلما برزنا من المدینة- إذا راکب یوضع نحونا فانتهی إلینا فسلم- فقال له النبی ص: من أین أقبلت؟ فقال: من أهلی و ولدی و عشیرتی أرید رسول الله. قال: قد أصبته قال: علمنی ما الإیمان؟ قال: تشهد أن لا إله إلا الله و أن محمدا رسول الله، و تقیم الصلاة و تؤتی الزکاة و تصوم رمضان و تحج البیت- قال: قد أقررت.
ثم إن بعیره دخلت یده فی شبکة جردان فهوی- و وقع الرجل علی هامته فمات- فقال رسول الله ص- هذا من الذین عملوا قلیلا و أجروا کثیرا، هذا من الذین قال الله:
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ- أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ إنی رأیت الحور العین یدخلن فی فیه من ثمار الجنة- فعلمت أن الرجل مات جائعا:
أقول: و رواه أیضا عن الحکیم الترمذی و ابن أبی حاتم عن ابن عباس نحوه، و رواه العیاشی فی تفسیره عن جابر الجعفی عمن حدثه عن النبی ص: مثله.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن إبراهیم التیمی: أن رجلا سأل عنها النبی ص- فسکت حتی جاء رجل فأسلم- فلم یلبث إلا قلیلا حتی قاتل فاستشهد- فقال النبی ص- هذا منهم من الذین آمنوا و لم یلبسوا إیمانهم بظلم.
و فیه، أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن علی بن أبی طالب: فی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ قال:
نزلت هذه الآیة فی إبراهیم و أصحابه خاصة- لیس فی هذه الأمة.
أقول: و الروایة لا توافق بظاهرها الأصول الکلیة المستخرجة من الکتاب و السنة
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فإن الآیة لا تشتمل بمضمونها علی حکم خاص تختص به أمة دون أمة کالأحکام الفرعیة التشریعیة التی ربما تختص بزمان دون زمان، و أما الإیمان بما له من الأثر علی مراتبه، و کذا الظلم علی مراتبه بما لها من سوء الأثر فی الإیمان فإنما ذلک أمر مودع فی الفطرة الإنسانیة لا یختلف باختلاف الأزمنة و الأمم.
و قال بعض المفسرین فی توجیه الحدیث: لعل مراده أن الله خص إبراهیم و قومه بأمن موحدهم من عذاب الآخرة مطلقا لا أمن الخلود فیه فقط، و لعل سبب هذا- إن صح- أن الله تعالی لم یکلف قوم إبراهیم شیئا غیر التوحید اکتفاء بتربیة شرائعهم المدنیة الشدیدة لهم فی الأحوال الشخصیة و الأدبیة و غیرها.
و قد عثر الباحثون علی شرائع حمورابی الملک الصالح الذی کان فی عهد إبراهیم و بارکه و أخذ منه العشور- کما فی سفر التکوین- فإذا هی کالتوراة فی أکثر أحکامها و أما فرض الله الحج علی لسان إبراهیم فقد کان فی قوم ولده إسماعیل لا فی قومه الکلدانیین و أما هذه الأمة فإن من موحدیها من یعذبون بالمعاصی علی قدرها لأنهم خوطبوا بشریعة کاملة یحاسبون علی إقامتها، انتهی.
و فی کلامه من التحکم ما لا یخفی فقد تقدم أن الملک حمورابی هذا کان یعیش علی رأس سنة ألف و سبعمائة قبل المسیح، و إبراهیم کان یعیش علی رأس الألفین قبل المسیح تقریبا کما ذکره.
و حمورابی هذا و إن کان ملکا صالحا فی دینه عادلا فی رعیته ملتزما العمل بقوانین وضعها و عمل بإجرائها فی مملکته أحسن إجراء و إنفاذ، و هی أقدم القوانین المدنیة الموضوعة علی ما قیل إلا أنه کان وثنیا، و قد استمد بعده من آلهة الوثنیین فی ما کتبه بعد الفراغ عن کتابة شریعته علی ما عثروا علیه فی الآثار المکشوفة فی خرائب بابل، و الآلهة التی ذکرها فی بیانه الموضوع فی ختام القانون، و شکرها فی أن آتته الملک العظیم و وفقته لبسط العدل و وضع الشریعة، و استعان بها و استمد منها فی حفظ شریعته عن الزوال و التحریف هی «میروداخ» إله الآلهة، و أی إله القانون و العدل و الإله «زماما» و الإله «إشتار» إله الحرب و «شاماش» الإله القاضی فی السماء و الأرض و «سین» إله السماوات، و «حاداد» إله الخصب و «نیرغال» إله النصر و «بل» إله القدر و الآلهة «بیلتیس» و الآلهة «نینو»
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و الإله «ساجیلا» و غیرها.
و الذی ذکره من أن الله لم یکلف قوم إبراهیم شیئا غیر التوحید اکتفاء بتربیة شرائعهم المدنیة «إلخ» یکذبه أن القرآن یحکی عن لسان إبراهیم (ع) الصلاة کما فی أدعیته فی سورة إبراهیم و یذکر أن الله أوحی إلیه فعل الخیرات و إیتاء الزکاة کما فی سورة الأنبیاء، و أنه شرع الحج و أباح لحوم الأنعام کما فی سورة الحج، و کان من شریعته الاعتزال عن المشرکین کما فی سورة الممتحنة، و کان ینهی عن کل ظلم لا ترتضیه الفطرة کما فی سورة الأنعام و غیرها، و من شرعه التطهر کما تشیر إلیه سورة الحج و وردت الأخبار أنه (ع) شرع الحنیفیة و هی عشر خصال: خمس فی الرأس و خمس فی البدن و منها الختنة، و کان یحیی بالسلام کما فی سورة هود و مریم.
و قد قال الله تعالی: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ»: (الحج: 78) و قال: «قُلْ بَلْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً»: (البقرة: 135) فوصف هذا الدین علی ما له من الأصول و الفروع بأنه ملة إبراهیم (ع)، و هذا و إن لم یدل علی أن هذا الدین علی ما فیه من تفاصیل الأحکام کان مشرعا فی زمن إبراهیم (ع) بل الأمر بالعکس کما یدل علیه قوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی (الشوری: 13) إلا أنه یدل علی أن شرائعه راجعة إلی أصل أو أصول کلیة تهدی إلیها الفطرة مما ترتضیه و تأمر به أو لا ترتضیه و تنهی عنه قال تعالی فی آخر هذه السورة بعد ما ذکر حججا علی الشرک و جملا من الأوامر و النواهی الکلیة مخاطبا نبیه ص: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ، دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» (الأنعام: 161).
و لو کان الأمر علی ما ذکره أن الله لم یشرع لإبراهیم (ع) شریعة بل اکتفی بما بین یدیه من القانون المدنی الدائر و هو شریعة حمورابی لکانت الشریعة المذکورة ممضاة مصوبة من عند الله، و کانت من أجزاء دین إبراهیم (ع) بل الدین الإسلامی الذی شرع فی القرآن لأنه هو ملة إبراهیم حنیفا فکانت إحدی الشرائع الإلهیة و نوعا من الکتب السماویة.
و الحق الذی لا مریة فیه أن الوحی الإلهی کان یعلم الأنبیاء السالفین و أممهم 
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أصولا کلیة فی المعاش و المعاد کأنواع من العبادة و سننا کلیة فی الخیرات و الشرور یهتدی إلی تشخیصها الإنسان السلیم العقل من المعاشرة الصالحة و التجنب عن الظلم و الإسراف و إعانة المستکبرین و نحوها، ثم یؤمرون بالدخول فی المجتمعات بهذا التجهیز الذی جهزوا به، و الدعوة إلی أخذ الخیر و الصلاح و رفض الشر و الفحشاء و الفساد سواء کانت المجتمعات التی دخلوا فیها یدبرها استبداد الظلمة و الطغاة أو رأفة العدول من السلاطین و سیاستهم المنظمة.
و لم یشرع تفاصیل الأحکام قبل ظهور الدین الإسلامی إلا فی التوراة و فیها أحکام یشابه بعضها بعض ما فی شریعة حمورابی غیر أن التوراة نزلها الله علی موسی (ع) و کانت محفوظة فی بنی إسرائیل فقدوها فی فتنة بخت نصر التی أفنت جمعهم و خربت هیکلهم و لم یبق منهم إلا شرذمة ساقتهم الإسارة إلی بابل فاستعبدوا و اسکنوا فیه إلی أن فتح الملک کورش بابل و أعتقهم من الأسر و أجاز لهم الرجوع إلی بیت المقدس، و أن یکتب لهم عزراء الکاهن التوراة بعد ما أعدمت نسخها و نسیت متون معارفها، و قد اعتادوا بقوانین بابل الجاریة بین الکلدانیین.
و مع هذا الحال کیف یحکم بأن الله أمضی فی الشریعة الکلیمیة کثیرا من شرائع حمورابی، و القرآن إنما یصدق من هذه التوراة بعض ما فیها، و بعد ذلک کله لا مانع من کون بعض القوانین غیر السماویة مشتملا علی بعض المواد الصالحة و الأحکام الحقة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ قال: هو الشرک.
و فیه، بطریق آخر عن أبی بصیر عنه (ع): فی الآیة قال: بشک:.
أقول: و رواه العیاشی أیضا فی تفسیره، عن أبی بصیر عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: سألت عن قول الله: الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ قال: نعوذ بالله یا با بصیر أن نکون ممن لبس إیمانه بظلم، ثم قال: أولئک الخوارج و أصحابهم.
و فیه، عن یعقوب بن شعیب عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ قال: الضلال و ما فوقه.
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أقول: کأن المراد بالضلال فی الروایة الشرک الذی هو أصل کل بما ظلم فوقه و ما یزید علیه من المعاصی و المظالم، أو المراد بالضلال أدنی ما یتحقق به الظلم من المعاصی، و بما فوقه الشرک الذی هو المرتبة الشدیدة من الضلال فإن کل معصیة ضلال.
و الروایات- کما تری- تتفنن فی تفسیر الظلم فی الآیة فتارة تفسرها بالشرک و تارة بالشک و تارة بما علیه الخوارج، و فی بعضها: أن منه ولایة أعدائهم، و کل ذلک من شواهد ما قدمنا أن الظلم فی الآیة مطلق و هو فی إطلاقه ذو مراتب بحسب درجات الأفهام.



(کلام فی قصة إبراهیم (ع) و شخصیته)





اشارة

و فیه أبحاث مختلفة قرآنیة و أخری علمیة و تاریخیة و غیر ذلک.



1- قصة إبراهیم (ع) فی القرآن:

کان إبراهیم (ع) فی طفولیته إلی أوائل تمییزه یعیش فی معزل من مجتمع قومه ثم خرج إلیهم و لحق بأبیه فوجده و قومه یعبدون الأصنام فلم یرتض منه و منهم ذلک و قد کانت فطرته طاهرة زاکیة مؤیدة من الله سبحانه بالشهود الحق و إراءة ملکوت کل شی‌ء و بالجملة و بالقول الحق و العمل الصالح.
فأخذ یحاج أباه فی عبادته الأصنام و یدعوه إلی رفضها و توحید الله سبحانه و اتباعه حتی یهدیه إلی مستقیم الصراط و یبعده من ولایة الشیطان، و لم یزل یحاجه و یلح علیه حتی زبره و طرده عن نفسه و أوعده أن یرجمه إن لم ینته عن ذکر آلهته بسوء و الرغبة عنها.
فتلطف إبراهیم (ع) إرفاقا به و حنانا علیه و قد کان ذا خلق کریم و قول مرضی فسلم علیه و وعده أن یستغفر له و یعتزله و قومه و ما یعبدون من دون الله (مریم: 41، 48) و قد کان من جانب آخر یحاج القوم فی أمر الأصنام (الأنبیاء: 51- 56، الشعراء:
69- 77، الصافات: 83- 87) و یحاج أقواما آخرین منهم یعبدون الشمس و القمر و الکوکب فی أمرها حتی ألزمهم الحق و شاع خبره فی الانحراف عن الأصنام و الآلهة (الأنعام: 74- 82) حتی خرج القوم ذات یوم إلی عبادة جامعة خارج البلد و اعتل هو بالسقم فلم یخرج معهم و تخلف عنهم فدخل بیت الأصنام فراغ علی آلهتهم ضربا بالیمین فجعلهم جذاذا إلا کبیرا لهم لعلهم إلیه یرجعون فلما تراجعوا و علموا بما حدث بآلهتهم و فتشوا عمن ارتکب ذلک قالوا سمعنا فتی یذکرهم یقال له إبراهیم.
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فأحضروه إلی مجمعهم فأتوا به علی أعین الناس لعلهم یشهدون فاستنطقوه فقالوا أ أنت فعلت هذا بآلهتنا یا إبراهیم قال بل فعله کبیرهم هذا فاسألوهم إن کانوا ینطقون، و قد کان أبقی کبیر الأصنام و لم یجده و وضع الفأس علی عاتقه أو ما یقرب من ذلک لیشهد الحال علی أنه هو الذی کسر سائر الأصنام.
و إنما قال (ع) ذلک و هو یعلم أنهم لا یصدقونه علی ذلک و هم یعلمون أنه جماد لا یقدر علی ذلک لکنه قال ما قال لیعقبه بقوله: فاسألوهم إن کانوا ینطقون حتی یعترفوا بصریح القول بأنهم جمادات لا حیاة لهم و لا شعور، و لذلک لما سمعوا قوله رجعوا إلی أنفسهم فقالوا: إنکم أنتم الظالمون ثم نکسوا علی رءوسهم لقد علمت ما هؤلاء ینطقون قال: أ فتعبدون من دون الله ما لا یضرکم و لا ینفعکم أف لکم و لما تعبدون من دون الله أ فلا تعقلون أ تعبدون ما تنحتون و الله خلقکم و ما تعملون.
قالوا حرقوه و انصروا آلهتکم فبنوا له بنیانا و أسعروا فیه جحیما من النار و قد تشارک فی أمره الناس جمیعا و ألقوه فی الجحیم فجعله الله بردا علیه و سلاما و أبطل کیدهم (الأنبیاء: 57- 70، الصافات: 88- 98) و قد أدخل فی خلال هذه الأحوال علی الملک، و کان یعبده القوم و یتخذونه ربا فحاج إبراهیم فی ربه فقال إبراهیم ربی الذی یحیی و یمیت فغالطه الملک و قال: أنا أحیی و أمیت کقتل الأسیر و إطلاقه فحاجه إبراهیم بأصرح ما یقطع مغالطته فقال: إن الله یأتی بالشمس من المشرق فأت بها من المغرب فبهت الذی کفر (البقرة: 258).
ثم لما أنجاه الله من النار أخذ یدعو إلی الدین الحنیف دین التوحید فآمن له شرذمة قلیلة و قد سمی الله تعالی منهم لوطا و منهم زوجته التی هاجر بها و قد کان تزوج بها قبل الخروج من الأرض إلی الأرض المقدسة «1».
ثم تبرأ هو (ع) و من معه من المؤمنین من قومهم و تبرأ هو من آزر الذی کان 
______________________________
(1) الدلیل علی إیمان جمع من قومه به قوله تعالی: «قد کانت لکم أسوة حسنة فی إبراهیم و الذین معه إذ قالوا لقومهم إنا برآؤا منکم» (الممتحنة: 4) و الدلیل علی تزوجه قبل الخروج إلی الأرض المقدسة سؤاله الولد الصالح من ربه فی قوله: «و قال إنی ذاهب الی ربی سیهدین رب هب لی من الصالحین» (الصافات: 100).
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یدعوه أبا و لم یکن بوالده الحقیقی «1» و هاجر و معه زوجته و لوط إلی الأرض المقدسة لیدعو الله سبحانه من غیر معارض یعارضه من قومه الجفاة الظالمین (الممتحنة: 4 الأنبیاء:
71) و بشره الله سبحانه هناک بإسماعیل و بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب و قد شاخ و بلغه کبر السن فولد له إسماعیل ثم ولد له إسحاق و بارک الله سبحانه فیه و فی ولدیه و أولادهما.
ثم إنه (ع) بأمر من ربه ذهب إلی أرض مکة و هی واد غیر ذی زرع فأسکن فیه ولده إسماعیل و هو صبی و رجع إلی الأرض المقدسة فنشأ إسماعیل هناک و اجتمع علیه قوم من العرب القاطنین هناک و بنیت بذلک بلدة مکة.
و کان (ع) ربما یزور إسماعیل فی أرض مکة قبل بناء مکة و البیت و بعد ذلک (البقرة: 126، إبراهیم: 35- 41) ثم بنی بها الکعبة البیت الحرام بمشارکة من إسماعیل و هی أول بیت وضع للناس من جانب الله مبارکا و هدی للعالمین فیه آیات بینات مقام إبراهیم و من دخله کان آمنا (البقرة: 127- 129، آل عمران: 96- 97) و أذن فی الناس بالحج و شرع نسک الحج (الحج: 26: 30).
ثم أمره الله بذبح ولده إسماعیل (ع) فخرج معه للنسک فلما بلغ معه السعی قال یا بنی إنی أری فی المنام أنی أذبحک قال یا أبت افعل ما تؤمر ستجدنی إن شاء الله من الصابرین فلما أسلما و تله للجبین نودی أن یا إبراهیم قد صدقت الرؤیا و فداه الله سبحانه بذبح عظیم (الصافات: 101- 107).
و آخر ما قص القرآن الکریم من قصصه (ع) أدعیته فی بعض أیام حضوره بمکة المنقولة فی سورة إبراهیم (آیة: 35- 41) و آخر ما ذکر فیها قوله (ع): «رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ .



2 منزلة إبراهیم عند الله سبحانه و موقفه العبودی:

أثنی الله تعالی علی إبراهیم (ع) فی کلامه أجمل ثناء و حمد محنته فی جنبه أبلغ الحمد، و کرر ذکره باسمه فی نیف و ستین موضعا من کتابه و ذکر من مواهبه و نعمه علیه شیئا کثیرا. و هاک جملا من ذلک: آتاه الله رشده من قبل (الأنبیاء: 51) و اصطفاه فی الدنیا و إنه فی الآخرة لمن الصالحین إذ قال له ربه أسلم قال أسلمت لرب العالمین (البقرة: 130- 131) و هو الذی وجه وجهه إلی ربه 
______________________________
(1) و قد تقدم استفادة ذلک من دعائه المنقول فی سورة إبراهیم.
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حنیفا و ما کان من المشرکین (الأنعام: 79) و هو الذی اطمأن قلبه بالله و أیقن به بما أراه الله من ملکوت السماوات و الأرض (البقرة: 260، الأنعام: 75).
و اتخذه الله خلیلا (النساء: 125) و جعل رحمته و برکاته علیه و علی أهل بیته و وصفه بالتوفیة (النجم: 37) و مدحه بأنه حلیم أواه منیب (هود: 73- 75) و مدحه أنه کان أمة قانتا لله حنیفا و لم یک من المشرکین شاکرا لأنعمه اجتباه و هداه إلی صراط مستقیم و آتاه فی الدنیا حسنة و إنه فی الآخرة لمن الصالحین (النحل: 120- 122).
و کان صدیقا نبیا (مریم: 41) و عده الله من عباده المؤمنین و من المحسنین و سلم علیه (الصافات: 83- 111) و هو من الذین وصفهم بأنهم أولو الأیدی و الأبصار و أنه أخلصهم بخالصة ذکری الدار (ص: 45- 46).
و قد جعله الله للناس إماما (البقرة: 124) و جعله أحد الخمسة أولی العزم الذین آتاهم الکتاب و الشریعة (الأحزاب: 7، الشوری: 13، الأعلی: 18- 19) و آتاه الله العلم و الحکمة و الکتاب و الملک و الهدایة و جعلها کلمة باقیة فی عقبه (النساء: 54، الأنعام:
74- 90، الزخرف: 28) و جعل فی ذریته النبوة و الکتاب (الحدید: 26) و جعل له لسان صدق فی الآخرین (الشعراء: 84، مریم: 50) فهذه جمل ما منحه الله سبحانه من المناصب الإلهیة و مقامات العبودیة و لم یفصل القرآن الکریم فی نعوت أحد من الأنبیاء و الرسل المکرمین و کراماتهم ما فصل من نعوته و کراماته (ع).
و لیراجع فی تفسیر کل من مقاماته المذکورة إلی ما شرحناه فی الموضع المختص به فیما تقدم أو سنشرحه إن شاء الله تعالی فالاشتغال به هاهنا یخرجنا عن الغرض المعقود له هذه الأبحاث.
و قد حفظ الله سبحانه حیاته الکریمة و شخصیته الدینیة بما سمی هذا الدین القویم بالإسلام کما سماه (ع) و نسبه إلیه قال تعالی: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ مِنْ قَبْلُ»: (الحج: 78) و قال: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: (الأنعام: 161).
و جعل الکعبة البیت الحرام الذی بناها قبلة للعالمین و شرع مناسک الحج و هی فی الحقیقة أعمال ممثلة لقصة إسکانه ابنه و أم ولده و تضحیة ابنه إسماعیل و ما سعی به إلی ربه و التوجه له و تحمل الأذی و المحنة فی ذاته کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ
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جَعَلْنَا الْبَیْتَ مَثابَةً لِلنَّاسِ»: الآیة (البقرة: 125) فی الجزء الأول من الکتاب.



3- أثره المبارک فی المجتمع البشری:

و من مننه (ع) السابغة أن دین التوحید ینتهی إلیه أینما کان و عند من کان فإن الدین المنعوت بالتوحید الیوم هو دین الیهود، و ینتهی إلی الکلیم موسی بن عمران (ع) و ینتهی نسبه إلی إسرائیل یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم (ع)، و دین النصرانیة و ینتهی إلی المسیح عیسی بن مریم (ع) و هو من ذریة إبراهیم (ع)، و دین الإسلام و الصادع به هو محمد رسول الله ص و ینتهی نسبه إلی إسماعیل الذبیح بن إبراهیم الخلیل (ع)، فدین التوحید فی الدنیا أثره الطیب المبارک، و یشاهد فی الإسلام من شرائعه الصلاة و الزکاة و الحج و إباحة لحوم الأنعام و التبری من أعداء الله، و السلام، و الطهارات العشر الحنیفیة البیضاء خمس «1» منها فی الرأس و خمس منها فی البدن: أما التی فی الرأس فأخذ الشارب و إعفاء اللحی و طم الشعر و السواک و الخلال و أما التی فی البدن فحلق الشعر من البدن و الختان و تقلیم الأظفار و الغسل من الجنابة و الطهور بالماء.
و البحث المستوفی یؤید أن السنن الصالحة من الاعتقاد و العمل فی المجتمع البشری کائنة ما کانت من آثار النبوة الحسنة کما تکررت الإشارة إلیه فی المباحث المتقدمة، فلإبراهیم (ع) الأیادی الجمیلة علی جمیع البشر الیوم علموا بذلک أو جهلوا.



4- ما تقصه التوراة الموجودة فی إبراهیم:

قالت التوراة": و عاش تارح (أبو إبراهیم) سبعین سنة- و ولد أبرام و ناحور و هاران، و هذه موالید تارح: ولد تارح أبرام و ناحور و هاران، و ولد هاران لوطا، و مات هاران قبل أبیه فی أرض میلاده- فی «أور» الکلدانیین- و اتخذ أبرام و ناحور لأنفسهما امرأتین- اسم امرأة أبرام «سارای» و اسم امرأة ناحور ملکة بنت هاران- أبی ملکة و أبی بسکة، و کانت سارای عاقرا لیس لها ولد و أخذ تارح أبرام ابنه و لوطا بن هاران ابن ابنه، و سارای کنته امرأة أبرام ابنه- فخرجوا معا من أور الکلدانیین- لیذهبوا إلی أرض کنعان- فأتوا إلی حاران و أقاموا هناک، و کانت أیام تارح مائتین و خمس سنین، و مات تارح فی حاران.
قالت التوراة: و قال الرب لأبرام: اذهب من أرضک و من عشیرتک و من بیت 
______________________________
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أبیک- إلی الأرض التی أریک فأجعلک أمة عظیمة- و أبارکک و أعظم اسمک و تکون برکة- و أبارک مبارکیک، و لاعنک ألعنه، و یتبارک فیک جمیع قبائل الأرض، فذهب أبرام کما قال له الرب، و ذهب معه لوط، و کان أبرام ابن خمس و سبعین سنة لما خرج من حاران فأخذ أبرام سارای امرأته و لوطا ابن أخیه- و کل مقتنیاتهما التی اقتنیا- و النفوس التی امتلکا فی حاران، و خرجوا لیذهبوا إلی أرض کنعان- فأتوا إلی أرض کنعان.
و اجتاز أبرام فی أرض إلی مکان «شکیم» إلی «بلوطة مورة» و کان الکنعانیون حینئذ فی الأرض، و ظهر الرب لأبرام و قال: لنسلک أعطی هذه الأرض- فبنی هناک مذبحا للرب الذی ظهر له، ثم نقل من هناک إلی الجبل شرقی «بیت إیل» و نصبت خیمته و له «بیت إیل» من المغرب- و «عای» من المشرق- فبنی هناک مذبحا للرب و دعا باسم الرب، ثم ارتحل أبرام ارتحالا متوالیا نحو الجنوب.
و حدث جوع فی الأرض- فانحدر أبرام إلی مصر لیغرب هناک- لأن الجوع فی الأرض کان شدیدا، و حدث لما قرب أن یدخل مصر أنه قال لسارای امرأته: إنی قد علمت أنک امرأة حسنة المنظر- فیکون إذا رآک المصریون أنهم یقولون: هذه امرأته فیقتلوننی و یستبقونک، قولی: إنک أختی لیکون لی خیر بسببک- و تحیا نفسی من أجلک، فحدث لما دخل أبرام إلی مصر- أن المصریین رأوا المرأة أنها حسنة جدا- و رآها رؤساء فرعون و مدحوها لدی فرعون- فأخذت المرأة إلی بیت فرعون- فصنع إلی أبرام خیرا بسببها- و صار له غنم و بقر و حمیر و عبید و إماء و أتن و جمال.
فضرب الرب فرعون و بیته ضربات عظیمة- بسبب سارای امرأة أبرام- فدعا فرعون أبرام و قال: ما هذا الذی صنعت لی؟ لما ذا لم تخبرنی أنها امرأتک؟ لما ذا قلت: هی أختی أخذتها لتکون زوجتی؟ و الآن هو ذا امرأتک خذها و اذهب، فأوصی علیه رجالا فشیعوه و امرأته و کل ما کان له.
ثم ذکرت التوراة: أن أبرام خرج من مصر و معه سارای و لوط- و معهم الأغنام و الخدم و الأموال العظیمة- و وردوا «بیت إیل» المحل الذی کانت فیه خیمته مضروبة- بین «بیت إیل» و «عای» ثم بعد حین تفرق هو و لوط لأن الأرض ما کانت تسعهما- فسکن أبرام کنعان، و کان الکنعانیون و الفرزیون ساکنون هناک، و نزل لوط أرض سدوم.
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ثم ذکرت: أنه فی تلک الأیام نشبت حرب فی أرض سدوم- بین «أمرافل» ملک شنعار و معه ثلاثة من الملوک، و بین بارع ملک سدوم و معه أربعة من الملوک المتعاهدین- فانهزم ملک سدوم و من معه انهزاما فاحشا- و هربوا من الأرض بعد ما قتل من قتل منهم- و نهبت أموالهم و سبیت نساؤهم و ذراریهم، و کان فیمن أسر لوط و جمیع أهله و نهبت أمواله.
قالت التوراة: فأتی من نجی و أخبر أبرام العبرانی- و کان ساکنا عند «بلوطات ممری» الآموری- أخو «أشکول» و أخی «عانر» و کانوا أصحاب عهد مع أبرام، فلما سمع أبرام أن أخاه سبی جر غلمانه المتمرنین- ولدان بیته ثلاثمائة و ثمانیة عشر و تبعهم إلی «دان» و انقسم علیهم هو و عبیده فکسرهم- و تبعهم إلی «حوبة» التی عن شمال دمشق و استرجع کل الأموال و استرجع لوطا أخاه أیضا- و أملاکه و النساء أیضا و الشعب.
فخرج ملک سدوم لاستقباله- بعد رجوعه من «کسرة کدر لعومر» و الملوک الذین معه إلی عمق «شوی» الذی هو عمق الملک، و ملکی «1» صادق ملک «شالیم» أخرج خبزا و خمرا- و کان کاهنا لله العلی و بارکه و قال: مبارک أبرام من الله العلی مالک السماوات و الأرض- و مبارک الله العلی الذی أسلم أعداءک فی یدک- فأعطاه عشرا من کل شی‌ء.
و قال ملک سدوم لأبرام: أعطنی النفوس، و أما الأملاک فخذها لنفسک- فقال أبرام لملک سدوم: رفعت یدی إلی الرب الإله العلی ملک السماء و الأرض- لا آخذن لا خیطا و لا شراک نعل- و لا من کل ما هو لک فلا تقول: أنا أغنیت أبرام لیس لی غیر الذی أکله الغلمان- و أما نصیب الرجال الذین ذهبوا معی «عابر» و «أسلول» و «ممرا» فهم یأخذون نصیبهم.
إلی أن قالت: و أما سارای فلم تلد له- و کانت لها جاریة مصریة اسمها هاجر- فقالت سارای لأبرام: هو ذا الرب قد أمسکنی عن الولادة- أدخل علی جاریتی لعلی أرزق منها بنین- فسمع أبرام لقول سارای فأخذت سارای امرأة أبرام- هاجر المصریة جاریتها- من بعد عشر سنین لإقامة أبرام فی أرض کنعان- و أعطتها لأبرام رجلها زوجة له- فدخل علی هاجر فحبلت.
ثم ذکرت: أن هاجر لما حبلت حقرت سارای و استکبرت علیها- فشکت سارای 
______________________________
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ذلک إلی أبرام- ففوض أبرام أمرها إلیها فهربت هاجر منها- فلقیها ملک فأمرها بالرجوع إلی سیدتها- و أخبرها أنها ستلد ولدا ذکرا و تدعو اسمه إسماعیل- لأن الرب قد سمع لمذلتها، و أنه یکون إنسانا وحشیا یضاد الناس و یضادونه، و ولدت هاجر لأبرام ولدا و سماه أبرام إسماعیل- و کان أبرام ابن ست و سبعین سنة- لما ولدت هاجر إسماعیل لأبرام.
قالت التوراة: و لما کان أبرام ابن تسع و تسعین سنة- ظهر الرب لأبرام و قال له:
أنا الله القدیر سر أمامی و کن کاملا- فأجعل عهدی بینی و بینک و أکثرک کثیرا جدا فسقط أبرام علی وجهه و تکلم الله معه قائلا: أما أنا فهو ذا عهدی معک- و تکون أبا لجمهور من الأمم، فلا یدعی اسمک بعد أبرام بل یکون اسمک إبراهیم- لأنی أجعلک أبا لجمهور من الأمم- و أثمرک کثیرا جدا و أجعلک أمما: و ملوک منک یخرجون، و أقیم عهدی بینی و بینک- و بین نسلک من بعدک فی أجیالهم عهدا أبدیا- لأکون إلها لک و لنسلک من بعدک و أعطی لک و لنسلک من بعد أرض غربتک کل أرض- کنعان ملکا أبدیا و أکون إلههم.
ثم ذکرت: أن الرب جعل فی ذلک عهدا بینه و بین إبراهیم و نسله- أن یختتن هو و کل من معه- و یختنوا أولادهم الیوم الثامن من الولادة- فختن إبراهیم و هو ابن تسع و تسعین سنة- و ختن ابنه إسماعیل و هو ابن ثلاث عشرة سنة- و سائر الذکور من بنیه و عبیده.
قالت التوراة: و قال الله لإبراهیم: سارای امرأتک لا تدعو اسمها سارای بل اسمها سارة- و أبارکها و أعطیت أیضا منها ابنا، و أبارکها فتکون أمما و ملوک شعوب منها یکونون، فسقط إبراهیم علی وجهه و ضحک و قال فی قلبه: و هل یولد لابن مائة سنة؟ هل تلد سارة و هی بنت تسعین سنة؟.
و قال إبراهیم لله: لیت إسماعیل یعیش أمامک- فقال الله: بل سارة امرأتک تلد لک ابنا- و تدعو اسمه إسحاق، و أقیم عهدی معه عهدا أبدیا لنسله من بعده- و أما إسماعیل فقد سمعت لک فیه- ها أنا أبارکه و أثمره و أکثره کثیرا جدا، اثنا عشر رئیسا یلد و أجعله أمة کبیرة، و لکن عهدی أقیمه مع إسحاق- الذی تلده سارة فی هذا الوقت فی السنة الآتیة، فلما فرغ من الکلام معه صعد الله عن إبراهیم.
ثم ذکرت قصة نزول الرب مع الملکین- لإهلاک أهل سدوم قوم لوط- و أنهم وردوا علی إبراهیم فضافهم- و أکلوا من الطعام الذی عمله لهم من عجل قتله- و الزبد و اللبن اللذین 
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قدمهما إلیهم- ثم بشروه و بشروا سارة بإسحاق- و ذکروا أمر قوم لوط- فجادلهم إبراهیم فی هلاکهم فأقنعوه- و کان بعده هلاک قوم لوط.
ثم ذکرت أن إبراهیم انتقل إلی أرض «حرار» و تغرب فیها و أظهر لملکه «أبی مالک» أن سارة أخته فأخذها الملک منه- فعاتبها الرب فی المنام- فأحضر إبراهیم و عاتبه علی قوله: إنها أختی فاعتذر أنه إنما قال ذلک خوفا من القتل- و اعترف أنه فی الحقیقة أخته من أبیه دون أمه- تزوج بها فرد إلیه سارة و أعطاهما مالا جزیلا (نظیر ما قص فی فرعون).
قالت التوراة: و افتقد الرب سارة کما قال و فعل الرب لسارة کما تکلم- فحبلت سارة و ولدت لإبراهیم ابنا فی شیخوخته- فی الوقت الذی تکلم الله عنه- و دعا إبراهیم اسم ابنه الذی ولدته له سارة إسحاق، و ختن إبراهیم إسحاق ابنه- و هو ابن ثمانیة أیام کما أمره الله، و کان إبراهیم ابن مائة سنة حین ولد له إسحاق ابنه، و قالت سارة: فقد صنع إلی الله، ضحکا- کل من یسمع یضحک لی، و قالت من قال لإبراهیم: سارة ترضع بنین حتی ولدت ابنا فی شیخوخته- فکبر الولد و فطم و صنع إبراهیم ولیمة عظیمة- یوم فطام إسحاق.
و رأت سارة ابن هاجر المصریة- الذی ولدته لإبراهیم یمزح- فقالت لإبراهیم: اطرد هذه الجاریة و ابنها- لأن ابن هذه الجاریة لا یرث مع ابنی إسحاق- فقبح الکلام جدا فی عینی إبراهیم لسبب ابنه- فقال الله لإبراهیم: لا یقبح فی عینیک من أجل الغلام- و من أجل جاریتک فی کل ما تقول لک سارة- اسمع لقولها لأنه بإسحاق یدعی لک نسل- و ابن الجاریة أیضا سأجعله أمة لأنه نسلک.
فبکر إبراهیم صباحا و أخذ خبزا و قربة ماء- و أعطاهما لهاجر واضعا إیاهما علی کتفها و الولد- و صرفها فمضت و تاهت فی بریة بئر سبع- و لما فرغ الماء من القربة طرحت الولد تحت إحدی الأشجار- و مضت و جلست مقابله بعیدا نحو رمیة قوس- لأنها قالت: لا أنظر موت الولد- فجلست مقابله و رفعت صوتها و بکت- فسمع الله صوت الغلام و نادی ملاک الله هاجر من السماء، و قال لها: ما لک یا هاجر؟ لا تخافی لأن الله قد سمع لصوت الغلام حیث هو قومی و احملی الغلام و شدی یدک به- لأنی سأجعله أمة عظیمة، و فتح الله عینیها فأبصرت بئر ماء- فذهبت و ملأت القربة ماء و سقت الغلام، و کان الله مع الغلام فکبر و سکن فی 
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البریة، و کان ینمو رامی قوس، و سکن فی بریة فاران، و أخذت له أمه زوجة من أرض مصر «1».
قالت التوراة: و حدث بعد هذه الأمور أن الله امتحن إبراهیم- فقال له: یا إبراهیم فقال: ها أنا ذا- فقال: خذ ابنک وحیدک الذی تحبه إسحاق- و اذهب إلی أرض المریا و أصعده هناک محرقة علی أحد الجبال الذی أقول لک، فبکر إبراهیم صباحا و شد علی حماره- و أخذ اثنین من غلمانه معه و إسحاق معه- و شقق حطبا لمحرقة و قام- و ذهب إلی الموضع الذی قال له الله، و فی الیوم الثالث رفع إبراهیم عینیه- و أبصر الموضع من بعید فقال إبراهیم لغلامیه: اجلسا أنتما هاهنا مع الحمار، أما أنا و الغلام فنذهب إلی هناک و نسجد و نرجع إلیکما، فأخذ إبراهیم حطب المحرقة- و وضعه علی إسحاق ابنه و أخذ بیده النار و السکین- فذهبا کلاهما معا، و کلم إسحاق أباه إبراهیم- و قال له: یا أبی فقال: ها أنا ذا یا ابنی- فقال: هو ذا النار و الحطب و لکن أین الخروف للمحرقة؟ فقال إبراهیم:
الله یری له الخروف للمحرقة یا ابنی- فذهبا کلاهما معا.
فلما أتیا إلی الموضع الذی قال له الله- بنی هنالک إبراهیم المذبح و رتب الحطب- و ربط إسحاق ابنه و وضعه علی المذبح فوق الحطب- ثم مد إبراهیم یده و أخذ السکین لذبح ابنه فناداه ملاک الرب من السماء و قال: إبراهیم إبراهیم! فقال: ها أنا ذا، فقال: لا تمد یدک إلی الغلام و لا تفعل به شیئا- لأنی الآن علمت أنک خائف الله- فلم تمسک ابنک وحیدک عنی فرفع إبراهیم عینیه و نظر- و إذا کبش وراءه ممسکا فی الغابة بقرنیه- فذهب إبراهیم و أخذ الکبش- و أصعده محرقة عوضا عن ابنه- فدعا إبراهیم اسم ذلک الموضع «یهوه برأه» حتی أنه یقال الیوم فی جبل الرب «بری»، و نادی ملاک الرب إبراهیم ثانیة من السماء و قال: بذاتی أقسمت یقول الرب: إنی من أجل أنک فعلت هذا الأمر و لم تمسک ابنک وحیدک- أبارکک مبارکة و أکثر نسلک تکثیرا- کنجوم السماء و کالرمل الذی علی شاطئ البحر- و یرث نسلک باب أعدائه- و یتبارک فی نسلک جمیع أمم الأرض- من أجل أنک سمعت لقولی- ثم رجع إبراهیم إلی غلامیه فقاموا- و ذهبوا معا إلی بئر سبع- و سکن إبراهیم فی بئر سبع.
______________________________
(1) و الواقع فی روایات المسلمین أنه تزوج من الجرهم و هم من عشائر العرب الیمنیین. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 225
ثم ذکرت تزویجه إسحاق من عشیرته بکلدان، ثم موت سارة- و هی بنت مائة و سبع و عشرین فی حبرون، ثم ازدواج إبراهیم بعدها بقطورة- و إیلادها عدة من البنین، ثم موت إبراهیم و هو ابن مائة و خمس و سبعین سنة، و دفن ابنیه إسحاق و إسماعیل إیاه فی غار «مکفیلة» و هو مشهد الخلیل الیوم.



5- [تطبیق ما فی التوراة من قصته من ما فی القرآن.]

فهذه خلاصة قصص إبراهیم (ع) و تاریخ حیاته المورد فی التوراة (سفر التکوین الإصحاح الحادی عشر- الإصحاح الخامس و العشرون) و علی الباحث الناقد أن یطبق ما ورد منه فیها علی ما قصه القرآن الکریم ثم یری رأیه.
5- الذی تشتمل علیه من القصة المسرودة علی ما فیها من التدافع بین جملها و التناقض بین أطرافها مما یصدق القرآن الکریم فیما ادعاه أن هذا الکتاب المقدس لعبت به أیدی التحریف.
فمن عمدة ما فیها من المغمض أنها أهملت ذکر مجاهداته فی أول أمره و حجاجاته قومه و ما قاساه منهم من المحن و الأذایا، و هی طلائع بارقة لماعة من تاریخه (ع).
و من ذلک إهمالها ذکر بنائه الکعبة المشرفة و جعله حرما آمنا و تشریعه الحج، و لا یرتاب أی باحث دینی و لا ناقد اجتماعی أن هذا البیت العتیق الذی لا یزال قائما علی قواعده منذ أربعة آلاف سنة من أعظم الآیات الإلهیة التی تذکر أهل الدنیا بالله سبحانه و آیاته، و تستحفظ کلمة الحق دهرا طویلا، و هو أول بیت لله تعالی وضع للناس مبارکا و هدی للعالمین.
و لیس إهمال ذکره إلا لنزعة إسرائیلیة من کتاب التوراة و مؤلفیها دعتهم إلی الصفح عن ذکر الکعبة؟ و إحصاء ما بناه من المذابح و مذبح بناه بأرض شکیم، و آخر بشرقی بیت إیل، و آخر بجبل الرب.
ثم الذی وصفوا به النبی الکریم إسماعیل: أنه کان غلاما وحشیا یضاد الناس و یضادونه، و لم یکن له من الکرامة إلا أنه کان مطرودا من حضرة أبیه نما رامی قوس! یریدون لیطفئوا نور الله بأفواههم و الله متم نوره.
و من ذلک: ما نسبته إلیه مما لا یلائم مقام النبوة و لا روح التقوی و الفتوة
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کقولها: إن ملکی صادق ملک «شالیم» أخرج إلیه خبزا و خمرا و کان کاهنا لله العلی و بارکه. «1» و من ذلک قولها: إن إبراهیم أخبر تارة رؤساء فرعون مصر أن سارة أخته و وصی سارة أن تصدقه فی ذلک إذ قال لها: قولی: إنک أختی لیکون لی خیر بسببک، و تحیا نفسی من أجلک، و أظهر تارة أخری لأبی مالک ملک حرار أنها أخته، فأخذها للزوجیة فرعون تارة، و أبو مالک أخری، ثم ذکرت التوراة تأول إبراهیم فی قوله:
«إنها أختی» مرة بأنها أختی فی الدین، و أخری أنها ابنة أبی من غیر أمی فصارت لی زوجة.
و أیسر ما فی هذا الکلام أن یکون إبراهیم (و حاشا مقام الخلیل) یعرض زوجته سارة لأمثال فرعون و أبی مالک مستغلا بها حتی یأخذاها زوجة و هی ذات بعل و ینال هو بذلک جزیل العطاء و یستدرهما بما عندهما من الخیر!.
علی أن کلام التوراة صریح فی أن سارة کانت عندئذ و خاصة حینما أخذها أبو مالک عجوزا قد عمرت سبعین أو أکثر، و العادة تقضی أن المرأة تفتقد فی سن العجائز نضارة شبابها و وضاءة جمالها، و الملوک و الجبابرة المترفون لا یمیلون إلی غیر الفتیات البدیعة جمالا الطریة حسنا.
و ربما وجد ما یشاکل هذا المعنی فی بعض الروایات 
ففی صحیحی البخاری و مسلم عن أبی هریرة أن النبی ص قال*: لم یکذب إبراهیم النبی (ع) قط إلا ثلاث کذبات 
______________________________
(1) ربما وجهوا أن ملکی صادق هذا کاهن الرب هو أمرافل» ملک شنعار المذکور فی أول القصة و هو «حمورابی» الملک صاحب الشریعة الذی هو أحد السلالة الأولی من ملوک بابل، و قد اختلف فی تاریخ ملکه اختلافا شدیدا لا ینطبق أکثر ما قیل فیه زمان حیاة إبراهیم و هو (200) ق م فقد ذکر فی کتاب العرب قبل الإسلام أنه تملک بابل سنة 2287- 2232 ق م و فی شریعة حمورابی نقلا عن کتاب أقدم شرائع العالم للأستاذ ف. إدوارد أن سنی ملکه 2205- 2167 ق. م، و فی قاموس أعلام الشرق و الغرب أنه تولی سلطنة بابل سنة 1728- 1686 ق م و فی قاموس الکتاب المقدس أنه تولاها سنة 1975- 1920 ق م.
و أوضح ما ینافی هذا الحدث أن الذی اکتشفوه من النصب فی خرائب بابل و علیها شریعة حمورابی تشتمل علی ذکر عدة من آلهة البابلیین، و یدل علی کون حمورابی من الوثنیین، و لا یستقیم علیه أن یکون کاهنا للرب. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 227
اثنتین فی ذات الله: قوله «إِنِّی سَقِیمٌ و قوله «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» و واحدة فی شأن سارة- فإنه قدم أرض جبار و معه سارة و کانت أحسن الناس- فقال لها: إن هذا الجبار إن یعلم أنک امرأتی- یغلبنی علیک فإن سألک فأخبریه- أنک أختی فإنک أختی فی الإسلام- فإنی لا أعلم فی الأرض مسلما غیرک و غیری، فلما دخل أرضه رآها بعض أهل الجبار- فأتاه فقال له: لقد قدم أرضک امرأة- لا ینبغی لها أن تکون إلا لک- فأرسل إلیها فأتی بها فقام إبراهیم إلی الصلاة- فلما دخلت علیه لم یتمالک أن بسط یده إلیها- فقبضت یده قبضة شدیدة فقال لها: ادعی الله أن یطلق یدی و لا أضرک- ففعلت فعاد فقبضت أشد من القبضتین «1». الأولیین- فقال: ادعی الله أن یطلق یدی فلک الله أن لا أضرک- ففعلت فأطلقت یده- و دعا الذی جاء بها فقال له- إنک إنما أتیتنی بشیطان و لم تأتنی بإنسان- فأخرجها من أرضی و أعطها هاجر.
قال فأقبلت تمشی فلما رآها إبراهیم (ع) انصرف- و قال لها: مهیم فقالت: خیرا کف الله ید الفاجر و أخدم خادما. قال أبو هریرة: فتلک أمکم یا بنی ماء السماء.
و فی صحیح البخاری، بطرق کثیرة عن أنس و أبی هریرة، و فی صحیح مسلم، عن أبی هریرة و حذیفة، و فی مسند أحمد، عن أنس و ابن عباس و أخرجه الحاکم عن ابن مسعود و الطبرانی عن عبادة بن الصامت و ابن أبی شیبة عن سلمان، و الترمذی عن أبی هریرة، و أبو عوانة عن حذیفة عن أبی بکر حدیث شفاعة النبی ص یوم القیامة، و هو حدیث طویل فیه: أن أهل الموقف یأتون الأنبیاء واحدا بعد واحد- یسألونهم الشفاعة عند الله، و کلما أتوا نبیا و سألوه الشفاعة- ردهم إلی من بعده و اعتذر بشی‌ء من عثراته- حتی ینتهوا إلی خاتم النبیین محمد ص فیجیبهم إلی مسألتهم و فی الحدیث: أنهم یأتون إبراهیم (ع) یطلبون منه أن یشفع لهم عند الله- فیقول لهم: لست هنأکم إنی کذبت ثلاث کذبات: قوله «إِنِّی سَقِیمٌ و قوله «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» و قوله لامرأته «أخبریه أنی أخوک».
و الاعتبار الصحیح لا یوافق مضمون الحدیثین کما ذکره بعض الباحثین إذ لو کان المراد بهما أن الأقاویل الثلاث التی وصفت فیهما أنها کذبات لیست کذبات حقیقیة بل من قبیل التوریات و المعاریض البدیعیة کما ربما یلوح من بعض ألفاظ الحدیث 
کالذی ورد فی 
______________________________
(1) کذا فی الأصل المنقول عنه و کأن فیه سقطا المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 228
بعض طرقه من قول النبی ص*: «لم یکذب إبراهیم إلا ثلاث کذبات کلها فی ذات الله»
و کذا
قوله (ص): «ما منها کذبة إلا ماحل «1» بها عن دین الله»
فما بال إبراهیم فی حدیث القیامة یعدها ذنوبا لنفسه و مانعة عن القیام بأمر الشفاعة و یعتذر بها عنها؟ فإنها علی هذا التقدیر کانت من محنة فی ذات الله و حسناته فی الدین لو جاز لنبی من الأنبیاء أن یکذب لمصلحة الدین لکنک قد عرفت فی ما تقدم من مباحث النبوة فی الجزء الثانی من هذا الکتاب أن ذلک مما لا یجوز علی الأنبیاء (ع) قطعا لاستیجابه سلب الوثوق عن إخباراتهم و أحادیثهم من أصلها.
علی أن هذا النوع من الإخبار لو جاز عده کذبا و منعه عن الشفاعة عند الله سبحانه کان قوله (ع) لما رأی کوکبا و القمر و الشمس: هذا ربی و هذا ربی أولی بأن یعد کذبا مانعا عن الشفاعة المنبئة عن القرب من الله تعالی.
علی أن قوله (ع) علی ما حکاه الله تعالی بقوله: «فَنَظَرَ نَظْرَةً فِی النُّجُومِ فَقالَ إِنِّی سَقِیمٌ لا یظهر بشی‌ء من قرائن الکلام کونه کذبا غیر مطابق للواقع فلعله (ع) کان سقیما بنوع من السقم لا یحجزه عما هم به من کسر الأصنام.
و کذا قوله (ع) للقوم إذ سألوه عن أمر الأصنام المکسورة بقولهم: «أَ أَنْتَ فَعَلْتَ هذا بِآلِهَتِنا یا إِبْراهِیمُ فأجابهم و هم یعلمون أن أصنامهم من الجماد الذی لا شعور فیه و لا إرادة له: «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» ثم أردفه بقوله: «فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ لا سبیل إلی عده کذبا فإنه کلام موضوع مکان التبکیت مسوق لإلزام الخصم علی الاعتراف ببطلان مذهبه، و لذا لم یجد القوم بدا دون أن اعترفوا بذلک فقالوا: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ قالَ أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: (الأنبیاء: 67).
و لو کان المراد أن الأقاویل الثلاث کذبات حقیقیة کان ذلک من المخالفة الصریحة لکتاب الله تعالی، و نحیل ذلک إلی فهم الباحث الناقد فلیراجع ما تقدم فی الفصل 2 من الکلام فی منزلة إبراهیم (ع) عند الله تعالی و موقفه العبودی مما أثنی الله علیه بأجمل الثناء و حمد مقامه أبلغ الحمد.
______________________________
(1) أی جادل 
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و لیت شعری کیف ترضی نفس باحث ناقد أو تجوز أن ینطبق مثل قوله تعالی:
«وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِبْراهِیمَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا»: (مریم: 41) علی رجل کذاب یستریح إلی کذب القول کلما ضاقت علیه المذاهب؟ أو کیف یمدح الله بتلک المدائح الکریمة رجلا لا یراقب الله سبحانه فی حق أو صدق (حاشا ساحة خلیل الله عن ذلک).
و أما الأخبار المرویة عن أئمة أهل البیت (ع) فإنها تصدق التوراة فی أصل القصة غیر أنها تجل إبراهیم (ع) عما نسب إلیه من الکذب و سائر ما لا یلائم قدس ساحته، و من أجمع ما یتضمن قصة الخلیل (ع)
ما فی الکافی، عن علی عن أبیه و عدة من أصحابنا عن سهل جمیعا عن ابن محبوب عن إبراهیم بن زید الکرخی قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن إبراهیم (ع) کان مولده بکوثار «1» و کان أبوه من أهلها، و کانت أم إبراهیم و أم لوط (ع) و سارة- و ورقة- و فی نسخة رقبة- أختین و هما ابنتان للاحج، و کان لاحج نبیا منذرا و لم یکن رسولا.
و کان إبراهیم (ع) فی شبیبته علی الفطرة- التی فطر الله عز و جل الخلق علیها حتی هداه الله تبارک و تعالی إلی دینه و اجتباه، و أنه تزوج سارة ابنة لاحج و هی ابنة خالته- و کانت سارة صاحبة ماشیة کثیرة- و أرض واسعة و حال حسنة، و کانت قد ملکت إبراهیم جمیع ما کانت تملکه- فقام فیه و أصلحه و کثرت الماشیة- و الزرع- حتی لم یکن بأرض کوثاریا رجل أحسن حالا منه.
و إن إبراهیم (ع) لما کسر أصنام نمرود و أمر به نمرود- فأوثق و عمل له حیرا «2» و جمع له فیه الحطب و ألهب فیه النار- ثم قذف إبراهیم (ع) فی النار لتحرقه- ثم اعتزلوها حتی خمدت النار- ثم أشرفوا علی الحیر فإذا هم بإبراهیم (ع) سلیما- مطلقا من وثاقه فأخبر نمرود خبره- فأمرهم أن ینفوا إبراهیم (ع) من بلاده، و أن یمنعوه من الخروج بماشیته و ماله- فحاجهم إبراهیم (ع) عند ذلک فقال: إن أخذتم ماشیتی و مالی فإن حقی علیکم- أن تردوا علی ما ذهب من عمری فی بلادکم، و اختصموا إلی قاضی نمرود فقضی علی إبراهیم (ع)- أن یسلم إلیهم جمیع ما أصاب فی بلادهم، و قضی علی أصحاب نمرود أن یردوا علی إبراهیم (ع)- ما ذهب من عمره فی بلادهم، و أخبر بذلک نمرود
______________________________
(1) کانت قریة من أعمال الکوفة و ضبطه الجزری کوثی.
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فأمرهم أن یخلوا سبیله- و سبیل ماشیته و ماله و أن یخرجوه، و قال: إنه إن بقی فی بلادکم أفسد دینکم و أضر بآلهتکم- فأخرجوا إبراهیم و لوطا (ع) معه من بلادهم إلی الشام.
فخرج إبراهیم و معه لوط لا یفارقه و سارة، و قال لهم: إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ یعنی إلی بیت المقدس- فتحمل إبراهیم بماشیته و ماله- و عمل تابوتا و جعل فیه سارة- و شد علیها الأغلاق غیرة منه علیها- و مضی حتی خرج من سلطان نمرود، و سار إلی سلطان رجل من القبط یقال له «عزارة» فمر بعاشر له فاعترضه العاشر لیعشر ما معه- فلما انتهی إلی العاشر و معه التابوت- قال العاشر لإبراهیم (ع): افتح هذا التابوت لنعشر ما فیه- فقال له إبراهیم (ع): قل ما شئت فیه من ذهب أو فضة- حتی نعطی عشره و لا نفتحه. قال:
فأبی العاشر إلا فتحه- قال: و غصب «1» إبراهیم (ع) علی فتحه- فلما بدت له سارة و کانت موصوفة بالحسن و الجمال- قال له العاشر: ما هذه المرأة منک؟ قال إبراهیم (ع): هی حرمتی و ابنة خالتی، فقال له العاشر: فما دعاک إلی أن خبیتها فی هذا التابوت؟ فقال إبراهیم (ع): الغیرة علیها أن یراها أحد- فقال له العاشر: لست أدعک تبرح حتی أعلم الملک حالها و حالک.
قال: فبعث رسولا إلی الملک فأعلمه- فبعث الملک رسولا من قبله لیأتوه بالتابوت فأتوا لیذهبوا به فقال لهم إبراهیم (ع): إنی لست أفارق التابوت حتی یفارق روحی جسدی- فأخبروا الملک بذلک فأرسل الملک أن- احملوه و التابوت معه- فحملوا إبراهیم (ع) و التابوت و جمیع ما کان معه- حتی أدخل علی الملک: فقال له الملک- افتح التابوت فقال له إبراهیم (ع): أیها الملک إن فیه حرمتی و ابنة خالتی- و أنا مفتد فتحه بجمیع ما معی.
قال: فغصب الملک إبراهیم علی فتحه- فلما رأی سارة لم یملک حلمه سفهه أن مد یده إلیها- فأعرض إبراهیم (ع) وجهه عنها و عنه غیرة منه و قال: اللهم احبس یده عن حرمتی و ابنة خالتی- فلم تصل یده إلیها و لم ترجع إلیه فقال له الملک: إن إلهک هو الذی فعل بی هذا؟ فقال له: نعم إن إلهی غیور یکره الحرام، و هو الذی حال بینک و بین ما أردته من الحرام- فقال له الملک: فادع إلهک یرد علی یدی- فإن أجابک فلم أعرض لها- فقال إبراهیم (ع): إلهی رد إلیه یده لیکف عن حرمتی. قال: فرد الله عز و جل إلیه یده- فأقبل الملک نحوها ببصره ثم عاد بیده نحوها- فأعرض إبراهیم عنه بوجهه غیرة
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منه، و قال: اللهم احبس یده عنها. قال: فیبست یده و لم تصل إلیها.
فقال الملک لإبراهیم (ع): إن إلهک لغیور و إنک لغیور- فادع إلهک یرد إلی یدی فإنه إن فعل لم أعد- فقال إبراهیم (ع): أسأله ذلک علی أنک إن عدت لم تسألنی أن أسأله- فقال له الملک: نعم فقال إبراهیم (ع): اللهم إن کان صادقا فرد یده علیه فرجعت إلیه یده.
فلما رأی ذلک الملک من الغیرة ما رأی- و رأی الآیة فی یده عظم إبراهیم (ع)- و هابه و أکرمه و اتقاه، و قال له: قد أمنت من أن أعرض لها أو لشی‌ء مما معک- فانطلق حیث شئت و لکن لی إلیک حاجة- فقال إبراهیم (ع): ما هی؟ فقال له: أحب أن تأذن لی أن أخدمها- قبطیة عندی جمیلة عاقلة تکون لها خادما- قال: فأذن إبراهیم (ع) فدعا بها فوهبها لسارة- و هی هاجر أم إسماعیل (ع).
فسار إبراهیم (ع) بجمیع ما معه، و خرج الملک معه یمشی خلف إبراهیم (ع) إعظاما لإبراهیم و هیبة له- فأوحی الله تبارک و تعالی إلی إبراهیم (ع)- أن قف و لا تمش قدام الجبار المتسلط- و یمشی و هو خلفک، و لکن اجعله أمامک و امش خلفه و عظمه و هبه فإنه مسلط و لا بد من إمرة فی الأرض برة أو فاجرة- فوقف إبراهیم (ع) و قال للملک:
امض فإن إلهی أوحی إلی الساعة أن أعظمک و أهابک، و أن أقدمک أمامی و أمشی خلفک إجلالا لک- فقال له الملک: أوحی إلیک بهذا؟ فقال إبراهیم (ع): نعم- فقال له الملک: أشهد إن إلهک لرفیق حلیم کریم- و أنک ترغبنی فی دینک.
قال: و ودعه الملک فسار إبراهیم (ع)- حتی نزل بأعلی الشامات، و خلف لوطا (ع) فی أدنی الشامات. ثم إن إبراهیم (ع) لما أبطأ علیه الولد قال لسارة: لو شئت لبعتنی هاجر- لعل الله أن یرزقنا منها ولدا فیکون لنا خلفا، فابتاع إبراهیم (ع) هاجر من سارة- فوقع علیها فولدت إسماعیل (ع).
و من ذلک ما ذکرته أعنی التوراة فی قصة الذبح أن الذبیح هو إسحاق دون إسماعیل (ع) مع أن قصة إسکانه بأرض تهامة و بنائه الکعبة المشرفة و تشریع عمل الحج الحاکی لما جری علیه و علی أمه من المحنة و المشقة فی ذات الله، و قد اشتمل علی الطواف و السعی و التضحیة کل ذلک تؤید کون الذبیح هو إسماعیل دون إسحاق (ع).
و قد وقع فی إنجیل برنابا أن المسیح لام الیهود و وبخهم علی قولهم بأن الذبیح هو
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إسحاق دون إسماعیل قال فی الفصل 44": فکلم الله إبراهیم قائلا: خذ ابنک بکرک إسماعیل و اصعد الجبل لتقدمه ذبیحة- فکیف یکون إسحاق البکر- و هو لما ولد کان إسماعیل ابن سبع سنین الفصل 44 آیة: 11- 12.
و أما القرآن فإن آیاته کالصریحة فی کون الذبیح هو إسماعیل (ع) قال تعالی بعد ما ذکر قصة کسر الأصنام و إلقائه فی النار و جعلها بردا و سلاما: «فَأَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَسْفَلِینَ وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ فَلَمَّا أَسْلَما وَ تَلَّهُ لِلْجَبِینِ وَ نادَیْناهُ أَنْ یا إِبْراهِیمُ قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ وَ فَدَیْناهُ بِذِبْحٍ عَظِیمٍ وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ سَلامٌ عَلی إِبْراهِیمَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ وَ بارَکْنا عَلَیْهِ وَ عَلی إِسْحاقَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِما مُحْسِنٌ وَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ مُبِینٌ»: (الصافات: 113).
و المتدبر فی الآیات الکریمة لا یجد مناصا دون أن یعترف أن الذبیح هو الذی ذکر الله سبحانه البشارة به فی قوله: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ و أن البشارة الأخری التی ذکرها أخیرا بقوله «وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ غیر البشارة الأولی، و الذی بشر به فی الثانیة و هو إسحاق (ع) غیر الذی بشر به فی الأولی و أردفها بذکر قصة التضحیة به.
و أما الروایات فالتی وردت منها من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) تذکر أن الذبیح هو إسماعیل (ع)، و التی رویت من طرق أهل السنة و الجماعة مختلفة: فصنف یذکر إسماعیل و صنف یذکر إسحاق (ع) غیر أنک عرفت أن الصنف الأول هو الذی یوافق الکتاب.
قال الطبری فی تاریخه،: اختلف السلف من علماء أمة نبینا محمد ص فی الذی أمر إبراهیم بذبحه من ابنیه فقال بعضهم: هو إسحاق بن إبراهیم، و قال بعضهم: هو إسماعیل بن إبراهیم. و قد روی عن رسول الله ص کلا القولین لو کان فیهما صحیح لم نعده إلی غیره غیر أن الدلیل من القرآن علی صحة الروایة التی رویت عنه (ص) أنه قال: هو إسحاق أوضح و أبین منه علی صحة الأخری.
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إلی أن قال: و أما الدلالة من القرآن التی قلنا: إنها علی أن ذلک إسحاق أصح فقوله تعالی مخبرا عن دعاء خلیله إبراهیم حین فارق قومه مهاجرا إلی ربه إلی الشام مع زوجته سارة قال: «إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ و ذلک قبل أن یعرف هاجر، و قبل أن تصیر له أم إسماعیل ثم أتبع ذلک ربنا عز و جل الخبر عن إجابة دعائه و تبشیره إیاه بغلام حلیم ثم عن رؤیا إبراهیم أنه یذبح ذلک الغلام حین بلغ معه السعی.
و لا نعلم فی کتاب الله عز و جل تبشیرا لإبراهیم بولد ذکر إلا بإسحاق و ذلک قوله:
«وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ و قوله: «فَأَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً قالُوا لا تَخَفْ وَ بَشَّرُوهُ بِغُلامٍ عَلِیمٍ فَأَقْبَلَتِ امْرَأَتُهُ فِی صَرَّةٍ فَصَکَّتْ وَجْهَها وَ قالَتْ عَجُوزٌ عَقِیمٌ .
ثم ذلک کذلک فی کل موضع ذکر فیه تبشیر إبراهیم بغلام فإنما ذکر تبشیر الله إیاه به من زوجته سارة فالواجب أن یکون ذلک فی قوله: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ نظیر ما فی سائر سور القرآن من تبشیره إیاه من زوجته سارة.
و أما اعتلال من اعتل بأن الله لم یأمر بذبح إسحاق و قد أتته البشارة من الله قبل ولادته بولادته و ولادة یعقوب منه من بعده فإنها علة غیر موجبة صحة ما قال، و ذلک أن الله تعالی إنما أمر إبراهیم بذبح إسحاق بعد إدراک إسحاق السعی و جائز أن یکون یعقوب ولد له قبل أن یؤمر أبوه بذبحه.
و کذلک لا وجه لاعتلال من اعتل فی ذلک بقرن الکبش أنه رآه معلقا بالکعبة و ذلک أنه غیر مستحیل أن یکون حمل من الشام إلی الکعبة فعلق هنالک، انتهی کلامه.
و لیت شعری کیف خفی علیه أن إبراهیم (ع) لما سأل ربه الولد عند مهاجرته إلی الشام و عنده سارة و لا خبر عن هاجر یومئذ سأل ذلک بقوله: «رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ فسأل ربه الولد، و لم یسأل أن یرزقه ذلک من سارة حتی تحمل البشارة المذکورة عقیبه علی البشارة بإسحاق فإنما قال: «رَبِّ هَبْ لِی و لم یقل: رب هب لی من سارة.
و أما ما ذکره أن المعروف من سائر مواضع کتاب الله هو البشری بإسحاق فیجب 
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أن نحمل البشری فی هذا الموضع علیه أیضا. فمع ما سیجی‌ء من الکلام علیه فی سائر الموارد التی أشار إلیها هو فی نفسه قیاس لا دلیل علیه بل الدلیل علی خلافه فإن الله سبحانه فی هذه الآیات لما ذکر البشارة بغلام حلیم ثم ذکر قصة الذبح استأنف ثانیا ذکر البشارة بإسحاق و لا یرتاب المتدبر فی هذا السیاق أن المبشر به ثانیا غیر المبشر به أولا فقد بشر إبراهیم (ع) قبل إسحاق بولد له آخر و لیس إلا إسماعیل، و قد اتفق الرواة و النقلة و أهل التاریخ أن إسماعیل ولد لإبراهیم قبل إسحاق (ع) جمیعا.
و من ذلک التدافع البین فیما تذکره التوراة من أمر إسماعیل فإنها تصرح أن إسماعیل ولد لإبراهیم (ع) قبل أن یولد له إسحاق بما یقرب من أربعة عشر عاما و أن إبراهیم (ع) طرده و أمه هاجر بعد تولد إسحاق لما استهزأ بسارة ثم تسرد قصة إسکانهما الوادی و نفاد الماء الذی حملته هاجر و عطش إسماعیل ثم إراءة الملک إیاها الماء، و لا یرتاب الناظر المتدبر فی القصة أن إسماعیل کان عندئذ صبیا مرضعا فعلیک بالرجوع إلیها و التأمل فیها، و هذا هو الذی یوافق المأثور من أخبارنا.



6- [الجواب عما استشکل علی القرآن علی أمره 

القرآن الکریم یعتنی أبلغ الاعتناء بقصة إبراهیم (ع) من جهة نفسه و من جهة ابنیه الکریمین إسماعیل و إسحاق و ذریتهما معا بخلاف ما یتعرض له فی التوراة فإنها تقصر الخبر عنه بما یتعلق بإسحاق و شعب إسرائیل، و لا یلتفت إلی إسماعیل إلا ببعض ما یهون أمره و یحقر شأنه، و مع ذلک لا یخلو یسیر ما تخبر عنه عن التدافع فتارة تذکر خطاب الله سبحانه لإبراهیم (ع) أن نسلک الباقی هو من إسحاق، و تارة أخری خطابه أن الله بارک لنسلک من عقب إسماعیل و سیجعله أمة کبیرة، و تارة تعرفه إنسانا وحشیا یضاد الناس و یضاده الناس قد نشأ رامی قوس مطرودا عن بیت أبیه، و تارة تذکر أن الله معه.
و بالتأمل فیما تقدم من قصته (ع) فی القرآن یظهر الجواب عن إشکالین أشکل بهما علی الکتاب العزیز.
الإشکال الأول ما ذکره بعض المستشرقین «1» أن القرآن فی سوره المکیة لا
______________________________
(1) نقله النجار فی قصص الأنبیاء عن المستشرق هجرونییه و المستشرق فنسنک. فی دائرة المعارف الإسلامیة.
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یتعرض لشأن إبراهیم و إسماعیل (ع) إلا کما یتعرض لشأن سائر الرسل من أنهم کانوا علی دین التوحید ینذرون الناس و یدعونهم إلی الله سبحانه من غیر أن یذکر بناءه الکعبة و صلته بإسماعیل و کونهما داعیین للعرب إلی دین الفطرة و الملة الحنیفیة. لکن السور المدینة کالبقرة و الحج و غیرهما تذکر إبراهیم و إسماعیل متصلین اتصال الأبوة و البنوة و أبوین للعرب مشرعین لها دین الإسلام بانیین للکعبة البیت الحرام.
و سر هذا الاختلاف أن محمدا کان قد اعتمد علی الیهود فی مکة فما لبثوا أن اتخذوا حیاله خطة عداء فلم یکن له بد أن التمس غیرهم ناصرا. هناک هداه ذکاء مسدد إلی شأن جدید لأبی العرب إبراهیم و بذلک استطاع أن یخلص من یهودیة عصره لیصل حبلة بیهودیة إبراهیم فعده أبا للعرب مشیدا لدینهم الإسلام بانیا لبیتهم المقدس الذی فی مکة لما أن هذه المدینة کانت تشغل جل تفکیره. انتهی ملخصا.
و قد أزری المستشکل علی نفسه بهذه الفریة التی نسبها إلی الکتاب العزیز الذی له شهرته العالمیة التی لا یتحجب معها علی شرقی و لا غربی فکل باحث متدبر یشاهد أن القرآن الکریم لم یداهن مشرکا و لا یهودیا و لا نصرانیا و لا غیرهم فی سورة مکیة و لا مدنیة و لم یختلف لحن قوله فی تخطئة الیهود و لا غیرهم بحسب مکیة السور و مدنیتها.
غیر أن الآیات القرآنیة لما نزلت نجوما بحسب وقوع الحوادث المرتبطة بالدعوة الدینیة، و کان الابتلاء بأمر الیهود بعد الهجرة کان التعرض لشئونهم و الإبانة عن التشدید فی حقهم لا محالة فی الآیات النازلة فی تضاعیف السور المدنیة کتفاصیل الأحکام المشرعة التی أنزلت فیها حسب مسیس الحاجة بحدوث الحوادث.
و أما ما ذکراه من اختصاص حدیث اتصال إسماعیل بإبراهیم (ع) و بناء الکعبة و تأسیس الدین الحنیف بالسور المدنیة فیکذبه قوله تعالی فی سورة إبراهیم و هی مکیة فیما حکاه من دعاء إبراهیم (ع): «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ إلی أن قال- رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ إلی أن قال- الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ»: (إبراهیم: 39) و قد مر نظیره فی الآیات المنقولة من سورة الصافات آنفا المنبئة عن قصة الذبیح.
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و أما ما ذکراه من یهودیة إبراهیم (ع) فإن القرآن یرده بقوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ وَ ما أُنْزِلَتِ التَّوْراةُ وَ الْإِنْجِیلُ إِلَّا مِنْ بَعْدِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ إلی أن قال- ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا وَ لکِنْ کانَ حَنِیفاً مُسْلِماً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (آل عمران: 67).
الإشکال الثانی: أن الصابئین و هم عبدة الکواکب الذین یذکر القرآن تعرض إبراهیم (ع) لآلهتهم بقوله: «فَلَمَّا جَنَّ عَلَیْهِ اللَّیْلُ رَأی کَوْکَباً قالَ هذا رَبِّی إلی آخر الآیات إنما کانوا بمدینة حران التی هاجر إلیها إبراهیم (ع) من بابل أو من «أور» و لازمه أن یکون حجاجه عبدة الکواکب بعد مدة من حجاجه عبدة الأصنام و کسره الأصنام و دخوله النار، و لا یلائم ذلک ما هو ظاهر الآیات أن قصة الحجاج مع عبدة الأصنام و الکواکب وقعت جمیعا فی یومین عند أول شخوصه إلی أبیه و قومه کما تقدم بیانه.
أقول: و هذا فی الحقیقة إشکال علی التفسیر الذی تقدم إیراده فی بیان الآیات لا علی أصل الکتاب.
و مع ذلک ففیه غفلة عما یثبته التاریخ و یعطیه الاعتبار الصحیح أما الاعتبار فإن المملکة التی ینتحل فی بعض بلاده العظیمة بدین من الأدیان الشائعة المعروفة کالصابئیة التی کانت یومئذ من الأدیان المعروفة فی الدنیا لا یخلو من شیوع فی سائر بلادها و وجود جماعة من منتحلیه منتشرة فی أقطارها.
و أما التاریخ فقد ذکر شیوعه کشیوع الوثنیة ببابل و وجود معابد کثیرة فیها بنیت علی أسماء الکواکب و أصنام لها منصوبة فیها فقد جاء فی تاریخ أرض بابل و ما والاها ذکر بناء معبد إله الشمس و إله القمر فی حدود سنة ثلاثة آلاف و مائتین قبل المسیح، و فی نصب شریعة حمورابی ذکر إله الشمس و إله القمر و هو مما یقرب زمن الخلیل إبراهیم (ع).
و قد تقدم فیما نقلناه من کتاب الآثار الباقیة لأبی ریحان البیرونی «1»: أن یوذاسف ظهر عند مضی سنة من ملک طهمورث بأرض الهند، و أتی بالکتابة الفارسیة، و دعا إلی 
______________________________
(1) فی بحث تاریخی فی ذیل الآیة 62 من سورة البقرة.
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ملة الصابئین فاتبعه خلق کثیر، و کانت الملوک البیشدادیة و بعض الکیانیة ممن کان یستوطن بلخ یعظمون النیرین و الکواکب و کلیات العناصر إلی وقت ظهور زراتشت عند مضی ثلاثین سنة من ملک بشتاسف.
و ساق الکلام إلی أن قال: و ینسبون التدبیر إلی الفلک و أجرامه و یقولون بحیاتها و نطقها و سمعها و بصرها، و یعظمون الأنوار، و من آثارهم القبة التی فوق المحراب عند المقصورة من جامع دمشق کان مصلاهم، و کان الیونانیون و الروم علی دینهم، ثم صارت فی أیدی الیهود فعملوها کنیستهم، ثم تغلب علیها النصاری فصیروها بیعة إلی أن جاء الإسلام و أهله فاتخذوها مسجدا.
و کانت لهم هیاکل و أصنام بأسماء الشمس معلومة الأشکال کما ذکرها أبو معشر البلخی فی کتابه فی بیوت العبادات مثل هیکل بعلبک کان لصنم الشمس، و قران فإنها منسوبة إلی القمر و بناؤها علی صورته کالطیلسان، و بقربها قریة تسمی سلمسین و اسمها القدیم: صنم سین أی صنم القمر: و قریة أخری تسمی ترع عوز أی باب الزهرة.
و یذکرون أن الکعبة و أصنامها کانت لهم، و عبدتها کانوا من جملتهم و أن اللات کان باسم زحل، و العزی باسم الزهرة، انتهی.
و ذکر المسعودی أن مذهب الصابئة کان نوعا من التحول و التکامل فی دین الوثنیة و أن الصبوة ربما کانت تتحول إلی الوثنیة لتقارب مأخذیهما، و أن الوثنیة ربما کانوا یعبدون أصنام الشمس و القمر و الزهرة و سائر الکواکب تقربا بها إلی آلهتها ثم إلی إله الآلهة.
قال فی مروج الذهب:، کان کثیر من أهل الهند و الصین و غیرهم من الطوائف یعتقدون أن الله عز و جل جسم، و أن الملائکة أجسام لها أقدار و أن الله تعالی و ملائکته احتجبوا بالسماء، فدعاهم ذلک إلی أن اتخذوا تماثیل و أصناما علی صورة الباری عز و جل و بعضها علی صورة الملائکة مختلفة القدود و الأشکال، و منها علی صورة الإنسان و علی خلافها من الصور یعبدونها، و قربوا لها القرابین، و نذروا لها النذور لشبهها عندهم بالباری تعالی و قربها منه.
فأقاموا علی ذلک برهة من الزمان و جملة من الأعصار حتی نبههم بعض حکمائهم علی أن الأفلاک و الکواکب أقرب الأجسام المرئیة إلی الله تعالی و أنها حیة ناطقة، و أن 
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الملائکة تختلف فیهما بینها و بین الله، و أن کل ما یحدث فی هذا العالم فإنما هو علی قدر ما تجری به الکواکب عن أمر الله فعظموها و قربوا لها القرابین لتنفعهم فمکثوا علی ذلک دهرا.
فلما رأوا الکواکب تخفی بالنهار و فی بعض أوقات اللیل لما یعرض فی الجو من السواتر أمرهم بعض من کان فیهم من حکمائهم أن یجعلوا لها أصناما و تماثیل علی صورها و أشکالها فجعلوا لها أصناما و تماثیل بعدد الکواکب الکبار المشهورة، و کل صنف منهم یعظم کوکبا منها، و یقرب لها نوعا من القربان خلاف ما للآخر علی أنهم إذا عظموا ما صوروا من الأصنام تحرکت لهم الأجسام العلویة من السبعة بکل ما یریدون، و بنوا لکل صنم بیتا و هیکلا مفردا، و سموا تلک الهیاکل بأسماء تلک الکواکب.
و قد ذهب قوم إلی أن البیت الحرام هو بیت زحل، و إنما طال عندهم بقاء هذا البیت علی مرور الدهور معظما فی سائر الأعصار لأنه بیت زحل، و أن زحل تولاه لأن زحل من شأنه البقاء و الثبوت، فما کان له فغیر زائل و لا داثر، و عن التعظیم غیر حائل و ذکروا أمورا أعرضنا عن ذکرها لشناعة وصفها.
و لما طال علیهم العهد عبدوا الأصنام علی أنها تقربهم إلی الله و ألغوا عبادة الکواکب فلم یزالوا علی ذلک حتی ظهر یوذاسف بأرض الهند و کان هندیا، و کان یوذاسف خرج من أرض الهند إلی السند ثم سار إلی بلاد سجستان و بلاد زابلستان و هی بلاد فیروز بن کبک ثم دخل السند ثم إلی کرمان.
فتنبأ و زعم أنه رسول الله، و أنه واسطة بین الله و بین خلقه، و أتی أرض فارس، و ذلک فی أوائل ملک طهمورث ملک فارس، و قیل: ذلک فی ملک جم، و هو أول من أظهر مذاهب الصابئة علی حسب ما قدمنا آنفا فیما سلف من هذا الکتاب.
و قد کان یوذاسف أمر الناس بالزهد فی هذا العالم، و الاشتغال بما علا من العوالم، إذ کان من هناک بدء النفوس و إلیها یقع الصدر من هذا العالم، و جدد یوذاسف عند الناس عبادة الأصنام و السجود لها لشبه ذکرها، و قرب لعقولهم عبادتها بضروب من الحیل و الخدع.
و ذکر ذوو الخبرة بشأن هذا العالم و أخبار ملوکهم: أن جم الملک أول من عظم 
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النار و دعا الناس إلی تعظیمها، و قال: إنها تشبه ضوء الشمس و الکواکب لأن النور عنده أفضل من الظلمة، و جعل للنور مراتب. ثم تنازع هؤلاء بعده فعظم کل فریق منهم ما یرون تعظیمه من الأشیاء تقربا إلی الله بذلک.
ثم ذکر المسعودی البیوت المعظمة عندهم و هی سبعة الکعبة البیت الحرام باسم زحل، و بیت علی جبل مارس بأصفهان، و بیت مندوسان ببلاد الهند، و بیت نوبهار بمدینة بلخ علی اسم القمر، و بیت غمدان بمدینة صنعاء من بلاد الیمن علی اسم الزهرة، و بیت کاوسان بمدینة فرغانة علی اسم الشمس، و بیت بأعالی بلاد الصین علی اسم العلة الأولی.
و الیونان و الروم القدیم و الصقالبة بیوت معظمة بعضهما مبنیة علی اسم الکواکب کالبیت الذی بتونس للروم الذی علی اسم الزهرة.
ثم ذکر المسعودی أن للصابئین من الحرانیین «1» هیاکل علی أسماء الجواهر العقلیة و الکواکب فمن ذلک هیکل العلة الأولی، و هیکل العقل. قال: و من هیاکل الصابئة هیکل السلسلة، و هیکل الصورة و هیکل النفس و هذه مدورات الشکل، و هیکل زحل مسدس، و هیکل المشتری مثلث، و هیکل المریخ مربع مستطیل، و هیکل الشمس مربع، و هیکل عطارد مثلث الشکل، و هیکل الزهرة مثلث فی جوف مربع مستطیل، و هیکل القمر مثمن الشکل، و للصابئة فیما ذکرنا رموز و أسرار یخفونها، انتهی. و قریب منه ما فی الملل و النحل، للشهرستانی.
و قد تبین مما نقلناه أولا: أن الوثنیة کما کانت تعبد أصناما للآلهة و أرباب الأنواع کذلک کانت تعبد أصنام الکواکب و الشمس و القمر، و کانت عندهم هیاکل علی أسمائها، و من الممکن أن یکون حجاج إبراهیم (ع) فی أمر الکواکب و القمر و الشمس، مع الوثنیة العابدین لها المتقربین بها دون الصابئة کما یمکن أن یکون مع بعض الصابئین فی مدینة بابل أو بلدة أور أو کوثاریا علی ما فی بعض الروایات المنقولة سالفا.
علی أن ظاهر ما یقصه القرآن الکریم: أن إبراهیم (ع) حاج أباه و قومه و تحمل أذاهم فی الله حتی اعتزلهم و هجرهم بالمهاجرة من أرضهم إلی الأرض المقدسة من غیر أن یتغرب من أرضهم إلی حران أولا ثم من حران إلی الأرض المقدسة، و الذی ضبطه کتب 
______________________________
(1) یطلق الحرانیون علی الصابئین مطلقا لاشتهار حران بهذا الدین.
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التاریخ من مهاجرته إلی حران أولا ثم من حران إلی الأرض المقدسة لا مأخذ له غیر التوراة أو أخبار غیر سلیمة من نفثة إسرائیلیة کما هو ظاهر لمن تدبر تاریخ الطبری، و غیره.
علی أن بعضهم ذکروا أن حران المذکور فی التوراة کان بلدا قرب بابل بین الفرات و خابور، و هو غیر حران الواقع قرب دمشق الموجود الیوم. «1» نعم ذکر المسعودی أن الذی بقی من هیاکلهم- الصابئة- المعظمة فی هذا الوقت- و هو سنة اثنتین و ثلاثین و ثلاثمائة- بیت لهم بمدینة حران فی باب الرقة یعرف «بمغلیتیا» و هو هیکل آزر أبی إبراهیم الخلیل (ع) عندهم، و للقوم فی آزر و ابنه إبراهیم کلام کثیر، انتهی. و لا حجة فی قولهم علی شی‌ء.
و ثانیا: أنه کما أن الوثنیة ربما کانت تعبد الشمس و القمر و الکواکب کذلک الصابئة کانت تبنی بیوتا و هیاکل لعبادة غیر الکواکب و القمر و الشمس کالعلة الأولی و العقل و النفس و غیرها کالوثنیة و تتقرب إلیها مثلهم و قد ذکر هیرودوتوس فی تاریخه فی ما یصف معبد بابل أنه کان مشتملا علی ثمانیة أبراج بعضها مبنیة علی بعض و أن آخر الأبراج و هو أعلاها کان مشتملا علی قبة وسیعة ما فیها غیر عرش عظیم حیاله طاولة من ذهب، و لیس فی القبة شی‌ء من التماثیل و الأصنام، و لا یبیت فیها أحد إلا امرأة یزعم الناس أن الله هو اختارها للخدمة و وظفها للملازمة. انتهی. «2» و لعله کان للعلة الأولی المنزهة عن الهیئات و الأشکال و إن کانوا ربما یصورونه بما یتوهمونه من الصور کما ذکره المسعودی. و قد ثبت أن فلاسفتهم کانوا ینزهون الله تعالی عن الهیئات الجسمانیة و الأشکال و الأوضاع المادیة و یصفونه بما یلیق به من الصفات غیر أنهم کانوا یتقون العامة أن یظهروا ما یعتقدونه فیه سبحانه إما لعدم استعداد أفهامهم لتلقی ذلک، أو لمقاصد و أغراض سیاسیة توجب کتمان الحق.
______________________________
(1) ذکره فی قاموس الکتاب المقدس فی «حران».
(2) تاریخ هیرودوتوس الیونانی المؤلف فی حدود 500 ق. م.
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اشارة

وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلاًّ هَدَیْنا وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ وَ أَیُّوبَ وَ یُوسُفَ وَ مُوسی وَ هارُونَ وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (84) وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ کُلٌّ مِنَ الصَّالِحِینَ (85) وَ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ یُونُسَ وَ لُوطاً وَ کلاًّ فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ (86) وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (87) ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (88)
أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ (89) أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِنْ هُوَ إِلاَّ ذِکْری لِلْعالَمِینَ (90)



(بیان)

اتصال الآیات بما قبلها واضح لا یحتاج إلی بیان فهی من تتمة حدیث إبراهیم (ع)، و الآیات و إن اشتملت علی بعض الامتنان علیه و علی من عد معه من الأنبیاء کما هو ظاهر قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ و قوله: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ و قوله: «وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ إلی غیر ذلک لکنها لیست مسوقة لذلک فحسب کما یظهر من بعض المفسرین بل لبیان النعم الجسیمة و الأیادی الجمیلة الإلهیة التی یتعقبها التوحید الفطری و الاهتداء بالهدایة الإلهیة.
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فإن ذلک هو الموافق لغرض هذه السورة التی تبین فیها مسألة التوحید علی ما تهدی إلیه الفطرة التی فطر الناس علیها، و قد تقدم أن قصة إبراهیم (ع) بالنسبة إلی الآیات السابقة من السورة بمنزلة المثال المضروب لبیان عام.
و فی سیاق الآیات مضافا إلی بیان التوحید بیان أن عقیدة التوحید محفوظة بین الناس فی سلسلة متصلة رکبت حلقاتها بعضها علی بعض بهدایة إلهیة و عنایة خاصة ربانیة حفظ الله بها الفطرة الإلهیة من أن تضیع بالأهواء الشیطانیة، و تسقط رأسا من الفعلیة فیبطل بذلک غرض الخلقة و یذهب سدی کما یشعر بذلک قوله: «وَ وَهَبْنا لَهُ إلخ، و قوله:
«وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ إلخ، و قوله: «وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ و قوله:
«فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ» إلخ.
و فی طی الآیات بیان ما تمتاز به الهدایة الإلهیة من غیرها من الخصائص و هی الاجتباء و استقامة الصراط و إیتاء الکتاب و الحکم و النبوة علی ما سیجی‌ء من البیان إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلًّا هَدَیْنا» إسحاق هو ابن إبراهیم و یعقوب هو ابن إسحاق (ع)، و قوله: «کُلًّا هَدَیْنا» قدم فیه کلا للدلالة علی أن الهدایة الإلهیة تعلقت بکل واحد من المعدودین استقلالا لا أنها تعلقت ببعضهم استقلالا کإبراهیم و بغیره بتبعه، فهو بمنزلة أن یقال: هدینا إبراهیم و هدینا إسحاق و هدینا یعقوب. کما قیل.
قوله تعالی: «وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ فیه إشعار بأن سلسلة الهدایة غیر منقطعة و لا مبتدئة من إبراهیم (ع) بل کانت الرحمة قبله شاملة لنوح (ع).
قوله تعالی: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إلی قوله- وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ الضمیر فی «ذُرِّیَّتِهِ راجع إلی نوح ظاهرا لأنه المرجع القریب لفظا، و لأن فی المعدودین من لیس هو من ذریة إبراهیم مثل لوط و إلیاس علی ما قیل.
و ربما قیل: إن الضمیر یعود إلی إبراهیم (ع) و قد ذکر لوط و إلیاس (ع) من الذریة تغلیبا قال: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِ النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ»: (العنکبوت: 27) أو أن المراد بالذریة هم الستة المذکورون فی هذه الآیة
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دون الباقین، و أما قوله: «وَ زَکَرِیَّا» إلخ، و قوله: «وَ إِسْماعِیلَ إلخ، فمعطوفان علی قوله: و من «ذُرِّیَّتِهِ لا علی قوله: «داوُدَ» إلخ، و هو بعید من السیاق.
و أما قوله: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ فالظاهر أن المراد بهذا الجزاء هو الهدایة الإلهیة المذکورة، و إلیها الإشارة بقوله «کَذلِکَ و الإتیان بلفظ الإشارة البعید لتفخیم أمر هذه الهدایة فهو نظیر قوله: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ»: (الرعد: 17) و المعنی نجزی المحسنین علی هذا المثال.
قوله تعالی: «وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ کُلٌّ مِنَ الصَّالِحِینَ تقدم الکلام فی معنی الإحسان و الصلاح فیما سلف من المباحث و فی ذکر عیسی بین المذکورین من ذریة نوح (ع) و هو إنما یتصل به من جهة أمه مریم دلالة واضحة علی أن القرآن الکریم یعتبر أولاد البنات و ذریتهن أولادا و ذریة حقیقة، و قد تقدم استفادة نظیر ذلک من آیة الإرث و آیة محرمات النکاح، و للکلام تتمة ستوافیک فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ یُونُسَ وَ لُوطاً وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ الظاهر أن المراد بإسماعیل هو ابن إبراهیم أخو إسحاق (ع) و قوله: «الْیَسَعَ بفتحتین کأسد و قرئ «اللیسع» کالضیغم أحد أنبیاء بنی إسرائیل ذکر الله اسمه مع إسماعیل (ع) کما فی قوله: «وَ اذْکُرْ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ ذَا الْکِفْلِ وَ کُلٌّ مِنَ الْأَخْیارِ»: (- ص: 48) و لم یذکر شیئا من قصته فی کلامه.
و أما قوله: «وَ کلًّا فَضَّلْنا عَلَی الْعالَمِینَ فالعالم هو الجماعة من الناس کعالم العرب و عالم العجم و عالم الروم، و معنی تفضیلهم علی العالمین تقدیمهم بحسب المنزلة علی عالمی زمانهم لما أن الهدایة الخاصة الإلهیة أخذتهم بلا واسطة، و أما غیرهم فإنما تشملهم رحمة الهدایة بواسطتهم، و یمکن أن یکون المراد تفضیلهم بما أنهم طائفة مهدیة بالهدایة الفطریة الإلهیة من غیر واسطة علی جمیع العالمین من الناس سواء عاصروهم أو لم یعاصروهم فإن الهدایة الإلهیة من غیر واسطة نعمة یتقدم بها من تلبس بها علی من لم یتلبس، و قد شملت المذکورین من الأنبیاء و من لحق بهم من آبائهم و ذریاتهم و إخوانهم فالمجتمع الحاصل منهم مفضل علی غیرهم جمیعا بتفضیل إلهی.
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و بالجملة الملاک فی أمر هذا التفضیل هو التلبس بتلک الهدایة الإلهیة التی لا واسطة فیها، و الأنبیاء فضلوا علی غیرهم بسبب التلبس بها فلو فرض تلبس من غیرهم بهذه الهدایة کالملائکة کما ربما یظهر من کلامه تعالی و کالأئمة علی ما تقدم فی البحث عن قوله تعالی:
«وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ»: (البقرة: 124) فی الجزء الأول من الکتاب فلا یفضل علیهم الأنبیاء (ع) من هذه الحیثیة و إن أمکن أن یفضلوا علیهم من جهة أخری غیر جهة الهدایة.
و من هنا یظهر: أن استدلال بعضهم بالآیة علی أن الأنبیاء أفضل من الملائکة لیس فی محله.
و یظهر أیضا أن المراد بالتفضیل إنما هو التفضیل من حیث الهدایة الإلهیة الخاصة التی أخذتهم من غیر توسط أحد، و أما کونهم أهل الاجتباء و أهل الصراط المستقیم و أهل الکتاب و الحکم و النبوة فأمر خارج عن مصب التفضیل المذکور فی هذه الآیة.
و اعلم أن الذی وقع فی الآیات الثلاث من ذکر من عدده الله تعالی من الأنبیاء بأسمائهم- و هم سبعة عشر نبیا- لم یراع فیه الترتیب الذی بینهم لا بحسب الزمان و هو ظاهر، و لا بحسب الرتبة و الفضیلة فإن فیهم نوحا و موسی و عیسی (ع)، و هم أفضل من باقی المذکورین بنص الکتاب کما تقدم فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب و قد قدم علیهم غیرهم فی الذکر.
و قد ذکر صاحب المنار فی وجه الترتیب المأخوذ فی الآیات الثلاث بین الأنبیاء المسمین فیها- و هم أربعة عشر نبیا- ما ملخصه: أنه تعالی جعلهم ثلاثة أقسام لمعان فی ذلک جامعة بین کل قسم منهم.
فالقسم الأول: داود و سلیمان و أیوب و یوسف و موسی و هارون، و المعنی الجامع بینهم أن الله تعالی آتاهم الملک و الإمارة و الحکم و السیادة مع النبوة و الرسالة، و قد قدم ذکر داود و سلیمان و کانا ملکین غنیین منعمین، و ذکر بعدهما أیوب و یوسف، و کان أیوب أمیرا غنیا عظیما محسنا، و کان یوسف وزیرا عظیما و حاکما متصرفا، و قد ابتلیا بالضراء فصبرا و بالسراء فشکرا، و بعد ذلک موسی و هارون و کانا حاکمین فی قومهما و لم یکونا ملکین.
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فکل زوجین من هذه الأزواج الثلاثة ممتاز بمزیة و الترتیب مع ذلک من حیث نعم الدنیا فداود و سلیمان کانا أکثر تمتعا من نعمها من أیوب و یوسف، و هما من موسی و هارون، أو الترتیب من حیث الفضل الدینی فالظاهر أن موسی و هارون أفضل من أیوب و یوسف، و هما أفضل من داود و سلیمان لجمعهما بین الصبر فی الضراء و الشکر فی السراء.
و القسم الثانی: زکریا و یحیی و عیسی و إلیاس، و هؤلاء قد امتازوا بشدة الزهد فی الدنیا، و الإعراض عن لذائذها، و الرغبة عن زینتها، و لذلک خصهم هنا بوصف الصالحین لأن هذا الوصف ألیق بهم عند مقابلتهم بغیرهم و إن کان کل نبی صالحا و محسنا علی الإطلاق.
و القسم الثالث: إسماعیل و الیسع و یونس و لوط، و أخر ذکرهم لعدم الخصوصیة إذ لم یکن لهم من ملک الدنیا و سلطانها ما کان للقسم الأول، و لا من المبالغة من الإعراض عن الدنیا ما کان للقسم الثانی، انتهی ملخصا.
و فی تفسیر الرازی، ما یقرب منه و إن کان ما ذکره أوجه بالنسبة إلی ما ذکره الرازی، و یرد علی ما ذکراه جمیعا أنهما جعلا القسم الثالث من لا خصوصیة له یمتاز به و هو غیر مستقیم فإن إسماعیل (ع) قد ابتلاه الله بأمر الذبح فصبر علی ما امتحنه الله تعالی به قال تعالی: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ إلی أن قال- إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ وَ فَدَیْناهُ بِذِبْحٍ عَظِیمٍ وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ» (الصافات: 108) و هذا من الخصائص الفاخرة التی اختص الله بها إسماعیل (ع)، و بلاء مبین امتاز به حتی جعل الله تعالی التضحیة فی الحج طاعة عامة مذکرة لمحنته فی جنب الله و ترک علیه فی الآخرین علی أنه شارک أباه الکریم فی بناء الکعبة و کفی به میزا.
و کذلک یونس النبی (ع) امتحنه الله تعالی بما لم یمتحن به أحدا من أنبیائه و هو ما التقمه الحوت فنادی فی الظلمات أن لا إله إلا أنت سبحانک إنی کنت من الظالمین.
و أما لوط فمحنه فی جنب الله مذکورة فی القرآن الکریم فقد قاسی المحن فی أول أمره مع إبراهیم (ع) حتی هاجر قومه و أرضه فی صحابته، ثم أرسله الله إلی 
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أهل سدوم و ما والاه مهد الفحشاء التی لم یسبقهم إلیها أحد من العالمین حتی إذا شملهم الهلاک لم یوجد فیهم غیر بیت المسلمین و هو من بیت لوط خلا امرأته.
و أما الیسع فلم یذکر له فی القرآن قصة، و إنما ورد فی بعض الروایات أنه کان وصی إلیاس و قد أتی قومه بما أتی به عیسی بن مریم (ع) من إحیاء الموتی و إبراء الأکمه و الأبرص و قد ابتلی الله قومه بالسنة و القحط العظیم.
فالأحسن أن یتمم الوجه المذکور لترتیب الأسماء المعدودة فی الآیة بأن یقال:
إن الطائفة الأولی المذکورین- و هم ستة- اختصوا بالملک و الرئاسة مع الرسالة، و الطائفة الثانیة- و هم أربعة- امتازوا بالزهد فی الدنیا و الإعراض عن زخارفها، و الطائفة الثالثة- و هم أربعة- أولو خصائص مختلفة و محن إلهیة عظیمة یختص کل بشی‌ء من الممیزات و الله أعلم.
ثم إن الذی ذکره فی أثناء کلامه من تفضیل موسی و هارون علی أیوب و یوسف، و تفضیلهما علی داود و سلیمان بما ذکره من الوجه، و کذا جعله الصلاح بمعنی الزهد و الإحسان کل ذلک ممنوع لا دلیل علیه.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ هذا التعبیر یؤید ما قدمناه أن المراد بیان اتصال سلسلة الهدایة حیث أضاف الباقین إلی المذکورین بأنهم متصلون بهم بأبوة أو بنوة أو أخوة.
قوله تعالی: «وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ قال الراغب فی المفردات:، یقال: جبیت الماء فی الحوض جمعته و الحوض الجامع له جابیة و جمعها «جواب» قال الله تعالی: وَ جِفانٍ کَالْجَوابِ و منه أستعیر جبیت الخراج جبایة و منه قوله تعالی: یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ، و الاجتباء الجمع علی طریق الاصطفاء قال عز و جل: فَاجْتَباهُ رَبُّهُ 
قال: و اجتباء الله العبد تخصیصه إیاه بفیض إلهی یتحصل له منه أنواع من النعم بلا سعی من العبد، و ذلک للأنبیاء و بعض من یقارنهم من الصدیقین و الشهداء کما قال تعالی:
وَ کَذلِکَ یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ فَاجْتَباهُ رَبُّهُ فَجَعَلَهُ مِنَ الصَّالِحِینَ وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ و قوله تعالی: ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی و قال عز و جل: یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ یُنِیبُ انتهی.
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و الذی ذکره من معنی الاجتباء و إن کان کذلک علی ما یفیده موارد وقوعه فی کلامه تعالی لکنه لازم المعنی الأصلی بحسب انطباقه علی صنعه فیهم و الذی یعطیه سیاق الآیات أن العنایة تعلقت بمعنی الکلمة الأصلی و هو الجمع من مواضع و أمکنة مختلفة متشتتة فیکون تمهیدا لما یذکر بعده من الهدایة إلی صراط مستقیم کأنه یقول: و جمعناهم علی تفرقهم حتی إذا اجتمعوا و انضم بعضهم إلی بعض هدیناهم جمیعا إلی صراط کذا و کذا.
و ذلک لما عرفت أن المقصود بالسیاق بیان اتصال سلسلة المهتدین بهذه الهدایة الفطریة الإلهیة، و المناسب لذلک أن یتصور لهم اجتماع و توحد حتی تشمل جمعهم الرحمة الإلهیة، و یهتدوا مجتمعین بهدایة واحدة توردهم صراطا واحدا مستقیما لا اختلاف فیه أصلا فلا یختلف بحسب الأحوال، و لا بحسب الأزمان، و لا بحسب الأجزاء، و لا بحسب الأشخاص السائرین فیه، و لا بحسب المقصد.
و ذلک أن صراطهم الذی هداهم الله إلیه و إن کان یختلف بحسب ظاهر الشرائع سعة و ضیقا إلا أن ذلک إنما هو بحسب الإجمال و التفصیل و قلة استعداد الأمم و کثرته، و الجمیع متفق فی حقیقة واحدة و هو التوحید الفطری و العبودیة التی تهدی إلیه البنیة الإنسانیة بحسب نوع الخلقة التی أظهرها الله سبحانه علی ذلک و من المعلوم أن الخلقة الإنسانیة بما أنها خلقة إنسانیة لا تتغیر و لا تتبدل تبدلا یقضی بتبدل أصول الشعور و الإرادة الإنسانیین فحواس الإنسان الظاهرة و إحساساته و عواطفه الباطنة و مبدأ القضاء و الحکم الذی فیه و هو العقل الفطری لا تزال تجری بحسب الأصول علی وتیرة واحدة و إن اختلفت الآراء و المقاصد بحسب الاستکمال التدریجی الذی یتعلق بالنوع و التنبه بجهات حوائج الحیاة.
فلا یزال الإنسان یشعر بحاجته فی المأکل و المشرب و الملبس و المسکن و المنکح، و یشتهی ما یریح نفسه الشحیحة، و یکره ما یؤلمه و یضربه، و یأمل سعادة الحیاة و یخشی الشقاء و سوء العاقبة و إن اختلفت مظاهر حیاته و صور أعماله عصرا بعد عصر و جیلا بعد جیل.
قال تعال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: (الروم: 30) فالدین الحنیف 
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الإلهی الذی هو قیم علی المجتمع الإنسانی هو الذی تهدی إلیه الفطرة و تمیل إلیه الخلقة البشریة بحسب ما تحس بحوائجها الوجودیة، و تلهم بما یسعدها فیها من الاعتقاد و العمل، و بتعبیر آخر من المعارف و الأخلاق و الأعمال.
و هذا أمر لا یتغیر و لا یتبدل لأنه مبنی علی الفطرة التکوینیة التی لا سبیل للتغیر و التبدل إلیها فلا یختلف بحسب الأحوال و الأزمان بأن یدعو إلی السعادة الإنسانیة فی حال دون حال أو فی زمان دون زمان، و لا بحسب الأجزاء بأن یزاحم بعض أحکام الدین الحنیف بعضه الآخر بتناقض أو تضاد أو أی شی‌ء آخر یؤدی إلی إبطال بعضها بعضا فإن الجمیع ترتضع من ثدی التوحید الذی یعدلها أحسن تعدیل کما أن القوی البدنیة إذا تنافت أو أراد بعضها أن یطغی علی بعض فإن هناک حاکما مدبرا یدبر کلا علی حسب ما له من الوزن و التأثیر فی تقویم الحیاة الإنسانیة.
و لا بحسب الأشخاص فإن المهتدین بهذه الهدایة القیمة الفطریة لا یختلف مسیرهم، و لا یدعو آخرهم إلا إلی ما دعا إلیه أولهم و إن اختلفت دعوتهم بالإجمال و التفصیل بحسب اختلاف أعصار الإنسانیة تکاملا و رقیا کما قال تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ» (آل عمران: 19) و قال: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ» (الشوری: 13).
و لا بحسب المقصد و الغایة فإنه التوحید الذی یئول إلیه شتات المعارف الدینیة و الأخلاق الفاضلة و الأحکام الشرعیة قال تعالی: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ»: (الأنبیاء: 92) و قال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ»: (الأنبیاء: 25).
و قد ظهر بما تقدم معنی قوله تعالی: «وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ و قد نکر الصراط من غیر أن یذکر علی طریق العهد کما فی قوله: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ»: (الحمد: 7) لتتوجه عنایة الذهن إلی اتصافه بالاستقامة- و الاستقامة فی الشی‌ء کونه علی وتیرة واحدة فی صفته و خاصته- فالصراط الذی هدوا إلیه صراط لا اختلاف فیه فی جهة من الجهات و لا حال من الأحوال لما أنه صراط مبنی علی الفطرة کما أن الفطرة الإنسانیة و هی نوع خلقته و کونه لا تختلف من حیث إنها خلقة إنسانیة فی الهدایة و الاهتداء إلی مقاصد الإنسان التکوینیة.
فهؤلاء المهدیون إلی مستقیم الصراط فی أمن إلهی من خطرات السیر و عثرات 
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الطریق إذ کان الصراط الذی یسلکونه و المسیر الذی یضربون فیه لا اختلاف فیه بالهدایة و الإضلال و الحق و الباطل و السعادة و الشقاوة بل هو مؤتلف الأجزاء و متساوی الأحوال یقوم علی الحق و یؤدی إلی الحق لا یدع صاحبه فی حیرة، و لا یورده إلی ظلم و شقاء و معصیة قال تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ» (الأنعام: 82).
قوله تعالی: «ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ إلی آخر الآیة. یبین تعالی أن الذی ذکره من صفة الهدایة التی هدی بها المذکورین من أنبیائه هو المعرف لهداه الخاص به الذی یهدی به من یشاء من عباده.
فالهدی إنما یکون هدی- حق الهدی- إذا کان من الله سبحانه، و الهدی إنما یکون هدی الله إذا أورد المتلبس به صراطا مستقیما اتفق علی الورود فیه أصحاب الهدی و هم الأنبیاء المکرمون (ع)، و اتفق أجزاء ذلک الصراط فی الدعوة إلی کلمة التوحید و إقامة دعوة الحق و الاتسام بسمة العبودیة و التقوی.
أما الطریق الذی یفرق فیه بین رسل الله فیؤمن فیه ببعض و یکفر ببعض أو یفرق فیه بین أحکام الله و شرائعه فیؤخذ فیه ببعض و یترک بعض، و الطرق التی لا تضمن سعادة حیاة المجتمع الإنسانی أو یسوق إلی بعض ما لیس فیه السعادة الإنسانیة فتلک هی الطرق التی لا مرضاة فیها لله سبحانه و قد انحرفت فیها عن شریعة الفطرة إلی مهابط الضلال و مزالق الأهواء، و الاهتداء إلیها لیس اهتداء بهدی الله سبحانه.
قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا، أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا»: (النساء: 151) و قال: «أَ فَتُؤْمِنُونَ بِبَعْضِ الْکِتابِ وَ تَکْفُرُونَ بِبَعْضٍ فَما جَزاءُ مَنْ یَفْعَلُ ذلِکَ مِنْکُمْ إِلَّا خِزْیٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُرَدُّونَ إِلی أَشَدِّ الْعَذابِ»: (البقرة: 85) و قال: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنِ اتَّبَعَ هَواهُ بِغَیْرِ هُدیً مِنَ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: (القصص: 50) یرید أن الطریق الذی فیه اتباع الهوی إنما هو ضلال لا یورد سالکه سعادة الحیاة و لیس بهدی الله لأن فیه ظلما و الله سبحانه لم یجعل الظلم و لن یجعله مما یتوسل به إلی سعادة و لا أن السعادة تنال بظلم.
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و بالجملة هدی الله سبحانه من خاصته أنه لا یشتمل علی ضلال و لا یجامع ضلالا بالتأدیة إلیه، و إنما هو الهدی محضا تتلوه السعادة محضة عطاء غیر مجذوذ لکن لا علی حد العطایا المعمولة فیما بیننا التی ینقطع معها ملک المعطی (بالکسر) عن عطیته و ینتقل إلی المعطی (بالفتح) فیحوزه علی أی حال سواء شکر أو کفر.
بل هذه العطیة الإلهیة إنما تقوم علی شریطة التوحید و العبودیة فلا کرامة لأحد علیه تعالی و لا أمن له منه إلا بالعبودیة محضا و لذلک ذیل الکلام بقوله: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ و إنما ذکر الإشراک لأن محط البیان إنما هو التوحید.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ» الإشارة باللفظ المفید للبعد للدلالة علی علو شأنهم و رفعة مقامهم، و المراد بإیتائهم الکتاب و غیره إیتاء جمعهم ذلک بوصف المجموع و إن کان بعضهم لم یؤتوا بعض المذکورات کما مر فی تفسیر قوله:
«وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ فإن الکتاب إنما أوتیه بعض الأنبیاء کنوح و إبراهیم و موسی و عیسی (ع).
و الکتاب إذا نسب فی کلامه تعالی إلی الأنبیاء (ع) نوعا من النسبة یراد به الصحف التی تشتمل علی الشرائع و یقضی بها بین الناس فیما اختلفوا فیه کقوله تعالی:
«کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: (البقرة: 213) و قوله: «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ إلی أن قال- وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ»: (المائدة: 48) إلی غیر ذلک من الآیات.
و الحکم هو إلقاء النسبة التصدیقیة بین أجزاء الکلام کقولنا: فلان عالم، و إذا کان ذلک فی الأمور الاجتماعیة و القضایا العملیة التی تدور بین المجتمعین عد نوع النسبة حکما کما تسمی نفس القضیة حکما کما یقال یجب علی الإنسان أن یفعل کذا و یحرم علیه أن یفعل کذا أو یجوز له أن یفعل کذا أو أحب أو أکره أن تفعل کذا فتسمی الوجوب و الحرمة و الجواز و الاستحباب و الکراهة أحکاما کما تسمی القضایا المشتملة علیها أحکاما، و لأهل الاجتماع أحکام أخر ناشئة من نسب أخری کالملک و الرئاسة و النیابة و الکفایة
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و الولایة و غیر ذلک.
و إذا قصد به المعنی المصدری أرید به إیجاد الحکم و جعله إما بحسب التشریع و التقنین کما یجعل أهل التقنین أحکاما صالحة لیجری علیها الناس و یعملوا بها فی مسیر حیاتهم لحفظ نظام مجتمعهم، و إما بحسب التشخیص و النظر کتشخیص القضاة و الحکام فی المنازعات و الدعاوی أن المال لفلان و الحق مع فلان و کتشخیص أهل الفتیا فی فتاواهم و قد یراد به إنفاذ الحکم کحکم الوالی و الملک علی الناس بما یریدان فی حوزة الولایة و الملک.
و الظاهر من الحکم فی الآیة بقرینة ذکر الکتاب معه أن یکون المراد به معنی القضاء فیکون المراد من إیتاء الکتاب و الحکم إعطاء شرائع الدین و القضاء بحسبها بین الناس کما هو ظاهر عدة من الآیات کقوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: (البقرة: 213) و قوله: إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا»: (المائدة: 44) و قوله: «لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ»: (النساء: 105) و قوله: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ»: (الأنبیاء: 78) و قوله:
«یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ»: (- ص: 26) إلی غیر ذلک من الآیات و هی کثیرة، و إن کان مثل قوله تعالی حکایة عن إبراهیم (ع): «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: (الشعراء: 83) لا یأبی بظاهره الحمل علی المعنی الأعم.
و أما النبوة فقد تقدم فی تفسیر قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ» الآیة: (البقرة: 213) أن المراد بها التحقق بأنباء الغیب بعنایة خاصة إلهیة و هی الأنباء المتعلقة بما وراء الحس و المحسوس کوحدانیته تعالی و الملائکة و الیوم الآخر.
و عد هذه الکرامات الثلاث التی أکرم الله سبحانه بها سلسلة الأنبیاء (ع) أعنی الکتاب و الحکم و النبوة فی سیاق الآیات الواصفة لهداه تعالی یدل علی أنها من آثار هدایة الله و بها یتم العلم بالله تعالی و آیاته فکأنه قیل: تلک الهدایة التی جمعنا علیها الأنبیاء (ع) و فضلناهم بها علی العالمین هی التی توردهم صراطا مستقیما و تعلمهم الکتاب المشتمل علی شرائعه، و تسددهم و تنصبهم للحکم بین الناس، و تنبئهم أنباء الغیب.
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(کلام فی معنی الکتاب فی القرآن)

الکتاب بحسب ما یتبادر منه الیوم إلی أذهاننا هو الصحیفة أو الصحائف التی تضبط فیها طائفة من المعانی علی طریق التخطیط بقلم أو طابع أو غیرهما «1» لکن لما کان الاعتبار فی استعمال الأسماء إنما هو بالأغراض التی وقعت التسمیة لأجلها أباح ذلک التوسع فی إطلاق الأسماء علی غیر مسمیاتها المعهودة فی أوان الوضع، و الغرض من الکتاب هو ضبط طائفة من المعانی بحیث یستحضرها الإنسان کلما راجعه، و هذا المعنی لا یلازم ما خطته الید بالقلم علی القرطاس کما أن الکتاب فی ذکر الإنسان إذا حفظه کتاب و إذا أملاه عن حفظه کتاب و إن لم یکن هناک صحائف أو ألواح مخطوطة بالقلم المعهود.
و علی هذا التوسع جری کلامه تعالی فی إطلاق الکتاب علی طائفة من الوحی الملقی إلی النبی و خاصة إذا کان مشتملا علی عزیمة و شریعة و کذا إطلاقه علی ما یضبط الحوادث و الوقائع نوعا من الضبط عند الله سبحانه، قال تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ» (- ص: 29) و قال تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها»: (الحدید: 22) و قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً، اقْرَأْ کِتابَکَ»: (الإسراء: 14).
و فی هذه الأقسام الثلاثة ینحصر ما ذکره الله سبحانه فی کلامه من کتاب منسوب إلی نفسه غیر ما فی ظاهر قوله فی أمر التوراة: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: (الأعراف: 145) و قوله: «وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ»: (الأعراف: 150) و قوله: «وَ لَمَّا سَکَتَ عَنْ مُوسَی الْغَضَبُ أَخَذَ الْأَلْواحَ وَ فِی نُسْخَتِها هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ هُمْ لِرَبِّهِمْ یَرْهَبُونَ»: (الأعراف: 154) «2».
القسم الأول: الکتب المنزلة علی الأنبیاء (ع) و هی المشتملة علی شرائع الدین- کما تقدم آنفا- و قد ذکر الله سبحانه منها کتاب نوح (ع) فی قوله: «وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ»: (البقرة: 213) و کتاب إبراهیم و موسی (ع) قال:
______________________________
(1) و لعل إطلاق الکتاب علی غیر ما خطته الید بالقلم من قبیل التوسع.
(2) فإن ظاهر الآیات أنها کانت علی طریق التخطیط
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«صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی : (الأعلی: 19) و کتاب عیسی و هو الإنجیل قال: «وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فِیهِ هُدیً وَ نُورٌ»: (المائدة: 46) و کتاب محمد ص قال؟ «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ قُرْآنٍ مُبِینٍ»: (الحجر: 1) و قال: «رَسُولٌ مِنَ اللَّهِ یَتْلُوا صُحُفاً مُطَهَّرَةً، فِیها کُتُبٌ قَیِّمَةٌ» (البینة: 3) و قال: «فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ، مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ، بِأَیْدِی سَفَرَةٍ، کِرامٍ بَرَرَةٍ»: (عبس: 16) و قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ، عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ، بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: (الشعراء: 195).
القسم الثانی: الکتب التی تضبط أعمال العباد من حسنات أو سیئات فمنها: ما یختص بکل نفس إنسانیة کالذی یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً»: (الإسراء: 13) و قوله: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: (آل عمران: 30) إلی غیر ذلک من الآیات، و منها:
ما یضبط أعمال الأمة کالذی یدل علیه قوله: «وَ تَری کُلَّ أُمَّةٍ جاثِیَةً کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا»: (الجاثیة: 28) و منها: ما یشترک فیه الناس جمیعا کما فی قوله: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: (الجاثیة: 29) لو کان الخطاب فیه لجمیع الناس.
لعل لهذا القسم من الکتاب تقسیما آخر بحسب انقسام الناس إلی طائفتی الأبرار و الفجار و هو الذی یذکره فی قوله: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ، وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ، کِتابٌ مَرْقُومٌ إلی أن قال- کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ، وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ، کِتابٌ مَرْقُومٌ، یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: (المطففین: 21).
القسم الثالث: الکتب التی تضبط تفاصیل نظام الوجود و الحوادث الکائنة فیه فمنها الکتاب المصون عن التغیر المکتوب فیه کل شی‌ء کالذی یشیر إلیه قوله تعالی:
«وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ لا أَصْغَرَ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرَ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: (یونس: 61) و قوله: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ» (یس: 12) و قوله: «وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ»: (ق: 4) و قوله: «لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ» (الرعد: 38) و من الآجال الأجل المسمی الذی لا سبیل للتغیر إلیه و قوله: «وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تَمُوتَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ کِتاباً مُؤَجَّلًا»: (آل عمران: 146).
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و لعل هذا النوع من الکتاب ینقسم إلی کتاب واحد عام حفیظ لجمیع الحوادث و الموجودات، و کتاب خاص بکل موجود موجود یحفظ به حاله فی الوجود کما یشعر به الآیتان الأخیرتان و سائر الآیات الکریمة التی تشاکلهما.
و منها: الکتب التی یتطرق إلیها التغییر و یداخلها المحو و الإثبات کما یدل علیه قوله تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: (الرعد: 39) و استیفاء البحث عن کل قسم من أقسام هذه الکتب موکول إلی المحل الذی یناسبه من الکتاب و الله المستعان.



(کلام فی معنی الحکم فی القرآن)

الأصل فی مادة الحکم بحسب ما یتحصل من موارد استعمالاتها هو المنع، و بذلک سمی الحکم المولوی حکما لما أن الأمر یمنع به المأمور عن الإطلاق فی الإرادة و العمل و یلجمه أن یقع علی کل ما تهواه نفسه، و کذا الحکم بمعنی القضاء یمنع مورد النزاع من أن یتزلزل بالمنازعة و المشاجرة أو یفسد بالتعدی و الجور، و کذا الحکم بمعنی التصدیق یمنع القضیة من تطرق الشک إلیه، و الأحکام و الاستحکام یشعران عن حال فی الشی‌ء یمنعه من دخول ما یفسده بین أجزائه أو استیلاء الأمر الأجنبی فی داخله، و الأحکام یقابل بوجه التفصیل الذی هو جعل الشی‌ء فصلا فصلا یبطل بذلک التئام أجزائه و توحدها قال تعالی:
«کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: (هود: 1) و إلی ذلک یعود معنی المحکم الذی یقابل المتشابه.
قال الراغب فی المفردات:، حکم أصله منع منعا لإصلاح، و منه سمیت اللجام حکمة الدابة (بفتحتین) فقیل: حکمته، و حکمت الدابة منعتها بالحکمة، و أحکمتها جعلت لها حکمة، و کذلک حکمت السفینة و أحکمتها قال الشاعر: «أ بنی حنیفة أحکموا سفهاءکم». انتهی.
و الحکم إذا نسب إلی الله سبحانه فإن کان فی تکوین أفاد معنی القضاء الوجودی و هو الإیجاد الذی یساوق الوجود الحقیقی و الواقعیة الخارجیة بمراتبها قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: (الرعد: 41).
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و قال: «وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: (البقرة: 117) و منه یوجه قوله: «قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا کُلٌّ فِیها إِنَّ اللَّهَ قَدْ حَکَمَ بَیْنَ الْعِبادِ»: (المؤمن: 48).
و إن کان فی تشریع أفاد معنی التقنین و الحکم المولوی قال تعالی: «وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ»: (المائدة: 43) و قال: «وَ مَنْ أَحْسَنُ مِنَ اللَّهِ حُکْماً» المائدة: 50).
و إذا نسب إلی الأنبیاء (ع) أفاد معنی القضاء و هو من المناصب الإلهیة التی أکرمهم بها قال تعالی: فَاحْکُمْ بَیْنَهُمْ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ عَمَّا جاءَکَ مِنَ الْحَقِّ» (المائدة: 48) و قال تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ»: (الأنعام: 89).
و لعل فی بعض الآیات إشعارا أو دلالة علی إیتائهم الحکم بمعنی التشریع کما فی قوله حکایة عن إبراهیم (ع) فی دعائه: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: (الشعراء: 83).
و أما غیر الأنبیاء من الناس فنسب إلیهم الحکم بمعنی القضاء کما فی قوله: «وَ لْیَحْکُمْ أَهْلُ الْإِنْجِیلِ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ فِیهِ»: (المائدة: 47) و الحکم بمعنی التشریع و قد ذمهم الله علیه کما فی قوله: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ مِمَّا ذَرَأَ مِنَ الْحَرْثِ وَ الْأَنْعامِ نَصِیباً فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ وَ هذا لِشُرَکائِنا- إلی أن قال- ساءَ ما یَحْکُمُونَ»: (الأنعام: 136) و قوله «وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُّ وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ»: (هود: 45) و الآیة بحسب موردها یشمل الحکم بمعنی إنجاز الوعد و إنفاذ الحکم.
قوله تعالی: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ الضمیران فی قوله: «یَکْفُرْ بِها» و قوله: «وَکَّلْنا بِها» راجعان إلی الهدی و یجوز فیه التذکیر و التأنیث من جهة أنه هدایة، أو راجعان إلی الکتاب و الحکم و النبوة التی هی من آثار الهدایة الإلهیة، و لا یخلو أول الوجهین عن بعد، و المشار إلیه بقوله: «هؤُلاءِ» الکافرون بالدعوة من قوم النبی ص و المتیقن منهم بحسب مورد الآیة کفار مکة الذین أشار الله سبحانه إلیهم بقوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: (البقرة: 6).
و المعنی علی الوجه الأول: فإن یکفر مشرکو قومک بهدایتنا و هی طریقتنا فقد وکلنا بها من عبادنا من لیس یکفر بها، و الکفر و الإیمان یتعلقان بالهدایة و خاصة إذا کانت 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 256
بمعنی الطریقة کما ینسبان إلی الله سبحانه و آیاته قال تعالی: «وَ أَنَّا لَمَّا سَمِعْنَا الْهُدی آمَنَّا بِهِ»: (الجن: 13) و قال: «فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: (البقرة: 38).
و علی الوجه الثانی: فإن یکفر بالکتاب و الحکم و النبوة- و هی التی تشتمل علی الطریقة الإلهیة و الدعوة الدینیة- مشرکو مکة فقد وکلنا بها قوما لیسوا بها بکافرین.
و أما أن هؤلاء القوم من هم:- و فی تنکیر اللفظ دلالة علی أن لهم خطرا عظیما- فقد اختلف فیهم أقوال المفسرین:
فمن قائل: إن المراد بهم الأنبیاء المذکورون فی الآیات السابقة و هم ثمانیة عشر نبیا أو مطلق الأنبیاء المذکورین بأسمائهم أو بنعوتهم فی قوله: «وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ ، و فیه أن سیاق اللفظ لا یلائمه إذ ظاهر قوله: «لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ نفی الحال أو الاستمرار فی النفی و المذکورون من الأنبیاء (ع) لم یکونوا موجودین حال الخطاب و لو کان المراد ذلک لکان المتعین أن یقال: لم یکونوا بها بکافرین، و لیس رسول الله ص معدودا منهم بحسب هذه العنایة و إن کان هو منهم و أفضلهم فإن الله سبحانه یذکره (ص) بعد ذلک بقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ .
و من قائل إن المراد بهم الملائکة و فیه کما قیل إن القوم و خاصة إذا أطلق من غیر تقیید لا یطلق علی الملائکة و لا یسبق إلی الذهن علی أن فی الآیة بحسب السیاق نوع تسلیة للنبی ص و لا معنی لتسلیته فی کفر قومه بإیمان الملائکة.
و من قائل إن المراد بهم المؤمنون به (ص) عند نزول السورة فی مکة أو مطلق المهاجرین. و فیه: أن بعض هؤلاء قد ارتدوا بعد إیمانهم کالذی قال سأنزل مثل ما أنزل الله، و قد تعرض سبحانه لأمره فی هذه السورة بعد آیات، و قد کان فیهم المنافق فلا ینطبق علیهم قوله: «لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ .
و من قائل: إن المراد بهم الأنصار أو المهاجرون و الأنصار جمیعا أو أصحاب النبی ص من المهاجرین و الأنصار و هم الذین أقاموا هذه الدعوة علی ساقها و نصروا النبی ص یوم العسرة، و قد مدحهم الله فی کتابه أبلغ المدح. و فیه: أن کرامة جماعتهم و رفعة منزلتهم بما هم جماعة مما لا یدانیه ریب لکن کان بینهم من ارتد بعد إیمانه و المنافق الذی لم یظهر حاله بعد، و لا ینطبق علی من هذا نعته مثل قوله تعالی: «فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً
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لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ و ظاهره أنه لا سبیل للکفر إلیهم و لم یقل: فقد وکلنا بها قوما یؤمنون بها أو آمنوا بها.
و ربما یستفاد من کلمات بعضهم: أن المراد به قیام الإیمان بجماعتهم و إن أمکن أن یتخلف عن إقامته آحاد منهم و بعبارة أخری قوله: «لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ وصف للمجتمع و لا ینافی خروج بعض الأبعاض اتصاف المجتمع بوصفه القائم بالمجموع من حیث هو مجموع، و المؤمنون به (ص) من الأنصار أو منهم و من المهاجرین أو الصحابة ثبت الإیمان فیهم ثبوتا من غیر زوال و إن زال عن بعض أفرادهم.
و هذا الوجه لو تم لدل علی أن المراد بالقوم جمیع الأمة المسلمة أو المؤمنون من جمیع الأمم، و لا دلیل من تخصیصه بقوم دون قوم، و اختصاص بعضهم بمزایا و کرامات دینیة کتقدم المهاجرین فی الإیمان بالله و الصبر علی الأذی فی جنب الله، أو تبوء الأنصار الدار و الإیمان و إعلاؤهم کلمة التوحید لا یوجب إلا فضل اتصافهم بهذا النعت لا اختصاصه بهم و حرمان غیرهم منه مع مشارکته إیاهم فی معناه.
إلا أنه یرد علی هذا الوجه: أن المألوف من کلامه فی الأوصاف الاجتماعیة التی لا تستوعب جمیع أفراد المجتمع أن یستثنی المتخلفین عنها لو کان هناک متخلف أو یأتی بما فی معنی الاستثناء کقوله: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ، ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ، إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا»: (التین: 6).
و قوله: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ إلی أن قال- وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً»: (الفتح: 29) و قوله: «إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ- إلی أن قال- إِلَّا الَّذِینَ تابُوا وَ أَصْلَحُوا وَ اعْتَصَمُوا بِاللَّهِ وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ»: (النساء: 146) و قوله: «کَیْفَ یَهْدِی اللَّهُ قَوْماً کَفَرُوا بَعْدَ إِیمانِهِمْ إلی أن قال- إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا»: (آل عمران: 89) و هذا المعنی کثیر دائر فی القرآن الکریم فما بال قوله: «قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ لم یستثن منه المتخلف عن الوصف من القوم مع وجوده فیهم.
و أغرب منه قول بعضهم: إن المراد بوصف القوم بأنهم لیسوا بها بکافرین- و القوم 
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علی قوله هم الأنصار- الإشارة إلی أنهم و إن لم یؤمنوا بها بعد لکنهم لم یکفروا بها کما کفر بها مشرکو مکة. و فیه مضافا إلی أنه لا یسلم مما تقدم من الإشکال علی الوجوه السابقة أن أهل المدینة من الأنصار کانوا حین نزول الآیات مشرکین یعبدون الأصنام و لا معنی لنفی الکفر عنهم اللهم إلا بمعنی الرد بعد الدعوة و هو الاستکبار و الاستنکاف و لا دلیل علی کون الکفر فی الآیة بهذا المعنی مع کون الآیات مسوقة لوصف الهدایة الإلهیة المقابلة للإشراک کما جری علی هذا المجری فی قوله: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ . و فیه: أن التوکیل المذکور فی الآیة یفید معنی الحفظ، و لا معنی لقولنا:
إن یکفر بها هؤلاء فقد حفظناها بقوم لم یؤمنوا بها و لم یردوها بعد.
و من قائل: إن المراد بهم العجم و لم یکونوا یؤمنوا بها یومئذ و کأنه مأخوذ من قوله تعالی «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ أَیُّهَا النَّاسُ وَ یَأْتِ بِآخَرِینَ»: (النساء: 133) فقد ورد أن المراد بالآخرین هم العجم لکن یرد علیه ما یرد علی سابقه.
و من قائل: إن المراد بالقوم هم المؤمنون من أمة محمد ص أو المؤمنون من جمیع الأمم. و فیه: أنه یرد علیه ما أورد علی ما قبله من الوجوه. نعم یمکن أن یوجه بأن المراد بهم نفوس من هذه الأمة أو من جمیع الأمم یؤمن بالله إیمانا لا یعقبه کفر ما دامت تعیش فی الدنیا فهؤلاء قوم مؤمنون و لیسوا بها بکافرین و إن لم یمتنع الکفر علیهم لکن دوامهم علی الإیمان بدعوة التوحید من غیر کفر أو نفاق یستدعی صدق قوله «قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ علیهم و یتم به معنی الآیة فی أنها مسوقة لتسلیة النبی ص و تطییب قلبه الشریف إذ کان یحزنه کفر المشرکین من قومه و استکبارهم عن إجابة دعوة الحق و الإیمان بالله و آیاته، و فی أنها دالة علی اعتزازه تعالی بحفظ هدایته و طریقته التی أکرم بها عباده المکرمین و أنبیاءه المقربین.
لکن یتوجه إلیه أن بناء هذا الوجه علی قضیة اتفاقیة و هی إیمان المؤمنین بها إیمانا یتفق أن یبقی سلیما من الزوال من غیر ضامن یضمن بقاءه، و لا یلائمه قوله تعالی:
«وَکَّلْنا بِها» فإن التوکیل یفید معنی الاعتماد و یتضمن معنی الحفظ و الکلاءة، و لا وجه للاعتزاز و المباهاة بأمر لا ضامن لثباته و لا حافظ لاستقراره و بقائه.
علی أن الله سبحانه یذم کثیرا من الإیمان إذ یقول: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا
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وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: (یوسف: 106) و هذه الآیات إنما تصف التوحید الفطری المحض و الهدایة الإلهیة الطاهرة النقیة الخالیة عن شوب الشرک و الظلم التی أکرم الله بها خلیله إبراهیم و من قبله و بعده من الأنبیاء المکرمین (ع) کما یذکره إبراهیم (ع) فی قوله علی ما یحکیه الله سبحانه عنه: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: (الأنعام: 82) و الهدایة التی هذا شأنها لا یعد کل متلبس بالإیمان حافظا لها موکلا بها من الله یحفظها الله به من الضیعة و الفساد البتة و فیهم الطغاة و البغاة و الفراعنة و المستکبرون و الجفاة الظلمة و أهل البدع و المتوغلون فی الفجور و أنواع الفحشاء و الفسق.
و الذی ینبغی أن یقال فی معنی الآیة أعنی قوله: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ إن الآیات لما کانت تصف التوحید الفطری و الهدایة الإلهیة الطاهرة من شوب الشرک بالله سبحانه، و تذکر أن الله سبحانه أکرم بهذه الهدایة سلسلة متصلة متحدة من أنبیائه و اصطفاهم بها ذریة بعضها من بعض و اجتباهم و هداهم إلی صراط مستقیم لا ضلال فیه و آتاهم الکتاب و الحکم و النبوة.
ثم فرع علی ذلک قوله: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ و سیاقه سیاق اعتزاز منه تعالی و تسلیة للنبی ص و تطییب لنفسه لئلا یوهنه الحزن و یفسخ عزیمته فی الدعوة الدینیة ما یشاهده من کفر قومه و استکبارهم و عمههم فی طغیانهم فمعناه أن لا تحزن بما تراه من کفرهم بهذه الهدایة الإلهیة و الطریقة التی تشتمل علیها الکتاب و الحکم و النبوة التی آتیناها سلسلة المهدیین من الأنبیاء الکرام فإنا قد وکلنا بها قوما لیسوا بها بکافرین فلا سبیل للضیعة و الزوال إلی هذه الهدایة الإلهیة لأنا وکلناهم بها و اعتمدنا علیهم فیها و أولئک غیر کافرین بها البتة.
فهؤلاء قوم لا یتصور فی حقهم کفر و لا یدخل فی قلوبهم شرک لأن الله وکلهم بها و اعتمد علیهم فیها و حفظها بهم و لو جاز علیهم الشرک و أمکن فیهم التخلف کان الاعتماد علیهم فیها خطاء و ضلالا و الله سبحانه لا یضل و لا ینسی.
فالآیة تدل- و الله أعلم- علی أن لله سبحانه فی کل زمان عبدا أو عبادا موکلین بالهدایة الإلهیة و الطریقة المستقیمة التی یتضمنها ما آتاه أنبیاءه من الکتاب و الحکم و النبوة یحفظ الله بهم دینه عن الزوال و هدایته عن الانقراض، و لا سبیل للشرک و الظلم إلیهم 
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لاعتصامهم بعصمة إلهیة و هم أهل العصمة من الأنبیاء الکرام و أوصیائهم (ع).
فالآیة خاصة بأهل العصمة و قصاری ما یمکن أن یتوسع به أن یلحق بهم الصالحون من المؤمنین ممن اعتصم بعصمة التقوی و الصلاح و محض الإیمان عن الشرک و الظلم، و خرج بذلک عن ولایة الشیطان قال تعالی. «إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ»: (النحل: 99) إن صدق علیهم أن الله وکلهم بها و اعتمد علیهم فیها.



[بیان 

قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ إلی آخر الآیة. عاد ثانیا إلی تعریفهم بما فیه تعریف الهدی الإلهی فالهدی الإلهی لا یتخلف عن شأنه و أثره و هو الإیصال إلی المطلوب قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ»: (النحل: 37).
و قد أمر النبی ص فی قوله: «فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ بالاقتداء- و هو الاتباع- بهداهم لا بهم لأن شریعته ناسخة لشرائعهم و کتابه مهیمن علی کتبهم، و لأن هذا الهدی المذکور فی الآیات لا واسطة فیه بینه تعالی و بین من یهدیه، و أما نسبة الهدی إلیهم فی قوله:
«فَبِهُداهُمُ فمجرد نسبة تشریفیة، و الدلیل علیه قوله: «ذلِکَ هُدَی اللَّهِ إلخ.
و قد استدل بعضهم بالآیة علی أن النبی ص و أمته کانوا متعبدین بشرائع من قبلهم إلا ما قام الدلیل علی نسخه، و فیه: أن ذلک إنما یتم لو کان قیل: فبهم اقتده، و أما قوله «فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ فهو بمعزل عن الدلالة علی ذلک، کما هو ظاهر.
و ختم سبحانه کلامه فی وصف التوحید الفطری و الهدایة الإلهیة إلیه بقوله خطابا لنبیه: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْری لِلْعالَمِینَ کأنه قیل: اهتد بالهدی الإلهی الذی اهتدی به الأنبیاء قبلک، و ذکر به العالمین من غیر أن تسألهم أجرا علی ذلک، و قل لهم ذلک لتطیب به نفوسهم، و یکون أنجح للدعوة و أبعد من التهمة، و قد حکی الله سبحانه هذه الکلمة عن نوح و من بعده من الأنبیاء (ع) فی دعواتهم.
و الذکری أبلغ من الذکر کما ذکره الراغب، و فی الآیة دلیل علی عموم نبوته (ص) لجمیع العالمین.
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(بحث روائی) [فی أن الإسلام یعد أولاد البنات أولادا و ذریة].

فی قصص الأنبیاء، للثعلبی: أن إلیاس أتی إلی بیت امرأة من بنی إسرائیل- لها ابن یسمی الیسع بن خطوب، و کان به ضر فآوته و أخفت أمره- فدعا له فعوفی من الضر الذی کان به، و اتبع الیسع إلیاس فآمن به و صدقه و لزمه- فکان یذهب حیثما یذهب، ثم ذکر قصة رفع إلیاس، و أن الیسع ناداه عند ذلک: یا إلیاس ما تأمرنی به؟ فقذف إلیه کساءه من الجو الأعلی- فکان ذلک علامة علی استخلافه إیاه علی بنی إسرائیل.
قال: و نبأ الله تعالی بفضله الیسع (ع)- و بعثه نبیا و رسولا إلی بنی إسرائیل، و أوحی الله تعالی إلیه و أیده- بمثل ما أید به عبده إلیاس- فآمنت به بنو إسرائیل- و کانوا یعظمونه و ینتهون إلی رأیه و أمره، و حکم الله تعالی فیهم قائم إلی أن فارقهم الیسع.
و فی البحار، عن الاحتجاج و التوحید و العیون فی خبر طویل رواه الحسن بن محمد النوفلی عن الرضا (ع)*: فیما احتج به علی جاثلیق النصاری إلی أن قال (ع): إن الیسع قد صنع مثل ما صنع عیسی (ع)- مشی علی الماء و أحیی الموتی و أبرأ الأکمه و الأبرص- فلم یتخذه أمته ربا. الخبر.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الفضیل عن الثمالی عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله:
«وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ کُلًّا هَدَیْنا» لنجعلها فی أهل بیته، «وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ لنجعلها فی أهل بیته- فأمر العقب من ذریة الأنبیاء- من کان قبل إبراهیم و لإبراهیم.
أقول: و فیه تأیید ما قدمناه أن الآیات لبیان اتصال سلسلة الهدایة.
و فی الکافی، مسندا و فی تفسیر العیاشی، مرسلا عن بشیر الدهان عن أبی عبد الله (ع) قال*: و الله لقد نسب الله عیسی بن مریم فی القرآن- إلی إبراهیم من قبل النساء ثم تلا: وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إلی آخر الآیة و ذکر عیسی.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی حرب عن أبی الأسود قال*: أرسل الحجاج إلی یحیی بن معمر قال: بلغنی أنک تزعم أن الحسن و الحسین من ذریة النبی- تجدونه فی کتاب الله، و قد قرأت کتاب الله من أوله إلی آخره فلم أجده. قال: أ لیس تقرأ سورة الأنعام؟
«وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ حتی بلغ یحیی و عیسی- قال: أ لیس عیسی من ذریة إبراهیم؟
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قال: نعم قرأت:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن أبی الحرب بن أبی الأسود: مثله 
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ و الحاکم و البیهقی عن عبد الملک بن عمیر قال: دخل یحیی بن معمر علی الحجاج فذکر الحسین- فقال الحجاج: لم یکن من ذریة النبی ص. فقال یحیی: کذبت- فقال لتأتینی علی ما قلت ببینة- فتلا: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إلی قوله- وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ فأخبر تعالی أن عیسی من ذریة إبراهیم بأمه.
قال: صدقت.
أقول: ذکر الآلوسی فی روح المعانی، فی قوله تعالی: «و عِیسی ، و فی ذکره (ع) دلیل علی أن الذریة تتناول أولاد البنات لأن انتسابه لیس إلا من جهة أمه. و أورد علیه: أنه لیس له أب یصرف إضافته إلی الأم إلی نفسه فلا یظهر قیاس غیره علیه فی کونه ذریة لجده من الأم و تعقب بأن مقتضی کونه بلا أب أن یذکر فی حیز الذریة.
و فیه منع ظاهر و المسألة خلافیة، و الذاهبون إلی دخول ابن البنت فی الذریة یستدلون بهذه الآیة، و بها احتج موسی الکاظم رضی الله عنه علی ما رواه البعض عند الرشید.
و فی التفسیر الکبیر:، أن أبا جعفر رضی الله تعالی عنه استدل بها عند الحجاج بن یوسف و بآیة المباهلة حیث دعا (ص) الحسن و الحسین رضی الله تعالی عنهما بعد ما نزل «تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ . و ادعی بعضهم: أن هذا من خصائصه (ص)، و قد اختلف إفتاء أصحابنا فی هذه المسألة، و الذی أمیل إلیه القول بالدخول. انتهی.
و قال فی المنار:، و أقول: فی الباب 
حدیث أبی بکرة عند البخاری مرفوعا": «أن ابنی هذا سید» یعنی الحسن 
، و لفظ ابن لا یجری عند العرب علی أولاد البنات،
و حدیث عمر فی کتاب معرفة الصحابة لأبی نعیم مرفوعا": «و کل ولد آدم فإن عصبتهم لأبیهم- خلا ولد فاطمة فإنی أبوهم و عصبتهم»
و قد جری الناس علی هذا فیقولون فی أولاد فاطمة (ع):
أولاد رسول الله ص و أبناؤه و عترته و أهل بیته. انتهی.
أقول: و فی المسألة خلط، و قد اشتبه الأمر فیها علی عدة من الأعلام فحسبوا أن المسألة لفظیة یتبع فیها اللغة حتی احتج فیها بعضهم بمثل قول الشاعر:
بنونا بنو أبنائنا و بناتنابنوهن أبناء الرجال الأباعد 
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و قوله:
و إنما أمهات الناس أوعیةمستودعات و للأنساب آباء 
و قد أخطئوا فی ذلک، و إنما هی مسألة حقوقیة اجتماعیة من شعب مسألة القرابة، و الأمم و الأقوام مختلفة فی تحدیدها و تشخیصها و أن المرأة هل هی داخلة فی القرابة؟ و أن أولاد بنت الرجل هل هی أولاده؟ و أن القرابة هل تختص بما یحصل بالولادة أو تعمه و ما حصل بالادعاء؟ و قد کانت عرب الجاهلیة لا تری للمرأة إلا القرابة الطبیعیة التی تؤثر أثرها فی الازدواج و الإنفاق و نحو ذلک، و لا تری لها قرابة قانونیة تسمح لها بالوراثة و نحوها، و أما أولاد البنات فلم تکن تری لها قرابة، و کانت تری قرابة الأدعیاء و تسمی الدعی ابنا لا لأن اللغة کانت تجوز ذلک بل لأنهم اتبعوا فی ذلک ما تجاورهم من الأمم الراقیة تری ذلک بحسب قوانینها المدنیة أو سننها القومیة کالروم و إیران.
و أما الإسلام فقد ألغی قرابة الأدعیاء من رأس قال تعالی: «وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ»: (الأحزاب: 4) و أدخل المرأة فی القرابة و رتب علی ذلک آثارها و أدخل أولاد البنات فی الأولاد قال تعالی فی آیة الإرث: «یُوصِیکُمُ اللَّهُ فِی أَوْلادِکُمْ لِلذَّکَرِ مِثْلُ حَظِّ الْأُنْثَیَیْنِ» الآیة: (النساء: 11) و قال: «لِلرِّجالِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ وَ لِلنِّساءِ نَصِیبٌ مِمَّا تَرَکَ الْوالِدانِ وَ الْأَقْرَبُونَ مِمَّا قَلَّ مِنْهُ أَوْ کَثُرَ»: (النساء: 7) و قال فی آیة محرمات النکاح: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ إلی أن قال- وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ»: (النساء: 24) فسمی بنت البنت بنتا و أولاد البنات أولادا من غیر شک فی ذلک، و قال تعالی: «و یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ الآیة فعد عیسی من ذریة إبراهیم أو نوح (ع) و هو غیر متصل بهما إلا من جهة الأم.
و قد استدل أئمة أهل البیت (ع) بهذه الآیة و آیة التحریم و آیة المباهلة علی کون ابن بنت الرجل ابنا له و الدلیل عام و إن کان الاحتجاج علی أمر خاص و لأبی جعفر الباقر (ع) احتجاج آخر أصرح من الجمیع 
رواه فی الکافی، بإسناده عن عبد الصمد بن بشیر عن أبی الجارود قال: قال أبو جعفر (ع): یا أبا الجارود ما یقولون لکم فی الحسن و الحسین؟ قلت: ینکرون علینا أنهما ابنا رسول الله ص، قال: فأی شی‌ء احتججتم علیهم؟ قلت: احتججنا علیهم بقول الله عز و جل- فی عیسی بن مریم: «وَ مِنْ 
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ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ- وَ أَیُّوبَ وَ یُوسُفَ وَ مُوسی وَ هارُونَ- وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی فجعل عیسی بن مریم من ذریة نوح.
قال: فأی شی‌ء قالوا لکم؟ قلت: قالوا: قد یکون ولد الابنة من الولد- و لا یکون من الصلب. قال: فأی شی‌ء احتججتم علیهم؟ قلت: احتججنا علیهم بقوله تعالی لرسول الله ص: «فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ- وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ ثم قال:
أی شی‌ء قالوا: قلت قالوا: قد یکون فی کلام العرب أبناء رجل- و آخر یقول: أبناؤنا.
قال: فقال أبو جعفر (ع): لأعطینکما «1» من کتاب الله عز و جل أنهما من صلب رسول الله ص- لا یرده إلا کافر. قلت: و أین ذلک جعلت فداک؟ قال: من حیث قال الله: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ وَ أَخَواتُکُمْ الآیة- إلی أن انتهی إلی قوله تبارک و تعالی: «وَ حَلائِلُ أَبْنائِکُمُ الَّذِینَ مِنْ أَصْلابِکُمْ یا أبا الجارود- هل کان یحل لرسول الله ص نکاح حلیلتهما؟ فإن قالوا: نعم، کذبوا و فجروا، و إن قالوا: لا، فإنهما ابناه لصلبه:
و روی قریبا منه القمی فی تفسیره،.
و بالجملة فالمسألة غیر لفظیة، و قد اعتبر الإسلام فی المرأة القرابة الطبیعیة «2» و التشریعیة جمیعا، و کذا فی أولاد البنات أنهم من الأولاد و أن عمود النسب یجری من جهة المرأة کما یجری من جهة الرجل کما ألغی الاتصال النسبی من جهة الدعاء أو من غیر نکاح شرعی،
و قد روی الفریقان عنه (ص) أنه قال: «الولد للفراش و للعاهر الحجر
» غیر أن مساهلة الناس فی الحقائق الدینیة أنستهم هذه الحقیقة و لم یبق منها إلا بعض آثارها کالوراثة و الحرمة و لم تخل السلطات الدولیة فی صدر الإسلام من تأثیر فی ذلک، و قد تقدم البحث فی ذیل آیة التحریم من الجزء الثالث من الکتاب.
و فی تفسیر النعمانی، بإسناده عن سلیمان بن هارون العجلی قال سمعت أبا عبد الله (ع) یقول*: إن صاحب هذا الأمر محفوظة له- لو ذهب الناس جمیعا أتی الله بأصحابه،
______________________________
(1) لأعطینک ظ.
(2) المراد بالقرابة الطبیعیة لیست هی الولادة و ما یتبعها بحسب الوراثة التکوینیة الجاریة فی الحیوان بل القرابة من حیث تستتبع أحکاما تشریعیة لا کثیر مئونة فی جعلها کاختصاص الإنسان بما ولده و حق حضانته مثلا تجاه ما فی جعله مئونة زائدة، و هو نظیر الحکم الطبیعی فی اصطلاحهم. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 265
و هم الذین قال الله عز و جل: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ- فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ و هم الذین قال الله فیهم: «فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ- أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ .
أقول: و هو من الجری.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع): قال الله عز و جل فی کتابه: «وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ إلی قوله- بِکافِرِینَ فإنه وکل بالفضل من أهل بیته و الإخوان و الذریة، و هو قول الله تبارک و تعالی: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها» أمتک فقد وکلنا أهل بیتک- بالإیمان الذی أرسلناک به فلا یکفرون به أبدا، و لا أضیع الإیمان الذی أرسلتک به من أهل بیتک- من بعدک علماء أمتک و ولاة أمری بعدک، و أهل استنباط العلم الذی لیس فیه کذب- و لا إثم و لا وزر و لا بطر و لا ریاء:.
أقول: و رواه العیاشی مرسلا و کذا الذی قبله و الحدیث کسابقه من الجری 
و فی المحاسن، بإسناده علی بن عیینة عن أبی عبد الله (ع) قال: قال: أبو عبد الله (ع): و لقد دخلت علی أبی العباس و قد أخذ القوم مجلسهم- فمد یده إلی و السفرة بین یدیه موضوعة- فذهبت لأخطو إلیه فوقعت رجلی علی طرف السفرة- فدخلنی بذلک ما شاء الله أن یدخلنی إن الله یقول: «فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ- فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ قوما و الله یقیمون الصلاة و یؤتون الزکاة- و یذکرون الله کثیرا.
أقول: محصله استحیاؤه (ع) من الله سبحانه بوقوع قدمه علی طرف السفرة اضطرارا کأن فی وطء السفرة کفرانا لنعمة الله ففیه تعمیم للکفر فی قوله: «لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ لکفر النعمة.
و فی النهج،: اقتدوا بهدی نبیکم فإنه أفضل الهدی.
أقول: و استفادته من الآیات ظاهرة.
و فی تفسیر القمی، عن النبی ص قال: و أحسن الهدی هدی الأنبیاء.
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اشارة

وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی نُوراً وَ هُدیً لِلنَّاسِ تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ تُبْدُونَها وَ تُخْفُونَ کَثِیراً وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ (91) وَ هذا کِتابٌ أَنْزَلْناهُ مُبارَکٌ مُصَدِّقُ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها وَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ یُحافِظُونَ (92) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ فِی غَمَراتِ الْمَوْتِ وَ الْمَلائِکَةُ باسِطُوا أَیْدِیهِمْ أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ بِما کُنْتُمْ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ وَ کُنْتُمْ عَنْ آیاتِهِ تَسْتَکْبِرُونَ (93) وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ وَ ما نَری مَعَکُمْ شُفَعاءَکُمُ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِیکُمْ شُرَکاءُ لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ (94) إِنَّ اللَّهَ فالِقُ الْحَبِّ وَ النَّوی یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ مُخْرِجُ الْمَیِّتِ مِنَ الْحَیِّ ذلِکُمُ اللَّهُ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ (95)
فالِقُ الْإِصْباحِ وَ جَعَلَ اللَّیْلَ سَکَناً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ حُسْباناً ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ (96) وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ النُّجُومَ لِتَهْتَدُوا بِها فِی ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ قَدْ فَصَّلْنَا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (97) وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ فَمُسْتَقَرٌّ وَ مُسْتَوْدَعٌ قَدْ فَصَّلْنَا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَفْقَهُونَ (98) وَ هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ نَباتَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ فَأَخْرَجْنا مِنْهُ خَضِراً نُخْرِجُ مِنْهُ حَبًّا مُتَراکِباً وَ مِنَ النَّخْلِ مِنْ طَلْعِها قِنْوانٌ دانِیَةٌ وَ جَنَّاتٍ مِنْ أَعْنابٍ وَ الزَّیْتُونَ وَ الرُّمَّانَ مُشْتَبِهاً وَ غَیْرَ مُتَشابِهٍ انْظُرُوا إِلی ثَمَرِهِ إِذا أَثْمَرَ وَ یَنْعِهِ إِنَّ فِی ذلِکُمْ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (99) وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ الْجِنَّ وَ خَلَقَهُمْ وَ خَرَقُوا لَهُ بَنِینَ وَ بَناتٍ بِغَیْرِ عِلْمٍ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَصِفُونَ (100)
بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنَّی یَکُونُ لَهُ وَلَدٌ وَ لَمْ تَکُنْ لَهُ صاحِبَةٌ وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (101) ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ فَاعْبُدُوهُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ (102) لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ (103) قَدْ جاءَکُمْ بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنْ أَبْصَرَ فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ عَمِیَ فَعَلَیْها وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِحَفِیظٍ (104) وَ کَذلِکَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ وَ لِیَقُولُوا دَرَسْتَ وَ لِنُبَیِّنَهُ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (105)
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(بیان)

الآیات لا تخلو عن ارتباط بما قبلها فإنها تفتتح بالمحاجة فی خصوص إنزال الکتاب علی أهل الکتاب إذ ردوا علی النبی ص بقولهم: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ»، و الآیات السابقة تعد إیتاء الکتاب من لوازم الهدایة الإلهیة التی أکرم بها أنبیاءه.
فقد بدأت الکلام بمحاجة أهل الکتاب ثم تذکر أن أظلم الظلم أن یشرک بالله افتراء علیه أو یظلم فی باب النبوة بإنکار ما هو حق منها أو دعوی ما لیس بحق منها کالذی قال: سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ 
ثم تذکر الآیات ما یئول إلیه أمر هؤلاء الظالمین عند مساءلة الموت إذا غشیتهم غمراته و الملائکة باسطوا أیدیهم، ثم تتخلص إلی ذکر آیات توحیده تعالی و ذکر أشیاء من أسمائه الحسنی و صفاته العلیا.
قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» قدر الشی‌ء و قدره بالتحریک کمیته من عظم أو صغر و نحوهما یقال: قدرت الشی‌ء قدرا و قدرته بالتشدید تقدیرا إذا بینت کمیة الشی‌ء و هندسته المحسوسة ثم توسع فیه فاستعمل فی المعانی غیر المحسوسة فقیل: قدر فلان عند الناس و فی المجتمع أی عظمته فی أعین الناس و وزنه فی مجتمعهم و قیمته الاجتماعیة.
و إذ کان تقدیر الشی‌ء و تحدیده بحدود لا ینفک غالبا عن وصفه بأوصافه المبینة لحاله المستتبعة لعرفانه أطلق القدر و التقدیر علی الوصف و علی المعرفة بحال الشی‌ء- علی نحو الاستعارة- فیقال قدر الشی‌ء و قدره أی وصفه، و یقال: قدر الشی‌ء و قدره أی عرفه، فاللغة تبیح هذه الاستعمالات جمیعا.
و لما کان الله سبحانه لا یحیط بذاته المتعالیة حس و لا وهم و لا عقل و إنما یعرف معرفة ما بما یلیق بساحة قدسه من الأوصاف و ینال من عظمته ما دلت علیه آیاته و أفعاله صح استعمال القدر فیه تعالی بکل من المعانی السابقة فیقال: ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ أی ما عظموه بما یلیق بساحته من العظمة أو ما وصفوه حق وصفه أو ما عرفوه حق معرفته.
فالآیة بحسب نفسها تحتمل کلا من المعانی الثلاثة أو جمیعها بطریق الالتزام لکن الأنسب 
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بالنظر إلی الآیات السابقة الواصفة لهدایته تعالی أنبیاءه المستعقبة لإیتائهم الکتاب و الحکم و النبوة، و عنایته الکاملة بحفظ کلمة الحق و نعمة الهدایة بین الناس زمانا بعد زمان و جیلا بعد جیل أن تحمل علی المعنی الأول فإن فی إنکار إنزال الوحی حطا لقدره تعالی و إخراجا له من منزلة الربوبیة المعتنیة بشئون عباده و هدایتهم إلی هدفهم من السعادة و الفلاح.
و یؤید ذلک ما ورد من نظیر اللفظ فی قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ»: (الزمر: 67).
و قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَنْ یَخْلُقُوا ذُباباً وَ لَوِ اجْتَمَعُوا لَهُ وَ إِنْ یَسْلُبْهُمُ الذُّبابُ شَیْئاً لا یَسْتَنْقِذُوهُ مِنْهُ ضَعُفَ الطَّالِبُ وَ الْمَطْلُوبُ، ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ»: (الحج: 74) أی و قوته و عزته و ضعف غیره و ذلته تقتضیان أن لا یحط قدره و لا یسوی هو و ما یدعون من دونه بتسمیة الجمیع آلهة و أربابا فالأنسب بالآیة هو المعنی الأول و إن لم یمتنع المعنیان الآخران، و أما تفسیر «ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ بأن المراد: ما أعطوه من القدرة ما هو حقها کما فسره بعضهم فأبعد المعانی المحتملة من مساق الآیة.
و لما قید قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ بالظرف الذی فی قوله: «إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أفاد ذلک أن اجتراءهم علی الله سبحانه و عدم تقدیرهم حق قدره إنما هو من حیث إنهم نفوا إنزال الوحی و الکتاب منه تعالی علی بشر فدل ذلک علی أن من لوازم الألوهیة و خصائص الربوبیة أن ینزل الوحی و الکتاب لغرض هدایة الناس إلی مستقیم الصراط و الفوز بسعادة الدنیا و الآخرة فهی الدعوی.
و قد أشار تعالی إلی إثبات هذه الدعوی و الحجاج له بقوله: «قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی إلخ، و بقوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ و الأول من القولین احتجاج بکتاب من الکتب السماویة المنزلة علی الأنبیاء (ع) الثابتة نبوتهم بالمعجزات الباهرة التی أتوا بها ففیه تمسک بوجود الهدایة الإلهیة المتصلة المحفوظة بین الناس بالأنبیاء (ع) نوح و من بعده، و هی التی وصفها الله تعالی فی الآیات السابقة من قوله:
«وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ آزَرَ- إلی قوله- إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْری لِلْعالَمِینَ .
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و الثانی من القولین احتجاج بوجود معارف و أحکام إلهیة بین الناس لیس من شأنها أن تترشح من الإنسان الاجتماعی من حیث مجتمعة بما له من العواطف و الأفکار التی تهدیه إلی ما یصلح حیاته من الغذاء و المسکن و اللباس و النکاح و جلب المنافع و دفع المضار و المکاره فهذه الأمور التی فی مجری التمتع بالمادیات هی التی یتوخاها الإنسان بحسب طبعه الحیوانی، و أما المعارف الإلهیة و الأخلاق الفاضلة الطیبة و الشرائع الحافظة بالعمل بها لهما فلیست من الأمور التی ینالها الإنسان الاجتماعی بشعوره الاجتماعی و أنی للشعور الاجتماعی ذلک؟ و هو إنما یبعث الإنسان إلی استخدام جمیع الوسائل التی یمکنه أن یتوسل بها إلی مآربه فی الحیاة الأرضیة، و مقاصده فی المأکل و المشرب و المنکح و الملبس و المسکن و ما یتعلق بها ثم یدعوه إلی أن یکسر مقاومة کل ما یقاومه فی طریق تمتعه إن قدر علی ذلک أو یصطلحه علی التعاضد و الاشتراک فی المنافع و رعایة العدل فی توزیعها إن لم یقدر علیه، و هو سر کون الإنسان اجتماعیا مدنیا کما تبین فی أبحاث النبوة فی البحث عن قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ» الآیة: (البقرة:
213) فی الجزء الثانی من الکتاب، و سنزیده وضوحا إن شاء الله.
و بالجملة فالآیة أعنی قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ تدل بما لها من الضمائم علی أن من لوازم الألوهیة أن تهدی الإنسان إلی مستقیم الصراط و منزل السعادة بإنزال الکتاب و الوحی علی بعض أفراده، و تستدل علی ذلک بوجود بعض الکتب المنزلة من الله فی طریق الهدایة أولا، و بوجود ما یدل علی تعالیم إلهیة بینهم لا ینالها الإنسان بما عنده من العقل الاجتماعی ثانیا.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی نُوراً وَ هُدیً لِلنَّاسِ تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ تُبْدُونَها وَ تُخْفُونَ کَثِیراً» القراءة الدائرة تجعلونه بصیغة الخطاب و المخاطبون به الیهود لا محالة، و قرئ «یجعلونه» بصیغة الغیبة، و المخاطب المسئول عنه بقوله: «مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ إلخ»، حینئذ الیهود أو مشرکو العرب علی ما قیل، و المراد یجعل الکتاب قراطیس و هی جمع قرطاس إما جعله فی قراطیس بالکتابة فیها، و إما جعله نفس القراطیس بما فیها من الکتابة فالصحائف و القراطیس تسمی کتابا کما تسمی الألفاظ المدلول علیها بالکتابة کتابا.
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و قوله: «قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی إلخ. جواب عن قولهم المحکی بقوله تعالی: «إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و الآیة و إن لم تعین القائلین بهذا القول من هم؟ إلا أن الجواب بما فیه من الخصوصیة لا یدع ریبا فی أن المخاطبین بهذا الجواب هم الیهود فالقائلون: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» هم الیهود أیضا، و ذلک أن الآیة تحتج علی هؤلاء القائلین بکتاب موسی (ع) و المشرکون لا یعترفون به و لا یقولون بنزوله من عند الله، و إنما القائلون به أهل الکتاب، و أیضا الآیة تذمهم بأنهم یجعلونه قراطیس یبدونها و یخفون کثیرا، و هذا أیضا من خصائص الیهود علی ما نسبه القرآن إلیهم دون المشرکین.
علی أن قوله بعد ذلک: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ علی ظاهر معناه الساذج لا یصلح أن یخاطب به غیر الیهود من المشرکین أو المسلمین کما تقدم و سیجی‌ء إن شاء الله تعالی.
و أما أن الیهود کانوا مؤمنین بنبوة الأنبیاء موسی و من قبله (ع) و بنزول کتب سماویة کالتوراة و غیرها فلم یک یتأتی لهم أن یقولوا: ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء لمخالفته أصول معتقداتهم فیدفعه: أن یکون ذلک مخالفا للأصل الذی عندهم لا یمنع أن یتفوه به بعضهم تعصبا علی الإسلام أو تهییجا للمشرکین علی المسلمین أو یقول ذلک عن مسألة سألها المشرکون عن حال کتاب کان النبی ص یدعی نزوله علیه من جانب الله سبحانه، و قد قالوا فی تأیید وثنیة مشرکی العرب علی أهل التوحید من المسلمین: هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلًا، فرجحوا قذارة الشرک علی طهارة التوحید و أساس دینهم التوحید حتی أنزل الله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُؤْمِنُونَ بِالْجِبْتِ وَ الطَّاغُوتِ وَ یَقُولُونَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلًا»: (النساء: 51).
و قولهم- و هو أبین سفها من سابقه- اغتیاظا علی النصاری: إن إبراهیم (ع) کان یهودیا حتی نزل فیهم قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تُحَاجُّونَ فِی إِبْراهِیمَ وَ ما أُنْزِلَتِ التَّوْراةُ وَ الْإِنْجِیلُ إِلَّا مِنْ بَعْدِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ إلی أن قال- ما کانَ إِبْراهِیمُ یَهُودِیًّا وَ لا نَصْرانِیًّا وَ لکِنْ کانَ حَنِیفاً مُسْلِماً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: (آل عمران: 67) إلی غیر ذلک من أقوالهم المناقضة لأصولهم الثابتة المحکیة فی القرآن الکریم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 272
و من کان هذا شأنه لم یبعد أن ینفی نزول کتاب سماوی علی بشر لداع من الدواعی الفاسدة الباعثة له علی إنکار ما یستضر بثبوته أو تلقین الغیر باطلا یعلم ببطلانه لینتفع به فی بعض مقاصده الباطلة.
و أما قول من قال: إن القرآن لم یعتن بأمر أهل الکتاب فی آیاته النازلة بمکة و إنما کانت الدعوة بمکة قبل الهجرة إلی المشرکین للابتلاء بجماعتهم و الدار دارهم، ففیه أن ذلک لا یوجب السکوت عنهم من رأس و الدین عام و دعوته شاملة لجمیع الناس و القرآن ذکر للعالمین و هم و المشرکون جیران یمس بعضهم بعضا دائما و قد جاء ذکر أهل الکتاب فی بعض السور المکیة من غیر دلیل ظاهر علی کون الآیة مدنیة کقوله تعالی: «وَ لا تُجادِلُوا أَهْلَ الْکِتابِ إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِلَّا الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ»: (العنکبوت: 46) و قوله:
«وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا ما قَصَصْنا عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ»: (النحل: 118) و قد ذکر فی سورة الأعراف کثیر من مظالم بنی إسرائیل مع کون السورة مکیة.
و من المستبعد أن تدوم الدعوة الإسلامیة سنین قبل الهجرة و فی داخل الجزیرة طوائف من الیهود و النصاری فلا یصل خبرها إلیهم أو یصل إلیهم فیسکتوا عنها و لا یقولوا شیئا لها أو علیها و قد هاجر جماعة من المسلمین إلی الحبشة و قرءوا سورة مریم المکیة علیهم و فیها قصة عیسی و نبوته.
و أما قول من قال: إن السورة- یعنی سورة الأنعام- إنما نزلت فی الاحتجاج علی المشرکین فی توحید الله سبحانه و عامة الخطابات الواردة فیها متوجهة إلیهم فلا مسوغ لإرجاع الضمیر فی قوله: «إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلی الیهود بل المتعین إرجاعه إلی مشرکی العرب لأن الکلام فی سیاق الخبر عنهم، و لم یجر للیهود ذکر فی هذه السورة فلا یجوز أن تصرف الآیة عما یقتضیه سیاقها من أولها إلی هذا الموضع بل إلی آخرها بغیر حجة من خبر صحیح أو عقل فالأرجح قراءة «یجعلونه» إلخ، بیاء الغیبة علی معنی أن الیهود یجعلونه فهو حکایة عنهم ذکرت فی خطاب مشرکی العرب.
و أما مشکلة أن المشرکین ما کانوا یذعنون بکون التوراة کتابا سماویا فکیف یحاجون بها فقد أجاب عنه بعضهم: أن المشرکین کانوا یعلمون أن الیهود أصحاب التوراة
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المنزلة علی موسی (ع) فمن الممکن أن یحاجوا من هذه الجهة.
ففیه: أن سیاق السورة فیما تقدم من الآیات و إن کان لمحاجة المشرکین لکن لا لأنهم هم بأعیانهم فالبیان القرآنی لا یعتنی بشخص أو أشخاص لأنفسهم بل لأنهم یستکبرون عن الخضوع للحق و ینکرون أصول الدعوة التی هی التوحید و النبوة و المعاد فالمنکرون لهذه الحقائق أو لبعضها هم المعنیون بالاحتجاجات الموردة فیها فما المانع من أن یذکر فیها بعض هفوات الیهود لو استلزم إنکار النبوة و نزول الکتاب لدخوله فی غرض السورة، و وقوعه فی صف هفوات المشرکین فی إنکار أصول الدین الإلهی و إن کان القائل به من غیر المشرکین و عبدة الأصنام، و لعله مما لقنوه بعض المشرکین ابتغاء للفتنة فقد ورد فی بعض الآثار أن المشرکین ربما سألوهم عن حال النبی ص و ربما بعثوا إلیهم الوفود لذلک.
علی أن قوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ کما سیأتی لا یصح أن یخاطب به غیر الیهود کما لا یصح أن یخاطب غیر الیهود بقوله تعالی: «قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی نُوراً وَ هُدیً لِلنَّاسِ و القول بأن مشرکی العرب کانوا یعلمون أن الیهود هم أصحاب توراة موسی غیر مقنع قطعا فإن العلم بأن الیهود أصحاب التوراة لا یصحح الاحتجاج بنزول التوراة من عند الله سبحانه و خاصة مع وصفها بأنها نور و هدی للناس فالاعتقاد بالنزول من عند الله غیر العلم بأن الیهود تدعی ذلک و المصحح للخطاب هو الأول دون الثانی.
و أما قراءة «یجعلونه» إلخ، فالوجه أن تحمل علی الالتفات مع إبقاء الخطاب فی قوله «مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی ، و قوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ للیهود.
و قد حاول بعضهم دفع الإشکالات الواردة علی جعل الخطاب فی الآیة للمشرکین مع تصحیح القراءتین جمیعا فقال ما ملخصه: إن الآیة نزلت فی ضمن السورة بمکة کما قرأها ابن کثیر و أبو عمرو- یجعلونه قراطیس بصیغة الغیبة- محتجة علی مشرکی مکة الذین أنکروا الوحی استبعادا لأن یخاطب الله البشر بشی‌ء، و قد اعترفوا بکتاب موسی و أرسلوا الوفد إلی أحبار الیهود مذعنین بأنهم أهل الکتاب الأول العالمون بأخبار الأنبیاء.
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فهو تعالی یقول لنبیه (ص): قل لهؤلاء الذین ما قدروا الله حق قدره إذ قالوا ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء کقولهم: أ بعث الله بشرا رسولا: «مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی نُوراً» انقشعت به ظلمات الکفر و الشرک الذی ورثته بنو إسرائیل عن المصریین «وَ هُدیً لِلنَّاسِ أی الذین أنزل علیهم بما علمهم من الأحکام و الشرائع الإلهیة فکانوا علی النور و الهدی إلی أن اختلفوا فیه و نسوا حظا مما ذکروا به فصاروا باتباع الأهواء «یجعلونه قراطیس یبدونها» فیما وافق «و یخفون کثیرا» مما لا یوافق أهواءهم.
قال: و الظاهر أن الآیة کانت تقرأ هکذا بمکة و کذا بالمدینة إلی أن أخفی أحبار الیهود حکم الرجم و کتموا بشارة النبی ص و إلی أن قال بعضهم: ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء کما قال المشرکون من قبلهم- إن صحت الروایات بذلک- فعند ذلک کان غیر مستبعد و لا مخل بالسیاق أن یلقن الله تعالی رسوله أن یقرأ هذه الجمل بالمدینة علی مسمع الیهود و غیرهم بالخطاب للیهود فیقول: «تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ تُبْدُونَها وَ تُخْفُونَ کَثِیراً» مع عدم نسخ القراءة الأولی.
قال: و بهذا الاحتمال المؤید بما ذکر من الوقائع یتجه تفسیر القراءتین بغیر تکلف ما، و یزول کل إشکال عرض للمفسرین فی تفسیرهما، انتهی کلامه ملخصا.
و أنت خبیر بأن إشکال خطاب المشرکین بما لا یعترفون به باق علی حاله و کذا إشکال خطاب غیر الیهود بقوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ علی ما أشرنا إلیه، و کذا تخصیصه قوله تعالی: «نُوراً وَ هُدیً لِلنَّاسِ بالیهود فقط و کذا قوله إن الیهود قالوا فی المدینة: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» کر علی ما فر منه.
علی أن قوله: إن الله لقن رسوله أن یقرأ الآیة علیهم و یخاطبهم بقوله: «تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ تُبْدُونَها وَ تُخْفُونَ کَثِیراً» مما لا دلیل علیه فإن أراد بهذا التلقین وحیا جدیدا بالخطاب کالوحی الأول بالغیبة کانت الآیة نازلة مرتین مرة فی ضمن السورة و هی إحدی آیاته و مرة فی المدینة غیر داخلة فی آیات السورة و لا جزء منها، و إن أراد بالتلقین غیر الوحی بنزول جبرئیل بها لم تکن الآیة آیة و لا القراءة قراءة، و إن أرید به أن الله فهم رسوله نوعا من التفهیم أن لفظ «تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ إلخ، النازل علیه فی ضمن سورة الأنعام بمکة یسع الخطاب و الغیبة جمیعا و أن القراءتین جمیعا صحیحتان مقصودتان کما ربما یقوله 
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من ینهی القراءات المختلفة إلی قراءة النبی ص أو القراءة علیه و نحوهما ففیه الالتزام بورود جمیع الإشکال السابقة کما هو ظاهر.
و اعلم أن هذه الأبحاث إنما تتأتی علی تقدیر کون الآیة نازلة بمکة، و أما علی ما وقع فی بعض الروایات من أن الآیة نزلت بالمدینة فلا محل لأکثرها.
قوله تعالی: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ المراد بهذا العلم الذی علموه و لم یکونوا یعلمونه هم و لا آباؤهم لیس هو العلم العادی بالنافع و الضار فی الحیاة مما جهز الإنسان بالوسائل المؤدیة إلیه من حس و خیال و عقل فإن الکلام واقع فی سیاق الاحتجاج مربوط به و لا رابطة بین حصول العلوم العادیة للإنسان من الطرق المودعة فیه و بین المدعی و هو أن من لوازم الألوهیة أن تهدی الإنسان إلی سعادته و تنزل علی بعض أفراده الوحی و الکتاب.
و لیس المراد بها أن الله أفاض علیکم العلم بأشیاء ما کان لکم من أنفسکم أن تعلموا کما یفیده قوله تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ»: (النحل: 78) و قوله:
«الَّذِی عَلَّمَ بِالْقَلَمِ، عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ»: (العلق: 5)، فإن السیاق کما عرفت ینافی ذلک.
فالمراد بالآیة تعلیم ما لیس فی وسع الإنسان بحسب الطرق المألوفة عنده التی جهز بها أن ینال علمه، و لیس إلا ما أوحاه الله سبحانه إلی أنبیائه و حملة وحیه بکتاب أو بغیر کتاب من المعارف الإلهیة و الأحکام و الشرائع فإنها هی التی لا تسع الوسائل العادیة التی عند عامة الإنسان أن تنالها.
و من هنا یظهر أن المخاطبین بهذا الکلام أعنی قوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا» إلخ، لیسوا هم المشرکین إذا لم یکن عندهم من معارف النبوة و الشرائع الإلهیة شی‌ء بین یعرفونه و یعترفون به و الذی کانوا ورثوه من بقایا آثار النبوة من أسلاف أجیالهم ما کانوا لیعترفوا به حتی یصح الاحتجاج به علیهم من غیر بیان کاف، و قد وصفهم الله بالجهل فی أمثال قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ لَوْ لا یُکَلِّمُنَا اللَّهُ»: (البقرة: 118).
فالخطاب متوجه إلی غیر المشرکین، و لیس بموجه إلی المسلمین أما أولا: فلأن السیاق سیاق الاحتجاج، و لو کان الخطاب متوجها إلیهم لکان اعتراضا فی سیاق الاحتجاج 
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من غیر نکتة ظاهرة.
و أما ثانیا: فلما فیه من تغییر مورد الخطاب، و العدول من خطاب المخاطبین بقوله:
«مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی إلخ، إلی خطاب غیرهم بقوله: «وَ عُلِّمْتُمْ إلخ، من غیر قرینة ظاهرة مع وقوع اللبس فالخطاب لغیر المشرکین و المسلمین و هم الیهود المخاطبون بصدر الآیة.
فقد احتج الله سبحانه علی الیهود القائلین: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» عنادا و ابتغاء للفتنة من طریقین:
أحدهما: طریق المناقضة و هو أنهم مؤمنون بالتوراة و أنها کتاب جاء به موسی (ع) نورا و هدی للناس و یناقضه قولهم: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» ثم ذمهم علی تقطیعها بقطعات یظهرون بعضها و یخفون کثیرا.
و ثانیهما: أنکم علمتم ما لم یکن فی وسعکم أن تعلموه أنتم من عند أنفسکم بالاکتساب و لا فی وسع آبائکم أن یعلموه فیورثوکم علمه و ذلک کالمعارف الإلهیة و الأخلاق الفاضلة و الشرائع و القوانین الناظمة للاجتماع و المعدلة له أحسن نظم و تعدیل الحاسمة لأعراق الاختلافات البشریة الاجتماعیة فإنها و خاصة المواد التشریعیة من بینها لیست مما ینال بالاکتساب، و التی تنال منها من طریق الاکتساب العقلی کالمعارف الکلیة الإلهیة من التوحید و النبوة و المعاد و الأخلاق الفاضلة فی الجملة لا یکفی مجرد ذلک فی استقرارها فی المجتمع الإنسانی، فمجرد العلم بشی‌ء غیر دخوله فی مرحلة العمل و استقراره فی المستوی العام الاجتماعی، فحب التمتع من لذائذ المادة و غریزة استخدام کل شی‌ء فی طریق التوصل إلی الاستعلاء علی مشتهیات النفس و التسلط التام علی ما تدعو إلیه أهواؤها لا یدع مجالا للإنسان یبحث فیه عن کنوز المعارف و الحقائق المدفونة فی فطرته ثم یبنی و یدوم علیها و فی مسیر حیاته و خاصة إذا استولت هذه المادیة علی المجتمع و استقرت فی المستوی فإنها تکون لهم ظرفا یحصرهم فی التمتعات المادیة لا ینفذ فی شی‌ء من أقطاره شی‌ء من الفضائل الإنسانیة، و لا یزال ینسی فیه ما بقی من إثارة الفضائل المعنویة الموروثة واحدا بعد واحد حتی یعود مجتمعهم مجتمعا حیوانیا ساذجا کما نشاهده فی الظروف الراقیة الیوم أنهم توغلوا فی المادیة و استسلموا للتمتعات الحسیة فشغلهم ذلک فی أوقاتهم بثوانیها و صرفهم عن الآخرة إلی الدنیا صرفا سلبهم الاشتغال 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 277
بالمعنویات و منعهم أی تفکیر فی ما یسعدهم فی حیاتهم الحقیقیة الخالدة.
و لم یضبط التاریخ فیما ضبطه من أخبار الأمم و الملل رجلا من رجال السیاسة و الحکومة کان یدعو إلی فضائل الأخلاق الإنسانیة و المعارف الطاهرة الإلهیة، و طریق التقوی و العبودیة بل أقصی ما کانت تدعو إلیه الحکومات الفردیة الاستبدادیة- هو أن یتمهد الأمر لبقاء سلطتها و استقامة الأمر لها، و غایة ما کانت تدعو إلیه الحکومات الاجتماعیة- الدیمقراطیة و ما یشابهها- أن ینظم أمر المجتمع علی حسب ما یقترحه هوی أکثریة الأفراد أیا ما اقترحه فضیلة أو رذیلة وافق السعادة الحقیقیة العقلیة أو خالفها غیر أنهم إذا خالفوا شیئا من الفضائل المعنویة و الکمالات و المقاصد العالیة الإنسانیة التی بقیت أسماؤها عندهم و ألجأتهم الفطرة إلی إعظامها و الاحترام لها کالعدل و العفة و الصدق و حب الخیر و نصح النوع الإنسانی و الرأفة بالضعیف و غیر ذلک فسروها بما یوافق جاری عملهم و الدائر من سنتهم کما هو نصب أعیننا الیوم.
و بالجملة فالعقل الاجتماعی و الشعور المادی الحاکم فی المجتمعات لیس مما یوصل الإنسان إلی هذه المعارف الإلهیة و الفضائل المعنویة التی لا تزال المجتمعات الإنسانیة علی تنوعها و تطورها تتضمن أسماء کثیرة منها و احترام معانیها و أین الإخلاد إلی الأرض من الترفع عن المادة و المادیات؟.
فلیست إلا آثارا و بقایا من الدعوة الدینیة المنتهیة إلی نهضات الأنبیاء و مجاهداتهم فی نشر کلمة الحق و بث دین التوحید و هدایة النوع الإنسانی إلی سعادته الحقیقیة فی حیاته الدنیویة و الأخرویة جمیعا فهی منتهیة إلی تعلیم إلهی من طریق الوحی و إنزال الکتب السماویة.
فقوله تعالی: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا أَنْتُمْ وَ لا آباؤُکُمْ احتجاج علی الیهود فی رد قول القائل منهم: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» بأن عندکم من العلم النافع ما لم تنالوه من أنفسکم و لا ناله و لا ورثه آباؤکم بل إنما علمتم به من غیر هذا الطریق و هو طریق إنزال الکتاب و الوحی من قبل الله علی بعض البشر فقد أنزل الله علی بعض البشر ما علمه و هو المعارف الحقة و شرائع الدین، و قد کان عند الیهود من هذا القبیل شی‌ء کثیر ورثوه من أنبیائهم و بثه فیهم کتاب موسی.
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و قد ظهر مما تقدم أن المراد بقوله: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا» مطلق ما ینتهی من المعارف و الشرائع إلی الوحی و الکتاب لا خصوص ما جاء منه فی کتاب موسی (ع) و إن کان الذی منه عند الیهود هو معارف التوراة و شرائعه خلافا لبعض المفسرین. و ذلک أن لفظ الآیة لا یلائم التخصیص فقد قیل: «وَ عُلِّمْتُمْ ما لَمْ تَعْلَمُوا إلخ، و لم یقل و علمتم به أو و علمکم الله به.
و قد قیل: «وَ عُلِّمْتُمْ إلخ، من غیر فاعل التعلیم لأن ذلک هو الأنسب بسیاق الاستدلال لأن ذکر الفاعل فی هذا السیاق أشبه بالمصادرة بالمطلوب فکأنه قیل: إن فیما عندکم علوما لا ینتهی إلی اکتسابکم أو اکتساب آبائکم فمن الذی علمکم ذلک؟ ثم أجیب عن مجموع السؤالین بقوله: الله عز اسمه.
قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ لما کان الجواب واضحا بینا لا یداخله ریب، و الجواب الذی هذا شأنه یسوغ للمستدل السائل أن یتکلفه و لا ینتظر المسئول المحتج علیه، أمر تعالی نبیه ص أن یتصدی هو للجواب فقال: «قُلِ اللَّهُ أی الذی أنزل الکتاب الذی جاء به موسی و الذی علمکم ما لم تعلموا أنتم و لا آباؤکم هو الله.
و لما کان القول بأن الله لم ینزل علی بشر شیئا من لغو القول و هزله الذی لا یتفوه به إلا خائض لاعب بالحقائق و خاصة إذا کان القائل به من الیهود المعترفین بتوراة موسی و المباهین بالعلم و الکتاب أمره بأن یدعهم و شأنهم فقال: «ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ .
قوله تعالی: «وَ هذا کِتابٌ أَنْزَلْناهُ مُبارَکٌ مُصَدِّقُ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها» لما نبه علی أن من لوازم الألوهیة أن ینزل الوحی علی جماعة من البشر هم الأنبیاء (ع)، و أن هناک کتابا حقا کالتوراة التی جاء بها موسی، و أمورا أخری علمها البشر لا تنتهی إلا إلی وحی إلهی و تعلیم غیبی، ذکر أن هذا القرآن أیضا کتاب إلهی منزل من عنده علی حد ما نزل سائر الکتب السماویة، و من الدلیل علی ذلک اشتماله علی ما هو شأن کتاب سماوی نازل من عند الله سبحانه.
و من هنا یظهر أولا: أن الغرض فی المقام متعلق بکون القرآن کتابا نازلا من عند الله تعالی دون من نزل علیه، و لذا قال: کتاب أنزلناه و لم یقل أنزلناه إلیک علی خلاف موارد أخر کقوله تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ لِیَدَّبَّرُوا آیاتِهِ»: (- ص: 29) و غیره 
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و ثانیا: أن الأوصاف المذکورة للکتاب بقوله: مُبارَکٌ مُصَدِّقُ إلخ، بمنزلة الأدلة علی کونه نازلا من الله و لیست بأدلة فمن أمارات أنه منزل من عند الله أنه مبارک أودع الله فیه البرکة و الخیر الکثیر یهدی الناس للتی هی أقوم، یهدی به الله من اتبع رضوانه سبل السلام، ینتفع به الناس فی دنیاهم باجتماع شملهم، و قوة جمعهم، و وحدة کلمتهم، و زوال الشح من نفوسهم، و الضغائن من قلوبهم، و فشوا الأمن و السلام، و رغد عیشهم، و طیب حیاتهم و انجلاء الجهل و کل رذیلة عن ساحتهم، و استظلالهم بمظلة سعادتهم، و ینتفعون به فی أخراهم بالأجر العظیم و النعیم المقیم.
و لو لم یکن من عند الله سواء کان مختلفا من عند بشر کشبکة یغر بها الناس فیصطادون أو کان تزویقا نفسانیا أو إلقاء شیطانیا یخیل إلی الذی جاء به أنه وحی سماوی من عند الله و لیس من عنده لم تستقر فیه و لا ترتب علیه هذه البرکات الإلهیة و الخیر الکثیر فإن سبیل الشر لا یهدی سالکه إلا إلی الشر و لن ینتج فساد صلاحا، و قد قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ»: (النحل: 37) و قال: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»: (الصف: 5) و قال: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: (الأعراف: 58).
و من أمارات أنه حق أنه مصدق لما بین یدیه من الکتب السماویة الحقة النازلة من عند الله.
و من أمارات ذلک أنه یفی بالغرض الإلهی من خلقه و هو أن یهدیهم إلی سعادة حیاتهم فی الدنیا و الآخرة بالإنذار بوسیلة الوحی المنزل من عنده، و هذا هو الذی یدل علیه قوله: «وَ لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها» فأم القری هی مکة المشرفة، و المراد أهلها بدلیل قوله: «وَ مَنْ حَوْلَها» و المراد بما حولها سائر بلاد الأرض التی یحیط بها أو التی تجاورها کما قیل، و الکلام یدل علی عنایة إلهیة بأم القری و هی الحرم الإلهی منه بدئ بالدعوة و انتشرت الکلمة.
و من هذا البیان یظهر: أن الأنسب بالسیاق أن یکون قوله: «وَ لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری و خاصة علی قراءة «لینذر» بصیغة الغیبة معطوفا علی قوله: «مُصَدِّقُ بما یشتمل علیه من معنی الغایة، و التقدیر: لیصدق ما بین یدیه و لتنذر أم القری علی ما ذکره 
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الزمخشری، و قیل: إنه معطوف علی قوله: «مُبارَکٌ و التقدیر: أنزلناه لتنذر أم القری و من حولها.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ یُؤْمِنُونَ إلخ، کأنه تفریع لما عده الله سبحانه من أوصاف هذا الکتاب الذی أنزله أی لما کان هذا الکتاب الذی أنزلناه مبارکا و مصدقا لما بین یدیه نازلا لغایة إنذار أهل الأرض فالمؤمنون بالآخرة یؤمنون به لأنه یدعو إلی أمن أخروی دائم و یحذرهم من عذاب خالد.
ثم عرف تعالی هؤلاء المؤمنین بالآخرة بما هو من أخص صفات المؤمنین و هو أنهم علی صلاتهم و هی عبادتهم التی یذکرون فیها ربهم یحافظون، و هذه هی الصفة التی ختم الله به صفات المؤمنین التی وصفهم بها فی أول سورة المؤمنین إذ قال: «الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلَواتِهِمْ یُحافِظُونَ»: (المؤمنون: 9) کما بدأ بمعناها فی أولها فقال «الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ»: (المؤمنون: 2).
و هذا هو الذی یؤید أن المراد بالمحافظة فی هذه الآیة هو الخشوع فی الصلاة و هو نحو تذلل و تأثر باطنی عن العظمة الإلهیة عند الانتصاب فی مقام العبودیة لکن المعروف من تفسیره أن المراد بالمحافظة علی الصلاة المحافظة علی وقتها.



(کلام فی معنی البرکة فی القرآن)

ذکر الراغب فی المفردات،: أن أصل البرک بفتح الباء- صدر البعیر و إن استعمل فی غیره و یقال له برکة- بکسر الباء- و برک البعیر ألقی رکبه، و اعتبر منه معنی الملزوم فقیل: ابترکوا فی الحرب أی ثبتوا و لازموا موضع الحرب، و براکاء الحرب و بروکاؤها للمکان الذی یلزمه الأبطال، و ابترکت الدابة وقفت وقوفا کالبروک، و سمی محبس الماء برکة، و البرکة ثبوت الخیر الإلهی فی الشی‌ء، قال تعالی: لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ و سمی بذلک لثبوت الخیر فیه ثبوت الماء فی البرکة، و المبارک ما فیه ذلک الخیر، علی ذلک: هذا ذِکْرٌ مُبارَکٌ أَنْزَلْناهُ 
قال: و لما کان الخیر الإلهی یصدر من حیث لا یحس و علی وجه لا یحصی و لا یحصر قیل لکل ما یشاهد منه زیادة غیر محسوسة: هو مبارک و فیه برکة، و إلی هذه 
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الزیادة أشیر بما روی: أنه لا ینقص مال من صدقة، لا إلی النقصان المحسوس حسب ما قال بعض الخاسرین حیث قیل له ذلک فقال: بینی و بینک المیزان. ثم ذکر: أن المراد بتبارکه تعالی اختصاصه بالخیرات، انتهی.
فالبرکة بالحقیقة هی الخیر المستقر فی الشی‌ء اللازم له کالبرکة فی النسل و هی کثرة الأعقاب أو بقاء الذکر بهم خالدا، و البرکة فی الطعام أن یشبع به خلق کثیر مثلا، و البرکة فی الوقت أن یسع من العمل ما لیس فی سعة مثله أن یسعه.
غیر أن المقاصد و المآرب الدینیة لما کانت مقصورة فی السعادات المعنویة أو الحسیة التی تنتهی إلیها بالأخرة کان المراد بالبرکة الواقعة فی الظواهر التی فیها هو الخیر المعنوی أو ینتهی إلیه کما أن مبارکته تعالی الواقعة فی قول الملائکة النازلین علی إبراهیم (ع):
«رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ»: (هود: 73) خیرات متنوعة معنویة کالدین و القرب و غیرهما و حسیة کالمال و کثرة النسل و بقاء الذکر و غیرها و جمیعها مربوطة بخیرات معنویة.
و علی هذا فالبرکة أعنی کون الشی‌ء مشتملا علی الخیر المطلوب کالأمر النسبی یختلف باختلاف الأغراض لأن خیریة الشی‌ء إنما هی بحسب الغرض المتعلق به فالغرض من الطعام ربما کان إشباعه الجائع أو أن لا یضر آکله أو أن یؤدی إلی شفاء و استقامة مزاج أو یکون نورا فی الباطن یتقوی به الإنسان علی عبادة الله و نحو ذلک کانت البرکة فیه استقرار شی‌ء من هذه الخیرات فیه بتوفیق الله تعالی بین الأسباب و العوامل المتعلقة به و رفعه الموانع.
و من هنا یظهر أن نزول البرکة الإلهیة علی شی‌ء و استقرار الخیر فیه لا ینافی عمل سائر العوامل فیه و اجتماع الأسباب علیه فلیس معنی إرادة الله صفة أو حالة فی شی‌ء أن یبطل سائر الأسباب و العلل المقتضیة له- و قد مر کرارا فی أبحاثنا السابقة- فإنما الإرادة الإلهیة سبب فی طول الأسباب الأخر لا فی عرضها. فإنزاله تعالی برکته علی طعام مثلا هو أن یوفق بین الأسباب المختلفة الموجودة فی أن لا تقتضی فی الإنسان کیفیة مزاجیة یضره معها هذا الطعام، و أن لا تقتضی فساده أو ضیعته أو سرقته أو نهبه أو نحو ذلک، و لیس معناه أن یبطل الله سائر الأسباب و یتکفل هو تعالی إیجاد الخیر فیها
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من غیر توسیطها فافهم ذلک.
و البرکة کثیرة الدور فی لسان الدین فقد ورد فی الکتاب العزیز ذکرها فی آیات کثیرة بألفاظ مختلفة و کذا ورودها فی السنة، و قد تکرر ذکر البرکة أیضا فی العهدین فی موارد کثیرة یذکر فیها إعطاء الله سبحانه البرکة للنبی الفلانی أو إعطاء الکهنة البرکة لغیرهم و قد کان أخذ البرکة فی العهد القدیم کالسنة الجاریة.
و قد ظهر مما تقدم بطلان زعم المنکرین لوجود البرکة کما نقلناه عن الراغب فیما تقدم من عبارته فقد زعموا أن عمل الأسباب الطبیعیة فی الأشیاء لا یدع مجالا لسبب آخر یعمل فیه أو یبطل أثرها و قد ذهب عنهم أن تأثیره تعالی فی الأشیاء فی طول سائر الأسباب لا فی عرضها حتی یئول الأمر إلی تزاحم أو إبطال و نحوهما.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً إلی قوله- ما أَنْزَلَ اللَّهُ عد الله سبحانه موارد ثلاثة من الظلم هی من أشد مراتبه التی لا یرتاب العقل العادی فی شناعتها و فظاعتها، و لذا أوردها فی سیاق السؤال.
و الغرض من ذلک الدعوة إلی النزول علی حکم العقل السلیم و الأخذ بالنصفة و خفض الجناح لصریح الحق فکأنه یقول: قل لهم: یجب علی و علیکم أن لا نستکبر عن الحق و لا نستعلی علی الله تعالی بارتکاب ما هو من أشد الظلم و أشنعه و هو الظلم فی جنب الله فکیف یصح لکم أن تفتروا علی الله کذبا و تدعوا له شرکاء تتخذونها شفعاء؟ و کیف یسوغ لی أن أدعی النبوة و أقول: أوحی إلی إن کنت لست بنبی یوحی إلیه؟ و کیف یجوز لقائل أن یقول: سأنزل مثل ما أنزل الله، فیسخر بحکم الله و یستهزئ بآیاته؟.
و نتیجة هذه الدعوة أن ینقادوا لحکم النبوة فإنهم إذا اجتنبوا الافتراء علی الله بالشرک، و کف القائل «سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ عن مقاله و النبی ص یصر علی الوحی بقیت نبوته بلا معارض.
و افتراء الکذب علی الله سبحانه و هو أول المظالم المعدودة و إن کان أعم بالنسبة إلی دعوی الوحی إذا لم یوح إلیه و هو ثانی المظالم المعدودة، و لذا قیل: إن ذکر الثانی بعد الأول من باب ذکر الخاص بعد العام اعتناء بشأن الوحی و إعظاما لأمره، لکن التأمل فی سیاق الکلام و وجهه إلی المشرکین یعطی أن المراد بالافتراء المذکور هو اتخاذ
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الشریک لله سبحانه، و إنما لم یصرح بذلک لیرتفع به غائلة ذکر الخاص بعد العام لأن الغرض فی المقام- کما تقدم- هو الدعوة إلی الأخذ بالنصفة و التجافی عن عصبیة الجاهلیة فلم یصرح بالمقصود و إنما أبهم إبهاما لئلا یتحرک بذلک عرق العصبیة و لا یتنبه داعی النخوة.
فقوله: «مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» و قوله: «أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ متباینان من حیث المراد و إن کانا بحسب ظاهر ما یتراءی منهما أعم و أخص.
و یدل علی ما ذکرنا ما فی ذیل الآیة من حدیث التهدید بالعذاب و السؤال عن الشرکاء و الشفعاء.
و أما ما قیل: إن قوله: «أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ» نزل فی مسیلمة حیث ادعی النبوة فسیاق الآیات کما عرفت لا یلائمه بل ظاهره أن المراد به نفسه و إن کان الکلام مع الغض عن ذلک أعم.
علی أن سورة الأنعام مکیة و دعواه النبوة من الحوادث التی وقعت بعد الهجرة إلا أن هؤلاء یرون أن الآیة مدنیة غیر مکیة و سیأتی الکلام فی ذلک فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و أما قوله: «وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ فظاهره أنه حکایة قول واقع، و أن هناک من قال: سأنزل مثل ما أنزل الله، و أنه إنما قاله استهزاء بالقرآن الکریم حیث نسبه إلی الله سبحانه بالنزول ثم وعد الناس مثله بالإنزال، و لم یقل: سأقول مثل ما قاله محمد أو سآتیکم بمثل ما أتاکم به.
و لذا ذکر بعض المفسرین أنه إشارة إلی قول من قال من المشرکین: «لَوْ نَشاءُ لَقُلْنا مِثْلَ هذا إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ .
و قال آخرون: إن الآیة إشارة إلی قول عبد الله بن سعد بن أبی سرح: إنی أنزل مثل ما أنزل الله و الآیة مدنیة، و منهم من قال غیر ذلک کما سیجی‌ء إن شاء الله فی البحث الروائی، و الآیة لیست ظاهرة الانطباق علی شی‌ء من ذلک فإنها تتضمن الوعد بأمر مستقبل، و قولهم: لو نشاء لقلنا «إلخ» کلام مشروط و کذا قول عبد الله- إن صحت الروایة- إخبار
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عن أمر حالی جار واقع.
و کیف کان فقوله: «وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ یحکی قولا قاله بعض المشرکین من العرب استکبارا علی آیات الله، و إنما کرر فیه الموصول أعنی قوله: «مَنْ و لم یتکرر فی قوله: «أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَ «إلخ» لأن المظالم المعدودة و إن کانت ثلاثة لکنها من نظرة أخری قسمان فالأول و الثانی من الظلم فی جنب الله فی صورة الخضوع لجانبه و الانقیاد لأمره، و الثالث من الظلم فی صورة الاستعلاء علیه و الاستکبار عن آیاته.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ فِی غَمَراتِ الْمَوْتِ إلی آخر الآیة، الغمر أصله ستر الشی‌ء و إزالة أثره و لذا یطلق الغمرة علی الماء الکثیر الساتر لما تحته، و علی الجهل المطبق، و علی الشدة التی تحیط بصاحبها و الغمرات الشدائد، و منه قوله تعالی: «فِی غَمَراتِ الْمَوْتِ ، و الهون و الهوان الذلة.
و بسط الید معناه واضح غیر أن المراد به معنی کنائی، و یختلف باختلاف الموارد فبسط الغنی یده جوده بماله و إحسانه لمن یستحقه، و بسط الملک یده إدارته أمور مملکته من غیر أن یزاحمه مزاحم و بسط المأمور الغلیظ الشدید یده علی المجرم المأخوذ به هو نکاله و إیذاؤه بضرب و زجر و نحوه.
فبسط الملائکة أیدیهم هو شروعهم بتعذیب الظالمین، و ظاهر السیاق أن الذی تفعله الملائکة بهؤلاء الظالمین هو الذی یترجم عنه قوله: «أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ إلخ، فهذه الجمل محکیة عن الملائکة لا من قول الله سبحانه، و التقدیر:
یقول الملائکة لهم أخرجوا أنفسکم «إلخ» فهم یعذبونهم بقبض أرواحهم قبضا یذوقون به ألیم العذاب و هذا عذابهم حین الموت و لما ینتقلوا من الدنیا إلی ما وراءها و لهم عذاب بعد ذلک و لما تقم علیهم القیامة کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: (المؤمنون: 100).
و بذلک یظهر أن المراد بالیوم فی قوله: «الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ هو یوم الموت الذی یجزون فیه العذاب و هو البرزخ کما ظهر أن المراد بالظالمین هم المرتکبون لبعض المظالم الثلاثة التی عدها الله سبحانه من أشد الظلم أعنی افتراء الکذب علی الله، و دعوی النبوة کذبا و الاستهزاء بآیات الله.
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و یؤید ذلک ما ذکره الله من أسباب عذابهم من الذنوب و هو قولهم علی الله غیر الحق کما هو شأن المفتری الکذب علی الله بنسبة الشریک إلیه أو بنسبة حکم تشریعی أو وحی کاذب إلیه، و استکبارهم عن آیات الله کما هو شأن من کان یقول: «سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ .
و کذلک قوله: «أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ أمر تکوینی لأن الموت و الوفاة لیس فی قدرة الإنسان کالحیاة حتی یؤمر بذلک قال تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَماتَ وَ أَحْیا»: (النجم: 44) فالأمر تکوینی و الملائکة من أسبابه، و الکلمة مصوغة صوغ الاستعارة بالکنایة و الاستعارة التخییلیة کأن النفس الإنسانیة أمر داخل فی البدن و به حیاته و بخروجه عن البدن طرو الموت و ذلک أن کلامه تعالی ظاهر فی أن النفس لیست من جنس البدن و لا من سنخ الأمور المادیة الجسمانیة و إنما لها سنخ آخر من الوجود یتحد مع البدن و یتعلق به نوعا من الاتحاد و التعلق غیر مادی کما تقدم بیانه فی بحث علمی فی الجزء الأول من الکتاب و سیأتی فی مواضع تناسبه إن شاء الله. فالمراد بقوله: «أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ قطع علقة أنفسهم من أبدانهم و هو الموت، و القول قول الملائکة علی ما یعطیه السیاق.
و المعنی: و لیتک تری حین یقع هؤلاء الظالمون المذکورون فی شدائد الموت و سکراته و الملائکة آخذون فی تعذیبهم بالقبض الشدید العنیف لأرواحهم و إنبائهم بأنهم واقعون فی عالم الموت معذبون فیه بعذاب الهون و الذلة جزاء لقولهم علی الله غیر الحق و لاستکبارهم عن آیاته.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» إلی آخر الآیة الفرادی جمع فرد و هو الذی انفصل عن اختلاط غیره نوعا من الاختلاط و یقابله الزوج و هو الذی یختلط بغیره بنحو و یقرب منهما بحسب المعنی الوتر و الشفع فالوتر ما لم ینضم إلی غیره و الشفع ما انضم إلی غیره، و التخویل إعطاء الخول أی المال و نحوه الذی یقوم الإنسان به بالتدبیر و التصرف.
و المراد بالشفعاء الأرباب المعبودون من دون الله لیکونوا شفعاء عند الله فعادوا بذلک شرکاء لله سبحانه فی خلقه، و الآیة تنبئ عن حقیقة الحیاة الإنسانیة التی ستظهر له حینما یقدم علی ربه بالتوفی فیشاهد حقیقة أمر نفسه و أنه مدبر بالتدبیر الإلهی لا غیر
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کما کان کذلک فی أول مرة کونته الخلقة، و أن المزاعم التی انضمت إلی حیاته من التکثر بالأسباب و الاعتضاد و الانتصار بالأموال و الأولاد و الأزواج و العشائر و الجموع، و کذا الاستشفاع بالأرباب من دون الله المؤدی إلی الإشراک کل ذلک مزاعم و أفکار باطلة لا أثر لها فی ساحة التکوین أصلا.
فالإنسان جزء من أجزاء الکون واقع تحت التدبیر الإلهی متوجه إلی الغایة التی غیاها الله سبحانه له کسائر أجزاء الکون، و لا حکومة لشی‌ء من الأشیاء فی التدبیر و التسییر الإلهی إلا أنها أسباب و علل ینتهی تأثیرها إلیه تعالی من غیر أن تستقل بشی‌ء من التأثیر.
غیر أن الإنسان إذا رکبته ید الخلقة و أوجدته فوقع نظره إلی زینة الحیاة و الأسباب و الشفعاء الظاهرة و جذبته لذائذ الحیاة تعلقت نفسه بها و دعته ذلک إلی التمسک بذیل الأسباب و الخضوع لها، و ألهاه ذلک عن توجیه وجهه إلی مسبب الأسباب و فاطرها و الذی إلیه الأمر کله فأعطاها الاستقلال فی السببیة لا هم له إلا أن ینال لذائذ هذه الحیاة المادیة بالخضوع للأسباب فصار یلعب طول الحیاة الدنیا بهذه المزاعم و الأوهام التی أوقعته فیها نفسه المتلهیة بلذائذ الحیاة المادیة، و استوعب حیاته اللعب بالباطل و التلهی به عن الحق کما قال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ»: (العنکبوت: 64).
فهذا هو الذی یسوق إلیه تعلیم القرآن حیث یذکر أن الإنسان إذا خرج عن زی العبودیة نسی ربه فأداه ذلک إلی نسیان نفسه قال تعالی: «نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ»: (الحشر: 19).
لکن الإنسان إذا فارقت نفسه البدن بحلول الموت بطل ارتباطه بجمیع الأسباب و العلل و المعدات المادیة التی کانت ترتبط بها من جهة البدن و تتصل بها فی هذه النشأة الدنیویة و شاهد عند ذلک بطلان استقلالها و اندکاک عظمتها و تأثیرها فوقعت عین بصیرته علی أن أمره أولا و آخرا إلی ربه لا غیر و أن لا رب له سواه و لا مؤثر فی شأنه دونه.
فقوله تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» إشارة إلی حقیقة الأمر، و قوله: «وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ إلخ، بیان لبطلان الأسباب الملهیة له عن ربه المتخللة بین أول خلقه و بین یوم یقبض فیه إلی ربه، و قوله: «لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ بیان لسبب انقطاعه من الأسباب و سقوطها عن الاستقلال 
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و التأثیر، و أن السبب فی ذلک انکشاف بطلان المزاعم التی کان الإنسان یلعب بها طول حیاته الدنیا.
فیتبین بذلک أن لیس لهذه الأسباب و الضمائم فی الإنسان من النصیب إلا أوهام و مزاعم یتلهی و یلعب بها الإنسان.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ فالِقُ الْحَبِّ وَ النَّوی إلی آخر الآیة. الفلق هو الشق. لما انتهی الکلام فی الآیة السابقة إلی نفی استقلال الأسباب فی تأثیرها، و بطلان کون أربابهم شفعاء من دون الله المؤدی إلی کونهم شرکاء لله صرف الکلام إلی بیان أن هذه التی یشتغل بها الإنسان عن ربه لیست إلا مخلوقات لله مدبرة بتدبیره، و لا تؤثر أثرا و لا تعمل عملا فی إصلاح حیاة الإنسان و سوقه إلی غایات خلقته إلا بتقدیر من الله و تدبیر یدبره هو لا غیر فهو تعالی الرب دون غیره.
فالله سبحانه هو یشق الحب و النوی فینبت منهما النبات و الشجر اللذین یرتزق الناس من حبه و ثمره، و هو یخرج الحی من المیت و المیت من الحی- و قد مر تفسیر ذلک فی الکلام علی الآیة 27 من سورة آل عمران- ذلکم الله لا غیر فأنی تؤفکون و إلی متی تصرفون من الحق إلی الباطل.
قوله تعالی: «فالِقُ الْإِصْباحِ وَ جَعَلَ اللَّیْلَ سَکَناً» إلی آخر الآیة. الإصباح بکسر الهمزة هو الصبح و هو فی الأصل مصدر، و السکن ما یسکن إلیه، و الحسبان جمع حساب، و قیل: هو مصدر حسب حسابا و حسبانا. و قوله: «وَ جَعَلَ اللَّیْلَ سَکَناً» عطف علی قوله: «فالِقُ الْإِصْباحِ و لا ضیر فی عطف الجملة الفعلیة علی الاسمیة إذا اشتملت علی معنی الفعل و قرئ: «و جاعل».
و فی فلق الصبح و جعل اللیل سکنا یسکن فیه المتحرکات عن حرکاتها لتجدید القوی و دفع ما عرض لها من التعب و العی و الکلال من جهة حرکاتها طول النهار، و جعل الشمس و القمر بما یظهر من اللیل و النهار و الشهور و السنین من حرکاتهما فی ظاهر الحس حسبانا تقدیر عجیب للحرکات فی هذه النشأة المتغیرة المتحولة ینتظم بذلک نظام المعاش الإنسانی و یستقیم به أمر حیاته، و لذلک ذیلها بقوله: «ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ فهو العزیز الذی لا یقهره قاهر فیفسد علیه شیئا من تدبیره، و العلیم الذی لا یجهل بشی‌ء من 
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مصالح مملکته حتی ینظمه نظما ربما یفسد من نفسه و لا یدوم بطبعه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ النُّجُومَ لِتَهْتَدُوا بِها» إلی آخر الآیة. المعنی واضح و المراد بتفصیل الآیات إما تفصیلها بحسب الجعل التکوینی أو تفصیلها بحسب البیان اللفظی.
و لا تنافی بین إرادة مصالح الإنسان فی حیاته و عیشته فی هذه النشأة مما یتراءی لظاهر الحس من حرکات هذه الأجرام العظیمة العلویة و الکرات المتجاذبة السماویة، و بین کون کل من هذه الأجرام مرادا بإرادة إلهیة مستقلة و مخلوقة بمشیة تتعلق بنفسه و تخص شخصه فإن الجهات مختلفة، و تحقق بعض هذه الجهات لا یدفع تحقق بعض آخر و الارتباط و الاتصال حاکم علی جمیع أجزاء العالم.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ فَمُسْتَقَرٌّ وَ مُسْتَوْدَعٌ إلی آخر الآیة، قرئ «فَمُسْتَقَرٌّ» بفتح القاف و کسرها و هو علی القراءة الأولی اسم مکان بمعنی محل الاستقرار فیکون «مُسْتَوْدَعٌ أیضا اسم مکان بمعنی محل الاستیداع و هو المکان الذی توضع فیه الودیعة. و قد وقع ذکر المستقر و المستودع فی قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها کُلٌّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: «هود: 6» و فی الکلام حذف و إیجاز، و التقدیر: فمنکم من هو فی مستقر و منکم من هو فی مستودع، و علی القراءة الثانیة و هی الرجحی «فَمُسْتَقَرٌّ» اسم فاعل و یکون المستودع اسم مفعول لا محالة، و التقدیر فمنکم مستقر و منکم مستودع لم یستقر بعد.
و الظاهر أن المراد بقوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ» انتهاء الذریة الإنسانیة علی کثرتها و انتشارها إلی آدم الذی یعده القرآن الکریم مبدأ للنسل الإنسانی الموجود، و أن المراد بالمستقر هو البعض الذی تلبس بالولادة من أفراد الإنسان فاستقر فی الأرض التی هی المستقر لهذا النوع کما قال تعالی: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ»: (البقرة: 36) و المراد بالمستودع من استودع فی الأصلاب و الأرحام و لم یولد بعد و سیولد بعد حین فهذا هو المناسب لمقام بیان الآیة بإنشاء جمیع الأفراد النوعیة من فرد واحد و من الممکن أن یؤخذ مستقر و مستودع مصدرین میمیین.
و قد عبر بلفظ الإنشاء دون الخلق و نحوه و هو ظاهر فی الدفعة و ما فی حکمه دون 
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التدریج، و یؤید هذا المعنی أیضا ما تقدم من قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها» کما لا یخفی أی یعلم ما استقر منها فی الأرض بفعلیة التکون «و ما هو فی طریق التکون مما لم یتکون بالفعل و لم یستقر فی الأرض.
فالمعنی: و هو الذی أوجدکم معشر الأناسی من نفس واحدة و عمر بکم الأرض إلی حین فهی مشغولة بکم ما لم تنقرضوا فلا یزال بعضکم مستقرا فیها و بعضکم مستودع فی الأصلاب و الأرحام أو فی الأصلاب فقط فی طریق الاستقرار فیها.
و قد أورد المفسرون فی الآیة معانی أخر کقول بعضهم: إن المراد من إنشائهم من نفس واحدة خلقهم من نوع واحد من النفس و هو النفس الإنسانیة «أو إن المراد هو الإنشاء من نوع واحد من الترکیب النفسی و البدنی، و هو الحقیقة الإنسانیة المؤلفة من نفس و بدن إنسانیین.
و کقول بعضهم: إن المراد بالمستقر الأرحام و بالمستودع الأصلاب و قول بعض آخر:
إن المستقر الأرض و المستودع القبر، و قول بعض آخر: إن المستقر هو الرحم و المستودع الأرض أو القبر، و قول بعض آخر: إن المستقر هو الروح و المستودع هو البدن، إلی غیر ذلک من أقاویلهم التی لا کثیر جدوی فی التعرض لها.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً» إلی آخر الآیة. السماء هی جهة العلو فکلما علاک و أظلک فهو سماء، و المراد بقوله: «فَأَخْرَجْنا بِهِ نَباتَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» علی ما قیل، فأخرجنا بالماء الذی أنزلناه من السماء النبات و النمو الذی فی کل شی‌ء نام له قوة النبات من الکمون إلی البروز، أی أنبتنا به کل شی‌ء نباتی کالنجم و الشجر و الإنسان و سائر الحیوان.
و الخضر هو الأخضر و کأنه مخفف الخاضر، و تراکب الحب انعقاد بعضه فوق بعض کما فی السنبلة، و الطلع أول ما یبدو من ثمر النخل، و القنوان جمع قنو و هو العذق بالکسر و هو من التمر کالعنقود من العنب، و الدانیة أی القریبة، و المشتبه و غیر المتشابه المشاکل و غیر المشاکل فی النوع و الشکل و غیرهما. و ینع الثمر نضجه.
و قد ذکر الله سبحانه أمورا مما خلقه لینظر فیها من له نظر و بصیرة فیهتدی 
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بالنظر فیها إلی توحیده، و هی أمور أرضیة کفلق الحبة و النواة و نحو ذلک، و أمور سماویة کاللیل و الصبح و الشمس و القمر و النجوم، و أمر راجع إلی الإنسان نفسه و هو إنشاء نوعه من نفس واحدة فمستقر و مستودع، و أمور مؤلفة من الجمیع کإنزال المطر من السماء و تهیئة الغذاء من نبات و حب و ثمر و إنبات ما فیه قوة النمو کالنبات و الحیوان و الإنسان من ذلک.
و قد عد النجوم آیة خاصة بقوم یعلمون، و إنشاء النفوس الإنسانیة آیة خاصة بقوم یفقهون، و تدبیر نظام الإنبات آیة لقوم یؤمنون و المناسبة ظاهرة فإن النظر فی أمر النظام أمر بسیط لا یفتقر إلی مئونة زائدة بل یناله الفهم العادی بشرط أن یتنور بنصفة الإیمان و لا یتلطخ بقذارة العناد و اللجاج، و أما النظر فی النجوم و الأوضاع السماویة فمما لا یتخطی العلماء بهذا الشأن ممن یعرف النجوم و مواقعها و سائر الأوضاع السماویة إلی حد ما و لا یناله الفهم العام العامی إلا بمئونة: و أما آیة الأنفس فإن الاطلاع علیها و علی ما عندها من أسرار الخلقة یحتاج مضافا إلی البحث النظری إلی مراقبة باطنیة و تعمق شدید و تثبت بالغ و هو الفقه.
قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ الْجِنَّ وَ خَلَقَهُمْ إلی آخر الآیة. الجن إما مفعول لجعلوا و مفعوله الآخر شرکاء أو بدل من شرکاء، و قوله: «وَ خَلَقَهُمْ کأنه حال و إن منعه بعض النحاة و حجتهم غیر واضحة. و کیف کان فالکلمة فی مقام ردهم، و المعنی و جعلوا له شرکاء الجن و هو خلقهم و المخلوق لا یجوز أن یشارک خالقه فی مقامه.
و المراد بالجن الشیاطین کما ینسب إلی المجوس القول: بأهرمن و یزدان و نظیره ما علیه الیزیدیة الذین یقولون بألوهیة إبلیس (الملک طاووس- شاه بریان) أو الجن المعروف بناء علی ما نسب إلی قریش أنهم کانوا یقولون: إن الله قد صاهر الجن فحدث بینهما الملائکة، و هذا أنسب بسیاق قوله: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ الْجِنَّ وَ خَلَقَهُمْ وَ خَرَقُوا لَهُ بَنِینَ وَ بَناتٍ بِغَیْرِ عِلْمٍ و علی هذا فالبنون و البنات هم جمیعا من الملائکة خرقوهم أی اختلقوهم و نسبوهم إلیه افتراء علیه سبحانه و تعالی عما یشرکون.
و لو کان المراد من هو أعم من الملائکة لم یبعد أن یکون المراد بهم ما یوجد فی سائر الملل غیر الإسلام فالبرهمانیة و البوذیة یقولون بنظیر ما قالته النصاری من بنوة المسیح 
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کما تقدم فی الجزء الثالث من الکتاب، و سائر الوثنیین القدماء کانوا یثبتون لله سبحانه بنین و بنات من الآلهة علی ما یدل علیه الآثار المکتشفة، و مشرکو العرب کانوا یقولون:
إن الملائکة بنات الله.
قوله تعالی: «بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة. جواب عن قولهم بالبنین و البنات، و محصله أن لا سبیل لتحقق حقیقة الولد إلا اتخاذ الصاحبة و لم یکن له تعالی صاحبة فأنی یکون له ولد؟.
و أیضا هو تعالی الخالق لکل شی‌ء و فاطره، و الولد هو الجزء من الشی‌ء یربیه بنوع من اللقاح و جزء الشی‌ء و المماثل له لا یکون مخلوقا له البتة، و یجمع الجمیع أنه تعالی بدیع السماوات و الأرض الذی لا یماثله شی‌ء من أجزائها بوجه من الوجوه فکیف یکون له صاحبة یتزوج بها أو بنون و بنات یماثلونه فی النوع فهذا أمر یخبر به الله الذی لا سبیل للجهل إلیه فهو بکل شی‌ء علیم، و قد تقدم فی الکلام علی قوله تعالی: «ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ» الخ: (آل عمران: 79) فی الجزء الثالث من الکتاب ما ینفع فی المقام.
قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیتین الجملة الأولی أعنی قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ نتیجة متخذة من البیان المورد فی الآیات السابقة، و المعنی: إذا کان الأمر علی ما ذکر فالله الذی وصفناه هو ربکم لا غیر، و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» کالتصریح بالتوحید الضمنی الذی تشتمل علیه الجملة السابقة، و هو مع ذلک یفید معنی التعلیل أی هو الرب لیس دونه رب لأنه الله الذی لیس دونه إله و کیف یکون غیره ربا و لیس بإله.
و قوله: «خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» تعلیل لقوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» أی إنما انحصرت الألوهیة فیه لأنه خالق کل شی‌ء من غیر استثناء فلا خالق غیره لشی‌ء من الأشیاء حتی یشارکه فی الألوهیة، و کل شی‌ء مخلوق له خاضع له بالعبودیة فلا یعادله فیها.
و قوله: «فَاعْبُدُوهُ متفرع کالنتیجة علی قوله «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ أی إذا کان الله سبحانه هو ربکم لا غیر فاعبدوه، و قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ أی هو القائم علی کل شی‌ء المدبر لأمره الناظم نظام وجوده و حیاته و إذا کان کذلک کان من الواجب أن یتقی فلا یتخذ له شریک بغیر علم فالجملة کالتأکید لقوله: «فَاعْبُدُوهُ أی لا تستنکفوا
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عن عبادته لأنه وکیل علیکم غیر غافل عن نظام أعمالکم.
و أما قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» فهو لدفع الدخل الذی یوهمه قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ بحسب ما تتلقاه أفهام المشرکین الساذجة و الخطاب معهم، و هو أنه إذا صار وکیلا علیهم کان أمرا جسمانیا کسائر الجسمانیات التی تتصدی الأعمال الجسمانیة فدفعه بأنه تعالی لا تدرکه الأبصار لتعالیه عن الجسمیة و لوازمها، و قوله: «وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ» دفع لما یسبق إلی أذهان هؤلاء المشرکین الذین اعتادوا بالتفکر المادی، و أخلدوا إلی الحس و المحسوس و هو أنه تعالی إذا ارتفع عن تعلق الأبصار به خرج عن حیطة الحس و المحسوس و بطل نوع الاتصال الوجودی الذی هو مناط الشعور و العلم، و انقطع عن مخلوقاته فلا یعلم بشی‌ء کما لا یعلم به شی‌ء، و لا یبصر شیئا کما لا یبصره شی‌ء فأجاب تعالی عنه بقوله: «وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ» ثم علل هذه الدعوی بقوله: «وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ» و اللطیف هو الرقیق النافذ فی الشی‌ء، و الخبیر من له الخبرة، فإذا کان تعالی محیطا بکل شی‌ء بحقیقة معنی الإحاطة کان شاهدا علی کل شی‌ء لا یفقده ظاهر شی‌ء من الأشیاء و لا باطنه، و هو مع ذلک ذو علم و خبرة کان عالما بظواهر الأشیاء و بواطنها من غیر أن یشغله شی‌ء عن شی‌ء أو یحتجب عنه شی‌ء بشی‌ء فهو تعالی یدرک البصر و المبصر معا، و البصر لا یدرک إلا المبصر.
و قد نسب إدراکه إلی نفس الأبصار دون أولی الأبصار لأن الإدراک الموجود فیه تعالی لیس من قبیل إدراکاتنا الحسیة حق یتعلق بظواهر الأشیاء من أعراضها کالبصر مثلا الذی یتعلق بالأضواء و الألوان و یدرک به القرب و البعد و العظم و الصغر و الحرکة و السکون بنحو بل الأغراض و موضوعاتها بظواهرها و بواطنها حاضرة عنده مکشوفة له غیر محجوبة عنه و لا غائبة فهو تعالی یجد الأبصار بحقائقها و ما عندها و لیست تناله.
ففی الآیتین من سطوح البیان و سهولة الطریق و إیجاز القول ما یحیر اللب و هما مع ذلک تهدیان المتدبر فیهما إلی أسرار دونها أستار.



(کلام فی عموم الخلقة و انبساطها علی کل شی‌ء)

قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» ظاهره و عموم الخلقة لکل شی‌ء و انبساط إیجاده تعالی علی کل ما له نصیب من الوجود و التحقق، و قد تکرر
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هذا اللفظ أعنی قوله تعالی: «خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» منه تعالی فی کلامه من غیر أن یوجد فیه ما یصلح لتخصیصه بوجه من الوجوه قال تعالی: «قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: (الرعد: 16) و قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ»: (الزمر: 62) و. قال تعالی «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: (المؤمن: 62).
و قد نشبت بین الباحثین من أهل الملل فی هذه المسألة مشاجرات عجیبة یتبعها أقاویل مختلفة حتی من المتکلمین و الفلاسفة من النصاری و الیهود فضلا عن متکلمی الإسلام و فلاسفته، و لا یهمنا المبادرة إلی إیراد أقوالهم و آرائهم و التکلم معهم، و إنما بحثنا هذا قرآنی تفسیری لا شغل لنا بغیر ما یتحصل به الملخص من نظر القرآن الکریم بالتدبر فی أطراف آیاته الشریفة.
نجد القرآن الکریم یسلم ما نتسلمه من أن الموضوعات الخارجیة و الأشیاء الواقعة فی دار الوجود کالسماء و کواکبها و نجومها و الأرض و جبالها و وهادها و سهلها و بحرها و برها و عناصرها و معدنیاتها و السحاب و الرعد و البرق و الصواعق و المطر و البرد و النجم و الشجر و الحیوان و الإنسان لها آثار و خواص هی أفعالها و هی تنسب إلیها نسبة الفعل إلی فاعله و المعلول إلی علته.
و نجده یصدق أن للإنسان کسائر الأنواع الموجودة أفعالا تستند إلیه و تقوم به کالأکل و الشرب و المشی و القعود و کالصحة و المرض و النمو و الفهم و الشعور و الفرح و السرور من غیر أن یفرق بینه و بین غیره من الأنواع فی شی‌ء من ذلک فهو یخبر عن أعماله و یأمره و ینهاه، و لو لا أن له فعلا لم یرجع شی‌ء من ذلک إلی معنی محصل. فالقرآن یزن الواحد من الإنسان بعین ما نزنه نحن معشر الإنسان فی مجتمعنا فنعتقد أن له أفعالا و آثارا منسوبة إلیه نؤاخذه فی بعض أفعاله التی ترجع بنحو إلی اختیاره کالأکل و الشرب و المشی و نصفح عنه فیما لا یرجع إلی اختیاره من آثاره القائمة به کالصحة و المرض و الشباب و المشیب و غیر ذلک.
فالقرآن ینظم النظام الموجود مثل ما ینتظم عند حواسنا و تؤیده عقولنا بما شفعت به من التجارب، و هو أن أجزاء هذا النظام علی اختلاف هویاتها و أنواعها فعالة
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بأفعالها مؤثرة متأثرة فی غیرها و من غیرها و بذلک تلتئم أجزاء النظام الموجود الذی لکل جزء منها ارتباط تام بکل جزء، و هذا هو قانون العلیة العام فی الأشیاء، و هو أن کل ما یجوز له فی نفسه أن یوجد و أن لا یوجد فهو إنما یوجد عن غیره فالمعلول ممتنع الوجود مع عدم علته، و قد أمضی القرآن الکریم صحة هذا القانون و عمومه، و لو لم یکن صحیحا أو تخلف فی بعض الموارد لم یتم الاستدلال به أصلا، و قد استدل القرآن به علی وجود الصانع و وحدانیته و قدرته و علمه و سائر صفاته.
و کما أن المعلول من الأشیاء یمتنع وجوده مع عدم علته کذلک یجب وجوده مع وجود علته قضاء لحق الرابطة الوجودیة التی بینهما. و قد أنفذه الله سبحانه فی کلامه فی موارد کثیرة استدل فیها من طریق ما له من الصفات العلیا علی ثبوت آثارها و معالیلها کقوله: وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ و قوله: إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ ذُو انتِقامٍ أَنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ و غیر ذلک، و استدل أیضا علی کثیر من الحوادث و الأمور بثبوت أشیاء أخری یستعقب ثبوتها بعدها کقوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: (یونس: 74) و غیر ذلک مما ذکر من أمر المؤمنین و الکافرین و المنافقین و لو جاز أن یتخلف أثر من مؤثره إذا اجتمعت الشرائط اللازمة و ارتفعت الموانع المنافیة لم یصح شی‌ء من هذه الحجج و الأدلة البتة.
فالقرآن یسلم حکومة قانون العلیة العام فی الوجود، و أن لکل شی‌ء من الأشیاء الموجودة و عوارضها و لکل حادث من الحوادث الکائنة علة أو مجموع علل بها یجب وجوده و بدونها یمتنع وجوده هذا مما لا ریب فیه فی بادئ التدبر.
ثم إنا نجد أن الله سبحانه فی کلامه یعمم خلقه علی کل ما یصدق علیه شی‌ء من أجزاء الکون قال تعالی: «قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: (الرعد: 16) إلی غیر ذلک من الآیات المنقولة آنفا، و هذا ببسط علیته و فاعلیته تعالی لکل شی‌ء مع جریان العلیة و المعلولیة الکونیة بینها جمیعا کما تقدم بیانه.
و قال تعالی: «الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی أن قال- وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: (الفرقان: 2) و قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : (طه: 50) و قال: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی، وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : (الأعلی: 3) إلی غیر ذلک من الآیات.
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و فی هذه الآیات نوع آخر من البیان أخذت فیه الأشیاء منسوبة إلی الخلقة و أعمالها و أنواع آثارها و حرکاتها و سکناتها منسوبة إلی التقدیر و الهدایة الإلهیة فإلی تقدیره تعالی تنتهی خصوصیات أعمال الأشیاء و آثارها کالإنسان یخطو و یمشی فی انتقاله المکانی و الحوت یسبح و الطیر یطیر بجناحیه قال تعالی: «فَمِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی بَطْنِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی رِجْلَیْنِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی أَرْبَعٍ یَخْلُقُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: (النور: 45) و الآیات فی هذا المعنی کثیرة، فخصوصیات أعمال الأشیاء و حدودها و أقدارها تنتهی إلیه تعالی، و کذلک الغایات التی تقصدها الأشیاء علی اختلافها فیها و تشتتها و تفننها إنما تتعین لها و تروم نحوها بالهدایة الإلهیة التی تصحبها منذ أول وجودها إلی آخره، و ینتهی ذلک إلی تقدیر العزیز العلیم.
فالأشیاء فی جواهرها و ذواتها تستند إلی الخلقة الإلهیة و حدود وجودها و تحولاتها و غایاتها و أهدافها فی مسیر وجودها و حیاتها کل ذلک ینتهی إلی التقدیر المنتهی إلی خصوصیات الخلقة الإلهیة و هناک آیات أخری کثیرة ناطقة بأن أجزاء الکون متصل بعضه ببعض متلائم بعض منه مع بعض متوحدة فی الوجود یحکم فیها نظام واحد لا مدبر له إلا الله سبحانه، و هو الذی ربما سمی ببرهان اتصال التدبیر.
فهذا ما ینتجه التدبر فی کلامه تعالی غیر أن هناک جهات أخری ینبغی للباحث المتدبر أن لا یغفل عنها و هی ثلاث:
إحداها: أن من الأشیاء ما لا یرتاب فی قبحه و شناعته کأنواع الظلم و الفجور التی ینقبض العقل من نسبتها إلی ساحة القدس و الکبریاء و القرآن الکریم أیضا ینزهه تعالی عن کل ظلم و سوء فی آیات کثیرة کقوله: «وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» (حم السجدة: 46) و قوله: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ»: (الأعراف: 28) و غیر ذلک، و هذا ینافی عموم الخلقة لکل شی‌ء فمن الواجب أن تخصص الآیة بهذا المخصص العقلی و الشرعی.
و ینتج ذلک أن الأفعال الإنسانیة مخلوقة للإنسان و ما وراءه من الأشیاء ذواتها و آثارها مخلوقة لله سبحانه.
علی أن کون الأفعال الإنسانیة مخلوقة له تعالی یبطل کونها عن اختیار الإنسان، و یبطل بذلک نظام الأمر و النهی و الطاعة و المعصیة و الثواب و العقاب و إرسال الرسل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 296
و إنزال الکتب و تشریع الشرائع. کذا ذکره جمع من الباحثین.
و قد ذهب علی هؤلاء فی بحثهم أن یفرقوا بین الأمور الحقیقیة التی تنال الوجود و التحقق حقیقة، و الأمور الاعتباریة و الجهات الوضعیة التی لا ثبوت لها فی الواقع، و إنما اضطر الإنسان إلی تصورها أو التصدیق بها حاجة الحیاة، و ابتغاء سعادة الوجود بالاجتماع و التمدن فخلطوا بین الجهات الوجودیة و العدمیة فی الأشیاء، و قد تقدمت نبذة من هذا البحث فی الکلام علی الجبر و التفویض فی الجزء الأول من الکتاب.
و الذی یناسب المقام من الکلام أن ظاهر قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» یعمم الخلقة لکل شی‌ء ثم قوله تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: (السجدة: 7) یثبت الحسن لکل ما خلقه الله، و یتحصل من الآیتین أن کل ما یصدق علیه اسم شی‌ء ما خلا الله فهو مخلوق، و أن کل مخلوق فهو متصف بالحسن فالخلق و الحسن متلازمان فی الوجود فکل شی‌ء فهو من جهة أنه مخلوق لله أی بتمام واقعیته الخارجیة حسن فلو عرض لها عارض السوء و القبح کان من جهة النسب و الإضافات و أمور أخری غیر جهة واقعیته و وجوده الحقیقی الذی ینسب به إلی الله سبحانه و إلی فاعله المعروض له.
ثم إنا نحصل فی کلامه تعالی علی موارد کثیرة یذکر فیها السیئة و الظلم و الذنب و غیرها ذکر تسلیم فلنقض بضمها إلی ما تقدم بأن هذه معان و عناوین غیر حقیقیة لا یلحق الشی‌ء من جهة انتسابه إلی الله سبحانه و خلقه له، و إنما یلحق الموضوع الذی یقوم الأثر و العمل به من جهة وضع أو نسبة أو إضافة فإن کل معصیة و ظلم فإن معه من سنخه ما لیس بمعصیة و إنما یختلفان من جهة اشتمال أحدهما علی مخالفة أمر تشریعی أو عقلی أو اشتماله علی فساد فی المجتمع أو نقض لغایة دون الآخر مثاله الزنا و النکاح و هما فعلان متماثلان لا یختلفان فی حقیقتهما و وجودهما النوعی مثلا و إنما یختلفان بالموافقة و المخالفة للشرع الإلهی أو السنة الاجتماعیة أو مصلحة المجتمع، و تلک أمور وضعیة و جهات إضافیة، و الخلقة و الإیجاد إنما یتعلق بجهة التکوین و الخارج، و أما الجهات الإضافیة و العناوین الوضعیة التی تلحق الأشیاء بحسب انطباقها علی المصالح و المفاسد الاجتماعیة المستعقبة للمدح و الذم أو الثواب و العقاب بحسب ما یشخصها و یحکم بها العقل العملی و الشعور الاجتماعی فإنما هی أمور لا تتعدی طور الاجتماع و لا یدخل فی دار التکوین أصلا إلا
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آثارها التی هی أقسام الثواب و العقاب مثلا.
فالفعل الکذائی کالظلم بعنوانه الذی هو الظلم قبیح فی ظرف الاجتماع و معصیة تستتبع الذم و العقاب عند المجتمعین، و أما بحسب التکوین فلیس إلا أثرا أو مجموع آثار من قبیل الحرکات العارضة للإنسان و العلل الخارجیة و خاصة السببیة الأولی الإلهیة إنما تنتج هذه الجهة التی هی جهة التکوین، و أما عنوانه القبیح و ما یلحق به فإنما هو مولود النظر التشریع أو العقلائی لا خبر عنه بنظر التکوین کما أن زیدا الرئیس هو بعنوانه الذی هو الرئاسة موضوع اجتماعی عندنا له آثار مترتبة علیه فی المجتمع کالاحترام و التقدم و نفوذ الکلمة و إدارة الأمور، و أما من حیث التکوین و الواقعیة فإنما هو فرد من أفراد الإنسان لا فرق بینه و بین الفرد المرءوس أصلا، و لا خبر فی هذا النظر عن الرئاسة و الآثار المرتبة علیها، و کذا الغنی و الفقیر و السید و المسود و العزیز و الذلیل و الشریف و الخسیس و أمثال ذلک مما لا یحصی.
و بالجملة الخلقة فی عین أنها تعم کل شی‌ء إنما تتعلق بالموضوعات و الأفعال الواقعة فی ظرف الاجتماع المعنونة بمختلف عناوینها بجهة تکوینها و واقعیتها الخارجیة، و أما ما وراء ذلک من جهات القبح و الحسن و المعصیة و الطاعة و سائر الأوصاف و العناوین الاجتماعیة الطارئة علی الأفعال و الموضوعات فالخلق و الإیجاد لا یتعلق بها، و لیس لها ثبوت إلا فی ظرف التشریع أو القضاء الاجتماعی و ساحة الاعتبار و الوضع.
و إذا تبین أن ظرف تحقق الأمر و النهی و انتشاء الحسن و القبح و الطاعة و المعصیة و تعلق الثواب و العقاب و ارتباطهما بالفعل و کذا سائر الأمور و العناوین الاجتماعیة کالمولویة و العبودیة و الرئاسة و المرءوسیة و العزة و الذلة و نحو ذلک غیر ظرف التکوین و ساحة الواقعیة الخارجیة التی یتعلق بها الخلق و الإیجاد ظهر أن عموم الخلقة لکل شی‌ء لا یستلزم شیئا من المفاسد التی ذکروها کبطلان نظام الأمر و النهی و الثواب و العقاب و غیر ذلک مما تقدم ذکره.
و کیف یسوغ لمن تدبر کلامه تعالی أن یفتی بمثل هذه الثنویة و کلامه مشحون بأنه خالق کل شی‌ء و أنه الله الواحد القهار و أن قضاءه و قدره و هدایته التکوینیة و ربوبیته و تدبیره شامل لکل شی‌ء لا یشذ عنه شاذ، و أن ملکه و سلطانه و إحاطته و کرسیه وسع 
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کل شی‌ء، و أن له ما فی السماوات و الأرض و ما ظهر و ما بطن، و کیف یستقیم شی‌ء من هذه التعالیم الإلهیة المنبئة عن توحیده فی ربوبیته مع وجود ما لا یحصی من مخلوقات غیره خلال مخلوقاته.
الثانیة: أن القرآن الکریم إذ ینسب خلق کل شی‌ء إلیه تعالی و یحصر العلة الفاعلة فیه کان لازمه إبطال رابطة العلیة و المعلولیة بین الأشیاء فلا مؤثر فی الوجود إلا الله، و إنما هی عادته تعالی جرت أن یخلق ما نسمیه معلولا عقیب ما نسمیه علة من غیر أن تکون بینهما رابطة توجب وجود المعلول منهما عقیب العلة فالنار التی تستعقب الحرارة نسبتها إلی الحرارة و البرودة علی السواء، و الحرارة نسبتها إلی النار و الثلج علی السواء غیر أن عادة الله جرت أن یخلق الحرارة عقیب النار و البرودة بعد الثلج من غیر أن یکون هناک إیجاب و اقتضاء بوجه أصلا.
و هذا النظر یبطل قانون العلیة و المعلولیة العام الذی علیه المدار فی القضاء العقلی و ببطلانه ینسد باب إثبات الصانع و لا تصل النوبة مع ذلک إلی کتاب إلهی یحتج به علی بطلان رابطة العلیة و المعلولیة بین الأشیاء، و کیف یسع أن یبطل القرآن الشریف حکما صریحا عقلیا و یعزل العقل عن قضائه؟ و إنما تثبت حقیته و حجیته بالحکم العقلی و القضاء الوجدانی، و هو إبطال النتیجة لدلیلها الذی لا یؤثر إلا إبطال النتیجة لنفسها.
و هؤلاء إنما وقعوا فیما وقعوا من جهة خلطهم بین العلل الطولیة و العرضیة و إنما یستحیل توارد العلتین علی شی‌ء إذا کانتا فی عرض واحد لا إذا کانت إحداهما فی طول الأخری، مثال ذلک أن العلة التامة لوجود النار کما توجب وجود النار کذلک توجب وجود الحرارة و لا یجتمع مع ذلک فی الحرارة إیجابان و لا تعمل فیها علتان تامتان مستقلتان بل علة معلولة لعلة.
و بتقریب آخر أدق: منشأ الخطإ هو عدم التمییز بین الفاعل بمعنی ما منه و الفاعل بمعنی ما به و لاستقصاء القول فی المسألة محل آخر.
الثالثة: و هی قریبة المأخذ من الثانیة أنهم لما وجدوا أنه تعالی ینسب خلق کل شی‌ء إلی نفسه، و هو تعالی مع ذلک یسلم وجود رابطة العلیة و المعلولیة بین الأشیاء أنفسها حسبوا أن ما له علة ظاهرة معلومة من الأشیاء فهی العلة له دونه تعالی و إلا لزم اجتماع 
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علتین مستقلتین علی معلول واحد و لا یبقی لتأثیره تعالی إلا حدوث الأشیاء و بدء وجودها و لذا تراهم یرومون إثبات الصانع من جهة حدوث الأشیاء کحدوث الإنسان بعد ما لم یکن و حدوث الأرض بعد ما لم تکن و حدوث العالم بعد ما لم یکن.
و یضیفون إلی ذلک وجود أمور أو حدوث حوادث مجهولة العلل للإنسان کالروح و کالحیاة فی الإنسان و الحیوان و النبات فإن الإنسان لم یظفر بعلل وجودها بعد، و البسطاء منهم یضیفون إلی ذلک أمثال السحب و الثلوج و الأمطار و ذوات الأذناب و الزلازل و القحط و الغلاء و الأمراض العامة و نحو ذلک مما لا یظهر عللها الطبیعیة للأفهام العامیة ثم کلما لاح لهم فی شی‌ء منها علته الطبیعیة انهزموا منه إلی غیره و بدلوا موقفا بآخر أو سلموا للخصم.
و هذا بحسب اللسان العلمی هو أن الوجود الممکن إنما یحتاج إلی الواجب فی حدوثه لا فی بقائه، و هو الذی یصر علیه جم غفیر من أهل الکلام حتی صرح بعضهم: أنه لو جاز العدم علی الواجب لم یضر عدمه وجود العالم تعالی الله و تقدس، و هذا- فیما نحسب- رأی إسرائیلی تسرب فی أذهان عدة من الباحثین من المسلمین و من فروع ذلک قولهم باستحالة البداء و النسخ، و الرأی جار سار بین الناس مع ذلک.
و کیف کان هو من أردإ الأوهام و الاحتجاج القرآنی یخالفه فإن الله سبحانه یستدل علی وجود الصانع و وحدته بالآیات المشهودة فی العالم و هو النظام الجاری فی کل نوع من الخلیقة و ما یجری علیه فی مسیر وجوده و أمد حیاته من التغیر و التحول و الفعل و الانفعال و المنافع التی یستدرها من ذلک و یوصلها إلی غیره کالشمس و القمر و النجوم و طلوعها و غروبها و ما یستجلبه الناس من منافعها و التحولات الفصلیة الطارئة علی الأرض و البحار و الأنهار و الفلک التی تجری فیها و السحب و الأمطار و ما ینتفع به الإنسان من الحیوان و النبات و ما یجری علیه من الأحوال الطبیعیة و التغیرات الکونیة من نطفیة و جنینیة و صباوة و شباب و شیب و هرم و غیر ذلک.
و جمیع ذلک من الجهات الراجعة إلی الأشیاء من حیث بقائها و موضوعاتها علل أعراضها و آثارها و کل مجموع منها فی حین علة للمجموع الحاصل بعد ذلک الحین، و حوادث الیوم علل حوادث الغد کما أنها معلولة حوادث الأمس.
و لو کانت الأمور من حیث بقائها مستغنیة عن الله سبحانه و استقلت بما یکتنف 
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بها من الحوادث و یطرأ علیها من الآثار و الأعمال لم یستقم شی‌ء من هذه الحجج الباهرة و البراهین القاهرة و ذلک أن احتجاج القرآن بهذه الآیات البینات من جهتین:
إحداهما: من جهة الفاعل کما یشیر إلیه أمثال قوله تعالی: «أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: (إبراهیم: 10) فإن من الضروری أن شیئا من هذه الموجودات لم یفطر ذاته و لم یوجد نفسه، و لا أوجده شی‌ء آخر مثله فإنه یناظره فی الحاجة إلی إیجاد موجد، و لو لم ینته الأمر إلی أمر موجود بذاته لا یقبل طرو العدم علیه لم یوجد فی الخارج شی‌ء من هذه الأشیاء فهی موجودة بإیجاد الله الذی هو فی نفسه حق لا یقبل بطلانا و لا تغیرا بوجه عما هو علیه.
ثم إنها إذا وجدت لم تستغن عنه فلیس إیجاد شی‌ء شیئا من قبیل تسخین المسخن مثلا حیث تنصب الحرارة بالانفصال من المسخن إلی المتسخن فیعود المتسخن واجدا للوصف بقی المسخن بعد ذلک أو زال، إذ لو کانت إفاضة الوجود علی هذه الوتیرة عاد الوجود المفاض مستقلا بنفسه واجبا بذاته لا یقبل العدم لمکان المناقضة، و هذا هو الذی یعبر عنه الفهم الساذج الفطری بأن الأشیاء لو ملکت وجود نفسها و استقلت بوجه عن ربها لم یقبل الهلاک و الفساد فإن من المحال أن یستدعی الشی‌ء بطلان نفسه أو شقاءها.
و هو الذی یستفاد من أمثال قوله: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ»: (القصص: 88) و قوله: «وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً»: (الفرقان: 3) و یدل علی ذلک أیضا الآیات الکثیرة الدالة علی أن الله سبحانه هو المالک لکل شی‌ء لا مالک غیره، و أن کل شی‌ء مملوک له لا شأن له إلا المملوکیة.
فالأشیاء کما تستفیض منه تعالی الوجود فی أول کونها و حدوثها کذلک تستفیض منه ذلک فی حال بقائها و امتداد کونها و حیاتها فلا یزال الشی‌ء موجودا ما یفیض علیه الوجود و إذا انقطع عنه الفیض انمحی رسمه عن لوح الوجود قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: (الإسراء: 20) إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و ثانیتهما: من جهة الغایات کما تشیر إلیه الآیات الواصفة للنظام الجاری فی الکون متلائمة أجزاؤه متوافقة أطرافه یضمن سیر الواحد منها إیصال الآخر إلی کماله 
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و یتوجه ما وقع فی طرف من السلسلة المترتبة إلی إسعاد ما فی طرف آخر منها ینتفع فیها الإنسان مثلا بالنظام الجاری فی الحیوان و النبات، و النبات مثلا بالنظام الجاری فی الأرض و الجو المحیط بها، و تستمد الأرضیات بالسماویات و السماویات بالأرضیات فیعود الجمیع ذا نظام متصل واحد یسوق کل نوع من الأنواع إلی ما یسعد به فی کونه و یفوز به فی وجوده و تأبی الفطرة السلیمة و الشعور الحی إلا أن یقضی أن ذلک کله من تقدیر عزیز علیم و تدبیر حکیم خبیر.
و لیس هذا التقدیر و التدبیر إلا عن فطر ذواتها و إیجاد هویاتها و صوغ أعیانها بضرب کل منها فی قالب یقدر له أفعاله و یحصره فی ما أرید منه فی موطنه و ما یئول إلیه فی منازل هیئت علی امتداد مسیره، و الذی یقف علیه آخر ما یقف، و هی فی جمیع هذه المراحل علی مراکب الأسباب بین سائق القدر و قائد القضاء.
قال تعالی: «لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: (الأعراف: 54) و قال: «أَلا لَهُ الْحُکْمُ»: (الأنعام: 62) و قال: «وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها»: (البقرة: 148) و قال: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: (الرعد: 41) و قال: «هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ»: (الرعد: 33).
و کیف یسع لمتدبر فی أمثال هذه الآیات أن یعطف واضح معانیها و صریح مضامینها إلی أن الله سبحانه خلق ذوات الأشیاء علی ما لها من الخصوصیات و الشخصیات ثم اعتزلها و ما کان یسعه إلا أن یعتزل و یرصد فشرع الأشیاء فی التفاعل و التناظم بما فیها من روح العلیة و المعلولیة و استقلت فی الفعل و الانفعال و خالقها یتأملها فی معزله و ینتظر یوم یفنی فیه الکل حتی یجدد لها خلقا جدیدا یثیب فیه من استمع لدعوته فی حیاته الأولی و یعاقب المستکبر المستنکف، و قد صبر علی خلافهم طول الزمان غیر أنه ربما غضب علی بعض ما یشاهده منهم فیعارضهم فی مشیتهم، و یمنع من تأثیر بعض مکائدهم علی نحو المعارضة و الممانعة.
أی أنه تعالی یخرج من مقام الاعتزال فی بعض ما تؤدی الأسباب و العلل الکونیة المستقلة الجاریة إلی خلاف ما یرتضیه، أو لا یؤدی إلی ما یوافق مرضاته فیداخل الأسباب الکونیة بإیجاد ما یریده من الحوادث، و لیس یداخل شیئا إلا بإبطال قانون العلیة الجاری فی المورد إذ لو أوجد ما کان یریده من طریق الأسباب و العلل کان التأثیر علی مزعمتهم 
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للعلل الکونیة دونه تعالی، و هذا هو السر فی إصرار هؤلاء علی أن المعجزات و خوارق العادات و نحوهما إنما تتحقق بالإرادة الإلهیة وحدها و نقض قانون العلیة العام، فلا محالة یتم الأمر بنقض السببیة الکونیة و إبطال قانون العلیة و یبطل بذلک أصل قولهم: إن الأشیاء مفتقرة إلیه تعالی فی حدوثها غنیة عنه فی بقائها.
فهؤلاء القوم لا یسعهم إلا أن یلتزموا أحد أمرین: إما القول بأن العالم علی سعته و نظامه الجاری فیه مستقل عن الله سبحانه غیر مفتقر إلیه أصلا و لا تأثیر له تعالی فی شی‌ء من أجزائه و لا التحولات الواقعة فیه إلا ما کان من حاجته إلیه فی أول حدوثه و قد أحدثه فارتفعت الحاجة و انقطعت الخلة.
أو القول بأن الله هو الخالق لکل ما یقع علیه اسم شی‌ء و المفیض له الوجود حال الحدوث و فی حال البقاء، و لا غنی عنه تعالی لذات و لا فعل طرفة عین.
و قد عرفت أن البحث القرآنی یدفع أول القولین لتعاضد الآیات علی بسط الخلقة و السلطة الغیبیة علی ظاهر الأشیاء و باطنها و أولها و آخرها و ذواتها و أفعالها حال حدوثها و حال بقائها جمیعا فالمتعین هو الثانی من القولین و البحث العقلی الدقیق یؤید بحسب النتیجة ما هو المتحصل من الآیات الکریمة.
فقد ظهر من جمیع ما تقدم: أن ما یظهر من قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» علی ظاهر عمومه من غیر أن یتخصص بمخصص عقلی أو شرعی.



[بیان 

قوله تعالی: «قَدْ جاءَکُمْ بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنْ أَبْصَرَ فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ عَمِیَ فَعَلَیْها» إلخ قال فی المجمع،: البصیرة البینة و الدلالة التی یبصر بها الشی‌ء علی ما هو به و البصائر جمعها انتهی. و قیل: البصیرة للقلب کالبصر للعین، و الأصل فی الباب علی أی حال هو الإدراک بحاسة البصر الذی یعد أقوی الإدراکات، و نیلا من خارج الشی‌ء المشهود، و الإبصار و العمی فی الآیة هو العلم و الجهل أو الإیمان و الکفر توسعا.
و کأنه تعالی یشیر بقوله: «قَدْ جاءَکُمْ بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ إلی ما ذکره فی الآیات السابقة من الحجج الباهرة علی وحدانیته و انتفاء الشریک عنه، و المعنی أن هذه الحجج بصائر قد جاءتکم من جانب الله بالوحی إلی، و الخطاب من قبل النبی ص ثم ذکر للمخاطبین و هم المشرکون أنهم علی خیرة من أمر أنفسهم إن شاءوا أبصروا بها و إن شاءوا
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عموا عنها غیر أن الإبصار لأنفسهم و العمی علیها.
و من هنا یظهر أن المراد بالحفظ علیهم رجوع أمر نفوسهم و تدبیر قلوبهم إلیه فهو إنما ینفی کونه حفیظا علیهم تکوینا و إنما هو ناصح لهم. و الآیة کالمعترضة بین الآیات السابقة و الآیة اللاحقة، و هو خطاب منه تعالی عن لسان نبیه کالرسول یأتی بالرسالة إلی قوم فیؤدیها إلیهم و فی خلال ما یؤدیه یکلمهم من نفسه بما یهیجهم للسمع و الطاعة و یحثهم علی الانقیاد بإظهار النصح و نفی الأغراض الفاسدة عن نفسه.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ وَ لِیَقُولُوا دَرَسْتَ إلخ، و قرئ: دارست بالخطاب و دَرَسْتَ بالتأنیث و الغیبة، قیل: إن التصریف هو إجراء المعنی الدائر فی المعانی المتعاقبة لیجتمع فیه وجوه الفائدة، و قوله: «دَرَسْتَ من الدرس و هو التعلم و التعلیم من طریق التلاوة، و علی هذا المعنی قراءة دارست غیر أن زیادة المبانی تدل علی زیادة المعانی و أما قراءة «دَرَسْتَ بالتأنیث و الغیبة فهو من الدروس بمعنی تعفی الأثر أی اندرست هذه الأقوال کقولهم: أساطیر الأولین.
و المعنی: علی هذا المثال نصرف الآیات و نحولها بیانا لغایات کثیرة و منها أن یستکمل هؤلاء الأشقیاء شقوتهم فیتهموک یا محمد بأنک تعلمتها من بعض أهل الکتاب أو یقولوا: اندرست هذه الأقاویل و انقرض عهدها و لا نفع فیها الیوم، و لنبینه لقوم یعلمون بتطهیر قلوبهم و شرح صدورهم به، و هذا کقوله: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: (الإسراء: 82).



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن الفضیل بن یسار قال سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الله لا یوصف، و کیف یوصف و قال فی کتابه: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ فلا یوصف بقدر إلا کان أعظم من ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ قال: هم الکفار الذین لم یؤمنوا بقدرة الله علیهم- فمن آمن أن الله علی کل شی‌ء قدیر- فقد قدر الله حق قدره، و من 
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لم یؤمن بذلک فلم یؤمن بالله حق قدره. «إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» یعنی من بنی إسرائیل قالت الیهود: یا محمد أ نزل الله علیک کتابا؟ قال نعم، قالوا: و الله ما أنزل الله من السماء کتابا، فأنزل الله: قُلْ یا محمد مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ الَّذِی جاءَ بِهِ مُوسی نُوراً وَ هُدیً لِلنَّاسِ إلی قوله- وَ لا آباؤُکُمْ قُلِ اللَّهُ أنزله.
أقول: و المعنی الذی فی صدر الروایة تقدم فی البیان السابق أنه خلاف ظاهر الآیة بل الظاهر أن الذین قالوا: ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ، هم الذین لم یقدروا الله سبحانه حق قدره.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن السدی": فی قوله: «إِذْ قالُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ» قال: قال فنحاص الیهودی: ما أنزل الله علی محمد من شی‌ء.
أقول: و اختلاف الحاکی و المحکی یفسد المعنی، و احتمال النقل بالمعنی مع هذا الاختلاف الفاحش لا مسوغ له.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر قال: جاء رجل من الیهود یقال له مالک بن الصیف- فخاصم النبی ص فقال له النبی: أنشدک بالذی أنزل التوراة علی موسی- هل تجد فی التوراة: أن الله یبغض الحبر السمین؟ و کان حبرا سمینا فغضب و قال: و الله ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء، فقال له أصحابه: ویحک و لا علی موسی؟ قال: ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء، فأنزل الله: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ الآیة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن بریدة قال: قال رسول الله ص: أم القری مکة.
و فی تفسیر العیاشی، عن علی بن أسباط قال: قلت لأبی جعفر (ع): لم سمی النبی الأمی؟ قال: نسب إلی مکة و ذلک من قول الله: «لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها» و أم القری مکة، و من حولها الطائف.
أقول: و علی ما فی الروایة یصیر قوله: «لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها» من قبیل قوله: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ»: (الشعراء: 214) و لا ینافی الأمر بإنذار طائفة خاصة عموم الرسالة لجمیع الناس کما یدل علیه أمثال قوله: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ»: (الأنعام: 19) و قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْری لِلْعالَمِینَ»: (الأنعام: 90) و قوله: «قُلْ 
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یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً»: (الأعراف: 158).
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن سنان قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «قُلْ مَنْ أَنْزَلَ الْکِتابَ إلی قوله- تَجْعَلُونَهُ قَراطِیسَ تُبْدُونَها وَ تُخْفُونَ کَثِیراً» قال:
کانوا یکتمون ما شاءوا و یبدون ما شاءوا.:
قال: و فی روایة أخری عنه (ع) قال: کانوا یکتبونه فی القراطیس- ثم یبدون ما شاءوا و یخفون ما شاءوا. قال: کل کتاب أنزل فهو عند أهل العلم.
أقول: أهل العلم کنایة عن أئمة أهل البیت (ع).
و فی الدر المنثور، فی قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری الآیة أخرج الحاکم فی المستدرک عن شرحبیل بن سعد قال": نزلت فی عبد الله بن أبی سرح: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً- أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ» الآیة، فلما دخل رسول الله ص مکة- فر إلی عثمان أخیه من الرضاعة- فغیبه عنده حتی اطمأن أهل مکة ثم استأمن له.
و فیه، أخرج ابن جریر و أبو الشیخ عن عکرمة: فی قوله: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً- أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ» قال: نزلت فی مسیلمة فیما کان یسجع و یتکهن به. «وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ قال: نزلت فی عبد الله بن سعد بن أبی سرح- کان یکتب للنبی ص فکان فیما یملی «عَزِیزٌ حَکِیمٌ فیکتب «غفور رحیم» فیغیره ثم یقرأ علیه کذا کذا- لما حول فیقول: نعم سواء، فرجع عن الإسلام و لحق بقریش.
أقول: و روی هذا المعنی بطرق أخری أیضا غیر ما مر.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنا أبی عن صفوان عن ابن مسکان عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن عبد الله بن سعد بن أبی السرح- کان أخا لعثمان من الرضاعة قدم إلی المدینة و أسلم، و کان له خط حسن، و کان إذا نزل الوحی علی رسول الله ص- دعاه لیکتب ما نزل علیه فکان إذا قال له رسول الله ص: و الله سمیع بصیر یکتب سمیع علیم، و إذا قال: وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ یکتب بصیر- و کان یفرق بین التاء و الیاء، و کان رسول الله ص یقول: هو واحد.
فارتد کافرا و رجع مکة و قال لقریش: و الله ما یدری محمد ما یقول- أنا أقول 
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مثل ما یقول فلا ینکر علی ذلک- فأنا أنزل مثل ما أنزل الله- فأنزل الله علی نبیه ص فی ذلک: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً- أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ- وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ .
فلما فتح رسول الله ص مکة أمر بقتله- فجاء به عثمان و قد أخذ بیده و رسول الله ص فی المسجد- فقال: یا رسول الله اعف عنه فسکت رسول الله ص- ثم أعاد فقال:
هو لک، فلما مر قال رسول الله ص: أ لم أقل: من رآه فلیقتله؟ فقال رجل: کانت عینی إلیک یا رسول الله- أن تشیر إلی فأقتله، فقال رسول الله ص: إن الأنبیاء لا یقتلون بالإشارة، فکان من الطلقاء:
أقول: و روی هذا المعنی فی الکافی، و تفسیر العیاشی، و مجمع البیان، بطرق أخری عن الباقر و الصادق (ع).
و ذکر بعض المفسرین بعد إیراد القصة عن روایتی عکرمة و السدی: أن هاتین الروایتین باطلتان فإنه لیس فی شی‌ء من السور المکیة «سمیعا علیما» و لا «علیما حکیما» و لا «عزیز حکیم» إلا فی سورة لقمان المروی عن ابن عباس أنها نزلت بعد سورة الأنعام و أن الآیة التی ختمت بقوله تعالی «عَزِیزٌ حَکِیمٌ منها و ثنتین بعدها مدنیات کما فی الإتقان.
قال: و ما قیل من احتمال نزول هذه الآیة بالمدینة لا حاجة إلیه و الروایة غیر صحیحة.
قال: و روی: أن عبد الله بن سعد لما ارتد کان یطعن فی القرآن، و لعله قال شیئا مما ذکر فی الروایات عنه کذبا و افتراء فإن السور التی نزلت فی عهد کتابته لم یکن فیها شی‌ء مما روی عنه أنه تصرف فیه کما علمت، و قد رجع إلی الإسلام قبل الفتح و لو تصرف فی القرآن تصرفا أقره علیه النبی ص فشک فی الوحی لأجله لما رجع إلی الإسلام. انتهی.
و قد عرفت أن الروایات المعتبرة المرویة عن الصادقین (ع) صریحة فی وقوع قصة ابن أبی سرح فی المدینة بعد الهجرة لا فی مکة، و الأخبار المرویة من طرق أهل السنة و الجماعة غیر صریحة فی وقوعها بمکة لو لم یکن ظهورها فی الوقوع بالمدینة، و أما ما استند إلیه من روایة ابن عباس فی ترتیب نزول السور القرآنیة فلیس بأقوی اعتبارا مما طرحه.
و أما ما ذکره من إسلام ابن أبی سرح قبل الفتح طوعا فقد عرفت ورود الروایة من الطریقین أنه لم یعد إلی الإسلام إلی یوم الفتح، و قد کان رسول الله ص أهدر دمه 
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یوم الفتح حتی شفع له عثمان فعفا عنه، هذا.
لکن یبقی علی ظاهر الروایات أن قوله تعالی: «وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ غیر ظاهر الانطباق علی قول ابن أبی سرح علی ما یحکیه: «فأنا أنزل مثل ما أنزل الله».
علی أن کون قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ وَ مَنْ قالَ سَأُنْزِلُ مِثْلَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ نازلا بالمدینة لا یلائم هذا الاتصال الظاهر بینه و بین ما یتلوه إلی آخر الآیة الثانیة فلو کان نازلا بالمدینة کان الأقرب أن تکون الآیتان جمیعا مدنیتین.
و هناک روایة أخری تعرب عن سبب للنزول آخر و هو
ما رواه عبد بن حمید عن عکرمة قال: لما نزلت: وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً فَالْعاصِفاتِ عَصْفاً، قال النضر و هو من بنی عبد الدار: و الطاحنات طحنا فالعاجنات عجنا و قولا کثیرا- فأنزل الله: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً- أَوْ قالَ أُوحِیَ إِلَیَّ وَ لَمْ یُوحَ إِلَیْهِ شَیْ‌ءٌ» الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن سلام عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ قال: العطش یوم القیامة.:
أقول: و رواه أیضا عن الفضیل عن أبی عبد الله (ع) و فیه: قال: العطش 
و فی الکافی، بإسناده عن إبراهیم عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله عز و جل لما أراد أن یخلق آدم- بعث جبرئیل فی أول ساعة من یوم الجمعة- فقبض بیمینه قبضة- بلغت من السماء السابعة إلی السماء الدنیا، و أخذ من کل سماء تربة و قبض قبضة أخری- من الأرض السابعة العلیا إلی الأرض السابعة القصوی- فأمر الله عز و جل کلمته- فأمسک القبضة الأولی بیمینه و القبضة الأخری بشماله- ففلق الطین فلقتین فذرا من الأرض ذروا- و من السماوات ذروا فقال للذی بیمینه: منک الرسل و الأنبیاء و الأوصیاء و الصدیقون- و المؤمنون و الشهداء و من أرید کرامته، فوجب لهم ما لهم ما قال کما قال، و قال للذی بشماله: منک الجبارون و المشرکون و المنافقون و الطواغیت- و من أرید هوانه أو شقوته فوجب لهم ما قال کما قال.
ثم إن الطینتین خلطتا جمیعا و ذلک قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ فالِقُ الْحَبِّ وَ النَّوی فالحب طینة المؤمنین التی ألقی الله علیها محبته، و النوی طینة الکافرین الذین نأوا عن کل 
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خیر، و إنما سمی النوی من أجل أنه نأی عن الحق و تباعد منه.
و قال الله عز و جل: «یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ مُخْرِجُ الْمَیِّتِ مِنَ الْحَیِ فالحی المؤمن الذی یخرج من طینة الکافر، و المیت الذی یخرج من الحی هو الکافر- الذی یخرج من طینة المؤمن- فالحی المؤمن و المیت الکافر و ذلک قول الله عز و جل: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ فکان موته اختلاط طینته مع طینة الکافر- و کان حیاته حین فرق الله عز و جل بینهما بکلمته- کذلک یخرج الله عز و جل المؤمن فی المیلاد- من الظلمة بعد دخوله فیها إلی النور، و یخرج الکافر من النور إلی الظلمة- بعد دخوله إلی «1» النور و ذلک قول الله عز و جل:
«لِیُنْذِرَ مَنْ کانَ حَیًّا وَ یَحِقَّ الْقَوْلُ عَلَی الْکافِرِینَ .
أقول: الروایة من أخبار الطینة و سیجی‌ء البحث فیها فیما یناسبه من المحل إن شاء الله. و تفسیر الحب و النوی بما فیها من المعنی من قبیل الباطن دون الظاهر، و قد وقع هذا المعنی فی روایات أخری غیر هذه الروایة.
و فی تفسیر العیاشی، فی قوله تعالی «وَ جَعَلَ اللَّیْلَ سَکَناً» عن الحسن بن علی بن بنت إلیاس قال: سمعت أبا الحسن الرضا (ع) یقول: إن الله جعل اللیل سکنا و جعل النساء سکنا، و من السنة التزویج باللیل و إطعام الطعام.
و فیه، عن علی بن عقبة عن أبیه عن أبی عبد الله (ع) قال: تزوجوا باللیل فإن الله جعله سکنا- و لا تطلبوا الحوائج باللیل.
و فی الکافی، بإسناده عن یونس عن بعض أصحابنا عن أبی الحسن (ع) قال: إن الله خلق النبیین علی النبوة فلا یکونون إلا أنبیاء، و خلق المؤمنین علی الإیمان فلا یکونون إلا مؤمنین- و أعار قوما إیمانا- فإن شاء تممه لهم و إن شاء سلبهم إیاه. قال: و فیهم جرت «فَمُسْتَقَرٌّ وَ مُسْتَوْدَعٌ و قال: إن فلانا کان مستودعا- فلما کذب علینا سلبه الله إیمانه.
أقول: و فی تفسیر المستقر و المستودع بقسمی الإیمان روایات کثیرة مرویة عنهم (ع) فی تفسیری العیاشی و القمی، و هذه الروایة توجهها بأنها من الجری و الانطباق.
و فی تفسیر العیاشی، عن سعد بن سعید أبی الأصبغ قال: سمعت أبا عبد الله (ع):
______________________________
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فی قوله: «فَمُسْتَقَرٌّ وَ مُسْتَوْدَعٌ قال: مستقر فی الرحم و مستودع فی الصلب، و قد یکون مستودع الإیمان ثم ینزع منه. الحدیث.
و فیه، عن سدیر قال: سمعت حمران یسأل أبا جعفر (ع) عن قول الله: «بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فقال له أبو جعفر (ع): ابتدع الأشیاء کلها بعلمه علی غیر مثال کان، و ابتدع السماوات و الأرضین- و لم یکن قبلهن سماوات و لا أرضون- أ ما تسمع قوله:
«وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ»؟.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» قال: إحاطة الوهم أ لا تری إلی قوله: «قَدْ جاءَکُمْ بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ لیس یعنی من البصر بعینه «وَ مَنْ عَمِیَ فَعَلَیْها» لیس یعنی عمی العیون إنما عنی إحاطة الوهم- کما یقال:
فلان بصیر بالشعر، و فلان بصیر بالفقه، و فلان بصیر بالدراهم، و فلان بصیر بالثیاب، الله أعظم من أن یری بالعین.:
أقول: و رواه فی التوحید بطریق آخر عنه (ع) و بإسناده عن أبی هاشم الجعفری عن الرضا (ع).
و فیه، بإسناده عن صفوان بن یحیی قال: سألنی أبو قرة المحدث أن أدخله إلی أبی الحسن الرضا (ع)- فاستأذنته فی ذلک فأذن لی فدخل علیه- فسأله عن الحلال و الحرام و الأحکام- حتی بلغ سؤاله التوحید فقال أبو قرة: إنا روینا: أن الله قسم الرؤیة و الکلام بین نبیین- فقسم الکلام لموسی و لمحمد الرؤیة، فقال: أبو الحسن (ع): فمن المبلغ عن الله إلی الثقلین من الجن و الإنس، لا تدرکه الأبصار، و لا یحیطون به علما، و لیس کمثله شی‌ء؟ أ لیس محمد ص؟ قال: بلی. قال: کیف یجی‌ء رجل إلی الخلق جمیعا فیخبرهم- أنه جاء من عند الله، و أنه یدعوهم إلی الله بأمر الله فیقول: لا تدرکه الأبصار، و لا یحیطون به علما، و لیس کمثله شی‌ء ثم یقول: أنا رأیته بعینی و أحطت به علما- و هو علی صورة البشر، أ ما تستحون؟ ما قدرت الزنادقة أن ترمیه بهذا- أن یکون یأتی من عند الله بشی‌ء- ثم یأتی بخلافه من وجه آخر.
قال أبو قرة: فإنه یقول. «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری فقال أبو الحسن (ع):
إن بعد هذه الآیة ما یدل علی ما رأی- حیث قال: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی یقول:
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ما کذب فؤاد محمد ما رأته عیناه- ثم أخبر بما رأی فقال: «لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری فآیات الله غیر الله و قد قال الله: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً» فإذا رأته الأبصار فقد أحاط به العلم و وقعت المعرفة.
فقال أبو قرة: فتکذب بالروایات؟ فقال الرضا (ع): إذا کانت الروایات مخالفة للقرآن کذبتها، و ما أجمع المسلمون علیه أنه لا یحاط به علما، و لا تدرکه الأبصار، و لیس کمثله شی‌ء.
أقول: و هذا المعنی وارد فی أخبار أخر مرویة عنهم (ع)، و هناک روایات أخر تثبت الرؤیة بمعنی آخر أدق یلیق بساحة قدسه تعالی سنوردها إن شاء الله فی تفسیر سورة الأعراف، و إنما شدد النکیر علی الرؤیة فی هذه الروایة لما أن المشهور من إثبات الرؤیة فی عصرهم کان هو إثبات الرؤیة الجسمانیة بالبصر الجسمانی التی ینفیها صریح العقل و نص الکتاب 
ففی تفسیر الطبری، عن عکرمة عن ابن عباس قال": إن النبی ص رأی ربه- فقال له رجل عند ذلک: أ لیس قال الله: لا تدرکه الأبصار؟ فقال له عکرمة:
أ لست تری السماء؟ قال بلی، قال: فکلها تری؟
إلی غیر ذلک من الأخبار.
و الذی تثبته من الرؤیة صریح الرؤیة الجسمانیة بالعضو الباصر، و قد نفاها العقل و النقل، و قد فات عکرمة أن لو کان المراد بقوله «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» هو نفی الإحاطة بجمیع أقطار الشی‌ء لم یکن وجه لاختصاصه به تعالی فإن شیئا من الأشیاء الجسمانیة و لها سطوح مختلفة الجهات کالإنسان و الحیوان و سائر الأجسام الأرضیة و الأجرام السماویة لا یمس الحس الباصر منها إلا ما یواجه الشعاع الدائر بین الباصر و المبصر علی ما تعینه قوانین الإبصار المدونة فی أبحاث المناظر و المرایا.
فإنا إذا أبصرنا إنسانا مثلا فإنما نبصر منه بعض السطوح الکثیرة المحیطة ببدنه من فوق و تحت و القدام و الخلف و الیمین و الیسار مثلا، و من المحال أن یقع البصر علی جمیع ما یحیط به من مختلف السطوح فلو کان المراد من قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» نفی هذا السنخ من الإدراک البصری المحال فیه و فی غیره کان کلاما لا محصل له.
و فی التوحید، بإسناده عن إسماعیل بن الفضل قال: سألت أبا عبد الله جعفر بن محمد الصادق (ع)- عن الله تبارک و تعالی 
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هل یری فی المعاد؟ فقال: سبحان الله و تعالی عن ذلک علوا کبیرا- یا بن الفضل إن الأبصار لا تدرک إلا ما له لون و کیفیة، و الله خالق الألوان و الکیفیات.
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اشارة

اتَّبِعْ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ (106) وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکُوا وَ ما جَعَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ (107) وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ مَرْجِعُهُمْ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (108) وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ جاءَتْهُمْ آیَةٌ لَیُؤْمِنُنَّ بِها قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ ما یُشْعِرُکُمْ أَنَّها إِذا جاءَتْ لا یُؤْمِنُونَ (109) وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ نَذَرُهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ (110)
وَ لَوْ أَنَّنا نَزَّلْنا إِلَیْهِمُ الْمَلائِکَةَ وَ کَلَّمَهُمُ الْمَوْتی وَ حَشَرْنا عَلَیْهِمْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ قُبُلاً ما کانُوا لِیُؤْمِنُوا إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ یَجْهَلُونَ (111) وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِّ یُوحِی بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ زُخْرُفَ الْقَوْلِ غُرُوراً وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ ما فَعَلُوهُ فَذَرْهُمْ وَ ما یَفْتَرُونَ (112) وَ لِتَصْغی إِلَیْهِ أَفْئِدَةُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ وَ لِیَرْضَوْهُ وَ لِیَقْتَرِفُوا ما هُمْ مُقْتَرِفُونَ (113)
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(بیان)

اتصال الآیات بما قبلها واضح لا غبار علیه، و الکلام مسرود فی التوحید.
قوله تعالی: «اتَّبِعْ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ أمر باتباع ما أوحی إلیه من ربه من أمر التوحید و أصول شرائع الدین من غیر أن یصده ما یشاهده من استکبار المشرکین عن الخضوع لکلمة الحق و الإعراض عن دعوة الدین.
و فی قوله: «مِنْ رَبِّکَ المشعر بمزید الاختصاص تلویح إلی شمول العنایة الخاصة الإلهیة إلا أن قوله: «مِنْ رَبِّکَ لما کان ملحوقا بقوله: «وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ و کان ذلک ربما یوهم أن المراد: اتبع الوحی و اعبد ربک، و أعرض عنهم یعبدوا أربابهم، و لا یخلو ذلک عن إمضاء لطریقتهم و شرکهم قدم علی قوله: «وَ أَعْرِضْ إلخ، قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» لیندفع به هذا الوهم، و یجلو معنی قوله: «وَ أَعْرِضْ إلخ، و یأخذ موضعه.
فالمعنی: اتبع ما أوحی إلیک من ربک الذی له العنایة البالغة بک و الرحمة المشتملة علیک إذ خصک بوحیه و أیدک بروح الاتباع، و أعرض عن هؤلاء المشرکین لا بأن تدعهم و ما یعبدون و تسکت راضیا بما یشرکون فیکون ذلک إمضاء للوثنیة فإنما الإله واحد و هو ربک الذی یوحی إلیک لا إله إلا هو بل إن تعرض عنهم فلا تجهد نفسک فی حملهم علی التوحید و لا تتحمل شقا فوق طاقتک فإنما علیک البلاغ و لست علیهم بحفیظ و لا وکیل، و إنما الحفیظ الوکیل هو الله و لم یشأ لهم التوحید و لو شاء ما أشرکوا لکنه ترکهم و ضلالهم لأنهم أعرضوا عن الحق و استنکفوا عن الخضوع له.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکُوا وَ ما جَعَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ تطییب لقلب النبی ص أن لا یجد لشرکهم و لا یحزن لخیبة المسعی فی دعوتهم فإنهم غیر معجزین لله فیما أشرکوا فإنما المشیة لله لو شاء ما أشرکوا بل تلبسوا بالإیمان عن طوع و رغبة کما تلبس من وفق للإیمان و ذلک أنهم استکبروا فی الأرض و استعلوا علی الله و مکروا به و قد أهلکوا بذلک أنفسهم فرد الله مکرهم إلیهم و حرمهم التوفیق للإیمان و الاهتداء إذ کما أن السنة الجاریة فی التکوین هی سنة الأسباب و قانون العلیة و المعلولیة العام، و المشیة الإلهیة إنما تتعلق بالأشیاء و تقع علی الحوادث علی وفقها فما تمت فیه العلل 
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و الشرائط و ارتفعت عن وجوده الموانع کان هو الذی تتعلق بتحققه المشیة الإلهیة و إن کان الله سبحانه له فیه المشیة مطلقا إن لم یشأه لم یکن و إن شاء کان، کذلک السنة فی نظام التشریع و الهدایة هی سنة الأسباب فمن استرحم الله رحمه و من أعرض عن رحمته حرمه، و الهدایة بمعنی إراءة الطریق تعم الجمیع فمن تعرض لهذه النفحة الإلهیة و لم یقطع طریق وصولها إلیه بالفسق و الکفر و العناد شملته و أحیته بأطیب الحیاة، و من اتبع هواه و عاند الحق و استعلی علی الله، و أخذ یمکر بالله و یستهزئ بآیاته حرمه الله السعادة و أنزل الله علیه الشقوة و أضله علی علم و طبع علیه بالکفر فلا ینجو أبدا. و لو لا جریان المشیة الإلهیة علی هذه السنة بطل نظام الأسباب و قانون العلیة و المعلولیة و حلت الإرادة الجزافیة محله و لغت المصالح و الحکم و الغایات، و أدی فساد هذا النظام إلی فساد نظام التکوین لأن التشریع ینتهی بالأخرة إلی التکوین بوجه و دبیب الفساد إلیه یؤدی إلی فساد أصله.
و هذا کما أن الله سبحانه لو اضطر المشرکین علی الإیمان و خرج بذلک النوع الإنسانی عن منشعب طریقی الإیمان و الکفر، و سقط الاختیار الموهوب له و لازم بحسب الخلقة الإیمان، و استقر فی أول وجوده علی أریکة الکمال، و تساوی الجمیع فی القرب و الکرامة کان لازم ذلک بطلان نظام الدعوة و لغو التربیة و التکمیل، و ارتفع الاختلاف بین الدرجات، و أدی ذلک إلی بطلان اختلاف الاستعدادات و الأعمال و الأحوال و الملکات و انقلب بذلک النظام الإنسانی و ما یحیط به و یعمل فیه من نظام الوجود إلی نظام آخر لا خبر فیه عن إنسان أو ما یشعر به فافهم ذلک.
و من هنا یظهر أن لا حاجة إلی حمل قوله: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکُوا» علی الإیمان الاضطراری، و أن المراد أن لو شاء الله أن یترکوا الشرک قهرا و إجبارا لاضطرهم إلی ذلک و ذلک أن الذی تقدم من أن المراد تعلق المشیة الإلهیة علی ترکهم الشرک اختیارا کما تعلقت بذلک فی المؤمنین سواء هو الأوفق بکمال القدرة، و الأنسب بتسلیة النبی ص و تطییب قلبه.
فالمعنی: أعرض عنهم و لا یأخذک من جهة شرکهم وجد و لا حزن فإن الله قادر أن یشاء منهم الإیمان فیؤمنوا کما شاء ذلک من المؤمنین فآمنوا. علی أنک لست بمسئول 
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عن أمرهم لا تکوینا و لا غیره فلتطب نفسک.
و یظهر من ذلک أیضا أن قوله: «وَ ما جَعَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ أیضا مسوق سوق التسلیة و تطییب النفس، و کأن المراد بالحفیظ القائم علی إدارة شئون وجودهم کالحیاة و النشوء و الرزق و نحوها، و بالوکیل القائم علی إدارة الأعمال لیجلب بذلک المنافع و یدفع المضار المتوجهة إلی الموکل عنه من ناحیتها فمحصل المراد بقوله:
«وَ ما جَعَلْناکَ إلخ، أن لیس إلیک أمر حیاتهم الکونیة و لا أمر حیاتهم الدینیة حتی یحزنک ردهم لدعوتک و عدم إجابتهم إلی طلبتک.
و ربما یقال: إن المراد بالحفیظ من یدفع الضرر ممن یحفظه و بالوکیل من یجلب المنافع إلی من یتوکل عنه، و لا یخلو عن بعد فإن الحفیظ فیما یتبادر من معناه یختص بالتکوین و الوکیل یعم التکوین و غیره، و لا کثیر جدوی فی حمل إحدی الجملتین علی جهة تکوینیة، و الأخری علی ما یعمها و غیرها بل الوجه حمل الأولی علی إحدی الجهتین، و الأخری علی الأخری.
قوله تعالی: «وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ السب معروف، قال الراغب فی المفردات،: العدو التجاوز و منافاة الالتیام فتارة یعتبر بالقلب فیقال له: العداوة و المعاداة، و تارة بالمشی فیقال له العدو، و تارة فی الإخلال بالعدالة فی المعاملة فیقال له العدوان و العدو قال: فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ و تارة بأجزاء المقر فیقال له العدواء یقال مکان ذو عدواء أی غیر متلائم الأجزاء. انتهی.
و الآیة تذکر أدبا دینیا تصان به کرامة مقدسات المجتمع الدینی و تتوقی ساحتها أن یتلوث بدرن الإهانة و الإزراء بشنیع القول و السب و الشتم و السخریة و نحوها فإن الإنسان مغروز علی الدفاع عن کرامة ما یقدسه، و المقابلة فی التعدی علی من یحسبه متعدیا إلی نفسه، و ربما حمله الغضب علی الهجر و السب لما له عنده أعلی منزلة العزة و الکرامة فلو سب المؤمنون آلهة المشرکین حملتهم عصبیة الجاهلیة أن یعارضوا المؤمنین بسب ما له عندهم کرامة الألوهیة و هو الله عز اسمه ففی سب آلهتهم نوع تسبیب إلی ذکره تعالی بما لا یلیق بساحة قدسه و کبریائه.
و عموم التعلیل المفهوم من قوله: «کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ یفید عموم النهی 
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لکل قول سیئ یؤدی إلی ذکر شی‌ء من المقدسات الدینیة بالسوء بأی وجه أدی.
قوله تعالی: «کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ مَرْجِعُهُمْ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ الزینة أمر جمیل محبوب یضم إلی شی‌ء ضما یجلب الرغبة إلیه و یحببه عند طالبه فیتحرک نحو الزینة و ینتهی إلی الشی‌ء المتزین بها کاللباس المزین بهیئته الحسنة الذی یلبسه الإنسان لزینته فیصان به بدنه عن الحر و البرد.
و قد أراد الله سبحانه أن یعیش الإنسان هذه العیشة الدنیویة ذات الشعب و الفروع و یدیم حیاته الأرضیة الخاصة به من طریق إعمال قواه الفعالة فیدرک ما ینفعه و ما یضره بحواسه الظاهرة ثم یتصرف فیها بحواسه و قواه الباطنة ثم یتغذی بأکل أشیاء و شرب أشیاء و یهیج إلی النکاح بأعمال خاصة و یلبس و یأوی و یجلب و یدفع و هکذا.
و له فی جمیع هذه الأعمال و ما یتعلق بها لذائذ یقارنها و غایات حیویة ینتهی إلیها و آخر ما ینتهی إلیه الحیاة السعیدة الحقیقیة التی خلق لها أو الحیاة التی یظنها الحیاة السعیدة الحقیقیة. و هو إنما یقصد بما یعمله من عمل ما یتصل به من اللذة المادیة کلذة الطعام و الشراب و النکاح و غیر ذلک أو اللذة الفکریة کلذة الدواء و لذة التقدم و الأنس و المدح و الفخر و الذکر الخالد و الانتقام و الثروة و الأمن و غیر ذلک مما لا یحصی.
و هذه اللذائذ أمور زینت بها هذه الأعمال و متعلقاتها، و قد سخر الله سبحانه بها الإنسان فهو یوقع الأفعال و یتوخی الأعمال لأجلها، و بتحققها یتحقق الغایات الإلهیة و الأغراض التکوینیة کبقاء الشخص، و دوام النسل، و لو لا ما فی الأکل و الشرب و النکاح من اللذة المطلوبة لم یکن الإنسان لیتعب نفسه بهذه الحرکات الشاقة المتعبة لجسمه و الثقیلة علی روحه فاختل بذلک نظام الحیاة، و فنی الشخص، و انقطع النسل فانقرض النوع، و بطلت حکمة التکوین بلا ریب فی ذلک.
و ما کان من هذه الزینة طبیعیة مغروزة فی طبائع الأشیاء کالطعوم اللذیذة التی فی أنواع الأغذیة و لذة النکاح فهی مستندة إلی الخلقة منسوبة إلی الله سبحانه واقعة فی طریق سوق الأشیاء إلی غایاتها التکوینیة، و لا سائق لها إلیها إلا الله سبحانه فهو الذی أعطی کل شی‌ء خلقه ثم هدی.
و ما کان منها لذة فکریة تصلح حیاة الإنسان فی دنیاه و لا تضره فی آخرته فهی 
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منسوبة أیضا إلی الله سبحانه لأنها ناشئة عن الفطرة السلیمة التی فطر الله الناس علیها لا تبدیل لخلق الله قال تعالی: «حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ»: (الحجرات: 7).
و ما کان منها لذة فکریة توافق الهوی و تشقی فی الأخری و الأولی بإبطال العبودیة و إفساد الحیاة الطیبة فهی لذة منحرفة عن طریق الفطرة السلیمة فإن الفطرة هی الخلقة الإلهیة التی نظمها الله بحیث تسلک إلی السعادة و الأحکام الناشئة منها و الأفکار المنبعثة منها لا تخالف أصلها الباعث لها فإذا خالفت الفطرة و لم تؤمن السعادة فلیست بالمترشحة منها بل إنما نشأت من نزعة شیطانیة و عثرة نفسانیة فهی منسوبة إلی الشیطان کاللذائذ الوهمیة الشیطانیة التی فی الفسوق بأنواعه من حیث إنه فسوق فإنها زینة منسوبة إلی الشیطان غیر منسوبة إلی الله سبحانه إلا بالإذن قال تعالی حکایة عن قول إبلیس: «لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: (الحجر: 39) و قال تعالی: «فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ»: (النحل: 63).
أما أنها لا تنسب إلی الله سبحانه بلا واسطة فإنه تعالی هو الذی نظم نظام التکوین فساق الأشیاء فیه إلی غایاتها و هداها إلی سعادتها ثم فرع علی فطرة الإنسان الکونیة السلیمة عقائد و آراء فکریة یبنی علیها أعماله فتسعده و تحفظه عن الشقاء و خیبة المسعی، و جلت ساحته عز اسمه أن یعود فیأمر بالفحشاء و ینهی عن المعروف و یبعث إلی کل قبیح شنیع فیأمر الناس جمیعا بالحسن و القبیح معا و ینهی الناس جمیعا عن القبیح و الحسن معا فیختل بذلک نظام التکلیف و التشریع ثم الثواب و العقاب ثم یصف الدین الذی هذه صفته بأنه دین قیم فطرة الله التی فطر الناس علیها، و الفطرة بریئة من هذا التناقض و أمثاله متأبیة مستنکفة من أن ینسب إلیها ما تعده من السفه و العتاهیة.
فإن قلت: ما المانع من أن تنسب الدعوة إلی الطاعة و المعصیة إلیه تعالی بمعنی أن النفوس التی تزینت بالتقوی و تجهزت بسریرة صالحة یبعثها الله إلی الطاعة و العمل الصالح، و النفوس التی تلوثت بقذارة الفسوق و اکتست بخباثة الباطن یدعوها الله سبحانه إلی الفجور و الفسق بحسب اختلاف استعداداتها فالداعی إلی الخیر و الشر و الباعث إلی الطاعة و المعصیة جمیعا هو الله سبحانه.
قلت: هذا نظر آخر غیر النظر الذی کنا نبحث عنه و هذا هو النظر فی الطاعة و المعصیة من حیث توسیط أسباب متخللة بینهما و بینه تعالی فلا شک أن الحالات الحسنة أو السیئة
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النفسانیة لها دخل فی تحقق ما یناسبها من الطاعات أو المعاصی، و علی تقدیرها تنسب الطاعة و المعصیة إلیها بلا واسطة و إلی الله سبحانه بالإذن فالله سبحانه هو الذی أذن لکل سبب أن یتسبب إلی مسببه.
و أما الذی نحن فیه من النظر فهو النظر فی حال الطاعة و المعصیة من حیث تشریع الأحکام، و من حیث انبعاث النفوس إلیهما مع قطع النظر عن سائر الأسباب الباعثة الداعیة إلیهما فهل من الممکن أن یقال: إن الله سبحانه یدعو إلی الإیمان و الکفر جمیعا أو یبعث إلی الطاعة و المعصیة معا؟ و هو الذی یصف دینه بأنه الدین القیم علی المجتمع الإنسانی المبنی علی الفطرة الإلهیة و هذه الشرائع الإلهیة ثم الدواعی النفسانیة الموافقة لها کلها فطریة و الدواعی النفسانیة الموافقة لهوی النفس المخالفة لأحکام الشریعة مخالفة للفطرة لا تنسب الدعوة إلیها إلی ذی فطرة سلیمة فمن المحال أن تنسب إلیه تعالی قال تعالی: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ، قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ»: (الأعراف: 29).
و أما أنها منسوبة إلیه تعالی بالإذن فإن الملک عام و السلطنة الإلهیة مطلقة و حاشا أن یتأتی لأحد أن یتصرف فی شی‌ء من ملکه إلا بإذنه فما یزینه الشیطان فی قلوب أولیائه من الشرک و الفسق و جمیع ما ینتهی بوجه من الوجوه إلی سخط الله سبحانه فإنما ذلک عن إذن إلهی تتم به سنة الامتحان و الاختبار الذی لا یتم دونه نظام التشریع و مسلک الدعوة و الهدایة، قال تعالی: «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: (یونس: 3) و قال:
«وَ لِیُمَحِّصَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَمْحَقَ الْکافِرِینَ»: (آل عمران: 141).
فتبین أن لزینة الأعمال نسبة إلیه تعالی أعم مما بواسطة الإذن أو بلا واسطة، و علیه یجری قوله تعالی: «کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ»: (الآیة: 108) و أوضح منه فی الانطباق علی ما تقدم قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا»: (الکهف: 7).
و للمفسرین بحسب اختلافهم فی نسبة الأفعال إلیه تعالی أقوال فی الآیة.
منها: أن المراد هو التزیین بالأمر و النهی و بیان الحسن و القبح فالمعنی: کما زینا لکم أیها المؤمنون أعمالکم زینا لکل أمة من قبلکم أعمالهم من حسن الدعاء إلی الله و ترک سب 
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الأصنام و نهیناهم أن یأتوا من الأفعال ما ینفر الکفار عن قبول الحق. و فیه أنه مخالف لظهور الآیة فی العموم، و لا دلیل علی تخصیصها بما ذکروه کما ظهر مما تقدم.
و منها: أن المعنی: و کذلک زینا لکل أمة عملهم بمیل الطباع إلیه و لکن قد عرفناهم الحق مع ذلک لیأتوا الحق و یجتنبوا الباطل.
و فیه أنه کما لا یصح إسناد الدعوة إلی الطاعة و المعصیة و الإیمان و الکفر إلیه تعالی بلا واسطة کذلک لا تصح نسبة میل الطباع إلی الأعمال الحسنة و السیئة علی وتیرة واحدة إلیه تعالی فالفرق بین الدعوة التکوینیة و ما یشابهها و بین الدعوة التشریعیة إلی القبائح و المساوی، و نسبة الأول إلیه تعالی دون الثانی لیس فی محله.
و منها: أن المراد هو التزیین بذکر الثواب فهو کقوله وَ لکِنَّ اللَّهَ حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ وَ کَرَّهَ إِلَیْکُمُ الْکُفْرَ وَ الْفُسُوقَ وَ الْعِصْیانَ»: (الحجرات: 7) أی حبب إلیکم الإیمان بذکر ثوابه و مدح فاعلیه علی فعله، و کره الکفر بذکر عقابه و ذم فاعلیه. و فیه: أن فیه تقییدا للأعمال بالحسنة من غیر مقید. علی أنه معنی بعید من السیاق و من ظاهر لفظ التزیین. علی أن التزیین بهذا المعنی لا یختص بالمؤمنین.
و منها: أن المراد التزیین لمطلق الأعمال حسناتها و سیئاتها ابتداء من غیر واسطة و الدعوة منه تعالی إلی الطاعة و المعصیة جمیعا بناء علی أن الإنسان مجبر فی الأفعال المنسوبة إلیه.
و فیه: أن ظاهر الآیة أوفق بالاختیار منه بالإجبار فإن الشی‌ء إنما تضم إلیه الزینة لیرغب فیه الإنسان و یحبب إلیه فتکون مرجحة لتعلقه به و ترک غیره، و لو لم تکن نسبة فعله و ترکه إلیه علی السواء لم یکن وجه لترجیحه فتزین الفعل بما یرغب فیه الفاعل نوع من الحیلة یتوسل بها إلی وقوعه، و هو ینطبق فی الطاعات و حسنات الأعمال علی ما یسمی فی لسان الشرع هدایة و توفیقا، و فی المعاصی و سیئات الأعمال علی ما یعد إضلالا و مکرا إلهیا، و لا مانع من نسبة الإضلال و المکر إلیه تعالی إذا کانا بعنوان المجازاة دون الإضلال و المکر الابتدائیین، و قد تقدم البحث عن هذه المعانی فی مواضع من هذا الکتاب و تقدم البحث عن الجبر و ما یقابله من التفویض و الأمر بین الأمرین فی الجزء الأول من الکتاب.
و قوله تعالی: «ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ مَرْجِعُهُمْ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ یؤید ما تقدم أن حکم 
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التزیین عام شامل لجمیع الأعمال الباطنیة کالإیمان و الکفر و الظاهریة کأعمال الجوارح الحسنة و السیئة فإن ظاهر الآیة أن الإنسان إنما یقصد هذه الأعمال و یوقعها لأجل ما یرغب فیه من زینته غافلا عن الحقائق المستورة تحت هذه الزینات المضروب علیها بحجاب الغفلة ثم إذا رجعوا إلی ربهم نبأهم بحقیقة ما کانوا یعملونه، و عاینوا ما هم مصروفون عنه، أما أولیاء الرحمن فوجدوا ما لم یکن یعلم مما أخفی لهم من قرة أعین، و أما أولیاء الشیطان فبدا لهم من الله ما لم یکونوا یحتسبون فظهور حقائق الأعمال یوم القیامة لا یختص بأحد القبیلین من الحسنات و السیئات.
قوله تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ إلی قوله- عِنْدَ اللَّهِ الجهد بفتح الجیم الطاقة و الأیمان جمع یمین و هی القسم، و جهد الأیمان أی ما تبلغه قدرتها و هو الطاقة، و المراد أنهم بالغوا فی القسم و أکدوه ما استطاعوا، و المراد بکون الآیات عند الله کونها فی ملکه و تحت سلطته لا ینالها أحد إلا بإذنه.
فالمعنی: و أقسموا بالله و بالغوا فیه لئن جاءتهم آیاته تدل علی صدق النبی ص فیما یدعو إلیه لیؤمنن بتلک الآیة- و هذا اقتراح منهم للآیة کنایة- قل إنما الآیات عند الله و هو الذی یملکها و یحیط بها و لیس إلی من أمرها شی‌ء حتی أجیبکم إلیها من تلقاء نفسی.
قوله تعالی: «وَ ما یُشْعِرُکُمْ أَنَّها إِذا جاءَتْ لا یُؤْمِنُونَ قرئ: لا یُؤْمِنُونَ بیاء الغیبة و تاء الخطاب جمیعا، و الخطاب علی القراءة الأولی للمؤمنین بنوع من الالتفات، و علی القراءة الثانیة للمشرکین و الکلام من تتمة قول النبی ص و هو ظاهر.
و الظاهر أن «إِنَّمَا» فی قوله: «وَ ما یُشْعِرُکُمْ للاستفهام، و المعنی: و ما هو الذی یفید لکم العلم بواقع الأمر و هو أنهم لا یؤمنون إذا جاءتهم الآیات؟ فالکلام فی معنی قولنا: هؤلاء یحلفون بالله لئن جاءتکم الآیات لیؤمنن بها فربما آمنتم و صدقتم بحلفهم و لیس لکم علم بأنهم إذا جاءتهم الآیات لا یؤمنون بها لأن الله لم یشأ إیمانهم فالکلام من الملاحم.
و ربما قیل: إن «أن» فی قوله: «أَنَّها إِذا جاءَتْ إلخ، بمعنی لعل و هذا معنی شاذ لا یحمل علی مثله کلام الله لو ثبت لغة.
قوله تعالی: «وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ» إلخ، ظاهر السیاق أن الجملة عطف علی قوله: «لا یُؤْمِنُونَ و هی بمنزلة التفسیر لعدم إیمانهم، و المراد
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بقوله: «أَوَّلَ مَرَّةٍ» الدعوة الأولی قبل نزول الآیات قبال ما یتصور له من المرة الثانیة التی هی الدعوة مع نزول الآیات.
و المعنی أنهم لا یؤمنون لو نزلت علیهم الآیات، و ذلک أنا نقلب أفئدتهم فلا یعقلون بها کما ینبغی أن یعقلوه، و أبصارهم فلا یبصرون بها ما من حقهم أن یبصروه فلا یؤمنون بها کما لم یؤمنوا بالقرآن أول مرة من الدعوة قبل نزول هذه الآیات المفروضة و نذرهم فی طغیانهم یترددون و یتحیرون. هذا ما یقضی به ظاهر سیاق الآیة.
و للمفسرین فی الآیة أقوال کثیرة غریبة لا جدوی فی التعرض لها و البحث عنها، من شاء الاطلاع علیها فلیراجع مظانها.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّنا نَزَّلْنا إِلَیْهِمُ الْمَلائِکَةَ وَ کَلَّمَهُمُ الْمَوْتی إلی آخر الآیة بیان آخر لقوله: «إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ و أن قولهم: «لَئِنْ جاءَتْهُمْ آیَةٌ لَیُؤْمِنُنَّ بِها» دعوی کاذبة أجرأهم علیها جهلهم بمقام ربهم فلیس فی وسع الآیات التی یظنون أنها أسباب مستقلة فی إیجاد الإیمان فی قلوبهم و إقدارهم علی التلبس به أن تودع فی نفوسهم الإیمان إلا بمشیة الله.
فهذا السیاق یدل علی أن فی الکلام حذفا و إیجازا، و المعنی: و لو أننا أجبناهم فی مسألتهم و آتیناهم أعاجیب الآیات فنزلنا إلیهم الملائکة فعاینوهم، و أحیینا لهم الموتی فواجهوهم و کلموهم و أخبروهم بصدق ما یدعون إلیه، و حشرنا و جمعنا علیهم کل شی‌ء قبیلا قبیلا و صنفا صنفا، أو حشرنا علیهم کل شی‌ء قبلا و مواجهة فشهدوا لهم بلسان الحال أو القال، ما کانوا لیؤمنوا و لم یؤثر شی‌ء من ذلک فی استجابتهم للإیمان إلا أن یشاء الله إیمانهم.
فلا یتم لهم الإیمان بشی‌ء من الأسباب و العلل إلا بمشیة الله فإن النظام الکونی علی عرضه العریض و إن کان یجری علی طبق حکم السببیة و قانون العلیة العام غیر أن العلل و الأسباب مفتقرة فی أنفسها متدلیة إلی ربها غیر مستقلة فی شی‌ء من شئونها و مقتضیاتها فلا یظهر لها حکم إلا بمشیة الله و لا یحیی لها رسم إلا بإذنه.
غیر أن المشرکین أکثرهم- و لعلهم غیر العلماء الباغین منهم- یجهلون مقام ربهم و یتعلقون بالأسباب علی أنها مستقلة فی نفسها مستغنیة عن ربها فیظنون أن لو أتاهم سبب الإیمان- و هو الآیة المقترحة- آمنوا و اتبعوا الحق و قد اختلط علیهم الأمر بجهلهم فأخذوا
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هذه الأسباب الناقصة المفتقرة إلی مشیة الله أسبابا مستقلة تامة مستغنیة عنه.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِ إلی آخر الآیة الشیاطین جمع شیطان و هو فی اللغة الشریر غلب استعماله فی إبلیس الذی یصفه القرآن و ذریته، و الجن من الجن بالفتح و هو الاستتار، و هو فی عرف القرآن نوع من الموجودات ذوات الشعور و الإرادة مستور عن حواسنا بحسب طبعها و هم غیر الملائکة.
یذکر القرآن أن إبلیس الشیطان من سنخهم. و الوحی هو القول الخفی بإشارة و نحوها، و الزخرف الزینة المزوقة أو الشی‌ء المزوق فزخرف القول الکلام المزوق المموه الذی یشبه الحق و لیس به، و غرورا مفعول مطلق لفعل مقدر من جنسه أو مفعول له.
و المعنی: و مثل ما جعلنا لک جعلنا لکل نبی عدوا هم شیاطین الإنس و الجن یشیر بعضهم إلی بعض- و کأن المراد وحی شیاطین الجن بالوسوسة و النزغة إلی شیاطین الإنس و وحی بعض شیاطین الإنس إلی بعض آخر منهم بإسرار المکر و التسویل- بأقوال مزوقة و کلمات مموهة یغرونهم بذلک غرورا أو لغرورهم و إضلالهم بذلک.
و قوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ ما فَعَلُوهُ یشیر بذلک إلی أن حکم المشیة عام جار نافذ فکما أن الآیات لا تؤثر فی إیمانهم شیئا إلا بمشیة الله کذلک معاداة الشیاطین الأنبیاء و وحیهم زخرف القول غرورا کل ذلک بإذن الله و لو شاء الله ما فعلوه و لم یوحوا ذلک فلم یکونوا عدوا للأنبیاء، و بهذا المعنی یتصل هذه الآیة بما قبلها لاشتراکهما فی بیان توقف الأمور علی المشیة.
و قوله: «فَذَرْهُمْ وَ ما یَفْتَرُونَ تفریع علی نفوذ المشیة أی إذا کانت هذه المعاداة و الإفساد بالوساوس کل ذلک بإذن الله و لم یکونوا بمعجزین لله فی مشیته النافذة الغالبة فلا یحزنک ما تشاهد من إخلالهم بالأمر و إفسادهم له بل اترکهم و ما یفترونه علی الله من دعوی الشریک و نحوها.
فقوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ ما فَعَلُوهُ إلی آخر الآیة فی معنی قوله فی صدر الآیات:
«وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکُوا».
و الکلام فی قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِ 
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إلخ، حیث أسند ظاهرا جعلهم عدوا للأنبیاء- و فیه التسبب إلی الشر و البعث إلی الشرک و المعصیة- إلی الله سبحانه و هو منزه من کل شر و سوء نظیر الکلام فی إسناده تزیین الأعمال إلی الله سبحانه فی قوله: «کَذلِکَ زَیَّنَّا لِکُلِّ أُمَّةٍ عَمَلَهُمْ و قد تقدم الکلام فیه، و کذا الکلام فی ظاهر ما یفیده قوله فی الآیة التالیة: «وَ لِتَصْغی إِلَیْهِ أَفْئِدَةُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» إلخ، حیث جعل هذه المظالم و الآثام غایات إلهیة للدعوة الحقة.
و للمفسرین فی هاتین الآیتین علی حسب اختلاف مذاهبهم فی انتساب الأعمال إلی الله سبحانه نظائر ما تقدم من أقوالهم فی انتساب زینة الأعمال إلیه تعالی.
و قد عرفت أن الذی یفیده ظاهر الآیة الکریمة أن کل ما یصدق علیه اسم شی‌ء فهو مملوک له تعالی منسوب إلیه من غیر استثناء لکن الآیات المنزهة لساحة قدسه تعالی من کل سوء و قبح تعطی أن الخیرات و الحسنات جمیعا مستندة إلی مشیته منسوبة إلیه بلا واسطة أو معها، و الشرور و السیئات مستندة إلی غیره تعالی کالشیطان و النفس بلا واسطة، و إنما تنتسب إلیه تعالی بالإذن فهی مملوکة له تعالی واقعة بإذنه لیستقیم أمر الامتحان الإلهی و یتم بذلک أمر الدعوة الإلهیة بالأمر و النهی و الثواب و العقاب و لو لا ذلک لبطلت و لغت السنة الإلهیة فی تسییر الإنسان کسائر الأنواع نحو سعادته فی هذا العالم الکونی الذی لا سبیل فیه إلی الکمال و السعادة إلا بالسلوک التدریجی.
قوله تعالی: «وَ لِتَصْغی إِلَیْهِ أَفْئِدَةُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» إلی آخر الآیة.
الاقتراف هو الاکتساب، و ضمیر المفرد للوحی المذکور فی الآیة السابقة و اللازم فی قوله:
«لِتَصْغی للغایة و الجملة معطوفة علی مقدر، و التقدیر: فعلنا ما فعلنا و شئنا ما شئنا و لم نمنع عن وحی بعضهم لبعض زخرف القول غرورا لغایات مستورة و لتصغی و تجیب إلیه أفئدة الذین لا یؤمنون بالآخرة و لیرضوه و لیکتسبوا ما هم مکتسبون لینالوا بذلک جمیعا ما یسألونه بلسان استعدادهم من شقاء الآخرة، فإن الله سبحانه یمد کلا من أهل السعادة و أهل الشقاء بما یتم به سیرهم إلی منازلهم و یرزقهم ما یقترحونه بلسان استعدادهم قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً» (الإسراء: 20).
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال: لما حضر أبا طالب الموت قالت قریش: انطلقوا فلندخل علی هذا الرجل- فنأمره أن ینهی عنا ابن أخیه- فإنا نستحیی أن نقتله بعد موته فتقول العرب: کان یمنعه فلما مات قتلوه.
فانطلق أبو سفیان و أبو جهل و النضر بن الحارث- و أمیة و أبی ابنا خلف و عقبة بن أبی معیط- و عمرو بن العاصی و الأسود بن البختری، و بعثوا رجلا منهم یقال له المطلب فقالوا: استأذن لنا علی أبی طالب فأتی أبا طالب فقال: هؤلاء مشیخة قومک یریدون الدخول علیک- فأذن لهم علیه فدخلوا فقالوا: یا أبا طالب أنت کبیرنا و سیدنا، و إن محمدا قد آذانا و آذی آلهتنا- فنحب أن تدعوه فتنهاه عن ذکر آلهتنا و لندعه و إلهه، فدعاه فجاءه النبی ص فقال له أبو طالب: هؤلاء قومک و بنو عمک، قال رسول الله ص: ما یریدون؟
قالوا: نرید أن تدعنا و آلهتنا و لندعک و إلهک. قال النبی ص؟ أ رأیتم إن أعطیتکم هذا هل أنتم معطی کلمة أن تکلمتم بها ملکتم بها العرب- و دانت لکم بها العجم الخراج؟ قال أبو جهل: و أبیک لنعطینکها و عشرة أمثالها فما هی؟ قال: قولوا لا إله إلا الله، فأبوا و اشمأزوا.
قال أبو طالب: قل غیرها فإن قومک قد فزعوا منها، قال: یا عم ما أنا بالذی أقول غیرها- حتی یأتوا بالشمس فیضعوها فی یدی- و لو آتونی بالشمس فیضعوها فی یدی ما قلت غیرها- إرادة أن یؤیسهم فغضبوا و قالوا: لتکفن عن شتم آلهتنا أو لنشتمنک و نشتم من یأمرک، فأنزل الله: «وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ- فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ .
أقول: و الروایة- کما تری- لا یلائم ذیلها صدرها فإن مقتضی صدرها أنهم کانوا یسألونه الکف عن آلهتهم أی لا یدعو الناس إلی رفضها و ترک التقرب إلیها حتی إذا یئسوا من إجابته هددوه بشتم ربه إن شتم آلهتهم و کان مقتضی جر الکلام أن یهددوه علی دعوة إلی رفضها لا أن یهملوا ذلک و یذکروا شتمه و یهددوه علی ذلک و لیس فی الآیة إشارة إلی صدر القصة و هو أصلها.
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علی أن وقار النبوة و عظیم الخلق الذی کان فی عشرته (ص) کان یمنعه من التفوه بالشتم الذی هو من لغو القول، و الذی ورد من لعنه بعض صنادید قریش بقوله: اللهم العن فلانا و فلانا، و کذا ما ورد فی کلامه تعالی من قبیل قوله: «لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ»: (النساء:
46) و قوله: «فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ»: (المدثر: 19) و قوله: «قُتِلَ الْإِنْسانُ»: (عبس:
17) و قوله: «أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: (الأنبیاء: 67) و نظائر ذلک فإنما هی من الدعاء دون الشتم الذی هو الذکر بالقبیح الشنیع للإهانة تخییلا، و الذی ورد من قبیل قوله تعالی: «مَنَّاعٍ لِلْخَیْرِ مُعْتَدٍ أَثِیمٍ، عُتُلٍّ بَعْدَ ذلِکَ زَنِیمٍ»: (القلم: 13) فإنما هو من قبیل بیان الحقیقة. فالظاهر أن العامة من المؤمنین بالنبی ص ربما أداهم المشاجرة و الجدال مع المشرکین إلی ذکر آلهتهم بالسوء کما یقع کثیرا بین عامة الناس فی مجادلاتهم فنهاهم الله عن ذلک کما یشیر إلیه الحدیث الآتی.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنی أبی عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع) قال: سئل عن قول النبی ص: «إن الشرک أخفی- من دبیب النمل علی صفاة سوداء فی لیلة ظلماء» فقال: کان المؤمنون یسبون ما یعبد المشرکون- من دون الله فکان المشرکون یسبون ما یعبد المؤمنون- فنهی الله المؤمنین عن سب آلهتهم- لکیلا یسب الکفار إله المؤمنین- فیکون المؤمنون قد أشرکوا بالله من حیث لا یعلمون- فقال: وَ لا تَسُبُّوا الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ- فَیَسُبُّوا اللَّهَ عَدْواً بِغَیْرِ عِلْمٍ 
و فی تفسیر العیاشی، عن عمرو الطیالسی عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله: «وَ لا تَسُبُّوا» الآیة. قال: فقال یا عمرو هل رأیت أحدا یسب الله؟ قال:
فقلت: جعلنی الله فداک فکیف؟ قال: من سب ولی الله فقد سب الله.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن محمد بن کعب القرظی قال: کلم رسول الله ص قریشا فقالوا: یا محمد تخبرنا أن موسی کان معه عصا یضرب بها الحجر، و أن عیسی کان یحیی الموتی- و أن ثمود کان لهم ناقة، فأتنا من الآیات حتی نصدقک- فقال رسول الله ص: أی شی‌ء تحبون أن آتیکم به؟ قالوا: تجعل لنا الصفا ذهبا- قال: فإن فعلت تصدقونی؟ قالوا: نعم و الله لئن فعلت لنتبعنک أجمعون- فقام رسول الله ص یدعو فجاء جبرئیل فقال له: إن شئت أصبح ذهبا فإن لم یصدقوا عند ذلک لنعذبنهم، و إن شئت 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 325
فاترکهم حتی یتوب تائبهم- فقال: بل یتوب تائبهم فأنزل الله: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ إلی قوله- یَجْهَلُونَ .
أقول: القصة المذکورة سببا للنزول فی الروایة لا تنطبق علی ظاهر الآیات فقد تقدم أن ظاهرها الإخبار عن أنهم لا یؤمنون بما یأتیهم من الآیات، و أنهم لیسوا بمفارقی الشرک و إن أتتهم کل آیة ممکنة حتی یشاء الله منهم الإیمان و لم یشأ ذلک، و إذا کان هذا هو الظاهر من الآیات فکیف ینطبق علی ما فی الروایة من قول جبرئیل: إن شئت صار ذهبا فإن لم یؤمنوا عذبوا، و إن شئت فاترکهم حتی یتوب تائبهم، إلخ.
فالظاهر أن الآیات فی معنی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: (البقرة: 6) فکأن طائفة من صنادید المشرکین اقترحوا آیات سوی القرآن و أقسموا بالله جهد أیمانهم لئن جاءتهم لیؤمنن بها فکذبهم الله بهذه الآیات و أخبر أنهم لن یؤمنوا لأنه تعالی لم یشأ ذلک نکالا علیهم.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی «وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ الآیة- فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) فی الآیة، یقول: و ننکس قلوبهم فیکون أسفل قلوبهم أعلاها، و نعمی أبصارهم فلا یبصرون الهدی: و قال علی بن أبی طالب (ع): إن ما تغلبون علیه من الجهاد- الجهاد بأیدیکم ثم الجهاد بقلوبکم- فمن لم یعرف قلبه معروفا و لم ینکر منکرا- نکس قلبه فجعل أسفله أعلاه فلا یقبل خیرا أبدا.
أقول: المراد بذلک تقلب النفس فی إدراکها و انعکاس أحکامها من جهة اتباع الهوی و الإعراض عن سلیم العقل المعدل لمقترحات القوی الحیوانیة الطاغیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): عن قول الله: «وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ إلی آخر الآیة أما قوله: «کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ» فإنه حین أخذ علیهم المیثاق.
أقول: سیأتی الکلام الفصل فی المیثاق فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ»: الآیة (الأعراف: 172) لکن تقدم أن ظاهر السیاق أن المراد بعدم إیمانهم به أول مرة عدم إیمانهم بالقرآن فی أول الدعوة.
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[سورة الأنعام (6): الآیات 114 الی 121]





اشارة

أَ فَغَیْرَ اللَّهِ أَبْتَغِی حَکَماً وَ هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ إِلَیْکُمُ الْکِتابَ مُفَصَّلاً وَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْلَمُونَ أَنَّهُ مُنَزَّلٌ مِنْ رَبِّکَ بِالْحَقِّ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُمْتَرِینَ (114) وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلاً لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (115) وَ إِنْ تُطِعْ أَکْثَرَ مَنْ فِی الْأَرْضِ یُضِلُّوکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلاَّ الظَّنَّ وَ إِنْ هُمْ إِلاَّ یَخْرُصُونَ (116) إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ مَنْ یَضِلُّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ (117) فَکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ إِنْ کُنْتُمْ بِآیاتِهِ مُؤْمِنِینَ (118)
وَ ما لَکُمْ أَلاَّ تَأْکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ وَ قَدْ فَصَّلَ لَکُمْ ما حَرَّمَ عَلَیْکُمْ إِلاَّ مَا اضْطُرِرْتُمْ إِلَیْهِ وَ إِنَّ کَثِیراً لَیُضِلُّونَ بِأَهْوائِهِمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُعْتَدِینَ (119) وَ ذَرُوا ظاهِرَ الْإِثْمِ وَ باطِنَهُ إِنَّ الَّذِینَ یَکْسِبُونَ الْإِثْمَ سَیُجْزَوْنَ بِما کانُوا یَقْتَرِفُونَ (120) وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ وَ إِنَّ الشَّیاطِینَ لَیُوحُونَ إِلی أَوْلِیائِهِمْ لِیُجادِلُوکُمْ وَ إِنْ أَطَعْتُمُوهُمْ إِنَّکُمْ لَمُشْرِکُونَ (121)
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(بیان)

الآیات علی ما لها من الاتصال بما قبلها کما یدل علیه التفریع بالفاء فی قوله: «أَ فَغَیْرَ اللَّهِ أَبْتَغِی حَکَماً» إلخ. لها فیما بینها أنفسها- و هی ثمان آیات- اتصال یرتبط به بعضها ببعض و یرجع بعضها إلی بعض فإن فیها إنکار أن یتخذ حکم إلا الله و قد فصل أحکامه فی کتابه، و نهیا من اتباع الناس و إطاعتهم و أن إطاعة أکثر الناس من المضلات لاتباعهم الظن و بنائهم علی الخرص و التخمین، و فی آخرها أن المشرکین و هم أولیاء الشیاطین یجادلون المؤمنین فی أمر أکل المیتة، و فیها الأمر بأکل ما ذکر اسم الله علیه و النهی عن أکل ما لم یذکر اسم الله علیه، و أن ذلک هو الذی فصله فی کتابه و ارتضاه لعباده.
و هذا کله یؤید
ما نقل عن ابن عباس": أن المشرکین خاصموا النبی ص و المؤمنین- فی أمر المیتة قائلین: أ تأکلون مما قتلتم أنتم و لا تأکلون مما قتله الله؟ فنزلت 
، فالغرض من هذه الآیات بیان الفرق و تثبیت الحکم.
قوله تعالی: «أَ فَغَیْرَ اللَّهِ أَبْتَغِی حَکَماً وَ هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ إِلَیْکُمُ الْکِتابَ مُفَصَّلًا» قال فی المجمع:، الحکم و الحاکم بمعنی واحد إلا أن الحکم أمدح لأن معناه من یستحق أن یتحاکم إلیه فهو لا یقضی إلا بالحق و قد یحکم الحاکم بغیر حق. قال: و معنی التفصیل تبیین المعانی بما ینفی التخلیط المعمی للمعنی، و ینفی أیضا التداخل الذی یوجب نقصان البیان عن المراد، انتهی.
و فی قوله: «أَ فَغَیْرَ اللَّهِ أَبْتَغِی حَکَماً» تفریع علی ما تقدم من البصائر التی جاءت من قبله تعالی، و قد ذکر قبل ذلک فی القرآن أنه کتاب أنزله مبارک مصدق الذی بین یدیه من التوراة و الإنجیل، و المعنی: أ فغیر الله من سائر من تدعون من الآلهة أو من ینتمی إلیهم أطلب حکما یتبع حکمه و هو الذی أنزل علیکم هذا الکتاب و هو القرآن مفصلا متمیزا بعض معارفه من بعض غیر مختلط بعض أحکامه ببعض، و لا یستحق الحکم إلا من هو علی هذه الصفة فالآیة کقوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَقْضُونَ بِشَیْ‌ءٍ إِنَّ اللَّهَ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ»: (المؤمن: 20).
و قوله: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی (یونس: 35).
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْلَمُونَ إلی آخر الآیة، رجوع إلی خطاب النبی ص بما یتأکد به یقینه و یزید فی ثبوت قدمه فیما ألقاه إلی المشرکین من الخطاب المشعر بأن الکتاب النازل إلیه منزل من ربه بالحق ففی الکلام التفات، و هو بمنزلة المعترضة لیزید بذلک رسوخ قدمه و اطمئنان قلبه و لیعلم المشرکون أنه علی بصیرة من أمره.
و قوله: «بِالْحَقِ متعلق بقوله: «مُنَزَّلٌ مِنْ رَبِّکَ و کون التنزیل بالحق هو أن لا یکون بتنزیل الشیاطین بالتسویل أو بطریق الکهانة کما فی قوله تعالی: «هَلْ أُنَبِّئُکُمْ عَلی مَنْ تَنَزَّلُ الشَّیاطِینُ، تَنَزَّلُ عَلی کُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ»: (الشعراء: 222) أو بتخلیط الشیاطین بعض الباطل بالوحی الإلهی، و قد أمن الله رسول من ذلک بمثل قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً، لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ»: (الجن: 28) قوله تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ الکلمة- و هی ما دل علی معنی تام أو غیره- ربما استعملت فی القرآن فی القول الحق الذی قاله الله عز من قائل من القضاء أو الوعد کما فی قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: (یونس: 19) یشیر إلی قوله لآدم عند الهبوط: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: (البقرة: 36) و قوله تعالی: «حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ»: (یونس: 96) یشیر إلی قوله تعالی لإبلیس: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»: (- ص: 85) و قد فسرها فی موضع آخر بقوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: (هود: 119) و کقوله تعالی: «وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ بِما صَبَرُوا»: (الأعراف: 137) یشیر إلی ما وعدهم أنه سینجیهم من فرعون و یورثهم الأرض کما یشیر إلیه قوله: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ»: (القصص: 5).
و ربما استعملت الکلمة فی العین الخارجی کالإنسان مثلا کقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ»: (آل عمران: 45) و العنایة فیه أنه (ع) خرق عادة التدریج و خلق بکلمة إلهیة موجدة قال تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: (آل عمران: 59).
فظاهر سیاق الآیات فیما نحن فیه یعطی أن یکون المراد بقوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ
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رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا» کلمة الدعوة الإسلامیة و ما یلازمها من نبوة محمد ص و نزول القرآن المهیمن علی ما تقدم علیه من الکتب السماویة المشتمل علی جوامع المعارف الإلهیة و کلیات الشرائع الدینیة کما أشار إلیه فیما حکی من دعاء إبراهیم (ع) عند بناء الکعبة:
«رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ»: (البقرة: 129).
و أشار إلی تقدم ذکره فی الکتب السماویة فی قوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ»: (الأعراف: 157) و بذلک یشعر قوله فی الآیة السابقة: «وَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْلَمُونَ أَنَّهُ مُنَزَّلٌ مِنْ رَبِّکَ بِالْحَقِ و قوله: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَعْرِفُونَهُ کَما یَعْرِفُونَ أَبْناءَهُمْ»: (البقرة: 146) إلی غیر من ذلک الآیات الکثیرة.
فالمراد بتمام الکلمة- و الله أعلم- بلوغ هذه الکلمة أعنی ظهور الدعوة الإسلامیة بنبوة محمد ص و نزول الکتاب المهیمن علی جمیع الکتب، مرتبة الثبوت و استقرارها فی مستقر التحقق بعد ما کانت تسیر دهرا طویلا فی مدارج التدریج بنبوة بعد نبوة و شریعة بعد شریعة فإن الآیات الکریمة دالة علی أن الشریعة الإسلامیة تتضمن جمل ما تقدمت علیه من الشرائع و تزید علیها بما لیس فیها کقوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : (الشوری: 13).
و بذلک یظهر معنی تمام الکلمة و أن المراد به انتهاء تدرج الشرائع من مراحل النقص إلی مرحلة الکمال، و مصداقه الدین المحمدی قال تعالی: «وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ، هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ»: (الصف: 9).
و تمام هذه الکلمة الإلهیة صدقا هو أن یصدق القول بتحققها فی الخارج بالصفة التی بین بها، و عدلا أن تتصف بالتقسیط علی سواء فلا یتخلف بعض أجزائه عن بعض و تزن الأشیاء علی النحو الذی من شأنها أن توزن به من غیر إخسار أو حیف و ظلم، و لذلک بین هذین القیدین أعنی «صِدْقاً وَ عَدْلًا» بقوله «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ فإن الکلمة الإلهیة إذا لم تقبل تبدیلا من مبدل سواء کان المبدل هو نفسه تعالی کأن ینقض ما قضی بتبدل 
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إرادة أو یخلف میعاده، أو کان المبدل غیره تعالی کأن یعجزه غیره و یقهره علی خلاف ما یرید کانت کلمته صدقا تقع کما قال، و عدلا لا تنحرف عن حالها التی کانت علیها وصفها الذی وصفت به فالجملة أعنی قوله: «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ بمنزلة التعلیل یعلل بها قوله:
«صِدْقاً وَ عَدْلًا».
و من أقوال المفسرین فی الآیة أن المراد بالکلمة و الکلمات القرآن، و قیل: إن المراد بالکلمة القرآن، و بالکلمات ما فیه غیر الشرائع فإنها تقبل التبدیل بالنسخ و الله سبحانه یقول: «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ و قیل: المراد بالکلمة الدین، و قیل: المراد الحجة، و قیل: الصدق ما کان فی القرآن من الأخبار و العدل ما فیه من الأحکام، هذا.
و قوله تعالی: «وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ أی السمیع المستجیب لما تدعونه بلسان حاجتکم، العلیم بحقیقة ما عندکم من الحاجة، أو السمیع بما یحدث فی ملکه بواسطة الملائکة الرسل، و العلیم بذلک من غیر واسطة، أو السمیع لأقوالکم، العلیم بأفعالکم.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تُطِعْ أَکْثَرَ مَنْ فِی الْأَرْضِ یُضِلُّوکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلی آخر الآیة.
الخرص الکذب و التخمین، و المعنی الثانی هو الأنسب بسیاق الآیة فإن الجملة أعنی قوله:
«وَ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ و التی قبلها أعنی قوله: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَ واقعتان موقع التعلیل لقوله: «وَ إِنْ تُطِعْ أَکْثَرَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إلخ، و اتباع الظن و القول بالخرص و التخمین سببان بالطبع للضلال فی الأمور التی لا یسوغ الاعتماد فیها إلا علی العلم و الیقین کالمعارف الراجعة إلیه تعالی و الشرائع المأخوذة من قبله.
و سیر الإنسان و سلوکه الحیوی فی الدنیا و إن کان لا یتم دون الرکون إلی الظن و الاستمداد من التخمین حتی أن الباحث عن علوم الإنسان الاعتباریة و العلل و الأسباب التی تدعوه إلی صوغه لها و تقلیبها فی قالب الاعتبار، و ارتباطها بشئونه الحیویة و أعماله و أحواله لا یکاد یجد مصداقا یرکن الإنسان فیه إلی العلم الخالص و الیقین المحض اللهم إلا بعض الکلیات النظریة التی ینتهی إلیها مما یضطر إلی الإذعان بها و الاعتماد علیها.
إلا أن ذلک کله فیما یقبل التقریب و التخمین من جزئیات الأمور فی الحیاة، و أما السعادة الإنسانیة التی فیه فوز هذا النوع و فلاحه، و الشقاء الذی یرتبط به الهلاک الأبدی و الخسران الدائم، و ما یتوقف علیه التبصر فیهما من النظر فی العالم و صانعه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌7، ص: 331
و الغرض من إیجاده و ما ینتهی إلیه الأمر من البعث و النشور و ما یتعلق به من النبوة و الکتاب و الحکم فإن ذلک کله مما لا یقبل الرکون إلی الظن و التخمین و الله سبحانه لا یرتضی من عباده فی ذلک إلا العلم و الیقین، و الآیات فی ذلک کثیرة جدا کقوله تعالی:
«وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ»: (الإسراء: 36).
و من أوضحها دلالة هذه الآیة التی نحن فیها یبین فیها أن أکثر أهل الأرض لرکونهم العام إلی الظن و التخمین لا یجوز طاعتهم فیما یدعون إلیه و یأمرون به فی سبیل الله و طریق عبودیته لأن الظن لیس مما یکشف به الحق الذی یستراح إلیه فی أمر الربوبیة و العبودیة لملازمته الجهل بالواقع و عدم الاطمئنان إلیه، و لا عبودیة مع الجهل بالرب و ما یریده من عبده.
فهذا هو الذی یقضی به العقل الصریح، و قد أمضاه الله سبحانه کما فی قوله فی الآیة التالیة فی معنی تعلیل النهی عن الطاعة: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ مَنْ یَضِلُّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ حیث علل الحکم بعلم الله دون حکم العقل، و قد جمع سبحانه بین الطریقین جمیعا فی قوله: «وَ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً و هذا أخذ بحکم العقل- فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اهْتَدی : (النجم: 30) و فی ذیل الآیة استناد إلی علم الله سبحانه و حکمه.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ مَنْ یَضِلُّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ ذکروا أن «أَعْلَمُ إذا لم یتم بمن ربما أفاد معنی التفضیل و ربما استعمل بمعنی الصفة خالیة عن التفضیل، و الآیة تحتمل المعنیین جمیعا فإن أرید حقیقة العلم بالضالین و المهتدین فهو لله سبحانه لا یشارکه فیها أحد حتی یفضل علیه، و إن أرید مطلق العلم أعم مما کان المتصف به متصفا بذاته أو کان اتصافه به بعطیة منه تعالی کان المتعین هو معنی التفضیل فإن لغیره تعالی علما بالضال و المهتدی قدر ما أفاضه الله علیه من العلم.
و تعدی أعلم بالباء فی قوله: «أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ یدل علی أن قوله: «مَنْ یَضِلُ منصوب بنزع الخافض و التقدیر: «أعلم بمن یضل» و یؤیده ما نقلناه آنفا من آیة سورة النجم.
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قوله تعالی: «فَکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ إِنْ کُنْتُمْ بِآیاتِهِ مُؤْمِنِینَ لما تمهد ما قدمه من البیان الذی هو حجة علی أن الله سبحانه هو أحق بأن یطاع من غیره استنتج منه وجوب الأخذ بالحکم الذی شرعه و هو الذی یدل علیه هذه الآیة، و وجوب رفض ما یبیحه غیره بهواه من غیر علم و یجادل المؤمنین فیه بوحی الشیاطین إلیه، و هو الذی یدل علیه قوله: «وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ إلی آخر الآیة.
و من هنا یظهر أن العنایة الأصلیة متعلقة بجملتین من بین الجمل المتسقة فی الآیة إلی تمام أربع آیات، و سائر الجمل مقصودة بتبعها یبین بها ما یتوقف علیه المطلوب بجهاته فأصل الکلام: فکلوا مما ذکر اسم الله علیه و لا تأکلوا مما لم یذکر اسم الله علیه أی فرقوا بین المذکی و المیتة فکلوا من هذه و لا تأکلوا من ذاک، و إن کان المشرکون یجادلونکم فی أمر التفریق.
فقوله: «فَکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ تفریع للحکم علی البیان السابق، و لذا أردفه بقوله: «إِنْ کُنْتُمْ بِآیاتِهِ مُؤْمِنِینَ و المراد بما ذکر اسم الله علیه الذبیحة المذکاة.
قوله تعالی: «وَ ما لَکُمْ أَلَّا تَأْکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ إلی آخر الآیة، بیان تفصیلی لإجمال التفریع الذی فی الآیة السابقة، و المعنی: أن الله فصل لکم ما حرم علیکم و استثنی صورة الاضطرار و لیس فیما فصل لکم ما ذکر اسم الله علیه فلا بأس بأکله و إن کثیرا لیضلون بأهوائهم بغیر علم إن ربک هو أعلم بالمعتدین المتجاوزین عن حدوده و هؤلاء هم المشرکون القائلون: لا فرق بین ما قتلتموه أنتم و ما قتله الله فکلوا الجمیع أو دعوا الجمیع.
و یظهر بما مر أن معنی قوله: «وَ ما لَکُمْ أَلَّا تَأْکُلُوا» ما لکم من نفع فی أن لا تأکلوا، و ما للاستفهام التعجیبی، و قیل: المعنی لیس لکم أن لا تأکلوا، و ما للنفی.
و یظهر من الآیة أن محرمات الأکل نزلت قبل سورة الأنعام و قد وقعت فی سورة النحل من السور المکیة فهی نازلة قبل الأنعام.
قوله تعالی: «وَ ذَرُوا ظاهِرَ الْإِثْمِ وَ باطِنَهُ إلی آخر الآیة، و إن کانت مطلقة بحسب المضمون تنهی عن عامة الإثم ظاهره و باطنه غیر أن ارتباطها بالسیاق المتصل الذی لسابقتها و لاحقتها یقضی بکونها تمهیدا للنهی الآتی فی قوله: «وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ 
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یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ و لازم ذلک أن یکون الأکل مما لم یذکر اسم الله علیه من مصادیق الإثم حتی یرتبط بالتمهید السابق علیه فهو من الإثم الظاهر أو الباطن لکن التأکید البلیغ الذی فی قوله: «وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ یفید أنه من الإثم الباطن و إلا لم تکن حاجة إلی تأکیده ذاک التأکید الأکید.
و بهذا البیان یظهر أن المراد بظاهر الإثم المعصیة التی لا ستر علی شؤم عاقبته و لا خفاء فی شناعة نتیجته کالشرک و الفساد فی الأرض و الظلم، و بباطن الإثم ما لا یعرف منه ذلک فی بادئ النظر کأکل المیتة و الدم و لحم الخنزیر و إنما یتمیز هذا النوع بتعریف إلهی و ربما أدرکه العقل، هذا هو الذی یعطیه السیاق من معنی ظاهر الإثم و باطنه.
و للمفسرین فی تفسیرهما أقوال أخر، من ذلک: أن ظاهر الإثم و باطنه هما المعصیة فی السر و العلانیة، و قیل: أرید بالظاهر أفعال الجوارح، و بالباطن أفعال القلوب، و قیل: الظاهر من الإثم هو الزنا، و الباطن اتخاذ الأخدان، و قیل: ظاهر الإثم نکاح امرأة الأب، و باطنه الزنا، و قیل: ظاهر الإثم الزنا الذی أظهر به، و باطنه الزنا إذا استسر به صاحبه علی ما کان یراه أهل الجاهلیة من العرب أن الزنا لا بأس به إذا لم یتجاهر به، و إنما الفحشاء هو الذی أظهره صاحبه، و هذه الأقوال- کما تری- علی أن جمیعها أو أکثرها لا دلیل علیها یخرج الآیة عن حکم السیاق.
و قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْسِبُونَ الْإِثْمَ سَیُجْزَوْنَ بِما کانُوا یَقْتَرِفُونَ تعلیل للنهی و إنذار بالجزاء السیئ.
قوله تعالی: «وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ نهی هو زمیل قوله:
«فَکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ کما تقدم.
و قوله: «وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ إلی آخر الآیة، بیان لوجه النهی و تثبیت له أما قوله: «وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ فهو تعلیل و التقدیر: إنه لفسق و کل فسق یجب اجتنابه فالأکل مما لم یذکر اسم الله علیه واجب الاجتناب.
و أما قوله: «وَ إِنَّ الشَّیاطِینَ لَیُوحُونَ إِلی أَوْلِیائِهِمْ لِیُجادِلُوکُمْ ففیه رد ما کان المشرکون یلقونه إلی المؤمنین من الشبهة، و المراد بأولیاء الشیاطین هم المشرکون، و معناه أن ما یجادلکم به المشرکون و هو قولهم: إنکم تأکلون مما قتلتم و لا تأکلون مما قتله الله 
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یعنون المیتة، هو مما أوحاه إلیهم الشیاطین من باطل القول، و الفارق أن أکل المیتة فسق دون أکل المذکی، و أن الله حرم أکل المیتة و لم یحرم أکل المذکی فلیس فیما حرمه الله ذکر ما ذکر اسم الله علیه.
و أما قوله: «وَ إِنْ أَطَعْتُمُوهُمْ إِنَّکُمْ لَمُشْرِکُونَ فهو تهدید و تخویف بالخروج من الإیمان، و المعنی: إن أطعتم المشرکین فی أکل المیتة الذی یدعونکم إلیه صرتم مشرکین مثلهم إما لأنکم استننتم بسنة المشرکین، أو لأنکم بطاعتهم تکونوا أولیاء لهم فتکونون منهم قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ»: (المائدة: 51).
و وقوع هذه الجملة أعنی قوله: «وَ إِنْ أَطَعْتُمُوهُمْ إلخ، فی ذیل النهی عن أکل ما لم یذکر اسم الله علیه دون الأمر بأکل ما ذکر اسم الله علیه یدل علی أن المشرکین کانوا یریدون من المؤمنین بجدالهم أن لا یترکوا أکل المیتة لا أن یترکوا أکل المذکی.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: أخرج ابن مردویه عن أبی الیمان جابر بن عبد الله قال: دخل النبی ص المسجد الحرام یوم فتح مکة و معه مخصرة، و لکل قوم صنم یعبدونه- فجعل یأتیها صنما صنما- و یطعن فی صدر الصنم بعصا ثم یعقره- کلما صرع صنما أتبعه الناس ضربا بالفئوس- حتی یکسرونه و یطرحونه خارجا من المسجد- و النبی ص یقول: و تمت کلمات ربک صدقا و عدلا- لا مبدل لکلماته و هو السمیع العلیم.
و فیه،: أخرج ابن مردویه و ابن النجار عن أنس بن مالک عن النبی ص: فی قوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا» قال: لا إله إلا الله.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مروان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الإمام لیسمع فی بطن أمه فإذا ولد خط بین کتفیه: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ صِدْقاً وَ عَدْلًا لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ- وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ فإذا صار الأمر إلیه جعل الله له عمودا من نور یبصر به ما یعمل أهل کل بلدة.
أقول: و روی هذا المعنی بطرق أخری عن عدة من أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) و رواه أیضا القمی و العیاشی فی تفسیریهما عنه (ع)، و فی بعضها: أن الآیة تکتب 
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بین عینیه، و فی بعضها: علی عضده الأیمن.
و اختلاف مورد الکتابة فی الروایات تکشف عن أن المراد بها القضاء بظهور الحکم الإلهی به (ع) و اختلاف ما کتب علیه لاختلاف الاعتبار فکأن المراد بکتابتها فیما بین عینیه جعلها وجهة له یتوجه إلیها، و بکتابتها بین کتفیه حملها علیه و إظهاره و تأییده بها و بکتابتها علی عضده الأیمن جعلها طابعا علی عمله و تقویته و تأییده بها.
و هذه الروایة و الروایتان السابقتان علیها تؤید ما قدمناه أن ظاهر الآیة کون المراد بتمام الکلمة ظهور الدعوة الإسلامیة بما یلازمها من نبوة محمد ص و نزول القرآن و الإمامة من ذلک.
و فی تفسیر العیاشی، فی قوله تعالی: «فَکُلُوا مِمَّا ذُکِرَ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ الآیة عن محمد بن مسلم قال: سألته عن الرجل یذبح الذبیحة- فیهلل أو یسبح أو یحمد و یکبر- قال:
هذا کله من أسماء الله.
و فیه، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن ذبیحة المرأة و الغلام هل تؤکل؟ قال: نعم إذا کانت المرأة مسلمة و ذکرت اسم الله- حلت ذبیحتها، و إذا کان الغلام قویا علی الذبح و ذکر اسم الله- حلت ذبیحته، و إن کان الرجل مسلما فنسی أن یسمی- فلا بأس بأکله إذا لم تتهمه.
أقول: و فی هذه المعانی أخبار من طرق أهل السنة.
و فیه، عن حمران قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: فی ذبیحة الناصب و الیهودی- قال: لا تأکل ذبیحته حتی تسمعه یذکر اسم الله، أ ما سمعت قول الله: «وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ 
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و البیهقی فی سننه و ابن مردویه عن ابن عباس": «وَ لا تَأْکُلُوا مِمَّا لَمْ یُذْکَرِ اسْمُ اللَّهِ عَلَیْهِ وَ إِنَّهُ لَفِسْقٌ فنسخ و استثنی من ذلک فقال:
«وَ طَعامُ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حِلٌّ لَکُمْ .
أقول: و روی النسخ عن أبی حاتم عن مکحول و قد تقدم فی أول المائدة: أن الآیة إن نسخت فإنما تنسخ اشتراط الإسلام فی المذکی- اسم فاعل- دون وجوب التسمیة إذ لا نظر لها إلیه و لا تنافی بین الآیتین فی ذلک و للمسألة ارتباط بالفقه 
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اشارة

أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها کَذلِکَ زُیِّنَ لِلْکافِرِینَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (122) وَ کَذلِکَ جَعَلْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ أَکابِرَ مُجْرِمِیها لِیَمْکُرُوا فِیها وَ ما یَمْکُرُونَ إِلاَّ بِأَنْفُسِهِمْ وَ ما یَشْعُرُونَ (123) وَ إِذا جاءَتْهُمْ آیَةٌ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ سَیُصِیبُ الَّذِینَ أَجْرَمُوا صَغارٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما کانُوا یَمْکُرُونَ (124) فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ (125) وَ هذا صِراطُ رَبِّکَ مُسْتَقِیماً قَدْ فَصَّلْنَا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَذَّکَّرُونَ (126)
لَهُمْ دارُ السَّلامِ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ هُوَ وَلِیُّهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (127)



(بیان)

قوله تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها» الآیة واضحة المعنی و هی بحسب ما یسبق إلی الفهم البسیط الساذج مثل مضروب لکل من المؤمن و الکافر یظهر بالتدبر فیه حقیقة حاله فی الهدی و الضلال.
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فالإنسان قبل أن یمسه الهدی الإلهی کالمیت المحروم من نعمة الحیاة الذی لا حس له و لا حرکة فإن آمن بربه إیمانا یرتضیه کان کمن أحیاه الله بعد موته، و جعل له نورا یدور معه حیث دار یبصر فی شعاعه خیره من شره و نفعه من ضره فیأخذ ما ینفعه و یدع ما یضره و هکذا یسیر فی مسیر الحیاة.
و أما الکافر فهو کمن وقع فی ظلمات لا مخرج له منها و لا مناص له عنها ظلمة الموت و ما بعد ذلک من ظلمات الجهل فی مرحلة تمییز الخیر من الشر و النافع من الضار، و نظیر هذه الآیة فی معناها بوجه قوله تعالی: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ»: (الأنعام: 36) و قال تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً»: (النحل: 97).
ففی الکلام استعارة الموت للضلال و استعارة الحیاة للإیمان أو الاهتداء و الإحیاء للهدایة إلی الإیمان و النور للتبصر بالأعمال الصالحة، و الظلمة للجهل کل ذلک فی مستوی التفهیم و التفهم العمومیین لما أن أهل هذا الظرف لا یرون للإنسان بما هو إنسان حیاة وراء الحیاة الحیوانیة التی هی المنشأ للشعور باللذائذ المادیة و الحرکة الإرادیة نحوها.
فهؤلاء یرون أن المؤمن و الکافر لا یختلفان فی هذه الموهبة و هی فیهما شرع سواء فلا محالة عد المؤمن حیا بحیاة الإیمان ذا نور یمشی به فی الناس، و عد الکافر میتا بمیتة الضلال فی ظلمات لا مخرج منها لیس إلا مبتنیا علی عنایة تخییلیة و استعارة تمثیلیة یمثل بها حقیقة المعنی المقصود.
لکن التدبر فی أطراف الکلام و التأمل فیما یعرفه القرآن الکریم یعطی للآیة معنی وراء هذا الذی یناله الفهم العامی فإن الله سبحانه ینسب للإنسان الإلهی فی کلامه حیاة خالدة أبدیة لا تنقطع بالموت الدنیوی هو فیها تحت ولایة الله محفوظ بکلاءته مصون بصیانته لا یمسه نصب و لا لغوب، و لا یذله شقاء و لا تعب، مستغرب فی حب ربه مبتهج ببهجة القرب لا یری إلا خیرا، و لا یواجه إلا سعادة و هو فی أمن و سلام لا خوف معه و لا خطر، و سعادة و بهجة و لذة لا نفاذ لها و لا نهایة لأمدها.
و من کان هذا شأنه فإنه یری ما لا یراه الناس، و یسمع ما لا یسمعونه، و یعقل 
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ما لا یعقلونه، و یرید ما لا یریدونه و إن کانت ظواهر أعماله و صور حرکاته و سکناته تحاکی أعمال غیره و حرکاتهم و سکناتهم و تشابهها فله شعور و إرادة فوق ما لغیره من الشعور و الإرادة فعنده من الحیاة التی هی منشأ الشعور و الإرادة ما لیس عند غیره من الناس فللمؤمن مرتبة من الحیاة لیست عند غیره.
فکما أن العامة من الإنسان فی عین أنها تشارک سائر الحیوان فی الشعور بواجبات الحیاة و الحرکة الإرادیة نحوها، و یشارکها الحیوان لکنا مع ذلک لا نشک أن الإنسان نوع أرقی من سائر الأنواع الحیوانیة و له حیاة فوق الحیاة التی فیها لما نری فی الإنسان آثاره العجیبة المترشحة من أفکار الکلیة و تعقلاته المختصة به، و لذلک نحکم فی الحیوان إذا قسناه إلی النبات و فی النبات إذا قسناه إلی ما قبله من مراتب الکون أن لکل منهما کعبا أعلی و حیاة هی أرقی من حیاة ما قبله.
فلنقض فی الإنسان الذی أوتی العلم و الإیمان و استقر فی دار الإیقان و اشتغل بربه و فرغ و استراح من غیره و هو یشعر بما لیس فی وسع غیره و یرید ما لا یناله سواه أن له حیاة فوق حیاة غیره، و نورا یستمد به فی شعوره، و إرادة لا توجد إلا معه و فی ظرف حیاته.
یقول الله سبحانه: «فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً»: (النحل: 97) فلهم الحیاة لکنها بطبعها طیبة وراء مطلق الحیاة «و یقول: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ»: (الأعراف:
179) فیثبت لهم أمثال القلوب و الأعین و الآذان التی فی المؤمنین لکنه ینفی کمال آثارها التی فی المؤمنین، و لم یکتف بذلک حتی أثبت لهم روحا خاصا بهم فقال: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: (المجادلة: 22).
فتبین بذلک أن للحیاة و کذا للنور حقیقة فی المؤمن واقعیة و لیس الکلام جاریا علی ذاک التجوز الذی لا یتعدی مقام العنایة اللفظیة فما فی خاصة الله من المؤمنین من الصفة الخاصة بهم أحق باسم الحیاة مما عند عامة الناس من معنی الحیاة کما أن حیاة الإنسان کذلک بالنسبة إلی حیاة الحیوان، و حیاة الحیوان کذلک بالنسبة إلی حیاة النبات.
فقوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ أی ضالا من حیث نفسه أو ضالا کافرا قبل 
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أن یؤمن بربه و هو نوع من الموت فأحییناه بحیاة الإیمان أو الهدایة- و المال واحد- و جعلنا له نورا أی علما متولدا من إیمانه 
کما قال (ص) فیما رواه الفریقان: «من عمل بما علم رزقه الله علم ما لم یعلم- أو علمه الله ما لم یعلم».
فإن روح الإیمان إذا تمکنت من نفس الإنسان و استقرت فیها حولت الآراء و الأعمال إلی صور تناسبها و لا تخالفها و کذلک سائر الملکات أعم من الفضائل و الرذائل إذا استقرت فی باطن الإنسان لم تلبث دون أن تحول آراءه و أعماله إلی أشکال تحاکیها.
و ربما قیل: إن المراد بالنور هو الإیمان أو القرآن و هو بعید من السیاق.
و هذا النور أثره فی المؤمن أنه «یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ أی یتبصر به فی مسیر حیاته الاجتماعیة المظلمة لیأخذ من الأعمال ما ینفعه فی سعادة حیاته، و یترک ما یضره.
فهذا هو حال المؤمن فی حیاته و نوره فهل هو «کَمَنْ مَثَلُهُ و وصفه أنه «فِی الظُّلُماتِ ظلمات الضلال و فقدان نور الإیمان «لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها» لأن الموت لا یستتبع آثار الحیاة البتة فلا مطمع فی أن یهتدی الکافر إلی أعمال تنفعه فی أخراه و تسعده فی عقباه.
و قد ظهر مما تقدم أن قوله: «کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ إلخ، فی تقدیر: هو فی الظلمات لیس بخارج منها، ففی الکلام مبتدأ محذوف هو الضمیر العائد إلی الموصول، و قیل: التقدیر: کمن مثله مثل من هو فی الظلمات، و لا بأس به لو لا کثرة التقدیر.
قوله تعالی: «کَذلِکَ زُیِّنَ لِلْکافِرِینَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ ظاهر سیاق صدر الآیة أن یکون التشبیه فی قوله: «کَذلِکَ من قبیل تشبیه الفرع بالأصل بعنایة إعطاء القاعدة الکلیة کقوله تعالی: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ و قوله: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ»: (الرعد: 17) أی اتخذ ما ذکرناه من المثل أصلا و قس علیه کل ما عثرت به من مثل مضروب فمعنی قوله: «کَذلِکَ زُیِّنَ إلخ، علی هذا المثال المذکور أن الکافر لا مخرج له من الظلمات، زین للکافرین أعمالهم فقد زینت لهم أعمالهم زینة تجذبهم إلیها و تحبسهم و لا تدعهم یخرجوا منها إلی فضاء السعادة و فسحة النور أبدا و الله لا یهدی القوم الظالمین.
و قیل: إن وجه التشبیه فی قوله: «کَذلِکَ زُیِّنَ إلخ، أنه زین لهؤلاء الکفر فعملوه مثل ما زین لأولئک الإیمان فعملوه. فشبه حال هؤلاء فی التزیین بحال أولئک فیه 
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(انتهی) و هو بعید من سیاق الصدر.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ أَکابِرَ مُجْرِمِیها» إلی آخر الآیة، کأن المراد بالآیة أنا أحیینا جمعا و جعلنا لهم نورا یمشون به فی الناس، و آخرین لم نحیهم فمکثوا فی الظلمات فهم غیر خارجین منها و لا أن أعمالهم المزینة تنفعهم و تخلصهم منها کذلک جعلنا فی کل قریة أکابر مجرمیها لیمکروا فیها بالدعوة الدینیة و النبی و المؤمنین لکنه لا ینفعهم فإنهم فی ظلمات لا یبصرون بل إنما یمکرون بأنفسهم و لا یشعرون.
و علی هذا فقوله: «کَذلِکَ زُیِّنَ لِلْکافِرِینَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ مسوق لبیان أن أعمالهم المزینة لهم لا تنفعهم فی استخلاصهم من الظلمات التی هم فیها، و قوله: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ» إلخ، مسوق لبیان أن أعمالهم و مکرهم لا یضر غیرهم إنما وقع مکرهم علی أنفسهم و ما یشعرون لمکان ما غمرهم من الظلمة.
و قیل: معنی التشبیه فی الآیة أن مثل ذلک الذی قصصنا علیک زین للکافرین عملهم، و مثل ذلک جعلنا فی کل قریة أکابر مجرمیها، و جعلنا ذا المکر من المجرمین کما جعلنا ذا النور من المؤمنین فکل ما فعلنا بهؤلاء فعلنا بهم إلا أن أولئک اهتدوا بحسن اختیارهم و هؤلاء ضلوا بسوء اختیارهم لأن فی کل واحد منهما الجعل بمعنی الصیرورة إلا أن الأول باللطف و الثانی بالتمکین من المکر (انتهی). و لا یخلو من بعد من السیاق.
و الجعل فی قوله: «جَعَلْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ أَکابِرَ مُجْرِمِیها» کالجعل فی قوله: «وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً» فالأنسب أنه بمعنی الخلق، و المعنی: خلقنا فی کل قریة أکابر مجرمیها لیمکروا فیها و کون مکرهم غایة للخلقة و غرضا للجعل نظیر کون دخول النار غرضا إلهیا فی قوله: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: (الأعراف: 179) و قد مر الکلام فی معنی ذلک فی مواضع من هذا الکتاب. و إنما خص بالذکر أکابر مجرمیها لأن المطلوب بیان رجوع المکر إلی ما کره، و المکر بالله و آیاته إنما یصدر منهم، و أما أصاغر المجرمین و هم العامة من الناس فإنما هم أتباع و أذناب.
و أما قوله: «وَ ما یَمْکُرُونَ إِلَّا بِأَنْفُسِهِمْ وَ ما یَشْعُرُونَ فذلک أن المکر هو العمل الذی یستبطن شرا و ضرا یعود إلی الممکور به فیفسد به غرضه المطلوب و یضل به سعیه و یبطل نجاح عمله، و لا غرض لله سبحانه فی دعوته الدینیة، و لا نفع فیها إلا ما
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یعود إلی نفس المدعوین فلو مکر الإنسان مکرا بالله و آیاته لیفسد بذلک الغرض من الدعوة و یمنع عن نجاح السعی فیها فإنما مکر بنفسه من حیث لا یشعر: و استضر بذلک هو نفسه دون ربه.
قوله تعالی: «وَ إِذا جاءَتْهُمْ آیَةٌ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ إلی قوله رِسالَتَهُ قولهم:
«لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ یریدون به أن یؤتوا نفس الرسالة بما لها من مواد الدعوة الدینیة دون مجرد المعارف الدینیة من أصول و فروع و إلا کان اللفظ المناسب له أن یقال: «مثل ما أوتی أنبیاء الله» أو ما یشاکل ذلک کقولهم: «لَوْ لا یُکَلِّمُنَا اللَّهُ أَوْ تَأْتِینا آیَةٌ»: (البقرة: 118) و قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا»: (الفرقان: 21).
فمرادهم أنا لن نؤمن حتی نؤتی الرسالة کما أوتیها الرسل، و فیه شی‌ء من الاستهزاء فإنهم ما کانوا قائلین بالرسالة فهو بوجه نظیر قولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ»: (الزخرف: 31) کما أن جوابه نظیر جوابه و هو قوله تعالی: «أَ هُمْ یَقْسِمُونَ رَحْمَتَ رَبِّکَ»: (الزخرف: 32) کقوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ ».
و مما تقدم یظهر أن الضمیر فی قوله: «وَ إِذا جاءَتْهُمْ آیَةٌ قالُوا» إلخ، عائد إلی «أَکابِرَ مُجْرِمِیها» فی الآیة السابقة، إذ لو رجع إلی عامة المشرکین لغا قولهم: «حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ إذ لا معنی لرسالة جمیع الناس حیث لا أحد یرسلون إلیه، و لم یقع قوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ موقعه بل کان حق الجواب أنه لغو من القول کما عرفت.
و یؤیده الوعید الذی فی ذیل الآیة: «سَیُصِیبُ الَّذِینَ أَجْرَمُوا صَغارٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما کانُوا یَمْکُرُونَ حیث وصفهم بالإجرام و علل الوعید بمکرهم، و لم ینسب المکر فی الآیة السابقة إلا إلی أکابر مجرمیها، و الصغار الهوان و الذلة.
قوله تعالی: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ الشرح هو البسط و قد ذکر الراغب فی مفرداته، أن أصله بسط اللحم و نحوه، و شرح الصدر الذی یعد فی الکلام وعاء للعلم و العرفان هو التوسعة فیه بحیث یسع ما یصادفه من المعارف الحقة و لا یدفع کلمة الحق إذا ألقیت إلیه کما یدل علیه ما ذکر فی وصف الإضلال بالمقابلة و هو
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قوله: «یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً» إلخ. فمن شرح الله صدره للإسلام و هو التسلیم لله سبحانه فقد بسط صدره و وسعه لتسلیم ما یستقبله من قبله تعالی من اعتقاد حق أو عمل دینی صالح فلا یلقی إلیه قول حق إلا وعاه و لا عمل صالح إلا أخذ به و لیس إلا أن لعین بصیرته نورا یقع علی الاعتقاد الحق فینوره أو العمل الصالح فیشرقه خلاف من عمیت عین قلبه فلا یمیز حقا من باطل و لا صدقا من کذب قال تعالی: «فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»: (الحج: 46).
و قد بین تعالی شرح الصدر بهذا البیان فی قوله أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ مِنْ ذِکْرِ اللَّهِ فوصفه فعرفه بأن صاحبه راکب نور من الله یشرق قدامه فی مسیره ثم عرفه بالمقابلة بلینة فی القلب یقبل به ذکر الله و لا یدفعه لقسوة ثم قال: «اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ ثُمَّ تَلِینُ جُلُودُهُمْ وَ قُلُوبُهُمْ إِلی ذِکْرِ اللَّهِ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ»: (الزمر: 23) فذکر لین القلب إلی ذکر الله و طوعه للحق و أفاد أن ذلک هو الهدی الإلهی الذی یهدی به من یشاء، و عند ذلک یرجع الآیتان أعنی آیة الزمر و الآیة التی نحن فیها إلی معنی واحد و هو أن الله سبحانه عند هدایته عبدا من عباده یبسط صدره فیسع کل اعتقاد حق و عمل صالح و یقبله بلین و لا یدفعه بقسوة و هو نوع من النور المعنوی الذی ینور القول الحق و العمل الصالح و ینصر صاحبه فیمسک بما نوره فهذا معرف یعرف به الهدایة الإلهیة.
و من هنا یظهر أن الآیة أعنی قوله: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ بمنزلة بیان آخر لقوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ و التفریع الذی فی قوله. «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ إلخ. من قبیل تفریع أحد البیانین علی الآخر بدعوی أنه نتیجته کأن التصادق بین البیانین یجعل أحدهما نتیجة مترتبة و فرعا متفرعا علی الآخر، و هو عنایة لطیفة.
و المعنی: فإذا کان من أحیاه الله بعد ما کان میتا علی هذه الصفة و هی أنه علی نور من ربه یستضی‌ء به له واجب الاعتقاد و العمل فیأخذ به فمن یرد الله أن یهدیه یوسع صدره لأن یسلم لربه و لا یستنکف عن عبادته فالإسلام نور من الله، و المسلمون لربهم علی نور من ربهم.
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قوله تعالی: «وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً» إلی آخر الآیة، الإضلال مقابل الهدایة، و لذا کان أثره مقابلا لأثرها و هو التضییق المقابل للشرح و التوسعة و أثره أن لا یسع ما یتوجه إلیه من الحق و الصدق، و یتحرج عن دخولهما فیه، و لذا أردف کون الصدر ضیقا بکونه حرجا.
و الحرج علی ما فی المجمع، أضیق الضیق، و قال فی المفردات:، أصل الحرج و الحراج مجتمع الشی‌ء و تصور منه ضیق ما بینهما فقیل للضیق حرج و للإثم حرج. انتهی.
فقوله: «حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ» فی محل التفسیر لقوله: «ضَیِّقاً» و إشارة إلی أن ذلک نوع من الضیق یناظر بوجه التضیق و التحرج الذی یشاهد من الظروف و الأوعیة إذا أرید إدخال ما هو أعظم منها و وضعه فیها.
و قوله: «کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ إعطاء ضابط کلی فی إضلال الذین لا یؤمنون أنهم یفقدون حال التسلیم لله و الانقیاد للحق، و قد أطلق عدم الإیمان و إن کان مورد الآیات عدم الإیمان بالله سبحانه و هو الشرک به لکن الذی سبق من البیان فی الآیة یشمل عدم الإیمان بالله و هو الشرک، و عدم الإیمان بآیات الله و هو رد بعض ما أنزله الله من المعارف و الأحکام فقد دل علی ذلک کله بقوله: «یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ إلخ، و بقوله سابقا: «وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ إلخ، و قوله: «یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً» إلخ، و بقوله سابقا: «فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها».
و قد سمی فی الآیة الضلال الذی یساوق عدم الإیمان رجسا و الرجس هو القذر غیر أنه اعتبر فیه نوعا من الاستعلاء الدال علیه قوله: «عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ کأن الرجس یعلوهم و یحیط بهم فیحول بینهم و بین غیرهم فیتنفر منهم الطباع کما یتنفر من الغذاء الملطخ بالقذر.
و قد استدل بالآیة علی أن الهدی و الضلال من الله لا صنع فیهما لغیره تعالی و هو خطأ فإن الآیة- کما عرفت- فی مقام بیان حقیقة الهدی و الضلال اللذین من الله و نوع تعریف لهما و تحدید لا فی مقام بیان انحصارهما فیه و انتفائهما عن غیره کما هو المدعی و هو ظاهر.
و نظیر ذلک ما ذکره بعضهم: أن الآیة کما تدل بلفظها علی قولنا: إن الهدایة
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و الضلال من الله، کذلک تدل بلفظها علی الدلیل العقلی القاطع فی هذه المسألة.
بیانه: أن العبد قادر علی الإیمان و الکفر معا علی حد سواء فیمتنع صدور أحدهما عنه بدلا من الآخر إلا إذا اقترن بمرجح یستدعی صدور ما یرجح به و هو الداعی القلبی الذی لیس إلا العلم أو الاعتقاد أو الظن بکون الفعل مشتملا علی مصلحة زائدة و منفعة راجحة من غیر ضرر زائد أو مفسدة راجحة، و قد بینا بالدلیل أن حصول هذه الدواعی فی القلب إنما یکون من الله تعالی، و أن مجموع القدرة و الداعی یوجب العمل.
إذا ثبت هذا فنقول: یستحیل صدور الإیمان من العبد إلا إذا خلق الله فی قلبه اعتقاد رجحان الإیمان، و معه یحصل من القلب میل إلیه و من النفس رغبة فیه و هذا هو انشراح الصدر، و یمتنع الکفر إلا بخلقه ما یقابل ذلک فی القلب، و یحصل حینئذ النفرة عنه و الاشمئزاز منه و هو المراد بجعل القلب ضیقا حرجا فصار تقدیر الآیة: أن من أراد الله منه الإیمان قوی دواعیه إلیه، و من أراد منه الکفر قوی صوارفه عن الإیمان و قوی دواعیه إلی الکفر، و لما ثبت بالدلیل العقلی أن الأمر کذلک ثبت أن لفظ القرآن مشتمل علی هذه الدلائل العقلیة. انتهی ملخصا.
و فیه أولا: أن انتساب الشی‌ء إلیه تعالی من جهة خلقه أسباب وجوده و مقدماته لا یوجب انتفاء نسبته إلی غیره تعالی و إلا أوجب ذلک بطلان قانون العلیة العام و ببطلانه یبطل القضاء العقلی من رأس فمن الممکن أن تستند الهدایة و الضلال إلی غیره تعالی استنادا حقیقیا فی حین أنهما یستندان إلیه تعالی استنادا حقیقیا من غیر تناقض.
و ثانیا: أن الذی ذکرته الآیة من صنعه تعالی فی موردی هدایته و إضلاله هو سعة القلب و ضیقه، و هما غیر رغبة النفس و نفرته البتة فالآیة أجنبیة عما ذکره أصلا، و مجرد استلزام إرادة الفعل من العبد رغبته و کراهته نفرته منه لا یوجب أن یکون المراد من سعة القلب و ضیقه الإرادة و الکراهة بالنسبة إلی الأعمال، ففیه مغالطة من باب أخذ أحد المقارنین مکان الآخر و من عجیب الکلام قوله: إن انطباق الدلیل العقلی الذی أقامه بزعمه علی الآیة یوجب دلالة لفظ الآیة علیه.
و ثالثا: أنک عرفت أن الآیة إنما هی فی مقام تعریف ما یصنع الله بعبده إذا أراد هدایته أو ضلالته، و أما أن کل هدایة أو ضلالة فهی من الله تعالی دون غیره فذلک 
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أمر أجنبی عن غرض الآیة فالآیة لا دلالة لها علی أن الهدایة و الضلال من الله سبحانه و إن کان ذلک هو الحق.
قوله تعالی: «وَ هذا صِراطُ رَبِّکَ مُسْتَقِیماً» إلی آخر الآیة، الإشارة إلی ما تقدم بیانه فی الآیة السابقة من صنعه عند الهدایة و الإضلال و قد تقدم معنی الصراط و استقامته، و قد بین تعالی فی الآیة أن ما ذکره من شرح الصدر للإسلام إذا أراد الهدایة و من جعل الصدر ضیقا حرجا عند إرادة الإضلال هو صراطه المستقیم و سنته الجاریة التی لا تختلف و لا تتخلف فما من مؤمن إلا و هو منشرح الصدر للإسلام بالله و غیر المؤمن بالعکس من ذلک.
فقوله: «وَ هذا صِراطُ رَبِّکَ مُسْتَقِیماً» بیان ثان و تأکید لکون المعرف المذکور فی الآیة السابقة معرفا جامعا مانعا للهدایة و الضلالة ثم أکد سبحانه البیان بقوله: «قَدْ فَصَّلْنَا الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَذَّکَّرُونَ أی إن القول حق بین عند من تذکر و رجع إلی ما أودعه الله فی نفسه من المعارف الفطریة و العقائد الأولیة التی بتذکرها یهتدی الإنسان إلی معرفة کل حق و تمییزه من الباطل، و البیان مع ذلک لله سبحانه فإنه هو الذی یهدی الإنسان إلی النتیجة بعد هدایته إلی الحجة.
قوله تعالی: «لَهُمْ دارُ السَّلامِ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ هُوَ وَلِیُّهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ المراد بالسلام هو معناه اللغوی- علی ما یعطیه ظاهر السیاق- و هو التعری من الآفات الظاهرة و الباطنة، و دار السلام هی المحل الذی لا آفة تهدد من حل فیه من موت و عاهة و مرض و فقر و أی عدم و فقد آخر و غم و حزن، و هذه هی الجنة الموعودة و لا سیما بالنظر إلی تقییده بقوله: «عِنْدَ رَبِّهِمْ .
نعم أولیاء الله تعالی یجدون فی هذه النشأة ما وعدهم الله من إسکانهم دار السلام لأنهم یرون الملک لله فلا یملکون شیئا حتی یخافوا فقده أو یحزنوا لفقده قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: (یونس: 62) و هم لا شغل لهم إلا بربهم خلوا به فی حیاتهم فلهم دار السلام عند ربهم- و هم قاطنون فی هذه الدنیا- و هو ولیهم بما کانوا یعملون و هو سیرهم فی الحیاة بنور الهدایة الإلهیة الذی جعله فی قلوبهم، و نور به أبصارهم و بصائرهم.
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و ربما قیل: المراد بالسلام هو الله، و داره الجنة، و السیاق یأباه و ضمائر الجمع فی الآیة راجعة إلی القوم فی قوله: «لِقَوْمٍ یَذَّکَّرُونَ - علی ما قیل- لأنه أقرب المراجع لرجوعها إلیها غیر أن التدبر فی الآیات یؤید رجوعها إلی المهتدین بالهدایة المذکورة بما أن الکلام فیهم و الآیات مسوقة لبیان حسن صنع الله بهم فالوعد الحسن المذکور یجب أن یعود إلیهم، و أما القوم المتذکرون فإنما ذکروا و دخلوا فی غرض الکلام بالتبع.



(کلام فی معنی الهدایة الإلهیة)

الهدایة بالمعنی الذی نعرفه کیفما اتخذت هی من العناوین التی تعنون بها الأفعال و تتصف بها، تقول: هدیت فلانا إلی أمر کذا إذا ذکرت له کیفیة الوصول إلیه أو أریته الطریق الذی ینتهی إلیه، و هذه هی الهدایة بمعنی إراءة الطریق، أو أخذت بیده و صاحبته فی الطریق حتی توصله إلی الغایة المطلوبة، و هذه هی الهدایة بمعنی الإیصال إلی المطلوب.
فالواقع فی الخارج فی جمیع هذه الموارد هو أقسام الأفعال التی تأتی بها من ذکر الطریق أو إراءته أو المشی مع المهدی و أما الهدایة فهی عنوان للفعل یدور مدار القصد کما أن ما یأتیه المهدی من الفعل فی أثره معنون بعنوان الاهتداء فما ینسب إلیه تعالی من الهدایة و یسمی لأجله هادیا و هو أحد الأسماء الحسنی من صفات الفعل المنتزعة من فعله تعالی کالرحمة و الرزق و نحوهما.
و هدایته تعالی نوعان: أحدهما الهدایة التکوینیة و هی التی تتعلق بالأمور التکوینیة کهدایته کل نوع من أنواع المصنوعات إلی کماله الذی خلق لأجله و إلی أفعاله التی کتبت له، و هدایته کل شخص من أشخاص الخلیقة إلی الأمر المقدر له و الأجل المضروب لوجوده قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : (طه: 50) و قال:
«الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی، وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : (الأعلی: 3).
و النوع الثانی: الهدایة التشریعیة و هی التی تتعلق بالأمور التشریعیة من الاعتقادات الحقة و الأعمال الصالحة التی وضعها الله سبحانه للأمر و النهی و البعث و الزجر و وعد علی الأخذ بها ثوابا و أوعد علی ترکها عقابا.
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و من هذه الهدایة ما هی إراءة الطریق کما فی قوله تعالی: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: (الدهر: 3).
و منها ما هی بمعنی الإیصال إلی المطلوب کما فی قوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ»: (الأعراف: 176) و قد عرف الله سبحانه هذه الهدایة تعریفا بقوله: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ»: (الآیة: 125) فهی انبساط خاص فی القلب یعی به القول الحق و العمل الصالح من غیر أن یتضیق به، و تهیؤ مخصوص لا یأبی به التسلیم لأمر الله و لا یتحرج عن حکمه.
و إلی هذا المعنی یشیر تعالی بقوله: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ إلی أن قال- ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ»: (الزمر: 23) و قد وصفه فی الآیة بالنور لأنه ینجلی به للقلب ما یجب علیه أن یعیه من التسلیم لحق القول و صدق العمل عما یجب علیه أن لا یعیه و لا یقبله و هو باطل القول و فاسد العمل.
و قد رسم الله سبحانه لهذه الهدایة رسما آخر و هو ما فی قوله عقیب ذکره هدایته أنبیاءه الکرام و ما خصهم به من النعم العظام: «وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ»: (الأنعام: 88) فقد أوضحنا فی تفسیر الآیة أن الآیة تدل علی أن من خاصة الهدایة الإلهیة أنها تورد المهتدین بها صراطا مستقیما و طریقا سویا لا تخلف فیه و لا اختلاف.
فلا بعض أجزاء صراطه الذی هو دینه بما فیه من المعارف و الشرائع یناقض البعض الآخر لما أن الجمیع یمثل التوحید الخالص الذی لیس إلا حقیقة ثابتة واحدة، و لما أن کلها مبنیة علی الفطرة الإلهیة التی لا تخطئ فی حکمها و لا تتبدل فی نفسها و لا فی مقتضیاتها.
و لا بعض الراکبین علیه السائرین فیه یألفون بعضا آخر فالذی یدعو إلیه نبی من أنبیاء الله هو الذی یدعو إلیه جمیعهم، و الذی یندب إلیه خاتمهم و آخرهم هو الذی یندب إلیه آدمهم و أولهم من غیر أی فرق إلا من حیث الإجمال و التفصیل.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن زید قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: فی قول الله تبارک و تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ- وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ فقال: میت لا
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یعرف شیئا «نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ إماما یأتم به «کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها» قال: الذی لا یعرف الإمام.
أقول: و هو من قبیل الجری و الانطباق فسیاق الآیة یأبی إلا أن تکون الحیاة هو الإیمان و النور هو الهدایة الإلهیة إلی القول الحق و العمل الصالح.
و قد روی السیوطی فی الدر المنثور، عن زید بن أسلم": أن الآیة نزلت فی عمار بن یاسر":،
و روی أیضا عن ابن عباس و زید بن أسلم": أنها نزلت فی عمر بن الخطاب و أبی جهل بن هشام 
و السیاق یأبی کون الآیة خاصة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن أبی الدنیا و ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و البیهقی فی الشعب من طرق عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص حین نزلت هذه الآیة: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ قال: إذا أدخل الله النور القلب انشرح و انفسح. قالوا: فهل لذلک آیة یعرف بها؟ قال: الإنابة إلی دار الخلود- و التجافی عن دار الغرور- و الاستعداد للموت قبل نزول الموت:.
أقول: و رواه أیضا عدة من المفسرین عن جمع من التابعین کأبی جعفر المدائنی و الفضل و الحسن و عبد الله بن السور عن النبی ص 
و فی العیون، بإسناده عن حمدان بن سلیمان النیشابوری قال: سألت أبا الحسن الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ قال:
فمن یرد الله أن یهدیه بإیمانه فی الدنیا- و إلی جنته و دار کرامته فی الآخرة- یشرح صدره للتسلیم لله و الثقة به- و السکون إلی ما وعد من ثوابه حتی یطمئن إلیه، و من یرد أن یضله عن جنته و دار کرامته فی الآخرة- لکفره به و عصیانه له فی الدنیا- یجعل صدره ضیقا حرجا حتی یشک فی کفره «1» و یضطرب عن اعتقاده حتی یصیر کأنما یصعد فی السماء- کذلک یجعل الله الرجس علی الذین لا یؤمنون.
أقول: و فی الحدیث نکات حسنة تشیر إلی ما شرحناه فی البیان المتقدم.
و فی الکافی، بإسناده عن سلیمان بن خالد عن أبی عبد الله (ع) قال: قال: إن 
______________________________
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الله عز و جل إذا أراد بعبد خیرا- نکت فی قلبه نکتة من نور، و فتح مسامع قلبه، و وکل به ملکا یسدده- و إذا أراد بعبد سوء نکت فی قلبه نکتة سوداء- و سد مسامع قلبه، و وکل به شیطانا یضله- ثم تلا هذه الآیة: فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ- وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً- کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ.:
أقول: و رواه العیاشی فی التفسیر مرسلا و الصدوق فی التوحید مسندا عنه (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: إن القلب یتلجلج فی الجوف یطلب الحق- فإذا جاء به اطمأن و قر ثم تلا: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ إلی قوله- فِی السَّماءِ»:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن أبی جمیلة عن عبد الله بن جعفر عن أخیه موسی (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن خیثمة قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: إن القلب یتقلب من لدن موضعه إلی حنجرته- ما لم یصب الحق فإذا أصاب الحق قر- ثم ضم أصابعه ثم قرأ هذه الآیة: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ- وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً».:
قال: و قال أبو عبد الله (ع) لموسی بن أشیم: أ تدری ما الحرج؟ قال: قلت:
لا- فقال «1» بیده و ضم أصابعه؟ کالشی‌ء المصمت- لا یدخل فیه شی‌ء و لا یخرج منه شی‌ء.
أقول: و روی ما یقرب منه فی تفسیر البرهان، عن الصدوق و روی صدر الحدیث البرقی فی المحاسن، عن خیثمة عن أبی جعفر (ع) و ما فسر به الحرج یناسب ما تقدم نقله من الراغب.
و فی الاختصاص، بإسناده عن آدم بن الحر قال: سأل موسی بن أشیم أبا عبد الله (ع) و أنا حاضر- عن آیة فی کتاب الله فخبره بها- فلم یبرح حتی دخل رجل فسأله عن تلک الآیة بعینها- فخبره بخلاف ما خبر به موسی بن أشیم.
ثم قال ابن أشیم: فدخلنی من ذلک ما شاء الله- حتی کأن قلبی یشرح بالسکاکین 
______________________________
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و قلت: ترکنا أبا قتادة لا یخطئ فی الحرف الواحد: الواو و شبهها، و جئت لمن یخطئ هذا الخطأ کله- فبینا أنا فی ذلک إذ دخل علیه رجل آخر- فسأله عن تلک الآیة بعینها فخبر بخلاف ما خبرنی- و خلاف الذی خبر به الذی سأله بعدی- فتجلی عنی و علمت أن ذلک بعمد فحدثت نفسی بشی‌ء.
فالتفت إلی أبو عبد الله (ع) فقال: یا بن أشیم لا تفعل کذا و کذا- فبان حدیثی عن الأمر الذی حدثت به نفسی ثم قال: یا بن أشیم إن الله فوض إلی سلیمان بن داود فقال:
«هذا عَطاؤُنا فَامْنُنْ أَوْ أَمْسِکْ بِغَیْرِ حِسابٍ و فوض إلی نبیه ص فقد فوض إلینا یا بن أشیم- فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ- وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً، أ تدری ما الحرج: فقلت لا، فقال بیده و ضم أصابعه: هو الشی‌ء المصمت- الذی لا یخرج منه شی‌ء و لا یدخل فیه شی‌ء.
أقول: مسألة التفویض إلی النبی ص و الأئمة من ولده و إن وردت فی تفسیره عدة أحادیث لکن الذی یدل علیه هذا الحدیث معناه إنباؤهم من العلم بکتاب الله ما لا ینحصر فی وجه و وجهین و تسلیطهم علیه بالإذن فی بث ما شاءوا منها، یستفاد ذلک من تطبیق ما ذکره (ع) فی أمر سلیمان بن داود من التفویض المستفاد من الآیة الکریمة، و لا یبعد أن یکون المراد من تلاوة الآیة الإشارة إلی ذلک، و إن کان الظاهر أن المراد به بیان حال القلوب بمناسبة ما ابتلی به موسی بن أشیم من اضطراب القلب و قلقه.
و فی تفسیر القمی،: فی الآیة قال: قال: مثل شجرة حولها أشجار کثیرة- فلا تقدر أن تلقی أغصانها یمنة و یسرة- فتمر فی السماء و یستمر حرجه.
أقول: و ذلک أیضا یناسب ما فسر به الراغب معنی الحرج.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ قال هو الشک.
أقول: و هو من قبیل التطبیق و بیان بعض المصادیق.
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اشارة

وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً یا مَعْشَرَ الْجِنِّ قَدِ اسْتَکْثَرْتُمْ مِنَ الْإِنْسِ وَ قالَ أَوْلِیاؤُهُمْ مِنَ الْإِنْسِ رَبَّنَا اسْتَمْتَعَ بَعْضُنا بِبَعْضٍ وَ بَلَغْنا أَجَلَنَا الَّذِی أَجَّلْتَ لَنا قالَ النَّارُ مَثْواکُمْ خالِدِینَ فِیها إِلاَّ ما شاءَ اللَّهُ إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ (128) وَ کَذلِکَ نُوَلِّی بَعْضَ الظَّالِمِینَ بَعْضاً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (129) یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ أَ لَمْ یَأْتِکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ یَقُصُّونَ عَلَیْکُمْ آیاتِی وَ یُنْذِرُونَکُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا قالُوا شَهِدْنا عَلی أَنْفُسِنا وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ شَهِدُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ أَنَّهُمْ کانُوا کافِرِینَ (130) ذلِکَ أَنْ لَمْ یَکُنْ رَبُّکَ مُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها غافِلُونَ (131) وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا یَعْمَلُونَ (132)
وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفْ مِنْ بَعْدِکُمْ ما یَشاءُ کَما أَنْشَأَکُمْ مِنْ ذُرِّیَّةِ قَوْمٍ آخَرِینَ (133) إِنَّ ما تُوعَدُونَ لَآتٍ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ (134) قُلْ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ (135)



(بیان)

الآیات متصلة بما قبلها و هی تفسر معنی ولایة بعض الظالمین بعضا المجعولة من الله سبحانه کتولیة الشیاطین للکافرین، و أن ذلک لیس من الظلم فی شی‌ء فإنهم سیعترفون 
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یوم القیامة أنهم إنما أشرکوا و اقترفوا المعاصی بسوء اختیارهم و اغترارهم بالحیاة الدنیا بعد البیان الإلهی و إنذارهم بالیوم الآخر حتی تلبسوا بالظلم، و الظالمون لا یفلحون.
فالقضاء الإلهی لا یسلب عنهم الاختیار الذی علیه مدار المؤاخذة و المجازاة، و لا الاختیار الإنسانی الذی علیه مدار السعادة و الشقاوة یزاحم القضاء الإلهی فمتابعة الإنسان أولیاء من الشیاطین باختیاره و إرادته هی المقضیة لا أن القضاء یبطل اختیار الإنسان فی فعله أولا ثم یضطره إلی اتباع الشیاطین فیجبره الله أو یجبره الشیاطین علی سلوک طریق الشقاء و انتخاب الشرک و اقتراف الذنوب و الآثام بل الله سبحانه غنی عنهم لا حاجة له إلی شی‌ء مما بأیدیهم حتی یظلمهم لأجله، و إنما خلقهم برحمته و حثهم علیها لکنهم ظلموا فلم یفلحوا.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً یا مَعْشَرَ الْجِنِ إلی قوله- أَجَّلْتَ لَنا» یقال:
أکثر من الشی‌ء أو الفعل و استکثر منه إذا أتی بالکثیر، و استکثار الجن من الإنس لیس من جهة أعیانهم فإن الآتی بأعیانهم فی الدنیا و المحضر لهم یوم القیامة هو الله سبحانه، و إنما للشیاطین الاستکثار مما هم مسلطون علیه و هو إغواء الإنس من طریق ولایتهم علیهم و لیست بولایة إجبار و اضطرار بل من قبیل التعامل من الطرفین یتبع التابع المتبوع ابتغاء لما یری فی اتباعه من الفائدة، و یتولی المتبوع أمر التابع ابتغاء لما یستدر من النفع فی ولایته علیه و إدارة شئونه، فللجن نوع التذاذ من إغواء الإنس و الولایة علیهم، و للإنس نوع التذاذ من اتباع الوساوس و التسویلات لیستدروا بذلک اللذائذ المادیة و التمتعات النفسانیة.
و هذا هو الذی یعترف به أولیاء الجن من الإنس بقولهم: رَبَّنَا اسْتَمْتَعَ بَعْضُنا بِبَعْضٍ فتمتعنا بوساوسهم و تسویلاتهم من متاع الدنیا و زخارفها، و تمتعوا منا بما کانت تشتهیه أنفسهم حتی آل أمرنا ما آل إلیه.
و من هنا یظهر- کما یعطیه السیاق- أن المراد بالأجل فی قولهم: «وَ بَلَغْنا أَجَلَنَا الَّذِی أَجَّلْتَ لَنا» الحد الذی قدر لوجودهم و الدرجة التی حصلت لهم من أعمالهم دون الوقت الذی ینتهی إلیه أعمارهم و بعبارة أخری آخر درجة نالوها من فعلیة الوجود لا الساعة التی ینتهی إلیها حیاتهم فیرجع المعنی إلی أن بعضنا استمتع ببعض بسوء اختیاره و سیئ عمله فبلغنا بذلک السیر الاختیاری ما قدرت لنا من الأجل، و هو أنا ظالمون کافرون.
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فمعنی الآیة: و یوم یحشرهم جمیعا لیتم أمر الحجاج علیهم فیقول للجن: یا معشر الجن قد استکثرتم من ولایة الإنس و إغوائهم، و قال أولیاؤهم من الإنس فی الاعتراف بحقیقة الأمر: رَبَّنَا اسْتَمْتَعَ بَعْضُنا بِبَعْضٍ فاستمتعنا معشر الإنس من الجن بأن تمتعنا بزخارف الدنیا و ما تهواه أنفسنا بتسویلاتهم، و تمتع الجن منا باتباع ما کانوا یلقون إلینا من الوساوس و کنا علی ذلک حتی بلغنا آخر ما بلغنا من فعلیة الحیاة الشقیة و درجة العمل.
فهذا اعتراف منهم بأن الأجل و إن کان بتأجیل الله سبحانه لکنهم إنما بلغوه بطیهم طریق تمتع البعض من البعض، و هو طریق سلکوه باختیارهم. و لا یبعد أن یستظهر من هنا أن المراد بالجن الشیاطین الذین یوسوسون فی صدور الناس من الجن.
قوله تعالی: «قالَ النَّارُ مَثْواکُمْ خالِدِینَ فِیها إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ إلخ، هذا جواب منه سبحانه و قضاء علیهم، و متن ما قضی به قوله: «النَّارُ مَثْواکُمْ إلخ.
و المثوی اسم مکان من قولهم: ثوی یثوی ثواء أی أقام مع استقرار فقوله: النَّارُ مَثْواکُمْ أی مقامکم الذی تستقرون فیه من غیر خروج و لذا أکده بقوله؟ «خالِدِینَ فِیها» و قوله: «إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ استثناء یفید أن القدرة الإلهیة باقیة مع ذلک علی ما کانت فله مع ذلک أن یخرجکم منها و إن کان لا یفعل.
ثم تمم الآیة بقوله: «إِنَّ رَبَّکَ حَکِیمٌ عَلِیمٌ و هو یفید تعلیل البیان الواقع فی الآیة و الخطاب للنبی ص.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُوَلِّی بَعْضَ الظَّالِمِینَ بَعْضاً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ فیه بیان أن جعله تعالی بعض الظالمین أولیاء یجری علی الحقیقة المبینة فی الآیة السابقة، و هو أن التابع یستمتع المتبوع من طریق تسویله و إغوائه فیکسب بذلک الذنوب و الآثام حتی یجعل الله المتبوع ولیا علیه و یدخل التابع فی ولایته.
و قوله: «بِما کانُوا یَکْسِبُونَ الباء للسببیة أو المقابلة، و هو یفید أن هذه التولیة إنما هی بنحو المجازاة یجازی بها الظالمین فی قبال ما اکتسبوه من المظالم لا تولیة ابتدائیة من غیر ذنب سابق نظیر ما فی قوله: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: (البقرة: 26) و قد التفت فی الآیة من الغیبة إلی التکلم لیختص النبی ص ببیان هذه الحقیقة فإنهم غیر لائقین بتلقیها و إنما التفت إلی التکلم لأن التکلم 
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هو المناسب للمسارة هذا و فی الآیات موارد أخر من الالتفات لا یخفی وجهها علی المتدبر.
قوله تعالی: «یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ أَ لَمْ یَأْتِکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ إلی آخر الآیة فی هذا الخطاب دفع دخل یمکن أن یتوجه إلی الحجة السابقة المأخوذة من اعترافهم بأنهم إنما وقعوا فیما وقعوا فیه من ولایة الشیاطین بسوء اختیارهم.
و هو أنهم و إن ابتلوا بذلک من طریق الاختیار لکنهم لو یکونوا یعلمون أن هذه المعاصی و التمتعات سوف توردهم مورد الهلکة و تسجل علیهم ولایة الظالمین و الشیاطین و یخسرهم بالشقاء الذی لا سعادة بعده أبدا فهم کانوا علی غفلة من ذلک و إن کانوا علی علم فی الجملة بمساءة أعمالهم و شناعة أفعالهم و مؤاخذة الغافل ظلم.
فدفعه الله سبحانه بهذا الخطاب الذی یسألهم فیه عن إتیان الرسل و ذکرهم آیات الله و إنذارهم بیوم الجمع و الحساب فلما شهدوا علی أنفسهم بالکفر بما جاء به الرسل تمت الکلمة و لزمت الحجة.
فمعنی الآیة: أنا نخاطبهم جمیعا فنقول لهم: یا معشر الجن و الإنس أ لم یأتکم رسل منکم أرسلناهم إلیکم یقصون علیکم آیاتی التی تدل علی الدین الحق، و ینذرونکم لقاء یومکم هذا و هو یوم القیامة و أن الله سیوقفکم موقف المساءلة فیحاسبکم علی أعمالکم ثم یجازیکم بما عملتم إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا فإذا سألناهم عن ذلک أجابونا و قالوا: شهدنا علی أنفسنا أن الرسل أتونا و قصوا علینا آیاتک، و أنذرونا لقاء یومنا هذا، و شهدوا علی أنفسهم أنهم کانوا کافرین بما جاء به الرسل رادین علیهم عن علم و ما کانوا غافلین.
و بذلک تبین أولا أن قوله: «مِنْکُمْ لا یدل علی أزید من کون الرسل من جنس المخاطبین و هم مجموع الجن و الإنس لا من غیرهم کالملائکة حتی یتوحشوا منهم و لا یستأنسوا بهم و لا یفقهوا قولهم، و أما أن من کل من طائفتی الجن و الإنس رسلا منهم فلا دلالة فی الآیة علی ذلک.
و ثانیا: أن تکرار لفظ الشهادة إنما هو لاختلاف متعلقها فالمراد بالشهادة الأولی الشهادة بإتیان الرسل و قصهم آیات الله و إنذارهم بیوم القیامة، و بالشهادة الثانیة الشهادة بکفرهم بما جاء به الرسل من غیر غفلة.
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و أما ما قیل: إن المراد بالشهادة الأولی الشهادة بالکفر و المعصیة حال التکلیف، و بالثانیة الشهادة فی الآخرة علی کونهم کافرین فی الدنیا فهو غیر مفید لأن الشهادتین بالأخرة راجعتان إلی شهادة واحدة بالکفر فی الدنیا فیبقی تکرار اللفظ علی حاجته إلی وجه یقتضیه.
و ثالثا: أن قوله: «وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» معترضة وضعت لیندفع بها ما یمکن أن یختلج ببال السامع و هو أنهم إذ کانوا یستمتع بعضهم من بعض، و کانوا غیر غافلین عن إتیان الرسل و بیانهم الآیات و إنذارهم بالیوم الآخر فما بالهم وردوا مورد التهلکة و أهلکوا أنفسهم عن علم و اختیار؟ فأجیب بأن الحیاة الدنیا غرتهم کلما لاح لقلوبهم شی‌ء من الحق و برقت فیها بارقة من الخیر هجمت علیهم الأهواء و أسدلت علیهم ظلمات الرذائل حتی ضربت حجابا بینهم و بین الحق و أعمت أبصارهم عن رؤیته و مشاهدته.
قوله تعالی: «ذلِکَ أَنْ لَمْ یَکُنْ رَبُّکَ مُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها غافِلُونَ الإشارة بقوله: «ذلِکَ إلی مضمون ما تقدم من البیان- علی ما یعطیه السیاق- و قوله: «أَنْ لَمْ یَکُنْ بتقدیر لام التعلیل فالمعنی أن الذی بیناه من إرسال الرسل و التذکیر بالآیات و الإنذار بیوم القیامة إنما هو لأن الله سبحانه لیس من سنته أن یهلک أهل القری و یوردهم مورد السخط و العذاب و هم غافلون عما یریده منهم من الطاعة و یفعله بهم علی تقدیر المخالفة، و ذلک ظلم منه تعالی.
فهم و إن نزلوا منزل الشقاء بتأجیل الله سبحانه و قضائه و جعله بعضهم أولیاء بعض لکنه تعالی لم یسلبهم القدرة علی الطاعة و لم یبطل منهم الاختیار فاختاروا الشرک و المعصیة ثم أرسل إلیهم رسلا منهم یقصون علیهم آیاته و ینذرونهم لقاء یوم الحساب فکفروا بهم و مکثوا علی بغیهم و عتوهم فجزاهم بولایة بعضهم بعضا و قضی علیهم بأن النار مثواهم فهم أنفسهم استدعوا الهلاک عن علم و إرادة، و لم یهلکهم الله و هم غافلون حتی یکون یظلمهم فهو الحکم العدل تبارک اسمه.
و قد بان بذلک أولا: أن المراد بقوله: «لَمْ یَکُنْ رَبُّکَ نفی أن یکون ذلک من سنته تعالی فإنه تعالی لا یفعل شیئا إلا بسنة جاریة و صراط مستقیم، قال تعالی: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: (هود: 56) و فی اللفظ دلالة علی ذلک.
و ثانیا: أن المراد بإهلاک القری القضاء بشقائهم فی الدنیا و عذابهم فی الآخرة علی 
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ما یفیده السیاق دون الهلاک بإنزال العذاب فی الدنیا.
و ثالثا: أن المراد بالظلم فی الآیة هو الظلم منه تعالی لو أهلکهم و هم غافلون دون الظلم من أهل القری.
قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا یَعْمَلُونَ متعلق الکل محذوف و هو الضمیر الراجع إلی الطائفتین، و المعنی: و لکل طائفة من طائفتی الجن و الإنس درجات من أعمالهم فإن الأعمال مختلفة و باختلافها یختلف ما توجبه من الدرجات، و ما ربک بغافل عن أعمالهم.
قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ» إلی آخر الآیة. بیان عام لنفی الظلم عنه تعالی فی الخلقة.
و توضیحه: أن الظلم و هو وضع الشی‌ء فی غیر موضعه الذی ینبغی أن یوضع علیه و بعبارة أخری إبطال حق إنما یتحقق من الظلم بأخذ شی‌ء أو ترکه لأحد أمرین إما لحاجة منه إلیه بوجه من الوجوه کأن یعود إلیه أو إلی من یهواه منه نفع أو یندفع عنه أو عما یعود إلیه بذلک ضرر، و إما لا لحاجة منه إلیه بل لشقوة باطنیة و قسوة نفسانیة لا یعبأ بها بما یقاسیه المظلوم من المصیبة و یکابده من المحنة، و لیس ذلک منه لحاجة بل من آثار الملکة المشومة.
و الله سبحانه منزه من هاتین الصفتین السیئتین فهو الغنی الذی لا تمسه حاجة و لا یعرضه فقر، و ذو الرحمة المطلقة التی ینعم بها علی کل شی‌ء بما یلیق بحاله فلا یظلم سبحانه أحدا، و هذا هو الذی یدل علیه قوله: «وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ» إلخ، و معنی الآیة:
و ربک هو الذی یوصف بالغنی المطلق الذی لا فقر معه و لا حاجة، و بالرحمة المطلقة التی وسعت کل شی‌ء و مقتضی ذلک أنه قادر علی أن یذهبکم بغناه و یستخلف من بعدکم ما یشاء من الخلق برحمته و الشاهد علیه أنه أنشأکم برحمته من ذریة قوم آخرین أذهبهم بغناه عنهم.
و فی قوله: «ما یَشاءُ» دون أن یقال: من یشاء، إبهام للدلالة علی سعة القدرة.
قوله تعالی: «إِنَّ ما تُوعَدُونَ لَآتٍ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ أی الأمر الإلهی من البعث و الجزاء و هو الذی توعدون من طریق الوحی لآت البتة و ما أنتم بمعجزین لله حتی تمنعوا
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شیئا من ذلک أن یتحقق ففی الکلام تأکید للوعد و الوعید السابقین.
قوله تعالی: «قُلْ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ إلی آخر الآیة. المکانة هی المنزلة و الحالة التی یستقر علیها الشی‌ء، و عاقبة الشی‌ء ما ینتهی إلیه، و هی فی الأصل مصدر کالعقبی علی ما قیل، و قولهم: کانت له عاقبة الدار کنایة عن نجاحه فی سعیه و تمکنه مما قصده، و فی الآیة انعطاف إلی ما بدئ به الکلام، و هو قوله تعالی قبل عدة آیات: «اتَّبِعْ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ .
و المعنی: قل للمشرکین: یا قوم اعملوا علی منزلتکم و حالتکم التی أنتم علیها من الشرک و الکفر- و فیه تهدید بالأمر- و دوموا علی ما أنتم علیه من الظلم إنی عامل و مقیم علی ما أنعم علیه من الإیمان و الدعوة إلی التوحید فسوف تعلمون من یسعد و ینجح فی عمله، و أنا الناجح دونکم فإنکم ظالمون بشرککم و الظالمون لا یفلحون فی ظلمهم.
و ربما قیل: إن قوله: «إِنِّی عامِلٌ إخبار عن الله سبحانه أنه یعمل بما وعد به من البعث و الجزاء، و هو فاسد یدفعه سیاق قوله: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ».



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُوَلِّی بَعْضَ الظَّالِمِینَ بَعْضاً» الآیة. قال:
قال: نولی کل من تولی أولیاءهم- فیکونون معهم یوم القیامة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: ما انتصر الله من ظالم إلا بظالم- و ذلک قول الله عز و جل؟ «وَ کَذلِکَ نُوَلِّی بَعْضَ الظَّالِمِینَ بَعْضاً».
أقول: دلالة الآیة علی ما فی الروایة من الحصر غیر واضحة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا فی کتاب الأمل و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الشعب عن أبی سعید الخدری قال: اشتری أسامة بن زید ولیدة بمائة دینار إلی شهر- فسمعت النبی ص یقول: أ لا تعجبون من أسامة المشتری إلی شهر؟ إن أسامة لطویل الأمل، و الذی نفسی بیده ما طرفت عینای- و ظننت أن شفری یلتقیان حتی أقبض، و لا
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رفعت طرفی و ظننت أنی واضعه حتی أقبض، و لا لقمت لقمة فظننت أنی أسیغها حتی أغص بالموت- یا بنی آدم إن کنتم تعقلون فعدوا أنفسکم فی الموتی، و الذی نفسی بیده إن ما توعدون لآت و ما أنتم بمعجزین.



[سورة الأنعام (6): الآیات 136 الی 150]





اشارة

وَ جَعَلُوا لِلَّهِ مِمَّا ذَرَأَ مِنَ الْحَرْثِ وَ الْأَنْعامِ نَصِیباً فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ وَ هذا لِشُرَکائِنا فَما کانَ لِشُرَکائِهِمْ فَلا یَصِلُ إِلَی اللَّهِ وَ ما کانَ لِلَّهِ فَهُوَ یَصِلُ إِلی شُرَکائِهِمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ (136) وَ کَذلِکَ زَیَّنَ لِکَثِیرٍ مِنَ الْمُشْرِکِینَ قَتْلَ أَوْلادِهِمْ شُرَکاؤُهُمْ لِیُرْدُوهُمْ وَ لِیَلْبِسُوا عَلَیْهِمْ دِینَهُمْ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما فَعَلُوهُ فَذَرْهُمْ وَ ما یَفْتَرُونَ (137) وَ قالُوا هذِهِ أَنْعامٌ وَ حَرْثٌ حِجْرٌ لا یَطْعَمُها إِلاَّ مَنْ نَشاءُ بِزَعْمِهِمْ وَ أَنْعامٌ حُرِّمَتْ ظُهُورُها وَ أَنْعامٌ لا یَذْکُرُونَ اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهَا افْتِراءً عَلَیْهِ سَیَجْزِیهِمْ بِما کانُوا یَفْتَرُونَ (138) وَ قالُوا ما فِی بُطُونِ هذِهِ الْأَنْعامِ خالِصَةٌ لِذُکُورِنا وَ مُحَرَّمٌ عَلی أَزْواجِنا وَ إِنْ یَکُنْ مَیْتَةً فَهُمْ فِیهِ شُرَکاءُ سَیَجْزِیهِمْ وَصْفَهُمْ إِنَّهُ حَکِیمٌ عَلِیمٌ (139) قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ قَتَلُوا أَوْلادَهُمْ سَفَهاً بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ حَرَّمُوا ما رَزَقَهُمُ اللَّهُ افْتِراءً عَلَی اللَّهِ قَدْ ضَلُّوا وَ ما کانُوا مُهْتَدِینَ (140)
وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ جَنَّاتٍ مَعْرُوشاتٍ وَ غَیْرَ مَعْرُوشاتٍ وَ النَّخْلَ وَ الزَّرْعَ مُخْتَلِفاً أُکُلُهُ وَ الزَّیْتُونَ وَ الرُّمَّانَ مُتَشابِهاً وَ غَیْرَ مُتَشابِهٍ کُلُوا مِنْ ثَمَرِهِ إِذا أَثْمَرَ وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ (141) وَ مِنَ الْأَنْعامِ حَمُولَةً وَ فَرْشاً کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ (142) ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ قُلْ آلذَّکَرَیْنِ حَرَّمَ أَمِ الْأُنْثَیَیْنِ أَمَّا اشْتَمَلَتْ عَلَیْهِ أَرْحامُ الْأُنْثَیَیْنِ نَبِّئُونِی بِعِلْمٍ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (143) وَ مِنَ الْإِبِلِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْبَقَرِ اثْنَیْنِ قُلْ آلذَّکَرَیْنِ حَرَّمَ أَمِ الْأُنْثَیَیْنِ أَمَّا اشْتَمَلَتْ عَلَیْهِ أَرْحامُ الْأُنْثَیَیْنِ أَمْ کُنْتُمْ شُهَداءَ إِذْ وَصَّاکُمُ اللَّهُ بِهذا فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً لِیُضِلَّ النَّاسَ بِغَیْرِ عِلْمٍ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (144) قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إِلاَّ أَنْ یَکُونَ مَیْتَةً أَوْ دَماً مَسْفُوحاً أَوْ لَحْمَ خِنزِیرٍ فَإِنَّهُ رِجْسٌ أَوْ فِسْقاً أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَإِنَّ رَبَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (145)
وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا کُلَّ ذِی ظُفُرٍ وَ مِنَ الْبَقَرِ وَ الْغَنَمِ حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ شُحُومَهُما إِلاَّ ما حَمَلَتْ ظُهُورُهُما أَوِ الْحَوایا أَوْ مَا اخْتَلَطَ بِعَظْمٍ ذلِکَ جَزَیْناهُمْ بِبَغْیِهِمْ وَ إِنَّا لَصادِقُونَ (146) فَإِنْ کَذَّبُوکَ فَقُلْ رَبُّکُمْ ذُو رَحْمَةٍ واسِعَةٍ وَ لا یُرَدُّ بَأْسُهُ عَنِ الْقَوْمِ الْمُجْرِمِینَ (147) سَیَقُولُ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکْنا وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ شَیْ‌ءٍ کَذلِکَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ حَتَّی ذاقُوا بَأْسَنا قُلْ هَلْ عِنْدَکُمْ مِنْ عِلْمٍ فَتُخْرِجُوهُ لَنا إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلاَّ الظَّنَّ وَ إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ تَخْرُصُونَ (148) قُلْ فَلِلَّهِ الْحُجَّةُ الْبالِغَةُ فَلَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ (149) قُلْ هَلُمَّ شُهَداءَکُمُ الَّذِینَ یَشْهَدُونَ أَنَّ اللَّهَ حَرَّمَ هذا فَإِنْ شَهِدُوا فَلا تَشْهَدْ مَعَهُمْ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ وَ هُمْ بِرَبِّهِمْ یَعْدِلُونَ (150)
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(بیان)

الآیات تحاج المشرکین فی عدة من الأحکام فی الأطعمة و غیرها دائرة بین المشرکین و تذکر حکم الله فیها.
قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ مِمَّا ذَرَأَ مِنَ الْحَرْثِ وَ الْأَنْعامِ نَصِیباً» إلی آخر الآیة، الذرء الإیجاد علی وجه الاختراع و کأن الأصل فی معناه الظهور، و الحرث الزرع، و قوله:
«بِزَعْمِهِمْ فی قوله: «فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ نوع من التنزیه کقوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: (الأنبیاء: 26). و الزعم الاعتقاد و یستعمل غالبا فیما لا یطابق الواقع منه.
و قوله: «وَ هذا لِشُرَکائِنا» أضاف الشرکاء إلیهم لأنهم هم الذین أثبتوها و اعتقدوا بها نظیر أئمة الکفر و أئمتهم و أولیائهم، و قیل: أضیفت الشرکاء إلیهم لأنهم کانوا یجعلون بعض أموالهم لهم فیتخذونهم شرکاء لأنفسهم.
و کیف کان فمجموع الجملتین أعنی قوله: «فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ وَ هذا لِشُرَکائِنا» من تفریع التفصیل علی الإجمال یفسر به جعلهم لله نصیبا من خلقه، و فیه توطئة و تمهید لتفریع حکم آخر علیه، و هو الذی یذکره فی قوله: «فَما کانَ لِشُرَکائِهِمْ فَلا یَصِلُ إِلَی اللَّهِ وَ ما کانَ لِلَّهِ فَهُوَ یَصِلُ إِلی شُرَکائِهِمْ .
و إذ کان هذا الحکم علی بطلانه من أصله و کونه افتراء علی الله لا یخلو عن إزراء بساحته تعالی بتغلیب جانب الأصنام علی جانبه قبحه بقوله: «ساءَ ما یَحْکُمُونَ و معنی الآیة ظاهر.
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قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ زَیَّنَ لِکَثِیرٍ مِنَ الْمُشْرِکِینَ قَتْلَ أَوْلادِهِمْ شُرَکاؤُهُمْ إلی آخر الآیة. قرأ غیر ابن عامر «زَیَّنَ بفتح الزای فعل معلوم، و «قَتْلَ بنصب اللام مفعول «زَیَّنَ و هو مضاف إلی «أَوْلادِهِمْ بالجر و هو مفعول «قَتْلَ أضیف إلیه، و «شُرَکاؤُهُمْ فاعل «زَیَّنَ .
و المعنی أن الأصنام بما لها من الوقع فی قلوب المشرکین و الحب الوهمی فی نفوسهم زینت لکثیر من المشرکین أن یقتلوا أولادهم و یجعلوهم قرابین یتقربون بذلک إلی الآلهة کما یضبطه تاریخ قدماء الوثنیین و الصابئین، و هذا غیر مسألة الوأد التی کانت بنو تمیم من العرب یعملون به فإن المأخوذ فی سیاق الآیة الأولاد دون البنات خاصة.
و قیل: المراد بالشرکاء الشیاطین، و قیل: خدمة الأصنام، و قیل: الغواة من الناس.
و قرأ ابن عامر: «زَیَّنَ بضم الزای مبنیا للمفعول «قَتْلَ بضم اللام نائب عن فاعل زین «أَوْلادِهِمْ بالنصب مفعول المصدر أعنی «قَتْلَ تخلل بین المضاف و المضاف إلیه «شُرَکاؤُهُمْ بالجر مضاف إلیه و فاعل للمصدر.
و قوله تعالی: «لِیُرْدُوهُمْ وَ لِیَلْبِسُوا عَلَیْهِمْ دِینَهُمْ الإرداء: الإهلاک، و المراد به إهلاک المشرکین بالکفر بنعمة الله و البغی علی خلقه، و خلط دینهم علیهم بإظهار الباطل فی صورة الحق، فضمیر «أَوْلادِهِمْ فی المواضع الثلاث جمیعا راجع إلی کثیر من المشرکین.
و قیل: المراد به الإهلاک بظاهر معنی القتل، و لازمه رجوع أول الضمائر إلی الأولاد و الثانی و الثالث إلی الکثیر، أو الجمیع إلی المشرکین بنوع من العنایة، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قالُوا هذِهِ أَنْعامٌ وَ حَرْثٌ حِجْرٌ» إلی آخر الآیة. الحجر بکسر الحاء المنع و یفسره قوله بعده: «لا یَطْعَمُها إِلَّا مَنْ نَشاءُ» أی هذه الأنعام و الحرث حرام إلا علی من نشاء أن نأذن لهم،
و روی: أنهم کانوا یقدمونها لآلهتهم- و لا یحلون أکلها إلا لمن کان یخدم آلهتهم من الرجال- دون النساء بزعمهم.
و قوله: «وَ أَنْعامٌ حُرِّمَتْ ظُهُورُها» أی و قالوا: هذه أنعام حرمت ظهورها أو و لهم أنعام حرمت ظهورها، و هی السائبة و البحیرة و الحامی التی نفاها الله تعالی فی قوله:
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«ما جَعَلَ اللَّهُ مِنْ بَحِیرَةٍ وَ لا سائِبَةٍ وَ لا وَصِیلَةٍ وَ لا حامٍ وَ لکِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ»: (المائدة: 103) و قیل: هی بعض هؤلاء علی الخلاف السابق فی معناها فی تفسیر آیة المائدة.
و قوله: «وَ أَنْعامٌ لا یَذْکُرُونَ اسْمَ اللَّهِ عَلَیْهَا» أی و لهم أنعام (إلخ) و هی الأنعام التی کانوا یهلون علیها بأصنام لا باسم الله، و قیل: هی التی کانوا لا یرکبونها فی الحج، و قیل:
أنعام کانوا لا یذکرون اسم الله علیها و لا فی شأن من شئونها، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قالُوا ما فِی بُطُونِ هذِهِ الْأَنْعامِ خالِصَةٌ لِذُکُورِنا» إلی آخر الآیة، المراد بما فی البطون أجنة البحائر و السیب، فقد کانوا یحلونها إذا ولدت حیة للرجال دون النساء و إن ولدت میتة أکله الرجال و النساء جمیعا، و قیل: المراد بها الألبان، و قیل:
الأجنة و الألبان جمیعا.
و المراد بقوله: «سَیَجْزِیهِمْ وَصْفَهُمْ سیجزیهم نفس وصفهم فإنه یعود وبالا و عذابا علیهم ففیه نوع من العنایة، و قیل: التقدیر: سیجزیهم بوصفهم، و قیل: التقدیر: سیجزیهم جزاء وصفهم، فحذف المضاف و أقیم المضاف إلیه مقامه، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ قَتَلُوا أَوْلادَهُمْ سَفَهاً بِغَیْرِ عِلْمٍ إلخ، رد لما حکی عنهم فی الآیات السابقة من الأحکام المفتراة و هی قتل الأولاد و تحریم أصناف من الأنعام و الحرث و ذکر أن ذلک منهم خسران و ضلال من غیر اهتداء.
و قد وصف قتل الأولاد بأنه سفه بغیر علم، و کذلک بدل الأنعام و الحرث من قوله ما رزقهم الله و وصف تحریمها بأنه افتراء علی الله لیکون فی ذلک تنبیه کالتعلیل علی خسرانهم فی ذلک کأنه قیل: خسروا فی قتلهم أولادهم لأنهم سفهوا به سفها بغیر علم، و خسروا فی تحریمهم أصنافا من الأنعام و الحرث افتراء علی الله لأنها من رزق الله و حاشاه تعالی أن یرزقهم شیئا ثم یحرمه علیهم.
ثم بین تعالی ضلالهم فی تحریم الحرث و الأنعام مع کونها من رزق الله بیانا تفصیلیا بالاحتجاج من ناحیة العقل و مصلحة معاش العباد بقوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ جَنَّاتٍ إلی تمام أربع آیات، ثم من ناحیة السمع و نزول الوحی بقوله: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إلی تمام الآیة.
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فیکون محصل الآیات الخمس أن تحریمهم أصنافا من الحرث و الأنعام ضلال منهم لا یساعدهم علی ذلک حجة فلا العقل و رعایة مصلحة العباد یدلهم علی ذلک، و لا الوحی النازل من الله سبحانه یهدیهم إلیه فهم فی خسران منه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ جَنَّاتٍ مَعْرُوشاتٍ وَ غَیْرَ مَعْرُوشاتٍ إلی قوله- وَ غَیْرَ مُتَشابِهٍ الشجرة المعروشة هی التی ترفع أغصانها بعضا علی بعض بدعائم کالکرم و أصل العرش الرفع فالجنات المعروشات هی بساتین الکرم و نحوها، و الجنات غیر المعروشات ما کانت أشجارها قائمة علی أصولها من غیر دعائم.
و قوله: «وَ الزَّرْعَ مُخْتَلِفاً أُکُلُهُ أی ما یؤکل منه من الحبات کالحنطة و الشعیر و العدس و الحمص.
و قوله: «وَ الزَّیْتُونَ وَ الرُّمَّانَ مُتَشابِهاً وَ غَیْرَ مُتَشابِهٍ أی متشابه کل منها و غیر متشابه علی ما یفیده السیاق، و التشابه بین الثمرتین باتحادهما فی الطعم أو الشکل أو اللون أو غیر ذلک.
قوله تعالی: «کُلُوا مِنْ ثَمَرِهِ إِذا أَثْمَرَ» إلی آخر الآیة، الأمر للإباحة لوروده فی رفع الحظر الذی یدل علیه إنشاء الجنات و النخل و الزرع و غیرها، و السیاق یدل علی أن تقدیر الکلام: و هو الذی أنشأ جنات و النخل و الزرع إلخ، و أمرکم بأکل ثمر ما ذکر و أمرکم بإیتاء حقه یوم حصاده، و نهاکم عن الإسراف. فأی دلیل أدل من ذلک علی إباحتها؟
و قوله: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ أی الحق الثابت فیه المتعلق به فالضمیر راجع إلی الثمر و أضیف إلیه الحق لتعلقه به کما یضاف الحق أیضا إلی الفقراء لارتباطه بهم و ربما احتمل رجوع الضمیر إلی الله کالضمیر الذی بعده فی قوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ و إضافته إلیه تعالی لانتسابه إلیه بجعله.
و هذا إشارة إلی جعل حق ما للفقراء فی الثمر من الحبوب و الفواکه یؤدی إلیهم یوم الحصاد یدل علیه العقل و یمضیه الشرع و لیس هو الزکاة المشرعة فی الإسلام إذ لیست فی بعض ما ذکر فی الآیة زکاة. علی أن الآیة مکیة و حکم الزکاة مدنی.
نعم لا یبعد أن یکون أصلا لتشریعها فإن أصول الشرائع النازلة فی السور المدنیة
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نازلة علی وجه الإجمال و الإبهام فی السور المکیة کقوله تعالی بعد عدة آیات عند تعداد کلیات المحرمات: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ إلی أن قال- وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ»: (الأنعام: 151).
و قوله: «وَ لا تُسْرِفُوا» إلخ، أی لا تتجاوزوا الحد الذی یصلح به معاشکم بالتصرف فیه فلا یتصرف صاحب المال منکم بالإسراف فی أکله أو التبذیر فی بذله أو وضعه فی غیر موضعه من معاصی الله و هکذا، و لا یسرف الفقیر الأخذ بتضییعه و نحو ذلک، ففی الکلام إطلاق، و الخطاب فیه لجمیع الناس.
و أما قول بعضهم: إن الخطاب فی «لا تُسْرِفُوا» مختص بأرباب الأموال، و قول بعض آخر: إنه متوجه إلی الإمام الآخذ للصدقة، و کذا قول بعضهم: إن معناه لا تسرفوا بأکله قبل الحصاد کیلا یؤدی إلی بخس حق الفقراء، و قول بعض آخر: إن المعنی: لا تقصروا بأن تمنعوا بعض الواجب، و قول ثالث: إن المعنی لا تنفقوه فی المعصیة، کل ذلک مدفوع بالإطلاق و السیاق.
قوله تعالی: «وَ مِنَ الْأَنْعامِ حَمُولَةً وَ فَرْشاً» إلی آخر الآیة، الحمولة أکابر الأنعام لإطاقتها الحمل، و الفرش أصاغرها لأنها کأنها تفترش علی الأرض أو لأنها توطأ کما یوطأ الفرش، و قوله: «کُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ إباحة للأکل و إمضاء لما یدل علیه العقل نظیر قوله فی الآیة السابقة: «کُلُوا مِنْ ثَمَرِهِ ، و قوله: «لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ أی لا تسیروا فی هذا الأمر المشروع إباحته باتباع الشیطان بوضع قدمکم موضع قدمه بأن تحرموا ما أحله، و قد تقدم أن المراد باتباع خطوات الشیطان تحریم ما أحله الله بغیر علم.
قوله تعالی: «ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ إلی آخر الآیة، تفصیل للأنعام بعد الإجمال و المراد به تشدید اللوم و التوبیخ علیهم ببسطه علی کل صورة من الصور و الوجوه، فقوله: «ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ عطف بیان من «حَمُولَةً وَ فَرْشاً» فی الآیة السابقة.
و الأزواج جمع زوج، و یطلق الزوج علی الواحد الذی یکون معه آخر و علی الاثنین، و أنواع الأنعام المعدودة أربعة: الضأن و المعز و البقر و الإبل، و إذا لوحظت 
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ذکرا و أنثی کانت ثمانیة أزواج.
و المعنی: أنشأ ثمانیة أزواج من الضأن زوجین اثنین هما الذکر و الأنثی و من المعز زوجین اثنین کالضأن قل آلذکرین من الضأن و المعز حرم الله أم الأنثیین منهما أم حرم ما اشتملت علیه أرحام الأنثیین من الضأن و المعز نبئونی ذلک بعلم إن کنتم صادقین.
قوله تعالی: «وَ مِنَ الْإِبِلِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْبَقَرِ اثْنَیْنِ إلی قوله- الْأُنْثَیَیْنِ معناه ظاهر مما مر، و قیل: المراد بالاثنین فی المواضع الأربعة من الآیتین الأهلی و الوحشی.
قوله تعالی: «أَمْ کُنْتُمْ شُهَداءَ إِذْ وَصَّاکُمُ اللَّهُ بِهذا» إلی آخر الآیة. هذا شق من تردید حذف شقه الآخر علی ما یدل علیه الکلام، و تقدیره: أ علمتم ذلک من طریق الفکر کعقل أو سمع أم شاهدتم تحریم الله ذلک و شافهتموه فادعیتم ذلک.
و قوله: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» إلخ، تفریع علی ما قبله باعتبار دلالته علی انقطاعهم عن الجواب و علی ذلک فمعناه: فمن أظلم منکم، و یکون قوله:
«مِمَّنِ افْتَری إلخ، کنایة عن المشرکین المخاطبین وضع موضع ضمیر الخطاب الراجع إلیهم لیدل به علی سبب الحکم المفهوم من الاستفهام الإنکاری و التقدیر: لا أظلم منکم لأنکم افتریتم علی الله کذبا لتضلوا الناس بغیر علم، و إذ ظلمتم فإنکم لا تهتدون إن الله لا یهدی القوم الظالمین.
قوله تعالی: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ إلخ، معنی الآیة ظاهر، و قد تقدم فی نظیره الآیة من سورة المائدة آیة 3، و فی سورة البقرة آیة 173 ما ینفع فی المقام.
قوله تعالی: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا کُلَّ ذِی ظُفُرٍ» إلخ، الظفر واحد الأظفار و هو العظم النابت علی رءوس الأصابع، و الحوایا المباعر قال فی المجمع:، موضع الحوایا یحتمل أن یکون رفعا عطفا علی الظهور و تقدیره: أو ما حملت الحوایا، و یحتمل أن یکون نصبا عطفا علی ما فی قوله: «إِلَّا ما حَمَلَتْ فأما قوله: «أَوْ مَا اخْتَلَطَ بِعَظْمٍ فإن ما هذه معطوفة علی ما الأولی (انتهی) و الوجه الأول أقرب.
ثم قال: ذلک فی قوله- ذلِکَ جَزَیْناهُمْ یجوز أن یکون منصوب الموضع بأنه مفعول ثان لجزیناهم التقدیر: جزیناهم ذلک ببغیهم، و لا یجوز أن یرفع بالابتداء لأنه 
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یصیر التقدیر: ذلک جزیناهموه فیکون کقولهم: زید ضربت أی ضربته، و هذا إنما یجوز فی ضرورة الشعر. انتهی.
و الآیة کأنها فی مقام الاستدراک و دفع الدخل ببیان أن ما حرم الله علی بنی إسرائیل من طیبات ما رزقهم إنما حرمه جزاء لبغیهم فلا ینافی ذلک کونه حلا بحسب طبعه الأولی کما یشیر إلی ذلک قوله: «کُلُّ الطَّعامِ کانَ حِلًّا لِبَنِی إِسْرائِیلَ إِلَّا ما حَرَّمَ إِسْرائِیلُ عَلی نَفْسِهِ مِنْ قَبْلِ أَنْ تُنَزَّلَ التَّوْراةُ»: (آل عمران: 93) و قوله: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ وَ بِصَدِّهِمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ کَثِیراً»: (النساء: 160).
قوله تعالی: «فَإِنْ کَذَّبُوکَ فَقُلْ رَبُّکُمْ ذُو رَحْمَةٍ واسِعَةٍ» إلی آخر الآیة، معنی الآیة ظاهر، و فیها أمر بإنذارهم و تهدیدهم إن کذبوا بالبأس الإلهی الذی لا مرد له لکن لا ببیان یسلط علیهم الیأس و القنوط بل بما یشوبه بعض الرجاء، و لذلک قدم علیه قوله:
«رَبُّکُمْ ذُو رَحْمَةٍ واسِعَةٍ».
قوله تعالی: «سَیَقُولُ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکْنا وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ شَیْ‌ءٍ» الآیة تذکر احتجاجهم بهذه الحجة ثم ترد علیهم بأنهم جاهلون بها و إنما یرکنون فیها إلی الظن و التخمین، و الکلمة کلمة حق وردت فی کثیر من الآیات القرآنیة لکنها لا تنتج ما قصدوه منها.
فإنهم إنما احتجوا بها لإثبات أن شرکهم و تحریمهم ما رزقهم الله بإمضاء من الله سبحانه لا بأس علیهم فی ذلک فحجتهم أن الله لو شاء منا خلاف ما نحن علیه من الشرک و التحریم لکنا مضطرین علی ترک الشرک و التحریم فإذ لم یشأ کان ذلک إذنا فی الشرک و التحریم فلا بأس بهذا الشرک و التحریم.
و هذه الحجة لا تنتج هذه النتیجة و إنما تنتج أن الله سبحانه إذ لم یشأ منهم ذلک لم یوقعهم موقع الاضطرار و الإجبار فهم مختارون فی الشرک و الکف عنه و فی التحریم و ترکه فله تعالی أن یدعوهم إلی الإیمان به و رفض الافتراض فلله الحجة البالغة و لا حجة لهم فی ذلک إلا اتباع الظن و التخمین.
قوله تعالی: «قُلْ فَلِلَّهِ الْحُجَّةُ الْبالِغَةُ فَلَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ کأن الفاء الأولی لتفریع مضمون الجملة علی ما تقدم من قولهم «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکْنا» إلخ، و الفاء الثانیة
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للتعلیل فیکون الکلام من قبیل قلب الحجة علی الخصم بعد بیان مقتضاها.
و المعنی أن نتیجة الحجة قد التبست علیکم بجهلکم و اتباعکم الظن و خرصکم فی المعارف الإلهیة فحجتکم تدل علی أن لا حجة لکم فی دعوته إیاکم إلی رفض الشرک و ترک الافتراء علیه، و أن الحجة إنما هی لله علیکم فإنه لو شاء لهداکم أجمعین و أجبرکم علی الإیمان و ترک الشرک و التحریم، و إذ لم یجبرکم علی ذلک و أبقاکم علی الاختیار فله أن یدعوکم إلی ترک الشرک و التحریم.
و بعبارة أخری: یتفرع علی حجتکم أن الحجة لله علیکم لأنه لو شاء لأجبر علی الإیمان فهداکم أجمعین، و لم یفعل بل جعلکم مختارین یجوز بذلک دعوتکم إلی ما دعاکم إلیه.
و قد بین تعالی فی طائفة من الآیات السابقة أنه تعالی لم یضطر عباده علی الإیمان و لم یشأ منهم ذلک بالمشیة التکوینیة حتی یکونوا مجبرین علیه بل أذن لهم فی خلافه و هذا الإذن الذی هو رفع المانع التکوینی هو اختیار العباد و قدرتهم علی جانبی الفعل و الترک، و هذا الإذن لا ینافی الأمر التشریعی بترک الشرک مثلا بل هو الأساس الذی یبتنی علیه الأمر و النهی.
قوله تعالی: «قُلْ هَلُمَّ شُهَداءَکُمُ الَّذِینَ یَشْهَدُونَ إلی آخر الآیة. هلم شهداءکم أی هاتوا شهداءکم و هو اسم فعل یستوی فیه المفرد و المثنی و المجموع، و المراد بالشهادة شهادة الأداء و الإشارة بقوله: «هذا» إلی ما ذکر من المحرمات عندهم، و الخطاب خطاب تعجیزی أمر به الله سبحانه لیکشف به أنهم مفترون فی دعواهم أن الله حرم ذلک فهو کنایة عن عدم التحریم.
و قوله: «فَإِنْ شَهِدُوا فَلا تَشْهَدْ مَعَهُمْ فی معنی الترقی، و المعنی: لا شاهد فیهم یشهد بذلک فلا تحریم حتی أنهم لو شهدوا بالتحریم فلا تشهد معهم إذ لا تحریم و لا یعبأ بشهادتهم فإنهم قوم یتبعون أهواءهم.
فقوله: «وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا» إلخ، عطف تفسیر لقوله: «فَإِنْ شَهِدُوا فَلا تَشْهَدْ مَعَهُمْ أی إن شهادتک اتباع لأهوائهم کما أن شهادتهم من اتباع الأهواء، و کیف لا؟ و هم قوم کذبوا بآیات الله الباهرة، و لا یؤمنون بالآخرة و یعدلون بربهم 
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غیره من خلقه کالأوثان، و لا یجترئ علی ذلک مع کمال البیان و سطوع البرهان إلا الذین یتبعون الأهواء.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَما کانَ لِشُرَکائِهِمْ فَلا یَصِلُ إِلَی اللَّهِ الآیة- قال: إنه کان إذا اختلط ما جعل للأصنام- بما جعل لله تعالی ردوه، و إذا اختلط ما جعل لله بما جعل للأصنام- ترکوه و قالوا: الله أغنی، و إذا تخرق الماء من الذی لله- فی الذی للأصنام لم یسدوه، و إذا تخرق من الذی للأصنام فی الذی لله- سدوه و قالوا: الله أغنی: عن ابن عباس و قتادة، و هو المروی عن أئمتنا (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ زَیَّنَ لِکَثِیرٍ مِنَ الْمُشْرِکِینَ الآیة- قال:
قال: یعنی أن أسلافهم زینوا لهم قتل أولادهم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «وَ قالُوا هذِهِ أَنْعامٌ وَ حَرْثٌ حِجْرٌ» قال: قال: الحجر المحرم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ جَنَّاتٍ الآیات- قال: قال: البساتین.
و فیه، فی قوله تعالی: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ الآیة، أخبرنا أحمد بن إدریس قال: حدثنا أحمد بن محمد عن علی بن الحکم عن أبان بن عثمان عن شعیب العقرقوفی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ قال: الضغث من السنبل و الکف من التمر إذا خرص. قال: و سألته هل یستقیم إعطاؤه إذا أدخله بیته؟ قال: لا هو أسخی لنفسه قبل أن یدخل بیته.
و فیه، عن أحمد بن إدریس عن البرقی عن سعد بن سعد عن الرضا (ع): أنه سئل:
إن لم یحضر المساکین و هو یحصد کیف یصنع؟ قال: لیس علیه شی‌ء.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن ابن أبی عمیر عن معاویة بن الحجاج قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: فی الزرع حقان: حق تؤخذ به، و حق تعطیه. قلت: و ما الذی أوخذ به؟ و ما الذی أعطیه؟ قال: أما الذی تؤخذ به فالعشر و نصف العشر، و أما الذی تعطیه فقول الله عز و جل: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ یعنی من حصدک الشی‌ء بعد الشی‌ء و لا أعلمه إلا قال: الضغث تعطیه ثم الضغث حتی تفرغ.
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و فیه، بإسناده عن أبی نصر عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: سألته عن قوله الله عز و جل: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ وَ لا تُسْرِفُوا» قال: کان أبی یقول: من الإسراف فی الحصاد و الجذاذ- أن یتصدق الرجل بکفیه جمیعا، و کان أبی إذا حضر شیئا من هذا- فرأی أحدا من غلمانه یتصدق بکفیه صاح به: أعط بید واحدة القبضة بعد القبضة- و الضغث بعد الضغث من السنبل.
و فیه، بإسناده عن مصادف قال: کنت مع أبی عبد الله (ع) فی أرض له و هم یصرمون- فجاء سائل یسأل فقلت: الله یرزقک- فقال: مه لیس ذلک لکم حتی تعطوا ثلاثة فإذا أعطیتم فلکم و إن أمسکتم فلکم.
و فیه، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن هشام بن المثنی قال: سأل رجل أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ وَ لا تُسْرِفُوا- إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ فقال:
کان فلان بن فلان الأنصاری و سماه و کان له حرث، و کان إذا أجذ یتصدق به و یبقی هو و عیاله بغیر شی‌ء- فجعل الله عز و جل ذلک إسرافا.
أقول: المراد انطباق الآیة علی عمله دون نزولها فیه فإن الآیة مکیة، و لعل المراد بالأنصاری المذکور ثابت بن قیس بن شماس 
و قد روی الطبری و غیره عن ابن جریح قال": نزلت فی ثابت بن قیس بن شماس جذ نخلا فقال: لا یأتینی الیوم أحد إلا أطعمته- فأطعم حتی أمسی و لیست له تمره فأنزل الله: وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ 
، و الآیة کما تقدم مکیة غیر مدنیة فلا یشمل عمل ثابت بن قیس إلا بالجری و الانطباق.
و تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع): فی الآیة قال: أعط من حضرک من المسلمین فإن لم یحضرک إلا مشرک فأعط.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی عن أبی جعفر و أبی عبد الله و أبی الحسن الرضا (ع) کثیرة جدا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و النحاس و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری عن النبی ص: فی قوله: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ قال: ما سقط من السنبل.
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و فیه، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی شیبة و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و النحاس و البیهقی فی سننه عن ابن عباس": «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ قال: نسخها العشر و نصف العشر.
أقول: لیست النسبة بین الآیة و آیة الزکاة نسبة النسخ إذ لا تنافی یؤدی إلی النسخ سواء قلنا بوجوب الصدقة أو باستحبابها.
و فیه، أخرج أبو عبید و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن المنذر عن الضحاک قال": نسخت الزکاة کل صدقة فی القرآن.
أقول: الکلام فیه کسابقه.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن المنذر و أبو الشیخ عن میمون بن مهران و یزید بن الأصم قال": کان أهل المدینة إذا صرموا النخل- یجیئون بالعذق فیضعونه فی المسجد- فیجی‌ء السائل فیضربه بالعصا فیسقط منه- فهو قوله: «وَ آتُوا حَقَّهُ یَوْمَ حَصادِهِ .
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ الآیة: فهذه التی أحلها الله فی کتابه فی قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ ثم فسرها فی هذه الآیة فقال: «مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْإِبِلِ اثْنَیْنِ وَ مِنَ الْبَقَرِ اثْنَیْنِ فقال (ص) فی قوله: «مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ عنی الأهلی و الجبلی «وَ مِنَ الْمَعْزِ اثْنَیْنِ عنی الأهلی و الوحشی الجبلی «وَ مِنَ الْبَقَرِ اثْنَیْنِ عنی الأهلی و الوحشی الجبلی «وَ مِنَ الْإِبِلِ اثْنَیْنِ یعنی البخاتی و العراب، فهذه أحلها الله.
أقول: و روی ما یؤید ذلک فی الکافی و الاختصاص و تفسیر العیاشی عن داود الرقی و صفوان الجمال عن الصادق (ع). و یبقی البحث فی أن معنی الزوج فی قوله:
«ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ مِنَ الضَّأْنِ اثْنَیْنِ الآیة هو الذی فی قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ أو غیره، و سیوافیک إن شاء الله تعالی.
و فی تفسیر العیاشی، عن حریز عن أبی عبد الله (ع) قال: سئل عن سباع الطیر و الوحش حتی ذکر له القنافذ- و الوطواط و الحمیر و البغال و الخیل- فقال: لیس الحرام إلا ما حرم الله فی کتابه، و قد نهی رسول الله ص یوم خیبر عن أکل لحوم الحمیر، و إنما نهاهم من أجل ظهورهم أن یفنوه لیس الحمیر بحرام، و قال: قرأ هذه الآیات «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ- إِلَّا أَنْ یَکُونَ مَیْتَةً أَوْ دَماً مَسْفُوحاً أَوْ لَحْمَ خِنزِیرٍ
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فَإِنَّهُ رِجْسٌ أَوْ فِسْقاً أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ .
أقول: و فی معناه أخبار أخر مرویة عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) و فی عدة منها: إنما الحرام ما حرمه الله فی کتابه و لکنهم کانوا یعافون أشیاء فنحن نعافها، و هنا روایات کثیرة تنهی عن أکل کثیر من الحیوان کذوات الأنیاب من الوحش و ذوات المخالب من الطیر و غیر ذلک، و الأمر فی روایات أهل السنة علی هذا النحو و المسألة فقهیة مرجعها الفقه، و إذا تمت حرمة ما عدا المذکورات فی الآیة فإنما هی مما حرمها النبی ص استخباثا له و قد وصفه الله تعالی بما یمضیه فی حقه، قال تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ» الآیة: (الأعراف: 157).
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا کُلَّ ذِی ظُفُرٍ» الآیة: أن ملوک بنی إسرائیل کانوا یمنعون فقراءهم- من أکل لحوم الطیر و الشحوم- فحرم الله ذلک ببغیهم علی فقرائهم: ذکره علی بن إبراهیم فی تفسیره 
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن مسعدة بن زیاد قال: سمعت جعفر بن محمد (ع) و قد سئل عن قوله تعالی: «فَلِلَّهِ الْحُجَّةُ الْبالِغَةُ» فقال: إن الله تعالی یقول للعبد یوم القیامة عبدی کنت عالما؟ فإن قال: نعم- قال له: أ فلا عملت بما علمت؟ و إن قال: کنت جاهلا قال: أ فلا تعلمت حتی تعمل؟ فیخصمه فتلک الحجة البالغة.
أقول: و هو من بیان المصداق.
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اشارة

قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلاَّ تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ مِنْ إِمْلاقٍ نَحْنُ نَرْزُقُکُمْ وَ إِیَّاهُمْ وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلاَّ بِالْحَقِّ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (151) وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إِلاَّ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلاَّ وُسْعَها وَ إِذا قُلْتُمْ فَاعْدِلُوا وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی وَ بِعَهْدِ اللَّهِ أَوْفُوا ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (152) وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (153) ثُمَّ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ تَماماً عَلَی الَّذِی أَحْسَنَ وَ تَفْصِیلاً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً لَعَلَّهُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ یُؤْمِنُونَ (154) وَ هذا کِتابٌ أَنْزَلْناهُ مُبارَکٌ فَاتَّبِعُوهُ وَ اتَّقُوا لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (155)
أَنْ تَقُولُوا إِنَّما أُنْزِلَ الْکِتابُ عَلی طائِفَتَیْنِ مِنْ قَبْلِنا وَ إِنْ کُنَّا عَنْ دِراسَتِهِمْ لَغافِلِینَ (156) أَوْ تَقُولُوا لَوْ أَنَّا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْکِتابُ لَکُنَّا أَهْدی مِنْهُمْ فَقَدْ جاءَکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَذَّبَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ صَدَفَ عَنْها سَنَجْزِی الَّذِینَ یَصْدِفُونَ عَنْ آیاتِنا سُوءَ الْعَذابِ بِما کانُوا یَصْدِفُونَ (157)
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(بیان)

تبین الآیات المحرمات العامة التی لا تختص بشریعة من الشرائع الإلهیة، و هی الشرک بالله، و ترک الإحسان بالوالدین، و اقتراف الفواحش، و قتل النفس المحترمة بغیر حق و یدخل فیه قتل الأولاد خشیة إملاق و اقتراب مال الیتیم إلا بالتی هی أحسن و عدم إیفاء الکیل و المیزان بالقسط، و الظلم فی القول، و عدم الوفاء بعهد الله، و اتباع غیر سبیل الله المؤدی إلی الاختلاف فی الدین.
و من شواهد أنها شرائع عامة أنا نجدها فیما نقله الله سبحانه من خطابات الأنبیاء
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أممهم فی تبلیغاتهم الدینیة کالذی نقل من نوح و هود و صالح و إبراهیم و لوط و شعیب و موسی و عیسی و غیرهم (ع)، و قد قال تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»: (الشوری: 13) و من ألطف الإشارة التعبیر عما أوتی نوح و إبراهیم و موسی و عیسی (ع) بالتوصیة ثم التعبیر فی هذه الآیات الثلاث التی تقص أصول المحرمات الإلهیة أیضا بالتوصیة حیث قال: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ .
علی أن التأمل فیها یعطی أن الدین الإلهی لا یتم أمره و لا یستقیم حاله بدون شی‌ء منها و إن بلغ من الإجمال و البساطة ما بلغ و بلغ الإنسان المنتحل به من السذاجة ما بلغ.
قوله تعالی: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً» قیل: تعال مشتق من العلو و هو أمر بتقدیر أن الأمر فی مکان عال و إن لم یکن الأمر علی ذلک بحسب الحقیقة، و التلاوة قریب المعنی من القراءة، و قوله: «عَلَیْکُمْ متعلق بقوله: «أَتْلُ أو قوله: «حَرَّمَ علی طریق التنازع فی المتعلق، و ربما قیل: إن «عَلَیْکُمْ اسم فعل بمعنی خذوا و قوله: «أَلَّا تُشْرِکُوا» معموله و النظم: علیکم أن لا تشرکوا به شیئا و بالوالدین إحسانا «إلخ»، و هو خلاف ما یسبق إلی الذهن من السیاق.
و لما کان قوله: «تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ إلخ، دعوة إلی التلاوة وضع فی الکلام عین ما جاء به الوحی فی مورد المحرمات من النهی فی بعضها و الأمر بالخلاف فی بعضها الآخر فقال: «أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً» کما قال: «وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ مِنْ إِمْلاقٍ «وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ إلخ، و قال: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً» کما قال: «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ «وَ إِذا قُلْتُمْ فَاعْدِلُوا» إلخ.
و قد قدم الشرک علی سائر المحرمات لأنه الظلم العظیم الذی لا مطمع فی المغفرة الإلهیة معه قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: (النساء: 48) و إلیه ینتهی کل معصیة کما ینتهی إلی التوحید بوجه کل حسنة.
قوله تعالی: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً» أی أحسنوا بالوالدین إحسانا، و فی المجمع:، أی و أوصی بالوالدین إحسانا، و یدل علی ذلک أن فی «حرم کذا» معنی أوصی بتحریمه 
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و أمر بتجنبه. انتهی.
و قد عد فی مواضع من القرآن الکریم إحسان الوالدین تالیا للتوحید و نفی الشرک فأمر به بعد الأمر بالتوحید أو النهی عن الشرک به کقوله: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً»: (الإسراء: 23) و قوله: «وَ إِذْ قالَ لُقْمانُ لِابْنِهِ وَ هُوَ یَعِظُهُ یا بُنَیَّ لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ»: (لقمان: 14) و غیر ذلک من الآیات.
و یدل ذلک علی أن عقوق الوالدین من أعظم الذنوب أو هو أعظمها بعد الشرک بالله العظیم، و الاعتبار یهدی إلی ذلک فإن المجتمع الإنسانی الذی لا یتم للإنسان دونه حیاة و لا دین هو أمر وضعی اعتباری لا یحفظه فی حدوثه و بقائه إلا حب النسل الذی یتکئ علی رابطة الرحمة المتکونة فی البیت القائمة بالوالدین من جانب و بالأولاد من جانب آخر، و الأولاد إنما یحتاجون إلی رحمتهما و إحسانهما فی زمان تتوق أنفسهما إلی نحو الأولاد بحسب الطبع، و کفی به داعیا و محرضا لهما إلی الإحسان إلیهم بخلاف حاجتهم إلی رأفة الأولاد و رحمتهم فإنها بالطبع یصادف کبرهما و یوم عجزهما عن الاستقلال بالقیام بواجب حیاتهما و شباب الأولاد و قوتهم علی ما یعنیهم.
و جفاء الأولاد للوالدین و عقوقهم لهما یوم حاجتهما إلیهم و رجائهما منهم و انتشار ذلک بین النوع یؤدی بالمقابلة إلی بطلان عاطفة التولید و التربیة، و یدعو ذلک من جهة إلی ترک التناسل و انقطاع النسل، و من جهة إلی کراهیة تأسیس البیت و التکاهل فی تشکیل المجتمع الصغیر، و الاستنکاف عن حفظ سمة الأبوة و الأمومة، و ینجر إلی تکون طبقة من الذریة الإنسانیة لا قرابة بینهم و لا أثر من رابطة الرحم فیهم، و یتلاشی عندئذ أجزاء المجتمع، و یتشتت شملهم، و یتفرق جمعهم، و یفسد أمرهم فسادا لا یصلحه قانون جار و لا سنة دائرة، و یرتحل عنهم سعادة الدنیا و الآخرة، و سنقدم إلیک بحثا ضافیا فی هذه الحقیقة الدینیة إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ مِنْ إِمْلاقٍ نَحْنُ نَرْزُقُکُمْ وَ إِیَّاهُمْ الإملاق الإفلاس من المال و الزاد و منه التملق، و قد کان هذا کالسنة الجاریة بین العرب فی الجاهلیة لتسرع الجدب و القحط إلی بلادهم فکان الرجل إذا هدده الإفلاس بادر إلی قتل أولاده تأنفا من أن یراهم علی ذلة العدم و الجوع.
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و قد علل النهی بقوله: «نَحْنُ نَرْزُقُکُمْ وَ إِیَّاهُمْ أی إنما تقتلونهم مخافة أن لا تقدروا علی القیام بأمر رزقهم و لستم برازقین لهم بل الله یرزقکم و إیاهم جمیعا فلا تقتلوهم.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ الفواحش جمع فاحشة و هی الأمر الشنیع المستقبح، و قد عد الله منها فی کلامه الزنا و اللواط و قذف المحصنات، و الظاهر أن المراد مما ظهر و مما بطن العلانیة و السر کالزنا العلنی و اتخاذ الأخدان و الأخلاء سرا.
و فی استباحة الفاحشة إبطال فحشها و شناعتها، و فی ذلک شیوعها لأنها من أعظم ما تتوق إلیه النفس الکارهة لأن یضرب علیها بالحرمان من ألذ لذائذها و تحجب عن أعجب ما تتعلق به و تعزم به شهوتها، و فی شیوعها انقطاع النسل و بطلان المجتمع البیتی و فی بطلانه بطلان المجتمع الکبیر الإنسانی، و سوف نستوفی هذا البحث إن شاء الله فیما یناسبه من المحل.
و کذلک استباحة القتل و ما فی تلوه من الفحشاء إبطال للأمن العام و فی بطلانه انهدام بنیة المجتمع الإنسانی و تبدد أرکانه.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِ أی حرم الله قتلها أو حرمها بالحرمة المشرعة لها التی تقیها و تحمیها من الضیعة فی دم أو حق، قیل: إنه تعالی أعاد ذکر القتل و إن کان داخلا فی الفواحش تفخیما لشأنه و تعظیما لأمره، و نظیره الکلام فی قتل الأولاد خشیة الإملاق اختص بالذکر عنایة به، و قد کانت العرب تفعل ذلک بزعمهم أن خشیة الإملاق تبیح للوالد أن یقتل أولاده، و یصان به ماء وجهه من الابتذال، و الأبوة عندهم من أسباب الملک.
و قد استثنی الله تعالی من جهة قتل النفس المحترمة التی هی نفس المسلم و المعاهد قتلها بالحق و هو القتل بالقود و الحد الشرعی.
ثم أکد تحریم المذکورات فی الآیة بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ سیجی‌ء الوجه فی تعلیل هذه المناهی الخمس بقوله: «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ .
قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ النهی عن القرب للدلالة علی التعمیم فلا یحل أکل ماله و لا استعماله و لا أی تصرف فیه إلا بالطریقة التی هی أحسن الطرق المتصورة لحفظه، و یمتد هذا النهی و تدوم الحرمة إلی أن 
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یبلغ أشده فإذا بلغ أشده لم یکن یتیما قاصرا عن إدارة ماله و کان هو المتصرف فی مال نفسه من غیر حاجة بالطبع إلی تدبیر الولی لماله.
و من هنا یظهر أن المراد ببلوغه أشده هو البلوغ و الرشد کما یدل علیه أیضا قوله:
«وَ ابْتَلُوا الْیَتامی حَتَّی إِذا بَلَغُوا النِّکاحَ فَإِنْ آنَسْتُمْ مِنْهُمْ رُشْداً فَادْفَعُوا إِلَیْهِمْ أَمْوالَهُمْ وَ لا تَأْکُلُوها إِسْرافاً وَ بِداراً أَنْ یَکْبَرُوا»: (النساء: 6).
و یظهر أیضا أنه لیس المراد بتحدید حرمة التصرف فی مال الیتیم بقوله: «حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ رفع الحرمة بعد بلوغ الأشد و إباحة التصرف حینئذ بل المراد بیان الوقت الذی یصلح للاقتراب من ماله، و ارتفاع الموضوع بعده فإن الکلام فی معنی: و أصلحوا مال الیتیم الذی لا یقدر علی إصلاح ماله و إنمائه حتی یکبر و یقدر.
قوله تعالی: «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» الإیفاء بالقسط هو العمل بالعدل فیهما من غیر بخس، و قوله: «لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» بمنزلة دفع الدخل کأنه قیل: إن الإیفاء بالقسط و الوقوع فی العدل الحقیقی الواقعی لا یمکن للنفس الإنسانیة التی لا مناص لها عن أن تلتجئ فی أمثال هذه الأمور إلی التقریب فأجیب بأنا لا نکلف نفسا إلا وسعها، و من الجائز أن یتعلق قوله: «لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» بالحکمین جمیعا أعنی قوله: «وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إلخ، و قوله: «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ .
قوله تعالی: «وَ إِذا قُلْتُمْ فَاعْدِلُوا وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی ذکر ذی القربی و هو الذی تدعو عاطفة القرابة و الرحم إلی حفظ جانبه و صیانته من وقوع الشر و الضرر فی نفسه و ماله یدل علی أن المراد بالقول هو القول الذی یمکن أن یترتب علیه انتفاع الغیر أو تضرره کما أن ذکر العدل فی القول یؤید ذلک، و یدل علی أن هناک ظلما، و أن القول متعلق ببعض الحقوق کالشهادة و القضاء و الفتوی و نحو ذلک.
فالمعنی: و راقبوا أقوالکم التی فیها نفع أو ضرر للناس و اعدلوا فیها، و لا یحملنکم رحمة أو رأفة أو أی عاطفة علی أن تراعوا جانب أحد فتحرفوا الکلام و تجاوزوا الحق فتشهدوا أو تقضوا بما فیه رعایة لجانب من تحبونه و إبطال حق من تکرهونه.
قال فی المجمع:، و هذا من الأوامر البلیغة التی یدخل فیها مع قلة حروفها الأقاریر
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و الشهادات، و الوصایا و الفتاوی، و القضایا، و الأحکام، و المذاهب، و الأمر بالمعروف، و النهی عن المنکر.
قوله تعالی: «وَ بِعَهْدِ اللَّهِ أَوْفُوا» قال الراغب فی المفردات،: العهد حفظ الشی‌ء و مراعاته حالا بعد حال. انتهی. و لذا یطلق علی الفرامین و التکالیف المشرعة و الوظائف المحولة و علی العهد الذی هو الموثق و علی النذر و الیمین.
و کثرة استعماله فی القرآن الکریم فی الفرامین الإلهیة، و إضافته فی الآیة إلی الله سبحانه، و مناسبة المورد و فیه بیان الأحکام و الوصایا الإلهیة العامة کل ذلک یؤید أن یکون المراد بقوله: «وَ بِعَهْدِ اللَّهِ أَوْفُوا» التکالیف الدینیة الإلهیة، و إن کان من الممکن أن یکون المراد بالعهد هو المیثاق المعقود بمثل قولنا: عاهدت الله علی کذا و کذا، قال تعالی:
«وَ أَوْفُوا بِالْعَهْدِ إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلًا»: (الإسراء: 34) فیکون إضافته إلی الله نظیر إضافة الشهادة إلیه فی قوله: «وَ لا نَکْتُمُ شَهادَةَ اللَّهِ»: (المائدة: 106) للإشارة إلی أن المعاملة فیه معه سبحانه. ثم أکد التکالیف المذکورة فی الآیة بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ .
قوله تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ إلی آخر الآیة، قرئ: «وَ أَنَ بفتح الهمزة و تشدید النون و تخفیفها و کأنه بالعطف علی موضع قوله: «أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً» و قرئ بکسر الهمزة علی الاستئناف.
و الذی یعطیه سیاق الآیات أن یکون مضمون هذه الآیة أحد الوصایا التی أمر النبی ص أن یتلوها علیهم و یخبرهم بها حیث قیل: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ ، و لازم ذلک أن یکون قوله: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ مسوقا لا لتعلق الغرض به بنفسه لأن کلیات الدین قد تمت فی الآیتین السابقتین علیه بل لیکون توطئة و تمهیدا لقوله بعده: «وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ کما أن هذه الجملة بعینها کالتوطئة لقوله:
«فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ فالمراد بالآیة أن لا تتفرقوا عن سبیله و لا تختلفوا فیه، فتکون الآیة مسوقة سوق قوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»: (الشوری: 13) فالأمر فی الآیة بإقامة الدین هو ما وصی من الدین المشروع کأنه أعید لیکون تمهیدا للنهی عن التفرق بالدین.
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فالمعنی: و مما حرم ربکم علیکم و وصاکم به أن لا تتبعوا السبل التی دون هذا الصراط المستقیم الذی لا یقبل التخلف و الاختلاف و هی غیر سبیل الله فإن اتباع السبل دونه یفرقکم عن سبیله فتختلفون فیه فتخرجون من الصراط المستقیم إذ الصراط المستقیم لا اختلاف بین أجزائه و لا بین سالکیه.
و مقتضی ظاهر السیاق أن یکون المراد بقوله: «صِراطِی صراط النبی ص فإنه هو الذی یخاطب الناس بهذه التکالیف عن أمر من ربه إذ یقول: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ إلخ، فهو المتکلم معهم المخاطب لهم، و لله سبحانه فی الآیات مقام الغیبة حتی فی ذیل هذه الآیة إذ یقول: «فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ و لا ضیر فی نسبة الصراط المستقیم إلی النبی ص فقد نسب الصراط المستقیم إلی جمع من عباده الذین أنعم الله علیهم من النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین فی قوله: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ، صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ»: (الحمد: 7).
لکن المفسرین کأنهم تسلموا أن ضمیر التکلم فی قوله: «صِراطِی لله سبحانه ففی الآیة نوع من الالتفات لکن لا فی قوله: «صِراطِی بل فی قوله: «عَنْ سَبِیلِهِ فإن معنی الآیة: تعالوا أتل علیکم ما وصاکم به ربکم و هو أنه یقول لکم: «إن هذا صراطی مستقیما فاتبعوه» أو وصیته «إن هذا صراطی مستقیما فاتبعوه و لا تتبعوا السبل فتفرق بکم عن سبیلی» فالالتفات- کما مر- إنما هو فی قوله: «عَنْ سَبِیلِهِ .
و کیف کان فهو تعالی فی الآیة یسمی ما ذکره من کلیات الدین بأنه صراطه المستقیم الذی لا تخلف فی هدایة سالکیه و إیصالهم إلی المقصد و لا اختلاف بین أجزائه و لا بین سالکیه ما داموا علیه فلا یتفرقون البتة ثم ینهاهم عن اتباع سائر السبل فإن من شأنها إلقاء الخلاف و التفرقة لأنها طرق الأهواء الشیطانیة التی لا ضابط یضبطها بخلاف سبیل الله المبنی علی الفطرة و الخلقة و لا تبدیل لخلق الله ذلک الدین القیم. ثم أکد سبحانه حکمه فی الآیة بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ .
و قد اختلفت الخواتیم فی الآیات الثلاث فختمت الآیة الأولی بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ و الثانیة بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ و الثالثة بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ .
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و لعل الوجه فی ذلک أن الأمور المذکورة فی الآیة الأولی و هی الشرک بالله العظیم و عقوق الوالدین و قتل الأولاد من إملاق و قربان الفواحش الشنیعة و قتل النفس المحترمة من غیر حق مما تدرک الفطرة الإنسانیة حرمتها فی بادئ نظرها و لا یجترئ علیها الإنسان الذی یتمیز من سائر الحیوان بالعقل إلا إذا اتبع الأهواء و أحاطت به العواطف المظلمة التی تضرب بحجاب ثخین دون العقل. فمجرد الاعتصام بعصمة العقل فی الجملة و الخروج عن خالصة الأهواء یکشف للإنسان عن حرمتها و شامتها علی الإنسان بما هو إنسان، و لذلک ختمت بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ .
و ما ذکر منها فی الآیة الثانیة و هی الاجتناب عن مال الیتیم، و إیفاء الکیل و المیزان بالقسط، و العدل فی القول، و الوفاء بعهد الله أمور لیست بمثابة ما تلیت فی الآیة الأولی من الظهور بل یحتاج الإنسان مع تعبیه بالعقل فی إدراک حالها إلی التذکر و هو الرجوع إلی المصالح و المفاسد العامة المعلومة عند العقل الفطری حتی یدرک ما فیها من المفاسد الهادمة لبنیان مجتمعة المشرفة به و بسائر بنی نوعه إلی التهلکة فما ذا یبقی من الخیر فی مجتمع إنسانی لا یرحم فیه الصغیر و الضعیف، و یطفف فیه الکیل و الوزن، و لا یعدل فیه فی الحکم و القضاء، و لا یصغی فیه إلی کلمة الحق، و لهذه النکتة ختمت الآیة بقوله:
«ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ .
و الغرض المسوق له الآیة الثالثة هو النهی عن التفرق و الاختلاف فی الدین باتباع سبل غیر سبیل الله، و اتباع هاتیک السبل من شأنه أن التقوی الدینی لا یتم إلا بالاجتناب عنه.
و ذلک أن التقوی الدینی إنما یحصل بالتبصر فی المناهی الإلهیة و الورع عن محارمه بالتعقل و التذکر، و بعبارة أخری بالتزام الفطرة الإنسانیة التی بنی علیها الدین، و قد قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: (الشمس: 8) و قد وعد الله المتقین إن اتقوا یمددهم بما یتضح به سبیلهم و یفرق به بین الحق و الباطل عندهم فقال: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً»: (الطلاق: 2) و قال: «إِنْ تَتَّقُوا اللَّهَ یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً»: (الأنفال: 29).
فهو علی صراط التقوی ما دام ملازما لطریق التعقل و التذکر جاریا علی مجری الفطرة، و إذا انحرف إلی الخارج من هذا الصراط و لیس إلا اتباع الأهواء و الإخلاد إلی 
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الأرض و الاغترار بزینة الحیاة الدنیا جذبته الأهواء و العواطف إلی الاسترسال و العکوف علی مخالفة العقل السلیم و ترک التقوی الدینی من غیر مبالاة بما یهدده من شؤم العاقبة کالسکران لا یدری ما یفعل و لا ما یفعل به.
و الأهواء النفسانیة مختلفة لا ضابط یضبطها و لا نظام یحکم علیها یجتمع فیه أهلها و لذلک لا تکاد تری اثنین من أهل الأهواء یتلازمان فی طریق أو یتصاحبان إلی غایة، و قد عد الله سبحانه لهم فی کلامه سبلا شتی کقوله: «وَ لِتَسْتَبِینَ سَبِیلُ الْمُجْرِمِینَ»: (الأنعام: 55) و قوله: «وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ»: (الأعراف: 142) و قوله: «وَ لا تَتَّبِعانِّ سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ»: (یونس: 89) و قوله فی المشرکین: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ ما تَهْوَی الْأَنْفُسُ وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنْ رَبِّهِمُ الْهُدی : (النجم: 23) و أنت إن تتبعت آیات الهدی و الضلال و الاتباع و الإطاعة وجدت فی هذا المعنی شیئا کثیرا.
و بالجملة التقوی الدینی لا یحصل بالتفرق و الاختلاف، و الورود فی أی مشرعة شرعت، و السلوک من أی واد لاح لسالکه بل بالتزام الصراط المستقیم الذی لا تخلف فیه و لا اختلاف فذلک هو الذی یرجی معه التلبس بلباس التقوی، و لذلک عقب الله سبحانه قوله: «وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ بقوله: «ذلِکُمْ وَصَّاکُمْ بِهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ .
و قال فی روح المعانی: و ختمت الآیة الأولی بقوله سبحانه: «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ و هذه- یعنی الثانیة- بقوله: «لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ لأن القوم کانوا مستمرین علی الشرک و قتل الأولاد و قربان الزنا و قتل النفس المحرمة بغیر حق غیر مستنکفین و لا عاقلین قبحها فنهاهم لعلهم یعقلون قبحها فیستنکفوا عنها و یترکوها، و أما حفظ أموال الیتامی علیهم و إیفاء الکیل و العدل فی القول و الوفاء بالعهد فکانوا یفعلونه و یفتخرون بالاتصاف به فأمرهم الله تعالی بذلک لعلهم یذکرون إن عرض لهم نسیان، قاله القطب الرازی. انتهی.
و أنت خبیر بأن الذی ذکره من اتصافهم بحفظ أموال الیتامی و إیفاء الکیل و العدل فی القول لا یوافق ما ضبط التاریخ من خصال عرب الجاهلیة، علی أن الذی فسر به التذکر إنما هو معنی الذکر دون التذکر فی عرف القرآن.
ثم قال: و قال الإمام- یعنی الرازی- فی التفسیر الکبیر:، السبب فی ختم کل آیة
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بما ختمت أن التکالیف الخمسة المذکورة فی الآیة الأولی ظاهرة جلیة فوجب تعقلها و تفهمها و التکالیف الأربعة المذکورة فی هذه الآیة- یعنی الثانیة- أمور خفیة غامضة لا بد فیها من الاجتهاد و الفکر الکثیر حتی یقف علی موضوع الاعتدال و هو التذکر. انتهی.
و ما ذکره من الوجه قریب المأخذ مما قدمناه غیر أن الأمور الأربعة المذکورة فی الآیة الثانیة مما یناله الإنسان بأدنی تأمل، و لیست بذلک الخفاء و الغموض الذی وصفه، و لذا التجأ إلی إرجاع التذکر إلی الوقوف علی حد الاعتدال فیها دون أصلها فأفسد بذلک معنی الآیة فإن مقتضی السیاق رجوع رجاء التذکر إلی أصل ما وصی به فیها، و الذی یحتاج منها بحسب الطبع إلی الوقوف حد اعتداله هما الأمران الأولان أعنی قربان مال الیتیم و إیفاء الکیل و الوزن، و قد تدورک أمرهما بقوله: «لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» فافهم ذلک.
ثم قال فی الآیة الثالثة: قال أبو حیان: و لما کان الصراط المستقیم هو الجامع للتکالیف و أمر سبحانه باتباعه و نهی عن اتباع غیره من الطرق ختم ذلک بالتقوی التی هی اتقاء النار إذ من اتبع صراطه نجا النجاة الأبدیة، و حصل علی السعادة السرمدیة انتهی.
و هو مبنی علی جعل الأمر باتباع الصراط المستقیم فی الآیة مما تعلق به القصد بالأصالة و قد تقدم أن مقتضی السیاق کونه مقدمة للنهی عن التفرق باتباع السبل الأخری.
و توطئة لقوله: «وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ .
قوله تعالی: «ثُمَّ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ تَماماً عَلَی الَّذِی أَحْسَنَ إلی آخر الآیة، لما کان ما ذکره و وصی به من کلیات الشرائع تکالیف مشرعة عامة لجمیع ما أوتی الأنبیاء من الدین، و هی أمور کلیة مجملة صحح ذلک الالتفات إلی بیان أنه تعالی بعد ما شرعها للجمیع إجمالا فصلها حیث اقتضت تفصیلها لموسی (ع) أولا فیما أنزل علیه من الکتاب، و للنبی ص ثانیا فیما أنزله علیه من کتاب مبارک فقال تعالی: «ثُمَّ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ تَماماً عَلَی الَّذِی أَحْسَنَ وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلخ.
فمعنی الآیة: أنا بعد ما شرعنا من إجمال الشرائع الدینیة آتینا موسی الکتاب تماما تتم به نقیصة من أحسن منهم من حیث الشرع الإجمالی و تفصیلا یفصل به کل شی‌ء من فروع هذه الشرائع الإجمالیة مما یحتاج إلیه بنو إسرائیل و هدی و رحمة لعلهم 
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بلقاء ربهم یؤمنون. هذا هو الذی یعطیه سیاق الآیة المتصل بسیاق الآیات الثلاث السابقة.
فقوله: «ثُمَّ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ رجوع إلی السیاق السابق الذی قبل قوله:
«قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ الآیات، و هو خطاب الله لنبیه (ص) بصیغة المتکلم مع الغیر، و قد أفید بالتأخیر المستفاد من لفظة «ثُمَ أن هذا الکتاب إنما أنزل لیکون تماما و تفصیلا للإجمال الذی فی تلک الشرائع العامة الکلیة.
و قد وجه المفسرون قوله: «ثُمَّ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ بوجوه غریبة:
منها: أن فی الکلام حذفا و التقدیر: ثم قل یا محمد آتینا موسی الکتاب.
و منها: أن التقدیر: ثم أخبرکم أن موسی أعطی الکتاب.
و منها: أن التقدیر: ثم أتل علیکم: آتینا موسی الکتاب.
و منها: أنه متصل بقوله فی قصة إبراهیم: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ و النظم:
«و وهبنا له إسحاق و یعقوب ثم آتینا موسی الکتاب».
و الذی دعاهم إلی هذه التکلفات أن التوراة قبل القرآن و لفظة «ثُمَ تقتضی التراخی و لازمه نزول التوراة بعد القرآن و قد قیل قبل ذلک: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ . و ما تقدم من البیان یکفیک مئونة هذه الوجوه.
و قوله: «تَماماً عَلَی الَّذِی أَحْسَنَ یبین أن إنزال الکتاب لتتم به نقیصة الذین أحسنوا من بنی إسرائیل فی العمل بهذه الشرائع الکلیة العامة، و قد قال تعالی فی قصة موسی بعد نزول الکتاب: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها»: (الأعراف: 145) و قال: «وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً وَ قُولُوا حِطَّةٌ نَغْفِرْ لَکُمْ خَطایاکُمْ وَ سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ»: (البقرة: 58) و علی هذا فالموصول فی قوله: «عَلَی الَّذِی أَحْسَنَ یفید الجنس.
و قد ذکروا فی معنی الجملة وجوها أخری فقیل: المعنی: تماما علی إحسان موسی بالنبوة و الکرامة، و قیل: المعنی: إتماما للنعمة علی الذین أحسنوا من المؤمنین، و قیل:
المعنی: إتماما للنعمة علی الأنبیاء الذین أحسنوا، و قیل: المعنی: تماما لکرامته فی الجنة علی إحسانه فی الدنیا، و قیل: المعنی تماما علی الذی أحسن الله إلی موسی من الکرامة
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بالنبوة و غیرها، و قیل: إنه متصل بقصة إبراهیم و المعنی: تماما للنعمة علی إبراهیم.
و ضعف الجمیع ظاهر.
و قوله: «وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ» أی مما یحتاج إلیه بنو إسرائیل أو ینتفع به غیرهم ممن بعدهم، و هدی یهتدی به و رحمة ینعمون بها. و قوله: «لَعَلَّهُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ یُؤْمِنُونَ فیه إشارة إلی أن بنی إسرائیل کانوا یتثاقلون أو یستنکفون عن الإیمان بلقاء الله و الیوم الآخر، و مما یؤیده أن التوراة الحاضرة التی یذکر القرآن أنها محرفة لا یوجد فیها ذکر من البعث یوم القیامة، و قد ذکر بعض المورخین منهم أن شعب إسرائیل ما کانت تعتقد المعاد.
قوله تعالی: «وَ هذا کِتابٌ أَنْزَلْناهُ مُبارَکٌ إلی آخر الآیة، أی و هذا کتاب مبارک یشارک کتاب موسی فیما ذکرناه من الخصیصة فاتبعوه «إلخ».
قوله تعالی: «أَنْ تَقُولُوا إِنَّما أُنْزِلَ الْکِتابُ عَلی طائِفَتَیْنِ مِنْ قَبْلِنا» إلخ، «أَنْ تَقُولُوا» معناه کراهة أن تقولوا، أو لئلا تقولوا، و هو شائع فی الکلام، و هو متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «أَنْزَلْناهُ .
و قوله: «طائِفَتَیْنِ مِنْ قَبْلِنا» یراد به الیهود و النصاری أنزل علیهما التوراة و الإنجیل، و أما کتب الأنبیاء النازلة قبلهما مما یذکره القرآن مثل کتاب نوح و کتاب إبراهیم (ع) فلم یکن فیها تفصیل الشرائع و إن اشتملت علی أصلها، و أما سائر ما ینسب إلی الأنبیاء (ع) من الکتب کزبور داود (ع) و غیره فلم تکن فیها شرائع و لا لهم بها عهد.
و المعنی أنا أنزلنا القرآن کراهة أن تقولوا: إن الکتاب الإلهی المفصل لشرائعه إنما أنزل علی طائفتین من قبلنا هم الیهود و النصاری و إنا کنا غافلین عن دراستهم و تلاوتهم، و لا بأس علینا مع الغفلة.
قوله تعالی: «أَوْ تَقُولُوا لَوْ أَنَّا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْکِتابُ لَکُنَّا أَهْدی مِنْهُمْ إلی آخر الآیة أی من الذین أنزل إلیهم الکتاب قبلنا، و قوله: «فَقَدْ جاءَکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ تفریع لقولیه: «أَنْ تَقُولُوا» «أَوْ تَقُولُوا» جمیعا، و قد بدل الکتاب من البینة لیدل به علی ظهور حجته و وضوح دلالته بحیث لا یبقی عذر لمعتذر و لا علة لمتعلل، و الصدف 
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الإعراض و معنی الآیة ظاهر.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال: کنت جالسا عند أبی جعفر (ع)- و هو متک علی فراشه إذ قرأ الآیات المحکمات- التی لم ینسخهن شی‌ء من الأنعام قال: شیعها سبعون ألف ملک: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ- أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً».
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و صححه عن عبادة بن الصامت قال: قال رسول الله ص: أیکم یبایعنی علی هؤلاء الآیات الثلاث؟ ثم تلاه؟ «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ إلی ثلاث آیات.
ثم قال: فمن وفی بهن فأجره علی الله، و من انتقص منهن شیئا فأدرکه الله فی الدنیا- کانت عقوبته، و من أخره إلی الآخرة کان أمره إلی الله- إن شاء آخذه و إن شاء عفا عنه.
أقول: و الروایة لا تخلو عن شی‌ء فإن فیما ذکر فی الآیات الشرک بالله و لا تکفی فیه عقوبة الدنیا و لا تناله مغفرة فی الآخرة بنص القرآن، قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ»: (النساء: 48) و قال: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ، خالِدِینَ فِیها لا یُخَفَّفُ عَنْهُمُ الْعَذابُ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ: (البقرة: 162).
علی أن ظاهر الروایة کون هذه الأحکام مما یختص بهذه الشریعة کما یشعر به ما نقل عن بعض الصحابة و التابعین 
کالذی رواه فی الدر المنثور، عن جمع عن ابن مسعود قال": من سره أن ینظر إلی وصیة محمد التی علیها خاتمه- فلیقرأ هؤلاء الآیات: قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ إلی قوله لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ 
و نظیره ما روی عن منذر الثوری عن الربیع بن خیثم.
و فی تفسیر العیاشی، عن عمرو بن أبی المقدام عن أبیه عن علی بن الحسین (ع): الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ قال: ما ظهر من نکاح امرأة الأب و ما بطن منها الزنا.
أقول: و هو من قبیل ذکر بعض المصادیق.
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و النسائی و البزاز و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و صححه عن ابن مسعود قال: خط رسول الله ص خطا بیده ثم قال: هذا سبیل الله مستقیما، ثم خط خطوطا عن یمین ذلک الخط و عن شماله- ثم قال: و هذه السبل لیس منها سبیل- إلا علیه شیطان یدعو إلیه، ثم قرأ:
وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ- وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ 
و فیه، أخرج أحمد و ابن ماجة و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن جابر بن عبد الله قال: کنا جلوسا عند النبی ص فخط خطا هکذا أمامه- فقال: هذا سبیل الله، و خطین عن یمینه و خطین عن شماله- فقال: هذا سبیل الشیطان- ثم وضع یده فی الخط الأوسط و قرأ:
«وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ الآیة.
و فی تفسیر القمی:، أخبرنا الحسن بن علی عن أبیه عن الحسین بن سعید عن محمد بن سنان عن أبی خالد القماط عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ- وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ قال نحن السبیل فمن أبی فهذه السبل فقد کفر.
أقول: و هو من الجری، و الذی ذکره (ع) مستفاد من قوله تعالی: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی : (الشوری: 23). إذا انضم إلی قوله: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا»: (الفرقان: 57).
و قد وردت عدة روایات من طرق الشیعة و أهل السنة أن علیا هو الصراط المستقیم، و قد تقدمت الإشارة إلیها فی تفسیر سورة الفاتحة فی الجزء الأول من الکتاب.



[سورة الأنعام (6): الآیات 158 الی 160]





اشارة

هَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ رَبُّکَ أَوْ یَأْتِیَ بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ مِنْ قَبْلُ أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً قُلِ انْتَظِرُوا إِنَّا مُنْتَظِرُونَ (158) إِنَّ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً لَسْتَ مِنْهُمْ فِی شَیْ‌ءٍ إِنَّما أَمْرُهُمْ إِلَی اللَّهِ ثُمَّ یُنَبِّئُهُمْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ (159) مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزی إِلاَّ مِثْلَها وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (160)
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(بیان)

الآیات متصلة بما قبلها و هی تتضمن تهدید من استنکف من المشرکین عن الصراط المستقیم و تفرق شیعا، و تبرئة النبی ص من المفرقین دینهم، و وعدا حسنا لمن جاء بالحسنة و إنجازا للجزاء.
قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ رَبُّکَ أَوْ یَأْتِیَ بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ استفهام إنکاری فی مقام لا تنفع فیه عظة و لا تنجح فیه دعوة فالأمور المذکورة فی الآیة لا محالة أمور لا تصحب إلا القضاء بینهم بالقسط و الحکم الفصل بإذهابهم و تطهیر الأرض من رجسهم.
و لازم هذا السیاق أن یکون المراد بإتیان الملائکة نزولهم بآیة العذاب کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ، لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ، ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ: (الحجر: 8).
و یکون المراد بإتیان الرب هو یوم اللقاء و هو الانکشاف التام لآیة التوحید بحیث لا یبقی علیه ستر کما هو شأن یوم القیامة المختص بانکشاف الغطاء، و المصحح لإطلاق الإتیان علی ذلک هو الظهور بعد الخفاء و الحضور بعد الغیبة جل شأنه عن الاتصاف بصفات الأجسام.
و ربما یقال: إن المراد إتیان أمر الرب و قد مر نظیره فی قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ»: (البقرة: 210) فی الجزء الثانی من الکتاب.
و یکون المراد بإتیان بعض آیات الرب إتیان آیة تلازم تبدل نشأة الحیاة علیهم 
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بحیث لا سبیل إلی العود إلی فسحة الاختیار کآیة الموت التی تبدل نشأة العمل نشأة الجزاء البرزخی أو تلازم استقرار ملکة الکفر و الجحود فی نفوسهم استقرارا لا یمکنهم معه الإذعان بالتوحید و الإقبال بقلوبهم إلی الحق إلا ما کان بلسانهم خوفا من شمول السخط و العذاب کما ربما دل علیه قوله تعالی: «وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ تُکَلِّمُهُمْ أَنَّ النَّاسَ کانُوا بِآیاتِنا لا یُوقِنُونَ»: (النمل: 82).
و کذا قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْفَتْحُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ، قُلْ یَوْمَ الْفَتْحِ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِیمانُهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ»: (السجدة: 29) فإن الظاهر أن المراد بالفتح هو الفتح للنبی ص بالقضاء بینه و بین أمته بالقسط کما حکاه الله تعالی عن شعیب (ع) فی قوله: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ»: (الأعراف: 89) و حکاه عن رسله فی قوله: «وَ اسْتَفْتَحُوا وَ خابَ کُلُّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ»: (إبراهیم: 15).
أو تلازم بأسا من الله تعالی لا مرد له و لا محیص عنه فیضطرهم الله الإیمان لیتقوا به ألیم العذاب لکن لا ینفعهم ذلک فلا ینفع من الإیمان إلا ما کان عن اختیار کما یدل علیه قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا قالُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَحْدَهُ وَ کَفَرْنا بِما کُنَّا بِهِ مُشْرِکِینَ، فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْکافِرُونَ»: (المؤمن: 85).
فهذه أعنی إتیان الملائکة أو إتیان الرب أو إتیان بعض آیاته أمور تصاحب القضاء بینهم بالقسط و هم لکونهم لا تؤثر فیهم حجة و لا تنفعهم موعظة لا ینظرون إلا ذلک و إن ذهلوا عنه فإن الواقع أمامهم علموا أو جهلوا.
و ربما قیل: إن الاستفهام للتهکم، فإنهم کانوا یقترحون علی النبی ص أن ینزل علیهم الملائکة أو یروا ربهم أو یأتیهم بآیة کما أرسل الأولون فکأنه قیل: هؤلاء لا یریدون حجة و إنما ینتظرون ما اقترحوه من الأمور.
و هذا الوجه غیر بعید بالنسبة إلی صدر الآیة لکن ذیلها أعنی قوله: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ إلخ، لا یلائمه تلک الملاءمة فإن التهکم لا یتعدی فیه إلی بیان الحقائق و تفصیل الآثار.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ إلی آخر الآیة، یشرح خاصة یوم ظهور
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هذه الآیات، و هی فی الحقیقة خاصة نفس الآیات و هی أن الإیمان لا ینفع نفسا لم تؤمن قبل ذلک الیوم إیمان طوع و اختیار أو آمنت قبله و لم تکن کسبت فی إیمانها خیرا و لم تعمل صالحا بل انهمکت فی السیئات و المعاصی إذ لا توبة لمثل هذا الإنسان، قال تعالی: «وَ لَیْسَتِ التَّوْبَةُ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ حَتَّی إِذا حَضَرَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ إِنِّی تُبْتُ الْآنَ»: (النساء:
18) فالنفس التی لم تؤمن من قبل إیمان طوع و رضی أو آمنت بالله و کذبت بآیات الله و لم تعتن بشی‌ء من شرائع الله و استرسلت فی المعاصی الموبقة و لم تکتسب شیئا من صالح العمل فیما کان علیها ذلک ثم شاهدت البأس الإلهی فحملها الاضطرار إلی الإیمان لترد به بأس الله تعالی لم ینفعها ذلک، و لم یرد عنها بأسا و لا یرد بأسه عن القوم المجرمین.
و فی الآیة من بدیع النظم و لطیف السیاق أنه کرر فیها لفظ «رَبُّکَ ثلاث مرات و لیس إلا لتأیید النبی ص تجاه خصمه و هم المشرکون حیث کانوا یفتخرون بأربابهم و یباهون بأوثانهم لیعتز بربه و یثبت به قلبه و یربط جأشه فی دعوته إن نجحت و إلا فبالقضاء الفصل الذی یقضی به ربه بینه و بین خصمه ثم أکد ذلک و زاد فی طمأنة نفسه بقوله فی ختام الآیة: «قُلِ انْتَظِرُوا إِنَّا مُنْتَظِرُونَ أی فانتظر أنت ما هم منتظرون، و أخبرهم أنک فی انتظاره، و مرهم أن ینتظروه فهو الفصل و لیس بالهزل.
و من هنا یظهر أن الآیة تتضمن تهدیدا جدیا لا تخویفا صوریا و به یظهر فساد ما ذکره بعضهم فی دفع قول القائل: إن الاستفهام فی الآیة للتهکم فقال: إن هذه الآیات الثلاث هی ما ینتظرونه کغیرهم فی نفس الأمر فلا یصح أن یراد بهذا البعض شی‌ء مما اقترحوه لأن إیتاء الآیات المقترحة علی الرسل یقتضی فی سنة الله هلاک الأمة بعذاب الاستئصال إذا لم تؤمن به، و الله لا یهلک أمة نبی الرحمة. انتهی.
و فیه: أن دلالة الآیات القرآنیة علی أن هذه الأمة سیشملهم القضاء بینهم بالقسط و الحکم الفصل مما لا سترة علیها کقوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ، وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ، قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی ضَرًّا وَ لا نَفْعاً إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلی أن قال- وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ» إلی آخر الآیة: (یونس: 47- 53).
و قد استدل بالآیة علی أن الإیمان لا أثر له إذا لم یقترن بالعمل و هو حق فی الجملة
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لا مطلقا فإن الآیة فی مقام بیان أن من کان فی وسعه أن یؤمن بالله فلم یؤمن أو فی وسعه أن یؤمن و یعمل صالحا فآمن و لم یعمل صالحا حتی لحقه البأس الإلهی الشدید الذی یضطره إلی ذلک فإنه لا ینتفع بإیمانه، و أما من آمن طوعا فأدرکه الموت و لم یمهله الأجل حتی یعمل صالحا و یکسب فی إیمانه خیرا فإن الآیة غیر متعرضة لبیان حاله بل الآیة لا تخلو عن إشعار أو دلالة علی أن النافع إنما هو الإیمان إذا کان عن طوع و لم یحط به الخطیئة و لم تفسده السیئة.
و فی قوله: «لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ الفصل بین الموصوف و الوصف بفاعل الفعل و هو إیمانها و کأنه للاحتراز عن الفصل الطویل بین الفعل و فاعله، و اجتماع «فِی إِیمانِها» و «إِیمانُها» فی اللفظ.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً لَسْتَ مِنْهُمْ فِی شَیْ‌ءٍ» إلخ، وجه الکلام السابق و إن کان مع المشرکین و قد ابتلوا بتفریق الدین الحنیف، و کان أیضا لأهل الکتاب نصیب من الکلام و ربما لوح إلیهم بعض التلویح و لازم ذلک أن ینطبق قوله:
«الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً» علی المشرکین بل علیهم و علی الیهود و النصاری لاشتراک الجمیع فی التفرق و الاختلاف فی الدین الإلهی.
لکن اتصال الکلام بالآیات المبینة للشرائع العامة الإلهیة التی تبتدئ بالنهی عن الشرک و تنتهی إلی النهی عن التفرق عن سبیل الله یستدعی أن یکون قوله: «الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً» موضوعا لبیان حال النبی ص مع من کان هذا وصفه فالإتیان بصیغة الماضی فی قوله: «فَرَّقُوا دِینَهُمْ لبیان أصل التحقق سواء کان فی الماضی أو الحال أو المستقبل لا تحقق الفعل فی الزمان الماضی فحسب.
و من المعلوم أن تمییز النبی ص و إخراجه من أولئک المختلفین فی الدین المتفرقین شیعة شیعة کل شیعة یتبع إماما یقودهم لیس إلا لأنه رسول یدعو إلی کلمة الحق و دین التوحید، و مثال کامل یمثل بوجوده الإسلام و یدعو بعمله إلیه فیعود معنی قوله: «لَسْتَ مِنْهُمْ فِی شَیْ‌ءٍ» إلی أنهم لیسوا علی دینک الذی تدعو إلیه، و لا علی مستوی طریقک الذی تسلکه.
فمعنی الآیة أن الذین فرقوا دینهم بالاختلافات التی هی لا محالة ناشئة عن العلم 
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- و ما اختلف الذین أوتوه إلا بغیا بینهم- و الانشعابات المذهبیة لیسوا علی طریقتک التی بنیت علی وحدة الکلمة و نفی الفرقة إنما أمرهم فی هذا التفریق إلی ربهم لا یماسک منهم شی‌ء فینبئهم یوم القیامة بما کانوا یفعلون و یکشف لهم حقیقة أعمالهم التی هم رهناؤها.
و قد تبین بما مر أن لا وجه لتخصیص الآیة بتبرئته (ص) من المشرکین أو منهم و من الیهود و النصاری، أو من المختلفین بالمذاهب و البدع من هذه الأمة فالآیة عامة تعم الجمیع.
قوله تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزی إِلَّا مِثْلَها وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ الآیة تامة فی نفسها تکشف عن منة إلهیة یمتن بها علی عباده أنه یجازی الحسنة بعشر أمثالها، و لا یجازی السیئة إلا بمثلها أی یحسب الحسنة عشرة و السیئة واحدة و لا یظلم فی الإیفاء فلا ینقص من تلک و لا یزید فی هذه، إن أمکن أن یزید فی جزاء الحسنة فیزید علی العشر کما یدل علیه قوله: «مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ فِی کُلِّ سُنْبُلَةٍ مِائَةُ حَبَّةٍ وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ»: (البقرة:
261) و أمکن أن یعفو عن السیئة فلا یحسب حق المثل الواحد.
لکنها أعنی الآیة باتصالها بما تقدمها و انتظامها معها فی سیاق واحد تفید معنی آخر کأنه قیل بعد سرد الکلام فی الآیات السابقة فی الاتفاق و الاجتماع علی الحق و التفرق فیه: فهاتان خصلتان حسنة و سیئة یجزی فیهما ما یماثلهما و لا ظلم فإن الجزاء یماثل العمل فمن جاء بالحسنة فله مثلها و یضاعف له و من جاء بالسیئة و هی الاختلاف المنهی عنه فلا یجزی إلا سیئة مثلها و لا یطمعن فی الجزاء الحسن، و عاد المعنی إلی نظیر ما استفید من قوله: «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها»: (الشوری: 40) أن المراد به بیان مماثلة جزاء السیئة لها فی کونها سیئة لا یرغب فیها لا إثبات الوحدة و نفی المضاعفة.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی قوله: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها» قال: طلوع الشمس من المغرب و خروج الدابة و الدخان، و الرجل یکون مصرا و لم یعمل عمل الإیمان- ثم تجی‌ء الآیات فلا ینفعه إیمانه.
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أقول: و قوله: الرجل یکون مصرا «إلخ» تفسیر لقوله: «أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً» علی ما قدمناه و یدل علیه الروایة الآتیة.
و فیه، عن أبی بصیر عن أحدهما (ع): فی قوله: «أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً» قال: المؤمن العاصی حالت بینه و بین إیمانه- کثرة ذنوبه و قلة حسناته- فلم یکسب فی إیمانه خیرا.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن صفوان عن ابن مسکان عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ الآیة- قال: إذا طلعت الشمس من مغربها- فکل من آمن فی ذلک الیوم لا ینفعه إیمانه.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید فی مسنده و الترمذی و أبو یعلی و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری عن النبی ص: فی قوله: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ قال: طلوع الشمس من مغربها.
أقول: و الظاهر أن الروایة من قبیل الجری و کذا ما تقدم من الروایات و یمکن أن یکون من التفسیر، و کیف کان فهو یوم تظهر فیه البطشة الإلهیة التی تلجئ الناس إلی الإیمان و لا ینفعهم. و قد ورد طلوع الشمس من مغربها فی أحادیث کثیرة جدا من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) و من طرق أهل السنة عن جمع من الصحابة کأبی سعید الخدری و ابن مسعود و أبی هریرة و عبد الله بن عمر و حذیفة و أبی ذر و عبد الله بن عباس و عبد الله بن أبی أوفی و صفوان بن عسال و أنس و عبد الرحمن بن عوف و معاویة و أبی أمامة و عائشة و غیرهم و إن اختلفت فی مضامینها اختلافا فاحشا.
و الأنظار العلمیة الیوم لا تمنع تبدل الحرکة الأرضیة علی خلاف ما هی علیه الیوم من الحرکة الشرقیة أو تبدل القطبین بصیرورة الشمالی جنوبیا و بالعکس إما تدریجا کما یبینه الأرصاد الفلکیة أو دفعة لحادثة جویة کلیة هذا کله إن لم یکن الکلمة رمزا أشیر بها إلی سر من أسرار الحقائق.
و قد عدت فی الروایات من تلک الآیات خروج دابة الأرض و الدخان و خروج یأجوج و مأجوج و هذه أمور ینطق بها القرآن الکریم، و عد منها غیر ذلک کخروج المهدی (ع) و نزول عیسی بن مریم و خروج الدجال و غیرها، و هی و إن کانت من حوادث 
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آخر الزمان لکن کونها مما یغلق بها باب التوبة غیر واضح.
و فی البرهان، عن البرقی بإسناده عن عبد الله بن سلیمان العامری عن أبی عبد الله (ع) قال*: ما زالت الأرض إلا و لله فیها حجة- یعرف فیها الحلال و الحرام، و یدعو إلی سبیل الله، و لا تنقطع الحجة من الأرض- إلا أربعین یوما قبل یوم القیامة- فإذا رفعت الحجة و أغلق باب التوبة- لم ینفع نفسا إیمانها- لم تکن آمنت من قبل أن ترفع الحجة، و أولئک من شرار خلق الله، و هم الذین تقوم علیهم القیامة.:
أقول: و رواه أبو جعفر محمد بن جریر الطبری فی کتاب مناقب فاطمة بسند آخر عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن النضر عن الحلبی عن معلی بن خنیس عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «إِنَّ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً» قال: فارق القوم و الله دینهم.
أقول: أی باختلاف المذاهب، و قد مر حدیث اختلاف الأمة ثلاثا و سبعین فرقة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: کان علی (ع) یقرؤها: فارقوا دینهم.
أقول: و القراءة مرویة عنه (ع) من بعض طرق أهل السنة أیضا علی ما فی الدر المنثور، و غیره.
و فی البرهان، عن البرقی عن أبیه عن النضر عن یحیی الحلبی عن ابن مسکان عن زرارة قال: سئل أبو عبد الله (ع) و أنا جالس- عن قول الله تبارک و تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها» یجری لهؤلاء ممن لا یعرف منهم هذا الأمر؟ فقال: إنما هی للمؤمنین خاصة. قلت له: أصلحک الله أ رأیت من صام و صلی- و اجتنب المحارم و حسن ورعه ممن لا یعرف و لا ینصب؟ فقال: إن الله یدخل أولئک الجنة برحمته.
أقول: و الروایة تدل علی أن الأجر بقدر المعرفة، و فی هذا المعنی روایات واردة من طرق الفریقین.
و هناک روایات کثیرة فی معنی قوله: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها» الآیة رواها الفریقان و أوردوها فی تفسیر الآیة غیر أنها واردة فی تشخیص المصادیق من الصوم 
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و الصلاة و غیرها، ترکنا إیرادها لذلک.



[سورة الأنعام (6): الآیات 161 الی 165]





اشارة

قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (161) قُلْ إِنَّ صَلاتِی وَ نُسُکِی وَ مَحْیایَ وَ مَماتِی لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (162) لا شَرِیکَ لَهُ وَ بِذلِکَ أُمِرْتُ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُسْلِمِینَ (163) قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِی رَبًّا وَ هُوَ رَبُّ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ لا تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ إِلاَّ عَلَیْها وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ مَرْجِعُکُمْ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ (164) وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ الْأَرْضِ وَ رَفَعَ بَعْضَکُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَبْلُوَکُمْ فِی ما آتاکُمْ إِنَّ رَبَّکَ سَرِیعُ الْعِقابِ وَ إِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (165)



(بیان)

الآیات ختام السورة و هی تحتوی علی خلاصة الغرض من دعوته (ص) فی السورة و أنه متلبس بالعمل بما یدعو إلیه، و فیها خلاصة الحجج التی أقیمت فیها لإبطال عقیدة الشرک.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ إلی آخر الآیتین. القیم بالکسر فالفتح مخفف القیام وصف به الدین للمبالغة فی قیامه علی مصالح العباد، و قیل:
وصف بمعنی القیم علی الأمر.
یأمر الله سبحانه أن یخبرهم بأن ربه الذی یدعو إلیه هداه بهدایة إلهیة إلی صراط مستقیم و سبیل واضح قیم علی سالکیه لا تخلف فیه و لا اختلاف دینا قائما علی مصالح الدنیا و الآخرة أحسن القیام- لکونه مبنیا علی الفطرة- ملة إبراهیم حنیفا مائلا عن 
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التطرف بالشرک إلی اعتدال التوحید و ما کان من المشرکین، و قد تقدم توضیح هذه المعانی فی تفسیر الآیات السابقة من السورة.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ صَلاتِی وَ نُسُکِی وَ مَحْیایَ وَ مَماتِی لِلَّهِ إلی قوله- أَوَّلُ الْمُسْلِمِینَ النسک مطلق العبادة، و کثر استعماله فی الذبح أو الذبیحة تقربا إلی الله سبحانه.
أمره (ص) ثانیا أن یخبرهم بأنه عامل بما هداه الله إلیه متلبس به کما أنه مأمور بذلک لیکون أبعد من التهمة عندهم و أقرب إلی تلقیهم بالقبول فإن من أمارة الصدق أن یعمل الإنسان بما یندب إلیه، و یطابق فعله قوله.
فقال: قل: إننی جعلت صلاتی و مطلق عبادتی- و اختصت الصلاة بالذکر استقلالا لمزید العنایة بها منه تعالی- و محیای بجمیع ما له من الشئون الراجعة إلی من أعمال و أوصاف و أفعال و تروک، و مماتی بجمیع ما یعود إلی من أموره و هی الجهات التی ترجع منه إلی الحیاة- کما قال: کما تعیشون تموتون- جعلتها کلها لله رب العالمین من غیر أن أشرک به فیها أحدا فأنا عبد فی جمیع شئونی فی حیاتی و مماتی لله وحده وجهت وجهی إلیه لا أقصد شیئا و لا أترکه إلا له و لا أسیر فی مسیر حیاتی و لا أرد مماتی إلا له فإنه رب العالمین، یملک الکل و یدبر أمرهم.
و قد أمرت بهذا النحو من العبودیة، و أنا أول المسلمین لله فیما أراده من العبودیة التامة فی کل باب و جهة.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «إِنَّ صَلاتِی وَ نُسُکِی وَ مَحْیایَ وَ مَماتِی لِلَّهِ إظهار الإخلاص العبودی أو إنشاؤه فیما یرجع إلیه من شئون العبادة و الحیاة و الموت دون الإخبار عن الإخلاص فی العبادة و الاعتقاد بأن مالک الموت و الحیاة هو الله تعالی، و الدلیل علی ما ذکرنا قوله: «وَ بِذلِکَ أُمِرْتُ فظاهر أنه أمر بجعل الجمیع لله سبحانه بمعنی واحد لا بجعل الأولین له إخلاصا و تسلیما و الاعتقاد بأن الأخیرین له إلا بتکلف.
و فی قوله: «وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُسْلِمِینَ دلالة علی أنه (ص) أول الناس من حیث درجة الإسلام و منزله فإن قبله زمانا غیره من المسلمین، و قد حکی الله سبحانه ذلک عن نوح إذ قال: «وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُسْلِمِینَ»: (یونس: 72) و عن إبراهیم فی قوله: «أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ»: (البقرة: 131) و عنه و عن ابنه إسماعیل فی قولهما: «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا
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مُسْلِمَیْنِ لَکَ»: (البقرة: 128) و عن لوط فی قوله: «فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ» (الذاریات: 36) و عن ملکة سبإ فی قوله: «وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ» (النمل: 42) إن کان مرادها الإسلام لله. و قولها: «وَ أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ» (النمل: 44) و لم ینعت بأول المسلمین أحد فی القرآن إلا ما یوجد فی هذه الآیة من أمره (ص) أن یخبر قومه بذلک، و ما فی سورة الزمر من قوله: «قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ وَ أُمِرْتُ لِأَنْ أَکُونَ أَوَّلَ الْمُسْلِمِینَ»: (الزمر: 12).
و ربما قیل: إن المراد أول المسلمین من هذه الأمة فإن إبراهیم کان أول المسلمین و من بعده تابع له فی الإسلام، و فیه أن التقیید لا دلیل علیه، و أما کون إبراهیم أول المسلمین فیدفعه ما تقدم من الآیات المنقولة.
و أما قوله تعالی حکایة عن إبراهیم و إسماعیل فی دعائهما: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ»: (البقرة: 128) و قوله: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ»: (الحج: 78) فلا دلالة فیهما علی شی‌ء.
قوله تعالی: «قُلْ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِی رَبًّا وَ هُوَ رَبُّ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلخ، هذه الآیة و التی بعدها تشتملان علی حجج ثلاث هی جوامع الحجج المذکورة فی السورة للتوحید، و هی الحجة من طریق بدء الخلقة، و الحجة من طریق عودها، و الحجة من حال الإنسان و هو بینهما و بعبارة أخری الحجة من نشأة الحیاة الدنیا و النشأة التی قبلها و التی بعدها.
فالحجة من طریق البدء ما فی قوله: «أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِی رَبًّا وَ هُوَ رَبُّ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» و من المعلوم أنه إذا کان رب کل شی‌ء کان کل شی‌ء مربوبا له فلا رب غیره علی الإطلاق یصلح أن یعبد.
و الحجة من طریق العود ما یشتمل علیه قوله: «وَ لا تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ إِلَّا عَلَیْها» إلی آخر الآیة، أی أن کل نفس لا تعمل عملا و لا تکسب شیئا إلا حمل علیها و لا تزر وازرة وزر أخری حتی یحمل ما اکتسبته نفس علی غیرها ثم المرجع إلی الله و إلیه الجزاء بالکشف عن حقائق أعمال العباد، و إذا کان لا محیص عن الجزاء و هو المالک لیوم الدین فهو الذی تتعین عبادته لا غیره ممن لا یملک شیئا.
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و الحجة من طریق النشأة الدنیا ما فی قوله: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ إلخ، و محصله أن هذا النظام العجیب الذی یحکم فی معاشکم فی الحیاة الدنیا و هو مبنی علی خلافتکم فی الأرض و اختلاف شئونکم بالکبر و الصغر و القوة و الضعف و الذکوریة و الأنوثیة و الغنی و الفقر و الرئاسة و المرئوسیة و العلم و الجهل و غیرها و إن کان نظاما اعتباریا لکنه ناش من عمل التکوین منته إلیه فالله سبحانه هو ناظمه، و إنما فعل ذلک لامتحانکم و ابتلائکم فهو الرب الذی یدبر أمر سعادتکم، و یوصل من أطاعه إلی سعادته المقدرة له و یذر الظالمین فیها جثیا، فهو الذی یحق عبادته.
و قد تبین بما مر أن مجموع الجملتین: «وَ لا تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ إِلَّا عَلَیْها وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری سیق لإفادة معنی واحد و هو أن ما کسبته نفس یلزمها و لا یتعداها، و هو مفاد قوله: «کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ»: (المدثر: 38).
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ الْأَرْضِ الخلائف جمع خلیفة أی یستخلف بعضکم بعضا أو استخلفکم لنفسه فی الأرض و قد مر کلام فی معنی هذه الخلافة فی تفسیر قوله تعالی: «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً»: (البقرة: 30) فی الجزء الأول من الکتاب، و معنی الآیة ظاهر بما مر من البیان، و قد ختمت السورة بالمغفرة و الرحمة.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن ابن مسکان عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «حَنِیفاً مُسْلِماً» قال: خالصا مخلصا لیس فیه شی‌ء من عبادة الأوثان.:
أقول: و رواه فی البرهان، البرقی بإسناده عن ابن مسکان عنه (ص): و فیه:
«خالصا مخلصا لا یشوبه شی‌ء»
و هو بیان المراد لا تفسیر بالمعنی.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: لا یقول: درجة واحدة إن الله یقول: درجات بعضها فوق بعض، إنما تفاضل القوم بالأعمال.
أقول: و هو من نقل الآیة بالمعنی فإن الآیة هکذا: «وَ رَفَعَ بَعْضَکُمْ فَوْقَ بَعْضٍ 
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دَرَجاتٍ و فی موضع آخر «وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ»: «الزخرف: 32» و الظاهر أن قوله: «بعضها فوق بعض» من کلامه (ع) و الحدیث إنما ورد فی تفسیر مثل قوله تعالی: «هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ لا فی تفسیر الآیة التی نحن فیها فإیراده فی ذیل هذه الآیة من سهو الراوی، و ذلک أن قوله (ع) فی ذیله: «إنما تفاضل القوم بالأعمال» لا ینطبق علی الآیة کما لا یخفی.
تم و الحمد لله 



الجزء الثامن‌





(7) سورة الأعراف مکیة و هی مائتا و ستة آیة (206)





[سورة الأعراف (7): الآیات 1 الی 9]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
المص (1) کِتابٌ أُنْزِلَ إِلَیْکَ فَلا یَکُنْ فِی صَدْرِکَ حَرَجٌ مِنْهُ لِتُنْذِرَ بِهِ وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ (2) اتَّبِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ وَ لا تَتَّبِعُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ قَلِیلاً ما تَذَکَّرُونَ (3) وَ کَمْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها فَجاءَها بَأْسُنا بَیاتاً أَوْ هُمْ قائِلُونَ (4)
فَما کانَ دَعْواهُمْ إِذْ جاءَهُمْ بَأْسُنا إِلاَّ أَنْ قالُوا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ (5) فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ (6) فَلَنَقُصَّنَّ عَلَیْهِمْ بِعِلْمٍ وَ ما کُنَّا غائِبِینَ (7) وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (8) وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ بِما کانُوا بِآیاتِنا یَظْلِمُونَ (9)



بیان‌

السورة تشتمل من الغرض علی مجموع ما تشتمل علیه السور المصدرة بالحروف المقطعة «الم و السورة المصدرة بحرف «ص فلیکن علی ذکر منک حتی نستوفی ما
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استیفاؤه من البحث فی أول سورة حم عسق إن شاء الله تعالی عن الحروف المقطعة القرآنیة.
و السورة کأنها تجعل العهد الإلهی المأخوذ من الإنسان علی أن یعبد الله و لا یشرک به شیئا أصلا یبحث عما آل إلیه أمره بحسب مسیر الإنسانیة فی الأمم و الأجیال فأکثرهم نقضوه و نسوه ثم إذا جاءتهم آیات مذکرة لهم أو أنبیاء یدعونهم إلیه کذبوا و ظلموا بها و لم یتذکر بها إلا الأقلون.
و ذلک أن العهد الإلهی الذی هو إجمال ما تتضمنه الدعوة الدینیة الإلهیة إذا نزل بالإنسان- و طبائع الناس مختلفة فی استعداد القبول و الرد- تحول لا محالة بحسب أماکن نزوله و الأوضاع و الأحوال و الشرائط الحافة بنفوس الناس فأنتج فی بعض النفوس- و هی النفوس الطاهرة الباقیة علی أصل الفطرة- الاهتداء إلی الإیمان بالله و آیاته، و فی آخرین و هم الأکثرون ذوو النفوس المخلدة إلی الأرض المستغرقة فی شهوات الدنیا خلاف ذلک من الکفر و العتو.
و استتبع ذلک ألطافا إلهیة خاصة بالمؤمنین من توفیق و نصر و فتح فی الدنیا، و نجاة من النار و فوز بالجنة و أنواع نعیمها الخالد فی الآخرة، و غضبا و لعنا نازلا علی الکافرین و عذابا واقعا یهلک جمعهم، و یقطع نسلهم، و یخمد نارهم، و یجعلهم أحادیث و یمزقهم کل ممزق، و لعذاب الآخرة أخزی و هم لا ینصرون.
فهذه هی سنة الله التی قد خلت فی عباده و علی ذلک ستجری، و الله یحکم لا معقب لحکمه و هو علی صراط مستقیم.
فتفاصیل هذه السنة إذا وصفت لقوم لیدعوهم ذلک إلی الإیمان بالله و آیاته کان ذلک إنذارا لهم، و إذا وصفت لقوم مؤمنین و لهم علم بربهم فی الجملة و معرفة بمقامه الربوبی کان ذلک تذکیرا لهم بآیات الله و تعلیما بما یلزمه من المعارف و هی معرفة الله و معرفة أسمائه الحسنی و صفاته العلیا و سنته الجاریة فی الآخرة و الأولی و هذا هو الذی یلوح من قوله تعالی فی الآیة الثانیة من السورة: «لِتُنْذِرَ بِهِ وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ أن غرضها هو الإنذار و الذکری.
و السورة علی أنها مکیة- إلا آیات اختلف فیها- وجه الکلام فیها بحسب 
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الطبع إلی المشرکین و طائفة قلیلة آمنوا بالنبی ص علی ما یظهر من آیات أولها و آخرها إنذار لعامة الناس بما فیها من الحجة و الموعظة و العبرة، و قصة آدم (ع) و إبلیس و قصص نوح و هود و صالح و لوط و شعیب و موسی (ع)، و هی ذکری للمؤمنین تذکرهم ما یشتمل علیه إجمال إیمانهم من المعارف المتعلقة بالمبدإ و المعاد و الحقائق التی هی آیات إلهیة.
و السورة تتضمن طرفا عالیا من المعارف الإلهیة منها وصف إبلیس و قبیله، و وصف الساعة و المیزان و الأعراف و عالم الذر و المیثاق و وصف الذاکرین لله، و ذکر العرش، و ذکر التجلی، و ذکر الأسماء الحسنی، و ذکر أن للقرآن تأویلا إلی غیر ذلک.
و هی تشتمل علی ذکر إجمالی من الواجبات و المحرمات کقوله: «قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ»: الآیة 29، و قوله: «إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ»: الآیة 33، و قوله: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الآیة 32 فنزولها قبل نزول سورة الأنعام التی فیها قوله: «قُلْ لا أَجِدُ فِی ما أُوحِیَ إِلَیَّ مُحَرَّماً عَلی طاعِمٍ یَطْعَمُهُ» الآیة: الأنعام: 145، فإن ظاهر الآیة أن الحکم بإباحة غیر ما استثنی من المحرمات کان نازلا قبل السورة فالإشارة بها إلی ما فی هذه السورة.
علی أن الأحکام و الشرائع المذکورة فی هذه السورة أوجز و أکثر إجمالا مما ذکر فی سورة الأنعام فی قوله: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ الآیات، و ذلک یؤید کون هذه السورة قبل الأنعام نزولا علی ما هو المعهود من طریقة تشریع الأحکام فی الإسلام تدریجا آخذا من الإجمال إلی التفصیل.
قوله تعالی: «المص کِتابٌ أُنْزِلَ إِلَیْکَ فَلا یَکُنْ فِی صَدْرِکَ حَرَجٌ مِنْهُ لِتُنْذِرَ بِهِ وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ تنکیر الکتاب و توصیفه بالإنزال إلیه من غیر ذکر فاعل الإنزال کل ذلک للدلالة علی التعظیم و یتخصص وصف الکتاب و وصف فاعله بعض التخصص بما یشتمل علیه قوله: «فَلا یَکُنْ فِی صَدْرِکَ حَرَجٌ مِنْهُ من التفریع کأنه قیل: هذا کتاب مبارک یقص آیات الله أنزله إلیک ربک فلا یکن فی صدرک حرج منه کما أنه لو کان کتابا غیر الکتاب و ألقاه إلیک ربک لکان من حقه أن یتحرج و یضیق منه صدرک لما فی تبلیغه و دعوة الناس إلی ما یشتمل علیه من الهدی من المشاق و المحن.
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و قوله: «لِتُنْذِرَ بِهِ غایة للإنزال متعلقة به کقوله: «وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ و تخصیص الذکری بالمؤمنین دلیل علی أن الإنذار یعمهم و غیرهم، فالمعنی: أنزل إلیک الکتاب لتنذر به الناس و هو ذکری للمؤمنین خاصة لأنهم یتذکرون بالآیات و المعارف الإلهیة المذکورة فیها مقام ربهم فیزید بذلک إیمانهم و تقر بها أعینهم، و أما عامة الناس فإن هذا الکتاب یؤثر فیهم أثر الإنذار بما یشتمل علیه من ذکر سخط الله و عقابه للظالمین فی الدار الآخرة، و فی الدنیا بعذاب الاستئصال کما تشرحه قصص الأمم السالفة.
و من هنا یظهر: أن قول بعضهم: إن قوله: «لِتُنْذِرَ بِهِ متعلق بالحرج و المعنی:
لا یکن فی صدرک حرج للإنذار به، لیس بمستقیم فإن تعقبه بقوله: «وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ بما عرفت من معناه یدفع ذلک.
و یظهر أیضا ما فی ظاهر قول بعضهم: إن المراد بالمؤمنین کل من کان مؤمنا بالفعل عند النزول و من کان فی علم الله أنه سیؤمن منهم! فإن الذکری المذکور فی الآیة لا یتحقق إلا فیمن کان مؤمنا بالفعل.
قوله تعالی: «اتَّبِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ وَ لا تَتَّبِعُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ قَلِیلًا ما تَذَکَّرُونَ لما ذکر لنبیه (ص) أنه کتاب أنزل إلیه لغرض الإنذار شرع فی الإنذار و رجع من خطابه (ص) إلی خطابهم فإن الإنذار من شأنه أن یکون بمخاطبة المنذرین- اسم مفعول- و قد حصل الغرض من خطاب النبی ص.
و خاطبهم بالأمر باتباع ما أنزل إلیهم من ربهم، و هو القرآن الآمر لهم بحق الاعتقاد و حق العمل أعنی الإیمان بالله و آیاته و العمل الصالح الذین یأمر بهما الله سبحانه فی کتابه و ینهی عن خلافهما، و الجملة أعنی قوله: «اتَّبِعُوا ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ موضوعة وضع الکنایة کنی بها عن الدخول تحت ولایة الله سبحانه و الدلیل علیه قوله «وَ لا تَتَّبِعُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ» حیث لم یقل فی مقام المقابلة: و لا تتبعوا غیر ما أنزل إلیکم.
و المعنی: و لا تتبعوا غیره تعالی- و هم کثیرون- فیکونوا لکم أولیاء من دون الله قلیلا ما تذکرون، و لو تذکرتم لدریتم أن الله تعالی هو ربکم لا رب لکم سواه فلیس لکم من دونه أولیاء.
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قوله تعالی: «وَ کَمْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها فَجاءَها بَأْسُنا بَیاتاً أَوْ هُمْ قائِلُونَ تذکیر لهم بسنة الله الجاریة فی المشرکین من الأمم الماضیة إذ اتخذوا من دون الله أولیاء فأهلکهم الله بعذاب أنزله إلیهم لیلا أو نهارا فاعترفوا بظلمهم.
و البیات التبییت و هو قصد العدو لیلا، و القائلون من القیلولة و هو النوم نصف النهار، و قوله: «بَیاتاً أَوْ هُمْ قائِلُونَ و لم یقل لیلا أو نهارا کأنه للإشارة إلی أخذ العذاب إیاهم و هم آخذون فی النوم آمنون مما کمن لهم من البأس الإلهی الشدید غافلون مغفلون.
قوله تعالی: «فَما کانَ دَعْواهُمْ إِذْ جاءَهُمْ بَأْسُنا إِلَّا أَنْ قالُوا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ تتمیم للتذکیر یبین أن الإنسان بوجدانه و سره یشاهد الظلم من نفسه إن اتخذ من دون الله أولیاء بالشرک، و أن السنة الإلهیة أن یأخذ منه الاعتراف بذلک ببأس العذاب إن لم یعترف به طوعا و لم یخضع لمقام الربوبیة فلیعترف اختیارا و إلا فسیعترف اضطرارا.
قوله تعالی: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ دل البیان السابق علی أنهم مکلفون بتوحید الله سبحانه موظفون برفض الأولیاء من دونه غیر مخلین و ما فعلوا، و لا متروکون و ما شاءوا، فإذا کان کذلک فهم مسئولون عما أمروا به من الإیمان و العمل الصالح، و ما کلفوا به من القول الحق، و الفعل الحق و هذا الأمر و التکلیف قائم بطرفین: الرسول الذی جاءهم به و القوم الذین جاءهم، و لهذا فرع علی ما تقدم من حدیث إهلاک القری و أخذ الاعتراف منهم بالظلم قوله: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ .
و قد ظهر بذلک أن المراد بالذین أرسل إلیهم الناس و بالمرسلین الأنبیاء و الرسل (ع)، و ما قیل: إن المراد بالذین أرسل إلیهم الأنبیاء، و بالمرسلین الملائکة لا یلائم السیاق إذ لا وجه لإخراج المشرکین عن شمول السؤال و الکلام فیهم.
علی أن الآیة التالیة لا تلائم ذلک أیضا. علی أن الملائکة لم یدخلوا فی البیان السابق بوجه لا بالذات و لا بالتبع.
قوله تعالی: فَلَنَقُصَّنَّ عَلَیْهِمْ بِعِلْمٍ وَ ما کُنَّا غائِبِینَ دل البیان السابق علی أنهم مربوبون مدبرون فسیسألون عن أعمالهم لیجزوا بما عملوا، و هذا إنما یتم فیما إذا کان 
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السائل علی علم من أمر أعمالهم فإن المسئول لا یؤمن أن یکذب لجلب النفع إلی نفسه و دفع الضرر عن نفسه فی مثل هذا الموقف الصعب الهائل الذی یهدده بالهلاک الخالد و الخسران المؤبد.
و لذلک فرع علیه قوله: «فَلَنَقُصَّنَّ عَلَیْهِمْ بِعِلْمٍ إلخ، و قد نکر العلماء للاعتناء بشأنه و أنه علم لا یخطئ و لا یغلط، و لذلک أکده بعطف قوله: «وَ ما کُنَّا غائِبِینَ علیه للدلالة علی أنه کان شاهدا غیر غائب، و إن وکل علیهم من الملائکة من یحفظ علیهم أعمالهم بالکتابة فإنه بکل شی‌ء محیط.
قوله تعالی: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ إلی آخر الآیتین» الآیتان تخبران عن الوزن و هو توزین الأعمال أو الناس العاملین من حیث عملهم، و الدلیل علیه قوله تعالی: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ- إلی أن قال- وَ کَفی بِنا حاسِبِینَ» الأنبیاء: 47، حیث دل علی أن هذا الوزن من شعب حساب الأعمال، و أوضح منه قوله: «یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ أَشْتاتاً لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ»: الزلزال: 8، حیث ذکر العمل و أضاف الثقل إلیه خیرا و شرا.
و بالجملة الوزن إنما هو للعمل دون عامله فالآیة تثبت للعمل وزنا سواء کان خیرا أو شرا غیر أن قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ فَحَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً»: الکهف: 105، یدل علی أن الأعمال فی صور الحبط- و قد تقدم الکلام فیه فی الجزء الثانی من هذا الکتاب- لا وزن لها أصلا، و یبقی للوزن أعمال من لم تحبط أعماله.
فما لم یحبط من الأعمال الحسنة و السیئة، له وزن یوزن به لکن الآیات فی عین أنها تعتبر للحسنات و السیئات ثقلا إنما تعتبر فیها الثقل الإضافی و ترتب القضاء الفصل علیه بمعنی أن ظاهرها أن الحسنات توجب ثقل المیزان و السیئات خفة المیزان لا أن توزن الحسنات فیؤخذ ما لها من الثقل ثم السیئات و یؤخذ ما لها من الثقل ثم یقایس الثقلان فأیهما کان أکثر کان القضاء له فإن کان الثقل للحسنة کان القضاء بالجنة و إن کان للسیئة کان القضاء بالنار، و لازم ذلک صحة فرض أن یتعادل الثقلان کما فی الموازین الدائرة بیننا من ذی الکفتین و القبان و غیرهما.
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لا بل ظاهر الآیات أن الحسنة تظهر ثقلا فی المیزان و السیئة خفة فیه کما هو ظاهر قوله: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ بِما کانُوا بِآیاتِنا یَظْلِمُونَ و نظیره قوله تعالی: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فِی جَهَنَّمَ خالِدُونَ»: المؤمنون: 103، و قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَهُوَ فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ وَ أَمَّا مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُمُّهُ هاوِیَةٌ وَ ما أَدْراکَ ما هِیَهْ نارٌ حامِیَةٌ»: القارعة: 11، فالآیات- کما تری- تثبت الثقل فی جانب الحسنات دائما و الخفة فی جانب السیئات دائما.
و من هناک یتأید فی النظر أن هناک أمرا آخر تقایس به الأعمال و الثقل له فما کان منها حسنة انطبق علیه و وزن به و هو ثقل المیزان، و ما کان منها سیئة لم ینطبق علیه و لم یوزن به و هو خفة المیزان کما نشاهده فیما عندنا من الموازین فإن فیها مقیاسا و هو الواحد من الثقل کالمثقال یوضع فی إحدی الکفتین ثم یوضع المتاع فی الکفة الأخری فإن عادل المثقال وزنا بوجه علی ما یدل علیه المیزان أخذ به و إلا فهو الترک لا محالة، و المثقال فی الحقیقة هو المیزان الذی یوزن به، و أما القبان و ذو الکفتین و نظائرهما فهی مقدمة لما یبینه المثقال من حال المتاع الموزون به ثقلا و خفة کما أن واحد الطول و هو الذراع أو المتر مثلا میزان یوزن به الأطوال فإن انطبق الطول علی الواحد المقیاس فهو و إلا ترک.
ففی الأعمال واحد مقیاس توزن به فللصلاة مثلا میزان توزن به و هی الصلاة التامة التی هی حق الصلاة، و للزکاة و الإنفاق نظیر ذلک، و للکلام و القول حق القول الذی لا یشتمل علی باطل، و هکذا کما یشیر إلیه قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ»: آل عمران: 102.
فالأقرب إلی هذا البیان أن یکون المراد بقوله: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُ أن الوزن الذی یوزن به الأعمال یومئذ إنما هو الحق فبقدر اشتمال العمل علی الحق یکون اعتباره و قیمته و الحسنات مشتملة علی الحق فلها ثقل کما أن السیئات لیست إلا باطلة فلا ثقل لها، فالله سبحانه یزن الأعمال یومئذ بالحق فما اشتمل علیه العمل من الحق فهو وزنه و ثقله.
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و لعله إلیه الإشارة بالقضاء بالحق فی قوله: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: الزمر: 69 و الکتاب الذی ذکر الله أنه یوضع یومئذ- و إنما یوضع للحکم به- هو الذی أشار إلیه بقوله: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ»: الجاثیة: 29، فالکتاب یعین الحق و ما اشتمل علیه العمل منه، و الوزن یشخص مقدار الثقل.
و علی هذا فالوزن فی الآیة بمعنی الثقل دون المعنی المصدری، و إنما عبر بالموازین- بصیغة الجمع- فی قوله:، «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ «وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ الدال علی أن لکل أحد موازین کثیرة من جهة اختلاف الحق الذی یوزن به باختلاف الأعمال فالحق فی الصلاة و هو حق الصلاة غیر الحق فی الزکاة و الصیام و الحج و غیرها، و هو ظاهر، فهذا ما ینتجه البیان السابق.
و الذی ذکره جمهور المفسرین فی معنی قوله: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُ أن الوزن مرفوع علی الابتداء و یومئذ ظرف و الحق صفة الوزن و هو خبره و التقدیر: و الوزن یومئذ الوزن الحق و هو العدل، و یؤیده قوله تعالی فی موضع آخر: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ»: الأنبیاء: 47.
و ربما قیل: إن الوزن مبتدأ و خبره یومئذ و الحق صفة الوزن، و التقدیر: و الوزن الحق إنما هو فی یوم القیامة، و قال فی الکشاف،: و رفعه یعنی الوزن علی الابتداء و خبره یومئذ، و الحق صفته أی و الوزن یوم یسأل الله الأمم و رسلهم الوزن الحق أی العدل (انتهی) و هو غریب إلا أن یوجه بحمل قوله: الوزن الحق «إلخ» علی الاستئناف.
و قوله تعالی: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ الموازین جمع میزان علی ما تقدم من البیان و یؤیده الآیة المذکورة آنفا: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ» و الأنسب بما ذکره القوم فی معنی قوله: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُ أن یکون جمع موزون و هو العمل و إن أمکن أن یجعل جمع میزان و یوجه تعدد الموازین بتعدد الأعمال الموزونة بها.
لکن یبقی الکلام علی قول المفسرین: إن الوزن الحق هو العدل فی تصویر معنی ثقل الموازین بالحسنات و خفتها بالسیئات فإن فیما یوزن به الأعمال حسناتها و سیئاتها خفاء، و القسط و هو العدل صفة للتوزین و هو نعت لله سبحانه علی ما یظهر من قوله 
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«وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً وَ إِنْ کانَ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ أَتَیْنا بِها وَ کَفی بِنا حاسِبِینَ»: الأنبیاء: 47، فإن ظاهر قوله: «فَلا تُظْلَمُ ، إلخ إن الله لا یظلمهم فالقسط قسطه و عدله فلیس القسط هو المیزان یومئذ بل وضع الموازین هو وضع العدل یومئذ، فافهم ذلک.
و هذا هو الذی بعثهم علی أن فسروا ثقل الموازین برجحانها بنوع من التجوز فالمراد بثقل الموازین رجحان الأعمال بکونها حسنات و خفتها مرجوحیتها بکونها سیئات و معنی الآیة: و الوزن یومئذ العدل أی الترجیح بالعدل فمن رجحت أعماله لغلبة الحسنات فأولئک هم المفلحون، و من لم یترجح أعماله لغلبة سیئاته فأولئک الذین خسروا أنفسهم أی ذهبت رأس مالهم الذی هو أنفسهم بما کانوا بآیاتنا یظلمون لتکذیبهم بها.
و یعود الکلام حینئذ إلی الملاک الذی به تترجح الحسنة علی السیئة و سیما إذا اختلطت الأعمال و اجتمعت حسنات و سیئات، و الحسنات و السیئات مختلفة کبرا و صغرا فیما هو الملاک الذی یعلم به غلبة أحد القبیلین علی الآخر؟ فإخباره تعالی بأن أمر الوزن جار علی العدل یدل علی جریانه بحیث تتم به الحجة یومئذ علی العباد فلا محالة هناک أمر تشتمل علیه الحسنة دون السیئة، و به الترجیح، و به یعلم غلبة الثقیل علی الخفیف و الحسنة علی السیئة إذا اجتمعت من کل منهما عدد مع الأخری و إلا لزم القول بالجزاف البتة.
و هذا کله مما یؤید ما قدمناه من الاحتمال، و هو أن یکون توزین الأعمال بالحق، و هو التوزین العادل فمن ثقلت موازینه باشتمال أعماله علی الحق فأولئک هم المفلحون، و من خفت موازینه لعدم اشتمال أعماله علی الحق الواجب فی العبودیة فأولئک الذین خسروا أنفسهم بما کانوا بآیاتنا یظلمون بتکذیبهم بها و عدم تزودهم بما یعیشون به هذا الیوم فقد أهلکوا أنفسهم بما أحلوها دار البوار جهنم یصلونها و بئس القرار.
فقد تبین بما قدمناه أولا: أن الوزن یوم القیامة هو تطبیق الأعمال علی ما هو الحق فیها، و بقدر اشتمالها علیه تستعقب الثواب و إن لم تشتمل فهو الهلاک، و هذا التوزین هو العدل، و الکلام فی الآیات جار علی ظاهره من غیر تأویل.
و قیل: إن المراد بالوزن هو العدل، و ثقل المیزان هو رجحان العمل فالکلام موضوع علی نحو من الاستعارة، و قد تقدم.
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و قیل: إن الله ینصب یوم القیامة میزانا له لسان و کفتان فتوزن به أعمال العباد من الحسنات و السیئات، و قد اختلف هؤلاء فی کیفیة توزین الأعمال، و هی أعمال انعدمت بصدورها، و لا یجوز إعادة المعدوم من الأعراض عندهم، علی أنها لا وزن لها، فقیل: إنما توزن صحائف الأعمال لا أنفسها، و قیل: تظهر للأعمال من حسناتها و سیئاتها آثار و علائم خاصة بها فتوزن العلامات بمشهد من الناس، و قیل: تظهر الحسنات فی صور حسنة و السیئات فی صور قبیحة منکرة فتوزن الصور، و قیل توزن نفس المؤمن و الکافر دون أعمالهما من حسنة أو سیئة، و قیل: الوزن ظهور قدر الإنسان، و ثقل المیزان کرامته و عظم قدره، و خفة المیزان هوانه و ذلته.
و هذه الأقوال علی تشتتها لا تعتمد علی حجة من ألفاظ الآیات، و هی جمیعا لا تخلو عن بناء الوزن الموصوف علی الجزاف لأن الحجة لا تتم بذلک علی العبد، و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک.
و ثانیا: أن هناک بالنسبة إلی کل إنسان موازین توزن بها أعماله و المیزان فی کل باب من العمل هو الحق الذی یشتمل علیه ذلک العمل- کما تقدم- فإن یوم القیامة هو الیوم الذی لا سلطان فیه إلا للحق و لا ولایة فیه إلا لله الحق، قال تعالی: «ذلِکَ الْیَوْمُ الْحَقُّ»: النبأ: 39، و قال تعالی: «هُنالِکَ الْوَلایَةُ لِلَّهِ الْحَقِّ»: الکهف: 44، و قال:
«هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: یونس: 30.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن الضریس و النحاس فی ناسخه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل من طرق عن ابن عباس قال"*: سورة الأعراف نزلت بمکة:.
أقول: و رواه أیضا عن ابن مردویه عن ابن الزبیر.
و فیه، أخرج ابن المنذر و أبو الشیخ عن قتادة قال"*: آیة من الأعراف مدنیة، و هی «وَ سْئَلْهُمْ عَنِ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ» إلی آخر الآیة، و سائرها مکیة.
أقول: و هو منه اجتهاد و سیأتی ما یتعلق به من الکلام.
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و فیه،: قوله تعالی: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ الآیة: أخرج أحمد عن معاویة بن حیدة أن رسول الله ص قال*: إن ربی داعی و إنه سائلی: هل بلغت عبادی؟ و إنی قائل:
رب إنی قد بلغتهم فلیبلغ الشاهد منکم الغائب- ثم إنکم تدعون مفدمة أفواهکم بالفدام- إن أول ما یبین عن أحدکم لفخذه و کفه.
و فیه،: أخرج البخاری و مسلم و الترمذی و ابن مردویه عن ابن عمر قال*: قال النبی ص: کلکم راع و کلکم مسئول عن رعیته- فالإمام یسأل عن الناس، و الرجل یسأل عن أهله، و المرأة تسأل عن بیت زوجها، و العبد یسأل عن مال سیده.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة، و الروایات فی السؤال یوم القیامة کثیرة واردة من طرق الفریقین سنورد جلها فی موضع یناسبها إن شاء الله تعالی.
و فیه، أخرج أبو الشیخ عن جابر قال*: قال رسول الله ص: یوضع المیزان یوم القیامة فیوزن الحسنات و السیئات- فمن رجحت حسناته علی سیئاته دخل الجنة- و من رجحت سیئاته علی حسناته دخل النار.
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی الإخلاص عن علی بن أبی طالب قال*: من کان ظاهره أرجح من باطنه خفف میزانه یوم القیامة، و من کان باطنه أرجح من ظاهره ثقل میزانه یوم القیامة.
أقول: الروایتان لا بأس بهما من حیث المضمون لکنهما لا تصلحان لتفسیر الآیتین و لم تردا له لأخذ الرجحان فیهما فی جانبی الحسنة و السیئة جمیعا.
و فیه،: أخرج ابن مردویه عن عائشة قالت*: سمعت رسول الله ص یقول: خلق الله کفتی المیزان مثل السماء و الأرض- فقالت الملائکة: یا ربنا من تزن بهذا؟ قال: أزن به من شئت، و خلق الله الصراط کحد السیف- فقالت الملائکة: یا ربنا من تجیز علی هذا؟ قال: أجیز علیه من شئت).
أقول: و روی الحاکم فی الصحیح عن سلمان مثله 
، و ظاهر الروایة أن المیزان یوم القیامة علی صفة المیزان الموجود فی الدنیا المعمول لتشخیص الأثقال و هناک روایات متفرقة تشعر بذلک، و هی واردة لتقریب المعنی إلی الأفهام الساذجة بدلیل ما سیوافیک من الروایات.
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و فی الإحتجاج، فی حدیث هشام بن الحکم عن الصادق (ع)*: أنه سأله الزندیق فقال أو لیس یوزن الأعمال؟ قال: لا أن الأعمال لیست بأجسام- و إنما هی صفة ما عملوا، و إنما یحتاج إلی وزن الشی‌ء من جهل عدد الأشیاء، و لا یعرف ثقلها و خفتها، و إن الله لا یخفی علیه شی‌ء، قال: فما معنی المیزان؟ قال: العدل. قال: فما معناه فی کتابه فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ قال: فمن رجح عمله 
، الخبر.
أقول: و فی الروایة تأیید ما قدمناه فی تفسیر الوزن، و من ألطف ما فیها قوله (ع) «و إنما هی صفة ما عملوا» یشیر (ع) إلی أن لیس المراد بالأعمال فی هذه الأبواب هو الحرکات الطبیعیة الصادرة عن الإنسان لاشتراکها بین الطاعة و المعصیة بل الصفات الطارئة علیها التی تعتبر لها بالنظر إلی السنن و القوانین الاجتماعیة أو الدینیة مثل الحرکات الخاصة التی تسمی وقاعا بالنظر إلی طبیعة نفسها ثم تسمی نکاحا إذا وافقت السنة الاجتماعیة أو الإذن الشرعی، و تسمی زنا إذا لم توافق ذلک، و طبیعة الحرکات الصادرة واحدة، و قد استدل (ع) لما ذکره من طریقین: أحدهما: أن الأعمال صفات لا وزن لها و الثانی: أن الله سبحانه لا یحتاج إلی توزین الأشیاء لعدم اتصافه بالجهل تعالی شأنه.
قال بعضهم: إنه بناء علی ما هو الحق من تجسم الأعمال فی الآخرة، و إمکان تأثیر حسن العمل ثقلا فیه، و کون الحکمة فی الوزن تهویل العاصی و تفضیحه و تبشیر المطیع و ازدیاد فرحه و إظهار غایة العدل، و فی الروایة وجوه من الإشکال فلا بد من تأویلها إن أمکن و إلا فطرحها أو حملها علی التقیة، انتهی.
أقول: قد تقدم البحث عن معنی تجسم الأعمال و لیس من الممتنع أن یتمثل الأعمال عند الحساب، و العدل الإلهی القاضی فیها فی صورة میزان توزن به أمتعة الأعمال و سلعها لکن الروایة لا تنفی ذلک و إنما تنفی کون الأعمال أجساما دنیویة محکومة بالجاذبیة الأرضیة التی تظهر فیها فی صورة الثقل و الخفة، أولا.
و الإشکال مبنی علی کون کیفیة الوزن بوضع الحسنات فی کفة من المیزان.
و السیئات فی کفة أخری ثم الوزن و القیاس، و قد عرفت: أن الآیة بمعزل عن الدلالة علی ذلک أصلا، ثانیا.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی معمر السعدانی عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث 
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قال: و أما قوله: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ و خَفَّتْ مَوازِینُهُ فإنما یعنی: الحسنات توزن الحسنات و السسیئات- فالحسنات ثقل المیزان و السیئات خفة المیزان.
أقول: و تأییده ما تقدم ظاهر فإنه یأخذ المقیاس هو الحسنة و هی لا محالة واحدة یمکن أن یقاس بها غیرها، و لیست إلا حق العمل.
و فی المعانی، بإسناده عن المنقری عن هشام بن سالم قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ- فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً» قال:
هم الأنبیاء و الأوصیاء:.
أقول: و رواه فی الکافی، عن أحمد بن محمد عن إبراهیم الهمدانی رفعه إلیه (ع)
، و معنی الحدیث ظاهر بما قدمناه فإن المقیاس هو حق العمل و الاعتقاد، و هو الذی عندهم (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن سعید بن المسیب عن علی بن الحسین (ع) فیما کان یعظ به قال*: ثم رجع القول من الله فی الکتاب- علی أهل المعاصی و الذنوب، فقال عز و جل: «وَ لَئِنْ مَسَّتْهُمْ نَفْحَةٌ مِنْ عَذابِ رَبِّکَ- لَیَقُولُنَّ یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ فإن قلتم أیها الناس إن الله عز و جل- إنما عنی بها أهل الشرک فکیف ذلک؟ و هو یقول: وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ- فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً- وَ إِنْ کانَ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ أَتَیْنا بِها- وَ کَفی بِنا حاسِبِینَ فاعلموا عباد الله- أن أهل الشرک لا تنصب لهم الموازین- و لا تنشر لهم الدواوین- و إنما یحشرون إلی جهنم زمرا، و إنما نصب الموازین و نشر الدواوین لأهل الإسلام 
، الخبر.
أقول: یشیر (ع) إلی قوله تعالی: «فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً» الآیة.
و فی تفسیر القمی،* فی قوله: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُ الآیة قال (ع): المجازاة بالأعمال إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا.
أقول: و هو تفسیر بالنتیجة.
و فیه،* فی قوله تعالی: «بِما کانُوا بِآیاتِنا یَظْلِمُونَ قال (ع): بالأئمة یجحدون.
أقول: و هو من قبیل ذکر بعض المصادیق، و فی المعانی المتقدمة روایات أخر.
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اشارة

وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ قَلِیلاً ما تَشْکُرُونَ (10) وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلاَّ إِبْلِیسَ لَمْ یَکُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ (11) قالَ ما مَنَعَکَ أَلاَّ تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ (12) قالَ فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها فَاخْرُجْ إِنَّکَ مِنَ الصَّاغِرِینَ (13) قالَ أَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ (14)
قالَ إِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ (15) قالَ فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ (16) ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ (17) قالَ اخْرُجْ مِنْها مَذْؤُماً مَدْحُوراً لَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکُمْ أَجْمَعِینَ (18) وَ یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ فَکُلا مِنْ حَیْثُ شِئْتُما وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ فَتَکُونا مِنَ الظَّالِمِینَ (19)
فَوَسْوَسَ لَهُمَا الشَّیْطانُ لِیُبْدِیَ لَهُما ما وُورِیَ عَنْهُما مِنْ سَوْآتِهِما وَ قالَ ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلاَّ أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ (20) وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ (21) فَدَلاَّهُما بِغُرُورٍ فَلَمَّا ذاقَا الشَّجَرَةَ بَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ وَ أَقُلْ لَکُما إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُما عَدُوٌّ مُبِینٌ (22) قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ (23) قالَ اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ (24)
قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ (25)
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بیان‌

تصف الآیات بدء خلقة الإنسان و تصویره، و ما جری هناک من أمر الملائکة بالسجدة له، و سجودهم و إباء إبلیس، و غروره آدم و زوجته، و خروجهما من الجنة.
و ما قضی الله فی ذلک من القضاء.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ التمکین فی الأرض هو الإسکان و الإیطان فیها أی جعلنا مکانکم الأرض، و یمکن أن یکون من التمکین بمعنی الإقدار و التسلیط، و یؤید المعنی الثانی أن هذه الآیات تحاذی بنحو ما فی سورة البقرة من قصة آدم و إبلیس و قد بدئت الآیات فیها بقوله:
«هُوَ الَّذِی خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً»: البقرة: 29، و هو التسلیط و التسخیر.
غیر أن هذه الآیات التی نحن فیها لما کانت تنتهی إلی قوله: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ کان المعنی الأول هو الأنسب و قوله: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ (إلخ) کالإجمال لما تفصله الآیات التالیة إلی آخر قصة الجنة.
و المعایش جمع معیشة و هی ما یعاش به من مطعم أو مشرب أو نحوها، و الآیة فی مقام الامتنان علیهم بما أنعم الله علیهم من نعمة سکنی الأرض أو التسلط و الاستیلاء علیها، و جعل لهم فیها من أنواع ما یعیشون به، و لذلک ختم الکلام بقوله: «قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ 
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ صورة
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قصة تبتدئ من هذه الآیة إلی تمام خمس عشرة آیة یفصل فیها إجمال الآیة السابقة و تبین فیها العلل و الأسباب التی انتهت إلی تمکین الإنسان فی الأرض المدلول علیه بقوله:
«وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ .
و لذلک بدئ الکلام فی قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ (إلخ) بلام القسم، و لذلک أیضا سیقت القصتان أعنی قصة الأمر بالسجدة، و قصة الجنة فی صورة قصة واحدة من غیر أن تفصل القصة الثانیة بما یدل علی کونها قصة مستقلة کل ذلک لیتخلص إلی قوله:
«قالَ اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ» إلی آخر الآیتین فینطبق التفصیل علی إجمال قوله: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ الآیة.
و قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ الخطاب فیه لعامة الآدمیین و هو خطاب امتنانی کما مر نظیره فی الآیة السابقة لأن المضمون هو المضمون و إنما یختلفان بالإجمال و التفصیل.
و علی هذا فالانتقال فی الخطاب من العموم إلی الخصوص أعنی قوله: «ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ بعد قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ یفید بیان حقیقتین:
الأولی: أن السجدة کانت من الملائکة لجمیع بنی آدم أی للنشأة الإنسانیة و إن کان آدم (ع) هو القبلة المنصوبة للسجدة فهو (ع) فی أمر السجدة کان مثالا یمثل به الإنسانیة نائبا مناب أفراد الإنسان علی کثرتهم لا مسجودا له من جهة شخصه کالکعبة المجعولة قبلة یتوجه إلیها فی العبادات، و تمثل بها ناحیة الربوبیة.
و یستفاد هذا المعنی أولا من قصة الخلافة المذکورة فی سورة البقرة آیة 30- 33 فإن المستفاد من الآیات هناک أن أمر الملائکة بالسجدة متفرع علی الخلافة، و الخلافة المذکورة فی الآیات کما استفدناه هناک- غیر مختصة بآدم بل جاریة فی عامة الآدمیین فالسجدة أیضا للجمیع.
و ثانیا: أن إبلیس تعرض لهم أی لبنی آدم ابتداء من غیر توسیط آدم و لا تخصیصه (ع) بالتعرض حین قال علی ما حکاه الله سبحانه: «فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ (إلخ) من غیر سبق ذکر لبنی آدم، و قد ورد نظیره فی سورة الحجر حیث قال: «رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی 
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الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر: 39، و فی سورة ص حیث قال: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: ص: 82، و لو لا أن الجمیع مسجودون بنوعیتهم للملائکة لم یستقم له أن ینقم منهم هذه النقمة ابتداء و هو ظاهر.
و ثالثا: أن الخطابات التی خاطب الله سبحانه بها آدم (ع) کما فی سورة البقرة و سورة طه عممها بعینها فی هذه السورة لجمیع بنیه، قال تعالی: «یا بَنِی آدَمَ إِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ إلخ.
و الحقیقة الثانیة: أن خلق آدم (ع) کان خلقا للجمیع کما یدل علیه أیضا قوله تعالی: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ»: السجدة: 8 و قوله: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ مِنْ عَلَقَةٍ»: المؤمن: 67، علی ما هو ظاهر الآیتین أن المراد بالخلق من تراب هو الذی کان فی آدم (ع).
و یشعر بذلک أیضا قول إبلیس فی ضمن القصة علی ما حکاه الله سبحانه فی سورة إسراء: «لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا» الآیة، و لا یخلو عن إشعار به أیضا قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ» الآیات: الأعراف: 172 علی ما سیجی‌ء من بیانه.
و للمفسرین فی الآیة أقوال مختلفة قال فی مجمع البیان،: ثم ذکر سبحانه نعمته فی ابتداء الخلق فقال: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ قال الأخفش: «ثُمَ هاهنا فی معنی الواو، و قال الزجاج: و هذا خطأ لا یجوزه الخلیل و سیبویه و جمیع من یوثق بعلمه إنما «ثم» للشی‌ء الذی یکون بعد المذکور قبله لا غیر، و إنما المعنی فی هذا الخطاب ذکر ابتداء الخلق أولا فالمراد أنا بدأنا خلق آدم ثم صورناه فابتدأ خلق آدم من التراب ثم وقعت السورة بعد ذلک فهذا معنی خلقناکم ثم صورناکم «ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ بعد الفراغ من خلق آدم، و هذا مروی عن الحسن، و من کلام العرب: فعلنا بکم کذا و کذا و هم یعنون أسلافهم، و فی التنزیل: «وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ» أی میثاق أسلافکم.
و قد قیل فی ذلک أقوال أخر: منها أن معناه خلقنا آدم ثم صورناکم فی ظهره ثم قلنا للملائکة اسجدوا لآدم، عن ابن عباس و مجاهد و الربیع و قتادة و السدی.
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و منها: أن الترتیب واقع فی الإخبار فکأنه قال: خلقناکم ثم صورناکم ثم إنا نخبرکم أنا قلنا للملائکة اسجدوا لآدم کما یقول القائل: أنا راجل ثم أنا مسرع، و هذا قول جماعة من النحویین منهم علی بن عیسی و القاضی أبو سعید السیرافی و غیرهما، و علی هذا فقد قیل: إن المعنی: خلقناکم فی أصلاب الرجال ثم صورناکم فی أرحام النساء عن عکرمة و قیل خلقناکم فی الرحم ثم صورناکم بشق السمع و البصر و سائر الأعضاء انتهی.
أما ما نقله عن الزجاج من الوجه ففیه أولا أن نسبة شی‌ء من صفات السابقین أو أعمالهم إلی أعقابهم إنما تصح إذا اشترک القبیلان فی ذلک بنوع من الاشتراک کما فیما أورده من المثال لا بمجرد علاقة النسب و السبق و اللحوق حتی یصح بمجرد الانتساب النسلی أن تعد خلقة نفس آدم خلقا لبنیه من غیر أن یکون خلقه خلقا لهم بوجه.
و ثانیا: أن ما ذکره لو صح به أن یعد خلق آدم و تصویره خلقا و تصویرا لبنیه صح أن یعد أمر الملائکة بالسجدة له أمرا لهم بالسجدة لبنیه کما جری علی ذلک فی قوله:
«وَ إِذْ أَخَذْنا مِیثاقَکُمْ وَ رَفَعْنا فَوْقَکُمُ الطُّورَ» فما باله قال: «ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ و لم یقل: «ثم قلنا للملائکة اسجدوا للإنسان».
و أما ما نقله أخیرا من أقوالهم فوجوه سخیفة غیر مفهومة من لفظ الآیة، و لعل القائلین بها لا یرضون أن یتأول فی کلامهم أنفسهم بمثل هذه الوجوه فکیف یحمل علی مثلها أبلغ الکلام؟.
قوله تعالی: «فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ لَمْ یَکُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ أخبر تعالی عن سجود الملائکة جمیعا کما یصرح به فی قوله: «فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ»: الحجر: 30، و استثنی منهم إبلیس و قد علل عدم ائتماره بالأمر فی موضع آخر بقوله: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف: 50، و قد وصف الملائکة بمثل قوله: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27، و هو بظاهره یدل علی أنه من غیر نوع الملائکة.
و لهذا وقع الخلاف بینهم فی توجیه هذا الاستثناء: أ هو استثناء متصل بتغلیب الملائکة لکونهم أکثر و أشرف أو أنه استثناء منفصل و إنما أمر بأمر علی حدة غیر
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الأمر المتوجه إلی جمع الملائکة و إن کان ظاهر قوله: «ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ أن الأمر لم یکن إلا واحدا و هو الذی وجهه الله إلی الملائکة.
و الذی یستفاد من ظاهر کلامه تعالی أن إبلیس کان مع الملائکة من غیر تمیز له منهم و المقام الذی کان یجمعهم جمیعا کان هو مقام القدس کما یستفاد من قصة ذکر الخلافة «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ»: البقرة: 30، و إن الأمر بالسجود إنما کان متوجها إلی ذلک المقام أعنی إلی المقیمین بذلک المقام من جهة مقامهم کما یشیر إلیه قوله تعالی فی ما سیأتی: «قالَ فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها» و الضمیر إلی المنزلة أو إلی السماء أو الجنة و مآلهما إلی المنزلة و المقام و لو کان الخطاب متوجها إلیهم من غیر دخل المنزلة و المقام فی ذلک لکان من حق الکلام أن یقال: «فما یکون لک أن تتکبر».
و علی هذا لم یکن بینه و بین الملائکة فرق قبل ذلک؟ و عند ذلک تمیز الفریقان، و بقی الملائکة علی ما یقتضیه مقامهم و منزلتهم التی حلوا فیها، و هو الخضوع العبودی و الامتثال کما حکاه الله عنهم: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ فهذه حقیقة حیاة الملائکة و سنخ أعمالهم، و قد بقوا علی ذلک و خرج إبلیس من المنزلة التی کان یشارکهم فیها کما یشیر إلیه قوله: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ و الفسق خروج التمرة عن قشرها فتمیز منهم فأخذ حیاة لا حقیقة لها إلا الخروج من الکرامة الإلهیة و طاعة العبودیة.
و القصة و إن سیقت مساق القصص الاجتماعیة المألوفة بیننا و تضمنت أمرا و امتثالا و تمردا و احتجاجا و طردا و رجما و غیر ذلک من الأمور التشریعیة و المولویة غیر أن البیان السابق علی استفادته من الآیات یهدینا إلی کونها تمثیلا للتکوین بمعنی أن إبلیس علی ما کان علیه من الحال لم یقبل الامتثال أی الخضوع للحقیقة الإنسانیة فتفرعت علیه المعصیة، و یشعر به قوله تعالی: «فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها» فإن ظاهره أن هذا المقام لا یقبل لذاته التکبر فکان تکبره فیه خروجه منه و هبوطه إلی ما هو دونه.
علی أن الأمر بالسجود- کما عرفت- أمر واحد توجه إلی الملائکة و إبلیس 
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جمیعا بعینه، و الأمر المتوجه إلی الملائکة لیس من شأنه أن یکون مولویا تشریعیا بمعنی الأمر المتعلق بفعل یتساوی نسبة مأمورة إلی الطاعة و المعصیة و السعادة و الشقاوة فإن الملائکة مجبولون علی الطاعة مستقرون فی مقر السعادة کما أن إبلیس واقع فی الجانب المخالف لذلک علی ما ظهر من أمره بتوجیه الأمر إلیه.
فلو لا أن الله سبحانه خلق آدم و أمر الملائکة و إبلیس جمیعا بالسجود له لکان إبلیس علی ما کان علیه من منزلة القرب غیر متمیز من الملائکة لکن خلق الإنسان شق المقام مقامین: مقام القرب و مقام البعد، و میز السبیل سبیلین: سبیل السعادة و سبیل الشقاوة.
قوله تعالی: «قالَ ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ یرید ما منعک أن تسجد کما وقع فی سورة ص من قوله: «قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ»: ص: 75، و لذلک ربما قیل: إن «لا» زائدة جی‌ء بها للتأکید کما فی قوله: «لِئَلَّا یَعْلَمَ أَهْلُ الْکِتابِ أَلَّا یَقْدِرُونَ عَلی شَیْ‌ءٍ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ»: الحدید: 29.
و الظاهر أن «منع» مضمن نظیر معنی حمل أو دعا، و المعنی: ما حملک أو ما دعاک علی أن لا تسجد مانعا لک.
و قوله: «قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ یحکی عما أجاب به لعنه الله، و هو أول معصیته و أول معصیة عصی بها الله سبحانه فإن جمیع المعاصی ترجع بحسب التحلیل إلی دعوی الإنیة و منازعة الله سبحانه فی کبریائه، و له رداء الکبریاء لا شریک له فیه، فلیس لعبد مخلوق أن یعتمد علی ذاته و یقول: أنا قبال الإنیة الإلهیة التی عنت له الوجود، و خضعت له الرقاب، و خشعت له الأصوات، و ذل له کل شی‌ء.
و لو لم تنجذب نفسه إلی نفسه، و لم یحتبس نظره فی مشاهدة إنیته لم یتقید باستقلال ذاته، و شاهد الإله القیوم فوقه فذلت له إنیته ذلة تنفی عنه کل استقلال و کبریاء فخضع للأمر الإلهی، و طاوعته نفسه فی الائتمار و الامتثال، و لم تنجذب نفسه إلی ما کان یتراءی من کونه خیرا منه لأنه من النار و هو من الطین بل انجذبت نفسه إلی 
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الأمر الصادر عن مصدر العظمة و الکبریاء و منبع کل جمال و جلال.
و کان من الحری إذا سمع قوله: «ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ أن یأتی بما یطابقه من الجواب کأن یقول: منعنی أنی خیر منه لکنه أتی بقوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ لیظهر به الإنیة، و یفید الثبات و الاستمرار، و یستفاد منه أیضا أن المانع له من السجدة ما یری لنفسه من الخیریة فقوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ أظهر و آکد فی إفادة التکبر.
و من هنا یظهر أن هذا التکبر هو التکبر علی الله سبحانه دون التکبر علی آدم.
ثم إنه فی قوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ استدل علی کونه خیرا من آدم بمبدإ خلقته و هو النار و أنها خیر من الطین الذی خلق منه آدم و قد صدق الله سبحانه ما ذکره من مبدإ خلقته حیث ذکر أنه کان من الجن، و أن الجن مخلوق من النار قال تعالی: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف: 50 و قال: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ»: الحجر: 27، و قال أیضا: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ وَ خَلَقَ الْجَانَّ مِنْ مارِجٍ مِنْ نارٍ»: الرحمن: 15.
لکنه تعالی لم یصدقه فیما ذکره من خیریته منه فإنه تعالی و إن لم یرد علیه قوله «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ» إلخ، فی هذه السورة إلا أنه بین فضل آدم علیه و علی الملائکة فی حدیث الخلافة الذی ذکره فی سورة البقرة للملائکة.
علی أنه تعالی ذکر القصة فی موضع آخر بقوله: «إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ إِلَّا إِبْلِیسَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ» الخ:، ص: 76.
فبین أولا أنهم لم یدعوا إلی السجود له لمادته الأرضیة التی سوی منها، و إنما دعوا إلی ذلک لما سواه و نفخ فیه من روحه الخاص به تعالی الحاملة للشرف کل الشرف 
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و المتعلقة لتمام العنایة الربانیة، و یدور أمر الخیریة فی التکوینیات مدار العنایة الإلهیة لا لحکم من ذواتها فلا حکم إلا لله.
ثم بین ثانیا لما سأله عن سبب عدم سجوده بقوله: «ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَ أنه تعالی اهتم بأمر خلقته کل الاهتمام و اعتنی به کل الاعتناء حیث خلقه بکلتا یدیه بأی معنی فسرنا الیدین، و هذا هو الفضل فأجاب لعنه الله بقوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ فتعلق بأمر النار و الطین، و أهمل أمر تکبره علی ربه کما أنه فی هذه السورة سئل عن سبب تکبره علی ربه إذ قیل له: «ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ فتعلق بقوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ إلخ، و لم یعتن بما سئل عنه أعنی السبب فی تکبره علی ربه إذ لم یأتمر بأمره.
بلی قد اعتنی به إذ قال: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ فأثبت لنفسه استقلال الإنیة قبال الإنیة الإلهیة التی قهرت کل شی‌ء فاستدعاه ذلک إلی نسیان کبریائه تعالی و وجد نفسه مثل ربه و أن له استقلالا کاستقلاله، و أوجب ذلک أن أهمل وجوب امتثال أمره لأنه الله بل اشتغل بالمرجحات فوجد الترجیح للمعصیة علی الطاعة و للتمرد علی الانقیاد و لیس إلا أن تکبره بإثبات الإنیة المستقلة لنفسه أعمی بصره فوجد مادة نفسه و هی النار خیرا من مادة نفس آدم و هی الطین فحکم بأنه خیر من آدم، و لا ینبغی للفاضل أن یخضع بالسجود لمفضوله، و إن أمر به الله سبحانه لأنه یسوی بنفسه نفس ربه بما یری لنفسه من استقلال و کبریاء کاستقلاله فیترک الآمر و یتعلق بالمرجحات فی الأمر.
و بالجملة هو سبحانه الله الذی منه یبتدئ کل شی‌ء و إلیه یرجع کل شی‌ء فإذا خلق شیئا و حکم علیه بالفضل کان له الفضل و الشرف واقعا بحسب الوجود الخارجی و إذا خلق شیئا ثانیا و أمره بالخضوع للأول کان وجوده ناقصا مفضولا بالنسبة إلی ذلک الأول فإن المفروض أن أمره إما نفس التکوین الحق أو ینتهی إلی التکوین فقوله الحق و الواجب فی امتثال أمره أن یمتثل لأنه أمره لا لأنه مشتمل علی مصلحة أو جهة من جهات الخیر و النفع حتی یعزل عن ربوبیته و مولویته و یعود زمام الأمر و التأثیر إلی المصالح و الجهات، و هی التی تنتهی إلی خلقه و جعله کسائر الأشیاء من غیر فرق.
فجملة ما تدل علیه آیات القصة أن إبلیس إنما عصی و استحق الرجم بالتکبر علی 
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الله فی عدم امتثال أمره، و أن الذی أظهر به تکبره هو قوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ و قد تکبر فیه علی ربه کما تقدم بیانه و إن کان ذلک تکبرا منه علی آدم حیث إنه فضل نفسه علیه و استصغر أمره و قد خصه الله بنفسه و أخبرهم بأنه أشرف منهم فی حدیث الخلافة و فی قوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی و قوله: «خَلَقْتُ بِیَدَیَ إلا أن العنایة فی الآیات باستکباره علی الله لا استکباره علی آدم.
و من الدلیل علی ذلک قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف: 50 حیث لم یقل: فاستنکف عن الخضوع لآدم بل إنما ذکر الفسق عن أمر الرب تعالی.
فتلخص أن آیات القصة إنما تعتنی بمسألة استعلائه علی ربه، و أما استکباره علی آدم و ما احتج به علی ذلک فذلک من المدلول علیه بالتبع، و الظاهر أنه هو السر فی عدم التعرض للجواب عن حجته صریحا إلا ما یؤمی إلیه بعض أطراف الکلام کقوله: «خَلَقْتُ بِیَدَیَ و قوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی و غیر ذلک.
فإن قلت: القول بکون الأمر بالسجود تکوینیا ینافی ما تنص علیه الآیات من معصیة إبلیس فإن القابل للمعصیة و المخالفة إنما هو الأمر التشریعی و أما الأمر التکوینی فلا یقبل المعصیة و التمرد البتة فإنه کلمة الإیجاد الذی لا یتخلف عنه الوجود قال:
«إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: النحل: 40.
قلت: الذی ذکرناه آنفا أن القصة بما تشتمل علیه بصورتها من الأمر و الامتثال و التمرد و الطرد و غیر ذلک و إن کانت تتشبه بالقضایا الاجتماعیة المألوفة فیما بیننا لکنها تحکی عن جریان تکوینی فی الروابط الحقیقیة التی بین الإنسان و الملائکة و إبلیس فهی فی الحقیقة تبین ما علیه خلق الملائکة و إبلیس و هما مرتبطان بالإنسان، و ما تقتضیه طبائع القبیلین بالنسبة إلی سعادة الإنسان و شقائه، و هذا غیر کون الأمر تکوینیا.
فالقصة قصة تکوینیة مثلت بصورة نألفها من صور حیاتنا الدنیویة الاجتماعیة کملک من الملوک أقبل علی واحد من عامة رعیته لما تفرس منه کمال الاستعداد و تمام القابلیة فاستخلصه لنفسه و خصه بمزید عنایته، و جعله خلیفته فی مملکته مقدما له علی خاصته ممن حوله فأمرهم بالخضوع لمقامه و العمل بین یدیه فلباه فی دعوته و امتثال 
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أمره جمع منهم، فرضی عنهم بذلک و أقرهم علی مکانتهم، و استکبر بعضهم فخطأ الملک فی أمره فلم یمتثله معتلا بأنه أشرف منه جوهرا و أغزر عملا فغضب علیه و طرده عن نفسه و ضرب علیه الذلة و الصغار لأن الملک إنما یطاع ملک بیده زمام الأمر و إلیه إصدار الفرامین و الدساتیر، و لیس یطاع لأن ما أمر به یطابق المصلحة الواقعیة فإنما ذلک شأن الناصح الهادی إلی الخیر و الرشد.
و بالتأمل فی هذا المثل تری أن خاصة الملک- أعم من المطیع و العاصی- کانوا متفقین قبل صدور الأمر فی منزلة القرب مستقرین فی مستوی الخدمة و حظیرة الکرامة من غیر أی تمیز بینهم حتی أتاهم الأمر من ذی العرش فینشعب الطریق عند ذلک إلی طریقین و یتفرقون طائفتین: طائفة مطیعة مؤتمرة، و أخری عاصیة مستکبرة و تظهر من الملک بذلک سجایاه الکامنة و وجوه قدرته و صور إرادته من رحمة و غضب و تقریب و تبعید و عفو و مغفرة و أخذ و انتقام و وعد و وعید و ثواب و عقاب، و الحوادث کالمحک یظهر باحتکاکه جوهر الفلز ما عنده من جودة أو رداءة.
فقصة سجود الملائکة و إباء إبلیس تشیر إلی حقائق تشابه بوجه ما یتضمنه هذا المثل من الحقائق و الأمر بالسجدة فیها تشریفه تعالی آدم بقرب المنزلة و نعمة الخلافة و کرامة الولایة تشریفا أخضع له الملائکة و أبعد منه إبلیس لمضادة جوهر السعادة الإنسانیة فصار یفسد الأمر علیه کلما مسه و یغویه إذا اقترب منه کتب علیه أنه من تولاه فإنه یضله.
و قد عبر الله سبحانه عن إنفاذه أمر التکوین فی مواضع من کلامه بلفظ الأمر أو ما یشبه ذلک کقوله: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»: حم السجدة: 11، و قوله: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ فَأَبَیْنَ أَنْ یَحْمِلْنَها وَ أَشْفَقْنَ مِنْها»: الأحزاب: 72 و أشمل من الجمیع قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82.
فإن قلت: رفع الید عن ظاهر القصة و حملها علی جهة التکوین المحضة یوجب التشابه فی عامة کلامه تعالی، و لا مانع حینئذ یمنع من حمل معارف المبدإ و المعاد بل و القصص و العبر و الشرائع علی الأمثال، و فی تجویز ذلک إبطال للدین.
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قلت: إنما المتبع هو الدلیل فربما دل علی ثبوتها و علی صراحتها و نصوصیتها کالمعارف الأصلیة و الاعتقادات الحقة و قصص الأنبیاء و الأمم فی دعواتهم الدینیة و الشرائع و الأحکام و ما تستتبعه من الثواب و العقاب و نظائر ذلک، و ربما دل الدلیل و قامت شواهد علی خلاف ذلک کما فی القصة التی نحن فیها، و مثل قصة الذر و عرض الأمانة و غیر ذلک مما لا یستعقب إنکار ضروری من ضروریات الدین، و لا یخالف آیة محکمة و لا سنة قائمة و لا برهانا یقینیا.
و الذی ذکره إبلیس فی مقام الاحتجاج: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ من القیاس و هو استدلال ظنی لا یعبأ به فی سوق الحقائق، و قد ذکر المفسرون وجوها کثیرة فی الرد علیه لکنک عرفت أن القرآن لم یعتن بأمره، و إنما أخذ الله إبلیس باستکباره علیه فی مقام لیس له فیه إلا الانقیاد و التذلل، و لذلک أغمضنا عن التعرض لما ذکروه.
قوله تعالی: «قالَ فَاهْبِطْ مِنْها فَما یَکُونُ لَکَ أَنْ تَتَکَبَّرَ فِیها فَاخْرُجْ إِنَّکَ مِنَ الصَّاغِرِینَ التکبر هو أخذ الإنسان مثلا الکبر لنفسه و ظهوره به علی غیره فإن الکبر و الصغر من الأمور الإضافیة، و یستعمل فی المعانی غالبا فإذا أظهر الإنسان بقول أو فعل أنه أکبر من غیره شرفا أو جاها أو نحو ذلک فقد تکبر علیه و عده صغیرا، و إذ کان لا شرف و لا کرامة لشی‌ء علی شی‌ء إلا ما شرفه الله و کرمه کان التکبر صفة مذمومة فی غیره تعالی علی الإطلاق إذ لیس لما سواه تعالی إلا الفقر و المذلة فی أنفسهم من غیر فرق بین شی‌ء و شی‌ء و لا کرامة إلا بالله و من قبله، فلیس لأحد من دون الله أن یتکبر علی أحد، و إنما هو صفة خاصة بالله سبحانه فهو الکبیر المتعال علی الإطلاق فمن التکبر ما هو حق محمود و هو الذی لله عز اسمه أو ینتهی إلیه بوجه کالتکبر علی أعداء الله الذی هو فی الحقیقة اعتزاز بالله، و منه ما هو باطل مذموم و هو الذی یوجد عند غیره بدعوی الکبر لنفسه لا بالحق.
و الصاغرین جمع صاغر من الصغار و هو الهوان و الذلة، و الصغار فی المعانی کالصغر فی الصور، و قوله: «فَاخْرُجْ إِنَّکَ مِنَ الصَّاغِرِینَ تفسیر و تأکید لقوله «فَاهْبِطْ مِنْها» لأن الهبوط هو خروج الشی‌ء من مستقره نازلا فیدل ذلک علی أن 
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الهبوط المذکور إنما کان هبوطا معنویا لا نزولا من مکان جسمانی إلی مکان آخر، و یتأید به ما تقدم أن مرجع الضمیر فی قوله: «مِنْها» و قوله: «فِیها» هو المنزلة دون السماء أو الجنة إلا أن یرجعا إلی المنزلة بوجه.
و المعنی: قال الله تعالی: فتنزل عن منزلتک حیث لم تسجد لما أمرتک فإن هذه المنزلة منزلة التذلل و الانقیاد لی فما یحق لک أن تتکبر فیها فاخرج إنک من الصاغرین أهل الهوان، و إنما أخذ بالصغار لیقابل به التکبر.
قوله تعالی: «قالَ أَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ قالَ إِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ استمهال و إمهال، و قد فصل الله تعالی ذلک فی موضع آخر بقوله: «قالَ رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ قالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ»: الحجر: 38، ص: 81، و منه یعلم أنه أمهل بالتقیید لا بالإطلاق الذی ذکره فلم یمهل إلی یوم البعث بل ضرب الله لمهلته أجلا دون ذلک و هو یوم الوقت المعلوم، و سیجی‌ء الکلام فیه فی سورة الحجر إن شاء الله تعالی.
فقوله تعالی: «إِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إنما یدل علی إجمال ما أمهل به، و فیه دلالة علی أن هناک منظرین غیره.
و استمهاله إلی یوم البعث یدل علی أنه کان من همه أن یدیم علی إغواء هذا النوع فی الدنیا و فی البرزخ جمیعا حتی تقوم القیامة فلم یجبه الله سبحانه إلی ما استدعاه بل لعله أجابه إلی ذلک إلی آخر الدنیا دون البرزخ فلا سلطان له فی البرزخ سلطان الإغواء و الوسوسة و إن کان ربما صحب الإنسان بعد موته فی البرزخ مصاحبة الزوج و القرین کما یدل علیه ظاهر قوله تعالی: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ وَ إِنَّهُمْ لَیَصُدُّونَهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ وَ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْیَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ»: الزخرف: 39، و ظاهر قوله: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ»: الصافات: 22.
قوله تعالی: «قالَ فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ إلی آخر الآیة. الإغواء هو الإلقاء فی الغی و الغی و الغوایة هو الضلال بوجه و الهلاک و الخیبة، و الجملة أعنی قوله: «أَغْوَیْتَنِی و إن فسر بکل من هذه 
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المعانی علی اختلاف أنظار المفسرین غیر أن قوله تعالی فی سورة الحجر فیما حکاه عنه:
«قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ یؤید أن مراده هو المعنی الأول، و الباء فی قوله: «فَبِما» للسببیة أو المقابلة، و المعنی: فبسبب إغوائک إیای أو فی مقابلة إغوائک إیای لأقعدن لهم إلخ، و قد أخطأ من قال: إنها للقسم و کان القائل أراد أن یطبقه علی قوله تعالی فی موضع آخر حکایة عنه: «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: ص: 82.
و قوله: «لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ أی لأجلسن لأجلهم علی صراطک المستقیم و سبیلک السوی الذی یوصلهم إلیک و ینتهی بهم إلی سعادتهم لما أن الجمیع سائرون إلیک سالکون لا محالة مستقیم صراطک فالقعود علی الصراط المستقیم کنایة عن التزامه و الترصد لعابریه لیخرجهم منه.
و قوله: «ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ بیان لما یصنعه بهم و قد کمن لهم قاعدا علی الصراط المستقیم، و هو أنه یأتیهم من کل جانب من جوانبهم الأربعة.
و إذ کان الصراط المستقیم الذی کمن لهم قاعدا علیه أمرا معنویا کانت الجهات التی یأتیهم منها معنویة لا حسیة و الذی یستأنس من کلامه تعالی لتشخیص المراد بهذه الجهاد کقوله تعالی: (یَعِدُهُمْ وَ یُمَنِّیهِمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً»: النساء: 120، و قوله: «إِنَّما ذلِکُمُ الشَّیْطانُ یُخَوِّفُ أَوْلِیاءَهُ»: آل عمران: 175 و قوله: «وَ لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ»: البقرة: 168، و قوله: «الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ»: البقرة 268 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة هو أن المراد مما بین أیدیهم ما یستقبلهم من الحوادث أیام حیاتهم مما یتعلق به الآمال و الأمانی من الأمور التی تهواه النفوس و تستلذه الطباع، و مما یکرهه الإنسان و یخاف نزوله به کالفقر یخاف منه لو أنفق المال فی سبیل الله أو ذم الناس و لومهم لو ورد سبیلا من سبل الخیر و الثواب.
و المراد بخلقهم ناحیة الأولاد و الأعقاب فللإنسان فیمن یخلفه بعده من الأولاد آمال و أمانی و مخاوف و مکاره فإنه یخیل إلیه أنه یبقی ببقائهم فیسره ما یسرهم و یسوؤه ما یسوؤهم فیجمع المال من حلاله و حرامه لأجلهم، و یعد لهم ما استطاع من قوة فیهلک 
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نفسه فی سبیل حیاتهم.
و المراد بالیمین و هو الجانب القوی المیمون من الإنسان ناحیة سعادتهم و هو الدین و إتیانه من جانب الیمین أن یزین لهم المبالغة فی بعض الأمور الدینیة، و التکلف بما لم یأمرهم به الله و هو الذی یسمیه الله تعالی باتباع خطوات الشیطان.
و المراد بالشمال خلاف الیمین، و إتیانه منه أن یزین لهم الفحشاء و المنکر و یدعوهم إلی ارتکاب المعاصی و اقتراف الذنوب و اتباع الأهواء.
قال الزمخشری فی الکشاف،: فإن قلت: کیف قیل: «مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ بحرف الابتداء، و «عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ بحرف المجاوزة؟ قلت:
المفعول فیه عدی إلیه الفعل نحو تعدیته إلی المفعول به فکما اختلفت حروف التعدیة فی ذاک اختلفت فی هذا و کانت لغة تؤخذ و لا تقاس، و إنما یبحث عن صحة موقعها فقط.
فلما سمعناهم یقولون: جلس عن یمینه و علی یمینه و جلس عن شماله و علی شماله قلنا:
معنی علی یمینه أنه تمکن من جهة الیمین تمکن المستعلی من المستعلی علیه، و معنی عن یمینه أنه جلس متجافیا عن صاحب الیمین منحرفا عنه غیر ملاصق له ثم کثر حتی استعمل فی المتجافی و غیره کما ذکرنا فی «تعال»، انتهی موضع الحاجة.
و قوله تعالی: «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ نتیجة ما ذکره من صنعه بهم بقوله:
«لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ إلخ، و قد وضع فی ما حکاه الله من کلامه فی غیر هذا الموضع بدل هذه الجملة أعنی «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ جملة أخری قال:
«قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا»: إسراء: 62 فاستثنی من وسوسته و إغوائه القلیل مطابقا لما فی هذه السورة، و قال: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: الحجر: 40، ص: 83.
و منه یظهر أنه إنما عنی بالشاکرین فی هذا الموضع المخلصین، و التأمل الدقیق فی معنی الکلمتین یرشد إلی ذلک فإن المخلصین- بفتح اللام- هم الذین أخلصوا لله فلا یشارکه فیهم أی فی عبودیتهم و عبادتهم سواه، و لا نصیب فیهم لغیره، و لا یذکرون إلا ربهم و قد نسوا دونه کل شی‌ء حتی أنفسهم فلیس فی قلوبهم إلا هو سبحانه، و لا موقف فیها للشیطان و لا لتزییناته.
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و الشاکرون هم الذین استقرت فیهم صفة الشکر علی الإطلاق فلا یمسون نعمة إلا بشکر أی بأن یستعملوها و یتصرفوا فیها قولا أو فعلا علی نحو یظهرون به أنها من عند ربهم المنعم بها علیهم فلا یقبلون علی شی‌ء- أعم من أنفسهم و غیرهم- إلا و هم علی ذکر من ربهم قبل أن یمسوه و معه و بعده، و أنه مملوک له تعالی طلقا لیس له من الأمر شی‌ء فذکرهم ربهم علی هذه الوتیرة ینسیهم ذکر غیره إلا بالله، و ما جعل الله لرجل من قلبین فی جوفه.
فلو أعطی اللفظ حق معناه لکان الشاکرون هم المخلصین، و استثناء إبلیس الشاکرین أو المخلصین من شمول إغوائه و إضلاله جری منه علی حقیقة الأمر اضطرارا و لم یأت به جزافا أو امتنانا علی بنی آدم أو رحمة أو لغیر ذلک.
فهذا ما واجه إبلیس به مصدر العزة و العظمة أعنی قوله: «فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ إلی قوله- وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ فأخبر أنه یقصدهم من کل جهة ممکنة، و یفسد الأمر علی أکثرهم بإخراجهم عن الصراط المستقیم، و لم یبین نحو فعله و کیفیة صنعه.
لکن فی کلامه إشارة إلی حقیقتین: إحداهما: أن الغوایة التی تمکنت فی نفسه و هو ینسبها إلی صنع الله هی السبب لإضلاله و إغوائه لهم أی إنه یمسهم بنفسه الغویة فلا یودع فیهم إلا الغوایة کالنار التی تمس الماء بسخونتها فتسخنه، و هذه الحقیقة ظاهرة من قوله تعالی: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ إلی أن قال- وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ قالُوا إِنَّکُمْ کُنْتُمْ تَأْتُونَنا عَنِ الْیَمِینِ قالُوا بَلْ لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ إلی أن قال- فَأَغْوَیْناکُمْ إِنَّا کُنَّا غاوِینَ»: الصافات: 32.
و الثانیة: أن الذی یمسه الشیطان من بنی آدم- و هو نوع عمله و صنعه- هو الشعور الإنسانی و تفکره الحیوی المتعلق بتصورات الأشیاء و التصدیق بما ینبغی فعله أو لا ینبغی، و سیجی‌ء تفصیله فی الکلام فی إبلیس و عمله.
قوله تعالی: «قالَ اخْرُجْ مِنْها مَذْؤُماً مَدْحُوراً لَمَنْ تَبِعَکَ (إلخ) المذءوم من ذامه یذامه و یذیمه إذا عابه و ذمه، و المدحور من دحره إذا طرده و دفعه بهوان.
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و قوله: «لَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ إلخ، اللام للقسم و جوابه هو قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ إلخ، لما کان مورد کلام إبلیس- و هو فی صورة التهدید بالانتقام- هو بنی آدم و أنه سیبطل غرض الخلقة فیهم و هو کونهم شاکرین أجابه تعالی بما یفعل بهم و به فقال: «لَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ محاذاة لکلامه ثم قال: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکُمْ أَجْمَعِینَ أی منک و منهم فأشرکه فی الجزاء معهم.
و قد امتن تعالی فی کلمته هذه التی لا بد أن تتم فلم یذکر جمیع من تبعه بل أتی بقوله: «مِنْکُمْ و هو یفید التبعیض.
قوله تعالی: «وَ یا آدَمُ اسْکُنْ أَنْتَ وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ» إلی آخر الآیة. خص بالخطاب آدم (ع) و ألحق به فی الحکم زوجته، و قوله: «فَکُلا مِنْ حَیْثُ شِئْتُما» توسعة فی إباحة التصرف إلا ما استثناه بقوله: «وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ» و الظلم هو الظلم علی النفس دون معصیة الأمر المولوی فإن الأمر إرشادی.
قوله تعالی: «فَوَسْوَسَ لَهُمَا الشَّیْطانُ إلی آخر الآیة. الوسوسة هی الدعاء إلی أمر بصوت خفی، و المواراة ستر الشی‌ء بجعله وراء ما یستره، و السوآة جمع السوأة و هی العضو الذی یسوء الإنسان إظهاره و الکشف عنه، و قوله: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ إلخ، أی إلا کراهة أن تکونا ملکین أو تکونا من الخالدین.
و الملک و إن قرئ بفتح اللام إلا أن فیه معنی الملک- بالضم فالسکون- و الدلیل علیه قوله فی موضع آخر: «قالَ یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ وَ مُلْکٍ لا یَبْلی : طه: 120.
و نقل فی المجمع، عن السید المرتضی رحمه الله احتمال أن یکون المراد بقوله*: «إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ إلخ، أنه أوهمهما أن المنهی عن تناول الشجرة الملائکة خاصة و الخالدون دونهما فیکون کما یقول أحدنا لغیره: ما نهیت عن کذا إلا أن تکون فلانا، و إنما یرید أن المنهی إنما هو فلان دونک، و هذا أوکد فی الشبهة و اللبس علیهما (انتهی). لکن آیة سورة طه المنقولة آنفا تدفعه.
قوله تعالی: «وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ المقاسمة المبالغة فی القسم أی حلف لهما
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و أغلظ فی حلفه إنه لهما لمن الناصحین، و النصح خلاف الغش.
قوله تعالی: «فَدَلَّاهُما بِغُرُورٍ إلی آخر الآیة. التدلیة التقریب و الإیصال کما أن التدلی الدنو و الاسترسال، و کأنه من الاستعارة من دلوت الدلو أی أرسلتها، و الغرور إظهار النصح مع إبطان الغش، و الخصف الضم و الجمع، و منه خصف النعل.
و فی قوله: «وَ ناداهُما رَبُّهُما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ» دلالة علی أنهما عند توجه هذا الخطاب کانا فی مقام البعد من ربهما لأن النداء هو الدعاء من بعد، و کذا من الشجرة بدلیل قوله: «تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ» بخلاف قوله عند أول ورودهما الجنة:
«وَ لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ».
قوله تعالی: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ هذا منهما نهایة التذلل و الابتهال، و لذلک لم یسألا شیئا و إنما ذکرا حاجتهما إلی المغفرة و الرحمة و تهدید الخسران الدائم المطلق لهما حتی یشاء الله ما یشاء.
قوله تعالی: «قالَ اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» إلی آخر الآیة، کان الخطاب لآدم و زوجته و إبلیس، و عداوة بعضهم لبعض هو ما یشاهد من اختلاف طبائعهم، و هذا قضاء منه تعالی و القضاء الآخر قوله: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ أی إلی آخر الحیاة الدنیویة، و ظاهر السیاق أن الخطاب الثانی أیضا یشترک فیه الثلاثة.
قوله تعالی: «قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ قضاء آخر یوجب تعلقهم بالأرض إلی حین البعث، و لیس من البعید أن یختص هذا الخطاب بآدم و زوجته و بنیهما، لما فیه من الفصل بلفظة «قالَ و قد مر تفصیل الکلام فی قصة الجنة فی سورة البقرة فلیراجعها من شاء.



کلام فی إبلیس و عمله‌

عاد موضوع «إبلیس» موضوعا مبتذلا عندنا لا یعبأ به دون أن نذکره أحیانا و نلعنه أو نتعوذ بالله منه أو نقبح بعض أفکارنا بأنها من الأفکار الشیطانیة و وساوسه و نزغاته دون أن نتدبر فنحصل ما یعطیه القرآن الکریم فی حقیقة هذا الموجود العجیب 
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الغائب عن حواسنا، و ما له من عجیب التصرف و الولایة فی العالم الإنسانی.
و کیف لا و هو یصاحب العالم الإنسانی علی سعة نطاقه العجیبة منذ ظهر فی الوجود حتی ینقضی أجله و ینقرض بانطواء بساط الدنیا ثم یلازمه بعد الممات ثم یکون قرینه حتی یورده النار الخالدة، و هو مع الواحد منا کما هو مع غیره هو معه فی علانیته و سره یجاریه کلما جری حتی فی أخفی خیال یتخیله فی زاویة من زوایا ذهنه أو فکرة یواریها فی مطاوی سریرته لا یحجبه عنه حاجب، و لا یغفل عنه بشغل شاغل.
و أما الباحثون منا فقد أهملوا البحث عن ذلک و بنوا علی ما بنی علیه باحثو الصدر الأول سالکین ما خطوا لهم من طریق البحث، و هی النظریات الساذجة التی تلوح للأفهام العامیة لأول مرة تلقوا الکلام الإلهی ثم التخاصم فی ما یهتدی إلیه فهم کل طائفة، خاصة و التحصن فیه ثم الدفاع عنه بأنواع الجدال، و الاشتغال بإحصاء إشکالات القصة و تقریر السؤال و الجواب بالوجه بعد الوجه.
لم خلق الله إبلیس و هو یعلم من هو؟ لم أدخله فی جمع الملائکة و لیس منهم؟ لم أمره بالسجدة و هو یعلم أنه لا یأتمر؟ لم لم یوفقه للسجدة و أغواه؟ لم لم یهلکه حین لم یسجد؟ لم أنظره إلی یوم یبعثون أو إلی یوم الوقت المعلوم؟ لم مکنه من بنی آدم هذا التمکین العجیب الذی به یجری منهم مجری الدم؟ لم أیده بالجنود من خیل و رجل و سلطه علی جمیع ما للحیاة الإنسانیة به مساس؟ لم لم یظهره علی حواس الإنسان لیحترز مساسه؟ لم لم یؤید الإنسان بمثل ما أیده به؟ و لم لم یکتم أسرار خلقه آدم و بنیه من إبلیس حتی لا یطمع فی إغوائهم؟ و کیف جازت المشافهة بینه و بین الله سبحانه و هو أبعد الخلیقة منه و أبغضهم إلیه و لم یکن بنبی و لا ملک؟ فقیل بمعجزة و قیل:
بإیجاد آثار تدل علی المراد، و لا دلیل علی شی‌ء من ذلک.
ثم کیف دخل إبلیس الجنة؟ و کیف جاز وقوع الوسوسة و الکذب و المعصیة هناک و هی مکان الطهارة و القدس؟ و کیف صدقه آدم و کان قوله مخالفا لخبر الله؟
و کیف طمع فی الملک و الخلود و ذلک یخالف اعتقاد المعاد؟ و کیف جازت منه المعصیة و هو نبی معصوم؟ و کیف قبلت توبته و لم یرد إلی مقامه الأول و التائب من الذنب کمن لا ذنب له؟ و کیف ...؟ و کیف ...؟.
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و قد بلغ من إهمال الباحثین فی البحث الحقیقی و استرسالهم فی الجدال إشکالا و جوابا أن ذهب الذاهب منهم إلی أن المراد بآدم هذا آدم النوعی و القصة تخییلیة محضة و اختار آخرون أن إبلیس الذی یخبر عنه القرآن الکریم هو القوة الداعیة إلی الشر من الإنسان!.
و ذهب آخرون إلی جواز انتساب القبائح و الشنائع إلیه تعالی و أن جمیع المعاصی من فعله، و أنه یخلق الشر و القبیح فیفسد ما یصلحه، و أن الحسن هو الذی أمر به و القبیح هو الذی نهی عنه، و آخرون: إلی أن آدم لم یکن نبیا، و آخرون: إلی أن الأنبیاء غیر معصومین مطلقا، و آخرون: إلی أنهم غیر معصومین قبل البعثة و قصة الجنة قبل بعثة آدم، و آخرون: إلی أن ذلک کله من الامتحان و اختبار و لم یبینوا ما هو الملاک الحقیقی فی هذا الامتحان الذی یضل به کثیرون و یهلک به الأکثرون، و لو لا وجود ملاک یحسم مادة الإشکال لعادت الإشکالات بأجمعهم.
و الذی یمنع نجاح السعی فی هذه الأبحاث و یختل به نتائجها هو أنهم لم یفرقوا فی هذه المباحث جهاتها الحقیقیة من جهاتها الاعتباریة، و لم یفصلوا التکوین عن التشریع فاختل بذلک نظام البحث، و حکموا فی ناحیة التکوین غالبا الأصول الوضیعة الاعتباریة الحاکمة فی التشریعیات و الاجتماعیات.
و الذی یجب تحریره و تنقیحه علی الحر الباحث عن هذه الحقائق الدینیة المرتبطة بجهات التکوین أن یحرر جهات:
الأولی: أن وجود شی‌ء من الأشیاء التی یتعلق بها الخلق و الإیجاد فی نفسه- أعنی وجوده النفسی من غیر إضافة- لا یکون إلا خیرا و لا یقع إلا حسنا، فلو فرض محالا تعلق الخلقة بما فرض شرا فی نفسه عاد أمرا موجودا له آثار وجودیة یبتدئ من الله و یرتزق برزقه ثم ینتهی إلیه فحاله حال سائر الخلیقة لیس فیه أثر من الشر و القبح إلا أن یرتبط وجوده بغیره فیفسد نظاما عادلا فی الوجود أو یوجب حرمان جمع من الموجودات من خیرها و سعادتها، و هذه هی الإضافة المذکورة.
و لذلک کان من الواجب فی الحکمة الإلهیة أن ینتفع من هذه الموجودات المضرة الوجود بما یربو علی مضرتها و ذلک قوله تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»
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: السجدة: 7، و قوله: «تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ»: الأعراف: 54، و قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء: 44.
و الثانیة: أن عالم الصنع و الإیجاد علی کثرة أجزائه و سعة عرضه مرتبط بعضه ببعض معطوف آخره إلی أوله فإیجاد بعضه إنما هو بإیجاد الجمیع، و إصلاح الجزء إنما هو بإصلاح الکل فالاختلاف الموجود بین أجزاء العالم فی الوجود و هو الذی صیر العالم عالما ثم ارتباطها یستلزم استلزاما ضروریا فی الحکمة الإلهیة نسبة بعضها إلی بعض بالتنافی و التضاد أو بالکمال و النقص و الوجدان و الفقدان و النیل و الحرمان، و لو لا ذلک عاد جمیع الأشیاء إلی شی‌ء واحد لا تمیز فیه و لا اختلاف و یبطل بذلک الوجود قال تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر: 50.
فلو لا الشر و الفساد و التعب و الفقدان و النقص و الضعف و أمثالها فی هذا العالم لما کان للخیر و الصحة و الراحة و الوجدان و الکمال و القوة مصداق، و لا عقل منها معنی لأنا إنما نأخذ المعانی من مصادیقها.
و لو لا الشقاء لم تکن سعادة، و لو لا المعصیة لم تتحقق طاعة، و لو لا القبح و الذم لم توجد حسن و لا مدح، و لو لا العقاب لم یحصل ثواب، و لو لا الدنیا لم تتکون آخرة.
فالطاعة مثلا امتثال الأمر المولوی فلو لم یمکن عدم الامتثال الذی هو المعصیة لکان الفعل ضروریا لازما، و مع لزوم الفعل لا معنی للأمر المولوی لامتناع تحصیل الحاصل، و مع عدم الأمر المولوی لا مصداق للطاعة و لا مفهوم لها کما عرفت.
و مع بطلان الطاعة و المعصیة یبطل المدح و الذم المتعلق بهما و الثواب و العقاب و الوعد و الوعید و الإنذار و التبشیر ثم الدین و الشریعة و الدعوة ثم النبوة و الرسالة ثم الاجتماع و المدنیة ثم الإنسانیة ثم کل شی‌ء، و علی هذا القیاس جمیع الأمور المتقابلة فی النظام، فافهم ذلک.
و من هنا ینکشف لک أن وجود الشیطان الداعی إلی الشر و المعصیة من أرکان نظام العالم الإنسانی الذی إنما یجری علی سنة الاختیار و یقصد سعادة النوع.
و هو کالحاشیة المکتنفة بالصراط المستقیم الذی فی طبع هذا النوع أن یسلکه کادحا إلی ربه لیلاقیه، و من المعلوم أن الصراط إنما یتعین بمتنه صراطا بالحاشیة الخارجة عنه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 39
الحافة به فلو لا الطرف لم یکن وسط فافهم ذلک و تذکر قوله تعالی: «قالَ فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ»: الأعراف: 16، و قوله «قالَ: هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42.
إذا تأملت فی هاتین الجهتین ثم تدبرت آیات قصة السجدة وجدتها صورة منبئة عن الروابط الواقعیة التی بین النوع الإنسانی و الملائکة و إبلیس عبر عنها بالأمر و الامتثال و الاستکبار و الطرد و الرجم و السؤال و الجواب، و أن جمیع الإشکالات الموردة فیها ناشئة من التفریط فی تدبر القصة حتی أن بعض «1» من تنبه لوجه الصواب و أنها تشیر إلی ما علیه طبائع الإنسان و الملک و الشیطان ذکر أن الأمر و النهی- یرید أمر إبلیس بالسجدة و نهی آدم عن أکل الشجرة- تکوینیان فأفسد بذلک ما قد کان أصلحه، و ذهل عن أن الأمر و النهی التکوینیین لا یقبلان التخلف و المخالفة، و قد خالف إبلیس الأمر و خالف آدم النهی.
الثالثة: أن قصة الجنة مدلولها- علی ما تقدم تفصیل القول فیها فی سورة البقرة- ینبئ عن أن الله سبحانه خلق جنة برزخیة سماویة، و أدخل آدم فیها قبل أن یستقر علیه الحیاة الأرضیة، و یغشاه التکلیف المولوی لیختبر بذلک الطباع الإنسانی فیظهر به أن الإنسان لا یسعه إلا أن یعیش علی الأرض، و یتربی فی حجر الأمر و النهی فیستحق السعادة و الجنة بالطاعة، و إن کان دون ذلک فدون ذلک، و لا یستطیع الإنسان أن یقف فی موقف القرب و ینزل فی منزل السعادة إلا بقطع هذا الطریق.
و بذلک ینکشف أن لا شی‌ء من الإشکالات التی أوردوها فی قصة الجنة فلا الجنة کانت جنة الخلد التی لا یدخلها إلا ولی من أولیاء الله تعالی دخولا لا خروج بعده أبدا، و لا الدار کانت دارا دنیویة یعاش فیها عیشة دنیویة یدیرها التشریع و یحکم فیها الأمر و النهی المولویان بل کانت دارا یظهر فیها حکم السجیة الإنسانیة لا سجیة آدم (ع) بما هو شخص آدم إذ لم یؤمر بالسجدة له و لا أدخل الجنة إلا لأنه إنسان کما تقدم بیانه.
______________________________
(1) صاحب المنار فی المجلد 8 من التفسیر تحت عنوان «الإشکالات فی القصة».
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رجعنا إلی أول الکلام:
لم یصف الله سبحانه من ذات هذا المخلوق الشریر الذی سماه إبلیس إلا یسیرا و هو قوله تعالی: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف: 50، و ما حکاه عنه فی کلامه: «خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ» فبین أن بدء خلقته کان من نار من سنخ الجن و أما ما الذی آل إلیه أمره فلم یذکره صریحا کما أنه لم یذکر تفصیل خلقته کما فصل القول فی خلقة الإنسان.
نعم هناک آیات واصفة لصنعه و عمله یمکن أن یستفاد منها ما ینفع فی هذا الباب قال تعالی حکایة عنه: «لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ صِراطَکَ الْمُسْتَقِیمَ ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ».: الأعراف: 17 فأخبر أنه یتصرف فیهم من جهة العواطف النفسانیة من خوف و رجاء و أمنیة و أمل و شهوة و غضب ثم فی أفکارهم و إرادتهم المنبعثة منها.
کما یقارنه فی المعنی قوله: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ»: الحجر: 39، أی لأزینن لهم الأمور الباطلة الردیئة الشوهاء بزخارف و زینات مهیأة من تعلق العواطف الداعیة نحو اتباعها و لأغوینهم بذلک کالزنا مثلا یتصوره الإنسان و تزینه فی نظره الشهوة و یضعف بقوتها ما یخطر بباله من المحذور فی اقترافه فیصدق به فیقترفه، و نظیر ذلک قوله «یَعِدُهُمْ وَ یُمَنِّیهِمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً»: النساء: 120، و قوله: «فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ»: النحل: 63.
کل ذلک- کما تری- یدل علی أن میدان عمله هو الإدراک الإنسانی و وسیلة عمله العواطف و الإحساسات الداخلة فهو الذی یلقی هذه الأوهام الکاذبة و الأفکار الباطلة فی النفس الإنسانیة کما یدل علیه قوله: «الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ»: الناس: 5.
لکن الإنسان مع ذلک لا یشک فی أن هذه الأفکار و الأوهام المسماة وساوس شیطانیة أفکار لنفسه یوجدها هو فی نفسه من غیر أن یشعر بأحد سواه یلقیها إلیه أو یتسبب إلی ذلک بشی‌ء کما فی سائر أفکاره و آرائه التی لا تتعلق بعمل و غیره کقولنا:
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الواحد نصف الاثنین و الأربعة زوج و أمثال ذلک.
فالإنسان هو الذی یوجد هذه الأفکار و الأوهام فی نفسه کما أن الشیطان هو الذی یلقیها إلیه و یخطرها بباله من غیر تزاحم، و لو کان تسببه فیها نظیر التسببات الدائرة فیما بیننا لمن ألقی إلینا خبرا أو حکما أو ما یشبه ذلک لکان إلقاؤه إلینا لا یجامع استقلالنا فی التفکیر، و لانتفت نسبة الفعل الاختیاری إلینا لکون العلم و الترجیح و الإرادة له لا لنا، و لم یترتب علی الفعل لوم و لا ذم و لا غیره، و قد نسبه الشیطان نفسه إلی الإنسان فیما حکاه الله من قوله یوم القیامة: «وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ ما أَنَا بِمُصْرِخِکُمْ وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَّ إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: إبراهیم: 22، فنسب الفعل و الظلم و اللوم إلیهم و سلبها عن نفسه، و نفی عن نفسه کل سلطان إلا السلطان علی الدعوة و الوعد الکاذب کما قال تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42 فنفی سبحانه سلطانه إلا فی ظرف الاتباع و نظیره قوله تعالی:
«قالَ قَرِینُهُ رَبَّنا ما أَطْغَیْتُهُ وَ لکِنْ کانَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ»: ق: 27.
و بالجملة فإن تصرفه فی إدراک الإنسان تصرف طولی لا ینافی قیامه بالإنسان و انتسابه إلیه انتساب الفعل إلی فاعله لا عرضی ینافی ذلک.
فله أن یتصرف فی الإدراک الإنسانی بما یتعلق بالحیاة الدنیا فی جمیع جهاتها بالغرور و التزیین فیضع الباطل مکان الحق و یظهره فی صورته فلا یرتبط الإنسان بشی‌ء إلا من وجهه الباطل الذی یغره و یصرفه عن الحق، و هذا هو الاستقلال الذی یراه الإنسان لنفسه أولا ثم لسائر الأسباب التی یرتبط بها فی حیاته فیحجبه ذلک عن الحق و یلهوه عن الحیاة الحقیقیة کما تقدم استفادة ذلک من قوله المحکی: «فَبِما أَغْوَیْتَنِی لَأَقْعُدَنَّ لَهُمْ»: الأعراف: 16، و قوله: «رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ»: الحجر: 39.
و یؤدی ذلک إلی الغفلة عن مقام الحق، و هو الأصل الذی ینتهی و یحلل إلیه کل ذنب قال تعالی: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها
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وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ»: الأعراف: 179.
فاستقلال الإنسان بنفسه و غفلته عن ربه و جمیع ما یتفرع علیه من سیئ الاعتقاد و ردی‌ء الأوهام و الأفکار التی یرتضع عنها کل شرک و ظلم إنما هی من تصرف الشیطان فی عین أن الإنسان یخیل إلیه أنه هو الموجد لها القائم بها لما یراه من استقلال نفسه فقد صبغ نفسه صبغة لا یأتیه اعتقاد و لا عمل إلا صبغه بها.
و هذا هو دخوله تحت ولایة الشیطان و تدبیره و تصرفه من غیر أن یتنبه لشی‌ء أو یشعر بشی‌ء وراء نفسه قال تعالی: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 27.
و ولایة الشیطان علی الإنسان فی المعاصی و المظالم علی هذا النمط نظیر ولایة الملائکة علیه فی الطاعات و القربات، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلَّا تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا»: حم السجدة: 31، و الله من ورائهم محیط و هو الولی لا ولی سواه قال تعالی: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ»: السجدة: 4.
و هذا هو الاحتناک أی الإلجام الذی ذکره فیما حکاه الله تعالی عنه بقوله: «قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَ إلی قوله لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا قالَ اذْهَبْ فَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ وَ عِدْهُمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً»: إسراء: 64، أی لألجمنهم فأتسلط علیهم تسلط راکب الدابة الملجم لها علیها یطیعوننی فیما آمرهم و یتوجهون إلی حیث أشیر لهم إلیه من غیر أی عصیان و جماح.
و یظهر من الآیات أن له جندا یعینونه فیما یأمر به و یساعدونه علی ما یرید و هو القبیل الذی ذکر فی الآیة السابقة: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ و هؤلاء و إن بلغوا من کثرة العدد و تفنن العمل ما بلغوا فإنما صنعهم صنع نفس إبلیس و وسوستهم نفس وسوسته کما یدل علیه قوله: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر: 39،
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و غیره مما حکته الآیات نظیر ما یأتی به أعوان الملائکة العظام من الأعمال فتنسب إلی رئیسهم المستعمل لهم فی ما یریده، قال تعالی فی ملک الموت: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: السجدة: 11، ثم قال: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ»: الأنعام 61 إلی غیر ذلک.
و تدل الآیة: «الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ»: الناس: 6 علی أن فی جنده اختلافا من حیث کون بعضهم من الجنة و بعضهم من الإنس و یدل قوله: «أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِی وَ هُمْ لَکُمْ عَدُوٌّ»: الکهف: 50، أن له ذریة هم من أعوانه و جنوده لکن لم یفصل کیفیة انتشاء ذریته منه.
کما أن هناک نوعا آخر من الاختلاف یدل علیه قوله: «وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ فی الآیة المتقدمة، و هو الاختلاف من جهة الشدة و الضعف و سرعة العمل و بطئه فإن الفارق بین الخیل و الرجل هو السرعة فی اللحوق و الإدراک و عدمها.
و هناک نوع آخر من الاختلاف فی العمل، و هو الاجتماع علیه و الانفراد کما یدل علیه أیضا قوله تعالی: «وَ قُلْ رَبِّ أَعُوذُ بِکَ مِنْ هَمَزاتِ الشَّیاطِینِ وَ أَعُوذُ بِکَ رَبِّ أَنْ یَحْضُرُونِ»: المؤمنون: 98، و لعل قوله تعالی: «هَلْ أُنَبِّئُکُمْ عَلی مَنْ تَنَزَّلُ الشَّیاطِینُ تَنَزَّلُ عَلی کُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ یُلْقُونَ السَّمْعَ وَ أَکْثَرُهُمْ کاذِبُونَ»: الشعراء: 223 من هذا الباب.
فملخص البحث: أن إبلیس لعنه الله موجود مخلوق ذو شعور و إرادة یدعو إلی الشر و یسوق إلی المعصیة کان فی مرتبة مشترکة مع الملائکة غیر متمیز منهم إلا بعد خلق الإنسان و حینئذ تمیز منهم و وقع فی جانب الشر و الفساد، و إلیه یستند نوعا من الاستناد انحراف الإنسان عن الصراط المستقیم و میله إلی جانب الشقاء و الضلال، و وقوعه فی المعصیة و الباطل کما أن الملک موجود مخلوق ذو إدراک و إرادة إلیه یستند نوعا من الاستناد اهتداء الإنسان إلی غایة السعادة و منزل الکمال و القرب، و أن لإبلیس أعوانا من الجن و الإنس و ذریة مختلفی الأنواع یجرون بأمره إیاهم أن یتصرفوا فی جمیع ما یرتبط به الإنسان من الدنیا و ما فیها بإظهار الباطل فی صورة الحق، و تزیین القبیح فی صورة الحسن الجمیل.
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و هم یتصرفون فی قلب الإنسان و فی بدنه و فی سائر شئون الحیاة الدنیا من أموال و بنین و غیر ذلک بتصرفات مختلفة اجتماعا و انفرادا، و سرعة و بطءا، و بلا واسطة و مع الواسطة و الواسطة ربما کانت خیرا أو شرا و طاعة أو معصیة.
و لا یشعر الإنسان فی شی‌ء من ذلک بهم و لا أعمالهم بل لا یشعر إلا بنفسه و لا یقع بصره إلا بعمله فلا أفعالهم مزاحمة لأعمال الإنسان و لا ذواتهم و أعیانهم فی عرض وجود الإنسان غیر أن الله سبحانه أخبرنا أن إبلیس من الجن و أنهم مخلوقون من النار، و کأن أول وجوده و آخره مختلفان.



بحث عقلی و قرآنی مختلط [فی اعتراضات إبلیس علی الملائکة.]

قال فی روح المعانی،": و قد ذکر الشهرستانی عن شارح الأناجیل الأربعة- صورة مناظرة جرت بین الملائکة و بین إبلیس- بعد هذه الحادثة، و قد ذکرت فی التوراة، و هی أن اللعین قال للملائکة: إنی أسلم أن لی إلها هو خالقی و موجدی- لکن لی علی حکمه أسئلة:
الأول: ما الحکمة فی الخلق- لا سیما و قد کان عالما أن الکافر لا یستوجب عند خلقه إلا النار؟.
الثانی: ما الفائدة فی التکلیف- مع أنه لا یعود إلیه منه نفع و لا ضرر، و کل ما یعود إلی المکلفین فهو قادر علی تحصیله لهم- من غیر واسطة التکلیف؟
الثالث: هب أنه کلفنی بمعرفته و طاعته- فلما ذا کلفنی بالسجود لآدم؟
الرابع: لما عصیته فی ترک السجود- فلم لعننی و أوجب عقابی- مع أنه لا فائدة له و لا لغیره فیه- و لی فیه أعظم الضرر؟.
الخامس: أنه لما فعل ذلک لم سلطنی علی أولاده- و مکننی من إغوائهم و إضلالهم؟.
السادس: لما استمهلته المدة الطویلة فی ذلک- فلم أمهلنی و معلوم أنه لو کان العالم خالیا من الشر- لکان ذلک خیرا؟.
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قال شارح الأناجیل: فأوحی الله تعالی إلیه من سرادق العظمة و الکبریاء: یا إبلیس أنت ما عرفتنی، و لو عرفتنی- لعلمت أنه لا اعتراض علی فی شی‌ء من أفعالی- فإنی أنا الله لا إله إلا أنا لا أسأل عما أفعل 
، (انتهی).
ثم قال الآلوسی: قال الإمام- الرازی- إنه لو اجتمع الأولون و الآخرون من الخلائق و حکموا بتحسین العقل و تقبیحه لم یجدوا من هذه الشبهات مخلصا، و کان الکل لازما.
ثم قال الآلوسی: و یعجبنی ما یحکی أن سیف الدولة بن حمدان خرج یوما علی جماعته فقال: قد عملت بیتا ما أحسب أن أحدا یعمل له ثانیا إلا أن کان أبا فراس و کان أبو فراس جالسا، فقیل له: ما هو؟ فقال قولی.
لک جسمی تعله‌فدمی لن تطله 
فابتدر أبو فراس قائلا:
قال إن کنت مالکافلی الأمر کله 
انتهی.
أقول: ما مر من البیان فی أول الکلام السابق یصلح لدفع هذه الشبهات الستة عن آخرها و یکفی مئونتها من غیر أن یحتاج إلی اجتماع الأولین و الآخرین ثم لا ینفعهم اجتماعهم علی ما ادعاه الإمام فلیست بذاک الذی یحسب، و لتوضیح الأمر نقول:
أما الشبهة الأولی: فالمراد بالحکمة- و هی جهة الخیر و الصلاح الذی یدعو الفاعل إلی الفعل فی الخلق أما الحکمة فی مطلق الخلق و هو ما سوی الله سبحانه من العالم، و أما الحکمة فی خلق الإنسان خاصة.
فإن کان سؤالا عن الحکمة فی مطلق الخلق و الإیجاد فمن المبرهن علیه أنه فاعل تام لمجموع ما سواه غیر مفتقر فی ذلک إلی متمم یتمم فاعلیته و یصلح له ألوهیته فهو مبدأ لما سواه منبع لکل خیر و رحمة بذاته، و اقتضاء المبدإ لما هو مبدأ له ضروری، و السؤال عن الضروری لغو کما أن ملکة الجود تقتضی بذاتها أن ینتشر أثرها و تظهر برکاتها لا لاستدعاء أمر آخر وراء نفسها یوجب لها ظهور الأثر و إلا لم تکن ملکة، فظهور أثرها
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ضروری لها و هو أن یتنعم بها کل مستحق علی حسب استعداده و استحقاقه، و اختلاف المستحقین فی النیل بحسب اختلاف استحقاقهم أمر عائد إلیهم لا إلی الملکة التی هی مبدأ الخیر.
و أما حدیث الحکمة فی الخلق و الإیجاد بمعنی الغایة و جهة الخیر المقصودة للفاعل فی فعله فإنما یحکم العقل بوجوب الغایة الزائدة علی الفاعل فی الفاعل الناقص الذی یستکمل بفعله و یکتسب به تماما و کمالا، و أما الفاعل الذی عنده کل خیر و کمال فغایته نفس ذاته من غیر حاجة إلی غایة زائدة کما عرفت فی مثال ملکة الجود، نعم یترتب علی فعله فوائد و منافع کثیرة لا تحصی و نعم إلهیة لا تنقطع و هی غیر مقصودة إلا ثانیا و بالعرض، هذا فی أصل الإیجاد.
و إن کان السؤال عن الحکمة فی خلق الإنسان کما یشعر به قوله بعد: لا سیما و قد کان عالما أن الکافر لا یستوجب عند خلقه إلا النار فالحکمة بمعنی غایة الفاعل و الفائدة العائدة إلیه غیر موجودة لما عرفت أنه تعالی غنی بذاته لا یفتقر إلی شی‌ء مما سواه حتی یتم أو یکمل به، و أما الحکمة بمعنی الغایة الکمالیة التی ینتمی إلیها الفعل و تحرز فائدته فهو أن یخلق من المادة الأرضیة الخسیسة ترکیب خاص ینتهی بسلوکه فی مسلک الکمال إلی جوهر علوی شریف کریم یفوق بکمال وجوده کل موجود سواه، و یتقرب إلی ربه تقربا کمالیا لا یناله شی‌ء غیره فهذه غایة النوعیة الإنسانیة.
غیر أن من المعلوم أن مرکبا أرضیا مؤلفا من الأضداد واقعا فی عالم التزاحم و التنافی محفوفا بعلل و أسباب موافقة و مخالفة لا ینجو منها بکله، و لا یخلص من إفسادها بآثارها المنافیة جمیع أفراده فلا محالة لا یفوز بالسعادة المطلوبة منه إلا بعض أفراده، و لا ینجح فی سلوکه نحو الکمال إلا شطر من مصادیقه لا جمیعها.
و لیست هذه الخصیصة أعنی فوز البعض بالکمال و السعادة و حرمان البعض مما یختص به الإنسان بل جمیع الأنواع المتعلقة الوجود بالمادة الموجودة فی هذه النشأة کأنواع الحیوان و النبات و جمیع الترکیبات المعدنیة و غیرها کذلک فشی‌ء من هذه الأنواع الموجودة- و هی ألوف و ألوف- لا یخلو عن غایة نوعیة هی کمال وجوده،
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و هی مع ذلک لا تنال الکمال إلا بنوعیته، و أما الأفراد و الأشخاص فکثیر منها تبطل دون البلوغ إلی الکمال، و تفسد فی طریق الاستکمال بعمل العلل و الأسباب المخالفة لأنها محفوفة بها و لا بد لها من العمل فیها جریا علی مقتضی علیتها و سببیتها.
و لو فرض شی‌ء من هذه الأنواع غیر متأثر من شی‌ء من العوامل المخالفة کالنبات مثلا غیر متأثر من حرارة و برودة و نور و ظلمة و رطوبة و یبوسة و السمومات و المواد الأرضیة المنافیة لترکیبه کان فی هذا الفرض إبطال ترکیبه الخاص أولا، و إبطال العلل و الأسباب ثانیا، و فیه إبطال نظام الکون فافهم ذلک.
و لا ضیر فی بطلان مساعی بعض الأفراد أو الترکیبات إذا أدی ذلک إلی فوز بعض آخر بالکمال و الغایة الشریفة المقصودة التی هی کمال النوع و غایته فإن الخلقة المادیة لا تسع أزید من ذلک، و صرف الکثیر من المادة الخسیسة التی لا قیمة لها فی تحصیل القلیل من الجوهر الشریف العالی استرباح حقیقی بلا تبذیر أو جزاف.
فالعلة الموجبة لوجود النوع الإنسانی لا ترید بفعلها إلا الإنسان الکامل السائر إلی أوج السعادة فی دنیاه و آخرته إلا أن الإنسان لا یوجد إلا بترکیب مادی، و هذا الترکیب لا یوجد إلا إذا وقع تحت هذا النظام المادی المنبسط علی هذه الأجزاء الموجودة فی العالم المرتبطة بعضها ببعض المتفاعلة فیما بینها جمیعا بتأثیراتها و تأثراتها المختلفة، و لازم ذلک سقوط بعض أفراد الإنسان دون الوصول إلی کمال الإنسانیة فعلة وجود الإنسان ترید السعادة الإنسانیة أولا و بالذات، و أما سقوط بعض الأفراد فإنما هو مقصود ثانیا و بالعرض لیس بالقصد الأولی.
فخلقه تعالی الإنسان حکمته بلوغ الإنسان إلی غایته الکمالیة، و أما علمه بأن کثیرین من أفراده یکونون کفارا مصیرهم إلی النار لا یوجب أن یختل مراده من خلقه النوع الإنسانی، و لا أنه یوجب أن یکون خلقه الإنسان الذی سیکون کافرا علة تامة لکفره أو لصیرورته إلی النار، کیف؟ و علة کفره التامة بعد وجوده علل و عوامل خارجیة کثیرة جدا، و آخرها اختیاره الذی لا یدع الفعل ینتسب إلا إلیه فالعلة التی أوجدت وجوده لم توجد إلا جزء من أجزائه علة کفره، و أما تعلق القضاء الإلهی 
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بکفره فإنما تعلق به عن طریق الاختیار لا بأن یبطل اختیاره و إرادته و یضطر إلی قبول الکفر کسقوط الحجر المرمی إلی فوق نحو الأرض بعامل الثقل اضطرارا.
و أما الشبهة الثانیة فقوله: «ما الفائدة فی التکلیف مع أنه لا یعود إلیه منه نفع و لا ضرر؟» مغالطة من باب إسراء حکم الفاعل الناقص الفقیر إلی الفاعل التام الغنی فی ذاته فحکم العقل بوجوب رجوع فائدة من الفعل إلی الفاعل إنما هو فی الفاعل الناقص المستکمل بفعله المنتفع به دون الفاعل المفروض غنیا فی ذاته.
فلا حکم من العقل أن کل فاعل حتی ما هو غنی فی ذاته لا جهة نقص فیه یجب أن یکون له فی فعله فائدة عائدة إلیه، و لا أن الموجود الذی هو غنی فی ذاته لا جهة نقص فیه حتی یستکمل بشی‌ء فهو یمتنع صدور فعل عنه.
و التکلیف و إن کان فی نفسه أمرا وضعیا اعتباریا لا یجری فی متنه الأحکام الحقیقیة إلا أنه فی المکلفین واسطة ترتبط بها الکمالات اللاحقة الحقیقیة بسابقتها فهی وصلة بین حقیقتین:
توضیح ذلک ملخصا: أنا لسنا نشک عن المشاهدة المتکررة و البرهان أن ما بین أیدینا من الأنواع الموجودة التی نسمیها بما فیها من النظام الجاری عالما مادیا واقعة تحت الحرکة التی ترسم لکل منها بقاء بحسب حاله، و وجودا ممتدا یبتدی من حالة النقص و ینتهی إلی حالة الکمال، و بین أجزاء هذا الامتداد الوجودی المسمی بالبقاء ارتباطا وجودیا حقیقیا یؤدی به کل سابق إلی لاحقه، و یتوجه به النوع من منزل من هاتیک المنازل إلی ما یلیه بل هو قصد من أول حین یشرع فی الحرکة آخر مرحلة من شأن حرکته أن ینتهی إلیه.
فالحبة من القمح من أول ما تنشق للنمو قاصدة نحو شجرة الحنطة الکاملة نشوءا و علیها سنابلها، و النطفة من الحیوان متوجهة إلی فرد کامل من نوعه واجد لجمیع کمالاته النوعیة و هکذا، و لیس النوع الإنسانی بمستثنی من هذه الکلیة البتة فهو أیضا من أول ما یأخذ فرد منه فی التکون عازم نحو غایته متوجه إلی مرتبة إنسان کامل واجد لحقیقة سعادته سواء بلغ فی مسیر حیاته إلی ذلک المبلغ أم حالت دونه الموانع.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 49
و الإنسان لما اضطر بحسب سنخ وجوده إلی أن یعیش عیشة اجتماعیة، و العیشة الاجتماعیة إنما تتحقق تحت قوانین و سنن جاریة بین أفراد المجتمع و هی عقائد و أحکام وضعیة اعتباریة- التکالیف الدینیة أو غیر الدینیة- تتکون بالعمل بها فی الإنسان عقائد و أخلاق و ملکات هی الملاک فی سعادة الإنسان فی دنیاه و کذا فی آخرته و هی لوازم الأعمال المسماة بالثواب و العقاب.
فالتکلیف یستبطن سیرا تدریجیا للإنسان بحسب حالاته و ملکاته النفسانیة نحو کماله و سعادته یستکمل بطی هذا الطریق و العمل بما فیه طورا بعد طور حتی ینتهی إلی ما هو خیر له و أبقی، و یخیب مسعاه إن لم یعمل به کالفرد من سائر الأنواع الذی یسیر نحو کماله فینتهی إلیه إن ساعدته موافقة الأسباب، و یفسد فی مسیره نحو الکمال إن خذلته و منعته.
فقول القائل «و ما الفائدة فی التکلیف؟» کقوله: ما الفائدة فی تغذی النبات؟
أو ما الفائدة فی تناسل الحیوان من غیر نفع عائد؟.
و أما قوله: «و کل ما یعود إلی المکلفین فهو قادر علی تحصیله لهم من غیر واسطة التکلیف» مغالطة أخری لما عرفت أن التکلیف فی الإنسان أو أی موجود سواه یجری فی حقه التکلیف واقع فی طریق السعادة متوسط بین کماله و نقصه فی وجوده الذی إنما یتم و یکمل له بالتدریج، فإن کان المراد بتحصیل ما یعود من التکلیف إلی المکلفین من غیر واسطة التکلیف تعیین طریق آخر لهم بدلا من طریق التکلیف و وضع ذاک الطریق موضع هذا الطریق و حال الطریقین فی طریقیتهما واحد عاد السؤال فی الثانی کالأول: لم عین هذا الطریق و هو قادر علی تحصیل ما یعود منه إلیهم بغیره؟ و الجواب أن العلل و الأسباب التی تجمعت علی الإنسان مثلا علی ما نجدها تقتضی أن یکون مستکملا بالعمل بتکالیف مصلحة لباطنه مطهرة لسره من طریق العادة.
و إن کان المراد بتحصیله من غیر واسطة التکلیف تحصیله لهم من غیر واسطة أصلا و إفاضة جمیع مراحل الکمال و مراتب السعادة لهم فی أول وجودهم من غیر تدریج 
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بسلوک طریق فلازمه بطلان الحرکات الوجودیة و انتفاء المادة و القوة و جمیع شئون الإمکان و الموجود المخلوق الذی هذا شأنه مجرد فی بدء وجوده تام کامل سعید فی أصل نشأته، و لیس هو الإنسان المخلوق من الأرض الناقص أولا المستکمل تدریجا ففی الفرض خلف.
و أما الشبهة الثالثة فقوله «هب أنه کلفنی بمعرفته و طاعته فلما ذا کلفنی بالسجود لآدم؟» فجوابه ظاهر فإن هذا التکلیف یتم بالائتمار به صفة العبودیة لله سبحانه، و یظهر بالتمرد عنه صفة الاستکبار ففیه علی أی حال تکمیل من الله و استکمال من إبلیس إما فی جانب السعادة و إما فی جانب الشقاوة، و قد اختار الثانی.
علی أن فی تکلیفه و تکلیف الملائکة بالسجدة تعیینا للخط الذی خط لآدم فإن الصراط المستقیم الذی قدر لآدم و ذریته أن یسلکوه لا یتم أمره إلا بمسدد معین یدعو الإنسان إلی هداه و هو الملائکة، و عدو مضل یدعوه إلی الانحراف عنه و الغوایة فیه و هو إبلیس و جنوده کما عرفت فیما تقدم من الکلام.
و أما الشبهة الرابعة: فقوله «لما ذا لعننی و أوجب عقابی بعد المعصیة و لا فائدة له فیه؟ إلخ.» جوابه أن اللعن و العقاب أعنی ما یشتملان علیه من الحقیقة من لوازم الاستکبار علی الله الذی هو الأصل المولد لکل معصیة، و لیس الفعل الإلهی مما یجر إلیه نفعا أو فائدة حتی یمتنع فیما لا نفع فیه یعود إلیه کما تقدمت الإشارة إلیه.
و لیس قوله هذا إلا کقول من یقول فیمن استقی سما و شربه فهلک به: لم لم یجعله الله شفاء و لیس له فی إماتته به نفع و له فیه أعظم الضرر؟ هلا جعله رزقا طیبا للمسموم یرفع عطشه و ینمو به بدنه؟ فهذا کله من الجهل بمواقع العلل و الأسباب التی أثبتها الله فی عالم الصنع و الإیجاد فکل حادث من حوادث الکون یرتبط إلی علل و عوامل خاصة من غیر تخلف و اختلاف قانونا کلیا.
فالمعصیة إنما تستتبع العقاب علی النفس المتقذرة بها إلا أن تتطهر بشفاعة أو توبة أو حسنة تستدعی المغفرة، و إبطال العقاب من غیر وجود شی‌ء من أسبابه هدم لقانون العلیة العام، و فی انهدامه انهدام کل شی‌ء.
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و أما الشبهة الخامسة: أعنی قوله «إنه لما فعل ذلک لم سلطنی علی أولاده و مکننی من إغوائهم و إضلالهم؟» فقد ظهر جوابه مما تقدم فإن الهدی و الحق العملی و الطاعة و أمثالها إنما تتحقق مع تحقق الضلال و الباطل و المعصیة و أمثالها، و الدعوة إلی الحق إنما تتم إذا کان هناک دعوة إلی باطل، و الصراط المستقیم إنما یکون صراطا لو کان هناک سبل غیر مستقیمة تسلک بسالکها إلی غایة غیر غایته.
فمن الضروری أن یکون هناک داع إلی الباطل یهدی إلی عذاب السعیر ما دامت النشأة الإنسانیة قائمة علی ساقها، و الإنسانیة محفوظة ببقائها النوعی بتعاقب أفرادها فوجود إبلیس من خدم النوع الإنسانی، و لم یمکنه الله منهم و لا سلطه علیهم إلا بمقدار الدعوة کما صرح «1» به القرآن الکریم و حکاه «2» عنه نفسه فیما یخاطب به الناس یوم القیامة.
و أما الشبهة السادسة: فأما قوله «لما استمهلته المدة الطویلة فی ذلک فلم أمهلنی؟» فقد ظهر جوابه مما تقدم آنفا.
و أما قوله: «و معلوم أن العالم لو کان خالیا من الشر لکان ذلک خیرا» فقد عرفت أن معنی کون العالم خالیا من الشر مأمونا من الفساد کونه مجردا غیر مادی، و لا معنی محصل لعالم مادی یوجد فیه الفعل من غیر قوة و الخیر من غیر شر و النفع من غیر ضر و الثبات من غیر تغیر و الطاعة من غیر معصیة و الثواب من غیر عقاب.
و أما ما ذکره من جوابه تعالی عن شبهات إبلیس بقوله: «یا إبلیس أنت ما عرفتنی و لو عرفتنی لعلمت أنه لا اعتراض علی فی شی‌ء من أفعالی فإنی أنا الله الذی لا إله إلا أنا لا أسأل عما أفعل» فجواب یوافق ما فی التنزیل الکریم، قال تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء: 23.
و ظاهر المنقول من قوله تعالی أنه جواب إجمالی عن شبهاته لعنه الله لا جواب تفصیلی عن کل واحد واحد، و محصله: أن هذه الشبهات جمیعا سؤال و اعتراض علیه 
______________________________
(1) قوله تعالی: «إن عبادی لیس لک علیهم سلطان إلا من اتبعک من الغاوین» الحجر: 42 و قوله: «یدعوهم إلی عذاب السعیر» لقمان: 21.
(2) قوله «و ما کان لی علیکم من سلطان إلا أن دعوتکم» إبراهیم: 22.
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تعالی: و لا یتوجه إلیه اعتراض لأنه الله لا إله إلا هو لا یسأل عما یفعل.
و ظاهر قوله تعالی أن قوله «لا یسأل» متفرع علی قوله: «فإنی» إلخ، فمفاد الکلام أن الله تعالی لما کان بآنیته الثابتة بذاته الغنیة لذاته هو الإله المبدئ المعید الذی یبتدئ منه کل شی‌ء و ینتهی إلیه کل شی‌ء فلا یتعلق فی فعل یفعله بسبب فاعلی آخر دونه، و لا یحکم علیه سبب غائی آخر یبعثه نحو الفعل بل هو الفاعل فوق کل فاعل، و الغایة وراء کل غایة فکل فاعل یفعل بقوة فیه و إن القوة لله جمیعا، و کل غایة إنما تقصد و تطلب لکمال ما فیه و خیر ما عنده و بیده الخیر کله.
و یتفرع علیه أنه تعالی لا یسأل فی فعله عن السبب فإن سبب الفعل إما فاعل و إما غایة و هو فاعل کل فاعل و غایة کل غایة، و أما غیره تعالی فلما کان ما عنده من قوة الفعل موهوبا له من عند الله، و ما یکتسبه من جهة الخیر و المصلحة بإفاضة منه تعالی بتسبیب الأسباب و تنظیم العوامل و الشرائط فإنه مسئول عن فعله لم فعله؟
و أکثر ما یسأل عنه إنما هو الغایة و جهة الخیر و المصلحة، و خاصة فی الأفعال التی یجری فیه الحسن و القبح و المدح و الذم من الأفعال الاجتماعیة فی ظرف الاجتماع فإنها المتکئة علی مصالحه، فهذا بیان تام یتوافق فیه البرهان و الوحی.
و أما المتکلمون فإنهم بما لهم من الاختلاف العمیق فی مسألة: أن أفعال الله هل تعلل بالأغراض؟ و ما یرتبط بها من المسائل اختلفوا فی تفسیر أن الله لا یسأل عن فعله فالأشاعرة لتجویزهم الإرادة الجزافیة و استناد الشرور و القبائح إلیه تعالی ذکروا أن له أن یفعل ما یشاء من غیر لزوم أن یشتمل فعله علی غرض فتنطبق علیه مصلحة محسنة و لیس للعقل أن یحکم علیه کما یحکم علی غیره بوجوب اشتمال فعله علی غرض و هو ترتب مصلحة محسنة علی الفعل.
و المعتزلة یحیلون الفعل غیر المشتمل علی غرض و غایة لاستلزامه اللغو و الجزاف المنفی عنه تعالی فیفسرون عدم کونه تعالی مسئولا فی فعله بأنه حکیم و الحکیم هو الذی یعطی کل ذی حق حقه فلا یفعل قبیحا و لا لغوا و لا جزافا، و الذی یسأل عن فعله هو من یمکن فی حقه إتیان القبیح و اللغو و الجزاف فهو تعالی غیر مسئول عما یفعل و هم یسألون.
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و البحث طویل الذیل و قد تعارک فیه ألوف الباحثین من الطائفتین و من وافقهم من غیرهم قرونا متمادیة، و لا یسعنا تفصیل القول فیه علی ما بنا من ضیق المجال غیر أنا نشیر إلی حقیقة أخری یسفر به الحجاب عن وجه الحق فی المقام.
لا ریب أن لنا علوما و تصدیقات نرکن إلیها، و لا ریب أنها علی قسمین: القسم الأول: العلوم و التصدیقات التی لا مساس لها طبعا بأعمالنا و إنما هی علوم تصدیقیة تکشف عن الواقع و تطابق الخارج سواء کنا موجودین عاملین أعمالنا الحیویة الفردیة أو الاجتماعیة أم لا کقولنا: الأربعة زوج، و الواحد نصف الاثنین، و العالم موجود، و إن هناک أرضا و شمسا و قمرا إلی غیر ذلک، و هی إما بدیهیة لا یدخلها شک. و إما نظریة تنتهی إلی البدیهیات و تتبین بها.
و القسم الثانی: العلوم العملیة و التصدیقات الوضعیة الاعتباریة التی نضعها للعمل فی ظرف حیاتنا، و الاستناد إلیها فی مستوی الاجتماع الإنسانی فنستند إلیها فی إرادتنا و نعلل بها أفعالنا الاختیاریة، و لیست مما یطابق الخارج بالذات کالقسم الأول و إن کنا نوقعها علی الخارج إیقاعا بحسب الوضع و الاعتبار لکن ذلک إنما هو بحسب الوضع لا بحسب الحقیقة و الواقعیة کالأحکام الدائرة فی مجتمعاتنا من القوانین و السنن و الشئون الاعتباریة کالولایة و الرئاسة و السلطنة و الملک و غیرها فإن الرئاسة التی نعتبرها لزید مثلا فی قولنا «زید رئیس» وصف اعتباری، و لیس فی الخارج بحذائه شی‌ء غیر زید الإنسان و لیس کوصف الطول أو السواد الذی نعتبرهما لزید فی قولنا «زید طویل القامة، أسود البشرة» و إنما اعتبرنا معنی الرئاسة حیث کونا مجتمعا من عدة أفراد لغرض من الأغراض الحیویة و سلمنا إدارة أمر هذا المجتمع إلی زید لیضع کلا موضعه الذی یلیق به ثم یستعمله فیما یرید فوجدنا نسبة زید إلی المجتمع نسبة الرأس إلی الجسد فوصفناه بأنه رأس لینحفظ بذلک المقام الذی نصبناه فیه و ینتفع بآثاره و فوائده.
فالاعتقاد بأن زیدا رأس و رئیس إنما هو فی الوهم لا یتعداه إلی الخارج غیر أنا نعتبره معنی خارجیا لمصلحة الاجتماع، و علی هذا القیاس کل معنی دائر فی المجتمع الإنسانی معتبر فی الحیاة البشریة متعلق بالأعمال الإنسانیة فإنها جمیعا مما وضعه الإنسان و قلبها فی قالب الاعتبار مراعاة لمصلحة الحیاة لا یتعدی وهمه.
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فهذان قسمان من العلوم، و الفرق بین القسمین: أن القسم الأول مأخوذ من نفس الخارج یطابقه حقیقة، و هو معنی کونه صدقا و یطابقه الخارج و هو معنی کونه حقا فالذی فی الذهن هو بعینه الذی فی الخارج و بالعکس: و أما القسم الثانی فإن موطنه هو الذهن من غیر أن ینطبق علی خارجه إلا أنا لمصلحة من المصالح الحیویة نعتبره و نتوهمه خارجیا منطبقا علیه دعوی و إن لم ینطبق حقیقته.
فکون زید رئیسا لغرض الاجتماع ککونه أسدا بالتشبیه و الاستعارة لغرض التخیل الشعری، و توصیفنا فی مجتمعنا زیدا بأنه رأس فی الخارج کتوصیف الشاعر زیدا بأنه أسد خارجی، و علی هذا القیاس جمیع المعانی الاعتباریة من تصور أو تصدیق و هذه المعانی الاعتباریة و إن کانت من عمل الذهن من غیر أن تکون مأخوذة من الخارج فتعتمد علیه بالانطباق إلا أنها معتمدة علی الخارج من جهة أخری و ذلک أن نقص الإنسان مثلا و حاجته إلی کماله الوجودی و نیله غایة النوع الإنسانی هو الذی اضطره إلی اعتباره هذه المعانی تصورا و تصدیقا فإبقاء الوجود و المقاصد الحقیقیة المادیة أو الروحیة التی یقصدها الإنسان و یبتغیها فی حیاته هی التی توجب له أن یعتبر هذه المعانی ثم یبنی علیها أعماله فیحرز بها لنفسه ما یریده من السعادة.
و لذلک تختلف هذه الأحکام بحسب اختلاف المقاصد الاجتماعیة فهناک أعمال و أمور کثیرة تستحسنها المجتمعات القطبیة مثلا و هی بعینها مستقبحة فی المجتمعات الاستوائیة، و کذلک الاختلافات الموجودة بین الشرقیین و الغربیین و بین الحاضرین و البادین، و ربما یحسن عند العامة من أهل مجتمع واحد ما یقبح عند الخاصة، و کذلک اختلاف النظر بین الغنی و الفقیر، و بین المولی و العبد، و بین الرئیس و المرءوس، و بین الکبیر و الصغیر، و بین الرجل و المرأة.
نعم هناک أمور اعتباریة و أحکام وضعیة لا تختلف فیها المجتمعات و هی المعانی التی تعتمد علی مقاصد حقیقیة عامة لا تختلف فیها المجتمعات کوجوب الاجتماع نفسه، و حسن العدل، و قبح الظلم، فقد تحصل أن للقسم الثانی من علومنا أیضا اعتمادا علی الخارج و إن کان غیر منطبق علیه مستقیما انطباق القسم الأول.
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إذا عرفت ذلک علمت أن علومنا و أحکامنا کائنة ما کانت معتمدة علی فعله تعالی فإن الخارج الذی نماسه فننتزع و نأخذ منه أو نبنی علیه علومنا هو عالم الصنع و الإیجاد و هو فعله. و علی هذا فیعود معنی قولنا مثلا: «الواحد نصف الاثنین بالضرورة» إلی أن الله سبحانه یفعل دائما الواحد و الاثنین علی هذه النسبة الضروریة، و علی هذا القیاس، و معنی قولنا: «زید رئیس یجب احترامه» أن الله سبحانه أوجد الإنسان إیجادا بعثه إلی هذه الدعوی و المزعمة ثم إلی العمل علی طبقه، و علی هذا القیاس کل ذلک علی ما یلیق بساحة قدسه عز شأنه.
و إذا علمت هذا دریت أن جمیع ما بأیدینا من الأحکام العقلیة سواء فی ذلک العقل النظری الحاکم بالضرورة و الإمکان، و العقل العملی الحاکم بالحسن و القبح المعتمد علی المصالح و المفاسد مأخوذة من مقام فعله تعالی معتمدة علیه.
فمن عظیم الجرم أن نحکم العقل علیه تعالی فنقید إطلاق ذاته غیر المتناهیة فنحده بأحکامه المأخوذة من مقام التحدید و التقیید، أو أن نقنن له فنحکم علیه بوجوب فعل کذا و حرمة فعل کذا و أنه یحسن منه کذا و یقبح منه کذا علی ما یراه قوم فإن فی تحکیم العقل النظری علیه تعالی حکما بمحدودیته و الحد مساوق للمعلولیة فإن الحد غیر المحدود و الشی‌ء لا یحد نفسه بالضرورة، و فی تحکیم العقل العملی علیه جعله ناقصا مستقبلا تحکم علیه القوانین و السنن الاعتباریة التی هی فی الحقیقة دعاو وهمیة کما عرفت فی الإنسان فافهم ذلک.
و من عظیم الجرم أیضا أن نعزل العقل عن تشخیص أفعاله تعالی فی مرحلتی التکوین و التشریع أعنی أحکام العقل النظریة و العملیة.
أما فی مرحلة النظر فکأن نستخرج القوانین الکلیة النظریة من مشاهدة أفعاله، و نسلک بها إلی إثبات وجوده حتی إذا فرغنا من ذلک رجعنا فأبطلنا أحکام العقل الضروریة معتلا بأن العقل أهون من أن یحیط بساحته أو ینال کنه ذاته و درجات صفاته، و أنه فاعل لا بذاته بل بإرادة فعلیة، و الفعل و الترک بالنسبة إلیه علی السویة و أنه لا غرض له فی فعله و لا غایة، و أن الخیر و الشر یستندان إلیه جمیعا، و لو أبطلنا الأحکام العقلیة فی تشخیص خصوصیات أفعاله و سننه فی خلقه فقد أبطلناها فی الکشف 
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عن أصل وجوده، و أشکل من ذلک أنا نفینا بذلک مطابقة هذه الأحکام و القوانین المأخوذة من الخارج للمأخوذ منه، و المنتزعة للمنتزع منه و هو عین السفسطة التی فیها بطلان العلم و الخروج عن الفطرة الإنسانیة إذ لو خالف شی‌ء من أفعاله تعالی أو نعوته هذه الأحکام العقلیة کان فی ذلک عدم انطباق الحکم العقلی علی الخارج المنتزع عنه- و هو فعله- و لو جاز الشک فی صحة شی‌ء من هذه الأحکام التی نجدها ضروریة کان الجمیع مما یجوز فیه ذلک فینتفی العلم، و هو السفسطة.
و أما فی مرحلة العمل فلیتذکر أن هذه الأحکام العملیة و الأمور الاعتباریة دعاو اعتقادیة و مخترعات ذهنیة وضعها الإنسان لیتوسل بها إلی مقاصده الکمالیة و سعادة الحیاة فما کان من الأعمال مطابقا لسعادة الحیاة وصفها بالحسن ثم أمر بها و ندب إلیها، و ما کان منها علی خلاف ذلک وصفها بالقبح و المساءة ثم نهی عنها و حذر منها- و حسن الفعل و قبحه موافقته لغرض الحیاة و عدمها- و الغایات التی تضطر الإنسان إلی جعل هذه الأوامر و النواهی و تقنین هذه الأحکام و اعتبار الحسن و القبح فی الأفعال هی المصالح المقتضیة للجعل ففرض حکم تشریعی و لا حسن فی العمل به و لا مصلحة تقتضیه کیفما فرض فرض متطارد الأطراف لا محصل له.
و الذی شرعه الله سبحانه من الأحکام و الشرائع متحد سنخا مع ما نشرعه فیما بیننا أنفسنا من الأحکام فوجوبه و حرمته و أمره و نهیه و وعده و وعیده مثلا من سنخ ما عندنا من الوجوب و الحرمة و الأمر و النهی و الوعد و الوعید لا شک فی ذلک، و هی معان اعتباریة و عناوین ادعائیة غیر أن ساحته تعالی منزهة من أن تقوم به الدعوی التی هی من خطإ الذهن فهذه الدعاوی منه تعالی قائمة بظرف الاجتماع کالترجی و التمنی منه تعالی القائمین بمورد المخاطبة لکن الأحکام المشرعة منه تعالی کالأحکام المشرعة منا متعلقة بالإنسان الاجتماعی السالک بها من النقص إلی الکمال، و المتوسل بتطبیق العمل بها إلی سعادة الحیاة الإنسانیة فثبت أن لفعله تعالی التشریعی مصلحة و غرضا تشریعیا، و لما أمر به أو نهی عنه حسنا و قبحا ثابتین بثبوت المصالح و المفاسد.
فقول القائل: إن أفعاله التشریعیة لا تعلل بالأغراض کما لو قال قائل: إن ما مهده من الطریق لا غایة له، و من الضروری أن الطریق إنما یکون طریقا بغایته،
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و الوسط إنما یکون وسطا بطرفه، و قول القائل: إنما الحسن ما أمر به الله و القبیح ما نهی عنه فلو أمر بما هو قبیح عقلا ضروریا کالظلم کان حسنا، و لو نهی عن حسن بالضرورة العقلیة کالعدل کان قبیحا کما لو قال قائل: إن الله لو سلک بالإنسان نحو الهلاک و الفناء کان فیه حیاته السعیدة، و لو منعه عن سعادته الخالدة الحقیقیة عادت السعادة شقاوة.
فالحق الذی لا محیص عنه فی المرحلتین: أن العقل النظری مصیب فیما یشخصه و یقضی به من المعارف الحقیقیة المتعلقة به تعالی فإنا إنما نثبت له تعالی ما نجده عندنا من صفة الکمال کالعلم و القدرة و الحیاة، و استناد الموجودات إلیه و سائر الصفات الفعلیة العلیا کالرحمة و المغفرة و الرزق و الإنعام و الهدایة و غیر ذلک علی ما یهدی إلیه البرهان.
غیر أن الذی نجده من الصفات الکمالیة لا یخلو عن محدودیة و هو تعالی أعظم من أن یحیط به حد، و المفاهیم لا تخلو عنه لأن کل مفهوم مسلوب عن غیره منعزل عما سواه، و هذا لا یلائم الإطلاق الذاتی فتوسل العقل إلی رفع هذه النقیصة بشی‌ء من النعوت السلبیة تنزیها، و هو أنه تعالی أکبر من أن یوصف بوصف، و أعظم من أن یحیط به تقیید و تحدید فمجموع التشبیه و التنزیه یقربنا إلی حقیقة الأمر، و قد تقدم فی ذیله قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ»: المائدة: 73، من غرر خطب أمیر المؤمنین علی (ع) ما یبین هذه المسألة بأوفی بیان و یبرهن علیها بأسطع برهان فراجعه إن شئت. هذا کله فی العقل النظری.
و أما العقل العملی فقد عرفت أن أحکام هذا العقل جاریة فی أفعاله تعالی التشریعیة غیر أنه تعالی إنما شرع ما شرع و اعتبر ما اعتبر لا لحاجة منه إلیه بل لیتفضل به علی الإنسان مثلا و هو ذو الفضل العظیم فیرتفع به حاجة الإنسان فله سبحانه فی تشریعه غرض لکنه قائم بالإنسان الذی قامت به الحاجة لا به تعالی، و لتشریعاته مصالح مقتضیة لکن المنتفع بها هو الإنسان دونه کما تقدم.
و إذا کان کذلک کان للعقل أن یبحث فی أطراف ما شرعه من الأحکام و یطلب الحصول علی الحسن و القبح و المصلحة و المفسدة فیها لکن لا لأن یحکم علیه فیأمره و ینهاه و یوجب و یحرم علیه کما یفعل ذلک بالإنسان إذ لا حاجة له تعالی إلی کمال مرجو
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حتی یتوجه إلیه حکم موصل إلیه بخلاف الإنسان بل لأنه تعالی شرع الشرائع و سن السنن ثم عاملنا معاملة العزیز المقتدر الذی نقوم له بالعبودیة و ترجع إلیه حیاتنا و مماتنا و رزقنا و تدبیر أمورنا و دساتیر أعمالنا و حساب أفعالنا و الجزاء علی حسناتنا و سیئاتنا فلا یوجه إلینا حکما إلا بحجة، و لا یقبل منا معذرة إلا بحجة، و لا یجزینا جزاء إلا بحجة کما قال: «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء: 165، و قال:
«لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ»: الأنفال: 42 إلی غیر ذلک من احتجاجاته یوم القیامة علی الإنس و الجن و لازم ذلک أن یجری فی أفعاله تعالی فی نظر العقل العملی ما یجری فی أفعال غیره بحسب السنن التی سنها.
و علی ذلک جری کلامه سبحانه قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً»: یونس: 44، و قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ»: آل عمران: 9، و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ»: الدخان: 38، و فی هذا المعنی الآیات الکثیرة التی نفی فیها عن نفسه الرذائل الاجتماعیة.
و فی ما تقدم من معنی جریان حکم العقل النظری و العملی فی ناحیته تعالی آیات کثیرة ففی القسم الأول کقوله تعالی: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ»: آل عمران: 60 و لم یقل: الحق مع ربک لأن القضایا الحقة و الأحکام الواقعیة مأخوذة من فعله لا متبوعة له فی عمله حتی یتأید بها مثلنا، و قوله: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41، فله الحکم المطلق من غیر أن یمنعه مانع عقلی أو غیره فإن الموانع و المعقبات إنما تتحقق بفعله و هی متأخرة عنه لا حاکمة أو مؤثرة فیه، و قوله: «وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الرعد 16، و قوله: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف: 21، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق: 3، فهو القاهر الغالب البالغ الذی لا یقهره شی‌ء و لا یغلب عن شی‌ء و لا یحول بینه و بین أمره حائل یزاحمه، و قوله: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54، إلی غیر ذلک من الآیات المطلقة التی لیس دونها مقید.
نعم یجری فی أفعاله الحکم العقلی لتشخیص الخصوصیات و کشف المجهولات لا لأن یکون متبوعا بل لأنه تابع لازم مأخوذ من سنته فی فعله الذی هو نفس الواقع الخارج، و یدل علی ذلک جمیع الآیات التی تحیل الناس إلی التعقل و التذکر و التفکر
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و التدبر و نحوها فلو لا أنها حجة فیما أفادته لم یکن لذلک وجه.
و فی القسم الثانی: نحو قوله: «اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: الأنفال: 24، یدل علی أن فی العمل بالأحکام مصلحة الحیاة السعیدة، و قوله: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ»: الأعراف: 28، و ظاهره أن ما هو فحشاء فی نفسه لا یأمر به الله لا أن الله لو أمر بها لم تکن فحشاء، و قوله: «لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ»: لقمان: 13، و آیات کثیرة أخری تعلل الأحکام المجعولة بمصالح موجودة فیها کالصلاة و الصوم و الصدقات و الجهاد و غیر ذلک لا حاجة إلی نقلها.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن داود بن فرقد عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الملائکة کانوا یحسبون أن إبلیس منهم- و کان فی علم الله أنه لیس منهم- فاستخرج الله ما فی نفسه بالحمیة فقال: «خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ .
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة و الدیلمی عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده أن رسول الله ص قال*: أول من قاس أمر الدین برأیه إبلیس، قال الله تعالی له:
اسجد لآدم، فقال: أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ قال جعفر: فمن قاس أمر الدین برأیه- قرنه الله تعالی یوم القیامة بإبلیس لأنه اتبعه بالقیاس.
و فی الکافی، بإسناده عن عیسی بن عبد الله القرشی قال*: دخل أبو حنیفة علی أبی عبد الله (ع) فقال له: یا أبا حنیفة بلغنی أنک تقیس. قال: نعم، أنا أقیس. قال:
لا تقس فإن أول من قاس إبلیس- حین قال: خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ 
و فی العیون، عن أمیر المؤمنین (ع)*: أن إبلیس أول من کفر و أنشأ الکفر:
أقول: و رواه العیاشی عن الصادق (ع).
و فی الکافی، عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث*:، أن أول معصیة ظهرت الأنانیة من إبلیس.
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أقول: و قد تقدم بیانه.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع)*: الاستکبار هو أول معصیة عصی الله بها.
أقول: قد ظهر مما تقدم من البیان أن مرجعه إلی الأنانیة کما فی الحدیث المتقدم.
و فی النهج،: من خطبة له (ع) فی صفة خلق آدم*: و استأدی الله سبحانه الملائکة ودیعته لهم، و عهد وصیته إلیهم فی الإذعان بالسجود له- و الخشوع لتکرمه فقال سبحانه: اسجدوا لآدم فسجدوا إلا إبلیس و جنوده- اعترتهم الحمیة، و غلبت علیهم الشقوة. الخطبة.
أقول: و فیها تعمیم الأمر بالسجدة لجنود إبلیس کما یعم نفسه، و فیه تأیید ما تقدم أن آدم إنما جعل مثالا یمثل به الإنسانیة من غیر خصوصیة فی شخصه، و إن مرجع القصة إلی التکوین.
و فی المجمع، عن الباقر (ع)* فی معنی قوله: «ثُمَّ لَآتِیَنَّهُمْ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ- وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ الآیة «مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ أهون علیهم الآخرة «وَ مِنْ خَلْفِهِمْ آمرهم بجمع الأموال- و منعها عن الحقوق لتبقی لورثتهم «وَ عَنْ أَیْمانِهِمْ أفسد علیهم أمر دینهم- بتزیین الضلالة و تحسین الشبهة «وَ عَنْ شَمائِلِهِمْ بتحبیب اللذة- و تغلیب الشهوات علی قلوبهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن الصادق (ع)*: و الذی بعث محمدا للعفاریت و الأبالسة علی المؤمن- أکثر من الزنابیر علی اللحم.
و فی المعانی، عن الرضا (ع)*: أنه سمی إبلیس لأنه أبلس من رحمة الله.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی رفعه قال*: سئل الصادق (ع) عن جنة آدم- من جنان الدنیا کانت أم من جنان الآخرة؟ فقال: کانت من جنان الدنیا تطلع فیها الشمس و القمر، و لو کانت من جنان الآخرة ما خرج منها أبدا.
قال: فلما أسکنه الله تعالی الجنة- و أباحها له إلا الشجرة- لأنه خلق خلقة لا تبقی إلا بالأمر و النهی- و الغذاء و اللباس و الاکتنان و النکاح، و لا یدرک ما ینفعه مما یضره إلا
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بالتوفیق- فجاءه إبلیس فقال له: إنکما إن أکلتما من هذه الشجرة- التی نهاکما الله عنها صرتما ملکین و بقیتما فی الجنة أبدا، و إن لم تأکلا منها أخرجکما الله من الجنة، و حلف لهما أنه لهما ناصح- کما قال الله عز و جل حکایة عنه: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ- أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ، وَ قاسَمَهُما إِنِّی لَکُما لَمِنَ النَّاصِحِینَ فقبل آدم قوله فأکلا من الشجرة فکان کما حکی الله: «بَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما» و سقط عنهما ما ألبسهما الله تعالی من لباس الجنة، و أقبلا یستتران من ورق الجنة-، و ناداهما ربهما أَ لَمْ أَنْهَکُما عَنْ تِلْکُمَا الشَّجَرَةِ- وَ أَقُلْ لَکُما إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُما عَدُوٌّ مُبِینٌ فقالا کما حکی الله عنها: «رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا- وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ فقال الله لهما: «اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ- وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ قال: إلی یوم القیامة.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم روی عن أبی عبد الله (ع) قال*: لما خرج آدم من الجنة نزل علیه جبرئیل فقال: یا آدم أ لیس خلقک الله بیده، و نفخ فیک من روحه، و أسجد لک ملائکته، و زوجک حواء أمته، و أسکنک الجنة و أباحها لک و نهاک مشافهة- أن تأکل من هذه الشجرة- فأکلت منها و عصیت الله؟ فقال آدم: یا جبرئیل- إن إبلیس حلف لی بالله أنه لی ناصح- فما ظننت أن أحدا من خلق الله یحلف بالله کاذبا.
أقول: و قد تقدمت عدة من روایات القصة فی سورة البقرة و سیأتی إن شاء الله بعضها فی مواضع أخر مناسبة لها.
و فی تفسیر القمی، عن الصادق (ع) فی حدیث*: فقال إبلیس: یا رب فکیف و أنت العدل الذی لا یجور- فثواب عملی بطل؟ قال: لا، و لکن سلنی من أمر الدنیا ما شئت- ثوابا لعملک أعطک. فأول ما سأل: البقاء إلی یوم الدین- فقال الله: و قد أعطیتک. قال: سلطنی علی ولد آدم. قال: سلطتک. قال: أجرنی فیهم مجری الدم فی العروق. قال: قد أجریتک. قال: لا یولد لهم ولد إلا ولد لی اثنان- و أراهم و لا یرونی و أتصور لهم فی کل صورة شئت. فقال: قد أعطیتک. قال: یا رب زدنی.
قال: قد جعلت لک و لذریتک صدورهم أوطانا. قال: رب حسبی.
قال إبلیس عند ذلک: فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ 
أقول: تقدم ما یتضح به معنی الحدیث، و قوله: «أتصور لهم فی کل صورة
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شئت» لا یدل علی أزید من أن له یتصرف فی حاسة الإنسان بظهوره فی أی صورة شاء علیها، و أما تغیر ذاته فی نفسه کیفما شاء و أراد فلا.
و الذی ذکره بعضهم: أن أهل العلم أجمعوا علی أن إبلیس و ذریته من الجن و أن الجن أجسام لطیفة هوائیة تتشکل بأشکال مختلفة حتی الکلب و الخنزیر، و أن الملائکة أجسام لطیفة تتشکل بأشکال مختلفة إلا الکلب و الخنزیر- و کأنهم یریدون بذلک تغیرهم فی ذواتهم- لا دلیل علیه من نقل ثابت أو عقل، و أما ما ادعی من الإجماع و مآله إلی الاتفاق فی الفهم فلا حجیة لمحصله فضلا عن منقوله، و المأخذ فی ذلک من الکتاب و السنة ما عرفت.
و کذا حدیث ذریته و کثرتهم لا یتحصل منه إلا أن لها کثرة فی العدد تنشعب من إبلیس نفسه، و أما کیف ذلک؟ و هل هو بطریق التناسل المعهود بیننا أو بنحو البیض و الإفراخ أو بنحو آخر لا سبیل لنا إلی فهمه فمما هو مجهول لنا.
نعم هناک روایات معدودة تذکر أنه ینکح نفسه و یبیض و یفرخ أو أن له فی فخذیه عضوا التناسل الموجودان فی الذکر و الأنثی فینکح بهما نفسه و یولد له کل یوم عشرة و أما ولده فکلهم ذکران لا توالد بینهم أو توالدهم بالازدواج نظیر الحیوان فکل ذلک مما لا دلیل علیه إلا بعض الآحاد من الأخبار و هی ضعاف و مراسیل و مقاطیع و موقوفات لا یعول علیها و خاصة فی أمثال هذه المسائل مما لا اعتماد فیها إلا علی آیة محکمة أو حدیث متواتر أو محفوف بقرینة قطعیة، و لیست ظاهرة الانطباق علی القرآن الکریم حتی تصحح بذلک.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن حماد عن أبی عبد الله (ع) قال*: ما من قلب إلا و له أذنان- علی إحداهما ملک مرشد، و علی الأخری شیطان مفتن- هذا یأمره، و هذا یزجره، الشیطان یأمره بالمعاصی، و الملک یزجره عنها، و ذلک قول الله عز و جل: «عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ- ما یَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ إِلَّا لَدَیْهِ رَقِیبٌ عَتِیدٌ».
و فی البحار،: الشهاب: قال رسول الله ص*: إن الشیطان یجری من ابن آدم 
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مجری الدم 
و فی صحیح مسلم، عن ابن مسعود: أن النبی ص قال*: ما من أحد إلا و قد وکل به قرینه من الجن. قالوا: و إیاک یا رسول الله؟ قال: و إیای إلا أن الله أعاننی علیه فأسلم- فلا یأمرنی إلا بخیر.
أقول: و قوله: «فأسلم» أخذه بعضهم بضم المیم و بعضهم بالفتح.
و فی تفسیر العیاشی، عن جمیل بن دراج قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن إبلیس- أ کان من الملائکة أو کان یلی شیئا من أمر السماء؟ فقال: لم یکن من الملائکة- و کانت الملائکة تری أنه منها، و کان الله یعلم أنه لیس منها، و لم یکن یلی شیئا من أمر السماء و لا کرامة.
فأتیت الطیار فأخبرته بما سمعت فأنکر و قال: کیف لا یکون من الملائکة؟
و الله یقول للملائکة: «اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ فدخل علیه الطیار فسأله و أنا عنده- فقال له قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» فی غیر مکان فی مخاطبة المؤمنین- أ یدخل فی هذه المنافقون؟ قال: نعم یدخل فی هذه المنافقون و الضلال- و کل من أقر بالدعوة الظاهرة.
أقول: و فی الحدیث رد ما روی أنه کان من الملائکة و أنه کان خازنا فی السماء الخامسة أو خازن الجنة.
و اعلم أن الأخبار الواردة من طرق الشیعة و أهل السنة فی أنحاء تصرفاته أکثر من أن تحصی، و هی علی قسمین: أحدهما: ما یذکر تصرفا منه من غیر تفسیر، و الثانی: ما یذکره مع تفسیر ما.
فمن القسم الأول:
ما فی الکافی، عن علی (ع)*: لا تؤووا مندیل اللحم فی البیت- فإنه مربض الشیطان، و لا تؤووا التراب خلف الباب فإنه مأوی الشیطان.
و فیه، عن الصادق (ع)*: أن علی ذروة کل جسر شیطانا- فإذا انتهیت إلیه فقل:
بسم الله یرحل عنک.
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و فیه، عن علی (ع) قال رسول (ص)* بیت الشیطان فی بیوتکم بیت العنکبوت.
و فیه، عن أحدهما علیهما السلام قال*: لا تشرب و أنت قائم، و لا تبل فی ماء نقیع، و لا تطف بقبر، و لا تخل فی بیت وحدک، و لا تمش بنعل واحدة، فإن الشیطان أسرع ما یکون إلی العبد- إذا کان علی بعض هذه الأحوال.
و فیه، عن الصادق (ع)*: إذا ذکر اسم الله تنحی الشیطان، و إن فعل و لم یسم أدخل ذکره- و کان العمل منهما جمیعا و النطفة واحدة.
و فی تفسیر القمی، عنه (ع)*: ما کان من مال حرام فهو شرک الشیطان.
و فی الحدیث: من نام سکران بات عروسا للشیطان.
أقول: و من هذا الباب قوله تعالی: «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ»: المائدة: 90.
و من القسم الثانی 
ما فی الکافی، عن الباقر (ع)*: أن هذا الغضب جمرة من الشیطان- توقد فی قلب ابن آدم.
و عن النبی ص: أن الشیطان یجری من ابن آدم مجری الدم- فضیقوا مجاریه بالجوع.
و فی المحاسن، عن الرضا عن آبائه عن علی (ع) فی حدیث*: فأما کحله فالنوم- و أما سفوفه فالغضب، و أما لعوقه فالکذب.
و فی الحدیث: أن موسی (ع) رآه و علیه برنس فسأله عن برنسه- فقال: به اصطاد قلوب بنی آدم.
و فی مجالس ابن الشیخ، عن الرضا عن آبائه علیهم السلام*: أن إبلیس کان یأتی الأنبیاء من لدن آدم- إلی أن بعث الله المسیح یتحدث عندهم و یسألهم، و لم یکن بأحد منهم أشد أنسا منه بیحیی بن زکریا- فقال له یحیی: یا أبا مرة إن لی إلیک حاجة- فقال: أنت أعظم قدرا من أن أردک بمسألة- فاسألنی ما شئت فإنی غیر مخالفک فی أمر تریده، فقال یحیی: یا أبا مرة أحب أن تعرض علی- مصائدک و فخوخک التی تصطاد بها بنی آدم، فقال له إبلیس: حبا و کرامة و واعده لغد.
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فلما أصبح یحیی قعد فی بیته ینتظر الوعد، و أغلق علیه الباب إغلاقا، فما شعر حتی ساواه من خوخة کانت فی بیته- فإذا وجهه صورة وجه القرد، و جسده علی صورة الخنزیر، و إذا عیناه مشقوقتان طولا، و إذا أسنانه و فمه مشقوقات طولا- عظما واحدا بلا ذقن و لا لحیة، و له أربعة أید یدان فی صدره و یدان فی منکبه، و إذا عراقیبه قوادمه و أصابعه خلفه- و علیه قباء و قد شد وسطه بمنطقة فیها خیوط معلقة- بین أحمر و أصفر و أخضر و جمیع الألوان، و إذا بیده جرس عظیم و علی رأسه بیضة، و إذا فی البیضة حدیدة معلقة شبیهة بالکلاب.
فلما تأمله یحیی قال: ما هذه المنطقة التی فی وسطک؟ فقال: هذه المجوسیة أنا الذی سننتها و زینتها لهم. فقال له: ما هذه الخطوط الألوان؟ فقال: هذه جمیع أصناع النساء- لا تزال المرأة تصنع الصنیع حتی یقع مع لونها- فافتن الناس بها- فقال له:
فما هذا الجرس الذی بیدک؟ قال: هذا مجمع کل لذة من طنبور و بربط و معزفة- و طبل و نای و صرنای، و إن القوم لیجلسون علی شرابهم فلا یستلذونه- فأحرک الجرس فیما بینهم- فإذا سمعوه استخف بهم الطرب فمن بین من یرقص، و من بین من یفرقع أصابعه، و من بین من یشق ثیابه.
فقال له: و أی الأشیاء أقر لعینک؟ قال: النساء، من فخوخی و مصائدی- فإذا اجتمعت إلی دعوات الصالحین و لعناتهم- صرت إلی النساء فطابت نفسی بهن- فقال:
له یحیی: فما هذه البیضة علی رأسک؟ قال: بها أتوقی دعوة المؤمنین. قال: فما هذه الحدیدة التی أری فیها؟ قال: بهذه أقلب قلوب الصالحین. قال یحیی: فهل ظفرت بی ساعة قط؟ قال: لا، و لکن فیک خصلة تعجبنی. قال یحیی: فما هی؟ قال:
أنت رجل أکول فإذا أفطرت أکلت و بشمت- فیمنعک ذلک من بعض صلاتک و قیامک باللیل. قال یحیی: فإنی أعطی الله عهدا- أن لا أشبع من الطعام حتی ألقاه. قال له إبلیس: و أنا أعطی الله عهدا- أن لا أنصح مسلما حتی ألقاه، ثم خرج فما عاد إلیه بعد ذلک.
أقول: و الحدیث مروی من طرق أهل السنة بوجه أبسط من ذلک: و قد روی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 66
له مجالس و محاورات و مشافهات مع آدم و نوح و موسی و عیسی و محمد ص و علیهم، و هناک- کما مرت الإشارة إلیه- روایات لا تحصی کثرة فی أنحاء تسویلاته و أنواع تزییناته عند أنواع المعاصی و الذنوب رواها الفریقان، و الجمیع تشهد أوضح شهادة علی أنها تشکلات مثالیة علی حسب ما یلائم نوع المعصیة من الشکل و الکیفیة و یناسبها نظیر ما تتمثل الحوادث فی الرؤیا علی حسب المناسبات المألوفة و الاعتقادات المعتادة.
و من التأمل فی هذا القسم الثانی یظهر أن الکیفیات و الخصوصیات الواردة فی القسم الأول المذکور من الأخبار إنما هی أنواع نسب بین هذا الموجود أعنی إبلیس و بین الأشیاء تدعو إلی وساوس و خطرات تناسبها.
فالجمیع من التجسمات المثالیة التی تناسبها الأعمال أو الأشیاء غیر التجسم المادی الذی ربما مال إلیه الحشویة و بعض أهل الحدیث حتی تکون المجوسیة مثلا اعتقادا عند الإنسان و هی بعینها منطقة من أدیم عند إبلیس یشد بها وسطه، أو أن یصیر إبلیس تارة آدمیا له حقیقة الإنسان و قواه و أعماله و تارة شیئا من الحیوان الأعجم له حقیقة نوعیة و تارة جمادا لیس بذی حیاة و شعور، أو أن هذه النوعیات جمیعا هی أشکال و صور عارضة علی مادة إبلیس فالروایات أجنبیة عن الدلالة علی أمثال هذه المحتملات.
و إنما هی روایات جمة لا ریب فی صدور مجموعها من حیث المجموع و تأیید القرآن لها کذلک و هی تدل علی أن لإبلیس أن یظهر لحواسنا بمختلف الصور هذا من حیث المجموع و أما کل واحد واحد فما صح منها سندا- و لیس الجمیع علی هذه الصفة- فهو من الآحاد التی لا یعول علیها فی أمثال هذه المسائل الأصلیة نعم ربما أمکن استفادة حکم فرعی منها من استحباب أو کراهة علی ما هو شأن الفقیه‌
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اشارة

یا بَنِی آدَمَ قَدْ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمْ لِباساً یُوارِی سَوْآتِکُمْ وَ رِیشاً وَ لِباسُ التَّقْوی ذلِکَ خَیْرٌ ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ (26) یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ یَنْزِعُ عَنْهُما لِباسَهُما لِیُرِیَهُما سَوْآتِهِما إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ (27) وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (28) قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ وَ ادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ (29) فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ إِنَّهُمُ اتَّخَذُوا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ (30)
یا بَنِی آدَمَ خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ (31) قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا خالِصَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (32) قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ أَنْ تُشْرِکُوا بِاللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً وَ أَنْ تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (33) وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ (34) یا بَنِی آدَمَ إِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ یَقُصُّونَ عَلَیْکُمْ آیاتِی فَمَنِ اتَّقی وَ أَصْلَحَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (35)
وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (36)
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بیان‌

التدبر فی هذه الخطابات و ما تقدم علیها من قصة السجدة و الجنة ثم عرض ذلک جمیعا علی ما ورد من القصة و المخاطبة فی غیر هذه السورة و خاصة سورة طه المکیة التی هی کإجمال هذه السورة المفصلة و سورة البقرة المدنیة یهدینا إلی أن هذه الخطابات العامة المصدرة بقوله: یا بنی آدم، یا بنی آدم هی تعمیم الخطابات الخاصة التی وجهت إلی آدم کما أن القصة عممت نحوا من التعمیم فی هذه السورة، و قد أشرنا إلیه فیما تقدم.
و هذه الخطابات الأربعة المصدرة بقوله: یا بنی آدم ثلاثة منها راجعة إلی التحذیر من فتنة الشیطان و إلی الأکل و الشرب و اللباس تعمیم ما فی قوله تعالی فی سورة طه:
«یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی الآیات: طه: 119، و الرابعة تعمیم قوله فیها: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً» الخ،: طه: 123.
و یعلم من انتزاع هذه الخطابات من قصته و تعمیمها بعد التخصیص ثم تفریع أحکام أخری علیها ذیلت بها الخطابات المذکورة أن هذه الأحکام المشرعة المذکورة هاهنا علی الإجمال أحکام مشرعة فی جمیع الشرائع الإلهیة من غیر استثناء کما یعلم أن ما قدر للإنسان من سعادة و شقاوة و سائر المقدرات الإنسانیة کالأحکام العامة جمیعها تنتهی إلی تلک القصة فهی الأصل تفرعت علیه هذه الفروع، و الفهرس الذی یشیر إلی التفاصیل.
قوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ قَدْ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمْ لِباساً یُوارِی سَوْآتِکُمْ وَ رِیشاً» اللباس کل ما یصلح للبس و ستر البدن و غیره، و أصله مصدر یقال: لبس یلبس لبسا- بالکسر و الفتح- و لباسا، و الریش ما فیه الجمال مأخوذ من ریش الطائر لما فیه من أنواع الجمال و الزینة، و ربما یطلق علی أثاث البیت و متاعه.
و کان المراد من إنزال اللباس و الریش علیهم خلقه لهم کما فی قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ وَ مَنافِعُ»: الحدید: 25، و قوله: وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ
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أَزْواجٍ»: الزمر: 6، و قد قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر 21، فقد أنزل الله اللباس و الریش بالخلق من غیب ما عنده إلی عالم الشهادة و هو الخلق.
و اللباس هو الذی یعمله الإنسان صالحا لأن یستعمله بالفعل دون المواد الأصلیة من قطن أو صوف أو حریر أو غیر ذلک مما یأخذه الإنسان فیضیف إلیه أعمالا صناعیة من تصفیة و غزل و نسج و قطع و خیاطة فیصیر لباسا صالحا للبس فعد اللباس و الریش من خلق الله و هما من عمل الإنسان نظیر ما فی قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»: الصافات: 96، من النسبة.
و لا فرق من جهة النظر فی التکوین بین نسبة ما عمله الإنسان إلی الله سبحانه و ما عمله منته إلی أسباب جمة أحدها الإنسان، و نسبة سائر ما عملته الطبائع و لها أسباب کثیرة أحدها الفاعل کنبات الأرض و صفرة الذهب و حلاوة العسل فإن جمیع الأسباب بجمیع ما فیها من القدرة منتهیة إلیه سبحانه و هو محیط بها.
و لیست الخلقة منتسبة إلی الأشیاء علی وتیرة واحدة و إن کانت جمیع مواردها متفقة فی معنی الانتهاء إلیه إلا ما فیه معنی النقص و القبح و الشناعة من المعاصی و نحوها فحقیقتها فقدان الخلقة الحسنة أو مخالفة الأمر الإلهی، و لیست بمخلوقة له و إنما هی أوصاف نقص فی أعمال الإنسان مثلا فی باطنه أو ظاهره، و قد تکررت الإشارة إلی هذه الحقیقة فیما مر من أجزاء هذا الکتاب.
و توصیف اللباس بقوله: «یُوارِی سَوْآتِکُمْ للدلالة علی أن المراد باللباس ما ترفع به حاجة الإنسان التی اضطرته إلی اتخاذ اللباس و هی مواراة سواته التی یسوؤه انکشافها و أما الریش فإنما یتخذه لجمال زائد علی أصل الحاجة.
و فی الآیة امتنان بهدایة الإنسان إلی اللباس و الریش و فیها- کما قیل- دلالة علی إباحة لباس الزینة.
قوله تعالی: «وَ لِباسُ التَّقْوی ذلِکَ خَیْرٌ» إلی آخر الآیة. انتقل سبحانه من ذکر لباس الظاهر الذی یواری سوآت الإنسان فیتقی به أن یظهر منه ما یسوؤه ظهوره،
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إلی لباس الباطن الذی یواری السوآت الباطنیة التی یسوء الإنسان ظهورها و هی رذائل المعاصی من الشرک و غیره، و هذا اللباس هو التقوی الذی أمر الله به.
و ذلک أن الذی یصیب الإنسان من ألم المساءة و ذلة الهوان من ظهور سواته روحی من سنخ واحد فی السوآتین إلا أن ألم ظهور السوآت الباطنیة أشد و أمر و أبقی فالمحاسب هو الله، و التبعة شقوة لازمة، و نار تطلع علی الأفئدة، و لذلک کان لباس التقوی خیرا من لباس الظاهر.
و للإشارة إلی هذا المعنی و تتمیم الفائدة عقب الکلام بقوله: «ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ فاللباس الذی اهتدی إلیه الإنسان لیرفع به حاجته إلی مواراة سواته التی یسوؤه ظهورها آیة إلهیة إن تأمله الإنسان و تبصر به تذکر أن له سوآت باطنیة تسوؤه إن ظهرت و هی رذائل النفس، و سترها علیه أوجب و ألزم من ستر السوآت الظاهریة بلباس الظاهر و اللباس الذی یسترها و یرفع حاجة الإنسان الضروریة هو لباس التقوی الذی أمر الله به و بینه بلسان أنبیائه.
و فی تفسیر لباس التقوی أقوال أخر مأثورة عن المفسرین، فقیل: هو الإیمان و العمل الصالح، و قیل: هو حسن السمت الظاهر، و قیل: هو الحیاء، و قیل: هو لباس النسک و التواضع کلبس الصوف و الخشن، و قیل: هو الإسلام، و قیل: هو لباس الحرب، و قیل: هو ما یستر العورة، و قیل: هو خشیة الله، و قیل: هو ما ما یلبسه المتقون یوم القیامة هو خیر من لباس الدنیا، و أنت تری أن شیئا من هذه الأقوال لا ینطبق علی السیاق ذلک الانطباق.
قوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ» إلی آخر الآیة. الکلام و إن کان مفصولا عما قبله بتصدیره بخطاب «یا بَنِی آدَمَ إلا أنه بحسب المعنی من تتمة المفاد السابق، و لذا أعاد ذکر السوآت ثانیا فیرجع المعنی إلی أن لکم معاشر الآدمیین سوآت لا یسترها إلا لباس التقوی الذی ألبسناکموه بحسب الفطرة التی فطرناکم علیها فإیاکم أن یفتنکم الشیطان فینزع عنکم ذلک کما نزع لباس أبویکم فی الجنة لیریهما سوآتهما فإنا جعلنا الشیاطین أولیاء لمن تبعهم و لم یؤمن بآیاتنا.
و من هنا یظهر أن ما صنعه إبلیس بهما فی الجنة من نزع لباسهما لیریهما سوآتهما
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کان مثالا لنزع لباس التقوی عن الآدمیین بالفتنة و إن الإنسان فی جنة السعادة ما لم یفتتن به فإذا افتتن أخرجه الله منها.
و قوله: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ تأکید للنهی و بیان لدقة مسلکه و خفاء سربه دقة لا یمیزه حس الإنسان و خفاء لا یقع علیه شعوره فإنه لا یری إلا نفسه من غیر أن یشعر أن وراءه من یأمر بالشر و یهدیه إلی الشقوة.
و قوله: «إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ تأکیدا آخر للنهی، و لیست ولایتهم و تصرفهم فی الإنسان إلا ولایة الفتنة و الغرور فإذا افتتن و اغتر بهم تصرفوا بما شاءوا و کما أرادوا کما قال تعالی مخاطبا لإبلیس: «وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ وَ عِدْهُمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ وَ کَفی بِرَبِّکَ وَکِیلًا»: إسراء: 65، و قال: «إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ»: النحل: 99، و قال: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42.
و من الآیات بانضمامها إلی آیتنا المبحوث عنها یظهر أن لا ولایة لهم علی المؤمنین و إن مسهم طائف منهم أحیانا، و أن لا سلطان له علی المتوکلین من المؤمنین و هم الذین عدهم الله عبادا له بقوله: «عِبادِی فلا ولایة له إلا علی الذین لا یؤمنون.
و الظاهر أن المراد به عدم الإیمان بآیات الله بتکذیبها و هو أخص من وجه من عدم الإیمان بالله الذی هو الکفر بالله بشرک أو نفی، و ذلک لأن هذا الکفر هو المذکور فی الخطاب العام الذی فی ذیل القصة من سورة البقرة حیث قال تعالی: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً إلی أن قال- وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة 39، و فی ذیل هذه الآیات من هذه السورة حیث قال: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: الأعراف: 36.
قوله تعالی: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها» إلی آخر الآیة، رجوع من الخطاب العام لبنی آدم إلی خطاب النبی ص خاصة لیتوسل 
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به إلی انتزاع خطابات خاصة یوجهها إلی أمته کما جری نظیره من الالتفات فی الخطاب المتقدم یا بنی آدم قد أنزلنا علیکم لباسا حیث قال: «ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ لنظیر الغرض.
و بالجملة فقد استخرج من هذا الأصل الثابت فی قصة الجنة و هو أمر ظهور السوآت الذی أفضی إلی خروج آدم و زوجته من الجنة أن الله لا یرضی بالفحشاء الشنیعة من أفعال بنی آدم، فذکر إتیان المشرکین بالفحشاء و استنادهم فی ذلک إلی عمل آبائهم و أمر الله سبحانه بها فأمر رسوله ص أن یرد علیهم بأن الله لا یأمر بالفحشاء، و یذکرهم أن ذلک من القول علی الله بغیر علم و الافتراء علیه، کیف لا؟ و قصة الجنة شاهدة علیه.
و قد ذکر لهم فی فعلهم الفحشاء عذرین یعتذرون بهما و مستندین یستندون إلیهما و هما فعل آبائهم و أمر الله إیاهم بها، و کان الثانی هو الذی یرتبط بالخطاب العام المستخرج من قصة الجنة فقط، و لذلک تعرض لدفعه و رده علیهم، و أما استنادهم إلی فعل آبائهم فذلک و إن لم یکن مما یرتضیه الله سبحانه و قد رده فی سائر کلامه بمثل قوله: «أَ وَ لَوْ کانَ آباؤُهُمْ لا یَعْقِلُونَ شَیْئاً وَ لا یَهْتَدُونَ فلم یتعرض لرده هاهنا لخروجه عن غرض الکلام.
و قد ذکر جمع من المفسرین أن قوله: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً» إلخ، إشارة إلی ما کان معمولا عند أهل الجاهلیة من الطواف بالبیت الحرام عراة یقولون: نطوف کما ولدتنا أمهاتنا و لا نطوف فی الثیاب التی قارفنا فیها الذنوب، و نقل عن الفراء أنهم کانوا یعملون شیئا من سیور مقطعة یشدونهم علی حقویهم یسمی حوفا و إن عمل من صوف سمی رهطا و کانت المرأة تضع علی قبلها نسعة أو شیئا آخر فتقول:
الیوم یبدو بعضه أو کله‌و ما بدا منه فلا أحله 
و لم یزل دائرا بینهم حتی منعهم النبی ص بعد الفتح حین بعث علیا (ع) بآیات البراءة إلی مکة.
و کان النبی ص أو بعض المسلمین کانوا یعیبونهم علی ذلک فیعتذرون إلیهم بقولهم: «وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها» فرد الله سبحانه علیهم و ذمهم بقوله:
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«إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ .
و لیس ما ذکروه ببعید و فی الآیة بعض التأیید له حیث وصفت ما کانوا یفعلونه بالفحشاء و هی الأمر الشنیع الشدید القبح ثم ذکرت أنهم کانوا یعتذرون بأن الله أمرهم بذلک. و لازم ذلک أن یکون ما فعلوه أمرا شنیعا أتوا به فی صفة العبادة و النسک کالطواف عاریا، و الآیة مع ذلک الفحشاء فتصلح أن تنطبق علی فعلهم ذلک، و علی مصادیق أخری ما أکثر وجودها بین الناس و خاصة فی زماننا الذی نعیش فیه.
قوله تعالی: «قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ وَ ادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ لما نفت الآیة السابقة أن یأمر الله سبحانه بالفحشاء و ذکرت أن ذلک افتراء علیه و قول بغیر علم لعدم انتهائه إلی وحی ما أوحی به الله بادرت هذه الآیة إلی ذکر ما أمر به و هو لا محالة أمر یقابل ما استشنعته الآیة السابقة و عدته فحشاء لما فیه من بلوغ القبح و الإفراط و التفریط فقال: «قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ» إلخ.
و القسط علی ما ذکره الراغب هو النصیب بالعدل کالنصف و النصفة قال:
«لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ بِالْقِسْطِ» «وَ أَقِیمُوا الْوَزْنَ بِالْقِسْطِ» و القسط هو أن یأخذ قسط غیره، و ذلک جور و الإقساط أن یعطی قسط غیره، و ذلک إنصاف و لذلک قیل: قسط الرجل إذا جار و أقسط إذا عدل قال: «وَ أَمَّا الْقاسِطُونَ فَکانُوا لِجَهَنَّمَ حَطَباً» و قال: «وَ أَقْسِطُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ انتهی کلامه.
فالمراد: قل أمر ربی بالنصیب العدل و لزوم وسط الاعتدال فی الأمور کلها و أن تجتنبوا جانبی الإفراط و التفریط فأقسطوا و أنیبوا و أقروا نفوسکم عند کل معبد تعبدون الله فیه و ادعوه بإخلاص الدین له من غیر أن تشرکوا بعبادته صنما أو أحدا من آبائکم و کبرائکم بالتقلید لهم و هذا هو القسط فی العبادة.
فقوله: «وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» معطوف ظاهرا علی مقول القول لأن معنی أمر ربی بالقسط: أقسطوا، فیکون التقدیر: أقسطوا و أقیموا (إلخ)، و الوجه هو ما یتوجه به إلی الشی‌ء، و هو فی حال تمام النفس الإنسانیة، و إقامتها عندها إیجاد القیام بالأمر لها أی إیفاؤه و الإتیان به کما ینبغی تاما غیر ناقص فیئول معنی إقامة الوجه عند العبادة إلی الاشتغال بالعبادة و الانقطاع عن غیرها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 74
فیفید قوله: «وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» إذا انضم إلیه قوله: «وَ ادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ وجوب الانقطاع للعبادة عن غیرها و لله سبحانه عن غیره کما عرفت و من الغیر الذی یجب الانقطاع عنه إلی الله سبحانه نفس العبادة، و إنما العبادة توجه لا متوجه إلیها، و التوجه إلیها یبطل معنی کونها عبادة و توجها إلی الله فیجب أن لا یذکر الناسک فی نسکه إلا ربه و ینسی غیره.
و للمفسرین فی معنی قوله: «وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ إلخ، أقوال أخر منها: أن المعنی: توجهوا إلی قبلة کل مسجد فی الصلاة علی استقامة. و منها: أن المعنی توجهوا فی أوقات السجود و هی أوقات الصلاة إلی الجهة التی أمرکم الله بها و هی الکعبة. و منها إذا أدرکتم الصلاة فی مسجد فصلوا و لا تقولوا حتی أرجع إلی مسجدی. و منها: أن المعنی: اقصدوا المسجد فی وقت کل صلاة أمر فیها بالجماعة. و منها: أن المعنی:
أخلصوا وجوهکم لله بالطاعة فلا تشرکوا وثنا و لا غیره.
و الوجوه المذکورة علی علاتها و إباء الآیة عنها لا تناسب الثلاثة الأول منها حال المسلمین فی وقت نزول السورة و هی مکیة و لم تکن الکعبة قبلة یومئذ، و لا کانت للمسلمین مساجد مختلفة متعددة، و آخر الوجوه و إن کان قریبا مما قدمناه إلا أنه ناقص فی بیان الإخلاص المستفاد من الآیة، و ما تضمنه إنما هی معنی قوله تعالی: «وَ ادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ لا قوله: «وَ أَقِیمُوا» إلخ، کما تقدم.
قوله تعالی: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» إلی آخر الآیة. ظاهر السیاق أن یکون قوله «فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» حالا من فاعل «تَعُودُونَ و یکون هو الوجه المشترک الذی شبه فیه العود بالبدء، و المعنی تعودون فریقین کما بدأکم فریقین نظیر قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ»: الأنعام: 94، و المعنی لقد جئتمونا فرادی کما خلقناکم أول مرة فرادی.
فهذا هو الظاهر المستفاد من الکلام، و أما کون «فَرِیقاً هَدی إلخ، حالا لا یعدو عامله، و وجه الشبه بین البدء و العود أمرا آخر غیر مذکور ککونهم فرادی بدءا و عودا أو کون الخلق الأول و الثانی جمیعا من تراب أو کون البعث مثل الإنشاء فی قدرة الله إلی غیر ذلک مما احتملوه فوجوه بعیدة عن دلالة الآیة، و أی فائدة فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 75
حذف وجه الشبه من الذکر و ذکر ما لا حاجة إلیه مع وقوع اللبس، و سیجی‌ء إن شاء الله توضیح ذلک.
و ظاهر البدء فی قوله: «بَدَأَکُمْ أول خلقة الإنسان الدنیویة لا مجموع الحیاة الدنیویة قبال الحیاة الأخرویة فیکون البدء هو الحیاة الدنیا و العود هو الحیاة الأخری فیکون المعنی کنتم فی الدنیا مخلوقین له هدی فریقا منکم و حقت الضلالة علی فریق آخر کذلک تعودون کما یئول إلیه قول من قال: «إن معنی الآیة: تبعثون علی ما متم علیه: المؤمن علی إیمانه، و الکافر علی کفره».
و ذلک أن ظاهر البدء إذا نسب إلی شی‌ء ذی امتداد و استمرار بوجه أن یقع علی أقدم أجزاء وجوده الممتد المستمر لا علی الجمیع، و الخطاب للناس فبدؤهم أول خلقة النوع الإنسانی و بدء ظهوره. علی أن الآیة من تتمة الآیات التی یبین الله سبحانه فیها بدء إیجاده الإنسان بمثل قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ إلخ، فالمراد به کیفیة البدء التی قصها فی أول کلامه، و قد کان من القصة أن الله قال لإبلیس لما رجمه: «اخْرُجْ مِنْها مَذْؤُماً مَدْحُوراً لَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکُمْ أَجْمَعِینَ و فیه قضاء أن ینقسم بنو آدم فریقین فریقا مهتدین علی الصراط المستقیم، و فریقا ضالین حقا فهذا هو الذی بدأهم به و کذلک یعودون.
و قد بین ذلک فی مواضع أخر من کلامه أوضح من ذلک و أصرح کقوله: «قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42، و هذا قضاء حتم و صراط مستقیم إن الناس طائفتان طائفة لیس لإبلیس علیهم سلطان و هم الذین هداهم الله، و طائفة متبعون لإبلیس غاوون و هم المقضی ضلالهم لاتباعهم الشیطان و تولیهم إیاه قال: «کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ»: الحج: 4، و إنما قضی ضلالهم إثر اتباعهم و تولیهم لا بالعکس کما هو ظاهر الآیة.
و نظیره فی ذلک قوله تعالی: «قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»: ص: 85، فإنه یدل علی أن هناک قضاء بتفرقهم فریقین، و هذا التفرق هو الذی فرع تعالی علیه قوله إذ قال: «قالَ اهْبِطا مِنْها ... فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 76
ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی الخ:، طه: 124 و هو عمی الضلال.
و بعد ذلک کله فمن الممکن أن یکون قوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ إلخ، فی مقام التعلیل لمضمون الکلام السابق و المعنی: أقسطوا فی أعمالکم و أخلصوا لله سبحانه فإن الله سبحانه إذ بدأ خلقکم قضی فیکم أن تتفرقوا فریقین فریقا یهدیهم و فریقا یضلون عن الطریق و ستعودون إلیه کما بدأکم فریقا هدی و فریقا حق علیهم الضلالة بتولی الشیاطین فأقسطوا و أخلصوا حتی تکونوا من المهتدین بهدایة الله لا الضالین بولایة الشیاطین.
فیکون الکلام جاریا مجری قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ أَیْنَ ما تَکُونُوا یَأْتِ بِکُمُ اللَّهُ جَمِیعاً»: البقرة: 148 فإنه فی عین أنه بین أولا أن لکل وجهة خاصة محتومة هو مولیها لا یتخلف عنه إن سعادة فسعادة و إن شقاوة فشقاوة أمرهم ثانیا أن استبقوا الخیرات، و لا یستقیم الأمر مع تحتم إحدی المنزلتین:
السعادة و الشقاوة لکن الکلام فی معنی قولنا: إن کلا منکم لا محیص له عن وجهة متعینة فی حقه لازمة له إما الجنة و إما النار فاستبقوا الخیرات حتی تکونوا من أهل وجهة السعادة دون غیرها.
و کذلک الأمر فیما نحن فیه فالکلام فی معنی قولنا: إنکم ستعودون فریقین کما بدأکم فریقین بقضائه فأقسطوا فی أعمالکم و أخلصوا لله سبحانه حتی تکونوا من الفریق الذی هدی دون الفریق الذی حق علیهم الضلالة.
و من الممکن أن یکون قوله: «کَما بَدَأَکُمْ إلخ، کلاما مستأنفا و هو مع ذلک لا یخلو عن تلویح بالدعوة إلی الأقساط و الإخلاص علی ما یتبادر من السیاق.
و أما قوله: «إِنَّهُمُ اتَّخَذُوا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ» فهو تعلیل لثبوت الضلالة و لزومها لهم فی قوله: «حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» کان کلمة الضلال و الخسران صدرت من مصدر القضاء فی حقهم مشروطا بولایة الشیطان کما یذکره فی قوله: «کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ»: الحج: 4.
فلما تولوا الشیاطین فی الدنیا حقت علیهم الضلالة و لزمتهم لزوما لا انفکاک بعده أبدا و هذا نظیر ما یستفاد من قوله: «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ فَزَیَّنُوا لَهُمْ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنَّهُمْ کانُوا
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خاسِرِینَ»: حم السجدة: 25.
و أما قوله: «وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ فهو کعطف التفسیر بالنسبة إلی الجملة السابقة یفسر به معنی تحقق الضلالة و لزومها فإن الإنسان مهما رکب غیر طریق الحق و اعتنق الباطل و هو یعترف بأنه من الباطل و لما ینس الحق أوشک أن یعود إلی الحق الذی فارقه و کان مرجوا أن ینتزع عن ضلاله إلی الهدی أما إذا اعتقد حقیة الباطل الذی هو علیه، و حسب أنه علی الهدی و هو فی ضلال فقد استقر فیه شیمة الغی و حقت علیه الضلالة و لا یرجی معه فلاح أبدا.
فقوله: «وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ کالتفسیر لتحقق الضلالة لکونه من لوازمه، و قد قال تعالی فی موضع آخر: «قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً»: الکهف: 104، و قال تعالی: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ»: البقرة: 7.
و إنه الإنسان یسیر علی الفطرة و یعیش علی الخلقة لا ینقاد إلا للحق و لا یخضع إلا للصدق و لا یرید إلا ما فیه خیره و سعادته غیر أنه إذا شمله التوفیق و کان علی الهدی طبق ما یطلبه و یقصده علی حقیقة مصداقه و لم یعبد إلا الله و هو الحق الذی یطلبه و لم یرد إلا الحیاة الدائمة الخالدة و هی السعادة التی یقصدها، و إذا ضل عن الصراط انتکس وجهه من الحق إلی الباطل و من الخیر إلی الشر و من السعادة إلی الشقاء فیتخذ إلهه هواه، و یعبد الشیطان، و یخضع للأوثان، و أخلد إلی الأرض، و تعلق بالزخارف المادیة الدنیویة و تبصر إلیها لکنه إنما یعمل ما یعمل بإذعان أنه هکذا ینبغی أن یعمل و حسبان أنه مهتد فی عمله فیأخذ بالباطل بعنوان أنه حق، و یرکن إلی الشر أو الشقاء بعنوان أنه خیر و سعادة فالإدراک الفطری محفوظ له غیر أنه یطبقه فی مقام العمل علی غیر مصداقه. قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ آمِنُوا بِما نَزَّلْنا مُصَدِّقاً لِما مَعَکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ وُجُوهاً فَنَرُدَّها عَلی أَدْبارِها»: النساء: 47، و أما إنسان یتبع الباطل بما هو باطل، و یقصد الشقاء و الخسران بما هو شقاء و خسران فمن المحال ذلک. قال تعالی: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ»: الروم: 30
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و شی‌ء من العلل و الأسباب و منها الإنسان لا یرید غایة و لا یفعل فعلا إلا إذا کان ملائما لنفسه حاملا لما فیه نفعه و سعادته، و ما ربما یتراءی من خلاف فإنما هو فی بادئ النظر لا بحسب الحقیقة و فی نفس الأمر.
هذا کله ما یقتضیه التدبر و إیفاء النظر من معنی قوله «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» إلخ، و هو یدور مدار کون «فَرِیقاً هَدی إلخ، حالا مبینا لوجه الشبه و المعنی المشترک بین البدء و العود سواء أخذنا الکلام مستأنفا أو واقعا موقع التعلیل متصلا بما قبله.
و أما جمهور المفسرین فکأنهم متسالمون علی أن قوله: «فَرِیقاً هَدی حال مبین لکیفیة العود فحسب دون العود و البدء جمیعا، و أن المعنی المشترک الذی هو وجه تشبیه العود بالبدء أمر آخر وراءه إلا من فسر البدء بالحیاة الدنیا و الخلق الأول کما تقدم و سیجی‌ء، و کان ذلک فرارا منهم عن لزوم الجبر المبطل للاختیار مع احتفاف الکلام بالأوامر و النواهی، و قد عرفت أن ذلک غیر لازم.
و بالجملة فقد اختلفوا فی وجه اتصال الکلام بما قبله بعد التسالم علی ذلک فمن قائل: أنه إنذار بالبعث تأکیدا للأحکام المذکورة سابقا، و احتجاج علیه بالبدء فالمعنی: ادعوه مخلصین فإنکم مبعوثون مجازون، و إن بعد ذلک فی عقولکم فاعتبروا بالابتداء و اعلموا أنه کما بدأکم فی الخلق الأول فإنه یبعثکم فتعودون فی الخلق الثانی.
و فیه أنه مبنی علی أن تشبیه العود بالبدء فی تساویهما بالنسبة إلی قدرة الله، و أن النکتة فی التعرض لذلک هو الإنذار بالمجازاة، و السیاق المناسب لهذا الغرض أن یقال: کما بدأکم یبعثکم فیجازیکم بوضع بعثه تعالی موضع عود الناس و التصریح بالمجازاة التی هی العمدة فی الغرض المسوق لأجله الکلام کما صنع ذلک القائل نفسه فیما ذکره من المعنی، و الآیة خالیة من ذلک.
و من قائل: أنه احتجاج علی منکری البعث، و اتصاله بقوله تعالی قبل عدة آیات: «فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ .
فقوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ معناه فلیس بعثکم بأشد من ابتدائکم.
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و فیه: ما فی الوجه السابق علی أنه تحکم من غیر دلیل.
و من قائل: أنه کلام مستأنف. و قد تقدم ذکره.
و من قائل: أنه متصل بما سبقه، و المعنی: أخلصوا لله فی حیاتکم فإنکم تبعثون علی ما متم علیه: المؤمن علی إیمانه، و الکافر علی کفره.
و فیه: أنه مبنی علی کون المراد بالبدء هو مجموع الحیاة الدنیا فی قبال الحیاة الآخرة ثم تشبیه بالعود و هو الحیاة الآخرة بآخر الحیاة الأولی المسماة بعثا، و الآیة- کما تقدم- بمعزل عن الدلالة علی هذا المعنی.
قوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» إلی آخر الآیة. قال الراغب: السرف تجاوز الحد فی کل فعل یفعله الإنسان، و إن کان ذلک فی الإنفاق أشهر، انتهی.
أخذ الزینة عند کل مسجد هو التزین الجمیل عند الحضور فی المسجد، و هو إنما یکون بالطبع للصلاة و الطواف و سائر ذکر الله فیرجع المعنی إلی الأمر بالتزین الجمیل للصلاة و نحوها، و یشمل بإطلاقه صلوات الأعیاد و الجماعات الیومیة و سائر وجوه العبادة و الذکر.
و قوله: «وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا وَ لا تُسْرِفُوا» إلخ، أمران إباحیان و نهی تحریمی معلل بقوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ و الجمیع مأخوذة من قصة الجنة کما مرت الإشارة إلیه، و هی کما تقدم خطابات عامة لا تختص بشرع دون شرع و لا بصنف من أصناف الناس دون صنف.
و من هنا یعلم فساد ما ذکره بعضهم: أن قوله: «یا بَنِی آدَمَ خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» إلخ یدل علی بعثة النبی ص إلی جمیع البشر، و أن الخطاب یشمل النساء بالتبع للرجال شرعا لا لغة (انتهی). نعم تدل الآیة علی أن هناک أحکاما عامة لجمیع البشر برسالة واحدة أو أکثر، و أما شمول الحکم للنساء فبالتغلیب فی الخطاب و القرینة العقلیة قائمة.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ 
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هذا من استخراج حکم خاص- بهذه الأمة- من الحکم العام السابق علیه بنوع من الالتفات نظیر ما تقدم فی قوله: «ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ و قوله وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً» الآیة.
و الاستفهام إنکاری، و الزین یقابل الشین و هو ما یعاب به الإنسان فالزینة ما یرتفع به العیب و یذهب بنفرة النفوس، و الإخراج کنایة عن الإظهار و استعارة تخییلیة کأن الله سبحانه بإلهامه و هدایته الإنسان من طریق الفطرة إلی إیجاد أنواع الزینة التی یستحسنها مجتمعة و یستدعی انجذاب نفوسهم إلیه و ارتفاع نفرتهم و اشمئزازهم عنه یخرج لهم الزینة و قد کانت مخبیة خفیة فأظهرها لحواسهم.
و لو کان الإنسان یعیش فی الدنیا وحده فی غیر مجتمع من أمثاله لم یحتج إلی زینة یتزین بها قط و لا تنبه للزوم إیجادها لأن ملاک التنبه هو الحاجة. لکنه لما لم یسعه إلا الحیاة فی مجتمع من الأفراد و هم یعیشون بالإرادة و الکراهة و الحب و البغض و الرضی و السخط فلا محیص لهم من العثور علی ما یستحسنونه و ما یستقبحونه من الهیئات و الأزیاء فیلهمهم المعلم الغیبی من وراء فطرتهم بما یصلح ما فسد منهم و یزین ما یشین منهم و هو الزینة بأقسامها، و لعل هذا هو النکتة فی خصوص التعبیر بقوله: «لِعِبادِهِ .
و هذه المسماة بالزینة من أهم ما یعتمد علیه الاجتماع الإنسانی، و هی من الآداب العریقة التی تلازم المجتمعات و تترقی و تتنزل علی حسب تقدم المدنیة و الحضارة و لو فرض ارتفاعها من أصلها فی مجتمع من المجتمعات انهدم الاجتماع و تلاشت أجزاؤه من حینه لأن معنی بطلانها ارتفاع الحسن و القبح و الحب و البغض و الإرادة و الکراهة و أمثالها من بینهم، و لا مصداق للاجتماع الإنسانی عندئذ فافهم ذلک.
ثم الطیبات من الرزق- و الطیب هو الملائم للطبع- هی الأنواع المختلفة مما یرتزق به الإنسان بالتغذی منه، أو مطلق ما یستمد به فی حیاته و بقائه کأنواع المطعم و المشرب و المنکح و المسکن و نحوها، و قد جهز الله سبحانه الإنسان بما یحس بحاجته إلی أقسام الرزق و یستدعی تناولها بأنواع من الشهوات الهائجة فی باطنه إلی ما یلائمها مما یرفع حاجته و هذا هو الطیب و الملاءمة الطبیعیة.
و ابتناء حیاة الإنسان السعیدة علی طیبات الرزق غنی عن البیان فلا یسعد
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الإنسان فی حیاته من الرزق إلا بما یلائم طباع قواه و أدواته التی جهز بها و یساعده علی بقاء ترکیبه الذی رکب به، و ما جهز بشی‌ء و لا رکب من جزء إلا لحاجة له إلیه فلو تعدی فی شی‌ء مما یلائم فطرته إلی ما لا یلائمها طبعا اضطر إلی تتمیم النقص الوارد علیه فی القوة المربوطة به إلی صرف شی‌ء من سائر القوی فیه کالمنهوم الشره الذی یفرط فی الأکل فیصیبه آفات الهضم. فیضطر إلی استعمال الأدویة المصلحة لجهاز الهضم و المشهیة للمعدة و لا یزال یستعمل و یفرط حتی یعتاد بها فلا تؤثر فیه فیصیر إنسانا علیلا تشغله العلة عن عامة واجبات الحیاة، و أهمها الفکر السالم الحر و علی هذا القیاس.
و التعدی عن طیب الرزق یبدل الإنسان إلی شی‌ء آخر لا هو مخلوق لهذا العالم و لا هذا العالم مخلوق له و أی خیر یرجی فی إنسان یتوخی أن یعیش فی ظرف غیر ظرفه الذی أعده له الکون، و یسلک طریقا لم تهیئه له الفطرة، و ینال غایة غیر غایته و هو أن یتوسع بالتمتع بکل ما تزینه له الشهوة و الشره، و یصوره له الخیال بآخر ما یقدر و أقصی ما یمکن.
و الله سبحانه یذکر فی هذه الآیة أن هناک زینة أخرجها لعباده و أظهرها و بینها لهم من طریق الإلهام الفطری، و لا تلهم الفطرة إلا بشی‌ء قامت حاجة الإنسان إلیه بحسبها.
و لا دلیل علی إباحة عمل من الأعمال و سلوک طریق من الطرق أقوی من الحاجة إلیه بحسب الوجود و الطبیعة الذی یدل علی أن الله سبحانه هو الرابط بین الإنسان المحتاج و بین ما یحتاج إلیه بما أودع فی نفسه من القوی و الأدوات الباعثة له إلیه بحسب الخلقة و التکوین.
ثم یذکر بعطف الطیبات من الرزق علی الزینة فی حیز الاستفهام الإنکاری أن هناک أقساما من الرزق طیبة ملائمة لطباع الإنسان یشعر بطیبه من طریق قواه المودعة فی وجوده، و لا یشعر بها و لا یتنبه لها إلا لقیام حاجته فی الحیاة إلیها و إلی التصرف فیها تصرفا یستمد به لبقائه، و لا دلیل علی إباحة شی‌ء من الأعمال أقوی من الحاجة الطبیعیة و الفقر التکوینی إلیه کما سمعت.
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ثم یذکر بالاستفهام الإنکاری أن إباحة زینة الله و الطیبات من الرزق مما لا ینبغی أن یرتاب فیها فهو من إمضاء الشرع لحکم العقل و القضاء الفطری.
و إباحة الزینة و طیبات الرزق لا تعدو مع ذلک حد الاعتدال فیها و الوسط العدل بین الإفراط و التفریط فإن ذلک هو الذی یقضی به الفطرة، و قد قال الله سبحانه فی الآیة السابقة: «وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ و قال فیما قبل ذلک: «قُلْ أَمَرَ رَبِّی بِالْقِسْطِ».
ففی التعدی إلی أحد جانبی الإفراط و التفریط من تهدید المجتمع الإنسانی بالانحطاط، و فساد طریق السعادة ما فی انثلام رکن من أرکان البناء من تهدیده بالانهدام فقلما ظهر فساد فی البر و البحر و تنازع یفضی إلی الحروب المبیدة للنسل المخربة للمعمورة إلا عن إتراف الناس و إسرافهم فی أمر الزینة أو الرزق، و هو الإنسان إذا جاوز حد الاعتدال، و تعدی ما خط له من وسط الجادة ذهب لوجهه لا یقف علی حد و لا یلوی علی شی‌ء فمن الحری أن لا یرفع عنه سوط التربیة و یذکر حتی بأوضح ما یقضی به عقله، و من هذا القلیل الأمر الإلهی بضروریات الحیاة کالأکل و الشرب و اللبس و السکنی و أخذ الزینة.
قال صاحب المنار، فی بعض کلامه- و ما أجود ما قال:- و إنما یعرفها- یعنی قیمة الأمر بأخذ الزینة مع بساطته و وضوحه- من قراء تواریخ الأمم و الملل، و علم أن أکثر المتوحشین الذین یعیشون فی الحرجات و الغابات أفرادا و جماعات یأوون إلی الکهوف و المغارات، و القبائل الکثیرة الوثنیة فی بعض جزائر البحار و جبال إفریقیا کلهم یعیشون عراة الأجسام نساء و رجالا، و أن الإسلام ما وصل إلی قوم منهم إلا و علمهم لبس الثیاب بإیجابه للستر و الزینة إیجابا شرعیا.
و لما أسرف بعض دعاة النصرانیة الأوروبیین فی الطعن فی الإسلام لتنفیر أهله منه و تحویلهم إلی ملتهم و لتحریض أوربا علیهم رد علیهم بعض المنصفین منهم فذکر فی رده أن فی انتشار الإسلام فی إفریقیا منة علی أوربا بنشره للمدنیة فی أهلها بحملهم علی ترک العری و إیجابه لبس الثیاب الذی کان سببا لرواج تجارة النسج الأوروبیة فیهم.
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بل أقول: إن بعض الأمم الوثنیة ذات الحضارة و العلوم و الفنون کان یغلب فیها معیشة العری حتی إذا ما اهتدی بعضهم بالإسلام صاروا یلبسون و یتجملون ثم صاروا یصنعون الثیاب و قلدهم جیرانهم من الوثنیین بعض التقلید.
هذه بلاد الهند علی ارتقاء حضارة الوثنیین فیها قدیما و حدیثا لا یزال ألوف الألوف من نسائهم و رجالهم عراة أو أنصاف أو أرباع عراة فتری بعض رجالهم فی معاهد تجارتهم و صناعتهم بین عار لا یستر إلا السوأتین- و یسمونهما «سبیلین» و هی الکلمة العربیة التی یستعملها الفقهاء فی باب نواقض الوضوء- أو ساتر لنصفه الأسفل فقط و امرأة مکشوفة البطن و الفخذین أو النصف الأعلی من الجسم کله أو بعضه، و قد اعترف بعض علمائهم المنصفین بأن المسلمین هم الذین علموهم لبس الثیاب، و الأکل فی الأوانی و لا یزال أکثر فقرائهم یضعون طعامهم علی ورق الشجر و یأکلون منه، و لکنهم خیر من کثیر من الوثنیین سترا و زینة لأن المسلمین کانوا حکامهم، و قد کانوا و لا یزالون من أرقی مسلمی الأرض علما و عملا و تأثیرا فی وثنی بلادهم.
و أما المسلمون فی بلاد الشرق التی یغلب علیها الجهل فهم أقرب إلی الوثنیة منهم إلی الإسلام فی اللباس و کثیر من الأعمال الدینیة، و منهم نساء مسلمی «سیام» اللاتی لا ترین فی أنفسهن عورة إلا السوأتین کما بین هذا من قبل فحیث یقوی الإسلام یکون الستر و الزینة اللائقة بکرامة البشر و رقیهم.
فمن عرف مثل هذا عرف قیمة هذا الأصل الإصلاحی فی الإسلام و لو لا أن جعل هذا الدین المدنی الأعلی أخذ الزینة من شرع الله أوجبه علی عباده لما نقل أمما و شعوبا کثیرة من الوحشیة الفاحشة إلی المدنیة الراقیة، و إنما یجهل هذا الفضل له من یجهل التاریخ و إن کان من أهله بل لا یبعد أن یوجد فی متحذلقة المتفرنجین من یجلس فی ملهی أو مقهی أو حانة متکئا ممیلا طربوشه علی رأسه یقول: ما معنی جعل أخذ زینة اللباس من أمور الدین؟ و هو من لوازم البشر لا یحتاجون فیه إلی وحی إلهی و لا شرع دینی، و قد یقول مثل هذا فی قوله تعالی: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا» انتهی.
و مما یناسب المقام 
ما روی: أن الرشید کان له طبیب نصرانی حاذق- فقال ذات یوم لعلی بن الحسین بن واقد: لیس فی کتابکم من علم الطب شی‌ء، و العلم علمان: علم 
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الأدیان و علم الأبدان! فقال له علی: قد جمع الله الطب کله فی نصف آیة- و هو قوله:
«کُلُوا وَ اشْرَبُوا وَ لا تُسْرِفُوا» و جمع نبینا الطب فی قوله: «المعدة بیت الداء، و الحمیة رأس کل دواء، و أعط کل بدن ما عودته» فقال الطبیب: ما ترک کتابکم و لا نبیکم لجالینوس طبا.
قوله تعالی: «قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا خالِصَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ» لا ریب أن الخطاب فی صدر الآیة إما لخصوص الکفار أو یعمهم و المؤمنین جمیعا کما یعمهم جمیعا ما فی الآیة السابقة من الخطاب بقوله: «یا بَنِی آدَمَ خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ وَ کُلُوا وَ اشْرَبُوا وَ لا تُسْرِفُوا» و لازمه أن تکون الزینة و طیبات الرزق موضوعة علی الشرکة بین الناس جمیعا، مؤمنهم و کافرهم.
فقوله: «قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، مسوق لبیان ما خص الله سبحانه به المؤمنین من عباده من الکرامة و المزیة، و إذ قد اشترکوا فی نعمه فی الدنیا فهی خالصة لهم فی الآخرة، و لازم ذلک أن یکون قوله: «فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» متعلقا بقوله:
«آمَنُوا» و قوله: «یَوْمَ الْقِیامَةِ» متعلقا بما تعلق به قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» و هو قولنا کائنة أو ما یقرب منه، «و خالِصَةً» حال عن الضمیر المؤنث و قدمت علی قوله: «یَوْمَ الْقِیامَةِ» لتکون فاصلة بین قولیه: «فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» و «یَوْمَ الْقِیامَةِ» و المعنی: قل هی للمؤمنین یوم القیامة و هی خالصة لهم لا یشارکهم فیها غیرهم کما شارکوهم فی الدنیا فمن آمن فی الدنیا ملک نعمها یوم القیامة.
و بهذا البیان یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالخلوص إنما هو الخلوص من الهموم و المنغصات و المعنی: هی فی الحیاة الدنیا للذین آمنوا غیر خالصة من الهموم و الأحزان و المشقة، و هی خالصة یوم القیامة من ذلک.
و ذلک أنه لیس فی سیاق الآیة و لا فی سیاق ما تقدمها من الآیات إشعار باحتفاف النعم الدنیویة بما ینغص عیش المتنعمین بها و یکدرها علیهم حتی یکون قرینة علی إرادة ما ذکره من معنی الخلوص.
و کذا ما فی قول بعض آخر: إن قوله: «فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» متعلق بما تعلق به قوله «لِلَّذِینَ آمَنُوا» و المعنی: هی ثابتة للذین آمنوا بالأصالة و الاستحقاق فی الحیاة
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الدنیا، و لکن یشارکهم غیرهم فیها بالتبع لهم و إن لم یستحقها مثلهم، و هی خالصة لهم یوم القیامة- أو حال کونها خالصة لهم یوم القیامة فقد قرأ نافع «خالِصَةً» بالرفع علی أنها خبر و الباقون بالنصب علی الحالیة- و ذلک أن المؤمنین هم الذین ینتهی إلیهم العلوم النافعة فی الحیاة الصالحة، و الأوامر المحرضة لإصلاح الحیاة بأخذ الزینة و الارتزاق بالطیبات و القیام بواجبات المعاش ثم التفکر فی آیات الآفاق و الأنفس المؤدی إلی إیجاد الصناعات و الفنون المستخدمة فی الرقی فی المدنیة و الحضارة، و معرفة قدرها و الشکر علیها. کل ذلک من طریق الوحی و النبوة.
وجه فساده: أنه إن أراد أن ما ذکره من الأصالة و التبعیة هو مدلول الآیة فمن الواضح أن الآیة أجنبیة عن الدلالة علی ذلک، و إن أراد أن الآیة تفید أن النعم الدنیویة للمؤمنین ثم بینت مشارکة الکفار لهم فیها و أن ذلک بالأصالة و التبعیة فقد عرفت أن الآیة لا تدل إلا علی اشتراک الطائفتین معا فی النعم الدنیویة لا اختصاص المؤمنین بها فی الدنیا فأین حدیث الأصالة و التبعیة.
بل ربما کان الظاهر من أمثال قوله: «وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ لِبُیُوتِهِمْ سُقُفاً مِنْ فِضَّةٍ وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ إلی أن قال- وَ إِنْ کُلُّ ذلِکَ لَمَّا مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةُ عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُتَّقِینَ»: الزخرف: 35، خلاف ذلک و أن زهرة الحیاة الدنیا أجدر أن یخصوا به.
و قد امتن الله تعالی فی ذیل الآیة علی أهل العلم بتفصیل البیان إذ قال: «کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ .
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ إلی آخر الآیة، قد تقدم البحث المستوفی عن مفردات الآیة فیما مر، و إن الفواحش هی المعاصی البالغة قبحا و شناعة کالزنا و اللواط و نحوهما، و الإثم هو الذنب الذی یستعقب انحطاط الإنسان فی حیاته و ذلة و هوانا و سقوطا کشرب الخمر الذی یستعقب للإنسان تهلکة فی جاهه و ماله و عرضه و نفسه و نحو ذلک، و البغی هو طلب الإنسان ما لیس له بحق کأنواع الظلم و التعدی علی الناس و الاستیلاء غیر المشروع علیهم، و وصفه بغیر الحق من قبیل التوصیف باللازم نظیر التقیید الذی فی قوله: «ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً».
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و کان إلقاء الخطاب بإباحة الزینة و طیبات الرزق داعیا لنفس السامع إلی أن یحصل علی ما حرمه الله فألقی الله سبحانه فی هذه الآیة جماع القول فی ذلک، و لا یشذ عما ذکره شی‌ء من المحرمات الدینیة، و هی تنقسم بوجه إلی قسمین: ما یرجع إلی الأفعال و هی الثلاثة الأول، و ما یرجع إلی الأقوال و الاعتقادات و هو الأخیران، و القسم الأول منه ما یرجع إلی الناس و هو البغی بغیر الحق، و منه غیره و هو إما ذو قبح و شناعة فالفاحشة، و إما غیره فالإثم، و القسم الثانی إما شرک بالله أو افتراء علی الله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلی آخر الآیة هی حقیقة مستخرجة من قوله تعالی فی ذیل القصة: «قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ نظیر الأحکام الآخر المستخرجة منها المذکورة سابقا، و مفاده أن الأمم و المجتمعات لها أعمار و آجال نظیر ما للأفراد من الأعمار و الآجال.
و ربما استفید من هذا التفریع و الاستخراج أن قوله تعالی فی ذیل القصة سابقا:
«قالَ فِیها تَحْیَوْنَ إلخ، راجع إلی حیاة کل فرد فرد و کل أمة أمة، و هی بعض عمر الإنسانیة العامة، و إن قوله قبله: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ راجع إلی حیاة النوع إلی حین و هو حین الانقراض أو البعث، و هذا هو عمر الإنسانیة العامة فی الدنیا.
قوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ إِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ یَقُصُّونَ عَلَیْکُمْ آیاتِی إلی آخر الآیتین. «إِمَّا» أصله إن الشرطیة دخلت علی ما، و فی شرطها النون الثقیلة، و کأن ذلک یفید أن الشرط محقق لا محالة، و المراد بقص الآیات بیانها و تفصیلها لما فیه من معنی القطع و الإبانة عن مکمن الخفاء.
و الآیة إحدی الخطابات العامة المستخرجة من قصة الجنة المذکورة هاهنا و هی رابعها و آخرها یبین للناس التشریع الإلهی العام للدین باتباع الرسالة و طریق الوحی، و الأصل المستخرج عنه هو مثل قوله فی سورة طه: «قالَ اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً إلخ، فبین أن إتیان الهدی منه إنما یکون بطریق الرسالة.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عکرمة"* فی قوله: «قَدْ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمْ لِباساً یُوارِی سَوْآتِکُمْ قال: نزلت فی الخمس من قریش- و من کان یأخذ مأخذها من قبائل العرب: الأنصار الأوس و الخزرج و خزاعة و ثقیف- و بنی عامر بن صعصعة و بطون کنانة بن بکر- کانوا لا یأکلون اللحم، و لا یأتون البیوت إلا من أدبارها، و لا یضطربون وبرا و لا شعرا إنما یضطربون الأدم، و یلبسون صبیانهم الرهاط، و کانوا یطوفون عراة إلا قریشا، فإذا قدموا طرحوا ثیابهم التی قدموا فیها، و قالوا: هذه ثیابنا التی تطهرنا- إلی ربنا فیها من الذنوب و الخطایا- ثم قالوا لقریش: من یعیرنا مئزرا؟ فإن لم یجدوا طافوا عراة- فإذا فرغوا من طوافهم- أخذوا ثیابهم التی کانوا وضعوا.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن سعید بن جبیر قال"*: کان الناس یطوفون بالبیت عراة یقولون: لا نطوف فی ثیاب أذنبنا فیها- فجاءت امرأة فألقت ثیابها و طافت- و وضعت یدها علی قبلها و قالت:
الیوم یبدو بعضه أو کله‌فما بدا منه فلا أحله 
فنزلت هذه الآیة: خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ- إلی قوله- وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ 
أقول: و روی ما یقرب منه عن ابن عباس و مجاهد و عطاء لکنک قد عرفت أن الآیات المصدرة بقوله «یا بَنِی آدَمَ أحکام و شرائع عامة لجمیع بنی آدم من غیر أن یختص بأمة دون أمة فهذه الآحاد من الأخبار لا تزید علی اجتهاد من المنقول عنهم لا حجیة فیها، و أعدل الروایات فی هذا المعنی الروایتان الآتیتان.
فی الدر المنثور،: أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس قال": کان رجال یطوفون بالبیت عراة- فأمرهم الله بالزینة و الزینة اللباس- و هو ما یواری السوآت- و ما سوی ذلک من جید البز و المتاع.
و فیه،: أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": کان أهل الجاهلیة یحرمون أشیاء أحلها الله- من الثیاب و غیرها و هو قول الله: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ ما
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أَنْزَلَ اللَّهُ لَکُمْ مِنْ رِزْقٍ- فَجَعَلْتُمْ مِنْهُ حَراماً وَ حَلالًا» و هو هذا- فأنزل الله: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ- الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ- قُلْ هِیَ لِلَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» یعنی: شارک المسلمون الکفار- فی الطیبات فی الحیاة الدنیا- فأکلوا من طیبات طعامها و لبسوا من جیاد ثیابها، و نکحوا من صالح نسائها- ثم یخلص الله الطیبات فی الآخرة للذین آمنوا- و لیس للمشرکین فیها شی‌ء.
أقول: و الروایتان- کما تری- ظاهرتان فی التطبیق دون سبب النزول، و المعول علی ذلک.
و فیه،: أخرج أبو الشیخ عن الحسن قال: قال رسول الله ص*: ما من عبد عمل خیرا أو شرا- إلا کسی رداء عمله حتی یعرفوه، و تصدیق ذلک فی کتاب الله: «وَ لِباسُ التَّقْوی ذلِکَ خَیْرٌ» الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)*: فی قوله: «یا بَنِی آدَمَ قَدْ أَنْزَلْنا» الآیة. لباس التقوی ثیاب بیض.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عثمان"*: قال سمعت رسول الله ص یقرأ:
«و ریاشا» و لم یقل: و ریشا.
و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)*: فی قوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ قَدْ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمْ- لِباساً یُوارِی سَوْآتِکُمْ وَ رِیشاً وَ لِباسُ التَّقْوی قال:
فأما اللباس فاللباس التی تلبسون، و أما الریاش فالمتاع و المال، و أما لباس التقوی فالعفاف، إن العفیف لا تبدو له عورة- و إن کان عاریا من اللباس، و الفاجر بادی العورة و إن کان کاسیا من اللباس.
أقول: و ما فی الروایتین من معنی لباس التقوی من الأخذ ببعض المصادیق و قد تکرر نظیر ذلک فی الروایات.
و فی تفسیر القمی، أیضا* فی قوله تعالی: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا» الآیة- قال:
قال الذین عبدوا الأصنام فرد الله علیهم فقال: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ» إلی آخر الآیة.
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و فی البصائر، عن أحمد بن محمد عن الحسین بن سعید عن محمد بن منصور قال*: سألته عن قول الله تبارک و تعالی: «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا- وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها» إلی آخر الآیة- فقال: أ رأیت أحدا یزعم أن الله أمرنا بالزنا- و شرب الخمور و شی‌ء من المحارم؟ فقلت: لا، فقال: فما هذه الفاحشة التی یدعون أن الله أمرنا بها؟ فقلت:
الله أعلم و رسوله، فقال: فإن هذه فی أئمة الجور- ادعوا أن الله أمر بالائتمام بقوم لم یأمر الله بهم- فرد الله علیهم و أخبرنا أنهم قالوا علیه الکذب- فسمی الله ذلک منهم فاحشة.:
أقول: و رواه فی الکافی، عن عدة من أصحابنا عن أحمد بن محمد عن الحسین بن سعید عن أبی وهب عن محمد بن منصور قال*: سألته و ساق الحدیث، و روی ما فی معناه فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن منصور عن عبد صالح فعلم أن فی السند أبا وهب و عنه یروی الحسین بن سعید و أن الحدیث مروی عن موسی بن جعفر (ع).
و کیف کان فالروایة لا تنطبق بحسب مضمونها علی حین نزول الآیة و لا ما ذکر فیه من الحجة ینطبق علی موردها فإن أهل الجاهلیة کانت عندهم أحکام کثیرة متعلقة بأمور من قبیل الفحشاء ینسبونه إلی الله سبحانه کالطواف بالبیت عاریا.
لکن الحجة المذکورة فیه من حیث انطباق الآیة علی مصادیق بعد زمن النزول أقرب انطباقا علی أئمة الجور و الحکام الظلمة فإن المسلمین مرت بهم أعصار یتولی فیها أمورهم أمثال الدعی زیاد بن أبیه و ابنه عبید الله و الحجاج بن یوسف و عتاة آخرون، و حول عروشهم و کراسیهم عدة من العلماء یفتون بنفوذ أحکامهم و وجوب طاعتهم بأمثال قوله تعالی: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ . فالروایة ناظرة إلی انطباق الآیة علی مصادیقها بعد عصر النزول.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول*: من زعم أن الله یأمر بالفحشاء فقد کذب علی الله، و من زعم أن الخیر و الشر إلیه فقد کذب علی الله.
و فیه،: عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع)*: من زعم أن الله أمر بالسوء و الفحشاء- فقد کذب علی الله، و من زعم أن الخیر و الشر بغیر مشیة منه- فقد أخرج الله من سلطانه، و من زعم أن المعاصی عملت بغیر قوة الله- فقد کذب علی الله، و من 
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کذب علی الله أدخله الله النار.
أقول: و قوله (ع): و من زعم أن الخیر و الشر بغیر مشیة منه إلخ، ناظر إلی قول المفوضة باستقلال العبد فی أفعال الخیر و الشر کما أن قوله فی الروایة السابقة: و من زعم أن الخیر و الشر إلیه إلخ، «ناظر إلی قول المجبرة: أن الخیر و الشر و الطاعة و المعصیة إنما تستند إلی إرادة الله من غیر أن یکون لإرادة العبد و مشیته دخل فی صدور الفعل و إن أمکن بوجه إرجاع الضمیر إلی العبد لیکون إشارة إلی قول المفوضة.
و فی التهذیب، بإسناده عن ابن مسکان عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل: «وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: هذه القبلة.
أقول: و هو من قبیل الجری و الانطباق کما تبین من البیان السابق، و روی مثله العیاشی فی تفسیره، عن أبی بصیر عن أحدهما (ع).
و فی التهذیب، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع)، و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)* فی قوله:
«وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: مساجد محدثة- فأمروا أن یقیموا وجوههم شطر المسجد الحرام.
أقول: الظاهر أن مراده (ع) أن معنی إقامة الوجوه فی الآیة التوجه إلی الله باستقبال القبلة عند کل مسجد یصلی فیه ثم القبلة تعینت بمثل قوله: «فَوَلِّ وَجْهَکَ شَطْرَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ حَیْثُ ما کُنْتُمْ فَوَلُّوا وُجُوهَکُمْ شَطْرَهُ»: البقرة: 144، و هی الکعبة إذ قد تقدم فی الکلام علی آیات القبلة أن الکعبة إنما جعلت قبلة فی المدینة بعد الهجرة، و الآیة التی نحن فیها و هی من سورة الأعراف مکیة و لعل أصل الجعل فی هذه السورة ثم تفصیل التشریع أو التفسیر فی سورة البقرة المدنیة إن ساعد سیاق آیات القبلة علی ذلک کما أن الأحکام الآخر المفصلة من الواجبات و الحرمات تشتمل السور المکیة علی إجمالها و تشرع تفاصیلها أو تفسر و تبین فی السور المدنیة.
فقوله (ع): مساجد محدثة إلخ، معناه أن المراد بکل مسجد فی الآیة المساجد یحدثها المسلمون فی أکناف الأرض، و المراد بإقامة الوجوه تولیة الوجوه التی فی آیة الکعبة و هی استقبال الشطر من المسجد الحرام.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحسین بن مهران عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 91
«وَ أَقِیمُوا وُجُوهَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» یعنی الأئمة.
أقول: الظاهر أن المراد به أئمة الجماعات، و سیجی‌ء له معنی آخر.
و فیه،: عن الحسین بن مهران عنه (ع)* فی قول الله: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: یعنی الأئمة.
أقول: و هو کالحدیث السابق فإن تقدیم الإمام زینة الصلاة و من المستحب شرعا تقدیم خیار القوم و وجوههم للإمامة و یمکن أن یکون المراد بالأئمة أئمة الدین علی ما سیجی‌ء من روایة العلاء بن سیابة فی آخر البحث.
و فی الدر المنثور، أخرج العقیلی و أبو الشیخ و ابن مردویه و ابن عساکر عن أنس عن النبی ص فی قول الله: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: صلوا فی نعالکم.
أقول: و روی هذا المعنی بعدة طرق أخری عن علی و أبی هریرة و ابن مسعود و شداد بن الأوس و غیرهم عنه (ص).
و فیه،: أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال"*: وجهنی علی بن أبی طالب إلی ابن الکواء و أصحابه- و علی قمیص رقیق و حلة فقالوا لی: أنت ابن عباس و تلبس مثل هذه الثیاب؟ فقلت: أول ما أخاصمکم به قال الله: قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ و خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ، و کان رسول الله ص یلبس فی العیدین بردی حبرة.
و فی الکافی، بإسناده عن یحیی بن أبی العلاء عن أبی عبد الله (ع) قال*: بعث أمیر المؤمنین (ع) عبد الله بن عباس- إلی ابن الکواء و أصحابه و علیه قمیص رقیق و حلة- فلما نظروا إلیه قالوا: یا ابن عباس أنت خیرنا فی أنفسنا- و أنت تلبس هذا اللباس؟ فقال:
و هذا أول ما أخاصمکم فیه- قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ- وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ و قال الله عز و جل: خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ.
و فی الکافی، بإسناده عن فضالة بن أیوب فی قول الله عز و جل: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: فی العید و الجمعة.:
أقول: و رواه فی التهذیب، عن فضالة عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع)
و روی ما فی معناه العیاشی فی تفسیره، عنه، و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع).
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و فی الفقیه،* سئل أبو الحسن الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال من ذلک التمشط عند کل صلاة.
أقول: و فی معناها غیرها من الروایات.
و فی تفسیر العیاشی، عن خیثمة بن أبی خیثمة قال*: کان الحسن بن علی (ع) إذا قام إلی الصلاة لبس أجود ثیابه. فقیل له: یا ابن رسول الله لم تلبس أجود ثیابک؟
فقال: إن الله جمیل یحب الجمال فأتجمل لربی- و هو یقول: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» فأحب أن ألبس أجود ثیابی:
أقول: و الحدیث مروی من طرق أهل السنة أیضا.
و فی الکافی، بإسناده عن یونس بن إبراهیم قال*: دخلت یوما علی أبی عبد الله (ع)- و علی جبة خز و طیلسان خز فنظر إلی فقلت: جعلت فداک علی جبة خز و طیلسان خز- هذا ما تقول فیه؟ فقال: لا بأس بالخز- قلت: و سداه إبریسم فقال: و ما بأس یا إبراهیم- فقد أصیب الحسین (ع) و علیه جبة خز- ثم ذکر (ع) قصة عبد الله بن عباس مع الخوارج- و احتجاجه علیهم بالآیتین.
و فیه،: بإسناده عن أحمد بن أبی عبد الله عن محمد بن علی رفعه قال*: مر سفیان الثوری فی المسجد الحرام- فرأی أبا عبد الله (ع) و علیه أثواب کثیرة قیمة حسان- فقال: و الله لآتینه و لأوبخنه- فدنا منه فقال: یا ابن رسول الله- و الله ما لبس رسول الله مثل هذا اللباس- و لا علی و لا أحد من آبائک! فقال أبو عبد الله (ع): کان رسول الله ص فی زمان قتر مقتر، و کان یأخذ لقتره و إقتاره، و إن الدنیا بعد ذلک أرخت عزالیها «1» و أحق أهلها بها أبرارها ثم تلا: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ- وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ فنحن أحق من أخذ ما أعطاه الله.
یا ثوری ما تری علی من ثوب إنما لبسته للناس- ثم اجتذب بید سفیان فجرها إلیه- ثم رفع الثوب الأعلی- و أخرج ثوبا تحت ذلک علی جلده غلیظا، ثم قال: هذا لبسته 
______________________________
(1) و فی الحدیث فأرسلت السماء عزالیها أی: أفراحها، و العزالی بفتح اللام و کسرها: جمع العزلاء مثل الحمراء، و هو فم المزادة: فقوله أرسلت السماء عزالیها یرید شدة وقع المطر علی التشبیه بنزوله من أفواه المزادة. و مثله: «إن الدنیا بعد ذلک أرخت عزالیها» مجمع البحرین. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 93
لنفسی و ما رأیته للناس- ثم جذب ثوبا علی سفیان أعلاه غلیظا خشنا- و داخل ذلک الثوب لین فقال: لبست هذا الأعلی للناس، و لبست هذا لنفسک تسترها.
و فیه، بإسناده عن ابن القداح قال*: کان أبو عبد الله (ع) متکئا- علی فلقیه عباد بن کثیر و علیه ثیاب مرویة حسان- فقال: یا أبا عبد الله إنک من أهل بیت النبوة- و کان أبوک فما لهذه الثیاب المرویة علیک؟ فلو لبست دون هذه الثیاب. فقال له أبو عبد الله (ع): ویلک یا عباد- من حرم زینة الله التی أخرج لعباده- و الطیبات من الرزق؟
إن الله عز و جل إذا أنعم علی عبده نعمة- أحب أن یراها علیه، و لیس به بأس.
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و حسنه عن عمرو بن شعیب عن أبیه عن جده قال: قال رسول الله ص*: إن الله یحب أن یری أثر نعمته علی عبده.
و فی قرب الإسناد، للحمیری عن أحمد بن محمد بن أبی نصر عن الرضا (ع) فی حدیث طویل*: قال (ع) لی: ما تقول فی اللباس الخشن؟ فقلت: بلغنی أن الحسن کان یلبس، و أن جعفر بن محمد کان یأخذ الثوب الجدید- فیأمر به فیغمس فی الماء فقال لی البس و جمل- فإن علی بن الحسین- کان یلبس الجبة الخز بخمس مائة درهم، و المطرف الخز بخمسین دینارا- فیشتو فیه فإذا خرج الشتاء باعه و تصدق بثمنه، و تلا هذه الآیة: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ- وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ .
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة جدا، و من أجمعها معنی الروایة الآتیة
فی تفسیر العیاشی، عن أبان بن تغلب قال*: قال أبو عبد الله (ع): أ تری الله أعطی من أعطی من کرامته علیه- أو منع من منع من هوان به علیه؟ لا و لکن المال مال الله یضعه عند الرجل ودائع، و جوز لهم أن یأکلوا قصدا، و یشربوا قصدا، و یلبسوا قصدا، و ینکحوا قصدا، و یرکبوا قصدا، و یعودوا بما سوی ذلک علی فقراء المؤمنین- و یلموا به شعثهم- فمن فعل ذلک کان ما یأکل حلالا و یشرب حلالا- و یرکب حلالا، و ینکح حلالا، و من عدا ذلک کان علیه حراما، ثم قال: وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ أ تری الله ائتمن رجلا علی مال خول له- أن یشتری فرسا بعشرة آلاف درهم- و یجزیه فرسا بعشرین درهما، و یشتری جاریة بألف دینار- و یجزیه جاریة بعشرین دینارا- و قال: وَ لا تُسْرِفُوا إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْرِفِینَ 
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و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عبد العزیز عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع) قال*: نکون بطریق مکة و نرید الإحرام فنطلی- و لا یکون معنا نخالة فنتدلک بها من النورة- فنتدلک بالدقیق و قد دخلنی من ذلک ما الله أعلم به؟ فقال: مخافة الإسراف؟ قلت: نعم، فقال: لیس فیما أصلح البدن إسراف إنی- ربما أمرت بالنقی فیلت بالزیت فأتدلک به، إنما الإسراف فیما أفسد المال و أضر بالبدن، قلت: و ما الإقتار؟ قال: أکل الخبز و الملح و أنت تقدر علی غیره. قلت: فما القصد؟ قال:
الخبز و اللحم و اللبن و الخل و السمن- مرة هذا و مرة هذا.
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن یقطین عن أبی الحسن (ع) قال: قال : قول الله عز و جل: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ- ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ بِغَیْرِ الْحَقِ فأما قوله: ما ظَهَرَ مِنْها یعنی الزنا المعلن- و نصب الرایات التی کانت ترفعها الفواحش- فی الجاهلیة للفواحش، و أما قوله عز و جل: وَ ما بَطَنَ یعنی ما نکح من أزواج الآباء- لأن الناس کانوا قبل أن یبعث النبی ص- إذا کان للرجل زوجة و مات عنها- تزوجها ابنه من بعده إذا لم تکن أمه- فحرم الله عز و جل ذلک، و أما الْإِثْمَ فإنها الخمر بعینها.
أقول: و الروایة ملخصة من کلامه (ع) مع المهدی و قد رواها فی صورة المحاجة فی الکافی، مسندة و فی تفسیر العیاشی، مرسلة و أوردناها فی روایات آیة الخمر من سورة المائدة.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن منصور قال*: سألت عبدا صالحا (ع) عن قول الله: «إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ قال: إن للقرآن ظهرا و بطنا- فأما ما حرم به فی الکتاب هو فی الظاهر، و الباطن من ذلک أئمة الجور، و جمیع ما أحل فی الکتاب هو فی الظاهر و الباطن- من ذلک أئمة الحق.
أقول: و رواه فی الکافی، عن محمد بن منصور مسندا، و فیه*: فجمیع ما حرم الله فی القرآن هو الظاهر، و الباطن من ذلک أئمة الجور، و جمیع ما أحل الله فی القرآن هو الظاهر، و الباطن من ذلک أئمة الحق.
أقول: انطباق المعاصی و المحرمات علی أولئک و المحللات علی هؤلاء لکون کل واحد من الطائفتین سببا للقرب من الله أو البعد عنه، أو لکون اتباع کل سببا لما
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یناسبه من الأعمال.
و من هذا الباب 
ما فی التهذیب، بإسناده عن العلاء بن سیابة عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ» قال: الغسل عند لقاء کل إمام 
، و کذا ما تقدم من روایتی الحسین بن مهران.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم و ابن مردویه عن المغیرة بن شعبة قال: قال سعد بن عبادة*: لو رأیت رجلا مع امرأتی لضربته بالسیف- فبلغ ذلک رسول الله ص فقال: أ تعجبون من غیرة سعد؟ فوالله لأنا أغیر من سعد و الله أغیر منی، و من أجله حرم الفواحش ما ظهر منها و ما بطن- و لا شخص أغیر من الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن علی بن أبی حمزة قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول:
قال النبی ص: ما من أحد أغیر من الله تبارک و تعالی، و من أغیر ممن حرم الفواحش ما ظهر منها و ما بطن؟.
و فیه، عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله: «فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ قال: هو الذی یسمی لملک الموت.
أقول: و قد تقدمت روایات فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی: «ثُمَّ قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ»: الأنعام: 2.



بحث روائی مختلط بغیره [فی السعادة و الشقاوة.]

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ- فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» قال: خلقهم حین خلقهم- مؤمنا و کافرا و شقیا و سعیدا، و کذلک یعودون یوم القیامة مهتد و ضال.
قال علی بن إبراهیم: قال رسول الله ص: الشقی من شقی فی بطن أمه- و السعید من سعد فی بطن أمه.
أقول: الروایة و إن کانت عن أبی الجارود و هو مطعون غیر أن القوم قبلوا ما رواه عن أبی جعفر (ع) فی حال استقامته قبل انحرافه عنه، علی أن الآیة قد فسرت 
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بمثل ما فی هذه الروایة فی غیرها کروایة إبراهیم اللیثی عن أبی جعفر (ع) و غیره، و قد وقع هذا المعنی فی روایات أخری واردة فی تفسیر آیات القدر، و هی روایات جمة مختلفة یشترک جمیعها فی الدلالة علی أن آخر الخلقة یشاکل أولها، و عود الإنسان یناظر بدأه، و أن المهتدی فی آخر أمره مهتد من أول، و أن الضال کذلک ضال من أول و الشقی شقی فی بدء خلقته و السعید سعید فیه، و الروایات علی اختلاف بیاناتها کالآیات لیست فی مقام إثبات السعادة و الشقاوة الذاتیتین بمعنی ما یقتضیه ذات الإنسان و یلزم ماهیته کالزوجیة للأربعة فإن ذلک مما لا ینبغی توهمه إذ لو رجع إلی مجرد التصویر العقلی من غیر مطابقة للواقع الخارجی لم یستلزم أثرا حقیقیا لتأخر الوجود عن ماهیات الأشیاء و عروضه لها فی الذهن و الخارج علی خلافه، و لو رجع إلی اقتضاء ذاتی حقیقی تملک به الماهیة الإنسانیة سعادتها أو شقاوتها بحیث لا یبقی لله سبحانه فی خلقه إلا أن یظهر منها ما کان دفینا فی ذاته کامنا فی باطنها کان فی ذلک إبطال لإطلاق ملک الله سبحانه و تحدید لسلطانه، و الکتاب و السنة و العقل متعاضدة علی نفیه.
علی أن ذلک یوجب اختلال نظام العقل فی جمیع ما یبنی علیه العقلاء فی أمورهم و اتفاقهم علی توقع التأثیر فی باب التعلیم و التربیة، و تسالمهم علی وجود ما یستتبع المدح و الذم أو یتصف بالحسن و القبح یدفعه.
و کذا یوجب لغویة تشریع الشرائع و إنزال الکتب و إرسال الرسل، و لا معنی لإتمام الحجة فی الذاتیات بأی معنی صورناها بعد ما کانت مستحیلة الانفکاک عن الذوات.
و الکتاب الکریم یسلم نظام العقل و یصدق بناء الإنسان بنیان أعماله فی الحیاة علی الاختیار، و یبین فما یبین أن الله سبحانه خلق الإنسان من طین ثم جعل نسله من سلالة من ماء مهین ثم أنبته نباتا حسنا حتی أنعم علیه بالبلوغ و العقل، یفعل باختیاره و یمیز بین الحسن و القبیح، و الخیر و الشر، و النفع و الضرر و الطاعة و المعصیة، و الثواب و العقاب بعقله، ثم أنعم علیه بتکالیف دینیة فإن اتبع عقله و أطاع ربه فیما یأمره و ینهاه کان سعیدا و جوزی أحسن الجزاء، و إن خالف عقله و اتبع هواه و عصی ربه کان شقیا و ذاق وبال أمره، و الدار دار امتحان و ابتلاء، و العمل الیوم و الجزاء غدا.
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و أساس هذا البیان کما تری- علی قضیتین اثنتین: إحداهما: أن بین الفعل الاختیاری و غیره فرقا، و هی قضیة عقلیة ضروریة، و الثانیة: أن الأفعال الاختیاریة تتصف بحسن و قبح و تستتبع مدحا و ذما و ثوابا و عقابا، و هی قضیة عقلائیة لا یسع لعاقل أن ینکرها و هو واقع تحت النظام الاجتماعی الحاکم علیه مدی حیاته.
و بالجملة لا مجال للقول بالسعادة و الشقاوة الذاتیتین بالمعنی المتقدم أبدا فما ورد من الآیات و الروایات التی تعطف آخر الأمر علی أوله إنما تسند الأمر إلی الخلق و الإیجاد دون ذات الإنسان بما أنه إنسان، و قد عرفت أن ارتباط السعادة و الشقاء بأفعال الإنسان الاختیاریة علی ما تقتضیه القضیتان المتقدمتان مما لا یشوبه شک و لا یداخله ریب فما معنی هذه الآیات و الروایات.
و الروایات الواردة فی مطابقة العود إلی البدء علی کثرتها البالغة تختلف فی مضامینها و أنحاء بیانها طبقا للآیات:
فمنها ما دل علی ذلک إجمالا، و أن الله خلقهم حین خلقهم صنفین: شقی و سعید، و کافر و مؤمن کروایة أبی الجارود المتقدمة، و ما مر فی ذیل قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُصَوِّرُکُمْ فِی الْأَرْحامِ کَیْفَ یَشاءُ»: آل عمران: 6، من روایة الکافی، فی خلقة الجنین.
و هذا القسم من الروایات یحاذی قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ فَمِنْکُمْ کافِرٌ وَ مِنْکُمْ مُؤْمِنٌ»: التغابن: 2، و قوله: «هُوَ أَعْلَمُ بِکُمْ إِذْ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ إِذْ أَنْتُمْ أَجِنَّةٌ فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ فَلا تُزَکُّوا أَنْفُسَکُمْ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اتَّقی : النجم: 32، و قوله تعالی: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ» الآیة.
و لا إشکال کثیر فیها فإن الآیات کما یشهد به سیاقها و یدل علیه ذیل الأخیرة منها إنما تدل علی قضاء إجمالی بکون النوع الإنسانی مشتملا علی فریقین، و إنما یفصل الإجمال، و یتعین کل من الطائفتین، و تتمیز من غیرها فی مرحلة البقاء بأفعال اختیاریة تستتبع سعادة أو شقاوة، و تستدعی الاهتداء بالتوفیق أو أن یحق له الضلالة بولایة الشیاطین، و بعبارة أخری الذی فی بدء الخلقة قضاء مشروط ثم یخرج عن الاشتراط إلی الإطلاق بالأعمال الاختیاریة بعد ذلک.
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و منها: ما یدل تفصیلا أن الله سبحانه خلق الناس مختلفین فمنهم من خلقه من طین الجنة و إلیه مرجعه، و منهم من خلقه من طینة النار و إلیها مآله 
ففی البصائر، عن علی بن الحسین (ع) أنه قال*: أخذ الله میثاق شیعتنا معنا علی ولایتنا- لا یزیدون و لا ینقصون- إن الله خلقنا من طینة علیین- و خلق شیعتنا من طینة أسفل من ذلک، و خلق عدونا من طینة سجین- و خلق أولیاءهم من طینة أسفل من ذلک.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة جدا.
و فی المحاسن، عن عبد الله بن کیسان قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک- أنا مولاک عبد الله بن کیسان- فقال: أما النسب فأعرفه، و أما أنت فلست أعرفک، قال: قلت: ولدت بالجبل و نشأت بأرض فارس، و أنا أخالط الناس فی التجارات و غیر ذلک- فأری الرجل حسن السمت و حسن الخلق و الأمانة- ثم أفتشه فأفتشه عن عداوتکم، و أخالط الرجل و أری فیه سوء الخلق- و قلة أمانة و زعارة- ثم أفتشه فأفتشه عن ولایتکم- فکیف یکون ذلک.
فقال: أ ما علمت یا ابن کیسان- إن الله تبارک و تعالی أخذ طینة من الجنة و طینة من النار- فخلطهما جمیعا ثم نزع هذه من هذه- فما رأیت من أولئک من الأمانة و حسن السمت- و حسن الخلق فمما مستهم من طینة الجنة، و هم یعودون إلی ما خلقوا منه، و ما رأیت من هؤلاء- من قلة الأمانة و سوء الخلق و الزعارة، فمما مستهم من طینة النار، و هم یعودون إلی ما خلقوا منه.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی أیضا کثیرة جدا.
و فی العلل، عن حبة العرنی عن علی (ع) قال*: إن الله خلق آدم من أدیم الأرض- فمنه السباخ، و منه الملح، و منه الطیب- فکذلک فی ذریته الصالح و الطالح.
أقول: و حدیث الخلق من طینة علیین و سجین إشارة إلی قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ کِتابٌ مَرْقُومٌ وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ إلی أن قال- کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین: 21، أما الآیات فسیأتی بیانها إن شاء الله تعالی فی محلها، و أما الروایات فالروایة الأخیرة لا تخلو عن جهة بیان بمدلولها لمدلول ما تقدم علیها.
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و ذلک أنها تدل علی أن المادة الأرضیة علی اختلافها فی أوصافها لها ارتباط بأحوال الإنسان و أوصافه من حیث الصلاح و الطلاح علی حسب ما نشاهده فی الخارج أن اختلاف المواد لها تأثیر ما قطعی فی اختلاف الصور الطارئة علیها و الآثار البارزة منها و إن کان ذلک علی الاقتضاء دون العلیة التامة.
فقوله (ع): إن الإنسان مخلوق من الطین ثم قوله: إن أصله من الجنة أو من النار یفید أن من الأرض ما هو من الجنة و منها ما هی من النار و إلیهما یئول فإنها تصیر إنسانا ثم یسلک إلی الجنة أو إلی النار، و إنما یسلک إلی کل منهما ما یناسبها فی مادة الخلقة فهذا الموجود المادی الأرضی هو الذی یصفو فیدخل الجنة و یکون طینه طین الجنة، أو یزید فی التکدر و الانحطاط فیدخل النار فیکون وقودا لها.
و یشعر به بعض الإشعار قوله تعالی حکایة عن أهل الجنة: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ» الآیة: الزمر: 74، فإن ظاهر الآیة أن المراد من الأرض هو هذه الأرض یسکنها الإنسان و یموت فیها و یبعث منها، و هی المرادة من الجنة، و إلیه یشیر أیضا قوله تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ»: إبراهیم: 48.
فکأن المراد بطینة الجنة و النار فی الروایات الطینة التی ستکون من أجزاء الجنة أو النار، و خاصة بالنظر إلی بعض تعبیراته کقوله (ع): من طینة علیین و من طینة سجین و من طینة الجنة و من طینة النار.
و علی هذا فالمراد الإنسان مأخوذ بحسب ترکیب أجزاء بدنه من المادة الأرضیة إما مادة طیبة أو مادة خبیثة، و هی بحسب وصفها البارز فیها مؤثرة فی الإنسان فی إدراکاته و عواطفه الباطنیة و قواه ثم إذا شرعت قواه و عواطفه المناسبة لمادته فی العمل تأیدت أعمال المادة بأعمال العواطف و القوی و بالعکس و لم یزل علی ذلک یشتد أمره حتی یتم إنسانا سعیدا أو شقیا علی حسب ما نظمه الله من عمل الأسباب و أراده و لله فیه البداء بتسلیط سبب آخر أقوی من الأسباب الموجودة الفعالة یبدل مجری سیر الإنسان و یمنع من تأثیر الأسباب المخالفة له.
تری الإنسان المتکون من نطفة صالحة غیر مئوفة مرباة فی رحم سالمة و ممدة
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بأغذیة صالحة فی هواء سالم و محیط سالم أشد استعدادا للسلوک فی المسلک الإنسانی، و أوقد ذهنا و ألطف إدراکا، و أقوی للعمل فالأمزجة السالمة بالوراثة ثم بإمداد النطفة بأسبابها و شرائطها کالمناطق المعتدلة أقرب إلی قبول الکمالات الإنسانیة، و المناطق الردیئة ماء و هواء و الصعبة الخشنة فی أسبابها الحیویة کالمناطق الإستوائیة و القطبیة أقرب إلی الخشونة و القسوة و البلادة من غیرها.
ثم الأمزجة السالمة من موانع لطف الإدراک تنشأ ذوات أرواح لطیفة لها عقول جیدة و عواطف رقیقة تمیل بالإنسان إلی ما فیه صلاح إنسانیته من العقائد و الإرادات و الأعمال، و تقربه من المواد الحافظة للبقاء إلی ما یزید فی تأیید الروح فی عمله و لا یزال یتعاکس التأثیر حتی یتم الأثر، و نظیر الکلام جار فی جانب الشقاء قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت: 69، و قال «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: الروم: 10 و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
و مع ما نعلم من تأثیر المواد الأرضیة فی نحو حیاة الإنسان السعیدة و الشقیة لسنا نحصی من الأسباب الدخیلة فی هذا الباب إلا بعض الأسباب العامة البینة التی لیس لها قدر تجاه ما نجهله منها کما سمعت من حدیث سلامة مزاج الأبوین و الغذاء الممد للبقاء و المنطقة من الأرض التی یعیش فیها الإنسان و غیرها، فهناک أسباب لا تحصی کثرة خفیة عنا، و من شواهد ذلک نوادر الأفراد الذین ینشئون فی غیر ما نحسبه منشأ لهم و الله یخرج الحی من المیت و یخرج المیت من الحی.
و بالجملة سعادة الإنسان فی حیاته أعنی سعادته فی علمه و عمله لها ارتباط تام بطیب مواده الأصلیة فهی التی تقبل ما یناسبها من الروح، و هی التی تهتدی إلی الجنة، و کذلک شقاء الإنسان فی علمه بترک العقل و العکوف علی الأوهام و الخرافات التی تزینها له عواطف الشهوة و الغضب، و فی عمله بالتمتع من لذائذ المادة، و الاکتناه و الاسترسال فی الشهوات الحیوانیة و الاستکبار عن کل حق لا یوافق هواه.
فهذان القبیلان من الأسباب المادیة یسوقان الإنسان إلی الحق و الباطل و السعادة و الشقاء و الجنة و النار غیر أنهما مقتضیان من غیر علیة تامة، و لله سبحانه المشیة فیهما
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و البداء بإظهار سبب آخر یقهر ما یخالفه من الأسباب، و قد تقدم ما یدل علیه فی حدیث خلقة الجنین فی أوائل سورة آل عمران. و فی معناه أحادیث أخر تثبت لله المشیة و جواز المحو و الإثبات فی الأمور.
و یمکن أن توجه هذه الأخبار بوجه آخر أدق یحتاج تعقله إلی صفاء فی الذهن و قدم صدق فی المعارف الحقیقیة، و هو أن السعادة و الشقاوة فی الإنسان إنما تتحققان بفعلیة الإدراک و استقراره، و الإدراک لتجرده عن المادة لیس بمقید بقیودها و لا محکومة بأحکامها و منها الزمان الذی هو مقدار حرکتها، و نحن و إن کنا نقدر بالنظر إلی کون المادة تنتهی بحرکتها إلی هذه الفعلیة أن السعادة بعد زمان الحرکة لکنها بحسب حقیقة نفسها غیر مقیدة بالزمان فما بعد الحرکة منها هو بعینه قبل الحرکة و ذلک نظیر ما ننسب أمورا حادثة إلی فعل الله سبحانه فنقید فعله بالزمان نقول: خلق الله زیدا فی زمان کذا، و أهلک قوم نوح، و نجی قوم یونس، و بعث محمدا ص فی عصر کذا فنقید فعله بالزمان و إنما هو کذلک من حیث نظرنا إلی نفس الحادثة و کونها مأخوذة فی نفسها من دون الزمان و الحرکة التی انتهت إلی وجودها و أما لو أخذت مع زمانها و سائر قیود ذاتها علی ما علیه الأمر فی نفسه فالفعل الإلهی غیر متقید بالزمان لأنه موجد مجموع الحادث و زمانه و سائر ما یتقید به، و إن کنا- بالنظر إلی اتحاد ما لفعله الحادث المتقید بالزمان- نقید فعله بالزمان کما نقول: الیوم علمت أن کذا کذا، و رأیته الساعة فنقید العلم بالیوم و الساعة و لیس بمقید بهما لمکان تجرده، و إنما المتقید هو العمل الدماغی أو العصبی المادی الذی یصاحب العلم مصاحبة الاستعداد للمستعد له.
فالإنسان لما کان انتهاؤه إلی تجرد علمی بالسعادة أو الشقاء- و إن کان مقارنا لجنة جسمانیة أو نار کذلک علی ما هو ظاهر الکتاب و السنة- فما له من المال فی نفسه لا زمان له و صح أن یؤخذ قبل کما یؤخذ بعد، و أن یسمی بدءا کما یسمی عودا فافهم ذلک.
و منها: ما یدل علی انتهاء خلقة الناس إلی الماء العذب الفرات و الملح الأجاج 
کما فی العلل، عن الصادق (ع) قال*: إن الله عز و جل خلق ماء عذبا- فخلق منه أهل طاعته، و جعل ماء مرا فخلق منه أهل معصیته- ثم أمرهما فاختلطا- فلو لا ذلک ما ولد
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المؤمن إلا مؤمنا- و لا الکافر إلا کافرا.
و فیه، عن ابن سنان عن الصادق (ع) قال*: سألته عن أول ما خلق الله فقال:
إن أول ما خلق الله عز و جل ما خلق منه کل شی‌ء. قلت: جعلت فداک ما هو؟
قال: الماء.
قال: إن الله تبارک و تعالی خلق الماء بحرین- أحدهما عذب، و الآخر ملح، فلما خلقهما نظر إلی العذب فقال: یا بحر- فقال: لبیک و سعدیک. قال: فیک برکتی و رحمتی- و منک أخلق أهل طاعتی و جنتی، ثم نظر إلی الآخر فقال: یا بحر، فلم یجب فأعاد ثلاث مرات: یا بحر، فلم یجب- فقال: علیک لعنتی و منک أخلق أهل معصیتی- و من أسکنته ناری ثم أمرهما أن یمتزجا فامتزجا.
قال: فمن ثم یخرج المؤمن من الکافر- و الکافر من المؤمن.
و فی تفسیر العیاشی، عن عثمان بن عیسی عن بعض أصحابه عنه (ع) قال*: إن الله قال لماء: کن عذبا فراتا أخلق منک جنتی و أهل طاعتی، و قال لماء: کن ملحا أجاجا- أخلق منک ناری و أهل معصیتی فأجری الماءین علی الطین 
، الحدیث و هو طویل.
أقول: و فی معنی کل من هذه الأحادیث الثلاثة أحادیث کثیرة أخری مرویة عن علی و الباقر و الصادق و غیرهم (ع)، و إنما أوردنا ما أوردناه بعنوان الأنموذج.
و هذه الروایات تنتهی إلی مثل قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ جَعَلَکُمْ أَزْواجاً وَ ما تَحْمِلُ مِنْ أُنْثی وَ لا تَضَعُ إِلَّا بِعِلْمِهِ وَ ما یُعَمَّرُ مِنْ مُعَمَّرٍ وَ لا یُنْقَصُ مِنْ عُمُرِهِ إِلَّا فِی کِتابٍ إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ، وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ سائِغٌ شَرابُهُ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ مِنْ کُلٍّ تَأْکُلُونَ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُونَ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها وَ تَرَی الْفُلْکَ فِیهِ مَواخِرَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: الفاطر 12، و أنت تری موقع الآیة الثانیة من الأولی، و أنها بمنزلة التمثیل لبیان مضمون الآیة و شرح اختلاف الناس فی أنفسهم فی عین اتحادهم فی الإنسانیة و اشتراکهم فی بعض المنافع و الآثار. و قد قال تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ»: الأنبیاء: 30.
و قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ جَعَلَ بَیْنَهُما بَرْزَخاً وَ حِجْراً مَحْجُوراً وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً وَ کانَ 
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رَبُّکَ قَدِیراً»: الفرقان: 54، و سیجی‌ء بیان الآیات فی محلها.
و أما الروایات فإنها- کما تری- فی معناها تعود قسمین:
أحدهما: ما یذکر أن الماءین العذب الفرات و الملح الأجاج أجریا علی الطین الذی خلق منه الإنسان فاختلف الطین باختلاف الماء، و هذا القسم یرجع إلی الصنف المتقدم من الأخبار الدالة علی أن اختلاف الخلقة یعود إلی اختلاف الطینة المأخوذة لها فالکلام فیه کالکلام فی أخبار الطینة و قد قدمناه.
و ثانیهما: ما دل علی أن الخلقة أعم من خلقة الإنسان و غیره، حتی الجنة و النار تنتهی إلی الماء ثم اختلاف الماء منشأ لاختلاف الناس فی السعادة و الشقاوة أما اختلاف الخلقة باختلاف العذوبة و الملوحة فیعود أیضا إلی القسم الأول و یجری فیه الکلام السابق فإن القسم الأول من هذه الأخبار یعود کالمفسر لهذا القسم الثانی ثم هما معا کالمفسر لأخبار الطینة السابقة.
و أما انتهاء الخلقة إلی أصل أولی هو الماء فسیجی‌ء البحث فیه فیما یناسبه من المحل إن شاء الله العزیز.
و منها: ما دل علی أن الاختلاف یعود إلی اختلاف الخلقة من النور و الظلمة
کما فی العلل، عن الصادق (ع) قال*: إن الله تبارک و تعالی خلقنا من نور مبتدع من نور- سنخ ذلک النور فی طینة من أعلی علیین، و خلق قلوب شیعتنا مما خلق منه أبداننا، و خلق أبدانهم من طینة دون ذلک- فقلوبهم تهوی إلینا لأنها خلقت مما خلقنا منه، ثم قرأ «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ- وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ . و إن الله تبارک و تعالی خلق قلوب أعدائنا- من طینة من سجین، و خلق أبدانهم من دون ذلک، و خلق قلوب شیعتهم مما خلق منه أبدانهم- فقلوبهم تهوی إلیهم، ثم قرأ: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ- کِتابٌ مَرْقُومٌ وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ .
أقول: و فی معناه روایات أخر، و هو فی الحقیقة راجع إلی ما تقدم من الروایات الدالة علی انتهاء الخلقة إلی طینة علیین و طینة سجین، و إنما یصیر بعد خلقه من هذه الطینة نورا و ظلمة، و لعل ذلک لکون طینة السعادة مما یظهر به الحق و تنجلی به المعرفة
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بخلاف طینة الشقاوة الملازمة للجعل الذی هو ظلمة و عمی فطینة السعادة نور، و کثیرا ما یسمی القرآن العلم و الهدی نورا کما یسمی الإیمان حیاة قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122.
و قال: «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ»: البقرة: 257، و فی کون النور أصلا لخلقة طائفة من الموجودات کالأنبیاء و الملائکة و اللوح و القلم و العرش و الکرسی و الجنة أخبار کثیرة أخری سیأتی بعضها فیما سیأتی إن شاء الله.
و منها: ما دل علی لحوق حسنات الأشقیاء بالسعداء یوم القیامة و بالعکس 
کما فی العلل، بإسناده عن إبراهیم اللیثی عن الباقر (ع)* فی حدیث طویل: ثم قال:
أخبرنی یا إبراهیم عن الشمس إذا طلعت- و بدا شعاعها فی البلدان أ هو بائن من القرص؟
قلت: فی حال طلوعه بائن. قال أ لیس إذا غابت الشمس- اتصل ذلک الشعاع بالقرص حتی یعود إلیه؟ قلت: نعم. قال: کذلک یعود کل شی‌ء إلی سنخه و جوهره و أصله- فإذا کان یوم القیامة نزع الله عز و جل سنخ الناصب- و طینته مع أثقاله و أوزاره من المؤمن- فیلحقها کلها بالناصب، و ینزع سنخ المؤمن و طینته مع حسناته- و أبواب بره و اجتهاده من الناصب فیلحقها کلها بالمؤمن.
أ فتری هاهنا ظلما و عدوانا؟ قلت: لا یا ابن رسول الله. قال: هذا و الله القضاء الفاصل و الحکم القاطع، و العدل البین، لا یسأل عما یفعل و هم یسألون- هذا یا إبراهیم الحق من ربک فلا تکن من الممترین، هذا من حکم الملکوت.
قلت: یا ابن رسول الله و ما حکم الملکوت؟ قال: حکم الله و حکم أنبیائه- و قصة الخضر و موسی حین استصحبه فقال: إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً- وَ کَیْفَ تَصْبِرُ عَلی ما لَمْ تُحِطْ بِهِ خُبْراً- افهم یا إبراهیم و اعقل، أنکر موسی علی الخضر و استفظع أفعاله- حتی قال له الخضر: یا موسی ما فعلته عن أمری، و إنما فعلته عن أمر الله عز و جل 
الحدیث.
أقول: الروایة تبنی البیان علی قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ، وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال: 37، و آیات 
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أخر ذکرها (ع) فی متن الروایة، و الآیة- کما تری- تذکر أن الله سبحانه سیفصل یوم القیامة الطیب من الخبیث و یمیز بینها تمییزا تاما لا یبقی فی قسم الطیب من خلط الخباثة شی‌ء، و لا فی سنخ الخبیث من خلط الطیب شی‌ء ثم یجمع کل خبیث برد بعضه إلی بعض و إلحاق بعضه ببعض، و یرجع الآثار و الأعمال حینئذ إلی موضوعاتها، و ترد الفروع إلی أصولها لا محالة، و لازم ذلک اجتماع الحسنات جمیعا فی جانب و رجوعها إلی سعادة الذات الذی لا تمازجه شقاوة أصلا، و اجتماع السیئات جمیعا فی جانب و رجوعها إلی منشئها الخالص فی منشئیته، و هو الذی تبینه الروایة.
قوله (ع): أخبرنی یا إبراهیم عن الشمس إلخ تمثیل بظاهر الحس علی کون الأثر مظهرا لمؤثره مسانخا له قائما به ملازما لوجوده، و قوله (ع): هذا و الله القضاء الفاصل إلخ، هذا مع کونه بحسب بادئ النظر خلاف العدل مبنی علی ما تحکم به الضرورة من وجوب المناسبة و السنخیة بین الفاعل و فعله و المؤثر و أثره، و لازمه الحکم بأن کل فعل من الأفعال إنما یملکه من الفواعل ما یناسبه فی ذاته لا ما لا یناسبه، و إن کان قضاء النظر السطحی المعتمد علی ظاهر الحس بخلافه.
فالفعل من حیث کونه حرکات کذا و سکنات کذا فهو للموضوع الذی یتحرک و یسکن بها، و أما من حیث کونه معنی من المعانی حسنة أو سیئة و من آثار السعادة أو من آثار الشقاوة فإنما هو لذات سعیدة أو شقیة تناسبه فی وصفه، و لو کان هناک موضوعان لهما حکمان مختلفان ثم وجد شی‌ء من حکم کل فی الآخر فإنما هو الامتزاج وقع بین الموضوعین و اختلاط بمعنی أن وراء هذا الفعل موضوعه الأصلی القائم بأمره و إن ظهر فی ظاهر النظر فی غیر موضوعه کالحرارة الظاهرة فی الماء التی عاملها الأصلی نار أو شمس مثلا و إن کانت صفة بارزة فی الماء ظاهرا فالحرارة للنار مثلا و إن ظهرت فی الماء و هذا مما لا یرتاب فیه الخبیر بالأبحاث الحقیقیة.
و علی هذا تکون الحسنات للمحسنین ذاتا و السعداء جوهرا و سنخا، و السیئات للمسیئین ذاتا و الأشقیاء طینة و أصلا بحسب ظرف الحقیقة و وعاء الحق فهو الذی یقتضیه العدل الحقیقی.
و لا یناقضه أمثال قوله تعالی: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ 
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مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ»: الزلزال: 8، و قوله: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری : النجم: 38 و قوله: «لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ»: البقرة: 286، إلی غیر ذلک من الآیات الحاکمة بأن تبعة کل فعل إنما هو لفاعله إن خیرا فخیر و إن شرا فشر.
و ذلک أن الذی تحکم به الآیات فی محله و لا یتخطاه لکن لما کان فاعل الفعل بحسب النظر الاجتماعی الدنیوی هو الذی تقوم به الحرکة و السکون المسمی فعلا فإلیه تعود تبعة الفعل من مدح أو ذم أو ثواب أو عقاب دنیویین و أما بحسب النظر الحقیقی ففاعل الفعل الأصل الذی یسانخه الفعل و یناسبه و هو غیر من قامت به الحرکات و السکنات المسماة فعلا، و رجوع هذا الفعل و ما له من الآثار الحسنة أو السیئة إلی هذا الأصل لیس من رجوع تبعة الفعل إلی غیر فاعله حتی تناقضه الآیات الکریمة فهذا الحکم الباطنی الذی یسمیه (ع) حکما ملکوتیا فی طول الحکم الظاهری الذی نألفه فی حیاتنا الاجتماعیة.
و إذا کان یوم القیامة هو الیوم الذی تبلی فیه السرائر و تظهر فیه الحقائق و لا یحتجب الحق فیه بشی‌ء کما مرت الإشارة إلیه کرارا- کان هو مجلی هذا الحکم الملکوتی الذی یلحق کل حکم بحقیقة موضوعه فیرجع به کل شی‌ء إلی أصله قال تعالی:
«وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ»: الزمر: 47، و قال: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22، و قال: «أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ»: الطور: 21، و قال: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ»: العنکبوت: 13.
و من هنا یظهر وجه اختصاص هذا الحکم الملکوتی بیوم القیامة مع أن البرزخ و هو ما بین الموت و البعث أیضا من ظروف المجازاة و من أیام الله، و ذلک لأن الظاهر من کلامه تعالی أن البرزخ من تتمة المکث الأرضی محسوب من الدنیا کما یدل علیه قوله تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فَسْئَلِ الْعادِّینَ قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا»: المؤمنون: 114، و قوله: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ»: الروم: 56.
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فالحیاة البرزخیة کأنها من بقایا الحیاة الدنیویة محکومة ببعض أحکامها، و الناس فیها بعد فی طریق التصفیة و التخلص إلی سعادتهم و شقاوتهم، و الحکم الفصل الذی یحتاج إلی السنخ الخالص و الذات الممحوضة بعد هذه الحیاة.
و من هنا یظهر أیضا سر ما یظهر فی القرآن و الحدیث أن الله سبحانه یجازی الکفار جزاء حسناتهم التی أتوا بها فی الدنیا. و أما فی الآخرة فأعمالهم فیها حبط، و لا یقیم لهم یوم القیامة وزنا، و لیس لهم فیها إلا النار فافهم ذلک.
و قوله (ع): «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ تعلیل منه لما بینه من الحکم الملکوتی بالآیة، و ذلک أن السؤال عن شی‌ء سواء کان فعلا فعله فاعل أو قضی به قاض أو خبرا أخبر به مخبر إنما هو طلب من الفاعل أو القاضی أو المخبر أن یبین مطابقة ما أتی به الواقع و یطبقه علی الحق فإن ما نأتی به من الأمر إنما هو محاذاة منا للواقع الحق و لا ینقطع السؤال إلا إذا بین لنا وجه الحق فیه و کونه مطابقا للواقع أما إذا کان الفعل الذی أتی به أو الحکم الذی حکم به أو الخبر الذی أخبر به مثلا نفس الواقع بلا واسطة فلا معنی للسؤال البتة.
فإذا سألک سائل مثلا: لم ضربت الیتیم؟ أو لم قضیت أن المال لزید؟ أو من أین أخبرت أن زیدا قائم؟ لم ینقطع السؤال دون أن تقول مثلا: ضربته للتأدیب، و أن تقول إن زیدا ورثه عن أبیه مثلا و أن تریه زیدا و هو قائم مثلا، و هذا هو الحق الواقع المسئول عنه، و أما کون الأربعة زوجا، أو کون العشرة أکبر من الخمسة أو بطلان حیاة زید لو جز رأسه من بدنه مثلا فهذه الأمور نفس الواقع الحق و لا معنی لأن یسأل عن الأربعة لم صارت زوجا؟ أو عن العشرة لم صارت أکبر من الخمسة؟ أو عن فعل من الأفعال أو أثر من الآثار و عنده فاعله و غایته لم کان کما کان؟ أو لم فعل سببه التام ما فعل؟ فإن ذلک هذر.
و الله سبحانه فعله نفس الواقع الحق، و قوله نفس العین الخارجیة و لا ینتهی إلی غیره فلا معنی للسؤال عنه بلم و کیف. و جمیع القضایا الحقة التی نطبق علیها عقائدنا أو أفعالنا لتکون حقة إنما هی مأخوذة من الخارج الذی هو فعله فلا تحکم فی شی‌ء من فعله، و إنما تلازم بوجه فعله ملازمة التابع للمتبوع و المنتزع للمنتزع منه فافهم،
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و بتقریر آخر الفعل الإلهی إنما یظهر بالأسباب الکونیة فهی بمنزلة الآلات و الأدوات لا یظهر له فعل إلا بتوسطها، و السائل إنما یسأل عن فعل من أفعاله لجهله بالأسباب مثلا إذا مات زید بسقوط حائط علیه بغتة سأل سائل: لم أهلک الله زیدا و لم یرحم شبابه و لا أبویه المسکینین؟ فإذا أجیب بانهدام الحائط علیه نقل السؤال إلی أنه لم هدم علیه الحائط؟ فإذا أجیب بأن السماء أمطرت فاسترخت أصله و مال به الثقل فسقط و کان تحته زید فمات به، نقل السؤال إلی أمطار السماء و هلم جرا، و لا یقع السؤال إلا علی أثر مجهول العلة، و أما الأثر المعلوم العلة فلا یقع عنه سؤال و لیس إلا أن السائل بجهله یقدر لزید حیاة مستندة إلی علل لیس بینها هذه التی فاجأته بسلسلتها فتوهم أن الله سبحانه فعل به ما فعل جزافا من غیر سبب و لذلک بادر إلی السؤال و لو أحاط بعلل الحوادث لم یسأل قط، و قد تقدم بعض الکلام فی قوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ إلخ، فی البحث عن اعتراضات إبلیس فی محاورته الملائکة.
و قوله (ع): حکم الله و حکم أنبیائه إلخ، أی قضاؤه تعالی و قضاء أنبیائه بإذنه فإنه تعالی إنما یقضی و یحکم الحکم الحق الذی بحسب حقیقة الأمر و باطنه لا بحسب الظاهر کما نحکم علیه بالاعتماد علی الشواهد و الأمارات.
فقد تبین معنی لحوق الحسنات و آثارها للذوات الطیبة و سنخ النور، و لحوق السیئات و آثارها للسنخ الظلمة و الفساد و الذوات الخبیثة، و یتبین بما تبین من معنی قوله «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ ، الجواب عن شی‌ء آخر ربما یختلج بالبال فی بادئ النظر و هو أنه لم اختصت الذوات الطیبة و سنخ النور بالحسنات و آثارها، و الذوات الخبیثة و سنخ الظلمة بخلافها؟ و لم استعقبت الحسنات النعمة الدائمة و الجنة الخالدة و استعقبت السیئات النقمة و النار.
و الجواب: أنها آثار واقعیة عن روابط خارجیة کما تقدم بیانه فی البحث عن نتائج الأعمال لا أحکام وضعیة اعتباریة و إن بینت فی لسان الشرع بنظائر ما تبین به تبعات أحکامنا الوضعیة الاعتباریة الواقعة فی ظرف الاجتماع الإنسانی تتمیما لنظام التشریع.
إذا عرفت ذلک علمت أن هذه الاختصاصات ترجع إلی روابط تکوینیة بین ذوات 
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الأشیاء و آثارها الذاتیة و لا سؤال فی الذاتیات غیر أنک ینبغی أن تتذکر ما تقدم أن لزوم حکم لذات من الذوات لیس معناه استقلال ذاته باقتضاء ذلک الحکم و الأثر، و استغناؤه عن الله سبحانه فی إیجابه و ضمه لنفسه فهذا مما یدفعه البیان الإلهی فی کتابه بل معناه لزومه لفعله الحق و لا سؤال عن ذلک کما اتضح معناه.
و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: الأعراف: 58، فإنما هو مثل مضروب لاقتضاء الذوات، و إنما قیده بقوله: «بِإِذْنِ رَبِّهِ دفعا لتوهم اللزوم الذاتی بمعنی استقلال الذوات فی التأثیر مستغنیة عنه تعالی، و فی هذا المعنی 
ما ورد من قوله (ص): جف القلم بالسعادة لمن آمن و اتقی.
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اشارة

فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ أُولئِکَ یَنالُهُمْ نَصِیبُهُمْ مِنَ الْکِتابِ حَتَّی إِذا جاءَتْهُمْ رُسُلُنا یَتَوَفَّوْنَهُمْ قالُوا أَیْنَ ما کُنْتُمْ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالُوا ضَلُّوا عَنَّا وَ شَهِدُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ أَنَّهُمْ کانُوا کافِرِینَ (37) قالَ ادْخُلُوا فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ فِی النَّارِ کُلَّما دَخَلَتْ أُمَّةٌ لَعَنَتْ أُخْتَها حَتَّی إِذَا ادَّارَکُوا فِیها جَمِیعاً قالَتْ أُخْراهُمْ لِأُولاهُمْ رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ قالَ لِکُلٍّ ضِعْفٌ وَ لکِنْ لا تَعْلَمُونَ (38) وَ قالَتْ أُولاهُمْ لِأُخْراهُمْ فَما کانَ لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ (39) إِنَّ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ السَّماءِ وَ لا یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ حَتَّی یَلِجَ الْجَمَلُ فِی سَمِّ الْخِیاطِ وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُجْرِمِینَ (40) لَهُمْ مِنْ جَهَنَّمَ مِهادٌ وَ مِنْ فَوْقِهِمْ غَواشٍ وَ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ (41)
وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلاَّ وُسْعَها أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (42) وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍّ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی هَدانا لِهذا وَ ما کُنَّا لِنَهْتَدِیَ لَوْ لا أَنْ هَدانَا اللَّهُ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ وَ نُودُوا أَنْ تِلْکُمُ الْجَنَّةُ أُورِثْتُمُوها بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (43) وَ نادی أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابَ النَّارِ أَنْ قَدْ وَجَدْنا ما وَعَدَنا رَبُّنا حَقًّا فَهَلْ وَجَدْتُمْ ما وَعَدَ رَبُّکُمْ حَقًّا قالُوا نَعَمْ فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ (44) الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ (45) وَ بَیْنَهُما حِجابٌ وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلاًّ بِسِیماهُمْ وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ (46)
وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ تِلْقاءَ أَصْحابِ النَّارِ قالُوا رَبَّنا لا تَجْعَلْنا مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (47) وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالاً یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ قالُوا ما أَغْنی عَنْکُمْ جَمْعُکُمْ وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ (48) أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمْتُمْ لا یَنالُهُمُ اللَّهُ بِرَحْمَةٍ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمْ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ (49) وَ نادی أَصْحابُ النَّارِ أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ أَفِیضُوا عَلَیْنا مِنَ الْماءِ أَوْ مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ قالُوا إِنَّ اللَّهَ حَرَّمَهُما عَلَی الْکافِرِینَ (50) الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَهْواً وَ لَعِباً وَ غَرَّتْهُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا فَالْیَوْمَ نَنْساهُمْ کَما نَسُوا لِقاءَ یَوْمِهِمْ هذا وَ ما کانُوا بِآیاتِنا یَجْحَدُونَ (51)
وَ لَقَدْ جِئْناهُمْ بِکِتابٍ فَصَّلْناهُ عَلی عِلْمٍ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (52) هَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ یَقُولُ الَّذِینَ نَسُوهُ مِنْ قَبْلُ قَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ فَهَلْ لَنا مِنْ شُفَعاءَ فَیَشْفَعُوا لَنا أَوْ نُرَدُّ فَنَعْمَلَ غَیْرَ الَّذِی کُنَّا نَعْمَلُ قَدْ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (53)
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بیان‌

الآیة الأولی تفریع و استخراج من الخطاب العام الأخیر المصدر بقوله: «یا بَنِی آدَمَ نظیر التفریعات المذکورة لسائر الخطابات العامة السابقة، و ما یتلوها بیان لما یستتبعه الکذب علی الله و تکذیب آیاته من سوء العاقبة، و الإیمان بالله و العمل الصالح من السعادة الخالدة إلا آیتین من آخرها فإن فیهما رجوعا إلی أول الکلام و بیانا لتمام الحجة علیهم بنزول الکتاب.
قوله تعالی: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ تفریع علی ما تتضمنه الآیة السابقة من إعلام الشریعة العامة المبلغة بواسطة الرسل أی إذا کان الأمر علی ذلک و قد أبلغ الله دینه العام جمیع أولاد آدم و أخبر بما أعده من الجزاء للأخذ به و ترکه فمن أظلم ممن استنکف عن ذلک إما بافتراء الکذب علی الله، و نسبة دین إلیه، و وضعه موضع ما أتی به الرسل من دین التوحید، و قد أخبر الله أنهم وسائط بینه و بین خلقه فی تبلیغهم دینه، و إما بالتکذیب لآیاته الدالة علی وحدانیته و ما یتبعه من الشرائع.
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و من هنا یظهر أن افتراء الکذب علی الله و إن کان یعم کل بدعة فی الدین أصوله و فروعه غیر أن المورد هو الشرک بالله باتخاذ آلهة دون الله، و یدل علیه ما سیأتی من قوله: «قالُوا أَیْنَ ما کُنْتُمْ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ .
قوله تعالی: «أُولئِکَ یَنالُهُمْ نَصِیبُهُمْ مِنَ الْکِتابِ حَتَّی إِذا جاءَتْهُمْ رُسُلُنا» إلی آخر الآیة. المراد بالکتاب ما قضی و کتب أن یصیب الإنسان من مقدرات الحیاة من عمر و معیشة و غنی و صحة و مال و ولد و غیر ذلک، و الدلیل علیه تقییده بقوله: «حَتَّی إِذا جاءَتْهُمْ رُسُلُنا» إلخ، و المراد به أجل الموت، و من المعلوم أنه غایة للحیاة الدنیا بجمیع شئونها و مقارناتها.
و المراد بالنصیب من الکتاب السهم الذی یختص کل واحد منهم من مطلق ما کتب له و لغیره، و فی جعل النصیب من الکتاب هو الذی ینالهم، و الأمر منعکس بحسب الظاهر دلالة علی أن النصیب الذی فرض للإنسان و قضی له من الله سبحانه لم یکن لیخطئه البتة و ما لم یفرض له لم یکن لیصیبه البتة.
و المعنی: أولئک الذین کذبوا علی الله بالشرک أو کذبوا بآیاته بالرد لجمیع الدین أو شطر منه ینالهم نصیبهم من الکتاب، و نصیبهم ما قضی فی حقهم من الخیر و الشر فی الحیاة الدنیا حتی إذا قضوا أجلهم و جاءتهم رسلنا من الملائکة و هم ملک الموت و أعوانه نزلوا علیهم و هم یتوفونهم و یأخذون أرواحهم و نفوسهم من أبدانهم سألوهم و قالوا:
أین ما کنتم تدعون من دون الله من الشرکاء الذین کنتم تدعون أنهم شرکاء الله فیکم و شفعاؤکم عنده؟ قالوا ضلوا عنا و إنما ضلت أوصافهم و نعوتهم، و شهدوا علی أنفسهم أنهم کانوا کافرین بمعاینة حقیقة الأمر أن غیر الله سبحانه لا ینفع و لا یضر شیئا، و قد أخطئوا فی نسبة ذلک إلی أولیائهم.
و فی مضمون الآیة جهات من البحث تقدمت فی نظیرة الآیة من سورة الأنعام و غیرها.
قوله تعالی: «قالَ ادْخُلُوا فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِکُمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ الخطاب من الله سبحانه دون الملائکة و إن کانوا فی وسائط فی التوفی و غیره، و المخاطبون بحسب سیاق اللفظ هم بعض الکفار و هم الذین توفیت قبلهم أمم من الجن و الإنس إلا أن الخطاب فی معنی: ادخلوا فیما دخل فیه سابقوکم و لاحقوکم و إنما نظم الکلام هذا
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النظم لیتخلص به إلی ذکر التخاصم الذی یقع بین متقدمیهم و متأخریهم، و قد قال تعالی:
«إِنَّ ذلِکَ لَحَقٌّ تَخاصُمُ أَهْلِ النَّارِ»: ص: 64.
و فی الآیة دلالة علی أن من الجن أمما یموتون بآجال خاصة قبل انتهاء أمد الدنیا علی خلاف إبلیس الباقی إلی یوم الوقت المعلوم.
قوله تعالی: «کُلَّما دَخَلَتْ أُمَّةٌ لَعَنَتْ أُخْتَها» هذا من جملة خصامهم فی النار و هو لعن کل داخل من تقدم علیه فی الدخول، و اللعن هو الإبعاد من الرحمة و من کل خیر و الأخت المثل.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذَا ادَّارَکُوا فِیها جَمِیعاً» إلی آخر الآیتین، ادارکوا أی تدارکوا أی أدرک بعضهم بعضا اللاحقون السابقین أی اجتمعوا فی النار جمیعا.
و المراد بالأولی و الأخری اللتین تتخاصمان ما هو کذلک بحسب الرتبة أو بحسب الزمان فإن الأولی منهم مقاما و هم رؤساء الضلال، و أئمة الکفر المتبوعون أعانوا تابعیهم بإضلالهم علی الضلال، و کذا الأولی منهم زمانا و هم الأسلاف المتقدمون أعانوا متأخریهم علی ضلالتهم لأنهم هم الذین جرءوهم بفتح الباب لهم و تمهید الطریق لسلوکهم.
و الضعف بالکسر فالسکون ما یکرر الشی‌ء فضعف الواحد اثنان و ضعف الاثنین أربعة غیر أنه ربما أرید به ما یوجب تکرار شی‌ء آخر فقط کالاثنین یوجب بنفسه تکرار الواحد فضعف الواحد اثنان و ضعفاه أربعة، و ربما أرید به ما یوجب التکرار بانضمامه إلی شی‌ء کالواحد یوجب تکرار واحد آخر بانضمامه إلیه لأنهما یصیران بذلک اثنین فکل واحد من جزئی الاثنین ضعف و هما جمیعا ضعفان نظیر الزوج فالاثنان زوج و هما زوجان و علی کلا الاعتبارین ورد استعماله فی کلامه تعالی، قال تعالی کما فی هذه الآیة «فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً» و قال تعالی: «ضِعْفَیْنِ مِنَ الْعَذابِ .
و قوله: «قالَتْ أُخْراهُمْ لِأُولاهُمْ رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا» إلخ، نوع من الالتفات لطیف فی بابه فیه رجوع من مخاطبتهم بالمخاصمة إلی مخاطبة الله سبحانه بالدعاء علیهم معللا بظلمهم فیفید فائدة التکنیة بالإشارة إلی الملزوم و إفادة الملازمة، و فیه مع ذلک نوع من الإیجاز فإن فیه اکتفاء بمحاورة واحدة عن محاورتین، و التقدیر قالت أخراهم لأولاهم 
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أنتم أشد ظلما منا لأنکم ضالون فی أنفسکم و قد أضللتمونا فلیعذبکم الله عذابا ضعفا من النار، ثم رجعوا إلی ربهم بالدعاء علیهم و قالوا رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً .. إلخ، فأجابهم الله و قال لِکُلٍّ ضِعْفٌ وَ لکِنْ لا تَعْلَمُونَ ثم أجابتهم أولاهم و قالوا: فَما کانَ لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ إلخ.
فمعنی الآیة: «حَتَّی إِذَا ادَّارَکُوا» و اجتمعوا بلحوق أخراهم لأولاهم «فِیها» أی فی النار تخاصموا «و قالَتْ أُخْراهُمْ و هم اللاحقون مرتبة أو زمانا من التابعین «لِأُولاهُمْ و هم الملحوقون المتبوعون من رؤسائهم و أئمتهم، و من آبائهم و الأجیال السابقة علیهم زمانا الممهدین لهم الطریق إلی الضلال أنتم أضللتمونا بإعانتکم علیه فلتعذبوا بأشد من عذابنا فسألوا ربهم ذلک و قالوا: «رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ» یکون ضعف عذابنا لأنهم ضلوا فی أنفسهم و أضلوا غیرهم بالإعانة «قالَ الله سبحانه «لِکُلٍ من الأولی و الأخری «ضِعْفٌ من العذاب» أما أولاکم فإنهم ضلوا و أعانوکم علی الضلال، و أما أنتم فإنکم ضللتم و أعنتموهم علی الإضلال باتباع أمرهم و إجابة دعوة الرؤساء منهم، و تکثیر سواد السابقین منهم باللحوق بهم «وَ لکِنْ لا تَعْلَمُونَ فإن العذاب إنما یتحقق أو یتم فی مرحلة الإدراک و العلم. و أنتم تشاهدونهم أمثال أنفسکم فی شمول العذاب و إحاطة النار فتتوهمون أن عذابهم مثل عذابکم و لیس کذلک بل لهم من العذاب ما لا طریق لکم إلی إدراکه و الشعور به کما أنهم بالنسبة إلیکم کذلک فما عندکم و عندهم من العذاب ضعف و لکن إحاطة العذاب شغلکم عن العلم بذلک.
و هذا خطاب إلهی مبنی علی القهر و الإذلال فیه تعذیب لهم یسمعه أولاهم و أخراهم جمیعا فتعود به أولاهم لأخراهم بالتهکم و تقول کما حکی الله: «وَ قالَتْ أُولاهُمْ لِأُخْراهُمْ فَما کانَ لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ بخفة العذاب «فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ فی الدنیا من الذنوب و الآثام.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها لا تُفَتَّحُ لَهُمْ إلی آخر الآیة. السم هو الثقب و جمعه السموم، و الخیاط و المخیط الإبرة.
و الذی نفاه الله تعالی من تفتیح أبواب السماء مطلق فی نفسه یشمل الفتح لولوج 
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أدعیتهم و صعود أعمالهم و دخول أرواحهم غیر أن تعقیبه بقوله: «وَ لا یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ» إلخ، کالقرینة علی أن المراد نفی أن یفتح بابها لدخولهم الجنة فإن ظاهر کلامه سبحانه أن الجنة فی السماء کما هو فی قوله: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ»: الذاریات: 22.
و قوله: «حَتَّی یَلِجَ الْجَمَلُ فِی سَمِّ الْخِیاطِ» من التعلیق بالمحال و إنما یعلق الأمر بالمحال کنایة عن عدم تحققه و إیاسا من وجوده کما یقال: لا أفعل کذا حتی یشیب الغراب و یبیض الفأر، و قد قال تعالی فی موضع آخر فی هذا المعنی: «وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ»: البقرة: 167، و الآیة فی معنی تعلیل مضمون الآیة السابقة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «لَهُمْ مِنْ جَهَنَّمَ مِهادٌ وَ مِنْ فَوْقِهِمْ غَواشٍ إلخ. جهنم اسم من أسماء نار الآخرة التی بها التعذیب، و قد قیل: إنه مأخوذ من قولهم «بئر جهنام» أی بعیدة القعر و قیل: فارسی معرب، و المهاد الوطاء الذی یفترش، و منه مهد الصبی و الغواشی جمع غاشیة و هی ما یغشی الشی‌ء و یستره و منه غاشیة السرج.
و قد أفید بقوله: «لَهُمْ مِنْ جَهَنَّمَ مِهادٌ وَ مِنْ فَوْقِهِمْ غَواشٍ أنهم محاطون بالعذاب من تحتهم و من فوقهم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» إلخ.
الآیة و ما یتلوها لتتمیم بیان حال الطائفتین الکفار و المؤمنین، و لتکون کالتوطئة لقوله الآتی: «وَ نادی أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابَ النَّارِ» إلخ.
و قوله: «لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» مسوق للتخفیف و تقویة الرجاء فی قلوب المؤمنین فإن تقیید الإیمان بعمل الصالحات- و الصالحات جمع محلی باللام و هو یفید الاستغراق- یفید بظاهره لزوم العمل بجمیع الصالحات حتی لا یشذ عنها شاذ، و ما أقل من وفق لذلک من طبقة أهل الإیمان و یسد ذلک باب الرجاء علی أکثر المؤمنین فذکر الله سبحانه أن التکلیف علی قدر الوسع فمن عمل من الصالحات ما وسعه أن یعمله من غیر أن یشق علی نفسه و یتحمل ما لا طاقة له به بعد الإیمان بالله فهو من أهل هذه الآیة، و من أصحاب الجنة هم فیها خالدون.
قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍّ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ» الغل هو الحقد و ضغن القلوب و عداوتها، و فی مادتها معنی التوسط باللطف و الحیلة و منه 
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الغلالة و هی الثوب المتوسط بین الدثار و الشعار، و غل الصدور من أعظم ما ینغص عیش الإنسان، و ما من إنسان یعاشر إنسانا و یأتلف به إلا و ائتلافه مشروط بأن یوافقه فیما یراه و یریده فإذا شاهد من حاله ما لا یرتضیه جأش صدره بالغل و راحت الألفة و تنغصت العیشة فإذا ذهب الله سبحانه بغل الصدور لم یسؤ الإنسان ما یشاهده من ألیفه علی الإطلاق و هی اللذة الکبری و فی قوله: «تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ» إشارة إلی أنهم ساکنون فی قصورها العالیة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی هَدانا- إلی قوله- بِالْحَقِ فی نسبة التحمید إلیهم دلالة علی أن الله سبحانه یخلصهم لنفسه فلا یوجد عندهم اعتقاد باطل و لا عمل سی‌ء کما قال تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً إِلَّا قِیلًا سَلاماً سَلاماً»: الواقعة 26، فیصح منهم تحمید الله سبحانه و یقع توصیفهم موقعه فلیس توصیفه تعالی بحیث یصیب غرضه و یقع موقعه بذلک المبتذل حتی یناله کل نائل، قال تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160، و قد تقدم القول فی معنی الحمد و خصوصیة حمده تعالی فی تفسیر سورة الحمد.
و فی قولهم: «هَدانا لِهذا وَ ما کُنَّا لِنَهْتَدِیَ لَوْ لا أَنْ هَدانَا اللَّهُ إشارة إلی اختصاص الهدایة به تعالی فلیس إلی الإنسان من الأمر شی‌ء.
و فی قولهم: «لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِ اعتراف بحقیة ما وعدهم الله تعالی بلسان أنبیائه، و هو الذی یأخذون الاعتراف به من أصحاب النار علی ما تقصه الآیة التالیة، و فی هذا الاعتراف و سائر الاعترافات المأخوذة من الفریقین یوم القیامة من قبل مصدر العظمة و الکبریاء ظهور منه تعالی بالقهر و تمام الربوبیة، و یکون ذلک من أهل الجنة شکرا، و من أهل النار تماما للحجة.
و اعتراف أهل الجنة بحقیة ما وعدهم الله سبحانه بواسطة رسله هو من الحقائق العالیة القرآنیة و إن کان بحسب ساذج النظر معنی بسیطا مبتذلا، و لعلنا نوفق لشطر من البحث فیه فی ذیل الکلام علی هذه الآیات.
قوله تعالی: «وَ نُودُوا أَنْ تِلْکُمُ الْجَنَّةُ أُورِثْتُمُوها بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ فی الإشارة بلفظ البعید- تِلْکُمُ إشارة إلی رفعة قدر الجنة و علو مکانها فإن ظاهر السیاق- کما
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قیل- إن النداء إنما هو حین کونهم فی الجنة، و قد جعلت الجنة إرثا لهم فی قبال عملهم.
و إنما یتحقق الإرث فیما إذا کان هناک مال أو نحوه مما ینتفع به و هو فی معرض انتفاع شخص ثم زال عنه الشخص فبقی لغیره یقال: ورث فلان أباه أی مات و ترک مالا بقی له، و العلماء ورثة الأنبیاء أی مختصون بما ترکوا لهم من العلم، و یرث الله الأرض أی إنه کان خولهم ما بها من مال و نحوه و سوف یموتون فیبقی له ما خولهم.
و علی هذا فکون الجنة إرثا لهم أورثوها معناه کونها خلقت معروضة لأن یکسبها بالعمل المؤمن و الکافر جمیعا غیر أن الکافر زال عنها بشرکه و معاصیه فترکها فبقیت للمؤمن فهو الوارث لها بعمله، و لو لا عمله لم یرثها، قال تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ الَّذِینَ یَرِثُونَ الْفِرْدَوْسَ»: المؤمنون: 11.
و قال تعالی: حکایة عن أهل الجنة: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ»: الزمر: 74.
و هذا أوضح مما ذکره الراغب فی المفردات، إذ قال: الوراثة و الإرث انتقال قنیة إلیک عن غیرک من غیر عقد و لا ما یجری مجری العقد، و سمی بذلک المنتقل عن المیت فیقال للقنیة الموروثة میراث و إرث و تراث فقلبت الواو ألفا و تاء قال: وَ تَأْکُلُونَ التُّراثَ 
و قال (ع): اثبتوا علی مشاعرکم فإنکم علی إرث أبیکم 
أی أصله و بقیته. قال الشاعر:
فنظر فی صحف کالرباطفیهن إرث کتاب محی 
قال: و یقال لکل من حصل له شی‌ء من غیر تعب: قد ورث کذا و یقال لکل من خول شیئا مهنئا: أورث، قال تعالی: تِلْکَ الْجَنَّةُ الَّتِی أُورِثْتُمُوها، أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ الَّذِینَ یَرِثُونَ و قوله: وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ فإنه یعنی وراثة النبوة و العلم و الفضیلة دون المال فالمال لا قدر له عند الأنبیاء حتی یتنافسوا فیه بل قلما یقتنون المال و یملکونه أ لا تری أنه 
قال (ع): «إنا معاشر الأنبیاء لا نورث ما ترکنا صدقة»
نصب علی الاختصاص فقد قیل: ما ترکناه هو العلم و هو صدقة یشترک فیها الأمة،
و ما روی عنه (ع) من قوله: «العلماء ورثة الأنبیاء»
فإشارة إلی ما ورثوه من العلم و استعمل لفظ الورثة لکون ذلک بغیر ثمن و لا منة،
: و قال لعلی رضی الله عنه: أنت أخی و وارثی. قال: و ما إرثک؟ قال: ما ورثت الأنبیاء قبلی کتاب الله و سنتی 
،
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و وصف الله تعالی نفسه بأنه الوارث من حیث إن الأشیاء کلها صائرة إلی الله تعالی انتهی کلامه.
و إنما کان ما قدمناه أوضح مما ذکره لصعوبة إرجاع ما ذکره من المعانی إلی أصل واحد هو معنی المادة.
قوله تعالی: «وَ نادی أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابَ النَّارِ» إلی آخر الآیة. هذا فی نفسه أخذ اعتراف من أصحاب النار بتوسط أصحاب الجنة و واقع موقع التهکم و السخریة یتهکم و یسخر به أصحاب الجنة من أصحاب النار. و الاستهزاء و السخریة إنما یکون من اللغو الباطل إذا لم یتعلق به غرض حق کالاستهزاء بالحق و أهله أما إذا کان لغرض المقابلة و المجاراة أو لغرض آخر حق من غیر محذور فلیس من قبیل اللغو الذی لا یصدر عن أهل الجنة قال تعالی حکایة عن نوح (ع): «وَ یَصْنَعُ الْفُلْکَ وَ کُلَّما مَرَّ عَلَیْهِ مَلَأٌ مِنْ قَوْمِهِ سَخِرُوا مِنْهُ قالَ إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ»: هود: 38، و قال:
«إِنَّ الَّذِینَ أَجْرَمُوا کانُوا مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا یَضْحَکُونَ وَ إِذا مَرُّوا بِهِمْ یَتَغامَزُونَ إلی أن قال- فَالْیَوْمَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنَ الْکُفَّارِ یَضْحَکُونَ»: المطففین: 34.
و أما الفرق بین قولهم: «ما وَعَدَنا رَبُّنا» و قولهم: «ما وَعَدَ رَبُّکُمْ حیث ذکر المفعول فی الوعد الأول دون الثانی فلعل ذلک للدلالة علی نوع من التشریف فإن الظاهر أن المراد بما وعد الله جمیع ما وعده من الثواب و العقاب لعامة الناس.
و هناک وجه آخر و هو أن متعلق اعتراف المؤمنین و إنکار الکفار من أمر المعاد مختلف فی الدنیا فإن المؤمنین یثبتون البعث بجمیع خصوصیاته التی بینها الله لهم و وعدها إیاهم، و أما الکفار المنکرون فإنهم ینکرون أصل البعث الذی اشترک فی الوعد به المؤمنون و الکفار جمیعا، و لذلک احتج الله سبحانه و یتم الحجة علیهم بأصله دون خصوصیاته کقوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلی رَبِّهِمْ قالَ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا»: الأنعام: 30، و قوله: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا»: الأحقاف: 34.
و علی هذا فقولهم: «أَنْ قَدْ وَجَدْنا ما وَعَدَنا رَبُّنا حَقًّا» اعتراف منهم بحقیة ما وعدهم الله و کانوا یذعنون به و یشهدون من جمیع خصوصیات البعث بما قصهم الله فی 
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الدنیا بلسان أنبیائه، و أما الکفار فقد کانوا ینکرون أصل البعث و العذاب، و هو مما یشترکون فیه هم و المؤمنون فلذا قیل: «فَهَلْ وَجَدْتُمْ ما وَعَدَ رَبُّکُمْ حَقًّا» و لم یقل ما وعدکم ربکم لأن الوعد بأصل البعث و العذاب لم یکن مختصا بهم.
و بذلک یظهر الجواب عما قیل: إن الوفاء بالوعد واجب دون الوفاء بالوعید علی ما ذکره المتکلمون فما معنی أخذ الاعتراف بحقیة ما ذکره الله من عقاب الکفار و المجرمین و أنذرهم به فی الدنیا، و لیس تحققه بلازم.
و ذلک أن الملاک فیما ذکروه من الفرق أن الثواب حق العامل علی ولی الثواب الذی بیده الأمر، و العقاب حق الولی المثیب علی العامل، و من الجائز أن یصرف الشخص نظره عن إعمال حق نفسه لکن لا یجوز إبطال حق الغیر فإنجاز الوعد واجب دون إنجاز الوعید، و هذا إنما یتم فی موارد الوعید الخاصة و مصادیقه فی الجملة، و أما عدم إنجاز أصل العقاب علی الذنب و إبطال أساس المجازاة علی التخلف فلیس کذلک إذ فی إبطاله إبطال التشریع من أصله و إخلال النظام العام.
و ربما وجه الفرق فی قولیه: «وَعَدَنا رَبُّنا» «وَعَدَ رَبُّکُمْ بأن المراد بقوله:
«وَعَدَنا» ما وعد الله المتقین من خصوصیات ما یعاملهم به یوم القیامة، و بقوله: «وَعَدَ رَبُّکُمْ عموم ما وعد به المؤمنین و الکفار من الثواب و العقاب یوم القیامة کالذی فی قوله: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ إلی آخر الآیتین. و من المعلوم أن هذا الوعد لا یختص بالکفار حتی یقال: وعدکم ربکم بل التعبیر الحق وعد ربکم.
و فیه: أن أصل الفرق لا بأس به لکنه لا یقطع السؤال فللسائل أن یعود فیقول ما هو السبب الفارق فی أن أصحاب الجنة لما أوردوا اعتراف نفسهم اقتصروا بذکر ما یخصهم من أمور یوم القیامة، و أما إذا سألوا أصحاب النار سألوهم عن جمیع ما وعد الله به المؤمنین و الکفار؟ و بعبارة أخری هناک ما یشترک فیه الطائفتان و ما یختص به کل منهما فما بالهم إذا اعترفوا هم أنفسهم اعترفوا بما یختص بأنفسهم و یسألون أصحاب النار الاعتراف بما یشترک فیه الجمیع؟.
و ربما وجه الفرق بأن المراد بقوله «ما وَعَدَ رَبُّکُمْ الذی وعده أصحاب الجنة من أنواع الثواب الجزیل فإن أصحاب النار یشاهدون ذلک کما یجدون ما بهم من ألیم 
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العقاب. و هو وجه سخیف علی سخافته لا یغنی طائلا.
و قوله: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ تفریع علی تحقق الاعتراف من الطائفتین جمیعا علی حقیة ما وعده الله سبحانه، و الأذان هو قوله: «لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ و هو إعلام عام للفریقین- و الدلیل علیه ظاهر قوله: «بَیْنَهُمْ - بقضاء اللعنة و هی الإبعاد و الطرد من الرحمة الإلهیة علی الظالمین و قد فسر الظالمین الذین ضربت علیهم باللعنة بقوله: «الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ فهم الکافرون المنکرون للآخرة الذین یصدون عن سبیل الله محرفة منحرفة، و یصرفون غیرهم عن سلوک الصراط المستقیم فهؤلاء هم المعاندون للحق المنکرون للمعاد.
و هذا الوصف یشمل جمیع المعاندین للحق الکافرین بالجزاء حتی المنکرین للصانع الذین لا یدینون بدین فإن الله سبحانه یذکر فی کتابه أن دینه و سبیله الذی یهدی إلیه و به هو سبیل الإنسانیة الذی تدعو إلیه الفطرة الإنسانیة و الخلقة خص بها الإنسان لیس وراءه إسلام و لا دین.
فالسبیل الذی یسلکه الإنسان فی حیاته هو سبیل الله و صراطه و هو الدین الإلهی فإن سلکه علی استقامة ما تدعو إلیه الفطرة و هو الذی یسوقه إلی سعادته کان هو الصراط المستقیم و الإسلام الذی هو الدین عند الله و سبیل الله الذی لا عوج فیه، و إن سلک غیر ذلک سواء کان فیه إذعان بألوهیة و عبادة لمعبود کالملل و الأدیان الباطلة أو لم یکن فیه خضوع لشی‌ء و عبادة لمعبود کالمادیة المحضة فهو سلوک یبغون فیه سبیل الله عوجا و هو الإسلام محرفا عن وجهه، و نعمة الله التی بدلت کفرا، فافهم ذلک.
و قد أبهم الله هذا الذی یخبر عنه بقوله: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ و لم یعرفه من هو؟ أ من الإنس أم من الجن أم من الملائکة؟ لکن الذی یقتضیه التدبر فی کلامه تعالی أن یکون هذا المؤذن من البشر لا من الجن و لا من الملائکة: أما الجن فلم یذکر فی شی‌ء من تضاعیف کلامه تعالی أن یتصدی الجن شیئا من التوسط فی أمر الإنسان من لدن وروده فی عالم الآخرة و هو حین نزول الموت إلی أن یستقر فی جنة أو نار فیختم أمره فلا موجب لاحتمال کونه من الجن.
و أما الملائکة فإنهم وسائط لأمر الله و حملة لإرادته بأیدیهم إنفاذ الأوامر الإلهیة،
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و بوساطتهم یجری ما قضی به فی خلقه، و قد ذکر الله سبحانه أشیاء من أمرهم و حکمهم فی عالم الموت و فی جنة الآخرة و نارها کقولهم للظالمین حین القبض: أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ» الخ: الأنعام: 93 و قولهم لأهل الجنة: «سَلامٌ عَلَیْکُمْ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ» الخ: النحل: 32 و قول مالک لأهل النار: «إِنَّکُمْ ماکِثُونَ» الخ:، الزخرف: 77، و نظائر ذلک.
و أما المحشر و هو حظیرة البعث و السؤال و الشهادة و تطایر الکتب و الوزن و الحساب و الظرف الذی فیه الحکم الفصل فلم یذکر للملائکة فیه شی‌ء من الحکم أو الأمر و النهی و لا لغیرهم صریحا إلا ما صرح تعالی به فی حق الإنسان.
کقوله تعالی فی أصحاب الأعراف فی ذیل هذه الآیات حکایة عنهم: «وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ و قولهم لجمع من المؤمنین هناک: «ادْخُلُوا الْجَنَّةَ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمْ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ و هذا حکم و أمر و تأمین بإذن الله، و قوله تعالی فیما یصف یوم القیامة: «قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ إِنَّ الْخِزْیَ الْیَوْمَ وَ السُّوءَ عَلَی الْکافِرِینَ»: النحل: 27 و قوله تعالی بعد ذکر سؤاله أهل الجمع عن مدة لبثهم فی الأرض: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»: الروم: 56.
فهذه جهات من تصدی الشئون، و القیام بالأمر یوم القیامة حبا الله الإنسان به دون الملائکة مضافا إلی أمثال الشهادة و الشفاعة اللتین له.
فهذا کله یقرب إلی الذهن أن یکون هذا المؤذن من الإنسان دون الملائکة، و یأتی فی البحث الروائی ما له تعلق بالمقام.
قوله تعالی: «وَ بَیْنَهُما حِجابٌ وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ الحجاب معروف و هو الستر المتخلل بین شیئین یستر أحدهما من الآخر. و الأعراف أعالی الحجاب، و التلال من الرمل و العرف للدیک و للفرس و هو الشعر فوق رقبته و أعلی کل شی‌ء ففیه معنی العلو علی أی حال، و ذکر الحجاب قبل الأعراف، و ما ذکر بعده من إشرافهم علی الجمیع و ندائهم أهل الجنة و النار جمیعا کل ذلک یؤید أن یکون المراد بالأعراف أعالی الحجاب الذی بین الجنة و النار و هو المحل المشرف علی الفریقین أهل الجنة و أهل النار جمیعا.
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و السیماء العلامة قال الراغب: السیماء و السیمیاء العلامة، قال الشاعر:
له سیمیاء لا تشق علی البصر و قال تعالی: «سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ و قد سومته أی أعلمته، و مسومین أی معلمین (انتهی).
و الذی یعطیه التدبر فی معنی هذه الآیة و ما یلحق بها من الآیات أن هذا الحجاب الذی ذکره الله تعالی إنما هو بین أصحاب الجنة و أصحاب النار فهما مرجع الضمیر فی قوله: «وَ بَیْنَهُما» و قد أنبأنا الله سبحانه بمثل هذا المعنی عند ذکر محاورة بین المنافقین و المؤمنین یوم القیامة بقوله: «یَوْمَ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ لِلَّذِینَ آمَنُوا انْظُرُونا نَقْتَبِسْ مِنْ نُورِکُمْ قِیلَ ارْجِعُوا وَراءَکُمْ فَالْتَمِسُوا نُوراً فَضُرِبَ بَیْنَهُمْ بِسُورٍ لَهُ بابٌ باطِنُهُ فِیهِ الرَّحْمَةُ وَ ظاهِرُهُ مِنْ قِبَلِهِ الْعَذابُ»: الحدید: 13، و إنما هو حجاب لکونه یفرق بین الطائفتین و یحجب إحداهما عن الأخری لا أنه ثوب منسوج مخیط علی هیئة خاصة معلق بین الجنة و النار ثم أخبر الله سبحانه أن علی أعراف الحجاب و أعالیه رجالا مشرفین علی الجانبین لارتفاع موضعهم یعرفون کلا من الطائفتین أصحاب الجنة و أصحاب النار بسیماهم و علامتهم التی تختص بهم.
و لا ریب فی أن السیاق یفید أن هؤلاء الرجال منحازون علی الطائفتین متمایزون من جماعتهم فهل ذلک لکونهم خارجین عن نوع الإنسان کالملائکة أو الجن مثلا، أو لکونهم خارجین عن أهل الجمع من حیث ما یتعلق بهم من السؤال و الحساب و سائر الشئون الشبیهة بهما فیکون بذلک أهل الجمع منقسمین إلی طوائف ثلاث: أصحاب الجنة، و أصحاب النار، و أصحاب الأعراف کما قسمهم الله فی الدنیا إلی طوائف ثلاث:
المؤمنین و الکفار و المستضعفین الذین لم تتم علیهم الحجة و قصروا عن بلوغ التکلیف کضعفاء العقول من النساء و الأطفال غیر البالغین و الشیخ الهرم الخرف و المجنون و السفیه و أضرابهم، أو لکونهم مرتفعین عن موقف أهل الجمع بمکانتهم؟.
لا ریب أن إطلاق لفظ «رِجالٌ لا یشمل الملائکة فإنهم لا یتصفون بالرجولیة و الأنوثیة کما یتصف به جنس الحیوان و إن قیل: إنهم ربما یظهرون فی شکل الرجال فإن ذلک لا یصحح الاتصاف و التسمیة، علی أنه لا دلیل یدل علیه.
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ثم إن التعبیر بمثل قوله: «رِجالٌ یَعْرِفُونَ إلخ، و خاصة بالتنکیر یدل بحسب عرف اللغة علی اعتناء تام بشأن الأفراد المقصودین باللفظ نظرا إلی دلالة الرجل بحسب العادة علی الإنسان القوی فی تعقله و إرادته الشدید فی قوامه.
و علی ذلک یجری ما یوجد فی کلامه تعالی من مثل هذا التعبیر کقوله تعالی:
«رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ»: النور: 37، و قوله: «فِیهِ رِجالٌ یُحِبُّونَ أَنْ یَتَطَهَّرُوا»: التوبة: 108، و قوله: «رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ»: الأحزاب: 23، و قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ»: یوسف:
109 حتی فی مثل قوله: «ما لَنا لا نَری رِجالًا کُنَّا نَعُدُّهُمْ مِنَ الْأَشْرارِ»: ص: 62، و قوله: «وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ یَعُوذُونَ بِرِجالٍ مِنَ الْجِنِّ»: الجن: 6.
فالمراد برجال فی الآیة أفراد تامون فی إنسانیتهم لا محالة، و إن فرض أن فیهم أفرادا من النساء کان من التغلیب.
و أما المستضعفون فإنهم ضعفاء أفراد الإنسان لا مزیة فی أمرهم توجب الاعتناء بشأنهم، و فیهم النساء و الأطفال حتی الأجنة، و لا فضل لبعضهم علی بعض، و لرجالهم علی غیرهم حتی یعبر به عنهم بالرجال تغلیبا فلو کانوا هم المرادین بقوله «رِجالٌ یَعْرِفُونَ إلخ، لکان حق التعبیر أن یقال: قوم یعرفون إلخ، أو أناس أو طائفة أو نحو ذلک کما هو المعهود من تعبیرات القرآن الکریم فی أمثال هذه الموارد کقوله تعالی: «لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ أَوْ مُعَذِّبُهُمْ»: الأعراف: 164، و قوله: «إِنَّهُمْ أُناسٌ یَتَطَهَّرُونَ»: الأعراف: 82، و قوله: «فَآمَنَتْ طائِفَةٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ کَفَرَتْ طائِفَةٌ»: الصف: 14.
علی أن ما یصفهم الله تعالی به فی الآیات التالیة من الأوصاف و یذکرهم به من الشئون أمور تأبی إلا أن یکون القائمون به من أهل المنزلة و المکانة، و أصحاب القرب و الزلفی فضلا أن یکونوا من الناس المتوسطین فضلا أن یکونوا من المستضعفین.
فأول ذلک: أنهم جعلوا علی الأعراف و وصفوا بأنهم مشرفون علی أهل الجمع عامة، و مطلعون علی أصحاب الجنة و أصحاب النار یعرفون کل إنسان منهم بسیماه الخاص به و یحیطون بخصوصیات نفوسهم و تفاصیل أعمالهم، و لا ریب أن ذلک منزلة رفیعة یختصون بها من بین الناس، و لیست مشاهدة جمیع الناس یوم القیامة و خاصة بعد دخول 
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الجنة و النار أمرا عاما موجودا عند الجمیع فإن الله یقول حکایة عن قول أهل النار:
«ما لَنا لا نَری رِجالًا کُنَّا نَعُدُّهُمْ مِنَ الْأَشْرارِ»: ص: 62، و قولهم: «رَبَّنا أَرِنَا الَّذَیْنِ أَضَلَّانا مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ نَجْعَلْهُما تَحْتَ أَقْدامِنا لِیَکُونا مِنَ الْأَسْفَلِینَ»: حم السجدة: 29، و قال: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ»: عبس: 37.
و لیس معنی السیماء أن یعلم المؤمنون و الکفار بعلامة عامة یعرف صنفهم بها کل من شاهدهم کبیاض الوجه و سواده مثلا فإن قوله تعالی فی الآیة التالیة: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ قالُوا ما أَغْنی عَنْکُمْ جَمْعُکُمْ وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمْتُمْ لا یَنالُهُمُ اللَّهُ بِرَحْمَةٍ» یفید أنهم میزوا خصوصیات من أحوالهم و أعمالهم من سیماهم ککونهم مستکبرین أولی جمع و قد أقسموا کذا و کذا، و هذه أمور وراء الکفر و الإیمان فی الجملة.
و ثانیا: أنهم یحاورون الفریقین فیکلمون أصحاب الجنة و یحیونهم بتحیة الجنة، و یکلمون أئمة الکفر و الضلال و الطغاة من أهل النار فیقرعون علیهم بأحوالهم و أقوالهم مسترسلین فی ذلک من غیر أن یحجزهم حاجز، و لیس التکلم بمجاز یومئذ إلا للأوحدی من عباد الله الذین لا ینطقون إلا بحق، قال تعالی: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38، و هذا وراء ما یناله المستضعفون.
و ثالثا: أنهم یؤمنون أهل الجنة بالتسلیم علیهم ثم یأمرونهم بدخول الجنة فی أمر مطلق علی ما هو ظاهر السیاق فی الآیات التالیة.
و رابعا: أنه لا یشاهد فیما یذکره الله من مکانتهم و ما یحاورون به أصحاب الجنة و الجبابرة المستکبرین من أصحاب النار شی‌ء من آثار الفزع و القلق علیهم و لا اضطراب فی أقوالهم، و لم یذکر أنهم محضرون فیه مختلطون بالجماعة داخلون فیما دخلوا فیه من الأهوال التی تجعل الأفئدة هواء و الجبال سرابا، و قد قال تعالی: «فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 128، فجعل ذلک من خاصة مخلصی عباده، ثم استثناهم من کل هول أعد لیوم القیامة.
ثم إنه تعالی ذکر دعاءهم فی قوله: «وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ تِلْقاءَ أَصْحابِ النَّارِ قالُوا رَبَّنا لا تَجْعَلْنا مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و لم یعقبه بالرد فدل ذلک علی أنهم مجازون فیما
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یتکلمون به مستجاب دعاؤهم، و لو لا ذلک لعقبه بالرد کما فی موارد ذکرت فیها أدعیة أهل الجمع و مسائل أصحاب النار و أدعیة أخری من غیرهم.
فهذه الخصوصیات التی تنکشف واحدة بعد واحدة من هذه الآیات بالتدبر فیها و أخری تتبعها لا تبقی ریبا للمتدبر فی أن هؤلاء الذین أخبر الله سبحانه عنهم فی قوله:
«وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ جمع من عباد الله المخلصین من غیر الملائکة هم أرفع مقاما و أعلی منزلة من سائر أهل الجمع یعرفون عامة الفریقین، لهم أن یتکلموا بالحق یوم القیامة و لهم أن یشهدوا، و لهم أن یشفعوا، و لهم أن یأمروا و یقضوا.
و أما أنهم من الإنس أو من الجن أو من القبیلین مختلطین؟ فلا طریق من اللفظ یوصلنا إلی العلم به غیر أن شیئا من کلامه تعالی لا یدل علی تصدی الجن شیئا من شئون یوم القیامة و لا توسطا فی أمر یعود إلی الحکم الفصل الذی یجری علی الإنسان یومئذ کالشهادة و الشفاعة و نحوهما.
و لا ینافی ما قدمناه من أوصافهم و نعوتهم أمثال قوله تعالی: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: الانفطار: 19، فإن الآیة مفسرة بآیات أخری تدل علی أن المراد بها إنما هو ظهور ملکه تعالی لکل شی‌ء و إحاطته بکل أمر لا حدوث ملکه یومئذ فإنه مالک علی الإطلاق دائما لا وقتا دون وقت، و لا یملک نفس لنفس شیئا دائما لا فی الآخرة فحسب لنفسه؟ و الملائکة علی وساطتهم یومئذ، و الشهداء یملکون شهادتهم یومئذ، و الشفعاء یملکون شفاعتهم یومئذ و قد نص علی ذلک کلامه تعالی قال: «وَ تَتَلَقَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ هذا یَوْمُکُمُ الَّذِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ»: الأنبیاء: 103، و قال: «یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»: المؤمن: 51، و قال: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 86.
فلله سبحانه الملک یومئذ و له الحکم یومئذ، و لغیره ما أذن له فیه کالدنیا غیر أن الذی یختص به یوم القیامة ظهور هذه الحقائق ظهور عیان لا یقبل الخفاء، و حضورها بحیث لا یغیب بغفلة أو جهل أو خطإ أو بطلان.
و قد اشتد الخلاف بینهم فی معنی الآیة حتی ساق بعضهم إلی أقوال لا تخلو عن المجازفة فقد اختلفوا فی معنی الأعراف:
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1- فمن قائل: أنه شی‌ء مشرف علی الفریقین.
2- و قیل: سور له عرف کعرف الدیک.
3- و قیل: تل بین الجنة و النار جلس علیه ناس من أهل الذنوب.
4- و قیل: السور الذی ذکره الله فی القرآن بین المؤمنین و المنافقین إذ قال:
«فَضُرِبَ بَیْنَهُمْ بِسُورٍ لَهُ بابٌ .
5- و قیل: معنی الأعراف التعرف أی علی تعرف حال الناس رجال.
6- و قیل: هو الصراط.
ثم اختلفوا فی الرجال الذین علی الأعراف علی أقوال أنهیت إلی اثنی عشر قولا:
1- أنهم أشراف الخلق الممتازون بکرامة الله.
2- أنهم قوم استوت حسناتهم و سیئاتهم فلم یترجح حسناتهم حتی یدخلوا الجنة و لا غلبت سیئاتهم حتی یؤمروا بدخول النار فأوقفهم الله تعالی علی هذه الأعراف لکونها درجة متوسطة بین الجنة و النار ثم یدخلهم الجنة برحمته.
3- أنهم أهل الفترة.
4- أنهم مؤمنوا الجن.
5- أنهم أولاد الکفار الذین لم یبلغوا فی الدنیا أوان البلوغ.
6- أنهم أولاد الزنا.
7- أنهم أهل العجب بأنفسهم.
8- أنهم ملائکة واقفون علیها یعرفون کلا بسیماهم، و إذا أورد علیهم أن الملائکة لا تتصف بالرجولیة و الأنوثیة قالوا: إنهم یتشکلون بأشکال الرجال.
9- أنهم الأنبیاء (ع) یقامون علیها تمییزا لهم علی سائر الناس و لأنهم شهداء علیهم.
10- أنهم عدول الأمم الشهداء علی الناس یقومون علیها للشهادة علی أممهم.
11- أنهم قوم صالحون فقهاء علماء.
12- أنهم العباس و حمزة و علی و جعفر یجلسون علی موضع من الصراط یعرفون محبیهم ببیاض الوجوه، و مبغضیهم بسوادها ذکر الآلوسی فی روح المعانی، أن هذا
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القول رواه الضحاک عن ابن عباس.
قال فی المنار،: و لم نره فی شی‌ء من کتب التفسیر المأثور، و الظاهر أنه نقله عن تفاسیر الشیعة، و فیه أن أصحاب الأعراف یعرفون کلا من أهل الجنة و أهل النار بسیماهم فیمیزون بینهم أو یشهدون علیهم فأی فائدة فی تمییز هؤلاء السادة علی الصراط لمن کان یبغضهم من الأمویین و من یبغضون علیا خاصة من المنافقین و النواصب؟ و أین الأعراف من الصراط؟ هذا بعید عن نظم الکلام و سیاقه جدا (انتهی).
أقول: أما الروایة فلا توجد فی شی‌ء من تفاسیر الشیعة بطرقهم إلی الضحاک، و قد نقله فی مجمع البیان، عن الثعلبی فی تفسیره بإسناده عن الضحاک عن ابن عباس، و سیأتی ما فی روایات الشیعة فی رجال الأعراف فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و أما طرحه الروایة فهو فی محله غیر أن الذی استند إلیه فی طرحها لیس فی محله فإنه یکشف عن نحو السلوک الذی یسلکه فی الأبحاث المتعلقة بالمعاد فإنه یقیس نظام الوقائع التی یقصها القرآن و الحدیث لیوم القیامة إلی النظام الجاری فی النشأة الدنیویة، و یعده من نوعه فیوجه منها ما لاح سبب وقوعه، و یبقی ما لا ینطبق علی النظام، الدنیوی علی الجمود و هو الجزاف فی الإرادة فافهم ذلک.
و لو جاز أن یغنی تمییز أهل الأعراف عن تمییز أهل الصراط فتبطل فائدته فیبطل بذلک أصله- کما ذکره- لأغنی الصراط نفسه عن تمییز أهل الأعراف، و أغنی عن المسألة و الحساب، و نشر الدواوین، و نصب الموازین، و حضور الأعمال، و إقامة الشهود و إنطاق الأعضاء، و لأغنی بعض هذه عن بعض، و وراء ذلک کله إحاطة رب العالمین فعلمه یغنی عن الجمیع، و هو لا یسأل عما یفعل.
و کأنه فرض أن نسبة الأعراف و هی أعالی الحجاب من الصراط الممدود هناک کنسبة السور و الحائط الذی عندنا إلی الصراط الممدود الذی یسلکه الطراق السالکون لا یجتمع هاهنا الصراط و السور و لا یتحدان فلا یسع لأحد أن یکون سألک صراط أو واقفا علیه و واقفا علی السور معا فی زمان واحد، و لذلک قال: و أین الصراط من الأعراف؟ فقاس ما هناک إلی ما هاهنا، و قد عرفت فساده.
ثم الوارد فی ظواهر الحدیث أن الصراط جسر ممدود علی النار یعبر منه أهل 
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المحشر من موقفهم إلی الجنة فینجی الله الذین آمنوا و یسقط الظالمون من الناس فی النار فما المانع من أن یکون الحجاب الموعود مضروبا علیه و الأعراف فی الحجاب؟.
علی أنه فات منه أن أحد الأقوال فی معنی الأعراف أنه الصراط کما رواه الطبری فی تفسیره، عن ابن مسعود و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن ابن جریح قال: زعموا أنه الصراط.
و أما قوله: «هذا بعید عن نظم الکلام و سیاقه جدا» فأوضح فسادا فسیاق هذه الأنباء الغیبیة و النظم المأخوذ فیها یذکر لنا أمورا بنعوت عامة و بیانات مطلقة معانیها معلومة، و حقائقها مبهمة مجهولة إلا المقدار الذی تهدی إلیه بیاناته تعالی، و یوضع بعض أجزائه بعضا، و لا یأبی ذلک أن یقصد ببعض النعوت المذکورة فیها رجال معینون بأشخاصهم إذا انطبقت علیهم الأوصاف المذکورة فیها، و لا أن ینطبق بعض البیانات علی بعض فی موارد مع تعدد البیان لفظا کالعدل و المیزان مثلا.
فهذه اثنا عشر قولا و یمکن أن یضاف إلی عدتها قولان آخران:
أحدهما: أنهم المستضعفون ممن لم تتم علیهم الحجة و لم یتعلق بهم التکلیف کالضعفاء من الرجال و النساء و الأطفال غیر البالغین، و یمکن أن یدرج فی القول الثانی المتقدم بأن یقال: إنهم الذین لا تترجح أعمالهم من الحسنات أو السیئات علی خلافها سواء کان ذلک لعدم تمام الحجة فیهم و تعلق التکلیف بهم حتی یحاسبوا علیه کالأطفال و المجانین و أهل الفترة و نحوهم أو لأجل استواء حسناتهم و سیئاتهم فی القدر و الوزن فحکم القسمین واحد.
الثانی: أنهم الذین خرجوا إلی الجهاد من غیر إذن آبائهم فاستشهدوا فیها فهم من أهل النار لمعصیتهم و من أهل الجنة لشهادتهم! و علیه روایة، و یمکن إدراجه فی القول الثانی.
و الأقوال المذکورة غیر متقابلة جمیعا فی الحقیقة فإن القول بکونهم أهل الفترة و القول بکونهم أولاد الکفار إنما ملاکهما عدم ترجح شی‌ء من الحسنات و السیئات علی الآخر فیرجعان بوجه إلی القول الثانی و کذا القول بکونهم أولاد الزنا نظرا إلی أنهم لا مؤمنون و لا کفار، و کذا رجوع القول التاسع و العاشر و الحادی عشر و الثانی عشر
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إلی القول الأول بوجه.
فأصول الأقوال فی رجال الأعراف ثلاثة:
أحدها: أنهم رجال من أهل المنزلة و الکرامة علی اختلاف بینهم فی أنهم من هم؟
فقیل: هم الأنبیاء، و قیل: الشهداء علی الأعمال، و قیل: العلماء الفقهاء، و قیل:
غیر ذلک کما مر.
و الثانی: أنهم الذین لا رجحان فی أعمالهم للحسنة علی السیئة و بالعکس علی اختلاف منهم فی تشخیص المصداق.
و الثالث: أنهم من الملائکة، و قد مال الجمهور إلی الثانی من الأقوال، و عمدة ما استندوا إلیه فی ذلک أخبار مأثورة سنوردها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و قد عرفت أن الذی یعطیه سیاق الآیات هو الأول من الأقوال حتی أن بعضهم مع تمایله إلی القول الثانی لم یجد بدا من بعض الاعتراف بعدم ملاءمة سیاق الآیات ذلک کالآلوسی فی روح المعانی،.
قوله تعالی: «وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ المنادون هم الرجال الذین علی الأعراف- علی ما یعطیه السیاق- و قوله: «أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ یفسر ما نادوا به، و قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ جملتان حالیتان فجملة «لَمْ یَدْخُلُوها» من أصحاب الجنة، و جملة «وَ هُمْ یَطْمَعُونَ حال آخر من أصحاب الجنة و المعنی: أن أصحاب الجنة نودوا و هم فی حال لم یدخلوا الجنة بعد و هم یطمعون فی أن یدخلوها، أو حال من ضمیر الجمع فی «لَمْ یَدْخُلُوها» و هو العامل فیه، و المعنی أن أصحاب الجنة نودوا بذلک و هم فی الجنة لکنهم لم یدخلوا الجنة علی طمع فی دخولها لأن ما شاهدوه من أهوال الموقف و دقة الحساب کان أیأسهم من أن یفوزوا بدخول الجنة لکن قوله بعد: «أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ إلی آخر الآیة یؤید أول الاحتمالین و أنهم إنما سلموا علیهم قبل دخولهم الجنة.
و أما احتمال أن تکون الجملتان حالین من ضمیر الجمع فی «نادَوْا» فیوجب سقوط الجملة عن الإفادة کما هو ظاهر، و ذلک لرجوع المعنی إلی أن هؤلاء الرجال الذین هم 
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علی أعراف الحجاب بین الجنة و النار نادوا و هم لم یدخلوا.
و علی من یمیل إلی أن یجعل قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ بیانا لحال أصحاب الأعراف أن یجعل قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها» استئنافا یخبر عن حال أصحاب الأعراف أو صفة لرجال و التقدیر: و علی الأعراف رجال لم یدخلوها و هم یطمعون و إذا صرفت أبصارهم تلقاء أصحاب النار قالوا .. إلخ کما نقل عن الزمخشری فی الکشاف،.
لکن یبعد الاستئناف أن اللازم حینئذ إظهار الفاعل فی قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها» دون إضماره لمکان اللبس کما فعل ذلک فی قوله: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا» إلخ، و یبعد الوصفیة الفصل بین الموصوف و الصفة بقوله: «وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ من غیر ضرورة موجبة.
و هذا التقدیر الذی تقدم أعنی رجوع معنی قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ إلی آخر الآیة، إلی قولنا: و علی الأعراف رجال یطمعون فی دخول الجنة و یتعوذون من دخول النار- علی ما زعموا- هو الذی مهد لهم الطریق و سواه للقول بأن أصحاب الأعراف رجال استوت حسناتهم و سیئاتهم فلم یترجح لهم أن یدخلوا الجنة أو النار فأوقفوا علی الأعراف!.
لکنک عرفت أن قوله «لَمْ یَدْخُلُوها» إلخ، حال أصحاب الجنة لا وصف أصحاب الأعراف، و أما قوله: «وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ إلخ، فسیأتی ما فی کونه بیانا لحال أصحاب الأعراف من الکلام.
قوله تعالی: «وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ تِلْقاءَ أَصْحابِ النَّارِ قالُوا رَبَّنا لا تَجْعَلْنا مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ التلقاء کالبیان مصدر لقی یلقی ثم استعمل بمعنی جهة اللقاء، و ضمیر الجمع فی قوله: «أَبْصارُهُمْ و قوله: «قالُوا» عائد إلی «رِجالٌ و التعبیر عن النظر إلی أصحاب النار بصرف أبصارهم إلیه کأن الوجه فیه أن الإنسان لا یحب إلقاء النظر إلی ما یؤلمه النظر إلیه و خاصة فی مثل المورد الذی یشاهد الناظر فیه أفظع الحال و أمر العذاب و أشقه الذی لا یطاق النظر إلیه غیر أن اضطراب النفس و قلق القلب ربما یفتح العین نحوه للنظر إلیه کان غیره هو الذی صرف نظره إلیه و إن کان الإنسان لو خلی و طبعه لم یرغب فی النظر و لو بوجه نحوه، و لذا قیل: «وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ إلخ و لم یقل 
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و إذا نظروا إلیه أو ما یفید مفاده.
و معنی الآیة: و إذا نظر أصحاب الأعراف أحیانا إلی أصحاب النار تعوذوا بالله من أن یجعلهم مع أصحاب النار فیدخلهم النار، و قالوا ربنا لا تجعلنا مع القوم الظالمین.
و لیس دعاؤهم هذا الدعاء دالا علی سقوط منزلتهم، و خوفهم من دخول النار کما یدل علی رجائهم دخول الجنة قوله «وَ هُمْ یَطْمَعُونَ و ذلک أن ذلک مما دعا به أولوا العزم من الرسل و الأنبیاء المکرمون و العباد الصالحون و کذا الملائکة المقربون فلا دلالة فیه و لو بالإشعار الضعیف علی کون الداعی ذا سقوط فی حاله و حیرة من أمره. هذا ما فسروا به الآیة بإرجاع ضمیری الجمع إلی «رِجالٌ .
لکنک خبیر بأن ذلک لا یلائم الإظهار الذی فی مفتتح الآیة التالیة فی قوله:
«وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ إذ الکلام فی هذه الآیات الأربع جار فی أوصاف أصحاب الأعراف و أخبارهم کقوله: «یَعْرِفُونَ کُلًّا» إلخ، و قوله: «وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ» إلخ و قوله: «لَمْ یَدْخُلُوها» إلخ، علی احتمال، و قوله: «وَ إِذا صُرِفَتْ أَبْصارُهُمْ إلخ، فکان من اللازم أن یقال: «و نادوا- أی أصحاب الأعراف- رجالا یعرفونهم» إلخ، و لیس فی الکلام أی لبس و لا نکتة ظاهرة توجب العدول من الإضمار الذی هو الأصل فی المقام إلی الإظهار بمثل قوله: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ .
فالظاهر أن ضمیری الجمع أعنی ما فی قوله: «أَبْصارُهُمْ و قوله «قالُوا» راجعان إلی أصحاب الجنة، و الجملة إخبار عن دعائهم إذا صرفت أبصارهم تلقاء أصحاب النار کما أن الجملة السابقة بیان لطمعهم فی دخول الجنة، و کل ذلک قبل دخولهم الجنة.
قوله تعالی: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ إلی آخر الآیة، فی توصیف الرجال بقوله: «یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ دلالة علی أن سیماءهم کما یدلهم علی أصل کونهم من أصحاب الجنة یدلهم علی أمور أخر من خصوصیات أحوالهم، و قد مرت الإشارة إلیه.
و قوله: «قالُوا ما أَغْنی عَنْکُمْ جَمْعُکُمْ وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ تقریع لهم و شماتة، و کشف عن تقطع الأسباب الدنیویة عنهم فقد کانوا یستکبرون عن الحق و یستذلونه و یغترون بجمعهم.
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قوله تعالی: «أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمْتُمْ لا یَنالُهُمُ اللَّهُ بِرَحْمَةٍ» إلی آخر الآیة. الإشارة إلی أصحاب الجنة، و الاستفهام للتقریر أی هؤلاء هم الذین کنتم تجزمون قولا أنهم لا یصیبهم فیما یسلکونه من طریق العبودیة خیر، و أصابه الخیر هی نیله تعالی إیاهم برحمة و وقوع النکرة- بِرَحْمَةٍ- فی حیز النفی یفید استغراق النفی للجنس، و قد کانوا ینفون عن المؤمنین کل خیر.
و قوله: ادْخُلُوا الْجَنَّةَ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمْ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ أمر من أصحاب الأعراف للمؤمنین أن یدخلوا الجنة بعد تقریر حالهم بالاستفهام، و هذا هو الذی یفیده السیاق.
و قول بعضهم فی الآیة: إنها بتقدیر القول أی قیل لهم من قبل الرحمن: ادخلوا الجنة لا خوف علیکم مما یکون فی مستقبل أمرکم، و لا أنتم تحزنون من شی‌ء ینغص علیکم حاضرکم، و حذف القول للعلم به من قرائن الکلام کثیر فی التنزیل و فی کلام العرب الخلص (انتهی). مدفوع بعدم مساعدة السیاق و دلالة القرائن علیه بوجه کما تقدم بیانه، و لیس إذا جاز تقدیر القول فی محل لتبادر معناه من الکلام جاز ذلک فی أی مقام أرید، و أی سیاق أم أیة قرینة تدل علی ذلک فی المقام؟



کلام فی معنی الأعراف فی القرآن‌

لم یذکر الأعراف فی القرآن إلا فی هذه الآیات الأربع من سورة الأعراف (46- 49) و قد استنتج باستیفاء البحث فی الآیات الشریفة أنه من المقامات الکریمة الإنسانیة التی تظهر یوم القیامة، و قد مثله الله سبحانه بأن بین الدارین دار الثواب و دار العقاب حجابا یحجز إحداهما من الأخری- و الحجاب بالطبع خارج عن حکم طرفیه فی عین أنه مرتبط بهما جمیعا- و للحجاب أعراف و علی الأعراف رجال مشرفون علی الناس من الأولین و الآخرین یشاهدون کل ذی نفس منهم فی مقامه الخاص به علی اختلاف مقاماتهم و درجاتهم و درکاتهم من أعلی علیین إلی أسفل سافلین، و یعرفون کلا منهم بما له من الحال الذی یخصه و العمل الذی عمله، لهم أن یکلموا من شاءوا منهم، و یؤمنوا من شاءوا، و یأمروا بدخول الجنة بإذن الله.
و یستفادوا من ذلک أن لهم موقفا خارجا من موقفی السعادة التی هی النجاة
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بصالح العمل، و الشقاوة التی هی الهلاک بطالح العمل، و مقاما أرفع من المقامین معا و لذلک کان مصدرا للحکم و السلطة علیهما جمیعا.
و لک أن تعتبر فی تفهم ذلک بما تجده عند الملوک و مصادر الحکم فهناک جماعة منعمون بنعمتهم مشمولون لرحمتهم یستدرون ضرع السعادة بما تشتهیه أنفسهم، و آخرون محبوسون فی سجونهم معذبون بألیم عذابهم قد أحاط بهم هوان الشقاوة من کل جانب فهذان ظرفان ظرف السعادة و ظرف الشقاوة، و الظرفان متمایزان لا یختلطان بظرف آخر ثالث یحکم فیهما و یصلح شأن کل منهما و ینظم أمره و فی هذا الظرف قوم خدمة یخدمون العرش بمداخلتهم الجانبین و إهداء النعم إلی أهل السعادة، و إیصال النقم إلی أهل الشقاوة، و هم مع ذلک من السعداء، و قوم آخر وراء الخدمة و العمال هم المدبرون لأمر الجمیع و هم أقرب الوسائط من العرش، و هم أیضا من السعداء، فللسعادة مراتب من حیث الإطلاق و التقیید.
و لیس من الممتنع علی ملک یوم الدین أن یخص قوما برحمته فیدخلهم بحسناتهم الجنة و یبسط علیهم برکاته بما أنه الغفور ذو الفضل العظیم، و یدخل آخرین فی ناره و دار هوانه بما عملوه من سیئاتهم و هو عزیز ذو انتقام شدید العقاب ذو البطش، و یأذن لطائفة ثالثة أن یتوسطوا بینه و بین الفریقین بإجراء أوامره و أحکامه فیهم أو إصدارها علیهم بإسعاد من سعد منهم و إشقاء من شقی فإنه الواحد القهار الذی یقهر بوحدته کل شی‌ء کما شاء بتوسیط أو إسعاد أو إشقاء، و قد قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» فافهم.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ نادی أَصْحابُ النَّارِ أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ أَفِیضُوا» إلخ، الإفاضة من الفیض و هو سیلان الماء منصبا، قال تعالی: «تَری أَعْیُنَهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ أی یسیل دمعها منصبا، و عطف سائر ما رزقهم الله من النعم علی الماء یدل علی أن المراد بالإفاضة صب مطلق النعم أعم من المائع و غیره علی نحو عموم المجاز، و ربما قیل: إن الإفاضة حقیقة فی إعطاء النعمة الکثیرة فیکون تعلیقه علی الماء و غیره حقیقة حینئذ.
و کیف کان ففی الآیة إشعار بعلو مکانة أهل الجنة بالنسبة إلی مکان أهل النار.
و إنما أفرز الماء و هو من جملة ما رزقهم الله ثم قدم فی الذکر علی سائر ما رزقهم 
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الله لأن الحاجة إلی بارد الماء أسبق إلی الذهن طبعا بالنسبة إلی غیره عند ما تحیط الحرارة بالإنسان، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَهْواً وَ لَعِباً» إلی آخر الآیة. اللهو ما یشغلک عما یهمک، و اللعب الفعل المأتی به لغایة خیالیة غیر حقیقیة، و الغرور إظهار النصح و استبطان الغش، و النسیان یقابل الذکر، و ربما یستعار لترک الشی‌ء و عدم الاعتناء بشأنه کالشی‌ء المنسی، و علی ذلک یجری فی الآیة، و الجحد النفی و الإنکار، و الآیة مسوقة لتفسیر الکافرین، و یستفاد منها تفسیرات ثلاثة للکفر: أولها: أنه اتخاذ الإنسان دینه لهوا و لعبا و غرور الحیاة الدنیا له، و الثانی: نسیان یوم اللقاء، و الثالث:
الجحد بآیات الله، و لکل من التفاسیر وجه.
و فی قوله تعالی: «الَّذِینَ اتَّخَذُوا دِینَهُمْ لَهْواً وَ لَعِباً» دلالة علی أن الإنسان لا غنی له عن الدین علی أی حال حتی من اشتغل باللهو و اللعب و محض حیاته فیها محضا فإن الدین- کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله: «الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً» الآیة- هو طریق الحیاة الذی یسلکه الإنسان فی الدنیا، و لا محیص له عن سلوکه، و قد نظمه الله سبحانه بحسب ما تهدی إلیه الفطرة الإنسانیة و دعت إلیه، و هو دین الإنسان الذی یخصه و ینسب إلیه، و هو الذی یهم الإنسان و یسوقه إلی غایة حقیقیة هی سعادة حیاته.
فحیث جری علیه الإنسان و سلکه کان علی دینه الذی هو دین الله الفطری، و حیث اشتغل عنه إلی غیره الذی یلهو عنه و لا یهدیه إلا إلی غایات خیالیة و هی اللذائذ المادیة التی لا بقاء لها و لا نفع فیها یعود إلی سعادته فقد اتخذ دینه لهوا و لعبا و غرته الحیاة الدنیا بسراب زخارفها.
و قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ نَنْساهُمْ کَما نَسُوا لِقاءَ یَوْمِهِمْ هذا» أی الیوم نترکهم و لا نقوم بلوازم حیاتهم السعیدة کما ترکوا یومهم هذا فلم یقوموا بما یجب أن یعملوا له و بما کانوا بآیاتنا یجحدون و نظیر الآیة فی جعل تکذیب الآیات سببا لنسیان الله له یوم القیامة قوله: «قالَ کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی : طه: 126، و قد بدل هناک الجحد نسیانا.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْناهُمْ بِکِتابٍ فَصَّلْناهُ عَلی عِلْمٍ الآیة عود علی بدء الکلام أعنی قوله فی أول الآیات: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ أی من أعظم من هؤلاء ظلما و لقد أتممنا علیهم الحجة و أقمنا لهم البیان فجئناهم بکتاب فصلناه و أنزلناه إلیهم علی علم منا بنزوله؟.
فقوله: «عَلی عِلْمٍ متعلق بقوله «لَقَدْ جِئْناهُمْ و الکلمة تتضمن احتجاجا علی حقیة الکتاب و التقدیر: و لقد جئناهم بکتاب حق: و کیف لا یکون حقا؟ و قد نزل علی علم منا بما یشتمل علیه من المطالب.
و قوله: «هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ أی هدی و إراءة طریق للجمیع و رحمة للمؤمنین به خاصة، أو هدی و إیصالا بالمطلوب للمؤمنین و رحمة لهم، و الأول أنسب بالمقام و هو مقام الاحتجاج.
قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ إلی آخر الآیة. الضمیر فی تأویله راجع إلی الکتاب، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ» الآیة: آل عمران: 7 إن التأویل فی عرف القرآن هو الحقیقة التی یعتمد علیها حکم أو خبر أو أی أمر ظاهر آخر اعتماد الظاهر علی الباطن و المثل علی المثل.
فقوله: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ معناه هل ینتظر هؤلاء الذین یفترون علی الله کذبا أو یکذبون بآیاته و قد تمت علیهم الحجة بالقرآن النازل علیهم، إلا حقیقة الأمر التی کانت هی الباعثة علی سوق بیاناته و تشریع أحکامه و الإنذار و التبشیر الذین فیه؟ فلو لم ینتظروه لم یترکوا الأخذ بما فیه.
ثم یخبر تعالی عن حالهم فی یوم إتیان التأویل بقوله: یوم یأتی تأویله یقول الذین نسوه إلخ، أی إذا انکشفت حقیقة الأمر یوم القیامة یعترف التارکون له بحقیة ما جاءت به الرسل من الشرائع التی أوجبوا العمل بها، و أخبروا أن الله سیبعثهم و یجازیهم علیها.
و إذ شاهدوا عند ذلک أنهم صفر الأیدی من الخیر، هالکون بفساد أعمالهم سألوا أحد أمرین یصلح به ما فسد من أمرهم إما شفعاء ینجونهم من الهلاک الذی أطل علیهم أو أنفسهم، بأن یردوا إلی الدنیا فیعملوا صالحا غیر الذی کانوا یعملونه من السیئات و ذلک قوله حکایة عنهم: «فَهَلْ لَنا مِنْ شُفَعاءَ فَیَشْفَعُوا لَنا أَوْ نُرَدُّ فَنَعْمَلَ غَیْرَ الَّذِی 
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کُنَّا نَعْمَلُ»؟.
و قوله تعالی: «قَدْ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ فصل فی معنی التعلیل لما حکی عنهم من سؤال أحد أمرین: إما الشفعاء و إما الرد إلی الدنیا کأنه قیل: لما ذا یسألون هذا الذی یسألون؟ فقیل: «قَدْ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فیما بدلوا دینهم لهوا و لعبا، و اختاروا الجحود علی التسلیم و قد زال عنهم الافتراءات المضلة التی کانت تحجبهم عن ذلک فی الدنیا فبان لهم أنهم فی حاجة إلی من یصلح لهم أعمالهم إما أنفسهم أو غیرهم ممن یشفع لهم.
و قد تقدم فی مبحث الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب أن فی قوله «فَهَلْ لَنا مِنْ شُفَعاءَ فَیَشْفَعُوا لَنا» دلالة علی أن هناک شفعاء یشفعون للناس إذ قال: مِنْ شُفَعاءَ، و لم یقل: من شفیع فیشفع لنا.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال فی قوله تعالی: «وَ ما أَضَلَّنا إِلَّا الْمُجْرِمُونَ إذ دعوهم إلی سبیلهم- ذلک قول الله عز و جل فیهم إذ جمعهم إلی النار: «قالَتْ أُخْراهُمْ لِأُولاهُمْ رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا- فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ» و قوله:
«کلما دخلت أمة لعنت أختها- حتی إذا ادارکوا فیها یتبرأ بعضهم من بعض- و یلعن بعضهم بعضا- یرید أن بعضهم یحج بعضا رجاء الفلج- فیفلتوا من عظیم ما نزل بهم، و لیس بأوان بلوی و لا اختبار- و لا قبول معذرة و لا حین نجاة.
أقول: و قوله (ع): قوله کلما دخلت أمة «إلخ» نقل للآیة بالمعنی.
و فی الدر المنثور،"* فی قوله تعالی: «لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ السَّماءِ» أخرج ابن مردویه عن البراء بن عازب قال: قرأ رسول الله ص: «لا یفتح لهم» بالیاء.
و فیه، أخرج الطیالسی و ابن شیبة و أحمد و هناد بن السری و عبد بن حمید و أبو داود فی سننه و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی کتاب عذاب القبر عن البراء بن عازب قال*: خرجنا مع رسول الله ص فی جنازة رجل من الأنصار- فانتهینا إلی القبر و لما یلحد- فجلس رسول الله ص و جلسنا حوله- و کأن علی 
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رءوسنا الطیر، و فی یده عود ینکت به الأرض فرفع رأسه فقال: استعیذوا من عذاب القبر مرتین أو ثلاثا.
ثم قال: إن العبد المؤمن- إذا کان فی انقطاع من الدنیا و إقبال من الآخرة- نزل إلیه ملائکة من السماء بیض الوجوه- کأن وجوههم الشمس، معهم أکفان من کفن الجنة و حنوط من حنوط الجنة- حتی یجلسوا منه مد البصر- ثم یجی‌ء ملک الموت حتی یجلس عند رأسه فیقول: أیتها النفس الطیبة- اخرجی إلی مغفرة من الله و رضوان- فتخرج تسیل کما تسیل القطر من فی السقاء- و إن کنتم ترون غیر ذلک فیأخذها- فإذا أخذها لم یدعوها فی یده طرفة عین- حتی یأخذوها- فیجعلوها فی ذلک الکفن و فی ذلک الحنوط- فتخرج منها کأطیب نفحة مسک- وجدت علی وجه الأرض- فیصعدون بها فلا یمرون علی ملإ من الملائکة إلا قالوا: ما هذا الروح الطیب؟ فیقولون: فلان بن فلان- بأحسن أسمائه التی کانوا یسمونه بها فی الدنیا- حتی ینتهوا بها إلی السماء الدنیا- فیستفتحون له فتفتح لهم- فیشیعه من کل سماء مقربوها إلی السماء التی تلیها- حتی ینتهی به إلی السماء السابعة فیقول الله: اکتبوا کتاب عبدی فی علیین، و أعیدوه إلی الأرض- فإنی منها خلقتهم و فیها أعیدهم- و منها أخرجهم تارة أخری فیعاد روحه فی جسده.
فیأتیه الملکان فیجلسان فیقولان له: من ربک؟ فیقول: ربی الله، فیقولان له:
ما دینک؟ فیقول: دینی الإسلام- فیقولان له: ما هذا الرجل الذی بعث فیکم؟ فیقول هو رسول الله- فیقولان له: و ما علمک؟ فیقول: قرأت کتاب الله فآمنت به و صدقت- فینادی مناد من السماء إن صدق عبدی- فافرشوه من الجنة و ألبسوه من الجنة- و افتحوا له بابا إلی الجنة فیأتیه من روحها و طیبها، و یفسح له فی قبره مد بصره، و یأتیه رجل حسن الوجه حسن الثیاب طیب الریح- فیقول: أبشر بالذی یسرک، هذا یومک الذی کنت توعد! فیقول له: من أنت؟ فوجهک الوجه یجی‌ء بالخیر. فیقول: أنا عملک الصالح- فیقول: رب أقم الساعة أقم الساعة- حتی أرجع إلی أهلی و مالی.
قال: و إن العبد الکافر- إذا کان فی إقبال من الآخرة و انقطاع من الدنیا- نزل إلیه من السماء ملائکة سود الوجوه معهم المسوح- فیجلسون منه مد البصر- ثم یجی‌ء ملک الموت حتی یجلس عند رأسه فیقول: أیتها النفس الخبیثة اخرجی إلی سخط من الله 
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و غضب- فیفرق فی جسده فینتزعها- کما ینتزع السفود من الصوف المبلول فیأخذها.
فإذا أخذها لم یدعوها فی یده طرفة عین- حتی یجعلوها فی تلک المسوح، و یخرج منها کأنتن ریح جیفة وجدت علی وجه الأرض- فیصعدون بها فلا یمرون بها علی ملإ من الملائکة إلا قالوا: ما هذا الروح الخبیث؟ فیقولون: فلان بن فلان- بأقبح أسمائه التی کان یسمی بها فی الدنیا- حتی ینتهی بها إلی السماء الدنیا فیستفتح فلا تفتح له. ثم قرأ رسول الله ص: لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ السَّماءِ.
فیقول الله عز و جل: اکتبوا کتابه فی سجین فی الأرض السفلی- فیطرح روحه طرحا. ثم قرأ رسول الله ص: «مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَکَأَنَّما خَرَّ مِنَ السَّماءِ- فَتَخْطَفُهُ الطَّیْرُ أَوْ تَهْوِی بِهِ الرِّیحُ فِی مَکانٍ سَحِیقٍ 
فتعاد روحه فی جسده، و یأتیه ملکان فیجلسان فیقولان له: من ربک؟ فیقول:
هاه، هاه، فیقولان له: ما دینک؟ فیقول: هاه، هاه، لا أدری! فیقولان له: ما هذا الرجل الذی بعث فیکم؟ فیقول: هاه، هاه، لا أدری! فینادی مناد من السماء أن کذب عبدی- فافرشوا له من النار، و افتحوا له بابا إلی النار- فیأتیه من حرها و سمومها، و یضیق علیه القبر حتی تختلف فیه أضلاعه.
و یأتیه رجل قبیح الوجه قبیح الثیاب منتن الریح- فیقول: أبشر بالذی یسوؤک- هذا یومک الذی کنت توعد- فیقول: من أنت؟ فوجهک الوجه یجی‌ء بالشر- فیقول:
أنا عملک الخبیث، فیقول: رب لا تقم الساعة ..
أقول: و الروایة من المشهورات رواها جمع من المؤلفین فی کتبهم کما رأیت، و فی معناها روایات من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) أودعنا بعضها فی البحث الروائی الموضوع فی ذیل قوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ» الخ،: البقرة: 154، فی الجزء الأول من الکتاب.
و فی تفسیر العیاشی، عن سعید بن جناح قال*: حدثنی عوف بن عبد الله الأزدی عن جابر بن یزید الجعفی عن أبی جعفر (ع): فی حدیث قبض روح الکافر: فإذا أوتی بروحه إلی السماء الدنیا- أغلقت منه أبواب السماء، و ذلک قوله: «لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ إلی آخر الآیة. یقول الله: ردوها علیه- فمنها خلقناکم و فیها نعیدکم و منها نخرجکم 
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تارة أخری.
أقول: و روی ما فی معناه فی المجمع، عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عائشة*: أن النبی ص تلا هذه الآیة:
«لَهُمْ مِنْ جَهَنَّمَ مِهادٌ وَ مِنْ فَوْقِهِمْ غَواشٍ قال: هی طبقات من فوقه، و طبقات من تحته- لا یدری ما فوقه أکبر أو ما تحته؟ غیر أنه ترفعه الطبقات السفلی و تضعه الطبقات العلیا، و یضیق علیهما حتی یکون بمنزلة الزج فی القدح.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن علی بن طالب قال*: فینا و الله أهل بدر نزلت هذه الآیة: «وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍ .
أقول: وقوع الجملة فی سیاق هذه الآیات و هی مکیة یأبی نزولها یوم بدر أو فی أهل بدر، و قد وقعت الجملة أیضا فی قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍّ إِخْواناً عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ»: الحجر: 47، و هی أیضا فی سیاق آیات أهل الجنة، و هی مکیة.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن الحسن قال*: بلغنی أن النبی ص قال: یحبس أهل الجنة بعد ما یجوزون الصراط- حتی یؤخذ لبعضهم من بعض ظلاماتهم فی الدنیا- فیدخلون الجنة و لیس فی قلوب بعضهم علی بعض غل.
و فیه، أخرج النسائی و ابن أبی الدنیا و ابن جریر فی ذکر الموت و ابن مردویه عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: کل أهل النار یری منزله من الجنة یقول: لو هدانا الله، فیکون حسرة علیهم، و کل أهل الجنة یری منزله من النار فیقول- لو لا أن هدانا الله، فهذا شکرهم.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و عبد بن حمید و الدارمی و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی هریرة و أبی سعید عن النبی ص*: «وَ نُودُوا أَنْ تِلْکُمُ الْجَنَّةُ أُورِثْتُمُوها بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ قال: نودوا أن صحوا فلا تسقموا، و أنعموا فلا تیأسوا، و شبوا فلا تهرموا، و اخلدوا فلا تموتوا.
أقول: و فی معنی وراثة الجنة أخبار أخر سیأتی إن شاء الله.
و فی الکافی، و تفسیر القمی، بإسنادهما عن محمد بن الفضیل عن أبی الحسن الرضا (ع)* فی قوله تعالی: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ قال المؤذن أمیر المؤمنین (ع).
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أقول: و رواه العیاشی، عنه (ع) و رواه فی روضة الواعظین، عن الباقر (ع) قال: المؤذن علی (ع).
و فی المعانی، بإسناده عن جابر الجعفی عن أبی جعفر محمد بن علی (ع) قال*: خطب أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) بالکوفة- منصرفه من النهروان- و بلغه أن معاویة یسبه و یعیبه و یقتل أصحابه- فقام خطیبا، و ذکر الخطبة إلی أن قال فیها: و أنا المؤذن فی الدنیا و الآخرة قال الله عز و جل: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ أنا ذلک المؤذن، و قال: «وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ أنا ذلک الأذان.
أقول: أی أنا المؤذن بذلک الأذان بقرینة صدر الکلام و یشیر (ع) به إلی قصة آیات البراءة.
و فی المجمع، روی الحاکم أبو القاسم الحسکانی بإسناده عن محمد بن الحنفیة عن علی أنه قال*: أنا ذلک المؤذن.
و بإسناده عن أبی صالح عن ابن عباس أنه قال"*: لعلی فی کتاب الله أسماء لا یعرفها الناس- قوله: فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ یقول: ألا لعنة الله علی الذین کذبوا بولایتی و استخفوا بحقی.
أقول: قال الآلوسی فی روح المعانی، فی قوله تعالی: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ الآیة. هو علی ما روی عن ابن عباس صاحب الصور، و قیل: مالک خازن النار، و قیل: ملک من الملائکة غیرهما یأمره الله تعالی بذلک، و روایة الإمامیة عن الرضا و ابن عباس:
أنه علی کرم الله وجهه مما لم یثبت من طریق أهل السنة و بعید عن هذا الإمام أن یکون مؤذنا و هو إذ ذاک فی حظائر القدس (انتهی).
و قال صاحب المنار، فی تفسیره بعد نقله عنه: و أقول: إن واضعی کتب الجرح و التعدیل لرواة الآثار لم یضعوها علی قواعد المذاهب، و قد کان فی أئمتهم من یعد فی شیعة علی و آله کعبد الرزاق و الحاکم، و ما منهم أحد إلا و قد عدل کثیرا من الشیعة فی روایتهم، فإذا ثبت هذه الروایة بسند صحیح قبلنا و لا نری کونه فی حظائر القدس مانعا منها، و لو کنا نعقل لإسناد هذا التأذین إلیه کرم الله وجهه معنی یعد به فضیلة أو مثوبة عند الله تعالی لقبلنا الروایة بما دون السند الصحیح ما لم یکن موضوعا أو معارضا بروایة أقوی سندا أو أصح متنا (انتهی).
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و لقد أجاد فیما أفاد غیر أن الآحاد من الروایات لا تکون حجة عندنا إلا إذا کانت محفوفة بالقرائن المفیدة للعلم أعنی الوثوق التام الشخصی سواء کانت فی أصول الدین أو التاریخ أو الفضائل أو غیرها إلا فی الفقه فإن الوثوق النوعی کاف فی حجیة الروایة کل ذلک بعد عدم مخالفة الکتاب و التفصیل موکول إلی فن أصول الفقه.
و أما کون هذا التأذین فضیلة فلا ینبغی الارتیاب فیه و لیعتبر التأذین الأخروی بالتأذین الدنیوی فالتأذین هو إعلام الحکم من قبل صاحبه لیستقر علی المحکومین فالمؤذن هو الرابطة یربط صاحب الحکم بالمحکومین بتقریر حکمه علیهم و الرابطة فی شرفها و خستها یتبع الطرفین، و من الواضح أن الطرف إذا کان هو الله عز اسمه کان فی ذلک من الشرف و الکرامة ما لا یعادله شی‌ء کما فی وساطة إبراهیم عن الله سبحانه فی قوله:
«وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ»: الحج: 27، و وساطة علی (ع) فی إبلاغ آیات البراءة:
«وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ» الخ،: براءة: 3، هذا فی الأذان و الاعلام التشریعی الذی یستقر به حکم الحاکم علی المحکومین به، و أما الأذان غیر التشریعی کما فی أذان یوم القیامة أن لعنة الله علی الظالمین ففیه استقرار البعد التام و اللعن المطلق الدائم علی الظالمین بعد إشهادهم حقیة الوعد الإلهی الذی بلغهم منه تعالی من طریق أنبیائه و رسله، و فیه تثبیت ما فی ظهور حقائق الوعد و الوعید للظالمین من النتیجة العائدة إلیهم فافهم ذلک و لا یهونن علیک أمر الحقائق، و لا تساهل فی البحث عنها إن کنت ذا قدم فیه.
و هذا هو الذی یشیر إلیه علی (ع) نفسه فیما مر من خطبته إذ قال: و أنا المؤذن فی الدنیا و الآخرة.
و الروایة- کما تقدم- مرویة بطرق متعددة من الشیعة عن علی و الباقر و الرضا (ع) من طرق أهل السنة ما رواه الحاکم بإسناده عن ابن الحنفیة عن علی و بإسناده عن أبی صالح عن ابن عباس و الرجل جید الروایة ضابط فی الحدیث ینقل فی التفاسیر الروائیة و غیرها روایاته فی التفسیر لکنهم لم یذکروا روایته هذه حتی مثل السیوطی الذی یستوفی فی الدر المنثور، ما رواه فی التفسیر ترک ذکر الحدیث، و ما أدری ما هو السبب فیه؟.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ و ابن مردویه و ابن عساکر عن جابر بن عبد الله قال*: قال رسول الله ص: یوضع المیزان یوم القیامة فیوزن الحسنات و السیئات- فمن 
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رجحت حسناته علی سیئاته مثقال صؤابة دخل الجنة، و من رجحت سیئاته علی حسناته مثقال صؤابة دخل النار.
قیل: یا رسول الله فمن استوی حسناته و سیئاته؟ قال: أولئک أصحاب الأعراف- لم یدخلوها و هم یطمعون.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن أبی زرعة بن عمرو بن جریر قال*: سئل رسول الله ص عن أصحاب الأعراف فقال: هم آخر من یفصل بینهم من العباد- فإذا فرغ رب العالمین من الفصل بین العباد قال: أنتم قوم أخرجتکم حسناتکم من النار و لم تدخلوا الجنة- فأنتم عتقائی فارعوا فی الجنة حیث شئتم.
أقول: و روی القول بکون أهل الأعراف هم الذین استوت حسناتهم و سیئاتهم عن ابن مسعود و حذیفة و ابن عباس من الصحابة.
و فی الکافی، بإسناده عن حمزة الطیار قال*: قال أبو عبد الله (ع): الناس علی ستة أصناف- إلی أن قال- قلت: و ما أصحاب الأعراف؟ قال: قوم استوت حسناتهم و سیئاتهم- فإن أدخلهم النار فبذنوبهم، و إن أدخلهم الجنة فبرحمته 
، الحدیث.
و فیه، بإسناده عن زرارة قال*: قال أبو جعفر (ع): ما تقول فی أصحاب الأعراف؟ فقلت: ما هم إلا مؤمنون أو کافرون- إن دخلوا الجنة فهم مؤمنون، و إن دخلوا النار فهم کافرون. فقال: و الله ما هم بمؤمنین و لا کافرین- و لو کانوا مؤمنین لدخلوا الجنة کما دخلها المؤمنون، و لو کانوا کافرین لدخلوا النار کما دخلها الکافرون، و لکنهم قوم استوت حسناتهم و سیئاتهم- فقصرت بهم الأعمال، و أنهم کما قال الله عز و جل.
فقلت: أ من أهل الجنة هم أم من أهل النار؟ فقال: اترکهم کما ترکهم الله.
قلت: أ فأرجئهم؟ قال: نعم أرجئهم کما أرجأهم الله- إن شاء أدخلهم الجنة برحمته، و إن شاء ساقهم إلی النار بذنوبهم و لم یظلمهم. فقلت: هل یدخل الجنة کافر؟ قال:
لا. قلت: فهل یدخل النار إلا کافر؟ فقال: لا إلا أن یشاء الله. یا زرارة إنی أقول:
ما شاء الله- أما إن کبرت رجعت و تحللت عنک عقدک.
أقول: قوله (ع): أما إن کبرت إلخ، أی إن استعظمت قولی و لم تقبله خرجت عما کنت علیه من الحق و انحل ما عقدت علیه قلبک من التصدیق.
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و الروایات- کما تری- یفسر أصحاب الأعراف بمن استوت حسناتهم و سیئاتهم فی المیزان، و فی بعضها أن قوله تعالی: «لَمْ یَدْخُلُوها وَ هُمْ یَطْمَعُونَ إلخ، من کلامهم و هذا لا ینطبق علی آیات الأعراف البتة کما مر بیانه.
علی أنک عرفت فیما تقدم من تفسیر قوله تعالی: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ» الخ:
الأعراف: 8، أن المیزان الذی یذکره إما أن یثقل و هو رجحان الحسنات أو یخف و هو رجحان السیئات، و لا معنی حینئذ لاستواء الحسنات و السیئات الذی هو ثقل المیزان و خفته معا! فلو فرض أن هناک من لا یشخص المیزان رجحان بعض أعماله علی بعض مثلا کان ممن لا یقام له وزن یوم القیامة کالکافر الذی أحبطت أعماله، و المستضعف الذی لم تتم علیه الحجة و لم یتعلق به التکلیف.
نعم ربما یستفاد من الروایة الأخیرة أن المراد بالذین استوت حسناتهم و سیئاتهم هم المستضعفون المرجون لأمر الله إن یشأ یغفر لهم و إن یشأ یعذبهم. فالاستواء کنایة عن عدم الرجحان، و یندفع حینئذ إشکال الوزن لکن یبقی الإشکال من جهة الانطباق علی ظاهر الآیات و فیها من صفات رجال الأعراف و أصحابه ما لا یتصف به إلا السابقون المقربون المتصدرون فی حظیرة الکرامة و السعادة، و هؤلاء المستضعفون إن صح عدهم من أهل السعادة فهم نازلون فی أنزل منازلها.
و فی المجمع، قال أبو عبد الله (ع)*: الأعراف کثبان بین الجنة و النار- یوقف علیها کل نبی و کل خلیفة- مع المذنبین من أهل زمانه- کما یقف صاحب الجیش مع الضعفاء من جنده- و قد سبق المحسنون إلی الجنة- فیقول ذلک الخلیفة للمذنبین الواقفین معه: انظروا إلی إخوانکم المحسنین قد سبقوا- فیسلم علیهم المذنبون: و ذلک قوله: «وَ نادَوْا أَصْحابَ الْجَنَّةِ أَنْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ ثم أخبر سبحانه و تعالی: أنهم لم یدخلوها و هم یطمعون- یعنی هؤلاء المذنبین لم یدخلوا الجنة- و هم یطمعون أن یدخلهم الله بشفاعة النبی و الإمام، و ینظر هؤلاء المذنبون إلی أهل النار فیقولون- ربنا لا تجعلنا مع القوم الظالمین.
ثم ینادی أصحاب الأعراف و هم الأنبیاء و الخلفاء- رجالا من أهل النار مقرعین لهم- ما أغنی عنکم جمعکم و ما کنتم تستکبرون- أ هؤلاء الذین أقسمتم یعنی أ هؤلاء المستضعفین- الذین کنتم تستضعفونهم و تحتقرونهم بفقرهم- و تستطیلون بدنیاکم علیهم- ثم یقولون لهؤلاء
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المستضعفین- عن أمر من الله بذلک لهم: ادخلوا الجنة لا خوف علیکم و لا أنتم تحزنون.
أقول: و روی القمی فی تفسیره، عن أبیه عن الحسن بن محبوب عن أبی أیوب عن مرثد عن أبی عبد الله (ع) ما یقرب منه.
و هذه الروایة- کما تری- تذکر المستضعفین مکان من استوت حسناتهم و سیئاتهم صریحا ثم تذکر أن هناک جماعة من المستضعفین یطمعون فی دخول الجنة و یتعوذون من دخول النار من غیر أن تفسر بهم الرجال الذین ذکر الله تعالی أنهم علی الأعراف یعرفون کلا بسیماهم، و یسمیهم أصحاب الأعراف. و یسهل حینئذ انطباق مضمونها علی الآیات، و لا یبقی من الإشکال إلا ظهور الآیات فی أن المسلم علی أهل الجنة هم أصحاب الأعراف و الرجال الذین علی الأعراف.
و الظاهر أن فی الروایات اختلالا و هو ناشئ عن سوء فهم بعض النقلة ثم النقل و لعل الذی بینه النبی ص أو بعض الأئمة أن هناک جماعة من المستضعفین یدخلهم الله الجنة بشفاعة أو مشیة ثم غیره النقل بالمعنی و أخرجه إلی الصورة التی تراها، و هذا ظاهر کسائر الروایات الواردة عن ابن عباس و ابن مسعود و حذیفة و غیرهم القائلة إن الرجال علی الأعراف هم الذین استوت حسناتهم و سیئاتهم مع ما فیها من الاختلاف فی المتون و کذا روایة القمی عن الصادق (ع) فراجعها تعرف صدق ما ادعیناه.
و فی البصائر، بإسناده عن جابر بن یزید قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن الأعراف ما هم؟ قال: هم أکرم الخلق علی الله تبارک و تعالی.
أقول: السائل یأخذ الأعراف و الرجال الذین علیه واحدا و علی ذلک ورد الجواب منه (ع) فکأنه أخذ جمعا لعرف بمعنی العریف و العارف و فی هذا المعنی روایات کثیرة یأتی بعضها.
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)*: «وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ قال: نحن أصحاب الأعراف- من عرفنا فمآله إلی الجنة- و من أنکرنا فمآله إلی النار.
أقول: قوله من عرفنا و من أنکرنا إن کان فعلا و فاعلا فهو، و إن کان فعلا و مفعولا کان علی وزان سائر الروایات من عرفهم و عرفوه، و من أنکرهم و أنکروه.
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و فیه، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة قال*: کنت عند أمیر المؤمنین (ع) فقال له رجل: «وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ فقال له علی (ع): نحن الأعراف نعرف أنصارنا بسیماهم، و نحن الأعراف الذین لا یعرف الله إلا بسبیل معرفتنا- و نحن الأعراف نوقف یوم القیامة بین الجنة و النار- فلا یدخل الجنة إلا من عرفنا و عرفناه، و لا یدخل النار إلا من أنکرنا و أنکرناه- و ذلک قول الله عز و جل.
لو شاء لعرف الناس نفسه- حتی یعرفوا حده و یأتونه من بابه، جعلنا أبوابه و صراطه و سبیله و بابه الذی یؤتی منه.:
أقول: و رواه أیضا بإسناده عن مقرن عن أبی عبد الله (ع)
و الرجل السائل هو ابن الکواء، و روی هذه القصة أیضا الکلینی فی الکافی، عن مقرن قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: جاء ابن الکواء، إلخ.
و الظاهر أن المراد بالمعرفة و الإنکار فی الروایة المعرفة بالحب و البغض أی لا یدخل الجنة إلا من عرفنا بالولایة و عرفناه بالطاعة، و لا یدخل النار إلا من أنکر ولایتنا و أنکرنا طاعته، و هذا غیر معرفتهم الجمیع بأعیانهم، و إلا أشکل انطباقه علی قوله تعالی: «رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ و قوله تعالی: «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ إلخ، و لعل ذلک إنما نشأ من نقل بعض الرواة الروایة بالمعنی، و یؤید ما استظهرناه ما یأتی فی الروایة التالیة.
و فی المجمع، روی الحاکم أبو القاسم الحسکانی بإسناده رفعه إلی الأصبغ بن نباتة قال*: کنت جالسا عند علی (ع)- فأتاه ابن الکواء فسأله عن هذه الآیة- فقال ویحک یا ابن الکواء- نحن نوقف یوم القیامة بین الجنة و النار- فمن نصرنا عرفناه بسیماه فأدخلناه الجنة- و من أبغضنا عرفناه بسیماه فأدخلناه النار.
و فی تفسیر العیاشی، عن هلقام عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن قول الله:
«وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ ما یعنی بقوله: «عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ » قال: أ لستم تعرفون علیکم عرفاء علی قبائلکم- لیعرفوا من فیها من صالح أو طالح؟
قلت: بلی. قال: فنحن أولئک الرجال الذین یعرفون کلا بسیماهم.
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أقول: و هو مبنی علی أخذ الأعراف جمعا للعرف کأقطاب جمع قطب و العرف هو المعروف من الأمر و لعله مصدر بمعنی المفعول فمعنی «وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ :
وکل علی أمورهم و أحوالهم المعروفة منهم رجال، و لا ینافی ذلک ما تقدم أن الأعراف أعالی الحجاب و کذا ما تقدم فی بعض الروایات أن الأعراف کثبان بین الجنة و النار فإن المعرفة التی هی مادة اللفظ حافظة لمعناه فی مشتقاته و موارد استعمالها علی أی حال.
و اعلم أن الأخبار من طرق أئمة أهل البیت علیهم السلام فی ما یقرب من هذه المعانی فی الأعراف کثیرة جدا، و فیما أوردناه للإشارة إلی أنواع مضامینها فی تفسیر الأعراف و أصحاب الأعراف کفایة.
و فی تفسیر البرهان، عن الثعلبی فی تفسیره عن ابن عباس أنه قال"*: الأعراف موضع عال من الصراط- علیه العباس و حمزة و علی بن أبی طالب- و جعفر ذو الجناحین- یعرفون شیعتهم ببیاض الوجوه- و مبغضیهم بسواد الوجوه.:
أقول: و قد تقدم فی البیان السابق نقل الروایة عن مجمع البیان، عن تفسیر الثعلبی عن الضحاک عن ابن عباس.
و فی الدر المنثور، أخرج الحارث بن أبی أسامة فی مسنده و ابن جریر و ابن مردویه عن عبد الله بن مالک الهلالی عن أبیه*: قال قائل: یا رسول الله ص ما أصحاب الأعراف- قال: هم قوم خرجوا فی سبیل الله بغیر إذن آبائهم- فاستشهدوا فمنعتهم الشهادة أن یدخلوا النار، و منعتهم معصیة آبائهم أن یدخلوا الجنة- فهم آخر من یدخل الجنة.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق أخری عن أبی سعید الخدری و أبی هریرة و ابن عباس و قد تقدم الإشکال علیه بعدم الانطباق علی ظاهر الآیات، و الأصول المسلمة تعطی أنه إن تعین الخروج وجوبا عینیا لم یؤثر فیه عدم إذن الوالدین، و إن لم یتعین و بقی علی الکفایة کان الخروج محرما و لم ینفعه القتل فی المعرکة إلا أن یکون مستضعفا من جهة الجهل بالحکم فیعود إلی القول بکون أصحاب الأعراف هم المستضعفین و یجری فیه البحث السابق.
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اشارة

إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ یَطْلُبُهُ حَثِیثاً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ وَ النُّجُومَ مُسَخَّراتٍ بِأَمْرِهِ أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ (54) ادْعُوا رَبَّکُمْ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ (55) وَ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ بَعْدَ إِصْلاحِها وَ ادْعُوهُ خَوْفاً وَ طَمَعاً إِنَّ رَحْمَتَ اللَّهِ قَرِیبٌ مِنَ الْمُحْسِنِینَ (56) وَ هُوَ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ حَتَّی إِذا أَقَلَّتْ سَحاباً ثِقالاً سُقْناهُ لِبَلَدٍ مَیِّتٍ فَأَنْزَلْنا بِهِ الْماءَ فَأَخْرَجْنا بِهِ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ کَذلِکَ نُخْرِجُ الْمَوْتی لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (57) وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلاَّ نَکِداً کَذلِکَ نُصَرِّفُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَشْکُرُونَ (58)



بیان‌

الآیات متصلة بما قبلها مرتبطة بها فإن الآیات السابقة کانت تبین وبال الشرک بالله و التکذیب بآیاته و أن ذلک یسوق الإنسان إلی هلاک مؤبد و شقاء مخلد، و هذه الآیات تعلل ذلک بأن رب الجمیع واحد إلیه تدبیر الکل یجب علیهم أن یدعوه و یشکروا له و تؤکد توحید رب العالمین من جهتین:
إحداهما: أنه تعالی هو الذی خلق السماوات و الأرض جمیعا ثم دبر أمرها بالنظام الأحسن الجاری فیها الرابط بینها جمیعا فهو رب العالمین.
و الثانیة: أنه تعالی هو الذی یهیئ لهم الأرزاق بإخراج أنواع الثمرات التی یرتزقون بها بخلق ذلک بأعجب الطرق المتخذة لذلک و ألطفها و هو الإمطار فهو ربهم لا رب سواه.
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قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ سیأتی البحث فی معنی السماء و الأیام الستة التی خلقتا فیها فی تفسیر سورة حم السجدة إن شاء الله.
قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ إلی قوله- بِأَمْرِهِ - الاستواء- الاعتدال علی الشی‌ء و الاستقرار علیه، و ربما استعمل بمعنی التساوی، یقال: استوی زید و عمرو أی تساویا قال تعالی: «لا یَسْتَوُونَ عِنْدَ اللَّهِ .
و- العرش- ما یجلس علیه الملک و ربما کنی به عن مقام السلطنة، قال الراغب فی المفردات،: العرش فی الأصل شی‌ء مسقف، و جمعه عروش قال: «وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها» و منه قیل: عرشت الکرم و عرشتها إذا جعلت له کهیئة سقف. قال:
و العرش شبه هودج للمرأة تشبیها فی الهیئة بعرش الکرم، و عرشت البئر جعلت له عریشا، و سمی مجلس السلطان عرشا اعتبارا بعلوه. قال: و عرش الله ما لا یعلمه البشر علی الحقیقة إلا بالاسم، و لیس کما یذهب إلیه أوهام العامة فإنه لو کان کذلک لکان حاملا له- تعالی عن ذلک- لا محمولا و الله تعالی یقول: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ ، و قال قوم: هو الفلک الأعلی و الکرسی فلک الکواکب، و استدل 
بما روی عن رسول الله ص: ما السماوات السبع و الأرضون السبع فی جنب الکرسی- إلا کحلقة ملقاة فی أرض فلاة- و الکرسی عند العرش کذلک 
(انتهی).
و قد استقرت العادة منذ القدیم أن یختص العظماء من ولاة الناس و حکامهم و مصادر أمورهم من المجلس بما یختص بهم و یتمیزون به عن غیرهم کالبساط و المتکإ حتی آل الأمر إلی إیجاد السرر و التخوت فاتخذ للملک ما یسمی عرشا و هو أعظم و أرفع و أخص بالملک، و الکرسی یعمه و غیره، و استدعی التداول و التلازم أن یعرف الملک بالعرش کما کان العرش یعرف بالملک فی أول الأمر فصار العرش حاملا لمعنی الملک ممثلا لمقام السلطنة إلیه یرجع و ینتهی، و فیه تتوحد أزمة المملکة فی تدبیر أمورها و إدارة شئونها.
و اعتبر لاستیضاح ذلک مملکة من الممالک قطنت فیها أمة من الأمم لعوامل طبیعیة أو اقتصادیة أو سیاسیة استقلوا بذلک فی أمرهم و تمیزوا من غیرهم فأوجدوا مجتمعا من المجتمعات الإنسانیة و اختلطوا و امتزجوا بالأعمال و نتائجها ثم اقتسموا فی 
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التمتع بالنتائج فاختص کل بشی‌ء منها علی قدر زنته الاجتماعیة.
کان من الواجب أن تحفظ هذه الوحدة و الاتصال المتکون بالاجتماع بمن یقوم علیها فإن التجربة القطعیة أوضحت للإنسان أن العوامل المختلفة و الأعمال و الإرادات المتشتتة إذا وجهت نحو غرض واحد و سیرت فی مسیر واحد لم تدم علی نعت الاتحاد و الملاءمة إلا أن تجمع أزمة الأمور المختلفة فی زمام واحد و توضع فی ید من یحفظه و یدیم حیاته بالتدبیر الحسن فتحیا به الجمیع و إلا فسرعان ما تتلاشی و تتشتت.
و لذلک تری أن المجتمع المترقی ینوع الأعمال الجزئیة نوعا نوعا ثم یقدم زمام کل نوع إلی کرسی من الکراسی کالدوائر و المصالح الجزئیة المحلیة، ثم ینوع أزمة الکراسی فیعطی کل نوع کرسیا فوق ذلک، و علی هذا القیاس حتی ینتهی الأمر إلی زمام واحد یقدم إلی العرش و یهدی لصاحب العرش.
و من عجیب أمر هذا الزمام و انبساطه و سعته فی عین وحدته أن الأمر الواحد الصادر من هذا المقام یسیر فی منازل الکراسی التابعة له علی کثرتها و اختلاف مراتبها فیتشکل فی کل منزل بشکل یلائمه و یعرف فیه، و یتصور لصاحبه بصورة ینتفع بها و یأخذها ملاکا لعمله. یقول مصدر الأمر «لیجر الأمر» فتأخذه المصالح المالیة تکلیفا مالیا و مصالح السیاسیة تکلیفا سیاسیا، و مصالح الجیش تکلیفا دفاعیا و علی هذا القیاس کلما صعد أو نزل.
فجمیع تفاصیل الأعمال و الإرادات و الأحکام المجراة فیها المنبسطة فی المملکة و هی لا تحصی کثرة أو لا تتناهی لا تزال تتوحد و تجتمع فی الکراسی حتی تنتهی إلی العرش فتتراکم عنده بعضها علی بعض و تندمج و تتداخل و تتوحد حتی تصیر واحدا هو فی وحدته کل التفاصیل فیما دون العرش، و إذا سار هذا الواحد إلی ما دونه لم یزل یتکثر و یتفصل حتی ینتهی إلی أعمال أشخاص المجتمع و إراداتهم.
هذا فی النظام الوضعی الاعتبار الذی عندنا، و هو لا محالة مأخوذ من نظام التکوین، و الباحث عن النظام الکونی یجد أن الأمر فیه علی هذه الشاکلة، فالحوادث الجزئیة تنتهی إلی علل و أسباب جزئیة، و تنتهی هی إلی أسباب أخری کلیة حتی تنتهی الجمیع إلی الله سبحانه غیر أن الله سبحانه مع کل شی‌ء و هو محیط بکل شی‌ء، و لیس 
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کذلک الملک من ملوکنا لحقیقیة ملکه تعالی و اعتباریة ملک غیره.
ففی عالم الکون علی اختلاف مراحل مرحلة تنتهی إلیها جمیع أزمة الحوادث الملقاة علی کواهل الأسباب، و أزمة الأسباب علی اختلاف أشخاصها و أنواعها، و ترتب مراتبها هو المسمی عرشا کما سیجی‌ء، و فیه صور الأمور الکونیة المدبرة بتدبیر الله سبحانه کیفما شاء، و عنده مفاتح الغیب.
فقوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ کنایة عن استیلائه علی ملکه و قیامه بتدبیر الأمر قیاما ینبسط علی کل ما دق و جل، و یترشح منه تفاصیل النظام الکونی ینال به کل ذی بغیة بغیته، و تقضی لکل ذی حاجة حاجته، و لذلک عقب حدیث الاستواء فی سورة یونس فی مثل الآیة بقوله: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» إذ قال: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ»: یونس: 3.
ثم فصل بقوله: «یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ» و یستره به «یَطْلُبُهُ أی یطلب اللیل النهار لیغشیه و یستره «حَثِیثاً» أی طلبا حثیثا سریعا، و فیه إشعار بأن الظلمة هی الأصل، و النهار الذی یحصل من إنارة الشمس ما یواجهها مما حولها، عارض للیل الذی هو الظلمة المخروطیة اللازمة لأقل من نصف کرة الأرض المقابل للجانب المواجه للشمس کان اللیل یعقبه و یهجم علیه.
و قوله: «وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ وَ النُّجُومَ مُسَخَّراتٍ بِأَمْرِهِ أی خلقهن و الحال أنها مسخرات بأمره یجرین علی ما یشاء و لما یشاء و قرئ الجمیع بالرفع، و علی ذلک فالشمس مبتدأ و القمر و النجوم معطوفة علیها، و مسخرات خبره، و الباء فی قوله: «بِأَمْرِهِ للسببیة.
و مجموع قوله: «یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ» إلخ، یجری مجری التفسیر لقوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ علی ما یعطیه السیاق، و هو الذی تعطیه أغلب الآیات القرآنیة التی یذکر فیها العرش فإنها تذکر معه شیئا من التدبیر أو ما یئول إلیه بحسب المعنی.
قوله تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ - الخلق- هو التقدیر بضم شی‌ء إلی شی‌ء و إن استقر ثانیا فی عرف الدین و أهله فی معنی الإیجاد أو الإبداع علی غیر مثال سابق، و أما- الأمر- فیستعمل فی معنی الشأن و جمعه أمور، و مصدرا بمعنی یقرب من بعث الإنسان غیره نحو ما یریده یقال أمرته بکذا أمرا، و لیس من البعید
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أن یکون هذا هو الأصل فی معنی اللفظ ثم یستعمل الأمر اسم مصدر بمعنی نتیجة الأمر و هو النظم المستقر فی جمیع أفعال المأمور المنبسط علی مظاهر حیاته، فینطبق فی الإنسان علی شأنه فی الحیاة ثم یتوسع فیه فیستعمل بمعنی الشأن فی کل شی‌ء فأمر کل شی‌ء هو الشأن الذی یصلح له وجوده، و ینظم له تفاریق حرکاته و سکناته و شتی أعماله و إراداته، یقال: أمر العبد إلی مولاه، أی هو یدبر حیاته و معاشه، و أمر المال إلی مالکه، و أمر الإنسان إلی ربه أی بیده تدبیره فی مسیر حیاته.
و لا یرد علیه أن الأمر بمعنی الشأن یجمع علی «أمور» و بمعنی یقابل النهی علی «أوامر» و هو ینافی رجوع أحدهما إلی الآخر معنی!، فإن أمثال هذه التفننات کثیرة فی اللغة یعثر علیها المتتبع الناقد فالأمر کالمتوسط بین من یملکه و بین من یملک منه کالمولی و العبد و یضاف إلی کل منهما یقال: أمر العبد و أمر المولی، قال تعالی: «وَ أَمْرُهُ إِلَی اللَّهِ»: البقرة: 275، و قال: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ»: النحل: 1.
و قد فسر سبحانه أمره الذی یملکه من الأشیاء بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 83، فبین أن أمره الذی یملکه من کل شی‌ء سواء کان ذاتا أو صفة أو فعلا و أثرا هو قول کن و کلمة الإیجاد و هو الوجود الذی یفیضه علیه فیوجد هو به، فإذا قال لشی‌ء: کن فکان، فقد أفاض علیه ما وجد به من الوجود، و هذا الوجود الموهوب له نسبة إلی الله سبحانه و هو بذاک الاعتبار أمره تعالی و کلمة «کن» الإلهیة، و له نسبة إلی الشی‌ء الموجود، و هو بذاک الاعتبار أمره الراجع إلی ربه، و قد عبر عنه فی الآیة بقوله: «فَیَکُونُ .
و قد ذکر تعالی لکل من النسبتین- و إن شئت فقل: للإیجاد المنسوب إلیه تعالی و للوجود المنسوب إلی الشی‌ء- نعوتا و أحکاما مختلفة سنبحث عنها إن شاء الله فی محل یناسبه.
و الحاصل: أن الأمر هو الإیجاد سواء تعلق بذات الشی‌ء أو بنظام صفاته و أفعاله فأمر ذوات الأشیاء إلی الله و أمر نظام وجودها إلی الله لأنها لا تملک لنفسها شیئا البتة، و الخلق هو الإیجاد عن تقدیر و تألیف سواء کان ذلک بنحو ضم شی‌ء إلی شی‌ء کضم أجزاء النطفة بعضها إلی بعض و ضم نطفة الذکور إلی نطفة الإناث ثم ضم الأجزاء الغذائیة إلیها فی شرائط خاصة حتی یخلق بدن إنسان مثلا، أم من غیر أجزاء مؤلفة کتقدیر ذات 
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الشی‌ء البسیط و ضم ما له من درجة الوجود وحده و ما له من الآثار و الروابط التی له مع غیره، فالأصول الأولیة مقدرة مخلوقة کما أن المرکبات مقدرة مخلوقة. قال الله تعالی:
«وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: الفرقان: 2، و قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، و قال: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر: 62، فعمم خلقه کل شی‌ء.
فقد اعتبر فی معنی الخلق تقدیر جهات وجود الشی‌ء و تنظیمها سواء کانت متمایزة منفصلا بعضها عن بعض أم لا بخلاف الأمر.
و لذا کان الخلق یقبل التدریج کما قال: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ بخلاف الأمر قال تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر: 50، و لذلک أیضا نسب فی کلامه إلی غیره الخلق کقوله: «وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ بِإِذْنِی فَتَنْفُخُ فِیها»: المائدة: 110، و قال: «فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ»: المؤمنون: 14.
و أما الأمر بهذا المعنی فلم ینسبه إلی غیره بل خصه بنفسه، و جعله بینه و بین ما یرید حدوثه و کینونته کالروح الذی یحیا به الجسد.
انظر إلی قوله تعالی: «وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ وَ النُّجُومَ مُسَخَّراتٍ بِأَمْرِهِ و قوله:
«وَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ بِأَمْرِهِ»: الروم: 46، و قوله: یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2، و قوله: «وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27، إلی غیر ذلک من الآیات تجد أنه تعالی یجعل ظهور هذه الأشیاء بسببیة أمره أو بمصاحبة أمره، فنلخص أن الخلق و الأمر یرجعان بالآخرة إلی معنی واحد و إن کانا مختلفین بحسب الاعتبار.
فإذا انفرد کل من الخلق و الأمر صح أن یتعلق بکل شی‌ء، کل بالعنایة الخاصة به، و إذا اجتمعا کان الخلق أحری بأن یتعلق بالذوات لما أنها أوجدت بعد تقدیر ذواتها و آثارها، و یتعلق الأمر بآثارها و النظام الجاری فیها بالتفاعل العام بینها لما أن الآثار هی التی قدرت للذوات و لا وجه لتقدیر المقدر فافهم ذلک.
و لذلک قال تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ» فأتی بالعطف المشعر بالمغایرة بوجه و کان المراد بالخلق ما یتعلق من الإیجاد بذوات الأشیاء، و بالأمر ما یتعلق بآثارها و الأوضاع الحاصلة فیها و النظام الجاری بینها کما میز بین الجهتین فی أول الآیة حیث قال:
«خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ و هذا هو إیجاد الذوات «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ 
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یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» و هو إیجاد النظام الأحسن بینها بإیقاع الأمر تلو الأمر و الإتیان بالواحد منه بعد الواحد.
و ما ربما یقال: إن العطف لا یقتضی المغایرة، و لو اقتضی ذلک لدل فی قوله:
«مَنْ کانَ عَدُوًّا لِلَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ رُسُلِهِ وَ جِبْرِیلَ»: البقرة: 98 علی کون جبریل من غیر جنس الملائکة! مدفوع بأن المراد مغایرة ما و لو اعتبارا لقبح قولنا جاءنی زید و زید و رأیت عمرا و عمرا فلا محیص عن مغایرة ما و لو بحسب الاعتبار، و جبریل مع کونه من جنس الملائکة یغایره غیره بما له من المقام المعلوم و القوة و المکانة عند ذی العرش.
و قوله تعالی: «تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ أی کان ذا برکات ینزلها علی مربوبیه من جمیع من فی العالمین فهو ربهم.



کلام فی معنی العرش‌

للناس فی معنی العرش بل فی معنی قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ و الآیات التی فی هذا المساق مسالک مختلفة، فأکثر السلف علی أنها و ما یشاکلها من الآیات من المتشابهات التی یجب أن یرجع علمها إلی الله سبحانه، و هؤلاء یرون البحث عن الحقائق الدینیة و التطلع إلی ما وراء ظواهر الکتاب و السنة بدعة، و العقل یخطئهم فی ذلک و الکتاب و السنة لا یصدقانهم فآیات الکتاب تحرض کل التحریض علی التدبر فی آیات الله و بذل الجهد فی تکمیل معرفة الله و معرفة آیاته بالتذکر و التفکر و النظر فیها و الاحتجاج بالحجج العقلیة، و متفرقات السنة المتواترة معنی توافقها، و لا معنی للأمر بالمقدمة و النهی عن النتیجة، و هؤلاء هم الذین کانوا یحرمون البحث عن حقائق الکتاب و السنة- حتی البحث الکلامی الذی بناؤه علی تسلیم الظواهر الدینیة و وضعها علی ما تفیده بحسب الفهم العامی ثم الدفاع عنها بما تیسر من المقدمات المشهورة و المسلمة عند أهل الدین- و یعدونها بدعة فلنترکهم و شأنهم.
و أما طبقات الباحثین فقد اختلفوا فی معناه علی أقوال:
1- حمل الکلمة علی ظاهر معناها فالعرش عندهم مخلوق کهیئة السریر له قوائم و هو موضوع علی السماء السابعة و الله- تعالی عما یقول الظالمون- مستو علیه کاستواء
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الملوک منا علی عروشهم، و أکثر هؤلاء علی أن العرش و الکرسی شی‌ء واحد، و هو الذی وصفناه.
و هؤلاء هم المشبهة من المسلمین، و الکتاب و السنة و العقل تخاصمهم فی ذلک و تنزه رب العالمین أن یماثل شیئا من خلقه و یشبهه فی ذات، أو صفة، أو فعل تعالی و تقدس.
2- أن العرش هو الفلک التاسع المحیط بالعالم الجسمانی و المحدد للجهات و الأطلس الخالی من الکواکب، و الراسم بحرکته الیومیة للزمان، و فی جوفه مماسا به الکرسی و هو الفلک الثامن الذی فیه الثوابت، و فی جوفه الأفلاک السبعة الکلیة التی هی أفلاک السیارات السبع: زحل و المشتری و المریخ و الشمس و الزهرة و عطارد و القمر بالترتیب محیطا بعضها ببعض.
و هذه هی التی یفرضها علم الهیئة علی مسلک بطلیموس لتنظیم الحرکات العلویة الظاهرة للحس طبقوا علیها ما یذکره القرآن من السماوات السبع و الکرسی و العرش فما وجدوا من أحکامها المذکورة فی الهیئة و الطبیعیات لا یخالف الظواهر قبلوه، و ما وجدوه یخالف الظواهر الموجودة فی الکتاب ردوه کقولهم: لیس للفلک المحدد وراء لا خلأ و لا ملأ، و قولهم بدوام الحرکات الفلکیة، و استحالة الخرق و الالتیام علیها، و کون کل فلک یماس بسطحه سطح غیره من غیر وجود بعد بینها و لا سکنة فیها، و کون أجسامها بسیطة متشابهة لا ثقب فیها و لا باب.
و الظواهر من القرآن و الحدیث تثبت أن وراء العرش حجبا و سرادقات، و أن له قوائم، و أن له حملة، و أن الله سیطوی السماء کطی السجل للکتب، و أن فی السماء سکنة من الملائکة لیس فیها موضع إهاب إلا و فیه ملک راکع أو ساجد یلجونه و ینزلون منه و یصعدون إلیه، و أن للسماء أبوابا، و أن الجنة فیها عند سدرة المنتهی التی ینتهی إلیها أعمال العباد إلی غیر ذلک مما ینافی بظاهره ما افترضه علماء الهیئة و الطبیعیات سابقا، و القائلون منا إن السماوات و الکرسی و العرش هی ما افترضوه من الأفلاک التسعة الکلیة یدفعون ذلک کله بمخالفة الظواهر.
و لم ینبههم هذا الاختلاف فی الوصف علی أن ما یصفه القرآن غیر ما یفترضه أولئک لتوجیه الحرکات العلویة حتی أوضحت الأبحاث الأخیرة العمیقة فی الهیئة و الطبیعیات المؤیدة بالحس و التجربة بطلان الفرضیات السابقة من أصلها فاضطر هؤلاء
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إلی فسخ تطبیقهم و رفع الید عنه.
3- أن لا مصداق للعرش خارجا و إنما قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ و «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی کنایة عن استیلائه تعالی علی عالم الخلق، و کثیرا ما یطلق الاستواء علی الشی‌ء علی الاستیلاء علیه کما قیل:
قد استوی بشر علی العراق‌من غیر سیف و دم مهراق 
أو أن الاستواء علی العرش معناه الشروع فی تدبیر الأمور کما أن الملوک إذا أرادوا الشروع فی إدارة أمور مملکتهم استووا علی عروشهم و جلسوا علیه و الشروع و الأخذ فی أمر و جمیع ما ینبئ عن تغیر الأحوال و تبدلها و إن کانت ممتنعة فی حقه تعالی لتنزهه تعالی عن التغیر و التبدل لکن شأنه تعالی یسمی شروعا و أخذا بالنظر إلی حدوث الأشیاء بذواتها و أعیانها یومئذ فیسمی شأنه تعالی و هو الشمول بالرحمة إذا تعلق بها شروعا و أخذا بالتدبیر نظیر سائر الأفعال الحادثة المقیدة بالزمان المنسوبة إلیه تعالی کقولنا خلق الله فلانا، و أحیا فلانا، و أمات فلانا، و رزق فلانا، و نحو ذلک.
و فیه: أن کون قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ جاریا مجری الکنایة بحسب اللفظ و إن کان حقا لکنه لا ینافی أن یکون هناک حقیقة موجودة تعتمد علیها هذه العنایة اللفظیة، و السلطة و الاستیلاء و الملک و الإمارة و السلطنة و الرئاسة و الولایة و السیادة و جمیع ما یجری هذا المجری فینا أمور وضعیة اعتباریة لیس فی الخارج منها إلا آثارها علی ما سمعته منا کرارا فی الأبحاث الاعتباریة السابقة، و الظواهر الدینیة تشابه من حیث البیان ما عندنا من بیانات أمورنا و شئوننا الاعتباریة لکن الله سبحانه یبین لنا أن هذه البیانات وراءها حقائق واقعیة، و جهات خارجیة لیست بوهمیة اعتباریة.
فمعنی الملک و السلطنة و الإحاطة و الولایة و غیرها فیه سبحانه هو المعنی الذی نفهمه من کل هذه الألفاظ عندنا لکن المصادیق غیر المصادیق فلها هناک مصادیق حقیقیة خارجیة علی ما یلیق بساحة قدسه تعالی و أما ما عندنا من مصادیق هذه المفاهیم فهی أوصاف ذهنیة ادعائیة و جهات وضعیة اعتباریة لا تتعدی الوهم، و إنما وضعناها و أخذنا بها للحصول علی آثار حقیقیة هی آثارها بحسب الدعوی فلا یسمی الرئیس رئیسا إلا لأن یتبع الذین نسمیهم مرءوسین إراداته و عزائمه لا لأن الجماعة بدون حقیقة و هو
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رأسهم حقیقة، و لا نسمی جزء الهیئة المؤتلفة عضوا لأنه ید أو رجل أو کبد أو رئة حقیقة بل لأن یتصدی من الأمور المقصودة فی هذا التشکیل و الاجتماع ما یتصداه عضو من الأعضاء الموجودة فی بدن الإنسان مثلا.
و هذا هو الذی یسمیه الله تعالی لعبا و لهوا إذ یقول: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ»: العنکبوت: 64، فالمقاصد الدنیویة من زینة و مال و أولاد و تقدم و رئاسة و حکومة و أمثالها لیست إلا عناوین وهمیة لا تحقق لها إلا فی الأوهام، و لیس الاشتغال بها لغیر المقاصد الأخرویة إلا اشتغالا بأمور وهمیة و صور خیالیة، و لا المسابقة فی تحصیلها إلا کمسابقة الأطفال فی تحصیل التقدم فی الملاعب التی یشتغلون بها، و لیس إلا تحصیل حالة خیالیة لیس منها فی خارجة عین و لا أثر.
و حاشا لله سبحانه أن یذم هذه الحیاة الفانیة الغارة، و یسمیها لعبا لما تشتمل علیه من الشئون الوهمیة ثم یکون تعالی و تقدس أول اللاعبین!.
و بالجملة قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ فی عین أنه تمثیل یبین به أن له إحاطة تدبیریة لملکه یدل علی أن هناک مرحلة حقیقیة هی المقام الذی یجتمع فیه جمیع أزمة الأمور علی کثرتها و اختلافها، و یدل علیه آیات أخر تذکر العرش وحده و ینسبه إلیه تعالی کقوله تعالی: «وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ»: التوبة: 129، و قوله: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ»: المؤمن: 7، و قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ»: الحاقة: 17، و قوله: «حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ»: الزمر: 75.
فالآیات- کما تری- تدل بظاهرها علی أن العرش حقیقة من الحقائق العینیة و أمر من الأمور الخارجیة، و لذلک نقول: إن للعرش فی قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ مصداقا خارجیا، و لم یوضع فی الکلام لمجرد تتمیم المثل کما نقوله فی أمثال کثیرة مضروبة فی القرآن فلا نقول فی مثل آیة النور مثلا: أن فی الوجود زجاجة إلهیة أو شجرة زیتونة إلهیة أو زیتا إلهیا، و نقول: إن فی الوجود عرشا إلهیا أو لوحا و قلما إلهیین و کتابا مکتوبا فافهم ذلک.
و هذا العرش الذی یستفاد من مثل قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ أنه مقام فی الوجود یجتمع فیه أزمة الحوادث و الأمور کما یجتمع أزمة المملکة فی عرش الملک علی 
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التفصیل الذی تقدم فی بیان الآیة یدل علی تحقق هذه الصفة له قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس: 3، ففسر الاستواء علی العرش بتدبیر الأمر منه، و عقبه بقوله: «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ و الآیة لما کانت فی مقام وصف الربوبیة و التدبیر التکوینی کان المراد بالشفاعة الشفاعة فی أمر التکوین، و هو السببیة التی توجد فی الأسباب التکوینیة التی هی وسائط متخللة بین الحوادث و الکائنات و بینه تعالی کالنار المتخللة بینه و بین الحرارة التی یخلقها، و الحرارة المتخللة بینه و بین التخلخل أو ذوبان الأجسام فنفی السببیة عن کل شی‌ء إلا من بعد إذنه لإفادة توحید الربوبیة التی یفیده صدر الآیة: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ .
و فی قوله: «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ بیان حقیقة أخری و هی رجوع التخلف فی التدبیر إلی التدبیر بعینه بواسطة الإذن، فإن الشفیع إنما یتوسط بین المشفوع له المحکوم بحکم، المشفوع عنده، لیغیر بالشفاعة مجری حکم سیجری لو لا الشفاعة فالشمس المضیئة بالمواجهة مثلا شفیعة متوسطة بین الله سبحانه و بین الأرض لاستنارتها بالنور و لو لا ذلک لکان مقتضی تقدیر الأسباب العامة و نظمها أن تحیط بها الظلمة ثم الحائل من سقف أو أی حجاب آخر شفیع آخر یسأله تعالی أن لا یقع نور الشمس علی الأرض باستقامة و هکذا.
فإذا کانت شفاعة الشفیع- و هو سبب مغیر لما سبقه من الحکم- مستندة إلی إذنه تعالی کان معناه أن التدبیر العام الجاری إنما هو من الله سبحانه، و أن کل ما یتخذ من الوسائل لإبطال تدبیره و تغییر مجری حکمه أعم مما یتخذه الأسباب التکوینیة و ما یتخذه الإنسان من التدابیر للفرار عن حکم الأسباب الجاریة الإلهیة کل ذلک من التدبیر الإلهی.
و لذلک نری الأشیاء الردیة تعصی فلا تقبل الصور الشریفة و المواهب السامیة، لقصور استعدادها عن قبولها، و هذا الرد منها بعینه قبول، و الامتناع من قبول التربیة بعینه تربیة أخری إلهیة و الإنسان علی ما به من الجهل یستعلی علی ربه و یستنکف عن الخضوع لعظمته و هو بعینه انقیاد لحکمه، و یمکر به و هو بعینه ممکور به قال تعالی:
«وَ ما یَمْکُرُونَ إِلَّا بِأَنْفُسِهِمْ وَ ما یَشْعُرُونَ»: الأنعام: 123، و قال تعالی: «وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ»: آل عمران: 69، و قال تعالی: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ 
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وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ»: الشوری: 31.
فقوله: «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ یدل علی أن شفاعة الشفاعة أو الأسباب المخالفة التی تحول بین التدبیر الإلهی و بین مقتضیاته داخلة من جهة أخری و هی جهة الإذن فی التدبیر الإلهی فافهم ذلک.
فما مثل الأسباب و العوامل المتخالفة المتزاحمة فی الوجود إلا کمثل کفتی المیزان تتعارکان بالارتفاع و الانخفاض، و الثقل و الخفة لکن اختلافهما بعینه اتفاق منهما فی إعانة صاحب المیزان فی تشخیص ما یرید تشخیصه من الوزن.
و یقرب من آیة سورة یونس فی الدلالة علی شمول التدبیر و نفی مدبر غیره تعالی قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ»: السجدة: 4، و یقرب من قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» فی الإشارة إلی کون العرش مقاما تنتشئ فیه التدابیر العامة و تصدر عنه الأوامر التکوینیة قوله تعالی:
«ذُو الْعَرْشِ الْمَجِیدُ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ»: البروج: 16، و هو ظاهر.
و إلی هذا المعنی یشیر قوله تعالی: «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ»: الزمر: 75، فإن الملائکة هم الوسائط الحاملون لحکمه و المجرون لأمره العاملون بتدبیره فلیکونوا حافین حول عرشه.
و کذا قوله تعالی: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا»: المؤمن: 7، و فی الآیة مضافا إلی ذکر احتفافهم بالعرش شی‌ء آخر و هو أن هناک حملة یحملون العرش، و هم لا محالة أشخاص یقوم بهم هذا المقام الرفیع و الخلق العظیم الذی هو مرکز التدابیر الإلهیة و مصدرها، و یؤید ذلک ما فی آیة أخری و هی قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ»: الحاقة: 17.
و إذ کان العرش هو المقام الذی یرجع إلیه جمیع أزمة التدابیر الإلهیة و الأحکام الربوبیة الجاریة فی العالم کما سمعت، کان فیه صور جمیع الوقائع بنحو الإجمال حاضرة عند الله معلومة له، و إلی ذلک یشیر قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»: الحدید: 4، فقوله: «یَعْلَمُ ما یَلِجُ إلخ، یجری مجری التفسیر للاستواء
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علی العرش فالعرش مقام العلم کما أنه مقام التدبیر العام الذی یسع کل شی‌ء، و کل شی‌ء فی جوفه.
و لذلک هو محفوظ بعد رجوع الخلق إلیه تعالی لفصل القضاء کما فی قوله: «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ و موجود مع هذا العالم المشهود کما یدل علیه آیات خلق السماوات و الأرض، و موجود قبل هذه الخلقة کما یدل علیه قوله: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ»: هود: 7.
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قوله تعالی: «ادْعُوا رَبَّکُمْ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً» إلی آخر الآیتین. التضرع هو التذلل من الضراعة و هی الضعف و الذلة. و الخفیة هی الاستتار و لیس من البعید أن یکون کنایة عن التذلل جی‌ء به لتأکید التضرع فإن المتذلل یکاد یختفی من الصغار و الهوان.
الآیة السابقة: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ الآیة تذکر بربوبیته وحده لا شریک له من جهة أنه هو الخالق وحده، و إلیه تدبیر خلقه وحده، فتعقیبها بهاتین الآیتین بمنزلة أخذ النتیجة من البیان، و هی الدعوة إلی دعائه و عبودیته، و الحکم بأخذ دین یوافق ربوبیته تعالی و هی الربوبیة من غیر شریک فی الخلق و لا فی التدبیر.
و لذلک دعا أولا إلی دین العبودیة فقال: «ادْعُوا رَبَّکُمْ تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ وَ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ بَعْدَ إِصْلاحِها» فأمر أن یدعوه بالتضرع و التذلل و أن یکون ذلک خفته من غیر المجاهرة البعیدة عن أدب العبودیة الخارجة عن زیها- بناء علی أن تکون الواو فی «تَضَرُّعاً وَ خُفْیَةً» للجمع- أو أن یدعوه بالتضرع و الابتهال الملازم عادة للجهر بوجه أو بالخفیة إخفاتا فإن ذلک هو لازم العبودیة و من عدا ذلک فقد اعتدی عن طور العبودیة و إن الله لا یحب المعتدین.
و من الممکن أن یکون المراد بالتضرع و الخفیة: الجهر و السر و إنما وضع التضرع موضع الجهر لکون الجهر فی الدعاء منافیا لأدب العبودیة إلا أن یصاحب التضرع.
هذا فیما بینهم و بین الله، و أما فیما بینهم و بین الناس فأن لا یفسدوا فی الأرض بعد إصلاحها فلیس حقیقة الدین فیما یرجع إلی حقوق الناس إلا أن یصلح شأنهم بارتفاع المظالم من بینهم و معاملتهم بما یعینهم علی التقوی، و یقربهم من سعادة الحیاة فی الدنیا و الآخرة ثم کرر الدعوة إلیه و أعاد البعث إلی دعائه بالجمع بین الطریقین الذین لم یزل البشر
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یعبد الرب أو الأرباب من أحدهما و هما طریق الخوف و طریق الرجاء فإن قوما کانوا یتخذون الأرباب خوفا فیعبدونهم لیسلموا من شرورهم، و کان قوما یتخذون الأرباب طمعا فیعبدونهم لینالوا خیرهم و برکتهم لکن العبادة عن محض الخوف ربما ساق الإنسان إلی الیأس و القنوط فدعاه إلی ترک العبادة، و قد شوهد ذلک کثیرا، و العبادة عن محض الطمع ربما قاد إلی استرسال الوقاحة و زوال زی العبودیة فدعاه إلی ترک العبادة، و قد شوهد أیضا کثیرا فجمع سبحانه بینهما و دعا إلی الدعاء باستعمالهما معا فقال: «وَ ادْعُوهُ خَوْفاً وَ طَمَعاً» لیصلح کل من الصفتین ما یمکن أن تفسده الأخری، و فی ذلک وقوع فی مجری الناموس العام الجاری فی العالم أعنی ناموس الجذب و الدفع.
و قد سمی الله سبحانه هذا الاعتدال فی العبادة و التجنب عن إفساد الأرض بعد إصلاحها إحسانا و بشر المجیبین لدعوته بأنهم یکونون حینئذ محسنین فتقرب منهم رحمته إن رحمة الله قریب من المحسنین.
و لم یقل: رحمة الله قریبة، قیل: لأن الرحمة مصدر یستوی فیه الوجهان، و قیل:
لأن المراد بالرحمة الإحسان، و قیل: لأن قریب فعیل بمعنی المفعول فیستوی فیه المذکر و المؤنث و نظیره قوله تعالی: «لَعَلَّ السَّاعَةَ قَرِیبٌ»: الشوری: 17.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ إلی آخر الآیة و فی الآیة بیان لربوبیته تعالی من جهة العود کما أن فی قوله: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الآیة بیانا لها من جهة البدء.
و قوله: «بُشْراً» و أصله البشر بضمتین جمع بشیر کالنذر جمع نذیر، و المراد بالرحمة المطر، و قوله: «بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ أی قدام المطر، و فیه استعارة تخییلیة بتشبیه المطر بالإنسان الغائب الذی ینتظره أهله فیقدم و بین یدیه بشیر یبشر بقدومه.
و الإقلال الحمل، و السحاب و السحابة الغمام و الغمامة کتمر و تمرة و کون السحاب ثقالا باعتبار حمله ثقل الماء، و قوله «لِبَلَدٍ مَیِّتٍ أی لأجل بلد میت أو إلی بلد میت و الباقی ظاهر.
و الآیة تحتج بإحیاء الأرض علی جواز إحیاء الموتی لأنهما من نوع واحد، و حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد و لیس الأحیاء الذین عرض لهم عارض الموت 
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بمنعدمین من أصلهم فإن أنفسهم و أرواحهم باقیة محفوظة و إن تغیرت أبدانهم، کما أن النبات یتغیر ما علی وجه الأرض منها و یبقی ما فی أصله من الروح الحیة علی انعزال من النشوء و النماء ثم تعود إلیه حیاته الفعالة کذلک یخرج الله الموتی فما إحیاء الموتی فی الحشر الکلی یوم البعث إلا کإحیاء الأرض المیتة فی بعثه الجزئی العائد کل سنة، و للکلام ذیل سیوافیک فی محل آخر إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ إلی آخر الآیة. النکد القلیل. و الآیة بالنظر إلی نفسها کالمثل العام المضروب لترتب الأعمال الصالحة و الآثار الحسنة علی الذوات الطیبة الکریمة کخلافها علی خلافها کما تقدم فی قوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ لکنها بانضمامها إلی الآیة السابقة تفید أن الناس و إن اختلفوا فی قبول الرحمة فالاختلاف من قبلهم و الرحمة الإلهیة عامة مطلقة.



بحث روائی‌

لم ینقل عن طبقة الصحابة بحث حقیقی عن مثل العرش و الکرسی و سائر الحقائق القرآنیة و حتی أصول المعارف کمسائل التوحید و ما یلحق بها بل کانوا لا یتعدون الظواهر الدینیة و یقفون علیها، و علی ذلک جری التابعون و قدماء المفسرین حتی 
نقل عن سفیان بن عیینة أنه قال"*: کلما وصف الله من نفسه فی کتابه- فتفسیره تلاوته و السکوت علیه 
، و
عن الإمام مالک"* أن رجلا قال له: یا أبا عبد الله- اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ کیف استوی؟
قال الراوی: فما رأیت مالکا- وجد من شی‌ء کموجدته من مقالته- و علاه الرحضاء یعنی العرق و أطرق القوم. قال: فسری عن مالک فقال: الکیف غیر معقول: و الاستواء منه غیر مجهول، و الإیمان به واجب، و السؤال عنه بدعة، و إنی أخاف أن تکون ضالا، و أمر به فأخرج.
و کأن قوله: الکیف غیر معقول إلخ، مأخوذ عما
روی «1» عن أم سلمة أم المؤمنین"* فی قوله تعالی: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی قالت: الکیف غیر معقول، و الاستواء
______________________________
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غیر مجهول، و الإقرار به إیمان، و الجحود به کفر.
فهذا نحو سلوکهم فی ذلک لم یورث منهم شی‌ء إلا ما یوجد فی کلام الإمام علی بن أبی طالب و الأئمة من ولده بعده (ع) و نحن نورد بعض ما عثرنا علیه فی کلامهم.
ففی التوحید، بإسناده عن سلمان الفارسی فیما أجاب به علی (ع) الجاثلیق:
فقال علی (ع): إن الملائکة تحمل العرش، و لیس العرش کما تظن کهیئة السریر- و لکنه شی‌ء محدود مخلوق مدبر و ربک مالکه- لا أنه علیه ککون الشی‌ء علی الشی‌ء.
الخبر.
و فی الکافی، عن البرقی رفعه قال*: سأل الجاثلیق علیا (ع) فقال: أخبرنی عن الله عز و جل یحمل العرش أو العرش یحمله؟ فقال (ع): الله عز و جل حامل العرش- و السماوات و الأرض و ما فیهما و ما بینهما، و ذلک قول الله عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا- وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ- إِنَّهُ کانَ حَلِیماً غَفُوراً».
قال: فأخبرنی عن قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ» فکیف ذاک- و قلت: إنه یحمل العرش و السماوات و الأرض؟ فقال أمیر المؤمنین (ع): إن العرش خلقه الله تبارک و تعالی من أنوار أربعة: نور أحمر منه احمرت الحمرة، و نور أخضر منه اخضرت الخضرة، و نور أصفر منه اصفرت الصفرة- و نور أبیض منه ابیض البیاض.
و هو العلم الذی حمله الله الحملة، و ذلک نور من نور عظمته- فبعظمته و نوره أبصر قلوب المؤمنین، و بعظمته و نوره عاداه الجاهلون، و بعظمته و نوره ابتغی من فی السماوات و الأرض- من جمیع خلائقه إلیه الوسیلة- بالأعمال المختلفة و الأدیان المتشتتة- فکل شی‌ء محمول یحمله الله بنوره و عظمته و قدرته- لا یستطیع لنفسه ضرا و لا نفعا- و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا فکل شی‌ء محمول، و الله تبارک و تعالی الممسک لهما أن تزولا، و المحیط بهما من شی‌ء، و هو حیاة کل شی‌ء و نور کل شی‌ء- سبحانه و تعالی عما یقولون علوا کبیرا.
قال له: فأخبرنی عن الله أین هو؟ فقال أمیر المؤمنین (ع): هو هاهنا و هاهنا و فوق و تحت و محیط بنا و معنا، و هو قوله: «ما یَکُونُ مِنْ نَجْوی ثَلاثَةٍ إِلَّا هُوَ رابِعُهُمْ- وَ لا خَمْسَةٍ إِلَّا هُوَ سادِسُهُمْ وَ لا أَدْنی مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْثَرَ- إِلَّا هُوَ مَعَهُمْ أَیْنَ ما کانُوا» فالکرسی محیط بالسماوات و الأرض- و ما بینهما و ما تحت الثری، و إن تجهر بالقول فإنه یعلم السر و أخفی، و ذلک قوله: «وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ- وَ لا یَؤُدُهُ حِفْظُهُما وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ .
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فالذین یحملون العرش هم العلماء الذین حملهم الله علمه، و لیس یخرج من هذه الأربعة شی‌ء خلقه الله فی ملکوته، و هو الملکوت الذی أراه الله أصفیاءه و أراه خلیله فقال:
«وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ- وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ و کیف یحمل حملة العرش الله و بحیاته حییت قلوبهم، و بنوره اهتدوا إلی معرفته 
، الخبر.
أقول: قوله أخبرنی عن الله عز و جل یحمل العرش أو العرش یحمله إلخ، ظاهر فی أن الجاثلیق أخذ الحمل بمعنی حمل الجسم للجسم، و قوله (ع): الله حامل العرش و السماوات و الأرض إلخ، أخذ للحمل بمعناه التحلیلی و تفسیر له بمعنی حمل وجود الشی‌ء و هو قیام وجود الأشیاء به تعالی قیاما تبعیا محضا لا استقلالیا، و من المعلوم أن لازم هذا المعنی أن یکون الأشیاء محمولة له تعالی لا حاملة.
و لذلک لما سمع الجاثلیق ذلک سأله (ع) عن قوله تعالی: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ» فإن حمل وجود الشی‌ء بالمعنی المتقدم یختص به تعالی لا یشارکه فیه غیره مع أن الآیة تنسبه إلی غیره! ففسر (ع) الحمل ثانیا بحمل العلم و فسر العرش بالعلم.
غیر أن ذلک حیث کان یوهم المناقضة بین التفسیرین زاد (ع) فی توضیح ما ذکره من کون العرش هو العلم إن هذا العلم غیر ما هو المتبادر إلی الأفهام العامیة من العلم و هو العلم الحصولی الذی هو الصورة النفسانیة بل هو نور عظمته و قدرته حضرت لهؤلاء الحملة بإذن الله و شوهدت لهم فسمی ذلک حملا، و هو مع ذلک محمول له تعالی و لا منافاة کما أن وجود أفعالنا حاضرة عندنا محمولة لنا و هی مع ذلک حاضرة عند الله سبحانه محمولة له و هو المالک الذی ملکنا إیاها.
فنور العظمة الإلهیة و قدرته الذی ظهر به جمیع الأشیاء هو العرش الذی یحیط بما دونه و هو ملکه تعالی لکل شی‌ء دون العرش و هو تعالی الحامل لهذا النور ثم الذین کشف الله لهم عن هذا النور یحملونه بإذن الله، و الله سبحانه هو الحامل للحامل و المحمول جمیعا.
فالعرش فی قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ - و إن شئت قلت: الاستواء علی العرش هو الملک، و فی قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ الآیة هو العلم، و هما جمیعا واحد و هو المقام الذی یظهر به جمیع الأشیاء و یتمرکز فیه إجمال جمیع التدابیر التفصیلیة الجاریة فی نظام الوجود فهو مقام الملک الذی یصدر منه التدابیر، و مقام العلم الذی 
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یظهر به الأشیاء.
و قوله (ع): فبعظمته و نوره أبصر قلوب المؤمنین «إلخ» یرید أن هذا المقام هو المقام الذی ینشأ منه تدبیر نظام السعادة الذی وقع فیه مجتمع المؤمنین و تسیر علیه قافلتهم فی مسیرهم إلی الله سبحانه، و ینشأ منه نظام الشقاء الذی ینبسط علی جمیع المعاندین أعداء الله الجاهلین بمقام ربهم بل المقام الذی ینشأ منه النظام العالمی العام الذی یعیش تحته کل ذی وجود، و یسیر به سائرهم للتقرب إلیه بأعمالهم و سننهم سواء علموا بما هم فیه من ابتغاء الوسیلة إلیه تعالی أو جهلوا.
و قوله (ع): «و هو حیاة کل شی‌ء و نور کل شی‌ء» کالتعلیل المبین لقوله قبله فکل شی‌ء محمول یحمله الله إلی آخر ما قال. و محصله أنه تعالی هو الذی به یوجد کل شی‌ء، و هو الذی یدرک کل شی‌ء فیظهر به طریقه الخاص به فی مسیر وجوده ظهور الطریق المظلم لسائره بواسطة النور فهی لا تملک لأنفسها شیئا بل الله سبحانه هو المالک لها الحامل لوجودها.
و قوله (ع): هو هاهنا و هاهنا و فوق و تحت «إلخ» یرید أن الله سبحانه لما کان مقوما لوجود کل شی‌ء حافظا و حاملا له لم یکن محل من المحال خالیا عنه، و لا هو مختصا بمکان دون مکان، و کان معنی کونه فی مکان أو مع شی‌ء ذی مکان أنه تعالی حافظ له و حامل لوجوده و محیط به، و هو و کذا غیره محفوظ بحفظه تعالی و محمول و محاط له.
و هذا یئول إلی علمه الفعلی بالأشیاء، و نعنی به أن کل شی‌ء حاضر عنده تعالی غیر محجوب عنه، و لذلک قال (ع) أولا: «فالکرسی محیط بالسماوات و الأرض و ما بینهما و ما تحت الثری» فأشار إلی الإحاطة ثم عقبه بقوله: «و إن تجهر بالقول فإنه یعلم السر و أخفی» فأشار إلی العلم فأنتج ذلک أن الکرسی و یعنی به العرش مقام الإحاطة و التدبیر و الحفظ، و أنه مقام العلم و الحضور بعینه، ثم طبقه علی قوله تعالی: «وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ الآیة.
و قوله (ع): «و لیس یخرج عن هذه الأربعة شی‌ء خلق الله فی ملکوته» کأنه إشارة إلی الألوان الأربعة المذکورة فی أول کلامه (ع) و سیجی‌ء کلام فیها فی أحادیث المعراج إن شاء الله.
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و قوله (ع) «و هو الملکوت الذی أراه الله أصفیاءه» فالعرش هو الملکوت غیر أن الملکوت اثنان ملکوت أعلی و ملکوت أسفل، و العرش لکونه مقام الإجمال و باطن البابین من الغیب کما سیأتی ما یدل علی ذلک من الروایة کان الأحری به أن یکون الملکوت الأعلی.
و
قوله (ع): و کیف یحمل حملة العرش الله 
«إلخ» تأکید و تثبیت لأول الکلام: أن العرش هو مقام حمل وجود الأشیاء و تقویمه، فحملة العرش محمولون له سبحانه لا حاملون کیف؟ و وجودهم و سیر وجودهم یقوم به تعالی لا بأنفسهم، و لاعتباره (ع) هذا المقام الوجودی علما عبر عن وجودهم و عن کمال وجودهم بالقلوب، و نور الاهتداء إلی معرفة الله إذ قال: و بحیاته حییت قلوبهم و بنوره اهتدوا إلی معرفته.
و فی التوحید، بإسناده عن حنان بن سدیر قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن العرش و الکرسی فقال: إن للعرش صفات کثیرة مختلفة، له فی کل سبب وضع فی القرآن صفة علی حدة- فقوله: «رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ یقول: رب الملک العظیم، و قوله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی یقول: علی الملک احتوی، و هذا علم الکیفوفیة فی الأشیاء.
ثم العرش فی الوصل مفرد «1» عن الکرسی- لأنهما بابان من أکبر أبواب الغیوب- و هما جمیعا غیبان، و هما فی الغیب مقرونان- لأن الکرسی هو الباب الظاهر من الغیب- الذی منه مطلع البدع و منها الأشیاء کلها، و العرش هو الباطن الذی یوجد فیه علم الکیف- و الکون و القدر و الحد و الأین و المشیة و صفة الإرادة- و علم الألفاظ و الحرکات و الترک و علم العود و البدء.
فهما فی العلم بابان مقرونان- لأن ملک العرش سوی ملک الکرسی، و علمه أغیب من علم الکرسی فمن ذلک قال: «رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ أی صفته أعظم من صفة الکرسی، و هما فی ذلک مقرونان.
قلت: جعلت فداک فلم صار فی الفضل جار الکرسی؟ قال (ع): إنه صار جاره لأن علم الکیفوفیة فیه- و فیه الظاهر من أبواب البداء و إنیتها- و حد رتقها و فتقها- فهذان جاران أحدهما حمل صاحبه فی الصرف، و بمثل صرف العلماء، و لیستدلوا علی صدق دعواهما- لأنه یختص برحمته من یشاء و هو القوی العزیز.
______________________________
(1) متفرد خ ل.
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أقول: قوله (ع): إن للعرش صفات کثیرة إلخ، یؤید ما ذکرناه سابقا أن الاستواء علی العرش لبیان اجتماع أزمة التدابیر العالمیة عند الله، و یؤیده ما فی آخر الحدیث من قوله: و بمثل صرف العلماء.
و قوله (ع): «و هذا علم الکیفوفیة فی الأشیاء» المراد به العلم بالعلل العالیة و الأسباب القصوی للموجودات فإن لفظ «کیف» عرفا کما یسأل به عن العرض المسمی اصطلاحا بالکیف کذلک یسأل به عن سبب الشی‌ء و لمه، یقال: کیف وجد کذا؟
و کیف فعل زید کذا و هو لا یستطیع.
و قوله (ع): ثم العرش فی الوصل مفرد عن الکرسی «إلخ» مراده أن العرش و الکرسی واحد من حیث إنهما مقام الغیب الذی یظهر منه الأشیاء و ینزل منه إلی هذا العالم لکن العرش فی الصلة الکلامیة متمیز من الکرسی لأن هذا المقام فی نفسه ینقسم إلی مقامین و ینشعب إلی بابین لکنهما مقرونان غیر متباینین: أحدهما الباب الظاهر الذی یلی هذا العالم، و الآخر الباب الباطن الذی یلیه ثم بینه بقوله: لأن الکرسی هو الباب الظاهر «إلخ».
قوله (ع): «لأن الکرسی هو الباب الظاهر الذی منه مطلع البدع و منها الأشیاء کلها» أی طلوع الأمور البدیعة علی غیر مثال سابق، و منها یتحقق الأشیاء کلها لأن جمیعها بدیعة علی غیر مثال سابق، و هی إنما تکون بدیعة إذا کانت مما لا یتوقع تحققها من الوضع السابق الذی کان أنتج الأمور السابقة علی هذا الحادث التی تذهب هی و یقوم هذا مقامها فیئول الأمر إلی البداء بإمحاء حکم سبب و إثبات حکم الآخر موضعه فجمیع الوقائع الحادثة فی هذا العالم المستندة إلی عمل الأسباب المتزاحمة و القوی المتضادة بدع حادثة و بداءات فی الإرادة.
و فوق هذه الأسباب المتزاحمة و الإرادات المتغایرة التی لا تزال تتنازع فی الوجود سبب واحد و إرادة واحدة حاکمة لا یقع إلا ما یریده فهو الذی یحجب هذا السبب بذاک السبب و یغیر حکم هذه الإرادة و یقید إطلاق تأثیر کل شی‌ء بغیره کمثل الذی یرید قطع طریق لغایة کذا فیأخذ فی طیه، و بینما هو یطوی الطریق یقف أحیانا لیستریح زمانا، فعله الوقوف ربما تنازع علة الطی و الحرکة و توقفها عن العمل، و الإرادة تغیر
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الإرادة لکن هناک إرادة أخری هی التی تحکم علی الإرادتین جمیعا و تنظم العمل علی ما تمیل إلیه بتقدیم هذه تارة و تلک أخری و الإرادتان أعنی سببی الحرکة و السکون و إن کانت کل منهما تعمل لنفسها و علی حدتها و تنازع صاحبتها لکنهما جمیعا متفقتان فی طاعة الإرادة التی هی فوقهما، و متعاضدتان فی إجراء ما یوجبه السبب الذی هو أعلی منهما و أسمی.
فالمقام الذی ینفصل به السببان المتنافیان و ینشأ منه تنازعهما بمنزلة الکرسی، و المقام الذی یظهر أن فیه متلائمین متآلفین بمنزلة العرش، و ظاهر أن الثانی أقدم من الأول، و أنهما یختلفان بنوع من الإجمال و التفصیل، و البطون و الظهور.
و أحری بالمقامین أن یسمیا عرشا و کرسیا لأن فیهما خواص عرش الملک و کرسیه فإن الکرسی: الذی یظهر فیه أحکام الملک من جهة عماله و أیدیه العمالة، و کل منهم یعمل بحیال نفسه فی نوع من أمور المملکة و شئونها و ربما تنازعت الکراسی فیقدم حکم البعض علی البعض و نسخ البعض حکم البعض، لکنها جمیعا تتوافق و تتحد فی طاعة أحکام العرش و هو المختص بالملک نفسه فعنده الحکم المحفوظ عن تنازع الأسباب غیر المنسوخ بنسخ العمال و الأیدی، و فی عرشه إجمال جمیع التفاصیل و باطن ما یظهر من ناحیة العمال و الأیدی.
و بهذا البیان یتضح معنی قوله (ع): لأن الکرسی هو الباب الظاهر «إلخ» فقوله «منه مطلع البدع» أی طلوع الأمور الکونیة غیر المسبوقة بمثل، و قوله «و منها الأشیاء کلها» أی تفاصیل الخلقة و مفرداتها المختلفة المتشتتة.
و قوله: «و العرش هو الباب الباطن» قبال کون الکرسی هو الباب الظاهر، و البطون و الظهور فیهما باعتبار وقوع التفرق فی الأحکام الصادرة و عدم وقوعه، و قوله یوجد فیه «إلخ» أی جمیع العلوم و الصور التی تنتهی إلی إجمالها تفاصیل الأشیاء.
و قوله: «علم الکیف» کأن المراد بالکیف خصوصیة صدور الشی‌ء عن أسبابه، و قوله: «و الکون» المراد به تمام وجوده کما أن المراد بالعود و البدء أول وجودات الأشیاء و نهایتها و قوله: «و القدر و الحد» المراد بهما واحد غیر أن القدر حال مقدار الشی‌ء بحسب نفسه، و الحد حال الشی‌ء بحسب إضافته إلی غیره و منعه أن یدخل حومة نفسه و یمازجه، و قوله: «و الأین» هو النسبة المکانیة، و قوله: «و المشیة
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و صفة الإرادة» هما واحد و یمکن أن یکون المراد بالمشیة أصلها و بصفة الإرادة خصوصیتها.
و قوله: «و علم الألفاظ و الحرکات و الترک» علم الألفاظ هو العلم بکیفیة انتشاء دلالة الألفاظ بارتباطها إلی الخارج بحسب الطبع فإن الدلالة الوضعیة تنتهی بالآخرة إلی الطبع، و علم الحرکات و الترک، العلم بالأعمال و التروک من حیث ارتباطها إلی الذوات و یمکن أن یکون المراد بمجموع قوله: «علم الألفاظ و علم الحرکات و الترک» العلم بکیفیة انتشاء اعتبارات الأوامر و النواهی من الأفعال و التروک، و انتشاء اللغات من حقائقها المنتهیة إلی منشإ واحد، و الترک هو السکون النسبی فی مقابل الحرکات.
و قوله: «لأن علم الکیفوفیة فیه» الضمیر للعرش، و قوله: «و فیه الظاهر من أبواب البداء» الضمیر للکرسی، و البداء ظهور سبب علی سبب آخر و إبطاله أثره، و ینطبق علی جمیع الأسباب المتغایرة الکونیة من حیث تأثیرها.
و قوله (ع): «فهذان جاران أحدهما حمل صاحبه فی الصرف» المراد به علی ما یؤیده البیان السابق أن العرش و الکرسی جاران متناسبان بل حقیقة واحدة مختلفة بحسب مرتبتی الإجمال و التفصیل: و إنما نسب إلی أحدهما أنه حمل الآخر بحسب صرف الکلام و ضرب المثل، و بالأمثال تبین المعارف الدقیقة الغامضة للعلماء.
و قوله: «و لیستدلوا علی صدق دعواهما» أی دعوی العرش و الکرسی أی و جعل هذا المثل ذریعة لأن یستدل العلماء بذلک علی صدق المعارف الحقة الملقاة إلیهم فی کیفیة انتشاء التدبیر الجاری فی العالم من مقامی الإجمال و التفصیل و الباطن و الظاهر، فافهم ذلک.
و فی التوحید، بإسناده عن الصادق (ع)* أنه سئل عن قوله تعالی: «وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ» الآیة، فقال: ما یقولون؟ قیل: إن العرش کان علی الماء و الرب فوقه! فقال:
کذبوا، من زعم هذا- فقد صیر الله محمولا و وصفه بصفة المخلوقین، و لزمه أن الشی‌ء الذی یحمله هو أقوی منه. قال: إن الله حمل دینه و علمه الماء- قبل أن تکون سماء أو أرض- أو جن أو إنس أو شمس أو قمر.
أقول: و هو کسابقه فی الدلالة علی أن العرش هو العلم، و الماء أصل الخلقة و کان العلم الفعلی متعلقا به قبل ظهور التفاصیل.
و فی الاحتجاج، عن علی (ع)* أنه سئل عن بعد ما بین الأرض و العرش. فقال:
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قول العبد مخلصا: لا إله إلا الله.
أقول: و هو من لطائف کلامه (ع) أخذه من قوله تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ .
و وجهه أن العبد إذا نفی عن غیره تعالی الألوهیة بإخلاص الألوهیة و الاستقلال له تعالی أوجب ذلک نسیان غیره، و التوجه إلی مقام استناد کل شی‌ء إلیه تعالی، و هذا هو مقام العرش علی ما مر بیانه.
و نظیره فی اللطافة
قوله (ع): قد سئل عن بعد ما بین الأرض و السماء: مد البصر و دعوة المظلوم.
و فی الفقیه، و المجالس، و العلل، للصدوق: روی عن الصادق (ع)* أنه سئل لم سمی الکعبة کعبة؟ قال: لأنها مربعة- فقیل له: و لم صارت مربعة؟ قال: لأنها بحذاء البیت المعمور و هو مربع. فقیل له: و لم صار البیت المعمور مربعا؟ قال: لأنه بحذاء العرش و هو مربع، فقیل له: و لم صار العرش مربعا؟ قال: لأن الکلمات التی بنی علیها الإسلام أربع: سبحان الله، و الحمد لله، و لا إله إلا الله، و الله أکبر.
الحدیث.
أقول: و هذه الکلمات الأربع أولاها: تتضمن التنزیه و التقدیس و الثانیة التشبیه و الثناء، و الثالثة التوحید الجامع بین التنزیه و التشبیه، و الرابعة: التوحید الأعظم المختص بالإسلام، و هو أن الله سبحانه أکبر من أن یوصف فإن الوصف تقیید و تحدید و هو تعالی أجل من أن یحده حد و یقیده قید، و قد تقدم نبذة من الکلام فیه فی تفسیر قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ» الآیة.
و بالجملة یرجع المعنی إلی تفسیره بالعلم علی ما مر، و الروایات المختلفة فی هذا المعنی کثیرة کما ورد أن آیة الکرسی و آخر البقرة و سورة محمد من کنوز العرش و ما ورد أن (ص) نهر یخرج من ساق العرش، و ما ورد أن الأفق المبین قاع بین یدی العرش فیه أنهار تطرد فیه من القدحان عدد النجوم.
و فی تفسیر القمی، عن عبد الرحیم الأقصر عن الصادق (ع) قال*: سألته عن «ن وَ الْقَلَمِ قال: إن الله خلق القلم من شجرة فی الجنة- یقال لها: الخلد، ثم قال لنهر فی الجنة: کن مدادا فجمد النهر، و کان أشد بیاضا من الثلج و أحلی من الشهد. ثم قال للقلم: اکتب. قال: یا رب ما أکتب؟ قال: اکتب ما کان و ما هو کائن إلی یوم القیامة-
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فکتب القلم فی رق أشد بیاضا من الفضة- و أصفی من الیاقوت- ثم طواه فجعله فی رکن العرش- ثم ختم علی فم القلم فلم ینطق بعد، و لا ینطق أبدا- فهو الکتاب المکنون الذی منه النسخ کلها
(الحدیث). و سیجی‌ء تمامه فی سورة ن إن شاء الله تعالی.
أقول: و فی معناها روایات أخر، و فی بعضها لما استزاد الراوی بیانا و أصر علیه قال (ع): القلم ملک و اللوح ملک، فبین بذلک أن ما وصفه تمثیل من قبیل تشبیه المعقول بالمحسوس لتفهیم الغرض.
و فی کتاب روضة الواعظین، عن الصادق عن أبیه عن جده (ع) قال*: فی العرش تمثال ما خلق الله فی البر و البحر. قال: و هذا تأویل قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ- وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ .
أقول: أی وجود صور الأشیاء و تماثیلها فی العرش، هو الحقیقة التی یبتنی علیها بیان الآیة، و قد تقدم توضیح معنی وجود صور الأشیاء فی العرش، و فی معنی هذه الروایة ما ورد فی تفسیر دعاء «یا من أظهر الجمیل».
و فیه، أیضا عن الصادق عن أبیه عن جده (ع) فی حدیث*: و إن بین القائمة من قوائم العرش و القائمة الثانیة- خفقان الطیر المسرع مسیر ألف عام، و العرش یکسی کل یوم سبعین ألف لون من النور- لا یستطیع أن ینظر إلیه خلق من خلق الله، و الأشیاء کلها فی العرش کحلقة فی فلاة.
أقول: و الجملة الأخیرة مما نقل عن النبی ص من طرق الشیعة و أهل السنة، و الذی ذکره (ع) بناء علی ما تقدم تمثیل، و نظائره کثیرة فی روایاتهم (ع).
و من الدلیل علیه أن ما وصف فی الروایة من عظم العرش بأی حساب فرض یوجد من الدوائر التی ترسمها الأشعة النوریة ما هی أعظم منه بکثیر فلیس التوصیف إلا لتقریب المعقول من الحس.
و فی العلل، عن علل محمد بن سنان عن الرضا (ع)،: علة الطواف بالبیت أن الله تبارک و تعالی- قال للملائکة إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً- قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ، فردوا علی الله تبارک و تعالی هذا الجواب- فعلموا أنهم أذنبوا فندموا فلاذوا بالعرش و استغفروا- فأحب الله عز و جل أن یتعبد بمثل ذلک العباد- فوضع فی السماء
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الرابعة بیتا بحذاء العرش- یسمی «الضراح» ثم وضع فی السماء الدنیا بیتا- یسمی «البیت المعمور» بحذاء الضراح- ثم وضع البیت بحذاء البیت المعمور- ثم أمر آدم فطاف به- فجری فی ولده إلی یوم القیامة.
الحدیث.
أقول: الحدیث لا یخلو عن الغرابة من جهات، و کیف کان فبناء علی تفسیر العرش بالعلم یکون معنی لواذ الملائکة بالعرش هو اعترافهم بالجهل و إرجاع العلم إلیه سبحانه حیث قالوا: «سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا إِلَّا ما عَلَّمْتَنا إِنَّکَ أَنْتَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ و قد مر الکلام فی هذه القصة فی أوائل سورة البقرة. و فی الروایة ذکر الضراح و البیت المعمور فی السماء و معظم الروایات تذکر فی السماء بیتا واحدا و هو البیت المعمور فی السماء الرابعة، و فیها إثبات الذنب للملائکة و هم معصومون بنص القرآن، و لعل المراد من العلم بالذنب العلم بنوع من القصور.
و أما کون الکعبة بحذاء البیت المعمور فالظاهر أنه محاذاة معنویة لا حسیة جسمانیة، و من الشاهد علیه قوله «فوضع فی السماء الرابعة بیتا بحذاء العرش» إذ المحصل من القرآن و الحدیث أن العرش و الکرسی محیطان بالسماوات و الأرض، و لا یتحقق معنی المحاذاة بین المحیط و المحاط إذا کانت الإحاطة جسمانیة.
و فی الخصال، عن الصادق (ع)*: أن حملة العرش أحدهم علی صورة ابن آدم- یسترزق الله لولد آدم. و الثانی علی صورة الدیک یسترزق الله للطیر، و الثالث علی صورة الأسد یسترزق الله للسباع، و الرابع علی صورة الثور یسترزق الله للبهائم، و نکس الثور رأسه منذ عبد بنو إسرائیل العجل- فإذا کان یوم القیامة صاروا ثمانیة.
الخبر.
أقول: و الأخبار فیما یقرب من هذا المعنی کثیرة متظافرة، و فی بعضها عد الأربع حملة للکرسی، و هو الخبر الوحید الذی یذکر للکرسی حملة- فیما عثرنا علیه- و قد أوردناها فی تفسیر آیة الکرسی فی سورة البقرة.
و فی حدیث آخر: حملة العرش ثمانیة: أربعة من الأولین و أربعة من الآخرین:
فأما الأربعة من الأولین- فنوح و إبراهیم و موسی و عیسی، و أما الأربعة من الآخرین:
فمحمد و علی و الحسن و الحسین (ع).
أقول: بناء علی تفسیر العرش بالعلم لا ضیر فی أن تعد أربعة من الملائکة حملة
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له ثم تعد عدة من غیرهم حملة له.
و الروایات فی العرش کثیرة متفرقة فی الأبواب، و هی تؤید ما مر من تفسیره بالعلم، و ما له ظهور ما فی الجسمیة منها، مفسرة بما تقدم و أما کون العرش جسما فی هیئة السریر موضوعا علی السماء السابعة فمما لا یدل علیه حدیث یعبأ بأمره بل من الروایات ما یکذبه کالروایة الأولی المتقدمة.
و فی تفسیر القمی،* فی قوله تعالی: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ الآیة- قال: قال (ع): فی ستة أوقات.
و فی تفسیر البرهان،: صاحب ثاقب المناقب أسنده إلی أبی هاشم الجعفری عن محمد بن صالح الأرمنی قال*: قلت لأبی محمد العسکری (ع) عرفنی عن قول الله: «لِلَّهِ الْأَمْرُ مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ بَعْدُ» فقال: لله الأمر من قبل أن یأمر- و من بعد أن یأمر ما یشاء، فقلت فی نفسی هذا تأویل قول الله: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ فأقبل علی و قال: هو کما أسررت فی نفسک: ألا له الخلق و الأمر تبارک الله رب العالمین.
أقول: معناه أن قوله: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ» یفید إطلاق الملک قبل الصدور و بعده لا کمثلنا حیث نملک الأمر- فیما نملک- قبل الصدور فإذا صدر خرج عن ملکنا و اختیارنا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن عبد العزیز الشامی عن أبیه و کانت له صحبة قال: قال رسول الله ص*: من لم یحمد الله علی ما عمل من عمل صالح و حمد نفسه- فقد کفر و حبط ما عمل، و من زعم أن الله جعل للعباد من الأمر شیئا- فقد کفر بما أنزل الله علی أنبیائه لقوله: أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ 
أقول: المراد من الکفر بالعجب هو الکفر بالنعمة أو بکون الحسنات لله علی ما یدل علیه القرآن، و المراد بنفی کون شی‌ء من الأمر للعباد نفی الجعل بنحو الاستقلال دون التبعی من الملک و الأمر.
و فی الکافی، بإسناده عن میسر عن أبی جعفر (ع) قال*: قلت قول الله عز و جل- «وَ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ بَعْدَ إِصْلاحِها» قال: فقال: یا میسر إن الأرض کانت فاسدة- فأحیاها الله عز و جل بنبیه، و لا تفسدوا فی الأرض بعد إصلاحها:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره، عن میسر عن أبی عبد الله (ع) مرسلا.
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و النسائی عن أبی موسی قال:
قال رسول الله ص*: مثل ما بعثنی الله به من الهدی و العلم- کمثل الغیث الکثیر أصاب أرضا- فکانت منها بقیة فبلت الماء- فأنبتت الکلأ و العشب الکثیر، و کانت منها أجادب أمسکت الماء- فنفع الله بها الناس فشربوا و سقوا و زرعوا، و أصاب منها طائفة أخری- إنما هی قیعان لا تمسک ماء و لا تنبت کلأ- فذلک مثل من فقه فی دین الله- و نفعه ما بعثنی الله به فعلم و علم، و مثل من لم یرفع بذلک رأسا- و لم یقبل هدی الله الذی أرسلت به‌
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لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (59) قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَراکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (60) قالَ یا قَوْمِ لَیْسَ بِی ضَلالَةٌ وَ لکِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (61) أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنْصَحُ لَکُمْ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (62) أَ وَ عَجِبْتُمْ أَنْ جاءَکُمْ ذِکْرٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَلی رَجُلٍ مِنْکُمْ لِیُنْذِرَکُمْ وَ لِتَتَّقُوا وَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (63)
فَکَذَّبُوهُ فَأَنْجَیْناهُ وَ الَّذِینَ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ وَ أَغْرَقْنَا الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً عَمِینَ (64)



بیان‌

تعقیب لما تقدم من الدعوة إلی التوحید و النهی عن الشرک بالله سبحانه و التکذیب لآیاته بذکر قصة نوح (ع) و إرساله إلی قومه یدعوهم إلی توحید الله و ترک عبادة غیره و ما واجهته به عامة قومه من الإنکار و الإصرار علی تکذیبه فأرسل الله إلیهم الطوفان و أنجی نوحا و الذین آمنوا معه ثم أهلک الباقین عن آخرهم. ثم عقب الله قصته بقصص عدة من رسله کهود و صالح و شعیب و لوط و موسی (ع) للغرض بعینه.
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قوله تعالی: «لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ إلی آخر الآیة. بدأ الله سبحانه بقصته و هو أول رسول یذکر الله سبحانه تفصیل قصته فی القرآن کما سیأتی تفصیل القول فی قصته فی سورة هود إن شاء الله تعالی.
و اللام فی قوله: «لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً» للقسم جی‌ء بها للتأکید لأن وجه الکلام إلی المشرکین و هم ینکرون النبوة، و قوله: «فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ ناداهم بقوله: «یا قَوْمِ فأضافهم إلی نفسه لیکون جریا علی مقتضی النصح الذی سیخبرهم به عن نفسه، و دعاهم أول ما دعاهم إلی توحید الله تعالی فإن دعاهم إلی عبادته، و أخبرهم بانتفاء کل إله غیره فیکون دعوة إلی عبادة الله وحده من غیر أن یشرک به فی عبادته غیره، و هو التوحید.
ثم أنذرهم بقوله: «إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ و ظاهره یوم القیامة فیکون فی ذلک دعوة إلی أصلین من أصول الدین و هما التوحید و المعاد، و أما الأصل الثالث و هو النبوة فسیصرح به فی قوله: «یا قَوْمِ لَیْسَ بِی ضَلالَةٌ وَ لکِنِّی رَسُولٌ الآیة.
علی أن فی نفس الدعوة و هی دعوة إلی نوع من العبادة لا یعرفونها و کذا الإنذار بما لم یکونوا یعلمونه و هو عذاب القیامة إشعارا بالرسالة من قبل من یدعو إلیه، و من الشاهد علی ذلک قوله فی جوابهم: «أَ وَ عَجِبْتُمْ أَنْ جاءَکُمْ ذِکْرٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَلی رَجُلٍ مِنْکُمْ لِیُنْذِرَکُمْ فإنه یدل علی تعجبهم من رسالته باستماع أول ما خاطبهم به من الدعوة و هو قوله: «یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ .
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَراکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ الملأ هم أشراف القوم و خواصهم سموا به لأنهم یملئون القلوب هیبة و العیون جمالا و زینة، و إنما رموا بالضلال المبین و أکدوه تأکیدا شدیدا لأنهم لم یکونوا لیتوقعوا أن معترضا یعترض علیهم بالدعوة إلی رفض آلهتهم و توجیه العبادة إلی الله سبحانه بالرسالة و الإنذار فتعجبوا من ذلک فأکدوا ضلاله مدعین أن ذلک من بین الضلال تحقیقا. و الرؤیة هی الرؤیة بحسب الفکر أعنی الحکم.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ لَیْسَ بِی ضَلالَةٌ» الآیة. أجابهم بنفی الضلال عن نفسه و الاستدراک بکونه رسولا من الله سبحانه، و ذکره بوصفه «رَبِّ الْعالَمِینَ لیجمع له 
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الربوبیة کلها قبال تقسیمهم إیاها بین آلهتهم بتخصیص کل منها بشی‌ء من شئونها و أبوابها کربوبیة البحر و ربوبیة البر و ربوبیة الأرض و ربوبیة السماء و غیر ذلک.
و قد جرد (ع) جوابه عن التأکید للإشارة إلی ظهور رسالته و عدم ضلالته تجاه إصرارهم بذلک و تأکید دعواهم.
قوله تعالی: «أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنْصَحُ لَکُمْ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ أخبرهم بأوصاف نفسه فبین أنه یبلغهم رسالات ربه، و هذا شأن الرسالة و مقتضاها القریب الضروری، و فی جمع الرسالة دلالة علی کونها کثیرة و أن له مقاصد أمره ربه أن یبلغها إیاهم وراء التوحید و المعاد فإنه نبی رسول من أولی العزم صاحب کتاب و شریعة.
ثم ذکر أنه ینصح لهم و هو عظاته بالإنذار و التبشیر لیقربهم من طاعة ربهم و یبعدهم عن الاستکبار و الاستنکاف عن عبودیته کل ذلک بذکر ما عرفه الله من بدء الخلقة و عودها و سننه تعالی الجاریة فیها و لذا ذکر ثالثا أنه یعلم من الله ما لا یعلمون کوقائع یوم القیامة من الثواب و العقاب و غیر ذلک، و ما یستتبع الطاعة و المعصیة من رضاه تعالی و سخطه و وجوه نعمه و نقمه.
و من هنا یظهر أن الجمل الثلاث کل مسوق لغرض خاص أعنی قوله: «أُبَلِّغُکُمْ الآیة و «أَنْصَحُ لَکُمْ و «أَعْلَمُ الآیة و هی ثلاثة أوصاف متوالیة لا کما قیل: إن الأولیان صفتان، و الثالثة جملة حالیة عن فاعل «وَ أَنْصَحُ لَکُمْ .
قوله تعالی: «أَ وَ عَجِبْتُمْ أَنْ جاءَکُمْ ذِکْرٌ مِنْ رَبِّکُمْ إلی آخر الآیة. استفهام إنکاری ینکر تعجبهم من دعواه الرسالة و دعوته إیاهم إلی الدین الحق و المراد بالذکر ما یذکر به الله و هو المعارف الحقة التی أوحیت إلیه، و قوله: «مِنْ رَبِّکُمْ متعلق بمقدر أی ذکر کائن من ربکم.
و قوله: «لِیُنْذِرَکُمْ و «لِتَتَّقُوا» و «لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ متعلقات بقوله: «جاءَکُمْ و المعنی لغرض أن ینذرکم الرسول، و لتتقوا أنتم، و یؤدی ذلک إلی رجاء أن تشملکم الرحمة الإلهیة فإن التقوی و إن کان یؤدی إلی النجاة لکنها لیست بعلة تامة، و قد اشتمل ما حکی من إجمال کلامه (ع) من معارف عالیة إلهیة.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَأَنْجَیْناهُ وَ الَّذِینَ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ الفلک السفینة یستعمل 
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واحدا و جمعا علی ما ذکره الراغب و یذکر و یؤنث کما فی الصحاح، «و قوله: «قَوْماً عَمِینَ موصوف و صفة. و عمین جمع عمی کخشن صفة مشبهة من عمی یعمی، عمی کالأعمی إلا أن العمی یختص بعمی البصیرة و الأعمی بعمی البصر، کما قیل، و معنی الآیة ظاهر.
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وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ أَ فَلا تَتَّقُونَ (65) قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ إِنَّا لَنَراکَ فِی سَفاهَةٍ وَ إِنَّا لَنَظُنُّکَ مِنَ الْکاذِبِینَ (66) قالَ یا قَوْمِ لَیْسَ بِی سَفاهَةٌ وَ لکِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (67) أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنَا لَکُمْ ناصِحٌ أَمِینٌ (68) أَ وَ عَجِبْتُمْ أَنْ جاءَکُمْ ذِکْرٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَلی رَجُلٍ مِنْکُمْ لِیُنْذِرَکُمْ وَ اذْکُرُوا إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ قَوْمِ نُوحٍ وَ زادَکُمْ فِی الْخَلْقِ بَصْطَةً فَاذْکُرُوا آلاءَ اللَّهِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (69)
قالُوا أَ جِئْتَنا لِنَعْبُدَ اللَّهَ وَحْدَهُ وَ نَذَرَ ما کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (70) قالَ قَدْ وَقَعَ عَلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ رِجْسٌ وَ غَضَبٌ أَ تُجادِلُونَنِی فِی أَسْماءٍ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما نَزَّلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ (71) فَأَنْجَیْناهُ وَ الَّذِینَ مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ قَطَعْنا دابِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ ما کانُوا مُؤْمِنِینَ (72)



بیان‌

قوله تعالی: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ إلی آخر الآیة.
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الأخ و أصله أخو هو المشارک غیره فی الولادة تکوینا لمن ولده و غیره أب أو أم أو هما معا أو بحسب شرع إلهی کالأخ الرضاعی أو سنة اجتماعیة کالأخ بالدعاء علی ما کان یراه أقوام فهذا أصله، ثم أستعیر لکل من ینتسب إلی قوم أو بلدة أو صنعة أو سجیة و نحو ذلک یقال: أخو بنی تمیم و أخو یثرب و أخو الحیاکة و أخو الکرم، و من هذا الباب قوله «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً».
و الکلام فی قوله: «قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ کالکلام فی نظیر الخطاب من القصة السابقة. فإن قلت: لم حذف العاطف من قوله «قالَ یا قَوْمِ و لم یقل: فقال کما فی قصة نوح؟ قلت: هو علی تقدیر سؤال کأنه لما قال: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» قیل: فما قال هود؟ فأجیب و قیل: قال یا قوم اعبدوا الله الآیة. کذا قاله الزمخشری فی الکشاف،.
و لا یجری هذا الکلام فی قصة نوح لأنه أول قصة أوردت، و هذه القصة قصة بعد قصة یهیأ فیها ذهن المخاطب للسؤال بعد ما وعی إجمال القصة و علم أن قصة الإرسال تتضمن دعوة و ردا و قبولا فکان بالحری إذا سمع المخاطب قوله «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» أن یسأل فیقول: ما قال هود لقومه؟ و جوابه قال لهم (إلخ).
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ إلی آخر الآیة. لما کان فی هذا الملإ من یؤمن بالله و یستر إیمانه کما سیأتی فی القصة بخلاف الملإ من قوم نوح قال هاهنا فی قصة هود: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ و قال فی قصة نوح: «قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ کذا ذکره الزمخشری. و قوله تعالی حکایة عن قولهم: «إِنَّا لَنَراکَ فِی سَفاهَةٍ وَ إِنَّا لَنَظُنُّکَ مِنَ الْکاذِبِینَ أکدوا کلامهم مرة بعد مرة لأنهم سمعوا منه مقالا ما کانوا لیتوقعوا صدوره من أحد، و قد أخذت آلهتهم موضعها من قلوبهم، و استقرت سنة الوثنیة بینهم استقرارا لا یجترئ معه أحد علی أن یعترض علیها فتعجبوا من مقاله فردوه ردا عن تعجب، فجبهوه أولا بأن فیه سفاهة و هو خفة العقل التی تؤدی إلی الخطإ فی الآراء، و ثانیا بأنهم یظنون بظن قوی جدا أنه من الکاذبین، و کأنهم یشیرون بالکاذبین إلی أنبیائهم لأن الوثنیین ما کانوا لیذعنوا بالنبوة و قد جاءهم أنبیاء قبل هود کما یذکره 
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تعالی بقوله: «وَ تِلْکَ عادٌ جَحَدُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ عَصَوْا رُسُلَهُ»: هود: 59.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ لَیْسَ بِی سَفاهَةٌ» الکلام فی الآیة نظیر الکلام فی نظیره من قصة نوح غیر أن عادا زادوا وقاحة علی قوم نوح حیث إن أولئک رموا نوحا بالضلال فی الرأی و هؤلاء رموا هودا بالسفاهة لکن هودا لم یترک ما به من وقار النبوة، و لم ینس ما هو الواجب من أدب الدعوة الإلهیة فأجابهم بقوله: «یا قَوْمِ فأظهر عطوفته علیهم و حرصه علی إنجائهم «لَیْسَ بِی سَفاهَةٌ وَ لکِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ فجری علی تجرید الکلام من کل تأکید و اکتفی بمجرد رد تهمتهم و إثبات ما کان یدعیه من الرسالة للدلالة علی ظهوره.
قوله تعالی: «أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنَا لَکُمْ ناصِحٌ أَمِینٌ أی لا شأن لی بما أنی رسول إلا تبلیغ رسالات ربی خالصا من شوب ما تظنون بی من کونی کاذبا فلست بغاش لکم فیما أرید أن أحملکم علیه، و لا خائن لما عندی من الحق بالتغییر و لا لما عندی من حقوقکم بالإضاعة، فما أریده منکم من التدین بدین التوحید هو الذی أراه حقا، و هو الذی فیه نفعکم و خیرکم، فإنما وصف نفسه بالأمین محاذاة لقولهم: «وَ إِنَّا لَنَظُنُّکَ مِنَ الْکاذِبِینَ .
قوله تعالی: «أَ وَ عَجِبْتُمْ أَنْ جاءَکُمْ ذِکْرٌ مِنْ رَبِّکُمْ إلی آخر الآیة. البصطة هی البسطة قلبت السین صادا لمجاورتها الطاء و هو من حروف الإطباق کالصراط و السراط و الآلاء جمع إلی بفتح الهمزة و کسرها بمعنی النعمة کآناء جمع أنی و إنی.
ثم أنکر (ع) تعجبهم من رسالته إلیهم نظیر ما تقدم من نوح (ع) و ذکرهم نعم الله علیهم، و خص من بینها نعمتین ظاهرتین هما أن الله جعلهم خلفاء فی الأرض بعد نوح، و أن الله خصهم من بین الأقوام ببسطة الخلق و عظم الهیکل البدنی المستلزم لزیادة الشدة و القوة، و من هنا یظهر أنهم کانوا ذوی حضارة و تقدم، و صیت فی البأس و القوة و القدرة. ثم أتبعهما بالإشارة إلی سائر النعم بقوله تعالی: «فَاذْکُرُوا آلاءَ اللَّهِ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ .
قوله تعالی: «قالُوا أَ جِئْتَنا لِنَعْبُدَ اللَّهَ وَحْدَهُ وَ نَذَرَ ما کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا» الآیة.
فیه تعلق منهم بتقلید الآباء، و تعجیز هود مشوبا بنوع من الاستهزاء بما أنذرهم به 
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من العذاب.
قوله تعالی: «قالَ قَدْ وَقَعَ عَلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ رِجْسٌ وَ غَضَبٌ إلی آخر الآیة.
الرجس و الرجز هو الأمر الذی إذا وقع علی الشی‌ء أوجب ابتعاده أو الابتعاد عنه، و لذا یطلق علی القاذورة لأن الإنسان یتنفر و یبتعد عنه، و علی العذاب لأن المعذب- اسم مفعول- یبتعد عمن یعذبه أو من الناس الآمنین من العذاب.
أجابهم بأن إصرارهم علی عبادة الأوثان بتقلید آبائهم أوجب أن یحق علیهم البعد عن الله بالرجس و الغضب، ثم فرع علیه أن هددهم بما یستعجلون من العذاب، و أخبرهم بنزوله علیهم لا محالة، و کنی عن ذلک بأمرهم بالانتظار و إخبارهم بأنه مثلهم فی انتظار نزول العذاب فقال: «فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ .
و أما قوله: «أَ تُجادِلُونَنِی فِی أَسْماءٍ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما نَزَّلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ فهو رد لما استندوا إلیه فی ألوهیة آلهتهم و هو أنهم وجدوا آباءهم علی عبادتها- و هم أکمل منهم و ممن فی طبقتهم کهود و أعقل- فیجب علیهم أن یقلدوهم.
و محصله أنکم و آباءکم سواء فی أنکم جمیعا أتیتم بأشیاء لیس لکم علی ما ادعیتم من صفتها و هی الألوهیة من سلطان و هو البرهان و الحجة القاطعة فلا یبقی لها من الألوهیة إلا الأسماء التی سمیتموها بها إذ قلتم: إله الخصب و إله الحرب و إله البحر و إله البر، و لیس لهذه الأسماء مصادیق إلا فی أوهامکم، فهل تجادلوننی فی الأسماء، و للإنسان أن یسمی کل ما شاء بما شاء إذا لم یعتبر تحقق المعنی فی الخارج.
و قد تکرر فی القرآن الاستدلال علی بطلان الوثنیة بهذا البیان: «أَسْماءٍ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما نَزَّلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ و هو من ألطف البیان و أرقه، و أبلغ الحجة و أقطعها إذ لو لم یأت الإنسان لما یدعیه من دعوی بحجة برهانیة لم یبق لما یدعیه من النعت إلا التسمیة و التعبیر، و من أبده الجهل أن یعتمد الإنسان علی مثل هذا النعت الموهوم.
و هذا البیان یطرد و یجری بالتحلیل فی جمیع الموارد التی یثق فیها الإنسان علی غیر الله سبحانه من الأسباب، و یعطیها من الاستقلال ما یوجب تعلق قلبه بها و طاعته لها و تقربه منها فإن الله سبحانه عد فی موارد من کلامه طاعة غیره و الرکون إلی من سواه عبادة له قال: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ 
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وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61.
قوله تعالی: «فَأَنْجَیْناهُ وَ الَّذِینَ مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا» إلی آخر الآیة، تنکیر الرحمة للدلالة علی النوع أی بنوع من الرحمة و هی الرحمة التی تختص بالمؤمنین من النصرة الموعودة لهم قال تعالی: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»: المؤمن: 51، و قال: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ»: الروم: 47.
و قوله: «وَ قَطَعْنا دابِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا» الآیة کنایة عن إهلاکهم و قطع نسلهم فإن الدابر هو الذی یلی الشی‌ء من خلفه فربما وصف به الأمر السابق علی الشی‌ء کأمس الدابر، و ربما وصف به اللاحق کدابر القوم و هو الذی فی آخرهم فنسبه القطع إلی الدابر بعنایة أن النسل اللاحق دابر متصل بالإنسان فی سبب ممتد، و إهلاک الإنسان کذلک کأنه قطع هذا السبب الموصول فیما بینه و بین نسله.
و سیأتی تفصیل البحث عن قصة هود (ع) فی تفسیر سورة هود إن شاء الله.



[سورة الأعراف (7): الآیات 73 الی 79]





اشارة

وَ إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ قَدْ جاءَتْکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ هذِهِ ناقَةُ اللَّهِ لَکُمْ آیَةً فَذَرُوها تَأْکُلْ فِی أَرْضِ اللَّهِ وَ لا تَمَسُّوها بِسُوءٍ فَیَأْخُذَکُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (73) وَ اذْکُرُوا إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ عادٍ وَ بَوَّأَکُمْ فِی الْأَرْضِ تَتَّخِذُونَ مِنْ سُهُولِها قُصُوراً وَ تَنْحِتُونَ الْجِبالَ بُیُوتاً فَاذْکُرُوا آلاءَ اللَّهِ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (74) قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِمَنْ آمَنَ مِنْهُمْ أَ تَعْلَمُونَ أَنَّ صالِحاً مُرْسَلٌ مِنْ رَبِّهِ قالُوا إِنَّا بِما أُرْسِلَ بِهِ مُؤْمِنُونَ (75) قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا بِالَّذِی آمَنْتُمْ بِهِ کافِرُونَ (76) فَعَقَرُوا النَّاقَةَ وَ عَتَوْا عَنْ أَمْرِ رَبِّهِمْ وَ قالُوا یا صالِحُ ائْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ (77)
فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ (78) فَتَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ یا قَوْمِ لَقَدْ أَبْلَغْتُکُمْ رِسالَةَ رَبِّی وَ نَصَحْتُ لَکُمْ وَ لکِنْ لا تُحِبُّونَ النَّاصِحِینَ (79)
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بیان‌

قوله تعالی: «وَ إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً» إلی آخر الآیة. ثمود أمة قدیمة من العرب سکنوا أرض الیمن بالأحقاف بعث الله إلیهم «أَخاهُمْ صالِحاً» و هو منهم ف «قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ دعاهم إلی التوحید و قد کانوا مشرکین یعبدون الأصنام علی النحو الذی دعا نوح و هود (ع) قومهما المشرکین.
و قوله: «قَدْ جاءَتْکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ أی شاهد قاطع فی شهادته و یبینه قوله بالإشارة إلی نفس البینة: «هذِهِ ناقَةُ اللَّهِ لَکُمْ آیَةً» و هی الناقة التی أخرجها الله لهم من الجبل آیة لنبوته بدعائه (ع)، و هی العنایة فی إضافة الناقة إلی الله سبحانه.
و قوله: «فَذَرُوها تَأْکُلْ فِی أَرْضِ اللَّهِ الآیة. تفریع علی کون الناقة آیة لله، و حکم لا یخلو عن تشدید علیهم یستتبع کلمة العذاب التی تفصل بین کل رسول و أمته قال تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47، و فی الآیة تلویح إلی أن تخلیتهم الناقة و شأنها فی الأکل و السیر فی الأرض کانت مما یشق علیهم فکانوا یتحرجون من ذلک، و فی قوله: «فِی أَرْضِ اللَّهِ إیماء إلیه فوصاهم و حذرهم أن یمنعوها من إطلاقها و یمسوها بسوء کالعقر و النحر فإن وبال ذلک عذاب ألیم یأخذهم.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرُوا إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ عادٍ» إلی آخر الآیة. دعاهم إلی أن یذکروا نعم الله علیهم کما دعا هود عادا إلی ذلک، و ذکرهم أن الله جعلهم خلفاء یخلفون أمما من قبلهم کعاد، و بوأهم من الأرض أی مکنهم فی منازلهم منها، یتخذون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 182
من سهولها- و السهل خلاف الجبل سمی به لسهولة قطعه- قصورا و هی الدور التی لها سور علی ما قیل، و ینحتون الجبال بیوتا یأوون إلیها و یسکنونها.
ثم جمع الجمیع و لخصها فی قوله: «فَاذْکُرُوا آلاءَ اللَّهِ و أورده فی صورة التفریع مع أنه إجمال للتفصیل الذی قبله بإیهام المغایرة کأنه لما أمر بذکر النعم و عد من تفاصیل النعم أشیاء کأنهم لا یعلمون بها قیل ثانیا: فإذا کان لله فیکم آلاء و نعم عظیمة أمثال التی ذکرت فاذکروا آلاء الله.
و أما قوله: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ فمعطوف علی قوله: «فَاذْکُرُوا» عطف اللازم علی ملزومه، و فسر العثی بالفساد و فسر بالاضطراب و المبالغة. قال الراغب فی المفردات،: العیث و العثی یتقاربان نحو جذب و جبذ إلا أن العیث أکثر ما یقال فی الفساد الذی یدرک حسا، و العثی فیما یدرک حکما یقال: عثی یعثی عثیا، و علی هذا: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ . انتهی.
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِمَنْ آمَنَ مِنْهُمْ إلی آخر الآیتین، دل سبحانه ببیان قوله: «لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا» بقوله: «لِمَنْ آمَنَ مِنْهُمْ علی أن المستضعفین هم المؤمنون و أن المؤمنین إنما کانوا من المستضعفین و لم یکن لیؤمن به أحد من المستکبرین، و الباقی ظاهر.
قوله: «فَعَقَرُوا النَّاقَةَ وَ عَتَوْا عَنْ أَمْرِ رَبِّهِمْ إلی آخر الآیة عقر النخلة قطعها من أصلها، و عقر الناقة نحرها، و عقر الناقة أیضا قطع قوائمها، و العتو هو التمرد و الامتناع و ضمن فی الآیة معنی الاستکبار بدلیل تعدیته بعن، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ إلی آخر الآیتین.
الرجفة هی الاضطراب و الاهتزاز الشدید کما فی زلزلة الأرض و تلاطم البحر، و الجثوم فی الإنسان و الطیر کالبروک فی البعیر.
و قد ذکر الله هنا فی سبب هلاکهم أنه أخذتهم الرجفة، و قال فی موضع آخر:
«وَ أَخَذَ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ»: هود: 67، و فی موضع آخر: «فَأَخَذَتْهُمْ صاعِقَةُ الْعَذابِ الْهُونِ»: حم السجدة: 17، و الصواعق السماویة لا تخلو عن صیحة هائلة تقارنها، و لا ینفک ذلک غالبا عن رجفة الأرض هی نتیجة الاهتزاز الجوی الشدید إلی الأرض،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 183
و توجف من جهة أخری القلوب و ترتعد الأرکان، فالظاهر أن عذابهم إنما کان بصاعقة سماویة اقترنت صیحة هائلة و رجفة فی الأرض أو فی قلوبهم فأصبحوا فی دارهم أی فی بلدهم جاثمین ساقطین علی وجوههم و رکبهم.
و الآیة تدل علی أن ذلک کان مرتبطا بما کفروا و ظلموا آیة من آیات الله مقصودا بها عذابهم عذاب الاستئصال، و لا نظر فی الآیة إلی کیفیة حدوثها، و الباقی ظاهر.
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اشارة

وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ (80) إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً مِنْ دُونِ النِّساءِ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ (81) وَ ما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلاَّ أَنْ قالُوا أَخْرِجُوهُمْ مِنْ قَرْیَتِکُمْ إِنَّهُمْ أُناسٌ یَتَطَهَّرُونَ (82) فَأَنْجَیْناهُ وَ أَهْلَهُ إِلاَّ امْرَأَتَهُ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ (83) وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ (84)



بیان‌

قوله تعالی: «وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ» إلی آخر الآیة. ظاهره أنه من عطف القصة علی القصة أی عطف قوله: «لُوطاً» علی «نُوحاً» فی قوله فی القصة الأولی: «لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً» فیکون التقدیر و لقد أرسلنا لوطا إذ قال لقومه (إلخ)، لکن المعهود من نظائر هذا النظم فی القرآن أن یکون بتقدیر «اذکر» بدلالة السیاق، و علی ذلک فالتقدیر: و اذکر لوطا الذی أرسلناه إذ قال لقومه (إلخ) و الظاهر أن تغییر السیاق من جهة أن لوطا من الأنبیاء التابعین لشریعة إبراهیم (ع) لا لشریعة نوح (ع)، و لذلک غیر السیاق فی بدء قصته عن السیاق السابق فی قصص نوح و هود و صالح فغیر السیاق فی بدء قصته ثم رجع إلی السیاق فی قصة شعیب (ع).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 184
و قد کان لوط- علی ما سیأتی إن شاء الله من تفصیل قصته فی سورة هود- مرسلا إلی أهل سدوم و غیره یدعوهم إلی دین التوحید و کانوا مشرکین عبدة أصنام.
و قوله: «أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ» یرید بالفاحشة اللواط بدلیل قوله: «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً» و فی قوله: «ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ أی أحد من الأمم و الجماعات دلالة علی أن تاریخ ظهور هذه الفاحشة الشنیعة تنتهی إلی قوم لوط، و سیأتی جل ما یتعلق به من الکلام فی تفصیل قصته فی سورة هود.
قوله تعالی: «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً مِنْ دُونِ النِّساءِ» الآیة، إتیان الرجال کنایة عن العمل بهم بذلک، و قوله «شَهْوَةً» قرینة علیه، و قوله «مِنْ دُونِ النِّساءِ» قرینة أخری علی ذلک، و یفید مضافا إلی ذلک أنهم کانوا قد ترکوا سبیل النساء و اکتفوا بالرجال، و لتعدیهم سبیل الفطرة و الخلقة إلی غیره عدهم متجاوزین مسرفین فقال: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ .
و لکون عملهم فاحشة مبتدعة لم یسبقهم إلیها أحد من العالمین استفهم عن ذلک مقارنا ب «أن» المفیدة للتحقیق فأفاد التعجب و الاستغراب، و التقدیر: «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الآیة.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلَّا أَنْ قالُوا» إلی آخر الآیة. أی لم یکن عندهم جواب فهددوه بالإخراج من البلد فإن قولهم: «أَخْرِجُوهُمْ مِنْ قَرْیَتِکُمْ الآیة.
لیس جوابا عن قول لوط لهم: «أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ» الآیة. فجواب الکلام فی ظرف المناظرة إما إمضاؤه و الاعتراف بحقیته و إما بیان وجه فساده، و لیس فی قولهم: «أَخْرِجُوهُمْ إلی آخره شی‌ء من ذلک فوضع ما لیس بجواب فی موضع الجواب کنایة عن عدم الجواب و دلالة علی سفههم.
و قد استهانوا أمر لوط إذ قالوا: «أَخْرِجُوهُمْ مِنْ قَرْیَتِکُمْ الآیة أی إن القریة أی البلدة لکم و هم نزلاء لیسوا منها و هم یتنزهون عما تأتونه و یتطهرون، و لا یهمنکم أمرهم فلیسوا إلا أناسا لا عدة لهم و لا شدة.
قوله تعالی: «فَأَنْجَیْناهُ وَ أَهْلَهُ إِلَّا امْرَأَتَهُ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ فیه دلالة علی أنه لم یکن آمن به إلا أهله، و قد قال تعالی فی موضع آخر: «فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ»: الذاریات: 36.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 185
و قوله: «کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ أی الماضین من القوم، و هو استعارة بالکنایة عن الهلاک و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ ذکر الأمطار فی مورد ترقب ذکر العذاب یدل علی أن العذاب کان به و قد نکر المطر للدلالة علی غرابة أمره و غزارة أثره، و قد فسره الله تعالی فی موضع آخر بقوله:
«وَ أَمْطَرْنا عَلَیْها حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ مَنْضُودٍ مُسَوَّمَةً عِنْدَ رَبِّکَ وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ بِبَعِیدٍ»: هود: 83.
و قوله: «فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ توجیه خطاب إلی النبی ص لیعتبر به هو و أمته.
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اشارة

وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ قَدْ جاءَتْکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ فَأَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ وَ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ بَعْدَ إِصْلاحِها ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (85) وَ لا تَقْعُدُوا بِکُلِّ صِراطٍ تُوعِدُونَ وَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ مَنْ آمَنَ بِهِ وَ تَبْغُونَها عِوَجاً وَ اذْکُرُوا إِذْ کُنْتُمْ قَلِیلاً فَکَثَّرَکُمْ وَ انْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُفْسِدِینَ (86) وَ إِنْ کانَ طائِفَةٌ مِنْکُمْ آمَنُوا بِالَّذِی أُرْسِلْتُ بِهِ وَ طائِفَةٌ لَمْ یُؤْمِنُوا فَاصْبِرُوا حَتَّی یَحْکُمَ اللَّهُ بَیْنَنا وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ (87) قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لَنُخْرِجَنَّکَ یا شُعَیْبُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَکَ مِنْ قَرْیَتِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا قالَ أَ وَ لَوْ کُنَّا کارِهِینَ (88) قَدِ افْتَرَیْنا عَلَی اللَّهِ کَذِباً إِنْ عُدْنا فِی مِلَّتِکُمْ بَعْدَ إِذْ نَجَّانَا اللَّهُ مِنْها وَ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَعُودَ فِیها إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّنا وَسِعَ رَبُّنا کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً عَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْنا رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ (89)
وَ قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لَئِنِ اتَّبَعْتُمْ شُعَیْباً إِنَّکُمْ إِذاً لَخاسِرُونَ (90) فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ (91) الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیهَا الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کانُوا هُمُ الْخاسِرِینَ (92) فَتَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ یا قَوْمِ لَقَدْ أَبْلَغْتُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ نَصَحْتُ لَکُمْ فَکَیْفَ آسی عَلی قَوْمٍ کافِرِینَ (93)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 186



بیان‌

قوله تعالی: «وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً» الآیة معطوف علی القصة الأولی و هی قصة نوح (ع)، و قد بنی (ع) دعوته علی أساس التوحید کما بناها علیه من قبله من الرسل المذکورین فی القصص المتقدمة.
و قوله: «قَدْ جاءَتْکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ یدل علی مجیئه بآیة تدل علی رسالته و لکن الله سبحانه لم یذکر ذلک فی کتابه و لیست هذه الآیة هی آیة العذاب التی یذکرها الله تعالی فی آخر قصته فإن عامة قومه من الکفار لم ینتفعوا بها بل کان فیها هلاکهم و لا معنی لکون آیة العذاب آیة للرسالة مبینة للدعوة.
علی أنه یفرع قوله: «فَأَوْفُوا الْکَیْلَ وَ الْمِیزانَ الآیة علی مجی‌ء الآیة ظاهرا، و إنما یستقیم الدعوة إلی العمل بالدین قبل نزول العذاب و تحقق الهلاک. و هو ظاهر.
و قد دعاهم أولا بعد التوحید الذی هو أصل الدین إلی إیفاء الکیل و المیزان و أن 
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لا یبخسوا الناس أشیاءهم فقد کان الإفساد فی المعاملات رائجا فیهم شائعا بینهم.
ثم دعاهم ثانیا بقوله: «وَ لا تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ بَعْدَ إِصْلاحِها «إلی الکف عن الإفساد فی الأرض بعد ما أصلحها الله بحسب طبعها، و الفطرة الإنسانیة الداعیة إلی إصلاحها کی ینتظم بذلک أمر الحیاة السعیدة، و الإفساد فی الأرض و إن کان بحسب إطلاق معناه یشمل جمیع المعاصی و الذنوب مما یتعلق بحقوق الله أو بحقوق الناس کائنة ما کانت لکن مقابلته لما قبله و ما بعده یخصه- تقریبا- بالإفساد الذی یسلب الأمن العام فی الأموال و الأعراض و النفوس کقطع الطرق و نهب الأموال و هتک الأعراض و قتل النفوس المحترمة.
ثم علل دعوته إلی الأمرین بقوله: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ أما کون إیفاء الکیل و المیزان و عدم بخس الناس أشیاءهم خیرا فلأن حیاة الإنسان الاجتماعیة فی استقامتها مبنیة علی المبادلة بین الأفراد بإعطاء کل منهم ما یفضل من حاجته، و أخذ ما یعادله مما یتمم به نقصه فی ضروریات الحیاة و ما یتبعها، و هذا یحتاج إلی أمن عام فی المعاملات تحفظ به أوصاف الأشیاء و مقادیرها علی ما هی علیه فمن یجوز لنفسه البخس فی أشیاء الناس فهو یجوز ذلک لکل من هو مثله، و هو شیوعه، و إذا شاع البخس و الغش و الغرر من غیر أن یؤمن حلول السم محل الشفاء و الردی مکان الجید، و الخلیط مکان الخالص، و بالآخرة کل شی‌ء محل کل شی‌ء بأنواع الحیل و العلاجات کان فیه هلاک الأموال و النفوس جمیعا.
و أما کون الکف عن إفساد الأرض خیرا لهم فلأن سلب الأمن العام یوقف رحی المجتمع الإنسانی عن حرکتها من جمیع الجهات و فی ذلک هلاک الحرث و النسل و فناء الإنسانیة.
فالمعنی: إیفاء الکیل و المیزان و عدم البخس و الکف عن الفساد فی الأرض خیر لکم یظهر لکم خیریته إن کنتم مصدقین لقولی مؤمنین بی، أو المعنی: ذلکم خیر لکم تعلمون أنه خیر إن کنتم ذوی إیمان بالحق.
و ربما قیل: إن المعنی ذلکم خیر لکم إن کنتم مؤمنین بدعوتی فإن غیر المؤمن لا ینتفع بسبب ما عنده من الکفر القاضی بشقائه و خسرانه و ضلال سعیه بهذه الخیرات الدنیویة بحسب الحقیقة لأن انتفاعه إنما هو انتفاع فی موطن خیالی و هو الحیاة الدنیا التی 
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هی لعب، و إن الدار الآخرة لهی الحیوان لو کانوا یعلمون.
هذا کله علی تقدیر کون المشار إلیه بقوله: «ذلِکُمْ هو إیفاء الکیل و ما بعده کما هو ظاهر السیاق، و أما أخذ الإشارة إلی جمیع ما تقدم و جعل المراد بالإیمان هو الإیمان المصطلح دون الإیمان اللغوی کما احتمله بعضهم فهو أشبه باشتراط الشی‌ء بنفسه لرجوع المعنی إلی نحو قولنا إن کنتم مؤمنین فالعبادة لله وحده بالإیمان به و إیفاء الکیل و المیزان و عدم الفساد فی الأرض خیر لکم.
و یرد علی الوجهین الأخیرین جمیعا أن ظاهر قوله «إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ ثبوت اتصافهم بالإیمان قبل حال الخطاب فإنه مقتضی تعلیق الحکم بقوله: «کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ المؤلف من ماضی الکون الناقص و اسم الفاعل من الإیمان، المقتضی لاستقرار الصفة فیهم زمانا، و لا یخاطب بمثل هذا المعنی القوم الذین فیهم الکافر و المؤمن و المستکبر و المنقاد و لو کان کما یقولون لکان من حق الکلام أن یقال: ذلکم خیر لکم إن آمنتم أو أن تؤمنوا فالظاهر أنه لا محیص من کون المراد بالإیمان غیر الإیمان المصطلح.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْعُدُوا بِکُلِّ صِراطٍ تُوعِدُونَ وَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ مَنْ آمَنَ بِهِ وَ تَبْغُونَها عِوَجاً» الآیة ظاهر السیاق أن «تُوعِدُونَ وَ تَصُدُّونَ حالان من فاعل «لا تَقْعُدُوا» و قوله «وَ تَبْغُونَها» حال من فاعل «تَصُدُّونَ .
ثم دعاهم ثالثا إلی ترک التعرض لصراط الله المستقیم الذی هو الدین فإن فی الکلام تلویحا إلی أنهم کانوا یقعدون علی طریق المؤمنین بشعیب (ع) و یوعدونهم علی إیمانهم به و الحضور عنده و الاستماع منه و إجراء العبادات الدینیة معه، و یصرفونهم عن التدین بدین الحق و السلوک فی طریقة التوحید و هم یسلکون طریق الشرک، و یطلبون سبیل الله الذی هو دین الفطرة عوجا.
و بالجملة کانوا یقطعون الطریق علی الإیمان بکل ما یستطیعون من قوة و احتیال فنهاهم عن ذلک، و وصاهم أن یذکروا نعمة الله علیهم و یعتبروا بالنظر إلی ما یعلمونه من تاریخ الأمم الغابرة، و ما آل إلیه أمر المفسدین من عاقبة السوء.
فقوله: «وَ اذْکُرُوا إِذْ کُنْتُمْ قَلِیلًا فَکَثَّرَکُمْ، وَ انْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُفْسِدِینَ کلام مسوق سوق العظة و التوصیة و هو یقبل التعلق بجمیع ما تقدم من الأوامر و النواهی 
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فقوله: «وَ اذْکُرُوا إِذْ کُنْتُمْ قَلِیلًا فَکَثَّرَکُمْ أمر بتذکر تدرجهم من القلة إلی الکثرة بازدیاد النسل فإن ذلک من نعم الله العظیمة علی هذا النوع الإنسانی لأن الإنسان لا یقدر علی أن یعیش وحده من غیر اجتماع إذ الغایة الشریفة و السعادة العالیة الإنسانیة التی یمتاز بها عن سائر الأنواع الحیوانیة و غیرها اقتضت أن تهب العنایة الإلهیة له أدوات و قوی مختلفة و ترکیبا وجودیا خاصا لا یستطیر أن یقوم بضروریات حوائجها العجیبة المتفننة وحده بل بالتعاضد مع غیره فی تحصیل المأکل و المشرب و الملبس و المسکن و المنکح و غیرها تعاضدا فی الفکر و الإرادة و العمل.
و من المعلوم أنه کلما ازداد عدد المجتمعین ازدادت القوة المرکبة الاجتماعیة، و اشتدت فی فکرتها و إرادتها و عملها فأحست و شعرت بدقائق الحوائج، و تنبهت للطائف من الحیل لتسخیر القوی الطبیعیة فی رفع نواقصها.
فمن المنن الإلهیة أن النسل الإنسانی آخذ دائما فی الزیادة متدرج من القلة إلی الکثرة، و ذلک من الأرکان فی سیر النوع من النقص إلی الکمال فلیست الأمم العظیمة کالشراذم القلیلة التی تتخطف من کل جانب، و لا الأقوام و العشائر الکبیرة کالطوائف الصغیرة التی لا تستقل فی شأن من شئونها السیاسیة و الاقتصادیة و الحربیة و غیرها مما یوزن بزنة العلم و الإرادة و العمل.
و أما عاقبة المفسدین فیکفی فی التبصر بها ما نقل عن عواقب أحوال الأمم المستعلیة المستکبرة الطاغیة التی ملأت القلوب رعبا، و النفوس دهشة، و خربت الدیار، و نهبت الأموال، و سفکت الدماء، و أفنت الجموع، و استعبدت العباد، و أذلت الرقاب.
مهلهم الله فی عتوهم و اعتدائهم حتی إذا بلغوا أوج قدرتهم، و استووا علی أریکة شوکتهم غرتهم الدنیا بزینتها و اجتذبتهم الشهوات إلی خلاعتها فألهتهم عن فضیلة التعقل و اشتغلوا بملاهی الحیاة و العیش و اتخذوا إلههم هواهم و أضلهم الله علی علم فسلبوا القدرة و الإرادة، و حرموا النعمة فتفرقوا أیادی سبإ.
فکم فی ذکر الدهر من أسماء القیاصرة و الفراعنة و الأکاسرة و الفغافرة و غیرهم لم یبق منهم إلا أسماء إن لم تنس، و لم تثبت من هیمنتهم إلا أحادیث فمن السنة الإلهیة الجاریة فی الکون أن تبتنی حیاة الإنسان علی التعقل فإذا تعدی ذلک و أخذ فی الفساد
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و الإفساد أبی طباع الکون ذلک، و ضادته الأسباب بقواها، و طحنته بجموعها، و ضربت علیه بکل ذلة و مسکنة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَ طائِفَةٌ مِنْکُمْ آمَنُوا بِالَّذِی أُرْسِلْتُ بِهِ إلی آخر الآیة.
ثم دعاهم رابعا إلی الصبر علی تقدیر وقوع الاختلاف بینهم بالإیمان و الکفر فإنه کان یوصیهم جمیعا قبل هذه الوصیة بالاجتماع علی الإیمان بالله و العمل الصالح، و کأنه أحس منهم أن ذلک مما لا یکون البتة، و أن الاختلاف کائن لا محالة، و أن الملأ المستکبرین من قومه و هم الذین کانوا یوعدون و یصدون عن سبیل الله سیأخذون فی إفساد الأرض و إیذاء المؤمنین و یوجب ذلک فی المؤمنین وهن عزیمتهم، و تسلط الناس علی قلوبهم فأمرهم جمیعا بالصبر و انتظار أمر الله فیهم لیحکم بینهم و هو خیر الحاکمین.
فإن فی ذلک صلاح المجتمع، أما المؤمنون فلا یقعون فی البأس من الحیاة الآمنة، و الاضطراب و الحیرة من جهة دینهم، و أما الکفار فلا یقعون فی ندامة الإقدام من غیر رؤیة و مفسدة المظلمة علی جهالة فحکم الله خیر فاصل بین الطائفتین فهو خیر الحاکمین لا یساهل فی حکم إذا حان حینه، و لا یجور فی حکم إذا ما حکم.
فقوله: «فَاصْبِرُوا بالنسبة إلی الکفار أمر إرشادی، و بالنسبة إلی المؤمنین أمر مولوی أو إرشادی، و هو إرشاد الجمیع إلی ما یصلح حالهم.
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لَنُخْرِجَنَّکَ یا شُعَیْبُ الآیة. لم یسترشد الملأ المستکبرون من قومه بما أرشدهم إلیه من الصبر و انتظار الحکم الفصل فی ذلک من الله سبحانه بل بادروه بتهدیده و تهدید المؤمنین بإخراجهم من أرضهم إلا أن یرجعوا إلی ملتهم بالارتداد عن دین التوحید.
و فی تأکیدهم القول «لَنُخْرِجَنَّکَ و «لَتَعُودُنَ بالقسم و نون التأکید دلالة علی قطعهم العزم علی ذلک، و لذا بادر (ع) بعد استماع هذا القول منهم إلی الاستفتاح من الله سبحانه.
قوله تعالی: «قالَ أَ وَ لَوْ کُنَّا کارِهِینَ قَدِ افْتَرَیْنا عَلَی اللَّهِ کَذِباً إِنْ عُدْنا فِی مِلَّتِکُمْ الآیة. أجاب (ع) بکراهة العود فی ملتهم بدلیل ما بعده من الجمل، و لازم ذلک اختیار الشق الآخر علی تقدیر الاضطرار إلی أحدهما کما أخبروه.
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و قد أجاب (ع) عن نفسه و عن المؤمنین به من قومه، و ذکر أنه و المؤمنین به جمیعا کارهون للعود إلی ملتهم فإن فی ذلک افتراء للکذب علی الله سبحانه بنسبة الشرکاء إلیه، و ما یتبعها من الأحکام المفتراة فی دین الوثنیة فقوله: «قَدِ افْتَرَیْنا عَلَی اللَّهِ کَذِباً» الآیة. بمنزلة التعلیل لقوله: «أَ وَ لَوْ کُنَّا کارِهِینَ .
و من أسخف الاستدلال الاحتجاج بقوله: «إِنْ عُدْنا فِی مِلَّتِکُمْ بَعْدَ إِذْ نَجَّانَا اللَّهُ مِنْها» علی أن شعیبا (ع) کان قبل نبوته مشرکا وثنیا- حاشاه- و قد تقدم آنفا أنه یتکلم عن نفسه و عن المؤمنین به من قومه و قد کانوا کفارا مشرکین قبل الإیمان به فأنجاهم الله من ملة الشرک و هداهم بشعیب إلی التوحید فقول شعیب: «نَجَّانَا اللَّهُ تکلم عن المجموع بنسبة وصف الجل إلی الکل، هذا لو کان المراد بالتنجیة التنجیة الظاهریة من الشرک الفعلی و أما لو أرید بها التنجیة الحقیقیة و هی الإخراج من کل ضلال محقق موجود أو مقدر مترقب کان شعیب- و هو لم یشرک بالله طرفة عین- و قومه- و هم کانوا مشرکین قبل زمان إیمانهم بشعیب- جمیعا ممن نجاهم الله من الشرک إذ لا یملک الإنسان لنفسه الهالکة ضرا و لا نفعا و ما أصابه من خیر فهو من الله سبحانه.
و قوله: «وَ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَعُودَ فِیها إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّنا» کالإضراب و الترقی بالجواب القاطع کأنه قال: نحن کارهون العود إلی ملتکم لأن فیه افتراء علی الله بل إن ذلک مما لا یکون البتة، و ذلک أن کراهة شی‌ء إنما توجب تعسر التلبس به دون تعذره فأجاب (ع) ثانیا بتعذر العود بعد جوابه أولا بتعسره، و هو ما ذکرناه من الإضراب و الترقی.
و لما کان قوله: «وَ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَعُودَ فِیها» فی معنی أن یقال: «لن نعود إلیها أبدا» و القطع فی مثل هذه العزمات مما هو بعید عن أدب النبوة فإنه فی معنی: لن نعود علی أی تقدیر فرض حتی لو شاء الله، و هو من الجهل بمقامه تعالی، استثنی مشیة الله سبحانه فقال: «إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّنا» فإن الإنسان کیفما کان جائز الخطإ فمن الجائز أن یخطئ بذنب فیعاقبه الله بسلب عنایته به فیطرده من دینه فیهلک علی الضلال.
و فی الجمع بین الاسمین فی قوله: «اللَّهُ رَبُّنا» إشارة إلی أن الله الذی یحکم ما یشاء هو الذی یدبر أمرنا و هو إله و رب، علی ما یقتضیه دین التوحید لا کما یعلمه دین 
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الوثنیة فإنه یسلم الألوهیة لله ثم یفرز الربوبیة بمختلف شئونها بین الأوثان و یسمیها رب البحر و رب البر و هکذا.
و قوله: «وَسِعَ رَبُّنا کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» کالتعلیل لتعقیب الکلام بالاستثناء کأنه قیل لما استثنیت بعد ما أطلقت الکلام و قطعت فی العزم؟ فقال: لأنه وسع ربی کل شی‌ء علما و لا أحیط من علمه إلا بما شاء فمن الجائز أن یتعلق مشیته بشی‌ء غائب عن علمی ساءنی أو سرنی کان یتعلق علمه بأنا سنخالفه فی بعض أوامره فیشاء عودنا إلی ملتکم، و إن کنا الیوم کارهین له، و لعل هذا المعنی هو السبب فی تعقیب هذا القول بمثل قوله: «عَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْنا» فإن من یتوکل علی الله کان حسبه و صانه من شر ما یخاف.
و لما بلغ الکلام هذا البلاغ و قد أخبروهم بعزمهم علی أحد الأمرین: الإخراج أو العود، و أخبرهم شعیب (ع) بالعزم القاطع علی عدم العود إلی ملتهم البتة التجأ (ع) إلی ربه و استفتح بقوله عن نفسه و عن المؤمنین: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ یسأل ربه أن یفتح بینهم أی بین شعیب و المؤمنین به، و بین المشرکین من قومه، و هو الحکم الفصل فإن الفتح بین شیئین یستلزم إبعاد کل منهما عن صاحبه حتی لا یماس هذا ذاک و لا ذاک هذا دعا (ع) بالفتح و کنی به عن الحکم الفصل و هو الهلاک أو هو بمنزلته و أبهم الخاسر من الرابح و الهالک من الناجی و هو یعلم أن الله سینصره و أن الخزی الیوم و السوء علی الکافرین لکنه (ع) أخذ بالنصفة للحق و تأدب بإرجاع الأمر فی ذلک إلی الله کما أتی بنظیر ذلک فی قوله السابق: «فَاصْبِرُوا حَتَّی یَحْکُمَ اللَّهُ بَیْنَنا وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ .
و خیر الحاکمین و خیر الفاتحین اسمان من أسماء الله الحسنی، و قد تقدم البحث عن معنی الحکم فیما مر، و عن معنی الفتح آنفا، و سیجی‌ء الکلام المستوفی فی الأسماء الحسنی فی تفسیر قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها»: الآیة 180 من السورة إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ إلی آخر الآیة. هذا تهدید منهم لمن آمن بشعیب أو أراد أن یؤمن به و یکون من جملة الإیعاد و الصد اللذین کان شعیب ینهی عنهما بقوله: «وَ لا تَقْعُدُوا بِکُلِّ صِراطٍ تُوعِدُونَ وَ تَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ 
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و یکون إفراد هذا بالذکر هاهنا من بین سائر أقوالهم لیکون کالتوطئة و التمهید لما سیأتی من قولهم بعد ذکر هلاکهم: «الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کانُوا هُمُ الْخاسِرِینَ .
و یحتمل أن یکون الاتباع بمعناه الظاهر العرفی و هو اقتفاء أثر الماشی علی الطریق و السالک السبیل بأن یکون الملأ المستکبرون لما اضطروه و من معه إلی أحد الأمرین:
الخروج من أرضهم أو العود فی ملتهم ثم سمعوه یرد علیهم العود إلی ملتهم ردا قاطعا ثم یدعو بمثل قوله: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ لم یشکوا أنه سیترکهم و یهاجر إلی أرض غیر أرضهم، و یتبعه فی هذه المهاجرة المؤمنون به من القوم خاطبوا عند ذلک طائفة المؤمنین بقولهم: «لَئِنِ اتَّبَعْتُمْ شُعَیْباً إِنَّکُمْ إِذاً لَخاسِرُونَ فهددوهم و خوفوهم بالخسران إن تبعوه فی الخروج من أرضهم لیخرج شعیب وحده فإنهم إنما کانوا یعادونه إیاه بالأصالة، و أما المؤمنون فإنما کانوا یبغضون من جهته و لأجله.
و علی أی الوجهین کان فالآیة کالتوطئة و التمهید للآیة الآتیة: «الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کانُوا هُمُ الْخاسِرِینَ کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ أصبحوا أی صاروا أو دخلوا فی الصباح، و قد تقدم معنی الآیة فی نظیرتها من قصة صالح.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیهَا- إلی قوله- الْخاسِرِینَ قال الراغب فی المفردات،: و غنی فی مکان کذا إذا طال مقامه فیه مستغنیا به عن غیره بغنی قال: کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیهَا (انتهی). و «کَأَنْ مخفف کأن خفف لدخوله الجملة الفعلیة.
فقوله: «الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیهَا» فیه تشبیه حال المکذبین من قومه بمن لم یطیلوا الإقامة فی أرضهم فإن أمثال هؤلاء یسهل زوالهم لعدم تعلقهم بها فی عشیرة أو أهل أو دار أو ضیاع و عقار، و أما من تمکن فی أرض و استوطنها و أطال المقام بها و تعلق بها بکل ما یقع به التعلق فی الحیاة المادیة فإن ترکها له متعسر کالمتعذر و خاصة ترک الأمة القاطنة فی أرض أرضها و ما اقتنته فیها طول مقامها. و قد ترک هؤلاء و هم أمة عریقة فی الأرض دارهم و ما فیها، فی أیسر زمان أخذتهم الرجفة فأصبحوا فی دارهم جاثمین.
و قد کانوا یزعمون أن شعیبا و من تبعه منهم سیحشرون فخاب ظنهم و انقلبت 
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الدائرة علیهم فکانوا هم الخاسرین فمکروا و مکر الله و الله خیر الماکرین.
و إلی هذا یشیر تعالی حیث ذکر أولا قولهم: إن متبعی شعیب خاسرون، ثم ذکر نزول العذاب و أبهم الذین أخذتهم الرجفة فقال: «فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ» و لم یقل:
فأخذت الذین کفروا الرجفة، ثم صرح فی قوله: «الَّذِینَ کَذَّبُوا شُعَیْباً» الآیة أن الحکم الإلهی و الهلاک و الخسران کان لشعیب و من تبعه علی الذین کذبوه من قومه فکانوا هم الخاسرین الممکور بهم، و هم یزعمون خلافه.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّی عَنْهُمْ إلی آخر الآیة. ظاهر السیاق أنه إنما تولی بعد نزول العذاب علیهم و هلاکهم، و أن الخطاب خطاب اعتبار، و قوله: «فَکَیْفَ آسی (إلخ) هو من الأسی أی کیف أحزن، و الباقی ظاهر.
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اشارة

وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَبِیٍّ إِلاَّ أَخَذْنا أَهْلَها بِالْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ لَعَلَّهُمْ یَضَّرَّعُونَ (94) ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ حَتَّی عَفَوْا وَ قالُوا قَدْ مَسَّ آباءَنَا الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ فَأَخَذْناهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (95) وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (96) أَ فَأَمِنَ أَهْلُ الْقُری أَنْ یَأْتِیَهُمْ بَأْسُنا بَیاتاً وَ هُمْ نائِمُونَ (97) أَ وَ أَمِنَ أَهْلُ الْقُری أَنْ یَأْتِیَهُمْ بَأْسُنا ضُحًی وَ هُمْ یَلْعَبُونَ (98)
أَ فَأَمِنُوا مَکْرَ اللَّهِ فَلا یَأْمَنُ مَکْرَ اللَّهِ إِلاَّ الْقَوْمُ الْخاسِرُونَ (99) أَ وَ لَمْ یَهْدِ لِلَّذِینَ یَرِثُونَ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِ أَهْلِها أَنْ لَوْ نَشاءُ أَصَبْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ وَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ (100) تِلْکَ الْقُری نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْبائِها وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الْکافِرِینَ (101) وَ ما وَجَدْنا لِأَکْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ وَ إِنْ وَجَدْنا أَکْثَرَهُمْ لَفاسِقِینَ (102)
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بیان‌

الآیات متصلة بما قبلها، و هی تلخص القول فی قصص الأمم الغابرة فتذکر أن أکثرهم کانوا فاسقین خارجین عن زی العبودیة لم یفوا بالعهد الإلهی و المیثاق الذی أخذ منهم لأول یوم، و تبین أن ذلک کان هو السبب فی وقوعهم فی مجری سنن خاصة إلهیة یتبع بعضها بعضا، و هی أن الله سبحانه کان کلما أرسل إلیهم نبیا من أنبیائه یمتحنهم و یختبرهم بالبأساء و الضراء فکانوا یعرضون عن آیات الله التی کانت تدعوهم إلی الرجوع إلی الله و التضرع و الإنابة إلیه، و لا ینتبهون بهاتیک المنبهات، و هذه سنة.
و إذا لم ینفع ذلک بدلت هذه السنة بسنة أخری، و هی الطبع علی قلوبهم بتقسیتها و صرفها عن الحق، و تعلیقها بالشهوات المادیة و زینات الحیاة الدنیا و زخارفها، و هذه سنة المکر.
ثم تتبعها سنة ثالثة و هی الاستدراج، و هی بتبدیل السیئة حسنة، و النقمة نعمة و البأساء و الضراء، سراء، و فی ذلک تقریبهم یوما فیوما و ساعة فساعة إلی العذاب الإلهی حتی یأخذهم بغتة و هم لا یشعرون به لأنهم کانوا یرون أنفسهم فی مهد الأمن و السلام فرحین بما عندهم من العلم، و ما فی اختیارهم من الوسائل الکافیة علی زعمهم فی دفع ما یهددهم بهلاک أو یؤذنهم بالزوال.
و قد أشار الله سبحانه فی خلال هذه الآیات إلی حقیقة ناصعة هی المدار الذی یدور علیه أساس نزول النعم و النقم علی العالم الإنسانی حیث یقول: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ» الآیة.
و توضیحها أن العالم بما فیه من الأجزاء متعلق الأبعاض مرتبط الأطراف یتصل بعضها
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ببعض اتصال أعضاء بدن واحد و أجزائه بعضها ببعض فی صحتها و سقمها و استقامتها فی صدور أفاعیلها، و قیامها بالواجبات من أعمالها فالتفاعل بالآثار و الخواص جار بینها عام شامل لها.
و الجمیع علی ما یبینه القرآن الشریف سائر إلی الله سبحانه سألک نحو الغایة التی قدرت له فإذا اختل أمر بعض أجزائه و خاصة الأجزاء الشریفة، و ضعف أثره و انحرف عن مستقیم صراطه بأن أثر فساده فی غیره، و انعکس ذلک منه إلی نفسه فی الآثار التی یرسلها ذلک الغیر إلیه، و هی آثار غیر ملائمة لحال هذا الجزء المنحرف- و هی المحنة و البلیة التی یقاسیها هذا السبب من ناحیة سائر الأسباب- فإن استقام بنفسه أو بإعانة من غیره عاد إلیه رفاه حاله السابق، و لو استمر علی انحرافه و اعوجاجه، و أدام فساد حاله دامت له المحنة حتی إذا طغا و تجاوز حده، و أوقفت سائر الأسباب المحیطة به فی عتبة الفساد انتهضت علیه سائر الأسباب و هاجت بقواها التی أودعها الله سبحانه فیها لحفظ وجوداتها فحطمته و دکته و محته بغتة و هو لا یشعر.
و هذه السنة التی هی من السنن الکونیة التی أقرها الله سبحانه فی الکون غیر متخلفة عن الإنسان، و لا الإنسان مستثنی منها فالأمة من الأمم إذا انحرفت عن صراط الفطرة انحرافا یصده عن السعادة الإنسانیة التی قدرت غایة لمسیره فی الحیاة کان فی ذلک اختلال حال غیره مما یحیط به من الأسباب الکونیة المرتبطة به، و ینعکس إلیه أثره السیئ الذی لا سبب له إلا انحرافه عن الصراط و توجیهه آثارا سیئة من نفسه إلی تلک الأسباب، و عند ذلک یظهر اختلالات فی اجتماعاتهم، و محن عامة فی روابطهم العامة کفساد الأخلاق، و قسوة القلوب، و فقدان العواطف الرقیقة، و تهاجم النوائب و تراکم المصائب و البلایا الکونیة کامتناع السماء من أن تمطر، و الأرض من أن تنبت، و البرکات من أن تنزل، و مفاجأة السیول و الطوفانات و الصواعق و الزلازل و خسف البقاع و غیر ذلک کل ذلک آیات إلهیة تنبه الإنسان و تدعو الأمة إلی الرجوع إلی ربه، و العود إلی ما ترکه من صراط الفطرة المستقیم، و امتحان بالعسر بعد ما امتحن بالیسر.
تأمل فی قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ»: الروم: 41 تراه شاهدا ناطقا بذلک، فالآیة تذکر أن المظالم و الذنوب التی تکسبها أیدی الناس توجب فسادا فی البر و البحر مما یعود إلی 
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الإنسان کوقوع الحروب و انقطاع الطرق و ارتفاع الأمن و غیر ذلک، أو لا یعود إلیه کاختلال الأوضاع الجویة و الأرضیة الذی یستضر به الإنسان فی حیاته و معاشه.
و نظیره بوجه قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30 علی ما سیجی‌ء إن شاء الله من تقریر معناه، و کذلک قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: الرعد: 11، و ما فی معناه من الآیات.
و بالجملة فإن رجعت الأمة بذلک- و ما أقله و أندره فی الأمم- فهو، و إن استمرت علی ضلالها و خبطها طبع الله علی قلوبهم فاعتادوا ذلک، و أصبحوا یحسبون أن الحیاة الإنسانیة لیست إلا هذه الحیاة المضطربة الشقیة التی تزاحمها أجزاء العالم المادی و تضطهدها النوائب و الرزایا، و یحطمها قهر الطبیعة الکونیة- و أن لیس للإنسان إلا أن یتقدم فی العلم و یتجهز بالحیل الفکریة فیبارزها و یتخذ وسائل کافیة فی دفع قهرها و إبطال مکرها کما اتخذ الیوم وسائل تکفی لدفع القحط و الجدب و الوباء و الطاعون و سائر الأمراض العامة الساریة، و أخری تنفی بها السیول و الطوفانات و الصواعق، و غیر ذلک مما یأتی به طاغیة الطبیعة، و یهدد النوع بالهلاک.
قتل الإنسان ما أکفره! أخذه الخیلاء فظن أن التقدم فیما یسمیه حضارة و علما یعده أنه سیغلب طبیعة الکون، و یبطل عزائمها، و یقهرها علی أن تطیعه فی مشیته، و تنقاد لأهوائه، و هو أحد أجزائها المحکومة بحکمها الضعیفة فی ترکیبها و لو اتبع الحق أهواءهم لفسدت السماوات و الأرض، و لو فسدت لکان الإنسان الضعیف من أقدم أجزائها فی الفساد و أسرعها إلی الهلاک.
و یخیل إلیه أن الذی ترومه المعرفة الدینیة هو أن تبطل نسبة الحوادث العظام إلی أسبابها الطبیعیة ثم تضع زمامها فی ید صانعها فیکون شریکا من الشرکاء، للأسباب الآخر آثارها من الحوادث- و هی الحوادث التی یسعنا البحث عن عللها و أسبابها- و للسبب الذی هو الصانع بقیة الآثار من الحوادث کالحوادث العامة و الوقائع الجویة کالوباء و القحط و الأمطار و الصواعق و غیرها ثم إذا کشف عن العلل الطبیعیة المکتنفة لهذه الأمور زعم أنه فی غنی عن رب العالمین و تدبیر ربوبیته.
و قد فاته أن الله عز اسمه لیس سببا فی عرض الأسباب، و علة فی صف العلل 
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المادیة و القوی الفعالة فی الطبیعة بل هو الذی أحاط بکل شی‌ء، و خلق کل سبب فساقه و قاده إلی مسببه و أعطی کل شی‌ء خلقه ثم هدی و لا یحیط بخلقه و مسببه غیره فله أن یتسبب إلی کل شی‌ء بما أراده من الأسباب المجهولة عندنا الغائبة عن علومنا.
و إلی ذلک یشیر نحو قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق: 3، و قوله: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: یوسف: 21، و قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ»: الشوری: 31، إلی غیر ذلک من الآیات.
و کیف یسع للإنسان أن یحارب الله فی ملکه، و یتخذ بفکره وسائل لإبطال حکمه و إرادته، و لیس هو سبحانه فی عرضها بل هو فی طولها أی هو الذی خلق الإنسان و خلق منه هذه الإرادة ثم الفکر ثم الوسائل المتخذة، و وضع کلا فی موضعه، و ربط بعضها ببعض من بدئها إلی ختمها حتی أنهاها إلی الغایة الأخیرة التی یرید الإنسان بجهالته أن یحارب بالتوسل إلیها ربه فی قضائه و قدره، و یناقضه فی حکمه، و هو أحد الأیادی العمالة لما یریده و یحکم به و بعض الأسباب المجریة لما یقدره و یقضی به.
و إلی هذا الموقف الفضیح الإنسانی یشیر تعالی بعد ذکر أخذه الإنسان بالبأساء و الضراء بقوله: «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ حَتَّی عَفَوْا وَ قالُوا قَدْ مَسَّ آباءَنَا الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ فَأَخَذْناهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ علی ما سیجی‌ء إن شاء الله تعالی من تقریر معنی الآیة عن قریب.
فهذه حقیقة برهانیة تقرر أن الإنسان کغیره من الأنواع الکونیة مرتبط الوجود بسائر أجزاء الکون المحیطة به، و لأعماله فی مسیر حیاته و سلوکه إلی منزل السعادة ارتباط بغیره فإن صلحت للکون صلحت أجزاء الکون له و فتحت له برکات السماء، و إن فسدت أفسدت الکون و قابله الکون بالفساد فإن رجع إلی الصلاح فیها، و إلا جری علی فساده حتی إذا تعرق فیه انتهض علیه الکون و أهلکه بهدم بنیانه و إعفاء أثره، و طهر الأرض من رجسه.
و کیف یمکن للإنسان و أنی یسعه أن یعارض الکون بعمله و هو أحد أجزائه التی لا تستقل دونه البتة؟ أو یماکره بفکره و إنما یفکر بترتیب القوانین الکلیة المأخوذة
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منه؟ فافهم ذلک.
فهذه حقیقة برهانیة و القرآن الکریم یصدقها و ینص علیها فالله سبحانه هو الذی خلق کل شی‌ء فقدره تقدیرا، و هداه إلی ما یسعده، و لم یخلق العالم سدی، و لا شیئا من أجزائه و منها الإنسان لعبا، بل إنما خلق ما خلق لیتقرب منه و یرجع إلیه، و هیأ له منزلة سعادة یندفع إلیها بحسب فطرته بإذن الله سبحانه، و جعل له سبیلا ینتهی إلی سعادته فإذا سلک سبیله الفطری فهو، و إلا فإن انحرف عنه انحرافا لا مطمع فی رجوعه إلی سوی الصراط فقد بطلت فیه الغایة، و حقت علیه کلمة العذاب.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَبِیٍ إلی آخر الآیة. قیل: البأساء فی المال کالفقر، و الضراء فی النفس کالمرض، و قیل: یعنی بالبأساء ما نالهم من الشدة فی أنفسهم و بالضراء ما نالهم فی أموالهم، و قیل: غیر ذلک. و قیل: إن البأس و البأساء یکثر استعمالهما فی الشدة التی هی بالنکایة و التنکیل کما فی قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَشَدُّ بَأْساً وَ أَشَدُّ تَنْکِیلًا».
و لعل قوله بعد: «الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ» حیث أرید بهما ما یسوء الإنسان و ما یسره یکون قرینة علی إرادة مطلق ما یسوء الإنسان من الشدائد من الضراء، و یکون قوله:
«بِالْبَأْساءِ وَ الضَّرَّاءِ» من ذکر العام بعد الخاص.
یذکر سبحانه أن السنة الإلهیة جرت علی أنه کلما أرسل نبیا من الأنبیاء إلی قریة من القری- و ما یرسلهم إلیهم إلا لیهدیهم سبیل الرشاد- ابتلاهم بشی‌ء من الشدائد فی النفوس و الأموال رجاء أن یبعثهم ذلک إلی التضرع إلیه سبحانه لیتم بذلک أمر دعوتهم إلی الإیمان بالله و العمل الصالح.
فالابتلاءات و المحن نعم العون لدعوة الأنبیاء فإن الإنسان ما دام علی النعمة شغله ذلک عن التوجه إلی من أنعمها علیه و استغنی بها، و إذا سلب النعمة أحس بالحاجة، و نزلت علیه الذلة و المسکنة، و علاه الجزع، و هدده الفناء فیبعثه ذلک بحسب الفطرة إلی الالتجاء و التضرع إلی من بیده سد خلته و دفع ذلته، و هو الله سبحانه و إن کان لا یشعر به و إذا نبه علیه کان من المرجو اهتداؤه إلی الحق، قال تعالی: «وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ فَذُو دُعاءٍ عَرِیضٍ»: حم السجدة: 51.
قوله تعالی: «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ حَتَّی عَفَوْا» إلی آخر الآیة. تبدیل الشی‌ء
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شیئا وضع الشی‌ء الثانی مکان الشی‌ء الأول و السیئة و الحسنة معناهما ظاهر، و المراد بهما ما هما کالشدة و الرخاء، و الخوف و الأمن، و الضراء و السراء کما یدل علیه قوله بعده:
«قَدْ مَسَّ آباءَنَا الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ».
و قوله: «حَتَّی عَفَوْا» من العفو و فسر بالکثرة أی حتی کثروا أموالا و نفوسا بعد ما کان الله قللهم بالابتلاءات و المحن، و لیس- ببعید و إن لم یذکروه- أن یکون من العفو بمعنی إمحاء الأثر کقوله:
ربع عفاه الدهر طولا فانمحی‌قد کاد من طول البلی أن یمسحا 
فیکون المراد أنهم محوا بالحسنة التی أوتوها آثار السیئة السابقة و قالوا:
«قَدْ مَسَّ آباءَنَا الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ» أی إن الإنسان و هو فی عالم الطبیعة المتحولة المتغیرة من حکم موقفه أن یمسه الضراء و السراء، و تتعاقب علیه الحدثان مما یسوؤه أو یسره من غیر أن یکون لذلک انتساب إلی امتحان إلهی و نقمة ربانیة.
و من الممکن بالنظر إلی هذا المعنی الثانی أن یکون قوله: «وَ قالُوا» إلخ، عطف تفسیر لقوله: «عَفَوْا» و المراد أنهم محوا رسم الامتحان الإلهی بقولهم: إن الضراء و السراء إنما هما من عادات الدهر المتبادلة المتداولة یداولنا بذلک کما کان یداول آباءنا کما قال تعالی: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً»: حم السجدة: 50.
و «حَتَّی فی قوله: «حَتَّی عَفَوْا وَ قالُوا» الآیة، للغایة، و المعنی: ثم آتیناهم النعم مکان النقم فاستغرقوا فیها إلی أن نسوا ما کانوا علیه فی حال الشدة و قالوا: إن هذه الحسنات و تلک السیئات من عادة الدهر فانتهی بهم إرسال الشدة ثم الرخاء إلی هذه الغایة، و کان ینبغی لهم أن یتذکروا عند ذلک و یهتدوا إلی مزید الشکر بعد التضرع لکنهم غیروا الأمر فوضعوا هذه الغایة مکان تلک الغایة التی رضیها لهم ربهم فطبع الله بذلک علی قلوبهم فلا یسمعون کلمة الحق.
و لعل قوله: «الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ» قدم فیه الضراء علی السراء لیحاذی ما فی قوله تعالی: «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ» من الترتیب.
و فی قوله: «فَأَخَذْناهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ تلویح إلی جهل الإنسان بجریان 
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الأمر الإلهی، و لذا کان الأخذ بغتة و فجأة من غیر أن یشعروا به، و هم یظنون أنهم عالمون بمجاری الأمور، و خصوصیات الأسباب، لهم أن یتقوا ما یهددهم من أسباب الهلاک بوسائل دافعة یهدیهم إلیها العلم، قال تعالی: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: المؤمن: 83.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ إلی آخر الآیة. البرکات أنواع الخیر الکثیر ربما یبتلی الإنسان بفقده کالأمن و الرخاء و الصحة و المال و الأولاد و غیر ذلک.
و قوله: «لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ فیه استعارة بالکنایة فقد شبهت البرکات بمجاری تجری منها علیهم کل ما یتنعمون به من نعم الله لکنها سدت دونهم فلا یجری علیهم منها شی‌ء لکنهم لو آمنوا و اتقوا لفتحها الله سبحانه فجری علیهم منها برکات السماء من الأمطار و الثلوج و الحر و البرد و غیر ذلک کل فی موقعه و بالمقدار النافع منه، و برکات الأرض من النبات و الفواکه و الأمن و غیرها ففی الکلام استعارة المجاری لبرکات ثم ذکر بعض لوازمه و آثاره و هو الفتح للمستعار له.
و فی قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا» الآیة دلالة علی أن افتتاح أبواب البرکات مسبب لإیمان أهل القری جمیعا و تقواهم أی إن ذلک من آثار إیمان النوع الإنسانی و تقواه لا إیمان البعض و تقواه فإن إیمان البعض و تقواه لا ینفک عن کفر البعض الآخر و فسقه، و مع ذلک لا یرتفع سبب الفساد و هو ظاهر.
و فی قوله: «وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ دلالة علی أن الأخذ بعنوان المجازاة و قد تقدم فی البیان المذکور آنفا ما یتبین به کیفیة ذلک، و أنه فی الحقیقة أعمال الإنسان ترد إلیه.
قوله تعالی: «أَ فَأَمِنَ أَهْلُ الْقُری أَنْ یَأْتِیَهُمْ بَأْسُنا بَیاتاً وَ هُمْ نائِمُونَ البیات و التبییت قصد العدو لیلا، و هو من المکر لأن اللیل سکن یسکن فیه الإنسان و یمیل بالطبع إلی أن یستریح و ینقطع عن غیره بالنوم و السکون.
و قد فرع مضمون الآیة علی ما قبله أی إذا کان هذا حال أهل القری أنهم یغترون بما تحت حسهم عما وراءه فیفجئون و یأخذهم العذاب بغتة و هم لا یشعرون فهل أمنوا
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أن یأتیهم عذاب الله لیلا و هم فی حال النوم، و قد عمتهم الغفلة؟.
قوله تعالی: «أَ وَ أَمِنَ أَهْلُ الْقُری أَنْ یَأْتِیَهُمْ بَأْسُنا ضُحًی وَ هُمْ یَلْعَبُونَ الضحی صدر النهار حین تنبسط الشمس، و المراد باللعب الأعمال التی یشتغلون بها لرفع حوائج الحیاة الدنیا و التمتع من مزایا الشهوات، و هی إذا لم تکن فی سبیل السعادة الحقیقیة، و طلب الحق کانت لعبا، فقوله: «وَ هُمْ یَلْعَبُونَ کنایة عن العمل للدنیا و ربما قیل: إنه استعارة أی یشتغلون بما لا نفع فیه کأنهم یلعبون، و لیس ببعید أن یکون قوله فی الآیة السابقة «وَ هُمْ نائِمُونَ کنایة عن الغفلة. و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «أَ فَأَمِنُوا مَکْرَ اللَّهِ فَلا یَأْمَنُ مَکْرَ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْخاسِرُونَ مکر به مکرا أی مسه بالضرر أو بما ینتهی إلی الضرر و هو لا یشعر و هو إنما یصح منه تعالی إذا کان علی نحو المجازاة کأن یأتی الإنسان بالمعصیة فیؤاخذه الله بالعذاب من حیث لا یشعر أو یفعل به ما یسوقه إلی العذاب و هو لا یشعر، و أما المکر الابتدائی من غیر تحقق معصیة سابقة فمما یمتنع علیه تعالی و قد مرت الإشارة إلیه کرارا.
و ما ألطف قوله تعالی: «أَ فَأَمِنَ أَهْلُ الْقُری و «أَ وَ أَمِنَ أَهْلُ الْقُری ثم قوله «أَ فَأَمِنُوا مَکْرَ اللَّهِ ، و الثالث- و هو الذی فی هذه الآیة- جمع و تلخیص للإنکارین السابقین فی الآیتین، و قد أظهر فی الآیتین جمیعا من غیر أن یقول فی الثانیة: أ و أمنوا (إلخ) لیعود الضمیر فی الآیة الثالثة إلی من فی الآیتین جمیعا کأنه أخذ أهل القری و هم نائمون غیر أهل القری و هم یلعبون.
و قوله: «فَلا یَأْمَنُ مَکْرَ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْخاسِرُونَ ذلک لأنه تعالی بین فی الآیتین الأولیین أن الأمن من مکر الله نفسه مکر إلهی یتعقبه العذاب الإلهی فالآمنون من مکر الله خاسرون لأنهم ممکور بهم بهذا الأمن بعینه.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَهْدِ لِلَّذِینَ یَرِثُونَ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِ أَهْلِها» إلی آخر الآیة.
الظاهر أن فاعل قوله: «یَهْدِ» ضمیر راجع إلی ما أجمله من قصص أهل القری، و قوله «لِلَّذِینَ یَرِثُونَ مفعوله عدی إلیه باللام لتضمینه معنی التبیین، و المعنی: أ و لم یبین ما تلوناه من قصص أهل القری للذین یرثون الأرض من بعد أهلها هادیا لهم، و قوله: «أَنْ لَوْ نَشاءُ أَصَبْناهُمْ الآیة مفعول «یَهْدِ» و المراد بالذین یرثون الأرض من بعد أهلها
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الأخلاف الذین ورثوا الأرض من أسلافهم.
و محصل المعنی: أ و لم یتبین أخلاف هؤلاء الذین ذکرنا أنا آخذناهم بمعاصیهم بعد ما امتحناهم ثم طبعنا علی قلوبهم فلم یستطیعوا أن یسمعوا مواعظ أنبیائهم إنا لو نشاء لأصبناهم بذنوبهم من غیر أن یمنعنا منهم مانع أو یتقوا بأسنا بشی‌ء.
و ربما قیل: إن قوله: «یَهْدِ» منزل منزلة اللازم و المعنی: أ و لم یفعل بهم الهدایة أن لو نشاء أصبناهم بذنوبهم، و نظیره قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَهْدِ لَهُمْ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْقُرُونِ یَمْشُونَ فِی مَساکِنِهِمْ»: الم السجدة: 26.
و أما قوله: «وَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ فمعطوف علی قوله «أَصَبْناهُمْ لأن الماضی هاهنا فی معنی المستقبل، و المعنی أ و لم یهد لهم أ و لو نشاء نطبع (إلخ)، و قیل جملة معترضة تذییلیة، و فی الآیة وجوه و أقوال أخر خالیة عن الجدوی.
قوله تعالی: «تِلْکَ الْقُری نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْبائِها» إلی آخر الآیة تلخیص ثان لقصصهم المقصوصة سابقا بعد التلخیص الذی مر فی قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَبِیٍ إلی آخر الآیتین أو الآیات الثلاث.
و الفرق بین التلخیصین أن الأول تلخیص من جهة صنع الله من أخذهم بالبأساء و الضراء ثم تبدیل السیئة حسنة ثم الأخذ بغتة و هم لا یشعرون، و الثانی تلخیص من جهة حالهم فی أنفسهم قبال الدعوة الإلهیة، و هو أنهم و إن جاءتهم رسلهم بالبینات لکنهم لم یؤمنوا لتکذیبهم من قبل و ما کانوا لیؤمنوا بما کذبوا من قبل، و هذا من طبع الله علی قلوبهم.
و قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ ظاهر الآیة أن قوله «بِما» متعلق بقوله «لِیُؤْمِنُوا» و لازم ذلک أن تکون «فَما» موصولة و یؤیده قوله تعالی فی موضع آخر «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: یونس: 74 فإنه أظهر فی کون «فَما» موصولة لمکان ضمیر «بِهِ و یئول المعنی إلی أنهم کذبوا بما دعوا إلیه أولا ثم لم یؤمنوا به عند الدعوة النبویة ثانیا.
و یؤیده ظاهر قوله «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا» فإن هذا الترکیب یدل علی نفی التهیؤ القبلی یقال: ما کنت لآتی فلانا «و ما کنت لأکرم فلانا و قد فعل کذا أی لم یکن من شأنی کذا و لم أکن بمتهیئ لکذا، و فی التنزیل: «ما کانَ اللَّهُ لِیَذَرَ الْمُؤْمِنِینَ عَلی ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ 
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حَتَّی یَمِیزَ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ»: آل عمران: 179، أی کان فی إرادته التمییز من قبل.
و قال تعالی: «لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ سَبِیلًا».: النساء: 137 و یؤیده أیضا قوله فی الآیة التالیة: «وَ ما وَجَدْنا لِأَکْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ وَ إِنْ وَجَدْنا أَکْثَرَهُمْ لَفاسِقِینَ فإن ظاهر السیاق أن هذه الآیة معطوفة عطف تفسیر علی قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ فیتبین بها أنهم کانوا عهد إلیهم بعهد ففسقوا عنه و کذبوا به حین عهد إلیهم ثم إذا جاءتهم الرسل بالبینات کذبوهم و لم یؤمنوا بهم، و ما کانوا لیؤمنوا بما کذبوا به من قبل.
و الآیة أعنی قوله: «وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ مذیلة بقوله: «کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الْکافِرِینَ فدل ذلک علی أن ما وصفه من مجی‌ء الرسل بالبینات و عدم إیمانهم لتکذیبهم بذلک قبلا هو من مصادیق الطبع المذکور، و حقیقته أن الله ثبت التکذیب فی قلوبهم و مکنه من نفوسهم حتی إذا جاءتهم الرسل بالبینات لم یکن محل لقبول دعوتهم لکون المحل مشغولا بضده.
فتنطبق هاتان الآیتان بحسب المعنی علی الآیتین الأولیین أعنی قوله: (وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَبِیٍّ إِلَّا أَخَذْنا أَهْلَها) إلی آخر الآیتین حیث تصفان سنة الله أنه یرسل آیات دالة علی حقیة أصول الدعوة من التوحید و غیره بأخذهم بالبأساء و الضراء ثم تبدیل السیئة حسنة ثم یطبع علی قلوبهم جزاء لجرمهم.
و علی هذا فالمعنی فی الآیة: لقد جاءتهم رسلهم بالبینات لکنهم لما لم یؤمنوا بالآیات المرسلة إلیهم الداعیة لهم إلی التضرع إلی الله و الشکر لإحسانه بل شکوا فیها بل حملوها علی عادة الدهر و تصریف الأیام و تقلیبها الإنسان من حال إلی حال فکذبوا بهذه الآیات، و استقر التکذیب فی قلوبهم فلما دعاهم الأنبیاء إلی الدین الحق لم یؤمنوا بما کانوا یدعون إلیه من الحق و بما کانوا یذکرونهم بها من الآیات لأنهم کذبوا بها من قبل و ما کانوا لیؤمنوا بما کذبوا من قبل فإن الله عز و جل طبع علی قلوبهم فهم لا یسمعون.
فعدم إیمانهم أثر الطبع الإلهی، و الطبع أثر تکذیبهم بدلالة الابتلاء بالبأساء و الضراء ثم تبدیل السیئة حسنة ثانیا، و من الدلیل علیه قوله: (وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَمَّا ظَلَمُوا وَ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ وَ ما کانُوا لِیُؤْمِنُوا کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ 
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الْمُجْرِمِینَ»: یونس: 13، و قوله: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ یعنی نوحا- رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ کَذلِکَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِ الْمُعْتَدِینَ یونس: 74، و علی هذا فقوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ تفریع علی قوله:
«وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ ، و المراد بما کذبوا به الآیات البینات التی ذکرتهم بها الأنبیاء من آیات الآفاق و الأنفس و ما جاءوا به من الآیات المعجزة فالجمیع آیاته، و المراد بتکذیبهم بها من قبل، تکذیبهم بها من حیث دلالة عقولهم بمشاهدتها أنهم مربوبون لله لا رب سواه، و بعدم إیمانهم ثانیا عدم إیمانهم بها حین یذکرهم بها الأنبیاء.
فالمعنی فما کانوا لیؤمنوا بما یذکرهم به و یأتی به الأنبیاء من الآیات التی کذبوا بها حین ذکرتهم بها عقولهم، و أرسلها الله إلیهم لیذکروا و یتضرعوا إلیه و یشکروا له.
و علی هذا فالمراد بالعهد فی قوله فی الآیة التالیة: «وَ ما وَجَدْنا لِأَکْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ وَ إِنْ وَجَدْنا أَکْثَرَهُمْ لَفاسِقِینَ هو العهد الذی عهده الله سبحانه إلیهم من طریق العقل بلسان الآیات: أن لا یعبدوا إلا إیاه، و المراد بالفسق خروجهم عن ذلک العهد بعدم الوفاء به.
و لهذا العهد تحقق سابق علی هذا التحقق و هو أن الله سبحانه أخذه بعینه منهم حین خلقهم و سواهم بخلق أبیهم آدم و تسویته ثم جعله مثالا للإنسانیة العامة فأسجد له الملائکة و أدخله الجنة ثم عهد إلیه حین أمر بهبوطه الأرض أن یعبده هو و ذریته و لا یشرکوا به شیئا.
و قد قدر الله سبحانه هنالک ما قدر فهدی بحسب تقدیره قوما و لم یهد آخرین ثم إذا وردوا الدنیا و أخذوا فی سیرهم فی مسیر الحیاة اهتدی الأولون، و فسق عن عهده الآخرون حتی طبع الله علی قلوبهم و حقت علیهم الضلالة فی الدنیا بعد أعمالهم السیئة کما تقدم بیانه فی تفسیر قوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ: الآیة 30 من السورة.
فمعنی الآیة علی هذا: فما کانوا لیؤمنوا عند دعوة الأنبیاء بما کذبوا به و لم یقبلوه عند أخذ العهد الأول، و ما وجدنا لأکثرهم من وفاء فی الدنیا بالعهد الذی عهدناه هناک و إن وجدنا أکثرهم لفاسقین خارجین عن حکم ذلک العهد.
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فهذا معنی لکنه غیر مناف للمعنی السابق فإن أحد المعنیین فی طول الآخر و لیسا بمتعارضین فإن تعین طریق الإنسان و غایته من سعادة و شقاوة بحسب القدر لا ینافی إمکان سعادته و شقاوته فی الدنیا، و إناطة تحقق کل منهما باختیاره ذلک و انتخابه و للقوم فی تفسیر الآیة أقوال أخر:
1-: أن المراد بتکذیبهم من قبل، تکذیبهم من حین مجی‌ء الرسل إلی حین الإصرار و العناد و بقوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا» إلخ، کفرهم حین الإصرار، و المعنی فما کانوا لیؤمنوا حین العناد بما کذبوا به من أول الدعوة إلی ذلک الحین، و هذا وجه سخیف لا شاهد له من جهة اللفظ البتة.
2-: أن المراد بتکذیبهم قبلا، تکذیبهم بأصول الشرائع الإلهیة التی لا یختلف فی شی‌ء منها کالتوحید و المعاد، و مسألة حسن العدل و قبح الظلم مثلا مما یستقل به العقل، و بتکذیبهم بعدا تکذیبهم بتفاصیل الشرائع، و المعنی فما کانوا لیؤمنوا بهذه الشرائع المفصلة و هی التی کذبوا بها قبلا إجمالا قبل الدعوة التفصیلیة، و فیه أنه خلاف ظاهر الآیة فلا یقال للکفر بالله و بسائر ما ثبوته فطری عند العقل أنه تکذیب. علی أن ما تقدم من القرائن علی خلافه یکذبه.
3-: أن الآیة علی حد قوله تعالی: «وَ لَوْ رُدُّوا لَعادُوا لِما نُهُوا عَنْهُ فالمعنی:
ما کانوا لو أهلکناهم ثم أحییناهم لیؤمنوا بما کذبوا به قبل إهلاکهم، هذا. و هو أسخف ما قیل فی تفسیر الآیة.
4-: أن ضمیر «کَذَّبُوا» راجع إلی أسلافهم کما أن ضمیر «لِیُؤْمِنُوا» للأخلاف و المعنی: فما کانوا لیؤمنوا بما کذب به أسلافهم، و فیه: أنه قول من غیر دلیل و ظاهر سیاق قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا» أن مرجع الثلاثة جمیعا واحد، و من الممکن أن یقرر هذا الوجه بما یرجع إلی الوجه الآتی.
5-: أن الکلام مبنی علی أخذ عامة أهل القری من أسلافهم و أخلافهم واحدا بعث إلیه الرسل، و هم مأخوذون کالشخص الواحد فیکون تکذیب الأسلاف لأنبیائهم تکذیبا من الأخلاف لهم، و عدم إیمان الأخلاف أیضا عدم إیمان من الأسلاف و هذا کما یذکر القرآن أهل الکتاب و خاصة الیهود ثم یؤاخذ أخلافهم بما قدمته أیدی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 207
أسلافهم، و تنسب إلی لاحقیهم مظالم سابقیهم فی آیات کثیرة فیکون المعنی: هو ذا البشر منذ خلقوا إلی الیوم جاءتهم رسلهم بالبینات فما کان یؤمن آخرهم بما کذب به أولهم. هذا.
و فیه: أنه و إن کان فی نفسه معنی صحیحا لکن السیاق لا یلائمه فالکلام مسوق لبیان حال الأمم الغابرة کما یدل علیه قوله: «تِلْکَ الْقُری نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْبائِها» و لو کانوا مأخوذین علی نعت الوحدة الممتدة بامتداد أعصارهم حتی یکون لها أول و آخر و صدر و ذیل تکفر بآخرها و ذیلها بما کذبت به بأولها و صدرها کان من حق الکلام أن یدل علی مثل هذا الاستمرار فی قوله: «جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فیقال: کانت تأتیهم رسلهم بالبینات أو ما یؤدی هذا المعنی لا بمثل قوله: «جاءَتْهُمْ الظاهر فی اعتبار الدفعة و المرة فافهم ذلک.
و ذلک کما فی قوله تعالی: «کُلَّما جاءَهُمْ رَسُولٌ بِما لا تَهْوی أَنْفُسُهُمْ فَرِیقاً کَذَّبُوا وَ فَرِیقاً یَقْتُلُونَ»: المائدة: 70، فمن المعلوم أنه ربما کان المکذبون غیر القاتلین، و قد نسب الجمیع إلی مجتمع واحد لکن دل علی استمرار مجی‌ء الرسول، و نظیره قوله: «ذلِکَ بِأَنَّهُ کانَتْ تَأْتِیهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَقالُوا أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا فَکَفَرُوا وَ تَوَلَّوْا وَ اسْتَغْنَی اللَّهُ»: التغابن: 6، و کذا قوله فی قصص الأنبیاء بعد نوح: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: یونس: 14، فإن مفاد قوله «بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ بعثنا کل رسول إلی قومه.
6-: أن الباء فی قوله: «بِما کَذَّبُوا» سببیة و ما مصدریة، و المراد بتکذیبهم من قبل ما اعتادوه من تکذیب الرسل أو کل حق واجههم، و المعنی: فما کانوا لیؤمنوا بسبب التکذیب الذی تقدم منهم للرسل أو لکل حق، بربهم.
و فیه: أنه محجوج بنظیر الآیة و هو قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ فإن وجود ضمیر «بِهِ فیه دلیل علی أن ما موصولة. علی أن ظاهر الآیة أن الباء للتعدیة، و «بِما» متعلقة بقوله: «لِیُؤْمِنُوا» علی أنه بوجه راجع إلی الوجه الأول.
7-: أن المراد بما أشیر إلیه آخرا تکذیبهم الذی أسروه یوم المیثاق و المعنی:
فما کانوا لیؤمنوا عند دعوة الأنبیاء فی الدنیا بما کذبوا به قبله یوم المیثاق.
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و فیه: أنه معنی صحیح فی نفسه غیر أنه من البطن دون الظهر الذی علیه یدور التفسیر، و الدلیل علیه قوله بعده: «کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الْکافِرِینَ فإنه یصرح بأن عدم إیمانهم کذلک إنما کان بالطبع علی قلوبهم، و أن الله طبع علی قلوبهم بتکذیبهم السابق فلم یؤمنوا به عند الدعوة اللاحقة، و الطبع لا یکون ابتدائیا فی الدنیا بل لجرم سابق فیها، و هذا أحسن شاهد علی أن هذا التکذیب الذی أورث لهم الطبع علی قلوبهم کان فی الدنیا ثم الطبع أوجب لهم أن لا یؤمنوا بما کذبوا به من قبل.
و فی هذا المعنی آیات أخر تدل علی أن الطبع و الختم الإلهی إنما هو عن جرم سابق دنیوی، و لیس مجرد سبق التکذیب فی المیثاق ینتج الطبع الابتدائی فی الدنیا فإنه مما لا یلیق به سبحانه البتة، و قد قال: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26.
قوله تعالی: (وَ ما وَجَدْنا لِأَکْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ) إلی آخر الآیة، قال فی المجمع،:
من عهد أی من وفاء بعهد کما یقال: فلان لا عهد له أی لا وفاء له بالعهد، و لیس بحافظ للعهد (انتهی). و من الجائز أن یراد بالعهد عهد الله الذی عهده إلیهم من ناحیة آیاته أو عهدهم الذی عاهدوا الله علیه أن یعبدوه و لا یشرکوا به شیئا و من ناحیة حاجة أنفسهم و دلالة عقولهم، و قد ظهر معنی الآیة مما تقدم.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن الحسین بن الحکم قال*: کتبت إلی العبد الصالح أخبره أنی شاک- و قد قال إبراهیم: (رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی فإنی أحب أن ترینی شیئا من ذلک. فکتب إلیه: أن إبراهیم کان مؤمنا و أحب أن یزداد إیمانا، و أنت شاک و الشاک لا خیر فیه، و کتب: أنما الشک ما لم یأت الیقین- فإذا جاء الیقین لم یجز الشک.
و کتب: أن الله عز و جل یقول: (وَ ما وَجَدْنا لِأَکْثَرِهِمْ مِنْ عَهْدٍ- وَ إِنْ وَجَدْنا أَکْثَرَهُمْ لَفاسِقِینَ قال: نزلت فی الشاک.
أقول: و انطباقه علی ما مر فی البیان السابق ظاهر، و قد روی ذیل الحدیث العیاشی عن الحسین بن الحکم الواسطی و فیه: نزلت فی الشکاک 
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[سورة الأعراف (7): الآیات 103 الی 126]





اشارة

ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ فَظَلَمُوا بِها فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُفْسِدِینَ (103) وَ قالَ مُوسی یا فِرْعَوْنُ إِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (104) حَقِیقٌ عَلی أَنْ لا أَقُولَ عَلَی اللَّهِ إِلاَّ الْحَقَّ قَدْ جِئْتُکُمْ بِبَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ فَأَرْسِلْ مَعِیَ بَنِی إِسْرائِیلَ (105) قالَ إِنْ کُنْتَ جِئْتَ بِآیَةٍ فَأْتِ بِها إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (106) فَأَلْقی عَصاهُ فَإِذا هِیَ ثُعْبانٌ مُبِینٌ (107)
وَ نَزَعَ یَدَهُ فَإِذا هِیَ بَیْضاءُ لِلنَّاظِرِینَ (108) قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ (109) یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ فَما ذا تَأْمُرُونَ (110) قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ وَ أَرْسِلْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ (111) یَأْتُوکَ بِکُلِّ ساحِرٍ عَلِیمٍ (112)
وَ جاءَ السَّحَرَةُ فِرْعَوْنَ قالُوا إِنَّ لَنا لَأَجْراً إِنْ کُنَّا نَحْنُ الْغالِبِینَ (113) قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ (114) قالُوا یا مُوسی إِمَّا أَنْ تُلْقِیَ وَ إِمَّا أَنْ نَکُونَ نَحْنُ الْمُلْقِینَ (115) قالَ أَلْقُوا فَلَمَّا أَلْقَوْا سَحَرُوا أَعْیُنَ النَّاسِ وَ اسْتَرْهَبُوهُمْ وَ جاؤُ بِسِحْرٍ عَظِیمٍ (116) وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَلْقِ عَصاکَ فَإِذا هِیَ تَلْقَفُ ما یَأْفِکُونَ (117)
فَوَقَعَ الْحَقُّ وَ بَطَلَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (118) فَغُلِبُوا هُنالِکَ وَ انْقَلَبُوا صاغِرِینَ (119) وَ أُلْقِیَ السَّحَرَةُ ساجِدِینَ (120) قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ الْعالَمِینَ (121) رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ (122)
قالَ فِرْعَوْنُ آمَنْتُمْ بِهِ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ إِنَّ هذا لَمَکْرٌ مَکَرْتُمُوهُ فِی الْمَدِینَةِ لِتُخْرِجُوا مِنْها أَهْلَها فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ (123) لَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ ثُمَّ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ أَجْمَعِینَ (124) قالُوا إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ (125) وَ ما تَنْقِمُ مِنَّا إِلاَّ أَنْ آمَنَّا بِآیاتِ رَبِّنا لَمَّا جاءَتْنا رَبَّنا أَفْرِغْ عَلَیْنا صَبْراً وَ تَوَفَّنا مُسْلِمِینَ (126)
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بیان‌

شروع فی قصص موسی (ع)، و قد خص بالذکر منها مجیئه إلی فرعون و دعواه الرسالة إلیه لنجاة بنی إسرائیل و إتیانه بالآیتین اللتین آتاه الله إیاهما لیلة الطور، و هذه القصة هی التی تشتمل علیها هذه الآیات ثم إجمال قصته حین إقامته فی مصر بین بنی إسرائیل لإنجائهم، و ما نزل علی قوم فرعون من آیات الشدة إلی أن أنجی الله بنی إسرائیل، ثم تذکر قصة نزول التوراة و عبادة بنی إسرائیل العجل، ثم قصصا متفرقة من بنی إسرائیل یعتبر بها المعتبر.
قوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ إلی آخر الآیة.
فی تغییر السیاق فی أول القصة دلالة علی تجدد الاهتمام بأمر موسی (ع) فإنه من أولی العزم صاحب کتاب و شریعة، و قد ورد الدین ببعثته فی مرحلة جدیدة من التفصیل بعد المرحلتین اللتین قطعهما ببعثة نوح و إبراهیم (ع)، و فی لفظ الآیات شی‌ء من الإشارة إلی تبدل المراحل فقد قال تعالی أولا: «لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» «وَ إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً» فجری علی سیاق واحد لأن هودا و صالحا کانا علی شریعة نوح، ثم غیر السیاق فقال: «وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ لأن لوطا من أهل المرحلة الثانیة فی الدین و هی مرحلة شریعة إبراهیم، و کان لوط علی شریعته ثم عاد إلی السیاق السابق فی بدء قصة شعیب، ثم غیر السیاق فی بدء قصة موسی بقوله: «ثُمَ 
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بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ لأنه ثالث أولی العزم صاحب کتاب جدید و شریعة جدیدة، و دین الله و شرائعه و إن کان واحدا لا تناقض فیه و لا تنافی غیر أنه مختلف بالإجمال و التفصیل و الکمال و زیادته بحسب تقدم البشر تدریجیا من النقص إلی الکمال، و اشتداد استعداده لقبول المعارف الإلهیة عصرا بعد عصر إلی أن ینتهی إلی موقف علمی هی أعلی المواقف فیختتم عند ذلک الرسالة و النبوة، و یستقر الکتاب و الشریعة استقرارا لا مطمع بعده فی کتاب جدید أو شریعة جدیدة و لا یبقی للبشر بعد ذلک إلا التدرج فی الکمال من حیث انتشار الدین و انبساطه علی المجتمع البشری و استیعابه لهم، و إلا التقدم من جهة التحقق بحقائق المعارف، و الترقی فی مراقی العلم و العمل التی یدعو إلیها الکتاب، و یحرض علیها الشریعة و الأرض لله یورثها من یشاء من عباده و العاقبة للمتقین.
فقوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی بِآیاتِنا» إلی آخر الآیة. إجمال لقصة موسی (ع) ثم یؤخذ فی التفصیل من قوله: «وَ قالَ مُوسی یا فِرْعَوْنُ الآیة، و إنا و إن کنا نسمی هذه القصص بقصة موسی و قصة نوح و قصة هود و هکذا فإنها بحسب ما سردت فی هذه السورة قصص الأمم و الأقوام الذین أرسل إلیهم هؤلاء الرسل الکرام یذکر فیها حالهم فیما واجهوا به رسل الله من الإنکار و الرد، و ما آل إلیه أمرهم من نزول العذاب الإلهی الذی أفنی جمعهم، و قطع دابرهم و لذلک تری أن عامة القصص المذکورة مختومة بذکر نزول العذاب و هلاک القوم.
و لا تنس ما قدمناه فی مفتتح الکلام أن الغرض منها بیان حال الناس فی قبول العهد الإلهی المأخوذ منهم جمیعا لیکون إنذارا للناس عامة و ذکری للمؤمنین خاصة، و أنه الغرض الجامع بین ما فی سور «الم» و ما فی سورة «ص» من الغرض و هو الإنذار و الذکری.
فقوله: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ أی من بعد من ذکروا من الأنبیاء و هم نوح و هود و صالح و لوط و شعیب (ع) «مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ أی إلی ملک مصر و الأشراف الذین حوله، و «فرعون لقب کان یطلق علی ملوک مصر کالخدیو کما کان یلقب بقیصر و کسری و فغفور ملوک الروم و إیران و الصین، و لم یصرح القرآن الکریم باسم هذا الفرعون الذی أرسل إلیه موسی فأغرقه الله بیده.
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و قوله: «بِآیاتِنا» الظاهر أن المراد بها ما أتی به فی أول الدعوة من إلقاء العصا فإذا هی ثعبان، و إخراج یده من جیبه فإذا هی بیضاء، و الآیات التی أرسلها الله إلیهم بعد ذلک من الطوفان و الجراد و القمل و الضفادع و الدم آیات مفصلات، و لم ینقل القرآن الکریم لنبی من الأنبیاء من الآیات الکثیرة ما نقله عن موسی (ع).
و قوله: «فَظَلَمُوا بِها» أی بالآیات التی أرسل بها علی ما سیذکره الله سبحانه فی خلال القصة، و ظلم کل شی‌ء بحسبه، و ظلم الآیات إنما هو التکذیب بها و الإنکار لها.
و قوله: «فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُفْسِدِینَ ذکر عاقبة الإفساد فی الاعتبار بأمرهم لأنهم کانوا یفسدون فی الأرض و یستضعفون بنی إسرائیل، و قد کان فی متن دعوة موسی حین ألقاها إلی فرعون: «فَأَرْسِلْ مَعِیَ بَنِی إِسْرائِیلَ و فی سورة طه:
«فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ»: طه: 47.
قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی یا فِرْعَوْنُ إِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ شروع فی تفصیل قصة الدعوة کما تقدمت الإشارة إلیه، و قد عرف نفسه بالرسالة لیکون تمهیدا لذکر ما أرسل لأجله، و ذکره تعالی باسمه رب العالمین أنسب ما یتصور فی مقابلة الوثنیین الذین لا یرون إلا أن لکل قوم أو لکل شأن من شئون العالم و طرف من أطرافه ربا علی حدة.
قوله تعالی: «حَقِیقٌ عَلی أَنْ لا أَقُولَ عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَ إلی آخر الآیة تأکید لصدقه فی رسالته أی أنا حری بأن أقول قول الحق و لا أنسب إلی الله فی رسالتی منه إلیک شیئا من الباطل لم یأمرنی به الله سبحانه، و قوله: «قَدْ جِئْتُکُمْ بِبَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ فی موضع التعلیل بالنسبة إلی جمیع ما تقدم أو بالنسبة إلی قوله: «إِنِّی رَسُولٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ لأنه هو الأصل الذی یتفرع علیه غیره.
و لعل تعدیة «حَقِیقٌ بعلی من جهة تضمینه معنی حریص أی حریص علی کذا حقیقا به، و المعروف فی اللغة تعدیة حقیق بمعنی حری بالباء یقال: فلان حقیق بالإکرام أی حری به لائق.
و قرئ: «حَقِیقٌ عَلی بتشدید الیاء و الحقیق علی هذا مأخوذ من حق علیه کذا أی وجب، و المعنی واجب علی أن لا أقول علی الله إلا الحق فالحقیق خبر
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و مبتدؤه قوله: أَنْ لا أَقُولَ الآیة و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قالَ إِنْ کُنْتَ جِئْتَ بِآیَةٍ فَأْتِ بِها إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ الشرط فی صدر الآیة أعنی قوله: «إِنْ کُنْتَ جِئْتَ بِآیَةٍ» یتضمن صدقه (ع) فإنه إذا کان جائیا بآیة واقعة فقد صدق فی إخباره بأنه قد جاء بآیة لکن الشرط فی ذیل الآیة تعریض یومئ به إلی أنه ما یعتقد بصدقه فی إخباره بوجود آیة معه، فکأنه قال: إن کنت جئت بآیة فأت بها و ما أظنک تصدق فی قولک، فلا تکرار فی الشرط.
قوله تعالی: «فَأَلْقی عَصاهُ فَإِذا هِیَ ثُعْبانٌ مُبِینٌ الفاء جوابیة کما قیل أی فأجابه بإلقاء عصاه، و هذه هی فاء التفریع و الجواب مستفاد من خصوصیة المورد.
و الثعبان الحیة العظیمة و لا تنافی بین وصفه هاهنا بالثعبان المبین و بین ما فی موضع آخر من قوله تعالی: «فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ»: القصص: 31، و الجان هی الحیة الصغیرة لاختلاف القصتین کما قیل فإن ذکر الجان إنما جاء فی قصة لیلة الطور و قد قال تعالی فیها فی موضع آخر: «فَأَلْقاها فَإِذا هِیَ حَیَّةٌ تَسْعی : طه: 20، و أما ذکر الثعبان فقد جاء فی قصة إتیانه لفرعون بالآیات حین سأله ذلک.
قوله تعالی: «وَ نَزَعَ یَدَهُ فَإِذا هِیَ بَیْضاءُ لِلنَّاظِرِینَ أی نزع یده من جیبه علی ما یدل علیه قوله تعالی: «وَ اضْمُمْ یَدَکَ إِلی جَناحِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ»: طه:
22، و قوله: «اسْلُکْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ»: القصص: 32.
و الأخبار و إن وردت فیها أن یده (ع) کانت تضی‌ء کالشمس الطالعة عند إرادة الإعجاز بها لکن الآیات لا تقص أزید من أنها کانت تخرج بیضاء للناظرین إلا أن کونها آیة معجزة تدل علی أنها کانت تبیض ابیضاضا لا یشک الناظرون فی أنها حالة خارقة للعادة.
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ لم یذکر تعالی ما قاله فرعون عند ذلک، و إنما الذی ذکر محاورة الملإ بعضهم بعضا کأنهم فی مجلس مشاورة یذاکر بعضهم بعضا و یشیر بعضهم إلی ما یراه و یصوبه آخرون فیقدمون ما صوبوه من رأی إلی فرعون لیعمل به فهم لما تشاوروا فی أمر موسی و ما شاهدوه من آیاته المعجزة قالوا: إن هذا لساحر علیم، و إذا کان ساحرا غیر صادق فیما یذکره من رسالة الله سبحانه فإنما یتوسل بهذه الوسیلة إلی نجاة بنی إسرائیل و استقلالهم فی أمرهم 
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لیتأید بهم ثم یخرجکم من أرضکم و یذهب بطریقتکم المثلی فما ذا تأمرون به فی إبطال کیده، و إخماد ناره التی أوقدها؟ أ من الواجب مثلا أن یقتل أو یصلب أو یسجن أو یعارض بساحر مثله؟.
فاستصوبوا آخر الآراء، و قدموه إلی فرعون أن أرجه و أخاه و ابعث فی المدائن حاشرین یأتوک بکل ساحر علیم.
و من ذلک یظهر أن قوله تعالی: «فَما ذا تَأْمُرُونَ حکایة ما قاله بعض الملإ لبعض و قوله: «قالُوا أَرْجِهْ إلخ، حکایة ما قدموه من رأی الجمیع إلی فرعون و قد اتفقوا علیه، و قد حکی الله سبحانه فی موضع آخر من کلامه هذا القول بعینه من فرعون یخاطب به ملأه قال تعالی: «قالَ لِلْمَلَإِ حَوْلَهُ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِ فَما ذا تَأْمُرُونَ قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ وَ ابْعَثْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ یَأْتُوکَ بِکُلِّ سَحَّارٍ عَلِیمٍ»: الشعراء: 37.
و یظهر مما فی الموضعین أنهم إنما شاوروا حول ما قاله فرعون ثم صوبوه و رأوا أن یجیبه بسحر مثل سحره، و قد حکی الله أیضا هذا القول عن فرعون یخاطب به موسی حتی بالذی أشار إلیه الملأ من معارضة سحره بسحر آخر مثله إذ قال: «قالَ أَ جِئْتَنا لِتُخْرِجَنا مِنْ أَرْضِنا بِسِحْرِکَ یا مُوسی فَلَنَأْتِیَنَّکَ بِسِحْرٍ مِثْلِهِ»: طه: 58، و لعل ذلک محصل ما خرج من مشاورتهم حول ما قاله فرعون بعد ما قدم إلی فرعون مخاطب به موسی من قبل نفسه.
و للملإ جلسة مشاورة أخری أیضا بعد قدوم السحرة إلی فرعون ناجی فیها بعضهم بعضا بمثل ما فی هذه الآیات قال تعالی: «فَتَنازَعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ وَ أَسَرُّوا النَّجْوی قالُوا إِنْ هذانِ لَساحِرانِ یُرِیدانِ أَنْ یُخْرِجاکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِما وَ یَذْهَبا بِطَرِیقَتِکُمُ الْمُثْلی : طه: 63.
فتبین أن أصل الکلام لفرعون ألقاه إلیهم لیتشاوروا فیه و یروا رأیهم فیما یفعل به فرعون فتشاوروا و صدقوا قوله و أشاروا بالإرجاء و جمع السحرة للمعارضة فقبله ثم ذکره لموسی ثم اجتمعوا للمشاورة و المناجاة ثانیا بعد مجی‌ء السحرة و اتفقوا أن یجتمعوا علیه و یعارضوه بکل ما یقدرون علیه من السحر صفا واحدا.
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قوله تعالی: «یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ فَما ذا تَأْمُرُونَ أی یرید أن یتأید ببنی إسرائیل فیتملک مصر، و یبطل استقلالکم و یخرجکم من أرضکم، و کثیرا ما کان یتفق فی الأعصار السابقة أن یهجم قوم علی قوم فیتغلبوا علیهم فیشغلوا أرضهم و یتملکوا دیارهم فیخرجوهم منها و یشردوهم فی الأرض.
قوله تعالی: «قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ وَ أَرْسِلْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ إلی آخر الآیة التالیة. أرجه بسکون الهاء أمر من الإرجاء بمعنی التأخیر و الهاء للسکت أی أخره و أخاه و لا تعجل لهما بشر کالقتل و نحوه حتی ترمی بظلم أو قسوة و نحوهما بل ابعث فی المدائن من جنودک حاشرین یجمعون السحرة فیأتوک بهم ثم عارض سحر موسی بسحر السحرة.
و قرئ: أَرْجِهْ بکسر الجیم و الهاء و أصله أرجئه قلبت الهمزة یاء ثم حذفت، و الهاء ضمیر راجع إلی موسی، و أخوه هو هارون (ع).
قوله تعالی: «وَ جاءَ السَّحَرَةُ فِرْعَوْنَ قالُوا إِنَّ لَنا لَأَجْراً» إلی آخر الآیة التالیة أی فأرسل حاشرین فحشروهم و جاء السحرة کل ذلک محذوف للإیجاز.
و قولهم: «إِنَّ لَنا لَأَجْراً» سؤال للأجر جی‌ء به فی صورة الخبر للتأکید، و إفادة الطلب الإنشائی فی صورة الإخبار شائع، و یمکن أن یکون استفهاما بحذف أداته، و یؤیده قراءة ابن عامر: «قالُوا إِنَّ لَنا لَأَجْراً» و قوله: «قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ إجابة لمسئولهم مع زیادة وعدهم بالتقریب.
قوله تعالی: «قالُوا یا مُوسی إِمَّا أَنْ تُلْقِیَ وَ إِمَّا أَنْ نَکُونَ نَحْنُ الْمُلْقِینَ خیروه بین أن یکون هو الملقی بعصاه، و بین أن یکونوا هم الملقین لما أعدوه من الحبال و العصی و هذا التخییر فی مقام استعدوا لمقابلته، و لا محالة یفید التخییر فی الابتداء بالإلقاء فمعناه إن شئت ألق عصاک أولا و إن شئت ألقینا حبالنا و عصینا أولا.
و فیه نوع من التجلد لدلالته علی أنهم لا یبالون بأمره سواء ألقی قبلهم أو بعدهم فلا یهابونه علی أی حال لوثوقهم بأنهم هم الغالبون، و لا یخلو التخییر مع ذلک عن نوع من التأدب.
قوله تعالی: «قالَ أَلْقُوا فَلَمَّا أَلْقَوْا سَحَرُوا أَعْیُنَ النَّاسِ إلی آخر الآیة، السحر هاهنا نوع تصرف فی حاسة الإنسان بإدراک أشیاء لا حقیقة لها فی الخارج، و قد تقدم 
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الکلام فیه فی تفسیر قوله: (وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ): البقرة: 102 فی الجزء الأول من الکتاب، و الاسترهاب الإخافة، و معنی الآیة ظاهر، و قد عد الله فیها سحرهم عظیما.
قوله تعالی: (وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَلْقِ إلی آخر الآیتین، أن تفسیریة و اللقف و اللقفان تناول الشی‌ء بسرعة، و الإفک هو صرف الشی‌ء عن وجهه و لذا یطلق علی الکذب، و فی الآیة وجوه من الإیجاز ظاهرة، و التقدیر: و أوحینا إلی موسی بعد ما ألقوا أن ألق عصاک فألقاها فإذا هی حیة و إذا هی تلقف ما یأفکون.
و قوله: «فَوَقَعَ الْحَقُ فیه استعارة بالکنایة بتشبیه الحق بشی‌ء کأنه معلق لا یعلم عاقبة حاله أ یستقر فی الأرض بالوقوع علیها و التمکن فیها أم لا؟ فوقع و استقر «وَ بَطَلَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ من السحر.
قوله تعالی: «فَغُلِبُوا هُنالِکَ وَ انْقَلَبُوا صاغِرِینَ أی غلب فرعون و أصحابه «هُنالِکَ أی فی ذلک المجمع العظیم الذی تهاجم علیهم فیه الناس من کل جانب ففی لفظ «هُنالِکَ إشارة إلی ذلک و هو للبعید، «وَ انْقَلَبُوا صاغِرِینَ أی عادوا و صاروا أذلاء مهانین.
قوله تعالی: «وَ أُلْقِیَ السَّحَرَةُ ساجِدِینَ قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ الْعالَمِینَ رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ أبهم فاعل الإلقاء فی قوله: «وَ أُلْقِیَ السَّحَرَةُ ساجِدِینَ و هو معلوم فإن السحرة هم الذین ألقوا بأنفسهم إلی الأرض ساجدین، و ذلک للإشارة إلی کمال تأثیر آیة موسی فیهم و إدهاشها إیاهم فلم یشعروا بأنفسهم حین ما شاهدوا عظمة الآیة و ظهورها علیهم إلا و هم ملقون ساجدون فلم یدروا من الذی أوقع بهم ذلک.
فاضطرتهم الآیة إلی الخرور علی الأرض ساجدین، و الإیمان برب العالمین الذی اتخذه موسی و هارون، و فی ذکر موسی و هارون دلالة علی الإیمان بهما مع الإیمان برب العالمین.
و ربما قیل: إن بیانهم رب العالمین برب موسی و هارون لدفع توهم أن یکون إیمانهم لفرعون فإنه کان یدعی أنه رب العالمین فلما بینوه بقولهم «رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ و لم یأخذا فرعون ربا اندفع ذلک التوهم، و لا یخلو عن خفاء فإن الوثنیة ما کانت تقول برب العالمین بحقیقة معناه بمعنی من یملک العالمین و یدبر أمر جمیع أجزائها بالاستقامة
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بل قسموا أجزاء العالم و شئونها بین أرباب شتی، و إنما أعطوا الله سبحانه مقام إله الآلهة و رب الأرباب لا رب الأرباب و مربوبیها.
و الذی ادعاه فرعون لنفسه علی ما حکاه الله من قوله: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی : النازعات: 24، إنما هو العلو من جهة القیام بحاجة الناس- و هم أهل مصر خاصة- عن قرب و اتصال لا من جهة القیام بربوبیة جمیع العالمین، و مع ذلک کله قد أحاطت الخرافات علی الوثنیة بحیث لا یستبعد أن یتفوهوا بکون فرعون رب العالمین و إن خالف أصول مذاهبهم قطعا.
قوله تعالی: «قالَ فِرْعَوْنُ آمَنْتُمْ بِهِ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ إلی آخر الآیتین خاطبهم فرعون بقوله: «آمَنْتُمْ بِهِ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ تأنفا و استکبارا، و هو إخبار یفید بحسب المقام و الإنکار و التوبیخ، و من الجائز أن یکون استفهاما إنکاریا أو توبیخیا محذوف الأداة.
و قوله: «إِنَّ هذا لَمَکْرٌ مَکَرْتُمُوهُ فِی الْمَدِینَةِ» الآیة یتهمهم بالمواطاة و المواضعة فی المدینة یرید أنهم لما اجتمعوا فی مدینته بعد ما حشرهم الحاشرون من مدائن مختلفة شتی فجاءوا بهم إلیه و لقوا موسی أجمعوا علی أن یمکروا بفرعون و أصحابه فیتسلطوا علی المدینة فیخرجوا منها أهلها، و ذلک لأنهم لم یشاهدوا موسی قبل ذلک فلو کانوا تواطئوا علی شی‌ء فقد کان ذلک بعد اجتماعهم فی مدینته.
أنکر علیهم إیمانهم بقوله: «آمَنْتُمْ بِهِ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ ثم اتهمهم بأنهم تواطئوا جمیعا علی المکر لیخرجوا أهل المدینة منها بقوله: «إِنَّ هذا لَمَکْرٌ» إلخ لیثبت لهم جرم الإفساد فی الأرض المبیح له سیاستهم و تنکیلهم بأشد العقوبات.
ثم هددهم بقوله: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ ثم بینه و فصله بقوله: «لَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ ثُمَّ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ أَجْمَعِینَ فهددهم تهدیدا أکیدا أولا بقطع الأیدی و الأرجل من خلاف و هو أن یقطع الید الیمنی مع الرجل الیسری أو الید الیسری مع الرجل الیمنی و بالجملة قطع کل من الید و الرجل من خلاف الجهة التی قطعت منها الأخری.
و ثانیا بالصلب و هو شد المجرم بعد تعذیبه علی خشبة و رفع الخشبة بإثبات جانبه علی الأرض لیشاهده الناس فیکون لهم عبرة، و قد تقدم تفصیل بیانه فی قصص المسیح (ع) فی تفسیر سورة آل عمران.
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قوله تعالی: «قالُوا إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ إلی آخر الآیات. جواب السحرة و هم القائلون هذا المقال و قد قابلوه بما یبطل به کیده، و تنقطع به حجته، و هو أنک تهددنا بالعذاب قبال ما تنقم منا من الإیمان بربنا ظنا منک أن ذلک شر لنا من جهة انقطاع حیاتنا به و ما نقاسیه من ألم العذاب، و لیس ذلک شرا فإنا نرجع إلی ربنا، و نحیا عنده بحیاة القرب السعیدة، و لم نجترم إلا ما تعده أنت لنا جرما و هو إیماننا بربنا فما دوننا إلا الخیر.
و هذا معنی قوله: «قالُوا إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ و هو إیمان منهم بالمعاد «وَ ما تَنْقِمُ مِنَّا إِلَّا أَنْ آمَنَّا بِآیاتِ رَبِّنا لَمَّا جاءَتْنا» و عدوا أمر العصا- علی الظاهر آیات کثیرة لاشتماله علی جهات کل منها آیة کصیرورتها ثعبانا، و لقفها حبالهم و عصیهم واحدا بعد واحد، و رجوعها إلی حالتها الأولی.
و النقم هو الکراهة و البغض یقال: نقم منه کذا ینقم من باب ضرب و علم:
إذا کره و أبغض.
ثم أخذتهم الجذبة الإلهیة من غیر أن یذعروا مما هددهم به، و استغاثوا بربهم علی ما عزم به من تعذیبهم و قتلهم فسألوه تعالی قائلین: «رَبَّنا أَفْرِغْ عَلَیْنا صَبْراً- علی ما یرید أن یوقع بنا من العذاب الشدید- وَ تَوَفَّنا مُسْلِمِینَ إن قتلنا.
و فی إطلاق الإفراغ علی إعطاء الصبر استعارة بالکنایة فشبهوا نفوسهم بالآنیة، و الصبر بالماء، و إعطاءه بإفراغ الإناء بالماء و هو صبه فیه حتی یغمره، و إنما سألوا ذلک لیفیض الله علیهم من الصبر ما لا یجزعون به عند نزول أی عذاب و ألم ینزل بهم.
و قد جاءوا بالعجب العجاب فی مشافهتهم هذه مع فرعون و هو الجبار العنید الذی ینادی «أنا ربکم الأعلی» و یعبده ملک مصر فلم یذعرهم ما شاهدوا من قدرته و سطوته فأعربوا عن حجتهم بقلوب مطمئنة، و نفوس کریمة، و عزم راسخ، و إیمان ثابت، و علم عزیز، و قول بلیغ، و إن تدبرت ما حکاه الله سبحانه من مشافهتهم و محاورتهم فرعون فی موقفهم هذا فی هذه السورة و فی سورتی طه و الشعراء أرشدک ما فی خلال کلامهم من الحجج البالغة إلی علوم جمة، و حالات روحیة شریفة، و أخلاق کریمة، و لو لا محذور الخروج عن طور هذا الکتاب لأوردنا شذرة منها فی هذا المقام 
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فلینتظر إلی حین.



بحث روائی‌

ما قصة الله فی کتابه من قصة مجی‌ء موسی بما آتاه الله من الرسالة، و أیده به من آیة العصا و الید البیضاء، و معه أخوه هارون إلی فرعون و إتیانه بالآیتین ثم جمع فرعون السحرة و معارضته بسحرهم، و إظهار الله آیة موسی علی سحرهم، و إیمان السحرة لا یجاوز ما ذکر فی هذه الآیات إجمالا.
و قد اشتملت الروایات الواردة من طرق الشیعة أو طرق أهل السنة علی هذه المعانی غیر أنها تشتمل مع ذلک من تفاصیل القصة علی أمور عجیبة لم یتعرض لها کتاب الله کما ورد: أن عصا موسی کان من آس الجنة، و أنها کانت عصا آدم وصلت إلی شعیب ثم أعطاها موسی، و فی بعض الروایات أنها کانت عصا آدم أعطاها ملک لموسی حین توجه إلی مدین فکانت تضی‌ء له باللیل، و یضرب بها الأرض فی النهار فیخرج له رزقه و فی بعضها: أنها کانت تنطق إذا استنطقت، و کانت إذا صارت ثعبانا عند فرعون بعد ما بین لحییه اثنا عشر ذراعا، و روی أربعون ذراعا و فی بعضها ثمانون ذراعا و أنها ارتفعت فی السماء میلا، و فی بعضها أنها وضعت أحد مشفریها علی الأرض و الآخر علی سور قصر فرعون، و فی بعضها أنها أخذت قبة فرعون بین أنیابها، و حملت علی الناس فانهزموا مزدحمین فمات منهم خمسة و عشرون ألفا، و فی بعضها: أنها کانت ثمانون ذراعا، و فی بعضها: أنها کانت فی العظم کالمدینة، و فی الروایة: أن فرعون أحدث فی ثیابه من هول ما رأی، و فی بعضها: أنه أحدث فی ذلک الیوم أربع مائة مرة و فی بعضها: أنه استمر معه داء البطن حتی غرق، و فی الروایات أنه (ع) کان إذا أخرج یده من جیبه کان یغلب نورها نور الشمس.
و فی الروایة: أن السحرة کانوا سبعین رجلا، و فی بعضها: ستمائة إلی تسع مائة و فی بعضها: اثنی عشر ألفا، و فی بعضها خمسة عشر ألفا، و فی بعضها: سبعة عشر ألفا، و فی بعضها: تسعة عشر ألفا، و فی بعضها بضعة و ثلاثین ألفا، و فی بعضها سبعین ألفا، و فی بعضها: ثمانین ألفا.
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و فی الروایة أنهم کانوا أخذوا السحر من رجلین مجوسیین من أهل «نینوی» و فیها: أنه کان اسم رئیسهم شمعون، و فی بعضها: یوحنا، و فی بعضها أنه کان لهم رؤساء أربعة أسماؤهم: سابور، و عازور، و حطحط، و مصفی.
و کذا ورد فی نفس فرعون: أن اسمه الولید بن المصعب بن الریان، و أنه کان من أهل إصطخر فارس، و فی بعضها: أنه من أبناء مصر، و فی بعضها: أن فرعون هذا هو فرعون یوسف عاش أربعمائة سنة و لم یشب و لا ابیض منه شعر.
و فی بعضها: أنه بنی مدائن یتحصن فیها من موسی، و جعل فیما بینها آجام و غیاض، و جعل فیها الأسد لیتحصن بها من موسی فلما بعث الله موسی إلی فرعون دخل المدینة فلما رآه الأسد تبصبصت و ولت مدبرة، ثم لم یأت مدینة إلا انفتح له بابها حتی انتهی إلی قصر فرعون الذی هو فیه.
قال: فقعد علی بابه، و علیه مدرعة من صوف و معه عصاه فلما خرج الآذن قال استأذن لی علی فرعون فلم یلتفت إلیه قال: فقال له موسی: أنا رسول رب العالمین فلم یلتفت إلیه قال: فمکث بذلک ما شاء الله یسأله أن یستأذن له قال: فلما أکثر علیه قال: أ ما وجد رب العالمین من یرسله غیرک؟.
قال: فغضب موسی فضرب الباب بعصاه فلم یبق بینه و بین فرعون باب إلا انفتح حتی نظر إلیه فرعون و هو فی مجلسه فقال: أدخلوه قال: فدخل علیه و هو فی قبة له مرتفعة کثیرة الارتفاع ثمانون ذراعا فقال: أنا رسول رب العالمین إلیک. قال:
فقال: فأت بآیة إن کنت من الصادقین، قال: فألقی عصاه و کان له شعبتان. قال: فإذا هی حیة قد وقع إحدی الشعبتین علی الأرض و الشعبة الأخری فی أعلی القبة. قال:
فنظر فرعون جوفها و هی تلهب نیرانا. قال: و أهوی إلیه فأحدث و صاح یا موسی خذها.
إلی غیر ذلک مما یشتمل علیه الروایات من العجائب فی هذه القصة و أغلبها أمور سکت عنها القرآن لا سبیل إلی رد أغلبها إلا الاستبعاد، و لا إلی قبولها إلا حسن الظن بکل روایة مرویة، و هی لیست بمتواترة و لا محفوفة بقرائن قطعیة بل جلها مراسیل أو موقوفة أو ضعیفة من سائر جهات الضعف علی ما بینها من التعارض فالغض عنها أولی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 221



[سورة الأعراف (7): الآیات 127 الی 137]





اشارة

وَ قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ أَ تَذَرُ مُوسی وَ قَوْمَهُ لِیُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ قالَ سَنُقَتِّلُ أَبْناءَهُمْ وَ نَسْتَحْیِی نِساءَهُمْ وَ إِنَّا فَوْقَهُمْ قاهِرُونَ (127) قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ (128) قالُوا أُوذِینا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَأْتِیَنا وَ مِنْ بَعْدِ ما جِئْتَنا قالَ عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُهْلِکَ عَدُوَّکُمْ وَ یَسْتَخْلِفَکُمْ فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرَ کَیْفَ تَعْمَلُونَ (129) وَ لَقَدْ أَخَذْنا آلَ فِرْعَوْنَ بِالسِّنِینَ وَ نَقْصٍ مِنَ الثَّمَراتِ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ (130) فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَطَّیَّرُوا بِمُوسی وَ مَنْ مَعَهُ أَلا إِنَّما طائِرُهُمْ عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (131)
وَ قالُوا مَهْما تَأْتِنا بِهِ مِنْ آیَةٍ لِتَسْحَرَنا بِها فَما نَحْنُ لَکَ بِمُؤْمِنِینَ (132) فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمُ الطُّوفانَ وَ الْجَرادَ وَ الْقُمَّلَ وَ الضَّفادِعَ وَ الدَّمَ آیاتٍ مُفَصَّلاتٍ فَاسْتَکْبَرُوا وَ کانُوا قَوْماً مُجْرِمِینَ (133) وَ لَمَّا وَقَعَ عَلَیْهِمُ الرِّجْزُ قالُوا یا مُوسَی ادْعُ لَنا رَبَّکَ بِما عَهِدَ عِنْدَکَ لَئِنْ کَشَفْتَ عَنَّا الرِّجْزَ لَنُؤْمِنَنَّ لَکَ وَ لَنُرْسِلَنَّ مَعَکَ بَنِی إِسْرائِیلَ (134) فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُمُ الرِّجْزَ إِلی أَجَلٍ هُمْ بالِغُوهُ إِذا هُمْ یَنْکُثُونَ (135) فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ فِی الْیَمِّ بِأَنَّهُمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا عَنْها غافِلِینَ (136)
وَ أَوْرَثْنَا الْقَوْمَ الَّذِینَ کانُوا یُسْتَضْعَفُونَ مَشارِقَ الْأَرْضِ وَ مَغارِبَهَا الَّتِی بارَکْنا فِیها وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ بِما صَبَرُوا وَ دَمَّرْنا ما کانَ یَصْنَعُ فِرْعَوْنُ وَ قَوْمُهُ وَ ما کانُوا یَعْرِشُونَ (137)
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بیان‌

الآیات تشتمل علی إجمال ما جری بینه (ع) و بین فرعون و قومه أیام إقامة موسی بینهم بعد القیام بالدعوة یدعوهم إلی الله و إلی إطلاق بنی إسرائیل و یأتیهم بالآیة بعد الآیة حتی أنجاه الله تعالی و قومه، و أغرق فرعون و جنوده، و أورث بنی إسرائیل الأرض المبارکة مشارقها و مغاربها.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ أَ تَذَرُ مُوسی وَ قَوْمَهُ إلی آخر الآیة.
هذا إغراء منهم لفرعون و تحریض له أن یقتل موسی و قومه، و لذلک رد فرعون قولهم بأنه لا یهمنا قتلهم فإنا فوقهم قاهرون علی أی حال بل سنعید علیهم سابق عذابنا فنقتل أبناءهم و نستحیی نساءهم، و لو کان ما سألوا مطلق تعذیبهم غیر القتل لم یقع قوله: «وَ إِنَّا فَوْقَهُمْ قاهِرُونَ موقعه ذلک الوقوع.
و قولهم: «وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ تأکید لتحریضهم إیاه علی قتلهم، و المعنی أن موسی یترکک و آلهتک فلا یعبدکم مع ما یفسد هو و قومه فی الأرض، و فیه دلالة علی أن فرعون کما کان یدعی الألوهیة، و یستعبد الناس لنفسه کان یعبد آلهة أخری، و هو کذلک و التاریخ یثبت نظائر لذلک فی الأمم السالفة، و قد نقل: أن عظماء البیوت و سادات القوم فی الروم و ممالک أخری غیرها کان یعبدهم مرءوسوهم من بیتهم و عشائرهم و هم أنفسهم کانوا یعبدون آباءهم الأولین و أصناما أخری غیرهم کما یعبدهم ضعفاؤهم، و أیضا بین الأرباب التی تعبدها الوثنیة ما هو رب لغیره من الأرباب أو رب لرب آخر کربوبیة الأب و الأم للابن و غیر ذلک.
إلا أن قوله لقومه فیما حکاه الله سبحانه: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی : النازعات: 24، و قوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی»: القصص: 38، ظاهر فی أنه کان لا یتخذ لنفسه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 223
ربا، و کان یأمر قومه أن لا یعبدوا إلا إیاه، و لذلک قال بعضهم: إنه کان دهریا لا یعترف بصانع، و یأمر قومه بترک عبادة الآلهة مطلقا، و قصر العبادة فیه، و لذلک قرأ بعضهم- علی ما قیل- «و إلهتک» بکسر الهمزة و فتح اللام و إثبات الألف بعدها کالعبادة وزنا و معنی.
لکن الأوجه أنه کان یرید بقوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی نفی إله یخص قومه القبطیین یملکهم و یدبر أمورهم غیر نفسه کما هو المعهود من عقائد الوثنیین أن لکل صنف من أصناف الخلائق کالسماء و الأرض و البر و البحر و قوم کذا، أو من أصناف الحوادث و الأمور کالسلم و الحرب و الحب و الجمال ربا علی حدة، و إنما کانوا یعبدون من بینها ما یهمهم عبادته کعبادته سکان سواحل البحار رب البحر و الطوفان.
فمعنی کلامه أنی أنا ربکم معاشر القبطیین لا ما اتخذه موسی و هو یدعی أنه ربکم أرسله إلیکم، و یؤید ما ذکرناه ما احتف به من القرینة بقوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی فإنه تعالی یقول: «وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی فَأَوْقِدْ لِی یا هامانُ عَلَی الطِّینِ فَاجْعَلْ لِی صَرْحاً لَعَلِّی أَطَّلِعُ إِلی إِلهِ مُوسی وَ إِنِّی لَأَظُنُّهُ مِنَ الْکاذِبِینَ»: القصص: 38، فظاهرها أنه کان یشک فی کونه إلها لموسی، و أن معنی قوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی نفی العلم بوجود إله غیره لا العلم بعدم وجود إله غیره، و بالجملة فکلامه لا ینفی إلها غیره.
و أما احتمال کون فرعون دهریا غیر قائل بوجود الصانع فالظاهر أنه الذی یوجد فی کلام الرازی قال فی التفسیر الکبیر، ما لفظه:
الذی یخطر ببالی أن فرعون إن قلنا: إنه ما کان کامل العقل لم یجز فی حکمة الله تعالی إرسال الرسول إلیه، و إن کان عاقلا لم یجز أن یعتقد فی نفسه کونه خالق السماوات و الأرض، و لم یجز فی الجمع العظیم من العقلاء أن یعتقدوا فیه ذلک لأن فساده معلوم بضرورة العقل.
بل الأقرب أن یقال: إنه کان دهریا ینکر وجود الصانع، و کان یقول: مدبر هذا العالم السفلی هو الکواکب، و أما المجدی فی هذا العالم للخلق و لتلک الطائفة و المربی لهم فهو نفسه فقوله: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی أی مربیکم و المنعم علیکم و المطعم لکم،
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و قوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی أی لا أعلم لکم أحدا یجب علیکم عبادته إلا أنا.
و إذا کان مذهبه ذلک لم یبعد أن یقال: إنه کان قد اتخذ أصناما علی صور الکواکب و یعبدها و یتقرب إلیها علی ما هو دین عبدة الکواکب، و علی هذا التقدیر فلا امتناع فی حمل قوله تعالی: «وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ علی ظاهره فهذا ما عندی فی هذا الباب انتهی.
و قد أخطأ فی ذلک فلیس معنی الألوهیة و الربوبیة عند الوثنیین و عبدة الکواکب خالقیة السماوات و الأرض بل تدبیر شی‌ء من أمور العالم کما احتمله أخیرا، و لا فی الدهریین من یعبد الکواکب، و لا فی الصابئین و عبدة الکواکب من ینکر وجود الصانع.
بل الحق أن فرعون- کما تقدم- کان یری نفسه ربا لمصر و أهله، و کان إنما ینکر کونهم مربوبی إله آخر علی قاعدتهم لا أنهم أو غیرهم من العالم لیسوا مخلوقین لله سبحانه.
و قوله تعالی: «قالَ سَنُقَتِّلُ أَبْناءَهُمْ وَ نَسْتَحْیِی نِساءَهُمْ وَ إِنَّا فَوْقَهُمْ قاهِرُونَ وعد منه للملإ من قومه أن یعید إلی بنی إسرائیل تعذیبه السابق و هو قتل أبنائهم و استحیاء نسائهم و استبقاؤهن للخدمة، و عقبه بقوله: «وَ إِنَّا فَوْقَهُمْ قاهِرُونَ و هو تطییب قلوبهم و إسکان ما فی نفوسهم من الاضطراب و الطیش.
قوله تعالی: «قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا» إلی آخر الآیة. و هذا من موسی (ع) بعث لبنی إسرائیل و استنهاض لهم علی الاستعانة بالله علی مقصدهم و هو التخلص من إسارة آل فرعون و استعبادهم ثم بعث علی الصبر علی شدائد یهددهم بها فرعون من ألوان العذاب، و الصبر هو رائد الخیر و فرط کل فرج، ثم علل ذلک بقوله: «إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ».
و محصله أن فرعون لا یملک الأرض حتی یمنحها من یشاء، و یمنع من التمتع بها من یشاء بل هی لله یورثها من یشاء، و قد جرت السنة الإلهیة أن یخص بحسن العاقبة من یتقیه من عباده فإن استعنتم بالله و صبرتم فی ذات الله علی ما یهددکم من الشدائد- و هو التقوی- أورثکم الأرض التی ترونها فی أیدی آل فرعون.
و لذلک عقب قوله: «إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ الآیة بقوله: «وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ العاقبة ما یعقب الشی‌ء کالبادئة لما یبدأ بالشی‌ء، و کون العاقبة مطلقا للمتقین من جهة أن السنة
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الإلهیة تقضی بذلک و ذلک أنه تعالی نظم الکون نظما یؤدی کل نوع إلی غایة وجوده و سعادته التی خلق لأجلها فإن جری علی صراطه الذی رکب علیه، و لم یخرج عن خط مسیره الذی خط له بلغ غایة سعادته لا محالة، و الإنسان الذی هو أحد هذه الأنواع أیضا حاله هذا الحال إن جری علی صراطه الذی رسمته له الفطرة و اتقی الخروج عنه و التعدی منه إلی غیر سبیل الله بالکفر بآیاته و الإفساد فی أرضه هداه الله إلی عاقبته الحسنة، و أحیاه الحیاة الطیبة، و أرشده إلی کل خیر یبتغیه.
قوله تعالی: «قالُوا أُوذِینا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَأْتِیَنا وَ مِنْ بَعْدِ ما جِئْتَنا» الإتیان و المجی‌ء فی الآیة بمعنی واحد، و الاختلاف فی التعبیر للتفنن، و ما قیل إن المعنی من قبل أن تأتینا بالآیات و من بعد ما جئتنا لا دلیل علی ما فیه من التقدیر. علی أن غرضهم إظهار أن مجی‌ء موسی و قد وعدوا أن الله ینجیهم بیده من مصیبة الإسارة و هاویة المذلة لم یؤثر أثره فإن الأذی الذی کانوا یحملونه و یؤذون به علی حاله، و لا تعلق لغرضهم بأنه أتاهم بالآیات البتة. و هذا الکلام شکوی منهم یبثونها إلی موسی (ع).
قوله تعالی: «قالَ عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُهْلِکَ عَدُوَّکُمْ وَ یَسْتَخْلِفَکُمْ فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرَ کَیْفَ تَعْمَلُونَ و هذا جواب من موسی عن قولهم: «أُوذِینا» إلخ، یسلیهم به و یعزیهم بالرجاء، و هو فی الحقیقة تکرار لقوله السابق: «اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ الآیة. کأنه یقول: ما أمرتکم به أن اتقوا الله فی سبیل مقصدکم کلمة حیة ثابتة فإن عملتم بها کان من المرجو أن یهلک الله عدوکم، و یستخلفکم فی الأرض بإیراثکم إیاها و لا یصطفیکم بالاستخلاف اصطفاء جزافا، و لا یکرمکم إکراما مطلقا من غیر شرط و لا قید بل لیمتحنکم بهذا الملک و یبتلیکم بهذا التسلیط و الاستخلاف فینظر کیف تعملون، قال تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ یَتَّخِذَ مِنْکُمْ شُهَداءَ»: آل عمران: 140.
و هذا مما یخطئ به القرآن ما یعتقده الیهود من کرامتهم علی الله کرامة لا تقبل عزلا، و لا تحتمل شرطا و لا قیدا، و التوراة تعد شعب إسرائیل شعب الله الذی لهم الأرض المقدسة کأنهم ملکوها من الله سبحانه ملکا لا یقبل نقلا و لا إقالة.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَخَذْنا آلَ فِرْعَوْنَ بِالسِّنِینَ وَ نَقْصٍ مِنَ الثَّمَراتِ السنون جمع سنة و هی القحط و الجدب، و کان أصله سنة القحط ثم قیل: السنة إشارة إلیها ثم کثر الاستعمال حتی تعینت السنة لمعنی القحط و الجدب.
و الله سبحانه یذکر فی الآیة- و یقسم- أنه أخذ آل فرعون و هم قومه المختصون به من القبطیین بالقحوط المتعددة و نقص من الثمرات لعلهم یذکرون.
و هما نوعان من الآیات التی أرسلها الله إلی آل فرعون، و ظاهر السیاق أنه أرسل ما أرسل منهما فصلا فصلا، و لذا جمع السنین و لا یصدق الجمع إلا مع الفصل بین سنة و سنة. علی أنه یقول: «فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ الآیة. و ظاهره الحسنة التی بعد السیئة ثم السیئة التی بعد هذه الحسنة.
قوله تعالی: «فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ إلی آخر الآیة. کانوا إذا جاءهم الخصب و وفور النعمة و سعة الرزق بعد ارتفاع السنة و نقص الثمرات قالوا: «لَنا هذِهِ یریدون به الاختصاص و إنما قلنا: إنهم کانوا یقولون ذلک بعد ارتفاع السنة و نقص الثمرات لأن الإنسان بحسب الطبع لا ینتقل إلی ذکر النعمة بما هی نعمة، و لا یتنبه لقدرها إلا بعد مشاهدة النقمة التی هی خلافها، و لا داعی یدعو آل فرعون إلی ذکر النعمة الحسنة و تخصیصها بأنفسهم لو لا أنهم رأوا خلافها و عدوه أمرا بدعا لم یکونوا رأوه قبل ذلک فاطیروا بموسی و من معه ثم إذا بدلت السیئة حسنة عدوها لأنفسهم فالتطیر عند السیئة بحسب الوقوع قبل قولهم فی الحسنة: لنا هذه و إن کان الأمر بحسب الطبع علی خلاف ذلک بمعنی أنهم لو لم یزعموا و لم یرتکز فی نفوسهم من اعتیادهم بالرفاهیة و وفور النعمة و الخصب أنهم مخصوصون بذلک یملکونه لم یتطیروا بموسی عند نزول المصیبة علیهم فإن من لم تروحه الراحة و العافیة لا یتحرج عن خلافهما.
و لعل هذا هو الوجه فی تقدیمه تعالی اغترارهم بالنعمة قبل تطیرهم عند النقمة ثم ذکر الحسنة بکلمة «فَإِذا» و السیئة بلفظة «إِنْ حیث قال: «فَإِذا جاءَتْهُمُ الْحَسَنَةُ قالُوا لَنا هذِهِ وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَطَّیَّرُوا بِمُوسی وَ مَنْ مَعَهُ فقد جعل مجی‌ء الحسنة کالأصل الثابت فذکره بإذا و التعریف بلام الجنس، ثم ذکر إصابة السیئة بطریق الشرط، و نکر السیئة لیدل علی ندرتها و کونها اتفاقیة.
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و التطیر مشتق من الطیر باعتبار اشتماله علی نسبة من النسب، و هی نسبة التشؤم فإنهم کانوا یتشأمون ببعض الطیور کالغراب فاشتق منه ما یفید معنی التشؤم و هو التطیر و معناه التشؤم بالطیر حتی سمی مطلق النصیب أو النصیب من الشر و الشأمة طائرا.
فقوله تعالی: «أَلا إِنَّما طائِرُهُمْ عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ معناه أن نصیبهم من الشر و الشؤم الذی یحق به أن یسمی نصیب الشر و هو العذاب، هو عند الله، و لکن أکثرهم لا یعلمون لظنهم أن ما تجنیه أیدیهم یفوت و یزول و لا یحفظ علیهم.
و ربما یذکر للطائر فی الآیة معان أخر ککتاب الأعمال الذی سماه الله طائرا و غیر ذلک لکن الأنسب بالسیاق هو الذی تقدم.
قوله تعالی: «وَ قالُوا مَهْما تَأْتِنا بِهِ مِنْ آیَةٍ لِتَسْحَرَنا بِها فَما نَحْنُ لَکَ بِمُؤْمِنِینَ مهما من أسماء الشرط معناه أی شی‌ء، و قولهم هذا إیاس منهم لموسی من أن یؤمنوا به و إن أتی بأی آیة و فی قولهم: «مِنْ آیَةٍ لِتَسْحَرَنا بِها» استهزاء به حیث سموها آیة و جعلوا غرضه منها أن یسحرهم أی إنک تأتینا بالسحر و تسمیها آیة.
قوله تعالی: «فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمُ الطُّوفانَ وَ الْجَرادَ وَ الْقُمَّلَ وَ الضَّفادِعَ وَ الدَّمَ آیاتٍ مُفَصَّلاتٍ الآیة. الطوفان علی ما قاله الراغب- کل حادثة تحیط بالإنسان، و صار متعارفا فی الماء المتناهی فی الکثرة، و فی المجمع،: أنه السیل الذی یعم بتغریقه الأرض و هو مأخوذ من الطوف فیها (انتهی).
و القمل بالضم و التشدید قیل: کبار القردان، و قیل: صغار الذباب و بالفتح فالسکون معروف، و الجراد و الضفادع و الدم معروفة.
و التفصیل تفریق الشی‌ء إلی أجزاء مفصولة منفصلة بعضها عن بعض، و لازم ذلک تمیز کل بعض و ظهوره فی نفسه فقوله: «آیاتٍ مُفَصَّلاتٍ یدل علی أنها أرسلت إلیهم لا مجتمعة و دفعة بل متفرقة منفصلة بعضها عن بعض ظاهرة فی أنها آیات إلهیة مقصودة غیر اتفاقیة و لا جزافیة.
و من الدلیل علی کون المفصلات بهذا المعنی قوله فی الآیة التالیة: «وَ لَمَّا وَقَعَ عَلَیْهِمُ الرِّجْزُ قالُوا» الآیة. الظاهر أن الآیة کانت تأتیهم عن إخبار من موسی و إنذار ثم إذا نزلت بهم و دهمتهم التجئوا إلیه فسألوه أن یدعو لهم لتنکشف عنهم، و أعطوه 
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عهدا إن کشفت عنهم آمنوا به و أرسلوا معه بنی إسرائیل فلما کشفت نکثوا و نقضوا و علی هذا القیاس.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا وَقَعَ عَلَیْهِمُ الرِّجْزُ قالُوا یا مُوسَی ادْعُ لَنا رَبَّکَ إلی آخر الآیة. الرجز هو العذاب و یعنی به العذاب الذی کانت تشتمل علیه کل واحدة من الآیات المفصلات فإنها آیات عذاب و نکال و قوله: «بِما عَهِدَ عِنْدَکَ علی ما یؤیده المقام أی بما التزم عندک أن لا یرد دعاءک فیما تسأله، و اللام عندئذ للقسم، و المعنی ادع لنا ربک بالعهد الذی له عندک.
و قوله: «لَئِنْ کَشَفْتَ عَنَّا الرِّجْزَ لَنُؤْمِنَنَّ لَکَ وَ لَنُرْسِلَنَّ مَعَکَ بَنِی إِسْرائِیلَ هو ما عاهدوا به موسی لکشف الرجز عنهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُمُ الرِّجْزَ إِلی أَجَلٍ هُمْ بالِغُوهُ إِذا هُمْ یَنْکُثُونَ النکث نقض العهد، و قوله: «إِلی أَجَلٍ هُمْ بالِغُوهُ متعلق بقوله: «کَشَفْنا» و هو یدل علی أنه کان یضم إلی معاهدة أجل مضروب کأن یقول موسی (ع) إن الله سیرفع العذاب عنکم بشرط أن تؤمنوا و ترسلوا معی بنی إسرائیل إلی أجل کذا، أو یقول آل فرعون ما یشابه هذا المعنی فلما کشف العذاب عنهم و حل الأجل المضروب نکثوا و نقضوا عهدهم الذی عاهدوا الله و عاهدوا موسی علیه. و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ فِی الْیَمِ الیم البحر، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَوْرَثْنَا الْقَوْمَ الَّذِینَ کانُوا یُسْتَضْعَفُونَ مَشارِقَ الْأَرْضِ وَ مَغارِبَهَا» إلی آخر الآیة. الظاهر أن المراد بالأرض أرض الشام و فلسطین و یؤیده أو یدل علیه قوله بعد: «الَّتِی بارَکْنا فِیها» فإن الله سبحانه لم یذکر بالبرکة غیر الأرض المقدسة التی هی نواحی فلسطین إلا ما وصف به الکعبة المبارکة، و المعنی: أورثنا بنی إسرائیل و هم المستضعفون الأرض المقدسة بمشارقها و مغاربها، و إنما ذکرهم بوصفهم فقال:
القوم الذین کانوا یستضعفون لیدل علی عجیب صنعه تعالی فی رفع الوضیع، و تقویة المستضعف، و تملیکه من الأرض ما لا یقدر علی مثله عادة إلا کل قوی ذو أعضاد و أنصار.
و قوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی الآیة یرید به ما قضاه فی حقهم أنه سیورثهم الأرض و یهلک عدوهم، و إلیه إشارة موسی (ع) فی قوله لهم و هو یسلیهم 
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و یؤکد رجاءهم: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُهْلِکَ عَدُوَّکُمْ وَ یَسْتَخْلِفَکُمْ فِی الْأَرْضِ و یشیر سبحانه إلیه فی قوله: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ»: القصص: 5، و تمام الکلمة خروجها من مرحلة القوة إلی مرحلة الفعلیة، و علل ذلک بصبرهم.
و قوله: «وَ دَمَّرْنا ما کانَ یَصْنَعُ فِرْعَوْنُ وَ قَوْمُهُ الآیة. أی أهلکنا ما کانوا یصنعونه و ما کانوا یسقفونه من القصور و الأبنیة و ما کانوا یعرشونه من الکرم و غیره.



بحث روائی‌

فی المجمع،: قال ابن عباس و سعید بن جبیر و قتادة و محمد بن إسحاق بن بشار، و رواه علی بن إبراهیم بإسناده عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)- دخل حدیث بعضهم فی بعض- قالوا*: لما آمنت السحرة و رجع فرعون مغلوبا- و أبی هو و قومه إلا الإقامة علی الکفر- قال هامان لفرعون: إن الناس قد آمنوا بموسی- فانظر من دخل فی دینه فاحبسه- فحبس کل من آمن به من بنی إسرائیل- فتابع الله علیهم بالآیات، و أخذهم بالسنین و نقص من الثمرات.
ثم بعث علیهم الطوفان فخرب دورهم و مساکنهم- حتی خرجوا إلی البریة و ضربوا الخیام، و امتلأت بیوت القبط ماء، و لم یدخل بیوت بنی إسرائیل من الماء قطرة، و أقام علی وجه أرضیهم لا یقدرون علی أن یحرثوا- فقالوا لموسی: ادع لنا ربک أن یکشف عنا المطر- فنؤمن لک و نرسل معک بنی إسرائیل- فدعا ربه فکشف عنهم الطوفان فلم یؤمنوا- و قال هامان لفرعون: لئن خلیت بنی إسرائیل غلبک موسی و أزال ملکک- و أنبت الله لهم فی تلک السنة من الکلإ و الزرع و الثمر- ما أعشبت به بلادهم و أخصبت فقالوا: ما کان هذا الماء إلا نعمة علینا و خصبا.
فأنزل الله علیهم فی السنة الثانیة- عن علی بن إبراهیم- و فی الشهر الثانی- عن غیره من المفسرین- الجراد فجردت زروعهم و أشجارهم- حتی کانت تجرد شعورهم و لحاهم، و تأکل الأثواب و الثیاب و الأمتعة، و کانت لا تدخل بیوت بنی إسرائیل- و لا یصیبهم من ذلک شی‌ء- فعجوا و ضجوا و جزع فرعون من ذلک جزعا شدیدا، و قال:
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یا موسی ادع لنا ربک أن یکشف عنا الجراد- حتی أخلی عن بنی إسرائیل- فدعا موسی ربه فکشف عنه الجراد- بعد ما أقام علیهم سبعة أیام من السبت إلی السبت.
و قیل: إن موسی برز إلی الفضاء- فأشار بعصاه نحو المشرق و المغرب- فرجعت الجراد من حیث جاءت حتی کأن لم تکن قط، و لم یدع هامان فرعون أن یخلی عن بنی إسرائیل.
فأنزل الله علیهم فی السنة الثالثة- فی روایة علی بن إبراهیم- و فی الشهر الثالث- عن غیره من المفسرین- القمل و هو الجراد الصغار الذی لا أجنحة له، و هو شر ما یکون و أخبثه- فأتی علی زروعهم کلها و اجتثها من أصلها- فذهبت زروعهم، و لحس الأرض کلها.
و قیل: أمر موسی أن یمشی إلی کثیب أعفر- بقریة من قری مصر تدعی عین الشمس- فأتاه فضربه بعصاه فانثال علیهم قملا- فکان یدخل بین ثوب أحدهم فیعضه، و کان یأکل أحدهم الطعام فیمتلئ قملا- قال سعید بن جبیر: القمل السوس الذی یخرج من الحبوب- فکان الرجل یخرج عشرة أجربة إلی الرحی- فلم یرد منها ثلاثة أقفزة- فلم یصابوا ببلاء کان أشد علیهم من القمل، و أخذت أشعارهم و أبصارهم و أشفار عیونهم و حواجبهم، و لزمت جلودهم کأنها الجدری علیهم، و منعتهم النوم و القرار فصرخوا و صاحوا- و قال فرعون لموسی: ادع لنا ربک- لئن کشفت عنا القمل لأکفن عن بنی إسرائیل- فدعا موسی حتی ذهب القمل- بعد ما أقام عندهم سبعة أیام من السبت إلی السبت- فنکثوا.
فأنزل الله علیهم فی السنة الرابعة- و قیل: فی الشهر الرابع- الضفادع فکانت تکون فی طعامهم و شرابهم، و امتلأت منها بیوتهم و أبنیتهم فلا یکشف أحد ثوبا- و لا إناء و لا طعاما و لا شرابا إلا وجد فیه ضفادع. و کانت تثب فی قدورهم فتفسد علیهم ما فیها، و کان الرجل یجلس إلی ذقنه فی الضفادع، و یهم أن یتکلم فیثب الضفدع فی فیه، و یفتح فاه لأکلته فیسبق الضفدع أکلته إلی فیه- فلقوا منها أذی شدیدا فلما رأوا ذلک بکوا- و شکوا ذلک إلی موسی و قالوا: هذه المرة نتوب و لا نعود- فادع الله أن یذهب عنا الضفادع- فإنا نؤمن بک و نرسل معک بنی إسرائیل- فأخذ عهودهم و مواثیقهم ثم دعا ربه- فکشف عنهم الضفادع- بعد ما أقام علیهم سبعا من السبت إلی السبت- ثم 
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نقضوا العهد و عادوا لکفرهم.
فلما کانت السنة الخامسة أرسل الله علیهم الدم- فسال ماء النیل علیهم دما- فکان القبطی یراه دما، و الإسرائیلی یراه ماء- فإذا شربه الإسرائیلی کان ماء، و إذا شربه القبطی کان دما، و کان القبطی یقول للإسرائیلی: خذ الماء فی فیک و صبه فی فی- فکان إذا صبه فی فم القبطی یحول دما، و إن فرعون اعتراه العطش- حتی إنه لیضطر إلی مضغ الأشجار الرطبة- فإذا مضغها یصیر ماؤه فی فیه دما- فمکثوا فی ذلک سبعة أیام لا یأکلون إلا الدم، و لا یشربون إلا الدم. قال زید بن أسلم الدم الذی سلط علیهم کان الرعاف- فأتوا موسی فقالوا: ادع لنا ربک یکشف عنا هذا الدم- فنؤمن لک و نرسل معک بنی إسرائیل- فلما دفع الله عنهم الدم لم یؤمنوا- و لم یخلوا عن بنی إسرائیل.
فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن قیس عن أبی عبد الله (ع)* لَئِنْ کَشَفْتَ عَنَّا الرِّجْزَ لَنُؤْمِنَنَّ لَکَ قال: الرجز هو الثلج- ثم قال: بلاد خراسان بلاد رجز.
أقول: و الروایة لا تنطبق علی الآیة ذاک الانطباق.
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اشارة

وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ فَأَتَوْا عَلی قَوْمٍ یَعْکُفُونَ عَلی أَصْنامٍ لَهُمْ قالُوا یا مُوسَی اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ (138) إِنَّ هؤُلاءِ مُتَبَّرٌ ما هُمْ فِیهِ وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (139) قالَ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِیکُمْ إِلهاً وَ هُوَ فَضَّلَکُمْ عَلَی الْعالَمِینَ (140) وَ إِذْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ یُقَتِّلُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ (141) وَ واعَدْنا مُوسی ثَلاثِینَ لَیْلَةً وَ أَتْمَمْناها بِعَشْرٍ فَتَمَّ مِیقاتُ رَبِّهِ أَرْبَعِینَ لَیْلَةً وَ قالَ مُوسی لِأَخِیهِ هارُونَ اخْلُفْنِی فِی قَوْمِی وَ أَصْلِحْ وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ (142)
وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ قالَ لَنْ تَرانِی وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً فَلَمَّا أَفاقَ قالَ سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ (143) قالَ یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ عَلَی النَّاسِ بِرِسالاتِی وَ بِکَلامِی فَخُذْ ما آتَیْتُکَ وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ (144) وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلاً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها سَأُرِیکُمْ دارَ الْفاسِقِینَ (145) سَأَصْرِفُ عَنْ آیاتِیَ الَّذِینَ یَتَکَبَّرُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ إِنْ یَرَوْا کُلَّ آیَةٍ لا یُؤْمِنُوا بِها وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الرُّشْدِ لا یَتَّخِذُوهُ سَبِیلاً وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الغَیِّ یَتَّخِذُوهُ سَبِیلاً ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا عَنْها غافِلِینَ (146) وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ لِقاءِ الْآخِرَةِ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ هَلْ یُجْزَوْنَ إِلاَّ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (147)
وَ اتَّخَذَ قَوْمُ مُوسی مِنْ بَعْدِهِ مِنْ حُلِیِّهِمْ عِجْلاً جَسَداً لَهُ خُوارٌ أَ لَمْ یَرَوْا أَنَّهُ لا یُکَلِّمُهُمْ وَ لا یَهْدِیهِمْ سَبِیلاً اتَّخَذُوهُ وَ کانُوا ظالِمِینَ (148) وَ لَمَّا سُقِطَ فِی أَیْدِیهِمْ وَ رَأَوْا أَنَّهُمْ قَدْ ضَلُّوا قالُوا لَئِنْ لَمْ یَرْحَمْنا رَبُّنا وَ یَغْفِرْ لَنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ (149) وَ لَمَّا رَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً قالَ بِئْسَما خَلَفْتُمُونِی مِنْ بَعْدِی أَ عَجِلْتُمْ أَمْرَ رَبِّکُمْ وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ یَجُرُّهُ إِلَیْهِ قالَ ابْنَ أُمَّ إِنَّ الْقَوْمَ اسْتَضْعَفُونِی وَ کادُوا یَقْتُلُونَنِی فَلا تُشْمِتْ بِیَ الْأَعْداءَ وَ لا تَجْعَلْنِی مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (150) قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ (151) إِنَّ الَّذِینَ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ سَیَنالُهُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ ذِلَّةٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُفْتَرِینَ (152)
وَ الَّذِینَ عَمِلُوا السَّیِّئاتِ ثُمَّ تابُوا مِنْ بَعْدِها وَ آمَنُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (153) وَ لَمَّا سَکَتَ عَنْ مُوسَی الْغَضَبُ أَخَذَ الْأَلْواحَ وَ فِی نُسْخَتِها هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ هُمْ لِرَبِّهِمْ یَرْهَبُونَ (154)
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بیان‌

شروع فی بعض قصص بنی إسرائیل بعد تخلصهم من إسارة آل فرعون مما یناسب غرض القصص المسرودة سابقا و هو أن الدعوة الدینیة ما توجهت إلی أمة إلا کان الکفر إلیها أسبق، و الناقضون لعهد الله فیهم أکثر فخص الله المؤمنین منهم بمزید کرامته، و عذب الکافرین بشدید عذابه.
و قد ذکر فی الآیات مجاوزة بنی إسرائیل البحر و مسألتهم بعد المجاوزة موسی (ع) أن یجعل لهم صنما یعبدونه، و فیها عبادتهم للعجل بعد ما ذهب موسی لمیقات ربه و فی ضمنها حدیث نزول التوراة علیه.
قوله تعالی: «وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ فَأَتَوْا عَلی قَوْمٍ الآیة، العکوف الإقبال علی الشی‌ء و ملازمته علی سبیل التعظیم. ذکره الراغب فی المفردات، و قولهم:
«اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ» أی کما لهم آلهة مجعولة.
کان بنو إسرائیل علی شریعة جدهم إبراهیم (ع)، و قد خلا فیهم من الأنبیاء
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إسحاق و یعقوب و یوسف، و هم علی دین التوحید الذی لا یعبد فیه إلا الله سبحانه وحده لا شریک له المتعالی عن أن یکون جسما أو جسمانیا یعرض له شکل أو قدر غیر أن بنی إسرائیل کما یستفاد من قصصهم کانوا قوما مادیین حسیین یجرون فی حیاتهم علی أصالة الحس و لا یعتنون بما وراء الحس إلا اعتناء تشریفیا من غیر أصالة و لا حقیقة، و قد مکثوا تحت إسارة القبط سنین متطاولة، و هم یعبدون الأوثان فتأثرت من ذلک أرواحهم و إن کانت العصبیة القومیة تحفظ لهم دین آبائهم بوجه.
و لذلک کان جلهم لا یتصورون من الله سبحانه إلا أنه جسم من الأجسام بل جوهر ألوهی یشاکل الإنسان کما هو الظاهر المستفاد من التوراة الدائرة الیوم، و کلما کان موسی یقرب الحق من أذهانهم حولوه إلی إشکال و تماثیل یتوهمون له تعالی، لهذه العلة لما شاهدوا فی مسیرهم قوما یعکفون علی أصنام لهم استحسنوا مثل ذلک لأنفسهم فسألوا موسی (ع) أن یجعل لهم إلها کما لهم آلهة یعکفون علیها.
فلم یجد موسی (ع) بدا من أن یتنزل فی بیان توحید الله سبحانه إلی ما یقارب أفهامهم علی قصورها فلا مهم أولا علی جهلهم بمقام ربهم مع وضوح أن طریق الوثنیة طریق باطل هالک ثم عرف لهم ربهم بالصفة، و أنه لا یقبل صنما و لا یحد بمثال کما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «إِنَّ هؤُلاءِ مُتَبَّرٌ ما هُمْ فِیهِ وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ المتبر من التبار و هو الهلاک، و المراد بقوله: «ما هُمْ فِیهِ سبیلهم الذی یسلکونه و هو عبادة الأصنام و المراد بقوله: «ما کانُوا یَعْمَلُونَ أعمالهم العبادیة، و المعنی أن هؤلاء الوثنیة طریقتهم هالکة و أعمالهم باطلة فلا یحق أن یمیل إلیه إنسان عاقل لأن الغرض من عبادة الله سبحانه أن یهتدی به الإنسان إلی سعادة دائمة و خیر باق.
قوله تعالی: «قالَ أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِیکُمْ إِلهاً وَ هُوَ فَضَّلَکُمْ عَلَی الْعالَمِینَ «أَبْغِیکُمْ أی أطلب لکم و ألتمس، یعرف ربهم و یصفه لهم، و قوله: «أَ غَیْرَ اللَّهِ أَبْغِیکُمْ إِلهاً» فیه تأسیس أن کل إله أبغیه لکم بجعل أو صنع فإنما هو غیر الله سبحانه، و الذی یجب علیکم أن تعبدوا الله ربکم بصفة الربوبیة التی هی تفضیله إیاکم علی العالمین.
فکأنهم قالوا: اجعل لنا إلها کما لهم آلهة فقال: کیف ألتمس لکم ربا مصنوعا و هو غیر الله ربکم، و إذا کان غیره فعبادته متبرة باطلة؟ فقالوا: فکیف نعبده و لا نراه 
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و لا سبیل لنا إلی ما لا نشاهده؟ کما یقوله عبدة الأصنام. فقال: اعبدوه بما تعرفونه من صفته فإنه فضلکم علی سائر الأمم بآیاته الباهرة و دینه الحق و إنجائکم من فرعون و عمله، فالآیة- کما تری- ألطف بیان و أوجز برهان یجلی عن الحق الصریح للأذهان الضعیفة التعقل.
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ إلی آخر الآیة. سامه العذاب یسومه أی حمله ذلک علی طریق الإذلال، و التقتیل الإکثار فی القتل و الاستحیاء الاستبقاء للخدمة و قد تقدم، و الظاهر أن قوله: «وَ فِی ذلِکُمْ إشارة إلی ما ذکر من سوء تعذیب آل فرعون لهم.
و الآیة خطاب امتنانی للموجودین من أخلافهم حین النزول یمتن الله فیها علیهم بما من به علی آبائهم فی زمن فرعون کما قیل، و الأنسب بالسیاق أن یکون خطابا لأصحاب موسی بعینهم مسوقا سوق التعجب إذا نسوا عظیم نعمة الله علیهم إذ أنجاهم من تلک البلیة العظیمة، و نظیره فی الغیبة قوله تعالی فیما سیأتی: «أَ لَمْ یَرَوْا أَنَّهُ لا یُکَلِّمُهُمْ وَ لا یَهْدِیهِمْ سَبِیلًا».
قوله تعالی: «وَ واعَدْنا مُوسی ثَلاثِینَ لَیْلَةً وَ أَتْمَمْناها بِعَشْرٍ فَتَمَّ مِیقاتُ رَبِّهِ أَرْبَعِینَ لَیْلَةً» إلی آخر الآیة. المیقات قریب المعنی من الوقت، قال فی المجمع،: الفرق بین المیقات و الوقت أن المیقات ما قدر لیعمل فیه عمل من الأعمال، و الوقت وقت الشی‌ء و قدره، و لذلک قیل: مواقیت الحج و هی المواضع التی قدرت للإحرام فیها (انتهی).
و قد ذکر الله سبحانه المواعدة و أخذ أصلها ثلاثین لیلة ثم أتمها بعشر لیال أخر ثم ذکر الفذلکة و هی أربعون، و أما الذی ذکره فی موضع آخر إذ قال: «وَ إِذْ واعَدْنا مُوسی أَرْبَعِینَ لَیْلَةً»: البقرة: 51 فهو المجموع المتحصل من المواعدتین أعنی أن آیة البقرة تدل علی أن مجموع الأربعین کان عن مواعدة، و آیة الأعراف علی أن ما فی آیة البقرة مجموع المواعدتین.
و بالجملة یعود المعنی إلی أنه تعالی وعده ثلاثین لیلة للتقریب و التکلیم ثم وعده عشرا آخر لإتمام ذلک فتم میقات ربه أربعین لیلة، و لعله ذکر اللیالی دون الأیام- مع أن موسی مکث فی الطور الأربعین بأیامها و لیالیها، و المتعارف فی ذکر المواقیت 
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و الأزمنة ذکر الأیام دون اللیالی- لأن المیقات کان للتقرب إلی الله سبحانه و مناجاته و ذکره، و ذلک أخص باللیل و أنسب لما فیه من اجتماع الحواس عن التفرق و زیادة تهیؤ النفس للأنس و قد کان من برکات هذا المیقات نزول التوراة.
و هذا کما یشیر إلی مثله قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا- إلی أن قال- إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ هِیَ أَشَدُّ وَطْئاً وَ أَقْوَمُ قِیلًا إِنَّ لَکَ فِی النَّهارِ سَبْحاً طَوِیلًا»: المزمل: 7، و قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی لِأَخِیهِ هارُونَ اخْلُفْنِی فِی قَوْمِی إنما قاله حین ما کان یفارقهم للمیقات، و الدلیل علی ذلک قوله: اخْلُفْنِی فِی قَوْمِی فإن الاستخلاف لا یکون إلا فی غیبة. و إنما عبر بلفظ «قَوْمِی دون بنی إسرائیل لتجری القصة علی سیاق سائر القصص المذکورة فی هذه السورة فقد حکی فیها عن لفظ نوح و هود و صالح و غیرهم: یا قوم یا قوم، و علی ذلک أجریت هذه القصة فعبر فیها عن بنی إسرائیل فی بضعة مواضع بلفظ القوم، و قد عبر عنهم فی سورة طه ببنی إسرائیل.
و أما قوله لأخیه ثانیا: «وَ أَصْلِحْ وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ فهو أمر له بالإصلاح و أن لا یتبع سبیل أهل الفساد، و هارون نبی مرسل معصوم لا تصدر عنه المعصیة، و لا یتأتی منه اتباع أهل الفساد فی دینهم، و موسی (ع) أعلم بحال أخیه فلیس مراده نهیه عن الکفر و المعصیة بل أن لا یتبع فی إدارة أمور قومه ما یشیر إلیه و یستصوبه المفسدون من القوم أیام خلافته ما دام موسی غائبا.
و من الدلیل علیه قوله: «وَ أَصْلِحْ فإنه یدل علی أن المراد بقوله: «وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ أن یصلح أمرهم و لا یسیر فیهم سیرة هی سبیل المفسدین الذی یستحسنونه و یشیرون إلیه بذلک.
و من هنا یتأید أنه کان فی قومه یومئذ جمع من المفسدین یفسدون و یقلبون علیه الأمور و یتربصون به الدوائر فنهی موسی أخاه أن یتبع سبیلهم فیشوشوا علیه الأمر و یکیدوا و یمکروا به فیتفرق جمع بنی إسرائیل و یتشتت شملهم بعد تلک المحن و الأذایا التی کابدها فی إحیاء کلمة الاتحاد بینهم.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ قالَ لَنْ تَرانِی وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی الآیة التجلی مطاوعة
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التجلیة من الجلاء بمعنی الظهور، و الدک هو أشد الدق، و جعله دکا أی مدکوکا و الخرور هو السقوط، و الصعقة هی الموت أو الغشیة بجمود الحواس و بطلان إدراکها، و الإفاقة الرجوع إلی حال سلامة العقل و الحواس یقال: أفاق من غشیته أی رجع إلی حال استقامة الشعور و الإدراک.
و معنی الآیة علی ما یستفاد من ظاهر نظمها أنه «لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا» الذی وقتناه له «وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ بکلامه «قالَ أی موسی «رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ أی أرنی نفسک أنظر إلیک أی مکنی من النظر إلیک حتی أنظر إلیک و أراک فإن الرؤیة فرع النظر، و النظر فرع التمکین من الرؤیة و التمکن منها، «قالَ الله تعالی لموسی «لَنْ تَرانِی أبدا «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ و کان جبلا بحیاله مشهودا له أشیر إلیه بلام العهد الحضوری «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی أی لن تطیق رؤیتی فانظر إلی الجبل فإنی أظهر له فإن استقر مکانه و أطاق رؤیتی فاعلم أنک تطیق النظر إلی و رؤیتی «فَلَمَّا تَجَلَّی و ظهر «رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ بتجلیه «دَکًّا» مدکوکا متلاشیا فی الجو أو سائحا «وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» میتا أو مغشیا علیه من هول ما رأی «فَلَمَّا أَفاقَ قالَ سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ رجعت إلیک مما اقترحته علیک «وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ بأنک لا تری. هذا ظاهر ألفاظ الآیة.
و الذی یعطیه التدبر فیها أن حدیث الرؤیة و النظر الذی وقع فی الآیة إذا عرضناه علی الفهم العامی المتعارف حمله علی رؤیة العین و نظر الأبصار، و لا نشک و لن نشک أن الرؤیة و الإبصار یحتاج إلی عمل طبیعی فی جهاز الأبصار یهیئ للباصر صورة مماثلة لصورة الجسم المبصر فی شکله و لونه.
و بالجملة هذا الذی نسمیه الإبصار الطبیعی یحتاج إلی مادة جسمیة فی المبصر و الباصر جمیعا، و هذا لا شک فیه.
و التعلیم القرآنی یعطی إعطاء ضروریا أن الله تعالی لا یماثله شی‌ء بوجه من الوجوه البتة فلیس بجسم و لا جسمانی، و لا یحیط به مکان و لا زمان، و لا تحویه جهة و لا توجد صورة مماثلة أو مشابهة له بوجه من الوجوه فی خارج و لا ذهن البتة.
و ما هذا شأنه لا یتعلق به الإبصار بالمعنی الذی نجده من أنفسنا البتة، و لا تنطبق 
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علیه صورة ذهنیة لا فی الدنیا و لا فی الآخرة ضرورة، و لا أن موسی ذاک النبی العظیم أحد الخمسة أولی العزم و سادة الأنبیاء (ع) ممن یلیق بمقامه الرفیع و موقفه الخطیر أن یجهل ذلک، و لا أن یمنی نفسه بأن الله سبحانه أن یقوی بصر الإنسان علی أن یراه و یشاهده سبحانه منزها عن وصمة الحرکة و الزمان، و الجهة و المکان، و ألواث المادة الجسمیة و أعراضها فإنه قول أشبه بغیر الجد منه بالجد فما محصل القول: أن من الجائز فی قدرة الله أن یقوی سببا مادیا أن یعلق عمله الطبیعی المادی- مع حفظ حقیقة السبب و هویة أثره- بأمر هو خارج عن المادة و آثارها متعال عن القدر و النهایة؟ فهذا الإبصار الذی عندنا و هو خاصة مادیة من المستحیل أن یتعلق بما لا أثر عنده من المادة الجسمیة و خواصها فإن کان موسی یسأل الرؤیة فإنما سأل غیر هذه الرؤیة البصریة، و بالملازمة ما ینفیه الله سبحانه فی جوابه فإنما ینفی غیر هذه الرؤیة البصریة فأما هی فبدیهیة الانتفاء لم یتعلق بها سؤال و لا جواب، و قد أطلق الله الرؤیة و ما یقرب منها معنی فی موارد من کلامه و أثبتها کقوله تعالی «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة: 23، و قوله: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی : النجم: 11، و قوله: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ»: العنکبوت: 5، و قوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: حم السجدة: 54، و قوله: «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً»: الکهف: 110، إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة المثبتة للرؤیة و ما فی معناه قبال الآیات النافیة لها کما فی هذه الآیة: «قالَ لَنْ تَرانِی ، و قوله: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ»: الأنعام: 103 و غیر ذلک.
فهل المراد بالرؤیة حصول العلم الضروری سمی بها لمبالغة فی الظهور و نحوها کما قیل.
لا ریب أن الآیات تثبت علما ما ضروریا لکن الشأن فی تشخیص حقیقة هذا العلم الضروری فإنا لا نسمی کل علم ضروری رؤیة و ما فی معناه من اللقاء و نحوه کما نعلم بوجود إبراهیم الخلیل و إسکندر و کسری فیما مضی و لم نرهم، و نعلم علما ضروریا بوجود لندن و شیکاغو و مسکو و لم نرها، و لا نسمیه رؤیة و إن بالغنا، فأنت تقول:
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أعلم بوجود إبراهیم (ع) و إسکندر و کسری کأنی رأیتهم، و لا تقول رأیتهم أو أراهم، و تقول: أعلم بوجود لندن و شیکاغو و مسکو، و لا تقول: رأیتها أو أراها.
و أوضح من ذلک علمنا الضروری بالبدیهیات الأولیة التی هی لکلیتها غیر مادیة و لا محسوسة مثل قولنا: «الواحد نصف الاثنین» و «الأربعة زوج» و «الإضافة قائمة بطرفین» فإنها علوم ضروریة یصح إطلاق العلم علیها و لا یصح إطلاق الرؤیة البتة.
و نظیر ذلک جمیع التصدیقات العقلیة الفکریة، و کذا المعانی الوهمیة و بالجملة ما نسمیها بالعلوم الحصولیة لا نسمیها رؤیة و إن أطلقنا علیها العلم فنقول علمناها و لا نقول:
رأیناها إلا بمعنی القضاء و الحکم لا بمعنی المشاهدة و الوجدان.
لکن بین معلوماتنا ما لا نتوقف فی إطلاق الرؤیة علیه و استعمالها فیه، نقول:
أری أنی أنا و أرانی أرید کذا و أکره کذا، و أحب کذا و أبغض کذا و أرجو کذا و أتمنی کذا أی أجد ذاتی و أشاهدها بنفسها من غیر أن أحتجب عنها بحاجب، و أجد و أشاهد إرادتی الباطنة التی لیست بمحسوسة و لا فکریة، و أجد فی باطن ذاتی کراهة و حبا و بغضا و رجاء و تمنیا و هکذا.
و هذا غیر قول القائل: رأیتک تحب کذا و تبغض کذا و غیر ذلک فإن معنی کلامه أبصرتک فی هیئة استدللت بها علی أن فیک حبا و بغضا و نحو ذلک، و أما حکایة الإنسان عن نفسه أنه یراه یرید و یکره و یحب و یبغض فإنه یرید به أنه یجد هذه الأمور بنفسها و واقعیتها لا أنه یستدل علیها فیقضی بوجودها من طریق الاستدلال بل یجدها من نفسه من غیر حاجب یحجبها و لا توسل بوسیلة تدل علیها البتة.
و تسمیة هذا القسم من العلم الذی یجد فیه الإنسان نفس المعلوم بواقعیته الخارجیة رؤیة مطردة، و هی علم الإنسان بذاته و قواه الباطنة و أوصاف ذاته و أحواله الداخلیة و لیس فیها مداخلة جهة أو مکان أو زمان أو حالة جسمانیة أخری غیرها فافهم ذلک و أجد التدبر فیه.
و الله سبحانه فیما أثبت من الرؤیة یذکر معها خصوصیات و یضم إلیها ضمائم یدلنا ذلک علی أن المراد بالرؤیة هذا القسم من العلم الذی نسمیه فیما عندنا أیضا رؤیة کما فی قوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ أَلا
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إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ» الآیة. حیث أثبت أولا أنه علی کل شی‌ء حاضر أو مشهود لا یختص بجهة دون جهة و بمکان دون مکان و بشی‌ء دون شی‌ء بل شهید علی کل شی‌ء محیط بکل شی‌ء فلو وجده شی‌ء لوجده علی ظاهر کل شی‌ء و باطنه و علی نفس وجدانه و علی نفسه، و علی هذه السمة لقاؤه لو کان هناک لقاء لا علی نحو اللقاء الحسی الذی لا یتأتی البتة إلا بمواجهة جسمانیة و تعین جهة و مکان و زمان، و بهذا یشعر ما فی قوله:
«ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی من نسبة الرؤیة إلی الفؤاد الذی لا شبهة فی کون المراد به هو النفس الإنسانیة الشاعرة دون اللحم الصنوبری المعلق علی یسار الصدر داخلا.
و نظیر ذلک قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15، دل علی أن الذی یجبهم عنه تعالی رین المعاصی و الذنوب التی اکتسبوها فحال بین قلوبهم أی أنفسهم و بین ربهم فحجبهم عن تشریف المشاهدة، و لو رأوه لرأوه بقلوبهم أی أنفسهم لا بأبصارهم و أحداقهم.
و قد أثبت الله سبحانه فی موارد من کلامه قسما آخر من الرؤیة وراء رؤیة الجارحة کقوله تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ ثُمَّ لَتَرَوُنَّها عَیْنَ الْیَقِینِ»: التکاثر: 7، و قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75، و قد تقدم تفسیر الآیة فی الجزء السابع من الکتاب، و بینا هناک أن الملکوت هو باطن الأشیاء لا ظاهرها المحسوس.
فبهذه الوجوه یظهر أنه تعالی یثبت فی کلامه قسما من الرؤیة و المشاهدة وراء الرؤیة البصریة الحسیة، و هی نوع شعور فی الإنسان یشعر بالشی‌ء بنفسه من غیر استعمال آلة حسیة أو فکریة، و أن للإنسان شعورا بربه غیر ما یعتقد بوجوده من طریق الفکر و استخدام الدلیل بل یجده وجدانا من غیر أن یحجبه عنه حاجب، و لا یجره إلی الغفلة عنه إلا اشتغاله بنفسه و بمعاصیه التی اکتسبها، و هی مع ذلک غفلة عن أمر موجود مشهود لا زوال علم بالکلیة و من أصله فلیس فی کلامه تعالی ما یشعر بذلک البتة بل عبر عن هذا الجهل بالغفلة و هی زوال العلم بالعلم لا زوال أصل العلم.
فهذا ما بینه کلامه سبحانه، و یؤیده العقل بساطع براهینه، و کذا ما ورد من الأخبار عن أئمة أهل البیت (ع) علی ما سننقلها و نبحث عنها فی البحث الروائی 
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الآتی إن شاء الله تعالی.
و الذی ینجلی من کلامه تعالی أن هذا العلم المسمی بالرؤیة و اللقاء یتم للصالحین من عباد الله یوم القیامة کما یدل علیه ظاهر قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة: 23، فهناک موطن التشرف بهذا التشریف، و أما فی هذه الدنیا و الإنسان مشتغل ببدنه، و منغمر فی غمرات حوائجه الطبیعیة، و هو سألک لطریق اللقاء و العلم الضروری بآیات ربه، کادح إلی ربه کدحا لیلاقیه فهو بعد فی طریق هذا العلم لن یتم له حق یلاقی ربه، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الإنشقاق: 6، و فی معناه آیات کثیرة أخری تدل علی أنه تعالی إلیه المرجع و المصیر و المنتهی، و إلیه یرجعون و إلیه یقلبون.
فهذا هو العلم الضروری الخاص الذی أثبته الله تعالی لنفسه و سماه رؤیة و لقاء، و لا یهمنا البحث عن أنها علی نحو الحقیقة أو المجاز فإن القرائن کما عرفت قائمة علی إرادة ذلک فإن کانت حقیقة کانت قرائن معینة، و إن کانت مجازا کانت صارفة، و القرآن الکریم أول کاشف عن هذه الحقیقة علی هذا الوجه البدیع، فالکتب السماویة السابقة علی ما بأیدینا ساکتة عن إثبات هذا النوع من العلم بالله و تخلو عنه الأبحاث المأثورة عن الفلاسفة الباحثین عن هذه المسائل فإن العلم الحضوری عندهم کان منحصرا فی علم الشی‌ء بنفسه حتی کشف عنه فی الإسلام فللقرآن المنة فی تنقیح المعارف الإلهیة.
و لنرجع إلی الآیة المبحوث عنها:
فقوله: «وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا وَ کَلَّمَهُ رَبُّهُ قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ سؤال منه (ع) للرؤیة بمعنی العلم الضروری علی ما تقدم من معناه فإن الله سبحانه لما خصه بما حباه من العلم به من جهة النظر فی آیاته ثم زاد علی ذلک أن اصطفاه برسالاته و بتکلیمه و هو العلم بالله من جهة السمع رجا (ع) أن یزیده بالعلم من جهة الرؤیة و هو کمال العلم الضروری بالله، و الله خیر مرجو و مأمول.
فهذا هو المسئول دون الرؤیة بمعنی الإبصار بالتحدیق الذی یجل موسی (ع) ذاک النبی الکریم أن یجهل بامتناعه علیه تعالی و تقدس.
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و قوله. «قالَ لَنْ تَرانِی نفی مؤبد للرؤیة، و إذ أثبت الله سبحانه الرؤیة بمعنی العلم الضروری فی الآخرة کان تأبید النفی راجعا إلی تحقق ذلک فی الدنیا ما دام للإنسان اشتغال بتدبیر بدنه، و علاج ما نزل به من أنواع الحوائج الضروریة، و الانقطاع إلیه تعالی بتمام معنی الکلمة لا یتم إلا بقطع الرابطة عن کل شی‌ء حتی البدن و توابعه و هو الموت.
فیئول المعنی إلی أنک لن تقدر علی رؤیتی و العلم الضروری بی فی الدنیا حتی تلاقینی فتعلم بی علما اضطراریا تریده، و التعبیر فی قوله: «لَنْ تَرانِی ب «لَنْ الظاهر فی تأبید النفی لا ینافی ثبوت هذا العلم الضروری فی الآخرة فالانتفاء فی الدنیا یقبل التأبید أیضا کما فی قوله تعالی: «إِنَّکَ لَنْ تَخْرِقَ الْأَرْضَ وَ لَنْ تَبْلُغَ الْجِبالَ طُولًا»: إسراء: 37، و قوله: «إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً»: الکهف: 67.
و لو سلم أنه ظاهر فی تأبید النفی للدنیا و الآخرة جمیعا فإنه لا یأبی التقیید کقوله تعالی: «وَ لَنْ تَرْضی عَنْکَ الْیَهُودُ وَ لَا النَّصاری حَتَّی تَتَّبِعَ مِلَّتَهُمْ»: البقرة: 120، فلم لا یجوز أن تکون أمثال قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» مقیدة لهذه الآیة مبینة لمعنی التأبید المستفاد منها.
و الذی ذکرناه من رجوع نفی الرؤیة فی قوله: «لَنْ تَرانِی إلی نفی الطاقة و الاستطاعة یؤیده قوله بعده: «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی فإن فیه تنظیر إراءة نفسه لموسی (ع) بتجلیه للجبل، و المراد أن ظهوری و تجلیی للجبل مثل ظهوری لک فإن استقر الجبل مکانه أی بقی علی ما هو علیه و هو جبل عظیم فی الخلقة قوی فی الطاقة فإنک أیضا یرجی أن تطیق تجلی ربک و ظهوره.
فقوله: «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی لیس باستدلال علی استحالة التجلی کیف و قد تجلی له؟ بل إشهاد و تعریف لعدم استطاعته و إطاقته للتجلی و عدم استقراره مکانه أی بطلان وجوده لو وقع التجلی کما بطل الجبل بالدک.
و قد دل علیه قوله: «فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» و بصیرورة الجبل دکا أی مدکوکا متحولا إلی ذرأت ترابیة صغار بطلت هویته و ذهبت جبلیته و قضی أجله.
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و قوله: «وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» ظاهر السیاق أن الذی أصعقه هو هول ما رأی و شاهد غیر أنه یجب أن یتذکر أنه هو الذی ألقی عصاه فإذا هی ثعبان مبین تلقف الألوف من الثعابین و الحیات، و فلق البحر فأغرق الألوف ثم الألوف من آل فرعون فی لحظة و رفع الجبل فوق رءوس بنی إسرائیل کأنه ظلة، و أتی بآیات هائلة أخری و هی أهول من اندکاک جبل، و أعظم، و لم یصعقه شی‌ء من ذلک و لم یدهشه.
و اندکاک الجبل أهون من ذلک، و هو بحسب الظاهر فی أمن من أن یصیبه فی ذلک خطر فإن الله إنما دکه لیشهده کیفیة الأمر!.
فهذا کله یشهد أن الذی أصعقه إنما هو ما تمثل له من معنی ما سأله و عظمة القهر الإلهی الذی أشرف أن یشاهده و لم یشاهده هو و إنما شاهده الجبل فآل أمره إلی ذاک الاندکاک العجیب الذی لم یستقر معه مکانه و لا طرفة عین، و یشهد بذلک أیضا توبته (ع) بعد الإفاقة کما سیأتی.
و قوله: «فَلَمَّا أَفاقَ قالَ سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ توبة و رجوع منه (ع) بعد الإفاقة إذ تبین له أن الذی سأله وقع فی غیر موقعه فأخذته العنایة الإلهیة بتعریفه ذلک و تعلیمه عیانا بإشهاده دک الجبل بالتجلی أنه غیر ممکن.
فبدأ بتنزیهه تعالی و تقدیسه عما کان یری من إمکان ذلک ثم عقبه بالتوبة عما أقدم علیه و هو یطمع فی أن یتوب علیه، و لیس من الواجب فی التوبة أن تکون دائما عن معصیة و جرم بل هو الرجوع إلیه تعالی لشائبة بعد کیف کان کما تقدم البحث فیه فی الجزء الرابع من الکتاب.
ثم عقب (ع) ذلک بالإقرار و الشهادة بقوله: «وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ أی أول المؤمنین من قومی بأنک لا تری. هذا ما یدل علیه المقام، و إن کان من المحتمل أن یکون المراد و أنا أول المؤمنین من بین قومی بما آتیتنی و هدیتنی إلیه آمنت بک قبل أن یؤمنوا فحقیق بی أن أتوب إلیک إذا علق بی تقصیر أو قصور. لکنه معنی بعید.
قوله تعالی: «قالَ یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ عَلَی النَّاسِ بِرِسالاتِی وَ بِکَلامِی فَخُذْ ما آتَیْتُکَ وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ المراد بالاصطفاء الاختیار علی وجه التصفیة، و لذلک عدی إلی الناس بعلی، و المراد بالرسالات هو ما حمل من الأوامر و النواهی الإلهیة من 
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المعارف و الحکم و الشرائع لیبلغه الناس سواء کان التحمیل بواسطة ملک أو بتکلیم بلا واسطة ملک فهی غیر الکلام و إن حملت بکلام فإن الکلام أمر، و المعانی التی یتلقاها السامع منه أمر آخر.
و المراد بالکلام هو ما شافه به الله سبحانه من غیر واسطة ملک و بعبارة أخری هو ما یکشف به عن مکنون الغیب، و أما أن یکون من نوع الکلام الدائر بیننا معاشر الإنسان فلا فإن الکلام عندنا هو أنا نصطلح و نتعهد فیما بیننا علی تخصیص صوت مخصوص من الأصوات لمعنی من المعانی لینتقل ذهن السامع إلی ذلک المعنی ثم نتوسل عند إرادة تفهیمه إلی إیجاد تموج خاص فی الهواء یبتدی منا و ینتهی إلی السامع لننقل به ما فی ضمیرنا إلی ضمیر السامع المخاطب و التکلم بهذا الوجه یستلزم التجسم فی المتکلم و الله سبحانه منزه عنه، و مجرد إیجاد الصوت و تمویج الهواء بإیجاد أسباب الصوت فی مکان لا یدل علی کون المعانی التی ینتقل إلیها الذهن مقصودة لله سبحانه ما لم تکشف الإرادة بأمر آخر وراء نفس الصوت کما أن من أوجد منا بدق أو ضرب أو نحوهما صوتا یدل علی معنی لم نحکم بإرادته ذلک ما لم یکشف من حاله أو مقاله قبلا أنه قاصد لمعنی ما یوجده من الأصوات.
و ما کلم به الله سبحانه موسی (ع) مما حکاه القرآن الشریف خال عن سؤال الدلیل علی کونه کلامه، و علی کونه تعالی مریدا لمعناه فلم یسأل موسی ربه حین سمع النداء من جانب الطور الأیمن من الشجرة: هل هذا منک یا رب؟ و هل أنت مرید معناه؟ بل أیقن بذلک إیقانا، و نظیر الکلام جار فی سائر أقسام الوحی غیر الکلام.
و هذا یکشف کشفا قطعیا عن ارتباط خاص من السامع بإرادة مصدر الکلام و الوحی یوجب الانتقال إلی المعنی المقصود و إلا فمجرد صدور صوت له معنی مفهوم فی اللغة منه تعالی لا یستلزم صحة الانتساب إلیه تعالی و لا کونه کلامه کیف؟ و جمیع الألفاظ الصادرة من المتکلمین بما أنها أصوات تنتهی إلیه تعالی و لیست کلاما له تعالی بل المتکلم بها غیره، و کثیرا ما یحدث من تصادم الأجسام المختلفة أصوات ذوات معان فی اللغة و لا نعده کلاما له تعالی.
و بالجملة تکلیمه تعالی هو إیجاده اتصالا و ارتباطا خاصا بین مخاطبه و بین الغیب 
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ینتقل به بمشاهدة بعض مخلوقاته إلی معنی مراد، و لا نمنع مقارنة ذلک بأصوات یوجدها الله تعالی فی خارج أو سمع أو غیر ذلک، و قد تقدم بعض الکلام فی الکلام فیما تقدم.
و سیأتی منه تتمة فی تفسیر سورة الشوری إن شاء الله تعالی.
و کیف کان فقوله تعالی: «قالَ یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ الآیة. وارد فی مورد الامتنان و موعظة لموسی (ع) أن یکتفی بما اصطفاه الله به من رسالاته و کلامه و یشکره و لا یستزید.
قوله تعالی: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ» الآیة. اللوح صحیفة معدة للکتابة فیه لأنه یلوح و یظهر بما فیه من الخط و أصله من لاح البرق إذا لمع.
و قوله: «مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» من فیه للتبعیض کما یؤیده السیاق اللاحق، و قوله:
«مَوْعِظَةً» الظاهر أنه بیان لکل شی‌ء، و یعطف علیه قوله: «وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ» و تنکیر قوله: «تَفْصِیلًا» لإفادة الإبهام و التبعیض، و یئول المعنی إلی مثل قولنا:
و کتبنا لموسی فی الألواح و هی التوراة النازلة مختارات من کل شی‌ء و نعنی بذلک أنا کتبنا له موعظة و تفصیلا ما و تشریحا ما لکل شی‌ء حسب ما یحتاج إلیها قومه فی الاعتقاد و العمل.
ففی الکلام دلالة علی أن التوراة لم تستکمل جمیع ما تمس به حاجة البشر من المعارف و الشرائع، و هو کذلک کما یدل علیه أیضا قوله تعالی بعد ذکر التوراة و الإنجیل «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ»: المائدة:
48، و قد تقدم تفسیره.
و قوله: «فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها» عطف تفریع علی قوله:
«وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ الآیة لأنه مشعر بمعنی القول، و التقدیر: و قلنا إنا کتبنا لک فی الألواح من کل شی‌ء فخذها بقوة.
و الأخذ بالقوة کنایة عن الأخذ بالجد و الحزم فإن من یجد و یحزم فی أمر یستعمل ما عنده من القوة فیه حذرا أن یفوته فالأخذ بالقوة لازم الأخذ بالجد و الحزم کنی به عنه.
و قوله: «وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها» الظاهر أن الضمیر فی «بِأَحْسَنِها»
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راجع إلی الأشیاء المدلول علیها بقوله قبلا: «مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» من المواعظ و تفاصیل الآداب و الشرائع و الأخذ بالأحسن کنایة عن ملازمة الحسن فی الأمور و اتباعه و اختیاره فإن من یهم بأمر الحسن فی الأمور إذا وجد سیئا و حسنا اختار الحسن الجمیل، و إذا وجد حسنا و أحسن منه اضطره حب الجمال إلی اختیار الأحسن و تقدیمه علی الحسن فالأخذ بأحسن الأمور لازم حب الجمال و ملازمة الحسن فکنی به عنه، و المعنی: و أمر قومک یجتنبوا السیئات و یلازموا ما تهدی إلیه التوراة من الحسنات، و نظیر الآیة فی التکنیة قوله تعالی: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر: 18.
و قوله: «سَأُرِیکُمْ دارَ الْفاسِقِینَ ظاهر السیاق أن المراد بهؤلاء الفاسقین هم الذین یفسقون بعدم ائتمار قوله: «وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها» علی ما تقدم من معناه من ملازمة طریق الإحسان فی الأمور و اتباع الحق و الرشد فإن من فسق عن الطریق صرفه الله عن الصراط المستقیم إلی تتبع السیئات و المیل عن الرشد إلی الغی کما یفصله فی الآیة التالیة فکانت عاقبة أمره خسرانا و آل أمره إلی الهلاک.
و علی هذا فما فی الآیة التالیة: «سَأَصْرِفُ عَنْ آیاتِیَ الآیة تفسیر أو کالتفسیر لقوله: «سَأُرِیکُمْ دارَ الْفاسِقِینَ و قیل المراد بدار الفاسقین جهنم، و فی الکلام تهدید و تحذیر، و قیل المراد بها منازل فرعون و قومه بمصر، و قیل: منازل عاد و ثمود، و قیل المراد دار العمالقة و غیرهم بالشام و أن الله سیدخلهم فیها فیرونها، و قیل: المراد سیجیئکم قوم فساق تکون الدولة لهم علیکم.
قوله تعالی: «سَأَصْرِفُ عَنْ آیاتِیَ الَّذِینَ یَتَکَبَّرُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ إِنْ یَرَوْا کُلَّ آیَةٍ لا یُؤْمِنُوا بِها» الآیة تقیید التکبر فی الأرض بغیر الحق مع أن التکبر فیها لا یکون إلا بغیر الحق کتقیید البغی فی الأرض بغیر الحق للتوضیح لا للاحتراز و یراد به الدلالة علی وجه الذم فی العمل و أن التکبر کالبغی مذموم لکونه بغیر الحق.
و أما ما قیل: إن القید احترازی للدلالة علی أن المراد هو التکبر المذموم دون التکبر الممدوح کالتکبر علی أعداء الله و التکبر علی المتکبر و هو تکبر بالحق ففیه أن المذکور فی الآیة لیس مطلق التکبر بل التکبر فی الأرض، و هو الاستعلاء علی 
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عباد الله و استذلالهم و التغلب علیهم، و هذا لا یکون إلا بغیر الحق.
و قوله: «وَ إِنْ یَرَوْا کُلَّ آیَةٍ لا یُؤْمِنُوا بِها» عطف علی قوله: «یَتَکَبَّرُونَ و بیان لأحد أوصافهم و هو الإصرار علی الکفر و التکذیب.
و کذا قوله: «وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الرُّشْدِ لا یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا» الآیة و تکرار الجملتین المثبتة و المنفیة بجمیع خصوصیاتهما للدلالة علی اعتنائهم الشدید و مراقبتهم الدقیقة علی مخالفة سبیل الرشد و اتباع سبیل الغی بحیث لا یعذرون بخطإ و لا یحتمل فی حقهم جهل أو اشتباه.
و قوله: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَذَّبُوا بِآیاتِنا» إلی آخر الآیة تعلیل لما تحقق فیهم من رذائل الصفات أی إنما جروا علی ما جروا بسبب تکذیبهم لآیاتنا و غفلتهم عنها، و من المحتمل أن یکون تعلیلا لقوله تعالی: «سَأَصْرِفُ عَنْ آیاتِیَ .
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ لِقاءِ الْآخِرَةِ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ هَلْ یُجْزَوْنَ إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ معنی الآیة ظاهر و یتحصل منها:
أولا: أن الجزاء هو نفس العمل و قد تقدم توضیحه کرارا فی أبحاثنا السابقة.
و ثانیا: أن الحبط من الجزاء فإن الجزاء بالعمل و إذا کان العمل حابطا فإحباطه هو الجزاء، و الحبط إنما یتعلق بالأعمال التی فیها جهة حسن فتکون نتیجة إحباط الحسنات ممن له حسنات و سیئات أن یجزی بسیئاته جزاء سیئا و یجزی بحسناته بإحباطها فیتمحض له الجزاء السیئ.
و یمکن أن تنزل الآیة علی معنی آخر و هو أن یکون المراد بالجزاء، الجزاء الحسن و قوله: «هَلْ یُجْزَوْنَ إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ کنایة عن أنهم لا یثابون بشی‌ء إذ لا عمل من الأعمال الصالحة عندهم لمکان الحبط قال تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً»: الفرقان: 23، و الدلیل علی کون المراد بالجزاء هو الثواب أن هذا الجزاء هو جزاء الأعمال المذکورة فی الآیة قبلا، و المراد بها بقرینة ذکر الحبط هی الأعمال الصالحة.
و من هنا یظهر فساد ما استدل به بعضهم بالآیة علی أن تارک الواجب من غیر أن یشتغل بضده لا عقاب له لأنه لم یعمل عملا حتی یعاقب علیه و قد قال تعالی: «هَلْ یُجْزَوْنَ 
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إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ .
وجه الفساد أن المراد بالجزاء فی الآیة الثواب و المعنی أنهم لا ثواب لهم فی الآخرة لأنهم لم یأتوا بحسنة و لم یعملوا عملا یثابون علیها.
علی أن ثبوت العقاب علی مجرد ترک الأوامر الإلهیة مع الغض عما یشتغل به من الأعمال المضادة کالضروری من کلامه تعالی قال الله عز و جل: «وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ»: الجن: 23، إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «وَ اتَّخَذَ قَوْمُ مُوسی مِنْ بَعْدِهِ مِنْ حُلِیِّهِمْ عِجْلًا جَسَداً لَهُ خُوارٌ» إلی آخر الآیة، الحلی علی فعول جمع حلی کالثدی جمع ثدی، و هو ما یتحلی و یتزین به من ذهب أو فضة أو نحوهما، و العجل ولد البقرة، و الخوار صوت البقرة خاصة، و فی قوله تعالی: «جَسَداً لَهُ خُوارٌ»- و هو بیان للعجل- دلالة علی أنه کان غیر ذی حیاة و إنما وجدوا عنده خوارا کخوار البقر.
و الآیة و ما بعده تذکر قصة عبادة بنی إسرائیل العجل بعد ما ذهب موسی إلی میقات ربه و استبطئوا رجوعه إلیهم، فکادهم السامری و أخذ من حلیهم فصاغ لهم عجلا من ذهب له خوار کخوار العجل و ذکر لهم أنه إلههم و إله موسی فسجدوا له و اتخذوه إلها، و قد فصل الله سبحانه القصة فی سورة طه تفصیلا، و الذی ذکره فی هذه الآیات من هذه السورة لا یستغنی عما هناک، و هو یؤید نزول سورة طه قبل سورة الأعراف.
و کیف کان فقوله: «وَ اتَّخَذَ قَوْمُ مُوسی مِنْ بَعْدِهِ مِنْ حُلِیِّهِمْ عِجْلًا» معناه اتخذ قوم موسی من بعد ذهابه لمیقات ربه قبل أن یرجع- فإنه سیذکر رجوعه إلیهم غضبان- عجلا فعبدوه، و کان هذا العجل الذی اتخذوه «جَسَداً لَهُ خُوارٌ» ثم ذمهم الله سبحانه بأنهم لم یعبئوا بما هو ظاهر جلی بین عند العقل فی أول نظرته أنه لو کان هو الله سبحانه لکلمهم و لهداهم السبیل فقال تعالی: «أَ لَمْ یَرَوْا أَنَّهُ لا یُکَلِّمُهُمْ وَ لا یَهْدِیهِمْ سَبِیلًا».
و إنما ذکر من صفاته المنافیة للألوهیة عدم تکلیمه إیاهم و عدم هدایته لهم و سکت عن سائر ما فیه کالجسمیة و کونه مصنوعا و محدودا ذا مکان و زمان و شکل 
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إلی غیر ذلک مع أن الجمیع ینافی الألوهیة لأن هاتین الصفتین أعنی التکلیم و الهدایة من أوضح ما تستلزمه الألوهیة من الصفات عند من یتخذ شیئا إلها إذ من الواجب أن یعبده بما یرتضیه و یسلک إلیه من طریق یوصل إلیه، و لا یعلم ذلک إلا من قبل الإله بوجه فهو الذی یجب أن یهدیه إلی طریق عبادته بنوع من التکلیم و التفهیم، و قد رأوا أنه لا یکلمهم و لا یهدیهم سبیلا.
علی أنهم عهدوا من موسی أن الله سبحانه یکلمه و یهدیه، و یکلمهم و یهدیهم بواسطته، و قد قالوا حین أخرج السامری لهم العجل: «هذا إِلهُکُمْ وَ إِلهُ مُوسی : طه: 88، فلو کان العجل هو الذی أومأ إلیه السامری لکلمهم و هداهم سبیلا.
و بالجملة فقد کان من الواضح البین عند عقولهم لو عقلوا أنه لیس هو، و لذلک أردفه بقوله: «اتَّخَذُوهُ وَ کانُوا ظالِمِینَ کأنه قیل: فلم اتخذوه و أمره بذاک الوضوح، فقیل:
«اتَّخَذُوهُ وَ کانُوا ظالِمِینَ .
قوله تعالی: «وَ لَمَّا سُقِطَ فِی أَیْدِیهِمْ وَ رَأَوْا أَنَّهُمْ قَدْ ضَلُّوا قالُوا» إلی آخر الآیة.
قال فی المجمع،: معنی «سُقِطَ فِی أَیْدِیهِمْ وقع البلاء فی أیدیهم أی وجدوه وجدان من یده فیه یقال ذلک للنادم عند ما یجده مما کان خفی علیه، و یقال: سقط فی یده، و أسقط فی یده و بغیر ألف أفصح، و قیل: معناه صار الذی یضر به ملقی فی یده انتهی.
و قد ذکر فی مطولات التفاسیر وجوه کثیرة توجه بها هذه الجملة، جلها أو کلها لا تخلو من تعسف، و أقرب الوجوه ما نقلناه عن المجمع، منقولا عن بعضهم فإن ظاهر سیاق الآیة أن المراد بقوله: «وَ لَمَّا سُقِطَ فِی أَیْدِیهِمْ وَ رَأَوْا أَنَّهُمْ قَدْ ضَلُّوا» إنهم لما التفتوا إلی ما فعلوه و أجالوا النظر فیه دقیقا ثانیا و رأوا عند ذلک أنهم قد ضلوا قالوا: کذا و کذا فالجملة تفید معنی التنبه لما ذهلوا عنه و التبصر بما أغفلوه کأنهم عملوا شیئا فقدموه إلی ما عملوا له فرده إلیهم و رمی به نحوهم فتناولوه بأیدیهم فسقط فیها فرأوا من قریب أنهم ضلوا فیما زعموا، و أهملوا فیه أمرا ما کان لهم أن یهملوه، و فات منهم ما فسد بفوته ما عملوه، و علی أی حال تجری الجملة مجری المثل السائر.
و الآیة أعنی قوله «وَ لَمَّا سُقِطَ» بحسب المعنی مترتب علی الآیات التالیة فإنهم 
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إنما تبینوا ضلالهم بعد رجوع موسی إلیهم کما تفصل ذلک سورة طه لکنه سبحانه کأنه قدم الآیة لأنها مشتملة علی حدیث ندامتهم علی ما صنعوا و تحسرهم مما فات منهم، و قد أظهروا ذلک بقولهم: «لَئِنْ لَمْ یَرْحَمْنا رَبُّنا وَ یَغْفِرْ لَنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ و الأحری بالندامة و الحسرة أن یذکرا مع ما تعلقنا به من غیر فصل طویل، و لذا لما ذکر اتخاذهم العجل فی الآیة الأولی وصله بندامتهم و حسرتهم فی الآیة الثانیة.
و لأن ذیل حدیث رجوع موسی فی الآیة التالیة مشغول بدعائه لنفسه و أخیه ففصل بینه و بین هذا الذی هو صورة دعاء.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا رَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً» إلی آخر الآیة الأسف بکسر السین صفة مشبهة من الأسف و هو شدة الغضب و الحزن و الخلافة القیام بالأمر بعد غیره، و العجلة طلب الشی‌ء و تحریه قبل أوانه علی ما ذکره الراغب یقال: عجلت أمرا کذا أی طلبته قبل أوانه الذی له بحسب الطبع فمعنی الآیة: و لما رجع موسی إلی قومه و هو فی حال غضب و أسف لما أخبره الله تعالی لدی الرجوع بأن قومه ضلوا بعبادة العجل بعده فوبخهم و ذمهم بما صنعوا و قال: بئسما خلفتمونی من بعدی أ عجلتم أمر ربکم و طلبتموه قبل بلوغ أجله، و هو أمر من بیده خیرکم و صلاحکم و لا یجری أمرا إلا علی ما یقتضیه حکمته البالغة، و لا یؤثر فیه عجلة غیره و لا طلبه و لا رضاه إلا بما شاء، و الظاهر أن المراد بأمر ربهم أمره الذی لأجله واعد موسی لمیقاته، و هو نزول التوراة.
و ربما قیل: إن معنی «أَ عَجِلْتُمْ أَمْرَ رَبِّکُمْ : أ عجلتم بعبادة العجل قبل أن یأتیکم أمر من ربکم: و قیل: المعنی استعجلتم وعد الله و ثوابه علی عبادته فلما لم تنالوه عدلتم إلی عبادة غیره؟ و قیل: المعنی أ عجلتم عما أمرکم به ربکم و هو انتظار رجوع موسی حافظین لعهده فبنیتم علی أن المیقات قد بلغ آخره و لم یرجع إلیکم فغیرتم هذا، و ما قدمناه من الوجه أنسب بالسیاق.
و بالجملة اشتد غضب موسی (ع) لما شاهد قومه و وبخهم و ذمهم بقوله: «بِئْسَما خَلَفْتُمُونِی مِنْ بَعْدِی أَ عَجِلْتُمْ أَمْرَ رَبِّکُمْ و هو استفهام إنکاری- «وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ و هی ألواح التوراة «وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ قابضا علی شعره یَجُرُّهُ إِلَیْهِ و قد قال له- فیما
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حکی الله فی سورة طه: «یا هارُونُ ما مَنَعَکَ إِذْ رَأَیْتَهُمْ ضَلُّوا أَلَّا تَتَّبِعَنِ أَ فَعَصَیْتَ أَمْرِی «1»؟.
«قالَ هارون یا «ابْنَ أُمَ و إنما خاطبه بذکر أمهما دون أن یقول: یا أخی أو یا ابن أبی للترقیق و تهییج الرحمة «إِنَّ الْقَوْمَ اسْتَضْعَفُونِی وَ کادُوا یَقْتُلُونَنِی لما خالفتهم فی أمر العجل و منعتهم عن عبادته «فَلا تُشْمِتْ بِیَ الْأَعْداءَ وَ لا تَجْعَلْنِی مَعَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ بحسبانی کأحدهم فی مخالفتک، و کان مما قال له علی ما حکاه الله فی سورة طه- إِنِّی خَشِیتُ أَنْ تَقُولَ فَرَّقْتَ بَیْنَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لَمْ تَرْقُبْ قَوْلِی «2».
و ظاهر سیاق الآیة و کذا ما فی سورة طه من آیات القصة أن موسی غضب علی هارون کما غضب علی بنی إسرائیل غیر أنه غضب علیه حسبانا منه أنه لم یبذل الجهد فی مقاومة بنی إسرائیل لما زعم أن الصلاح فی ذلک مع أنه وصاه عند المفارقة وصیة مطلقة بقوله: «وَ أَصْلِحْ وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ و هذا المقدار من الاختلاف فی السلیقة و المشیة بین نبیین معصومین لا دلیل علی منعه، و إنما العصمة فیما یرجع إلی حکم الله سبحانه دون ما یرجع إلی السلائق و طرق الحیاة علی اختلافها.
و کذا ما فعله موسی بأخیه من أخذ رأسه یجره إلیه کأنه مقدمة لضربه حسبانا منه إن استقل بالرأی زاعما المصلحة فی ذلک و ترک أمر موسی فما وقع منه إنما هو تأدیب فی أمر إرشادی لا عقاب فی أمر مولوی و إن کان الحق فی ذلک مع هارون، و لذلک لما قص علیه القصص عذره فی ذلک، و دعا لنفسه و لأخیه بقوله رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی إلخ.
و قد وجه قوله: «وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ یَجُرُّهُ إِلَیْهِ بوجوه أخر:
الأول: أن موسی إنما فعل ذلک مستعظما لفعلهم مفکرا فیما کان منهم کما یفعل الإنسان ذلک بنفسه عند الوجد و شدة الغضب فیقبض علی لحیته و یعض علی شفته فأجری موسی أخاه هارون مجری نفسه فصنع به ما یصنع الإنسان بنفسه عند الغضب و الأسف.
الثانی: أنه أراد أن یظهر ما اعتراه من الغضب علی قومه لإکباره منهم ما صاروا
______________________________
(1) سورة طه 
(2) طه: 94.
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إلیه من الکفر و الارتداد فصدر ذلک منه لإعلامهم عظم الحال عنده لینزجروا عن مثله فی مستقبل الأحوال.
الثالث: أنه إنما جره إلی نفسه لیناجیه و یستفسر حال القوم منه، و لذلک لما ذکر هارون ما ذکر، قبله منه و دعا له.
الرابع: أنه لما رأی أن بهارون مثل ما به من الغضب و الأسف أخذ برأسه متوجعا له مسکنا لما به من القلق فکره هارون أن یظن الجهال أنه استخفاف و إهانة فأظهر براءة نفسه و دعا له أخوه و جل هذه الوجوه أو کلها لا تلائم سیاق الآیات.
و قوله فی صدر الآیة «وَ لَمَّا رَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً» یدل علی أنه کان عالما بأمر ارتداد قومه من قبل، و هو کذلک فإن الله سبحانه- کما حکی فی سورة طه- قال له و هو فی المیقات: فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ مِنْ بَعْدِکَ وَ أَضَلَّهُمُ السَّامِرِیُ «1».
و إنما ظهر حکم غضبه عند ما شاهد قومه فاشتد علیهم و ألقی الألواح و أخذ برأس أخیه یجره إلیه کل ذلک فعله بعد ما رجع إلیهم لا حینما أخبره بذلک ربه، و إخبار الله سبحانه أصدق من الحس لأن الحس یصدق و یکذب، و الله سبحانه لا یقول إلا الحق.
و ذلک لأن للعلم حکما و للمشاهدة حکما آخر، و الغضب هیجان القوة الدافعة للدفع أو الانتقام، و لا یتحقق مورد للدفع و الانتقام بمجرد تحقق العلم لکن الحس و المشاهدة تصاحب وجود المغضوب علیه عند العصیان فیتأتی منه الدفع و الانتقام بالقول و الفعل، و لا یؤثر العلم قبل المشاهدة إلا حزنا و غما و نظیر ذلک بالمقابلة أنک لو بشرت بقدوم من تحبه و تتوق نفسک إلی لقائه فلک عند تحقق البشری حال و هو الفرح، و عند لقاء الحبیب حال آخر و حکم جدید، و کذا إذا شاهدت أمرا عجیبا و أنت وحدک کان حکمه التعجب، و إذا شاهدته و معک غیرک تعجبت و ضحکت، و له نظائر أخر.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ الآیة دعاء منه (ع) و قد تقدم فی الکلام علی المغفرة فی آخر الجزء السادس من الکتاب أن المغفرة أعم موردا من المعصیة.
______________________________
(1) طه: 85.
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قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ سَیَنالُهُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّهِمْ الآیة. تنکیر الغضب و کذا الذلة للإشعار بعظمتهما و قد أبهم الله سبحانه ما سینالهم من غضبه و ذلة الحیاة فلم یبین ما هما فمن المحتمل أن تکون الإشارة بذلک إلی ما جری علیهم بعد ذلک من تحریق العجل المعبود و نسفه فی الیم و طرد السامری و قتل جمع منهم، أو أن یکون المراد به ما ضرب الله علی قومهم من الذلة و المسکنة و القتل و الإبادة و الإسارة، و یمکن أن یکون المراد بالغضب هو عذاب الآخرة فیجمع لهم بذلک هوان الآخرة و ذلة الدنیا.
و کیف کان فذیل الآیة: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُفْتَرِینَ بظاهره یدل علی أن ذلک أعنی نیل غضب الرب سبحانه و ذلة الحیاة الدنیا سنة جاریة إلهیة فی المفترین علی الله و هذا الذی یدل علیه الآیة یهدی إلیه الأبحاث العقلیة أیضا کما مر مرارا.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ عَمِلُوا السَّیِّئاتِ ثُمَّ تابُوا مِنْ بَعْدِها وَ آمَنُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ ضمیر «مِنْ بَعْدِها» الأول راجع إلی السیئات، و الثانی إلی التوبة، و معنی الآیة ظاهر.
و الآیة و إن کانت فی نفسها عامة لکنها بالنظر إلی المورد بمنزلة الاستثناء من الذین اتخذوا العجل المذکورین فی الآیة السابقة فالتوبة إذا تحققت بحقیقة معناها فی أیة سیئة کانت لم یمنع من قبولها مانع کما تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ» الآیة: النساء: 17.
و هذه الآیة و التی قبلها معترضتان فی القصة، و وجه الخطاب فیهما إلی النبی ص و الدلیل علی ذلک قوله فی الآیة الأولی: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُفْتَرِینَ و فی الآیة الثانیة «إِنَّ رَبَّکَ الآیة و ظاهر السیاق أن الکلام فیهما جار علی حکایة الحال الماضیة بدلیل قوله: «سَیَنالُهُمْ غَضَبٌ .
قوله تعالی: «وَ لَمَّا سَکَتَ عَنْ مُوسَی الْغَضَبُ أَخَذَ الْأَلْواحَ الآیة، الرهبة هی خوف مع تحرز: و الباقی ظاهر.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور،: أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی واقد اللیثی قال*: خرجنا مع رسول الله ص قبل حنین فمررنا بسدرة- فقلت: یا رسول الله اجعل لنا هذه ذات أنواط- کما کان للکفار ذات أنواط، و کان الکفار ینوطون سلاحهم بسدرة و یعکفون حولها. فقال النبی ص:
الله أکبر هذا کما قالت بنو إسرائیل لموسی: «اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ» إنکم ترکبون سنن الذین قبلکم.
أقول: و رواها أیضا بطرق أخری عن عبد الله بن عوف عن أبیه عن جده أن رجلا قال للنبی ص ذلک، و فیها: أنها کانت شجرة سدرة عظیمة کان یناط بها السلاح- فسمیت ذات أنواط و کانت تعبد من دون الله.
و فی تفسیر البرهان،: فی قوله تعالی: «وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ» الآیة: عن محمد بن شهرآشوب*: أن رأس الجالوت قال لعلی (ع): لم تلبثوا بعد نبیکم إلا ثلاثین سنة- حتی ضرب بعضکم وجه بعض بالسیف! فقال علی (ع): و أنتم لم تجف أقدامکم من ماء البحر- حتی قلتم: «اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ».
و فی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار عن أبی جعفر (ع) قال*: إن موسی لما خرج وافدا إلی ربه واعدهم ثلاثین یوما- فلما زاد الله علی الثلاثین عشرا قال قومه:
أخلفنا موسی فصنعوا ما صنعوا.
و فی الدر المنثور،: أخرج البزاز و ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الحلیة و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن جابر قال: قال رسول الله ص*: لما کلم الله موسی یوم الطور- کلمه بغیر الکلام الذی کلمه یوم ناداه- فقال له موسی: یا رب أ هذا کلامک الذی کلمتنی به؟ قال: یا موسی إنما کلمتک بقوة عشرة آلاف لسان- و لی قوة الألسن کلها و أقوی من ذلک.
فلما رجع موسی إلی بنی إسرائیل قالوا: یا موسی صف لنا کلام الرحمن فقال:
لا تستطیعونه أ لم تروا إلی أصوات الصواعق- الذی یقبل فی أحلی حلاوة سمعتموه؟ فذاک 
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قریب منه و لیس به.
أقول: أما ذیل الروایة فهو تمثیل للتقریب و لیس به بأس، و أما صدره ففیه خفاء و لعل المراد بقوة عشرة آلاف لسان ما فی العشرة آلاف من قوة التفهیم لو تأید بعضها ببعض فإن ألسن الناس مختلفة فی قوة التفهیم فالمراد أن ذلک یعادل من حیث إعطاء التفهیم و الکشف عن المراد عشرة آلاف لسان لو جمع بعضها مع بعض.
و علی هذا یکون المراد بالمغایرة فی قوله: «کلمه بغیر الکلام الذی کلمه یوم ناداه» التفاوت من حیث کیفیة التفهیم.
و فی المعانی، بإسناده عن هشام قال*: کنت عند الصادق جعفر بن محمد (ع)- إذ دخل علیه معاویة بن وهب و عبد الملک بن أعین- فقال له معاویة بن وهب: یا ابن رسول الله ما تقول فی الخبر المروی: أن رسول ص رأی ربه؟ علی أی صورة رآه؟ و فی الخبر الذی رواه أن المؤمنین یرون ربهم فی الجنة؟ علی أی صورة یرونه؟ فتبسم ثم قال:
یا معاویة ما أقبح بالرجل- یأتی علیه سبعون سنة و ثمانون سنة- یعیش فی ملک الله و یأکل من نعمه- ثم لا یعرف الله حق معرفته. ثم قال: یا معاویة إن محمدا ص لم یر الرب تبارک و تعالی- بمشاهدة العیان، و إن الرؤیة علی وجهین: رؤیة القلب و رؤیة البصر- فمن عنی برؤیة القلب فهو مصیب، و من عنی برؤیة البصر فقد کذب و کفر بالله و آیاته- لقول رسول الله ص: من شبه الله بخلقه فقد کفر.
و لقد حدثنی أبی عن أبیه عن الحسین بن علی (ع) قال*: سئل أمیر المؤمنین (ع) فقیل له: یا أخا رسول الله هل رأیت ربک؟ فقال: لم أعبد ربا لم أره- لم تره العیون بمشاهدة العیان- و لکن تراه القلوب بحقائق الإیمان.
و إذا کان المؤمن یری ربه بمشاهدة البصر- فإن کل من جاز علیه البصر و الرؤیة فهو مخلوق، و لا بد للمخلوق من خالق فقد جعلته إذا محدثا مخلوقا، و من شبهه بخلقه فقد اتخذ مع الله شریکا.
ویلهم أ لم یسمعوا لقول الله تعالی: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ» و قوله لموسی: «لَنْ تَرانِی وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ- فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی- فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» و إنما طلع من نوره 
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علی الجبل- کضوء یخرج من سم الخیاط فدکدکت الأرض، و صعقت الجبال، وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً أی میتا «فَلَمَّا أَفاقَ و رد علیه روحه «قالَ سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ من قول من زعم أنک تری و رجعت إلی معرفتی بک: أن الأبصار لا تدرکک «وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ بأنک تری و لا تری و أنت بالمنظر الأعلی 
(الحدیث).
و فی التوحید، بإسناده عن علی (ع) فی حدیث*: و سأل موسی و جری علی لسانه من حمد الله عز و جل: «رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ فکانت مسألته تلک أمرا عظیما، و سأل أمرا جسیما فعوتب فقال الله عز و جل: «لَنْ تَرانِی فی الدنیا حتی تموت و ترانی فی الآخرة، و لکن إن أردت أن ترانی ف «انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی فأبدی الله بعض آیاته و تجلی ربنا للجبل- فتقطع الجبل فصار رمیما «وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» ثم أحیاه الله و بعثه فقال: «سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ یعنی أول من آمن بک منهم بأنه لا یراک.
أقول: الروایتان- کما تری- تؤیدان ما تقدم فی البیان السابق، و یتحصل منهما:
أولا: أن السؤال إنما کان عن رؤیة القلب دون رؤیة البصر المستحیل علیه تعالی بأی وجه تصور، و حاشا مقام الکلیم (ع) أن یجهل من ساحة ربه المنزهة ما هو من البداهة علی مکان و هو یسمی القوم الذین اختارهم للمیقات سفهاء إذ سألوا الرؤیة إذ یقول لربه: «أَ تُهْلِکُنا بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ مِنَّا»: الأعراف: 155، فکیف یقدم هو نفسه علی ما سماه سفهاء؟.
و قد کان النزاع و المشاجرة فی الصدر الأول و خاصة فی زمان الصادقین إلی زمان الرضا (ع) فی المسألة بالغا أوج شدته ینکرها المعتزلة مطلقا و یثبتها الأشاعرة فی الآخرة و هناک طائفة أخری تثبتها فی الدنیا و الآخرة جمیعا، و الفریقان جمیعا یستدلان بالآیة و لم تزل المنازعة قائمة علی ساقها لم تنقطع ظاهرا إلا بسیوف آل أیوب التی أبادت المعتزلة و ألحقت طالعهم بغاربهم.
و جملة احتجاج المعتزلة، أنهم کانوا یستدلون بقوله فی الآیة: «لَنْ تَرانِی و بسائر ما ینفی الرؤیة البصریة من طریق العقل و النقل، و یأولون ما یدل علی جوازها من الآیات و الروایات، و جملة احتجاج الأشاعرة أنهم کانوا یستدلون بالتنظیر الواقع فی 
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الآیة بقوله: «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی الآیة و بما فی غیرها من الآیات و بعض الروایات من جوازها فی الآخرة، و یأولون ما عدا ذلک علی ما هو شأن الأبحاث الکلامیة عندهم و ربما استدل لذلک بأنه لا دلیل علی وجوب انحصار الرؤیة البصریة فی الجسمانیات فمن الجائز أن یتعلق بغیر الأمور المادیة. و بأن الإبصار یتعلق بالجوهر و العرض، و لا جامع بینهما إلا الموجود المطلق فکل موجود یمکن أن یتعلق به الإبصار و إن لم یکن جسما أو جسمانیا.
و قد اتضح بطلان هاتین الحجتین و ما یسانخهما من الحجج و الأقاویل فی هذه الأزمنة اتضاحا کاد یلحق بالبدیهیات.
و علی أی حال لا یهمنا إیراد ما أوردوه من الجانبین من نقض و إبرام فمن أراد الوقوف علیها أمکنه أن یراجع الکتب الکلامیة و مطولات تفاسیر الفریقین.
و الذی تحصل من سابق بحثنا- أولا- أن الرؤیة البصریة سواء کانت علی هذه الصفة التی هی علیها الیوم أو تحولت إلی أی صفة أخری هی معها مادیة طبیعیة متعلقة بقدر و شکل و لون و ضوء تعملها أداة مادیة طبیعیة فإنها مستحیلة التعلق بالله سبحانه فی الدنیا و الآخرة، و علیه یدل البرهان و ما ورد من الآیات و الروایات فی نفی الرؤیة.
نعم هناک علم ضروری خاص یتعلق به تعالی غیر العلم الضروری الحاصل بالاستدلال تسمی رؤیة، و إیاه تعنی الآیات و الروایات الظاهرة فی إثبات الرؤیة لما فیها من القرائن الکثیرة الصریحة فی ذلک، و موطن هذه المعرفة الآخرة.
و- ثانیا- أن قوله تعالی: «رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ الآیة أجنبیة أصلا عن الرؤیة البصریة الحسیة إثباتا و نفیا و سؤالا و جوابا، و إنما یدور الکلام فیها مدار الرؤیة بالمعنی الآخر الذی هو رؤیة القلب بحسب ما اصطلح علیه فی الروایات.
و قد روی الصدوق فی العیون،: فیما سأله المأمون عن الرضا (ع)- أنه أجاب عن سؤال الرؤیة فی الآیة، أن موسی إنما سأل ذلک عن لسان قومه لا لنفسه- فإنهم لما قالوا أرنا الله جهرة فأخذتهم الصاعقة- ثم أحیاهم الله سألوا موسی أن یسأله لنفسه- فرد علیهم بالاستحالة فأصروا علیه فقال: «رَبِّ أَرِنِی أی علی ما یقترحه علی قومی.
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و الروایة کما أشرنا إلیه فی أخبار جنة آدم ضعیفة السند علی أنها لا توافق الأصول المسلمة فی أخبار أئمة أهل البیت (ع) فإن أخبارهم و خاصة خطب علی و الرضا (ع) مملوءة من حدیث التجلی و الرؤیة القلبیة فلا موجب له (ع) أن یلتزم کون الرؤیة المذکورة فی الآیة سؤالا و جوابا هی الرؤیة البصریة ثم الجواب بطریق جدلی لا ینطبق کثیر انطباق علی الآیة لکونه خلاف ظاهرها البتة، و خلاف ظاهر حال موسی فإنهم لو اقترحوا علیه ذلک لرد علیهم کما رد علیهم بقوله: «إِنَّکُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ حین قالوا: یا مُوسَی «اجْعَلْ لَنا إِلهاً کَما لَهُمْ آلِهَةٌ».
و ثانیا: یتحصل من الروایتین أن موسی (ع) ما أجیب إلی الرؤیة بالمعنی المذکور فی الدنیا، و إنما أجیب إلیها فی الآخرة، و الظاهر أنه یستفاد ذلک من قوله تعالی:
«فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا وَ خَرَّ مُوسی صَعِقاً» فإن الاستدراک فی قوله: «وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی إن الذی فرض فی الجبل هو بعینه مثل ما فرض فی موسی فهو لا یطیق الظهور و الإرادة کما أن ذاک لا یطیقه، و قد وقع التجلی للجبل فدک به و صعق و لو وقع لموسی أیضا لدک به و صعق فالتجلی فی نفسه ممکن لکنه بالنسبة إلی المتجلی له یوجب اندکاکه و صعقته، و هذا یشعر أن التجلی لا مانع منه فی نفسه مع الصعقة و الموت، و قد استفاضت الروایات من طرق أئمة أهل البیت (ع) أن الله سبحانه و تعالی یتجلی لأهل الجنة، و إن لهم فی کل جمعة زورة کما وقع ذلک فی قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة: 23.
و ثالثا تحصل من الروایتین: أن صعقة موسی (ع) کانت موتا ثم رد الله إلیه روحه لا غشیة.
و رابعا: أن ما ذکره (ع) أنه تجلی له من نوره مقدار ما یخرج من سم الخیاط من النور من قبیل تمثیل المعنی بالأمور المحسوسة فلا نوره تعالی نور حسی، و لا أنه یتقدر بأمر حسی کسم الخیاط، و لذلک مثل ذلک فی غیر هذه الروایة بوضع طرف الإبهام علی أنملة الخنصر کما سیأتی، و الغرض علی أی تقدیر بیان صغره و حقارته.
و علی أی حال فالتجلی إنما هو بما یکفی لدکه و صعقته، و أما کمال نوره تعالی فهو غیر متناه لا یحاذیه أی أمر متناه مفروض فلا نسبة بین المتناهی و غیر المتناهی.
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و الترمذی و صححه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن عدی فی الکامل و أبو الشیخ و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی کتاب الرؤیة من طرق عن أنس بن مالک*: أن النبی ص قرأ هذه الآیة:
«فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا» قال هکذا و أشار بإصبعیه، و وضع طرف إبهامه علی أنملة الخنصر- و فی لفظ: علی المفصل الأعلی من الخنصر- فساخ الجبل و خر موسی صعقا- و فی لفظ: فساخ الجبل فی الأرض- فهو یهوی فیها إلی یوم القیامة.
أقول: و وقع فی أحادیث أئمة أهل البیت (ع) أن الجبل دک فصار رمیما، و فی بعضها أنه ساخ فی البحر فهو یهوی حتی الساعة، و فی بعضها: إلی هذه الساعة، و المحصل من تفسیر بعضها ببعض أنه صار رمیما نزل البحر فلا یری منه أثر أبدا و ینبغی أن یکون هذا معنی قوله: فساخ الجبل فی الأرض أو فی البحر فهو یسخ إلی یوم القیامة أو إلی الساعة.
و فیه، أخرج أبو الشیخ و ابن مردویه من طریق ثابت عن أنس عن النبی ص فی قوله: «فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ قال: أظهر مقدار هذا و وضع الإبهام علی خنصر الإصبع الصغری. فقال حمید- راوی الحدیث- یا أبا محمد- الراوی عن أنس- ما ترید إلی هذا؟ فضرب فی صدره و قال: من أنت یا حمید؟ و ما أنت یا حمید؟ یحدثنی أنس بن مالک عن رسول الله ص- و تقول أنت: ما ترید إلی هذا؟
و فیه،: أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عباس قال*: تلا رسول الله ص هذه الآیة: «رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ قال: قال الله عز و جل یا موسی إنه لا یرانی حی إلا مات، و لا یابس إلا تدهده و لا رطب إلا تفرق، و إنما یرانی أهل الجنة الذین لا تموت أعینهم، و لا تبلی أجسادهم.
أقول: و الروایة نظیرة ما تقدم من روایة التوحید عن علی (ع) و تقدم توضیح معناها.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قال*: لما سأل موسی ربه تبارک و تعالی، «قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ- قالَ لَنْ تَرانِی وَ لکِنِ انْظُرْ إِلَی الْجَبَلِ- فَإِنِ اسْتَقَرَّ مَکانَهُ فَسَوْفَ تَرانِی قال: فلما صعد موسی علی الجبل فتحت 
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أبواب السماء، و أقبلت الملائکة أفواجا فی أیدیهم العمد، و فی رأسها النور یمرون به فوجا بعد فوج، یقولون: یا ابن عمران اثبت فقد سألت عظیما. قال: فلم یزل موسی واقفا حتی تجلی ربنا جل جلاله- فجعل الجبل دکا و خر موسی صعقا- فلما أن رد الله علیه روحه أفاق «قالَ سُبْحانَکَ تُبْتُ إِلَیْکَ وَ أَنَا أَوَّلُ الْمُؤْمِنِینَ .
و فیه، أیضا عن أبی بصیر قال*: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن موسی بن عمران لما سأل ربه النظر إلیه- وعد الله أن یقعد فی موضع- ثم أمر الملائکة تمر علیه موکبا موکبا- بالرعد و البرق و الریح و الصواعق- فکلما مر به موکب من المواکب ارتعدت فرائصه- فیرفع رأسه فیسأل: أیکم ربی؟ فیجاب هو آت و قد سألت عظیما یا ابن عمران.
أقول: و الروایة موضوعة، و ما تشمل علیه لا یقبل الانطباق علی شی‌ء من مسلمات الأصول المتخذة من الکتاب و السنة.
و فی البصائر، بإسناده عن أبی محمد عبد الله بن أبی عبد الله الفارسی و غیره فرفعوه إلی أبی عبد الله (ع)*: أن الکروبیین قوم من شیعتنا من الخلق الأول- جعلهم الله خلف العرش- لو قسم نور واحد منهم علی أهل الأرض لکفاهم، ثم قال: إن موسی (ع) لما سأل ربه ما سأل- أمر واحدا من الکروبیین تجلی للجبل فجعله دکا.
أقول: محصل الروایة أن تجلیه سبحانه یقبل الوسائط کما أن سائر الأمور المنسوبة إلیه تعالی کالتوفی و الإحیاء و الرزق و الوحی و غیرها یقبل الوسائط فهو تعالی یتجلی بالوسائط کما یتوفی بملک الموت، و یحیی بصاحب الصور، و یرزق بمیکائیل، و یوحی بجبرئیل الروح الأمین، و سیوافیک شرح الروایة فی موضع مناسب له إن شاء الله. و للکروبیین ذکر فی التوراة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و الحاکم و صححه عن أنس*: أن النبی ص قرأ «دَکًّا» منونة و لم یمده.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس أن النبی ص قرأ «فَلَمَّا تَجَلَّی رَبُّهُ لِلْجَبَلِ جَعَلَهُ دَکًّا» مثقلة ممدودة.
و فیه، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن معاویة بن قرة عن أبیه قال*: قال رسول الله ص: فلما تجلی ربه للجبل- طارت لعظمته ستة أجبل فوقعن بالمدینة: أحد و ورقان 
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و رضوی. و وقع بمکة ثور و ثبیر و حراء.:
أقول: و رواه أیضا عن ابن أبی حاتم و أبی الشیخ و ابن مردویه عن أنس عن النبی ص 
و فیه، أخرج الطبرانی فی الأوسط عن ابن عباس أن رسول الله ص قال*: لما تجلی الله لموسی تطایرت سبعة أجبال- ففی الحجاز منها خمسة، و فی الیمن اثنان: فی الحجاز أحد و ثبیر و حراء و ثور و ورقان، و فی الیمن حصور و صیر.
أقول: و روی فی تقطع الجبل غیر ذلک، و هذه الروایات علی ما فیها من الاختلاف فی عدد الجبال المتطایرة إن کان المراد بها تفسیر دک الجبل لم ینطبق علی الآیة، و إن أرید غیر ذلک فهو و إن کان ممکن الوقوع غیر أنه لا یکفی لإثباته أمثال هذه الآحاد.
و کذا ما ورد من طرق الشیعة و أهل السنة أن ألواح التوراة کانت من زبرجد، و فی بعضها
من طرق أهل السنة عن النبی ص: إن الألواح التی أنزلت علی موسی- کانت من سدر الجنة کان طول اللوح اثنی عشر ذراعا
، و فی بعضها: کتب الله الألواح لموسی و هو یسمع صریف الأقلام فی الألواح، و فی بعض أخبارنا أن هذه الألواح مدفونة فی جبل من جبال الیمن، أو التقمها حجر هناک فهی محفوظة فی بطنه إلی غیر ذلک من آحاد الأخبار غیر المؤیدة بقرائن قطعیة. علی أن البحث التفسیری لا یتوقف علی الغور فی البحث عنها.
و فی روح المعانی، قال*: و عن علی کرم الله وجهه: أنه قرأ «جؤار» بجیم مضمومة و همزة. قال و هو الصوت الشدید.
و فی الدر المنثور،* فی قوله تعالی: «وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ الآیة: أخرج أحمد و عبد بن حمید و البزاز و ابن أبی حاتم و ابن حبان و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس قال: قال النبی ص: لیرحم الله موسی لیس المعاین کالمخبر- أخبره ربه تبارک و تعالی أن قومه فتنوا بعده- فلم یلق الألواح- فلما رآهم و عاینهم ألقی الألواح فتکسر منها ما تکسر.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن أبی حمزة عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الله تبارک و تعالی لما أخبر موسی- أن قومه اتخذوا عجلا [جسدا] له خوار- فلم یقع منه موقع العیان- فلما رآهم اشتد غضبه فألقی الألواح من یده، قد قال أبو عبد الله 
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(ع): و للرؤیة فضل علی الخبر.
و فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن عیینة عن السدی عن أبی جعفر (ع) قال*: ما أخلص عبد الإیمان بالله أربعین یوما- أو قال: ما أجل عبد ذکر الله أربعین یوما- إلا زهده الله فی الدنیا، و بصره داءها و دواءها، و أثبت الحکمة فی قلبه، و أنطق به لسانه.
ثم تلا: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ- سَیَنالُهُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّهِمْ وَ ذِلَّةٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا- وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُفْتَرِینَ فلا تری صاحب بدعة إلا ذلیلا، و مفتریا علی الله عز و جل- و علی رسوله و علی أهل بیته إلا ذلیلا.



بحث روائی آخر [معنی رؤیة القلب.]

نورد فیها بعض ما ورد عن أئمة أهل البیت (ع) فی معنی رؤیة القلب 
فی التوحید، و الأمالی، بإسناده عن الرضا (ع) فی خطبة له قال*: أحد لا بتأویل عدد- ظاهر لا بتأویل المباشرة، متجل لا باستهلال رؤیة، باطن لا بمزایلة.
أقول: و حدیث تجلیه تعالی الدائم لخلقه متکرر فی کلام علی و الأئمة من ذریته (ع)، و قد نقلنا شذرات من کلامه (ع) فی مباحث التوحید فی ذیل قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ»: المائدة: 73.
و فی التوحید، بإسناده عن الصادق (ع) فی کلام له فی التوحید*: واحد صمد أزلی صمدی، لا ظل له یمسکه، و هو یمسک الأشیاء بأظلتها، عارف بالمجهول، معروف عند کل جاهل، لا هو فی خلقه و لا خلقه فیه.
أقول: قوله (ع) «معروف عند کل جاهل» ظاهر فی أن له تعالی معرفة عند خلقه لا یطرأ علیها غفلة، و لا یغشاها جهل، و لو کانت هی المعرفة الحاصلة من طریق الاستدلال لزالت بزوال صورته عن الذهن هذا إذا کان المراد من قوله: «معروف عند کل جاهل» أن الإنسان یجهل کل شی‌ء و لا یجهل ربه، و أما لو کان المراد أن الله سبحانه معروف عند کل جاهل به فکون هذه المعرفة غیر المعرفة الحاصلة بالاستدلال أظهر.
و قوله (ع): لا ظل له یمسکه و هو یمسک الأشیاء بأظلتها، الأظلة و الظلال 
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اصطلاح منهم (ع) و المراد بظل الشی‌ء حده، و لذلک کان منفیا عن الله سبحانه ثابتا فی غیره،
و قد فسره أبو جعفر الباقر (ع) فی بعض «1» أحادیث الذر و الطینة حیث ذکر: أن الله خلق طائفة من خلقه من طینة الجنة، و طائفة أخری من طینة النار- ثم بعثهم فی الظلال- فقیل: و أی شی‌ء الظلال؟ فقال (ع): أ لم تر إلی ظلک فی الشمس شی‌ء و لیس بشی‌ء؟
فالحدود الوجودیة بالنظر إلی وجود الأشیاء غیره و لیست غیره، و بها تتعین الأشیاء و لولاها لبطلت، و لعل الاصطلاح مأخوذ من آیة الظلال.
و فی الإرشاد، و غیره عن أمیر المؤمنین (ع) فی کلام له*: إن الله أجل من أن یحتجب عن شی‌ء- أو یحتجب عنه شی‌ء.
و عنه (ع): ما رأیت شیئا إلا و رأیت الله قبله.
و عنه: لم أعبد ربا لم أره.
و فی النهج، عنه: لم تره العیون بمشاهدة الأبصار، و لکن رأته القلوب بحقائق الإیمان.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی بصیر عن الصادق (ع) قال*: سألته عن الله عز و جل هل یراه المؤمنون یوم القیامة؟ قال: نعم و قد رأوه قبل یوم القیامة. قلت:
متی؟ قال حین قال لهم: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ؟ قالُوا بَلی ثم سکت ساعة ثم قال: و إن المؤمنین لیرونه فی الدنیا قبل یوم القیامة. أ لست تراه فی وقتک هذا؟.
قلت: فأحدث بهذا عنک؟ فقال: لا، فإنک إذا حدثت به- فأنکره منکر جاهل بمعنی ما تقوله- ثم قدر أن ذلک تشبیه کفر، و لیست الرؤیة بالقلب کالرؤیة بالعین- تعالی الله عما یصفه المشبهون و الملحدون.
أقول: و ظاهر من الروایة أن هذه الرؤیة لیست هی الاعتقاد و الإیمان القلبی المکتسب بالدلیل کما أنها غیر الرؤیة البصریة الحسیة، و إن المانع من تکثیر استعمال لفظ الرؤیة فی مورده تعالی و إذاعة هذا الاستعمال انصراف اللفظ عند الأفهام العامیة إلی الرؤیة الحسیة المنفیة عن ساحة قدسه، و إلا فحقیقة الرؤیة ثابتة و هی نیل الشی‌ء
______________________________
(1) رواها فی الکافی بإسناده عن عبد الله بن محمد الحنفی و عقبة جمیعا عنه علیه السلام، و سنوردها إن شاء الله فی ذیل قوله تعالی: «فما کانوا لیؤمنوا بما کذبوا به من قبل» یونس: 74.
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بالمشاهدة العلمیة من غیر طریق الاستدلال الفکری بل هناک عدة من الأخبار تنکر أن یکون الله سبحانه معلوما معروفا من طریق الفکر و سیأتی بعضها.
و فی التوحید، بإسناده عن موسی بن جعفر (ع) فی کلام له فی التوحید*: لیس بینه و بین خلقه حجاب غیر خلقه- فقد احتجب بغیر حجاب محجوب، و استتر بغیر ستر مستور، لا إله إلا هو الکبیر المتعال.
أقول: و هذا المعنی مروی عن الرضا (ع) أیضا علی ما فی العلل، و جوامع التوحید،.
و الروایة الشریفة تفسر معنی حصول المعرفة به تعالی معرفة لا تقبل الجهالة، و لا یطرأ علیها زوال و لا تغییر و لا خطأ البتة فهی توضح أن الله سبحانه غیر محتجب عن شی‌ء إلا بنفس ذلک الشی‌ء فالالتفات إلی الأشیاء هو العائق عن الالتفات إلی مشاهدته تعالی. ثم حکم (ع) أن هذا الحاجب الساتر غیر مانع حقیقة فهو حجاب غیر حاجب و ستر غیر ساتر.
و ینتج مجموع الکلامین أنه سبحانه مشهود لخلقه معروف لهم غیر غائب عنهم غیر أن اشتغالهم بأنفسهم و التفاتهم إلی ذواتهم حجبهم عن التنبه علی أنهم یشهدونه دائما فالعلم موجود أبدا، و العلم بالعلم مفقود فی بعض الأحیان، و قد بنی الصادق (ع) علی هذا الأساس فیما أجاب به بعض من شکی إلیه کثرة الشبهات 
فقال (ع) له: هل رکبت السفینة فانکسرت و غرقت- و بقیت وحدک علی لوحة خشبة منها تلعب بک الأمواج- فانقطعت عن کل سبب ینجیک؟ قال: نعم. قال: فهل تعلق قلبک إذ ذاک بشی‌ء؟ قال: نعم. قال: ذلک الشی‌ء هو الله 
«1»
و فی جوامع التوحید، عن الرضا (ع) قال*: خلقة الله الخلق حجاب بینه و بینهم.
و فی العلل، بإسناده عن الثمالی قال*: قلت لعلی بن الحسین (ع): لأی علة حجب الله عز و جل الخلق عن نفسه؟ قال: لأن الله تبارک و تعالی بناهم بنیة علی الجهل.
أقول: یظهر من روایة التوحید، السابقة أن بناءهم علی الجهل هو خلقهم بحیث یشتغلون بأنفسهم.
و فی المحاسن، بإسناده عن أبی جعفر (ع) قال*: إن الله عز و جل کان و لا شی‌ء
______________________________
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غیره- نورا لا ظلام فیه، و صادقا لا کذب فیه، و عالما لا جهل فیه، و حیا لا موت فیه- و کذلک هو الیوم، و کذلک لا یزال أبدا
(الحدیث).
و فی التوحید، بإسناده عن الرضا (ع) فی حدیث*:- کان یعنی رسول ص- إذا نظر إلی ربه بقلبه- جعله فی نور مثل نور الحجب حتی یستبین له ما فی الحجب.
و فیه، أیضا بإسناده عن محمد بن الفضیل قال*: سألت أبا الحسن (ع) هل رأی رسول الله ص ربه عز و جل؟ فقال: نعم بقلبه رآه أ ما سمعت الله عز و جل یقول:
«ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی لم یره بالبصر و لکن رآه بالفؤاد.
و فیه، بإسناده عن عبد الأعلی مولی آل سام عن الصادق (ع) فی حدیث*: و من زعم أنه یعرف الله بحجاب أو بصورة أو بمثال- فهو مشرک لأن الحجاب و المثال و الصورة غیره- و إنما هو واحد موحد فکیف یوحد من زعم أنه عرفه بغیره؟ إنما عرف الله من عرفه بالله- فمن لم یعرفه به فلیس یعرفه، إنما یعرف غیره، لیس بین الخالق و المخلوق شی‌ء، و الله خالق الأشیاء لا من شی‌ء.
تسمی بأسمائه فهو غیر أسمائه، و الأسماء غیره، و الموصوف غیر الواصف، فمن زعم أنه یؤمن بما لا یعرف فهو ضال عن المعرفة، لا یدرک مخلوق شیئا إلا بالله، و لا تدرک معرفة الله إلا بالله، و الله خلو من خلقه و خلقه خلو منه.
أقول: الروایة تثبت معرفة الله لکل مخلوق یدرک شیئا ما من الأشیاء، و تثبت أن هذه المعرفة غیر المعرفة الفکریة التی تحصل من طریق الأدلة و الآیات و أن القصر علی المعرفة الاستدلالیة لا یخلو عن جهل بالله، و شرک خفی.
بیان ذلک بما تعطیه الروایة من المقدمات أن المعرفة المتعلقة بشی‌ء إنما هی إدراکه فما وقع فی ظرف الإدراک فهو الذی تتعلق به المعرفة حقیقة لا غیره، فلو فرضنا أنا عرفنا شیئا من الأشیاء بشی‌ء آخر هو واسطة فی معرفته فالذی تعلق به إدراکنا هو الوسط دون الظرف الذی هو ذو وسط، فلو کانت المعرفة بالوسط مع ذلک معرفة بذی الوسط کان لازمه أن یکون ذلک الوسط بوجه هو ذا الوسط حتی تکون المعرفة بأحدهما هی بعینها معرفة بالآخر فهو هو بوجه و لیس هو بوجه فیکون واسطة رابطة بین الشیئین فزید الخارجی الذی نتصوره فی ذهننا هو زید بعینه و لو کان غیره لم نکن 
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تصورناه بل تصورنا غیره، و عاد عند ذلک علومنا جهالات.
و إذ کان لا واسطة بین الخالق و المخلوق لیکون رابطة بینهما فلا تمکن معرفته سبحانه بشی‌ء آخر غیر نفسه فلو عرف بشی‌ء کان ذلک الشی‌ء هو نفسه بعینه، و إن لم یعرف بنفسه لم یعرف بشی‌ء آخر أبدا فدعوی أنه تعالی معروف بشی‌ء من الأشیاء کتصور أو تصدیق أو آیة خارجیة شرک خفی لأنه إثبات واسطة بین الخالق و المخلوق یکون غیرهما جمیعا و ما هذا وصفه غیر محتاج الوجود إلی الخالق تعالی فهو مثله و شریکه فالله سبحانه لو عرف عرف بذاته، و لو لم یعرف بذاته لم یعرف بشی‌ء آخر البتة لکنه سبحانه معروف، فهو معروف بذاته أی إن ذاته المتعالیة و المعروفیة شی‌ء واحد بعینه فمن المستحیل أن یکون مجهولا لأن ثبوت ذاته عین ثبوت معروفیته.
و أما بیان کونه تعالی معروفا فلأن شیئا من الأشیاء المخلوقة لا یستقل عنه تعالی بذاته بوجه من الوجوه لا فی خارج و لا فی ذهن، فوجوده کالنسبة و الربط الذی لا یمکنه الاستقلال عن طرفه بوجه من الوجوه، فإذا تعلق علم مخلوق بشی‌ء من الأشیاء أی وقع المعلوم فی ظرف علمه لم یتحقق هناک إلا و معه خالقا متکئا بوجوده علیه و إلا لاستقل دونه فلا یجد عالم معلومه إلا و قد وجد الله سبحانه قبله، و العالم نفسه حیث کان مخلوقا لم یستقل بالعلم إلا بالله سبحانه الذی قوم وجود هذا العالم، و لو استقل به دونه کان مستقلا دونه غیر مخلوق له، فالله سبحانه یحتاج إلیه العالم فی کونه عالما کما یفتقر إلیه وجود المعلوم فی کونه معلوما أی إن العلم یتعلق باستقلال ذات المعلوم أی إن الله سبحانه هو المعلوم أولا و یعلم به المعلوم ثانیا کما أنه تعالی هو العالم أولا و به یکون الشی‌ء عالما ثانیا فافهم ذلک و تدبر فی قوله تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255،
و فی قوله (ع): «ما رأیت شیئا إلا و رأیت الله قبله».
فقد تبین أنه تعالی معروف لأن ثبوت علم ما بمعلوم ما فی الخارج لا یتم إلا بکونه تعالی هو المعروف أولا، و ثبوت ذلک ضروری.
فقوله (ع): «من زعم أنه یعرف الله بحجاب أو صورة أو مثال فهو مشرک کان المراد بالحجاب هو الشی‌ء الذی یفرض فاصلا بینه تعالی و بین العارف، و بالصورة الصورة الذهنیة المقارنة للأوصاف المحسوسة من الأضواء و الألوان و الأقدار و بالمثال ما
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هو من المعانی العقلیة غیر المحسوسة أو المراد بالصورة الصورة المحسوسة، و بالمثال الصورة المتخیلة، أو المراد بالصورة التصور و بالمثال التصدیق، و کیف کان فالعلوم الفکریة داخلة فی ذلک، و الأخبار فی نفی کون العلم الفکری إحاطة علمیة بالله کثیرة جدا.
و کون هذه المعرفة شرکا لإثباتها أمرا لیس بخالق و لا مخلوق کما عرفت آنفا، و لزوم کونه مشارکا معه بوجه مباینا له بوجه، و لذلک عقب (ع) الکلام بقوله:
«و إنما هو واحد موحد» أی إنه لا یشارکه فی ذاته شی‌ء بوجه من الوجوه حتی یوجب ذلک ترکبه و انتفاء وحدته کما أن الصورة العلمیة تشارک المعلوم الخارجی فی معناه و ماهیته و تفارقه فی وجوده فیصیر المعلوم بذلک مرکبا من ماهیة و وجود.
«فکیف یوحد من زعم أنه یعرفه بغیره» مع إثباته شریکا له فی وجوده و ترکبا له فی ذاته «إنما عرف الله من عرفه بالله» أی بنفس ذاته من غیر واسطة «و من لم یعرفه به فلیس یعرفه إنما یعرف غیره» کل ذلک «لأنه لیس بین الخالق و المخلوق شی‌ء» أی أمر یربطهما هو غیرهما «و الله خالق الأشیاء لا من شی‌ء» یکون رابطا بینهما موصلا للخالق إلی المخلوق و بالعکس کما أن الإنسان الصانع یربطه إلی مصنوعه مثاله الذی فی ذهن الصانع، و المادة الخارجیة التی بیده.
و قوله (ع): «تسمی بأسمائه فهو غیر أسمائه» فی موضع دفع اعتراض مقدر، و هو أن یقال: إنا إنما نعرفه سبحانه بأسمائه الحاکیة لجماله و جلاله، فدفعه بأن نفس التسمی بالأسماء یقضی بأن الأسماء غیره إذ لو لم تکن غیره لکان معرفته بأسمائه معرفة له بنفسه لا بشی‌ء آخر ثم أکده بأن الأسماء واصفة، و الذات موصوفة «و الموصوف غیر الواصف».
فإن رجع المعترض و قال: إنا نؤمن بما نجهله، و لا یمکننا معرفته بنفسه إلا بما تسمی معرفة به بنوع من المجاز کالمعرفة بالآیات و «زعم أنه یؤمن بما لا یعرف فهو ضال عن المعرفة لا یدری ما ذا یقول فإنه یدرک شیئا لا محالة لا مجال له لإنکار ذلک «و لا یدرک مخلوق شیئا إلا بالله» فهو یعرف الله و إلا لم یمکنه أن یعرف به، و لا تنال «و لا تدرک معرفة الله إلا بالله» و لا رابطة مشترکة بین الخالق و المخلوق «و الله خلو من خلقه و خلقه خلو منه».
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فقد تحصل من الروایة أن معرفة الله سبحانه ضروری لکل مدرک ذی شعور من خلقه إلا أن الکثیر منهم ضال عن المعرفة مختلط علیه، و العارف بالله یعرفه به، و یعلم أنه یعرفه و یعرف کل شی‌ء به، و فی بعض هذه المعانی روایات أخر.
و اعلم أن الروایات من طرق أئمة أهل البیت (ع) کثیرة جدا لا حاجة إلی إیرادها علی کثرتها.
و اعلم أنا لم نورد بحثا فلسفیا فی مسألة الرؤیة لأن الذی تتضمنه غالب ما أوردناه من الروایات من البیان بیان فلسفی فلم تمس الحاجة إلی عقد بحث علی حدة.
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اشارة

وَ اخْتارَ مُوسی قَوْمَهُ سَبْعِینَ رَجُلاً لِمِیقاتِنا فَلَمَّا أَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ قالَ رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ أَ تُهْلِکُنا بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ مِنَّا إِنْ هِیَ إِلاَّ فِتْنَتُکَ تُضِلُّ بِها مَنْ تَشاءُ وَ تَهْدِی مَنْ تَشاءُ أَنْتَ وَلِیُّنا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ (155) وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ قالَ عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ (156) الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ وَ الْأَغْلالَ الَّتِی کانَتْ عَلَیْهِمْ فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (157) قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ یُحیِی وَ یُمِیتُ فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ النَّبِیِّ الْأُمِّیِّ الَّذِی یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ کَلِماتِهِ وَ اتَّبِعُوهُ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (158) وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ (159)
وَ قَطَّعْناهُمُ اثْنَتَیْ عَشْرَةَ أَسْباطاً أُمَماً وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی إِذِ اسْتَسْقاهُ قَوْمُهُ أَنِ اضْرِبْ بِعَصاکَ الْحَجَرَ فَانْبَجَسَتْ مِنْهُ اثْنَتا عَشْرَةَ عَیْناً قَدْ عَلِمَ کُلُّ أُناسٍ مَشْرَبَهُمْ وَ ظَلَّلْنا عَلَیْهِمُ الْغَمامَ وَ أَنْزَلْنا عَلَیْهِمُ الْمَنَّ وَ السَّلْوی کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (160)
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بیان‌

فصول أخری من قصص بنی إسرائیل یذکر فیها آیات کثیرة أنزلها الله إلیهم و حباهم بها یهدیهم بها إلی سبیل الحق، و یدلهم علی منهج التقوی فکفروا بها و ظلموا أنفسهم.
قوله تعالی: «وَ اخْتارَ مُوسی قَوْمَهُ سَبْعِینَ رَجُلًا لِمِیقاتِنا» أی اختار من قومه فالقوم منصوب بنزع الخافض.
و الآیة تدل علی أن الله سبحانه عین لهم میقاتا فحضره منهم سبعون رجلا اختارهم موسی من القوم، و لا یکون ذلک إلا لأمر ما عظیم لکن الله سبحانه لم یبین هاهنا ما هو الغایة المقصودة من حضورهم غیر أنه ذکر أنهم أخذتهم الرجفة و لم تأخذهم إلا لظلم عظیم ارتکبوه حتی أدی بهم إلی الهلاک بدلیل قول موسی (ع): «رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ أَ تُهْلِکُنا بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ مِنَّا» فیظهر من هنا أن الرجفة أهلکتهم.
و یتأید بذلک أن هذه القصة هی التی یشیر سبحانه إلیها بقوله: «وَ إِذْ قُلْتُمْ یا مُوسی لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْکُمُ الصَّاعِقَةُ وَ أَنْتُمْ تَنْظُرُونَ ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ
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مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: البقرة: 56، و بقوله: «یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ» فَقَدْ سَأَلُوا مُوسی أَکْبَرَ مِنْ ذلِکَ فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ بِظُلْمِهِمْ ثُمَّ اتَّخَذُوا الْعِجْلَ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ فَعَفَوْنا عَنْ ذلِکَ»: النساء: 153.
و من ذلک یظهر أن المراد بالرجفة التی أخذتهم فی المیقات رجفة الصاعقة لا رجفة فی أبدانهم کما احتمله بعض المفسرین و لا ضیر فی ذلک فقد تقدم نظیر التعبیر فی قصة قوم صالح حیث قال تعالی: «فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ»: الأعراف: 78، و قال فیهم: «فَأَخَذَتْهُمْ صاعِقَةُ الْعَذابِ الْهُونِ»: حم السجدة: 17.
و فی آیة النساء المنقولة آنفا إشعار بأن سؤالهم الرؤیة کان مربوطا بنزول الکتاب و أن اتخاذ العجل کان بعد ذلک فکأنهم حضروا المیقات لنزول التوراة، و أنهم إنما سألوا الرؤیة لیکونوا علی یقین من کونها کتابا سماویا نازلا من عند الله، و یؤید ذلک أن الظاهر أن هؤلاء المختارین کانوا مؤمنین بأصل دعوة موسی، و إنما أرادوا بقولهم: «لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً» تعلیق إیمانهم به من جهة نزول التوراة علیه علی الرؤیة.
و بهذا کله یتأید أن هذه القصة جزء من قصة المیقات و نزول التوراة، و أن موسی (ع) لما أراد الحضور لمیقات ربه و نزول التوراة اختار هؤلاء السبعین فذهبوا معه إلی الطور و لم یقنعوا بتکلیم الله کلیمه، و سألوا الرؤیة فأخذتهم الصاعقة فماتوا ثم أحیاهم الله بدعوة موسی، ثم کلم الله موسی و سأل الرؤیة و کان ما کان، و مما کان اتخاذ بنی إسرائیل العجل بعد غیبتهم و ذهابهم لمیقات الله، و قد وقع هذا المعنی فی بعض الأخبار المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) کما سیجی‌ء إن شاء الله.
و علی أی حال العنایة فی هذه القصة ببیان ظلمهم و نزول العذاب علیهم و دعاء موسی لهم لا بیان کون هذه القصة جزءا من القصة السابقة لو کان جزءا، و لا مغایرتها لها لو کانت مغایرة فلا دلالة فی اللفظ تنبه علی شی‌ء من ذلک.
و ما قیل: إن ظاهر الحال أن تکون هذه القصة مغایرة للمتقدمة إذ لا یلیق بالفصاحة ذکر بعض القصة ثم النقل إلی أخری ثم الرجوع إلی الأولی فإنه اضطراب یصان عند کلامه. علی أنه لو کانت الرجفة بسبب سؤال الرؤیة لقیل: أ تهلکنا بما قال 
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السفهاء منا لا بما فعل، و لم یذکر هاهنا أنهم قالوا شیئا، و لیس من المعلوم أن یکون قولهم «أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً» صدر منهم هاهنا بل الحق أنها قصص ثلاث: قصة سؤالهم الرؤیة و نزول الصاعقة، و قصة میقات موسی و صعقته، و قصة میقات السبعین و أخذ الرجفة، و سنوردها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و لذلک ذکر بعضهم أن هذا المیقات غیر المیقات الأول، و ذلک أنهم لما عبدوا العجل أمر الله موسی أن یأتی فی أناس منهم إلی الطور فیعتذروا من عبادة العجل فاختار منهم سبعین فأتوا الطور فقالوا ما قالوا فأخذتهم رجفة فی أبدانهم کادت تهلکهم ثم انکشفت عنهم بدعاء موسی.
و ذکر بعض آخر أن هارون لما مات اتهم بنو إسرائیل موسی فی أمره، و قالوا له: أنت حسدته فینا فقتلته، و أصروا علی ذلک فاختار منهم سبعین و فیهم ابن هارون فأتوا قبره فکلمه موسی فبرأه هارون من قتله فقالوا: ما نقضی یا موسی ادع لنا ربک یجعلنا أنبیاء فأخذتهم الرجفة فصعقوا.
و ذکر آخرون أن بنی إسرائیل سألوا موسی الرؤیة فاختار منهم السبعین فجاءوا إلی الطور فقالوا ما قالوا و أخذتهم الرجفة فهلکوا ثم أحیاهم الله بدعاء موسی إلا أنها قصة مستقلة لیست بجزء من قصة موسی.
و أنت خبیر بأن شیئا من هذه الأقوال و بالخصوص القولان الأولان لا دلیل علیه من لفظ القرآن، و لا یؤیده أثر معتبر، و تقطیع القصة الواحدة إلی قصص متعددة، و الانتقال من حدیث إلی آخر لتعلق عنایة بذلک غیر عزیز فی القرآن الکریم، و لیس القرآن کتاب قصة حتی یعاب بالانتقال عن قصة قبل تمامها، و إنما هو کتاب هدایة و دلالة و حکمة یأخذ من القصص ما یهمه.
و أما قوله: «بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ» و قد کان الصادر منهم قولا لا فعلا فالوجه فی ذلک أن المؤاخذة إنما هو علی المعصیة، و المعصیة تعد عملا و فعلا و إن کانت من قبیل الأقوال کما قال تعالی: «إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7، فإنه شامل لقول کلمة الکفر و الکذب و الافتراء و نحو ذلک بلا ریب، و الظاهر أنهم عذبوا بما کان یستلزمه قولهم من سوء الأدب و العناد و الاستهانة بمقام ربهم.
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علی أن ظاهر تلک الأقوال جمیعا أنهم إنما عذبوا بالرجفة قبال ما قالوه دون ما فعلوه فالإشکال علی تقدیر وروده مشترک بین جمیع الأقوال فالأقرب کون القصة جزءا من سابقتها کما تقدم.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ إلی قوله- مَنْ تَشاءُ» یرید (ع) بذلک أن یسأل ربه أن یحییهم خوفا من أن یتهمه بنو إسرائیل فیخرجوا به عن الدین، و یبطل بذلک دعوته من أصلها فهذا هو الذی یبتغیه غیر أن المقام و الحال یمنعانه من ذلک فها هو (ع) واقع أمام معصیة موبقة من قومه صرعتهم و غضب إلهی شدید أحاط بهم حتی أهلکهم.
و لذلک أخذ یمهد الکلام رویدا و یسترحم ربه بجمل من الثناء حتی یهیج الرحمة علی الغضب، و یثیر الحنان و الرأفة الإلهیة ثم یتخلص إلی مسألته و ذکر حاجته فی جو خال من موانع الإجابة.
«قالَ مبتدئا باسم الربوبیة المهیجة للرحمة «رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ فالأمر إلی مشیتک، و لو أهلکتهم من قبل «وَ إِیَّایَ لم یتجه من قومی إلی تهمة فی هلاکهم، ثم ذکر أنه لیس من شأن رحمته و سنة ربوبیته أن یؤاخذ قوما بفعل سفهائهم فقال فی صورة الاستفهام تأدبا: «أَ تُهْلِکُنا بِما فَعَلَ السُّفَهاءُ مِنَّا»؟ ثم أکد القول بقوله:
«إِنْ هِیَ إِلَّا فِتْنَتُکَ و امتحانک «تُضِلُّ بِها» أی بالفتنة «مَنْ تَشاءُ وَ تَهْدِی مَنْ تَشاءُ» أی إن هذا المورد أحد موارد امتحانک و ابتلائک العام الذی تبتلی به عبادک و تجریه علیهم لیضل من ضل و یهتدی من اهتدی، و لیس من سنتک أن تهلک کل من افتتن بفتنتک فانحرف عن سوی صراطک.
و بالجملة أنت الذی سبقت رحمتک غضبک لیس من دأبک أن تستعجل المسیئین من عبادک بالعقوبة أو تعاقبهم بما فعل سفهاؤهم، و أنت الذی أرسلتنی إلی قومی و وعدتنی أن تنصرنی فی نجاح دعوتی، و هلاک هؤلاء المصعوقین یجلب علی التهمة من قومی.
قوله تعالی: «أَنْتَ وَلِیُّنا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ شروع منه (ع) فی الدعاء بعد ما قدمه من الثناء، و بدأه بقوله: «أَنْتَ وَلِیُّنا» و ختمه بقوله:
«وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ لیقع ما یسأله بین صفتی ولایة الله الخاصة به، و مغفرته التی 
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هی خیر مغفرة ثم سأل حاجته بقوله: «فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا» لأنه خیر حاجة یرتضی الله من عباده أن یسألوها عنه، و لم یصرح بخصوص حاجته التی بعثته إلی الدعاء، و هی إحیاء السبعین الذین أهلکهم الله تذللا و استحیاء.
و حاجته هذه مندرجة فی قوله: «فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا» لا محالة فإن الله سبحانه یذکر فی آیة سورة البقرة أنه بعثهم بعد موتهم، و لم یکن لیحییهم بعد ما أهلکهم إلا بشفاعة موسی (ع) و لم یذکر من دعائه المرتبط بحالهم إلا هذا الدعاء فهو إنما سأله ذلک تلویحا بقوله «فَاغْفِرْ لَنا» إلخ کما تقدم لا تصریحا.
قوله تعالی: «وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ أی رجعنا إلیک من هاد یهود إذا رجع، و هو أعنی قوله: «إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ تعلیل لهذا الفصل من الدعاء سأل فیه أن یکتب الله أی یقضی لهم بحسنة فی الدنیا و حسنة فی الآخرة و المراد بالحسنة لا محالة الحیاة و العیشة الحسنة فإن الرجوع إلی الله أی سلوک طریقته و التزام سبیل فطرته یهدی الإنسان إلی حیاة طیبة و عیشة حسنة فی الدنیا و الآخرة جمیعا، و هذا هو الوجه فیما ذکرنا أن قوله: «إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ تعلیل لهذا الفصل من دعائه فإن الحیاة الطیبة من آثار الرجوع إلی الله، و هی شی‌ء من شأنه أن یرزقوه- لو رزقوا- فی مستقبل أمرهم، و هو المناسب للکتابة و القضاء، و أما الفصل الأول من الدعاء أعنی قوله: «فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا» إلخ فتکفی فی تعلیله الجمل السابقة علیه، و ما احتف به من قوله: «أَنْتَ وَلِیُّنا» و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْغافِرِینَ و لا یتعلق بقوله: «إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ فافهم ذلک.
قوله تعالی: «قالَ عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» هذا جواب منه سبحانه لموسی، و فیه محاذاة لما قدمه موسی قبل مسألته من قوله: «رَبِّ لَوْ شِئْتَ أَهْلَکْتَهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِیَّایَ ، و قد قید الله سبحانه إصابة عذابه بقوله: «مَنْ أَشاءُ» دون سعة رحمته لأن العذاب إنما ینشأ من اقتضاء من قبل المعذبین لا من قبله سبحانه، قال تعالی: «ما یَفْعَلُ اللَّهُ بِعَذابِکُمْ إِنْ شَکَرْتُمْ وَ آمَنْتُمْ»: النساء: 147 و قال:
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«لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7 فلا یعذب الله سبحانه باقتضاء من ربوبیته و لو کان کذلک لعذب کل أحد بل إنما یعذب بعض من تعلقت به مشیته فلا تتعلق مشیته إلا بعذاب من کفروا نعمه فالعذاب إنما هو باقتضاء من قبل المعذبین لکفرهم لا من قبله.
علی أن کلامه سبحانه یعطی أن العذاب إنما حقیقته فقدان الرحمة، و النقمة عدم بذل النعمة، و لا یتحقق ذلک إلا لعدم استعداد المعذب بواسطة الکفران و الذنب لإفاضة النعمة علیه و شمول الرحمة له، فسبب العذاب فی الحقیقة عدم وجود سبب الرحمة.
و أما سعة الرحمة و إفاضة النعمة فمن المعلوم أنه من مقتضیات الألوهیة و لوازم صفة الربوبیة فما من موجود مخلوق إلا و وجوده نعمة لنفسه و لکثیر ممن دونه لارتباط أجزاء الخلقة، و کل ما عنده من خیر أو شر نعمة إما لنفسه و لغیره کالقوة و الثروة و غیرهما التی یستفید منها الإنسان و غیره، و إما لغیره إذا کان نقمة بالنسبة إلیه کالعاهات و الآفات و البلایا یستضر بها شی‌ء و ینتفع أشیاء و علی هذا فالرحمة الإلهیة واسعة کل شی‌ء فعلا لا شأنا، و لا یختص بمؤمن و لا کافر و لا ذی شعور و لا غیره و لا دنیا و لا آخرة، و المشیئة لازمة لها.
نعم تحقق العذاب و النقمة فی بعض الموارد- و هو معنی قیاسی- یوجب أن یتحقق هناک رحمة تقابلها و تقاس إلیها فإن حرمان البعض من النعمة التی أنعم الله بها علی بعض آخر إذا کان عذابا کان ما یجده البعض الآخر رحمة تقابل هذا العذاب، و کذا نزول ما یتألم به و یؤذی علی بعض کالعقوبات الدنیویة و الأخرویة إذا کان عذابا کان الأمن و السلامة التی یجدها البعض الآخر رحمة بالنسبة إلیه و تقابله، و إن کانت الرحمة المطلقة بالمعنی الذی تقدم بیانه یشملهما جمیعا.
فهناک رحمة إلهیة عامة یتنعم بها المؤمن و الکافر و البر و الفاجر و ذو الشعور و غیر ذی الشعور فیوجدون بها و یرزقون بها فی أول وجودهم ثم فی مسیرة الوجود ما داموا سالکین سبیل البقاء، و رحمة إلهیة خاصة و هی العطیة الهنیئة التی یجود بها الله سبحانه فی مقابل الإیمان و العبودیة، و تختص لا محالة بالمؤمنین الصالحین من عباده من حیاة طیبة نورانیة فی الدنیا، و جنة و رضوان فی الآخرة و لا نصیب فیها للکافرین و المجرمین،
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و یقابل الرحمة الخاصة عذاب و هو اللاملائم الذی یصیب الکافرین و المجرمین من جهة کفرهم و جرمهم فی الدنیا کعذاب الاستئصال و المعیشة الضنک و فی الآخرة من النار و آلامها، و لا یقابل الرحمة العامة شی‌ء من العذاب إذ کل ما یصدق علیه اسم شی‌ء فهو من مصادیق الرحمة العامة لنفسه أو لغیره، و کونه رحمة هی المقصودة فی الخلقة، و لیس وراء الشی‌ء شی‌ء.
إذا تحقق هذا تبین أن قوله تعالی: «عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» بیان لخصوص العذاب و عموم الرحمة، و إنما قابل بین العذاب و الرحمة العامة مع عدم تقابلهما لأن ذکر الرحمة العامة توطئة و تمهید لما سیذکره من صیرورتها رحمة خاصة فی حق المتقین من المؤمنین.
و قد اتضح بما تقدم أن سعة الرحمة لیست سعة شأنیة و أن قوله: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» لیس مقیدا بالمشیئة المقدرة بل من لوازم سعة الرحمة الفعلیة کما تقدم، و ذلک لأن الظاهر من الآیة أن المراد بالرحمة الرحمة العامة و هی تسع کل شی‌ء بالفعل و قد شاء الله ذلک فلزمتها فلا محل لتقدیر «إن شئت» خلافا لظاهر کلام جمع من المفسرین.
قوله تعالی: «فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ تفریع علی قوله: «عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ وَ رَحْمَتِی الآیة أی لازم وجوب إصابة العذاب بعض الناس و سعة الرحمة لکل شی‌ء أن أوجب الرحمة علی البعض الباقی، و هم الذین یتقون و یؤتون الزکاة الآیة.
و قد ذکر سبحانه الذین تنالهم الرحمة بأوصاف عامة و هی التقوی و إیتاء الزکاة و الإیمان بآیات الله من غیر أن یقیدهم بما یخص قومه کقولنا: للذین یتقون منکم و نحو ذلک لأن ذلک مقتضی عموم البیان فی قوله: «عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ» الآیة و البیان العام ینتج نتیجة عامة.
و إذا قوبلت مسألة موسی بالآیة کانت الآیة بمنزلة المقیدة لها فإنه (ع) سأل الحسنة و الرحمة لقومه ثم عللها بقوله: «إِنَّا هُدْنا إِلَیْکَ فکان معنی ذلک مسألة الرحمة لکل من هاد و رجع منهم بأن یکتب الله حسنة الدنیا و الآخرة لمجرد هودهم و عودهم 
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إلیه فکان فیما أجابه الله به أنه سیکتب رحمته للذین آمنوا و اتقوا فکأنه قال: اکتب رحمتک لمن هاد إلیک منا، فأجابه الله أن سأکتب رحمتی لمن هاد و اتقی و آمن بآیاتی فکان فی ذلک تقیید لمسألته.
و لا ضیر فی ذلک فإنه سبحانه هو الهادی لأنبیائه و رسله المعلم لهم یعلم کلیمه أن یقید مسألته بالتقوی و هو الورع عن محارمه و بالإیمان بآیاته و هو التسلیم لأنبیائه و للأحکام النازلة إلیهم، و لا یطلق الهود و هو الرجوع إلی الله بالإیمان به، فهذا تصرف فی دعاء موسی بتقییده کما تصرف تعالی فی دعاء إبراهیم بالتقیید فی قوله:
«قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ»: البقرة:
124، و بالتعمیم و الإطلاق فی قوله فیما یحکی من دعائه لأهل مکة: «وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ قالَ وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ»: البقرة: 126، فقد تبین أولا أن الآیة تتضمن استجابته تعالی لدعاء موسی: «وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ» بتقیید ما له فمن العجیب ما ذکره بعضهم: أن الآیة بسیاقها تدل علی أن الله سبحانه رد دعوة موسی و لم یستجبها، و کذا قول بعضهم: إن موسی (ع) دعا لقومه فاستجابه الله فی حق أمة محمد ص بناء علی بیانیة قوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ الآیة لقوله: «لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ الآیة و سیجی‌ء.
و ثانیا: أنه تعالی استجاب ما اشتمل علیه الفصل الأول من دعائه فإنه تعالی لم یرده، و حاشا أن یحکی الله فی کلامه دعاء لاغیا غیر مستجاب، و قوله: «فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ الآیة فإنه یحاذی ما سأله (ع) من الحسنة المستمرة الباقیة فی الدنیا و الآخرة لقومه، و أما طلب المغفرة لذنب دفعی صدر عنهم بقولهم: «أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً» فلا یحاذیه قوله: «فَسَأَکْتُبُها» الآیة بوجه، فسکوته تعالی عن رد دعوته دلیل إجابتها کما فی سائر الموارد التی تشابهه فی القرآن.
و یلوح إلی استجابة دعوته لهم بالمغفرة قوله فی القصة فی موضع آخر: «ثُمَّ بَعَثْناکُمْ مِنْ بَعْدِ مَوْتِکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ»: البقرة: 56 فمن البعید المستبعد أن یحییهم الله بعد إهلاکهم و لم یغفر لهم ذنبهم الذی أهلکوا به.
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و علی أی حال معنی الآیة: «فَسَأَکْتُبُها» أی سأکتب رحمتی و أقضیها و أوجبها استعیرت الکتابة للإیجاب لأن الکتابة أثبت و أحکم «لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ و یجتنبون المعاصی و ترک الواجبات «وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ» و هی الحق المالی أو مطلق الإنفاق فی سبیل الله الذی ینمو به المال، و یصلح به مفاسد الاجتماع، و یتم به نواقصه، و ربما قیل: إن المراد بها زکاة النفس و طهارتها، و إیتاء الزکاة إصلاح أخلاق النفس. و لیس بشی‌ء.
«وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ أی یسلمون لما جاءتهم من عند الله من الآیات و العلامات سواء کانت آیات معجزة کمعجزات موسی و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و علیهم، أو أحکاما سماویة کشرائع موسی و أوامره و شرائع غیره من الأنبیاء، أو الأنبیاء أنفسهم أو علامات صدق الأنبیاء کعلائم محمد ص التی ذکرها الله تعالی لهم فی کتاب موسی و عیسی (ع) فکل ذلک آیات له تعالی یجب علیهم و علی غیرهم أن یؤمنوا بها و یسلموا لها، و لا یکذبوا بها.
و فی الآیة التفات من سیاق التکلم مع الغیر إلی الغیبة فإنه قال أولا: «وَ اخْتارَ مُوسی قَوْمَهُ سَبْعِینَ رَجُلًا لِمِیقاتِنا». ثم قال: «قالَ عَذابِی أُصِیبُ بِهِ الآیة و کان النکتة فیه إظهار ما له سبحانه من العنایة الخاصة باستجابة دعاء الداعین من عباده فیقبل علیهم هو تعالی من غیر أن یشارکه فیه غیره و لو بالتوسط فإن التکلم بلفظ المتکلم مع الغیر لإظهار العظمة لمکان أن العظماء یتکلمون عنهم و عن أتباعهم فإذا أرید إظهار عنایة خاصة بالمخاطب أو بالخطاب تکلم بلفظ المتکلم وحده.
و علی هذا جری کلامه تعالی فاختار سیاق المتکلم وحده المناسب لمعنی المناجاة و المسارة فیما حکی من أدعیة أنبیائه و أولیائه و استجابته لهم فی کلامه کأدعیة نوح و إبراهیم و دعاء موسی لیلة الطور، و أدعیة سائر الصالحین و استجابته لهم، و لم یعدل عن سیاق المتکلم وحده إلا لنکتة زائدة.
و أما قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ و ما فیه من العدول من التکلم وحده- السیاق السابق- إلی التکلم مع الغیر فالظاهر أن النکتة فیه إیجاد الاتصال بین هذه الآیة و الآیة التالیة التی هی نوع من البیان لهذه الجملة أعنی قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ فإن الآیة التالیة- کما سیجی‌ء- بمنزلة المعترضة من النتیجة المأخوذة فی ضمن 
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الکلام الجاری، و سیاقها سیاق خارج عن سیاق هذه القطعة المتعرضة للمشافهة و المناجاة بین موسی و بینه تعالی راجع إلی السیاق الأصلی السابق الذی هو سیاق المتکلم مع الغیر.
فبتبدیل «و الذین هم بآیاتی یؤمنون» إلی قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ یتصل الآیة التالیة بسابقتها فی السیاق بنحو لطیف فافهم ذلک و تدبر فیه فإنه من أعجب السیاقات القرآنیة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ إلی قوله- کانَتْ عَلَیْهِمْ . قال الراغب فی المفردات،: الإصر عقد الشی‌ء و حبسه بقهره یقال: أصرته فهو مأصور، و المأصر و المأصر- بفتح الصاد و کسرها- محبس السفینة، قال تعالی: وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ أی الأمور التی تثبطهم و تقیدهم عن الخیرات، و عن الوصول إلی الثوابات، و علی ذلک: وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً، و قیل ثقلا و تحقیقه ما ذکرت. (انتهی) و الأغلال جمع غل و هو ما یقید به.
و قوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَ الآیة بحسب ظاهر السیاق بیان لقوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ و یؤیده ما هو ظاهر الآیة أن کونه (ص) رسولا نبیا أمیا و یأمر بالمعروف و ینهی عن المنکر، و یحل لهم الطیبات و یحرم علیهم الخبائث، و یضع عنهم إصرهم و الأغلال التی کانت علیهم کل ذلک من أمارات النبوة الخاتمیة و آیاتها المذکورة لهم فی التوراة و الإنجیل فمن الإیمان بآیات الله الذی شرطه الله تعالی لهم فی کلامه: أن یؤمنوا بالآیات المذکورة لهم أمارات لنبوة محمد ص.
غیر أن من المسلم الذی لا مریة فیه أن الرحمة التی وعد الله کتابته للیهود بشرط التقوی و الإیمان بآیات الله لیست بحیث تختص بالذین آمنوا منهم بالنبی ص، و یحرم عنها صالحو بنی إسرائیل من لدن أجاب الله دعوة موسی (ع) إلی أن بعث الله محمدا ص فآمن به شرذمة قلیلة من الیهود، فإن ذلک مما لا ینبغی توهمه أصلا. فبین موسی و عیسی (ع)، و کذا بعد عیسی (ع) ممن آمن به من بنی إسرائیل جم غفیر من المؤمنین الذین آمنوا بالدعوة الإلهیة فقبل الله منهم إیمانهم و وعدهم بالخیر، و الکلام 
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الإلهی بذلک ناطق فکیف یمکن أن تقصر الرحمة الإلهیة المبسوطة علی بنی إسرائیل فی جماعة قلیلة منهم آمنوا بالنبی ص؟.
فقوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَ الآیة و إن کان بیانا لقوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ إلا أنه لیس بیانا مساویا فی السعة و الضیق لمبینه بل بیان مستخرج من مبینه انتزع منه، و خص بالذکر لیستفاد منه فیما هو الغرض من سوق الکلام، و هو بیان حقیقة الدعوة المحمدیة، و لزوم إجابتهم لها و تلبیتهم لداعیها.
و لذلک فی القرآن الکریم نظائر من حیث التضییق و التوسعة فی البیان کما قال تعالی حاکیا عن إبلیس: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ الآیة ثم قال فی موضع آخر حاکیا عنه: «لَأَتَّخِذَنَّ مِنْ عِبادِکَ نَصِیباً مَفْرُوضاً وَ لَأُضِلَّنَّهُمْ وَ لَأُمَنِّیَنَّهُمْ وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُبَتِّکُنَّ آذانَ الْأَنْعامِ وَ لَآمُرَنَّهُمْ فَلَیُغَیِّرُنَّ خَلْقَ اللَّهِ»: النساء: 119 فإن القول الثانی المحکی عن إبلیس مستخرج من عموم قوله المحکی أولا: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ .
و قال تعالی فی أول هذه السورة: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ إلی أن قال- یا بَنِی آدَمَ إِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ الآیة و قد تقدم أن ذلک من قبیل استخراج الخطاب من الخطاب لغرض التعمیم إلی غیر ذلک من النظائر.
فیئول معنی بیانیة قوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ إلی استخراج بیان من بیان للتطبیق علی مورد الحاجة کأنه قیل: فإذا کان المکتوب من رحمة الله لبنی إسرائیل قد کتب للذین یتقون و یؤتون الزکاة و الذین هم بآیاتنا یؤمنون فمصداقه الیوم- یوم بعث محمد ص- هم الذین یتبعونه من بنی إسرائیل لأنهم الذین اتقوا و آتوا الزکاة و هم الذین آمنوا بآیاتنا فإنهم آمنوا بموسی و عیسی و محمد ص و هم آیاتنا، و آمنوا بمعجزات هؤلاء الرسل و ما نزل علیهم من الشرائع و الأحکام و هی آیاتنا، و آمنوا بما ذکرنا لهم فی التوراة و الإنجیل من أمارات نبوة محمد ص و علامات ظهوره و دعوته، و هی آیاتنا.
ثم قوله: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَ الآیة أخذ فیه «یَتَّبِعُونَ موضع یؤمنون، و هو من أحسن التعبیر لأن الإیمان بآیات الله سبحانه کأنبیائه و شرائعهم إنما هو بالتسلیم و الطاعة فاختیر لفظ الاتباع للدلالة علی أن الإیمان بمعنی الاعتقاد المجرد
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لا یغنی شیئا فإن ترک التسلیم و الطاعة عملا تکذیب بآیات الله و إن کان هناک اعتقاد بأنه حق.
و ذکره (ص) بهذه الأوصاف الثلاث: الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَ و لم یجتمع له فی موضع من کلامه تعالی إلا فی هذه الآیة و الآیة التالیة، مع قوله تعالی بعده: «الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ تدل علی أنه (ص) کان مذکورا فیهما معرفا بهذه الأوصاف الثلاث.
و لو لا أن الغرض من توصیفه بهذه الثلاث هو تعریفه بما کانوا یعرفونه به من النعوت المذکورة له فی کتابیهم لما کانت لذکر الثلاث: «الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ» و خاصة الصفة الثالثة نکتة ظاهرة.
و کذلک ظاهر الآیة یدل أو یشعر بأن قوله: یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ إلی آخر الأمور الخمسة التی وصفه (ص) بها فی الآیة من علائمه المذکورة فی الکتابین، و هی مع ذلک من مختصات النبی ص و ملته البیضاء فإن الأمم الصالحة و إن کانوا یقومون بوظیفة الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر کما ذکره تعالی من أهل الکتاب فی قوله: «لَیْسُوا سَواءً مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ أُمَّةٌ قائِمَةٌ- إلی أن قال- وَ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ أُولئِکَ مِنَ الصَّالِحِینَ»: آل عمران 114.
و کذلک تحلیل الطیبات و تحریم الخبائث فی الجملة من الجملة الفطریات التی أجمع علیها الأدیان الإلهیة، و قد قال تعالی: «قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ»: الأعراف: 32.
و کذلک وضع الإصر و الأغلال و إن کان مما یوجد فی الجملة فی شریعة عیسی (ع) کما یدل علیه قوله فیما حکی الله عنه فی القرآن الکریم: «وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ»: آل عمران: 50 و یشعر به قوله خطابا لبنی إسرائیل: «قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ»: الزخرف 63.
إلا أنه لا یرتاب ذو ریب فی أن الدین الذی جاء به محمد ص بکتاب من عند الله مصدق لما بین یدیه من الکتب السماویة- و هو دین الإسلام- هو الدین الوحید الذی نفخ فی جثمان الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر کل ما یسعه من روح الحیاة، و بلغ 
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به من حد الدعوة الخالیة إلی درجة الجهاد فی سبیل الله بالأموال و النفوس، و هو الدین الوحید الذی أحصی جمیع ما یتعلق به حیاة الإنسان من الشئون و الأعمال ثم قسمها إلی طیبات فأحلها، و إلی خبائث فحرمها، و لا یعادله فی تفصیل القوانین المشرعة أی شریعة دینیة و قانون اجتماعی، و هو الدین الذی نسخ جمیع الأحکام الشاقة الموضوعة علی أهل الکتاب و الیهود خاصة، و ما تکلفها علماؤهم، و ابتدعها أحبارهم و رهبانهم من الأحکام المبتدعة.
فقد اختص الإسلام بکمال هذه الأمور الخمسة و إن کانت توجد فی غیره نماذج من ذلک.
علی أن کمال هذه الأمور الخمسة فی هذه الملة البیضاء أصدق شاهد و أبین بینة علی صدق الناهض بدعوتها (ص)، و لو لم تکن تذکر أمارات له فی الکتابین فإن شریعته کمال شریعة الکلیم و المسیح (ع) و هل یطلب من شریعة حقة إلا عرفانها المعروف و إنکارها المنکر، و تحلیلها الطیبات، و تحریمها الخبائث، و إلغاؤها کل إصر و غل؟ و هی تفاصیل الحق الذی یدعو إلیه الشرائع الإلهیة فلیعترف أهل التوراة و الإنجیل أن الشریعة التی تتضمن کمال هذه الأمور بتفاصیلها هی عین شریعتهم فی مرحلة کاملة.
و بهذا البیان یظهر أن قوله تعالی: «یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ» الآیة یفید بمجموعه معنی تصدیقه لما فی کتابیهم من شرائع الله تعالی کأنه قیل مصدقا لما بین یدیه کما فی قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَهُمْ رَسُولٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ نَبَذَ فَرِیقٌ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ کِتابَ اللَّهِ وَراءَ ظُهُورِهِمْ کَأَنَّهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: البقرة 101 و قوله: «وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا کَفَرُوا بِهِ فَلَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الْکافِرِینَ»: البقرة: 89 یرید مجی‌ء النبی ص بکمال ما فی کتابهم من الشریعة مصدقا له ثم کفرهم به و هم یعلمون أنه المذکور فی کتبهم المبشر به بلسان أنبیائهم کما حکی سبحانه عن المسیح فی قوله: «یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ»: الصف: 6.
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و سنبحث عن بشاراته (ع) الواقعة فی کتبهم المقدسة بما تیسر من البحث إن شاء الله العزیز.
غیر أنه تعالی لم یقل: مصدقا لما بین یدیه بدل قوله: «یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ الآیة لأن وجه الکلام إلی جمیع الناس دون أهل الکتاب خاصة، و لذا أمر نبیه ص فی الآیة التالیة بقوله: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً» و لم یقید الکلام فی قوله: «فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ إلخ بما یختص به بأهل الکتاب.
قوله تعالی: «فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ» إلی آخر الآیة التعزیر النصرة مع التعظیم، و المراد بالنور النازل معه القرآن الکریم ذکر بنعت النوریة لیدل به علی أنه ینیر طریق الحیاة، و یضی‌ء الصراط الذی یسلکه الإنسان إلی موقف السعادة و الکمال، و الکلام فی هذا الشأن.
و فی قوله تعالی: «أُنْزِلَ مَعَهُ و لم یقل: أنزل علیه أو أنزل إلیه و «مع» تدل علی المصاحبة و المقارنة تلویح إلی معنی الأمارة و الشهادة التی ذکرناها کأنه قیل:
و اتبعوا النور الذی أنزل علیه و هو بما یحتوی علیه من کمال الشرائع السابقة، و یظهره بالإضاءة شاهد علی صدقه، و أمارة أنه هو الذی وعد به أنبیاؤهم، و ذکر لهم فی کتبهم فقوله: «مَعَهُ حال من نائب فاعل «أُنْزِلَ . و قد وقع نظیره فی قوله تعالی:
«فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: البقرة: 213.
و قد اختلف المفسرون فی توجیه هذه المعیة و معناها: فقیل: إن الظرف- مَعَهُ متعلق بأنزل، و الکلام علی حذف مضاف أی مع نبوته أو إرساله (ص) لأنه لم ینزل معه، و إنما أنزل مع جبرئیل، و قیل: متعلق ب «اتَّبَعُوا» و المعنی شارکوا النبی (ع) فی اتباعه، أو المعنی اتبعوا القرآن مع اتباعهم له و قیل: حال عن فاعل اتَّبَعُوا، و المعنی اتبعوا القرآن مصاحبین للنبی ص فی اتباعه، و قیل: «مع» هنا بمعنی علی، و قیل: بمعنی عند، و لا یخفی بعد الجمیع.
و قوله: «فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ» الآیة بمنزلة التفسیر لقوله فی صدر الآیة: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ و أن المراد باتباعه حقیقة اتباع کتاب 
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الله المشتمل علی شرائعه، و أن الذی له (ع) من معنی الاتباع هو الإیمان بنبوته و رسالته من غیر تکذیب به، و احترامه بالتسلیم له و نصرته فیما عزم علیه من سیرته.
و الکلام أعنی قوله: «فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ الآیة نتیجة متفرعة علی قوله فی صدر الآیة: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ الآیة بناء علی ما قدمناه من أنه بیان خاص مستخرج من قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِنا یُؤْمِنُونَ الذی هو بیان عام، و المعنی إذا کان اتباع الرسول بهذه الأوصاف و النعوت هو من الإیمان بآیاتنا الذی شرطناه علی بنی إسرائیل فی قبول دعوة موسی لهم ببسط الرحمة فی الدنیا و الآخرة و فیه الفلاح بکتابة الحسنة فی الدنیا و الآخرة فالذین آمنوا به- إلی آخر ما شرط الله- أولئک هم المفلحون.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً- إلی قوله- وَ یُمِیتُ لما لاح من الأوصاف التی وصف بها نبیه ص أن عنده کمال الدین الذی به حیاة الناس الطیبة فی أی مکان فرضوا و فی أی زمان قدر وجودهم، و لا حاجة للناس فی طیب حیاتهم إلی أزید من أن یؤمروا بالمعروف، و ینهوا عن المنکر، و تحلل لهم الطیبات، و تحرم علیهم الخبائث، و یوضع عنهم إصرهم و الأغلال التی علیهم أمر نبیهم (ص) أن یعلن بنبوته الناس جمیعا من غیر أن تختص بقوم دون قوم فقال: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً».
و قوله: الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ یُحیِی وَ یُمِیتُ صفات وصف الله بها، و هی بمجموعها بمنزلة تعلیل یبین بها إمکان الرسالة من الله فی نفسها أولا و إمکان عمومها لجمیع الناس ثانیا فیرتفع به استیحاش بنی إسرائیل أن یرسل إلیهم من غیر شعبهم و خاصة من الأمیین و هم شعب الله و من مزاعمهم أنه لیس علیهم فی الأمیین سبیل، و هم خاصة الله و أبناؤه و أحباؤه، و به یزول استبعاد غیر العرب من جهة العصبیة القومیة أن یرسل إلیهم رسول عربی.
و ذلک أن الله الذی اتخذه رسولا هو الذی له ملک السماوات و الأرض و السلطنة العامة علیها، و لا إله غیره حتی یملک شیئا منها فله أن یحکم بما یشاء من غیر أن یمنع عن حکمه مانع یزاحمه أو تعوق إرادته إرادة غیره فله أن یتخذ رسولا إلی عباده و أن یرسل رسوله إلی بعض عباده أو إلی جمیعهم کیف شاء.
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و هو الذی له الإحیاء و الإماتة فله أن یحیی قوما أو الناس جمیعا بحیاة طیبة سعیدة و السعادة و الهدی من الحیاة کما أن الشقاوة و الضلالة موت، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: الأنفال: 24، و قال: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122، و قال: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ، وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ»: الأنعام: 36.
قوله تعالی: «فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ النَّبِیِّ الْأُمِّیِ إلی آخر الآیة تفریع علی ما تقدم أی إذا کان الحال هذا الحال فآمنوا بی فإنی ذاک الرسول النبی الأمی الذی بشر به فی التوراة و الإنجیل، و أنا أومن بالله و لا أکفر به و أومن بکلماته و هی ما قضی به من الشرائع النازلة علی و علی الأنبیاء السالفین، و اتبعونی لعلکم تفلحون.
هذا ما یقتضیه السیاق، و منه یعلم وجه الالتفات من التکلم إلی الغیبة فی قوله «وَ رَسُولِهِ النَّبِیِّ الْأُمِّیِّ الَّذِی الآیة فإن الظاهر من السیاق أن هذه الآیة ذیل الآیة السابقة، و هما جمیعا من کلام النبی ص.
و وجه الالتفات- کما ظهر مما تقدم- أن یدل بالأوصاف الموضوعة مکان ضمیر المتکلم علی تعلیل الأمر فی قوله: «فَآمِنُوا» و قوله: «وَ اتَّبِعُوهُ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ .
و المراد بالاهتداء الاهتداء إلی السعادة الآخرة التی هی رضوان الله و الجنة لا الاهتداء إلی سبیل الحق فإن الإیمان بالله و رسوله و اتباع رسوله بنفسه اهتداء، فیرجع معنی قوله: «لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ إلی معنی قوله فی الآیة السابقة فی نتیجة الإیمان و الاتباع: «أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ .
قوله تعالی: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ و هذا من نصفة القرآن مدح من یستحق المدح، و حمد صالح أعمالهم بعد ما قرعهم بما صدر عنهم من السیئات فالمراد أنهم لیسوا جمیعا علی ما وصفنا من مخالفة الله و رسوله، و التزام الضلال و الظلم بل منهم أمة یهدون الناس بالحق و بالحق یعدلون فیما بینهم فالباء فی قوله:
«بِالْحَقِ للآلة و تحتمل الملابسة.
و علی هذا فالآیة من الموارد التی نسبت الهدایة فیها إلی غیره تعالی و غیر الأنبیاء
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و الأئمة کما فی قوله حکایة عن مؤمن آل فرعون و لم یکن بنبی ظاهرا: «وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ»: المؤمن: 38.
و لا یبعد أن یکون المراد بهذه الأمة من قوم موسی (ع) الأنبیاء و الأئمة الذین نشئوا فیهم بعد موسی و قد وصفهم الله فی کلامه بالهدایة کقوله تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ»: الم السجدة: 24 و غیره من الآیات و ذلک أن الآیة أعنی قوله: «أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ لو حملت علی حقیقة معناها من الهدایة بالحق و العدل بالحق لم یتیسر لغیر النبی و الإمام أن یتلبس بذلک و قد تقدم کلام فی الهدایة فی تفسیر قوله تعالی: «قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً»: البقرة 124 و قوله: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ»: الأنعام: 125. و غیرهما من الآیات.
قوله تعالی: «وَ قَطَّعْناهُمُ اثْنَتَیْ عَشْرَةَ أَسْباطاً أُمَماً» إلی آخر الآیة. السبط بحسب اللغة ولد الولد أو ولد البنت. و الجمع أسباط، و هو فی بنی إسرائیل بمعنی قوم خاص، فالسبط عندهم بالمنزلة القبیلة عند العرب. و قد نقل عن ابن الحاجب أن أَسْباطاً فی الآیة بدل من العدد لا تمییز و إلا لکانوا ستة و ثلاثین سبطا علی إرادة أقل الجمع من «أَسْباطاً» و تمییز العدد محذوف للدلالة علیه بقوله: «أَسْباطاً» و التقدیر و قطعناهم اثنتی عشرة فرقة أسباطا هذا. و ربما قیل: إنه تمییز لکونه بمعنی المفرد و المعنی اثنتی عشرة جماعة مثلا.
و قوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی إِذِ اسْتَسْقاهُ قَوْمُهُ الآیة الانبجاس هو الانفجار و قیل الانبجاس خروج الماء بقلة، و الانفجار خروجه بکثرة، و ظاهر من قوله:
«فَانْبَجَسَتْ مِنْهُ اثْنَتا عَشْرَةَ عَیْناً قَدْ عَلِمَ کُلُّ أُناسٍ مَشْرَبَهُمْ أن العیون کانت بعدد الأسباط و أن کل سبط اختصوا بعین من العیون، و أن ذلک کانت عن مشاجرة بینهم و منافسة، و هو یؤید ما فی الروایات من قصتها. و باقی الآیة ظاهر.
و قد عد الله سبحانه فی هذه الآیات من معجزات موسی (ع) و آیاته: الثعبان و الید البیضاء، و سنی آل فرعون و نقص ثمراتهم، و الطوفان، و الجراد، و القمل، و الضفادع، و الدم، و فلق البحر، و إهلاک السبعین، و إحیاءهم، و انبجاس العیون من الحجر بضرب العصا، و التظلیل بالغمام، و إنزال المن و السلوی، و نتق الجبل فوقهم 
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کأنه ظلة. و یمکنک أن تضیف إلیها التکلیم و نزول التوراة، و مسخ بعضهم قردة خاسئین. و سیجی‌ء تفصیل البحث فی قصته (ع) فی تفسیر سورة هود إن شاء الله.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن سالم بیاع القصب عن الحارث بن المغیرة عن أبی عبد الله (ع) قال*: قلت له: إن عبد الله بن عجلان- قال فی مرضه الذی مات فیه:
أنه لا یموت فمات. فقال: لا غفر الله شیئا من ذنوبه أین ذهب- إن موسی اختار سبعین رجلا من قومه- فلما أخذتهم الرجفة قال رب: أصحابی أصحابی. قال: إنی أبدلک بهم من هو خیر لکم منهم- فقال: إنی عرفتهم و وجدت ریحهم. قال: فبعث الله له أنبیاء.
أقول: المراد أن الله بدل له بعبد الله بن عجلان أصحابا هم خیر منه کما فعل بموسی، و الخبر غریب فی بابه و لا یوافق ظاهر الکتاب.
و فی البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن سعد بن عبد الله القمی فی حدیث طویل عن القائم (ع) قال*: قلت: فأخبرنی یا مولای عن العلة التی تمنع القوم- من اختیار إمام لأنفسهم. قال: مصلح أو مفسد؟ قلت: مصلح. قال: فهل یجوز أن یقع خیرتهم علی المفسد- بعد أن لا یعلم أحدهم ما یخطر ببال غیره- من صلاح أو فساد؟
قلت: بلی. قال: هی العلة التی أوردها لک برهانا:
أخبرنی عن الرسل الذین اصطفاهم الله، و أنزل علیهم الکتاب و أیدهم بالعصمة- إذ هم أعلام الأمم «1» و أهدی- للاختیار منهم مثل موسی و عیسی- هل یجوز مع وفور عقلهما و کمال علمهما- إذا هما بالاختیار أن یقع خیرتهما علی المنافق- و هما یظنان أنه مؤمن؟
قلت: لا. فقال: هذا موسی کلیم الله مع وفور عقله، و کمال علمه: و نزول الوحی علیه- اختار من أعیان قومه، و وجوه عسکره- لمیقات ربه سبعین رجلا ممن لا یشک فی إیمانهم و إخلاصهم- فوقعت خیرته علی المنافقین قال الله عز و جل: «وَ اخْتارَ مُوسی قَوْمَهُ سَبْعِینَ رَجُلًا لِمِیقاتِنا- إلی قوله- لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی نَرَی اللَّهَ جَهْرَةً- ... فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ بِظُلْمِهِمْ .
______________________________
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فلما وجدنا اختیار من قد اصطفاه للنبوة واقعا- علی الأفسد دون الأصلح- و هو یظن أنه الأصلح دون الأفسد- علمنا أن الاختیار لیس إلا لمن یعلم بما تخفی الصدور، و تکن الضمائر و تنصرف علیه السرائر، و أن لا خطر لاختیار المهاجرین و الأنصار- بعد وقوع خیرة الأنبیاء علی ذوی الفساد- لما أرادوا أهل الصلاح.
أقول: الآیة فیها منقولة بالمعنی بمعنی أنها ملفقة من آیات القصة فی سورتی الأعراف و النساء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن نوف الحمیری قال"*: لما اختار موسی قومه سبعین رجلا لمیقات ربه- قال الله لموسی: أجعل لکم الأرض مسجدا و طهورا، و أجعل السکینة معکم فی بیوتکم، و أجعلکم تقرءون التوراة من ظهور قلوبکم- فیقرؤها الرجل منکم و المرأة- و الحر و العبد و الصغیر و الکبیر.
فقال موسی: إن الله قد جعل لکم الأرض مسجدا و طهورا. قالوا: لا نرید أن نصلی إلا فی الکنائس. قال: و یجعل السکینة معکم فی بیوتکم. قالوا: لا نرید إلا کما کانت فی التابوت. قال: و یجعلکم تقرءون التوراة عن ظهور قلوبکم- فیقرؤها الرجل منکم و المرأة- و الحر و العبد و الصغیر و الکبیر. قالوا: لا نرید أن نقرأها إلا نظرا.
قال الله: فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ- إلی قوله- الْمُفْلِحُونَ .
قال موسی: أتیتک بوفد قومی فجعلت وفادتهم لغیرهم- اجعلنی من هذه الأمة.
قال: إن نبیهم منهم. قال: اجعلنی من هذه الأمة- قال: إنک لن تدرکهم. قال:
رب أتیتک بوفد قومی فجعلت وفادتهم لغیرهم. قال: فأوحی إلیه «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ قال: فرضی موسی. قال نوف: أ لا تحمدون ربا شهد غیبتکم، و أخذ لکم بسمعکم، و جعل وفادة غیرکم لکم.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن نوف البکالی"*: أن موسی لما اختار من قومه سبعین رجلا قال لهم: فدوا إلی الله و سلوه فکانت لموسی مسألة و لهم مسألة- فلما انتهی إلی الطور المکان الذی وعده الله به- قال لهم موسی: سلوا الله. قالوا: أرنا الله جهرة. قال: ویحکم تسألون الله هذا مرتین؟ قالوا: هی مسألتنا أرنا الله جهرة- فأخذتهم 
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الرجفة فصعقوا. فقال موسی: أی رب جئتک بسبعین من خیار بنی إسرائیل- فارجع إلیهم و لیس معی منهم أحد- فکیف أصنع ببنی إسرائیل؟ أ لیس یقتلونی؟ فقال له:
سل مسألتک. قال: أی رب إنی أسألک أن تبعثهم، فبعثهم الله، فذهبت مسألتهم و مسألته، و جعلت تلک الدعوة لهذه الأمة.
أقول: و إنما أوردنا الروایتین لکونهما بما فیهما من القصة شبیهتین بالموقوفات لکنهما مع الاختلاف لا ینطبقان علی شی‌ء مما فیهما من أطراف القصة و نزول الآیات، علی ظاهر شی‌ء من الآیات فمسألتهم إنما هی الرؤیة و قد ردت إلیهم. و مسألة موسی (ع) إنما هی بعثهم، و قد أجیبت فبعثوا، و کتابة الرحمة علی بنی إسرائیل، و قد أجیبت بشرط التقوی و الإیمان بآیات الله، و لم یجعل شی‌ء من وفادتهم لغیرهم، و الخطاب بقوله: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ للنبی ص دون موسی علی ما یعطیه السیاق.
و نظیر الروایتین فی عدم الانطباق علی الآیة
ما روی عن ابن عباس": فی قوله:
«وَ اکْتُبْ لَنا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةً وَ فِی الْآخِرَةِ» قال: فلم یعطها موسی قال: «عَذابِی أُصِیبُ بِهِ مَنْ أَشاءُ- إلی قوله- الْمُفْلِحُونَ و المراد أنه لم یعطها بل أعطیتها هذه الأمة
و قد مر أن ظهور الآیة فی غیر ذلک.
و نظیر ذلک 
ما روی عن السدی": فی قوله تعالی: «إِنْ هِیَ إِلَّا فِتْنَتُکَ الآیة- قال: قال موسی: یا رب إن هذا السامری أمرهم أن یتخذوا العجل- أ رأیت الروح من نفخها فیه؟ قال الرب: أنا، قال: فأنت إذا أضللتهم 
، و روی العیاشی فی تفسیره، مثله عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) مرسلا، و فیه: قال موسی: یا رب و من أخار العجل؟ قال: أنا. قال موسی عنده: إن هی إلا فتنتک- تضل بها من تشاء و تهدی من تشاء.
و ذلک أن الآیة أعنی قوله: «إِنْ هِیَ إِلَّا فِتْنَتُکَ من کلامه (ع) فی قصة هلاک السبعین، و أین هی من قصة العجل؟ إلا أن یتکرر منه ذلک.
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود عن جندب بن عبد الله البجلی قال جاء أعرابی فأناخ راحلته ثم عقلها- ثم صلی خلف رسول الله ص ثم نادی: اللهم ارحمنی و محمدا و لا تشرک فی رحمتنا أحدا. فقال رسول الله ص: لقد حظرت رحمة واسعة- إن الله خلق مائة رحمة- فأنزل رحمة یتعاطف بها الخلق- جنها و إنسها و بهائمها، و عنده تسعة و تسعون.
و فیه، أخرج أحمد و مسلم عن سلمان عن النبی ص قال*: إن لله مائة رحمة فمنها رحمة یتراحم بها الخلق، و بها تعطف الوحوش علی أولادها، و آخر تسعة و تسعین إلی یوم القیامة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن سلمان موقوفا و ابن مردویه عن سلمان قال*: قال النبی ص: إن الله خلق مائة رحمة یوم خلق السماوات و الأرض- کل رحمة منها طباق ما بین السماء و الأرض- فأهبط منها رحمة إلی الأرض فبها تراحم الخلائق، و بها تعطف الوالدة علی ولدها، و بها تشرب الطیر و الوحوش من الماء، و بها تعیش الخلائق- فإذا کان یوم القیامة انتزعها من خلقه- ثم أفاضها علی المتقین، و زاد تسعة و تسعین رحمة- ثم قرأ:
«وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ .
أقول: و هذا المعنی مروی أیضا من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع)، و الروایة الثانیة کأنها نقل بالمعنی للروایة الأولی، و قد أفسد الراوی المعنی بقوله: «فإذا کان یوم القیامة انتزعها من خلقه» و لیت شعری إذا سلب الرحمة عن غیر المتقین من خلقه فبما ذا یبقی و یعیش السماوات و الأرض و الجنة و النار و من فیها و الملائکة و غیرهم و لا رحمة تشملهم.
و الأحسن فی التعبیر ما ورد فی بعض روایاتنا- علی ما أذکر- أن الله یومئذ یجمع المائة للمؤمنین، و جمع المائة لهم و استعمالها فیهم غیر انتزاعها عن غیرهم و تخصیصها بهم فالأول جائز معقول دون الثانی فافهم ذلک.
و فیه، أخرج الطبرانی عن حذیفة بن الیمان عن النبی ص فی حدیث*: و الذی نفسی 
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بیده لیغفرن الله یوم القیامة- مغفرة یتطاول بها إبلیس رجاء أن تصیبه.
أقول: و من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) ما فی معناه.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن أبی بکر الهذلی قال"*: لما نزلت «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» قال إبلیس: یا رب و أنا من الشی‌ء- فنزلت فَسَأَکْتُبُها «لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ الآیة- فنزعها الله من إبلیس.
أقول: و الظاهر أنه فرض و تقدیر من أبی بکر، و لا ریب فی تنعم إبلیس بالرحمة العامة التی یشتمل علیها صدر الآیة، و حرمانه من الرحمة الخاصة الأخرویة التی یتضمنها ذیلها.
فی تفسیر البرهان، عن نهج البیان روی عن النبی ص أنه قال*: أی الخلق أعجب إیمانا؟ فقالوا: الملائکة، فقال: الملائکة عند ربهم فما لهم لا یؤمنون؟ فقالوا:
الأنبیاء. فقال: الأنبیاء یوحی إلیهم فما لهم لا یؤمنون؟ فقالوا: نحن. فقال: أنا فیکم فما لکم لا تؤمنون؟ إنما هم قوم یکونون بعدکم فیجدون کتابا فی ورق- فیؤمنون به، و هذا معنی قوله: «وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ .
أقول: و الخبر لا بأس به، و هو من الجری و الانطباق، و فی بعض الروایات أن النور هو علی (ع) و هو أیضا من قبیل الجری أو الباطن.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب قال*: افترقت بنو إسرائیل بعد موسی إحدی و سبعین فرقة- کلها فی النار إلا فرقة، و افترقت النصاری بعد عیسی علی اثنتین و سبعین فرقة- کلها فی النار إلا فرقة، و تفترق هذه الأمة علی ثلاث و سبعین فرقة- کلها فی النار إلا فرقة. فأما الیهود فإن الله یقول: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ و أما النصاری فإن الله یقول: «مِنْهُمْ أُمَّةٌ مُقْتَصِدَةٌ» فهذه التی تنجو، و أما نحن فنقول: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ فهذه التی تنجو من هذه الأمة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الصهبان البکری قال*: سمعت علی بن أبی طالب- (ع) دعا رأس الجالوت و أسقف النصاری فقال: إنی سائلکما عن أمر و أنا أعلم به 
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منکما و لا تکتمانی.
یا رأس الجالوت بالذی أنزل التوراة علی موسی، و أطعمهم المن و السلوی، و ضرب لهم فی البحر طریقا یبسا، و فجر لهم من الحجر الطوری اثنتی عشرة عینا- لکل سبط من بنی إسرائیل عینا- إلا ما أخبرتنی علی کم افترقت بنو إسرائیل بعد موسی؟ فقال: فرقة واحدة، فقال: کذبت و الذی لا إله إلا هو- لقد افترقت علی إحدی و سبعین فرقة- کلها فی النار إلا واحدة فإن الله یقول: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ فهذه التی تنجو.
و فی المجمع،": أنهم قوم من وراء الصین- و بینهم و بین الصین واد من الرمال- لم یغیروا و لم یبدلوا. قال: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
أقول: الروایة ضعیفة غیر مسلمة، و لا خبر عن هذه الأمة الیهودیة الهادیة العادلة الیوم، و لو کانوا الیوم لم یکونوا هادین و لا مهتدین لنسخ شریعة موسی بشریعة عیسی (ع) أولا ثم نسخ شریعتهما جمیعا بشریعة محمد ص ثانیا، و لذا اضطر بعض من أورد هذه القصة الخرافیة فأضاف إلیها أن النبی ص نزل إلیهم لیلة المعراج و دعاهم فآمنوا به و علمهم الصلاة.
و قد اختلقوا لهم قصصا عجیبة مختلفة،
فعن مقاتل": أن مما فضل الله به محمدا ص- أنه عاین لیلة المعراج قوم موسی- الذین من وراء الصین، و ذلک أن بنی إسرائیل حین عملوا بالمعاصی- و قتلوا الذین یأمرون بالقسط من الناس- دعوا ربهم و هم بالأرض المقدسة فقالوا: اللهم أخرجنا من بین أظهرهم. فاستجاب لهم فجعل لهم سربا فی الأرض فدخلوا فیه، و جعل معهم نهرا یجری، و جعل لهم مصباحا من نور بین أیدیهم- فساروا فیه سنة و نصفا، و ذلک من بیت المقدس إلی مجلسهم الذی هم فیه- فأخرجهم الله إلی أرض یجتمع فیها- الهوام و البهائم و السباع مختلطین بها- لیست فیها ذنوب و لا معاص، فأتاهم النبی ص تلک اللیلة و معه جبرئیل- فآمنوا به و صدقوه و علمهم الصلاة. و قالوا: إن موسی قد بشرهم به.
و عن الشعبی قال: إن لله عبادا من وراء الأندلس- کما بیننا و بین الأندلس- لا یرون أن الله عصاه مخلوق- رضراضهم الدر و الیاقوت، و جبالهم الذهب و الفضة- لا
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یزرعون و لا یحصدون و لا یعملون عملا، لهم شجر علی أبوابهم لها أوراق عراض هی لبوسهم، و لهم شجر علی أبوابهم لها ثمر فمنها یأکلون.
إلی غیر ذلک مما ورد فی قصتهم، و هی جمیعا مجعولة، و قد عرفت معنی الآیة فی البیان المتقدم.
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اشارة

وَ إِذْ قِیلَ لَهُمُ اسْکُنُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ وَ کُلُوا مِنْها حَیْثُ شِئْتُمْ وَ قُولُوا حِطَّةٌ وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً نَغْفِرْ لَکُمْ خَطِیئاتِکُمْ سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ (161) فَبَدَّلَ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ قَوْلاً غَیْرَ الَّذِی قِیلَ لَهُمْ فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَظْلِمُونَ (162) وَ سْئَلْهُمْ عَنِ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ إِذْ یَعْدُونَ فِی السَّبْتِ إِذْ تَأْتِیهِمْ حِیتانُهُمْ یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ لا تَأْتِیهِمْ کَذلِکَ نَبْلُوهُمْ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (163) وَ إِذْ قالَتْ أُمَّةٌ مِنْهُمْ لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ أَوْ مُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً قالُوا مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ (164) فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ أَنْجَیْنَا الَّذِینَ یَنْهَوْنَ عَنِ السُّوءِ وَ أَخَذْنَا الَّذِینَ ظَلَمُوا بِعَذابٍ بَئِیسٍ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (165)
فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ قُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ (166) وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکَ لَیَبْعَثَنَّ عَلَیْهِمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ مَنْ یَسُومُهُمْ سُوءَ الْعَذابِ إِنَّ رَبَّکَ لَسَرِیعُ الْعِقابِ وَ إِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (167) وَ قَطَّعْناهُمْ فِی الْأَرْضِ أُمَماً مِنْهُمُ الصَّالِحُونَ وَ مِنْهُمْ دُونَ ذلِکَ وَ بَلَوْناهُمْ بِالْحَسَناتِ وَ السَّیِّئاتِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (168) فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ وَرِثُوا الْکِتابَ یَأْخُذُونَ عَرَضَ هذَا الْأَدْنی وَ یَقُولُونَ سَیُغْفَرُ لَنا وَ إِنْ یَأْتِهِمْ عَرَضٌ مِثْلُهُ یَأْخُذُوهُ أَ لَمْ یُؤْخَذْ عَلَیْهِمْ مِیثاقُ الْکِتابِ أَنْ لا یَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلاَّ الْحَقَّ وَ دَرَسُوا ما فِیهِ وَ الدَّارُ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (169) وَ الَّذِینَ یُمَسِّکُونَ بِالْکِتابِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُصْلِحِینَ (170)
وَ إِذْ نَتَقْنَا الْجَبَلَ فَوْقَهُمْ کَأَنَّهُ ظُلَّةٌ وَ ظَنُّوا أَنَّهُ واقِعٌ بِهِمْ خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ وَ اذْکُرُوا ما فِیهِ لَعَلَّکُمْ تَتَّقُونَ (171)
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بیان‌

فی الآیات بیان قصص أخری من قصص بنی إسرائیل فسقوا فیها عن أمر الله، و نقضوا میثاقه فأخذهم الله بعقوبة أعمالهم و سلط علیهم من الظالمین من یسومهم سوء العذاب فهؤلاء أسلافهم و قد خلف من بعدهم أخلاف یشترون بآیات الله ثمنا قلیلا و یساهلون فی أمر الدین، و هذا حالهم إلا قلیل منهم لا یعدون الحق.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قِیلَ لَهُمُ اسْکُنُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ» إلی آخر الآیتین، القریة هی التی کانت فی الأرض المقدسة أمروا بدخولها و قتال أهلها من العمالقة و إخراجهم منها فتمردوا عن الأمر، و ردوا علی موسی (ع) فابتلوا بالتیه، و القصة مذکورة فی 
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سورة المائدة آیة 20- 26.
و قوله: «وَ قُولُوا حِطَّةٌ وَ ادْخُلُوا الْبابَ سُجَّداً» الآیة تقدم الکلام فی نظیره من سورة البقرة آیة: 58- 59، و قوله: «سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ فی موضع الجواب عن سؤال مقدر کأنه لما قال: «نَغْفِرْ لَکُمْ خَطِیئاتِکُمْ قیل: ثم ما ذا فقال: «سَنَزِیدُ الْمُحْسِنِینَ .
قوله تعالی: «وَ سْئَلْهُمْ عَنِ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ إِذْ یَعْدُونَ فِی السَّبْتِ إلی آخر الآیة. أی أسأل بنی إسرائیل عن حال أهل الْقَرْیَةِ «الَّتِی کانَتْ حاضِرَةَ الْبَحْرِ» أی قریبة منه مشرفة علیه من حضر الأمر إذا أشرف علیه و شهده «إِذْ یَعْدُونَ و یتجاوزون حدود ما أمر الله به فی أمر «السَّبْتِ و تعظیمه و ترک الصید فیه «إِذْ تَأْتِیهِمْ حِیتانُهُمْ و السمک الذی فی ناحیتهم «یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً» جمع شارع و هو الظاهر البین «وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ لا تَأْتِیهِمْ أی إن تجاوزهم عن حدود ما أمر به الله کان إذ کانت الحیتان تأتیهم شرعا یوم منعوا من الصید و أمروا بالسبت، و أما إذا مضی الیوم و أبیح لهم الصید و ذلک غیر یوم السبت فکان لا تأتیهم الحیتان و کان ذلک من بلاء الله و امتحانه ابتلاهم بذلک لشیوع الفسق بینهم فبعثهم الحرص علی صیدها علی مخالفة أمر الله سبحانه، و لم یمنعهم تقوی عن التعدی، و لذلک قال: «کَذلِکَ نَبْلُوهُمْ أی نمتحنهم «بِما کانُوا یَفْسُقُونَ .
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَتْ أُمَّةٌ مِنْهُمْ لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ إلی آخر الآیة، إنما قالت هذه الأمة ما قالت، لأمة أخری منهم کانت تعظهم و تنهاهم عن مخالفة أمر الله فی السبت.
فالتقدیر: «و إذ قالت أمة منهم لأمة أخری کانت تعظهم» حذف للإیجاز و ظاهر کلامهم: «لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ أَوْ مُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً» أنهم کانوا أهل تقوی یجتنبون مخالفة الأمر إلا أنهم ترکوا نهیهم عن المنکر فخالطوهم و عاشروهم و لو کان هؤلاء اللائمون من المتعدین الفاسقین لوعظهم أولئک الملومون، و لم یجیبوهم بمثل قولهم:
مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ إلخ، و أن المتعدین طغوا فی تعدیهم و تجاهروا فی فسقهم فلم یکونوا لینتهوا بنهی ظاهرا غیر أن الأمة التی کانت تعظهم لم ییأسوا من تأثیر العظة فیهم، و کانوا
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یرجون منهم الانتهاء لو استمروا فی عظتهم، و لا أقل من انتهاء بعضهم و لو بعض الانتهاء، و لیکون ذلک معذرة منهم إلی الله سبحانه بإظهار أنهم غیر موافقین لهم فی فسقهم منزجرون عن طغیانهم بالتمرد.
و لذلک أجابوا عن قولهم: «لِمَ تَعِظُونَ إلخ، بقولهم: «مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ أی إنما نعظهم لیکون ذلک عذرا إلی ربکم، و لأنا نرجو منهم أن یتقوا هذا العمل.
و فی قولهم: «إِلی رَبِّکُمْ حیث أضافوا الرب إلی اللائمین و لم یقولوا: إلی ربنا إشارة إلی أن التکلیف بالعظة لیس مختصا بنا بل أنتم أیضا مثلنا یجب علیکم أن تعظوهم لأن ربکم لمکان ربوبیته یجب أن یعتذر إلیه، و یبذل الجهد فی فراغ الذمة من تکالیفه و الوظائف التی أحالها إلی عباده، و أنتم مربوبون له کما نحن مربوبون فعلیکم من التکالیف ما هو علینا.
قوله تعالی: «فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ أَنْجَیْنَا الَّذِینَ یَنْهَوْنَ عَنِ السُّوءِ» المراد بنسیانهم ما ذکروا انقطاع تأثیر الذکر فی نفوسهم و إن کانوا ذاکرین لنفس التذکر حقیقة فإنما الأخذ الإلهی مسبب عن الاستهانة بأمره و الإعراض عن ذکره، بل حقیقة النسیان بحسب الطبع مانع عن فعلیة التکلیف و حلول العقوبة.
فالإنسان یطوف علیه طائف من توفیق الله یذکره بتکالیف هامة إلهیة ثم إن استقام و ثبت، و إن ترک الاستقامة و لم یزجره زاجر باطنی و لا ردعه رادع نفسانی عدا حدود الله بالمعصیة غیر أنه فی بادئ أمره یتألم تألما باطنیا و یتحرج تحرجا قلبیا من ذلک ثم إذا عاد إلیها ثانیا من غیر توبة زادت صورة المعصیة فی نفسه تمکنا، و ضعف أثر التذکیر و هان أمره، و کلما عاد إلیها و تکررت منه المخالفة زادت تلک قوة و هذه ضعفا حتی یزول أثر التذکیر من أصله، ساوی وجوده عدمه فلحق بالنسیان فی عدم التأثیر، و هو المراد بقوله: «فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا» أی زال أثره کأنه منسی زائل، الصورة عن النفس.
و فی الآیة دلالة علی أن الناجین کانوا هم الناهین عن السوء فقط، و قد أخذ الله الباقین، و هم الذین یعدون فی السبت و الذین قالوا: «لِمَ تَعِظُونَ إلخ.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 296
و فیه دلالة علی أن اللائمین کانوا مشارکین للعادین فی ظلمهم و فسقهم حیث ترکوا عظتهم و لم یهجروهم.
و فی الآیة دلالة علی سنة إلهیة عامة، و هی أن عدم ردع الظالمین عن ظلمهم بمنع، و عظة إن لم یمکن المنع أو هجره إن لم تمکن العظة أو بطل تأثیرها، مشارکة معهم فی ظلمهم، و أن الأخذ الإلهی الشدید کما یرصد الظالمین کذلک یرصد مشارکیهم فی ظلمهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ قُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً خاسِئِینَ العتو المبالغة فی المعصیة و القردة جمع القرد و هو الحیوان المعروف، و الخاسئ الطرید البعید من خسأ الکلب إذا بعد.
و قوله: «فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ أی عن ترک ما نهوا عنه فإن العتو إنما یکون عن ترک المنهیات لا عن نفسها، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکَ لَیَبْعَثَنَّ عَلَیْهِمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» إلی آخر الآیة تأذن و أذن بمعنی أعلم، و اللام فی قوله: «لَیَبْعَثَنَ للقسم، و المعنی: و اذکر إذ أعلم ربک أنه قد أقسم لیبعثن علی هؤلاء الظالمین بعثا یدوم علیهم ما دامت الدنیا من یذیقهم و یولیهم سوء العذاب.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ لَسَرِیعُ الْعِقابِ معناه أن من عقابه ما یسرع إلی الناس کعقاب الطاغی لطغیانه، قال تعالی: «الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ- إلی أن قال- إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر: 14 و الدلیل علی ما فسرنا به قوله بعده: «وَ إِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ فإن الظاهر أنه لم یؤت به إلا للدلالة علی أنه تعالی لیس بسریع العقاب دائما و إلا فمضمون الآیة لیس مما یناسب التذلیل باسمی الغفور و الرحیم لتمحضه فی معنی المؤاخذة و الانتقام فمعنی قوله: «إِنَّ رَبَّکَ لَسَرِیعُ الْعِقابِ وَ إِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ إنه تعالی غفور للذنوب رحیم بعباده لکنه إذا قضی لبعض عباده بالعقاب لاستیجابهم ذلک بطغیان و عتو و نحو ذلک فسرعان ما یتبعهم إذ لا مانع یمنع عنه و لا عائق یعوقه.
و لعل هذا هو معنی قول بعضهم: إن معنی قوله «إِنَّ رَبَّکَ لَسَرِیعُ الْعِقابِ 
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سریع العقاب لمن شاء أن یعاقبه فی الدنیا، و إن کان الأنسب أن یقال: إن ذلک معنی قوله: «إِنَّ رَبَّکَ لَسَرِیعُ الْعِقابِ وَ إِنَّهُ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ ، و یرتفع به ما یمکن أن یتوهم أن کونه تعالی سریع العقاب ینافی کونه حلیما لا یسرع إلی المؤاخذة.
قوله تعالی: «وَ قَطَّعْناهُمْ فِی الْأَرْضِ أُمَماً مِنْهُمُ الصَّالِحُونَ إلی آخر الآیة. قال:
فی المجمع،: دون فی موضع الرفع بالابتداء، و لکنه جاء منصوبا لتمکنه فی الظرفیة، و مثله علی قول أبی الحسن «لقد تقطع بینکم» هو فی موضع الرفع فجاء منصوبا لهذا المعنی، و کذلک فی قوله: «یوم القیامة یفصل بینکم» بین فی موضع رفع لقیامه مقام الفاعل، و إن شئت کان التقدیر: و منهم جماعة دون ذلک فحذف الموصوف و قامت صفته مقامه. انتهی.
و المراد بالحسنات و السیئات نعماء الدنیا و ضرائها و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ وَرِثُوا الْکِتابَ إلی آخر الآیة، العرض ما لا ثبات له، و منه قوله تعالی: «عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: النساء: 94 أی ما لا ثبات له من شئونها، و المراد بعرض هذا الأدنی عرض هذه الحیاة الدنیا و الدار العاجلة غیر أنه أشیر إلیها بلفظ التذکیر لأخذها شیئا لیس له من الخصوصیات إلا أن یشار إلیه تجاهلا بخصوصیاتها تحقیرا لشأنها کأنها لا یخص بنعت من النعوت یرغب فیها، و قد تقدم نظیره فی قول إبراهیم (ع) علی ما حکاه الله. «هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ»: الأنعام: 78 یرید الشمس.
و قوله: «وَ یَقُولُونَ سَیُغْفَرُ لَنا» قول جزافی لهم قالوه، و لا معول لهم فیه إلا الاغترار بشعبهم الذی سموه شعب الله کما سموا أنفسهم أبناء الله و أحباءه، و لم یقولوا ذلک لوعد النفس بالتوبة لأن ذلک قید لا یدل علیه الکلام، و لا أنهم قالوا ذلک رجاء للمغفرة الإلهیة فإن للرجاء آثارا لا تلائم هذه المشیئة إذ رجاء الخیر لا ینفک عن خوف الشر الذی یقابله و کما أن الرجاء یستدعی شیئا من ثبات النفس و طیبها کذلک الخوف یوجب قلق النفس و اضطرابها و مساءتها فآیة الرجاء الصادق توسط النفس بین سکون و اضطراب، و جذب و دفع، و مسرة و مساءة، و أما من توغل فی شهوات نفسه و انغمر فی لذائذ الدنیا من غیر أن یتذکر بعقوبة ما یجنیه و یقترفه ثم إذا ردعه رادع من نفسه 
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أو غیره بما أوعد الله الظالمین، و ذکره شیئا من سوء عاقبة المجرمین قال: إن الله غفور رحیم یتخلص به من اللوم، و یخلص به إلی صافی لذائذه الدنیة فلیس ما یتظاهر به رجاء صادقا بل أمنیة نفسانیة کاذبة، و تسویل شیطانی موبق فمن کان یرجو لقاء ربه فلیعمل عملا صالحا و لا یشرک بعبادة ربه أحدا.
و قوله: «وَ إِنْ یَأْتِهِمْ عَرَضٌ مِثْلُهُ یَأْخُذُوهُ أی لم یقنعوا بما أخذوه من العرض بمرة حتی یکون ترکهم ذلک و رجوعهم إلی اتقاء محارم الله نحوا من التوبة، و قولهم:
«سَیُغْفَرُ لَنا» نوعا من الرجاء یتلبس به التائبون بل کلما وجدوا شیئا من عرض الدنیا أخذوه من غیر أن یراقبوا الله تعالی فیه فالجملة أعنی قوله: «وَ إِنْ یَأْتِهِمْ عَرَضٌ مِثْلُهُ یَأْخُذُوهُ فی معنی قوله تعالی فی وصفهم فی موضع آخر: «کانُوا لا یَتَناهَوْنَ عَنْ مُنکَرٍ فَعَلُوهُ»: المائدة: 79.
و قوله: «وَ دَرَسُوا ما فِیهِ کان الواو للحال، و الجملة حال عن ضمیر «عَلَیْهِمْ و قیل الجملة معطوفة علی قوله: «وَرِثُوا الْکِتابَ فی صدر الآیة، و لا یخلو من بعد.
و المعنی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ أی من بعد هؤلاء الأسلاف من بنی إسرائیل و حالهم فی تقوی الله و اجتناب محارمه ما وصف «خَلْفٌ وَرِثُوا الْکِتابَ و تحملوا ما فیه من المعارف و الأحکام و المواعظ و العبر، و کان لازمه أن یتقوا و یختاروا الدار الآخرة، و یترکوا أعراض الدنیا الفانیة الصارفة عما عند الله من الثواب الدائم «یَأْخُذُونَ عَرَضَ هذَا الْأَدْنی و ینکبون علی اللذائذ الفانیة العاجلة، و لا یبالون بالمعصیة و إن کثرت «وَ یَقُولُونَ سَیُغْفَرُ لَنا» قولا بغیر الحق و لا یرجعون عن المعصیة بالمرة و المرتین بل هم علی قصد العود إلیها کلما أمکن «وَ إِنْ یَأْتِهِمْ عَرَضٌ مِثْلُهُ یَأْخُذُوهُ و لا یتناهون عما اقترفوه من المعصیة.
«أَ لَمْ یُؤْخَذْ عَلَیْهِمْ مِیثاقُ الْکِتابِ و هو المیثاق المأخوذ علیهم عند حملهم إیاه «أَنْ لا یَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَ و الحال أنهم درسوا ما فیه، و علموا بذلک أن قولهم:
«سَیُغْفَرُ لَنا» قول بغیر الحق لیس لهم أن یتفوهوا به، و هو یجرئهم علی معاصی الله و هدم أرکان دینه. «وَ» الحال أن «الدَّارُ الْآخِرَةُ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ لدوام ثوابها و أمنها من کل مکروه «أَ فَلا تَعْقِلُونَ .
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُمَسِّکُونَ بِالْکِتابِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُصْلِحِینَ قال فی المجمع،: أمسک و مسک و تمسک و استمسک بالشی‌ء بمعنی واحد أی اعتصم به. انتهی.
و تخصیص إقامة الصلاة بالذکر من بین سائر أجزاء الدین لشرفها و کونها رکنا من الدین یحفظ بها ذکر الله و الخضوع إلی مقامه الذی هو بمنزلة الروح الحیة فی هیکل الشرائع الدینیة.
و الآیة تعد التمسک بالکتاب إصلاحا و الإصلاح یقابل الإفساد و هو الإفساد فی الأرض أو إفساد المجتمع البشری فیها، و لا تفسد الأرض و لا المجتمع البشری إلا بإفساد طریقة الفطرة التی فطر الله الناس علیها، و الدین الذی یشتمل علیه الکتاب الإلهی النازل فی عصر من الأعصار هو المتضمن لطرق الفطرة بحسب ما یستدعیه استعداد أهله فإن الله سبحانه یذکر فی کلامه أن الدین القیم الذی یقوم بحوائج الحیاة هی الفطرة التی فطر الناس علیها، و الخلقة التی لا حقیقة لهم وراءها قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: الروم: 30 ثم قال: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران: 19 و الإسلام هو التسلیم لله سبحانه فی سنته الجاریة فی تکوینه المبتنیة علیها تشریعه.
فالآیتان- کما تری- تنادیان بأن دین الله سبحانه هو تطبیق الإنسان حیاته علی ما تقتضیه فیه قوانین التکوین و نوامیسه حتی یقف بذلک موقفا تتحراه نفسیة النوع الإنسانی ثم یسیر فی مسیرها أی یعود بذلک إنسانا نسمیه إنسانا طبیعیا و یتربی تربیة یستدعیها ذاته بحسب ما رکب علیه ترکیبه الطبیعی.
فما تقتضیه نفسیة الإنسان الطبیعیة من الخضوع إلی المبدإ الغیبی الذی یقوم بإیجاده و إبقائه و إسعاده، و توفیق شئون حیاته مع القوانین الحاکمة فی الکون حکومة حقیقیة هو الدین المسمی بالإسلام الذی یدعو إلیه القرآن و سائر کتب الله السماویة المنزلة علی أنبیائه و رسله.
فإصلاح شئون الحیاة الإنسانیة و تخلیصها من کل دخیل خرافی، و وضع الإصر
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و الأغلال التی اختلقتها الأوهام و الأهواء ثم وضعتها علی الناس، جزء معنی الدین المسمی بالإسلام لا أثر من آثاره و حکم من أحکامه حتی تختلف فیه الآراء فیسلمه مسلم، و یرده، راد، و یبحث فیه باحث منصف فیتبع ما أدی إلیه جهد نظره.
و بعبارة أخری: الذی یدعی إلیه الناس بمنطق الدین الإلهی هو الشرائع و السنن القائمة بمصالح العباد فی حیاتهم الدنیویة و الأخرویة لا أنه یضع مجموعة من معارف و شرائع ثم یدعی أن المصالح الإنسانیة تطابقه و هو یطابقها فافهم ذلک.
و إیاک أن تتوهم أن الدین الإلهی مجموع أمور من معارف و شرائع جافة تقلیدیة لا روح لها إلا روح المجازفة بالاستبداد، و لا لسان لها إلا لسان التأمر الجاف و التحکم الجافی و قد قضی شارعها بوجوب اتباعها و الانقیاد لها تجاه ما هیأ لهم بعد الموت من نعیم مخلد للمطیعین منهم، و العذاب المؤبد للعاصین، و لا رابط لها یربطها بالنوامیس التکوینیة المماسة للإنسان الحاکمة فی حیاته القائمة بشئونها القیمة بإصلاحها فتعود الأعمال الدینیة أغلالا غلت بها أیدی الناس فی دنیاهم، و أما الآخرة فقد ضمنت إصلاحها إرادة مولویة إلهیة فحسب، و لیس للمنتحل بالدین فی دنیاه من سعادة الحیاة إلا ما استلذها بالعادة کمن اعتاد بالأفیون و السم حتی عاد یلتذ بما یتألم به المزاج الطبیعی السالم، و یتألم بما یلتذ به غیره.
فهذا من الجهل بالمعارف الدینیة، و الفریة علی ساحة شارعة الطاهرة یدفعه الکلام الإلهی فکم من آیة تتبرأ من ذلک بتصریح أو تلویح أو بإشارة أو کنایة و غیر ذلک.
و بالجملة الکتاب الإلهی یتضمن مصالح العباد، و فیه ما یصلح المجتمع الإنسانی بإجرائه فیه بل الکتاب الإلهی هو الکتاب الذی یشتمل علی ذلک، و الدین الإلهی هو مجموع القوانین المصلحة، و مجموع القوانین المصلحة هو الدین فلا یدعو الدین الناس إلا إلی إصلاح أعمالهم و سائر شئون مجتمعهم و یسمی ذلک إسلاما لله لأن من جری علی مجری الإنسان الطبیعی الذی خطه له التکوین فقد أسلم للتکوین و وافقه بأعماله فیما یقتضیه و موافقته و السیر علی المسیر الذی مهده و خطه إسلام لله سبحانه فی ما یریده منه.
و لیس یدعو الدین إلی متابعة مواد قوانینه و محتویاته ثم یدعی أن فی ذلک 
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خیرهم و سعادتهم حتی یکون لشاک أن یشک فیه.
و الآیة أعنی قوله: «وَ الَّذِینَ یُمَسِّکُونَ بِالْکِتابِ الآیة فی نفسها عامة مستقلة لکنها بحسب دخولها فی سیاق الکلام فی بنی إسرائیل معتنیة بشأنهم، و المراد بالکتاب بهذا النظر التوراة أو هی و الإنجیل.
قوله تعالی: «وَ إِذْ نَتَقْنَا الْجَبَلَ فَوْقَهُمْ کَأَنَّهُ ظُلَّةٌ» الآیة. النتق قلع الشی‌ء من أصله، و الظلة هی الغمامة، و ما یستظل بها من نحو السقف، و الباقی ظاهر.
و الآیة تقص رفع الطور فوق رءوس بنی إسرائیل، و قد تقدمت هذه القصة مکررة فی سورتی البقرة و النساء.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، عن أبیه عن الحسن بن محبوب عن ابن أبی عمیر عن أبی عبیدة عن أبی جعفر (ع) قال*: وجدنا فی کتاب علی (ع)- أن قوما من أهل أیلة من قوم ثمود- و أن الحیتان کانت سیقت إلیهم یوم السبت- لیختبر الله طاعتهم فی ذلک- فشرعت إلیهم یوم سبتهم فی نادیهم- و قدام أبوابهم فی أنهارهم و سواقیهم- فبادروا إلیها فأخذوا یصطادونها و یأکلونها- فلبثوا فی ذلک ما شاء الله لا ینهاهم الأحبار، و لا یمنعهم العلماء عن صیدها، ثم إن الشیطان أوحی إلی طائفة منهم- أنما نهیتم عن أکلها یوم السبت و لم تنهوا عن صیدها- فاصطادوها یوم السبت- و أکلوها فی ما سوی ذلک من الأیام.
فقالت طائفة منهم: الآن نصطادها- فعتت و انحازت طائفة أخری منهم ذات الیمین فقالوا: ننهاکم عن عقوبة الله أن تتعرضوا لخلاف أمره، و اعتزلت طائفة منهم ذات الیسار فسکتت و لم تعظهم، فقالت للطائفة التی وعظتهم: لِمَ تَعِظُونَ قَوْماً اللَّهُ مُهْلِکُهُمْ أَوْ مُعَذِّبُهُمْ عَذاباً شَدِیداً؟ فقالت الطائفة التی وعظتهم: مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ فقال الله عز و جل: فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ یعنی لما ترکوا ما وعظوا به مضوا علی الخطیئة- فقالت الطائفة التی وعظتهم: لا و الله لا نجامعکم و لا نبایتکم اللیلة- فی مدینتکم هذه التی عصیتم الله فیها- مخافة أن ینزل علیکم البلاء فیعمنا معکم.
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قال: فخرجوا عنهم من المدینة مخافة أن یصیبهم البلاء- فنزلوا قریبا من المدینة فباتوا تحت السماء- فلما أصبح أولیاء الله المطیعون لأمر الله- غدوا لینظروا ما حال أهل المعصیة- فأتوا باب المدینة فإذا هو مصمت- فدقوا فلم یجاوبوا و لم یسمعوا منها حس أحد- فوضعوا فیها سلما علی سور المدینة- ثم أصعدوا رجلا منهم فأشرف علی المدینة فنظر- فإذا هو بالقوم قرد یتعاونون و لهم أذناب- فکسروا الباب فعرفت الطائفة أنسابها من الإنس، و لم یعرف الإنس أنسابها من القردة- فقال القوم للقردة: أ لم ننهکم؟.
فقال علی (ع): و الذی فلق الحبة و برأ النسمة- إنی لأعرف أنسابها من هذه الأمة لا ینکرون و لا یغیرون- بل ترکوا ما أمروا به فتفرقوا، و قد قال الله: فَبُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ فقال الله: «أَنْجَیْنَا الَّذِینَ یَنْهَوْنَ عَنِ السُّوءِ- وَ أَخَذْنَا الَّذِینَ ظَلَمُوا بِعَذابٍ بَئِیسٍ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ .:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره، عن أبی عبیدة عن أبی جعفر (ع).
و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و ابن جریر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی سننه عن عکرمة عن ابن عباس غیر أن فیها أن المذکورین فی الآیة حی من الیهود من أهل أیلة و ظاهره أنهم کانوا من بنی إسرائیل و روایة أبی جعفر (ع) تصرح بأنهم کانوا من قوم ثمود، و لیس من البعید أن یکونوا قوما من عرب ثمود دخلوا فی دین الیهود لقرب دارهم و جوارهم فإن أیلة کما یقال: کانت بلدة بین مصر و المدینة علی شاطئ البحر.
و ربما قیل: إن القریة التی أشارت إلیها الآیة هی مدین، و قیل: هی طبریة، و قیل: هی قریة یقال لها: مقنا، بین مدین و عینونا.
و فی روایة ابن عباس التی أشرنا إلیها و غیرها مما روی عنه أیضا أنه کان یبکی و یقول: نجا الناهون، و هلک الفاعلون، و لا أدری ما فعل بالساکتین، و فی روایة عکرمة: قلت لابن عباس: أی جعلنی الله فداک أ لا تری أنهم کرهوا ما هم علیه و خالفوهم و قالوا لم تعظون قوما الله مهلکهم؟ قال: فأمرنی فکسیت ثوبین غلیظین.
یرید أنه استحسن قولی بنجاتهم لکراهتهم فعلهم و اعتقادهم بأنهم معاقبون لا محالة فخلع علی بثوبین، و أخذ بقولی.
و قد أخطأ عکرمة فإن القوم و إن کانوا کرهوا فعلهم و لم یشارکوهم فی الصید
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المحرم لکنهم اقترفوا معصیة هی أعظم من ذلک و هو ترک النهی عن المنکر، و قد نبههم الناهون بذلک إذ قالوا: مَعْذِرَةً إِلی رَبِّکُمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ و کلامهم یدل علی أن المقام لم یکن مقام الیأس عن تأثیر الموعظة حتی یسقط بذلک التکلیف، و لما یئس منهم الناهون هجروهم و فارقوهم، و لم یهجرهم الآخرون و لم یفارقوهم علی ما فی الروایات.
علی أن الله تعالی قال: «أَنْجَیْنَا الَّذِینَ یَنْهَوْنَ عَنِ السُّوءِ وَ أَخَذْنَا الَّذِینَ ظَلَمُوا بِعَذابٍ بَئِیسٍ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ فلم یذکر فی جانب النجاة إلا الذین ینهون عن السوء و أخذ فی جانب الأخذ الذین ظلموا دون الذین صادوا، و لا مانع من شمول «الَّذِینَ ظَلَمُوا» لأولئک التارکین للنهی عن المنکر.
و أما قوله: «فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ قُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً» فإن کان معناه عتوا عن ترک ما نهوا عنه کما تقدم عن المفسرین کان هذا العذاب بحسب دلالة هذه الآیة مختصا بالصائدین لکنها لا تمنع عموم الآیة السابقة للصائدین و الساکتین جمیعا لاشتراکهم فی الظلم و الفسق، و إن کان معنی الآیة الإعراض عما نهوا عنه من غیر تقدیر الترک و ما بمعناه اختصت الآیة ببیان عذاب الساکتین و کان عذاب الصائدین مبینا فی الآیة السابقة:
«فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ الآیة کما یومئ إلیه بعض الروایات الآتیة.
و فی المجمع،: أنه هلکت الفرقتان، و نجت الفرقة الناهیة: روی ذلک عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و لا ینافیه نص الآیة علی مسخ العاتین فإن الهلاک یعم مثل المسخ.
علی أن الأخبار متظافرة فی أن الممسوخ لا یعیش بعد المسخ إلا أیاما ثم یهلک.
و فی الکافی، عن سهل بن زیاد عن عمرو بن عثمان عن عبد الله بن المغیرة عن طلحة بن یزید عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «فَلَمَّا نَسُوا ما ذُکِّرُوا بِهِ أَنْجَیْنَا الَّذِینَ یَنْهَوْنَ عَنِ السُّوءِ» قال: کانوا ثلاثة أصناف: صنف ائتمروا و أمروا و نجوا، و صنف ائتمروا و لم یأمروا فمسخوا، و صنف لم یأتمروا و لم یأمروا فهلکوا.
أقول: و الروایة- کما تری- مبنیة علی کون قوله: «فَلَمَّا عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا عَنْهُ قُلْنا لَهُمْ کُونُوا قِرَدَةً» الآیة ناظرا إلی عذاب الساکتین دون المرتکبین للصید المحرم 
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و معنی «عَتَوْا عَنْ ما نُهُوا» کفوا عن الصید الذی نهوا عنه و لا حاجة حینئذ إلی تقدیر الترک و نحوه فی الکلام و یبقی لبیان عذاب الفرقة الأخری قوله فی الآیة السابقة.
و لا مانع من هذا المعنی إلا أن مقتضی المقام أن یذکر السبب لعذاب الساکتین کفهم عن موعظة الفاعلین لا عتوهم عما نهوا عنه مع ما فی استعمال العتو فی مورد الکف و الإعراض من البعد، و الروایة مع ذلک ضعیفة
و قد رواها الصدوق بالسند بعینه عن طلحة عن أبی جعفر (ع) فی الآیة و فیها: قال: کانوا ثلاثة أصناف:
صنف ائتمروا و أمروا، و صنف ائتمروا و لم یأمروا، و صنف لم یأتمروا و لم یأمروا فهلکوا
و و رواها العیاشی عن طلحة عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع) فی الآیة قال*: افترق القوم ثلاث فرق فرقة انتهت و اعتزلت، و فرقة أقامت و لم یقارف الذنوب، و فرقة اقترفت الذنوب- فلم ینج من العذاب إلا من انتهت- قال جعفر: قلت لأبی جعفر (ع): ما صنع بالذین أقاموا و لم یقارفوا الذنوب؟ قال أبو جعفر (ع):
بلغنی أنهم صاروا ذرا،
و الظاهر أنها جمیعا روایة واحدة علی ما فی سندها من الضعف، و فی متنها من التشویش و الاختلاف.
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عبد الله عن أبی عبد الله (ع) قال*: «إن الله خص عباده بآیتین من کتابه: أن لا یقولوا حتی یعلموا، و لا یردوا ما لم یعلموا قال الله عز و جل: «أَ لَمْ یُؤْخَذْ عَلَیْهِمْ مِیثاقُ الْکِتابِ- أَنْ لا یَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَ و قال:
«بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ .:
أقول: و رواه العیاشی عن إسحاق عنه (ع)، و روی مثله عن إسحاق بن عبد العزیز عن أبی الحسن الأول (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی معنی قوله تعالی: «وَ إِذْ نَتَقْنَا الْجَبَلَ الآیة- قال الصادق (ع): لما أنزل الله التوراة علی بنی إسرائیل لم یقبلوه- فرفع الله علیهم جبل طور سیناء- فقال لهم موسی: إن لم تقبلوا وقع علیکم الجبل- فقبلوه و طأطئوا رءوسهم.
و فی الإحتجاج، عن أبی بصیر قال*: کان مولانا أبو جعفر محمد بن علی (ع) جالسا فی الحرم- و حوله جماعة من أولیائه- إذ أقبل طاووس الیمانی فی جماعة من أصحابه. ثم قال لأبی جعفر (ع): أ تأذن لی فی السؤال؟ قال: أذنا لک فاسأل. فسأله عن سؤال 
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و أجابه و کان فیما سأله قال: فأخبرنی عن طائر طار و لم یطر قبلها و لا بعدها- ذکره الله عز و جل فی القرآن، ما هو؟ فقال: طور سیناء أطاره الله عز و جل- علی بنی إسرائیل الذین أظلهم بجناح منه- فیه ألوان العذاب حتی قبلوا التوراة، و ذلک قوله عز و جل: «وَ إِذْ نَتَقْنَا الْجَبَلَ فَوْقَهُمْ کَأَنَّهُ ظُلَّةٌ وَ ظَنُّوا أَنَّهُ واقِعٌ بِهِمْ الآیة.
أقول: و قد روی ما فی معنی الروایة الأولی من طرق أهل السنة
عن ثابت بن الحجاج قال: جاءتهم التوراة جملة واحدة- فکبر علیهم فأبوا أن یأخذوه- حتی ظلل الله علیهم الجبل فأخذوه عند ذلک.
و الروایة الثانیة من طرقهم عن ابن عباس فی مسائل کتبها هرقل ملک الروم إلی معاویة یسأله عنها فقیل له: لست هناک و إنک متی تخطئ شیئا فی کتابک إلیه یغتمزه فیک فاکتب إلی ابن عباس فکتب إلیه بها فأرسل ذلک إلی قیصر فقال قیصر: ما یعلم هذا إلا نبی أو أهل بیت نبی.
و اعلم أن فی الآیة بعض روایات أخر تقدمت فی نظیرة الآیة من سورة البقرة فراجعها إن شئت.



[سورة الأعراف (7): الآیات 172 الی 174]





اشارة

وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی شَهِدْنا أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ (172) أَوْ تَقُولُوا إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا ذُرِّیَّةً مِنْ بَعْدِهِمْ أَ فَتُهْلِکُنا بِما فَعَلَ الْمُبْطِلُونَ (173) وَ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ وَ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (174)
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بیان‌

الآیات تذکر المیثاق من بنی آدم علی الربوبیة و هی من أدق الآیات القرآنیة معنی، و أعجبها نظما.
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی شَهِدْنا» أخذ الشی‌ء من الشی‌ء یوجب انفصال المأخوذ من المأخوذ منه و استقلاله دونه بنحو من الأنحاء، و هو یختلف باختلاف العنایات المتعلقة بها و الاعتبارات المأخوذة فیها کأخذ اللقمة من الطعام و أخذ الجرعة من ماء القدح و هو نوع من الأخذ، و أخذ المال و الأثاث من زید الغاصب أو الجواد أو البائع أو المعیر و هو نوع آخر، أو أنواع مختلفة أخری، و کأخذ العلم من العالم و أخذ الأهبة من المجلس و أخذ الحظ من لقاء الصدیق و هو نوع و أخذ الولد من والده للتربیة و هو نوع إلی غیر ذلک.
فمجرد ذکر الأخذ من الشی‌ء لا یوضح نوعه إلا ببیان زائد، و لذلک أضاف الله سبحانه إلی قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ الدال علی تفریقهم و تفصیل بعضهم من بعض، قوله: «مِنْ ظُهُورِهِمْ لیدل علی نوع الفصل و الأخذ، و هو أخذ بعض المادة منها بحیث لا تنقص المادة المأخوذ منها بحسب صورتها و لا تنقلب عن تمامها و استقلالها ثم تکمیل الجزء المأخوذ شیئا تاما مستقلا من نوع المأخوذ منه فیؤخذ الولد من ظهر من یلده و یولده، و قد کان جزء ثم یجعل بعد الأخذ و الفصل إنسانا تاما مستقلا من والدیه بعد ما کان جزء منهما.
ثم یؤخذ من ظهر هذا المأخوذ مأخوذ آخر و علی هذه الوتیرة حتی یتم الأخذ و ینفصل کل جزء عما کان جزء منه، و یتفرق الأناسی و ینتشر الأفراد و قد استقل کل منهم عمن سواه و یکون لکل واحد منهم نفس مستقلة لها ما لها و علیها ما علیها، فهذا مفاد قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ و لو قال: أخذ ربک من بنی آدم ذریتهم أو نشرهم و نحو ذلک بقی المعنی علی إبهامه.
و قوله: «وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ ینبئ عن فعل آخر إلهی تعلق 
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بهم بعد ما أخذ بعضهم من بعض و فصل بین کل واحد منهم و غیره و هو إشهادهم علی أنفسهم، و الإشهاد علی الشی‌ء هو إحضار الشاهد عنده و إراءته حقیقته لیتحمله علما تحملا شهودیا فإشهادهم علی أنفسهم هو إراءتهم حقیقة أنفسهم لیتحملوا ما أرید تحملهم من أمرها ثم یؤدوا ما تحملوه إذا سئلوا.
و للنفس فی کل ذی نفس جهات من التعلق و الارتباط بغیرها یمکن أن یستشهد الإنسان علی بعضها دون بعض غیر أن قوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ یوضح ما أشهدوا لأجله و أرید شهادتهم علیه، و هو أن یشهدوا ربوبیته سبحانه لهم فیؤدوها عند المسألة.
فالإنسان و إن بلغ من الکبر و الخیلاء ما بلغ، و غرته مساعدة الأسباب ما غرته و استهوته لا یسعه أن ینکر أنه لا یملک وجود نفسه و لا یستقل بتدبیر أمره، و لو ملک نفسه لوقاها مما یکرهه من الموت و سائر آلام الحیاة و مصائبها، و لو استقل بتدبیر أمره لم یفتقر إلی الخضوع قبال الأسباب الکونیة، و الوسائل التی یری لنفسه أنه یسودها و یحکم فیها ثم هی کالإنسان فی الحاجة إلی ما وراءها، و الانقیاد إلی حاکم غائب عنها یحکم فیها لها أو علیها، و لیس إلی الإنسان أن یسد خلتها و یرفع حاجتها.
فالحاجة إلی رب- مالک مدبر- حقیقة الإنسان، و الفقر مکتوب علی نفسه، و الضعف مطبوع علی ناصیته، لا یخفی ذلک علی إنسان له أدنی الشعور الإنسانی، و العالم و الجاهل و الصغیر و الکبیر و الشریف و الوضیع فی ذلک سواء.
فالإنسان فی أی منزل من منازل الإنسانیة نزل یشاهد من نفسه أن له ربا یملکه و یدبر أمره، و کیف لا یشاهد ربه و هو یشاهد حاجته الذاتیة؟ و کیف یتصور وقوع الشعور بالحاجة من غیر شعور بالذی یحتاج إلیه؟ فقوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ بیان ما أشهد علیه، و قوله: «قالُوا بَلی شَهِدْنا» اعتراف منهم بوقوع الشهادة و ما شهدوه، و لذا قیل: إن الآیة تشیر إلی ما یشاهده الإنسان فی حیاته الدنیا أنه محتاج فی جمیع جهات حیاته من وجوده و ما یتعلق به وجوده من اللوازم و الأحکام، و معنی الآیة أنا خلقنا بنی آدم فی الأرض و فرقناهم و میزنا بعضهم من بعض بالتناسل و التوالد، و أوفقناهم علی احتیاجهم و مربوبیتهم لنا فاعترفوا بذلک قائلین: بلی شهدنا أنک ربنا.
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و علی هذا یکون قولهم: «بَلی شَهِدْنا» من قبیل القول بلسان الحال أو إسناد اللازم القول إلی القائل بالملزوم حیث اعترفوا بحاجاتهم و لزمه الاعتراف بمن یحتاجون إلیه، و الفرق بین لسان الحال، و القول بلازم القول: أن الأول انکشاف المعنی عن الشی‌ء لدلالة صفة من صفاته و حال من أحواله علیه سواء شعر به أم لا کما تفصح آثار الدیار الخربة عن حال ساکنیها، و کیف لعب الدهر بهم؟ و عدت عادیة الأیام علیهم؟
فأسکنت أجراسهم و أخمدت أنفاسهم، و کما یتکلم سیماء البائس المسکین عن فقره و مسکنته و سوء حاله. و الثانی انکشاف المعنی عن القائل لقوله بما یستلزمه أو تکلمه بما یدل علیه بالالتزام.
فعلی أحد هذین النوعین من القول أعنی القول بلسان الحال و القول بالاستلزام یحمل اعترافهم المحکی بقوله تعالی: «قالُوا بَلی شَهِدْنا» و الأول أقرب و أنسب فإنه لا یکتفی فی مقام الشهادة إلا بالصریح منها المدلول علیه بالمطابقة دون الالتزام.
و من المعلوم أن هذه الشهادة علی أی نحو تحققت فهی من سنخ الاستشهاد المذکور فی قوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ فالظاهر أنه قد استوفی الجواب بعین اللسان الذی سألهم به، و لذلک کان هناک نحو ثالث یمکن أن یحمل علیه هذه المساءلة و المجاوبة فإن الکلام الإلهی یکشف به عن المقاصد الإلهیة بالفعل، و الإیجاد کلام حقیقی- و إن کان بنحو التحلیل- کما تقدم مرارا فی مباحثنا السابقة فلیکن هنا قوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ و قولهم: «بَلی شَهِدْنا» من ذاک القبیل، و سیجی‌ء للکلام تتمة.
و کیف کان فقوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ الآیة یدل علی تفصیل بنی آدم بعضهم من بعض، و إشهاد کل واحد منهم علی نفسه، و أخذ الاعتراف علی الربوبیة منه، و یدل ذیل الآیة و ما یتلوه أعنی قوله: «أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ أَوْ تَقُولُوا إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا ذُرِّیَّةً مِنْ بَعْدِهِمْ أَ فَتُهْلِکُنا بِما فَعَلَ الْمُبْطِلُونَ علی الغرض من هذا الأخذ و الإشهاد.
و هو علی ما یفیده السیاق إبطال حجتین للعباد علی الله و بیان أنه لو لا هذا الأخذ و الإشهاد و أخذ المیثاق علی انحصار الربوبیة کان للعباد أن یتمسکوا یوم القیامة
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بإحدی حجتین یدفعون بها تمام الحجة علیهم فی شرکهم بالله و القضاء بالنار، علی ذلک من الله سبحانه.
و التدبر فی الآیتین و قد عطفت إحدی الحجتین علی الأخری بأو التردیدیة، و بنیت الحجتان جمیعا علی العلم اللازم للإشهاد، و نقلتا جمیعا عن بنی آدم المأخوذین المفرقین یعطی أن الحجتین کل واحدة منهما مبنیة علی تقدیر من تقدیری عدم الإشهاد کذلک.
و المراد أنا أخذنا ذریتهم من ظهورهم و أشهدناهم علی أنفسهم فاعترفوا بربوبیتنا فتمت لنا الحجة علیهم یوم القیامة، و لو لم نفعل هذا و لم نشهد کل فرد منهم علی نفسه بعد أخذه فإن کنا أهملنا الإشهاد من رأس فلم یشهد أحد نفسه و أن الله ربه، و لم یعلم به لأقاموا جمیعا الحجة علینا یوم القیامة بأنهم کانوا غافلین فی الدنیا عن ربوبیتنا، و لا تکلیف علی غافل و لا مؤاخذة، و هو قوله تعالی: «أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ .
و إن کنا لم نهمل أمر الإشهاد من رأس، و أشهدنا بعضهم علی أنفسهم دون بعض بأن أشهدنا الآباء علی هذا الأمر الهام العظیم دون ذریاتهم ثم أشرک الجمیع کان شرک الآباء شرکا عن علم بأن الله هو الرب لا رب غیره فکانت معصیة منهم، و أما الذریة فإنما کان شرکهم بمجرد التقلید فیما لا سبیل لهم إلی العلم به لا إجمالا و لا تفصیلا، و متابعة عملیة محضة لآبائهم فکان آباؤهم هم المشرکون بالله العاصون فی شرکهم لعلمهم بحقیقة الأمر، و قد قادوا ذریتهم الضعاف فی سبیل شرکهم بتربیتهم علیه و تلقینهم ذلک، و لا سبیل لهم إلی العلم بحقیقة الأمر و إدراک ضلال آبائهم و إضلالهم إیاهم، فکانت الحجة لهؤلاء الذریة علی الله یوم القیامة لأن الذین أشرکوا و عصوا بذلک و أبطلوا الحق هم الآباء فهم المستحقین للمؤاخذة، و الفعل فعلهم، و أما الذریة فلم یعرفوا حقا حتی یؤمروا به فیعصوا بمخالفته فهم لم یعصوا شیئا و لم یبطلوا حقا، و حینئذ لم تتم حجة علی الذریة فلم تتم الحجة علی جمیع بنی آدم، و هذا معنی قوله تعالی: «أَوْ تَقُولُوا إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا ذُرِّیَّةً مِنْ بَعْدِهِمْ أَ فَتُهْلِکُنا بِما فَعَلَ الْمُبْطِلُونَ .
فإن قلت: هنا بعض تقادیر أخر لا یفی به البیان السابق کما لو فرض إشهاد الذریة علی أنفسهم دون الآباء مثلا أو إشهاد بعض الذریة مثلا کما أن تکامل النوع 
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الإنسانی فی العلم و الحضارة علی هذه الوتیرة یرث کل جیل ما ترکه الجیل السابق و یزید علیه بأشیاء فیحصل للاحق ما لم یحصل للسابق.
قلت: علی أحد التقدیرین المذکورین تتم الحجة علی الذریة أو علی بعضهم الذین أشهدوا. و أما الآباء الذین لم یشهدوا فلیس عندهم إلا الغفلة المحضة عن أمر الربوبیة فلا یستقلون بشرک إذ لم یشهدوا، و لا یسع لهم التقلید إذ لم یسبق علیهم فیه سابق کما فی صورة العکس فیدخلون تحت المحتجین بالحجة الأولی: «إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ .
و أما حدیث تکامل الإنسان فی العلم و الحضارة تدریجا فإنما هو فی العلوم النظریة الاکتسابیة التی هی نتائج و فروع تحصل للإنسان شیئا فشیئا، و أما شهود الإنسان نفسه و أنه محتاج إلی رب یربه فهو من مواد العلم التی إنما تحصل قبل النتائج، و هو من العلوم الفطریة التی تنطبع فی النفس انطباعا أولیا ثم یتفرع علیها الفروع، و ما هذا شأنه لا یتأخر عن غیره حصولا، و کیف لا، و نوع الإنسان إنما یتدرج إلی معارفه و علومه عن الحس الباطنی بالحاجة کما قرر فی محله.
فالمتحصل من الآیتین أن الله سبحانه فصل بین بنی آدم بأخذ بعضهم من بعض ثم أشهدهم جمیعا علی أنفسهم و أخذ منهم المیثاق بربوبیته فهم لیسوا بغافلین عن هذا المشهد و ما أخذ منهم المیثاق حتی یحتج کلهم بأنهم کانوا غافلین عن ذلک لعدم معرفتهم بالربوبیة أو یحتج بعضهم بأنه إنما أشرک و عصی آباؤهم و هم برآء.
و لذلک ذکر عدة من المفسرین أن المراد بهذا الظرف المشار إلیه بقوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ هو الدنیا، و الآیتان تشیران إلی سنة الخلقة الإلهیة الجاریة علی الإنسان فی الدنیا فإن الله سبحانه یخرج الذریة الإنسانیة من أصلاب آبائهم إلی أرحام أمهاتهم و منها إلی الدنیا، و یشهدهم فی خلال حیاتهم علی أنفسهم، و یریهم آثار صنعه و آیات وحدانیته، و وجوه احتیاجاتهم المستغرقة لهم من کل جهة الدالة علی وجوده و وحدانیته فکأنه یقول لهم عند ذلک: أ لست بربکم، و هم یجیبونه بلسان حالهم: بلی شهدنا بذلک و أنت ربنا لا رب غیرک، و إنما فعل الله سبحانه ذلک لئلا یحتجوا علی الله یوم القیامة بأنهم کانوا غافلین عن المعرفة، أو یحتج الذریة بأن آباءهم هم الذین أشرکوا،
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و أما الذریة فلم یکونوا عارفین بها و إنما هم ذریة من بعدهم نشئوا علی شرکهم من غیر ذنب.
و قد طرح القوم عدة من الروایات تدل علی أن الآیتین تدلان علی عالم الذر، و أن الله أخرج ذریة آدم من ظهره فخرجوا کالذر فأشهدهم علی أنفسهم و عرفهم نفسه، و أخذ منهم المیثاق علی ربوبیته فتمت بذلک الحجة علیهم یوم القیامة.
و قد ذکروا وجوها فی إبطال دلالة الآیتین علیه و طرح الروایات بمخالفتها لظاهر الکتاب.
1- أنه لا یخلو إما أن جعل الله هذه الذریة المستخرجة من صلب آدم عقلاء أو لم یجعلهم کذلک فإن لم یجعلهم عقلاء فلا یصح أن یعرفوا التوحید، و أن یفهموا خطاب الله تعالی، و إن جعلهم عقلاء و أخذ منهم المیثاق و بنی صحة التکلیف علی ذلک وجب أن یذکروا ذلک و لا ینسوه لأن أخذ المیثاق إنما تتم الحجة به علی المأخوذ منه إذا کان علی ذکر منه من غیر نسیان کما ینص علیه قوله تعالی: «أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ و نحن لا نذکر وراء ما نحن علیه من الخلقة الدنیویة الحاضرة شیئا فلیس المراد بالآیة إلا موقف الإنسان فی الدنیا، و ما یشاهده فیه من حاجته إلی رب یملکه و یدبر أمره، و هو رب کل شی‌ء.
2- أنه لا یجوز أن ینسی الجمع الکثیر و الجم الغفیر من العقلاء أمرا قد کانوا عرفوه و میزوه حتی لا یذکره و لا واحد منهم، و لیس العهد به بأطول من عهد أهل الجنة بحوادث مضت علیهم فی الدنیا و هم یذکرون ما وقع علیهم فی الدنیا کما یحکیه تعالی فی مواضع من کلامه کقوله: «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ إِنِّی کانَ لِی قَرِینٌ» إلی آخر الآیات: الصافات: 51 و قد حکی نظیر ذلک من أهل النار کقوله: «وَ قالُوا ما لَنا لا نَری رِجالًا کُنَّا نَعُدُّهُمْ مِنَ الْأَشْرارِ»: ص. 62 إلی غیر ذلک من الآیات.
و لو جاز النسیان علی هؤلاء الجماعة مع هذه الکثرة لجاز أن یکون الله سبحانه قد کلف خلقه فیما مضی من الزمن ثم أعادهم لیثیبهم أو لیعاقبهم جزاء لأعمالهم فی الخلق الأول و قد نسوا ذلک، و لازم ذلک صحة قول التناسخیة أن المعاد إنما هو خروج النفس عن بدنها ثم دخولها فی بدن آخر لتجد فی الثانی جزاء الأعمال التی عملتها فی الأول.
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3- ما أورد علی الأخبار الناطقة بأن الله سبحانه أخذ من صلب آدم ذریته و أخذ منهم المیثاق، بأن الله سبحانه قال: «أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ و لم یقل من آدم و قال: «مِنْ ظُهُورِهِمْ و لم یقل من ظهره، و قال: «ذُرِّیَّتَهُمْ و لم یقل: ذریته ثم أخبر بأنه إنما فعل بهم ذلک لئلا یقولوا یوم القیامة إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ أو یقولوا «إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا ذُرِّیَّةً مِنْ بَعْدِهِمْ الآیة، و هذا یقتضی أن یکون لهم آباء مشرکون فلا یتناول ظاهر الآیة أولاد آدم لصلبه.
و من هنا قال بعضهم: إن الآیة خاصة ببعض بنی آدم غیر عامة لجمیعهم فإنها لا تشمل آدم و ولده لصلبه، و جمیع المؤمنین و من المشرکین من لیس له آباء مشرکون بل تختص بالمشرکین الذین لهم سلف مشرک.
4- أن تفسیر الآیة بعالم الذر ینافی قولهم- کما فی الآیة- «إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا» لدلالته علی وجود آباء لهم مشرکین، و هو ینافی وجود الجمیع هناک بوجود واحد جمعی.
5- ما ذکره بعضهم أن الروایات مقبولة مسلمة غیر أنها لیست بتأویل للآیة، و الذی تقصه من حدیث عالم الذر إنما هو أمر فعله الله سبحانه ببنی آدم قبل وجودهم فی هذه النشأة لیجروا بذلک علی الأعراق الکریمة فی معرفة ربوبیته کما روی: أنهم ولدوا علی الفطرة، و کما قیل: إن نعیم الأطفال فی الجنة ثواب إیمانهم بالله فی عالم الذر.
و أما الآیة فلیست تشیر إلی ما تشیر إلیه الروایات فإن الآیة تذکر أنه إنما فعل بهم ذلک لتنقطع به حجتهم یوم القیامة إنا کنا عن هذا غافلین، و لو کان المراد به ما فعل بهم فی عالم الذر لکان لهم أن یحتجوا علی الله فیقولوا: ربنا إنک أشهدتنا علی أنفسنا یوم أخرجتنا من صلب آدم فکنا علی یقین بأنک ربنا کما أنا الیوم و هو یوم القیامة- علی یقین من ذلک لکنک أنسیتنا موقف الإشهاد فی الدنیا التی هی موطن التکلیف و العمل، و وکلتنا إلی عقولنا فعرف ربوبیتک من عرفها بعقله، و أنکرها من أنکرها بعقله کل ذلک بالاستدلال فما ذنبنا فی ذلک و قد نزعت منا عین المشاهدة، و جهزتنا بجهاز شأنه الاستدلال و هو یخطئ و یصیب؟.
6- أن الآیة لا صراحة لها فیما تدل علیه الروایات لإمکان حملها علی التمثیل، و أما الروایات فهی إما مرفوعة أو موقوفة و لا حجیة فیها.
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هذه جمل ما أوردوه علی دلالة الآیة و حجیة الروایات، و قد زیفها المثبتون لنشاة الذر و هم عامة أهل الحدیث و جمع من غیرهم من المفسرین بأجوبة.
فالجواب عن الأول: أن نسیان الموقف و خصوصیاته لا یضر بتمام الحجة و إنما المضر نسیان أصل المیثاق و زوال معرفة وحدانیة الرب تعالی: و هو غیر منسی و لا زائل عن النفس و ذلک یکفی فی تمام الحجة أ لا تری أنک إذا أردت أن تأخذ میثاقا من زید فدعوته إلیک و أدخلته بیتک، و أجلسته مجلس الکرامة ثم بشرته و أنذرته ما استطعت، و لم تزل به حتی أرضیته فأعطاک العهد و أخذت منه المیثاق فهو مأخوذ بمیثاقه ما دام ذاکرا لأصله و إن نسی حضوره عندک و دخوله بیتک و جمیع ما جری بینک و بینه وقت أخذ المیثاق غیر أصل العهد.
و الجواب عن الثانی: أن الامتناع من تجویز نسیان الجمع الکثیر لذلک مجرد استبعاد من غیر دلیل علی الامتناع مضافا إلی أن أصل المعرفة بالربوبیة مذکور غیر منسی کما ذکرنا و هو یکفی فی تمام الحجة، و أما حدیث التناسخیة فلیس الدلیل علی امتناع التناسخ منحصرا فی استحالة نسیان الجماعة الکثیرة ما مضی علیهم فی الخلق الأول حتی لو لم یستحل ذلک صح القول بالتناسخ بل لإبطال القول به دلیل آخر کما یعلم بالرجوع إلی محله، و بالجملة لا دلیل علی استحالة نسیان بعض العوالم فی بعض آخر.
و الجواب عن الثالث: أن الآیة غیر ساکتة عن إخراج ولد آدم لصلبه من صلبه فإن قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ کاف وحده فی الدلالة علیه فإن فرض بنی آدم فرض إخراجهم من صلب آدم من غیر حاجة إلی مئونة زائدة، ثم إخراج ذریتهم من ظهورهم بإخراج أولاد الأولاد من صلب الأولاد، و هکذا، و یتحصل منه أن الله أخرج أولاد آدم لصلبه من صلبه ثم أولادهم من أصلابهم ثم أولاد أولادهم من أصلاب أولادهم حتی ینتهی إلی آخرهم نظیر ما یجری علیه الأمر فی هذه النشأة الدنیویة التی هی نشأة التوالد و التناسل.
و قد أجاب الرازی عنه فی تفسیره، بأن الدلالة علی إخراج أولاده لصلبه من صلبه من ناحیة الخبر کما أن الدلالة علی إخراج أولاد أولاده من أصلاب آبائهم من ناحیة الآیة فبمجموع الآیة و الخبر تتم الدلالة علی المجموع. و هو کما تری.
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و أما الأخبار المشتملة علی ذکر إخراج ذریة آدم من صلبه، و أخذ المیثاق منهم فهی فی مقام شرح القصة لا فی مقام تفسیر ألفاظ الآیة حتی یورد علیها بعدم موافقة الکتاب أو مخالفته.
و أما عدم شمول الآیة لأولاد آدم من صلبه لعدم وجود آباء مشرکین لهم و کذا بعض من عداهم فلا یضر شیئا لأن مراد الآیة أن الله سبحانه إنما فعل ذلک لئلا یقول المشرکون یوم القیامة: إنما أشرک آباؤنا لا أن یقول کل واحد واحد منهم: إنما أشرک آبائی فهذا مما لم یتعلق به الغرض البتة فالقول قول المجموع من حیث المجموع لا قول کل واحد فیئول المعنی إلی أنا لو لم نفعل ذلک لکان کل من أردنا إهلاکه یوم القیامة یقول: لم أشرک أنا و إنما أشرک من کان قبلی و لم أکن إلا ذریة و تابعا لا متبوعا.
و الجواب عن الرابع: یظهر من الجواب عن سابقه و قد دلت الآیة و الروایة علی أن الله فصل هناک بین الآباء و الأبناء ثم ردهم إلی حال الجمع.
و الجواب عن الخامس: أنه خلاف ظاهر بعض الروایات و خلاف صریح بعض آخر منها، و ما فی ذیله من عدم تمام الحجة من جهة عروض النسیان ظهر الجواب عنه من الجواب عن الإشکال الأول.
و الجواب عن السادس: أن استقرار الظهور فی الکلام کاف فی حجیته، و لا یتوقف ذلک علی صفة الصراحة، و إمکان الحمل علی التمثیل لا یوجب الحمل علیه ما لم یتحقق هناک مانع عن حمله علی ظاهره، و قد تبین أن لا مانع من ذلک.
و أما أن الروایات ضعیفة لا معول علیها فلیس کذلک فإن فیها ما هو الصحیح و فیها ما یوثق بصدوره کما سیجی‌ء إن شاء الله تعالی فی البحت الروائی التالی.
هذا ملخص ما جری بینهم من البحث فی ما استفید من الآیة من حدیث عالم الذر إثباتا و نفیا، و اعتراضا و جوابا، و استیفاء التدبر فی الآیة و الروایات، و التأمل فیما یرومه المثبتون بإثباتهم و یدفعه المنکرون بإنکارهم یوجب توجیه البحث إلی جهة أخری غیر ما تشاجر فیه الفریقان بإثباتهم و نفیهم.
فالذی فهمه المثبتون من الروایة ثم حملوه علی الآیة، و انتهضوا لإثباته محصله:
أن الله سبحانه بعد ما خلق آدم إنسانا تاما سویا أخرج نطفة التی تکونت فی صلبه-
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 315
ثم صارت هی بعینها أولاده الصلبیین- إلی الخارج من صلبه ثم أخرج من هذه النطف نطفها التی ستتکون أولادا له صلبیین ففصل بین أجزائها و الأجزاء الأصلیة التی اشتقت منها ثم من أجزاء هذه النطف أجزاء أخری هی نطفها ثم من أجزاء الأجزاء أجزاءها و لم یزل حتی أتی آخر جزء مشتق من الأجزاء المتعاقبة فی التجزی، و بعبارة أخری أخرج نطفة آدم التی هی مادة البشر و وزعها بفصل بعض أجزائه من بعض إلی ما لا یحصی من عدد بنی آدم بحذاء کل فرد ما هو نصیبه من أجزاء نطفة آدم، و هی ذرأت منبثة غیر محصورة.
ثم جعل الله سبحانه هذه الذرات المنبثة عند ذلک- أو کان قد جعلها قبل ذلک کل ذرة منها إنسانا تاما فی إنسانیته، هو بعینه الإنسان الدنیوی الذی هو جزء المقدم له فالجزء الذی لزید هناک هو زید هذا بعینه، و الذی لعمرو هو عمرو هذا بعینه فجعلهم ذوی حیاة و عقل و جعل لهم ما یسمعون به و ما یتکلمون به، و ما یضمرون به معانی فیظهرونها أو یکتمونها و عند ذلک عرفهم نفسه فخاطبهم فأجابوه، و أعطوه الإقرار بالربوبیة إما بموافقة ما فی ضمیرهم لما فی لسانهم أو بمخالفته ذلک.
ثم إن الله سبحانه ردهم بعد أخذ المیثاق إلی مواطنهم من الأصلاب حتی اجتمعوا فی صلب آدم و هی علی حیاتها و معرفتها بالربوبیة و إن نسوا ما وراء ذلک مما شاهدوه عند الإشهاد و أخذ المیثاق، و هم بأعیانهم موجودون فی الأصلاب حتی یؤذن لهم فی الخروج إلی الدنیا فیخرجون و عندهم ما حصلوه فی الخلق الأول من معرفة الربوبیة، و هی حکمهم بوجود رب لهم من مشاهدة أنفسهم محتاجة إلی من یملکهم و یدبر أمرهم.
هذا ما یفهمه القوم من الخبر و الآیة و یرومون إثباته، و هو مما یدفعه الضرورة و ینفیه القرآن و الحدیث بلا ریب، و کیف الطریق إلی إثبات أن ذرة من ذرأت بدن زید- و هو الجزء الذری الذی انتقل من صلب آدم من طریق نطفته إلی ابنه ثم إلی ابن ابنه حتی انتهی إلی زید- هو زید بعینه، و له إدراک زید و عقله و ضمیره و سمعه و بصره، و هو الذی یتوجه إلیه التکلیف، و تتم له الحجة و یحمل علیه العهود و المواثیق، و یقع علیه الثواب و العقاب؟ و قد صح بالحجة القاطعة من طریق العقل 
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و النقل أن إنسانیة الإنسان بنفسه التی هی أمر وراء المادة حادث بحدوث هذا البدن الدنیوی، و قد تقدم شطر من البحث فیها.
علی أنه قد ثبت بالبحث القطعی أن هذه العلوم التصدیقیة البدیهیة و النظریة منها التصدیق بأن له ربا یملکه و یدبر أمره تحصل للإنسان بعد حصول و التطورات و الجمیع تنتهی إلی الإحساسات الظاهرة و الباطنة، و هی تتوقف علی وجود الترکیب الدنیوی المادی فهو حال العلوم الحصولیة التی منها التصدیق بأن له ربا هو القائم برفع حاجته.
علی أن هذه الحجة إن کانت متوقفة فی تمامها علی العقل و المعرفة معا فالعقل مسلوب عن الذرة حین أرجعت إلی موطنه الصلبی حتی تظهر ثانیا فی الدنیا، و إن قیل إنه لم یسلب عنها ما تجری فی الأصلاب و الأرحام فهو مسلوب عن الإنسان ما بین ولادته و بلوغه أعنی أیام الطفولیة. و یختل بذلک أمر الحجة علی الإنسان، و إن کانت غیر متوقفة علیه بل یکفی فی تمامها مجرد حصول المعرفة فأی حاجة إلی الإشهاد و أخذ المیثاق و ظاهر الآیة أن الإشهاد و أخذ المیثاق إنما هما لأجل إتمام الحجة فلا محالة یرجع معنی الآیة إلی حصول المعرفة فیئول المعنی إلی ما فسرها به المنکرون.
و بتقریر آخر: إن کانت الحجة إنما تتم بمجموع الإشهاد و التعریف و أخذ المیثاق سقطت بنسیان البعض، و قد نسی الإشهاد و التکلیم و أخذ المیثاق، و إن کان الإشهاد و أخذ المیثاق جمیعا مقدمة لثبوت المعرفة ثم زالت المقدمة و لزمت المعرفة، و بها تمام الحجة تمت الحجة علی کل إنسان حتی الجنین و الطفل و المعتوه و الجاهل، و لا یساعد علیه عقل و لا نقل، و إن کانت المعرفة فی تمام الحجة بها متوقفة علی حصول العقل و البلوغ و نحو ذلک، و قد کانت حصلت فی عالم الذر فتمت الحجة ثم زالت و بقیت المعرفة حجة ناقصة ثم کملت ثانیا لبعضهم فی الدنیا فتمت الحجة ثانیا بالنسبة إلیهم فکما أن لحصول العقل فی الدنیا أسبابا تکوینیة یحصل بها و هی الحوادث المتکررة من الخیر و الشر و حصول الملکة الممیزة بینهما من التجارب حصولا تدریجیا ینتهی من جانب إلی حد من الکمال، و من جانب إلی حد من الضعف لا یعبأ به، کذلک المعرفة لها أسباب إعدادیة تهیأ الإنسان إلی التلبس بها، و لیست تحصل قبل ذلک، و إذا کانت 
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تحصل فی ظرفنا هذا بأسبابها المعدة لها کالعقل فأی حاجة إلی تکوینه تکوینا آخر فی سالف من الزمان لإتمام الحجة و الحجة تامة دونه؟ و ما ذا یغنی ذلک؟.
علی أن هذا العقل الذی لا تتم حجة و لا ینفع إشهاد و لا یصح أخذ میثاق بدونه حتی فی عالم الذر المفروض هو العقل العملی الذی لا یحصل للإنسان إلا فی هذا الظرف الذی یعیش فیه عیشة اجتماعیة فتتکرر علیه حوادث الخیر و الشر، و تهیج عواطفه و إحساساته الباطنیة نحو جلب النفع و دفع الضرر فتتعاقب علیه الأعمال عن علم و إرادة فیخطئ و یصیب حتی یتدرب فی تمییز الصواب من الخطإ، و الخیر من الشر، و النفع من الضر و الظرف الذی یثبتونه أعنی ما یصفونه من عالم الذر لیس بموطن العقل العملی إذ لیس فیه شرائط حصوله و أسبابه.
و لو فرضوه موطنا له و فیه أسبابه و شرائطه کما یظهر مما یصفونه تعویلا علی ما فی ظواهر الروایات أن الله دعاهم هناک إلی التوحید فأجابه بعضهم بلسان یوافقه قلبه، و أجابه آخرون و قد أضمروا الکفر و بعث إلیهم الأنبیاء و الأوصیاء فصدقهم بعض و کذبهم آخرون و لا یجری ما هاهنا إلا علی ما جری به ما هنالک إلی غیر ذلک مما ذکروه کان ذلک إثباتا لنشأة طبیعیة قبل هذه النشأة الطبیعیة فی الدنیا نظیر ما یثبته القائلون بالأدوار و الأکوار «1» و احتاج إلی تقدیم کینونة ذریة أخری تتم بها الحجة علی من هنالک من الإنسان لأن عالم الذر علی هذه الصفة لا یفارق هذا العالم الحیوی الذی نحن فیه الآن فلو احتاج هذا الکون الدنیوی إلی تقدیم إشهاد و تعریف حتی یحصل المعرفة و تتم الحجة لاحتاج إلیه الکون الذری من غیر فرق فارق البتة.
علی أن الإنسان لو احتاج فی تحقق المعرفة فی هذه النشأة الدنیویة إلی تقدم وجود ذری یقع فیه الإشهاد و یوجد فیه المیثاق حتی تثبت بذلک المعرفة بالربوبیة لم یکن فی ذلک فرق بین إنسان و إنسان فما بال آدم و حواء استثنیا من هذه الکلیة؟ فإن لم یحتاجا إلی ذلک لفضل فیهما أو لکرامة لهما ففی ذریتهما من هو أفضل منهما و أکرم! و إن کان لتمام خلقتهما یومئذ فأثبتت فیهما المعرفة من غیر حاجة إلی إحضار الوجود الذری 
______________________________
(1) و هو أن الحوادث معلولة للحرکات الفلکیة ففی کل دور تام لحرکة فلک الثوابت و هو ثلاثمائة و ستون ألف سنة تعود الحوادث کعین ما کانت فی الدورة السابقة من غیر فرق.
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فلکل من ذریتهما أیضا خلقة تامة فی ظرفه الخاص به فلم لم یؤخر إثبات المعرفة فیهم و لهم إلی تمام خلقتهم بالولادة حتی تتم عند ذلک الحجة؟ و أی حاجة إلی التقدیم؟.
فهذه جهات من الإشکال فی تحقق الوجود الذری للإنسان علی ما فهموه من الروایات لا طریق إلی حلها بالأبحاث العلمیة، و لا حمل الآیة علیه معها حتی بناء علی عادة القوم فی تحمیل المعنی علی الآیة إذا دلت علیه الروایة و إن لم یساعد علیه لفظ الآیة لأن الروایة القطعیة الصدور کالآیة مصونة عن أن تنطق بالمحال، و أما الحشویة و بعض المحدثین ممن یبطل حجة العقل الضروریة قبال الروایة، و یتمسک بالآحاد فی المعارف الیقینیة فلا بحث لنا معهم هذا ما علی المثبتین.
بقی الکلام فیما ذکره النافون أن الآیة تشیر إلی ما علیه حال الإنسان فی هذه الحیاة الدنیا، و هو أن الله سبحانه أخرج کلا من آحاد الإنسان من الأصلاب و الأرحام إلی مرحلة الانفصال و التفرق، و رکب فیهم ما یعرفون به ربوبیته و احتیاجهم إلیه کأنه قال لهم إذا وجه وجوههم نحو أنفسهم المستغرقة فی الحاجة:
أ لست بربکم؟ و کأنهم لما سمعوا هذا الخطاب من لسان الحال قالوا: بلی أنت ربنا شهدنا بذلک، و إنما فعل الله ذلک لتتم علیهم حجته بالمعرفة و تنقطع حجتهم علیه بعدم المعرفة، و هذا میثاق مأخوذ منهم طول الدنیا جار ما جری الدهر و الإنسان یجری معه.
و الآیة بسیاقها لا تساعد علیه فإنه تعالی افتتح الآیة بقوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ الآیة فعبر عن ظرف هذه القضیة بإذ و هو یدل علی الزمن الماضی أو علی أی ظرف محقق الوقوع نحوه کما فی قوله: «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ إلی أن قال- قالَ اللَّهُ هذا یَوْمُ یَنْفَعُ الصَّادِقِینَ صِدْقُهُمْ»: المائدة: 119 فعبر بإذ عن ظرف مستقبل لتحقق وقوعه.
و قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ خطاب للنبی ص أو له و لغیره کما یدل علیه قوله: «أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ» الآیة، إن کان الخطاب متوجها إلینا معاشر السامعین للآیات المخاطبین بها و الخطاب خطاب دنیوی لنا معاشر أهل الدنیا، و الظرف الذی یتکی علیه هو زمن حیاتنا فی الدنیا أو زمن حیاة النوع الإنسانی فیها و عمره الذی هو طول إقامته فی الأرض، و القصة التی یذکرها فی الآیة ظرفها عین ظرف وجود
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النوع فی الدنیا فلا مصحح للتعبیر عن ظرفها بلفظة «إِذْ» الدالة علی تقدم ظرف القصة علی ظرف الخطاب، و لا عنایة أخری فی المقام تصحح هذا التعبیر من قبیل تحقق الوقوع و نحوه و هو ظاهر.
فقوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ فی عین أنه یدل علی قصة خلقه تعالی النوع الإنسانی بنحو التولید و أخذ الفرد من الفرد، و بث الکثیر من القلیل کما هو المشهود فی نحو تکون الآحاد من الإنسان، و حفظهم وجود النوع بوجود البعض من البعض علی التعاقب، یدل علی أن للقصة- و هی تنطبق علی الحال المشهود- نوعا من التقدم علی هذا المشهود من جریان الخلقة و سیرها.
و قد تقدمت استحالة ما افترضوا لهذا التقدم من تقدم هذه الخلقة بنحو تقدما زمانیا بأن یأخذ الله أول فرد من هذا النوع فیأخذ منه مادة النطفة التی منها نسل هذا النوع فیجزؤها أجزاء ذریة بعدد أفراد النوع إلی یوم القیامة ثم یلبس وجود کل فرد بعینه بحیاته و عقله و سمعه و بصره و ضمیره و ظهره و بطنه و یکسیه وجوده التی هی له قبل أن یسیر مسیره الطبیعی فیشهده نفسه و یأخذ منه المیثاق، ثم ینزعه منها و یردها إلی مکانها الصلبی حتی یسیر سیره الطبیعی، و ینتهی إلی موطنها الذی لها من الدنیا فقد تقدم بطلان ذلک، و أن الآیة أجنبیة عنه.
لکن الذی أحال هذا المعنی هو استلزامه وجود الإنسان بما له من الشخصیة الدنیویة مرتین فی الدنیا، واحدة بعد أخری المستلزم لکون الشی‌ء غیر نفسه بتعدد «1» شخصیته فهو الأصل الذی تنتهی إلیه جمیع المشکلات السابقة.
و أما وجود الإنسان أو غیره فی امتداد مسیره إلی الله و رجوعه إلیه فی عوالم مختلفة النظام متفاوتة الحکم فلیس بمحال، و هو مما یثبته القرآن الکریم و لو کره ذلک الکافرون الذین یقولون إن هی إلا حیاتنا الدنیا نموت و نحیا، و ما یهلکنا إلا الدهر فقد أثبت الله الحیاة الآخرة للإنسان و غیره یوم البعث، و فیه هذا الإنسان بعینه، و قد وصفه بنظام و أحکام غیر هذه النشأة الدنیویة نظاما و أحکاما، و قد أثبت حیاة برزخیة لهذا الإنسان بعینه و هی غیر الحیاة الدنیویة نظاما و حکما، و أثبت 
______________________________
(1) و هذا غیر تعدد الشخصیة الذی ربما اصطلح علیه فی فن الأخلاق و علم النفس التربوی.
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بقوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21 أن لکل شی‌ء عنده وجودا وسیعا غیر مقدر فی خزائنه، و إنما یلحقه الأقدار إذا نزله إلی الدنیا مثلا فللعالم الإنسانی علی سعته سابق وجود عنده تعالی فی خزائنه أنزله إلی هذه النشأة.
و أثبت بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس 83 و قوله: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر: 50 و ما یشابههما من الآیات أن هذا الوجود التدریجی الذی للأشیاء و منها الإنسان هو أمر من الله یفیضه علی الشی‌ء، و یلقیه إلیه بکلمة «کُنْ إفاضة دفعیة و إلقاء غیر تدریجی فلوجود هذه الأشیاء وجهان وجه إلی الدنیا و حکمه أن یحصل بالخروج من القوة إلی الفعل تدریجا، و من العدم إلی الوجود شیئا فشیئا، و یظهر ناقصا ثم لا یزال یتکامل حتی یفنی و یرجع إلی ربه، و وجه إلی الله سبحانه و هی بحسب هذا الوجه أمور تدریجیة و کل ما لها فهو لها فی أول وجودها من غیر أن تحتمل قوة تسوقها إلی الفعل.
و هذا الوجه غیر الوجه السابق و إن کانا وجهین لشی‌ء واحد، و حکمه غیر حکمه و إن کان تصوره التام یحتاج إلی لطف قریحة، و قد شرحناه فی الأبحاث السابقة بعض الشرح و سیجی‌ء إن شاء الله استیفاء الکلام فی شرحه.
و مقتضی هذه الآیات أن للعالم الإنسانی علی ما له من السعة وجودا جمیعا عند الله سبحانه، و هو الذی یلی جهته تعالی و یفیضه علی أفراده لا یغیب فیها بعضهم عن بعض و لا یغیبون فیه عن ربهم و لا هو یغیب عنهم، و کیف یغیب فعل عن فاعله أو ینقطع صنع عن صانعه، و هذا هو الذی یسمیه الله سبحانه بالملکوت، و یقول:
«وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام 75 و یشیر إلیه بقوله: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ ثُمَّ لَتَرَوُنَّها عَیْنَ الْیَقِینِ»: التکاثر: 7.
و أما هذا الوجه الدنیوی الذی نشاهده نحن من العالم الإنسانی و هو الذی یفرق بین الآحاد، و یشتت الأحوال و الأعمال بتوزیعها علی قطعات الزمان، و تطبیقها علی مر اللیالی و الأیام و یحجب الإنسان عن ربه بصرف وجهه إلی التمتعات المادیة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 321
الأرضیة و اللذائذ الحسیة فهو متفرع علی الوجه السابق متأخر عنه. و موقع تلک النشأة و هذه النشأة فی تفرعها علیها موقعا کن و یکون فی قوله تعالی: «أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82.
و یتبین بذلک أن هذه النشأة الإنسانیة الدنیویة مسبوقة بنشأة أخری إنسانیة هی هی بعینها غیر أن الآحاد موجودون فیها غیر محجوبین عن ربهم یشاهدون فیها وحدانیته تعالی فی الربوبیة بمشاهدة أنفسهم لا من طریق الاستدلال بل لأنهم لا ینقطعون عنه و لا یفقدونه، و یعترفون به و بکل حق من قبله، و أما قذارة الشرک و ألواث المعاصی فهو من أحکام هذه النشأة الدنیویة دون تلک النشأة التی لیس فیها إلا فعله تعالی القائم به فافهم ذلک.
و أنت إذا تدبرت هذه الآیات ثم راجعت قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ الآیة و أجدت التدبر فیها وجدتها تشیر إلی تفصیل أمر تشیر هذه الآیات إلی إجماله فهی تشیر إلی نشأة إنسانیة سابقة فرق الله فیها بین أفراد هذا النوع، و میز بینهم و أشهدهم علی أنفسهم: أ لست بربکم؟ قالوا: بلی شهدنا.
و لا یرد علیه ما أورد علی قول المثبتین فی تفسیر الآیة علی ما فهموه من معنی عالم الذر من الروایات علی ما تقدم فإن هذا المعنی المستفاد من سائر الآیات و النشأة السابقة التی تثبته لا تفارق هذه النشأة الإنسانیة الدنیویة زمانا بل هی معها محیطة بها لکنها سابقة علیها السبق الذی فی قوله تعالی: «کُنْ فَیَکُونُ و لا یرد علیه شی‌ء من المحاذیر المذکورة.
و لا یرد علیه ما أوردناه علی قول المنکرین فی تفسیرهم الآیة بحال وجود النوع الإنسانی فی هذه النشأة الدنیویة من مخالفته لقوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ ثم التجوز فی الإشهاد بإرادة التعریف منه، و فی الخطاب بقوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ بإرادة دلالة الحال، و کذا فی قوله: «قالُوا بَلی و قوله: «شَهِدْنا» بل الظرف ظرف سابق علی الدنیا و هو غیرها، و الإشهاد علی حقیقته، و الخطاب علی حقیقته.
و لا یرد علیه أنه من قبیل تحمیل الآیة معنی لا تدل علیه فإن الآیة لا تأبی عنه 
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و سائر الآیات تشیر إلیه بضم بعضها إلی بعض.
و أما الروایات فسیأتی أن بعضها یدل علی أصل تحقق هذه النشأة الإنسانیة کالآیة، و بعضها یذکر أن الله کشف لآدم (ع) عن هذه النشأة الإنسانیة، و أراه هذا العالم الذی هو ملکوت العالم الإنسانی، و ما وقع فیه من الإشهاد و أخذ المیثاق کما أری إبراهیم (ع) ملکوت السماوات و الأرض.
رجعنا إلی الآیة:
قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ أی و اذکر لأهل الکتاب فی تتمیم البیان السابق أو و اذکر للناس فی بیان ما نزلت السورة لأجل بیانه و هو أن لله عهدا علی الإنسان و هو سائله عنه و أن أکثر الناس لا یفون به و قد تمت علیهم الحجة.
اذکر لهم موطنا قبل الدنیا أخذ فیه ربک «مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ فما من أحد منهم إلا استقل من غیره و تمیز منه فاجتمعوا هناک جمیعا و هم فرادی فأراهم ذواتهم المتعلقة بربهم «وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ فلم یحتجبوا عنه و عاینوا أنه ربهم کما أن کل شی‌ء بفطرته یجد ربه من نفسه من غیر أن یحتجب عنه، و هو ظاهر الآیات القرآنیة کقوله «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء: 44.
«أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ و هو خطاب حقیقی لهم لا بیان حال و تکلیم إلهی لهم فإنهم یفهمون مما یشاهدون أن الله سبحانه یرید به منهم الاعتراف و إعطاء الموثق، و لا نعنی بالکلام إلا ما یلقی للدلالة به علی معنی مراد، و کذا الکلام فی قوله: «قالُوا بَلی شَهِدْنا».
و قوله: «أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ الخطاب للمخاطبین بقوله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ القائلین: «بَلی شَهِدْنا» فهم هناک یعاینون الإشهاد و التکلیم من الله و التکلم بالاعتراف من أنفسهم، و إن کانوا فی نشأة الدنیا علی غفلة مما عدا المعرفة بالاستدلال، ثم إذا کان یوم البعث و انطوی بساط الدنیا، و انمحت هذه الشواغل و الحجب عادوا إلی مشاهدتهم و معاینتهم، و ذکروا ما جری بینهم و بین ربهم.
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و یحتمل أن یکون الخطاب راجعا إلینا معاشر المخاطبین بالآیات أی إنما فعلنا ببنی آدم ذلک حذر أن تقولوا أیها الناس یوم القیامة کذا و کذا، و الأول أقرب و یؤیده قراءة: «أن یقولوا» بلفظ الغیبة.
و قوله: «أَوْ تَقُولُوا إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ هذه حجة الناس إن فرض الإشهاد و أخذ المیثاق من الآباء خاصة دون الذریة کما أن قوله: «أَنْ تَقُولُوا» إلخ حجة الناس إن ترک الجمیع فلم یقع إشهاد و لا أخذ میثاق من أحد منهم.
و من المعلوم أن لو فرض ترک الإشهاد و أخذ المیثاق فی تلک النشأة کان لازمه عدم تحقق المعرفة بالربوبیة فی هذه النشأة إذ لا حجاب بینهم و بین ربهم فی تلک النشأة فلو فرض هناک علم منهم کان ذلک إشهادا و أخذ میثاق، و أما هذه النشأة فالعلم فیها من وراء الحجاب و هو المعرفة من طریق الاستدلال.
فلو لم یقع هناک بالنسبة إلی الذریة إشهاد و أخذ میثاق کان لازمه فی هذه النشأة أن لا یکون لهم سبیل إلی معرفة الربوبیة فیها أصلا، و حینئذ لم یقع منهم معصیة شرک بل کان ذلک فعل آبائهم، و لیس لهم إلا التبعیة العملیة لآبائهم و النشوء علی شرکهم من غیر علم فصح لهم أن یقولوا: إِنَّما أَشْرَکَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا ذُرِّیَّةً مِنْ بَعْدِهِمْ أَ فَتُهْلِکُنا بِما فَعَلَ الْمُبْطِلُونَ 
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ وَ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ تفصیل الآیات تفریق بعضها و تمییزه من بعض لیتبین بذلک مدلول کل منها و لا تختلط وجود دلالتها، و قوله: «وَ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ عطف علی مقدر، و التقدیر: لغایات عالیة کذا و کذا و لعلهم یرجعون من الباطل إلی الحق.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن حمران عن أبی جعفر (ع) قال*: إن الله تبارک و تعالی حیث خلق الخلق- ماء عذبا و ماء مالحا أجاجا فامتزج الماءان- فأخذ طینا من أدیم الأرض فعرکه عرکا شدیدا- فقال لأصحاب الیمین و هم کالذر یدبون: إلی الجنة
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و لا أبالی- و قال لأصحاب الشمال: إلی النار و لا أبالی. ثم قال: أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ؟ قالُوا بَلی شَهِدْنا- أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ 
الحدیث.
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» ما تلک الفطرة؟ قال: هی الإسلام فطرهم الله حین أخذ میثاقهم علی التوحید- قال: أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ و فیه «1» المؤمن و الکافر.
و فی تفسیر العیاشی، و خصائص السید الرضی، عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع) قال*: أتاه ابن الکواء فقال: أخبرنی یا أمیر المؤمنین عن الله تبارک و تعالی- هل کلم أحدا من ولد آدم قبل موسی؟ فقال علی (ع) قد کلم الله جمیع خلقه برهم و فاجرهم- و ردوا علیه الجواب- فثقل ذلک علی ابن الکواء و لم یعرفه فقال له: کیف کان ذلک یا أمیر المؤمنین؟ فقال له: أ و ما تقرأ کتاب الله إذ یقول لنبیه: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ- وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی فقد أسمعهم کلامه و ردوا علیه الجواب- کما تسمع فی قول الله یا ابن الکواء «قالُوا بَلی فقال لهم إنی أنا الله لا إله إلا أنا و أنا الرحمن الرحیم- فأقروا له بالطاعة و الربوبیة، و میز الرسل و الأنبیاء و الأوصیاء و أمر الخلق بطاعتهم- فأقروا بذلک فی المیثاق- فقالت الملائکة عند إقرارهم بذلک- شهدنا علیکم یا بنی آدم- أن تقولوا یوم القیامة إنا کنا عن هذا غافلین.
أقول: و الروایة کما تقدم و بعض ما یأتی من الروایات یذکر مطلق أخذ المیثاق من بنی آدم من غیر ذکر إخراجهم من صلب آدم و إراءتهم إیاه.
و کان تشبیههم بالذر کما فی کثیر من الروایات تمثیل لکثرتهم کالذر لا لصغرهم جسما أو غیر ذلک، و لکثرة ورود هذا التعبیر فی الروایات سمیت هذه النشأة بعالم الذر.
و فی الروایة دلالة ظاهرة علی أن هذا التکلیم کان تکلیما حقیقیا لا مجرد دلالة الحال علی المعنی.
و فیما دلالة علی أن المیثاق لم یؤخذ علی الربوبیة فحسب بل علی النبوة و غیر ذلک، و فی کل ذلک تأیید لما قدمناه.
______________________________
(1) فیهم ظ.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 325
و فی تفسیر العیاشی، عن رفاعة قال*: سألت أبا عبد الله عن قول الله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ قال: نعم لله الحجة علی جمیع خلقه- أخذهم یوم أخذ المیثاق هکذا و قبض یده.
أقول: و ظاهر الروایة أنها تفسر الأخذ فی الآیة بمعنی الإحاطة و الملک.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن ابن مسکان عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ- وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی قلت: معاینة کان هذا؟ قال: نعم فثبتت المعرفة و نسوا الموقف و سیذکرونه- و لو لا ذلک لم یدر أحد من خالقه و رازقه- فمنهم من أقر بلسانه فی الذر و لم یؤمن بقلبه فقال الله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ .
أقول: و الروایة ترد علی منکری دلالة الآیة علی أخذ المیثاق فی الذر تفسیرهم قوله: «وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ أن المراد به أنه عرفهم آیاته الدالة علی ربوبیته، و الروایة صحیحة و مثلها فی الصراحة و الصحة ما سیأتی من روایة زرارة و غیره.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن زرارة*: أن رجلا سأل أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ إلی آخر الآیة، فقال و أبوه یسمع: حدثنی أبی. إن الله عز و جل قبض قبضة من تراب التربة- التی خلق منها آدم فصب علیها الماء العذب الفرات- ثم ترکها أربعین صباحا- ثم صب علیها الماء المالح الأجاج- فترکها أربعین صباحا- فلما اختمرت الطینة أخذها فعرکها عرکا شدیدا- فخرجوا کالذر من یمینه و شماله- و أمرهم جمیعا أن یقعوا فی النار- فدخلها أصحاب الیمین فصارت علیهم بردا و سلاما، و أبی أصحاب الشمال أن یدخلوها.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر و کان الأمر بدخول النار کنایة عن الدخول فی حظیرة العبودیة و الانقیاد للطاعة.
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن محمد الحنفی و عقبة جمیعا عن أبی جعفر (ع) قال*: إن الله عز و جل خلق الخلق- فخلق من أحب مما أحب- فکان ما أحب أن خلقه من 
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طینة الجنة، و خلق من أبغض مما أبغض- و کان ما أبغض أن خلقه من طینة النار- ثم بعثهم فی الظلال فقیل: و أی شی‌ء الظلال؟ قال: أ لم تر إلی ظلک فی الشمس شی‌ء و لیس بشی‌ء- ثم بعث معهم النبیین فدعوهم إلی الإقرار بالله- و هو قوله: وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ ثم دعوهم إلی الإقرار فأقر بعضهم و أنکر بعض، ثم دعوهم إلی ولایتنا- فأقر بها و الله من أحب، و أنکرها من أبغض، و هو قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ ثم قال أبو جعفر (ع): کان التکذیب.
أقول: و الروایة و إن لم تکن مما وردت فی تفسیر آیة الذر غیر أنا أوردناها لاشتمالها علی قصة أخذ المیثاق، و فیها ذکر الظلال، و قد تکرر ذکر الظلال فی لسان أئمة أهل البیت (ع) و المراد به- کما هو ظاهر الروایة- وصف هذا العالم الذی هو بوجه عین العالم الدنیوی و بوجه غیره، و له أحکام غیر أحکام الدنیا بوجه و عینها بوجه فینطبق علی ما وصفناه فی البیان المتقدم.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): کیف أجابوا و هم ذر؟ قال: جعل فیهم ما إذا سألهم أجابوه. و زاد العیاشی: یعنی فی المیثاق.
أقول: و ما زاده العیاشی من کلام الراوی، و لیس المراد بقوله «جعل فیهم ما إذا سألهم أجابوه» دلالة حالهم علی ذلک بل لما فهم الراوی من الجواب ما هو من نوع الجوابات الدنیویة استبعد صدوره عن الذر فسأل عن ذلک فأجابه (ع) بأن الأمر هناک بحیث إذا نزلوا فی الدنیا کان ذلک منهم جوابا دنیویا باللسان و الکلام اللفظی و یؤیده قوله (ع) ما إذا سألهم، و لم یقل: ما لو تکلموا و نحو ذلک.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالوا بألسنتهم؟ قال نعم و قالوا بقلوبهم. فقلت: و أین کانوا یومئذ؟ قال:
صنع منهم ما اکتفی به.
أقول: جوابه (ع) أنهم قالوا: بلی بألسنتهم و قلوبهم مبنی علی کون وجودهم یومئذ بحیث لو انتقلوا إلی الدنیا کان ذلک جوابا بلسان علی النحو المعهود فی الدنیا لکن 
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اللسان و القلب هناک واحد، و لذلک قال (ع): نعم و بقلوبهم فصدق اللسان، و أضاف إلیه القلب.
ثم لما کان فی ذهن الراوی أنه أمر واقع فی الدنیا و نشأة الطبیعة، و قد ورد فی بعض الروایات التی تذکر قصة إخراج الذریة من ظهر آدم: تعیین المکان له و قد روی بعضها هذا الراوی أعنی أبا بصیر سأله (ع) عن مکانهم بقوله: و أین کانوا یومئذ، فأجابه (ع) بقوله: «صنع منهم ما اکتفی به» فلم یجبه بتعیین المکان بل بأن الله سبحانه خلقهم خلقا یصح معه السؤال و الجواب، و کل ذلک یؤید ما قدمناه فی وصف هذا العالم، الروایة کغیرها مع ذلک کالصریح فی أن التکلیم و التکلم فی الآیة علی الحقیقة دون المجاز بل هی صریحة فیه.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و أبو الشیخ فی العظمة و ابن مردویه عن أبی أمامة*: أن رسول الله ص قال: خلق الله الخلق و قضی القضیة، و أخذ میثاق النبیین و عرشه علی الماء، فأخذ أهل الیمین بیمینه، و أخذ أهل الشمال بیده الأخری- و کلتا ید الرحمن یمین- فقال: یا أصحاب الیمین- فاستجابوا له فقالوا: لبیک ربنا، و سعدیک. قال: أ لست بربکم؟ قالوا: بلی- قال: یا أصحاب الشمال- فاستجابوا له فقالوا لبیک ربنا و سعدیک- قال: أ لست بربکم؟ قالوا: بلی.
فخلط بعضهم ببعض فقال قائل منهم: رب لم خلطت بیننا؟ قال: و لهم أعمال من دون ذلک هم لها عاملون- أن یقولوا یوم القیامة إنا کنا عن هذا غافلین- ثم ردهم فی صلب آدم- فأهل الجنة أهلها، و أهل النار أهلها.
فقال قائل: یا رسول الله فما الأعمال؟ قال: یعمل کل قوم لمنازلهم. فقال عمر بن الخطاب: إذا نجتهد.
أقول: قوله (ص) «و عرشه علی الماء» کنایة عن تقدم أخذ المیثاق، و لیس المراد به تقدم خلق الأرواح علی الأجساد زمانا فإن علیه من الإشکال ما علی عالم الذر بالمعنی الذی فهمه جمهور المثبتین، و قد تقدم.
و قوله: (ص) «یعمل کل قوم لمنازلهم» أی إن کل واحد من المنزلین یحتاج إلی أعمال تناسبه فی الدنیا فإن کان العامل من أهل الجنة عمل الخیر لا محالة، و إن 
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کان من أهل النار عمل الشر لا محالة، و الدعوة إلی الجنة و عمل الخیر لأن عمل الخیر یعین منزله فی الجنة، و أن عمل الشر یعین منزله فی النار لا محالة کما قال تعالی:
«وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ»: البقرة: 148.
فلم یمنع تعین الوجهة عن الدعوة إلی استباق الخیرات، و لا منافاة بین تعین السعادة و الشقاوة بالنظر إلی العلل التامة و بین عدم تعینها بالنظر إلی اختیار الإنسان فی تعیین عمله فإنه جزء العلة، و جزء علة الشی‌ء لا یتعین معه وجود الشی‌ء و لا عدمه بخلاف تمام العلة، و قد تقدم استیفاء هذا البحث فی موارد من هذا الکتاب، و آخرها فی تفسیر قوله تعالی: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ فَرِیقاً هَدی وَ فَرِیقاً حَقَّ عَلَیْهِمُ الضَّلالَةُ»: الأعراف: 30، و أخبار الطینة المتقدمة من أخبار هذا الباب بوجه.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن ابن عباس"* فی قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ الآیة- قال: خلق الله آدم و أخذ میثاقه أنه ربه، و کتب أجله و رزقه و مصیبته- ثم أخرج ولده من ظهره کهیئة الذر- فأخذ مواثیقهم أنه ربهم، و کتب آجالهم و أرزاقهم و مصائبهم.
أقول: و قد روی هذا المعنی عن ابن عباس بطرق کثیرة فی ألفاظ مختلفة لکن الجمیع تشترک فی أصل المعنی، و هو إخراج ذریة آدم من ظهره و أخذ المیثاق منهم.
و فیه، أخرج ابن عبد البر فی التمهید من طریق السدی عن أبی مالک و عن أبی صالح عن ابن عباس، و عن مرة الهمدانی عن ابن مسعود و ناس من الصحابة"* فی قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ .
قالوا: لما أخرج الله آدم من الجنة- قبل تهبیطه من السماء- مسح صفحة ظهره الیمنی- فأخرج منه ذریة بیضاء مثل اللؤلؤ کهیئة الذر- فقال لهم: ادخلوا الجنة برحمتی و مسح صفحة ظهره الیسری- فأخرج منه ذریة سوداء کهیئة الذر: فقال: ادخلوا النار و لا أبالی- فذلک قوله: «أَصْحابُ الْیَمِینِ و أَصْحابُ الشِّمالِ .
ثم أخذ منهم المیثاق فقال: أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی فأعطاه طائفة طائعین، و طائفة کارهین علی وجه التقیة فقال هو و الملائکة: شهدنا أن یقولوا یوم القیامة إنا
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کنا عن هذا غافلین- أو یقولوا إنما أشرک آباؤنا من قبل.
قالوا: فلیس أحد من ولد آدم- إلا و هو یعرف الله أنه ربه و ذلک قوله عز و جل: «وَ لَهُ أَسْلَمَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً»، و ذلک قوله: «فَلِلَّهِ الْحُجَّةُ الْبالِغَةُ فَلَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ یعنی یوم أخذ المیثاق.
أقول: و قد روی حدیث الذر کما فی الروایة موقوفة و موصولة عن عدة من أصحاب رسول الله ص کعلی (ع)، و ابن عباس، و عمر بن الخطاب، و عبد الله بن عمر، و سلمان، و أبی هریرة، و أبی أمامة، و أبی سعید الخدری، و عبد الله بن مسعود، و عبد الرحمن بن قتادة، و أبی الدرداء، و أنس، و معاویة، و أبی موسی الأشعری.
کما روی من طرق الشیعة عن علی و علی بن الحسین و محمد بن علی و جعفر بن محمد و الحسن بن علی العسکری (ع)، و من طرق أهل السنة أیضا عن علی بن الحسین و محمد بن علی و جعفر بن محمد (ع) بطرق کثیرة فلیس من البعید أن یدعی تواتره المعنوی.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن سعد و أحمد عن عبد الرحمن بن قتادة السلمی و کان من أصحاب رسول الله ص قال*: سمعت رسول الله ص یقول: إن الله تبارک و تعالی خلق آدم ثم أخذ الخلق من ظهره- فقال: هؤلاء فی الجنة و لا أبالی، و هؤلاء فی النار و لا أبالی. فقال رجل: یا رسول الله فعلی ما ذا نعمل؟ قال: علی مواقع القدر.
أقول: القول فی ذیل الروایة نظیر القول فی ذیل روایة أبی أمامة المتقدمة، و قد فهم الرجل من قوله «هؤلاء فی الجنة و لا أبالی، و هؤلاء فی النار و لا أبالی» (الخبر) سقوط الاختیار، فأجابه (ص) بأن هذا قدر منه تعالی و أن أعمالنا فی عین أنا نعملها و هی منسوبة إلینا تقع علی ما یقع علیه القدر فتنطبق علی القدر و ینطبق هو علیها، و ذلک أن الله قدر ما قدر من طریق اختیارنا فنعمل نحن باختیارنا، و یقع مع ذلک ما قدره الله سبحانه لا أنه تعالی أبطل بالقدر اختیارنا، و نفی تأثیر إرادتنا و الروایات بهذا المعنی کثیرة.
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و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن ابن أذینة عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل: «حُنَفاءَ لِلَّهِ غَیْرَ مُشْرِکِینَ قال: الحنفیة من الفطرة التی فطر الناس علیها- لا تبدیل لخلق الله- قال: فطرهم علی المعرفة به.
قال زرارة: و سألته عن قول الله عز و جل: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ- وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی الآیة- قال: أخرج من ظهر آدم ذریته إلی یوم القیامة- فخرجوا کالذر فعرفهم و أراهم نفسه، و لو لا ذلک لم یعرف أحد ربه.
و قال: قال رسول الله ص: کل مولود یولد علی الفطرة- یعنی علی المعرفة بأن الله عز و جل خالقه، کذلک قوله: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ .
أقول: و روی وسط الحدیث العیاشی فی تفسیره، عن زرارة بعین اللفظ، و فیه شهادة علی ما تقدم من تقریر معنی الإشهاد و الخطاب فی الآیة خلافا لما ذکره النافون أن المراد بذلک المعرفة بالآیات الدالة علی ربوبیته تعالی لجمیع خلقه.
و قد
روی الحدیث فی المعانی، بالسند بعینه عن زرارة عن أبی جعفر (ع) إلا أنه قال*: فعرفهم و أراهم صنعه 
بدل قوله: فعرفهم و أراهم نفسه، و لعله من تغییر اللفظ قصدا للنقل بالمعنی زعما أن ظاهر اللفظ یوهم التجسم، و فیه إفساد اللفظ و المعنی جمیعا، و قد عرفت أن الروایة مرویة فی الکافی، و تفسیر العیاشی، بلفظ: أراهم نفسه.
و تقدم فی حدیث ابن مسکان عن الصادق (ع) قوله*: قلت معاینة کان هذا؟
قال: نعم.
و قد تقدم أن لا ارتباط للکلام بمسألة التجسم.
و فی المحاسن، عن الحسن بن علی بن فضال عن ابن بکیر عن زرارة قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ الآیة- قال: ثبتت المعرفة فی قلوبهم- و نسوا الموقف، و یذکرونه یوما، و لو لا ذلک لم یدر أحد من خالقه و رازقه.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال*: کان علی بن الحسین (ع) لا یری بالعزل بأسا، یقرأ هذه الآیة: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ-
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وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی فکل شی‌ء أخذ الله من المیثاق فهو خارج- و إن کان علی صخرة صماء.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی شیبة و ابن جریر عنه (ع)
، و روی هذا المعنی أیضا عن سعید بن منصور و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری عن النبی ص.
و اعلم أن الروایات فی الذر کثیرة جدا و قد ترکنا إیراد أکثرها لوفاء ما أوردنا من ذلک بمعناها، و هنا روایات أخر فی أخذ المیثاق عن النبی ص و سائر الأنبیاء (ع) سنوردها فی محلها إن شاء الله تعالی.



[سورة الأعراف (7): الآیات 175 الی 179]





اشارة

وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا فَانْسَلَخَ مِنْها فَأَتْبَعَهُ الشَّیْطانُ فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ (175) وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ الْکَلْبِ إِنْ تَحْمِلْ عَلَیْهِ یَلْهَثْ أَوْ تَتْرُکْهُ یَلْهَثْ ذلِکَ مَثَلُ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَاقْصُصِ الْقَصَصَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ (176) ساءَ مَثَلاً الْقَوْمُ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ أَنْفُسَهُمْ کانُوا یَظْلِمُونَ (177) مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِی وَ مَنْ یُضْلِلْ فَأُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (178) وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ (179)
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بیان‌

قصة أخری من قصص بنی إسرائیل و هی نبأ بلعم بن باعوراء أمر الله نبیه ص أن یتلوه علیهم یتبین به أن مجرد الاتصال بالأسباب الظاهریة العادیة لا یکفی فی فلاح الإنسان و تحتم السعادة له ما لم یشأ الله ذلک، و أن الله لا یشاء ذلک لمن أخلد إلی الأرض و اتبع هواه فإن مصیره إلی النار ثم یذکر آیة ذلک فیهم و هی أنهم لا یستعملون قلوبهم و أبصارهم و آذانهم فیما ینفعهم، و الآیة الجامعة أنهم غافلون.
قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا فَانْسَلَخَ مِنْها» إلی آخر الآیة معنی إیتاء الآیات علی ما یعطیه السیاق التلبس من الآیات الأنفسیة و الکرامات الخاصة الباطنیة بما یتنور به طریق معرفة الله له، و ینکشف له ما لا یبقی له معه ریب فی الحق و الانسلاخ خروج الشی‌ء و انتزاعه من جلده، و هو کنایة استعاریة عن أن الآیات کانت لزمتها لزوم الجلد فخرج منها الخبث فی ذاته، و الإتباع کالتبع و الإتباع التعقیب و اقتفاء و الأثر یقال: تبع و أتبع و اتبع و الکل بمعنی واحد، و الغی و الغوایة هی الضلال کأنه خروج من الطریق للقصور عن حفظ المقصد الذی یوصل إلیه الطریق ففیه نسیان المقصد و الغایة، فالمتحیر فی أمره و هو فی الطریق غوی، و الخارج عن الطریق و هو ذاکر لمقصده ضال، و هو الأنسب لمورد الآیة فإن صاحب النبإ بعد ما انسلخ عن آیات الله و أتبعه الشیطان غاب عنه سبیل الرشد فلم یتمکن من إنجاء نفسه عن ورطة الهلاک، و ربما استعمل کل من الغوایة و الضلالة فی معنی واحد. و هو الخروج عن الطریق الموصل إلی الغایة.
و قد اختلف المفسرون فی تعیین من هو صاحب النبإ فی هذه الآیة علی أقوال مختلفة سنشیر إلی جلها أو کلها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و الآیة- کما تری- أبهمت اسمه و اقتصرت علی الإشارة إلی إجمال قصته لکنها مع ذلک ظاهرة فی أنه نبأ واقع لا مجرد تمثیل فلا وقع لقول من قال: إنها مجرد تمثیل من غیر نبإ واقع.
و المعنی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ أی علی بنی إسرائیل أو علی الناس خبرا عن أمر عظیم 
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و هو «نَبَأَ» الرجل «الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا» و کشفنا لباطنه عن علائم و آثار إلهیة عظام یتنور له بها حق الأمر «فَانْسَلَخَ مِنْها» و رفضها بعد لزومها «فَأَتْبَعَهُ الشَّیْطانُ فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ فلم یقو علی إنجاء نفسه من الهلاک.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ الآیة الإخلاد اللزوم علی الدوام، و الإخلاد إلی الأرض اللصوق بها و هو کنایة عن المیل إلی التمتع بالملاذ الدنیویة و التزامها، و اللهث من الکلب أن یدلع لسانه من العطش.
فقوله: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها» أی لو شئنا لرفعناه بتلک الآیات و قربناه إلینا لأن فی القرب إلی الله ارتفاعا عن حضیض هذه الدنیا التی هی بما لها من اشتغال الإنسان بنفسها عن الله و آیاته أسفل سافلین، و رفعه بتلک الآیات بما أنها أسباب إلهیة ظاهریة تفید اهتداء من تلبس بها لکنها لا تحتم السعادة للإنسان لأن تمام تأثیرها فی ذلک منوط بمشیئة الله، و الله سبحانه لا یشاء ذلک لمن أعرض عنه و أقبل إلی غیرها. و هی الحیاة الأرضیة اللاهیة عن الله و دار کرامته فإن الإعراض عن الله سبحانه و تکذیب آیاته ظلم، و قد حق القول منه سبحانه أنه لا یهدی القوم الظالمین، و أن الذین کفروا و کذبوا بآیاته أولئک أصحاب النار هم فیها خالدون.
و لذلک عقب تعالی قوله: «وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها» بقوله: «لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ فالتقدیر: لکنا لم نشأ ذلک لأنه أخلد إلی الأرض و اتبع هواه و کان ذلک موردا لإضلالنا لا لهدایتنا کما قال تعالی: «وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: إبراهیم: 27.
و قوله: «فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ الْکَلْبِ إِنْ تَحْمِلْ عَلَیْهِ یَلْهَثْ أَوْ تَتْرُکْهُ یَلْهَثْ أی إنه ذو هذه السجیة لا یترکها سواء زجرته و منعته أو ترکته و «تَحْمِلْ من الحملة لا من الحمل «ذلِکَ مَثَلُ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا» فالتکذیب منهم سجیة و هیئة نفسانیة خبیثة لازمة فلا تزال آیاتنا تتکرر علی حواسهم و یتکرر التکذیب بها منهم «فَاقْصُصِ الْقَصَصَ و هو مصدر أی اقصص قصصا أو اسم مصدر أی اقصص القصة «لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ فینقادوا للحق و ینتزعوا عن الباطل.
قوله تعالی: «ساءَ مَثَلًا الْقَوْمُ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ أَنْفُسَهُمْ کانُوا یَظْلِمُونَ ذم 
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لهم من حیث وصفهم، و إعلام لهم أنهم لا یضرون شیئا فی تکذیب آیاته بل ذلک ظلم منهم لأنفسهم إذ یستضر بذلک غیرهم.
قوله تعالی: «مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِی وَ مَنْ یُضْلِلْ فَأُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ اللام فی «الْمُهْتَدِی و «الْخاسِرُونَ یفید الکمال دون الحصر ظاهرا، و مفاد الآیة أن مجرد الاهتداء إلی شی‌ء لا ینفع شیئا و لا یؤثر أثر الاهتداء إلا إذا کانت معه هدایة الله سبحانه فهی التی یکمل بها الاهتداء، و تتحتم معها السعادة، و کذلک مجرد الضلال لا یضر ضررا قطعیا إلا بانضمام إضلال الله سبحانه إلیه فعند ذلک یتم أثره، و یتحتم الخسران.
فمجرد اتصال الأنسال بأسباب السعادة کظاهر الإیمان و التقوی و تلبسه بذلک لا یورده مورد النجاة، و کذلک اتصاله و تلبسه بأسباب الضلال لا یورده مورد الهلاک و الخسران إلا أن یشاء الله ذلک فیهدی بمشیئته من هدی، و یضل بها من أضل فیئول المعنی إلی أن الهدایة إنما تکون هدایة حقیقیة تترتب علیها آثارها إذا کانت لله فیها مشیة، و إلا فهی صورة هدایة و لیست بها حقیقة، و کذلک الأمر فی الإضلال، و إن شئت فقل: إن الکلام یدل علی حصر الهدایة الحقیقیة فی الله سبحانه و کذلک الإضلال و لا یضل به إلا الفاسقین.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إلی آخر الآیة. الذرء هو الخلق، و قد عرف الله سبحانه جهنم غایة لخلق کثیر من الجن و الإنس، و لا ینافی ذلک ما عرف فی موضع آخر أن الغایة لخلق الخلق هی الرحمة و هی الجنة فی الآخرة کقوله تعالی: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ»: هود: 119 فإن الغرض یختلف معناه بحسب کمال الفعل و نهایة الفعل التی ینتهی إلیها.
بیان ذلک أن النجار إذا أراد أن یصنع بابا عمد إلی أخشاب یهیئها له ثم هندسه فیها ثم شرع فی النشر و النحت و الخرط حتی أتم الباب فکمال غرضه من إیقاع الفعل علی تلک الخشبات هو حصول الباب لا غیر، هذا من جهة و من جهة أخری هو یعلم من أول الأمر أن جمیع أجزاء تلک الخشبات لیست تصلح لأن تکون أجزاء للباب فإن للباب هیئة خاصة لا تجامع هیئة الخشبات، و لا بد فی تغییر هیئتها من ضیعة بعض 
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الأجزاء لخروجها عن هندسة العمل فصیرورة هذه الأبعاض فضلة یرمی بها داخلة فی قصد الصانع مرادة له بإرادة تسمی قصدا ضروریا فللنجار فی صنع الباب بالنسبة إلی الأخشاب التی بین یدیه نوعان من الغایة: أحدهما الغایة الکمالیة و هی أن یصنع منها بابا، و الثانی الغایة التابعة و هی أن یصنع بعضها بابا و یجعل بعضها فضلة لا ینتفع بها و ضیعة یرمی بها، و ذلک لعدم استعدادها لتلبس صورة الباب.
و کذا الزارع یزرع أرضا لیحصد قمحا فلا یخلص لذلک إلی یوم الحصاد إلا بعض ما صرفه من البذر، و یذهب غیره سدی یضیع فی الأرض أو تفسده الهوام أو یخصفه المواشی و الجمیع مقصودة للزراع من وجه، و المحصول من القمح مقصود من وجه آخر.
و قد تعلقت المشیة الإلهیة أن یخلق من الأرض إنسانا سویا یعبده و یدخل بذلک فی رحمته، و اختلاف الاستعدادات المکتسبة من الحیاة الدنیویة علی ما لها من مختلف التأثیرات لا یدع کل فرد من أفراد هذا النوع أن یجری فی مجراه الحقیقی و یسلک سبیل النجاة إلا من وفق له، و عند ذلک تختلف الغایات و صح أن لله سبحانه غایة فی خلقة الإنسان مثلا و هو أن یشملهم برحمته و یدخلهم جنته، و صح أن لله غایة فی أهل الخسران و الشقاوة من هذا النوع و هو أن یدخلهم النار و قد کان خلقهم للجنة غیر أن الغایة الأولی غایة أصلیة کمالیة، و الغایة الثانیة غایة تبعیة ضروریة، و القضاء الإلهی المتعلق بسعادة من سعد و شقاوة من شقی ناظر إلی هذا النوع الثانی من الغایة فإنه تعالی یعلم ما یئول إلیه حال الخلق من سعادة أو شقاء فهو مرید لذلک بإرادة تبعیة لا أصلیة.
و علی هذا النوع من الغایة ینزل قوله تعالی: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ و ما فی هذا المساق من الآیات الکریمة و هی کثیرة.
و قوله: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها» إشارة إلی بطلان استعدادهم للوقوع فی مجری الرحمة الإلهیة، و الوقوف فی مهب النفحات الربانیة، فلا ینفعهم ما یشاهدونه من آیات الله، و ما یسمعونه من مواعظ أهل الحق، و ما تلقنه لهم فطرتهم من الحجة و البینة.
و لا یفسد عقل و لا عین و لا أذن فی عمله و قد خلقها الله لذلک، و قد قال: «لا تَبْدِیلَ 
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لِخَلْقِ اللَّهِ»: الروم: 30 إلا أن یکون الذی یغیره هو الله سبحانه فیکون من جملة الخلق لکنه سبحانه لا یغیر ما أنعمه علی قوم حتی یغیروا ما بأنفسهم، قال تعالی «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: الأنفال: 53.
فالذی أبطل ما عندهم من الاستعداد، و أفسد أعمال قلوبهم و أعینهم و آذانهم هو الله سبحانه فعل بهم ما فعل جزاء بما کسبوا نکالا فهم غیروا نعمة الله بتغییر طریق العبودیة فجازاهم الله بالطبع علی قلوبهم فلا یفقهون بها، و جعل الغشاوة علی أبصارهم فلا یبصرون بها، و الوقر علی آذانهم فلا یسمعون بها فهذه آیة أنهم مسیرون إلی النار.
و قوله: «أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُ نتیجة ما تقدم، و بیان لحالهم فإنهم فقدوا ما یتمیز به الإنسان من سائر الحیوان، و هو تمییز الخیر و الشر و النافع و الضار بالنسبة إلی الحیاة الإنسانیة السعیدة من طریق السمع و البصر و الفؤاد.
و إنما شبهوا من بین الحیوان العجم بالأنعام مع أن فیهم خصال السباع الضاریة و خصائصها کخصال الأنعام الراعیة، لأن التمتع بالأکل و السفاد أقدم و أسبق بالنسبة إلی الطبع الحیوانی فجلب النفع أقدم من دفع الضر، و ما فی الإنسان من القوی الدافعة الغضبیة مقصودة لأجل ما فیه من القوی الجاذبة الشهویة، و غرض النوع بحسب حیاته الحیوانیة یتعلق أولا بالتغذی و التولید، و یتحفظ علی ذلک بإعمال القوی الدافعة فالآیة تجری مجری قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لَهُمْ»: سورة محمد: 12.
و أما کونهم أکثر أو أشد ضلالا من الأنعام، و لازمه ثبوت ضلال ما فی الأنعام فلأن الضلال فی الأنعام نسبی غیر حقیقی فإنها مهتدیة بحسب ما لها من القوی المرکبة الباعثة لها إلی قصر الهمة فی الأکل و التمتع غیر ضالة فیما هیئت لها من سعادة الحیاة و لا مستحقة للذم فیما أخذت إلیه، و إنما تعد ضالة بقیاسها إلی السعادة الإنسانیة التی لیست لها و لا جهزت بما تتوسل به إلیها.
و أما هؤلاء المطبوع علی قلوبهم و أعینهم و آذانهم فالسعادة سعادتهم و هم مجهزون بما یوصلهم إلیها و یدلهم علیها من السمع و البصر و الفؤاد لکنهم أفسدوها و ضیعوا أعمالها.
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و نزلوها منزلة السمع و البصر و القلب التی فی الأنعام، و استعملوها فیما تستعملها فیه الأنعام و هو التمتع من لذائذ البطن و الفرج فهم أکثر أو أشد ضلالا من الأنعام، و إلیهم یعود الذم.
و قوله: «أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ نتیجة و بیان حال أخری لهم و هو أن حقیقة الغفلة هی التی توجد عندهم فإنها بمشیة الله سبحانه، ألبسها إیاهم بالطبع الذی طبع به علی قلوبهم و أعینهم و آذانهم و الغفلة مادة کل ضلال و باطل.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا» الآیة:
قال: حدثنی أبی عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الرضا (ع): أنه أعطی بلعم بن باعوراء الاسم الأعظم، و کان یدعو به فیستجیب «1» له فمال إلی فرعون- فلما مر فرعون فی طلب موسی و أصحابه- قال فرعون لبلعم: ادع الله علی موسی و أصحابه لیحبسه علینا- فرکب حمارته لیمر فی طلب موسی- فامتنعت علیه حمارته فأقبل یضربها- فأنطقها الله عز و جل فقالت ویلک علی ما ذا تضربنی؟ أ ترید أن أجی‌ء معک لتدعو علی نبی الله و قوم مؤمنین؟ و لم یزل یضربها حتی قتلها فانسلخ الاسم من لسانه، و هو قوله: «فَانْسَلَخَ مِنْها فَأَتْبَعَهُ الشَّیْطانُ فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ، وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها- وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ- فَمَثَلُهُ کَمَثَلِ الْکَلْبِ إِنْ تَحْمِلْ عَلَیْهِ یَلْهَثْ أَوْ تَتْرُکْهُ یَلْهَثْ و هو مثل ضربه الله.
أقول:
قوله (ع): «و هو مثل ضربه الله»
الظاهر أنه یشیر إلی نبإ بلعم، و سیجی‌ء الکلام فی معنی الاسم الأعظم فی الکلام علی الأسماء الحسنی إن شاء الله.
و فی الدر المنثور، أخرج الفریانی و عبد الرزاق و عبد بن حمید و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و الطبرانی و ابن مردویه عن عبد الله بن 
______________________________
(1) فیستجاب خ ظ: المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 338
مسعود* فی قوله: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا فَانْسَلَخَ مِنْها» قال هو رجل من بنی إسرائیل یقال له: بلعم بن أبر.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه من طرق عن ابن عباس قال"*: هو بلعم بن باعوراء- و فی لفظ: بلعام بن عامر- الذی أوتی الاسم کان فی بنی إسرائیل.
أقول: و قد روی کون اسمه بلعم و کونه من بنی إسرائیل عن غیر ابن عباس و روی عنه غیر ذلک.
و فی روح المعانی،: عند ذکر القول- بأن الآیة نزلت فی أمیة بن أبی الصلت الثقفی الشاعر: أنه کان قرأ الکتب القدیمة- و علم أن الله تعالی یرسل رسولا، فرجا أن یکون هو ذلک الرسول- فاتفق أن خرج إلی البحرین و تنبأ رسول الله ص- فأقام هناک ثمانی سنین ثم قدم- فلقی رسول الله ص فی جماعة من أصحابه- فدعاه إلی الإسلام، و قرأ علیه سورة یس- حتی إذا فرغ منها وثب أمیة یجر رجلیه- فتبعته قریش تقول: ما تقول یا أمیة؟ قال: حتی أنظر فی أمره.
فخرج إلی الشام و قدم بعد وقعة بدر یرید أن یسلم- فلما أخبر بها ترک الإسلام و قال: لو کان نبیا ما قتل ذوی قرابته- فذهب إلی الطائف و مات به.
فأتت أخته الفارعة إلی رسول الله ص- فسألها عن وفاته فذکرت له أنه أنشد عند موته.
کل عیش و إن تطاول دهراصائر مرة إلی أن یزولا 
لیتنی کنت قبل ما قد بدا لی‌فی قلال الجبال أرعی الوعولا 
إن یوم الحساب یوم عظیم‌شاب فیه الصغیر یوما ثقیلا 
ثم قال (ص) لها أنشدینی من شعر أخیک فأنشدت:
لک الحمد و النعماء و الفضل ربناو لا شی‌ء أعلی منک جدا و أمجد 
ملیک علی عرش السماء مهیمن‌لعزته تعنو الوجوه و تسجد 
من قصیدة طویلة أتت علی آخرها-.
ثم أنشدته قصیدته التی یقول فیها:
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وقف الناس للحساب جمیعا. فشقی معذب و سعید.
و التی فیها:
عند ذی العرش یعرضون علیه‌یعلم الجهر و السرار الخفیا 
یوم یأتی الرحمن و هو رحیم‌إنه کان وعده مأتیا 
رب إن تعف فالمعافاة ظنی‌أو تعاقب فلم تعاقب بریا 
فقال رسول الله ص: إن أخاک آمن شعره، و کفر قلبه- و أنزل الله تعالی الآیة.
أقول: و القصة مجموعة من عدة روایات، و قد ذکر فی المجمع، إجمال القصة و ذکر أن نزول الآیة فیه مروی عن عبد الله بن عمر و سعید بن المسیب و زید بن أسلم و أبی روق، و الظاهر أن الآیات مکیة نزلت بنزول السورة بمکة، و ما ذکروه من باب التطبیق.
و فی المجمع،: و قیل": إنه أبو عامر بن النعمان بن صیفی الراهب- الذی سماه النبی ص «الفاسق» و کان قد ترهب فی الجاهلیة و لبس المسموح- فقدم المدینة فقال للنبی ص: ما هذا الذی جئت به؟ قال: جئت بالحنیفیة دین إبراهیم قال: فأنا علیها- فقال (ص): لست علیها، و لکنک أدخلت فیها ما لیس منها- فقال أبو عامر: أمات الله الکاذب منا وحیدا طریدا.
فخرج إلی أهل الشام، و أرسل إلی المنافقین أن استعدوا السلاح- ثم أتی قیصر و أتی بجند لیخرج النبی ص من المدینة- فمات بالشام وحیدا طریدا. عن سعید بن المسیب.
أقول: و إشکال کون السورة مکیة فی محله، و قد روی فی ذلک قصص لا جدوی فی استقصائها.
و فیه، قال أبو جعفر (ع): الأصل فی ذلک بلعم ثم ضربه الله مثلا- لکل مؤثر هواه علی هدی الله من أهل القبلة.
و فی تفسیر القمی،: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها» یقول: طبع الله علیها فلا تعقل «وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ علیها غطاء عن 
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الهدی «لا یُبْصِرُونَ بِها- وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها» أی جعل فی آذانهم وقرا فلن یسمعوا الهدی.
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی فی الأسماء و الصفات عن عبد الله بن عمر بن العاصی قال: سمعت رسول الله صلی الله علیه و سلم یقول*: إن الله خلق خلقه فی ظلمة ثم ألقی علیهم من نوره- فمن أصابه من ذلک النور یومئذ شی‌ء اهتدی. و من أخطأ ضل.
و فیه، أخرج الحکیم الترمذی و ابن أبی الدنیا فی مکاید الشیطان و أبو یعلی و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی الدرداء قال قال رسول الله ص*: خلق الله الجن ثلاثة أصناف: صنف حیات و عقارب و خشاش الأرض، و صنف کالریح فی الهواء، و صنف علیهم الحساب و العقاب، و خلق الله الإنس ثلاثة أصناف:
صنف کالبهائم قال الله: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها، وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها- وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها- أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُ و جنس أجسادهم أجساد بنی آدم- و أرواحهم أرواح الشیاطین، و صنف فی ظل الله یوم لا ظل إلا ظله.
أقول: و سیأتی الکلام فی الجن و الشیاطین من الإنس فی مقام یناسبه إن شاء الله تعالی.



[سورة الأعراف (7): الآیات 180 الی 186]





اشارة

وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ سَیُجْزَوْنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (180) وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ (181) وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ (182) وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ (183) أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا ما بِصاحِبِهِمْ مِنْ جِنَّةٍ إِنْ هُوَ إِلاَّ نَذِیرٌ مُبِینٌ (184)
أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَدِ اقْتَرَبَ أَجَلُهُمْ فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ (185) مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلا هادِیَ لَهُ وَ یَذَرُهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ (186)
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بیان‌

الآیات متصلة بما قبلها، و هی بمنزلة تجدید البیان لما انتهی إلیه الکلام فی الآیات السابقة، و ذلک أن الهدی و الضلال یدوران مدار دعوته تعالی بأسمائه الحسنی و الإلحاد فیها، و الناس من منتحلهم و زندیقهم و عالمهم و جاهلهم لا یختلفون بحسب فطرتهم و باطن سریرتهم فی أن هذا العالم المشهود متکئ علی حقیقة هی المقومة لأعیان أجزائها الناظمة نظامها، و هو الله سبحانه الذی منه یبتدأ کل شی‌ء و إلیه یعود کل شی‌ء الذی یفیض علی العالم ما یشاهد فیه من جمال و کمال، و هی له و منه.
و الناس فی هذا الموقف علی ما لهم من الاتفاق علی أصل الذات ثلاثة أصناف:
صنف یسمونه بما لا یشتمل من المعنی إلا علی ما یلیق أن ینسب إلی ساحته من الصفات المبینة للکمال، أو النافیة لکل نقص و شین، و صنف یلحدون فی أسمائه، و یعدلون بالصفات الخاصة به إلی غیره کالمادیین و الدهریین الذین ینسبون الخلق و الإحیاء و الرزق و غیر ذلک إلی المادة أو الدهر، و کالوثنیین الناسبین الخیر و النفع إلی آلهتهم، و کبعض أهل الکتاب حیث یصفون نبیهم أو أولیاء دینهم بما یختص به تعالی من الخصائص، و یلحق بهم طائفة من المؤمنین حیث یعطون للأسباب الکونیة من الاستقلال فی التأثیر ما لا یلیق إلا بالله سبحانه، و صنف یؤمنون به تعالی غیر أنهم یلحدون فی أسمائه فیثبتون له من صفات النقص و الأفعال الدنیة ما هو منزه عنه کالاعتقاد بأن له جسما، و أن له مکانا، و أن الحواس المادیة یمکن أن تتعلق به علی بعض الشرائط، و أن له علما کعلومنا و إرادة کإرادتنا و قدرة کمقدراتنا، و أن لوجوده 
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بقاء زمانیا کبقائنا، و کنسبة الظلم فی فعله أو الجهل فی حکمه و نحو ذلک إلیه، فهذه جمیعا من الإلحاد فی أسمائه.
و یرجع الأصناف الثلاثة فی الحقیقة إلی صنفین: صنف یدعونه بالأسماء الحسنی و یعبدون الله ذا الجلال و الإکرام، و هؤلاء هم المهتدون بالحق، و صنف یلحدون فی أسمائه و یسمون غیره باسمه أو یسمونه باسم غیره: و هؤلاء أصحاب الضلال الذین مسیرهم إلی النار علی حسب حالهم فی الضلال و طبقاتهم منه، و قد بین الله سبحانه: أن الهدایة منه مطلقا فإنها صفة جمیلة و له تعالی حقیقتها، و أما الضلال فلا ینسب إلیه سبحانه أصله لأنه بحسب الحقیقة عدم اهتداء المحل بهدایة الله، و هو معنی عدمی و صفة نقص و أما تثبیته فی المحل بعد أول تحققه، و جعله صفة لازمة للمحل بمعنی سلب التوفیق و قطع العطیة الإلهیة جزاء للضال بما آثر الضلال علی الهدی، و کذب بآیات الله فهو من الله سبحانه، و قد نسبه إلی نفسه فی کلامه، و ذلک بالاستدراج و الإملاء.
فالآیات تشیر إلی أن ما انتهی إلیه کلامه سبحانه أن حقیقة الهدایة و الإضلال من الله إنما مغزاه و حقیقة معناه أن الأمر یدور مدار دعوته تعالی بالأسماء الحسنی و کلها له، و هو الاهتداء، و الإلحاد فی أسمائه، و الناس فی ذلک صنفان: مهتد بهدایة الله لا یعدل به غیره، و ضال منحرف عن أسمائه مکذب بآیاته، و الله سبحانه یسوقهم إلی النار جزاء لهم بما کذبوا بآیاته کما قال: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ الآیة، و ذلک بالاستدراج و الإملاء.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها» الاسم بحسب اللغة ما یدل به علی الشی‌ء سواء أفاد مع ذلک معنی وصفیا کاللفظ الذی یشار به إلی الشی‌ء لدلالته علی معنی موجود فیه، أو لم یفد إلا الإشارة إلی الذات کزید و عمرو و خاصة المرتجل من، الأعلام و توصیف الأسماء الحسنی- و هی مؤنث أحسن- یدل علی أن المراد بها الأسماء التی فیها معنی وصفی دون ما لا دلالة لها إلا علی الذات المتعالیة فقط لو کان بین أسمائه تعالی ما هو کذلک، و لا کل معنی وصفی، بل المعنی الوصفی الذی فیه شی‌ء من الحسن، و لا کل معنی وصفی حسن بل ما کان أحسن بالنسبة إلی غیره إذا اعتبر مع الذات المتعالیة: فالشجاع و العفیف من الأسماء الحسنة لکنهما لا یلیقان بساحة قدسه 
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لإنبائهما عن خصوصیة جسمانیة لا یمکن سلبها عنهما، و لو أمکن لم یکن مانع عن إطلاقهما علیه کالجواد و العدل و الرحیم.
فکون اسم ما من أسمائه تعالی أحسن الأسماء أن یدل علی معنی کمالی غیر مخالط لنقص أو عدم، مخالطة لا یمکن معها تحریر المعنی من ذلک النقص و العدم و تصفیته، و ذلک فی کل ما یستلزم حاجة أو عدما و فقدا کالأجسام و الجسمانیات و الأفعال المستقبحة أو المستشنعة، و المعانی العدمیة:
فهذه الأسماء بأجمعها محصول لغاتنا لم نضعها إلا لمصادیقها فینا التی لا تخلو عن شوب الحاجة و النقص غیر أن منها ما لا یمکن سلب جهات الحاجة و النقص عنها کالجسم و اللون و المقدار و غیرها، و منها ما یمکن فیه ذلک کالعلم و الحیاة و القدرة فالعلم فینا الإحاطة بالشی‌ء من طریق أخذ صورته من الخارج بوسائل مادیة، و القدرة فینا المنشأة للفعل بکیفیة مادیة موجودة لعضلاتنا، و الحیاة کوننا بحیث نعلم و نقدر بما لنا من وسائل العلم و القدرة فهذه لا تلیق بساحة قدسه غیر أنا إذا جردنا معانیها عن خصوصیات المادة عاد العلم و هو الإحاطة بالشی‌ء بحضوره عنده، و القدرة هی المنشأة للشی‌ء بإیجاده، و الحیاة کون الشی‌ء بحیث یعلم و یقدر، و هذه لا مانع من إطلاقها علیه لأنها معان کمالیة خالیة عن جهات النقص و الحاجة، و قد دل العقل و النقل أن کل صفة کمالیة فهی له تعالی و هو المفیض لها علی غیره من غیر مثال سابق فهو تعالی عالم قادر حی لکن لا کعلمنا و قدرتنا و حیاتنا بل بما یلیق بساحة قدسه من حقیقة هذه المعانی الکمالیة مجردة عن النقائص.
و قد قدم الخبر فی قوله: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی و هو یفید الحصر، و جی‌ء بالأسماء محلی باللام، و الجمع المحلی باللام یفید العموم، و مقتضی ذلک أن کل اسم أحسن فی الوجود فهو لله سبحانه لا یشارکه فیه أحد، و إذ کان الله سبحانه ینسب بعض هذه المعانی إلی غیره و یسمیه به کالعلم و الحیاة و الخلق و الرحمة فالمراد بکونها لله کون حقیقتها له وحده لا شریک له.
و ظاهر الآیات بل نص بعضها یؤید هذا المعنی کقوله: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165. و قوله: «فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: النساء: 139، و قوله: «وَ لا یُحِیطُونَ 
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بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255، و قوله: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن: 66 فلله سبحانه حقیقة کل اسم أحسن لا یشارکه غیره إلا بما ملکهم منه کیفما أراد و شاء.
و یؤید هذا المعنی ظاهر کلامه أینما ذکر أسماؤه فی القرآن کقوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : طه: 8 و قوله: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : إسراء: 110، و قوله: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی یُسَبِّحُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الحشر: 24 فظاهر الآیات جمیعا کون حقیقة کل اسم أحسن لله سبحانه وحده.
و ما احتمله بعضهم أن اللام فی «الْأَسْماءُ» للعهد مما لا دلیل علیه و لا فی القرائن الحافة بالآیات ما یؤیده غیر ما عهده القائل من الأخبار العادة للأسماء الحسنی، و سیجی‌ء الکلام فیها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و قوله: «فَادْعُوهُ بِها» إما من الدعوة بمعنی التسمیة کقولنا: دعوته زیدا و دعوتک أبا عبد الله أی سمیته و سمیتک، و إما من الدعوة بمعنی النداء أی نادوه بها فقولوا:
یا رحمن یا رحیم و هکذا. أو من الدعوة بمعنی العبادة أی فاعبدوه مذعنین أنه متصف بما یدل علیه هذه الأسماء من الصفات الحسنة و المعانی الجمیلة.
و قد احتملوا جمیع هذه المعانی غیر أن کلامه تعالی فی مواضع مختلفة یذکر فیها دعاء الرب یؤید هذا المعنی الأخیر کما فی الآیة السابقة: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی و قوله: «وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ»: المؤمن: 60 حیث ذکر أولا الدعاء ثم بدله ثانیا من العبادة إیماء إلی اتحادهما، و قوله: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ وَ هُمْ عَنْ دُعائِهِمْ غافِلُونَ وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ کانُوا لَهُمْ أَعْداءً وَ کانُوا بِعِبادَتِهِمْ کافِرِینَ»: الأحقاف: 6، و قوله: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: المؤمن: 65 یرید إخلاص العبادة.
و یؤیده ذیل الآیة: «وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ سَیُجْزَوْنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ بظاهره فإنه لو کان المراد بالدعاء التسمیة أو النداء دون العبادة لکان 
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الأنسب أن یقال: بما کانوا یصفون کما قال فی موضع آخر: «سَیَجْزِیهِمْ وَصْفَهُمْ»: الأنعام: 139.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- و لله جمیع الأسماء التی هی أحسن فاعبدوه و توجهوا إلیه بها، و التسمیة و النداء من لواحق العبادة.
قوله تعالی: «وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ إلی آخر الآیة. اللحد و الإلحاد بمعنی واحد و هو التطرف و المیل عن الوسط إلی أحد الجانبین، و منه لحد القبر لکونه فی جانبه بخلاف الضریح الذی فی الوسط فقراءة یلحدون بفتح الیاء من المجرد، و یلحدون بضم الیاء من باب الإفعال بمعنی واحد، و نقل عن بعض اللغویین: أن اللحد بمعنی المیل إلی جانب، و الإلحاد بمعنی الجدال و المماراة.
و قوله: «سَیُجْزَوْنَ الآیة بالفصل لأنه بمنزلة الجواب لسؤال مقدر کأنه لما قیل: «وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ قیل: إلی م یصیر حالهم؟ فأجیب:
«سَیُجْزَوْنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ و للبحث فی الأسماء الحسنی بقایا ستوافیک فی کلام مستقل نورده بعد الفراغ عن تفسیر الآیات إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ قد مر بعض ما یتعلق به من الکلام فی قوله تعالی: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ»: الآیة 159 من السورة و تختص هذه الآیة بأنها لوقوعها فی سیاق تقسیم الناس إلی ضال و مهتد، و بیان أن الملاک فی ذلک دعاؤه سبحانه بأحسن الأسماء اللائقة بحضرته و الإلحاد فی أسمائه، تدل علی أن النوع الإنسانی یتضمن طائفة قلیلة أو کثیرة مهتدیة حقیقة إذ الکلام فی الاهتداء و الضلال الحقیقیین المستندین إلی صنع الله، و من یهدی الله فهو المهتدی و من یضلل فأولئک هم الخاسرون، و الاهتداء الحقیقی لا یکون إلا عن هدایة حقیقیة، و هی التی لله سبحانه، و قد تقدم فی قوله تعالی:
«فَإِنْ یَکْفُرْ بِها هؤُلاءِ فَقَدْ وَکَّلْنا بِها قَوْماً لَیْسُوا بِها بِکافِرِینَ»: الأنعام: 89، و غیره أن الهدایة الحقیقیة الإلهیة لا تتخلف عن مقتضاها بوجه و توجب العصمة من الضلال، کما أن التردید الواقع فی قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی : یونس: 35. یدل علی أن من یهدی إلی الحق یجب أن لا یکون مهتدیا بغیره إلا بالله فافهم ذلک.
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و علی هذا فإسناد الهدایة إلی هذه الأمة لا یخلو عن الدلالة علی مصونیتهم من الضلال و اعتصامهم بالله من الزیغ إما بکون جمیع هؤلاء المشار إلیهم بقوله: «أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِ متصفین بهذه العصمة و الصیانة کالأنبیاء و الأوصیاء، و إما بکون بعض هذه الأمة کذلک و توصیف الکل بوصف البعض نظیر قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الجاثیة: 16، و قوله: «وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً»: المائدة: 20، و قوله: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»: البقرة: 143، و إنما المتصف بهذه المزایا بعضهم دون الجمیع.
و المراد بالآیة- و الله أعلم- أنا لا نأمرکم بأمر غیر واقع أو خارج عن طوق البشر فإن ممن خلقنا أمة متلبسة بالاهتداء الحقیقی هادین بالحق لأن الله کرمهم بهدایته الخاصة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ الاستدراج الاستصعاد أو الاستنزال درجة فدرجة، و الاستدناء من أمر أو مکان، و قرینة المقام تدل علی أن المراد به هنا الاستدناء من الهلاک إما فی الدنیا أو فی الآخرة.
و تقیید الاستدراج بکونه من حیث لا یعلمون للدلالة علی أن هذا التقریب خفی غیر ظاهر علیهم بل مستبطن فیما یتلهون فیه من مظاهر الحیاة المادیة فلا یزالون یقتربون من الهلاک باشتداد مظالمهم فهو تجدید نعمة بعد نعمة حتی یصرفهم التلذذ بها عن التأمل فی وبال أمرهم کما مر فی قوله تعالی: «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ حَتَّی عَفَوْا»: الأعراف: 95، و قال تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: آل عمران: 197.
و من وجه آخر لما انقطع هؤلاء عن ذکر ربهم و کذبوا بآیاته سلبوا اطمئنان القلوب و أمنها بالتشبث بذیل الأسباب التی من دون الله، و عذبوا باضطراب النفوس و قلق القلوب و قصور الأسباب و تراکم النوائب، و هم یظنون أنها الحیاة ناسین معنی حقیقة الحیاة السعیدة فلا یزالون یستزیدون من مهلکات زخارف الدنیا فیزدادون عذابا و هم یحسبونه زیادة فی النعمة حتی یردوا عذاب الآخرة و هو أمر و أدهی، فهم یستدرجون فی العذاب من لدن تکذیبهم بآیات ربهم حتی یلاقوا یومهم الذی یوعدون.
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قال تعالی: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ»: الرعد: 28، و قال: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً»: طه: 124، و قال: «فَلا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ»: التوبة: 55، و هذا معنی آخر من الاستدراج لکن قوله تعالی بعده: «وَ أُمْلِی لَهُمْ لا یلائم ذلک فالمتعین هو المعنی الأول.
قوله تعالی: «وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ الإملاء هو الإمهال، و قوله: «إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ تعلیل لمجموع ما فی الآیتین، و فی قوله: «وَ أُمْلِی بعد قوله: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ الآیة، التفات من التکلم مع الغیر إلی التکلم وحده للدلالة علی مزید العنایة بتحریمهم من الرحمة الإلهیة و إیرادهم مورد الهلکة.
و أیضا الإملاء هو إمهالهم إلی أجل مسمی. فیکون فی معنی قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: الشوری: 14، و هذه الکلمة هی قوله لآدم (ع) حین إهباطه إلی الأرض: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: البقرة: 36 و هو القضاء الإلهی و القضاء مختص به تعالی لا یشارکه فیه غیره، و هذا بخلاف الاستدراج الذی هو إیصال النعمة بعد النعمة و تجدیدها فإنها نعم إلهیة مفاضة بالوسائط من الملائکة و الأمر فلهذا السبب جی‌ء فی الاستدراج بصیغة المتکلم مع الغیر، و غیر ذلک فی الإملاء و فی الکید الذی هو أمر متحصل من الاستدراج و الإملاء إلی لفظ المتکلم وحده.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا ما بِصاحِبِهِمْ مِنْ جِنَّةٍ إِنْ هُوَ إِلَّا نَذِیرٌ مُبِینٌ فی ترکیب الکلام اختلاف شدید بینهم، و الذی یستبق إلی الذهن من السیاق أن یکون قوله: أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا» کلاما تاما سیق للإنکار و التوبیخ ثم قوله: «ما بِصاحِبِهِمْ مِنْ جِنَّةٍ» الآیة کلاما آخر سیق لبیان صدق النبی ص فی دعواه النبوة، و هو یشیر إلی ما یتفکرون فیه کأنه قیل: أ و لم یتفکروا فی أنه ما بصاحبهم من جنة الآیة حتی یتبین لهم ذلک؟ نعم، ما به من جنة إن هو إلا نذیر مبین.
و التعبیر عن النبی ص بصاحبهم للإشارة إلی مادة الاستدلال الفکری فإنه (ص) کان یصحبهم و یصحبونه طول حیاته بینهم فلو کان به شی‌ء من جنة لبان لهم 
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ذلک البتة فهو فیما جاء به نذیر لا مجنون، و الجنة بناء نوع من الجنون علی ما قیل و إن کان من الجائز أن یکون المراد به الفرد من الجن بناء علی ما یزعمونه أن المجنون یحل فیه بعض الجن فیتکلم من فیه و بلسانه.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة قد مر کرارا أن الملکوت فی عرف القرآن علی ما یظهر من قوله تعالی: إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 83 هو الوجه الباطن من الأشیاء الذی یلی جهة الرب تعالی، و أن النظر إلی هذا الوجه و الیقین متلازمان کما یفهم من قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75.
فالمراد توبیخهم فی الإعراض و الانصراف عن الوجه الملکوتی للأشیاء لم نسوه و لم ینظروا فیه حتی یتبین لهم أن ما یدعوهم إلیه هو الحق؟.
و قوله: «وَ ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ» عطف علی موضع السماوات، و قوله «مِنْ شَیْ‌ءٍ» بیان لما الموصولة، و معنی الآیة: لم لم ینظروا فی خلق السماوات و الأرض و أی شی‌ء آخر مما خلقه الله؟ لکن لا من الوجه الذی یلی الأشیاء حتی ینتج العلم بخواص الأشیاء الطبیعیة بل من جهة أن وجوداتها غیر مستقلة بنفسها مرتبطة بغیرها محتاجة إلی رب یدبر أمرها و أمر کل شی‌ء، و هو رب العالمین.
و قوله: «وَ أَنْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَدِ اقْتَرَبَ أَجَلُهُمْ عطف علی قوله: «مَلَکُوتِ الآیة لکونه فی تأویل المفرد و التقدیر: أ و لم ینظروا فی أنه عسی أن یکون قد اقترب أجلهم فإن النظر فی هذا الاحتمال ربما صرفهم عن التمادی علی ضلالهم و غیهم فأغلب ما یصرف الإنسان عن الاشتغال بأمر الآخرة، و یوجه وجهه إلی الاغترار بالدنیا نسیان الموت الذی لا یدری متی یرد رائده، و أما إذا التفت إلی ذلک و شاهد جهله بأجله و أن من المرجو المحتمل أن یکون قد اقترب منهم فإنه یقطع منابت الغفلة و یمنعه عن اتباع الهوی و طول الأمل.
و قوله: «فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ الضمیر للقرآن علی ما یستدعیه السیاق، و فی الکلام إیئاس من إیمانهم بالمرة أی إن لم یؤمنوا بالقرآن و هو تجلیه سبحانه علیهم 
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بکلامه یکلمهم بما یضطر عقولهم بقبوله من الحجج و البراهین و الموعظة الحسنة و هو مع ذلک معجزة باهرة فلا یؤمنون بشی‌ء آخر البتة، و قد أخبر سبحانه أنه طبع علی قلوبهم فلا سبیل لهم إلی فقه القول و الإیمان بالحق، و لذلک عقبه بقوله فی الآیة التالیة:
«مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلا هادِیَ لَهُ الآیة.
قوله تعالی: «مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَلا هادِیَ لَهُ وَ یَذَرُهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ العمه الحیرة و التردد فی الضلال أو عدم معرفة الحجة، و إنما لم یذکر ما یقابله و هو أن من یهدی فلا مضل له لأن الکلام مسوق لتعلیل الآیة السابقة: «فَبِأَیِّ حَدِیثٍ الآیة کأنه قیل: لم لا یؤمنون بحدیث البتة؟ فقیل: لأن من یضلل الله الآیة.



کلام فی الأسماء الحسنی فی فصول‌





1- ما معنی الأسماء الحسنی‌

؟ و کیف الطریق إلیها؟ نحن أول ما نفتح أعیننا و نشاهد من مناظر الوجود ما نشاهده یقع إدراکنا علی أنفسنا و علی أقرب الأمور منا و هی روابطنا مع الکون الخارج من مستدعیات قوانا العاملة لإبقائنا فأنفسنا، و قوانا، و أعمالنا المتعلقة بها هی أول ما یدق باب إدراکنا لکنا لا نری أنفسنا إلا مرتبطة بغیرها و لا قوانا و لا أفعالنا إلا کذلک، فالحاجة من أقدم ما یشاهده الإنسان یشاهدها من نفسه و من کل ما یرتبط به من قواه و أعماله و الدنیا الخارجة و، عند ذلک یقضی بذات ما یقوم بحاجته و یسد خلته، و إلیه ینتهی کل شی‌ء، و هو الله سبحانه، و یصدقنا فی هذا النظر و القضاء قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُ .
و قد عجز التاریخ عن العثور علی بدء ظهور القول بالربوبیة بین الأفراد البشریة بل وجده و هو یصاحب الإنسانیة إلی أقدم العهود التی مرت علی هذا النوع حتی أن الأقوام الوحشیة التی تحاکی الإنسان الأولی فی البساطة لما اکتشفوهم فی أطراف المعمورة کقطان أمیرکا و أسترالیا وجدوا عندهم القول بقوی عالیة هی وراء مستوی الطبیعة ینتحلون بها، و هو قول بالربوبیة و إن اشتبه علیهم المصداق فالإذعان بذات ینتهی إلیها أمر کل شی‌ء من لوازم الفطرة الإنسانیة لا یحید عنه إلا من انحرف عن إلهام 
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فطرته لشبهة عرضت له کمن یضطر نفسه علی الاعتیاد بالسم و طبیعته تحذره بإلهامها، و هو یستحسن ما ابتلی به.
ثم إن أقدم ما نواجهه فی البحث عن المعارف الإلهیة أنا نذعن بانتهاء کل شی‌ء إلیه، و کینونته و وجوده منه فهو یملک کل شی‌ء لعلمنا أنه لو لم یملکها لم یمکن أن یفیضها و یفیدها لغیره علی أن بعض هذه الأشیاء مما لیست حقیقته إلا مبنیة علی الحاجة منبئة عن النقیصة، و هو تعالی منزه عن کل حاجة و نقیصة لأنه الذی إلیه یرجع کل شی‌ء فی رفع حاجته و نقیصته.
فله الملک- بکسر المیم و بضمها- علی الإطلاق، فهو سبحانه یملک ما وجدناه فی الوجود من صفة کمال کالحیاة و القدرة و العلم و السمع و البصر و الرزق و الرحمة و العزة و غیر ذلک.
فهو سبحانه حی، قادر، علیم، سمیع، بصیر لأن فی نفیها إثبات النقص و لا سبیل للنقص إلیه، و رازق و رحیم و عزیز و محی و ممیت و مبدئ و معید و باعث إلی غیر ذلک لأن الرزق و الرحمة و العزة و الإحیاء و الإماتة و الإبداء و الإعادة و البعث له، و هو السبوح القدوس العلی الکبیر المتعال إلی غیر ذلک نعنی بها نفی کل نعت عدمی و کل صفة نقص عنه.
فهذا طریقنا إلی إثبات الأسماء و الصفات له تعالی علی بساطته، و قد صدقنا کتاب الله فی ذلک حیث أثبت الملک- بکسر المیم- و الملک- بضم المیم- له علی الإطلاق فی آیات کثیرة لا حاجة إلی إیرادها.



2- ما هو حد ما نصفه أو نسمیه به من الأسماء

؟ تبین من الفصل الأول أنا ننفی عنه جهات النقص و الحاجة التی نجدها فیما نشاهده من أجزاء العالم، و هی تقابل الکمال کالموت و الفقد و الفقر و الذلة و العجز و الجهل و نحو ذلک، و معلوم أن نفی هذه الأمور، و هی فی نفسها سلبیة یرجع إلی إثبات الکمال فإن فی نفی الفقر إثبات الغنی، و فی نفی الذلة و العجز و الجهل إثبات العزة و القدرة و العلم و هکذا.
و أما صفات الکمال التی نثبتها له سبحانه کالحیاة و القدرة و العلم و نحو ذلک فقد عرفت أنا نثبتها بالإذعان بملکه جمیع الکمالات المثبتة فی دار الوجود غیر أنا ننفی عنه 
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تعالی جهات الحاجة و النقص التی تلازم هذه الصفات بحسب وجودها فی مصادیقها.
فالعلم فی الإنسان مثلا إحاطة حضوریة بالمعلوم من طریق انتزاع الصورة و أخذها بقوی بدنیة من الخارج و الذی یلیق بساحته أصل معنی الإحاطة الحضوریة، و أما کونه من طریق أخذ الصورة المحوج إلی وجود المعلوم فی الخارج قبلا، و إلی آلات بدنیة مادیة مثلا فهو من النقص الذی یجب تنزیهه تعالی منه، و بالجملة نثبت له أصل المعنی الثبوتی و نسلب عنه خصوصیة المصداق المؤدیة إلی النقص و الحاجة.
ثم لما کنا نفینا عنه کل نقص و حاجة. و من النقص أن یکون الشی‌ء محدودا بحد منتهیا بوجوده إلی نهایة فإن الشی‌ء لا یحد نفسه و إنما یحده غیره الذی یقهره بضرب الحد و النهایة له، و لذلک نفینا عنه کل حد و نهایة فلیس سبحانه محدودا فی ذاته بشی‌ء و لا فی صفاته بشی‌ء و قد قال تعالی: «وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: الرعد: 16 فله الوحدة التی تقهر کل شی‌ء من قبله فتحیط به.
و من هنا قضینا أن صفاته تعالی عین ذاته، و کل صفة عین الصفة الأخری، فلا تمایز إلا بحسب المفهوم، و لو کان علمه غیر قدرته مثلا، و کل منهما غیر ذاته کما فینا معاشر الإنسان مثلا لکان کل منها یحد الآخر و الآخر ینتهی إلیه فکان محدود و حد و متناه و نهایة فکان ترکیب و فقر إلی حاد یحدها غیره، تعالی عن ذلک و تقدس، و هذه صفة أحدیته تعالی لا ینقسم من جهة من الجهات، و لا یتکثر فی خارج و لا فی ذهن.
و مما تقدم یظهر فساد قول من قال: إن معانی صفاته تعالی ترجع إلی النفی رعایة لتنزیهه عن صفات خلقه فمعنی العلم و القدرة و الحیاة هناک عدم الجهل و العجز و الموت، و کذا فی سائر الصفات العلیا، و ذلک لاستلزامه نفی جمیع صفات الکمال عنه تعالی، و قد عرفت أن سلوکنا الفطری یدفع ذلک، و ظواهر الآیات الکریمة تنافیه: و نظیره القول بکون صفاته زائدة علی ذاته أو نفی الصفات و إثبات آثارها و غیر ذلک مما قیل فی الصفات فکل ذلک مدفوعة بما تقدم من کیفیة سلوکنا الفطری، و لتفصیل البحث عن بطلانها محل آخر.



3- الانقسامات التی لها:

یظهر مما قدمناه من کیفیة السلوک الفطری أن من صفات الله سبحانه ما یفید معنی ثبوتیا کالعلم و الحیاة و هی المشتملة علی معنی الکمال،
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و منها ما یفید معنی السلب و هی التی للتنزیه کالسبوح و القدوس، و بذلک یتم انقسام الصفات إلی قسمین: ثبوتیة، و سلبیة.
و أیضا من الصفات ما هی عین الذات لیست بزائدة علیها کالحیاة و القدرة و العلم بالذات، و هی الصفات الذاتیة، و منها ما یحتاج فی تحققه إلی فرض تحقق الذات قبلا کالخلق و الرزق و هی الصفات الفعلیة، و هی زائدة علی الذات منتزعة عن مقام الفعل، و معنی انتزاعها عن مقام أنا مثلا نجد هذه النعم التی نتنعم بها و نتقلب فیها نسبتها إلی الله سبحانه نسبة الرزق المقرر للجیش من قبل الملک إلی الملک فنسمیها رزقا، و إذ کان منتهیا إلیه تعالی نسمیه رازقا، و مثله الخلق و الرحمة و المغفرة و سائر الصفات و الأسماء الفعلیة، فهی تطلق علیه تعالی و یسمی هو بها من غیر أن یتلبس بمعانیها کتلبسه بالحیاة و القدرة و غیرها من الصفات الذاتیة، و لو تلبس بها حقیقة لکانت صفات ذاتیة غیر خارجة من الذات فللصفات و الأسماء انقسام آخر إلی الذاتیة و الفعلیة.
و لها انقسام آخر إلی النفسیة و الإضافیة فما لا إضافة فی معناها إلی الخارج عن مقام الذات کالحیاة نفسی، و ما له إضافة إلی الخارج سواء کان معنی نفسیا ذا إضافة کالصنع و الخلق هی النفسیة ذات الإضافة، أو معنی إضافیا محضا کالخالقیة و الرازقیة هی الإضافیة المحضة.



4- نسب الصفات و الأسماء إلینا و نسبتها فیما بینها:.

لا فرق بین الصفة و الاسم غیر أن الصفة تدل علی معنی من المعانی یتلبس به الذات أعم من العینیة و الغیریة، و الاسم هو الدال علی الذات مأخوذة بوصف. فالحیاة و العلم صفتان، و الحی و العالم اسمان و إذ کان اللفظ لا شأن له إلا الدلالة علی المعنی و انکشافه به فحقیقة الصفة و الاسم هو الذی یکشف عنه لفظ الصفة و الاسم فحقیقة الحیاة المدلول علیها بلفظ الحیاة هی الصفة الإلهیة و هی عین الذات، و حقیقة الذات بحیاتها التی هی عینها هو الاسم الإلهی، و بهذا النظر یعود الحی و الحیاة اسمین للاسم و الصفة و إن کانا بالنظر المتقدم نفس الاسم و نفس الصفة.
و قد تقدم أنا فی سلوکنا الفطری إلی الأسماء إنما تفطنا بها من جهة ما شاهدناه فی الکون من صفات الکمال فأیقنا من ذلک أن الله سبحانه مسمی بها لما أنه مالکها
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الذی أفاض علینا بها، و ما شاهدنا فیه من صفات النقص و الحاجة فأیقنا أنه تعالی منزه منها متصف بما یقابلها من صفة الکمال و بها یرفع عنا النقص و الحاجة فیما یرفع، فمشاهدة العلم و القدرة فی الکون تهدینا إلی الیقین بأن له سبحانه علما و قدرة یفیض بهما ما یفیضه من العلم و القدرة، و مشاهدة الجهل و العجز فی الوجود تدلنا علی أنه منزه عنهما متصف بما یقابلهما من العلم و القدرة الذین بهما ترفع حاجتنا إلی العلم و القدرة فیما ترفع، و هکذا فی سائرها.
و من هنا یظهر أن جهات الخلقة و خصوصیات الوجود التی فی الأشیاء ترتبط إلی ذاته المتعالیة من طریق صفاته الکریمة أی إن الصفات وسائط بین الذات و بین مصنوعاته فالعلم و القدرة و الرزق و النعمة التی عندنا بالترتیب تفیض عنه سبحانه بما أنه عالم قادر رازق منعم بالترتیب، و جهلنا یرتفع بعلمه، و عجزنا بقدرته، و ذلتنا بعزته، و فقرنا بغناه، و ذنوبنا بعفوه و مغفرته، و إن شئت فقل بنظر آخر هو یقهرنا بقهره و یحدنا بلا محدودیته، و ینهینا بلا نهایته، و یضعنا برفعته، و یذللنا بعزته، و یحکم فینا بما یشاء بملکه- بالضم- و یتصرف فینا کیف یشاء بملکه- بالکسر- فافهم ذلک.
و هذا هو الذی نجری علیه بحسب الذوق المستفاد من الفطرة الصافیة فمن یسأل الله الغنی لیس یقول: یا ممیت یا مذل أغننی، و إنما یدعوه بأسمائه: الغنی و العزیز و القادر مثلا، و المریض الذی یتوجه إلیه لشفاء مرضه یقول: یا شافی یا معافی یا رءوف یا رحیم ارحمنی و اشفنی، و لن یقول: یا ممیت یا منتقم یا ذا البطش اشفنی: و علی هذا القیاس.
و القرآن الکریم یصدقنا فی هذا السلوک و القضاء، و هو أصدق شاهد علی صحة هذا النظر فتراه یذیل آیاته الکریمة بما یناسب مضامین متونها من الأسماء الإلهیة و یعلل ما یفرغه من الحقائق بذکر الاسم و الاسمین من الأسماء بحسب ما یستدعیه المورد من ذلک. و القرآن هو الکتاب السماوی الوحید الذی یستعمل الأسماء الإلهیة فی تقریر مقاصده، و یعلمنا علم الأسماء من بین ما بلغنا من الکتب السماویة المنسوبة إلی الوحی.
فتبین أنا ننتسب إلیه تعالی بواسطة أسمائه، و بأسمائه بواسطة آثارها المنتشرة
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فی أقطار عالمنا المشهود فآثار الجمال و الجلال فی هذا العالم هی التی تربطنا بأسماء جماله و جلاله من حیاة و علم و قدرة و عزة و عظمة و کبریاء، ثم الأسماء تنسبنا إلی الذات المتعالیة التی تعتمد علیها قاطبة أجزاء العالم فی استقلالها.
و هذه الآثار التی عندنا من ناحیة أسمائه تعالی مختلفة فی أنفسها سعة و ضیقا، و هما بإزاء ما فی مفاهیمها من العموم و الخصوص فموهبة العلم التی عندنا تنشعب منها شعب السمع و البصر و الخیال و التعقل مثلا، ثم هی و القدرة و الحیاة و غیرها تندرج تحت الرزق و الإعطاء و الإنعام و الجود، ثم هی و العفو و المغفرة و نحوها تندرج تحت الرحمة العامة.
و من هنا یظهر أن ما بین نفس الأسماء سعة و ضیقا، و عموما و خصوصا علی الترتیب الذی بین آثارها الموجودة فی عالمنا فمنها خاصة، و منها عامة، و خصوصها و عمومها بخصوص حقائقها الکاشفة عنها آثارها و عمومها، و تکشف عن کیفیة النسب التی بین حقائقها النسب التی بین مفاهیمها فالعلم اسم خاص بالنسبة إلی الحی و عام بالنسبة إلی السمیع البصیر الشهید اللطیف الخبیر و الرازق خاص بالنسبة إلی الرحمن، و عام بالنسبة إلی الشافی الناصر الهادی، و علی هذا القیاس.
فللأسماء الحسنی عرض عریض تنتهی من تحت إلی اسم أو أسماء خاصة لا یدخل تحتها اسم آخر ثم تأخذ فی السعة و العموم ففوق کل اسم ما هو أوسع منه و أعم حتی تنتهی إلی اسم الله الأکبر الذی یسع وحده جمیع حقائق الأسماء و تدخل تحته شتات الحقائق برمتها، و هو الذی نسمیه غالبا بالاسم الأعظم.
و من المعلوم أنه کلما کان الاسم أعم کانت آثاره فی العالم أوسع، و البرکات النازلة منه أکبر و أتم لما أن الآثار للأسماء کما عرفت فما فی الاسم من حال العموم و الخصوص یحاذیه بعینه أثره، فالاسم الأعظم ینتهی إلیه کل أثر، و یخضع له کل أمر.



5- ما معنی الاسم الأعظم‌

؟ شاع بین الناس أنه اسم لفظی من أسماء الله سبحانه إذا دعی به استجیب، و لا یشذ من أثره شی‌ء غیر أنهم لما لم یجدوا هذه الخاصة فی شی‌ء من الأسماء الحسنی المعروفة و لا فی لفظ الجلالة اعتقدوا أنه مؤلف من حروف مجهولة تألیفا مجهولا لنا لو عثرنا علیه أخضعنا لإرادتنا کل شی‌ء.
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و فی مزعمة أصحاب العزائم و الدعوات أن له لفظا یدل علیه بطبعه لا بالوضع اللغوی غیر أن حروفه و تألیفها تختلف باختلاف الحوائج و المطالب، و لهم فی الحصول علیه طرق خاصة یستخرجون بها حروفا أولا ثم یؤلفونها و یدعون بها علی ما یعرفه من راجع فنهم.
و فی بعض الروایات الواردة إشعار ما بذلک کما
ورد: أن «بسم الله الرحمن الرحیم» أقرب إلی اسم الله الأعظم من بیاض العین إلی سوادها
، و ما ورد: أنه فی آیة الکرسی و أول سورة آل عمران 
، و ما ورد: أن حروفه متفرقة فی سورة الحمد- یعرفها الإمام و إذا شاء ألفها و دعی بها فاستجیب له.
و ما ورد: أن آصف بن برخیا وزیر سلیمان دعا- بما عنده من حروف اسم الله الأعظم- فأحضر عرش ملکة سبإ عند سلیمان فی أقل من طرفة عین 
، و ما ورد: أن الاسم الأعظم علی ثلاث و سبعین حرفا- قسم الله بین أنبیائه اثنتین و سبعین منها، و استأثر واحدة منها عنده فی علم الغیب 
، إلی غیر ذلک من الروایات المشعرة بأن له تألیفا لفظیا.
و البحث الحقیقی عن العلة و المعلول و خواصها یدفع ذلک کله فإن التأثیر الحقیقی یدور مدار وجود الأشیاء فی قوته و ضعفه، و المسانخة بین المؤثر و المتأثر، و الاسم اللفظی إذا اعتبرنا من جهة خصوص لفظه کان مجموعة أصوات مسموعة هی من الکیفیات العرضیة، و إذا اعتبر من جهة معناه المتصور کان صورة ذهنیة لا أثر لها من حیث نفسها فی شی‌ء البتة، و من المستحیل أن یکون صوت أوجدناه من طریق الحنجرة أو صورة خیالیة نصورها فی ذهننا بحیث یقهر بوجوده وجود کل شی‌ء، و یتصرف فیما نریده علی ما نریده فیقلب السماء أرضا و الأرض سماء و یحول الدنیا إلی الآخرة و بالعکس و هکذا، و هو فی نفسه معلول لإرادتنا.
و الأسماء الإلهیة و اسمه الأعظم خاصة و إن کانت مؤثرة فی الکون و وسائط و أسبابا لنزول الفیض من الذات المتعالیة فی هذا العالم المشهود لکنها إنما تؤثر بحقائقها لا بالألفاظ الدالة فی لغة کذا علیها، و لا بمعانیها المفهومة من ألفاظها المتصورة فی الأذهان و معنی ذلک أن الله سبحانه هو الفاعل الموجد لکل شی‌ء بما له من الصفة الکریمة المناسبة له التی یحویها الاسم المناسب، لا تأثیر اللفظ أو صورة مفهومة فی الذهن 
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أو حقیقة أخری غیر الذات المتعالیة.
إلا أن الله سبحانه وعد إجابة دعوة من دعاه کما فی قوله: «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة: 186، و هذا یتوقف علی دعاء و طلب حقیقی، و أن یکون الدعاء و الطلب منه تعالی لا من غیره- کما تقدم فی تفسیر الآیة- فمن انقطع عن کل سبب و اتصل بربه لحاجة من حوائجه فقد اتصل بحقیقة الاسم المناسب لحاجته فیؤثر الاسم بحقیقته و یستجاب له، و ذلک حقیقة الدعاء بالاسم فعلی حسب حال الاسم الذی انقطع إلیه الداعی یکون حال التأثیر خصوصا و عموما، و لو کان هذا الاسم هو الاسم الأعظم انقاد لحقیقته کل شی‌ء و استجیب للداعی به دعاؤه علی الإطلاق. و علی هذا یجب أن یحمل ما ورد من الروایات و الأدعیة فی هذا الباب دون الاسم اللفظی أو مفهومه.
و معنی تعلیمه تعالی نبیا من أنبیائه أو عبدا من عباده اسما من أسمائه أو شیئا من الاسم الأعظم هو أن یفتح له طریق الانقطاع إلیه تعالی باسمه ذلک فی دعائه و مسألته فإن کان هناک اسم لفظی و له معنی مفهوم فإنما ذلک لأجل أن الألفاظ و معانیها وسائل و أسباب تحفظ بها الحقائق نوعا من الحفظ فافهم ذلک.
و اعلم أن الاسم الخاص ربما یطلق علی ما لا یسمی به غیر الله سبحانه کما قیل به فی الاسمین: الله، و الرحمن. أما لفظ الجلالة فهو علم له تعالی خاص به لیس اسما بالمعنی الذی نبحث عنه، و أما الرحمن فقد عرفت أن معناه مشترک بینه و بین غیره تعالی لما أنه من الأسماء الحسنی، هذا من جهة البحث التفسیری، و أما من حیث النظر الفقهی فهو خارج عن مبحثنا.



6- عدد الأسماء الحسنی:

لا دلیل فی الآیات الکریمة علی تعین عدد للأسماء الحسنی تتعین به بل ظاهر قوله: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : طه: 8، و قوله «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها»: الأعراف: 180، و قوله: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی یُسَبِّحُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الحشر: 24، و أمثالها من الآیات أن کل اسم فی الوجود هو أحسن الأسماء فی معناها فهو له تعالی فلا تتحدد أسماؤه الحسنی بمحدد.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 357
و الذی ورد منها فی لفظ الکتاب الإلهی مائة و بضعة و عشرون اسما هی.
أ- الإله، الأحد، الأول، الآخر، الأعلی، الأکرم، الأعلم. أرحم الراحمین، أحکم الحاکمین، أحسن الخالقین، أهل التقوی، أهل المغفرة، الأقرب الأبقی.
ب- البارئ، الباطن، البدیع، البر، البصیر.
ت- التواب.
ج- الجبار، الجامع.
ح- الحکیم، الحلیم، الحی، الحق، الحمید، الحسیب، الحفیظ، الحفی.
خ- الخبیر، الخالق، الخلاق، الخیر، خیر الماکرین، خیر الرازقین، خیر الفاصلین، خیر الحاکمین، خیر الفاتحین، خیر الغافرین، خیر الوارثین، خیر الراحمین، خیر المنزلین.
ذ- ذو العرش، ذو الطول، ذو الانتقام، ذو الفضل العظیم، ذو الرحمة، ذو القوة، ذو الجلال و الإکرام، ذو المعارج.
ر- الرحمن، الرحیم، الرءوف، الرب، رفیع الدرجات، الرزاق، الرقیب.
س- السمیع، السلام، سریع الحساب، سریع العقاب.
ش- الشهید، الشاکر، الشکور، شدید العقاب، شدید المحال.
ص- الصمد.
ظ- الظاهر.
ع- العلیم، العزیز، العفو، العلی، العظیم، علام الغیوب، عالم الغیب و الشهادة.
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غ- الغنی، الغفور، الغالب، غافر الذنب، الغفار.
ف- فالق الإصباح، فالق الحب و النوی، الفاطر، الفتاح.
ق- القوی، القدوس، القیوم، القاهر، القهار، القریب: القادر، القدیر، قابل التوب، القائم علی کل نفس بما کسبت.
ک- الکبیر، الکریم، الکافی.
ل- اللطیف.
م- الملک، المؤمن، المهیمن، المتکبر، المصور، المجید، المجیب، المبین المولی، المحیط، المقیت، المتعال، المحیی، المتین، المتقدر، المستعان، المبدئ، مالک الملک.
ن- النصیر، النور.
و- الوهاب، الواحد، الولی، الوالی، الواسع، الوکیل، الودود.
ه- الهادی.
و قد تقدم أن ظاهر قوله: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی و «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی أن معانی هذه الأسماء له تعالی حقیقة و علی نحو الأصالة، و لغیره تعالی بالتبع فهو المالک لها حقیقة، و لیس لغیره إلا ما ملکه الله من ذلک، و هو مع ذلک مالک لما ملکه غیره لم یخرج عن ملکه بالتملیک، فله سبحانه حقیقة العلم مثلا و لیس لغیره منه إلا ما وهبه له و هو مع ذلک له لم یخرج من ملکه و سلطانه.
و من الدلیل علی الاشتراک المعنوی فی ما یطلق علیه تعالی و علی غیره من الأسماء و الأوصاف ما ورد من أسمائه تعالی بصیغة أفعل التفضیل کالأعلی و الأکرم فإن صیغة التفضیل تدل بظاهرها علی اشتراک المفضل و المفضل علیه فی أصل المعنی، و کذا ما ورد بنحو الإضافة کخیر الحاکمین و خیر الرازقین و أحسن الخالقین لظهوره فی الاشتراک.



7- هل أسماء الله توقیفیة

؟ تبین مما تقدم أن لا دلیل علی توقیفیة أسماء الله تعالی من کلامه بل الأمر بالعکس، و الذی استدل به علی التوقیف من قوله: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ الآیة مبنی علی کون اللام 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 359
للعهد، و أن یکون المراد بالإلحاد التعدی إلی غیر ما ورد من أسمائه من طریق السمع، و کلا الأمرین مورد نظر لما مر بیانه.
و أما ما ورد مستفیضا مما رواه الفریقان عن النبی ص: «أن لله تسعة و تسعین اسما مائة إلا واحدا- من أحصاها دخل الجنة»
أو ما یقرب من هذا اللفظ فلا دلالة فیها علی التوقیف. هذا بالنظر إلی البحث التفسیری، و أما البحث الفقهی فمرجعه فن الفقه و الاحتیاط فی الدین یقتضی الاقتصار فی التسمیة بما ورد من طریق السمع، و أما مجرد الإجراء و الإطلاق من دون تسمیة فالأمر فیه سهل.



بحث روائی‌

فی التوحید، بإسناده عن الرضا عن آبائه عن علی (ع)*: أن لله عز و جل تسعة و تسعین اسما- من دعا الله بها استجاب له، و من أحصاها دخل الجنة.
أقول: و سیجی‌ء نظیره عن النبی ص من طرق أئمة أهل البیت (ع) و المراد بقوله: «من أحصاها دخل الجنة» الإیمان باتصافه تعالی بجمیع ما تدل علیه تلک الأسماء بحیث لا یشذ عنها شاذ.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و أحمد و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن خزیمة و أبو عوانة و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و الطبرانی و أبو عبد الله بن منده فی التوحید و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی فی کتاب الأسماء و الصفات عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: إن لله تسعة و تسعین اسما مائة إلا واحدا- من أحصاها دخل الجنة إنه وتر یحب الوتر.
أقول: رواها عن أبی نعیم و ابن مردویه عنه، و لفظه: قال رسول الله ص: لله مائة اسم غیر اسم- من دعا بها استجاب الله له دعاءه 
، و عن الدارقطنی فی الغرائب عنه و لفظه: قال رسول الله ص: قال عز و جل: لی تسعة و تسعین اسما- من أحصاها دخل الجنة.
و فیه، أخرج أبو نعیم و ابن مردویه عن ابن عباس و ابن عمر قالا*: قال رسول الله 
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ص: إن لله تسعة و تسعین اسما مائة غیر واحد- من أحصاها دخل الجنة.
أقول: و رواه أیضا عن أبی نعیم عن ابن عباس و ابن عمر و لفظه*: قال رسول الله ص: لله تسعة و تسعون اسما من أحصاها دخل الجنة، و هی فی القرآن.
أقول: و الروایة تعارض ما سیأتی من روایات الإحصاء حیث إن جمیعها مشتملة علی أسماء لیست فی القرآن بلفظها إلا أن یکون المراد کونها فی القرآن بمعناها.
و فی التوحید، بإسناده عن الصادق عن آبائه عن علی (ع) قال*: قال رسول الله ص: إن لله تبارک و تعالی تسعة و تسعین اسما- مائة إلا واحدا من أحصاها دخل الجنة.
و هی. الله، الإله، الواحد، الأحد، الصمد، الأول، الآخر، السمیع، البصیر، القدیر، القاهر، العلی، الأعلی، الباقی، البدیع، الباری، الأکرم، الظاهر الباطن، الحی، الحکیم، العلیم، الحلیم، الحفیظ، الحق، الحسیب، الحمید، الحفی الرب، الرحمن، الرحیم، الذاری، الرازق، الرقیب، الرءوف، الرائی، السلام، المؤمن، المهیمن، العزیز، الجبار، المتکبر، السید، سبوح، الشهید، الصادق، الصانع، الظاهر، العدل، العفو، الغفور، الغنی، الغیاث، الفاطر، الفرد، الفتاح، الفالق، القدیم، الملک، القدوس، القوی، القریب، القیوم- القابض، الباسط، قاضی الحاجات، المجید، المولی، المنان، المحیط، المبین، المغیث، المصور، الکریم، الکبیر الکافی، کاشف الضر، الوتر، النور، الوهاب، الناصر، الواسع، الودود، الهادی، الوفی، الوکیل، الوارث، البر، الباعث، التواب، الجلیل، الجواد، الخبیر، الخالق، خیر الناصرین، الدیان، الشکور، العظیم، اللطیف، الشافی.
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و ابن المنذر و ابن حبان و ابن منده و الطبرانی و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: إن لله تسعة و تسعین اسما مائة إلا واحد- من أحصاها دخل الجنة أنه وتر یحب الوتر: هو الله الذی لا إله إلا هو الرحمن، الرحیم، الملک، القدوس، السلام، المؤمن، المهیمن، العزیز، الجبار، المتکبر، الخالق، البارئ، المصور، الغفار، القهار، الوهاب الرازق، الفتاح، العلیم، القابض، الباسط، الخافض، الرافع، المعز، المذل، السمیع البصیر، الحکم، العدل، اللطیف، الخبیر، الحلیم، العظیم، الغفور، الشکور،
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العلی، الکبیر، الحفیظ، المقیت، الحسیب، الجلیل، الکریم، الرقیب، المجیب، الواسع، الحکیم، الودود، المجید، الباعث، الشهید، الحق، الوکیل، القوی، المتین، الولی، الحمید، المحصی، المبدئ، المعید، المحیی، الممیت، الحی، القیوم، الواجد، الماجد، الواحد، الأحد، الصمد، القادر، المقتدر، المقدم، المؤخر، الأول، الآخر، الظاهر، الباطن، البر، التواب، المنتقم، العفو، الرءوف، مالک الملک، ذو الجلال و الإکرام، الوالی، المتعال، المقسط، الجامع، الغنی، المغنی، المانع، الضار، النافع، النور، الهادی، البدیع، الباقی، الوارث، الرشید، الصبور.
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی الدعاء و الطبرانی کلاهما و أبو الشیخ و الحاکم و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: إن لله تسعة و تسعین اسما- من أحصاها دخل الجنة:
أسأل الله الرحمن، الرحیم، الإله، الرب، الملک، القدوس، السلام، المؤمن، المهیمن، العزیز، الجبار، المتکبر، الخالق، البارئ، المصور، الحکیم، العلیم، السمیع، البصیر، الحی، القیوم، الواسع، اللطیف، الخبیر، الحنان، المنان البدیع، الغفور، الودود، الشکور، المجید، المبدئ، المعید، النور، البادی- و فی لفظ: القائم- الأول، الآخر، الظاهر، الباطن، العفو، الغفار، الوهاب، الفرد-- و فی لفظ: القادر- الأحد، الصمد، الوکیل، الکافی، الباقی، المغیث، الدائم، المتعال، ذا الجلال و الإکرام، المولی، النصیر، الحق، المبین، الوارث، المنیر، الباعث القدیر- و فی لفظ: المجیب- المحیی، الممیت، الحمید- و فی لفظ: الجمیل- الصادق، الحفیظ، المحیط، الکبیر، القریب، الرقیب، الفتاح، التواب، القدیم، الوتر، الفاطر، الرزاق، العلام، العلی، العظیم، الغنی، الملیک، المقتدر، الأکرم، الرءوف، المدبر، المالک، القاهر، الهادی، الشاکر، الکریم، الرفیع، الشهید الواحد، ذا الطول، ذا المعارج، ذا الفضل، الخلاق، الکفیل، الجلیل.
أقول: و ذکر لفظ الجلالة فی هذه الروایات المشتملة علی الإحصاء لإجراء الأسماء علیه. و إلا فهو خارج عن العدد.
و فیه، أخرج أبو نعیم عن محمد بن جعفر قال*: سألت أبی جعفر بن محمد الصادق- عن 
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الأسماء التسعة و التسعین- التی من أحصاها دخل الجنة- فقال: هی فی القرآن: ففی الفاتحة خمسة أسماء، یا الله یا رب یا رحمن یا رحیم یا مالک، و فی البقرة ثلاثة و ثلاثون اسما: یا محیط یا قدیر یا علیم یا حکیم یا علی یا عظیم- یا تواب یا بصیر یا ولی یا واسع یا کافی یا رءوف یا بدیع- یا شاکر یا واحد یا سمیع یا قابض یا باسط- یا حی یا قیوم یا غنی یا حمید یا غفور یا حلیم یا إله- یا قریب یا مجیب یا عزیز یا نصیر- یا قوی یا شدید یا سریع یا خبیر.
و فی آل عمران: یا وهاب یا قائم یا صادق یا باعث یا منعم یا متفضل، و فی النساء: یا رقیب یا حسیب یا شهید یا مقیت یا وکیل- یا علی یا کبیر، و فی الأنعام- یا فاطر یا قاهر یا لطیف یا برهان، و فی الأعراف: یا محیی یا ممیت، و فی الأنفال یا نعم المولی یا نعم النصیر، و فی هود: یا حفیظ یا مجید یا ودود یا فعالا لما یرید، و فی الرعد: یا کبیر یا متعال، و فی إبراهیم: یا منان یا وارث، و فی الحجر: یا خلاق.
و فی مریم: یا فرد، و فی طه: یا غفار، و فی قد أفلح: یا کریم، و فی النور:
یا حق، یا مبین، و فی الفرقان: یا هادی، و فی سبإ: یا فتاح، و فی الزمر: یا عالم، و فی غافر: یا غافر یا قابل التوب یا ذا الطول یا رفیع، و فی الذاریات: یا رزاق یا ذا القوة یا متین، و فی الطور: یا بر.
و فی اقتربت: یا ملیک یا مقتدر، و فی الرحمن: یا ذا الجلال و الإکرام- یا رب المشرقین یا رب المغربین یا باقی یا محسن، و فی الحدید: یا أول یا آخر یا ظاهر یا باطن، و فی الحشر: یا ملک یا قدوس یا سلام- یا مؤمن یا مهیمن یا عزیز یا جبار یا متکبر- یا خالق یا بارئ یا مصور، و فی البروج یا مبدئ یا معید، و فی الفجر: یا وتر، و فی الإخلاص: یا أحد یا صمد.
أقول: و الروایة لا تخلو عن تشویش فإن فیه إدخال لفظ الجلالة فی الأسماء التسعة و التسعین و لیس منها، و قد کرر بعض الأسماء کالکبیر، و قد ذکر فی أولها التسعة و التسعون، و أنهیت إلی مائة و عشرة أسماء، و فیها مع ذلک موضع مناقشات أخر فیما یذکر من وجود الاسم فی بعض السور کالفرد فی سورة مریم، و البرهان فی سورة الأنعام. إلی غیر ذلک.
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و علی أی حال ظهر لک من هذه الروایات و هی التی عثرنا علیها من الروایات الإحصاء أنها لا تدل علی انحصار الأسماء الحسنی فیما تحصیها مع ما فیها من الاختلاف فی الأسماء، و ذکر بعض ما لیس فی القرآن الکریم بلفظ الاسمیة، و ترک بعض ما فی القرآن الکریم بلفظ الاسمیة بل غایة ما تدل علیه أن من أسماء الله تسعة و تسعین من خاصتها أن من دعا بها استجیب له، و من أحصاها دخل الجنة.
علی أن هناک روایات أخری تدل علی کون أسمائه تعالی أکثر من تسعة و تسعین کما سیأتی بعضها، و فی الأدعیة المأثورة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) شی‌ء کثیر من أسماء الله غیر ما ورد منها فی القرآن و أحصی فی روایات الإحصاء.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الله تبارک و تعالی خلق اسما بالحروف غیر متصوت، و باللفظ غیر منطق، و بالشخص غیر مجسد، و بالتشبیه غیر موصوف، و باللون غیر مصبوغ- منفی عنه الأقطار مبعد عنه الحدود، محجوب عنه حس کل متوهم مستتر غیر مستور.
فجعله کلمة تامة علی أربعة أجزاء معا- لیس منها واحدا قبل الآخر- فأظهر منها ثلاثة أسماء لفاقة الخلق إلیها، و حجب واحدا منها و هو الاسم المکنون و المخزون- فهذه الأسماء التی ظهرت «1» فالظاهر هو الله، تبارک، و تعالی، و سخر سبحانه لکل اسم من هذه الأسماء أربعة أرکان- فذلک اثنا عشر رکنا، ثم خلق لکل رکن منها ثلاثین اسما- فعلا منسوبا إلیها: فهو الرحمن، الرحیم، الملک، القدوس، الخالق، البارئ، المصور، الحی، القیوم، لا تأخذه سنة و لا نوم، العلیم، الخبیر، السمیع، الحکیم، العزیز، الجبار، المتکبر، العلی، العظیم، المقتدر، القادر، السلام، المؤمن، المهیمن، البارئ، المنشئ، البدیع، الرفیع، الجلیل، الکریم، الرازق، المحیی، الممیت، الباعث، الوارث.
فهذه الأسماء و ما کان من الأسماء الحسنی- حتی تتم ثلاثمائة و ستین اسما- فهی 
______________________________
(1) رواه فی التوحید هکذا: ... المخزون بهذه الأسماء الثلاثة التی أظهرت: فالظاهر هو الله (و) تبارک و سبحان و لکل اسم من هذه أربعة أرکان إلخ. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 364
نسبة لهذه الأسماء الثلاثة، و هذه الأسماء الثلاثة أرکان، و حجب الاسم الواحد «1» المکنون المخزون- بهذه الأسماء الثلاثة، و ذلک قوله عز و جل: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ- أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی .
أقول: قوله (ع): إن الله تبارک و تعالی خلق اسما بالحروف غیر متصوت «إلخ» هذه الصفات المعدودة صریحة فی أن المراد بهذا الاسم لیس هو اللفظ، و لا معنی یدل علیه اللفظ من حیث إنه مفهوم ذهنی فإن اللفظ و المفهوم الذهنی الذی یدل علیه لا معنی لاتصافه بالأوصاف التی وصفه بها و هو ظاهر، و کذا یأبی عنه ما ذکره فی الروایة بعد ذلک فلیس المراد بالاسم إلا المصداق المطابق للفظ لو کان هناک لفظ، و من المعلوم أن الاسم بهذا المعنی- و خاصة بالنظر إلی تجزیه بمثل: الله و تبارک و تعالی- لیس إلا الذات المتعالیة أو هو قائم بها غیر خارج عنها البتة.
فنسبة الخلق إلی هذا الاسم فی قوله: «خلق اسما» یکشف عن کون المراد بالخلق غیر المعنی المتعارف منه، و أن المراد به ظهور الذات المتعالیة ظهورا ینشأ به اسم من الأسماء و حینئذ ینطبق الخبر علی ما تقدم بیانه أن الأسماء مترتبة فیما بینها و بعضها واسطة لثبوت بعض، و تنتهی بالآخرة إلی اسم تعینها عین عدم التعین.
و تقید الذات المتعالیة به عین عدم تقیدها بقید.
و قوله: «فالظاهر هو الله تبارک و تعالی» إشارة إلی الجهات العامة التی تنتهی إلیها جمیع الجهات الخاصة من الکمال، و یحتاج الخلق إلیها من جمیع جهات فاقتها و حاجتها، و هی ثلاث: جهة استجماع الذات لکل کمال، و هی التی یدل علیها لفظ الجلالة و جهة ثبوت الکمالات و منشئیة الخیرات و البرکات، و هی التی یدل علیه اسم تبارک، و جهة انتفاء النقائص و ارتفاع الحاجات و هی التی یدل علیه لفظ تعالی.
و قوله: فعلا منسوبا إلیها «أی إلی الأسماء و هو إشارة إلی ما قدمناه من انتشاء اسم من اسم. و قوله: «حتی تتم ثلاث مائة و ستین اسما» صریح فی عدم انحصار الأسماء الإلهیة فی تسعة و تسعین.
______________________________
(1) فی التوحید: أرکان و حجب للاسم الواحد إلخ.
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و قوله: «و هذه الأسماء الثلاثة أرکان و حجب» إلخ فإن الاسم المکنون المخزون لما کان اسما فهو تعین و ظهور من الذات المتعالیة، و إذ کان مکنونا بحسب ذاته غیر ظاهر بحسب نفسه فظهوره عین عدم ظهوره و تعینه عین عدم تعینه، و هو ما یعبر عنه أحیانا بقولنا: إنه تعالی لیس بمحدود بحد حتی بهذا الحد العدمی لا یحیط به وصف و لا نعت حتی هذا الوصف السلبی، و هذا بعینه توصیف منا و الذات المتعالیة أعظم منه و أکبر.
و لازمه أن یکون اسم الجلالة الکاشف عن الذات المستجمعة لجمیع صفات الکمال اسما من أسماء الذات دونها و دون هذا الاسم المکنون المخزون، و کذا «تبارک» و «تعالی» ثلاثة أسماء معا سدنة و حجابا للاسم المکنون من غیر أن یتقدم بعضها بعضا، و هذه الحجاب الثلاثة و الاسم المکنون المحجوب بها جمیعا دون الذات، و أما هی فلا ینتهی إلیها إشارة و لا یقع علیها عبارة، إذ کلما تحکیه عبارة أو تومئ إلیه إشارة اسم من الأسماء محدود بهذا النحو، و الذات المتعالیة أعلی منه و أجل.
و قوله: «و ذلک قوله تعالی: قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی وجه الاستفادة أن الضمیر فی قوله: «فَلَهُ راجع إلی «أی» و هو اسم شرط من الکنایات لا تعین لمعناه إلا عدم التعین، و من المعلوم أن المراد بالله و بالرحمن فی الآیة هو مصداق اللفظین لا نفسهما فلم یقل ادعوا بالله أو بالرحمن بل ادْعُوا اللَّهَ الآیة فمدلول الآیة أن الأسماء منسوبة قائمة جمیعا بمقام لا خبر عنه و لا إشارة إلیه إلا بعدم الخبر و الإشارة فافهم ذلک.
و فی الروایة أخذ «تبارک» و کذا «تعالی» و کذا «لا تأخذه سنة و لا نوم» من الأسماء و هو مبنی علی مجرد الدلالة علی الذات المأخوذة بصفة من صفاته من غیر رعایة المصطلح الأدبی.
و الروایة من غرر الروایات تشیر إلی مسألة هی أبعد سمکا من مستوی الأبحاث العامة و الأفهام المتعارفة، و لذلک اقتصرنا فی شرح الروایة علی مجرد الإشارات و أما الإیضاح التام فلا یتم إلا ببحث مبسوط خارج عن طوق المقام غیر أنها لا تبتنی علی 
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أزید مما تقدم من البحث عن نسب الأسماء و الصفات إلینا و نسب ما بینها الموضوع فی الفصل الرابع من الکلام فی الأسماء فعلیک بإبقائها حتی تنجلی لک المسألة حق الانجلاء و الله الموفق.
و فی البصائر، بإسناده عن الباقر (ع) قال: إن اسم الله الأعظم علی ثلاثة و سبعین حرفا، و إنما عند آصف منها حرف واحد فتکلم به- فخسف بالأرض فیما بینه و بین سریر بلقیس- ثم تناول السریر بیده ثم عادت الأرض کما کانت- أسرع من طرفة عین، و عندنا نحن من الاسم اثنان و سبعون حرفا، و حرف عند الله استأثر به فی علم الغیب عنده، و لا حول و لا قوة إلا بالله العلی العظیم.
و فیه، أیضا بإسناده عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله عز و جل- جعل اسمه الأعظم علی ثلاث و سبعون حرفا- فأعطی آدم منها خمسة و عشرین حرفا- و أعطی نوحا منها خمسة و عشرین حرفا، و أعطی منها إبراهیم ثمانیة أحرف، و أعطی موسی منها أربعة أحرف، و أعطی عیسی منها حرفین- و کان یحیی بهما الموتی و یبرئ بهما الأکمه و الأبرص، و أعطی محمدا ص اثنین و سبعین حرفا، و احتجب حرفا لئلا یعلم ما فی نفسه- و یعلم ما فی نفس غیره ظ.
أقول: و فی مساق الروایتین بعض روایات أخر، و لا ینبغی أن یرتاب فی أن کونه مفرقا إلی ثلاث و سبعین حرفا أو مؤلفا من حروف لا یستلزم کونه بحقیقة مؤلفا من حروف الهجاء کما تقدمت الإشارة إلیه، و فی الروایتین دلالة علی ذلک فإنه یعد الاسم و هو واحد ثم یفرق حروفه بین الأنبیاء و یستثنی واحدا، و لو کان من قبیل الأسماء اللفظیة الدالة بمجموع حروفه علی معنی واحد لم ینفع أحدا منهم (ع) ما أعطیه شیئا البتة.
و فی التوحید، بإسناده عن علی (ع) فی خطبة له: إن ربی لطیف اللطافة فلا یوصف باللطف؟ عظیم العظمة لا یوصف بالعظم، کبیر الکبریاء لا یوصف بالکبر، جلیل الجلالة لا یوصف بالغلظ، قبل کل شی‌ء لا یقال شی‌ء قبله، و بعد کل شی‌ء لا یقال له بعد- شاء الأشیاء لا بهمة، دراک لا بخدیعة، هو فی الأشیاء کلها غیر متمازج بها و لا بائن عنها- ظاهر لا بتأویل المباشرة، متجل لا باستهلال رؤیة، بائن لا بمسافة،
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قریب لا بمداناة، لطیف لا بتجسم، موجود لا بعد عدم، جاعل لا باضطرار، مقدر لا بحرکة، مرید لا بهمامة، سمیع لا بآلة، بصیر لا بأداة.
أقول: هو (ع)- کما یشاهد- یثبت فی صفاته و أسمائه تعالی أصل المعانی و ینفی خصوصیات المصادیق الممکنة و نواقص المادة، و هو الذی قدمنا بیانه سابقا:
و هذه المعانی واردة فی أحادیث کثیرة جدا مرویة عن أئمة أهل البیت (ع) و خاصة ما ورد عن علی و الحسن و الحسین و الباقر و الصادق و الکاظم و الرضا (ع) فی خطب کثیرة من أرادها فلیراجع جوامع الحدیث، و الله الهادی.
و فی المعانی، بإسناده عن حنان بن سدیر عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث*: فلیس له شبه و لا مثل و لا عدل، و لله الأسماء الحسنی التی لا یسمی بها غیره، و هی التی وصفها الله فی الکتاب فقال: «فَادْعُوهُ بِها وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ جهلا بغیر علم و هو لا یعلم و یکفر و هو یظن أنه یحسن؟ فذلک قوله: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ فهم الذین یلحدون فی أسمائه بغیر علم- فیضعونها غیر مواضعها.
أقول: و الحدیث یؤید ما قدمناه فی معنی کون الأسماء حسنی و الإلحاد فیها، و قوله (ع): «لا یسمی بها غیره» أی لا یوصف بالمعانی التی جردت لها و صح تسمیته بها غیره تعالی کإطلاق الخالق بحقیقة معناه الذی له تعالی لغیره، و علی هذا القیاس.
و فی الکافی، بإسناده إلی معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها» قال: نحن و الله الأسماء الحسنی- التی لا یقبل الله من العباد إلا بمعرفتنا.:
أقول: و رواه العیاشی عنه (ع)
، و فیه أخذ الاسم بمعنی ما دل علی الشی‌ء سواء کان لفظا أو غیره، و علیه فالأنبیاء و الأوصیاء (ع) أسماء دالة علیه تعالی وسائط بینه و بین خلقه، و لأنهم فی العبودیة بحیث لیس لهم إلا الله سبحانه فهم المظهرون لأسمائه و صفاته تعالی.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ قال هم الأئمة:
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أقول: و رواه العیاشی عن حمران عنه (ع) قال: و قال محمد بن عجلان عنه (ع): «نحن هم»
و قد تقدم ما یؤیده فی البیان المتقدم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن الربیع فی قوله: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ قال: قال رسول الله ص: إن من أمتی قوما علی الحق- حتی ینزل عیسی بن مریم متی ما نزل.
و فی تفسیر البرهان، عن موفق بن أحمد عن السری عن ابن المنذر عن الحسین بن سعید عن أبیه عن أبان بن تغلب عن فضل عن عبد الملک الهمدانی عن زادان عن علی قال یفترق هذه الأمة علی ثلاث و سبعون فرقة- اثنتان و سبعون فی النار، و واحدة فی الجنة، و هم الذین قال الله عز و جل فی حقهم: «وَ مِمَّنْ خَلَقْنا أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ أنا و شیعتی.
أقول: و روی العیاشی عن زادان عنه (ع): مثله، و فی آخره: «و هم علی الحق» مکان قوله: «أنا و شیعتی».
و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ روایة العیاشی عن أبی الصهباء عن علی (ع) ما فی معناه، و کذا روایة السیوطی فی الدر المنثور بطرق عنه مثله.
و فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن السمط قال*: قال أبو عبد الله (ع): إن الله إذا أراد بعبد خیرا فأذنب ذنبا- أتبعه بنقمة و یذکره الاستغفار، و إذا أراد بعبد شرا فأذنب ذنبا- أتبعه بنعمة لینسیه الاستغفار و یتمادی بها، و هو قوله عز و جل:
«سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ بالنعم عند المعاصی.
و فیه، بإسناده عن سماعة بن مهران قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله:
«سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ قال: هو العبد یذنب الذنب فیجدد له النعم معه- تلهیه تلک النعم عن الاستغفار من ذلک الذنب.:
أقول: و رواه أیضا بإسناده عن ابن رئاب عن بعض أصحابنا عنه (ع)* مثله.
و فیه، بإسناده عن الحسن الصیقل قال: سألت أبا عبد الله (ع) عما روی الناس: «تفکر ساعة خیر من قیام لیلة» قلت: کیف؟ یتفکر؟ قال: یمر بالخربة أو بالدار فیقول أین ساکنوک؟ أین بانوک؟ ما لک لا تتکلمین؟.
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أقول: و هو من قبیل إراءة بعض المصادیق الظاهرة.
و فیه، بإسناده عن معمر بن خلاد قال سمعت أبا الحسن الرضا (ع) یقول*: لیس العبادة کثرة الصلاة و الصوم. إنما العبادة التفکر فی أمر الله عز و جل.
و فیه، بإسناده عن الربعی قال: قال أبو عبد الله (ع): قال أمیر المؤمنین (ع): التفکر یدعو إلی البر و العمل به.
و فیه، بإسناده عن محمد بن أبی النصر عن بعض رجاله عن أبی عبد الله (ع) قال*: أفضل العبادة إدمان التفکر فی الله و فی قدرته.
و فی تفسیر القمی،": فی تفسیر قوله تعالی: «وَ یَذَرُهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ قال:
قال نکله إلی نفسه.
أقول: و معنی ترکهم یعمهون فی طغیانهم عدم إعانتهم علی أنفسهم و ترکهم و إیاها بقطع التوفیق فینطبق علی الوکول إلی النفس‌
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اشارة

یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی لا یُجَلِّیها لِوَقْتِها إِلاَّ هُوَ ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا تَأْتِیکُمْ إِلاَّ بَغْتَةً یَسْئَلُونَکَ کَأَنَّکَ حَفِیٌّ عَنْها قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (187) قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی نَفْعاً وَ لا ضَرًّا إِلاَّ ما شاءَ اللَّهُ وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ لاسْتَکْثَرْتُ مِنَ الْخَیْرِ وَ ما مَسَّنِیَ السُّوءُ إِنْ أَنَا إِلاَّ نَذِیرٌ وَ بَشِیرٌ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (188)
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بیان‌

فی الآیتین إبانة أن علم الساعة من الغیب المختص به تعالی لا یعلمه إلا الله، و لا دلیل لتعیین وقتها و الحدس لوقوعها أصلا فلا تأتی إلا بغتة. و فیه إشارة ما إلی حقیقتها بذکر بعض أوصافها.
قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها- إلی قوله- إِلَّا هُوَ» الساعة ساعة البعث و الرجوع إلی الله لفصل القضاء العام فاللام للعهد لکنه صار فی عرف القرآن و الشرع کالحقیقة فی هذا المعنی.
و المرسی اسم زمان و مکان و مصدر میمی من أرسیت الشی‌ء إذا أثبته، أی متی وقوعها و ثبوتها، و التجلیة الکشف و الإظهار یقال جلاه فانجلی أی کشف عنه فانکشف.
فقوله: «لا یُجَلِّیها لِوَقْتِها إِلَّا هُوَ» أی لا یظهرها و لا یکشف عنها فی وقتها و عند وقوعها إلا الله سبحانه، و یدل ذلک علی أن ثبوتها و وجودها و العلم بها واحد أی إنها محفوظة فی مکمن الغیب عند الله تعالی یکشف عنها و یظهرها متی شاء من غیر أن یحیط بها غیره سبحانه أو یظهر لشی‌ء من الأشیاء، و کیف یمکن أن یحیط بها شی‌ء من الأشیاء أو ینکشف عنده، و تحققها و ظهورها یلازم فناء الأشیاء، و لا شی‌ء منها یسعه أن یحیط بفناء نفسه أو یظهر له فناء ذاته، و النظام السببی الحاکم فی الکون یتبدل عند وقوعها، و هذا العلم الذی یصحبها من هذا النظام.
و من هنا یظهر: أن المراد بقوله: «ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ - و الله أعلم- ثقل علمها فی السماوات و الأرض و هو بعینه ثقل وجودها فلا ثمرة لاختلافهم فی أن المراد بثقل الساعة فیها ثقل علمها علیها، أو المراد ثقل صفتها علی أهل السماوات و الأرض لما فیها من الشدائد و العقاب و الحساب و الجزاء، أو ثقل وقوعها علیهم لما فیها من انطواء السماء و انتشار الکواکب و اجتماع الشمس و القمر و تسییر الجبال، أو أن السماوات و الأرض لا تطیق حملها لعظمتها و شدتها.
و ذلک أنها ثقیلة بجمیع ما یرجع إلیها من ثبوتها و العلم بها و صفاتها علی السماوات و الأرض، و لا تطیق ظهورها لملازمته فناءها و الشی‌ء لا یطیق فناء نفسه.
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و من ذلک یظهر أیضا وجه قوله سبحانه: «لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً» فإن البغتة و الفجأة ظهور الشی‌ء من غیر أن یعلم به قبل ظهوره، و الساعة لثقلها لا یظهر وصف من أوصافها، و لا جزء من أجزائها قبل ظهورها التام، و لذلک کان ظهورها لجمیع الأشیاء بغتة.
و من هنا أیضا یظهر معنی تتمة الآیة: «یَسْئَلُونَکَ کَأَنَّکَ حَفِیٌّ عَنْها قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ الآیة علی ما سیأتی.
قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ کَأَنَّکَ حَفِیٌّ عَنْها» إلی آخر الآیة، قال الراغب:
الحفی العالم بالشی‌ء (انتهی) و کأنه مأخوذ من حفیت فی السؤال إذا ألححت، و قوله:
کَأَنَّکَ حَفِیٌ متخلل بین یسألونک و الظرف المتعلق به، و الأصل: یسألونک عنها کأنک حفی عالم بها، و هو یلوح إلی أنهم کرروا السؤال و ألحوا علیه، و لذلک کرر السؤال و الجواب بوجه فی اللفظ.
ففی قوله ثانیا: «یَسْئَلُونَکَ کَأَنَّکَ حَفِیٌّ عَنْها» إشعار أو دلالة علی أنهم حسبوا أن جوابه (ص) بأمر ربه أولا: «إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی من قبیل إحالة علم ما لا یعلمه إلی ربه- علی ما هو من أدب الدین- و لذا قال: «عِنْدَ رَبِّی إشعارا بالعبودیة و وظیفتها، و أن قوله: «لا یُجَلِّیها لِوَقْتِها إِلَّا هُوَ» وصف لعظمتها من غیر أن یرتبط ذلک بالعلم بوقتها، و لذلک کله کرروا السؤال لیقول (ص) فی ذلک شیئا أو یعترف بجهله لنفسه.
فأمره الله سبحانه أن یعید الجواب علیهم: «إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ دالا به علی أن القول جد و الجواب فصل، فهو من العلم لا من الجهل، و الغرض به إفادة العلم بانحصار علمها فیه تعالی دون الجهل بها، و إحالة علمها إلی ربه عملا بوظیفة العبودیة، و لذا بدل قوله فی الجواب الأول «عِنْدَ رَبِّی فی هذا الجواب الثانی إلی قوله «عِنْدَ اللَّهِ .
ثم قال: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ یشیر به إلی جهلهم بمعنی قوله:
«إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی الآیة فإنهم لأنسهم بالحس و المحسوس یقیسون کل شی‌ء سمعوه إلی المحسوس، و یعممون حکمه علیه فیظنون أن کل ما وصف لهم بوجه یسع لهم أن یعلموه و یحیطوا به علما، و أنه لو کان هناک أمر أخفی عنهم فإنما یخفی بالکتمان،
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و لو أظهر لهم أحاطوا به علما کسائر ما عندهم من الأمور المحسوسة، و قد أخطأ قیاسهم و اشتبه علیهم فإن بعض ما فی الغیب و من جملته الساعة لا یطیق علمه إلا الله سبحانه.
و قد ظهر من الآیة أن علم الساعة مما لا یطیقه شی‌ء من الأشیاء إلا الله سبحانه، و کذا حقیقة ما له من الأوصاف و النعوت فإن الجمیع ثقیلة بثقلها.
قوله تعالی: «قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی نَفْعاً وَ لا ضَرًّا إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ إلی آخر الآیة لما کان فی سؤالهم الغیب عنه (ص) إیهام أن دعواه النبوة دعوی لعلم الغیب، و لا یعلم الغیب حقیقة غیره تعالی إلا بوحی و تعلیم إلهی، أمر نبیه ص أن یتبرأ من دعوی العلم بالغیب.
و حقیقة السبب فی اختصاص العلم بالغیب به تعالی أن غیره تعالی أیا ما کان محدود الوجود لا سبیل له إلی الخارج منه الغائب عنه من حیث إنه غائب، و لا شی‌ء غیر محدود و لا غیر متناه محیط بکل شی‌ء إلا الله سبحانه فله العلم بالغیب.
لکن لما کان أولئک السائلون لا یسعهم فهم هذا السبب علی ما لهم من الأفهام البسیطة العامیة أمره (ص) أن یکلمهم بما یسعهم فهمه، و هو أن العلم بالغیب یهدی الإنسان إلی کل خیر و شر و العادة تأبی أن یعلم أحد الخیر و الشر و یهتدی إلی موقعهما ثم لا یستفید من ذلک لنفسه فالإنسان إذا لم یستکثر من الخیر و لم یوق من الشر کیف یعلم الغیب؟.
فقوله فی صدر الآیة: «قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی الآیة وصف لنفسه بما ینافی نتیجة العلم بالغیب ثم قوله: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ الآیة بیان نتیجة العلم بالغیب، لینتج من الفصلین عدم علمه بالغیب، ثم قوله: «إِنْ أَنَا إِلَّا نَذِیرٌ» بیان حقیقة حاله فیما یدعیه من الرسالة من غیر أن یکون معها دعوی أخری.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها» الآیة، قال: قال:
إن قریشا بعثوا العاص بن وائل السهمی، و النضر بن الحارث بن کلدة و عقبة بن أبی 
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معیط- إلی نجران لیتعلموا من علماء الیهود مسائل- یسألونها عن رسول الله ص، و کان فیما سألوا محمدا متی تقوم الساعة- أنزل الله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها» الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن خلف بن حماد عن رجل عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الله یقول فی کتابه: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ- لَاسْتَکْثَرْتُ مِنَ الْخَیْرِ وَ ما مَسَّنِیَ السُّوءُ» یعنی الفقر.:
أقول: و رواه أیضا الصدوق فی المعانی، بإسناده عن خلف بن حماد عن رجل عنه (ع)، و رواه الحسین بن بسطام فی طب الأئمة، عن جابر بن یزید عن أبی جعفر (ع).
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اشارة

هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها لِیَسْکُنَ إِلَیْها فَلَمَّا تَغَشَّاها حَمَلَتْ حَمْلاً خَفِیفاً فَمَرَّتْ بِهِ فَلَمَّا أَثْقَلَتْ دَعَوَا اللَّهَ رَبَّهُما لَئِنْ آتَیْتَنا صالِحاً لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ (189) فَلَمَّا آتاهُما صالِحاً جَعَلا لَهُ شُرَکاءَ فِیما آتاهُما فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ (190) أَ یُشْرِکُونَ ما لا یَخْلُقُ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ (191) وَ لا یَسْتَطِیعُونَ لَهُمْ نَصْراً وَ لا أَنْفُسَهُمْ یَنْصُرُونَ (192) وَ إِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَی الْهُدی لا یَتَّبِعُوکُمْ سَواءٌ عَلَیْکُمْ أَ دَعَوْتُمُوهُمْ أَمْ أَنْتُمْ صامِتُونَ (193)
إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبادٌ أَمْثالُکُمْ فَادْعُوهُمْ فَلْیَسْتَجِیبُوا لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (194) أَ لَهُمْ أَرْجُلٌ یَمْشُونَ بِها أَمْ لَهُمْ أَیْدٍ یَبْطِشُونَ بِها أَمْ لَهُمْ أَعْیُنٌ یُبْصِرُونَ بِها أَمْ لَهُمْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بِها قُلِ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ ثُمَّ کِیدُونِ فَلا تُنْظِرُونِ (195) إِنَّ وَلِیِّیَ اللَّهُ الَّذِی نَزَّلَ الْکِتابَ وَ هُوَ یَتَوَلَّی الصَّالِحِینَ (196) وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَکُمْ وَ لا أَنْفُسَهُمْ یَنْصُرُونَ (197) وَ إِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَی الْهُدی لا یَسْمَعُوا وَ تَراهُمْ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ وَ هُمْ لا یُبْصِرُونَ (198)
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بیان‌

الکلام فی الآیات جار علی ما جرت علیه سائر آیات السورة من مواثیق النوع الإنسانی و نقضها علی الأغلب الأکثر.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ» إلی آخر الآیتین. الکلام فی الآیتین جار مجری المثل المضروب لبنی آدم فی نقضهم موثقهم الذی واثقوه، و ظلمهم بآیات الله.
و المعنی «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ یا معشر بنی آدم «مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ» هو أبوکم «وَ جَعَلَ مِنْها» أی من نوعها «زَوْجَها لِیَسْکُنَ الرجل الذی هو النفس الواحدة «إِلَیْها» أی إلی الزوج التی هی امرأته «فَلَمَّا تَغَشَّاها» و التغشی هو الجماع «حَمَلَتْ حَمْلًا خَفِیفاً» و المحمول النطفة و هی خفیفة «فَمَرَّتْ بِهِ أی استمرت الزوج بحملها تذهب و تجی‌ء و تقوم و تقعد حتی نمت النطفة فی رحمها و صارت جنینا ثقیلا أثقلت به الزوج «فَلَمَّا أَثْقَلَتْ دَعَوَا اللَّهَ رَبَّهُما» و عاهداه و واثقاه «لَئِنْ آتَیْتَنا» و رزقتنا ولدا «صالِحاً» یصلح للحیاة و البقاء بکونه إنسانا سویا تام الأعضاء غیر ذی عاهة و آفة فإن ذلک هو المرجو للولد حین ولادته و بدء نشوئه دون الصلاح الدینی «لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ لک بإظهار نعمتک، و الانقطاع إلیک فی أمره لا نمیل إلی سبب دونک، و لا نتعلق بشی‌ء سواک.
«فَلَمَّا آتاهُما صالِحاً» کما سألاه و جعله إنسانا سویا صالحا للبقاء و قرت به أعینهما «جَعَلا لَهُ شُرَکاءَ فِیما آتاهُما» من الولد الصالح حیث بعثتهما المحبة و الشفقة علیه 
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أن یتعلقا بکل سبب سواه، و یخضعا لکل شی‌ء دونه مع أنهما کانا قد اشترطا له أن یکونا شاکرین له غیر کافرین لنعمته و ربوبیته فنقضا عهدهما و شرطهما.
و هکذا عامة الإنسان إلا من رحمة الله مهتمون بنقض مواثیقهم و خلف وعدهم، و عدم الوفاء بعهدهم مع الله «فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ .
و القصة- کما تری- یمکن أن یراد بها بیان حال الأبوین من نوع الإنسان فی استیلادهما الولد بالاعتبار العام النوعی فإن کل إنسان فإنه مولود أبویه فالکثرة الإنسانیة نتیجة أبوین یولدان ولدا کما فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ»: الحجرات: 13.
و الغالب علی حال الأبوین و هما یحبان ولدهما و یشفقان علیه أن ینقطعا طبعا إلی الله فی أمر ولدهما و إن لم یلتفتا إلی تفصیل انقطاعهما کما ینقطع راکب البحر إلی الله سبحانه إذا تلاطمت و أخذت أمواجها تلعب به ینقطع إلی ربه و إن لم یعبد ربا قط فإنما هو حال قلبی یضطر الإنسان إلیه.
فللأبوین انقطاع إلی ربهما فی أمر ولدهما لئن آتیتنا صالحا نرضاه لنکونن من الشاکرین فلما استجاب لهما و آتاهما صالحا جعلا له شرکاء و تشبثا فی حفظه و تربیته بکل سبب، و لاذا إلی کل کهف.
و یؤید هذا الوجه قوله فی ذیل الآیة: «فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ فإن المراد بالنفس و زوجها فی صدر الکلام لو کان شخصین من الإنسان بعینهما کآدم و حواء مثلا کان من حق الکلام أن یقال: فتعالی الله عن شرکهما أو عما أشرکا.
علی أنه تعالی یعقب هذه الآیة بآیات أخر یذم فیها الشرک و یوبخ المشرکین بما ظاهره أنه الشرک بمعنی عبادة غیر الله، و حاشا أن یکون صفی الله آدم یعبد غیر الله و قد نص الله سبحانه علی أنه اجتباه و هداه، و نص علی أن لا سبیل للضلال علی من هداه الله و أی ضلال أضل من عبادة غیر الله، قال تعالی: «ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی : طه: 122، و قال: «وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ»: إسراء: 97، و قال: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ»: الأحقاف: 5 و بذلک یظهر أن الضلال و الشرک غیر منسوب إلی آدم و إن لم نقل بنبوته أو قلنا بها و لم نقل بعصمة الأنبیاء (ع).
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و إن أرید بالنفس و زوجها فی القصة آدم و زوجته کان المراد بشرکهما المذکور فی الآیة أنهما اشتغلا بتربیة الولد و اهتما فی أمره بتدبیر الأسباب و العوامل، و صرفهما ذلک عن بعض ما لهما من التوجه إلی ربهما و الخلوص فی ذلک، و من الدلیل علی ذلک قوله تعالی حکایة عنهما: «لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ و قد تقدم فی تفسیر أوائل هذه السورة فی قوله: «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ»: الآیة: 17 أن الشاکرین فی عرف القرآن هم المخلصون- بفتح اللام- الذین لا سبیل لإبلیس علیهم و لا دبیب للغفلة فی قلوبهم فالعتاب المتوجه إلیهما فی قوله: «فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ إنما هو بالشرک بمعنی الاشتغال عن الله بغیره من الأسباب الکونیة یوجه خلاف إخلاص القلب له تعالی.
لکن یبقی علیه إتیان قوله: «فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ بصیغة الجمع، و تعقیبه بما ظاهره أنه الشرک بمعنی عبادة غیر الله.
و ربما دفعه بعضهم بأن الآیة فی التخصیص أولا و التعمیم ثانیا عکس قوله تعالی:
«هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ حَتَّی إِذا کُنْتُمْ فِی الْفُلْکِ وَ جَرَیْنَ بِهِمْ بِرِیحٍ طَیِّبَةٍ»: یونس 22 حیث خاطب أولا عامتهم بالتسییر ثم خص الکلام براکبی الفلک منهم خاصة، و الآیة التی نحن فیها تخص أول القصة بآدم و زوجته فهما المعنیان بقوله:
«هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها» ثم انقضی حدیث آدم و زوجته، و خص بالذکر المشرکون من بنی آدم الذین سألوا ما سألوا، و جعلوا له شرکاء فیما آتاهم أی إن کل اثنین منهم یولدان ولدا هذا حالهما من العهد ثم النقض.
و فیه أن قوله: «هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ الآیة محفوف بقرینة قطعیة تدل علی المراد و تزیل اللبس بخلاف التدرج من الخصوص إلی العموم فی هذه الآیة فإنه موقع فی اللبس لا یصار إلیه فی الکلام البلیغ، اللهم إلا أن یجعل قوله: «فَتَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ إلی آخر الآیات قرینة علی ذلک.
و کیف کان فهذا الوجه کالمأخوذ من الوجهین الأولین بحمل صدر الآیة علی الوجه الثانی و ذیلها علی الوجه الأول.
و ربما دفع الاعتراض السابق بأن فی الکلام حذفا و إیصالا و التقدیر: «فلما آتاهما أی آدم و حواء صالحا جعل أولادهما له شرکاء» فحذف المضاف و هو الأولاد،
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و أقیم المضاف إلیه و هو ضمیر التثنیة المدلول علیه فی قوله: «جعلا مقامه». و فیه أنه لا دلیل علیه.
و ربما التزم بعض المفسرین الإشکال، و تسلم أن المراد بهما آدم و زوجته، و أنهما أشرکا بالله عملا بروایات وردت فی القصة عن بعضهم، و هی موضوعة أو مدسوسة مخالفة للکتاب لا سبیل إلی الأخذ بأمثالها.
قوله تعالی: «أَ یُشْرِکُونَ ما لا یَخْلُقُ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ إلی آخر الآیات الثلاث. صدر الآیات و إن احتمل أن یکون المراد الشرک بالأصنام أو بسائر الأسباب غیر الله، التی الاعتماد علیها نوع من الشرک لکن ذیلها ظاهر فی أن المراد هو الشرک بالأصنام المتخذة آلهة و هی جماد لا یستطیع نصر من یعبدها و لا نصر أنفسها، و لا یشعر بشی‌ء من الدعاء و عدمه.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبادٌ أَمْثالُکُمْ إلی قوله- یَسْمَعُونَ بِها» احتجاج علی مضمون الآیات الثلاث السابقة، و المعنی إنما قلنا إنهم مخلوقون لا یقدرون علی شی‌ء لأنهم عباد أمثالکم فکما أنکم مخلوقون مدبرون کذلک هم.
و الحجة علیه أنهم لا یستجیبون لکم إن دعوتموهم فادعوهم إن کنتم صادقین فی دعواکم أن لهم علما و قدرة و إنما نسب إلیهم دعوی کونهم ذوی علم و قدرة لما فی دعوتهم من الدلالة علی ذلک- و کیف یستجیبون لکم؟ و لیست ما عبأتم لهم من الأرجل و الأیدی ماشیة و باطشة، و لا ما صورتم لهم من الأعین و الآذان مبصرة و سامعة لأنهم جمادات.
و فی الآیات إطلاق العباد علی الجمادات.
قوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ ثُمَّ کِیدُونِ فَلا تُنْظِرُونِ إلی آخر الآیات ثم أمره (ص) أن یکر علیهم علی انتصارهم بأربابهم و آلهتهم بالتحدی و الإعجاز لیستبین سبیله من سبیلهم، و یظهر أن ربه هو الله الذی له کل العلم و القدرة، و أن أربابهم لا یملکون علما لیهتدوا به إلی شی‌ء و لا قدرة لینصروهم فی شی‌ء.
فقال: قل لهم ادعوا شرکاءکم لنصرکم علی ثم کیدونی فلا تنظرونی و لا تمهلونی إن ربی ینصرنی و یدفع عنی کیدکم فإنه الذی نزل الکتاب لیهدی به الناس، و هو یتولی الصالحین من عباده فینصرهم، و هو القائل: إن الأرض یرثها عبادی الصالحون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌8، ص: 378
و أنا من الصالحین فینصرنی و لا محالة، و أما أربابکم الذین تدعون من دونه فلا یستطیعون نصرکم و لا نصر أنفسهم و لا یسمعون و لا یبصرون فلا قدرة لهم و لا علم.
و فی الآیات أمر النبی ص أن یخبرهم أنه من الصالحین و لم یعهد فیما یخبر به القرآن من صلاح الأنبیاء مثل ذلک فی غیره (ص).
و فیها التحدی علی الأصنام و عبدتهم کما تحدی بذلک غیره من الأنبیاء (ع).



بحث روائی‌

فی العیون، بإسناده عن أبی الصلت الهروی عن الرضا (ع) فی حدیث*: قال له المأمون: فما معنی قوله تعالی: «فَلَمَّا آتاهُما صالِحاً جَعَلا لَهُ شُرَکاءَ فِیما آتاهُما» فقال الرضا (ع) إن حواء ولدت لآدم خمس مائة بطن- فی کل بطن ذکرا و أنثی، و إن آدم و حواء عاهدا الله تعالی و دعواه و قالا: لئن آتیتنا صالحا لنکونن من الشاکرین، فلما آتاهما صالحا من النسل خلقا سویا- بریئا من الزمانة و العاهة- کان ما آتاهما صنفین: صنفا ذکرانا و صنفا إناثا- فجعل الصنفان لله تعالی ذکره شرکاء فیما آتاهما، و لم یشکراه کشکر أبویهما له عز و جل- قال المأمون: أشهد أنک ابن رسول الله حقا.
أقول: مرجعه إلی بعض الوجوه السابقة فی دفع ما أورد علی الآیة، و قد وردت فی تفسیر الآیة عدة من الروایات مرویة عن سمرة بن جندب و أبی و زید و ابن عباس فیها أن آدم و حواء لم یکن یعیش لهما ولد فأمرهما الشیطان أو أمر حواء أن یسمیاه عبد الحارث حتی یعیش- و کان الحارث اسمه فی السماء- و فی بعضها: عبد الشمس، و فی بعضها: أنه خوفها أن تلد ناقة أو بقرة أو بهیمة أخری، و شرط لها إن سمته عبد الحارث ولدت إنسانا سویا. الأحادیث. و هی موضوعة أو مدسوسة من الإسرائیلیات.
و قد روی فی المجمع، عن تفسیر العیاشی عنهم (ع): أنه کان شرکهما شرک طاعة و لم یکن شرک معصیة
، و ظاهره أنه جری علی ما یجری علیه تلک الأحادیث فحاله حالها و کیف یفرق بین الطاعة و العبادة و خاصة فی مورد إبلیس و قد قال تعالی:
«أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61 و مع ذلک فقد ذکر بعضهم أن هذه الروایات لا تدل علی أزید من الإشراک فی التسمیة، و لیس ذلک بکفر و لا معصیة، و اختاره الطبری هذا
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اشارة

خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ (199) وَ إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ مِنَ الشَّیْطانِ نَزْغٌ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (200) إِنَّ الَّذِینَ اتَّقَوْا إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ (201) وَ إِخْوانُهُمْ یَمُدُّونَهُمْ فِی الغَیِّ ثُمَّ لا یُقْصِرُونَ (202) وَ إِذا لَمْ تَأْتِهِمْ بِآیَةٍ قالُوا لَوْ لا اجْتَبَیْتَها قُلْ إِنَّما أَتَّبِعُ ما یُوحی إِلَیَّ مِنْ رَبِّی هذا بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (203)
وَ إِذا قُرِئَ الْقُرْآنُ فَاسْتَمِعُوا لَهُ وَ أَنْصِتُوا لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (204) وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ تَضَرُّعاً وَ خِیفَةً وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ وَ لا تَکُنْ مِنَ الْغافِلِینَ (205) إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ (206)



بیان‌

الآیات ختام السورة، و فیها رجوع إلی ذکر معنی الغرض الذی نزلت فیه السورة ففیها أمر النبی ص بالسیرة الحسنة الجمیلة التی تمیل إلیها القلوب، و تسکن إلیها النفوس، و أمره بالتذکر ثم بالذکر أخیرا.
قوله تعالی: «خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ الأخذ بالشی‌ء هو لزومه أو عدم ترکه فأخذ العفو ملازمة الستر علی إساءة من أساء إلیه، و الإغماض عن حق الانتقام الذی یعطیه العقل الاجتماعی لبعضهم علی بعض. هذا بالنسبة إلی إساءة الغیر بالنسبة إلی نفسه و التضییع لحق شخصه، و أما ما أضیع فیه حق الغیر بالإساءة إلیه فلیس مما یسوغ العفو فیه لأنه إغراء بالإثم و تضییع لحق الغیر بنحو أشد، و إبطال 
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للنوامیس الحافظة للاجتماع، و یمنع عنه جمیع الآیات الناهیة عن الظلم و الإفساد و إعانة الظالمین و الرکون إلیهم بل جمیع الآیات المعطیة لأصول الشرائع و القوانین، و هو ظاهر.
فالمراد بقوله: «خُذِ الْعَفْوَ» هو الستر بالعفو فیما یرجع إلی شخصه (ص)، و علی ذلک کان یسیر فقد تقدم فی بعض الروایات المتقدمة فی أدبه (ص): «1» أنه لم ینتقم من أحد لنفسه قط.
هذا علی ما ذکره القوم أن المراد بالعفو ما یسارق المغفرة، و فی بعض الروایات الآتیة عن الصادق (ع) أن المراد به الوسط و هو أنسب بالآیة و أجمع للمعنی من غیر شائبة التکرار الذی یلزم من قوله: «وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ علی التفسیر الأول.
و قوله: «وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ و العرف هو ما یعرفه عقلاء المجتمع من السنن و السیر الجمیلة الجاریة بینهم بخلاف ما ینکره المجتمع و ینکره العقل الاجتماعی من الأعمال النادرة الشاذة، و من المعلوم أن لازم الأمر بمتابعة العرف أن یکون نفس الآمر مؤتمرا بما یأمر به من المتابعة، و من ذلک أن یکون نفس أمره بنحو معروف غیر منکر فمقتضی قوله: «وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ أن یأمر بکل معروف، و أن لا یکون نفس الأمر بالمعروف علی وجه منکر.
و قوله: «وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ أمر آخر بالمداراة معهم، و هو أقرب طریق و أجمله لإبطال نتائج جهلهم و تقلیل فساد أعمالهم فإن فی مقابلة الجاهل بما یعادل جهله إغراء له بالجهل و الإدامة علی الغی و الضلال.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ مِنَ الشَّیْطانِ نَزْغٌ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ قال الراغب فی المفردات،: النزغ دخول فی أمر لأجل إفساده، قال: مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی انتهی، و قیل: هو الإزعاج و الإغراء و أکثر ما یکون حال الغضب، و قیل: هو من الشیطان أدنی الوسوسة، و المعانی متقاربة، و أقربها من الآیة هو الأوسط لمناسبته الآیة السابقة الآمرة بالإعراض عن الجاهلین فإن مماستهم الإنسان بالجهالة نوع مداخلة من الشیطان لإثارة الغضب، و سوقه إلی جهالة مثله.
______________________________
(1) فی آخر الجزء السادس من الکتاب.
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فیرجع معنی الآیة إلی أنه لو نزغ الشیطان بأعمالهم المبنیة علی الجهالة و إساءتهم إلیک لیسوقک بذلک إلی الغضب و الانتقام فاستعذ بالله إنه سمیع علیم، و الآیة مع ذلک عامة خوطب بها النبی ص و قصد بها أمته لعصمته.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّقَوْا إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ نحو تعلیل للأمر فی الآیة السابقة و الطائف من الشیطان هو الذی یطوف حول القلب لیلقی إلیه الوسوسة أو وسوسته التی تطوف حول القلب لتقع فیه و تستقر علیه، و «مِنَ بیانیة علی الأول، و نشوئیة علی الثانی، و مآل المعنیین مع ذلک واحد، و التذکر تفکر من الإنسان فی أمور لتهدیه إلی نتیجة مغفول عنها أو مجهولة قبله.
و الآیة بمنزلة التعلیل للأمر بالاستعاذة فی الآیة السابقة، و المعنی استعذ بالله عند نزغة الشیطان فإن هذا طریق المتقین فهم إذا مسهم طائف من الشیطان تذکروا أن الله هو ربهم الذی یملکهم و یربیهم یرجع إلیه أمرهم فارجعوا إلیه الأمر فکفاهم مئونته، و دفع عنهم کیده، و رفع عنهم حجاب الغفلة فإذا هم مبصرون غیر مضروب علی أبصارهم بحجاب الغفلة.
فالآیة- کما عرفت- فی معنی قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ»: النحل: 99.
و قد ظهر أیضا أن الاستعاذة بالله نوع من التذکر لأنها مبنیة علی أن الله سبحانه و هو ربه هو الرکن الوحید الذی یدفع هذا العدو المهاجم بما له من قوة، و أیضا الاستعاذة نوع من التوکل کما مر.
قوله تعالی: «وَ إِخْوانُهُمْ یَمُدُّونَهُمْ فِی الغَیِّ ثُمَّ لا یُقْصِرُونَ کان الجملة حالیة، و المراد بإخوانهم إخوان المشرکین و هم الشیاطین کما وقع قوله: «إِنَّ الْمُبَذِّرِینَ کانُوا إِخْوانَ الشَّیاطِینِ»: الإسراء: 27 و الإقصار الکف و الانتهاء.
و المعنی: أن الذین اتقوا علی هذا الحال من التذکر و الإبصار و الحال أن إخوان المشرکین من الشیاطین یمدون المشرکین فی غیهم و یعینونهم ثم لا یکفون عن مدهم و إعانتهم، أو لا یکف المشرکون و لا ینتهون عن غیهم.
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قوله تعالی: «وَ إِذا لَمْ تَأْتِهِمْ بِآیَةٍ قالُوا لَوْ لا اجْتَبَیْتَها» إلی آخر الآیة. الاجتباء افتعال من الجبایة، و قولهم: «لَوْ لا اجْتَبَیْتَها» کلام منهم جار مجری التهکم و السخریة و المعنی علی ما یعطیه السیاق: أنک إذا أتیتهم بآیة کذبوا بها و إذا لم تأتهم بآیة کما لو أبطأت فیها قالوا: لو لا اجتبیت ما تسمیه آیة و جمعتها من هنا و هناک فأتیت بها «قُلْ لیس لی من الأمر شی‌ء «و إِنَّما أَتَّبِعُ ما یُوحی إِلَیَّ مِنْ رَبِّی هذا» القرآن «بَصائِرُ مِنْ رَبِّکُمْ یرید أن یبصرکم بها «وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ .
قوله تعالی: «وَ إِذا قُرِئَ الْقُرْآنُ فَاسْتَمِعُوا لَهُ وَ أَنْصِتُوا لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ الإنصات السکوت مع استماع، و قیل: هو الاستماع مع سکوت یقال: أنصت الحدیث و أنصت له أی استمع ساکتا، و أنصته غیره و أنصت الرجل أی سکت، فالمعنی:
استمعوا للقرآن و اسکتوا.
و الآیة بحسب دلالتها عامة و إن قیل: إنها نزلت فی الصلاة جماعة.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ تَضَرُّعاً وَ خِیفَةً وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ إلی آخر الآیة. قسم الذکر إلی ما فی النفس و دون الجهر من القول: ثم أمر بالقسمین، و أما الجهر من القول فی الذکر فمضرب عنه لا لأنه لیس ذکرا بل لمنافاته لأدب العبودیة و یدل علی ذلک 
ما ورد: أن النبی ص سار بأصحابه فی بعض غزواته- فدخلوا وادیا موحشا و اللیل داج- فکان ینادی بعض أصحابه بالتکبیر- فنهاه النبی ص و قال:
إنکم لا تدعون غائبا بعیدا
«1».
و التضرع من الضراعة و هو التملق بنوع من الخشوع و الخضوع، و الخیفة بناء نوع من الخوف، و المراد به نوع من الخوف یناسب ساحة قدسه تعالی ففی التضرع معنی المیل إلی المتضرع إلیه و الرغبة فیه و التقرب منه، و فی الخیفة معنی اتقائه و الرهبة و التبعد عنه، فمقتضی توصیف الذکر بکونه عن تضرع و خیفة أن یکون بحرکة باطنیة إلیه و منه کالذی یحب شیئا و یهابه فیدنو منه لحبه و یتبعد عنه لمهابته، و الله سبحانه و إن کان محض الخیر لا شر فیه، و إنما الشر الذی یمسنا هو من قبلنا لکنه تعالی ذو الجلال و الإکرام له أسماء الجمال التی تدعوا إلیه و تجذب نحوه کل شی‌ء
______________________________
(1) الروایة منقولة بالمعنی.
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و له أسماء الجلال التی تقهر و تدفع عنه کل شی‌ء فحق ذکره و هو الله له الأسماء الحسنی کلها أن یکون علی ما یقتضیه مجموع أسمائه الجمالیة و الجلالیة، و هو أن یذکر تعالی تضرعا و خیفة، و رغبا و رهبا.
و قوله: «بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ ظاهره أنه قید لقوله: «وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ فیکون الذکر القولی هو الموزع إلی الغدو و الآصال، و ینطبق علی بعض الفرائض الیومیة.
و قوله: «وَ لا تَکُنْ مِنَ الْغافِلِینَ تأکید للأمر بالذکر فی أول الآیة و لم ینه تعالی عن أصل الغفلة، و إنما نهی عن الدخول فی زمرة الغافلین، و هم الموصوفون بالغفلة الذین استقرت فیهم هذه الصفة.
و یتبین بذلک أن الذکر المطلوب المأمور به هو أن یکون الإنسان علی ذکر من ربه حینا بعد حین، و یبادر إلیه لو عرضت له غفلة منسیة، و لا یدع الغفلة تستقر فی نفسه، و فی الآیة التالیة: دلالة علی ذلک علی ما سیجی‌ء.
فمحصل الآیة: الأمر بالاستمرار علی ذکر الله فی النفس تضرعا و خیفة حینا بعد حین، و ذکره بالقول دون الجهر بالغدو و الآصال.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ ظاهر السیاق أنه فی موضع التعلیل للأمر الواقع فی الآیة السابقة فیکون المعنی: اذکر ربک کذا و کذا فإن الذین عند ربک کذلک أی اذکر ربک کذا لتکون من الذین عند ربک و لا تخرج من زمرتهم.
و یتبین بذلک أن المراد بقوله: «الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لیس هم الملائکة فقط- علی ما فسره کثیر من المفسرین- إذ لا معنی لقولنا: اذکر ربک کذا لأن الملائکة یذکرونه کذلک بل مطلق المقربین عنده تعالی علی ما یفیده لفظ: «عِنْدَ رَبِّکَ من الحضور من غیر غیبة.
و یظهر من الآیة أن القرب من الله إنما هو بذکره، فبه یرتفع الحجاب بینه و بین عبده، و إلا فجمیع الأشیاء متساویة فی النسبة إلیه من غیر اختلاف بینها بقرب أو بعد أو غیر ذلک.
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و قوله: «لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ فیه أمور ثلاثة یتصف بها الذکر النفسی کما یتصف بها الذکر القولی فإن للنفس أن تتصف بحال عدم الاستکبار، و بحال تنزیهه تعالی، و بحال السجدة و کمال الخشوع له کما یتصف بها الذکر القولی و یعنون بها العمل الخارجی، فلیس التسبیح و السجود مما یختص بالأعضاء من لسان و غیره کما یدل علیه قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»: إسراء: 44، و قوله:
«وَ النَّجْمُ وَ الشَّجَرُ یَسْجُدانِ»: الرحمن: 6، و قوله: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: النحل: 49.
و ما فی الآیة من توصیف القوم بعدم الاستکبار و التسبیح و السجود أخف و أهون مما یشتمل علیه قوله تعالی: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ»: الأنبیاء: 20 و قوله: «فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ»: حم السجدة: 38 فإن هذه الآیات ظاهرها الاستمرار الذی لا یتخلله عدم، و لا یتوسطه مناف، و الآیة التی نبحث عنها لم یأمر إلا بما لا تثبت معه الغفلة فی النفس کما عرفت.
فهذه الآیة تأمر بمرتبة من الذکر هی دون ما تتضمنه آیات سورتی الأنبیاء و حم السجدة و الله العالم.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن الحسن بن علی بن النعمان عن أبیه عمن سمع أبا عبد الله (ع) و هو یقول*: إن الله أدب رسوله فقال: یا محمد- خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ قال: خذ منهم ما ظهر و ما تیسر، و العفو الوسط.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أنس قال*: قال رسول الله ص: إن مکارم الأخلاق عند الله أن تعفو عمن ظلمک- و تصل من قطعک، و تعطی من حرمک.
ثم تلا النبی ص: «خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ- وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ .
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة مرویة عن النبی ص من طرق أهل السنة.
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و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی مکارم الأخلاق عن إبراهیم بن أدهم قال*: لما أنزل الله «خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ قال رسول الله ص: أمرت أن آخذ العفو من أخلاق الناس.
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن زید قال*: لما نزلت: «خُذِ الْعَفْوَ وَ أْمُرْ بِالْعُرْفِ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْجاهِلِینَ قال رسول الله ص: کیف یا رب و الغضب؟ فنزل:
«وَ إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ مِنَ الشَّیْطانِ نَزْغٌ الآیة.
أقول: و فی الروایة شی‌ء، و یمکن أن یوجه بما قدمناه فی الآیة.
و فی تفسیر القمی،: فی الآیة قال: إن عرض فی قلبک منه شی‌ء و وسوسة- فاستعذ بالله إنه سمیع علیم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر بن عبد الله قال* سمعت رسول الله ص یقرأ: «إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ بالألف.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل: «إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا- فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ قال: هو العبد یهم بالذنب ثم یتذکر فیمسک، فذلک قوله: «تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ :
أقول: و رواه العیاشی عن أبی بصیر، و علی بن أبی حمزة، و زید بن أبی أسامة عنه (ع)، و لفظ الأولین: هو الرجل یهم بالذنب ثم یتذکر فیدعه، و لفظ الأخیر:
هو الذنب یهم به العبد فیتذکر فیدعه 
، و فی معناه روایات أخر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال*: صلی النبی ص فقرأ خلفه قوم فنزلت: «وَ إِذا قُرِئَ الْقُرْآنُ فَاسْتَمِعُوا لَهُ وَ أَنْصِتُوا».
أقول: و فی ذلک عدة روایات من طرق أهل السنة و فی بعضها: أنهم کانوا یتکلمون خلفه و هم فی الصلاة فنزلت، و فی بعضها: أنه کان فتی من الأنصار، و فی بعضها رجل.
و فی المجمع، بعد ذکر القول: إن الآیة نزلت فی الصلاة جماعة خلف الإمام: قال:
و روی ذلک عن أبی جعفر (ع).
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و فیه، و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: یجب الإنصات للقرآن فی الصلاة و غیرها.:
أقول: و رواه العیاشی عن زرارة عنه (ع)، و فی آخره: و إذا قرئ عندک القرآن- وجب علیک الإنصات و الاستماع.
و فیه، عن عبد الله بن أبی یعفور عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: الرجل یقرأ القرآن و أنا فی الصلاة- هل یجب علی الإنصات و الاستماع؟ قال: نعم إذا قرئ القرآن- وجب علیک الإنصات و الاستماع.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی کهمش عن أبی عبد الله (ع) قال قرأ ابن الکواء خلف أمیر المؤمنین (ع): «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ فأنصت أمیر المؤمنین (ع).
أقول: و الروایات فی غیر صورة قراءة الإمام محمولة علی الاستحباب و تمام البحث فی الفقه.
و فی الدر المنثور، أخرج الحکیم الترمذی عن عمر بن الخطاب قال*: أتانی رسول الله ص و أنا أعرف الحزن فی وجهه- فأخذ بلحیتی فقال: إنا لله و إنا إلیه راجعون- أتانی جبرئیل آنفا فقال: إنا لله و إنا إلیه راجعون- قلت: أجل فإنا لله و إنا إلیه راجعون- فمم ذاک یا جبرئیل؟ فقال: إن أمتک مفتتنة بعدک بقلیل من الدهر غیر کثیر. قلت: فتنة کفر أو فتنة ضلالة؟ قال: کل ذلک سیکون. قلت: و من أین ذاک و أنا تارک فیهم کتاب الله؟ قال: بکتاب الله یضلون، و أول ذلک من قبل قرائهم و أمرائهم- یمنع الأمراء الناس حقوقهم فلا یعطونها فیقتتلون، و تتبع القراء أهواء الأمراء- فیمدونهم فی الغی ثم لا یقصرون. قلت یا جبرئیل فبم یسلم من سلم منهم- فقال: بالکف و الصبر- إن أعطوا الذی لهم أخذوه و إن منعوه ترکوه.
و فی تفسیر القمی،: فی معنی قوله: إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ الآیة، یعنی الأنبیاء و الرسل و الأئمة.
تم و الحمد الله. 
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (1) إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَ إِذا تُلِیَتْ عَلَیْهِمْ آیاتُهُ زادَتْهُمْ إِیماناً وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ (2) الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (3) أُولئِکَ هُمُ الْمُؤْمِنُونَ حَقًّا لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ (4)
کَما أَخْرَجَکَ رَبُّکَ مِنْ بَیْتِکَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّ فَرِیقاً مِنَ الْمُؤْمِنِینَ لَکارِهُونَ (5) یُجادِلُونَکَ فِی الْحَقِّ بَعْدَ ما تَبَیَّنَ کَأَنَّما یُساقُونَ إِلَی الْمَوْتِ وَ هُمْ یَنْظُرُونَ (6)



(بیان)

سیاق الآیات فی السورة یعطی أنها مدنیة نزلت بعد وقعة بدر، و هی تقص بعض أخبار بدر، و تذکر مسائل متفرقة تتعلق بالجهاد و الغنائم و الأنفال و نحوها، و أمورا أخری تتعلق بالهجرة و بها تختتم السورة.
قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ إلی آخر الآیة.
الأنفال جمع نفل بالفتح و هو الزیادة علی الشی‌ء، و لذا یطلق النفل و النافلة علی التطوع 
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لزیادته علی الفریضة، و تطلق الأنفال علی ما یسمی فیئا أیضا و هی الأشیاء من الأموال التی لا مالک لها من الناس کرءوس الجبال، و بطون الأودیة، و الدیار الخربة، و القری التی باد أهلها و ترکة من لا وارث له، و غیر ذلک کأنها زیادة علی ما ملکه الناس فلم یملکها أحد و هی لله و لرسوله، و تطلق علی غنائم الحرب کأنها زیادة علی ما قصد منها فإن المقصود بالحرب و الغزوة الظفر علی الأعداء و استئصالهم فإذا غلبوا و ظفر بهم فقد حصل المقصود، و الأموال التی غنمه المقاتلون و القوم الذین أسروهم زیادة علی أصل الغرض.
و «ذات فی الأصل مؤنث «ذا» بمعنی الصاحب من الألفاظ اللازمة الإضافة غیر أنه کثر استعماله فی نفس الشی‌ء بمعنی ما به الشی‌ء هو هو فیقال: ذات الإنسان أی ما به الإنسان إنسان، و ذات زید أی النفس الإنسانیة الخاصة التی سمیت بزید، و کان الأصل فیها النفس ذات أعمال کذا ثم أفردت بالذکر فقیل ذات الأعمال أو ما یؤدی مؤداه ثم قیل ذات، و کذلک الأمر فی ذات البین فلکون الخصومة لا تتحقق إلا بین طرفین نسب إلیها البین فقیل ذات البین أی الحالة و الرابطة السیئة التی هی صاحبة البین فالمراد بقوله: أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ أی أصلحوا الحالة الفاسدة و الرابطة السیئة التی بینکم.
و قال الراغب فی المفردات: «ذو» علی وجهین: أحدهما یتوصل به إلی الوصف بأسماء الأجناس و الأنواع، و یضاف إلی الظاهر دون المضمر، و یثنی و یجمع، و یقال فی التثنیة: ذواتا، و فی الجمع: ذوات، و لا یستعمل شی‌ء منها إلا مضافا.
قال: و قد استعار أصحاب المعانی الذات فجعلوه عبارة عن عین الشی‌ء جوهرا کان أو عرضا، و استعملوها مفردة و مضافة إلی المضمر و بالألف و اللام، و أجروها مجری النفس و الخاصة فقالوا: ذاته و نفسه و خاصته، و لیس ذلک من کلام العرب، و الثانی فی لفظ ذو لغة لطی‌ء یستعملونه استعمال «الذی» و یجعل فی الرفع و النصب و الجر و الجمع و التأنیث علی لفظ واحد نحو:
و بئری ذو حفرت و ذو طویت.
أی التی حفرت و التی طویت. انتهی.
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و الذی ذکره من عدم إضافته إلی الضمیر منقول عن الفراء، و لازمه کون استعماله مضافا إلی الضمیر من کلام المولدین و الحق أنه قلیل لا متروک، و قد وقع فی کلام علی (ع) فی بعض خطبه کما فی نهج البلاغة.
و قد اختلف المفسرون فی معنی الآیة و موقعها اختلافا شدیدا من جهات: من جهة معنی قوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ و قد نسب إلی أهل البیت ( (ع)) و بعض آخر کعبد الله بن مسعود و سعد بن أبی وقاص و طلحة بن مصرف أنهم قرءوا:
«یسئلونک الأنفال» فقیل: عن زائدة فی القراءة المشهورة، و قیل: بل مقدرة فی القراءة الشاذة، و قیل: إن المراد بالأنفال غنائم الحرب، و قیل: غنائم غزوة بدر خاصة بجعل اللام فی الأنفال للعهد، و قیل: الفی‌ء الذی لله و الرسول و الإمام، و قیل:
إن الآیة منسوخة بآیة الخمس، و قیل: بل محکمة، و قد طالت المشاجرة بینهم کما یعلم بالرجوع إلی مطولات التفاسیر کتفسیری الرازی و الآلوسی و غیرهما.
و الذی ینبغی أن یقال بالاستمداد من السیاق: أن الآیة بسیاقها تدل علی أنه کان بین هؤلاء المشار إلیهم بقوله: «یَسْئَلُونَکَ تخاصم خاصم به بعضهم بعضا بأخذ کل جانبا من القول لا یرضی به خصمه، و التفریع الذی فی قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ یدل علی أن الخصومة کانت فی أمر الأنفال، و لازم ذلک أن یکون السؤال الواقع منهم المحکی فی صدر الآیة إنما وقع لقطع الخصومة، کأنهم تخاصموا فی أمر الأنفال ثم راجعوا رسول الله ص یسألونه عن حکمها لتنقطع بما یجیبه الخصومة و ترتفع عما بینهم.
و هذا- کما تری- یؤید أولا القراءة المشهورة: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ فإن السؤال إذا تعدی بعن کان بمعنی استعلام الحکم و الخبر، و أما إذا استعمل متعدیا بنفسه کان بمعنی الاستعطاف و لا یناسب المقام إلا المعنی الأول.
و ثانیا: أن الأنفال بحسب المفهوم و إن کان یعم الغنیمة و الفی‌ء جمیعا إلا أن مورد الآیة هی الأنفال بمعنی غنائم الحرب لا غنائم غزوة بدر خاصة إذ لا وجه للتخصیص فإنهم إذ تخاصموا فی غنائم بدر لم یتخاصموا فیها لأنها غنائم بدر خاصة بل لأنها غنائم مأخوذة من أعداء الدین فی جهاد دینی، و هو ظاهر.
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و اختصاص الآیة بحسب موردها بغنیمة الحرب لا یوجب تخصیص الحکم الوارد فیها بالمورد، فإن المورد لا یخصص، فإطلاق حکم الآیة بالنسبة إلی کل ما یسمی بالنفل فی محله، و هی تدل علی أن الأنفال جمیعا لله و لرسوله لا یشارک الله و رسوله فیها أحد من المؤمنین سواء فی ذلک الغنیمة و الفی‌ء.
ثم الظاهر من قوله: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ و ما یعظهم الله به بعد هذه الجملة و یحرضهم علی الإیمان هو أن الله سبحانه فصل الخصومة بتشریع ملکها لنفسه و لرسوله، و نزعها من أیدیهم و هو یستدعی أن یکون تخاصمهم من جهة دعوی طائفة منهم أن الأنفال لها خاصة دون غیرها، أو أنها تختص بشی‌ء منها، و إنکار الطائفة الأخری ذلک، ففصل الله سبحانه خصومتهم فیها بسلب ملکهم منها و إثبات ملک نفسه و رسوله، و موعظتهم أن یکفوا عن المخاصمة و المشاجرة، و أما قول من یقول:
إن الغزاة یملکون ما أخذوه من الغنیمة بالإجماع فأحری به أن یورد فی الفقه دون التفسیر.
و بالجملة فنزاعهم فی الأنفال یکشف عن سابق عهد لهم بأن الغنیمة لهم أو ما فی معناه غیر أنه کان حکما مجملا اختلف فیه المتخاصمان و کل یجر النار إلی قرصته، و الآیات الکریمة تؤید ذلک.
توضیحه: أن ارتباط الآیات فی السورة و التصریح بقصة وقعة بدر فیها یکشف أن السورة بأجمعها نزلت حول وقعة بدر و بعیدها حتی إن ابن عباس- علی ما نقل عنه- کان یسمیها سورة بدر، و التی تتعرض لأمر الغنیمة من آیاتها خمس آیات فی مواضع ثلاثة من السورة هی بحسب ترتیب السورة، قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة، و قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا یَوْمَ الْفُرْقانِ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»، و قوله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ لَوْ لا کِتابٌ مِنَ اللَّهِ سَبَقَ لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ حَلالًا طَیِّباً وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
و سیاق الآیة الثانیة یفید أنها نزلت بعد الآیة الأولی و الآیات الأخیرة جمیعا
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لمکان قوله فیها إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا یَوْمَ الْفُرْقانِ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ فهی نازلة بعد الوقعة بزمان.
ثم الآیات الأخیرة تدل علی أنهم کلموا رسول الله ص فی أمر الأسری و سألوه أن لا یقتلهم و یأخذ الفدیة، و فیها عتابهم علی ذلک، ثم تجویز أن یأکلوا مما غنموا و کأنهم فهموا من ذلک أنهم یملکون الغنائم و الأنفال علی إبهام فی أمره: هل یملکه جمیع من حضر الوقعة أو بعضهم کالمقاتلین دون القاعدین مثلا؟ و هل یملکون ذلک بالسویة فیقسم بینهم کذلک أو یختلفون فیه بالزیادة و النقیصة کأن یکون سهم الفرسان منها أزید من المشاة؟ أو نحو ذلک.
و کان ذلک سبب التخاصم بینهم فتشاجروا فی الأمر، و رفعوا ذلک إلی رسول الله ص فنزلت الآیة الأولی: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ الآیة، فخطأتهم الآیة فیما زعموا أنهم مالکوا الأنفال بما استفادوا من قوله:
«فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ الآیة، و أقرت ملک الأنفال لله و الرسول و نهتهم عن التخاصم و التشاجر، فلما انقطع بذلک تخاصمهم أرجعها النبی ص إلیهم، و قسمها بینهم بالسویة، و عزل السهم لعدة من أصحابه لم یحضروا الوقعة، و لم یقدم مقاتلا علی قاعد، و لا فارسا علی ماش، ثم نزلت الآیة الثانیة: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ الآیة، بعد حین فأخرج النبی ص مما رد إلیهم من السهام الخمس و بقی لهم الباقی. هذا ما یتحصل من انضمام الآیات المربوطة بالأنفال بعضها ببعض.
فقوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ یفید بما ینضم إلیه من قرائن السیاق أنهم سألوا النبی ص عن حکم غنائم الحرب بعد ما زعموا أنهم یملکون الغنیمة، و اختلفوا فیمن یملکها، أو فی کیفیة ملکها و انقسامها بینهم، أو فیهما معا، و تخاصموا فی ذلک.
و قوله: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ جواب عن مسألتهم و فیه بیان أنهم لا یملکونها و إنما هی أنفال یملکها الله و رسوله، فیوضع حیثما أراد الله و رسوله، و قد قطع ذلک أصل ما نشب بینهم من الاختلاف و التخاصم.
و یظهر من هذا البیان أن الآیة غیر ناسخة لقوله تعالی: «فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ 
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إلی آخر الآیة، و إنما تبین معناها بالتفسیر، و إن قوله: «فَکُلُوا» لیس بکنایة عن ملکهم للغنیمة بحسب الأصل، و إنما المراد هو التصرف فیها و التمتع منها إلا أن یمتلکوا بقسمة النبی ص إیاها بینهم.
و یظهر أیضا أن قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی الآیة لیس بناسخ لقوله: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة فإن قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ الآیة إنما یؤثر بالنسبة إلی المجاهدین منعهم عن أکل تمام الغنیمة و التصرف فیه إذ لم یکن لهم بعد نزول قوله: «الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ إلا ذلک، و أما قوله: «الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ فلا یفید إلا کون أصل ملکها لله و الرسول من دون أن یتعرض لکیفیة التصرف و جواز الأکل و التمتع، فلا یناقضه فی ذلک قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ الآیة حتی یکون بالنسبة إلیه ناسخا، فیتحصل من مجموع الآیات الثلاث: أن أصل الملک فی الغنیمة لله و الرسول ثم یرجع أربعة أخماسها إلی المجاهدین یأکلونها و یمتلکونها و یرجع خمس منها إلی الله و الرسول و ذی القربی و غیرهم لهم التصرف فیها و الاختصاص بها.
و یظهر بالتأمل فی البیان السابق أیضا: أن فی التعبیر عن الغنائم بالأنفال و هو جمع نفل بمعنی الزیادة إشارة إلی تعلیل الحکم بموضوعه الأعم، کأنه قیل: یسألونک عن الغنائم و هی زیادات لا مالک لها من بین الناس، و إذا کان کذلک فأجبهم بحکم الزیادات و الأنفال، و قُلِ: الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ و لازم ذلک کون الغنیمة لله و الرسول.
و بذلک ربما تأید کون اللام فی لفظ الأنفال الأول للعهد و فی الثانی للجنس أو الاستغراق، و تبین وجه الإظهار فی قوله: «قُلِ الْأَنْفالُ الآیة حیث لم یقل: قل هی لله و الرسول.
و یظهر بذلک أیضا: أن قوله: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ حکم عام یشمل بعمومه الغنیمة و سائر الأموال الزائدة فی المجتمع نظیر الدیار الخالیة و القری البائدة و رءوس الجبال و بطون الأودیة و قطائع الملوک و ترکة من لا وارث له، أما الأنفال بمعنی الغنائم فهی متعلقة بالمقاتلین من المسلمین بعمل النبی ص، و بقی الباقی تحت ملک الله و رسوله.
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هذا ما یفیده التأمل فی کرائم الآیات، و للمفسرین فیها أقاویل مختلفة تعلم بالرجوع إلی مطولات التفاسیر لا جدوی فی نقلها و التعرض المنقض و الإبرام فیها.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ إلی آخر الآیتین الآیتان و التی بعدهما بیان ما یتمیز به المؤمنون بحقیقة الإیمان و یختصون به من الأوصاف الکریمة و الثواب الجزیل بینت لیتأکد به ما یشتمل علیه قوله تعالی:
«فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ إلی آخر الآیة.
و قد ذکر الله تعالی لهم خمس صفات اختارها من بین جمیع صفاتهم التی ذکرها فی کلامه لکونها مستلزمة لکرائم صفاتهم علی کثرتها و ملازمة لحق الإیمان، و هی بحیث إذا تنبهوا لها و تأملوها کان ذلک مما یسهل لهم توطین النفس علی التقوی و إصلاح ذات بینهم، و إطاعة الله و رسوله.
و هاتیک الصفات الخمس هی: وجل القلب عند ذکر الله، و زیادة الإیمان عند استماع آیات الله، و التوکل، و إقامة الصلاة، و الإنفاق مما رزقهم الله، و معلوم أن الصفات الثلاث الأول من أعمال القلوب، و الأخیرتان من أعمال الجوارح.
و قد روعی فی ذکرها الترتیب الذی بینها بحسب الطبع، فإن نور الإیمان إنما یشرق علی القلب تدریجا، فلا یزال یشتد و یضاعف حتی یتم و یکمل بحقیقته، فأول ما یشرق یتأثر القلب بالوجل و الخشیة إذا تذکر بالله عند ذکره، و هو قوله تعالی:
«إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ .
ثم لا یزال ینبسط الإیمان و یتعرق و ینمو و یتفرع بالسیر فی الآیات الدالة علیه تعالی، و الهادیة إلی المعارف الحقة، فکلما تأمل المؤمن فی شی‌ء منها زادته إیمانا، فیقوی الإیمان و یشتد حتی یستقر فی مرحلة الیقین، و هو قوله تعالی: «وَ إِذا تُلِیَتْ عَلَیْهِمْ آیاتُهُ زادَتْهُمْ إِیماناً».
و إذا زاد الإیمان و کمل کمالا عرف عندئذ مقام ربه و موقع نفسه، معرفة تطابق واقع الأمر، و هو أن الأمر کله إلی الله سبحانه فإنه تعالی وحده هو الرب الذی إلیه یرجع کل شی‌ء، فالواجب الحق علی الإنسان أن یتوکل علیه و یتبع ما یریده منه بأخذه وکیلا فی جمیع ما یهمه فی حیاته، فیرضی بما یقدر له فی مسیر الحیاة،
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و یجری علی ما یحکم علیه من الأحکام و یشرعه من الشرائع فیأتمر بأوامره و ینتهی عن نواهیه، و هو قوله تعالی: «وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ 
ثم إذا استقر الإیمان علی کماله فی القلب، استوجب ذلک أن ینعطف العبد بالعبودیة إلی ربه، و ینصب نفسه فی مقام العبودیة و إخلاص الخضوع و هو الصلاة، و هی أمر بینه و بین ربه، و أن یقوم بحاجة المجتمع فی نواقص مساعیهم بالإنفاق علی الفقراء مما رزقه الله من مال أو علم أو غیر ذلک، و هو أمر بینه و بین سائر أفراد مجتمعة، و هو قوله تعالی: «الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ .
و قد ظهر مما تقدم أن قوله تعالی: «زادَتْهُمْ إِیماناً» إشارة إلی الزیادة من حیث الکیفیة و هو الاشتداد و الکمال، دون الکمیة و هی الزیادة من حیث عدد المؤمنین کما احتمله بعض المفسرین.
قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْمُؤْمِنُونَ حَقًّا لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ قضاء منه تعالی بثبوت الإیمان حقا فیمن اتصف بما عده تعالی من الصفات الخمس، و لذلک أطلق ما ذکره لهم من کریم الأجر فی قوله: «لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ الآیة فلهؤلاء من صفات الکمال و کریم الثواب و عظیم الأجر ما لکل مؤمن حقیقی.
و أما قوله: «لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ فالمغفرة هی الصفح الإلهی عند ذنوبهم، و الرزق الکریم ما یرتزقون به من نعم الجنة، و قد أراد الله سبحانه بالرزق الکریم الجنة و نعمها فی مواضع من کلامه، کقوله تعالی: «فَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ وَ الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ:» الحج: 51 و غیر ذلک.
و بذلک یظهر أن المراد بقوله: «لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ مراتب القرب و الزلفی و درجات الکرامة المعنویة، و هو کذلک. فإن المغفرة و الجنة من آثار مراتب القرب من الله سبحانه و فروعه البتة.
و الذی یشتمل علیه الآیة من إثبات الدرجات لهؤلاء المؤمنین، هو ثبوت جمیع الدرجات لجمیعهم، لا ثبوت جمیعها لکل واحد منهم فإنها من لوازم الإیمان، و الإیمان مختلف ذو مراتب فالدرجات الموهوبة بإزائه کذلک لا محالة، فمن المؤمنین من له 
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درجة واحدة، و منهم ذو الدرجتین، و منهم ذو الدرجات علی اختلاف مراتبهم فی الإیمان.
و یؤیده قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ:» المجادلة:- 11، و قوله تعالی: «أَ فَمَنِ اتَّبَعَ رِضْوانَ اللَّهِ کَمَنْ باءَ بِسَخَطٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ، هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ:» آل عمران: 163.
و بما تقدم یظهر أن تفسیر بعضهم ما فی الآیة من الدرجات بدرجات الجنة، لیس علی ما ینبغی، و إن المتعین کون المراد بها درجات القرب؛ کما تقدم و إن کان کل منهما یلازم الآخر.
قوله تعالی: «کَما أَخْرَجَکَ رَبُّکَ مِنْ بَیْتِکَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّ فَرِیقاً مِنَ الْمُؤْمِنِینَ لَکارِهُونَ إلی آخر الآیتین. ظاهر السیاق أن قوله: «کَما أَخْرَجَکَ متعلق بما یدل علیه قوله تعالی: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ و التقدیر: إن الله حکم بکون الأنفال له و لرسوله بالحق مع کراهتهم له، کما أخرجک من بیتک بالحق مع کراهة فریق منهم له، فللجمیع حق یترتب علیه من مصلحة دینهم و دنیاهم ما هم غافلون عنه.
و قیل: إنه متعلق بقوله: «یُجادِلُونَکَ فِی الْحَقِ و قیل: إن العامل فیه معنی الحق و التقدیر: هذا الذکر من الحق کما أخرجک ربک من بیتک بالحق. و المعنیان- کما تری- بعیدان عن سیاق الآیة.
و المراد بالحق ما یقابل الباطل، و هو الأمر الثابت الذی یترتب علیه آثاره الواقعیة المطلوبة، و کون الفعل- و هو الإخراج- بالحق هو أن یکون هو المتعین الواجب بحسب الواقع، و قیل: المراد به الوحی، و قیل: المراد به الجهاد، و قیل غیر ذلک، و هی معان بعیدة.
و الأصل فی معنی الجدل شدة الفتل: یقال: زمان جدیل أی شدید الفتل، و سمی الجدال جدالا لأنه فیه نزاعا بالفتل عن مذهب إلی مذهب کما ذکره فی المجمع.
و معنی الآیتین: أن الله تعالی حکم فی أمر الأنفال بالحق مع کراهتهم لحکمه کما أخرجک من بیتک بالمدینة إخراجا یصاحب الحق، و الحال أن فریقا من المؤمنین 
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لکارهون لذلک، ینازعونک فی الحق بعد ما تبین لهم إجمالا، و الحال أنهم یشبهون جماعة یساقون إلی الموت، و هم ینظرون إلی ما أعد لهم من أسبابه و أدواته.



(بحث روائی)

فی جامع الجوامع للطبرسی،: قرأ ابن مسعود و علی بن الحسین زین العابدین و الباقر و الصادق (ع): یسألونک الأنفال.:
أقول: و رواه عن ابن مسعود و کذا عن السجاد و الباقر و الصادق غیره.
و فی الکافی، بإسناده عن العبد الصالح (ع) قال: الأنفال کل أرض خربة قد باد أهلها، و کل أرض لم یوجف علیها بخیل و لا رکاب- و لکن صالحوا صلحا و أعطوا بأیدیهم علی غیر قتال- فقال-: و له- یعنی الوالی- رءوس الجبال و بطون الأودیة و الآجام، و کل أرض میتة لا رب لها، و له صوافی الملوک: ما کان فی أیدیهم من غیر وجه الغصب لأن الغصب کله مردود، و هو وارث من لا وارث له، و یعول من لا حیلة له.
و فیه،: بإسناده عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قال: من مات و لیس له مولی فماله من الأنفال.
أقول: و فی معنی الروایتین روایات کثیرة مرویة من طرق أهل البیت (ع) و لا ضیر فی عدم ذکرها الأنفال بمعنی غنائم الحرب، فإن الآیة بموردها تدل علیه علی ما یفیده سیاقها.
و فی الدر المنثور،: أخرج الطیالسی و البخاری فی الأدب المفرد و مسلم و النحاس فی ناسخه و ابن مردویه و البیهقی فی الشعب عن سعد بن أبی وقاص قال": نزلت فی أربع آیات من کتاب الله: کانت أمی حلفت أن لا تأکل و لا تشرب- حتی أفارق محمدا ص فأنزل الله: و إن جاهداک علی أن تشرک بی ما لیس لک به علم- فلا تطعهما و صاحبهما فی الدنیا معروفا-.
و الثانیة: أنی کنت أخذت سیفا أعجبنی- فقلت: یا رسول الله هب لی هذا فنزلت: یسألونک عن الأنفال-.
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و الثالثة: أنی مرضت فأتانی رسول الله ص- فقلت: یا رسول الله إنی أرید أن أقسم مالی أ فأوصی بالنصف؟ قال: لا، فقلت: الثلث؟ فسکت فکان الثلث بعده جائزا-.
و الرابعة: أنی شربت الخمر مع قوم من الأنصار- فضرب رجل منهم أنفی بلحیی جمل- فأتیت النبی فأنزل الله تحریم الخمر.
أقول: الروایة لا تخلو عن شی‌ء أما أولا فلأن قوله تعالی: «وَ إِنْ جاهَداکَ عَلی أَنْ تُشْرِکَ بِی الآیة ذیل قوله تعالی: «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ:» لقمان: 14 و هی بسیاقها تأبی أن تکون نازلة عن سبب خاص. علی أنه قد تقدم فی ذیل قوله تعالی:
«قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً:» الأنعام: 151، إن الإحسان بالوالدین من الأحکام العامة غیر المختصة بشریعة دون شریعة.
و أما ثانیا: فلأن ما ذکر من أخذ السیف و استیهابه من النبی ص إنما یناسب قراءة: «یسئلونک الأنفال» لا قراءة: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ و قد تقدم توضیحه فی البیان المتقدم.
و أما ثالثا: فلأن استقرار السنة علی الإیصاء بالثلث لم یکن بآیة نازلة بل بسنة نبویة.
و أما رابعا: فلأن قصة شربه الخمر مع جماعة من الصحابة و شج أنفه بلحیی بعیر و إن کانت حقة لکنه إنما شرب الخمر مع جماعة مختلطة من المهاجرین و الأنصار، و قد شج أنفه عمر بن الخطاب ثم أنزل الله آیة المائدة، و لم ینزل للتحریم بل لتشدیده، و قد تقدم ذلک کله فی ذیل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ:» المائدة: 90.
و فیه،: أخرج أحمد و عبد بن حمید و ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و البیهقی فی سننه عن أبی أمامة قال: سألت عبادة بن الصامت عن الأنفال- فقال:
فینا أصحاب بدر نزلت حین اختلفنا فی النفل- فساءت فیه أحلامنا فانتزعه الله من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 16
أیدینا- و جعله إلی رسول الله ص فقسمه رسول الله ص بین المسلمین، عن براء یقول: عن سواء.
و فیه،: أخرج سعید بن منصور و أحمد و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و أبو الشیخ و الحاکم، و صححه و البیهقی و ابن مردویه عن عبادة بن الصامت قال: خرجنا مع رسول الله ص فشهدت معه بدرا- فالتقی الناس فهزم الله العدو- فانطلقت طائفة فی آثارهم منهزمین یقتلون، و أکبت طائفة علی العسکر یحوزونه و یجمعونه، و أحدقت طائفة برسول الله ص لا تصیب العدو منه غرة- حتی إذا کان اللیل و فاء الناس بعضهم إلی بعض- قال الذین جمعوا الغنائم: نحن حویناها و جمعناها، فلیس لأحد فیها نصیب، و قال الذین خرجوا فی طلب العدو: لستم بأحق بها منا، نحن نفینا عنها العدو و هزمناهم، و قال الذین أحدقوا برسول الله ص: لستم بأحق منا نحن أحدقنا برسول الله ص- و خفنا أن یصیب العدو منه غرة و اشتغلنا به فنزلت:
«یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَصْلِحُوا ذاتَ بَیْنِکُمْ فقسمها رسول الله ص بین المسلمین، الحدیث.
و فیه،: أخرج ابن أبی شیبة و أبو داود و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن حبان و أبو الشیخ و ابن مردویه و الحاکم و صححه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال: لما کان یوم بدر قال النبی: من قتل قتیلا فله کذا و کذا- و من أسر أسیرا فله کذا و کذا- فأما المشیخة فثبتوا تحت الرایات، و أما الشبان فتسارعوا إلی القتل و الغنائم- فقالت المشیخة للشبان: أشرکونا معکم فإنا کنا لکم ردءا و لو کان منکم شی‌ء- للجأتم إلینا فاختصموا إلی النبی ص فنزلت: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ فقسم الغنائم بینهم بالسویة.
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخر، و هنا روایات تدل علی تفصیل القصة تتضح بها معنی الآیات سنوردها فی ذیل الآیات التالیة.
و فی بعض الروایات أن النبی ص وعدهم أن یعطیهم السلب و الغنیمة ثم نسخه الله تعالی بقوله: «قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ و إلی ذلک یشیر ما فی هذه الروایة، و لذلک ربما قیل: إنه لا یجب علی الإمام أن یفی بما وعد به المحاربین. لکن یبعده 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 17
اختلافهم فی أمر الغنائم یوم بدر إذ لو کان النبی ص وعدهم بذلک لم یختلفوا مع صریح بیانه.
و فیه:، أخرج ابن جریر عن مجاهد": أنهم سألوا النبی ص عن الخمس بعد الأربعة الأخماس- فنزلت: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ .
أقول: و هو لا ینطبق علی ما تقدم من مضمون الآیة علی ما یعطیه السیاق، و فی بعض ما ورد عن المفسرین السلف کسعید بن جبیر و مجاهد و عکرمة و کذا عن ابن عباس أن قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة منسوخة بقوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ الآیة، و قد تقدم فی بیان الآیة ما ینتفی به احتمال النسخ.
و فیه:، أخرج مالک و ابن أبی شیبة و أبو عبید و عبد بن حمید و ابن جریر و النحاس و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن القاسم بن محمد، قال": سمعت رجلا یسأل ابن عباس عن الأنفال- فقال: الفرس من النفل و السلب من النفل- فأعاد المسألة فقال ابن عباس ذلک أیضا-.
ثم قال الرجل: الأنفال التی قال الله فی کتابه، ما هی؟ فلم یزل یسأله حتی کاد یحرجه، فقال ابن عباس: هذا مثل صبیغ الذی ضربه عمر، و فی لفظ:
ما أحوجک إلی من یضربک کما فعل عمر بصبیغ العراقی، و کان عمر ضربه حتی سالت الدماء علی عقبیه.
و فیه،: فی قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْمُؤْمِنُونَ حَقًّا» أخرج الطبرانی عن الحارث بن مالک الأنصاری- أنه مر برسول الله ص فقال له: کیف أصبحت یا حارث؟
قال: أصبحت مؤمنا حقا. قال: انظر ما تقول- فإن لکل شی‌ء حقیقة فما حقیقة إیمانک؟ فقال: عرفت نفسی عن الدنیا فأسهرت لیلی و أظمأت نهاری- و کأنی أنظر إلی أهل الجنة یتزاورون فیها، و کأنی أنظر إلی أهل النار یتضاغون فیها، قال:
یا حارث عرفت فالزم، ثلاثا.
أقول: و الحدیث مروی من طرق الشیعة بأسانید عدیدة.
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اشارة

وَ إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ إِحْدَی الطَّائِفَتَیْنِ أَنَّها لَکُمْ وَ تَوَدُّونَ أَنَّ غَیْرَ ذاتِ الشَّوْکَةِ تَکُونُ لَکُمْ وَ یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ وَ یَقْطَعَ دابِرَ الْکافِرِینَ (7) لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ (8) إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ فَاسْتَجابَ لَکُمْ أَنِّی مُمِدُّکُمْ بِأَلْفٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُرْدِفِینَ (9) وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلاَّ بُشْری وَ لِتَطْمَئِنَّ بِهِ قُلُوبُکُمْ وَ مَا النَّصْرُ إِلاَّ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (10) إِذْ یُغَشِّیکُمُ النُّعاسَ أَمَنَةً مِنْهُ وَ یُنَزِّلُ عَلَیْکُمْ مِنَ السَّماءِ ماءً لِیُطَهِّرَکُمْ بِهِ وَ یُذْهِبَ عَنْکُمْ رِجْزَ الشَّیْطانِ وَ لِیَرْبِطَ عَلی قُلُوبِکُمْ وَ یُثَبِّتَ بِهِ الْأَقْدامَ (11)
إِذْ یُوحِی رَبُّکَ إِلَی الْمَلائِکَةِ أَنِّی مَعَکُمْ فَثَبِّتُوا الَّذِینَ آمَنُوا سَأُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ فَاضْرِبُوا فَوْقَ الْأَعْناقِ وَ اضْرِبُوا مِنْهُمْ کُلَّ بَنانٍ (12) ذلِکَ بِأَنَّهُمْ شَاقُّوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ مَنْ یُشاقِقِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (13) ذلِکُمْ فَذُوقُوهُ وَ أَنَّ لِلْکافِرِینَ عَذابَ النَّارِ (14)



(بیان)

تشیر الآیات إلی قصة بدر، و هی أول غزوة فی الإسلام، و ظاهر سیاق الآیات أنهم نزلت بعد انقضائها علی ما سیتضح.
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قوله تعالی: «وَ إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ إِحْدَی الطَّائِفَتَیْنِ أَنَّها لَکُمْ وَ تَوَدُّونَ أَنَّ غَیْرَ ذاتِ الشَّوْکَةِ تَکُونُ لَکُمْ وَ یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ وَ یَقْطَعَ دابِرَ الْکافِرِینَ أی و اذکروا إذ یعدکم الله، و هو بیان منن الله و عد نعمه علیهم لیکونوا علی بصیرة من أن الله سبحانه لا یستقبلهم بأمر و لا یأتیهم بحکم إلا بالحق و فیه حفظ مصالحهم و إسعاد جدهم فلا یختلفوا فیما بینهم، و لا یکرهوا ما یختاره لهم، و یکلوا أمرهم إلیه فیطیعوه و رسوله.
و المراد بالطائفتین العیر و النفیر، و العیر قافلة قریش و فیها تجارتهم و أموالهم و کان علیها أربعون رجلا منهم أبو سفیان بن حرب، و النفیر جیش قریش و هم زهاء ألف رجل.
و قوله: «إِحْدَی الطَّائِفَتَیْنِ مفعول ثان لقوله: «یَعِدُکُمُ و قوله: «أَنَّها لَکُمْ بدل منه و قوله «وَ تَوَدُّونَ الآیة فی موضع الحال، و المراد بغیر ذات الشوکة:
الطائفة غیر ذات الشوکة و هی العیر الذی کان أقل عدة و عدة من النفیر، و الشوکة الحدة، استعارة من الشوک.
و قوله: «وَ یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ فی موضع الحال، و المراد بإحقاق الحق إظهاره و إثباته بترتیب آثاره علیه، و کلمات الله هی ما قضی به من نصرة أنبیائه و إظهار دینه الحق، قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ»: الصافات: 173 و قال تعالی: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ»: الصف: 9 و قرئ: «بکلمته»: و هو أوجه و أقرب و الدابر ما یأتی بعد الشی‌ء مما یتعلق به و یتصل إلیه و قطع دابر الشی‌ء، کنایة عن إفنائه و استئصاله بحیث لا یبقی بعده شی‌ء من آثاره المتفرعة علیه المرتبطة به.
و معنی الآیة: و اذکروا إذ یعدکم الله أن إحدی الطائفتین لکم تستعلون علیها بنصر الله إما العیر و إما النفیر و أنتم تودون أن تکون تلک الطائفة هی العیر لما تعلمون من شوکة النفیر، و قوتهم و شدتهم، مع ما لکم من الضعف و الهوان، و الحال 
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أن الله یرید خلاف ذلک و هو أن تلاقوا النفیر فیظهرکم علیهم و یظهر ما قضی ظهوره من الحق، و یستأصل الکافرین و یقطع دابرهم.
قوله تعالی: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ ظاهر السیاق أن اللام للغایة، و قوله: «لِیُحِقَ الآیة متعلق بقوله: «یَعِدُکُمُ اللَّهُ أی إنما وعدکم الله ذلک و هو لا یخلف المیعاد لیحق بذلک الحق و یبطل الباطل و لو کان المجرمون یکرهونه و لا یریدونه.
و بذلک یظهر أن قوله: «لِیُحِقَّ الْحَقَ الآیة لیس تکرارا لقوله: «وَ یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُحِقَّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ و إن کان فی معناه.
قوله تعالی: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ فَاسْتَجابَ لَکُمْ أَنِّی مُمِدُّکُمْ بِأَلْفٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُرْدِفِینَ الاستغاثة طلب الغوث و هو النصرة کما فی قوله: «فَاسْتَغاثَهُ الَّذِی مِنْ شِیعَتِهِ عَلَی الَّذِی مِنْ عَدُوِّهِ:» القصص: 15 و الإمداد معروف، و قوله: «مُرْدِفِینَ من الإرداف و هو أن یجعل الراکب غیره ردفا له، و الردف التابع، قال الراغب:
الردف التابع، و ردف المرأة عجیزتها، و الترادف التتابع، و الرادف: المتأخر، و المردف المقدم الذی أردف غیره. انتهی.
و بهذا المعنی تلائم الآیة ما فی قوله تعالی فیما یشیر به إلی هذه القصة فی سورة آل عمران: «وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ بِبَدْرٍ وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ فَاتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ إِذْ تَقُولُ لِلْمُؤْمِنِینَ أَ لَنْ یَکْفِیَکُمْ أَنْ یُمِدَّکُمْ رَبُّکُمْ بِثَلاثَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُنْزَلِینَ بَلی إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا یُمْدِدْکُمْ رَبُّکُمْ بِخَمْسَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُسَوِّمِینَ وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلَّا بُشْری لَکُمْ وَ لِتَطْمَئِنَّ قُلُوبُکُمْ بِهِ وَ مَا النَّصْرُ إِلَّا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ»: آل عمران: 126.
فإن تطبیق الآیات من السورتین یوضح أن المراد بنزول ألف من الملائکة مردفین نزول ألف منهم یستتبعون آخرین فینطبق الألف المردفون علی الثلاثة آلاف المنزلین.
و بذلک یظهر فساد ما قیل: إن المراد بکون الملائکة مردفین کون الألف متبعین ألفا آخر لأن مع کل واحد منهم ردفا له فیکونون ألفین، و کذا ما قیل:
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إن المراد کون بعضهم أثر بعض، و کذا ما قیل: إن المراد مجیئهم علی أثر المسلمین بأن یکون مردفین بمعنی رادفین، و کذا ما قیل: إن المراد إردافهم المسلمین بأن یتقدموا عسکر المسلمین فیلقوا فی قلوب الذین کفروا الرعب.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلَهُ اللَّهُ إِلَّا بُشْری وَ لِتَطْمَئِنَّ بِهِ قُلُوبُکُمْ وَ مَا النَّصْرُ إِلَّا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ الضمیران فی قوله: «جَعَلَهُ و قوله: «بِهِ للإمداد بالملائکة علی ما یدل علیه السیاق، و المعنی أن الإمداد بالملائکة إنما کان لغرض البشری و اطمئنان نفوسکم لا لیهلک بأیدیهم الکفار کما یشیر إلیه قوله تعالی بعد: «إِذْ یُوحِی رَبُّکَ إِلَی الْمَلائِکَةِ أَنِّی مَعَکُمْ فَثَبِّتُوا الَّذِینَ آمَنُوا سَأُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ 
و بذلک یتأید ما ذکره بعضهم: أن الملائکة لم ینزلوا لیقتلوا المشرکین و لا قتلوا منهم أحدا فقد قتل ثلث المقتولین منهم أو النصف علی (ع) و الثلثین الباقین أو النصف سائر المسلمین. و إنما کان للملائکة تکثیر سواد المسلمین حینما اختلطوا بالقوم و تثبیت قلوب المسلمین، و إلقاء الرعب فی قلوب المشرکین، و سیجی‌ء بعض الکلام فی ذلک.
و قوله: «وَ مَا النَّصْرُ إِلَّا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ بیان انحصار حقیقة النصر فیه تعالی و أنه لو کان بکثرة العدد و القوة و الشوکة کانت الدائرة یومئذ للمشرکین بما لهم من الکثرة و القوة علی المسلمین علی ما بهم من القلة و الضعف.
و قد علل بقوله: «إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ جمیع مضمون الآیة و ما یتعلق به من الآیة السابقة فبعزته نصرهم و أمدهم، و بحکمته جعل نصره علی هذه الشاکلة.
قوله تعالی: «إِذْ یُغَشِّیکُمُ النُّعاسَ أَمَنَةً مِنْهُ إلی آخر الآیة. النعاس أول النوم و هو خفیفة و التغشیة الإحاطة، و الأمنة الأمان، و قوله: «أَمَنَةً» أی من الله و قیل: أی من العدو، و الرجز هو الرجس و القذارة، و المراد برجز الشیطان القذارة التی یطرأ القلب من وسوسته و تسویله.
و معنی الآیة: أن النصر و الإمداد بالبشری و اطمئنان القلوب کان فی وقت یأخذکم النعاس للأمن الذی أفاضه الله علی قلوبکم فنمتم و لو کنتم خائفین مرتاعین لم 
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یأخذکم نعاس و لا نوم، و ینزل علیکم المطر لیطهرکم به و یذهب عنکم وسوسة الشیطان و لیربط علی قلوبکم و یشد علیها- و هو کنایة عن التشجیع- و لیثبت بالمطر أقدامکم فی الحرب بتلبد الرمل أو بثبات القلوب.
و الآیة تؤید ما ورد أن المسلمین سبقهم المشرکون إلی الماء فنزلوا علی کثیب رمل، و أصبحوا محدثین و مجنبین، و أصابهم الضمأ، و وسوس إلیهم الشیطان فقال:
إن عدوکم قد سبقکم إلی الماء، و أنتم تصلون مع الجنابة و الحدث و تسوخ أقدامکم فی الرمل فأمطر علیهم الله حتی اغتسلوا به من الجنابة، و تطهروا به من الحدث، و تلبدت به أرضهم، و أوحلت أرض عدوهم.
قوله تعالی: «إِذْ یُوحِی رَبُّکَ إِلَی الْمَلائِکَةِ أَنِّی مَعَکُمْ فَثَبِّتُوا الَّذِینَ آمَنُوا سَأُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ إلی آخر الآیة حال الظرف فی أول الآیة کحال الظرف فی قوله: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ و قوله: «إِذْ یُغَشِّیکُمُ النُّعاسَ و معنی الآیة ظاهر.
و أما قوله: «فَاضْرِبُوا فَوْقَ الْأَعْناقِ وَ اضْرِبُوا مِنْهُمْ کُلَّ بَنانٍ فالظاهر أن یکون المراد بفوق الأعناق الرءوس و بکل بنان جمیع الأطراف من الیدین و الرجلین أو أصابع الأیدی لئلا یطیقوا حمل السلاح بها و القبض علیه.
و من الجائز أن یکون الخطاب بقوله: «فَاضْرِبُوا» إلخ للملائکة کما هو المتسابق إلی الذهن، و المراد بضرب فوق الأعناق و کل بنان ظاهر معناه، أو الکنایة عن إذلالهم و إبطال قوة الإمساک من أیدیهم بالإرعاب، و أن یکون الخطاب للمؤمنین و المراد به تشجیعهم علی عدوهم بتثبیت أقدامهم و الربط علی قلوبهم، و حثهم و إغراؤهم بالمشرکین.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ شَاقُّوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ مَنْ یُشاقِقِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ المشاقة المخالفة و أصله الشق بمعنی البعض کأن المخالف یمیل إلی شق غیر شق من یخالفه، و المعنی أن هذا العقاب للمشرکین بما أوقع الله بهم، لأنهم خالفوا الله و رسوله و ألحوا و أصروا علی ذلک و من یشاقق الله و رسوله فإن الله شدید العقاب.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ فَذُوقُوهُ وَ أَنَّ لِلْکافِرِینَ عَذابَ النَّارِ» خطاب تشدیدی للکفار یشیر إلی ما نزل بهم من الخزی و یأمرهم بأن یذوقوه، و یذکر لهم أن وراء ذلک عذاب النار.
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فی المجمع، قال ابن عباس": لما کان یوم بدر و اصطف القوم للقتال قال أبو جهل:
اللهم أولانا بالنصر فانصره، و استغاث المسلمون فنزلت الملائکة و نزل قوله: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ إلی آخره.
و قیل: إن النبی ص لما نظر إلی کثرة عدد المشرکین- و قلة عدد المسلمین استقبل القبلة و قال: اللهم أنجز لی ما وعدتنی- اللهم إن تهلک هذه العصابة لا تعبد فی الأرض- فما زال یهتف ربه مادا یدیه- حتی سقط رداؤه من منکبیه فأنزل الله:
«إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ الآیة: عن عمر بن الخطاب و السدی و أبی صالح و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
قال: و لما أمسی رسول الله و جنه اللیل- ألقی الله علی أصحابه النعاس- و کانوا قد نزلوا فی موضع کثیر الرمل- لا تثبت فیه قدم فأنزل الله علیهم المطر رذاذا- حتی لبد الأرض و ثبت أقدامهم- و کان المطر علی قریش مثل العزالی، و ألقی الله فی قلوبهم الرعب کما قال الله تعالی: «سَأُلْقِی فِی قُلُوبِ الَّذِینَ کَفَرُوا الرُّعْبَ .
أقول: لفظ الآیة: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ إلخ لا یلائم نزولها یوم بدر عقیب استغاثتهم بل السیاق یدل علی نزولها مع قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ و الآیات التالیة له، و هی تدل علی حکایة حال ماضیة و امتنانه تعالی علی المسلمین بما أنزل علیهم من آیات النصر و تفاریق النعم لیشکروا له و یطیعوه فیما یأمرهم و ینهاهم.
و لعل المراد من ذکر نزول الآیة بعد ذکر استغاثتهم انطباق مضمون الآیة علی الواقعة، و هو کثیر النظیر فی الروایات المشتملة علی أسباب النزول.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب: قال النبی ص فی العریش: اللهم إنک إن تهلک هذه العصابة الیوم- لا تعبد بعد هذا الیوم فنزل: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ فخرج یقول: سَیُهْزَمُ الْجَمْعُ وَ یُوَلُّونَ الدُّبُرَ- فأیده الله بخمسة آلاف من الملائکة مسومین، و کثرهم فی أعین المشرکین، و قلل المشرکین فی أعینهم فنزل: «وَ هُمْ بِالْعُدْوَةِ الْقُصْوی من الوادی خلف العقنقل- و النبی ص بالعدوة الدنیا عند القلیب.
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أقول: و الکلام فیه کالکلام فی سابقه.
و فی المجمع،: ذکر البلخی عن الحسن": أن قوله: «وَ إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ الآیة- نزلت قبل قوله: «کَما أَخْرَجَکَ رَبُّکَ مِنْ بَیْتِکَ بِالْحَقِ - و هی فی القراءة بعدها.
أقول: و تقدم مدلول إحدی الآیتین علی مدلول الأخری بحسب الوقوع لا یلازم سبقها نزولا، و لا دلیل من جهة السیاق یدل علی ما ذکره.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن یحیی الخثعمی عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ إِحْدَی الطَّائِفَتَیْنِ- أَنَّها لَکُمْ وَ تَوَدُّونَ أَنَّ غَیْرَ ذاتِ الشَّوْکَةِ تَکُونُ لَکُمْ - فقال: الشوکة التی فیها القتال:
أقول: و روی مثله القمی فی تفسیره.
و فی المجمع، قال أصحاب السیر و ذکر أبو حمزة و علی بن إبراهیم فی تفسیرهما- دخل حدیث بعضهم فی بعض-": أقبل أبو سفیان بعیر قریش من الشام- و فیها أموالهم و هی اللطیمة، و فیها أربعون راکبا من قریش- فندب النبی ص أصحابه للخروج إلیها لیأخذوها، و قال: لعل الله أن ینفلکموها- فانتدب الناس فخف بعضهم و ثقل بعضهم، و لم یظنوا أن رسول الله ص یلقی کیدا و لا حربا- فخرجوا لا یریدون إلا أبا سفیان- و الرکب لا یرونها إلا غنیمة لهم-.
فلما سمع أبو سفیان بمسیر النبی ص- استأجر ضمضم بن عمرو الغفاری فبعثه إلی مکة، و أمره أن یأتی قریشا فیستنفرهم- و یخبرهم أن محمدا قد تعرض لعیرهم فی أصحابه- فخرج ضمضم سریعا إلی مکة-.
و کانت عاتکة بنت عبد المطلب رأت فیما یری النائم- قبل مقدم ضمضم بن عمرو بثلاث لیال- أن رجلا أقبل علی بعیر له ینادی یا آل غالب- اغدوا إلی مصارعکم ثم وافی بجمله علی أبی قبیس- فأخذ حجرا فدهدهه من الجبل- فما ترک دارا من دور قریش إلا أصابته منه فلذة- فانتبهت فزعة من ذلک و أخبرت العباس بذلک- فأخبر العباس عتبة بن ربیعة- فقال عتبة: هذه مصیبة تحدث فی قریش، و فشت الرؤیا فیهم و بلغ ذلک أبا جهل- فقال: هذه نبیة ثانیة فی بنی عبد المطلب، و اللات و العزی 
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لننظرن ثلاثة أیام- فإن کان ما رأت حقا و إلا لنکتبن کتابا بیننا: أنه ما من أهل بیت من العرب- أکذب رجالا و نساء من بنی هاشم-.
فلما کان الیوم الثالث أتاهم ضمضم ینادیهم بأعلی الصوت: یا آل غالب یا آل غالب. اللطیمة اللطیمة. العیر العیر. أدرکوا و ما أراکم تدرکون- إن محمدا و الصباة من أهل یثرب قد خرجوا- یتعرضون لعیرکم فتهیئوا للخروج، و ما بقی أحد من عظماء قریش- إلا أخرج مالا لتجهیز الجیش، و قالوا من لم یخرج نهدم داره، و خرج معهم العباس بن عبد المطلب، و نوفل بن الحارث بن عبد المطلب، و عقیل بن أبی طالب، و أخرجوا معهم القیان یضر بن الدفوف-.
و خرج رسول الله ص فی ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا- فلما کان بقرب بدر أخذ عینا للقوم فأخبره بهم، و فی حدیث أبی حمزة: بعث رسول الله ص أیضا عینا له علی العیر اسمه عدی- فلما قدم علی رسول الله ص فأخبره أین فارق العیر- نزل جبرائیل علی رسول الله ص- فأخبره بنفیر المشرکین من مکة- فاستشار أصحابه فی طلب العیر و حرب النفیر- فقام أبو بکر فقال: یا رسول الله- إنها قریش و خیلاؤها ما آمنت منذ کفرت، و لا ذلت منذ عزت، و لم نخرج علی هیئة الحرب؛ و فی حدیث أبی حمزة: أنا عالم بهذا الطریق فارق عدی العیر بکذا و کذا، و ساروا و سرنا فنحن و القوم علی ماء بدر- یوم کذا و کذا کأنا فرسا رهان- فقال (ص):
اجلس فجلس. ثم قام عمر بن الخطاب فقال مثل ذلک، فقال (ص): اجلس فجلس-.
ثم قام المقداد فقال: یا رسول الله- إنها قریش و خیلاؤها، و قد آمنا بک و صدقنا و شهدنا أن ما جئت به حق، و الله لو أمرتنا أن نخوض جمر الغضا و شوک الهراس لخضناه معک، و الله لا نقول لک کما قالت بنو إسرائیل لموسی: اذهب أنت و ربک فقاتلا إنا هاهنا قاعدون- و لکنا نقول: امض لأمر ربک فإنا معک مقاتلون، فجزاه رسول الله ص خیرا علی قوله ذاک-.
ثم قال: أشیروا علی أیها الناس- و إنما یرید الأنصار لأن أکثر الناس منهم، و لأنهم حین بایعوه بالعقبة قالوا: إنا برآء من ذمتک حتی تصل إلی دارنا- ثم أنت فی ذمتنا نمنعک مما نمنع أبناءنا و نساءنا، فکان (ص) یتخوف أن لا یکون الأنصار تری علیها نصرته- إلا علی من دهمه بالمدینة من عدو، و أن لیس علیهم أن ینصروه خارج المدینة-.
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فقام سعد بن معاذ فقال: بأبی أنت و أمی یا رسول الله کأنک أردتنا. فقال:
نعم. قال: بأبی أنت و أمی یا رسول الله- إنا قد آمنا بک و صدقناک- و شهدنا أن ما جئت به حق من عند الله فمرنا بما شئت، و خذ من أموالنا ما شئت، و اترک منها ما شئت، و الله لو أمرتنا أن نخوض هذا البحر لخضناه معک- و لعل الله عز و جل أن یریک منا ما تقر به عینک- فسر بنا علی برکة الله.
ففرح بذلک رسول الله ص و قال:- سیروا علی برکة الله- فإن الله عز و جل قد وعدنی إحدی الطائفتین- و لن یخلف الله وعده، و الله لکأنی أنظر إلی مصرع أبی جهل بن هشام- و عتبة بن ربیعة و شیبة بن ربیعة و فلان و فلان «1» و أمر رسول الله ص بالرحیل، و خرج إلی بدر و هو بئر، و فی حدیث أبی حمزة الثمالی: بدر رجل من جهینة- و الماء ماؤه فإنما سمی الماء باسمه، و أقبلت قریش و بعثوا عبیدها لیستقوا من الماء- فأخذهم أصحاب رسول الله ص و قالوا لهم: من أنتم؟
قالوا: نحن عبید قریش. قالوا: فأین العیر؟ قالوا: لا علم لنا بالعیر فأقبلوا یضربونهم، و کان رسول الله ص یصلی فانفتل من صلاته- و قال: إن صدقوکم ضربتموهم و إن کذبوکم ترکتموهم، فأتوه بهم فقال لهم: من أنتم؟ قالوا: یا محمد نحن عبید قریش، قال: کم القوم؟ قالوا: لا علم لنا بعددهم، قال: کم ینحرون فی کل یوم من جزور؟
قالوا: تسعة إلی عشرة، فقال رسول الله ص: القوم تسعمائة إلی ألف رجل، و أمر (ص) بهم فحبسوا- و بلغ ذلک قریشا ففزعوا و ندموا علی مسیرهم-.
و لقی عتبة بن ربیعة أبا البختری بن هشام- فقال: أ ما تری هذا البغی- و الله ما أبصر موضع قدمی خرجنا لنمنع عیرنا- و قد أفلتت فجئنا بغیا و عدوانا، و الله ما أفلح قوم بغوا قط، و لوددت أن ما فی العیر من أموال بنی عبد مناف- ذهبت و لم نسر هذا المسیر، فقال له أبو البختری، إنک سید من سادات قریش- فسر فی الناس و تحمل العیر التی أصابها محمد و أصحابه- بنخلة «2» و دم ابن الحضرمی فإنه حلیفک-.
______________________________
(1) و قد کان صلی الله علیه و آله یشیر بذلک إلی لقاء النفیر و هم یرجون لقاء العیر-.
(2) و قد تقدمت الروایات فی قصته فی الجزء الثانی من الکتاب فی ذیل قوله قوله تعالی: «یسألونک عن الشهر الحرام قتال فیه» الآیة، البقرة آیة 217. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 27
فقال له: علی ذلک، و ما علی أحد منا خلاف إلا ابن الحنظلیة یعنی أبا جهل- فصر إلیه و أعلمه أنی حملت العیر- و دم ابن الحضرمی و هو حلیفی و علی عقله-.
قال: فقصدت خباءه و أبلغته ذلک، فقال: إن عتبة یتعصب لمحمد- فإنه من بنی عبد مناف و ابنه معه- یرید أن یخذل بین الناس لا و اللات و العزی- حتی نقحم علیهم یثرب أو نأخذهم أساری- فندخلهم مکة و تتسامع العرب بذلک، و کان أبو حذیفة بن عتبة مع رسول الله ص-.
و کان أبو سفیان لما جاز بالعیر بعث إلی قریش: قد نجی الله عیرکم فارجعوا و دعوا محمدا و العرب، و ادفعوه بالراح ما اندفع، و إن لم ترجعوا فردوا القیان- فلحقهم الرسول فی الجحفة، فأراد عتبة أن یرجع فأبی أبو جهل و بنو مخزوم- و ردوا القیان من الجحفة-.
قال: و فزع أصحاب رسول الله ص- لما بلغهم کثرة قریش، و استغاثوا و تضرعوا، فأنزل الله عز و جل: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ و ما بعده-.
قال الطبرسی: و لما أصبح رسول الله ص یوم بدر عبا أصحابه، فکان فی عسکره فرسان: فرس للزبیر بن عوام، و فرس للمقداد بن الأسود، و کان فی عسکره سبعون جملا کانوا یتعاقبون علیها، و کان رسول الله ص و علی بن أبی طالب (ع)- و مرثد بن أبی مرثد الغنوی- یتعاقبون علی جمل لمرثد بن أبی مرثد، و کان فی عسکر قریش أربعمائة فرس، و قیل: مائتا فرس-.
فلما نظرت قریش إلی قلة أصحاب رسول الله ص- قال أبو جهل: ما هم إلا أکلة رأس- لو بعثنا إلیهم عبیدنا لأخذوهم أخذا بالید، فقال عتبة بن ربیعة:
أ تری لهم کمینا أو مددا؟ فبعثوا عمیر بن وهب الجمحی و کان فارسا شجاعا- فجال بفرسه حتی طاف علی عسکر رسول الله ص- ثم رجع فقال: لیس لهم کمین و لا مدد- و لکن نواضح یثرب قد حملت الموت الناقع- أ ما ترونهم خرسا لا یتکلمون- و یتلمظون تلمظ الأفاعی ما لهم ملجأ إلا سیوفهم، و ما أراهم یولون حتی یقتلوا، و لا یقتلون حتی یقتلوا بعددهم فارتئوا رأیکم، فقال له أبو جهل: کذبت و جبنت-.
فأنزل الله تعالی: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها»- فبعث إلیهم رسول الله 
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ص فقال: یا معشر قریش- إنی أکره أن أبدأ بکم فخلونی و العرب و ارجعوا- فقال عتبة: ما رد هذا قوم قط فأفلحوا، ثم رکب جملا له أحمر فنظر إلیه رسول الله ص- و هو یجول بین العسکرین و ینهی عن القتال- فقال (ص): إن یک عند أحد خیر فعند صاحب الجمل الأحمر- و إن یطیعوه یرشدوا-.
و خطب عتبة فقال فی خطبته: یا معشر قریش أطیعونی الیوم و اعصونی الدهر- إن محمدا له آل و ذمة و هو ابن عمکم- فخلوه و العرب فإن یک صادقا فأنتم أعلی عینا به- و إن یک کاذبا کفتکم ذؤبان العرب أمره- فغاظ أبا جهل قوله و قال له: جبنت و انتفخ سحرک- فقال: یا مصفر استه مثلی یجبن؟ و ستعلم قریش أینا ألأم و أجبن؟
و أینا المفسد لقومه-.
و لبس درعه و تقدم هو و أخوه شیبة و ابنه الولید، و قال: یا محمد أخرج إلینا أکفاءنا من قریش- فبرز إلیهم ثلاثة نفر من الأنصار و انتسبوا لهم- فقالوا:
ارجعوا إنما نرید الأکفاء من قریش- فنظر رسول الله ص إلی عبیدة بن الحارث بن عبد المطلب- و کان له یومئذ سبعون سنة- فقال: قم یا عبیدة، و نظر إلی حمزة- فقال: قم یا عم ثم نظر إلی علی بن أبی طالب- فقال: قم یا علی- و کان أصغر القوم- فاطلبوا بحقکم الذی جعله الله لکم- فقد جاءت قریش بخیلائها و فخرها- ترید أن تطفئ نور الله- و یأبی الله إلا أن یتم نوره. ثم قال: یا عبیدة علیک بعتبة بن ربیعة، و قال لحمزة علیک بشیبة، و قال لعلی: علیک بالولید-.
فمروا حتی انتهوا إلی القوم فقالوا: أکفاء کرام فحمل عبیدة علی عتبة- فضربه علی رأسه ضربة فلقت هامته، و ضرب عتبة عبیدة علی ساقه فأطنها فسقطا جمیعا، و حمل شیبة علی حمزة فتضاربا بالسیفین حتی انثلما، و حمل أمیر المؤمنین علی (ع) علی الولید- فضربه علی حبل عاتقه فأخرج السیف من إبطه- قال علی: لقد أخذ الولید یمینه بیساره- فضرب بها هامتی- فظننت أن السماء وقعت علی الأرض-.
ثم اعتنق حمزة و شیبة فقال المسلمون: یا علی أ ما تری أن الکلب قد نهز عمک- فحمل علیه علی (ع) ثم قال: یا عم- طأطئ رأسک و کان حمزة أطول من شیبة- فأدخل حمزة رأسه فی صدره- فضربه علی فطرح نصفه، ثم جاء إلی عتبة و به رمق فأجهز علیه-.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 29
و فی روایة أخری أنه برز حمزة لعتبة، و برز عبیدة لشیبة، و برز علی للولید فقتل حمزة عتبة، و قتل عبیدة شیبة، و قتل علی (ع) الولید. فضرب شیبة رجل عبیدة- فقطعها فاستنقذه حمزة و علی، و حمل عبیدة حمزة و علی حتی أتیا به رسول الله ص- فاستعبر فقال: یا رسول الله أ لست شهیدا؟ قال: بلی أنت أول شهید من أهل بیتی-.
و قال أبو جهل لقریش: لا تعجلوا- و لا تبطروا کما بطر أبناء ربیعة- علیکم بأهل یثرب فاجزروهم جزرا، و علیکم بقریش فخذوهم أخذا حتی ندخلهم مکة- فنعرفهم ضلالتهم التی هم علیها-.
و جاء إبلیس فی صورة سراقة بن مالک بن جعشم- فقال لهم: أنا جار لکم ادفعوا إلی رایتکم- فدفعوا إلیه رایة المیسرة، و کانت الرایة مع بنی عبد الدار- فنظر إلیه رسول الله ص فقال لأصحابه: غضوا أبصارکم، و عضوا علی النواجذ، و رفع یده فقال: اللهم إن تهلک هذه العصابة لا تعبد- ثم أصابه الغشی فسری عنه و هو یسلک العرق عن وجهه- فقال: هذا جبرائیل قد أتاکم بألف من الملائکة مردفین.
و فی الأمالی، بإسناده عن الرضا عن آبائه (ع): أن رسول الله ص سافر إلی بدر فی شهر رمضان- و افتتح مکة فی شهر رمضان.
أقول: و علی ذلک أطبق أهل السیر و التواریخ، قال الیعقوبی فی تاریخه:
و کانت وقعة بدر یوم الجمعة لثلاث عشرة لیلة بقیت من شهر رمضان بعد مقدمه ص- یعنی إلی المدینة- بثمانیة عشر شهرا.
و قال الواقدی: و نزل رسول الله ص وادی بدر عشاء لیلة الجمعة لسبع عشرة مضت من شهر رمضان فبعث علیا و الزبیر و سعد بن أبی وقاص و بسبس بن عمرو یتجسسون علی الماء فوجدوا روایا قریش فیها سقاؤهم فأسروهم و أفلت بعضهم و أتوا بهم النبی ص و هو قائم یصلی فسألهم المسلمون فقالوا: نحن سقاء قریش بعثونا نسقیهم من الماء فضربوهم فلما أن لقوهم بالضرب قالوا: نحن لأبی سفیان و نحن فی العیر، و هذا العیر بهذا القوز فکانوا إذا قالوا ذلک یمسکون عن ضربهم. فسلم رسول الله ص من صلاته ثم قال: إن صدقوکم ضربتموهم و إن کذبوکم ترکتموهم.
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فلما أصبحوا عدل رسول الله ص الصفوف و خطب المسلمین فحمد الله و أثنی علیه 
ثم قال:
أما بعد فإنی أحثکم علی ما حثکم الله علیه، و أنهاکم عما نهاکم الله عنه- فإن الله عظیم شأنه، یأمر بالحق، و یحب الصدق، و یعطی علی الخیر أهله علی منازلهم عنده- به یذکرون، و به یتفاضلون، و إنکم قد أصبحتم بمنزل من منازل الحق- لا یقبل الله فیه من أحد إلا ما ابتغی به وجهه، و إن الصبر فی مواطن البأس- مما یفرج الله به الهم و ینجی به من الغم- تدرکون به النجاة فی الآخرة، فیکم نبی الله یحذرکم و یأمرکم- فاستحیوا الیوم أن یطلع الله علی شی‌ء من أمرکم- یمقتکم علیه فإنه تعالی یقول:
لَمَقْتُ اللَّهِ أَکْبَرُ مِنْ مَقْتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ انظروا فی الذی أمرکم به من کتابه، و أراکم من آیاته و ما أعزکم به بعد الذلة- فاستکینوا له یرض ربکم عنکم، و أبلوا ربکم فی هذه المواطن أمرا- تستوجبوا به الذی وعدکم من رحمته و مغفرته- فإن وعده حق، و قوله صدق، و عقابه شدید، و إنما أنا و أنتم بالله الحی القیوم، إلیه ألجأنا ظهورنا، و به اعتصمنا، و علیه توکلنا، و إلیه المصیر، و یغفر الله لی و للمسلمین.
و فی المجمع،: ذکر جماعة من المفسرین کابن عباس و غیره: أن جبرائیل قال للنبی ص یوم بدر- خذ قبضة من تراب فارمهم بها- فقال رسول الله (ص) لما التقی الجمعان لعلی: أعطنی قبضة من حصا الوادی- فناوله کفا من حصا علیه تراب فرمی به فی وجوه القوم- و قال: شاهت الوجوه- فلم یبق مشرک إلا دخل فی عینه و فمه- و منخریه منها شی‌ء- ثم ردفهم المؤمنون یقتلونهم و یأسرونهم، و کانت تلک الرمیة سبب هزیمة القوم.
و فی الأمالی، بإسناده عن ابن عباس قال: وقف رسول الله ص علی قتلی بدر فقال: جزاکم الله من عصابة شرا- لقد کذبتمونی صادقا و خونتم أمینا، ثم التفت إلی أبی جهل بن هشام فقال: إن هذا أعتی علی الله من فرعون- إن فرعون لما أیقن بالهلاک وحد الله، و إن هذا لما أیقن بالهلاک دعا باللات و العزی.
و فی المغازی، للواقدی: و أمر رسول الله ص یوم بدر بالقلیب أن تغور- ثم أمر بالقتلی فطرحوا فیها کلهم إلا أمیة بن خلف- فإنه کان مسمنا انتفخ من یومه- فلما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 31
أرادوا أن یلقوه تزایل لحمه- فقال النبی ص: اترکوه، فأقروه و ألقوا علیه من التراب- و الحجارة ما غیبه-.
ثم وقف علی أهل القلیب فناداهم رجلا رجلا: هل وجدتم ما وعد ربکم حقا- فإنی قد وجدت ما وعدنی ربی حقا- بئس القوم کنتم لنبیکم کذبتمونی و صدقنی الناس، و أخرجتمونی و آوانی الناس، و قاتلتمونی و نصرنی الناس. فقالوا یا رسول الله أ تنادی قوما قد ماتوا؟ فقال: لقد علموا أن ما وعدهم ربهم حق، و فی روایة أخری: فقال رسول الله ص: ما أنتم بأسمع لما أقول منهم- و لکنهم لا یستطیعون أن یجیبونی.
قال: و کان انهزام قریش حین زالت الشمس- فأقام رسول الله ص ببدر- و أمر عبد الله بن کعب بقبض الغنائم و حملها، و أمر نفرا من أصحابه أن یعینوه- فصلی العصر ببدر ثم راح- فمر بالأثیل قبل غروب الشمس فنزل به و بات، و بأصحابه جراح و لیست بالکثیرة، و أمر ذکوان بن عبد قیس أن یحرس المسلمین- حتی کان آخر اللیل فارتحل.
و فی تفسیر القمی، فی خبر طویل": و خرج أبو جهل من بین الصفین و قال:
اللهم إن محمدا أقطعنا للرحم، و أتانا بما لا نعرفه فأحنه الغداة- فأنزل الله علی رسوله:
«إِنْ تَسْتَفْتِحُوا فَقَدْ جاءَکُمُ الْفَتْحُ- وَ إِنْ تَنْتَهُوا فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ- وَ إِنْ تَعُودُوا نَعُدْ وَ لَنْ تُغْنِیَ عَنْکُمْ فِئَتُکُمْ شَیْئاً- وَ لَوْ کَثُرَتْ وَ أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ .
ثم أخذ رسول الله ص کفا من حصی- و رمی به فی وجوه قریش و قال:
شاهت الوجوه- فبعث الله ریاح تضرب فی وجوه قریش- فکانت الهزیمة فقال رسول الله ص: اللهم لا یفلتن فرعون هذه الأمة أبو جهل بن هشام- فقتل منهم سبعین، و أسر منهم سبعین-.
و التقی عمرو بن الجموع مع أبی جهل- فضرب عمرو أبا جهل علی فخذه- و ضرب أبو جهل عمرا علی یده- فأبانها من العضد فتعلقت بجلده- فاتکی عمرو علی یده برجله ثم تراخی إلی السماء- حتی انقطعت الجلدة و رمی بیده-.
و قال عبد الله بن مسعود: انتهیت إلی أبی جهل- و هو یتشحط بدمه فقلت:
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الحمد لله الذی أخزاک فرفع رأسه- فقال: إنما أخزی الله عبدا، ابن أم عبد لمن الدبرة ویلک؟ قلت: لله و لرسوله و إنی قاتلک، و وضعت رجلی علی عنقه فقال: ارتقیت مرتقی صعبا یا رویعی الغنم- أما إنه لیس شی‌ء أشد من قتلک إیای فی هذا الیوم- أ لا تولی قتلی رجل من المطلبیین- أو رجل من الأحلاف؟ فاقتلعت بیضة کانت علی رأسه- فقتلته و أخذت رأسه و جئت به إلی رسول الله ص- و قلت: یا رسول الله البشری هذا رأس أبی جهل بن هشام- فسجد لله شکرا.
و فی الإرشاد للمفید،: ثم بارز أمیر المؤمنین (ع)- العاص بن سعید بن العاص بعد أن أحجم عنه من سواه- فلم یلبث أن قتله، و برز إلیه حنظلة بن أبی سفیان فقتله، و برز إلیه بعده طعیمة بن عدی فقتله، و قتل بعده نوفل بن خویلد و کان من شیاطین قریش، و لم یزل یقتل واحدا منهم بعد واحد- حتی أتی علی شطر المقتولین منهم و کانوا سبعین رجلا، تولی کافة من حضر بدرا من المسلمین- مع ثلاثة آلاف من الملائکة المسومین- قتل الشطر منهم، و تولی أمیر المؤمنین (ع) قتل الشطر الآخر وحده.
و فی الإرشاد،: أیضا: قد أثبتت رواة العامة و الخاصة معا- أسماء الذین تولی أمیر المؤمنین (ع) قتلهم ببدر- من المشرکین علی اتفاق فیما نقلوه من ذلک- و اصطلاح فکان ممن سموه: الولید بن عتبة کما قدمنا- و کان شجاعا جریا وقاحا فتاکا تهابه الرجال، و العاص بن سعید و کان هولا عظیما تهابه الأبطال، و هو الذی حاد عنه عمر بن الخطاب- و قصته فیما ذکرناه مشهورة نحن نبینها فیما نورده، و طعیمة بن عدی بن نوفل- و کان من رءوس أهل الضلال، و نوفل بن خویلد و کان من أشد المشرکین عداوة- لرسول الله ص، و کانت قریش تقدمه و تعظمه و تطیعه، و هو الذی قرن أبا بکر و طلحة قبل الهجرة بمکة- و أوثقهما بحبل و عذبهما یوما إلی اللیل- حتی سئل فی أمرهما، و لما عرف رسول الله ص حضوره بدرا- سأل الله أن یکفیه أمره- فقال:
اللهم اکفنی نوفل بن خویلد- فقتله أمیر المؤمنین (ع)-.
و زمعة بن الأسود «1» و الحارث بن زمعة، و النضر بن الحارث بن عبد الدار، و عمیر بن عثمان بن کعب بن تیم عم طلحة بن عبید الله، و عثمان و مالک ابنا عبید الله 
______________________________
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أخوا طلحة بن عبید الله، و مسعود بن أبی أمیة بن المغیرة، و قیس بن الفاکه بن المغیرة- و حذیفة بن أبی حذیفة بن المغیرة، و [أبو] قیس «1» بن الولید بن المغیرة، و حنظلة بن أبی سفیان، و عمرو بن مخزوم، و أبو منذر بن أبی رفاعة، و منبه بن الحجاج السهمی، و العاص بن منبه، و علقمة بن کلدة، و أبو العاص بن قیس بن عدی، و معاویة بن المغیرة بن أبی العاص، و لوذان بن ربیعة، و عبد الله بن المنذر بن أبی رفاعة، و مسعود بن أمیة بن المغیرة، و حاجب بن السائب بن عویمر، و أوس بن المغیرة بن لوذان، و زید بن ملیص، و عاصم بن أبی عوف، و سعید بن وهب حلیف بنی عامر، و معاویة بن [عامر بن عبد القیس، و عبد الله بن جمیل بن زهیر بن الحارث بن أسد، و السائب بن مالک، و أبو الحکم بن الأخنس، و هشام بن أبی أمیة بن المغیرة-.
فذلک خمسة و ثلاثون رجلا- سوی من اختلف فیه أو شرک أمیر المؤمنین (ع) فیه غیره- و هم أکثر من شطر المقتولین ببدر علی ما قدمناه.
أقول: و ذکر غیره کما فی المجمع أنه قتل یوم بدر سبعة و عشرین رجلا، و ذکر الواقدی: أن الذی اتفق علیه قول النقلة و الرواة من قتلاه تسعة رجال و الباقی مختلف فیه.
لکن البحث العمیق عن القصة و ما یحتف بها من أشعارهم و الحوادث المختلفة التی حدثت بعدها تسی‌ء الظن بهذا الاختلاف، و قد نقل عن محمد بن إسحاق أن أکثر قتلی المشرکین یوم بدر کان لعلی (ع).
و قد عد الواقدی فیما ذکره ابن أبی الحدید من قتلی المشرکین فی وقعة بدر اثنین و خمسین رجلا و نسب قتل أربعة و عشرین منهم إلیه (ع) ممن انفرد بقتله أو شارک غیره.
و من شعر أسید بن أبی إیاس یحرض مشرکی قریش علی علی (ع) علی ما فی الإرشاد و المناقب قوله:
______________________________
(1) هو أخو خالد بن الولید، و الثلاثة الذین قتلوا أبناء أعمامه.
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لله درکم أ لما تنکرواقد ینکر الحر الکریم و یستحی 
هذا ابن فاطمة الذی أفناکم‌ذبحا و قتله قعصة لم تذبح 
أعطوه خرجا و اتقوا تضریبه‌فعل الذلیل و بیعه لم تربح 
أین الکهول و أین کل دعامةفی المعضلات و أین زین الأبطح 
أفناهم قعصا و ضربا یفتری‌بالسیف یعمل حدة لم یصفح 
و فی الإرشاد، روی شعبة عن أبی إسحاق عن حارث بن مضرب قال: سمعت علی بن أبی طالب (ع) یقول: لقد حضرنا بدرا- و ما فینا فارس غیر المقداد بن الأسود، و لقد رأیتنا لیلة بدر- و ما فینا إلا من نام غیر رسول الله ص- فإنه کان منتصبا فی أصل شجرة- یصلی فیها و یدعو حتی الصباح.
أقول: و الروایات فی قصة بدر کثیرة جدا و قد اقتصرنا منها علی ما یتضح به فهم مضامین الآیات، و من الأخبار ما سیأتی إن شاء الله فی تضاعیف البحث عن الآیات التالیة المشیرة إلی بعض أطراف القصة.



(فهرس أسماء شهداء بدر رض)

فی البحار، عن الواقدی قال: حدثنی عبد الله بن جعفر قال": سألت الزهری کم استشهد من المسلمین ببدر؟ قال: أربعة عشر: ستة من المهاجرین، و ثمانیة من الأنصار-.
قال: فمن بنی المطلب بن عبد مناف، عبیدة بن الحارث قتله عتبة- و فی غیر روایة الواقدی قتله شیبة- فدفنه النبی ص بالصفراء، و من بنی زهرة عمیر بن أبی وقاص- قتله عمرو بن عبد ود فارس الأحزاب، و عمیر بن عبد ود ذو الشمالین حلیف لبنی زهرة- قتله أبو أسامة الجشمی، و من بنی عدی عاقل بن أبی البکیر- حلیف لهم من بنی سعد قتله مالک بن زهیر، و مهجع مولی عمر بن الخطاب قتله عامر بن الحضرمی- و یقال: إن مهجعا أول من قتل من المهاجرین، و من بنی الحارث بن فهر صفوان بن بیضاء- قتله طعیمة بن عدی-.
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و من الأنصار ثم من بنی عمرو بن عوف، مبشر بن عبد المنذر قتله أبو ثور، و سعد بن خیثمة قتله عمرو بن عبد ود، و یقال: طعیمة بن عدی، و من بنی عدی بن النجار حارثة بن سراقة- رماه حنان بن العرقة بسهم فأصاب حنجرته فقتله، و من بنی مالک بن النجار- عوف و معوذ ابنا عفراء قتلهما أبو جهل، و من بنی سلمة عمیر بن الحمام بن الجموح قتله خالد بن الأعلم، و یقال: إنه أول قتیل قتل من الأنصار، و قد روی: أن أول قتیل منهم حارثة بن سراقة، و من بنی زریق رافع بن المعلی- قتله عکرمة بن أبی جهل، و من بنی الحارث بن الخزرج یزید بن الحارث- قتله نوفل بن معاویة فهؤلاء الثمانیة من الأنصار.
و روی عن ابن عباس": أن أنسة مولی النبی ص قتل ببدر،
و روی": أن معاذ بن ماعص جرح ببدر- فمات من جراحته بالمدینة، و ابن عبید بن السکن جرح- فاشتکی جرحه فمات منه.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا زَحْفاً فَلا تُوَلُّوهُمُ الْأَدْبارَ (15) وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إِلاَّ مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ فَقَدْ باءَ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (16) فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ قَتَلَهُمْ وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی وَ لِیُبْلِیَ الْمُؤْمِنِینَ مِنْهُ بَلاءً حَسَناً إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (17) ذلِکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ مُوهِنُ کَیْدِ الْکافِرِینَ (18) إِنْ تَسْتَفْتِحُوا فَقَدْ جاءَکُمُ الْفَتْحُ وَ إِنْ تَنْتَهُوا فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ إِنْ تَعُودُوا نَعُدْ وَ لَنْ تُغْنِیَ عَنْکُمْ فِئَتُکُمْ شَیْئاً وَ لَوْ کَثُرَتْ وَ أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُؤْمِنِینَ (19)
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لا تَوَلَّوْا عَنْهُ وَ أَنْتُمْ تَسْمَعُونَ (20) وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ قالُوا سَمِعْنا وَ هُمْ لا یَسْمَعُونَ (21) إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الصُّمُّ الْبُکْمُ الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ (22) وَ لَوْ عَلِمَ اللَّهُ فِیهِمْ خَیْراً لَأَسْمَعَهُمْ وَ لَوْ أَسْمَعَهُمْ لَتَوَلَّوْا وَ هُمْ مُعْرِضُونَ (23) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ وَ أَنَّهُ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (24)
وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (25) وَ اذْکُرُوا إِذْ أَنْتُمْ قَلِیلٌ مُسْتَضْعَفُونَ فِی الْأَرْضِ تَخافُونَ أَنْ یَتَخَطَّفَکُمُ النَّاسُ فَآواکُمْ وَ أَیَّدَکُمْ بِنَصْرِهِ وَ رَزَقَکُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (26) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ (27) وَ اعْلَمُوا أَنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ وَ أَنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ (28) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَتَّقُوا اللَّهَ یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً وَ یُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (29)
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(بیان)

أوامر و نواه متعلقة بالجهاد الإسلامی مما یناسب سوق القصة، و حث علی تقوی الله و إنذار و تخویف من مخالفة الله و رسوله و التعرض لسخطه سبحانه، و فیها إشارة إلی بعض ما جری فی وقعة بدر من منن الله و أیادیه علی المؤمنین.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا زَحْفاً فَلا تُوَلُّوهُمُ 
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الْأَدْبارَ» اللقاء مصدر لقی یلقی من المجرد و لاقی یلاقی من المزید فیه، قال الراغب فی مفردات القرآن،: اللقاء مقابلة الشی‌ء و مصادفته معا، و قد یعبر به عن کل واحد منهما یقال: لقیه یلقاه لقاء و لقیا و لقیة، و یقال ذلک فی الإدراک بالحس و بالبصر و بالبصیرة قال: لَقَدْ کُنْتُمْ تَمَنَّوْنَ الْمَوْتَ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَلْقَوْهُ و قال: لَقَدْ لَقِینا مِنْ سَفَرِنا هذا نَصَباً، و ملاقاة الله عبارة عن القیامة و عن المصیر إلیه قال: وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ مُلاقُوهُ و قال: الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا اللَّهِ و اللقاء الملاقاة، قال: وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا، و قال: إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ انتهی.
و قال فی المجمع،: اللقاء الاجتماع علی وجه المقاربة لأن الاجتماع قد یکون علی غیر وجه المقاربة فلا یکون لقاء کاجتماع الأعراض فی المحل الواحد. انتهی.
و قال فیه: الزحف الدنو قلیلا قلیلا، و التزاحف التدانی یقال: زحف یزحف زحفا و أزحفت للقوم إذا دنوت لقتالهم و ثبت لهم. قال اللیث الزحف جماعة یزحفون إلی عدو لهم بمرة و جمعه زحوف. انتهی.
و تولیة الأعداء الأدبار جعلهم یلونها و هو استدبار العدو و استقبال جهة الهزیمة.
و خطاب الآیة عام غیر خاص بوقت دون وقت و لا غزوة دون غزوة فلا وجه لتخصیصها بغزوة بدر و قصر حرمة الفرار من الزحف بها کما یحکی عن بعض المفسرین. علی أنک عرفت أن ظاهر سیاق الآیات أنها نزلت بعد غزوة بدر لا یومها، و أن الآیات ذیل ما فی صدر السورة من قوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة، و للکلام تتمة ستوافیک فی البحث الروائی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إِلَّا مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ» إلی آخر الآیة. التحرف الزوال عن جهة الاستواء إلی جهة الحرف و هو طرف الشی‌ء و هو أن ینحرف و ینعطف المقاتل من جهة إلی جهة أخری لیتمکن من عدوه و یبادر إلی إلقاء الکید علیه، و التحیز هو أخذ الحیز و هو المکان، و الفئة القطعة من جماعة الناس، و التحیز إلی فئة أن ینعطف المقاتل عن الانفراد بالعدو إلی فئة من قومه فیلحق بهم و یقاتل معهم.
و البواء الرجوع إلی مکان و استقرار فیه، و لذا قال الراغب: أصل البواء
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مساواة الأجزاء فی المکان خلاف النبوة الذی هو منافاة الأجزاء. انتهی فمعنی قوله:
باءَ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ أی رجع و معه غضب من الله.
فمعنی الآیتین: یا أیها الذین آمنوا إذا لقیتم الذین کفروا لقاء زحف أو زاحفین للقتال فلا تفروا منهم و من یفر منهم یومئذ أی وقتئذ فقد رجع و معه غضب من الله و مأواه جهنم و بئس المصیر إلا أن یکون فراره للتحرف لقتال أو التحیز إلی فئة فلا بأس به.
قوله تعالی: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ قَتَلَهُمْ وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی إلی آخر الآیة، التدبر فی السیاق لا یدع شکا فی أن الآیة تشیر إلی وقعة بدر و ما صنعه رسول الله ص من رمیهم بکف من الحصی، و المؤمنون بوضع السیف فیهم و قتلهم القتل الذریع، و ذیل الآیة أعنی قوله: وَ لِیُبْلِیَ الْمُؤْمِنِینَ مِنْهُ بَلاءً حَسَناً یدل علی أن الکلام جار مجری الامتنان منه تعالی، و قد أثبت تعالی عین ما نفاه فی جملة واحدة أعنی قوله: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ .
فمن جمیع هذه الشواهد یتحصل أن المراد بقوله: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ قَتَلَهُمْ وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی نفی أن تکون وقعة بدر و ما ظهر فیها من استئصال المشرکین و الظهور علیهم و الظفر بهم جاریة علی مجری العادة و المعروف من نوامیس الطبیعة، و کیف یسع لقوم هم شرذمة قلیلون ما فیهم علی ما روی إلا فرس أو فرسان و بضعة أدرع و بضعة سیوف، أن یستأصلوا جیشا مجهزا بالأفراس و الأسلحة و الرجال و الزاد و الراحلة، هم أضعافهم عدة و لا یقاسون بهم قوة و شدة، و أسباب الغلبة عندهم، و عوامل البأس معهم، و الموقف المناسب للتقدم لهم.
إلا أن الله سبحانه بما أنزل من الملائکة ثبت أقدام المؤمنین و أرعب قلوب المشرکین، و ألقی الهزیمة بما رماه النبی ص من الحصاة علیهم فشملهم المؤمنین قتلا و أسرا فبطل بذلک کیدهم و خمدت أنفاسهم و سکنت أجراسهم.
فبالحری أن ینسب ما وقع علیهم من القتل بأیدی المؤمنین و الرمی الذی شتت شملهم و ألقی الهزیمة فیهم إلیه سبحانه دون المؤمنین.
فما فی الآیة من النفی جار مجری الدعوی بنوع من العنایة، بالنظر إلی استناد
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القتل بأطرافها إلی سبب إلهی غیر عادی، و لا ینافی ذلک استنادها بما وقع فیها من الوقائع إلی أسبابها القریبة المعهودة فی الطبیعة بأن یعد المؤمنون قاتلین لمن قتلوا منهم، و النبی ص رامیا لما رماه من الحصاة.
و قوله: «وَ لِیُبْلِیَ الْمُؤْمِنِینَ مِنْهُ بَلاءً حَسَناً» الظاهر أن ضمیر «مِنْهُ راجع إلی الله تعالی، و الجملة لبیان الغایة و هی معطوفة علی مقدر محذوف، و التقدیر: إنما فعل الله ما فعل من قتلهم و رمیهم لمصالح عظیمة عنده، و لیبلی المؤمنین و یمتحنهم بلاء و امتحانا حسنا أو لینعم علیهم بنعمة حسنة، و هو إفناء خصمهم و إعلاء کلمة التوحید بهم و إغناؤهم بما غنموا من الغنائم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ تعلیل لقوله: «وَ لِیُبْلِیَ الْمُؤْمِنِینَ أی إنه تعالی یبلیهم لأنه سمیع باستغاثتهم علیم بحالهم فیبلیهم منه بلاء حسنا.
و التفریع الذی فی صدر الآیة: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ إلخ متعلق بما یتضمنه الآیات السابقة: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ إلی آخر الآیات من المعنی، فإنها تعد منن الله علیهم من إنزال الملائکة و إمدادهم بهم و تغشیة النعاس إیاهم و إمطار السماء علیهم و ما أوحی إلی الملائکة من تأییدهم و تثبیت أقدامهم و إلقاء الرعب فی قلوب أعدائهم، فلما بلغ الکلام هذا المبلغ فرع علیه قوله: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ قَتَلَهُمْ وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی .
و علی هذا فقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمُ إلی قوله: «وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» معترضة متعلقة بقوله: «فَاضْرِبُوا فَوْقَ الْأَعْناقِ وَ اضْرِبُوا مِنْهُمْ کُلَّ بَنانٍ أو بمعناه المفهوم من الجمل المسرودة، و قوله: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ إلخ متصل بما قبله بحسب النظم.
و ربما یذکر فی نظم الآیة وجهان آخران:
أحدهما: أن الله سبحانه لما أمرهم بالقتل فی الآیة المتقدمة ذکر عقیبها أن ما کان من الفتح یوم بدر و قهر المشرکین إنما کان بنصرته و معونته تذکیرا للنعمة.
ذکره أبو مسلم.
و الثانی: أنهم لما أمروا بالقتال ثم کان بعضهم یقول: أنا قتلت فلانا و أنا فعلت کذا نزلت الآیة علی وجه التنبیه لهم لئلا یعجبوا بأعمالهم. و ربما قیل: إن الفاء فی 
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قوله: «فَلَمْ تَقْتُلُوهُمْ لمجرد ربط الجمل بعضها ببعض. و الوجه ما قدمناه.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ مُوهِنُ کَیْدِ الْکافِرِینَ قال فی المجمع،: «ذلِکُمْ موضعه رفع، و کذلک «أَنَّ اللَّهَ فی موضع رفع، و التقدیر: الأمر ذلکم و الأمر أن الله موهن، و کذلک الوجه فیما تقدم من قوله: «ذلِکُمْ فَذُوقُوهُ وَ أَنَّ لِلْکافِرِینَ عَذابَ النَّارِ»، و من قال: إن «ذلِکُمْ مبتدأ و «فَذُوقُوهُ خبره فقد أخطأ لأن ما بعد الفاء لا یکون خبرا لمبتدإ، و لا یجوز: زید فمنطلق، و لا: زید فاضربه إلا أن تضمر «هذا» ترید: هذا زید فاضربه. انتهی. فمعنی الآیة: الأمر ذلکم الذی ذکرناه و الأمر أن الله موهن کید الکافرین.
قوله تعالی: «إِنْ تَسْتَفْتِحُوا فَقَدْ جاءَکُمُ الْفَتْحُ إلی آخر الآیة. ظاهر الآیة بما تشتمل علیه من الجمل المسرودة کقوله: «وَ إِنْ تَنْتَهُوا فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ و قوله:
«وَ إِنْ تَعُودُوا نَعُدْ» إلخ أن تکون الخطاب فیه للمشرکین دون المؤمنین باشتمال الکلام علی الالتفات للتهکم، و هو المناسب لقوله فی الآیة السابقة: «وَ أَنَّ اللَّهَ مُوهِنُ کَیْدِ الْکافِرِینَ .
فالمعنی: إن طلبتم الفتح و سألتم الله أیها المشرکون أن یفتح بینکم و بین المؤمنین فقد جاءکم الفتح بما أظهر الله من الحق یوم بدر فکانت الدائرة للمؤمنین علیکم، و إن تنتهوا عن المکیدة علی الله و رسوله فهو خیر لکم و إن تعودوا إلی مثل ما کدتم نعد إلی مثل ما أوهنا به کیدکم، و لن تغنی عنکم جماعتکم شیئا و لو کثرت کما لم تغن فی هذه المرة و إن الله مع المؤمنین و لن یغلب من هو معه.
و بهذا یتأید ما ورد أن أبا جهل قال یوم بدر حین اصطف الفریقان أو حین التقی الفئتان: اللهم إن محمدا أقطعنا للرحم و أتانا بما لا نعرف فانصر علیه، و فی بعض الروایات- و هو الأنسب- کما فی المجمع، عن أبی حمزة: قال أبو جهل: اللهم ربنا دیننا القدیم و دین محمد الحدیث فأی الدینین کان أحب إلیک و أرضی عندک فانصر أهله الیوم.
و ذکر بعضهم: أن الخطاب فی الآیة للمؤمنین و وجهوا مضامین جملها بما لا یرتضیه الذوق السلیم، و لا جدوی للإطالة بذکرها و المناقشة فیها فمن أراد ذلک فعلیه بالمطولات.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لا تَوَلَّوْا عَنْهُ وَ أَنْتُمْ تَسْمَعُونَ الضمیر علی ما یفیده السیاق راجع إلی الرسول ص، و المعنی، و لا تولوا عن الرسول 
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و أنتم تسمعون ما یلقیاه إلیکم من الدعوة الحقة و ما یأمرکم به و ینهاکم عنه مما فیه صلاح دینک و دنیاکم. و مصب الکلام أوامره الحربیة و إن کان لفظه أعم.
قوله تعالی: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ قالُوا سَمِعْنا وَ هُمْ لا یَسْمَعُونَ المعنی ظاهر و فیه نوع تعریض للمشرکین إذ قالوا: سمعنا، و هو لا یسمعون، و قد حکی الله عنهم ذلک إذ قال بعد عدة آیات: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا قالُوا قَدْ سَمِعْنا لَوْ نَشاءُ لَقُلْنا مِثْلَ هذا»: الأنفال: 31، لکنهم کذبوا و لم یسمعوا و لو سمعوا لاستجابوا کما قال الله تعالی: «وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها»: الأعراف: 179، و قال تعالی حکایة عن أصحاب السعیر: «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ»: الملک: 10 فالمراد بالسمع فی الآیة الأولی تلقی الکلام الحق الذی هو صوت من طریق الأذن، و فی الآیة الثانیة الانقیاد لما یتضمنه الکلام الحق المسموع.
و الآیتان- کما تری- خطاب متعلق بالمؤمنین متصل نوع اتصال بالآیة السابقة علیهما و تعریض للمشرکین، فهو تعالی لما التفت إلی المشرکین فذمهم و تهکم علیهم بسؤالهم الفتح، و ذکر لهم أن الغلبة دائما لکلمة الإیمان علی کلمة الکفر و لدعوة الحق علی دعوة الباطل، التفت إلی حزبه و هم المؤمنون فأمرهم بالطاعة له و لرسوله، و حذرهم عن التولی عنه بعد استماع کلمة الحق، و أن یکونوا کأولئک إذ قالوا:
سمعنا و هم لا یسمعون.
و من الممکن أن یکون فی الآیة إشارة إلی عدة من أهل مکة آمنوا بالنبی ص و لما تخلص قلوبهم من الشک خرجوا مع المشرکین إلی بدر لحرب رسول الله ص فابتلوا بما ابتلی به مشرکو قریش، فقد ورد فی الخبر: أن فئة من قریش أسلموا بمکة و احتبسهم آباؤهم فخرجوا مع قریش، یوم بدر، و هم قیس بن الولید بن المغیرة، و علی بن أمیة بن خلف، و العاص بن منبه بن الحجاج، و الحارث بن زمعة، و قیس بن الفاکه بن المغیرة و لما رأوا قلة المسلمین قالوا: مساکین هؤلاء غرهم دینهم، و سیذکرهم الله بعد عدة آیات بقوله: «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ الآیة.
و ربما قیل: إن المراد بالذین قالوا سمعنا و هم لا یسمعون هم أهل الکتاب من یهود قریظة و النضیر. و هو بعید.
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قوله تعالی: «إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الصُّمُّ الْبُکْمُ الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ إلی آخر الآیتین. تعریض و ذم للذین سبق ذکرهم من الکفار علی ما یعطیه سیاق الکلام و ما اشتملت علیه الآیة من الموصول و الضمائر المستعملة فی أولی العقل، و علی هذا فالظاهر أن اللام فی قوله: «الصُّمُّ الْبُکْمُ للعهد الذکری، و یئول المعنی إلی أن شر جمیع ما یدب علی الأرض من أجناس الحیوان و أنواعها هؤلاء الصم البکم الذین لا یعقلون، و إنما لم یعقلوا لأنه لا طریق لهم إلی تلقی الحق لفقدهم السمع و النطق فلا یسمعون و لا ینطقون.
ثم ذکر تعالی أن الله إنما ابتلاهم بالصمم و البکمة فلا یسمعون کلمة الحق و لا ینطقون بکلمة الحق، و بالجملة حرمهم نعمة السمع و القبول، لأنه تعالی لم یجد عندهم خیرا و لم یعلم به و لو کان لعلم، لکن لم یعلم فلم یوفقهم للسمع و القبول، و لو أنه تعالی رزقهم السمع و الحال هذه لم یثبت السمع و القبول فیهم بل تولوا عن الحق و هم معرضون.
و من هنا یعلم أن المراد بالخیر حسن السریرة الذی یثبت به الاستعداد لقبول الحق و یستقر فی القلب، و أن المراد بقوله: «وَ لَوْ أَسْمَعَهُمْ الأسماع علی تقدیر عدم الاستعداد الثابت المستقر فافهم ذلک فلا یرد أنه تعالی لو أسمعهم و رزقهم قبول الحق استلزم ذلک تحقق الخیر فیهم و لا وجه مع ذلک لتولیهم و إعراضهم و ذلک أن الشرط فی قوله: «وَ لَوْ أَسْمَعَهُمْ علی تقدیر فقدهم الخیر علی ما یفیده السیاق.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ لما دعاهم فی قوله: «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ إلخ إلی إطاعة الدعوة الحقة و عدم التولی عنها بعد استماعها أکده ثانیا بالدعوة إلی استجابة الله و الرسول فی دعوة الرسول، ببیان حقیقة الأمر و الرکن الواقعی الذی تعتمد علیه هذه الدعوة، و هو أن هذه الدعوة دعوة إلی ما یحیی الإنسان بإخراجه من مهبط الفناء و البوار، و موقفه فی الوجود، أن الله سبحانه أقرب إلیه من قلبه و أنه سیحشر إلیه فلیأخذ حذره و لیجمع همه و یعزم عزمه.
الحیاة أنعم نعمة و أعلی سلعة یعتقدها الموجود الحی لنفسه کیف لا؟ و هو لا یری وراءه إلا العدم و البطلان، و أثرها الذی هو الشعور و الإرادة هو الذی ترام 
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لأجله الحیاة و یرتاح إلیه الإنسان و لا یزال یفر من الجهل و افتقاد حریة الإرادة و الاختیار و قد جهز الإنسان و هو أحد الموجودات الحیة بما یحفظ به حیاته الروحیة التی هی حقیقة وجوده کما جهز کل نوع من أنواع الخلیقة بما یحفظ به وجوده و بقاءه.
و هذا الجهاز الإنسانی یشخص له خیراته و منافعه، و یحذره من مواطن الشر و الضر.
و إذ کان هذه الهدایة الإلهیة التی یسوق النوع الإنسان إلی نحو سعادته و خیره و یندبه نحو منافع وجوده هدایة بحسب التکوین و فی طور الخلقة، و من المحال أن یقع خطأ فی التکوین، کان من الحتم الضروری أن یدرک الإنسان سعادة وجوده إدراکا لا یقع فیه شک کما أن سائر الأنواع المخلوقة تسیر إلی ما فیه خیر وجوده و منافع شخصه من غیر أن یسهو فیه من حیث فطرته، و إنما یقع الخبط فیما یقع من جهة تأثیر عوامل و أسباب أخر مضادة تؤثر فیه أثرا مخالفا ینحرف فیه الشی‌ء عما هو خیر له إلی ما هو شر، و عما فیه نفعه إلی ما فیه ضرر یعود إلیه، و ذلک کالجسم الثقیل الأرضی الذی یستقر بحسب الطبیعة الأرضیة علی بسیط الأرض ثم إنه یبتعد عن الأرض بالحرکة إلی جهة العلو بدفع دافع یجبره علی خلاف الطبع فإذا بطل أثر الدفع عاد إلی مستقره بالحرکة نحو الأرض علی استقامة إلا أن یمنعه مانع فیخرجه عن السیر الاستقامی إلی انحراف و اعوجاج.
و هذا هو الذی یصر علیه القرآن الکریم أن الإنسان لا یخفی علیه ما فیه سعادته فی الحیاة من علم و عمل، و أنه یدرک بفطرته ما هو حق الاعتقاد و العمل قال تعالی: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30 «و قال تعالی الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی إلی أن قال- فَذَکِّرْ إِنْ نَفَعَتِ الذِّکْری سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی وَ یَتَجَنَّبُهَا الْأَشْقَی:» الأعلی: 11 و قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها:» الشمس: 10.
نعم ربما أخطأ الإنسان طریق الحق فی اعتقاد أو عمل و خبط فی مشیته لکن لا لأن الفطرة الإنسانیة و الهدایة الإلهیة أوقعته فی ضلالة و أوردته فی تهلکة بل لأنه أغفل عقله و نسی رشده و اتبع هوی نفسه و ما زینه جنود الشیاطین فی عینه، قال 
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تعالی: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ ما تَهْوَی الْأَنْفُسُ وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنْ رَبِّهِمُ الْهُدی : النجم: 23 و قال: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة:- 23.
فهذه الأمور التی تدعو إلیها الفطرة الإنسانیة من حق العلم و العمل لوازم الحیاة السعیدة الإنسانیة و هی الحیاة الحقیقیة التی بالحری أن تختص باسم الحیاة و الحیاة السعیدة تستتبعها کما أنها تستلزم الحیاة و تستتبعها و تعیدها إلی محلها لو ضعفت الحیاة فی محلها بورود ما یضادها و یبطل رشد فعلها.
فإذا انحرف الإنسان عن سوی الصراط الذی تهدیه إلیه الفطرة الإنسانیة و تسوقه إلیه الهدایة، الإلهیة فقد فقد لوازم الحیاة السعیدة من العلم النافع و العمل الصالح، و لحق بحلول الجهل و فساد الإرادة الحرة و العمل النافع بالأموات و لا یحییه إلا علم حق و عمل حق، و هما اللذان تندب إلیهما الفطرة و هذا هو الذی تشیر إلیه الآیة التی نبحث عنها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ .
و اللام فی قوله: «لِما یُحْیِیکُمْ . بمعنی إلی، و هو شائع فی الاستعمال، و الذی یدعو إلیه الرسول ص هو الدین الحق و هو الإسلام الذی یفسره القرآن الکریم باتباع الفطرة فیما تندب إلیه من علم نافع و عمل صالح.
و للحیاة بحسب ما یراه القرآن الکریم معنی آخر أدق مما نراه بحسب النظر السطحی الساذج فإنا إنما نعرف من الحیاة فی بادئ النظر ما یعیش به الإنسان فی نشأته الدنیویة إلی أن یحل به الموت، و هی التی تصاحب الشعور و الفعل الإرادی، و یوجد مثلها أو ما یقرب منها فی غیر الإنسان أیضا من سائر الأنواع الحیوانیة لکن الله سبحانه یقول: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت 64 و یفید ذلک أن الإنسان متمتع بهذه الحیاة غیر مشتغل إلا بالأوهام، و أنه مشغول بها عما هو أهم و أوجب من غایات وجوده و أغراض روحه فهو فی حجاب مضروب علیه یفصل بینه و بین حقیقة ما یطلبه و یبتغیه من الحیاة.
و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله تعالی و هو من خطابات یوم القیامة: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق:- 22.
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فللإنسان حیاة أخری أعلی کعبا و أغلی قیمة من هذه الحیاة الدنیویة التی یعدها الله سبحانه لعبا و لهوا، و هی الحیاة الأخرویة التی سینکشف عن وجهها الغطاء، و هی الحیاة التی لا یشوبها اللعب و اللهو، و لا یدانیها اللغو و التأثیم، لا یسیر فیها الإنسان إلا بنور الإیمان و روح العبودیة قال تعالی: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22 و قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام 122.
فهذه حیاة أخری أرفع قدرا و أعلی منزلة من الحیاة الدنیویة العامة التی ربما شارک فیها الحیوان العجم الإنسان، و یظهر من أمثال قوله تعالی: «وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة: 253 و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الآیة الشوری:- 52 أن هناک حیاة أخری فوق هاتین الحیاتین المذکورتین سیوافیک البحث عنها فیما یناسبها من المورد إن شاء الله.
و بالجملة فللإنسان حیاة حقیقیة أشرف و أکمل من حیاته الدینیة الدنیویة یتلبس بها إذا تم استعداده بالتحلی بحلیة الدین و الدخول فی زمرة الأولیاء الصالحین کما تلبس بالحیاة الدنیویة حین تم استعداده للتلبس بها و هو جنین إنسانی.
و علی ذلک ینطبق قوله تعالی فی الآیة المبحوث عنها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ فالتلبس بما تندب إلیه الدعوة الحقة من الإسلام یجر إلی الإنسان هذه الحیاة الحقیقیة کما أن هذه الحیاة منبع ینبع منه الإسلام و ینشأ منه العلم النافع و العمل الصالح، و فی معنی هذه الآیة قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ:» النحل:- 97.
و الآیة أعنی قوله فیها: «إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ مطلق لا یأبی الشمول لجمیع دعوته (ص) المحییة للقلوب، أو بعضها الذی فیه طبیعة الإحیاء أو لنتائجها التی هی أنواع الحیاة السعیدة الحقیقیة کالحیاة السعیدة فی جوار الله سبحانه فی الآخرة.
و من هنا یظهر أن لا وجه لتقیید الآیة بما قیدها به أکثر المفسرین فقد قال بعضهم: إن المراد بقوله: «إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ بالنظر إلی مورد النزول: إذا دعاکم إلی الجهاد إذ فیه إحیاء أمرکم و إعزاز دینکم.
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و قیل: المعنی إذا دعاکم إلی الشهادة فی سبیل الله فی جهاد عدوکم فإن الله سبحانه عد الشهداء أحیاء کما فی قوله: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: آل عمران:- 169.
و قیل: المعنی إذا دعاکم إلی الإیمان فإنه حیاة القلب و الکفر موته أو إذا دعاکم إلی الحق.
و قیل: المعنی إذا دعاکم إلی القرآن و العلم فی الدین لأن العلم حیاة و الجهل موت و القرآن نور و حیاة و علم.
و قیل: المعنی إذا دعاکم إلی الجنة لما فیها من الحیاة الدائمة و النعمة الباقیة الأبدیة.
و هذه الوجوه المذکورة یقبل کل واحد منها انطباق الآیة علیه غیر أن الآیة کما عرفت مطلقة لا موجب لصرفها عما لها من المعنی الوسیع.
قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ وَ أَنَّهُ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ الحیلولة هی التخلل وسطا، و القلب العضو المعروف. و یستعمل کثیرا فی القرآن الکریم فی الأمر الذی یدرک به الإنسان و یظهر به أحکام عواطفه الباطنة کالحب و البغض و الخوف و الرجاء و التمنی و القلق و نحو ذلک فالقلب هو الذی یقضی و یحکم، و هو الذی یحب شیئا و یبغض آخر، و هو الذی یخاف و یرجو و یتمنی و یسر و یحزن، و هو فی الحقیقة النفس الإنسانیة تفعل بما جهزت به من القوی و العواطف الباطنة.
و الإنسان کسائر ما أبدعه الله من الأنواع التی هی أبعاض عالم الخلقة مرکب من أجزاء شتی مجهز بقوی و أدوات تابعة لوجوده یملکها و یستخدمها فی مقاصد وجوده، و الجمیع مربوطة به ربطا یجعل شتات الأجزاء و الأبعاض علی کثرتها و تفاریق القوی و الأدوات علی تعددها، واحدا تاما یفعل و یترک، و یتحرک و یسکن، بوحدته و فردانیته.
غیر أن الله سبحانه لما کان هو المبدع للإنسان و هو الموجد لکل واحد واحد من أجزاء وجوده و تفاریق قواه و أدواته کان هو الذی یحیط به و بکل واحد من أجزاء وجوده و توابعه، و یملک کلا منها بحقیقة معنی الملک یتصرف فیه کیف یشاء، و یملک الإنسان ما شاء منها کیف شاء فهو المتوسط الحائل بین الإنسان و بین کل 
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جزء من أجزاء وجوده و کل تابع من توابع شخصه: بینه و بین قلبه، بینه و بین سمعه، بینه و بین بصره، بینه و من بدنه، بینه و بین نفسه. یتصرف فیها بإیجادها، و یتصرف فیها بتملیک الأسنان ما شاء منها کیف شاء، و إعطائه ما أعطی، و حرمانه ما حرم.
و نظیر الإنسان فی ذلک سائر الموجودات فما من شی‌ء فی الکون و له ذات و توابع ذات من قوی و آثار و أفعال إلا و الله سبحانه هو المالک بحقیقة معنی الکلمة لذاته و لتوابع ذاته، و هو المملک إیاه کلا من ذاته و توابع ذاته فهو الحائل المتوسط بینه و بین ذاته و بینه و بین توابع ذاته من قواه و آثاره و أفعاله.
فالله سبحانه هو الحائل المتوسط بین الإنسان و بین قلبه و کل ما یملکه الإنسان و یرتبط و یتصل هو به نوعا من الارتباط و الاتصال و هو أقرب إلیه من کل شی‌ء کما قال تعالی: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ»: ق:- 16.
و إلی هذه الحقیقة یشیر قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ وَ أَنَّهُ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ فهو تعالی لکونه مالکا لکل شی‌ء و من جملتها الإنسان ملکا حقیقیا لا مالک حقیقة سواه، أقرب إلیه حتی من نفسه و قوی نفسه التی یملکها لأنه سبحانه هو الذی یملکه إیاها فهو حائل متوسط بینه و بینها یملکه إیاها و یربطها به فافهم ذلک.
و لذلک عقب الجملة بقوله: «وَ أَنَّهُ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ فإن الحشر و البعث هو الذی ینجلی عنده أن الملک الحق لله وحده لا شریک له، و یبطل عند ذلک کل ملک صوری و سلطنة ظاهریة إلا ملکه الحق جل ثناؤه کما قال سبحانه: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ:» المؤمن:- 16، و قال: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ:» الإنفطار:- 19.
فکأن الآیة تقول: و اعلموا أن الله هو المالک بالحقیقة لکم و لقلوبکم و هو أقرب إلیکم من کل شی‌ء، و أنه ستحشرون إلیه فیظهر حقیقة ملکه لکم و سلطانه علیکم یومئذ فلا یغنی عنکم منه شی‌ء.
و أما اتصال الکلام أعنی ارتباط قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ إلخ بقوله: «اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ فلأن حیلولته سبحانه بین المرء و قلبه، یقطع منبت کل عذر فی عدم استجابته لله و الرسول إذا دعاه لما
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یحییه، و هو التوحید الذی هو حقیقة الدعوة الحقة فإن الله سبحانه لما کان أقرب إلیه من کل شی‌ء حتی من قلبه الذی یعرفه بوجدانه قبل کل شی‌ء، فهو تعالی وحده لا شریک له أعرف إلیه من قلبه الذی هو وسیلة إدراکه و سبب أصل معرفته و علمه.
فهو یعرف الله إلها واحدا لا شریک له قبل معرفته قلبه و کل ما یعرفه بقلبه، فمهما شک فی شی‌ء أو ارتاب فی أمر فلن یشک فی إلهه الواحد الذی هو رب کل شی‌ء و لن یضل فی تشخیص هذه الکلمة الحقة.
فإذا دعاه داعی الحق إلی کلمة الحق و دین التوحید الذی یحییه لو استجاب له، کان علیه أن یستجیب داعی الله فإنه لا عذر له فی ترک الاستجابة معللا بأنه لم یعرف حقیة ما دعی إلیه، أو اختلط علیه، أو أعیته المذاهب فی الإقبال علی الحق الصریح فإن الله سبحانه هو الحق الصریح الذی لا یحجبه حاجب، و لا یستره ساتر إذ کل حجاب مفروض فالله سبحانه أقرب منه إلی الإنسان، و کل ما یختلج فی القلب من شبهة أو وسوسة فالله سبحانه متوسط متخلل بینه- مع ما له من ظرف و هو القلب- و بین الإنسان فلا سبیل للإنسان إلی الجهل بالله و الشک فی توحده.
و أیضا فإن الله سبحانه لما کان حائلا بین المرء و قلبه فهو أقرب إلی قلبه منه کما أنه أقرب إلیه من قلبه فإن الحائل المتوسط أقرب إلی کل من الطرفین من الطرف الآخر و إذا کان تعالی أقرب إلی قلب الإنسان منه فهو أعلم بما فی قلبه منه.
فعلی الإنسان إذا دعاه داعی الحق إلی ما یحییه من الحق أن یستجیب دعاءه بقلبه کما یستجیبه بلسانه، و لا یضمر فی قلبه ما لا یوافق ما لباه بلسانه و هو النفاق فإن الله أعلم بما فی قلبه منه و سیحشر إلیه فینبئه بحقیقة عمله و یخبره بما طواه فی قلبه قال تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ:» المؤمن:- 16، و قال:
«وَ لا یَکْتُمُونَ اللَّهَ حَدِیثاً:» النساء:- 42.
و أیضا فإن الله سبحانه لما کان هو الحائل بین الإنسان و قلبه و هو المالک للقلب بحقیقة معنی الملک کان هو المتصرف فی القلب قبل الإنسان و له أن یتصرف فیه بما شاء فما یجده الإنسان فی قلبه من إیمان أو شک أو خوف أو رجاء أو طمأنینة أو قلق و اضطراب أو غیر ذلک مما ینسب إلیه باختیار أو اضطرار، فله انتساب إلیه 
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تعالی بتصرفه فیما هو أقرب إلیه من کل شی‌ء تصرفا بالتوفیق أو الخذلان أو أی نوع من أنواع التربیة الإلهیة، یتصرف بما شاء و یحکم بما أراد من غیر أن یمنعه مانع أو یهدده ذم أو لوم کما قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ:» الرعد:- 41، و قال تعالی: «لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ:» التغابن:- 1.
فمن الجهل أن یثق الإنسان بما یجد فی قلبه من الإیمان بالحق أو التلبس بنیة حسنة أو عزیمة علی خیر أو هم بصلاح و تقوی، بمعنی أن یری استقلاله بملک قلبه و قدرته المطلقة علی ما یهم به فإن القلب بین أصابع الرحمن یقلبه کیف یشاء و هو المالک له بحقیقة معنی الملک و المحیط به بتمام معنی الکلمة، قال تعالی: «وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ:» الأنعام:- 110، فمن الواجب علیه أن یؤمن بالحق و یعزم علی الخیر علی مخافة من الله تعالی أن یقلبه من السعادة إلی الشقاء و یحول قلبه من حال الاستقامة إلی حال الانتکاس و الانحراف، و لا یأمن مکر الله، فلا یأمن مکر الله إلا القوم الخاسرون.
و کذلک الإنسان إذا وجد قلبه غیر مقبل علی کلمة الحق و العزم علی الخیر و صالح العمل، علیه أن یبادر إلی استجابة الله و رسوله فیما یدعوه إلی ما یحییه، و لا ینهزم عما یهجم علیه من أسباب الیأس و عوامل القنوط من ناحیة قلبه فإن الله سبحانه یحول بین المرء و قلبه، و هو القادر علی أن یصلح سره و یحول قلبه إلی أحسن حال و یشمله بروح منه و رحمة فإنما الأمر إلیه، و قد قال: «إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ:» یوسف:- 87، و قال: «وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلَّا الضَّالُّونَ:» الحجر:- 56.
فالآیة الکریمة- کما تری- من أجمع الآیات القرآنیة تشتمل علی معرفة حقیقیة من المعارف الإلهیة- مسألة الحیلولة- و هی تقطع عذر المتجاهلین فی معرفة الله سبحانه من الکفار و المشرکین، و تقلع غرة النفاق من أصلها بتوجیه نفوس المنافقین إلی مقام ربهم و أنه أعلم بما فی قلوبهم منهم، و یلقی إلی المسلمین و الذین هم فی طریق الإیمان بالله و آیاته مسألة نفسیة تعلمهم أنهم غیر مستقلین فی ملک قلوبهم و لا منقطعون فی ذلک من ربهم فیزول بذلک رذیلة الکبر عمن یری لنفسه استقلالا و سلطنة فیما یملکه فلا یغره ما یشاهده من تقوی القلب و إیمان السر، و رذیلة الیأس و القنوط عمن یحیط بقلبه 
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دواهی الهوی و دواعی أعراض الدنیا فیتثاقل عن الإیمان بالحق و الإقبال علی الخیر، و یورثه ذلک الیأس و القنوط.
و مما تقدم یظهر أن قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ إلخ تعلیل لقوله تعالی: «اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ علی جمیع التقادیر من وجوه معناه.
و بذلک یظهر أیضا أن الآیة أوسع معنی مما أورده المفسرون من تفسیرها:
کقول من قال: إن المراد أن الله سبحانه أقرب إلی المرء من قلبه نظیر قوله: وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ، و فیه تحذیر شدید.
و قول من قال: إن المراد أن القلب لا یستطیع أن یکتم الله حدیثا فإن الله أقرب إلی قلب الإنسان من نفسه، فما یعلمه الإنسان من قلبه یعلمه الله قبله.
و قول من قال: إن المراد أنه یحول بین المرء و بین الانتفاع بقلبه بالموت فلا یمکنه استدراک ما فات فبادروا إلی الطاعات قبل الحیلولة و دعوا التسویف، و فیه حث علی الطاعة قبل حلول المانع.
و قول من قال: معناه أن الله سبحانه یملک تقلیب القلوب من حال إلی حال فکأنهم خافوا من القتال فأعلمهم الله سبحانه أنه یبدل خوفهم أمنا بأن یحول بینهم و بین ما یتفکرون فیه من أسباب الخوف.
و قد ورد فی الحدیث عن أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بذلک أن الله سبحانه یحول بین الإنسان و بین أن یعلم أن الحق باطل أو أن الباطل حق، و سیجی‌ء فی البحث الروائی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ قرأ علی و الباقر (ع) من أئمة أهل البیت و کذا زید بن ثابت و الربیع بن أنس و أبو العالیة علی ما فی المجمع: لتصیبن باللام و نون التأکید الثقیلة، و القراءة المشهورة: لا تصیبن بلا الناهیة و نون التأکید الثقیلة.
و علی أی تقدیر کان، تحذر الآیة جمیع المؤمنین عن فتنة تختص بالظالمین منهم، و لا یتعداهم إلی غیرهم من الکفار و المشرکین، و اختصاصها بالظالمین من المؤمنین و أمر
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عامتهم مع ذلک باتقائها یدل علی أنها و إن کانت قائمة ببعض الجماعة لکن السیئ من أثرها یعم الجمیع ثم قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ تهدید للجمیع بالعقاب الشدید و لا دلیل یدل علی اختصاص هذا العقاب بالحیاة الدنیا و کونه من العذاب الدنیوی من قبیل الاختلافات القومیة و شیوع القتل و الفساد و ارتفاع الأمن و السلام و نحو ذلک.
و مقتضی ذلک أن تکون الفتنة المذکورة علی اختصاصها ببعض القوم مما یوجب علی عامة الأمة أن یبادروا علی دفعها، و یقطعوا دابرها و یطفئوا لهیب نارها بما أوجب الله علیهم من النهی عن المنکر و الأمر بالمعروف.
فیئول معنی الکلام إلی تحذیر عامة المسلمین عن المساهلة فی أمر الاختلافات الداخلیة التی تهدد وحدتهم و توجب شق عصاهم و اختلاف کلمتهم، و لا تلبث دون أن تحزبهم أحزابا و تبعضهم أبعاضا، و و یکون الملک لمن غلب منهم، و الغلبة لکلمة الفساد لا لکلمة الحق و الدین الحنیف الذی یشترک فیه عامة المسلمین.
فهذه فتنة تقوم بالبعض منهم خاصة و هم الظالمون غیر أن سیئ أثره یعم الکل و یشمل الجمیع فیستوعبهم الذلة و المسکنة و کل ما یترقب من مر البلاء بنشوء الاختلاف فیما بینهم، و هم جمیعا مسئولون عند الله و الله شدید العقاب.
و قد أبهم الله تعالی أمر هذه الفتنة و لم یعرفها بکمال اسمها و رسمها غیر أن قوله فیما بعد: «لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» و قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ - کما تقدم- یوضحها بعض الإیضاح، و هو أنها اختلاف البعض من الأمة مع بعض منها فی أمر یعلم جمیعه وجه الحق فیه فیجمح البعض عن قبول الحق و یقدم إلی المنکر بظلمه فلا یرد عونه عن ظلمه و لا ینهونه عن ما یأتیه من المنکر، و لیس کل ظلم، بل الظلم الذی یسری سوء أثره إلی کافة المؤمنین و عامة الأمة لمکان أمره سبحانه الجمیع باتقائه، فالظلم الذی هو لبعض الأمة و یجب علی الجمیع أن یتقوه لیس إلا ما هو من قبیل التغلب علی الحکومة الحقة الإسلامیة، و التظاهر بهدم القطعیات من الکتاب و السنة التی هی من حقوقها.
و أیا ما کان ففی الفتن الواقعة فی صدر الإسلام ما ینطبق علیه الآیة أوضح 
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انطباق و قد انهدمت بها الوحدة الدینیة، و بدت الفرقة و نفدت القوة، و ذهبت الشوکة علی ما اشتملت علیه من القتل و السبی و النهب و هتک الأعراض و الحرمات و هجر الکتاب و إلغاء السنة، و قال الرسول: یا رب إن قومی اتخذوا هذا القرآن مهجورا.
و من شمول مشامتها و تعرق فسادها أن الأمة لا تستطیع الخروج من ألیم عذابها حتی بعد التنبه منهم لسوء فعالهم و تفریطهم فی جنب الله کلما أرادوا أن یخرجوا منها أعیدوا فیها و ذوقوا عذاب الحریق.
و قد تفطن بعض المفسرین بأن الآیة تحذر الأمة و تهددهم بفتنة تشمل عامتهم و تفرق جمعهم، و تشتت شملهم، و توعدهم بعذاب الله الشدید، و قد أحسن التفطن غیر أنه تکلف فی توجیه العذاب بالعذاب الدنیوی، و تمحل فی تقیید ما فی الآیة من إطلاق العقاب، و أنی لهم التناوش من مکان بعید.
و لنرجع إلی لفظ الآیة:
أما علی قراءة أهل البیت (ع) و زید: «و اتقوا فتنة لتصیبن الذین ظلموا منکم خاصة» فاللام فی «لتصیبن» للقسم و النون الثقیلة لتأکیده، و التقدیر:
و اتقوا فتنة أقسم لتصیبن الذین ظلموا منکم خاصة، و خاصة حال من الفتنة، و المعنی اتقوا فتنة تختص إصابته بالذین ظلموا منکم أیها المخاطبون و هم الذین آمنوا، و علیک أن تتذکر ما سلف بیانه أن لفظ: «الَّذِینَ آمَنُوا» فی القرآن خطاب تشریفی للمؤمنین فی أول البعثة و بدء انتشار الدعوة لو لا قرینة صارفة عن ذلک، ثم تذکر أن فتن صدر الإسلام تنتهی إلی أصحاب بدر، و الآیة علی أی حال یأمر الجمیع أن یتقوا فتنة تثیرها بعضهم، و لیس إلا لأن أثرها السیئ یعم الجمیع کما تقدم.
و أما علی قراءة المشهور: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» فقد ذکروا: أن لا فی «لا تُصِیبَنَ ناهیة و النون لتأکید النهی، و لیس «لا تُصِیبَنَ جوابا للأمر فی «اتَّقُوا» بل الکلام جار مجری الابتداء و الاستیناف کقوله تعالی:
«یا أَیُّهَا النَّمْلُ ادْخُلُوا مَساکِنَکُمْ لا یَحْطِمَنَّکُمْ سُلَیْمانُ وَ جُنُودُهُ:» النمل:- 18 فقد قال أولا: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً» ثم استأنف و قال: «لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» لاتصال الجملتین معنی.
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و ربما جوز بعض النحاة أن یکون «لا تُصِیبَنَ نهیا واردا فی جواب الأمر کما یقال: اتق زیدا لا یضربک أو لا یضربنک و التقدیر: اتق زیدا فإنک إن اتقیته لا یضربک و لم یشترط فی نون التأکید أن لا یدخل الخبر.
و ربما قال بعضهم: إن لا زائدة و المعنی: اتقوا فتنة تصیبن الآیة.
و ربما ذکر آخرون: «أن أصل لا تُصِیبَنَ «لتصیبن» أشبعت فتحة اللام حتی تولدت الألف، و إشباع الفتحة لیس بعزیز فی الشعر قال:
فأنت من الغوائل حین ترمی و من ذم الرجال بمنتزاح 
یرید: بمنتزح، و الوجهان بعیدان لا یحمل علی مثلهما کلامه تعالی.
و مآل المعنی علی هذا الوجه أی علی قراءة لا «تُصِیبَنَ أیضا إلی ما تفیده القراءة الأولی «لتصیبن» کما عرفت.
و الآیة- کما عرفت- تتضمن خطابا اجتماعیا متوجها إلی مجموع الأمة و ذلک یؤید کون الخطاب فی الآیة السابقة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ خطابا اجتماعیا متوجها إلی کافة المؤمنین، و یتفرع علیه أن المراد بالدعوة إلی ما یحییهم الدعوة إلی الاتفاق علی الاعتصام بحبل الله و إقامة الدین و عدم التفرق فیه کما قال: «وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا»: آل عمران:- 103 و قال: «أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ:» الشوری:- 13 و قوله: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: الأنعام:- 153.
و بهذا یتأید بعض الوجوه المذکورة سابقا فی قوله: «إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ و کذا فی قوله: «أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ و تختص الآیة به بحسب السیاق و إن کانت تفید معنی أوسع من ذلک باعتبار أخذها فی نفسها مفردة عن السیاق، و الباحث الناقد لا یعوز علیه تمییز ذلک و الله الهادی.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرُوا إِذْ أَنْتُمْ قَلِیلٌ مُسْتَضْعَفُونَ فِی الْأَرْضِ تَخافُونَ أَنْ یَتَخَطَّفَکُمُ النَّاسُ إلی آخر الآیة. الاستضعاف عد الشی‌ء ضعیفا بتوهین أمره، و التخطف و الخطف و الاختطاف أخذ الشی‌ء بسرعة انتزاع، و الإیواء جعل الإنسان ذا مأوی و مسکن یرجع إلیه و یأوی، و التأیید من الأید و هو القوة.
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و السیاق یدل علی أن المراد بقوله: «إِذْ أَنْتُمْ قَلِیلٌ مُسْتَضْعَفُونَ فِی الْأَرْضِ الزمان الذی کان المسلمون محصورین بمکة قبل الهجرة و هم قلیل مستضعفون، و بقوله:
تَخافُونَ أَنْ یَتَخَطَّفَکُمُ النَّاسُ مشرکو العرب و صنادید قریش، و بقوله «فَآواکُمْ أی بالمدینة و بقوله «وَ أَیَّدَکُمْ بِنَصْرِهِ ما أسبغ علیهم من نعمة النصر ببدر، و بقوله:
«وَ رَزَقَکُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ ما رزقهم من الغنائم و أحلها لهم.
و ما عده فی الآیة من أحوال المؤمنین و مننه علیهم بالإیواء و إن کانت مما یختص بالمهاجرین منهم دون الأنصار إلا أن المراد الامتنان علی جمیعهم من المهاجرین و الأنصار فإنهم أمة واحدة یوحدهم دین واحد. علی أن فیما ذکره الله فی الآیة من مننه التأیید بالنصر و الرزق من الطیبات و هما یعمان الجمیع، هذا بحسب ما تقتضیه الآیة من حیث وقوعها فی سیاق آیات بدر، و لکن هی وحدها و باعتبار نفسها تعم جمیع المسلمین من حیث إنهم أمة واحدة یرجع لاحقهم إلی سابقهم فقد بدا ظهور الإسلام فیهم و هم قلیل مستضعفون بمکة یخافون أن یتخطفهم الناس فآواهم بالمدینة و کثرهم بالأنصار و أیدهم بنصره فی بدر و غیره و رزقهم من جمیع الطیبات الغنائم و غیرها من سائر النعم لعلهم یشکرون.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ إلی آخر الآیتین. الخیانة نقض الأمانة التی هی حفظ الأمن لحق من الحقوق بعهد أو وصیة و نحو ذلک، قال الراغب: الخیانة و النفاق واحد إلا أن الخیانة تقال اعتبارا بالعهد و الأمانة، و النفاق یقال اعتبارا بالدین ثم یتداخلان فالخیانة مخالفة الحق بنقض العهد فی السر، و نقیض الخیانة الأمانة یقال: خنت فلانا، و خنت أمانة فلان و علی ذلک قوله: لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ انتهی.
و قوله: «وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ من الجائز أن یکون مجزوما معطوفا علی تخونوا السابق، و المعنی: و لا تخونوا أماناتکم، و أن یکون منصوبا بحذف أن و التقدیر:
و أن تخونوا أماناتکم و یؤید الوجه الثانی قوله بعده: «وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ .
و ذلک أن الخیانة و إن کانت إنما یتعلق النهی التحریمی بها عند العلم فلا نهی مع جهل بالموضوع و لا تحریم غیر أن العلم من الشرائط العامة التی لا ینجز تکلیف من التکالیف المولویة إلا به فلا نکتة ظاهرة فی تقیید النهی عن الخیانة بالعلم مع 
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أن العلم لکونه شرطا عاما مستغنی عن ذکره، و ظاهر قوله: «وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ بحذف متعلقات الفعل أن المراد: و لکم علم بأنه خیانة لا ما قیل: إن المعنی:
و أنتم تعلمون مفاسد الخیانة و سوء عاقبتها و تحریم الله إیاها فإن ذلک لا دلیل علیه من جهة اللفظ و لا من جهة السیاق.
فالوجه أن تکون الجملة بتقدیر: و أن تخونوا أماناتکم، و یکون مجموع قوله:
«لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ نهیا واحدا متعلقا بنوع خیانة هی خیانة أمانة الله و رسوله و هی بعینها خیانة لأمانة المؤمنین أنفسهم فإن من الأمانة ما هی أمانة الله سبحانه عند الناس کأحکامه المشرعة من عنده و منها ما هی أمانة الرسول کسیرته الحسنة، و منها ما هی أمانة الناس بعضهم عند بعض کالأمانات من أموالهم أو أسرارهم، و منها ما یشترک فیه الله و رسوله و المؤمنون، و هی الأمور التی أمر بها الله سبحانه و أجراها الرسول و ینتفع بها الناس و یقوم بها صلب مجتمعهم کالأسرار السیاسیة و المقاصد الحربیة التی تضیع بإفشائها آمال الدین و تضل بإذاعتها مساعی الحکومة الإسلامیة فیبطل به حق الله و رسوله و یعود ضرره إلی عامة المؤمنین.
فهذا النوع من الأمانة خیانته خیانة لله و رسوله و للمؤمنین فالخائن بهذه الخیانة من المؤمنین یخون الله و الرسول و هو یعلم أن هذه الأمانة التی یخونها أمانة لنفسه و لسائر إخوانه المؤمنین و هو یخون أمانة نفسه، و لن یقدم عاقل علی الخیانة لأمانة نفسه فإن الإنسان بعقله الموهوب له یدرک قبح الخیانة للأمانة فکیف یخون أمانة نفسه.
فالمراد بقوله: «وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ - و الله أعلم- و تخونوا فی ضمن خیانة الله و الرسول أماناتکم و الحال أنکم تعلمون أنها أمانات أنفسکم و تخونونها، و أی عاقل یقدم علی خیانة أمانة نفسه و الإضرار بما لا یعود إلا إلی شخصه فتذییل النهی بقوله: «وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ لتهییج العصبیة الحقة و إثارة قضاء الفطرة لا لبیان شرط من شرائط التکلیف.
فکأن بعض أفراد المسلمین کان یفشی أمورا من عزائم النبی ص المکتومة من المشرکین أو یخبرهم ببعض أسراره فسماه الله تعالی خیانة و نهی عنه، و عدها خیانة لله و الرسول و المؤمنین.
و یؤید ذلک قوله بعد هذا النهی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ» إلخ 
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فإن ظاهر السیاق أنه متصل بما قبله غیر مستقل عنه، و یفید حینئذ أن موعظتهم فی أمر الأموال و الأولاد مع النهی عن خیانة الله و الرسول و أماناتهم إنما هو لإخبار المخبر منهم المشرکین بأسرار رسول الله المکتومة، استمالة منهم مخافة أن یتعدوا علی أموالهم و أولادهم الذین ترکوهم بمکة بالهجرة إلی المدینة، فصاروا یخبرونهم بالأخبار إلقاء للمودة و استبقاء للمال و الولد أو ما یشابه ذلک نظیر ما کان من أبی لبابة مع بنی قریظة.
و هذا یؤید ما ورد فی سبب النزول أن أبا سفیان خرج من مکة بمال کثیر فأخبر جبرئیل النبی ص بخروجه و أشار علیه بالخروج إلیه و کتمان أمره فکتب إلیه بعضهم بالخبر فأنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ وَ تَخُونُوا أَماناتِکُمْ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ و فی نزول الآیة بعض أحادیث أخر سیأتی إن شاء الله فی البحث الروائی التالی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَتَّقُوا اللَّهَ یَجْعَلْ لَکُمْ فُرْقاناً وَ یُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ الفرقان ما یفرق به بین الشی‌ء و الشی‌ء، و هو فی الآیة بقرینة السیاق و تفریعه علی التقوی الفرقان بین الحق و الباطل سواء کان ذلک فی الاعتقاد بالتفرقة بین الإیمان و الکفر و کل هدی و ضلال أو فی العمل بالتمییز بین الطاعة و المعصیة و کل ما یرضی الله أو یسخطه، أو فی الرأی و النظر بالفصل بین الصواب و الخطإ فإن ذلک کله مما تثمره شجرة التقوی، و قد أطلق الفرقان فی الآیة و لم یقیده قد عد جمل الخیر و الشر فی الآیات السابقة و الجمیع یحتاج إلی الفرقان.
و نظیر الآیة بحسب المعنی قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ و قد تقدم الکلام فی معنی تکفیر السیئات و المغفرة، و الآیة بمنزلة تلخیص الکلام فی الأوامر و النواهی التی تتضمنها الآیات السابقة أی إن تتقوا الله لم یختلط عندکم ما یرضی الله فی جمیع ما تقدم بما یسخطه و یکفر عنکم سیئاتکم و یغفر لکم و الله ذو الفضل العظیم.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن عقیل الخزاعی: أن أمیر المؤمنین (ع) قال: إن الرعب و الخوف من جهاد المستحق للجهاد- و المتوازرین علی الضلال، ضلال فی الدین و سلب للدنیا مع الذل و الصغار، و فیه استیجاب النار بالفرار من الزحف-
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عند حضرة القتال یقول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا زَحْفاً- فَلا تُوَلُّوهُمُ الْأَدْبارَ»
و فی الفقیه، و العلل، بإسناده عن ابن شاذان: أن أبا الحسن الرضا (ع) کتب إلیه فیما کتب من جواب مسائله: حرم الله الفرار من الزحف لما فیه من الوهن فی الدین، و الاستخفاف بالرسل و الأئمة العادلة، و ترک نصرتهم علی الأعداء، و العقوبة لهم علی ترک ما دعوا إلیه- من الإقرار بالربوبیة و إظهار العدل، و ترک الجور و إماتة الفساد، لما فی ذلک من جرأة العدو علی المسلمین، و ما یکون فی ذلک من السبی و القتل- و إبطال دین الله عز و جل و غیره من الفساد.
أقول: و قد استفاضت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) أن الفرار من الزحف من المعاصی الکبیرة الموبقة، و قد تقدم طرف منها فی البحث عن الکبائر فی تفسیر قوله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ النساء:- 31 فی الجزء الرابع من الکتاب.
و علی ذلک روایات من طرق أهل السنة
کما فی صحیحی البخاری، و مسلم، عن أبی هریرة عن النبی ص قال: اجتنبوا السبع الموبقات قالوا: و ما هن یا رسول الله؟
قال: الشرک بالله- و قتل النفس التی حرم الله إلا بالحق- و السحر و أکل الربا و أکل مال الیتیم- و التولی یوم الزحف- و قذف المحصنات الغافلات المؤمنات 
، و هناک روایات أخری عن ابن عباس و غیره تدل علی کون الفرار من الزحف من الکبائر.
نعم قوله تعالی: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً فَإِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ مِائَةٌ صابِرَةٌ یَغْلِبُوا مِائَتَیْنِ الآیة یقید إطلاق آیة تحریم الفرار بما دون الثلاثة لواحد.
و قد روی من طرقهم عن عمر بن الخطاب و عبد الله بن عمر و ابن عباس و أبی هریرة و أبی سعید الخدری و غیرهم کما فی الدر المنثور": أن تحریم الفرار من الزحف فی هذه الآیة خاص بیوم بدر.
و ربما وجه ذلک بأن الآیة نزلت یوم بدر، و أن الظرف فی قوله «وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إشارة إلی یوم بدر، و قد عرفت أن سیاق الآیات یشهد بنزولها بعد یوم بدر، و أن المراد بقوله: «یَوْمَئِذٍ» هو یوم الزحف لا یوم بدر. علی أنه لو
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فرض نزولها یوم بدر لم یوجب خصوص السبب فی عموم مدلول الآیة شیئا کما فی سائر الآیات التی جمعت بین عموم الدلالة و خصوص السبب.
قال صاحب المنار فی تفسیره: و إنما قد یتجه بناء التخصیص علی قرینة الحال لو کانت الآیة قد نزلت قبل اشتباک القتال- خلافا للجمهور- مع ما لغزوة بدر من الخصائص ککونها أول غزوة فی الإسلام لو انهزم فیها المسلمون و النبی ص فیهم لکانت الفتنة کبیرة. و تأیید المسلمین بالملائکة یثبتونهم، و وعده تعالی بنصرهم و إلقاء الرعب فی قلوب أعدائهم.
فإذا نظرنا إلی مجموع الخصائص و قرینة الحال فی النهی اتجه کون التحریم المقرون بالوعید الشدید الذی فی الآیة خاصا بها. أضف إلی ذلک أن الله تعالی امتحن الصحابة (رض) بالتولی و الإدبار فی القتال مرتین مع وجوده (ص) معهم: یوم أحد و فیه یقول الله تعالی (3: 155 إِنَّ الَّذِینَ تَوَلَّوْا مِنْکُمْ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ إِنَّمَا اسْتَزَلَّهُمُ الشَّیْطانُ بِبَعْضِ ما کَسَبُوا وَ لَقَدْ عَفَا اللَّهُ عَنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ حَلِیمٌ و یوم حنین، و فیه یقول الله تعالی (9: 25 لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً وَ ضاقَتْ عَلَیْکُمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ- 26، ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ إلخ، و هذا لا ینافی کون التولی حراما و من الکبائر، و لا یقتضی أن یکون کل تول لغیر السببین المستثنیین فی آیة الأنفال یبوء صاحبه بغضب عظیم من الله و مأواه جهنم و بئس المصیر بل قد یکون دون ذلک، و یتقید بآیة رخصة الضعف الآتیة فی هذه السورة، و بالنهی عن إلقاء النفس فی التهلکة من حیث عمومها کما تقدم فی سورة البقرة و سیأتی تفصیله قریبا.
و قد روی أحمد و أصحاب السنن إلا النسائی من حدیث ابن عمر قال": «کنت فی سریة من سرایا رسول الله ص- فحاص الناس حیصة و کنت فیمن حاص- فقلنا:
کیف نصنع- و قد فررنا من الزحف و بؤنا بالغضب؟ ثم قلنا: لو دخلنا المدینة فبتنا؟
ثم قلنا: لو عرضنا نفوسنا علی رسول الله ص؟ فإن کان لنا توبة و إلا ذهبنا، فأتیناه قبل صلاة الغداة- فخرج فقال: من الفرارون؟ فقلنا: نحن الفرارون. قال:
بل أنتم العکارون إنا فئتکم و فئة المسلمین. قال: فأتینا حتی قبلنا یده.
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«و لفظ أبی داود» فقلنا: ندخل المدینة فنبیت فیها- لنذهب و لا یرانا أحد فدخلنا فقلنا: لو عرضنا أنفسنا علی رسول الله ص- فإن کانت لنا توبة أقمنا- و إن کان غیر ذلک ذهبنا- فجلسنا لرسول الله ص قبل صلاة الفجر- فلما خرج قمنا إلیه فقلنا: نحن الفرارون إلخ.
تأول بعضهم هذا الحدیث بتوسع فی معنی التحیز إلی فئة لا یبقی معه للوعید معنی و لا للغة حکم، و قد قال الترمذی فیه: حسن لا نعرفه إلا من حدیث یزید بن أبی زیاد أقول: و هو مختلف فیه ضعفه الکثیرون، و قال ابن حبان کان صدوقا إلا أنه لما کبر ساء حفظه و تغیر فوقعت المناکیر فی حدیثه فمن سمع منه قبل التغیر فسماعه صحیح، و جملة القول: أن هذا الحدیث لا وزن له فی هذه المسألة لا متنا و لا سندا، و فی معناه أثر عن عمر هو دونه فلا یوضع فی میزان هذه المسألة. انتهی.
أقول: و الذی نقله فی أول کلامه من الوجوه و القرائن المحتفة بغزوة بدر من کونه أول غزوة فی الإسلام، و کون النبی ص بینهم و نحو ذلک مشترکة بحسب حقیقة الملاک بینها و بین أمثال غزوة أحد و الخندق و خیبر و حنین، و الإسلام أیامئذ فی حاجة شدیدة إلی الرجال المقاتلین و ثباتهم فی الزحوف، و النبی ص بینهم، و الله وعدهم بالنصر و أنزل فی بعضها الملائکة لتأییدهم و إلقاء الرعب فی قلوب أعدائهم.
و الذی ذکره من الآیات النازلة فی فرارهم یوم أحد و یوم حنین لا دلالة فیها علی عدم شمول وعید آیة الأنفال لهم إذ ذاک و أی مانع یمنع من ذلک و الآیة مطلقة و لیس هناک مقید یقیدها.
و من العجیب تسلیمه کون فرارهم فی الیومین کبیرة محرمة ثم قوله: إن ذلک لا یقتضی کونه مما یبوء صاحبه بغضب من الله و مأواه جهنم و بئس المصیر بل قد یکون دون ذلک مع أن الکبائر الموبقة هی المعاصی التی أوعد الله علیها النار.
و أعجب منه قوله: إنه یتقید بآیة رخصة الضعف الآتیة فی هذه السورة، و بالنهی عن إلقاء النفس فی التهلکة من حیث عمومها! مع أن آیة رخصة الضعف إنما تدل علی الرخصة فی الفرار إذا کان یربو عدد الزاحفین من الأعداء علی الضعف.
و آیة النهی عن إلقاء النفس فی التهلکة لو دلت بعمومها علی أزید مما یدل علیه 
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آیة رخصة الضعف لغت آیة الأنفال و بقیت بلا مصداق کما أن التأول فی قوله تعالی:
«أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ» علی حسب ما تقتضیه روایة ابن عمر یوجب إلغاء الآیة کما ذکره صاحب المنار فقد تلخص أن لا مناص عن إبقاء الآیة علی ظاهر إطلاقها.
و فی تفسیر العیاشی، عن موسی بن جعفر (ع): فی الآیة: «إِلَّا مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ قال متطردا یرید الکرة علیهم «أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ» یعنی متأخرا إلی أصحابه من غیر هزیمة، من انهزم حتی یجوز صف أصحابه فقد باء بغضب من الله.
أقول: تشیر الروایة إلی نکتة مهمة فی لفظ الآیة، و هی أن النهی إنما تعلقت فی الآیة علی تولی الأدبار و هی أعم من الانهزام فإذا استثنی الموردان أعنی التحرف لقتال و التحیز إلی فئة و هی غیر موارد الفرار عن هزیمة، بقیت موارد الهزیمة تحت النهی فکل انهزام عن أعداء الدین إذا لم یجوزوا الضعف عددا حرام محرم.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن الثعلبی عن ضحاک عن عکرمة عن ابن عباس: فی قوله تعالی: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ أن النبی ص قال لعلی:
ناولنی کفا من حصی- و ناوله و رمی به فی وجوه قریش- فما بقی أحد إلا امتلأت عیناه من الحصی:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن الطبرانی و أبی الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس و روی العیاشی فی تفسیره حدیث المناولة عن محمد بن کلیب الأسدی عن أبیه عن الصادق (ع) و فی خبر آخر عن علی (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن محمد بن قیس و محمد بن کعب رضی الله عنهما قالا: لما دنا القوم بعضهم من بعض- أخذ رسول الله ص قبضة من تراب- فرمی بها فی وجوه القوم، و قال: شاهت الوجوه- فدخلت فی أعینهم کلهم، و أقبل أصحاب رسول الله ص یقتلونهم، و کانت هزیمتهم فی رمیة رسول الله ص- فأنزل الله: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ إلی قوله- سَمِیعٌ عَلِیمٌ .
أقول: و المراد بنزول الآیة نزولها بعد ذلک و هی تقص القصة لا نزولها وقتئذ، و هو شائع فی أسباب النزول. و قد ذکر ابن هشام فی سیرته: أن النبی ص رماهم بالتراب ثم أمر أصحابه بالکرة فکانت الهزیمة.
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و فیه أخرج ابن أبی الشیبة و أحمد و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و ابن منده و الحاکم و صححه و البیهقی فی الدلائل عن ابن شهاب عن عبد الله بن ثعلبة بن صعیر": أن أبا جهل قال حین التقی القوم: اللهم أقطعنا للرحم و آتانا بما لا نعرف- فأحنه الغداة فکان ذلک استفتاحا منه- فنزلت: «إِنْ تَسْتَفْتِحُوا فَقَدْ جاءَکُمُ الْفَتْحُ الآیة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الآیة- قال قال الباقر (ع): هم بنو عبد الدار- لم یکن أسلم منهم غیر مصعب بن عمیر- و حلیف لهم یقال له: سویبط.
و فی جامع الجوامع،: قال الباقر (ع): هم بنو عبد الدار- لم یسلم منهم غیر مصعب بن عمیر و سوید بن حرملة، و کانوا یقولون: نحن صم بکم عمی عما جاء به محمد- و قد قتلوا جمیعا بأحد و کانوا أصحاب اللواء.
أقول: و روی فی الدر المنثور، ما فی معناه بطرق عن ابن عباس و قتادة، و الروایة من قبیل الجری و الانطباق، و الآیة عامة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ الآیة. قال: قال الحیاة الجنة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الربیع الشامی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ- إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ قال: نزلت فی ولایة علی (ع):
أقول: و رواه فی تفسیر البرهان، عن ابن مردویه عن رجاله مرفوعا إلی الإمام محمد بن علی الباقر، (ع) و کذا عن أبی الجارود عنه (ع) کما رواه القمی فی تفسیره 
، و الروایة من قبیل الجری و کذا الروایة السابقة علیها و قد قدمنا فی الکلام علی الآیة أنها عامة.
و فی تفسیر القمی، عن أبی الجارود عن الباقر (ع): فی قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ یقول: بین المرء و معصیته أن یقوده إلی النار، و یحول بین الکافر و طاعته أن یستکمل بها الإیمان، و اعلموا أن الأعمال بخواتیمها.
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و فی المحاسن، بإسناده عن علی بن الحکم عن هشام بن سالم عن الصادق (ع): فی قول الله تبارک و تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ قال: یحول بینه و بین أن یعلم أن الباطل حق:
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن یونس بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: لا یستیقن القلب أن الحق باطل أبدا، و لا یستیقن أن الباطل حق أبدا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس رضی الله عنهما قال: سألت النبی ص عن هذه الآیة: «یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ قال: یحول بین المؤمن و الکفر، و یحول بین الکافر و بین الهدی.
أقول: و هو قریب من الخبر المتقدم عن أبی الجارود عن الباقر (ع) فی معنی الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن حمزة الطیار عن أبی عبد الله (ع): «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ قال: هو أن یشتهی الشی‌ء بسمعه و بصره و لسانه و یده- أما إنه لا یغشی شیئا منها و إن کان یشتهیه- فإنه لا یأتیه إلا و قلبه منکر لا یقبل الذی یأتی- یعرف أن الحق لیس فیه:
أقول: و رواه البرقی فی المحاسن بإسناده عن حمزة الطیار عنه (ع)
و روی ما یقرب منه العیاشی فی تفسیره عن جابر عن أبی جعفر (ع)، و یئول معنی الروایة إلی الروایتین المتقدمتین عن هشام بن سالم و یونس بن عمار عن الصادق (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن الصیقل: سئل أبو عبد الله (ع) «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» قال: أخبرت أنهم أصحاب الجمل.
و فی تفسیر القمی، قال: قال": نزلت فی الطلحة و الزبیر- لما حاربا أمیر المؤمنین (ع) و ظلماه.
و فی المجمع، عن الحاکم بإسناده عن قتادة عن سعید بن المسیب عن ابن عباس قال: لما نزلت هذه الآیة: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً» قال النبی ص: من ظلم علیا مقعدی هذا بعد وفاتی- فکأنما جحد نبوتی و نبوة الأنبیاء من قبلی.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و نعیم بن حماد فی الفتن و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن الزبیر رضی الله عنه قال": لقد قرأنا زمانا و ما نری أنا من أهلها- فإذا نحن المعنیون بها: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً».
و فیه، أخرج ابن جریر و أبو الشیخ عن السدی فی الآیة قال": هذه نزلت فی أهل بدر خاصة- فأصابتهم یوم الجمل فاقتتلوا- فکان من المقتولین طلحة و الزبیر و هما من أهل بدر.
و فیه، أخرج أحمد و البزاز و ابن المنذر و ابن مردویه و ابن عساکر عن مطرف قال": قلنا للزبیر: یا أبا عبد الله ضیعتم الخلیفة حتی قتل- ثم جئتم تطلبون بدمه؟ فقال الزبیر رضی الله عنه: إنا قرأنا علی عهد رسول الله ص- و أبی بکر و عمر و عثمان رضی الله عنهم «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً»- و لم نکن نحسب أنا أهلها- حتی وقعت فینا حیث وقعت.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و أبو الشیخ عن قتادة رضی الله عنه فی الآیة قال": علم و الله ذوو الألباب من أصحاب محمد ص- أنه سیکون فتن.
و فیه،: أخرج أبو الشیخ و أبو نعیم و الدیلمی فی مسند الفردوسی عن ابن عباس رضی الله عنهما عن رسول الله ص: فی قوله: «وَ اذْکُرُوا إِذْ أَنْتُمْ قَلِیلٌ مُسْتَضْعَفُونَ فِی الْأَرْضِ- تَخافُونَ أَنْ یَتَخَطَّفَکُمُ النَّاسُ قیل: یا رسول الله و من الناس؟ قال:
أهل فارس.
أقول: و الروایة لا تلائم سیاق الآیة.
و فیه،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ الآیة": أخرج ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ عن جابر بن عبد الله رضی الله عنه": أن أبا سفیان خرج من مکة- فأتی جبرائیل النبی ص فقال: إن أبا سفیان بمکان کذا و کذا- فاخرجوا إلیه و اکتموا- فکتب رجل من المنافقین إلی أبی سفیان- أن محمدا یریدکم فخذوا حذرکم فأنزل الله: «لا تَخُونُوا اللَّهَ وَ الرَّسُولَ الآیة.
أقول: و معنی الروایة قریب الانطباق علی ما استفدناه من الآیة فی البیان المتقدم.
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و فیه،: أخرج ابن جریر عن المغیرة بن شعبة قال": نزلت هذه الآیة فی قتل عثمان رضی الله عنه.
أقول: و الآیة لا تنطبق علیه بسیاقها البتة
و فی المجمع، عن الباقر و الصادق (ع) و الکلبی و الزهری: نزلت فی أبی لبابة بن عبد المنذر الأنصاری، و ذلک أن رسول الله ص حاصر یهود قریظة- إحدی و عشرین لیلة- فسألوا رسول الله ص الصلح- علی ما صالح علیه إخوانهم من بنی النضیر- علی أن یسیروا إلی إخوانهم- إلی أذرعات و أریحات من أرض الشام- فأبی أن یعطیهم ذلک رسول الله ص- إلا أن ینزلوا علی حکم سعد بن معاذ- فقالوا:
أرسل إلینا أبا لبابة- و کان مناصحا لهم لأن عیاله و ماله و ولده کانت عندهم- فبعثه رسول الله ص فأتاهم فقالوا: ما تری یا أبا لبابة؟ أ ننزل علی حکم سعد بن معاذ؟
فأشار أبو لبابة بیده إلی حلقه: أنه الذبح- فلا تفعلوا فأتاه جبرائیل فأخبره بذلک-.
قال أبو لبابة: فوالله ما زالت قدمای عن مکانهما- حتی عرفت أنی قد خنت الله و رسوله- فنزلت الآیة فیه- فلما نزلت شد نفسه علی ساریة من سواری المسجد، و قال: و الله لا أذوق طعاما و لا شرابا- حتی أموت أو یتوب الله علی- فمکث سبعة أیام لا یذوق فیها طعاما و لا شرابا- حتی خر مغشیا علیه ثم تاب الله علیه- فقیل له:
یا أبا لبابة قد تیب علیک- فقال: لا و الله لا أحل نفسی- حتی یکون رسول الله هو الذی یحلنی- فجاءه و حله بیده-.
ثم قال أبو لبابة: إن من تمام توبتی- أن أهجر دار قومی التی أصبت فیها الذنب- و إن انخلع من مالی. فقال النبی ص: یجزیک الثلث أن تصدق به.
أقول: قصة أبی لبابة و توبته صحیحة قابلة الانطباق علی مضمون الآیتین غیر أنها وقعت بعد قصة بدر بکثیر، و ظاهر الآیتین إذا اعتبرتا و قیستا إلی الآیات السابقة علیهما أن الجمیع فی سیاق واحد نزلت بعد وقعة بدر بقلیل. و الله أعلم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 65



[سورة الأنفال (8): الآیات 30 الی 40]





اشارة

وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِیُثْبِتُوکَ أَوْ یَقْتُلُوکَ أَوْ یُخْرِجُوکَ وَ یَمْکُرُونَ وَ یَمْکُرُ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ (30) وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا قالُوا قَدْ سَمِعْنا لَوْ نَشاءُ لَقُلْنا مِثْلَ هذا إِنْ هذا إِلاَّ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (31) وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً مِنَ السَّماءِ أَوِ ائْتِنا بِعَذابٍ أَلِیمٍ (32) وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ (33) وَ ما لَهُمْ أَلاَّ یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلاَّ الْمُتَّقُونَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (34)
وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلاَّ مُکاءً وَ تَصْدِیَةً فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ (35) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ لِیَصُدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ فَسَیُنْفِقُونَها ثُمَّ تَکُونُ عَلَیْهِمْ حَسْرَةً ثُمَّ یُغْلَبُونَ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ یُحْشَرُونَ (36) لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (37) قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَنْتَهُوا یُغْفَرْ لَهُمْ ما قَدْ سَلَفَ وَ إِنْ یَعُودُوا فَقَدْ مَضَتْ سُنَّتُ الْأَوَّلِینَ (38) وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ کُلُّهُ لِلَّهِ فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (39)
وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَوْلاکُمْ نِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ (40)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 66



(بیان)

الآیات فی سیاق الآیات السابقة و هی متصلة بها و منعطفة علی آیات أول السورة إلا قوله: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَ الآیة و الآیة التی تلیها، فإن ظهور اتصالها دون بقیة الآیات، و سیجی‌ء الکلام فیها إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِیُثْبِتُوکَ أَوْ یَقْتُلُوکَ أَوْ یُخْرِجُوکَ إلی آخر الآیة، قال الراغب: المکر صرف الغیر عما یقصده بحیلة، و ذلک ضربان:
ضرب محمود و ذلک أن یتحری به فعل جمیل و علی ذلک قال: وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ و مذموم و هو أن یتحری به فعل قبیح قال: وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا. فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ مَکْرِهِمْ و قال فی الأمرین وَ مَکَرُوا مَکْراً وَ مَکَرْنا مَکْراً، و قال بعضهم: من مکر الله إمهال العبد و تمکینه من أعراض الدنیا،
و لذلک قال أمیر المؤمنین رضی الله عنه: من وسع علیه دنیاه و لم یعلم أنه مکر به- فهو مخدوع عن عقله.
انتهی.
و فی المجمع،: الإثبات الحبس یقال: رماه فأثبته أی حبسه مکانه، و أثبت الحرب أی جرحه جراحة مثقلة. انتهی.
و مقتضی سیاق الآیات إن یکن قوله: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا» الآیة معطوفة علی قوله سابقا: «وَ إِذْ یَعِدُکُمُ اللَّهُ إِحْدَی الطَّائِفَتَیْنِ أَنَّها لَکُمْ فالآیة مسوقة لبیان ما أسبغ الله علیهم من نعمته، و أیدهم به من أیادیه التی لم یکن لهم فیها صنع.
و معنی الآیة: و اذکر أو و لیذکروا إذ یمکر بک الذین کفروا من قریش لإبطال دعوتک أن یوقعوا بک أحد أمور ثلاثة: إما أن یحبسوک و إما أن یقتلوک و إما أن یخرجوک و یمکرون و یمکر الله و الله خیر الماکرین.
و التردید فی الآیة بین الحبس و القتل و الإخراج بیانا لما کانوا یمکرونه من مکر یدل أنه کان منهم شوری یشاور فیها بعضهم بعضا فی أمر النبی ص و ما کان یهمهم و یهتمون به من إطفاء نور دعوته، و بذلک یتأید ما ورد من أسباب النزول أن الآیة تشیر إلی قصة دار الندوة علی ما سیجی‌ء فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
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قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا قالُوا قَدْ سَمِعْنا لَوْ نَشاءُ لَقُلْنا مِثْلَ هذا» إلی آخر الآیة الأساطیر الأحادیث جمع أسطورة و یغلب فی الأخبار الخرافیة، و قوله حکایة عنهم: «قَدْ سَمِعْنا» و قوله: «لَوْ نَشاءُ لَقُلْنا» و قوله: «مِثْلَ هذا» و لم یقل: مثل هذه أو مثلها کل ذلک للدلالة علی إهانتهم بآیات الله و إزرائهم بمقام الرسالة، و نظیرها قولهم: «إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ .
و المعنی: و إذا تتلی علیهم آیاتنا التی لا ریب فی دلالتها علی أنها من عندنا و هی تکشف عن ما نریده منهم من الدین الحق لجوا و اعتدوا بها و هونوا أمرها و أزروا برسالتنا و قالوا قد سمعنا و عقلنا هذا الذی تلی علینا لا حقیقة له إلا أنه من أساطیر الأولین، و لو نشاء لقلنا مثله غیر أنا لا نعتنی به و لا نهتم بأمثال هذه الأحادیث الخرافیة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ إلی آخر الآیتین. الإمطار هو إنزال الشی‌ء من فوق، و غلب فی قطرات الماء من المطر أو هو استعارة إمطار المطر لغیره کالحجارة و کیف کان فقولهم: أمطر علینا حجارة من السماء بالتصریح باسم السماء للدلالة علی کونه بنحو الآیة السماویة و الإهلاک الإلهی محضا.
فإمطار الحجارة من السماء علیهم علی ما سألوا أحد أقسام العذاب و یبقی الباقی تحت قولهم: «أَوِ ائْتِنا بِعَذابٍ أَلِیمٍ و لذلک نکر العذاب و أبهم وصفه لیدل علی باقی أقسام العذاب، و یفید مجموع الکلام: أن أمطر علینا حجارة من السماء أو ائتنا بعذاب آخر غیره یکون ألیما، و إنما أفرد إمطار الحجارة من بین أفراد العذاب الألیم بالذکر لکون الرضخ بالحجارة مما یجتمع فیه عذاب الجسم بما فیه من تألم البدن و عذاب الروح بما فیه من الذلة و الإهانة.
ثم قوله: «إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ یدل بلفظه علی أن الذی سمعوه من النبی ص بلسان القال أو الحال بدعوته هو قوله: «هذا هو الحق من عند الله» و فیه شی‌ء من معنی الحصر، و هذا غیر ما کان یقوله لهم: هذا حق من عند الله فإن القول الثانی یواجه به الذی لا یری دینا سماویا و نبوة إلهیة کما کان یقوله المشرکون و هم الوثنیة: ما أنزل الله علی بشر من شی‌ء، و أما القول الأول فإنما یواجه به من یری أن هناک دینا حقا من عند الله و رسالة إلهیة یبلغ الحق من عنده ثم ینکر کون ما أتی به النبی ص أو بعض ما أتی به هو الحق من عند الله تعالی فیواجه بأنه هو
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الحق من عند الله لا غیره ثم، یرد بالاشتراط فی مثل قوله. اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک فأمطر علینا حجارة من السماء أو ائتنا بعذاب ألیم.
فالأشبه أن لا یکون هذا حکایة عن بعض المشرکین بنسبته إلی جمیعهم لاتفاقهم فی الرأی أو رضا جمیعهم بما قاله هذا القائل بل کأنه حکایة عن بعض أهل الردة ممن أسلم ثم ارتد أو عن بعض أهل الکتاب المعتقدین بدین سماوی حق فافهم ذلک.
و یؤید هذا الآیة التالیة لهذه الآیة: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ أما قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ فإن کان المراد به نفی تعذیب الله کفار قریش بمکة قبل الهجرة و النبی فیهم کان مدلوله أن المانع من نزول العذاب یومئذ هو وجود النبی ص بینهم، و المراد بالعذاب غیر العذاب الذی جری علیهم بید النبی ص من القتل و الأسر کما سماه الله فی الآیات السابقة عذابا و قال فی مثلها: «قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلَّا إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ وَ نَحْنُ نَتَرَبَّصُ بِکُمْ أَنْ یُصِیبَکُمُ اللَّهُ بِعَذابٍ مِنْ عِنْدِهِ أَوْ بِأَیْدِینا» التوبة:- 52، بل عذاب الاستئصال بآیة سماویة کما جری فی أمم الأنبیاء الماضین لکن الله سبحانه هددهم بعذاب الاستئصال فی آیات کثیرة کقوله تعالی: «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ:» حم السجدة:- 13، و کیف یلائم أمثال هذه التهدیدات قوله:
«وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ لو کان المراد بالمعذبین هم کفار قریش و مشرکو العرب ما دام النبی ص بمکة.
و لو کان المراد بالمعذبین جمیع العرب أو الأمة، و المراد بقوله: «وَ أَنْتَ فِیهِمْ حیاة النبی ص، و المعنی: و لا یعذب الله هذه الأمة و أنت فیهم حیا کما ربما یؤیده قوله بعده: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ کان ذلک نفیا للعذاب عن جمیع الأمة و لم یناف نزوله علی بعضهم کما سمی وقوع القتل بهم عذابا کما فی الآیات السابقة، و کما ورد أن الله تعالی عذب جمعا منهم کأبی لهب و المستهزءین برسول الله ص، و علی هذا لا تشمل الآیة القائلین: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ إلی آخر الآیة و خاصة باعتبار ما روی أن القائل به أبو جهل کما فی صحیح البخاری أو النضر بن الحارث بن کلدة کما فی بعض روایات أخر و قد حقت علیهما کلمة العذاب و قتلا یوم بدر فلا ترتبط الآیة: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ الآیة، بهؤلاء القائلین: اللهم إن 
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کان هذا هو الحق من عندک الآیة مع أنها مسوقة سوق الجواب عن قولهم.
و یشتد الإشکال بناء علی ما وقع فی بعض أسباب النزول أنهم قالوا: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک فأمطر علینا حجارة من السماء أو ائتنا بعذاب ألیم فنزل قوله تعالی: «سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ لِلْکافِرینَ لَیْسَ لَهُ دافِعٌ و سیجی‌ء الکلام فیه و فی غیره من أسباب النزول المرویة فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و الذی تمحل به بعض المفسرین فی توجیه مضمون الآیة بناء علی حملها علی ما مر من المعنی أن الله سبحانه أرسل محمدا ص رحمة للعالمین و نعمة لهذه الأمة لا نقمة و عذابا. فیه أنه لیس مقتضی الرحمة للعالمین أن یهمل مصلحة الدین، و یسکت عن مظالم الظالمین و إن بلغ ما بلغ و أدی إلی شقاء الصالحین و اختلال نظام الدنیا و الدین، و قد حکی الله سبحانه عن نفسه بقوله: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ «و لم یمنع ذلک من حلول غضبه علی من حل به من الأمم الماضیة و القرون الخالیة کما ذکره فی کلامه.
علی أنه تعالی سمی ما وقع علی کفار قریش من القتل و الهلاک فی بدر و غیره عذابا و لم یناف ذلک قوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ:» الأنبیاء:- 107، و هدد هذه الأمة بعذاب واقع قطعی فی سور یونس و الإسراء و الأنبیاء و القصص و الروم و المعارج و غیرها و لم یناف ذلک کونه (ص) رحمة للعالمین فما بال نزول العذاب علی شرذمة تفوهت بهذه الکلمة: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَ إلخ، ینافی قول النبی ص نبی الرحمة مع أن من مقتضی الرحمة أن یوفی لکل ذی حق حقه، و أن یقتص للمظلوم من الظالم و أن یؤخذ کل طاغیة بطغیانه.
و أما قوله تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ فظاهره النفی الاستقبالی علی ما هو ظاهر الصفة: «مُعَذِّبَهُمْ و کون قوله: «یَسْتَغْفِرُونَ مسوقا لإفادة الاستمرار و الجملة حالیة، و المعنی: و لا یستقبلهم الله بالعذاب ما داموا یستغفرونه.
و الآیة کیفما أخذت لا تنطبق علی حال مشرکی مکة و هم مشرکون معاندون لا یخضعون لحق و لا یستغفرون عن مظلمة و لا جریمة، و لا یصلح الأمر بما ورد فی بعض الآثار أنهم قالوا ما قالوا ثم ندموا علی ما قالوا فاستغفروا الله بقولهم: «غفرانک اللهم».
و ذلک- مضافا إلی عدم ثبوته- أنه تعالی لا یعبأ فی کلامه باستغفار المشرکین 
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و لا سیما أئمة الکفر منهم، و اللاغی من الاستغفار لا أثر له، و لو لم یکن استغفارهم لاغیا و ارتفع به ما أجرموه بقولهم: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک فأمطر علینا حجارة من السماء الآیة لم یکن وجه لذمهم و تأنیبهم بقوله تعالی: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَ فی سیاق هذه الآیات المسوقة لذمهم و لومهم و عد جرائمهم و مظالمهم علی النبی ص و المؤمنین.
علی أن قوله تعالی بعد الآیتین: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة لا یلائم نفی العذاب فی هاتین الآیتین فإن ظاهر الآیة أن العذاب المهدد به هو عذاب القتل بأیدی المؤمنین کما یدل علیه قوله بعده: «فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ و حینئذ فلو کان القائلون: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَ الآیة مشرکی قریش أو بعضهم و کان المراد من العذاب المنفی العذاب السماوی لم یستقم إنکار وقوع العذاب علیهم بالقتل و نحوه فإن الکلام حینئذ یئول إلی معنی التشدید:
و محصله: أنهم کانوا أحق بالعذاب و لهم جرم آخر وراء ما أجرموه و هو الصد عن المسجد الحرام، و هذا النوع من الترقی أنسب بإثبات العذاب لهم لا لنفیه عنهم.
و إن کان المراد بالعذاب المنفی هو القتل و نحوه کان عدم الملاءمة بین قوله:
«وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ و قوله: «فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ و بین قوله:
«وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ إلخ، أوضح و أظهر.
و ربما وجه الآیة بهذا المعنی بعضهم بأن المراد بقوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ عذاب أهل مکة قبل الهجرة، و بقوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ عذاب الناس کافة بعد هجرته (ص) إلی المدینة و إیمان جمع و استغفارهم و لذا قیل: إن صدر الآیة نزلت قبل الهجرة، و ذیلها بعد الهجرة!.
و هو ظاهر الفساد فإن النبی ص لما کان فیهم بمکة قبل الهجرة کان معه جمع ممن یؤمن بالله و یستغفره، و هو (ص) بعد الهجرة کان فی الناس فما معنی تخصیص صدر الآیة بقوله: «وَ أَنْتَ فِیهِمْ و ذیلها بقوله: «وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ .
و لو فرض أن معنی الآیة أن الله لا یعذب هذه الأمة ما دمت فیهم ببرکة وجودک، و لا یعذبهم بعدک ببرکة استغفارهم لله و المراد بالعذاب عذاب الاستئصال لم یلائم الآیتین التالیتین: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ إلخ مع ما تقدم من الإشکال علیه.
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فقد ظهر من جمیع ما تقدم- علی طوله- أن الآیتین أعنی قوله: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً» إلی آخر الآیتین لا تشارکان الآیات السابقة و اللاحقة المسرودة فی الکلام علی کفار قریش فی سیاقها الواحد فهما لم تنزلا معها.
و الأقرب أن یکون ما حکی فیهما من قولهم و الجواب عنه بقوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ غیر مرتبط بهم و إنما صدر هذا القول من بعض أهل الکتاب أو بعض من آمن ثم ارتد من الناس.
و یتأید بذلک بعض ما ورد أن القائل بهذا القول الحارث بن النعمان الفهری، و قد تقدم الحدیث نقلا عن تفسیری الثعلبی و المجمع فی ذیل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ» الآیة: المائدة:- 67 فی الجزء السادس من الکتاب.
و علی هذا التقدیر فالمراد بالعذاب المنفی العذاب السماوی المستعقب للاستئصال الشامل للأمة علی نهج عذاب سائر الأمم، و الله سبحانه ینفی فیها العذاب عن الأمة ما دام النبی ص فیهم حیا، و بعده ما داموا یستغفرون الله تعالی.
و یظهر من قوله تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ بضمه إلی الآیات التی توعد هذه الأمة بالعذاب الذی یقضی بین الرسول و بینهم کآیات سورة یونس: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس:- 47 إلی آخر الآیات أن فی مستقبل أمر هذه الأمة یوما ینقطع عنهم الاستغفار و یرتفع من بینهم المؤمن الإلهی فیعذبون عند ذاک.
قوله تعالی: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ إلی آخر الآیة استفهام فی معنی الإنکار أو التعجب، و قوله: «وَ ما لَهُمْ بتقدیر فعل یتعلق به الظرف و یکون قوله: «أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ مفعوله أو هو من التضمین نظیر ما قیل فی قوله: «هَلْ لَکَ إِلی أَنْ تَزَکَّی:» النازعات:- 18.
و التقدیر علی أی حال نحو من قولنا: «و ما الذی یثبت و یحق لهم عدم تعذیب الله إیاهم و الحال أنهم یصدون عن المسجد الحرام و یمنعون المؤمنین من دخوله وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ . فقوله: «وَ هُمْ یَصُدُّونَ إلخ حال عن ضمیر «یُعَذِّبَهُمُ و قوله:
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«وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ حال عن ضمیر «یَصُدُّونَ .
و قوله: «إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلَّا الْمُتَّقُونَ تعلیل لقوله: «وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ أی لیس لهم أن یلوا أمر البیت فیجیزوا و یمنعوا من شاءوا لأن هذا المسجد مبنی علی تقوی الله فلا یلی أمره إلا المتقون و لیسوا بهم.
فقوله: «إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلَّا الْمُتَّقُونَ جملة خبریة تعلل القول بأمر بین یدرکه کل ذی لب، و لیست الجملة إنشائیة مشتملة علی جعل الولایة للمتقین، و یشهد لما ذکرناه قوله بعد: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ کما لا یخفی.
و المراد بالعذاب العذاب بالقتل أو الأعم منه علی ما یفیده السیاق باتصال الآیة بالآیة التالیة، و قد تقدم أن الآیة غیر متصلة ظاهرا بما تقدمها أی أن الآیتین: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَ إلخ «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ إلخ خارجتان عن سیاق الآیات، و لازم ذلک ما ذکرناه.
قال فی المجمع،: و یسأل فیقال: کیف یجمع بین الآیتین و فی الأولی نفی تعذیبهم، و فی الثانیة إثبات ذلک؟ و جوابه علی ثلاثة أوجه:
أحدها: أن المراد بالأول عذاب الاصطلام و الاستئصال کما فعل بالأمم الماضیة، و بالثانی عذاب القتل بالسیف و الأسر و غیر ذلک بعد خروج المؤمنین من بینهم.
و الآخر: أنه أراد: و ما لهم أن لا یعذبهم الله فی الآخرة، و یرید بالأول عذاب الدنیا. عن الجبائی.
و الثالث: أن الأول استدعاء للاستغفار. یرید أنه لا یعذبهم بعذاب دنیا و لا آخرة إذا استغفروا و تابوا فإذا لم یفعلوا عذبوا ثم بین أن استحقاقهم العذاب بصدهم عن المسجد الحرام. انتهی.
و فیه: أن مبنی الإشکال علی اتصال الآیة بما قبلها و قد تقدم أنها غیر متصلة.
هذا إجمالا.
و أما تفصیلا فیرد علی الوجه الأول: أن سیاق الآیة و هو کما تقدم سیاق التشدد و الترقی، و لا یلائم ذلک نفی العذاب فی الأولی مع إثباته فی الثانیة و إن کان العذاب غیر العذاب.
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و علی الثانی أن سیاق الآیة ینافی کون المراد بالعذاب فیها عذاب الآخرة، و خاصة بالنظر إلی قوله فی الآیة الثالثة- و هی فی سیاق الآیة الأولی- «فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ .
و علی الثالث: أن ذلک خلاف ظاهر الآیة بلا شک حیث إن ظاهرها إثبات الاستغفار لهم حالا مستمرا لاستدعائه و هو ظاهر.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ المکاء بضم المیم الصفیر، و المکاء بصیغة المبالغة طائر بالحجاز شدید الصفیر، و منه المثل السائر: بنیک حمری و مکئکینی. و التصدیة التصفیق بضرب الید علی الید.
و قوله: «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ الضمیر لهؤلاء الصادین المذکورین فی الآیة السابقة و هم المشرکون من قریش، و قوله: «فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ بیان إنجاز العذاب الموعد لهم بقرینة التفریع بالفاء.
و من هنا یتأید أن الآیتین متصلتان کلاما واحدا و قوله: «وَ ما کانَ إلخ جملة حالیة و المعنی: و ما لهم أن لا یعذبهم الله و الحال أنهم یصدون العباد من المؤمنین عن المسجد الحرام و ما کان صلاتهم عند البیت إلا ملعبة من المکاء و التصدیة فإذا کان کذلک فلیذوقوا العذاب بما کانوا یکفرون، و الالتفات فی قوله: «فَذُوقُوا الْعَذابَ عن الغیبة إلی الخطاب لبلوغ التشدید.
و یستفاد من الآیتین أن الکعبة المشرفة لو ترکت بالصد استعقب ذلک المؤاخذة الإلهیة بالعذاب 
قال علی (ع) فی بعض وصایاه: «الله الله فی بیت ربکم فإنه إن ترک لم تنظروا
«1»».
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ لِیَصُدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلی آخر الآیة یبین حال الکفار فی ضلال سعیهم الذی یسعونه لإبطال دعوة الله و المنع عن سلوک السالکین لسبیل الله، و یشرح ذلک قوله: «فَسَیُنْفِقُونَها ثُمَّ تَکُونُ عَلَیْهِمْ حَسْرَةً ثُمَّ یُغْلَبُونَ إلخ.
______________________________
(1) نهج البلاغة فی باب الوصایا.
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و بهذا السیاق یظهر أن قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ یُحْشَرُونَ بمنزلة التعلیل، و محصل المعنی أن الکفر سیبعثهم- بحسب سنة الله فی الأسباب- إلی أن یسعوا فی إبطال الدعوة و الصد عن سبیل الحق غیر أن الظلم و الفسق و کل فساد لا یهدی إلی الفلاح و النجاح فسینفقون أموالهم فی سبیل هذه الأغراض الفاسدة فتضیع الأموال فی هذا الطریق فیکون ضیعتها موجبة لتحسرهم، ثم یغلبون فلا ینتفعون بها، و ذلک أن الکفار یحشرون إلی جهنم و یکون ما یأتون به فی الدنیا من التجمع علی الشر و الخروج إلی محاربة الله و رسوله بحذاء خروجهم محشورین إلی جهنم یوم القیامة.
و قوله: «فَسَیُنْفِقُونَها ثُمَّ تَکُونُ عَلَیْهِمْ حَسْرَةً ثُمَّ یُغْلَبُونَ إلی آخر الآیة من ملاحم القرآن و الآیة من سورة الأنفال النازلة بعد غزوة بدر فکأنها تشیر إلی ما سیقع من غزوة أحد أو هی و غیرها، و علی هذا فقوله: «فَسَیُنْفِقُونَها ثُمَّ تَکُونُ عَلَیْهِمْ حَسْرَةً» إشارة إلی غزوة أحد أو هی و غیرها، و قوله: «ثُمَّ یُغْلَبُونَ إلی فتح مکة، و قوله:
«وَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ یُحْشَرُونَ إلی حال من لا یوفق للإسلام منهم.
قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ الخباثة و الطیب معنیان متقابلان و قد مر شرحهما و التمییز إخراج الشی‌ء عما یخالفه و إلحاقه بما یوافقه بحیث ینفصل عما یخالفه، و الرکم جمع الشی‌ء فوق الشی‌ء و منه سحاب مرکوم أی مجتمع الأجزاء بعضها إلی بعض و مجموعها و تراکم الأشیاء تراکب بعضها بعضا.
و الآیة فی موضع التعلیل لما أخبر به فی الآیة السابقة من حال الکفار بحسب السنة الکونیة، و هو أنهم یسعون بتمام وجدهم و مقدرتهم إلی أن یطفئوا نور الله و یصدوا عن سبیل الله فینفقون فی ذلک الأموال و یبذلون فی طریقه المساعی غیر أنهم لا یهتدون إلی مقاصدهم و لا یبلغون آمالهم بل تضیع أموالهم و تحبط أعمالهم و تضل مساعیهم، و یرثون بذلک الحسرة و الهزیمة.
و ذلک أن هذه الأعمال و التقلبات تسیر علی سنة إلهیة و تتوجه إلی غایة تکوینیة ربانیة، و هی أن الله سبحانه یمیز فی هذا النظام الجاری الشر من الخیر و الخبیث من الطیب و یرکم الخبیث بجعل بعضه علی بعض، و یجعل ما اجتمع منه و تراکم فی جهنم 
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و هی الغایة التی تسیر إلیها قافلة الشر و الخبیث یحلها الجمیع و هی دار البوار کما أن الخیر و الطیب إلی الجنة، و الأولون هم الخاسرون کما أن الآخرین هم الرابحون المفلحون.
و من هنا یظهر أن قوله: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ إلخ قریب المضمون من قوله تعالی فی مثل ضربه للحق و الباطل: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ الرعد:- 17 و الآیة تشیر إلی قانون کلی إلهی و هو إلحاق فرع کل شی‌ء بأصله.
قوله تعالی: «قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَنْتَهُوا یُغْفَرْ لَهُمْ ما قَدْ سَلَفَ إلی آخر الآیة الانتهاء الإقلاع عن الشی‌ء لأجل النهی، و السلوف التقدم، و السنة هی الطریقة و السیرة.
أمر النبی ص أن یبلغهم ذلک و فی معناه تطمیع و تخویف و حقیقته دعوة إلی ترک القتال و الفتنة لیغفر الله لهم بذلک ما تقدم من قتلهم و إیذائهم للمؤمنین فإن لم ینتهوا عما نهوا عنه فقد مضت سنة الله فی الأولین منهم بالإهلاک و الإبادة و خسران السعی.
قوله تعالی: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ وَ یَکُونَ الدِّینُ کُلُّهُ لِلَّهِ فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» الآیة و ما بعدها یشتملان علی تکلیف المؤمنین بحذاء ما کلف به الکفار فی الآیة السابقة، و المعنی: قل لهم أن ینتهوا عن المحادة لله و رسوله یغفر لهم ما قد سلف و إن یعودوا إلی مثل ما عملوا فقد علموا بما جری علی سابقتهم قل لهم کذا و أما أنت و المؤمنون فلا تهنوا فیما یهمکم من إقامة الدین و تصفیة جو صالح للمؤمنین، و قاتلوهم حتی تنتهی هذه الفتن التی تفاجئکم کل یوم، و لا تکون فتنة بعد فإن انتهوا فإن الله یجازیهم بما یری من أعمالهم، و إن تولوا عن الانتهاء فأدیموا القتال و الله مولاکم فاعلموا ذلک و لا تهنوا و لا تخافوا.
و الفتنة ما یمتحن به النفوس و تکون لا محالة مما یشق علیها، و غلب استعمالها فی المقاتل و ارتفاع الأمن و انتقاض الصلح، و کان کفار قریش یقبضون علی المؤمنین بالنبی ص قبل الهجرة و بعدها إلی مدة فی مکة و یعذبونهم و یجبرونهم علی ترک الإسلام و الرجوع إلی الکفر، و کانت تسمی فتنة.
و قد ظهر بما یفیده السیاق من المعنی السابق أن قوله: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ 
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فِتْنَةٌ» کنایة عن تضعیفهم بالقتال حتی لا یغتروا بکفرهم و لا یلقوا فتنة یفتتن بها المؤمنون و یکون الدین کله لله لا یدعو إلی خلافه أحد، و أن قوله: «فَإِنِ انْتَهَوْا فَإِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» المراد به الانتهاء عن القتال و لذلک أردفه بمثل قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ بِما یَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» أی عندئذ یحکم الله فیهم بما یناسب أعمالهم و هو بصیر بها، و أن قوله: «وَ إِنْ تَوَلَّوْا» إلخ أی إن تولوا عن الانتهاء، و لم یکفوا عن القتال و لم یترکوا الفتنة فاعلموا أن الله مولاکم و ناصرکم و قاتلوهم مطمئنین بنصر الله نعم المولی و نعم النصیر.
و قد ظهر أن قوله: «وَ یَکُونَ الدِّینُ کُلُّهُ لِلَّهِ لا ینافی إقرار أهل الکتاب علی دینهم إن دخلوا فی الذمة و أعطوا الجزیة فلا نسبة للآیة مع قوله تعالی: «حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ:» التوبة:- 29. بالناسخیة و المنسوخیة.
و لبعض المفسرین وجوه فی معنی الانتهاء و المغفرة و غیرهما من مفردات الآیات الثلاث لا کثیر جدوی فی التعرض لها ترکناها.
و قد ورد فی بعض الأخبار کون «نعم المولی و نعم النصیر» من أسماء الله الحسنی و المراد بالاسم حینئذ لا محالة غیر الاسم بمعناه المصطلح بل کل ما یخص بلفظه شیئا من المصادیق کما ورد نظیره فی قوله تعالی: «لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ و قد مر استیفاء الکلام فی الأسماء الحسنی فی ذیل قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی » الأعراف- 180 فی الجزء الثامن من الکتاب.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا» الآیة- أنها نزلت بمکة قبل الهجرة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و أبو الشیخ عن ابن جریح (رض)": «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا» قال: هی مکیة.
أقول: و هو ظاهر ما رواه أیضا عن عبد بن حمید عن معاویة بن قرة، لکن عرفت أن سیاق الآیات لا یساعد علیه.
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و فیه، أخرج عبد الرزاق و أحمد و عبد بن حمید و ابن المنذر و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل و الخطیب عن ابن عباس رضی الله عنهما": فی قوله:
«وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِیُثْبِتُوکَ قال: تشاورت قریش لیلة بمکة- فقال بعضهم:
إذا أصبح فأثبتوه بالوثائق- یریدون النبی ص- و قال بعضهم: بل اقتلوه، و قال بعضهم بل أخرجوه- فأطلع الله نبیه ص علی ذلک- فبات علی رضی الله عنه علی فراش النبی ص- و خرج النبی (ص) حتی لحق بالغار، و بات المشرکون یحرسون علیا رضی الله عنه- یحسبونه النبی (ص) فلما أصبحوا ثاروا علیه- فلما رأوه علیا رضی الله عنه رد الله مکرهم- فقالوا: أین صاحبک هذا؟ قال: لا أدری فاقتصوا أثره فلما بلغوا الجبل- اختلط علیهم فصعدوا فی الجبل- فرأوا علی بابه نسج العنکبوت- فقالوا: لو دخل هنا لم یکن نسج العنکبوت علی بابه- فمکث ثلاث لیال.
و فی تفسیر القمی،": کان سبب نزولها- أنه لما أظهر رسول الله ص الدعوة بمکة- قدمت علیه الأوس و الخزرج- فقال لهم رسول الله ص: تمنعونی و تکونون لی جارا- حتی أتلو کتاب الله علیکم و ثوابکم علی الله الجنة؟ فقالوا: نعم خذ لربک و لنفسک ما شئت- فقال لهم: موعدکم العقبة- فی اللیلة الوسطی من لیالی التشریق- فحجوا و رجعوا إلی منی- و کان فیهم ممن قد حج بشر کثیر-.
فلما کان الیوم الثانی من أیام التشریق- قال لهم رسول الله ص: إذا کان اللیل- فاحضروا دار عبد المطلب علی العقبة، و لا تنبهوا نائما، و لینسل واحد فواحد- فجاء سبعون رجلا من الأوس و الخزرج- فدخلوا الدار فقال لهم رسول الله ص:
تمنعونی و تجیرونی حتی أتلو علیکم کتاب ربی- و ثوابکم علی الله الجنة-.
فقال أسعد بن زرارة و البراء بن معرور- و عبد الله بن حرام نعم یا رسول الله- اشترط لربک و نفسک ما شئت. فقال: أما ما أشترط لربی- فأن تعبدوه و لا تشرکوا به شیئا، و ما أشترط لنفسی أن تمنعونی مما تمنعون أنفسکم- و تمنعون أهلی مما تمنعون أهلیکم و أولادکم. فقالوا فما لنا علی ذلک؟ فقال: الجنة فی الآخرة، و تملکون العرب، و یدین لکم العجم فی الدنیا، و تکونون ملوکا فی الجنة فقالوا: قد رضینا-.
فقال: أخرجوا إلی منکم اثنی عشر نقیبا- یکونون شهداء علیکم بذلک- کما أخذ موسی من بنی إسرائیل اثنی عشر نقیبا- فأشار إلیهم جبرائیل فقال: هذا نقیب-
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و هذا نقیب تسعة من الخزرج و ثلاثة من الأوس: فمن الخزرج أسعد بن زرارة و البراء بن معرور- و عبد الله بن حرام أبو جابر بن عبد الله- و رافع بن مالک و سعد بن عبادة و المنذر بن عمر- و عبد الله بن رواحة و سعد بن ربیع- و عبادة بن صامت و من الأوس أبو الهیثم بن التیهان و هو من الیمن- و أسید بن حصین و سعد بن خیثمة.
فلما اجتمعوا و بایعوا لرسول الله ص صاح إبلیس: یا معشر قریش و العرب- هذا محمد و الصباة من أهل یثرب- علی جمرة العقبة یبایعونه علی حربکم- فأسمع أهل منی، و هاجت قریش فأقبلوا بالسلاح، و سمع رسول الله ص النداء فقال للأنصار:
تفرقوا فقالوا: یا رسول الله- إن أمرتنا أن نمیل علیهم بأسیافنا فعلنا. فقال رسول الله ص: لم أومر بذلک- و لم یأذن الله لی فی محاربتهم. قالوا: فتخرج معنا؟ قال:
أنتظر أمر الله-.
فجاءت قریش علی بکرة أبیها قد أخذوا السلاح- و خرج حمزة و أمیر المؤمنین (ع) بالسلاح- و معهما السیوف فوقفا علی العقبة- فلما نظرت قریش إلیهما- قالوا: ما هذا الذی اجتمعتم له؟ فقال حمزة: ما اجتمعنا و ما هاهنا أحد- و الله لا یجوز هذه العقبة أحد إلا ضربته بسیفی-.
فرجعوا إلی مکة و قالوا: لا نأمن أن یفسد أمرنا- و یدخل واحد من مشائخ قریش فی دین محمد- فاجتمعوا فی دار الندوة، و کان لا یدخل دار الندوة إلا من أتی علیه أربعون سنة- فدخلوا أربعین رجلا من مشائخ قریش، و جاء إبلیس فی صورة شیخ کبیر- فقال له البواب، من أنت؟ فقال: أنا شیخ من أهل نجد- لا یعدمکم منی رأی صائب- إنی حیث بلغنی اجتماعکم فی أمر هذا الرجل- جئت لأشیر علیکم- فقال:
ادخل فدخل إبلیس-.
فلما أخذوا مجلسهم قال أبو جهل: یا معشر قریش إنه لم یکن أحد من العرب أعز منا- نحن أهل الله- تفد إلینا العرب فی السنة مرتین و یکرموننا، و نحن فی حرم الله لا یطمع فینا طامع- فلم نزل کذلک حتی نشأ فینا محمد بن عبد الله- فکنا نسمیه الأمین لصلاحه و سکونه و صدق لهجته- حتی إذا بلغ ما بلغ و أکرمناه ادعی أنه رسول الله- و أن أخبار السماء تأتیه فسفه أحلامنا، و سب آلهتنا، و أفسد شباننا، و فرق جماعتنا، و زعم أنه من مات من أسلافنا ففی النار، و لم یرد علینا شی‌ء أعظم من 
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هذا، و قد رأیت فیه رأیا. قالوا: و ما رأیت؟ قال: رأیت أن ندس إلیه رجلا منا لیقتله- فإن طلبت بنو هاشم بدیته أعطیناهم عشر دیات-.
فقال الخبیث: هذا رأی خبیث- قالوا: و کیف ذلک؟ قال: لأن قاتل محمد مقتول لا محالة- فمن هذا الذی یبذل نفسه للقتل منکم؟ فإنه إذا قتل محمدا تعصبت بنو هاشم و حلفاؤهم من خزاعة، و إن بنی هاشم لا ترضی أن یمشی قاتل محمد علی الأرض- فتقع بینکم الحروب فی حرمکم و تتفانون-.
فقال آخر منهم: فعندی رأی آخر. قال: و ما هو؟ قال: نثبته فی بیت و نلقی علیه قوته- حتی یأتی علیه ریب المنون فیموت- کما مات زهیر و النابغة و إمرؤ القیس. فقال إبلیس: هذا أخبث من الآخر. قالوا: و کیف ذاک؟ قال: لأن بنی هاشم لا ترضی بذلک- فإذا جاء موسم من مواسم العرب استغاثوا بهم- فاجتمعوا علیکم فأخرجوه-.
قال آخر منهم: لا و لکنا نخرجه من بلادنا- و نتفرغ لعبادة آلهتنا. قال إبلیس:
هذا أخبث من ذینک الرأیین المتقدمین، قالوا: و کیف؟ قال: لأنکم تعمدون إلی أصبح الناس وجها، و أتقن الناس لسانا و أفصحهم لهجة- فتحملوه إلی بوادی العرب فیخدعهم و یسحرهم بلسانه- فلا یفجئوکم إلا و قد ملأها خیلا و رجلا. فبقوا حائرین-.
ثم قالوا لإبلیس: فما الرأی یا شیخ؟ قال: ما فیه إلا رأی واحد. قالوا:
و ما هو؟ قال: یجتمع من کل بطن من بطون قریش- فیکون معهم من بنی هاشم رجل- فیأخذون سکینا أو حدیدة أو سیفا- فیدخلون علیه فیضربونه کلهم ضربة واحدة- حتی یتفرق دمه فی قریش کلها- فلا یستطیع بنو هاشم أن یطلبوا بدمه- فقد شارکوه فیه- فإن سألوکم أن تعطوکم الدیة فأعطوهم ثلاث دیات. قالوا: نعم و عشر دیات. قالوا: الرأی رأی الشیخ النجدی فاجتمعوا فیه، و دخل معهم فی ذلک أبو لهب عم النبی ص-.
فنزل جبرئیل علی رسول الله ص فأخبره- أن قریشا قد اجتمعت فی دار الندوة یدبرون علیک- فأنزل الله علیه فی ذلک: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِیُثْبِتُوکَ أَوْ یَقْتُلُوکَ- أَوْ یُخْرِجُوکَ وَ یَمْکُرُونَ وَ یَمْکُرُ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ -.
و اجتمعت قریش أن یدخلوا علیه لیلا فیقتلوه، و خرجوا إلی المسجد یصفرون و یصفقون- و یطوفون بالبیت فأنزل الله: «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً-
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فالمکاء التصفیر و التصدیة صفق الیدین- و هذه الآیة معطوفة علی قوله: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا- قد کتبت بعد آیات کثیرة-.
فلما أمسی رسول الله ص جاءت قریش لیدخلوا علیه- فقال أبو لهب: لا أدعکم أن تدخلوا علیه باللیل- فإن فی الدار صبیانا و نساء- و لا نأمن أن یقع بهم ید خاطئة فنحرسه اللیلة- فإذا أصبحنا دخلنا علیه- فناموا حول حجرة رسول الله ص-.
و أمر رسول الله ص أن یفرش له فرش- فقال لعلی بن أبی طالب (ع):
أفدنی بنفسک- قال: نعم یا رسول الله- قال: نم علی فراشی و التحف ببردتی- فنام علی (ع) علی فراش رسول الله ص و التحف ببردته-.
و جاء جبرئیل فأخذ بید رسول الله ص- فأخرجه علی قریش و هم نیام و هو یقرأ علیهم: «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا- فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ و قال له جبرئیل: خذ علی طریق ثور- و هو جبل علی طریق منی له سنام کسنام الثور- فدخل الغار و کان من أمره ما کان-.
فلما أصبحت قریش و أتوا إلی الحجرة- و قصدوا الفراش فوثب علی (ع) فی وجوههم- فقال: ما شأنکم؟ قالوا: أین محمد؟ قال: أ جعلتمونی علیه رقیبا؟ أ لستم قلتم نخرجه من بلادنا؟ فقد خرج عنکم فأقبلوا علی أبی لهب یضربونه- و یقولون: أنت تخدعنا منذ اللیل-.
فتفرقوا فی الجبال، و کان فیهم رجل من خزاعة یقال له: أبو کرز یقفو الآثار- فقالوا: یا أبا کرز الیوم الیوم- فوقف بهم علی باب حجرة رسول الله ص و قال لهم:
هذه قدم محمد و الله إنها لأخت القدم التی فی المقام، و کان أبو بکر بن أبی قحافة استقبل رسول الله ص فرده معه- فقال أبو کرز: و هذه قدم ابن أبی قحافة أو أبیه- ثم قال: و هاهنا غیر ابن أبی قحافة، و لا یزال یقف بهم حتی أوقفهم علی باب الغار-.
ثم قال: ما جاوزوا هذا المکان- إما أن یکونوا صعدوا إلی السماء أو دخلوا تحت الأرض، و بعث الله العنکبوت فنسجت علی باب الغار، و جاء فارس من الملائکة ثم قال: ما فی الغار أحد- فتفرقوا فی الشعاب، و صرفهم الله عن رسوله ص- ثم أذن لنبیه (ص) فی الهجرة.
أقول: و روی ما یقرب من هذا المعنی ملخصا فی الدر المنثور عن ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبی نعیم و البیهقی معا فی الدلائل عن ابن 
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عباس لکن نسب فیه إلی أبی جهل ما نسب فی هذه الروایة إلی الشیخ النجدی ثم ذکر أن الشیخ النجدی صدق أبا جهل فی رأیه و اجتمع القوم علی قوله.
و قد روی دخول إبلیس علیهم فی دار الندوة فی زی شیخ نجدی فی عدة روایات من طرق الشیعة و أهل السنة.
و أما ما فی الروایة من قول أبی کرز لما اقتفی أثر رسول الله ص: «هذه قدم محمد، و هذه قدم ابن أبی قحافة، و هاهنا غیر ابن أبی قحافة» فقد ورد فی الروایات أن ثالثهما هند بن أبی هالة ربیب رسول الله ص و أمه خدیجة بنت خویلد رضی الله عنها.
و قد روی الشیخ فی أمالیه، بإسناده عن أبی عبیدة بن محمد بن عمار بن یاسر عن أبیه و عبد الله بن أبی رافع جمیعا عن عمار بن یاسر و أبی رافع و عن سنان بن أبی سنان عن ابن هند بن أبی هالة، و قد دخل حدیث عمار و أبی رافع و هند بعضه فی بعض، و هو حدیث طویل فی هجرة النبی ص و فیه": و استتبع رسول الله ص أبا بکر بن أبی قحافة- و هند بن أبی هالة فأمرهما أن یقعدا له- بمکان ذکره لهما من طریقه إلی الغار، و ثبت رسول الله ص بمکانه مع علی- یأمره فی ذلک بالصبر حتی صلی العشاءین- ثم خرج رسول الله ص فی فحمة العشاء- و الرصد من قریش قد أطافوا بداره- ینتظرون أن ینتصف اللیل و تنام الأعین-.
فخرج و هو یقرأ هذه الآیة «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا- فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ و کان بیده قبضة من تراب فرمی بها فی رءوسهم- فما شعر القوم به حتی تجاوزهم- و مضی حتی أتی إلی هند و أبی بکر- فنهضا معه حتی وصلوا إلی الغار.
ثم رجع هند إلی مکة بما أمره به رسول الله ص، و دخل رسول الله و أبو بکر الغار-.
قال بعد سوق القصة اللیلة: حتی إذا اعتم من اللیلة القابلة انطلق هو- یعنی علیا (ع)- و هند بن أبی هالة حتی دخلا علی رسول الله ص فی الغار- فأمر رسول الله ص هندا أن یبتاع له و لصاحبه بعیرین- فقال أبو بکر قد کنت أعددت لی و لک یا نبی الله راحلتین- نرتحلهما إلی یثرب فقال: إنی لا آخذهما و لا أحدهما إلا بالثمن- قال: فهی لک بذلک فأمر رسول الله ص علیا (ع)- فأقبضه الثمن ثم وصاه بحفظ ذمته و أداء أمانته-.
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و کانت قریش قد سموا محمدا فی الجاهلیة: الأمین، و کانت تودعه و تستحفظه أموالها و أمتعتها، و کذلک من یقدم مکة من العرب فی الموسم، و جاءت النبوة و الرسالة و الأمر کذلک- فأمر علیا (ع) أن یقیم صارخا بالأبطح غدوة و عشیا: من کان له قبل محمد أمانة أو دین فلیأت فلنؤد إلیه أمانته-.
قال: فقال رسول الله ص: إنهم لن یصلوا من الآن إلیک یا علی بأمر تکرهه- حتی تقدم علی فأد أمانتی علی أعین الناس ظاهرا- ثم إنی مستخلفک علی فاطمة ابنتی- و مستخلف ربی علیکما و مستحفظه فیکما- فأمر أن یبتاع رواحل له و للفواطم «1» و من أزمع الهجرة معه من بنی هشام-.
قال أبو عبیدة: فقلت لعبید الله یعنی ابن أبی رافع: أ و کان رسول الله ص یجد ما ینفقه هکذا؟ فقال: إنی سألت أبی عما سألتنی- و کان یحدث لی هذا الحدیث.
فقال: و أین یذهب بک عن مال خدیجة (ع)-.
قال عبید الله بن أبی رافع: و قد قال علی بن أبی طالب (ع) یذکر مبیته علی الفراش- و مقام رسول الله ص فی الغار ثلاثا نظما:
وقیت بنفسی خیر من وطء الحصی‌و من طاف بالبیت العتیق و بالحجر 
محمد لما خاف أن یمکروا به‌فوقاه ربی ذو الجلال من المکر 
و بت أراعیهم متی ینشروننی‌و قد وطنت نفسی علی القتل و الأسر 
و بات رسول الله فی الغار آمناهناک و فی حفظ الإله و فی ستر 
أقام ثلاثا ثم زمت قلائص‌قلائص یفرین الحصی أینما تفری 
و قد روی الأبیات عنه (ع) بتفاوت یسیر فی الدر المنثور عن الحاکم عن علی بن الحسین (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): قوله: «خَیْرُ الْماکِرِینَ قال: إن رسول الله ص قد کان لقی من قومه بلاء شدیدا- حتی أتوه ذات یوم و هو ساجد- حتی طرحوا علیه رحم شاة- فأتته ابنته و هو ساجد لم یرفع رأسه فرفعته عنه و مسحته- ثم أراه الله بعد ذلک الذی یحب. أنه کان ببدر
______________________________
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و لیس معه غیر فارس واحد- ثم کان معه یوم الفتح اثنا عشر ألفا- حتی جعل أبو سفیان و المشرکون یستغیثون 
الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن السدی رضی الله عنه قال": کان النضر بن الحارث یختلف إلی الحیرة- فیسمع سجع أهلها و کلامهم- فلما قدم إلی مکة سمع کلام النبی (ص) و القرآن- فقال: قد سمعنا لو نشاء لقلنا مثل هذا- إن هذا إلا أساطیر الأولین.
أقول: و هناک بعض روایات أخر فی أن القائل بهذا القول کان هو النضر بن الحارث و قد قتل یوم بدر صبرا.
و فیه، أخرج البخاری و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن أنس بن مالک رض قال": قال أبو جهل بن هشام: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک- فأمطر علینا حجارة من السماء أو ائتنا بعذاب ألیم» فنزلت:
«وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ- وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ .
أقول: و روی القمی هذا المعنی فی تفسیره، و روی السیوطی أیضا فی الدر المنثور، عن ابن جریر الطبری و ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر و عن ابن جریر عن عطاء": أن القائل: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ الآیة- النضر بن الحارث 
و قد تقدم فی البیان السابق ما یقتضیه سیاق الآیة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن یزید بن رومان و محمد بن قیس قالا": قالت قریش بعضها لبعض: محمد أکرمه الله من بیننا؟ اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ- فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً مِنَ السَّماءِ الآیة- فلما أمسوا ندموا علی ما قالوا فقالوا: غفرانک اللهم- فأنزل الله: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ إلی قوله- لا یَعْلَمُونَ 
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن ابن أبزی (رض) قال": کان رسول الله (ص) بمکة فأنزل الله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ فخرج رسول الله (ص) إلی المدینة فأنزل الله: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ فلما خرجوا أنزل الله: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ الآیة- فأذن فی فتح مکة فهو العذاب الذی وعدهم.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ 
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عن عطیة (رض)": فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ یعنی المشرکین حتی یخرجک منهم «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ قال: یعنی المؤمنین. ثم أعاد المشرکین فقال: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ- وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ .
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی (رض)": فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ یقول: لو استغفروا و أقروا بالذنوب لکانوا مؤمنین، و فی قوله:
«وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ- وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ یقول: و کیف لا أعذبهم و هم لا یستغفرون.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ عن مجاهد (رض)": فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ قال: بین أظهرهم «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ قال: یسلمون.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن أبی مالک (رض)": «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ یعنی أهل مکة «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ و فیهم المؤمنون یستغفرون.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن عکرمة و الحسن رضی عنهما": فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ قالا: نسختها الآیة التی تلیها:
«وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ فقوتلوا بمکة فأصابهم فیها الجوع و الحصر.
أقول: عدم انطباقها علی الآیة بظاهرها المؤید بسیاقها ظاهر، و إنما دعاهم إلی هذه التکلفات الاحتفاظ باتصال الآیة فی التألیف بما قبلها و ما قبلها من الآیات المتعرضة لحال مشرکی أهل مکة، و من عجیب ما فیها تفسیر العذاب فی الآیة بفتح مکة، و لم یکن إلا رحمة للمشرکین و المؤمنین جمیعا.
و فیه، أخرج الترمذی عن أبی موسی الأشعری (رض) قال: قال رسول الله ص: أنزل الله علی أمانین لأمتی «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ- وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ فإذا مضیت ترکت فیهم الاستغفار إلی یوم القیامة.
أقول: مضمون الروایة مستفاد من الآیة، و قد روی ما فی معناها عن أبی هریرة و ابن عباس عنه (ص) و رواها فی نهج البلاغة عن علی (ع).
و فی ذیل هذه الروایة شی‌ء؛ و هو أنه لا یلائم ما مر فی البیان المتقدم من إیعاد
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القرآن هذه الأمة بعذاب واقع قبل یوم القیامة، و لازمه أن یرتفع الاستغفار من بینهم قبل یوم القیامة.
و فیه، أخرج أحمد عن فضالة بن عبید رضی الله عنه عن النبی ص قال: العبد آمن من عذاب الله ما استغفر الله.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن حنان بن سدیر عن أبیه عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: مقامی بین أظهرکم خیر لکم- فإن الله یقول. وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ و مفارقتی إیاکم خیر لکم. فقالوا: یا رسول الله مقامک بین أظهرنا خیر لنا- فکیف یکون مفارقتک خیر لنا؟ فقال: أما مفارقتی لکم خیر لکم- فإن أعمالکم تعرض علی کل خمیس و اثنین- فما کان من حسنة حمدت الله علیها، و ما کان من سیئة أستغفر الله لکم.
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره و الشیخ فی أمالیه، عن حنان بن سدیر عن أبیه عنه (ع)، و فی روایتهما أن السائل هو جابر بن عبد الله الأنصاری ع، و رواه أیضا فی الکافی، بإسناده عن محمد بن أبی حمزة و غیر واحد عن أبی عبد الله (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر عن سعید بن جبیر (رض) قال": کانت قریش تعارض النبی ص فی الطواف- یستهزءون و یصفرون و یصفقون فنزلت: «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً».
و فیه، أخرج أبو الشیخ عن نبیط و کان من الصحابة (رض)": فی قوله: «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ الآیة- قال: کانوا یطوفون بالبیت الحرام و هم یصفرون.
و فیه، أخرج الطستی عن ابن عباس رضی الله عنهما: أن نافع بن الأزرق قال له:
أخبرنی عن قوله عز و جل: «إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً» قال: المکاء صوت القنبرة- و التصدیة صوت العصافیر و هو التصفیق، و ذلک أن رسول الله ص کان إذا قام إلی الصلاة و هو بمکة- کان یصلی قائما بین الحجر و الرکن الیمانی- فیجی‌ء رجلان من بنی سهم- یقوم أحدهما عن یمینه و الآخر عن شماله، و یصیح أحدهما کما یصیح المکاء، و الآخر یصفق بیده تصدیة العصافیر لیفسد علیه صلاته.
و فی تفسیر العیاشی، عن إبراهیم بن عمر الیمانی عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع):
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فی قول الله: «وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ یعنی أولیاء البیت یعنی المشرکین «إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلَّا الْمُتَّقُونَ حیث ما کانوا هم أولی به من المشرکین- «وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً» قال: التصفیر و التصفیق.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی الدلائل کلهم من طریقه «1» قال: حدثنی الزهری و محمد بن یحیی بن حیان و عاصم بن عمر بن قتادة و الحصین بن عبد الرحمن بن عمر قال": لما أصیبت قریش یوم بدر و رجع فلهم إلی مکة- و رجع أبو سفیان بعیره مشی عبد الله بن ربیعة- و عکرمة بن أبی جهل و صفوان بن أمیة فی رجال من قریش- إلی من کان معه تجارة فقالوا: یا معشر قریش- إن محمدا قد وترکم و قتل خیارکم- فأعینونا بهذا المال علی حربه- فلعلنا أن ندرک منه ثارا ففعلوا- ففیهم کما ذکر عن ابن عباس أنزل الله: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ لِیَصُدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلی قوله- وَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ یُحْشَرُونَ 
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس رضی الله عنهما": فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ- لِیَصُدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ قال نزلت فی أبی سفیان بن حرب.
و فیه، أخرج ابن سعد و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن عساکر عن سعید بن جبیر": فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ- لِیَصُدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ الآیة- قال: نزلت فی أبی سفیان بن حرب- استأجر یوم أحد ألفین من الأحابیش من بنی کنانة- یقاتل بهم رسول الله ص سوی من استجاش من العرب- فأنزل الله فیه هذه الآیة-.
و هم الذین قال فیهم کعب بن مالک رضی الله عنه:
و جئنا إلی موج من البحر وسطه‌أحابیش منهم حاسر و مقنع 
ثلاثة آلاف و نحن نصیةثلاث مئین إن کثرن فأربع 
أقول: و رواه ملخصا عن ابن إسحاق و ابن أبی حاتم عن عباد بن عبد الله بن الزبیر.
______________________________
(1) یعنی طریق محمد بن إسحاق.
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و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ قاتِلُوهُمْ حَتَّی لا تَکُونَ فِتْنَةٌ- وَ یَکُونَ الدِّینُ کُلُّهُ لِلَّهِ الآیة،: قال: روی زرارة و غیره عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: لم یجی‌ء تأویل هذه الآیة- و لو قام قائمنا بعد سیری من یدرکه- ما یکون من تأویل هذه الآیة- و لیبلغن دین محمد ص ما بلغ اللیل- حتی لا یکون مشرک علی ظهر الأرض:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن زرارة عنه (ع)، و فی معناه ما فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع)، و روی هذا المعنی أیضا العیاشی عن عبد الأعلی الحلبی عن أبی جعفر (ع) فی روایة طویلة.
و قد تقدم حدیث إبراهیم اللیثی فی تفسیر قوله: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ الآیة مع بعض ما یتعلق به من الکلام فی ذیل قوله: «کَما بَدَأَکُمْ تَعُودُونَ:» الأعراف:- 29 فی الجزء الثامن من الکتاب.
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اشارة

وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا یَوْمَ الْفُرْقانِ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (41) إِذْ أَنْتُمْ بِالْعُدْوَةِ الدُّنْیا وَ هُمْ بِالْعُدْوَةِ الْقُصْوی وَ الرَّکْبُ أَسْفَلَ مِنْکُمْ وَ لَوْ تَواعَدْتُمْ لاخْتَلَفْتُمْ فِی الْمِیعادِ وَ لکِنْ لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولاً لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ إِنَّ اللَّهَ لَسَمِیعٌ عَلِیمٌ (42) إِذْ یُرِیکَهُمُ اللَّهُ فِی مَنامِکَ قَلِیلاً وَ لَوْ أَراکَهُمْ کَثِیراً لَفَشِلْتُمْ وَ لَتَنازَعْتُمْ فِی الْأَمْرِ وَ لکِنَّ اللَّهَ سَلَّمَ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (43) وَ إِذْ یُرِیکُمُوهُمْ إِذِ الْتَقَیْتُمْ فِی أَعْیُنِکُمْ قَلِیلاً وَ یُقَلِّلُکُمْ فِی أَعْیُنِهِمْ لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولاً وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (44) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمْ فِئَةً فَاثْبُتُوا وَ اذْکُرُوا اللَّهَ کَثِیراً لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (45)
وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لا تَنازَعُوا فَتَفْشَلُوا وَ تَذْهَبَ رِیحُکُمْ وَ اصْبِرُوا إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ (46) وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ خَرَجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بَطَراً وَ رِئاءَ النَّاسِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ اللَّهُ بِما یَعْمَلُونَ مُحِیطٌ (47) وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ وَ قالَ لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ مِنَ النَّاسِ وَ إِنِّی جارٌ لَکُمْ فَلَمَّا تَراءَتِ الْفِئَتانِ نَکَصَ عَلی عَقِبَیْهِ وَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکُمْ إِنِّی أَری ما لا تَرَوْنَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ وَ اللَّهُ شَدِیدُ الْعِقابِ (48) إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَإِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (49) وَ لَوْ تَری إِذْ یَتَوَفَّی الَّذِینَ کَفَرُوا الْمَلائِکَةُ یَضْرِبُونَ وُجُوهَهُمْ وَ أَدْبارَهُمْ وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ (50)
ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلاَّمٍ لِلْعَبِیدِ (51) کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ إِنَّ اللَّهَ قَوِیٌّ شَدِیدُ الْعِقابِ (52) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (53) کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَذَّبُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ وَ کُلٌّ کانُوا ظالِمِینَ (54)
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(بیان)

تشتمل الآیات علی الأمر بتخمیس الغنائم و بالثبات عند اللقاء و تذکرهم، و تقص علیهم بعض ما نکب الله به أعداء الدین و أخزاهم بالمکر الإلهی، و أجری فیهم سنة آل فرعون و من قبلهم من المکذبین لآیات الله الصادین عن سبیله.
قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ إلی آخر الآیة. الغنم و الغنیمة إصابة الفائدة من جهة تجارة أو عمل أو حرب و ینطبق بحسب مورد نزول الآیة علی غنیمة الحرب، قال الراغب: الغنم بفتحتین- معروف قال:
و من البقر و الغنم ما حرمنا علیهم شحومهما، و الغنم بالضم فالسکون- إصابته و الظفر به ثم استعمل فی کل مظفور به من جهة العدی و غیرهم قال: وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ، فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ حَلالًا طَیِّباً. و المغنم ما یغنم و جمعه مغانم قال: فعند الله مغانم کثیرة، انتهی.
و ذو القربی القریب و المراد به قرابة النبی ص أو خصوص أشخاص منهم علی ما یفسره الآثار القطعیة، و الیتیم هو الإنسان الذی مات أبوه و هو صغیر، قالوا:
کل حیوان یتیم من قبل أمه إلا الإنسان فإن یتمه من قبل أبیه.
و قوله: «فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ إلخ قرئ بفتح أن، و یمکن أن یکون بتقدیر حرف الجر و التقدیر: و اعلموا أن ما غنمتم من شی‌ء فعلی أن لله خمسه أی هو واقع علی هذا الأساس محکوم به، و یمکن أن یکون بالعطف علی أن الأولی، و حذف خبر الأولی لدلالة الکلام علیه، و التقدیر: اعلموا أن ما غنمتم من شی‌ء یجب قسمته فاعلموا أن خمسه لله، أو یکون الفاء لاستشمام معنی الشرط فإن مآل المعنی إلی نحو قولنا:
إن غنمتم شیئا فخمسه لله إلخ فالفاء من قبیل فاء الجزاء، و کرر أن للتأکید، و الأصل: اعلموا أن ما غنمتم من شی‌ء أن خمسه لله إلخ، و الأصل الذی تعلق به العلم هو: ما غنمتم من شی‌ء خمسه لله و للرسول إلخ، و قد قدم لفظ الجلالة للتعظیم.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ إلخ قید للأمر الذی یدل علیه صدر الآیة أی أدوا خمسه إن کنتم آمنتم بالله و ما أنزلنا علی عبدنا، و ربما قیل: إنه متصل بقوله 
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تعالی فی الآیة السابقة: «فَاعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَوْلاکُمْ هذا و السیاق الذی یتم بحیلولة قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ لا یلائم ذلک.
و قوله تعالی: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا یَوْمَ الْفُرْقانِ الظاهر أن المراد به القرآن بقرینة تخصیص النبی ص بالإنزال، و لو کان المراد به الملائکة المنزلون یوم بدر- کما قیل- لکان الأنسب أولا: أن یقال: و من أنزلنا علی عبدنا، أو ما یؤدی هذا المعنی و ثانیا: أن یقال: علیکم لا علی عبدنا فإن الملائکة کما أنزلت لنصرة النبی ص أنزلت لنصرة المؤمنین معه کما یدل علیه قوله: «فَاسْتَجابَ لَکُمْ أَنِّی مُمِدُّکُمْ بِأَلْفٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُرْدِفِینَ:» الأنفال:- 9. و قوله بعد ذلک: «إِذْ یُوحِی رَبُّکَ إِلَی الْمَلائِکَةِ أَنِّی مَعَکُمْ فَثَبِّتُوا الَّذِینَ آمَنُوا» الخ: الأنفال:- 12. و نظیرهما قوله: «إِذْ تَقُولُ لِلْمُؤْمِنِینَ أَ لَنْ یَکْفِیَکُمْ أَنْ یُمِدَّکُمْ رَبُّکُمْ بِثَلاثَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُنْزَلِینَ بَلی إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا وَ یَأْتُوکُمْ مِنْ فَوْرِهِمْ هذا یُمْدِدْکُمْ رَبُّکُمْ بِخَمْسَةِ آلافٍ مِنَ الْمَلائِکَةِ مُسَوِّمِینَ:» آل عمران:- 125.
و فی الالتفات من الغیبة إلی التکلم فی قوله: «إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا» من بسط اللطف علی رسول الله ص و اصطفائه بالقرب ما لا یخفی.
و یظهر بالتأمل فیما قدمناه من البحث فی قوله تعالی فی أول السورة: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْأَنْفالِ قُلِ الْأَنْفالُ لِلَّهِ وَ الرَّسُولِ الآیة أن المراد بقوله: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا یَوْمَ الْفُرْقانِ هو قوله تبارک و تعالی: «فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ حَلالًا طَیِّباً» بما یحتف به من الآیات.
و المراد بقوله: «یَوْمَ الْفُرْقانِ یوم بدر کما یشهد به قوله بعده: «یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ فإن یوم بدر هو الیوم الذی فرق الله فیه بین الحق و الباطل فأحق الحق بنصرته، و أبطل الباطل بخذلانه.
و قوله تعالی: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» بمنزلة التعلیل لقوله: «یَوْمَ الْفُرْقانِ بما یدل علیه من تمییزه تعالی بین الحق و الباطل کأنه قیل: و الله علی کل شی‌ء قدیر فهو قادر أن یفرق بین الحق و الباطل بما فرق.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- و اعلموا أن خمس ما غنمتم أی شی‌ء کان هو لله و لرسوله و لذی القربی و الیتامی و المساکین و ابن السبیل فردوه إلی أهله إن کنتم آمنتم بالله و ما أنزله علی عبده محمد ص یوم بدر، و هو أن الأنفال و غنائم الحرب لله و لرسوله لا یشارک 
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الله و رسوله فیها أحد، و قد أجاز الله لکم أن تأکلوا منها و أباح لکم التصرف فیها فالذی أباح لکم التصرف فیها یأمرکم أن تئودوا خمسها إلی أهله.
و ظاهر الآیة أنها مشتملة علی تشریع مؤبد کما هو ظاهر التشریعات القرآنیة، و أن الحکم متعلق بما یسمی غنما و غنیمة سواء کان غنیمة حربیة مأخوذة من الکفار أو غیرها مما یطلق علیه الغنیمة لغة کأرباح المکاسب و الغوص و الملاحة و المستخرج من الکنوز و المعادن، و إن کان مورد نزول الآیة هو غنیمة الحرب فلیس للمورد أن یخصص.
و کذا ظاهر ما عد من موارد الصرف بقوله: «لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ انحصار الموارد فی هؤلاء الأصناف، و أن لکل منهم سهما بمعنی استقلاله فی أخذ السهم کما یستفاد مثله من آیة الزکاة من غیر أن یکون ذکر الأصناف من قبیل التمثیل.
فهذا کله مما لا ریب فیه بالنظر إلی المتبادر من ظاهر معنی الآیة، و علیه وردت الأخبار من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) و قد اختلفت کلمات المفسرین من أهل السنة فی تفسیر الآیة و سنتعرض لها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «إِذْ أَنْتُمْ بِالْعُدْوَةِ الدُّنْیا وَ هُمْ بِالْعُدْوَةِ الْقُصْوی وَ الرَّکْبُ أَسْفَلَ مِنْکُمْ وَ لَوْ تَواعَدْتُمْ لَاخْتَلَفْتُمْ فِی الْمِیعادِ وَ لکِنْ لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولًا» العدوة بالضم و قد یکسر شفیر الوادی، و الدنیا مؤنث أدنی کما أن القصوی و قد یقال: القصیا مؤنث أقصی و الرکب کما قیل هو العیر الذی کان علیه أبو سفیان بن حرب.
و الظرف فی قوله: «إِذْ أَنْتُمْ بِالْعُدْوَةِ» بیان ثان لقوله فی الآیة السابقة: «یَوْمَ الْفُرْقانِ کما أن قوله: «یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ بیان أول له متعلق بقوله: «أَنْزَلْنا عَلی عَبْدِنا» و أما ما یظهر من بعضهم أنه بیان لقوله: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» بما یفیده بحسب المورد، و المعنی: و الله قدیر علی نصرکم و أنتم أذلة إذ أنتم نزول بشفیر الوادی الأقرب، فلا یخفی بعده و وجه التکلف فیه.
و قوله تعالی: «وَ لَوْ تَواعَدْتُمْ لَاخْتَلَفْتُمْ فِی الْمِیعادِ» سیاق ما تقدمه من الجمل الکاشفة عن تلاقی الجیشین، و کون الرکب أسفل منهم، و أن الله بقدرته التی قهرت کل شی‌ء فرق بین الحق و الباطل، و أید الحق علی الباطل، و کذا قوله بعد: «وَ لکِنْ 
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لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولًا» کل ذلک یشهد علی أن المراد بقوله: «وَ لَوْ تَواعَدْتُمْ لَاخْتَلَفْتُمْ فِی الْمِیعادِ» بیان أن التلاقی علی هذا الوجه لم یکن إلا بمشیة خاصة من الله سبحانه حیث نزل المشرکون و هم ذوو عدة و شدة بالعدوة القصوی و فیها الماء و الأرض الصلبة، و المؤمنون علی قلة عددهم و هوان أمرهم بالعدوة الدنیا و لا ماء فیها و الأرض رملیة لا تثبت تحت أقدامهم، و تخلص العیر منهم إذ ضرب أبو سفیان فی الساحل أسفل، و تلاقی الفریقان لا حاجز بینهما و لا مناص عندئذ عن الحرب، فالتلاقی و المواجهة علی هذا الوجه ثم ظهور المؤمنین علی المشرکین، لم یکن عن أسباب عادیة بل لمشیة خاصة إلهیة ظهرت بها قدرته و بانت بها عنایته الخاصة و نصره و تأییده للمؤمنین.
فقوله: «وَ لَوْ تَواعَدْتُمْ لَاخْتَلَفْتُمْ فِی الْمِیعادِ» بیان أن هذا التلاقی لم یکن عن سابق قصد و عزیمة، و لا رویة أو مشورة، و لهذا المعنی عقبه بقوله: «وَ لکِنْ لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولًا» بما فیه من الاستدراک.
و قوله «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ» لتعلیل ما قضی به من الأمر المفعول أی إن الله إنما قضی هذا الذی جری بینکم من التلاقی و المواجهة ثم تأیید المؤمنین و خذلان المشرکین لیکون ذلک بینة ظاهرة علی حقیة الحق و بطلان الباطل فیهلک من هلک عن بینة و یحیی من حی عن بینة.
و بذلک یظهر أن المراد بالهلاکة و الحیاة هو الهدی و الضلال لأن ذلک هو الذی یرتبط به وجود الآیة البینة ظاهرا.
و کذا قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَسَمِیعٌ عَلِیمٌ عطف علی قوله: «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ» إلخ، أی و إن الله إنما قضی ما قضی و فعل ما فعل لأنه سمیع یسمع دعاءکم علیم یعلم ما فی صدورکم، و فیه إشارة إلی ما ذکره فی صدر الآیات: «إِذْ تَسْتَغِیثُونَ رَبَّکُمْ فَاسْتَجابَ لَکُمْ إلی آخر الآیات.
و علی هذا السیاق- أی لبیان أن مرجع الأمر فی هذه الواقعة هو القضاء الخاص الإلهی دون الأسباب العادیة- سیق قوله تعالی بعد: «إِذْ یُرِیکَهُمُ اللَّهُ فِی مَنامِکَ قَلِیلًا» إلخ، و قوله: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ إلخ، و قوله: «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ إلخ.
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و معنی الآیة یوم الفرقان هو الوقت الذی أنتم نزول بالعدوة الدنیا و هم نزول بالعدوة القصوی، و قد توافق نزولکم بها و نزولهم بها بحیث لو تواعدتم بینکم أن تلتقوا بهذا المیعاد لاختلفتم فیه و لم تتلاقوا علی هذه الوتیرة فلم یکن ذلک منکم و لا منهم و لکن ذلک کان أمرا مفعولا و الله قاضیه و حاکمه، و إنما قضی ما قضی لیظهر آیة بینة فتتم بذلک الحجة، و لأنه قد استجاب بذلک دعوتکم بما سمع من استغاثتکم و علم به من حاجة قلوبکم.
قوله تعالی: «إِذْ یُرِیکَهُمُ اللَّهُ فِی مَنامِکَ قَلِیلًا» إلی آخر الآیة، الفشل هو الضعف مع الفزع، و التنازع هو الاختلاف و هو من النزع نوع من القلع کأن المتنازعین ینزع کل منهما الآخر عما هو فیه، و التسلیم هو النتیجة.
و الکلام علی تقدیر اذکر أی اذکر وقتا یریکهم الله فی منامک قلیلا، و إنما أراکهم قلیلا لیربط بذلک قلوبکم و تطمئن نفوسکم و لو أراکهم کثیرا ثم ذکرتها للمؤمنین أفزعکم الضعف و اختلفتم فی أمر الخروج إلیهم و لکنه تعالی نجاکم بإراءتهم قلیلا عن الفشل و التنازع إنه علیم بذات الصدور و هی القلوب یشهد ما یصلح به حال القلوب فی اطمئنانها و ارتباطها و قوتها.
و الآیة تدل علی أن الله سبحانه أری نبیه ص رؤیا مبشرة رأی فیها ما وعده الله من إحدی الطائفتین أنها لهم و قد أراهم قلیلا لا یعبأ بشأنهم، و أن النبی ص ذکر ما رآه للمؤمنین و وعدهم وعد تبشیر فعزموا علی لقائهم. و الدلیل علی ذلک قوله: «وَ لَوْ أَراکَهُمْ کَثِیراً لَفَشِلْتُمْ إلخ و هو ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِذْ یُرِیکُمُوهُمْ إِذِ الْتَقَیْتُمْ فِی أَعْیُنِکُمْ قَلِیلًا وَ یُقَلِّلُکُمْ فِی أَعْیُنِهِمْ إلی آخر الآیة». معنی الآیة ظاهر، و لا تنافی بین هذه الآیة و قوله تعالی: «قَدْ کانَ لَکُمْ آیَةٌ فِی فِئَتَیْنِ الْتَقَتا فِئَةٌ تُقاتِلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ أُخْری کافِرَةٌ یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ رَأْیَ الْعَیْنِ وَ اللَّهُ یُؤَیِّدُ بِنَصْرِهِ مَنْ یَشاءُ:» آل عمران:- 13 بناء علی أن الآیة تشیر إلی وقعة بدر.
و ذلک أن التقلیل الذی یشیر إلیه فی الآیة المبحوث عنها مقید بقوله: «إِذِ الْتَقَیْتُمْ و بذلک یرتفع التنافی کأن الله سبحانه أری المؤمنین قلیلا فی أعین المشرکین فی بادئ الالتقاء لیستحقروا جمعهم و یشجعهم ذلک علی القتال و النزال حتی إذا زحفوا
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و اختلطوا، کثر المؤمنین فی أعینهم فرأوهم مثلیهم رأی العین فأوهن بذلک عزمهم و أطار قلوبهم فکانت الهزیمة فآیة الأنفال تشیر إلی أول الوقعة، و آیة آل عمران إلی ما بعد الزحف و الاختلاط و قوله: «لِیَقْضِیَ اللَّهُ أَمْراً کانَ مَفْعُولًا» متعلق بقوله: «یُرِیکُمُوهُمْ و تعلیل لمضمونه.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمْ فِئَةً فَاثْبُتُوا وَ اذْکُرُوا اللَّهَ کَثِیراً لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ إلی آخر الآیات الثلاث. قال الراغب فی المفردات: الثبات بفتح الثاء- ضد الزوال انتهی فهو فی المورد ضد الفرار من العدو، و هو بحسب ما له من المعنی أعم من الصبر الذی یأمر به فی قوله: «وَ اصْبِرُوا إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ فالصبر ثبات قبال المکروه بالقلب بأن لا یضعف و لا یفزع و لا یجزع، و بالبدن بأن لا یتکاسل و لا یتساهل و لا یزول عن مکانه و لا یعجل فیما لا یحمد فیه العجل فالصبر ثبات خاص.
و الریح علی ما قیل، العز و الدولة، و قد ذکر الراغب أن الریح فی الآیة بمعنی الغلبة استعارة کأن من شأن الریح أن تحرک ما هبت علیه و تقلعه و تذهب به، و الغلبة علی العدو یفعل به ما تفعله الریح بالشی‌ء کالتراب فاستعیرت لها.
و قال الراغب: البطر دهش یعتری الإنسان من سوء احتمال النعمة و قلة القیام بحقها و صرفها إلی غیر وجهها قال عز و جل: «بَطَراً وَ رِئاءَ النَّاسِ و قال: «بَطِرَتْ مَعِیشَتَها» و أصله: بطرت معیشته فصرف عنه الفعل و نصب، و یقارب البطر الطرب، و هو خفة أکثر ما یعتری من الفرح و قد یقال ذلک فی الترح، و البیطرة معالجة الدابة.
انتهی. و الرئاء المراءاة.
و قوله: «فَاثْبُتُوا» أمر بمطلق الثبوت أمام العدو، و عدم الفرار منه فلا یتکرر بالأمر ثانیا بالصبر کما تقدمت الإشارة إلیه.
و قوله: «وَ اذْکُرُوا اللَّهَ کَثِیراً» أی فی جنانکم و لسانکم فکل ذلک ذکر، و من المعلوم أن الأحوال القلبیة الباطنة من الإنسان هی التی تمیز مقاصده و تشخصها سواء وافقها اللفظ کالفقیر المستغیث بالله من فقره و هو یقول: یا غنی و المریض المستغیث به من مرضه و هو یقول: یا شافی و لو قال الفقیر فی ذلک: یا الله أو قال المریض فیه ذلک لکان معناه: یا غنی و یا شافی لأنهما بمقتضی الحال الباعث لهما علی الاستغاثة
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و الدعوة لا یریدان إلا ذلک کما هو ظاهر.
و الذی یخرج إلی قتال عدوه، ثم لقیه و استعد الظرف للقتال، و لیس فیه إلا زهاق النفوس، و سفک الدماء و نقص الأطراف و کل ما یهدد الإنسان بالفناء فی ما یحبه فإن حاله یحول فکرته و یصرف إرادته إلی الظفر بما یریده بالقتال، و الغلبة علی العدو الذی یهدده بالفناء، و الذی حاله هذا الحال و تفکیره هذا التفکیر إنما یذکر الله سبحانه بما یناسب حاله و تنصرف إلیه فکرته.
و هذا أقوی قرینة علی أن المراد بذکر الله کثیرا أن یذکر المؤمن ما علمه تعالی من المعارف المرتبطة بهذا الشأن و هو أنه تعالی إلهه و ربه الذی بیده الموت و الحیاة و هو علی نصره لقدیر، و أنه هو مولاه نعم المولی و نعم النصیر، و قد وعده النصر إذ قال: إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ وَ یُثَبِّتْ أَقْدامَکُمْ و إِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ و إن مآل أمره فی قتاله إلی إحدی الحسنیین إما الظفر علی عدوه و رفع رایة الإسلام و إخلاص الجو لسعادته الدینیة، و إما القتل فی سبیل الله و الانتقال بالشهادة إلی رحمته، و الدخول فی حظیرة کرامته، و مجاورة المقربین من أولیائه، و ما فی هذا الصف من المعارف الحقیقیة التی تدعو إلی السعادة الواقعیة و الکرامة السرمدیة.
و قد قید الذکر بالکثیر لتتجدد به روح التقوی کلما لاح للإنسان ما یصرف نفسه إلی حب الحیاة الفانیة و التمتع بزخارف الدنیا الغارة و الخطورات النفسانیة التی یلقیها الشیطان بتسویله.
و قوله: «وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ ظاهر السیاق أن المراد بها إطاعة ما صدر من ناحیته تعالی و ناحیة رسوله من التکالیف و الدساتیر المتعلقة بالجهاد و الدفاع عن حومة الدین و بیضة الإسلام مما تشتمل علیه آیات الجهاد و السنة النبویة کالابتداء بإتمام الحجة و عدم التعرض للنساء و الذراری و الکف عن تبییت العدو و غیر ذلک من أحکام الجهاد.
و قوله: «وَ لا تَنازَعُوا فَتَفْشَلُوا وَ تَذْهَبَ رِیحُکُمْ أی و لا تختلفوا بالنزاع فیما بینکم حتی یورث ذلکم ضعف إرادتکم و ذهاب عزتکم و دولتکم أو غلبتکم فإن اختلاف الآراء یخل بالوحدة و یوهن القوة.
و قوله: «وَ اصْبِرُوا إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ أی الزموا الصبر علی ما یصیبکم 
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من مکاره القتال مما یهددکم به العدو، و علی الإکثار من ذکر الله، و علی طاعة الله و رسوله من غیر أن یهزهزکم الحوادث أو یزجرکم ثقل الطاعة أو تغویکم لذة المعصیة أو یضلکم عجب النفس و خیلاؤها.
و قد أکد الأمر بالصبر بقوله: «إِنَّ اللَّهَ مَعَ الصَّابِرِینَ لأن الصبر أقوی عون علی الشدائد و أشد رکن تجاه التلون فی العزم و سرعة التحول فی الإرادة، و هو الذی یخلی بین الإنسان و بین التفکیر الصحیح المطمئن حیث یهجم علیه الخواطر المشوشة و الأفکار الموهنة لإرادته عند الأهوال و المصائب من کل جانب فالله سبحانه مع الصابرین.
و قوله: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ خَرَجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بَطَراً وَ رِئاءَ النَّاسِ الآیة نهی عن اتخاذ طریقة هؤلاء البطرین المرائین الصادین عن سبیل الله، و هم علی ما یفیده سیاق الکلام فی الآیات، کفار قریش، و ما ذکره من أوصافهم أعنی البطر و رئاء الناس و الصد عن سبیل الله هو الذی أوجب النهی عن التشبه بهم و اتخاذ طریقتهم بدلالة السیاق، و قوله: «وَ اللَّهُ بِما یَعْمَلُونَ مُحِیطٌ» ینبئ عن إحاطته تعالی بأعمالهم و سلطنته علیها و ملکه لها، و من المعلوم أن لازم ذلک کون أعمالهم داخلة فی قضائه متمشیة بإذنه و مشیته و ما هذا شأنه لا یکون مما یعجز الله سبحانه فالجملة کالکنایة عما یصرح به بعد عدة آیات بقوله: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَبَقُوا إِنَّهُمْ لا یُعْجِزُونَ:» الأنفال:- 59.
و ظاهر أن أخذ هذه القیود أعنی قوله: «بَطَراً وَ رِئاءَ النَّاسِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ یوجب تعلق النهی بها و التقدیر: و لا تخرجوا من دیارکم إلی قتل أعداء الدین بطرین و مرائین بالتجملات الدنیویة، و صد الناس عن سبیل الله بدعوتهم بأقوالکم و أفعالکم إلی ترک تقوی الله و التوغل فی معاصیه و الانخلاع عن طاعة أوامره و دساتیره فإن ذلک یحبط أعمالکم و یطفئ نور الإیمان و یبطل أثره عن جمعکم فلا طریق إلی نجاح السعی و الفوز بالمقاصد الهامة إلا سوی الصراط الذی یمهده الدین القویم و تسهله الملة الفطریة و الله لا یهدی القوم الفاسقین إلی مقاصدهم الفاسدة.
و قد اشتملت الآیات الثلاث علی أمور ستة أوجب الله سبحانه علی المؤمنین رعایتها فی الحروب الإسلامیة عند اللقاء و هی الثبات، و ذکر الله کثیرا، و طاعة الله و رسوله، و عدم التنازع، و أن لا یخرجوا بطرا و رئاء الناس و یصدون عن سبیل الله.
و مجموع الأمور الستة دستور حربی جامع لا یفقد من مهام الدستورات الحربیة
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شیئا، و التأمل الدقیق فی تفاصیل الوقائع فی تاریخ الحروب الإسلامیة الواقعة فی زمن النبی ص کبدر و أحد و الخندق و حنین و غیر ذلک یوضح أن الأمر فی الغلبة و الهزیمة کان یدور مدار رعایة المسلمین مواد هذا الدستور الإلهی و عدم رعایتها، و المراقبة لها و المساهلة فیها.
قوله تعالی: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ وَ قالَ لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ إلی آخر الآیة، تزیین الشیطان للإنسان عمله هو إلقاؤه فی قلبه کون العمل حسنا جمیلا یستلذ به و ذلک بتهییج قواه الباطنة و عواطفه الداخلة المتعلقة بذلک العمل فینجذب إلیه قلبه، و لا یجد فراغا یعقل ما له من سوء الأثر و شؤم العاقبة.
و لیس من البعید أن یکون قوله: «وَ قالَ لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ الآیة مفسرا أو بمنزلة المفسر للتزیین الشیطانی علی أن یکون المراد بالأعمال نتائجها و هی ما هیئوه من قوة و سلاح و عدة و ما أخرجوه من القیان و المعازف و الخمور، و ما تظاهروا به من نظام الجیش و الجنائب تساق بین أیدیهم، و یمکن أن یکون المراد بها نفس الأعمال و هی أنواع تمادیهم فی الغی و الضلال و إصرارهم فی محادة الله و رسوله، و استرسالهم فی الظلم و الفسق فیکون قوله المحکی: «لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ مِنَ النَّاسِ مما یتم به تزیین الشیطان، و تطیب به نفوسهم فیما اهتموا به من قتال المسلمین، و قد أکمل ذلک بقوله: «وَ إِنِّی جارٌ لَکُمْ .
و الجوار من سنن العرب فی الجاهلیة التی کانت تعیش عیشة القبائل، و من حقوق الجوار نصرة الجار للجار إذا دهمه عدو، و له آثار مختلفة بحسب السنن الجاریة فی المجتمعات الإنسانیة.
و قوله: «فَلَمَّا تَراءَتِ الْفِئَتانِ نَکَصَ عَلی عَقِبَیْهِ النکوص الإحجام عن الشی‌ء و «عَلی عَقِبَیْهِ حال و العقب مؤخر القدم أی أحجم و قد رجع القهقری منهزما وراءه.
و قوله: «إِنِّی أَری ما لا تَرَوْنَ الآیة تعلیل لقوله: «إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکُمْ و لعله إشارة إلی نزول الملائکة المردفین الذین نصر الله المسلمین بهم، و کذا قوله: «إِنِّی أَخافُ اللَّهَ وَ اللَّهُ شَدِیدُ الْعِقابِ تعلیل لقوله: «إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکُمْ و مفسر للتعلیل السابق.
و المعنی و یوم الفرقان هو الوقت الذی زین الشیطان للمشرکین ما کانوا یعملونه لمحادة الله و رسوله و قتال المؤمنین، و یتلبسون به للتهیؤ علی إطفاء نور الله، فزین ذلک 
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فی أنظارهم، و طیب نفوسهم بقوله: لا غالب لکم الیوم من الناس، و إنی مجیر لکم أذب عنکم فلما تراءت الفئتان فرأی المشرکون المؤمنین و المؤمنون المشرکین رجع الشیطان القهقری منهزما وراءه و قال للمشرکین إنی بری‌ء منکم إنی أری ما لا ترونه من نزول ملائکة النصر للمؤمنین و ما عندهم من العذاب الذی یهددکم إنی أخاف عذاب الله و الله شدید العقاب.
و هذا المعنی- کما تری- یقبل الانطباق علی وسوسة الشیطان لهم فی قلوبهم و تهییجهم علی المؤمنین و تشجیعهم علی قتالهم و تطییب نفوسهم بما استعدوا به حتی إذا تراءت الفئتان و نزل النصر و استولی الرعب علی قلوبهم انتکست أوهامهم و تبدلت أفکارهم و عادت مزعمة الغلبة و أمنیة الفتح و الظفر مخافة مستولیة علی نفوسهم و خیبة و یأسا شاملة لقلوبهم.
و یقبل الانطباق علی تصور شیطانی یبدو لهم فتنجذب إلیه حواسهم بأن یکون قد تصور لهم فی صورة إنسان و یقول لهم ما حکاه الله من قوله: «لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ مِنَ النَّاسِ وَ إِنِّی جارٌ لَکُمْ فیغویهم و یسیرهم و یقربهم من القتال حتی إذا تقاربت الفئتان و تراءتا فلما تراءت الفئتان و رأی الوضع علی خلاف ما کان یؤمله و یطمع فیه نکص علی عقبیه و قال: إنی بری‌ء منکم إنی أری ما لا ترون من نزول النصر و الملائکة إنی أخاف الله و الله شدید العقاب، و قد ورد فی روایات القصة من طرق الشیعة و أهل السنة ما یؤید هذا الوجه.
و هو أن الشیطان تصور للمشرکین فی صورة سراقة بن مالک بن جشعم الکنانی ثم المدلجی و کان من أشراف کنانة و قال لهم ما قال و حمل رایتهم حتی إذا تلاقی الفریقان فر منهزما و هو یقول: «إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکُمْ إِنِّی أَری ما لا تَرَوْنَ إلی آخر ما حکاه الله تعالی، و ستجی‌ء الروایة فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و قد أصر بعض المفسرین علی الوجه الأول، و رد الثانی بتزییف الآثار المرویة و تضعیف أسناد الأخبار، و هی و إن لم تکن متواترة و لا محفوفة ببعض القرائن القطعیة الموجبة للوثوق التام لکن أصل المعنی لیس من المستحیل الذی یدفعه العقل السلیم، و لا من القصص التی تدفعها آثار صحیحة، و لا مانع من أن یتمثل لهم الشیطان فیوردهم مورد الضلال و الغی حتی إذا تم له ما أراد ترکهم فی تهلکتهم أو حتی شاهد
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عذابا إلهیا نکص علی عقبیه هاربا.
علی أن سیاق الآیة الکریمة أقرب إلی إفادة هذا الوجه الثانی منه إلی الوجه الأول، و خاصة بالنظر إلی قوله: «وَ إِنِّی جارٌ لَکُمْ و قوله: «فَلَمَّا تَراءَتِ الْفِئَتانِ نَکَصَ عَلی عَقِبَیْهِ و قوله: «إِنِّی أَری ما لا تَرَوْنَ الآیة فإن إرجاع معنی قوله:
«إِنِّی أَری إلخ مثلا إلی الخواطر النفسانیة بنوع من العنایة الاستعاریة بعید جدا.
قوله تعالی: «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ «إلی آخر الآیة، أی یقول المنافقون و هم الذین أظهروا الإیمان و أبطنوا الکفر، و الذین فی قلوبهم مرض و هم الضعفاء فی الإیمان ممن لا یخلو نفسه من الشک و الارتیاب. یقولون- مشیرین إلی المؤمنین إشارة تحقیر و استذلال-: غر هؤلاء دینهم إذ لو لا غرور دینهم لم یقدموا علی هذه المهلکة الظاهرة، و هم شرذمة أذلاء لا عدة لهم و لا عدة، و قریش علی ما بهم من العدة و القوة و الشوکة.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَإِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ فی مقام الجواب عن قولهم و إبانة غرورهم أنفسهم؛ و قوله:: «فَإِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ من وضع السبب موضع المسبب، و المعنی: و قد أخطأ هؤلاء المنافقون و الذین فی قلوبهم مرض فی قولهم فإن المؤمنین توکلوا علی الله و نسبوا حقیقة التأثیر إلیه و ضموا أنفسهم إلی قوته و حوله، و من یتوکل أمره علی الله فإن الله یکفیه لأنه عزیز ینصر من استنصره حکیم لا یخطئ فی وضع کل أمر موضعه الذی یلیق به.
و فی الآیة دلیل علی حضور جمع من المنافقین و ضعفاء الإیمان ببدر حین تلاقی الفئتین.
أما المنافقون و هم الذین کانوا یظهرون الإسلام و یبطنون الکفر فلا معنی لکونهم بین المشرکین فلم یکونوا إلا بین المسلمین لکن الشأن فی العامل الذی أوجب منهم الثبات و الیوم یوم شدید.
و أما الضعفاء الإیمان أو الشاکون فی حقیقة الإسلام فمن الممکن أن یکونوا بین المؤمنین أو فی فئة المشرکین و قد قیل إنهم کانوا فئة من قریش أسلموا بمکة و احتبسهم آباؤهم و اضطروا إلی الخروج مع المشرکین إلی بدر حتی إذا حضروها و شاهدوا ما علیه المسلمون من القلة و الذلة قالوا: مساکین هؤلاء غرهم دینهم،
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و سیجی‌ء فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و علی أی حال ینبغی إمعان النظر فی البحث عما تفیده هذه الآیة من حضور جمع من المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض یوم بدر عند القتال، و استخراج حقیقة السبب الذی أوجب لهؤلاء المنافقین و الضعفاء حضور هذه الغزوة، و الوقوف فی ذلک الموقف الصعب الهائل الذی لا یساعد علیه الأسباب العادیة و لا یقف فیه إلا رجال الحقیقة الذین امتحن الله قلوبهم للإیمان. و أنهم لما ذا حضروها؟ و کیف و لما ذا صبروا مع الصابرین من فئة الإسلام؟ و لعلنا نوفق لبعض البحث فی ذلک فیما سیوافی من آیات سورة التوبة فی شأن المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ یَتَوَفَّی الَّذِینَ کَفَرُوا الْمَلائِکَةُ» إلی تمام الآیتین.
التوفی أخذ الحق بتمامه، و یستعمل فی کلامه تعالی کثیرا بمعنی قبض الروح، و نسبة قبض أرواحهم إلی الملائکة مع ما فی بعض الآیات من نسبته إلی ملک الموت، و فی بعض آخر إلی الله سبحانه کقوله: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:» الم السجدة:- 11، و قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها:» الزمر:- 42 دلیل علی أن لملک الموت أعوانا یتولون قبض الأرواح هم بمنزلة الأیدی العمالة له یصدرون عن إذنه و یعملون عن أمره، کما أنه یصدر عن إذن من الله و یعمل عن أمر منه، و بذلک یصح نسبة التوفی إلی الملائکة الأعوان، و إلی ملک الموت، و إلی الله سبحانه.
و قوله: «یَضْرِبُونَ وُجُوهَهُمْ وَ أَدْبارَهُمْ ظاهره أنهم یضربون مقادیم أبدانهم و خلاف ذلک فیکنی به عن إحاطتهم و استیعاب جهاتهم بالضرب، و قیل: إن الأدبار کنایة عن الأستاه فبالمناسبة یکون المراد بوجوههم مقدم رءوسهم، و ضرب الوجوه و الأدبار بهذا المعنی یراد به الإزراء و الإذلال.
و قوله: «وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ أی یقول لهم الملائکة: ذوقوا عذاب الحریق و هو النار.
و قوله: «ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ تتمة لقولهم المحکی أو إشارة إلی مجموع ما یفعل بهم و ما یقول لهم الملائکة، و المعنی إنما نذیقکم عذاب الحریق بما قدمت أیدیکم أو: نضرب وجوهکم و أدبارکم و نذیقکم عذاب الحریق بما قدمت أیدیکم.
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و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» معطوف علی موضع قوله «بِما قَدَّمَتْ أی و ذلک بأن الله لیس بظلام للعبید أی لا یظلم أحدا من عبیده فإنه تعالی علی صراط مستقیم لا تخلف و لا اختلاف فی فعله فلو ظلم أحدا لظلم کل أحد، و لو کان ظالما لکان ظلاما للعبید فافهم ذلک.
و سیاق الآیات یشهد علی أن المراد بهؤلاء الذین یصفهم الله سبحانه بأن الملائکة یتوفاهم و یعذبهم هم المقتولون ببدر من مشرکی قریش.
قوله تعالی: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ إلی آخر الآیة. الدأب و الدیدن العادة و هی العمل الذی یدوم و یجری علیه الإنسان، و الطریقة التی یسلکها، و المعنی کفر هؤلاء یشبه کفر آل فرعون و الذین من قبلهم من الأمم الخالیة الکافرة کفروا بآیات الله و أذنبوا بذلک فأخذهم الله بذنوبهم إن الله قوی لا یضعف عن أخذهم شدید العقاب إذا أخذ.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ إلخ أی إن العقاب الذی یعاقب به الله سبحانه إنما یعقب نعمة إلهیة سابقة بسلبها و استخلافها، و لا تزول نعمة من النعم الإلهیة و لا تتبدل نقمة و عقابا إلا مع تبدل محله و هو النفوس الإنسانیة، فالنعمة التی أنعم بها علی قوم إنما أفیضت علیهم لما استعدوا لها فی أنفسهم، و لا یسلبونها و لا تتبدل بهم نقمة و عقابا إلا لتغییرهم ما بأنفسهم من الاستعداد و ملاک الإفاضة و تلبسهم باستعداد العقاب.
و هذا ضابط کلی فی تبدل النعمة إلی النقمة و العقاب، و أجمع منه قوله تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ:» الرعد:- 11 و إن کان ظاهره أظهر انطباقا علی تبدل النعمة إلی النقمة.
و کیف کان فقوله: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً» إلخ من قبیل التعلیل بأمر عام و تطبیقه علی مورده الخاص أی أخذ مشرکی قریش بذنوبهم، و عقابهم بهذا العقاب الشدید، و تبدیل نعمة الله علیهم عقابا شدیدا إنما هو فرع من فروع سنة جاریة إلهیة هی أن الله لا یغیر نعمة أنعمها علی قوم حتی یغیروا ما بأنفسهم.
و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ تعلیل آخر بعد التعلیل بقوله: «ذلِکَ بِأَنَ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 102
اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً» إلخ و ظاهره- بمقتضی إشعار السیاق- أن المراد به: و ذلک بأن الله سمیع لدعواتکم علیم بحاجاتکم سمع استغاثتکم و علم بحاجتکم فاستجاب لکم فعذب أعداءکم الکافرین بآیات الله، و یحتمل أن یکون المراد: ذلک بأن الله سمیع لأقوالهم علیم بأفعالهم فعذبهم علی ذلک، و یمکن الجمع بین المحتملین.
قوله تعالی: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَذَّبُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ إلخ کرر التنظیر السابق لمشابهة الفرض مع ما تقدم فقوله: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ إلخ السابق تنظیر لقوله «ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» کما أن قوله: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ إلی قوله- وَ کُلٌّ کانُوا ظالِمِینَ ثانیا تنظیر لقوله: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً» إلخ.
غیر أن التنظیر الثانی یشتمل علی نوع من الالتفات فی قوله: «فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ و قد وقع بحذائه فی التنظیر الأول: «فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ من غیر التفات و لعل الوجه فیه أن التنظیر الثانی لما کان مسبوقا بإفادة أن الله هو المفیض بالنعم علی عباده و لا یغیرها إلا عن تغییرهم ما بأنفسهم، و هذا شأن الرب بالنسبة إلی عبیده اقتضی ذلک أن یعد هؤلاء عبیدا غیر جارین علی صراط عبودیة ربهم و لذلک غیر بعض سیاق التنظیر فقال فی الثانی: «کَذَّبُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ و قد کان بحذائه فی الأول قوله: «کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ و لذلک التفت هاهنا من الغیبة إلی التکلم مع الغیر فقال: «فَأَهْلَکْناهُمْ بِذُنُوبِهِمْ للدلالة علی أنه سبحانه هو ربهم و هو مهلکهم، و قد أخذ المتکلم مع الغیر للدلالة علی عظمة الشأن و جلالة المقام، و أن له وسائط یعملون بأمره و یجرون بمشیته.
و قوله: «وَ أَغْرَقْنا آلَ فِرْعَوْنَ أظهر المفعول و لم یقل: و أغرقناهم لیؤمن الالتباس برجوع الضمیر إلی آل فرعون و الذین من قبلهم جمیعا.
و قوله تعالی: «وَ کُلٌّ کانُوا ظالِمِینَ أی جمیع هؤلاء الذین أخذهم العذاب الإلهی من کفار قریش و آل فرعون و الذین من قبلهم کانوا ظالمین فی جنب الله.
و فیه بیان أن الله سبحانه لا یأخذ بعقابه الشدید أحدا، و لا یبدل نعمته علی أحد نقمة إلا إذا کان ظالما ظلما یبدل نعمة الله کفرا بآیاته فهو لا یعذب بعذابه إلا مستحقه.
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(بحث روائی)

فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن الحسین بن عثمان عن سماعة قال: سألت أبا الحسن (ع) عن الخمس فقال: فی کل ما أفاد الناس من قلیل أو کثیر.
و فیه، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن حماد بن عیسی عن بعض أصحابنا عن العبد الصالح قال: الخمس فی خمسة أشیاء: من الغنائم و الغوص و من الکنوز و من المعادن و الملاحة- یؤخذ من کل هذه الصنوف الخمس- فیجعل لمن جعل الله له، و یقسم أربعة أخماس بین من قاتل علیه و ولی ذلک.
و یقسم بینهم الخمس علی ستة أسهم: سهم لله، و سهم لرسوله، و سهم لذی القربی- و سهم للیتامی، و سهم للمساکین، و سهم لأبناء السبیل- فسهم الله و سهم رسوله لأولی الأمر من بعد رسول الله وراثة- فله ثلاثة أسهم: سهمان وراثة، و سهم مقسوم له من الله فله نصف الخمس کلا، و نصف الخمس الثانی بین أهل بیته: فسهم لیتاماهم، و سهم لمساکینهم، و سهم لأبناء سبیلهم یقسم بینهم علی الکتاب و السنة- ما یستغنون به فی سنتهم- فإن فضل منهم شی‌ء فهو للوالی، و إن عجز أو نقص عن استغنائهم کان علی الوالی أن ینفق من عنده ما یستغنون به، و إنما صار علیه أن یمونهم لأن له ما فضل عنهم، و إنما جعل الله هذا الخمس خاصة لهم- دون مساکین الناس و أبناء سبیلهم- عوضا لهم عن صدقات الناس تنزیها من الله- لقرابتهم من رسول الله ص- و کرامة من الله لهم من أوساخ الناس- فجعل لهم خاصة من عنده و ما یغنیهم به، أن یصیرهم فی موضع الذل و المسکنة، و لا بأس بصدقة بعضهم علی بعض-.
و هؤلاء الذین جعل الله لهم الخمس- هم قرابة النبی ص الذین ذکرهم الله فقال: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ و هم بنو عبد المطلب أنفسهم الذکر منهم و الأنثی- لیس فیهم من أهل بیوتات قریش و لا من العرب أحد، و لا فیهم و لا منهم فی هذا الخمس من موالیهم، و قد تحل صدقات الناس لموالیهم، و هم و الناس سواء.
و من کانت أمه من بنی هاشم و أبوه من سائر قریش- فإن الصدقات تحل له، و لیس له من الخمس شی‌ء لأن الله یقول، «ادْعُوهُمْ لِآبائِهِمْ .
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و فی التهذیب، بإسناده عن علی بن مهزیار قال: قال لی علی بن راشد: قلت له: أمرتنی بالقیام بأمرک و أخذ حقک- فأعلمت موالیک بذلک- فقال لی بعضهم: و أی شی‌ء حقه؟
فلم أدر ما أجیبه! فقال: یجب علیهم الخمس فقلت: ففی أی شی‌ء؟ فقال: فی أمتعتهم و ضیاعهم- قلت: و التاجر علیه و الصانع بیده؟ فقال: ذلک إذا أمکنهم بعد مئونتهم.
و فیه، بإسناده عن زکریا بن مالک الجعفی عن أبی عبد الله (ع): أنه سئل عن قول الله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ- فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فقال: خمس الله عز و جل للإمام، و خمس الرسول للإمام، و خمس ذی القربی لقرابة الرسول للإمام، و الیتامی یتامی آل الرسول، و المساکین منهم، و أبناء السبیل منهم فلا یخرج منهم إلی غیرهم.
و فیه، بإسناده عن أحمد بن محمد بن أبی نصر عن أبی عبد الله (ع) قال: قال له إبراهیم بن أبی البلاد: وجب علیک زکاة؟ قال: لا و لکن یفضل و نعطی هکذا، و سئل عن قول الله عز و جل: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ- فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی فقیل له: فما کان لله فلمن هو؟ قال: للرسول، و ما کان للرسول فهو للإمام. قیل: أ فرأیت إن کان صنف أکثر من صنف، و صنف أقل من صنف؟
فقال: ذلک للإمام. قیل أ فرأیت رسول الله ص کیف یصنع؟ قال: إنما کان یعطی علی ما یری هو، و کذلک الإمام.
أقول: و الأخبار عن أئمة أهل البیت (ع) متواترة فی اختصاص الخمس بالله و رسوله و الإمام من أهل بیته و یتامی قرابته و مساکینهم و أبناء سبیلهم لا یتعداهم إلی غیرهم، و أنه یقسم ستة أسهم علی ما مر فی الروایات، و أنه لا یختص بغنائم الحرب بل یعم کل ما کان یسمی غنیمة لغة من أرباح المکاسب و الکنوز و الغوص و المعادن و الملاحة، و فی روایاتهم- کما تقدم- أن ذلک موهبة من الله لأهل البیت بما حرم علیهم الزکوات و الصدقات.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن المنذر من وجه آخر عن ابن عباس رضی الله عنهما": أن نجدة الحروری أرسل یسأله عن سهم ذی القربی- الذین ذکر الله فکتب إلیه: أنا کنا نری أنا هم فأبی ذلک علینا قومنا، و قالوا: و یقول لمن تراه؟ فقال ابن عباس رضی الله عنهما: هو لقربی رسول الله ص- قسمه لهم رسول الله ص-.
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و قد کان عمر (رض) عرض علینا من ذلک عرضا- رأیناه دون حقنا فرددناه علیه و أبینا أن نقبله. و کان عرض علیهم أن یعین ناکحهم، و أن یقضی عن غارمهم، و أن یعطی فقیرهم، و أبی أن یزیدهم علی ذلک.
أقول: و قوله فی الروایة: «قالوا لمن تراه» معناه: قال الذین أرسلهم نجدة الحروری لابن عباس: و یقول نجدة لمن تری الخمس أی یسألک عن فتواک فیمن یصرف إلیه الخمس.
و قوله: هو لقربی رسول الله قسمها لهم «إلخ» ظاهره أنه فسر ذی القربی بأقرباء النبی ص، و ظاهر الروایات السابقة عن أئمة أهل البیت (ع) أنهم فسروا ذی القربی بالإمام من أهل البیت، و ظاهر الآیة یؤید ذلک حیث عبر بلفظ المفرد!.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن عبد الرحمن بن أبی لیلی قال: سألت علیا رضی الله عنه فقلت: یا أمیر المؤمنین- أخبرنی کیف کان صنع أبی بکر- و عمر رضی الله عنهما فی الخمس نصیبکم؟ فقال: أما أبو بکر (رض) فلم یکن فی ولایته أخماس، و أما عمر (رض) فلم یزل یدفعه إلی فی کل خمس- حتی کان خمس السوس و جندیسابور- فقال و أنا عنده، هذا نصیبکم أهل البیت من الخمس- و قد أحل ببعض المسلمین و اشتدت حاجتهم.
فقلت، نعم، فوثب العباس بن عبد المطلب فقال، لا تعرض فی الذی لنا. فقلت؛ أ لسنا من أرفق المسلمین، و شفع أمیر المؤمنین، فقبضه- فوالله ما قبضناه و لا قدرت علیه فی ولایة عثمان رضی الله عنه-.
ثم أنشأ علی رضی الله عنه یحدث فقال: إن الله حرم الصدقة علی رسوله (ص) فعوضه سهما من الخمس عوضا مما حرم علیه، و حرمها علی أهل بیته خاصة دون أمته- فضرب لهم مع رسول الله (ص) سهما- عوضا مما حرم علیهم.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس رضی الله عنهما قال: قال رسول الله (ص): رغبت لکم عن غسالة الأیدی- لأن لکم فی خمس الخمس ما یغنیکم أو یکفیکم.
أقول: و هو مبنی علی کون سهم أهل البیت هو ما لذی القربی فحسب.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن جبیر بن مطعم رضی الله عنه قال: قسم رسول الله (ص) سهم ذی القربی علی بنی هاشم و بنی المطلب. قال: فمشیت أنا و عثمان بن 
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عفان حتی دخلنا علیه- فقلنا: یا رسول الله هؤلاء إخوانک من بنی هاشم- لا ینکر فضلهم- لمکانک الذی وضعک الله به منهم. أ رأیت إخواننا من بنی المطلب أعطیتهم دوننا، و إنما نحن و هم بمنزلة واحدة فی النسب؟ فقال: إنهم لم یفارقونا فی الجاهلیة و الإسلام.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن زید بن أرقم رضی الله عنه قال": آل محمد الذین أعطوا الخمس: آل علی و آل عباس و آل جعفر و آل عقیل.
أقول: و الروایات فی هذا الباب کثیرة من طرق أهل السنة و قد اختلفت الروایات الحاکیة لعمل النبی ص من طرقهم بین ما مضمونه أنه (ص) کان یقسم الخمس علی أربعة أسهم و بین ما مضمونه التقسیم علی خمسة أسهم.
غیر أنه یقرب من المسلم فیها أن من سهام الخمس ما یختص بقرابة النبی ص و هم المعنیون بذی القربی فی آیة الخمس علی خلاف ما فی الروایات المرویة عن أئمة أهل البیت ( (ع)).
و مما یقرب من المسلم فیها أن النبی ص کان یقسمه بین المطلبیین ما دام حیا، و أنه انقطع عنهم علی هذا الوصف فی زمن الخلفاء الثلاث ثم جری علی ذلک الأمر بعدهم.
و من المسلم فیها أیضا أن الخمس یختص بغنائم الحرب- علی خلاف ما علیه الروایات من طرق أئمة أهل البیت ( (ع)) و لا یتعداها إلی کل ما یصدق علیه اسم الغنیمة لغة.
و ما یتعلق بالآیة من محصل البحث التفسیری هو الذی قدمناه و هناک أبحاث أخر کلامیة أو فقهیة خارجة عن غرضنا. و هناک بحث حقوقی اجتماعی فی ما یؤثره الخمس من الأثر فی المجتمع الإسلامی سیوافیک فی ضمن الکلام علی الزکاة.
بقی الکلام فیما تتضمنه الروایات أن الله سبحانه أراد بتشریع الخمس إکرام أهل بیت النبی ص و أسرته و ترفیعهم من أن یأخذوا أوساخ الناس فی أموالهم، و الظاهر أن ذلک مأخوذ من قوله تعالی فی آیة الزکاة خطابا لنبیه (ص): «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ:» التوبة:- 103 فإن التطهیر و التزکیة إنما یتعلق بما لا یخلو من دنس و وسخ و نحوهما و لم یقع فی آیة الخمس ما یشعر بذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر عن عروة بن الزبیر (رض) قال": أمر رسول الله (ص) بالقتل فی آی من القرآن- فکان أول مشهد شهده رسول الله (ص)
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بدرا، و کان رئیس المشرکین یومئذ عتبة بن ربیعة بن عبد شمس- فالتقوا یوم الجمعة ببدر- لسبع أو ست عشرة لیلة مضت من رمضان، و أصحاب رسول الله ص ثلاثمائة و بضعة عشر رجلا، و المشرکون بین الألف و التسعمائة، و کان ذلک یوم الفرقان یوم فرق الله بین الحق و الباطل- فکان أول قتیل قتل یومئذ مهجع- مولی عمرو رجل من الأنصار، و هزم الله یومئذ المشرکین- فقتل منهم زیادة علی سبعین رجلا، و أسر منهم مثل ذلک.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن علی بن أبی طالب رضی الله عنه قال": کانت لیلة الفرقان یوم التقی الجمعان فی صبیحتها- لیلة الجمعة لسبع عشرة مضت من رمضان.
أقول: و روی مثل ذلک عن ابن جریر عن الحسن بن علی و عن ابن أبی شیبة عن جعفر عن أبیه، و أیضا عنه عن أبی بکر عن عبد الرحمن بن هشام و عنه عن عامر بن ربیعة البدری": مثله لکن فیه کان یوم بدر یوم الإثنین لسبع عشرة من رمضان.
و ربما أطلق فی بعض أخبار أئمة أهل البیت (ع) علی التسعة عشر من رمضان یوم یلتقی الجمعان لما عد لیلته فی أخبارهم من لیلة القدر، و هذا معنی آخر غیر ما أرید فی الآیة من «یَوْمَ الْفُرْقانِ یَوْمَ الْتَقَی الْجَمْعانِ 
ففی تفسیر العیاشی، عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: فی تسعة عشر من شهر رمضان یلتقی الجمعان. قلت: ما معنی قوله: یلتقی الجمعان؟ قال: یجتمع فیها ما یرید- من تقدیمه و تأخیره و إرادته و قضائه.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن یحیی عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «وَ الرَّکْبُ أَسْفَلَ مِنْکُمْ قال: أبو سفیان و أصحابه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ- وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ» الآیة- قال: قال: یعلم من بقی أن الله نصره.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «وَ إِذْ یُرِیکُمُوهُمْ إِذِ الْتَقَیْتُمْ الآیة": أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن مسعود رضی الله عنه قال": لقد قللوا فی أعیننا یوم بدر- حتی قلت لرجل إلی جنبی: تراهم سبعین؟ قال: لا بل مائة.
و فیه،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمْ إلخ: أخرج الحاکم و صححه عن أبی موسی رضی الله عنه: أن رسول الله ص کان یکره الصوت عند القتال.
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و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن النعمان بن مقرن رضی الله عنه قال: کان رسول الله ص إذا کان عند القتال لم یقاتل أول النهار، و أخره إلی أن تزول الشمس- و تهب الریاح و تنزل النصر.
و فی تفسیر البرهان،": فی قوله تعالی: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ الآیة": بإسناده عن یحیی بن الحسن بن فرات قال: حدثنا أبو المقدم ثعلبة بن زید الأنصاری قال: سمعت جابر بن عبد الله بن حرام الأنصاری رحمه الله یقول": تمثل إبلیس فی أربع صور:
تمثل یوم بدر فی صورة سراقة بن مالک بن جشعم المدلجی- فقال لقریش: لا غالب لکم الیوم من الناس- و إنی جار لکم فلما تراءت الفئتان نکص علی عقبیه- و قال إنی بری‌ء منکم-.
و تصور یوم العقبة فی صورة منبه بن الحجاج- فنادی: أن محمدا و الصباة معه عند العقبة فأدرکوهم. قال رسول الله ص للأنصار: لا تخافوا فإن صوته لن یعدوه-.
و تصور فی یوم اجتماع قریش فی دار الندوة- فی صورة شیخ من أهل نجد و أشار علیهم فی أمرهم- فأنزل الله تعالی: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا- لِیُثْبِتُوکَ أَوْ یَقْتُلُوکَ أَوْ یُخْرِجُوکَ- وَ یَمْکُرُونَ وَ یَمْکُرُ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ .
و تصور فی یوم قبض رسول الله ص فی صورة المغیرة بن شعبة- فقال: أیها الناس لا تجعلوا کسروانیة و لا قیصرانیة- وسعوها تتسع فلا تردوا إلی بنی هاشم فینظر بها الحبالی.
و فی المجمع، قیل": إنهم لما التقوا کان إبلیس فی صف المشرکین- أخذ بیده الحارث بن هشام فنکص علی عقبیه- فقال له الحارث بن هشام: یا سراقة إلی أین؟
أ تخذلنا فی هذه الحالة؟ فقال: إنی أری ما لا ترون، فقال: و الله ما نری إلا جعامیس یثرب- فدفع فی صدر الحارث و انطلق و انهزم الناس-.
و فلما قدموا مکة قالوا: هزم الناس سراقة- فبلغ ذلک سراقة فقال: و الله ما شعرت بمسیرکم حتی بلغنی هزیمتکم- فقالوا: إنک أتیتنا یوم کذا فحلف لهم- فلما أسلموا علموا أن ذلک کان الشیطان. قال: و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
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أقول: و روی مثله ابن شهرآشوب عنهما (ع)، و فی معنی هاتین الروایتین روایات کثیرة من طرق أهل السنة عن ابن عباس و غیره.
و قد مر فی البیان المتقدم استبعاد بعض المفسرین ذلک و تضعیفه ما ورد فیه من الروایات، و هی إنما تثبت أمرا ممکنا غیر مستحیل، و الاستبعاد الخالی لا یبنی علیه فی الأبحاث العلمیة، و التمثلات البرزخیة لیست بشاذة نادرة فلا موجب للإصرار علی النفی کما أن الإثبات کذلک غیر أن ظاهر الآیة أوفق للإثبات.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ الآیتین- أخرج ابن أبی حاتم عن ابن إسحاق فی قوله: «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ قال: هم الفئة الذین خرجوا مع قریش- احتبسهم آباؤهم فخرجوا و هم علی الارتیاب- فلما رأوا قلة أصحاب رسول الله ص قالوا: غر هؤلاء دینهم حین قدموا علی ما قدموا علیه- من قلة عددهم و کثرة عدوهم-.
و هم فئة من قریش مسمون خمسة: قیس بن الولید بن المغیرة، و أبو قیس بن الفاکه بن المغیرة المخزومیان، و الحارث بن زمعة، و علی بن أمیة بن خلف، و العاصی بن منبه.
أقول: و هذا یقبل الانطباق بوجه علی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فحسب، و فی بعض التفاسیر أن القائل: «غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ هم المنافقون و الذین فی قلوبهم مرض من أهل المدینة، و لم یخرجوا مع النبی ص، و سیاق الآیة الظاهر فی حضورهم و قولهم ذلک عند التقاء الفئتین یأبی ذلک.
و فی روایة أبی هریرة- علی ما رواه فی الدر المنثور عن الطبرانی فی الأوسط عنه- ما لفظه": و قال عتبة بن ربیعة و ناس معه من المشرکین یوم بدر، «غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ فأنزل الله، «إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ- غَرَّ هؤُلاءِ دِینُهُمْ .
و الذی ذکره لا ینطبق علی الآیة البتة فالقرآن الکریم لا یسمی المشرکین منافقین و لا الذین فی قلوبهم مرض.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی علی المحمودی عن أبیه رفعه": فی قول الله یَضْرِبُونَ وُجُوهَهُمْ وَ أَدْبارَهُمْ قال، إنما أراد أستاههم. إن الله کریم یکنی.
و فی تفسیر الصافی، عن الکافی عن الصادق (ع): أن الله بعث نبیا من أنبیائه إلی 
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قومه، و أوحی إلیه؛ أن قل لقومک- إنه لیس من أهل قریة و لا ناس کانوا علی طاعتی- فأصابهم فیها سراء فتحولوا عما أحب إلی ما أکره- إلا تحولت لهم عما یحبون إلی ما یکرهون، و إنه لیس من أهل قریة و لا أهل بیت کانوا علی معصیتی- فأصابهم فیها ضراء فتحولوا عما أکره إلی ما أحب- إلا تحولت لهم عما یکرهون إلی ما یحبون.
و فیه، أیضا عنه (ع) أنه قال، کان أبی یقول،: إن الله عز و جل قضی قضاء حتما، لا ینعم علی العبد بنعمة فیسلبها إیاه- حتی یحدث العبد ذنبا یستحق بذلک النقمة.
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اشارة

إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الَّذِینَ کَفَرُوا فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (55) الَّذِینَ عاهَدْتَ مِنْهُمْ ثُمَّ یَنْقُضُونَ عَهْدَهُمْ فِی کُلِّ مَرَّةٍ وَ هُمْ لا یَتَّقُونَ (56) فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ فِی الْحَرْبِ فَشَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ (57) وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ (58) وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَبَقُوا إِنَّهُمْ لا یُعْجِزُونَ (59)
وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ وَ مِنْ رِباطِ الْخَیْلِ تُرْهِبُونَ بِهِ عَدُوَّ اللَّهِ وَ عَدُوَّکُمْ وَ آخَرِینَ مِنْ دُونِهِمْ لا تَعْلَمُونَهُمُ اللَّهُ یَعْلَمُهُمْ وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ (60) وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (61) وَ إِنْ یُرِیدُوا أَنْ یَخْدَعُوکَ فَإِنَّ حَسْبَکَ اللَّهُ هُوَ الَّذِی أَیَّدَکَ بِنَصْرِهِ وَ بِالْمُؤْمِنِینَ (62) وَ أَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِهِمْ لَوْ أَنْفَقْتَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ما أَلَّفْتَ بَیْنَ قُلُوبِهِمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ أَلَّفَ بَیْنَهُمْ إِنَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (63) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (64)
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ عَلَی الْقِتالِ إِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ عِشْرُونَ صابِرُونَ یَغْلِبُوا مِائَتَیْنِ وَ إِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ مِائَةٌ یَغْلِبُوا أَلْفاً مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ (65) الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً فَإِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ مِائَةٌ صابِرَةٌ یَغْلِبُوا مِائَتَیْنِ وَ إِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ أَلْفٌ یَغْلِبُوا أَلْفَیْنِ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ اللَّهُ مَعَ الصَّابِرِینَ (66)
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(بیان)

أحکام و دستورات فی الحرب و السلم و المعاهدات و نقضها و غیر ذلک، و صدر الآیات یقبل الانطباق علی طوائف الیهود التی کانت فی المدینة و حولها و قد کان النبی ص عاهدهم بعد هجرته إلی المدینة أن لا یضروه و لا یغدروا به و لا یعینوا علیه عدوا و یقروا علی دینهم و یأمنوا فی أنفسهم فنقضوا العهد نقضا بعد نقض حتی أمر الله سبحانه بقتالهم فآل أمرهم إلی ما آل إلیه، و سیجی‌ء بعض أخبارهم فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و علی هذا فالآیات الأربع الأول غیر نازلة مع ما سبقها من الآیات و لا متصلة بها کما یعطیه سیاقها و أما السبع الباقیة فلیست بواضحة الاتصال بما قبلها من الآیات الأربع و لا بما قبل ما قبلها.
قوله تعالی: «إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الَّذِینَ کَفَرُوا فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ الکلام مسوق لبیان کون هؤلاء شر جمیع الموجودات الحیة من غیر شک فی ذلک لما فی تقیید الحکم بقوله: «عِنْدَ اللَّهِ من الدلالة علیه فإن معناه الحکم؛ و ما یحکم و یقضی به الله سبحانه لا یتطرق إلیه خطأ و قد قال تعالی: «لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی » طه:- 52.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 112
و قد افتتح هذه القطعة من الکلام المتعلق بهم بکونهم شر الدواب عنده لأن مغزی الکلام التحرز منهم و دفعهم، و من المغروز فی الطباع أن الشر الذی لا یرجی معه خیر یجب دفعه بأی وسیلة صحت و أمکنت فناسب ما سیأمره فی حقهم بقوله:
«فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ فِی الْحَرْبِ فَشَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ إلخ الافتتاح ببیان کونهم شر الدواب.
و عقب قوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا» بقوله: «فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ مبتدأ بفاء التفریع أی إن من وصفهم الذی یتفرع علی کفرهم أنهم لا یؤمنون، و لا یتفرع عدم الإیمان علی الکفر إلا إذا رسخ فی النفس رسوخا لا یرجی معه زواله فلا مطمع حینئذ فی دخول الإیمان فی قلب هذا شأنه لمکان المضادة التی بین الکفر و الإیمان.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا» الذین ثبتوا علی الکفر، و عند هذا یرجع معنی هذه الآیة إلی نظیرتها السابقة: «إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الصُّمُّ الْبُکْمُ الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ وَ لَوْ عَلِمَ اللَّهُ فِیهِمْ خَیْراً لَأَسْمَعَهُمْ وَ لَوْ أَسْمَعَهُمْ لَتَوَلَّوْا وَ هُمْ مُعْرِضُونَ:» الأنفال:- 23.
علی أن الآیتین لما دلتا علی حصر الشر عند الله فی طائفة معینة من الدواب کانت الآیة الأولی مع دلالتها علی کون أهلها ممن لا یؤمنون البتة دالة علی أن المراد بقوله فی الآیة الثانیة: «الَّذِینَ کَفَرُوا فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ کونهم ثابتین علی کفرهم لا یزولون عنه البتة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ عاهَدْتَ مِنْهُمْ ثُمَّ یَنْقُضُونَ عَهْدَهُمْ فِی کُلِّ مَرَّةٍ وَ هُمْ لا یَتَّقُونَ بیان للذین کفروا فی الآیة السابقة أو بدل منهم بدل البعض من الکل، و یتفرع علیه أن «من» فی قوله «مِنْهُمْ تبعیضیة و المعنی: الذین عاهدتهم من بین الذین کفروا، و أما احتمال أن یکون من زائدة و المعنی: الذین عاهدتهم، أو بمعنی مع و المعنی:
الذین عاهدت معهم فلیس: بشی‌ء.
و المراد بکل مرة مرات المعاهدة أن ینقضون عهدهم فی کل مرة عاهدتهم و هم لا یتقون الله فی نقض العهد أو لا یتقونکم و لا یخافون نقض عهدکم، و فیه دلالة علی تکرر النقض منهم.
قوله تعالی: «فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ فِی الْحَرْبِ فَشَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ 
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قال فی المجمع، الثقف الظفر و الإدراک بسرعة، و التشرید التفریق علی اضطراب. انتهی، و قوله: «فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ أصله إن تثقفهم دخل «ما» التأکید علی إن الشرطیة لیصحح دخول نون التأکید علی الشرط و الکلام مسوق للتأکید فی ضمن الشرط.
و المراد بتشرید من خلفهم بهم أن یفعل بهم من التنکیل و التشدید ما یعتبر به من خلفهم، و یستولی الرعب و الخوف علی قلوبهم فیتفرقوا و ینحل عقد عزیمتهم و اتحاد إرادتهم علی قتال المؤمنین و إبطال کلمة الحق.
و علی هذا فالمراد بقوله: «لَعَلَّهُمْ یَذَّکَّرُونَ رجاء أن یتذکروا ما لنقض العهد و الإفساد فی الأرض و المحادة مع کلمة الحق من التبعة السیئة و العاقبة المشئومة فإن الله لا یهدی القوم الفاسقین و إن الله لا یهدی کید الخائنین.
ففی الآیة إیماء إلی الأمر بقتالهم ثم التشدید علیهم و التنکیل بهم عند الظفر بهم و ثقفهم، و إیماء إلی أن وراءهم من حاله حالهم فی نقض العهد و تربص الدوائر علی الحق و أهله.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ الخیانة- علی ما فی المجمع،- نقض العهد فیما یؤتمن علیه، و هذا معنی الخیانة فی العهود و المواثیق، و أما الخیانة بمعناها العام فهی نقض ما أبرم من الحق فی عهد أو أمانة، و النبذ هو الإلقاء و منه قوله: «فَنَبَذُوهُ وَراءَ ظُهُورِهِمْ:» آل عمران:- 187 و السواء بمعنی الاستواء و العدل.
و قوله: «وَ إِمَّا تَخافَنَ کقوله فی الآیة السابقة: «فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ و معنی الخوف ظهور أمارات تدل علی وقوع ما یجب التحرز منه و الحذر عنه و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ تعلیل لقوله: «فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ».
و معنی الآیة: و إن خفت من قوم بینک و بینهم عهد أن یخونوک و ینقضوا عهدهم و لاحت آثار دالة علی ذلک فانبذ و ألق إلیهم عهدهم و أعلمهم إلغاء العهد لتکونوا أنتم و هم علی استواء من نقض عهد أو تکون مستویا علی عدل فإن من العدل المعاملة بالمثل و السواء لأنک إن قاتلتهم قبل إلغاء العهد کان ذلک منک خیانة و الله لا یحب الخائنین.
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و ملخص الآیتین دستوران إلهیان فی قتال الذین لا عهد لهم بالنقض أو بخوفه فإن کان أهل العهد من الکفار لا یثبتون علی عهدهم بنقضه فی کل مرة فعلی ولی الأمر أن یقاتلهم و یشدد علیهم، و إن کانوا بحیث یخاف من خیانتهم و لا وثوق بعهدهم فیعلمون إلغاء عهدهم ثم یقاتلون و لا یبدأ بقتالهم قبل الاعلام فإنما ذلک خیانة، و أما إن کانوا عاهدوا و لم ینقضوا و لم یخف خیانتهم فمن الواجب حفظ عهدهم و احترام عقدهم و قد قال تعالی: «فَأَتِمُّوا إِلَیْهِمْ عَهْدَهُمْ إِلی مُدَّتِهِمْ:» التوبة:- 4. و قال: «أَوْفُوا بِالْعُقُودِ:» المائدة:- 1.
قوله تعالی: «وَ لا یَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَبَقُوا إِنَّهُمْ لا یُعْجِزُونَ القراءة المشهورة «تحسبن» بتاء الخطاب، و هو خطاب للنبی ص تطییبا لنفسه و تقویة لقلبه کالخطاب الآتی بعد عدة آیات: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ و کالخطاب الملقی بعده لتحریض المؤمنین: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ عَلَی الْقِتالِ .
و السبق تقدم الشی‌ء علی طالب اللحوق به، و الإعجاز إیجاد العجز، و قوله:
«إِنَّهُمْ لا یُعْجِزُونَ تعلیل لقوله: «و لا تحسبن» إلخ، و المعنی: یا أیها النبی لا تحسبن أن الذین کفروا سبقونا فلا ندرکهم، لأنهم لا یعجزون الله و له القدرة علی کل شی‌ء.
قوله تعالی: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ وَ مِنْ رِباطِ الْخَیْلِ . إلی آخر الآیة الإعداد تهیئة الشی‌ء للظفر بشی‌ء آخر و إیجاد ما یحتاج إلیه الشی‌ء المطلوب فی تحققه کإعداد الحطب و الوقود للإیقاد و إعداد الإیقاد للطبخ، و القوة کل ما یمکن معه عمل من الأعمال، و هی فی الحرب کل ما یتمشی به الحرب و الدفاع من أنواع الأسلحة، و الرجال المدربین و المعاهد الحربیة التی تقوم بمصلحة ذلک کله، و الرباط مبالغة فی الربط و هو أیسر من العقد یقال: ربطه یربطه ربطا و رابطه یرابطه مرابطة و رباطا فالکل بمعنی غیر أن الرباط أبلغ من الربط، و الخیل هو الفرس، و الإرهاب قریب المعنی من التخویف.
و قوله: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ وَ مِنْ رِباطِ الْخَیْلِ أمر عام بتهیئة المؤمنین مبلغ استطاعتهم من القوی الحربیة ما یحتاجون إلیه قبال ما لهم من الأعداء فی الوجود أو فی الفرض و الاعتبار فإن المجتمع الإنسانی لا یخلو من التآلف من أفراد أو أقوام مختلفی الطباع و متضادی الأفکار لا ینعقد بینهم مجتمع علی سنة قیمة ینافعهم إلا و هناک مجتمع آخر یضاده فی منافعه، و یخالفه فی سنته، و لا یعیشان 
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معا برهة من الدهر إلا و ینشب بینهما الخلاف و یؤدی ذلک إلی التغلب و القهر.
فالحروب المبیدة و الاختلافات الداعیة إلیها مما لا مناص عنها فی المجتمعات الإنسانیة و المجتمعات هی هذه المجتمعات، و یدل علی ذلک ما نشاهده من تجهز الإنسان فی خلقه بقوی لا یستفاد منها إلا للدفاع کالغضب و الشدة فی الأبدان، و الفکر العامل فی القهر و الغلبة، فمن الواجب الفطری علی المجتمع الإسلامی أن یتجهز دائما بإعداد ما استطاع من قوة و من رباط الخیل بحسب ما یفترضه من عدو لمجتمعه الصالح.
و الذی اختاره الله للمجتمع الإسلامی بما أنزل علیهم من الدین الفطری الذی هو الدین القیم هی الحکومة الإنسانیة التی یحفظ فیها حقوق کل فرد من أفراد مجتمعها، و یراعی فیها مصلحة الضعیف و القوی و الغنی و الفقیر و الحر و العبد و الرجل و المرأة و الفرد و الجماعة و البعض و الکل علی حد سواء دون الحکومة الفردیة الاستبدادیة التی لا تسیر إلا علی ما تهواه نفس الفرد المتولی لها الحاکم فی دماء الناس و أعراضهم و أموالهم بما شاء و أراد، و لا الحکومة الأکثریة التی تطابق أهواء الجمهور من الناس و تبطل منافع آخرین و ترضی الأکثرین (النصف+ واحد) و تضطهد و تسخط الأقلین (النصف- واحد).
و لعل هذا هو السر فی قوله تعالی: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ» حیث وجه الخطاب إلی الناس بعد ما کان الخطاب فی الآیات السابقة موجها إلی النبی ص کقوله:
«فَإِمَّا تَثْقَفَنَّهُمْ فِی الْحَرْبِ فَشَرِّدْ بِهِمْ مَنْ خَلْفَهُمْ و قوله: «فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ» و قوله:
«و لا تحسبن الذین کفروا سبقوا» و کذا فی الآیات التالیة کقوله: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها» إلی غیر ذلک.
و ذلک أن الحکومة الإسلامیة حکومة إنسانیة بمعنی مراعاة حقوق کل فرد و تعظیم إرادة البعض و احترام جانبه أی من کان من غیر اختصاص الإرادة المؤثرة بفرد واحد أو بأکثر الأفراد.
فالمنافع التی یهددها عدوهم هی منافع کل فرد فعلی کل فرد أن یقوم بالذب عنها، و یعد ما استطاع من قوة لحفظها من الضیعة، و الإعداد و إن کان منه ما لا یقوم بأمره إلا الحکومات بما لها من الاستطاعة القویة و الإمکانات البالغة لکن منها ما یقوم بالأفراد بفردیتهم کتعلم العلوم الحربیة و التدرب بفنونها فالتکلیف تکلیف الجمیع.
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و قوله تعالی: «تُرْهِبُونَ بِهِ عَدُوَّ اللَّهِ وَ عَدُوَّکُمْ وَ آخَرِینَ مِنْ دُونِهِمْ لا تَعْلَمُونَهُمُ اللَّهُ یَعْلَمُهُمْ فی مقام التعلیل لقوله: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ أی و أعدوا لهم ذلک لترهبوا و تخوفوا به عدو الله و عدوکم، و فی عدهم عدوا لله و لهم جمیعا بیان للواقع و تأکید فی التحریض.
و فی قوله: «وَ آخَرِینَ مِنْ دُونِهِمْ لا تَعْلَمُونَهُمُ دلالة علی أن المراد بالأولین هم الذین یعرفهم المؤمنون بالعداوة لله و لهم، و المراد بهؤلاء الذین لا یعلمهم المؤمنون- علی ما یعطیه إطلاق اللفظ- کل من لا خبرة للمؤمنین بتهدیده إیاهم بالعداوة من المنافقین الذین هم فی کسوة المؤمنین و صورتهم یصلون و یصومون و یحجون و یجاهدون ظاهرا، و من غیر المنافقین من الکفار الذین لم یبتل بهم المؤمنون بعد.
و الإرهاب بإعداد القوة، و إن کان فی نفسه من الأغراض الصحیحة التی تتفرع علیها فوائد عظیمة ظاهرة غیر أنه لیس تمام الغرض المقصود من إعداد القوة، و لذلک أردفه بقوله: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ لیدل علی جماع الغرض.
و ذلک أن الغرض الحقیقی من إعداد القوی هو التمکن من الدفع مبلغ الاستطاعة، و حفظ المجتمع من العدو الذی یهدده فی نفوسه و أعراضه و أمواله، و باللفظ المناسب لغرض الدین إطفاء نائرة الفساد الذی یبطل کلمة الحق و یهدم بنیان دین الفطرة الذی به یعبد الله فی أرضه و یقوم ملاک العدل فی عباده.
و هذا أمر ینتفع به کل فرد من أفراد المجتمع الدینی فما أنفقه فرد أو جماعة فی سبیل الله، و هو الجهاد لإحیاء أمره فهو بعینه یرجع إلی نفسه و إن کان فی صورة أخری فإن أنفق فی سبیله مالا أو جاها أو أی نعمة من هذا القبیل فهو من الإنفاق فی سبیل الضروریات الذی لا یلبث دون أن یرجع إلیه نفسه نفعه و ما استعقبه من نماء فی الدنیا و الآخرة، و إن أنفق فی سبیله نفسا فهو الشهادة فی سبیل الله التی تستتبع حیاة باقیة خالدة حقة لمثلها فلیعمل العاملون لا کما یغر به آحاد الفادین فی سبیل المقاصد الدنیویة ببقاء الاسم و خلود الذکر و تمام الفخر فهؤلاء و إن تنبهوا الیوم لهذا التعلیم الإسلامی، و أن المجتمع کنفس واحدة تشترک أعضاؤها فیما یعود إلیها من نفع و ضرر لکنهم خبطوا فی مسیرهم و اشتبه علیهم الأمر فی تشخیص الکمال الإنسانی الذی لأجله تندبه الفطرة و تدعوه إلی الاجتماع، و هو التمتع من الحیاة الدائمة، فحسبوه الحیاة الدنیا
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الدائرة فضاق علیهم المسلک فی أمثال التفدیة بالنفس لأجل تمتع الغیر بلذائذ المادة.
و بالجملة فإعداد القوة إنما هو لغرض الدفاع عن حقوق المجتمع الإسلامی و منافعه الحیویة، و التظاهر بالقوة المعدة ینتج إرهاب العدو، و هو أیضا من شعب الدفع و نوع معه، فقوله تعالی: «تُرْهِبُونَ بِهِ عَدُوَّ اللَّهِ إلخ یذکر فائدة من فوائد الإعداد الراجعة إلی أفراد المجتمع، و قوله: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی سَبِیلِ اللَّهِ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تُظْلَمُونَ یذکر أن ما أنفقوه فی سبیله لا یبطل و لا یفوت بل یرجع إلیهم من غیر أن یفوت عن ذی حق حقه.
و هذا أعنی قوله: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی سَبِیلِ اللَّهِ إلخ أعم فائدة من مثل قوله: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ خَیْرٍ یُوَفَّ إِلَیْکُمْ:» البقرة:- 272 فإن الخیر منصرف إلی المال فلا یشمل النفس بخلاف قوله هاهنا: «وَ ما تُنْفِقُوا مِنْ شَیْ‌ءٍ».
قوله تعالی: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ فی المجمع،: الجنوح المیل، و منه جناح الطائر لأنه یمیل به فی أحد شقیه، و لا جناح علیه أی لا میل إلی مأثم. انتهی، و السلم بفتح السین و کسرها الصلح.
و قوله: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ من تتمة الأمر بالجنوح فالجمیع فی معنی أمر واحد، و المعنی: و إن مالوا إلی الصلح و المسالمة فمل إلیها و توکل فی ذلک علی الله و لا تخف من أن یضطهدک أسباب خفیة عنک علی غفلة منک و عدم تهیؤ لها فإن الله هو السمیع العلیم لا یغفله سبب و لا یعجزه مکر بل ینصرک و یکفیک و هذا هو الذی یثبته قوله فی الآیة التالیة «وَ إِنْ یُرِیدُوا أَنْ یَخْدَعُوکَ فَإِنَّ حَسْبَکَ اللَّهُ .
و قد تقدم فیما أسلفناه من معنی التوکل علی الله أنه لیس اعتمادا علیه سبحانه بإلغاء الأسباب الظاهریة بل سلب الاعتماد القطعی علی الأسباب الظاهریة لأن الذی یبدو للإنسان منها بعض یسیر منها دون جمیعها، و السبب التام الذی لا یتخلف عن مسببه هو الجمیع الذی یحمل إرادته سبحانه.
فالتوکل هو توجیه الثقة و الاعتماد إلی الله سبحانه الذی بمشیته یدور رحی الأسباب عامة، و لا ینافیه أن یتوسل المتوکل بما یمکنه التوسل به من الأسباب اللائحة علیه من غیر أن یلغی شیئا منها فیرکب مطیة الجهل.
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قوله تعالی: «وَ إِنْ یُرِیدُوا أَنْ یَخْدَعُوکَ فَإِنَّ حَسْبَکَ اللَّهُ هُوَ الَّذِی أَیَّدَکَ بِنَصْرِهِ وَ بِالْمُؤْمِنِینَ الآیة متصلة بما قبلها و هی بمنزلة دفع الدخل، و ذلک أن الله سبحانه لما أمر نبیه ص بالجنوح للسلم إن جنحوا له و لم یرض بالخدیعة لأنها من الخیانة فی حقوق المعاشرة و المواصلة للعامة و الله لا یحب الخائنین کان أمره بالجنوح المذکور مظنة سؤال و هو أن من الجائز أن یکون جنوحهم للسلم خدیعة منهم یضلون بها المؤمنین لیغیروا علیهم فی شرائط و أحوال مناسبة فأجاب سبحانه بأنا أمرناک بالتوکل فإن أرادوا بذلک أن یخدعوک فإن حسبک الله و قد قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ 
و هذا مما یدل علی أن هناک أسبابا وراء ما ینکشف لنا من الأسباب الطبیعیة العادیة تجری علی ما یوافق صلاح العبد المتوکل إذا خانته الأسباب الطبیعیة العادیة و لم تساعده علی مطلوبه الحق.
و قوله: «هُوَ الَّذِی أَیَّدَکَ بِنَصْرِهِ وَ بِالْمُؤْمِنِینَ بمنزلة الاحتجاج علی قوله: «فَإِنَّ حَسْبَکَ اللَّهُ بذکر شواهد تدل علی کفایته تعالی و هی أنه أیده بنصره و أیده بالمؤمنین و ألف بین قلوبهم و هی شی‌ء متباغضة.
قوله تعالی: «وَ أَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِهِمْ لَوْ أَنْفَقْتَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ما أَلَّفْتَ بَیْنَ قُلُوبِهِمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ أَلَّفَ بَیْنَهُمْ إلخ، قال الراغب: الإلف اجتماع مع التیام یقال:
ألفت بینهم، و منه الألفة، و یقال: للمألوف إلف و آلف قال تعالی: «إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً فَأَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِکُمْ انتهی.
أورد سبحانه فی جملة ما استشهد علی کفایته لمن توکل علیه أنه کفی نبیه ص بتألیف قلوب المؤمنین بعد ذکر تأییده بهم، و الکلام مطلق و الملاک المذکور فیه عام یشمل جمیع المؤمنین و إن کانت الآیة أظهر انطباقا علی الأنصار حیث أید الله بهم نبیه ص فآووه و نصروه و ألف الله سبحانه بدینه بینهم أنفسهم و قد نشبت فیهم الحروب المبیدة و کانت قائمة علی ساقها دهرا طویلا و هی حرب «بغاث» بین الأوس و الخزرج حتی اصطلحوا بنزول الإسلام فی دارهم و أصبحوا بنعمته إخوانا.
و قد امتن الله بتألیفه بین قلوب المسلمین فی مواضع من کلامه و بین أهمیة موقعه 
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بمثل قوله: «لَوْ أَنْفَقْتَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ما أَلَّفْتَ بَیْنَ قُلُوبِهِمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ أَلَّفَ. بَیْنَهُمْ إِنَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ .
و ذلک أن الإنسان مفطور علی حب النعم الحیویة التی تتم بها حیاته لا بغیة له دونها و لا یرید فی الحقیقة شیئا و لا یقصده إلا لینتفع به فی نفسه و ما ربما یلوح أنه یرید نفعا عائدا إلی غیره فالتأمل الدقیق یکشف عن اشتماله علی نفع عائد إلیه نفسه، و إذ کان یحب الوجدان فهو یبغض الفقدان.
و بهذین الوصفین الغریزیین أعنی الحب و البغض یتم له أمر الحیاة و لو أنه أحب کل شی‌ء و منها الأضداد و المتناقضات لبطلت الحیاة و لو أنه أبغض کل شی‌ء حتی المتنافیات لبطلت الحیاة، و قد فطره الله سبحانه علی الحیاة الاجتماعیة؛ لقصور ما عنده من القوی و الأدوات عن القیام بجمیع ما یحتاج إلیه من ضروریات حیاته و من الضروری أن الاجتماع لا یتم إلا باختصاص کل فرد بما یحرم عنه آخرون من مال أو جاه أو زینة أو جمال أو کل ما یتنافس فیه الطباع الإنسانی أو یتعلق به الهوی النفسانی علی اختلاف فیه بالزیادة و النقیصة.
و هذا أول ما یودع أنواع العداوة و البغضاء فی القلوب و الشح فی النفوس ثم ما ینبسط بینهم من وجوه الحرمان بالظلم و العدوان و بغی البعض علی البعض فی دم أو عرض أو مال أو غیر ذلک مما یتنعمون به و یتنافسون فیه و یعلمون لأجله، تثیر فی داخل نفوسهم کل بغضاء و شنآن.
و هذا کله أوصاف و غرائز باطنیة فی الجماعة لا تلبث دون أن تظهر فی أعمالهم و تتلاقی فی أفعالهم و یماس بعضها بعضا بینهم فی مسیر حیاتهم و فیه البلوی التی تتعقب الفتن و المصائب الاجتماعیة التی تبید النفوس و تهلک الحرث و النسل، و قد شهدت بذلک الحوادث الجاریة علی توالی القرون و الأجیال.
و مهما ظنت الأمم المجتمعة أن بغیتها فی اجتماعها هی التمتع من العیشة المادیة المحدودة بالحیاة الدنیویة فلا سبیل إلی قلع مادة هذا الفساد من أصلها و قطع منابته فإن الدار دار التزاحم، و المجتمع قائم علی قاعدة الاختصاص، و النفوس مختلفة فی الاستعداد، و الحوادث الواقعة و العوامل المؤثرة و الأحوال الخارجة دخیلة فی معایشهم و حیاتهم.
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قال تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعاً وَ إِذا مَسَّهُ الْخَیْرُ مَنُوعاً:» المعارج:- 21، و قال: «إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ:» یوسف:- 53، و قال:
«وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ:» هود:- 119، إلی غیر ذلک من الآیات.
و غایة ما یمکن الإنسان فی بسط الألفة و إرضاء القلوب المشحونة بالعداوة و البغضاء أن یقنعهم أو یسکتهم ببذل ما یحبون من مال أو جاه أو سائر النعم الدنیویة المحبوبة عندهم غیر أنه إنما ینفع فی موارد جزئیة خاصة، و أما العداوة و البغضاء العامتان فلا سبیل إلی إزالتهما عن القلوب ببذل النعمة فإنه لا یبطل غریزة الاستزادة و الشح الملتهب فی کل نفس بما یشاهد من المزایا الحیویة عند غیره.
علی أن من النعم ما لا یقبل إلا الاختصاص و الانفراد کالملک و الرئاسة العالیة و أمور أخری تجری مجراهما حتی أن الأمم الراقیة ذوی المدنیة و الحضارة لم یتمکنوا من معالجة هذا الداء إلا بما یزول به بعض شدته، و یستریح جثمان المجتمع من بعض عذابه، و أما البغضاءات المتعلقة بالأمور التی تختص به بعض مجتمعهم کالرئاسة و الملک فهی علی حالها تتقد بشررها القلوب و لا یزال یأکل بعضها بعضا.
علی أن ذلک ینحصر فیما بینهم و أما المجتمعات الخارجة من مجتمعهم فلا یعبأ بحالهم و لا یعتنی من منافعهم الحیویة إلا بما یوافق منافع أولئک و إن أعیتهم طوارق البلاء و عفاهم الدهر بالعناء.
و قد من الله علی الأمة الإسلامیة إذ أزال الشح عن نفوسهم و ألف بین قلوبهم بمعرفة إلهیة علمه إیاهم و بثه فیما بینهم ببیان أن الحیاة الإنسانیة حیاة خالدة غیر محصورة فی هذه الأیام القلائل التی ستفنی و یبقی الإنسان و لا خبر عنها، و إن سعادة هذه الحیاة الدائمة غیر التمتع بلذائذ المادة و الرعی فی کلإ الخسة بل هی حیاة واقعیة و عیشة حقیقیة یحیی و یعیش بها الإنسان فی کرامة عبودیة الله سبحانه، و یتنعم بنعم القرب و الزلفی ثم یتمتع بما تیسر له من متاع الحیاة الدنیا مما ساقه إلیه الحظ أو الاکتساب عارفا بحقوق النعمة ثم ینتقل إلی جوار الله و یدخل دار رضوانه و یخالط هناک الصالحین من عباده، و یحیی حق الحیاة قال تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا مَتاعٌ:» الرعد:- 26، و قال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ:» العنکبوت:- 64 و قال: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا
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وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اهْتَدی » النجم:- 30.
فعلی المسلم أن یؤمن بربه و یتربی بتربیته، و یعزم عزمه و یجمع بغیته علی ما عند ربه فإنما هو عبد مدبر لا یملک ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا و من کان هذا وصفه لم یکن له شغل إلا بربه الذی بیده الخیر و الشر و النفع و الضر و الغنی و الفقر و الموت و الحیاة، و کان علیه أن یسیر مسیر الحیاة بالعلم النافع و العمل الصالح فما سعد به من مزایا الحیاة الدنیا فموهبة من عند ربه و ما حرم منه احتسب عند ربه أجره، و ما عند الله خیر و أبقی.
و لیس هذا من إلغاء الأسباب فی شی‌ء و لا إبطالا للفطرة الإنسانیة الداعیة إلی العمل و الاکتساب، النادبة إلی التوسل بالفکر و الإرادة، المحرضة إلی الاجتهاد فی تنظیم العوامل و العلل، الموصلة إلی المقاصد الإنسانیة و الأغراض الصحیحة الحیویة فقد فصلنا القول فی توضیح ذلک فی موارد متفرقة من هذا الکتاب.
و إذا تسنن المسلمون بهذه السنة الإلهیة، و حولوا هوی قلوبهم عن ذلک التمتع المادی الذی لیس إلا بغیة حیوانیة و غرضا مادیا إلی هذا التمتع المعنوی الذی لا تزاحم فیه و لا حرمان عنده، ارتفعت عن قلوبهم العداوة و البغضاء، و خلصت نفوسهم من الشح و الرین، و أصبحوا بنعمة الله إخوانا، و أفلحوا حق الفلاح قال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ وَ لا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ وَ اعْتَصِمُوا بِحَبْلِ اللَّهِ جَمِیعاً وَ لا تَفَرَّقُوا وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ کُنْتُمْ أَعْداءً فَأَلَّفَ بَیْنَ قُلُوبِکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ بِنِعْمَتِهِ إِخْواناً:» آل عمران:- 103 و قال: «وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ:» الحشر:- 9.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ تطییب لنفس النبی ص، و قد قال تعالی قبله: «فَإِنَّ حَسْبَکَ اللَّهُ هُوَ الَّذِی أَیَّدَکَ بِنَصْرِهِ وَ بِالْمُؤْمِنِینَ فالمراد- و الله أعلم- یکفیک الله بنصره و بمن اتبعک من المؤمنین، و لیس المراد أن هناک سببین کافیین أو سببا کافیا ذا جزئین یتألف منهما سبب واحد کاف فالتوحید القرآنی یأبی ذلک.
و ربما قیل: إن المعنی حسبک الله و حسب من اتبعک من المؤمنین بعطف قوله:
«مَنِ اتَّبَعَکَ علی موضع الکاف من «حَسْبُکَ .
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و الکلام علی أی حال مسوق للتحریض علی القتال علی ما یفیده السیاق و القرائن الخارجة فإن تأثیر المؤمنین فی کفایتهم له (ص) إنما هو فی القتال علی ما یسبق إلی الذهن.
و ذکر بعضهم: أن الآیة نزلت بالبیداء قبل غزوة بدر، و علی هذا لا اتصال لها بما بعدها، و أما اتصالها بما قبلها فغیر مقطوع به.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَرِّضِ الْمُؤْمِنِینَ عَلَی الْقِتالِ إلی آخر الآیة.
التحریض و التحضیض و الترغیب و الحض و الحث بمعنی و الفقه أبلغ و أغزر من الفهم، و قوله: «إِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ عِشْرُونَ صابِرُونَ یَغْلِبُوا مِائَتَیْنِ أی من الذین کفروا کما قید به الألف بعدا، و کذلک قوله: «وَ إِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ مِائَةٌ» أی مائة صابرة کما قید بها «عِشْرُونَ قبلا.
و قوله: «بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ الباء للسببیة أو الإله و الجملة تعلیلیة متعلقة بقوله: «یَغْلِبُوا» أی عشرون صابرون منکم یغلبون مائتین من الذین کفروا، و مائة صابرة منکم یغلبون ألفا من الذین کفروا کل ذلک بسبب أن الکفار قوم لا یفقهون.
و فقدان الفقه فی الکفار و بالمقابلة ثبوته فی المؤمنین هو الذی أوجب أن یعدل الواحد من العشرین من المؤمنین أکثر من العشرة من المائتین من الذین کفروا حتی یغلب العشرون من هؤلاء المائتین من أولئک علی ما بنی علیه الحکم فی الآیة فإن المؤمنین إنما یقدمون فیما یقدمون عن إیمان بالله و هو القوة التی لا یعادله و لا یقاومه أی قوة أخری لابتنائه علی الفقه الصحیح الذی یوصفهم بکل سجیة نفسانیة فاضلة کالشجاعة و الشهامة و الجرأة و الاستقامة و الوقار و الطمأنینة و الثقة بالله و الیقین بأنه علی إحدی الحسنیین إن قتل ففی الجنة و إن قتل ففی الجنة و إن الموت بالمعنی الذی یراه الکفار و هو الفناء لا مصداق له.
و أما الکفار فإنما اتکاؤهم علی هوی النفس، و اعتمادهم علی ظاهر ما یسوله لهم الشیطان، و النفوس المعتمدة علی أهوائها لا تتفق للغایة و إن اتفقت أحیانا فإنما تدوم علیه ما لم یلح لائح الموت الذی تراه فناء، و ما أندر ما تثبت النفس علی هواها حتی حال ما تهدد بالموت و هی علی استقامة من الفکر بل تمیل بأدنی ریح مخالف، و خاصة فی المخاوف العامة و المهاول الشاملة کما أثبته التاریخ من انهزام المشرکین یوم بدر و هم 
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ألف بقتل سبعین منهم، و نسبة السبعین إلی الألف قریبة من نسبة الواحد إلی أربعة عشر فکان انهزامهم فی معنی انهزام الأربعة عشر مقاتلا من مقاتل واحد، و لیس ذلک إلا لفقه المؤمنین الذی یستصحب العلم و الإیمان، و جهل الکفار الذی یلازمه الکفر و الهوی.
قوله تعالی: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً فَإِنْ یَکُنْ إلخ أی إن یکن منکم مائة صابرة یغلبوا مائتین من الذین کفروا و إن یکن منکم ألف صابر یغلبوا ألفین من الذین کفروا علی وزان ما مر فی الآیة السابقة.
و قوله: «وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً» المراد به الضعف فی الصفات الروحیة و لا محالة ینتهی إلی الإیمان فإن الإیقان بالحق هو الذی ینبعث عنه جمیع السجایا الحسنة الموجبة للفتح و الظفر کالشجاعة و الصبر و الرأی المصیب و أما الضعف من حیث العدة و القوة فمن الضروری أن المؤمنین لم یزالوا یزیدون عدة و قوة فی زمن النبی ص.
و قوله: «بِإِذْنِ اللَّهِ تقیید لقوله: «یَغْلِبُوا» أی إن الله لا یشاء خلافه و الحال أنکم مؤمنون صابرون، و بذلک یظهر أن قوله: «وَ اللَّهُ مَعَ الصَّابِرِینَ یفید فائدة التعلیل بالنسبة إلی الإذن.
و قوله تعالی فی الآیة السابقة تعلیلا للحکم: «بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ و کذا فی هذه الآیة: «وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً» «وَ اللَّهُ مَعَ الصَّابِرِینَ و عدم الفقه و الضعف الروحی و الصبر من العلل و الأسباب الخارجیة المؤثرة فی الغلبة و الظفر و الفوز بلا شک یدل علی أن الحکم فی الآیتین مبنی علی ما اعتبر من الأوصاف الروحیة فی الفئتین:
المؤمنین و الکفار، و إن القوی الداخلة الروحیة التی اعتبرت فی الآیة الأولی ما فی المؤمن الواحد منها غالبة علی القوی الداخلة الروحیة فی عشر من الکفار عادت بعد زمان یسیر یشیر إلیه بقوله: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ لا یربو ما فی المؤمن الواحد منها- من متوسطی المؤمنین- إلا علی اثنین من الکفار فقد فقدت القوة من أثرها بنسبة الثمانین فی المائة، و تبدلت العشرون و المائتان فی الآیة الأولی إلی المائة و المائتین فی الآیة الثانیة، و المائة و الألف فی الأولی إلی الألف و الألفین فی الثانیة.
و البحث الدقیق فی العوامل المولدة للسجایا النفسانیة بحسب الأحوال الطارئة علی الإنسان فی المجتمعات یهدی إلی ذلک فإن المجتمعات المنزلیة و الأحزاب المنعقدة
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فی سبیل غرض من الأغراض الحیویة دنیویة أو دینیة فی أول تکونها و نشأتها تحس بالموانع المضادة و المحن الهادمة لبنیانها من کل جانب فتتنبه قواها الدافعة للجهاد فی سبیل هدفها المشروع عندها، و یستیقظ ما نامت من نفسانیاتها للتحذر من المکاره و التفدیة فی طریق مطلوبها بالمال و النفس.
و لا تزال تجاهد و تفدی لیلها و نهارها، و تتقوی و تتقدم حتی تمهد لنفسها حیاة فیها بعض الاستقلال، و یصفو لها الجو بعض الصفاء و یکثر جمعها و یضرب بجرانها الأرض أخذت بالاستفادة من فوائد جهدها و التنعم بنعمة الراحة، و التوسع فی متسع الأمن، و شرعت القوی الروحیة الباسطة الباعثة للعمل فی الخمود.
علی أن المجتمع و إن قلت أفراده لا یخلو من اختلاف فی الإیمان، و السجایا الروحیة الجمیلة من قوی فیها و ضعیف، و کلما کثرت الأفراد ازداد ضعفاء الإیمان و الذین فی قلوبهم مرض و المنافقون فتنزلت القوی الروحیة فی الفرد المتوسط و ارتفعت کفة المیزان عما کانت علیه من الثقل.
و الجماعات الدینیة و الأحزاب الدنیویة فی ذلک علی السواء و السنة الطبیعیة الجاریة فی النظام الإنسانی تجری علی الجمیع علی نسق واحد، و قد أثبتت التجربة القطعیة أن المجتمعات المؤتلفة لغرض هام کلما قلت أفرادها و قویت رقباؤها و مزاحموها، و أحاطت بها المحن و الفتن کانت أکثر نشاطا للعمل و أحد فی الأثر و کلما کثرت أفرادها و قلت مزاحماتها و الموانع الحائلة بینها و بین مقاصدها و مطالبها کانت أکثر خمودا و أقل تیقظا و أسفه حلما.
و التدبر الکافی فی مغازی النبی ص ینور ذلک فهذه غزوة بدر غلب فیها المسلمون و هم ثلاثمائة و بضعة عشر رجلا علی ما بهم من رثاثة الحال و قلة العدة و فقد السلاح و القوة کفار قریش و هم یعدلون ثلاثة أمثال المسلمین أو یزیدون علی ما لهم من العزة و الشوکة و القوة ثم ما جری علی المسلمین فی غزوة أحد ثم فی غزوة الخندق ثم فی غزوة خیبر ثم فی غزوة حنین و هی أعجبها و قد ذکرها الله سبحانه بما لا یبقی لباحث ریبا فی ذلک إذ قال: «وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً وَ ضاقَتْ عَلَیْکُمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ إلی آخر الآیات.
فالآیة تدل أولا علی أن الإسلام کان کلما زاد فی زمن النبی ص عزة و شوکة
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ظاهرا زادت نقصا و خمودا فی قوی المسلمین الروحیة العامة و درجة إیمانهم و سجایاهم الجمیلة النفسانیة المعنویة باطنا حتی استقرت بعد غزوة بدر- بقلیل أو کثیر- علی خمس ما کانت علیه قبلها کما یشیر إلیه بعض الإشارة قوله تعالی فی الآیات التالیة:
«ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ لَوْ لا کِتابٌ مِنَ اللَّهِ سَبَقَ لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ الآیات.
و ثانیا: أن الظاهر أن الآیتین نزلتا دفعة واحدة فإنهما و إن کانتا تخبران عن حال المؤمنین فی زمانین مختلفین کما یشیر إلیه قوله فی الآیة الثانیة: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ لکن الآیتین تقیسان کما مر طبع قوی المؤمنین الروحیة فی زمانین مختلفین، و سیاق الثانیة بالنظر إلی هذا القیاس بحیث لا یستقل عن الأولی، و وجود حکمین مختلفین فی زمانین لا یوجب أن ینزل الآیة المتضمنة لأحدهما فی زمان غیر زمان نزول الأخری المتضمنة للآخر.
نعم لو کانت الآیتان مقصورتین فی بیان الحکم التکلیفی فحسب کان الظاهر نزول الثانیة بعد زمان نزلت فیه الأولی.
و ثالثا: أن ظاهر قوله تعالی: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ کما قیل کون الآیتین مسوقتین لبیان الحکم التکلیفی لأن التخفیف لا یکون إلا بعد التکلیف فاللفظ لفظ الخبر و المراد به الأمر و محصل المراد فی الآیة الأولی: لیثبت الواحد منکم للعشرة من الکفار و فی الآیة الثانیة: الآن خفف الله فی أمره فلیثبت الواحد منکم للاثنین من الکفار.
و اختصاص التخفیف بباب التکالیف- کما قیل- و إن أمکنت المناقشة فیه لکن ظهور الآیتین فی وجود حکمین مختلفین مترتبین بحسب الزمان أحدهما أخف من الآخر لا ینبغی الارتیاب فیه.
و رابعا: أن ظاهر التعلیل فی الآیة الأولی بالفقه، و فی الآیة الثانیة بالصبر مع تقیید المقاتل من المؤمنین فی الآیتین جمیعا بالصبر یدل علی أن الصبر یرجح الواحد فی قوة الروح علی مثلیه، و الفقه یرجحه فیها علی خمسة أمثاله فإذا اجتمعا فی واحد یرجح علی عشرة أمثال نفسه، و الصبر لا یفارق الفقه و إن جاز العکس.
و خامسا: أن الصبر واجب فی القتال علی أی حال.
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(بحث روائی)

فی تفسیر البیضاوی، «: فی قوله تعالی الَّذِینَ عاهَدْتَ مِنْهُمْ- ثُمَّ یَنْقُضُونَ عَهْدَهُمْ فِی کُلِّ مَرَّةٍ» هم یهود بنی قریظة عاهدهم رسول الله ص- أن لا یمالئوا علیه فأعانوا المشرکین بالسلاح- و قالوا: نسینا، ثم عاهدهم فنکثوا- و مالئوهم علیه یوم الخندق، و رکب کعب بن الأشرف إلی مکة فحالفهم.
أقول: و روی ذلک عن ابن عباس و مجاهد، و روی عن سعید بن جبیر أن الآیة نزلت فی ستة رهط من الیهود منهم ابن تابوت. و إیضاح ما تشیر إلیه الآیة من نقض الیهود میثاق النبی ص مرة بعد مرة و ما قاساه من المحن من ناحیتهم یحتاج إلی سیر إجمالی فیما جری بینه (ص) و بینهم من الأمر بعد هجرته (ص) إلی المدینة إلی سبع سنین من الهجرة.
و قد کانت طوائف من الیهود هاجرت من بلادها إلی الحجاز و توطنوا بها و بنوا فیها الحصون و القلاع، و زادت نفوسهم و کثرت أموالهم و عظم أمرهم و قد مرت فی ذیل قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَهُمْ کِتابٌ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُصَدِّقٌ لِما مَعَهُمْ وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا فَلَمَّا جاءَهُمْ ما عَرَفُوا کَفَرُوا بِهِ فَلَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الْکافِرِینَ:» البقرة:- 89 فی الجزء الأول من الکتاب روایات فی بدء مهاجرتهم إلی الحجاز و کیفیة نزولهم حول المدینة و بشارتهم الناس بالنبی ص.
و لما هاجر النبی ص إلی المدینة و دعاهم إلی الإسلام استنکفوا عن الإیمان به فصالح یهود المدینة و عاهدهم بکتاب کتب بینه و بینهم و هم ثلاثة رهط حول المدینة:
بنو قینقاع، و بنو النضیر، و بنو قریظة أما بنو قینقاع فنکثوا العهد فی غزوة بدر فسار إلیهم النبی ص فی منتصف شوال فی السنة الثانیة من الهجرة بعد بضعة و عشرین یوما من وقعة بدر فتحصنوا فی حصونهم فحاصرهم أشد الحصار، و بقوا علی ذلک خمسة عشر یوما.
ثم نزلوا علی حکم النبی ص فی نفوسهم و أموالهم و نسائهم و ذراریهم فأمر بهم فکتفوا، و کلم عبد الله بن أبی بن سلول النبی ص فیهم و ألح علیه و کانوا حلفاءه فوهبهم له، و أمرهم أن یخرجوا من المدینة و لا یجاوروه بها فخرجوا إلی أذرعات الشام و معهم نساؤهم و ذراریهم، و قبض منهم أموالهم غنیمة الحرب، و کانوا ستمائة مقاتل من أشجع الیهود.
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و أما بنو النضیر فإنهم کادوا النبی ص إذ خرج إلیهم فی نفر من أصحابه بعد أشهر من غزوة بدر، و کلمهم أن یعینوه فی دیة نفر أو رجلین من الکلابیین قتلهم عمرو بن أمیة الضمری فقالوا: نفعل یا أبا القاسم اجلس هنا حتی نقضی حاجتک، و خلا بعضهم ببعض فتأمروا بقتله و اختاروا من بینهم عمرو بن جحاش أن یأخذ حجر رحی فیصعد فیلقه علی رأسه و یشدخه به و حذرهم سلام بن مشکم و قال لهم: لا تفعلوا ذلک فوالله لیخبرن بما هممتم به، و إنه لنقض العهد الذی بیننا و بینه.
فجاءه الوحی و أخبره ربه بما هموا به فقام (ص) من مجلسه مسرعا و توجه إلی المدینة، و لحقه أصحابه و استفسروه عن قیامه و توجهه فأخبرهم بما همت به بنو النضیر، و بعث إلیهم من المدینة أن اخرجوا من المدینة و لا تساکنونی بها، و قد أجلتکم فمن وجدته بعد ذلک بها، منکم ضربت عنقه فأقاموا أیاما یتجهزون للخروج.
و أرسل إلیهم المنافق عبد الله بن أبی أن لا تخرجوا من دیارکم فإن معی ألفین یدخلون معکم حصنکم و یموتون دونکم، و ینصرکم بنو قریظة و حلفاؤکم من غطفان، و أرضاهم بذلک.
فبعث رئیسهم حیی بن أخطب إلی النبی ص یقول: إنا لا نخرج من دیارنا فاصنع ما بدا لک فکبر رسول الله ص و کبر أصحابه، و أمر علیا (ع) بحمل الرایة و السیر إلیهم فساروا و أحاطوا بدیارهم، و غدر بهم عبد الله بن أبی، و لم ینصرهم بنو قریظة و لا حلفاؤهم من غطفان.
و قد کان النبی ص أمر بقطع نخیلهم و إحراقها فجزعوا من ذلک و قالوا: یا محمد لا تقطع فإن کان لک فخذه، و إن کان لنا فاترکه لنا. ثم قالوا له بعد أیام: یا محمد نخرج من بلادک فأعطنا أموالنا قال: لا و لکن تخرجون و لکم ما حملت الإبل فلم یقبلوا ذلک و بقوا أیاما علی ذلک ثم رضوا و سألوه ذلک قال: لا و لکن تخرجون و لا یحمل أحد منکم شیئا، و من وجدنا معه شیئا من ذلک قتلناه فخرجوا فوقع قوم منهم إلی فدک و وادی القری، و قوم إلی أرض الشام، و کان مالهم فیئا لله و رسوله من غیر أن ینال شیئا من ذلک جیش الإسلام، و قصتهم مذکورة فی سورة الحشر، و من کید بنی النضیر للنبی ص تخریب الأحزاب من قریش و غطفان و غیرهم علیه (ص).
و أما بنو قریظة فقد کانوا علی الصلح و السلم حتی وقعت غزوة الخندق و قد کان 
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حیی بن أخطب رئیس بنی النضیر رکب إلی مکة و حث قریشا علی النبی ص و حزب الأحزاب، و فی ذلک رکب إلی بنی قریظة و جاءهم فی دیارهم فلم یزل یوسوس إلیهم و یعزهم و یلح علیهم و یکلم رئیسهم کعب بن أسد فی ذلک و نقض العهد و مناجزة النبی ص حتی أرضاهم بذلک و اشترطوا علیه أن یدخل فی حصنهم فیصیبه ما أصابهم فقبل و دخل.
فنقضوا العهد و مالوا إلی الأحزاب الذین حاصروا المدینة و أظهروا سب النبی ص و أحدثوا ثلمة أخری.
فلما فرغ النبی ص من أمر الأحزاب أتاه جبرئیل بوحی من الله یأمره بالمسیر إلیهم فسار إلیهم و یحمل رایته علی (ع) و نازل حصون بنی قریظة، و حصرهم خمسة و عشرین یوما.
فلما اشتد علیهم الحصار عرض علیهم رئیسهم کعب بن أسد أن یختاروا أحد ثلاث خصال: إما أن یسلموا و یدخلوا فی دین محمد، و إما أن یقتلوا ذراریهم و یخرجوا إلیه بسیوفهم مصلتة یناجزونه حتی یظفروا به أو یقتلوا عن آخرهم، و إما أن یهجموا علیه و یکسبوه یوم السبت لأنهم- یعنی المسلمین- قد أمنوا أن یقاتلوهم فیه!.
فأبوا علیه أن یجیبوه إلی واحدة منهن فبعثوا إلی النبی ص أن أرسل إلینا أبا لبابة بن عبد المنذر نستشیره فی الأمر؛ و کان أبو لبابة مناصحا لهم لأن عیاله و ذریته و ماله کانت عندهم.
فأرسله إلیهم فلما رأوه قاموا إلیه یبکون، و قالوا: له کیف تری أن ننزل علی حکم محمد؟ قال: نعم، و أشار بیده إلی حلقه: أنه الذبح، قال أبو لبابة: فوالله ما زلت قدمای حتی علمت أنی خنت الله و رسوله، و أوحی الله إلی نبیه ص فی أمر أبی لبابة.
فندم أبو لبابة و مضی علی وجهه حتی أتی المسجد و ربط نفسه علی ساریة من سواری المسجد تائبا لله، و حلف ألا یحله إلا النبی ص أو یموت، فبلغ ذلک النبی ص فقال: دعوه حتی یتوب الله علیه، ثم إن الله تاب علیه و أنزل توبته و حله النبی ص.
ثم إن بنی قریظة نزلوا علی حکم النبی ص، و کانوا موالی أوس فکلمته أوس فی أمرهم مستشفعین و آل الأمر إلی تحکیم سعد بن معاذ الأوسی فی أمرهم و رضوا
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و رضی به النبی (ص) فأحضر سعد و کان جریحا.
و لما کلم سعد رحمه الله فی أمرهم قال: لقد آن لسعد أن لا یأخذه فی الله لومة لائم ثم حکم فیهم بقتل الرجال و سبی النساء و الذراری و أخذ الأموال فأجری علیهم ما حکم به سعد فضربت أعناقهم عن آخرهم، و کانوا ستمائة مقاتل أو سبعمائة، و قیل أکثر، و لم ینج منهم إلا نفر یسیر آمنوا قبل تقتیلهم، و هرب عمرو بن سعدی منهم و لم یکن داخلا معهم فی نقض العهد، و سبیت النساء إلا امرأة واحدة ضربت عنقها و هی التی طرحت علی رأس خلاد بن السوید بن الصامت رحی فقتلته.
ثم أجلی النبی (ص) من کان بالمدینة من الیهود ثم سار ( (ص)) إلی یهود خیبر لما کان من کیدهم و سعیهم فی حث الأحزاب علیه و تألیفهم من جمیع القبائل العربیة لحربه فنازل حصونهم و حصرهم أیاما، و أرسل النبی (ص) إلی قتالهم أبا بکر فی جمع یوما فانهزم، ثم عمر بن الخطاب فی جمع یوما فانهزم.
و عند ذلک 
قال النبی (ص): «لأعطین الرایة غدا رجلا یحب الله و رسوله- و یحبه الله و رسوله کرار غیر فرار- لا یرجع حتی یفتح الله علی یدیه 
» و لما کان من غد أعطی الرایة علیا (ع) و أرسله إلی قتال القوم فتقدم إلیهم و قتل مرحبا الفارس المعروف منهم، و هزمهم و قلع بیده باب حصنهم و فتح الله علی یده الحصن، و کان ذلک بعد صلح الحدیبیة فی المحرم سنة سبع من الهجرة.
ثم أجلی النبی (ص) من بقی من الیهود و قد نصح لهم قبل ذلک أن یبیعوا أموالهم و یأخذوا أثمانها. انتهی ما أردنا تلخیصه من قصة الیهود مع النبی (ص).
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر": فی قوله تعالی: «إِنَّ شَرَّ الدَّوَابِّ عِنْدَ اللَّهِ الآیة- نزلت فی بنی أمیة هم شر خلق الله- هم «الَّذِینَ کَفَرُوا» فی باطن القرآن، و هم «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ :
أقول: و روی مثله القمی عن أبی حمزة عنه (ع)
، و هو من باطن القرآن کما صرح به فی الروایة لیس بالظاهر.
و فی الکافی، بإسناده عن سهل بن زیاد عن بعض أصحابه عن عبد الله بن سنان 
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عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله (ص): ثلاث من کن فیه کان منافقا- و إن صام و صلی و زعم أنه مسلم: من إذا اؤتمن خان، و إن حدث کذب، و إذا وعد أخلف إن الله عز و جل قال فی کتابه: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ و قال: «أَنَّ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَیْهِ إِنْ کانَ مِنَ الْکاذِبِینَ و فی قوله عز و جل: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ- إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا»
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ» الآیة- قال: قال: السلاح.
و فی التفسیر العیاشی، عن محمد بن عیسی عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: سیف و ترس.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع) مرسلا: فی الآیة قال: منه الخضاب بالسواد.
و فی الکافی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع): دخل قوم علی الحسین بن علی (ع) فرأوه مختضبا بالسواد- فسألوه عن ذلک فمد یده إلی لحیته ثم قال: أمر رسول الله ص فی غزاة غزاها أن یختضبوا بالسواد- لیقووا به علی المشرکین.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر الأنصاری قال: قال رسول الله ص: «وَ أَعِدُّوا لَهُمْ مَا اسْتَطَعْتُمْ مِنْ قُوَّةٍ» قال: الرمی:
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن المغیرة رفعه عنه (ص)، و الزمخشری فی ربیع الأبرار، عن عقبة بن عامر عنه، و السیوطی فی الدر المنثور، عن أحمد و مسلم و أبی داود و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبی الشیخ و أبی یعقوب إسحاق بن إبراهیم و البیهقی عن عقبة بن عامر الجهنی عنه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و الترمذی و ابن ماجة و الحاکم و صححه و البیهقی عن عقبة بن عامر الجهنی رضی الله عنه قال: سمعت رسول الله ص یقول: إن الله یدخل بالسهم الواحد ثلاثة نفر الجنة: صانعه الذی یحتسب فی صنعته الخیر- و الذی یجهز به فی سبیل الله، و الذی یرمی به فی سبیل الله-.
و قال: ارموا و ارکبوا، و أن ترموا خیر من أن ترکبوا، و قال: کل شی‌ء یلهو به ابن آدم فهو باطل إلا ثلاثة: رمیه عن قوسه، و تأدیبه فرسه، و ملاعبته 
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أهله فإنهن من الحق، و من علم الرمی ثم ترکه فهی نعمة کفرها.
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخر، و خاصة فی الخیل و الرمی و الروایات علی أی حال من باب عد المصادیق.
و فی الدر المنثور، أخرج سعد و الحارث بن أبی أسامة و أبو یعلی و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن قانع فی معجمه و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن منده و الرویانی فی مسنده و ابن مردویه و ابن عساکر عن یزید بن عبد الله بن غریب عن أبیه عن جده عن النبی ص قال: فی قوله: «وَ آخَرِینَ مِنْ دُونِهِمْ لا تَعْلَمُونَهُمُ اللَّهُ یَعْلَمُهُمْ قال:
هم الجن، و لا تخبل الشیطان إنسانا فی داره فرس عتیق.
أقول: و فی معناها روایات أخر، و محصل الروایات ربط قوله: «وَ آخَرِینَ مِنْ دُونِهِمْ لا تَعْلَمُونَهُمُ اللَّهُ یَعْلَمُهُمْ بقوله: «وَ مِنْ رِباطِ الْخَیْلِ و هی من قبیل الجری و لیس من التفسیر فی شی‌ء، و المراد من الآیة بظاهرها العدو من الإنسان کالکفار و المنافقین.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن عبد الرحمن بن أبزی": أن النبی ص کان یقرأ:
وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ 
و فیه، أخرج أبو عبید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها» قال: نسختها هذه الآیة: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ إلی قوله صاغِرُونَ .
أقول: و روی نسخها بآیة البراءة: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ و الآیة لا تخلو عن إیماء إلی کون الحکم مؤجلا حیث قال: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ .
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها» قلت: ما السلم؟ قال: الدخول فی أمرنا، و فی روایة أخری: الدخول فی أمرک.
أقول: و هو من الجری.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عساکر عن أبی هریرة قال": مکتوب علی العرش 
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لا إله إلا أنا وحدی لا شریک لی- محمد عبدی و رسولی أیدته بعلی؛ و ذلک قوله:
«هُوَ الَّذِی أَیَّدَکَ بِنَصْرِهِ وَ بِالْمُؤْمِنِینَ » أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، بإسناده عن أبی هریرة، و أبو نعیم فی حلیة الأولیاء، بإسناده عنه، و کذا ابن شهرآشوب مسندا عن أنس عن النبی ص.
و فی تفسیر البرهان، عن شرف الدین النجفی قال: تأویله ذکره أبو نعیم فی حلیة الأولیاء بطریقه عن أبی هریرة قال": نزلت هذه الآیة فی علی بن أبی طالب، و هو المعنی بقوله: المؤمنین.
أقول: و لفظ الآیة لا یساعد علی ذلک اللهم إلا أن یکون المراد بالاتباع تمام الاتباع الذی لا یشذ عنه شأن من الشئون، و من للتبعیض دون البیان إن ساعد علیه السیاق.
و فی الدر المنثور، أخرج البزار عن ابن عباس قال": لما أسلم عمر قال المشرکون:
قد انتصف القوم منا الیوم، و أنزل الله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ- وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ .
أقول: و روی هذا المعنی فی روایات أخر، و الاعتبار لا یساعد علیه فإن الزمان الذی أسلم فیه لم یکن علی نعت یصحح الخطاب بمثل قوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ و الیوم یوم الفتنة و العسرة، و قد دام الحال علی ذلک بعدة سنین متمادیة، و ما کان النبی ص یومئذ یحتاج إلی شی‌ء یعینه العدة، و فی هذه الروایات أنه کان تمام الأربعین أو رابع أربعین. علی أن الظاهر أن الآیة مدنیة من جملة آیات سورة الأنفال.
و فیه، أخرج ابن إسحاق و ابن أبی حاتم عن الزهری": فی قوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ حَسْبُکَ اللَّهُ وَ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ قال: نزلت فی الأنصار.
أقول: و سیاق الآیة فی عدم المساعدة علیه کالروایتین السابقتین اللهم إلا أن یکون المراد نزولها یوم آمن به الأنصار أو یوم تابعوه، و الظاهر أن الآیة نزلت فی تطییب نفس النبی ص بجمیع من کان معه من المؤمنین: مهاجریهم و أنصارهم، و هی توطئة و تمهید لما فی الآیة التالیة من الأمر بتحریض المؤمنین علی القتال.
و فی تفسیر القمی، قال: قال":، کان الحکم فی أول النبوة فی أصحاب رسول الله 
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ص- أن الرجل الواحد وجب علیه أن یقاتل عشرة من الکفار- فإن هرب منهم فهو الفار من الزحف، و المائة یقاتلون ألفا-.
ثم علم الله أن فیهم ضعفا لا یقدرون علی ذلک- فأنزل الله: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً- فَإِنْ یَکُنْ مِنْکُمْ مِائَةٌ صابِرَةٌ یَغْلِبُوا مِائَتَیْنِ ففرض علیهم أن یقاتل أقل رجل من المؤمنین رجلین من الکفار- فإن فر منهما فهو الفار من الزحف- فإن کانوا ثلاثة من الکفار و واحدا من المسلمین- ففر المسلم منهم فلیس هو الفار من الزحف.
أقول: و فی تفسیر العیاشی، عن الحسین بن صالح عن الصادق عن علی (ع) ما یقرب منه، و روی ما فی معناها فی الدر المنثور، بطرق عدیدة عن ابن عباس و غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج الشیرازی فی الألقاب و ابن عدی و الحاکم و صححه عن ابن عمر": أن رسول الله ص قرأ: «الْآنَ خَفَّفَ اللَّهُ عَنْکُمْ- وَ عَلِمَ أَنَّ فِیکُمْ ضَعْفاً رفع.
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اشارة

ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (67) لَوْ لا کِتابٌ مِنَ اللَّهِ سَبَقَ لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (68) فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ حَلالاً طَیِّباً وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (69) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِمَنْ فِی أَیْدِیکُمْ مِنَ الْأَسْری إِنْ یَعْلَمِ اللَّهُ فِی قُلُوبِکُمْ خَیْراً یُؤْتِکُمْ خَیْراً مِمَّا أُخِذَ مِنْکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (70) وَ إِنْ یُرِیدُوا خِیانَتَکَ فَقَدْ خانُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ فَأَمْکَنَ مِنْهُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (71)
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(بیان)

عتاب من الله سبحانه لأهل بدر حین أخذوا الأسری من المشرکین ثم اقترحوا علی رسول الله ص أن لا یقتلهم و یأخذ منهم الفداء لیصلح به حالهم و یتقووا بذلک علی أعداء الدین، و قد شدد سبحانه فی العتاب إلا أنه أجابهم إلی مقترحهم و أباح لهم التصرف من الغنائم. و هی تشتمل الفداء.
و فی آخر الآیات ما هو بمنزلة التطمیع و الوعد الجمیل للأسری إن أسلموا و الاستغناء عنهم إن أرادوا خیانة النبی ص.
قوله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیات الثلاث، الأسر: الشد علی المحارب بما یصیر به فی قبضة الآخذ له کما قیل و الأسیر هو المشدود علیه، و جمعه الأسری و الأسراء و الأساری و الأساری، و قیل الأساری جمع جمع و علی هذا فالسبی أعم موردا من الأسر لصدقه علی أخذ من لا یحتاج إلی شد کالذراری.
و الثخن بالکسر فالفتح الغلظ، و منه قولهم: أثخنته الجراح و أثخنه المرض قال الراغب فی المفردات،: یقال: ثخن الشی‌ء فهو ثخین إذا غلظ فلم یسل و لم یستمر فی ذهابه، و منه أستعیر قولهم: أثخنته ضربا و استخفافا قال الله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ «حَتَّی إِذا أَثْخَنْتُمُوهُمْ فَشُدُّوا الْوَثاقَ فالمراد بإثخان النبی فی الأرض استقرار دینه بین الناس کأنه شی‌ء غلیظ انجمد فثبت، بعد ما کان رقیقا سائلا مخشی الزوال بالسیلان.
و العرض ما یطرأ علی الشی‌ء و یسرع فیه الزوال، و لذلک سمی به متاع الدنیا لدثوره و زواله عما قلیل، و الحلال وصف من الحل مقابل العقد و الحرمة کأن الشی‌ء الحلال کان معقودا علیه محروما منه فحل بعد ذلک؛ و قد مر معنی الطیب و هو الملاءمة للطبع.
و قد اختلف المفسرون فی تفسیر الآیات بعد اتفاقهم علی أنها إنما نزلت بعد وقعة بدر تعاتب أهل بدر و تبیح لهم الغنائم.
و السبب فی اختلاف ما ورد فی سبب نزولها و معانی جملها من الأخبار المختلفة،
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و لو صحت الروایات لکان التأمل فیها قاضیا بتوسع عجیب فی نقل الحدیث بالمعنی حتی ربما اختلفت الروایات کالأخبار المتعارضة.
فاختلفت التفاسیر بحسب اختلافها فمن ظاهر فی أن العتاب و التهدید متوجه إلی النبی ص و المؤمنین جمیعا، أو إلی النبی و المؤمنین ما عدا عمر، أو ما عدا عمر و سعد بن معاذ، أو إلی المؤمنین دون النبی أو إلی شخص أو أشخاص أشاروا إلیه بالفداء بعد ما استشارهم.
و من قال: إن العتاب إنما هو علی أخذهم الفداء، أو علی استحلالهم الغنیمة قبل الإباحة من جانب الله، و النبی ص یشارکهم فی ذلک لما أنه بدا باستشارتهم مع أن القوم إنما أخذوا الفداء بعد نزول الآیات لا قبله حتی یعاتبوا علیه، و النبی ص أجل من أن یجوز فی حقه استحلال شی‌ء قبل أن یأذن الله له فیه و یوحی بذلک إلیه، و حاشا ساحة الحق سبحانه أن یهدد نبیه بعذاب عظیم لیس من شأنه أن ینزل علیه من غیر جرم أجرمه و قد عصمه من المعاصی، و العذاب العظیم لیس ینزل إلا علی جرم عظیم لا کما قیل: إن المراد به الصغائر.
فالذی ینبغی أن یقال: إن قوله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ إن السنة الجاریة فی الأنبیاء الماضین (ع) أنهم کانوا إذا حاربوا أعداءهم و ظفروا بهم ینکلونهم بالقتل لیعتبر به من وراءهم فیکفوا عن محادة الله و رسوله، و کانوا لا یأخذون أسری حتی یثخنوا فی الأرض، و یستقر دینهم بین الناس فلا مانع بعد ذلک من الأسر ثم المن أو الفداء کما قال تعالی فیما یوحی إلی نبیه ص بعد ما علا أمر الإسلام و استقر فی الحجاز و الیمن: «فَإِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَضَرْبَ الرِّقابِ حَتَّی إِذا أَثْخَنْتُمُوهُمْ فَشُدُّوا الْوَثاقَ فَإِمَّا مَنًّا بَعْدُ وَ إِمَّا فِداءً:» سورة محمد:- 4.
و العتاب علی ما یهدی إلیه سیاق الکلام فی الآیة الأولی إنما هو علی أخذهم الأسری کما یشهد به أیضا قوله فی الآیة الثانیة: «لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ أی فی أخذکم و إنما کانوا أخذوا عند نزول الآیات الأسری دون الفداء و لیس العتاب علی استباحة الفداء أو أخذه کما احتمل.
بل یشهد قوله فی الآیة التالیة: «فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ حَلالًا طَیِّباً وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ 
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غَفُورٌ رَحِیمٌ - حیث افتتحت بفاء التفریع التی تفرع معناها علی ما تقدمها-:
علی أن المراد بالغنیمة ما یعم الفداء، و أنهم اقترحوا علی النبی ص أن لا یقتل الأسری و یأخذ منهم الفداء کما سألوه عن الأنفال أو سألوه أن یعطیهموها کما فی آیة صدر السورة و کیف یتصور أن یسألوه الأنفال، و لا یسألوه أن یأخذ الفداء و قد کان الفداء المأخوذ- علی ما فی الروایات- یقرب من مائتین و ثمانین ألف درهم؟.
فقد کانوا سألوا النبی ص أن یعطیهم الغنائم، و یأخذ لهم منهم الفداء فعاتبهم الله من رأس علی أخذهم الأسری ثم أباح لهم ما أخذوا الأسری لأجله و هو الفداء لا لأن النبی ص شارکهم فی استباحة الفداء و استشارهم فی الفداء و القتل حتی یشارکهم فی العتاب المتوجه إلیهم.
و من الدلیل من لفظ الآیة علی أن النبی ص لا یشارکهم فی العتاب إن العتاب فی الآیة متعلق بأخذ الأسری و لیس فیها ما یشعر بأنه استشارهم فیه أو رضی بذلک و لم یرد فی شی‌ء من الآثار أنه (ص) وصاهم بأخذ الأسری و لا قال قولا یشعر بالرضا بذلک بل کان ذلک مما أقدمت علیه عامة المهاجرین و الأنصار علی قاعدتهم فی الحروب:
إذا ظفروا بعدوهم أخذوا الأسری للاسترقاق أو الفداء فقد ورد فی الآثار أنهم بالغوا فی الأسر و کان الرجل یقی أسیره أن یناله الناس بسوء إلا علی (ع) فقد أکثر من قتل الرجال و لم یأخذ أسیرا.
فمعنی الآیات: «ما کانَ لِنَبِیٍ و لم یعهد فی سنة الله فی أنبیائه «أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری و یحق له أن یأخذهم و یستدر علی ذلک شیئا «حَتَّی یُثْخِنَ و یغلظ «فِی الْأَرْضِ و یستقر دینه بین الناس «تُرِیدُونَ أنتم معاشر أهل بدر- و خطاب الجمیع بهذا العموم المشتمل علی عتاب الجمیع لکون أکثرهم متلبسین باقتراح الفداء علی النبی ص- «عَرَضَ الدُّنْیا» و متاعها السریع الزوال «وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ» بتشریع الدین و الأمر بقتال الکفار، ثم فی هذه السنة التی أخبر بها فی کلامه؛ «وَ اللَّهُ عَزِیزٌ» لا یغلب «حَکِیمٌ لا یلغو فی أحکامه المتقنة.
«لَوْ لا کِتابٌ مِنَ اللَّهِ سَبَقَ یقتضی أن لا یعذبکم و لا یهلککم، و إنما أبهم لأن الإبهام أنسب فی مقام المعاتبة لیذهب ذهن السامع کل مذهب ممکن، و لا یتعین له فیهون عنده أمره «لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ أی فی أخذکم الأسری فإن الفداء و الغنیمة لم 
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یؤخذا قبل نزول الآیات و إخبارهم بحلیتها و طیبها «عَذابٌ عَظِیمٌ و هو کما تقدم یدل علی عظم المعصیة لأن العذاب العظیم إنما یستحق بالمعصیة العظیمة «فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ و تصرفوا فیما أحرزتم من الفائدة سواء کان مما تسلطتم علیه من أموال المشرکین أو مما أخذتم منهم من الفداء «حَلالًا طَیِّباً» أی حالکونه حلالا طیبا بإباحة الله سبحانه «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ و هو تعلیل لقوله: «فَکُلُوا مِمَّا غَنِمْتُمْ إلخ أی غفرنا لکم و رحمناکم فکلوا مما غنمتم أو تعلیل لجمیع ما تقدم أی لم یعذبکم الله بل أباحه لکم لأنه غفور رحیم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِمَنْ فِی أَیْدِیکُمْ مِنَ الْأَسْری إلی آخر الآیة کون الأسری بأیدیهم استعارة لتسلطهم علیهم تمام التسلط کالشی‌ء یکون فی ید الإنسان یقلبه کیف یشاء.
و قوله: «إِنْ یَعْلَمِ اللَّهُ فِی قُلُوبِکُمْ خَیْراً» کنایة عن الإیمان أو اتباع الحق الذی یلازمه الإیمان فإنه تعالی یعدهم فی آخر الآیة بالمغفرة، و لا مغفرة مع شرک قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ:» النساء- 48.
و معنی الآیة: یا أیها النبی قل لمن فی أیدیکم من الأسری الذین تسلطتم علیهم و أخذت منهم الفداء: أن ثبت فی قلوبکم الإیمان و علم الله منکم ذلک- و لا یعلم إلا ما ثبت و تحقق- یؤتکم خیرا مما أخذ منکم من الفداء و یغفر لکم و الله غفور رحیم.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یُرِیدُوا خِیانَتَکَ فَقَدْ خانُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ فَأَمْکَنَ مِنْهُمْ إلخ أمکنه منه أی أقدره علیه و إنما قال أولا: «خِیانَتَکَ ثم قال: «خانُوا اللَّهَ لأنهم أرادوا بالفدیة أن یجمعوا الشمل ثانیا و یعودوا إلی محاربته (ص)، و أما خیانتهم لله من قبل فهی کفرهم و إصرارهم علی أن یطفئوا نور الله و کیدهم و مکرهم.
و معنی الآیة: إن آمنوا بالله و ثبت الإیمان فی قلوبهم آتاهم الله خیرا مما أخذ منهم و غفر لهم، و إن أرادوا خیانتک و العود إلی ما کانوا علیه من العناد و الفساد فإنهم خانوا الله من قبل فأمکنک منهم و أقدرک علیهم و هو قادر علی أن یفعل بهم ذلک ثانیا، و الله علیم بخیانتهم لو خانوا حکیم فی إمکانک منهم.
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(بحث روائی)

فی المجمع،": فی قوله تعالی: ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری إلخ- قال: کان القتلی من المشرکین یوم بدر سبعین- قتل منهم علی بن أبی طالب (ع) سبعة و عشرین «1»، و کان الأسری أیضا سبعین، و لم یؤسر أحد من أصحاب النبی ص فجمعوا الأساری، و قرنوهم فی الحبال، و ساقوهم علی أقدامهم، و قتل من أصحاب رسول الله ص تسعة رجال- منهم سعد بن خیثمة و کان من النقباء من الأوس-.
قال: و عن محمد بن إسحاق قال: استشهد من المسلمین یوم بدر أحد عشر رجلا:
أربعة من قریش، و سبعة من الأنصار، و قیل: ثمانیة، و قتل من المشرکین بضعة و أربعون رجلا
«2».)
قال: و عن ابن عباس قال": لما أمسی رسول الله ص یوم بدر- و الناس محبوسون بالوثاق بات ساهرا أول اللیلة- فقال له أصحابه: ما لک لا تنام؟ فقال (ع): سمعت أنین عمی العباس فی وثاقه، فأطلقوه فسکت فنام رسول الله ص.
قال: و روی عبیدة السلمانی عن رسول الله ص: أنه قال لأصحابه یوم بدر فی الأساری: إن شئتم قتلتموهم، و إن شئتم فادیتموهم- و استشهد منکم بعدتهم، و کانت الأساری سبعین- فقالوا: بل نأخذ الفداء فنستمتع به- و نتقوی به علی عدونا، و لیستشهد منا بعدتهم- قال عبیدة طلبوا الخیرتین کلتیهما «3» فقتل منهم یوم أحد سبعون.
و فی کتاب علی بن إبراهیم،": لما قتل رسول الله ص النضر بن الحارث و عقبة بن أبی معیط- خافت الأنصار أن یقتل الأساری- فقالوا: یا رسول الله قتلنا سبعین- و هم قومک و أسرتک أ تجد أصلهم- فخذ یا رسول الله منهم الفداء، و قد کانوا أخذوا ما وجدوه من الغنائم فی عسکر قریش- فلما طلبوا إلیه و سألوه نزلت الآیة: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری الآیات- فأطلق لهم ذلک.
______________________________
(1) و لم یأسر أحدا علی ما فی الروایات.
(2) و هؤلاء هم الذین ضبط علماء الآثار أسماءهم غیر من لم یضبط اسمه.
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و کان أکثر الفداء أربعة آلاف درهم- و أقله ألف درهم- فبعثت قریش بالفداء أولا فأولا- فبعثت زینب بنت رسول الله ص من فداء زوجها- أبی العاص بن الربیع، و بعثت قلائد لها کانت خدیجة جهزتها بها، و کان أبو العاص ابن أخت خدیجة، فلما رأی رسول الله ص تلک القلائد- قال: رحم الله خدیجة هذه قلائد هی جهزتها بها- فأطلقه رسول الله ص بشرط أن یبعث إلیه زینب، و لا یمنعها من اللحوق به فعاهده علی ذلک و وفی له.
قال: و روی: أن النبی ص کره أخذ الفداء حتی رأی سعد بن معاذ- کراهیة ذلک فی وجهه- فقال: یا رسول الله- هذا أول حرب لقینا فئة المشرکین- و الإثخان فی القتل أحب إلی من استبقاء الرجال، و قال عمر بن الخطاب: یا رسول الله کذبوک و أخرجوک- فقدمهم و اضرب أعناقهم، و مکن علیا من عقیل فیضرب عنقه، و مکنی من فلان أضرب عنقه فإن هؤلاء أئمة الکفر، و قال أبو بکر: أهلک و قومک استأن بهم و استبقهم- و خذ منهم فدیة فیکون لنا قوة علی الکفار- قال ابن زید فقال رسول الله ص: لو نزل عذاب من السماء ما نجا منکم أحد- غیر عمر و سعد بن معاذ.
و قال أبو جعفر الباقر (ع): کان الفداء یوم بدر کل رجل من المشرکین بأربعین أوقیة، و الأوقیة أربعون مثقالا- إلا العباس فإن فداءه کان مائة أوقیة، و کان أخذ منه حین أسر عشرون أوقیة ذهبا- فقال النبی ص: ذلک غنیمة- ففاد نفسک و ابنی أخیک نوفلا و عقیلا- فقال: لیس معی شی‌ء. فقال: أین الذهب الذی سلمته إلی أم الفضل- و قلت:
إن حدث بی حدث فهو لک- و للفضل و عبد الله و قثم. فقال: من أخبرک بهذا؟ قال: الله تعالی- فقال: أشهد أنک رسول الله- و الله ما اطلع علی هذا أحد إلا الله تعالی.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة من طرق الفریقین ترکنا إیرادها إیثارا للاختصار.
و فی قرب الإسناد، للحمیری عن عبد الله بن میمون عن جعفر عن أبیه (ع) قال: أوتی النبی ص بمال دراهم- فقال النبی ص للعباس: یا عباس- ابسط رداء و خذ من هذا المال طرفا- فبسط رداء و أخذ منه طائفة- ثم قال رسول الله ص: یا عباس- هذا من الذی قال الله تبارک و تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِمَنْ فِی أَیْدِیکُمْ مِنَ الْأَسْری إِنْ یَعْلَمِ اللَّهُ فِی قُلُوبِکُمْ خَیْراً یُؤْتِکُمْ خَیْراً مِمَّا أُخِذَ مِنْکُمْ قال: نزلت فی العباس و نوفل و عقیل-
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و قال: إن رسول الله ص نهی یوم بدر- أن یقتل أحد من بنی هاشم و أبو البختری- فأسروا فأرسل علیا فقال: انظر من هاهنا من بنی هاشم؟ قال: فمر علی عقیل بن أبی طالب فحاد عنه- قال فقال له: یا بن أم علی- أما و الله لقد رأیت مکانی-.
قال: فرجع إلی رسول الله ص فقال: هذا أبو الفضل فی ید فلان، و هذا عقیل فی ید فلان، و هذا نوفل فی ید فلان یعنی نوفل بن الحارث- فقال رسول الله ص حتی انتهی إلی عقیل- فقال: یا أبا یزید قتل أبو جهل! فقال: إذا لا تنازعوا فی تهامة. قال: إن کنتم أثخنتم القوم و إلا فارکبوا أکتافهم-.
قال: فجی‌ء بالعباس- فقیل له: أفد نفسک و أفد ابن [ابنی أخیک فقال:
یا محمد تترکنی أسأل قریشا فی کفی- فقال (ص) له: أعط مما خلفت عند أم الفضل- و قلت لها إن أصابنی شی‌ء فی وجهی- فأنفقیه علی ولدک و نفسک. قال: یا ابن أخی من أخبرک بهذا؟ قال: أتانی به جبرئیل. فقال: و محلوفة ما علم بهذا إلا أنا و هی- أشهد أنک رسول الله. قال: فرجع الأساری کلهم مشرکین- إلا العباس و عقیل و نوفل بن الحارث» و فیهم نزلت هذه الآیة: «قُلْ لِمَنْ فِی أَیْدِیکُمْ مِنَ الْأَسْری . الآیة.
أقول: و روی فی الدر المنثور، هذه المعانی بطرق مختلفة عن الصحابة و روی نزول الآیة فی العباس و ابنی أخیه عن ابن سعد و ابن عساکر عن ابن عباس، و روی مقدار الفدیة التی فدی بها عن کل رجل من الأساری، و قصة فدیة العباس عنه و عن ابنی أخیه الطبرسی فی مجمع البیان، عن الباقر (ع) کما فی الحدیث.



[سورة الأنفال (8): الآیات 72 الی 75]





اشارة

إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ الَّذِینَ آوَوْا وَ نَصَرُوا أُولئِکَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یُهاجِرُوا ما لَکُمْ مِنْ وَلایَتِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ حَتَّی یُهاجِرُوا وَ إِنِ اسْتَنْصَرُوکُمْ فِی الدِّینِ فَعَلَیْکُمُ النَّصْرُ إِلاَّ عَلی قَوْمٍ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ مِیثاقٌ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (72) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ إِلاَّ تَفْعَلُوهُ تَکُنْ فِتْنَةٌ فِی الْأَرْضِ وَ فَسادٌ کَبِیرٌ (73) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ الَّذِینَ آوَوْا وَ نَصَرُوا أُولئِکَ هُمُ الْمُؤْمِنُونَ حَقًّا لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ (74) وَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْ بَعْدُ وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا مَعَکُمْ فَأُولئِکَ مِنْکُمْ وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (75)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 141



(بیان)

الآیات تختم السورة، و یرجع معناها نوع رجوع إلی ما افتتحت به السورة و فیها إیجاب الموالاة بین المؤمنین إلا إذا اختلفوا بالمهاجرة و عدمها و قطع موالاة الکافرین.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا» إلی قوله: «أَوْلِیاءُ بَعْضٍ المراد بالذین آمنوا و هاجروا: الطائفة الأولی من المهاجرین قبل نزول السورة بدلیل ما سیذکر من المهاجرین فی آخر الآیات، و المراد بالذین آووا و نصروا: هم الأنصار الذین آووا النبی ص و المؤمنین المهاجرین و نصروا الله و رسوله، و کان ینحصر المسلمون یومئذ فی هاتین الطائفتین إلا قلیل ممن آمن بمکة و لم یهاجر.
و قد جعل الله بینهم ولایة بقوله: «أُولئِکَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ و الولایة أعم من ولایة المیراث و ولایة النصرة و ولایة الأمن، فمن آمن منهم کافرا کان نافذا عند الجمیع؛ فالبعض من الجمیع ولی البعض من الجمیع کالمهاجر هو ولی کل مهاجر و أنصاری، و الأنصاری ولی کل أنصاری و مهاجر، کل ذلک بدلیل إطلاق الولایة فی الآیة.
فلا شاهد علی صرف الآیة إلی ولایة الإرث بالمواخاة التی کان النبی ص جعلها فی بدء الهجرة بین المهاجرین و الأنصار و کانوا یتوارثون بها زمانا حتی نسخت.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یُهاجِرُوا» إلی آخر الآیة، معناه واضح و قد نفیت 
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فیها الولایة بین المؤمنین المهاجرین و الأنصار و بین المؤمنین غیر المهاجرین إلا ولایة النصرة إذا استنصروهم بشرط أن یکون الاستنصار علی قوم لیس بینهم و بین المؤمنین میثاق.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ أی إن ولایتهم بینهم لا تتعداهم إلی المؤمنین فلیس للمؤمنین أن یتولوهم، و ذلک أن قوله هاهنا فی الکفار: «بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ کقوله فی المؤمنین: «أُولئِکَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ إنشاء و تشریع فی صورة الإخبار، و جعل الولایة بین الکفار أنفسهم لا یحتمل بحسب الاعتبار إلا ما ذکرناه من نفی تعدیه عنهم إلی المؤمنین.
قوله تعالی: «إِلَّا تَفْعَلُوهُ تَکُنْ فِتْنَةٌ فِی الْأَرْضِ وَ فَسادٌ کَبِیرٌ» إشارة إلی مصلحة جعل الولایة علی النحو الذی جعلت، فإن الولایة مما لا غنی عنها فی مجتمع من المجتمعات البشریة سیما المجتمع الإسلامی الذی أسس علی اتباع الحق و بسط العدل الإلهی کما أن تولی الکفار و هم أعداء هذا المجتمع یوجب الاختلاط بینهم فیسری فیه عقائدهم و أخلاقهم، و تفسد سیرة الإسلام المبنیة علی الحق بسیرهم المبنیة علی اتباع الهوی و عبادة الشیطان، و قد صدق جریان الحوادث فی هذه الآونة ما أشارت إلیه هذه الآیة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا» إلی آخر الآیة إثبات لحق الإیمان علی من اتصف بآثاره اتصافا حقا، و وعد لهم بالمغفرة و الرزق الکریم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْ بَعْدُ وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا مَعَکُمْ فَأُولئِکَ مِنْکُمْ خطاب للمهاجرین الأولین و الأنصار و إلحاق من آمن و هاجر و جاهد معهم بهم فیشارکونهم فی الولایة.
قوله تعالی: «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ إلی آخر الآیة.
جعل للولایة بین أولی الأرحام و القرابات، و هی ولایة الإرث فإن سائر أقسام الولایة لا ینحصر فیما بینهم.
و الآیة تنسخ ولایة الإرث بالمواخاة التی أجراها النبی ص بین المسلمین فی أول الهجرة، و تثبت الإرث بالقرابة سواء کان هناک ذو سهم أو لم یکن أو کان عصبة أو لم یکن فالآیة مطلقة کما هو ظاهر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 143



(بحث روائی)

فی المجمع، عن الباقر (ع): أنهم کانوا یتوارثون بالمواخاة.
أقول: و لا دلالة فیه علی أن الآیة نزلت فی ولایة الإخوة.
فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: الخال و الخالة یرثان إذا لم یکن معهما أحد- إن الله یقول: «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ- فِی کِتابِ اللَّهِ .:
أقول: و رواه العیاشی عن أبی بصیر عنه مرسلا.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول الله: «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ إن بعضهم أولی بالمیراث من بعض- لأن أقربهم إلیه أولی به. ثم قال أبو جعفر (ع)، إنهم أولی بالمیت، و أقربهم إلیه أمه و أخوه و أخته لأمه و أبیه- أ لیس الأم أقرب إلی المیت من إخوانه و أخواته؟
و فیه، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: لما اختلف علی بن أبی طالب (ع) و عثمان بن عفان- فی الرجل یموت و لیس له عصبة یرثونه- و له ذوو قرابة لا یرثونه:
لیس له بینهم مفروض، فقال علی (ع) میراثه لذوی قرابته- لأن الله تعالی یقول:
وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ و قال عثمان أجعل میراثه فی بیت مال المسلمین- و لا یرثه أحد من قرابته.
أقول: و الروایات فی نفی القول بالعصبة و الاستناد فی ذلک إلی الآیة کثیرة من أئمة أهل البیت (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس قال: آخی رسول الله ص بین أصحابه- و ورث بعضهم من بعض حتی نزلت هذه الآیة «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ فترکوا ذلک و توارثوا بالنسب.
و فی المعانی، بإسناده فیه رفع عن موسی بن جعفر (ع): فیما جری بینه و بین هارون- و فیه: قال هارون: فلم ادعیتم أنکم ورثتم رسول الله- و العم یحجب ابن العم، و قبض رسول الله و قد توفی أبو طالب قبله- و العباس عمه حی- إلی أن قال- فقلت: إن 
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النبی لم یورث من لم یهاجر- و لا أثبت له ولایة حتی یهاجر- فقال: ما حجتک فیه؟ قلت:
قول الله تبارک و تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یُهاجِرُوا- ما لَکُمْ مِنْ وَلایَتِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ حَتَّی یُهاجِرُوا» و إن عمی العباس لم یهاجر- فقال: إنی سائلک یا موسی- هل أفتیت بذلک أحدا من أعدائنا- أم أخبرت أحدا من الفقهاء فی هذه المسألة بشی‌ء؟ فقلت: اللهم لا و ما سألنی عنها إلا أمیر المؤمنین: الحدیث.
أقول: و رواه المفید فی الإختصاص،.



(9) (سورة التوبة مدنیة و هی مائة و تسع و عشرون آیة) (129)





[سورة التوبة (9): الآیات 1 الی 16]





اشارة

بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (1) فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ أَنَّ اللَّهَ مُخْزِی الْکافِرِینَ (2) وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ یَوْمَ الْحَجِّ الْأَکْبَرِ أَنَّ اللَّهَ بَرِی‌ءٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ وَ رَسُولُهُ فَإِنْ تُبْتُمْ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ بَشِّرِ الَّذِینَ کَفَرُوا بِعَذابٍ أَلِیمٍ (3) إِلاَّ الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ ثُمَّ لَمْ یَنْقُصُوکُمْ شَیْئاً وَ لَمْ یُظاهِرُوا عَلَیْکُمْ أَحَداً فَأَتِمُّوا إِلَیْهِمْ عَهْدَهُمْ إِلی مُدَّتِهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ (4) فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ خُذُوهُمْ وَ احْصُرُوهُمْ وَ اقْعُدُوا لَهُمْ کُلَّ مَرْصَدٍ فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ فَخَلُّوا سَبِیلَهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (5)
وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ ثُمَّ أَبْلِغْهُ مَأْمَنَهُ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْلَمُونَ (6) کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ إِلاَّ الَّذِینَ عاهَدْتُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ فَمَا اسْتَقامُوا لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ (7) کَیْفَ وَ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ لا یَرْقُبُوا فِیکُمْ إِلاًّ وَ لا ذِمَّةً یُرْضُونَکُمْ بِأَفْواهِهِمْ وَ تَأْبی قُلُوبُهُمْ وَ أَکْثَرُهُمْ فاسِقُونَ (8) اشْتَرَوْا بِآیاتِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلاً فَصَدُّوا عَنْ سَبِیلِهِ إِنَّهُمْ ساءَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (9) لا یَرْقُبُونَ فِی مُؤْمِنٍ إِلاًّ وَ لا ذِمَّةً وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُعْتَدُونَ (10)
فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ وَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (11) وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ وَ طَعَنُوا فِی دِینِکُمْ فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ إِنَّهُمْ لا أَیْمانَ لَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَنْتَهُونَ (12) أَ لا تُقاتِلُونَ قَوْماً نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ وَ هَمُّوا بِإِخْراجِ الرَّسُولِ وَ هُمْ بَدَؤُکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ أَ تَخْشَوْنَهُمْ فَاللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشَوْهُ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (13) قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ وَ یُخْزِهِمْ وَ یَنْصُرْکُمْ عَلَیْهِمْ وَ یَشْفِ صُدُورَ قَوْمٍ مُؤْمِنِینَ (14) وَ یُذْهِبْ غَیْظَ قُلُوبِهِمْ وَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (15)
أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تُتْرَکُوا وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ وَ لَمْ یَتَّخِذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لا رَسُولِهِ وَ لا الْمُؤْمِنِینَ وَلِیجَةً وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (16)
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(بیان)

الآیات مفتتح قبیل من الآیات سموها سورة التوبة أو سورة البراءة، و قد اختلفوا فی کونها سورة مستقلة أو جزء من سورة الأنفال، و اختلاف المفسرین فی ذلک ینتهی إلی اختلاف الصحابة ثم التابعین فیه، و قد اختلف فی ذلک الحدیث عن أئمة أهل البیت ( (ع)) غیر أن الأرجح بحسب الصناعة ما یدل من حدیثهم علی أنها ملحقة بسورة الأنفال.
و البحث عن معانی آیاتها و ما اشتملت علیه من المضامین لا یهدی إلی غرض واحد متعین علی حد سائر السور المشتملة علی أغراض مشخصة تؤمها أوائلها و تنعطف إلیها أواخرها، فأولها آیات تؤذن بالبراءة و فیها آیات القتال مع المشرکین، و القتال مع أهل الکتاب، و شطر عظیم منها یتکلم فی أمر المنافقین، و آیات فی الاستنهاض علی القتال و ما یتعرض لحال المخلفین، و آیات ولایة الکفار، و آیات الزکاة و غیر ذلک، و معظمها ما یرجع إلی قتال الکفار و ما یرجع إلی المنافقین.
و علی أی حال لا یترتب من جهة التفسیر علی هذا البحث فائدة مهمة و إن أمکن ذلک من جهة البحث الفقهی الخارج عن غرضنا.
قوله تعالی: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ قال الراغب:
أصل البرء و البراء و التبری : التفصی مما یکره مجاورته، و لذلک قیل: برأت من المرض و برئت من فلان و تبرأت، و أبرأته من کذا و برأته، و رجل بری‌ء و قوم براء و بریئون قال تعالی: براءة من الله و رسوله. انتهی.
و الآیة بالنسبة إلی الآیات التالیة کالعنوان المصدر به الکلام المشیر إلی خلاصة القول علی نهج سائر السور المفصلة التی تشیر الآیة و الآیتان من أولها علی إجمال الغرض المسرود لأجل بیانه آیاتها.
و الخطاب فی الآیة للمؤمنین أو للنبی ص و لهم علی ما یدل علیه قوله: «عاهَدْتُمْ و قد أخذ الله تعالی و منه الخطاب و رسوله ص و هو الواسطة، و المشرکون و هم الذین أریدت البراءة منهم، و وجه الخطاب لیبلغ إلیهم جمیعا فی الغیبة، و هذه الطریقة فی الأحکام و الفرامین المراد إیصالها إلی الناس نوع تعظیم لصاحب الحکم و الأمر.
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و الآیة تتضمن إنشاء الحکم و القضاء بالبراءة من هؤلاء المشرکین و لیس بتشریع محض بدلیل تشریکه النبی ص فی البراءة فإن دأب القرآن أن ینسب الحکم التشریعی المحض إلی الله سبحانه وحده، و قد قال تعالی: «وَ لا یُشْرِکُ فِی حُکْمِهِ أَحَداً:» الکهف:- 26 و لا ینسب إلی النبی ص إلا الحکم بالمعنی الذی فی الولایة و السیاسة و قطع الخصومة.
فالمراد بالآیة القضاء برفع الأمان عن الذین عاهدوهم من المشرکین و لیس رفعا جزافیا و إبطالا للعهد من غیر سبب یبیح ذلک فإن الله تعالی سیذکر بعد عدة آیات أنهم لا وثوق بعهدهم الذی عاهدوه و قد فسق أکثرهم و لم یراعوا حرمة العهد و نقضوا میثاقهم، و قد أباح تعالی عند ذلک إبطال العهد بالمقابلة نقضا بنقض حیث قال: «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ:» الأنفال:- 58 فأباح إبطال العهد عند مخافة الخیانة و لم یرض مع ذلک إلا بإبلاغ النقض إلیهم لئلا یؤخذوا علی الغفلة فیکون ذلک من الخیانة المحظورة.
و لو کان إبطالا لعهدهم من غیر سبب مبیح لذلک من قبل المشرکین لم یفرق بین من دام علی عهده منهم و بین من لم یدم علیه، و قد قال تعالی مستثنیا: «إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ ثُمَّ لَمْ یَنْقُصُوکُمْ شَیْئاً وَ لَمْ یُظاهِرُوا عَلَیْکُمْ أَحَداً فَأَتِمُّوا إِلَیْهِمْ عَهْدَهُمْ إِلی مُدَّتِهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ .
و لم یرض تعالی بنقض عهد هؤلاء المعاهدین الناقضین لعهدهم دون أن ضرب لهم أجلا لیفکروا فی أمرهم و یرتئوا رأیهم و لا یکونوا مأخوذین بالمباغتة و المفاجأة.
فمحصل الآیة الحکم ببطلان العهد و رفع الأمان عن جماعة من المشرکین کانوا قد عاهدوا المسلمین ثم نقضه أکثرهم و لم یبق إلی من بقی منهم وثوق تطمئن به النفس إلی عهدهم و تعتمد علی یمینهم و تأمن شرهم و أنواع مکرهم.
قوله تعالی: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ أَنَّ اللَّهَ مُخْزِی الْکافِرِینَ السیاحة هی السیر فی الأرض و الجری و لذلک یقال للماء الدائم الجریة فی ساحة: السائح.
و أمرهم بالسیاحة أربعة أشهر کنایة عن جعلهم فی مأمن فی هذه البرهة من الزمان و ترکهم بحیث لا یتعرض لهم بشر حتی یختاروا ما یرونه أنفع بحالهم من البقاء أو
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الفناء مع ما فی قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ أَنَّ اللَّهَ مُخْزِی الْکافِرِینَ من إعلامهم أن الأصلح بحالهم رفض الشرک، و الإقبال إلی دین التوحید، و موعظتهم أن لا یهلکوا أنفسهم بالاستکبار و التعرض للخزی الإلهی.
و قد وجه فی الآیة الخطاب إلیهم بالالتفات من الغیبة إلی الخطاب لما فی توجیه الخطاب القاطع و الإرادة الجازمة إلی الخصم من الدلالة علی بسط الاستیلاء و الظهور علیه و استذلاله و استحقار ما عنده من قوة و شدة.
و قد اختلفت أقوال المفسرین فی المراد بقوله: «أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» و الذی یدل علیه السیاق و یؤیده اعتبار إصدار الحکم و ضرب الأجل لیکونوا فی فسحة لاختیار ما وجدوه من الحیاة أو الموت أنفع بحالهم: أن تبتدأ الأربعة الأشهر من یوم الحج الأکبر الذی یذکره الله تعالی فی الآیة التالیة فإن یوم الحج الأکبر هو یوم الإبلاغ و الإیذان و الأنسب بضرب الأجل الذی فیه نوع من التوسعة للمحکوم علیهم و إتمام الحجة، أن تبتدأ من حین الاعلام و الإیذان.
و قد اتفقت کلمة أهل النقل أن الآیات نزلت سنة تسع من الهجرة فإذا فرض أن یوم الحج الأکبر هو یوم النحر العاشر من ذی الحجة کانت الأربعة الأشهر هی عشرون من ذی الحجة و المحرم و صفر و ربیع الأول و عشرة أیام من ربیع الآخر.
و عند قوم أن الأربعة الأشهر تبتدأ من یوم العشرین من ذی القعدة و هو یوم الحج الأکبر عندهم فالأربعة الأشهر هی عشرة أیام من ذی القعدة و ذو الحجة و المحرم و صفر و عشرون من ربیع الأول، و سیأتی ما فیه.
و ذکر آخرون: أن الآیات نزلت أول شوال سنة تسع من الهجرة فتکون الأربعة الأشهر هی شوال و ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم فتنقضی بانقضاء الأشهر الحرم، و قد حدأهم إلی ذلک القول بأن المراد بقوله تعالی فیما سیأتی: «فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا» الأشهر الحرم المعروفة: ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم فیوافی انسلاخ الأشهر الحرم انقضاء الأربعة الأشهر، و هذا قول بعید عن الصواب لا یساعد علیه السیاق و قرینة المقام کما عرفت.
قوله تعالی: «وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ یَوْمَ الْحَجِّ الْأَکْبَرِ أَنَّ اللَّهَ بَرِی‌ءٌ
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مِنَ الْمُشْرِکِینَ وَ رَسُولُهُ الأذان هو الاعلام، و لیست الآیة تکرارا لقوله تعالی السابق «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ فإن الجملتین و إن رجعتا إلی معنی واحد و هو البراءة من المشرکین إلا أن الآیة الأولی إعلام البراءة و إبلاغه إلی المشرکین بدلیل قوله فی ذیل الآیة: «إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ بخلاف الآیة الثانیة فإن وجه الخطاب فیه إلی الناس لیعلموا براءة الله و رسوله من المشرکین، و یستعدوا و یتهیئوا لإنفاذ أمر الله فیهم بعد انسلاخ الأشهر الحرم بدلیل قوله: «إِلَی النَّاسِ و قوله تفریعا: «فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ إلی آخر الآیة.
و قد اختلفوا فی تعیین المراد بیوم الحج الأکبر علی أقوال:
منها: أنه یوم النحر من سنة التسع من الهجرة لأنه کان یوما اجتمع فیه المسلمون و المشرکون و لم یحج بعد ذلک العام مشرک، و هو المؤید بالأحادیث المرویة عن أئمة أهل البیت (ع) و الأنسب بأذان البراءة، و الاعتبار یساعد علیه لأنه کان أکبر یوم اجتمع فیه المسلمون و المشرکون من أهل الحج عامة بمنی و قد ورد من طرق أهل السنة روایات فی هذا المعنی غیر أن مدلول جلها أن الحج الأکبر اسم یوم النحر فیتکرر علی هذا کل سنة و لم یثبت من طریق النقل تسمیة علی هذا النحو.
و منها: أنه یوم عرفة لأن فیه الوقوف، و الحج الأصغر هو الذی لیس فیه وقوف و هو العمرة، و هو استحسان لا دلیل علیه، و لا سبیل إلی تشخیص صحته.
و منها: أنه الیوم الثانی لیوم النحر لأن الإمام یخطب فیه و سقم هذا الوجه ظاهر.
و منها: أنه جمیع أیام الحج کما یقال: یوم الجمل، و یوم صفین، و یوم بغاث، و یراد به الحین و الزمان، و هذا القول لا یقابل سائر الأقوال کل المقابلة فإنه إنما یبین أن المراد بالیوم جمیع أیام الحج، و أما وجه تسمیة هذا الحج بالحج الأکبر فیمکن أن یوجه ببعض ما فی الأقوال السابقة کما فی القول الأول.
و کیف کان فالاعتبار لا یساعد علی هذا القول لأن وجود یوم بین أیام الحج یجتمع فیه عامة أهل الحج یتمکن فیه من أذان براءة کل التمکن کیوم النحر یصرف قوله: «یَوْمَ الْحَجِّ الْأَکْبَرِ» إلی نفسه، و یمنع شموله لسائر أیام الحج التی لا یجتمع فیها الناس ذاک الاجتماع.
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ثم التفت سبحانه إلی المشرکین ثانیا و ذکرهم أنهم غیر معجزین لله لیکونوا علی بصیرة من أمرهم کما ذکرهم بذلک فی الآیة السابقة بقوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ وَ أَنَّ اللَّهَ مُخْزِی الْکافِرِینَ غیر أنه زاد علیه فی هذه الآیة قوله: «فَإِنْ تُبْتُمْ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ لیکون تصریحا بما لوح إلیه فی الآیة السابقة فإن التذکیر بأنهم غیر معجزی الله إنما کان بمنزلة العظة و بذل النصح لهم لئلا یلقوا بأیدیهم إلی التهلکة باختیار البقاء علی الشرک و التولی عن الدخول فی دین التوحید ففی التردید تهدید و نصیحة و عظة.
ثم التفت سبحانه إلی رسوله فخاطبه أن یبشر الذین کفروا بعذاب ألیم فقال:
«وَ بَشِّرِ الَّذِینَ کَفَرُوا بِعَذابٍ أَلِیمٍ و الوجه فی الالتفات الذی فی قوله: «فَإِنْ تُبْتُمْ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ إلخ ما تقدم فی قوله: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ إلخ، و فی الالتفات الذی فی قوله:
«وَ بَشِّرِ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ إنه رسالة لا تتم إلا من جهة مخاطبة النبی ص.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ ثُمَّ لَمْ یَنْقُصُوکُمْ شَیْئاً وَ لَمْ یُظاهِرُوا عَلَیْکُمْ أَحَداً» إلخ، استثناء من عموم البراءة من المشرکین، و المستثنون هم المشرکون الذین لهم عهد لم ینقضوه لا مستقیما و لا غیر مستقیم فمن الواجب الوفاء بمیثاقهم و إتمام عهدهم إلی مدتهم.
و قد ظهر بذلک أن المراد من إضافة قوله: «وَ لَمْ یُظاهِرُوا عَلَیْکُمْ أَحَداً» إلی قوله:
«لَمْ یَنْقُصُوکُمْ شَیْئاً» استیفاء قسمی النقض و هما النقض المستقیم کقتلهم بعض المسلمین، و النقض غیر المستقیم نظیر مظاهرتهم بعض أعداء المسلمین علیهم کإمداد مشرکی مکة بنی بکر علی خزاعة بالسلاح، و کانت بنو بکر فی عهد قریش و خزاعة فی عهد النبی ص فحاربوا فأعانت قریش بنی بکر علی خزاعة و نقضت بذلک عهد حدیبیة الذی عقدوه بینهم و بین النبی ص، و کان ذلک من أسباب فتح مکة سنة ثمان.
و قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ فی مقام التعلیل لوجوب الوفاء بالعهد ما لم ینقضه المعاهد المشرک، و ذلک یجعل احترام العهد و حفظ المیثاق أحد مصادیق التقوی المطلق الذی لا یزال یأمر به القرآن و قد صرح به فی نظائر هذا المورد کقوله تعالی:
«وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ عَلی أَلَّا تَعْدِلُوا اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی » المائدة:- 8 و قوله: «وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا، وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ:» المائدة:- 2.
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و بذلک یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالمتقین الذین یتقون نقض العهد من غیر سبب، و ذلک أن التقوی بمعنی الورع عن محارم الله عامة کالحقیقة الثانیة فی القرآن فیحتاج إرادة خلافه إلی قرینة صارفة.
قوله تعالی: «فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ خُذُوهُمْ وَ احْصُرُوهُمْ وَ اقْعُدُوا لَهُمْ کُلَّ مَرْصَدٍ» أصل الانسلاخ من سلخ الشاة و هو نزع جلدها عنها، و انسلاخ الشهر نوع کنایة عن خروجه، و الحصر هو المنع من الخروج عن محیط، و المرصد اسم مکان من الرصد بمعنی الاستعداد للرقوب.
قال الراغب: الرصد الاستعداد للترقب یقال: رصد له و ترصد و أرصدته له، قال عز و جل: «وَ إِرْصاداً لِمَنْ حارَبَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ مِنْ قَبْلُ ، و قوله عز و جل: «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ تنبیها أنه لا ملجأ و لا مهرب، و الرصد یقال للراصد الواحد و الجماعة الراصدین و للمرصود واحدا کان أو جمعا، و قوله تعالی: «یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً» یحتمل کل ذلک، و المرصد موضع الرصد. انتهی.
و المراد بالأشهر الحرم هی الأربعة الأشهر: أشهر السیاحة التی ذکرها الله سبحانه فی قوله: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» و جعلها أجلا مضروبا للمشرکین لا یتعرض فیها لحالهم و أما الأشهر الحرم المعروفة أعنی ذا القعدة و ذا الحجة و المحرم فإنها لا تنطبق علی أذان براءة الواقع فی یوم النحر عاشر ذی الحجة بوجه کما تقدمت الإشارة إلیه.
و علی هذا فاللام فی الأشهر الحرم للعهد الذکری أی إذا انسلخ هذه الأشهر التی ذکرناها و حرمناها للمشرکین لا یتعرض لحالهم فیها فاقتلوا المشرکین إلخ.
و یظهر بذلک أن لا وجه لحمل قوله: «فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ علی انسلاخ ذی القعدة و ذی الحجة و المحرم بأن یکون انسلاخ الأربعة الأشهر بانسلاخ الأشهر الثلاثة منطبقا علیه أو یکون انسلاخ الأشهر الحرم مأخوذا علی نحو الإشارة إلی انقضاء الأربعة الأشهر و إن لم ینطبق الأشهر علی الأشهر فإن ذلک کله مما لا سبیل إلیه بحسب السیاق و إن کان لفظ الأشهر الحرم فی نفسه ظاهرا فی شهور رجب و ذی القعدة و ذی الحجة و المحرم.
و قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ محقق للبراءة منهم و رفع الاحترام 
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عن نفوسهم بإهدار الدماء فلا مانع من أی نازلة نزلت بهم، و فی قوله: «حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ تعمیم للحکم فلا مانع حاجب عن وجوب قتلهم حیثما وجدوا فی حل أو حرم بل و لو ظفر بهم فی الشهر الحرام- بناء علی تعمیم «حَیْثُ للزمان و المکان کلیهما- فیجب علی المسلمین کائنین من کانوا إذا ظفروا بهم أن یقتلوهم، کان ذلک فی الحل أو الحرم فی الشهر الحرام أو غیره.
و إنما أمر بقتلهم حیث وجدوا للتوسل بذلک إلی إیرادهم مورد الفناء و الانقراض، و تطییب الأرض منهم، و إنجاء الناس من مخالطتهم و معاشرتهم بعد ما سمح و أبیح لهم ذلک فی قوله: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ».
و لازم ذلک أن یکون کل من قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ و قوله:
«وَ خُذُوهُمْ و قوله: «وَ احْصُرُوهُمْ و قوله: «وَ اقْعُدُوا لَهُمْ کُلَّ مَرْصَدٍ» بیانا لنوع من الوسیلة إلی إفناء جمعهم و إنفاد عددهم، لیتفصی المجتمع من شرهم.
فإن ظفر بهم و أمکن قتلهم قتلوا، و إن لم یمکن ذلک قبض علیهم و أخذوا، و إن لم یمکن أخذهم حصروا و حبسوا فی کهفهم و منعوا من الخروج إلی الناس و مخالطتهم و إن لم یعلم محلهم قعد لهم فی کل مرصد لیظفر بهم فیقتلوا أو یؤخذوا.
و لعل هذا المعنی هو مراد من قال: إن المراد: فاقتلوا المشرکین حیث وجدتموهم أو خذوهم و احصروهم علی وجه التخییر فی اعتبار الأصلح من الأمرین، و إن کان لا یخلو عن تکلف من جهة اعتبار الأخذ و الحصر و القعود فی کل مرصد أمرا واحدا فی قبال القتل، و کیف کان فالسیاق إنما یلائم ما قدمناه من المعنی.
و أما قول من قال: إن فی قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ وَ خُذُوهُمْ تقدیما و تأخیرا، و التقدیر: فخذوا المشرکین حیث وجدتموهم و اقتلوهم فهو من التصرف فی معنی الآیة من غیر دلیل مجوز، و الآیة و خاصة ذیلها یدفع ذلک سیاقا.
و معنی الآیة: فإذا انسلخ الأشهر الحرم و انقضی الأربعة الأشهر التی أمهلناهم بها بقولنا: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» فأفنوا المشرکین بأی وسیلة ممکنة رأیتموها أقرب و أوصل إلی إفناء جمعهم و إمحاء رسمهم من قتلهم أینما وجدتموهم من حل أو حرم 
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و متی ما ظفرتم بهم فی شهر حرام أو غیره و من أخذهم أو حصرهم أو القعود لهم فی کل مرصد حتی یفنوا عن آخرهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ فَخَلُّوا سَبِیلَهُمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ اشتراط فی معنی الغایة للحکم السابق، و المراد بالتوبة معناها اللغوی و هو الرجوع أی إن رجعوا من الشرک إلی التوحید بالإیمان و نصبوا لذلک حجة من أعمالهم و هی الصلاة و الزکاة و التزموا أحکام دینکم الراجعة إلی الخالق جمیعا فخلوا سبیلهم.
و تخلیة السبیل کنایة عن عدم التعرض لسالکیه و إن عادت مبتذلة بکثرة التداول کان سبیلهم مسدودة مشغولة بتعرض المتعرضین فإذا خلی عنها کان ذلک ملازما أو منطبقا علی عدم التعرض لهم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ تعلیل لقوله: «فَخَلُّوا سَبِیلَهُمْ إما من جهة الأمر الذی یدل علیه بصورته أو من جهة المأمور به الذی یدل علیه بمادته أعنی تخلیة سبیلهم.
و المعنی علی الأول: و إنما أمر الله بتخلیة سبیلهم لأنه غفور رحیم یغفر لمن تاب إلیه و یرحمه.
و علی الثانی: خلوا سبیلهم لأن تخلیتکم سبیلهم من المغفرة و الرحمة، و هما من صفات الله العلیا فتتصفون بذلک بصفة ربکم و أظهر الوجهین هو الأول.
قوله تعالی: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ إلی آخر الآیة، الآیة تتضمن حکم الإجارة لمن استجار من المشرکین لأن یسمع کلام الله، و هی بما تشتمل علیه من الحکم و إن کانت معترضة أو کالمعترضة بین ما یدل علی البراءة و رفع الأمان عن المشرکین إلا أنها بمنزلة دفع الدخل الواجب الذی لا یجوز إهماله فإن أساس هذه الدعوة الحقة و ما یصاحبها من الوعد و الوعید و التبشیر و الإنذار، و ما یترتب علیه من عقد العقود و إبرام العهود أو النقض و البراءة و أحکام القتال کل ذلک إنما هو لصرف الناس عن سبیل الغی و الضلال إلی صراط الرشد و الهدی، و إنجائهم من شقاء الشرک إلی سعادة التوحید.
و لازم ذلک الاعتناء التام بکل طریق یرجی فیه الوصول إلی هدایة ضال و الفوز بإحیاء حق و إن کان یسیرا قلیلا فإن الحق حق و إن کان یسیرا، و المشرک غیر المعاهد
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و إن أبرأ الله منه الذمة و أهدر دمه و رفع الحرمة عن کل ما یعود إلیه من مال و عرض لکنه تعالی إنما فعل به ذلک لیحیی حق و یبطل باطل فإذا رجی منه الخیر منع ذلک من أی قصد سیئ یقصد به حتی یحصل الیأس من هدایته و إنجائه.
فإذا استجار المشرک لینظر فیما تندب إلیه الدعوة الحقة و یتبعها إن اتضحت له کان من الواجب إجارته حتی یسمع کلام الله و یرتفع عنه غشاوة الجهل و تتم علیه الحجة فإذا تمادی بعد ذلک فی ضلاله و أصر فی استکباره صار ممن ارتفع عنه الأمان و برئت منه الذمة و وجب تطییب الأرض من قذارة وجوده بأیة وسیلة أمکنت و أی طریق کان أقرب و أسهل و هذا هو الذی یفیده قوله تعالی: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ ثُمَّ أَبْلِغْهُ مَأْمَنَهُ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْلَمُونَ الآیة بما یکتنف به من الآیات.
فمعنی الآیة: إن طلب منک بعض هؤلاء المشرکین الذین رفع عنهم الأمان أن تأمنه فی جوارک لیحضر عندک و یکلمک فیما تدعو إلیه من الحق الذی یتضمنه کلام الله فأجره حتی یسمع کلام الله و یرتفع عنه غشاوة الجهل ثم أبلغه مأمنه حتی یملک منک أمنا تاما کاملا، و إنما شرع الله هذا الحکم و بذل لهم هذا الأمن التام لأنهم قوم جاهلون و لا بأس علی جاهل إذا رجی منه الخیر بقبول الحق لو وضح له.
و هذا غایة ما یمکن مراعاته من أصول الفضیلة و حفظ الکرامة و نشر الرحمة و الرأفة و شرافة الإنسانیة اعتبره القرآن الکریم، و ندب إلیه الدین القویم.
و قد بان بما قدمناه أولا: أن الآیة مخصصة لعموم قوله فی الآیة السابقة: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ » و ثانیا: أن قوله: «حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ غایة للاستجارة و الإجارة فیتغیا به الحکم، فالاستئمان إنما کان لسمع کلام الله و استفسار ما عند الرسول من مواد الرسالة فیتقدر الأمان الذی یعطاه المستجیر المستأمن بقدره فإذا سمع من کلام الله ما یتبین به الرشد من الغی و یتمیز به الهدی من الضلال انتهت مدة الاستجارة و حان أن یرد المستجیر إلی مأمنه و المکان الخاص به الذی هو فی أمن فیه، لا یهدده فیه سیوف المسلمین لیرجع إلی حاله الذی فارقه، و یختار لنفسه ما یشاء علی حریة من المشیة و الإرادة.
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و ثالثا: أن المراد بکلام الله مطلق آیات القرآن الکریم، نعم یتقید بما ینفع المستجیر من الآیات التی توضح له أصول المعارف الإلهیة و معالم الدین و الجواب عما یختلج فی صدره من الشبهات کل ذلک بدلالة المقام و السیاق.
و بذلک یظهر فساد ما قیل: إن المراد بکلام الله آیات التوحید من القرآن، و کذا ما قیل: إن المراد به سورة براءة أو خصوص ما بلغوه فی الموسم من آیات صدر السورة فإن ذلک کله تخصیص من غیر مخصص.
و رابعا: أن المراد بسمع کلام الله الوقوف علی أصول الدین و معالمه و إن أمکن أن یقال: إن لاستماع نفس کلام الله فیما إذا کان المستجیر عربیا یفهم الکلام الإلهی دخلا فی ذلک أما إذا کان غیر عربی و لا یفهم الکلام العربی فالمستفاد من السیاق أن الغایة فی حقه مجرد تفقه أصول الدین و معالمه.
و خامسا: أن الآیة محکمة غیر منسوخة و لا قابلة له لأن من الضروری البین من مذاق الدین، و ظواهر الکتاب و السنة أن لا مؤاخذة قبل تمام الحجة، و لا تشدید أی تشدید کان إلا بعد البیان فالجاهل السالک فی سبیل الفحص أو المستعلم للحق المستفهم للحقیقة لا یرد خائبا و لا یؤخذ غافلا فعلی الإسلام و المسلمین أن یعطوا کل الأمان لمن استأمنهم لیستحضر معارف الدین و یستعلم أصول الدعوة حتی یتبعها إن لاحت له فیها لوائح الصدق، و هذا أصل لا یقبل بطلانا و لا تغییرا ما دام الإسلام إسلاما فالآیة محکمة غیر قابلة للنسخ إلی یوم القیامة.
و من هنا یظهر فساد قول من قال: إن قوله: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ الآیة منسوخة بالآیة الآتیة: «وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً کَما یُقاتِلُونَکُمْ کَافَّةً» الآیة.
و سادسا: أن الآیة إنما توجب إجارة المستجیر إذا استجار لأمر دینی یرجی فیه خیر الدین، و أما مطلق الاستجارة لا لغرض دینی و لا نفع عائد إلیه فلا دلالة لها علیه أصلا بل الآیات السابقة الآمرة بالتشدید علیهم فی محلها.
و سابعا: أن قوله فی تتمیم الأمر بالإجارة: «ثُمَّ أَبْلِغْهُ مَأْمَنَهُ مع تمام قوله:
«فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ بدونه فی الدلالة علی المقصد یدل علی کمال العنایة بفتح باب 
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الهدایة علی وجوه الناس، و التحفظ علی حریة الناس فی حیاتهم و أعمالهم الحیویة، و الإغماض فی طریقه عن کل حکم حتمی و عزیمة قاطعة لیهلک من هلک عن بینة و یحیا من حی عن بینة، و لا یکون للناس علی الله حجة بعد الرسل.
و ثامنا: أن الآیة- کما قیل- تدل علی أن الاعتقاد بأصل الدین یجب أن یکون عن علم یقینی لا یداخله شک و لا یمازجه ریب و لا یکفی فیه غیره و لو کان الظن الراجح، و قد ذم الله تعالی اتباع الظن، و ندب إلی اتباع العلم فی آیات کثیرة کقوله تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ:» إسراء:- 36 و قوله: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً:» النجم:- 28 و قوله: «ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ:» الزخرف:- 20.
و لو کفی فی أصل الدین الاعتقاد التقلیدی لم یستقم الحکم بإجارة من استجار لتفهم أصول الدین و معارفه لجواز أن یکلف بالتقلید و الکف عن البحث عن أنه حق أو باطل هذا.
و لکن المقدار الواجب فی ذلک أن یکون عن علم قطعی سواء کان حاصلا عن الاستدلال بطرق فنیة أو بغیر ذلک من الوجوه المفیدة للعلم و لو علی سبیل الاتفاق، و هذا غیر القول بأن الاستدلال علی أصول المعارف لا یصح إلا من طریق العقل فإن صحة الاستدلال أمر، و جواز الاعتماد علی العلم بأی طریق حصل أمر آخر.
قوله تعالی: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ الآیة، تبیین و توضیح لما مر إجمالا من الحکم بنقض عهد المشرکین ممن لا وثوق بوفائه بعهده، و قتلهم إلی أن یؤمنوا بالله و یخضعوا لدین التوحید، و استثناء من لم ینقض العهد و بقی علی المیثاق حتی ینقضی مدة عهدهم.
فالآیة و ما یتلوها إلی تمام ست آیات تبین ذلک و توضح الحکم و استثناء ما استثنی منه و الغایة و المغیا جمیعا.
فقوله: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ استفهام فی مقام الإنکار، و قد بادرت الآیة إلی استثناء الذین عاهدوهم من المشرکین عند المسجد الحرام لکونهم لم ینقضوا عهدا و لم یساهلوا فیما واثقوا به بدلیل قوله تعالی: «فَمَا اسْتَقامُوا
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لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ و ذلک أن الاستقامة لمن استقام و السلم لمن یسالم من لوازم التقوی الدینی، و لذلک علل قوله ذلک بقوله: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ کما جاء مثله بعینه فی الآیة السابقة: «فَأَتِمُّوا إِلَیْهِمْ عَهْدَهُمْ إِلی مُدَّتِهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ .
قوله تعالی: «کَیْفَ وَ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ لا یَرْقُبُوا فِیکُمْ إِلًّا وَ لا ذِمَّةً» إلی آخر الآیة، قال الراغب فی المفردات:، الإل کل حالة ظاهرة من عهد حلف، و قرابة تئل:
تلمع فلا یمکن إنکاره، قال تعالی: لا یَرْقُبُونَ فِی مُؤْمِنٍ إِلًّا وَ لا ذِمَّةً، و آل الفرس:
أسرع، حقیقته لمع، و ذلک استعارة فی باب الإسراع نحو برق و طار. انتهی.
و قال أیضا: الذمام بکسر الذال- ما یذم الرجل علی إضاعته من عهد، و کذلک الذمة و المذمة، و قیل: لی مذمة فلا تهتکها، و أذهب مذمتهم بشی‌ء: أی أعطهم شیئا لما لهم من الذمام. انتهی. و هو ظاهر فی أن الذمة مأخوذة من الذم بالمعنی الذی یقابل المدح.
و لعل إلقاء المقابلة فی الآیة بین الإل و الذمة للدلالة علی أنهم لا یحفظون فی المؤمنین شیئا من المواثیق التی یجب رقوبها و حفظها سواء کانت مبنیة علی أصول واقعیة تکوینیة کالقرابة التی توجب بوجه علی القریب رعایة حال قریبه، أو علی الجعل و الاصطلاح کالعهود و المواثیق المعقودة بحلف و نحوه.
و قد کررت لفظة «کیف» للتأکید و لرفع الإبهام فی البیان الناشئ من تخلل قوله: «إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ الآیة بطولها بین قوله: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ الآیة و قوله: «وَ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ الآیة.
فمعنی الآیة: کیف یکون للمشرکین عهد عند الله و عند رسوله و الحال أنهم إن یظهروا علیکم و یغلبوکم علی الأمر لا یحفظوا و لا یراعوا فیکم قرابة و لا عهدا من العهود یرضونکم بالکلام المدلس و القول المزوق، و یأبی ذلک قلوبهم، و أکثرهم فاسقون.
و من هنا ظهر أن قوله: «یُرْضُونَکُمْ بِأَفْواهِهِمْ من المجاز العقلی نسب فیه الإرضاء إلی الأفواه و هو فی الحقیقة منسوب إلی القول و الکلام الخارج من الأفواه المکون فیها.
و قوله: «یُرْضُونَکُمْ الآیة تعلیل لإنکار وجود العهد للمشرکین و لذلک 
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جی‌ء به بالفصل، و التقدیر: کیف یکون لهم عهد و هم یرضونکم بأفواههم و تأبی قلوبهم و أکثرهم فاسقون.
و أما قوله: «وَ أَکْثَرُهُمْ فاسِقُونَ ففیه بیان أن أکثرهم ناقضون للعهد و المیثاق بالفعل من غیر أن ینتظروا ظهورهم جمیعا علیکم فالآیة توضح حال آحادهم و جمیعهم بأن أکثرهم فاسقون بنقض العهد من غیر أن یرقبوا فی مؤمن إلا و لا ذمة، و لو أنهم ظهروا علیکم جمیعا لم یرقبوا فیکم الإل و الذمة.
قوله تعالی: «اشْتَرَوْا بِآیاتِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلًا» إلی آخر الآیتین، بیان و تفسیر لقوله فی الآیة السابقة: «وَ أَکْثَرُهُمْ فاسِقُونَ و کان قوله: «اشْتَرَوْا بِآیاتِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلًا» إلی آخر الآیة توطئة و تمهید لقوله فی الآیة الثانیة: «لا یَرْقُبُونَ فِی مُؤْمِنٍ إِلًّا وَ لا ذِمَّةً».
و بذلک یظهر أن الأقرب أن المراد بالفسق الخروج عن العهد و الذمة دون الفسق بمعنی الخروج عن زی عبودیة الله سبحانه و إن کان الأمر کذلک.
و قوله: «وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُعْتَدُونَ کالتفسیر لجمیع ما مر من أحوالهم الروحیة و أعمالهم الجسمیة، و تفید الجملة مع ذلک جوابا عن سؤال مقدر أو ما یجری مجراه و المعنی: إذا کان هذا حالهم و هذه أفعالهم فلا تحسبوا أن لو نقضتم عهدهم اعتدیتم علیهم فأولئک هم المعتدون علیکم لما أضمروه من العداوة و البغضاء و لما أظهره أکثرهم فی مقام العمل من الصد عن سبیل الله، و عدم رعایة قرابة و لا عهد فی المؤمنین.
قوله تعالی: «فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ» إلی آخر الآیتین، الآیتان بیان تفصیلی لقوله فیما تقدم: «فَإِنْ تُبْتُمْ فَهُوَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّکُمْ غَیْرُ مُعْجِزِی اللَّهِ .
و المراد بالتوبة بدلالة السیاق الرجوع إلی الإیمان بالله و آیاته، و لذلک لم یقتصر علی التوبة فقط بل عطف علیها إقامة الصلاة التی هی أظهر مظاهر عبادة الله، و إیتاء الزکاة الذی هو أقوی أرکان المجتمع الدینی، و قد أشیر بهما إلی نوع الوظائف الدینیة التی بإتیانها یتم الإیمان بآیات الله بعد الإیمان بالله عز اسمه فهذا معنی قوله: «تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ».
و أما قوله: «فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ فالمراد به بیان التساوی بینهم و بین سائر المؤمنین 
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فی الحقوق التی یعتبرها الإسلام فی المجتمع الإسلامی: لهم ما للمسلمین و علیهم ما علی المسلمین.
و قد عبر فی الآیة عن ذلک بالأخوة فی الدین، و قال فی موضع آخر: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ:» الحجرات:- 10 اعتبارا بما بینهم من التساوی فی الحقوق الدینیة فإن الأخوین شقیقان اشتقا من مادة واحدة و هما لذلک متساویان فی الشئون الراجعة إلی ذلک فی مجتمع المنزل عند والدهما الذی هو رب البیت، و فی مجتمع القرابة عند الأقرباء و العشیرة.
و إذ کان لهذا المعنی المسمی بلسان الدین أخوة أحکام و آثار شرعیة اعتنی بها قانون الإسلام فهو اعتبار حقیقة لنوع من الأخوة بین أفراد المجتمع الإسلامی لها آثار مترتبة کما أن الأخوة الطبیعیة فیما اعتبرها الإسلام لها آثار مترتبة عقلائیة و دینیة و لیست تسمیة ذلک أخوة مجرد استعارة لفظیة عن عنایة مجازیة،
و فیما نقل عن النبی ص:
قوله: «المؤمنون إخوة یسعی بذمتهم أدناهم، و هم ید واحدة علی من سواهم».
و قوله: «وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ وَ طَعَنُوا فِی دِینِکُمْ فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ إِنَّهُمْ لا أَیْمانَ لَهُمْ الآیة یدل السیاق أنهم غیر المشرکین الذین أمر الله سبحانه فی الآیة السابقة بنقض عهدهم و ذکر أنهم هم المعتدون لا یرقبون فی مؤمن إلا و لا ذمة فإنهم ناکثون للأیمان ناقضون للعهد، فلا یستقیم فیهم الاشتراط الذی ذکره الله سبحانه بقوله: «وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ الآیة.
فهؤلاء قوم آخرون لهم مع ولی الأمر من المسلمین عهود و أیمان ینکثون أیمانهم من بعد عهدهم، أی ینقضون عهودهم من بعد عقدها فأمر الله سبحانه بقتالهم و ألغی أیمانهم و سماهم أئمة الکفر لأنهم السابقون فی الکفر بآیات الله یتبعهم غیرهم ممن یلیهم، یقاتلون جمیعا لعلهم ینتهون عن نکث الأیمان و نقض العهود.
قوله تعالی: «أَ لا تُقاتِلُونَ قَوْماً نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ وَ هَمُّوا بِإِخْراجِ الرَّسُولِ الآیة و ما بعدها إلی تمام أربع آیات تحریض للمؤمنین و تهییج لهم علی قتال المشرکین ببیان ما أجرموا به فی جنب الله و خانوا به الحق و الحقیقة، و عد خطایاهم و طغیاناتهم من نکث الأیمان و الهم بإخراج الرسول و البدء بالقتال أول مرة.
ثم بتعریف المؤمنین أن لازم إیمانهم بالله الذی یملک کل خیر و شر و نفع و ضر
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أن لا یخشوا إلا إیاه إن کانوا مؤمنین به ففی ذلک تقویة لقلوبهم و تشجیعهم علیهم، و ینتهی إلی بیان أنهم ممتحنون من عند الله بإخلاص الإیمان له و القطع من المشرکین حتی یؤجروا بما یؤجر به المؤمن المتحقق فی إیمانه.
قوله تعالی: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ إلی آخر الآیتین. أعاد الأمر بالقتال لأنه صار من جهة ما تقدم من التحریض و التحضیض أوقع فی القبول فإن الأمر الأول کان ابتدائیا غیر مسبوق بتمهید و توطئة بخلاف الأمر الثانی الوارد بعد اشتداد الاستعداد و کمال التهیؤ من المأمورین.
علی أن ما اتبع به الأمر من قوله: «یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ وَ یُخْزِهِمْ إلی قوله:
«وَ یُذْهِبْ غَیْظَ قُلُوبِهِمْ یؤکد الأمر و یغری المأمورین علی امتثاله و إجرائه علی المشرکین فإن تذکرهم إن قتل المشرکین عذاب إلهی لهم بأیدی المؤمنین، و إن المؤمنین أیاد مجریة لله سبحانه و إن فی ذلک خزیا للمشرکین و نصرة من الله للمؤمنین علیهم و شفاء لصدور قوم مؤمنین و إذهابا لغیظ قلوبهم، یجرئهم للعمل و ینشطهم و یصفی إرادتهم.
و قوله: «وَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلی مَنْ یَشاءُ» الآیة بمنزلة الاستثناء لئلا یجری حکم القتال علی إطلاقه.
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تُتْرَکُوا وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ إلی آخر الآیة بمنزلة تعلیل آخر لوجوب قتالهم لینتج تحریضهم علی القتال و فیه بیان حقیقة الأمر، و محصله أن الدار دار الامتحان و الابتلاء فإن نفوس الآدمیین تقبل الخیر و الشر و السعادة و الشقاوة فهی فی أول کینونتها ساذجة مبهمة، و مراتب القرب و الزلفی إنما تبذل بإزاء الإیمان الخالص بالله و آیاته، و لا یظهر صفاء الإیمان إلا بالامتحان الذی یورد المؤمن مقام العمل، لیمیز الله بذلک الطیب من الخبیث، و الصافی الإیمان ممن لیس عنده إلا مجرد الدعوی أو المزعمة.
فمن الواجب أن یمتحن هؤلاء المدعون أنهم باعوا أنفسهم و أموالهم لله بأن لهم الجنة، و یبتلوا بمثل القتال الذی یمیز به الصادق من الکاذب و یفصل الذی قطع روابط المحبة و الصلة من أعداء الله سبحانه ممن فی قلبه بقایا من ولایتهم و مودتهم حتی یحیا هؤلاء و یهلک أولئک.
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فعلی المؤمنین أن یمتثلوا أمر القتال بل یتسارعوا إلیه و یتسابقوا فیه لیظهروا بذلک صفاء جوهرهم و حقیقة إیمانهم و یحتجوا به علی ربهم یوم لا نجاح فیه إلا بحجة الحق.
فقوله: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تُتْرَکُوا» أی بل أ ظننتم أن تترکوا علی ما أنتم علیه من الحال و لما تظهر حقیقة صدقکم فی دعوی الإیمان بالله و بآیاته.
و قوله: «وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الآیة أی و لما یظهر فی الخارج جهادکم و عدم اتخاذکم من دون الله و لا رسوله و لا المؤمنین ولیجة فإن تحقق الأشیاء علم منه تعالی بها و قد مر نظیر الکلام مع بسط ما فی تفسیر قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَعْلَمِ اللَّهُ الَّذِینَ جاهَدُوا مِنْکُمْ» الآیة: آل عمران:- 142 فی الجزء الرابع من الکتاب. و من الدلیل علی هذا الذی ذکرنا فی معنی العلم قوله فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ .
و الولیجة علی ما فی مفردات الراغب، کل ما یتخذه الإنسان معتمدا علیه و لیس من أهله.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ : حدثنی أبی عن محمد بن الفضل عن ابن أبی عمیر عن أبی الصباح الکنانی عن أبی عبد الله (ع) قال: نزلت هذه الآیة بعد ما رجع رسول الله ص من غزوة تبوک- فی سنة تسع من الهجرة.
قال": و کان رسول الله ص لما فتح مکة- لم یمنع المشرکین الحج فی تلک السنة، و کان سنة من العرب فی الحج أنه من دخل مکة- و طاف البیت فی ثیابه لم یحل له إمساکها، و کانوا یتصدقون بها و لا یلبسونها بعد الطواف- فکان من وافی مکة یستعیر ثوبا و یطوف فیه ثم یرده، و من لم یجده عاریة و لا کری- و لم یکن له إلا ثوب واحد طاف بالبیت عریانا-.
فجاءت امرأة من العرب وسیمة جمیلة- فطلبت ثوبا عاریة أو کری فلم تجده- فقالوا لها: إن طفت فی ثیابک- احتجت أن تتصدقی بها- فقالت: کیف أتصدق و لیس لی غیرها؟ فطافت بالبیت عریانة و أشرف لها الناس- فوضعت إحدی یدیها علی قبلها- و الأخری علی دبرها و قالت شعرا:
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فلما فرغت من الطواف خطبها جماعة- فقالت: إن لی زوجا-.
و کانت سیرة رسول الله ص قبل نزول سورة براءة- أن لا یقاتل إلا من قاتله و لا یحارب إلا من حاربه و أراده، و قد کان أنزل علیه [فی ذلک «فَإِنِ اعْتَزَلُوکُمْ فَلَمْ یُقاتِلُوکُمْ وَ أَلْقَوْا إِلَیْکُمُ السَّلَمَ- فَما جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ عَلَیْهِمْ سَبِیلًا» فکان رسول الله ص لا یقاتل أحدا قد تنحی عنه- و اعتزله حتی نزلت علیه سورة براءة- و أمره بقتل المشرکین من اعتزله و من لم یعتزله- إلا الذین قد عاهدهم رسول الله ص یوم فتح مکة إلی مدة: منهم صفوان بن أمیة و سهیل بن عمرو- فقال الله عز و جل: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ- إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ- فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» ثم یقتلون حیثما وجدوا بعد. هذه أشهر السیاحة:- عشرین من ذی الحجة و المحرم و صفر- و شهر ربیع الأول و عشرا من ربیع الآخر-.
فلما نزلت الآیات من سورة براءة- دفعها رسول الله ص إلی أبی بکر- و أمره أن یخرج إلی مکة- و یقرأها علی الناس بمنی یوم النحر- فلما خرج أبو بکر نزل جبرئیل علی رسول الله ص- فقال: یا محمد لا یؤدی عنک إلا رجل منک-.
فبعث رسول الله ص أمیر المؤمنین (ع)- فی طلب أبی بکر فلحقه بالروحاء- و أخذ منه الآیات فرجع أبو بکر إلی رسول الله ص- فقال: یا رسول الله، أنزل الله فی شیئا؟ فقال: لا- إن الله أمرنی أن لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی.
و فی تفسیر العیاشی، عن حریر عن أبی عبد الله (ع): أن رسول الله بعث أبا بکر مع براءة إلی الموسم- لیقرأها علی الناس فنزل جبرئیل- فقال: لا یبلغ عنک إلا علی- فدعا رسول الله ص علیا- و أمر أن یرکب ناقته العضباء، و أمره أن یلحق أبا بکر فیأخذ منه براءة- و یقرأها علی الناس بمکة- فقال أبو بکر: أ سخط؟ فقال: لا- إلا أنه أنزل علیه أنه لا یبلغ إلا رجل منک-.
فلما قدم علی مکة و کان یوم النحر بعد الظهر- و هو یوم الحج الأکبر قام ثم قال:
إنی رسول رسول الله إلیکم فقرأها علیهم: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ- فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» عشرین من ذی الحجة و المحرم و صفر- و شهر ربیع الأول و عشرا من شهر ربیع الآخر، و قال: لا یطوف بالبیت عریان و لا عریانة-
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و لا مشرک بعد هذا العام، و من کان له عهد عند رسول الله ص- فمدته إلی هذه الأربعة أشهر.
أقول: المراد تعیین المدة للعهود التی لا مدة لها بقرینة ما سیأتی من الروایة، و أما العهود التی لها مدة فاعتبارها إلی مدتها مدلول لنفس الآیات الکریمة.
و فی تفسیری العیاشی، و المجمع، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: خطب علی (ع) بالناس و اخترط سیفه- و قال: لا یطوفن بالبیت عریان، و لا یحجن بالبیت مشرک، و من کانت له مدة فهو إلی مدته، و من لم یکن له مدة فمدته أربعة أشهر، و کان خطب یوم النحر، و کانت عشرون من ذی الحجة و المحرم و صفر- و شهر ربیع الأول و عشر من شهر ربیع الآخر، و قال: یوم النحر یوم الحج الأکبر.
أقول: و الروایات من طرق أئمة أهل البیت (ع) فی هذه المعانی فوق حد الإحصاء.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الله بن أحمد بن حنبل فی زوائد المسند و أبو الشیخ و ابن مردویه عن علی رضی الله عنه قال: لما نزلت عشر آیات من براءة علی النبی ص- دعا أبا بکر رضی الله عنه لیقرأها علی أهل مکة- ثم دعانی فقال: لی أدرک أبا بکر- فحیثما لقیته فخذ الکتاب منه-.
و رجع أبو بکر رضی الله عنه- فقال: یا رسول الله نزل فی شی‌ء؟ قال: لا- و لکن جبرئیل جاءنی فقال:- لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن سعد بن أبی وقاص رضی الله عنه: أن رسول الله ص بعث أبا بکر رضی الله عنه- ببراءة إلی أهل مکة- ثم بعث علیا رضی الله عنه علی أثره فأخذها منه- فکأن أبا بکر وجد فی نفسه فقال النبی ص: یا أبا بکر- إنه لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی رافع رضی الله عنه قال: بعث رسول الله ص أبا بکر رضی الله عنه ببراءة- إلی الموسم فأتی جبرئیل (ع) فقال: إنه لا یؤدیها إلا أنت أو رجل منک- فبعث علیا رضی الله عنه علی أثره- حتی لحقه بین مکة و المدینة- فأخذها فقرأها علی الناس فی الموسم.
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و فیه، أخرج ابن حبان و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال: بعث رسول الله ص أبا بکر رضی الله عنه- یؤدی عنه براءة- فلما أرسله بعث إلی علی رضی الله عنه- فقال: یا علی لا یؤدی عنی إلا أنا أو أنت، فحمله علی ناقته العضباء- فسار حتی لحق بأبی بکر رضی الله عنه- فأخذ منه براءة.
فأتی أبو بکر النبی ص و قد دخله من ذلک مخافة- أن یکون قد أنزلت فیه شی‌ء- فلما أتاه قال: ما لی یا رسول الله؟ قال: خیر أنت أخی و صاحبی فی الغار- و أنت معی علی الحوض- غیر أنه لا یبلغ عنی إلا رجل منی.
أقول: و هناک روایات أخری فی معنی ما تقدم،
و قد نقل فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب أنه رواه الطبرسی، و البلاذری، و الترمذی، و الواقدی، و الشعبی، و السدی، و الثعلبی، و الواحدی، و القرطبی، و القشیری، و السمعانی، و أحمد بن حنبل، و ابن بطة، و محمد بن إسحاق، و أبو یعلی الموصلی، و الأعمش، و سماک بن حرب فی کتبهم عن عروة بن الزبیر، و أبی هریرة، و أنس، و أبی رافع، و زید بن نفیع، و ابن عمر، و ابن عباس، و اللفظ له: أنه لما نزل: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إلی تسع آیات أنفذ النبی ص أبا بکر إلی مکة- لأدائها فنزل جبرئیل و قال: إنه لا یؤدیها إلا أنت أو رجل منک- فقال النبی ص لأمیر المؤمنین: ارکب ناقتی العضباء و الحق أبا بکر- و خذ براءة من یده-.
قال: و لما رجع أبو بکر إلی النبی ص جزع- و قال: یا رسول الله- إنک أهلتنی لأمر طالت الأعناق فیه- فلما توجهت إلیه رددتنی منه؟ فقال (ص): الأمین هبط إلی عن الله تعالی: أنه لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک؛ و علی منی و لا یؤدی عنی إلا علی.
و فیما نقلناه من الروایات و ما ترکناه منها و هو أکثر و فیما سیجی‌ء فی هذا الباب نکتتان أصلیتان.
إحداهما: أن بعث النبی ص علیا ببراءة و عزله أبا بکر إنما کان بأمر من ربه بنزول جبرئیل: «أنه لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» و لم یقید الحکم فی شی‌ء من الروایات ببراءة أو نقض العهد فلم یرد فی شی‌ء منها: لا یؤدی براءة أو لا ینقض العهد إلا أنت أو رجل منک فلا دلیل علی تقییده ببراءة علی ما وقع فی کثیر
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من التفاسیر؛ و یؤید الإطلاق ما سیأتی.
و ثانیتهما: أن علیا (ع) کما کان ینادی ببراءة، کذلک کان ینادی بحکم آخر و هو أن من کان له مدة فهو إلی مدته و من لم یکن له مدة فمدته أربعة أشهر: و هذا أیضا مما یدل علیه آیات براءة.
و بحکم آخر و هو أنه لا یطوفن بالبیت عریان، و هو أیضا حکم إلهی مدلول علیه بقوله تعالی: «یا بَنِی آدَمَ خُذُوا زِینَتَکُمْ عِنْدَ کُلِّ مَسْجِدٍ:» الأعراف:- 31 و قد ورد فی بعض الروایات ذکر الآیة مع الحکم کما سیجی‌ء.
و حکم آخر أنه لا یطوف أو لا یحج البیت مشرک بعد هذا العام و هو مدلول قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا:» التوبة:- 28.
و هناک أمر خامس ذکر فی بعض روایات الباب أنه (ع) کان ینادی به و هو أنه لا یدخل الجنة إلا مؤمن و هذا و إن لم یذکر فی سائر الروایات، و الاعتبار لا یساعد علی ذلک لنزول آیات کثیرة مکیة و مدنیة فی ذلک و خفاء الأمر فی ذلک علی المشرکین إلی سنة تسع من الهجرة کالمحال عادة لکن ذلک أیضا مدلول للآیات الکریمة «1»، و علی أی حال لم تکن رسالة علی (ع) مقصورا علی تأدیة آیات براءة بل لها و لتبلیغ ثلاثة أو أربعة أحکام قرآنیة أخری، و الجمیع مشمول لما أنزل به جبرئیل عن الله سبحانه علی رسوله ص: أنه لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک، إذ لا دلیل علی تقیید الکلام علی إطلاقه أصلا.
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و حسنه و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس رضی الله عنه: أن رسول الله ص بعث أبا بکر رضی الله عنه- و أمره أن ینادی بهؤلاء الکلمات- ثم أتبعه علیا رضی الله عنه و أمره أن ینادی بها- فانطلقا فحجا فقام علی رضی الله عنه فی أیام التشریق- فنادی: أن الله بری‌ء من المشرکین و رسوله- فسیحوا فی الأرض أربعة أشهر و لا یحجن بعد العام مشرک،
______________________________
(1) و أما علی ما فی بعضها بدلا من ذلک: «لا یدخل الکعبة- أو البیت- إلا مؤمن» فالحکم المستفاد منه نظیر الحکم بأنه لا یطوفن بالبیت مشرک حکم ابتدائی. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 166
و لا یطوفن بالبیت عریان، و لا یدخل الجنة إلا مؤمن- فکان علی رضی الله عنه ینادی بها.
أقول: و الخبر قریب المضمون مما استفدناه من الروایات.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم من طریق سعید بن المسیب عن أبی هریرة": أن أبا بکر رضی الله عنه أمره أن یؤذن ببراءة- فی حجة أبی بکر.
قال أبو هریرة: ثم أتبعنا النبی ص علیا رضی الله عنه- أمره أن یؤذن ببراءة و أبو بکر رضی الله عنه- علی الموسم کما هو- أو قال: علی هیئته 
-.
أقول: و قد ورد فی عدة من طرق أهل السنة: أن النبی استعمل أبا بکر علی الحج عامه ذلک فکان هو أمیر الحاج و علی ینادی ببراءة و قد روت الشیعة أنه (ص) استعمل للإمارة علیا کما أنه حمله تأدیة آیات براءة و قد ذکر ذلک الطبرسی فی مجمع البیان و رواه العیاشی عن زرارة عن أبی جعفر (ع)، و ربما تأید ذلک بما ورد أن علیا کان یقضی فی سفره ذلک و أن النبی ص دعا له فی ذلک، إذ من المعلوم أن مجرد الرسالة بتأدیة براءة لا تتضمن الحکم بالقضاء بین الناس، و أوفق ما یکون ذلک فی تلک الأیام بالإمارة، و الروایة ما سیأتی:
فی تفسیر العیاشی، عن الحسن عن علی ع: أن النبی (ص) حین بعثه ببراءة- قال: یا نبی الله إنی لست بلسن و لا بخطیب- قال (ص): یأبی الله ما بی إلا أن أذهب بها أو تذهب أنت- قال: فإن کان لا بد فسأذهب أنا- قال: فانطلق فإن الله یثبت لسانک و یهدی قلبک- ثم وضع یده علی فمه- فقال: انطلق و اقرأها علی الناس، و قال (ص): الناس سیتقاضون إلیک- فإذا أتاک الخصمان فلا تقض لواحد- حتی تسمع الآخر فإنه أجدر أن تعلم الحق.
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة
کما فی الدر المنثور، عن أبی الشیخ عن علی رضی الله عنه قال: بعثنی رسول الله ص إلی الیمن ببراءة- فقلت: یا رسول الله تبعثنی و أنا غلام حدیث السن- و أسأل عن القضاء و لا أدری ما أجیب؟ قال: ما بد من أن تذهب بها أو أذهب بها. قلت: إن کان لا بد أنا أذهب، قال: انطلق فإن الله یثبت لسانک و یهدی قلبک، ثم قال: انطلق و اقرأها علی الناس.
إلا أن اشتمال الروایة علی لفظ الیمن یسی‌ء الظن بها إذ من البین من لفظ آیات براءة أنها مقرة علی أهل مکة یوم الحج الأکبر بمکة و أین ذلک من الیمن و أهلها
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و کان لفظ الروایة کان: «إلی مکة» فوضع موضعه «إلی الیمن» تصحیحا لما اشتملت علیه من حدیث القضاء.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و النسائی و ابن المنذر و ابن مردویه عن أبی هریرة قال": کنت مع علی رضی الله عنه حین بعثه رسول الله ص، بعث علیا بأربع:
لا یطوف بالبیت عریان، و لا یجتمع المسلمون و المشرکون بعد عامهم،- و من کان بینه و بین رسول الله ص عهد فهو إلی عهده، و إن الله و رسوله بری‌ء من المشرکین.
أقول: و هذا المعنی مروی عن أبی هریرة بعدة طرق بألفاظ مختلفة لا تخلو من شی‌ء فی متنها- علی ما سیجی‌ء- و أمتن الروایات متنا هذه التی أوردناها.
و فیه، أخرج أحمد و النسائی و ابن المنذر و ابن مردویه عن أبی هریرة قال": کنت مع علی حین بعثه رسول الله إلی أهل مکة ببراءة- فکنا ننادی أنه لا یدخل الجنة إلا مؤمن، و لا یطوف بالبیت عریان، و من کان بینه و بین رسول الله ص عهد- فإن أمره أو أجله إلی أربعة أشهر- فإذا مضت الأربعة أشهر- فإن الله بری‌ء من المشرکین و رسوله- و لا یحج هذا البیت بعد العام مشرک.
أقول: و فی متن الروایة اضطراب بین، أما أولا: فلاشتمالها علی النداء بأنه لا یدخل الجنة إلا مؤمن، و قد سبق أنه نزلت فی معناه آیات کثیرة مکیة و مدنیة منذ سنین و قد سمعها الحضری و البدوی و المشرک و المؤمن فأی حاجة متصورة إلی إبلاغها أهل الجمع.
و أما ثانیا: فلأن النداء الثانی أعنی قوله: و من کان بینه و بین رسول الله ص عهد إلخ، لا ینطبق لا علی مضامین الآیات و لا علی مضامین الروایات المتظافرة السابقة، علی أنه قد جعل فیه البراءة بعد مضی أربعة أشهر.
و أما ثالثا: فلما سنذکره ذیلا.
و فیه، أخرج البخاری و مسلم و ابن المنذر و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن أبی هریرة قال": بعثنی أبو بکر رضی الله عنه فی تلک الحجة- فی مؤذنین بعثهم یوم النحر یؤذنون بمنی- أن لا یحج بعد هذا العام مشرک، و لا یطوف بالبیت عریان- ثم أردف النبی ص بعلی بن أبی طالب رضی الله عنه- فأمره أن یؤذن ببراءة- فأذن معنا علی فی أهل منی یوم النحر ببراءة، و أن لا یحج بعد العام مشرک- و لا یطوف بالبیت عریان.
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و فی تفسیر المنار، عن الترمذی عن ابن عباس": أن النبی ص بعث أبا بکر- إلی أن قال- فقام علی أیام التشریق فنادی: ذمة الله و ذمة رسوله بریئة من کل مشرک- فسیحوا فی الأرض أربعة أشهر، و لا یحجن بعد العام مشرک، و لا یطوفن بالبیت عریان- و لا یدخل الجنة إلا کل مؤمن- فکان علی ینادی بها فإذا بح- قام أبو هریرة فنادی بها.
و فیه، أیضا عن أحمد و النسائی- من طریق محرز بن أبی هریرة عن أبیه قال": کنت مع علی حین بعثه رسول الله ص إلی مکة- ببراءة فکنا ننادی- أن لا یدخل الجنة إلا کل نفس مسلمة، و لا یطوف بالبیت عریان، و من کان بینه و بین رسول الله ص عهد فعهده إلی مدته، و لا یحج بعد العام مشرک- فکنت أنادی حتی صحل صوتی.
أقول: قد عرفت أن الذی وقع فی الروایات علی کثرتها فی قصة بعث علی و عزل أبی بکر من کلمة الوحی الذی نزل به جبرئیل علی النبی ص هو قوله:
«لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» و کذا ما ذکره النبی ص حین أجاب أبا بکر لما سأله عن سبب عزله، إنما هو متن ما أوحی إلیه الله سبحانه، أو قوله- و هو فی معناه-: «لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی».
و کیفما کان فهو کلام مطلق یشمل تأدیة براءة و کل حکم إلهی احتاج النبی ص إلی أن یؤدیه عنه مؤد غیره، و لا دلیل لا من متون الروایات و لا غیرها یدل علی اختصاص ذلک ببراءة، و قد اتضح أن المنع عن طواف البیت عریانا و المنع عن حج المشرکین بعد ذلک العام و کذا تأجیل من له عهد إلی مدة أو من غیر مدة کل ذلک أحکام إلهیة نزل بها القرآن فما معنی إرجاع أمرها إلی أبی بکر أو نداء أبی هریرة بها وحده أو ندائه ببراءة و سائر الأحکام المذکورة فی الجمع إذا بح علی (ع) حتی یصحل صوته من کثرة النداء؟ و لو جاز لأبی هریرة أن یقوم بها و الحال هذه فلم لم یجز لأبی بکر ذلک؟.
نعم أبدع بعض المفسرین کابن کثیر و أترابه هنا وجها وجهوا به ما تتضمنه هذه الروایات انتصارا لها و هو أن قوله: «لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی» مخصوص بتأدیة براءة فقط من غیر أن یشمل سائر الأحکام التی کان ینادی بها علی (ع)، و أن تعیینه (ص) علیا بتبلیغ آیات براءة أهل الجمع إنما هو لما کان من عادة العرب أن لا ینقض العهد إلا عاقده أو رجل من أهل بیته و مراعاة هذه العادة الجاریة هی 
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التی دعت النبی ص أن یأخذ براءة و فیها نقض ما للمشرکین من عهد- من أبی بکر و یسلمها إلی علی لیستحفظ بذلک السنة العربیة فیؤدیها عنه بعض أهل بیته.
قالوا: و هذا معنی قوله (ص) لما سأله أبو بکر قائلا: یا رسول الله هل نزل فی شی‌ء؟ قال: «لا و لکن لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی» و معناه أنی إنما عزلتک و نصبت علیا لذلک لئلا أنقض هذه السنة العربیة الجاریة.
و لذلک لم ینفصل أبو بکر من شأنه فقد کان قلده إمارة الحاج و کان لأبی بکر مؤذنون یؤذنون بهذه الأحکام کأبی هریرة و غیره من الرجال الذین لم یذکر أسماؤهم فی الروایات، و کان علی أحد من عنده لهذا الشأن، و لذا ورد فی بعضها: أنه خطب بمنی و لما فرغ من خطبته التفت إلی علی و قال: قم یا علی و أد رسالة رسول الله ص.
و هذا ما ذکروه و وجهوا به الروایات.
و الباحث الناقد إذا راجع هذه الآیات و الروایات ثم تأمل ما جرت من المشاجرات الکلامیة بین الفریقین: أهل السنة و الشیعة فی باب الأفضلیة لم یرتب فی أنهم خلطوا بین البحث التفسیری الذی شأنه تحصیل مدالیل الآیات القرآنیة، و البحث الروائی الذی شأنه نقد معانی الأحادیث و تمییز غثها من سمینها، و بین البحث الکلامی الناظر فی أن أبا بکر أفضل من علی أو علیا أفضل من أبی بکر؟ و فی أن إمارة الحاج أفضل أو الرسالة فی تبلیغ آیات براءة؟ و لمن کان إمارة الحج إذ ذاک لأبی بکر أو لعلی؟
أما البحث الکلامی فلسنا نشتغل به فی هذا المقام فهو خارج عن غرضنا، و أما البحث الروائی أو التفسیری فیما یرتبط به الآیات إلی أسباب نزولها مما یتعلق بمعانی الآیات فالذی ینبغی أن یقال بالنظر إلیه أنهم أخطئوا فی هذا التوجیه.
فلیت شعری من أین تسلموا أن هذه الجملة التی نزل بها جبرئیل: «أنه لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» مقیدة بنقض العهد لا یدل علی أزید من ذلک، و لا دلیل علیه من نقل أو عقل فالجملة ظاهرة أتم ظهور فی أن ما کان علی رسول الله ص أن یؤدیه لا یجوز أن یؤدیه إلا هو أو رجل منه سواه، کان نقض عهد من جانب الله کما فی مورد براءة أو حکما آخر إلهیا علی رسول الله ص أن یؤدیه و یبلغه.
و هذا غیر ما کان من أقسام الرسالة منه (ص) مما لیس علیه أن یؤدیه بنفسه 
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الشریفة کالکتب التی أرسل بها إلی الملوک و الأمم و الأقوام فی الدعوة إلی الإسلام و کذا سائر الرسالات التی کان یبعث بها رجالا من المؤمنین إلی الناس فی أمور یرجع إلی دینهم و الإمارات و الولایات و نحو ذلک.
ففرق جلی بین هذه الأمور و بین براءة و نظائرها فإن ما تتضمنه آیات براءة و أمثال النهی عن الطواف عریانا، و النهی عن حج المشرکین بعد العام أحکام إلهیة ابتدائیة لم تبلغ بعد و لم تؤد إلی من یجب أن تبلغه، و هم المشرکون بمکة و الحجاج منهم، و لا رسالة من الله فی ذلک إلا لرسوله، و أما سائر الموارد التی کان یکتفی النبی (ص) ببعث الرسل للتبلیغ فقد کانت مما فرغ ( (ص)) فیها من أصل التبلیغ و التأدیة، بتبلیغه من وسعه تبلیغه ممن حضر کالدعوة إلی الإسلام و سائر شرائع الدین و کان یقول: «لیبلغ الشاهد منکم الغائب» ثم إذا مست الحاجة إلی تبلیغه بعض من لا وثوق عادة ببلوغ الحکم إلیه أو لا أثر لمجرد البلوغ إلا أن یعتنی لشأنه بکتاب أو رسول أو توسل عند ذلک إلی رسالة أو کتاب کما فی دعوة الملوک.
و لیتأمل الباحث المنصف قوله «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» فقد قیل: «لا یؤدی عنک إلا أنت» و لم یقل: «لا یؤدی إلا أنت أو رجل منک» حتی یفید اشتراک الرسالة، و لم یقل: «لا یؤدی منک إلا رجل منک» حتی یشمل سائر الرسالات التی کان ( (ص)) یقلدها کل من کان من صالحی المؤمنین فإنما مفاد قوله: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» أن الأمور الرسالیة التی یجب علیک نفسک أن تقوم بها لا یقوم بها غیرک عوضا منک إلا رجل منک أی لا یخلفک فیما علیک کالتأدیة الابتدائیة إلا رجل منک.
ثم لیت شعری ما الذی دعاهم إلی أن أهملوا کلمة الوحی التی هی قول الله نزل به جبرئیل علی النبی (ص): «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» و ذکروا مکانها أنه «کانت السنة الجاریة عند العرب أن لا ینقض العهد إلا عاقده أو رجل من أهل بیته» تلک السنة العربیة التی لا خبر عنها فی أیامهم و مغازیهم و لا أثر إلا ما ذکره ابن کثیر و نسبه إلی العلماء عند البحث عن آیات براءة!.
ثم لو کانت سنة عربیة جاهلیة علی هذا النعت فما وزنها فی الإسلام و ما هی قیمتها عند النبی (ص) و قد کان ینسخ کل یوم سنة جاهلیة و ینقض کل حین عادة قومیة، و لم تکن من جملة الأخلاق الکریمة أو السنن و العادات النافعة بل سلیقة قبائلیة تشبه 
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سلائق الأشراف 
و قد قال ( (ص)) یوم فتح مکة عند الکعبة علی ما رواه أصحاب السیر:
«إلا کل مأثرة أو دم أو مال یدعی- فهو تحت قدمی هاتین- إلا سدانة البیت و سقایة الحاج».
ثم لو کانت سنة عربیة غیر مذمومة فهل کان رسول الله (ص) ذهل عنها و نسیها حین أسلم الآیات إلی أبی بکر و أرسله، و خرج هو إلی مکة حتی إذا کان فی بعض الطریق ذکر ( (ص)) ما نسیه أو ذکره بعض من عنده بما أهمله و ذهل عنه من أمر کان من الواجب مراعاته؟ و هو ( (ص)) المثل الأعلی فی مکارم الأخلاق و اعتبار ما یجب أن یعتبر من الحزم و حسن التدبیر، و کیف جاز لهؤلاء المذکرین أن یغفلوا عن ذلک و لیس من الأمور التی یغفل عنها و تخفی عادة فإنما الذهول عنه کغفلة المقاتل عن سلاحه؟.
و هل کان ذلک بوحی من الله إلیه أنه یجب له أن لا یلغی هذه السنة العربیة الکریمة، و أن ذلک أحد الأحکام الشرعیة فی الباب و أنه یحرم علی ولی أمر المسلمین أن ینقض عهدا إلا بنفسه أو بید أحد من أهل بیته؟ و ما معنی هذا الحکم؟.
أو أنه حکم أخلاقی اضطر إلی اعتباره لما أن المشرکین ما کانوا یقبلون هذا النقض إلا بأن یسمعوه من النبی (ص) نفسه أو من أحد من أهل بیته؟ و قد کانت السیطرة یومئذ له ( (ص)) علیهم، و الزمام بیده دونهم، و الإبلاغ إبلاغ.
أو أن المؤمنین المخاطبین بقوله: «عاهَدْتُمْ و قوله: «وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ و قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ ما کانوا یعتبرون هذا النقض نقضا دون أن یسمعوه منه (ص) أو من واحد من أهل بیته و إن علموا بالنقض إذا سمعوا الآیات من أبی بکر؟.
و لو کان کذلک فکیف قبله و اعتبره نقضا من سمعه من أبی هریرة الذی کان ینادی به حتی صحل صوته؟ و هل کان أبو هریرة أقرب إلی علی و أمس به من أبی بکر إلی رسول الله ص فالحق أن هذه الروایات الحاکیة لنداء أبی هریرة و غیره غیر سدیدة لا ینبغی الرکون إلیها.
قال صاحب المنار فی تفسیره: جملة الروایات تدل علی أن النبی (ص) جعل أبا بکر أمیرا علی الحج سنة تسع و أمره أن یبلغ المشرکین الذین یحضرون الحج أنهم یمنعون منه بعد ذلک العام ثم أردفه بعلی لیبلغهم عنه نبذ عهودهم المطلقة و إعطاءهم مهلة أربعة أشهر لینظروا فی أمرهم، و إن العهود الموقتة أجلها نهایة وقتها، و یتلو علیهم الآیات المتضمنة لمسألة نبذ العهود و ما یتعلق بها من أول سورة براءة.
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و هی أربعون أو ثلاث و ثلاثون آیة، و ما ذکر فی بعض الروایات من التردد بین ثلاثین و أربعین فتعبیر بالأعشار مع إلغاء کسرها من زیادة و نقصان.
و ذلک لأن من عادة العرب أن العهود و نبذها إنما تکون من عاقدها أو أحد عصبته القریبة، و أن علیا کان مختصا بذلک مع بقاء إمارة الحج لأبی بکر الذی کان یساعده علی ذلک و یأمر بعض الصحابة کأبی هریرة بمساعدته. انتهی.
و قال أیضا: إن بعض الشیعة یکبرون هذه المزیة لعلی (ع) کعادتهم و یضیفون إلیها ما لا تصح به روایة، و لا تؤیده درایة فیستدلون بها علی تفضیله علی أبی بکر رضی الله عنهما و کونه أحق بالخلافة منه، و یزعمون أن النبی ص عزل أبا بکر من تبلیغ سورة براءة لأن جبرئیل أمره بذلک، و أنه لا یبلغ عنه إلا هو أو رجل منه و لا یخصون هذا النفی بتبلیغ نبذ العهود و ما یتعلق به بل یجعلونه عاما لأمر الدین کله.
مع استفاضة الأخبار الصحیحة بوجوب تبلیغ الدین علی المسلمین کافة کالجهاد فی حمایته و الدفاع عنه، و کونه فریضة لا فضیلة فقط و منها قوله (ص) فی حجة الوداع علی مسمع الألوف من الناس: «ألا فلیبلغ الشاهد الغائب» و هو مکرر فی الصحیحین و غیرهما، و فی بعض الروایات عن ابن عباس: فوالذی نفسی بیده أنها لوصیته إلی أمته «فلیبلغ الشاهد الغائب» إلخ و حدیث: «بلغوا عنی و لو آیة» رواه البخاری فی صحیحة و الترمذی، و لو لا ذلک لما انتشر الإسلام ذلک الانتشار السریع فی العالم.
بل زعم بعضهم- کما قیل- إنه (ص) عزل أبا بکر من إمارة الحج و ولاها علیا، و هذا بهتان صریح مخالف لجمیع الروایات فی مسألة عملیة عرفها الخاص و العام.
و الحق أن علیا کرم الله وجهه کان مکلفا بتبلیغ أمر خاص، و کان فی تلک الحجة تابعا لأبی بکر فی إمارته العامة فی إقامة رکن الإسلام الاجتماعی العام حتی کان أبو بکر یعین له الوقت الذی یبلغ ذلک فیه فیقول: یا علی قم فبلغ رسالة رسول الله ص کما تقدم التصریح به فی الروایات الصحیحة کما أمر بعض الصحابة بمساعدته علی هذا التبلیغ کما تقدم فی حدیث أبی هریرة فی الصحیحین و غیرهما.
ثم ساق الکلام و استدل بإمارة أبی بکر فی تلک الحجة و ضم إلیها صلاته موضع النبی ص قبیل وفاته- علی تقدمه و أفضلیته من جمیع الصحابة علی من سواه انتهی.
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أما قوله: مع استفاضة الأخبار بوجوب تبلیغ الدین علی المسلمین کافة إلی آخر ما قال فیکشف عن أنه لم یحصل معنی کلمة الوحی: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» حق التحصیل، و لم یفرق بین قولنا: «لا یؤدی منک إلا رجل منک» و بین قوله: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» فزعم أن الکلام بإطلاقه یمنع عن کل تبلیغ دینی یتصداه غیر النبی ص أو رجل منه فدفع ذلک باستفاضة الأخبار بوجوب تبلیغ الدین علی المسلمین کافة و قید به إطلاق قوله: «لا یؤدی عنک» إلخ فجعله خاصا بتبلیغ نبذ العهد بعد تحویل الحکم الإلهی إلی سنة عربیة جاهلیة.
و قد ساقه اشتباه معنی الکلمة إلی أن زعم أن إبقاء الکلام علی إطلاقه منشؤه الغفلة عن أمر هو کالضروری عند عامة المسلمین أعنی وجوب التبلیغ العام حتی استدل علی ذلک بما فی الصحیحین و غیرهما من قوله (ص): «فلیبلغ الشاهد الغائب»، و قد عرفت ما هو حق المعنی لکلمة الوحی.
و أما قوله: «بل زعم بعضهم کما قیل إنه عزل أبا بکر من إمارة الحج و ولاها علیا و هذا بهتان صریح مخالف لجمیع الروایات فی مسألة عملیة عرفها العام و الخاص» فلیس ذلک زعما من البعض و لا بهتانا کما بهته بل روایة روتها الشیعة و قد أوردناها فی ضمن الروایات المتقدمة.
و لیس التوغل فی مسألة الإمارة مما یهمنا فی تفهم معنی قوله: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» فإمارة الحاج سواء صحت لأبی بکر أو لعلی، دلت علی فضل أو لم تدل إنما هی من شعب الولایة الإسلامیة العامة التی شأنها التصرف فی أمور المجتمع الإسلامی الحیویة، و إجراء الأحکام و الشرائع الدینیة، و لا حکومة لها علی المعارف الإلهیة و مواد الوحی النازلة من السماء فی أمر الدین.
إنما هی ولایة رسول الله ص ینصب یوما أبا بکر أو علیا لإمارة الحاج، و یؤمر یوما أسامة علی أبی بکر و عامة الصحابة فی جیشه، و یولی یوما ابن أم مکتوم علی المدینة و فیها من هو أفضل منه، و یولی هذا مکة بعد فتحها، و ذاک الیمن، و ذلک أمر الصدقات، و قد استعمل (ص) أبا دجانة الساعدی أو سباع بن عرفطة الغفاری علی ما فی سیرة ابن هشام علی المدینة عام حجة الوداع، و فیها أبو بکر لم یخرج إلی الحج علی ما رواه البخاری و مسلم و أبو داود و النسائی و غیرهم و إنما تدل علی إذعانه (ص) بصلاحیة من نصبه لأمر لتصدیه و إدارة رحاه.
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و أما الوحی السماوی بما یشتمل علیه من المعارف و الشرائع فلیس للنبی ص و لا لمن دونه صنع فیه و لا تأثیر فیه مما له من الولایة العامة علی أمور المجتمع الإسلامی بإطلاق أو تقیید أو إمضاء أو نسخ أو غیر ذلک، و لا تحکم علیه سنة قومیة أو عادة جاریة حتی توجب تطبیقه علی ما یوافقها أو قیام العصبة مقام الإنسان فیما یهمه من أمر.
و الخلط بین البابین یوجب نزول المعارف الإلهیة من أوج علوها و کرامتها إلی حضیض الأفکار الاجتماعیة التی لا حکومة فیها إلا للرسوم و العادات و الاصطلاحات، فیعود الإنسان یفسر حقائق المعارف بما یسعه الأفکار العامیة و یستعظم ما استعظمه المجتمع دون ما عظمه الله، و یستصغر ما استصغره الناس حتی یقول القائل فی معنی کلمة الوحی أنه عادة عربیة محترمة.
و أنت إذا تأملت هذه القصة- أخذ آیات براءة من أبی بکر و إعطاءها علیا علی ما تقصها الروایات- وجدت فیها من مساهلة الرواة و توسعهم فی حفظ القصة بما لها من الخصوصیات- إن لم یستند إلی غرض آخر- أمرا عجیبا ففی بعضها- و هو الأکثر- أنه (ص) بعث أبا بکر بالآیات ثم بعث علیا و أمره أن یأخذها منه و یتلوها علی الناس فرجع أبو بکر إلخ، و فی بعضها أنه بعث أبا بکر بإمارة الحج ثم بعث علیا بعده بآیات براءة و فی بعضها: أن أبا بکر أمره بالتبلیغ و أمر بعض الصحابة أن یشارکه فی النداء حتی آل الأمر إلی مثل ما رواه الطبری و غیره عن مجاهد فی قوله تعالی: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ إلی أهل العهد خزاعة و مدلج و من کان له عهد و غیرهم. أقبل رسول الله ص من تبوک حین فرغ منها فأراد الحج ثم قال: إنه یحضر البیت مشرکون یطوفون عراة فلا أحب أن أحج حتی لا یکون ذلک فأرسل أبا بکر و علیا فطافا فی الناس بذی المجاز و بأمکنتهم التی کانوا یبیعون بها و بالموسم کله فأذنوا أصحاب العهد أن یأمنوا أربعة أشهر و هی الأشهر الحرم المنسلخات المتوالیات: عشرون من آخر ذی الحجة إلی عشر تخلو من ربیع الأول «1» ثم عهد لهم و آذن الناس کلهم بالقتال إلی أن یموتوا.
و إذا کان هذا هو الحال فما معنی قوله: «بهتان صریح مخالف لجمیع الروایات 
______________________________
(1) کذا
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فی مسألة عملیة عرفها العام و الخاص»؟ فإن کان یعنی: عرفها العام و الخاص فی عصر النبی ص ممن شاهد الأمر أو سمع ذلک ممن شاهده و وصفه فما ذا ینفعنا ذلک؟.
و إن کان یعنی: أن العام و الخاص ممن یلی عهد النبی ص أو یلی من یلیه عرفا ذلک و لم یشک أحد فی ذلک فهذا حال الروایات المنقولة عنهم لا یجتمع علی کلمة.
منها ما یحکی أن علیا اختص بتأدیة براءة و أخری تدل علی أن أبا بکر شارکه فیه، و أخری تدل علی أن أبا هریرة شارکه فی التأدیة و رجال آخرون لم یسموا فی الروایات.
و منها ما یدل علی أن الآیات کانت تسع آیات، و أخری عشرا، و أخری ست عشرة، و أخری ثلاثین، و أخری ثلاثا و ثلاثین، و أخری سبعا و ثلاثین، و أخری أربعین، و أخری سورة براءة.
و منها ما یدل علی أن أبا بکر ذهب لوجهه أمیرا علی الحاج و أخری علی أنه رجع حتی أوله بعضهم کابن کثیر أنه رجع بعد إتمام الحج، و آخرون أنه رجع لیسأل النبی ص عن سبب عزله، و فی روایة أنس الآتیة أنه (ص) بعث أبا بکر ببراءة ثم دعاه فأخذها منه.
و منها ما یدل علی أن الحجة وقعت فی ذی الحجة و أن یوم الحج الأکبر تمام أیام تلک الحجة أو یوم عرفة أو یوم النحر أو الیوم التالی لیوم النحر أو غیر ذلک و أخری أن أبا بکر حج فی تلک السنة فی ذی القعدة.
و منها ما یدل علی أن أشهر السیاحة تأخذ من شوال، و أخری من ذی القعدة، و أخری من عاشر ذی الحجة، و أخری من الحادی عشر من ذی الحجة و غیر ذلک.
و منها ما یدل علی أن الأشهر الحرم هی ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم من تلک السنة و، أخری علی أنها أشهر السیاحة تبتدأ من یوم التبلیغ أو یوم النزول.
فهذا حال اختلاف الروایات، و مع ذلک کیف یستقیم دعوی أنه أمر عرفه العام و الخاص، و بعض المحتملات السابقة و إن کان قولا من مفسری السلف إلا أن المفسرین یعاملون أقوالهم معاملة الروایات الموقوفة.
و أما قوله: و الحق أن علیا کان مکلفا بتبلیغ أمر خاص و کان فی تلک الحجة
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تابعا لأبی بکر فی إمارته إلی آخر ما قال فلا ریب أن الذی بعث به النبی ص علیا من الأحکام کان أمرا خاصا و هو تلاوة آیات براءة و سائر ما یلحق بها من الأمور الأربعة المتقدمة غیر أن الکلام فی أن کلمة الوحی: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» لا تختص فی دلالتها بتأدیة آیات براءة علی ما تقدم بیانه فلا ینبغی الخلط بین ما یدل علیه الکلمة و بین ما أمر به علی فی خصوص تلک السفرة.
و أما قوله: و کان فی تلک الحجة تابعا «إلخ» فأمر استفادة من کلام أبی هریرة و ما یشبه، و قد عرفت الکلام فیه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و الترمذی و حسنه و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أنس (رضی الله عنه) قال: بعث النبی (ص) ببراءة مع أبی بکر (رضی الله عنه) ثم دعاه فقال: لا ینبغی لأحد أن یبلغ هذا- إلا رجل من أهلی فدعا علیا فأعطاه إیاه.
أقول: ذکر صاحب المنار فی بعض کلامه: أن قوله (ص): «أو رجل منی فی روایة السدی قد فسرتها الروایات الأخری عند الطبری و غیره بقوله ( (ص)): «أو رجل من أهل بیتی» و هذا النص الصریح یبطل تأویل کلمة «منی» بأن معناها أن نفس علی کنفس رسول الله (ص) و أنه مثله و أنه أفضل من کل أصحابه- انتهی-.
و الذی أشار إلیه من الروایات هو ما رواه قبلا بقوله: و أخرج أحمد بسند حسن عن أنس أن النبی (ص) بعث ببراءة مع أبی بکر فلما بلغ ذا الحلیفة قال: لا یبلغها إلا أنا أو رجل من أهل بیتی فبعث بها مع علی.
و هذه بعینها- علی ما لا یخفی- هی الروایة السابقة التی أوردناها عن أنس، و قد وقع فیها «أو رجل من أهلی» و إن اختلف لفظا الروایتین بما عملت فیهما ید النقل بالمعنی.
و أول ما فی کلامه: أن اللفظ: «أو رجل منی» لم یقع إلا فی روایة واحدة موقوفة هی روایة السدی التی استضعفها قبیل ذلک بل الأصل فی ذلک کلمة الوحی التی أثبتتها معظم الروایات الصحیحة علی بلوغ کثرتها، و الروایات الآخر المشتملة علی قوله: «من أهل بیتی» و هو یستکثرها إنما هی روایة أنس- علی ما عثرنا علیها- و قد وقع فی بعض ألفاظها قوله «من أهلی» مکان «من أهل بیتی».
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و الثانی: أن الروایة- کما اتضح لک- منقولة بالمعنی، و مع ذلک لا یصلح ما وقع فیها من بعض الألفاظ لتفسیر ما اتفقت علیه معظم الروایات الصحیحة الواردة من طرق الفریقین من لفظ الوحی المنقول فیها.
علی أن قوله: «من أهل بیتی» فی هذه لو صلح لتفسیر ما وقع فی سائر الروایات من «لفظ رجل منک» أو «رجل منی» لکان الواقع فی روایة فی سائر الروایات من لفظ رجل منک أو رجل منی لکان الواقع فی روایة أبی سعید الخدری السابقة من قوله (ع): «یا علی إنه لا یؤدی عنی إلا أنا أو أنت» مفسرا لما فی روایة أنس: «إلا رجل من أهل بیتی» أو «إلا رجل من أهلی» و ما فی سائر الروایات: «إلا رجل منک» أو «إلا رجل منی».
فیعود هذه الألفاظ کنایة عن شخص علی (ع)، بل الکنایة بما لها من المعنی مشیرة إلی أنه من نفس النبی (ع) و من أهله و من أهل بیته جمیعا، و هذا عین ما فر منه و زیادة.
و الثالث: أن استفادة کونه (ع) بمنزلة نفسه (ع) لیست بمستندة إلی مجرد قوله (ص): «رجل منی» کما حسبه فإن مجرد قول القائل: فلان منی لا یدل علی تنزیله منزلته فی جمیع شئون وجوده و مماثلته إیاه، و إنما یدل علی نوع من الاتصال و الاتباع کما فی قول إبراهیم (ع): «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی:» إبراهیم:- 36 إلا بنوع من القرینة الدالة علی عنایة کلامیة کقوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ .
بل إنما استفید ذلک من قوله: «رجل منی» أو «رجل منک» بمعونة قوله:
«لا یؤدی عنک إلا أنت» علی البیان الذی تقدم و علی هذا فلو کان هناک قوله: «لا یؤدی عنی إلا رجل من أهلی أو رجل من أهل بیتی» لاستفید منه عین ما استفید من قوله: «لا یؤدی عنک إلا أنت أو رجل منک» و قوله: «لا یؤدی عنی إلا أنا أو رجل منی» مضافا «1» إلی أنه (ص) عده منه فی خطابه أبا بکر و هو أیضا منه بالاتباع.
______________________________
(1) و فی روایة الحاکم الآتیة عن مصعب بن عبد الرحمن عن أبیه عنه صلی الله علیه و آله فیما قاله لأهل الطائف: «و الذی نفسی بیده لتقیمن الصلاة و لتؤتن الزکاة أو لأبعثن علیکم رجلا منی أو کنفسی» فرأی الناس أنه یعنی أبا بکر أو عمر فأخد بید علی فقال: «هذا» دلالة علی هذا الفهم من جهة ما فیها من التردید.
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و الرابع: أنه أهمل فی البحث الروایات الصحیحة المستفیضة أو المتواترة التی تدل علی أن أهل بیت النبی ص هم: علی و فاطمة و الحسنان علی ما تقدم فی أخبار آیة المباهلة و سیجی‌ء معظمها فی أخبار آیة التطهیر إن شاء الله تعالی.
و لا رجل فی أهل بیته (ص) إلا علی (ع) فیئول الأمر إلی کون اللفظ کنایة عن علی (ع) فیرجع إلی ما تقدم من الوجه.
و أما ما احتمله من المعنی فهو أن المراد بأهل بیته عامة أقربائه من بنی هاشم أو بنو هاشم و نساؤه فینزل اللفظ منزلة عادیة من غیر أن یحمل شیئا من المزیة، و المعنی لا یؤدی نبذ العهد عنی إلا رجل من بنی هاشم، و القوم یرجعون غالبا فی مفاهیم أمثال هذه الألفاظ إلی ما یعطیه العرف اللغوی فی ذلک من غیر توجه إلی ما اعتبره الشرع، و قد تقدم نظیر ذلک فی معنی الابن و البنت حیث حسبوا أن کون ابن البنت ابنا للرجل و عدمه مرجعه إلی بحث لغوی یعین کون الابن یصدق بحسب الوضع اللغوی علی ابن البنت مثلا أو لا یصدق علیه، و جمیع ذلک یرجع إلی الخلط بین الأبحاث اللفظیة و الأبحاث المعنویة، و کذا الخلط بین الأنظار الاجتماعیة و الأنظار الدینیة السماویة علی ما تقدمت الإشارة إلیه.
و أعجب من الجمیع قوله: و هذا النص الصریح یبطل تأویل کلمة «منی» فإن مراده بدلالة السیاق أن کلمة «من أهل بیتی» نص صریح فی أن المراد برجل منی رجل من بنی هاشم، و لا ندری أی نصوصیة أو صراحة لکلمة «أهل البیت» فی بنی هاشم بعد ما تکاثرت الروایات أن أهل بیت النبی ص هم علی و فاطمة و الحسنان (ع) ثم فی قوله: «أهل بیتی» بمعنی بنی هاشم أن المراد بکلمة «منی» هو ذلک!.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» قال: عشرین من ذی الحجة و المحرم و صفر- و شهر ربیع الأول و عشرا من ربیع الآخر.
أقول: و قد استفاضت الروایات من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) أن المراد من الأربعة الأشهر هو ذلک، روی ذلک الکلینی و الصدوق و العیاشی و القمی و غیرهم فی کتبهم، و روی ذلک من طرق أهل السنة، و هناک روایات أخری 
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من طرقهم فی غیر هذا المعنی حتی وقع فی بعضها أن أبا بکر حج بالناس عام تسع فی شهر ذی القعدة، و هی غیر متأیدة و لذلک أغمضنا عنها.
و فی تفسیر العیاشی، عن حکیم بن جبیر عن علی بن الحسین (ع): فی قوله تعالی:
«وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ قال: الأذان أمیر المؤمنین (ع).
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن حریز عن أبی عبد الله (ع)، و عن جابر عن جعفر بن محمد و أبی جعفر (ع)، و رواه القمی عن أبیه عن فضالة عن أبان بن عثمان عن حکیم بن جبیر عن علی بن الحسین (ع) قال: و فی حدیث آخر قال: کنت أنا الأذان فی الناس:، و رواه الصدوق أیضا بإسناده عن حکیم عنه (ع)، و رواه فی الدر المنثور عن ابن أبی حاتم عن حکیم بن حمید عن علی بن الحسین (ع)،
و قال فی تفسیر البرهان:، قال السدی و أبو مالک و ابن عباس و زین العابدین: الأذان هو علی بن أبی طالب فأدی به.
و فی تفسیر البرهان، عن الصدوق بإسناده عن الفضیل بن عیاض عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن الحج الأکبر- فقال: عندک فیه شی‌ء؟ فقلت: نعم- کان ابن عباس یقول: الحج الأکبر یوم عرفة- یعنی أنه من أدرک یوم عرفة- إلی طلوع الشمس من یوم النحر فقد أدرک الحج- و من فاته ذلک فاته الحج- فجعل لیلة عرفة لما قبلها و لما بعدها، و الدلیل علی ذلک- أنه من أدرک لیلة النحر إلی طلوع الفجر- فقد أدرک الحج و أجزی عنه من عرفة.
فقال أبو عبد الله (ع): قال أمیر المؤمنین (ع)- الحج الأکبر یوم النحر و احتج بقول الله عز و جل: «فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ» فهی عشرون من ذی الحجة و المحرم و صفر- و شهر ربیع الأول و عشر من شهر ربیع الآخر، و لو کان الحج الأکبر یوم عرفة لکان السیح أربعة أشهر و یوما، و احتج بقوله عز و جل: «وَ أَذانٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی النَّاسِ یَوْمَ الْحَجِّ الْأَکْبَرِ» و کنت أنا الأذان فی الناس.
قلت: فما معنی هذه اللفظة: الحج الأکبر؟ فقال: إنما سمی الأکبر- لأنها کانت سنة حج فیها المسلمون و المشرکون، و لم یحج المشرکون بعد تلک السنة.
و فیه، عنه بإسناده عن معاویة بن عمار قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن یوم 
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الحج الأکبر- فقال: یوم النحر و الأصغر العمرة.
أقول: و فی الروایة مضافا إلی تفسیر الیوم بیوم النحر إشارة إلی وجه تسمیة الحج بالأکبر، و قد أطبقت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) إلا ما شذ علی أن المراد بیوم الحج الأکبر فی الآیة هو یوم الأضحی عاشر ذی الحجة و هو یوم النحر، و رووا ذلک عن علی (ع).
و روی هذه الروایة الکلینی فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع)، و روی ذلک أیضا بإسناده عن ذریح عنه (ع)، و کذا الصدوق بإسناده إلی ذریح عنه (ع)، و رواه العیاشی عن عبد الرحمن و ابن أذینة و الفضیل بن عیاض عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن أبی أوفی عن النبی ص: أنه قال یوم الأضحی: هذا یوم الحج الأکبر.
و فیه، أیضا أخرج البخاری تعلیقا و أبو داود و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عمر: أن رسول الله (ص) وقف یوم النحر بین الجمرات- فی الحجة التی حج فقال: أی یوم هذا؟ قالوا:
یوم النحر- قال: هذا یوم الحج الأکبر.
أقول: و روی ذلک بطرق مختلفة عن علی (ع) و ابن عباس و مغیرة بن شعبة و أبی جحیفة و عبد الله بن أبی أوفی، و قد روی بطرق مختلفة أخری عن النبی (ص) أنه یوم عرفة، و کذا روی ذلک عن علی و ابن عباس و ابن الزبیر، و روی عن سعید بن المسیب أنه الیوم التالی لیوم النحر، و روی أنه أیام الحج کلها، و روی أنه الحج فی العام الذی حج فیها أبو بکر، و هذا الوجه الأخیر لا یأبی الانطباق علی ما تقدم 
من الحدیث عن الصادق (ع): أنه سمی الحج الأکبر- لما حج فی تلک السنة المسلمون و المشرکون جمیعا.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول الله: «فَإِذَا انْسَلَخَ الْأَشْهُرُ الْحُرُمُ- فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ قال: هی یوم النحر إلی عشر مضین من شهر ربیع الآخر.
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و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «فَإِنْ تابُوا وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ:» أخرج الحاکم و صححه عن مصعب بن عبد الرحمن عن أبیه رضی الله عنه قال: افتتح رسول الله (ص) مکة- ثم انصرف إلی الطائف فحاصرهم ثمانیة أو سبعة- ثم ارتحل غدوة و روحة ثم نزل ثم هجر.
ثم قال: أیها الناس إنی لکم فرط، و إنی أوصیکم بعترتی خیرا موعدکم الحوض، و الذی نفسی بیده لتقیمن الصلاة- و لتؤتن الزکاة أو لأبعثن علیکم رجلا منی أو کنفسی- فلیضربن أعناق مقاتلهم و لیسبین ذراریهم. فرأی الناس أنه یعنی أبا بکر أو عمر رضی الله عنهما- فأخذ بید علی رضی الله عنه فقال: هذا.
أقول: یعنی ص به الکفر.
و فی تفسیر العیاشی، فی حدیث جابر عن أبی جعفر (ع): «فَإِنْ تابُوا» یعنی فإن آمنوا فإخوانکم فی الدین.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ الآیة- قال: قال، اقرأ علیه و عرفه- ثم لا تتعرض له حتی یرجع إلی مأمنه.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن تفسیر القشیری: أن رجلا قال لعلی یا ابن أبی طالب- فمن أراد منا أن یلقی رسول الله فی بعض الأمر- من بعد انقضاء الأربعة فلیس له عهد؟ قال علی: بلی لأن الله قال: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ الآیة.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ الآیة":
أخرج ابن أبی شیبة و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن حذیفة رضی الله عنه": أنهم ذکروا عنده هذه الآیة- فقال: ما قوتل أهل هذه الآیة بعد.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و ابن مردویه عن زید بن وهب: فی قوله:
«فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ» قال: کنا عند حذیفة رضی الله عنه فقال: ما بقی من أصحاب هذه الآیة إلا ثلاثة- و لا من المنافقین إلا أربعة. فقال أعرابی: إنکم أصحاب محمد- تخبروننا بأمور لا ندری ما هی؟ فما بال هؤلاء الذین یبقرون بیوتنا و یسرقون أعلاقنا؟ قال: أولئک الفساق، أجل لم یبق منهم إلا أربعة- أحدهم شیخ کبیر لو شرب الماء البارد لما وجد برده 
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و فی قرب الإسناد، للحمیری: حدثنی عبد الحمید و عبد الصمد بن محمد جمیعا عن حنان بن سدیر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: دخل علی أناس من أهل البصرة- فسألونی عن طلحة و الزبیر- فقلت لهم: کانوا «1» من أئمة الکفر- أن علیا یوم البصرة لما صف الخیل- قال لأصحابه لا تعجلوا علی القوم- حتی أعذر فیما بینی و بین الله و بینهم.
فقام إلیهم فقال: یا أهل البصرة- هل تجدون علی جورا فی حکم؟ قالوا: لا.
قال: فحیفا فی قسم؟ قالوا: لا. قال: فرغبه فی دنیا أخذتها لی و لأهل بیتی دونکم- فنقمتم علی فنکثتم بیعتی؟ قالوا: لا، قال فأقمت فیکم الحدود و عطلتها فی غیرکم؟
قالوا: لا. قال: فما بال بیعتی تنکث و بیعة غیری لا تنکث- إنی ضربت الأمر أنفه و عینه- فلم أجد إلا الکفر أو السیف.
ثم ثنی إلی أصحابه فقال- إن الله تبارک و تعالی یقول فی کتابه: «وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ وَ طَعَنُوا فِی دِینِکُمْ- فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ إِنَّهُمْ لا أَیْمانَ لَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَنْتَهُونَ فقال أمیر المؤمنین (ع): و الذی فلق الحبة و برأ النسمة- و اصطفی محمدا بالنبوة- إنهم لأصحاب هذه الآیة و ما قوتلوا مذ نزلت:
أقول: و رواه العیاشی عن حنان بن سدیر عنه (ع).
و فی أمالی المفید، بإسناده عن أبی عثمان مؤذن بنی قصی قال: سمعت علی بن أبی طالب (ع) حین خرج طلحة و الزبیر علی قتاله: عذرنی الله من طلحة و الزبیر، بایعانی طائعین غیر مکرهین- ثم نکثا بیعتی من غیر حدث أحدثته- ثم تلا هذه الآیة:
«وَ إِنْ نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ مِنْ بَعْدِ عَهْدِهِمْ- وَ طَعَنُوا فِی دِینِکُمْ فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ- إِنَّهُمْ لا أَیْمانَ لَهُمْ لَعَلَّهُمْ یَنْتَهُونَ » أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن أبی عثمان المؤذن و أبی الطفیل و الحسن البصری: مثله، و رواه الشیخ فی أمالیه، عن أبی عثمان المؤذن. و فی حدیثه قال بکیر: فسألت عنها أبا جعفر (ع)- فقال: صدق الشیخ هکذا قال علی. هکذا کان.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و البیهقی فی الدلائل عن مروان بن الحکم 
______________________________
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و المسور بن مخرمة قال": کان فی صلح رسول الله ص یوم الحدیبیة بینه و بین قریش- أن من شاء أن یدخل فی عقد النبی ص و عهده دخل فیه، و من شاء أن یدخل فی عهد قریش و عقدهم دخل فیه- فتواثبت خزاعة فقالوا:- ندخل فی عهد محمد و عقده.
و تواثبت بنو بکر فقالوا: ندخل فی عقد قریش و عهدهم- فمکثوا فی تلک الهدنة- نحو السبعة عشر أو الثمانیة عشر شهرا.
ثم إن بنی بکر الذین کانوا دخلوا فی عقد قریش و عهدهم- وثبوا علی خزاعة الذین دخلوا فی عقد رسول الله ص و عهده- لیلا بماء لهم یقال له: الوتیر قریب من مکة- فقالت قریش ما یعلم بنا محمد و هذا اللیل- و ما یرانا أحد فأعانوهم علیهم بالکراع و السلاح- فقاتلوهم معهم للضغن علی رسول الله ص.
و رکب عمرو بن سالم- عند ما کان من أمر خزاعة و بنی بکر بالوتیر- حتی قدم المدینة علی رسول الله ص بأبیات أنشده إیاها:
- یا رب «1» إنی ناشد محمداحلف أبینا و أبیه الأتلدا 
قد کنتم ولدا و کنا والداثمت أسلمنا فلم ننزع یدا 
فانصر هداک الله نصرا أعتداو ادع عباد الله یأتوا مددا 
فیهم رسول الله قد تجرداإن سیم خسفا وجهه تربدا 
فی فیلق کالبحر یجری مزبداإن قریشا أخلفوک الموعدا 
و نقضوا میثاقک المؤکداو جعلوا لی فی کداء رصدا 
و زعموا أن لست أدعو أحداو هم أذل و أقل عددا 
هم بیتونا بالوتیر هجداو قتلونا رکعا و سجدا «2» 
فقال رسول الله ص: نصرت یا عمرو بن سالم- فما برح حتی مرت غمامة فی السماء- فقال رسول الله ص: إن هذه السحابة لتشهد «3» بنصر بنی کعب، و أمر رسول الله ص الناس بالجهاد و کتمهم مخرجه، و سأل الله أن یعمی علی قریش خبره- حتی یبغتهم فی بلادهم.
______________________________
(1) فی الدر المنثور: لا هم.
(2) الأبیات منقولة علی ما یطابق نسخة السیرة لابن هشام لکثر- الغلط فی نسخة الدر المنثور
(3) لتستهل. نسخة سیرة النبی.
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أقول: أورد الروایة فی الدر المنثور، بعد ما روی بطرق عن مجاهد و عکرمة أن قصة نقض قریش عهد الحدیبیة و إعانتهم بنی بکر علی خزاعة حلفاء رسول الله ص کان هو السبب لنزول قوله تعالی: «أَ لا تُقاتِلُونَ قَوْماً» إلی قوله: «وَ یَشْفِ صُدُورَ قَوْمٍ مُؤْمِنِینَ و هم خزاعة.
و لو کان الأمر علی ما ذکروا کانت الآیة: «أَ لا تُقاتِلُونَ قَوْماً نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ - إلی تمام ثلاث آیات بل أربع- علی ما یعطیه السیاق مما نزل قبل فتح مکة فتکون نازلة قبل آیات براءة لا محالة.
لکن القصة التی رواها ابن إسحاق و البیهقی علی اعتبارها لمکان المسور بن مخرمة لا تصرح بنزول الآیات فی ذلک، و ما رواها مجاهد و عکرمة لا اعتماد علیه لمکان الوقف و الانقطاع، و سیاق الآیات لا یأبی نزولها مع ما تقدم علیها و اتصالها بها علی ما لا یخفی.
و الذی ذکر فیها من قوله: «نَکَثُوا أَیْمانَهُمْ وَ هَمُّوا بِإِخْراجِ الرَّسُولِ وَ هُمْ بَدَؤُکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» و إن کان یشیر إلی صفات قریش الخاصة بهم لکن من الجائز أن تکون الآیة مشیرة إلی حلفاء قریش و جیرانهم ممن لم یؤمنوا بعد فتح مکة و هم لاتحادهم مع قریش و اتصالهم بهم وصفوا بما یوصف به قریش بالأصالة.
و اعلم أن هناک روایات متفرقة من طرق أهل البیت (ع) تطبق الآیات علی ظهور المهدی (ع)، و هی من الجری.



(کلام فی معنی العهد و أقسامه و و هی من أحکامه [فی أربعة فصول )

قدمنا فی أوائل الجزء السادس من الکتاب کلاما فی معنی العقد و العهد و نستأنف البیان هاهنا فی معنی ما تقدم و ما یستتبعه من الأقسام و الأحکام بتقریر آخر فی فصول:
1- قد لاح لک من تضاعیف الأبحاث المتقدمة فی هذا الکتاب أن الإنسان فی مسیر حیاته لا یزال یصور أعماله و ما یتعلق به أعماله من المادة تصور الأمور الکونیة و یمثلها بها و یجری بینها أحکام الأمور الکونیة و آثارها من القوانین العامة الجاریة فی الکون بحسب ما یناسب أغراضه الحیویة کما أنه یأخذ مثلا أصواتا متفرقة هی الزای 
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و الیاء و الدال، و یؤلفها بشکل مخصوص و یعمل لفظ «زید» ثم یفترض أنه زید الإنسان الخارجی فیسمیه به ثم کلما أراد أن یحضر زیدا فی ذهن مخاطبه ألقی إلیه لفظ «زید» فکان ممثلا لعین زید عنده، و حصل بذلک غرضه.
و إذا أراد أن یدیر أمرا لا یدور إلا بعمل عدة مؤتلفة من الناس اختار جماعة و افترضهم واحدا کالإنسان الواحد، و فرض واحدا منهم للباقین کما یفرض الرأس لبدن الإنسان و یسمیه رئیسا، و فرض کلا من الباقین کما یفرض العضو من البدن ذی الأعضاء و یسمیه عضوا ثم یرتب علی الرأس أحکام الرأس الخارجی، و علی العضو آثار العضو الخارجی و علی هذا القیاس.
و إلی هذا یئول جمیع أفکار الإنسان الاجتماعیة بلا واسطة أو بواسطة أو وسائط من التصورات و التصدیقات إذا حللت تحلیلا صحیحا کما تئول إلیه أنظاره الفردیة فیما یرتبط بأعماله و أفعاله.
الإنسان شدید الاهتمام بعقد العقود و تمثیل العهود و ما یرتبط بها من الحلف و الیمین و البیعة و نحو ذلک، و العامل الأولی فی ذلک أن الإنسان لا هم له إلا التحفظ علی حیاته و الوصول إلی مزایاها و التمتع بالسعادة التی تستعقبها لو جرت علی حقیقة مجراها.
فأی بغیة من مبتغیاته وجدها و سلط علیها أخذ فی التمتع منها بما یناسبها من التمتع کالأکل و الشرب و غیرهما بما جهز به من أدوات التمتع، و دفع کل ما یمنعه من التمتع لو عرض هناک مانع عارض و رأی أنه إنما وفق لذلک فی ضوء ما أوتیه من السلطة.
و قد أوتی الإنسان سلعة الفکر و بذلک یدبر أمر حیاته و یصلح شأن معاشه فیعمل لیومه و یمهد لغده، و أعماله التی هی تصرفات منه فی المادة أو عائدة إلی ذلک فی عین أنها جمیعا متوقفة علی انبساط سلطته علی الفعل و إحاطته بکل ما یتعلق به عمله، مختلفة فی أن بعضها یتم بالسلطة المقصورة علی الفعل مقدار زمانه کمن صادف غذاء و هو جوعان فتناوله فأکله، فإنه لا یتوقف علی سلطة أوسع من زمان العمل، و لا علی تمهید و تقدمة.
و بعضها- و هو جل الأعمال الإنسانیة الاجتماعیة- یتوقف علی سلطة وسیعة تنبسط علی العمل فی وقته و علی زمان قبله فقط أو علی زمان قبله و بعده، لحاجته 
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إلی مقدمات یمهدها له، و تدبیر سابق یقدمه لوجوده، فما کل عمل یعمله الإنسان بصدفة، بل جل الأمور الحیویة من شأنها أن یتهیأ الإنسان له قبل أوانه.
و من التهیؤ له أن یتهیأ لجمع أسبابه و نظم الوسائل التی یتوسل بها إلیه و أن یتهیأ لرفع موانعه التی من شأنها أن تزاحمه فی وجوده و عند حصوله، فالإنسان لا یوفق لعمل و لا ینجح فی مسعاه إلا إذا کان فی أمن من أن تفوته الأسباب أو تعارضه الموانع و المزاحمات.
و التنبه لهذه الحقیقة هو الذی بعث الإنسان إلی أن یأخذ أمنا من رقبائه فی الحیاة: أن یعینوه فیما یحتاج من الأمور إلی معین مشارک، أو أن لا یمانعوه من العمل فیما یتوقف إلی ارتفاع الموانع و زوالها.
فالإنسان و هو یرید أن یتخذ لباسا یلبسه من مادة بسیطة کالقطن أو الصوف، و الأمر متوقف علی أعمال کثیرة یعملها الغزال و النساج و الخیاط و من یصنع لهم أدوات الغزل و النسج و الخیاطة، لا یتم له ما یریده من اتخاذ اللباس و لا ینجح سعیه إلا إذا کان فی أمن من ناحیة هؤلاء الرقباء: أن یعملوا علی ما یریده و لا یخلوه وحده فیخیب سعیه و یخسر فی عمله.
و کذا الإنسان القاطن فی أرض أو الساکن فی دار لا یتم له سکناه إلا مع الأمن من ممانعة الناس و مزاحمتهم له فی سکناه و التصرف فیه بما یصلح به لذلک.
و هذا هو الذی هدی الإنسان إلی اعتبار العقد و إبرام العهد، فهو یأخذ ما یریده من العمل و یربطه بما یعینه علیه من عمل غیره و یعقدهما: یمثل به عقد الحبال الذی یفید اتصال بعض أجزائها ببعض و عدم تخلف بعضها عن بعض، و مثله العهد الذی یعهده إلیه غیره أن یساعده فی ما یریده من الأمر أو أن لا یمانعه فی ذلک.
و إلی ذلک یئول أمر عامة العقود لعقد النکاح و عقد البیع و الشری و عقد الإجارة، و یصدق علیها العهد بمعناها العام و هو أن یعطی الإنسان لغیره قولا أو کتابا أن یعینه علی کذا أو أن لا یمنعه من کذا إلی أجل مضروب أو لا إلی أجل.
و الکلام فی المقام فی العهد الذی لم یختص باسم خاص کعقد البیع و النکاح و غیرهما من عقود المعاملات فهی خارجة من غرضنا و لها فی المجتمعات الإنسانیة أحکام 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 187
خاصة و آثار و خواص مخصوصة بل الکلام فی العهد بمعنی ما یعقده الإنسان لغیره من الإعانة أو عدم الممانعة فی متفرقات المقاصد الاجتماعیة، و ما یجعله لذلک من الآثار کمن یعاهد غیره أن یعطیه کل سنة کذا مالا لیستعین به علی حوائجه، و یأخذ منه کذا مالا أو نفعا، أو یعاهده أن لا یزاحمه فی عمله أو لا یمانعه فی مسیره إلی أجل کذا أو لا إلی أجل، و هو نوع إحکام و إبرام لا ینتقض إلا بنقض أحد الطرفین أو بنقضهما معا.
و ربما زید علی إحکام العهد بالحلف و هو أن یقید المعاهد ما یعطیه من العهد و یربطه بأمر عظیم شأنه یقدسه و یحترمه کأنه یجعل ما له من الحرمة و العزة رهنا یرهن به عهده یمثل به أنه لو نقضه فقد أذهب حرمته یقول المعاهد: و الله لا أخوننک، و لعمری لأساعدنک، و أقسم لأنصرنک، یمثل به أنه لو أخلف وعده و نقض عهده فقد أبطل حرمة ربه، أو حرمة عمره أو حرمة قسمه فلا مروة له.
و ربما أبرم العهد و المیثاق بالبیعة و الصفقة یضع المعاهد یده فی ید معاهده یمثل به أنه أعطاه یده التی بها یفعل ما یفعل فلا یفعل ما یکره معاهده لأن یده قبضة یده. 2- العهود و المواثیق کما تمسها حیاة الإنسان الذی هو فرد المجتمع کذلک تمسها حیاة المجتمع فلیس المجتمع إلا المجتمع من أفراد الإنسان، حیاته مجموع حیاة أجزائه، و أعماله الحیویة مجموع أعمال أجزائه و له من الخیر و الشر و النفع و الضر و الصحة و السقم و النشوء و الرشد و الاستقامة و الانحراف و السعادة و الشقاوة و البقاء و الزوال مجموع ما لأجزائه من ذلک.
فالمجتمع إنسان کبیر له من مقاصد الحیاة ما للإنسان الصغیر، و نسبة المجتمع إلی المجتمع تقرب من نسبة الإنسان الفرد إلی الإنسان الفرد فهو یحتاج فی رکوب مقاصده و إتیان أعماله من الأمن و السلامة إلی مثل ما یحتاج إلیه الإنسان الفرد بل الحاجة فیه أشد و أقوی لأن العمل یعظم بعظمة فاعله و عظمة غرضه، و المجتمع فی حاجة إلی الأمن و السلام من قبل أجزائه لئلا یتلاشی و یتفرق، و إلی الأمن و السلام من قبل رقبائه من سائر المجتمعات.
و علی هذا جری دیدن المجتمعات الإنسانیة علی ما بأیدینا من تاریخ الأمم و الأقوام الماضیة، و ما نسمعه أو نشاهده من الملل الحاضرة فلم یزل و لا یزال المجتمع من المجتمعات الإنسانیة فی حاجة قائمة إلی أن یعاهد غیره فی بعض شئون حیاته السیاسیة و الاقتصادیة
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أو الثقافیة أو غیرها، فلا یصفو الجو للإقدام علی شی‌ء من مقاصد الحیاة أو التقدم فی شی‌ء من مآربها إلا بالاعتضاد بالأعضاد و الأمن من معارضة الموانع.
3- الإسلام بما أنه متعرض لأمر المجتمع کالفرد، و یهتم بإصلاح حیاة الناس العامة کاهتمامه بإصلاح حیاة الفرد الخاصة قنن فیه کلیات ما یرجع إلی شئون الحیاة الاجتماعیة کالجهاد و الدفاع و مقاتلة أهل البغی و النکث و الصلح و السلم و العهود و المواثیق و غیر ذلک.
و العهد الذی نتکلم فیه قد اعتبره اعتبارا تاما و أحکمه إحکاما یعد نقضه من طرف أهله من أکبر الإثم إلا أن ینقضه المعاهد الآخر فیقابل بالمثل فإن الله سبحانه أمر بالوفاء بالعهود و العقود، و ذم نقض العهود و المواثیق ذما بالغا فی آیات کثیرة جدا قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَوْفُوا بِالْعُقُودِ:» المائدة:- 1، و قال: «وَ الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ إلی أن قال- أُولئِکَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ:» الرعد:- 25، و قال:
«وَ أَوْفُوا بِالْعَهْدِ إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلًا:» إسراء:- 34 إلی غیر ذلک.
و لم یبح نقض العهود و المواثیق إلا فیما یبیحه حق العدل و هو أن ینقضه المعاهد المقابل نقضا بالبغی و العتو أو لا یؤمن نقضه لسقوطه عن درجة الاعتبار، و هذا مما لا اعتراض فیه لمعترض و لا لوم للائم، قال تعالی: «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْخائِنِینَ:» الأنفال:- 58 فأجاز نقض العهد عند خوف الخیانة و لم یرض بالنقض من غیر إخبارهم به و اغتیالهم و هم غافلون دون أن قال: «فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ» فأوجب أن یخبروهم بالنقض المتقابل احترازا من رذیلة الخیانة.
و قال: «بَراءَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ إِلَی الَّذِینَ عاهَدْتُمْ مِنَ الْمُشْرِکِینَ فَسِیحُوا فِی الْأَرْضِ أَرْبَعَةَ أَشْهُرٍ:» براءة:- 2 فلم یرض بالبراءة دون أن وسع علیهم أربعة أشهر حتی یکونوا علی مهل من التفکر فی أمرهم و التروی فی شأنهم فیروا رأیهم علی حریة من الفکر فإن شاءوا آمنوا و نجوا و إن لم یشاءوا قتلوا و فنوا، و قد کان من حسن أثر هذا التأجیل أن آمنوا فلم یفنوا.
و قد تمم سبحانه هذه الفائدة أحسن إتمام بقوله بعد إعلام البراءة: «وَ إِنْ أَحَدٌ مِنَ الْمُشْرِکِینَ اسْتَجارَکَ فَأَجِرْهُ حَتَّی یَسْمَعَ کَلامَ اللَّهِ ثُمَّ أَبْلِغْهُ مَأْمَنَهُ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْلَمُونَ:» التوبة:- 6.
و قال مستثنیا الموفین بعهدهم من المشرکین: «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ
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اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ إِلَّا الَّذِینَ عاهَدْتُمْ عِنْدَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ فَمَا اسْتَقامُوا لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُتَّقِینَ، کَیْفَ وَ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ لا یَرْقُبُوا فِیکُمْ إِلًّا وَ لا ذِمَّةً یُرْضُونَکُمْ بِأَفْواهِهِمْ وَ تَأْبی قُلُوبُهُمْ وَ أَکْثَرُهُمْ فاسِقُونَ:» التوبة:- 8 و قد علل الاستقامة لمن استقام بأنه من التقوی- ذاک التقوی الذی لا دعوة فی الدین إلا إلیه- و إن الله یحب المتقین، و هذا تعلیل حی إلی یوم القیامة.
و قال تعالی: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ:» البقرة:- 194 و قال: «وَ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شَنَآنُ قَوْمٍ أَنْ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ أَنْ تَعْتَدُوا وَ تَعاوَنُوا عَلَی الْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ لا تَعاوَنُوا عَلَی الْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ:» المائدة:- 2.
و أما النقض الابتدائی من غیر نقض من العدو المعاهد فلا مجوز له فی هذا الدین الحنیف أصلا، و قد تقدم قوله تعالی: «فَمَا اسْتَقامُوا لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ الآیة و قال: «وَ لا تَعْتَدُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُعْتَدِینَ:» البقرة:- 190.
و علی ذلک جری عمل النبی ص أیام حیاته فقد عاهد بنی قینقاع و بنی قریظة و غیرهم من الیهود و لم ینقض إلا بعد ما نقضوا، و عاهد قریشا فی الحدیبیة و لم ینقض حتی نقضوا بإظهار بنی بکر علی خزاعة و قد کانت خزاعة فی عهد النبی ص، و بنو بکر فی عهد قریش.
و أما النقض من غیر نقض فلا مبیح له فی الإسلام و إن کان الوفاء مما یفوت علی المسلمین بعض منافعهم، و یجلب إلیهم بعض الضرر و هم علی قدرة من حفظ منافعهم بالبأس و القوة أو أمکنهم الاعتذار ببعض ما تصور لهم الحجة ظاهرا و تصرف عنهم اللوم و العذل فإن مدار الأمر علی الحق، و الحق لا یستعقب شرا و لا ضرا إلا علی من انحرف عنه و آوی إلی غیره.
4- المجتمعات الإنسانیة سیما الراقیة المتمدنة منها غیر المجتمع الدینی لا هدف لاجتماعهم و لا غرض لسننهم الجاریة إلا التمتع من مزایا الحیاة المادیة ما قدروا علیه فلا موجب لهم للتحفظ علی شی‌ء أزید مما بأیدیهم من القوانین العملیة الناظمة لشتات مقاصدهم الحیویة.
و من الضروری أن الظرف الذی هذا شأنه لا قیمة فیها للمعنویات إلا بمقدار
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ما یوافق المقاصد الحیویة المادیة فالفضائل و الرذائل المعنویة کالصدق و الفتوة و المروة و نشر الرحمة و الرأفة و الإحسان و أمثال ذلک لا اعتبار لها إلا بمقدار ما درت بها منافع المجتمع، و لم یتضرروا بها لو لم تعتبر، و أما فیما ینافی منافع القوم فلا موجب للعمل بها بل الموجب لخلافها.
و لذلک تری المؤتمرات الرسمیة و أولیاء الأمور فی المجتمعات لا یرون لأنفسهم وظیفة إلا التحفظ علی منافع المجتمع الحیویة، و ما یعقد فیها من العهود و المواثیق إنما یعقد علی حسب مصلحة الوقت، و یوزن بزنة ما علیه الدولة المعاهدة من القوة و العدة، و ما علیه المعاهد المقابل من القوة و العدة فی نفسه و بما یضاف إلیه من سائر المقتضیات المنضمة إلیه المعینة له.
فما کان التوازن علی حالة التعادل کان العهد علی حاله، و إذا مالت کفة المیزان للدولة المعاهدة علی خصمه أبطلت اعتبار العهد بأعذار مصطنعة و اتهامات مفتعلة للتوسل إلی نقضه، و إنما یراد بتقدیم الأعذار أن یتحفظ علی ظاهر القوانین العالمیة التی لا عقبی لنقضها و التخلف عنها إلا ما یهدد حیاة المجتمع أو بعض منافع حیاتهم، و لو لا ذلک لم یکن ما یمنع النقض و لو من غیر عذر إذا اقتضته منافع المجتمع القوی الحیویة.
و أما الکذب أو الخیانة أو التعدی لما یتخذه الغیر منافع لنفسه فلیس مما یمنع مجتمعا من المجتمعات من حیازة ما یراه نافعا لشأنه إذ الأخلاق و المعنویات لا أصالة لها عندهم و إنما تعتبر علی حسب ما تقدره غایة المجتمع و غرضه الحیوی و هو التمتع من الحیاة.
و أنت إذا تتبعت الحوادث العامة بین المجتمعات سابقها و لاحقها و خاصة الحوادث العالمیة الجاریة فی هذا العصر الأخیر عثرت علی شی‌ء کثیر من العهود الموثقة و نقوضها علی ما وصفناه.
و أما الإسلام فلم یعد حیاة الإنسان المادیة حیاة له حقیقیة، و لا التمتع من مزایاها سعادة له واقعیة، و إنما یری حیاته الحقیقیة حیاته الجامعة بین المادة و المعنی، و سعادته الحقیقیة اللازم إحرازها ما یسعده فی دنیاه و أخراه.
و یستوجب ذلک أن یبنی قوانین الحیاة علی الفطرة و الخلقة دون ما یعده الإنسان صالحا لحال نفسه، و یؤسس دعوته الحقة علی اتباع الحق و الاهتداء به دون اتباع الهوی 
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و الاقتداء بما یمیل إلیه الأکثریة بعواطفهم و إحساساتهم الباطنة قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم:- 30 و قال: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ «1» الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ:» التوبة:- 33، و قال: «بَلْ أَتَیْناهُمْ بِالْحَقِّ:» المؤمنون:- 90، و قال:
«وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ:» المؤمنون:- 71.
و من لوازم ذلک أن یراعی حق الاعتقاد و فضیلة الخلق و صالح العمل جمیعا فلا غنی للمادة عن المعنی و لا غنی للمعنی عن المادة فمن الواجب رعایة جانب الفضائل الإنسانیة نفعت أو ضرت و التجنب عن الرذائل نفعت أو ضرت لأن ذلک من اتباع الحق، و حاشا أن یضر إلا من انحرف عن میزانه و تخطی ما یخط له الحق.
و من هنا ما نری أن الله سبحانه ینقض عهد المشرکین لنقضهم عهده و یستعمل الرحمة بإمهالهم أربعة أشهر، و یأمر بالاستقامة لمن استقام فی عهده من المشرکین و قد استذلهم الحوادث یومئذ و ضعفوا دون شوکة الإسلام، و کذا یأمر نبیه ص إن خاف من قوم خیانة أن ینقض عهدهم لکن یأمره بإعلامهم ذلک و یعلله بأنه لا یحب الخیانة.



(کلام فی نسبة الأعمال إلی الأسباب طولا)

تقدم فی مواضع من هذا الکتاب أن الذی تنتجه الأبحاث العقلیة أن الحوادث کما أن لها نسبة إلی أسبابها القریبة المتصلة بها کذلک لها نسبة إلی أسبابها القصوی التی هی أسباب لهذه الأسباب فالحوادث أفعال لها فی عین أنها من أفعال أسبابها القریبة المباشرة للعمل فإن الفعل کالحرکة مثلا یتوقف علی فاعله المحرک و یتوقف علی محرک محرکه بعین ما یتوقف علی محرکه، نظیر العجلة المحرکة للأخری المحرکة لثالثة و لیست من الحرکة بالعرض.
فللفعل نسبة إلی فاعله، و له انتساب إلی فاعل فاعله بعین هذه النسبة التی إلی فاعله لا بنسبة أخری منفصلة عنها مستقلة بنفسها غیر أنه إذا انتسب إلی فاعل الفاعل عاد الفاعل القریب بمنزلة الإله بالنسبة إلی فاعل الفاعل أی واسطة محضة لا استقلال لها
______________________________
(1) ظاهر الآیة کون الإضافة حقیقیة لا من إضافة الموصوف إلی صفته.
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فی العمل بمعنی أنه لا یستغنی فی تأثیره عن فاعل الفاعل إذ فرض عدمه یساوق انعدام الفاعل و انعدام أثره.
و لیس من شرط الواسطة أن تکون غیر ذات شعور بفعلها أو غیر مختارة فإن الشعور الذی یؤثر به الفاعل الشاعر فی فعله لم یوجده هو لنفسه و إنما أوجده فیه فاعله الذی أوجد الفاعل و شعوره، و کذلک الاختیار لم یوجده الفاعل المختار لنفسه و إنما أوجده الفاعل الذی أوجد الفاعل المختار، و کما یتوقف الفعل فی غیر موارد الشعور و الاختیار إلی فاعله، و یتوقف بعین هذا التوقف إلی فاعل فاعله، کذلک یتوقف الفعل الشعوری و الفعل الاختیاری إلی فاعله و یتوقف بعین هذا التوقف إلی فاعل فاعله الذی أوجد لفاعله الشعور و الاختیار.
ففاعل الفاعل الشاعر أو المختار أراد من الفاعل الشاعر أو المختار أن یفعل من طریق شعوره فعلا کذا أو یفعل باختیاره فعلا اختیاریا کذا فقد أرید الفعل من طریق الاختیار لأنه أرید الفعل و أهمل الاختیار الذی ظهر به فاعله فافهم ذلک فلا تزل قدم بعد ثبوتها.
و علی هذه الحقیقة یجری الناس بحسب فهمهم الغریزی فینسبون الفعل إلی السبب البعید کما ینسبونه إلی السبب القریب المباشر بما أنه أثر مترشح منه یقال: بنی فلان دارا، و حفر بئرا و إنما باشر ذلک البناء و الحفار، و یقال: جلد الأمیر فلانا، و قتل فلانا، و أسر فلانا، و حارب قوما کذا، و إنما باشر الجلد جلاده، و القتل سیافه، و الأسر جلاوزته، و المحاربة جنده، و یقال، أحرق فلان ثوب فلان، و إنما أحرقه النار، و شفی فلان مریضا کذا و إنما شفاه الدواء الذی ناوله و أمره بشربه و استعماله.
ففی جمیع ذلک یعتبر أمر الآمر أو توسل المتوسل تأثیرا منه فی الفاعل القریب ثم ینسب الفعل المنسوب إلی الفاعل القریب إلی الفاعل البعید، و لیس أصل النسبة إلا نسبة حقیقة من غیر مجاز قطعا.
و من قال من علماء الأدب و غیرهم إن ذلک کله من المجاز فی الکلمة لصحة سلب الفعل عن الفاعل البعید فإن مالک البناء لم یضع لبنة علی لبنة و إنما هو شأن البناء الذی باشر العمل! إنما أراد الفعل بخصوصیة صدوره عن الفعل المباشر و من المسلم أن المباشرة إنما هو شأن الفاعل القریب، و لا کلام لنا فیه، و إنما الکلام فیما یتصور له 
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من الوجود المتوقف إلی فاعل موجد، و هذا المعنی کما یقوم بالفاعل المباشر کذلک یقوم بعین هذا القیام بفاعل الفاعل.
و اعتبار هذه النکتة هو الذی أوجب لهم أن یمیزوا بین الأعمال و ینسبوا بعضها إلی الفاعل القریب و البعید معا، و لا ینسبوا بعضها إلا إلی الفاعل القریب المباشر للعمل فما کان منها یکشف بمفهومه عن خصوصیات المباشرة و الاتصال بالعمل کالأکل بمعنی الالتقام و البلع و الشرب بمعنی المص و التجرع و القعود بمعنی الجلوس و نحو ذلک لم ینسب إلا إلی الفاعل المباشر فإذا أمر السید خادمه أن یأکل غذاء کذا و یشرب شرابا کذا و یقعد علی کرسی کذا، قیل: أکل الخادم و شرب و قعد و لا یقال: أکله سیده و شربه و قعد علیه، و إنما یقال: تصرف فی کذا إذا استعمل کذا أو أنفق کذا و نحو ذلک لما ذکرناه.
و أما الأعمال التی لا تعتبر فیها خصوصیات المباشرة و الحرکات المادیة التی تقوم بالفاعل المباشر للحرکة کالقتل و الأسر و الإحیاء و الإماتة و الإعطاء و الإحسان و الإکرام و نظائر ذلک فإنها تنسب إلی الفاعل القریب و البعید علی السویة بل ربما کانت نسبتها إلی الفاعل البعید أقوی منها إلی الفاعل القریب کما إذا کان الفاعل البعید أقوی وجودا و أشد سلطة و إحاطة.
فهذا ما ینتجه البحث العقلی و یجری علیه الإنسان بفهمه الغریزی، و القرآن الکریم یصدق ذلک أوضح تصدیق کقوله تعالی فی الآیات السابقة: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ وَ یُخْزِهِمْ وَ یَنْصُرْکُمْ عَلَیْهِمْ وَ یَشْفِ صُدُورَ قَوْمٍ مُؤْمِنِینَ وَ یُذْهِبْ غَیْظَ قُلُوبِهِمْ الآیتان. حیث نسب التعذیب الذی تباشره أیدی المؤمنین إلی نفسه بجعل أیدیهم بمنزلة الآلة.
و نظیره قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ:» الصافات:- 96 فإن المراد بما تعملون إما الأصنام التی کانوا یعملونها من الحجارة أو الأخشاب أو الفلزات فإنما أرید به المادة بما علیها من عمل الإنسان ففیه نسبة الخلق إلی الأعمال کنسبته إلی فواعلها، و أما نفس الأعمال فالأمر أوضح.
و یقرب من ذلک قوله تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ:»
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الزخرف- 12، ففیه نسبة الخلق إلی الفلک و الفلک بما هی من عمل الإنسان.
هذا فیما نسب فیه الخلق إلی الأعمال الصادرة عن الشعور و الإرادة، و أما الأفعال التی لا تتوقف فی صدورها علی شعور و إرادة کالأفعال الطبیعیة فقد ورد نسبتها إلی الله سبحانه فی آیات کثیرة جدا لا حاجة إلی إحصائها کإحیاء الأرض و إنبات النبات و إخراج الحب و إمطار السماء و إجراء الأنهار و تسییر الفلک التی تجری فی البحر بأمره إلی غیر ذلک.
و لا منافاة فی جمیع هذه الموارد بین انتساب الأمر إلیه تعالی و انتسابه إلی غیره من الأسباب و العلل الطبیعیة و غیرها إذ لیست النسبة عرضیة تزاحم إحدی النسبتین الأخری بل هی طولیة لا محذور فی تعلقها بأزید من طرف واحد.
و قد تقدم فی مطاوی أبحاثنا السابقة دفع ما اشتبه علی المادیین من إسناد الحوادث العامة کالسیول و الزلازل و الجدب و الوباء و الطاعون إلی الله سبحانه مع الحصول علی أسبابها الطبیعیة الیوم حیث خلطوا بین العلل و الأسباب العرضیة و الطولیة، و حسبوا أن استنادها إلی عللها الطبیعیة یبطل ما أثبته الکتاب العزیز و أذعن به الإلهیون من استنادها إلی مسبب الأسباب الذی إلیه یرجع الأمر کله.
و للأشاعرة و المعتزلة بحث غریب فی الآیة السابقة: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ و ما یناظرها من الآیات، أورده الرازی فی تفسیره نورده ملخصا.
قال: استدلت الأشاعرة بقوله تعالی: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ الآیة علی أن أفعال العباد مخلوقة لله، و أن الناس مجبرون فی أفعالهم غیر مختارین فإن الله سبحانه یخبر فیها أنه هو الذی یعذب المشرکین بقتل بعضهم و جرح آخرین بأیدی المؤمنین و یدل ذلک علی أن أیدی المؤمنین کسیوفهم و رماحهم آلات محضة لا تأثیر لها أصلا و إنما الفعل لله سبحانه، و أن الکسب الذی یعد مناطا للتکلیف اسم لا مسمی له.
و هذه الآیة أقوی دلالة علی المطلوب من دلالة مثل قوله تعالی: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی إذ فیه إثبات الرمی علی النبی ص- و إن کان مع ذلک نفی عنه- و إثبات لإسناده إلی الله سبحانه لکن الآیة أعنی قوله: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ إثبات للتعذیب علی الله سبحانه و جعل أیدی المؤمنین التی لهم آلات 
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فی الفعل لا تأثیر لها و فیها أصلا.
و أجاب عنه الجبائی من المعتزلة: بأنه لو جاز أن یقال: إن الله یعذب الکافرین بأیدی المؤمنین بحقیقة ما ادعی له من المعنی لجاز أن یقال: إنه یعذب المؤمنین بأیدی الکافرین، و أنه تعالی یکذب أنبیاءه بألسنتهم، و یلعن المؤمنین و یسبهم بأفواههم لأنه تعالی خالق لذلک کله، و إذ لم یجز ذلک علمنا أنه تعالی لم یخلق أعمال العباد، و إنما أعمالهم خلق أنفسهم.
و بذلک یعلم أن إسناد التعذیب فی الآیة إلیه تعالی بنوع من التوسع لأنه إنما تحقق عن أمره و لطفه کما أنه تعالی ینسب جمیع الطاعات و الحسنات إلی نفسه لتحققها عن أمره و توفیقه.
و أجاب عنه الرازی بأن أصحابنا یلتزمون جمیع ما ألزم به الجبائی و أصحابه من لزوم إسناد القبائح إلیه تعالی و یعتقدون به لبا و إن کانوا لا ینطقون به لسانا أدبا مع الله سبحانه، انتهی ملخصا.
و الأبحاث التی قدمناها فی هذا الکتاب حول هذه المعانی تکفی لإیضاح الحق و إنارته فی هذا المقام، و الکشف عما وقع فیه الفریقان جمیعا.
أما ما ذکرته الأشاعرة و التزموا به فإنما أوقعهم فی ذلک ما ذهبوا إلیه من نفی رابطة العلیة و المعلولیة من بین الأشیاء و قصرها فیما بینه تعالی و بین خلقه عامة فلا سبب فی الوجود لا استقلالا و لا بالوساطة غیره تعالی، و أما رابطة السببیة التی بین الأشیاء أنفسها فإنما هی سببیة بالاسم فقط لا بالحقیقة، و إنما هی العادة الإلهیة جرت بإیجاد ما نسمیها مسببات عقیب ما نسمیها أسبابا فما بینها و بینه تعالی سببیة حقیقیة، و ما بینها أنفسها یعود إلی الاتفاق الدائم أو الأکثری.
و لازم ذلک إبطال العلیة و السببیة من أصلها، و ببطلانها یبطل ما أثبتوه من انحصار السببیة فیه تعالی إذ لو جاز أن یکون نسبة کل شی‌ء إلی کل شی‌ء نسبة واحدة من غیر اختلاف بالتأثیر و التأثر لم یبق للإنسان ما یتنبه به لأصل معنی السببیة فلا سبیل له إلی إثبات سببیته تعالی لکل شی‌ء.
علی أن الإنسان یترقب حوادث من حوادث أخری، و یقطع بالنتائج عن 
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مقدماتها و یبنی حیاته علی التعلیم و التربیة، و علی تقدیم الأسباب طمعا فی مسبباتها سواء اعترف بالصانع أو لم یعترف، و لا یتم له شی‌ء من ذلک إلا عن إذعان فطری بأصل العلیة و المعلولیة، و لو أجازت الفطرة الإنسانیة بطلان ذلک و جریان الحوادث علی مجرد الاتفاق اختل نظام حیاته ببطلان سعیه الفکری و العملی، و انسد طریق إثبات سبب ما فوق طبیعة الحوادث.
علی أن الکتاب العزیز یجری فی بیاناته علی تصدیق أصل العلیة و المعلولیة، و ینسب کل حسنة إلیه تعالی و ینفی استناد السیئات و المعاصی إلیه و یسمیه بکل اسم أحسن و یصفه بکل وصف جمیل، و ینفی عنه کل هزل و عبث و لغو و لهو و جزاف، و لا یتم شی‌ء من ذلک إلا علی أصل العلیة و المعلولیة، و قد تقدم فی الأبحاث السابقة ما یتبین به ذلک کله.
و قد ذهب طائفة من المادیین و خاصة أصحاب المادیة المتحولة إلی عین ما ذهب إلیه الأشاعرة من ثبوت الجبر و نفی الاختیار عن الأفعال الإنسانیة، و إنما الفارق بین قولی الطائفتین هو أن الأشاعرة بنوا ذلک علی سببیة الواجب تعالی المنحصرة و استنتجوا من ذلک بطلان السببیة الاختیاریة و انتفاءها عن الإنسان، و المادیون بنوه علی معلولیة الأفعال الإنسانیة لمجموع الحوادث المحتفة بالفعل التی هی علة حدوثه، و لا معنی للعلیة إلا بالإیجاب، فالإنسان موجب فی فعله مجبر علیه.
و قد فات منهم أن الذی نسبة المعلول إلیه بالإیجاب إنما هو العلة التامة، و هی مجموع الحوادث المتقدمة علی المعلول التی لا یتوقف هو فی وجوده علی شی‌ء وراءها، و بوجودها جمیعا لا یبقی له إلا أن یوجد، و أما بعض أجزاء العلة التامة فإنما نسبة المعلول إلیه بالإمکان لا بالوجوب لتوقف وجوده علی أشیاء أخر وراءه فلا یتحقق بوجود الجزء المفروض جمیع ما یتوقف علیه وجوده حتی یعود واجبا وجوده.
و الأفعال الإنسانیة یتوقف فی وجودها علی الإنسان و إرادته و علی أمور غیر محصورة أخری من المادة و الشرائط الزمانیة و المکانیة فهی إذا نسب إلیها جمیعا کانت النسبة الحاصلة نسبة الوجوب و الضرورة، و أما إذا نسبت إلی الإنسان وحده أو إلی الإنسان المرید فقد نسبت إلی جزء العلة التامة و عادت النسبة إلی الإمکان دون الوجوب، فالأفعال الإرادیة الإنسانیة اختیاریة أی أنه یمکنه أن یفعل و أن لا یفعل فإن فعل 
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فبمشیته و إرادته، و إن لم یفعل فلم یختره و لم یرده و إنما اختار و أراد شیئا آخر، لکنها لا تقع فی الخارج إلا واجبة لاستنادها حینئذ إلی جمیع أجزاء عللها.
فهؤلاء خلطوا فی کلامهم بین النسبتین فوضعوا النسبة الوجوبیة التی للفعل إلی مجموع أجزاء علتها التامة موضع النسبة الإمکانیة التی للفعل إلی بعض أجزاء علته التامة و هی التی تسمی فی الإنسان بالاختیار علی نحو من العنایة.
و أما ما ذکره المعتزلة أنه لو جاز کونه تعالی هو الفاعل للفعل الذی أتی به المؤمنون و هو التعذیب، و لیس لهم إلا مقام الآلیة المحضة من غیر تأثیر لجاز إسناد تعذیب الکفار للمؤمنین و تکذیبهم للأنبیاء و لعنهم المؤمنین أیضا إلیه، و هو باطل قطعا فأفعال العباد مخلوقة لهم لا صنع لله تعالی فیها.
ففیه أن الملازمة حقة لکن بطلان التالی لا یستلزم کون الأفعال مخلوقة لهم لا نسبة لها إلی الله سبحانه أصلا لجواز کونها منسوبة إلیه تعالی بعین ما ینتسب به إلیهم فإنهم فاعلون لها و هو فاعل الفاعلین فینتسب إلیهم بالصدور عن الفاعل المباشر، و ینتسب إلیه بالصدور عن الفاعل الذی هو فاعله و النسبتان فی الحقیقة نسبة واحدة مختلفة بالقرب و البعد و انتفاء الواسطة و ثبوتها، و لا یستلزم ذلک اجتماع فاعلین مستقلین علی فعل واحد لکونهما طولیین لا عرضیین.
فإن قلت: فیبقی محذور استناد الحسنات و السیئات و الإیمان و الکفر إلیه تعالی فی محله.
قلت: کلا و إنما ینتسب إلیه أصل وجودها، و أما عنوان الفعل الذی یشیر إلی جهة قیام الحرکة و السکون بالموضوع المتحرک کالنکاح و الزنا و الأکل المحرم و المحلل فإنما ینسب إلی الإنسان لکونه هو الموضوع المادی الذی یتحرک بهذه الحرکات: و أما الذی یوجد هذا المتحرک الذی من جملة آثاره حرکته و لیس بنفسه متحرکا بها و إنما یوجدها إیجادا إذا تمت شرائطها و أسبابها فلا یتصف بأنواع هذه الحرکات حتی یتصف بفعل النکاح أو الزنا أو أی فعل قائم بالإنسان.
نعم هناک عناوین عامة لا تستتبع معنی الحرکة و المادة، لا مانع من إسنادها إلی الإنسان و إلیه سبحانه إذا لم یستلزم محذورا کالهدایة و الإضلال إذا لم یکن إضلالا ابتدائیا، و کالتعذیب و الابتلاء، فقتل المؤمن للکافر تعذیب إلهی للکافر، و قتل 
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الکافر للمؤمن بلاء حسن للمؤمن یستوجب به أجرا حسنا عند الله، و علی هذا القیاس.
علی أن الذی ذهب إلیه المعتزلة یوقعهم فیما وقعت فیه الأشاعرة و هو انسداد طریق إثبات الصانع علیهم فإنه لو جاز أن یوجد فی العالم حادث من الحوادث عن سبب له و ینقطع عما وراء سببه ذلک انقطاعا تاما لا تأثیر له فیه جاز فی کل ما فرض من الحوادث أن یستند إلی ما یلیه من غیر أن یرتبط بشی‌ء آخر وراءه، و من الجائز أن یفنی الفاعل و یبقی أثره فمن الجائز أن یستند کل ما فرض معلولا إلی فاعل له غیر واجب الوجود و من الجائز أن یستند کل عالم مفروض إلی عالم قبله هو فاعله و قد فنی قبله علی ما هو المشهود من حوادث هذا العالم المولد بعضها بعضا: و المتولد بعضها من بعض، و لا یلزم محذور التسلسل لعدم تحقق سلسلة ذات أجزاء فی وقت من الأوقات إلا فی الذهن.
و فی کلامهم مفاسد کثیرة أخری مبینة فی المحل المربوط به، و قد تقدم فی الکلام علی نسبة الخلق إلیه تعالی فی الجزء السابع من الکتاب ما ینفع فی هذا المقام.
و کیف یسع لمسلم موحد أن یثبت مع الله سبحانه خالقا آخر بحقیقة معنی الخلق و الإیجاد و قد قال الله سبحانه: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن:- 62 و قد کرر ذلک فی کلامه، و لیس فی تجاهه إلا نسبة أفعال الإنسان إلیه من غیر قطع رابطتها إلیه تعالی بل مع إثبات النسبة بدلیل آیات القدر و دلالة العقل علی أن لفعل الفاعل نسبة إلی فاعل فاعله بحسب ما یلیق بساحته.
فالحق أن للأفعال الإنسانیة نسبة إلی فواعلها بالمباشرة، و نسبة إلیه تعالی بما یلیق بساحة قدسه، قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً: إسراء:- 20.
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اشارة

ما کانَ لِلْمُشْرِکِینَ أَنْ یَعْمُرُوا مَساجِدَ اللَّهِ شاهِدِینَ عَلی أَنْفُسِهِمْ بِالْکُفْرِ أُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ وَ فِی النَّارِ هُمْ خالِدُونَ (17) إِنَّما یَعْمُرُ مَساجِدَ اللَّهِ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ أَقامَ الصَّلاةَ وَ آتَی الزَّکاةَ وَ لَمْ یَخْشَ إِلاَّ اللَّهَ فَعَسی أُولئِکَ أَنْ یَکُونُوا مِنَ الْمُهْتَدِینَ (18) أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ جاهَدَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا یَسْتَوُونَ عِنْدَ اللَّهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (19) الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ أَعْظَمُ دَرَجَةً عِنْدَ اللَّهِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْفائِزُونَ (20) یُبَشِّرُهُمْ رَبُّهُمْ بِرَحْمَةٍ مِنْهُ وَ رِضْوانٍ وَ جَنَّاتٍ لَهُمْ فِیها نَعِیمٌ مُقِیمٌ (21)
خالِدِینَ فِیها أَبَداً إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ (22) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا آباءَکُمْ وَ إِخْوانَکُمْ أَوْلِیاءَ إِنِ اسْتَحَبُّوا الْکُفْرَ عَلَی الْإِیمانِ وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (23) قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ وَ إِخْوانُکُمْ وَ أَزْواجُکُمْ وَ عَشِیرَتُکُمْ وَ أَمْوالٌ اقْتَرَفْتُمُوها وَ تِجارَةٌ تَخْشَوْنَ کَسادَها وَ مَساکِنُ تَرْضَوْنَها أَحَبَّ إِلَیْکُمْ مِنَ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ جِهادٍ فِی سَبِیلِهِ فَتَرَبَّصُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ (24)
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(بیان)

آیات تبین أن الأعمال إنما تکون حیة مرضیة إذا صدرت عن حقیقة الإیمان بالله و رسوله و الیوم الآخر و إلا فإنما هی حبط لا تهدی صاحبها إلی سعادة، و إن من لوازم الإیمان بحقیقته قصر الولایة و الحب و الوداد فی الله و رسوله.
و هی ظاهرة الاتصال و الارتباط فیما بینها أنفسها، و أما اتصالها بما تقدمها من الآیات فلیس بذاک الوضوح، و ما ذکره بعض المفسرین فی وجه اتصالها بما قبلها لا یخلو من تکلف.
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قوله تعالی: «ما کانَ لِلْمُشْرِکِینَ أَنْ یَعْمُرُوا مَساجِدَ اللَّهِ شاهِدِینَ عَلی أَنْفُسِهِمْ بِالْکُفْرِ» العمارة ضد الخراب یقال: عمر الأرض إذا بنی بها بناء، و عمر البیت إذا أصلح ما أشرف منها علی الفساد، و التعمیر بمعناه و منه العمر لأنه عمارة البدن بالروح، و العمرة بمعنی زیارة البیت الحرام لأن فیها تعمیره.
و المسجد اسم مکان بمعنی المحل الذی یتعلق به السجدة کالبیت الذی یبنی لیسجد فیه الله تعالی، و أعضاء السجدة التی تتعلق بها السجدة نوع تعلق و هی الجبهة و الکفان و الرکبتان و رءوس إبهامی القدمین.
و قوله: «ما کانَ لِلْمُشْرِکِینَ الآیة لنفی الحق و الملک فإن اللام للملک و الحق، و النفی الحالی للکون السابق یفید أنه لم یتحقق منهم سبب سابق یوجب لهم أن یملکوا هذا الحق و هو حق أن یعمروا مساجد الله و یرموا ما استرم منها أو یزوروها کقوله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری » الأنفال:- 67 و قوله: «وَ ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَغُلَّ:» آل عمران:- 161.
و المراد بالعمارة فی قوله: «أَنْ یَعْمُرُوا» إصلاح ما أشرف علی الخراب من البناء و رم ما استرم منه دون عمارة المسجد بالزیارة فإن المراد بمساجد الله هی المسجد الحرام و کل مسجد لله و لا عمرة فی غیر المسجد الحرام، و الدخول فی المساجد للعبادة فیها و إن أمکن أن یسمی عمارة و زیارة لکن التعبیر المعهود من القرآن فیه الدخول.
علی أن فی قوله فی الآیة الآتیة: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ تأییدا ما لکون المراد بالعمارة هو إصلاح البناء دون زیارة البیت الحرام.
و المراد بمساجد الله بیوت العبادة المبنیة لله لکن السیاق یدل علی أن المراد نفی جواز عمارتهم للمسجد الحرام، و یؤیده قراءة من قرأ «أن یعمروا مسجد الله» بالإفراد.
و لا ضیر فی التعبیر بالجمع و المقصود الأصیل بیان حکم فرد خاص من أفراده لأن الملاک عام، و التعلیل الوارد فی الآیة غیر مقید بخصوص المسجد الحرام فالکلام فی معنی:
ما کان لهم أن یعمروا المسجد الحرام لأنه مسجد و المساجد من شأنها ذلک.
و قوله: «شاهِدِینَ عَلی أَنْفُسِهِمْ بِالْکُفْرِ» المراد بالشهادة أداؤها و هو الاعتراف إما قولا کمن یعترف بالکفر لفظا، و إما فعلا کمن یعبد الأصنام و یتظاهر بکفره 
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فکل ذلک من الشهادة و الملاک واحد.
فمعنی الآیة: لا یحق و لا یجوز للمشرکین أن یرموا ما استرم من المسجد الحرام کسائر مساجد الله و الحال أنهم معترفون بالکفر بدلالة قولهم أو فعلهم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ وَ فِی النَّارِ هُمْ خالِدُونَ فی مقام التعلیل لما أفید من الحکم فی قوله: «ما کانَ إلخ و لذلک جی‌ء به بالفصل دون الوصل.
و المراد بالجملة الأولی بیان بطلان الأثر و ارتفاعه عن أعمالهم، و العمل إنما یؤتی به للتوسل به إلی أثر مطلوب، و إذ کانت أعمالهم حابطة لا أثر لها لم یکن ما یجوز لهم الإتیان بها، و الأعمال العبادیة کعمارة مساجد الله إنما تقصد لما یطمع فیه و یرجی من أثرها و هو السعادة و الجنة، و العمل الحابط لا یتعقب سعادة و لا جنة البتة.
و المراد بالجملة الثانیة بیان ظرفهم الذی یستقرون فیه لو لا السعادة و الجنة و هو النار فکأنه قیل: أولئک لا یهدیهم أعمالهم العبادیة إلی الجنة بل هم فی النار الخالدة، و لا تفید لهم سعادة بل هم فی الشقاوة المؤبدة.
و فی الآیة دلالة علی أصلین لطیفین من أصول التشریع:
أحدهما: أن تشریع الجواز بالمعنی الأعم الشامل للواجبات و المستحبات و المباحات یتوقف علی أثر فی الفعل ینتفع به فاعله فلا لغو مشروعا فی الدین، و هذا أصل یؤیده العقل، و هو منطبق علی الناموس الجاری فی الکون: أن لا فعل إلا لنفع عائد إلی فاعله.
و ثانیهما: أن الجواز فی جمیع موارده مسبوق بحق مجعول من الله لفاعله فی أن یأتی بالفعل من غیر مانع.
قوله تعالی: «إِنَّما یَعْمُرُ مَساجِدَ اللَّهِ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» الآیة السیاق کاشف عن أن الحصر من قبیل قصر الإفراد کان متوهما یتوهم أن للمشرکین و المؤمنین جمیعا أن یعمروا مساجد الله فأفرد و قصر ذلک فی المؤمنین، و لازم ذلک أن یکون المراد بقوله: «یَعْمُرُ» إنشاء الحق و الجواز فی صورة الإخبار دون الإخبار، و هو ظاهر.
و قد اشترط سبحانه فی ثبوت حق العمارة و جوازها أن یتصف العامر بالإیمان بالله و الیوم الآخر قبال ما نفی عن المشرکین أن یکون لهم ذلک و لم یقنع بالإیمان بالله 
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وحده لأن المشرکین یذعنون به تعالی بل شفع ذلک بالإیمان بالیوم الآخر لأن المشرکین ما کانوا مؤمنین به، و بذلک یختص حق العمارة و جوازها بأهل الدین السماوی من المؤمنین.
و لم یقنع بذلک أیضا بل ألحق به قوله: «وَ أَقامَ الصَّلاةَ وَ آتَی الزَّکاةَ وَ لَمْ یَخْشَ إِلَّا اللَّهَ لأن المقام مقام بیان من ینتفع بعمله فیحق له بذلک أن یقترفه، و من کان تارکا للفروع المشروعة فی الدین و خاصة الرکنین: الصلاة و الزکاة فهو کافر بآیات الله لا ینفعه مجرد الإیمان بالله و الیوم الآخر و إن کان مسلما، إذا لم ینکرها بلسانه، و لو أنکرها بلسانه أیضا کان کافرا غیر مسلم.
و قد خص من بینها الصلاة و الزکاة بالذکر لکونهما الرکنین الذین لا غنی عنهما فی حال من الأحوال.
و بما ذکرنا من اقتضاء المقام یظهر أن المراد بقوله: «وَ لَمْ یَخْشَ إِلَّا اللَّهَ الخشیة الدینیة و هی العبادة دون الخشیة الغریزیة التی لا یسلم منها إلا المقربون من أولیاء الله کالأنبیاء قال تعالی: «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ:» الأحزاب:- 39.
و الوجه فی التکنیة عن العبادة بالخشیة أن الأعرف عند الإنسان من علل اتخاذ الإله للعبادة الخوف من سخطه أو الرجاء لرحمته و رجاء الرحمة، أیضا یعود بوجه إلی الخوف من انقطاعها و هو السخط فمن عبد الله سبحانه أو عبد شیئا من الأصنام فقد دعاه إلی ذلک أما الخوف من شمول سخطه أو الخوف من انقطاع نعمته و رحمته فالعبادة ممثلة للخوف و الخشیة مصداق لها لتمثیلها إیاها، و بینهما حالة الاستلزام، و لذلک کنی بها عنها، فالمعنی- و الله أعلم- و لم یعبد أحدا من دون الله من الآلهة.
و قوله: «فَعَسی أُولئِکَ أَنْ یَکُونُوا مِنَ الْمُهْتَدِینَ أی أولئک الذین آمنوا بالله و الیوم الآخر و لم یعبدوا أحدا غیر الله سبحانه یرجی فی حقهم أن یکونوا من المهتدین، و هذا الرجاء قائم بأنفسهم أو بأنفس المخاطبین بالآیة، و أما هو تعالی فمن المستحیل أن یقوم به الرجاء الذی لا یتم إلا مع الجهل بتحقق الأمر المرجو الحصول.
و إنما أخذ الاهتداء مرجو الحصول لا محقق الوقوع مع أن من آمن بالله و الیوم الآخر حقیقة و حققه أعماله العبادیة فقد اهتدی حقیقة لأن حصول الاهتداء مرة أو مرات لا یستوجب کون العامل من المهتدین، و استقرار صفة الاهتداء و لزومها له،
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فالتلبس بالفعل الواقع مرة أو مرات غیر التلبس بالصفة اللازمة فأولئک حصول الاهتداء لهم محقق، و أما حصول صفة المهتدین فهو مرجو التحقق لا محقق.
و قد تحصل من الآیة أن عمارة المساجد لا تحق و لا تجوز لغیر المسلم أما المشرکون فلعدم إیمانهم بالله و الیوم الآخر، و أما أهل الکتاب فلأن القرآن لا یعد إیمانهم بالله إیمانا قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا:» النساء:- 151، و قال أیضا فی آیة 29 من السورة: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ الآیة.
قوله تعالی: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ جاهَدَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ الآیة، السقایة کالحکایة و الجنایة و النکایة مصدر یقال:
سقی یسقی سقایة.
و السقایة أیضا الموضع الذی یسقی فیه الماء، و الإناء الذی یسقی به قال تعالی:
«جَعَلَ السِّقایَةَ فِی رَحْلِ أَخِیهِ:» یوسف:- 70، و قد رووا فی الآثار أن سقایة الحاج کانت إحدی الشئونات الفاخرة و المآثر التی یباهی بها فی الجاهلیة، و أن السقایة کانت حیاضا من آدم علی عهد قصی بن کلاب أحد أجداد النبی ص توضع بفناء الکعبة، و یستقی فیها الماء العذب من الآبار علی الإبل، و یسقی الحاج فجعل قصی أمر السقایة عند وفاته لابنه عبد مناف و لم یزل فی ولده حتی ورثه العباس بن عبد المطلب.
و سقایة العباس هو الموضع الذی کان یسقی فیه الماء فی الجاهلیة و الإسلام و هو فی جهة الجنوب من زمزم بینهما أربعون ذراعا، و قد بنی علیه بناء هو المعروف الیوم بسقایة العباس.
و المراد بالسقایة فی الآیة- علی أی حال- معناها المصدری و هو السقی، و یؤیده مقابلتها فی الآیة عمارة المسجد الحرام و المراد بها المعنی المصدری قطعا بمعنی الشغل.
و قد قوبل فی الآیة سقایة الحاج و عمارة المسجد الحرام بمن آمن بالله و الیوم الآخر و جاهد فی سبیل الله، و لا معنی لدعوی المساواة بین الإنسان و بین عمل من الأعمال کالسقایة و العمارة أو نفیها فالمعادلة و المساواة إما بین عمل و عمل أو بین إنسان ذی عمل و إنسان ذی عمل.
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و لذلک اضطر المفسرون إلی القول بأن تقدیر الکلام: أ جعلتم أهل سقایة الحاج و أهل عمارة المسجد الحرام کمن آمن بالله و الیوم الآخر حتی یستقیم السیاق.
و أوجب منه النظر فی قیود الکلام المأخوذة فی الآیة الکریمة فقد أخذ فی أحد الجانبین سقایة الحاج و عمارة المسجد الحرام وحدهما من غیر أی قید زائد، و فی الجانب الآخر الإیمان بالله و الیوم الآخر و الجهاد فی سبیل الله و إن شئت فقل: الجهاد فی سبیل الله مع اعتبار الإیمان معه.
و هو یدل علی أن المراد: السقایة و العمارة خالیتین من الإیمان، و یؤیده قوله تعالی فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ علی تقدیر کونه تعریضا لأهل السقایة و العمارة لا تعریضا لمن یسوی بینهما کما یتبادر من السیاق.
و هذا یکشف أولا عن أن هؤلاء الذین کانوا یسوون بین کذا و کذا و بین کذا إنما کانوا یسوون بین عمل جاهلی خال عن الإیمان بالله و الیوم الآخر کالسقایة و العمارة من غیر أن یکون عن إیمان، و بین عمل دینی عن إیمان بالله و الیوم الآخر کالجهاد فی سبیل الله عن إیمان، أی کانوا یسوون بین جسد عمل لا حیاة فیه و بین عمل حی طیب نفعه فأنکره الله علیهم.
و ثانیا: أن هؤلاء المسوین کانوا من المؤمنین یسوون بین عمل من غیر إیمان، کان صدر عنهم قبل الإیمان أو صدر عن مشرک غیرهم، و بین عمل صدر عن مؤمن بالله عن محض الإیمان حال إیمانه کما یشهد به سیاق الإنکار و بیان الدرجات فی الآیات.
بل یشعر بل یدل ذکر نفس السقایة و العمارة من غیر ذکر صاحبهما علی أن صاحبیهما کانا من أهل الإیمان عند التسویة فلم یذکرا حفظا لکرامتهما و هما مؤمنان حین الخطاب و وقایة لهما بالنظر إلی التعریض الظاهر الذی فی آخر الآیة من أن یسمیا ظالمین.
بل یدل قوله تعالی فی الآیة التالیة فی مقام بیان أجر هؤلاء المجاهدین فی سبیل الله عن إیمان: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ علی أن طرفی التسویة فی قوله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ کَمَنْ آمَنَ الآیة کانا من أهل مکة، و أن أهل أحد الطرفین و هو الذی آمن و جاهد کان ممن أسلم و هاجر، و أهل الطرف الآخر أسلم و لم یهاجر فإن هذا هو الوجه فی ذکره تعالی أولا الإیمان و الجهاد فی أحد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 205
الطرفین ثم إضافة الهجرة إلی ذلک عند ما أعید ثانیا، و قد ذکر تعالی السقایة و العمارة فی الجانب الآخر و لم یزد علی ذلک شیئا لا أولا و لا ثانیا فما هذه القیود بلاغیة فی قوله الفصل.
و هذا کله یؤید ما ورد فی سبب نزول الآیة أن الآیات نزلت فی العباس و شیبة و علی (ع) حین تفاخروا فذکر العباس سقایة الحاج، و شیبة عمارة المسجد الحرام، و علی الإیمان و الجهاد فی سبیل الله فنزلت الآیات و ستجی‌ء الروایة فی البحث الروائی المتعلق بالآیات.
و کیف کان فالآیة و ما یتلوها من الآیات تبین أن الزنة و القیمة إنما هو للعمل إذا کان حیا بولوج روح الإیمان فیه و أما الجسد الخالی الذی لا روح فیه و لا حیاة له فلا وزن له فی میزان الدین و لا قیمة له فی سوق الحقائق فلیس للمؤمنین أن یعتبروا مجرد هیاکل الأعمال، و یجعلوها ملاکات للفضل و أسبابا للقرب منه تعالی إلا بعد اعتبار حیاتها بالإیمان و الخلوص.
و من هذه الجهة ترتبط الآیة: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ و ما بعدها من الآیات بالآیتین اللتین قبلها: «ما کانَ لِلْمُشْرِکِینَ أَنْ یَعْمُرُوا مَساجِدَ اللَّهِ شاهِدِینَ عَلی أَنْفُسِهِمْ بِالْکُفْرِ» إلی آخر الآیتین.
و بذلک کله یظهر أولا أن قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ جملة حالیة تبین وجه الإنکار لحکمهم بالمساواة فی قوله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ کَمَنْ آمَنَ الآیة.
و ثانیا: أن المراد بالظلم هو ما کانوا علیه من الشرک فی حال السقایة و العمارة لا حکمهم بالمساواة بین السقایة و العمارة و بین الجهاد عن إیمان.
و ثالثا: أن المراد نفی أن ینفعهم العمل و یهدیهم إلی السعادة التی هی عظم الدرجة و الفوز و الرحمة و الرضوان و الجنة الخالدة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ إلی آخر الآیة بیان لحق الحکم الذی عند الله فی المسألة بعد إنکار المساواة، و هو أن الذی آمن و هاجر و جاهد فی سبیل الله ما استطاع ببذل ما عنده من مال و نفس، أعظم درجة عند الله و إنما عبر فی صورة الجمع- الذین آمنوا إلخ- إشارة إلی أن ملاک الفصل هو الوصف دون الشخص.
و ما تقدم من دلالة الکلام علی أن الأعمال من غیر إیمان بالله لا فضل لها و لا درجة
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لصاحبها عند الله، قرینة علی أن لیس المراد بالقیاس الذی یدل علیه أفعل التفضیل فی قوله: «أَعْظَمُ دَرَجَةً» إلخ هو أن بین الفریقین اشتراکا فی الدرجات غیر أن درجة من جاهد عن إیمان أعظم ممن سقی و عمر.
بل المراد بیان أن النسبة بینهما نسبة الأفضل إلی من لا فضل له کالمقایسة المأخوذة بین الأکثر و الأقل فإنها تستدعی وجود حد متوسط بینهما یقاسان إلیه فهناک ثلاثة أمور أمر متوسط یؤخذ مقیاسا معدلا و آخر یکون أکثر منه، و آخر یکون أقل منه فإذا قیس الأکثر من الأقل کان الأکثر مقیسا إلی ما لا کثرة فیه أصلا.
فقوله: «أَعْظَمُ دَرَجَةً عِنْدَ اللَّهِ أی بالقیاس إلی هؤلاء الذین لا درجة لهم أصلا، و هذا نوع من الکنایة عن أن لا نسبة حقیقة بین الفریقین لأن أحدهما ذو قدم رفیع فیما لا قدم للآخر فیه أصلا.
و یدل علی ذلک أیضا قوله: «وَ أُولئِکَ هُمُ الْفائِزُونَ بما یدل علی انحصار الفوز فیهم و ثبوتها لهم علی نهج الاستقرار.
قوله تعالی: «یُبَشِّرُهُمْ رَبُّهُمْ بِرَحْمَةٍ مِنْهُ وَ رِضْوانٍ وَ جَنَّاتٍ إلی آخر الآیتین ظاهر السیاق أن ما یعده من الفضل فی حقهم بیان و تفصیل لما ذکر فی الآیة السابقة من فوزهم جی‌ء به بلسان التبشیر.
فالمعنی «یُبَشِّرُهُمْ أی هؤلاء المؤمنین «رَبُّهُمْ بِرَحْمَةٍ مِنْهُ عظیمة لا یقدر قدرها «وَ رِضْوانٍ کذلک «وَ جَنَّاتٍ لَهُمْ فِیها» فی تلک الجنات «نَعِیمٌ مُقِیمٌ لا یزول و لا ینفد حالکونهم «خالِدِینَ فِیها أَبَداً» لا ینقطع خلودهم بأجل و لا أمد.
ثم لما کان المقام مقام التعجب و الاستبعاد لکونها بشارة بأمر عظیم لم یعهد فی ما نشاهده من أنواع النعیم الذی فی الدنیا، رفع الاستبعاد بقوله: «إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ .
و سیوافیک الکلام فی توضیح معنی رحمته تعالی و رضوانه فیما سیمر من موضع مناسب و قد تقدم بعض الکلام فیهما.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا آباءَکُمْ وَ إِخْوانَکُمْ أَوْلِیاءَ» إلی آخر الآیة نهی عن تولی الکفار و لو کانوا آباء و إخوانا فإن الملاک عام، و الآیة التالیة
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تنهی عن تولی الجمیع غیر أن ظاهر لفظ الآیة النهی عن اتخاذ الآباء و الإخوان أولیاء إن استحبوا الکفر و رجحوه علی الإیمان.
و إنما ذکر الآباء و الإخوان دون الأبناء و الأزواج مع کون القبیلین و خاصة الأبناء محبوبین عندهم کالآباء و الإخوان لأن التولی یعطی للولی أن یداخل أمور ولیه و یتصرف فی بعض شئون حیاته، و هذا هو المحذور الذی یستدعی النهی عن تولی الکفار حتی لا یداخلوا فی أمورهم الداخلیة و لا یأخذوا بمجامع قلوبهم، و لا یکف المؤمنون و لا یستنکفوا عن الإقدام فیما یسوؤهم و یضرهم، و من المعلوم أن النساء و الذراری لا یترقب منهم هذا الأثر السیئ إلا بواسطة، فلذلک خص النهی عن التولی بالآباء و الإخوان فهم الذین یخاف نفوذهم فی قلوب المؤمنین و تصرفهم فی شئونهم.
و قد ورد النهی عن اتخاذ الکفار أولیاء فی مواضع من کلامه تقدم بعضها فی سورة المائدة و آل عمران و النساء و الأعراف و فیها إنذار شدید و تهدیدات بالغة کقوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ:» المائدة:- 51، و قوله: «وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ»: آل عمران:- 28، و قوله: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ:» آل عمران:- 28، و قوله: «أَ تُرِیدُونَ أَنْ تَجْعَلُوا لِلَّهِ عَلَیْکُمْ سُلْطاناً مُبِیناً:» النساء:- 144.
و أنذرهم فی الآیة التی نحن فیها بقوله: «و من یتولهم منکم فأولئک هم الظالمون» و لم یقل: «و من یتولهم منکم فإنه منهم» إذ من الجائز أن یتوهم بعض هؤلاء أنه منهم لأنهم آباؤه و إخوانه فلا یؤثر فیه التهدید أثرا جدیدا یبعثه نحو رفض الولایة.
و کیف کان فقوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ بما فی الجملة من المؤکدات کاسمیة الجملة، و دخول اللام علی الخبر و ضمیر الفصل یفید تحقق الظلم منهم و استقراره فیهم، و قد کرر الله فی کلامه أن الله لا یهدی القوم الظالمین، و قال فی نظیر الآیة من سورة المائدة: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ فهؤلاء محرومون من الهدایة الإلهیة لا ینفعهم شی‌ء من أعمالهم الحسنة فی جلب السعادة إلیهم، و السماحة بالفوز و الفلاح علیهم.
قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ وَ إِخْوانُکُمْ إلی آخر الآیة التفت من مخاطبتهم إلی مخاطبة النبی ص إیماء إلی الإعراض عنهم لما یستشعر من حالهم أن 
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قلوبهم مائلة إلی الاشتغال بما لا ینفع معه النهی عن تولی آبائهم و إخوانهم الکافرین، و إیجاد الداعی فی نفوسهم إلی الصدور عن أمر الله و رسوله، و قتال الکافرین جهادا فی سبیل الله و إن کانوا آباءهم و إخوانهم.
و الذی یمنعهم من ذلک هو الحب المتعلق بغیر الله و رسوله و الجهاد فی سبیل الله، و قد عد الله سبحانه أصول ما یتعلق به الحب النفسانی من زینة الحیاة الدنیا، و هی الآباء و الأبناء و الإخوان و الأزواج و العشیرة- و هؤلاء هم الذین یجمعهم المجتمع الطبیعی بقرابة نسبیة قریبة أو بعیدة أو سببیة- و الأموال التی اکتسبوها و جمعوها، و التجارة التی یخشون کسادها و المساکن التی یرضونها- و هذه أصول ما یقوم به المجتمع فی المرتبة الثانیة-.
و ذکر تعالی أنهم إن تولوا أعداء الدین، و قدموا حکم هؤلاء الأمور علی حب الله و رسوله و الجهاد فی سبیله فلیتربصوا و لینتظروا حتی یأتی الله بأمره و الله لا یهدی القوم الفاسقین.
و من المعلوم أن الشرط أعنی قوله: «إِنْ کانَ آباؤُکُمْ إلی قوله: «فِی سَبِیلِهِ فی معنی أن یقال: إن لم تنتهوا عما ینهاکم عنه من اتخاذ الآباء و الإخوان الکافرین أولیاء باتخاذکم سببا یؤدی إلی خلاف ما یدعوکم إلیه، و إهمالکم فی أمر غرض الدین و هو الجهاد فی سبیل الله.
فقوله فی الجزاء: «فَتَرَبَّصُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ لا محالة إما أمر یتدارک به ما عرض علی الدین من ثلمة و سقوط غرض فی ظرف مخالفتهم، و إما عذاب یأتیهم عن مخالفة أمر الله و رسوله و الإعراض عن الجهاد فی سبیله.
غیر أن قوله تعالی فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ یعرض لهم أنهم خارجون حینئذ عن زی العبودیة، فاسقون عن أمر الله و رسوله فهم بمعزل من أن یهدیهم الله بأعمالهم و یوفقهم لنصرة الله و رسوله، و إعلاء کلمة الدین و إمحاء آثار الشرک.
فذیل الآیة یهدی إلی أن المراد بهذا الأمر الذی یأمرهم الله أن یتربصوا له حتی یأتی به أمر منه تعالی، متعلق بنصرة دینه و إعلاء کلمته فینطبق علی مثل قوله تعالی 
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فی سورة المائدة بعد آیات ینهی فیها عن تولی الکافرین: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ:» المائدة:- 54. و الآیة بقیودها و خصوصیاتها- کما تری- تنطبق علی ما تفیده الآیة التی نحن فیها.
فالمراد- و الله أعلم- إن اتخذتم هؤلاء أولیاء، و استنکفتم عن إطاعة الله و رسوله و الجهاد فی سبیل الله فتربصوا حتی یأتی الله بأمره، و یبعث قوما لا یحبون إلا الله، و لا یوالون أعداءه و یقومون بنصرة الدین و الجهاد فی سبیل الله أفضل قیام فإنکم إذا فاسقون لا ینتفع بکم الدین، و لا یهدی الله شیئا من أعمالکم إلی غرض حق و سعادة مطلوبة.
و ربما قیل: إن المراد بقوله: «فَتَرَبَّصُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ الإشارة إلی فتح مکة، و لیس بسدید فإن الخطاب فی الآیة للمؤمنین من المهاجرین و الأنصار و خاصة المهاجرین، و هؤلاء هم الذین فتح الله مکة بأیدیهم، و لا معنی لأن یخاطبوا و یقال لهم: إن کان آباؤکم و أبناؤکم «إلخ» أحب إلیکم من الله و رسوله و جهاد فی سبیله فوالیتموهم و استنکفتم عن إطاعة الله و رسوله و الجهاد فی سبیله فتربصوا حتی یفتح الله مکة بأیدیکم و الله لا یهدی القوم الفاسقین، أو فتربصوا حتی یفتح الله مکة و الله لا یهدیکم لمکان فسقکم فتأمل.



(بحث روائی)

فی تفسیر البرهان،: فی قوله تعالی: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة: عن أمالی الشیخ بإسناده عن الأعمش عن سالم بن أبی الجعد یرفعه إلی أبی ذر- فی حدیث الشوری-: فیما احتج به علی (ع) علی القوم: و قال لهم فی ذلک: فهل فیکم أحد نزلت فیه هذه الآیة «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ جاهَدَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ غیری؟ قالوا: لا.
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و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: نزلت هذه الآیة فی علی بن أبی طالب (ع): «الَّذِینَ آمَنُوا وَ هاجَرُوا- إلی قوله- الْفائِزُونَ ثم وصف ما لعلی (ع) عنده فقال. یُبَشِّرُهُمْ رَبُّهُمْ بِرَحْمَةٍ مِنْهُ وَ رِضْوانٍ وَ جَنَّاتٍ لَهُمْ فِیها نَعِیمٌ مُقِیمٌ .
و فی المجمع، روی الحاکم أبو القاسم الحسکانی بإسناده عن أبی بریدة عن أبیه قال: بینما شیبة و العباس یتفاخران- إذ مر علیهما علی بن أبی طالب قال: بما تفتخران؟
قال العباس: لقد أوتیت من الفضل ما لم یؤت أحد سقایة الحاج، و قال شیبة:
أوتیت عمارة المسجد الحرام، و قال علی: و أنا أقول لکما لقد أوتیت علی صغری ما لم تؤتیا- فقالا: و ما أوتیت یا علی؟ قال: ضربت خراطیمکما بالسیف- حتی آمنتما بالله تبارک و تعالی و رسوله.
فقام العباس مغضبا یجر ذیله- حتی دخل علی رسول الله ص فقال: أ ما تری ما استقبلنی به علی؟ فقال: ادعوا لی علیا، فدعی له فقال: ما حملک یا علی علی ما استقبلت به عمک؟ فقال: یا رسول الله صدقته الحق فإن شاء فلیغضب، و إن شاء فلیرض.
فنزل جبرئیل (ع) و قال: یا محمد ربک یقرأ علیک السلام و یقول: اتل علیهم: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» إلی قوله: «إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ .
و فی تفسیر الطبری، بإسناده عن محمد بن کعب القرظی قال: افتخر طلحة بن شیبة و العباس و علی بن أبی طالب- فقال طلحة: أنا صاحب البیت معی مفتاحه، و قال العباس: و أنا صاحب السقایة و القائم علیها، فقال علی: ما أدری ما تقولان- لقد صلیت إلی القبلة ستة أشهر قبل الناس، و أنا صاحب الجهاد، فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة کلها.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی عن ابن سیرین قال: قدم علی بن أبی طالب مکة فقال للعباس: أی عم أ لا تهاجر؟ أ لا تلحق برسول الله ص؟ فقال: أعمر المسجد الحرام و أحجب البیت فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة، و قال لقوم قد سماهم: أ لا تهاجرون؟ أ لا تلحقون برسول الله ص؟ فقالوا: نقیم مع إخواننا و عشائرنا و مساکننا- فأنزل الله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ الآیة کلها
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و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": قال العباس حین أسر یوم بدر: إن کنتم سبقتمونا بالإسلام و الهجرة و الجهاد- لقد کنا نعمر المسجد الحرام و نسقی الحاج و نفک العانی «1» فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة، یعنی أن ذلک کان فی الشرک فلا أقبل ما کان فی الشرک.
و فیه، أخرج مسلم و أبو داود و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه عن النعمان بن بشیر قال: کنت عند منبر رسول الله ص فی نفر من أصحابه- فقال رجل منهم: ما أبالی أن لا أعمل لله عملا بعد الإسلام إلا أن أسقی الحاج، و قال آخر: بل عمارة المسجد الحرام، و قال آخر: بل الجهاد فی سبیل الله خیر مما قلتم-.
فزجرهم عمر و قال: لا ترفعوا أصواتکم عند منبر رسول الله ص، و ذلک یوم الجمعة، و لکن إذا صلیتم الجمعة دخلت علی رسول الله ص- فاستفتیته فیما اختلفتم فیه فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ إلی قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ .
أقول: قال صاحب المنار فی تفسیره بعد إیراد هذه الروایات الأربع الأخیرة:
و المعتمد من هذه الروایات حدیث النعمان لصحة سنده و موافقة متنه لما دلت علیه الآیات من کون موضوعها فی المفاضلة أو المساواة بین خدمة البیت و حجابته- من أعمال البر البدنیة الهینة المستلذة- و بین الإیمان و الجهاد بالمال و النفس و الهجرة، و هی أشق العبادات النفسیة البدنیة المالیة، و الآیات تتضمن الرد علیها کلها. انتهی.
أما ما ذکره من رجحان روایة النعمان علی غیرها بصحة السند ففیه أولا أن روایة القرظی أیضا فی مضمونها موافقة لروایة الحاکم فی المستدرک و قد صححها.
و ثانیا: أن روایات التفسیر إذا کانت آحادا لا حجیة لها إلا ما وافق مضامین الآیات بقدر ما یوافقها علی ما بین فی فن الأصول فإن الحجیة الشرعیة تدور مدار الآثار الشرعیة المترتبة فتنحصر فی الأحکام الشرعیة و أما ما وراءها کالروایات الواردة فی القصص و التفسیر الخالی عن الحکم الشرعی فلا حجیة شرعیة فیها.
و أما الحجیة العقلیة أعنی العقلائیة فلا مسرح لها بعد توافر الدس و الجعل فی 
______________________________
(1) العانی: الأسیر.
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الأخبار سیما أخبار «1» التفسیر و القصص إلا ما تقوم قرائن قطعیة یجوز التعویل علیها علی صحة متنه، و من ذلک موافقة متنه لظواهر الآیات الکریمة.
فالذی یهم الباحث عن الروایات غیر الفقهیة أن یبحث عن موافقتها للکتاب فإن وافقتها فهی الملاک لاعتبارها و لو کانت مع ذلک صحیحة السند فإنما هی زینة زینت بها و إن لم توافق فلا قیمة لها فی سوق الاعتبار.
و أما ترک البحث عن موافقة الکتاب، و التوغل فی البحث عن حال السند- إلا ما کان للتوسل إلی تحصیل القرائن- ثم الحکم باعتبار الروایة بصحة سندها ثم تحمیل ما یدل علیه متن الروایة علی الکتاب، و اتخاذه تبعا لذلک کما هو دأب کثیر منهم فمما لا سبیل إلیه من جهة الدلیل.
و أما ما ذکره من رجحان روایة النعمان علی غیرها من جهة المتن مبینا ذلک بأن الآیات تدل علی أن موضوع المساواة أو المفاضلة کان بین خدمة البیت أو حجابته و هی من أعمال البر البدنیة الهینة المستلذة، و بین الإیمان و الجهاد و الهجرة و هی من أعمال البر النفسیة و البدنیة الشاقة، و الآیات تتضمن الرد علیها کلها. انتهی.
ففیه أولا: أن الذی ذکره من مدلول الآیات مشترک بین جمیع ما أورده من الروایات:
أما روایة ابن عباس التی مضمونها وقوع الکلام فی المساواة أو المفاضلة حین أسر العباس یوم بدر بین العباس و بین المسلمین حیث عیروه فقد ذکر فیها صریحا المقایسة بین الإسلام و الهجرة و الجهاد و بین سقایة الحاج و عمارة المسجد و فک العانی، و هناک روایات أخر فی معناه.
و أما روایة ابن سیرین الدالة علی وقوع النزاع بین علی و العباس بمکة حین دعاه إلی الهجرة و اللحوق بالنبی ص فأجابه بأن له عمارة المسجد الحرام و حجابة البیت 
و قد روی هذا المعنی ابن مردویه عن الشعبی و فیها": أن العباس قال لعلی: أنا عم النبی ص، و أنت ابن عمه، و إلی سقایة الحاج و عمارة المسجد الحرام، فأنزل الله:
«أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة.
______________________________
(1) و قد اعترف فی مواضع من کلامه و نقل عن أحمد أنه قال: لا أصل لها.
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و رواه أیضا ابن أبی شیبة و أبو الشیخ و ابن مردویه عن عبد الله بن عبیدة و فیها": أن العباس قال لعلی: أ و لست فی أفضل من الهجرة؟ أ لست أسقی الحاج و أعمر المسجد الحرام فنزلت هذه الآیة.
و علی أی حال فالواقع فی هذه الروایة أیضا المقایسة بین السقایة و العمارة و بین الهجرة و ما یترتب علیا مما یستلزمه اللحوق بالنبی ص کالجهاد و غیره من الأعمال الشریفة الدینیة.
و أما روایة القرظی و ما فی معناها کالذی رواه الحاکم و صححه، و ما رواه عبد الرزاق عن الحسن قال: نزلت فی علی و العباس و عثمان و شیبة «1» تکلموا فی ذلک، و کذا روایة النعمان التی تقدمت فکون المنازعة فیها فی السقایة و العمارة و الإیمان و الجهاد ظاهر فإذا کان الحال هذا الحال فأی مزیة فی روایة النعمان بن بشیر توجب اختصاصها بموافقة الکتاب من بین سائر الروایات.
و ثانیا: أن قوله: إن موضوع المفاضلة هی أعمال البر الهینة المستلذة کالسقایة و الحجابة و أعمال البر الشاقة کالإیمان و الهجرة و الجهاد لا یوافق ما یدل علیه الآیات فإنها کما تقدم ظاهرة الدلالة علی أن المقایسة کانت بینهم بین أجساد الأعمال الخالیة عن روح الإیمان و لیست من البر حینئذ و بین أعمال حیة بولوج روح الإیمان فیها کالهجرة و الجهاد عن إیمان بالله و الیوم الآخر.
فالآیات تدل علی أنهم کانوا یسوون أو یفضلون غیر أعمال البر کالسقایة و العمارة من غیر إیمان علی أعمال البر کالجهاد عن إیمان و هجرة و الهجرة عن إیمان فأین ما ذکره من أعمال البر الهینة قبال أعمال البر الشاقة «2»؟
و دلالة الآیات- بما فیها من القیود المأخوذة- علی ذلک بمکان من الظهور و الجلاء فقد قید الجهاد فیها بالإیمان بالله و الیوم الآخر، و أطلق السقایة و العمارة من غیر تقیید بالإیمان ثم قال تعالی: «لا یَسْتَوُونَ عِنْدَ اللَّهِ ثم زاد: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ 
______________________________
(1) ابن شیبة ظ.
(2) نعم زعم هو أن السقایة و العمارة من العباس فی حال شرکه من أعمال البر کما زعمه العباس غیر أن الآیات بنزولها نبهت العباس أنه کان قد أخطأ فی مزعمته کما یشعر به ذیل روایة ابن عباس و لم یتنبه هو لما تنبه له العباس رضی الله عنه.
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و حاشا أن یکون الآتی بأعمال البر عند الله من القوم الظالمین المحرومین عن نعمة الهدایة الإلهیة.
حتی لو فرض أن المراد بالظالمین أولئک المسوون أو المفضلون من المؤمنین للسقایة و العمارة علی الجهاد فإن المؤمن علی إیمانه إذا حکم بمثل هذا الحکم فإنما هو خاط یهتدی إذا دل علی الصواب لا ظالم محروم من الهدایة فافهم ذلک.
و ثالثا: ما تقدم من أن قوله: «کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ الآیة و قوله: «لا یَسْتَوُونَ الآیة دلیل علی أن للشخص دخلا فیما تتضمن الآیات من الحکم.
و التدبر فی الآیات الکریمة و التأمل فیما ذکرناه هنا و هناک یوضح للباحث الناقد أن أضعف الروایات و أبعدها من الانطباق علی مضمون الآیات هی روایة النعمان بن بشیر فإنها لا تقبل الانطباق علی الآیات الکریمة بما فیها من القیود المأخوذة.
و یلیها فی الضعف روایة ابن سیرین و ما فی معناها من الروایات فإن ظاهرها أن العباس إنما دعی إلی الهجرة و هو مسلم فافتخر بالسقایة و الحجابة و الآیات لا تساعد علی ذلک کما مر.
علی أن الواقع فی روایة ابن سیرین ذکر العباس للسقایة و حجابة البیت و لم یکن له حجابة إنما هی السقایة.
و یلیها فی الضعف روایة ابن عباس فظاهرها أن المقایسة إنما کانت بین الأعمال فقط و الآیة لا تساعد علی ذلک.
علی أن فیها أن العباس ذکر فیما ذکر سقایة الحاج و عمارة المسجد و فک العانی و هو الأسیر. و لو کان لذکر فی الآیة،
و قد وقع فی روایة ابن جریر و أبی الشیخ عن الضحاک فی هذا المعنی قال": أقبل المسلمون علی العباس و أصحابه- الذین أسروا یوم بدر یعیرونهم بالشرک. فقال العباس: أما و الله لقد کنا نعمر المسجد الحرام، و نفک العانی، و نحجب البیت و نسقی الحاج- فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ الآیة،
و الکلام فی فک العانی و حجابة البیت الواقعین فیها کالکلام فی سابقها.
فأسلم الروایات فی الباب و أقربها إلی الانطباق علی الآیات مضمونا روایة القرظی و ما فی معناها کروایة الحاکم فی المستدرک و روایة عبد الرزاق عن الحسن و روایة أبی 
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نعیم و ابن عساکر عن أنس الآتیة و قد تقدم توضیح ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی فضائل الصحابة و ابن عساکر عن أنس قال: قعد العباس و شیبة صاحب البیت یفتخران- فقال العباس: أنا أشرف منک أنا عم رسول الله ص، و وصی أبیه، و ساقی الحجیج، فقال شیبة: أنا أشرف منک أنا أمین الله علی بیته و خازنه- أ فلا ائتمنک کما ائتمننی؟.
فاطلع علیهما علی فأخبراه بما قالا- فقال علی: أنا أشرف منکما أنا أول من آمن و هاجر- فانطلق ثلاثتهم إلی النبی ص- فأخبروه فما أجابهم بشی‌ء- فانصرفوا فنزل علیه الوحی بعد أیام- فأرسل إلیهم فقرأ علیهم: «- أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إلی آخر العشر.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن صفوان عن ابن مسکان عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع): قال: نزلت فی علی و العباس و شیبة. قال العباس: أنا أفضل لأن سقایة الحاج بیدی، و قال شیبة: أنا أفضل لأن حجابة البیت بیدی، و قال علی: أنا أفضل فإنی آمنت قبلکما- ثم هاجرت و جاهدت فرضوا برسول الله ص فأنزل الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِ إلی قوله إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ :
أقول: و رواه العیاشی عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) مثله، و فیه عثمان بن أبی شیبة مکان شیبة.
و فی الکافی، عن أبی علی الأشعری عن محمد بن عبد الجبار عن صفوان بن یحیی عن ابن مسکان عن أبی بصیر عن أحدهما (ع): فی قول الله: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» نزلت فی حمزة و علی و جعفر و العباس و شیبة، إنهم فخروا بالسقایة و الحجابة- فأنزل الله عز ذکره: «أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- کَمَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» و کان علی و حمزة و جعفر هم الذین آمنوا بالله و الیوم الآخر- و جاهدوا فی سبیل الله. لا یستوون عند الله:
أقول: و رواه أیضا العیاشی فی تفسیره عن أبی بصیر عن أحدهما (ع) مثله 
و الروایة لا تلائم ما یثبته النقل القطعی فقد کان حمزة من المهاجرین الأولین لحق برسول (ص) ثم استشهد فی غزوة أحد فی السنة الثالثة من الهجرة، و قد کان جعفر
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هاجر إلی الحبشة قبل هجرة النبی ص ثم رجع إلی المدینة أیام فتح خیبر و قد استشهد حمزة قبل ذلک بمدة فلو کان من الخمسة اجتماع علی التفاخر فقد کان قبل الهجرة النبویة و حینئذ فما معنی ما وقع فی الروایة: «و کان علی و حمزة و جعفر هم الذین آمنوا بالله و الیوم الآخر و جاهدوا فی سبیل الله»؟.
و إن کان المراد بالنزول فیهم انطباق الآیة علیهم علی سبیل الجری فقد کان العباس مثلهم فإنه آمن یوم أسر ببدر ثم حضر بعض غزوات النبی ص.
و فی تفسیر البرهان، عن الجمع بین الصحاح الستة للعبدی فی الجزء الثانی من صحیح النسائی بإسناده قال: افتخر طلحة بن شیبة من بنی عبد الدار- و العباس بن عبد المطلب و علی بن أبی طالب- فقال طلحة: بیدی مفتاح البیت و لو أشاء بت فیه، و قال العباس:
أنا صاحب السقایة و القائم علیها- و لو أشاء بت فی المسجد، و قال علی: ما أدری ما تقولان؟ لقد صلیت إلی القبلة ستة أشهر قبل الناس- و أنا صاحب الجهاد فأنزل الله:
«أَ جَعَلْتُمْ سِقایَةَ الْحاجِّ وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة.
أقول: المراد بالصلاة ستة أشهر قبل الناس التقدم فی الإیمان بالله علی ما تعرضت له الآیة و إلا کان من الواجب أن تذکر فی الآیة، و قد ذکر ثالث القوم طلحة بن شیبة، و قد تقدم فی بعضها أنه شیبة، و فی بعضها أنه عثمان بن أبی شیبة.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَتَّخِذُوا آباءَکُمْ وَ إِخْوانَکُمْ أَوْلِیاءَ- إِنِ اسْتَحَبُّوا الْکُفْرَ عَلَی الْإِیمانِ قال: الإیمان ولایة علی بن أبی طالب.
أقول: هو من باطن القرآن مبنی علی تحلیل معنی الإیمان إلی مراتب کماله.
و فی تفسیر القمی،: لما أذن أمیر المؤمنین- أن لا یدخل المسجد الحرام مشرک بعد ذلک- جزعت قریش جزعا شدیدا، و قالوا: ذهبت تجارتنا و ضاعت عیالنا- و خربت دورنا فأنزل الله فی ذلک: «قُلْ یا محمد- إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ وَ إِخْوانُکُمْ وَ أَزْواجُکُمْ وَ عَشِیرَتُکُمْ إلی قوله- وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ .
أقول: و علی هذا کان من الجری أن یفسر قوله فی الآیة: «حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ بتدارک ما ینزل بهم من الکساد و فتح باب الرزق علیهم من وجه آخر کما
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وقع مثله فی قوله تعالی فی ضمن الآیات التالیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا وَ إِنْ خِفْتُمْ عَیْلَةً فَسَوْفَ یُغْنِیکُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ إِنْ شاءَ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ:» التوبة:- 28.
بل اتحد حینئذ موردا الآیتین، و لسان الرفق و کرامة الخطاب بمثل قوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» یأبی أن یکون الخطاب بقوله: «إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ الآیة متوجها إلیهم بأعیانهم علی ما فی آخرها من الخشونة فی قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ .
علی أن الآیة تذکر حب الآباء و الإخوان و العشیرة و الأموال التی اقترفوها، و لم یذکر شی‌ء منها فی الروایة، و لا حسبت قریش ضیعة بالنسبة إلیها فما معنی ذکرها فی الآیة و التهدید علی اختیار حبها علی حب الله و رسوله؟ و ما معنی ذکر الجهاد فی سبیله فی الآیة؟ فافهم ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری عن عبد الله بن هشام قال: کنا مع رسول الله ص و هو آخذ بید عمر بن الخطاب- فقال: و الله لأنت یا رسول الله أحب إلی من کل شی‌ء إلا من نفسی. فقال النبی ص: لا یؤمن أحدکم حتی أکون أحب إلیه من نفسه.
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اشارة

لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً وَ ضاقَتْ عَلَیْکُمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ (25) ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ أَنْزَلَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها وَ عَذَّبَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ذلِکَ جَزاءُ الْکافِرِینَ (26) ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (27) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا وَ إِنْ خِفْتُمْ عَیْلَةً فَسَوْفَ یُغْنِیکُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ إِنْ شاءَ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (28)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی قصة غزوة حنین و تمتن بما نصر الله فیه المؤمنین کسائر المواطن من الغزوات التی نصرهم الله بعجیب نصرته علی ضعفهم و قلتهم، و أظهر أعاجیب آیاته بتأیید نبیه ص و إنزال جنود لم یروها و إنزال السکینة علی رسوله و المؤمنین و تعذیب الکافرین بأیدی المؤمنین.
و فیها الآیة التی تحرم علی المشرکین أن یدخلوا المسجد الحرام بعد عام تسع من الهجرة، و هی العام الذی أذن فیه علی (ع) ببراءة، و منع طواف البیت عریانا، و دخول المشرکین فی المسجد الحرام.
قوله تعالی: «لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إلی قوله- ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ المواطن جمع موطن و هو الموضع الذی یسکنه الإنسان و یتوطن فیه.
و حنین اسم واد بین مکة و الطائف وقع فیه غزوة حنین قاتل فیه النبی ص هوازن و ثقیف و کان یوما شدیدا علی المسلمین انهزموا أولا ثم أیدهم الله بنصره فغلبوا.
و الإعجاب الإسرار و العجب سرور النفس بما یشاهده نادرا، و الرحب السعة فی المکان و ضده الضیق.
و قوله: «لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ» ذکر لنصرته تعالی لهم فی مواطن کثیرة و مواضع متعددة یدل السیاق علی أنها مواطن الحروب کوقائع بدر و أحد و الخندق و خیبر و غیرها، و یدل السیاق أیضا أن الجملة کالمقدمة الممهدة لقوله: «وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ الآیة فإن الآیات الثلاث مسوقة لتذکیر قصة وقعة حنین، و عجیب ما أفاض الله علیهم من نصرته و خصهم به من تأییده فیها.
و قد استظهر بعض المفسرین کون الآیة و ما یتلوها إلی تمام الآیات الثلاث تتمة لقول النبی ص فیما أمره ربه أن یواجه به المؤمنین فی قوله: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ 
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الآیة و تکلف فی توجیه الفصل الذی فی قوله: «لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ».
و لا دلیل من جهة اللفظ علی ذلک بل الدلیل علی خلافه فإن قصة حنین و ما یشتمل علیه من الامتنان بنصر الله و إنزال السکینة و إنزال الجنود و تعذیب الکافرین و التوبة علی من یشاء أمر مستقل فی نفسه ذو أهمیة فی ذاته و هو أهم هدفا من قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ آباؤُکُمْ وَ أَبْناؤُکُمْ الآیة أو هو مثله لا یقصر عنه فلا معنی لاتباعه إیاه و عطفه علیه فی المعنی.
و حینئذ لو کان مما یجب أن یخاطب به القوم لکان من الواجب أن یقال. و قل لهم لقد نصرکم الله فی مواطن کثیرة الآیة، علی ما جری علیه القرآن فی نظائره کقوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ- إلی أن// قال- قُلْ أَ إِنَّکُمْ لَتَکْفُرُونَ بِالَّذِی خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ:» حم السجدة:- 9 و غیره من الموارد.
علی أن سیاق الآیات و ما یجب أن تشتمل علیه من الالتفات و غیره- لو کانت الآیات مقولة للقول- لا تلائم کونها مقولة للقول السابق.
و الخطاب فی قوله: «لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ و ما یتلوه من قوله: «إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ الآیة، للمسلمین و هم الذین یؤلفون مجتمعا إسلامیا واحدا حضروا بوحدتهم هذه الوحدة أمثال وقائع بدر و أحد و الخندق و خیبرا و حنینا و غیرها.
و هؤلاء فیهم المنافقون و الضعفاء فی الإیمان و المؤمنون صدقا علی اختلافهم فی المنازل إلا أن الخطاب متوجه إلی الجمیع باعتبار اشتماله علی من یصح أن یخاطب بمثل قوله: «إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ إلی آخر الآیة.
و قوله: «وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ أی و یوما وقعت فیه القتال بینکم و بین أعدائکم بوادی حنین، و إضافة الیوم إلی أمکنة الوقائع العظیمة شائع فی العرف کما یقال: یوم بدر و یوم أحد و یوم الخندق نظیر إضافته إلی الجماعة المتلبسین بذلک کیوم الأحزاب و یوم تمیم، و إضافته إلی نفس الحادثة کیوم فتح مکة.
و قوله: «إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ أی أسرتکم الکثرة التی شاهدتموها فی أنفسکم فانقطعتم عن الاعتماد بالله و الثقة بأیده و قوته و استندتم إلی الکثرة فرجوتم أن ستدفع عنکم کید العدو و تهزم جمعهم، و إنما هو سبب من الأسباب الظاهریة
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لا أثر فیها إلا ما شاء الله الذی إلیه تسبیب الأسباب.
و بالنظر إلی هذا المعنی أردف قوله: «إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ بقوله: «فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً» أی اتخذتموها سببا مستقلا دون الله فأنساکم الاعتماد بالله، و رکنتم إلیها فبان لکم ما فی وسع هذا السبب الموهوم و هو أن لا غنی عنده حتی یغنیکم فلم یغن عنکم شیئا لا نصرا و لا شیئا آخر.
و قوله: «وَ ضاقَتْ عَلَیْکُمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ أی مع ما رحبت، و هو کنایة عن إحاطة العدو بهم إحاطة لا یجدون مع ذلک مأمنا من الأرض یستقرون فیه و لا کهفا یأوون إلیه فیقیهم من العدو، أی فررتم فرارا لا تلوون علی شی‌ء.
فهو قریب المعنی من قوله تعالی فی قصة الأحزاب: «إِذْ جاؤُکُمْ مِنْ فَوْقِکُمْ وَ مِنْ أَسْفَلَ مِنْکُمْ وَ إِذْ زاغَتِ الْأَبْصارُ وَ بَلَغَتِ الْقُلُوبُ الْحَناجِرَ وَ تَظُنُّونَ بِاللَّهِ الظُّنُونَا» الأحزاب:- 10.
و قول بعضهم: أی ضاقت علیکم الأرض فلم تجدوا موضعا تفرون إلیه. غیر سدید.
و قوله: «ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ أی جعلتم العدو یلی أدبارکم و هو کنایة عن الانهزام و هذا هو الفرار من الزحف ساقهم إلیه اطمئنانهم بکثرتهم و الانقطاع من ربهم، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا زَحْفاً فَلا تُوَلُّوهُمُ الْأَدْبارَ وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إلی أن قال- فَقَدْ باءَ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ وَ مَأْواهُ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» الأنفال:- 16 و قال: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ وَ کانَ عَهْدُ اللَّهِ مَسْؤُلًا» الأحزاب:- 15.
فهذا کله أعنی ضیق الأرض علیهم بما رحبت ثم انهزامهم و فرارهم من الزحف علی ما فیه من کبیر الإثم، و وقوفهم هذا الموقف الذی یستتبع العتاب من ربهم إنما ساقهم إلیه اعتمادهم و اطمئنانهم إلی هذه الأسباب السرابیة التی لا تغنی عنهم شیئا.
و الله سبحانه بسعة رحمته و عظم منه امتن علیهم بنصره و إنزال سکینته و إنزال جنود لم یروها، و تعذیب الکافرین و وعد مجمل بمغفرته وعدا لیس بالمقطوع وجوده حتی تبطل به صفة الخوف من قلوبهم، و لا بالمقطوع عدمه حتی تزول صفة الرجاء من نفوسهم بل وعدا یحفظ فیهم الاعتدال و التوسط بین صفتی الخوف 
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و الرجاء، و یربیهم تربیة حسنة تعدهم و تهیئهم للسعادة الواقعیة.
و قد أغرب بعض المفسرین فی تفسیر الآیة مستظهرا بما جمع به بین الروایات علی اختلافها فأصر علی ما ملخصه أن المسلمین لم یفروا علی جبن، و إنما انکشفوا عن موضعهم لما فاجأهم من شد کتائب ثقیف و هوازن علیهم شد رجل واحد فاضطربوا اضطرابة زلزلتهم و کشفتهم عن موضعهم دفعة واحدة و هذا أمر طبیعی فی الإنسان إذا فاجأه الخطر و دهمته بلیة دفعة و من غیر مهل اضطربت نفسه و خلی عن موضعه.
و یشهد به نزول السکینة علی رسول الله ص و علیهم جمیعا فقد کان الاضطراب شمله و إیاهم جمیعا، غیر أن النبی ص أصابه ما أصابه من الاضطراب و القلق حزنا و أسفا مما وقع، و المسلمون شملهم ذلک لما فوجئوا به من حملة الکتائب حملة رجل واحد.
و من الشواهد أنهم بمجرد ما سمعوا نداء الرسول ص و نداء العباس بن عبد المطلب رجعوا من فورهم و هزموا الکفار بالسکینة النازلة علیهم من عند الله تعالی.
ثم ذکر ما نزل من الآیات فی صفة الصحابة کآیة بیعة الرضوان، و قوله تعالی:
«مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ» الآیة، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ» الآیة، و ما ورد من طریق الروایة فی مدح صحابة النبی ص. انتهی.
و الذی أورده من الخلط بین البحث التفسیری الذی لا هم له إلا الکشف عما یدل علیه الآیات الکریمة، و بین البحث الکلامی الذی یرام به إثبات ما یدعیه المتکلم فی شی‌ء من المذاهب من أی طریق أمکن من عقل أو کتاب أو سنة أو إجماع أو المختلط منها و البحث التفسیری لا یبیح لباحثه شیئا من ذلک، و لا تحمیل أی نظر من الأنظار العلمیة علی الکتاب الذی أنزله الله تبیانا.
أما قوله: إنهم لم یفروا جبنا و لا خذلانا للنبی ص، و إنما کان انکشافا لأمر فاجأهم فاضطربوا و زلزلوا ففروا ثم کروا فهذا مما لا یندفع به صریح قوله تعالی:
«ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ مع اندراج هذا الفعل منهم تحت کلیة قوله تعالی فی آیة تحریم الفرار من الزحف: «فَلا تُوَلُّوهُمُ الْأَدْبارَ وَ مَنْ یُوَلِّهِمْ یَوْمَئِذٍ دُبُرَهُ إلی أن قال- فَقَدْ باءَ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ الآیة.
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و لم یقید سبحانه النهی عن تولیة الأدبار بأنه یجب أن یکون عن جبن أو لغرض الخذلان، و لا أستثنی من حکم التحریم کون الفرار عن اضطراب مفاجئ، و لا أورد فی استثنائه إلا ما ذکره بقوله: «إِلَّا مُتَحَرِّفاً لِقِتالٍ أَوْ مُتَحَیِّزاً إِلی فِئَةٍ» و لیس هذان المستثنیان فی الحقیقة من الفرار من الزحف.
و لم یورد تعالی أیضا فیما حکی من عهدهم شیئا من الاستثناء إذ قال: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ وَ کانَ عَهْدُ اللَّهِ مَسْؤُلًا:» الأحزاب:- 15.
و أما استشهاده علی ذلک بأن الاضطراب کان مشترکا بینهم و بین النبی ص، و استدلاله علی ذلک بقوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ حیث إن نزول السکینة بعد انکشافهم بزمان- علی ما تدل علیه کلمة ثم- یلازم نزول الاضطراب عند ذلک علی النبی ص و إن کان عن حزن و أسف إذ لا یتصور فی حقه (ص) التزلزل فی ثباته و شجاعته.
فلننظر فیما اعتبره للنبی ص من الحزن و الأسف هل کان ذلک حزنا و أسفا علی ما وقع من الأمر من انهزام المسلمین و ما ابتلاهم الله به من الفتنة و المحنة جزاء لما أعجبوا من کثرة عددهم، و بالجملة حزنا مکروها عند الله؟ فقد نزهه الله عن ذلک و أدبه بما نزل علیه من کتابه و علمه من علمه، و قد أنزل علیه مثل قوله عز من قائل: «لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ:» آل عمران:- 128، و قال: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی » الأعلی:- 6.
و لم یرد فی شی‌ء من روایات القصة أنه (ص) زال عن مکانه یومئذ أو اضطرب اضطرابا مما نزل علی المسلمین من الوهن و الانهزام.
و إن کان ذلک حزنا و أسفا علی المسلمین لما أصابهم من ناحیة خطئهم فی الاعتماد بغیر الله و الرکون إلی سراب الأسباب الظاهرة، و الذهول عن الاعتصام بالله سبحانه حتی أوقعهم فی خطیئة الفرار من الزحف لما کان هو (ص) علیه من الرأفة و الرحمة بالمؤمنین فهذا أمر یحبه الله سبحانه و قد مدح رسوله ص به إذ قال: «بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ:» التوبة:- 128.
و لیس یزول مثل هذا الأسف و الحزن بنزول السکینة علیه، و لا أن السکینة لو فرض نزولها لأجله مما حدث بعد وقوع الانهزام حتی یکون النبی ص خالیا عنها
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قبل ذلک بل کان (ص) علی بینة من ربه منذ بعثه الله إلی أن قبضه إلیه، و کانت السکینة بهذا المعنی نازلة علیه حینا بعد حین.
ثم السکینة التی نزلت علی المؤمنین ما هی؟ و ما ذا یحسبها؟ أ کانت هی الحالة النفسانیة التی تحصل من السکون و الطمأنینة کما فسرها بها و استشهد علیه بقول صاحب المصباح: أنها تطلق علی الرزانة و المهابة و الوقار حتی کانت ثبات الکفار و سکونهم فی مواقفهم الحربیة عن سکینة نازلة إلیهم؟ فإن کانت السکینة هی هذه فقد کانت فی أول الوقعة عند کفار هوازن و ثقیف خصماء المسلمین ثم ترکتهم و نزلت علی عامة جیش المسلمین من مؤمن ثبت مع رسول الله ص و من مؤمن لم یثبت و اختار الفرار علی القرار، و من منافق و من ضعیف الإیمان مریض القلب فإنهم جمیعا رجعوا ثانیا إلی النبی ص، و ثبتوا معه حتی هزموا العدو فهم جمیعا أصحاب السکینة أنزلها الله إلیهم فما باله تعالی یقصر إنزال السکینة علی رسوله و علی المؤمنین إذ یقول: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ .
علی أنه إن کانت السکینة هی هذه، و هی مبتذلة مبذولة لکل مؤمن و کافر فما معنی ما امتن الله به علی المؤمنین بما ظاهره أنها عطیة خاصة غیر مبتذلة؟ و لم یذکرها فی کلامه إلا فی موارد معدودة- بضعة موارد- لا تبلغ تمام العشرة.
و بذلک یظهر أن السکینة أمر وراء السکون و الثبات لا أن لها معنی فی اللغة أو العرف وراء مفهوم الحالة النفسانیة الحاصلة من السکون و الطمأنینة بل بمعنی أن الذی یریده تعالی من السکینة فی کلامه له مصداق غیر المصداق الذی نجده عند کل شجاع باسل له نفس ساکنة و جاش مربوط، و إنما هی نوع خاص من الطمأنینة النفسانیة له نعت خاص و صفة مخصوصة.
کیف؟ و کلما ذکرها الله سبحانه فی کلامه امتنانا بها علی رسوله و علی المؤمنین خصها بالإنزال من عنده فهی حالة إلهیة لا ینسی العبد معها مقام ربه لا کما علیه عامة الشجعان أولوا الشدة و البسالة المعجبون ببسالتهم المعتمدون علی أنفسهم.
و قد احتفت فی کلامه بأوصاف و آثار لا تعم کل وقار و طمأنینة نفسانیة کما قال فی حق رسوله: «إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ 
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وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها:» التوبة:- 40 و قال تعالی فی المؤمنین «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ:» الفتح:- 18 فذکر أنه إنما أنزل السکینة علیهم لما علمه من قلوبهم فنزولها یحتاج إلی حالة قلبیة طاهرة سابقة یدل السیاق علی أنها الصدق و نزاهة القلب عن إبطان نیة الخلاف.
و قال أیضا: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» الفتح:- 4 فذکر أن من أثرها زیادة الإیمان مع الإیمان و قال أیضا: «إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْحَمِیَّةَ حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها: الفتح:- 26،.
و الآیة- کما تری- تذکر أن نزول السکینة من عنده تعالی مسبوق باستعداد سابق و أهلیة و أحقیة قبلیة و هو الذی أشیر إلیه فی الآیة السابقة بقوله: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ». و تذکر أن من آثارها لزوم کلمة التقوی، و طهارة ساحة الإنسان عن مخالفة الله و رسوله باقتراف المحارم و ورود المعاصی.
و هذا کالمفسر یفسر قوله فی الآیة الأخری: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ فازدیاد الإیمان مع الإیمان بنزول السکینة هو أن یکون الإنسان علی وقایة إلهیة من اقتراف المعاصی و هتک المحارم مع إیمان صادق بأصل الدعوة الحقة.
و هذا نعم الشاهد یشهد أولا: أن المراد بالمؤمنین فی قوله فی الآیة المبحوث عنها «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ غیر المنافقین و غیر مرضی القلوب و ضعفاء الإیمان، و لا یبقی إلا من ثبت من المؤمنین مع النبی ص، و هم ثلاثة أو أربعة أو تسعة أو عشرة أو ثمانون أو دون المائة علی اختلاف الروایات فی إحصائهم، و من فر و انکشف عن النبی ص أولا ثم رجع و قاتل ثانیا و فیهم جل أصحاب النبی ص و عدة من خواصهم.
فهل المراد بالمؤمنین الذین نزلت علیهم، جمیع من ثبت مع النبی ص و من فر أولا ثم رجع ثانیا، أو أنهم هم الذین ثبتوا معه من المؤمنین حتی نزل النصر؟.
الذی یستفاد من آیات السکینة أن نزولها متوقف علی طهارة قلبیة و صفاء نفسی سابق حتی یقرها الله تعالی بالسکینة، و هؤلاء کانوا مقترفین لکبیرة الفرار من الزحف 
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آثمین قلوبا، و لا محل لنزول السکینة علی من هذا شأنه فإن کانوا ممن نزلت علیهم السکینة کان من الواجب أن یندموا علی ما فعلوا، و یتوبوا إلی ربهم توبة نصوحا بقلوب صادقة حتی یعلم الله ما فی قلوبهم فینزل السکینة علیهم فیکونون أذنبوا أولا ثم تابوا و رجعوا ثانیا، فأنزل الله سکینته علیهم و نصرهم علی عدوهم، و لعل هذا هو الذی یشیر إلیه التراخی المفهوم من قوله تعالی «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ حیث عبر بثم».
لکن یبقی علیه أولا: أنه کان من اللازم علی هذا أن یتعرض فی الکلام لتوبتهم فیختص حینئذ قوله: «ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ علی الکفار الذین أسلموا بعد منهم، و لا أثر من ذلک فی الکلام و لا قرینة تخص قوله: «ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ إلخ بالکافرین الذین أسلموا بعد، فافهم ذلک.
و ثانیا: أن فی ذلک غمضا عن جمیل المسعی و المحنة الحسنة التی امتحن بها أولئک النفر القلیل الذین ثبتوا مع النبی ص حین ترکه جموع المسلمین بین الأعداء و انهزموا فارین لا یلوون علی شی‌ء، و من المستبعد من دأب القرآن أن یهمل أمر من تحمل محنة فی ذات الله، و ألقی نفسه فی أشق المهالک ابتغاء مرضاته- و هو شاکر علیم- فلا یحمده و لا یشکر سعیه.
و المعهود من دأب القرآن أنه إذا عم قوما بعتاب أو توبیخ و ذم، و فیهم من هو بری‌ء من استحقاق اللوم أو العتاب أو طاهر من دنس الإثم و الخطیئة أن یستثنیه منهم و یخصه بجمیل الذکر، و یحمده علی عمله و إحسانه کما نراه کثیرا فی الخطابات التی تعمم الیهود أو النصاری عتابا أو ذما و توبیخا فإنه تعالی یخاطبهم بما یخاطب و یوبخهم و ینسب إلیهم الکفر بآیاته و التخلف عن أوامره و نواهیه، ثم یمدح منهم الأقلین الذین آمنوا به و بآیاته و أطاعوه فیما أراد منهم.
و أوضح من ذلک ما یتعرض من الآیات لوقعة أحد، و تمتن علی المؤمنین بما أنزل الله علیهم من النصرة و الکرامة، و یعاتبهم علی ما أظهروه من الوهن و الفشل ثم یستثنی الثابتین منهم علی أقدام الصدق، و یعدهم وعدا حسنا إذ قال مرة بعد مرة:
«وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ:» آل عمران:- 144، «وَ سَنَجْزِی الشَّاکِرِینَ:» آل عمران:- 145.
و نجد مثله فی ما یذکره الله سبحانه من أمر وقعة الأحزاب فإن فی کلامه عتابا
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شدیدا لجمع من المؤمنین، و توبیخا و ذما للمنافقین و الذین فی قلوبهم مرض حتی قال فیما قال: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ وَ کانَ عَهْدُ اللَّهِ مَسْؤُلًا»: الأحزاب:- 15، ثم إنه تعالی ختم القصة بمثل قوله: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْتَظِرُ وَ ما بَدَّلُوا تَبْدِیلًا:» الأحزاب:- 23.
فما باله تعالی لم یتعرض لحالهم فی قصة حنین، و لیست بأهون من غیرها، و لا خصهم بشی‌ء من الشکر، و لا حمدهم بما یمتنون به من لطیف حمده تعالی کغیرهم فی غیرها.
فهذا الذی ذکرناه مما یقرب إلی الاعتبار أن یکون المراد بالمؤمنین الذین ذکر نزول السکینة علیهم هم الذین ثبتوا مع النبی ص، و أما سائر المؤمنین ممن رجع بعد الانکشاف فهم تحت شمول قوله: «ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ یشمل من شملته العنایة منهم کما یشمل من شملته العنایة و التوفیق من کفار هوازن و ثقیف و من الطلقاء و الذین فی قلوبهم مرض. هذا ما یهدی إلیه البحث التفسیری، و أما الروایات فلها شأنها و سیأتی طرف منها.
و أما ما ذکره من شهادة رجوعهم من فورهم حین سمعوا نداء النبی ص و نداء العباس فذلک مما لا یبطل ما قدمناه من ظهور قوله تعالی: «ثُمَّ وَلَّیْتُمْ مُدْبِرِینَ إذا انضم إلی قوله: «إِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا زَحْفاً فَلا تُوَلُّوهُمُ الْأَدْبارَ» الآیة فی أن ما ظهر منهم فی الوقعة من الفعل کان فرارا من الزحف فعلوه عن جبن أو تعمد فی خذلان أو عن قلق و اضطراب و تزلزل.
و أما ما ذکره من الآیات التی تمدحهم و تذکر رضی الرب عنهم و استحقاقهم جزیل الأجر من ربهم. ففیه أن هذه المحامد مقیدة فیها بقیود لا یتحتم معها لهم الأمر فإن الآیات إنما تحمد من تحمده منهم لما به من نعوت العبودیة کالإیمان و الإخلاص و الصدق و النصیحة و المجاهدة الدینیة فالحمد باق ما بقیت الصفات، و الوعد الحسن علی اعتباره ما لبثت فیهم النعوت و الأحوال الموجبة له فإذا زالت لحادثة أو خطیئة زال بتبعه.
و لیس ما عندهم من مبادئ الخیر و البرکات بأعظم و لا أهم مما عند الأنبیاء من صفة العصمة یستحیل معها صدور الذنب منهم، و قد قال الله تعالی بعد ثناء طویل علیهم: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ:» الأنعام:- 88.
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و قد قال تعالی قبال ما ظنوا أنهم مصونون عن ما یکرهونه من أقسام المجازاة کرامة لإسلامهم کما ظن نظیره أهل الکتاب: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ:» النساء:- 123.
و الذی ورد فی بیعة الرضوان من قوله: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ فإنما رضاه تعالی من صفاته الفعلیة التی هی عین أفعاله الخارجیة منتزعة منها فهو عین ما أفاض علیهم من الحالات الطاهرة النفسیة التی تستعقب بطباعها جزیل الجزاء و خیر الثواب إن بقیت أعمالهم علی ما هی علیها و إن تغیرت تغیر الرضی سخطا و النعمة نقمة و لم یأخذ أحد علیه تعالی عهدا أن لا یخلف عهده فیحمله علی السعادة و الکرامة أحسن أو أساء، أطاع أو عصی، آمن أو کفر.
و لیس رضی الرب من صفاته الذاتیة التی یتصف بها فی ذاته فلا یعرضه تغیر أو تبدل و لا یطرأ علیه زوال أو دثور.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ إلی آخر الآیة السکینة- کما تقدم- حالة قلبیة توجب سکون النفس و ثبات القلب ملازمة لازدیاد الإیمان مع الإیمان و لکلمة التقوی التی تهدی إلی الورع عن محارم الله علی ما تفسرها الآیات.
و هی غیر العدالة التی هی ملکة نفسانیة تردع عن رکوب الکبائر و الإصرار علی الصغائر فإن السکینة تردع عن الصغائر و الکبائر جمیعا.
و قد نسب الله السکینة فی کتابه إلی نفسه نسبة تشعر بنوع من الاختصاص کما نسب الروح إلی نفسه دون العدالة و وصفها بالإنزال فلها اختصاص عندی به تعالی بل ربما یشعر بعض الآیات بأنه عدها من جنوده کقوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» الفتح:- 4.
و فی غیر واحد من الآیات المشتملة علی ذکر السکینة ذکر الجنود کقوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها:» التوبة:- 40، و کما فی الآیة المبحوث عنها:
«ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ أَنْزَلَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها».
و الذی یفهم من السیاق أن هذه الجنود هی الملائکة النازلة إلی المعرکة، أو أن یقال من جملتها الملائکة النازلة و الذی ینتسب إلی السکینة و الملائکة أن یعذب بهم 
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الکفار و یسدد و یسعد بهم المؤمنون کما اشتملت علیه آیات آل عمران القاصة قصة أحد، و آیات فی أول سورة الفتح فراجعها حتی یتبین لک حقیقة الحال إن شاء الله تعالی.
و قد تقدم فی قوله تعالی: «فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ:» البقرة:- 248 فی الجزء الثانی من الکتاب بعض ما یتعلق بالسکینة الإلهیة من الکلام مما لا یخلو من نفع فی هذا المقام.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ قد تقدم مرارا أن التوبة من الله سبحانه هی الرجوع إلی عبده بالعنایة و التوفیق أولا ثم بالعفو و المغفرة ثانیا، و من العبد الرجوع إلی ربه بالندامة و الاستغفار، و لا یتوب الله علی من لا یتوب إلیه.
و الإشارة فی قوله: «مِنْ بَعْدِ ذلِکَ علی ما یعطیه السیاق إلی ما ذکره فی الآیتین السابقتین من خطیئتهم بالرکون إلی غیر الله سبحانه و معصیتهم بالفرار و التولی ثم إنزال السکینة و إنزال الجنود و تعذیب الذین کفروا.
و الملائم لذلک أن یکون الموصول فی «مَنْ یَشاءُ» شاملا للمسلمین و الکافرین جمیعا فقد ذکر من الفریقین جمیعا ما یصلح لأن یتوب الله علیهم فیه إن تابوا و هو من الکفار کفرهم و من المسلمین خطیئتهم و معصیتهم، و لا وجه لتخصیص التوبة علی بعضهم مع ما فی آیات التوبة من عموم الحکم و سعته و لم یقید فی هذه الآیة المبحوث عنها بما یوجب اختصاصها بأحد الفریقین: المسلمین أو الکافرین مع وجود المقتضی فیهما جمیعا.
و مما ذکرنا یظهر فساد ما فسر به بعضهم الآیة مع قصر الإشارة علی التعذیب إذ قال: إن معناها ثم یتوب الله تعالی بعد هذا التعذیب الذی یکون فی الدنیا علی من یشاء من الکافرین فیهدیهم إلی الإسلام و هم الذین لم یحط بهم خطیئات جهالة الشرک و خرافاته من جمیع جوانب أنفسهم، و لم یختم علی نفوسهم بالإصرار علی الجحود و التکذیب أو الجمود علی ما ألفوا بمحض التقلید. انتهی.
و قد عرفت أن تخصیص الآیة بما ذکر و التصرف فی سائر قیوده کقصر الإشارة علی التعذیب و غیر ذلک مما لا دلیل علیه البتة.
و الوجه فی التعبیر بالاستقبال فی قوله: «ثُمَّ یَتُوبُ اللَّهُ الإشارة إلی انفتاح باب التوبة دائما، و جریان العنایة و فیضان العفو و المغفرة الإلهیة مستمرا بخلاف ما
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یشیر إلیه قوله: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ الآیة، فإن ذلک أمور محدودة غیر جاریة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْمُشْرِکُونَ نَجَسٌ فَلا یَقْرَبُوا الْمَسْجِدَ الْحَرامَ بَعْدَ عامِهِمْ هذا» قال فی المجمع،: کل مستقذر نجس یقال: رجل نجس و امرأة نجس و قوم نجس لأنه مصدر، و إذا استعملت هذه اللفظة مع الرجس قیل: رجس نجس- بکسر النون- قال: و العیلة الفقر یقال عال یعیل إذا افتقر. انتهی.
و النهی عن دخول المشرکین المسجد الحرام بحسب المتفاهم العرفی یفید أمر المؤمنین بمنعهم عن دخول المسجد الحرام، و فی تعلیله تعالی منع دخولهم المسجد بکونهم نجسا اعتبار نوع من القذارة لهم کاعتبار نوع من الطهارة و النزاهة للمسجد الحرام، و هی کیف کانت أمر آخر وراء الحکم باجتناب ملاقاتهم بالرطوبة و غیر ذلک.
و المراد بقوله: «عامِهِمْ هذا» سنة تسع من الهجرة، و هی السنة التی أذن فیها علی (ع) بالبراءة، و منع طواف البیت عریانا، و حج المشرکین البیت.
و قوله: «وَ إِنْ خِفْتُمْ عَیْلَةً» الآیة، أی و إن خفتم فی إجراء هذا الحکم أن ینقطعوا عن الحج، و یتعطل أسواقکم، و تذهب تجارتکم فتفتقروا و تعیلوا فلا تخافوا فسوف یغنیکم الله من فضله، و یؤمنکم من الفقر الذی تخافونه.
و هذا وعد حسن منه تعالی فیه تطییب نفوس أهل مکة و من کان له تجارة هناک بالموسم، و کان حاضر العالم الإسلامی یبشرهم یومئذ بمضمون هذا الوعد فقد کان الإسلام تعلو کلمته، و ینتشر صیته حالا بعد حال، و کانت عامة المشرکین فی عتبة الاستئصال بعد إیذان براءة لم یبق لهم إلا أربعة أشهر إلا شرذمة قلیلة من العرب کان النبی ص عاهدهم عند المسجد الحرام إلی أجل ما بعده من مهل فالجمیع کانوا فی معرض قبول الإسلام.



(بحث روائی)





اشارة

فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن بعض أصحابه ذکره قال: لما سم المتوکل نذر إن عوفی أن یتصدق بمال کثیر- فلما عوفی سأل الفقهاء عن حد المال الکثیر- فاختلفوا علیه فقال بعضهم: مائة ألف، و قال بعضهم: عشرة آلاف- فقالوا فیه أقاویل مختلفة فاشتبه علیه الأمر-.
فقال رجل من ندمائه یقال له صفوان: أ لا تبعث إلی هذا الأسود فتسأله عنه؟.
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فقال له المتوکل: من تعنی ویحک؟ فقال: ابن الرضا. فقال له: و هو یحسن من هذا شیئا؟ فقال: إن أخرجک من هذا فلی علیک کذا و کذا- و إلا فاضربنی مائة مقرعة فقال المتوکل: رضیت، یا جعفر بن محمود اذهب إلی أبی الحسن علی بن محمد- فاسأله عن حد المال الکثیر، فسأله فقال له: الکثیر ثمانون-.
فقال له جعفر بن محمود: یا سیدی إنه یسألنی عن العلة فیه- فقال له أبو الحسن (ع): إن الله عز و جل یقول: «لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ فِی مَواطِنَ کَثِیرَةٍ» فعددنا تلک المواطن فکان ثمانین:
أقول: و رواه القمی أیضا فی تفسیره 
و بعض أصحابه الذی ذکر فی الروایة أنه سماه هو محمد بن عمرو علی ما ذکره فی التفسیر. و معنی الروایة أن الثمانین من مصادیق الکثیر بدلالة من الکتاب لا أن الکثیر معناه الثمانون و هو ظاهر.
و فی المجمع، ذکر أهل التفسیر و أصحاب السیر": أن رسول الله ص لما فتح مکة خرج منها- متوجها إلی حنین لقتال هوازن و ثقیف- فی آخر شهر رمضان أو فی شوال فی سنة ثمان من الهجرة، و قد اجتمع رؤساء هوازن إلی مالک بن عوف النصری، و ساقوا معهم أموالهم و نساءهم و ذراریهم و نزلوا بأوطاس-.
قال: و کان درید بن الصمة فی القوم، و کان رئیس جشم، و کان شیخا کبیرا- قد ذهب بصره من الکبر فقال: بأی واد أنتم؟ قالوا: بأوطاس. قال: نعم مجال الخیل، لا حزن ضرس، و لا سهل دهس، ما لی أسمع رغاء البعیر و نهیق الحمیر و خوار البقر- و ثغاء الشاة و بکاء الصبیان؟ فقالوا: إن مالک بن عوف- ساق مع الناس أبناءهم و أموالهم و نساءهم- لیقاتل کل منهم عن أهله و ماله فقال درید: راعی ضأن و رب الکعبة-.
ثم قال: ائتونی بمالک فلما جاءه قال: یا مالک- إنک أصبحت رئیس قومک، و هذا یوم له ما بعده، رد قومک إلی علیا بلادهم، و ألق الرجال علی متون الخیل- فإنه لا ینفعک إلا رجل بسیفه و فرسه- فإن کانت لک لحق بک من وراءک، و إن کانت علیک لا تکون قد فضحت فی أهلک و عیالک؛ فقال له مالک: إنک قد کبرت و ذهب علمک و عقلک-.
و عقد رسول الله ص لواءه الأکبر- و دفعه إلی علی بن أبی طالب (ع)، و کل من دخل مکة برایة أمره أن یحملها، و خرج بعد أن أقام بمکة خمسة عشر یوما- و بعث إلی صفوان بن أمیة فاستعار منه مائة درع- فقال صفوان: عاریة أم غصب؟ فقال (ص):
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عاریة مضمونة مؤداة، فأعاره صفوان مائة درع و خرج معه، و خرج من مسلمة الفتح ألفا رجل، و کان (ص) دخل مکة فی عشرة آلاف رجل- و خرج منها فی اثنی عشر ألفا-.
و بعث رسول الله ص رجلا من أصحابه- فانتهی إلی مالک بن عوف و هو یقول لقومه: لیصیر کل رجل منکم أهله و ماله خلف ظهره، و اکسروا جفون سیوفکم، و أکمنوا فی شعاب هذا الوادی و فی السحر- فإذا کان فی غبش الصبح- فاحملوا حملة رجل واحد فهدوا القوم- فإن محمدا لم یلق أحدا یحسن الحرب-.
و لما صلی رسول الله ص بأصحابه الغداة- انحدر فی وادی حنین- فخرجت علیهم کتائب هوازن من کل ناحیة، و انهزمت بنو سلیم و کانوا علی المقدمة و انهزم ما وراءهم، و خلی الله تعالی بینهم و بین عدوهم لإعجابهم بکثرتهم- و بقی علی (ع) و معه الرایة یقاتلهم فی نفر قلیل- و مر المنهزمون برسول الله ص لا یلوون علی شی‌ء.
و کان العباس بن عبد المطلب أخذ بلجام بغلة رسول الله ص- و الفضل عن یمینه، و أبو سفیان بن الحارث بن عبد المطلب عن یساره، و نوفل بن الحارث و ربیعة بن الحارث فی تسعة من بنی هاشم، و عاشرهم أیمن بن أم أیمن، و فی ذلک یقول العباس:
نصرنا رسول الله فی الحرب تسعةو قد فر من قد فر عنه فأقشعوا 
و قولی إذا ما الفضل کر بسیفه‌علی القوم أخری یا بنی لیرجعوا 
و عاشرنا لاقی الحمام بنفسه‌لما ناله فی الله لا یتوجع 
و لما رأی رسول الله ص هزیمة القوم عنه- قال للعباس- و کان جهوریا صیتا- اصعد هذا الظرب- فناد: یا معشر المهاجرین و الأنصار- یا أصحاب سورة البقرة- یا أهل بیعة الشجرة إلی أین تفرون؟ هذا رسول الله-.
فلما سمع المسلمون صوت العباس- تراجعوا و قالوا: لبیک لبیک، و تبادر الأنصار خاصة و قاتلوا المشرکین- حتی قال رسول الله ص: الآن حمی الوطیس.
أنا النبی لا کذب «1» أنا ابن عبد المطلب، و نزل النصر من عند الله، و انهزمت هوازن هزیمة قبیحة ففروا فی کل وجه، و لم یزل المسلمون فی آثارهم.
______________________________
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و فر مالک بن عوف فدخل حصن الطائف، و قتل منهم زهاء مائة رجل، و أغنم الله المسلمین أموالهم و نساءهم، و أمر رسول الله بالذراری و الأموال أن تحدر إلی الجعرانة، و ولی علی الغنائم بدیل بن ورقاء الخزاعی-.
و مضی (ص) فی أثر القوم- فوافی الطائف فی طلب مالک بن عوف- فحاصر أهل الطائف بقیة الشهر- فلما دخل ذو القعدة انصرف و أتی الجعرانة، و قسم بها غنائم حنین و أوطاس-.
قال سعید بن المسیب: حدثنی رجل کان فی المشرکین یوم حنین قال: لما التقینا نحن و أصحاب رسول الله ص لم یقفوا لنا حلب شاة- فلما کشفناهم جعلنا نسوقهم- حتی إذ انتهینا إلی صاحب البغلة الشهباء یعنی رسول الله ص- فتلقانا رجال بیض الوجوه فقالوا لنا: شاهت الوجوه ارجعوا فرجعنا- فرکبوا أکتافنا فکانوا إیاها یعنی الملائکة-.
قال الزهری: و بلغنی أن شیبة بن عثمان- قال: استدبرت رسول الله ص- و أنا أرید أن أقتله بطلحة بن عثمان و عثمان بن طلحة- و کانا قد قتلا یوم أحد فأطلع الله رسوله علی ما فی نفسی- فالتفت إلی و ضرب فی صدری، و قال: أعیذک بالله یا شیبة فأرعدت فرائصی- فنظرت إلیه و هو أحب إلی من سمعی و بصری- فقلت: أشهد أنک رسول الله، و أن الله أطلعک علی ما فی نفسی-.
و قسم رسول الله ص الغنائم بالجعرانة- و کان معه من سبی هوازن ستة آلاف من الذراری و النساء، و من الإبل و الشاة ما لا یدری عدته.
قال أبو سعید الخدری: قسم رسول الله ص للمتألفین من قریش- و من سائر العرب ما قسم، و لم یکن فی الأنصار منها شی‌ء قلیل و لا کثیر- فمشی سعد بن عبادة إلی رسول الله ص- فقال: یا رسول الله إن هذا الحی من الأنصار- وجدوا علیک فی قسمک هذه الغنائم فی قومک- و فی سائر العرب و لم یکن فیهم من ذلک شی‌ء- فقال (ص): فأین أنت من ذلک یا سعد؟ فقال: ما أنا إلا امرؤ من قومی- فقال رسول الله ص: فاجمع لی قومک فی هذه الحظیرة- فجمعهم فخرج رسول الله ص فقام فیهم خطیبا- فحمد الله و أثنی علیه ثم قال:
یا معشر الأنصار أ و لم آتکم ضلالا فهداکم الله، و عالة فأغناکم الله و أعداء فألف 
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بین قلوبکم؟ قالوا: بلی یا رسول الله-.
ثم قال: أ لا تجیبونی یا معشر الأنصار؟ فقالوا: و ما نقول؟ و بما ذا نجیبک؟
المن لله و لرسوله. فقال رسول الله ص: أما و الله لو شئتم لقلتم فصدقتم: جئتنا طریدا فآویناک، و عائلا فآسیناک، و خائفا فآمناک، و مخذولا فنصرناک. فقالوا:
المن لله و لرسوله-.
فقال رسول الله ص: وجدتم فی أنفسکم- یا معشر الأنصار فی لعاعة من الدنیا- تألفت بها قوما لیسلموا- و وکلتکم إلی ما قسم الله لکم من الإسلام. أ فلا ترضون یا معشر الأنصار- أن تذهب الناس إلی رحالهم بالشاة و البعیر، و تذهبون برسول الله إلی رحالکم؟ فوالذی نفسی بیده لو أن الناس سلکوا شعبا- و سلکت الأنصار شعبا لسلکت شعب الأنصار- و لو لا الهجرة لکنت امرأ من الأنصار- اللهم ارحم الأنصار و أبناء الأنصار و أبناء أبناء الأنصار- فبکی القوم حتی اخضلت لحاهم، و قالوا: رضینا بالله و رسوله قسما ثم تفرقوا-.
و قال أنس بن مالک: و کان رسول الله ص أمر منادیا فنادی یوم أوطاس:
ألا لا توطأ الحبالی حتی یضعن، و لا غیر الحبالی حتی یستبرأن بحیضة-.
ثم أقبلت وفود هوازن- و قدمت علی رسول الله ص بالجعرانة مسلمین- فقام خطیبهم و قال: یا رسول الله- إنما فی الحظائر من السبایا خالاتک و حواضنک اللاتی- کن یکفلنک فلو أنا ملحنا ابن أبی شمر أو النعمان بن المنذر- ثم أصابنا منهما مثل الذی أصابنا منک- رجونا عائدتهما و عطفهما و أنت خیر المکفولین- ثم أنشد أبیاتا-.
فقال (ص): أی الأمرین أحب إلیکم: السبی أو الأموال؟ قالوا: یا رسول الله خیرتنا بین الحسب و بین الأموال، و الحسب أحب إلینا و لا نتکلم فی شاة و لا بعیر- فقال رسول الله ص: أما الذی لبنی هاشم فهو لکم- و سأکلم لکم المسلمین و أشفع لکم فکلموهم و أظهروا إسلامکم-.
فلما صلی رسول الله ص الهاجرة قاموا فتکلموا- فقال النبی ص: قد رددت الذی لبنی هاشم- و الذی بیدی علیهم فمن أحب منکم أن یعطی غیر مکره فلیفعل- و من کره أن یعطی فلیأخذ الفداء و علی فداؤهم- فأعطی الناس ما کان بأیدیهم منهم- إلا قلیلا من الناس سألوا الفداء-.
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و أرسل رسول الله ص إلی مالک بن عوف و قال: إن جئتنی مسلما رددت إلیک أهلک و مالک- و لک عندی مائة ناقة فخرج إلیه من الطائف- فرد علیه أهله و ماله و أعطاه مائة من الإبل- و استعمله علی من أسلم من قومه).
أقول: و روی القمی فی تفسیره مثله 
و لم یرو ما نسب من الرجز إلیه (ص) و کذا ما أسنده إلی راو معین کالمسیب و الزهری و أنس و أبی سعید، و روی هذه المعانی بطرق کثیرة من طرق أهل السنة.
و فی روایة علی بن إبراهیم القمی زیادة یسیرة هی ما یأتی:
قال علی بن إبراهیم": فلما رأی رسول الله ص الهزیمة- رکض یحوم علی بغلته قد شهر سیفه «1» فقال: یا عباس اصعد هذا الظرب- و ناد: یا أصحاب [سورة] البقرة یا أصحاب الشجرة- إلی أین تفرون؟ هذا رسول الله-.
ثم رفع رسول الله ص یده و قال: اللهم لک الحمد و لک الشکر و إلیک المشتکی- و أنت المستعان فنزل إلیه جبرئیل- فقال: یا رسول الله دعوت بما دعا به موسی بن عمران- حین فلق الله له البحر و نجاه من فرعون-.
ثم قال رسول الله ص لأبی سفیان بن الحارث: ناولنی کفا من حصی فناوله فرماه فی وجوه المشرکین- ثم قال: شاهت الوجوه. ثم رفع رأسه إلی السماء و قال:
اللهم إن تهلک هذه العصابة لم تعبد- و إن شئت أن لا تعبد لا تعبد-.
فلما سمعت الأنصار نداء العباس عطفوا- و کسروا جفون سیوفهم و هم ینادون:
لبیک و مروا برسول الله ص- و استحیوا أن یرجعوا إلیه و لحقوا بالرایة- فقال رسول الله ص للعباس: من هؤلاء یا أبا الفضل؟ فقال: یا رسول الله- هؤلاء الأنصار فقال رسول الله ص: الآن حمی الوطیس فنزل النصر من السماء و انهزمت هوازن.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن محمد بن عبید الله بن عمیر اللیثی قال": کان مع النبی ص أربعة آلاف من الأنصار- و ألف من جهینة، و ألف من مزینة- و ألف من أسلم و ألف من غفار و ألف من أشجع- و ألف من المهاجرین و غیرهم فکان معه عشرة
______________________________
(1) و فی نسخة البحار: رکض نحو علی بغلته فرآه قد شهر سیفه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 235
آلاف- و خرج باثنی عشر ألفا و فیها قال الله تعالی فی کتابه: «وَ یَوْمَ حُنَیْنٍ إِذْ أَعْجَبَتْکُمْ کَثْرَتُکُمْ فَلَمْ تُغْنِ عَنْکُمْ شَیْئاً»
و فی سیرة ابن هشام، عن ابن إسحاق قال": فلما انهزم الناس، و رأی من کان مع رسول الله ص من جفاة أهل مکة الهزیمة- تکلم رجال منهم بما فی أنفسهم من الضغن:
فقال أبو سفیان بن حرب: لا تنتهی هزیمتهم دون البحر. و إن الأزلام لمعه فی کنانته و صرخ جبلة بن الحنبل- قال ابن هشام: کلدة بن الحنبل- و هو مع أخیه صفوان بن أمیة مشرک فی المدة- التی جعل له رسول الله ص-: أ لا بطل السحر الیوم، فقال له صفوان اسکت فض الله فاک- فوالله لأن یربنی رجل من قریش- أحب إلی من أن یربنی رجل من هوازن-.
قال ابن إسحاق: و قال شیبة بن عثمان بن أبی طلحة أخو بنی عبد الدار: قلت:
الیوم أدرک ثاری- و کان أبوه قتل یوم أحد- الیوم أقتل محمدا قال: فأدرت برسول الله ص لأقتله فأقبل شی‌ء حتی تغشی فؤادی- فلم أطق ذاک فعلمت أنه ممنوع منی.



(فهرس أسماء شهداء حنین)

فی سیرة ابن هشام، قال ابن إسحاق": و هذه تسمیة من استشهد یوم حنین من المسلمین:
من قریش ثم من بنی هاشم أیمن بن عبید- و من بنی أسد بن عبد العزی- یزید بن زمعة بن الأسود بن المطلب بن أسد- جمح به فرس یقال له الجناح فقتل-.
و من الأنصار سراقة بن الحارث بن عدی من بنی العجلان- و من الأشعریین أبو عامر الأشعری.
أقول: و أما الثباة مع رسول الله ص فقد عدوا فی بعض الروایات ثلاثة و فی بعضها أربعة و فی بعضها تسعة عاشرهم أیمن بن عبید- و هو ابن أم أیمن- و فی بعضها ثمانین و فی بعضها: دون المائة.
و المتعمد من بینها ما روی عن العباس أنهم کانوا تسعة عاشرهم أیمن و له فی ذلک شعر تقدم نقله و ذلک أنه کان ممن ثبت مع النبی ص طول الوقعة و شاهد ما کان من الأمر و هو الذی کان ینادی المنهزمین و یستلحقهم بأمر النبی ص و قد باهی بما قاله من الشعر.
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و من الممکن أن یثبت جمع بعد انهزام الناس هنیئة ثم یلحقوا بالمنهزمین أو یرجع جمع قبل رجوع غیرهم فیلحقوا بالرایة فیعدوا ممن ثبت و قاتل فالحرب العوان لا یجری علی ما یجری علیه السلم من النظم.
و من هنا یعلم ما فی قول بعضهم: إن الأرجح روایة الثمانین کما عن عبد الله بن مسعود و إلیها یرجع ما رواه ابن عمر أنهم کانوا دون المائة فإن الحجة لمن حفظ علی من لم یحفظ، انتهی ملخصا.
و ذلک أن کون الحجة لمن حفظ علی من لم یحفظ حق لکن الحفظ فی حال الحرب علی ما فیه من التحول السریع فی الأوضاع الحاضرة غیر الحفظ فی غیره فلا یعتمد إلا علی ما شهدت القرائن لصحته و أید الاعتبار وثاقة حفظه و قد کان العباس مأمورا بما من شأنه حفظ هذا الشأن و ما یرتبط به.
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اشارة

قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ (29) وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ ذلِکَ قَوْلُهُمْ بِأَفْواهِهِمْ یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ (30) اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ ما أُمِرُوا إِلاَّ لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ سُبْحانَهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ (31) یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ یَأْبَی اللَّهُ إِلاَّ أَنْ یُتِمَّ نُورَهُ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ (32) هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ (33)
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْأَحْبارِ وَ الرُّهْبانِ لَیَأْکُلُونَ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ (34) یَوْمَ یُحْمی عَلَیْها فِی نارِ جَهَنَّمَ فَتُکْوی بِها جِباهُهُمْ وَ جُنُوبُهُمْ وَ ظُهُورُهُمْ هذا ما کَنَزْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ فَذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْنِزُونَ (35)
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(بیان)

الآیات تأمر بقتال أهل الکتاب ممن یمکن تبقیته بالجزیة و تذکر أمورا من وجوه انحرافهم عن الحق فی الاعتقاد و العمل.
قوله تعالی: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ أهل الکتاب هم الیهود و النصاری علی ما یستفاد من آیات کثیرة من القرآن الکریم و کذا المجوس علی ما یشعر أو یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ الصَّابِئِینَ وَ النَّصاری وَ الْمَجُوسَ وَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: الحج:- 17 حیث عدوا فی الآیة مع سائر أرباب النحل السماویة فی قبال الذین أشرکوا، و الصابئون کما تقدم طائفة من المجوس صبوا إلی دین الیهود فاتخذوا طریقا بین الطریقین.
و السیاق یدل علی أن لفظة «مِنَ فی قوله: «مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ بیانیة لا تبعیضیة فإن کلا من الیهود و النصاری و المجوس أمة واحدة کالمسلمین فی إسلامهم و إن تشعبوا شعبا مختلفة و تفرقوا فرقا متشتتة اختلط بعضهم ببعض و لو کان المراد قتال البعض و إثبات الجزیة علی الجمیع أو علی ذلک البعض بعینه لاحتاج المقام فی إفادة ذلک إلی بیان غیر هذا البیان یحصل به الغرض.
و حیث کان قوله: «مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ بیانا لما قبله من قوله: «الَّذِینَ 
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لا یُؤْمِنُونَ الآیة فالأوصاف المذکورة أوصاف عامة لجمیعهم و هی ثلاثة أوصاف وصفهم الله سبحانه بها: عدم الإیمان بالله و الیوم الآخر، و عدم تحریم ما حرم الله و رسوله، و عدم التدین بدین الحق.
فأول ما وصفهم به قوله: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ» و هو تعالی ینسب إلیهم فی کلامه أنهم یثبتونه إلها و کیف لا؟ و هو یعدهم أهل الکتاب، و ما هو إلا الکتاب السماوی النازل من عند الله علی رسول من رسله و یحکی عنهم القول أو لازم القول بالألوهیة فی مئات من آیات کتابه.
و کذا ینسب إلیهم القول بالیوم الآخر فی أمثال قوله: «وَ قالُوا لَنْ تَمَسَّنَا النَّارُ إِلَّا أَیَّاماً مَعْدُودَةً:» البقرة:- 80، و قوله: «وَ قالُوا لَنْ یَدْخُلَ الْجَنَّةَ إِلَّا مَنْ کانَ هُوداً أَوْ نَصاری » البقرة:- 111.
غیر أنه تعالی لم یفرق فی کلامه بین الإیمان به و الإیمان بالیوم الآخر فالکفر بأحد الأمرین کفر بالله و الکفر بالله کفر بالأمرین جمیعا، و حکم فیمن فرق بین الله و رسله فآمن ببعض دون بعض أنه کافر کما قال: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا وَ أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ عَذاباً مُهِیناً:» النساء:- 151.
فعد أهل الکتاب ممن لم یؤمن بنبوة محمد ص کفارا حقا و إن کان عندهم إیمان بالله و الیوم الآخر، لا بلسان أنهم کفروا بآیة من آیات الله و هی آیة النبوة بل بلسان أنهم کفروا بالإیمان بالله فلم یؤمنوا بالله و الیوم الآخر کما أن المشرکین أرباب الأصنام کافرون بالله إذ لم یوحدوه و إن أثبتوا إلها فوق الآلهة.
علی أنهم یقررون أمر المبدإ و المعاد تقریرا لا یوافق الحق بوجه کقولهم بأن المسیح ابن الله و عزیرا ابن الله یضاهئون فی ذلک قول الذین کفروا من أرباب الأصنام و الأوثان أن من الآلهة من هو إله أب إله و من هو إله ابن إله، و قول الیهود فی المعاد بالکرامة و قول النصاری بالتفدیة.
فالظاهر أن نفی الإیمان بالله و الیوم الآخر عن أهل الکتاب إنما هو لکونهم لا یرون ما هو الحق من أمر التوحید و المعاد و إن أثبتوا أصل القول بالألوهیة لا لأن 
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منهم من ینکر القول بألوهیة الله سبحانه أو ینکر المعاد فإنهم قائلون بذلک علی ما یحکیه عنهم القرآن و إن کانت التوراة الحاضرة الیوم لا خبر فیها عن المعاد أصلا.) ثم وصفهم ثانیا بقوله: «وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ و ذلک کقول الیهود بإباحة أشیاء عدها و ذکرها لهم القرآن فی سورتی البقرة و النساء و غیرهما و قول النصاری بإباحة الخمر و لحم الخنزیر، و قد ثبت تحریمهما فی شرائع موسی و عیسی و محمد (ع) و أکلهم أموال الناس بالباطل کما سینسبه إلیهم فی الآیة الآتیة:
«إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْأَحْبارِ وَ الرُّهْبانِ لَیَأْکُلُونَ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ .
و المراد بالرسول فی قوله: «ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أما رسول أنفسهم الذی قالوا بنبوته کموسی (ع) بالنسبة إلی الیهود، و عیسی (ع) بالنسبة إلی النصاری فالمعنی لا یحرم کل أمة منهم ما حرمه علیهم رسولهم الذی قالوا بنبوته، و اعترفوا بحقانیته و فی ذلک نهایة التجری علی الله و رسوله و اللعب بالحق و الحقیقة.
و أما النبی محمد ص الذی یجدونه مکتوبا عندهم فی التوراة و الإنجیل یحل لهم الطیبات و یحرم علیهم الخبائث و یضع عنهم إصرهم و الأغلال التی کانت علیهم.
و یکون حینئذ توصیفهم بعدم تحریمهم ما حرم الله و رسوله بغرض تأنیبهم و الطعن فیهم و لبعث المؤمنین و تهییجهم علی قتالهم لعدم اعتنائهم بما حرمه الله و رسوله فی شرعهم و استرسالهم فی الوقوع فی محارم الله و هتک حرماته.
و ربما أید هذا الاحتمال أن لو کان المراد بقوله: «وَ رَسُولُهُ رسول کل أمة بالنسبة إلیها کموسی بالنسبة إلی الیهود و عیسی بالنسبة إلی النصاری کان من حق الکلام أن یقال:
«و لا یحرمون ما حرم الله و رسله» علی ما هو دأب القرآن فی نظائره للدلالة علی کثرة الرسل کقوله: «وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ:» النساء:- 150، و قوله: «قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ:» إبراهیم:- 10، و قوله: «وَ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ:» یونس:- 13.
علی أن النصاری رفضوا محرمات التوراة و الإنجیل فلم یحرموا ما حرم موسی و عیسی ( (ع))، و لیس من حق الکلام فی مورد هذا شأنه: أنهم لا یحرمون ما حرم الله و رسوله.
علی أن المتدبر فی المقاصد العامة الإسلامیة لا یشک فی أن قتال أهل الکتاب حتی یعطوا الجزیة لیس لغرض تمتع أولیاء الإسلام و لا المسلمین من متاع الحیاة الدنیا و استرسالهم 
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و انهماکهم فی الشهوات علی حد المترفین من الملوک و الرؤساء المسرفین من أقویاء الأمم.
و إنما غرض الدین فی ذلک أن یظهر دین الحق و سنة العدل و کلمة التقوی علی الباطل و الظلم و الفسق فلا یعترضها فی مسیرها اللعب و الهوی فتسلم التربیة الصالحة المصلحة من مزاحمة التربیة الفاسدة المفسدة حتی لا ینجر إلی أن تجذب هذه إلی جانب، و تلک إلی جانب، فیتشوش أمر النظام الإنسانی إلا أن لا یرتضی واحد أو جماعة التربیة الإسلامیة لنفسه أو لأنفسهم فیکونون أحرارا فیما یرتضونه لأنفسهم من تربیة دینهم الخاصة علی شرط أن یکونوا علی شی‌ء من دین التوحید، و هو الیهودیة أو النصرانیة أو المجوسیة، و أن لا یتظاهروا بالمزاحمة، و هذا غایة العدل و النصفة من دین الحق الظاهر علی غیره.
و أما الجزیة فهی عطیة مالیة مأخوذة منهم مصروفة فی حفظ ذمتهم و حسن إدارتهم و لا غنی عن مثلها لحکومة قائمة علی ساقها حقة أو باطلة.
و من هذا البیان یظهر أن المراد بهذه المحرمات: المحرمات الإسلامیة التی عزم الله أن لا تشیع فی المجتمع الإسلامی العالمی کما أن المراد بدین الحق هو الذی یعزم أن یکون هو المتبع فی المجتمع.
و لازم ذلک أن یکون المراد بالمحرمات: المحرمات التی حرمها الله و رسوله محمد ص الصادع بالدعوة الإسلامیة، و أن یکون الأوصاف الثلاثة: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ» الآیة فی معنی التعلیل تفید حکمة الأمر بقتال أهل الکتاب.
و بذلک کله یظهر فساد ما أورد علی هذا الوجه أنه لا یعقل أن یحرم أهل الکتاب علی أنفسهم ما حرم الله و رسوله علینا إلا إذا أسلموا، و إنما الکلام فی أهل الکتاب لا فی المسلمین العاصین.
وجه الفساد أنه لیس من الواجب أن یکون الغرض من قتالهم أن یحرموا ما حرم الإسلام و هم أهل الکتاب بل أن لا یظهر فی الناس التبرز بالمحرمات من غیر مانع یمنع شیوعها و الاسترسال فیها کشرب الخمر و أکل لحم الخنزیر و أکل المال بالباطل علی سبیل العلن بل یقاتلون لیدخلوا فی الذمة فلا یتظاهروا بالفساد، و یحتبس الشر فیما بینهم أنفسهم.
و لعله إلی ذلک الإشارة بقوله: «وَ هُمْ صاغِرُونَ علی ما سیجی‌ء فی الکلام علی ذیل الآیة.
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ثم وصفهم ثالثا بقوله: «وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِ أی لا یأخذونه دینا و سنة حیویة لأنفسهم.
و إضافة الدین إلی الحق لیست من إضافة الموصوف إلی صفته علی أن یکون المراد الدین الذی هو حق بل من الإضافة الحقیقة، و المراد به الدین الذی هو منسوب إلی الحق لکون الحق هو الذی یقتضیه للإنسان و یبعثه إلیه، و کون هذا الدین یهدی إلی الحق و یصل متبعیه إلیه فهو من قبیل قولنا طریق الحق و طریق الضلال بمعنی الطریق الذی هو للحق و الطریق الذی هو للضلال أی إن غایته الحق أو غایته الضلال.
و ذلک أن المستفاد من مثل قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ:» الروم:- 30، و قوله:
«إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ:» آل عمران:- 19، و سائر ما یجری هذا المجری من الآیات أن لهذا الدین أصلا فی الکون و الخلقة و الواقع الحق؛ یدعو إلیه النبی ص، و یندب الناس إلی الإسلام و الخضوع له و یسمی اتخاذه سنة فی الحیاة إسلاما لله تعالی فهو یدعو إلی ما لا مناص للإنسان عن استجابته و التسلیم له و هو الخضوع للسنة العملیة الاعتباریة التی یهدی إلیها السنة الکونیة الحقیقیة، و بعبارة أخری التسلیم لإرادة الله التشریعیة المنبعثة عن إرادته التکوینیة.
و بالجملة للحق الذی هو الواقع الثابت دین و سنة ینبعث منه کما أن للضلال و الغی دینا یدعو إلیه، و الأول اتباع للحق کما أن الثانی اتباع للهوی، قال تعالی:
«وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ .
و الإسلام دین الحق بمعنی أنه ستة التکوین و الطریقة التی تنطبق علیها الخلقة و تدعو إلیها الفطرة فطرة الله التی فطر الناس علیها لا تبدیل لخلق الله ذلک الدین القیم.
فتلخص مما تقدم أولا: أن المراد بعدم إیمان أهل الکتاب بالله و الیوم الآخر عدم تلبسهم بالإیمان المقبول عند الله، و بعدم تحریمهم ما حرم الله و رسوله عدم مبالاتهم فی التظاهر باقتراف المناهی التی یفسد التظاهر بها المجتمع البشری و یخیب بها سعی الحکومة الحقة الجاریة فیه، و بعدم تدینهم بدین الحق عدم استنانهم بسنة الحق المنطبقة علی الخلقة و المنطبقة علیها الخلقة و الکون.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 242
و ثانیا: أن قوله: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ إلی آخر الأوصاف الثلاثة مسوق لبیان الحکمة فی الأمر بقتالهم و یترتب علیه فائدة التحریض و التحضیض علیه.
و ثالثا: أن المراد قتال أهل الکتاب جمیعا لا بعضهم بجعل «مِنَ فی قوله:
«مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ للتبعیض.
قوله تعالی: «حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ قال الراغب فی المفردات:، الجزیة ما یؤخذ من أهل الذمة، و تسمیتها بذلک للاجتزاء بها فی حقن دمهم. انتهی.
و فی المجمع:، الجزیة فعلة من جزی یجزی مثل العقدة و الجلسة و هی عطیة مخصوصة جزاء لهم علی تمسکهم بالکفر عقوبة لهم. عن علی بن عیسی. انتهی.
و الاعتماد علی ما ذکره الراغب فإنه المتأید بما ذکرناه آنفا أن هذه عطیة مالیة مصروفة فی جهة حفظ ذمتهم و حقن دمائهم و حسن إدارتهم.
و قال الراغب أیضا: الصغر و الکبر من الأسماء المتضادة التی تقال عند اعتبار بعضها ببعض فالشی‌ء قد یکون صغیرا فی جنب الشی‌ء و کبیرا فی جنب آخر- إلی أن قال- یقال: صغر صغرا- بالکسر فالفتح- فی ضد الکبیر و صغر صغرا و صغارا- بالفتحتین فیهما- فی الذلة. و الصاغر الراضی بالمنزلة الدنیة: «حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ انتهی.
و الاعتبار بما ذکر فی صدر الآیة من أوصافهم المقتضیة لقتالهم ثم إعطاؤهم الجزیة لحفظ ذمتهم یفید أن یکون المراد بصغارهم خضوعهم للسنة الإسلامیة و الحکومة الدینیة العادلة فی المجتمع الإسلامی فلا یکافئوا المسلمین و لا یبارزوهم بشخصیة مستقلة حرة فی بث ما تهواه أنفسهم و إشاعة ما اختلقته هوساتهم من العقائد و الأعمال المفسدة للمجتمع الإنسانی مع ما فی إعطاء المال بأیدیهم من الهوان.
فظاهر الآیة أن هذا هو المراد من صغارهم لا إهانتهم و السخریة بهم من جانب المسلمین أو أولیاء الحکومة الدینیة فإن هذا مما لا یحتمله السکینة و الوقار الإسلامی و إن ذکر بعض المفسرین.
و الید: الجارحة من الإنسان و تطلق علی القدرة و النعمة فإن کان المراد به فی 
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قوله: «حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ» هو المعنی الأول فالمعنی حتی یعطوا الجزیة متجاوزة عن یدهم إلی یدکم، و إن کان المراد هو المعنی الثانی فالمعنی: حتی یعطوا الجزیة عن قدرة و سلطة لکم علیهم و هم صاغرون غیر مستعلین علیکم و لا مستکبرین.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- قاتلوا أهل الکتاب لأنهم لا یؤمنون بالله و الیوم الآخر إیمانا مقبولا غیر منحرف عن الصواب و لا یحرمون ما حرمه الإسلام مما یفسد اقترافه المجتمع الإنسانی و لا یدینون دینا منطبقا علی الخلقة الإلهیة قاتلوهم و دوموا علی قتالهم حتی یصغروا عندکم و یخضعوا لحکومتکم، و یعطوا فی ذلک عطیة مالیة مضروبة علیهم یمثل صغارهم، و یصرف فی حفظ ذمتهم و حقن دمائهم و حاجة إدارة أمورهم.
قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ إلی آخر الآیة المضاهاة المشاکلة. و الإفک علی ما ذکره الراغب کل مصروف عن وجهه الذی یحق أن یکون علیه فمعنی «یُؤْفَکُونَ یصرفون فی اعتقادهم عن الحق إلی الباطل.
و قوله: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ عزیر هذا هو الذی یسمیه الیهود عزرا غیرت اللفظة عند التعریب کما غیر لفظ «یسوع» فصار بالتعریب «عیسی» و لفظ «یوحنا» فصار کما قیل «یحیی».
و عزرا هذا هو الذی جدد دین الیهود و جمع أسفار التوراة و کتبها بعد ما افتقدت فی غائلة بخت نصر ملک بابل الذی فتح بلادهم و خرب هیکلهم و أحرق کتبهم و قتل رجالهم و سبی نساءهم و ذراریهم و الباقین من ضعفائهم و سیرهم معه إلی بابل فبقوا هنالک ما یقرب من قرن ثم لما فتح «کورش» ملک إیران بابل شفع لهم عنده عزرا و کان ذا وجه عنده فأجاز له أن یعید الیهود إلی بلادهم و أن یکتب لهم التوراة ثانیا بعد ما افتقدوا نسخها و کان ذلک فی حدود سنة 457 قبل المسیح علی ما ذکروا فراجت بینهم ثانیا ما جمعه عزرا من التوراة و إن کانوا افتقدوا أیضا فی زمن أنتیوکس صاحب سوریة الذی فتح بلادهم حدود سنة 161 ق‌م و تتبع مساکنهم فأحرق ما وجده من نسخ التوراة و قتل من وجدت عنده أو أخذت علیه علی ما فی کتب التاریخ.
و لما نالهم من خدمته عظموا قدره و احترموا أمره و سموه ابن الله و لا ندری أ کان دعاؤه بالبنوة بالمعنی الذی یسمی به النصاری المسیح ابن الله- و المراد أن فیه شیئا من جوهر الربوبیة أو هو مشتق منه أو هو هو- أو أنها تسمیة تشریفیة کما
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قالوا: نحن أبناء الله و أحباؤه؟ و إن کان ظاهر سیاق الآیة التالیة: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ الآیة یؤید الثانی علی ما سیأتی.
و قد ذکر بعض المفسرین: أن هذا القول منهم: «عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ کلمة تکلم بها بعض الیهود ممن فی عصره (ص) لا جمیع الیهود فنسب إلی الجمیع کما أن قولهم:
«إِنَّ اللَّهَ فَقِیرٌ وَ نَحْنُ أَغْنِیاءُ» و کذا قولهم: «یَدُ اللَّهِ مَغْلُولَةٌ» مما قاله بعض یهود المدینة ممن عاصر النبی ص فنسب فی کلامه تعالی إلی جمیعهم لأن البعض منهم راضون بما عمله البعض الآخر، و الجمیع ذو رأی متوافق الأجزاء و رویة متشابهة التأثیر.
و قوله: «وَ قالَتِ النَّصاری الْمَسِیحُ ابْنُ اللَّهِ کلمة قالتها النصاری، و قد تقدم الکلام فیها و فی ما یتعلق بها فی قصة المسیح (ع) من سورة آل عمران فی الجزء الثالث من الکتاب.
و قوله: «یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ تنبئ الآیة عن أن القول بالبنوة منهم مضاهاة و مشاکلة لقول من تقدمهم من الأمم الکافرة و هم الوثنیون عبدة الأصنام فإن من آلهتهم من هو إله أب إله و من هو إله ابن إله و، من هی إلهة أم إله أو زوجة إله، و کذا القول بالثالوث مما کان دائرا بین الوثنیین من الهند و الصین و مصر القدیم و غیرهم و قد مر نبذة من ذلک فیما تقدم من الکلام فی قصة المسیح فی ثالث أجزاء هذا الکتاب.
و تقدم هناک أن تسرب العقائد الوثنیة فی دین النصاری و مثلهم الیهود من الحقائق التی کشف عنها القرآن الکریم فی هذه الآیة: «یُضاهِؤُنَ قَوْلَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ .
و قد اعتنی جمع «1» من محققی هذا العصر بتطبیق ما تضمنته کتب القوم أعنی العهدین: العتیق و الجدید علی ما حصل من مذاهب البوذیین و البرهمائیین فوجدوا معارف العهدین منطبقة علی ذلک حذو النعل بالنعل حتی کثیرا من القصص و الحکایات الموجودة فی الأناجیل فلم یبق ذلک ریبا لأی باحث فی أصالة قوله تعالی: «یُضاهِؤُنَ الآیة فی هذا الباب.
ثم دعا علیهم بقوله: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ و ختم به الآیة.
______________________________
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قوله تعالی: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ الأحبار جمع حبر بفتح الحاء و کسرها و هو العالم و غلب استعماله فی علماء الیهود و الرهبان جمع راهب و هو المتلبس بلباس الخشیة و غلب علی المتنسکین من النصاری.
و اتخاذهم الأحبار و الرهبان أربابا من دون الله هو إصغاؤهم لهم و إطاعتهم من غیر قید و شرط و لا یطاع کذلک إلا الله سبحانه.
و أما اتخاذهم المسیح بن مریم ربا من دون الله فهو القول بألوهیته بنحو کما هو المعروف من مذاهب النصاری، و فی إضافة المسیح إلی مریم إشارة إلی عدم کونهم محقین فی هذا الاتخاذ لکونه إنسانا ابن مرأة.
و لکون الاتخاذین مختلفین من حیث المعنی فصل بینهما فذکر اتخاذهم الأحبار و الرهبان أربابا من دون الله أولا، ثم عطف علیه قوله: «وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ .
و الکلام کما یدل علی اختلاف الربوبیتین کذلک لا یخلو عن دلالة علی أن قولهم ببنوة عزیر و بنوة المسیح علی معنیین مختلفین، و هو البنوة التشریفیة فی عزیر و البنوة بنوع من الحقیقة فی المسیح (ع) فإن الآیة أهملت ذکر اتخاذهم عزیرا ربا من دون الله، و لم یذکر مکانه إلا اتخاذهم الأحبار و الرهبان أربابا من دون الله.
فهو رب عندهم بهذا المعنی إما لاستلزام التشریف بالبنوة ذلک أو لأنه من أحبارهم و قد أحسن إلیهم فی تجدید مذهبهم ما لا یقاس به إحسان غیره، و أما المسیح فبنوته غیر هذه البنوة.
و قوله: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» جملة حالیة أی اتخذوا لهم أربابا و الحال هذه.
و فی الکلام دلالة أولا: علی أن الاتخاذ بالربوبیة بواسطة الطاعة کالاتخاذ بها بواسطة العبادة فالطاعة إذا کانت بالاستقلال کانت عبادة، و لازم ذلک أن الرب الذی هو المطاع من غیر قید و شرط و علی نحو الاستقلال إله، فإن الإله هو المعبود الذی من حقه أن یعبد، یدل علی ذلک کله قوله تعالی: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً» حیث بدل الرب بالإله، و کان مقتضی الظاهر أن یقال و ما أمروا إلا لیتخذوا ربا واحدا فالاتخاذ للربوبیة بواسطة الطاعة المطلقة عبادة، و اتخاذ الرب معبودا اتخاذ
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له إلها فافهم ذلک.
و ثانیا: علی أن الدعوة إلی عبادة الله وحده فیما وقع من کلامه تعالی کقوله تعالی: «لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ:» الأنبیاء:- 25 و قوله فَلا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ»: الشعراء:- 213 و أمثال ذلک کما أرید بها قصر العبادة بمعناها المتعارف فیه تعالی کذلک أرید قصر الطاعة فیه تعالی، و ذلک أنه تعالی لم یؤاخذهم فی طاعتهم لأحبارهم و رهبانهم إلا بقوله عز من قائل: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ».
و علی هذا المعنی یدل قوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ:» یس- 61، و هذا باب ینفتح منه ألف باب.
و فی قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» تتمیم لکلمة التوحید التی یتضمنها قوله: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً» فإن کثیرا من عبدة الأصنام کانوا یعتقدون بوجود آلهة کثیرة، و هم مع ذلک لا یخصون بالعبادة إلا واحدا منها فعبادة إله واحد لا یتم به التوحید إلا مع القول بأنه لا إله إلا هو.
و قد جمع تعالی بین العبادتین مع الإشارة إلی مغایرة ما بینهما و أن قصر العبادة بکلا معنییها علیه تعالی هو معنی الإسلام له سبحانه الذی لا مفر منه للإنسان؛ فیما أمر به نبیه ص من دعوة أهل الکتاب بقوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ:» آل عمران:- 64.
و قوله تعالی فی ذیل الآیة: «سُبْحانَهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ تنزیه له تعالی عما یتضمنه قولهم بربوبیة الأحبار و الرهبان، و قولهم بربوبیة المسیح (ع) من الشرک.
و الآیة بمنزلة البیان التعلیلی لقوله تعالی فی أول الآیات: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ» فإن اتخاذ إله أو آلهة دون الله سبحانه لا یجامع الإیمان بالله، و لا الإیمان بیوم لا ملک فیه إلا لله.
قوله تعالی: «یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ إلی آخر الآیة، الإطفاء إخماد النار أو النور، و الباء فی قوله: «بِأَفْواهِهِمْ للآلة أو السببیة.
و إنما ذکر الأفواه لأن النفخ الذی یتوسل به إلی إخماد الأنوار و السرج یکون 
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بالأفواه، قال فی المجمع،: و هذا من عجیب البیان مع ما فیه من تصغیر شأنهم و تضعیف کیدهم لأن الفم یؤثر فی الأنوار الضعیفة دون الأقباس العظیمة. انتهی.
و قال فی الکشاف:، مثل حالهم فی طلبهم أن یبطلوا نبوة محمد ص بالتکذیب بحال من یرید أن ینفخ فی نور عظیم منبث فی الآفاق یرید الله أن یزیده، و یبلغه الغایة القصوی فی الإشراق و الإضاءة لیطفئه بنفخة و یطمسه. انتهی، و الآیة إشارة إلی حال الدعوة الإسلامیة، و ما یریده منه الکافرون، و فیها وعد جمیل بأن الله سیتم نوره.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ الهدی الهدایة الإلهیة التی قارنها برسوله لیهدی بأمره، و دین الحق هو الإسلام بما یشتمل علیه من العقائد و الأحکام المنطبقة علی الواقع الحق.
و المعنی أن الله هو الذی أرسل رسوله و هو محمد ص مع الهدایة- أو الآیات و البینات- و دین فطری لیظهر و ینصر دینه الذی هو دین الحق علی کل الأدیان و لو کره المشرکون ذلک.
و بذلک ظهر أن الضمیر فی قوله: «لِیُظْهِرَهُ راجع إلی دین الحق کما هو المتبادر من السیاق، و ربما قیل: إن الضمیر راجع إلی الرسول، و المعنی لیظهر رسوله و یعلمه معالم الدین کلها و هو بعید.
و فی الآیتین من تحریض المؤمنین علی قتال أهل الکتاب و الإشارة إلی وجوب ذلک علیهم ما لا یخفی فإنهما تدلان علی أن الله أراد انتشار هذا الدین فی العالم البشری فلا بد من السعی و المجاهدة فی ذلک، و أن أهل الکتاب یریدون أن یطفئوا هذا النور بأفواههم فلا بد من قتالهم حتی یفنوا أو یستبقوا بالجزیة و الصغار، و أن الله سبحانه یأبی إلا أن یتم نوره، و یرید أن یظهر هذا الدین علی غیره فالدائرة بمشیة الله لهم علی أعدائهم فلا ینبغی لهم أن یهنوا و یحزنوا و هم الأعلون إن کانوا مؤمنین.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْأَحْبارِ وَ الرُّهْبانِ لَیَأْکُلُونَ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ الظاهر أن الآیة إشارة إلی بعض التوضیح لقوله فی أول الآیات: وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِ کما أن الآیة السابقة کالتوضیح لقوله فیها: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ».
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أما إیضاح قوله تعالی: «وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ بقوله: «إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْأَحْبارِ وَ الرُّهْبانِ لَیَأْکُلُونَ أَمْوالَ النَّاسِ بِالْباطِلِ فهو إیضاح بأوضح المصادیق و أهمها تأثیرا فی إفساد المجتمع الإنسانی الصالح، و إبطال غرض الدین.
فالقرآن الکریم یعد لأهل الکتاب و خاصة للیهود جرائم و آثاما کثیرة مفصلة فی سورة البقرة و النساء و المائدة و غیرها لکن الجرائم و التعدیات المالیة شأنها غیر شأن غیرها، و خاصة فی هذا المقام الذی تعلق الغرض بإفساد أهل الکتاب المجتمع الإنسانی الصالح لو کانوا مبسوطی الید و استقلالهم الحیوی قائما علی ساق، و لا مفسد للمجتمع مثل التعدی المالی.
فإن أهم ما یقوم به المجتمع الإنسانی علی أساسه هو الجهة المالیة التی جعل الله لهم قیاما فجل المآثم و المساوی و الجنایات و التعدیات و المظالم تنتهی بالتحلیل إما إلی فقر مفرط یدعو إلی اختلاس أموال الناس بالسرقة و قطع الطرق و قتل النفوس و البخس فی الکیل و الوزن و الغصب و سائر التعدیات المالیة، و إما إلی غنی مفرط یدعو إلی الإتراف و الإسراف فی المأکل و المشرب و الملبس و المنکح و المسکن، و الاسترسال فی الشهوات و هتک الحرمات، و بسط التسلط علی أموال الناس و أعراضهم و نفوسهم.
و تنتهی جمیع المفاسد الناشئة من الطریقین کلیهما بالتحلیل إلی ما یعرض من الاختلال علی النظام الحاکم فی حیازة الأموال و اقتناء الثروة، و الأحکام المشرعة لتعدیل الجهات المملکة الممیزة لأکل المال بالحق من أکله بالباطل، فإذا اختل ذلک و أذعنت النفوس بإمکان القبض علی ما تحتها من المال، و تتوق إلیه من الثروة بأی طریق أمکن لقن ذلک إیاها أن یظفر بالمال و یقبض علی الثروة بأی طریق ممکن حق أو باطل، و أن یسعی إلی کل مشتهی من مشتهیات النفس مشروع أو غیر مشروع أدی إلی ما أدی، و عند ذلک یقوم البلوی بفشو الفساد و شیوع الانحطاط الأخلاقی فی المجتمع، و انقلاب المحیط الإنسانی إلی محیط حیوانی ردی لا هم فیه إلا البطن و ما دونه و لا یملک فیه إرادة أحد بسیاسة أو تربیة و لا تفقه فیه لحکمة و لا إصغاء إلی موعظة.
و لعل هذا هو السبب الموجب لاختصاص أکل المال بالباطل بالذکر، و خاصة من الأحبار و الرهبان الذین إلیهم تربیة الأمة و إصلاح المجتمع.
و قد عد بعضهم من أکلهم أموال الناس بالباطل ما یقدمه الناس إلیهم من المال 
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حبا لهم لتظاهرهم بالزهد و التنسک، و أکل الربا و السحت، و ضبطهم أموال مخالفیهم و أخذهم الرشا علی الحکم، و إعطاء أوراق المغفرة و بیعها، و نحو ذلک.
و الظاهر أن المراد بها أمثال أخذ الرشوة علی الحکم کما تقدم من قصتهم فی تفسیر قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ لا یَحْزُنْکَ الَّذِینَ یُسارِعُونَ فِی الْکُفْرِ» الآیة: المائدة:- 41، فی الجزء الخامس من الکتاب.
و لو لم یکن من ذلک إلا ما کانت تأتی به الکنیسة من بیع أوراق المغفرة لکفی به مقتا و لوما.
و أما ما ذکره من تقدیم الأموال إلیهم لتزهدهم، و کذا تخصیصهم بأوقاف و وصایا و مبرات عامة فلیس بمعدود من أکل المال بالباطل، و کذا ما ذکره من أکل الربا و السحت فقد نسبه تعالی فی کلامه إلی عامة قومهم کقوله تعالی: «وَ أَخْذِهِمُ الرِّبَوا وَ قَدْ نُهُوا عَنْهُ:» النساء:- 161، و قوله: «سَمَّاعُونَ لِلْکَذِبِ أَکَّالُونَ لِلسُّحْتِ»: المائدة:- 42، و إنما کلامه تعالی فی الآیة التی نحن فیها فیما یخص أحبارهم و رهبانهم من أکل المال بالباطل لا ما یعمهم و عامتهم.
إلا أن الحق أن زعماء الأمة الدینیة و مربیهم فی سلوک طریق العبودیة المعتنین بإصلاح قلوبهم و أعمالهم إذا انحرفوا عن طریق الحق إلی سبیل الباطل کان جمیع ما أکلوه لهذا الشأن و استدروه من منافعه سحتا محرما لا یبیحه لهم شرع و لا عقل.
و أما إیضاح قوله تعالی: «وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِ بقوله: «وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ فهو أیضا مبنی علی ما قدمناه من النکتة فی توصیفهم بالأوصاف الثلاثة التی ثالثها قوله: «وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِ و هو بیان ما یفسد من صفاتهم و أعمالهم المجتمع الإنسانی و یسد طریق الحکومة الدینیة العادلة دون البلوغ إلی غرضها من إصلاح الناس و تکوین مجتمع حی فعال بما یلیق بالإنسان الفطری المتوجه إلی سعادته الفطریة.
و لذا خص بالذکر من مفاسد عدم تدینهم بدین الحق ما هو العمدة فی إفساد المجتمع الصالح، و هو صدهم عن سبیل الله و منعهم الناس عن أن یسلکوه بما قدروا علیه من طرقه الظاهرة و الخفیة، و لا یزالون مصرین علی هذه السلیقة منذ عهد النبی ص حتی الیوم.
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ قال الراغب: الکنز جعل المال بعضه علی بعض و حفظه، و أصله من کنزت التمر فی الوعاء، و زمن الکناز وقت ما یکنز فیه التمر، و ناقة کناز مکتنزة اللحم، و قوله: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ» أی یدخرونها، انتهی.
ففی مفهوم الکنز حفظ المال المکنوز و ادخاره و منعه من أن یجری بین الناس فی وجوه المعاملات فینمو نماء حسنا، و یعم الانتفاع به فی المجتمع فینتفع به هذا بالأخذ و ذاک بالرد، و ذلک بالعمل علیه و قد کان دأبهم قبل ظهور البنوک و المخازن العامة أن یدفنوا الکنوز فی الأرض سترا علیها من أن تقصد بسوء.
و الآیة و إن اتصلت فی النظم اللفظی بما قبلها من الآیات الذامة لأهل الکتاب و الموبخة لأحبارهم و رهبانهم فی أکلهم أموال الناس بالباطل و الصد عن سبیل الله إلا أنه لا دلیل من جهة اللفظ علی نزولها فیهم و اختصاصها بهم البتة.
فلا سبیل إلی القول بأن الآیة إنما نزلت فی أهل الکتاب و حرمت الکنز علیهم، و أما المسلمون فهم و ما یقتنون من ذهب و فضة یصنعون بأموالهم ما یشاءون من غیر بأس علیهم.
و الآیة توعد الکانزین إیعادا شدیدا، و یهددهم بعذاب شدید غیر أنها تفسر الکنز المدلول علیه بقوله: «الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ» بقوله: «وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فتدل بذلک علی أن الذی یبغضه الله من الکنز ما یلازم الکف عن إنفاقه فی سبیل الله إذا کان هناک سبیل.
و سبیل الله علی ما یستفاد من کلامه تعالی هو ما توقف علیه قیام دین الله علی ساقه و أن یسلم من انهدام بنیانه کالجهاد و جمیع مصالح الدین الواجب حفظها، و شئون مجتمع المسلمین التی ینفسخ عقد المجتمع لو انفسخت، و الحقوق المالیة الواجبة التی أقام الدین بها صلب المجتمع الدینی، فمن کنز ذهبا أو فضة و الحاجة قائمة و الضرورة عاکفة فقد کنز الذهب و الفضة و لم ینفقها فی سبیل الله فلیبشر بعذاب ألیم فإنه آثر نفسه علی ربه و قدم حاجة نفسه أو ولده الاحتمالیة علی حاجة المجتمع الدینی القطعیة.
و یستفاد هذا مما فی الآیة التالیة من قوله: «هذا ما کَنَزْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ فإنه یدل 
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علی أن توجه العتاب علیهم لکونهم خصوه بأنفسهم و آثروها فیما خافوا حاجتها إلیه علی سبیل الله الذی به حیاة المجتمع الإنسانی فی الدنیا و الآخرة، و قد خانوا الله و رسوله فی ذلک من جهة أخری و هی الستر و التغییب إذ لو کان ظاهرا جاریا علی الأیدی کان من الممکن أن یأمره ولی الأمر بإنفاقه فی حاجة دینیة قائمة لکن إذا کنز کنزا و أخفی عن الأنظار لم یلتفت إلیه، و بقیت الحاجة الضروریة قائمة فی جانب و المال المکنوز الذی هو الوسیلة الوحیدة لرفع الحاجة فی جانب مع عدم حاجة من کنزه إلیه.
فالآیة إنما تنهی عن الکنز لهذه الخصیصة التی هی إیثار الکانز نفسه بالمال من غیر حاجة إلیه علی سبیل الله مع قیام الحاجة إلیه، و ناهیک أن الإسلام لا یحد أصل الملک من جهة الکمیة بحد فلو کان لهذا الکانز أضعاف ما کنزه من الذهب و الفضة و لم یدخرها کنزا بل وضعها فی معرض الجریان یستفید به لنفسه ألوفا و ألوفا، و یفید غیره ببیع أو شراء أو عمل و غیر ذلک لم یتوجه إلیه نهی دینی لأنه حیث نصبها علی أعین الناس و أجراها فی مجری النماء الصالح النافع لم یخفها و لم یمنعها من أن یصرف فی سبیل الله فهو و إن لم ینفقها فی سبیل الله إلا أنه بحیث لو أراد ولی أمر المسلمین لأمره بالإنفاق فیما یری لزوم الإنفاق فیه فلیس هو إذا لم ینفق و هو بمرأی و مسمع من ولی الأمر بخائن ظلوم.
فالآیة ناظرة إلی الکنز الذی یصاحبه الامتناع عن الإنفاق فی الحقوق المالیة الواجبة لا بمعنی الزکاة الواجبة فقط بل بمعنی یعمها و غیرها من کل ما یقوم علیه ضرورة المجتمع الدینی من الجهاد و حفظ النفوس من الهلکة و نحو ذلک.
و أما الإنفاق المستحب کالتوسعة علی العیال، و إعطاء المال و بذله علی الفقراء فی الزائد علی ضرورة حیاتهم فهو و إن أمکن أن یطلق علیه فیما عندنا الإنفاق فی سبیل الله إلا أن نفس أدلته المبینة لاستحبابه تکشف عن أنه لیس من هذا الإنفاق فی سبیل الله المذکور فی هذه الآیة فکنز المال و عدم إنفاقه إنفاقا مندوبا مع عدم سبیل ضروری ینفق فیه لیس من الکنز المنهی عنه فی هذه الآیة فهذا ما تدل علیه الآیة الکریمة، و قد طال فیها- لما یتعلق بها من بعض الأبحاث الکلامیة- المشاجرة بین المفسرین، و سنورد فیه کلاما بعد الفراغ عن البحث الروائی المتعلق بالآیات إن شاء الله تعالی.
و قوله فی ذیل الآیة: «فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ إیعاد بالعذاب یدل علی تحریمه الشدید.
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قوله تعالی: «یَوْمَ یُحْمی عَلَیْها فِی نارِ جَهَنَّمَ فَتُکْوی بِها جِباهُهُمْ وَ جُنُوبُهُمْ وَ ظُهُورُهُمْ إلی آخر الآیة. إحماء الشی‌ء جعله حارا فی الإحساس، و الإحماء علیه الإیقاد لیتسخن و الإحماء فوق التسخین، و الکی إلصاق الشی‌ء الحار بالبدن.
و المعنی: أن ذلک العذاب المبشر به فی یوم یوقد علی تلک الکنوز فی نار جهنم فتکون محماة بالنار فتلصق بجباههم و جنوبهم و ظهورهم و یقال لهم عند ذلک: «هذا ما کَنَزْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ فَذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْنِزُونَ : فقد عاد عذابا علیکم تعذبون به.
و لعل تخصیص الجباه و الجنوب و الظهور لأنهم خضعوا لها و هو السجدة التی تکون بالجباه و لاذوا إلیها و اللواذ بالجنوب، و اتکئوا علیها و الاتکاء بالظهور، و قیل غیر ذلک و الله أعلم.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن حفص بن غیاث عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث الأسیاف الذی ذکره عن أبیه- قال: و أما السیوف الثلاثة المشهورة فسیف علی مشرکی العرب، قال الله عز و جل: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ .
قال: و السیف الثانی علی أهل الذمة- قال الله عز و جل: «وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً» نزلت هذه الآیة فی أهل الذمة- ثم نسخها قوله عز و جل: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ لا بِالْیَوْمِ الْآخِرِ- وَ لا یُحَرِّمُونَ ما حَرَّمَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ- وَ لا یَدِینُونَ دِینَ الْحَقِّ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ- حَتَّی یُعْطُوا الْجِزْیَةَ عَنْ یَدٍ وَ هُمْ صاغِرُونَ فمن کان منهم فی دار الإسلام فلن یقبل منه إلا الجزیة أو القتل- و مالهم فی‌ء و ذراریهم سبی، و إذا قبلوا الجزیة علی أنفسهم حرم علینا سبیهم، و حرمت أموالهم، و حلت لنا مناکحتهم، و من کان منهم فی دار الحرب حل لنا سبیهم- و أموالهم و لم یحل مناکحتهم، و لم یقبل إلا الدخول فی دار الإسلام أو الجزیة أو القتل.
و فیه، بإسناده عن طلحة بن زید عن أبی عبد الله (ع) قال: جرت السنة أن لا تؤخذ الجزیة من المعتوه- و لا من المغلوب علی عقله.
و فیه، بإسناده عن أبی یحیی الواسطی عن بعض أصحابنا قال: سئل أبو عبد الله 
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(ع) عن المجوس أ کان لهم شی‌ء؟ فقال: نعم- أ ما بلغک کتاب رسول الله ص إلی أهل مکة: أن أسلموا و إلا نابذتکم بحرب فکتبوا إلی رسول الله ص: أن خذ منا الجزیة و دعنا علی عبادة الأوثان. فکتب إلیهم النبی ص: إنی لست آخذ الجزیة إلا من أهل الکتاب-.
فکتبوا إلیه- یریدون بذلک تکذیبه-: زعمت أنک لا تأخذ الجزیة إلا من أهل الکتاب- ثم أخذت الجزیة من مجوس هجر. فکتب إلیهم النبی ص- أن المجوس کان لهم نبی فقتلوه و کتاب أحرقوه. أتاهم نبیهم بکتابهم فی اثنی عشر ألف جلد ثور.
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخری مودعة فی جوامع الحدیث و استیفاء الکلام فی مسائل الجزیة و الخراج و غیرهما فی الفقه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عساکر عن أبی أمامة عن رسول الله ص قال: القتال قتالان: قتال المشرکین- حتی یؤمنوا أو یعطوا الجزیة عن ید و هم صاغرون، و قتال الفئة الباغیة حتی تفی‌ء إلی أمر الله- فإذا فاءت أعطیت العدل.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و البیهقی فی سننه عن مجاهد": فی قوله: «قاتِلُوا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ الآیة- قال:
نزلت هذه حین أمر محمد ص و أصحابه بغزوة تبوک.
أقول: و قد تقدمت الروایات فی ذیل آیة المباهلة أن النبی ص أقر الجزیة علی نصاری نجران، و کان ذلک علی ما دل علیه أمثل الروایات سنة ست من الهجرة قبل غزوة تبوک بسنین، و کذا دعوته (ص) ملوک الروم و مصر و العجم و هم من أهل الکتاب کانت سنة ست.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن الزهری قال": أخذ رسول الله ص الجزیة من مجوس أهل هجر- و من یهود الیمن و نصاراهم من کل حالم دینار.
و فیه، أخرج مالک و الشافعی و أبو عبید فی کتاب الأموال و ابن أبی شیبة عن جعفر عن أبیه أن عمر بن الخطاب استشار الناس فی المجوس فی الجزیة فقال عبد الرحمن بن عوف سمعت رسول الله ص یقول: سنوا بهم سنة أهل الکتاب.
و فیه، أخرج عبد الرزاق فی المصنف عن علی بن أبی طالب: أنه سئل عن أخذ
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الجزیة من المجوس فقال: و الله ما علی الأرض الیوم أحد أعلم بذلک منی- إن المجوس کانوا أهل کتاب یعرفونه، و علم یدرسونه فشرب أمیرهم الخمر فسکر- فوقع علی أخته فرآه نفر من المسلمین- فلما أصبح قالت أخته: إنک قد صنعت بها کذا و کذا، و قد رآک نفر لا یسترون علیک فدعا أهل الطمع- ثم قال لهم قد علمتم أن آدم (ع) قد أنکح بنیه بناته.
فجاء أولئک الذین رأوه فقالوا: ویل للأبعد إن فی ظهرک حد الله- فقتلهم أولئک الذین کانوا عنده- ثم جاءت امرأة فقالت له: بلی- قد رأیتک فقال لها: ویحا لبغی بنی فلان- قالت: أجل و الله قد کانت بغیة ثم تابت فقتلها، ثم أسری علی ما فی قلوبهم و علی کتبهم فلم یصبح عندهم شی‌ء.
و فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ عُزَیْرٌ ابْنُ اللَّهِ الآیة: عن عطیة العوفی عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: اشتد غضب الله علی الیهود حین قالوا: عزیر ابن الله، و اشتد غضب الله علی النصاری حین قالوا:
المسیح ابن الله، و اشتد غضب الله علی من أراق دمی و آذانی فی عترتی.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری فی تاریخه عن أبی سعید الخدری قال: لما کان یوم أحد شج رسول الله ص فی وجهه و کسرت رباعیته- فقام رسول الله ص یومئذ رافعا یدیه یقول: إن الله عز و جل اشتد غضبه علی الیهود- أن قالوا: عزیر ابن الله- و اشتد غضبه علی النصاری أن قالوا المسیح ابن الله- و إن الله اشتد غضبه علی من أراق دمی و آذانی فی عترتی.
أقول: و قد روی فی الدر المنثور، و غیره عن ابن عباس و کعب الأحبار و السدی و غیرهم روایات فی قصة عزیر هی أشبه بالإسرائیلیات، و الظاهر أن الجمیع تنتهی إلی کعب.
و فی الإحتجاج، للطبرسی عن علی (ع) قال: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ أی لعنهم الله- أنی یؤفکون فسمی اللعنة قتالا، و کذلک: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ أی لعن الإنسان:
أقول: و روی ذلک من طرق أهل السنة عن ابن عباس 
و هو علی أی حال تفسیر یلازم المعنی لا بالمراد اللفظی.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر، عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له:
«اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فقال: أما و الله ما دعوهم إلی عبادة أنفسهم، و لو دعوهم إلی عبادة أنفسهم ما أجابوهم، و لکن أحلوا لهم حراما-
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و حرموا علیهم حلالا فعبدوهم من حیث لا یشعرون.
أقول: و روی هذا المعنی البرقی فی المحاسن، و رواه العیاشی فی تفسیره عن أبی بصیر و عن جابر جمیعا عن أبی عبد الله (ع) و عن حذیفة، و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الطرق عن حذیفة.
و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله:
«اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ قال: أما المسیح فبعض عظموه فی أنفسهم- حتی زعموا أنه إله و أنه ابن الله، و طائفة منهم قالوا: ثالث ثلاثة، و طائفة منهم قالوا: هو الله-.
و أما قوله: «أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ فإنهم أطاعوا و أخذوا بقولهم، و اتبعوا ما أمروهم به، و دانوا بما دعوهم إلیه فاتخذوهم أربابا بطاعتهم لهم- و ترکهم أمر الله و کتبه و رسله فنبذوه وراء ظهورهم، و ما أمرهم به الأحبار و الرهبان اتبعوهم- و أطاعوهم و عصوا الله.
الحدیث.
و فی تفسیر البرهان، عن المجمع قال: و روی الثعلبی بإسناده عن عدی بن حاتم قال: أتیت رسول الله ص و فی عنقی صلیب من ذهب- فقال لی: یا عدی اطرح هذا الربق.
و فی تفسیر البرهان، عن الصدوق بإسناده عن أبی بصیر قال: قال أبو عبد الله (ع): فی قوله عز و جل: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِ الآیة- و الله ما نزل تأویلها بعد و لا ینزل تأویلها حتی یخرج القائم- فإذا خرج القائم لم یبق کافر بالله و لا مشرک بالإمام- إلا کره خروجه حتی لو کان الکافر فی بطن صخرة قالت:
یا مؤمن فی بطنی کافر فاکسرنی و اقتله.
أقول: و روی ما فی معناه العیاشی عن أبی المقدام عن أبی جعفر (ع) و عن سماعة عن أبی عبد الله (ع)، و کذا الطبرسی مثله عن أبی جعفر (ع)، و فی تفسیر القمی، أنها نزلت فی القائم من آل محمد ( (ع))، و معنی نزولها فیه کونه تأویلها کما یدل علیه روایة الصدوق.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن المنذر و البیهقی فی سننه عن جابر": فی قوله: «لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ قال: لا یکون ذلک حتی لا یبقی یهودی و لا نصرانی صاحب ملة- إلا الإسلام حتی تأمن الشاة الذئب، و البقرة الأسد، و الإنسان الحیة، و حتی لا تقرض فأرة جرابا، و حتی یوضع الجزیة و یکسر الصلیب- و یقتل 
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الخنزیر، و ذلک إذا نزل عیسی بن مریم (ع).
أقول: و المراد بوضع الجزیة أن تصیر متروکة لا حاجة إلیها لعدم الموضوع بقرینة صدر الحدیث، و ما دلت علیه هذه الروایات من عدم بقاء کفر و لا شرک یومئذ یؤیدها روایات أخری، و هناک روایات أخری تدل علی وضع المهدی (ع) الجزیة علی أهل الکتاب بعد ظهوره.
و ربما أیده قوله تعالی فی أهل الکتاب: «وَ أَلْقَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ:» المائدة:- 64، «فَأَغْرَیْنا بَیْنَهُمُ الْعَداوَةَ وَ الْبَغْضاءَ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ»: المائدة:- 14، و ما فی معناه من الآیات فإنها لا تخلو من ظهور ما فی بقائهم إلی یوم القیامة إن لم تکن کنایة عن ارتفاع المودة بینهم ارتفاعا أبدیا، و قد تقدم فی ذیل الآیات بعض الکلام فی هذا المعنی.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن الضریس عن علباء بن أحمر": أن عثمان بن عفان لما أراد أن یکتب المصاحف- أرادوا أن یلقوا الواو التی فی براءة: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ» قال أبی: لتلحقنها أو لأضعن سیفی علی عاتقی فألحقوها.
و فی أمالی الشیخ، قال: أخبرنا جماعة عن أبی المفضل و ساق إسناده قال: قال رسول الله ص: لما نزلت هذه الآیة: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ- وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ کل ما یؤدی زکاته فلیس بکنز- و إن کان تحت سبع أرضین، و کل مال لا یؤدی زکاته فهو کنز و إن کان فوق الأرض.
أقول: و روی ما فی معناه فی الدر المنثور، عن ابن عدی و الخطیب عن جابر عن النبی ص و کذا بطرق أخری عن ابن عباس و غیره.
و فیه، أیضا بإسناده عن أبی عبد الله (ع) عن أبیه أبی جعفر (ع): أنه سئل عن الدنانیر و الدراهم و ما علی الناس. فقال أبو جعفر (ع): هی خواتیم الله فی أرضه- جعلها الله مصلحة لخلقه، و بها یستقیم شئونهم و مطالبهم- فمن أکثر له منها فقال بحق الله تعالی فیها- أدی زکاتها فذاک الذی طلبه، و خلص له، و من أکثر له منها فبخل بها و لم یؤد حق الله فیها- و اتخذ منها الأبنیة فذاک الذی حق علیه وعید الله عز و جل- فی کتابه یقول الله تعالی: «یَوْمَ یُحْمی عَلَیْها فِی نارِ جَهَنَّمَ فَتُکْوی بِها جِباهُهُمْ 
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وَ جُنُوبُهُمْ وَ ظُهُورُهُمْ- هذا ما کَنَزْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ فَذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْنِزُونَ .
أقول: و الروایة تؤید ما استفدناه سابقا من الآیة.
و فی تفسیر القمی، قال": کان أبو ذر الغفاری یغدو کل یوم- و هو فی الشام فینادی بأعلی صوته: بشر أهل الکنوز بکی فی الجباه، و کی فی الجنوب- و کی فی الظهور حتی یتردد الحر فی أجوافهم.
أقول: و قد استفاد الطبرسی فی المجمع، من الروایة الوجه فی تخصیص الجباه و الجنوب و الظهور من بین أعضاء الإنسان بالذکر فی الآیة، و أن الغرض من تعذیبهم بهذا الوجه إیراد حر النار فی أجوافهم و هی داخل الرءوس فتکوی جباههم و داخل الصدور و البطون فتکوی جنوبهم و ظهورهم.
و یمکن تتمیم ما ذکره بأنهم یکبون علی وجوههم و رءوسهم منکوسة علی ما یشعر به الأخبار و بعض الآیات ثم تکوی أعضاؤهم من فوق فینتج ذلک کی الجباه و الجنوب و الظهور.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق فی المصنف عن أبی ذر قال": بشر أصحاب الکنوز بکی فی الجباه و فی الجنوب و فی الظهور.
و فیه، أخرج ابن سعد و ابن أبی شیبة و البخاری و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن زید بن وهب قال": مررت علی أبی ذر بالربذة فقلت: ما أنزلک بهذه الأرض؟ قال: کنا بالشام فقرأت: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ- وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ فقال معاویة: ما هذه فینا هذه فی أهل الکتاب. قلت أنا: إنها لفینا و فیهم.
و فیه، أخرج مسلم و ابن مردویه عن الأحنف بن قیس قال": جاء أبو ذر فقال:
بشر الکانزین بکی من قبل ظهورهم یخرج من جنوبهم، و کی من جباههم یخرج من أقفائهم، فقلت: ما ذا؟ قال: ما قلت إلا ما سمعت من نبیهم (ص).
و فیه، أخرج أحمد فی الزهد عن أبی بکر المنکدر قال": بعث حبیب بن سلمة إلی أبی ذر- و هو أمیر الشام بثلاثمائة دینار، و قال: استعن بها علی حاجتک؛ فقال 
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أبو ذر: أرجع بها إلیه- أ ما وجد أحدا أغر بالله منا ما لنا إلا الظل نتواری به، و ثلاثة من غنم تروح علینا،- و مولاة لنا تصدق علینا بخدمتها- ثم إنی لأنا أتخوف الفضل.
و فیه، أخرج البخاری و مسلم عن الأحنف بن قیس قال: جلست إلی ملإ من قریش- فجاء رجل خشن الشعر و الثیاب و الهیئة حتی قام علیهم فسلم- ثم قال: بشر الکانزین برضف یحمی علیه فی نار جهنم- ثم یوضع علی حلمة ثدی أحدهم حتی یخرج من نغض کتفه،- و یوضع علی نغض کتفه حتی یخرج من حلمة ثدیه فیتدلدل-.
ثم ولی و جلس إلی ساریة فتبعته- و جلست إلیه و أنا لا أدری من هو؟ فقلت:
لا أری القوم إلا قد کرهوا ما قلت، قال: إنهم لا یعقلون شیئا قال لی خلیلی.
قلت: من خلیلک؟ قال: النبی ص، أ تبصر أحدا؟ قلت: نعم. قال: ما أحب أن یکون لی مثل أحد ذهبا أنفقه کله- إلا ثلاثة دنانیر و إن هؤلاء لا یعقلون- إنما یجمعون للدنیا و الله لا أسألهم دنیا، و لا أستفتیهم عن دین حتی ألقی الله عز و جل.
و فی تاریخ الطبری، عن شعیب عن سیف عن محمد بن عوف عن عکرمة عن ابن عباس": أن أبا ذر دخل علی عثمان و عنده کعب الأحبار- فقال لعثمان: لا ترضوا من الناس بکف الأذی حتی یبذلوا المعروف، و قد ینبغی لمؤدی الزکاة أن لا یقتصر علیها- حتی یحسن إلی الجیران و الإخوان و یصل القرابات-.
فقال: کعب من أدی الفریضة فقد قضی ما علیه، فرفع أبو ذر محجنه فضربه فشجه فاستوهبه عثمان فوهبه له- و قال: یا أبا ذر اتق الله و اکفف یدک و لسانک، و قد کان قال له: یا ابن الیهودیة ما أنت و ما هاهنا.
أقول: و قصص أبی ذر و اختلافه مع عثمان و معاویة معروفة مضبوطة فی کتب التاریخ و التدبر فیما مر من أحادیثه و ما قاله لمعاویة إن الآیة لا تختص بأهل الکتاب و ما خاطب به عثمان و واجه به کعبا یدل علی أنه إنما فهم من الآیة ما قدمناه أنها توعد علی الکف عن الإنفاق فی السبیل الواجب.
و یؤیده تحلیل الحال الحاضر یومئذ فقد کان الناس یومئذ انقسموا قسمین و تبعضوا شطرین عامة لا یقدرون علی قوت الیوم، و لا یجدون ما یستر عوراتهم و ما لهم إلی أوجب حوائجهم سبیل، و خاصة أسکرتهم الدنیا بجماع ما فیها من مال و منال 
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یکنزون مئات الألوف و ألوف الألوف من عطایا الخلافة و غنائم الحروب و مال الخراج.
و یکفیک فی التبصر فیه أن تراجع ما ضبطته التواریخ من أموال الصحابة من نقد و رقیق و ضیعة و شامخات القصور و ناجمات الدور، و ما أحدثه معاویة و سائر بنی أمیة بالشام و غیره من أزیاء قیصرانیة و کسروانیة.
و الإسلام لا یرتضی شیئا من ذلک و لا ینفذ هذا الاختلاف الفاحش دون أن تتقارب الطبقات بالإنفاق، و تصلح عامة الأوضاع بانعطاف الأغنیاء علی الفقراء، و الأقویاء علی الضعفاء.
و ربما قیل: إن أبا ذر کان یری باجتهاد منه أن الزائد علی القدر الواجب من المال الذی ینفق لسد الجوع و ستر العورة کنز یجب إنفاقه فی سبیل الله أو أنه کان یدعو إلی الزهد فی الدنیا.
لکن الذی یوجد من بعض کلامه فی الروایات یکذبه فإنه لا یستند فی شی‌ء مما قاله إلی اجتهاده و رأی نفسه بل بقوله: ما قلت لهم إلا ما سمعت من نبیهم، و قال خلیلی کذا و کذا،
و قد صحت الروایة و استفاضت من طرق الفریقین عن النبی ص أنه قال: «ما أظلت الخضراء- و لا أقلت الغبراء ذا لهجة أصدق من أبی ذر».
و بذلک یظهر فساد ما ذکره شداد بن أوس 
فیما روی عنه أحمد و الطبرانی قال: «کان أبو ذر یسمع عن رسول الله ص- ثم یخرج إلی بادیته ثم یرخص فیه رسول الله ص بعد ذلک- فیحفظ من رسول الله ص الرخصة فلا یسمعها أبو ذر- فیأخذ أبو ذر بالأمر الأول الذی سمع قبل ذلک.
و ذلک أن الذی ذکر من أبی ذر أنما هو قوله: إن آیة الکنز لا تختص بأهل الکتاب بل یعمهم و المسلمین، و لیس هذا مصداقا لما ذکره فی الروایة من العزیمة و الرخصة، و کذا قوله: إن تأدیة الزکاة فحسب لا یکفی فی جواز الکنز و عدم إنفاقه فی الواجب من سبیل الله، و کیف یتصور فی حقه أن لا یکون یسمع أن الإنفاق منه مستحب کما أن منه واجبا و أن لا یعلم أن أدلة الإنفاق المندوب أحسن مبین لآیة الکنز.
و أوهن من ذلک ما تعلق به الطبری فی تاریخه 
فقد روی عن شعیب عن سیف عن عطیة عن یزید الفقعسی قال: لما ورد ابن السوداء الشام لقی أبا ذر فقال: یا
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أبا ذر أ لا تعجب إلی معاویة یقول: المال مال الله ألا إن کل شی‌ء لله: کأنه یرید أن یحتجبه دون المسلمین، و یمحو اسم المسلمین-.
فأتاه أبو ذر فقال: ما یدعوک إلی أن تسمی مال المسلمین مال الله؟ قال:
یرحمک الله یا أبا ذر- أ لسنا عباد الله و المال ماله و الخلق خلقه و الأمر أمره؟ قال:
فلا تقله، قال: فإنی لا أقول: إنه لیس لله، و لکن سأقول: مال المسلمین-.
قال: و أتی ابن السوداء أبا الدرداء فقال له: من أنت؟ أظنک و الله یهودیا؟ فأتی عبادة بن الصامت فتعلق به فأتی به معاویة- فقال: هذا و الله الذی بعث علیک أبا ذر-.
و قام أبو ذر بالشام و جعل یقول: یا معشر الأغنیاء و أسوأ الفقراء- بشر الذین یکنزون الذهب و الفضة- و لا ینفقونها فی سبیل الله بمکان من نار- تکوی بها جباههم و جنوبهم و ظهورهم.
الحدیث.
و محصله أن أبا ذر إنما بادر إلی ما بادر و ألح علیه بتسویل من ابن السوداء و هذان اللذان روی عنهما الحدیث و عنهما یروی جل قصص عثمان أعنی شعیبا و سیفا هما من الکذابین الوضاعین المشهورین ذکرهما علماء الرجال و قدحوا فیهما.
و الذی اختلقاه من حدیث ابن السوداء و هو الذی سموه عبد الله بن سبإ، و إلیهما ینتهی حدیثه، من الأحادیث الموضوعة، و قد قطع المحققون من أصحاب البحث أخیرا أن ابن السوداء هذا من الموضوعات الخرافیة التی لا أصل لها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر قال: قال رسول الله ص: ما من ذی کنز لا یؤدی حقه- إلا جی‌ء به یوم القیامة تکوی به جبینه و جبهته، و قیل له: هذا کنزک الذی بخلت به.
و فیه، أخرج الطبرانی فی الأوسط و أبو بکر الشافعی فی الغیلانیات عن علی قال: قال رسول الله ص: إن الله فرض علی أغنیاء المسلمین فی أموالهم- القدر الذی یسع فقراءهم، و لن یجهد الفقراء إذا جاعوا أو عروا إلا بما یمنع أغنیاؤهم. ألا و إن الله یحاسبهم حسابا شدیدا- أو یعذبهم عذابا ألیما.
و فیه، أخرج الحاکم و صححه و ضعفه الذهبی عن أبی سعید الخدری عن بلال 
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قال: قال رسول الله ص: یا بلال الق الله فقیرا و لا تلقه غنیا. قلت: و کیف لی بذلک؟ قال: إذا رزقت فلا تخبأ، و إذا سئلت فلا تمنع، قلت: و کیف لی بذلک؟ قال: هو ذاک و إلا فالنار.



(کلام فی معنی الکنز)

لا ریب أن المجتمع الذی أوجده الإنسان بحسب طبعه الأولی إنما یقوم بمبادلة المال و العمل، و لو لا ذلک لم یعش المجتمع الإنسانی و لا طرفة عین فإنما یتزود الإنسان من مجتمعة بأن یحرز أمورا من أولیات المادة الأرضیة و یعمل علیها ما یسعه من العمل ثم یقتنی من ذلک لنفسه ما یحتاج إلیه، و یعوض ما یزید علی حاجته من سائر ما یحتاج إلیه مما عند غیره من أفراد المجتمع کالخباز یأخذ لنفسه من الخبز ما یقتات به و یعوض الزائد علیه من الثوب الذی نسجه النساج و هکذا فإنما أعمال المجتمعین فی ظرف اجتماعهم بیع و شری و مبادلة و معاوضة.
و الذی یتحصل من الأبحاث الاقتصادیة أن الإنسان الأولی کان یعوض فی معاملاته العین بالعین من غیر أن یکونوا متنبهین لأزید من ذلک غیر أن النسب بین الأعیان کانت تختلف عندهم باشتداد الحاجة و عدمه، و بوفور الأعیان المحتاج إلیها و اعوازها فکلما کانت العین أمس بحاجة الإنسان أو قل وجودها توفرت الرغبات إلی تحصیلها، و ارتفعت نسبتها إلی غیرها، و کلما بعدت عن مسیس الحاجة أو ابتذلت بالکثرة و الوفور انصرفت النفوس عنها و انخفضت نسبتها إلی غیرها و هذا هو أصل القیمة.
ثم إنهم عمدوا إلی بعض الأعیان العزیزة الوجود عندهم فجعلوها أصلا فی القیمة تقاس إلیه سائر الأعیان المالیة بمالها من مختلف النسب کالحنطة و البیضة و الملح فصارت مدارا تدور علیها المبادلات السوقیة، و هذه السلیقة دائرة بینهم فی بعض المجتمعات الصغیرة فی القری و بین القبائل البدویة حتی الیوم.
و لم یزالوا علی ذلک حتی ظفروا ببعض الفلزات کالذهب و الفضة و النحاس و نحوها فجعلوها أصلا إلیه یعود نسب سائر الأعیان من جهة قیمها، و مقیاسا واحدا یقاس إلیها غیرها فهی النقود القائمة بنفسها و غیرها یقوم بها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 262
ثم آل الأمر إلی أن یحوز الذهب المقام أول و الفضة تتلوه، و یتلوها غیرهما، و سکت الجمیع بالسکک الملوکیة أو الدولیة فصارت دینارا و درهما و فلسا و غیر ذلک بما یطول شرحه علی خروجه من غرض البحث.
فلم یلبث النقدان حتی عادا أصلا فی القیمة بهما یقوم کل شی‌ء، و إلیهما یقاس ما عند الإنسان من مال أو عمل، و فیهما یرتکز ارتفاع کل حاجة حیویة، و هما ملاک الثروة و الوجد کالمتعلق بهما روح المجتمع فی حیاته یختل أمره باختلال أمرهما، إذا جریا فی سوق المعاملات جرت المعاملات بجریانهما، و إذا وقفا وقفت.
و قد أوضحت ما علیهما من الوظیفة المحولة إلیهما فی المجتمعات الإنسانیة من حفظ قیم الأمتعة و الأعمال، و تشخیص نسب بعضها إلی بعض، الأوراق الرسمیة الدائرة الیوم فیما بین الناس کالبوند و الدولار و غیرهما و الصکوک البنجیة المنتشرة فإنها تمثل قیم الأشیاء من غیر أن تتضمن عینیة لها قیمة فی نفسها فهی قیم خالصة مجردة تقریبا.
فالتأمل فی مکانة الذهب و الفضة الاجتماعیة بما هما نقدان حافظان للقیم و مقیاسان یقاس إلیهما الأمتعة و الأموال بما لها من النسب الدائرة بینها تنور أنهما ممثلان لنسب الأشیاء بعضها إلی بعض، و إذ کانت بحسب الاعتبار ممثلات للنسب- و إن شئت فقل:
نفس النسب- تبطل النسب ببطلان اعتبارها، و تحبس بحبسها و منع جریانها و تقف بوقوفها.
و قد شاهدنا فی الحربین العالمیین الأخیرین ما ذا أوجده بطلان اعتبار نقود بعض الدول؟ کالمنات فی الدولة التزاریة و المارک فی الجرمن من البلوی و سقوط الثروة و اختلال أمر الناس فی حیاتهم، و الحال فی کنزهما و منع جریانهما بین الناس هذا الحال.
و إلی ذلک یشیر قول أبی جعفر (ع) فی روایة الأمالی المتقدمة: «جعلها الله مصلحة لخلقه و بها یستقیم شئونهم و مطالبهم».
و من هنا یظهر أن کنزهما إبطال لقیم الأشیاء و إماتة لما فی وسع المکنوز منهما من إحیاء المعاملات الدائرة و قیام السوق فی المجتمع علی ساقه، و ببطلان المعاملات و تعطل الأسواق تبطل حیاة المجتمع، و بنسبة ما لها من الرکود و الوقوف تقف و تضعف.
لست أرید خزنهما فی مخازن تختص بهما فإن حفظ نفائس الأموال و کرائم الأمتعة
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من الضیعة من الواجبات التی تهدی إلیه الغریزة الإنسانیة و یستحسنه العقل السلیم فکلما جرت وجوه النقد فی سبیل المعاملات کیفما کان فهو و إذا رجعت فمن الواجب أن تختزن و تحفظ من الضیعة و ما یهددها من أیادی الغصب و السرقة و الغیلة و الخیانة.
و إنما أعنی به کنزهما و جعلهما فی معزل عن الجریان فی المعاملات السوقیة و الدوران لإصلاح أی شأن من شئون الحیاة و رفع الحوائج العاکفة علی المجتمع کإشباع جائع و إرواء عطشان و کسوة عریان و ربح کاسب و انتفاع عامل و نماء مال و علاج مریض و فک أسیر و إنجاء غریم و الکشف عن مکروب و التفریج عن مهموم و إجابة مضطر و الدفع عن بیضة المجتمع الصالح و إصلاح ما فسد من الجو الاجتماعی.
و هی موارد لا تحصی واجبة أو مندوبة أو مباحة لا یتعدی فیها حد الاعتدال إلی جانبی الإفراط و التفریط و البخل و التبذیر، و المندوب من الإنفاق و إن لم یکن فی ترکه مأثم و لا إجرام شرعا و لا عقلا غیر أن التسبب إلی إبطال المندوبات من رأس و الاحتیال لرفع موضوعها من أشد الجرم و المعصیة.
اعتبر ذلک فیما بین یدیک من الحیاة الیومیة بما یتعلق به من شئون المسکن و المنکح و المأکل و المشرب و الملبس تجد أن ترک النفل المستحب من شئون الحیاة و المعاش و الاقتصار دقیقا علی الضروری منها- الذی هو بمنزلة الواجب الشرعی- یوجب اختلال أمر الحیاة اختلالا لا یجبره جابر و لا یسد طریق الفساد فیه ساد.
و بهذا البیان یظهر أن قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ لیس من البعید أن یکون مطلقا یشمل الإنفاق المندوب بالعنایة التی مرت فإن فی کنز الأموال رفعا لموضوع الإنفاق المندوب کالإنفاق الواجب لا مجرد عدم الإنفاق مع صلاحیة الموضوع لذلک.
و بذلک یتبین أیضا معنی ما خاطب به أبو ذر عثمان بن عفان لما دخل علیه علی ما تقدم فی روایة الطبری حیث قال له: «لا ترضوا من الناس بکف الأذی حتی یبذلوا المعروف، و قد ینبغی لمؤدی الزکاة أن لا یقتصر علیها حتی یحسن إلی الجیران و الإخوان و یصل القرابات».
فإن لفظه کالصریح أو هو صریح فی أنه لا یری کل إنفاق فیما یفضل من المئونة
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بعد الزکاة واجبا، و أنه یقسم الإنفاق فی سبیل الله إلی ما یجب و ما ینبغی غیر أنه یعترض بانقطاع سبیل الإنفاق من غیر جهة الزکاة و انسداد باب الخیرات بالکلیة و فی ذلک إبطال غرض التشریع و إفساد المصلحة العامة المشرعة.
یقول: لیست هی حکومة استبدادیة قیصرانیة أو کسروانیة، لا وظیفة لها إلا بسط الأمن و کف الأذی بالمنع عن إیذاء بعض الناس بعضا ثم الناس أحرار فیما فعلوا غیر ممنوعین عن ما اشتهوا من عمل أفرطوا أو فرطوا، أصلحوا أو أفسدوا، اهتدوا أو ضلوا و تاهوا، و المتقلد لحکومتهم حر فیما عمل و لا یسأل عما یفعل.
و إنما هی حکومة اجتماعیة دینیة لا ترضی عن الناس بمجرد کف الأذی بل تسوق الناس فی جمیع شئون معیشتهم إلی ما یصلح لهم و یهیئ لکل من طبقات المجتمع من أمیرهم و مأمورهم و رئیسهم و مرءوسهم و مخدومهم و خادمهم و غنیهم و فقیرهم و قویهم و ضعیفهم ما یسع له من سعادة حیاتهم فترفع حاجة الغنی بإمداد الفقیر و حاجة الفقیر بمال الغنی و تحفظ مکانة القوی باحترام الضعیف و حیاة الضعیف برأفة القوی و مراقبته، و مصدریة العالی بطاعة الدانی و طاعة الدانی بنصفة العالی و عدله، و لا یتم هذا کله إلا بنشر المبرات و فتح باب الخیرات، و العمل بالواجبات علی ما یلیق بها و المندوبات علی ما یلیق بها و أما القصر علی القدر الواجب، و ترک الإنفاق المندوب من رأس فإن فیه هدما لأساس الحیاة الدینیة، و إبطالا لغرض الشارع، و سیرا حثیثا إلی نظام مختل و هرج و مرج و فساد عریق لا یصلحه شی‌ء کل ذلک عن المسامحة فی إحیاء غرض الدین، و المداهنة مع الظالمین إلا تفعلوه تکن فتنة فی الأرض و فساد کبیر.
و کذلک قول أبی ذر لمعاویة فیما تقدم من روایة الطبری: «ما یدعوک إلی أن تسمی مال المسلمین مال الله؟ قال: یرحمک الله یا أبا ذر أ لسنا عباد الله و المال ماله و الخلق خلقه و الأمر أمره قال: فلا تقله».
فإن الکلمة التی کان یقولها معاویة و عماله و من بعده من خلفاء بنی أمیة و إن کانت کلمة حق و قد رویت عن النبی ص و یدل علیها کتاب الله لکنهم کانوا یستنتجون منه خلاف ما یریده الله سبحانه فإن المراد به أن المال لا یختص به أحد بعزة أو قوة أو سیطرة و إنما هو لله ینفق فی سبیله علی حسب ما عینه من موارد
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إنفاقه فإن کان مما اقتناه الفرد بکسب أو إرث أو نحوهما فله حکمة، و إن کان مما حصلته الحکومة الإسلامیة من غنیمة أو جزیة أو خراج أو صدقات أو نحو ذلک فله أیضا موارد إنفاق معینة فی الدین، و لیس فی شی‌ء من ذلک لوالی الأمر أن یخص نفسه أو واحدا من أهل بیته بشی‌ء یزید علی لازم مئونته فضلا أن یکنز الکنوز و یرفع به القصور و یتخذ الحجاب و یعیش عیشة قیصر و کسری.
و أما هؤلاء فإنما کانوا یقولونه دفعا لاعتراض الناس علیهم فی صرف مال المسلمین فی سبیل شهواتهم و بذله فیما لا یرضی الله، و منعه أهلیة و مستحقیه أن المال للمسلمین تصرفونه فی غیر سبیلهم! فیقولون: إن المال مال الله و نحن أمناءه نعمل فیه بما نراه فیستبیحون بذلک اللعب بمال الله کیف شاءوا و یستنتجون به صحة عملهم فیه بما أرادوا و هو لا ینتج إلا خلافه، و مال الله و مال المسلمین بمعنی واحد، و قد أخذوهما لمعنیین اثنین یدفع أحدهما الآخر.
و لو کان مراد معاویة بقوله: «المال مال الله» هو الصحیح من معناه لم یکن معنی لخروج أبی ذر من عنده و ندائه فی الملإ من الناس: بشر الکانزین بکی فی الجباه و کی فی الجنوب و کی فی الظهور.
علی أن معاویة قد قال لأبی ذر إنه یری أن آیة الکنز خاصة بأهل الکتاب و ربما کان من أسباب سوء ظنه بهم إصرارهم عند کتابة مصحف عثمان أن یحذفوا الواو من قوله: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ إلخ حتی هددهم أبی بالقتال إن لم یلحقوا الواو فألحقوها و قد مرت الروایة.
فالقصة فی حدیث الطبری عن سیف عن شعیب و إن سیقت بحیث تقضی علی أبی ذر بأنه کان مخطئا فی ما اجتهد به کما اعترف به الطبری فی أول کلامه غیر أن أطراف القصة تقضی بإصابته.
و بالجملة فالآیة تدل علی حرمة کنز الذهب و الفضة فیما کان هناک سبیل لله یجب إنفاقه فیه و ضرورة داعیة إلیه لمستحقی الزکاة مع الامتناع من تأدیتها، و الدفاع الواجب مع عدم النفقة و انقطاع سبیل البر و الإحسان بین الناس.
و لا فرق فی تعلق وجوب الإنفاق بین المال الظاهر الجاری فی الأسواق و بین 
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الکنز المدفون فی الأرض غیر أن الکنز یختص بشی‌ء زائد و هو خیانة ولی الأمر فی ستر المال و غروره کما تقدم ذکره فی البیان المتقدم.
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اشارة

إِنَّ عِدَّةَ الشُّهُورِ عِنْدَ اللَّهِ اثْنا عَشَرَ شَهْراً فِی کِتابِ اللَّهِ یَوْمَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ مِنْها أَرْبَعَةٌ حُرُمٌ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً کَما یُقاتِلُونَکُمْ کَافَّةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ (36) إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ یُضَلُّ بِهِ الَّذِینَ کَفَرُوا یُحِلُّونَهُ عاماً وَ یُحَرِّمُونَهُ عاماً لِیُواطِؤُا عِدَّةَ ما حَرَّمَ اللَّهُ فَیُحِلُّوا ما حَرَّمَ اللَّهُ زُیِّنَ لَهُمْ سُوءُ أَعْمالِهِمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ (37)



(بیان)

فی الآیتین بیان حرمة الأشهر الحرم ذی القعدة و ذی الحجة و المحرم و رجب الفرد و تثبیت حرمتها و إلغاء نسی‌ء الجاهلیة، و فیها الأمر بقتال المشرکین کافة.
قوله تعالی: «إِنَّ عِدَّةَ الشُّهُورِ عِنْدَ اللَّهِ اثْنا عَشَرَ شَهْراً فِی کِتابِ اللَّهِ یَوْمَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ الشهر کالسنة و الأسبوع مما یعرفه عامة الناس منذ أقدم أعصار الإنسانیة، و کان لبعضها تأثیرا فی تنبههم للبعض فقد کان الإنسان یشاهد تحول السنین و مرورها بمضی الصیف و الشتاء و الربیع و الخریف و تکررها بالعود ثم العود ثم تنبهوا لانقسامها إلی أقسام هی أقصر منها مدة حسب ما ساقهم إلیه مشاهدة اختلاف أشکال القمر من الهلال إلی الهلال، و ینطبق علی ما یقرب من ثلاثین یوما و تنقسم بذلک السنة إلی اثنی عشر شهرا.
و السنة التی ینالها الحس شمسیة تتألف من ثلاثمائة و خمسة و ستین یوما و بعض 
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یوم لا تنطبق علی اثنی عشر شهرا قمریا هی ثلاثمائة و أربعة و خمسون یوما تقریبا إلا برعایة حساب الکبیسة غیر أن ذلک هو الذی یناله الحس و ینتفع به عامة الناس من الحاضر و البادی و الصغیر و الکبیر و العالم و الجاهل.
ثم قسموا الشهر إلی الأسابیع و إن کان هو أیضا لا ینطبق علیها تمام الانطباق لکن الحس غلب هناک أیضا الحساب الدقیق، و هو الذی أثبت اعتبار الأسبوع و أبقاه علی حاله من غیر تغییر مع ما طرأ علی حساب السنة من الدقة من جهة الإرصاد، و علی حساب الشهور من التغییر فبدلت الشهور القمریة شمسیة تنطبق علیها السنة الشمسیة تمام الانطباق.
و هذا بالنسبة إلی النقاط الاستوائیة و ما یلیها من النقاط المعتدلة أو ما یتصل بها من الأرض إلی عرض سبع و ستین الشمالی و الجنوبی تقریبا، و فیها معظم المعمورة و أما ما وراء ذلک إلی القطبین الشمالی و الجنوبی فیختل فیها حساب السنة و الشهر و الأسبوع، و السنة فی القطبین یوم و لیلة، و قد اضطر ارتباط بعض أجزاء المجتمع الإنسانی ببعض سکان هذه النقاط- و هم شرذمة قلیلون- أن یراعوا فی حساب السنة و الشهر و الأسبوع و الیوم ما یعتبره عامة سکان المعمورة فحساب الزمان الدائر بیننا إنما هو بالنسبة إلی جل سکان المعمورة من الأرض.
علی أن هذا إنما هو بالنسبة إلی أرضنا التی نحن علیها، و أما سائر الکواکب فالسنة- و هی زمان الحرکة الانتقالیة من الکوکب حول الشمس دورة واحدة کاملة- فیها تختلف و تتخلف عن سنتنا نحن، و کذلک الشهر القمری فیما کان له قمر أو أقمار منها علی ما فصلوه فی فن الهیئة.
فقوله تعالی: «إِنَّ عِدَّةَ الشُّهُورِ عِنْدَ اللَّهِ اثْنا عَشَرَ شَهْراً» إلخ ناظر إلی الشهور القمریة التی تتألف منها السنون و هی التی لها أصل ثابت فی الحس و هو التشکلات القمریة بالنسبة إلی أهل الأرض.
و الدلیل علی کون المراد بها الشهور القمریة- أولا- قوله بعد: «مِنْها أَرْبَعَةٌ حُرُمٌ لقیام الضرورة علی أن الإسلام لم یحرم إلا أربعة من الشهور القمریة التی هی ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم و رجب، و الأربعة من القمریة دون الشمسیة.
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و ثانیا: قوله: «عِنْدَ اللَّهِ و قوله: «فِی کِتابِ اللَّهِ یَوْمَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فإن هذه القیود تدل علی أن هذه العدة لا سبیل للتغیر و الاختلاف إلیها لکونها عند الله کذلک و لا یتغیر علمه، و کونها فی کتاب الله کذلک یوم خلق السماوات و الأرض فجعل الشمس تجری لمستقر لها، و القمر قدره منازل حتی عاد کالعرجون القدیم لا الشمس ینبغی لها أن تدرک القمر و لا اللیل سابق النهار و کل فی فلک یسبحون فهو الحکم المکتوب فی کتاب التکوین، و لا معقب لحکمه تعالی.
و من المعلوم أن الشهور الشمسیة وضعیة اصطلاحیة و إن کانت الفصول الأربعة و السنة الشمسیة علی غیر هذا النعت فالشهور الاثنا عشر التی هی ثابتة ذات أصل ثابت هی الشهور القمریة.
فمعنی الآیة إن عدة الشهور اثنا عشر شهرا تتألف منها السنون، و هذه العدة هی التی فی علم الله سبحانه، و هی التی أثبتها فی کتاب التکوین یوم خلق السماوات و الأرض و أجری الحرکات العامة التی منها حرکة الشمس و حرکة القمر حول الأرض و هی الأصل الثابت فی الکون لهذه العدة.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بکتاب الله فی الآیة القرآن أو کتاب مکتوب فیه عدة الشهور علی حد الکتب و الدفاتر التی عندنا المؤلفة من قراطیس و أوراق یضبط فیها الألفاظ بخطوط خاصة وضعیة.
قوله تعالی: «مِنْها أَرْبَعَةٌ حُرُمٌ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ الحرم جمع حرام و هو الممنوع منه، و القیم هو القائم بمصلحة الناس المهیمن علی إدارة أمور حیاتهم و حفظ شئونها.
و قوله: «مِنْها أَرْبَعَةٌ حُرُمٌ هی الأشهر الأربعة: ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم و رجب بالنقل القطعی، و الکلمة کلمة تشریع بدلیل قوله: «ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ إلخ.
و إنما جعل الله هذه الأشهر الأربعة حرما لیکف الناس فیها عن القتال و ینبسط علیهم بساط الأمن، و یأخذوا فیها الأهبة للسعادة، و یرجعوا إلی ربهم بالطاعات و القربات.
و کانت حرمتها من شریعة إبراهیم، و کانت العرب تحترمها حتی فی الجاهلیة
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حینما کانوا یعبدون الأوثان غیر أنهم ربما کانوا یحولون الحرمة من شهر إلی شهر سنة أو أزید منها بالنسی‌ء الذی تتعرض له الآیة التالیة.
و قوله: «ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ ، الإشارة إلی حرمة الأربعة المذکورة، و الدین کما تطلق علی مجموع ما أنزله الله علی أنبیائه تطلق علی بعضها فالمعنی أن تحریم الأربعة من الشهور القمریة هو الدین الذی یقوم بمصالح العباد. کما یشیر إلیه فی قوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ وَ الشَّهْرَ الْحَرامَ» الآیة: المائدة:- 97 و قد تقدم الکلام فیه فی الجزء السادس من الکتاب.
و قوله: «فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ الضمیر إلی الأربعة إذ لو کان راجعا إلی «اثْنا عَشَرَ» المذکور سابقا لکان الظاهر أن یقال «فیها» کما نقل عن الفراء، و أیضا لو کان راجعا إلی «اثْنا عَشَرَ» و هی تمام السنة لکان قوله: «فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ کما قیل فی معنی قولنا: فلا تظلموا أبدا أنفسکم، و کان الکلام متفرعا علی کون عدة الشهور عند الله اثنی عشر شهرا، و لا تفرع له علیه ظاهرا فالمعنی لما کانت هذه الأربعة حرما تفرع علی حرمتها عند الله أن تکفوا فیها عن ظلم أنفسکم رعایة لحرمتها و عظم منزلتها عند الله سبحانه.
فالنهی عن الظلم فیها یدل علی عظم الحرمة و تأکدها لتفرعها علی حرمتها أولا و لأنها نهی خاص بعد النهی العام کما یفیده قولنا: لا تظلم أبدا و لا تظلم فی زمان کذا.
و الجملة أعنی قوله: «فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ و إن کانت بحسب إطلاق لفظها نهیا عن کل ظلم و معصیة لکن السیاق یدل علی کون المقصود الأهم منها النهی عن القتال فی الأشهر الحرم.
قوله تعالی: «وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً کَما یُقاتِلُونَکُمْ کَافَّةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ قال الراغب فی المفردات،: الکف کف الإنسان و هی ما بها یقبض و یبسط، و کففته أصبت کفه، و کففته أصبته بالکف و دفعته بها، و تعورف الکف بالدفع علی أی وجه کان، بالکف کان أو غیرها حتی قیل: رجل مکفوف لمن قبض بصره.
و قوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ أی کافا لهم عن المعاصی، و الهاء فیه للمبالغة کقولهم: راویة و علامة و نسابة، و قوله: «وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً کَما یُقاتِلُونَکُمْ 
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کَافَّةً» قیل: معناه کافین لهم کما یقاتلونکم کافین و قیل معناه جماعة کما یقاتلونکم جماعة، و ذلک أن الجماعة یقال لهم: الکافة کما یقال لهم: الوازعة لقوتهم باجتماعهم، و علی هذا قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ادْخُلُوا فِی السِّلْمِ کَافَّةً» انتهی.
و قال فی المجمع،: کافة بمعنی الإحاطة مأخوذ من کفة الشی‌ء و هی طرفه و إذا انتهی الشی‌ء إلی ذلک کف عن الزیادة، و أصل الکف المنع. انتهی.
و قوله: «کَافَّةً» فی الموضعین حال عن الضمیر الراجع إلی المسلمین أو المشرکین أو فی الأول عن الأول و فی الثانی عن الثانی أو بالعکس فهناک وجوه أربعة، و المتبادر إلی الذهن هو الوجه الرابع للقرب اللفظی الذی بین الحال و ذی الحال حینئذ، و معنی الآیة علی هذا: و قاتلوا المشرکین جمیعهم کما یقاتلونکم جمیعکم.
فالآیة توجب قتال جمیع المشرکین فتصیر نظیره قوله تعالی: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ الآیة ینسخ هذه ما ینسخ تلک و تتخصص أو تتقید بما تخصص أو تقید به هی.
و الآیة مع ذلک إنما تتعرض لحال القتال مع المشرکین و هم عبدة الأوثان غیر أهل الکتاب فإن القرآن و إن کان ربما نسب الشرک تصریحا أو تلویحا إلی أهل الکتاب لکنه لم یطلق المشرکین علی طریق التوصیف إلا علی عبدة الأوثان، و أما الکفر فعلا أو وصفا فقد نسب إلی أهل الکتاب و أطلق علیهم کما نسب و أطلق إلی عبدة الأوثان.
فالآیة أعنی قوله: «وَ قاتِلُوا الْمُشْرِکِینَ کَافَّةً» الآیة لا هی ناسخة لآیة أخذ الجزیة من أهل الکتاب، و لا هی مخصصة أو مقیدة بها. و قد قیل فی الآیة بعض وجوه أخر ترکناه لعدم جدوی فی التعرض له.
و قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ تعلیم و تذکیر و فیه حث علی الاتصاف بصفة التقوی یترتب علیه من الفائدة: أولا: الوعد الجمیل بالنصر الإلهی و الغلبة و الظفر فإن حزب الله هم الغالبون.
و ثانیا: منعهم أن یتعدوا حدود الله فی الحروب و المغازی بقتل النساء و الصبیان و من ألقی إلیهم السلام کما قتل خالد فی غزوة حنین مرأة فأرسل إلیه النبی ص ینهاه عن ذلک و قتل رجالا من بنی جذیمة و قد أسلموا فوداهم النبی ص و تبرأ إلی 
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الله من فعله ثلاثا «1»، و قتل أسامة یهودیا أظهر له الإسلام فنزل قوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ أَلْقی إِلَیْکُمُ السَّلامَ لَسْتَ مُؤْمِناً تَبْتَغُونَ عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا فَعِنْدَ اللَّهِ مَغانِمُ کَثِیرَةٌ: النساء:- 94 و قد تقدم.
قوله تعالی: «إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ» إلی آخر الآیة یقال: نسأ الشی‌ء ینسؤه نسأ و منسأة و نسیئا إذا أخره تأخیرا، و قد یطلق النسی‌ء علی الشهر الذی أخر تحریمه علی ما کانت العرب تفعله فی الجاهلیة فإنهم ربما کانوا یؤخرون حرمة بعض الأشهر الحرم إلی غیره و أما أنه کیف کان ذلک فقد اختلف فیه کلام المفسرین کأهل التاریخ.
و الذی یظهر من خلال الکلام المسرود فی الآیة أنه کانت لهم فیما بینهم سنة جاهلیة فی أمر الأشهر الحرم و هی المسماة بالنسی‌ء، و هو یدل بلفظه علی تأخیر الحرمة من شهر حرام إلی بعض الشهور غیر المحرمة الذی بعده، و أنهم إنما کانوا یؤخرون الحرمة و لا یبطلونها برفعها من أصلها لإرادتهم بذلک أن یتحفظوا علی سنة قومیة ورثوها عن أسلافهم عن إبراهیم (ع).
فکانوا لا یترکون أصل التحریم لغی و إنما یؤخرونه إلی غیر الشهر سنة أو أزید لیواطئوا عدة ما حرم الله، و هی الأربعة ثم یعودون و یعیدون الحرمة إلی مکانها الأول.
و هذا نوع تصرف فی الحکم الإلهی بعد کفرهم بالله باتخاذ الأوثان شرکاء له تعالی و تقدس، و لذا عده الله سبحانه فی کلامه زیادة فی الکفر.
و قد ذکر الله سبحانه من الحکم الخاص بحرمة الأشهر الحرم النهی عن ظلم الأنفس حیث قال: «فَلا تَظْلِمُوا فِیهِنَّ أَنْفُسَکُمْ و أظهر مصادیقه القتال کما أنه المصداق الوحید الذی استفتوا فیه النبی ص فحکاه الله سبحانه بقوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ» الآیة: البقرة:- 217 و کذا ما فی معناه من قوله: «لا تُحِلُّوا شَعائِرَ اللَّهِ وَ لَا الشَّهْرَ الْحَرامَ:» المائدة:- 2 و قوله: «جَعَلَ اللَّهُ الْکَعْبَةَ الْبَیْتَ الْحَرامَ قِیاماً لِلنَّاسِ وَ الشَّهْرَ الْحَرامَ وَ الْهَدْیَ وَ الْقَلائِدَ:» المائدة:- 97.
و کذلک الأثر الظاهر من حرمة البیت أو الحرم هو جعل الأمن فیه کما قال:
«وَ مَنْ دَخَلَهُ کانَ آمِناً:» آل عمران:- 97 و قال: «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً: القصص:- 57.
فالظاهر أن النسی‌ء الذی تذکره الآیة عنهم إنما هو تأخیر حرمة الشهر الحرام.
______________________________
(1) القصتان الأولیان مذکرتان فی کتب السیر و المغازی و الثالثة تقدمت فی تفسیر الآیة سابقا.
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للتوسل بذلک إلی قتال فیه لا لتأخیر الحج الذی هو عبادة دینیة مختصة ببعضها.
و هذا کله یؤید ما ذکروه أن العرب کانت تحرم هذه الأشهر الحرم، و کان ذلک مما تمسکت به من ملة إبراهیم و إسماعیل (ع)، و هم کانوا أصحاب غارات و حروب فربما کان یشق علیهم أن یمکثوا ثلاثة أشهر متوالیة لا یغزون فیها فکانوا یؤخرون تحریم المحرم إلی صفر فیحرمونه و یستحلون المحرم فیمکثون بذلک زمانا ثم یعود التحریم إلی المحرم، و لا یفعلون ذلک أی إنساء حرمة المحرم إلی صفر إلا فی ذی الحجة.
و أما ما ذکره بعضهم أن النسی‌ء هو ما کانوا یؤخرون الحج من شهر إلی شهر فمها لا ینطبق علی لفظ الآیة البتة، و سیجی‌ء تفصیل الکلام فیه فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله. و لنرجع إلی ما کنا فیه.
فقوله تعالی: «إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ» أی تأخیر الحرمة التی شرعها الله لهذه الأشهر الحرم من شهر منها إلی شهر غیر حرام زیادة فی الکفر لأنه تصرف فی حکم الله المشروع و کفر بآیاته بعد الکفر بالله من جهة الشرک فهو زیادة فی الکفر.
و قوله: «یُضَلُّ بِهِ الَّذِینَ کَفَرُوا» أی ضلوا فیه بإضلال غیرهم إیاهم بذلک، و فی الکلام إشعار أو دلالة علی أن هناک من یحکم بالنسی‌ء، و قد ذکروا أن المتصدی لذلک کان بعض بنی کنانة، و سیجی‌ء تفصیله فی البحث الروائی إن شاء الله.
و قوله: «یُحِلُّونَهُ عاماً وَ یُحَرِّمُونَهُ عاماً لِیُواطِؤُا عِدَّةَ ما حَرَّمَ اللَّهُ فَیُحِلُّوا ما حَرَّمَ اللَّهُ فی موضع التفسیر للإنساء، و الضمیر للشهر الحرام المعلوم من سیاق الکلام أی و هو أنهم یحلون الشهر الحرام الذی نسئوه بتأخیر حرمته عاما و یحرمونه عاما، أی یحلونه عاما بتأخیر حرمته إلی غیره، و یحرمونه عاما بإعادة حرمته إلیه.
و إنما یعملون علی هذه الشاکلة بالتأخیر سنة و الإثبات أخری لیواطئوا و یوافقوا عدة ما حرم الله فیحلوا ما حرم الله فی حال حفظهم أصل العدد أی إنهم یریدون التحفظ علی حرمة الأشهر الأربعة بعددها مع التغییر فی محل الحرمة لیتمکنوا مما یریدونه من الحروب و الغارات مع الاستنان بالحرمة.
و قوله: «زُیِّنَ لَهُمْ سُوءُ أَعْمالِهِمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ المزین هو الشیطان کما وقع فی آیات من الکتاب، و ربما نسب إلی الله سبحانه کما فی آیات أخر،
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و لا ینسب الشر إلیه سبحانه إلا ما قصد به الجزاء علی الشر کما قال تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ:» البقرة:- 26.
و ذلک بأن یفسق العبد فیمنعه الله الهدایة فیکون ذلک إذنا لداعی الضلال و هو الشیطان أن یزین له سوء عمله فیغویه و یضله، و لذلک قال تعالی: «زُیِّنَ لَهُمْ سُوءُ أَعْمالِهِمْ ثم عقبه بقوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ کأنه لما قیل: زین لهم سوء أعمالهم قیل: کیف أذن الله فیه و لم یمنع ذلک قیل: إن هؤلاء کافرون و الله لا یهدی القوم الکافرین.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی خالد الواسطی فی حدیث ثم قال- یعنی أبا جعفر (ع)- حدثنی أبی عن علی بن الحسین عن أمیر المؤمنین (ع): أن رسول الله ص لما ثقل فی مرضه- قال: أیها الناس إن السنة اثنا عشر شهرا منها أربعة حرم- ثم قال بیده:
رجب مفرد- و ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم ثلاث متوالیات.
أقول: و قد ورد فی عدة روایات تأویل الشهور الاثنی عشر، بالأئمة الاثنی عشر، و تأویل الأربعة الحرم بعلی أمیر المؤمنین و علی بن الحسین و علی بن موسی و علی بن محمد (ع)، و تأویل السنة برسول الله ص، و انطباقها علی الآیة بما لها من السیاق لا یخلو عن خفاء.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و أبو داود و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی بکرة: أن النبی ص خطب فی حجته فقال: ألا إن الزمان قد استدار کهیئته- یوم خلق الله السماوات و الأرض السنة اثنا عشر شهرا منها أربعة حرم- ثلاثة متوالیات ذو القعدة و ذو الحجة و المحرم، و رجب مفرد الذی بین جمادی و شعبان.
أقول: و هی من خطب النبی ص المشهورة، و قد رویت بطرق أخری عن أبی هریرة و ابن عمر و ابن عباس و عن أبی حمزة الرقاشی عن عمه و کانت له صحبة و غیرهم.
و المراد باستدارة الزمان کهیئته یوم خلق الله السماوات و الأرض استقرار الأحکام الدینیة علی ما تقتضیه الفطرة و الخلقة و تمکن الدین القیم من الرقابة فی أعمال الناس، و من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 274
ذلک حرمة الأشهر الأربعة الحرم و إلغاء النسی‌ء الذی هو زیادة فی الکفر.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن ابن عمر قال: وقف رسول الله ص بالعقبة- فقال: إن النسی‌ء من الشیطان زیادة فی الکفر- یضل به الذین کفروا یحلونه عاما- و یحرمونه عاما فکانوا یحرمون المحرم عاما- و یحرمون صفر عاما و یستحلون و هو النسی‌ء.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس قال": کان جنادة بن عوف الکنانی یوفی الموسم کل عام- و کان یکنی أبا ثمادة فینادی:
ألا إن أبا ثمادة لا یخاف و لا یعاب- ألا إن صفر الأول حلال-.
و کان طوائف من العرب- إذا أرادوا أن یغیروا علی بعض عدوهم أتوه- فقالوا: أحل لنا هذا الشهر یعنون صفر، و کانت العرب لا تقاتل فی الأشهر الحرم فیحله لهم عاما، و یحرمه علیهم فی العام الآخر، و یحرم المحرم فی قابل لیواطئوا عدة ما حرم الله یقول:
لیجعلوا الحرم أربعة- غیر أنهم جعلوا صفر عاما حلالا و عاما حراما.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن قتادة": فی قوله: «إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ» الآیة- قال:
عمد أناس من أهل الضلالة فزادوا صفر فی الأشهر الحرم، و کان یقوم قائمهم فی الموسم فیقول: إن آلهتکم قد حرمت صفر فیحرمونه ذلک العام- و کان یقال لهما الصفران.
و کان أول من نسأ النسی‌ء بنو مالک من کنانة، و کانوا ثلاثة أبو ثمامة صفوان بن أمیة- و أحد بنی فقیم بن الحارث، ثم أحد بنی کنانة.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی": فی الآیة قال: کان رجل من بنی کنانة- یقال له جنادة بن عوف یکنی أبا أمامة ینسئ الشهور، و کانت العرب یشتد علیهم أن یمکثوا ثلاثة أشهر- لا یغیر بعضهم علی بعض- فإذا أراد أن یغیر علی أحد قام یوما بمنی- فخطب فقال: إنی قد أحللت المحرم- و حرمت صفر مکانه فیقاتل الناس فی المحرم- فإذا کان صفر عمدوا و وضعوا الأسنة- ثم یقوم فی قابل فیقول: إنی قد أحللت صفر و حرمت المحرم- فیواطئوا أربعة أشهر فیحلوا المحرم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «یُحِلُّونَهُ عاماً وَ یُحَرِّمُونَهُ عاماً» قال: هو صفر کانت هوازن و غطفان یحلونه سنة و یحرمونه سنة.
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أقول: محصل الروایات- کما تری- أن العرب کانت تدین بحرمة الأشهر الحرم الأربعة رجب و ذی القعدة و ذی الحجة و المحرم ثم إنهم ربما کانوا یتحرجون من القعود عن الحروب و الغارات ثلاثة أشهر متوالیات فسألوا بعض بنی کنانة أن یحل لهم ثالث الشهور الثلاثة فقام فیهم بعض أیام الحج بمنی و أحل لهم المحرم و نسأ حرمته إلی صفر فذهبوا لوجههم عامهم ذلک یقاتلون العدو ثم رد الحرمة إلی مکانه فی قابل و هذا هو النسی‌ء.
و کان یسمی المحرم صفر الأول و صفر الثانی و هما صفران کالربیعین و الجمادیین و النسی‌ء إنما ینال صفر الأول و لا یتعدی صفر الثانی فلما أقر الإسلام الحرمة لصفر الأول عبروا عنه بشهر الله المحرم ثم لما کثر الاستعمال خففت و قیل: المحرم، و اختص اسم صفر بصفر الثانی فالمحرم من الألفاظ الإسلامیة کما ذکره السیوطی فی المزهر.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن مجاهد": فی قوله:
«إِنَّمَا النَّسِی‌ءُ زِیادَةٌ فِی الْکُفْرِ» قال:- فرض الله الحج فی ذی الحجة، و کان المشرکون یسمون الأشهر ذا الحجة و المحرم- و صفر و ربیع و ربیع و جمادی و جمادی- و رجب و شعبان و رمضان و شوال- و ذا القعدة و ذا الحجة ثم یحجون فیه-.
ثم یسکتون عن المحرم فلا یذکرونه- ثم یعودون فیسمون صفر صفر- ثم یسمون رجب جمادی الآخرة- ثم یسمون شعبان رمضان و رمضان شوال، و یسمون ذا القعدة شوال ثم یسمون ذا الحجة ذا القعدة- ثم یسمون المحرم ذا الحجة- ثم یحجون فیه و اسمه عندهم ذو الحجة-.
ثم عادوا إلی مثل هذه القصة فکانوا یحجون فی کل شهر عاما- حتی وافق حجة أبی بکر الآخرة من العام فی ذی القعدة- ثم حج النبی ص حجته التی حج فیها فوافق ذو الحجة- فذلک حین یقول (ص) فی خطبته: إن الزمان قد استدار کهیئته یوم خلق الله السماوات و الأرض.
أقول: و محصله علی ما فیه من التشویش و الاضطراب أن العرب کانت قبل الإسلام یحج البیت فی ذی الحجة غیر أنهم أرادوا أن یحجوا کل عام فی شهر فکانوا یدورون بالحج الشهور شهرا بعد شهر و کل شهر وصلت إلیه النوبة عامهم ذلک سموه ذا الحجة و سکتوا عن اسمه الأصلی.
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و لازم ذلک أن یتألف کل سنة فیها حجة من ثلاثة عشر شهرا و أن یتکرر اسم بعض الشهور مرتین أو أزید کما یشعر به الروایة، و لذا ذکر الطبری أن العرب کانت تجعل السنة ثلاثة عشر شهرا، و فی روایة اثنی عشر شهرا و خمسة و عشرین یوما.
و لازم ذلک أیضا أن تتغیر أسماء الشهور کلها، و أن لا یواطئ اسم الشهر نفس الشهر إلا فی کل اثنتی عشرة سنة مرة إن کان التأخیر علی نظام محفوظ، و ذلک علی نحو الدوران.
و مثل هذا لا یقال له الإنساء و التأخیر فإن أخذ السنة ثلاثة عشر و تسمیة آخرها ذا الحجة تغییر لأصل الترکیب لا تأخیر لبعض الشهور بحسب الحقیقة.
علی أنه مخالف لسائر الأخبار و الآثار المنقولة و لا مأخذ لذلک إلا هذه الروایة و ما ضاهاها
کروایة عمرو بن شعیب عن أبیه عن جده قال: کانت العرب یحلون عاما شهرا و عاما شهرین، و لا یصیبون الحج إلا فی کل ستة و عشرین سنة مرة- و هو النسی‌ء الذی ذکر الله تعالی فی کتابه- فلما کان عام الحج الأکبر- ثم حج رسول الله ص من العام المقبل- فاستقبل الناس الأهلة فقال رسول الله ص- إن الزمان قد استدار کهیئته یوم خلق الله السماوات و الأرض، و هو فی الاضطراب کخبر مجاهد.
علی أن الذی ذکره من حجة أبی بکر فی ذی القعدة هو الذی ورد من طرق أهل السنة أن النبی ص جعل أبا بکر أمیرا للحج عام تسع فحج بالناس، و قد ورد فی بعض روایات أخر أیضا أن الحجة عامئذ کانت فی ذی القعدة.
و هذه الحجة علی أی نعت فرضت کانت بأمر من النبی ص و إمضائه، و لا یأمر بشی‌ء و لا یمضی أمرا إلا ما أمر به ربه تعالی، و حاشا أن یأمر الله سبحانه بحجة فی شهر نسی‌ء ثم یسمیها زیادة فی الکفر.
فالحق أن النسی‌ء هو ما تقدم أنهم کانوا یتحرجون من توالی شهور ثلاثة محرمة فینسئون حرمة المحرم إلی صفر ثم یعیدونها مکانها فی العام المقبل.
و أما حجهم فی کل شهر سنة أو فی کل شهر سنتین أو فی شهر سنة و فی شهر سنتین فلم یثبت عن مأخذ واضح یوثق به، و لیس من البعید أن تکون عرب الجاهلیة مختلفین فی ذلک لکونهم قبائل شتی و عشائر متفرقة کل متبع لهوی نفسه غیر أن الحج کان عبادة ذات موسم لا یتخلفون عنه لحاجتها إلی أمن لنفوسهم و حرمة لدمائهم،
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و ما کانوا یتمکنون من ذلک لو کان أحل الشهر بعضهم و حرمه آخرون علی اختلاف فی شاکلة التحریم، و هو ظاهر.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ما لَکُمْ إِذا قِیلَ لَکُمُ انْفِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ اثَّاقَلْتُمْ إِلَی الْأَرْضِ أَ رَضِیتُمْ بِالْحَیاةِ الدُّنْیا مِنَ الْآخِرَةِ فَما مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلاَّ قَلِیلٌ (38) إِلاَّ تَنْفِرُوا یُعَذِّبْکُمْ عَذاباً أَلِیماً وَ یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ وَ لا تَضُرُّوهُ شَیْئاً وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (39) إِلاَّ تَنْصُرُوهُ فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا ثانِیَ اثْنَیْنِ إِذْ هُما فِی الْغارِ إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها وَ جَعَلَ کَلِمَةَ الَّذِینَ کَفَرُوا السُّفْلی وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (40) انْفِرُوا خِفافاً وَ ثِقالاً وَ جاهِدُوا بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (41) لَوْ کانَ عَرَضاً قَرِیباً وَ سَفَراً قاصِداً لاتَّبَعُوکَ وَ لکِنْ بَعُدَتْ عَلَیْهِمُ الشُّقَّةُ وَ سَیَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَوِ اسْتَطَعْنا لَخَرَجْنا مَعَکُمْ یُهْلِکُونَ أَنْفُسَهُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (42)
عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکَ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ تَعْلَمَ الْکاذِبِینَ (43) لا یَسْتَأْذِنُکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ أَنْ یُجاهِدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالْمُتَّقِینَ (44) إِنَّما یَسْتَأْذِنُکَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ ارْتابَتْ قُلُوبُهُمْ فَهُمْ فِی رَیْبِهِمْ یَتَرَدَّدُونَ (45) وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً وَ لکِنْ کَرِهَ اللَّهُ انْبِعاثَهُمْ فَثَبَّطَهُمْ وَ قِیلَ اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ (46) لَوْ خَرَجُوا فِیکُمْ ما زادُوکُمْ إِلاَّ خَبالاً وَ لَأَوْضَعُوا خِلالَکُمْ یَبْغُونَکُمُ الْفِتْنَةَ وَ فِیکُمْ سَمَّاعُونَ لَهُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ (47)
لَقَدِ ابْتَغَوُا الْفِتْنَةَ مِنْ قَبْلُ وَ قَلَّبُوا لَکَ الْأُمُورَ حَتَّی جاءَ الْحَقُّ وَ ظَهَرَ أَمْرُ اللَّهِ وَ هُمْ کارِهُونَ (48)
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(بیان)

تعرض للمنافقین و فیه بیان لجمل أوصافهم و علائمهم، و شرح ما لقی الإسلام و المسلمون من کیدهم و مکرهم و ما قاسوه من المصائب من جهة نفاقهم، و فی مقدمها عتاب المؤمنین فی تثاقلهم عن الجهاد، و حدیث خروج النبی ص من مکة و ذکر الغار.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ما لَکُمْ إِذا قِیلَ لَکُمُ انْفِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ اثَّاقَلْتُمْ إِلَی الْأَرْضِ الآیة اثَّاقَلْتُمْ أصله تثاقلتم علی وزان ادارکوا و غیره، و کأنه أشرب معنی المیل و نحوه فعدی بإلی و قیل: اثاقلتم إلی الأرض أی ملتم إلی الأرض متثاقلین أو تثاقلتم مائلین إلی الأرض و المراد بالنفر فی سبیل الله الخروج إلی الجهاد.
و قوله: «أَ رَضِیتُمْ بِالْحَیاةِ الدُّنْیا مِنَ الْآخِرَةِ» کان الرضا أشرب معنی القناعة فعدی بمن کما یقال: رضیت من المال بطیبه، و رضیت من القوم بخلة فلان، و علی هذا ففی الکلام نوع من العنایة المجازیة کأن الحیاة الدنیا نوع حقیر من الحیاة الآخرة قنعوا بها منها، و یشعر بذلک قوله بعده: «فَما مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا قَلِیلٌ .
فمعنی الآیة: یا أیها الذین آمنوا ما لکم إذا قال لکم النبی ص- لم یصرح باسمه صونا و تعظیما- اخرجوا إلی الجهاد أبطأتم کأنکم لا تریدون الخروج أقنعتم بالحیاة الدنیا راضین بها من الآخرة فما متاع الحیاة الدنیا بالنسبة إلی الحیاة الآخرة إلا قلیل.
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و فی الآیة و ما یتلوها عتاب شدید للمؤمنین و تهدید عنیف و هی تقبل الانطباق علی غزوة تبوک کما ورد ذلک فی أسباب النزول.
قوله تعالی: «إِلَّا تَنْفِرُوا یُعَذِّبْکُمْ عَذاباً أَلِیماً وَ یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ إلی آخر الآیة العذاب الذی أنذروا به مطلق غیر مقید فلا وجه لتخصیصه بعذاب الآخرة بل هو علی إبهامه، و ربما أید السیاق کون المراد به عذاب الدنیا أو عذاب الدنیا و الآخرة جمیعا.
و قوله: «یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ أی یستبدل بکم قوما غیرکم لا یتثاقلون فی امتثال أوامر الله و النفر فی سبیل الله إذا قیل لهم: انفروا، و الدلیل علی هذا المعنی قرینة المقام.
و قوله: «وَ لا تَضُرُّوهُ شَیْئاً» إشارة إلی هوان أمرهم علی الله سبحانه لو أراد أن یذهب بهم و یأتی بآخرین فإن الله لا ینتفع بهم بل نفعهم لأنفسهم فضررهم علی أنفسهم، و قوله:
«وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تعلیل لقوله: «یُعَذِّبْکُمْ عَذاباً أَلِیماً وَ یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ .
قوله تعالی: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا ثانِیَ اثْنَیْنِ إِذْ هُما فِی الْغارِ» ثانی اثنین أی أحدهما، و الغار الثقبة العظیمة فی الجبل، و المراد به غار جبل ثور قرب منی و هو غیر غار حراء الذی ربما کان النبی ص یأوی إلیه قبل البعثة للأخبار المستفیضة، و المراد بصاحبه هو أبو بکر للنقل القطعی.
و قوله: «إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا» أی لا تحزن خوفا مما تشاهده من الوحدة و الغربة و فقد الناصر و تظاهر الأعداء و تعقیبهم إیای فإن الله سبحانه معنا ینصرنی علیهم.
و قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها» أی أنزل الله سکینته علی رسوله و أید رسوله بجنود لم تروها یصرفون القوم عنهم بوجوه من الصرف بجمیع العوامل التی عملت فی انصراف القوم عن دخول الغار و الظفر به (ص)، و قد روی فی ذلک أشیاء ستأتی فی البحث الروائی إن شاء الله تعالی.
و الدلیل علی رجوع الضمیر فی قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ إلی النبی ص أولا: رجوع الضمائر التی قبله و بعده إلیه (ص) کقوله: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ و «نَصَرَهُ و «أَخْرَجَهُ و «یَقُولُ و «لِصاحِبِهِ و «أَیَّدَهُ فلا سبیل إلی رجوع ضمیر «عَلَیْهِ من بینها وحده إلی غیره من غیر قرینة قاطعة تدل علیه.
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و ثانیا: أن الکلام فی الآیة مسوق لبیان نصر الله تعالی نبیه ص حیث لم یکن معه أحد ممن یتمکن من نصرته إذ یقول تعالی: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ إِذْ» الآیة و إنزال السکینة و التقویة بالجنود من النصر فذاک له (ص) خاصة.
و یدل علی ذلک تکرار «إِذْ» و ذکرها فی الآیة ثلاث مرات کل منها بیان لما قبله بوجه فقوله «إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا» بیان لوقت قوله: «فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ و قوله:
«إِذْ هُما فِی الْغارِ» بیان لتشخیص الحال الذی هو قوله: «ثانِیَ اثْنَیْنِ و قوله:
«إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ بیان لتشخیص الوقت الذی یدل علیه قوله: «إِذْ هُما فِی الْغارِ».
و ثالثا: أن الآیة تجری فی سیاق واحد حتی یقول: «وَ جَعَلَ کَلِمَةَ الَّذِینَ کَفَرُوا السُّفْلی وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا» و لا ریب أنه بیان لما قبله، و أن المراد بکلمة الذین کفروا هی ما قضوا به فی دار الندوة و عزموا علیه من قتله (ص) و إطفاء نور الله، و بکلمة الله هی ما وعده من نصره و إتمام نوره، و کیف یجوز أن یفرق بین البیان و المبین و جعل البیان راجعا إلی نصره تعالی إیاه (ص)، و المبین راجعا إلی نصره غیره.
فمعنی الآیة: إن لم تنصروه أنتم أیها المؤمنون فقد أظهر الله نصره إیاه فی وقت لم یکن له أحد ینصره و یدفع عنه و قد تظاهرت علیه الأعداء و أحاطوا به من کل جهة و ذلک إذ هم المشرکون به و عزموا علی قتله فاضطر إلی الخروج من مکة فی حال لم یکن إلا أحد رجلین اثنین، و ذلک إذ هما فی الغار إذ یقول النبی ص لصاحبه و هو أبو بکر: لا تحزن مما تشاهده من الحال إن الله معنا بیده النصر فنصره الله.
حیث أنزل سکینته علیه و أیده بجنود غائبة عن أبصارکم، و جعل کلمة الذین کفروا- و هی قضاؤهم بوجوب قتله و عزیمتهم علیه- کلمة مغلوبة غیر نافذة و لا مؤثرة، و کلمة الله- و هی الوعد بالنصر و إظهار الدین و إتمام النور- هی العلیا العالیة القاهرة و الله عزیز لا یغلب حکیم لا یجهل و لا یغلط فی ما شاءه و فعله.
و قد تبین مما تقدم أولا أن قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ متفرع علی قوله: «فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ فی عین أنه متفرع علی قوله: «إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ فإن الظرف ظرف للنصرة علی ما تقدم، و الکلام مسوق لبیان نصره تعالی إیاه (ص) لا غیره فالتفریع تفریع علی الظرف بمظروفه الذی هو قوله: «فَقَدْ نَصَرَهُ 
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اللَّهُ لا علی قوله: «یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ .
و ربما استدل لذلک بأن النبی ص لم یزل علی سکینة من ربه فإنزال السکینة فی هذا الظرف خاصة یکشف عن نزوله علی صاحبه.
و یدفعه أولا قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ فی قصة حنین، و القول بأن نفسه الشریفة اضطربت بعض الاضطراب فی وقعة حنین فناسب نزول السکینة بخلاف الحال فی الغار. یدفعه أنه من الافتعال بغیر علم فالآیة لا تذکر منه (ص) حزنا و لا اضطرابا و لا غیر ذلک إلا ما تذکر من فرار المؤمنین.
علی أنه یبطل أصل الاستدلال أن النبی ص لم یزل علی سکینة من ربه لا یتجدد له شی‌ء منها فکیف جاز له أن یضطرب فی حنین فتنزل علیه سکینة جدیدة اللهم إلا أن یریدوا به أنه لم یزل فی الغار کذلک.
و نظیرتها الآیة الناطقة بنزول السکینة علیه (ص) و علی المؤمنین فی سورة الفتح: «إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْحَمِیَّةَ حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ:» الفتح:- 26.
و یدفعه ثانیا: لزوم تفرع قوله: «وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها» علی أثر تفرع قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ لأنهما فی سیاق واحد، و لازمه عدم رجوع التأیید بالجنود إلیه (ص) أو التفکیک فی السیاق الواحد من غیر مجوز یجوزه.
و ربما التزم بعضهم- فرارا من شناعة لزوم التفکیک- أن الضمیر فی قوله تعالی: «وَ أَیَّدَهُ أیضا راجع إلی صاحبه، و لازمه کون إنزال السکینة و التأیید بالجنود عائدین إلی أبی بکر دون النبی ص.
و ربما أیده بعض آخر بأن الوقائع التی تذکر الآیات فیها نزول جنود لم یروها کوقعة حنین و الأحزاب و کذا نزول الملائکة لوقعة بدر و إن لم تذکر نزولهم علی المؤمنین و لم تصرح بتأییدهم بهم لکنهم حیث کانوا إنما نزلوا للنصر و فیه نصر المؤمنین و إمدادهم فلا مانع من القول بأن الجنود التی لم یروها إنما أیدت أبا بکر، و تأییدهم المؤمنین جمیعا أو أبا بکر خاصة تأیید منهم فی الحقیقة للنبی ص.
و الأولی علی هذا البیان أن یجعل الفرع الثالث الذی هو قوله: «وَ جَعَلَ کَلِمَةَ
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الَّذِینَ کَفَرُوا السُّفْلی الآیة مترتبا علی ما تقدمه من الفرعین لئلا یلزم التفکیک فی السیاق.
و لا یخفی علیک أن هذا الذی التزموا به یخرج الآیة عن مستقر معناها الوحدانی إلی معنی متهافت الأطراف یدفع آخره أوله، و ینقض ذیله صدره فقد بدئت الآیة بأن النبی ص أکرم علی الله و أعز من أن یستذله و یحوجه إلی نصرة هؤلاء بل هو تعالی ولیه القائم بنصره حیث لم یکن أحد من هؤلاء الحافین حوله المتبعین أثره ثم إذا شرعت فی بیان نصره تعالی إیاه بین نصره غیره بإنزال السکینة علیه و تأییده بجنود لم یروها إلی آخر الآیة.
هب أن نصره تعالی بعض المؤمنین به (ص) أو جمیعهم نصر منه له بالحقیقة لکن الآیة فی مساق یدفعه البتة فإن الآیة السابقة یجمع المؤمنین فی خطاب واحد- یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- و یعاتبهم و یهددهم علی التثاقل عن إجابة النبی ص إلی ما أمرهم به من النفر فی سبیل الله و الخروج إلی الجهاد ثم الآیة الثانیة تهددهم بالعذاب و الاستبدال إن لم ینفروا و تبین لهم أن الله و رسوله فی غنی عنهم و لا یضرونه شیئا، ثم الآیة الثالثة توضح أن النبی ص فی غنی عن نصرهم لأن ربه هو ولیه الناصر له، و قد نصره حیث لم یکن لأحد منهم صنع فیه و هو نصره إیاه إذ أخرجه الذین کفروا ثانی اثنین إذ هما فی الغار إذ یقول لصاحبه لا تحزن إن الله معنا.
و من البین الذی لا مریة فیه أن مقتضی هذا المقام بیان نصره (ص) الخاص به المتعلق بشخصه من الله سبحانه خاصة من دون صنع لأحد من المؤمنین فی ذلک لا بیان نصره إیاه بالمؤمنین أو ببعضهم و قد جمعهم فی خطاب المعاتبة، و لا بیان نصره بعض المؤمنین به ممن کان معه.
و لا أن المقام مقام یصلح لأن یشار بقوله: «إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا ثانِیَ اثْنَیْنِ إشارة إجمالیة إلی نصره العزیز لنبیه (ص) ثم یؤخذ فی تفصیل ما خص به صاحبه من الخصیصة بإنزال السکینة و التأیید بالجنود فإن المقام علی ما تبین لک یأبی ذلک.
و یدفعه ثالثا: أن فیه غفلة عن حقیقة معنی السکینة و قد تقدم الکلام فیها فی ذیل قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ:» توبة:- 26.
و الأمر الثانی: أن المراد بتأییده (ص) بجنود لم یروها تأییده بذلک یومئذ علی 
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ما یفیده السیاق، و أما قول بعضهم: إن المراد به ما أیده بالجنود یوم الأحزاب و یوم حنین علی ما نطقت به الآیات فمما لا دلیل علیه من اللفظ البتة.
و الأمر الثالث: أن المراد بالکلمة فی قوله: «وَ جَعَلَ کَلِمَةَ الَّذِینَ کَفَرُوا السُّفْلی هو ما قضوا به فی دار الندوة و عزموا علیه من قتله (ص) و إبطال دعوته الحقة بذلک، و بقوله:
«وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا» هو ما وعد الله نبیه ص من النصر و إظهار دینه علی الدین کله.
و ذلک أن هذه الآیة بما تتضمنه من قوله: «فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا» تشیر إلی ما یقصه قوله تعالی: «وَ إِذْ یَمْکُرُ بِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِیُثْبِتُوکَ أَوْ یَقْتُلُوکَ أَوْ یُخْرِجُوکَ وَ یَمْکُرُونَ وَ یَمْکُرُ اللَّهُ وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ»: الأنفال:- 30، و الذی فی ذیل الآیة من إبطال کلمتهم و إحقاق الکلمة الإلهیة مرتبط بما فی صدر الآیة من حدیث الإخراج أی الاضطرار إلی الخروج لا محالة، و الذی اضطره (ص) إلی الخروج هو عزمهم علی قتله حسب ما اتفقوا علیه من القضاء بقتله فهذه هی الکلمة التی أبطلها الله سبحانه و جعلها السفلی و تقابلها کلمة الله و لیست إلا النصر و الإظهار.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم إن المراد بکلمة الذین کفروا الشرک و الکفر، و بکلمة الله تعالی التوحید و الإیمان غیر سدید فإن الشرک و إن کان کلمة لهم، و التوحید کلمة لله لکنه لا یستلزم کونهما المرادین کلما ذکرت الکلمتان حتی مع وجود القرینة علی الخلاف.
قوله تعالی: «انْفِرُوا خِفافاً وَ ثِقالًا وَ جاهِدُوا بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ الخفاف و الثقال جمعا خفیف و ثقیل، و الثقل بقرینة المقام کنایة عن وجود الموانع الشاغلة الصارفة للإنسان عن الخروج إلی الجهاد نظیر کثرة المشاغل المالیة و حب الأهل و الولد و الأقرباء و الأصدقاء الذی یوجب کراهة مفارقتهم، و فقد الزاد و الراحلة و السلاح و نحو ذلک، و الخفة کنایة عن خلاف ذلک.
فالأمر بالنفر خفافا و ثقالا و هما حالان متقابلان فی معنی الأمر بالخروج علی أی حال، و عدم اتخاذ شی‌ء من ذلک عذرا یعتذر به لترک الخروج کما أن الجمع بین الأموال و الأنفس فی الذکر فی معنی الأمر بالجهاد بأی وسیلة أمکنت.
و قد ظهر بذلک أن الأمر فی الآیة مطلق لا یأبی التقیید بالأعذار التی یسقط
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معها وجوب الجهاد کالمرض و العمی و العرج و نحو ذلک فإن المراد بالخفة و الثقل أمر وراء ذلک.
قوله تعالی: «لَوْ کانَ عَرَضاً قَرِیباً وَ سَفَراً قاصِداً لَاتَّبَعُوکَ إلی آخر الآیة.
العرض ما یسرع إلیه الزوال و یطلق علی المال الدنیوی و هو المراد فی الآیة بقرینة السیاق، و المراد بقربه کونه قریبا من التناول، و القاصد من القصد و هو التوسط فی الأمر، و المراد بکون السفر قاصدا کونه غیر بعید المقصد سهلا علی المسافر، و الشقة:
المسافة لما فی قطعها من المشقة.
و الآیة کما یلوح من سیاقها تعییر و ذم للمنافقین المتخلفین عن الخروج مع النبی ص إلی الجهاد فی غزوة تبوک إذ الغزوة التی خرج فیها النبی ص و تخلف عنه المنافقون و هی علی بعد من المسافة هی غزوة تبوک لا غیرها.
و معنی الآیة: لو کان ما أمرتهم به و دعوتهم إلیه عرضا قریب التناول و غنیمة حاضرة و سفرا قاصدا قریبا هینا لاتبعوک یا محمد و خرجوا معک طمعا فی الغنیمة و لکن بعدت علیهم الشقة و المسافة فاستصعبوا السیر و تثاقلوا فیه.
و سیحلفون بالله إذا رجعتم إلیهم و لمتموهم علی تخلفهم: لو استطعنا الخروج لخرجنا معکم یهلکون أنفسهم بما أخذوه من الطریقة: من الخروج إلی القتال طمعا فی عرض الدنیا إذا استیسروا القبض علیه، و التخلف عنه إذا شق علیهم ثم الاعتذار بالعذر الکاذب علی نبیهم و الحلف فی ذلک بالله کاذبین، أو یهلکون أنفسهم بهذا الحلف الکاذب، و الله یعلم إنهم لکاذبون.
قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکَ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ تَعْلَمَ الْکاذِبِینَ الجملة الأولی دعاء للنبی ص بالعفو نظیر الدعاء علی الإنسان بالقتل فی قوله: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ:» عبس:- 17، و قوله: «فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ»: المدثر:- 19 و قوله: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ:» التوبة:- 30.
و الجملة متعلقة بقوله: «لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ أی فی التخلف و القعود، و لما کان الاستفهام للإنکار أو التوبیخ کان معناه: کان ینبغی أن لا تأذن لهم فی التخلف و القعود، و یستقیم به تعلق الغایة التی یشتمل علیها قوله: «حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکَ الَّذِینَ 
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صَدَقُوا» الآیة. بقوله: «لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ فالتعلق إنما هو بالمستفهم عنه دون الاستفهام و إلا أفاد خلاف المقصود، و الکلام مسوق لبیان ظهور کذبهم و أن أدنی الامتحان کالکف عن إذنهم فی القعود یکشف عن فصاحتهم.
و معنی الآیة: عفا الله عنک لم أذنت لهم فی التخلف و القعود؟ و لو شئت لم تأذن لهم- و کانوا أحق به- حتی یتبین لک الذین صدقوا و تعلم الکاذبین فیتمیز عندک کذبهم و نفاقهم.
و الآیة- کما تری و تقدمت الإشارة إلیه- فی مقام دعوی ظهور کذبهم و نفاقهم و أنهم مفتضحون بأدنی امتحان یمتحنون به، و من مناسبات هذا المقام إلقاء العتاب إلی المخاطب و توبیخه و الإنکار علیه کأنه هو الذی ستر علیهم فضائح أعمالهم و سوء سریرتهم، و هو نوع من العنایة الکلامیة یتبین به ظهور الأمر و وضوحه لا یراد أزید من ذلک فهو من أقسام البیان علی طریق: «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة».
فالمراد بالکلام إظهار هذه الدعوی لا الکشف عن تقصیر النبی ص و سوء تدبیره فی إحیاء أمر الله، و ارتکابه بذلک ذنبا- حاشاه- و أولویة عدم الإذن لهم معناها کون عدم الإذن أنسب لظهور فضیحتهم و أنهم أحق بذلک لما بهم من سوء السریرة و فساد النیة لا لأنه کان أولی و أحری فی نفسه و أقرب و أمس بمصلحة الدین.
و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا قوله تعالی بعد ثلاث آیات: «لَوْ خَرَجُوا فِیکُمْ ما زادُوکُمْ إِلَّا خَبالًا وَ لَأَوْضَعُوا خِلالَکُمْ یَبْغُونَکُمُ الْفِتْنَةَ وَ فِیکُمْ سَمَّاعُونَ لَهُمْ إلی آخر الآیتین، فقد کان الأصلح أن یؤذن لهم فی التخلف لیصان الجمع من الخبال و فساد الرأی و تفرق الکلمة، و المتعین أن یقعدوا فلا یفتنوا المؤمنین بإلقاء الخلاف بینهم و التفتین فیهم و فیهم ضعفاء الإیمان و مرضی القلوب و هم سماعون لهم یسرعون إلی المطاوعة لهم و لو لم یؤذن لهم فأظهروا الخلاف کانت الفتنة أشد و التفرق فی کلمة الجماعة أوضح و أبین.
و یؤکد ذلک قوله تعالی بعد آیتین: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً وَ لکِنْ کَرِهَ اللَّهُ انْبِعاثَهُمْ فَثَبَّطَهُمْ وَ قِیلَ اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ فقد کان تخلفهم و نفاقهم ظاهرا لائحا من عدم إعدادهم العدة یتوسمه فی وجوههم کل ذی لب، و لا یخفی مثل ذلک علی مثل النبی ص و قد نبأه الله بأخبارهم قبل نزول هذه السورة کرارا فکیف 
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یصح أن یعاتب هاهنا عتابا جدیا بأنه لم لم یکف عن الإذن و لم یستعلم حالهم حتی یتبین له نفاقهم و یمیز المنافقین من المؤمنین، فلیس المراد بالعتاب إلا ما ذکرناه.
و مما تقدم یظهر فساد قول من قال: إن الآیة تدل علی صدور الذنب عنه (ص) لأن العفو لا یتحقق من غیر ذنب، و إن الإذن کان قبیحا منه (ص) و من صغائر الذنوب لأنه لا یقال فی المباح لم فعلته؟ انتهی.
و هذا من لعبهم بکلام الله سبحانه، و لو اعترض معترض علی ما یهجون به فی مثل المقام الذی سیقت الآیة فیه لم یرضوا بذلک، و قد أوضحنا أن الآیة مسوقة لغرض غیر غرض الجد فی العتاب.
علی أن قولهم: إن المباح لا یقال فیه: لم فعلت؟ فاسد فإن من الجائز إذا شوهد من رجح غیر الأولی علی الأولی أن یقال له: لم فعلت ذلک و رجحته علی ما هو أولی منه؟ علی أنک قد عرفت أن الآیة غیر مسوقة لعتاب جدی.
و نظیره ما ذکره بعض آخر حیث قال: إن بعض المفسرین و لا سیما الزمخشری قد أساءوا الأدب فی التعبیر عن عفو الله تعالی عن رسوله ص فی هذه الآیة، و کان یجب أن یتعلموا أعلی الأدب معه (ص) إذ أخبره ربه و مؤدبه بالعفو قبل الذنب، و هو منتهی التکریم و اللطف.
و بالغ آخرون کالرازی فی الطرف الآخر فأرادوا أن یثبتوا أن العفو لا یدل علی الذنب، و غایته أن الإذن الذی عاتبه الله علیه هو خلاف الأولی.
و هو جمود مع الاصطلاحات المحدثة و العرف الخاص فی معنی الذنب و هو المعصیة، و ما کان ینبغی لهم أن یهربوا من إثبات ما أثبته الله فی کتابه تمسکا باصطلاحاتهم و عرفهم المخالف له و المدلول اللغة أیضا.
فالذنب فی اللغة کل عمل یستتبع ضررا أو فوت منفعة أو مصلحة، مأخوذ من ذنب الدابة، و لیس مرادفا للمعصیة بل أعم منها. و الإذن المعفو عنه قد استتبع فوت المصلحة المنصوصة فی الآیة و هی تبین الذین صدقوا و العلم بالکاذبین، و قد قال تعالی:
«إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ» الآیة: الفتح:- 2.
ثم ذکر فی کلام له طویل أن ذلک کان اجتهادا منه (ص) فیما لا وحی فیه من 
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الله و هو جائز و واقع من الأنبیاء (ع) و لیسوا بمعصومین من الخطإ فیه و إنما العصمة المتفق علیها خاصة بتبلیغ الوحی ببیانه و العمل به فیستحیل علی الرسول أن یکذب أو یخطئ فیما یبلغه عن ربه أو یخالفه بالعمل.
و منه ما تقدم فی سورة الأنفال من عتابه تعالی لرسوله (ص) فی أخذ الفدیة من أساری بدر حیث قال: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ:» الأنفال:- 67 ثم بین أنه کان مقتضیا لنزول عذاب ألیم لو لا کتاب من الله سبق فکان مانعا انتهی کلامه بنوع من التلخیص.
و لیث شعری ما الذی زاد فی کلامه علی ما تفصی به الرازی و غیره حیث ذکروا أن ذلک من ترک الأولی، و لا یسمونه ذنبا فی عرف المتشرعین و هو الذی یستتبع عقابا، و ذکر هو أنه من ترک الأصلح و سماه ذنبا لغة.
علی أنک قد عرفت فیما تقدم أنه لم یکن ذنبا لا عرفا و لا لغة بدلالة ناصة من الآیات علی أن عدم خروجهم کان هو الأصلح لحال جیش المسلمین لتخلصهم بذلک عن غائلة وقوع الفتنة و اختلاف الکلمة، و کانت هذه العلة بعینها موجودة لو لم یأذن لهم النبی ص و ظهر منهم ما کانوا أبطنوه من الکفر و الخلاف و أن الذی ذکره الله بقوله: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً» إن عدم إعدادهم العدة کان یدل علی عدم إرادتهم الخروج، کان رسول الله ص أجل من أن یخفی علیه ذلک و هم بمرأی منه و مسمع.
مضافا إلی أنه (ص) کان یعرفهم فی لحن القول کما قال تعالی: «وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ:» سورة محمد:- 30 و کیف یخفی علی من سمع من أحدهم مثل قوله: «ائْذَنْ لِی وَ لا تَفْتِنِّی أو یقول للنبی ص: «هُوَ أُذُنٌ أو یلمزه فی الصدقات و لا ینصح له (ص) إن ذلک من طلائع النفاق یطلع منهم و ما وراءه إلا کفر و خلاف.
فقد کان النبی ص یتوسم منهم النفاق و الخلاف و یعلم بما فی نفوسهم، و مع ذلک فعتابه (ص) بأنه لم لم یکف عن الإذن و لم یستعلم حالهم و لم یمیزهم من غیرهم؟
لیس إلا عتابا غیر جدی للغرض الذی ذکرناه.
و أما قوله: «إن الإذن المعفو عنه قد استتبع فوت المصلحة المنصوصة فی 
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الآیة و هی تبین الذین صدقوا و العلم بالکاذبین» ففیه أن الذی تشتمل علیه الآیة من المصلحة هو تبین الذین صدقوا للنبی ص و علمه هو بالکاذبین لا مطلق تبینهم و لا مطلق العلم بالکاذبین، و قد ظهر مما تقدم أنه (ص) لم یکن یخفی علیه ذلک، و أن حقیقة المصلحة إنما کانت فی الإذن و هی سد باب الفتنة و اختلاف الکلمة فإنه (ص) کان یعلم من حالهم أنهم غیر خارجین البتة سواء أذن لهم فی القعود أم لم یأذن فبادر إلی الإذن حفظا علی ظاهر الطاعة و وحدة الکلمة.
و لیس لک أن تتصور أنه لو بان نفاقهم یومئذ و ظهر خلافهم بعدم إذن النبی لهم بالقعود لتخلص الناس من تفتینهم و إلقائهم الخلاف لما فی الإسلام یومئذ- و هو یوم خروج النبی ص إلی غزوة تبوک- من الشوکة و القوة، و له (ص) من نفوذ الکلمة.
فإن الإسلام یومئذ إنما کان یملک القوة و المهابة فی أعین الناس من غیر المسلمین کانوا یرتاعون شوکته و یعظمون سواد أهله و یخافون حد سیوفهم، و أما المسلمون فی داخل مجتمعهم و بین أنفسهم فلم یخلصوا بعد من النفاق و مرض القلوب، و لم یستول علیهم بعد وحدة الکلمة و جد الهمة و العزیمة، و الدلیل علی ذلک نفس هذه الآیات و ما یتلوها إلی آخر السورة تقریبا.
و قد کانوا تظاهروا بمثل ذلک یوم أحد و قد هجم علیهم العدو فی عقر دارهم فرجع ثلث الجیش الإسلامی من المعرکة و لم یؤثر فیهم عظة و لا إلحاح حتی قالوا:
لو نعلم قتالا لاتبعناکم، فکان ذلک أحد الأسباب العاملة فی انهزام المسلمین.
و أما قوله: و من عتابه تعالی لرسوله (ص) فی خطئه فی اجتهاده ما تقدم فی سورة الأنفال من عتابه فی أخذ الفدیة من أساری بدر حیث قال: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ الآیة.
ففیه أولا: أنه من سوء الفهم فمن البین الذی لا یرتاب فیه أن الآیة بلفظها لا تعاتب علی أخذ الفدیة من الأسری و إنما تعاتب علی نفس أخذ الأسری- ما کان لنبی أن یکون له أسری- و لم تنزل آیة و لا وردت روایة فی أن النبی ص کان أمرهم بالأسر بل روایات القصة تدل علی أن النبی ص لما أمر بقتل بعض الأسری خاف الناس أن یقتلهم عن آخرهم فکلموه و ألحوا علیه فی أخذ الفدیة منهم لیتقووا بذلک علی 
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أعداء الدین و قد رد الله علیهم ذلک بقوله: «تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ».
و هذا من أحسن الشواهد علی أن العتاب فی الآیة متوجه إلی المؤمنین خاصة من غیر أن یختص به النبی ص أو یشارکهم فیه و أن أکثر ما ورد من الأخبار فی هذا المعنی موضوعة أو مدسوسة.
و ثانیا: أن العتاب فی الآیة لو اختص بالنبی ص أو شمله و غیره لم یکن من العتاب علی ما ذکره علی الذنب بمعناه اللغوی و هو تفویت المصلحة بوجه فإن هذا العتاب مذیل بقوله تعالی فی الآیة التالیة: «لَوْ لا کِتابٌ مِنَ اللَّهِ سَبَقَ لَمَسَّکُمْ فِیما أَخَذْتُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ:» الأنفال:- 68 فلا یرتاب ذو لب فی أن التهدید بالعذاب العظیم لا یتأتی إلا مع کون المهدد علیه من المعصیة المصطلحة بل و من کبائر المعاصی، و هذا أیضا من الشواهد علی أن العتاب فی الآیة متوجه إلی غیر النبی ص.
قوله تعالی: «لا یَسْتَأْذِنُکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» إلی آخر الآیتین تذکر الآیتان أحد ما یعرف به المنافق و یتمیز به من المؤمن و هو الاستیذان فی التخلف عن الجهاد فی سبیل الله.
و قد بین الله سبحانه ذلک بأن الجهاد فی سبیل الله بالأموال و الأنفس من لوازم الإیمان بالله و الیوم الآخر بحقیقة الإیمان لما یورثه هذا الإیمان من صفة التقوی، و المؤمن لما کان علی تقوی من قبل الإیمان بالله و الیوم الآخر کان علی بصیرة من وجوب الجهاد فی سبیل الله بماله و نفسه. و لا یدعه ذلک أن یتثاقل عنه فیستأذن فی القعود لکن المنافق لعدم الإیمان بالله و الیوم الآخر فقد صفة التقوی فارتاب قلبه و لا یزال یتردد فی ریبة فیحب التطرف، و یستأذن فی التخلف و القعود عن الجهاد.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً» إلی آخر الآیة، العدة الأهبة، و الانبعاث علی ما فی المجمع،- الانطلاق بسرعة فی الأمر، و التثبیط التوقیف عن الأمر بالتزهید فیه.
و الآیة معطوفة علی ما تقدم من قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ بحسب المعنی أی هم کاذبون فی دعواهم عدم استطاعتهم الخروج بل ما کانوا یریدونه و لو
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أرادوه لأعدوا له عدة لأن من آثار من یرید أمرا من الأمور أن یتأهب له بما یناسبه من العدة و الأهبة و لم یظهر منهم شی‌ء من ذلک.
و قوله: «وَ لکِنْ کَرِهَ اللَّهُ انْبِعاثَهُمْ فَثَبَّطَهُمْ أی جزاء بنفاقهم و امتنانا علیک و علی المؤمنین لئلا یفسدوا جمعکم، و یفرقوا کلمتکم بالتفتین و إلقاء الخلاف.
و قوله: «وَ قِیلَ اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ أمر غیر تشریعی لا ینافی الأمر التشریعی بالنفر و الخروج، فقد أمرهم الله بلسان نبیه ص بالنفر و الخروج- و هو أمر تشریعی- و أمرهم من ناحیة سریرتهم الفاسدة و الریب المتردد فی قلوبهم و سجایاهم الباطنیة الخبیثة بالقعود- و هو أمر غیر تشریعی- و لا تنافی بینهما.
و لم ینسب قول: «اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ إلی نفسه تنزیها لنفسه عن الأمر بما لا یرتضیه و هناک أسباب متخللة آمرة بذلک کالشیطان و النفس، و إنما ینسب إلیه تعالی بالواسطة لانطباق معنی الجزاء و الامتنان علی المؤمنین علیه.
و لیتوافق الأمران المتخالفان صورة فی السیاق أعنی قوله: «قِیلَ لَکُمُ انْفِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ و قوله: «قِیلَ اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ .
قوله تعالی: «لَوْ خَرَجُوا فِیکُمْ ما زادُوکُمْ إِلَّا خَبالًا وَ لَأَوْضَعُوا خِلالَکُمْ الآیة الخبال هو الفساد و اضطراب الرأی، و الإیضاح الإسراع فی الشر، و الخلال البین! و البغی هو الطلب فمعنی یبغونکم الفتنة أی یطلبون لکم أو فیکم الفتنة علی ما قیل، و الفتنة هی المحنة کالفرقة و اختلاف الکلمة علی ما یناسب الآیة من معانیها، و السماع السریع الإجابة و القبول.
و الآیة فی مقام التعلیل لقوله: «وَ لکِنْ کَرِهَ اللَّهُ انْبِعاثَهُمْ فَثَبَّطَهُمْ امتنانا، و لذا جی‌ء بالفصل من غیر عطف، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «لَقَدِ ابْتَغَوُا الْفِتْنَةَ مِنْ قَبْلُ وَ قَلَّبُوا لَکَ الْأُمُورَ حَتَّی جاءَ الْحَقُّ وَ ظَهَرَ أَمْرُ اللَّهِ وَ هُمْ کارِهُونَ أی أقسم لقد طلبوا المحنة و اختلاف الکلمة و تفرق الجماعة من قبل هذه الغزوة- و هی غزوة تبوک- کما فی غزوة أحد حین رجع عبد الله بن أبی بن سلول بثلث القوم و خذل النبی ص، و قلبوا لک الأمور بدعوة الناس إلی الخلاف و تحریضهم علی المعصیة و خذلانهم عن الجهاد و بعث الیهود و المشرکین 
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علی قتال المؤمنین و التجسس و غیر ذلک حتی جاء الحق- و هو الحق الذی یجب أن یتبع- و ظهر أمر الله- و هو الذی یریده من الدین- و هم کارهون لجمیع ذلک.
و الآیة تستشهد علی الآیة السابقة بذکر الأمثال کما یستدل علی الأمر بمثله، و توجیه الخطاب إلی النبی ص خاصة بعد عمومه فی الآیة السابقة لاختصاص الأمر فیه بالنبی ص أعنی تقلیب الأمور علیه بخلاف ما فی الآیة السابقة من خروجهم فی الناس.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ الآیة: أخرج ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس قال: لما خرج رسول الله ص من اللیل لحق بغار ثور- قال: و تبعه أبو بکر- فلما سمع رسول الله ص حسه خلفه- خاف أن یکون الطلب فلما رأی ذلک أبو بکر تنحنح- فلما سمع ذلک رسول الله ص عرفه- فقام له حتی تبعه فأتیا الغار-.
فأصبحت قریش فی طلبه فبعثوا إلی رجل من قافة بنی مدلج- فتبع الأثر حتی انتهی إلی الغار- و علی بابه شجرة فبال فی أصلها القائف- ثم قال: ما جاز صاحبکم الذی تطلبون هذا المکان- قال فعند ذلک حزن أبو بکر- فقال له رسول الله ص:
لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا-.
قال: فمکث هو و أبو بکر فی الغار ثلاثة أیام- یختلف إلیهم بالطعام عامر بن فهیرة و علی یجهزهم- فاشتروا ثلاثة أباعر من إبل البحرین- و استأجر لهم دلیلا فلما کان بعض اللیل من اللیلة الثالثة- أتاهم علی بالإبل و الدلیل فرکب رسول الله ص راحلته- و رکب أبو بکر أخری فتوجهوا نحو المدینة، و قد بعثت قریش فی طلبه.
و فیه، أخرج ابن سعد عن ابن عباس و علی و عائشة بنت أبی بکر و عائشة بنت قدامة و سراقة بن جعشم- دخل حدیث بعضهم فی بعض- قالوا": خرج رسول الله ص و القوم جلوس علی بابه- فأخذ حفنة من البطحاء فجعل یذرها علی رءوسهم- و یتلو: «یس وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ الآیات و مضی-.
فقال لهم قائل ما تنتظرون؟ قالوا: محمدا. قال: قد و الله مر بکم قالوا:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 292
و الله ما أبصرناه و قاموا ینفضون التراب من رءوسهم، و خرج رسول الله (ص) و أبو بکر إلی غار ثور- فدخلاه و ضربت العنکبوت علی بابه بعشاش بعضها علی بعض-.
و طلبته قریش أشد الطلب- حتی انتهوا إلی باب الغار فقال بعضهم: إن علیه لعنکبوتا قبل میلاد محمد.
و فی إعلام الوری،-": فی حدیث سراقة بن جعشم مع النبی ص- قال: الذی اشتهر فی العرب یتقاولون فیه الأشعار- و یتفاوضونه فی الدیار أنه تبعه- و هو متوجه إلی المدینة طالبا لغرته (ص) لیحظی بذلک عند قریش، حتی إذا أمکنته الفرصة فی نفسه- و أیقن أن قد ظفر ببغیته ساخت قوائم فرسه- حتی تغیبت بأجمعها فی الأرض و هو بموضع جدب- و قاع صفصف فعلم أن الذی أصابه أمر سماوی- فنادی یا محمد: ادع ربک یطلق لی فرسی- و ذمة الله أن لا أدل علیک أحدا، فدعا له فوثب جواده کأنه أفلت من أنشوطة و کان رجلا داهیة، و علم بما رأی أنه سیکون له نبأ فقال: اکتب لی أمانا فکتب له و انصرف-.
قال محمد بن إسحاق: إن أبا جهل قال فی أمر سراقة أبیاتا فأجابه سراقة نظما:
أبا حکم و اللات «1» لو کنت شاهدالأمر جوادی إذ تسیخ قوائمه 
عجبت و لم تشکک بأن محمدانبی ببرهان فمن ذا یکاتمه؟ 
علیک بکف الناس عنه فإننی‌أری أمره یوما ستبدو معالمه": 
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع)، و فی الدر المنثور، بعدة طرق، و أورده الزمخشری فی ربیع الأبرار.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد و ابن مردویه عن ابن مصعب قال": أدرکت أنس بن مالک و زید بن أرقم- و المغیرة بن شعبة فسمعتهم یتحدثون: أن النبی ص لیلة الغار أمر الله شجرة- فنبتت فی وجه النبی ص فسترته، و أمر الله العنکبوت فنسجت فی وجه النبی ص فسترته- و أمر الله حمامتین وحشیتین فوقفتا بفم الغار-.
و أقبل فتیان قریش من کل بطن رجل- بعصیهم و أسیافهم و هراویهم- حتی إذا
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کانوا من النبی ص قدر أربعین ذراعا- فعجل بعضهم فنظر فی الغار فرجع إلی أصحابه- فقالوا: ما لک لم تنظر فی الغار؟ فقال: رأیت حمامتین بفم الغار- فعرفت أن لیس فیه أحد.
الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر عن الزهری": فی قوله: «إِذْ هُما فِی الْغارِ» قال: الغار الذی فی الجبل الذی یسمی ثورا.
أقول: و قد استفاضت الروایات بکون الغار المذکور فی القرآن الکریم هو غار جبل ثور، و هو علی أربعة فراسخ من مکة تقریبا.
و فی إعلام الوری، و قصص الأنبیاء،": و بقی رسول الله ص فی الغار ثلاثة أیام- ثم أذن الله تعالی له بالهجرة، و قال: اخرج من مکة یا محمد- فلیس لک بها ناصر بعد أبی طالب فخرج رسول الله ص-.
و أقبل راع لبعض قریش یقال له: ابن أریقط- فدعاه رسول الله ص فقال له: یا ابن أریقط آتمنک علی دمی؟ فقال: إذن و الله أحرسک و أحفظک و لا أدل علیک، فأین ترید یا محمد؟ قال: یثرب. قال: لأسلکن بک مسلکا لا یهتدی فیها أحد- فقال له رسول الله ص: ائت علیا- و بشره بأن الله قد أذن لی فی الهجرة فهیئ لی زادا و راحلة-.
و قال له أبو بکر: ائت أسماء ابنتی- و قل لها: تهیئی لی زادا و راحلتین، و أعلم عامر بن فهیرة أمرنا، و کان من موالی أبی بکر و کان قد أسلم،- و قل له:
ائتنا بالزاد و الراحلتین-.
فجاء ابن أریقط إلی علی (ع) فأخبره بذلک- فبعث علی بن أبی طالب إلی رسول الله ص بزاد و راحلة، و بعث ابن فهیرة بزاد و راحلتین، و خرج رسول الله ص من الغار- و أخذ به ابن أریقط علی طریق نخلة بین الجبال- فلم یرجعوا إلی الطریق إلا بقدید فنزلوا علی أم معبد هناک-.
قال: و قد کانت الأنصار بلغهم خروج رسول الله ص إلیهم- و کانوا یتوقعون قدومه إلی أن وافی مسجد قبا- و نزل فخرج الرجال و النساء یستبشرون بقدومه.
أقول: و الأخبار فی تفاصیل قصص الهجرة بالغة فی الکثرة رواها أصحاب 
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النقل و أرباب السیر من الشیعة و أهل السنة، و هی علی کثرتها متدافعة مضطربة لا یسع نقدها و استخراج الصافی منها مجال هذا الکتاب، و للدلالة علی إجمال القصة فیما أوردناه کفایة و هو کالمتفق علیه بین أخبار الفریقین.
و فی الدر المنثور، أخرج خیثمة بن سلیمان الطرابلسی فی فضائل الصحابة و ابن عساکر عن علی بن أبی طالب قال: إن الله ذم الناس کلهم و مدح أبا بکر فقال:
إِلَّا تَنْصُرُوهُ فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ- إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا ثانِیَ اثْنَیْنِ إِذْ هُما فِی الْغارِ- إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا.
أقول: نقد البحث فی مضامین الآیات الحافة بالقصة و ما ینضم إلیها من النقل الصحیح یوجب سوء الظن بهذه الروایة فإن الآیات التی تذم المؤمنین- أو الناس کلهم کما فی الروایة- و إلیها تشیر آیة الغار بما فیها من قوله: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ هی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ما لَکُمْ إِذا قِیلَ لَکُمُ انْفِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ اثَّاقَلْتُمْ إِلَی الْأَرْضِ الآیة، و النقل القطعی یدل علی أن التثاقل المذکور لم یکن من عامة المؤمنین و جمیعهم، و إن کثیرا منهم سارع إلی إجابة الرسول ص فیما أمر به من النفر، و إنما تثاقل جماعة من الناس من مؤمن و منافق.
فخطاب «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» الشامل لجمیع المؤمنین، و الذم المتعقب له إنما هو من خطاب الجماعة بشأن بعضهم کخطاب الیهود بقوله: «فَلِمَ تَقْتُلُونَ أَنْبِیاءَ اللَّهِ:» البقرة:- 91 و غیره، و هو کثیر فی القرآن غیر أن دیدن القرآن فی مثل هذه الموارد أن لا یضیع حق الصالحین و لا أجر المحسنین أعنی الأقلین الذین تعمهم أمثال هذه الخطابات العامة بالذم و التوبیخ فیتدارک أمرهم و یستثنیهم و یذکرهم بالجمیل کما فعل ذلک فیما سیأتی فی هذه السورة من الآیات المادحة للمؤمنین الشاکرة لجمیل مساعیهم بقوله:
«وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ الآیة، و غیره.
و إذا کانت الآیات- و قد نزلت فی غزوة تبوک- تعم المؤمنین جمیعا المسارعین فی الخروج و المتثاقلین فیه من غیر استثناء فهی تشمل عامة الصحابة و المؤمنین و فیهم أبو بکر نفسه غیر أنه تعالی تدارک ما لحق بالمسارعین فی الطاعة و الإجابة منهم فی آیات تالیة و شکر سعیهم.
فلو کان قوله فی الآیة: «إِلَّا تَنْصُرُوهُ و هو یشیر إلی ما تقدم من حدیث 
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التثاقل و یومئ إلیه ذما للناس کلهم کان ذما لأبی بکر کما هو ذم لغیره بعدم نصرتهم للنبی (ص) أو تثاقلهم فی نصره، و مع ذلک لا تسمح الآیة بالدلالة علی نصر أبی بکر له ( (ص)) بما فیها من قوله: «فَقَدْ نَصَرَهُ اللَّهُ إِذْ أَخْرَجَهُ الَّذِینَ کَفَرُوا ثانِیَ اثْنَیْنِ إِذْ هُما فِی الْغارِ إِذْ یَقُولُ لِصاحِبِهِ لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا» بل لو دل لدل علی نصر النبی (ص) لأبی بکر حیث طیب قلبه و سلاه بقوله: «لا تَحْزَنْ إِنَّ اللَّهَ مَعَنا».
علی أنک قد عرفت فی البیان السابق أن الآیة بمقتضی المقام لا تتعرض إلا لنصر الله سبحانه وحده نبیه (ص) بعینه و شخصه، قبال ما یفرض من عدم نصر کافة المؤمنین له و خذلانهم إیاه فدلالة الآیة علی أن النبی (ص) یوم الغار لم ینصره إلا الله سبحانه وحده دلالة قطعیة.
و هذا المعنی فی نفسه أدل شاهد علی أن الضمائر فی تتمة جمل الآیة: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ بِجُنُودٍ لَمْ تَرَوْها وَ جَعَلَ کَلِمَةَ الَّذِینَ کَفَرُوا السُّفْلی وَ کَلِمَةُ اللَّهِ هِیَ الْعُلْیا» للنبی (ص)، و الجمل مسوقة لبیان قیامه تعالی وحده بنصره نصرا عزیزا غیبیا لا صنع فیه لأحد من الناس، و هو إنزال السکینة علیه و تأییده بجنود غائبة عن الأبصار، و جعل کلمة الذین کفروا السفلی و إعلاء کلمة الحق و الله عزیز حکیم.
و أما غیر نصره النبی ص من المناقب التی یمدح الإنسان علیها فلو کان هناک شی‌ء من ذلک لکان هو ما فی قوله: «ثانِیَ اثْنَیْنِ و ما فی قوله: «لِصاحِبِهِ فلنسلم أن کون الإنسان ثانیا لاثنین أحدهما النبی ص، و کونه صاحبا للنبی ص مذکورا فی القرآن بالصحبة من المفاخر التی یتنفس لها لکنها من المناقب الاجتماعیة التی تقدر لها فی المجتمعات قیمة و نفاسة، و أما القرآن الکریم فللقیمة فیه ملاک آخر، و للفضل و الشرف فی منطقه معنی آخر متکئ علی حقیقة هی أعلی من المقاصد الوضعیة الاجتماعیة، و هی کرامة العبودیة و درجات القرب و الزلفی.
و مجرد الصحابة الجسمانیة و الدخول فی العدد لا یدل علی شی‌ء من ذلک، و قد تکرر فی کلامه تعالی أن التسمی بمختلف الأسماء و التلبس بما یتنفس فیه عامة الناس و یستعظمه النظر الاجتماعی لا قیمة له عند الله سبحانه، و أن الحساب علی ما فی القلوب دون ما یتراءی من ظواهر الأعمال و تقدمة الأحساب و الأنساب.
و قد أفصح عنه فی مورد أصحاب النبی ص و ملازمیه خاصة بأبلغ الإفصاح 
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قوله تعالی: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً- إلی أن قال- وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً:» الفتح:- 29 فانظر إلی ما فی صدر الآیة من المدح و ما فی ذیله من القید و تدبر.
هذه نبذة مما یتعلق بالآیة و الروایة من البحث، و الزائد علی هذا المقدار یخرجنا من البحث التفسیری إلی البحث الکلامی الذی هو خارج عن غرضنا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل و ابن عساکر فی تاریخه عن ابن عباس": فی قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ قال: علی أبی بکر لأن النبی (ص) لم یزل السکینة معه.
و فیه، أخرج الخطیب فی تاریخه عن حبیب بن أبی ثابت": «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ قال: علی أبی بکر فأما النبی (ص) فقد کانت علیه السکینة.
أقول: قد حقق فیما تقدم أن الضمیر راجع إلی النبی ص علی ما یهدی إلیه السیاق، و الروایتان علی ما بهما من الوقف ضعیفتان، و لا حجیة لقول ابن عباس و لا حبیب لغیرهما.
و أما الحجة التی أورداهما فیهما و هی أن النبی (ص) لم تزل السکینة معه فمدخولة یدفعها قوله تعالی فی قصة حنین: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ» الآیة: التوبة:- 26 و نظیرته آیة سورة الفتح المشیرة إلی قصة الحدیبیة و هما تصرحان بنزول السکینة علیه ( (ص)) فی خصوص المورد فلیکن الأمر علی تلک الوتیرة فی الغار.
و کان بعضهم «1» أحس بالإشکال فحمل قولهما فی الروایتین: أن السکینة لم تزل مع النبی (ص) علی معنی آخر و هو کون السکینة ملازمة للنبی (ص) فی الغار فیکون قرینة علی کون التی نزلت فیه إنما نزلت علی صاحبه دونه، و لعل روایة حبیب أقرب دلالة علی ما ذکره.
قال بعد إیراد روایة ابن عباس ثم روایة حبیب: و قد أخذ بهذه الروایة بعض مفسری اللغة و المعقول و وضحوا ما فیها من التعلیل بأنه (ص) لم یحدث له وقتئذ
______________________________
(1) صاحب المنار فی تفسیره.
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اضطراب و لا خوف و لا حزن، و قواها بعضهم بأن الأصل فی الضمیر أن یعود إلی أقرب مذکور. و لیس هذا بشی‌ء.
و ذهب آخرون إلی أن الضمیر یعود إلی النبی (ص) و أن إنزال السکینة علیه لا یقتضی أن یکون خائفا أو مضطربا أو منزعجا. و هذا ضعیف لعطف إنزال السکینة علی ما قبلها الدال علی وقوعه بعده و ترتبه علیه، و أن نزولها وقع بعد قوله لصاحبه: لا تحزن. انتهی.
أما ما ذکروه من عدم طرو خوف و اضطراب علیه ( (ص)) وقتئذ فإن کانوا استفادوه من عدم ذکر شی‌ء من ذلک فی الآیة أو فی روایة معتمد علیها فکلامه تعالی فی قصة حنین و الحدیبیة أیضا خال عن ذکر النبی (ص) بخوف أو حزن أو اضطراب، و لم ترد روایة معتمد علیها تدل علی ذلک فکیف استقام ذکر نزول السکینة علیه (ص) فیهما؟.
و إن قالوا باستلزام إنزال السکینة الاضطراب و الخوف و الحزن فهو ممنوع کما تقدم کیف؟ و نزول نعمة من النعم الإلهیة لا یتوقف علی سبق الاتصاف بحالة مضادة لها و نقمة مقابلة لها کنزول الرحمة بعد الرحمة و النعمة بعد النعمة و الإیمان و الهدایة بعد الإیمان و الهدایة و غیر ذلک، و قد نص القرآن الکریم بأمور کثیرة من هذا القبیل.
و أما قوله: إن رجوع الضمیر إلی النبی (ص) ضعیف لعطف إنزال السکینة علی ما قبلها الدال علی وقوعه بعده و ترتبه علیه و أن نزولها وقع بعد قوله لصاحبه:
لا تحزن. انتهی.
ففیه: أنه لا ریب أن فاء التفریع تدل علی ترتب ما بعدها علی ما قبلها و وقوعه بعده لکن بعدیة رتبیة لا بعدیة زمانیة و لم یقل أحد بوجوب کونها زمانیة دائما.
فمن الواجب فیما نحن فیه أن یترتب قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلَیْهِ وَ أَیَّدَهُ علی ما تقدم علیه من الکلام لا علی ما هو أقرب إلیه من غیره إلا علی القول بأن الأصل فی الضمیر أن یعود إلی أقرب مذکور، و قد ضعفه فی سابق کلامه.
و الذی یصلح من سابق لیتعلق به التفریع المذکور هو قوله: فقد نصره الله فی کذا و کذا وقتا و تفرع هذه الفروع علیه من قبیل تفرع التفصیل علی الإجمال و السیاق علی استقامته: «فقد نصره الله فی وقت کذا فأنزل سکینته علیه و أیده 
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بجنود لم تروها و جعل کلمة الذین کفروا السفلی.
فظهر أن ما أجاب به أخیرا هو عین ما ضعفه أولا من حدیث أصل قرب المرجع من الضمیر- ذاک الأصل الذی لا أصل له- کرره ثانیا بتغییر ما فی اللفظ.
و من هنا یظهر جهة المناقشة
فی روایة أخری رواها فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن أنس بن مالک «قال: دخل النبی (ص) و أبو بکر غار حراء- فقال أبو بکر للنبی (ص) لو أن أحدهم یبصر موضع قدمه لأبصرنی و إیاک- فقال: ما ظنک باثنین الله ثالثهما- إن الله أنزل سکینته علیک و أیدنی بجنود لم تروها.
علی أن الروایة تذکر غار حراء و قد ثبت بالمستفیض المتکاثر من الأخبار أن الغار کان غار ثور لا غار حراء.
علی أن الروایة مشتملة علی تفکیک السیاق صریحا بما فیها من قوله: أنزل سکینته علیک و أیدنی بجنود، إلخ.
و قد أورد الآلوسی فی روح المعانی، الروایة هکذا: «إن الله أنزل سکینته علیک و أیدک بجنود لم تروها، فأرجع الضمیرین إلی أبی بکر دون النبی (ص).
و لا ندری أی اللفظین هو الأصل و أیهما المحرف غیر أنه یضاف علی روایة «و أیدک بجنود لم تروها» إلی ما ذکر من الإشکال آنفا إشکالات أخری تقدمت فی البیان السابق مضافا إلی إشکال آخر جدید من جهة قوله: «لم تروها» بخطاب الجمع و لا مخاطب یومئذ جمعا.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «لَوْ کانَ عَرَضاً قَرِیباً وَ سَفَراً قاصِداً»: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «لَوْ کانَ عَرَضاً قَرِیباً وَ سَفَراً قاصِداً» یقول: غنیمة قریبة «لَاتَّبَعُوکَ .
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «لَوْ کانَ عَرَضاً قَرِیباً وَ سَفَراً قاصِداً لَاتَّبَعُوکَ الآیة- إنهم یستطیعون و قد کان فی علم الله- أنه لو کان عرضا قریبا و سفرا قاصدا لفعلوا:
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، بإسناده عن عبد الأعلی بن أعین عن أبی عبد الله (ع) مثله 
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لکِنْ بَعُدَتْ عَلَیْهِمُ الشُّقَّةُ» یعنی إلی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 299
تبوک و سبب ذلک- أن رسول الله ص لم یسافر سفرا أبعد منه و لا أشد منه-.
و کان سبب ذلک أن الصیافة کانوا یقدمون المدینة من الشام- و معهم الدرموک و الطعام. و هم الأنباط فأشاعوا بالمدینة أن الروم قد اجتمعوا- یریدون غزو رسول الله ص فی عسکر عظیم، و أن هرقل قد سار فی جمع جنوده، و جلب معهم غسان و جذام و بهراء و عاملة، و قد قدم عساکره البلقاء و نزل هو حمص-.
فأرسل رسول الله ص أصحابه إلی تبوک و هی من بلاد البلقاء، و بعث إلی القبائل حوله، و إلی مکة، و إلی من أسلم من خزاعة و مزینة و جهینة فحثهم علی الجهاد-.
و أمر رسول الله ص بعسکره فضرب فی ثنیة الوداع، و أمر أهل الجدة أن یعینوا من لا قوة به، و من کان عنده شی‌ء أخرجه، و حملوا و قووا و حثوا علی ذلک-.
و خطب رسول الله ص و قال بعد حمد الله و الثناء علیه: أیها الناس إن أصدق الحدیث کتاب الله. و أولی القول کلمة التقوی، و خیر الملل ملة إبراهیم، و خیر السنن سنة محمد، و أشرف الحدیث ذکر الله، و أحسن القصص هذا القرآن، و خیر الأمور عزائمها و شر الأمور محدثاتها، و أحسن الهدی هدی الأنبیاء، و أشرف القتلی الشهداء، و أعمی العمی الضلالة بعد الهدی، و خیر الأعمال ما نفع، و خیر الهدی ما اتبع، و شر العمی عمی القلب و الید العلیا خیر من الید السفلی، و ما قل و کفی خیر مما کثر و ألهی، و شر المعذرة محضر الموت، و شر الندامة یوم القیامة، و من الناس من لا یأتی الجمعة إلا نزرا. و منهم من لا یذکر الله إلا هجرا، و من أعظم الخطایا اللسان الکذب، و خیر الغنی غنی النفس، و خیر الزاد التقوی، و رأس الحکمة مخافة الله، و خیر ما ألقی فی القلب الیقین، و الارتیاب من الکفر، و التباعد من عمل الجاهلیة، و الغلول من قیح جهنم، و السکر جمر النار، و الشعر من إبلیس، و الخمر جماع الإثم، و النساء حبائل إبلیس، و الشباب شعبة من الجنون، و شر المکاسب کسب الربا، و شر الأکل أکل مال الیتیم، و السعید من وعظ بغیره، و الشقی من شقی فی بطن أمه، و إنما یصیر أحدکم إلی موضع أربعة أذرع، و الأمر إلی آخره و ملاک الأمر خواتیمه، و أربی الربا الکذب، و کلما هو آت قریب، و سباب المؤمن فسوق، و قتال المؤمن کفر، و أکل لحمه من معصیة الله، و حرمة ماله کحرمة دمه، و من توکل علی الله کفاه، و من صبر ظفر، و من یعف یعف الله عنه، و من کظم الغیظ
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آجره الله، و من یصبر علی الرزیة یعوضه الله، و من تبع السمعة یسمع الله به، و من یصم یضاعف الله له، و من یعص الله یعذبه، اللهم اغفر لی و لأمتی. اللهم اغفر لی و لأمتی أستغفر الله لی و لکم-.
قال: فرغب الناس فی الجهاد لما سمعوا هذا من رسول الله، و قدمت القبائل من العرب ممن استنفرهم، و قعد عنه قوم من المنافقین و غیرهم، و لقی رسول الله ص الجد بن قیس فقال له: یا أبا وهب أ لا تنفر معنا فی هذه الغزاة؟ لعلک إن تحتفد من بنات الأصفر فقال یا رسول الله: و الله إن قومی لیعلمون أن لیس فیهم أشد عجبا بالنساء منی- و أخاف إن خرجت معک أن لا أصبر إذا رأیت بنات الأصفر- فلا تفتنی و ائذن لی أن أقیم. و قال للجماعة من قومه: لا تخرجوا فی الحر-.
فقال ابنه: ترد علی رسول الله و تقول له ما تقول- ثم تقول لقومک: لا تنفروا فی الحر- و الله لینزلن الله فی هذا قرآنا یقرؤه الناس إلی یوم القیامة- فأنزل الله علی رسوله ص فی ذلک: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ ائْذَنْ لِی وَ لا تَفْتِنِّی- أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ .
ثم قال الجد بن قیس: أ یطمع محمد أن حرب الروم مثل حرب غیرهم. لا یرجع من هؤلاء أحد أبدا.
أقول: و قد روی هذه المعانی فی روایات أخری کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة.
و فی العیون، بإسناده عن علی بن محمد بن الجهم قال: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا علی بن موسی (ع)- فقال له: یا ابن رسول الله أ لیس من قولک: إن الأنبیاء معصومون؟ قال: بلی، فقال له المأمون- فیما سأله- یا أبا الحسن فأخبرنی عن قول الله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ .
قال الرضا (ع): «- هذا مما نزل: إیاک أعنی و اسمعی یا جارة، خاطب الله تعالی بذلک نبیه و أراد به أمته، و کذلک قوله عز و جل: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ ، و قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا». قال: صدقت یا ابن رسول الله.
أقول: و مضمون الروایة ینطبق علی ما قدمناه فی بیان الآیة، دون ما ذکروه 
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من کون إذنه (ص) لهم فی القعود من قبیل ترک الأولی فإنه لا یستقیم معه کون الآیة من قبیل «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة».
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق فی المصنف؛ و ابن جریر، عن عمرو بن میمون الأودی قال": اثنتان فعلهما رسول الله ص لم یؤمر فیهما بشی‌ء: إذنه للمنافقین، و أخذه من الأساری- فأنزل الله: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ الآیة.
أقول: و قد تقدم الکلام علی مضمون الروایة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً» الآیة- و ما بعدها قال: و تخلف عن رسول الله ص أهل نیات- و بصائر لم یکن یلحقهم شک و لا ارتیاب- و لکنهم قالوا: نلحق برسول الله ص-.
منهم أبو خیثمة و کان قویا و کان له زوجتان و عریشان، و کانتا زوجتاه قد رشتا عریشتیه، و بردتا له الماء، و هیأتا له طعاما فأشرف علی عریشتیه- فلما نظر إلیهما قال: لا و الله ما هذا بإنصاف، رسول الله قد غفر الله له ما تقدم من ذنبه و ما تأخر- قد خرج فی الفیح و الریح، و قد حمل السلاح یجاهد فی سبیل الله، و أبو خیثمة قوی قاعد فی عریشه و امرأتین حسناوین- لا و الله ما هذا بإنصاف-.
ثم أخذ ناقته فشد علیها رحله و لحق برسول الله ص- فنظر الناس إلی راکب علی الطریق- فأخبروا رسول الله ص بذلک- فقال رسول الله ص: کن أبا خیثمة فأقبل، و أخبر النبی بما کان منه فجزاه خیرا و دعا له-.
و کان أبو ذر تخلف عن رسول الله ثلاثة أیام- و ذلک أن جمله کان أعجف، فلحق بعد ثلاثة أیام به و وقف علیه جمله فی بعض الطریق- فترکه و حمل ثیابه علی ظهره فلما ارتفع النهار نظر المسلمون إلی شخص مقبل- فقال رسول الله ص: کن أبا ذر فقالوا:
هو أبو ذر فقال رسول الله ص: أدرکوه فإنه عطشان فأدرکوه بالماء-.
و وافی أبو ذر رسول الله ص و معه إداوة فیها ماء- فقال رسول الله ص:
یا أبا ذر معک ماء و عطشت؟ قال: نعم یا رسول الله- بأبی أنت و أمی انتهیت إلی صخرة علیها ماء السماء فذقته- فإذا هو عذب بارد فقلت: لا أشربه حتی یشرب رسول الله-.
فقال رسول الله ص: یا أبا ذر رحمک الله، تعیش وحدک، و تموت وحدک،
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و تبعث وحدک، و تدخل الجنة وحدک، یسعد بک قوم من أهل العراق- یتولون غسلک و تجهیزک و الصلاة علیک و دفنک-.
ثم قال: و قد کان تخلف عن رسول الله ص قوم من المنافقین- و قوم من المؤمنین مستبصرین لم یعثر علیهم فی نفاق: منهم کعب بن مالک الشاعر- و مرارة بن الربیع و هلال بن أمیة الرافعی- فلما تاب الله علیهم قال کعب. ما کنت قط أقوی منی فی ذلک الوقت الذی خرج رسول الله ص إلی تبوک، و ما اجتمعت لی راحلتان قط إلا فی ذلک الیوم، و کنت أقول: أخرج غدا بعد غد فإنی مقوی، و توانیت و ثقلت بعد خروج النبی ص أیاما أدخل السوق- و لا أقضی حاجة فلقیت هلال بن أمیة و مرارة بن الربیع- و قد کانا تخلفا أیضا فتوافقنا أن نبکر إلی السوق؛ فلم نقض حاجة فما زلنا نقول: نخرج غدا و بعد غد حتی بلغنا إقبال رسول الله (ص) فندمنا-.
فلما وافی رسول الله ص استقبلناه نهنئه السلامة- فسلمنا علیه فلم یرد علینا السلام و أعرض عنا، و سلمنا علی إخواننا فلم یردوا علینا السلام- فبلغ ذلک أهلونا فقطعوا کلامنا؛ و کنا نحضر المسجد فلا یسلم علینا أحد و لا یکلمنا- فجاءت نساؤنا إلی رسول الله (ص) فقلن: قد بلغنا سخطک علی أزواجنا أ فنعتزلهم؟ فقال رسول الله (ص): لا تعتزلنهم و لکن لا یقربوکن-.
فلما رأی کعب بن مالک و صاحباه ما قد حل بهم قالوا: ما یقعدنا بالمدینة و لا یکلمنا رسول الله (ص) و لا إخواننا و لا أهلونا؟ فهلموا نخرج إلی هذا الجبل- فلا نزال فیه حتی یتوب الله علینا أو نموت-.
فخرجوا إلی ذباب- جبل بالمدینة- فکانوا یصومون و کان أهلوهم یأتونهم بالطعام- فیضعونه ناحیة ثم یولون عنهم و لا یکلمونهم-.
فبقوا علی هذا أیاما کثیرة یبکون باللیل و النهار- و یدعون الله أن یغفر لهم فلما طال علیهم الأمر- قال لهم کعب: یا قوم قد سخط الله علینا و رسوله، و قد سخط علینا أهلونا، و إخواننا- قد سخطوا علینا فلا یکلمنا أحد- فلم لا یسخط بعضنا علی بعض؟ فتفرقوا فی الجبل- و حلفوا أن لا یکلم أحد منهم صاحبه حتی یموت- أو یتوب الله علیه فبقوا علی ذلک ثلاثة أیام، و کل واحد منهم فی ناحیة من الجبل- لا یری أحد منهم صاحبه و لا یکلمه.
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فلما کان فی اللیلة الثالثة، و رسول الله ص فی بیت أم سلمة- نزلت توبتهم علی رسول الله ص قوله: «لقد تاب الله بالنبی علی المهاجرین و الأنصار- الذین اتبعوه فی ساعة العسرة» قال الصادق (ع): هکذا نزلت و هو أبو ذر و أبو خیثمة و عمیر بن وهب- الذین تخلفوا ثم لحقوا برسول الله ص-.
ثم قال فی هؤلاء الثلاثة: «وَ عَلَی الثَّلاثَةِ الَّذِینَ خُلِّفُوا» فقال العالم (ع): إنما أنزل:
علی الثلاثة- الذین خالفوا و لو خلفوا لم یکن علیهم عیب «حَتَّی إِذا ضاقَتْ عَلَیْهِمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ حیث لا یکلمهم رسول الله ص- و لا إخوانهم و لا أهلوهم فضاقت علیهم المدینة- حتی خرجوا منها «وَ ضاقَتْ عَلَیْهِمْ أَنْفُسُهُمْ حیث حلفوا أن لا یکلم بعضهم بعضا- فتفرقوا و تاب الله علیهم لما عرف من صدق نیاتهم.
أقول: و سیأتی الکلام فی الآیتین و ما ورد فیهما من الروایات.
و فی تفسیر العیاشی، عن المغیرة قال: سمعته یقول: فی قول الله عز و جل: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً» قال: یعنی بالعدة النیة «یقول: «لو کان لهم نیة لخرجوا.
أقول: الروایة علی ضعفها و إرسالها و إضمارها لا تنطبق علی لفظ الآیة و الله أعلم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن المنذر عن الحسن البصری قال": کان عبد الله بن أبی و عبد الله بن نبتل- و رفاعة بن زید بن تابوت من عظماء المنافقین، و کانوا ممن یکید الإسلام و أهله، و فیهم أنزل الله: «لَقَدِ ابْتَغَوُا الْفِتْنَةَ مِنْ قَبْلُ- وَ قَلَّبُوا لَکَ الْأُمُورَ» إلی آخر الآیة.
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اشارة

وَ مِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ ائْذَنْ لِی وَ لا تَفْتِنِّی أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ (49) إِنْ تُصِبْکَ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ وَ إِنْ تُصِبْکَ مُصِیبَةٌ یَقُولُوا قَدْ أَخَذْنا أَمْرَنا مِنْ قَبْلُ وَ یَتَوَلَّوْا وَ هُمْ فَرِحُونَ (50) قُلْ لَنْ یُصِیبَنا إِلاَّ ما کَتَبَ اللَّهُ لَنا هُوَ مَوْلانا وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (51) قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلاَّ إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ وَ نَحْنُ نَتَرَبَّصُ بِکُمْ أَنْ یُصِیبَکُمُ اللَّهُ بِعَذابٍ مِنْ عِنْدِهِ أَوْ بِأَیْدِینا فَتَرَبَّصُوا إِنَّا مَعَکُمْ مُتَرَبِّصُونَ (52) قُلْ أَنْفِقُوا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً لَنْ یُتَقَبَّلَ مِنْکُمْ إِنَّکُمْ کُنْتُمْ قَوْماً فاسِقِینَ (53)
وَ ما مَنَعَهُمْ أَنْ تُقْبَلَ مِنْهُمْ نَفَقاتُهُمْ إِلاَّ أَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ بِرَسُولِهِ وَ لا یَأْتُونَ الصَّلاةَ إِلاَّ وَ هُمْ کُسالی وَ لا یُنْفِقُونَ إِلاَّ وَ هُمْ کارِهُونَ (54) فَلا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ (55) وَ یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ إِنَّهُمْ لَمِنْکُمْ وَ ما هُمْ مِنْکُمْ وَ لکِنَّهُمْ قَوْمٌ یَفْرَقُونَ (56) لَوْ یَجِدُونَ مَلْجَأً أَوْ مَغاراتٍ أَوْ مُدَّخَلاً لَوَلَّوْا إِلَیْهِ وَ هُمْ یَجْمَحُونَ (57) وَ مِنْهُمْ مَنْ یَلْمِزُکَ فِی الصَّدَقاتِ فَإِنْ أُعْطُوا مِنْها رَضُوا وَ إِنْ لَمْ یُعْطَوْا مِنْها إِذا هُمْ یَسْخَطُونَ (58)
وَ لَوْ أَنَّهُمْ رَضُوا ما آتاهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ سَیُؤْتِینَا اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ رَسُولُهُ إِنَّا إِلَی اللَّهِ راغِبُونَ (59) إِنَّمَا الصَّدَقاتُ لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (60) وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ یُؤْذُونَ رَسُولَ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (61) یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ لِیُرْضُوکُمْ وَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَحَقُّ أَنْ یُرْضُوهُ إِنْ کانُوا مُؤْمِنِینَ (62) أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّهُ مَنْ یُحادِدِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَأَنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ خالِداً فِیها ذلِکَ الْخِزْیُ الْعَظِیمُ (63)
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(بیان)

الآیات تعقب القول فی المنافقین و بیان حالهم و فیها ذکر أشیاء من أقوالهم و أفعالهم، و البحث عما یکشف عنه من خبائث أوصافهم الباطنة و اعتقاداتهم المبنیة علی الضلال.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ ائْذَنْ لِی وَ لا تَفْتِنِّی أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا» الآیة الفتنة هاهنا- علی ما یهدی إلیه السیاق- إما الإلقاء إلی ما یفتتن و یغر به، و إما الإلقاء فی الفتنة و البلیة الشاملة.
و المراد علی الأول: ائذن لی فی القعود و عدم الخروج إلی الجهاد، و لا تلقنی فی الفتنة بتوصیف ما فی هذه الغزوة من نفائس الغنائم و مشتهیات الأنفس فافتتن بها و اضطر إلی الخروج، و علی الثانی ائذن لی و لا تلقنی إلی ما فی هذه الغزوة من المحنة و المصیبة و البلیة.
فأجاب الله عن قولهم بقولهم: «أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا» و معناه أنهم یحترزون بحسب زعمهم عن فتنة مترقبة من قبل الخروج، و قد أخطئوا فإن الذی هم علیه من الکفر و النفاق و سوء السریرة، و من آثاره هذا القول الذی تفوهوا به هو بعینه فتنة سقطوا فیها فقد فتنهم الشیطان بالغرور، و وقعوا فی مهلکة الکفر و الضلال و فتنته.
هذا حالهم فی هذه النشأة الدنیویة و أما فی الآخرة فإن جهنم لمحیطة بالکافرین علی حذو إحاطة الفتنة بهم فی الدنیا و سقوطهم فیها فقوله: «أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا» و قوله: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ کأنهما معا یفیدان معنی واحدا و هو أن هؤلاء واقعون فی الفتنة و التهلکة أبدا فی الدنیا و الآخرة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 306
و یمکن أن یفهم من قوله: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ الإحاطة بالفعل دون الإحاطة الاستقبالیة کما تهدی إلیه الآیات الدالة علی تجسم الأعمال.
قوله تعالی: «إِنْ تُصِبْکَ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ وَ إِنْ تُصِبْکَ مُصِیبَةٌ یَقُولُوا قَدْ أَخَذْنا أَمْرَنا مِنْ قَبْلُ المراد بالحسنة و السیئة بقرینة السیاق ما تتعقبه الحروب و المغازی لأهلها من حسنة الفتح و الظفر و الغنیمة و السبی، و من سیئة القتل و الجرح و الهزیمة.
و قوله: «یَقُولُوا قَدْ أَخَذْنا أَمْرَنا مِنْ قَبْلُ کنایة عن الاحتراز عن الشر قبل وقوعه کأن أمرهم کان خارجا من أیدیهم فأخذوه و قبضوا و تسلطوا علیه فلم یدعوه یفسد و یضیع.
فمعنی الآیة إن هؤلاء المنافقین هواهم علیک: إن غنمت و ظفرت فی وجهک هذا ساءهم ذلک، و إن قتلت أو جرحت أو أصبت بأی مصیبة أخری قالوا قد احترزنا عن الشر من قبل و تولوا و هم فرحون.
و قد أجاب الله سبحانه عن ذلک بجوابین اثنین فی آیتین: قوله: «قُلْ لَنْ یُصِیبَنا» إلخ و قوله: «قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ إلخ.
قوله تعالی: «قُلْ لَنْ یُصِیبَنا إِلَّا ما کَتَبَ اللَّهُ لَنا هُوَ مَوْلانا وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ محصله أن ولایة أمرنا إنما هی لله سبحانه فحسب- علی ما یدل علیه قوله: «هُوَ مَوْلانا» من الحصر- لا إلی أنفسنا و لا إلی شی‌ء من هذه الأسباب الظاهرة، بل حقیقة الأمر لله وحده و قد کتب کتابة حتم ما سیصیبنا من خیر أو شر أو حسنة أو سیئة، و إذا کان کذلک فعلینا امتثال أمره و السعی لإحیاء أمره و الجهاد فی سبیله و لله المشیة فیما یصیبنا فی ذلک من حسنة أو سیئة فما علی العبید إلا ترک التدبیر و امتثال الأمر و هو التوکل.
و بذلک یظهر: أن المراد بقوله: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ لیس کلاما مستأنفا بل معطوف علی ما قبله متمم له، و المعنی أن ولایة أمرنا لله و نحن مؤمنون به، و لازمه أن نتوکل علیه و نرجع الأمر إلیه من غیر أن نختار لأنفسنا شیئا من الحسنة و السیئة فلو أصابتنا حسنة کان المن له و إن أصابتنا سیئة کانت المشیة و الخیرة له، و لا لوم علینا و لا شماتة تتعلق بنا، و لا حزن و لا مساءة یطرأ علی قلوبنا.
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و قد قال تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ. لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ:» الحدید:- 23، و قال: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ:» التغابن:- 11 و قال: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا:» سورة محمد:- 11، و قال: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ:» آل عمران:- 68، و قال: «فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُّ:» الشوری:- 9.
و الآیات- کما تری- تتضمن أصول هذه الحقیقة التی تنبئ عنه الآیة التی نتکلم فیها جوابا عن وهم المنافقین، و هی أن حقیقة الولایة لله سبحانه لیس إلی أحد من دونه من الأمر شی‌ء فإذا آمن الإنسان به و عرف مقام ربه علم ذلک و کان علیه أن یتوکل علی ربه و یرجع إلیه حقیقة المشیة و الخیرة فلا یفرح بحسنة أصابته، و لا یحزن لسیئة أصابته.
و من الجهل أن یسوء الإنسان ما أصابت عدوه من حسنة أو یسره ما أصابته من سیئة فلیس له من الأمر شی‌ء، و هذا هو الجواب الأول عن مساءتهم بما أصاب المؤمنین من الحسنة و فرحهم بما أصابتهم من السیئة.
و ظاهر کلام بعض المفسرین أن المولی فی الآیة بمعنی الناصر، و کذا ظاهر کلام بعضهم: أن قوله: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ جملة مستأنفة أمر الله فیها المؤمنین بالتوکل علیه، و السیاق المشهود من الآیتین لا یساعد علیه.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلَّا إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ وَ نَحْنُ نَتَرَبَّصُ بِکُمْ الآیة الحسنیان هما الحسنة و السیئة علی ما یدل علیه الآیة الأولی الحاکیة أنهم یسوؤهم ما أصاب النبی ص من حسنة، و تسرهم ما أصابه من سیئة فیقولون قد أخذنا أمرنا من قبل فهم علی حال تربص ینتظرون ما یقع به و بالمؤمنین من الحسنة أو السیئة.
و الحسنة و السیئة کلتاهما حسنیان بحسب النظر الدینی فإن فی الحسنة حسنة الدنیا و عظیم الأجر عند الله، و فی السیئة التی هی الشهادة أو أی تعب و عناء أصابهم مرضاة الله و ثواب خالد دائم.
و معنی الآیة أنا نحن و أنتم کل یتربص بصاحبه غیر أنکم تتربصون بنا إحدی خصلتین کل واحدة منهما خصلة حسنی و هما: الغلبة علی العدو مع الغنیمة، و الشهادة
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فی سبیل الله، و نحن نتربص بکم أن یعذبکم الله بعذاب من عنده کالعذاب السماوی أو بعذاب یجری بأیدینا کأن یأمرنا بقتالکم و تطهیر الأرض من قذارة وجودکم فنحن فائزون علی أی حال، إن وقع شی‌ء مما تربصتم سعدنا، و إن وقع ما تربصنا سعدنا فتربصوا إنا معکم متربصون، و هذا جواب ثان عن المنافقین.
و قد ذکر فی الآیة الأولی إصابة الحسنة و السیئة النبی ص، و فی مقام الجواب فی الآیتین الثانیة و الثالثة إصابتهما النبی و المؤمنین جمیعا لملازمتهم إیاه و مشارکتهم إیاه فیما أصابه من حسنة أو سیئة.
قوله تعالی: «قُلْ أَنْفِقُوا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً لَنْ یُتَقَبَّلَ مِنْکُمْ إِنَّکُمْ کُنْتُمْ قَوْماً فاسِقِینَ لفظ أمر فی معنی الشرط. و التردید للتعمیم و لفظ الأمر فی هذه الموارد کنایة عن عدم النهی و سد السبیل إیماء إلی أن الفعل لغو لا یترتب علیه أثر، و قوله: «لَنْ یُتَقَبَّلَ مِنْکُمْ تعلیل للأمر کما أن قوله تعالی: «إِنَّکُمْ کُنْتُمْ قَوْماً فاسِقِینَ تعلیل لعدم القبول.
و معنی الآیة: لا نمنعکم عن الإنفاق فی حال من طوع أو کره فإنه لغو غیر مقبول لأنکم فاسقون، و لا یقبل عمل الفاسقین، قال تعالی: «إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ:» المائدة:- 27 و التقبل أبلغ من القبول.
قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَهُمْ أَنْ تُقْبَلَ مِنْهُمْ نَفَقاتُهُمْ إِلَّا أَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ بِرَسُولِهِ إلخ الآیة تعلیل تفصیلی لعدم تقبل نفقاتهم، و بعبارة أخری بمنزلة الشرح لفسقهم، و قد عدت الکفر بالله تعالی و رسوله و الکسل فی إقامة الصلاة و الکره فی الإنفاق أرکانا لنفاقهم.
قوله تعالی: «فَلا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ بِها» إلی آخر الآیة، الإعجاب بالشی‌ء السرور بما یشاهد فیه من جمال أو کمال أو نحوهما، و الزهوق خروج الشی‌ء بصعوبة و أصله الهلاک علی ما قیل.
و قد نهی الله سبحانه نبیه ص عن الإعجاب بأموال المنافقین و أولادهم أی بکثرتها علی ما یعطیه السیاق، و علل ذلک بأن هذه الأموال و الأولاد- و هی شاغلة للإنسان لا محالة- لیست من النعمة التی تهتف لهم بالسعادة بل من النقمة التی تجرهم إلی الشقاء فإن الله و هو الذی خولهم إیاها إنما أراد بها تعذیبهم فی الحیاة الدنیا، و توفیهم و هم کافرون.
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فإن الحیاة التی یعدها الموجود الحی سعادة لنفسه و راحة لذاته إنما تکون سعادة فیها الراحة و البهجة إذا جرت علی حقیقة مجراها و هو أن یتلبس الإنسان بواقع آثارها من العلم النافع و العمل الصالح من غیر أن یشتغل بغیر ما فیه خیره و نفعه، فهذه هی الحیاة التی لا موت فیها، و الراحة التی لا تعب معها، و اللذة التی لا ألم دونها، و هی الحیاة فی ولایة الله، قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ:» یونس:- 62.
و أما من اشتغل بالدنیا و جذبته زیناتها من مال و بنین إلی نفسها و غرته الآمال و الأمانی الکاذبة التی تتراءی له منها و استهوته الشیاطین فقد وقع فی تناقضات القوی البدنیة و تزاحمات اللذائذ المادیة، و عذب أشد العذاب بنفس ما یری فیه سعادته و لذته فمن المشاهد المعاین أن الدنیا کلما زادت إقبالا علی الإنسان، و متعته بکثرة الأموال و الأولاد أبعدته عن موقف العبودیة و قربته إلی الهلاکة و عذاب الروح فلا یزال یتقلب بین هذه الأسباب الموافقة و المخالفة، و الأوضاع و الأحوال الملائمة و المزاحمة، فالذی یسمیه هؤلاء المغفلون سعة العیش هو بالحقیقة ضنک کما قال تعالی: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی قالَ رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً. قالَ کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی » طه:- 126.
فغایة إعراض الإنسان عن ذکر ربه، و انکبابه علی الدنیا یبتغی به سعادة الحیاة و راحة النفس و لذة الروح أن یعذب بین أطباق هذه الفتن التی یراها نعما، و یکفر بربه بالخروج عن زی العبودیة کما قال: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ و هو الإملاء و الاستدراج الذین یذکرهما فی قوله: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ:» الأعراف:- 183.
قوله تعالی: «وَ یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ إِنَّهُمْ لَمِنْکُمْ وَ ما هُمْ مِنْکُمْ إلی آخر الآیتین، الفرق انزعاج النفس من ضرر متوقع، و الملجأ الموضع الذی یلتجأ إلیه و یتحصن فیه، و المغار المحل الذی یغور فیه الإنسان فیستره عن الأنظار، و یطلق علی الغار و هو الثقب الذی یکون فی الجبال، و المدخل من الافتعال الطریق الذی یتدسس بالدخول فیه، و الجماح مضی المار مسرعا علی وجهه لا یصرفه عنه شی‌ء، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَلْمِزُکَ فِی الصَّدَقاتِ فَإِنْ أُعْطُوا مِنْها رَضُوا وَ إِنْ لَمْ 
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یُعْطَوْا مِنْها إِذا هُمْ یَسْخَطُونَ اللمز العیب، و إنما کانوا یعیبونه فیها إذا لم یعطهم منها لعدم استحقاقهم ذلک أو لأسباب أخر کما یدل علیه ذیل الآیة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ رَضُوا ما آتاهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ إلی آخر الآیة، «لَوْ» للتمنی و قوله: «رَضُوا ما آتاهُمُ اللَّهُ کأن الرضی ضمن معنی الأخذ و لذا عدی بنفسه أی أخذوا ذلک راضین به أو رضوا آخذین ذلک، و الإیتاء الإعطاء، و حسبنا الله أی کفانا فیما نرغب إلیه و نأمله.
و قوله: «سَیُؤْتِینَا اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ رَسُولُهُ بیان لما یرغب إلیه و یطمع فیه و لیس إخبارا عما سیکون، و قوله: «إِنَّا إِلَی اللَّهِ راغِبُونَ کالتعلیل لقوله:
«سَیُؤْتِینَا اللَّهُ إلی آخر الآیة.
و المعنی و کان مما یتمنی لهم أن یکونوا أخذوا ما أعطاهم الله و رسوله بأمر منه من مال الصدقات أو غیره، و قالوا کفانا الله سبحانه من سائر الأسباب و نحن راغبون فی فضله و نطمع أن یؤتینا من فضله و یؤتینا رسوله.
و فی الآیة ما لا یخفی من لطیف البیان حیث نسب الإیتاء إلی الله و إلی رسوله و خص الکفایة و الفضل و الرغبة بالله علی ما هو لازم دین التوحید.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الصَّدَقاتُ لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ الآیة، بیان لموارد تصرف إلیها الصدقات الواجبة و هی الزکوات بدلیل قوله فی آخر الآیة: «فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ و هی ثمانیة. وارد علی ظاهر ما یعطیه سیاق الآیة و لازمه أن یکون الفقیر و المسکین موردین أحدهما غیر الآخر.
و قد اختلفوا فی الفقیر و المسکین أنهما صنف واحد أو صنفان، ثم علی الثانی فی معناهما علی أقوال کثیرة لا ینتهی أکثرها إلی حجة بینة، و الذی یعطیه ظاهر لفظهما أن الفقیر هو الذی اتصف بالعدم و فقدان ما یرفع حوائجه الحیویة من المال قبال الغنی الذی اتصف بالغنی و هو الجدة و الیسار.
و أما المسکین فهو الذی حلت به المسکنة و الذلة مضافة إلی فقدان المال و ذلک إنما یکون بأن یصل فقره إلی حد یستذله بذلک کمن لا یجد بدا من أن یبذل ماء
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وجهه و یسأل کل کریم و لئیم من شدة الفقر و کالأعمی و الأعرج فالمسکین أسوأ حالا من الفقیر.
و الفقیر و المسکین و إن کانا بحسب النسبة أعم و أخص فکل مسکین من جهة الحاجة المالیة فقیر و لا عکس غیر أن العرف یراهما صنفین متقابلین لمکان مغایرة الوصفین فی نفسهما فلا یرد أن ذکر الفقیر علی هذا المعنی مغن عن ذکر المسکین لمکان أعمیته و ذلک أن المسکنة هی وصف الذلة کالزمانة و العرج و العمی و إن کان بعض مصادیقه نهایة الذلة من جهة فقد المال.
و أما العاملون علیها أی علی الصدقات فهم الساعون لجمع الزکوات و جباتها.
و أما المؤلفة قلوبهم فهم الذین یؤلف قلوبهم بإعطاء سهم من الزکاة لیسلموا أو یدفع بهم العدو أو یستعان بهم علی حوائج الدین.
و أما قوله: «وَ فِی الرِّقابِ فهو متعلق بمقدر و التقدیر: و المصرف فی الرقاب أی فی فکها کما فی المکاتب الذی لا یقدر علی تأدیة ما شرطه لمولاه علی نفسه لعتقه أو الرق الذی کان فی شدة.
و قوله: «وَ الْغارِمِینَ أی و للصرف فی الغارمین الذین رکبتهم الدیون فیقضی دیونهم بسهم من الزکاة.
و قوله: «وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أی و للصرف فی سبیل الله، و هو کل عمل عام یعود عائدته إلی الإسلام و المسلمین و تحفظ به مصلحة الدین و من أظهر مصادیقه الجهاد فی سبیل الله، و یلحق به سائر الأعمال التی تعم نفعه و تشمل فائدته کإصلاح الطرق و بناء القناطر و نظائر ذلک.
و قوله: «وَ ابْنِ السَّبِیلِ أی و للصرف فی ابن السبیل و هو المنقطع عن وطنه الفاقد لما یعیش به و إن کان غنیا ذا یسار فی بلده فیرفع حاجته بسهم من الزکاة.
و قد اختلف سیاق العد فیما ذکر فی الآیة من الأصناف الثمانیة فذکرت الأربعة الأول باللام: «لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ ثم غیر السیاق فی الأربعة الباقیة فقیل: «وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فإن ظاهر السیاق الخاص بهذه الأربعة أن التقدیر: و فی الرقاب و فی الغارمین و فی سبیل الله و فی ابن السبیل.
أما الأربعة الأول: «لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ فاللام 
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فیها للملک بمعنی الاختصاص فی التصرف فإن الآیة بحسب السیاق کالجواب عن المنافقین الذین کانوا یطمعون فی الصدقات و هم غیر مستحقین لها و کانوا یلمزون النبی ص فی حرمانهم منها فأجیبوا بالآیة أن للصدقات مواضع خاصة تصرف فیها و لا تتعداها، و الآیة لیست بظاهرة فی أزید من هذا المقدار من الاختصاص.
و أما کون ملکهم للصدقات هو الملک بمعناه المعروف فقها؟ و کذا حقیقة هذا الملک مع کون المالکین أصنافا بعناوینهم الصنفیة لا ذوات شخصیة؟ و نسبة سهم کل صنف إلی بقیة السهام؟ فإنما هی مسائل فقهیة خارجة عن غرضنا، و قد اختلفت أقوال الفقهاء فیها اختلافا شدیدا فلیرجع إلی الفقه.
و أما الأربعة الباقیة: «وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فقد قیل فی تغییر السیاق فیها و فی تأخیرها عن الأربعة الأول وجوه:
منها: أن الترتیب لبیان الأحق فالأحق من الأصناف، فأحق الأصناف بها الفقراء ثم المساکین و هکذا علی الترتیب، و لکون الأربعة الأخیرة بحسب ترتیب الأحقیة واقعة فی المراتب الأربع الأخیرة وضع کل فی موضعه الخاص، و لو لا هذا الترتیب لکان الأنسب أن یذکر الأصناف ثم تذکر موارد المصالح فیقال: للفقراء و المساکین و العاملین علیها و المؤلفة قلوبهم و الغارمین و ابن السبیل ثم یقال: و فی الرقاب و سبیل الله.
و الحق أن دلالة الترتیب بما فیه من التقدیم و التأخیر علی أهمیة الملاک و قوة المصلحة فی أجزاء الترتیب لا ریب فیه فإن کان مراده بالأحق فالأحق الأهم ملاکا فالأهم فهو، و لو کان المراد التقدم و التأخر من حیث الإعطاء و الصرف و ما یشبه ذلک فلا دلالة من جهة اللفظ علیه البتة کما لا یخفی و الذی أیده به من الوجه لا جدوی فیه.
و منها: أن العدول عن اللام فی الأربعة الأخیرة إلی «فِی للإیذان بأنهم أرسخ فی استحقاق التصدق علیهم ممن سبق ذکره لأن «فِی للوعاء فنبه علی أنهم أحقاء بأن توضع فیهم الصدقات و یجعلوا مظنة لها و مصبا، و ذلک لما فی فک الرقاب من الکتابة أو الرق و الأسر، و فی فک الغارمین من الغرم و التخلیص و الإنقاذ، و لجمع الغازی الفقیر أو المنقطع فی الحج بین الفقر و العبادة، و کذلک ابن السبیل جامع بین الفقر و الغربة عن الأهل و المال.
و تکریر «فِی فی قوله: «وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فیه فضل ترجیح 
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لهذین علی الرقاب و الغارمین. کذا ذکره فی الکشاف.
و فیه: أنه معارض بکون الأربعة الأول مدخولة للام الملک فإن المملوک أشد لزوما و اتصالا بالنسبة إلی مالکه من المظروف بالنسبة إلی ظرفه، و هو ظاهر.
و منها: أن الأصناف الأربعة الأوائل ملاک لما عساه یدفع إلیهم، و إنما یأخذونه ملکا فکان دخول اللام لائقا بهم، و أما الأربعة الأواخر فلا یملکون ما یصرف نحوهم بل و لا یصرف إلیهم و لکن فی مصالح تتعلق بهم.
فالمال الذی یصرف فی الرقاب إنما یتناوله السادة المکاتبون و البائعون فلیس نصیبهم مصروفا إلی أیدیهم حتی یعبر عن ذلک باللام المشعرة بتملکهم لما یصرف نحوهم، و إنما هم محال لهذا الصرف و المصلحة المتعلقة به، و کذلک الغارمون إنما یصرف نصیبهم لأرباب دیونهم تخلیصا لذممهم لا لهم، و أما سبیل الله فواضح ذلک فیه، و أما ابن السبیل فکأنه کان مندرجا فی سبیل «1» الله، و إنما أفرد بالذکر تنبیها علی خصوصیته مع أنه مجرد من الحرفین جمیعا و عطفه علی المجرور باللام ممکن و لکنه علی القریب منه أقرب.
و هذا الوجه لا یخلو عن وجه غیر أن إجراءه فی ابن السبیل لا یخلو عن تکلف، و ما ذکر من دخوله فی سبیل الله هو وجه مشترک بینه و بین غیره.
و لو قال قائل بکون الغارمین و ابن السبیل معطوفین علی المجرور باللام ثم ذکر الوجه الأول بالمعنی الذی ذکرناه وجها للترتیب و الوجه الأخیر وجها لاختصاص الرقاب و سبیل الله بدخول «فِی لم یکن بعیدا عن الصواب.
و قوله فی ذیل الآیة: «فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ إشارة إلی کون الزکاة فریضة واجبة مشرعة علی العلم و الحکمة لا تقبل تغییر المغیر، و لا یبعد أن یتعلق الفرض بتقسمها إلی الأصناف الثمانیة کما ربما یؤیده السیاق فإن الغرض فی الآیة إنما تعلق ببیان مصارف الصدقات لا بفرض أصلها فالأنسب أن یکون قوله: «فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ إشارة إلی أن تقسمها إلی الأصناف الثمانیة أمر مفروض من الله لا یتعدی عنه علی خلاف ما کان یطمع فیه المنافقون فی لمزهم النبی ص.
______________________________
(1) بل هو أیضا کالغارمین و الرقاب لا یدفع إلیه نصیبه و إنما یصرف فی المصلحة المتعلقة به من الزاد و اکتراء الراحلة حتی یصل إلی وطنه (ب).
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و من هنا یظهر أن الآیة لا تخلو عن إشعار بکون الأصناف الثمانیة علی سهمها من غیر اختصاص بزمان دون زمان خلافا لما ذکره بعضهم: أن المؤلفة قلوبهم کانوا جماعة من الأشراف فی زمن النبی ص ألف قلوبهم بإعطاء سهم من الصدقات إیاهم، و أما بعده (ص) فقد ظهر الإسلام علی غیره، و ارتفعت الحاجة إلی هذا النوع من التألیفات، و هو وجه فاسد و ارتفاع الحاجة ممنوع.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ الأذن جارحة السمع المعروفة، و قد أطلقوا علیه (ص) الأذن و سموه بها إشارة إلی أنه یصغی لکل ما قیل له و یستمع إلی کل ما یذکر له فهو أذن.
و قوله: «قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ من الإضافة الحقیقیة أی سماع یسمع ما فیه خیرکم حیث یسمع من الله سبحانه الوحی و فیه خیر لکم، و یسمع من المؤمنین النصیحة و فیها خیر لکم و یمکن أن یکون من إضافة الموصوف إلی الصفة أی أذن هی خیر لکم لأنه لا یسمع إلا ما ینفعکم و لا یضرکم.
و الفرق بین الوجهین أن اللازم علی الأول أن یکون مسموعه خیرا لهم کالوحی من الله و النصیحة من المؤمنین، و اللازم علی الثانی أن یکون استماعه استماع خیر و إن لم یکن مسموعه خیرا کأن یستمع إلی بعض ما لیس خیرا لهم لکنه یستمع إلیه فیحترم بذلک قائله ثم یحمل ذلک القول منه علی الصحة فلا یهتک حرمته و لا یسی‌ء الظن به ثم لا یرتب أثر الخبر الصادق المطابق للواقع علیه فلا یؤاخذ من قیل فیه بما قیل فیه فیکون قد احترم إیمانه کما احترم إیمان القائل الذی جاءه بالخبر.
و من هنا یظهر أن الأنسب بسیاق الآیة هو الوجه الثانی لما عقبه بقوله: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ الآیة.
و ذلک أن الإیمان هو التصدیق، و قد ذکر متعلق الإیمان فی قوله: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ و أما قوله: «وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ فلم یذکر متعلقه و إنما ذکر أن هذا التصدیق لنفع المؤمنین لمکان اللام، و التصدیق الذی یکون فیه نفع المؤمنین حتی فی الخبر الذی یتضمن ما یضرهم إنما هو التصدیق بمعنی إعطاء الصدق المخبری دون الخبری أی فرض أن المخبر
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صادق بمعنی أنه معتقد بصدق خبره و إن کان کاذبا لا یطابق الواقع.
و هذا کما فی قوله تعالی: «إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ قالُوا نَشْهَدُ إِنَّکَ لَرَسُولُ اللَّهِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّکَ لَرَسُولُهُ وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّ الْمُنافِقِینَ لَکاذِبُونَ:» المنافقون:- 1 فالله سبحانه یکذب المنافقین لا من حیث خبرهم برسالة النبی ص بل من حیث إخبارهم بخلاف ما یعتقدونه و هذا بخلاف قول المؤمنین فیما حکی الله سبحانه: «وَ لَمَّا رَأَ الْمُؤْمِنُونَ الْأَحْزابَ قالُوا هذا ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ صَدَقَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ:» الأحزاب:- 22 فهم یصدقون الله و رسوله فی الخبر لا فی الاعتقاد.
و بالجملة ظاهر قوله: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ إنه یصدق الله فیما أخبره به من الوحی، و یصدق لنفع المؤمنین کل من ألقی إلیه منهم خبرا بحمل فعله علی الصحة و عدم رمیه بالکذب و سوء النیة من غیر أن یرتب أثرا علی کل ما یسمعه و یستمع إلیه و إلا لم یکن تصدیقه لنفع المؤمنین و اختل الأمر، و هذا المعنی کما تری یؤید الوجه الثانی المذکور.
و کأن المراد بالمؤمنین المجتمع المنسوب إلیهم و إن اشتمل علی أفراد من غیرهم کالمنافقین و علی هذا کان المراد بالذین آمنوا منهم المؤمنون من قومهم حقا فمعنی الکلام أنه یصدق ربه و یصدق کل فرد من أفراد مجتمعکم احتراما لظاهر حاله من الانتساب إلی المؤمنین و هو رحمة للذین آمنوا منکم حقا لأنه یهدیهم إلی مستقیم الصراط.
و إن کان المراد من الذین آمنوا هم الذین آمنوا فی أول البعثة قبل الفتح- کما تقدم سابقا أن «الَّذِینَ آمَنُوا» اسم تشریفی فی القرآن للمؤمنین الأولین فی الإسلام- کان المراد بالمؤمنین فی قوله: «وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ المؤمنون منهم حقا کما أطلق بهذا المعنی فی قوله:
«وَ لَمَّا رَأَ الْمُؤْمِنُونَ الْأَحْزابَ قالُوا هذا ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ:» الأحزاب:- 22.
و ربما قیل: إن اللام فی قوله: «وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ للتعدیة کما فی قوله: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ فالإیمان یتعدی بالحرفین جمیعا کما فی قوله: «فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ:» العنکبوت:- 26 و قوله: «فَما آمَنَ لِمُوسی إِلَّا ذُرِّیَّةٌ مِنْ قَوْمِهِ:» یونس:- 83 و قوله: «أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ»: الشعراء:- 111.
و ربما قیل: إن اللفظ جار علی طریقة التضمین بتضمین الإیمان معنی الجنوح المتعدی باللام و المعنی یجنح للمؤمنین مؤمنا بهم أو یؤمن جانحا لهم.
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و الوجهان و إن کانا لا بأس بهما فی نفسهما لکن یبعد ذلک لزوم التفکیک فی قوله: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ بین «یُؤْمِنُ الأول و الثانی من غیر نکتة ظاهرة إلا أن یحمل علی التفنن فی التعبیر و مع ذلک فالنتیجة هی النتیجة السابقة فإن إیمانه بالمؤمنین لا یختص بالمخبرین خاصة حتی یصدق خبرهم و یؤاخذ آخرین إذا أخبر بما یضرهم بل إیمان یعم جمیع المؤمنین فیصدق المخبر فی خبره بمعنی إعطاء الصدق المخبری و یصدق المخبر عنه بحمل فعله علی الصحة فافهم ذلک.
و عده تعالی نبیه فی قوله: «وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ رحمة لقوم خاص فی هذه الآیة مع عده رحمة للناس کلهم فی قوله عز و جل: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ:» الأنبیاء:- 107 إنما هو لاختلاف المراد بالرحمة فی الآیتین فالمراد بها هاهنا الرحمة الفعلیة و هناک الرحمة الشأنیة.
و بعبارة أخری هو (ص) رحمة لمن آمن به حقا بمعنی أن الله سبحانه أنقذه به من الضلالة و ختم له بالسعادة و الکرامة، و رحمة للناس کلهم مؤمنهم و کافرهم، من معاصریه و ممن یأتی بعده بمعنی أن الله بعثه ( (ص)) بملة بیضاء و سنة طیبة فحول المجتمع البشری و صرفه عن مسیره المنحرف عن الاستقامة إلی طریق الشقاوة و الهلاک، و أنار بمشعلته صراط الفطرة الإلهیة فمن راکب علی السبیل فائز بالغایة المطلوبة، و من خارج عن مسیر الردی و الهلکة و لما یرکب متن الصراط الفطری، و من قاصد للخروج و الورود و لما یخرج و هذا حال المجتمع العام البشری بعد طلوع الإسلام و بسطة معارفه بین الناس و إیصاله إلی سمع کل سامع و تأثیره فی کل من السنن الاجتماعیة بما فی وسعه أن یتأثر به، و هذا مما لا یرتاب فیه باحث عن طبیعة المجتمع الإنسانی، و هذا الوجه قریب المأخذ من الوجه السابق أو راجع إلیه بالحقیقة.
قوله تعالی: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ لِیُرْضُوکُمْ وَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَحَقُّ أَنْ یُرْضُوهُ إِنْ کانُوا مُؤْمِنِینَ قال فی المجمع:، «الفرق بین الأحق و الأصلح أن الأحق قد یکون من غیر صفات الفعل کقولک: زید أحق بالمال، و الأصلح لا یقع هذا الموقع لأنه من صفات الفعل و تقول: الله أحق بأن یطاع و لا تقول أصلح». انتهی.
و السبب الأصلی فیه أن الصلاحیة و الصلوح یحمل معنی الاستعداد و التهیؤ، و الحق یحمل معنی الثبوت و اللزوم، و الله سبحانه لا یتصف بشی‌ء من معنی الاستعداد
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و القبول المستلزم لتأثیر الغیر فیه و تأثره عنه.
و قد حول الله الخطاب فی الآیة عن نبیه (ص) إلی المؤمنین التفاتا و کأن الوجه فیه التلویح لهم بما یشتمل علیه قوله: «وَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَحَقُّ أَنْ یُرْضُوهُ إِنْ کانُوا مُؤْمِنِینَ من الحکم و هو أن من الواجب علی کل مؤمن أن یرضی الله و رسوله، و لا یحاد الله و رسوله فإن فیه خزیا عظیما نار جهنم خالدا فیها.
و من أدب التوحید فی الآیة ما فی قوله: «أَحَقُّ أَنْ یُرْضُوهُ من إفراد الضمیر و لم یقل: أحق أن یرضوهما صونا لمقامه تعالی من أن یعدل به أحد فإن أمثال هذه الحقوق و کذا الأوصاف التی یشارکه تعالی غیره من حیث الإطلاق و الإجراء، له تعالی بالذات و لنفسه و لغیره بالتبع أو بالعرض و من جهته کوجوب الإرضاء و التعظیم و الطاعة و غیرها، و کالاتصاف بالعلم و الحیاة و الإحیاء و الإماتة و غیرها.
و قد روعی نظیر هذا الأدب فی القرآن فی موارد کثیرة فیما یشارک النبی (ص) غیره من الأمة من الشئون فأخرج النبی (ص) من بینهم و أفرد بالذکر کما فی قوله:
«یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا:» التحریم:- 8 و قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ:» الفتح:- 26 و قوله: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ»: البقرة:- 285 و غیر ذلک.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّهُ مَنْ یُحادِدِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَأَنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ إلی آخر الآیة قال فی المجمع،: المحادة مجاوزة الحد بالمشاقة، و هی و المخالفة و المجانبة و المعاداة نظائر، و أصله المنع و المحادة ما یلحق الإنسان من النزق لأنه یمنعه من الواجب و قال:
و الخزی الهوان و ما یستحیی منه. انتهی.
و الاستفهام فی الآیة للتعجیب، و الکلام مسوق لبیان کونه تعالی و کون رسوله أحق بالإرضاء و محصله أنهم یعلمون أن محادة الله و رسوله و المشاقة و المعاداة مع الله و رسوله و الإسخاط یوجب خلود النار، و إذا حرم إسخاط الله و رسوله وجب إرضاؤه و إرضاء رسوله علی من کان مؤمنا بالله و رسوله.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «إِنْ تُصِبْکَ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ وَ إِنْ تُصِبْکَ مُصِیبَةٌ» الآیة- أما الحسنة فهی الغنیمة و العافیة، و أما المصیبة فالبلاء و الشدة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن جابر بن عبد الله قال": جعل المنافقون الذین تخلفوا بالمدینة- یخبرون عن النبی ص أخبار السوء، و یقولون: إن محمدا و أصحابه قد جهدوا فی سفرهم- و هلکوا فبلغهم تکذیب حدیثهم- و عافیة النبی (ص) و أصحابه- فساءهم ذلک فأنزل الله تعالی: «إِنْ تُصِبْکَ حَسَنَةٌ تَسُؤْهُمْ الآیة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له: قول الله عز و جل «هَلْ تَرَبَّصُونَ بِنا إِلَّا إِحْدَی الْحُسْنَیَیْنِ قال: إما موت فی طاعة الإمام أو إدراک ظهور إمام «وَ نَحْنُ نَتَرَبَّصُ بِکُمْ مع ما نحن فیه من المشقة «أَنْ یُصِیبَکُمُ اللَّهُ بِعَذابٍ مِنْ عِنْدِهِ قال: هو المسخ «أَوْ بِأَیْدِینا» و هو القتل، قال الله عز و جل لنبیه: «فَتَرَبَّصُوا إِنَّا مَعَکُمْ مُتَرَبِّصُونَ .
أقول: و هو من الجری دون التفسیر.
فی المحاسن، بإسناده عن یوسف بن ثابت عن أبی عبد الله (ع) قال: لا یضر مع الإیمان عمل، و لا ینفع مع الکفر عمل-.
ثم قال: أ لا تری أن الله تبارک و تعالی قال: «وَ ما مَنَعَهُمْ أَنْ تُقْبَلَ مِنْهُمْ نَفَقاتُهُمْ- إِلَّا أَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ بِرَسُولِهِ .
أقول: و رواه العیاشی و القمی عنه و کذا الکلینی فی الکافی، عنه فی حدیث مفصل 
و الروایة تبینها آیات و روایات أخری فالإیمان ما دام باقیا لا یضره معصیة بإیجاب خلود النار، و الکفر ما دام کفرا لا ینفع معه حسنة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «مُدَّخَلًا» الآیة قال: سربا: عن أبی جعفر (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن غالب قال: قال أبو عبد الله (ع): یا إسحاق کم تری أهل هذه الآیة: فَإِنْ أُعْطُوا مِنْها رَضُوا وَ إِنْ لَمْ یُعْطَوْا مِنْها إِذا هُمْ 
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یَسْخَطُونَ قال: هم أکثر من ثلثی الناس:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره و الحسین بن سعید فی کتاب الزهد عن إسحاق عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال: بینما النبی ص یقسم قسما إذ جاءه ذو الخویصرة التمیمی- فقال: اعدل. یا رسول الله فقال: ویلک و من یعدل إذا لم أعدل-.
فقال عمر بن الخطاب: یا رسول الله ائذن لی فأضرب عنقه- فقال رسول الله ص دعه- فإن له أصحابا یحقر أحدکم صلاته مع صلاتهم و صیامه- مع صیامهم یمرقون من الدین کما یمرق السهم من الرمیة- فینظر فی قذذه فلا یوجد فیه شی‌ء، ثم ینظر فی نضیه فلا یری فیه شی‌ء، ثم ینظر فی رصافه فلا یری فیه شی‌ء، ثم ینظر فی نصله فلا یوجد فیه شی‌ء، قد سبق الفرث و الدم آیتهم رجل أسود إحدی ثدیه- أو قال: ثدییه- مثل ثدی المرأة- أو مثل البضعة تدر در یخرجون علی حین فرقة من الناس- قال: فنزلت فیهم: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَلْمِزُکَ فِی الصَّدَقاتِ الآیة-.
قال أبو سعید: أشهد أنی سمعت هذا من رسول الله ص، و أشهد أن علیا حین قتلهم- و أنا معه جی‌ء بالرجل علی النعت الذی نعت رسول الله ص.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة: أنها نزلت لما جاءت الصدقات- و جاء الأغنیاء و ظنوا أن الرسول یقسمها بینهم- فلما وضعها رسول الله ص فی الفقراء- تغامزوا رسول الله ص و لمزوه، و قالوا: نحن الذین نقوم فی الحرب و نغزو معه و نقوی أمره- ثم یدفع الصدقات إلی هؤلاء الذین لا یعینونه و لا یغنون عنه شیئا- فأنزل الله: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ رَضُوا ما آتاهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ- وَ قالُوا حَسْبُنَا اللَّهُ سَیُؤْتِینَا اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ رَسُولُهُ- إِنَّا إِلَی اللَّهِ راغِبُونَ .
ثم فسر الله عز و جل الصدقات لمن هی و علی من یجب؟ فقال: «إِنَّمَا الصَّدَقاتُ لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ- وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ- وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ فأخرج الله من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 320
الصدقات جمیع الناس- إلا هذه الثمانیة الأصناف الذین سماهم-.
و بین الصادق (ع) من هم؟ فقال: الفقراء هم الذین لا یسألون و علیهم مئونات من عیالهم، و الدلیل علی أنهم لا یسألون قول الله تعالی فی سورة البقرة: «لِلْفُقَراءِ الَّذِینَ أُحْصِرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ لا یَسْتَطِیعُونَ ضَرْباً فِی الْأَرْضِ- یَحْسَبُهُمُ الْجاهِلُ أَغْنِیاءَ مِنَ التَّعَفُّفِ تَعْرِفُهُمْ بِسِیماهُمْ لا یَسْئَلُونَ النَّاسَ إِلْحافاً-.
و المساکین هم أهل الزمانة من العمیان و العرجان و المجذومین- و جمیع أصناف الزمنی من الرجال و النساء و الصبیان-.
و العاملین علیها هم السعاة و الجباة فی أخذها و جمعها و حفظها- حتی یؤدیها إلی من یقسمها-.
و المؤلفة قلوبهم قوم وحدوا الله و لم یدخل المعرفة قلوبهم- أن محمدا رسول الله فکان رسول الله ص یتألفهم و یعلمهم- کیما یعرفوا فجعل الله لهم نصیبا فی الصدقات کی یعرفوا و یرغبوا.
أقول: و قد وردت فی تأیید هذا الذی أرسله من الروایة روایات کثیرة مسندة من طرق أهل البیت (ع). و فی بعض الروایات تعارض ما، و لیرجع فی تفصیل الروایات علی کثرتها و تنقیح المطلب إلی جوامع الحدیث و کتب الفقه.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال": بعث علی بن أبی طالب من الیمن إلی النبی ص- بذهبیة فیها تربتها فقسمها بین أربعة من المؤلفة: الأقرع بن حابس الحنظلی و علقمة بن علاثة العامری- و عیینة بن بدر الفزاری و زید الخیل الطائی، فقالت قریش و الأنصار: أ تقسم بین صنادید أهل نجد و تدعنا؟ فقال النبی ص: إنما أتألفهم.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن یحیی بن أبی کثیر قال": المؤلفة قلوبهم من بنی هاشم- أبو سفیان بن الحارث بن عبد المطلب، و من بنی أمیة أبو سفیان بن حرب، و من بنی مخزوم الحارث بن هشام و عبد الرحمن بن یربوع- و من بنی أسد حکیم بن حزام، و من بنی عامر سهیل بن عمرو و حویطب بن عبد العزی، و من بنی جمح صفوان بن أمیة، و من بنی سهم عدی بن 
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قیس، و من ثقیف العلاء بن جاریة أو حارثة، و من بنی فزارة عیینة بن حصن، و من بنی تمیم الأقرع بن حابس، و من بنی نصر مالک بن عوف، و من بنی سلیم العباس بن مرداس-.
أعطی النبی ص کل رجل منهم مائة ناقة- إلا عبد الرحمن بن یربوع و حویطب بن عبد العزی- فإنه أعطی کل واحد منهما خمسین.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: المؤلفة قلوبهم:
أبو سفیان بن حرب بن أمیة، و سهیل بن عمرو و هو من بنی عامر بن لؤی- و هشام ابن عمرو أخوه:- أخو بنی عامر بن لؤی- و صفوان بن أمیة بن خلف القرشی- ثم الجمحی، و الأقرع بن حابس التمیمی أحد بنی حازم- و عیینة بن حصن الفزاری و مالک بن عوف و علقمة بن علاثة-.
بلغنی أن رسول الله ص کان یعطی الرجل منهم مائة من الإبل- و رعاتها و أکثر من ذلک و أقل.
أقول: و هؤلاء هم المؤلفة قلوبهم الذین أعطاهم النبی ص تألیفا لقلوبهم، و لیس المراد حصر المؤلفة قلوبهم و هم صنف من الأصناف الثمانیة المذکور فی الآیة فی هؤلاء الأشخاص بأعیانهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن إسحاق عن بعض أصحابنا عن الصادق (ع) قال: سئل عن مکاتب عجز عن مکاتبته و قد أدی بعضها، قال: یؤدی من مال الصدقة إن الله یقول فی کتابه: «وَ فِی الرِّقابِ 
و فیه، عن زرارة قال: قلت لأبی عبد الله (ع): عبد زنی؟ قال: یجلد نصف الحد، قال: قلت: فإن هو عاد؟ قال: یضرب مثل ذلک، قال: قلت: فإن هو عاد؟ قال: لا یزاد علی نصف الحد. قال: قلت: فهل یجب علیه الرجم فی شی‌ء من فعله؟ قال: نعم یقتل فی الثامنة إن فعل ذلک ثمان مرات-.
قال: قلت: فما الفرق بینه و بین الحر و إنما فعلهما واحد؟ فقال له: إن الله 
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رحمه أن یجمع علیه ربق الرق و حد الحر. قال: ثم قال: و علی إمام المسلمین أن یدفع ثمنه إلی مولاه من سهم الرقاب.
و فیه، عن الصباح بن سیابة قال": أیما مسلم مات و ترک دینا لم یکن فی فساد و علی إسراف- فعلی الإمام أن یقضیه فإن لم یقض فعلیه إثم ذلک- إن الله یقول: «إِنَّمَا الصَّدَقاتُ لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ- وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ فهو من الغارمین و له سهم عند الإمام فإن حبسه فإثمه علیه.
و فیه، عن محمد بن القسری عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن الصدقة فقال: اقسمها فیمن قال الله- و لا یعطی من سهم الغارمین- الذین یغرمون فی مهور النساء- و لا الذین ینادون نداء الجاهلیة قال: قلت: و ما نداء الجاهلیة؟ قال:
الرجل یقول: یا آل بنی فلان فیقع بینهم القتل- و لا یؤدی ذلک من سهم الغارمین، و لا الذین لا یبالون ما صنعوا بأموال الناس.
و فیه، عن الحسن بن محمد قال: قلت: لأبی عبد الله (ع)- إن رجلا أوصی لی فی السبیل قال: فقال لی: اصرف فی الحج قال: قلت: إنه أوصی فی السبیل! قال: اصرفه فی الحج فإنی لا أعلم سبیلا من سبله أفضل من الحج.
أقول: و الروایات فی الباب أکثر من أن تحصی، و إنما أوردنا منها ما یجری مجری الأنموذج.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَ الآیة":، أخرج ابن إسحاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": کان نبتل بن الحارث یأتی رسول الله ص فیجلس إلیه فیسمع- ثم ینقل حدیثه إلی المنافقین، و هو الذی قال لهم: إنما محمد أذن من حدثه شیئا صدقه، فأنزل الله فیه: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ الآیة.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: سبب نزولها- أن عبد الله بن نبتل کان منافقا و کان یقعد إلی رسول الله ص- فیسمع کلامه و ینقله إلی المنافقین فینم علیه- فنزل جبرئیل علی رسول الله ص فقال: یا محمد- إن رجلا من المنافقین ینم و ینقل حدیثک إلی المنافقین، فقال رسول الله ص: من هو؟ قال: الرجل الأسود الوجه الکثیر
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شعر الرأس- ینظر بعینین کأنهما قدران، و ینطق بلسان شیطان-.
فدعاه رسول الله ص فأخبره فحلف أنه لم یفعل- فقال رسول الله ص:
قد قبلت منک فلا تفعل فرجع إلی أصحابه- فقال: إن محمدا أذن. أخبره الله أنی أنم علیه و أنقل أخباره فقبله، و أخبرته أنی لم أقل و لم أفعل فقبله!.
فأنزل الله علی نبیه: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ- قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ أی یصدق الله فیما یقول له، و یصدقکم فیما تعتذرون إلیه و لا یصدقکم فی الباطن، و یؤمن للمؤمنین یعنی المقرین بالإیمان من غیر اعتقاد.
أقول: و روی ما یقرب منه فی نهج البیان، عن الصادق (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال": اجتمع ناس من المنافقین فیهم جلاس بن سوید بن صامت- و جحش بن حمیر و ودیعة بن ثابت- فأرادوا أن یقعوا فی النبی ص فنهی بعضهم بعضا، و قالوا: إنا نخاف أن یبلغ محمدا فیقع بکم، و قال بعضهم: إن محمدا أذن نحلف له فیصدقنا- فنزل: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن حماد بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: إنی أردت أن أستبضع فلانا بضاعة إلی الیمن- فأتیت إلی أبی جعفر (ع) فقلت: إنی أرید أن أستبضع فلانا فقال لی. أ ما علمت أنه یشرب الخمر؟ فقلت: قد بلغنی من المؤمنین إنهم یقولون ذلک، فقال: صدقهم إن الله عز و جل یقول: «یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ فقال: یعنی یصدق الله و یصدق للمؤمنین- لأنه کان رءوفا رحیما بالمؤمنین.
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اشارة

یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ سُورَةٌ تُنَبِّئُهُمْ بِما فِی قُلُوبِهِمْ قُلِ اسْتَهْزِؤُا إِنَّ اللَّهَ مُخْرِجٌ ما تَحْذَرُونَ (64) وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ لَیَقُولُنَّ إِنَّما کُنَّا نَخُوضُ وَ نَلْعَبُ قُلْ أَ بِاللَّهِ وَ آیاتِهِ وَ رَسُولِهِ کُنْتُمْ تَسْتَهْزِؤُنَ (65) لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً بِأَنَّهُمْ کانُوا مُجْرِمِینَ (66) الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ بَعْضُهُمْ مِنْ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمُنْکَرِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمَعْرُوفِ وَ یَقْبِضُونَ أَیْدِیَهُمْ نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ إِنَّ الْمُنافِقِینَ هُمُ الْفاسِقُونَ (67) وَعَدَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْکُفَّارَ نارَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها هِیَ حَسْبُهُمْ وَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ وَ لَهُمْ عَذابٌ مُقِیمٌ (68)
کَالَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ کانُوا أَشَدَّ مِنْکُمْ قُوَّةً وَ أَکْثَرَ أَمْوالاً وَ أَوْلاداً فَاسْتَمْتَعُوا بِخَلاقِهِمْ فَاسْتَمْتَعْتُمْ بِخَلاقِکُمْ کَمَا اسْتَمْتَعَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ بِخَلاقِهِمْ وَ خُضْتُمْ کَالَّذِی خاضُوا أُولئِکَ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (69) أَ لَمْ یَأْتِهِمْ نَبَأُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ وَ قَوْمِ إِبْراهِیمَ وَ أَصْحابِ مَدْیَنَ وَ الْمُؤْتَفِکاتِ أَتَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانَ اللَّهُ لِیَظْلِمَهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (70) وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ یُطِیعُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أُولئِکَ سَیَرْحَمُهُمُ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (71) وَعَدَ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ مَساکِنَ طَیِّبَةً فِی جَنَّاتِ عَدْنٍ وَ رِضْوانٌ مِنَ اللَّهِ أَکْبَرُ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (72) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (73)
یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ ما قالُوا وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا وَ ما نَقَمُوا إِلاَّ أَنْ أَغْناهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ مِنْ فَضْلِهِ فَإِنْ یَتُوبُوا یَکُ خَیْراً لَهُمْ وَ إِنْ یَتَوَلَّوْا یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ عَذاباً أَلِیماً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ ما لَهُمْ فِی الْأَرْضِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (74)
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(بیان)

تذکر الآیات شأنا آخر من شئون المنافقین، و تکشف عن سوأة أخری من سوءاتهم ستروا علیها بالنفاق، و کانوا یحذرون أن تظهر علیهم و تنزل فیها سورة تقص ما هموا به منها.
و الآیات تنبئ عن أنهم کانوا جماعة ذوی عدد کما یدل علیه قوله: «إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» و أنه کان لهم بعض الاتصال و التوافق مع جماعة آخرین من المنافقین کما فی قوله: «الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ بَعْضُهُمْ مِنْ بَعْضٍ الآیة و أنهم کانوا علی ظاهر الإسلام و الإیمان حتی الیوم و إنما نافقوا یومئذ أی تفوهوا بکلمة الکفر فیما بینهم و أسروا بها یومئذ کما فی قوله: «قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ .
و أنهم تواطئوا علی أمر دبروه فیما بینهم فأظهروا عند ذلک کلمة الکفر و هموا علی أمر عظیم فحال الله بینهم و بینه فخاب سعیهم و لم یؤثر کیدهم کما فی قوله: «وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا».
و أنه ظهر مما هموا به بعض ما یستدل علیه من الآثار و القرائن فسألوا عن ذلک فاعتذروا بما هو مثله قبحا و شناعة کما فی قوله: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ لَیَقُولُنَّ إِنَّما کُنَّا نَخُوضُ وَ نَلْعَبُ و الآیات التالیة لهذه الآیات فی سیاق متصل منسجم تدل علی أن هذه الوقعة أیا ما کانت وقعت بعد خروج النبی ص إلی غزوة تبوک و لما یرجع إلی المدینة کما یدل علیه قوله: «فَإِنْ رَجَعَکَ اللَّهُ إِلی طائِفَةٍ مِنْهُمْ» الآیة: توبة 83 و قوله:
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«سَیَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ إِذَا انْقَلَبْتُمْ إِلَیْهِمْ» الآیة:- 95 من السورة.
فیتلخص من الآیات أن جماعة ممن خرج مع النبی ص تواطئوا علی أن یمکروا بالنبی ص، و أسروا عند ذلک فیما بینهم بکلمات کفروا بها بعد إسلامهم ثم هموا أن یفعلوا ما اتفقوا علیه بفتک أو نحوه فأبطل الله کیدهم و فضحهم و کشف عنهم فلما سئلوا عن ذلک قالوا: إنما کنا نخوض و نلعب فعاتبهم الله بلسان رسوله ص بأنه استهزاء بالله و آیاته و رسوله، و هددهم بالعذاب إن لم یتوبوا، و أمر نبیه ص أن یجاهدهم و یجاهد الکافرین.
فالآیات- کما تری- أوضح انطباقا علی حدیث العقبة منها علی غیره من القصص التی تتضمنها الروایات الآخر الواردة فی بیان سبب نزول الآیات، و سنورد جلها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ سُورَةٌ تُنَبِّئُهُمْ بِما فِی قُلُوبِهِمْ إلی آخر الآیة. کان المنافقون یشاهدون أن جل ما یستسرون به من شئون النفاق؛ و یناجی به بعضهم بعضا من کلمة الکفر و وجوه الهمز و اللمز و الاستهزاء أو جمیع ذلک لا یخفی علی الرسول، و یتلی علی الناس فی آیات من القرآن یذکر النبی ص أنه من وحی الله، و لا محالة کانوا لا یؤمنون بأنه وحی نزل به الروح الأمین علی رسول الله ص، و یقدرون أن ذلک مما یتجسسه المؤمنون فیخبرون به النبی ص فیخرجه لهم فی صورة کتاب سماوی نازل علیهم و هم مع ذلک کانوا یخافون ظهور نفاقهم و خروج ما خبوه فی سرائرهم الخبیثة لأن السلطنة و الظهور کانت للنبی ص علیهم یجری فیهم ما یأمر به و یحکم علیه.
فهم کانوا یحذرون نزول سورة یظهر بها ما أضمروه من الکفر و هموا به من تقلیب الأمور علی النبی ص و قصده بما یبطل به نجاح دعوته و تمام کلمته فأمر الله نبیه ص أن یبلغهم أن الله عالم بما فی صدورهم مخرج ما یحذرون خروجه و ظهوره بنزول سورة من عنده أی یخبرهم بأن الله منزل سورة هذا نعتها.
و بهذا یستنیر معنی الآیة فقوله: «یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ سُورَةٌ» الخطاب للنبی ص و وجه الکلام إلیه، و هو یعلم بتعلیم الله أن هذا الکلام الذی 
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یتلوه علی الناس کلام إلهی و قرآن منزل من عنده فیصف سبحانه الکلام الذی یخاف منه المنافقون بما له من الوصف عند النبی ص و هو أنه سورة منزلة من الله علی الناس و منهم المنافقون لا علی ما یراه المنافقون أنه کلام بشری یدعی کونه کلام الله.
فهم کانوا یحذرون أن یتلو النبی ص علیهم و علی الناس کلاما هذا نعته الواقعی و هو أنه سورة منزلة علیهم بما أنها متوجهة بمضمونها إلیهم قاصدة نحوهم ینبئهم هذه السورة النازلة بما فی قلوبهم فیظهر علی الناس و یفشو بینهم ما کانوا یسرونه من کفرهم و سوء نیاتهم، و هذا الظهور فی الحقیقة هو الذی کانوا یحذرونه من نزول السورة.
و قوله: «قُلِ اسْتَهْزِؤُا إِنَّ اللَّهَ مُخْرِجٌ ما تَحْذَرُونَ کأن المراد بالاستهزاء هو نفاقهم و ما یلحق به من الآثار فإن الله سمی نفاقهم استهزاء حاکیا فی ذلک قولهم حیث قال: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا إِلی شَیاطِینِهِمْ قالُوا إِنَّا مَعَکُمْ إِنَّما نَحْنُ مُسْتَهْزِؤُنَ:» البقرة:- 14 فالمراد بالاستهزاء هو ستر ما یحذرون ظهوره، و الأمر تعجیزی أی دوموا علی نفاقکم و سترکم ما تحذرون خروجه من عندکم إلی مرأی الناس و مسمعهم فإن الله مخرج ذلک و کاشف عن وجهه الغطاء، و مظهر ما أخفیتموه فی صدورکم.
فصدر الآیة و إن کان یذکر أنهم یحذرون تنزیل سورة کذا و کذا لکنهم إنما کانوا یحذرونها لما فیها من الأنباء التی یحذرون أن یطلع علیها النبی ص و تنجلی للناس، و هذا هو الذی یذکر ذیلها أنهم یحذرونه فالکلام بمنزلة أن یقال: یحذر المنافقون تنزیل سورة قل إن الله منزلها، أو یقال: یحذر المنافقون انکشاف باطن أمرهم و ما فی قلوبهم قل استهزءوا إن الله سیکشف ذلک و ینبئ عما فی قلوبکم.
و بما تقدم یظهر سقوط ما أشکل علی الآیة أولا: بأن المنافقین لکفرهم فی الحقیقة لم یکونوا یرون أن القرآن کلام منزل من عند الله فکیف یصح القول أ یحذرون أن تنزل علیهم سورة؟.
و ثانیا: أنهم لما لم یکونوا مؤمنین فی الواقع فکیف یصح أن یطلق أن سورة قرآنیة نزلت علیهم و لا تنزل السورة إلا علی النبی ص أو علی المؤمنین؟.
و ثالثا: أن حذرهم نزول السورة و هو حال داخلی جدی فیهم لا یجامع کونه استهزاء.
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و رابعا: أن صدر الآیة یذکر أنهم یحذرون أن تنزل سورة و ذیلها یقول: إن الله مخرج ما تحذرون فهو فی معنی أن یقال: إن الله مخرج سورة أو مخرج تنزیل سورة.
و قد یجاب عن الإشکال الأول بأن قوله: یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ «إلخ» إنشاء فی صورة خبر أی لیحذر المنافقون أن تنزل علیهم سورة «إلخ».
و هو ضعیف إذ لا دلیل علیه أصلا علی أن ذیل الآیة لا یلائم ذلک إذ لا معنی لقولنا: لیحذر المنافقون کذا قل استهزءوا إن الله مخرج ما تحذرون أی ما یجب علیکم حذره. و هو ظاهر.
و قد یجاب عنه بأنهم إنما کانوا یظهرون الحذر استهزاء لا جدا و حقیقة. و فیه أن لازمه أنهم کانوا علی ثقة بأن ما فی قلوبهم من الأنباء و ما أبطنوه من الکفر و الفسوق لا سبیل للظهور و الانجلاء إلیه، و لا طریق لأحد إلی الاطلاع علیه، و یکذبه آیات کثیرة فی القرآن الکریم تقص ما عقدوا علیه القلوب من الکفر و الفسوق و هموا به من الخدعة و المکیدة کالآیات من سورة البقرة و سورة المنافقین و غیرهما، و إذ کانوا شاهدوا ظهور أنبائهم و مطویات قلوبهم عیانا مرة بعد مرة فلا معنی لثقتهم بأنها لا تنکشف أصلا و إظهارهم الحذر استهزاء لا جدا، و قد قال تعالی: «یَحْسَبُونَ کُلَّ صَیْحَةٍ عَلَیْهِمْ:» المنافقون:- 4.
و قد یجاب عنه بأن أکثر المنافقین کانوا علی شک من صدق الدعوة النبویة من غیر أن یستیقنوا کذبه، و هؤلاء کانوا یجوزون تنزیل سورة تنبئهم بما فی قلوبهم احتمالا عقلیا، و هذا الحذر و الإشفاق کما ذکروه أثر طبیعی للشک و الارتیاب فلو کانوا موقنین بکذب الرسول ص لما خطر لهم هذا الخوف علی بال، و لو کانوا موقنین بصدقه لما کان هناک محل لهذا الخوف و الحذر لأن قلوبهم مطمئنة بالإیمان.
و هذا الجواب- و هو الذی اعتمد علیه جمهور المفسرین- و إن کان بظاهره لا یخلو عن وجه غیر أن فیه أنه إنما یحسم مادة الإشکال لو کان الواقع من التعبیر فی الآیة نحوا من قولنا: یخاف المنافقون أن تنزل علیهم سورة، و لذا قرروا الجواب بأن الخوف یناسب الشک دون الیقین.
لکن الآیة تعبر عن شأنهم بالحذر، و یخبر أنهم یحذرون أن تنزل علیهم سورة
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«إلخ» و الحذر فیه شی‌ء من معنی الاحتراز و الاتقاء، و لا یتم ذلک إلا بالتوسل إلی أسباب و وسائل تحفظ الحاذر مما یحذره و یحترز منه، و تصونه من شر مقبل إلیه من ناحیة ما یخافه.
و لو کان مجرد شک من غیر مشاهدة أثر من الآثار و إصابة شی‌ء مما یتقونه إیاهم لما صح الاحتراز و الاتقاء، فحذرهم یشهد أنهم کانوا یخافون أن یقع بهم هذه المرة نظیر ما وقع بهم قبل ذلک من جهة آیات البقرة و غیرها، فهذا هو الوجه لحذرهم دون الشک و الارتیاب فالمعتمد فی الجواب ما قدمناه.
و قد یجاب عن الإشکال الثانی بأن «علی» فی قوله: «أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ بمعنی: فی کما فی قوله: «وَ اتَّبَعُوا ما تَتْلُوا الشَّیاطِینُ عَلی مُلْکِ سُلَیْمانَ:» البقرة:- 102، و المعنی: یحذر المنافقون أن تنزل فیهم أی فی شأنهم و بیان حالهم سورة تکشف عما فی ضمائرهم.
و فیه أنه لا بأس به لو لا قوله بعده: «تُنَبِّئُهُمْ بِما فِی قُلُوبِهِمْ علی ما سنوضحه.
و قد یجاب عنه بأن الضمیر فی قوله: «عَلَیْهِمْ راجع إلی المؤمنین دون المنافقین و المعنی: یحذر المنافقون أن تنزل علی المؤمنین سورة تنبئ المنافقین بما فی قلوب المنافقین أو تنبئ المؤمنین بما فی قلوب المنافقین.
ورد علیه بأنه یستلزم تفکیک الضمائر. و دفع بأن تفکیک الضمائر غیر ممنوع و لا أنه مناف للبلاغة إلا إذا کان المعنی معه غیر مفهوم، و ربما أید بعضهم هذا الجواب بأنه لیس هاهنا تفکیک للضمائر فإنه قد سبق أن المنافقین یحلفون للمؤمنین لیرضوهم ثم وبخهم الله بأن الله و رسوله أحق أن یرضوه إن کانوا مؤمنین فقد بین هاهنا بطریقة الاستئناف أنهم یحذرون أن تنزل علی المؤمنین سورة تنبئهم بما فی قلوبهم فتبطل ثقتهم بهم فأعید الضمیر إلی المؤمنین لأن سیاق الکلام فیهم فلا أثر من التفکیک.
و فیه أن من الواضح الذی لا یرتاب فیه أن موضوع الکلام فی هذه الآیات و آیات کثیرة مما یتصل بها من قبل و من بعد، هم المنافقون، و السیاق سیاق الخطاب للنبی ص لا غیره، و إنما کان خطاب المؤمنین فی قوله: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لکم لیرضوکم خطابا التفاتیا للتنبیه علی غرض خاص أومأنا إلیه ثم عاد الکلام إلی سیاقها الأصلی 
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من خطاب النبی ص بتبدل خطابهم إلی خطابه فلا معنی لقوله: إن سیاق الکلام فی المؤمنین.
و لو کان السیاق هو الذی ذکره لکان من حق الکلام أن یقال: أن تنزل علیکم سورة تنبئکم بما فی قلوبهم، فما معنی العدول إلی ضمیر الغیبة، و لم یتقدم فی سابق الکلام ذکر لهم علی هذا النعت؟.
علی أن قوله: إن الآیة- یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ بیان من طریق الاستئناف لسبب حلفهم للمؤمنین لیرضوهم، إخراج لهذه الطائفة من الآیات من استقلال غرضها الأصلی الذی بحثنا عنه فی أول الکلام، و یختل بذلک ما یتراءی من فقرات الآیات من الاتصال و الارتباط.
فالآیة- یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ إلخ- لیست بیانا لسبب حلفهم المذکور سابقا بل استئناف مسوق لغرض آخر یهدی إلیه مجموع الآیات الإحدی عشرة.
و بالجملة الآیات السابقة علی هذه الآیة خالیة عن ذکر المؤمنین ذکرا یوجب انعطاف الذهن إلیه حینما یلقی ضمیرا یمکن عوده إلیهم و هذا هو التفکیک المذکور، و هو مع ذلک تفکیک ممنوع لإیجابه إبهاما فی البیان ینافی بلاغته.
و الحق أن الضمیر فی قوله: «أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ للمنافقین- کما تقدمت الإشارة إلیه- و لا بأس بأن یسمی تنزیل سورة لبیان حالهم و ذکر مثالبهم و توبیخهم علی نفاقهم تنزیلا للسورة علیهم و هم فی جماعة المؤمنین غیر متمیزین منهم کما عبر بنظیر التعبیر فی مورد المؤمنین حیث قال: «وَ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ ما أَنْزَلَ عَلَیْکُمْ مِنَ الْکِتابِ وَ الْحِکْمَةِ یَعِظُکُمْ بِهِ:» البقرة:- 231.
و قد أتی سبحانه بنظیر هذا التعبیر فی أهل الکتاب حیث قال: «یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ:» النساء:- 153، و فی المشرکین حیث حکی عنهم قولهم: «وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ:» إسراء:- 93، و لیست نسبة المنافقین و هم فی المؤمنین إلی نزول القرآن علیهم بأبعد من نسبة المشرکین و أهل الکتاب إلی نزوله علیهم، و النزول و الإنزال و التنزیل یقبل التعدی بإلی بعنایة الانتهاء و بعلی بعنایة الاستعلاء و الإتیان من العلو، و التعدیة بکل واحد منهما کثیر
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فی تعبیرات القرآن، و المراد بنزول الکتاب إلی قوم و علی قوم تعرضه لشئونهم و بیانه لما ینفعهم فی دنیاهم و أخراهم.
و قد یجاب عن الإشکال الثالث بأن قوله تعالی: «قُلِ اسْتَهْزِؤُا» دلیل علی أنهم کانوا یستهزءون بالحذر و لم یکن من جد الحذر فی شی‌ء.
و فیه أن الآیات الکثیرة النازلة فی سورة البقرة و النساء و غیرها- و کل ذلک قبل هذه الآیات نزولا- المخرجة لکثیر من خبایا قلوبهم الکاشفة عن أسرارهم تدل علی أن هذا الحذر کان منهم علی حقیقته من غیر استهزاء و سخریة.
علی أنه تعالی وصفهم فی سورة المنافقون بمثل قوله: «یَحْسَبُونَ کُلَّ صَیْحَةٍ عَلَیْهِمْ:» المنافقون:- 4، و قال فی مثل ضربه لهم و فیهم: «یَجْعَلُونَ أَصابِعَهُمْ فِی آذانِهِمْ مِنَ الصَّواعِقِ حَذَرَ الْمَوْتِ:» البقرة:- 19 و قد ذکر فی الآیة التالیة.
و الحق أن استهزاءهم إنما هو نفاقهم و قولهم فی الظاهر خلاف ما فی باطنهم کما یؤیده قوله تعالی: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا إِلی شَیاطِینِهِمْ قالُوا إِنَّا مَعَکُمْ إِنَّما نَحْنُ مُسْتَهْزِؤُنَ:» البقرة:- 14.
و الجواب عن الإشکال الرابع أن الشی‌ء الذی کانوا یحذرونه فی الحقیقة هو ظهور نفاقهم و انکشاف ما فی قلوبهم، و إنما کانوا یحذرون نزول السورة لأجل ذلک فالمحذور الذی ذکر فی صدر الآیة و الذی فی ذیل الآیة أمر واحد، و معنی قوله «إِنَّ اللَّهَ مُخْرِجٌ ما تَحْذَرُونَ إنه مظهر لما أخفیتموه من النفاق و منبئ لما فی قلوبکم.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ لَیَقُولُنَّ إِنَّما کُنَّا نَخُوضُ وَ نَلْعَبُ قُلْ أَ بِاللَّهِ وَ آیاتِهِ وَ رَسُولِهِ کُنْتُمْ تَسْتَهْزِؤُنَ الخوض علی ما فی المجمع،- دخول القدم فیما کان مائعا من الماء و الطین ثم کثر حتی استعمل فی غیره.
و قال الراغب فی المفردات:، الخوض هو الشروع فی الماء و المرور فیه، و یستعار فی الأمور، و أکثر ما ورد فی القرآن ورد فیما یذم الشروع فیه. انتهی.
و لم یذکر الله سبحانه متعلق السؤال و أن المسئول عنه الذی إن سأل النبی ص سأل عنه ما هو؟ غیر أن قوله: «لَیَقُولُنَّ إِنَّما کُنَّا نَخُوضُ وَ نَلْعَبُ بما له من السیاق 
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المصدر بإنما یدل علی أنه کان فعلا صادرا منهم له نوع تعلق بالنبی ص، و کان أمرا مرئیا یسی‌ء الظن بهم، و لم یکن فی وسعهم أن یعتذروا منه بعد ما تبین و انکشف للنبی ص إلا بأنه إنما کان منهم خوضا و لعبا لم یریدوا به غیر ذلک.
و الخوض و اللعب الذین اعتذروا بهما من الأعمال السیئة التی لا یعترف بهما الناس فی حالهم العادی و خاصة المؤمنون و سائر المتظاهرین بالإیمان و خاصة إذا کان ذلک فی أمر یرجع إلی الله و رسوله غیر أنهم لم یجدوا وصفا یصفون به فعلهم لإخراجه عن ظاهر ما یدل علیه، دون أن یعنونوه بأنه کان خوضا و لعبا.
و لذا أمر نبیه ص أن یوبخهم علی ما اعتذروا به فقال: «قُلْ أَ بِاللَّهِ وَ آیاتِهِ وَ رَسُولِهِ کُنْتُمْ تَسْتَهْزِؤُنَ ثم فسر عملهم فی آخر الآیات بقوله: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ ما قالُوا وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا» الآیة.
و یتحصل من مجموع هذه القرائن أن المنافقین کانوا أرادوا النبی ص بسوء کالفتک به و مفاجأته بما یهلکه و أقدموا علی ما قصدوه و تکلموا عند ذلک بشی‌ء من الکلام الردی لکنهم أخطئوا فی ما أوقعوه علیه و اندفع الشر عنه، و لم یصب السهم هدفه فلما خاب سعیهم و بان أمرهم سألهم النبی ص عن ذلک و ما تصدوه به اعتذروا بأنهم کانوا یخوضون و یلعبون فوبخهم النبی ص بقوله: «أَ بِاللَّهِ وَ آیاتِهِ وَ رَسُولِهِ کُنْتُمْ تَسْتَهْزِؤُنَ و رد الله سبحانه إلیهم عذرهم الذی اعتذروا به و بین حقیقة ما قصدوا بذلک.
و بالجملة معنی الآیة: و أقسم لئن سألتهم عن فعلهم الذی شوهد منهم: ما الذی أرادوا به؟ و کان ظاهره أنهم هموا بأمر فیک لیقولن: لم یکن قصد سوء و لا بالذی ظننت فأسأت الظن بنا، و إنما کنا نخوض و نلعب خوض الرکب فی الطریق لا علی سبیل الجد و لکن لعبا.
و هذا اعتذار منهم بالاستهزاء بالله و آیاته و رسوله فإنهم یعترفون بأنهم فعلوا فیک ما فعلوه خوضا و لعبا فقد استهزءوا بالله و رسوله فقل: أ بالله و آیاته و رسوله کنتم تستهزءون أی أ تعتذرون عن سیئ فعلکم بسیئة أخری هی الاستهزاء بالله و آیاته و رسوله، و هو کفر؟.
و لیس من البعید أن یکون الغرض الأصیل بیان کونه استهزاء بالرسول، و إنما
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ذکر الله و آیاته للدلالة علی معنی الاستهزاء بالرسول، و أنه لما کان من آیات الله کان الاستهزاء به استهزاء بآیات الله، و الاستهزاء بآیات الله استهزاء بالله العظیم فالاستهزاء برسول الله استهزاء بالله و آیاته و رسوله.
قوله تعالی: «لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» الآیة، قال الراغب فی المفردات،: الطوف المشی حول الشی‌ء و منه الطائف لمن یدور حول البیوت حافظا- إلی أن قال- و الطائفة من الناس جماعة منهم و من الشی‌ء القطعة منه.
و قوله تعالی: «فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ قال بعضهم: قد یقع ذلک علی الواحد فصاعدا، و علی ذلک قوله: «وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ هَمَّتْ طائِفَتانِ مِنْکُمْ .
و الطائفة إذا أرید بها الجمع فجمع طائف، «و إذا أرید بها الواحد فیصح أن یکون جمعا و یکنی به عن الواحد، و یصح أن یجعل کراویة و علامة و نحو ذلک. انتهی.
و قد خطأ بعضهم القول بجواز صدق الطائفة علی الواحد و الاثنین من الناس کما تصدق علی الثلاثة فصاعدا، و بالغ فی ذلک حتی عده غلطا و لا دلیل له علی ما ذکره، و مادة اللفظ لا یستوجب شیئا معینا من العدد، و إطلاقها علی القطعة من الشی‌ء یؤید استعمالها فی الواحد.
و قوله: «لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ نهی عن الاعتذار بدعوی أنه لغو کما یدل علیه قوله: «قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ فإن الاعتذار لا فائدة تترتب علیه بعد الحکم بکفرهم بعد إیمانهم.
و المراد بإیمانهم هو ظاهر الإیمان الذی کانوا یتظاهرون به لا حقیقة الإیمان الذی هو من الهدایة الإلهیة التی لا یعقبها ضلال، و یؤیده قوله تعالی فی آخر هذه الآیات:
«وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ فبدل الإیمان إسلاما و هو ظاهر الشهادتین.
و یمکن أن یقال: إن من مراتب الإیمان ما هو اعتقاد و إذعان ضعیف غیر آب عن الزوال کإیمان الذین فی قلوبهم مرض و قد عدهم الله من المؤمنین و ذکرهم مع 
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المنافقین لأمنهم، و لا مانع من أن ینسلخوا هذا الإیمان.
و کیف لا؟ و قد سلخ الله الإیمان ممن هو أرسخ إیمانا منهم کالذی یقصه فی قوله: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ الَّذِی آتَیْناهُ آیاتِنا فَانْسَلَخَ مِنْها فَأَتْبَعَهُ الشَّیْطانُ فَکانَ مِنَ الْغاوِینَ وَ لَوْ شِئْنا لَرَفَعْناهُ بِها وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ وَ اتَّبَعَ هَواهُ:» الأعراف:- 176.
و قال أیضا: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا ثُمَّ ازْدادُوا کُفْراً:» و قد أکثر القرآن الکریم من ذکر الکفر بعد الإیمان فلا مانع من زوال الاعتقاد القلبی قبل رسوخه و هو اعتقاد.
نعم الإیمان المستقر و الاعتقاد الراسخ لا سبیل إلی عروض الزوال له قال تعالی:
«مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِی:» الأعراف:- 178 و قال: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ:» النحل:- 37.
و قوله: «إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» یدل علی أن هؤلاء المنافقین المذکورین فی الآیات کانوا ذوی عدد و کثرة، و أن کلمة العذاب وقعت علیهم لا بد لهم من العذاب فلو شمل بعضهم عفو إلهی لمصلحة فی ذلک وقع العذاب علی الباقین فهذا معنی الجملة: «إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» بحسب ما یفهم من نظمه و سیاقه.
و بعبارة أخری رابطة اللزوم بین الشرط و الجزاء بترتب الجزاء و تفرعه علی الشرط إنما هی بالتبع و أصله ترتب الجزاء هاهنا علی أمر یتعلق به الشرط و هو أن العذاب وجب علی جماعتهم فإن عفی عن بعضهم تعین الباقون من غیر تخلف.
و قد ظهر بما قدمناه أولا: وجه ترتب قوله: «نُعَذِّبْ طائِفَةً» علی قوله:
«إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ» و اندفع ما استشکله بعضهم علی الآیة أنه لا ملازمة بین العفو عن البعض و عذاب البعض فما معنی الاشتراط؟.
و الجواب: أن اللزوم بحسب الأصل بین وجوب نزول العذاب علی الجماعة و بین نزوله علی بعضهم ثم انتقل إلی ما بین العفو عن البعض و بین نزوله علی بعضهم کما قررناه.
و ثانیا: أن المراد بالعفو هو ترک العذاب لمصلحة من مصالح الدین دون العفو
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بمعنی المغفرة المستندة إلی التوبة إذ لا وجه ظاهرا لمثل قولنا: إن غفرنا لطائفة منکم لتوبتهم نعذب طائفة لجرمهم مع أنهم لو تابوا جمیعا لم یعذبوا قطعا.
و قد ندب الله إلیهم جمیعا أن یتوبوا حیث قال فی آخر الآیات: «فَإِنْ یَتُوبُوا یَکُ خَیْراً لَهُمْ وَ إِنْ یَتَوَلَّوْا یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ عَذاباً أَلِیماً فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ».
و ثالثا: أن العفو فی الآیة بل و العذاب المذکور فیها هو العفو عن العذاب الدنیوی و ترکها و کذا القول فی العذاب فإن العفو من العذاب الأخروی علی ما تنص علیه الآیات القرآنیة إنما یکون لتوبة أو شفاعة، و لا تحقق لواحد منهما فیما نحن فیه أما التوبة فلما تبین أنها غیر مرادة فی الآیة، و أما الشفاعة فلما ثبت بآیات الشفاعة أن الشفاعة لا ینالها فی الآخرة إلا مؤمن مرضی الإیمان، و قد استوفینا البحث عنها فی الجزء الأول من الکتاب.
و رابعا: أنه لا مانع من کون الآیة أعنی قوله: «لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ» الآیة من تتمة کلام النبی ص فإن المراد بالعفو و العذاب هو العذاب الدنیوی بالسیاسة و ترکه، و لا مانع من نسبتهما إلی النبی ص.
لکن ظاهر الآیات التالیة هو کونه من قول الله سبحانه خطابا للمنافقین فیکون التفاتا من خطاب النبی ص إلی خطابهم و النکتة فیه إظهار کمال الغضب و اشتداد السخط من صنعهم حتی کأنه لا یفی بإیذانه و إعلامه الرسالة فواجههم بنفسه و خاطبهم بشخصه فهددهم بعذاب واقع لا مرد له و لا مفر منه.
قوله تعالی: «الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ بَعْضُهُمْ مِنْ بَعْضٍ إلی آخر الآیتین، ذکروا أنه استئناف یتعرض لحال عامة المنافقین بذکر أوصافهم العامة الجامعة و تعریفهم بها و ما یجازیهم الله فی عاقبة أمرهم ثم یتعرض لحال عامة المؤمنین و یعرفهم بصفاتهم الجامعة و یذکر ما ینبئهم الله به علی سبیل المقابلة استتماما للقسمة، و من الدلیل علی هذا الاستیفاء ذکر جزاء الکفار مع المنافقین فی قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْکُفَّارَ» الآیة.
و الظاهر أن الآیة فی مقام التعلیل لقوله فی الآیة السابقة: «إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» و سیاق مخاطبة المنافقین جار لم ینقطع بعد.
فالآیة السابقة لما دلت علی أنه تعالی لا یترک المنافقین حتی یعذبهم بأجرامهم 
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فإن ترک بعضا منهم لحکمة و مصلحة أخذ آخرین منهم بالعذاب کان هناک مظنة أن یسأل فیقال: ما وجه أخذ البعض إذا ترک غیره؟ و هل هو إلا کأخذ الجار بجرم الجار فأجیب ببیان السبب و هو أن المنافقین جمیعا بعضهم من بعض لاشتراکهم فی خبائث الصفات و الأعمال، و اشتراکهم فی جزاء أعمالهم و عاقبة حالهم.
و لعله ذکر المنافقات مع المنافقین مع عدم سبق لذکرهن للدلالة علی کمال الاتحاد و الاتفاق بینهم فی نفسیتهم، و لیکون تلویحا علی أن من النساء أیضا أجزاء مؤثرة فی هذا المجتمع النفاقی الفاسد المفسد.
فمعنی الآیة لا ینبغی أن یستغرب أخذ بعض المنافقین إذا ترک البعض الآخر لأن المنافقین و المنافقات یحکم علیهم نوع من الوحدة النفسیة یوحد کثرتهم فیرجع بعضهم إلی بعض، فیشرکهم فی الأوصاف و الأعمال و ما یجازون به بوعد من الله تعالی.
فهم یأمرون بالمنکر و ینهون عن المعروف و یمسکون عن الإنفاق فی سبیل الله و بعبارة أخری نسوا الله تعالی بالإعراض عن ذکره لأنهم فاسقون خارجون عن زی العبودیة فنسیهم الله فلم یثبهم بما أثاب عباده الذاکرین مقام ربهم.
ثم ذکر ما وعدهم علی ذلک فقال: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْکُفَّارَ- و عطف علیهم الکفار لأنهم جمیعا سواء- نارَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها هِیَ حَسْبُهُمْ من الجزاء لا یتعدی فیهم إلی غیرها «وَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ و أبعدهم «وَ لَهُمْ عَذابٌ مُقِیمٌ ثابت لا یزول عنهم البتة.
و قد ظهر بذلک أن قوله تعالی: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ (إلخ؟ بیان لما تقدمه من قوله:
«یَأْمُرُونَ بِالْمُنْکَرِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمَعْرُوفِ وَ یَقْبِضُونَ أَیْدِیَهُمْ .
و یتفرع علی ذلک أن الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و الإنفاق فی سبیل الله من الذکر.
قوله تعالی: «کَالَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ کانُوا أَشَدَّ مِنْکُمْ قُوَّةً وَ أَکْثَرَ أَمْوالًا وَ أَوْلاداً فَاسْتَمْتَعُوا بِخَلاقِهِمْ إلخ، قال الراغب: الخلاق ما اکتسبه الإنسان من الفضیلة بخلقه قال تعالی: «وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ خَلاقٍ انتهی و فسره غیره بمطلق النصیب.
و الآیة من تتمة مخاطبة المنافقین التی فی قوله: «لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ 
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الآیة فی سیاق واحد متصل و فی الآیة تشبیه حال المنافقین بحال من کان قبلهم من الکفار و المنافقین و قیاسهم إلیهم لیستشهد بذلک علی ما قیل: إن المنافقین و المنافقات بعضهم من بعض و أنهم جمیعا و الکفار ذوو طبیعة واحدة فی الإعراض عن ذکر الله و الإقبال علی الاستمتاع بما أوتوا من أعراض الدنیا من أموال و أولاد و الخوض فی آیات الله ثم فی حبط أعمالهم فی الدنیا و الآخرة و الخسران.
و معنی الآیة- و الله أعلم- أنتم کالذین من قبلکم کانت لهم قوة و أموال و أولاد بل أشد و أکثر فی ذلک منکم، فاستمتعوا بنصیبهم و قد تفرع علی هذه المماثلة أنکم استمتعتم کما استمتعوا و خضتم کما خاضوا أولئک حبطت أعمالهم فی الدنیا و الآخرة و أولئک هم الخاسرون و أنتم أیضا أمثالهم فی الحبط و الخسران و لذا وعدکم النار الخالدة و لعنکم.
و ذکر کون قوة من قبلهم أشد و أموالهم و أولادهم أکثر للإیماء إلی أنهم لم یعجزوا الله بذلک، و لم یدفع ذلک عنهم غائلة الحبط و الخسران فکیف بکم و أنتم أضعف قوة و أقل أموالا و أولادا؟.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَأْتِهِمْ نَبَأُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ وَ قَوْمِ إِبْراهِیمَ وَ أَصْحابِ مَدْیَنَ وَ الْمُؤْتَفِکاتِ الآیة رجوع إلی السیاق الأول و هو سیاق مخاطبة النبی ص مع افتراض الغیبة فی المنافقین، و تذکیر لهم بما قص علیهم القرآن من قصص الأمم الماضین.
فذاک قوم نوح عمهم الله سبحانه بالغرق، و عاد و هم قوم هود أهلکهم بریح صرصر عاتیة، و ثمود و هم قوم صالح عذبهم بالرجفة، و قوم إبراهیم أهلک ملکهم نمرود و سلب عنهم النعمة، و المؤتفکات و هی القری المنقلبات علی وجهها- من ائتفکت الأرض إذا انقلبت- قری قوم لوط جعل عالیها سافلها.
و قوله: «أَتَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ أی بالواضحات من الآیات و الحجج و البراهین و هو بیان إجمالی لنبئهم أی کان نبؤهم أن أتتهم رسلهم بالآیات البینة فکذبوها فانتهی أمرهم إلی الهلاک، و لم یکن من شأن السنة الإلهیة أن یظلمهم لأنه بین لهم الحق و الباطل، و میز الرشد من الغی، و الهدی من الضلال، و لکن کان أولئک الأقوام 
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و الأمم أنفسهم یظلمون بالاستمتاع من نصیب الدنیا و الخوض فی آیات الله و تکذیب رسله.
قوله تعالی: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ إلی آخر الآیة. ثم وصف الله سبحانه حال المؤمنین عامة محاذاة لما وصف به المنافقین فقال: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ لیدل بذلک علی أنهم مع کثرتهم و تفرقهم من حیث العدد و من الذکورة و الأنوثة ذوو کینونة واحدة متفقة لا تشعب فیها و لذلک یتولی بعضهم أمر بعض و یدبره.
و لذلک کان یأمر بعضهم بعضا بالمعروف و ینهی بعضهم بعضا عن المنکر فلولایة بعض المجتمع علی بعض ولایة ساریة فی جمیع الأبعاض دخل فی تصدیهم الأمر بالمعروفة و النهی عن المنکر فیما بینهم أنفسهم.
ثم وصفهم بقوله: «وَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ» و هما الرکنان الوثیقان فی الشریعة فالصلاة رکن العبادات التی هن الرابطة بین الله و بین خلقه، و الزکاة فی المعاملات التی هی رابطة بین الناس أنفسهم.
ثم وصفهم بقوله: «وَ یُطِیعُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فجمع فی إطاعة الله جمیع الأحکام الشرعیة الإلهیة و جمع فی إطاعة رسوله جمیع الأحکام الولائیة التی یصدرها رسوله فی إدارة أمور الأمة و إصلاح شئونهم کفرامینه فی الغزوات، و أحکامه فی القضایا و إجراء الحدود و غیر ذلک.
علی أن إطاعة شرائع الله النازلة من السماء من جهة أخری منطویة فی إطاعة الرسول فإن الرسول هو الصادع بالحق القائم بالدعوة إلی أصول الدین و فروعه.
و قوله: «أُولئِکَ سَیَرْحَمُهُمُ اللَّهُ إخبار عما فی القضاء الإلهی من شمول الرحمة الإلهیة لهؤلاء القوم الموصوفین بما ذکر، و کان فی هذه الجملة محاذاة لما سرد فی المنافقین من قوله تعالی: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ و الظاهر أیضا أن قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ تعلیل لما ذکر من الرحمة فلا مانع من رحمته لعزته، و لا اختلال أو وهنا و جزافا فی حکمته.
قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» إلی آخر الآیة، العدن مصدر بمعنی الإقامة و الاستقرار یقال: عدن بالمکان أی أقام فیه و استقر و منه المعدن للأرض التی تستقر فیه الجواهر و الفلزات المعدنیة، و علی هذا فمعنی جنات عدن جنات إقامة و استقرار و خلود.
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و قوله: «وَ رِضْوانٌ مِنَ اللَّهِ أَکْبَرُ» أی رضی الله سبحانه عنهم أکبر من ذلک کله- علی ما یفیده السیاق- و قد نکر «رِضْوانٌ إیماء إلی أنه لا یقدر بقدر و لا یحیط به وهم بشر أو لأن رضوانا ما منه و لو کان یسیرا أکبر من ذلک کله لا لأن ذلک کله مما یتفرع علی رضاه تعالی و یترشح منه و إن کان کذلک فی نفسه- بل لأن حقیقة العبودیة التی یندب إلیها کتاب الله هی عبودیته تعالی حبا له:
لا طمعا فی جنة، أو خوفا من نار، و أعظم السعادة و الفوز عند المحب أن یستجلب رضی محبوبه دون أن یسعی لإرضاء نفسه.
و کأنه للإشارة إلی ذلک ختم الآیة بقوله: «ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ و تکون فی الجملة دلالة علی معنی الحصر أی إن هذا الرضوان هو حقیقة کل فوز عظیم حتی الفوز العظیم بالجنة الخالدة إذ لو لا شی‌ء من حقیقة الرضی الإلهی فی نعیم الجنة کان نقمة لا نعمة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» جهاد القوم و مجاهدتهم بذل غایة الجهد فی مقاومتهم و هو یکون باللسان و بالید حتی ینتهی إلی القتال، و شاع استعماله فی الکتاب فی القتال و إن کان ربما استعمل فی غیره کما فی قوله: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» الآیة.
و استعماله فی قتال الکفار علی رسله لکونهم متجاهرین بالخلاف و الشقاق، و أما المنافقون فهم الذین لا یتظاهرون بکفر و لا یتجاهرون بخلاف، و إنما یبطنون الکفر و یقلبون الأمور کیدا و مکرا و لا معنی للجهاد معهم بمعنی قتالهم و محاربتهم؟ و لذلک ربما یسبق إلی الذهن أن المراد بجهادهم مطلق ما تقتضیه المصلحة من بذل غایة الجهد فی مقاومتهم فإن اقتضت المصلحة هجروا و لم یخالطوا و لم یعاشروا، و إن اقتضت وعظوا باللسان، و إن اقتضت أخرجوا و شردوا إلی غیر الأرض أو قتلوا إذا أخذ علیهم الردة، أو غیر ذلک.
و ربما شهد لهذا المعنی أعنی کون المراد بالجهاد فی الآیة مطلق بذل الجهد تعقیب قوله: «جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ بقوله: «وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ أی شدد علیهم و عاملهم بالخشونة.
و أما قوله: «وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» فهو عطف علی ما قبله من الأمر، و لعل الذی هون الأمر فی عطف الإخبار علی الإنشاء هو کون الجملة السابقة فی معنی قولنا: «إن هؤلاء الکفار و المنافقین مستوجبون للجهاد». و الله أعلم.
قوله تعالی: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ ما قالُوا وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ 
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وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا» الآیة. سیاق الآیة یشعر بأنهم أتوا بعمل سیئ و شفعوه بقول تفوهوا به عند ذلک، و أن النبی ص عاتبهم علی قولهم مؤاخذا لهم فحلفوا بالله ما قالوا کما تقدم فی قوله: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ لَیَقُولُنَّ إِنَّما کُنَّا نَخُوضُ وَ نَلْعَبُ إلی آخر الآیة إنهم کانوا یعتذرون بذلک عن عملهم أنه کان خوضا و لعبا لا غیر ذلک.
و الله سبحانه یکذبهم فی الأمرین جمیعا: أما فی إنکارهم القول فبقوله: «وَ لَقَدْ قالُوا کَلِمَةَ الْکُفْرِ» و فسره ثانیا بقوله: «وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ للدلالة علی جد القول فیتفرع علیه الکفر بعد الإسلام.
و لعله قال هاهنا: «وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ و قد قیل سابقا: «قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ لأن القول السابق للنبی ص الجاری علی ظاهر حالهم و هو الإیمان الذی کانوا یدعونه و یتظاهرون به، و القول الثانی لله العالم بالغیب و الشهادة فیشهد بأنهم لم یکونوا مؤمنین و لم یتعدوا الشهادتین بلسانهم فهم کانوا مسلمین لا مؤمنین، و قد کفروا بقولهم و خرجوا عن الإسلام إلی الکفر، و فی هذا إیماء إلی أن قولهم کان کلمة فیه الرد علی الشهادتین أو إحداهما.
أو لأن القول الأول فی قبال عملهم الذی أرادوا إیقاع الشر بالنبی ص، و العمل الخالی من القول و هو لم یصب الغرض لا یضر بالإسلام الذی هو نصیب اللفظ و الشهادة، و إنما یضر بالإیمان الذی هو نصیب الاعتقاد، و القول الثانی فی قبال قولهم الذی تفوهوا به، و هو ینافی الإسلام الذی یکتسب باللفظ دون الإیمان الذی هو نوع من الاعتقاد القلبی.
و أما فی إنکارهم العمل السیئ الذی أتوا به و تأویلهم إیاه إلی الخوض و اللعب فبقوله: «وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا».
ثم قال فی مقام ذمهم و تعییرهم: «وَ ما نَقَمُوا إِلَّا أَنْ أَغْناهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ مِنْ فَضْلِهِ أی بسبب أن أغناهم الله و رسوله، أی کان سبب نقمتهم هذه أن الله أغناهم من فضله بما رزقهم من الغنائم و بسط علیهم الأمن و الرفاهیة فمکنهم من تولید الثروة و إنماء المال من کل جهة، و کذا رسوله حیث هداهم إلی عیشة صالحة تفتح علیهم أبواب برکات السماء و الأرض، و قسم بینهم الغنائم و بسط علیهم العدل.
فهو من قبیل وضع الشی‌ء موضع ضده: وضع فیه الإغناء و هو بحسب الطبع 
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سبب للرضی و الشکر موضع سبب النقمة و السخطة کالظلم و الغضب و إن شئت قلت: وضع فیه الإحسان موضع الإساءة، ففیه نوع من التهکم المشوب بالذم نظیر ما فی قوله تعالی: «وَ تَجْعَلُونَ رِزْقَکُمْ أَنَّکُمْ تُکَذِّبُونَ:» الواقعة:- 82 أی تجعلون رزقکم سببا للتکذیب بآیات الله و هو سبب بحسب الطبع لشکر النعمة و الرضا بالموهبة علی ما قیل: إن المعنی: و تجعلون بدل شکر رزقکم أنکم تکذبون.
و الضمیر فی قوله: «مِنْ فَضْلِهِ راجع إلی الله سبحانه، قال فی المجمع،: و إنما لم یقل: من فضلهما لأنه لا یجمع بین اسم الله و اسم غیره فی الکنایة تعظیما لله، و لذلک قال النبی ص لمن سمعه یقول: «من أطاع الله و رسوله فقد اهتدی و من عصاهما فقد غوی»: بئس خطیب القوم أنت فقال: کیف أقول یا رسول الله؟ قال: قل:
و من یعص الله و رسوله، و هکذا القول فی قوله سبحانه: «وَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَحَقُّ أَنْ یُرْضُوهُ و قیل: إنما لم یقل من فضلهما لأن فضل الله منه و فضل رسوله من فضله، انتهی کلامه.
و هناک وراء التعظیم أمر آخر قدمنا القول فیه فی تفسیر قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ:» المائدة:- 73 فی الجزء السادس من الکتاب، و هو أن وحدته تعالی لیست من سنخ الوحدة العددیة حتی یصح بذلک تألیفها مع وحدة غیره و استنتاج عدد من الأعداد منه.
ثم بین الله سبحانه لهؤلاء المنافقین أن لهم مع هذه الذنوب المهلکة و صریح کفرهم بالله و همهم بما لم ینالوا أن یرجعوا إلی ربهم، و بین عاقبة أمر هذه التوبة و عاقبة التولی و الإعراض عنها فقال: «فَإِنْ یَتُوبُوا یَکُ خَیْراً لَهُمْ لأدائه إلی المغفرة و الجنة «وَ إِنْ یَتَوَلَّوْا» و یعرضوا عن التوبة «یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ عَذاباً أَلِیماً فِی الدُّنْیا» بالسیاسة و النکال أو بإغراء النبی ص علیهم أو بالمکر و الاستدراج، و لو لم یکن من عذابهم إلا أنهم مخالفون بنفاقهم نظام الأسباب المبنی علی الصدق و الإیمان فتقادمهم سلسلة الأسباب و تحطمهم و تفضحهم لکان فیه کفایة، و قد قال الله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ:» التوبة:- 24 «وَ الْآخِرَةِ» بعذاب النار.
و قوله تعالی: «وَ ما لَهُمْ فِی الْأَرْضِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ» معناه أن هؤلاء لا ولی لهم فی الأرض یتولی أمرهم و یصرف العذاب عنهم، و لا نصیر ینصرهم و یمدهم بما یدفعون به العذاب الموعود عن أنفسهم لأن سائر المنافقین أیضا منهم و کلمة الفساد یجمعهم 
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و أصلهم الفاسد منقطع عن سائر الأسباب الکونیة فلا ولی لهم یتولی أمرهم و لا ناصر لهم ینصرهم و لعل هذه الجملة من الآیة إشارة إلی ما أومأنا إلیه فی معنی عذاب الدنیا.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ سُورَةٌ» الآیة، قیل:
نزلت فی اثنی عشر رجلا وقفوا علی العقبة- لیفتکوا برسول الله ص عند رجوعه من تبوک- فأخبر جبرئیل رسول الله ص بذلک، و أمره أن یرسل إلیهم و یضرب وجوه رواحلهم-.
و عمار کان یقود دابة رسول الله ص و حذیفة یسوقها- فقال لحذیفة: اضرب وجوه رواحلهم، فضربها حتی نحاهم- فلما نزل قال لحذیفة: من عرفت من القوم؟
قال: لم أعرف منهم أحدا فقال رسول الله ص: إنه فلان و فلان حتی عدهم کلهم- فقال حذیفة: ألا تبعث إلیهم فتقتلهم؟ فقال: أکره أن تقول العرب: لما ظفر بأصحابه أقبل یقتلهم: عن ابن کیسان.
و روی عن أبی جعفر الباقر (ع): مثله إلا أنه قال: ائتمروا بینهم لیقتلوه و قال بعضهم لبعض: إن فطن نقول: إنما کنا نخوض و نلعب، و إن لم یفطن نقتله.
و قیل: إن جماعة من المنافقین قالوا فی غزوة تبوک: یظن هذا الرجل أن یفتح قصور الشام و حصونها هیهات هیهات، فأطلع الله نبیه ص علی ذلک فقال: احبسوا علی الرکب، فدعاهم فقال لهم: قلتم کذا و کذا. فقالوا: یا نبی الله إنما کنا نخوض و نلعب و حلفوا علی ذلک فنزلت الآیة: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ لَیَقُولُنَ إلخ، عن الحسن و قتادة.
و قیل: کان ذلک عند منصرفه من غزوة تبوک إلی المدینة و کان بین یدیه أربعة نفر أو ثلاثة یستهزءون و یضحکون، و أحدهم یضحک و لا یتکلم فنزل جبرئیل و أخبر رسول الله ص بذلک فدعا عمار بن یاسر و قال: إن هؤلاء یستهزءون بی و بالقرآن أخبرنی جبرئیل بذلک، و لئن سألتهم لیقولن: کنا نتحدث بحدیث الرکب فأتبعهم عمار و قال: مم تضحکون؟ قالوا: نتحدث بحدیث الرکب فقال عمار: صدق الله و رسوله احترقتم أحرقکم الله، فأقبلوا إلی النبی ص یعتذرون فأنزل الله تعالی الآیات. عن الکلبی و علی بن إبراهیم و أبی حمزة.
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و قیل: إن رجلا قال فی غزوة تبوک: ما رأیت أکذب لسانا و لا أجبن عند اللقاء من هؤلاء یعنی رسول الله ص و أصحابه، فقال له عوف بن مالک: کذبت و لکنک منافق، و أراد أن یخبر رسول الله بذلک فجاء و قد سبقه الوحی فجاء الرجل معتذرا، و قال: إنما کنا نخوض و نلعب ففیه نزلت الآیة، عن ابن عمر و زید بن أسلم و محمد بن کعب.
و قیل: إن رجلا من المنافقین قال: یحدثنا محمد أن ناقة فلان بوادی کذا و کذا و ما یدریه ما الغیب؟ فنزلت الآیة، عن مجاهد.
و قیل: نزلت فی عبد الله بن أبی و رهطه، عن الضحاک.
و فی المجمع، أیضا: فی قوله تعالی: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ ما قالُوا» الآیة، اختلف فی من نزلت فیه هذه الآیة- فقیل: إن رسول الله ص کان جالسا فی ظل شجرة- فقال:
إنه سیأتیکم إنسان فینظر إلیکم بعینی الشیطان، فلم یلبثوا أن طلع رجل أزرق فدعاه رسول الله ص- فقال: علام تشتمنی أنت و أصحابک؟ فانطلق الرجل فجاء بأصحابه فحلفوا بالله: ما قالوا فأنزل الله هذه الآیة: عن ابن عباس.
و قیل: خرج المنافقون مع رسول الله ص إلی تبوک فکانوا إذا خلا بعضهم ببعض سبوا رسول الله ص و أصحابه و طعنوا فی الدین فنقل ذلک حذیفة إلی رسول الله ص فقال لهم: ما هذا الذی بلغنی عنکم فحلفوا بالله: ما قالوا شیئا من ذلک.
عن الضحاک.
و قیل: نزلت فی جلاس بن سوید بن الصامت، و ذلک أن رسول الله ص خطب ذات یوم بتبوک و ذکر المنافقین فسماهم رجسا و عابهم، فقال الجلاس: و الله لئن کان محمد صادقا فیما یقول فنحن شر من الحمیر فسمعه عامر بن قیس فقال: أجل و الله إن محمدا لصادق و أنتم شر من الحمیر، فلما انصرف رسول الله ص إلی المدینة أتاه عامر بن قیس فأخبره بما قال الجلاس، فقال الجلاس: کذب یا رسول الله.
فأمرهما رسول الله ص أن یحلفا عند المنبر فقام الجلاس عند المنبر فحلف بالله ما قال ثم قام عامر فحلف بالله: لقد قال، ثم قال: اللهم أنزل علی نبیک الصادق منا الصدق، فقال رسول الله ص و المؤمنون: آمین، فنزل جبرئیل (ع) قبل أن یتفرقا بهذه الآیة حتی بلغ: «فَإِنْ یَتُوبُوا یَکُ خَیْراً لَهُمْ .
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فقام الجلاس فقال: یا رسول الله أسمع الله قد عرض علی التوبة صدق عامر بن قیس فیما قال لک لقد قلته و أنا أستغفر الله و أتوب إلیه، فقبل رسول الله ص ذلک منه. عن الکلبی و محمد بن إسحاق و مجاهد.
و قیل: نزلت فی عبد الله بن أبی بن سلول حین قال: «لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَ عن قتادة.
و قیل: نزلت فی أهل العقبة فإنهم ائتمروا فی أن یغتالوا رسول الله ص فی عقبة عند مرجعهم من تبوک، و أرادوا أن یقطعوا أنساع راحلته ثم ینخسوا به فأطلعه الله علی ذلک، و کان من جملة معجزاته لأنه لا یمکن معرفة مثل ذلک إلا بوحی من الله تعالی.
فسار رسول الله ص فی العقبة، و عمار و حذیفة معه، أحدهما یقود ناقته و الآخر یسوقها و أمر الناس کلهم بسلوک بطن الوادی، و کان الذین هموا بقتله اثنی عشر رجلا أو خمسة عشر رجلا علی الخلاف فیه عرفهم رسول الله ص و سماهم واحدا واحدا، عن الزجاج و الواقدی و الکلبی، و القصة مشروحة فی کتاب الواقدی.
و قال الباقر (ع): کانت ثمانیة منهم من قریش و أربعة من العرب.
أقول: و الذی ذکره رحمه الله مما جمعه و اختاره من الروایات مرویة فی کتب التفسیر بالمأثور و جوامع الحدیث من کتب الفریقین و هناک روایات أخری ترکها و أحری بها أن تترک فترکنا أکثرها کما ترک.
و أما الذی أورده من الروایات فشی‌ء منها لا ینطبق علی الآیات غیر حدیث العقبة الذی أورده تارة فی تفسیر الآیة الأولی: «یَحْذَرُ الْمُنافِقُونَ أَنْ تُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ سُورَةٌ الآیة، و تارة فی تفسیر الآیة: «یَحْلِفُونَ بِاللَّهِ ما قالُوا» الآیة.
و أما سائر الروایات الواردة فإنما هی روایات تتضمن من متفرقات القصص و الوقائع ما لو صحت و ثبتت کانت من قصص المنافقین من غیر أن ترتبط بهذه الآیات و هی کما عرفت فی البیان السابق إحدی عشرة آیة متصل بعضها ببعض مسرودة لغرض واحد، و هو الإشارة إلی قصة من قصص المنافقین هموا فیها باغتیال رسول الله ص، و تکلموا عند ذلک بکلمة الکفر فحال الله سبحانه بینهم و بین أن ینالوا ما هموا به فسألهم رسول الله ص عن أمرهم و ما تفوهوا به فأولوا فعلهم و أنکروا قولهم و حلفوا علی ذلک فکذبهم الله تعالی فیه.
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فهذا إجمال ما یلوح من خلال الآیات، و لا ینطبق من بین الروایات إلا علی الروایات المشتملة علی قصة العقبة فی الجملة دون سائرها.
و لا مسوغ للاستناد إلیها فی تفسیر الآیات إلا علی مسلک القوم من تحکیم الروایات بحسب مضمونها علی الآیات سواء ساعدت علی ذلک ألفاظ الآیات أو لم تساعد علی ما فیها- أعنی الروایات- من الاختلاف الفاحش الذی یوجب سوء الظن بها کما یظهر لمن راجعها.
علی أن فی الروایات مغمزا آخر و هو ظهورها فی تقطع الآیات و تشتت بعضها و انفصاله عن بعض بنزول کل لسبب آخر و تعقیبه غرضا آخر، و قد عرفت أن الآیات ذات سیاق واحد متصل لیس من شأنه إلا أن یعقب غرضا واحدا.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن المنذر و أبو الشیخ عن الکلبی: أن رسول الله ص لما أقبل من غزوة تبوک و بین یدیه ثلاثة رهط- استهزءوا بالله و رسوله و بالقرآن- قال: کان رجل منهم لم یمالئهم فی الحدیث- یسیر مجانبا لهم یقال له: یزید بن ودیعة- فنزلت: «إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ نُعَذِّبْ طائِفَةً» فسمی طائفة و هو واحد.
أقول: و هذا هو منشأ قول بعضهم: إن الطائفة تطلق علی الواحد کما تطلق علی الکثیر مع أن الآیة جاریة مجری الکنایة دون التسمیة و نظیر ذلک کثیر فی الآیات القرآنیة کما تقدمت الإشارة إلیه.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال": نزلت هذه الآیة فی رهط من المنافقین من بنی عمرو بن عوف- فیهم ودیعة بن ثابت، و رجل من أشجع حلیف لهم یقال له:
مخشی بن حمیر «1» کانوا یسیرون مع رسول الله ص و هو منطلق إلی تبوک- فقال بعضهم لبعض: أ تحسبون قتال بنی الأصفر کقتال غیرهم- و الله لکأنا بکم غدا تقادون فی الحبال-.
قال مخشی بن حمیر- لوددت أنی أقاضی علی أن یضرب کل رجل منکم مائة- علی أن ینجو من أن ینزل فینا قرآن- فقال رسول الله ص لعمار بن یاسر: أدرک القوم فإنهم قد احترقوا فسلهم عما قالوا- فإن هم أنکروا و کتموا فقل: بلی قد قلتم کذا و کذا- فأدرکهم فقال لهم فجاءوا یعتذرون فأنزل الله:
______________________________
(1) و قد مر فی ص 323 نقلا عن المصدر نفسه جحش بن حمیر و هو مصحف (ب). المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 346
«لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ إِنْ نَعْفُ عَنْ طائِفَةٍ مِنْکُمْ» الآیة- فکان الذی عفا الله عنه مخشی بن حمیر- فتسمی عبد الرحمن، و سأل الله أن یقتل شهیدا لا یعلم بمقتله- فقتل بالیمامة لا یعلم مقتله و لا من قتله- و لا یری له أثر و لا عین.
أقول: و قصة مخشی بن حمیر وردت فی عدة روایات غیر أنها علی تقدیر صحتها لا تستلزم نزول الآیات فیها علی ما بینها و بین مضامین الآیات من البون البعید.
و لیس من الواجب علینا إذا عثرنا علی شی‌ء من القصص الواقعة فی زمن النبی ص أی قصة کانت أن نلجم بها آیة من آیات القرآن الکریم ثم نعود فنفسر الآیة بالقصة و نحکمها علیها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن ابن عباس قال": ما أشبه اللیلة بالبارحة: «کَالَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ کانُوا أَشَدَّ مِنْکُمْ قُوَّةً- إلی قوله- وَ خُضْتُمْ کَالَّذِی خاضُوا» هؤلاء بنو إسرائیل أشبهناهم، و الذی نفسی بیده لتتبعنهم- حتی لو دخل رجل جحر ضب لدخلتموه:
أقول: و رواه فی المجمع، أیضا عنه.
و فی المجمع، عن تفسیر الثعلبی عن أبی هریرة عن أبی سعید الخدری عن النبی ص قال: لتأخذن کما أخذت الأمم من قبلکم ذراعا بذراع- و شبرا بشبر و باعا بباع- حتی لو أن أحدا من أولئک دخل جحر ضب لدخلتموه. قالوا: یا رسول الله کما صنعت فارس و الروم و أهل الکتاب؟ قال: فهل الناس إلا هم؟
و فیه، أیضا عن تفسیر الثعلبی عن حذیفة قال: المنافقون الذین فیکم الیوم- شر من المنافقین الذین کانوا علی عهد رسول الله ص. قلنا: و کیف؟ قال: أولئک کانوا یخفون نفاقهم و هؤلاء أعلنوه.
و فی العیون، بإسناده عن القاسم بن مسلم عن أخیه عبد العزیز بن مسلم قال: سألت الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ فقال: إن الله تبارک و تعالی لا ینسی و لا یسهو، و إنما ینسی و یسهو المخلوق المحدث- أ لا تسمعه عز و جل یقول: «وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا»، و إنما یجازی من نسیه و نسی لقاء یومه أن ینسیهم أنفسهم- کما قال عز و جل: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ- فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ 
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أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ [و] قوله عز و جل «فَالْیَوْمَ نَنْساهُمْ کَما نَسُوا لِقاءَ یَوْمِهِمْ هذا» أی نترکهم کما ترکوا الاستعداد للقاء یومهم هذا.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر عن أبی جعفر (ع): «نَسُوا اللَّهَ قال: ترکوا طاعة الله «فَنَسِیَهُمْ قال: فترکهم.
و فیه، عن أبی معمر السعدانی قال: قال علی (ع): فی قوله: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ فإنما یعنی أنهم نسوا الله فی دار الدنیا فلم یعملوا له بالطاعة- و لم یؤمنوا به و برسوله فنسیهم فی الآخرة- أی لم یجعل لهم فی ثوابه نصیبا فصاروا منسیین من الخیر:
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، بإسناده عن أبی معمر عنه (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع):- فی حدیث- قلت: «وَ الْمُؤْتَفِکاتِ أَتَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ قال: أولئک قوم لوط ائتفکت علیهم- أی انقلبت و صارت عالیها سافلها.
و فی التهذیب، بإسناده عن صفوان بن مهران قال: قلت لأبی عبد الله (ع)- تأتینی المرأة المسلمة قد عرفتنی بعملی- و أعرفها بإسلامها لیس لها محرم فأحملها، قال:
فاحملها فإن المؤمن محرم للمؤمنة. ثم تلا هذه الآیة: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ :
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن صفوان الجمال عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن ثویر عن علی بن الحسین (ع) قال: إذا صار أهل الجنة فی الجنة- و دخل ولی الله إلی جناته و مساکنه، و اتکأ، کل مؤمن علی أریکته حفته خدامه، و تهدلت علیه الأثمار، و تفجرت حوله العیون، و جرت من تحته الأنهار، و بسطت له الزرابی، و وضعت له النمارق، و أتته الخدام بما شاءت هواه من قبل أن یسألهم ذلک- قال: و تخرج علیه الحور العین من الجنان فیمکثون بذلک ما شاء الله.
ثم إن الجبار یشرف علیهم فیقول لهم: أولیائی و أهل طاعتی و سکان جنتی فی جواری الأهل أنبئکم بخیر مما أنتم فیه؟ فیقولون: ربنا و أی شی‌ء خیر مما نحن فیه: فیما اشتهت أنفسنا و لذت أعیننا من النعم فی جوار الکریم؟.
قال: فیعود علیهم القول فیقولون ربنا نعم- فأتنا بخیر مما نحن فیه فیقول تبارک و تعالی لهم: رضای عنکم و محبتی لکم خیر و أعظم مما أنتم فیه- قال: فیقولون: نعم یا ربنا رضاک عنا- و محبتک لنا خیر و أطیب لأنفسنا-.
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ثم قرأ علی بن الحسین (ع) هذه الآیة: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ- خالِدِینَ فِیها وَ مَساکِنَ طَیِّبَةً فِی جَنَّاتِ عَدْنٍ- وَ رِضْوانٌ مِنَ اللَّهِ أَکْبَرُ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ .
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر قال: قال رسول الله ص: إذا دخل أهل الجنة الجنة قال الله: هل تشتهون شیئا فأزیدکم؟ قالوا: یا ربنا و هل بقی شی‌ء؟ إلا قد أنلتناه؟ فیقول: نعم رضائی فلا أسخط علیکم أبدا.
أقول: و هذا المعنی وارد فی روایات کثیرة من طرق الفریقین.
و فی جامع الجوامع، عن أبی الدرداء عن النبی ص: عدن دار الله التی لم ترها عین- و لم تخطر علی قلب بشر لا یسکنها غیر ثلاثة: النبیون و الصدیقون و الشهداء یقول الله: طوبی لمن دخلک.
أقول: و لا ینافی خصوص سکنة الجنة فی الروایة عمومهم فی الآیة لدلالة قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ:» الحدید:- 19 علی أن الله سبحانه سیلحق عامة المؤمنین بالصدیقین و الشهداء.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ الآیة:
قال حدثنی أبی عن أبی عمیر عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: جاهد الکفار و المنافقین بإلزام الفرائض.
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن مسعود قال": لما نزلت:
«یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ أمر رسول الله ص أن یجاهد بیده فإن لم یستطع فبقلبه- فإن لم یستطع فبلسانه فإن لم یستطع فلیلقه بوجه مکفهر.
أقول: و فی الروایة تشویش من حیث ترتب أجزائها فالجهاد بالقلب بعد الجمیع و قد تخلل بینها.
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اشارة

وَ مِنْهُمْ مَنْ عاهَدَ اللَّهَ لَئِنْ آتانا مِنْ فَضْلِهِ لَنَصَّدَّقَنَّ وَ لَنَکُونَنَّ مِنَ الصَّالِحِینَ (75) فَلَمَّا آتاهُمْ مِنْ فَضْلِهِ بَخِلُوا بِهِ وَ تَوَلَّوْا وَ هُمْ مُعْرِضُونَ (76) فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ إِلی یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ بِما أَخْلَفُوا اللَّهَ ما وَعَدُوهُ وَ بِما کانُوا یَکْذِبُونَ (77) أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ سِرَّهُمْ وَ نَجْواهُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ عَلاَّمُ الْغُیُوبِ (78) الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الْمُطَّوِّعِینَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فِی الصَّدَقاتِ وَ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ إِلاَّ جُهْدَهُمْ فَیَسْخَرُونَ مِنْهُمْ سَخِرَ اللَّهُ مِنْهُمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (79)
اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ (80)
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(بیان)

تذکر الآیات طائفة أخری من المنافقین تخلفوا عن حکم الصدقات فامتنعوا عن إیتاء الزکاة، و قد کانوا فقراء فعاهدوا الله إن أغناهم و آتاهم من فضله لیصدقن و لیکونن من الصالحین فلما آتاهم مالا بخلوا به و امتنعوا.
و تذکر آخرین من المنافقین یعیبون أهل السعة من المؤمنین بإیتاء الصدقات و کذلک یلمزون أهل العسرة منهم و یسخرون منهم و الله سبحانه یسمی هؤلاء جمیعا منافقین، و یقضی فیهم بعدم المغفرة البتة.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ عاهَدَ اللَّهَ لَئِنْ آتانا مِنْ فَضْلِهِ لَنَصَّدَّقَنَّ وَ لَنَکُونَنَّ مِنَ الصَّالِحِینَ إلی آخر الآیتین. الإیتاء الإعطاء، و قد کثر إطلاق الإیتاء من الفضل علی إعطاء المال، و من القرائن علیه فی الآیة قوله «لَنَصَّدَّقَنَ أی لنتصدقن مما آتانا من المال و کذلک ما فی الآیة التالیة من ذکر البخل به.
و السیاق یفید أن الکلام متعرض لأمر واقع، و الروایات تدل علی أن الآیات نزلت فی ثعلبة فی قصة سیأتی نقلها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی، و معنی الآیتین ظاهر.
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قوله تعالی: «فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ إِلی یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ الآیة. الأعقاب الإیراث قال فی المجمع،: و أعقبه و أورثه و أداه نظائر و قد یکون أعقبه بمعنی جازاه. انتهی و هو مأخوذ من العقب، و معناه الإتیان بشی‌ء عقیب شی‌ء.
و الضمیر فی قوله: «فَأَعْقَبَهُمْ راجع إلی البخل أو إلی فعلهم الذی منه البخل، و علی هذا فالمراد بقوله: «یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ یوم لقاء البخل أی جزاء البخل بنحو من العنایة.
و یمکن أن یرجع الضمیر إلیه تعالی و المراد بیوم یلقونه یوم یلقون الله و هو یوم القیامة علی ما هو المعروف من کلامه تعالی من تسمیة یوم القیامة بیوم لقاء الله أو یوم الموت کما هو الظاهر من قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ»: العنکبوت:- 5.
و هذا الثانی هو الظاهر علی الثانی لأن الأنسب عند الذهن أن یقال: فهم علی نفاقهم إلی أن یموتوا. دون أن یقال: فهم علی نفاقهم إلی أن یبعثوا إذ لا تغیر لحالهم فیما بعد الموت علی أی حال.
و قوله: «بِما أَخْلَفُوا اللَّهَ ما وَعَدُوهُ وَ بِما کانُوا یَکْذِبُونَ الباء فی الموضعین منه للسببیة أی إن هذا البخل أورثهم نفاقا بما کان فیه من الخلف فی الوعد و الاستمرار علی الکذب الموجبین لمخالفة باطنهم لظاهرهم و هو النفاق.
و معنی الآیة: فأورثهم البخل و الامتناع عن إیتاء الصدقات نفاقا فی قلوبهم یدوم لهم ذلک و لا یفارقهم إلی یوم موتهم و إنما صار هذا البخل و الامتناع سببا لذلک لما فیه من خلف الوعد لله و الملازمة و الاستمرار علی الکذب.
أو المعنی: جازاهم الله نفاقا فی قلوبهم إلی یوم لقائه و هو یوم الموت لأنهم أخلفوه ما وعدوه و کانوا یکذبون.
و فی الآیة دلالة أولا: علی أن خلف الوعد و کذب الحدیث من أسباب النفاق و أماراته.
و ثانیا: أن من النفاق ما یعرض الإنسان بعد الإیمان کما أن من الکفر ما هو کذلک و هو الردة، و قد قال الله سبحانه: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ:» الروم:- 10 فذکر أن الإساءة ربما أدی بالإنسان إلی تکذیب آیات الله، و التکذیب ربما کان ظاهرا و باطنا معا و هو الکفر، أو باطنا فحسب و هو النفاق.
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قوله تعالی: «أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ سِرَّهُمْ وَ نَجْواهُمْ الآیة النجوی الکلام الخفی و الاستفهام للتوبیخ و التأنیب.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الْمُطَّوِّعِینَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فِی الصَّدَقاتِ وَ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ إِلَّا جُهْدَهُمْ الآیة التطوع الإتیان بما لا تکرهه النفس و لا تحسبه شاقا و لذلک یستعمل غالبا فی المندوبات لما فی الواجبات من شائبة التحمیل علی النفس بعدم الرضی بالترک.
و مقابلة المطوعین من المؤمنین فی الصدقات بالذین لا یجدون إلا جهدهم قرینة علی أن المراد بالمطوعین فیها الذین یؤتون الزکاة علی السعة و الجدة کأنهم لسعتهم و کثرة مالهم یؤتونها علی طوع و رغبة من غیر أن یشق ذلک علیهم بخلاف الذین لا یجدون إلا جهدهم أی مبلغ جهدهم و طاقتهم أو ما یشق علیهم القنوع بذلک.
و قوله: «الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الآیة کلام مستأنف أو هو وصف للذین ذکروا بقوله:
«وَ مِنْهُمْ مَنْ عاهَدَ اللَّهَ الآیة کما قالوا. و المعنی: الذین یعیبون الذین یتطوعون بالصدقات من المؤمنین الموسرین و الذین لا یجدون من المال إلا جهد أنفسهم من الفقراء المعسرین فیعیبون المتصدقین موسرهم و معسرهم و غنیهم و فقیرهم و یسخرون منهم سخر الله منهم و لهم عذاب ألیم، و فیه جواب لاستهزائهم و إیعاد بعذاب شدید.
قوله تعالی: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ التردید بین الأمر و النهی کنایة عن تساوی الفعل و الترک أی لغویة الفعل کما مر نظیره فی قوله: «أَنْفِقُوا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً لَنْ یُتَقَبَّلَ مِنْکُمْ:» التوبة:- 53.
فالمعنی أن هؤلاء المنافقین لا تنالهم مغفرة من الله و یستوی فیهم طلب المغفرة و عدمها لأن طلبها لهم لغو لا أثر له.
و قوله: «إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ تأکیدا لما ذکر قبله من لغویة الاستغفار لهم، و بیان أن طبیعة المغفرة لا تنالهم البتة سواء سألت المغفرة فی حقهم أو لم تسأل، و سواء کان الاستغفار مرة أو مرات قلیلا أو کثیرا.
فذکر السبعین کنایة عن الکثرة من غیر أن یکون هناک خصوصیة للعدد حتی یکون الواحد و الاثنان من الاستغفار حتی یبلغ السبعین غیر مؤثر فی حقهم فإذا جاوز السبعین أثر أثره، و لذلک علله بقوله: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ أی إن 
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المانع من شمول المغفرة هو کفرهم بالله و رسوله، و لا یختلف هذا المانع بعدم الاستغفار.
و لا وجوده واحدا أو کثیرا فهم علی کفرهم.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ متمم لسابقه و الکلام مسوق سوق الاستدلال القیاسی و التقدیر: أنهم کافرون بالله و رسوله فهم فاسقون خارجون عن عبودیة الله، و الله لا یهدی القوم الفاسقین، لکن المغفرة هدایة إلی سعادة القرب و الجنة فلا تشملهم المغفرة و لا تنالهم البتة.
و استعمال السبعین فی الکثرة المجردة عن الخصوصیة کاستعمال المائة و الألف فیها کثیر فی اللغة.



(بحث روائی)

فی المجمع،: قیل: نزلت فی ثعلبة بن حاطب، و کان من الأنصار فقال للنبی ص: ادع الله أن یرزقنی مالا فقال: یا ثعلبة قلیل تؤدی شکره خیر من کثیر لا تطیقه- أ ما لک فی رسول الله أسوة حسنة؟ و الذی نفسی بیده لو أردت أن تسیر الجبال معی ذهبا و فضة لسارت-.
ثم أتاه بعد ذلک فقال: یا رسول الله- ادع الله أن یرزقنی مالا و الذی بعثک بالحق، لئن رزقنی الله مالا لأعطین کل ذی حق حقه، فقال (ص): اللهم ارزق ثعلبة مالا فاتخذ غنما- فنمت کما ینمو الدود فضاقت علیه المدینة- فتنحی عنها فنزل وادیا من أودیتها- ثم کثرت نموا حتی تباعد من المدینة- فاشتغل بذلک عن الجمعة و الجماعة، و بعث رسول الله ص إلیه المصدق لیأخذ الصدقة فأبی و بخل- و قال:
ما هذه إلا أخت الجزیة فقال رسول الله ص: یا ویح ثعلبة یا ویح ثعلبة، و أنزل الله الآیات:. عن أبی أمامة الباهلی و روی ذلک مرفوعا.
و قیل: إن ثعلبة أتی مجلسا من الأنصار فأشهدهم فقال: لئن آتانی الله من فضله تصدقت منه و آتیت کل ذی حق حقه و وصلت منه القرابة فابتلاه الله فمات ابن عم له فورثه مالا فلم یف بما قال فنزلت. عن ابن عباس و سعید بن جبیر و قتادة.
و قیل: نزلت فی ثعلبة بن حاطب و معتب بن قشیر و هما من بنی عمرو بن عوف 
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قالا: لئن رزقنا الله مالا لنصدقن فلما رزقهما الله المال بخلا به. عن الحسن و مجاهد.
أقول: ما ذکروه من الروایات لا یدفع بعضها البعض فمن الجائز أن یکون ثعلبة عاهد النبی ص بذلک ثم أشهد علیه جماعة من الأنصار، و أن یکون معه فی ذلک غیره فتتأید الروایات بعضها ببعض.
و تتأید أیضا بما روی عن الضحاک أن الآیات نزلت فی رجال من المنافقین:
نبتل بن الحارث، و جد بن قیس، و ثعلبة بن حاطب، و معتب بن قشیر.
و أما ما
رواه فی المجمع، عن الکلبی": أنها نزلت فی حاطب بن أبی بلتعة کان له مال بالشام- فأبطأ عنه و جهد لذلک جهدا شدیدا- فحلف لئن آتاه الله ذلک المال لیصدقن- فأتاه الله تعالی ذلک فلم یفعل؛ فهو بعید الانطباق علی الآیات- لأن إیصال المال إلی صاحبه لا یسمی إیتاء من الفضل، و إنما هو الإعطاء و الرزق.
و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع):- فی الآیة- قال: هو ثعلبة بن حاطب بن عمرو بن عوف- کان محتاجا فعاهد الله فلما آتاه بخل به.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی عن أبی هریرة عن النبی ص قال: آیة المنافق ثلاث: إذا حدث کذب- و إذا وعد أخلف و إذا اؤتمن خان.
أقول: و هو مروی بغیر واحد من الطرق عن أئمة أهل البیت (ع)، و قد تقدم بعضها.
و فیه،": فی قوله تعالی: «الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الْمُطَّوِّعِینَ الآیة": أخرج البخاری و مسلم و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و أبو نعیم فی المعرفة عن ابن مسعود قال": لما نزلت آیة الصدقة کنا نتحامل علی ظهورنا- فجاء رجل فتصدق بشی‌ء کثیر فقالوا:
مراء، و جاء أبو عقیل بنصف صاع فقال المنافقون: إن الله لغنی عن صدقة هذا فنزلت:
«الَّذِینَ یَلْمِزُونَ الْمُطَّوِّعِینَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فِی الصَّدَقاتِ- وَ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ إِلَّا جُهْدَهُمْ الآیة.
أقول: و الروایات فی سبب نزول الآیة کثیرة و أمثلها ما أوردناه، و فی قریب من معناه روایات أخری، و ظاهرها أن الآیة مستقلة عما قبلها مستأنفة فی نفسها.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن عروة: أن عبد الله بن أبی قال لأصحابه: لو لا أنکم تنفقون علی محمد و أصحابه لانفضوا من حوله، و هو القائل:
لیخرجن الأعز منها الأذل- فأنزل الله عز و جل: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً- فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ قال النبی ص: لأزیدن علی السبعین فأنزل الله: سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ 
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و ابن المنذر عن مجاهد قال:- لما نزلت:
«إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ قال النبی ص: سأزید علی سبعین- فأنزل الله فی السورة التی یذکر فیها المنافقون «فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ .
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن عباس: أن رسول الله ص قال:- لما نزلت هذه الآیة- أسمع ربی قد رخص لی فیهم- فوالله لأستغفرن أکثر من سبعین مرة- لعل الله أن یغفر لهم فقال الله من شدة غضبه علیهم: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ .
أقول: مما لا ریب فیه أن هذه الآیات مما نزلت فی أواخر عهد النبی (ع) و قد سبقتها فی النزول السور المکیة عامة و أکثر السور و الآیات المدنیة قطعا، و مما لا ریب فیه لمن یتدبر کتاب الله أنه لا رجاء فی نجاة الکفار و المنافقین و هم أشد منهم إذا ماتوا علی کفرهم و نفاقهم، و لا مطمع فی شمول المغفرة الإلهیة لهم فهناک آیات کثیرة مکیة و مدنیة صریحة قاطعة فی ذلک.
و النبی ص أجل من أن یخفی علیه ما أنزله الله إلیه أو أن لا یثق بما وعدهم الله من العذاب المخلد وعدا حتمیا فیطمع فی نقض القضاء المحتوم بالإصرار علیه تعالی و الإلحاح فی طلب الغفران لهم.
أو أن یخفی علیه أن التردید فی الآیة لبیان اللغویة و أن لا خصوصیة لعدد السبعین حتی یطمع فی مغفرتهم لو زاد علی السبعین.
و لیت شعری ما ذا یزید قوله تعالی فی سورة المنافقون: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ علی قوله تعالی فی هذه الآیة «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ
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اللَّهُ لَهُمْ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ و قد علل الله سبحانه نفی المغفرة نفیا مؤبدا فیهما بأنهم فاسقون و الله لا یهدی القوم الفاسقین.
فقد تلخص أن هذه الروایات و ما فی معناها موضوعة یجب طرحها.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و الترمذی و النسائی و ابن أبی حاتم و النحاس و ابن حبان و ابن مردویه و أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عباس قال: سمعت عمر یقول: لما توفی عبد الله بن أبی دعی رسول الله ص للصلاة علیه- فقام علیه فلما وقف قلت: أ علی عدو الله عبد الله بن أبی القائل کذا و کذا- و القائل کذا و کذا؟
أعدد أیامه و رسول الله ص یتبسم حتی إذا أکثرت- قال: یا عمر أخر عنی إنی قد خیرت قد قیل لی: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً» فلو أعلم أنی إن زدت علی السبعین غفر له لزدت علیها-.
ثم صلی علیه رسول الله ص و مشی معه حتی قام علی قبره- حتی فرغ منه فعجبت لی و لجرأتی علی رسول الله ص و الله و رسوله أعلم- فوالله ما کان إلا یسیرا حتی نزلت هاتان الآیتان: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ فما صلی رسول الله ص علی منافق بعده- حتی قبضه الله عز و جل.
أقول:
قوله (ص) فی الروایة: «فلو أعلم أنی إن زدت علی السبعین»
إلخ صریح فی أنه کان آئسا من شمول المغفرة له، و هو یشهد بأن المراد من قوله: «إنی قد خیرت قد قیل لی اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إن الله قد ردد الأمر و لم ینهه عن الاستغفار لا أنه خیره بین الاستغفار و عدمه تخییرا حقیقیا حتی ینتج تأثیر الاستغفار فی حصول المغفرة أو رجاء ذلک.
و من ذلک یعلم أن استغفاره (ص) لعبد الله و صلاته علیه و قیامه علی قبره إن ثبت شی‌ء من ذلک لم یکن شی‌ء من ذلک لطلب المغفرة و الدعاء له جدا کما سیأتی فی روایة القمی، و فی الروایات کلام سیأتی.
و فیه، عن ابن أبی حاتم عن الشعبی أن عمر بن الخطاب قال: لقد أصبت فی الإسلام هفوة ما أصبت مثلها قط- أراد رسول الله ص أن یصلی علی عبد الله بن أبی- فأخذت بثوبه فقلت: و الله ما أمرک الله بهذا- لقد قال الله: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ فقال رسول الله ص:
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قد خیرنی ربی فقال: استغفر لهم أو لا تستغفر لهم فقعد رسول الله علی شفیر القبر- فجعل الناس یقولون لابنه:- یا حباب افعل کذا یا حباب افعل کذا- فقال رسول الله ص: الحباب اسم شیطان أنت عبد الله.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ الآیة- أنها نزلت لما رجع رسول الله ص المدینة- و مرض عبد الله بن أبی و کان ابنه عبد الله بن عبد الله مؤمنا- فجاء إلی رسول الله ص و أبوه یجود بنفسه- فقال: یا رسول الله بأبی أنت و أمی- إنک إن لم تأت أبی کان ذلک عارا علینا- فدخل إلیه رسول الله ص و المنافقون عنده- فقال ابنه عبد الله بن عبد الله استغفر له فاستغفر له-.
فقال عمر:- أ لم ینهک الله یا رسول الله أن تصلی علی أحد أو تستغفر له؟ فأعرض عنه رسول الله ص فأعاد علیه فقال له: ویلک إنی قد خیرت فاخترت إن الله یقول: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ .
فلما مات عبد الله جاء ابنه إلی رسول الله ص فقال: بأبی أنت و أمی یا رسول الله- إن رأیت أن تحضر جنازته فحضر رسول الله ص فقام علی قبره- فقال له عمر: یا رسول الله- أ لم ینهک الله أن تصلی علی أحد منهم مات أبدا- و أن تقیم علی قبره؟ فقال رسول الله ص: ویلک و هل تدری ما قلت؟ إنما قلت: اللهم احش قبره نارا و جوفه نارا و أصله النار- فبدا من رسول الله ص ما لم یکن یحب.
أقول: و فی الروایات تتمة کلام سیوافیک فی ذیل الآیات التالیة.
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اشارة

فَرِحَ الْمُخَلَّفُونَ بِمَقْعَدِهِمْ خِلافَ رَسُولِ اللَّهِ وَ کَرِهُوا أَنْ یُجاهِدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ قالُوا لا تَنْفِرُوا فِی الْحَرِّ قُلْ نارُ جَهَنَّمَ أَشَدُّ حَرًّا لَوْ کانُوا یَفْقَهُونَ (81) فَلْیَضْحَکُوا قَلِیلاً وَ لْیَبْکُوا کَثِیراً جَزاءً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (82) فَإِنْ رَجَعَکَ اللَّهُ إِلی طائِفَةٍ مِنْهُمْ فَاسْتَأْذَنُوکَ لِلْخُرُوجِ فَقُلْ لَنْ تَخْرُجُوا مَعِیَ أَبَداً وَ لَنْ تُقاتِلُوا مَعِیَ عَدُوًّا إِنَّکُمْ رَضِیتُمْ بِالْقُعُودِ أَوَّلَ مَرَّةٍ فَاقْعُدُوا مَعَ الْخالِفِینَ (83) وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ إِنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ ماتُوا وَ هُمْ فاسِقُونَ (84) وَ لا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ (85)
وَ إِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ أَنْ آمِنُوا بِاللَّهِ وَ جاهِدُوا مَعَ رَسُولِهِ اسْتَأْذَنَکَ أُولُوا الطَّوْلِ مِنْهُمْ وَ قالُوا ذَرْنا نَکُنْ مَعَ الْقاعِدِینَ (86) رَضُوا بِأَنْ یَکُونُوا مَعَ الْخَوالِفِ وَ طُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَفْقَهُونَ (87) لکِنِ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ وَ أُولئِکَ لَهُمُ الْخَیْراتُ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (88) أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (89) وَ جاءَ الْمُعَذِّرُونَ مِنَ الْأَعْرابِ لِیُؤْذَنَ لَهُمْ وَ قَعَدَ الَّذِینَ کَذَبُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ سَیُصِیبُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (90)
لَیْسَ عَلَی الضُّعَفاءِ وَ لا عَلَی الْمَرْضی وَ لا عَلَی الَّذِینَ لا یَجِدُونَ ما یُنْفِقُونَ حَرَجٌ إِذا نَصَحُوا لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ ما عَلَی الْمُحْسِنِینَ مِنْ سَبِیلٍ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (91) وَ لا عَلَی الَّذِینَ إِذا ما أَتَوْکَ لِتَحْمِلَهُمْ قُلْتَ لا أَجِدُ ما أَحْمِلُکُمْ عَلَیْهِ تَوَلَّوْا وَ أَعْیُنُهُمْ تَفِیضُ مِنَ الدَّمْعِ حَزَناً أَلاَّ یَجِدُوا ما یُنْفِقُونَ (92) إِنَّمَا السَّبِیلُ عَلَی الَّذِینَ یَسْتَأْذِنُونَکَ وَ هُمْ أَغْنِیاءُ رَضُوا بِأَنْ یَکُونُوا مَعَ الْخَوالِفِ وَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (93) یَعْتَذِرُونَ إِلَیْکُمْ إِذا رَجَعْتُمْ إِلَیْهِمْ قُلْ لا تَعْتَذِرُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکُمْ قَدْ نَبَّأَنَا اللَّهُ مِنْ أَخْبارِکُمْ وَ سَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ ثُمَّ تُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (94) سَیَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ إِذَا انْقَلَبْتُمْ إِلَیْهِمْ لِتُعْرِضُوا عَنْهُمْ فَأَعْرِضُوا عَنْهُمْ إِنَّهُمْ رِجْسٌ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ جَزاءً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (95)
یَحْلِفُونَ لَکُمْ لِتَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنْ تَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ (96)
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(بیان)

الآیات تقبل الاتصال بالآیات التی قبلها و هی تعقب غرضا یعقبه ما تقدمها.
قوله تعالی: «فَرِحَ الْمُخَلَّفُونَ بِمَقْعَدِهِمْ خِلافَ رَسُولِ اللَّهِ الآیة الفرح و السرور خلاف الغم و هما حالتان نفسیتان وجدانیتان ملذة و مؤلمة، و المخلفون اسم مفعول من قولهم خلفه إذا ترکه بعده و المقعد کالقعود مصدر قعد یقعد و هو کنایة عن عدم الخروج إلی الجهاد.
و الخلاف کالمخالفة مصدر خالف یخالف، و ربما جاء بمعنی بعد کما قیل و لعل منه قوله: «وَ إِذاً لا یَلْبَثُونَ خِلافَکَ إِلَّا قَلِیلًا» و کان قیاس الکلام أن یقال: «خِلافَکَ لأن الخطاب فیه للنبی ص و إنما قیل: «خِلافَ رَسُولِ اللَّهِ للدلالة علی أنهم إنما یفرحون علی مخالفة الله العظیم فما علی الرسول إلا البلاغ.
و المعنی فرح المنافقون الذین ترکتهم بعدک بعدم خروجهم معک خلافا لک 
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- أو بعدک- و کرهوا أن یجاهدوا بأموالهم و أنفسهم فی سبیل الله.
و قوله تعالی: «وَ قالُوا لا تَنْفِرُوا فِی الْحَرِّ» خاطبوا بذلک غیرهم لیخذلوا النبی ص و یبطلوا مسعاه فی تنفیر الناس إلی الغزوة، و لذلک أمره الله تعالی أن یجیب عن قولهم ذلک بقوله: «قُلْ نارُ جَهَنَّمَ أَشَدُّ حَرًّا» أی إن الفرار عن الحر بالقعود إن أنجاکم منه لم ینجکم مما هو أشد منه و هو نار جهنم التی هی أشد حرا فإن الفرار عن هذا الهین یوقعکم فی ذاک الشدید. ثم أفاد بقوله: «لَوْ کانُوا یَفْقَهُونَ المصدر بلو التمنی الیأس من فقههم و فهمهم.
قوله تعالی: «فَلْیَضْحَکُوا قَلِیلًا وَ لْیَبْکُوا کَثِیراً جَزاءً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ تفریع علی تخلفهم عن الجهاد بالأموال و الأنفس و فرحهم بالقعود عن هذه الفریضة الإلهیة الفطریة التی لا سعادة للإنسان فی حیاته دونها.
و قوله: «جَزاءً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ و الباء للمقابلة أو السببیة دلیل علی أن المراد بالضحک القلیل هو الذی فی الدنیا فرحا بالتخلف و القعود و نحو ذلک، و بالبکاء الکثیر ما کان فی الآخرة فی نار جهنم التی هی أشد حرا فإن الذی فرع علیه الضحک و البکاء هو ما فی الآیة السابقة، و هو فرحهم بالتخلف و خروجهم من حر الهواء إلی حر نار جهنم.
فالمعنی: فمن الواجب بالنظر إلی ما عملوه و اکتسبوه أن یضحکوا و یفرحوا قلیلا فی الدنیا و أن یبکوا و یحزنوا کثیرا فی الآخرة فالأمر بالضحک و البکاء للدلالة علی إیجاب السبب و هو ما کسبوه من الأعمال لذلک.
و أما حمل الأمر فی قوله: «فَلْیَضْحَکُوا» و قوله: «وَ لْیَبْکُوا» علی الأمر المولوی لینتج تکلیفا من التکالیف الشرعیة فلا یناسبه قوله: «جَزاءً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ .
و یمکن أن یکون المراد الأمر بالضحک القلیل و البکاء الکثیر معا ما هو فی الدنیا جزاء لسابق أعمالهم فإنها هدتهم إلی راحة وهمیة فی أیام قلائل و هی أیام قعودهم خلاف رسول الله ص ثم إلی هوان و ذلة عند الله و رسوله و المؤمنین ما داموا أحیاء فی الدنیا ثم إلی شدید حر النار فی الآخرة بعد موتهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ رَجَعَکَ اللَّهُ إِلی طائِفَةٍ مِنْهُمْ فَاسْتَأْذَنُوکَ لِلْخُرُوجِ إلی آخر
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الآیة المراد بالقعود أول مرة التخلف عن الخروج فی أول مرة کان علیهم أن یخرجوا فیها فلم یخرجوا، و لعلها غزوة تبوک کما یهدی إلیه السیاق.
و المراد بالخالفین المتخلفون بحسب الطبع کالنساء و الصبیان و المرضی و الزمنی و قیل: المتخلفون من غیر عذر، و قیل: الخالفون هم أهل الفساد، و الباقی واضح.
و فی قوله: «فَإِنْ رَجَعَکَ اللَّهُ إِلی طائِفَةٍ مِنْهُمْ الآیة دلالة علی أن هذه الآیة و ما فی سیاقها المتصل من الآیات السابقة و اللاحقة نزلت و رسول الله ص فی سفره و لما یرجع إلی المدینة، و هو سفره إلی تبوک.
قوله تعالی: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ إِنَّهُمْ کَفَرُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ ماتُوا وَ هُمْ فاسِقُونَ نهی عن الصلاة لمن مات من المنافقین و القیام علی قبره و قد علل النهی بأنهم کفروا و فسقوا و ماتوا علی فسقهم، و قد علل لغویة الاستغفار لهم فی قوله تعالی: السابق: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ:» آیة- 80 من السورة، و کذا فی قوله «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ:» المنافقون:- 6 بالکفر و الفسق أیضا.
و یتحصل من الجمیع أن من فقد الإیمان بالله باستیلاء الکفر علی قلبه و إحاطته به فلا سبیل له إلی النجاة یهتدی به، و أن الآیات الثلاث جمیعا تکشف عن لغویة الاستغفار للمنافقین و الصلاة علی موتاهم و القیام علی قبورهم للدعاء لهم.
و فی الآیة إشارة إلی أن النبی ص کان یصلی علی موتی المسلمین و یقوم علی قبورهم للدعاء.
قوله تعالی: «وَ لا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ أَوْلادُهُمْ الآیة تقدم بعض ما یتعلق بالآیة من الکلام فی الآیة 55 من السورة.
قوله تعالی: «وَ إِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ أَنْ آمِنُوا بِاللَّهِ وَ جاهِدُوا مَعَ رَسُولِهِ إلی آخر الآیتین. الطول القدرة و النعمة، و الخوالف هم الخالفون و الکلام فیه کالکلام فیه، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «لکِنِ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ لما ذم المنافقین فی الآیتین السابقتین بالرضا بالقعود مع الخوالف و الطبع علی قلوبهم 
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استدرک بالنبی ص و الذین آمنوا معه- و المراد بهم المؤمنون حقا الذین خلصت قلوبهم من رین النفاق بدلیل المقابلة مع المنافقین- لیمدحهم بالجهاد بأموالهم و أنفسهم أی إنهم لم یرضوا بالقعود و لم یطبع علی قلوبهم بل نالوا سعادة الحیاة و النور الإلهی الذی یهتدون به فی مشیهم کما قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ:» الأنعام:- 122.
و لذلک عقب الکلام بقوله: «وَ أُولئِکَ لَهُمُ الْخَیْراتُ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ فلهم جمیع الخیرات- علی ما یقتضیه الجمع المحلی باللام- من الحیاة الطیبة و نور الهدی و الشهادة و سائر ما یتقرب به إلی الله سبحانه، و هم المفلحون الفائزون بالسعادة.
قوله تعالی: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی الآیة الإعداد هو التهیئة و قد عبر بالإعداد دون الوعد لأن الأمور بخواتیمها و عواقبها فلو کان وعدا و هو وعد لجمیع من آمن معه لکان قضاء حتمیا واجب الوفاء سواء بقی الموعودون علی صفاء إیمانهم و صلاح أعمالهم أو غیروا و الله لا یخلف المیعاد.
و الأصول القرآنیة لا تساعد علی ذلک، و لا الفطرة السلیمة ترضی أن ینسب إلی الله سبحانه أن یطبع بطابع المغفرة و الجنة الحتمیة علی أحد لعمل عمله من الصالحات ثم یخلی بینه و بین ما شاء و أراد.
و لذلک نجده سبحانه إذا وعد وعدا علقه علی عنوان من العناوین العامة کالإیمان و العمل الصالح یدور معه الوعد الجمیل من غیر أن یخص به أشخاصا بأعیانهم فیفید التناقض بالجمع بین التکلیف و التأمین کما قال تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ:» الآیة- 72 من السورة، و قال تعالی: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ إلی أن قال- وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً:» الفتح:- 29.
قوله تعالی: «وَ جاءَ الْمُعَذِّرُونَ مِنَ الْأَعْرابِ لِیُؤْذَنَ لَهُمْ الآیة. الظاهر أن المراد بالمعذرین هم أهل العذر کالذی لا یجد نفقة و لا سلاحا بدلیل قوله: «وَ قَعَدَ الَّذِینَ کَذَبُوا» الآیة، و السیاق یدل علی أن فی الکلام قیاسا لإحدی الطائفتین إلی الأخری لیظهر به لؤم المنافقین و خستهم و فساد قلوبهم و شقاء نفوسهم، حیث إن فریضة الجهاد الدینیة و النصرة لله و رسوله هیج لذلک المعذرین من الأعراب و جاءوا
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إلی النبی ص یستأذنونه، و لم یؤثر فی هؤلاء الکاذبین شیئا.
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الضُّعَفاءِ وَ لا عَلَی الْمَرْضی وَ لا عَلَی الَّذِینَ لا یَجِدُونَ ما یُنْفِقُونَ حَرَجٌ المراد بالضعفاء بدلالة سیاق الآیة: الذین لا قوة لهم علی الجهاد بحسب الطبع کالزمنی کما أن المرضی لا قوة لهم علیه بحسب عارض مزاجی، و الذین لا یجدون ما ینفقون لا قوة لهم علیه من جهة فقد المال و نحوه.
فهؤلاء مرفوع عنهم الحرج و المشقة أی الحکم بالوجوب الذی لو وضع کان حکما حرجیا، و کذا ما یستتبعه الحکم من الذم و العقاب علی تقریر المخالفة.
و قد قید الله تعالی رفع الحرج عنهم بقوله: «إِذا نَصَحُوا لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ و هو ناظر إلی الذم و العقاب علی المخالفة و القعود فإنما یرفع الذم و العقاب عن هؤلاء المعذورین إذا نصحوا لله و رسوله، و أخلصوا من الغش و الخیانة و لم یجروا فی قعودهم علی ما یجری علیه المنافقون المتخلفون من تقلیب الأمور و إفساد القلوب فی مجتمع المؤمنین، و إلا فیجری علیهم ما یجری علی المنافقین من الذم و العقاب.
و قوله: «ما عَلَی الْمُحْسِنِینَ مِنْ سَبِیلٍ فی مقام التعلیل لنفی الحرج عن الطوائف المذکورین بشرط أن ینصحوا لله و رسوله أی لأنهم یکونون حینئذ محسنین و ما علی المحسنین من سبیل فلا سبیل یتسلط علیهم یؤتون منه فیصابون بما یکرهونه.
ففی السبیل کنایة عن کونهم فی مأمن مما یصیبهم من مکروه کأنهم فی حصن حصین لا طریق إلی داخله یسلکه الشر إلیهم فیصیبهم، و الجملة عامة بحسب المعنی و إن کان مورد التطبیق خاصا.
قوله تعالی: «وَ لا عَلَی الَّذِینَ إِذا ما أَتَوْکَ لِتَحْمِلَهُمْ قُلْتَ الآیة قال فی المجمع،:
الحمل إعطاء المرکوب من فرس أو بعیر أو غیر ذلک تقول: حمله یحمله حملا إذا أعطاه ما یحمل علیه قال:
أ لا فتی عنده خفان یحملنی‌علیهما إننی شیخ علی سفر 
قال: و الفیض الجری عن امتلاء من قولهم: فاض الإناء بما فیه، و الحزن ألم فی القلب لفوت أمر مأخوذ من حزن الأرض و هی الأرض الغلیظة المسلک. انتهی.
و قوله: «وَ لا عَلَی الَّذِینَ الآیة. موصول صلته قوله: «تَوَلَّوْا» الآیة، و قوله:
«إِذا ما أَتَوْکَ لِتَحْمِلَهُمْ کالشرک و الجزاء و المجموع ظرف لقوله: تَوَلَّوْا» و حزنا
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مفعول له، و «أَلَّا یَجِدُوا» منصوب بنزع الخافض.
و المعنی: و لا حرج علی الفقراء الذین إذا ما أتوک لتعطیهم مرکوبا یرکبونه و تصلح سائر ما یحتاجون إلیه من السلاح و غیره قلت لا أجد ما أحملکم علیه تولوا و الحال أن أعینهم تمتلئ و تسکب دموعا للحزن من أن لا یجدوا- أو لأن لا یجدوا- ما ینفقونه فی سبیل الله للجهاد مع أعدائه.
و عطف هذا الصنف علی ما تقدمه من عطف الخاص علی العام عنایة بهم لأنهم فی أعلی درجة من النصح و إحسانهم ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّمَا السَّبِیلُ عَلَی الَّذِینَ یَسْتَأْذِنُونَکَ وَ هُمْ أَغْنِیاءُ» الآیة، القصر للإفراد و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «یَعْتَذِرُونَ إِلَیْکُمْ إِذا رَجَعْتُمْ إِلَیْهِمْ إلی آخر الآیة. خطاب الجمع للنبی ص و المؤمنین جمیعا، و قوله: «لَنْ نُؤْمِنَ لَکُمْ أی لن نصدقکم علی ما تعتذرون به بناء علی تعدیة الإیمان باللام کالباء- أو لن نصدق تصدیقا ینفعکم- بناء علی کون اللام للنفع- و الجملة تعلیل لقوله: «لا تَعْتَذِرُوا» کما أن قوله: «قَدْ نَبَّأَنَا اللَّهُ مِنْ أَخْبارِکُمْ تعلیل لهذه الجملة.
و المعنی یعتذر المنافقون إلیکم عند رجوعکم من الغزوة إلیهم قل یا محمد لهم: لا تعتذروا إلینا لأنا لن نصدقکم فیما تعتذرون به لأن الله قد أخبرنا ببعض أخبارکم مما یظهر به نفاقکم و کذبکم فیما تعتذرون به، و سیظهر عملکم ظهور شهود لله و رسوله ثم تردون إلی الله الذی یعلم الغیب و الشهادة یوم القیامة فیخبرکم بحقائق أعمالکم.
و فی قوله: «وَ سَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ إلخ فی إیضاحه کلام سیمر بک عن قریب.
قوله تعالی: «سَیَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ إِذَا انْقَلَبْتُمْ إِلَیْهِمْ لِتُعْرِضُوا عَنْهُمْ فَأَعْرِضُوا عَنْهُمْ الآیة أی لتعرضوا عنهم فلا تتعرضوا لهم بالعتاب و التقریع و ما یتعقب ذلک فأعرضوا عنهم لا تصدیقا لهم فیما یحلفون له من الأعذار بل لأنهم رجس ینبغی أن لا یقترب منهم و مأواهم جهنم جزاء بما کانوا یکسبون.
قوله تعالی: «یَحْلِفُونَ لَکُمْ لِتَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنْ تَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ أی هذا الحلف منهم کما کان للتوسل إلی صرفکم عنهم لیأمنوا
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الذم و التقریع کذلک هو للتوسل إلی رضاکم عنهم أما الإعراض فافعلوه لأنهم رجس لا ینبغی لنزاهة الإیمان و طهارته أن تتعرض لرجس النفاق و الکذب و قذارة الکفر و الفسق، و أما الرضی فاعلموا أنکم إن ترضوا عنهم فإن الله لا یرضی عنهم لفسقهم و الله لا یرضی عن القوم الفاسقین.
فالمراد أنکم إن رضیتم عنهم فقد رضیتم عمن لم یرض الله عنه أی رضیتم بخلاف رضی الله، و لا ینبغی لمؤمن أن یرضی عما یسخط ربه فهو أبلغ کنایة عن النهی عن الرضا عن المنافقین.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «فَرِحَ الْمُخَلَّفُونَ الآیة: أخرج ابن أبی حاتم عن جعفر بن محمد عن أبیه- (ع)- قال: کانت غزوة تبوک آخر غزوة غزاها رسول الله ص، و هی غزوة الحر «قالُوا لا تَنْفِرُوا فِی الْحَرِّ» و هی غزوة العسرة.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس: أن رسول الله ص أمر الناس أن ینبعثوا معه- و ذلک فی الصیف فقال رجال.
یا رسول الله إن الحر شدید و لا نستطیع الخروج- فلا تنفروا فی الحر فقال الله «قُلْ نارُ جَهَنَّمَ أَشَدُّ حَرًّا لَوْ کانُوا یَفْقَهُونَ فأمره بالخروج.
أقول: ظاهر الآیة أنهم إنما قالوه لیخذلوا الناس عن الخروج، و ظاهر الحدیث أنهم إنما قالوه إشارة فلا یتطابقان.
و فیه، أخرج ابن جریر عن محمد بن کعب القرظی و غیره قالوا": خرج رسول الله ص فی حر شدید إلی تبوک- فقال رجل من بنی سلمة: لا تنفروا فی الحر- فأنزل الله: «قُلْ نارُ جَهَنَّمَ أَشَدُّ حَرًّا» الآیة.
أقول: تقدمت أخبار فی قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ ائْذَنْ لِی وَ لا تَفْتِنِّی الآیة أن القائل لقوله: «لا تَنْفِرُوا فِی الْحَرِّ» هو جد بن قیس.
و فی الدر المنثور، أیضا: فی قوله تعالی: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ الآیة: أخرج البخاری و مسلم و ابن أبی حاتم و ابن المنذر و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل 
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عن ابن عمر قال: لما توفی عبد الله بن أبی بن سلول- أتی ابنه عبد الله رسول الله ص- یسأله أن یعطیه قمیصه لیکفنه فیه فأعطاه- ثم سأله أن یصلی علیه فقام رسول الله ص-.
فقام عمر بن الخطاب فأخذ ثوبه فقال: یا رسول الله- أ تصلی علیه و قد نهاک الله أن تصلی علی المنافقین؟ فقال: إن ربی خیرنی و قال: اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ و سأزید علی السبعین فقال: إنه منافق فصلی علیه- فأنزل الله تعالی: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ فترک الصلاة علیهم.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخری رواها أصحاب الجوامع و رواة الحدیث عن عمر بن الخطاب و جابر و قتادة، و فی بعضها أنه کفنه فی قمیصه و نفث فی جلده و نزل فی قبره.
و فیه، أخرج أحمد و البخاری و الترمذی و النسائی و ابن أبی حاتم و النحاس و ابن حبان و ابن مردویه و أبو نعیم فی الحلیة عن ابن عباس قال: سمعت عمر یقول: لما توفی عبد الله بن أبی دعی رسول الله ص للصلاة علیه- فقام علیه فلما وقف قلت: أ تصلی علی عدو الله عبد الله بن أبی- القائل کذا و کذا و القائل کذا و کذا- أعدد أیامه- و رسول الله یتبسم حتی إذا أکثرت- قال: یا عمر أخر عنی إنی قد خیرت- قد قیل لی. اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً، فلو أعلم أنی إن زدت علی السبعین غفر له لزدت علیها- ثم صلی علیه رسول الله ص و مشی معه- حتی قام علی قبره حتی فرغ منه-.
فعجبت لی و لجرأتی علی رسول الله ص، و الله و رسوله أعلم- فوالله ما کان إلا یسیرا حتی نزلت هاتان الآیتان: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ فما صلی رسول الله ص علی منافق بعده حتی قبضه الله عز و جل.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن الشعبی أن عمر بن الخطاب قال: لقد أصبت فی الإسلام هفوة ما أصبت مثلها قط- أراد رسول الله ص أن یصلی علی عبد الله بن أبی- فأخذت بثوبه فقلت: و الله ما أمرک الله بهذا. لقد قال الله: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ «فقال رسول الله ص: قد خیرنی ربی فقال «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ .
فقعد رسول الله ص علی شفیر القبر فجعل الناس یقولون لابنه، یا حباب افعل 
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کذا یا حباب افعل کذا- فقال رسول الله ص: الحباب اسم شیطان أنت عبد الله.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس": أن ابن عبد الله بن أبی قال له أبوه، اطلب لی ثوبا من ثیاب النبی ص- فکفنی فیه و مره أن یصلی علی قال: فأتاه- فقال: یا رسول الله قد عرفت شرف عبد الله- و هو یطلب إلیک ثوبا من ثیابک نکفنه فیه و تصلی علیه-.
فقال عمر: یا رسول الله قد عرفت عبد الله و نفاقه أ تصلی علیه- و قد نهاک الله أن تصلی علیه؟ فقال: و أین؟ فقال: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ- إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ قال: فإنی سأزید علی سبعین فأنزل الله: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً وَ لا تَقُمْ عَلی قَبْرِهِ الآیة- قال: فأرسل إلی عمر فأخبره بذلک- و أنزل الله سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ .
أقول: و قد ورد استغفار النبی ص لعبد الله بن أبی و صلاته علیه فی بعض المراسیل من روایات الشیعة أیضا أوردها العیاشی و القمی فی تفسیریهما، و قد تقدم خبر القمی.
و هذه الروایات علی ما فیها من بعض التناقض و التدافع و اشتمالها علی التعارض فیما بینها یدفعها الآیات الکریمة دفعا بینا لا مریة فیه:
أما أولا فلظهور قوله تعالی: «اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ إِنْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ سَبْعِینَ مَرَّةً فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ ظهورا بینا فی أن المراد بالآیة بیان لغویة الاستغفار للمنافقین دون التخییر، و أن العدد جی‌ء به لمبالغة الکثرة لا لخصوصیة فی السبعین بحیث ترجی المغفرة مع الزائد علی السبعین.
و النبی ص أجل من أن یجهل هذه الدلالة فیحمل الآیة علی التخییر ثم یقول سأزید علی سبعین ثم یذکره غیره بمعنی الآیة فیصر علی جهله حتی ینهاه الله عن الصلاة و غیرها بآیة أخری ینزلها علیه.
علی أن جمیع هذه الآیات المتعرضة للاستغفار للمنافقین و الصلاة علیهم کقوله:
«اسْتَغْفِرْ لَهُمْ أَوْ لا تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ و قوله: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ و قوله: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً» تعلل النهی و اللغویة بکفرهم و فسقهم، حتی قوله تعالی فی النهی عن الاستغفار للمشرکین: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ 
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آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ کانُوا أُولِی قُرْبی مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُمْ أَصْحابُ الْجَحِیمِ:» آیة:- 113 من السورة ینهی عن الاستغفار معللا ذلک بالکفر و خلود النار، و کیف یتصور مع ذلک جواز الاستغفار لهم و الصلاة علیهم؟.
و ثانیا: أن سیاق الآیات التی منها قوله: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً» الآیة صریح فی أن هذه الآیة إنما نزلت و النبی ص فی سفره إلی تبوک و لما یرجع إلی المدینة، و ذاک فی سنة ثمان، و قد وقع موت عبد الله بن أبی بالمدینة سنة تسع من الهجرة کل ذلک مسلم من طریق النقل.
فما معنی قوله فی هذه الروایات: أن النبی ص صلی علی عبد الله و قام علی قبره ثم أنزل الله علیه: «وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ ماتَ أَبَداً» الآیة؟.
و أعجب منه ما وقع فی بعض الروایات السابقة أن عمر قال للنبی ص:
أ تصلی علیه و قد نهاک عن الصلاة للمنافقین فقال: إن ربی خیرنی ثم أنزل الله:
«وَ لا تُصَلِّ عَلی أَحَدٍ مِنْهُمْ الآیة.
و أعجب منه ما فی الروایة الأخیرة من نزول قوله: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ الآیة، و الآیة من سورة المنافقون و قد نزلت بعد غزاة بنی المصطلق و کانت فی سنة خمس و عبد الله بن أبی حی عندئذ و قد حکی فی السورة قوله: لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَ 
و قد اشتمل بعض هذه الروایات و تعلق به بعض من انتصر لها علی أن النبی ص إنما استغفر و صلی علی عبد الله لیستمیل قلوب رجال منافقین من الخزرج إلی الإسلام، و کیف یستقیم ذلک؟ و کیف یصح أن یخالف النبی ص النص الصریح من الآیات استمالة لقلوب المنافقین و مداهنة معهم؟ و قد هدده الله علی ذلک بأبلغ التهدید فی مثل قوله:
«إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ» الآیة: إسراء:- 75. فالوجه أن هذه الروایات موضوعة یجب طرحها بمخالفة الکتاب.
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «رَضُوا بِأَنْ یَکُونُوا مَعَ الْخَوالِفِ الآیة: أخرج ابن مردویه عن سعد بن أبی وقاص: أن علی بن أبی طالب خرج مع النبی ص- حتی جاء ثنیة الوداع یرید تبوک، و علی یبکی- و یقول: تخلفنی مع الخوالف؟ فقال رسول الله ص: أ لا ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی إلا النبوة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 368
أقول: و الروایة مرویة بطرق کثیرة من طرق الفریقین.
و فی تفسیر العیاشی عن جابر عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «رَضُوا بِأَنْ یَکُونُوا مَعَ الْخَوالِفِ قال: مع النساء.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق فی المصنف و ابن أبی شیبة و أحمد و البخاری و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أنس: أن رسول الله ص لما قفل من غزوة تبوک- فأشرف علی المدینة قال: لقد ترکتم بالمدینة رجالا- ما سرتم فی مسیر و لا أنفقتم من نفقة- و لا قطعتم وادیا إلا کانوا معکم فیه. قالوا: یا رسول الله و کیف یکونون معنا و هم بالمدینة؟ قال: حبسهم العذر.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الضُّعَفاءِ وَ لا عَلَی الْمَرْضی الآیتین- قیل: إن الآیة الأولی نزلت فی عبد الله بن زائدة- و هو ابن أم مکتوم و کان ضریر البصر- جاء إلی رسول الله ص فقال: یا نبی الله- إنی شیخ ضریر خفیف الحال نحیف الجسم- و لیس لی قائد فهل لی رخصة فی التخلف عن الجهاد؟ فسکت النبی ص فأنزل الله الآیة. عن الضحاک، و قیل: نزلت فی عائذ بن عمرو و أصحابه. عن قتادة-.
و الآیة الثانیة نزلت فی البکاءین و هم سبعة نفر: منهم عبد الرحمن بن کعب و علبة بن زید- و عمرو بن ثعلبة بن غنمة و هؤلاء من بنی النجار، و سالم بن عمیر و هرمی بن عبد الله و عبد الله بن عمرو بن عوف [أو] و عبد الله بن مغفل من مزینة- جاءوا إلی رسول الله فقالوا یا رسول الله- احملنا فإنه لیس لنا ما نخرج علیه فقال.
لا أجد ما أحملکم علیه عن أبی حمزة الثمالی-.
و قیل: نزلت فی سبعة من قبائل شتی أتوا النبی ص فقالوا له: احملنا علی الخفاف و النعال. عن محمد بن کعب و ابن إسحاق-.
و قیل: کانوا جماعة من مزینة. عن مجاهد، و قیل: کانوا سبعة من فقراء الأنصار- فلما بکوا حمل عثمان منهم رجلین، و العباس بن عبد المطلب رجلین، و یامین بن کعب النضری ثلاثة عن الواقدی قال: و کان الناس بتبوک- مع رسول الله ص ثلاثین ألفا منهم عشرة آلاف فارس.
أقول: و الروایات فی أسماء البکاءین مختلفة اختلافا شدیدا.
و فی تفسیر القمی، قال": قال: و إنما سأل هؤلاء البکاءون نعلا یلبسونها.
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و فی المعانی، بإسناده عن ثعلبة عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» فقال: الغیب ما لم یکن و الشهادة ما قد کان.
أقول: و هو من باب إراءة بعض المصادیق و اللفظ أعم.
و فی تفسیر القمی، قال: و لما قدم النبی ص من تبوک- کان أصحابه المؤمنون یتعرضون المنافقین و یؤذونهم- فأنزل الله: «سَیَحْلِفُونَ بِاللَّهِ لَکُمْ إِذَا انْقَلَبْتُمْ إِلَیْهِمْ لِتُعْرِضُوا عَنْهُمْ إلی آخر الآیتین.
و فی المجمع،": قیل: نزلت الآیات- فی جد بن قیس و متعب بن قشیر و أصحابهما من المنافقین- و کانوا ثمانین رجلا، و لما قدم النبی ص المدینة راجعا عن تبوک- قال:
لا تجالسوهم و لا تکلموهم": عن ابن عباس.
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اشارة

الْأَعْرابُ أَشَدُّ کُفْراً وَ نِفاقاً وَ أَجْدَرُ أَلاَّ یَعْلَمُوا حُدُودَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (97) وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ مَغْرَماً وَ یَتَرَبَّصُ بِکُمُ الدَّوائِرَ عَلَیْهِمْ دائِرَةُ السَّوْءِ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (98) وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ قُرُباتٍ عِنْدَ اللَّهِ وَ صَلَواتِ الرَّسُولِ أَلا إِنَّها قُرْبَةٌ لَهُمْ سَیُدْخِلُهُمُ اللَّهُ فِی رَحْمَتِهِ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (99) وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ وَ أَعَدَّ لَهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی تَحْتَهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (100) وَ مِمَّنْ حَوْلَکُمْ مِنَ الْأَعْرابِ مُنافِقُونَ وَ مِنْ أَهْلِ الْمَدِینَةِ مَرَدُوا عَلَی النِّفاقِ لا تَعْلَمُهُمْ نَحْنُ نَعْلَمُهُمْ سَنُعَذِّبُهُمْ مَرَّتَیْنِ ثُمَّ یُرَدُّونَ إِلی عَذابٍ عَظِیمٍ (101)
وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلاً صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (102) خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (103) أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ هُوَ یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (104) وَ قُلِ اعْمَلُوا فَسَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ سَتُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (105) وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (106)
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(بیان)

الکلام جار علی الغرض السابق یبین به حال الأعراب فی کفرهم و نفاقهم و إیمانهم و فی خلال الآیات آیة الصدقة.
قوله تعالی: «الْأَعْرابُ أَشَدُّ کُفْراً وَ نِفاقاً وَ أَجْدَرُ أَلَّا یَعْلَمُوا حُدُودَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ الآیة، قال الراغب فی المفردات،: العرب ولد إسماعیل، و الأعراب جمعه فی الأصل، و صار ذلک اسما لسکان البادیة: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا» و الْأَعْرابُ أَشَدُّ کُفْراً وَ نِفاقاً. وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ»، و قیل فی جمع الأعراب: أعاریب، قال الشاعر:
أعاریب ذوو فخر بإفک‌و ألسنة لطاف فی المقال 
و الأعرابی فی التعارف صار اسما للمنسوب إلی سکان البادیة، و العربی المفصح و الإعراب البیان، انتهی موضع الحاجة. یبین تعالی حال سکان البادیة و أنهم أشد کفرا و نفاقا لأنهم لبعدهم عن المدنیة و الحضارة، و حرمانهم من برکات الإنسانیة من العلم و الأدب أقسی و أجفی، فهم أجدر و أحری أن لا یعلموا حدود ما أنزل الله من 
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المعارف الأصلیة و الأحکام الشرعیة من فرائض و سنن و حلال و حرام.
قوله تعالی: «وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ مَغْرَماً وَ یَتَرَبَّصُ بِکُمُ الدَّوائِرَ» الآیة، قال فی المجمع:، المغرم الغرم و هو نزول نائبة بالمال من غیر خیانة، و أصله لزوم الأمر، و منه قوله: إن عذابها کان غراما، و حب غرام أی لازم و الغریم یقال لکل واحد من المتداینین للزوم أحدهما الآخر و غرمته کذا أی ألزمته إیاه فی ماله، انتهی.
و الدائرة الحادثة و تغلب فی الحوادث السوء کأن الحوادث السوء تدور بین الناس فتنزل کل یوم بقوم فتربص الدوائر بالمؤمنین انتظار نزول الحوادث السوء علیهم للتخلص من سلطتهم و الرجوع إلی رسوم الشرک و الضلال.
و قوله: «یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ مَغْرَماً» أی یفرض الإنفاق غرما أو المال الذی ینفقه مغرما- علی أن یکون ما مصدریة أو موصولة- و المراد الإنفاق فی الجهاد أو أی سبیل من سبل الخیر علی ما قیل، و یمکن أن یکون المراد الإنفاق فی خصوص الصدقات لیکون الکلام کالتوطئة لما سیجی‌ء بعد عدة آیات من حکم أخذ الصدقة من أموالهم، و یؤیده ما فی الآیة التالیة من قوله: «وَ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ قُرُباتٍ عِنْدَ اللَّهِ وَ صَلَواتِ الرَّسُولِ فإنه کالتوطئة لقوله فی آیة الصدقة: «وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ .
فمعنی الآیة: و من سکان البادیة من یفرض الإنفاق فی سبیل الخیر أو فی خصوص الصدقات غرما و خسارة و ینتظر نزول الحوادث السیئة بکم، علیهم دائرة السوء- قضاء منه تعالی أو دعاء علیهم- و الله سمیع للأقوال علیم بالقلوب.
قوله تعالی: «وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ قُرُباتٍ عِنْدَ اللَّهِ وَ صَلَواتِ الرَّسُولِ إلخ، الظاهر أن قوله: «صَلَواتِ الرَّسُولِ عطف علی قوله: «ما یُنْفِقُ و أن الضمیر فی قوله: «أَلا إِنَّها قُرْبَةٌ» عائد إلی ما ینفق و صلوات الرسول.
و معنی الآیة: و من الأعراب من یؤمن بالله فیوحده من غیر شرک و یؤمن بالیوم الآخر فیصدق الحساب و الجزاء و یتخذ إنفاق المال لله و ما یتبعه من صلوات الرسول و دعواته بالخیر و البرکة، کل ذلک قربات عند الله و تقربات منه إلیه إلا أن هذا الإنفاق و صلوات الرسول قربة لهم، و الله یعدهم بأنه سیدخلهم فی رحمته لأنه غفور للذنوب رحیم بالمؤمنین به و المطیعین له.
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قوله تعالی: «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ إلخ القراءة المشهورة «وَ الْأَنْصارِ» بالکسر عطفا علی «الْمُهاجِرِینَ و التقدیر: السابقون الأولون من المهاجرین و السابقون الأولون من الأنصار و الذین اتبعوهم بإحسان؛ و قرأ یعقوب: و الأنصار بالرفع فالمراد به جمیع الأنصار دون السابقین الأولین منهم فحسب.
و قد اختلفت الکلمة فی المراد بالسابقین الأولین فقیل: المراد بهم من صلی إلی القبلتین، و قیل: من بایع بیعة الرضوان و هی بیعة الحدیبیة، و قیل: هم أهل بدر خاصة، و قیل: هم الذین أسلموا قبل الهجرة، و هذه جمیعا وجوه لم یوردوا لها دلیلا من جهة اللفظ.
و الذی یمکن أن یؤیده لفظ الآیة بعض التأیید هو أن بیان الموضوع- السابقون الأولون- بالوصف بعد الوصف من غیر ذکر أعیان القوم و أشخاصهم یشعر بأن الهجرة و النصرة هما الجهتان اللتان روعی فیهما السبق و الأولیة.
ثم الذی عطف علیهم من قوله: «وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ یذکر قوما ینعتهم بالاتباع و یقیده بأن یکون بإحسان و الذی یناسب وصف الاتباع أن یترتب علیه هو وصف السبق دون الأولیة فلا یقال: أول و تابع و إنما یقال: سابق و تابع، و تصدیق ذلک قوله تعالی: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أَمْوالِهِمْ» إلی أن قال: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ» إلی أن قال: «وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ یَقُولُونَ: رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ» الآیات: الحشر:- 10.
فالمراد بالسابقین هم السابقون إلی الإیمان من بین المسلمین من لدن طلوع الإسلام إلی یوم القیامة.
و لکون السبق و یقابله اللحوق و الاتباع من الأمور النسبیة، و لازمه کون مسلمی کل عصر سابقین فی الإیمان بالقیاس إلی مسلمی ما بعد عصرهم کما أنهم لاحقون بالنسبة إلی من قبلهم قید «السَّابِقُونَ بقوله: «الْأَوَّلُونَ لیدل علی کون المراد بالسابقین هم الطبقة الأولی منهم.
و إذ ذکر الله سبحانه ثالث الأصناف الثلاثة بقوله: «وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ و لم یقیده بتابعی عصر دون عصر و لا وصفهم بتقدم و أولیة و نحوهما و کان شاملا لجمیع من یتبع السابقین الأولین کان لازم ذلک أن یصنف المؤمنون غیر المنافقین من یوم البعثة إلی یوم البعث فی الآیة ثلاثة أصناف: السابقون الأولون من المهاجرین، و السابقون 
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الأولون من الأنصار، و الذین اتبعوهم بإحسان، و الصنفان الأولان فاقدان لوصف التبعیة و إنما هما إمامان متبوعان لغیرهما و الصنف الثالث لیس متبوعا إلا بالقیاس.
و هذا نعم الشاهد علی أن المراد بالسابقین الأولین هم الذین أسسوا أساس الدین و رفعوا قواعده قبل أن یشید بنیانه و یهتز رایاته صنف منهم بالإیمان و اللحوق بالنبی ص و الصبر علی الفتنة و التعذیب، و الخروج من دیارهم و أموالهم بالهجرة إلی الحبشة و المدینة، و صنف بالإیمان و نصرة الرسول و إیوائه و إیواء من هاجر إلیهم من المؤمنین و الدفاع عن الدین قبل وقوع الوقائع.
و هذا ینطبق علی من آمن بالنبی ص قبل الهجرة ثم هاجر قبل وقعة بدر التی منها ابتدأ ظهور الإسلام علی الکفر أو آمن بالنبی ص و آواه و تهیأ لنصرته عند ما هاجر إلی المدینة.
ثم إن قوله: «وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ قید فیه اتباعهم بإحسان و لم یرد الاتباع فی الإحسان بأن یکون المتبوعون محسنین ثم یتبعهم التابعون فی إحسانهم و یقتدوا بهم فیه- علی أن یکون الباء بمعنی فی- و لم یرد الاتباع بواسطة الإحسان- علی أن یکون الباء للسببیة أو الآلیة- بل جی‌ء بالإحسان منکرا، و الأنسب له کون الباء بمعنی المصاحبة فالمراد أن یکون الاتباع مقارنا لنوع ما من الإحسان مصاحبا له، و بعبارة أخری یکون الإحسان وصفا للاتباع.
و إنا نجده تعالی فی کتابه لا یذم من الاتباع إلا ما کان عن جهل و هوی کاتباع المشرکین آباءهم، و اتباع أهل الکتاب أحبارهم و رهبانهم و أسلافهم عن هوی و اتباع الهوی و اتباع الشیطان فمن اتبع شیئا من هؤلاء فقد أساء فی الاتباع و من اتبع الحق لا لهوی متعلق بالأشخاص و غیرهم فقد أحسن فی الاتباع، قال تعالی: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ:» الزمر:- 18 و من الإحسان فی الاتباع کمال مطابقة عمل التابع لعمل المتبوع و یقابله الإساءة فیه.
فالظاهر أن المراد بالذین اتبعوهم بإحسان أن یتبعوهم بنوع من الإحسان فی الاتباع و هو أن یکون الاتباع بالحق- و هو اتباعهم لکون الحق معهم- و یرجع إلی اتباع الحق بالحقیقة بخلاف اتباعهم لهوی فیهم أو فی اتباعهم، و کذا مراقبة التطابق.
هذا ما یظهر من معنی الاتباع بإحسان، و أما ما ذکروه من أن المراد کون 
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الاتباع مقارنا لإحسان فی المتبع عملا بأن یأتی بالأعمال الصالحة و الأفعال الحسنة فهو لا یلائم کل الملاءمة التنکیر الدال علی النوع فی الإحسان، و علی تقدیر التسلیم لا مفر فیه من التقیید بما ذکرنا فإن الاتباع للحق و فی الحق یستلزم الإتیان بالأعمال الحسنة الصالحة دون العکس و هو ظاهر.
فقد تلخص أن الآیة تقسم المؤمنین من الأمة إلی ثلاثة أصناف: صنفان هما السابقون الأولون من المهاجرین و الأنصار، و الصنف الثالث هم الذین اتبعوهم بإحسان.
و ظهر مما تقدم أولا: أن الآیة تمدح الصنفین الأولین، بالسبق إلی الإیمان و التقدم فی إقامة صلب الدین و رفع قاعدته، و تفضیلهم علی غیرهم علی ما یفیده السیاق.
و ثانیا: أن «مِنَ فی قوله: «مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ» تبعیضیة لا بیانیة لما تقدم من وجه فضلهم، و لما أن الآیة تذکر أن الله رضی عنهم و رضوا عنه، و القرآن نفسه یذکر أن منهم من فی قلبه مرض و منهم سماعون للمنافقین، و منهم من یسمیه فاسقا، و منهم من تبرأ النبی ص من عمله و لا معنی لرضی الله عنهم، و الله لا یرضی عن القوم الفاسقین.
و ثالثا: أن الحکم بالفضل و رضی الله سبحانه فی الآیة مقید بالإیمان و العمل الصالح علی ما یعطیه السیاق فإن الآیة تمدح المؤمنین فی سیاق تذم فیه المنافقین بکفرهم و سیئات أعمالهم و یدل علی ذلک سائر المواضع التی مدحهم الله فیها أو ذکرهم بخیر و وعدهم وعدا جمیلا فقد قید جمیع ذلک بالإیمان و العمل الصالح کقوله تعالی: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أَمْوالِهِمْ یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً وَ یَنْصُرُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ» إلی آخر الآیات الثلاث: الحشر:- 8.
و قوله فیما حکاه من دعاء الملائکة لهم: «وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ:» المؤمن:- 8.
و قوله: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ إلی أن قال- وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً:» الفتح:- 29.
و قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ:» الطور:- 21 انظر إلی موضع قوله:
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«بِإِیمانٍ و قوله: کُلُّ امْرِئٍ «إلخ».
و لو کان الحکم فی الآیة غیر مقید بقید الإیمان و العمل الصالح و کانوا مرضیین عند الله مغفورا لهم أحسنوا أو أساءوا و اتقوا أو فسقوا کان ذلک تکذیبا صریحا لقوله تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ» التوبة:- 96، و قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ:» التوبة:- 80، و قوله: «وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ:» آل عمران:- 57 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة الدالة مطابقة أو التزاما أن الله لا یرضی عن الظالم و الفاسق و کل من لا یطیعه فی أمر أو نهی، و لیست الآیات مما یقبل التقیید أو النسخ و کذا أمثال قوله تعالی خطابا للمؤمنین: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ:» النساء:- 123.
علی أن لازم عدم تقیید الحکم فی هذه الآیة تقیید جمیع الآیات الدالة علی الجزاء و المشتملة علی الوعید و التهدید، و هی آیات جمة فی تقییدها اختلال نظام الوعد و الوعید و إلغاء معظم الأحکام و الشرائع، و بطلان الحکمة، و لا فرق فی ذلک بین أن نقول بکون «مِنَ تبعیضیة و الفضل لبعض المهاجرین و الأنصار أو بیانیة و الفضل للجمیع و الرضی الإلهی للکل، و هو ظاهر.
و قوله تعالی: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ الرضی منا موافقة النفس لفعل من الأفعال من غیر تضاد و تدافع یقال: رضی بکذا أی وافقه و لم یمتنع منه، و یتحقق بعدم کراهته إیاه سواء أحبه أو لم یحبه و لم یکرهه فرضی العبد عن الله هو أن لا یکره بعض ما یریده الله و لا یحب بعض ما یبغضه و لا یتحقق إلا إذا رضی بقضائه تعالی و ما یظهر من أفعاله التکوینیة، و کذا بحکمه و ما أراده منه تشریعا، و بعبارة أخری إذا سلم له فی التکوین و التشریع و هو الإسلام و التسلیم لله سبحانه.
و هذا بعینه شاهد آخر علی ما تقدم أن الحکم فی الآیة مقید بالإیمان و العمل الصالح بمعنی أن الله سبحانه إنما یمدح من المهاجرین و الأنصار و التابعین من آمن به و عمل صالحا، و یخبر عن رضاه عنه و إعداده له جنات تجری تحتها الأنهار.
و لیس مدلول الآیة أن من صدق علیه أنه مهاجر أو أنصاری أو تابع فإن الله قد رضی عنه رضا لا سخط بعده أبدا و أوجب فی حقه المغفرة و الجنة سواء أحسن بعد ذلک أو أساء، اتقی أو فسق.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 376
و أما رضاه تعالی فإنما هو من أوصافه الفعلیة دون الذاتیة فإنه تعالی لا یوصف لذاته بما یصیر معه معرضا للتغییر و التبدل کأن یعرضه حال السخط إذا عصاه ثم الرضی إذا تاب إلیه، و إنما یرضی و یسخط بمعنی أنه یعامل عبده معاملة الراضی من إنزال الرحمة و إیتاء النعمة أو معاملة الساخط من منع الرحمة و تسلیط النقمة و العقوبة.
و لذلک کان من الممکن أن یحدث له الرضی ثم یتبدل إلی السخط أو بالعکس غیر أن الظاهر من سیاق الآیة أن المراد بالرضی هو الرضی الذی لا سخط بعده فإنه حکم محمول علی طبیعة أخیار الأمة من سابقیهم و تابعیهم فی الإیمان و العمل الصالح، و هذا أمر لا مداخلة للزمان فیه حتی یصح فرض سخط بعد رضی و هو بخلاف قوله تعالی: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ»: الآیة الفتح:- 18 فإنه رضی مقید بزمان خاص یصلح لنفسه لأن یفرض بعده سخط.
قوله تعالی: «وَ مِمَّنْ حَوْلَکُمْ مِنَ الْأَعْرابِ مُنافِقُونَ وَ مِنْ أَهْلِ الْمَدِینَةِ» الآیة حول الشی‌ء ما یجاوره من المکان من أطرافه و هو ظرف، و المرد العتو و الخروج عن الطاعة، و الممارسة و التمرین علی الشر و هو المعنی المناسب لقوله فی الآیة: «مَرَدُوا عَلَی النِّفاقِ أی مرنوا علیه و مارسوا حتی اعتادوه.
و معنی الآیة: و ممن فی حولکم أو حول المدینة من الأعراب الساکنین فی البوادی منافقون مرنوا علی النفاق و من أهل المدینة أیضا منافقون معتادون علی النفاق لا تعلمهم أنت یا محمد نحن نعلمهم سنعذبهم مرتین ثم یردون إلی عذاب عظیم.
و قد اختلفت کلماتهم فی المراد من تعذیبهم مرتین ما هما المرتان؟ فقیل: یعنی مرة فی الدنیا بالسبی و القتل و نحوهما و مرة بعذاب القبر، و قیل: فی الدنیا بأخذ الزکاة و فی الآخرة بعذاب القبر، و قیل بالجوع مرتین و قیل مرة عند الاحتضار و مرة فی القبر و قیل: بإقامة الحدود و عذاب القبر، و قیل: مرة بالفضیحة فی الدنیا و مرة بالعذاب فی القبر، و قیل غیر ذلک، و لا دلیل علی شی‌ء من هذه الأقوال، و إن کان و لا بد فأولها أولاها.
قوله تعالی: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً» الآیة، أی و من الأعراب جماعة آخرون مذنبون لا ینافقون مثل غیرهم بل اعترفوا بذنوبهم لهم عمل صالح و عمل آخر سیئ خلطوا هذا بذلک من المرجو أن یتوب الله علیهم إن الله غفور رحیم.
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و فی قوله: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إیجاد الرجاء فی نفوسهم لتکون نفوسهم واقعة بین الخوف و الرجاء من غیر أن یحیط بها الیأس و القنوط، و فی قوله:
«إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ ترجیح جانب الرجاء.
قوله تعالی: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ التطهیر إزالة الأوساخ و القذارات من الشی‌ء لیصفی وجوده و یستعد للنشوء و النماء و ظهور آثاره و برکاته، و التزکیة إنماؤه و إعطاء الرشد له بلحوق الخیرات و ظهور البرکات کالشجر یقطع الزوائد من فروعها فتزید فی حسن نموها و جودة ثمرتها فالجمع بین التطهیر و التزکیة فی الآیة من لطیف التعبیر.
فقوله: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً» أمر للنبی ص بأخذ الصدقة من أموال الناس و لم یقل: من مالهم لیکون إشارة إلی أنها مأخوذة من أصناف المال، و هی النقدان: الذهب و الفضة، و الأنعام الثلاثة: الإبل و البقر و الغنم، و الغلات الأربع:
الحنطة و الشعیر و التمر و الزبیب.
و قوله: «تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها» خطاب للنبی ص، و لیس وصفا لحال الصدقة، و الدلیل علیه ضمیر بها الراجع إلی الصدقة أی خذ یا محمد من أصناف أموالهم صدقة تطهرهم أنت و تزکیهم بتلک الصدقة أی أخذها.
و قوله: «وَ صَلِّ عَلَیْهِمْ الصلاة علیهم هی الدعاء لهم و السیاق یفید أنه دعاء لهم و لأموالهم بالخیر و البرکة و هو المحفوظ من سنة النبی ص فکان یدعو لمعطی الزکاة و لماله بالخیر و البرکة.
و قوله: «إِنَّ صَلاتَکَ سَکَنٌ لَهُمْ السکن ما یسکن إلیه الشی‌ء و المراد به أن نفوسهم تسکن إلی دعائک و تثق به و هو نوع شکر لسعیهم فی الله کما أن قوله تعالی فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ سکن یسکن إلیه نفوس المکلفین ممن یسمع الآیة أو یتلوها.
و الآیة تتضمن حکم الزکاة المالیة التی هی من أرکان الشریعة و الملة علی ما هو ظاهر الآیة فی نفسها، و قد فسرتها بذلک أخبار متکاثرة من طرق أئمة أهل البیت (ع) و غیرهم.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ هُوَ یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ استفهام إنکاری بداعی تشویق الناس إلی إیتاء الزکاة،
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و ذلک أنهم إنما یؤتون الصدقة لله و إنما یسلمونها إلی الرسول أو إلی عامله و جابیه بما أنه مأمور من قبل الله فی أخذها فإیتاؤه إیتاء لله، و أخذه أخذ من الله فالله سبحانه هو الأخذ لها بالحقیقة، و قد قال تعالی فی أمثاله: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ:» الفتح:- 10 و قال: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی » الأنفال:- 13 و قال قولا عاما: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ:» النساء:- 80.
فإذا ذکر الناس بمثل قوله: «أَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ الآیة، انبعثت رغباتهم و اشتاقوا أن یعاملوا ربهم فیصافحوه و یمسوا بأیدیهم یده تنزه عن عوارض الأجسام و تعالی عن ملابسة الحدثان.
و مقارنته الصدقة بالتوبة لما أن التوبة تطهر و إیتاء الصدقة تطهر فالتصدق بصدقة توبة مالیة کما أن التوبة بمنزلة الصدقة فی الأعمال و الحرکات، و لذلک عطف علی صدر الآیة قوله ذیلا: «وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ فذکر عباده باسمیه التواب و الرحیم، و جمع فیهما التوبة و التصدق.
و قد بان من الآیة أن التصدق و إیتاء الزکاة نوع من التوبة.
قوله تعالی: «وَ قُلِ اعْمَلُوا فَسَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ وَ الْمُؤْمِنُونَ الآیة، الآیة علی ظاهر اتصالها بما قبلها کأنها تخاطب المؤمنین و تسوقهم و تحرضهم إلی إیتاء الصدقات.
غیر أن لفظها مطلق لا دلیل علی تخصیص خطابها بالمتصدقین من المؤمنین و لا بعامة المؤمنین بل هی تشمل کل ذی عمل من الناس من الکفار و المنافقین و المؤمنین و لا أقل من شمولها للمنافقین و المؤمنین جمیعا.
إلا أن نظیر الآیة الذی مر أعنی قوله فی سیاق الکلام علی المنافقین: «وَ سَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ ثُمَّ تُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» التوبة:- 94 حیث ذکر الله و رسوله فی رؤیة عملهم و لم یذکر المؤمنین لا یخلو من إیماء إلی أن الخطاب فی الآیة التی نحن فیها للمؤمنین خاصة فإن ضم إحدی الآیتین إلی الأخری یخطر بالبال أن حقیقة أعمال المنافقین أعنی مقاصدهم من أعمالهم لما کانت خفیة علی ملإ الناس فإنما یعلم بها الله و رسوله بوحی من الله تعالی، و أما المؤمنون فحقائق أعمالهم أعنی مقاصدهم منها و آثارها و فوائدها التی تتفرع علیها و هی شیوع التقوی و إصلاح شئون المجتمع الإسلامی و إمداد الفقراء فی معایشهم و زکاة الأموال و نماؤها یعلمها الله 
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تعالی و رسوله و یشاهدها المؤمنون فیما بینهم.
لکن ظهور الأعمال بحقائق آثارها و عامة فوائدها أو مضراتها فی محیط کینونتها و تبدلها بأمثالها و تصورها فی أطوارها زمانا بعد زمان و عصرا بعد عصر مما لا یختص بعمل قوم دون عمل قوم، و لا مشاهدتها و التأثر بها بقوم دون قوم.
فلو کان المراد من رؤیة المؤمنین أعمالا لعاملین ظهور آثارها و نتائجها و بعبارة أخری ظهور أنفسها فی ألبسة نتائجها لهم لم یختص المشاهدة بقوم دون قوم و لا بعمل قوم دون عمل قوم فما بال الأعمال یراها المؤمنون و لا یراها المنافقون و هم أهل مجتمع واحد؟
و ما بال أعمال المنافقین لا یشاهدها المؤمنون و قد کونت فی مجتمعهم و داخلت أعمالهم؟.
و هذا مع ما فی الآیة من خصوص السیاق مما یقرب الذهن أن یفهم من الآیة معنی آخر فإنه قوله: «وَ سَتُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ یدل أولا علی أن قوله: «فَسَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ الآیة ناظر إلی ما قبل البعث و هی الدنیا لمکان قوله: «وَ سَتُرَدُّونَ فإنه یشیر إلی یوم البعث و ما قبله هو الدنیا.
و ثانیا: أنهم إنما یوقفون علی حقیقة أعمالهم یوم البعث و أما قبل ذلک فإنما یرون ظاهرها، و قد نبهنا علی هذا المعنی کرارا فی أبحاثنا السابقة، و إذ قصر علمهم بحقائق أعمالهم علی إنبائه تعالی إیاهم بها یوم القیامة و ذکر رؤیة الله و رسوله و المؤمنین أعمالهم قبل یوم البعث فی الدنیا و قد ذکر الله مع رسوله و غیره و هو عالم بحقائقها و له أن یوحی إلی نبیه بها کان المراد بها مشاهدة الله سبحانه و رسوله و المؤمنون حقیقة أعمالهم، و کان المراد بالمؤمنین شهداء الأعمال منهم لا عامة المؤمنین کما یدل علیه أمثال قوله تعالی «وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً:» البقرة:- 143 و قد مر الکلام فیه فی الجزء الأول من الکتاب.
و علی هذا فمعنی الآیة: و قل یا محمد اعملوا ما شئتم من عمل خیرا أو شرا فسیشاهد الله سبحانه حقیقة عملکم و یشاهدها رسوله و المؤمنون- و هم شهداء الأعمال- ثم تردون إلی الله عالم الغیب و الشهادة یوم القیامة فیریکم حقیقة عملکم.
و بعبارة أخری: ما عملتم من عمل خیر أو شر فإن حقیقته مرئیة مشهودة لله عالم الغیب و الشهادة ثم لرسوله و المؤمنین فی الدنیا ثم لکم أنفسکم معاشر العاملین یوم القیامة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 380
فالآیة مسوقة لندب الناس إلی مراقبة أعمالهم بتذکیرهم أن لأعمالهم من خیر أو شر حقائق غیر مستورة بستر، و إن لها رقباء شهداء سیطلعون علیها و یرون حقائقها و هم رسول الله و شهداء الأعمال من المؤمنین و الله من ورائهم محیط فهو تعالی یراها و هم یرونها، ثم إن الله سبحانه سیکشف عنها الغطاء یوم القیامة للعاملین أنفسهم کما قال:
«لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ:» ق:- 22 ففرق عظیم بین أن یأتی الإنسان بعمل فی الخلوة لا یطلع علیه أحد، و بین أن یعمل ذلک العمل بعینه بین ملإ من الناظرین جلوة و هو یری أنه کذلک.
هذا فی الآیة التی نحن فیها، و أما الآیة السابقة: «یَعْتَذِرُونَ إِلَیْکُمْ إِذا رَجَعْتُمْ إِلَیْهِمْ قُلْ لا تَعْتَذِرُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکُمْ قَدْ نَبَّأَنَا اللَّهُ مِنْ أَخْبارِکُمْ وَ سَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ ثُمَّ تُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ فإن وجه الکلام فیها إلی أشخاص من المنافقین بأعیانهم یأمر الله فیها نبیه ص أن یرد إلیهم اعتذارهم، و یذکر لهم أولا أن الله قد نبأهم أی النبی و الذین معه من المؤمنین فی جیش الإسلام أخبارهم بنزول هذه الآیات التی تقص أخبار المنافقین و تکشف عن مساوی أعمالهم.
ثم یذکر لهم أن حقیقة أعمالهم غیر مستورة عن الله سبحانه و لا خفیة علیه و کذلک رسوله وحده و لم یکن معه أحد من شهداء الأعمال ثم الله یکشف لهم أنفسهم عن حقیقة أعمالهم یوم القیامة.
فهذا هو الفرق بین الآیتین مع اتحادهما فی ظاهر السیاق حیث ذکر فی الآیة التی نحن فیها: الله و رسوله و المؤمنون، و فی الآیة السابقة: الله و رسوله، و اقتصر علی ذلک. فهذا ما یعطیه التدبر فی معنی الآیة و من لم یقنع بذلک و لم یرض دون أن یصور للآیة معنی ظاهریا فلیقل إن ذکره تعالی «الله و رسوله» فی خطاب المنافقین إنما هو لأجل أنهم إنما یریدون أن یکیدوا الله و رسوله و لا هم لهم فی المؤمنون، و أما ذکره تعالی: «الله و رسوله و المؤمنین» فی الخطاب العام فإنما الغرض فیه تحریضهم علی العمل الصالح فی مشهد من الملإ الصالح و لم یعبأ بحال غیرهم من الکفار و المنافقین. فتدبر.
قوله تعالی: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ الإرجاء التأخیر، و الآیة معطوفة علی قوله: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ و معنی إرجائهم إلی أمر الله أنهم لا سبب عندهم یرجح لهم جانب العذاب أو جانب 
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المغفرة فأمرهم یئول إلی أمر الله ما شاء و أراد فیهم فهو النافذ فی حقهم.
و هذه الآیة تنطبق بحسب نفسها علی المستضعفین الذین هم کالبرزخ بین المحسنین و المسیئین، و إن ورد فی أسباب النزول أن الآیة نازلة فی الثلاثة الذین خلفوا ثم تابوا فأنزل الله توبتهم علی رسوله ص و سیجی‌ء إن شاء الله تعالی.
و کیف کان فالآیة تخفی ما یئول إلیه عاقبة أمرهم و تبقیها علی إبهامها حتی فیما ذیلت به من الاسمین الکریمین: العلیم و الحکیم الدالین علی أن الله سبحانه یحکم فیهم بما یقتضیه علمه و حکمته، و هذا بخلاف ما ذیل قوله: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ حیث قال: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
(بحث روائی)
فی تفسیر العیاشی، عن داود بن الحصین عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله: «وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ- وَ یَتَّخِذُ ما یُنْفِقُ قُرُباتٍ عِنْدَ اللَّهِ أ یثیبهم علیه؟ قال: نعم.
و فیه، عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله سبق بین المؤمنین کما سبق بین الخیل یوم الرهان-.
قلت: أخبرنی عما ندب الله المؤمن من الإسباق إلی الإیمان. قال: قول الله تعالی: «سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ- وَ جَنَّةٍ عَرْضُها کَعَرْضِ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ- أُعِدَّتْ لِلَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ و قال: «السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ .
و قال: «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ- وَ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُمْ بِإِحْسانٍ رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ فبدأ بالمهاجرین الأولین علی درجة سبقهم- ثم ثنی بالأنصار ثم ثلث بالتابعین و أمرهم بإحسان- فوضع کل قوم علی قدر درجاتهم و منازلهم عنده.
و فی تفسیر البرهان، عن مالک بن أنس عن أبی صالح عن ابن عباس قال": «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ نزلت فی أمیر المؤمنین (ع)- و هو أسبق الناس کلهم بالإیمان و صلی علی القبلتین، و بایع البیعتین بیعة بدر و بیعة الرضوان، و هاجر الهجرتین مع جعفر من مکة إلی الحبشة و من الحبشة إلی المدینة.
أقول: و فی معناها روایات أخر.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه من طریق الأوزاعی حدثنی یحیی بن کثیر و القاسم و مکحول و عبدة بن أبی لبابة و حسان بن عطیة أنهم سمعوا جماعة من أصحاب النبی ص یقولون: لما أنزلت هذه الآیة: «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ إلی قوله- وَ رَضُوا عَنْهُ قال رسول الله ص: هذا لأمتی کلهم، و لیس بعد الرضا سخط.
أقول: معناه أن من رضی الله عنهم و رضوا عنه هم الذین جمعتهم الآیة لا أن الآیة تدل علی رضاه تعالی عن الأمة کلهم فهذا مما یدفعه الکتاب بالمخالفة القطعیة، و کذا قوله: «و لیس بعد الرضا سخط»، مراده لیس بعد الرضا المذکور فی الآیة سخط، و قد قررناه فیما تقدم لا أنه لیس بعد مطلق رضی الله سخط فهو مما لا یستقیم البتة.
و فیه، أخرج أبو الشیخ و ابن عساکر عن أبی صخر حمید بن زیاد قال": قلت لمحمد بن کعب القرظی: أخبرنی عن أصحاب رسول الله ص و إنما أرید الفتن: فقال:
إن الله قد غفر لجمیع أصحاب النبی ص، و أوجب لهم الجنة فی کتابه محسنهم و مسیئهم. قلت: و فی أی موضع أوجب الله لهم الجنة فی کتابه؟ قال: أ لا تقرأ:
«وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ الآیة- أوجب لجمیع أصحاب النبی ص الجنة و الرضوان، و شرط علی التابعین شرطا لم یشترطه فیهم-.
قلت: و ما أشترط علیهم؟ قال: اشترط علیهم أن یتبعوهم بإحسان یقول:
یقتدوا بهم فی أعمالهم الحسنة، و لا یقتدون بهم فی غیر ذلک. قال أبو صخر: فوالله لکأنی لم أقرأها قبل ذلک، و ما عرفت تفسیرها حتی قرأها علی محمد بن کعب.
أقول: هو- کما تری- یسلم أن فی أعمالهم حسنة و سیئة و طاعة و فسقا غیر أن الله رضی عنهم فی جمیع ذلک و غفرها لهم فلا یجازیهم بالسیئة سیئة، و هو الذی ذکرنا فی البیان المتقدم أن مقتضاه تکذیب آیات کثیرة قرآنیة تدل علی أن الله لا یرضی عن القوم الفاسقین و الظالمین و أنه لا یحبهم و لا یهدیهم، و تقید آیات أکثر من ذلک و هی أکثر الآیات القرآنیة الدالة علی عموم جزاء الحسنة بالحسنة و السیئة بالسیئة من غیر مقید و علیها تعتمد آیات الأمر و النهی و هی آیات الأحکام بجملتها.
و لو کان مدلول الآیة هذا الذی ذکره لکانت الصحابة علی عربیتهم المحضة و اتصالهم بزمان النبوة و نزول الوحی أحق أن یفهموا من الآیة ذلک، و لو کانوا فهموا منها ذلک لما عامل بعضهم بعضا بما ضبطه النقل الصحیح.
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و کیف یمکن أن یتحقق کلهم بمضمون قوله: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ و یفهموا ذلک منه ثم لا یرضی بعضهم عن بعض و قد رضی الله عنه، و الراضی عن الله راض عما رضی الله عنه، و لا یندفع هذا الإشکال بحدیث اجتهادهم فإن ذلک لو سلم یکون عذرا فی مقام العمل لا مصححا للجمع بین صفتین متضادتین وجدانا و هما الرضا عن الله و عدم الرضا عما رضی الله عنه و الکلام طویل.
و فیه، أخرج أبو عبید و سنید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن حبیب الشهید عن عمرو بن عامر الأنصاری": أن عمر بن الخطاب قرأ «و السابقون الأولون من المهاجرین و الأنصار الذین اتبعوهم بإحسان» فرفع الأنصار و لم یلحق الواو فی الذین فقال له زید بن ثابت: و الذین فقال عمر: الذین فقال زید: أمیر المؤمنین أعلم فقال عمر: ائتونی بأبی بن کعب فأتاه فسأله عن ذلک- فقال أبی: و الذین فقال عمر:
فنعم إذن نتابع أبیا.
أقول: و مقتضی قراءة عمر اختصاص المهاجرین بما یتضمنه قوله: «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ من المنقبة و منقبة أخری و هی کونهم متبوعین للأنصار کما یشیر إلیه الحدیث الآتی.
و فیه، أخرج ابن جریر و أبو الشیخ عن محمد بن کعب القرظی قال": مر عمر برجل یقرأ «وَ السَّابِقُونَ الْأَوَّلُونَ مِنَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ» فأخذ عمر بیده فقال:
من أقرأک هذا؟ قال: أبی بن کعب. قال: لا تفارقنی حتی أذهب بک إلیه- فلما جاءه قال عمر: أنت أقرأت هذا هذه الآیة هکذا؟ قال: نعم- قال: و سمعتها من رسول الله ص؟ قال: نعم. قال: کنت أری أنا رفعنا رفعة لا یبلغها أحد بعدنا-.
فقال أبی: تصدیق ذلک فی أول سورة الجمعة: «وَ آخَرِینَ مِنْهُمْ لَمَّا یَلْحَقُوا بِهِمْ و فی سورة الحشر: «وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ- یَقُولُونَ رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ و فی الأنفال: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْ بَعْدُ وَ هاجَرُوا وَ جاهَدُوا مَعَکُمْ فَأُولئِکَ مِنْکُمْ .
و فی الکافی، بإسناده عن موسی بن بکر عن رجل قال: قال أبو جعفر (ع): «الذین خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً» فأولئک قوم مؤمنون یحدثون فی إیمانهم من الذنوب- التی یعیبها المؤمنون و یکرهونها- فأولئک عسی الله أن یتوب علیهم.
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أقول: و رواه العیاشی عن زرارة عنه (ع) إلا أن فیه «مذنبون» «مکان مؤمنون».
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ الآیة- قال: أبو حمزة الثمالی: بلغنا أنهم ثلاثة نفر من الأنصار: أبو کنانة بن عبد المنذر و ثعلبة بن ودیعة- و أوس بن حذام تخلفوا عن رسول الله ص- عند مخرجه إلی تبوک- فلما بلغهم ما أنزل الله فیمن تخلف عن نبیه ص أیقنوا بالهلاک- و أوثقوا أنفسهم بسواری المسجد فلم یزالوا کذلک- حتی قدم رسول الله ص فسأل عنهم- فذکر له أنهم أقسموا أن لا یحلون أنفسهم- حتی یکون رسول الله یحلهم، و قال رسول الله ص: و أنا أقسم لا أکون أول من حلهم- إلا أن أومر فیهم بأمر-.
فلما نزل: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ عمد رسول الله ص إلیهم فحلهم فانطلقوا- فجاءوا بأموالهم إلی رسول الله ص فقالوا: هذه أموالنا التی خلفتنا عنک فخذها و تصدق بها عنا. قال: ما أمرت فیها، فنزل: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً الآیات.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخری رواها فی الدر المنثور بینها اختلاف فی أسامی الرجال، و فیها نزول آیة الصدقة فی خصوص أموالهم، و یضعفها تظافر الروایات فی نزول الآیة فی الزکاة الواجبة.
و فیه، و روی عن أبی جعفر الباقر (ع): أنها نزلت فی أبی لبابة و لم یذکر غیره معه- و سبب نزولها فیه ما جری منه فی بنی قریظة- حین قال: إن نزلتم علی حکمه فهو الذبح.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: قال أبو عبد الله (ع): لما نزلت هذه الآیة: «خُذْ مِنْ أَمْوالِهِمْ صَدَقَةً تُطَهِّرُهُمْ وَ تُزَکِّیهِمْ بِها» و أنزلت فی شهر رمضان- فأمر رسول الله ص منادیه فنادی فی الناس: أن الله فرض علیکم الزکاة کما فرض علیکم الصلاة- ففرض الله عز و جل علیهم من الذهب و الفضة- و فرض الصدقة من الإبل و البقر و الغنم، و من الحنطة و الشعیر و التمر و الزبیب- فنادی بهم بذلک فی شهر رمضان، و عفا لهم عما سوی ذلک-.
قال: ثم لم یفرض لشی‌ء من أموالهم- حتی حال علیه الحول من قابل- فصاموا
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و أفطروا فأمر منادیه فنادی فی المسلمین: أیها المسلمون زکوا أموالکم تقبل صلاتکم.
قال: ثم وجه عمال الصدقة و عمال الطسوق.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم و أبو داود و النسائی و ابن ماجة و ابن المنذر و ابن مردویه عن عبد الله بن أبی أوفی قال: کان رسول الله ص إذا أتی بصدقة قال: اللهم صل علی آل فلان فأتاه أبی بصدقته فقال: اللهم صل علی آل أبی أوفی.
و فی تفسیر البرهان، عن الصدوق بإسناده عن سلیمان بن مهران عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ قال: یقبلها من أهلها و یثیب علیها.
و فی تفسیر العیاشی، عن مالک بن عطیة عن أبی عبد الله (ع) قال: قال علی بن الحسین (ع): ضمنت علی ربی أن الصدقة لا تقع فی ید العبد- حتی تقع فی ید الرب، و هو قوله: «هُوَ یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ .
أقول: و فی معناه روایات أخری مرویة عن النبی ص و علی و أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی بصائر الدرجات، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: سألت عن الأعمال هل تعرض علی رسول الله ص؟ قال: ما فیه شک. قال:
أ رأیت قول الله «اعْمَلُوا فَسَیَرَی اللَّهُ عَمَلَکُمْ وَ رَسُولُهُ وَ الْمُؤْمِنُونَ فقال: لله شهداء فی خلقه.
أقول: و فی معناه روایات متظافرة متکاثرة مرویة فی جوامع الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع)، و فی أکثرها: أن «الْمُؤْمِنُونَ فی الآیة هم الأئمة، و انطباقها علی ما قدمناه من التفسیر ظاهر.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول الله «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ قال: قوم کانوا مشرکین فقتلوا مثل حمزة و جعفرا- و أشباههما من المسلمین- ثم إنهم دخلوا فی الإسلام فوحدوا الله و ترکوا الشرک، و لم یعرفوا الإیمان بقلوبهم- فیکونوا من المؤمنین فیجب لهم الجنة، و لم یکونوا علی جحودهم فیکفروا- فیجب لهم النار فهم علی تلک الحال مرجون لأمر الله- إما یعذبهم و إما یتوب علیهم:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن زرارة عنه (ع)
و فی معناه روایات أخر.
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و فی تفسیر العیاشی، عن حمران قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن المستضعفین قال: هم لیسوا بالمؤمنین و لا بالکفار فهم المرجون لأمر الله.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عکرمة": فی قوله: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ قال: هم الثلاثة الذین خلفوا":
أقول: و روی مثله عن مجاهد و قتادة و أن أسماءهم هلال بن أمیة، و مرارة بن الربیع و کعب بن مالک من الأوس و الخزرج،
و لا تنطبق قصتهم علی هذه الآیة و سیجی‌ء إن شاء الله تعالی.



(کلام فی الزکاة و سائر الصدقة)

الأبحاث الاجتماعیة و الاقتصادیة و سائر الأبحاث المرتبطة بها جعلت الیوم حاجة المجتمع من حیث إنه مجتمع إلی مال یختص به و یصرف لرفع حوائجه العامة فی صف البدیهیات التی لا یشک فیها شاک و لا یداخلها ریب فکثیر من المسائل الاجتماعیة و الاقتصادیة- و منها هذه المسألة- کانت فی الأعصار السالفة مما یغفل عنها عامة الناس و لا یشعرون بها إلا شعورا فطریا إجمالیا و هی الیوم من الأبجدیات التی یعرفها العامة و الخاصة.
غیر أن الإسلام بحسب ما بین من نفسیة الاجتماع و هویته و شرع من الأحکام المالیة الراجعة إلیها، و الأنظمة و القوانین التی رتبها فی أطرافها و متونها له الید العلیا فی ذلک.
فقد بین القرآن الکریم أن الاجتماع یصیغ من عناصر الأفراد المجتمعین صیغة جدیدة فیکون منهم هویة جدیدة حیة هی المجتمع، و له من الوجود و العمر و الحیاة و الموت و الشعور و الإرادة و الضعف و القوة و التکلیف و الإحسان و الإساءة و السعادة و الشقاوة أمثال أو نظائر ما للإنسان الفرد و قد نزلت فی بیان ذلک کله آیات کثیرة قرآنیة کررنا الإشارة إلیها فی خلال الأبحاث السابقة.
و قد عزلت الشریعة الإسلامیة سهما من منافع الأموال و فوائدها للمجتمع کالصدقة الواجبة التی هی الزکاة و کالخمس من الغنیمة و نحوها و لم یأت فی ذلک ببدع فإن القوانین و الشرائع السابقة علیها کشریعة حمورابی و قوانین الروم القدیم یوجد فیها
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أشیاء من ذلک بل سائر السنن القومیة فی أی عصر، و بین أیة طائفة دارت لا یخلو عن اعتبار جهة مالیة لمجتمعها فالمجتمع کیفما کان یحس بالحاجة المالیة فی سبیل قیامه و رشده.
غیر أن الشریعة الإسلامیة تمتاز فی ذلک من سائر السنن و الشرائع بأمور یجب إمعان النظر فیها للحصول علی غرضها الحقیقی و نظرها المصیب فی تشریعها و هی:
أولا: أنها اقتصرت فی وضع هذا النوع من الجهات المالیة علی کینونة الملک و حدوثه موجودا و لم یتعد ذلک، و بعبارة أخری إذا حدثت مالیة فی ظرف من الظروف کغلة حاصلة عن زراعة أو ربح عائد من تجارة أو نحو ذلک بادرت فوضعت سهما منها ملکا للمجتمع و بقیة السهام ملکا لمن له رأس المال أو العمل مثلا، و لیس علیه إلا أن یرد مال المجتمع و هو السهم إلیه.
بل ربما کان المستفاد من أمثال قوله تعالی: «خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً:» البقرة:- 29 و قوله: «وَ لا تُؤْتُوا السُّفَهاءَ أَمْوالَکُمُ الَّتِی جَعَلَ اللَّهُ لَکُمْ قِیاماً:» النساء:- 5 أن الثروة الحادثة عند حدوثها للمجتمع بأجمعها ثم اختص سهم منها للفرد الذی نسمیه المالک أو العامل، و بقی سهم أعنی سهم الزکاة أو سهم الخمس فی ملک المجتمع کما کان فالمالک الفرد مالک فی طول مالک و هو المجتمع، و قد تقدم بعض البحث عن ذلک فی تفسیر الآیتین.
و بالجملة فالذی وضعته الشریعة من الحقوق المالیة کالزکاة و الخمس مثلا إنما وضعته فی الثروة الحادثة عند حدوثها فشرکت المجتمع مع الفرد من رأس ثم الفرد فی حریة من ماله المختص به یضعه حیث یشاء من أغراضه المشروعة من غیر أن یعترضه فی ذلک معترض إلا أن یدهم المجتمع من المخاطر العامة ما یجب معه صرف شی‌ء من رءوس الأموال فی سبیل حفظ حیاته کعدو هاجم یرید أن یهلک الحرث و النسل، و المخمصة العامة التی لا تبقی و لا تذر.
و أما الوجوه المالیة المتعلقة بالنفوس أو الضیاع و العقار أو الأموال التجاریة عند حصول شرائط أو فی أحوال خاصة کالعشر المأخوذ فی الثغور و نحو ذلک فإن الإسلام لا یری ذلک بل یعده نوعا من الغصب و ظلما یوجب تحدیدا فی حریة المالک فی ملکه.
ففی الحقیقة لا یأخذ المجتمع من الفرد إلا مال نفسه الذی یتعلق بالغنیمة و الفائدة عند أول حدوثه و یشارک الفرد فی ملکه علی نحو یبینه الفقه الإسلامی 
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مشروحا، و أما إذا انعقد الملک و استقر لمالکه فلا اعتراض لمعترض علی مالک فی حال أو عند شرط، یوجب قصور یده و زوال حریته.
و ثانیا: أن الإسلام یعتبر حال الأفراد فی الأموال الخاصة بالمجتمع کما یعتبر حال المجتمع بل الغلبة فی ما یظهر من نظره لحالهم علی حاله فإنه یجعل السهام فی الزکاة ثمانیة لا یختص بسبیل الله منها إلا سهم واحد و باقی السهام للأفراد کالفقراء و المساکین و العاملین و المؤلفة قلوبهم و غیرهم، و فی الخمس ستة لم یجعل لله سبحانه إلا سهم واحد و الباقی للرسول و لذی القربی و الیتامی و المساکین و ابن السبیل.
و ذلک أن الفرد هو العنصر الوحید لتکون المجتمع، و رفع اختلاف الطبقات الذی هو من أصول برنامج الإسلام، و إلقاء التعادل و التوازن بین قوی المجتمع المختلفة و تثبیت الاعتدال فی مسیره بأرکانه و أجزائه لا یتم إلا بإصلاح حال الأجزاء أعنی الأفراد و تقریب أحوالهم بعضهم من بعض.
و أما قصر مال المجتمع فی صرفه فی إیجاد الشوکة العامة و التزیینات المشترکة و رفع القصور المشیدة العالیة و الأبنیة الرفیعة الفاخرة و تخلیة القوی و الضعیف أو الغنی و الفقیر علی حالهما لا یزیدان کل یوم إلا ابتعادا فلتدل التجربة الطویلة القطعیة أنه لا یدفع غائلا و لا یغنی طائلا.
و ثالثا: أن للفرد من المسلمین أن یصرف ما علیه من الحق المالی الواجب کالزکاة مثلا فی بعض أرباب السهام کالفقیر و المسکین من دون أنه یؤدیه إلی ولی الأمر أو عامله فی الجملة فیرده هو إلی مستحقیه.
و هذا نوع من الاحترام الاستقلالی الذی اعتبره الإسلام لأفراد مجتمعة نظیر إعطاء الذمة الذی لکل فرد من المسلمین أن یقوم به لمن شاء من الکفار المحاربین و لیس للمسلمین و لا لولی أمرهم أن ینقض ذلک.
نعم لولی الأمر إذا رأی فی مورد أن مصلحة الإسلام و المسلمین فی خلاف ذلک أن ینهی عن ذلک فیجب الکف عنه لوجوب طاعته.



[سورة التوبة (9): الآیات 107 الی 110]





اشارة

وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مَسْجِداً ضِراراً وَ کُفْراً وَ تَفْرِیقاً بَیْنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ إِرْصاداً لِمَنْ حارَبَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ مِنْ قَبْلُ وَ لَیَحْلِفُنَّ إِنْ أَرَدْنا إِلاَّ الْحُسْنی وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (107) لا تَقُمْ فِیهِ أَبَداً لَمَسْجِدٌ أُسِّسَ عَلَی التَّقْوی مِنْ أَوَّلِ یَوْمٍ أَحَقُّ أَنْ تَقُومَ فِیهِ فِیهِ رِجالٌ یُحِبُّونَ أَنْ یَتَطَهَّرُوا وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُطَّهِّرِینَ (108) أَ فَمَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ عَلی تَقْوی مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٍ خَیْرٌ أَمْ مَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ عَلی شَفا جُرُفٍ هارٍ فَانْهارَ بِهِ فِی نارِ جَهَنَّمَ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (109) لا یَزالُ بُنْیانُهُمُ الَّذِی بَنَوْا رِیبَةً فِی قُلُوبِهِمْ إِلاَّ أَنْ تَقَطَّعَ قُلُوبُهُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (110)
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(بیان)

تذکر الآیات طائفة أخری من المنافقین بنوا مسجد الضرار و تقیس حالهم إلی حال جماعة من المؤمنین بنوا مسجدا لتقوی الله.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مَسْجِداً ضِراراً وَ کُفْراً» إلی آخر الآیة، الضرار و المضارة إیصال الضرر، و الإرصاد اتخاذ الرصد و الانتظار و الترقب.
و قوله: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مَسْجِداً ضِراراً» إن کانت الآیات نازلة مع ما تقدمها من الآیات النازلة فی المنافقین فالعطف علی من تقدم ذکرهم من طوائف المنافقین المذکورین بقوله: و منهم، و منهم أی و منهم الذین اتخذوا مسجدا ضرارا.
و إن کانت مستقلة بالنزول فالوجه کون الواو استئنافیة و قوله: «الَّذِینَ اتَّخَذُوا» مبتدأ خبره قوله: «لا تَقُمْ فِیهِ أَبَداً» و یمکن إجراء هذا الوجه علی التقدیر السابق أیضا، و قد ذکر المفسرون فی إعراب الآیة وجوها أخری لا تخلو عن تکلف ترکناها.
و قد بین الله غرض هذه الطائفة من المنافقین فی اتخاذ هذا المسجد و هو الضرار بغیرهم و الکفر و التفریق بین المؤمنین و الإرصاد لمن حارب الله و رسوله، و الأغراض المذکورة خاصة ترتبط إلی قصة خاصة بعینها، و هی علی ما اتفق علیه أهل النقل أن 
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جماعة من بنی عمرو بن عوف بنوا مسجد قبا و سألوا النبی أن یصلی فیه فصلی فیه فحسدهم جماعة من بنی غنم بن عوف و هم منافقون فبنوا مسجدا إلی جنب مسجد قبا لیضروا به و یفرقوا المؤمنین منه و ینتظروا لأبی عامر الراهب الذی وعدهم أن یأتیهم بجیش من الروم لیخرجوا النبی ص من المدینة، و أمرهم أن یستعدوا للقتال معهم.
و لما بنوا المسجد أتوا النبی ص و هو یتجهز إلی تبوک و سألوه أن یأتیه و یصلی فیه و یدعو لهم بالبرکة فوعدهم إلی الفراغ من أمر تبوک و الرجوع إلی المدینة فنزلت الآیات.
فکان مسجدهم لمضارة مسجد قبا، و للکفر بالله و رسوله، و لتفریق المؤمنین المجتمعین فی قبا، و لإرصاد أبی عامر الراهب المحارب لله و رسوله من قبل، و قد أخبر الله سبحانه عنهم إنهم لیحلفن إن أردنا من بناء هذا المسجد إلا الفعلة الحسنی و هو التسهیل للمؤمنین بتکثیر معابد یعبد فیها الله، و شهد تعالی بکذبهم بقوله: «وَ لَیَحْلِفُنَّ إِنْ أَرَدْنا إِلَّا الْحُسْنی وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ .
قوله تعالی: «لا تَقُمْ فِیهِ أَبَداً» إلی آخر الآیة، بدأ بنهی النبی ص عن أن یقوم فیه ثم ذکر مسجد قبا و رجح القیام فیه بعد ما مدحه بقوله: «لَمَسْجِدٌ أُسِّسَ عَلَی التَّقْوی مِنْ أَوَّلِ یَوْمٍ أَحَقُّ أَنْ تَقُومَ فِیهِ فمدحه بحسن نیة مؤسسیه من أول یوم و بنی علیه رجحان القیام فیه علی القیام فی مسجد الضرار.
و الجملة و إن لم تفد تعین القیام فی مسجد قبا حیث عبر بقوله: «أحق، غیر أن سبق النهی عن القیام فی مسجد الضرار یوجب ذلک، و قوله تعالی: «فِیهِ رِجالٌ یُحِبُّونَ أَنْ یَتَطَهَّرُوا» تعلیل للرجحان السابق، و قوله: «وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُطَّهِّرِینَ متمم للتعلیل المذکور، و هذا هو الدلیل علی أن المراد بقوله: «لَمَسْجِدٌ أُسِّسَ إلخ هو مسجد قبا لا مسجد النبی أو غیره.
و معنی الآیة: لا تقم أی للصلاة فی مسجد الضرار أبدا، أقسم، لمسجد قبا الذی هو مسجد أسس علی تقوی الله من أول یوم أحق و أحری أن تقوم فیه للصلاة و ذلک أن فیه رجالا یحبون التطهر من الذنوب أو من الأرجاس و الأحداث و الله یحب المطهرین و علیک أن تقوم فیهم.
و قد ظهر بذلک أن قوله: «لَمَسْجِدٌ أُسِّسَ إلخ، بمنزلة التعلیل لرجحان المسجد علی المسجد و قوله: «فِیهِ رِجالٌ إلخ، لإفادة رجحان أهله علی أهله، و قوله 
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الآتی: «أَ فَمَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ إلخ، لبیان الرجحان الثانی.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ عَلی تَقْوی مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٍ خَیْرٌ» إلی آخر الآیة شفا البئر طرفه، و جرف الوادی جانبه الذی انحفر بالماء أصله و هار الشی‌ء یهار فهو هائر و ربما یقال: هار بالقلب و أنهار ینهار انهیارا أی سقط عن لین فقوله:
«عَلی شَفا جُرُفٍ هارٍ فَانْهارَ بِهِ فِی نارِ جَهَنَّمَ استعارة تخییلیة شبه فیها حالهم بحال من بنی بنیانا علی نهایة شفیر واد لا ثقة بثباتها و قوامها فتساقطت بما بنی علیه من البنیان و کان فی أصله جهنم فوقع فی ناره، و هذا بخلاف من بنی بنیانه علی تقوی من الله و رضوان منه أی جری فی حیاته علی اتقاء عذاب الله و ابتغاء رضاه.
و ظاهر السیاق أن قوله: «أَ فَمَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ عَلی تَقْوی إلخ، و قوله:
«أَمْ مَنْ أَسَّسَ بُنْیانَهُ عَلی شَفا جُرُفٍ إلخ، مثلان یمثل بهما بنیان حیاة المؤمنین و المنافقین و هو الدین و الطریق الذی یجریان علیه فیها فدین المؤمن هو تقوی الله و ابتغاء رضوانه عن یقین به، و دین المنافق مبنی علی التزلزل و الشک.
و لذلک أعقبه الله تعالی و زاد فی بیانه بقوله: «لا یَزالُ بُنْیانُهُمُ یعنی المنافقین «الَّذِی بَنَوْا رِیبَةً» و شکا «فِی قُلُوبِهِمْ لا یتعدی إلی مرحلة الیقین «إِلَّا أَنْ تَقَطَّعَ قُلُوبُهُمْ فتتلاشی الریبة بتلاشیها «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ و لذلک یضع هؤلاء و یرفع أولئک.



(بحث روائی)

فی المجمع، قال المفسرون: إن بنی عمرو بن عوف اتخذوا مسجد قبا، و بعثوا إلی رسول الله ص أن یأتیهم فأتاهم و صلی فیه- فحسدهم جماعة من المنافقین من بنی غنم بن عوف- فقالوا: نبنی مسجدا فنصلی فیه و لا نحضر جماعة محمد، و کانوا اثنی عشر رجلا، و قیل: خمسة عشر رجلا، منهم: ثعلبة بن حاطب و معتب بن قشیر- و نبتل بن الحارث فبنوا مسجدا إلی جنب مسجد قبا-.
فلما بنوه أتوا رسول الله ص و هو یتجهز إلی تبوک- فقالوا: یا رسول الله إنا قد بنینا مسجدا- لذی العلة و الحاجة و اللیلة الممطرة و اللیلة الشاتیة،- و إنا نحب أن تأتینا فتصلی فیه لنا- و تدعو بالبرکة فقال (ص): إنی علی جناح سفر- و لو قدمنا أتیناکم إن شاء الله فصلینا لکم فیه، فلما انصرف رسول الله ص من تبوک- نزلت 
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علیه الآیة فی شأن المسجد-.
قال: فوجه رسول الله ص عند قدومه من تبوک- عاصم بن عوف العجلانی و مالک بن الدخشم- و کان مالک من بنی عمرو بن عوف فقال لهما: انطلقا إلی هذا المسجد الظالم أهله فأهدماه و حرقاه، و روی أنه بعث عمار بن یاسر و وحشیا فحرقاه، و أمر بأن یتخذ کناسة یلقی فیها الجیف.
أقول: و
فی روایة القمی": أنه (ص) بعث لذلک مالک بن دخشم الخزاعی- و عامر بن عدی أخا بنی عمرو بن عوف- فجاء مالک و قال لعامر: انتظرنی حتی أخرج نارا من منزلی، فدخل و جاء بنار و أشعل فی سعف النخل- ثم أشعله فی المسجد فتفرقوا، و قعد زید بن حارثة حتی احترقت البنیة- ثم أمر بهدم حائطه.
و القصة مرویة بطرق کثیرة من طرق أهل السنة، و الروایات متقاربة إلا أن فی أسامی من بعثه النبی ص اختلافا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن إسحاق قال": کان الذین بنوا مسجد الضرار اثنی عشر رجلا: خذام بن خالد بن عبید بن زید، و ثعلبة بن حاطب و هلال بن أمیة، و معتب بن قشیر، و أبو حبیبة بن الأزعر، و عباد بن حنیف، و جاریة بن عامر و ابناه مجمع و زید، و نبتل بن الحارث، و بخدج بن عثمان «1» و ودیعة بن ثابت.
و فی المجمع،": فی قوله: «وَ إِرْصاداً لِمَنْ حارَبَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ قال: هو أبو عامر الراهب، قال و کان من قصته أنه کان قد ترهب فی الجاهلیة- و لبس المسوح فلما قدم النبی ص المدینة حسده، و حزب علیه الأحزاب- ثم هرب بعد فتح مکة إلی الطائف- فلما أسلم أهل الطائف لحق بالشام، و خرج إلی الروم و تنصر و هو أبو حنظلة غسیل الملائکة- الذی قتل مع النبی ص یوم أحد- و کان جنبا فغسلته الملائکة-.
و سمی رسول الله ص أبا عامر الفاسق، و کان قد أرسل إلی المنافق أن استعدوا و ابنوا مسجدا- فإنی أذهب إلی قیصر و آتی من عنده بجنود، و أخرج محمدا من المدینة- فکان هؤلاء المنافقون یتوقعون أن یجیئهم أبو عامر- فمات قبل أن یبلغ ملک الروم.
أقول: و فی معناه عدة من الروایات.
______________________________
(1) و فی السیرة: بجاد بن عثمان و هو الصحیح (ب).
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و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن المسجد الذی أسس علی التقوی- فقال: مسجد قبا:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره،
و روی هذا المعنی أیضا فی الکافی، بإسناده عن معاویة بن عمار عنه (ع).
و قد روی فی الدر المنثور، بغیر واحد من الطرق عن النبی ص أنه قال: هو مسجدی هذا، و هو مخالف لظاهر الآیة و خاصة- قوله: «فِیهِ رِجالٌ إلخ، فإن الکلام موضوع فی القیاس بین المسجدین:- مسجد قبا و مسجد الضرار و القیاس بین أهلیهما- و لا غرض یتعلق بمسجد النبی ص.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحلبی عن الصادق (ع) قال: سألته عن قول الله:
«فِیهِ رِجالٌ یُحِبُّونَ أَنْ یَتَطَهَّرُوا» قال: الذین یحبون أن یتطهروا نظف الوضوء- و هو الاستنجاء بالماء و قال: قال نزلت هذه فی أهل قبا.
و فی المجمع،: فی الآیة قال: یحبون أن یتطهروا بالماء عن الغائط و البول: و هو المروی عن السیدین: الباقر و الصادق (ع)
، و روی عن النبی ص أنه قال: لأهل قبا: ما ذا تفعلون فی طهرکم- فإن الله تعالی قد أحسن علیکم الثناء؟ قالوا:
نغسل أثر الغائط. فقال: أنزل الله فیکم: «وَ اللَّهُ یُحِبُّ الْمُطَّهِّرِینَ .
و فیه،: فی قراءة قوله: «إِلَّا أَنْ تَقَطَّعَ قُلُوبُهُمْ و قرأ یعقوب و سهل: «إلی أن» علی أنه حرف الجر، و هو قراءة الحسن و قتادة و الجحدری و جماعة: و رواه البرقی عن أبی عبد الله (ع).
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اشارة

إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَیَقْتُلُونَ وَ یُقْتَلُونَ وَعْداً عَلَیْهِ حَقًّا فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ وَ الْقُرْآنِ وَ مَنْ أَوْفی بِعَهْدِهِ مِنَ اللَّهِ فَاسْتَبْشِرُوا بِبَیْعِکُمُ الَّذِی بایَعْتُمْ بِهِ وَ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (111) التَّائِبُونَ الْعابِدُونَ الْحامِدُونَ السَّائِحُونَ الرَّاکِعُونَ السَّاجِدُونَ الْآمِرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ النَّاهُونَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ الْحافِظُونَ لِحُدُودِ اللَّهِ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ (112) ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ کانُوا أُولِی قُرْبی مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُمْ أَصْحابُ الْجَحِیمِ (113) وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلاَّ عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ إِنَّ إِبْراهِیمَ لَأَوَّاهٌ حَلِیمٌ (114) وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً بَعْدَ إِذْ هَداهُمْ حَتَّی یُبَیِّنَ لَهُمْ ما یَتَّقُونَ إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (115)
إِنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (116) لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِّ وَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُ فِی ساعَةِ الْعُسْرَةِ مِنْ بَعْدِ ما کادَ یَزِیغُ قُلُوبُ فَرِیقٍ مِنْهُمْ ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ إِنَّهُ بِهِمْ رَؤُفٌ رَحِیمٌ (117) وَ عَلَی الثَّلاثَةِ الَّذِینَ خُلِّفُوا حَتَّی إِذا ضاقَتْ عَلَیْهِمُ الْأَرْضُ بِما رَحُبَتْ وَ ضاقَتْ عَلَیْهِمْ أَنْفُسُهُمْ وَ ظَنُّوا أَنْ لا مَلْجَأَ مِنَ اللَّهِ إِلاَّ إِلَیْهِ ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا إِنَّ اللَّهَ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ (118) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ (119) ما کانَ لِأَهْلِ الْمَدِینَةِ وَ مَنْ حَوْلَهُمْ مِنَ الْأَعْرابِ أَنْ یَتَخَلَّفُوا عَنْ رَسُولِ اللَّهِ وَ لا یَرْغَبُوا بِأَنْفُسِهِمْ عَنْ نَفْسِهِ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ لا یُصِیبُهُمْ ظَمَأٌ وَ لا نَصَبٌ وَ لا مَخْمَصَةٌ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَطَؤُنَ مَوْطِئاً یَغِیظُ الْکُفَّارَ وَ لا یَنالُونَ مِنْ عَدُوٍّ نَیْلاً إِلاَّ کُتِبَ لَهُمْ بِهِ عَمَلٌ صالِحٌ إِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ (120)
وَ لا یُنْفِقُونَ نَفَقَةً صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً وَ لا یَقْطَعُونَ وادِیاً إِلاَّ کُتِبَ لَهُمْ لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (121) وَ ما کانَ الْمُؤْمِنُونَ لِیَنْفِرُوا کَافَّةً فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ لَعَلَّهُمْ یَحْذَرُونَ (122) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قاتِلُوا الَّذِینَ یَلُونَکُمْ مِنَ الْکُفَّارِ وَ لْیَجِدُوا فِیکُمْ غِلْظَةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ (123)
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(بیان)

آیات فی أغراض متفرقة یجمعها غرض واحد مرتبط بغرض الآیات السابقة فإنها تتکلم حول القتال فمنها ما یمدح المؤمنین و یعدهم وعدا جمیلا علی جهادهم فی سبیل الله و منها ما ینهی عن التودد إلی المشرکین و الاستغفار لهم، و منها ما یدل علی توبته تعالی للثلاثة المخلفین عن غزوة تبوک، و منها ما یفرض علی أهل المدینة و من حولهم من الأعراب أن یخرجوا مع النبی ص إذا أراد الخروج إلی قتال و لا یتخلفوا عنه، و منها ما یفرض علی الناس أن یلازم بعضهم البیضة للتفقه فی الدین ثم تبلیغه إلی قومهم إذا رجعوا إلیهم و منها ما یقضی بقتال الکفار ممن یلی بلاد الإسلام.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ» إلی آخر الآیة، الاشتراء هو قبول العین المبیعة بنقل الثمن فی المبایعة.
و الله سبحانه یذکر فی الآیة وعده القطعی للذین یجاهدون فی سبیل الله بأنفسهم و أموالهم بالجنة، و یذکر أنه ذکر ذلک فی التوراة و الإنجیل کما یذکره فی القرآن.
و قد قلبه سبحانه فی قالب التمثیل فصور ذلک بیعا، و جعل نفسه مشتریا
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و المؤمنین بائعین، و أنفسهم و أموالهم سلعة و مبیعا، و الجنة ثمنا، و التوراة و الإنجیل و القرآن سندا للمبایعة، و هو من لطیف التمثیل ثم یبشر المؤمنین ببیعهم ذلک، و یهنئهم بالفوز العظیم.
قوله تعالی: «التَّائِبُونَ الْعابِدُونَ الْحامِدُونَ السَّائِحُونَ إلی آخر الآیة، یصف سبحانه المؤمنین بأجمل صفاتهم، و الصفات مرفوعة بالقطع أی المؤمنون هم التائبون العابدون إلخ، فهم التائبون لرجوعهم من غیر الله إلی الله سبحانه العابدون له و یعبدونه بألسنتهم فیحمدونه بجمیل الثناء، و بأقدامهم فیسیحون و یجولون من معهد من المعاهد الدینیة و مسجد من مساجد الله إلی غیره، و بأبدانهم فیرکعون له و یسجدون له.
هذا شأنهم بالنسبة إلی حال الانفراد و أما بالنسبة إلی حال الاجتماع فهم آمرون بالمعروف فی السنة الدینیة و ناهون عن المنکر فیها ثم هم حافظون لحدود الله لا یتعدونه فی حالتی انفرادهم و اجتماعهم خلوتهم و جلوتهم، ثم یأمر النبی ص بأن یبشرهم و قد بشرهم تعالی نفسه فی الآیة السابقة، و فیه من کمال التأکید ما لا یقدر قدره.
و قد ظهر بما قررنا أولا: وجه الترتیب بین الأوصاف التی عدها لهم فقد بدأ بأوصافهم منفردین و هی التوبة و العبادة و السیاحة و الرکوع و السجود ثم ذکر ما لهم من الوصف الخاص بهم المنبعث عن إیمانهم مجتمعین و هو الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و ختم بما لهم من جمیل الوصف فی حالتی انفرادهم و اجتماعهم و هو حفظهم لحدود الله، و فی التعبیر بالحفظ مضافا إلی الدلالة علی عدم التعدی دلالة علی الرقوب و الاهتمام.
و ثانیا: أن المراد بالسیاحة- و معناه السیر فی الأرض- علی ما هو الأنسب بسیاق الترتیب هو السیر إلی مساکن ذکر الله و عبادته کالمساجد، و أما القول بأن المراد بالسیاحة الصیام أو السیاحة فی الأرض للاعتبار بعجائب قدرة الله و ما جری علی الأمم الماضیة مما تحکیه دیارهم و آثارهم أو المسافرة لطلب العلم أو المسافرة لطلب الحدیث خاصة فهی وجوه غیر سدیدة.
أما الأول: فلا دلیل علیه من جهة اللفظ البتة، و أما الوجوه الأخر فإنها و إن کانت ربما استفید الندب من مثل قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ:» المؤمن:- 82، و قوله: «فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ:» الآیة- 122 من السورة إلا أن إرادتها من قوله:
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«السَّائِحُونَ تبطل جودة الترتیب بین الصفات المنضودة.
و ثالثا: أن هذه الصفات الشریفة هی التی یتم بها إیمان المؤمن المستوجب للوعد القطعی بالجنة المستتبع للبشارة الإلهیة و النبویة و هی الملازمة للقیام بحق الله المستلزمة لقیام الله سبحانه بما جعله من الحق علی نفسه.
قوله تعالی: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ کانُوا أُولِی قُرْبی إلی آخر الآیتین، معنی الآیة ظاهر غیر أنه تعالی لما ذکر فی الآیة الثانیة التی تبین سبب استغفار إبراهیم لأبیه مع کونه کافرا أنه تبرأ منه بعد ذلک لما تبین له أنه عدو لله، فدل ذلک علی أن تبین کون المشرکین أصحاب الجحیم إنما یرشد إلی عدم جواز الاستغفار لکونه ملازما لکونهم أعداء لله فإذا تبین للنبی و الذین آمنوا أن المشرکین أعداء لله کشف ذلک لهم عن حکم ضروری و هو عدم جواز الاستغفار لکونه لغوا لا یترتب علیه أثر و خضوع الإیمان مانع أن یلغو العبد مع ساحة الکبریاء.
و ذلک أنه تارة یفرض الله تعالی عدوا للعبد مبغضا له لتقصیر من ناحیته و سوء من عمله فمن الجائز بالنظر إلی سعة رحمة الله أن یستغفر له و یسترحم إذا کان العبد متذللا غیر مستکبر، و تارة یفرض العبد عدوا لله محاربا له مستکبرا مستعلیا کأرباب الجحود و العناد من المشرکین، و العقل الصریح حاکم بأنه لا ینفعه حینئذ شفاعة بمسألة أو استغفار إلا أن یتوب و یرجع إلی الله و ینسلخ عن الاستکبار و العناد و یتلبس بلباس الذلة و المسکنة فلا معنی لسؤال الرحمة و المغفرة لمن یأبی عن القبول، و لا للاستعطاء لمن لا یخضع للأخذ و التناول إلا الهزء بمقام الربوبیة و اللعب بمقام العبودیة و هو غیر جائز بضرورة من حکم الفطرة.
و فی الآیة نفی الجواز بنفی الحق بدلیل قوله: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا» أی ما کانوا یملکون الاستغفار بعد ما تبین لهم کذا و کذا، و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی: «ما کانَ لِلْمُشْرِکِینَ أَنْ یَعْمُرُوا مَساجِدَ اللَّهِ:» الآیة- 17 من السورة أن حکم الجواز مسبوق فی الشرع بجعل الحق.
و المعنی أن النبی و الذین آمنوا بعد ما ظهر و تبین بتبیین الله لهم أن المشرکین أعداء لله مخلدون فی النار لم یکن لهم حق یملکون به أن یستغفروا للمشرکین و لو کانوا أولی قربی منهم، و أما استغفار إبراهیم لأبیه المشرک فإنه ظن أنه لیس بعدو
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معاند لله و إن کان مشرکا فاستعطفه بوعد وعدها إیاه فاستغفر له فلما تبین له أنه عدو لله معاند علی شرکه و ضلاله تبرأ منه.
و قوله: «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَأَوَّاهٌ حَلِیمٌ تعلیل لوعد إبراهیم و استغفاره لأبیه بأنه تحمل جفوة أبیه و وعده وعدا حسنا لکونه حلیما و استغفر له لکونه أواها، و الأواه هو الکثیر التأوه خوفا من ربه و طمعا فیه.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً بَعْدَ إِذْ هَداهُمْ حَتَّی یُبَیِّنَ لَهُمْ ما یَتَّقُونَ إلی آخر الآیتین الآیتان متصلتان بالآیتین قبلهما المسوقتین للنهی عن الاستغفار للمشرکین.
أما الآیة الأولی أعنی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَ إلخ ففیه تهدید للمؤمنین بالإضلال بعد الهدایة إن لم یتقوا ما بین الله لهم أن یتقوه و یجتنبوا منه، و هو بحسب ما ینطبق علی المورد أن المشرکین أعداء لله لا یجوز الاستغفار لهم و التودد إلیهم فعلی المؤمنین أن یتقوا ذلک و إلا فهو الضلال بعد الهدی، و علیک أن تذکر ما قدمناه فی تفسیر قوله تعالی: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ:» المائدة:- 3 فی الجزء الخامس من الکتاب و فی تفسیر آیات ولایة المشرکین و أهل الکتاب الواقعة فی السور المتقدمة.
و الآیة بوجه فی معنی قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ:» الأنفال:- 53 و ما فی معناه من الآیات، و هی جمیعا تهتف بأن من السنة الإلهیة أن تستمر علی العبد نعمته و هدایته حتی یغیر هو ما عنده بالکفران و التعدی فیسلب الله منه النعمة و الهدایة.
و أما الآیة الثانیة أعنی قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ» فذیلها بیان لعلة الحکم السابق المدلول علیه بالآیة السابقة و هو النهی عن تولی أعداء الله أو وجوب التبری منهم إذ لا ولی و لا نصیر حقیقة إلا الله سبحانه و قد بینه للمؤمنین فعلیهم بدلالة من إیمانهم أن یقصروا التولی علیه تعالی أو من أذن فی تولیهم له من أولیائه و لیس لهم أن تعتدوا ذلک إلی تولی أعدائه کائنین من کانوا.
و صدر الآیة بیان لسبب هذا السبب و هو أن الله سبحانه هو الذی یملک کل شی‌ء و بیده الموت و الحیاة فإلیه تدبیر کل أمر فهو الولی لا ولی غیره.
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و قد ظهر من عموم البیان و العلة فی الآیات الأربع أن الحکم عام و هو وجوب التبری أو حرمة التولی لأعداء الله سواء کان التولی بالاستغفار أو بغیر ذلک و سواء کان العدو مشرکا أو کافرا أو منافقا أو غیرهم من أهل البدع الکافرین بآیات الله أو المصرین علی بعض الکبائر کالمرابی المحارب لله و رسوله.
قوله تعالی: «لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِّ وَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ الَّذِینَ إلی آخر الآیتین، الساعة مقدار من الزمان فساعة العسرة الزمان الذی تعسر فیه الحیاة لابتلاء الإنسان بما تشق معه العیشة علیه کعطش أو جوع أو حر شدید أو غیر ذلک، و الزیغ هو الخروج من الطریق و المیل عن الحق، و إضافة الزیغ إلی القلوب و ذکر ساعة العسرة و سائر ما یلوح من سیاق الکلام دلیل علی أن المراد بالزیغ الاستنکاف عن امتثال أمر النبی ص و الخروج عن طاعته بالتثاقل عن الخروج إلی الجهاد أو الرجوع إلی الأوطان بقطع السیر تحرجا من العسرة و المشقة التی واجهتهم فی مسیرهم.
و التخلیف علی ما فی المجمع،- تأخیر الشی‌ء عمن مضی فأما تأخیر الشی‌ء عنک فی المکان فلیس بتخلیف، و هو من الخلف الذی هو مقابل لجهة الوجه یقال خلفه أی جعله خلفه فهو مخلف. انتهی و الرحب هو السعة التی تقابل الضیق، و بما رحبت أی برحبها فما مصدریة.
و الآیتان و إن کانت کل واحدة منهما ناظرة إلی جهة دون جهة الأخری فالأولی تبین التوبة علی النبی و المهاجرین و الأنصار و الثانیة تبین توبة الثلاثة المخلفین مضافا إلی أن نوع التوبة علی أهل الآیتین مختلف فأهل الآیة الأولی أو بعضهم تاب الله علیهم من غیر معصیة منهم و أهل الآیة الثانیة تیب علیهم و هم عاصون مذنبون.
و بالجملة الآیتان مختلفتان غرضا و مدلولا غیر أن السیاق یدل علی أنهما مسوقتان لغرض واحد و متصلتان کلاما واحدا تبین فیه توبته تعالی للنبی و المهاجرین و الأنصار و الثلاثة الذین خلفوا، و من الدلیل علیه قوله: «لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِ إلی أن قال:
«وَ عَلَی الثَّلاثَةِ» إلخ فالآیة الثانیة غیر مستقلة عن الأولی بحسب اللفظ و إن استقلت عنها فی المعنی، و ذلک یستدعی نزولهما معا و تعلق غرض خاص بهذا الاتصال و الامتزاج.
و لعل الغرض الأصلی بیان توبة الله سبحانه لأولئک الثلاثة المخلفین و قد ضم إلیها ذکر توبته تعالی للمهاجرین و الأنصار حتی للنبی ص لتطیب قلوبهم بخلطهم 
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بغیرهم و زوال تمیزهم من سائر الناس و عفو أثر ذلک عنهم حتی یعود الجمیع علی نعت واحد و هو أن الله تاب علیهم برحمته فهم فیه سواء من غیر أن یرتفع بعضهم عن بعض أو ینخفض بعضهم عن بعض.
و بهذا تظهر النکتة فی تکرار ذکر التوبة فی الآیتین فإن الله سبحانه یبدأ بذکر توبته علی النبی و المهاجرین و الأنصار ثم یقول: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ و علی الثلاثة الذین خلفوا ثم یقول: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا» فلیس إلا أن الکلام مسوق علی منهج الإجمال و التفصیل ذکر فیه توبته تعالی علی الجمیع إجمالا ثم أشیر إلی حال کل من الفریقین علی حدته فذکرت عند ذلک توبته الخاصة به.
و لو کانت کل واحدة من الآیتین ذات غرض مستقل من غیر أن یجمعها غرض جامع لکان ذلک تکرارا من غیر نکتة ظاهرة.
علی أن فی الآیة الأولی دلالة واضحة علی أن النبی ص لم یکن له فی ذلک ذنب و لا زیغ و لا کاد أن یزیغ قلبه فإن فی الکلام مدحا للمهاجرین و الأنصار باتباع النبی ص فلم یزغ قلبه و لا کاد أن یزیغ حتی صار متبعا یقتدی به و لو لا ما ذکرناه من الغرض لم یکن لذکره (ص) مع سائر المذکورین وجه ظاهر.
فیئول معنی الآیة إلی أن الله- أقسم لذلک- تاب و رجع برحمته رجوعا إلی النبی و المهاجرین و الأنصار و الثلاثة الذین خلفوا فأما توبته و رجوعه بالرحمة علی المهاجرین و الأنصار فإنهم اتبعوا النبی فی ساعة العسرة و زمانها و هو أیام مسیرهم إلی تبوک- اتبعوه من بعد ما کاد یزیغ قلوب فریق منهم و یمیل عن الحق بترک الخروج أو ترک السیر فبعد ما اتبعوه تاب الله علیهم إنه بهم لرءوف رحیم.
و أما الثلاثة الذین خلفوا فإنهم آل أمرهم إلی أن ضاقت علیهم الأرض بما رحبت و وسعت- و کان ذلک بسبب أن الناس لم یعاشروهم و لا کلموهم حتی أهلهم فلم یجدوا أنیسا یأنسون به- و ضاقت علیهم أنفسهم- من دوام الغم علیهم- و أیقنوا أن لا ملجأ من الله إلا إلیه بالتوبة و الإنابة فلما کان ذلک کله تاب الله علیهم و انعطف و رجع برحمته إلیهم لیتوبوا إلیه فیقبل توبتهم أنه هو التواب- کثیر الرجوع إلی عباده یرجع إلیهم بالهدایة و التوفیق للتوبة إلیه ثم بقبول تلک التوبة- و الرحیم بالمؤمنین.
و قد تبین بذلک کله أولا: أن المراد بالتوبة علی النبی ص محض الرجوع 
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إلیه بالرحمة، و من الرجوع إلیه بالرحمة، الرجوع إلی أمته بالرحمة فالتوبة علیهم توبة علیه فهو (ص) الواسطة فی نزول الخیرات و البرکات إلی أمته.
و أیضا فإن من فضله تعالی علی نبیه ص أن: کلما ذکر أمته أو الذین معه بخیر أفرده من بینهم و صدر الکلام بذکره تشریفا له کما فی قوله: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ:» البقرة:- 285 و قوله: «ثُمَّ أَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ:» التوبة- 26، و قوله: «لکِنِ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ جاهَدُوا:» التوبة- 88 إلی غیر ذلک من الموارد.
و ثانیا: أن المراد بما ذکر ثانیا و ثالثا من التوبة بقوله: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ فی الموضعین هو تفصیل ما ذکره إجمالا بقوله: «لَقَدْ تابَ اللَّهُ .
و ثالثا: أن المراد بالتوبة فی قوله: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ فی الموضعین رجوعه تعالی إلیهم بالهدایة إلی الخیر و التوفیق فقد ذکرنا مرارا فی الأبحاث السابقة أن توبة العبد محفوفة بتوبتین من الرب تعالی، و أنه یرجع إلیه بالتوفیق و إفاضة رحمة الهدایة و هو التوبة الأولی منه فیهتدی العبد إلی الاستغفار و هو توبته فیرجع تعالی إلیه بقبول توبته و غفران ذنوبه و هو التوبة الثانیة منه تعالی.
و الدلیل علی أن المراد بها فی الموضعین ذلک أما فی الآیة الأولی فلأنه لم یذکر منهم فیها ذنبا یستغفرون له حتی تکون توبته علیهم توبة قبول، و إنما ذکر أنه کان من المتوقع زیغ قلوب بعضهم و هو یناسب التوبة الأولی منه تعالی دون الثانیة، و أما فی الآیة الثانیة فلأنه ذکر بعدها قوله: «لِیَتُوبُوا» و هو الاستغفار، أخذ غایة لتوبته تعالی فتوبته تعالی قبل توبتهم لیست إلا التوبة الأولی منه.
و ربما أید ذلک قوله تعالی فی مقام تعلیل توبته علیهم: «إِنَّهُ بِهِمْ رَؤُفٌ رَحِیمٌ حیث لم یذکر من أسمائه ما یدل بلفظه علی قبول توبتهم کما لم یذکر منهم توبة بمعنی الاستغفار.
و رابعا: أن المراد بقوله فی الآیة الثانیة: «لِیَتُوبُوا» توبة الثلاثة الذین خلفوا المترتب علی توبته تعالی الأولی علیهم، فالمعنی ثم تاب الله علی الثلاثة لیتوب الثلاثة فیتوب علیهم و یغفر لهم إنه هو التواب الرحیم.
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فإن قلت: فالآیة لم تدل علی قبول توبتهم و هذا مخالف للضرورة الثابتة من جهة النقل أن الآیة نزلت فی توبتهم.
قلت: القصة ثابتة نقلا غیر أنه لا توجد دلالة فی لفظ الآیة إلا أن الآیة تدل بسیاقها علی ذلک فقد قال تعالی فی مقام الإجمال: «لَقَدْ تابَ اللَّهُ و هو أعم بإطلاقه من التوبة بمعنی التوفیق و بمعنی القبول، و کذا قوله بعد: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ و خاصة بالنظر إلی ما فی الجملة من سیاق الحصر الناظر إلی قوله: «وَ ظَنُّوا أَنْ لا مَلْجَأَ مِنَ اللَّهِ إِلَّا إِلَیْهِ فإذا کانوا أقدموا علی التوبة لیأخذوا ملجأ من الله یأمنون فیه و قد هداهم الله إلیه بالتوبة فتابوا فمن المحال أن یردهم الله من بابه خائبین و هو التواب الرحیم، و کیف یستقیم ذلک؟ و هو القائل عز من قائل: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ:» النساء:- 17.
و ربما قیل: إن معنی «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا» ثم سهل الله علیهم التوبة لیتوبوا. و هو سخیف. و أسخف منه قول من قال: إن المراد بالتوبة فی «لِیَتُوبُوا» الرجوع إلی حالتهم الأولی قبل المعصیة. و أسخف منه قول آخرین: «إن الضمیر فی «لِیَتُوبُوا» راجع إلی المؤمنین و المعنی ثم تاب علی الثلاثة و أنزل توبتهم علی نبیه ص لیتوب المؤمنون من ذنوبهم لعلمهم بأن الله قابل التوب.
و خامسا: أن الظن یفید فی الآیة مفاد العلم لا لدلالة لفظیة بل لخصوص المورد.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ الصدق بحسب الأصل مطابقة القول و الخبر للخارج، و یوصف به الإنسان إذا طابق خبره الخارج ثم لما عد کل من الاعتقاد و العزم- الإرادة- قولا توسع فی معنی الصدق فعد الإنسان صادقا إذا طابق خبره الخارج و صادقا إذا عمل بما اعتقده و صادقا إذا أتی بما یریده و یعزم علیه علی الجد.
و ما فی الآیة من إطلاق الأمر بالتقوی و إطلاق الصادقین و إطلاق الأمر بالکون معهم- و المعیة هی المصاحبة فی العمل و هو الاتباع- یدل علی أن المراد بالصدق هو معناه الوسیع العام دون الخاص.
فالآیة تأمر المؤمنین بالتقوی و اتباع الصادقین فی أقوالهم و أفعالهم و هو غیر الأمر بالاتصاف بصفتهم فإنه الکون منهم لا الکون معهم و هو ظاهر.
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قوله تعالی: «ما کانَ لِأَهْلِ الْمَدِینَةِ وَ مَنْ حَوْلَهُمْ مِنَ الْأَعْرابِ إلی آخر الآیتین الرغبة میل خاص نفسانی و الرغبة فی الشی‌ء المیل إلیه لطلب منفعة فیه، و الرغبة عن الشی‌ء المیل عنه بترکه و الباء للسببیة فقوله: «وَ لا یَرْغَبُوا بِأَنْفُسِهِمْ عَنْ نَفْسِهِ معناه و لیس لهم أن یشتغلوا بأنفسهم عن نفسه فیترکوه عند مخاطر المغازی و فی تعب الأسفار و دعثائها و یقعدوا للتمتع من لذائذ الحیاة، و الظمأ العطش، و النصب التعب و المخمصة المجاعة، و الغیظ أشد الغضب، و الموطأ الأرض التی توطأ بالأقدام.
و الآیة تسلب حق التخلف عن النبی ص من أهل المدینة و الأعراب الذین حولها ثم تذکر أن الله قابل هذا السلب منهم بأنه یکتب لهم فی کل مصیبة تصیبهم فی الجهاد من جوع و عطش و تعب و فی کل أرض یطئونها فیغیظون به الکفار أو نیل نالوه منهم عملا صالحا فإنهم محسنون و الله لا یضیع أجر المحسنین، و هذا معنی قوله:
«ذلِکَ بِأَنَّهُمْ لا یُصِیبُهُمْ ظَمَأٌ» إلخ.
ثم ذکر أن نفقاتهم صغیرة یسیرة کانت أو کبیرة خطیرة و کذا کل واد قطعوه فإنه مکتوب لهم محفوظ لأجلهم لیجزوا به أحسن الجزاء.
و قوله: «لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ غایة متعلقه بقوله: «کُتِبَ لَهُمْ أی غایة هذه الکتابة هی أن یجزیهم بأحسن أعمالهم، و إنما خص جزاء أحسن الأعمال بالذکر لأن رغبة العامل عاکفة علیه، أو لأن الجزاء بأحسنها یستلزم الجزاء بغیره، أو لأن المراد بأحسن الأعمال الجهاد فی سبیل الله لکونه أشقها و قیام الدعوة الدینیة به.
و هاهنا معنی آخر و هو أن جزاء العمل فی الحقیقة إنما هو نفس العمل عائدا إلی الله فأحسن الجزاء هو أحسن العمل فالجزاء بأحسن الأعمال فی معنی الجزاء بأحسن الجزاء و معنی آخر و هو أن یغفر الله سبحانه سیئاتهم المشوبة بأعمالهم الحسنة و یستر جهات نقصها فیکون العمل أحسن بعد ما کان حسنا ثم یجزیهم بأحسن ما کانوا یعملون فافهم ذلک و ربما رجع المعنیان إلی معنی واحد.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ الْمُؤْمِنُونَ لِیَنْفِرُوا کَافَّةً فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ السیاق یدل علی أن المراد بقوله: «لِیَنْفِرُوا کَافَّةً» لینفروا و لیخرجوا إلی الجهاد جمیعا، و قوله: «فِرْقَةٍ مِنْهُمْ الضمیر للمؤمنین الذین لیس 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌9، ص: 404
لهم أن ینفروا کافة، و لازمه أن یکون النفر إلی النبی ص منهم.
فالآیة تنهی مؤمنی سائر البلاد غیر مدینة الرسول أن ینفروا إلی الجهاد کافة بل یحضضهم أن ینفر طائفة منهم إلی النبی ص للتفقه فی الدین و ینفر إلی الجهاد غیرهم.
و الأنسب بهذا المعنی أن یکون الضمیر فی قوله «رَجَعُوا» للطائفة المتفقهین، و فی قوله: «إِلَیْهِمْ لقومهم و المراد إذا رجع هؤلاء المتفقهون إلی قومهم، و یمکن العکس بأن یکون المعنی: إذا رجع قومهم من الجهاد إلی هؤلاء الطائفة بعد تفقههم و رجوعهم إلی أوطانهم.
و معنی الآیة لا یجوز لمؤمنی البلاد أن یخرجوا إلی الجهاد جمیعا فهلا نفر و خرج إلی النبی ص طائفة من کل فرقة من فرق المؤمنین لیتحققوا الفقه و الفهم فی الدین فیعملوا به لأنفسهم و لینذروا بنشر معارف الدین و ذکر آثار المخالفة لأصوله و فروعه قومهم إذا رجعت هذه الطائفة إلیهم لعلهم یحذرون و یتقون.
و من هنا یظهر أولا: أن المراد بالتفقه تفهم جمیع المعارف الدینیة من أصول و فروع لا خصوص الأحکام العملیة و هو الفقه المصطلح علیه عند المتشرعة، و الدلیل علیه قوله: «لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ فإن ذلک أمر إنما یتم بالتفقه فی جمیع الدین و هو ظاهر.
و ثانیا: أن النفر إلی الجهاد موضوع عن طلبة العلم الدینی بدلالة من الآیة.
و ثالثا: أن سائر المعانی المحتملة التی ذکروها فی الآیة بعیدة عن السیاق کقول بعضهم: إن المراد بقوله: «لِیَنْفِرُوا کَافَّةً» نفرهم إلی النبی ص للتفقه، و قول بعضهم فی «فَلَوْ لا نَفَرَ» أی إلی الجهاد، و المراد بقوله: «لِیَتَفَقَّهُوا» أی الباقون المتخلفون فینذروا قومهم النافرین إلی الجهاد إذا رجعوا إلی أولئک المتخلفین. فهذه و نظائرها معان بعیدة لا جدوی فی التعرض لها و الإطناب فی البحث عنها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قاتِلُوا الَّذِینَ یَلُونَکُمْ مِنَ الْکُفَّارِ وَ لْیَجِدُوا فِیکُمْ غِلْظَةً وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ أمر بالجهاد العام الذی فیه توسع الإسلام حتی یشیع فی الدنیا فإن قتال کل طائفة من المؤمنین من یلیهم من الکفار لا ینتهی إلا باتساع الإسلام اتساعا باستقرار سلطنته علی الدنیا و إحاطته بالناس جمیعا.
و المراد بقوله: «وَ لْیَجِدُوا فِیکُمْ غِلْظَةً» أی الشدة فی ذات الله و لیس یعنی بها الخشونة و الفظاظة و سوء الخلق و القساوة و الجفاء فجمیع الأصول الدینیة تذم ذلک 
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و تستقبحه، و لحن آیات الجهاد ینهی عن کل تعد و اعتداء و جفاء کما مر فی سورة البقرة.
و فی قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ مَعَ الْمُتَّقِینَ وعد إلهی بالنصر بشرط التقوی، و یئول معناه إلی إرشادهم إلی أن یکونوا دائما مراقبین لأنفسهم ذاکرین مقام ربهم منهم، و هو أنه معهم و مولاهم فهم الأعلون إن کانوا یتقون.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن جابر بن عبد الله قال: نزلت هذه الآیة علی رسول الله ص و هو فی المسجد: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ الآیة- فکبر الناس فی المسجد- فأقبل رجل من الأنصار ثانیا طرفی ردائه علی عاتقه- فقال: یا رسول الله أ نزلت هذه الآیة؟ قال: نعم. فقال الأنصاری: بیع ربیح لا نقیل و لا نستقیل.
و فی الکافی، بإسناده عن سماعة عن أبی عبد الله (ع) قال: لقی عباد البصری علی بن الحسین (ع) فی طریق مکة فقال له: یا علی بن الحسین ترکت الجهاد و صعوبته- و أقبلت علی الحج و لینته إن الله یقول: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری إلخ، فقال علی بن الحسین (ع)- إذا رأینا هؤلاء الذین هذه صفتهم فالجهاد معهم أفضل من الحج.
أقول: یرید (ع) ما فی الآیة الثانیة: «التَّائِبُونَ الْعابِدُونَ الآیة من الأوصاف.
و عن النبی ص قال: سیاحة أمتی فی المساجد.
أقول:
و روی عن أبی هریرة عن النبی ص: أن السائحین هم الصائمون.
و عن أبی أمامة عنه (ص): إن سیاحة أمتی الجهاد فی سبیل الله،
و قد تقدم الکلام فیه.
و فی المجمع،": «التائبین العابدین» إلی آخرها بالیاء- عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع). پ
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ : أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و البخاری و مسلم و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن سعید بن المسیب عن أبیه قال: لما حضرت أبا طالب الوفاة دخل علیه النبی ص- و عنده أبو جهل 
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و عبد الله بن أبی أمیة- فقال النبی ص: أی عم قل لا إله إلا الله أحاج لک بها عند الله- فقال أبو جهل و عبد الله بن أبی أمیة: یا أبا طالب أ ترغب عن ملة عبد المطلب؟
و جعل النبی ص یعرضها علیه- و أبو جهل و عبد الله یعانوانه «1» بتلک المقالة- فقال أبو طالب آخر ما کلمهم هو: علی ملة عبد المطلب، و أبی أن یقول: لا إله إلا الله.
فقال النبی ص: لأستغفرن لک ما لم أنه عنک فنزلت: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ الآیة، و أنزل الله فی أبی طالب فقال لرسول الله ص: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ».
أقول: و فی معناه روایات أخری من طرق أهل السنة، و فی بعضها أن المسلمین لما رأوا النبی ص یستغفر لعمه و هو مشرک استغفروا لآبائهم المشرکین فنزلت الآیة، و قد اتفقت الروایة عن أئمة أهل البیت (ع) أنه کان مسلما غیر متظاهر بإسلامه لیتمکن بذلک من حمایة النبی ص، و فیما روی بالنقل الصحیح من أشعاره شی‌ء کثیر یدل علی توحیده و تصدیقه النبوة، و قد قدمنا نبذة منها.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر قال: الأواه الدعاء.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً» الآیة- قیل: مات قوم من المسلمین علی الإسلام- قبل أن تنزل الفرائض فقال المسلمون: یا رسول الله إخواننا المسلمون ماتوا قبل الفرائض ما منزلتهم؟ فنزل: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً» الآیة": عن الحسن.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": فی الآیة قال: نزلت حین أخذوا الفداء من المشرکین یوم الأساری «2» قال: لم یکن لکم أن تأخذوه حتی یؤذن لکم- و لکن ما کان الله لیعذب قوما بذنب أذنبوه- حتی یبین لهم ما یتقون. قال: حتی ینهاهم قبل ذلک.
أقول: ظاهر الروایتین أنهما من التطبیق دون النزول بمعناه المصطلح علیه، و اتصال الآیة بالآیتین قبلها و دخولها فی سیاقهما ظاهر، و قد تقدم توضیحه.
و فی الکافی، بإسناده عن حمزة بن محمد الطیار عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله:
______________________________
(1) أی یفسرانه.
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«وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً- بَعْدَ إِذْ هَداهُمْ حَتَّی یُبَیِّنَ لَهُمْ ما یَتَّقُونَ قال: یعرفهم ما یرضیه و ما یسخطه. الحدیث:
أقول: و رواه أیضا عن عبد الأعلی عنه (ع)، و رواه البرقی أیضا فی المحاسن.
و فی تفسیر القمی،: «لقد تاب الله بالنبی علی المهاجرین و الأنصار- الذین اتبعوه فی ساعة العسرة» قال الصادق (ع): هکذا نزلت- و هم أبو ذر و أبو خیثمة و عمیر بن وهب- الذین تخلفوا ثم لحقوا برسول الله ص.
أقول: و قد استخرجناه من حدیث طویل أورده القمی فی تفسیره فی قوله تعالی: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً:» الآیة:- 46 من السورة، و روی قراءة «بالنبی» فی المجمع، عنه و عن الرضا (ع).
و فی المجمع،": فی قوله: «وَ عَلَی الثَّلاثَةِ الَّذِینَ خُلِّفُوا» و قرأ علی بن الحسین زین العابدین و محمد بن علی الباقر- و جعفر بن محمد الصادق (ع)- و أبو عبد الرحمن السلمی. خالفوا.
و فیه،": فی قوله: «لَقَدْ تابَ اللَّهُ عَلَی النَّبِیِّ وَ الْمُهاجِرِینَ وَ الْأَنْصارِ» الآیة- نزلت فی غزاة تبوک و ما لحق المسلمین فیها من العسرة- حتی هم قوم بالرجوع ثم تدارکهم لطف الله سبحانه- قال الحسن: کان العشرة من المسلمین- یخرجون علی بعیر یعتقبونه بینهم یرکب الرجل ساعة- ثم ینزل فیرکب صاحبه کذلک، و کان زادهم الشعیر المسوس و التمر المدود و الإهالة السنخة- و کان النفر منهم یخرجون ما معهم من التمیرات بینهم- فإذا بلغ الجوع من أحدهم أخذ التمرة فلاکها حتی یجد طعمها- ثم یعطیها صاحبه فیمصها- ثم یشرب علیها جرعة من ماء کذلک- حتی یأتی علی آخرهم فلا یبقی من التمرة إلا النواة.
و فیه،": فی قوله: «وَ عَلَی الثَّلاثَةِ الَّذِینَ خُلِّفُوا» الآیة- نزلت فی شأن کعب بن مالک و مرارة بن الربیع و هلال بن أمیة، و ذلک أنهم تخلفوا عن رسول الله ص- و لم یخرجوا معه لا عن نفاق و لکن عن توان- ثم ندموا فلما قدم النبی ص المدینة جاءوا إلیه و اعتذروا- فلم یکلمهم النبی ص و تقدم إلی المسلمین- بأن لا یکلمهم أحد منهم فهجرهم الناس حتی الصبیان، و جاءت نساؤهم إلی رسول الله ص فقلن له: یا رسول الله نعتزلهم؟ فقال: و لکن لا یقربوکن-.
فضاقت علیهم المدینة فخرجوا إلی رءوس الجبال، و کان أهالیهم یجیئون لهم 
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بالطعام و لا یکلمونهم- فقال بعضهم لبعض: قد هجرنا الناس- و لا یکلمنا أحد منهم فهلا نتهاجر نحن أیضا؟ فتفرقوا و لم یجتمع منهم اثنان، و بقوا علی ذلک خمسین یوما یتضرعون إلی الله تعالی و یتوبون إلیه، فقبل الله تعالی توبتهم و أنزل فیهم هذه الآیة.
أقول: و قد تقدمت القصة فی حدیث طویل نقلناه من تفسیر القمی فی الآیة 46 من السورة، و رویت القصة بطرق کثیرة.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب من تفسیر أبی یوسف بن یعقوب بن سفیان حدثنا مالک بن أنس عن نافع عن ابن عمر قال": «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ قال: أمر الله الصحابة أن یخافوا الله. ثم قال: «وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ یعنی مع محمد و أهل بیته (ع).
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة عن أئمة أهل البیت (ع)
و قد روی فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن ابن عباس، و أیضا عن ابن عساکر عن أبی جعفر: فی قوله: «وَ کُونُوا مَعَ الصَّادِقِینَ قالا: مع علی بن أبی طالب.
و فی الکافی، بإسناده عن یعقوب بن شعیب قال: قلت لأبی عبد الله (ع)- إذا حدث علی الإمام حدث کیف یصنع الناس؟ قال: أین قول الله عز و جل: «فَلَوْ لا نَفَرَ مِنْ کُلِّ فِرْقَةٍ مِنْهُمْ طائِفَةٌ لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ- وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ لَعَلَّهُمْ یَحْذَرُونَ قال: هم فی عذر ما داموا فی الطلب، و هؤلاء الذین ینتظرونهم فی عذر حتی یرجع إلیهم أصحابهم.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة عن الأئمة (ع)، و هو مما یدل علی أن المراد بالتفقه فی الآیة أعم من تعلم الفقه بالمعنی المصطلح علیه الیوم.
و اعلم أن هناک أقوالا أخری فی أسباب نزول بعض الآیات السابقة ترکناها لظهور ضعفها و وهنها.



[سورة التوبة (9): الآیات 124 الی 129]





اشارة

وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ فَمِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ أَیُّکُمْ زادَتْهُ هذِهِ إِیماناً فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا فَزادَتْهُمْ إِیماناً وَ هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ (124) وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ وَ ماتُوا وَ هُمْ کافِرُونَ (125) أَ وَ لا یَرَوْنَ أَنَّهُمْ یُفْتَنُونَ فِی کُلِّ عامٍ مَرَّةً أَوْ مَرَّتَیْنِ ثُمَّ لا یَتُوبُونَ وَ لا هُمْ یَذَّکَّرُونَ (126) وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ نَظَرَ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ هَلْ یَراکُمْ مِنْ أَحَدٍ ثُمَّ انْصَرَفُوا صَرَفَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ (127) لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ حَرِیصٌ عَلَیْکُمْ بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ (128)
فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ (129)
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(بیان)

هی آیات تختتم بها آیات براءة و هی تذکر حال المؤمنین و المنافقین عند مشاهدة نزول السور القرآنیة، یتحصل بذلک أیضا أمارة من أمارات النفاق یعرف بها المنافق من المؤمن، و هو قولهم عند نزول القرآن: أیکم زادته هذه إیمانا؟ و نظر بعضهم إلی بعض هل یراکم من أحد؟.
و فیها وصفه تعالی نبیه ص وصفا یحن به إلیه قلوب المؤمنین، و أمره بالتوکل علیه إن أعرضوا عنه.
قوله تعالی: «وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ فَمِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ أَیُّکُمْ زادَتْهُ هذِهِ إِیماناً» إلی آخر الآیتین. نحو السؤال فی قولهم: هل یراکم من أحد؟! یدل علی أن سائله لا یخلو من شی‌ء فی قلبه فإن هذا السؤال بالطبع سؤال من لا یجد فی قلبه أثرا من نزول القرآن و کأنه یذعن أن قلوب غیره کقلبه فیما یتلقاه فیتفحص عمن أثر فی قلبه نزول القرآن کأنه یری أن النبی ص یدعی أن القرآن یصلح کل قلب سواء کان مستعدا مهیئا للصلاح أم لا و هو لا یذعن بذلک و کلما تلیت علیه سورة جدیدة و لم یجد فی قلبه خشوعا لله و لا میلا و حنانا إلی الحق زاد شکا فبعثه ذلک إلی أن یسأل 
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سائر من حضر عند النزول عن ذلک حتی یستقر فی شکه و یزید ثباتا فی نفاقه.
و بالجملة السؤال سؤال من لا یخلو قلبه من نفاق.
و قد فصل الله سبحانه أمر القلوب و فرق بین قلوب المؤمنین و الذین فی قلوبهم مرض فقال: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا» و هم الذین قلوبهم خالیة عن النفاق بریئة من المرض و هم علی یقین من دینهم بقرینة المقابلة «فَزادَتْهُمْ السورة النازلة «إِیماناً» فإنها بإنارتها أرض القلب بنور هدایتها توجب اشتداد نور الإیمان فیه، و هذه زیادة فی الکیف، و باشتمالها علی معارف و حقائق جدیدة من المعارف القرآنیة و الحقائق الإلهیة، و بسطها علی القلب نور الإیمان بها توجب زیادة إیمان جدید علی سابق الإیمان و هذه زیادة فی الکمیة و نسبة زیادة الإیمان إلی السورة من قبیل النسبة إلی الأسباب الظاهرة و کیف کان فالسورة تزید المؤمنین إیمانا فتنشرح بذلک صدورهم و تتهلل وجوههم فرحا «وَ هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ .
«وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ و هم أهل الشک و النفاق «فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ أی ضلالا جدیدا إلی ضلالهم القدیم و قد سمی الله سبحانه الضلال رجسا فی قوله: «وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ:» الأنعام:- 125 و المقابلة الواقعة بین «الَّذِینَ آمَنُوا» و «الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یفید أن هؤلاء لیس فی قلوبهم إیمان صحیح و إنما هو الشک أو الجحد و کیف کان فهو الکفر و لذلک قال «وَ ماتُوا وَ هُمْ کافِرُونَ .
و الآیة تدل علی أن السورة من القرآن لا تخلو عن تأثیر فی قلب من استمعه فإن کان قلبا سلیما زادته إیمانا و استبشارا و سرورا، و إن کان قلبا مریضا زادته رجسا و ضلالا نظیر ما یفیده قوله: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً:» إسراء:- 82.
قوله تعالی: «أَ وَ لا یَرَوْنَ أَنَّهُمْ یُفْتَنُونَ فِی کُلِّ عامٍ مَرَّةً أَوْ مَرَّتَیْنِ الآیة الاستفهام للتقریر أی ما لهم لا یتفکرون و لا یعتبرون و هم یرون أنهم یبتلون و یمتحنون کل عام مرة أو مرتین فیعصون الله و لا یخرجون من عهدة المحنة الإلهیة و هم لا یتوبون و لا یتذکرون و لو تفکروا فی ذلک انتبهوا لواجب أمرهم و أیقنوا أن الاستمرار علی هذا الشأن ینتهی بهم إلی تراکم الرجس علی الرجس و الهلاک الدائم و الخسران المؤبد.
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قوله تعالی: «وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ نَظَرَ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ هَلْ یَراکُمْ مِنْ أَحَدٍ» الآیة و هذه خصیصة أخری من خصائصهم و هی أنهم عند نزول سورة قرآنیة- و لا محالة هم حاضرون- ینظر بعضهم إلی بعض نظر من یقول: هل یراکم من أحد، و هذا قول من یسمع حدیثا لا یطیقه و یضیق بذلک صدره فیتغیر لونه و یظهر القلق و الاضطراب فی وجهه فیخاف أن یلتفت إلیه و یظهر السر الذی طواه فی قلبه فینظر إلی بعض من کان قد أودعه سره و أوقفه علی باطن أمره کأنه یستفسره هل یطلع علی ما بنا من القلق و الاضطراب أحد.
فقوله: «نَظَرَ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ أی بعض المنافقین، و هذا من الدلیل علی أن الضمیر فی قوله فی الآیة السابقة: «فَمِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ أیضا للمنافقین، و قوله:
«نَظَرَ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ أی نظر قلق مضطرب یحذر ظهور أمره و انهتاک ستره، و قوله: «هَلْ یَراکُمْ مِنْ أَحَدٍ» فی مقام التفسیر للنظر أی نظر بعضهم إلی بعض نظر من یقول: هل یراکم من أحد؟ و من للتأکید و أحد فاعل یراکم.
و قوله: «ثُمَّ انْصَرَفُوا صَرَفَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ ظاهر السیاق أن المعنی ثم انصرفوا من عند النبی ص فی حال صرف الله قلوبهم عن وعی الآیات الإلهیة و الإیمان بها بسبب أنهم قوم لا یفقهون الکلام الحق فالجملة حالیة علی ما یجوزه بعضهم.
و ربما احتمل کون قوله: «صَرَفَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ دعاء منه تعالی علی المنافقین، و له نظائر فی القرآن، و الدعاء منه تعالی علی أحد إیعاد له بالشر.
قوله تعالی: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ حَرِیصٌ عَلَیْکُمْ بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ العنت هو الضرر و الهلاک، و ما فی قوله: «ما عَنِتُّمْ مصدریة التأویل عنتکم، و المراد بالرسول علی ما یشهد سیاق الآیتین محمد ص، و قد وصفه بأنه من أنفسهم و الظاهر أن المراد به أنه بشر مثلکم و من نوعکم إذ لا دلیل یدل علی تخصیص الخطاب بالعرب أو بقریش خاصة، و خاصة بالنظر إلی وجود رجال من الروم و فارس و الحبشة بین المسلمین فی حال الخطاب.
و المعنی لقد جاءکم أیها الناس رسول من أنفسکم، من أوصافه أنه یشق علیه ضرکم أو هلاککم و أنه حریص علیکم جمیعا من مؤمن أو غیر مؤمن، و أنه رءوف رحیم بالمؤمنین 
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منکم خاصة فیحق علیکم أن تطیعوا أمره لأنه رسول لا یصدع إلا عن أمر الله، و طاعته طاعة الله، و أن تأنسوا به و تحنوا إلیه لأنه من أنفسکم، و أن تجیبوا دعوته و تصغوا إلیه کما ینصح لکم.
و من هنا یظهر أن القیود المأخوذة فی الکلام من الأوصاف أعنی قوله «رَسُولٌ و «مِنْ أَنْفُسِکُمْ و «عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ إلخ، جمیعها مسوقة لتأکید الندب إلی إجابته و قبول دعوته، و یدل علیه قوله فی الآیة التالیة: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ .
قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ أی و إن تولوا عنک و أعرضوا عن قبول دعوتک فقل حسبی الله لا إله إلا هو أی هو کافی لا إله إلا هو.
فقوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» فی مقام التعلیل لانقطاعه من الأسباب و اعتصامه بربه فهو کاف لا کافی سواه لأنه الله لا إله غیره، و من المحتمل أن تکون کلمة التوحید جی‌ء بها للتعظیم نظیر قوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ:» البقرة:- 116.
و قوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ و فیه معنی الحصر تفسیر یفسر به قوله: «حَسْبِیَ اللَّهُ الدال علی معنی التوکل بالالتزام، و قد تقدم فی بعض الأبحاث السابقة أن معنی التوکل هو اتخاذ العبد ربه وکیلا یحل محل نفسه و یتولی تدبیر أموره أی انصرافه عن التسبب بذیل ما یعرفه من الأسباب، و لا محالة هو بعض الأسباب الذی هو علة ناقصة و الاعتصام بالسبب الحقیقی الذی إلیه ینتهی جمیع الأسباب.
و من هنا یظهر وجه تذلیل الکلام بقوله: «وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ أی الملک و السلطان الذی یحکم به علی کل شی‌ء و یدبر به کل أمر.
و إنما قال تعالی: «فَقُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ الآیة و لم یقل: فتوکل علی الله لإرشاده إلی أن یتوکل علی ربه و هو ذاکر هذه الحقائق التی تنور حقیقة معنی التوکل، و أن النظر المصیب هو أن لا یثق الإنسان بما یدرکه من الأسباب الظاهرة التی هی لا محالة بعض الأسباب بل یأخذ بما یعلمه منها علی ما طبعه الله علیه و یثق بربه و یتوکل علیه فی حصول بغیته و غرضه.
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و فی الآیة من الدلالة علی عجیب اهتمامه (ص) باهتداء الناس ما لیس یخفی فإنه تعالی یأمره بالتوکل علی ربه فیما یهتم به من الأمر و هو ما تبینه الآیة السابقة من شدة رغبته و حرصه فی اهتداء الناس و فوزهم بالسعادة فافهم ذلک.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع):- فی حدیث طویل یذکر فیه تمام الإیمان و نقصه، قال: قلت: قد فهمت نقصان الإیمان و تمامه- فمن أین جاءت زیادته؟ فقال: قول الله عز و جل: «وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ فَمِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ أَیُّکُمْ زادَتْهُ هذِهِ إِیماناً- فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا فَزادَتْهُمْ إِیماناً وَ هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ- وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ و قال: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِّ- إِنَّهُمْ فِتْیَةٌ آمَنُوا بِرَبِّهِمْ وَ زِدْناهُمْ هُدیً .
و لو کان کله واحدا لا زیادة فیه و لا نقصان- لم یکن لأحد منهم فضل علی الآخر، و لاستوت النعم فیه، و لاستوی الناس و بطل التفضیل-، و لکن بتمام الإیمان دخل المؤمنون الجنة- و بالزیادة فی الإیمان تفاضل المؤمنون بالدرجات عند الله، و بالنقصان دخل المفرطون النار.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة بن أعین عن أبی جعفر (ع): «وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ یقول شکا إلی شکهم.
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ : أخرج أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: لم یلتق أبوای قط علی سفاح.
لم یزل الله ینقلنی من الأصلاب الطیبة إلی الأرحام الطاهرة- مصفی مهذبا لا تنشعب شعبتان إلا کنت فی خیرهما.
أقول: و قد أورد فیه روایات کثیرة فی هذا المعنی عن رجال من الصحابة و غیرهم کالعباس و أنس و أبی هریرة و ربیعة بن الحارث بن عبد المطلب و ابن عمر و ابن عباس و علی و محمد بن علی الباقر و جعفر بن محمد الصادق (ع) و غیرهم عن النبی ص.
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و فیه، أخرج ابن الضریس فی فضائل القرآن و ابن الأنباری فی المصاحف و ابن مردویه عن الحسن أن أبی بن کعب کان یقول": إن أحدث القرآن عهدا بالله- و فی لفظ بالسماء- هاتان الآیتان: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ إلی آخر الآیة:
أقول: و الروایة مرویة من طریق آخر عن أبی بن کعب 
و هی لا تخلو عن تعارض مع ما سیأتی من الروایة و کذا مع ما تقدم من الروایات فی قوله تعالی:
«وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ» الآیة: البقرة:- 281 أنها آخر آیة نزلت من القرآن.
علی أن لفظ الآیتین لا یلائم کونهما آخر ما نزلت من القرآن إلا أن یکون إشارة إلی بعض الحوادث الواقعة فی مرض النبی ص کحدیث الدواة و القرطاس.
و فیه، أخرج ابن إسحاق و أحمد بن حنبل و ابن أبی داود عن عباد بن عبد الله بن الزبیر قال": أتی الحارث بن خزیمة بهاتین الآیتین من آخر براءة: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ مِنْ أَنْفُسِکُمْ إلی قوله- «وَ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ إلی عمر- فقال: من معک علی هذا؟ فقال: لا أدری- و الله إلا أنی أشهد لسمعتها من رسول الله ص- و وعیتها و حفظتها- فقال عمر: و أنا أشهد لسمعتها من رسول الله ص- لو کانت ثلاث آیات لجعلتها سورة علی حدة- فانظروا سورة من القرآن فألحقوها فألحقت فی آخر براءة.
أقول: و
فی روایة أخری: أن عمر قال للحارث: لا أسألک علیها بینة أبدا- کذلک کان رسول الله ص، 9
و فی هذا المعنی أحادیث أخری، و سنستوفی الکلام فی تألیف القرآن و ما یتعلق به من الأبحاث فی تفسیر سورة الحجر إن شاء الله تعالی.
و قد کنا نرجو أن نفرد کلاما فی آخر براءة نبحث فیه عن شأن المنافقین فی الإسلام و نستخرج ما یشرحه القرآن فی أمرهم مع تحلیل فی تاریخهم و تبیین لما أودعوه من الفساد و البلوی بین المسلمین لکن طول الکلام فی تفسیر الآیات عاقنا عن ذلک فأخرناه إلی موضع آخر یناسبه و الله نسأل التوفیق فهو ولیه.
تم و الحمد لله 




الجزء العاشر





(10) سورة یونس و هی مائة و تسع آیات (109)





[سورة یونس (10): الآیات 1 الی 10]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْحَکِیمِ (1) أَ کانَ لِلنَّاسِ عَجَباً أَنْ أَوْحَیْنا إِلی رَجُلٍ مِنْهُمْ أَنْ أَنْذِرِ النَّاسَ وَ بَشِّرِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ قالَ الْکافِرُونَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ مُبِینٌ (2) إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ ما مِنْ شَفِیعٍ إِلاَّ مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (3) إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا إِنَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ بِالْقِسْطِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ شَرابٌ مِنْ حَمِیمٍ وَ عَذابٌ أَلِیمٌ بِما کانُوا یَکْفُرُونَ (4)
هُوَ الَّذِی جَعَلَ الشَّمْسَ ضِیاءً وَ الْقَمَرَ نُوراً وَ قَدَّرَهُ مَنازِلَ لِتَعْلَمُوا عَدَدَ السِّنِینَ وَ الْحِسابَ ما خَلَقَ اللَّهُ ذلِکَ إِلاَّ بِالْحَقِّ یُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (5) إِنَّ فِی اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَّقُونَ (6) إِنَّ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها وَ الَّذِینَ هُمْ عَنْ آیاتِنا غافِلُونَ (7) أُولئِکَ مَأْواهُمُ النَّارُ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (8) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ یَهْدِیهِمْ رَبُّهُمْ بِإِیمانِهِمْ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ (9)
دَعْواهُمْ فِیها سُبْحانَکَ اللَّهُمَّ وَ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (10)
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(بیان)

السورة- کما یلوح من آیاتها- مکیة من السور النازلة فی أوائل البعثة و قد نزلت دفعة للاتصال الظاهر بین کرائم آیاتها، و قد استثنی بعضهم قوله تعالی: «فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ فَسْئَلِ الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ» إلی تمام ثلاث آیات فذکر أنها مدنیة، و بعضهم قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ لا یُؤْمِنُ بِهِ وَ رَبُّکَ أَعْلَمُ بِالْمُفْسِدِینَ فذکر أنها نزلت فی الیهود بالمدینة، و لا دلیل من جهة اللفظ علی شی‌ء من القولین.
و غرض السورة و هو الذی أنزلت لأجل بیانه هو تأکید القول فی التوحید من طریق الإنذار و التبشیر کأنها أنزلت عقیب إنکار المشرکین الوحی النازل علی النبی ص و تسمیتهم القرآن بالسحر فرد الله سبحانه ذلک علیهم ببیان أن القرآن کتاب سماوی نازل بعلمه تعالی، و أن الذی یتضمنه من معارف التوحید کوحدانیته تعالی و علمه و قدرته و انتهاء الخلقة إلیه و عجائب سننه فی خلقه و رجوعهم جمیعا إلیه بأعمالهم التی سیجزون بها خیرا أو شرا کل ذلک مما تدل علیه آیات السماء و الأرض و یهتدی إلیه العقل السلیم فهی معان حقة و لا یدل علی مثلها إلا کلام حکیم لا سحر مزوق باطل.
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و الدلیل علی ما ذکرنا افتتاح السورة بالکلام علی تکذیبهم القرآن: «أَ کانَ لِلنَّاسِ عَجَباً أَنْ أَوْحَیْنا- إلی قوله- قالَ الْکافِرُونَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ مُبِینٌ و اختتامها بمثل قوله: «وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ اصْبِرْ» الآیة ثم عوده تعالی إلی مسألة الإیحاء بالقرآن و تکذیبهم له فی تضاعیف الآیات مرة بعد مرة کقوله: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا الآیة و قوله: «وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ» الآیة، و قوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَتْکُمْ مَوْعِظَةٌ» الآیة، و قوله: «فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ» الآیة.
فتکرر هذه الآیات و الافتتاح و الاختتام بها یدل علی أن الکلام مبنی علی تعقیب إنکارهم لکلام الله و تکذیبهم الوحی و لذلک کان من عمدة الکلام فی هذه السورة الوعید علی مکذبی آیات الله من هذه الأمة بعذاب یقضی بین النبی ص و بینهم و أن ذلک من سنة الله فی خلقه، و علی تعقیبه تختتم السورة حتی کاد یکون بیان هذه الحقیقة من مختصات هذه السورة فمن الحری أن تعرف السورة بأنها سورة الإنذار بالقضاء العدل بین النبی و بین أمته و قد اختتمت بقوله: «وَ اصْبِرْ حَتَّی یَحْکُمَ اللَّهُ وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ .
قوله تعالی: «الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْحَکِیمِ الإشارة باللفظ الدال علی البعد للدلالة علی ارتفاع مکانة القرآن و علو مقامه فإنه کلام الله النازل من عنده و هو العلی الأعلی رفیع الدرجات ذو العرش.
و الآیة- و معناها العلامة- و إن کان من الجائز أن یسمی بها ما هو من قبیل المعانی أو الأعیان الخارجیة کما فی قوله «أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ:» الشعراء- 197 و فی قوله «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء- 91 و کذا ما هو من قبیل القول کما فی قوله ظاهرا: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ»: النحل:- 101 و نحو ذلک لکن المراد بالآیات هاهنا هی أجزاء الکلام الإلهی قطعا فإن الکلام فی الوحی النازل علی النبی ص و هو کلام متلو مقرو بأی معنی من المعانی صورنا نزول الوحی.
فالمراد بالآیات أجزاء الکتاب الإلهی و تتعین فی الجملة من جهة المقاطع التی 
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تفصل الآیات بعضها من بعض مع إعانة ما من ذوق التفاهم و لذلک ربما وقع الخلاف فی عدد آیات بعض السور بین علماء الإحصاء کالکوفیین و البصریین و غیرهم.
و المراد بالکتاب الحکیم هو الکتاب الذی استقرت فیه الحکمة، و ربما قیل:
إن الحکیم من الفعیل بمعنی المفعول و المراد به المحکم غیر القابل للانثلام و الفساد، و الکتاب الذی هذا شأنه- و قد وصفه تعالی فی الآیة التالیة بأنه من الوحی- هو القرآن المنزل علی النبی ص.
و ربما قیل: إن الکتاب الحکیم هو اللوح المحفوظ، و کون الآیات آیاته هو أنها نزلت منه و هی محفوظة فیه، و هو و إن لم یخل عن وجه بالنظر إلی أمثال قوله تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ:» البروج:- 22 و قوله «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ:» الواقعة- 78 لکن الأظهر من الآیة التی نحن فیها و سائر ما فی سیاقها من آیات أوائل هذه السور المفتتحة بالحروف «الر» و سائر الآیات المشابهة لها أو الناظرة إلی وصف القرآن أن المراد بالکتاب و بآیاته هو هذا القرآن المتلو المقرو و آیاته المتلوة المقروة بما أنه من اللوح المحفوظ من التغییر و البطلان کالکتاب المأخوذ بوجه من الکتاب کما یستفاد من مثل قوله تعالی «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ قُرْآنٍ مُبِینٍ:» الحجر- 1، و قوله «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ:» هود:- 1، و غیر ذلک.
قوله تعالی: «أَ کانَ لِلنَّاسِ عَجَباً أَنْ أَوْحَیْنا إِلی رَجُلٍ مِنْهُمْ إلی آخر الآیة الاستفهام للإنکار فهو إنکار لتعجبهم من إیحاء الله إلی رجل منهم ما اشتملت علیه الدعوة القرآنیة.
و قوله: «أَنْ أَنْذِرِ النَّاسَ إلخ تفسیر لما أوحاه إلیه، و یتبین به أن الذی ألقاه إلیه من الوحی هو بالنسبة إلی عامة الناس إنذار و بالنسبة إلی الذین آمنوا منهم خاصة تبشیر فهو لا محالة یضر الناس علی بعض التقادیر و هو تقدیر الکفر و العصیان و ینفعهم علی تقدیر الإیمان و الطاعة.
و قد فسر البشری الذی أمره أن یبشر به المؤمنین بقوله: «أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ و المراد بقدم الصدق هو المنزلة الصادقة کما یشیر إلیه قوله: «فِی 
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مَقْعَدِ صِدْقٍ عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ: القمر- 55 فإن الإیمان لما استتبع الزلفی و المنزلة عند الله کان الصدق فی الإیمان یستتبع الصدق فی المنزلة التی یستتبعها فلهم منزلة الصدق کما أن لهم إیمان الصدق.
فإطلاق القدم علی المنزلة و المکانة من الکنایة و لما کان إشغال المکان عادة إنما هو بالقدم استعملت القدم فی المکان إن کان فی المادیات، و فی المکانة و المنزلة إن کان فی المعنویات ثم أضیفت القدم إلی الصدق، و هو صدق صاحب القدم فی شأنه أی قدم منسوبة إلی صدق صاحبها أو قدم هی صادقة لصدق صاحبها فی شأنه.
و هناک معنی آخر و هو أن یراد بالصدق طبیعته کأن للصدق قدما و للکذب قدما و قدم الصدق هی التی تثبت و لا تزول.
و قوله: «قالَ الْکافِرُونَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ مُبِینٌ أی النبی ص، و قرئ:
«إن هذا لسحر مبین» أی القرآن و مآل القراءتین واحد فإنهم إنما کانوا یرمونه (ص) بالسحر من جهة القرآن الکریم.
و الجملة کالتعلیل لقوله: «کانَ لِلنَّاسِ عَجَباً» یمثل به معنی تعجبهم و هو أنهم لما سمعوا ما تلاه علیهم من القرآن وجدوه کلاما من غیر نوع کلامهم خارقا للعادة المألوفة فی سنخ الکلام یأخذ بمجامع القلوب و تتوله إلیه النفوس فقالوا: إنه لسحر مبین، و إن الجائی به لساحر مبین.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ لما ذکر فی الآیة السابقة عجبهم من نزول الوحی و هو القرآن علی النبی ص و تکذیبهم له برمیه بالسحر شرع تعالی فی بیان ما کذبوا به من الجهتین أعنی من جهة أن ما کذبوا به من المعارف المشتمل علیها القرآن حق لا ریب فیه و من جهة أن القرآن الذی رموه بالسحر کتاب إلهی حق و لیس من السحر الباطل فی شی‌ء.
فقوله: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ إلخ، شروع فی بیان الجهة الأولی و هی أن ما یدعوکم إلیه النبی ص مما یعلمکم القرآن حق لا ریب فیه و یجب علیکم أن تتبعوه.
و المعنی: أن ربکم معاشر الناس هو الله الذی خلق هذا العالم المشهود کله 
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سماواته و أرضه فی ستة أیام ثم استوی علی عرش قدرته و قام مقام التدبیر الذی إلیه ینتهی کل تدبیر و إدارة فشرع یدبر أمر العالم، و إذا انتهی إلیه کل تدبیر من دون الاستعانة بمعین أو الاعتضاد بأعضاد لم یکن لشی‌ء من الأشیاء أن یتوسط فی تدبیر أمر من الأمور- و هو الشفاعة- إلا من بعد إذنه تعالی فهو سبحانه هو السبب الأصلی الذی لا سبب بالأصالة دونه، و من دونه من الأسباب أسباب بتسبیبه و شفعاء من بعد إذنه.
و إذا کان کذلک کان الله تعالی هو ربکم الذی یدبر أمرکم لا غیره مما اتخذتموها أربابا من دون الله و شفعاء عنده و هو المراد بقوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ أی هلا انتقلتم انتقالا فکریا إلی ما یستنیر به أن الله هو ربکم لا رب غیره بالتأمل فی معنی الألوهیة و الخلقة و التدبیر.
و قد تقدم الکلام فی معنی العرش و الشفاعة و الإذن و غیر ذلک فی ذیل قوله:
«إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ:» الأعراف:- 54 فی الجزء الثامن من الکتاب.
قوله تعالی: «إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا» تذکیر بالمعاد بعد التذکیر بالمبدإ، و قوله: «وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا» من قیام المفعول المطلق مقام فعله و المعنی:
وعده الله وعدا حقا.
و الحق هو الخبر الذی له أصل فی الواقع یطابق الخبر فکون وعده تعالی بالمعاد حقا معناه کون الخلقة الإلهیة بنحو لا تتم خلقة إلا برجوع الأشیاء- و من جملتها الإنسان- إلیه تعالی و ذلک کالحجر الهابط من السماء فإنه یعد بحرکته السقوط علی الأرض فإن حرکته سنخ أمر لا یتم إلا بالاقتراب التدریجی من الأرض و السقوط و الاستقرار علیها، و الأشیاء علی حال کدح إلی ربها حتی تلاقیه، قال تعالی «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ:» الانشقاق:- 6 فافهم ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ بِالْقِسْطِ» إلخ تأکید لقوله: «إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً» و تفصیل لإجمال ما یتضمنه من معنی الرجوع و المعاد.
و یمکن أن یکون فی مقام التعلیل لما تقدمه من قوله: «إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ إلخ 
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أشیر به إلی حجتین من الحجج المستعملة فی القرآن لإثبات المعاد: أما قوله: «إِنَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ فلأن الجاری من سنة الله سبحانه أنه یفیض الوجود علی ما یخلقه من شی‌ء و یمده من رحمته بما تتم له به الخلقة فیوجد و یعیش و یتنعم برحمة منه تعالی ما دام موجودا حتی ینتهی إلی أجل معدود.
و لیس انتهاؤه إلی أجله المعدود المضروب له فناء منه و بطلانا للرحمة الإلهیة التی کان بها وجوده و بقاؤه و سائر ما یلحق بذلک من حیاة و قدرة و علم و نحو ذلک بل بقبضه تعالی ما بسطه علیه من الرحمة فإن ما أفاضه الله علیه من عنده هو وجهه تعالی و لن یهلک وجهه.
فنفاد وجود الأشیاء و انتهائها إلی أجلها لیس فناء منها و بطلانا لها علی ما نتوهمه بل رجوعا و عودا منها إلی عنده و قد کانت نزلت من عنده، و ما عند الله باق فلم یکن إلا بسطا ثم قبضا فالله سبحانه یبدأ الأشیاء ببسط الرحمة و یعیدها إلیه بقبضها و هو المعاد الموعود.
و أما قوله: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ بِالْقِسْطِ» إلخ فإن الحجة فیه أن العدل و القسط الإلهی- و هو من صفات فعله- یأبی أن یستوی عنده من خضع له بالإیمان به و عمل صالحا و من استکبر علیه و کفر به و بآیاته، و الطائفتان لا یحس بینهما بفرق فی الدنیا فإنما السیطرة فیها للأسباب الکونیة بحسب ما تنفع و تضر بإذن الله.
فلا یبقی إلا أن یفرق الله بینهما بعدله بعد إرجاعهما إلیه فیجزی المؤمنین المحسنین جزاء حسنا و الکفار المسیئین جزاء سیئا من جهة ما یتلذذون به أو یتألمون.
فالحجة معتمدة علی تمایز الفریقین بالإیمان و العمل الصالح و بالکفر و علی قوله:
«بِالْقِسْطِ هذا، و قوله: «لِیَجْزِیَ متعلق بقوله: «إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً» علی ظاهر التقریر.
و یمکن أن یکون قوله: «لِیَجْزِیَ إلخ متعلقا بقوله: «ثُمَّ یُعِیدُهُ و یکون الکلام مسوقا للتعلیل و إشارة إلی حجة واحدة و هی الحجة الثانیة المذکورة، و الأقرب من جهة اللفظ هو الأخیر.
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قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی جَعَلَ الشَّمْسَ ضِیاءً وَ الْقَمَرَ نُوراً» إلی آخر الآیة، الضیاء- علی ما قیل- مصدر ضاء یضوء ضوء و ضیاء کعاذ یعوذ عوذا و عواذا، و ربما کان جمع ضوء کسیاط جمع سوط، و اللفظ- علی ما قیل- علی تقدیر مضاف و الأصل جعل الشمس ذات ضیاء و القمر ذا نور.
و کذلک قوله: «وَ قَدَّرَهُ مَنازِلَ أی و قدر القمر ذا منازل فی مسیره ینزل کل لیلة منزلا من تلک المنازل غیر ما نزله فی اللیلة السابقة فلا یزال یتباعد من الشمس حتی یوافیها من الجانب الآخر، و ذلک فی شهر قمری کامل فترتسم بذلک الشهور و ترتسم بالشهور السنون، و لذلک قال: «لِتَعْلَمُوا عَدَدَ السِّنِینَ وَ الْحِسابَ .
و الآیة تنبئ عن حجة من الحجج الدالة علی توحده تعالی فی ربوبیته للناس و تنزهه عن الشرکاء، و المعنی أنه هو الذی جعل الشمس ضیاء تستفیدون منه فی جمیع شئون حیاتکم کما یستفید منه ما فی عالمکم الأرضی من موجود مخلوق، و کذا جعل القمر نورا یستفاد منه، و قدره ذا منازل یؤدی اختلاف منازله إلی تکون الشهور و السنین فتستفیدون من ذلک فی العلم بعدد السنین و الحساب و لم یخلق ما خلق من ذلک بما یترتب علیه من الغایات و الفوائد إلا بالحق فإنها غایات حقیقیة منتظمة تترتب علی خلقة ما خلق فلیست بلغو باطل و لا صدفة اتفاقیة.
فهو تعالی إنما خلق ذلک و رتبه علی هذا الترتیب لتدبیر شئون حیاتکم و إصلاح أمور معاشکم و معادکم فهو ربکم الذی یملک أمرکم و یدبر شأنکم لا رب سواه.
و قوله: «یُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ من المحتمل أن یراد به التفصیل بحسب التکوین الخارجی أو بحسب البیان اللفظی، و لعل الأول أقرب إلی سیاق الآیة.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ ما خَلَقَ اللَّهُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَّقُونَ قال فی المجمع، الاختلاف ذهاب کل واحد من الشیئین فی جهة غیر جهة الآخر فاختلاف اللیل و النهار ذهاب أحدهما فی جهة الضیاء و الآخر فی جهة الظلام، انتهی. و الظاهر أنه مأخوذ من الخلف، و الأصل فی معناه أخذ أحد الشیئین الآخر فی جهة خلفه ثم اتسع فاستعمل فی کل تغایر کائن بین شیئین.
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یقال اختلفه أی جعله خلفه، و اختلف الناس فی کذا ضد اتفقوا فیه، و اختلف الناس إلیه أی ترددوا بالدخول علیه و الخروج من عنده فجعل بعضهم بعضا خلفه.
و المراد باختلاف اللیل و النهار إما ورود کل منهما علی الأرض خلف الآخر و هو توالی اللیل و النهار الراسم للأسابیع و الشهور و السنین، و إما اختلاف کل من اللیل و النهار فی أغلب بقاع الأرض المسکونة فاللیل و النهار یتساویان فی الاعتدال الربیعی ثم یأخذ النهار فی الزیادة فی المناطق الشمالیة فیزید النهار کل یوم علی النهار السابق علیه حتی یبلغ أول الصیف فیأخذ فی النقیصة حتی یبلغ الاعتدال الخریفی و هو أول الخریف فیتساویان.
ثم یأخذ اللیل فی الزیادة علی النهار إلی أول الشتاء و هو منتهی طول اللیالی ثم یعود راجعا إلی التساوی حتی ینتهی إلی الاعتدال الربیعی و هو أول الربیع هذا فی المناطق الشمالیة و الأمر فی المناطق الجنوبیة بالخلاف منه فکلما زاد النهار طولا فی أحد الجانبین زاد اللیل طولا فی الجانب الآخر بنفس النسبة.
و الاختلاف الأول باللیل و النهار هو الذی یدبر أمر أهل الأرض بتسلیط حرارة الأشعة ثم بسط برد الظلمة و نشر الریاح و بعث الناس للحرکة المعاشیة ثم جمعهم للسکن و الراحة، قال تعالی «وَ جَعَلْنا نَوْمَکُمْ سُباتاً وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِباساً وَ جَعَلْنَا النَّهارَ مَعاشاً:» النبأ:- 11.
و الاختلاف الثانی هو الذی یرسم الفصول الأربعة السنویة التی یدبر بها أمر الأقوات و الأرزاق کما قال تعالی «وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ»: حم السجدة:- 10.
و النهار و الیوم مترادفان إلا أن فی النهار- علی ما قیل- فائدة اتساع الضیاء و لعله لذلک لا یستعمل النهار إلا بعنایة مقابلته اللیل بخلاف الیوم فإنه یستعمل فیما لا عنایة فیه بذلک کما فی مورد الإحصاء یقال: عشرة أیام و عشرین یوما و هکذا، و لا یقال: عشرة نهارات و عشرین نهارا و هکذا.
و الآیة تشتمل علی حجة تامة علی توحده تعالی فی ربوبیته فإن اختلاف اللیل 
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و النهار و ما خلق الله فی السماوات و الأرض یحمل نظاما واحدا عاما متقنا یدبر به أمر الموجودات الأرضیة و السماویة و خاصة العالم الإنسانی تدبیرا واحدا یتصل بعض أجزائه ببعض علی أحسن ما یتصور.
و هو یکشف عن ربوبیة واحدة ترب کل شی‌ء و منه الإنسان فلا رب إلا الله سبحانه لا شریک له فی ربوبیته.
و من المحتمل أن یکون قوله: «إِنَّ فِی اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» إلخ، فی مقام التعلیل لقوله فی الآیة السابقة: «یُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ لمکان إن، و الأنسب علی هذا أن یکون المراد باختلاف اللیل و النهار توالیهما علی الأرض دون الاختلاف بالمعنی الآخر فإن هذا المعنی من الاختلاف هو الذی یسبق إلی الذهن من قوله فی الآیة السابقة: «جَعَلَ الشَّمْسَ ضِیاءً وَ الْقَمَرَ نُوراً وَ قَدَّرَهُ مَنازِلَ و هو ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها» إلی آخر الآیتین. شروع فی بیان ما یتفرع علی الدعوة السابقة المذکورة بقوله:
«ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ من حیث عاقبة الأمر فی استجابته و رده و طاعته و معصیته.
فبدأ سبحانه بالکافرین بهذا الأمر فقال: «إِنَّ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها وَ الَّذِینَ هُمْ عَنْ آیاتِنا غافِلُونَ فوصفهم أولا بعدم رجائهم لقاءه و هو الرجوع إلی الله بالبعث یوم القیامة و قد تقدم الکلام فی وجه تسمیته بلقاء الله فی مواضع من هذا الکتاب و منها ما فی تفسیر آیة الرؤیة من سورة الأعراف فهؤلاء هم المنکرون لیوم الجزاء و بإنکاره یسقط الحساب و الجزاء فالوعد و الوعید و الأمر و النهی، و بسقوطها یبطل الوحی و النبوة و ما یتفرع علیه من الدین السماوی.
و بإنکار البعث و المعاد ینعطف هم الإنسان علی الحیاة الدنیا فإن الإنسان و کذا کل موجود ذی حیاة له هم فطری ضروری فی بقائه و طلب لسعادة تلک الحیاة فإن کان مؤمنا بحیاة دائمة تسع الحیاة الدنیویة و الأخرویة معا فهو، و إن لم یذعن إلا بهذه الحیاة المحدودة الدنیویة علقت همته الفطریة بها، و رضی بها
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و سکن بسببها عن طلب الآخرة، و هو المراد بقوله: «وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها».
و من هنا یظهر أن الوصف الثانی أعنی قوله: «وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ اطْمَأَنُّوا بِها» من لوازم الوصف الأول أعنی قوله: «لا یَرْجُونَ لِقاءَنا» و هو بمنزلة المفسر بالنسبة إلیه، و أن الباء فی قوله: «اطْمَأَنُّوا بِها» للسببیة أی سکنوا بسببها عن طلب اللقاء و هو الآخرة.
و قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَنْ آیاتِنا غافِلُونَ فی محل التفسیر لما تقدمه من الوصف لمکان ما بینهما من التلازم فإن نسیان الآخرة و ذکر الدنیا لا ینفک عن الغفلة عن آیات الله.
و الآیة قریبة المضمون من قوله تعالی «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ الآیة: النجم- 30 حیث دل علی أن الإعراض عن ذکر الله و هو الغفلة عن آیاته یوجب قصر علم الإنسان فی الحیاة الدنیا و شئونها فلا یرید إلا الحیاة الدنیا و هو الضلال عن سبیل الله، و قد عرف هذا الضلال بنسیان یوم الحساب فی قوله «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ:» ص- 26.
فقد تبین أن إنکار اللقاء و نسیان یوم الحساب یوجب رضی الإنسان بالحیاة الدنیا و الاطمئنان إلیها من الآخرة و قصر العلم علیه و انحصار الطلب فیه، و إذ کان المدار علی حقیقة الذکر و الطلب لم یکن فرق بین إنکاره و الرضی بالحیاة الدنیا قولا و فعلا أو فعلا مع القول الخالی به.
و تبین أیضا أن الاعتقاد بالمعاد أحد الأصول التی یتقوم بها الدین إذ بسقوطه یسقط الأمر و النهی و الوعد و الوعید و النبوة و الوحی و هو بطلان الدین الإلهی من رأس.
و قوله: «أُولئِکَ مَأْواهُمُ النَّارُ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ بیان لجزائهم بالنار الخالدة قبال أعمالهم التی کسبوها.
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قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ یَهْدِیهِمْ رَبُّهُمْ بِإِیمانِهِمْ إلی آخر الآیة، هذا بیان لعاقبة أمر المؤمنین و ما یثیبهم الله علی استجابتهم لدعوته و طاعتهم لأمره.
ذکر سبحانه أنه یهدیهم بإیمانهم، و إنما یهدیهم إلی ربهم لأن الکلام فی عاقبة أمر من یرجو لقاء الله، و قد قال تعالی «وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ:» الرعد:- 27.
فإنما یهدی الإیمان بإذن الله إلی الله سبحانه و کلما اهتدی المؤمنون إلی الحق أو إلی الصراط المستقیم أو غیر ذلک مما یشتمل علیه کلامه فإنما هی وسائل و مدارج تنتهی بالآخرة إلیه تعالی قال تعالی «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی » النجم:- 42.
و قد وصف المؤمنین بالإیمان و الأعمال الصالحة ثم نسب هدایتهم إلیه إلی الإیمان وحده فإن الإیمان هو الذی یصعد بالعبد إلی مقام القرب، و لیس للعمل الصالح إلا إعانة الإیمان و إسعاده فی عمله کما قال تعالی «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ:» المجادلة:- 11 حیث ذکر للرفع الإیمان و العلم و سکت عن العمل الصالح، و أوضحه منه فی الدلالة قوله تعالی «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ:» فاطر:- 10.
هذا فی الهدایة التی هی شأن الإیمان، و أما نعم الجنة فإن للعمل الصالح دخلا فیها کما أن للعمل الطالح دخلا فی أنواع العذاب و قد ذکر تعالی فی المؤمنین قوله:
«تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ کما ذکر فی الکافرین قوله: «أُولئِکَ مَأْواهُمُ النَّارُ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ .
و لیتنبه الباحث المتدبر أنه تعالی ذکر لهؤلاء المهتدین بإیمانهم من مسکن القرب جنات النعیم، و من نعیمها الأنهار التی تجری من تحتهم فیها، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی «صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ:» الحمد:- 7 و قوله «فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» الآیة: النساء:- 69 أن النعیم بحقیقة معناه فی القرآن الکریم هو الولایة الإلهیة، و قد خص الله أولیاءه المقربین بنوع من شراب الجنة اعتنی به فی حقهم کما قال «إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ مِنْ کَأْسٍ کانَ مِزاجُها کافُوراً عَیْناً یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً:» الإنسان- 6، و قال أیضا «إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی 
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نَعِیمٍ إلی أن قال- یُسْقَوْنَ مِنْ رَحِیقٍ مَخْتُومٍ إلی أن قال- عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ:» المطففین:- 28، و علیک بالتدبر فی الآیات و تطبیق بعضها علی بعض حتی ینجلی لک بعض ما أودعه الله سبحانه فی کلامه من الأسرار اللطیفة.
قوله تعالی: «دَعْواهُمْ فِیها سُبْحانَکَ اللَّهُمَّ وَ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ أول ما یکرم به الله سبحانه أولیاءه- و هم الذین لیس فی قلوبهم إلا الله و لا مدبر لأمرهم غیره- أنه یطهر قلوبهم عن محبة غیره فلا یحبون إلا الله فلا یتعلقون بشی‌ء إلا الله و فی الله سبحانه فهم ینزهونه عن کل شریک یجذب قلوبهم إلی نفسه عن ذکر الله سبحانه و عن أی شاغل یشغلهم عن ربهم.
و هذا تنزیه منهم لربهم عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه من شریک فی الاسم أو فی المعنی أو نقص أو عدم، و تسبیح منهم له لا فی القول و اللفظ فقط بل قولا و فعلا و لسانا و جنانا، و ما دون ذلک فإن له شوبا من الشرک، و قد قال تعالی:
«وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ:» یوسف- 106.
و هؤلاء الذین طهر الله قلوبهم عن قذارة حب غیره الشاغلة عن ذکره و ملأها بحبه فلا یریدون إلا إیاه و هو سبحانه الخیر الذی لا شر معه قال «وَ اللَّهُ خَیْرٌ:» طه:- 73.
فلا یواجهون بقلوبهم التی هی ملأی بالخیر و السلام أحدا إلا بخیر و سلام اللهم إلا أن یکون الذی واجهوه بقلوبهم هو الذی یبدل الخیر و السلام شرا و ضرا کما أن القرآن شفاء لمن استشفی به لکنه لا یزید الظالمین إلا خسارا.
ثم إن هذه القلوب الطاهرة لا تواجه شیئا من الأشیاء إلا و هی تجده و تشاهده نعمة لله سبحانه حاکیة لصفات جماله و معانی کماله واصفة لعظمته و جلاله فکلما وصفوا شیئا من الأشیاء و هم یرونه نعمة من نعم الله و یشاهدون فیه جماله تعالی فی أسمائه و صفاته و لا یغفلون و لا یسهون عن ربهم فی شی‌ء کان وصفهم لذلک الشی‌ء وصفا منهم لربهم بالجمیل من أفعاله و صفاته فیکون ثناء منهم علیه و حمدا منهم له 
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فلیس الحمد إلا الثناء علی الجمیل من الفعل الاختیاری.
فهذا شأن أولیائه تعالی و هم قاطنون فی دار العمل یجتهدون فی یومهم لغد فإذا لقوا ربهم فوفی لهم بوعده و أدخلهم فی رحمته و أسکنهم دار کرامته أتم لهم نورهم الذی کان خصهم به فی الدنیا کما قال تعالی «نُورُهُمْ یَسْعی بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا:» التحریم- 8.
فسقاهم شرابا طهورا یطهر به سرائرهم من کل شرک جلی و خفی، و غشیهم بنور العلم و الیقین، و أجری من قلوبهم علی ألسنتهم عیون التوحید فنزهوا الله و سبحوه أولا و سلموا علی رفقائهم من النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین ثم حمدوا الله سبحانه و أثنوا علیه بأبلغ الحمد و أحسن الثناء.
و هذا هو الذی یقبل الانطباق علیه- و الله أعلم- قوله فی الآیتین: «تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ و فیه ذکر جنة الولایة و تطهیر قلوبهم: «دَعْواهُمْ فِیها سُبْحانَکَ اللَّهُمَ و فیه تنزیهه تعالی و تسبیحه عن کل نقص و حاجة و شریک تنزیها علی وجه الحضور لأنهم غیر محجوبین عن ربهم «وَ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ و هو توسیم اللقاء بالأمن المطلق، و لا یوجد فی غیرها من الأمن إلا الیسیر النسبی «وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ و فیه ذکر ثنائهم علی الله بالجمیل بعد تسبیحهم له و تنزیههم، و هذا آخر ما ینتهی إلیه أهل الجنة فی کمال العلم.
و قد قدمنا فی تفسیر قوله تعالی «الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ:» الحمد:- 2 أن الحمد توصیف، و لا یسع وصفه تعالی لأحد من خلقه إلا للمخلصین من عباده الذین أخلصهم لنفسه و خصهم بکرامة من القرب لا واسطة فیها بینهم و بینه قال تعالی:
«سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ:» الصافات:- 160.
و لذلک لم یحک فی کلامه حمده إلا عن آحاد من کرام أنبیائه کنوح و إبراهیم و محمد و داود و سلیمان (ع) کقوله فیما أمر به نوحا: «فَقُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی نَجَّانا مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ:» المؤمنون:- 28، و قوله حکایة عن إبراهیم «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ:» إبراهیم- 39، و قوله فیما أمر به محمدا ص 
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فی عدة مواضع «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ:» النمل- 93، و قوله حکایة عن داود و سلیمان:
«وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ:» النمل:- 15.
و قد حکی سبحانه حمده عن أهل الجنة فی عدة مواضع من کلامه کقوله:
«وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی هَدانا لِهذا:» الأعراف- 43، و قوله أیضا: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی أَذْهَبَ عَنَّا الْحَزَنَ:» فاطر:- 34، و قوله أیضا: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ:» الزمر:- 74، و قوله فی هذه الآیة: «وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ .
و الآیة تدل علی أن الله سبحانه یلحق أهل الجنة من المؤمنین بالآخرة بعباده المخلصین ففیها وعد جمیل و بشارة عظیمة للمؤمنین.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن یونس بن عبد الرحمن عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ بَشِّرِ الَّذِینَ آمَنُوا- أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ - الآیة قال الولایة
و فی الکافی، بإسناده عن إبراهیم بن عمر الیمانی عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «وَ بَشِّرِ الَّذِینَ آمَنُوا- أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ - قال: هو رسول الله ص:
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، مسندا و العیاشی، فی تفسیره مرسلا عن إبراهیم بن عمر عمن ذکره عنه (ع).
و الظاهر أن المراد به شفاعته (ص).
و یدل علی ذلک 
ما رواه الطبرسی فی المجمع، حیث قال: قیل: قدم صدق شفاعة محمد ص: قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و ما رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن علی بن أبی طالب: فی قوله:
«قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ قال-: محمد ص شفیع لهم یوم القیامة.
و فی تفسیر العیاشی، عن زید الشحام عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن التسبیح قال-: هو اسم من أسماء الله و دعوی أهل الجنة.
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أقول: و مراده بالتسبیح قولنا سبحان الله و معنی اسمیته دلالته علی تنزیهه تعالی.
و فی الإختصاص، بإسناده عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده الحسین بن علی بن أبی طالب (ع) عن النبی ص: فی حدیث طویل مع یهودی و قد سأله عن مسائل-:
قال (ص): إذا قال العبد: سبحان الله- سبح کل شی‌ء معه ما دون العرش- فیعطی قائلها عشر أمثالها-، و إذا قال: الحمد لله- أنعم الله علیه بنعیم الدنیا- حتی یلقاه بنعیم الآخرة-، و هی الکلمة التی یقولها أهل الجنة إذا دخلوها-، و الکلام ینقطع فی الدنیا ما خلا الحمد لله-، و ذلک قوله تَحِیَّتُهُمْ یَوْمَ یَلْقَوْنَهُ سَلامٌ 
أقول: و قوله: «و الکلام ینقطع فی الدنیا ما خلا الحمد لله» أی جمیع الکلام المستعمل فی الدنیا لمقاصد تعود إلی مستعمله کالکلام المستعمل لمقاصد المعاش کجمیع المحاورات الإنسانیة و الکلام المستعمل فی العبادات لغرض الثواب و نحو ذلک ینقطع بانقطاع الدنیا إذ لا خبر بعد ذلک عن هذه المقاصد الدنیویة، و لا یبقی بعدئذ إلا الحمد لله و الثناء علیه بالجمیل و هو کلام أهل الجنة فیها.
و قوله: و ذلک قوله: «تَحِیَّتُهُمْ یَوْمَ یَلْقَوْنَهُ سَلامٌ معناه أن کون التحیة یومئذ هو السلام المطلق یدل علی أن لیس هناک إلا موافقة کل شی‌ء و ملائمته لما یریده الإنسان فکل ما یریده فهو له فلا یستعمل هناک کلام لتحصیل غایة من الغایات علی حد الکلام الدنیوی إلا الثناء علی جمیل ما یشاهد منه تعالی فافهم ذلک.
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اشارة

وَ لَوْ یُعَجِّلُ اللَّهُ لِلنَّاسِ الشَّرَّ اسْتِعْجالَهُمْ بِالْخَیْرِ لَقُضِیَ إِلَیْهِمْ أَجَلُهُمْ فَنَذَرُ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ (11) وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُ ضُرَّهُ مَرَّ کَأَنْ لَمْ یَدْعُنا إِلی ضُرٍّ مَسَّهُ کَذلِکَ زُیِّنَ لِلْمُسْرِفِینَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (12) وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ لَمَّا ظَلَمُوا وَ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ وَ ما کانُوا لِیُؤْمِنُوا کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ الْمُجْرِمِینَ (13) ثُمَّ جَعَلْناکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ مِنْ بَعْدِهِمْ لِنَنْظُرَ کَیْفَ تَعْمَلُونَ (14)
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(بیان)

لما ذکر سبحانه الأصلین من أصول الدعوة الحقة و هما التوحید و المعاد و احتج علیهما من طریق العقل الفطری ثم أخبر عن عاقبة الإیمان و الکفر بهما بحث عن سبب إمهال الناس و عدم تعجیل نزول العذاب بساحتهم مع تمادیهم فی غیهم و ضلالتهم و عمههم فی طغیانهم و ما هو السبب الذی یوجب لهم ذلک فبین أن الأمر بین لا ستر علیه، و قد بینه لهم رسل الله بالبینات لکن الشیطان زین لهؤلاء المسرفین أعمالهم فأغفلهم عن ذکر المعاد فذهلوا و نسوا بعد ما ذکروا ثم لم یعجل الله لهم العذاب بل أمهلهم فی الدنیا إلی حین لیبتلیهم و یمتحنهم فإنما الدار دار ابتلاء و امتحان.
قوله تعالی: «وَ لَوْ یُعَجِّلُ اللَّهُ لِلنَّاسِ الشَّرَّ اسْتِعْجالَهُمْ بِالْخَیْرِ» إلخ، تعجیل الشی‌ء الإتیان به بسرعة و عجلة و الاستعجال بالشی‌ء طلب حصوله بسرعة و عجلة، و العمه شدة الحیرة.
و معنی الآیة: و لو یعجل الله للناس الشر و هو العذاب کما یستعجلون بالخیر کالنعمة لأنزل علیهم العذاب بقضاء أجلهم لکنه تعالی لا یعجل لهم الشر فیذر هؤلاء المنکرین للمعاد المارقین عن ربقة الدین یتحیرون فی طغیانهم أشد التحیر.
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و توضیحه أن الإنسان عجول بحسب طبعه یستعجل بما فیه خیره و نفعه أی أنه یطلب من الأسباب أن تسرع فی إنتاج ما یبتغیه و یریده فهو فی الحقیقة یطلب الإسراع المذکور من الله سبحانه لأنه السبب فی ذلک بالحقیقة فهذه سنة الإنسان و هی مبنیة علی الأهواء النفسانیة فإن الأسباب الواقعة لیست فی نظامها تابعة لهوی الإنسان بل العالم الإنسانی هو التابع الجاری علی ما یجریه علیه نظام الأسباب اضطرارا أحب ذلک أو کرهه.
و لو أن السنة الإلهیة فی خلق الأشیاء و الإتیان بالمسببات عقیب أسبابها اتبعت أو شابهت هذه السنة الإنسانیة المبنیة علی الجهل فعجلت المسببات و الآثار عقیب أسبابها لأسرع الشر و هو الهلاک بالعذاب إلی الإنسان فإن سببه قائم معه، و هو الکفر بعدم رجاء لقاء الله و الطغیان فی الحیاة الدنیا لکنه تعالی لا یعجل الشر لهم کاستعجالهم بالخیر لأن سنته مبنیة علی الحکمة بخلاف سنتهم المبنیة علی الجهالة فیذرهم فی طغیانهم یعمهون.
و قد بان بذلک أولا: أن فی قوله «لَقُضِیَ إِلَیْهِمْ أَجَلُهُمْ نوعا من التضمین فقد ضمن فیه «لَقُضِیَ معنی مثل الإنزال أو الإبلاغ و لذا عدی بإلی.
و المعنی قضی منزلا أو مبلغا إلیهم أجلهم أو أنزل أو أبلغ إلیهم أجلهم مقضیا و هو کنایة عن نزول العذاب فالکلمة من الکنایة المرکبة.
و ثانیا: أن فی قوله: «فَنَذَرُ الَّذِینَ التفاتا من الغیبة إلی التکلم مع الغیر، و لعل النکتة فیه الإشارة إلی توسیط الأسباب فی ذلک فإن المذکور من أفعاله تعالی فی الآیة و ما بعدها کترکهم فی عمههم و کشف الضر و التزیین و الإهلاک أمور یتوسل إلیها بتوسیط الأسباب، و العظماء إذا أرادوا أن یشیروا إلی دخل أعوانهم و خدمهم فی بعض أمورهم أتوا بصیغة المتکلم مع الغیر.
قوله تعالی: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً» إلی آخر الآیة. الضر بالضم ما یمس الإنسان من الضرر فی نفسه، و قوله: «دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً» أی دعانا منبطحا لجنبه إلخ، و الظاهر أن التردید للتعمیم أی دعانا علی أی حال من أحواله فرض من انبطاح أو قعود أو قیام مصرا علی دعائه لا
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ینسانا فی حال و یمکن أن یکون «لِجَنْبِهِ إلخ، أحوالا ثلاثة من الإنسان لا من فاعل دعانا و العامل فیه «مَسَ و المعنی إذا مس الإنسان الضر و هو منبطح أو قاعد أو قائم دعانا فی تلک الحال و هذا معنی ما ورد فی بعض المرسلات: «دَعانا لِجَنْبِهِ العلیل الذی لا یقدر أن یجلس «أَوْ قاعِداً» الذی لا یقدر أن یقوم «أَوْ قائِماً» الصحیح.
و قوله: «مَرَّ کَأَنْ لَمْ یَدْعُنا إِلی ضُرٍّ مَسَّهُ کنایة عن النسیان و الغفلة عما کان لا یکاد ینساه.
و المعنی: و إذا مس الإنسان الضر لم یزل یدعونا لکشف ضره و أصر علی الدعاء فإذا کشفنا عنه ضره الذی مسه نسینا و ترک ذکرنا و انجذبت نفسه إلی ما کان یتمتع به من أعماله کذلک زین للمسرفین المفرطین فی التمتع بالزخارف الدنیویة أعمالهم فأورثهم نسیان جانب الربوبیة و الإعراض عن ذکر الله تعالی.
و فی الآیة بیان السبب فی تمادی منکری المعاد فی غیهم و ضلالتهم و خصوصیة سببه و هو أن هؤلاء مثلهم کمثل الإنسان یمسه الضر فیذکر ربه و یلح علیه بالدعاء لکشف ضره حتی إذا کشف عنه الضر- و لذلک کان یدعوه- مر لوجهه متوغلا فی شهواته و قد نسی ما کان یدعوه و یذکره فلم یکن ترکه لدعاء ربه بعد ذکره إلا معلولا لما زین له من عمله فأورثه النسیان بعد الذکر.
فکذلک هؤلاء المسرفون زین لهم أعمالهم فجذبتهم إلی نفسها فنسوا ربهم بعد ذکره، و قد ذکرهم الله مقامه بإرسال الرسل إلی من قبلهم بالبینات و ما کانوا لیؤمنوا و إهلاک القرون من قبلهم بظلمهم و هذه هی السنة الإلهیة یجزی القوم المجرمین.
و من هنا یظهر أن الآیة التالیة: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ إلخ، متمم للبیان فی هذه الآیة: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا إلی آخر الآیة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ إلی آخر الآیة، قد ظهر معناه مما تقدم، و فی الآیة التفات فی قوله: «مِنْ قَبْلِکُمْ من الغیبة إلی الخطاب،
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و کان النکتة فیه التشدید فی الإنذار لأن الإنذار و التخویف بالمشافهة أوقع أثرا و أبلغ من غیره.
ثم فی قوله: «کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ الْمُجْرِمِینَ التفات آخر بتوجیه الخطاب إلی النبی ص، و النکتة فیه أنه إخبار عن السنة الإلهیة فی أخذ المجرمین، و النبی ص هو الأهل لفهمه و الإذعان بصدقه دونهم و لو أذعنوا بصدقة لآمنوا به و لم یکفروا، و هذا بخلاف قوله: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ ... وَ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ فإنه خبر تاریخی لا ضیر فی تصدیقهم به.
قوله تعالی: «ثُمَّ جَعَلْناکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ مِنْ بَعْدِهِمْ لِنَنْظُرَ کَیْفَ تَعْمَلُونَ معناه ظاهر، و فیه بیان أن سنة الامتحان و الابتلاء عامة جاریة.
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اشارة

وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنَا ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا أَوْ بَدِّلْهُ قُلْ ما یَکُونُ لِی أَنْ أُبَدِّلَهُ مِنْ تِلْقاءِ نَفْسِی إِنْ أَتَّبِعُ إِلاَّ ما یُوحی إِلَیَّ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (15) قُلْ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما تَلَوْتُهُ عَلَیْکُمْ وَ لا أَدْراکُمْ بِهِ فَقَدْ لَبِثْتُ فِیکُمْ عُمُراً مِنْ قَبْلِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (16) فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْمُجْرِمُونَ (17) وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ وَ یَقُولُونَ هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (18) وَ ما کانَ النَّاسُ إِلاَّ أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ فِیما فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (19)
وَ یَقُولُونَ لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَقُلْ إِنَّمَا الْغَیْبُ لِلَّهِ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ (20) وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ رَحْمَةً مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُمْ إِذا لَهُمْ مَکْرٌ فِی آیاتِنا قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً إِنَّ رُسُلَنا یَکْتُبُونَ ما تَمْکُرُونَ (21) هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ حَتَّی إِذا کُنْتُمْ فِی الْفُلْکِ وَ جَرَیْنَ بِهِمْ بِرِیحٍ طَیِّبَةٍ وَ فَرِحُوا بِها جاءَتْها رِیحٌ عاصِفٌ وَ جاءَهُمُ الْمَوْجُ مِنْ کُلِّ مَکانٍ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ أُحِیطَ بِهِمْ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ لَئِنْ أَنْجَیْتَنا مِنْ هذِهِ لَنَکُونَنَّ مِنَ الشَّاکِرِینَ (22) فَلَمَّا أَنْجاهُمْ إِذا هُمْ یَبْغُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ إِلَیْنا مَرْجِعُکُمْ فَنُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (23) إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ مِمَّا یَأْکُلُ النَّاسُ وَ الْأَنْعامُ حَتَّی إِذا أَخَذَتِ الْأَرْضُ زُخْرُفَها وَ ازَّیَّنَتْ وَ ظَنَّ أَهْلُها أَنَّهُمْ قادِرُونَ عَلَیْها أَتاها أَمْرُنا لَیْلاً أَوْ نَهاراً فَجَعَلْناها حَصِیداً کَأَنْ لَمْ تَغْنَ بِالْأَمْسِ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (24)
وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلی دارِ السَّلامِ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (25)
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(بیان)

احتجاجات یلقنها الله سبحانه نبیه ص لیرد بها ما قالوه فی کتاب الله أو فی آلهتهم أو اقترحوه فی نزول الآیة.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنَا ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا أَوْ بَدِّلْهُ هؤلاء المذکورون فی الآیة کانوا قوما وثنیین یقدسون الأصنام و یعبدونها، و من سننهم التوغل فی المظالم و الآثام و اقتراف المعاصی، و القرآن ینهی عن ذلک کله، و یدعو إلی توحید الله تعالی و رفض الشرکاء، و عبادة الله مع التنزه عن الظلم و الفسق و اتباع الشهوات.
و من المعلوم أن کتابا هذا شأنه إذا تلیت آیاته علی قوم ذلک شأنهم لم یکن لیوافق ما تهواه أنفسهم بما یشتمل علیه من الدعوة المخالفة فلو قالوا: ائت بقرآن غیر هذا دل علی أنهم یقترحون قرآنا لا یشتمل علی ما یشتمل علیه هذا القرآن من الدعوة إلی رفض الشرکاء و اتقاء الفحشاء و المنکر، و إن قالوا: بدل القرآن کان مرادهم تبدیل ما یخالف آراءهم من آیاته إلی ما یوافقها حتی یقع منهم موقع القبول، و ذلک کالشاعر ینشد من شعره أو القاص یقص القصة فلا تستحسنه طباع السامعین فیقولون: ائت بغیره أو بدله، و فی ذلک تنزیل القرآن أنزل مراتب الکلام و هو لهو الحدیث الذی إنما یلقی لتلهو به نفس سامعه و تنشط به عواطفه ثم لا یستطیبه السامع فیقول: ائت بغیر هذا أو بدله.
فبذلک یظهر أن قولهم إذا تلیت علیهم آیات القرآن: «ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا» یریدون به قرآنا لا یشتمل من المعارف علی ما یتضمنه هذا القرآن بأن یترک هذا و یؤتی بذاک، و قولهم: «أَوْ بَدِّلْهُ أن یغیر ما فیه من المعارف المخالفة لأهوائهم إلی معان یوافقها مع حفظ أصله فهذا هو الفرق بین الإتیان بغیره و بین تبدیله.
فما قیل: إن الفرق بینهما أن الإتیان بغیره قد یکون معه و تبدیله لا یکون 
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إلا برفعه، غیر سدید فإنهم ما کانوا یریدون أن یأتیهم النبی ص بهذا القرآن و غیره معا قطعا.
و کذا ما ذکره بعضهم أن قولهم: «ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا أَوْ بَدِّلْهُ إنما أرادوا به أن یمتحنوه بذلک فیغروه حتی إذا أجابهم إلی ذلک کان ذلک نقضا منه لدعوی نفسه أنه کلام الله، و ذلک أنهم لما سمعوا ما بلغهم النبی ص من آیات القرآن و تلاه علیهم و تحداهم بالإتیان بمثله و عجزوا عن الإتیان بمثله، و کانوا فی ریب من کونه کلام الله، و فی ریب من کونه من النبی ص نفسه و لم یکن یفوقهم فی الفصاحة و البلاغة و العلم، بل کانوا یرونه دون کبار فصحائهم و مصاقع خطبائهم أرادوا أن یمتحنوه بهذا القول حتی إذا أتاهم بما سألوه کان ذلک ناقضا لأصل دعواه أنه کلام الله.
و کان قصاری أمره أنه امتاز علیهم بهذا النوع من البیان لقوة نفسیة فیه کانت خفیة علیهم کأسباب السحر لا بوحی. هذا.
و فیه مضافا إلی مناقضة آخره أوله أنه مدفوع بما یلقنه الله سبحانه من الحجة فإن السؤال الذی لم یصدر إلا بداعی الامتحان و الاختبار من غیر داع جدی لا معنی للجواب عنه بالإثبات الجدی بحجة جدیة و هو ظاهر.
و فی قوله: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا» التفات من الخطاب إلی الغیبة، و الظاهر أن النکتة فیه أن یکون توطئة إلی إلقاء الأمر إلی النبی ص بقوله: «قُلْ ما یَکُونُ لِی أَنْ أُبَدِّلَهُ إلخ، فإن ذلک لا یتم إلا بصرف الخطاب عنهم و توجیهه إلیه (ص).
قوله تعالی: «قُلْ ما یَکُونُ لِی أَنْ أُبَدِّلَهُ مِنْ تِلْقاءِ نَفْسِی إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ إلی آخر الآیة التلقاء بکسر التاء مصدر کاللقاء نظیر التبیان و البیان و یستعمل ظرفا.
و الله سبحانه علی ما أجاب عن مقترحهم بقولهم: «ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا أَوْ بَدِّلْهُ فی أثناء کلامه بقوله «بَیِّناتٍ فإن الآیات إذا کانت بینات ظاهرة الاستناد إلی الله سبحانه کشفت کشفا قطعیا عما یریده الله سبحانه منهم من رفض الأصنام و الاجتناب من کل ما لا یرتضیه بما أوحی إلی رسوله ص من تفصیل دینه رد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 28
سؤالهم إلیهم تفصیلا بتلقین نبیه ص الحجة فی ذلک بقوله: «قُلْ ما یَکُونُ لِی إلی آخر الآیات الثلاث.
فقوله: «قُلْ ما یَکُونُ لِی أَنْ أُبَدِّلَهُ إلخ، جواب عن قولهم: «أَوْ بَدِّلْهُ و معناه: قل لا أملک- و لیس لی بحق- أن أبدله من عند نفسی لأنه لیس بکلامی و إنما هو وحی إلهی أمرنی ربی أن أتبعه و لا أتبع غیره، و إنما لا أخالف أمر ربی لأنی أخاف إن عصیت ربی عذاب یوم عظیم و هو یوم لقائه.
فقوله: «ما یَکُونُ لِی أَنْ أُبَدِّلَهُ نفی الحق و سلب الخیرة، و قوله: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ فی مقام التعلیل بالنسبة إلی قوله: «ما یَکُونُ لِی و قوله: «إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی إلخ، فی مقام التعلیل بالنسبة إلی قوله: «إِنْ أَتَّبِعُ إلخ، بما یلوح منه أنه مما تعلق به الأمر الإلهی.
و فی قوله: «إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ نوع محاذاة لما فی صدر الکلام من قوله: «قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنَا ائْتِ بِقُرْآنٍ إلخ فإن الإتیان بالوصف للإشعار بأن الباعث لهم أن یقولوا ما قالوا إنما هو إنکارهم للمعاد و عدم رجائهم لقاء الله فقابلهم النبی ص بأمر من ربه بقوله: «إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ فیئول المعنی إلی أنکم تسألون ما تسألون لأنکم لا ترجون لقاء الله لکننی لا أشک فیه فلا یمکننی إجابتکم إلیه لأنی أخاف عذاب یوم اللقاء، و هو یوم عظیم.
و فی تبدیل یوم اللقاء بیوم عظیم فائدة الإنذار مضافا إلی أن العذاب لا یناسب اللقاء تلک المناسبة.
قوله تعالی: «قُلْ لَوْ شاءَ اللَّهُ ما تَلَوْتُهُ عَلَیْکُمْ وَ لا أَدْراکُمْ بِهِ فَقَدْ لَبِثْتُ فِیکُمْ عُمُراً مِنْ قَبْلِهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ أدراکم به أی أعلمکم الله به، و العمر بضمتین أو بالفتح فالسکون هو البقاء، و إذا استعمل فی القسم کقولهم: لعمری و لعمرک تعین الفتح.
و هذه الآیة تتضمن رد الشق الأول من سؤالهم و هو قولهم: «ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا» و معناها علی ما یساعد علیه السیاق: أن الأمر فیه إلی مشیة الله لا إلی 
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مشیتی فإنما أنا رسول و لو شاء الله أن ینزل قرآنا غیر هذا و لم یشأ هذا القرآن ما تلوته علیکم و لا أدراکم به فإنی مکثت فیکم عمرا من قبل نزول القرآن و عشت بینکم و عاشرتکم و عاشرتمونی و خالطتکم و خالطتمونی فوجدتمونی لا خبر عندی من وحی القرآن، و لو کان ذلک إلی و بیدی لبادرت إلیه قبل ذلک، و بدت من ذلک آثار و لاحت لوائحه، فلیس إلی من الأمر شی‌ء، و إنما الأمر فی ذلک إلی مشیة الله و قد تعلقت مشیته بهذا القرآن لا غیره أ فلا تعقلون؟.
قوله تعالی: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِآیاتِهِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْمُجْرِمُونَ استفهام إنکاری أی لا أحد أظلم و أشد إجراما من هذین الفریقین:
المفتری علی الله کذبا، و المکذب بآیاته فإن الظلم یعظم بعظمة من یتعلق به و إذا اختص بجنب الله کان أشد الظلم.
و ظاهر سیاق الاحتجاج فی الآیتین أن هذه الآیة من تمامها و المعنی: لا أجیبکم إلی ما اقترحتم علی من الإتیان بقرآن غیر هذا أو تبدیله فإن ذلک لیس إلی و لا لی حق فیه، و لو أجبتکم إلیه لکنت أظلم الناس و أشدهم إجراما و لا یفلح المجرمون فإنی لو بدلت القرآن و غیرت بعض مواضعه مما لا ترتضونه لکنت مفتریا علی الله کذبا و لا أظلم منه، و لو ترکت هذا القرآن و جئتکم بغیره مما ترتضونه لکنت مکذبا لآیات الله، و لا أظلم منه.
و ربما احتمل کون الاستفهام الإنکاری بشقیه تعریضا للمشرکین أی أنتم أظلم الناس بإثباتکم لله شرکاء و هو افتراء الکذب علی الله و بتکذیبکم بنبوتی و الآیات النازلة علی و هو تکذیب بآیات الله و لا یفلح المجرمون.
و ذکر بعضهم أن الأول من شقی التردید للنبی علی تقدیر إجابتهم و الثانی للمشرکین، أی لا أحد أظلم عند الله من هذین الفریقین: المفترین علی الله و المکذبین بآیاته، و أنا أنعی علیکم الثانی منهما فکیف أرضی لنفسی بالأول و هو شر منه؟
و أی فائدة لی من هذا الاجرام العظیم و أنا أرید الإصلاح؟.
و الذی ذکره من المعنی لا بأس به فی نفسه لکن الشأن فی استفادته من الآیة
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و دلالة لفظها علیه، و کذا الوجه السابق علیه بالنظر إلی السیاق.
قوله تعالی: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ وَ یَقُولُونَ هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ إلی آخر الآیة الکلام: موجه نحو عبدة الأصنام من المشرکین و إن کان ربما شمل غیرهم کأهل الکتاب بحسب سعة معناه، و ذلک لمکان «ما» و کون السورة مکیة من أوائل ما نزل علی النبی ص من القرآن.
و قد کانت عبدة الأصنام یعبدون الأصنام لیتقربوا بعبادتها إلی أربابها و بأربابها إلی رب الأرباب و هو الله سبحانه، و یقولون: «إننا علی ما بنا من ألواث البشریة المادیة و قذارات الذنوب و الآثام لا سبیل لنا إلی رب الأرباب لطهارة ساحته و قدسها و لا نسبة بیننا و بینه.
فمن الواجب أن نتقرب إلیه بأحب خلائقه إلیه و هم أرباب الأصنام الذین فوض الله إلیهم أمر تدبیر خلقه، و نتقرب إلیهم بأصنامهم و تماثیلهم و إنما نعبد الأصنام لتکون شفعاء لنا عند الله لتجلب إلینا الخیر و تدفع عنا الشر فتقع العبادة للأصنام حقیقة، و الشفاعة لأربابها و ربما نسبت إلیها.
و قد وضع فی الکلام قوله: «ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ موضع الأصنام للتلویح إلی موضع خطئهم فی مزعمتهم، و هو أن هذا السعی إنما کان ینجح منهم لو کانت هذه الأصنام ضارة نافعة فی الأمور و کانت ذوات شعور بالعبادة و التقرب حتی ترضی عن عبادها بعبادتهم لها فتشفع أو یشفع أربابها لهم عند الله إن کان الله یرتضی شفاعتهم و هؤلاء أجسام میتة لا تشعر بشی‌ء و لا تضر و لا تنفع شیئا.
و قد أمر الله سبحانه نبیه ص أن یحتج علی بطلان دعواهم الشفاعة- مضافا إلی ما یلوح إلیه قوله: «لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ - بقوله: «قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ و محصله أن الله سبحانه لا علم له بهذه الشفعاء فی شی‌ء من السماوات و الأرض فدعواکم هذه إخبار منکم إیاه بما لا یعلم، و هو من أقبح الافتراء و أشنع المکابرة، و کیف یکون فی الوجود شی‌ء لا یعلم به الله و هو یعلم ما فی السماوات و الأرض؟.
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فالاستفهام إنکاری، و نفی العلم بوجود الشفعاء کنایة عن نفی وجودها، و لعل اختیار هذا التعبیر لکون الشفاعة مما یتقوم بالعلم لذاته فإن الشفاعة إنما تتحقق إذا کان المشفوع عنده عالما بوجود الشافع و شفاعته فإذا فرض أنه لا یعلم بالشفعاء فکیف تتحقق الشفاعة عنده و هو لا یعلم.
و قوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ کلمة تنزیه، و هی من کلام الله و لیست مقولة قول النبی ص فإن ظرف المشرکین بالنسبة إلیه هو الخطاب دون الغیبة فلو کان من کلام النبی ص لقیل: عما تشرکون بالخطاب.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا» قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» البقرة:- 213 أن الآیة تکشف عن نوعین من الاختلاف بین الناس.
أحدهما: الاختلاف من حیث المعاش و هو الذی یرجع إلی الدعاوی و ینقسم به الناس إلی مدع و مدعی علیه و ظالم و مظلوم و متعد و متعدی علیه و آخذ بحقه و ضائع حقه، و هذا هو الذی رفعه الله سبحانه بوضع الدین و بعث النبیین و إنزال الکتاب معهم لیحکم بین الناس فیما اختلفوا فیه، و یعلمهم معارف الدین و یواجههم بالإنذار و التبشیر.
و ثانیهما: الاختلاف فی نفس الدین و ما تضمنه الکتاب الإلهی من المعارف الحقة من الأصول و الفروع، و قد صرح القرآن فی مواضع من آیاته أن هذا النوع من الاختلاف ینتهی إلی علماء الکتاب بغیا بینهم، و لیس مما یقتضیه طباع الإنسان کالقسم الأول، و بذلک ینقسم الطریق إلی طریقی الهدایة و الضلال فهدی الله الذین آمنوا لما اختلفوا فیه من الحق، و قد ذکر سبحانه فی مواضع من کلامه بعد ذکر هذا القسم من الاختلاف أنه لو لا قضاء من الله سبق لحکم بینهم فیما اختلفوا فیه و لکن یؤخرهم إلی أجل، قال تعالی «وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً
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بَیْنَهُمْ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ:» الشوری:- 14 إلی غیر ذلک من الآیات.
و سیاق الآیة السابقة أعنی قوله تعالی: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ إلخ، لا یناسب من الاختلافین المذکورین إلا الاختلاف الثانی و هو الاختلاف فی نفس الدین لأنها تذکر رکوب الناس طریق الضلال بعبادتهم ما لا یضرهم و لا ینفعهم و اتخاذهم شفعاء عند الله و مقتضی ذلک أن یکون المراد من کون الناس سابقا أمة واحدة کونهم علی دین واحد و هو دین التوحید ثم اختلفوا فتفرقوا فریقین موحد و مشرک.
فذکر الله فیها أن اختلافهم کان یقضی أن یحکم الله بینهم بإظهار الحق علی الباطل و فیه هلاک المبطلین و إنجاء المحقین لکن السابق من الکلمة الإلهیة منعت من القضاء بینهم، و الکلمة هی قوله تعالی لما أهبط الإنسان إلی الدنیا: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ:» البقرة:- 36.
و للمفسرین فی الآیة أقوال عجیبة منها: أن المراد بالناس هم العرب کانوا علی دین واحد حق و هو دین إبراهیم (ع) إلی زمن عمرو بن لحی الذی زوج بینهم الوثنیة فانقسموا إلی حنفاء مسلمین، و عبدة أصنام مشرکین و أنت خبیر أنه لا دلیل علیه من جهة اللفظ البتة.
و منها: أن المراد بالناس جمیعهم، و المراد من کونهم أمة واحدة کونهم علی فطرة الإسلام و إن کانوا مختلفین دائما، فلفظة «کانَ منسلخ الزمان، و الآیة تحکی عما علیه الناس بحسب الطبع و هو التوحید، و ما هم علیه بحسب الفعلیة و هو الاختلاف فلیس الناس بحسب الطبع الفطری إلا أمة واحدة موحدین لکنهم اختلفوا علی خلاف فطرتهم.
و فیه أنه خلاف ظاهر الآیة و الآیة التی فی سورة البقرة، و کذا ظاهر سائر الآیات کقوله «وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» الشوری:- 14 و قوله «وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» آل عمران:- 19.
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علی أن القول بوجود الاختلاف الدائم بین الناس مع عدم رجوعه إلی الفطرة مما لا یجتمعان.
و منها: أن المراد أن الناس جمیعا کانوا علی ملة واحدة هی الکفر و الشرک ثم اختلفوا فکان مسلم و کافر.
و هذا أسخف الأقوال فی الآیة فإنه مضافا إلی کونه قولا بغیر دلیل یأباه ظاهر الآیات فإن ظاهرها أن ظهور الاختلاف لانتهائه إلی بغی الناس من بعد ما جاءهم العلم أی ظهور الکفر و الشرک عن بغی کان هو المقتضی للحکم بینهم و القضاء علیهم بنزول العذاب و الهلاک فإذا کانوا جمیعا علی الکفر و الشرک من غیر سابقة هدی و إیمان فما معنی استناد الاقتضاء إلی البغی عن علم؟ و ما معنی خلق الجمیع و وجود المقتضی لإهلاکهم جمیعا إلا انتقاض الغرض الإلهی؟.
و هذا القول أشبه بما قالته النصاری فی مسألة التفدیة إن الله خلق الإنسان لیطعمه فیسکنه الجنة دائما لکنه عصاه و نقض بذلک غرض الخلقة فتدارکه الله بتفدیة المسیح.
و منها: قول بعضهم: إن المراد بالکلمة فی قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إلخ قوله تعالی فهذه السورة: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ:» الآیة- 93.
و فیه: أن المراد بالسبق إن کان هو السبق بحسب البیان فالآیة متأخرة عن هذه الآیة لوقوعها فی أواخر السورة، و الآیات متصلة جاریة. علی أن الآیة فی بنی إسرائیل خاصة و الضمیر فی قوله: «بَیْنَهُمْ راجع إلیهم و هی قوله «وَ لَقَدْ بَوَّأْنا بَنِی إِسْرائِیلَ مُبَوَّأَ صِدْقٍ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ فَمَا اخْتَلَفُوا حَتَّی جاءَهُمُ الْعِلْمُ إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ:» یونس- 93.
علی أن قوله فی بعض الآیات «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ:» الشوری:- 14 لا یلائم هذا المعنی من السبق.
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و إن کان المراد بالسبق السبق بحسب القضاء فینبغی أن یتبع فی ذلک أول کلمة قالها الله تعالی فی ضلال الناس و شرکهم و معصیتهم، و لیست إلا ما قاله عند أول ما أسکن الإنسان الأرض و هو ما قدمناه من الآیة.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَقُلْ إِنَّمَا الْغَیْبُ لِلَّهِ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ الآیة کقوله قبلها: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ و قوله قبله:
«وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا» تعد أمورا من مظالم المشرکین فی أقوالهم و أعمالهم ثم ترد علیها بحجج تلقنها النبی ص لیقیمها علیهم کما مر فی أول الآیات فقوله: «وَ یَقُولُونَ لَوْ لا أُنْزِلَ إلخ، عطف علی قوله فی أول الآیات: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا».
و فیها مع ذلک عود بعد عود إلی إنکارهم أمر القرآن فإن مرادهم بقولهم:
«لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ و إن کان طلب آیة أخری غیر القرآن لکنهم إنما قالوه إزراء و تحقیرا لأمر القرآن و استخفافا به لعدم عده آیة إلهیة و الدلیل علیه قوله تعالی: «فَقُلْ إِنَّمَا الْغَیْبُ لِلَّهِ و لم یقل: «قل» کما قال فی سائر الآیات کأنه یقول:
و یطلبون منک آیة أخری غیر مکتفین بالقرآن و لا راضین به فإذا لم یکتفوا به آیة فقل: إنما الآیات من الغیب المختص بالله و لیست بیدی فانتظروا إنی معکم من المنتظرین.
فهذا هو المستفاد من الآیة و فیها دلالة علی أن النبی ص کان ینتظر آیة فاصلة بین الحق و الباطل غیر القرآن قاضیة بینه و بین أمته، و سیجی‌ء الوعد الصریح منه بهذه الآیة- التی یأمر بانتظارها هاهنا- فی قوله «وَ إِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ:» یونس:- 46 إلی تمام عدة آیات.
قوله تعالی: «وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ رَحْمَةً مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُمْ إِذا لَهُمْ مَکْرٌ فِی آیاتِنا» إلی آخر الآیة مضمون الآیة و إن کان من المعانی العامة الجاریة فی أغلب الناس فی أکثر الأوقات فإن الفرد من الإنسان لا یخلو عن أن یمسه سراء بعد ضراء بل قلما یتفق أن لا یتکرر فی حقه ذلک لکن الآیة من جهة السیاق المتقدم کأنها مسوقة للتعریض للمشرکین و مکرهم فی آیات الله، و الدلیل علیه قوله: «قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً» فقد کان النظر معطوفا علی مکر طائفة خاصة و هم المخاطبون بهذه الآیات 
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حیث کانوا یمکرون بآیات السراء و الضراء بعد ظهورها، و من مکرهم مکرهم فی القرآن الذی هو آیة إلهیة و رحمة أذاقهم الله إیاها بعد ضراء الجهالة العالقة بهم و شمول ضنک العیش و الذلة و التفرقة و تباعد القلوب و بغضائها لهم و هم یمکرون به فتارة یقولون «ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا أَوْ بَدِّلْهُ و تارة یقولون: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ .
فالآیة تبین لهم أن هذا کله مکر یمکرونه فی آیات الله، و تبین لهم أن المکر بآیات الله لا یعقب إلا السوء من غیر أن ینفعهم شیئا فإن الله أسرع مکرا یأخذهم مکره قبل أن یأخذ مکرهم آیاته فإن مکرهم بآیات الله عین مکر الله بهم.
فمعنی الآیة: «وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ عبر عن الإصابة بالإذاقة للإیماء إلی التذاذهم بالرحمة و عنایة بالقلة فإن الذوق یستعمل فی القلیل من التغذی «رَحْمَةً مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُمْ و التعبیر بالرحمة فی موضع السراء للإشارة إلی أنها من الرحمة الإلهیة من غیر أن یستوجبوا ذلک فکان من الواجب علیهم أن یقوموا بحقه، و یخضعوا لما تدعو إلیه الآیة و هو توحید ربهم و شکر نعمته لکنهم یفاجئون بغیر ذلک «إِذا لَهُمْ مَکْرٌ فِی آیاتِنا» کتوجیه الحوادث بما تبطل به دلالة الآیات کقولهم قد مس آباءنا السراء و الضراء، و الاعتذار بما لا یرتضیه الله کقولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ» و قولهم:
«إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا».
فأمر الله نبیه ص أن یجیبهم بقوله: «قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً» ثم علله بقوله: «إِنَّ رُسُلَنا یَکْتُبُونَ ما تَمْکُرُونَ فلنا علیکم شهداء رقباء أرسلناهم إلیکم یکتبون أعمالکم و یحفظونها و بمجرد، ما عملتم عملا حفظ علیکم و تعین جزاؤه لکم قبل أن یؤثر مکرکم أثره أو لا یؤثر کما فسروه.
و هنا شی‌ء و هو أن الظاهر من قوله تعالی «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» الجاثیة:- 29 علی ما سیجی‌ء من البیان فی تفسیر الآیة إن شاء الله تعالی أن معنی کتابة الملائکة أعمال العباد هو إخراجهم الأعمال من کمون الاستعدادات إلی مرحلة الفعلیة الخارجیة و رسم نفس الأعمال فی صحیفة الکون و بذلک تنجلی علیة کتابة الرسل لأعمالهم لکونه تعالی أسرع مکرا تمام الانجلاء فإن حقیقة المعنی علی هذا: أنا نحن نخرج أعمالکم التی تمکرون بها من 
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داخل ذواتکم و نضعها فی الخارج فکیف یخفی علینا کونکم تریدون بنا المکر بذلک؟ و هل المکر إلا صرف الغیر عما یقصده بحیلة و ستر علیه بل ذاک الذی تزعمونه مکرا بنا مکر منا بکم حیث نجعلکم تزعمونه مکرا و تقدمون علی المکر بنا، و هذه المزعمة و الإقدام ضلال منکم و إضلال منا لکم جزاء بما کسبته أیدیکم، و سیأتی نظیر هذا المعنی فی قوله «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ» الآیة:- 23 من السورة.
و فی الآیة التفات من الغیبة إلی الخطاب فی قوله «إِنَّ رُسُلَنا یَکْتُبُونَ ما تَمْکُرُونَ علی قراءة تمکرون بتاء الخطاب و هی القراءة المشهورة و هو من عجیب الالتفات الواقع فی القرآن و لعل النکتة فیه تمثیل معنی قوله: «قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً» فی العین کأنه تعالی لما قال لنبیه (ص): «قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً» أراد أن یوضحه لهم عیانا ففاجأهم بتجلیه لهم دفعة فکلمهم و أوضح لهم السبب فی کونه أسرع مکرا ثم حجبهم عن نفسه فعادوا إلی غیبتهم و عاد الکلام إلی حاله، و خوطب النبی ص ببقیة الخطاب: «هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ إلخ، و هذا من لطیف الالتفات.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ حَتَّی إِذا کُنْتُمْ فِی الْفُلْکِ وَ جَرَیْنَ بِهِمْ إلی آخر الآیة، الفلک السفینة و تستعمل مفردا و جمعا، و المراد بها هاهنا الجمع بدلیل قوله: «وَ جَرَیْنَ بِهِمْ و الریح العاصف الشدیدة الهبوب، و قوله:
«أُحِیطَ بِهِمْ کنایة عن الإشراف علی الهلاک و تقدیره أحاط بهم البلاء أو الأمواج، و الإشارة بقوله: «مِنْ هذِهِ إلی الشدة. و معنی الآیة ظاهر.
و فیها من عجیب الالتفات الالتفات من الخطاب إلی الغیبة فی قوله: «وَ جَرَیْنَ بِهِمْ بِرِیحٍ طَیِّبَةٍ- إلی قوله- بِغَیْرِ الْحَقِ و لعل النکتة فیه إرجاعهم إلی الغیبة و توجیه الخطاب إلی النبی ص و وصف أعجب جزء من هذه القصة الموصوفة له لیسمعه و یتعجب منه، و یکون فیه مع ذلک إعراض عن الأمر بمخاطبتهم لأنهم لا یفقهون القول.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَنْجاهُمْ إِذا هُمْ یَبْغُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِ أصل البغی 
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هو الطلب و یکثر استعماله فی مورد الظلم لکونه طلبا لحق الغیر بالتعدی علیه و یقید حینئذ بغیر الحق، و لو کان بمعنی الظلم محضا لکان القید زائدا.
و الجملة من تتمة الآیة السابقة، و المجموع أعنی قوله: «هُوَ الَّذِی یُسَیِّرُکُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ- إلی قوله- بِغَیْرِ الْحَقِ بمنزلة الشاهد و المثال بالنسبة إلی عموم قوله قبله:
«وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ رَحْمَةً مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُمْ إلی آخر الآیة، أو لخصوص قوله:
«قُلِ اللَّهُ أَسْرَعُ مَکْراً» و علی أی حال فقوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ إلخ، مما یتوقف علیه تمام الغرض من الکلام فی الآیة السابقة و إن لم یکن من کلام النبی ص فافهم ذلک.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ إِلَیْنا مَرْجِعُکُمْ إلی آخر الآیة، فی الکلام التفات من الغیبة إلی الخطاب فقوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إلخ، خطاب منه تعالی للناس بلا واسطة، و لیس من کلام النبی (ع) مما أمره الله سبحانه أن یخاطب به الناس.
و الدلیل علی ذلک قوله تعالی «ثُمَّ إِلَیْنا مَرْجِعُکُمْ إلی آخر الآیة، فإنه لا یصلح أن یکون من خطاب النبی ص.
و النکتة فی هذا الالتفات هی نظیر النکتة التی قدمنا ذکرها فی قوله تعالی فی أول الکلام: «إِنَّ رُسُلَنا یَکْتُبُونَ ما تَمْکُرُونَ فکأنه سبحانه یفاجئهم بالاطلاع علیهم أثناء ما یخاطبهم النبی ص و هم یحسبون أن ربهم غائب عنهم غافل عن نیاتهم و مقاصدهم فی أعمالهم فیشرف علیهم و یمثل بذلک کونه معهم فی جمیع أحوالهم و إحاطته بهم و یقول لهم: أنا أقرب إلیکم و إلی أعمالکم منکم فما تعملونه من عمل تریدون به أن تبتغوا علینا و تمکروا بنا إنما توجد بتقدیرنا و تجری بأیدینا فکیف یمکنکم أن تبغوا بها علینا؟ بل هی بغی منکم علی أنفسکم فإنها تبعدکم منا و تکتب آثامها فی صحائف أعمالکم فبغیکم علی أنفسکم و هو متاع الحیاة الدنیا تتمتعون به أیاما قلائل ثم إلینا مرجعکم فنخبرکم و نوضح لکم هناک حقائق أعمالکم.
و قوله: «مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» بالنصب فی قراءة حفص عن عاصم و التقدیر:
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تتمتعون متاع الحیاة الدنیا، و بالرفع فی قراءة غیره و هو خبر لمبتدإ محذوف، و التقدیر هو أی بغیکم و عملکم متاع الحیاة الدنیا.
و علی کلتا القراءتین فقوله: «مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلی آخر الآیة، تفصیل لإجمال قوله: «إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ فقوله «مَتاعَ إلخ، فی مقام التعلیل بالنسبة إلی کون بغیهم علی أنفسهم من قبیل تعلیل الإجمال بالتفصیل و بیانه به.
قوله تعالی: «إِنَّما مَثَلُ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة، لما ذکر سبحانه فی الآیة السابقة متاع الحیاة الدنیا مثل له بهذا المثل یصف فیه من حقیقة أمره ما یعتبر به المعتبرون، و هو من الاستعارة التمثیلیة و لیس من تشبیه المفرد بالمفرد من شی‌ء و إن أوهم ذلک قوله: «کَماءٍ أَنْزَلْناهُ ابتداء، و نظائره شائعة فی أمثال القرآن، و الزخرف الزینة و البهجة، و قوله:
«لَمْ تَغْنَ من غنی فی المکان إذا أقام فیه فأطال المقام، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلی دارِ السَّلامِ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ الدعاء و الدعوة عطف نظر المدعو إلی ما یدعی إلیه و جلب توجهه و هو أعم من النداء فإن النداء یختص بباب اللفظ و الصوت، و الدعاء یکون باللفظ و الإشارة و غیرهما، و النداء إنما یکون بالجهر و لا یقید به الدعاء.
و الدعاء فی الله سبحانه تکوینی و هو إیجاد ما یریده لشی‌ء کأنه یدعوه إلی ما یریده، قال تعالی «یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ»: إسراء:- 52 أی یدعوکم إلی الحیاة الأخرویة فتستجیبون إلی قبولها، و تشریعی و هو تکلیف الناس بما یریده من دین بلسان آیاته، و الدعاء من العبد لربه عطف رحمته و عنایته إلی نفسه بنصب نفسه فی مقام العبودیة و المملوکیة، و لذا کانت العبادة فی الحقیقة دعاء لأن العبد ینصب فیها نفسه فی مقام المملوکیة و الاتصال بمولاه بالتبعیة و الذلة لیعطفه بمولویته و ربوبیته إلی نفسه و هو الدعاء.
و إلی ذلک یشیر قوله تعالی «وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ 
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یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ المؤمن- 60 حیث عبر أولا بالدعاء ثم بدله ثانیا العبادة.
و قد التبس الأمر علی صاحب المنار فقال فی تفسیره: إن قول بعض المفسرین و غیرهم: إن من معانی الدعاء العبادة لا یصح علی إطلاقه فی العبادة الشرعیة التکلیفیة فإن الصیام لا یسمی دعاء لغة و لا شرعا و إنما الدعاء هو مخ العبادة الفطریة و أعظم أرکان التکلیفیة منها کما ورد فی الحدیث فکل دعاء شرعی عبادة و ما کل عبادة شرعیة دعاء. انتهی و منشأ خطئه زعمه أن معنی الدعاء هو النداء للطلب و غفلته عما تقدم من تحلیل معناه.
و الأصل فی معنی السلام علی ما ذکره الراغب فی المفردات، هو التعری عن الآفات الظاهرة و الباطنة، و إلیه یرجع معناه فی جمیع مشتقاته، و السلام و السلامة واحد کالرضاع و الرضاعة، و الظاهر أن السلام و الأمن متقاربان معنی، و إنما الفارق أن السلام هو الأمن مأخوذا فی نفسه، و الأمن هو السلام مضافا إلی ما یسلم منه یقال: هو فی سلام، و هو فی أمن من کذا و کذا.
و السلام من أسمائه تعالی لأن ذاته المتعالیة نفس الخیر الذی لا شر فیه، و تسمی الجنة دار السلام حیث لا شر فیها و لا ضر علی ساکنها، و قیل: إنما سمیت دار السلام لأنها دار الله الذی هو السلام، و المال واحد فی الحقیقة لأنه تعالی إنما سمی سلاما لبراءته من کل شر و سوء، و فی سیاق الآیة ما یشعر بکون معنی السلام الوصفی مقصودا فی الکلام.
و قد أطلق سبحانه السلام و لم یقیده بشی‌ء و لا ورد فی کلامه ما یقیده ببعض الحیثیات فهو دار السلام علی الإطلاق و لیست إلا الجنة فإن ما یوجد عندنا فی الدنیا من السلام إنما هو الإضافی دون المطلق فما من شی‌ء إلا و هو مزاحم ممنوع من بعض ما یحبه و یهواه، و ما من حال إلا و فیه مقارنات من الأضداد و الأنداد.
فإذا أخذت معنی السلام مطلقا غیر نسبی تحصل عندک ما علیه الجنة من الوصف، و انکشف أن توصیفها بهذه الصفة نظیر توصیفها فی قوله «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ 
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فِیها: ق- 35، فإن سلامة الإنسان من کل ما یکرهه و لا یحبه تلازم سلطانه علی کل ما یشاؤه و یحبه.
و فی تقیید دار السلام بکونها عند ربهم دلالة علی قرب الحضور و عدم غفلتهم عنه سبحانه هناک أصلا، و قد تقدم الکلام فی معنی الهدایة و معنی الصراط المستقیم فی مواضع من الأبحاث السابقة کتفسیر سورة الحمد و غیره.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنَا- ائْتِ بِقُرْآنٍ غَیْرِ هذا- الآیة، قال فإن قریشا قالت-: یا رسول الله ائتنا بقرآن غیر هذا- فإن هذا شی‌ء تعلمته من الیهود و النصاری-، قال الله: قل لهم-: لو شاء الله ما تلوته علیکم- و لا أدراکم به فقد لبثت فیکم أربعین سنة- قبل أن یوحی إلی، و لم أتکلم بشی‌ء منه- حتی أوحی إلی.
أقول: و فی انطباق مضمونه علی الآیة خفاء، علی ما فیه من مخاطبتهم النبی ص بالرسالة.
و فی تفسیر العیاشی، عن منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ص) قال لم یزل رسول الله ص یقول: إنی أخاف- إن عصیت ربی عذاب یوم عظیم حتی نزلت سورة الفتح- فلم یعد إلی ذلک الکلام.
أقول: و الروایة لا تخلو عن شی‌ء.
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی فی الدلائل عن عروة قال": فر عکرمة بن أبی جهل یوم الفتح- فرکب البحر فأخذته الریح فنادی باللات و العزی-، فقال أصحاب السفینة:- لا یجوز هاهنا أحد یدعو شیئا إلا الله وحده مخلصا،- فقال عکرمة:
و الله لئن کان فی البحر وحده- إنه لفی البر وحده، فأسلم.
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أقول: و الروایة مرویة بطرق کثیرة مختلفة.
و فی تفسیر العیاشی، عن منصور بن یونس عن أبی عبد الله (ع):* ثلاث یرجعن علی صاحبهن-: النکث و البغی و المکر، قال الله-: یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ 
أقول:
و هو مروی عن أنس عن النبی ص قال: ثلاث هن رواجع علی أهلها-: النکث و المکر و البغی. ثم تلا رسول الله ص-: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ - «وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ - «فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ : أورده فی الدر المنثور،.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن أبی جعفر محمد بن علی قال: ما من عبادة أفضل من أن تسأل-، و ما یدفع القضاء إلا الدعاء-، و إن أسرع الخیر ثوابا البر-، و أسرع الشر عقوبة البغی- و کفی بالمرء عیبا- أن یبصر من الناس ما یعمی علیه من نفسه-، و أن یأمر الناس بما لا یستطیع التحول عنه-، و أن یؤذی جلیسه بما لا یعنیه.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: لو بغی جبل علی جبل لدک الباغی منهما.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن العلاء بن عبد الکریم قال:
سمعت أبا جعفر (ع) یقول: فی قول الله عز و جل: «وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلی دارِ السَّلامِ - فقال إن السلام هو الله عز و جل- و داره التی خلقها لأولیائه الجنة.
و فیه، عن ابن شهرآشوب عن علی بن عبد الله بن عباس عن أبیه و زید بن علی بن الحسین (ع): فی قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلی دارِ السَّلامِ - یعنی به الجنة «وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ - یعنی ولایة علی بن أبی طالب.
أقول: إن کانت الروایة موقوفة فهی من الجری أو من الباطن من معنی القرآن، و فی معناها روایات أخر.
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اشارة

لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی وَ زِیادَةٌ وَ لا یَرْهَقُ وُجُوهَهُمْ قَتَرٌ وَ لا ذِلَّةٌ أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (26) وَ الَّذِینَ کَسَبُوا السَّیِّئاتِ جَزاءُ سَیِّئَةٍ بِمِثْلِها وَ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ ما لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ کَأَنَّما أُغْشِیَتْ وُجُوهُهُمْ قِطَعاً مِنَ اللَّیْلِ مُظْلِماً أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (27) وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ (28) فَکَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ إِنْ کُنَّا عَنْ عِبادَتِکُمْ لَغافِلِینَ (29) هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (30)



(بیان)

استئناف یعود فیه إلی ذکر جزاء الأعمال و عود الجمیع إلی الله الحق، و قد تقدم إیماء إلی ذلک، و فیه إثبات توحید الربوبیة.
قوله تعالی: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی وَ زِیادَةٌ وَ لا یَرْهَقُ وُجُوهَهُمْ قَتَرٌ وَ لا ذِلَّةٌ» إلخ، الحسنی مؤنث أحسن و المراد المثوبة الحسنی، و المراد بالزیادة الزیادة علی الاستحقاق بناء علی أن الله جعل من فضله للعمل مثلا من الجزاء و الثواب ثم جعله حقا للعامل فی مثل قوله «لَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ آل عمران- 199 ثم ضاعفه و جعل المضاعف منه أیضا حقا للعامل کما فی قوله: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ
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أَمْثالِها»: الأنعام- 160 و عند ذلک کان مفاد قوله: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی استحقاقهم للجزاء و المثوبة الحسنی، و تکون الزیادة هی الزیادة علی مقدار الاستحقاق من المثل أو العشرة الأمثال نظیر ما یفیده قوله «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُوَفِّیهِمْ أُجُورَهُمْ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ»: النساء:- 173.
و لو کان المراد بالحسنی فی قوله: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی العاقبة الحسنی، و لیس فیما یعقل فوق الحسنی شی‌ء کان معنی قوله: «وَ زِیادَةٌ» الزیادة علی ما یعقله الإنسان من الفضل الإلهی کما یشیر إلیه قوله «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ»: الم السجدة- 17 و ما فی قوله «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق- 35 فإن من المعلوم أن کل أمر حسن یشاؤه الإنسان فالمزید علی ما یشاؤه أمر فوق ما یدرکه فافهم ذلک.
و الرهق بفتحتین اللحوق و الغشیان یقال: رهقه الدین أی لحق به و غشیه، و القتر الدخان الأسود أو الغبار الأسود، و فی توصیفهم بقوله: «وَ لا یَرْهَقُ وُجُوهَهُمْ قَتَرٌ وَ لا ذِلَّةٌ» محاذاة لما فی الآیة التالیة من وصف أهل النار بسواد وجوههم بالقتر و هو سواد صوری و الذلة و هی سواد معنوی.
و المعنی: للذین أحسنوا فی الدنیا المثوبة الحسنی و زیادة من فضل الله- أو العاقبة الحسنی و زیادة لا تخطر ببالهم- و لا یغشی وجوههم سواد من قتر و لا ذلة، و أولئک أصحاب الجنة هم فیها خالدون.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَسَبُوا السَّیِّئاتِ جَزاءُ سَیِّئَةٍ بِمِثْلِها وَ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ» إلی آخر الآیة، جملة «جَزاءُ سَیِّئَةٍ بِمِثْلِها» مبتدأ لخبر محذوف و التقدیر: لهم جزاء سیئة بمثلها من العذاب، و الجملة خبر للمبتدإ الذی هو قوله: «الَّذِینَ کَسَبُوا السَّیِّئاتِ و المراد أن الذین کسبوا السیئات لا یجزون إلا مثل ما عملوه من العقوبات السیئة فجزاء فعلة سیئة عقوبة سیئة.
و قوله: «ما لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ أی ما لهم عاصم یعصمهم من الله أی من عذابه و فیه نفی لشرکائهم الذین یظنونهم شفعاء علی وجه ینفی کل عاصم مانع سواء کان شریکا شفیعا أو ضدا قویا ممانعا أو أی عاصم غیرهما.
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و قوله: «کَأَنَّما أُغْشِیَتْ وُجُوهُهُمْ قِطَعاً مِنَ اللَّیْلِ مُظْلِماً» القطع جمع قطعة و مظلما حال من اللیل، و المراد کان اللیل المظلم قسم إلی قطع فأغشیت وجوههم تلک القطع فاسودت بالتمام، و المتبادر منه أن یغشی وجه کل من المشرکین بقطعة من تلک القطع لا کما فسره بعضهم أن المراد أن الوجوه أغشیت تلک القطع قطعة بعد قطعة فصارت ظلمات بعضها فوق بعض. فلیس فی الکلام ما یدل علی ذلک.
و قوله: «أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ یدل علی دوام بقائهم فی النار للدلالة الصحابة و الخلود علیه کما أن نظیره فی أصحاب الجنة یدل علی نظیره.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ إلی آخر الآیة. المراد حشر جمیع من سبق ذکره من المؤمنین و المشرکین و شرکائهم فإنه تعالی یذکر المشرکین و شرکاءهم فی هذه الآیة و ما یتلوها ثم یشیر إلی الجمیع بقوله فی الآیة التالیة: «هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ .
و قوله: «ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ أی الزموا مکانکم أنتم و لیلزم شرکاؤکم مکانهم و تفرع علی هذا الخطاب أن زیلنا بینهم، و قطعنا الرابطة التی کانت تربطهم بشرکائهم و هی رابطة الوهم و الحسبان التی یتصلون بسببها بشرکائهم فانقطعوا عن شرکائهم و انقطع شرکاؤهم عنهم فبان أن عبادتهم لم تقع علیهم و لم تتعلق بهم لأنهم إنما عبدوا الشرکاء و هم لیسوا بشرکاء.
و الدلیل علی هذا الذی ذکرناه قوله تعالی بعده: «وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ فالکلام علی ظاهره من النفی الجدی الصادق لعبادتهم إیاهم، و لیسوا یکذبون فی کلامهم هذا بدلیل استنادهم إلی شهادة الله سبحانه، و لا أنهم یریدون أنا لم نکن ندعوکم إلی عبادتنا فإن الکلام لا یلائم هذا المعنی، و لا أن مرادهم التعریض لهم بأنکم کنتم تعبدون أهواءکم و شیاطینکم المغوین لکم فی الحقیقة فإن ذلک لا یلائم دعواهم الغفلة، و کذا لا یلائمه قوله بعده: «هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ إلخ، علی ما سیجی‌ء من معناه بل مرادهم نفی العبادة حقیقة بنفی حقیقة الشرکة، و الاستشهاد علی ذلک بشهادة الله و علمه بغفلتهم عن عبادتهم.
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و العبادة التی هی اتصال ما بالمملوکیة و التذلل من العابد بالمعبود إنما تکون عبادة إذا اتصلت و ارتبطت بالمعبود- حتی یتم به معنی اللام فی قولنا: العبادة له- و لا یکون ذلک إلا بشعور من المعبود و علم منه بذلک فإذا لم یتحقق هناک علم لم تتحقق عبادة حقیقة، و إنما هی صورة عبادة.
فقد تبین أن المراد بقوله: «ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ إظهاره و إبرازه تعالی یومئذ حقیقة الأمر الذی سترت علیه الأوهام و حجبته الأهواء فی الدنیا و هو أن حقیقة المولویة و مالکیة زمان التدبیر لله سبحانه و لیس لغیره من المولویة و الربوبیة شی‌ء حتی یصح الالتجاء إلیه و تصدق عبادته.
فإذا کشف الله الغطاء عن وجه هذه الحقیقة یومئذ بأن للمشرکین أن شرکاءهم لم یکونوا شرکاء و لا معبودین لهم فی الحقیقة- لغفلتهم عن عبادتهم، و إنما کانوا یأتون لهم بصورة العبادة التی کان الوهم و الهوی یصور أنها عبادة و لیست بها.
و إلیه یشیر أیضا قوله تعالی «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا شُرَکاءَهُمْ قالُوا رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ فَأَلْقَوْا إِلَیْهِمُ الْقَوْلَ إِنَّکُمْ لَکاذِبُونَ:» النحل:- 86.
و قد تبین بذلک أیضا أن قوله: «وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ قول من شرکائهم لهم علی الجد و الحقیقة، و یظهر به فساد قول بعضهم: المراد أنکم لم تعبدونا بأمرنا و دعائنا لا أنکم لم تعبدونا أصلا لأن ذلک کذب لا یجوز أن یقع فی الآخرة لکونهم ملجئین فیها إلی ترک القبیح.
فإن نفی أصل العبادة بما عرفت من معناه هو حق الصدق و إثبات العبادة و إن لم یکن کذبا إلا أنه لا یخلو عن مجاز فی الجملة بالنظر إلی حقیقة الأمر علی أن ما ذکره أن المراد نفی العبادة بأمرهم و دعوتهم معنی لا دلیل علیه من جهة اللفظ.
علی أن الکذب إنما لا یقع فی الآخرة إذا کان عملا و کسبا و إما بمعنی نتیجة الملکات الدنیویة فلا مانع من إمکانه بل هو واقع کما یحکیه تعالی فی قوله «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ»: الأنعام:- 24 و غیره من الآیات.
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و کذا قول بعضهم: إن المراد ما کنتم تخصوننا بالعبادة، و إنما کنتم تعبدون أهواءکم و شهواتکم و شیاطینکم المغویة لکم- فإن صدق عبادة الأهواء و الشیطان علی عملهم من جهة أنه اتباع للهوی و الشیطان لا ینفی عنه صدق کونه عبادة للأصنام کما أنه تعالی یصدق فی کلامه الجهات الثلاث جمیعا قال تعالی «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُمْ وَ لا یَنْفَعُهُمْ:» یونس:- 18 و قال «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ»: الجاثیة:- 23، و قال «أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ:» یس:- 60.
و من المعلوم أن الشرکاء یحتجون لنفی کونهم معبودین لهم لا لإثبات کون الهوی و الشیطان معبودین لهم مع الشرکاء فإن هذا لا ینفعهم فی الحجة البتة، و یستلزم لغویة إثباتهم الغفلة لأنفسهم فی قولهم: «إِنْ کُنَّا عَنْ عِبادَتِکُمْ لَغافِلِینَ لأن الأهواء أیضا ما کانت شاعرة بعبادتهم کما أن الأصنام و هی أجسام میتة کذلک.
و لعل القائل اعتمد فی قوله علی الحصر المفهوم من قوله: «ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ بتقدیم المفعول علی فعله، و ظاهره أنه قصر قلب مدلوله نفی المعبودیة عن أنفسهم و إثباته لغیرهم، لیس نفیا لأصل العبادة فإنهم یثبتونها فی قولهم: «عَنْ عِبادَتِکُمْ فإن إضافة المصدر إلی معموله یفید الثبوت.
لکن الحق أن هؤلاء الشرکاء إنما قالوا لهم: «ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ تجاه ما قاله المشرکون علی ما حکاه الله «رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ»: النحل:- 86 فنفوا عبادتهم عن الله سبحانه و أثبتوها للشرکاء و الشرکاء لم یکن ینفعهم إلا نفی عبادة المشرکین عن أنفسهم، و أما أنها ثابتة لمن؟ فلا غرض لهم یتعلق بذلک و إنما همهم تنزیه أنفسهم عن دعوی الشرکة، و قد احتجوا علی ذلک بإثبات الغفلة عن ذلک لأنفسهم، و لو کانوا شاعرین بعبادتهم و عبدوهم کان لزمهم أعنی الشرکاء دعوی الشرکة.
قوله تعالی: «فَکَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ إلی آخر الآیة، ظهر معناه بما مر من التقریر و الفاء فی قوله: «فَکَفی بِاللَّهِ یفید التعلیل کقولنا: اعبد الله فهو ربک، و هو شائع فی الکلام.
قوله تعالی: «هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ إلی آخر الآیة، البلاء
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الاختبار، و الإشارة بقوله: «هُنالِکَ إلی الموقف الذی ذکره بقوله: «ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ .
فذلک الموقف موقف تختبر و تمتحن کل نفس ما أسلفت و قدمت من الأعمال فتنکشف لها حقیقة أعمالها و تشاهدها مشاهدة عیان لا مجرد الذکر أو البیان، و بمشاهدة الحق من کل شی‌ء عیانا ینکشف أن المولی الحق هو الله سبحانه، و تسقط و تنهدم جمیع الأوهام، و تضل جمیع الدعاوی التی یفتریها الإنسان بأوهامه و أهوائه علی الحق.
فهذه الافتراءات و الدعاوی جمیعا إنما نشأت من حیث الروابط التی نضعها فی هذه الدنیا بین الأسباب و المسببات و الاستقلال و المولویة التی نعطیها الأسباب و لا إله إلا الله و لا مولی حقا إلا هو سبحانه فإذا انجلت حقیقة الأمر، و انکشف غیم الوهم و انهتک حجاب الدعاوی ظهر أن لا مولی حقا إلا هو سبحانه، و بطل جمیع الآلهة التی إنما أثبتها الافتراء من الإنسان، و سقطت و حبطت جمیع الأعمال إلا ما عبد به الله سبحانه عبادة حق.
فالفقرات الثلاث من الآیة أعنی قوله: «تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ إلخ، و قوله:
«رُدُّوا إِلَی اللَّهِ إلخ، و قوله: «وَ ضَلَّ عَنْهُمْ إلخ، کل منها تعین الأخریین علی إفادة حقیقة معناها، و محصل مفاد المجموع ظهور حقیقة الولایة الإلهیة یومئذ ظهور عیان و أن لیس لغیره تعالی إلا الفقر و المملوکیة المحصنة فیبطل عند ذلک کل دعوی باطلة و ینهدم بنیان الأوهام.
کما یشیر إلی ذلک قوله «هُنالِکَ الْوَلایَةُ لِلَّهِ الْحَقِ الکهف:- 44، و قوله:
«یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ: غافر- 16: «و قوله وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ الانفطار:- 19، إلی غیر ذلک.
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(بحث روائی)

فی أمالی المفید، بإسناده إلی أبی إسحاق الهمدانی عن أمیر المؤمنین (ع): فیما کتب إلی محمد بن أبی بکر حین ولاه مصر- و أمره أن یقرأه علی الناس، و فیما کتب:
قال الله تعالی-: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی وَ زِیادَةٌ»- و الحسنی هی الجنة- و الزیادة هی الدنیا.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) فی الآیة: فأما الحسنی فهی الجنة، و أما الزیادة فالدنیا- ما أعطاهم الله فی الدنیا یحاسبهم الله فی الآخرة، و یجمع الله لهم ثواب الدنیا و الآخرة.
الحدیث.
أقول: و الروایتان ناظرتان إلی المعنی الأول الذی قدمناه فی البیان المتقدم و روی ما فی معنی الثانی الطبرسی فی المجمع، عن الباقر (ع).
و فی تفسیر البرهان، روی فی نهج البیان عن علی بن إبراهیم قال": قال الزیادة هبة الله عز و جل.
و فی الدر المنثور، أخرج الدارقطنی و ابن مردویه عن صهیب فی الآیة قال: قال رسول الله ص: الزیادة النظر إلی وجه الله:
أقول: و روی هذا المعنی بعدة طرق من طرق أهل السنة عن النبی ص 
و قد تقدم توضیح معناها فی تفسیر قوله تعالی «رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ»: الأعراف:- 143 فی الجزء الثامن من الکتاب.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «کَأَنَّما أُغْشِیَتْ وُجُوهُهُمْ قِطَعاً مِنَ اللَّیْلِ مُظْلِماً»- قال: أ ما تری البیت إذا کان اللیل- کان أشد سوادا من خارج- فکذلک وجوههم یزدادون سوادا:
أقول: و رواه العیاشی عن أبی بصیر عنه (ع)
و کأنه (ع) یرید تفسیر القطع من اللیل الواقعة فی الآیة.
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و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن السدی": فی قوله: «وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِ قال-: نسختها قوله: «مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا- وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ 
». أقول: و هو من أسخف القول بل الآیتان ناظرتان إلی جهتین مختلفتین من المعنی و هما الظاهر و الباطن.
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اشارة

قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ أَمَّنْ یَمْلِکُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ مَنْ یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ یُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِّ وَ مَنْ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ فَسَیَقُولُونَ اللَّهُ فَقُلْ أَ فَلا تَتَّقُونَ (31) فَذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمُ الْحَقُّ فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلاَّ الضَّلالُ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ (32) کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ فَسَقُوا أَنَّهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (33) قُلْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ قُلِ اللَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ (34) قُلْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِّ أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلاَّ أَنْ یُهْدی فَما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ (35)
وَ ما یَتَّبِعُ أَکْثَرُهُمْ إِلاَّ ظَنًّا إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما یَفْعَلُونَ (36)
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(بیان)

حجج ساطعة علی توحیده تعالی فی الربوبیة یأمر نبیه ص بإقامتها علی المشرکین، و هی ثلاث حجج مرتبة بحسب الدقة و المتانة فالحجة الأولی تسلک من الطریق الذی یعتبره الوثنیون و عبدة الأصنام فإنهم إنما یعبدون أرباب الأصنام بأصنامهم من جهة تدبیرهم للکون فیعبدون کلا منهم لأجل ما یخص به من الشأن، و ما یرجع إلیه من التدبیر لیرضی بذلک عمن یعبده فیفیض علیه برکاته أو لیؤمنه فلا یرسل إلیه سخطه و عقابه کما کان یعبد سکان السواحل رب البحر، و أهل الجبال و أهل البر و أهل العلوم و الصنائع و أهل الحروب و الغارات و غیرهم کل یعبد من یناسب تدبیره الشأن الذی یهمه لیرضی عنه ربه فیبارک علیه برضاه أو یکف عنه غضبه.
و محصل الحجة أن تدبیر العالم الإنسانی و سائر الموجودات جمیعا یقوم به الله سبحانه لا غیر علی ما یعترفون به فمن الواجب أن یوحدوه بالربوبیة و لا یعبدوا إلا إیاه.
و الحجة الثانیة ما یعتبره عامة المؤمنین و ذلک أنهم لا یلتفتون کثیرا إلی زخارف هذه النشأة من لذائذ المادة، و إنما جل اعتنائهم بالحیاة الدائمة الأخرویة التی تتعین سعادتها و شقاوتها بالجزاء الإلهی بأعمالهم فإذا قامت البینة العقلیة علی الإعادة کالبدء کان من الواجب أن لا یعبد إلا الله سبحانه، و لا یتخذ أرباب من دونه طمعا فی ثوابه و خوفا من عقابه.
و الحجة الثالثة و هی التی تحن إلیها قلوب الخاصة من المؤمنین و هی أن المتبع عند العقل هو الحق، و لما کان الحق سبحانه هو الهادی إلی الحق دون ما یدعونه من الأرباب من دون الله فلیکن هو المتبع دون ما یدعونه من الأرباب، و سیأتی فی تفسیر الآیات توضیح هذه الحجج الثلاث بما تنجلی به مزید انجلاء إن شاء الله.
و لو لا اعتبار هذه النکتة کان الظاهر أن تذکر أولا الحجة الثانیة ثم الثالثة ثم الأولی أو تذکر الثانیة ثم یجمع بین الأولی و الثالثة فیذکر بعدها.
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قوله تعالی: «قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ أَمَّنْ یَمْلِکُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ» إلی آخر الآیة. الرزق هو العطاء الجاری، و رزقه تعالی للعالم الإنسانی من السماء هو نزول الأمطار و الثلوج و نحوه، و من الأرض هو بإنباتها نباتها و تربیتها الحیوان و منهما یرتزق الإنسان، و ببرکة هذه النعم الإلهیة یبقی النوع الإنسانی و المراد بملک السمع و الأبصار کونه تعالی متصرفا فی الحواس الإنسانیة التی بها ینتظم له أنواع التمتع من الأرزاق المختلفة التی أذن الله تعالی أن یتمتع بها فإنما هو یشخص و یمیز ما یریده مما لا یریده بإعمال السمع و البصر و اللمس و الذوق و الشم فیتحرک نحو ما یریده، و یتوقف أو یفر مما یکرهه بها.
فالحواس هی التی تتم بها فائدة الرزق الإلهی، و إنما خص السمع و البصر من بینها بالذکر لظهور آثارهما فی الأعمال الحیویة أکثر من غیرهما، و الله سبحانه هو الذی یملکهما و یتصرف فیهما بالإعطاء و المنع و الزیادة و النقیصة.
و قوله: «وَ مَنْ یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ یُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِ الحیاة بحسب النظر البادئ فی الإنسان هی المبدأ الذی یظهر به العلم و القدرة فی الشی‌ء فیصدر أعماله عن العلم و القدرة ما دامت الحیاة، و إذا بطلت بطل الصدور کذلک.
ثم اکتشف من طریق النظر العلمی أن ذلک لا یختص بأقسام الحیوان کما کان یعطیه النظر الابتدائی فإن الملاک الذی کان یوجب للحیوان کونه ذا حیاة- و هو کونه ذا نفس یصدر عنها أعمال مختلفة لا علی وتیرة واحدة طبیعیة کحرکته إلی جهات مختلفة بحرکات مختلفة و سکونه من غیر حرکة- موجود فی النبات.
و کذلک الأبحاث الجاریة علی الطرق الحدیثة تعطی ذلک فإن جراثیم الحیاة الموجودة فی الحیوان التی إلیها تنتهی أعماله الحیویة توجد فی النبات نظیرها فهو ذو حیاة کمثل الحیوان فالنظر العلمی علی أی حال یهدی إلی عموم الحیاة لجمیع أنواع الحیوان و النبات.
ثم الحیاة و هی تقابل الموت الذی هو بطلان مبدإ الأعمال الحیویة تعود بحسب التحلیل إلی کون الشی‌ء بحیث تترتب علیه آثاره المطلوبة منه کما أن الموت عدم کونه کذلک فحیاة الأرض هی کونها نابتة مخضرة و موتها خلافه، و حیاة العمل 
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کونه بحیث ینتهی إلی الغرض الذی أتی به لأجله و موته خلافه، و حیاة الکلمة کونها بحیث تؤثر فی السامع أثرا مطلوبا و موتها خلافه، و حیاة الإنسان کونه جاریا علی ما تهدی إلیه الفطرة الإنسانیة ککونه ذا عقل سلیم و نفس زاکیة، و لذا عد القرآن الشریف الدین حیاة للإنسان لأنه یری أن الدین الحق و هو الإسلام هو الفطرة الإلهیة.
إذا تبین هذا اتضح أن خروج الحی من المیت و خروج المیت من الحی یختلف.
معناه بحسب اختلاف المراد بالحیاة و الموت فعلی النظرتین الأولیین هو خروج الحیوان أو الحیوان و النبات بالکینونة من غیرها کالمنی و البیضة و البذر فإن الحی کما لا تدوم له هذه الحیاة بقاء إلی غیر النهایة لا تذهب أیضا بحسب البدء فی حیاة غیر متناهیة و لا طریق إلی إثباته، و خروج أجزاء غیر ذات حیاة من الحیوان أو الحیوان و النبات بالانفصال.
و علی النظرة الأخیرة أعنی نظرة تعمیم الحیاة لکل ما یترتب علیه آثارها المطلوبة منها هو أن یخرج من الأمور غیر المفیدة فی باب أمور مفیدة فی ذلک الباب بالکینونة و التولد کخلق الإنسان الحی و الحیوان الحی و النبات الحی من التراب المیت و بالعکس، و کخروج الإنسان العاقل الصالح من الإنسان الذی لا عقل له و لا صلاح و بالعکس، و خروج المؤمن من الکافر و الکافر من المؤمن.
و ظاهر الآیة الکریمة بالنظر إلی سیاقها و مقام المخاطبة فیها أن یکون المراد بإخراج الحی من المیت و بالعکس فیها هو هذا المعنی الأخیر، و ذلک أن الآیة تقیم الحجة علی المشرکین من المسلک الذی کانوا یسلکونه فی الاحتجاج علی اتخاذ الآلهة المختلفة و هو أن العالم المشهود مجموعة من موجودات مختلفة متشتتة علویة و سفلیة و السفلیة من إنسان و حیوان و نبات و بحر و بر و أمور وراء ذلک کثیرة، و کل منها تحت تدبیر مدبر شفیع عند الله نعبده بعبادة صنمه لیقربنا إلی الله زلفی و بالجملة انتهاء التدبیرات علی اختلافها إلی مدبرات مختلفة یوجب وجود أرباب من دون الله کثیرة.
و الآیة ترد علیهم حجتهم ببیان انتهاء التدبیرات المختلفة إلیه تعالی و أن ذلک 
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یدل علی أن الله سبحانه رب کل شی‌ء وحده، فهی تخاطبهم بأنکم تعترفون بأن ما یخصکم من التدبیر کرزقکم و ما یعمکم و غیرکم منه ینتهی إلی الله سبحانه فهو المدبر لأمرکم و أمر غیرکم فهو الرب لا رب سواه.
و قد بدأت فی التعداد بما یخص الإنسان أعنی قوله: «قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ و ختمت بما یعمه و غیره أعنی قوله: «وَ مَنْ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» و ظاهر السیاق أن یکون المراد بقوله: «أَمَّنْ یَمْلِکُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ مَنْ یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ هو التدبیر الخاص بالإنسان فیکون المراد ملک السمع و الأبصار التی لأفراد الإنسان، و کذا إخراج الحی من الإنسان من میتة و بالعکس، و قد تبین أن الحیاة المخصوصة بالإنسان هو کونه ذا نعمة العقل و الدین.
فالمراد بإخراج الحی من المیت و بالعکس- و الله أعلم- إخراج الإنسان الحی بالسعادة الإنسانیة من الإنسان المیت الذی لا سعادة له و بالعکس.
فالله سبحانه یلقن نبیه ص الحجة علی توحیده بالربوبیة فأمره بقوله:
«قُلْ إن یقول لهم فی سیاق الاستفهام «مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ بالأمطار و الإنبات و التکوین «أَمَّنْ یَمْلِکُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ» منکم فتتم بهما فائدة رزقکم حیث ترتزقون بتشخیصهما من طیبات الرزق، و لولاهما لم توفقوا لذلک و فنیتم عن آخرکم «وَ مَنْ یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ أی کل أمر مفید فی بابه من غیره «وَ یُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِ فیتولد الإنسان السعید من الشقی و الشقی من السعید «وَ مَنْ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» فی جمیع الخلیقة.
«فَسَیَقُولُونَ اللَّهُ اعترافا بأنه الذی ینتهی إلیه جمیع هذه التدبیرات فی الإنسان و غیره لأن الوثنیین یعتقدون ذلک فأمر النبی ص أن یوبخهم أولا علی ترک تقوی الله بعبادة غیره مع ظهور الحجة ثم یستنتج لهم من الحجة وجوب توحیده تعالی فقال: «فَقُلْ أَ فَلا تَتَّقُونَ ثم قال: «فَذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمُ .
قوله تعالی: «فَذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمُ الْحَقُّ فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ الجملة الأولی نتیجة الحجة السابقة، و قد وصف الرب بالحق لیکون توضیحا لمفاد الحجة، و توطئة و تمهیدا لقوله بعده: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ .
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و قوله: «فَما ذا بَعْدَ الْحَقِّ إِلَّا الضَّلالُ أخذ بلازم الحجة السابقة لاستنتاج أنهم ضالون فی عبادة الأصنام فإنه إذا کانت ربوبیته تعالی حقة فإن الهدی فی اتباعه و عبادته فإن الهدی مع الحق لا غیر فلا یبقی عند غیره الذی هو الباطل إلا الضلال.
فتقدیر الکلام: فما ذا بعد الحق الذی معه الهدی إلا الباطل الذی معه الضلال فحذف من کل من الطرفین شی‌ء و أقیم الباقی مقامه إیجازا، و قیل: فما ذا بعد الحق إلا الضلال، و لذا قال بعضهم: إن فی الآیة احتباکا- و هو من المحسنات البدیعیة- و هو أن یکون هناک متقابلان فیحذف من کل منهما شی‌ء یدل علیه الآخر فإن تقدیر الکلام: فما ذا بعد الحق إلا الباطل؟ و ما ذا بعد الهدی إلا الضلال؟
فحذف الباطل من الأول و الهدی من الثانی و بقی قوله: فما ذا بعد الحق إلا الضلال؟
و الوجه هو الذی قدمناه.
ثم تمم الآیة بقوله: «فَأَنَّی تُصْرَفُونَ أی إلی متی تصرفون عن الحق الذی معه الهدی إلی الضلال الذی مع الباطل.
قوله تعالی: «کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ فَسَقُوا أَنَّهُمْ لا یُؤْمِنُونَ ظاهر السیاق أن الکلمة التی تکلم الله سبحانه بها علی الفاسقین هی أنهم لا یؤمنون أی أنه سبحانه قضی علیهم قضاء حتما و هو أن الفاسقین و هم علی فسقهم- لا یؤمنون و لا تنالهم الهدایة الإلهیة إلی الإیمان، و قد قال تعالی «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ:» المائدة:- 108.
و علی هذا فالإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی ما تحصل من الآیة السابقة: أن المشرکین صرفوا عن الحق و فسقوا عنه فوقعوا فی الضلال إذ لیس بعد الحق إلا الضلال.
فمعنی قوله: «کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ إلخ، أن الکلمة الإلهیة و القضاء الحتمی الذی قضی به فی الفاسقین- و هو أنهم لا یؤمنون- هکذا حقت و ثبتت فی الخارج و أخذت مصداقها و هو أنهم خرجوا عن الحق فوقعوا فی الضلال أی أنا لم نقض عدم هدی الفاسقین و عدم إیمانهم ظلما و لا جزافا و إنما قضینا ذلک لأنهم صرفوا عن الحق و فسقوا فوقعوا فی الضلال و لا واسطة بینهما فافهم ذلک.
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و فی الآیة دلالة علی أن الأمور الضروریة و الأحکام و القوانین البینة التی تجری فی النظام المشهود کقولنا: لا واسطة بین الحق و الباطل و لا بین الهدی و الضلال لها نوع استناد إلی القضاء الإلهی، و لیست ثابتة فی ملکه تعالی من تلقاء نفسها.
و ربما ذکر بعض المفسرین: أن المراد بالکلمة فی الآیة کلمة العذاب و قوله:
«أَنَّهُمْ لا یُؤْمِنُونَ فی موضع التعلیل بتقدیر لامه، و التقدیر کثبوت هذه الحجة علیهم حقت کلمة ربک علی الذین فسقوا و هی وعیدهم بالعذاب و إنما حقت علیهم العذاب لأنهم لا یؤمنون.
و لا یخلو عن سقم فإن وجه الشبه غیر ظاهر و لا متفق فیهما فالحجة ثابتة علیهم بذاتها و أما العذاب فلیس ثبوته کذلک بل لأمر آخر و هو أنهم لا یؤمنون.
و الحجة- کما سمعت فی البیان المتقدم- حجة ساذجة یعترف بحقیتها الوثنیة، و قد صرفوها عن وجهها و أقاموا علی ما یدعونها من ربوبیة أربابهم و استحقاقها للعبادة من دون الله حیث قالوا: إن تدبیر کل شأن من شئون العالم العامة إلی واحد من هذه الأرباب فهو رب ذلک الشأن، و إنما نعبد أصنامها و تماثیلها لنرضیها بذلک فتشفع لنا عند الله بما لها من القرب عنده.
فأخذت الآیة اعترافهم بأن هذه التدابیر لله سبحانه- و کیف لا تکون له و هو خالق الکل و مبقیها؟- فله سبحانه وحده حقیقة الربوبیة و هو المستحق للعبادة لا غیره.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ إلی آخر الآیة. تلقین للاحتجاج من جهة المبدإ و المعاد فإن الذی یبدأ کل شی‌ء ثم یعیده یستحق أن یعبده الإنسان اتقاء من یوم لقائه لیأمن من ألیم عذابه و ینال عظیم ثوابه یوم المعاد.
و لما کان المشرکون- و هم المخاطبون بالحجة- غیر قائلین بالمعاد أمر تعالی نبیه ص أن یتصدی جواب سؤاله بنفسه و قال: «قُلِ اللَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ و إلی متی تصرفون عن الحق.
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و لیس اعتماد الآیة علی مسألة الإبداء و الإعادة فی احتجاجها اعتمادا علی مقدمة غیر بینة و لا مبینة فقد احتج علیها فی کلامه تعالی من طرق مختلفة کالاحتجاج من طریق لزوم الغایة فی فعله، و من طریق وجوب الجزاء علی الأعمال فی العدل و غیر ذلک و قد نفی سبحانه الریب عن البعث و القیامة فیما یبلغ عشر مواضع من کلامه.
و الحجة- کما تقدم الإیماء إلیه- حجة عامة المؤمنین الذین یعبدونه تعالی خوفا من العقاب أو رغبة فی الثواب الذی أعد لهم یوم القیامة.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِ إلی آخر الآیة، یهدی للحق و إلی الحق بمعنی واحد فالهدایة تتعدی بکلتا الحرفین، و قد ورد تعدیتها باللام فی مواضع کثیرة من کلامه تعالی کقوله «أَ وَ لَمْ یَهْدِ لَهُمْ:» الم السجدة:- 26، و قوله «یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ:» إسراء:- 9 إلی غیر ذلک فما ذکره بعضهم من کون اللام فی قوله: «یَهْدِی لِلْحَقِ للتعلیل لیس بشی‌ء.
لقن سبحانه نبیه ص هذه الحجة و هی ثالثة الحجج، و هی حجة عقلیة یعتمد علیها الخاصة من المؤمنین، و توضیحها أن من المرتکز فی الفطرة الإنسانیة و به یحکم عقله أن من الواجب علی الإنسان أن یتبع الحق حتی إنه إن انحرف فی شی‌ء من أعماله عن الحق و اتبع غیره لغلط أو شبهة أو هوی فإنما اتبعه لحسبانه إیاه حقا و التباس الأمر علیه، و لذا یعتذر عنه بما یحسبه حقا فالحق واجب الاتباع علی الإطلاق و من غیر قید أو شرط.
و الهادی إلی الحق واجب اتباعه لما عنده من الحق، و من الواجب ترجیحه علی من لا یهدی إلیه أو یهدی إلی غیره لأن اتباع الهادی إلی الحق اتباع لنفس الحق الذی معه وجوب اتباعه ضروری.
و قد اعتمد فی الحجة علی هذه المقدمة الضروریة فافتتح الکلام فیها بسؤالهم عن شرکائهم هل فیهم من یهدی إلی الحق؟ و من البین أن لا جواب للمشرکین فی ذلک مثبتا إذ شرکاؤهم سواء أ کانوا جمادا غیر ذی حیاة کالأوثان و الأصنام أم کانوا من الإحیاء کالملائکة و أرباب الأنواع و الجن و الطواغیت من فرعون و نمرود و غیرهما لا یملکون لأنفسهم ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا.
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و إذ لم یکن لهم فی ذلک جواب مثبت فإنهم لا یجیبون، و لذلک أمر النبی ص أن یخلفهم فی الجواب فیجیب فی ذلک- أعنی الهدایة إلی الحق- بإثباتها لله سبحانه فقیل: «قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِ فإن الله سبحانه هو الذی یهدی کل شی‌ء إلی مقاصده التکوینیة و الأمور التی یحتاج إلیها فی بقائه کما فی قوله «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی طه- 50 و قوله الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی » الأعلی:- 3 و هو الذی یهدی الإنسان إلی سعادة الحیاة و یدعوه إلی الجنة و المغفرة بإذنه بإرسال الرسل و إنزال الکتب و تشریع الشرائع، و أمرهم ببث الدعوة الحقة الدینیة بین الناس.
و قد مر فی تفسیر قوله تعالی «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ:» آل عمران:- 60 إن الحق من الاعتقاد و القول و الفعل إنما یکون حقا بمطابقة السنة الجاریة فی الکون للذی هو فعله فالحق بالحقیقة إنما یکون حقا بمشیته و إرادته.
و إذ تحقق أنه لیس من شرکائهم من یهدی إلی الحق، و أن الله سبحانه یهدی إلی الحق سألهم بقوله: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی ؟ أن یقضوا فی الترجیح بین اتباعه تعالی و اتباع شرکائهم و هو تعالی یهدی إلی الحق و هم لا یهدون و لا یهتدون إلا بغیرهم، و من المعلوم أن الرجحان لمن یهدی علی من لا یهدی أی لاتباعه تعالی علی اتباعهم، و المشرکون یحکمون بالعکس، و لذلک لامهم و وبخهم بقوله: «فَما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ ؟.
و التعبیر فی الترجیح فی قوله: «أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ بأفعل التفضیل الدال علی مطلق الرجحان دون التعین و الانحصار مع أن اتباعه تعالی حق لا غیر و اتباعهم لا نصیب له من الحق إنما هو بالنظر إلی مقام الترجیح و لیسهل بذلک قبولهم للقول من غیر إثارة لعصبیتهم و تهییج لجهالتهم.
و قد أبدع تعالی فی قوله «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی و القراءة الدائرة: «لا یَهِدِّی بکسر الهاء و تشدید الدال و أصله یهتدی، و ظاهر قوله: «لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی و قد حذف متعلقات الفعل فیه أنه إنما یهتدی بغیره لا بنفسه.
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و الکلام قد قوبل فیه قوله: «یَهْدِی إِلَی الْحَقِ بقوله: «أَمَّنْ لا یَهِدِّی مع أن الهدایة إلی الحق یقابلها عدم الهدایة إلی الحق، و عدم الاهتداء إلی الحق یقابله الاهتداء إلی الحق فلازم هذه المقابلة الملازمة بین الاهتداء بالغیر و عدم الهدایة إلی الحق، و کذا الملازمة بین الهدایة إلی الحق و الاهتداء بالذات فالذی یهدی إلی الحق یجب أن یکون مهتدیا بنفسه لا بهدایة غیره و الذی یهتدی بغیره لیس یهدی إلی الحق أبدا.
هذا ما تدل علیه الآیة بحسب ظاهرها الذی لا ریب فیه و هو أعدل شاهد علی أن الکلام موضوع فیها علی الحقیقة دون التجوزات المبنیة علی المساهلة التی نبنی علیها و نداولها فیما بیننا معاشر أهل العرف فننسب الهدایة إلی الحق إلی کل من تکلم بکلمة حق و دعا إلیها و إن لم یعتقد بها أو اعتقد و لم یعمل بها أو عمل و لم یتحقق بمعناها، و سواء اهتدی إلیها بنفسه أو هداه إلیها غیره.
بل الهدایة إلی الحق أعنی الإیصال إلی صریح الحق و متن الواقع لیس إلا لله سبحانه أو لمن اهتدی بنفسه أی هداه الله سبحانه من غیر واسطة تتخلل بینه و بینه فاهتدی بالله و هدی غیره بأمر الله سبحانه، و قد تقدمت نبذة من الکلام فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ:» الآیة البقرة:- 124.
و قد تبین بما قدمناه فی معنی الآیة أمور:
أحدها: أن المراد بالهدایة إلی الحق ما هو بمعنی الإیصال إلی المطلوب دون ما هو بمعنی إراءة الطریق المنتهی إلی الحق فإن من الضروری أن وصف طریق الحق یتأتی من کل أحد سواء اهتدی إلی الحق بنفسه أو بغیره أو لم یهتد.
و ثانیها: أن المراد بقوله: «أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی من لا یهتدی بنفسه، و هذا أعم من أن یکون ممن یهتدی بغیره أو یکون ممن لا یهتدی أصلا، لا بنفسه و لا بغیره کالأوثان و الأصنام التی هی جماد لا یقبل هدایة من غیره، و ذلک أن قوله:
«إِلَّا أَنْ یُهْدی استثناء من قوله: «أَمَّنْ لا یَهِدِّی الأعم من أن لا یهتدی أصلا أو یهتدی بغیره و المأخوذ فی قوله: «أَنْ یُهْدی فعل دخلت علیه أن المصدریة
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المأولة إلی المصدر، و الجملة الفعلیة المأولة إلی المصدر کذلک لا یدل علی التحقق بخلاف المصدر المضاف إلی معموله ففرق بین قوله «أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ:» البقرة:- 184 فلا یدل علی الوقوع و بین نحو قوله «إِنْ کُنَّا عَنْ عِبادَتِکُمْ لَغافِلِینَ:» یونس:- 29 فیدل علی الوقوع، و یقال: ضربک زیدا عجیب إذا ضربته، و أن تضرب زیدا عجیب إذا هممت أن تضربه.
فقوله: «أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی معناه من لا یکون هداه من نفسه إلا أن تأتیه الهدایة من ناحیة الغیر، و من المعلوم أنها إنما تأتیه من الغیر إذا کان فی طبعه أن یقبل ذلک، و أما إذا لم یقبل فإنما یبقی له من الوصف أنه لا یهتدی فافهم ذلک.
و للمفسرین فی معنی هذا الاستثناء أقوال عجیبة:
منها: أنه استثناء مفرغ من أعم الأحوال لأن من نفی عنهم الهدایة ممن اتخذوا شرکاء لله تعالی یشمل المسیح عیسی بن مریم و عزیرا و الملائکة (ع)، و هؤلاء کانوا یهدون إلی الحق بهدایة الله و وحیه کما قال تعالی فی الأنبیاء من سورتهم «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا:» الأنبیاء:- 73.
و فیه: أن محصله أن المعنی لا یهدی إلا أن یهدیه الله تعالی فیهدی غیره بعد اهتدائه بهدایته تعالی، و قد اختل علیه معنی الآیة من أصله فإن من لا یهتدی إلی الحق بنفسه لا یتأتی له أن یهدی إلی الحق فإنه إنما یماس الحق من وراء حجاب فکیف یوصل إلیه؟.
علی أن ما ذکره لا ینطبق علی الأصنام التی هی مورد الاحتجاج فی الآیة فإنها لا تقبل الهدایة من أصلها، و قد ذکر المسیح و عزیرا و هما ممن قدسته النصاری و الیهود و لیس وجه الکلام فی الآیة إلیهم و إن شملتهما و غیرهما الآیة بحسب عموم الملاک.
و منها: أن الاستثناء منقطع و المراد بمن لا یهدی الأصنام التی لا تقبل الهدایة أصلا فحسب، و المعنی: أم من لا یهتدی أصلا کالأصنام إلا أن یهدیه الله فیهتدی حینئذ.
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و فیه: أنه لا یفی بتوجیه المقابلة التی بین قوله: «مَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِ و قوله: «أَمَّنْ لا یَهِدِّی فإن الهدایة إلی الحق و الاهتداء إلیه لا یتقابلان إلا أن یئول المعنی إلی مثل قولنا: أ فمن یهدی إلی الحق أحق أن یتبع أم من لا یهتدی أصلا إلا أن یهدیه الله فیهتدی فیهدی غیره، و یرد علیه أنه لا وجه حینئذ لتخصیصه بمثل الأصنام ممن لا یهتدی أصلا حتی یصیر الاستثناء منقطعا بل یعم ما لا یهتدی أصلا لا بنفسه و لا بغیره، و من لا یهتدی بنفسه و یهتدی بغیره کالملائکة مثلا، و یرد علیه ما ورد علی الوجه السابق.
و منها: أن المراد بمن لا یهدی الأصنام التی لا تقبل الهدایة و «إِلَّا» بمعنی حتی و المعنی لا یهتدی و لا یقبل الهدایة حتی یهدی.
و فیه: أن التردید یرجع حینئذ إلی مثل قولنا: أ فمن یهدی إلی الحق أحق أن یتبع أم من لا یهتدی أصلا حتی یهدی إلی الحق، و یعود الاستثناء مستدرکا لا یتعلق به غرض فی الکلام. مضافا إلی أن مجی‌ء إلا بمعنی حتی غیر ثابت و علی تقدیر ثبوته قلیل فی الکلام لا یحمل علی مثله أفصح الکلام.
و منها: أن المراد بمن لا یهدی إلا أن یهدی الملائکة و الجن ممن یعبدون من دون الله و هم یقبلون الهدایة من الله و إن لم یهتدوا من عند أنفسهم أو المراد الرؤساء المضلون الذین یدعون إلی الکفر فإنهم و إن لم یهتدوا لکنهم یقبلون الهدایة و لو هدوا إلی الحق لهدوا إلیه.
و فیه: أن الآیات واقعة فی سیاق الاحتجاج علی عبدة الأصنام، و القول بأن المراد بمن لا یهدی إلا أن یهدی الملائکة و الجن أو الرؤساء المضلون یخرجها عن صلاحیة الانطباق علی المورد.
و ثالثها: أن الهدایة إلی الحق بمعنی الإیصال إلیه إنما هی شأن من یهتدی بنفسه أی لا واسطة بینه و بین الله سبحانه فی أمر الهدایة إما من بادئ أمره أو بعنایة خاصة من الله سبحانه کالأنبیاء و الأوصیاء من الأئمة، و أما الهدایة بمعنی إراءة
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الطریق و وصف السبیل فلا یختص به تعالی و لا بالأئمة من الأنبیاء و الأوصیاء کما یحکیه الله تعالی عن مؤمن آل فرعون إذ یقول «وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ:» المؤمن:- 38 و قال «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً:» الإنسان:- 3.
و أما قوله تعالی خطابا للنبی ص و هو إمام «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ:» القصص:- 56 و غیره من الآیات فهی مسوقة لبیان الأصالة و التبع کما فی آیات التوفی و علم الغیب و نحو ذلک مما سیقت لبیان أن الله سبحانه هو المالک لها بالذات و الحقیقة، و غیره یملکها بتملیک الله ملکا تبعیا أو عرضیا، و یکون سببا لها بإذن الله، قال تعالی «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا:» الأنبیاء:- 73 و فی الأحادیث إشارة إلی ذلک و أن الهدایة إلی الحق شأن النبی و أهل بیته (ص) و قد مر بعض الکلام فی الهدایة فیما تقدم.
و قوله فی ذیل الآیة: «فَما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ استفهام للتعجیب استغرابا لحکمهم باتباع شرکائهم مع حکم العقل الصریح بعدم جواز اتباع من لا یهتدی و لا یهدی إلی الحق.
قوله تعالی: «وَ ما یَتَّبِعُ أَکْثَرُهُمْ إِلَّا ظَنًّا إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً» أغنی یغنی یتعدی بمن و عن کلتیهما و قد جاء فی الکلام الإلهی بکل من الوجهین فعدی بمن کما فی الآیة، و بعن کما فی قوله «ما أَغْنی عَنِّی مالِیَهْ:» الحاقة:- 29.
و إنما نسب اتباع الظن إلی أکثرهم لأن الأقل منهم و هم أئمة الضلالة علی یقین من الحق، و لم یؤثروا علیه الباطل و یدعوا إلیه إلا بغیا کما قال تعالی «وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ:» البقرة:- 213.
و أما الأکثرون فإنما اتبعوا آباءهم تقلیدا لهم لحسن ظنهم بهم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما یَفْعَلُونَ تعلیل لقوله: «وَ ما یَتَّبِعُ أَکْثَرُهُمْ إِلَّا ظَنًّا» و المعنی أن الله علیم بما یأتونه من الأعمال یعلم أنها اتباع للظن.
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اشارة

وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ تَفْصِیلَ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (37) أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (38) بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ کَذلِکَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الظَّالِمِینَ (39) وَ مِنْهُمْ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ لا یُؤْمِنُ بِهِ وَ رَبُّکَ أَعْلَمُ بِالْمُفْسِدِینَ (40) وَ إِنْ کَذَّبُوکَ فَقُلْ لِی عَمَلِی وَ لَکُمْ عَمَلُکُمْ أَنْتُمْ بَرِیئُونَ مِمَّا أَعْمَلُ وَ أَنَا بَرِی‌ءٌ مِمَّا تَعْمَلُونَ (41)
وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُونَ إِلَیْکَ أَ فَأَنْتَ تُسْمِعُ الصُّمَّ وَ لَوْ کانُوا لا یَعْقِلُونَ (42) وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْظُرُ إِلَیْکَ أَ فَأَنْتَ تَهْدِی الْعُمْیَ وَ لَوْ کانُوا لا یُبْصِرُونَ (43) إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً وَ لکِنَّ النَّاسَ أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (44) وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ کَأَنْ لَمْ یَلْبَثُوا إِلاَّ ساعَةً مِنَ النَّهارِ یَتَعارَفُونَ بَیْنَهُمْ قَدْ خَسِرَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ اللَّهِ وَ ما کانُوا مُهْتَدِینَ (45)
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(بیان)

رجوع إلی أمر القرآن و أنه کتاب منزل من عند الله لا ریب فیه و تلقین الحجة فی ذلک، و للآیات اتصال بما تقدمها من قوله: «قُلْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِ الآیة، فقد تقدم أن من هدایته تعالی إلی الحق هدایته الناس إلی دینه الذی یرتضیه من طریق الوحی إلی أنبیائه و الکتب التی أنزلها إلیهم ککتب نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد (ع)، و هذه الآیات تذکرها و تقیم الحجة علی أن القرآن منها هاد إلی الحق، و لذلک أشیر إلیها معه حیث قیل:
«وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ تَفْصِیلَ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ .
و فی آخر الآیات الرجوع إلی ذکر الحشر و هو من مقاصد السورة کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی آخر الآیة، قد تقدمت الإشارة إلی أن نفی صفة أو معنی بنفی الکون یفید نفی الشأن و الاستعداد، و هو أبلغ من نفیه نفسه ففرق بین قولنا ما کان زید لیقوم، و قولنا: لم یقم أو ما قام زید إذ الأول یدل علی أن القیام لم یکن من شأن زید و لا استعد له استعدادا، و الثانی ینفی القیام عنه فحسب، و فی القرآن منه شی‌ء کثیر کقوله:
«فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ:» یونس:- 74 و قوله «ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ» الشوری:- 53: «و قوله وَ ما کانَ اللَّهُ لِیَظْلِمَهُمْ». العنکبوت:- 40 فقوله: «وَ ما کانَ هذَا الْقُرْآنُ أَنْ یُفْتَری مِنْ دُونِ اللَّهِ نفی لشأنیة الافتراء عن القرآن کما قیل و هو أبلغ من نفی فعلیته، و المعنی لیس من شأن هذا القرآن و لا فی صلاحیته أن یکون افتراء من دون الله یفتریه علی الله سبحانه.
و قوله: «وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ أی تصدیقا لما هو حاضر منزل من الکتاب و هو التوراة و الإنجیل کما حکی عن المسیح قوله «یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ:» الصف:- 6، و إنما وصفهما بما بین 
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یدیه مع تقدمهما لأن هناک کتابا غیر الکتابین ککتاب نوح و کتاب إبراهیم (ع) فإذا لوحظ تقدم جمیعها علیه کان الأقرب منها زمانا إلیه و هو التوراة و الإنجیل موصوفا بأنه بین یدیه.
و ربما قیل: إن المراد بما بین یدیه هو ما یستقبل نزوله من الأمور کالبعث و النشور و الحساب و الجزاء، و لیس بشی‌ء.
و قوله: «وَ تَفْصِیلَ الْکِتابِ عطف علی «تَصْدِیقَ و المراد بالکتاب بدلالة من السیاق جنس الکتاب السماوی النازل من عند الله سبحانه علی أنبیائه و التفصیل إیجاد الفصل بین أجزائها المندمجة بعضها فی بعض المنطویة جانب منها فی آخر بالإیضاح و الشرح.
و فیه دلالة علی أن الدین الإلهی المنزل علی أنبیائه (ع) واحد لا اختلاف فیه إلا بالإجمال و التفصیل، و القرآن یفصل ما أجمله غیره کما قال تعالی «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ:» آل عمران:- 19.
و إن القرآن الکریم مفصل لما أجمله الکتب السماویة السابقة مهیمن علیها جمیعا کما قال تعالی «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ:» المائدة:- 48 و قوله: «لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ أی لا ریب فیه هو من رب العالمین، و الجملة الثانیة کالتعلیل للأولی.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ إلی آخر الآیة، أم منقطعة و المعنی بل یقولون افتراه، و الضمیر للقرآن، و اتصاف السورة بکونها مثل القرآن شاهد علی أن القرآن یصدق علی الکثیر منه و القلیل.
و المعنی قل للذین یقولون افتراه: إن کنتم صادقین فی دعواکم فأتوا بسورة مثل هذا القرآن المفتری و ادعوا کل من استطعتم من دون الله مستمدین مستظهرین فإنه لو کان کلاما مفتری کان کلاما بشریا و جاز أن یؤتی بمثله و فی ذلک تحد ظاهر بسورة واحدة من سور القرآن طویلة کانت أو قصیرة.
و من هنا یظهر أولا: أن التحدی لیس بسورة معینة فإنهم لم یرموا بالافتراء
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بعض القرآن دون بعض بل جمیعه، و هو یکلفهم أن یأتوا بسورة مثل ما یدعون أنه افتراه، و إنما ادعوه لجمیع القرآن دون بعضه.
و لا یصغی إلی قول من یقول: إن التنکیر فی «بِسُورَةٍ» للتعظیم أو للتنویع و المراد سورة من السور یذکر فیها قصص الأنبیاء و أخبار وعید الدنیا و الآخرة لأن الافتراء إنما یتهم به الإخبار دون الإنشاء. أو یقول: المراد سورة طویلة مثل هذه السورة سورة یونس- فی اشتمالها علی أصول الدین و الوعد و الوعید.
و ذلک أن القرآن بجمیع آیاته منسوب إلی الله سبحانه، و لا یختلف فی ذلک ما یتضمن الإخبار و ما یتضمن الإنشاء، و ما کانت سورة طویلة أو قصیرة حتی الآیة الواحدة، و الرمی بالافتراء یصح أن یتعلق بالجمیع لأنه تکذیب للنسبة المتعلقة بالجمیع.
و ثانیا: أن الآیة لا تتحدی ببلاغة القرآن و فصاحته فحسب بل السیاق فی هذه الآیة و فی سائر الآیات التی وردت مورد التحدی یشهد علی أن التحدی إنما هو بما علیه القرآن من صفة الکمال و نعت الفضیلة من اشتماله علی مخ المعارف الإلهیة، و جوامع الشرائع من الأحکام العبادیة و القوانین المدنیة السیاسیة و الاقتصادیة و القضائیة، و الأخلاق الکریمة و الآداب الحسنة، و قصص الأنبیاء و الأمم الماضیة، و الملاحم و الأخبار الغیبیة، و وصف الملائکة و الجن و السماء و الأرض و الحکمة و الموعظة و الوعد و الوعید، و أخبار البدء و العود، و قوة الحجة و جذالة البیان و النور و الهدایة من غیر أن یختلف جزء منه عن جزء، أضف إلی ذلک وقوعه فی بلاغته و فصاحته موقعا یقصر عن البلوغ إلیه أیدی البشر.
و لقد قصر الباحثون من علماء الصدر الأول و من یتلونهم إذ قصروا إعجازه علی بلاغته و فصاحته و کتبوا فی ذلک کتبا و ألفوا رسائل فصرفهم ذلک عن التدبر فی حقائقه و التعمق فی معارفه و أنهاهم إلی أن عدوا المعانی أمورا مطروحة فی الطریق یستوی فیه البدوی و الحضری و العامی و الخاصی و الجاهل و العالم، و أن الفضل لنظم اللفظ علی نظم المعنی و لا قیمة لما وراء ذلک.
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و قد وصفه الله تعالی بکل وصف جمیل دخیل فی التحدی کوصفه بأنه نور و رحمة و هدی و حکمة و موعظة و برهان و تبیان لکل شی‌ء و تفصیل الکتاب و شفاء للمؤمنین و قول فصل و ما هو بالهزل، و أنه مواقع للنجوم، و أنه لا اختلاف فیه و لم یصرح ببلاغته بعینها.
و أطلق القول بأنهم لا یأتون بمثله و لو دعوا من استطاعوا من دون الله، و لو اجتمع علی ذلک الجن و الإنس و کان بعضهم لبعض ظهیرا و لم یقید الکلام بالبلاغة و الفصاحة.
و قد فصلنا القول فی إعجاز القرآن فی تفسیر قوله «وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ:» البقرة:- 23 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «بَلْ کَذَّبُوا بِما لَمْ یُحِیطُوا بِعِلْمِهِ وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ إلی آخر الآیة.
الآیة تبین وجه الحقیقة فی عدم إیمانهم به و قولهم إنه افتراء و هو أنهم کذبوا من القرآن بما لم یحیطوا بعلمه أو کذبوا بالقرآن الذی لم یحیطوا بعلمه ففیه معارف حقیقیة من قبیل العلوم الواقعیة لا یسعها علمهم، و لم یأتهم تأویله بعد أی تأویل ذاک الذی کذبوا به حتی یضطرهم إلی تصدیقه.
هذا ما یقتضیه السیاق من المعنی فقوله: «وَ لَمَّا یَأْتِهِمْ تَأْوِیلُهُ یشیر إلی یوم القیامة کما یؤیده قوله تعالی «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا تَأْوِیلَهُ یَوْمَ یَأْتِی تَأْوِیلُهُ یَقُولُ الَّذِینَ نَسُوهُ مِنْ قَبْلُ قَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ فَهَلْ لَنا مِنْ شُفَعاءَ فَیَشْفَعُوا لَنا أَوْ نُرَدُّ فَنَعْمَلَ غَیْرَ الَّذِی کُنَّا نَعْمَلُ:» الأعراف- 53.
و هذا یؤید ما قدمناه فی تفسیر قوله «ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ:» آل عمران- 7 فی الجزء الثالث من الکتاب أن المراد بالتأویل فی عرف القرآن هو الحقیقة التی یعتمد علیها معنی من المعانی من حکم أو معرفة أو قصة أو غیر ذلک من الحقائق الواقعیة من غیر أن یکون من قبیل المعنی، و أن لجمیع القرآن و ما یتضمنه من معرفة أو حکم أو خبر أو غیر ذلک تأویلا.
و یؤید ذلک أیضا قوله بعد: «کَذلِکَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فإن التشبیه 
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یعطی أن المراد أن الذین من قبلهم من المشرکین أیضا کذبوا بما دعاهم إلیه أنبیاؤهم لکونهم لم یحیطوا بعلمه و لما یأتهم تأویله، فلما جاء به سائر الأنبیاء من أجزاء الدعوة الدینیة من معارف و أحکام تأویل کما أن لمعارف القرآن و أحکامه تأویلا من غیر أن یکون من قبیل المفاهیم و معانی الألفاظ کما توهموه.
فمحصل المعنی أن هؤلاء المشرکین الرامین للقرآن بأنه افتراء مثل المشرکین و الکفار من الأمم السابقة استقبلتهم من الدعوة الدینیة بمعارفها و أحکامها أمور لم یحیطوا بها علما حتی یوقنوا بها و یصدقوا، فحملهم الجهل علی التکذیب بها و لما یأتهم الیوم الذی یظهر لهم فیه تأویلها و حقیقة أمرها ظهورا یضطرهم علی الإیقان و التصدیق بها و هو یوم القیامة الذی یکشف لهم فیه الغطاء عن وجه الحقائق بواقعیتها فهؤلاء کذبوا و ظلموا کما کذب الذین من قبلهم و ظلموا فانظر کیف کان عاقبة أولئک الظالمین حتی تحدس بما سیصیب هؤلاء.
هذا ما یعطیه دقیق البحث فی معنی الآیة، و للمفسرین فیها أقوال شتی مختلفة مبنیة علی ما ذهبوا إلیه من معنی التأویل لا جدوی فی التعرض لها و قد استقصینا أقوالهم سابقا.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ لا یُؤْمِنُ بِهِ وَ رَبُّکَ أَعْلَمُ بِالْمُفْسِدِینَ قسمهم قسمین من یؤمن بالقرآن و من لا یؤمن به ثم کنی عمن لا یؤمن به أنهم مفسدون فتحصل من ذلک أن الذین یکذبون بما فی القرآن إنما کذبوا به لأنهم مفسدون.
فالآیة لبیان حالهم الذی هم علیه من إیمان البعض و کفر البعض و أن الکفر ناش من رذیلة الإفساد.
و أما ما ذکره بعضهم فی تفسیر الآیة: أن المراد أن قومک لن یکونوا کأولئک الظالمین من قبلهم الذین کذبوا رسلهم إلا قلیلا منهم فکان عاقبتهم عذاب الاستئصال بل سیکون قومک قسمین قسم سیؤمن بهذا القرآن و قسم لا یؤمن به أبدا فهو معنی خارج عن مدلول الآیة البتة.
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قوله تعالی: «وَ إِنْ کَذَّبُوکَ فَقُلْ لِی عَمَلِی وَ لَکُمْ عَمَلُکُمْ إلی آخر الآیة، تلقین للتبری علی تقدیر تکذیبهم له، و هو من مراتب الانتصار للحق ممن انتهض لإحیائه فالطریق هو حمل الناس علیه إن حملوا و إلا فالتبری منهم لئلا یحملوه علی باطلهم.
و قوله: «أَنْتُمْ بَرِیئُونَ مِمَّا أَعْمَلُ وَ أَنَا بَرِی‌ءٌ مِمَّا تَعْمَلُونَ تفسیر لقوله: «لِی عَمَلِی وَ لَکُمْ عَمَلُکُمْ .
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُونَ إِلَیْکَ أَ فَأَنْتَ تُسْمِعُ الصُّمَّ وَ لَوْ کانُوا لا یَعْقِلُونَ الاستفهام للإنکار، و قوله: «وَ لَوْ کانُوا لا یَعْقِلُونَ قرینة علی أن المراد بنفی السمع نفی ما یقارنه من تعقل ما یدل علیه الکلام المسموع و هو المسمی بسمع القلب.
و المعنی: و منهم الذین یستمعون إلیک و هم صم لا سمع لقلوبهم، و لست أنت قادرا علی إسماعهم و لا سمع لهم.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْظُرُ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة. الکلام فیها نظیر الکلام فی سابقتها.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً وَ لکِنَّ النَّاسَ أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ مسوق للإشارة إلی أن ما ابتلی به هؤلاء المحرومون من السمع و البصر من جهة الصمم و العمی من آثار ظلمهم أنفسهم من غیر أن یکون الله تعالی ظلمهم بسلب السمع و البصر عنهم فإنهم إنما أوتوا ما أوتوا من قبل أنفسهم.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ کَأَنْ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنَ النَّهارِ یَتَعارَفُونَ بَیْنَهُمْ «إلخ» ظاهر الآیة أن یکون «یَوْمَ ظرفا متعلقا بقوله: «قَدْ خَسِرَ» إلخ، و قوله:
«کَأَنْ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً» إلخ، حالا من ضمیر الجمع فی «یَحْشُرُهُمْ و قوله: «یَتَعارَفُونَ بَیْنَهُمْ حالا ثانیا مبینا للحال الأول.
و المعنی قد خسر الذین کذبوا بلقاء الله فی یوم یحشرهم إلیه حال کونهم یستقلون هذه الحیاة الدنیا فیعدونها کمکث ساعة من النهار و هم یتعارفون بینهم من غیر أن 
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ینکر بعضهم بعضا أو ینساه.
و قد ذکر بعضهم أن قوله: «کَأَنْ لَمْ یَلْبَثُوا» صفة لیوم أو صفة للمصدر المحذوف المدلول علیه بقوله: «یَحْشُرُهُمْ ، و ذکر بعض آخر أن قوله: «یَتَعارَفُونَ بَیْنَهُمْ صفة لساعة، و هما من الاحتمالات البعیدة التی لا یساعد علیها اللفظ.
و کیف کان ففی الآیة رجوع إلی حدیث اللقاء المذکور فی أول السورة و انعطاف علی ما ذکره آنفا أن من المتوقع أن یأتیهم تأویل الدین.
فکأنها تقول: إنهم و إن لم یأتهم تأویل القرآن بعد لا ینبغی لهم أن یغتروا بالجمود علی مظاهر هذه الحیاة الدنیا و یستکثروا الأمد و یستبطئوا الأجل فإنهم سوف یحشرون إلی الله فیشاهدون أن لیست الحیاة الدنیا إلا متاعا قلیلا، و لا اللبث فیها إلا لبثا یسیرا کأن لم یلبثوا إلا ساعة من النهار یتعارفون بینهم.
فیومئذ یظهر لهم خسرانهم فی تکذیبهم بلقاء الله ظهور عیان و ذلک بإتیان تأویل الدین و انکشاف حقیقة الأمر و ظهور نور التوحید علی ما کان، و وضوح أن الملک یومئذ لله الواحد القهار جل شأنه.
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اشارة

وَ إِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ ثُمَّ اللَّهُ شَهِیدٌ عَلی ما یَفْعَلُونَ (46) وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (47) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (48) قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی ضَرًّا وَ لا نَفْعاً إِلاَّ ما شاءَ اللَّهُ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَلا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ (49) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُهُ بَیاتاً أَوْ نَهاراً ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ الْمُجْرِمُونَ (50)
أَ ثُمَّ إِذا ما وَقَعَ آمَنْتُمْ بِهِ آلْآنَ وَ قَدْ کُنْتُمْ بِهِ تَسْتَعْجِلُونَ (51) ثُمَّ قِیلَ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذُوقُوا عَذابَ الْخُلْدِ هَلْ تُجْزَوْنَ إِلاَّ بِما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ (52) وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ (53) وَ لَوْ أَنَّ لِکُلِّ نَفْسٍ ظَلَمَتْ ما فِی الْأَرْضِ لافْتَدَتْ بِهِ وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (54) أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَلا إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (55)
هُوَ یُحیِی وَ یُمِیتُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (56)
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(بیان)

الآیات تنبئ عن سنة إلهیة جاریة، و هی أن الله سبحانه قضی قضاء حق لا یرد و لا یبدل أن یرسل إلی کل أمة رسولا یبلغهم رسالته ثم یحکم بینه و بینهم حکما فصلا بإنزال العذاب علیهم و إنجاء المؤمنین و إهلاک المکذبین.
ثم تأمر النبی ص أن یخبرهم أن هذه الأمة یجری فیهم ما جری فی الأمم الماضیة من السنة الإلهیة من غیر أن یستثنوا من کلیتها غیر أنه (ص) لم یذکر لهم فیما لقنه الله من جواب سؤالهم عن وقت العذاب إلا أن القضاء حتم و للأمة عمرا و أجلا کالفرد ینتهی إلیه أمد حیاتها، و أما وقت النزول فقد أبهم إبهاما.
و قد قدمنا فی قوله تعالی «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ:» الأنفال:- 33 أن الآیة لا تخلو عن إشعار بأن الأمة ستنتزع منهم نعمة الاستغفار بعد زمن النبی ص فینزل علیهم العذاب، و قد تقدم أن 
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الشواهد قائمة علی کون الآیة مدنیة فهی بعد هذه الآیات المکیة من قبیل الإیضاح فی الجملة بعد الإبهام و من ملاحم القرآن.
و قد حمل بعض المفسرین ما وقع من حدیث العذاب فی هذه الآیات علی عذاب الآخرة، و سیاق الآیات یأبی ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ ثُمَّ اللَّهُ شَهِیدٌ عَلی ما یَفْعَلُونَ إما نرینک أصله: إن نرک، زید علیه ما و النون الثقیلة للتأکید، و التردید بین الإرادة و التوفی للتسویة و استیعاب التقادیر، و المعنی إلینا مرجعهم علی أی تقدیر، و لفظة ثم للتراخی بحسب ترتیب الکلام دون الزمان و الآیة مسوقة لتطییب نفس النبی ص و لتکون کالتوطئة لحدیث قضاء العذاب الذی ستفصله الآیات التالیة لهذه الآیة.
و المعنی طب نفسا فإنا موقعون بهم ما نعدهم سواء أریناک بعض ذاک أو توفیناک قبل أن نریک ذاک فإن أمرهم إلینا و نحن شاهدون لأفعالهم المستوجبة للعذاب لا تغیب عنا و لا ننساها.
و الالتفات من قوله: «نُرِیَنَّکَ إلی قوله: «ثُمَّ اللَّهُ شَهِیدٌ» للدلالة علی علة الحکم فإن الله سبحانه شهید علی کل فعل بمقتضی ألوهیته.
قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ قضاء إلهی منحل إلی قضاءین أحدهما: أن لکل أمة من الأمم رسولا یحمل رسالة الله إلیهم و یبلغها إیاهم، و ثانیهما: أنه إذا جاءهم و بلغهم رسالته فاختلفوا من مصدق له و مکذب فإن الله یقضی و یحکم بینهم بالقسط و العدل من غیر أن یظلمهم.
هذا ما یعطیه سیاق الکلام من المعنی.
و منه یظهر أن قوله: «فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ فیه إیجاز بالحذف و الإضمار و التقدیر: فإذا جاء رسولهم إلیهم و بلغ الرسالة فاختلف قومه بالتکذیب و التصدیق، و یدل علی ذلک قوله: «قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ فإن القضاء إنما یکون فیما اختلف فیه، و لذا کان السؤال عن القسط و عدم الظلم فی القضاء فی مورد العذاب 
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و الضرار أسبق إلی الذهن.
و قد تقدم الفرق بین الرسول و النبی فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب، و هذا القضاء المذکور فی الآیة من خواص الرسالة دون النبوة.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ سؤال منهم عن وقت هذا القضاء الموعود، و هو القضاء بینهم فی الدنیا، و السائلون هم بعض المشرکین من معاصری النبی ص، و الدلیل علیه أمره أن یجیبهم بقوله: «قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی ضَرًّا وَ لا نَفْعاً إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلخ، فقول بعضهم: إن السؤال عن عذاب یوم القیامة أو إن السائلین بعض المشرکین من الأمم السابقة لا یلتفت إلیه.
قوله تعالی: «قُلْ لا أَمْلِکُ لِنَفْسِی ضَرًّا وَ لا نَفْعاً إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلی آخر الآیة، لما کان قولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ فی معنی قولنا: أی وقت یفی ربک بما وعدک أو یأتی بما أوعدنا به أنه یقضی بیننا و بینک فیهلکنا و ینجیک و المؤمنین بک فیصفو لکم الجو و یکون لکم الأرض و تخلصون من شرنا؟ فهلا عجل لکم ذلک و ذلک- أن کلامهم مسوق سوق الاستعجال تعجیزا و استهزاء کما تدل علی استعجالهم الآیات التالیة و هذا نظیر قولهم «لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ:» الحجر:- 7.
لقن سبحانه النبی ص أن یبدأهم فی الجواب ببیان أنه لا یملک لنفسه ضرا حتی یدفعه عنها و لا نفعا حتی یجلبه إلیها و یستعجل ذلک إلا ما شاء الله أن یملکه من ضر و نفع فالأمر إلی الله سبحانه جمیعا، و اقتراحهم علیه بأن یعجل لهم القضاء و العذاب من الجهل.
ثم یجیب عن سؤالهم عن أصل تعیین الوقت جوابا إجمالیا بالإعراض عن تعیین الوقت و الإقبال علی ذکر ضرورة الوقوع، أما الأول فإنه من الغیب الذی لا یعلمه إلا الله، و أمره الذی لا یتسلط علیه إلا هو، و قد تقدم قوله فی آیات السورة: «وَ یَقُولُونَ لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ فَقُلْ إِنَّمَا الْغَیْبُ لِلَّهِ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ:» الآیة- 20 من السورة.
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و أما الثانی أعنی ذکر ضرورة الوقوع فقد بین ذلک بالإشارة إلی حقیقة هی من النوامیس العامة الجاریة فی الکون تنحل بها العقدة و تندفع بها الشبهة، و هی أن لکل أمة أجلا لا یتخطاهم و لا یتخطونه فهو آتیهم لا محالة، و إذا أتاهم لم یخبط فی وقوعه موقعه و لا ساعة، و هو قوله تعالی: «لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَلا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ أی و أنتم أمة من الأمم فلا محالة لکم أیضا أجل کمثلهم إذا جاءکم لا تستأخرون ساعة و لا تستقدمون.
فإذا فقهوا هذا الکلام و تدبروه بأن لهم أن لکل أمة حیاة اجتماعیة وراء الحیاة الفردیة التی لکل واحد من أفرادها و لحیاتها من البقاء و العمر ما قضی به الله سبحانه لها و لها، من السعادة و الشقاوة و التکلیف و الرشد و الغی و الثواب و العقاب نصیبها، و هی مما اعتنی بها التدبیر الإلهی نظیر الفرد من الإنسان حذو النعل بالنعل.
و یدلهم علی ذلک ما یحدثهم به التاریخ و یفصح عنه الآثار من دیارهم الخربة و مساکنهم الخالیة، و قد قص علیهم القرآن أخبار بعضهم کقوم نوح، و عاد قوم هود، و ثمود قوم صالح، و کلدة قوم إبراهیم و أهل سدوم و سائر المؤتفکات قوم لوط و القبط قوم فرعون و غیرهم.
فهؤلاء أمم منقرضة سکنت أجراسهم و خمدت أنفاسهم و لم ینقرضوا إلا بعذاب و هلاک، و لم یعذبوا إلا بعد ما جاءتهم رسلهم بالبینات و لم یأت قوما منهم رسوله إلا و اختلفوا فی الحق الذی جاءهم فمنهم من آمن به و منهم من کذب به و هم الأکثرون.
فهذا یدلهم علی أن هذه الأمة- و قد اختلفوا فی الحق لما جاءهم- سیقضی الله بین رسوله و بینهم فیأخذهم بما أخذ به من خلت من قبلهم من الأمم و إن الله لبالمرصاد.
و علی الباحث المتدبر أن یتنبه لأن الله سبحانه و إن بدأ فی وعیده بالمشرکین غیر أنه هدد فی أثناء کلامه المجرمین فتعلق الوعید بهم، و من أهل القبلة مجرمون کغیرهم فلینتظروا عذابا واصبا یفصل به الله بینهم و بین نبیه ص، و لینسوا ما یلقیه الشیطان فی روعهم أن أمتهم هذه أمة مرحومة رفع الله عنهم عذاب الدنیا
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إکراما منه لنبیهم نبی الرحمة فهم فی أمن من عذاب الله و إن انهمکوا فی کل إثم و خطیئة و هتکوا کل حجاب مع أنه لا کرامة عند الله إلا بالتقوی و قد خاطب المؤمنین من هذه الأمة بمثل قوله «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ:» النساء:- 123.
و ربما تعدی المتعدی فعطف عذاب الآخرة علی عذاب الدنیا فذکر أن الأمة مغفور لهم محسنهم و مسیئهم فلا یبقی لهم فی الدنیا إلا کرامة أن لهم أن یفعلوا ما شاءوا فقد أسدل الله علیهم حجاب الأمن و لا فی الآخرة إلا المغفرة و الجنة.
و لا یبقی علی هذا للملة و الشریعة إلا أنها تکالیف و أحکام جزافیة لعب بها رب العالمین و لا یسأل عما یفعل و هم یسألون تعالی عما یقولون علوا کبیرا.
فهذا کله من الإعراض عن ذکر الله و هجر کتابه وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُهُ بَیاتاً أَوْ نَهاراً ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ الْمُجْرِمُونَ إلی آخر الآیتین، البیات و التبییت الإتیان لیلا و یغلب فی الشر کقصد العدو عدوه لیلا.
و لما کان قولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ فی معنی استعجال آیة العذاب التی یلجئهم إلی الإیمان رجع بعد بیان تحقق الوقوع إلی توبیخهم و ذمهم من الجهتین فوبخهم أولا علی استعجالهم بالعذاب، و هو عذاب فجائی من الحزم أن یکون الإنسان منه علی حذر لا أن یستعجل فیه فقال تعالی ملقنا لنبیه (ص):
«قُلْ أَ رَأَیْتُمْ و أخبرونی «إِنْ أَتاکُمْ عَذابُهُ بَیاتاً» لیلا «أَوْ نَهاراً» فإنه عذاب لا یأتیکم إلا بغتة إذ لستم تعلمون وقت نزوله «ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ من العذاب «الْمُجْرِمُونَ أی ما ذا تستعجلون منه و أنتم مجرمون لا یتخطاکم إذا أتاکم.
ففی قوله: «ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ الْمُجْرِمُونَ التفات من الخطاب إلی الغیبة و کان النکتة فیه رعایة حالهم أن لا یشافهوا بصریح الشر و لیکون تعرضا لملاک نزول العذاب علیهم و هو إجرامهم.
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و وبخهم ثانیا علی تأخیر إیمانهم إلی حین لا ینفعهم الإیمان فیه و هو حین نزول العذاب فإن آیة العذاب یلجئهم إلی الإیمان قطعا علی ما هو المجرب من إیمان الإنسان عند إشراف الهلکة، و من جهة أخری الإیمان توبة و التوبة غیر مقبولة عند ظهور آیة العذاب و الإشراف علی الموت.
فقال تعالی: «أَ ثُمَّ إِذا ما وَقَعَ العذاب «آمَنْتُمْ بِهِ أی بالقرآن أو بالدین أو بالله «آلْآنَ أی أ تؤمنون به فی هذا الآن و الوقت «وَ قَدْ کُنْتُمْ بِهِ تَسْتَعْجِلُونَ و کان معنی استعجالهم عدم الاعتناء بشأن هذا العذاب و تحقیره بالاستهزاء به.
قوله تعالی: «ثُمَّ قِیلَ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذُوقُوا عَذابَ الْخُلْدِ هَلْ تُجْزَوْنَ إِلَّا بِما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ الأشبه أن تکون الآیة متصلة بقوله تعالی: «لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ إلخ، فتکون الآیة الأولی تبین تحقق وقوع العذاب علیهم و إهلاکه إیاهم، و الآیة الثانیة تبین أنه یقال لهم بعد الوقوع و الهلاک: ذوقوا عذاب الخلد و هو عذاب الآخرة و لا تجزون إلا أعمالکم التی کنتم تکسبونها و ذنوبکم التی تحملونها و الخطاب تکوینی کنی به عن شمول العذاب لهم و نیله إیاهم، و علی هذا المعنی فالآیتان: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إلی قوله- تَسْتَعْجِلُونَ واردتان مورد الاعتراض.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ إلی آخر الآیة- یستنبئونک أی یستخبرونک و قوله: «أَ حَقٌّ هُوَ» بیان له، و الضمیر علی ما یفیده السیاق راجع إلی القضاء أو العذاب، و المآل واحد، و قد أمر سبحانه نبیه ص أن یؤکد القول فی إثباته من جمیع جهاته، و بعبارة أخری أن یجیبهم بوجود المقتضی و عدم المانع.
فقوله: «قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌ إثبات لتحققه و قد أکد الکلام بالقسم و الجملة الاسمیة و إن و اللام، و قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ بیان أنه لا مانع هناک یمنع من حلول العذاب بکم.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ لِکُلِّ نَفْسٍ ظَلَمَتْ ما فِی الْأَرْضِ لَافْتَدَتْ بِهِ إلی آخر الآیة، إشارة إلی شدة العذاب و أهمیة التخلص منه عندهم، و إسرار الندامة إخفاؤها
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و کتمانها خشیة الشماتة و نحوها، و الظاهر أن المراد بالقضاء و العذاب فی الآیة هو القضاء و العذاب الدنیویان لا غیر.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَلا إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ الآیة و ما بعدها بیان برهانی علی حقیة ما ذکره من کونه حقا واقعا لا یمنع عنه مانع فإن کل شی‌ء مما فی السماوات و الأرض إذا کان مملوکا لله وحده لا شریک له کان کل تصرف مفروض فیها إلیه تعالی، و لم یکن لغیره شی‌ء من التصرف إلا بإذنه فإذا تصرف فی شی‌ء کان مستندا إلی إرادته فقط من غیر أن یستند إلی مقتض آخر خارج یتصرف فی ذاته المقدسة فیحمله علی الفعل، أو یتقید بعدم مانع خارجی إذا وجد تصرف فیه سبحانه بمنعه عن الفعل، فهو تعالی یفعل ما یفعل عن نفسه من غیر أن یرتبط إلی مقتض من خارج أو مانع من خارج فإذا أراد سبحانه شیئا فعله من غیر ممد أو عائق، و إذا وعد وعدا کان حقا لا مرد له من غیر أن یتغیر عن وعده بصارف.
فإمعان النظر فی ملکه تعالی المطلق الحقیقی یهدی إلی العلم بأن وعده حق لا یمازجه باطل و لکن أکثرهم و هم العامة من الناس لا یعلمون لعجزهم عن الإمعان فی هذه الأبحاث الحقیقیة أو إعجابهم بسذاجة الفهم و انسلاکهم فی سلک العامة.
فهم علی ذلک یقیسون ملکه تعالی إلی ملک العظماء المستعلین من الإنسان فإنهم یجدون الواحد من عظمائهم و قد أوتی ملکا و سلطانا و من کل ما یتنافس فیه فیرون له القدرة المطلقة یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید ثم یجدونه ربما یهم و یسعی و لا یقع ما اهتم به أو وعد وعدا ثم لم یف به رعایة لمصلحة شخصه أو غیره أو لمانع عائق فیقیسون أمره تعالی إلی أمره، و وعده إلی وعده. علی أن الوعد عندهم قول من شأنه جواز أن ینطبق علی الخارج و أن لا ینطبق.
مع أن حقیقة معنی ملکه و سلطانه و سعة قدرته و نفوذ إرادته أن الناس یعتقدون له ذلک و یتصورونه عظیما فیهم و لو طحنته نازلات الدهر یوما فأهلکته 
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أو تغیرت علیه عقائد الناس بسبب من الأسباب سلبته ما عنده من ملک و قدرة، و معنی وقوع ما أراده أو أحبه أن الأسباب الکونیة ساعدته علی ذلک و وافقته علی ما أحبه، و لو لم تساعده و لم توافقه کلیة الأسباب لم یکن له أن یضطرها إلی الخضوع لما یتوهم لنفسه من القدرة کما لا توافقه علی مثل الموت و الحیاة و الشباب و الشیب و الصحة و المرض و أمور أخری کثیرة فلیس له من الأمر شی‌ء.
لکنه سبحانه مالک لخلقه بمعنی أن وجود کل شی‌ء قائم به متکون متحول بأمره منوط بإذنه، و ما تصرف فیه من شی‌ء فإنما یتصرف عن نفسه لا عن اقتضاء من مقتض خارج مؤثر فیه أو عدم مانع یعوقه عن فعله فلا ینتسب شی‌ء إلا إلیه تعالی نفسه أو إلی غیره بإذنه بمقدار ما أذن فکیف یمکن أن یتخلف عن مشیته شی‌ء فیرجع إلی غیره و لا غیر هناک یرجع نحوه و ینتسب إلیه؟.
و قوله تعالی فعله بما یدل بنفسه علی مراده فکیف یتسرب إلیه الکذب و هو متن الخارج، و العین الخارجی لا کذب فیه؟ و إنما الکذب و الخطأ شأن المفاهیم الذهنیة من حیث انطباقها علی الخارج، و کیف یکون وعده باطلا و وعده لنا هو فعله الغائب عن نظرنا المستقبل لنا، و قد وجه کلیة الأسباب إلیه و لا مرد له؟.
فإمعان النظر فی هذه الحقائق ینور للباحث المتدبر معنی ملکه تعالی لما فی السماوات و الأرض، و أن لازم ذلک أن وعد الله حق، و أن الارتیاب فیه إنما هو من الجهل بمقامه تعالی.
و لذلک قال تعالی أولا: «أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ ثم عقبه بقوله کالاستنتاج منه: «أَلا إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ ثم استدرک فقال: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ ثم بین ملکه بقوله: «هُوَ یُحیِی وَ یُمِیتُ إلخ فی الآیة التالیة.
قوله تعالی: «هُوَ یُحیِی وَ یُمِیتُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ احتجاج علی ما تقدم فی الآیة السابقة من ملکه تعالی بالنسبة إلی نوع الإنسان کأنه تعالی یقول: إن أمرکم جمیعا من حیاة و موت و رجوع إلیه تعالی فکیف لا تکونون ملکا له.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُهُ بَیاتاً» یعنی لیلا» أَوْ نَهاراً ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ الْمُجْرِمُونَ فهذا عذاب ینزل فی آخر الزمان علی فسقة أهل القبلة- و هم یجحدون نزول العذاب علیهم.
أقول: و الروایة تتأید بالآیات و تؤید ما أسلفناه من البیان.
و فیه، بإسناده عن الحسن بن موسی الخشاب، عن رجل، عن حماد بن عیسی عمن رواه، عن أبی عبد الله (ع) قال: سئل عن قوله تبارک و تعالی: «وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ- لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ قال: قیل له ما ینفعهم أسرار الندامة و هم فی العذاب؟
قال: کرهوا شماتة الأعداء.



[سورة یونس (10): الآیات 57 الی 70]





اشارة

یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَتْکُمْ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ شِفاءٌ لِما فِی الصُّدُورِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ (57) قُلْ بِفَضْلِ اللَّهِ وَ بِرَحْمَتِهِ فَبِذلِکَ فَلْیَفْرَحُوا هُوَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ (58) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ لَکُمْ مِنْ رِزْقٍ فَجَعَلْتُمْ مِنْهُ حَراماً وَ حَلالاً قُلْ آللَّهُ أَذِنَ لَکُمْ أَمْ عَلَی اللَّهِ تَفْتَرُونَ (59) وَ ما ظَنُّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَشْکُرُونَ (60) وَ ما تَکُونُ فِی شَأْنٍ وَ ما تَتْلُوا مِنْهُ مِنْ قُرْآنٍ وَ لا تَعْمَلُونَ مِنْ عَمَلٍ إِلاَّ کُنَّا عَلَیْکُمْ شُهُوداً إِذْ تُفِیضُونَ فِیهِ وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ لا أَصْغَرَ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرَ إِلاَّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ (61)
أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (62) الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ (63) لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (64) وَ لا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (65) أَلا إِنَّ لِلَّهِ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَتَّبِعُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ شُرَکاءَ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلاَّ الظَّنَّ وَ إِنْ هُمْ إِلاَّ یَخْرُصُونَ (66)
هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَسْمَعُونَ (67) قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ هُوَ الْغَنِیُّ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إِنْ عِنْدَکُمْ مِنْ سُلْطانٍ بِهذا أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (68) قُلْ إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ (69) مَتاعٌ فِی الدُّنْیا ثُمَّ إِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ ثُمَّ نُذِیقُهُمُ الْعَذابَ الشَّدِیدَ بِما کانُوا یَکْفُرُونَ (70)
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(بیان)

عاد الکلام فی الآیات إلی وصف القرآن الکریم بما له من کرائم الأوصاف و یتلوه متفرقات ترتبط بسابق القول فی غرض السورة، و فیها موعظة و حکمة و حجة علی مقاصد شتی، و فیها وصف أولیاء الله و بشارتهم.
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَتْکُمْ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ إلی آخر الآیة.
قال الراغب فی المفردات: الوعظ زجر مقترن بتخویف، و قال الخلیل: هو التذکیر بالخیر فیما یرق له، القلب و العظة و الموعظة الاسم، انتهی. و الصدر معروف و الناس لما وجدوا القلب فی الصدر و هم یرون أن الإنسان إنما یدرک ما یدرک بقلبه و به یعقل الأمور و یحب و یبغض و یرید و یکره و یشتاق و یرجو و یتمنی، عدوا الصدر خزانة لما فی القلب من أسراره و الصفات الروحیة التی فی باطن الإنسان من فضائل و رذائل، و فی الفضائل صحة القلب و استقامته، و فی الرذائل سقمه و مرضه، و الرذیلة داء یقال: شفیت صدری بکذا إذا ذهب به ما فی صدره من ضیق و حرج، و یقال: شفیت قلبی، فشفاء الصدور و شفاء ما فی الصدور کنایة عن ذهاب ما فیها من الصفات الروحیة الخبیثة التی تجلب إلی الإنسان الشقاء و تنغص عیشته السعیدة و تحرمه خیر الدنیا و الآخرة.
و الهدی هی الدلالة علی المطلوب بلطف علی ما ذکره الراغب، و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ:» الأنعام:- 125 فی الجزء السابع من الکتاب بحث فیها.
و الرحمة تأثر خاص فی القلب عن مشاهدة ضر أو نقص فی الغیر یبعث الراحم إلی جبر کسره و إتمام نقصه، و إذا نسبت إلیه تعالی کان بمعنی النتیجة دون أصل التأثر لتنزهه تعالی عن ذلک فینطبق علی مطلق عطیته تعالی و إفاضته الوجود علی خلقه.
و عطیته إذا نسبت إلی مطلق خلقه کانت هی ما ینسب إلیه تعالی من وجودهم و بقائهم و رزقهم الذی یمد به بقاؤهم و سائر ما ینعم به علیهم من نعمة التی لا تحصی کثرة وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها، و إذا نسبت إلی المؤمنین خاصة کانت هی ما یختص بهم من سعادة الحیاة الإنسانیة بمظاهرها المختلفة التی ینعم الله بها علیهم من المعارف الحقة الإلهیة و الأخلاق الکریمة و الأعمال الصالحة، و الحیاة الطیبة فی الدنیا و الآخرة و الجنة و الرضوان.
و من ثم إذا وصف القرآن بأنه رحمة للمؤمنین کان معناه أنه یغشی المؤمنین 
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أنواع الخیرات و البرکات التی کنزها الله فیه لمن تحقق بحقائقها و تلبس بمعانیها، قال تعالی «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً:» إسراء:- 82.
و إذا أخذت هذه النعوت الأربعة التی عدها الله سبحانه للقرآن فی هذه الآیة أعنی أنه موعظة و شفاء لما فی الصدور و هدی و رحمة، و قیس بعضها إلی بعض ثم اعتبرت مع القرآن کانت الآیة بیانا جامعا لعامة أثره الطیب الجمیل و علمه الزاکی الطاهر الذی یرسمه فی نفوس المؤمنین منذ أول ما یقرع أسماعهم إلی آخر ما یتمکن من نفوسهم و یستقر فی قلوبهم.
فإنه یدرکهم أول ما یدرکهم و قد غشیهم یم الغفلة و أحاطت بهم لجة الحیرة فأظلمت باطنهم بظلمات الشک و الریب، و أمرضت قلوبهم بأدواء الرذائل و کل صفة أو حالة ردیة خبیثة فیعظهم موعظة حسنة ینبههم بها عن رقدة الغفلة، و یزجرهم عما بهم من سوء السریرة و الأعمال السیئة، و یبعثهم نحو الخیر و السعادة.
ثم یأخذ فی تطهیر سرهم عن خبائث الصفات، و لا یزال یزیل آفات العقول و أمراض القلوب واحدا بعد آخر حتی یأتی علی آخرها.
ثم یدلهم علی المعارف الحقة و الأخلاق الکریمة و الأعمال الصالحة دلالة بلطف برفعهم درجة بعد درجة، و تقریبهم منزلة فمنزلة حتی یستقروا فی مستقر المقربین، و یفوزوا فوز المخلصین.
ثم یلبسهم لباس الرحمة و ینزلهم دار الکرامة و یقرهم علی أریکة السعادة حتی یلحقهم بالنبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین و حسن أولئک رفیقا، و یدخلهم فی زمرة عبادة المقربین فی أعلی علیین.
فالقرآن واعظ شاف لما فی الصدور هاد إلی مستقیم الصراط مفیض للرحمة بإذن الله سبحانه، و إنما یعظ بما فیه و یشفی الصدور و یهدی و یبسط الرحمة بنفسه لا بأمر آخر فإنه السبب الموصول بین الله و بین خلقه فهو موعظة و شفاء لما فی 
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الصدور و هدی و رحمة للمؤمنین. فافهم ذلک.
و قد افتتح سبحانه الآیة بقوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ و هو خطاب لعامة الناس دون المشرکین أو مشرکی مکة خاصة و إن کانت الآیة واقعة فی سیاق الکلام معهم و ذلک لأن النعوت المذکورة فیها بقوله: «قَدْ جاءَتْکُمْ مَوْعِظَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ شِفاءٌ لِما فِی الصُّدُورِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ تتعلق بعامتهم دون قبیل خاص منهم.
و من غریب التفسیر قول بعضهم: إن المراد بالرحمة ما یتصف به المؤمنون من الرحمة و الرأفة فیما بینهم و هو خطأ یدفعه السیاق البتة.
قوله تعالی: «قُلْ بِفَضْلِ اللَّهِ وَ بِرَحْمَتِهِ فَبِذلِکَ فَلْیَفْرَحُوا هُوَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ الفضل هو الزیادة، و تسمی العطیة فضلا لأن المعطی إنما یعطی غالبا ما لا یحتاج إلیه من المال ففی تسمیة ما یفیضه الله علی عباده فضلا إشارة إلی غناه تعالی و عدم حاجته فی إفاضته إلی ما یفیضه و لا إلی من یفیض علیه.
و لیس من البعید أن یکون المراد بالفضل ما یبسطه الله من عطائه علی عامة خلقه، و بالرحمة خصوص ما یفیضه علی المؤمنین فإن رحمة السعادة الدینیة إذا انضمت إلی النعمة العامة من حیاة و رزق و سائر البرکات العامة کان المجموع منهما أحق بالفرح و السرور و أحری بالانبساط و الابتهاج.
و من الممکن أن یتأید ذلک بقوله: «بِفَضْلِ اللَّهِ وَ بِرَحْمَتِهِ حیث أدخلت باء السببیة علی کل من الفضل و الرحمة، و هو مشعر بکون کل واحد منهما سببا مستقلا و إن جمع بینهما ثانیا بقوله: «فَبِذلِکَ فَلْیَفْرَحُوا» للدلالة علی استحقاق مجموعهما لأن ینحصر فیه الفرح.
و یمکن أن یکون المراد بالفضل غیر الرحمة من الأمور المذکورة فی الآیة السابقة أعنی الموعظة و شفاء ما فی الصدر و الهدی، و المراد بالرحمة الرحمة بمعناها المذکور فی الآیة السابقة و هی العطیة الخاصة الإلهیة التی هی سعادة الحیاة فی الدنیا و الآخرة.
و المعنی علی هذا أن ما تفضل الله به علیهم من الموعظة و شفاء ما فی الصدور
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و الهدی، و ما رحم المؤمنین به من الحیاة الطیبة ذلک أحق أن یفرحوا به دون ما یجمعونه من المال.
و ربما تأید هذا الوجه بقوله سبحانه «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً وَ لکِنَّ اللَّهَ یُزَکِّی مَنْ یَشاءُ:» النور:- 21 حیث نسب زکاتهم إلی الفضل و الرحمة معا و استناد الزکاة إلی الفضل بمعنی العطیة العامة بعید عن الفهم، و مما یؤید هذا الوجه ملائمته لما ورد فی الروایة من تفسیر الآیة بالنبی ص و علی (ع) أو بالقرآن و الاختصاص به و سیجی‌ء إن شاء الله.
و قوله: «فَبِذلِکَ فَلْیَفْرَحُوا» ذکروا أن الفاء فی قوله: «فَلْیَفْرَحُوا» زائدة کقول الشاعر: «فإذا قتلت فعند ذلک فاجزعی.» و الظرف أعنی قوله: «فَبِذلِکَ بدل من قوله: «بِفَضْلِ اللَّهِ وَ بِرَحْمَتِهِ ، و متعلق بقوله: «فَلْیَفْرَحُوا» قدم علیه لإفادة الحصر، و قوله: «هُوَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ بیان ثان لمعنی الحصر.
فظهر بذلک کله أن الآیة تفریع علی مضمون الآیة السابقة فإنه تعالی لما خاطب الناس امتنانا علیهم بأن هذا القرآن موعظة لهم و شفاء لما فی صدورهم و هدی و رحمة للمؤمنین منهم فرع علیه أنه ینبغی لهم حینئذ أن یفرحوا بهذا الذی امتن به علیهم من الفضل و الرحمة لا بالمال الذی یجمعونه فإن ذلک- و فیه سعادتهم و ما تتوقف علیه سعادتهم- خیر من المال الذی لیس إلا فتنة ربما أهلکتهم و أشقتهم.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ لَکُمْ مِنْ رِزْقٍ فَجَعَلْتُمْ مِنْهُ حَراماً وَ حَلالًا» إلی آخر الآیة. نسبة الرزق و هو ما یمد الإنسان فی بقائه من الأمور الأرضیة من مأکول و مشروب و ملبوس و غیرها إلی الإنزال مبنی علی حقیقة یفیدها القرآن و هی أن الأشیاء لها خزائن عند الله تتنزل من هناک علی حسب ما قدرها الله سبحانه، قال تعالی «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر:- 21 و قال تعالی «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ:» الذاریات:- 22 و قال «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ:» الزمر:- 6 و قال «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ:» الحدید:- 25.
و أما ما قیل: إن التعبیر بالإنزال إنما هو لکون أرزاق العباد من المطر الذی 
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ینزله الله من السماء، فوجه بسیط لا یطرد علی تقدیر صحته فی جمیع الموارد التی عبر فیها عن کینونتها بالإنزال کما فی الأنعام و فی الحدید، و الرزق الذی تذکر الآیة أن الله أنزله لهم فجعلوا منه حراما و حلالا هو الأنعام من الإبل و الغنم کالوصیلة و السائبة و الحام و غیرها.
و اللام فی قوله: «لَکُمْ للغایة و تفید معنی النفع أی أنزل الله لأجلکم و لتنتفعوا به، و لیست للتعدیة فإن الإنزال إنما یتعدی بعلی أو إلی، و من هنا أفاد الکلام معنی الإباحة و الحل أی أنزلها الله فأحلها، و هذا هو النکتة فی تقدیم التحریم علی الإحلال فی قوله: «فَجَعَلْتُمْ مِنْهُ حَراماً وَ حَلالًا» أی کان الله أحله لکم بإنزاله رزقا لکم تنتفعون به فی حیاتکم و بقائکم و لکنکم قسمتموه قسمین من عند أنفسکم فحرمتم قسما و أحللتم آخر فالمعنی: قل لهم یا محمد: أخبرونی عما أنزل الله لکم و لأجلکم من الرزق الحلال فقسمتموه قسمین و جعلتم بعضه حراما و بعضه حلالا ما هو السبب فی ذلک؟ و من البین أنه افتراء علی الله لا عن إذن منه تعالی.
و قوله: «قُلْ آللَّهُ أَذِنَ لَکُمْ أَمْ عَلَی اللَّهِ تَفْتَرُونَ سؤال عن سبب تقسیمهم الرزق إلی حرام و حلال، و إذ کان من البین أنه لیس ذلک عن إذن منه تعالی لعدم اتصالهم بربهم بوحی أو رسول کان من المتعین أنه افتراء فالاستفهام فی سیاق التردید کنایة عن إثبات الافتراء لهم و توبیخ و ذم.
و الذی یقضی به النظر الابتدائی أن التردید فی الآیة غیر حاصر إذ کما یجوز أن یکون تقسیمهم رزق الله إلی حرام و حلال عن إذن من الله أو افتراء علیه تعالی کذلک یجوز أن یکون عن مصلحة أحرزوها أو زعموها فی ذلک أو عن هوی لهم فیه من غیر أن ینسبوه إلی الله تعالی فیکون افتراء علیه.
و من وجه آخر التردید فی الآیة بین إذن الله و الافتراء علی الله یشعر بأن الحکم إنما هو لله فالحکم بکون بعض الرزق حراما و بعضه حلالا و هو دائر بینهم إما أن یکون من الله أو افتراء علیه، و من الممکن أن یمنع ذلک فی بادئ النظر فکثیر من السنن الدائرة بین الناس کونتها طبیعة مجتمعهم أو عادتهم القومیة و غیر ذلک.
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لکن التدبر فی کلامه تعالی و البحث العمیق یدفع ذلک فإن القرآن یری أن الحکم یختص بالله تعالی، و لیس لأحد من خلقه أن یبادر إلی تشریع حکم و وضعه فی المجتمع الإنسانی، قال تعالی «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ:» یوسف:- 40.
و قد أشار تعالی إلی لم ذلک فی قوله «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ:» الروم:- 30 فتبین به أن معنی کون الحکم لله کونه معتمدا علی الخلقة و الفطرة منطبقا علیها غیر مخالف لما ینطق به الکون و الوجود.
و ذلک أن الله سبحانه لم یخلق الخلق عبثا کما قال «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً» المؤمنون:- 115 بل خلقهم لأغراض إلهیة و غایات کمالیة یتوجهون إلیها بحسب جبلتهم و یسیرون نحوها بفطرتهم بما جهزهم به من الأسباب و الأدوات و هداهم إلیه من السبیل المیسر لهم کما قال «أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه:- 50، و قال «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ:» عبس:- 20.
فوجود الأشیاء فی بدء خلقها مناسب لما هیئ لها من منزلة الکمال مجهز بقوی و أدوات یتوسل بها إلی غایتها، و لا یسیر شی‌ء منها إلی کماله المهیا له إلا من طریق الصفات الاکتسابیة و الأعمال، فمن الواجب بالنظر إلی ذلک أن یکون الدین أعنی القوانین الجاریة فی الصفات و الأعمال الاکتسابیة منطبقا علی الخلقة و الفطرة فإن الفطرة لا تنسی غایتها و لا تتخطاها، و لا تبعث نحو فعل و لا تزجر عن فعل إلا لدعوة ما جهزت به إلیه، و لا یدعو الجهاز إلا لأجل ما جهز لأجله و هو الغایة.
فالإنسان لما کان مجهزا بجهاز التغذیة و النکاح کان حکمه الحقیقی فی دین الفطرة هو التغذی و النکاح دون الجوکیة و الرهبانیة مثلا، و لما کان مطبوعا علی الاجتماع و التعاون کان من حکمه أن یشارک سائر الناس فی مجتمعهم و یقوم بالأعمال الاجتماعیة، و علی هذا القیاس.
فالذی یتعین للإنسان من الأحکام و السنن هو الذی یدعوه إلیه الکون العالمی الذی هو جزء حقیر منه، و قد جهز وجوده بما یسوقه إلیه من مرحلة الکمال، فهذا
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الکون العام المرتبط بعض أجزائه ببعض، و هو مرکب إرادة الله تعالی هو الحامل للشریعة الفطریة الإنسانیة، و الداعی إلی دین الله الحنیف.
فالدین الحق هو حکم الله سبحانه لا حکم إلا له، و هو المنطبق علی الخلقة الإلهیة، و ما وراءه من حکم هو باطل لا یسوق الإنسان إلا إلی الشقاء و الهلاک و لا یهدیه إلا إلی عذاب السعیر.
و من هنا ینحل ما تقدم من العقدتین فإن الحکم لما کان لله سبحانه وحده کان کل حکم دائر بین الناس إما حکما لله حقیقة مأخوذا من لدنه بوحی أو رسالة أو حکما مفتری علی الله، و لا ثالث للقسمین.
علی أن المشرکین کانوا ینسبون أمثال هذه الأحکام التی ابتدعوها و استنوا بها فیما بینهم إلی الله سبحانه کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً قالُوا وَجَدْنا عَلَیْها آباءَنا وَ اللَّهُ أَمَرَنا بِها:» الآیة الأعراف:- 28.
قوله تعالی: «وَ ما ظَنُّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلی آخر الآیة، لما کان جواب الاستفهام المتقدم: «آللَّهُ أَذِنَ لَکُمْ أَمْ عَلَی اللَّهِ تَفْتَرُونَ معلوما من المورد، و هو أنه افتراء، استعظم وخامة عاقبته فإنه افتراء علی الله سبحانه و الافتراء من الآثام و الذنوب بحکم البداهة فلا محالة له أثر سیئ، و لذلک قال تعالی إیعادا و تهدیدا: «وَ ما ظَنُّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ یَوْمَ الْقِیامَةِ».
و أما قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَشْکُرُونَ فهو شکوی و عتبی یشار به إلی ما اعتاد علیه الناس من کفران أکثرهم لنعمة الله، و عدم شکرهم قبال عطیته و نعمته، و المراد بالفضل هاهنا هو العطیة الإلهیة فإن الکلام فی الرزق الذی أنزله الله لهم و هو الفضل و تحریمهم بعضه و هو الکفران و عدم الشکر.
و برجوع ذیل الآیة إلی صدرها یکون الافتراء علی الله من مصادیق کفران نعمته، و المعنی أن الله ذو فضل و عطاء علی الناس و لکن أکثرهم کافرون لنعمته و فضله فما ظن الذین یکفرون بنعمة الله و رزقه بتحریمه افتراء علی الله الکذب یوم القیامة.
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قوله تعالی: «وَ ما تَکُونُ فِی شَأْنٍ وَ ما تَتْلُوا مِنْهُ مِنْ قُرْآنٍ وَ لا تَعْمَلُونَ مِنْ عَمَلٍ إِلَّا کُنَّا عَلَیْکُمْ شُهُوداً» إلی آخر الآیة، قال الراغب: الشأن الحال و الأمر الذی یتفق و یصلح، و لا یقال إلا فیما یعظم من الأحوال و الأمور قال: «کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ انتهی.
و قوله: «وَ ما تَتْلُوا مِنْهُ مِنْ قُرْآنٍ الظاهر أن الضمیر إلی الله سبحان و من الأولی للابتداء و النشوء و الثانیة للبیان، و المعنی و لا تتلو شیئا هو القرآن ناشئا و نازلا من قبله تعالی، و الإفاضة فی الفعل الخوض فیه جمعا.
و قد وقع فی قوله: «إِلَّا کُنَّا عَلَیْکُمْ شُهُوداً» التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر، و النکتة فیه الإشارة إلی کثرة الشهود فإن لله شهودا علی أعمال الناس من الملائکة و الناس و الله من ورائهم محیط، و العظماء یتکلمون عنهم و عن غیرهم للدلالة علی أن لهم أعوانا و خدمة.
و لیس ینبغی أن یغفل عن أن أصل الالتفات یبدأ من أول الآیة فإن الآیات السابقة کانت تخاطب النبی ص و تأخذ المشرکین علی الغیبة و تکلمهم بوساطته من غیر أن تواجهه بشی‌ء من الخطاب یخص نفسه، و قد حولت هذه الآیة وجه الکلام إلی النبی ص بما یخص به نفسه فقالت: «وَ ما تَکُونُ فِی شَأْنٍ وَ ما تَتْلُوا مِنْهُ مِنْ قُرْآنٍ ثم جمعته و المشرکین و غیرهم جمیعا فی خطاب واحد فقالت: «وَ لا تَعْمَلُونَ مِنْ عَمَلٍ إِلَّا کُنَّا عَلَیْکُمْ شُهُوداً» و ذلک بضمهم إلی النبی ص و هم علی غیبتهم و بسط الخطاب علی الجمیع بنوع من التغلیب کما تقول لمخاطبک أنت و قومک تفعلون کذا و کذا.
و الدلیل علی أن هذا الخطاب بنحو الضم و التغلیب قوله بعده: «وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ إلخ، فإنه یکشف عن کون الخطاب معه (ص) جاریا علی ما کان.
و علی أی حال فالتحول المذکور فی خطاب الآیة للإشارة إلی أن السلطنة و الإحاطة التامة الإلهیة واقعة علی الأعمال شهادة و علما علی أتم ما یکون من کل جهة من غیر أن یستثنی منه نبی و لا مؤمن و لا مشرک أو یغفل عن عمل من الأعمال فلا یتوهمن أحد أن الله یخفی علیه شی‌ء من أمره فلا یحاسبه علیه یوم القیامة،
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و لیکن هذا هو ظنه بربه یوم القیامة و لیأخذ حذره.
و ذکر تلاوة القرآن مستقلا مع دخوله فی قوله قبلا: «وَ ما تَکُونُ فِی شَأْنٍ فإن أحد شئونه (ص) للإیماء إلی أهمیة أمرها و مزید العنایة بها.
و فی الآیة أولا تشدید فی العظة علی النبی ص و علی أمته و ثانیا: أن الذی یتلوه النبی ص من القرآن للناس من وحی الله و کلامه لا یطرقه تغییر و لا یدب فیه باطل لا فی تلقیه من الله و لا فی تلاوته للناس فالآیة قریبة المضمون من قوله «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ:» الجن:- 28.
و قوله: «وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ» إلی آخر الآیة. العزوب الغیبة و التباعد و الخفاء، و فیه إشارة إلی حضور الأشیاء عنده تعالی من غیر غیبة و حفظه لها فی کتاب من غیر زوال، و قد تقدم بعض ما یتعلق به من الکلام فی ذیل قوله «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ:» الأنعام:- 59 فی الجزء السابع من الکتاب.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ استئناف فی الکلام غیر أنه متعلق بغرض السورة و هو الدعوة إلی الإیمان بکتاب الله و الندب إلی توحید الله تعالی بمعناه الوسیع.
و للدلالة علی أهمیة المطلب افتتح بلفظة «أَلا» التنبیهیة، و الله سبحانه یذکر فی هذه الآیة و الآیتین بعدها أولیاءه و یعرفهم و یصف آثار ولایتهم و ما یختصون به من الخصیصة.
و الولایة و إن ذکروا لها معانی کثیرة لکن الأصل فی معناها ارتفاع الواسطة الحائلة بین الشیئین بحیث لا یکون بینهما ما لیس منهما، ثم استعیرت لقرب الشی‌ء من الشی‌ء بوجه من وجوه القرب کالقرب نسبا أو مکانا أو منزلة أو بصداقة أو غیر ذلک و لذلک یطلق الولی علی کل من طرفی الولایة، و خاصة بالنظر إلی أن کلا منهما یلی من الآخر ما لا یلیه غیره فالله سبحانه ولی عبده المؤمن لأنه یلی أمره و یدبر شأنه فیهدیه إلی صراطه المستقیم و یأمره و ینهاه فیما ینبغی له أو لا ینبغی و ینصره فی الحیاة الدنیا و فی الآخرة.
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و المؤمن حقا ولی ربه لأنه یلی منه إطاعته فی أمره و نهیه و یلی منه عامة البرکات المعنویة من هدایة و توفیق و تأیید و تسدید و ما یعقبها من الإکرام بالجنة و الرضوان.
فأولیاء الله- علی أی حال- هم المؤمنون فإن الله یعد نفسه ولیا لهم فی حیاتهم المعنویة حیث یقول «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ:» آل عمران:- 68.
غیر أن الآیة التالیة لهذه الآیة المفسرة للکلمة تأبی أن تکون الولایة شاملة لجمیع المؤمنین و فیهم أمثال الذین یقول الله سبحانه فیهم «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ:» یوسف:- 106 فإن قوله فی الآیة التالیة: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ یعرفهم بالإیمان و التقوی مع الدلالة علی کونهم علی تقوی مستمر سابق علی إیمانهم من حیث الزمان حیث قیل: «آمَنُوا» ثم قیل عطفا علیه: «وَ کانُوا یَتَّقُونَ فدل علی أنهم کانوا یستمرون علی التقوی قبل تحقق هذا الإیمان منهم و من المعلوم أن الإیمان الابتدائی غیر مسبوق بالتقوی بل هما متقاربان أو هو قبل التقوی و خاصة التقوی المستمر.
فالمراد بهذه الإیمان مرتبة أخری من مراتب الإیمان غیر المرتبة الأولی منه.
فقد تقدم فی الجزء الأول من الکتاب آیة 130 من البقرة أن لکل من الإیمان و الإسلام و کذا الشرک و الکفر مراتب مختلفة بعضها فوق بعض فالمرتبة الأولی من الإسلام إجراء الشهادتین لسانا و التسلیم ظاهرا، و تلیه المرتبة الأولی من الإیمان و هو الإذعان بمؤدی الشهادتین قلبا إجمالا و إن لم یسر إلی جمیع ما یعتقد فی الدین من الاعتقاد الحق، و لذا کان من الجائز أن یجتمع مع الشرک من بعض الجهات، قال تعالی «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ» یوسف:- 106.
و لا یزال إسلام العبد یصفو و ینمو حتی یستوعب تسلیمه لله سبحانه فی کل ما یرجع إلیه و إلیه مصیر کل أمر، و کلما ارتفع الإسلام درجة و رقی مرتبة کان الإیمان المناسب له الإذعان بلوازم تلک المرتبة حتی یسلم العبد لربه حقیقة معنی ألوهیته و ینقطع عنه السخط و الاعتراض فلا یسخط لشی‌ء من أمره من قضاء و قدر و حکم، و لا یعترض علی شی‌ء من إرادته، و بإزاء ذلک الإیمان بالیقین بالله و جمیع 
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ما یرجع إلیه من أمر، و هو الإیمان الکامل الذی تتم به للعبد عبودیته.
قال تعالی «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً» النساء:- 65، و الأشبه أن تکون هذه المرتبة من الإیمان أو ما یقرب منه هو المراد بالآیة أعنی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ فإنه الإیمان المسبوق بتقوی مستمر دون الإیمان بمرتبته الأولی کما تقدم.
علی أن توصیفه أهل هذا الإیمان بأنهم «لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ یدل علی أن المراد منه الدرجة العالیة من الإیمان الذی یتم معه معنی العبودیة و المملوکیة المحضة للعبد الذی یری معه أن الملک لله وحده لا شریک له، و أن لیس إلیه من الأمر شی‌ء حتی یخاف فوته أو یحزن لفقده.
و ذلک أن الخوف إنما یعرض للنفس عن توقع ضرر یعود إلیها، و الحزن إنما یطرأ علیها لفقد ما تحبه أو تحقق ما تکرهه مما یعود إلیها نفعه أو ضرره، و لا یستقیم تحقق ذلک إلا فیما یری الإنسان لنفسه ملکا أو حقا متعلقا بما یخاف علیه أو یحزن لفقده من ولد أو مال أو جاه أو غیر ذلک. و أما ما لا علقة للإنسان به بوجه من الوجوه أصلا فلا یخاف الإنسان علیه و لا یحزن لفقده البتة.
و الذی یری کل شی‌ء ملکا طلقا لله سبحانه لا یشارکه فی ملکه أحد لا یری لنفسه ملکا أو حقا بالنسبة إلی شی‌ء حتی یخاف فی أمره أو یحزن، و هذا هو الذی یصفه الله من أولیائه إذ یقول: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ فهؤلاء لا یخافون شیئا و لا یحزنون لشی‌ء لا فی الدنیا و لا فی الآخرة إلا أن یشاء الله و قد شاء أن یخافوا من ربهم و أن یحزنوا لما فاتهم من کرامته إن فاتهم و هذا کله من التسلیم لله فافهم ذلک.
فإطلاق الآیة یفید اتصافهم بهذین الوصفین: عدم الخوف و عدم الحزن فی النشأتین الدنیا و الآخرة، و أما مثل قوله تعالی «إِلَّا الْمُتَّقِینَ یا عِبادِ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا مُسْلِمِینَ:» الزخرف:- 70 فإن ظاهر الآیات و إن کان هو أنها ترید الأولیاء بالمعنی الذی تصفه الآیة التی نحن فیها إلا أن إثبات عدم الخوف و الحزن لهم یوم القیامة لا ینفی ذلک عنهم فی غیره. نعم 
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هناک فرق من جهة أخری و هو خلوص النعمة و الکرامة و بلوغ صفائها یوم القیامة و کونها مشوبة غیر خالصة فی غیره.
و نظیرها قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلَّا تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ:» فصلت:- 31 فإن الآیات و إن کانت ظاهرة فی کون هذا التنزل و القول و البشارة یوم الموت لمکان قوله: «کُنْتُمْ تُوعَدُونَ و قوله:
«أَبْشِرُوا» غیر أن الإثبات فی وقت لا یکفی للنفی فی وقت آخر کما عرفت.
هذا ما یدل علیه الآیة بحسب إطلاق لفظها و تأیید سائر الآیات لها، و قد قید أکثر المفسرین قوله: «لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ - بالاستناد إلی آیات الآخرة- بیوم الموت و القیامة، و أهملوا ما تفیده خصوصیة اللفظ فی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ و أخذوا الإیمان و التقوی أمرین متقارنین فرجع المعنی إلی أن أولیاء الله هم المتقون من أهل الإیمان و لا خوف علیهم فی الآخرة و لا هم یحزنون و هذا- کما عرفت- من التقیید من غیر مقید.
و عمم بعضهم نفی الخوف و الحزن فذکر أنهم متصفون به فی الدنیا و الآخرة غیر أنه أفسد المعنی من جهة أخری فقال: إن المراد بالأولیاء علی ما تفسرهم به الآیة الثانیة جمیع المتقین من المؤمنین، و المراد بعدم خوفهم و حزنهم أنهم لا یخافون فی الآخرة مما یخاف منه الکافرون و الفاسقون و الظالمون من أهوال الموقف و عذاب الموقف و عذاب الآخرة و لا هم یحزنون علی ما ترکوا وراءهم و أنهم لا یخافون فی الدنیا کخوف الکفار و لا یحزنون کحزنهم.
قال: و أما أصل الخوف و الحزن فهو من الأعراض البشریة التی لا یسلم منها أحد فی الدنیا، و إنما یکون المؤمنون الصالحون أصبر الناس و أرضاهم بسنن الله اعتقادا و علما بأنه إذا ابتلاهم بشی‌ء مما یخیف أو یحزن فإنما یربیهم بذلک لتکمیل نفوسهم و تمحیصها بالجهاد فی سبیله الذی یزداد به أجرهم کما صرحت بذلک الآیات الکثیرة. انتهی.
أما تقییده الآیة بأن المنفی عن الأولیاء هو الخوف و الحزن اللذین یعرضان 
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للکفار دون ما یعرض لعامة المؤمنین بحسب الطبع البشری و استناده فی ذلک إلی الآیات الکثیرة فهو من التقیید من غیر مقید، و أما قوله إن أصل الخوف و الحزن مما لا یسلم منه أحد أصلا فهو من عدم تحصیل المراد بالکلام لعدم تعمقه فی البحث عن الأخلاق العالیة و المقامات المعنویة الإنسانیة فحمله ذلک علی أن یقیس حال المکرمین من عباد الله المقربین من الأنبیاء و الأولیاء إلی ما یجده من حال المتوسطین من عامة الناس فزعم أن ما یغشی العامة من الأعراض التی سماها أحوالا طبیعیة یغشی الخاصة لا محالة، و أن ما یتعذر أو یتعسر علی المتوسطین من الأحوال فهو کذلک عند الکاملین، و لا یبقی حینئذ للمقامات المعنویة و الدرجات الحقیقیة إلا أنها أسماء لیس وراءها حقیقة، و اعتبارات وضعیة اصطلح علیها نظیر المقامات الوهمیة و الدرجات الرسمیة الاجتماعیة التی نتداولها فی مجتمعاتنا لمصلحة الاجتماع.
فلا وفی حق البحث العلمی حتی یهدیه إلی حق النتیجة فیتبین أن التوحید الکامل یقصر حقیقة الملک فی الله سبحانه فلا یبقی لغیره شی‌ء من الاستقلال فی التأثیر حتی یتعلق به لنفسه حب أو بغض أو خوف أو حزن و لا فرح و لا أسی و لا غیر ذلک، و إنما یخاف هذا الذی غشیه التوحید و یحزن أو یحب أو یکره بالله سبحانه، و یرتفع التناقض حینئذ بین قولنا: إنه لا یخاف شیئا إلا الله و بین قولنا: إنه یخاف کثیرا مما یضره و یحذر أمورا یکرهها فافهم ذلک.
و لا البحث القرآنی أتقن و استفرغ فیه الوسع حتی یظهر له أن قوله تعالی:
«أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ أطلق فیه نفی الخوف و الحزن من غیر تقیید بشی‌ء أو حال إلا ما صرح به آیات من وجوب مخافة الله فهؤلاء لا یخافون من شی‌ء فی دنیا و لا آخرة إلا من الله سبحانه و لا یحزنون.
و أما الآیات الکثیرة التی تصف المؤمنین بعدم الخوف و الحزن عند الموت أو یوم القیامة فهی إنما تصف أحوالهم فی ظرف و لا یستوجب نفی شی‌ء أو إثباته فی مورد خلافه فی غیره و هو ظاهر.
و الآیة مع ذلک تدل علی أن هذا الوصف إنما هو لطائفة خاصة من المؤمنین 
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یمتازون عن غیرهم بمرتبة خاصة من الإیمان تخصهم دون غیرهم من عامة المؤمنین و ذلک بما یفسرها من قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ بما تقدم من تقریر دلالته.
و بالجملة ارتفاع الخوف من غیر الله و الحزن عن الأولیاء لیس معناه أن الخیر و الشر و النفع و الضرر و النجاة و الهلاک و الراحة و العناء و اللذة و الألم و النعمة و البلاء متساویة عندهم و متشابهة فی إدراکهم فإن العقل الإنسانی بل الشعور العام الحیوانی لا یقبل ذلک.
بل معناه أنهم لا یرون لغیره تعالی استقلالا فی التأثیر أصلا، و یقصرون الملک و الحکم فیه تعالی فلا یخافون إلا إیاه أو ما یحب الله و یرید أن یحذروا منه أو یحزنوا علیه.
قوله تعالی: «لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ یبشرهم الله تعالی بشارة إجمالیة بما تقر به أعینهم فإن کان قوله: «لَهُمُ الْبُشْری إنشاء للبشارة کان معناه وقوع ما بشر به فی الدنیا و فی الآخرة کلتیهما، و إن کان إخبارا بأن الله سیبشرهم بشری کانت البشارة واقعة فی الدنیا و فی الآخرة، و أما المبشر به فهل یقع فی الآخرة فقط أو فی الدنیا و الآخرة معا؟ الآیة ساکتة عن ذلک.
و قد وقع فی کلامه تعالی بشارات للمؤمنین بما ینطبق علی أولیائه تعالی کقوله تعالی «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ:» الروم:- 47 و قوله «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ:» المؤمن:- 51 و قوله «بُشْراکُمُ الْیَوْمَ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ:» الحدید:- 12 إلی غیر ذلک.
و قوله: «لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ إشارة إلی أن ذلک من القضاء المحتوم الذی لا سبیل للتبدل إلیه، و فیه تطییب لنفوسهم.
قوله تعالی: «وَ لا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ تأدیب للنبی ص بتعزیته و تسلیته فیما کانوا یؤذونه به بالوقوع فی ربه و الطعن فی دینه و الاعتزاز بشرکائهم و آلهتهم کما یشعر به القول فی الآیة التالیة فکاد یحزن لله فسلاه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 94
الله و طیب نفسه بتذکیره ما یسکن وجده و هو أن العزة لله و أنه سمیع لمقالهم علیهم بحاله و حالهم و إذ کان له تعالی کل العزة فلا یعبأ بما اعتزوا به من العزة الوهمیة فهذوا ما هذوا، و إذ کان سمیعا علیما فلو شاء لأخذهم بالنکال و إذ کان لا یأخذهم فإنما فی ذلک مصلحة الدعوة و خیر العاقبة.
و من هنا یظهر أن کلا من قوله: «إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ و قوله: «هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ علة مستقلة للنهی و لذا جی‌ء بالفصل من غیر عطف.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ لِلَّهِ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیة فیه بیان مالکیته تعالی لکل من فی السماوات و الأرض التی بها یتم للإله معنی الربوبیة فإن الرب هو المالک المدبر لأمر مملوکه، و هذا الملک لله وحده لا شریک له فما یدعون له من الشرکاء لیس لهم من معنی الشرکة إلا ما فی ظن الداعین و فی خرصهم من المفهوم الذی لا مصداق له.
فالآیة تقیس شرکاءهم إلیه تعالی و تحکم أن نسبتهم إلیه تعالی نسبة الظن و الخرص إلی الحقیقة و الحق، و الباقی ظاهر.
و قد قیل: «مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ و لم یقل: ما فی السماوات و ما فی الأرض لأن الکلام فی ربوبیة العباد من ذوی الشعور و العقل و هم الملائکة و الثقلان.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً» الآیة. الآیة تتمم البیان الذی أورد فی الآیة السابقة لإثبات ربوبیته تعالی و الربوبیة- کما تعلم- هی الملک و التدبیر، و قد ذکر ملکه تعالی فی الآیة السابقة، فبذکر تدبیر من تدابیره العامة فی هذه الآیة تصلح به عامة معیشة الناس و تستبقی به حیاتهم یتم له معنی الربوبیة.
و للإشارة إلی هذا التدبیر ذکر مع اللیل سکنهم فیه، و مع النهار إبصارهم فیه الباعث لهم إلی أنواع الحرکات و التنقلات لکسب مواد الحیاة و إصلاح شئون المعاش فلیس یتم أمر الحیاة الإنسانیة بالحرکة فقط أو بالسکون فقط فدبر الله 
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سبحانه الأمر فی ذلک بظلمة اللیل الداعیة إلی تجدید تجهیز القوی بعد ما لحقها من العی و التعب و النصب و إلی الارتیاح و الأنس بالأهل و التمتع مما جمع و اکتسب بالنهار و الفراغ للعبودیة، و بضوء النهار الباعث إلی الرؤیة فالاشتیاق فالطلب.
قوله تعالی: «قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ هُوَ الْغَنِیُّ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیة الاستیلاد بمعناه المعروف عند الناس هو أن یفصل الموجود الحی بعض أجزاء مادته فیربیه بالحمل أو البیض تربیة تدریجیة حتی یتکون فردا مثله، و الإنسان من بینها خاصة ربما یطلب الولد لیکون عونا له علی نوائب الدهر و ذخرا لیوم الفاقة، و هذا المعنی بجمیع جهاته محال علیه تعالی فهو عز اسمه منزه عن الأجزاء متعال عن التدریج فی فعله بری‌ء عن المثل و الشبه مستغن عن غیره بذاته.
و قد نفی القرآن الولد عنه بالاحتجاج علیه من کل من الجهات المذکورة کما تعرض لنفیه من جمیعها فی قوله «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» البقرة:- 117 و قد مرت الإشارة إلی ذلک فی تفسیر الآیات فی الجزء الأول من الکتاب.
و أما الآیة التی نحن فیها فهی مسوقة للاحتجاج علی نفی الولد من الجهة الأخیرة فحسب و هو أن الغرض من وجوده الاستعانة به عند الحاجة و ذلک إنما یتصور فیمن کان بحسب طبعه محتاجا فقیرا، و الله سبحانه هو الغنی الذی لا یخالطه فقر فإنه المالک لما فرض فی السماوات و الأرض من شی‌ء.
و قوله: «إِنْ عِنْدَکُمْ مِنْ سُلْطانٍ أی برهان بِهذا» إثبات لکونهم إنما قالوه جهلا من غیر دلیل فیکون محصل المعنی أنه لا دلیل لکم علی ما قلتموه بل الدلیل علی خلافه و هو أنه تعالی غنی علی الإطلاق، و الولد إنما یطلبه من به فاقة و حاجة، و الکلام علی ما اصطلح علیه فی فن المناظرة من قبیل المنع مع السند.
و قوله: «أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ توبیخ لهم فی قولهم ما لیس لهم به 
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علم، و هو مما یستقبحه العقل الإنسانی و لا سیما فی ما یرجع إلی رب العالمین عز اسمه.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ تخویف و إنذار بشؤم العاقبة، و فی الآیتین من لطیف الالتفات ما هو ظاهر فقد حکی الله أولا عنهم من طریق الغیبة قولهم: «اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً» ثم خاطبهم خطاب الساخط الغضبان مما نسبوا إلیه و افتروا علیه فقال: «إِنْ عِنْدَکُمْ مِنْ سُلْطانٍ بِهذا أَ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ و إنما خاطبهم متنکرا من غیر أن یعرفهم نفسه حیث قال:
«عَلَی اللَّهِ و لم یقل: علی أو علینا صونا لعظمة مقامه أن یخالطهم معروفا ثم أعرض عنهم تنزها عن ساحة جهلهم و رجع إلی خطاب رسوله قائلا: «قُلْ إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ لأنه إنذار و الإنذار شأنه.
قوله تعالی: «مَتاعٌ فِی الدُّنْیا ثُمَّ إِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ ثُمَّ نُذِیقُهُمُ الْعَذابَ الشَّدِیدَ بِما کانُوا یَکْفُرُونَ خطاب للنبی ص فیه بیان وجه عدم فلاحهم بأنه کفر بالله لیس بحذائه إلا متاع قلیل فی الدنیا ثم الرجوع إلی الله و العذاب الشدید الذی یذوقونه.



(بحث روائی)

فی أمالی الشیخ، قال: أخبرنا أبو عمرو قال: أخبرنا أحمد قال: حدثنا یعقوب بن یوسف بن زیاد قال: حدثنا نصر بن مزاحم قال: حدثنا محمد بن مروان عن الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس قال": بفضل الله و برحمته» بفضل الله النبی ص، و برحمته علی (ع):
أقول: و رواه الطبرسی و ابن الفارسی عنه مرسلا، و رواه أیضا فی الدر المنثور، عن الخطیب و ابن عساکر عنه.
و فی المجمع، قال أبو جعفر الباقر (ع): فضل الله رسول الله ص- و رحمته علی بن أبی طالب (ع).
أقول: و ذلک أن النبی ص نعمة أنعم الله بها علی العالمین بما جاء به من 
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الرسالة و مواد الهدایة، و علی (ع) هو أول فاتح لباب الولایة و فعلیة التحقق بنعمة الهدایة فهو الرحمة فینطبق الخبر علی ما قدمناه فی تفسیر الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی عن ابن عباس": قل بفضل الله القرآن و برحمته» حین جعلهم من أهل القرآن.
أقول: أی الفضل مواد المعارف و الأحکام التی فیه، و الرحمة فعلیة تحقق ذلک فی العاملین به فیرجع إلی ما قدمناه فی تفسیر الآیة فتبصر، و لا مخالفة بین هذه الروایة و الروایة السابقة حینئذ بحسب الحقیقة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ ما تَکُونُ فِی شَأْنٍ الآیة قال: کان رسول الله ص إذا قرأ هذه الآیة- بکی بکاء شدیدا:
أقول: و رواه فی المجمع، عن الصادق (ع).
و فی أمالی المفید، بإسناده عن عبایة الأسدی عن ابن عباس قال: سئل أمیر المؤمنین علی بن أبی طالب (ع) عن قوله تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ فقیل له: من هؤلاء الأولیاء؟ فقال أمیر المؤمنین (ع):
قوم أخلصوا لله فی عبادته، و نظروا إلی باطن الدنیا- حین نظر الناس إلی ظاهرها- فعرفوا آجلها حین غرت الخلق سواهم بعاجلها- فترکوا ما علموا أنه سیترکهم، و أماتوا منها ما علموا أنه سیمیتهم.
ثم قال: أیها المطل نفسه بالدنیا- الراکض علی حبائلها- المجتهد فی عمارة ما سیخرب منها- أ لم تر إلی مصارع آبائک فی البلاد- و مصارع أبنائک تحت الجنادل و الثری؟ کم مرضت ببدنک و عللت بکفنک- تستوصف لهم الأطباء- و تستغیث لهم الأحباء- فلم تغن عنهم غناؤک، و لا ینجع عنهم دواؤک؟
و فی تفسیر العیاشی، عن مرثد العجلی عن أبی جعفر (ع) قال: وجدنا فی کتاب علی بن الحسین (ع): «ألا إن أولیاء الله لا خوف علیهم و لا هم یحزنون»
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قال: إذا أدوا فرائض الله، و أخذوا بسنن رسول الله ص، و تورعوا عن محارم الله، و زهدوا فی عاجل زهرة الدنیا، و رغبوا فیما عند الله، و اکتسبوا الطیب من رزق الله، و لا یریدون هذا التفاخر و التکاثر- ثم أنفقوا فیما یلزمهم من حقوق واجبة- فأولئک الذین بارک الله لهم فیما اکتسبوا- و یثابون علی ما قدموا لآخرتهم.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الحکیم و الترمذی عن عمرو بن الجموح أنه سمع النبی ص یقول: إنه لا یحق العبد حق صریح الإیمان- حتی یحب لله و یبغض لله تعالی- فإذا أحب الله و أبغض الله- فقد استحق الولاء من الله.
الحدیث.
أقول: و الروایات الثلاث فی معنی الولایة یرجع بعضها إلی بعض و ینطبق الجمیع علی ما قدمناه فی تفسیر الآیة.
و فیه، أخرج ابن المبارک و ابن أبی شیبة و ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه عن سعید بن جبیر عن النبی ص: ألا إن أولیاء الله لا خوف علیهم و لا هم یحزنون» قال: یذکر الله لرؤیتهم.
أقول: ینبغی أن یحمل إلی أن من آثار ولایتهم ذلک لا أن کل من کان کذلک کان من أهل الولایة إلا أن یراد أنهم کذلک فی جمیع أحوالهم و أعمالهم، و فی معناها
ما روی عن أبی الضحی و سعد عن النبی ص: فی الآیة قال: إذا رأوا ذکر الله.
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی ذکر الموت و أبو الشیخ و ابن مردویه و أبو القاسم بن منده فی کتاب سؤال القبر من طریق أبی جعفر عن جابر بن عبد الله قال: أتی رجل من أهل البادیة رسول الله ص فقال: یا رسول الله أخبرنی عن قول الله:
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ- لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ» فقال رسول الله ص: أما قوله لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» فهی الرؤیا الحسنة تری للمؤمن فیبشر بها فی دنیاه، و أما قوله: «وَ فِی الْآخِرَةِ» فإنها بشارة المؤمن عند الموت أن الله قد غفر لک- و لمن حملک إلی قبرک.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة من طرق أهل السنة و رواها الصدوق 
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مرسلا و قوله: «تری للمؤمن» بصیغة المجهول أعم من أن یراها هو نفسه أو غیره و قوله: «عند الموت» قد أضیف إلیه فی بعض الروایات البشری یوم القیامة بالجنة.
و فی المجمع،: فی قوله: «لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ»: عن أبی جعفر (ع): فی معنی البشارة فی الدنیا: الرؤیا الصالحة یراها المؤمن لنفسه- أو تری له، و فی الآخرة الجنة- و هی ما یبشرهم به الملائکة عند خروجهم من القبور، و فی القیامة إلی أن یدخلوا الجنة- یبشرونهم حالا بعد حال:
أقول: و قال بعد ذلک و روی ذلک فی حدیث مروی عن النبی ص انتهی و روی مثله عن الصادق (ع) و رواه القمی فی تفسیره، مضمرا.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن زریق عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» قال: هو أن یبشراه بالجنة عند الموت یعنی محمدا و علیا (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن أبان بن عثمان عن عقبة أنه سمع أبا عبد الله (ع) یقول: إن الرجل إذا وقعت نفسه فی صدره رأی. قلت: جعلت فداک و ما یری؟
قال: یری رسول الله ص فیقول له رسول الله. أنا رسول الله أبشر، ثم قال:
ثم یری علی بن أبی طالب (ع) فیقول: أنا علی بن أبی طالب الذی کنت تحب- أما لأنفعنک الیوم.
قال: قلت له: أ یکون أحد من الناس یری هذا- ثم یرجع إلی الدنیا؟ قال:
إذا رأی هذا أبدا مات و أعظم ذلک- قال: و ذلک فی القرآن قول الله عز و جل:
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ- لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ .
أقول: و هذا المعنی مروی عن أئمة أهل البیت (ع) بطرق کثیرة جدا و قوله: «و أعظم ذلک» أی عده عظیما. و قد أخذ فی الحدیث قوله تعالی:
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ کلاما مستقلا ففسره بما فسر، و تقدم نظیره فی روایة الدر المنثور، عن جابر بن عبد الله عن النبی ص مع أن ظاهر السیاق کون الآیة مفسرة لقوله قبلها: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ الآیة و هو یؤید ما قدمناه فی بعض الأبحاث 
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السابقة أن جمیع التقادیر من الترکیبات الممکنة فی کلامه تعالی حجة یحتج بها کما فی قوله «قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ:» الأنعام:- 91 و قوله: «قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ و قوله: «قُلِ اللَّهُ ثُمَّ ذَرْهُمْ و قوله: «قُلِ اللَّهُ .
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و الترمذی و صححه و ابن مردویه عن أنس قال: قال رسول الله ص: إن الرسالة و النبوة قد انقطعت فلا رسول بعدی و لا نبی- و لکن المبشرات. قالوا: یا رسول الله و ما المبشرات قال: رؤیا المسلم و هی جزء من أجزاء النبوة:
أقول: و روی ما فی معناه عن أبی قتادة و عائشة عنه (ص).
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و مسلم و الترمذی و أبو داود و ابن ماجة عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: إذا اقترب الزمان لم تکد رؤیا المؤمن تکذب، و أصدقهم رؤیا أصدقهم حدیثا، و رؤیا المسلم جزء من ستة و أربعین جزء من النبوة، و الرؤیا ثلاث: فالرؤیا الصالحة بشری من الله، و الرؤیا من تحزن- و الرؤیا مما یحدث بها الرجل نفسه. و إذا رأی أحدکم ما یکره- فلیقم و لیتفل و لا یحدث به الناس 
الحدیث.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن عوف بن مالک الأشجعی قال: قال رسول الله ص: الرؤیا علی ثلاثة: تخویف من الشیطان- لیحزن به ابن آدم- و منه الأمر یحدث به نفسه فی الیقظة- فیراه فی المنام، و منه جزء من ستة و أربعین جزء من النبوة.
أقول: أما انقسام الرؤیا إلی الأقسام الثلاثة کما ورد فی الروایتین و فی معناهما روایات أخری من طرق أهل السنة و أخری من طرق أئمة أهل البیت (ع) فسیجی‌ء توضیحه فی تفسیر سورة یوسف إن شاء الله تعالی.
و أما کون الرؤیا الصالحة جزء من ستة و أربعین جزء من النبوة فقد وردت به روایات کثیرة من طرق أهل السنة رواها عنه (ص) جمع من الصحابة کأبی هریرة و عبادة بن الصامت و أبی سعید الخدری و أبی رزین،
و روی أنس و أبو قتادة و عائشة عنه (ص): أنها من أجزاء النبوة
کما تقدم.
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و عن الصفدی أنه وجه الروایة بأن مدة نبوة النبی ص ثلاث و عشرون سنة دعا فیها إلی ربه ثلاث عشرة سنة قبل الهجرة، و عشر سنین بعدها، و قد ورد أن الوحی کان یأتیه ستة أشهر من أولها من طریق الرؤیا الصالحة حتی نزل القرآن، و النسبة بین الستة الأشهر و بین الثلاث و عشرین سنة نسبة الواحد إلی الستة و الأربعین.
و قد روی عن ابن عمر و أبی هریرة عنه (ص): أنها جزء من سبعین جزء من النبوة
فإن صحت هذه الروایة کان المراد بالتعداد مجرد التکثیر من غیر خصوصیة لعدد السبعین.
و اعلم أن الرؤیا ربما أطلقت فی لسان القرآن و الحدیث علی ما یشاهده الرائی ما لا یشاهده غیره و إن لم ینم نومه الطبیعی، و قد نبهنا علیه فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب و أحسن کلمة فی تفسیرها
قوله (ص): تنام عینی و لا ینام قلبی.
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اشارة

وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ نُوحٍ إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکُمْ مَقامِی وَ تَذْکِیرِی بِآیاتِ اللَّهِ فَعَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْتُ فَأَجْمِعُوا أَمْرَکُمْ وَ شُرَکاءَکُمْ ثُمَّ لا یَکُنْ أَمْرُکُمْ عَلَیْکُمْ غُمَّةً ثُمَّ اقْضُوا إِلَیَّ وَ لا تُنْظِرُونِ (71) فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلَی اللَّهِ وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُسْلِمِینَ (72) فَکَذَّبُوهُ فَنَجَّیْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ وَ جَعَلْناهُمْ خَلائِفَ وَ أَغْرَقْنَا الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُنْذَرِینَ (73) ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ رُسُلاً إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ کَذلِکَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِ الْمُعْتَدِینَ (74)
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(بیان)

تذکر الآیات إجمال قصة نوح (ع) و من بعده من الرسل إلی زمن موسی و هارون (ع)، و ما عامل به الله سبحانه أممهم المکذبین لرسلهم حیث أهلکهم و نجا رسله و المؤمنین بهم لیعتبر بها أهل التکذیب من هذه الأمة.
قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ نُوحٍ إلی آخر الآیة المقام مصدر میمی و اسم زمان و مکان من القیام، و المراد به الأول أو الثالث أی قیامی بأمر الدعوة إلی توحید الله أو مکانتی و منزلتی و هی منزلة الرسالة، و الإجماع العزم و ربما یتعدی بعلی قال الراغب: و أجمعت کذا أکثر ما یقال فیما یکون جمعا یتوسل إلیه بالفکرة نحو فأجمعوا کیدکم و شرکاءکم.
و الغمة هی الکربة و الشدة و فیه معنی التغطیة کان الهم یغطی القلب، و منه الغمام للغیم سمی به لتغطیته وجه السماء، و القضاء إلی الشی‌ء إتمام أمره بقتل و إفناء و نحو ذلک.
و معنی الآیة: «وَ اتْلُ یا محمد «عَلَیْهِمْ نَبَأَ نُوحٍ و خبره العظیم حیث واجه قومه و هو واحد یتکلم عن نفسه، و هو مرسل إلی أهل الدنیا فتحدی علیهم بأن یفعلوا به ما بدا لهم إن قدروا علی ذلک، و أتم الحجة علی مکذبیه فی ذلک «إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکُمْ مَقامِی و نهضتی لأمر الدعوة إلی التوحید أو منزلتی من الرسالة «وَ تَذْکِیرِی بِآیاتِ اللَّهِ و هو داعیکم لا محالة إلی قتلی و إیقاع ما تقدرون علیه من الشر بی لإراحة أنفسکم منی «فَعَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْتُ قبال ما یهددنی من تحرج صدورکم و ضیق نفوسکم علی بإرجاع أمری إلیه و جعله وکیلا یتصرف فی شئونی و من غیر أن أشتغل بالتدبیر «فَأَجْمِعُوا أَمْرَکُمْ وَ شُرَکاءَکُمْ الذین تزعمون أنهم ینصرونکم فی الشدائد، و اعزموا علی بما بدا لکم، و هذا أمر تعجیزی، ثُمَّ لا یَکُنْ 
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أَمْرُکُمْ عَلَیْکُمْ غُمَّةً» إن لم تکونوا اجتهدتم فی التوسل إلی کل سبب فی دفعی «ثُمَّ اقْضُوا إِلَیَ بدفعی و قتلی «وَ لا تُنْظِرُونِ و لا تمهلونی.
و فی الآیة تحدیه (ع) علی قومه بأن یفعلوا به ما بدا لهم، و إظهار أن ربه قدیر علی دفعهم عنه و إن أجمعوا علیه و انتصروا بشرکائهم و آلهتهم.
قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ» إلی آخر الآیة. تفریع علی توکله بربه، و قوله: «فَما سَأَلْتُکُمْ إلخ، بمنزلة وضع السبب موضع المسبب و التقدیر فإن تولیتم و أعرضتم عن استجابة دعوتی فلا ضیر لی فی ذلک فإنی لا أ تضرر فی إعراضکم شیئا لأنی إنما کنت أ تضرر بإعراضکم عنی لو کنت سألتکم أجرا علی ذلک یفوت بالإعراض و ما سألتکم علیه من أجر إن أجری إلا علی الله.
و قوله: «وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُسْلِمِینَ أی الذین یسلمون الأمر إلیه فیما أراده لهم و علیهم، و لا یستکبرون عن أمره بالتسلیم لسائر الأسباب الظاهرة حتی یخضعوا لها و یتوقعوا به إیصال نفع أو دفع شر.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَنَجَّیْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ وَ جَعَلْناهُمْ خَلائِفَ إلی آخر الآیة، الخلائف جمع خلیفة أی جعلنا هؤلاء الناجین خلائف فی الأرض و الباقین من بعدهم یخلفون سلفهم و یقومون مقامهم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ إلی آخر الآیة، یرید بالرسل من جاء منهم بعد نوح إلی زمن موسی (ع). و ظاهر السیاق أن المراد بالبینات الآیات المعجزة التی اقترحتها الأمم علی أنبیائهم بعد مجیئهم و دعوتهم و تکذیبهم لهم فأتوا بها و کان فیها القضاء بینهم و بین أممهم، و یؤیده قوله بعده: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ إلخ، فإن السابق إلی الذهن أنهم جاءوهم بالآیات البینات لکن الله قد کان طبع علی قلوبهم لاعتدائهم فلم یکن فی وسعهم أن یؤمنوا ثانیا بما کذبوا به أولا.
و لازم ذلک أن یکون تکذیبهم بذلک قبل مجی‌ء الرسل بتلک الآیات البینات فقد کانت الرسل بثوا دعوتهم فیهم و دعوهم إلی توحید الله فکذبوا به و بهم ثم اقترحوا
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علیهم آیة معجزة فجاءوهم بها فلم یؤمنوا.
و قد أسلفنا بعض البحث عن هذه الآیة فی تفسیر قوله «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ الأعراف:- 101 فی الجزء الثامن من الکتاب، و بینا هناک أن فی الآیة إشارة إلی عالم الذر غیر أنه لا ینافی إفادتها لما قدمناه من المعنی آنفا فلیراجع.



(بحث روائی)

فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن محمد بن الحسین عن محمد بن إسماعیل عن صالح بن عقبة عن عبد الله بن محمد الجعفی و عقبة جمیعا عن أبی جعفر (ع) قال: إن الله عز و جل خلق الخلق- فخلق من أحب مما أحب- فکان مما «1» أحب أن خلقه من طین الجنة- و خلق من أبغض مما أبغض- و کان ما أبغضه أن خلقه من طینة النار- ثم بعثهم فی الظلال، فقلت: و أی شی‌ء الظلال؟ فقال: أ لم تر إلی ظلک فی الشمس شی‌ء و لیس بشی‌ء-.
ثم بعث منهم النبیین- فدعوهم إلی الإقرار بالله عز و جل: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ ثم دعوهم إلی الإقرار بالنبیین- فأقر بعض و أنکر بعض، ثم دعوهم إلی ولایتنا فأقر بها و الله من أحب- و أنکرها من أبغض، و هو قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ . ثم قال أبو جعفر (ع): کان التکذیب من قبل:.
أقول: و رواه فی العلل، بإسناده إلی محمد بن إسماعیل عن صالح عن عبد الله و عقبة عنه (ع)، و رواه العیاشی عن الجعفی عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): خلق الخلق و هم أظلة- فأرسل رسوله محمدا ص- فمنهم من آمن به و منهم من کذبه- ثم بعثه فی الخلق الآخر فآمن به من کان آمن به فی الأظلة- و جحده من جحده یومئذ
______________________________
(1) ما ظ. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 105
فقال: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ .
أقول: قد فصلنا القول فی ما یسمی عالم الذر فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی الآیة. و أوضحنا هناک أن آیات الذر تثبت عالما إنسانیا آخر غیر هذا العالم الإنسانی المادی التدریجی المشوب بالآلام و المصائب و المعاصی و الآثام المشهود لنا من طریق الحس.
و هو مقارن لهذا العالم المحسوس نوعا من المقارنة لکنه غیر محکوم بهذه الأحکام المادیة، و لیس تقدمه علی عالمنا هذا تقدما بالزمان بل بنوع آخر من التقدم نظیر التقدم المستفاد من قوله «أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» یس:- 82 فإن «کن» و «یکون» یحکیان عن مصداق واحد و هو وجود الشی‌ء خارجا لکن هذا الوجود بعینه بوجهه الذی إلی الله متقدم علیه بوجهه الآخر، و هو بوجهه الربانی غیر تدریجی و لا زمانی و لا غائب عن ربه و لا منقطع عنه بخلاف وجهه إلی الخلق علی التفصیل الذی تقدم هناک.
و الذی أوردناه من الروایة فی هذا البحث الروائی تشیر إلی عالم الذر کالذی مرت سابقا غیر أنها تختص بمزیة و هی ما فیها من لطیف التعبیر بالظلال فإن بإجادة التأمل فی هذا التعبیر یتضح المراد أحسن الاتضاح فإن فی الأشیاء الکونیة أمورا هی کالظلال فی أنها لازمة لها حاکیة لخصوصیات وجودها و آثار وجودها، و مع ذلک فهی هی و لیست هی.
فإنا إذا نظرنا إلی الأشیاء و جردنا النظر و محضناه فی کونها صنع الله و فعله المحض غیر المنفک منه و لا المنفصل عنه- و هی نظرة حقة واقعیة- لم یتحقق فیها إلا التسلیم لله و الخضوع لإرادته و التذلل لکبریائه و التعلق برحمته و أمر ربوبیته و الإیمان بوحدانیته و بما أرسل به رسله و أنزله إلیهم من دینه.
و هذه الوجودات ظلال- أشیاء و لیست بأشیاء- إذا قیست إلی وجودات الأشیاء المادیة، و أخذ العالم المادی أصلا مقیسا إلیه و هو الذی بنت علیه الآیات من جهة کون غرضها بیان ثبوت التکلیف بالتوحید تکلیفا لا محیص عنه مسئولا عنه یوم القیامة.
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و لو أخذت جهة الرب تعالی أصلا و قیس إلیه هذا العالم المادی بما فیه من الموجودات المادیة- و هو أیضا نظر حق- کان هذا العالم هو الظل و کانت جهة الرب تعالی هو الأصل و الشخص الذی له الظل کما یشیر إلیه قوله تعالی «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ:»، القصص:- 88 و قوله «کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ:»، الرحمن- 27.
و أما ما رواه العیاشی عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ قال: «بعث الله الرسل إلی الخلق- و هم فی أصلاب الرجال و أرحام النساء- فمن صدق حینئذ صدق بعد ذلک، و من کذب حینئذ کذب بعد ذلک 
». فظاهره أن للبعث تعلقا بالنطف التی فی الأصلاب و الأرحام. و هم أحیاء عقلاء مکلفون، و هذا مما یدفعه الضرورة کما تقدم فی الکلام علی آیة الذر اللهم إلا أن یحمل علی أن المراد کون عالم الذر محیطا بهذا العالم المادی التدریجی الزمانی من جهة کونه غیر زمانی فلا یتعلق الوجود الذری بزمان دون زمان و هو مع ذلک محمل بعید.
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اشارة

ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی وَ هارُونَ إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ بِآیاتِنا فَاسْتَکْبَرُوا وَ کانُوا قَوْماً مُجْرِمِینَ (75) فَلَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ مِنْ عِنْدِنا قالُوا إِنَّ هذا لَسِحْرٌ مُبِینٌ (76) قالَ مُوسی أَ تَقُولُونَ لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَکُمْ أَ سِحْرٌ هذا وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُونَ (77) قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَلْفِتَنا عَمَّا وَجَدْنا عَلَیْهِ آباءَنا وَ تَکُونَ لَکُمَا الْکِبْرِیاءُ فِی الْأَرْضِ وَ ما نَحْنُ لَکُما بِمُؤْمِنِینَ (78) وَ قالَ فِرْعَوْنُ ائْتُونِی بِکُلِّ ساحِرٍ عَلِیمٍ (79)
فَلَمَّا جاءَ السَّحَرَةُ قالَ لَهُمْ مُوسی أَلْقُوا ما أَنْتُمْ مُلْقُونَ (80) فَلَمَّا أَلْقَوْا قالَ مُوسی ما جِئْتُمْ بِهِ السِّحْرُ إِنَّ اللَّهَ سَیُبْطِلُهُ إِنَّ اللَّهَ لا یُصْلِحُ عَمَلَ الْمُفْسِدِینَ (81) وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ (82) فَما آمَنَ لِمُوسی إِلاَّ ذُرِّیَّةٌ مِنْ قَوْمِهِ عَلی خَوْفٍ مِنْ فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِمْ أَنْ یَفْتِنَهُمْ وَ إِنَّ فِرْعَوْنَ لَعالٍ فِی الْأَرْضِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الْمُسْرِفِینَ (83) وَ قالَ مُوسی یا قَوْمِ إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ فَعَلَیْهِ تَوَکَّلُوا إِنْ کُنْتُمْ مُسْلِمِینَ (84)
فَقالُوا عَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْنا رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (85) وَ نَجِّنا بِرَحْمَتِکَ مِنَ الْقَوْمِ الْکافِرِینَ (86) وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی وَ أَخِیهِ أَنْ تَبَوَّءا لِقَوْمِکُما بِمِصْرَ بُیُوتاً وَ اجْعَلُوا بُیُوتَکُمْ قِبْلَةً وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ (87) وَ قالَ مُوسی رَبَّنا إِنَّکَ آتَیْتَ فِرْعَوْنَ وَ مَلَأَهُ زِینَةً وَ أَمْوالاً فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا رَبَّنا لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِکَ رَبَّنَا اطْمِسْ عَلی أَمْوالِهِمْ وَ اشْدُدْ عَلی قُلُوبِهِمْ فَلا یُؤْمِنُوا حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ (88) قالَ قَدْ أُجِیبَتْ دَعْوَتُکُما فَاسْتَقِیما وَ لا تَتَّبِعانِّ سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ (89)
وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ فَأَتْبَعَهُمْ فِرْعَوْنُ وَ جُنُودُهُ بَغْیاً وَ عَدْواً حَتَّی إِذا أَدْرَکَهُ الْغَرَقُ قالَ آمَنْتُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ الَّذِی آمَنَتْ بِهِ بَنُوا إِسْرائِیلَ وَ أَنَا مِنَ الْمُسْلِمِینَ (90) آلْآنَ وَ قَدْ عَصَیْتَ قَبْلُ وَ کُنْتَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ (91) فَالْیَوْمَ نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ لِتَکُونَ لِمَنْ خَلْفَکَ آیَةً وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ عَنْ آیاتِنا لَغافِلُونَ (92) وَ لَقَدْ بَوَّأْنا بَنِی إِسْرائِیلَ مُبَوَّأَ صِدْقٍ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ فَمَا اخْتَلَفُوا حَتَّی جاءَهُمُ الْعِلْمُ إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (93)
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(بیان)

ثم ساق الله سبحانه نبأ موسی و أخیه و وزیره هارون مع فرعون و ملئه و قد أوجز فی القصة غیر أنه ساقها سوقا ینطبق بفصولها علی المحصل من حدیث بعثة النبی ص و دعوته عتاة قومه و الطواغیت من قریش و غیرهم، و عدم إیمانهم به إلا ضعفاؤهم الذین کانوا یفتنونهم حتی التجئوا إلی الهجرة فهاجر هو (ص) و جمع من المؤمنین به إلی المدینة فعقبه فراعنة هذه الأمة و ملؤهم فأهلکهم الله بذنوبهم و بوأ الله المؤمنین ببرکة الإسلام مبوأ صدق و رزقهم من الطیبات ثم اختلفوا من بعد ما جاءهم العلم و سیقضی الله بینهم.
فکان ذلک کله تصدیقا لما أسر الله سبحانه إلی نبیه ص فی هذه الآیات فیما سیستقبله و قومه من الحوادث، و لقوله (ص) یخاطب أصحابه و أمته: لتتبعن سنة بنی إسرائیل حتی أنهم لو دخلوا جحر ضب لدخلتموه.
قوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِمْ مُوسی وَ هارُونَ إلخ، أی ثم بعثنا من بعد نوح و الرسل الذین من بعده موسی و أخاه هارون بآیاتنا إلی فرعون و الجماعة الذین یختصون به من قومه و هم القبط فاستکبروا عن آیاتنا و کانوا مستمرین علی الاجرام.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ مِنْ عِنْدِنا» إلخ، الظاهر أن المراد بالحق هو الآیة الحقة کالثعبان و الید البیضاء، و قد جعلهما الله آیة لرسالته بالحق فلما جاءهم 
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الحق قالوا و أکدوا القول: إن هذا- یشیرون إلی الحق من الآیة- لسحر مبین واضح کونه سحرا، و إنما سمی الآیة حقا قبال تسمیتهم إیاها سحرا.
قوله تعالی: «قالَ مُوسی أَ تَقُولُونَ لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَکُمْ أَ سِحْرٌ هذا» إلخ، أی فلما سمع مقالتهم تلک و رمیهم الحق بأنه سحر مبین قال لهم منکرا لقولهم فی صورة الاستفهام: «أَ تَقُولُونَ لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَکُمْ إنه لسحر؟ ثم کرر الإنکار مستفهما بقوله: «أَ سِحْرٌ هذا»؟ فمقول القول فی الجملة الاستفهامیة محذوف إیجازا لدلالة الاستفهام الثانی علیه، و قوله: «وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُونَ یمکن أن یکون جملة حالیة معللة للإنکار الذی یدل علیه قوله: «أَ سِحْرٌ هذا»، و یمکن أن یکون إخبارا مستقلا بیانا للواقع یبرئ به نفسه من أن یقترف السحر لأنه یری لنفسه الفلاح و للساحرین أنهم لا یفلحون.
قوله تعالی: «قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَلْفِتَنا عَمَّا وَجَدْنا عَلَیْهِ آباءَنا» إلخ، اللفت هو الصرف عن الشی‌ء، و المعنی: قال فرعون و ملؤه لموسی معاتبین له: «أَ جِئْتَنا لِتَلْفِتَنا» و تصرفنا «عَمَّا وَجَدْنا عَلَیْهِ آباءَنا» یریدون سنة قدمائهم و طریقتهم «وَ تَکُونَ لَکُمَا الْکِبْرِیاءُ فِی الْأَرْضِ یعنون الرئاسة و الحکومة و انبساط القدرة و نفوذ الإرادة یؤمون بذلک أنکما اتخذتما الدعوة الدینیة وسیلة إلی إبطال طریقتنا المستقرة فی الأرض، و وضع طریقة جدیدة أنتما واضعان مبتکران لها موضعها تحوزان بإجرائها فی الناس و إیماننا بکما و طاعتنا لکما الکبریاء و العظمة فی المملکة.
و بعبارة أخری إنما جئتما لتبدلا الدولة الفرعونیة المتعرقة فی القبط إلی دولة إسرائیلیة تدار بإمامتکما و قیادتکما، و ما نحن لکما بمؤمنین حتی تنالا بذلک أمنیتکما و تبلغا غایتکما من هذه الدعوة المزورة.
قوله تعالی: «وَ قالَ فِرْعَوْنُ ائْتُونِی بِکُلِّ ساحِرٍ عَلِیمٍ کان یأمر به ملأه فیعارض بسحر السحرة معجزة موسی کما فصل فی سائر الآیات القاصة للقصة و تدل علیه الآیات التالیة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ السَّحَرَةُ قالَ لَهُمْ مُوسی أَلْقُوا» إلخ، أی لما جاءوا و واجهوا موسی و تهیئوا لمعارضته قال لهم موسی ألقوا ما أنتم ملقوه من الحبال 
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و العصی، و قد کانوا هیئوها لیلقوها فیظهروها فی صور الحیات و الثعابین بسحرهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَلْقَوْا قالَ مُوسی ما جِئْتُمْ بِهِ السِّحْرُ» ما قاله (ع) بیان لحقیقة من الحقائق لینطبق علیها ما سیظهره الله من الحق علی یدیه من صیرورة العصا ثعبانا یلقف ما ألقوه من الحبال و العصی و أظهروه فی صور الحیات و الثعابین بسحرهم.
و الحقیقة التی بینها لهم أن الذی جاءوا به سحر و السحر شأنه إظهار ما لیس بحق واقع فی صورة الحق الواقع لحواس الناس و أنظارهم، و إذ کان باطلا فی نفسه فإن الله سیبطله لأن السنة الإلهیة جاریة علی إقرار الحق و إحقاقه فی التکوین و إزهاق الباطل و إبطاله فالدولة للحق و إن کانت للباطل جولة أحیانا.
و لذا علل قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَیُبْطِلُهُ بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُصْلِحُ عَمَلَ الْمُفْسِدِینَ فإن الصلاح و الفساد شأنان متقابلان، و قد جرت السنة الإلهیة أن یصلح ما هو صالح و یفسد ما هو فاسد أی إن یرتب علی کل منهما أثره المناسب له المختص به و أثر العمل الصالح أن یناسب و یلائم سائر الحقائق الکونیة فی نظامها الذی تجری هی علیه، و یمتزج بها و یخالطها فیصلحه الله سبحانه و یجریه علی ما کان من طباعه، و أثر العمل الفاسد أن لا یناسب و لا یلائم سائر الحقائق الکونیة فیما تقتضیه بطباعها و تجری علیه بجبلتها فهو أمر استثنائی فی نفسه، و لو أصلحه الله فی فساده کان ذلک إفسادا للنظام الکونی.
فیعارضه سائر الأسباب الکونیة بما لها من القوی و الوسائل المؤثرة، و تعیده إلی السیرة الصالحة إن أمکن و إلا أبطلته و أفنته و محته عن صحیفة الوجود البتة.
و هذه الحقیقة تستلزم أن السحر و کل باطل غیره لا یدوم فی الوجود و قد قررها الله سبحانه فی کلامه فی مواضع مختلفة کقوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ و قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ و قوله «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ کَذَّابٌ:» المؤمن:- 28، و منها قوله فی هذه الآیة: «إِنَّ اللَّهَ لا یُصْلِحُ عَمَلَ الْمُفْسِدِینَ .
و أکده بتقریره فی جانب الإثبات بقوله فی الآیة التالیة: «وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَ 
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بِکَلِماتِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ کما سیأتی توضیحه.
قوله تعالی: «وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ لما کشف الله عن الحقیقة المتقدمة فی جانب النفی بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُصْلِحُ عَمَلَ الْمُفْسِدِینَ أبان عنه فی جانب الإثبات أیضا فی هذه الآیة بقوله: «وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ و قد جمع تعالی بین معنیی النفی و الإثبات فی قوله «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ:» الأنفال:- 8.
و من هنا یقوی احتمال أن یکون المراد بالکلمات فی الآیة أقسام الأقضیة الإلهیة فی شئون الأشیاء الکونیة الجاریة علی الحق فإن قضاء الله ماض و سنته جاریة أن یضرب الحق و الباطل فی نظام الکون ثم لا یلبث الباطل دون أن یفنی و یعفی أثره و یبقی الحق علی جلائه، و ذلک قوله تعالی «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ:» الرعد:- 17، و سیجی‌ء استیفاء البحث فیه فی ذیل الآیة إن شاء الله تعالی.
و الحاصل أن موسی (ع) إنما ذکر هذه الحقیقة لهم لیوقفهم علی سنة إلهیة حقة غفلوا عنها، و لیهیئ نفوسهم لما سیظهره عملا من غلبة الآیة المعجزة علی السحر و ظهور الحق علی الباطل، و لذا بادروا إلی الإیمان حین شاهدوا المعجزة، و ألقوا أنفسهم علی الأرض ساجدین علی ما فصله الله سبحانه فی مواضع أخری من کلامه.
و قوله: «وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ ذکر الاجرام من بین أوصافهم لأن فیه معنی القطع فکأنهم قطعوا سبیل الحق علی أنفسهم و بنوا علی ذلک بنیانهم فهم علی کراهیة من ظهور الحق، و لذلک نسب الله کراهة ظهور الحق إلیهم بما هم مجرمون فی قوله:
«وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ و فی معناه قوله فی أول الآیات: «فَاسْتَکْبَرُوا وَ کانُوا قَوْماً مُجْرِمِینَ .
قوله تعالی: «فَما آمَنَ لِمُوسی إِلَّا ذُرِّیَّةٌ مِنْ قَوْمِهِ عَلی خَوْفٍ مِنْ فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِمْ إلی آخر الآیتین ذکر بعض المفسرین أن الضمیر فی «قومه» راجع إلی فرعون،
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و الذریة الذین آمنوا من قومه کانت أمهاتهم من بنی إسرائیل و آباؤهم من القبط فتبعوا أمهاتهم فی الإیمان بموسی، و قیل: الذریة بعض أولاد القبط، و قیل: أرید بها امرأة فرعون و مؤمن آل فرعون، و قد ذکرا فی القرآن و جاریة و امرأة هی مشاطة امرأة فرعون.
و ذکر آخرون أن الضمیر لموسی (ع) و المراد بالذریة جماعة من بنی إسرائیل تعلموا السحر و کانوا من أصحاب فرعون، و قیل: هم جمیع بنی إسرائیل و کانوا ستمائة ألف نسمة سماهم ذریة لضعفهم، و قیل: ذریة آل إسرائیل ممن بعث إلیهم موسی و قد هلکوا بطول العهد، و هذه الوجوه- کما تری- لا دلیل علی شی‌ء منها فی الآیات من جهة اللفظ.
و الذی یفیده السیاق و هو الظاهر من الآیة أن یکون الضمیر راجعا إلی موسی و المراد بالذریة من قوم موسی بعض الضعفاء من بنی إسرائیل دون ملئهم الأقویاء و الشرفاء، و الاعتبار یساعد علی ذلک فإنهم جمیعا کانوا أسراء للقبط محکومین بحکمهم بأجمعهم، و العادة الجاریة فی أمثال هذه الموارد أن یتوسل الشرفاء و الأقویاء بأی وسیلة أمکنت إلی حفظ مکانتهم الاجتماعیة و جاههم القومی، و یتقربوا إلی الجبار المسیطر علیهم بإرضائه بالمال و التظاهر بالخدمة و مراءاة النصح و التجنب عما لا یرتضیه فلم یکن فی وسع الملإ من بنی إسرائیل أن یعلنوا موافقة موسی علی بغیته، و یتظاهروا بالإیمان به.
علی أن قصص بنی إسرائیل فی القرآن أعدل شاهد علی أن کثیرا من عتاة بنی إسرائیل و مستکبریهم لم یؤمنوا بموسی إلی أواخر عهده و إن کانوا یتسلمون له و یطیعونه فی عامة أوامره التی کان یصدرها لبذل المساعی فی سبیل نجاة بنی إسرائیل لما کان فیها صلاح قومیتهم و حریة شعبهم و منافع أشخاصهم، فالإطاعة فی هذه الأمور أمر و الإیمان بالله و ما جاء به الرسول أمر آخر.
و یستقیم علی هذا معنی قوله: «وَ مَلَائِهِمْ بأن یکون الضمیر إلی الذریة و یفید الکلام أن الذریة الضعفاء کانوا فی إیمانهم یخافون الملأ و الأشراف من بنی إسرائیل فإنهم ربما کانوا یمنعونهم لعدم إیمانهم أنفسهم أو تظاهروا بذلک لیرضوا به فرعون و قومه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 113
و یطیبوا أنفسهم فلا یضیقوا علیهم و ینقصوا من إیذائهم و التشدید علیهم.
و أما ما قیل: إن الضمیر راجع إلی فرعون لأنه ذو أصحاب أو للذریة لأنهم کانوا من القبط فمما لا یصار إلیه البتة و خاصة أول الوجهین.
و قوله: «أَنْ یَفْتِنَهُمْ أی یعذبهم لیعودوا إلی ملته و قوله: «وَ إِنَّ فِرْعَوْنَ لَعالٍ فِی الْأَرْضِ أی و الظرف هذا الظرف و هو أن فرعون عال فی الأرض مسرف فی الأمر.
فالمعنی- و الله أعلم- فتفرع علی قصة بعثهما و استکبار فرعون و ملئه أنه لم یؤمن بموسی إلا ضعفاء من بنی إسرائیل و هم یخافون ملأهم و یخافون فرعون أن یعذبهم لإیمانهم و کان ینبغی لهم و من شأنهم أن یخافوا فإن فرعون کان یومئذ عالیا فی الأرض مسلطا علیهم و إنه کان من المسرفین لا یعدل فیما یحکم و یجاوز الحد فی الظلم و التعذیب.
و لو صح أن یراد بقومه کل من بعث إلیهم موسی و بلغهم الرسالة و هم القبط و بنو إسرائیل استقام الکلام من طریق آخر من غیر حاجة إلی ما تقدم من تکلفاتهم.
قوله تعالی: وَ قالَ مُوسی یا قَوْمِ إِنْ کُنْتُمْ آمَنْتُمْ بِاللَّهِ فَعَلَیْهِ تَوَکَّلُوا إِنْ کُنْتُمْ مُسْلِمِینَ لما کان الإیمان بالله بما یفیده للمؤمن من العلم بمقام ربه و لو إجمالا و أنه سبب فوق الأسباب إلیه ینتهی کل سبب، و هو المدبر لکل أمر، یدعوه إلی تسلیم الأمر إلیه و التجنب عن الاعتماد بظاهر ما یمکنه التسبب به من الأسباب فإنه من الجهل، و لازم ذلک إرجاع الأمر إلیه و التوکل علیه، و قد أمرهم فی الآیة بالتوکل علی الله، علقه أولا علی الشرط الذی هو الإیمان ثم تمم الکلام بالشرط الذی هو الإسلام.
فالکلام فی تقدیر: إن کنتم آمنتم بالله و مسلمین له فتوکلوا علیه. و قد فرق بین الشرطین و لعله لم یجمع بینهما فیقول: «إن کنتم آمنتم و أسلمتم فتوکلوا» لاختلاف الشرطین بحسب الحال فقد کان الإیمان واقعا محرزا منهم، و أما الإسلام فهو من کمال 
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الإیمان، و لیس من الواجب الضروری أن یکون کل مؤمن مسلما بل من الأولی الأحری أن یکمل إیمانه بالإسلام.
فالتفریق بین الشرطین للإشعار بکون أحدهما واجبا واقعا منهم، و الآخر مما ینبغی لهم أن یتحققوا به فالمعنی: یا قوم إن کنتم آمنتم بالله- و قد آمنتم- و کنتم مسلمین له- و ینبغی أن تکونوا کذلک- فتوکلوا علی الله ففی الکلام من لطیف الصنعة ما لا یخفی.
قوله تعالی: «فَقالُوا عَلَی اللَّهِ تَوَکَّلْنا رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ إلی آخر الآیتین، إنما توکلوا علی الله لینجیهم من فرعون و ملئه فدعاؤهم بما دعوا به من قولهم: «رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً» إلخ، سؤال منهم نتیجة توکلهم و هو أن ینزع الله منهم لباس الضعف و الذلة، و ینجیهم من القوم الکافرین.
أما الأول فقد أشاروا إلیه بقولهم: «رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و ذلک أن الذی یغری الأقویاء الظالمین علی الضعفاء المظلومین هو ما یشاهدون فیهم من الضعف فیفتتنون به فیظلمونهم فالضعیف بما له من الضعف فتنة للقوی الظالم کما أن الأموال و الأولاد بما عندها من جاذبة الحب فتنة للإنسان قال تعالی «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ:» التغابن:- 15، و الدنیا فتنة لطالبها فسؤالهم ربهم أن لا یجعلهم فتنة للقوم الظالمین سؤال منهم أن یسلبهم الضعف و الذلة بسلب الغرض منه و هو سلب الشی‌ء بسلب سببه.
و أما الثانی أعنی التنجیة فهو الذی ذکره حکایة عنهم فی الآیة الثانیة: «وَ نَجِّنا بِرَحْمَتِکَ مِنَ الْقَوْمِ الْکافِرِینَ .
قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی وَ أَخِیهِ أَنْ تَبَوَّءا لِقَوْمِکُما بِمِصْرَ بُیُوتاً» إلخ، التبوی أخذ المسکن و المنزل، و مصر بلد فرعون، و القبلة فی الأصل بناء نوع من المصدر کجلسة أی الحالة التی یحصل بها التقابل بین الشی‌ء و غیره فهو مصدر بمعنی الفاعل أی اجعلوا بیوتکم متقابلة یقابل بعضها بعضا و فی جهة واحدة و کان الغرض أن یتمکنا منهم بالتبلیغ و یتمکنوا من إقامة الصلاة جماعة کما یدل علیه أو یشعر به قوله بعده: «وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ» لوقوعه بعده.
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و أما قوله: «وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ فالسیاق یدل علی أن المراد به البشارة بإجابة ما سألوه فی دعائهم المذکور آنفا: «رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً» إلی آخر الآیتین.
و المعنی: و أوحینا إلی موسی و أخیه أن اتخذا لقومکما مساکن من البیوت فی مصر- و کأنهم لم یکونوا إلی ذاک الحین إلا کهیئة البدویین یعیشون فی الفساطیط أو عیشة تشبهها- و اجعلا أنتما و قومکما بیوتکم متقابلة و فی جهة واحدة یتصل بذلک بعضکم ببعض و یتمشی أمر التبلیغ و المشاورة و الاجتماع فی الصلوات، و أقیموا الصلاة و بشر یا موسی أنت المؤمنین بأن الله سینجیهم من فرعون و قومه.
قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی رَبَّنا إِنَّکَ آتَیْتَ فِرْعَوْنَ وَ مَلَأَهُ زِینَةً وَ أَمْوالًا» إلخ، الزینة بناء نوع من الزین و هی الهیأة التی تجذب النفس إلی الشی‌ء، و النسبة بین الزینة و المال العموم من وجه فبعض الزینة لیس بمال یبذل بإزائه الثمن کحسن الوجه و اعتدال القامة، و بعض المال لیس بزینة کالأنعام و الأراضی، و بعض المال زینة کالحلی و التقابل الواقع بین الزینة و المال یعطی أن یکون المراد بالزینة جهة الزینة من غیر نظر إلی المالیة کالحلی و الریاش و الأثاث و الأبنیة الفاخرة و غیرها.
و قوله: «رَبَّنا لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِکَ قیل اللام للعاقبة، و المعنی و عاقبة أمرهم أنهم یضلون عن سبیلک و لا یجوز أن یکون لام الغرض لأنا قد علمنا بالأدلة الواضحة أن الله سبحانه لا یبعث الرسول لیأمر الخلق بالضلال و لا یرید أیضا منهم الضلال، و کذلک لا یؤتیهم المال لیضلوا. انتهی.
و هو حق لکن فی الإضلال الابتدائی المستحیل علیه تعالی، و أما الإضلال بعنوان المجازاة و مقابلة السوء بالسوء فلا دلیل علی امتناعه علی الله سبحانه بل یثبته کلامه فی موارد کثیرة، و قد کان فرعون و ملؤه مصرین علی الاستکبار و الإفساد ملحین علی الاجرام فلا مانع من أن یؤتیهم الله بذلک زینة و أموالا لیضلوا عن سبیله جزاء بما کسبوا.
و ربما قیل: إن اللام فی «لیضلوا» للدعاء، و ربما قیل: إن الکلام بتقدیر لا أی لئلا یضلوا عن سبیلک، و السیاق لا یساعد علی شی‌ء من الوجهین.
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و الطمس کما قیل- تغیر إلی الدثور و الدروس فمعنی «اطمس علی أموالهم» غیرها إلی الفناء و الزوال، و قوله: «وَ اشْدُدْ عَلی قُلُوبِهِمْ من الشد المقابل للحل أی أقس قلوبهم و اربط علیها ربطا لا ینشرح للحق فلا یؤمنوا حتی یروا العذاب الألیم فهو الطبع علی القلوب، و قول بعضهم: إن المراد بالشد تثبیتهم علی المقام بمصر بعد الطمس علی أموالهم لیکون ذلک أشد علیهم و آلم، و کذا قول آخرین:
إنه کنایة عن إماتتهم و إهلاکهم من الوجوه البعیدة.
فمعنی الآیة: و قال موسی- و کان ذلک بعد یأسه من إیمان فرعون و ملئه و یقینه بأنهم لا یدومون إلا علی الضلال و الإضلال کما یدل علیه سیاق کلامه فی دعائه- ربنا إنک جازیت فرعون و ملأه علی کفرهم و عتوهم جزاء السوء فآتیتهم زینة و أموالا فی الحیاة الدنیا ربنا إرادة منک لأن یضلوا من اتبعهم عن سبیلک، و إرادتک لا تبطل و غرضک لا یلغو ربنا أدم علی سخطک علیهم و اطمس علی أموالهم و غیرها عن مجری النعمة إلی مجری النقمة و اجعل قلوبهم مشدودة مربوطة فلا یؤمنوا حتی یقفوا موقفا لا ینفعهم الإیمان و هو زمان یرون فیه العذاب الإلهی.
و هذا الدعاء من موسی (ع) علی فرعون و ملئه إنما هو بعد یأسه التام من إیمانهم، و علمه أنه لا یترقب منهم فی الحیاة إلا أن یضلوا و یضلوا کدعاء نوح علی قومه فیما حکاه الله «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً:» نوح:- 27، و حاشا ساحة الأنبیاء (ع) أن یتکلموا علی الخرص و المظنة فی موقف یشافهون فیه رب العالمین جلت کبریاؤه و عز شأنه.
قوله تعالی: «قالَ قَدْ أُجِیبَتْ دَعْوَتُکُما فَاسْتَقِیما وَ لا تَتَّبِعانِّ سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ الخطاب- علی ما یدل علیه السیاق- لموسی و هارون و لم یحک الدعاء فی الآیة السابقة إلا عن موسی، و هذا یؤید ما ذکره المفسرون: أن موسی (ع) کان یدعو، و کان هارون یؤمن له و آمین دعاء فقد کانا معا یدعوان و إن کان متن الدعاء لموسی (ع) وحده.
و الاستقامة هو الثبات علی الأمر، و هو منهما (ع) الثبات علی الدعوة
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إلی الله و علی إحیاء کلمة الحق، و المراد بالذین لا یعلمون الجهلة من شعب إسرائیل و قد وصفهم موسی (ع) بالجهل کما فی قوله «قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ:» الأعراف:- 138.
و المعنی: «قال» الله مخاطبا لموسی و هارون «قَدْ أُجِیبَتْ دَعْوَتُکُما» من سؤال العذاب الألیم لفرعون و ملئه، و الطمس علی أموالهم و الشد علی قلوبهم «فَاسْتَقِیما» و اثبتا علی ما أمرتما به من الدعوة إلی الله و إحیاء کلمة الحق «وَ لا تَتَّبِعانِ البتة «سَبِیلَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ بإجابة ما یقترحون علیکما عن أهواء أنفسهم و دواعی شهواتهم، و فیه نوع تلویح إلی أنهم سیسألون أمورا فیها إحیاء سنتهم القومیة و سیرتهم الجاهلیة.
و بالجملة فالآیة تذکر إجابة دعوتهما المتضمنة لعذاب فرعون و ملئه و عدم توفیقهم للإیمان و وعدهما بذلک و لذلک ذکر فی الآیة التالیة وفاؤه تعالی بهذا الوعد بخصوصیته التی فیه.
و لم یکن فی الدعاء ما یدل علی مسألة الفور أو التراخی فی القضاء علیهم بالعذاب و علی ذلک جری أیضا سیاق الآیة الدالة علی القبول و الإجابة و کذا الآیة المخبرة عن کیفیة إنجازه،
و قد نقل فی المجمع، عن ابن جریح": أن فرعون مکث بعد هذا الدعاء أربعین سنة": قال: و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع)، و رواه عنه (ع) فی الإحتجاج، و کذا فی الکافی، و تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عنه (ع) و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن النوفلی عن السکونی عنه (ع).
قوله تعالی: «وَ جاوَزْنا بِبَنِی إِسْرائِیلَ الْبَحْرَ فَأَتْبَعَهُمْ فِرْعَوْنُ وَ جُنُودُهُ بَغْیاً وَ عَدْواً» إلی آخر الآیة، البغی و العدو کالعدوان الظلم و إدراک الشی‌ء اللحوق به و التسلط علیه کما أن إتباع الشی‌ء طلب اللحوق به.
و قوله: «آمَنْتُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا الَّذِی آمَنَتْ بِهِ بَنُوا إِسْرائِیلَ أی آمنت بأنه.
و قد وصف الله بالذی آمنت به بنو إسرائیل لیظفر بما ظفروا به بإیمانهم و هو مجاوزة البحر و الأمان من الغرق، و لذلک أیضا جمع بین الإیمان و الإسلام لیزیل بذلک أثر ما کان یصر علیه من المعصیة و هو الشرک بالله و الاستکبار علی الله، و الباقی ظاهر.
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قوله تعالی: «آلْآنَ وَ قَدْ عَصَیْتَ قَبْلُ وَ کُنْتَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ آلآن بالمد أصله أ الآن أی أ تؤمن بالله الآن و هو حین أدرکک العذاب و لا إیمان و توبة حین غشیان العذاب و مجی‌ء الموت من کل مکان، و قد عصیت قبل هذا و کنت من المفسدین، و أفنیت أیامک فی معصیته، و لم تقدم التوبة لوقتها فما ذا ینفعک الإیمان بعد فوت وقته و هذا هو الذی کان موسی و هارون سألاه ربهما أن یأخذه بعذاب ألیم و یسد سبیله إلی الإیمان إلا حین یغشاه العذاب فلا ینفعه الإیمان و لا تغنی عنه التوبة شیئا.
قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ لِتَکُونَ لِمَنْ خَلْفَکَ آیَةً وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ عَنْ آیاتِنا لَغافِلُونَ التنجیة و الإنجاء تفعیل و إفعال من النجاة کالتخلیص و الإخلاص من الخلاص وزنا و معنی.
و تنجیته ببدنه تدل علی أن له أمرا آخر وراء البدن فقده بدنه بغشیان العذاب و هو النفس التی تسمی أیضا روحا، و هذه النفس المأخوذة هی التی یتوفاها الله و یأخذها حین موتها کما قال تعالی «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها:» الزمر:- 42، و قال «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:» الم السجدة:- 11، و هی التی یخبر عنها الإنسان بقوله: «أنا» و هی التی بها تتحقق للإنسان إنسانیته، و هی التی تدرک و ترید و تفعل الأفعال الإنسانیة بواسطة البدن بما له من القوی و الأعضاء المادیة، و لیس للبدن إلا أنه آلة و أداة تعمل بها النفس أعمالها المادیة.
و لمکان الاتحاد الذی بینها و بین البدن یسمی باسمها البدن و إلا فأسماء الأشخاص فی الحقیقة لنفوسهم لا لأبدانهم، و ناهیک فی ذلک التغیر المستمر الذی یعرض البدن مدة الحیاة، و التبدل الطبیعی الذی یطرء علیه حینا بعد حین حتی ربما تبدل البدن بجمیع أجزائه إلی أجزاء أخر تترکب بدنا آخر فلو کان زید هو البدن الذی ولدته أمه یوم ولدته و الاسم له لکان غیره و هو ذو سبعین و ثمانین قطعا و الاسم لغیره حتما، و لم یثب و لم یعاقب الإنسان و هو شائب علی ما عمله و هو شاب لأن الطاعة و المعصیة لغیره.
فهذه و أمثالها شواهد قطعیة علی أن إنسانیة الإنسان بنفسه دون بدنه، و الأسماء للنفوس لا للأبدان یدرکها الإنسان و یعرفها إجمالا و إن کان ربما أنکرها
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فی مقام التفصیل.
و بالجملة فالآیة: «فَالْیَوْمَ نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ کالصریح أو هو صریح فی أن النفوس وراء الأبدان، و أن الأسماء للنفوس دون الأبدان إلا ما یطلق علی الأبدان بعنایة الاتحاد.
فمعنی «نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ نخرج بدنک من ألیم و ننجیه، و هو نوع من تنجیتک- لما بین النفس و البدن من الاتحاد القاضی بکون العمل الواقع علی أحدهما واقعا بنحو علی الآخر- لتکون لمن خلفک آیة، و هذا بوجه نظیر قوله تعالی «مِنْها خَلَقْناکُمْ وَ فِیها نُعِیدُکُمْ:» طه:- 55 فإن الذی یعاد إلی الأرض هو جسد الإنسان دون الإنسان التام فلیست نسبة الإعادة إلی الإنسان إلا لما بین نفسه و بدنه من الاتحاد.
و قد ذکر المفسرون أن الإنجاء و التنجیة لما کان دالا بلفظه علی سلامة الذی أنجی إنجاء کان مفاد قوله: «نُنَجِّیکَ أن یکون فرعون خارجا من ألیم حیا و قد أخرجه الله میتا فالمتعین أخذ قوله: «نُنَجِّیکَ من النجوة و هی الأرض المرتفعة التی لا یعلوها السیل، و المعنی الیوم نخرج بدنک إلی نجوة من الأرض.
و ربما قال بعضهم إن المراد بالبدن الدرع، و قد کان لفرعون درع من ذهب یعرف به فأخرجه الله فوق الماء بدرعه لیکون لمن خلفه آیة و عبرة، و ربما قال بعضهم إن التعبیر بالتنجیة تهکم به.
و الحق أن هذا کله تکلف لا حاجة إلیه، و لم یقل: «نُنَجِّیکَ و إنما قیل «نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ و معناه ننجی بدنک، و الباء للآلیة أو السببیة، و العنایة هی الاتحاد الذی بین النفس و البدن.
علی أن جعل نُنَجِّیکَ بِبَدَنِکَ بمعنی نجعلک علی نجوة من الأرض لا یفی بدفع الإشکال من أصله فإن الذی جعل علی نجوة هو بدن فرعون علی قولهم، و هو غیر فرعون قطعا و إلا کان حیا سالما، و لا مناص إلا أن یقال: إن ذلک بعنایة الاتحاد الذی بین الإنسان و بدنه، و لو صححت هذه العنایة إطلاق اسم الإنسان علی بدنه من غیر نفس لکان لها أن تصحح نسبة التنجیة إلی الإنسان من جهة وقوع 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 120
التنجیة ببدنه، و خاصة مع وجود القرینة الدالة علی أن المراد بالتنجیة هی التی للبدن دون التی للإنسان المستتبع لحفظ حیاته و سلامته نفسا و بدنا، و القرینة هی قوله: «بِبَدَنِکَ .
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ بَوَّأْنا بَنِی إِسْرائِیلَ مُبَوَّأَ صِدْقٍ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ أی أسکناهم مسکن صدق، و إنما یضاف الشی‌ء إلی الصدق نحو وعد صدق و قدم صدق و لسان صدق و مدخل صدق و مخرج صدق للدلالة علی أن لوازم معناه و آثاره المطلوبة منه موجودة فیه صدقا من غیر أن یکذب فی شی‌ء من آثاره التی یعدها بلسان دلالته الالتزامیة لطالبه فوعد صدق مثلا هو الوعد الذی سیفی به واعده، و یسر بالوفاء به موعوده، و یحق أن یطمع فیه و یرجی وقوعه. فإن لم یکن کذلک فلیس بوعد صدق بل وعد کذب کأنه یکذب فی معناه و لوازم معناه.
و علی هذا فقوله: «مُبَوَّأَ صِدْقٍ یدل علی أن الله سبحانه بوأهم مبوءا یوجد فیه جمیع ما یطلبه الإنسان من المسکن من مقاصد السکنی کطیب الماء و الهواء و برکات الأرض و وفور نعمها و الاستقرار فیها و غیر ذلک، و هذه هی نواحی بیت المقدس و الشام التی أسکن الله بنی إسرائیل فیها و سماها الأرض المقدسة المبارکة و قد قص القرآن دخولهم فیها.
و أما قول بعضهم: إن المراد بهذا المبوء مصر دخلها بنو إسرائیل و اتخذوا فیها بیوتا فأمر لم یذکره القرآن. علی أنهم لو فرض دخولهم فیها ثانیا لم یستقروا فیها استقرارا مستمرا، و تسمیة ما هذا شأنه مبوأ صدق مما لا یساعد علیه معنی اللفظ.
و الآیة أعنی قوله: «وَ لَقَدْ بَوَّأْنا بَنِی إِسْرائِیلَ إلی قوله- مِنَ الطَّیِّباتِ مسوقة سوق الشکوی و العتبی، و یشهد به تذییلها بقوله: «فَمَا اخْتَلَفُوا حَتَّی جاءَهُمُ الْعِلْمُ و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ إلی آخر الآیة بیان لعاقبة اختلافهم عن علم و بمنزلة أخذ النتیجة من القصة.
و المعنی: أنا أتممنا علی بنی إسرائیل النعمة و بوأناهم مبوأ صدق و رزقناهم من الطیبات بعد حرمانهم من ذلک مدة طویلة کانوا فیها فی إسارة القبط فوحدنا
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شعبهم و جمعنا شملهم فکفروا النعمة و فرقوا الکلمة و اختلفوا فی الحق، و لم یکن اختلافهم عن عذر الجهل و إنما اختلفوا عن علم إن ربک یقضی بینهم فیما کانوا فیه یختلفون‌
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اشارة

فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ فَسْئَلِ الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ لَقَدْ جاءَکَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ المُمْتَرِینَ (94) وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ فَتَکُونَ مِنَ الْخاسِرِینَ (95) إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ (96) وَ لَوْ جاءَتْهُمْ کُلُّ آیَةٍ حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ (97) فَلَوْ لا کانَتْ قَرْیَةٌ آمَنَتْ فَنَفَعَها إِیمانُها إِلاَّ قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ (98)
وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَآمَنَ مَنْ فِی الْأَرْضِ کُلُّهُمْ جَمِیعاً أَ فَأَنْتَ تُکْرِهُ النَّاسَ حَتَّی یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ (99) وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تُؤْمِنَ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ یَجْعَلُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ (100) قُلِ انْظُرُوا ما ذا فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما تُغْنِی الْآیاتُ وَ النُّذُرُ عَنْ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ (101) فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ إِلاَّ مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ قُلْ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ (102) ثُمَّ نُنَجِّی رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا کَذلِکَ حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ (103)
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(بیان)

تتضمن الآیات الاستشهاد علی حقیة ما أنزله الله فی السورة من المعارف الراجعة إلی المبدإ و المعاد و ما قصة من قصص الأنبیاء و أممهم- و منهم نوح و موسی و من بینهما من الأنبیاء (ع) و أممهم- إجمالا بما قرأه أهل الکتب السماویة فیها قبل نزول القرآن علی النبی ص.
ثم تذکر ما هو کالفذلکة و المعنی المحصل من البیانات السابقة و هو أن الناس لن یملکوا من أنفسهم أن یؤمنوا بالله و آیاته إلا بإذن الله، و إنما یأذن الله فی إیمان من لم یطبع علی قلبه و لم یجعل الرجس علیه و إلا فمن حقت علیه کلمة الله لن یؤمن بالله و آیاته حتی یری العذاب.
فالسنة الجاریة أن الناس منذ خلقوا و اختلفوا بین مکذب بآیات الله و مصدق لها، و قد جرت سنة الله علی أن یقضی فیهم بالحق بعد مجی‌ء رسلهم إلیهم فینجی الرسل و المؤمنین بهم، و یأخذ غیرهم بالهلاک.
قوله تعالی: «فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ إلی آخر الآیة الشک الریب، و المراد بقوله: «مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ المعارف الراجعة إلی المبدإ و المعاد و السنة الإلهیة فی القضاء علی الأمم مما تقدم فی السورة، و قوله: «یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ «یَقْرَؤُنَ فعل مضارع استعمل فی الاستمرار و «مِنْ قَبْلِکَ حال من الکتاب عامله متعلقة المقدر، و التقدیر منزلا من قبلک. کل ذلک علی ما یعطیه السیاق.
و المعنی «فَإِنْ کُنْتَ أیها النبی «فِی شَکٍ و ریب «مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ من المعارف الراجعة إلی المبدإ و المعاد و ما قصصنا علیک إجمالا من قصص الأنبیاء الحاکیة لسنة الله الجاریة فی خلقه من الدعوة أولا ثم القضاء بالحق «فَسْئَلِ أهل الکتاب «الَّذِینَ لا یزالون «یَقْرَؤُنَ جنس «الْکِتابَ منزلا من السماء «مِنْ قَبْلِکَ أقسم «لَقَدْ جاءَکَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ مِنَ المُمْتَرِینَ المترددین.
و هذا لا یستلزم وجود ریب فی قلب النبی ص و لا تحقق شک منه فإن 
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هذا النوع من الخطاب کما یصح أن یخاطب من یجوز علیه الریب و الشک کذلک یصح أن یخاطب به من هو علی یقین من القول و بینه من الأمر علی نحو التکنیة عن کون المعنی الذی أخبر به المخبر مما تعاضدت علیه الحجج و تجمعت علیه الآیات فإن فرض من المخاطب أو السامع شک فی واحدة منها کان له أن یأخذ بالأخری.
و هذه طریقة شائعة فی عرف التخاطب و التفاهم یأخذ بها العقلاء فیما بینهم جریا علی ما تدعوهم إلیه قرائحهم تری الواحد منهم یقیم الحجة علی أمر من الأمور ثم یقول: فإن شککت فی ذلک أو سلمنا أنها لا توجب المطلوب فهناک حجة أخری علی ذلک و هی أن کذا کذا و ذلک کنایة عن أن الحجج متوفرة متعاضدة کالدعائم المضروبة علی ما لا یحتاج إلی أزید من واحد منها لکن الغرض من تکثیرها هو أن تکون العریشة قائمة علیها علی تقدیر قیام الکل و البعض.
فیئول معنی الکلام إلی أن هذه معارف بینها الله لک بحجج تضطر العقول إلی قبولها و قصص تحکی سنة الله فی خلقه و الآثار تدل علیها، بینها فی کتاب لا ریب فیه، فعلی ما بینه حجة و هناک حجة أخری و هی أن أهل الکتب السماویة الموفین لها حق قراءتها یجدون ذلک فیما یقرءونه من الکتاب فهناک مبدأ و معاد، و هناک دین إلهی بعث به رسله یدعون إلیه، و لم یدعوا أمة من الأمم إلا انقسموا قبیلین مؤمن و مکذب فأنزل الله آیة فاصلة بین الحق و الباطل و قضی بینهم.
و هذا أمر لا یسع أهل الکتاب أن ینکروه، و إنما کانوا ینکرون بشارات النبی ص و بعض ما یختص به الإسلام من المعارف و ما غیروه فی الکتب من الجزئیات، و من لطیف الإشارة أن الله سبحانه لم یذکر فی القصص المذکورة فی هذه السورة قصة هود و صالح لعدم تعرض التوراة الموجودة عندهم لقصتهما و کذا قصة شعیب و قصة المسیح لعدم توافق أهل الکتاب علیها و لیس إلا لمکان أن یستشهد فی هذه الآیة بما لا یمتنعون من تصدیقه.
فهذه الآیة فی إلقاء الحجة علی النبی ص وزانها وزان قوله تعالی «أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ:» الشعراء:- 197 فی إلقاء الحجة إلی الناس.
علی أن السورة من أوائل السور النازلة بمکة، و لم تشتد الخصومة یومئذ بین 
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المسلمین و أهل الکتاب و خاصة الیهود اشتدادها بالمدینة، و لم یرکبوا بعد من العناد و اللجاج ذاک المرکب الصعب الذی رکبوه بعد هجرة النبی ص، و نشوب الحروب بینهم و بین المسلمین حتی بلغوا المبلغ الذی قالوا: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ عَلی بَشَرٍ مِنْ شَیْ‌ءٍ:» الأنعام:- 91.
فهذا ما یعطیه سیاق الآیة من المعنی، و أظنک إن أمعنت فی تدبر الآیة و سائر الآیات التی تناسبها مما یخاطب النبی ص بحقیة ما نزل إلیه من ربه، و یتحدی علی البشر بعجزهم عن إتیان مثله، و ما یصف النبی ص أنه علی بصیرة من أمره، و أنه علی بینه من ربه أقنعک ذلک فیما قدمناه من المعنی، و أغناک عن التمحلات التی ارتکبوها فی تفسیر الآیة بما لا جدوی فی نقلها و البحث عنها.
قوله تعالی: «وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ فَتَکُونَ مِنَ الْخاسِرِینَ نهی عن الارتیاب و الامتراء أولا ثم ترقی إلی النهی عن التکذیب بآیات الله و هو العناد مع الحق استکبارا علی الله فإن الآیة لا تکون آیة إلا مع وضوح دلالتها و ظهور بیانها و تکذیب ما هذا شأنه لا یکون مبینا إلا علی العناد و اللجاج.
و قوله: «فَتَکُونَ مِنَ الْخاسِرِینَ تفریع علی التکذیب بآیات الله فهو نتیجته و عاقبته فهو المنهی عنه بالحقیقة. و المعنی: و لا تکن من الخاسرین، و الخسران زوال رأس المال بانتقاصه أو ذهاب جمیعه، و هو الإیمان بالله و آیاته الذی هو رأس مال الإنسان فی سعادة حیاته فی الدنیا و الآخرة علی ما یستفاد من الآیة التالیة حیث یعلل خسرانهم بأنهم لا یؤمنون.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ وَ لَوْ جاءَتْهُمْ کُلُّ آیَةٍ» إلخ، تعلیل للنهی السابق ببیان ما للمنهی عنه من الشأن فإن أصل النظم بحسب المعنی المستفاد من السیاق أن یقال: لا تکونن من المکذبین لأن المکذبین لا یؤمنون فیکونون خاسرین لأن رأس مال السعادة هو الإیمان فوضع قوله «الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ موضع «المکذبین» للأدلة علی سبب الحکم و أن المکذبین إنما یخسرون لأن کلمة الله سبحانه تحق علیهم فالأمر علی کل حال إلی الله سبحانه.
و الکلمة الإلهیة التی حقت علی المکذبین بآیات الله هی قوله یوم شرع الشریعة
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العامة لآدم و زوجته فمن بعدهما من ذریتهما: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً- إلی قوله- وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» البقرة:- 39.
و هذا هو الذی یریده بقوله فی مقام بیان سبب خسران المکذبین: إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ و هم المکذبون حقت علیهم کلمة العذاب فهم «لا یُؤْمِنُونَ و لذلک کانوا خاسرین لأنهم ضیعوا رأس مال سعادتهم و هو الإیمان فحرموه و حرموا برکاته فی الدنیا و الآخرة، و إذ حق علیهم أنهم لا یؤمنون فلا سبیل لهم إلی الإیمان و لو جاءتهم کل آیة «حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ و لا فائدة فی الإیمان الاضطراری.
و قد کرر الله سبحانه فی کلامه هذا القول و استتباعه للخسران و عدم الإیمان کقوله «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ:» یس:- 7، و قوله «لِیُنْذِرَ مَنْ کانَ حَیًّا وَ یَحِقَّ الْقَوْلُ عَلَی الْکافِرِینَ:» یس:- 70 أی بتکذیبهم بالآیات المستتبع لعدم إیمانهم فخسرانهم، و قوله «وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنَّهُمْ کانُوا خاسِرِینَ:» حم السجدة:- 25 إلی غیر ذلک.
و قد ظهر من الآیات أولا أن العناد مع الحق و التکذیب بآیات الله یحق کلمة العذاب الخالد علی الإنسان.
و ثانیا: أن رأس مال سعادة الحیاة للإنسان هو الإیمان.
و ثالثا: أن کل إنسان فهو مؤمن لا محالة إما إیمانا اختیاریا مقبولا یسوقه إلی سعادة الحیاة الدنیا و الآخرة، و إما إیمانا اضطراریا غیر مقبول حیثما یری العذاب الألیم.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا کانَتْ قَرْیَةٌ آمَنَتْ فَنَفَعَها إِیمانُها إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ إلخ، ظاهر السیاق أن لو لا للتحضیض، و أن المراد بقوله: «آمَنَتْ الإیمان الاختیاری الصحیح کما یشعر به قوله بعده: «فَنَفَعَها إِیمانُها» و لوقوع التحضیض علی أمر ماض لم یتحقق أفادت الجملة معنی الیأس المساوق للنفی فاستقام الاستثناء الذی فی قوله: «إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ .
و المعنی: هلا کانت قریة- من هذه القری التی جاءتهم رسلنا فکذبوهم-
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آمنت قبل نزول العذاب إیمانا اختیاریا فنفعها إیمانها. لا و لم یؤمن إلا قوم یونس لما آمنت کشفنا عنهم عذاب الخزی فی الحیاة الدنیا و متعناهم بالحیاة إلی حین آجالهم العادیة الطبیعیة. و منه یعلم أن الاستثناء متصل.
و ذکر بعضهم أن المعنی لم یکن فیما خلا أن یؤمن أهل قریة بأجمعهم حتی لا یشذ منهم أحد إلا قوم یونس فهلا کانت القری کلها هکذا.
و فیه أنه فی نفسه معنی لا بأس فیه إلا أن الآیة بلفظها لا تنطبق علیه بما فیه من الخصوصیات و هو ظاهر.
و ذکر بعض آخر: أن المعنی لم یکن معهودا من حال قریة من القری أن یکفر ثم یؤمن فینفعها إیمانها إلا قوم یونس لما آمنت کشفنا عنهم العذاب و متعناهم.
و الإشکال علیه کالإشکال علی سابقه.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَآمَنَ مَنْ فِی الْأَرْضِ کُلُّهُمْ جَمِیعاً» أی لکنه لم یشأ ذلک فلم یؤمن جمیعهم و لا یؤمن فالمشیئة فی ذلک إلی الله سبحانه و لم یشأ ذلک فلا ینبغی لک أن تطمع فیه و لا أن تجتهد لذلک لأنک لا تقدر علی إکراههم و إجبارهم علی الإیمان، و الإیمان الذی نریده منهم هو ما کان عن حسن الاختیار لا ما کان عن إکراه و إجبار.
و لذلک قال بعد ذلک فی صورة الاستفهام الإنکاری: «أَ فَأَنْتَ تُکْرِهُ النَّاسَ حَتَّی یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ أی بعد ما بینا أن أمر المشیة إلی الله و هو لم یشأ إیمان جمیع الناس فلا یؤمنون باختیارهم البتة لم یبق لک إلا أن تکره الناس و تجبرهم علی الإیمان، و أنا أنکر ذلک علیک فلا أنت تقدر علی ذلک و لا أنا أقبل الإیمان الذی هذا نعته.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تُؤْمِنَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ یَجْعَلُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ لما ذکر فی الآیة السابقة أن الأمر إلی الله سبحانه لو شاء أن یؤمن أهل الأرض جمیعا لآمنوا لکنه لم یشأ فلا مطمع فی إیمان الجمیع زاد فی هذه الآیة فی بیان ذلک ما محصله أن الملک- بالکسر- لله فله أصالة التصرف فی کل أمر لا یشارکه فی ذلک مشارک إلا أن یأذن لبعض ما خلقه فی بعض التصرفات.
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و الإیمان بالله عن اختیار و الاهتداء إلیه أمر من الأمور یحتاج فی تحققه إلی سبب یخصه، و لا یؤثر هذا السبب و لا یتصرف فی الکون بإیجاد مسببه إلا عن إذن من الله سبحانه فی ذلک لکن الله سبحانه بجعل الرجس و الضلال علی أهل العناد و الجحود لم یأذن فی إیمانهم، و لا رجاء فی سعادتهم.
و لو أنه تعالی أذن فی ذلک لأحد لأذن فی إیمان غیر أولئک المکذبین فقوله:
«وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تُؤْمِنَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ حکم عام حقیقی ینیط تملک النفوس للإیمان إلی إذن الله، و قوله: «وَ یَجْعَلُ الرِّجْسَ إلخ، یسلب عن الذین لا یعقلون استعداد حصول الإذن فیبقی غیرهم.
و قد أرید فی الآیة بالرجس ما یقابل الإیمان من الشک و الریب بمعنی أنه هو المصداق المنطبق علیه الرجس فی المقام لما قوبل بالإیمان، و قد عرف فی قوله تعالی «وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ:» الأنعام:- 125.
و قد أرید أیضا بقوله: «الَّذِینَ لا یَعْقِلُونَ أهل التکذیب بآیات الله من جهة أنهم ممن حقت علیه کلمة العذاب فإنهم الذین طبع الله علی قلوبهم فهم لا یعقلون قال «وَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَعْلَمُونَ:» التوبة:- 93.
قوله تعالی: «قُلِ انْظُرُوا ما ذا فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أی من المخلوقات المختلفة المتشتتة التی کل واحد منها آیة من آیات الله تعالی تدعو إلی الإیمان، و قوله:
«وَ ما تُغْنِی الْآیاتُ وَ النُّذُرُ عَنْ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ ظاهره أن «ما» استفهامیة و الجملة مسوقة بداعی الإنکار و إظهار الأسف کقول الطبیب: بما ذا أعالج الموت؟ أی أنا أمرناک أن تنذرهم بقولنا: «قُلِ انْظُرُوا ما ذا فِی السَّماواتِ إلخ، لکن أی تأثیر للنذر فیهم أو للآیات فیهم و هم لا یؤمنون أی عازمون مجمعون علی أن لا یؤمنوا بالطبع الذی علی قلوبهم و ربما قیل: إن ما نافیة.
قوله تعالی: «فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ إِلَّا مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ تفریع علی ما فی الآیة السابقة من قوله: «وَ ما تُغْنِی الْآیاتُ وَ النُّذُرُ عَنْ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ أی إذا لم تغن الآیات و النذر عنهم شیئا و هم لا یؤمنون البتة فهم لا ینتظرون إلا مثل أیام 
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الذین خلوا من قبلهم، و إنما یحبسون نفوسهم لآیة العذاب الإلهی التی تفصل بینک و بینهم فتقضی علیهم لأنهم حقت علیهم کلمة العذاب.
و لذا أمر النبی ص أن یبلغهم ذلک بقوله: «قُلْ فَانْتَظِرُوا» أی مثل أیام الذین خلوا من قبلکم یعنی یوم العذاب الذی یفصل بینی و بینکم فتؤمنون و لا ینفعکم إیمانکم «إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ .
و قد تبین بما مر أن الاستفهام فی الآیة إنکاری.
قوله تعالی: «ثُمَّ نُنَجِّی رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا» الجملة تتمة صدر الآیة السابقة و قوله: «قُلْ فَانْتَظِرُوا «إلخ، جملة معترضة و النظم الأصلی بحسب المعنی «فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ أی قومک هؤلاء «إِلَّا مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ من الأمم الذین کانت تحق علیهم کلمة العذاب فنرسل إلیهم آیة العذاب «ثُمَّ نُنَجِّی رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا».
و إنما اعترض بقوله: «قُلْ فَانْتَظِرُوا إِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُنْتَظِرِینَ بین الکلام لأنه یتعلق بالجزء الذی یتقدمه من مجموع الکلام المستفهم عنه فإنه المناسب لأن یجعل جوابا لهم، و هو یتضمن انتظار النبی ص للقضاء بینه و بینهم، و أما تنجیته و تنجیة المؤمنین به فإن المنتظر لها هو النبی ص و المؤمنون لا هو وحده و لا یتعلق هذا الانتظار بفصل القضاء بل بالنجاة من العذاب و هو مع ذلک لا یتعلق به غرض فی المقام الذی سیق فیه الکلام لإنذار المشرکین لا لتبشیر النبی ص و المؤمنین فافهم ذلک.
و أما قوله: «کَذلِکَ حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ فمعناه کما کنا ننجی الرسل و الذین آمنوا فی الأمم السابقة عند نزول العذاب کذلک ننجی المؤمنین بک من هذه الأمة حق علینا ذلک حقا، فقوله: «حَقًّا عَلَیْنا» مفعول مطلق قام مقام فعله المحذوف، و اللام فی «الْمُؤْمِنِینَ للعهد و المراد به مؤمنوا هذه الأمة، و هذا هو الوعد الجمیل للنبی ص و المؤمنین من هذه الأمة بالإنجاء.
و لیس من البعید أن یستفاد من قوله: «نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ أن فیه تلویحا إلی أن النبی ص لا یدرک هذا القضاء، و إنما یقع بعد ارتحاله حیث ذکر المؤمنون و لم یذکر
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معهم النبی ص مع أنه تعالی ذکر فی السابقین رسله مع المؤمنین بهم کما ربما یخطر بالبال من تکرر قوله تعالی فی کلامه: «فَإِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِلَیْنا یُرْجَعُونَ أو ما فی معناه.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن سعید الأسدی أن موسی بن محمد بن الرضا أخبره أن یحیی بن أکثم کتب إلیه یسأله عن مسائل": أخبرنی عن قول الله تبارک و تعالی:
«فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ- فَسْئَلِ الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ من المخاطب بالآیة؟ فإن کان المخاطب فیها النبی- فقد شک فیما أنزل الله، و إن کان المخاطب بها غیره فعلی غیره إذا نزل الکتاب-.
قال موسی: فسألت أخی عن ذلک. قال: فأما قوله: «فَإِنْ کُنْتَ فِی شَکٍّ مِمَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ- فَسْئَلِ الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ فإن المخاطب بذلک رسول الله ص- و لم یکن فی شک مما أنزل الله، و لکن قالت الجهلة: کیف لم یبعث إلینا نبیا من الملائکة؟ أنه لم یفرق بینه و بین غیره فی الاستغناء- فی المأکل و المشرب و المشی فی الأسواق- فأوحی الله إلی نبیه ص: فاسأل الذین یقرءون الکتاب- من قبلک بمحضر الجهلة هل بعث الله رسولا من قبلک- إلا و هو یأکل الطعام و یشرب و یمشی فی الأسواق؟ و لک بهم أسوة.
و إنما قال: فإن کنت فی شک، و لم یکن و لکن لیتبعهم- کما قال له: «فَقُلْ تَعالَوْا نَدْعُ أَبْناءَنا وَ أَبْناءَکُمْ- وَ نِساءَنا وَ نِساءَکُمْ وَ أَنْفُسَنا وَ أَنْفُسَکُمْ- ثُمَّ نَبْتَهِلْ فَنَجْعَلْ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَی الْکاذِبِینَ ، و لو قال: تعالوا نبتهل فنجعل لعنة الله علیکم- لم یکونوا یجیئون للمباهلة، و قد عرف أن نبیه مؤد عنه رسالته- و ما هو من الکاذبین، کذلک عرف النبی ص- أنه صادق فیما یقول- و لکن أحب أن ینصف من نفسه":
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، بإسناده عن موسی بن محمد بن علی 
، و هو
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یرجع إلی ما قدمناه، و قد ورد فی بعض الروایات أن الآیة نزلت لیلة المعراج فأمره الله أن یسأل أرواح الأنبیاء عن ذلک، و هم الذین أرادهم بقوله: «الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ و روی الوجه أیضا عن الزهری لکن فی انطباقه علی لفظ الآیة خفاء.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر عن قتادة فی الآیة قال": ذکر لنا أن رسول الله ص قال: لا أشک و لا أسأل.
و فی تفسیر العیاشی، عن معمر قال: قال أبو الحسن الرضا (ع): إن یونس أمره الله بما أمره فأعلم قومه- فأظلهم العذاب ففرقوا بینهم و بین أولادهم- و بین البهائم و أولادها ثم عجوا إلی الله و ضجوا- فکف الله العذاب عنهم.
الحدیث.
أقول: و سیأتی إن شاء الله قصة یونس و قومه فی ذیل بعض الآیات المتعرضة لتفصیل قصته (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و اللالکائی فی السنة عن علی بن أبی طالب قال: إن الحذر لا یرد القدر، و إن الدعاء یرد القدر، و ذلک فی کتاب الله:
«إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا- کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ الآیة:.
أقول: و روی ما فی معناه عن ابن النجار عن عائشة عن النبی ص 
و فی الکافی، و البصائر، مسندا عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: الرجس هو الشک و لا نشک فی دیننا أبدا.



[سورة یونس (10): الآیات 104 الی 109]





اشارة

قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنْ کُنْتُمْ فِی شَکٍّ مِنْ دِینِی فَلا أَعْبُدُ الَّذِینَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ لکِنْ أَعْبُدُ اللَّهَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (104) وَ أَنْ أَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (105) وَ لا تَدْعُ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکَ وَ لا یَضُرُّکَ فَإِنْ فَعَلْتَ فَإِنَّکَ إِذاً مِنَ الظَّالِمِینَ (106) وَ إِنْ یَمْسَسْکَ اللَّهُ بِضُرٍّ فَلا کاشِفَ لَهُ إِلاَّ هُوَ وَ إِنْ یُرِدْکَ بِخَیْرٍ فَلا رَادَّ لِفَضْلِهِ یُصِیبُ بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (107) قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِوَکِیلٍ (108)
وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ اصْبِرْ حَتَّی یَحْکُمَ اللَّهُ وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ (109)
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(بیان)

الآیات، ختام السورة تفرغ المحصل من بیاناتها فتشیر إجمالا إلی التوحید و المعاد و النبوة، و تأمر باتباع القرآن و الصبر فی انتظار حکم الله بینه و بین أمته.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنْ کُنْتُمْ فِی شَکٍّ مِنْ دِینِی إلخ، قد تقدم غیر مرة أن الدین هو السنة المعمول بها فی الحیاة لنیل سعادتها و فیه معنی الطاعة کما فی قوله تعالی «وَ أَخْلَصُوا دِینَهُمْ لِلَّهِ:» النساء:- 146 و ربما استعمل بمعنی الجزاء.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ فِی شَکٍّ مِنْ دِینِی أی فی طریقتی التی أسلکها و أثبت علیها و شک الإنسان فی دین غیره و طریقته المعمولة له إنما یکون فی ثباته علیه هل یستقر علیه و یستقیم؟ و قد کان المشرکون یطمعون فی دینه (ص) و ربما رجوا أن یحولوه عنه فینجوا من دعوته إلی التوحید و رفض الشرک بالآلهة.
فالمعنی: إن کنتم تشکون فیما أدین به و أدعو إلیه هل أستقیم علیه؟ أو شککتم فی دینی ما هو؟ و لم تحصلوا الأصل الذی یبتنی علیه فإنی أصرح لکم القول فیه 
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و أبینه لکم و هو أنی لا أعبد آلهتکم و أعبد الله وحده.
و قد أخذ فی قوله: «وَ لکِنْ أَعْبُدُ اللَّهَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ له تعالی وصف توفیهم دون غیره من أوصافه تعالی لأنهم إنما کانوا یعبدون الإله لزعمهم الحاجة إلیه فی دفع الضرر و جلب النفع، و التوفی أمر لا یشکون أنه سیصیبهم و أنه لله وحده فمساس الحاجة إلی الأمن من ضرره یوجب عبادة الله سبحانه.
علی أن اختیار التوفی للذکر لیکون فی الکلام تلویح إلی تهدیدهم فإن الآیات.
السابقة وعدتهم العذاب وعدا قطعیا، و وفاة المشرکین میعاد عذابهم، و یؤید ذلک اتباع قوله: «وَ لکِنْ أَعْبُدُ اللَّهَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بقوله: «أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فإن نجاتهم من العذاب جزء الوعد الذی ذکره الله فی الآیتین السابقتین علی هذه الآیة:
«فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ إِلَّا مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ-- إلی قوله نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ .
و المعنی: فاعلموا و استیقنوا أنی لا أعبد آلهتکم و لکن أعبد الله الذی وعد عذاب المکذبین منکم و إنجاء المؤمنین و أمرنی أن أکون منهم کما أمرنی أن أجتنب عبادة الآلهة.
قوله تعالی: «وَ أَنْ أَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً» عطف علی موضع قوله:
«وَ أُمِرْتُ أَنْ إلخ، فإنه فی معنی و کن من المؤمنین، و قد مر الکلام فی معنی إقامة الوجه للدین الحنیف غیر مرة.
قوله تعالی: «وَ لا تَدْعُ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکَ وَ لا یَضُرُّکَ نهی بعد نهی عن الشرک، و بیان أن الشرک یدخل الإنسان فی زمرة الظالمین فیحق علیه ما أوعد الله به الظالمین فی کلامه.
و من لطیف التعبیر قوله حین ذکر الدعاء: «ما لا یَنْفَعُکَ وَ لا یَضُرُّکَ و حین ذکر العبادة: «الَّذِینَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فإن العبادة بالطبع یعطی للمعبود شعورا و عقلا فناسب أن یعبر عنه بنحو «الَّذِینَ المستعمل فی ذوی العلم و العقل، و الدعاء و إن کان کذلک لمساوقته العبادة غیر أنه لما وصف المدعو بما لا ینفع و لا یضر، و ربما توهم أن ذوی العلم و العقل یصح أن تنفع و تضر، عبر بلفظة «ما» لیلوح إلی أنها جماد لا یتخیل فی حقهم إرادة نفع أو ضرر.
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و فی التعبیر نفسه أعنی قوله: «ما لا یَنْفَعُکَ وَ لا یَضُرُّکَ إعطاء الحجة علی النهی عن الدعاء.
قوله تعالی: «إِنْ یَمْسَسْکَ اللَّهُ بِضُرٍّ فَلا کاشِفَ لَهُ إِلَّا هُوَ» إلخ، الجملة حالیة و هی تتمة البیان فی الآیة السابقة، و المعنی: و لا تدع من دون الله ما لا نفع لک عنده و لا ضرر، و الحال أن ما مسک الله به من ضر لا یکشفه غیره و ما أرادک به من خیر لا یرده غیره فهو القاهر دون غیره یصیب بالخیر عباده بمشیئته و إرادته، و هو مع ذلک غفور رحیم یغفر ذنوب عباده و یرحمهم، و اتصافه بهذه الصفات الکریمة و کون غیره صفر الکف منها یقتضی تخصیص العبادة و الدعوة به.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ و هو القرآن أو ما یشتمل علیه من الدعوة الحقة، و قوله: «فَمَنِ اهْتَدی إلی آخر الآیة، إعلام لهم بکونهم مختارین فیما ینتخبونه لأنفسهم من غیر أن یسلبوا الخیرة ببیان حقیقة هی أن الحق- و قد جاءهم- من حکمه أن من اهتدی إلیه فإنما یهتدی و نفعه عائد إلیه، و من ضل عنه فإنما یضل و ضرره علی نفسه فلهم أن یختاروا لأنفسهم ما یحبونه من نفع أو ضرر، و لیس هو (ص) وکیلا لهم یتصدی من الفعل ما هو لهم فالآیة کنایة عن وجوب اهتدائهم إلی الحق لأن فیه نفعهم.
قوله تعالی: «وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ اصْبِرْ حَتَّی یَحْکُمَ اللَّهُ وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ أمر باتباع ما یوحی إلیه و الصبر علی ما یصیبه فی جنب هذا الاتباع من المصائب و المحن، و وعد بأن الله سبحانه سیحکم بینه و بین القوم، و لا یحکم إلا بما فیه قرة عینه فالآیة تشتمل علی أمره بالاستقامة فی الدعوة و تسلیته فیما یصیبه، و وعده بأن العاقبة الحسنی له.
و قد اختتمت الآیة بحکمه تعالی، و هو الذی علیه یعتمد معظم آیات السورة فی بیانها. و الله أعلم.
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(11) (سورة هود مکیة و هی مائة و ثلاث و عشرین آیة) (123)





[سورة هود (11): الآیات 1 الی 4]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الر کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ (1) أَلاَّ تَعْبُدُوا إِلاَّ اللَّهَ إِنَّنِی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ وَ بَشِیرٌ (2) وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی وَ یُؤْتِ کُلَّ ذِی فَضْلٍ فَضْلَهُ وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ کَبِیرٍ (3) إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (4)



(بیان)

السورة کما یظهر من مفتتحها و مختتمها و السیاق الذی یجری علیه آیاتها تبین غرض الآیات القرآنیة علی کثرتها و تشتتها، و تصف المحصل من مقاصدها علی اختلافها و الملخص من مضامینها.
فتذکر أنها علی احتوائها معارف الدین المختلفة من أصول المعارف الإلهیة و الأخلاق الکریمة الإنسانیة، و الأحکام الشرعیة الراجعة إلی کلیات العبادات و المعاملات و السیاسات و الولایات ثم وصف عامة الخلیقة کالعرش و الکرسی و اللوح و القلم و السماء و الأرض و الملائکة و الجن و الشیاطین و النبات و الحیوان و الإنسان، و وصف بدء الخلیقة و ما ستعود إلیه من الفناء و الرجوع إلی الله سبحانه.
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و هو یوم البعث بما یتقدمه من عالم القبر و هو البرزخ ثم القیام لرب العالمین و الحشر و الجمع و السؤال و الحساب و الوزن و شهادة الأشهاد ثم فصل القضاء ثم الجنة أو النار بما فیهما من الدرجات و الدرکات.
ثم وصف الرابطة التی بین خلقة الإنسان و بین عمله و ما بین عمله، و ما یستتبعه من سعادة أو شقاوة و نعمة أو نقمة و درجة أو درکة، و ما یتعلق بذلک من الوعد و الوعید و الإنذار و التبشیر بالموعظة و المجادلة الحسنة و الحکمة.
فالآیات القرآنیة علی احتوائها تفاصیل هذه المعارف الإلهیة و الحقائق الحقة تعتمد علی حقیقة واحدة هی الأصل و تلک فروعه، و هی الأساس الذی بنی علیه بنیان الدین و هو توحیده تعالی توحید الإسلام بأن یعتقد أنه تعالی هو رب کل شی‌ء لا رب غیره و یسلم له من کل وجهة فیوفی له حق ربوبیته، و لا یخشع فی قلب و لا یخضع فی عمل إلا له جل أمره.
و هذا أصل یرجع إلیه علی إجماله جمیع تفاصیل المعانی القرآنیة من معارفها و شرائعها بالتحلیل، و هو یعود إلیها علی ما بها من التفصیل بالترکیب.
فالسورة تبین ذلک بنحو الإجمال فی هذه الآیات الأربع التی افتتحت بها ثم تأخذ فی بیانه التفصیلی بسمة الإنذار و التبشیر بذکر ما لله من السنة الجاریة فی عباده، و إیراد أخبار الأمم الماضیة، و قصص أقوام نوح و هود و صالح و لوط و شعیب و موسی (ع)، و ما ساقهم إلیه الاستکبار عن إجابة الدعوة الإلهیة و الإفساد فی الأرض و الإسراف فی الأمر، و وصف ما وعد الله به الذین آمنوا و عملوا الصالحات و ما أوعد الله به الذین کفروا و کذبوا بالآیات، و تبین فی خلال ذلک أمورا من المعارف الإلهیة الراجعة إلی التوحید و النبوة و المعاد.
و مما تقدم یظهر ما فی قول بعضهم عند ما ذکر غرض هذه السورة: أنها فی معنی سورة یونس و موضوعها، و هو أصول عقائد الإسلام فی الإلهیات و النبوات و البعث و الجزاء و عمل الصالحات و قد فصل فیها ما أجمل فی سورة یونس من قصص الرسل (ع). انتهی.
و قد عرفت أن السورتین مسوقتان لغرضین مختلفین لا یرجع أحدهما إلی الآخر
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البتة فسورة یونس تبین أن السنة الإلهیة جاریة علی القضاء بین الرسل و بین أممهم المکذبین لهم، ثم توعد هذه الأمة بما جری مثله علی الذین من قبلهم، و سورة هود تبین أن المعارف القرآنیة ترجع بالتحلیل إلی التوحید الخالص کما أن التوحید یعود بحسب الترکیب إلی تفاصیل المعارف الأصلیة و الفرعیة.
و السورة- علی ما تشهد به آیاتها بمضامینها و الاتصال الظاهر بینها- مکیة نازلة دفعة واحدة، و قد روی عن بعضهم استثناء قوله تعالی «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ:» الآیة- 12 فذکر أنها مدنیة.
و استثنی بعضهم قوله «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ:» الآیة- 17، و بعضهم قوله تعالی «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ:» الآیة- 114، و لا دلیل علی شی‌ء من ذلک من طریق اللفظ، و ظاهر اتصالها أنها جمیعا مکیة.
قوله تعالی: «الر کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ» المقابلة بین الإحکام و التفصیل الذی هو إیجاد الفصل بین أجزاء الشی‌ء المتصل بعضها ببعض، و التفرقة بین الأمور المندمجة کل منها فی آخر تدل علی أن المراد بالإحکام ربط بعض الشی‌ء ببعضه الآخر و إرجاع طرف منه إلی طرف آخر بحیث یعود الجمیع شیئا واحدا بسیطا غیر ذی أجزاء و أبعاض.
و من المعلوم أن الکتاب إذا اتصف بالإحکام و التفصیل بهذا المعنی الذی مر فإنما یتصف بهما من جهة ما یشتمل علیه من المعنی و المضمون لا من جهة ألفاظه أو غیر ذلک، و أن حال المعانی فی الإحکام و التفصیل و الاتحاد و الاختلاف غیر حال الأعیان فالمعانی المتکثرة إذا رجعت إلی معنی واحد کان هذا الواحد هو الأصل المحفوظ فی الجمیع و هو بعینه علی إجماله هذه التفاصیل، و هی بعینها علی تفاصیلها ذاک الإجمال و هذا کله ظاهر لا ریب فیه.
و علی هذا فکون آیات الکتاب محکمة أولا ثم مفصلة ثانیا معناه أن الآیات الکریمة القرآنیة علی اختلاف مضامینها و تشتت مقاصدها و أغراضها ترجع إلی معنی واحد بسیط، و غرض فارد أصلی لا تکثر فیه و لا تشتت بحیث لا تروم آیة من الآیات الکریمة مقصدا من المقاصد و لا ترمی إلی هدف إلا و الغرض الأصلی هو الروح 
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الساری فی جثمانه و الحقیقة المطلوبة منه.
فلا غرض لهذا الکتاب الکریم علی تشتت آیاته و تفرق أبعاضه إلا غرض واحد متوحد إذا فصل کان فی مورد أصلا دینیا و فی آخر أمرا خلقیا و فی ثالث حکما شرعیا و هکذا کلما تنزل من الأصول إلی فروعها و من الفروع إلی فروع الفروع لم یخرج من معناه الواحد المحفوظ، و لا یخطی غرضه فهذا الأصل الواحد بترکبه یصیر کل واحد واحد من أجزاء تفاصیل العقائد و الأخلاق و الأعمال، و هی بتحلیلها و إرجاعها إلی الروح الساری فیها الحاکم علی أجسادها تعود إلی ذاک الأصل الواحد.
فتوحیده تعالی بما یلیق بساحة عزه و کبریائه مثلا فی مقام الاعتقاد هو إثبات أسمائه الحسنی و صفاته العلیا، و فی مقام الأخلاق هو التخلق بالأخلاق الکریمة من الرضا و التسلیم و الشجاعة و العفة و السخاء و نحو ذلک و الاجتناب عن الصفات الرذیلة، و فی مقام الأعمال و الأفعال الإتیان بالأعمال الصالحة و الورع عن محارم الله.
و إن شئت فقل: إن التوحید الخالص یوجب فی کل من مراتب العقائد و الأخلاق و الأعمال ما یبینه الکتاب الإلهی من ذلک کما أن کلا من هذه المراتب و کذلک أجزاؤها لا تتم من دون توحید خالص.
فقد تبین أن الآیة فی مقام بیان رجوع تفاصیل المعارف و الشرائع القرآنیة إلی أصل واحد هو بحیث إذا رکب فی کل مورد من موارد العقائد و الأوصاف و الأعمال مع خصوصیة ذلک المورد أنتج حکما یخصه من الأحکام القرآنیة، و بذلک یظهر:
أولا: أن قوله: «کِتابٌ خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر: هذا کتاب، و المراد بالکتاب هو ما بأیدینا من القرآن المقسم إلی السور و الآیات، و لا ینافی ذلک ما ربما یذکر أن المراد بالکتاب اللوح المحفوظ أو القرآن بما هو فی اللوح فإن هذا الکتاب المقرو متحد مع ما فی اللوح اتحاد التنزیل مع التأویل.
و ثانیا: أن لفظة «ثُمَ فی قوله: «ثُمَّ فُصِّلَتْ إلخ، لإفادة التراخی بحسب ترتیب الکلام دون التراخی الزمانی إذ لا معنی للتقدم و التأخر الزمانی بین المعانی المختلفة بحسب الأصلیة و الفرعیة أو بالإجمال و التفصیل.
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و یظهر أیضا ما فی بعض ما ذکره أرباب التفاسیر فی معنی الآیة کقول بعضهم:
إن معناها أحکمت آیاته فلم تنسخ منها کما نسخت الکتب و الشرائع ثم فصلت ببیان الحلال و الحرام و سائر الأحکام.
و فیه: أن الواجب علی هذا المعنی أن یقید عدم النسخ بعدم النسخ بکتاب غیر القرآن ینسخ القرآن بعده کما نسخ القرآن غیره فإن وجود النسخ بین الآیات القرآنیة نفسها مما لا ینبغی الارتیاب فیه. و التقیید المذکور لا دلالة علیه من جهة لفظ الآیة.
و کقول بعضهم: إن المراد أحکمت آیاته بالأمر و النهی ثم فصلت بالوعد و الوعید و الثواب و العقاب. و فیه أنه تحکم لا دلیل علیه أصلا.
و کقول بعضهم: إن المراد إحکام لفظها بجعلها علی أبلغ وجوه الفصاحة حتی صار معجزا، و تفصیلها بالشرح و البیان. و الکلام فی هذا الوجه کسابقه.
و کقول بعضهم: المراد بإحکام آیاته جعلها محکمة متقنة لا خلل فیها و لا باطل، و المراد بتفصیلها جعلها متتابعة بعضها إثر بعض. و فیه: أن التفصیل بهذا المعنی غیر معهود لغة إلا أن یفسر بمعنی التفرقة و التکثیر و یرجع حینئذ إلی ما قدمناه من المعنی.
و کقول بعضهم: إن المراد أحکمت آیاته جملة ثم فرقت فی الإنزال آیة بعد آیة لیکون المکلف أمکن من النظر و التأمل.
و فیه: أن الأحری بهذا الوجه أن یذکر فی مثل قوله تعالی «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ:» الدخان:- 3، و قوله «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا:» إسراء:- 106 و ما فی هذا المعنی من الآیات مما یدل علی أن للقرآن مرتبة عند الله هی أعلی من سطح الأفهام ثم نزل إلی مرتبة تقبل التفهم و التفقه رعایة لحال الأفهام العادیة کما یشیر إلیه أیضا قوله «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:» الزخرف:- 4.
و أما آیتنا التی نحن فیها کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ إلخ، فقد علق 
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فیها الإحکام و التفصیل معا علی الآیات، و لیس ذلک إلا من جهة معانیها فتفید أن الإحکام و التفصیل هما فی معانی هذه الآیات المتکثرة فلها جهة وحدة و بساطة و جهة کثرة و ترکب، و ینطبق علی ما قدمناه من المعنی لا علی ما ذکره الراجع إلی مسألة التأویل و التنزیل فافهم ذلک.
و کقول بعضهم: إن المراد بالإحکام و التفصیل إجمال بعض الآیات و تبیین البعض الآخر، و قد مثل لذلک بقوله تعالی فی هذه السورة: «مَثَلُ الْفَرِیقَیْنِ کَالْأَعْمی وَ الْأَصَمِّ وَ الْبَصِیرِ وَ السَّمِیعِ:» الآیة:- 24، فإنه مجمل محکم یتبین بما ورد فیها من قصة نوح و هود و صالح. و هکذا.
و فیه: أن ظاهر الآیة أن الإحکام و التفصیل متحدان من حیث المورد بمعنی أن الآیات التی ورد علیها الإحکام بعینها هی التی ورد علیها التفصیل لا أن الإحکام وصف لبعض آیاته و التفصیل وصف بعضها الآخر کما هو لازم ما ذکره.
و قوله تعالی: «مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ» الحکیم من أسمائه الحسنی الفعلیة یدل علی إتقان الصنع، و کذا الخبیر من أسمائه الحسنی یدل علی علمه بجزئیات أحوال الأمور الکائنة و مصالحها، و إسناد إحکام الآیات و تفصیلها إلی کونه تعالی حکیما خبیرا لما بینهما من النسبة.
قوله تعالی: «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ إِنَّنِی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ وَ بَشِیرٌ وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ الآیة، و ما بعدها تفسیر لمضمون الآیة الأولی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ» و إذ کانت الآیة تتضمن أنه کتاب من الله إلی ... له آیات محکمة ثم مفصلة کانت العنایة فی تفسیرها متوجه إلی إیضاح هذه الجهات.
و من المعلوم أن هذا الکتاب الذی أنزله الله تعالی من عنده إلی رسوله لیتلوه علی الناس و یبلغهم له وجه خطاب إلی الرسول ص و وجه خطاب إلی الناس بوساطته أما وجه خطابه إلی الرسول ص و هو الذی یتلقاه الرسول من وحی الله فهو أن أنذر و بشر و ادع الناس إلی کذا و کذا، و هذا الوجه هو الذی عنی به فی أول سورة یونس حیث قال تعالی «أَوْحَیْنا إِلی رَجُلٍ مِنْهُمْ أَنْ أَنْذِرِ النَّاسَ وَ بَشِّرِ
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الَّذِینَ آمَنُوا أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ:» یونس:- 2.
و أما وجه خطابه إلی الناس و هو الذی یتلقاه الناس من الرسول ص فهو ما یلقیه إلی الناس من المعنی فی ضمن تلاوته کلام الله علیهم بعنوان الرسالة أنی أدعوکم إلی الله دعوة نذیر و بشیر، و هذا الوجه من الخطاب هو الذی عنی به فی قوله:
«أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ إِنَّنِی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ وَ بَشِیرٌ» إلخ.
فالآیة من کلام الله تفسر معنی إحکام آیات الکتاب ثم تفصیلها بحکایة ما یتلقاه الناس من دعوة الرسول إیاهم بتلاوة کتاب الله علیهم، و لیس کلاما للرسول بطریق الحکایة و لا بتقدیر القول و لا من الالتفات فی شی‌ء، و لا أن التقدیر: أمرکم بأن لا تعبدوا أو: «فصلت آیاته لأن لا تعبدوا إلا الله» بأن یکون قوله:
«أَلَّا تَعْبُدُوا» نفیا لا نهیا فإن قوله بعد: «وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ معطوف علی قوله: أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ و هو یشهد بأن «أَلَّا تَعْبُدُوا» نهی لا نفی.
علی أن التقدیر لا یصار إلیه من غیر دلیل فافهم ذلک فإنه من لطیف صنعة البلاغة فی الآیة.
و علی هذا فقوله: «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ دعوة إلی توحید العبادة بالنهی عن عبادة غیر الله من الآلهة المتخذة شرکاء لله، و قصر العبادة فیه تعالی، و قوله:
«وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ أمر بطلب المغفرة من الله و قد اتخذوه ربا لهم برفض عبادة غیره ثم أمر بالتوبة و الرجوع إلیه بالأعمال الصالحة و یتحصل من الجمیع سلوک الطریق الطبیعی الموصل إلی القرب و الزلفی منه تعالی، و هو رفض الآلهة دون الله ثم طلب المغفرة و الطهارة النفسانیة للحضور فی حظیرة القرب ثم الرجوع إلیه تعالی بالأعمال الصالحة.
و قد جی‌ء بأن التفسیریة ثانیا فی قوله: «وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا» إلخ، لاختلاف ما بین المرحلتین اللتین یشیر إلیهما قوله: «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ و هی مرحلة التوحید بالعبادة مخلصا، و قوله: «وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ و هی مرحلة العمل الصالح و إن کانت الثانیة من نتائج الأولی و فروعها.
و لکون التوحید هو الأصل الأساسی و الاستغفار و التوبة نتیجة و فرعا متفرعا
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علیه أورد النذر و البشارة بعد ذکر التوحید، و الوعد الجمیل الذی یتضمنه قوله:
«یُمَتِّعْکُمْ إلخ، بعد ذکر الاستغفار و التوبة فقال: «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ إِنَّنِی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ وَ بَشِیرٌ» فبین به أن النذر و البشری کائنین ما کانا یرجعان إلی التوحید و یتعلقان به ثم قال: «وَ أَنِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً» إلخ فإن الآثار القیمة و النتائج الحسنة المطلوبة إنما تترتب علی الشی‌ء بعد ما تم فی نفسه و کمل بصفاته و فروعه و نتائجه، و التوحید و إن کان هو الأصل الوحید للدین علی سعته لکن شجرته لا تثمر ما لم تقم علی ساقها و یتفرع علیها فروعها و أغصانها، «کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها».
و الظاهر أن المراد بالتوبة فی الآیة الإیمان کما فی قوله تعالی «فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ:» المؤمن:- 7 فیستقیم الجمع بین الاستغفار و التوبة مع عطف التوبة علیه بثم، و المعنی اترکوا عبادة الأصنام بعد هذا و اطلبوا من ربکم غفران ما قدمتم من المعصیة ثم آمنوا بربکم.
و قیل: إن المعنی اطلبوا المغفرة و اجعلوها غرضکم ثم توصلوا إلیه بالتوبة و هو غیر جید و من التکلف ما ذکره بعضهم أن المعنی: استغفروا من ذنوبکم الماضیة ثم توبوا إلیه کلما أذنبتم فی المستقبل و کذا قول آخر: إن «ثُمَ فی الآیة بمعنی الواو لأن التوبة و الاستغفار واحد.
و قوله: «یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی الأجل المسمی هو الوقت الذی ینتهی إلیه الحیاة لا تتخطاه البتة، فالمراد هو التمتیع فی الحیاة الدنیا بل بالحیاة الدنیا لأن الله سبحانه سماها فی مواضع من کلامه متاعا، فالمتاع الحسن إلی أجل مسمی لیس إلا الحیاة الدنیا الحسنة.
فیئول معنی قوله: «یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً» علی تقدیر کون «مَتاعاً» مفعولا مطلقا إلی نحو من قولنا: یمتعکم تمتیعا حسنا بالحیاة الحسنة الدنیویة «و متاع الحیاة إنما یکون حسنا إذا ساق الإنسان إلی سعادته الممکنة له، و هداه إلی أمانی الإنسانیة من التنعم بنعم الدنیا فی سعة و أمن و رفاهیة و عزة و شرافة فهذه الحیاة الحسنة تقابل 
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المعیشة الضنک التی یشیر إلیها فی قوله «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً:» طه:- 124.
و لا حسن لمتاع الحیاة الدنیا و لا سعة فی المعیشة لمن أعرض عن ذکر الله و لم یؤمن بربه فإن البعض من الناس و إن أمکن أن یؤتی سعة من المال و علوا فی الأرض ثم یحسب أن لا أمنیة من أمانی الإنسانیة إلا و قد أوتیها لکنه فی غفلة عن ابتهاج من تحقق بحقیقة الإیمان بالله و دخل فی ولایة الله فآتاه الله الحیاة الطیبة الإنسانیة، و آمنه من ذلة الحیاة الحیوانیة التی لا حکومة فیها إلا للحرص و الشره و الافتراس و التکلب و الجهالة، فالنفس الحرة الإنسانیة تذم من الحیاة ما یستأثره النفوس الرذیلة الخسیسة و إن استتبع الذلة و المسکنة و کل شناعة.
فالحیاة الحسنة لمجتمع صالح حر أن یشترکوا فی التمتع من مزایا النعم الأرضیة التی خلقها الله لهم اشتراکا عن تراحم بینهم و تعاون و تعاضد من غیر تعد و تزاحم بحیث یطلب کل خیر نفسه و نفعها فی خیر مجتمعة و نفعه من غیر أن یعبد نفسه و یستعبد الآخرین.
و بالجملة التمتع بالحیاة الحسنة إلی أجل مسمی هو تمتع الفرد بالحیاة علی ما تستحسنه الفطرة الإنسانیة و هو الاعتدال فی التمتعات المادیة فی ضوء العلم النافع و العمل الصالح هذا إذا نسب إلی الفرد، و أما إذا نسب إلی المجتمع فهو الانتفاع العام من نعم الحیاة الأرضیة الطیبة بتخصیص ما یناله الأفراد بکدهم و سعیهم بالمجتمع الملتئم الأجزاء من غیر تضاد بین أبعاضه أو تناقض.
و قوله: «وَ یُؤْتِ کُلَّ ذِی فَضْلٍ فَضْلَهُ الفضل هو الزیادة و إذ نسب الفضل فی قوله: «کُلَّ ذِی فَضْلٍ إلی من عنده الفضل من الأفراد کان ذلک قرینة علی کون الضمیر فی «فَضْلَهُ راجعا إلی ذی الفضل دون اسم الجلالة کما احتمله بعضهم و الفضل و الزیادة من المعانی النسبیة التی إنما تتحقق بقیاس شی‌ء إلی شی‌ء و إضافته إلیه.
فالمعنی: و یعطی کل من زاد علی غیره بشی‌ء من صفاته و أعماله و ما یقتضیه من الاختصاص بمزید الأجر و خصوصه موهبة السعادة تلک الزیادة من غیر أن یبطل حقه أو یغصب فضله أو یملکه غیره کما یشاهد فی المجتمعات غیر الدینیة و إن کانت مدنیة
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راقیة فلم تزل البشریة منذ سکنت الأرض و کونت أنواع المجتمعات الهمجیة أو الراقیة أو ما هی أرقی تنقسم إلی طائفتین مستعلیة مستکبرة قاهرة، و مستذلة مستعبدة مقهورة، و لیس یعدل هذا الإفراط و التفریط و لا یسوی هذا الاختلاف إلا دین التوحید.
فدین التوحید هو السنة الوحیدة التی تقصر المولویة و السیادة فی الله سبحانه و تسوی بین القوی و الضعیف و المتقدم و المتأخر و الکبیر و الصغیر و الأبیض و الأسود و الرجل و المرأة و تنادی بمثل قوله تعالی «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ:» الحجرات:- 13، و قوله «أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ:» آل عمران:- 195.
ثم إن وقوع قوله: «وَ یُؤْتِ کُلَّ ذِی فَضْلٍ فَضْلَهُ الحاکی عن الاعتناء بفضل کل ذی فضل بعد قوله: «یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی الدال علی تمتیع الجمیع مشعر:
أولا: بأن المراد بالجملة الأولی المتاع العام المشترک بین أفراد المجتمع و بعبارة أخری حیاة المجتمع العامة الحسنة، و بالجملة الثانیة المزایا التی یؤتاها بعض الأفراد قبال ما یختصون به من الفضل.
و ثانیا: أن الجملة الأولی تشیر إلی التمتیع بمتاع الحیاة الدنیا و الثانیة إلی إیتاء ثواب الآخرة قبال الأعمال الصالحة القائمة بالفرد أو إیتاء کل ذی فضل فضله فی الدنیا و الآخرة معا بتخصیص کل من جاء بزیادة فی جهة دنیویة بما تقتضیه زیادته من المزیة فی جهات الحیاة بإقامة کل ذی فضیلة فی صفة أو عمل مقامه الذی تقتضیه صفته أو عمله و وضعه موضعه من غیر أن یسوی بین الفاضل و المفضول فی دینهما أو تزاح الخصوصیات و تبطل الدرجات و المنازل بین الأعمال و المساعی الاجتماعیة فلا یتفاوت حال الناشط فی عمله و الکسلان، و لا یختلف أمر المجتهد فی العمل الدقیق المهم فی بابه و اللاعب بالعمل الحقیر الهین و هکذا.
و قوله: «وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ کَبِیرٍ» أی فإن تتولوا
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إلخ بالخطاب، و الدلیل علیه قوله: «عَلَیْکُمْ و ما تقدم فی الآیتین من الخطابات المتعددة فلا یصغی إلی قول من یأخذ قوله: «تَوَلَّوْا» جمعا مذکرا غائبا من الفعل الماضی فإنه ظاهر الفساد.
و قد أغرب بعض المفسرین حیث قال فی قوله تعالی: «یُمَتِّعْکُمْ مَتاعاً حَسَناً إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی : و الآیة تتضمن نجاة هذه الأمة المحمدیة من عذاب الاستئصال کما بیناه فی تفسیر سورة یونس أیضا انتهی، و لست أدری کیف استفاد من الآیة ما ذکره و لعله بنی ذلک علی أن الآیة اشترطت للأمة الحیاة الحسنة من غیر استئصال إن آمنوا بالله و آیاته ثم إنهم آمنوا و انتشر الإسلام فی الدنیا، لکن من المعلوم أن الرسول ص مرسل إلی أهل الدنیا عامة و لم یؤمن به عامتهم، و لا أن المؤمنین به أخلصوا جمیعا إیمانهم من النفاق و سری الإیمان من ظاهرهم إلی باطنهم و من لسانهم إلی جنانهم.
و لو کان مجرد إیمان بعض الأمة مع کفر الآخرین کافیا فی تحقق الشرط و ارتفاع عذاب الاستئصال لکفی فی أمة نوح و هود (ع) و غیرهما و قد دعوا أممهم إلی ما دعا إلیه محمد ص، و اشترطوا لهم مثل ما اشترط لأمته ثم عمهم الله بعذاب الاستئصال و کان حقا علیه نصر المؤمنین.
و قد حکی الله سبحانه عن نوح قوله لقومه فی ضمن دعوته «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ جَنَّاتٍ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ أَنْهاراً:» نوح:- 12 و حکی عن هود قوله «وَ یا قَوْمِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یَزِدْکُمْ قُوَّةً إِلی قُوَّتِکُمْ وَ لا تَتَوَلَّوْا مُجْرِمِینَ:» هود:- 52، و حکی جملة عن نوح و هود و صالح و الذین من بعدهم قولهم «أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی:» إبراهیم:- 10.
و أما قوله: «و قد بیناه فی سورة یونس أیضا» فلم یأت هناک إلا بدعوی خالیة و قد قدمنا هناک أن آیات سورة یونس صریحة فی أن الله سیقضی بین هذه الأمة بین نبیها (ص) فیعذبهم و ینجی المؤمنین سنة الله التی قد خلت فی عباده 
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و لن تجد لسنة الله تبدیلا.
قوله تعالی: «إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فی مقام التعلیل لما یفیده قوله: «وَ إِنْ تَوَلَّوْا فَإِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ کَبِیرٍ» من المعاد، و ذیل الآیة، مسوق لإزاحة ما یمکن أن یختلج فی صدورهم من استبعاد البعث بعد عروض الموت، و المعنی و إن تتولوا عن إخلاص العبادة له و رفض الشرکاء فإنی أخاف علیکم عذاب یوم کبیر سیستقبلکم فتواجهونه و هو یوم البعث بعد الموت لأن مرجعکم إلی الله و الله علی کل شی‌ء قدیر فلا یعجز عن إحیائکم بعد الإماتة فإیاکم أن تستبعدوا ذلک.
فالآیة قرینة علی أن المراد بالیوم الکبیر یوم القیامة،
و روی القمی فی تفسیره، مضمرا": أن المراد بعذاب یوم کبیر الدخان و الصیحة.
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اشارة

أَلا إِنَّهُمْ یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ لِیَسْتَخْفُوا مِنْهُ أَلا حِینَ یَسْتَغْشُونَ ثِیابَهُمْ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (5) وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلاَّ عَلَی اللَّهِ رِزْقُها وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها کُلٌّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ (6) وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلاً وَ لَئِنْ قُلْتَ إِنَّکُمْ مَبْعُوثُونَ مِنْ بَعْدِ الْمَوْتِ لَیَقُولَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُبِینٌ (7) وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ لَیَقُولُنَّ ما یَحْبِسُهُ أَلا یَوْمَ یَأْتِیهِمْ لَیْسَ مَصْرُوفاً عَنْهُمْ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (8) وَ لَئِنْ أَذَقْنَا الْإِنْسانَ مِنَّا رَحْمَةً ثُمَّ نَزَعْناها مِنْهُ إِنَّهُ لَیَؤُسٌ کَفُورٌ (9)
وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ نَعْماءَ بَعْدَ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ ذَهَبَ السَّیِّئاتُ عَنِّی إِنَّهُ لَفَرِحٌ فَخُورٌ (10) إِلاَّ الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ (11) فَلَعَلَّکَ تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ ضائِقٌ بِهِ صَدْرُکَ أَنْ یَقُولُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ جاءَ مَعَهُ مَلَکٌ إِنَّما أَنْتَ نَذِیرٌ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ (12) أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (13) فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ وَ أَنْ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ (14)
مَنْ کانَ یُرِیدُ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها نُوَفِّ إِلَیْهِمْ أَعْمالَهُمْ فِیها وَ هُمْ فِیها لا یُبْخَسُونَ (15) أُولئِکَ الَّذِینَ لَیْسَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ إِلاَّ النَّارُ وَ حَبِطَ ما صَنَعُوا فِیها وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (16)
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(بیان)

جمل و فصول من أعمال المشرکین و أقوالهم فی الرد علی نبوة النبی ص و ما نزل علیه من الکتاب تذکرها الآیات و تجیب عنها بإلقاء الحجة کاستخفائهم من الله،
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و قولهم: ما یحبس العذاب عنا، و قولهم: لو لا أنزل علیه کنز أو جاء معه ملک، و قولهم: إنه افتری القرآن. و فیها بعض معارف أخر.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّهُمْ یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ لِیَسْتَخْفُوا مِنْهُ إلی آخر الآیة، ثنی الشی‌ء یثناه ثنیا کفتح یفتح فتحا أی عطفه و طواه و رد بعضه علی بعض قال فی المجمع،: أصل الثنی العطف تقول: ثنیته عن کذا أی عطفته، و منه الاثنان لعطف أحدهما علی الآخر فی المعنی، و منه الثناء لعطف المناقب فی المدح، و منه الاستثناء لأنه عطف علیه بالإخراج منه، انتهی. و قال أیضا: الاستخفاء طلب خفاء الشی‌ء یقال: استخفی و تخفی بمعنی، و کذلک استغشی و تغشی، انتهی.
فالمراد بقوله: «یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ لِیَسْتَخْفُوا مِنْهُ أنهم یمیلون بصدورهم إلی خلف و یطأطئون رءوسهم لیتخفوا من الکتاب أی من استماعه حین تلاوته و هو کنایة عن استخفائهم من النبی ص و من حضر عنده حین تلاوة القرآن علیهم للتبلیغ لئلا یروا هناک فتلزمهم الحجة.
و قوله: «أَلا حِینَ یَسْتَغْشُونَ ثِیابَهُمْ یَعْلَمُ إلخ، کأنهم کانوا یسترون رءوسهم أیضا بثیابهم عند استخفائهم بثنی الصدور فذکر الله سبحانه ذلک و أخبر أنه تعالی یعلم عند ذلک ما یسرون و ما یعلنون فما یغنیهم التخفی عن استماع القرآن و الله یعلم سرهم و علانیتهم.
و قیل: إن المراد باستغشائهم ثیابهم هو الاستغشاء فی بیوتهم لیلا عند أخذ المضاجع للنوم، و هو أخفی ما یکون فیه الإنسان و أخلی أحواله، و المعنی: أنهم یثنون صدورهم لیستخفوا من هذا الکتاب عند تلاوته علیهم، و الله یعلم سرهم و علانیتهم فی أخفی ما یکونون علیه من الحال و هو حال تغشیهم بثیابهم للنوم، و لا یخلو الوجه من ظهور.
هذا ما یفیده السیاق فی معنی الآیة، و ربما ذکر لها معان أخر بعیدة من السیاق منها قولهم: إن الضمیر فی لِیَسْتَخْفُوا مِنْهُ راجع إلیه تعالی أو إلی النبی ص و منها قول بعضهم: «یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ أی یطوونها علی الکفر، و قول آخرین:
أی یطوونها علی عداوة النبی ص إلی غیر ذلک من المعانی المذکورة و هی جمیعا معان بعیدة.
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قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها» إلی آخر الآیة، الدابة علی ما فی کتب اللغة کل ما یدب و یتحرک، و یکثر استعماله فی النوع الخاص منه، و قرینة المقام تقتضی کون المراد منه العموم لظهور أن الکلام مسوق لبیان سعة علمه تعالی، و لذلک عقب به قوله: «أَلا حِینَ یَسْتَغْشُونَ ثِیابَهُمْ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ».
و هذا المعنی أعنی کون ذکر وجوب رزق کل دابة علی الله لبیان سعة علمه لکل دابة فی جمیع أحوالها یستوجب أن یکون قوله: «وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها» بمنزلة عطف التفسیر لقوله: «عَلَی اللَّهِ رِزْقُها» فیعود المعنی إلی أن کل دابة من دواب الأرض علی الله أن یرزقها- و لن تبقی بغیر رزق- فهو تعالی علیم بها خبیر بحالها أینما کانت فإن کانت فی مستقر لا تخرج منه کالحوت فی الماء و کالصدف فیما وقعت و استقرت فیه من الأرض رزقها هناک و إن کانت خارجة من مستقرها و هی فی مستودع ستترکه إلی مستقرها کالطیر فی الهواء أو کالمسافر الغارب عن وطنه أو کالجنین فی الرحم رزقها هناک و بالجملة هو تعالی عالم بحال کل دابة فی الأرض و کیف لا و علیه تعالی رزقها و لا یصیب الرزق المرزوق إلا بعلم من الرازق بالمرزوق و خبرة منه بما حل فیه من محل دائم أو معجل و مستقر أو مستودع.
و من هنا یظهر أن المراد بالمستقر و المستودع المحل الذی تستقر فیه الدابة ما دامت دابة تدب فی الأرض و تعیش عیشة دنیویة و المحل الذی تحل فیه ثم تودعه و تفارقه، و أما ما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالمستقر و المستودع أماکنها فی الحیاة و بعد الممات أو أن المراد بهما الأصلاب و الأرحام أو أن المراد بهما مساکنها من الأرض حین وجدت بالفعل و مودعها من المواد و المقار حین کانت بعد بالقوة فمعان بعیدة عن سیاق الآیة اللهم إلا أن یجعل قوله: «وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها» کلاما مستأنفا بحیاله غیر مفسر لما قبله.
و قد تقدم فی قوله تعالی «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ فَمُسْتَقَرٌّ وَ مُسْتَوْدَعٌ:» الأنعام- 98 ما یناسب هذا المقام فلیراجع إلیه من شاء.
و أما قوله: «عَلَی اللَّهِ رِزْقُها» فهو دال علی وجوب الرزق علیه تعالی و قد
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تکرر فی القرآن أن الرزق من أفعاله تعالی المختصة به و أنه حق للخلق علیه تعالی قال تعالی «أَمَّنْ هذَا الَّذِی یَرْزُقُکُمْ إِنْ أَمْسَکَ رِزْقَهُ:» الملک:- 21، و قال تعالی «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ:» الذاریات:- 58 و قال تعالی «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ:» الذاریات:- 23.
و لا ضیر فی أن یثبت علیه تعالی حق لغیره إذا کان تعالی هو الجاعل الموجب لذلک علی نفسه من غیر أن یداخل فیه غیره، و لذلک نظائر فی کلامه تعالی کما قال «کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ الرَّحْمَةَ:» الأنعام:- 12، و قال «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ:» الروم:- 47 إلی غیر ذلک من الآیات.
و الاعتبار العقلی یؤید ذلک فإن الرزق هو ما یدیم به المخلوق الحی وجوده و إذ کان وجوده من فیض جوده تعالی فما یتوقف علیه من الرزق من قبله، و إذ لا شریک له تعالی فی إیجاده لا شریک له فی ما یتوقف علیه وجوده کالرزق.
و قد تقدم بعض الکلام فی معنی الکتاب المبین فی سورة الأنعام آیة: 59 و فی سورة یونس آیة: 61 فلیراجع.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ» الکلام المستوفی فی توصیف خلق السماوات و الأرض علی ما یظهر من کلامه تعالی و یفسره ما ورد فی ذلک عن أهل العصمة (ع) موکول إلی ما سیأتی من تفسیر سورة حم السجدة إن شاء الله تعالی.
و إجمال القول الذی یظهر به معنی قوله: «سِتَّةِ أَیَّامٍ و قوله: «وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ» هو أن الظاهر أن ما یذکره تعالی من السماوات- بلفظ الجمع- و یقارنها بالأرض و یصف خلقها فی ستة أیام طبقات من الخلق الجسمانی المشهود تعلو أرضنا فکل ما علاک و أظلک فهو سماء علی ما قیل و العلو و السفل من المعانی الإضافیة.
فهی طبقات من الخلق الجسمانی المشهود تعلو أرضنا و تحیط بها فإن الأرض 
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کرویة الشکل علی ما یفیده قوله تعالی «یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ یَطْلُبُهُ حَثِیثاً:» الأعراف- 54.
و السماء الأولی هی التی تزینه مصابیح النجوم و الکواکب فهی الطبقة التی تتضمنها أو هی فوقها و تتزین بها کالسقف یتزین بالقنادیل و المشاکی و أما ما فوق السماء الدنیا فلم یرد فی کلامه شی‌ء من صفتها غیر ما فی قوله تعالی سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً:» الملک:- 3، و قوله «أَ لَمْ تَرَوْا کَیْفَ خَلَقَ اللَّهُ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً وَ جَعَلَ الشَّمْسَ سِراجاً:» نوح:- 16 حیث یدل علی مطابقة بعضها بعضا.
و قد ذکر الله سبحانه فی صفة خلقها أنها کانت رتقاء ففتقها و متفرقة متلاشیة فجمعها و رکمها و أنها کانت دخانا فصیرها سماوات، قال تعالی «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ أَ فَلا یُؤْمِنُونَ:» الأنبیاء:- 30: «و قال ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها:» حم السجدة- 12 فأفاد أن خلق السماوات إنما تم فی یومین، و الیوم مقدار معتد به من الزمان و لیس من الواجب أن یطابق الیوم فی کل ظرف و وعاء یوم أرضنا الحاصل من دورة واحدة من حرکتها الوضعیة کما أن الیوم الواحد فی القمر الذی لهذه الأرض یعدل تسعة و عشرین یوما و نصفا تقریبا من أیام الأرض و استعمال الیوم فی البرهة من الزمان شائع فی الکلام.
فقد خلق الله سبحانه السماوات السبع فی برهتین من الزمان کما قال فی الأرض «خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ إلی أن قال- وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ:» حم السجدة:- 10 فأنبأ عن خلقها فی یومین و هما عهدان و طوران و جعل الأقوات فی أربعة أیام و هی الفصول الأربعة.
فالمتحصل من الآیات أولا: أن خلق السماوات و الأرض علی ما هی علیه الیوم من الصفة و الشکل لم یکن عن عدم بحت بل هی مسبوقة الوجود بمادة متشابهة
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مرکومة مجتمعة ففصل بعض أجزائها عن بعض فجعلت أرضا فی برهتین من الزمان و قد کانت السماء دخانا ففصلت و قضیت سبع سماوات فی برهتین من الزمان.
و ثانیا: أن ما نراه من الأشیاء الحیة إنما جعلت من الماء فمادة الماء هی مادة الحیاة.
و بما قدمنا یظهر معنی الآیة التی نحن فیها فقوله: «هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ المراد بخلقها جمع أجزائها و فصلها و فتقها من سائر ما یختلط بها من المادة المتشابهة المرکومة، و قد تم أصل الخلق و الرتق فی السماوات فی یومین و فی الأرض أیضا فی یومین و یبقی من الستة الأیام یومان لغیر ذلک.
و أما قوله: «وَ کانَ عَرْشُهُ عَلَی الْماءِ» فهو حال و المعنی و کان عرشه یوم خلقهن علی الماء و کون العرش علی الماء یومئذ کنایة عن أن ملکه تعالی کان مستقرا یومئذ علی هذا الماء الذی هو مادة الحیاة فعرش الملک مظهر ملکه، و استقراره علی محل هو استقرار ملکه علیه کما أن استواءه علی العرش احتواءه علی الملک و أخذه فی تدبیره.
و قول بعضهم: إن المراد بالعرش البناء أخذا من قوله تعالی «مِمَّا یَعْرِشُونَ:» النحل:- 68 أی یبنون کلام بعید عن الفهم.
قوله تعالی: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» اللام للغایة و البلاء الامتحان و الاختبار، و قوله: «أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» بیان للاختبار و الامتحان فی صورة الاستفهام و المراد أنه تعالی خلق السماوات و الأرض علی ما خلق لغایة امتحانکم و تمییز المحسنین منکم من المسیئین.
و من المعلوم أن البلاء و الامتحان أمر مقصود لغیره و هو تمییز الجید من الردی و الحسن من السیئ، و کذلک الحسنة و السیئة إنما یراد تمییزهما لأجل ما یترتب علیهما من الجزاء، و کذلک الجزاء إنما یراد لأجل ما فیه من إنجاز الوعد الحق و لذلک نجده تعالی یذکر کل واحد من هذه الأمور المترتبة غایة للخلقة فقال فی کون الابتلاء غایة للخلقة: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا:» الکهف:- 7، و قال فی معنی التمییز و التمحیص «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ:» الأنفال:- 37،
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و قال فی خصوص الجزاء: «وَ خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ:» الجاثیة:- 22 و قال فی کون الإعادة لإنجاز الوعد: «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ:» الأنبیاء:- 104 إلی غیر ذلک من الآیات، و قال فی کون العبادة غرضا فی خلق الثقلین «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ:» الذاریات:- 56.
و عد العمل الصالح أو الإنسان المحسن غایة للخلقة لا ینافی اشتمال الخلقة علی غایات أخری بعد ما کان الإنسان أحد تلک الغایات حقیقة لأن الوحدة و الاتصال الحاکم علی العالم یصحح کون کل واحد من أنواع الموجودات غایة للخلقة بما أنه محصول الارتباط و نتیجة الازدواج العام بین أجزائه فمن الجائز أن یخاطب کل نوع من أنواع الخلیقة أنه المطلوب المقصود من خلق السماوات و الأرض بما أنها تؤدی إلیه.
علی أن الإنسان أکمل و أتقن المخلوقات الجسمانیة من السماوات و الأرض و ما فیهما صنعا و لئن نمی فی جانب العلم و العمل نماء حسنا کان أفضل ذاتا مما سواه و أرفع مقاما و أعلی درجة من غیره و إن کان بعض الخلیقة کالسماء أشد منه خلقا کما ذکره الله تعالی و من المعلوم أن کمال الصنع هو المقصود منه إذا اشتمل علی ناقص و لذا کنا نعد مراحل وجود الإنسان المختلفة من المنویة و الجنینیة و الطفولیة و غیرها مقدمة لوجود الإنسان السوی الکامل و هکذا.
و بهذا البیان یظهر أن أفضل أفراد الإنسان- إن کان فیهم من هو أفضل مطلقا- غایة لخلق السماوات و الأرض، و لفظ الآیة أیضا لا یخلو عن إشارة أو دلالة علی ذلک فإن قوله: «أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» یفید أن القصد إلی تمییز من هو أحسن عملا من غیره سواء کان ذلک الغیر محسنا أو مسیئا فمن کان عمله أحسن من سائر الأفراد سواء کانوا محسنین و أعمالهم دون عمله أو مسیئین کان تمییزه منهم هو الغرض المقصود من الخلقة، و بذلک یستصح 
ما ورد فی الحدیث القدسی من خطابه تعالی لنبیه (ص):
«لولاک لما خلقت الأفلاک 
» فإنه (ص) أفضل الخلق.
و فی المجمع،: قال الجبائی: و فی الآیة دلالة علی أنه کان قبل خلق السماوات 
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و الأرض و الملائکة لأن خلق العرش علی الماء لا وجه لحسنه إلا أن یکون فیه لطف لمکلف یمکنه الاستدلال به فلا بد حینئذ من حی مکلف، و قال علی بن عیسی:
لا یمتنع أن یکون فی الإخبار بذلک مصلحة للمکلفین فلا یجب ما قاله الجبائی و هو الذی اختاره المرتضی قدس الله روحه. انتهی.
أقول: و ما ذکراه مبنی علی ما ذهب إلیه المعتزلة: أن أفعال الله سبحانه معللة بالأغراض و تابعة للمصالح و جهات الحسن و لو کان ذلک بأن یخلق خلقا لیخبر بذلک المکلفین فیعتبروا به و یؤمنوا له فیتم بذلک مصلحة من مصالحهم، و قد تقدم فی أبحاثنا السابقة أن الله سبحانه لا یحکم علیه و لا یؤثر فیه غیره سواء کان ذلک الغیر مصلحة أو أی شی‌ء آخر مفروض و أن غیره أی شی‌ء فرض مخلوق له مدبر بأمره إن کان أمرا ذا واقعیة و وجود إن الحکم إلا لله و الله خالق کل شی‌ء.
فجهات الحسن و المصلحة و هی التی تحکم علینا و تبعثنا نحو أفعالنا أمور خارجة عن أفعالنا مؤثرة فینا من جهة کوننا فاعلین نروم بها إلی سعادة الحیاة، و أما هو سبحانه فإنه أجل من ذلک. و ذلک أن جهات الحسن و المصلحة هذه إنما هی قوانین عامة مأخوذة من نظام الکون و الروابط الدائرة بین أجزاء الخلقة، و من الضروری أن الکون و ما فیه من النظام الجاری فعله سبحانه، و من الممتنع جدا أن یتقدم المفهوم المنتزع علی ما انتزع منه من الفعل ثم یتخطاه و لا یقنع حتی یتقدم علی فاعله الموجد له.
و أما ما فی الآیة من تعلیل خلق السماوات و الأرض بقوله: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» و نظائره الکثیرة فی القرآن فإنما هو و أمثاله من قبیل التعلیل بالفوائد المترتبة و المصالح المتفرعة و قد أخبر تعالی أن فعله لا یخلو من الحسن إذ قال «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ:» الم السجدة:- 7، فهو سبحانه هو الخیر لا شر فیه و هو الحسن لا قبح عنده و ما کان کذلک لم یصدر عنه شر و لا قبیح البتة.
و لیس مقتضی ما تقدم أن یکون معنی الحسن هو ما صدر عنه تعالی أو الذی أمر به و إن استقبحه العقل، و معنی القبیح هو ما لا یصدر عنه أو الذی نهی عنه 
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و إن استحسنه العقل و استصوبه فإن ذلک یأباه أمثال قوله تعالی «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ:» الأعراف:- 28.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ قُلْتَ إِنَّکُمْ مَبْعُوثُونَ مِنْ بَعْدِ الْمَوْتِ لَیَقُولَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ مُبِینٌ لما کان قوله: «لِیَبْلُوَکُمْ إلخ، یشیر إلی المعاد أشار إلی ما کان یواجه به الکفار ذکره (ص) للمعاد برمیه بأنه سحر من القول.
فظاهر الآیة أنهم کما کانوا یسمون لفظ القرآن الکریم بما فیه من الفصاحة و بلاغة النظم سحرا، کذلک کانوا یسمون ما یخبر به القرآن أو النبی ص من حقائق المعارف التی لا یصدقه أحلامهم کالبعث بعد الموت سحرا، و علی هذا فهو من مبالغتهم فی الافتراء علی کتاب الله و التعنت و العناد مع الحق الصریح حیث تعدوا عن رمی اللفظ لفصاحته و بلاغته بالسحر إلی رمی المعنی لصحته و استقامته بالسحر.
و من الممکن أن یکون المراد بالسحر المغالطة و التمویه بإظهار الباطل فی صورة الحق علی نحو إطلاق الملزوم و إرادة اللازم لکن لا یلائمه ظاهر قوله تعالی فی نظیر المورد: «قُلْ مَنْ بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ فَأَنَّی تُسْحَرُونَ:» المؤمنون:- 89.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ لَیَقُولُنَّ ما یَحْبِسُهُ إلی آخر الآیة. اللام فی صدر الآیة للقسم و لذلک أکد الجواب أعنی قوله: «لَیَقُولُنَ باللام و النون و المعنی: و أقسم لئن أخرنا عن هؤلاء الکفار ما یستحقونه من العذاب قالوا مستهزءین: ما الذی یحبس هذا العذاب الموعود عنا و لما ذا لا ینزل علینا و لا یحل بنا.
و فی هذا إشارة أو دلالة علی أنهم سمعوا من کلامه تعالی أو من کلام النبی ص ما یوعدهم بعذاب لا محیص منه و إن الله أخر ذلک تأخیرا رحمة لهم فاستهزءوا به و سخروا منه بقولهم: «ما یَحْبِسُهُ و یؤیده قوله تعالی عقیب ذلک: «أَلا یَوْمَ یَأْتِیهِمْ لَیْسَ مَصْرُوفاً عَنْهُمْ إلخ.
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و بهذا یتأید أن السورة- سورة هود- نزلت بعد سورة یونس لمکان قوله تعالی فیها: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ» إلی آخر الآیات.
و قوله: «إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ» الأمة الحین و الوقت کما فی قوله تعالی «وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ:» یوسف:- 45 أی بعد حین و وقت.
و ربما أمکن أن یراد بالأمة الجماعة فقد وعد الله سبحانه أن یؤید هذا الدین بقوم صالحین لا یؤثرون علی دینه شیئا و یمکن عند ذلک للمؤمنین دینهم الذی ارتضی لهم قال «فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ یُحِبُّهُمْ وَ یُحِبُّونَهُ أَذِلَّةٍ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ أَعِزَّةٍ عَلَی الْکافِرِینَ یُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لا یَخافُونَ لَوْمَةَ لائِمٍ:» المائدة:- 54، و قال «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ إلی أن قال- یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً:» النور:- 55، و هذا وجه لا بأس به.
و قیل: إن المراد بالأمة الجماعة و هم قوم یأتی الله بهم بعد هؤلاء فیصرون علی الکفر فیعذبهم بعذاب الاستئصال کما فعل بقوم نوح، أو هم قوم یأتون بعد هؤلاء فیصرون علی معصیة الله فتقوم علیهم القیامة.
و الوجهان سخیفان لبنائهما علی کون المعذبین غیر هؤلاء المستهزءین من الکفار و ظاهر قوله تعالی: «أَلا یَوْمَ یَأْتِیهِمْ إلخ، إن المعذبین هم المستهزءون بقولهم: «ما یَحْبِسُهُ .
و قوله: «أَلا یَوْمَ یَأْتِیهِمْ لَیْسَ مَصْرُوفاً عَنْهُمْ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ بمنزلة الجواب عن قولهم: «ما یَحْبِسُهُ الواقع موقع الاستهزاء فإنه فی معنی الرد علی ما أوعدوا به من العذاب، و محصله أن هذا العذاب الذی یهددنا لو کان حقا لم یکن لحبسه سبب فإنا کافرون غیر عادلین عن الکفر و لا تارکین له فتأخر نزول العذاب من غیر موجب لتأخره بل مع الموجب لتعجیله کاشف عن کونه من قبیل الوعد الکاذب.
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فأجاب الله عن ذلک بأنه سیأتیهم و لا یصرفه یومئذ عنهم صارف و یحیق بهم هذا العذاب الذی کانوا به یستهزءون.
و بما تقدم یظهر أن هذا العذاب الذی یهددون به عذاب دنیوی سیحیق بهم و ینزل علیهم دون عذاب الآخرة، و علی هذا فهذه الآیة و التی قبلها یذکر کل منهما شیئا من ما تهوس به الکفار بجهالتهم فالآیة السابقة تذکر أنهم إذا ذکر لهم البعث و أنذروا بعذاب یوم القیامة قالوا: إن هذا إلا سحر مبین، و هذه الآیة تذکر أن الله إذا أخر عنهم العذاب إلی أمة و أخبروا بذلک قالوا مستهزءین: ما یحبسه.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَذَقْنَا الْإِنْسانَ مِنَّا رَحْمَةً ثُمَّ نَزَعْناها مِنْهُ إِنَّهُ لَیَؤُسٌ کَفُورٌ» قال فی المجمع،: الذوق تناول الشی‌ء بالفم لإدراک الطعم، و سمی الله سبحانه إحلال اللذات بالإنسان إذاقة لسرعة زوالها تشبیها بما یذاق ثم یزول کما قیل: أحلام نوم أو کظل زائل و النزع قلع الشی‌ء عن مکانه، و الیئوس فعول من یئس- صیغة مبالغة- و الیأس القطع بأن الشی‌ء المتوقع لا یکون و نقیضه الرجاء. انتهی.
و قد وضعت الرحمة فی الآیة مکان النعمة للإشعار بأن النعم التی یؤتیها الله الإنسان عنوانها الرحمة و هی رفع حاجة الإنسان فیما یحتاج إلیه من غیر استحقاق و إیجاب و المعنی: أنا إن آتینا الإنسان شیئا من النعم التی یتنعم بها ثم نزعناها یئس منها و اشتد یأسه حتی کأنه لا یری عودها إلیه ثانیا ممکنا و کفر بنعمتنا کأنه یری تلک النعمة من حقه الثابت علینا و یرانا غیر مالکین لها فالإنسان مطبوع علی الیأس عما أخذ منه و الکفران، و قد أخذ فی الآیة لفظ الإنسان- و هو لفظ دال علی نوعه- للدلالة علی أن الذی یذکر من صفته من طبع نوعه.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ نَعْماءَ بَعْدَ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ ذَهَبَ السَّیِّئاتُ عَنِّی إِنَّهُ لَفَرِحٌ فَخُورٌ» قال فی المجمع،: النعماء إنعام یظهر أثره علی صاحبه و الضراء مضرة یظهر الحال بها لأنهما أخرجتا مخرج الأحوال الظاهرة مثل حمراء و عیناء مع ما فیهما من المبالغة، و الفرح و السرور من النظائر و هو انفتاح القلب بما یلتذ به و ضده الغم- إلی أن قال:- و الفخور الذی یکثر فخره و هو التطاول بتعدید المناقب و هی 
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صفة ذم إذا أطلقت لما فیها من التکبر علی من لا یجوز أن یتکبر علیه. انتهی.
و المراد بالسیئات بقرینة المقام المصائب و البلایا التی یسوء الإنسان نزولها علیه، و المعنی: و لئن أصبناه بالنعمة بعد الضراء لیقولن ذهب الشدائد عنی، و هو کنایة عن الاعتقاد بأن هاتیک الشدائد و النوازل لا تعود بعد زوالها و لا تنزل بعد ارتفاعها ثانیا.
و قوله: «إِنَّهُ لَفَرِحٌ فَخُورٌ» بمنزلة التعلیل لقوله: «ذَهَبَ السَّیِّئاتُ عَنِّی فإنه یفرح و لا یزال علی ذلک لما ذاقه من النعماء بعد الضراء، و لو کان یری أن ما عنده من النعماء جائز الزوال لا وثوق علی بقائه و لا اعتماد علی دوامه، و أن الأمر لیس إلیه بل إلی غیره و من الجائز أن یعود إلیه ما ترکه من السیئات لم یکن فرحا بذلک فإنه لا فرح فی أمر مستعار غیر ذی قرار.
و إنه لیفخر بما أوتی من النعماء علی غیره، و لا فخر إلا بکرامة أو منقبة یملکها الإنسان فهو یری ما عنده من النعمة أمرا بیده زمامه لیس لغیره أن یسلبه و ینزعه منه و یعید إلیه ما ذهب عنه من السیئات و لذلک یفخر و یکثر من الفخر.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ» ذکر سبحانه ما الإنسان مطبوع علیه عند الشدة و البلاء من الیأس و الکفر و عند الرخاء و النعماء من الفرح و الفخر، و مغزی الکلام أنه مخلوق کلیل البصر قصیر النظر إنما یری ما یجده فی حاله الحاضرة، و یذهل عما دون ذلک فإن زالت عنه نعمة لم یر لها عودة و أنها کانت من عند الله سبحانه، و له تعالی أن یعیدها إلیه إن شاء حتی یصبر علی بلائه و یتعلق قلبه به بالرجاء و المسألة، و إن عادت إلیه نعمة بعد زوالها رأی أنه یملکها ففرح و فخر و لم یر لله تعالی صنعا فی ذلک حتی یشکره علیها و یکف عن الفرح و عن التطاول علی غیره بالفخر.
استثنی سبحانه طائفة من الإنسان و وصفهم بقوله: «الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ ثم وعدهم وعدا حسنا بقوله: «أُولئِکَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ» و ذلک أن التخلص من هذا الطبع المذموم إنما یتمشی من الصابرین الذین یصبرون عند
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الضراء فلا یحملهم الجزع علی الیأس و الکفر، و یعملون الصالحات من الشکر بثنائه تعالی علی ما کشف الضراء و أعقب بالنعماء و صرف نعمه فی ما یرضیه و یریح خلقه فلا یحملهم الاستغناء علی الفرح و الفخر.
و هؤلاء هم المتخلصون الناجون یغفر لهم ربهم بإمحاء آثار ذلک الطبع المذموم و وضع الخصال المحمودة موضعه و لهم عند ربهم مغفرة و أجر کبیر.
و فی الآیة دلالة علی أن الصبر مع العمل الصالح لا ینفک عن الإیمان فإنها تعد هؤلاء الصابرین مغفرة و أجرا کبیرا، و المغفرة لا تنال المشرکین، قال تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ:» النساء:- 116.
و قد ورد الوعد بعین ما ذکر فی هذه الآیة أعنی المغفرة و الأجر الکبیر للمؤمنین فی قوله تعالی «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ:» فاطر:- 7، و قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ:» الملک:- 12.
و اتصال الآیات الثلاث بما قبلها ظاهر فإن الکلام کان فی الآیات السابقة مسوقا فی کفر الکافرین و رمیهم الوعد بالبعث بالسحر و مقابلتهم الإیعاد بنزول العذاب بالاستهزاء، فذکر سبحانه أنهم علی حالهم الطبعی لا یرون لما عندهم من نعمة الله زوالا بنزول العذاب و لا لما بهم من رث الحال تبدلا إلی العیش الهنی‌ء و المتاع الحسن الذی وعدهم الله به فی صدر السورة.
قوله تعالی: «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ ضائِقٌ بِهِ صَدْرُکَ إلی آخر الآیة، لما کانت رسالة النبی ص بما أیدت به من القرآن الکریم و الآیات البینات و الحجج و البراهین مما لا یسع لذی عقل إنکارها و لا لإنسان صحیح المشاعر ردها و الکفر بها کان ما حکی من کفر الکافرین و إنکار المشرکین أمرا مستبعدا بحسب الطبع، و إذا کان وقوع أمر علی صفة من الصفات مستبعدا أخذ الإنسان فی تقریر ذلک الأمر من غیر مجری الاستبعاد طلبا للمخرج من نسبة الوقوع إلی ما یستبعده الطبع.
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و لما کان المقام فی الآیة الکریمة هذا المقام و کان ما حکاه الله سبحانه من کفر المنکرین و إنکار المشرکین لما جاء به النبی ص إلیهم من الحق الصریح و ما أنزل إلیه من کلام الله تعالی مع ما یتلوه من البینات و الحجج مما لا ینبغی أن یذعن به لبعده طبعا بین تعالی لذلک وجها بعد وجه علی سبیل الترجی فقال: «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ إلخ «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ إلخ.
فکأنه قیل: من المستبعد أن تهدیهم إلی الحق الواضح و یسمعوا منک کلامی ثم لا یستجیبوا دعوتک و یکفروا بالحق بعد وضوحه فلعلک تارک بعض ما یوحی إلیک و غیر داعیهم إلیه و لذلک جبهوک بالإنکار أم یقولون إن القرآن لیس من کلام الله بل هو افتراء افتریته علی الله و لذلک لم یؤمنوا به. فإن کنت ترکت بعض الوحی خوفا من اقتراحهم علیک الآیات فإنما أنت نذیر و لیس لک إلا ما شاء الله، و أن یقولوا افتراه فقل لهم یأتوا بعشر سور مثله مفتریات «إلخ».
و مما تقدم یظهر أن إیراد الکلام مورد الترجی و الاحتمال لرعایة ما یقتضیه المقام من طبع الاستبعاد فالمقام مقام الاستبعاد و مقتضاه ذکر کل سبب محتمل التأثیر فی الحادثة المستبعدة، اعتبر ذلک فی ملک ینتهی إلیه تمرد بعض ضعفاء رعیته فیبعث بعض عماله إلی دعوتهم إلی السمع و الطاعة و یکتب فی ذلک کتابا یأمره أن یقرأه علیهم و یلومهم علی تمردهم و استکبارهم علی ما بهم من الضعف و الذلة و لمولاهم من القوة و السطوة و العزة ثم یبلغ الملک أنهم ردوا علی رسوله ما بلغهم من قبله، و یکتب إلیه کتابا ثانیا یأمره بقراءته علیهم و إذا فیه: لعلک لم تقرأ کتابی علیهم مخافة أن یقترحوا علیک بما لا تقدر علیه أو أنهم زعموا أن الکتاب لیس من قبلی و إنما افتریته علی افتراء فإن کان الأول فإنک رسول لیس علیک إلا البلاغ و إن کان الثانی فإن الکتاب بخطی کتبته بیدی و ختمت علیه بخاتمی و لا یقدر أحد غیری أن یقلدنی فی ذلک.
و التأمل فی هذا المثال یعطی أن المقام فیما یتضمنه الکتاب الثانی من الخطاب مقام الاستبعاد و أن القصد من ذکر الاحتمالین ترک الإبلاغ و زعم الافتراء لیس هو توبیخ الرسول جدا أو احتمال زعمهم الکذب و الفریة جدا، و إنما ذکر الوجهان 
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لداعی أن یکونا کالمقدمة لذکر ما یزول به الشبهتان و هو أن الرسول لیس له من الأمر شی‌ء حتی یقترح، علیه بما یقترح و أن الکتاب للملک لیس فیه ریب و لا شک.
و من هنا یظهر أن قوله تعالی: «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ وَ ضائِقٌ بِهِ صَدْرُکَ إلخ، لیس یفید الترجی الجدی و لا مسوقا لتوبیخ النبی ص و لا مرادا به تسلیته و تطییب نفسه إثر ما کان یناله من الحزن و الأسی بکفرهم و جحودهم لما أتی به من الحق الصریح بل الکلام مسوق لیتوصل به إلی ذکر قوله: «إِنَّما أَنْتَ نَذِیرٌ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ .
فما ذکره بعض المفسرین أن الکلام مسرود لنهی النبی ص عن الحزن و ضیق الصدر بما کانوا یواجهونه به من الکفر و الجحود، و النهی نهی تسلیة و تطییب للنفس نظیر ما فی قوله «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ لا تَکُ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ:» النحل:- 127، و قوله «لَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ أَلَّا یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ إِنْ نَشَأْ نُنَزِّلْ عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ آیَةً فَظَلَّتْ أَعْناقُهُمْ لَها خاضِعِینَ:» الشعراء:- 4 کلام لیس فی محله.
و یظهر أیضا أن قوله: «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ إلخ، و قوله: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ إلخ، کشقی التردید و یتصلان معا بما قبلهما من وجه واحد کما ذکرناه.
و قوله: «تارِکٌ بَعْضَ ما یُوحی إِلَیْکَ إنما ذکر البعض لأن الآیات السابقة متضمنة لتبلیغ الوحی فی الجملة أی لعلک ترکت بعض ما أوحینا إلیک من القرآن فما تلوته علیهم فلم ینکشف لهم الحق کل الانکشاف حتی لا یجبهوک بما جبهوک به من الرد و الجحود، و ذلک أن القرآن بعضه یوضح بعضا و شطر منه یقرب شطرا منه من القبول کآیات الاحتجاج توضح الآیات المشتملة علی الدعاوی، و آیات الثواب و العقاب تقرب الحق من القبول بالتطمیع و التخویف، و آیات القصص و العبر تستمیل النفوس و تلین القلوب.
و قوله: «وَ ضائِقٌ بِهِ صَدْرُکَ أَنْ یَقُولُوا» إلخ، قال فی المجمع، ضائق و ضیق بمعنی واحد إلا أن ضائق هاهنا أحسن لوجهین: أحدهما: أنه عارض و الآخر أنه أشکل بقوله تارک انتهی.
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و الظاهر أن ضمیر «بِهِ راجع إلی قوله: «بَعْضَ ما یُوحی و إن ذکر بعضهم أن الضمیر راجع إلی قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ کَنْزٌ» إلخ، أو إلی اقتراحهم و هذا أوفق بکون قوله «أَنْ یَقُولُوا» إلخ، بدلا من الضمیر فی «بِهِ و ما ذکرناه أوفق بکونه مفعولا له لقوله: «تارِکٌ و التقدیر: لعلک تارک ذلک مخافة أن یقولوا: لو لا أنزل علیه کنز أو جاء معه ملک.
و قوله: «إِنَّما أَنْتَ نَذِیرٌ» جواب عن اقتراحهم بقولهم: لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ جاءَ مَعَهُ مَلَکٌ و قد تکرر فی مواضع من کلامه تعالی ذکر ما اقترحوه اقتصر فی بعضها علی ذکر مجی‌ء الملک و زید فی بعضها علیه غیره کاقتراح الإتیان بالله سبحانه لیشهد علی الرسالة و أن یکون له جنة یأکل منها و أن ینزل من السماء کتابا یقرءونه. و قد أجاب الله سبحانه عنها جمیعا بمثل ما أجاب به هاهنا و هو أن رسوله لیس له إلا الرسالة فلیس بیده و هو بشر رسول أن یجیبهم إلی ما اقترحوا به علیه إلا أن یشاء الله فی ذلک شیئا و یأذن فی إتیان آیة کما قال «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ:» المؤمن:- 78.
ثم عقب قوله: «إِنَّما أَنْتَ نَذِیرٌ» بقوله: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ لتتمیم الجواب عن اقتراحهم علی النبی ص بالمعجزات و محصله: أن النبی ص بشر مثلهم و لم یؤمر إلا بالإنذار و هو الرسالة بإعلام الخطر، و القیام بالأمور کلها و تدبیرها سواء کانت جاریة علی العادة أو خارقة لها إنما هو إلی الله سبحانه فلا وجه لتعلقهم بالنبی ص فیما لیس إلیه.
و ذلک أن الله سبحانه هو الموجد للأشیاء کلها و فاطرها و هو القائم علی کل شی‌ء فیما یجری علیه من النظام فما من شی‌ء إلا و هو تعالی المبدأ فی أمره و شأنه و المنتهی سواء الأمور الجاریة علی العادة و الخارقة لها فهو تعالی الذی یسلم إلیه أمره و یدبر شأنه فهو تعالی الوکیل علیه فإن الوکیل هو الذی یسلم إلیه الأمر و ینفذ فیه منه الحکم فهو تعالی علی کل شی‌ء وکیل.
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و بذلک یظهر أن قوله: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ بمعونة من قوله: «إِنَّما أَنْتَ نَذِیرٌ» یفید قصر القلب فإنهم سألوا النبی ص أمرا لیس إلیه و إنما هو إلی الله تعالی.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ» قد تقدم من الکلام ما یصح به أخذ «أَمْ متصلة لکون قوله: «فَلَعَلَّکَ تارِکٌ إلخ، فی معنی الاستفهام، و التقدیر: أ فأنت تارک بعض ما یوحی إلیک خوفا من اقتراحهم المعجزة أم یقولون إنک افتریته علینا فإن من المستبعد أن یقرأ علیهم کلامی ثم لا یؤمنوا به و قیل: إن أم مقطعة و المعنی: بل یقولون افتراه.
و قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ فی الکلام تحد ظاهر و الضمیر راجع إلی القرآن أو إلی السورة بما أنها قرآن و الفاء فی «فَأْتُوا» تفید تفریع الأمر علی قوله: «افْتَراهُ و فی الکلام حذف و إیصال رعایة للإیجاز، و التقدیر: قل لهم:
إن کان هذا القرآن مما افتریته علی الله کان من عندی و کان من الجائز أن یأتی بمثله غیری فإن کنتم صادقین فی دعواکم و مجدین غیر هازلین فأتوا بعشر سور مثله مفتریات و استعینوا فی ذلک بدعوة کل من تستطیعون من دون الله من أوثانکم الذین تزعمون أنهم آلهة تتسرعون إلیهم فی الحاجات و غیرهم من سائر الخلق حتی یتم لکم جمیع الأسباب و الوسائل و لا یبقی أحد ممن یطمع فی تأثیر إعانته و یرجی نفعه فی ذلک فلو کان من عندی لا من عند الله جاز أن تأتوا حینئذ بمثله.
و قد بان بهذا البیان أن التحدی بالقرآن فی الآیة الکریمة لیس من حیث نظمه و بلاغته فحسب فإنه تعالی یأمرهم بالاستمداد من کل من استطاعوا دعوته من دون الله سواء فی ذلک آلهتهم و غیر آلهتهم و فیهم من لا یعرف الکلام العربی أو جزالة نظمه و صفة بلاغته فالتحدی عام لکل ما یتضمنه القرآن الکریم من معارف حقیقیة و الحجج و البراهین الساطعة و المواعظ الحسنة و الأخلاق الکریمة و الشرائع الإلهیة و الأخبار الغیبیة و الفصاحة و البلاغة نظیر ما فی قوله تعالی «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً:»
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إسراء:- 88، و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک فی الکلام علی إعجاز القرآن فی الجزء الأول من الکتاب.
و بذلک یظهر فساد ما قیل إن جهة إعجاز القرآن إنما هی البلاغة و الفصاحة فی هذا النظم المخصوص لأنه لو کان جهة الإعجاز غیر ذلک لما قنع فی المعارضة بالافتراء و الاختلاق لأن البلاغة ثلاث طبقات فأعلی طبقاتها معجز و أدناها و أوسطها ممکن فالتحدی فی الآیة إنما وقع فی الطبقة العلیا منها، و لو کان وجه الإعجاز الصرفة لکان الرکیک من الکلام أبلغ فی باب الإعجاز.
و المثل المذکور فی الآیة لا یجوز أن یکون المراد به مثله فی الجنس لأن مثله فی الجنس یکون حکایته فلا یقع بها التحدی، و إنما یرجع فی ذلک إلی ما هو متعارف بین العرب فی تحدی بعضهم بعضا کما اشتهر من مناقضات امرئ القیس و علقمة و عمر بن کلثوم و الحارث بن حلزة و جریر و الفرزدق و غیرهم. انتهی.
فإن فیه أولا: أن لو کانت جهة الإعجاز فی القرآن هی بلاغته فحسب و هی أمر لا یعرفه غیر العرب لم یکن لتشریک غیرهم فی التحدی معنی، و لم یرجع قوله:
«وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ علی ما فیه من العموم و کذا قوله: «لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُ الآیة إلی معنی محصل و لکان من الواجب أن یقال: لئن اجتمعت العرب» و ادعوا من استطعتم من آلهتکم و من أهل لغتکم.
و ثانیا: أنه لو کانت جهة الإعجاز هی البلاغة فقط لم یصح الاحتجاج بمثل قوله «وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً:» النساء:- 82، الظاهر فی نفی مطلق الاختلاف فإن أکثر الاختلافات و هی التی یرجع إلی المعانی لا تضر بلاغة اللفظ.
و ثالثا: أنه تعالی یتحدی بمثل قوله «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ:» الطور:- 34، و بقوله فی سورة یونس «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ:» آیة- 38، و قد استفدنا فیما تقدم أن سورة یونس قبل سورة هود فی ترتیب النزول 
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و یؤیده الأثر، ثم بقوله فی هذه السورة: «فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ و لو کان جهة الإعجاز هی البلاغة خاصة لکانت هذه التحدیات خارجة عن النظم الطبیعی إذ لا یصح أن یکلف البلغاء من العرب المنکرین لکون القرآن من عند الله بإتیان مثل سورة منه ثم بعده بإتیان عشر سور مفتریات بل مقتضی الطبع أن یتحدی بتکلیفهم بإتیان مثل القرآن أجمع فإن عجزوا فبإتیان عشر سور مثله مفتریات فإن عجزوا فبإتیان سورة مثله.
و قد ذکر بعضهم فی التفصی عن هذا الإشکال أن الترتیب بین السور و نزول بعضها قبل بعض لا یستلزم الترتیب بین آیات السور فکم من آیة مکیة موضوعة فی سورة مدنیة و بالعکس فمن الجائز حینئذ أن تکون آیات التحدی بتمام القرآن نازلة قبل غیرها مطلقا ثم تکون آیة التحدی بعشر سور مفتریات نازلة بعدها، و آیة التحدی بسورة واحدة نازلة بعد الجمیع.
و فیه: أنه إنما ینفع لو صح نزول الآیات علی ما صوره و إلا فالإشکال علی حاله و الحق أن القرآن معجز فی جمیع صفاته المختصة به من بلاغة و فصاحة و ما فیه من المعارف الحقیقیة و الأخلاق الکریمة و الشرائع الإلهیة و القصص و العبر و الإخبار بالمغیبات و ما له من السلطان علی القلوب و الجمال الحاکم فی النفوس.
و أما الوجه فی التحدی بعشر سور مع ما فی سورة یونس من التحدی بواحدة فقد قال فی المجمع،: فإن قیل: لم ذکر التحدی مرة بعشر سور و مرة بسورة و مرة بحدیث مثله؟ فالجواب: أن التحدی إنما یقع بما یظهر فیه الإعجاز من منظوم الکلام فیجوز أن یتحدی مرة بالأقل و مرة بالأکثر. انتهی.
أقول: و هو یصلح وجها لأصل التحدی بالواحد و الکثیر و أما التحدی بالعشر بعد الواحدة و لا سیما علی ما یراه من کون إعجازه بالبلاغة فحسب فلا.
و ذکر بعضهم فی توجیه ذلک أن القرآن الکریم معجز فی جمیع ما یتضمنه من المعارف و الأخلاق و الأحکام و القصص و غیرها و ینعت به من الفصاحة و البلاغة
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و انتفاء الاختلاف، و إنما یظهر صحة المعارضة و الإتیان بالمثل عند إتیان عدة من السور یظهر به ارتفاع الاختلاف و خاصة من بین القصص المودعة فیها مع سائر الجهات کالفصاحة و البلاغة و المعارف و غیرها.
و إنما یتم ذلک بإتیان أمثال السور الطویلة التی تشتمل علی جمیع الشئون المذکورة و تتضمن المعرفة و القصة و الحجة و غیر ذلک کسورتی الأعراف و الأنعام.
و التی نزلت من السور الطویلة القرآنیة مما یشتمل علی جمیع الفنون المذکورة قبل سورة هود علی ما ورد فی الروایة هی سورة الأعراف و سورة یونس و سورة مریم و سورة طه و سورة الشعراء و سورة النمل و سورة القصص و سورة القمر و سورة ص فهذه تسع من السور عاشرتها سورة هود، و هذا الوجه هو فی التحدی بأمرهم أن یأتوا بعشر سور مثله مفتریات، انتهی بتلخیص منا و قد أطنب فی کلامه.
أقول: فیه أولا: أن لا تعویل علی الأثر الذی عول علیه فی ترتیب نزول السور فإنما هو من الآحاد التی لا تخلو عن ضعف و لا ینبغی بناء البحث التفسیری علی أمثالها.
و ثانیا: أن ظاهر قوله: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ أن رمیهم النبی ص بالافتراء علی الله سبحانه قول تقولوه بالنسبة إلی جمیع السور القرآنیة طویلتها و قصیرتها من غیر أن یخصوا به سورة دون سورة فمن الواجب أن یجابوا بما یحسم مادة الشبهة بالنسبة إلی کل سورة قرآنیة، و التحدی بما یفی بذلک، و عجزهم عن إتیان عشر سور مفتریات طویلة تجمع الفنون القرآنیة لا یثبت به کون الجمیع حتی السور القصار کسورتی الکوثر و العصر من عند الله اللهم إلا ببیان آخر یضم إلیه و اللفظ خال من ذلک.
و ثالثا: أن قوله: «بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ إن کان ما فیه من الضمیر راجعا إلی القرآن کما هو ظاهر کلام هذا القائل أفاد التحدی بإتیان عشر سور مفتریات مثله مطلقا سواء فی ذلک الطوال و القصار فتخصیص التحدی بعشر سور طویلة جامعة
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تقیید للفظ الآیة من غیر مقید و هو تحکم و أشد منه تحکما القول بأن المراد بالمثل مثل السور العشر التی عدها.
و إن کان الضمیر راجعا إلی سورة هود کان مستبشعا من القول و کیف یستقیم أن یقال لمن یقول: إن سورة الکوثر و المعوذتین من الافتراء علی الله: ائت بعشر سور مفتریات مثل سورة هود و یقتصر علی ذلک؟ اللهم إلا أن یهذروا بأن سورة هود وحدها من الافتراء علی الله تعالی فیتحدی عندئذ بأن یأتوا بمثلها، و لم نسمع أحدا منهم تفوه بذلک.
و یمکن أن یقال فی وجه الاختلاف الذی یلوح من آیات التحدی کقوله «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ:» یونس:- 38 الظاهر فی التحدی بسورة واحدة و قوله: «فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ الظاهر فی التحدی بعدد خاص فوق الواحد و قوله «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ:» الطور:- 34 الظاهر فی التحدی بحدیث یماثل القرآن و إن کان دون السورة أن کل واحدة من الآیات تؤم غرضا خاصا فی التحدی.
بیان ذلک: أن جهات القرآن و شئونه التی تتقوم به حقیقته و هو کتاب إلهی مضافا إلی ما فی لفظه من الفصاحة و فی نظمه من البلاغة إنما ترجع إلی معانیه و مقاصده لست أعنی من المعنی ما یقصده علماء البلاغة فی قولهم: إن البلاغة من صفات المعنی و الألفاظ مطروحة فی الطریق یعنون به المفاهیم من جهة ترتبها الطبعی فی الذهن فإن الذی یعنون به من المعنی موجود فی الکذب الصریح من الکلام و فی الهزل و فی الفحش و الهجو و الفریة إذا جرت علی أسلوب البلاغة و توجد فی الکلام الموروث من البلغاء نظما و نثرا شی‌ء کثیر من هذه الأمور.
بل المراد من معنی القرآن و مقصده ما یصفه تعالی بأنه کتاب حکیم، و نور مبین، و قرآن عظیم، و فرقان، و هاد یهدی إلی الحق و إلی طریق مستقیم، و قول فصل و لیس بالهزل، و کتاب عزیز لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه، و ذکر و أنه یحکم بین الناس فیما اختلفوا فیه، و أنه شفاء و رحمة للمؤمنین و لا یزید الظالمین إلا خسارا، و أنه تبیان لکل شی‌ء و لا یمسه إلا المطهرون.
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فمن البین أن هذه کلها صفات لمعنی القرآن. و لیست صفات لما یقصده علماء البلاغة بالمعنی البلیغ الذی ربما یشتمل علیه الباطل من الکلام الذی یسمیه القرآن الکریم لغوا من القول و إثما و ینهی الإنسان عن تعاطیه و التفوه به و إن کان بلیغا بل المعنی المتصف بهذه الصفات هو شی‌ء من المقاصد الإلهیة التی تجری علی الحق الذی لا یخالطه باطل، و تقع فی صراط الهدایة، و یکون الکلام المشتمل علی معنی هذا نعته و غرض هذا شأنه هو الذی تتعلق العنایة الإلهیة بتنزیله و جعله رحمة للمؤمنین و ذکرا للعالمین.
و هذا هو الذی یصح أن یتحدی به بمثل قوله: «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ فإنا لا نسمی الکلام حدیثا إلا إذا اشتمل علی غرض هام یتحدث به فینقل من ضمیر إلی ضمیر، و کذا قوله: «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ فإن الله لا یسمی جماعة من آیات کتابه و إن کانت ذات عدد سورة إلا إذا اشتملت علی غرض إلهی تتمیز بها من غیرها.
و لو لا ذلک لم یتم التحدی بالآیات القرآنیة و کان للخصم أن یختار من مفردات الآیات عددا ذا کثرة کقوله تعالی: «وَ الضُّحی «وَ الْعَصْرِ» «وَ الطُّورِ» «فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ «مُدْهامَّتانِ «الْحَاقَّةُ» «مَا الْحَاقَّةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ» «الرَّحْمنُ «مَلِکِ النَّاسِ» «إِلهِ النَّاسِ «وَ خَسَفَ الْقَمَرُ» «کَلَّا وَ الْقَمَرِ» «سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ» إلی غیر ذلک من مفردات الآیات ثم یقابل کلا منها بما یناظرها من الکلام العربی من غیر أن یضمن ارتباط بعضها ببعض و اشتمالها علی غرض یجمعها و یخرجها فی صورة الوحدة.
فالذی کلف به الخصم فی هذه التحدیات هو أن یأتی بکلام یماثل القرآن مضافا إلی بلاغة لفظه فی بیان بعض المقاصد الإلهیة المشتملة علی أغراض منعوته بالنعوت التی ذکرها الله سبحانه.
و الکلام الإلهی مع ما تحدی به فی آیات التحدی یختلف بحسب ما یظهر من خاصته فمجموع القرآن الکریم یختص بأنه کتاب فیه ما یحتاج إلیه نوع الإنسان إلی یوم القیامة من معارف أصلیة و أخلاق کریمة و أحکام فرعیة، و السورة من القرآن تختص ببیان جامع لغرض من الأغراض الإلهیة المتعلقة بالهدی و دین الحق علی بلاغتها
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الخارقة و هذه خاصة غیر الخاصة التی یختص بها مجموع القرآن الکریم، و العدة من السور کالعشر و العشرین منها تختص بخاصة أخری و هی بیان فنون من المقاصد و الأغراض و التنوع فیها فإنها أبعد من احتمال الاتفاق فإن الخصم إذا عجز عن الإتیان بسورة واحدة کان من الممکن أن یختلج فی باله أن عجزه عن الإتیان بها إنما یدل علی عجز الناس عن الإتیان بمثلها لا علی کونها نازلة من عند الله موحاة بعلمه فمن الجائز أن یکون کسائر الصفات و الأعمال الإنسانیة التی من الممکن فی کل منها أن یتفرد به فرد من بین أفراد النوع اتفاقا لتصادق أسباب موجبة لذلک کفرد من الإنسان موصوف بأنه أطول الأفراد أو أکبرهم جثة أو أشجعهم أو أسخاهم أو أجبنهم أو أبخلهم.
و هذا الاحتمال و إن کان مدفوعا عن السورة الواحدة من القرآن أیضا التی یقصدها الخصم بالمعارضة فإنها کلام بلیغ مشتمل علی معان حقة ذات صفات کریمة خالیة عن مادة الکذب، و ما هذا شأنه لا یقع عن مجرد الاتفاق و الصدفة من غیر أن یکون مقصودا فی نفسه ذا غرض یتعلق به الإرادة.
إلا أنه أعنی ما مر من احتمال الاتفاق و الصدفة عن السور المتعددة أبعد لأن إتیان السورة بعد السورة و بیان الغرض بعد الغرض و الکشف عن خبی‌ء بعد خبی‌ء لا یدع مجالا لاحتمال الاتفاق و الصدفة و هو ظاهر.
إذا تبین ما ذکرناه ظهر أن من الجائز أن یکون التحدی بمثل قوله «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً:» إسراء:- 88 واردا مورد التحدی بجمیع القرآن لما جمع فیه من الأغراض الإلهیة و یختص بأنه جامع لعامة ما یحتاج إلیه الناس إلی یوم القیامة، و قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ لما فیها من الخاصة الظاهرة و هی أن فیها بیان غرض تام جامع من أغراض الهدی الإلهی بیانا فصلا من غیر هزل، و قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ» تحدیا بعشر من السور القرآنیة لما فی ذلک من التفنن فی البیان و التنوع فی الأغراض من جهة الکثرة، و العشرة من ألفاظ الکثرة کالمائة و الألف 
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قال تعالی «یَوَدُّ أَحَدُهُمْ لَوْ یُعَمَّرُ أَلْفَ سَنَةٍ:» البقرة:- 96.
فالمراد بعشر سور- و الله أعلم- السور الکثیرة الحائزة لبعض مراتب الکثرة المعروفة بین الناس فکأنه قیل: فأتوا بعده من سورها و لتکن عشرا لیظهر به أن تنوع الأغراض القرآنیة فی بیانه المعجز لیس إلا من قبل الله.
و أما قوله: «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ فکأنه تحد بما یعم التحدیات الثلاثة السابقة فإن الحدیث یعم السورة و العشر سور و القرآن کله فهو تحد بمطلق الخاصة القرآنیة و هو ظاهر.
بقی هنا أمران أحدهما أنه: لم یقع فی شی‌ء من آیات التحدی المذکورة توصیف ما یأتی به الخصم بالافتراء إلا فی هذه الآیة إذ قیل فیها: «فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ بخلاف قوله: «فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ فلم یقل فیه: «فأتوا بسورة مثله مفتراة» و کذا فی سائر آیات التحدی.
و لعل الوجه فی ذلک أن نوع العنایة فی الآیة المبحوث عنها غیر نوع العنایة فی سائر آیات التحدی فإن العنایة فی سائر الآیات متعلقة بأنهم لا یقدرون علی الإتیان بمثل القرآن أو بمثل السورة لما أنه قرآن مشتمل علی جهات لا تتعلق بها قدرة الإنسان و لا یظهر علیها غیره تعالی و قد أطلق القول فیها إطلاقا.
و أما هذه الآیة فلما عقبت بقوله: «فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ دل ذلک علی أن التحدی فیها إنما هو بکون القرآن متضمنا لما یختص علمه بالله تعالی و لا سبیل لغیره إلیه، و هذا أمر لا یقبل الافتراء بذاته فکأنه قیل: إن هذا القرآن لا یقبل بذاته افتراء فإنه متضمن لأمور من العلم الإلهی الذی لا سبیل لغیره تعالی إلیه، و إن ارتبتم فی ذلک فأتوا بعشر سور مثله مفتریات تدعون أنها افتراء، و استعینوا بمن استطعتم من دون الله فإن لم تقدروا علیه فاعلموا أنه من العلم المخصوص به تعالی. فافهم ذلک.
و ثانیهما: معنی التحدی بالمثل حیث قیل: «بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ «بِحَدِیثٍ 
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مِثْلِهِ «بِسُورَةٍ مِثْلِهِ «بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ و الوجه الظاهر فیه أن الکلام لما کان آیة معجزة فلو أتی إنسان بما یماثله لکفی فی إبطال کونه آیة معجزة و لم یحتج إلی الإتیان بما یترجح علیه فی صفاته و یفضل علیه فی خواصه.
و ربما یورد علیه أن عدم قدرة غیره (ص) علی ذلک لا یدل علی کونه معجزة غیر مستندة إلیه لأن صفات الکمال التی توجد فی النوع الإنسانی کالبلاغة و الکتابة و الشجاعة و السخاء و غیرها لها مراتب متفاوتة مختلفة یفضل بعضها علی بعض، و إذا کان کذلک کان من المراتب ما هو فوق الجمیع و هو غایة ما یمکن أن ترتقی إلیه النفس الإنسانیة البتة.
فکل صفة من صفات الکمال یوجد بین الأفراد الموصوفین بها من هو حامل للدرجة العلیا و الغایة القصوی منها بحیث لا یعدله غیره و لا یعارضه أحد ممن سواه فبالضرورة بین أفراد الإنسان عامة من هو أبلغهم أو أکتبهم أو أشجعهم أو أسخاهم کما أن بینهم من هو أطولهم قامة و أکبرهم جثة، و لم لا یجوز أن یکون النبی ص أفصح الناس جمیعا و أبلغهم و القرآن من کلامه الذی لا یسع لأحد أن یعارضه فیه لوقوفه موقفا لیس لغیره فیه موضع قدم فلا؟ یکون عندئذ عجز غیره عن الإتیان دلیلا علی کونه کلاما إلهیا غیر بشری لجواز کونه کلاما بشریا مختصا به (ص) مضنونا عن غیره. هذا.
و یدفعه أن الصفات الإنسانیة التی یقع فیها التفاضل و إن کانت علی ما ذکر لکنها أیاما کانت فهی مما تسمح بها الطبیعة الإنسانیة بما أودع الله فیها من الاستعداد من غیر أن تنشأ عن اتفاق و من غیر سبب یمکن الفرد الموصوف من الاتصاف بها.
و إذا کان کذلک و فرض فرد من الإنسان اختص بصفة فاضلة لا یعدله غیره و لا یفوقه سواه کان لغیره أن یسلک ما مهده من السبیل و یتعود بالتمرن و التدرب و الارتیاض بما یأتیه من الأعمال التی تصدر عما عنده من صفة الکمال فیأتی بما یماثل بعض ما یختص به من الکمال و یقلده فی نبذة من أعماله و إن لم یقدر علی أن یزاحمه فی الجمیع و یماثله فی الکل، و یبقی للفرد النابغ المذکور مقام الأصالة و السبقة و التقدم 
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فی ذلک فالحاتم مثلا و إن کان هو المتفرد غیر المعارض فی سخائه و جوده من غیر أن یسع غیره أن یتقدم علیه و یسبقه لکن من الممکن أن یرتاض مرتاض فی سبیله فیتمرن و یتدرب فیه فیأتی بشی‌ء من نوع سخائه و جوده و إن لم یقدر علی مزاحمته فی الجمیع و فی أصل مقامه، و الکمالات الإنسانیة التی هی منابع للأعمال سبیلها جمیعا هذا السبیل، و یتمکن الإنسان بالتمرن و التدرب علی سلوک سبیل السابقین المبدعین فیها و الإتیان بشی‌ء من أعمالهم و إن لم یسع مزاحمتهم فی أصل موقفهم.
فلو کان القرآن من کلام النبی ص علی فرض أنه أبلغ إنسان و أفصحه کان من الجائز أن یهتم غیره فیتمرن علی سلوک ما أبدعه فی کلامه من النظم البدیع فیقدر علی تقلیده فی شی‌ء من الکلام و إتیان شی‌ء من القول بسورة مثله و إن لم یقدر علی تقلید القرآن کله و الإتیان بجمیعه.
و لم یقل فیما تحدی به: فلیأتوا بحدیث أبلغ منه أو أحسن أو بسورة هی أبلغ أو أحسن حتی یقال: إن القرآن أبلغ کلام بشری أو أحسنه لیس هناک ما هو أبلغ أو أحسن منه حتی یأتی به آت فلا یدل عدم القدرة علی الإتیان بذلک علی کونه کلاما لغیر البشر، بل إنما قال: «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ «قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ و هکذا و فی وسع البشر الإتیان بمثل کلام غیره من البشر و إن فرض کون ذلک الغیر ذا موقف من الکلام لا یعارضه غیره علی ما بیناه فالشبهة مندفعة بقوله تعالی «مِثْلِهِ .
قوله تعالی: «فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ وَ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ إجابة الدعوة و استجابتها بمعنی.
و الظاهر من السیاق أن الخطاب فی الآیة للمشرکین، و أنه من تمام کلام النبی ص الذی أمر بقوله تعالی: «قُلْ إن یلقیه إلیهم، و علی هذا فضمیر الجمع فی قوله: «فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا» راجع إلی الآلهة و کل من استعانوا به المدلول علیهم بقوله: «وَ ادْعُوا مَنِ اسْتَطَعْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ .
و المعنی: فإن لم یستجب لکم معاشر المشرکین هؤلاء الذین دعوتموهم من 
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آلهتکم و من بلغاء أهل لسانکم العارفین بأسالیب الکلام و علماء أهل الکتاب الذین عندهم الکتب السماویة و أخبار الأنبیاء و الأمم و الکهنة المستمدین من إلقاء شیاطین الجن، و جهابذة العلم و الفهم من سائر الناس المتعمقین فی المعارف الإنسانیة بأطرافها فاعلموا أنما أنزل هذا القرآن بعلم الله و لم یختلق عن علمی أنا و لا غیری ممن تزعمون أنه یعلمنی و یملی علی، و اعلموا أیضا أن ما أدعوکم إلیه من التوحید حق فإنه لو کان هناک إله من دون الله لنصرکم علی ما دعوتموه إلیه فهل أنتم أیها المشرکون مسلمون لله تعالی منقادون لأمره؟.
فقوله تعالی: «فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ فی معنی قولنا: فإن لم تقدروا علی المعارضة بعد الاستعانة و الاستمداد بمن استطعتم أن تدعوهم من دون الله، و ذلک أن الأسباب التی توجب قدرتهم علی المعارضة هی ما عندهم من قدرة البیان و قریحة البلاغة و هم یرون أن ذلک من مواهب آلهتهم من دون الله و کذا ما عند آلهتهم مما لم یهبوهم بعد، و لهم أن یؤیدوهم به إن شاءوا علی زعمهم، و أیضا ما عند غیر آلهتهم من المدد، و إذا لم یستجبهم الذین یدعونهم فی معارضة القرآن فقد ارتفع جمیع الأسباب الموجبة لقدرتهم و ارتفعت بذلک قدرتهم فعدم إجابته الشرکاء علی معارضة القرآن ملازم لعدم قدرتهم علیها حتی بما عند أنفسهم من القدرة ففی الکلام کنایة.
و قوله: «فَاعْلَمُوا أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ الظاهر أن المراد بعلم الله هو العلم المختص به و هو الغیب الذی لا سبیل لغیره تعالی إلیه إلا بإذنه کما قال تعالی «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ:» النساء:- 166، و قال «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ:» یوسف:- 102، و قال «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ:» الجن:- 27، و قال «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ:» الواقعة:- 80.
فالمعنی: فإن لم تقدروا علی معارضته بأی سبب ممد تعلقتم به من دون الله فتیقنوا أنه لم ینزل إلا عن سبب غیبی و أنه من أنباء الغیب الذی یختص به تعالی فهو الذی أنزله علی و کلمنی به و أراد تفهیمی و تفهیمکم بما فیه من المعارف الحقة و ذخائر الهدایة.
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و ذکر بعضهم أن المراد به أنه إنما أنزل علی علم من الله بنزوله و شهادة منه له، و ذکر آخرون أن المراد أنه إنما أنزل بعلم من الله أنه لا یقبل المعارضة أو بعلم من الله بنظمه و ترتیبه و لا یعلم غیره ذلک و هذه معان واهیة بعیدة عن الفهم.
و الجملة أعنی قوله: «أَنَّما أُنْزِلَ بِعِلْمِ اللَّهِ إحدی النتیجتین المأخوذتین من عدم استجابة شرکائهم لهم. و النتیجة الأخری قوله: «وَ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» و لزوم هذه النتیجة من وجهین: أحدهما: أنهم إذا دعوا آلهتهم لما یهمهم من الأمور فلم یجیبوهم کشف ذلک عن أنهم لیسوا بآلهة فلیس الإله إلا من یجیب المضطر إذا دعاه و خاصة إذا دعاه لما فیه نفع الإله المدعو فإن القرآن الذی أتی به النبی ص کان یقطع دابرهم و یمیت ذکرهم و یصرف الناس عن التوجه إلیهم فإذا لم یجیبوا أولیاءهم إذا دعوهم لمعارضة کتاب هذا شأنه کان ذلک من أوضح الدلیل علی نفی ألوهیتهم.
و ثانیهما: أنه إذا صح أن القرآن حق نازل من عند الله صادق فیما یخبر به، و مما یخبر به أنه لیس مع الله إله آخر علم بذلک أنه لا إله إلا الله سبحانه.
و قوله: «فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ أی لما علمتم و اتضح لکم من جهة عدم استجابة شرکائکم من دون الله و عجزکم عن المعارضة فهل أنتم مسلمون لما وقع علیه علمکم هذا من توحید الله سبحانه و کون هذا القرآن کتابا نازلا بعلمه؟ و هو أمر بالإسلام فی صورة الاستفهام هذا کله ما یقتضیه ظاهر الآیة.
و قیل: إن الخطاب فی قوله: «فَإِلَّمْ یَسْتَجِیبُوا لَکُمْ إلخ، للنبی ص خوطب بلفظ الجمع تعظیما له و تفخیما لشأنه و ضمیر الجمع الغائب راجع إلی المشرکین أی فإن لم یستجب المشرکون لما دعوتهم أیها النبی إلیه من المعارضة فاعلم أنه منزل بعلم الله و أن الله واحد فهل أنت مسلم لأمره.
و فیه أنه قد صح أن التعظیم بلفظ الجمع و الکثرة یختص فی الکلام العربی بالمتکلم و أما الخطاب و الغیبة فلا تعظیم فیها بلفظ الجمع.
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مضافا إلی أن استناد الوحی الإلهی و التکلیم الربانی إلیه تعالی استناد ضروری لا یقبل الشک حتی یستعان علیه بالدلیل فما یتلقاه النبی ص دلالته علی کونه کلاما من الله دلالة ضروریة غیر محتاجة إلی حجة حتی یحتج علیه بعدم إجابة المشرکین إلی معارضة القرآن و عجزهم عنها بخلاف کلام المخلوقین من الإنسان و الجن و الملک و أی هاتف آخر فإنه یحتاج فی حصول العلم باستناده إلی متکلمه إلی دلیل خارجی من حسن أو عقل، و قد تقدمت إشارة إلی ذلک فی قصة زکریا من سورة آل عمران، و سیجی‌ء البحث المستوفی عن ذلک فیما یناسبه من المورد إن شاء الله تعالی.
علی أن خطاب النبی ص بمثل قوله: «وَ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»، و قوله:
«فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ لا یخلو عن بشاعة. علی أن نفس الاستدلال أیضا غیر تام کما سنبین.
و قیل: إن الخطاب فی الآیة للنبی ص و المؤمنین جمیعا أو للمؤمنین خاصة لأن المؤمنین یشارکونه (ص) فی الدعوة الدینیة و التحدی بالقرآن الذی هو کتاب ربهم المنزل علیهم و المعنی: فإن لم یستجب المشرکون لکم فی المعارضة فاعلموا أن القرآن منزل بعلم الله و أن لا إله إلا هو فهل تسلمون أنتم لله؟.
و لما تفطن بعضهم أن لا معنی لدعوة المؤمنین و هم مؤمنون بالله وحده و بکتابه إلی العلم بأنه کتاب نازل من عند الله و بأنه تعالی واحد لا شریک له أصلحه بأن المراد فاثبتوا علی علمکم أنه إنما أنزل بعلم الله و ازدادوا به إیمانا و یقینا و أنه لا إله إلا هو و لا یستحق العبادة سواه فهل أنتم ثابتون علی إسلامکم و الإخلاص فیه؟.
و فیه أنه تقیید للآیة من غیر مقید و الحجة غیر تامة و ذلک أن المشرکین لو کانوا وقفوا موقف المعارضة بما عندهم من البضاعة و استعانوا علیها بدعوة آلهتهم و سائر من یطمعون فیه من الجن و الإنس ثم عجزوا کان ذلک دلیلا واضحا یدلهم علی أن القرآن فوق کلام البشر و تمت بذلک الحجة علیهم، و أما عدم استجابة الکفار للمعارضة فلیس یدل علی کونه من عند الله لأنهم لم یأتمروا بما أمروا به بقوله:
«فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ إما لعلمهم بأنه کلام الله الحق و إنما کان قولهم:
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«افْتَراهُ قولا ناشئا عن العناد و اللجاج لا عن إذعان به أو شک فیه، أو لأنهم کانوا آیسین من استجابة شرکائهم للدعوة علی المعارضة، أو لأنهم کانوا هازلین فی قولهم ذلک یهذرون هذرا.
و بالجملة عدم استجابة المشرکین للنبی ص أو للمؤمنین أو لهم جمیعا لا یدل بنفسه علی کون القرآن نازلا من عند الله إلا إذا کان عدم الاستجابة المذکورة بعد تحقق دعوتهم شرکاءهم إلی المعارضة و عدم استجابتهم لهم، و لم یتحقق من المشرکین دعوة علی هذه الصفة، و مجرد عدم استجابة المشرکین أنفسهم لا ینفع شیئا، و لا یبقی إلا أن یقال: إن معنی الآیة: فإن دعا المشرکون من استطاعوا من دون الله فلم یستجیبوا لهم و لم یستجب المشرکون لکم أیها النبی و معاشر المؤمنین فاعلموا أنما أنزل بعلم الله إلخ، و هذا هو الذی أومأنا إلیه آنفا أنه تقیید للآیة من غیر مقید.
علی أن فیه أمرا للمؤمنین أن یهتدوا فی إیمانهم و یقینهم بأمر فرضی غیر واقع و کلامه تعالی یجل عن ذلک، و لو أریدت الدلالة علی أنهم غیر قادرین علی ذلک و إن دعوا شرکاءهم إلی المعارضة کان من حق الکلام أن یقال: فإن لم یستجیبوا لکم و لن یستجیبوا فاعلموا إلخ، کما قیل کذلک فی نظیره قال تعالی «وَ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِمَّا نَزَّلْنا عَلی عَبْدِنا فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِنْ مِثْلِهِ وَ ادْعُوا شُهَداءَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ فَإِنْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ لَنْ تَفْعَلُوا فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ أُعِدَّتْ لِلْکافِرِینَ:» البقرة:- 24.
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها نُوَفِّ إِلَیْهِمْ أَعْمالَهُمْ فِیها وَ هُمْ فِیها لا یُبْخَسُونَ التوفیة إیصال الحق إلی صاحبه و إعطاؤه له بکماله، و البخس نقص الأجر.
و فی الآیة تهدید لهؤلاء الذین لا یخضعون للحق لما جاءهم و لا یسلمون له إیثارا للحیاة الدنیا و نسیانا للآخرة، و بیان لشی‌ء من سنة الأسباب القاضیة علیهم بالیأس من نعیم الحیاة الآخرة.
و ذلک أن العمل کیفما کان فإنما یسمح للإنسان بالغایة التی أرادها به و عمله 
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لأجلها،- فإن کانت غایة دنیویة تصلح شئون الحیاة الدنیا من مال و جمال و حسن حال ساقه العمل- إن أعانته سائر الأسباب العاملة- إلی ما یرجوه بالعمل و أما الغایات الأخرویة فلا خبر عنها لأنها لم تقصد حتی تقع، و مجرد صلاحیة العمل لأن یقع فی طریق الآخرة و ینفع فی الفوز بنعیمها کالبر و الإحسان و حسن الخلق لا یوجب الثواب و ارتفاع الدرجات ما لم یقصد به وجه الله و دار ثوابه.
و لذلک عقبه بقوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَیْسَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ إِلَّا النَّارُ وَ حَبِطَ ما صَنَعُوا فِیها وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ فأخبر أنهم إذا وردوا الحیاة الآخرة وقعوا فی دار حقیقتها أنها نار تأکل جمیع أعمالهم فی الحیاة کما تأکل النار الحطب و تبیر و تهلک کل ما تطیب به نفوسهم من محاسن الوجود، و تحبط جمیع ما صنعوا فیها و تبطل ما أسلفوا من الأعمال فی الدنیا، و لذلک سماها سبحانه فی موضع آخر بدار البوار أی الهلاک فقال تعالی «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها:» إبراهیم:- 29، و بذلک یظهر أن کلا من قوله: «وَ حَبِطَ ما صَنَعُوا فِیها» و قوله: «وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ یفسر قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَیْسَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ إِلَّا النَّارُ» نوعا ما من التفسیر.
و بما تقدم یظهر أولا: أن المراد من توفیة أعمالهم إلیهم توفیة نتائجها و إیصال الآثار التی لها بحسب نظام الأسباب و المسببات لا ما یقصده الفاعل بفعله و یرجوه بمسعاه فإن الذی یناله الفاعل فی هذه النشأة بفعله هو نتیجة الفعل التی یعینه سائر الأسباب العاملة علیها لا ما یؤمه الفاعل کیفما کان فما کل ما یتمنی المرء یدرکه.
و قد عبر تعالی عن هذه الحقیقة فی موضع آخر بقوله «وَ مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ نَصِیبٍ:» الشوری:- 20، فقال تعالی: «نُؤْتِهِ مِنْها» و لم یقل: نؤته إیاها، و قال فی موضع آخر: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً:» إسراء:- 18 فذکر ما یریده الإنسان من الدنیا و یناله منها و زاد بیانا أنه لیس کل من یرید أمرا یناله و لا کل ما یراد ینال بل الأمر إلی الله سبحانه یعطی ما یشاء و یمنع ما یشاء و یقدم من یرید و یؤخر من یرید علی ما تجری علیه سنة الأسباب.
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و ثانیا: أن الآیتین أعنی قوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها نُوَفِّ إِلَیْهِمْ أَعْمالَهُمْ إلی آخر الآیتین تبینان حقیقة من الحقائق الإلهیة.



(بحث روائی)

فی الکافی،: فی قوله تعالی: «أَلا إِنَّهُمْ یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ الآیة: بإسناده عن ابن محبوب عن جمیل بن صالح عن سدیر عن أبی جعفر (ع) قال: أخبرنی جابر بن عبد الله أن المشرکین کانوا- إذا مروا برسول الله ص حول البیت- طأطأ أحدهم رأسه و ظهره هکذا- و غطی رأسه بثوب لا یراه رسول الله ص- فأنزل الله: «أَلا إِنَّهُمْ یَثْنُونَ الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن أبی رزین قال": کان أحدهم یحنی ظهره و یستغشی بثوبه.
و فی المجمع، روی عن علی بن الحسین و أبی جعفر و جعفر بن محمد (ع): یثنونی علی یفعوعل.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الفضیل عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: أتی رسول الله ص رجل من أهل البادیة فقال: یا رسول الله إن لی بنین و بنات و إخوة و أخوات- و بنی بنین و بنی بنات و بنی إخوة و بنی أخوات- و المعیشة علینا خفیفة- فإن رأیت یا رسول الله أن تدعو الله أن یوسع علینا-.
قال: و بکی فرق له المسلمون- فقال رسول الله ص: «ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ- إِلَّا عَلَی اللَّهِ رِزْقُها وَ یَعْلَمُ مُسْتَقَرَّها وَ مُسْتَوْدَعَها- کُلٌّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ من کفل بهذه الأفواه- المضمونة علی الله رزقها صب الله علیه الرزق صبا- کالماء المنهمر إن قلیل فقلیلا- و إن کثیر فکثیرا. قال: ثم دعا رسول الله ص و أمن له المسلمون-.
قال: قال أبو جعفر (ع): فحدثنی من رأی الرجل فی زمن عمر- فسأله عن 
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حاله فقال: من أحسن من خوله حلالا و أکثرهم مالا.
و فی الدر المنثور، أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن مسعود عن النبی ص قال: إذا کان أجل أحدکم بأرض أتیحت له إلیها حاجة- حتی إذا بلغ أقصی أثره منها فیقبض- فتقول الأرض یوم القیامة: هذا ما استودعتنی.
أقول: و الروایة غیر ظاهرة فی تفسیر الآیة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص فی حجة الوداع: ألا إن الروح الأمین نفث فی روعی- أنه لا تموت نفس حتی تستکمل رزقها- فاتقوا الله و أجملوا فی الطلب، و لا یحملنکم استبطاء شی‌ء من الرزق- أن تطلبوه بشی‌ء من معصیة الله- فإن الله تعالی قسم الأرزاق بین خلقه حلالا- و لم یقسمها حراما فمن اتقی الله و صبر أتاه رزقه من حله، و من هتک حجاب ستر الله عز و جل- و أخذه من غیر حله قص به من رزقه الحلال- و حوسب علیه.
أقول: الروایة من المشهورات رواها العامة و الخاصة بطرق کثیرة.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الهذیل عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله قسم الأرزاق بین عباده- و أفضل فضلا کبیرا لم یقسمه بین أحد قال الله: «وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ :
أقول: و الروایة مرویة عن النبی ص 
، و قد تقدمت بعض ما فی هذا المعنی من الأخبار فی ذیل قوله تعالی «وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ:» سورة آل عمران آیة- 27، و قوله تعالی «وَ سْئَلُوا اللَّهَ مِنْ فَضْلِهِ:» سورة النساء: آیة- 32.
و فی الکافی، عن أبی عبد الله (ع) قال: کان أمیر المؤمنین (ع) کثیرا ما یقول: اعلموا علما یقینا أن الله جل و عز لم یجعل للعبد- و إن اشتد جهده، و عظمت حیلته و کثرت مکایده- أن یسبق ما سمی له فی الذکر الحکیم. أیها الناس إنه لن یزداد امرؤ نقیرا بحذقه، و لن ینقص امرؤ نقیرا لحمقه- فالعالم بهذا العامل به أعظم الناس راحة فی منفعته- و العالم بهذا التارک له أعظم الناس شغلا فی مضرته، و رب 
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منعم علیه مستدرج بالإحسان إلیه- و رب مغرور فی الناس مصنوع له-.
فاتق الله أیها الساعی عن سعیک، و قصر من عجلتک، و انتبه من سنة غفلتک- و تفکر فیما جاء عن الله عز و جل علی لسان نبیه ص.
الحدیث.
و فی الکافی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن عبد الله بن الحجاج عن أبی عبد الله (ع) قال: إن محمد بن المنکدر کان یقول: ما کنت أظن أن علی بن الحسین یدع خلقا- أفضل منه حتی رأیت ابنه محمد بن علی- فأردت أن أعظه فوعظنی- فقال له أصحابه:
بأی شی‌ء وعظک؟ فقال: خرجت إلی بعض نواحی المدینة فی ساعة حارة- فلقینی أبو جعفر محمد بن علی و کان رجلا بادنا ثقیلا- و هو متکئ علی غلامین أسودین أو مولیین- فقلت فی نفسی: سبحان الله- شیخ من أشیاخ قریش فی هذه الساعة علی مثل هذه الحالة- فی طلب الدنیا أما إنی لأعظنه-.
فدنوت منه و سلمت علیه فرد علی بنهر و هو ینصاب عرقا- فقلت: أصلحک الله شیخ من أشیاخ قریش فی هذه الساعة- علی هذه الحالة فی طلب الدنیا- أ رأیت لو جاء أجلک و أنت علی هذه الحال؟ فقال: لو جاءنی الموت و أنا علی هذه الحال- جاءنی و أنا فی طاعة من طاعة الله عز و جل- أکف بها نفسی و عیالی عنک و عن الناس، و إنما کنت أخاف أن جاءنی الموت- و أنا علی معصیة من معاصی الله. فقلت: صدقت یرحمک الله- أردت أن أعظک فوعظتنی.
و فیه، بإسناده عن عبد الأعلی مولی آل سام قال: استقبلت أبا عبد الله فی بعض طرق المدینة- فی یوم صائف شدید الحر- فقلت: جعلت فداک حالک عند الله عز و جل- و قرابتک من رسول الله ص- و أنت تجهد نفسک فی مثل هذا الیوم؟
فقال: یا عبد الأعلی خرجت فی طلب الرزق- لأستغنی به عن مثلک.
أقول: و لا منافاة بین القضاء بالرزق و بین الأمر بطلبه. و هو ظاهر.
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و أحمد و الترمذی و حسنه و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ فی العظمة و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی رزین قال: قلت: یا رسول الله أین کان ربنا- قبل أن یخلق خلقه؟ قال: کان فی عماء ما تحته هواء و ما فوقه هواء، و خلق عرشه علی الماء.
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أقول: العماء الغیم الذی یمنع نفوذ البصر فیه، و «ما» فی قوله: «ما تحته هواء و ما فوقه هواء» موصولة و المراد بالهواء هو الخالی من کل شی‌ء کما فی قوله تعالی:
«وَ أَفْئِدَتُهُمْ هَواءٌ» أو أنها نافیة و المراد بالهواء معناه المعروف، و المراد به أنه کان عماء لا یحیط به الهواء علی خلاف سائر العماءات.
و الروایة من أخبار التجسم و لذا وجه بأن قوله: فی عماء إلخ کنایة عن غیب الذات الذی تکل عنه الأبصار و تتحیر فیه الألباب.
و فیه، أخرج أحمد و البخاری و الترمذی و النسائی و أبو الشیخ فی العظمة و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن عمران بن حصین قال: قال أهل الیمن:
یا رسول الله أخبرنا عن أول هذا الأمر- کیف کان؟ قال: کان الله قبل کل شی‌ء، و کان عرشه علی الماء، و کتب فی اللوح المحفوظ ذکر کل شی‌ء، و خلق السماوات و الأرض. فنادی مناد: ذهبت ناقتک یا بن الحصین- فانطلقت فإذا هی یقطع دونها السراب- فوالله لوددت أنی ترکتها.
أقول: و روی عدة من رجال الحدیث هذه الروایة عن بریدة: و قال بریدة فی آخرها: «ثم أتانی آت فقال: هذه ناقتک قد ذهبت- فخرجت و السراب ینقطع دونها- فلوددت أنی کنت ترکتها
» و هذا مما یوهن الحدیثین.
و فیه،: فی قوله تعالی: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا»: أخرج داود بن المحبر فی کتاب العقل و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم فی التاریخ و ابن مردویه عن ابن عمر قال: تلا رسول الله ص هذه الآیة: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» فقلت: ما معنی ذلک یا رسول الله؟ قال: لیبلوکم أیکم أحسن عقلا. ثم قال: و أحسنکم عقلا أورعکم عن محارم الله- و أعلمکم «1» بطاعة الله.
و فی الکافی، مسندا عن سفیان بن عیینة عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» قال: قال: لیس یعنی أکثرکم عملا- و لکن أصوبکم عملا، و إنما الإصابة خشیة الله و النیة الصادقة.
______________________________
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ثم قال: الإبقاء علی العمل- حتی یخلص أشد من العمل، و العمل الخالص:
الذی لا ترید أن یحمدک علیه أحد- إلا الله عز و جل و النیة أفضل من العمل- ألا إن النیة هی العمل- ثم تلا قوله عز و جل: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ یعنی علی نیته.
أقول: قوله ألا إن النیة هی العمل یعنی لیس للعمل أثر إلا لما معه من النیة.
و فی تفسیر النعمانی، بإسناده عن إسحاق بن عبد العزیز عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ» قال: العذاب خروج القائم (ع)- و الأمة المعدودة أهل بدر و أصحابه:
أقول: و روی هذا المعنی الکلینی فی الکافی، و القمی و العیاشی فی تفسیریهما عن علی و الباقر و الصادق (ع).
و فی المجمع، قیل: إن الأمة المعدودة هم أصحاب المهدی- ثلاثمائة و بضعة عشر رجلا کعدة أهل بدر- یجتمعون فی ساعة واحدة کما یجتمع قزع الخریف- قال: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله: «إِلَّا الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ قال": قال:
صبروا فی الشدة و عملوا الصالحات فی الرخاء.
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْحَیاةَ الدُّنْیا»: أخرج البیهقی فی الشعب عن أنس قال: قال رسول الله ص: إذا کان یوم القیامة صارت أمتی ثلاث فرق: فرقة یعبدون الله خالصا، و فرقة یعبدون الله ریاء، و فرقة یعبدون الله یصیبون به دنیا- فیقول للذی کان یعبد الله للدنیا: بعزتی و جلالی ما أردت بعبادتی؟
فیقول: الدنیا فیقول: لا جرم لا ینفعک ما جمعت- و لا ترجع إلیه انطلقوا به إلی النار، و یقول للذی یعبد الله ریاء: بعزتی و جلالی ما أردت بعبادتی؟ قال: الریاء فیقول: إنما کانت عبادتک التی کنت ترائی بها- لا یصعد إلی منها شی‌ء و لا ینفعک الیوم- انطلقوا به إلی النار-.
و یقول للذی کان یعبد الله خالصا: بعزتی و جلالی ما أردت بعبادتی؟ فیقول:
بعزتک و جلالک لأنت أعلم به منی- کنت أعبدک لوجهک و لدارک- قال: صدق عبدی 
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انطلقوا به إلی الجنة.



[سورة هود (11): الآیات 17 الی 24]





اشارة

أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِهِ مِنَ الْأَحْزابِ فَالنَّارُ مَوْعِدُهُ فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ (17) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أُولئِکَ یُعْرَضُونَ عَلی رَبِّهِمْ وَ یَقُولُ الْأَشْهادُ هؤُلاءِ الَّذِینَ کَذَبُوا عَلی رَبِّهِمْ أَلا لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ (18) الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ (19) أُولئِکَ لَمْ یَکُونُوا مُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ یُضاعَفُ لَهُمُ الْعَذابُ ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ السَّمْعَ وَ ما کانُوا یُبْصِرُونَ (20) أُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (21)
لا جَرَمَ أَنَّهُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْأَخْسَرُونَ (22) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ أَخْبَتُوا إِلی رَبِّهِمْ أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (23) مَثَلُ الْفَرِیقَیْنِ کَالْأَعْمی وَ الْأَصَمِّ وَ الْبَصِیرِ وَ السَّمِیعِ هَلْ یَسْتَوِیانِ مَثَلاً أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (24)
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(بیان)

ظاهر الآیات أنها واقعة موقع التطییب لنفس النبی ص و تقویة إیمانه بکتاب الله و تأکید ما عنده من البصیرة فی أمره فالکلام جار علی ما کان علیه من خطابه (ص) فقد کان وجه الکلام إلیه حتی انتهی إلی ما اتهموه به من الافتراء علی الله سبحانه فأمره أن یتحدی علیهم بإتیان عشر سور مثله مفتریات ثم أمره أن یطیب نفسا و یثبت علی ما عنده من العلم بأنه منزل من عند الله فإنما هو علی الحق و لیس بمفتر فلا یستوحش من إعراض الأکثرین و لا یرتاب.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً» الجملة تفریع علی ما مضی من الکلام الذی هو فی محل الاحتجاج علی کون القرآن کتابا منزلا من عند الله سبحانه، و «فَمَنْ مبتدأ خبره محذوف و التقدیر: کغیره، أو ما یؤدی معناه، و الدلیل علیه قوله تلوا: «أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِهِ مِنَ الْأَحْزابِ فَالنَّارُ مَوْعِدُهُ .
و الاستفهام إنکاری و المعنی: لیس من کان کذا و کذا کغیره ممن لیس کذلک و أنت علی هذه الصفات فلا تک فی مریة من القرآن.
و قوله: «عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ البینة صفة مشبهة معناها الظاهرة الواضحة غیر أن الأمور الظاهرة الواضحة ربما أوضحت ما ینضم إلیها و یتعلق بها کالنور الذی هو بین ظاهر و یظهر به غیره، و لذلک کثر استعمال البینة فیما یتبین به غیره کالحجة و الآیة، و یقال للشاهد علی دعوی المدعی بینة.
و قد سمی الله تعالی الحجة بینة کما فی قوله «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ:» الأنفال:- 42 و سمی آیته بینة کما فی قوله «قَدْ جاءَتْکُمْ بَیِّنَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ هذِهِ ناقَةُ اللَّهِ لَکُمْ آیَةً:» الأعراف:- 73 و سمی البصیرة الخاصة الإلهیة التی أوتیها الأنبیاء بینة کما فی قوله حکایة عن نوح (ع): «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ:» هود:- 28 أو مطلق البصیرة الإلهیة کما هو ظاهر قوله تعالی 
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«أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ کَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ:» سورة محمد:- 14 و قد قال تعالی فی معناه «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها:» الأنعام:- 122.
و الظاهر أن المراد بالبینة فی المقام هو هذا المعنی الأخیر العام بقرینة قوله بعد:
«أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ و إن کان المراد به بحسب المورد هو النبی ص فإن الکلام مسوق لیتفرع علیه قوله: «فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ .
فالمراد بها البصیرة الإلهیة التی أوتیها النبی (ع) لا نفس القرآن النازل علیه فإنه لا یحسن ظاهرا أن یتفرع علیه قوله: «فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ و هو ظاهر و لا ینافیه کون القرآن فی نفسه بینة من الله من جهة کونه آیة منه تعالی کما فی قوله «قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ:» الأنعام:- 57 فإن المقام غیر المقام.
و بما مر یظهر أن قول من یقول: إن المراد بمن کان إلخ، النبی خاصة إرادة استعمالیة لیس فی محله و إنما هو مراد بحسب انطباق المورد. و کذا قول من قال:
إن المراد به المؤمنون من أصحاب النبی ص فلا دلیل علی التخصیص.
و یظهر أیضا فساد القول بأن المراد بالبینة هو القرآن، و کذا القول بأنها حجة العقل و أضیفت إلی الرب تعالی لأنه ینصب الأدلة العقلیة و النقلیة. و وجه فساده أنه لا دلیل علی التخصیص و لا تقاس البینة القائمة للنبی (ع) من ناحیته تعالی بالتعریف الإلهی القائم لنا من ناحیة العقول.
و قوله تعالی: «وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ المراد بالشهادة تأدیة الشهادة التی تفید صحة الأمر المشهود له دون تحملها فإن المقام مقام تثبیت حقیة القرآن و هو إنما یناسب الشهادة بمعنی التأدیة لا بمعنی التحمل.
و الظاهر أن المراد بهذا الشاهد بعض ما أیقن بحقیة القرآن و کان علی بصیرة إلهیة من أمره فآمن به عن بصیرته و شهد بأنه حق منزل من عند الله تعالی کما یشهد بالتوحید و الرسالة فإن شهادة الموقن البصیر علی أمر تدفع عن الإنسان مریة الاستیحاش و ریب التفرد فإن الإنسان إذا أذعن بأمر و تفرد فیه ربما أوحشه التفرد فیه إذا لم یؤیده أحد فی القول به أما إذا قال به غیره من الناس و أید نظره فی ذلک زالت 
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عنه الوحشة و قوی قلبه و ارتبط جأشه و قد احتج تعالی بما یماثل هذا المعنی فی قوله «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ کَفَرْتُمْ بِهِ وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ:» الأحقاف:- 10.
و علی هذا فقوله: «یَتْلُوهُ من التلو لا من التلاوة، و الضمیر فیه راجع إلی «فَمَنْ أو إلی «بَیِّنَةٍ» باعتبار أنه نور أو دلیل، و مآل الوجهین واحد فإن الشاهد الذی یلی صاحب البینة یلی بینته کما یلی نفسه و الضمیر فی قوله: «مِنْهُ راجع إلی «فَمَنْ دون قوله: «رَبِّهِ و عدم رجوعه إلی البینة ظاهر و محصل المعنی:
من کان علی بصیرة إلهیة من أمر و لحق به من هو من نفسه فشهد علی صحة أمره و استقامته.
و علی هذا الوجه ینطبق ما ورد فی روایات الفریقین أن المراد بالشاهد علی (ع) إن أرید به أنه المراد بحسب انطباق المورد لا بمعنی الإرادة الاستعمالیة.
و للقوم فی معنی الجملة أقوال شتی فقیل: إن «یتلو» من التلاوة کما قیل:
إنه من التلو، و قیل: إن الضمیر فی «یَتْلُوهُ راجع إلی «بَیِّنَةٍ» کما قیل: إنه راجع إلی «فَمَنْ .
و قیل: المراد بالشاهد القرآن: و قیل: جبرائیل یتلو القرآن علی النبی ص و لعله مأخوذ من قوله تعالی «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ وَ الْمَلائِکَةُ یَشْهَدُونَ:» النساء:- 166، و قیل: الشاهد ملک یسدد النبی ص و یحفظه القرآن، و لعله لنوع من الاستناد إلی الآیة المذکورة.
و قیل: الشاهد هو النبی ص و قد قال تعالی «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً:» الأحزاب: 45، و قیل: شاهد منه لسانه أی یتلو القرآن بلسانه.
و قیل: الشاهد علی بن أبی طالب (ع)، و قد وردت به عدة روایات من طرق الشیعة و أهل السنة.
و التأمل فی سیاق الآیة و ظاهر جملها یکفی مئونة إبطال هذه الوجوه غیر ما قدمناه من معنی الآیة فلا نطیل الکلام بالبحث عنها و المناقشة فیها.
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و قوله تعالی: «وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً» الضمیر راجع إلی الموصول أو إلی البینة علی حد ما ذکرناه فی ضمیر «یَتْلُوهُ و الجملة حال بعد حال أی أ فمن کان علی بصیرة إلهیة ینکشف له بها أن القرآن حق منزل من عند الله و الحال أن معه شاهدا منه یشهد بذلک عن بصیرة و الحال أن هذا الذی هو علی بینة سبقه کتاب موسی إماما و رحمة أو قبل بینته التی منها القرآن أو هی القرآن المشتمل علی المعارف و الشرائع الهادیة إلی الحق کتاب موسی إماما فلیس هو أو ما عنده من البینة ببدع من الأمر غیر مسبوق بمثل و نظیر بل هناک طریق مسلوک من قبل یهدی إلیه کتاب موسی.
و من هنا یظهر وجه توصیف کتاب موسی و هو التوراة بالإمام و الرحمة فإنه مشتمل علی معارف حقة و شریعة إلهیة یؤتم به فی ذلک و یتنعم بنعمته، و قد ذکره الله بهذا الوصف فی موضع آخر من کلامه فقال «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ کَفَرْتُمْ بِهِ وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ إلی أن قال- وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا لَوْ کانَ خَیْراً ما سَبَقُونا إِلَیْهِ وَ إِذْ لَمْ یَهْتَدُوا بِهِ فَسَیَقُولُونَ هذا إِفْکٌ قَدِیمٌ وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً وَ هذا کِتابٌ مُصَدِّقٌ لِساناً عَرَبِیًّا لِیُنْذِرَ الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ بُشْری لِلْمُحْسِنِینَ:» الأحقاف:- 12.
و الآیات- کما تری- أقرب الآیات مضمونا من الآیة المبحوث عنها تذکر أولا: أن القرآن بینة إلهیة أو أمر قامت علیه بینة إلهیة ثم تذکر شهادة الشاهد من بنی إسرائیل علیه و تأیده بها ثم تذکر أنه مسبوق فیما یتضمنه من المعارف و الشرائع بکتاب موسی الذی کان إماما و رحمة یأتم به الناس و یهتدون، و طریقا مسلوکا مجربا، و القرآن کتاب مثله مصدق له منزل من عند الله لإنذار الظالمین و تبشیر المحسنین.
و من هنا یظهر أیضا: أن قوله: «إِماماً وَ رَحْمَةً» حال من کتاب موسی لا من قوله: «شاهِدٌ مِنْهُ علی ما ذکره بعضهم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مَنْ یَکْفُرْ بِهِ مِنَ الْأَحْزابِ فَالنَّارُ مَوْعِدُهُ المشار إلیهم بقوله: «أُولئِکَ بناء علی ما تقدم من معنی صدر الآیة هم الذین کانوا
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علی بینة من ربهم المدلول علیهم بقوله: «أَ فَمَنْ کانَ إلخ، و أما إرجاع الإشارة إلی المؤمنین لدلالة السیاق علیهم فبعید عن الفهم.
و کذا الضمیر فی قوله: «رَبِّهِ راجع إلی القرآن من جهة أنه بینة منه تعالی أو أمر قامت علیه البینة، و أما إرجاعه إلی النبی ص فلا یلائم ما قررناه من معنی الآیة فإن فی صدر الآیة بیان حال النبی ص بنحو العموم حتی یتفرع علیه قوله: «فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ کأنه قیل: إنک علی بینة کذا و معک شاهد و قبلک کتاب موسی، و من کان علی هذه الصفة یؤمن بما أوتی من کتاب الله، و لا یصح أن یقال: و من کان علی هذه الصفة یؤمن بک، و الکلام فی الضمیر فی «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِهِ کالکلام فی ضمیر «یُؤْمِنُونَ بِهِ .
و أمر الآیة فیما یحتمله مفردات ألفاظها و ضمائرها عجیب فضرب بعضها فی بعض یرقی إلی ألوف من المحتملات بعضها صحیح و بعضها خلافه.
قوله تعالی: «فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ المریة کجلسة النوع من الشک، و الجملة تفریع علی صدر الآیة، و المعنی أن من کان علی بینة من ربه فی أمر و قد شهد علیه شاهد منه و قبله إمام و رحمة ککتاب موسی لیس کغیره من الناس الغافلین المغفلین فهو یؤمن بما عنده من أمر الله و لا یوحشه إعراض أکثر الناس عما عنده، و أنت کذلک فإنک علی بینة من ربک و یتلوک شاهد و من قبلک کتاب موسی إماما و رحمة و إذا کان کذلک فلا تک فی مریة من أمر ما أنزل إلیک من القرآن إنه محض الحق من جانب الله و لکن أکثر الناس لا یؤمنون.
و قوله: «إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ تعلیل للنهی و قد أکد بإن و لام الجنس للدلالة علی توافر الأسباب النافیة للمریة و هی قیام البینة و شهادة الشاهد و تقدم کتاب موسی إماما و رحمة.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» إلی آخر الآیة، من الممکن أن یکون ذیلا للسیاق السابق من حیث کان تطییبا لنفس النبی ص فیئول المعنی إلی أنک إذ کنت علی بینة من ربک لست بظالم فحاشاک أن تکون مفتریا علی الله 
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الکذب لأن المفتری علی الله کذبا من أظلم الظالمین، و لهم من وبال کذبهم کذا و کذا.
و کیف کان فالمراد بافتراء الکذب علی الله سبحانه توصیفه تعالی بما لیس فیه أو نسبة شی‌ء إلیه بغیر الحق أو بغیر علم، و الافتراء من أظهر أفراد الظلم و الإثم، و یعظم الظلم بعظم متعلقه حتی إذا انتهی إلی ساحة العظمة و الکبریاء کان من أعظم الظلم.
و الکلام واقع موقع قلب الدعوی علیهم إذ کانوا یقولون للنبی ص: إنه افتری علی الله کذبا بنسبة القرآن إلیه فقلب القول علیهم أنهم هم الذین افتروا علی الله کذبا إذا أثبتوا له شرکاء بغیر علم و هو الله لا إله إلا هو، و إذ صدوا عن سبیل الله و معناه نفی کونه سبیلا لله و هو افتراء، و إذ طلبوا سبیلا أخری فاستنوا بها فی حیاتهم و کان ذلک تغییرا لسبیل الله التی تهدی إلیها الفطرة و النبوة، و إذ کفروا بالآخرة فنفوها و ذلک إثبات مبدإ من غیر معاد و نسبة اللغو و فعل الباطل إلیه تعالی و هو افتراء علیه.
و بالجملة انتحالهم بغیر دین الله و نحلته، و أخذهم بالعقائد الباطلة فی المبدإ و المعاد و استنانهم بغیر سنة الله فی حیاتهم الدنیویة الاجتماعیة- و الذی من الله إنما هو الحق و لا سنة عند الله إلا دین الحق- افتراء علی الله، و سیشهد علیهم الأشهاد بذلک یوم یعرضون علی ربهم.
و قوله تعالی: «أُولئِکَ یُعْرَضُونَ عَلی رَبِّهِمْ العرض إظهار الشی‌ء لیری و یوقف علیه، و لما کان ارتفاع الحجب بینهم و بین ربهم یوم القیامة بظهور آیاته و وضوح الحق الصریح من غیر شاغل یشغل عنه حضورا اضطراریا منهم لفصل القضاء سماه عرضا لهم علی ربهم کما سمی بوجه آخر بروزا منهم لله فقال «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ:» المؤمن:- 16، و قال «وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ:» إبراهیم:- 48 فقال: «أُولئِکَ یُعْرَضُونَ عَلی رَبِّهِمْ أی یأتی بهم الملائکة الموکلون بهم فیوقفونهم موقفا لیس بینهم و بین ربهم حاجب حائل لفصل القضاء.
و قوله: «وَ یَقُولُ الْأَشْهادُ هؤُلاءِ الَّذِینَ کَذَبُوا عَلی رَبِّهِمْ الأشهاد جمع شهید کأشراف جمع شریف و قیل: جمع شاهد کأصحاب جمع صاحب، و یؤید الأول قوله تعالی «فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ:» النساء:- 41 و قوله «وَ جاءَتْ 
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کُلُّ نَفْسٍ مَعَها سائِقٌ وَ شَهِیدٌ:» ق:- 21.
و قول الأشهاد هؤلاء الذین کذبوا علی ربهم شهادة منهم علیهم بالافتراء علی الله أی سجل علیهم بأنهم المفترون من جهة شهادة الأشهاد علیهم بذلک فی موقف لا یذکر فیه إلا الحق و لا مناص فیه عن الاعتراف و القبول کما قال تعالی «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً:» النبأ:- 38 و قال تعالی «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً:» آل عمران:- 30.
قوله تعالی: «أَلا لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلخ، تتمة قول الأشهاد، و الدلیل علیه قوله تعالی «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ:» الأعراف:- 45.
و هذا القول منهم المحکی فی کلامه تعالی تثبیت منهم للبعد و اللعن علی الظالمین و تسجیل للعذاب، و لیس اللعن و الرحمة یوم القیامة کاللعن و الرحمة فی الدنیا کما فی قوله تعالی «أُولئِکَ یَلْعَنُهُمُ اللَّهُ وَ یَلْعَنُهُمُ اللَّاعِنُونَ:» البقرة:- 159 و ذلک أن الدنیا دار عمل و یوم القیامة یوم جزاء فما فیه من لعنة أو رحمة هو إیصال ما ادخر لهم إلیهم فلعن اللاعن أحدا یوم القیامة طرده من رحمة الله الخاصة بالمؤمنین و تسجیل عذاب البعد علیه.
ثم فسر سبحانه الظالمین بقوله حکایة عنهم: «الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ فهم الذین لا یذعنون بیوم الحساب حتی یعملوا له و إنما یعملون للدنیا و یسلکون من طریق الحیاة ما یتمتعون به للدنیا المادیة فحسب، و هو السنة الاجتماعیة غیر المعتنیة بما یریده الله من عباده من دین الحق و ملة الفطرة فهؤلاء سواء اعتقدوا بصانع و عملوا بسنة محرفة منحرفة عن دین الفطرة و هو الإسلام أم لم یعتقدوا به ممن یقول: إن هی إلا حیاتنا الدنیا نموت و نحیا و ما یهلکنا إلا الدهر، ظالمون مفترون علی الله الکذب، و قد تقدم بعض الکلام المتعلق بهذه المعانی فی سورة الأعراف آیة 44- 45.
و قد بان مما تقدم من البحث فی الآیتین أولا: أن الدین فی عرف القرآن هو
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السنة الاجتماعیة الدائرة فی المجتمع.
و ثانیا: أن السنن الاجتماعیة إما دین حق فطری و هو الإسلام أو دین محرف عن الدین الحق و سبیل الله عوجا.
قوله تعالی: «أُولئِکَ لَمْ یَکُونُوا مُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ» إلی آخر الآیة. الإشارة إلی المفترین علی الله الموصوفین بما مر فی الآیتین السابقتین.
و المقام یدل علی أن المراد من کونهم غیر معجزین فی الأرض أنهم لم یکونوا معجزین لله سبحانه فی حیاتهم الأرضیة حیث خرجوا عن زی العبودیة فأخذوا یفترون علی الله الکذب و یصدون عن سبیله و یبغونها عوجا فکل ذلک لا لأن قدرتهم المستعارة فاقت قدرة الله سبحانه و مشیتهم سبقت مشیته، و لا لأنهم خرجوا من ولایة الله فدخلوا فی ولایة غیره و هم الذین اتخذوهم أولیاء من أصنامهم و کذا سائر الأسباب التی رکنوا إلیها، و ذلک قوله: «وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ».
و بالجملة لا قدرتهم غلبت قدرة الله سبحانه و لا شرکاؤهم الذین یسمونهم أولیاء لأنفسهم أولیاء لهم بالحقیقة یدبرون أمرهم و یحملونهم علی ما یأتون به من البغی و الظلم بل الله سبحانه هو ولیهم و هو المدبر لأمرهم یجازیهم علی سوء نیاتهم و أعمالهم بما یجرهم إلی سوء العذاب و یستدرجهم من حیث لا یشعرون کما قال تعالی «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ:» الصف:- 5، و قال «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ:» البقرة:- 26.
و قوله: «یُضاعَفُ لَهُمُ الْعَذابُ ذلک لأنهم فسقوا ثم لجوا علیه أو لأنهم عصوا الله بأنفسهم و حملوا غیرهم علی معصیة الله فیضاعف لهم العذاب کما ضاعفوا المعصیة قال تعالی «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ:» النحل:- 25 و قال «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ:» یس:- 12.
و قوله: «ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ السَّمْعَ وَ ما کانُوا یُبْصِرُونَ فی مقام التعلیل و لذا جی‌ء بالفصل یقول تعالی إنهم لم یکفروا و لم یعصوا لظهور إرادتهم علی إرادة
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الله و لا لأن لهم أولیاء من دون الله یستظهرون بهم علی الله بل لأنهم ما کانوا یستطیعون أن یسمعوا ما یأتیهم من الإنذار و التبشیر من ناحیته أو یذکر لهم من البعث و الزجر من قبله و ما کانوا یبصرون آیاته حتی یؤمنوا بها کما وصفهم فی قوله «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ:» الأعراف:- 179، و فی قوله «وَ نُقَلِّبُ أَفْئِدَتَهُمْ وَ أَبْصارَهُمْ کَما لَمْ یُؤْمِنُوا بِهِ أَوَّلَ مَرَّةٍ:» الأنعام:- 110، و قوله «خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ:» البقرة:- 7، و آیات أخری کثیرة تدل علی أنه تعالی سلبهم عقولهم و أعینهم و آذانهم غیر أنه تعالی یحکی عنهم مثل قولهم «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ فَاعْتَرَفُوا بِذَنْبِهِمْ:»، الملک:- 11، و اعترافهم بأن عدم سمعهم و عقلهم کان ذنبا منهم مع أن ذلک مستند إلی سلبه تعالی منهم ذلک یدل علی أنهم أنفسهم توسلوا إلی سلب هذه النعم بالذنوب کما یدل علیه ما تقدم من قوله تعالی «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ:» البقرة:- 26 و غیره.
و ذکروا فی معنی قوله: «ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ السَّمْعَ وَ ما کانُوا یُبْصِرُونَ وجوها أخری:
منها: أن قوله: ما کانُوا «إلخ»، فی محل النصب بنزع الخافض و هو متعلق بقوله: یُضاعَفُ «إلخ»، و الأصل: بما کانوا یستطیعون السمع و بما کانوا یبصرون، و المعنی یضاعف لهم العذاب بما کانوا یستطیعون السمع فلا یسمعون و بما کانوا یستطیعون الإبصار فلا یبصرون.
و منها: أنه عنی بقوله: «ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ إلخ، نفی السمع و البصر عن آلهتهم و أوثانهم، و تقدیر الکلام أولئک الکفار و آلهتهم لم یکونوا معجزین فی الأرض، و قال مخبرا عن الآلهة: ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ السَّمْعَ وَ ما کانُوا یُبْصِرُونَ 
و منها: أن لفظة ما فی «ما کانُوا» لیست للنفی بل تجری مجری قولهم:
لأواصلنک ما لاح نجم، و المعنی أنهم معذبون ما داموا أحیاء.
و منها: أن نفی السمع و البصر بمعنی نفی الفائدة فإنهم لاستثقالهم استماع آیات الله و النظر فیها و کراهیتهم لذلک أجروا مجری من لا یستطیع السمع و لا یبصر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 192
فالکلام علی الکنایة.
و أعدل الوجوه آخرها و هی جمیعا سخیفة ظاهرة السخافة و الوجه ما قدمناه.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ أما خسرانهم فإن الإنسان لا یملک بالحقیقة- و ذلک بتملیک من الله تعالی- إلا نفسه و إذا اشتری لنفسه ما فیه هلاکها و ضیعتها بالکفر و المعصیة فقد خسر فی هذه المعاملة التی أقدم علیها نفسه فخسران النفس کنایة عن الهلاک، و أما ضلال ما کانوا یفترون فإنه کان کذبا و افتراء لیس له وجود فی الخارج من أوهامهم و مزاعمهم التی زینتها لهم الأهواء و الهوسات الدنیویة و بانطواء بساط الحیاة الدنیا یزول و ینمحی تلک الأوهام و یضل ما لاح و استقر فیها من الکذب و الافتراء و یومئذ یعلمون أن الله هو الحق المبین، و یبدو لهم من الله ما لم یکونوا یحتسبون.
قوله تعالی: «لا جَرَمَ أَنَّهُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْأَخْسَرُونَ عن الفراء: أن «لا جرم فی الأصل بمعنی لا بد و لا محالة ثم کثرت فحولت إلی معنی القسم و صارت بمعنی «حقا» و لهذا تجاب باللام نحو لا جرم لأفعلن کذا. انتهی، و قد ذکروا أن «جرم بفتحتین بمعنی القطع فلعلها کانت فی الأصل تستعمل فی نتائج الکلام کلفظة «لا محالة» و تفید أنه لا یقطع هذا القول قاطع أن کذا کذا کما یتصور نظیر المعنی فی «لا محالة» فمعنی الآیة علی هذا: حقا إنهم فی الآخرة هم الأخسرون.
و وجه کونهم فی الآخرة هم الأخسرین أن فرض أنهم أخسر بالنسبة إلی غیرهم من أهل المعاصی هو أنهم خسروا أنفسهم بإهلاکها و إضاعتها بالکفر و العناد فلا مطمع فی نجاتهم من النار فی الآخرة کما لا مطمع فی أن یفوزوا فی الدنیا و یسعدوا بالإیمان ما داموا علی العناد، قال تعالی «الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ:» الأنعام:- 12. و قال تعالی فی هؤلاء المختوم علی سمعهم و أبصارهم و قلوبهم «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ:» یس:- 10. و قال أیضا فی سبب عدم إمکان إیمانهم «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً فَمَنْ یَهْدِیهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ:» الجاثیة:- 23.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 193
و إن فرض أنهم أخسر بالنسبة إلی الدنیا فذلک لکونهم بکفرهم و صدهم عن سبیل الله حرموا سعادة الحیاة التی یمهدها لهم الدین الحق فخسروا فی الدنیا کما خسروا فی الآخرة لکنهم فی الآخرة أخسر لکونها دائمة مخلدة و أما الدنیا فلیست إلا قلیلا، قال تعالی «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ:» الأحقاف:- 35.
علی أن الأعمال تشتد و تتضاعف فی الآخرة بنتائجها کما قال تعالی «وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلًا:» إسراء:- 72، و أحسن الوجهین أولهما لأن ظاهر الآیة حصر الأخسرین فیهم دون إثبات أخسریتهم فی الآخرة قبال الدنیا.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ أَخْبَتُوا إِلی رَبِّهِمْ إلی آخر الآیة، قال الراغب فی المفردات،: الخبت المطمئن من الأرض و أخبت الرجل قصد الخبت أو نزله نحو أسهل و أنجد ثم استعمل الإخبات فی استعمال اللین و التواضع قال الله تعالی: وَ أَخْبَتُوا إِلی رَبِّهِمْ و قال: وَ بَشِّرِ الْمُخْبِتِینَ أی المتواضعین نحو لا یستکبرون عن عبادته، و قوله: فَتُخْبِتَ لَهُ قُلُوبُهُمْ أی تلین و تخشع. انتهی.
فالمراد بإخباتهم إلی الله اطمئنانهم إلیه بحیث لا یتزلزل ما فی قلوبهم من الإیمان به فلا یزیغون و لا یرتابون کالأرض المطمئنة التی تحفظ ما استقر فیها فلا وجه لما قیل إن الأصل، أخبتوا لربهم فإن ما فی معنی الاطمئنان یتعدی بإلی دون اللام.
و تقییده تعالی الإیمان و العمل الصالح بالإخبات إلیه یدل علی أن المراد بهم طائفة خاصة من المؤمنین و هم المطمئنون منهم إلی الله ممن هم علی بصیرة من ربهم، و هو الذی أشرنا إلیه فی صدر الآیات عند قوله: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ إلخ أن الآیات تقیس ما بین فریقین خاصین من الناس و هم أهل البصیرة الإلهیة و من عمیت عین بصیرته.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعض المفسرین أن هذه الآیات السبع یعنی 
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قوله: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ إلی قوله أَ فَلا تَذَکَّرُونَ بیان لحال الفریقین و هم الذین یکفرون بالقرآن و الذین یؤمنون به.
قوله تعالی: «مَثَلُ الْفَرِیقَیْنِ کَالْأَعْمی وَ الْأَصَمِّ وَ الْبَصِیرِ وَ السَّمِیعِ هَلْ یَسْتَوِیانِ مَثَلًا أَ فَلا تَذَکَّرُونَ المثل هو الوصف، و غلب فی المثل السائر و هو بیان معنی من المعانی الخفیة علی المستمع بأمر محسوس أو کالمحسوس یأنس به ذهنه و یتلقاه فهمه لینتقل به إلی المعنی المعقول المقصود بیانه، و المراد بالفریقین من بین حالهما فی الآیات السابقة، و الباقی واضح.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أحمد بن عمر الخلال قال: سألت أبا الحسن (ع) عن قول الله عز و جل: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ فقال: أمیر المؤمنین (ع) هو الشاهد من رسول الله ص- و رسول الله علی بینة من ربه.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده علی بن الحسین عن الحسن (ع): فی خطبة طویلة خطبها بمحضر معاویة- منها- فأدت الأمور و أفضت الدهور- إلی أن بعث الله محمدا ص للنبوة و اختاره للرسالة، و أنزل علیه کتابه ثم أمره بالدعاء إلی الله عز و جل- فکان أبی أول من استجاب لله عز و جل و لرسله- و أول من آمن و صدق الله و رسوله، و قد قال الله عز و جل فی کتابه المنزل علی نبیه المرسل: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ فرسول الله ص الذی علی بینة من ربه، و أبی الذی یتلوه و هو شاهد منه.
الخطبة.
أقول: و کلامه (ع) أحسن شاهد علی ما قدمناه فی معنی الآیة أن إرادته (ع) بالشاهد من باب الانطباق.
و فی بصائر الدرجات، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة قال: قال أمیر المؤمنین (ع): لو کسرت لی الوسادة فقعدت علیها- لقضیت بین أهل التوراة بتوراتهم و أهل 
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الإنجیل بإنجیلهم- و أهل الفرقان بفرقانهم بقضاء یصعد إلی الله یزهر، و الله ما نزلت آیة فی کتاب الله فی لیل أو نهار- إلا و قد علمت فیمن أنزلت، و لا أحد ممن مر علی رأسه المواسی- إلا و قد أنزلت آیة فیه من کتاب الله- تسوقه إلی الجنة أو النار-.
فقام إلیه رجل فقال: یا أمیر المؤمنین- ما الآیة التی نزلت فیک؟ قال: أ ما سمعت الله یقول: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ- وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ فرسول الله ص علی بینة من ربه- و أنا الشاهد له و منه:
أقول: و روی هذا المعنی المفید فی الأمالی، مسندا و فی کشف الغمة، مرسلا عن عباد بن عبد الله الأسدی عنه (ع)، و العیاشی فی تفسیره مرسلا عن جابر عن عبد الله بن یحیی عنه (ع) و کذا ابن شهرآشوب عن الطبری بإسناده عن جابر بن عبد الله عنه (ع) و کذا عن الأصبغ و عن زین العابدین و الباقر و الصادق (ع) عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه و أبو نعیم فی المعرفة عن علی بن أبی طالب رضی الله عنه قال: ما من رجل من قریش إلا نزل فیه طائفة من القرآن- فقال له رجل: ما نزل فیک؟ قال: أ ما تقرأ سورة هود «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ رسول الله ص علی بینة من ربه، و أنا شاهد منه:
أقول: و فی تفسیر البرهان، عن تفسیر الثعلبی بإسناده عن الشعبی یرفعه إلی علی (ع) مثله و فیه عن ابن المغازلی یرفعه إلی عباد بن عبد الله عن علی (ع) مثله.
و کذا عن کنوز الرموز للرسعنی مثله 
و فیه، أخرج ابن مردویه من وجه آخر عن علی رضی الله عنه قال: قال رسول الله ص: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ أنا «وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ قال: علی:
أقول: و فی تفسیر البرهان، عن ابن المغازلی فی تفسیر الآیة عن النبی ص مثله 
و فی تفسیر البرهان، عن ابن المغازلی بإسناده عن علی بن حابس قال": دخلت أنا و أبو مریم علی عبد الله بن عطاء- قال أبو مریم: حدث علینا الحدیث الذی حدثتنی به عن أبی جعفر- قال: کنت عند أبی جعفر جالسا إذ مر علینا ابن عبد الله بن سلام-
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قلت: جعلت فداک هذا ابن الذی عنده علم الکتاب، قال: لا و لکنه صاحبکم علی بن أبی طالب- الذی نزلت فیه آیات من کتاب الله تعالی: «مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ- وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ- وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا».
و فیه، عن ابن شهرآشوب عن الحافظ أبی نعیم بثلاثة طرق عن ابن عباس قال: قال سمعت علیا یقول: قول الله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ- وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ رسول الله ص علی بینة- و أنا الشاهد.
و فیه، أیضا عن موفق بن أحمد قال": قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ- وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ قال ابن عباس: هو علی- یشهد للنبی ص و هو منه.
أقول:
و رواه عن الثعلبی فی تفسیره یرفعه إلی ابن عباس": «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ علی خاصة.
أقول: قال صاحب المنار، فی تفسیر الآیة عند ذکر معانی الشاهد: و منها:
أنه علی رضی الله عنه ترویه الشیعة و یفسرونه بالإمامة، و روی: أنه کرم الله وجهه سئل عنه فأنکره و فسره بأنه لسانه (ص)، و قابلهم خصومهم بمثلها فقالوا:
أنه أبو بکر، و هما من التفسیر بالهوی. انتهی أما قوله: «إن الشیعة ترویه» فقد عرفت أن رواته من أهل السنة أکثر من الشیعة، و أما قوله: «إنه مثل تفسیره بأبی بکر من التفسیر بالهوی» فیکفیک فی ذلک ما تقدم فی معنی الآیة فراجع.
و فی الکافی، بإسناده عن زید الشحام عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له:
إن عندنا رجلا یقال له: کلیب- فلا یجی‌ء عنکم شی‌ء إلا قال: أنا أسلم فسمیناه کلیب تسلیم- قال: فترحم علیه ثم قال: أ تدرون ما التسلیم؟ فسکتنا فقال: هو و الله الإخبات- قول الله عز و جل: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- وَ أَخْبَتُوا إِلی رَبِّهِمْ » أقول: و روی مثله العیاشی فی تفسیره و الکشی و کذا صاحب البصائر عن أبی أسامة زید الشحام عنه (ع).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 197



[سورة هود (11): الآیات 25 الی 35]





اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ (25) أَنْ لا تَعْبُدُوا إِلاَّ اللَّهَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ أَلِیمٍ (26) فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما نَراکَ إِلاَّ بَشَراً مِثْلَنا وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلاَّ الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ (27) قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ أَ نُلْزِمُکُمُوها وَ أَنْتُمْ لَها کارِهُونَ (28) وَ یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مالاً إِنْ أَجرِیَ إِلاَّ عَلَی اللَّهِ وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ (29)
وَ یا قَوْمِ مَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ طَرَدْتُهُمْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (30) وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً اللَّهُ أَعْلَمُ بِما فِی أَنْفُسِهِمْ إِنِّی إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ (31) قالُوا یا نُوحُ قَدْ جادَلْتَنا فَأَکْثَرْتَ جِدالَنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (32) قالَ إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ (33) وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی إِنْ أَرَدْتُ أَنْ أَنْصَحَ لَکُمْ إِنْ کانَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ هُوَ رَبُّکُمْ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (34)
أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَعَلَیَّ إِجْرامِی وَ أَنَا بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُجْرِمُونَ (35)
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(بیان)

شروع فی قصص الأنبیاء (ع) و قد بدأ بنوح و عقبه بجماعة ممن بعده کهود و صالح و إبراهیم و لوط و شعیب و موسی (ع). و قد قسم قصة نوح إلی فصول أولها احتجاجه (ع) علی قومه فی التوحید فهو (ع) أول الأنبیاء الناهضین للتوحید علی الوثنیة علی ما ذکره الله تعالی فی کتابه، و أکثر ما قص من احتجاجه (ع) مع قومه من المجادلة بالتی هی أحسن و بعضه من الموعظة و قلیل منه من الحکمة و هو الذی یناسب تفکر البشر الأولی و الإنسان القدیم الساذج و خاصة تفکرهم الاجتماعی الذی لا ظهور فیه إلا للمرکوم من أفکار الأفراد المتوسطین فی الفهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ القراءة المعروفة «إِنِّی بکسر الهمزة علی تقدیر القول و قرئ أنی بفتح الهمزة بنزع الخافض و التقدیر بأنی لکم نذیر مبین، و الجملة أعنی قوله: «إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ علی أی حال بیان إجمالی لما أرسل به فإن جمیع ما بلغه قومه عن ربه و أرسل به إلیهم إنذار مبین فهو نذیر مبین.
فکما أنه لو قال: ما سألقیه إلیکم من القول إنذار مبین کان بیانا لجمیع ما أرسل به إلیهم بأوجز کلمة کذا قوله: إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ بیان لذلک بالإجمال غیر أنه یزید علی سابقه ببیان سمة نفسه و هی أنه رسول من الله إلیهم لینذرهم بعذاب الله، و لیس له من الأمر شی‌ء أزید من أنه واسطة یحمل الرسالة.
قوله تعالی: «أَنْ لا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ أَلِیمٍ . بیان ثان لما أرسل به أو بیان لقوله: «إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ و مآل الوجهین واحد، و أن 
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علی أی حال مفسرة، و المعنی أن محصل رسالته النهی عن عبادة غیر الله تعالی من طریق الإنذار و التخویف.
و ذکر بعض المفسرین أن الجملة أعنی قوله: «أَنْ لا تَعْبُدُوا» إلخ، بدل من قوله: «إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ أو مفعول لقوله مبین. و لعل السیاق یؤید ما قدمناه.
و الظاهر أن المراد بعذاب یوم ألیم عذاب الاستئصال دون عذاب یوم القیامة أو الأعم من العذابین یدل علی ذلک قولهم له فیما سیحکیه الله تعالی عنهم: «یا نُوحُ قَدْ جادَلْتَنا فَأَکْثَرْتَ جِدالَنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ قالَ إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ» الآیة، فإنه ظاهر فی عذاب الاستئصال.
فهو (ع) کان یدعوهم إلی رفض عبادة الأوثان و یخوفهم من یوم ینزل علیهم من الله عذاب ألیم أی مؤلم و نسبة الإیلام إلی الیوم دون العذاب فی قوله:
«عَذابَ یَوْمٍ أَلِیمٍ من قبیل وصف الظرف بصفة المظروف.
و بما تقدم یندفع ما ربما قیل: إن تعذیب المشرکین مقطوع لا محتمل فما الوجه فی خوفه (ع) من تعذیبهم المقطوع؟ و الخوف إنما یستقیم فی محتمل الوقوع لا مقطوعه.
و بالجملة کان (ع) یدعوهم إلی توحید الله سبحانه بتخویفهم من العذاب، و إنما کان یخوفهم لأنهم کانوا یعبدون الأوثان خوفا من سخطهم فقابلهم نوح (ع) بأن الله سبحانه هو الذی خلقهم و دبر شئون حیاتهم و أمور معاشهم بخلق السماوات و الأرض و إشراق الشمس و القمر و إنزال الأمطار و إنبات الأرض و إنشاء الجنات و شق الأنهار علی ما یحکیه تعالی عنه (ع) فی سورة نوح.
و إذ کان کذلک کان الله سبحانه هو ربهم لا رب سواه فلیخافوا عذابه و لیعبدوه وحده.
و هذه الحجة فی الحقیقة حجة برهانیة مبنیة علی الیقین لکنهم إنما کانوا یتلقونها حجة جدلیة مبنیة علی الظن لأنهم لسذاجة أفهامهم کانوا یتوقعون سخط الرب و عذابه علی المخالفة لأنهم یرونه ولیا لأمرهم مصلحا لشأنهم فیقیسون أمره بأمر الأولیاء من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 200 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌10 249 
الإنسان الحاکمین فی من دونهم من أفراد المجتمع الذین یجب الخضوع لمقامهم و التسلیم لإرادتهم و لو استکبر عن الخضوع لهم و التسلیم لإرادتهم من دونهم سخطوا علیهم و عاقبوهم بما أجرموا و تمردوا.
و علی هذا القیاس یجب إرضاء الرب أو الأرباب الذین یرجع إلیهم أمر الکون و ولایة النظام الجاری فیه فیجب إرضاؤه و إخماد نار غضبه بالخضوع له و التقرب إلیه بتقدیم القرابین و التضحیة و سائر أنحاء العبادة فهکذا کانوا یعتقدون و هو مبنی علی الظن.
لکن مسألة نزول العذاب علی الاستنکاف عن عبادة الله تعالی و الاستکبار عن التسلیم و الخضوع لساحة الربوبیة مسألة حقیقیة یقینیة فإن من النوامیس الکلیة الجاریة فی الکون لزوم خضوع الضعیف للقوی و المتأثر المقهور للمؤثر القاهر فما قولک فی الله الواحد القهار الذی إلیه مصیر الأمور.
و قد أبدع الله سبحانه أجزاء الکون و ربط بعضها ببعض ثم أجری الحوادث علی نظام الأسباب و علی ذلک یجری کل شی‌ء فی نظام وجوده فلو انحرف عما یخطه له سائر الأسباب من الخط أدی ذلک إلی اختلال نظامها و کان ذلک منازعة منه لها و عند ذلک ینتهض سائر الأسباب الکونیة من أجزاء الوجود لتعدیل أمره و إرجاعه إلی خط یلائمها تدفع بذلک الشر عن نفسها فإن استقام هذا الجزء المنحرف عن خطه المخطوط له فهو و إلا حطمتها حاطمات الأسباب و نازلات النوائب و البلایا، و هذا أیضا من النوامیس الکلیة.
و الإنسان الذی هو أحد أجزاء الکون له فی حیاته خط خطه له الصنع و الإیجاد فإن سلکه هداه إلی سعادته و وافق بذلک سائر أجزاء الکون و فتحت له أبواب السماء ببرکاتها و سمحت له الأرض بکنوز خیراتها، و هذا هو الإسلام الذی هو الدین عند الله تعالی المدعو إلیه بدعوة نوح و من بعده من الأنبیاء و الرسل (ع).
و إن تخطاه و انحرف عنه فقد نازع أسباب الکون و أجزاء الوجود فی نظامها الجاری و زاحمها فی شئون حیاتها فلیتوقع مر البلاء و لینتظر العذاب و العناء فإن استقام فی أمره و خضع لإرادة الله سبحانه و هی ما تحطمه من الأسباب العامة فمن 
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المرجو أن تتجدد له النعمة بعد النقمة و إلا فهو الهلاک و الفناء و إن الله لغنی عن العالمین، و قد تقدم هذا البحث فی بعض أجزاء الکتاب السابقة.
قوله تعالی: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا» إلی آخر الآیة، الفاء فی صدر الآیة لتفریع جوابهم عن قول نوح (ع)، و فیه إشارة إلی أنهم بادروه بالرد و الإنکار من دون أن یفکروا فی أنفسهم فیختاروا ما هو أصلح لهم.
و المجیبون هم الملأ من قومه و الأشراف و الکبراء الذین کفروا به و لم یتعرضوا فی جوابهم لما ألقی إلیهم من حجة التوحید بل إنما اشتغلوا بنفی رسالته و الاستکبار عن طاعته فإن قوله: «إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ إلی آخر الآیتین، کان مشتملا علی دعوی الرسالة و ملوحا إلی وجوب الاتباع و قد صرح به فیما حکی عنه فی موضع آخر، قال تعالی «قالَ یا قَوْمِ إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ:» نوح:- 3.
و محصل ما نقله الله تعالی من جوابهم هو أنه لا دلیل علی لزوم اتباعک بل الدلیل علی خلافه فهو فی الحقیقة حجتان منظومتان علی طریق الإضراب و الترقی و لذلک أخر قولهم: «بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ .
و الحجة الأولی التی مدلولها عدم الدلیل علی وجوب اتباعه مبینة بطرق ثلاث هی قوله: «ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً» إلخ، و قوله: «وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إلخ، و قوله:
«وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا». إلخ.
و الحجة بجمیع أجزائها مبنیة علی إنکار ما وراء الحس کما سنبین و لذلک کرروا فیه قولهم: ما نراک و نری.
فقوله: «ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا» أول جوابهم عما یدعیه نوح (ع) من الرسالة، و قد تمسکوا فیه بالمماثلة کما هو دأب سائر الأمم مع أنبیائهم علی ما حکاه الله تعالی فی کتابه و تقریره: أنک مثلنا فی البشریة و لو کنت رسولا إلینا من عند الله لم تکن کذلک و لا نشاهد منک إلا أنک بشر مثلنا، و إذ کنت بشرا مثلنا لم یکن هناک موجب لاتباعک.
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ففی الکلام تکذیب لرسالته (ع) بأنه لیس إلا بشرا مثلهم ثم استنتاج من ذلک أنه لا دلیل علی لزوم اتباعه، و الدلیل علی ما ذکرنا قول نوح (ع) فیما سیحکیه الله تعالی من کلامه: «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی إلخ.
و قد اشتبه الأمر علی بعض المفسرین فقرر قولهم: «ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا» بأنهم ساووه بأنفسهم فی الزنة الاجتماعیة و استنتجوا منها أنه لا وجه لاتباعهم له، قال فی تفسیر الآیة: أجابوه بأربع حجج داحضة. إحداها: أنه بشر مثلهم فساووه بأنفسهم فی الجملة، و هذا یدل علی أنه (ع) کان من طبقتهم أو ما یقرب منها فی بیته و فی شخصه و هکذا کان کل رسول من وسط قومه، و وجه الجواب أن المساواة تنافی دعوی تفوق أحد المتساویین علی الآخر بجعل أحدهما تابعا طائعا و الآخر متبوعا مطاعا لأنه ترجیح بغیر مرجح. انتهی.
و لو کان المعنی ما ذکره لکان من حق الکلام أن یقال: أنت مثلنا أو نراک مثلنا دون أن یقال: ما نراک إلا بشرا مثلنا فیذکر أنه بشر و لا حاجة إلی الإشارة إلی بشریته، و لکان معنی الکلام عائدا إلی المراد من قولهم بعد: و ما نری لکم علینا من فضل، و کان فضلا من الکلام.
و من العجب استفادته من الکلام مساواته (ع) لهم فی البیت و الشخصیة ثم قوله: «و هکذا کان کل رسول من وسط قومه» و فی الرسل مثل إبراهیم و سلیمان و أیوب (ع).
و قوله: «وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ قال فی المفردات،: الرذل بفتح الراء- و الرذال- بکسرها- المرغوب عنه لرداءته قال تعالی: «وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرَدُّ إِلی أَرْذَلِ الْعُمُرِ» و قال: «إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ و قال: «قالُوا أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ جمع الأرذل.
و قال فی المجمع،: الرذل الخسیس الحقیر من کل شی‌ء و الجمع أرذل ثم یجمع علی أراذل کقولک: کلب و أکلب و أکالب، و یجوز أن یکون جمع الأرذل فیکون مثل أکابر جمع أکبر.
و قال: و الرأی الرؤیة من قوله: «یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ رَأْیَ الْعَیْنِ أی رؤیة العین 
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و الرأی أیضا ما یراه الإنسان فی الأمر و جمعه آراء. انتهی.
و قال فی المفردات،: و قوله: «بادِیَ الرَّأْیِ أی ما یبدأ من الرأی و هو الرأی الفطیر، و قرئ: بادی بغیر همزة أی الذی یظهر من الرأی و لم یترو فیه. انتهی.
و قوله: «بادِیَ الرَّأْیِ یحتمل أن یکون قیدا لقوله: «هُمْ أَراذِلُنا» أی کونهم أراذل و سفلة فینا معلوم فی ظاهر الرأی و النظر أو فی أول نظرة.
و یحتمل کونه قیدا لقوله: «اتَّبَعَکَ أی اتبعوک فی ظاهر الرأی أو فی أوله من غیر تعمق و تفکر و لو تفکروا قلیلا و قلبوا أمرک ظهرا لبطن ما اتبعوک، و هذا الاحتمال لا یستغنی عن تکرار الفعل ثانیا و التقدیر: اتبعوک بادی الأمر و إلا اختل المعنی لو لم یتکرر و قیل: ما نراک اتبعک فی بادی الرأی إلا الذین هم أراذلنا.
و بالجملة معنی الآیة: أنا نشاهد أن متبعیک هم الأراذل و الأخساء من القوم و لو اتبعناک ساویناهم و دخلنا فی زمرتهم و هذا ینافی شرافتنا و یحط قدرنا فی المجتمع، و فی الکلام إیماء إلی بطلان رسالته (ع) بدلالة الالتزام فإن من معتقدات العامة أن القول لو کان حقا نافعا لتبعه الشرفاء و العظماء و أولوا القوة و الطول فلو استنکفوا عنه أو اتبعه الأخساء و الضعفاء کالعبید و المساکین و الفقراء ممن لا حظ له من مال أو جاه و لا مکانة له عند العامة فلا خیر فیه.
و قوله: «وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ المراد نفی مطلق الفضل من متاع دنیوی یختصون بالتنعم به أو شی‌ء من الأمور الغیبیة کعلم الغیب أو التأید بقوة ملکوتیة و ذلک لکون النکرة- فضل- واقعة فی سیاق النفی فتفید العموم.
و قد أشرکوا أتباع نوح (ع) و المؤمنین به منهم فی دعوته إذ قالوا: «وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا» و لم یقولوا: «و لا نری لک» لأنهم کانوا یحثونهم و یرغبونهم فی اتباع ما اتبعوه من الطریقة.
و المعنی أن دعوتکم إیانا- و عندنا ما نتمتع به من مزایا الحیاة الدنیا کالمال و البنین و العلم و القوة- إنما یستقیم و یؤثر أثره لو کان لکم شی‌ء من الفضل تفضلون به علینا من زینة الحیاة الدنیا أو علم من الغیب أو قوة من الملکوت حتی یوجب 
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ذلک خضوعا منا لکم و لا نری شیئا من ذلک عندکم فأی موجب یوجب علینا اتباعکم؟.
و إنما عممنا الفضل فی کلامه للفضل من حیث الجهات المادیة و غیره کعلم الغیب و القوة الملکوتیة خلافا لأکثر المفسرین حیث فسروا الفضل بالفضل المادی کالمال و الکثرة و غیرهما، لما یستفاد من کلامهم من العموم لوقوع النکرة فی سیاق النفی.
مضافا إلی أن ما یحاذی قولهم هذا من جواب نوح (ع) یدل علی ذلک و هو قوله: «وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ إلخ علی ما سیأتی.
و قوله تعالی: «بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ إضراب فی الاحتجاج کما تقدمت الإشارة إلیه فمحصله أنا لا نری معکم أمرا یوجب اتباعنا لکم بل هناک أمر یوجب عدم الاتباع و هو أنا نظنکم کاذبین.
و معناه علی ما یعطیه السیاق- و الله أعلم- أنه لما لم یکن عندکم ما یشاهد معه صحة دعوتکم و أنکم تلحون علینا بالسمع و الطاعة و أنتم صفر الأیدی من مزایا الحیاة من مال و جاه و هذه الحال تستدعی الظن بأنکم کاذبون فی دعواکم تریدون بها نیل ما بأیدینا من أمانی الحیاة بهذه الوسیلة و بالجملة هذه أمارة توجب عادة الظن بأنها أکذوبة یتوسل بها إلی اقتناء الأموال و القبض علی ثروة الناس و الاستعلاء علیهم بالحکم و الرئاسة، و هذا کما حکی الله سبحانه عنهم فی مثل القصة إذ قال «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُرِیدُ أَنْ یَتَفَضَّلَ عَلَیْکُمْ:» المؤمنون:- 24. و بهذا یظهر وجه تعلیقهم الکذب بالظن دون الجزم، و أن المراد بالکذب الکذب المخبری دون الخبری.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی إلی آخر الآیة بیان لما أجاب به نوح (ع) عن حجتهم إلی تمام أربع آیات، و التعمیة الإخفاء فمعنی عمیت علیکم بالبناء للمفعول أخفیت علیکم من ناحیة جهلکم و کراهتکم للحق. و قرئ عمیت بالتخفیف و البناء للفاعل أی خفیت علیکم تلک الرحمة.
لما کانت حجتهم مبنیة علی الحس و نفی ما وراءه و قد استنتجوا منها أولا
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عدم الدلیل علی وجوب طاعته و اتباعه ثم أضربوا عنه بالترقی إلی استنتاج الدلیل علی عدم الوجوب بل علی وجوب العدم أجابهم (ع) بإثبات ما حاولوا نفیه من رسالته و ما یتبعه، و نفی ما حاولوا إثباته باتهامه و اتهام أتباعه بالکذب غیر أنه استعطفهم بخطاب یا قوم- بالإضافة إلی ضمیر التکلم- مرة بعد مرة لیجلبهم إلیه فیقع نصحه موقع القبول منهم.
و قد أبدع الآیات الکریمة فی تقریر حجته (ع) فی جوابهم فقطعت حجتهم فصلا فصلا و أجابت عن کل فصل بوجهیه أعنی من جهة إنتاجه أن لا دلیل علی اتباعه (ع) و أن الدلیل علی خلافه و ذلک قوله: «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ» إلخ، و قوله: «وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، و قوله: «وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ إلخ، ثم أخذت من کل حجة سابقة شیئا یجری مجری التلخیص فإضافته إلی الحجة اللاحقة بادئة به فامتزجت الحجة بالحجة علی ما لکل منها من الاستقلال و التمام.
فتمت الحجج ثلاثا کل واحدة منها مبدوءة بالخطاب و هی قوله: «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ» إلخ، و قوله: «وَ یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مالًا» إلخ، و قوله:
«وَ یا قَوْمِ مَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ طَرَدْتُهُمْ إلخ، فتدبر فیها.
فقوله: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی جواب عن قولهم:
«ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا» یریدون به أنه لیس معه إلا البشریة التی یماثلهم فیها و یماثلونه فبأی شی‌ء یدعی وجوب اتباعهم له؟ بل هو کاذب یرید بما یدعیه من الرسالة أن یصطادهم فیقتنص بذلک أموالهم و یترأس علیهم.
و إذ کان هذا القول منهم متضمنا لنفی رسالته و سندهم فی ذلک أنه بشر لا أثر ظاهر معه یدل علی الرسالة و الاتصال بالغیب کان من الواجب تنبیههم علی ما یظهر به صدقه فی دعوی الرسالة و هو الآیة المعجزة الدالة علی صدق الرسول فی دعوی الرسالة فإن الرسالة نوع من الاتصال بالغیب خارق للعادة الجاریة لا طریق إلی العلم بتحققه إلا بوقوع أمر غیبی آخر خارق للعادة یوقن به کون الرسول صادقا فی دعواه الرسالة، و لذلک أشار (ع) بقوله: «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ 
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رَبِّی إلی أن معه بینة من الله و آیة معجزة تدل علی صدقه فی دعواه.
و من هنا یظهر أن المراد بالبینة الآیة المعجزة التی تدل علی ثبوت الرسالة لأن ذلک هو الذی یعطیه السیاق فلا یعبأ بما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالبینة فی الآیة العلم الضروری الذی یعلم به النبی أنه نبی و ذلک لکونه معنی أجنبیا عن السیاق.
و قوله: «وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ الظاهر أنه (ع) یشیر به إلی ما آتاه الله تعالی من الکتاب و العلم، و قد تکرر فی القرآن الکریم تسمیة الکتاب و کذا تسمیة العلم بالله و آیاته رحمة قال تعالی «وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً:» هود:- 17، و قال «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً:» النحل:- 89، و قال «فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا:» الکهف:- 65، و قال «رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً:» آل عمران:- 8.
و أما قوله: «فَعُمِّیَتْ عَلَیْکُمْ فالظاهر أن ضمیره راجع إلی الرحمة، و المراد أن ما عندی من العلم و المعرفة أخفاها علیکم جهلکم و کراهتکم للحق بعد ما ذکرتکم به و بثثته فیکم.
و قوله: «أَ نُلْزِمُکُمُوها وَ أَنْتُمْ لَها کارِهُونَ الإلزام جعل الشی‌ء مع الشی‌ء بحیث لا یفارقه و لا ینفک منه، و المراد بإلزامهم الرحمة و هم لها کارهون إجبارهم علی الإیمان بالله و آیاته و التلبس بما یستدعیه المعارف الإلهیة من النور و البصیرة.
و معنی الآیة- و الله أعلم- أخبرونی إن کانت عندی آیة معجزة تصدق رسالتی مع کونی بشرا مثلکم و کانت عندی ما تحتاج إلیه الرسالة من کتاب و علم یهدیکم الحق لکن لم یلبث دون أن أخفاه علیکم عنادکم و استکبارکم أ یجب علینا عندئذ أن نجبرکم علیها؟ أی عندی جمیع ما یحتاج إلیه رسول من الله فی رسالته و قد أوقفتکم علیه لکنکم لا تؤمنون به طغیانا و استکبارا و لیس علی أن أجبرکم علیها، إذ لا إجبار فی دین الله سبحانه.
ففی الکلام تعریض لهم أنه قد تمت علیهم الحجة و بانت لهم الحقیقة فلم یؤمنوا
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لکنهم مع ذلک یریدون أمرا یؤمنون لأجله و لیس إلا الإجبار و الإلزام علی کراهیة، فهم فی قولهم: لا نراک إلا بشرا مثلنا، لا یریدون إلا الإجبار، و لا إجبار فی دین الله.
و الآیة، من جملة الآیات النافیة للإکراه فی الدین تدل علی أن ذلک من الأحکام الدینیة المشرعة فی أقدم الشرائع و هی شریعة نوح (ع) و هو باق علی اعتباره حتی الیوم من غیر نسخ.
و قد ظهر مما تقدم أن الآیة، أعنی قوله: «یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ إلخ، جواب عن قولهم: «ما نَراکَ إِلَّا بَشَراً مِثْلَنا» و یظهر بذلک فساد قول بعضهم:
إنه جواب عن قولهم: «بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ و قول آخرین: إنه جواب عن قولهم:
«ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ و قول طائفة أخری أنه جواب عن قولهم: «وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ و لا نطیل الکلام بالتعرض لتوضیحها و ردها.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مالًا إِنْ أَجرِیَ إِلَّا عَلَی اللَّهِ یرید به الجواب عما اتهموه به من الکذب و لازمه أن تکون دعوته طریقا إلی جلب أموالهم و أخذ ما فی أیدیهم طمعا فیه فإنه إذا لم یسألهم شیئا من أموالهم لم یکن لهم أن یتهموه بذلک.
قوله تعالی: «وَ ما أَنَا بِطارِدِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ جواب عن قولهم: «وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ و قد بدل لفظة الأراذل- و هی لفظة إرزاء و تحقیر- من قوله: الذین آمنوا تعظیما لأمر إیمانهم و إشارة إلی ارتباطهم بربهم.
نفی فی جوابه أن یکون یطردهم و علل ذلک بقوله: «إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ إیذانا بأن لهم یوما یرجعون فیه إلی الله فیحاسبهم علی أعمالهم فیجازیهم علی ما عملوه من خیر أو شر فحسابهم علی ربهم و لیس لغیره من الأمر شی‌ء، فلیس علی نوح (ع) أن یحاسبهم فیجازیهم بشی‌ء لکن القوم لجهالتهم یتوقعون علی الفقراء و المساکین و الضعفاء أن یطردوا من مجتمع الخیر و یسلبوا النعمة و الشرافة و الکرامة.
فظهر أن المراد بقوله: «إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ الإیمان إلی محاسبة الله سبحانه 
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إیاهم یوم یرجعون فیه إلیه فیلاقونه کما وقع فی نظیر هذا المعنی فی قوله تعالی «وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَتَطْرُدَهُمْ فَتَکُونَ مِنَ الظَّالِمِینَ:» الأنعام:- 57.
و أما قول من قال: إن معنی قوله: «إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ إنه لا یطردهم لأنهم ملاقوا ربهم فیجازی من ظلمهم و طردهم، أو أنهم ملاقوا ثواب ربهم فکیف یکونون أراذل و کیف یجوز طردهم و هم لا یستحقون ذلک، فبعید عن الفهم. علی أن أول المعنیین یجعل الآیة التالیة أعنی قوله: «وَ یا قَوْمِ مَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ طَرَدْتُهُمْ الآیة زائدة مستغنی عنها کما هو ظاهر.
و ظهر أیضا أن المراد بقوله: «وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ جهلهم بأمر المعاد و أن الحساب و الجزاء إلی الله لا إلی غیره، و أما ما ذکره بعضهم أن المراد به الجهالة المضادة للعقل و الحلم أی تسفهون علیهم أو المراد أنکم تجهلون أن حقیقة الامتیاز بین إنسان و إنسان باتباع الحق و عمل البر و التحلی بالفضائل لا بالمال و الجاه کما تظنون فهو معنی بعید عن السیاق.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ مَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ طَرَدْتُهُمْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ النصر مضمن معنی المنع أو الإنجاء و نحوهما و المعنی من یمنعنی أو من ینجینی من عذاب الله إن طردتهم أ فلا تتذکرون أنه ظلم، و الله سبحانه ینتصر للمظلوم من الظالم و ینتقم منه، و العقل جازم بأن الله سبحانه لا یساوی بین الظالم و المظلوم، و لا یدع الظالم یظلم دون أن یجازیه علی ظلمه بما یسوؤه و یشفی به غلیل صدر المظلوم و الله عزیز ذو انتقام.
قوله تعالی: «وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ جواب عن قولهم: «وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ یرد علیهم قولهم بأنی لست أدعی شیئا من الفضل الذی تتوقعون منی أن أدعیه بما أنی أدعی الرسالة فإنکم تزعمون أن علی الرسول أن یملک خزائن الرحمة الإلهیة فیستقل بإغناء الفقیر و شفاء العلیل و إحیاء الموتی و التصرف فی السماء و الأرض و سائر أجزاء الکون بما شاء و کیف شاء.
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و أن یملک علم الغیب فیحصل علی کل خیر محجوب عن العیون مستور عن الأبصار فیجلبه إلی نفسه، و یدفع کل شر مستقبل کامن عن نفسه و بالجملة یستکثر من الخیرات و یصان من المکاره.
و أن یرتفع عن درجة البشریة إلی مقام الملکیة أی یکون ملکا منزها من ألواث الطبیعة و مبری من حوائج البشریة و نقائصها فلا یأکل و لا یشرب و لا ینکح و لا یقع فی تعب اکتساب الرزق و اقتناء لوازم الحیاة و أمتعتها.
فهذه هی جهات الفضل التی تزعمون أن الرسول یجب أن یؤتاها و یمتلکها فیستقل بها، و قد أخطأتم فلیس للرسول إلا الرسالة و إنی لست أدعی شیئا من ذلک فلا أقول لکم عندی خزائن الله و لا أعلم الغیب و لا أقول إنی ملک، و بالجملة لست أدعی شیئا من الفضل الذی تتوقعونه حتی تکذبونی بفقده، و إنما أقول إنی علی بینة من ربی تصدق رسالتی و آتانی رحمة من عنده.
و المراد بقوله: «خَزائِنُ اللَّهِ جمیع الذخائر و الکنوز الغیبیة التی ترزق المخلوقات منها ما یحتاجون إلیه فی وجودهم و بقائهم و یستعینون به علی تتمیم نقائصهم و تکمیلها.
فهاتیک هی التی تزعم العامة أن الأنبیاء و الأولیاء یؤتون مفاتیحها و یمتلکون بها من القدرة ما یفعلون بها ما یشاءون و یحکمون ما یریدون کما اقترح علی النبی ص و قد حکاه الله تعالی إذ یقول «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً أَوْ تَکُونَ لَکَ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ عِنَبٍ فَتُفَجِّرَ الْأَنْهارَ خِلالَها تَفْجِیراً أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ کَما زَعَمْتَ عَلَیْنا کِسَفاً أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ قَبِیلًا أَوْ یَکُونَ لَکَ بَیْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا:» إسراء:- 93.
و إنما قال: «وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ و لم یقل: و لا أقول إنی أعلم الغیب لأن هذا النوع من العلم لما کان مما یضن به و لا یسمح بإظهاره لم یکن قول القائل: لا أقول 
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إنی أعلم الغیب نافیا لوجوده عند القائل بل یحتاج إلی أن یقال: لا أعلم الغیب لیفید النفی بخلاف قوله: «لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ و قوله: «وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ ، و لم یکرر قوله: «لَکُمْ لحصول الکفایة بالواحدة.
و قد أمر الله سبحانه نبیه محمد ص أن یخاطب قومه بما خاطب به نوح (ع) قومه ثم ذیله بما یظهر به المراد إذ قال «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَّ قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَ فَلا تَتَفَکَّرُونَ:» الأنعام:- 50.
انظر إلی قوله: «لا أَقُولُ لَکُمْ إلخ، ثم إلی قوله: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ ثم إلی قوله: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» إلخ، فهو ینفی أولا الفضل الذی یتوقعه عامة الناس من نبیهم ثم یثبت للرسول الرسالة فحسب ثم یبادر إلی إثبات الفضل من جهة أخری غیر الجهة التی یتوقعها الناس و هو أنه بصیر بإبصار الله تعالی و أن غیره بالنسبة إلیه کالأعمی بالنسبة إلی البصیر و هذا هو الموجب لاتباعهم له کما یتبع الأعمی البصیر، و هو المجوز له أن یدعوهم إلی اتباعه.



(کلام فی قدرة الأنبیاء و الأولیاء فلسفی قرآنی)

الناس فی جهل بمقام ربهم و غفلة عن معنی إحاطته و هیمنته فهم مع ما تهدیهم الفطرة الإنسانیة إلی وجوده و أحدیته یسوقهم الابتلاء بعالم المادة و الطبیعة و التوغل فی الأحکام و القوانین الطبیعیة ثم السنن و النوامیس الاجتماعیة و الأنس بالکثرة و البینونة إلی قیاس العالم الربوبی بما ألفوا من عالم المادة فالله سبحانه عندهم مع خلقه کجبار من جبابرة البشر مع عبیده و رعیته.
فهناک فرد من الإنسان نسمیه مثلا ملکا أو جبارا دونه وزراء و أمراء و الجندیون و الجلاوزة یجرون ما یأمر به أو ینهی أنه و له عطایا و مواهب لمن شاء و إرادة و کراهة و أخذ و رد و قبض و إطلاق و رحمة و سخط و قضاء و نسخ إلی غیر ذلک.
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و کل من الملک و خدمه و أیادیه العمالة و رعایاه و ما یدور بأیدیهم من النعم و أمتعة الحیاة أمر موجود محدود مستقل الوجود منفصلة عن غیره إنما یرتبط بعضهم ببعض بأحکام و قوانین و سنن اصطلاحیة لا موطن لها سوی ذهن الذاهن و اعتقاد المعتقد.
و قد طبقوا العالم الربوبی أعنی ما یخبر به النبوة من مقام الرب تعالی و صفاته و أفعاله و ملائکته و کتبه و رسله علی هذا النظام فهو تعالی یرید و یکره و یعطی و یمنع و یدبر نظام الخلقة کما یفعل ذلک الواحد منا المسمی ملکا، و هو محدود الوجود منعزل الکون و کل من ملائکته و سائر خلیقته مستقل الوجود یملک ما عنده من الوجود و النعم الموهوبة دون الله سبحانه، و قد کان تعالی فی أزل الزمان وحده لا شی‌ء معه من خلقه ثم أبدع فی جانب الأبد الخلق فکانوا معه.
فقد أثبتوا- کما تری- موجودا محدودا منطبق الوجود علی الزمان غیر أن وجوده الزمانی دائمی، و له قدرة علی کل شی‌ء، و علم بکل شی‌ء، و إرادة لا تنکسر و قضاء لا ترد، یستقل بما عنده من الصفات و الأعمال کما یستقل الواحد منا فیملک ما عنده من الحیاة و العلم و القدرة و غیر ذلک فحیاته حیاة له و لیست لله، و علمه علمه لا علم الله، و قدرته قدرته لا قدرة الله و هکذا، و إنما یقال لوجودنا أو حیاتنا أو علمنا أو قدرتنا أنها لله کما یقال لما عند الرعیة من النعمة أنها للملک بمعنی أنها کانت عنده فأخرجها من عنده و وضعها عندنا نتصرف فیها فجمیع ذلک- کما تری- یقوم علی أساس المحدودیة و الانعزال.
لکن البراهین الیقینیة تقضی بفساد ذلک کله فإنها تحکم بسریان الفقر و الحاجة إلی الموجودات الممکنة فی ذواتها و آثار ذواتها و إذا کانت الحاجة إلیه تعالی فی مقام الذات استحال الاستقلال عنه و الانعزال منه علی الإطلاق إذ لو فرض استقلال لشی‌ء منه تعالی فی وجوده أو شی‌ء من آثار وجوده- بأی وجه فرض فی حدوث أو بقاء- استغنی عنه من تلک الجهة و هو محال.
فکل ممکن غیر مستقل فی شی‌ء من ذاته و آثار ذاته، و الله سبحانه هو الذی یستقل فی ذاته و هو الغنی الذی لا یفتقر فی شی‌ء و لا یفقد شیئا من الوجود و کمال 
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الوجود کالحیاة و القدرة و العلم فلا حد له یتحدد به. و قد تقدم بعض التوضیح لهذه المسألة فی ذیل تفسیر قوله تعالی «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ:» المائدة:- 73.
و علی ما تقدم کان ما للممکن من الوجود أو الحیاة أو القدرة أو العلم متعلق الوجود به تعالی غیر مستقل منه بوجه، و لا فرق فی ذلک بین القلیل و الکثیر ما کانت خصیصة عدم الاستقلال محفوظة فیه فلا مانع من فرض ممکن له علم بکل شی‌ء أو قدرة علی کل شی‌ء أو حیاة دائمة ما دام غیر مستقل الوجود عن الله سبحانه و لا منعزل الکون منه کما لا مانع من تحقق الممکن مع وجود موقت ذی أمد أو علم أو قدرة متعلقین ببعض الأشیاء دون بعض. نعم فرض الاستقلال یبطل الحاجة الإمکانیة و لا فرق فیه بین الکثیر و القلیل کما عرفت، هذا من جهة العقل.
و أما من جهة النقل فالکتاب الإلهی و إن کان ناطقا باختصاص بعض الصفات و الأفعال به تعالی کالعلم بالمغیبات و الإحیاء و الإماتة و الخلق کما فی قوله «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ:» الأنعام:- 59، و قوله «وَ أَنَّهُ هُوَ أَماتَ وَ أَحْیا:» النجم:- 44: «و قوله اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها:» الزمر:- 42، و قوله «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» الزمر:- 62، إلی غیر ذلک من الآیات لکنها جمیعا مفسرة بآیات أخر کقوله «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ:» الجن:- 27، و قوله «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ:» الم السجدة:- 11، و قوله عن عیسی (ع): «وَ أُحْیِ الْمَوْتی بِإِذْنِ اللَّهِ:» آل عمران:- 49، و قوله «وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ بِإِذْنِی فَتَنْفُخُ فِیها فَتَکُونُ طَیْراً بِإِذْنِی:» المائدة:- 110 إلی غیر ذلک من الآیات.
و انضمام الآیات إلی الآیات لا یدع شکا فی أن المراد بالآیات النافیة اختصاص هذه الأمور به تعالی بنحو الأصالة و الاستقلال و المراد بالآیات المثبتة إمکان تحققها فی غیره تعالی بنحو التبعیة و عدم الاستقلال.
فمن أثبت شیئا من العلم المکنون أو القدرة الغیبیة أعنی العلم من غیر طریق الفکر و القدرة من غیر مجراها العادی الطبیعی لغیره تعالی من أنبیائه و أولیائه 
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کما وقع کثیرا فی الأخبار و الآثار و نفی معه الأصالة و الاستقلال بأن یکون العلم و القدرة مثلا له تعالی و إنما ظهر ما ظهر منه بالتوسیط و وقع ما وقع منه بإفاضته وجوده فلا حجر علیه.
و من أثبت شیئا من ذلک علی نحو الأصالة و الاستقلال طبق ما یثبته الفهم العامی و إن أسنده إلی الله سبحانه و فیض رحمته لم یخل من غلو و کان مشمولا لمثل قوله «لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ وَ لا تَقُولُوا عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَّ:» النساء:- 171.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً اللَّهُ أَعْلَمُ بِما فِی أَنْفُسِهِمْ إِنِّی إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ قال فی المفردات،: زریت علیه عبته و أزریت به قصرت به و کذلک ازدریت به و أصله افتعلت قال: تزدری أعینکم أی تستقلهم تقدیره تزدریهم أعینهم أی تستقلهم و تستهین بهم. انتهی.
و هذا الفصل من کلامه (ع) إشارة إلی ما کان یعتقده الملأ الذین کفروا من قومه و بنوا علیه سنة الأشرافیة و طریقة السیادة، و هو أن أفراد الإنسان تنقسم إلی قسمین الأقویاء و الضعفاء، أما الأقویاء فهم أولوا الطول و أرباب القدرة المعتضدون بالمال و العدة، و أما الضعفاء فهم الباقون. و الأقویاء هم السادة فی المجتمع الإنسانی لهم النعمة و الکرامة، و لأجلهم انعقاد المجتمع، و غیرهم من الضعفاء مخلوقون لأجلهم مقصودون لهم أضاحی منافعهم کالرعیة بالنسبة إلی کرسی الحکومة المستبدة، و العبید بالنسبة إلی الموالی، و الخدم و العملة بالنسبة إلی المخدومین و النساء بالنسبة إلی الرجال، و بالأخرة کل ضعیف بالنسبة إلی القوی المستعلی علیه.
و بالجملة کان معتقدهم أن الضعیف فی المجتمع إنسان منحط أو حیوان فی صورة إنسان إنما یرد داخل المجتمع و یشارکهم فی الحیاة لیستفید الشریف من عمله و ینتفع من کد یمینه لحیاته من غیر عکس بل هو محروم من الکرامة مطرود عن حظیرة الشرافة آیس من الرحمة و العنایة.
فهذا هو الذی کانوا یرونه و کان هو المعتمد علیه فی مجتمعهم، و قد رد نوح (ع) ذلک إلیهم بقوله: «وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً».
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ثم بین خطأهم فی معتقدهم بقوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ بِما فِی أَنْفُسِهِمْ أی إن أعینکم إنما تزدریهم و تستحقرهم و تستهین أمرهم لما تحس ظاهر ضعفهم و هوانهم، و لیس هو الملاک فی إحراز الخیر و نیل الکرامة بل الملاک فی ذلک و خاصة الکرامات و المثوبات الإلهیة أمر النفس و تحلیها بحلی الفضیلة و المنقبة المعنویة، و لا طریق لی و لا لکم إلی العلم ببواطن النفوس و خبایا القلوب إلا لله سبحانه فلیس لی و لا لکم أن نحکم بحرمانهم من الخیر و السعادة.
ثم بین بقوله: «إِنِّی إِذاً لَمِنَ الظَّالِمِینَ السبب فی تحاشیه عن هذا القول و معناه أنه قول بغیر علم، و تحریم الخیر علی من یمکن أن یستحقه جزافا من غیر دلیل ظلم لا ینبغی أن یرومه الإنسان فیدخل بذلک فی زمرة الظالمین.
و هذا المعنی هو الذی یشیر تعالی إلیه فیما یحکیه من کلام أهل الأعراف یوم القیامة خطابا لهؤلاء الطاغین إذ یقول «وَ نادی أَصْحابُ الْأَعْرافِ رِجالًا یَعْرِفُونَهُمْ بِسِیماهُمْ قالُوا ما أَغْنی عَنْکُمْ جَمْعُکُمْ وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ أَ هؤُلاءِ الَّذِینَ أَقْسَمْتُمْ لا یَنالُهُمُ اللَّهُ بِرَحْمَةٍ:» الأعراف:- 49.
و فی الکلام أعنی قول نوح (ع): «وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ إلخ، تعریض لهم أنهم کما کانوا یحرمون علی ضعفاء المجتمع المزایا الحیویة الاجتماعیة کذلک کانوا یحرمون علیهم الکرامة الدینیة و یقولون: إنهم لا یسعدون بدین و إنما یسعد به أشراف المجتمع و أقویاؤهم، و فیه أیضا تعریض بأنهم ظالمون.
و إنما عقب نوح (ع) قوله: «وَ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ إِنِّی مَلَکٌ و هو ینفی فیه جهات الامتیاز التی کانوا یتوقعونها فی الرسول عن نفسه، بقوله: «وَ لا أَقُولُ لِلَّذِینَ تَزْدَرِی أَعْیُنُکُمْ لَنْ یُؤْتِیَهُمُ اللَّهُ خَیْراً» إلخ، مع أنه راجع إلی الضعفاء الذین آمنوا به من قومه لأن الملأ ألحقوهم به فی قولهم:
«وَ ما نَری لَکُمْ عَلَیْنا مِنْ فَضْلٍ .
و توضیحه أن معنی قولهم هذا أن اتباعنا لک و لمن آمن بک من هؤلاء الأراذل إنما یستقیم لفضل یتم لکم علینا و لا نری لکم علینا من فضل أما أنت فلیس معک ما یختص به الرسول من قدرة ملکوتیة أو علم بالغیب أو أن تکون 
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ملکا منزها من ألواث المادة و الطبیعة، و أما المؤمنون بک فإنما هم أراذلنا الآیسون من کرامة الإنسانیة المحرومون من الرحمة و العنایة.
فأجاب عنهم نوح بما معناه: أما أنا فلا أدعی شیئا مما تتوقعون من رسالتی فلیست للرسول إلا الرسالة و أما هؤلاء الضعفاء الذین لهم هوان عندکم فمن الجائز أن یعلم الله من نفوسهم خیرا فیؤتیهم خیرا و فضلا فهو أعلم بأنفسهم، و ملاک الکرامة الدینیة و الرحمة الإلهیة زکاء النفس و سلامة القلب دون الظاهر الذی تزدریه أعینکم فلست أقول: لن یؤتیهم الله خیرا، فإنه ظلم یدخلنی فی زمرة الظالمین.
قوله تعالی: «قالُوا یا نُوحُ قَدْ جادَلْتَنا فَأَکْثَرْتَ جِدالَنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ کلام ألقوه إلی نوح (ع) بعد ما عجزوا عن دحض حجته و إبطال ما دعا إلیه من الحق، و هو مسوق سوق التعجیز و المراد بقولهم: «بِما تَعِدُنا» ما أنذرهم به فی أول دعوته من عذاب یوم ألیم.
و قد أورد الله سبحانه قولهم هذا فصلا من غیر تفریع لأنهم إنما قالوه بعد ما لبث فیهم أمدا بعیدا یدعوهم إلی التوحید و یخاصمهم و یحاجهم بفنون الخصام و الحجاج حتی قطع جمیع معاذیرهم و أنار الحق لهم کما یدل علیه قوله تعالی فیما یحکی عنه (ع) فی دعائه «قالَ رَبِّ إِنِّی دَعَوْتُ قَوْمِی لَیْلًا وَ نَهاراً- إلی أن قال- ثُمَّ إِنِّی دَعَوْتُهُمْ جِهاراً ثُمَّ إِنِّی أَعْلَنْتُ لَهُمْ وَ أَسْرَرْتُ لَهُمْ إِسْراراً:» نوح:- 9 و فی سورة العنکبوت «فَلَبِثَ فِیهِمْ أَلْفَ سَنَةٍ إِلَّا خَمْسِینَ عاماً:» العنکبوت:- 14.
فهذا الذی أورده الله من حجاجه قومه و جوابهم فی شکل محاورة واحدة إنما وقع فی مآت من السنین، و هو کثیر النظیر فی القرآن الکریم و لا بدع فیه فإن الذی یقتص ذلک هو الله سبحانه المحیط بالدهر و بکل ما فیه و الذی یسمعها بالوحی هو النبی ص و قد أوتی من سعة النظر ما یجتمع عنده أشتات الأمم و أطراف الزمان.
و المعنی- و الله أعلم- یا نوح قد جادلتنا فأکثرت جدالنا حتی سئمنا و مللنا و ما نحن لک بمؤمنین فأتنا بما تعدنا من العذاب، و هم لا یعترفون بالعجز عن خصامه و جداله بل یؤیسونه من أنفسهم فی الحجاج و یطلبون منه أن یشتغل بما یشتغل 
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الداعی الآیس من السمع و الطاعة و هو الشر الذی یهددهم به و یذکره وراء نصحه.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ لما کان قولهم: «فَأْتِنا بِما تَعِدُنا» إلخ، طلبا منه أن یأتیهم بالعذاب و لیس ذلک إلیه فإنما هو رسول، أجاب عن اقتراحهم هذا أیضا- فی سیاق قصر القلب- أن الإتیان بالعذاب لیس إلی بل إنما هو إلی الله فهو الذی یملک أمرکم فیأتیکم بالعذاب الذی وعدتکموه بأمره فهو ربکم و إلیه مرجع أمرکم کله، و لا یرجع إلی من أمر التدبیر شی‌ء حتی أن وعدی إیاکم بالعذاب و اقتراحکم علی بطلبه لا یؤثر فی ساحة کبریائه شیئا فإن یشأ یأتکم به و أن لم یشأ فلا.
و من هنا یظهر أن قوله (ع): «إِنْ شاءَ» من ألطف القیود فی هذا المقام أفید به حق التنزیه و هو أن الله سبحانه لا یحکم فیه شی‌ء و لا یقهره قاهر یفعل ما یشاء و لا یفعل ما یشاء غیره نظیر ما سیأتی فی آخر السورة من الاستثناء فی قوله «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ:» هود:- 108.
و قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ تنزیه آخر لله سبحانه و هو مع ذلک جواب عن الأمر التعجیزی الذی ألقوه إلیه (ع) فإن ظاهره أنهم لا یعبئون بما هددهم به من العذاب کأنهم معجزون لا یقدر علیهم.
قوله تعالی: «وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی إِنْ أَرَدْتُ أَنْ أَنْصَحَ لَکُمْ إِنْ کانَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ إلخ، قال فی المفردات،: النصح تجری فعل أو قول فیه صلاح صاحبه- قال- و هو من قولهم نصحت له الود أی أخلصته و ناصح العسل خالصة أو من قولهم: نصحت الجلد خطته و الناصح الخیاط و النصاح الخیط.
و قال أیضا: الغی جهل من اعتقاد فاسد، و ذلک أن الجهل قد یکون من الإنسان غیر معتقد اعتقادا لا صالحا و لا فاسدا، و قد یکون من اعتقاد شی‌ء فاسد، و هذا النحو الثانی یقال له غی قال تعالی: ما ضَلَّ صاحِبُکُمْ وَ ما غَوی و قال:
وَ إِخْوانُهُمْ یَمُدُّونَهُمْ فِی الغَیِ انتهی.
و علی هذا فالفرق بین الإغواء و الإضلال أن الإضلال إخراج من الطریق مع 
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بقاء المقصد فی ذکر الضال، و الإغواء إخراجه منه مع زواله عن ذکره لاشتغاله بغیره جهلا.
و الإرادة و المشیة کالمترادفتین، و هی من الله سبحانه تسبیب الأسباب المؤدیة لوجود شی‌ء بالضرورة فکون الشی‌ء مرادا له تعالی أنه تمم أسباب وجوده و أکملها فهو کائن لا محالة، و أما أصل السببیة الجاریة فهی مرادة بنفسها و لذا قیل: خلق الله الأشیاء بالمشیة و المشیة بنفسها.
و بالجملة قوله: «وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی إلخ، کأحد شقی التردید و الشق الآخر قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ کأنه (ع) یقول: أمرکم إلی الله إن شاء أن یعذبکم أتاکم بالعذاب و لا یدفع عذابه و لا یقهر مشیته شی‌ء فلا أنتم معجزوه، و لا نصحی ینفعکم إن أردت أن أنصح لکم بعد ما أراد الله أن یغویکم لتکفروا به فیحق علیکم کلمة العذاب، و قید نصحه بالشرط لأنهم لم یکونوا یسلمون له أنه ینصحهم.
و الإغواء کالإضلال و إن لم یجز نسبته إلیه تعالی إذا کان إغواء ابتدائیا لکنه جائز إذا کان بعنوان المجازاة کان یعصی الإنسان و یستوجب به الغوایة فیمنعه الله أسباب التوفیق و یخلیه و نفسه فیغوی و یضل عن سبیل الحق قال تعالی «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ:» البقرة:- 26.
و فی الکلام إشارة إلی أن نزول عذاب الاستئصال علیهم مسبوق بالإغواء الإلهی کما یلوح إلیه قوله تعالی «وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً:» إسراء:- 16، و قال «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ فَزَیَّنُوا لَهُمْ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ:» حم السجدة:- 25.
و قوله: «هُوَ رَبُّکُمْ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ تعلیل لقوله: «وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی إلخ، أو لقوله: «إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ- إلی قوله- یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ جمیعا و محصله أن أمر تدبیر العباد إلی الرب الذی إلیه یرجع الأمور، و الله سبحانه هو ربکم و إلیه ترجعون فلیس لی أن آتیکم بعذاب موعود، و لیس لکم أن تعجزوه إن شاء أن یأتیکم بالعذاب فأتاکم به لاستئصالکم و لیس لنصحی أن ینفعکم إن أراد هو أن یغویکم لیعذبکم.
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و قد ذکروا فی قوله: «إِنْ کانَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ وجوها من التأویل:
منها: أن المعنی یعاقبکم علی کفرکم، و قد سمی الله تعالی العذاب غیا فی قوله «فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا:» مریم:- 59.
و منها: أن المراد إن کان الله یرید عقوبة إغوائکم الخلق و إضلالکم إیاهم و من عادة العرب أن یسمی العقوبة باسم الشی‌ء المعاقب علیه، و من هذا الباب قوله:
«اللَّهُ یَسْتَهْزِئُ بِهِمْ أی یعاقبهم علی استهزائهم و قوله «وَ مَکَرُوا وَ مَکَرَ اللَّهُ:» آل عمران:- 54 أی عذبهم علی مکرهم إلی غیر ذلک.
و منها: أن الإغواء بمعنی الإهلاک فالمعنی یرید أن یهلککم فهو من قولهم:
غوی الفصیل إذا فسد من کثرة شرب اللبن.
و منها: أن قوم نوح کانوا یعتقدون أن الله تعالی یضل عباده عن الدین، و أن ما هم علیه بإرادة الله، و لو لا ذلک لغیره و أجبرهم علی خلافه فقال لهم نوح علی وجه التعجب لقولهم و الإنکار لذلک أن نصحی لا ینفعکم إن کان القول کما تقولون.
و أنت بالتأمل فیما قدمناه تعرف أن الکلام فی غنی من هذه التأویلات.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَعَلَیَّ إِجْرامِی وَ أَنَا بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُجْرِمُونَ أصل الجرم علی ما ذکره الراغب فی مفرداته- قطع الثمرة من الشجرة و أجرم أی صار ذا جرم، و أستعیر لکل اکتساب مکروه فالجرم بضم الجیم و فتحها بمعنی الاکتساب المکروه و هو المعصیة.
و الآیة، واقعة موقع الاعتراض، و النکتة فیه أن دعوة نوح و احتجاجاته علی وثنیة قومه و خاصة ما أورده الله تعالی فی هذه السورة من احتجاجه أشبه شی‌ء بدعوة النبی ص، و احتجاجه علی وثنیة أمته.
و إن شئت زیادة تصدیق فی ذلک فارجع إلی سورة الأنعام- و هی فی الحقیقة سورة الاحتجاج- و قابل ما حکاه الله تعالی عن نوح فی هذه السورة ما أمر الله به النبی ص فی تلک السورة بقوله: «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ إلی أن قال وَ لا تَطْرُدِ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ
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وَ الْعَشِیِ إلی أن قال قُلْ لا أَتَّبِعُ أَهْواءَکُمْ قَدْ ضَلَلْتُ إِذاً وَ ما أَنَا مِنَ الْمُهْتَدِینَ قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ کَذَّبْتُمْ بِهِ .
و لک أن تطبق سائر ما ذکر من حججه ع فی سورة نوح و الأعراف علی ما ذکر من الحجج فی سورة الأنعام و فی هذه السورة فتشاهد صدق ما ادعیناه.
و لهذه المشابهة و المناسبة ناسب أن یعطف بعد ذکر حجج نوح (ع) فی إنذاره قومه بأمر من الله سبحانه علی ما اتهموا النبی ص و رموه بالافتراء علی الله، و هو لا ینذرهم و لا یلقی إلیهم من الحجج إلا کما أنذر به نوح (ع) و ألقاه من الحجج إلی قومه، و هذا کما ینذر رسول الملک قومه و المتمردین المستنکفین عن الطاعة و یلقی إلیهم النصح و یتم علیهم الحجة فیرمونه بأنه مفتر علی الملک و لا طاعة و لا وظیفة فیرجع إلیهم بالنصح ثانیا، و یذکر لهم قصة رسول ناصح آخر من الملک إلی قوم آخرین نصح لهم بمثل ما نصح هو لهم فلم یتبصروا به فهلکوا فحیثما یذکر لهم حججه و مواعظه یبعثه الوجد و الأسف إلی أن یتذکر رمیهم إیاه بالافتراء فیأسف لذلک قائلا: إنکم ترموننی بالافتراء و لم أذکر لکم إلا ما بثه هذا الرسول فی قومه من کلمة الحکمة و النصیحة لا جرم إن افتریته فعلی إجرامی و لا تقبلوا قولی غیر أنی بری‌ء من عملکم.
و قد عاد سبحانه إلی الأمر بمثل هذه المباراة ثانیا فی آخر السورة بعد إیراد قصص عدة من الرسل حیث قال «وَ کُلًّا نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْباءِ الرُّسُلِ ما نُثَبِّتُ بِهِ فُؤادَکَ إلی أن قال- وَ قُلْ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنَّا عامِلُونَ وَ انْتَظِرُوا إِنَّا مُنْتَظِرُونَ:» هود:- 122.
و ذکر بعض المفسرین أن الآیة، من تمام القصة و الخطاب فیها لنوح، و المعنی أم یقول قوم نوح افتراه نوح قل یا نوح إن افتریته فعلی إجرامی و أنا بری‌ء مما تجرمون، و علی هذا فالکلام مشتمل علی نوع التفات من الغیبة إلی الخطاب و هذا بعید عن سیاق الکلام غایته.
و فی قوله: «وَ أَنَا بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُجْرِمُونَ إثبات إجرام مستمر لهم و قد أرسل إرسال المسلمات کما فی قوله: «فَعَلَیَّ إِجْرامِی من إثبات الجرم و ذلک أن الذی 
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ذکر من حجج نوح إن کان من الافتراء کان کذبا من حیث إن نوحا (ع) لم یحتج بهذه الحجج و هی حقة، لکنها من حیث إنها حجج عقلیة قاطعة لا تقبل الکذب و هی تثبت لهؤلاء الکفار إجراما مستمرا فی رفض ما یهدیهم إلیه من الإیمان و العمل الصالح فهم فی خروجهم عن مقتضی هذه الحجج مجرمون قطعا، و النبی ص مجرم لا قطعا بل علی تقدیر أن یکون مفتریا و لیس بمفتر.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن ابن أبی نصر البزنطی عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: قال الله فی نوح (ع) وَ لا یَنْفَعُکُمْ نُصْحِی- إِنْ أَرَدْتُ أَنْ أَنْصَحَ لَکُمْ- إِنْ کانَ اللَّهُ یُرِیدُ أَنْ یُغْوِیَکُمْ قال: الأمر إلی الله- یهدی و یضل.
أقول: قد مر بیانه 
و فی تفسیر البرهان،": فی قوله تعالی: «أم یقولون افتراه» الآیة":، الشیبانی فی نهج البیان عن مقاتل قال": إن کفار مکة قالوا: إن محمدا افتری القرآن. قال":
و روی مثل ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).



[سورة هود (11): الآیات 36 الی 49]





اشارة

وَ أُوحِیَ إِلی نُوحٍ أَنَّهُ لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلاَّ مَنْ قَدْ آمَنَ فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ (36) وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ (37) وَ یَصْنَعُ الْفُلْکَ وَ کُلَّما مَرَّ عَلَیْهِ مَلَأٌ مِنْ قَوْمِهِ سَخِرُوا مِنْهُ قالَ إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ (38) فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ (39) حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ قُلْنَا احْمِلْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ إِلاَّ مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ وَ مَنْ آمَنَ وَ ما آمَنَ مَعَهُ إِلاَّ قَلِیلٌ (40)
وَ قالَ ارْکَبُوا فِیها بِسْمِ اللَّهِ مَجْراها وَ مُرْساها إِنَّ رَبِّی لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (41) وَ هِیَ تَجْرِی بِهِمْ فِی مَوْجٍ کَالْجِبالِ وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ وَ کانَ فِی مَعْزِلٍ یا بُنَیَّ ارْکَبْ مَعَنا وَ لا تَکُنْ مَعَ الْکافِرِینَ (42) قالَ سَآوِی إِلی جَبَلٍ یَعْصِمُنِی مِنَ الْماءِ قالَ لا عاصِمَ الْیَوْمَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إِلاَّ مَنْ رَحِمَ وَ حالَ بَیْنَهُمَا الْمَوْجُ فَکانَ مِنَ الْمُغْرَقِینَ (43) وَ قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی وَ غِیضَ الْماءُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ اسْتَوَتْ عَلَی الْجُودِیِّ وَ قِیلَ بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (44) وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ فَقالَ رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُّ وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ (45)
قالَ یا نُوحُ إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنِّی أَعِظُکَ أَنْ تَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ (46) قالَ رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ وَ إِلاَّ تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی أَکُنْ مِنَ الْخاسِرِینَ (47) قِیلَ یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ ثُمَّ یَمَسُّهُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ (48) تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ ما کُنْتَ تَعْلَمُها أَنْتَ وَ لا قَوْمُکَ مِنْ قَبْلِ هذا فَاصْبِرْ إِنَّ الْعاقِبَةَ لِلْمُتَّقِینَ (49)
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(بیان)

تتمة قصة نوح (ع) و هی تشتمل علی فصول کإخباره (ع) بنزول العذاب علی قومه، و أمره بصنع الفلک، و کیفیة نزول العذاب و هو الطوفان، و قصة ابنه الغریق، و قصة نجاته و نجاة من معه لکنها جمیعا ترجع من وجه إلی فصل واحد و هو فصل القضاء بینه (ع) و بین قومه.
قوله تعالی: «وَ أُوحِیَ إِلی نُوحٍ أَنَّهُ لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ الابتئاس من البؤس و هو حزن مع استکانة.
و قوله: «لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ إیئاس و إقناط له (ع) من إیمان الکفار من قومه بعد ذلک، و لذلک فرع علیه قوله: «فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ لأن الداعی إلی أمر إنما یبتئس و یغتم من مخالفة المدعوین و تمردهم ما دام یرجو منهم الإیمان و الاستجابة لدعوته، و أما إذا یئس من إجابتهم فلا یهتم بهم و لا یتعب نفسه فی دعوتهم إلی السمع و الطاعة و الإلحاح علیهم بالإقبال إلیه و لو دعاهم بعدئذ فإنما یدعوهم لغرض آخر کإتمام الحجة و إبراز المعذرة.
و علی هذا ففی قوله: «فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ تسلیة من الله لنوح (ع) و تطیب لنفسه الشریفة من جهة ما فی الکلام من الإشارة إلی حلول حین فصل القضاء بینه و بین قومه، و صیانة لنفسه من الوجد و الغم لما کان یشاهد من فعلهم به و بالمؤمنین به من قومهم من إیذائهم إیاهم فی دهر طویل (مما یقرب من ألف سنة) لبث فیه بینهم.
و یظهر من کلام بعضهم أنه استفاد من قوله: «لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ أن من کفر منهم فلیس یؤمن بعد هذا الحین أبدا کما أن الذین آمنوا به ثابتون علی إیمانهم دائمون علیه و فیه أن العنایة فی الکلام إنما تعلقت ببیان عدم إیمان الکفار بعد ذلک فحسب و أما إیمان المؤمنین فلم یعن به إلا بمجرد التحقق سابقا و لا دلالة فی الاستثناء علی أزید من ذلک، و أما ثباتهم و دوامهم علی الإیمان فلا دلیل علیه.
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و یستفاد من الآیة أولا: أن الکفار لا یعذبون ما کان الإیمان مرجوا منهم فإذا ثبتت فیهم ملکة الکفر و رجس الشرک حق علیهم کلمة العذاب.
و ثانیا: أن ما حکاه الله سبحانه من دعاء نوح بقوله «وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً:» نوح:- 27 کان واقعا بین قوله: «أَنَّهُ لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ إلخ، و بین قوله: «وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ إلی قوله إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ .
و ذلک لأنه- کما ذکر بعضهم- لا سبیل إلی العلم بعدم إیمان الکفار فی المستقبل من طریق العقل و إنما طریقه السمع بالوحی فهو (ع) علم أولا من وحیه تعالی إلیه أنه لن یؤمن من قومک إلا من قد آمن أن أحدا منهم لا یؤمن بعد ذلک و لا فی نسلهم من سیؤمن بالله ثم دعا علیهم بالعذاب و ذکر فی دعائه ما أوحی إلیه فلما استجاب الله دعوته و أراد إهلاکهم أمره (ع) باتخاذ السفینة و أخبره أنهم مغرقون.
قوله تعالی: «وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ الفلک هی السفینة مفردها و جمعها واحد و الأعین جمع قلة للعین و إنما جمع للدلالة علی کثرة المراقبة و شدتها فإن الجملة کنایة عن المراقبة فی الصنع.
و ذکر الأعین قرینة علی أن المراد بالوحی لیس هو هذا الوحی أعنی قوله:
«وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ إلخ، حتی یکون وحیا للحکم بل وحی فی مقام العمل و هو تسدید و هدایة عملیة بتأییده بروح القدس الذی یشیر إلیه أن افعل کذا و افعل کذا کما ذکره تعالی فی الأئمة من آل إبراهیم ع بقوله «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ:» الأنبیاء:- 73، و قد تقدمت الإشارة إلیه فی المباحث السابقة و سیجی‌ء إن شاء الله فی تفسیر الآیة.
و قوله: «وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا» أی لا تسألنی فی أمرهم شیئا تدفع به الشر و العذاب و تشفع لهم لتصرف عنهم السوء لأن القضاء فصل و الحکم حتم و بذلک یظهر أن قوله: «إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ فی محل التعلیل لقوله: «وَ لا تُخاطِبْنِی إلخ، أو لمجموع قوله: «وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا» و یظهر أیضا أن قوله: «وَ لا تُخاطِبْنِی إلخ، کنایة عن الشفاعة.
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و المعنی: و اصنع السفینة تحت مراقبتنا الکاملة و تعلیمنا إیاک و لا تسألنی صرف العذاب عن هؤلاء الذین ظلموا فإنهم مقضی علیهم الغرق قضاء حتم لا مرد له.
قوله تعالی: «وَ یَصْنَعُ الْفُلْکَ وَ کُلَّما مَرَّ عَلَیْهِ مَلَأٌ مِنْ قَوْمِهِ سَخِرُوا مِنْهُ قالَ إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ قال فی المجمع،: السخریة إظهار خلاف الإبطان علی وجه یفهم منه استضعاف العقل، و منه التسخیر لتذلیل یکون استضعافا بالقهر، و الفرق بین السخریة و اللعب أن فی السخریة خدیعة و استنقاصا و لا تکون إلا فی الحیوان و قد یکون اللعب بجماد، انتهی.
و قال الراغب فی المفردات،: سخرت منه و استسخرته للهزء منه قال تعالی:
«إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ «بَلْ عَجِبْتَ وَ یَسْخَرُونَ و قیل: رجل سخر- بالضم فالفتح- لمن سخر و سخرة- بالضم فالسکون- لمن یسخر منه، و السخریة- بالضم- و السخریة- بالکسر- لفعل الساخر، انتهی.
و قوله: «وَ یَصْنَعُ الْفُلْکَ حکایة الحال الماضیة یمثل بها ما یجری علی نوح (ع) من إیذاء قومه و قیام طائفة منهم بعد طائفة علی إهانته و الاستهزاء به فی عمل السفینة و صبره علیه فی جنب الدعوة الإلهیة و إقامة الحجة علیهم من غیر أن یفشل و ینثنی.
و قوله: «کُلَّما مَرَّ عَلَیْهِ مَلَأٌ مِنْ قَوْمِهِ سَخِرُوا مِنْهُ حال من فاعل یصنع و الملأ هاهنا الجماعة الذین یعبأ بهم، و فی الکلام دلالة علی أنهم کانوا یأتونه و هو یصنع الفلک جماعة بعد جماعة بالمرور علیه ساخرین، و أنه (ع) کان یصنعها فی مرأی منهم و ممر عام.
و قوله: «قالَ إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ فی موضع الجواب لسؤال مقدر کان قائلا قال: فما ذا قال نوح (ع)؟ فقیل: «قالَ إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ و لذا فصل الکلام من غیر عطف.
و لم یقل (ع): إن تسخروا منی فإنی أسخر منکم لیدفع به عن نفسه و عن عصابة المؤمنین به و کأنه کان یستمد من أهله و اتباعه فی ذلک و کانوا یشارکونه فی 
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عمل السفینة و کانت السخریة تتناولهم جمیعا فظاهر الکلام أن الملأ کانوا یواجهون نوحا و من معه فی عمل السفینة بسخریة نوح و رمیه (ع) بالخبل و الجنون فیشمل هزؤهم نوحا و من معه و إن کانوا لم یذکروا فی هزئهم إلا نوحا فقط.
علی أن الطبع و العادة یقضیان أن یکونوا یسخرون من أتباعه أیضا کما کانوا یسخرون منه فهم أهل مجتمع واحد تربط المعاشرة بعضهم ببعض و إن کانت سخریتهم من أتباعه سخریة منه فی الحقیقة لأنه هو الأصل الذی تقوم به الدعوة، و لذا قیل:
«سَخِرُوا مِنْهُ و لم یقل: سخروا منه و من المؤمنین.
و السخریة و إن کانت قبیحة و من الجهل إذا کانت ابتدائیة لکنها جائزة إذا کانت مجازاة و بعنوان المقابلة و خاصة إذا کانت تترتب علیها فائدة عقلائیة کإنفاذ العزیمة و إتمام الحجة قال تعالی «فَیَسْخَرُونَ مِنْهُمْ سَخِرَ اللَّهُ مِنْهُمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ:» التوبة:- 79، و یدل علی اعتبار المجازاة و المقابلة بالمثل فی الآیة قوله: «کَما تَسْخَرُونَ .
قوله تعالی: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ السیاق یقضی أن یکون قوله: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ تفریعا علی الجملة الشرطیة السابقة «إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ و تکون الجملة المتفرعة هو متن السخریة التی أتی بها نوح (ع) و یکون قوله: «مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ إلخ، متعلقا بتعلمون علی أنه معلوم العلم.
و المعنی: أن تسخروا منا فإنا نسخر منکم فنقول لکم: سوف تعلمون من یأتیه العذاب؟ نحن أو أنتم؟ و هذه سخریة بقول حق.
و قوله: «مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ المراد به عذاب الاستئصال فی الدنیا و هو الغرق الذی أخزاهم و أذلهم، و المراد بقوله: «وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ أی ینزل علیه عذاب ثابت لازم لا یفارق، هو عذاب النار فی الآخرة، و الدلیل علی ما ذکرنا من کون العذاب الأول هو الذی فی الدنیا و الثانی هو عذاب الآخرة هو المقابلة و تکرر العذاب- منکرا- فی اللفظ و توصیف الأول بالإخزاء و الثانی بالإقامة.
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و ربما أخذ بعضهم قوله: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ تاما من غیر ذکر متعلق العلم و قوله: «مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ إلخ، ابتداء کلام من نوح و هو بعید عن السیاق.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ» إلی آخر الآیة، یقال:
فار القدر یفور فورا و فورانا إذا غلا و اشتد غلیانه، و فارت النار إذا اشتعلت و ارتفع لهیبها، و التنور تنور الخبز، و هو مما اتفقت فیه اللغتان: العربیة و الفارسیة أو الکلمة فارسیة فی الأصل.
و فوران التنور نبع الماء و ارتفاعه منه،
و قد ورد فی الروایات: أن أول ما ابتداء الطوفان یومئذ- کان ذلک بتفجر الماء من تنور
، و علی هذا فاللام فی التنور للعهد یشار بها إلی تنور معهود فی الخطاب، و یحتمل اللفظ أن یکون کنایة عن اشتداد غضب الله تعالی فیکون من قبیل قولهم: «حمی الوطیس» إذا اشتد الحرب.
فقوله: «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ»: أی کان الأمر علی ذلک حتی إذا جاء أمرنا أی تحقق الأمر الربوبی و تعلق بهم و فار الماء من التنور أو اشتد غضب الرب تعالی قلنا له کذا و کذا.
و فی التنور أقوال أخر بعیدة من الفهم کقول من قال إن المراد به طلوع الفجر و کان عند ذلک أول ظهور الطوفان، و قول بعضهم: إن المراد به أعلی الأرض و أشرفها أی انفجر الماء من الأمکنة المرتفعة و نجود الأرض، و قول آخرین:
إن التنور وجه الأرض هذا.
و قوله: «قُلْنَا احْمِلْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ أی أمرنا نوحا (ع) أن یحمل فی السفینة من کل جنس من أجناس الحیوان زوجین اثنین و هی الذکر و الأنثی.
و قوله: «وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ أی و احمل فیها أهلک و هم المختصون به من زوج و ولد و أزواج الأولاد و أولادهم إلا من سبق علیه قولنا و تقدم علیه عهدنا أنه هالک، و کان هذا المستثنی زوجته الخائنة التی یذکرها الله 
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تعالی فی قوله «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ کَفَرُوا امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ کانَتا تَحْتَ عَبْدَیْنِ مِنْ عِبادِنا صالِحَیْنِ فَخانَتاهُما:» التحریم:- 10. و ابن نوح الذی یذکره الله تعالی فی الآیات التالیة و کان نوح (ع) یری أن المستثنی هو امرأته فحسب حتی بین الله سبحانه أن ابنه لیس من أهله و أنه عمل غیر صالح فعند ذلک علم أنه من الذین ظلموا.
و قوله: «وَ مَنْ آمَنَ وَ ما آمَنَ مَعَهُ إِلَّا قَلِیلٌ أی و احمل فیها من آمن بک من قومک غیر أهلک لأن من آمن به من أهله أمر بحمله بقوله: «وَ أَهْلَکَ و لم یؤمن به من القوم إلا قلیل.
فی قوله: «وَ ما آمَنَ مَعَهُ دون أن یقال: و ما آمن به تلویح إلی أن المعنی:
و ما آمن بالله مع نوح إلا قلیل، و ذلک أنسب بالمقام و هو مقام ذکر من أنجاه الله من عذاب الغرق، و الملاک فیه هو الإیمان بالله و الخضوع لربوبیته، و کذا فی قوله:
«إِلَّا قَلِیلٌ دون أن یقال إلا قلیل: منهم بلوغا فی استقلالهم إن من آمن کان قلیلا فی نفسه لا بالقیاس إلی القوم فقد کانوا فی نهایة القلة.
قوله تعالی: «وَ قالَ ارْکَبُوا فِیها بِسْمِ اللَّهِ مَجْراها وَ مُرْساها إِنَّ رَبِّی لَغَفُورٌ رَحِیمٌ قرئ مجراها بفتح المیم و هو مجری السفینة و سیرها، و مجراها بضم المیم و هو إجراء السفینة و سیاقها، و مرساها بضم المیم مصدر میمی مرادف الإرساء، و الإرساء الإثبات و الإیقاف، قال تعالی «وَ الْجِبالَ أَرْساها:» النازعات:- 32.
و قوله: «وَ قالَ ارْکَبُوا فِیها» معطوف علی قوله فی الآیة السابقة: «جاءَ أَمْرُنا» أی حتی إذا قال نوح إلخ، و خطابه لأهله و سائر المؤمنین أو لجمیع من فی السفینة.
و قوله: «بِسْمِ اللَّهِ مَجْراها وَ مُرْساها» تسمیة منه (ع) یجلب به الخیر و البرکة لجری السفینة و إرسائها فإن فی تعلیق فعل من الأفعال أو أمر من الأمور علی اسم الله تعالی و ربطه به صیانة له من الهلاک و الفساد و اتقاء من الضلال و الخسران لما أنه تعالی رفیع الدرجات منیع الجانب لا سبیل للدثور و الفناء و العی و العناء إلیه فما تعلق به مصون لا محالة من تطرق عارض السوء.
فهو (ع) یعلق جری السفینة و إرساءها باسم الله و هذان هما السببان 
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الظاهران فی نجاة السفینة و من فیها من الغرق، و إنما ینجح هذان السببان لو شملت العنایة الإلهیة من رکبها، و إنما تشمل العنایة بشمول المغفرة الإلهیة لخطایا رکابها و الرحمة الإلهیة لهم لینجوا من الغرق و یعیشوا علی رسلهم فی الأرض، و لذلک علل (ع) تسمیته بقوله: «إِنَّ رَبِّی لَغَفُورٌ رَحِیمٌ أی إنما أذکر اسم الله علی مجری سفینتی و مرساها لأنه ربی الغفور الرحیم، له أن یحفظ مجراها و مرساها من الاختلال و التخبط حتی ننجو بذلک من الغرق بمغفرته و رحمته.
و نوح (ع) أول إنسان حکی الله سبحانه عنه التسمیة باسمه الکریم فیما أوحاه من کتابه فهو (ع) أول فاتح فتح هذا الباب کما أنه أول من أقام الحجة علی التوحید، و أول من جاء بکتاب و شریعة و أول من انتهض لتعدیل الطبقات و رفع التناقض عن المجتمع الإنسانی.
و ما قدمناه من معنی قوله: «بِسْمِ اللَّهِ مَجْراها وَ مُرْساها» مبنی علی ما هو الظاهر من کون الجملة تسمیة من نوح (ع) و المجری و المرسی مصدرین میمیین و ربما احتمل کونه تسمیة ممن مع نوح بأمره أو کون مجراها و مرساها اسمین للزمان أو المکان فیختلف المعنی.
قال فی الکشاف، فی الآیة: یجوز أن یکون کلاما واحدا و کلامین: فالکلام الواحد أن یتصل باسم الله بارکبوا حالا من الواو بمعنی ارکبوا فیها مسمین الله أو قائلین بسم الله وقت إجرائها و وقت إرسائها إما لأن المجری و المرسی للوقت و إما لأنهما مصدران کالإجراء و الإرساء حذف منهما الوقت المضاف کقولهم: خفوق النجم و مقدم الحاج، و یجوز أن یراد مکانا الإجراء و الإرساء، و انتصابهما بما فی بسم الله من معنی الفعل أو بما فیه من إرادة القول.
و الکلامان أن یکون بسم الله مجراها و مرساها جملة من مبتدإ و خبر مقتضبة «1» أی بسم الله إجراؤها و إرساؤها، یروی أنه کان إذا أراد أن تجری قال: بسم الله 
______________________________
(1) اقتضاب الکلام ارتجاله و المراد من کون الجملة مقتضبة کونها ابتدائیة أی کونها کلاما ابتدائیا من نوح مقطوعا عما قبله.
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فجرت، و إذا أن ترسو قال: بسم الله فرست، و یجوز أن یقحم «1». الاسم کقوله: ثم اسم السلام علیکما و یراد بالله إجراؤها و إرساءها.
قال: و قرئ مجراها و مرساها «2» بفتح المیم من جری و رسی إما مصدرین أو وقتین أو مکانین، و قرأ مجاهد: مجریها و مرسیها بلفظ اسم الفاعل مجروری المحل صفتین لله.
قوله تعالی: «وَ هِیَ تَجْرِی بِهِمْ فِی مَوْجٍ کَالْجِبالِ الضمیر للسفینة، و الموج اسم جنس کتمر أو جمع موجة- علی ما قیل- و هی قطعة عظیمة ترتفع عن جملة الماء و فی الآیة إشعار بأن السفینة کانت تسیر علی الماء و لم تکن تسبح جوف الماء کالحیتان کما قیل.
قوله تعالی: «وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ وَ کانَ فِی مَعْزِلٍ یا بُنَیَّ ارْکَبْ مَعَنا وَ لا تَکُنْ مَعَ الْکافِرِینَ المعزل اسم مکان من العزل و قد عزل ابنه نفسه عن أبیه و المؤمنین فی مکان لا یقرب منهم، و لذلک قال: «وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ و لم یقل: و قال نوح لابنه.
و المعنی: و نادی نوح ابنه و کان ابنه فی مکان منعزل بعید منهم و قال فی ندائه:
یا بنی- بالتصغیر و الإضافة دلالة علی الإشفاق و الرحمة- ارکب معنا السفینة و لا تکن مع الکافرین فتشارکهم فی البلاء کما شارکتهم فی الصحبة و عدم رکوب السفینة، و لم یقل (ع): و لا تکن من الکافرین لأنه لم یکن یعلم نفاقه و أنه غیر مؤمن إلا باللفظ، و لذلک دعاه إلی الرکوب.
قوله تعالی: «قالَ سَآوِی إِلی جَبَلٍ یَعْصِمُنِی مِنَ الْماءِ قالَ لا عاصِمَ الْیَوْمَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إلخ، قال الراغب: المأوی مصدر أوی یأوی أویا و مأوی تقول: أوی إلی کذا: انضم إلیه یأوی أویا و مأوی و آواه غیره یؤویه إیواء، انتهی.
و المعنی: قال ابن نوح مجیبا لأبیه رادا لأمره: سأنضم إلی جبل یعصمنی 
______________________________
(1) التقحیم إدخال الکلمة بین الکلمتین المتلازمتین المتصلتین کالمضاف و المضاف إلیه و المراد کون الاسم معترضا بین «ثم» و «السلام» و کذا بین الباء و لفظ الجلالة فی قوله: بسم اللَّه 
(2) قراءة مرساها بفتح المیم من الشواذ منسوب إلی ابن محیصن.
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و یقینی من الماء فلا أغرق، قال نوح: لا عاصم الیوم- و هو یوم اشتد غضب الله و قضی بالغرق لأهل الأرض إلا من التجأ منهم إلی الله- من الله لا جبل و لا غیره، و حال بین نوح و ابنه الموج فکان ابنه من المغرقین و لو لم یحل الموج بینهما و لم ینقطع الکلام بذلک لعرف کفره و تبرأ منه.
و فی الکلام إشارة إلی أن أرضهم کانت أرضا جبلیة لا مئونة زائدة فی صعود الإنسان إلی بعض جبال کانت هناک.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی وَ غِیضَ الْماءُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ اسْتَوَتْ عَلَی الْجُودِیِّ وَ قِیلَ بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ البلع إجراء الشی‌ء فی الحلق إلی الجوف، و الإقلاع الإمساک و ترک الشی‌ء من أصله، و الغیض جذب الأرض المائع الرطب من ظاهرها إلی باطنها و هو کالنشف یقال: غاضت الأرض الماء أی نقصته.
و الجودی مطلق الجبل و الأرض الصلبة، و قیل: هو جبل بأرض موصل فی سلسلة جبال تنتهی إلی أرمینیة و هی المسماة «آرارات».
و قوله: «وَ قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی نداء صادر من ساحة العظمة و الکبریاء لم یصرح باسم قائله و هو الله عز اسمه للتعظیم، و الأمر تکوینی تحمله کلمة «کن» الصادرة من ذی العرش تعالی یترتب علیه من غیر فصل أن تبتلع الأرض ما علی وجهها من الماء المتفجر من عیونها، و أن تکف السماء عن أمطارها.
و فیه دلالة علی أن الأرض و السماء کانتا مشترکتین فی إطغاء الماء بأمر الله کما یبینه قوله تعالی «فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ:» القمر:- 12.
و قوله: «وَ غِیضَ الْماءُ» أی نقص الماء و نشف عن ظاهر الأرض و انکشف البسیط، و ذلک إنما یکون بالطبع باجتماع ما یمکن اجتماعه منه فی الغدران و تشکیل البحار و البحیرات، و انتشاف ما علی سائر البسیطة.
و قوله: «وَ قُضِیَ الْأَمْرُ» أی أنجز ما وعد لنوح (ع) من عذاب القوم و أنفذ الأمر الإلهی بغرقهم و تطهر الأرض منهم أی کان ما قیل له کن کما قیل 
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فقضاء الأمر کما یقال علی جعل الحکم و إصداره کذلک یقال علی إمضائه و إنفاذه و تحقیقه فی الخارج، غیر أن القضاء الإلهی و الحکم الربوبی الذی هو عین الوجود الخارجی جعله و إنفاذه واحد، و إنما الاختلاف بحسب التعبیر.
و قوله: «وَ اسْتَوَتْ عَلَی الْجُودِیِ أی استقرت السفینة علی الجبل أو علی جبل الجودی المعهود، و هو إخبار عن اختتام ما کان یلقاه نوح و من معه من أمر الطوفان.
و قوله: «وَ قِیلَ بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ أی قال الله عز اسمه: بعدا للقوم الظالمین أی لیبعدوا بعدا فأبعدهم بذلک من رحمته و طردهم عن دار کرامته، و الکلام فی ترک ذکر فاعل «قِیلَ هاهنا کالکلام فیه فی «قِیلَ السابق.
و الأمر أیضا فی قوله: «بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ کالأمرین السابقین: «یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی تکوینی فهو عین ما أنفذه الله فیهم من الغرق المؤدی إلی خزیهم فی الدنیا و خسرانهم فی الآخرة، و إن کان من وجه آخر من جنس الأمر التشریعی لتفرعه علی مخالفتهم الأمر الإلهی بالإیمان و العمل، و کونه جزاء لهم علی استکبارهم و استعلائهم علی الله عز و جل.
و للصفح عن ذکر الفواعل فی قوله: «وَ قِیلَ یا أَرْضُ إلخ، و قوله: «وَ قُضِیَ الْأَمْرُ» و قوله: «وَ قِیلَ بُعْداً» إلخ، فی الآیة وجه آخر مشترک و هو أن هذه الأمور العظیمة الهائلة المدهشة لن یقدر علیها إلا الواحد القاهر الذی لا شریک له فی أمره فلا یذهب الوهم إلی غیره لو لم یذکر علی فعله فما هو إلا فعله ذکر أم لم یذکر.
و لمثل هذه النکتة حذف فاعل «غِیضَ الْماءُ» و هو الأرض، و فاعل «اسْتَوَتْ عَلَی الْجُودِیِ و هو السفینة، و لم یعین القوم الظالمون بأنهم قوم نوح، و لا الناجون بأنهم نوح (ع) و من معه فی السفینة فإن الآیة بلغت فی بلاغتها العجیبة من حیث سیاق القصة مبلغا لیس فیه إلا سماء تنزل أمطارها، و أرض انفجرت بعیونها و انغمرت بالماء و سفینة تجری فی أمواجه، و أمر مقضی، و قوم ظالمون هم قوم نوح و أمر إلهی بوعد القوم بالهلاک فلو غیض الماء فإنما تغیضه الأرض، و لو استقر شی‌ء و استوی فإنما هی السفینة تستقر علی الأرض کما أنه لو قیل: یا أرض ابلعی ماءک و یا سماء أقلعی 
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و قیل: بعدا للقوم الظالمین فإنما القائل هو الله عز اسمه و القوم الظالمون هم المقضی علیهم بالعذاب، و لو قیل: قضی الأمر فإنما القاضی هو الله سبحانه، و الأمر هو ما وعده نوحا و نهاه أن یراجعه فی ذلک و هو أنهم مغرقون، و لو قیل للسماء: أقلعی بعد ما قیل للأرض: ابلعی ماءک فإنما یراد إقلاعها و إمساکها ماءها.
ففی الآیة الکریمة اجتماع عجیب من أسباب الإیجاز و توافق لطیف فیما بینها کما أن الآیة واقفة علی موقف عجیب من بلاغة القرآن المعجزة یبهر العقول و یدهش الألباب و إن کانت الآیات القرآنیة کلها معجزة فی بلاغتها.
و قد اهتم بأمرها رجال البلاغة و علماء البیان فغاصوا لجی بحرها و أخرجوا ما استطاعوا نیله من لئالیها، و ما هو- و قد اعترفوا بذلک- إلا کغرفة من بحر أو حصاة من بر.
قوله تعالی: «وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ فَقالَ رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُّ وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ دعاء نوح (ع) لابنه الذی تخلف عن رکوب السفینة و قد کان آخر عهده به یوم رکب السفینة فوجده فی معزل فناداه و أمره برکوب السفینة فلم یأتمر ثم حال بینهما الموج فوجد نوح (ع) و هو یری أنه مؤمن بالله من أهله و قد وعده الله بإنجاء أهله.
و لما به من الوجد و الحزن رفع صوته بالدعاء کما یدل علیه قوله تعالی:
«وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ و لم یقل: سأل أو قال أو دعا، و رفع الصوت بالاستغاثة من المضطر الذی اشتد به الضر و هاج به الوجد أمر طبعی. و الدعاء أعنی نداء نوح (ع) ربه فی ابنه و إن ذکر فی القصة بعد ذکر إنجاز غرق القوم و ظاهره کون النداء بعد تمام الأمر و استواء الفلک لکن مقتضی ظاهر الحال أن یکون النداء بعد حیلولة الموج بینهما و علی هذا فذکره بعد ذکر انقضاء الطوفان إنما هو لمکان العنایة ببیان جمیع ما فی القصة من الهیئة الهائلة فی محل واحد لتکمیل تمثیل الواقعة ثم الأخذ ببیان بعض جهاته الباقیة.
و قد کان (ع) رسولا أحد الأنبیاء أولی العزم عالما بالله عارفا بمقام ربه بصیرا بموقف نفسه فی العبودیة، و الظرف ظهرت فیه آیة الربوبیة و القهر الإلهی 
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أکمل ظهورها فأغرقت الدنیا و أهلها، و نودی من ساحة العظمة و الکبریاء علی الظالمین بالبعد، فأخذ نوح (ع) یدعو لابنه و الظرف هذا الظرف لم یجترئ (ع)- علی ما یقتضیه أدب النبوة- علی أن یسأل ما یریده من نجاة ابنه بالتصریح، بل أورد القول کالمستفسر عن حقیقة الأمر، و ابتدر بذکر ما وعده الله من نجاة أهله حین أمره أن یجمع الناجین معه فی السفینة فقال له: «احْمِلْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ .
و کان أهله- غیر امرأته- حتی ابنه هذا مؤمنین به ظاهرا و لو لم یکن ابنه هذا علی ما کان یراه نوح (ع) مؤمنا لم یدعه البتة إلی رکوب السفینة فهو (ع) الداعی علی الکافرین السائل هلاکهم بقوله: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً» فقد کان یری ابنه هذا مؤمنا و لم یکن مخالفته لأمر أبیه إذ أمره برکوب السفینة کفرا أو مؤدیا إلی الکفر و إنما هی معصیة دون الکفر.
و لذلک کله قال (ع): «رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُ فذکر وعد ربه و ضم إلیه أن ابنه من أهله- علی ما فی الکلام من دلالة «رَبِ علی الاسترحام، و دلالة الإضافة فی «ابْنِی علی الحجة فی قوله: «مِنْ أَهْلِی و دلالة التأکید بإن و لام الجنس فی قوله: «وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُ علی أداء حق الإیمان.
و کانت الجملتان: «إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی «وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُ ینتجان بانضمام بعضهما إلی بعض الحکم بلزوم نجاة ابنه لکنه (ع) لم یأخذ بما ینتجه کلامه من الحکم أدبا فی مقام العبودیة فلا حکم إلا لله بل سلم الحکم الحق و القضاء الفصل إلی الله سبحانه فقال: «وَ أَنْتَ أَحْکَمُ الْحاکِمِینَ .
فالمعنی: رب إن ابنی من أهلی، و إن وعدک حق کل الحق، و إن ذلک یدل علی أن لا تأخذه بعذاب القوم بالغرق و مع ذلک فالحکم الحق إلیک فأنت أحکم الحاکمین کأنه (ع) یستوضح ما هو حقیقة الأمر و لم یذکر نجاة ابنه و لا زاد علی هذا الذی حکاه الله عنه شیئا و سیوافیک بیان ذلک.
قوله تعالی: «قالَ یا نُوحُ إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ فَلا تَسْئَلْنِ 
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ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إلخ. بین سبحانه لنوح (ع) وجه الصواب فیما ذکره بقوله:
«إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ إلخ، و هو یستوجب به نجاة ابنه فقال تعالی:
«إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ فارتفع بذلک أثر حجته.
و المراد بکونه لیس من أهله- و الله أعلم- أنه لیس من أهله الذین وعده الله بنجاتهم لأن المراد بالأهل فی قوله: «وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ الأهل الصالحون، و هو لیس بصالح و إن کان ابنه و من أهله بمعنی الاختصاص، و لذلک علل قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ بقوله: «إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ .
فإن قلت: لازم ذلک أن یکون امرأته الکافرة من أهله لأنها إنما خرجت من الحکم بالاستثناء و هی داخلة موضوعا فی قوله: «وَ أَهْلَکَ و یکون ابنه لیس من أهله و خارجا موضوعا لا بالاستثناء و هو بعید.
قلت: المراد بالأهل فی قوله: «وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ هم الأهل بمعنی الاختصاص و بالمستثنی- من سبق علیه القول- غیر الصالحین و مصداقه امرأته و ابنه هذا، و أما الأهل الواقع فی قوله هذا: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ فهم الصالحون من المختصین به (ع) طبقا لما وقع فی قوله: «رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی فإنه (ع) لا یرید بالأهل فی قوله هذا غیر الصالحین من أولی الاختصاص و إلا شمل امرأته و بطلت حجته فافهم ذلک.
فهذا هو الظاهر من معنی الآیة، و یؤیده بعض ما ورد عن أئمة أهل البیت (ع) مما سیأتی فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و ذکروا فی تفسیر الآیة معان أخر:
منها: أن المراد أنه لیس علی دینک فکأن کفره أخرجه عن أن یکون له أحکام أهله. و نسب إلی جماعة من المفسرین. و فیه أنه فی نفسه معنی لا بأس به إلا أنه غیر مستفاد من سیاق الآیة لأن الله سبحانه ینفی عنه الأهلیة بالمعنی الذی کان یثبتها له به نوح (ع) و لم یکن نوح یرید بأهلیته أنه مؤمن غیر کافر بل إنما کان یرید أنه أهله بمعنی الاختصاص و الصلاح و إن کان لازمه الإیمان. اللهم إلا أن یرجع إلی المعنی المتقدم.
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و منها: أنه لم یکن ابنه علی الحقیقة و إنما ولد علی فراشه فقال نوح (ع): إنه ابنی علی ظاهر الأمر فأعلمه الله أن الأمر علی خلاف ذلک، و نبهه علی خیانة امرأته. و ینسب إلی الحسن و مجاهد.
و فیه: أنه علی ما فیه من نسبة العار و الشین إلی ساحة الأنبیاء (ع)، و الذوق المکتسب من کلامه تعالی یدفع ذلک عن ساحتهم و ینزه جانبهم عن أمثال هذه الأباطیل، أنه لیس مما یدل علیه اللفظ بصراحة و لا ظهور فلیس فی القصة إلا قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ و لیس بظاهر فیما تجرءوا علیه و قوله فی امرأة نوح «امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ کانَتا تَحْتَ عَبْدَیْنِ مِنْ عِبادِنا صالِحَیْنِ فَخانَتاهُما:» التحریم:- 10 و لیس إلا ظاهرا فی أنهما کانتا کافرتین توالیان أعداء زوجیهما و تسران إلیهم بأسرارهما و تستنجدانهم علیهما.
و منها: أنه کان ابن امرأته (ع) و کان ربیبه لا ابنه من صلبه. و فیه أنه مما لا دلیل علیه من جهة اللفظ. علی أنه لا یلائم قوله فی تعلیل أنه لیس من أهله:
«إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ و لو کان کذلک کان من حق الکلام أن یقال: إنه ابن المرأة.
علی أن من المستبعد جدا أن لا یکون نوح (ع) عالما بأنه ربیبه و لیس بابنه حتی یخاطب ربه بقوله: «إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی أو یکون عالما بذلک و یتکلم بالمجاز و یحتج علی ربه العلیم الخبیر بذلک فینبه أنه لیس ابنه و إنما هو ربیب.
و قوله: «إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ ظاهر السیاق أن الضمیر لابن نوح (ع) فیکون هو العمل غیر الصالح، و عده عملا غیر صالح نوع من المبالغة نحو زید عدل أی ذو عدل، و قولها: فإنما هی إقبال و إدبار، أی ذات إقبال و إدبار.
فالمعنی: إن ابنک هذا ذو عمل غیر صالح فلیس من أهلک الذین وعدتک أن أنجیهم. و یؤید هذا المعنی قراءة من قرأ: «إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ بالفعل الماضی أی عمل عملا غیر صالح.
و ذکر بعضهم: أن الضمیر راجع إلی سؤال نوح (ع) المفهوم من قوله:
«رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی أی إن سؤالک نجاة ابنک عمل غیر صالح لأنه سؤال لما لیس لک به علم و لا ینبغی لنبی أن یخاطب ربه بمثل ذلک.
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و هو من أسخف التفسیر فإنه معنی لا یلائم شیئا من الجملتین المکتنفتین به لا قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ و لا قوله: «فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ و هو ظاهر، و لو کان کذلک کان من حق الکلام أن یتقدم علی قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ و یتصل بقول نوح (ع).
علی أنک عرفت أن قول نوح (ع): «رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی إلخ، لا یتضمن سؤالا و إنما کان یسوقه- لو جری فی کلامه- إلی السؤال لکن العنایة الإلهیة حالت بینه و بین السؤال.
و قوله: «فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ کان قول نوح (ع): «رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی وَ إِنَّ وَعْدَکَ الْحَقُ فی مظنة أن یسوقه إلی سؤال نجاة ابنه و هو لا یعلم أنه لیس من أهله فأخذته العنایة الإلهیة، و حال التسدید الغیبی بینه و بین السؤال فأدرکه النهی بقوله: «فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ بتفریع النهی علی ما تقدم أی فإذ لیس من أهلک لکونه عملا غیر صالح و أنت لا سبیل لک إلی العلم بذلک فإیاک أن تبادر إلی سؤال نجاته لأنه سؤال ما لیس لک به علم.
و النهی عن السؤال بغیر علم لا یستلزم تحقق سؤال ذلک منه (ع) لا مستقلا و لا فی ضمن قوله: «رَبِّ إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی لأن النهی عن الشی‌ء لا یستلزم الارتکاب قبلا، و قد قال تعالی «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ:» الحجر:- 88 فنهی النبی ص عن حب الدنیا و الافتتان بزینتها و حاشاه عن ذلک.
و إنما یفتقر النهی فی صحة تعلقه بفعل ما أن یکون فعلا اختیاریا یمکن أن یبتلی به المکلف، و ما نهی عنه الأنبیاء (ع) علی هذه الصفة و إن کانوا ذوی عصمة إلهیة و تسدید غیبی، فإن من العصمة و التسدید أن یراقبهم الله سبحانه فی أعمالهم و کلما اقتربوا مما من شأنه أن یزل فیه الإنسان نبههم علی وجه الصواب و یدعوهم إلی السداد و التزام طریق العبودیة، قال تعالی «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً:» إسراء:- 75 فأنبأ تعالی أنه هو الذی ثبته و لم یدعه یقترب من الرکون إلیهم فضلا عن نفس الرکون.
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و قال تعالی وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً:» النساء:- 113.
و من الدلیل علی أن النهی- «فَلا تَسْئَلْنِ إلخ- نهی عما لم یقع بعد قول نوح (ع) بعد استماع هذا النهی: «رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ و لو کان سأل شیئا لقیل: أعوذ بک من سؤالی ذلک لیفید المصدر المضاف إلی المعمول التحقق و الارتکاب.
و من الدلیل أیضا علی أنه (ع) لم یسأل ذلک تعقیب قوله: «فَلا تَسْئَلْنِ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ بقوله: «إِنِّی أَعِظُکَ أَنْ تَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ فإن معناه: أنی أنصح لک فی القول أن لا تکون بسؤالک ذلک من الجاهلین، و لو کان نوح سأل ذلک لکان من الجاهلین لأنه سأل ما لیس له به علم.
فإن قلت: إنه تعالی قال: «أَنْ تَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ أی ممن استقرت فیه صفة الجهل، و استقرارها إنما یکون بالتکرار لا بالمرة و الدفعة، و بذلک یعلم أنه سأل ما سأل و تحقق منه الجهل مرة و إنما وعظه الله تعالی بما وعظ لئلا یعود إلی مثله فیتکرر منه ذلک فیدخل فی زمرة الجاهلین.
قلت: زنة الفاعل کجاهل لا تدل علی الاستقرار و التکرر و إنما تفیده الصفة المشبهة کجهول علی ما ذکروه، و یشهد لذلک قوله تعالی فی قصة البقرة: «قالُوا أَ تَتَّخِذُنا هُزُواً قالَ أَعُوذُ بِاللَّهِ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْجاهِلِینَ:» البقرة:- 67، و قوله فی قصة یوسف «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ:» یوسف:- 33 و قوله خطابا لنبیه (ص): «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَمَعَهُمْ عَلَی الْهُدی فَلا تَکُونَنَّ مِنَ الْجاهِلِینَ:» الأنعام:- 35.
و أیضا لو کان المراد من النهی عن السؤال أن لا یتکرر منه ذلک بعد ما وقع مرة لکان الأنسب أن یصرح بالنهی عن العود إلی مثله دون النهی عن أصله کما وقع فی نظیر المورد من قوله تعالی «إِذْ تَلَقَّوْنَهُ بِأَلْسِنَتِکُمْ وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ إلی أن قال- یَعِظُکُمُ اللَّهُ أَنْ تَعُودُوا لِمِثْلِهِ أَبَداً:» النور:- 17.
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قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی أَکُنْ مِنَ الْخاسِرِینَ لما تبین لنوح (ع) أنه لو ساقه طبع الخطاب الذی خاطب به ربه إلی السؤال کان سائلا ما لیس له به علم و کان من الجاهلین و إن عنایة الله حالت بینه و بین الهلکة، شکر ربه فاستعاذ بمغفرته و رحمته عن ذلک السؤال المخسر فقال: «رَبِّ إِنِّی أَعُوذُ بِکَ أَنْ أَسْئَلَکَ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ .
و الکلام فی الاستعاذة مما لم یقع بعد من الأمور المهلکة و المعاصی الموبقة کالنهی عما لم یقع من الذنوب و الآثام و قد تقدم الکلام فیه و قد أمر الله نبیه ص بالاستعاذة من الشیطان و هو معصوم لا سبیل للشیطان إلیه، قال تعالی «قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ النَّاسِ إلی أن قال- مِنْ شَرِّ الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ:» الناس:- 5 و قال «وَ أَعُوذُ بِکَ رَبِّ أَنْ یَحْضُرُونِ:» المؤمنون:- 98 و الوحی مصون عن مس الشیاطین کما قال تعالی «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ:» الجن:- 28.
و قوله: «وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی أَکُنْ مِنَ الْخاسِرِینَ کلام صورته صورة التوبة و حقیقته الشکر علی ما أنعم الله علیه من التعلیم و التأدیب.
أما صورة توبته فإن فی ذلک رجوعا إلی ربه تعالی بالاستعاذة و لازمها طلب مغفرة الله و رحمته أی ستره علی الإنسان ما فیه زلته و هلاکته و شمول عنایته لحاله و قد تقدم فی أواخر الجزء السادس من الکتاب بیان أن الذنب أعم من مخالفة الأمر التشریعی بل کل وبال و أثر سیئ الإنسان بوجه، و أن المغفرة أعم من الستر علی المعصیة المعروفة عند المتشرعة بل کل ستر إلهی یسعد الإنسان و یجمع شمله.
و أما حقیقة الشکر فإن العنایة الإلهیة التی حالت بینه و بین السؤال الذی کان یوجب دخوله فی زمرة الجاهلین و عصمته ببیان وجه الصواب کانت سترا إلهیا علی زلة فی طریقه و رحمة و نعمة أنعم الله سبحانه بها علیه فقوله (ع): «وَ إِلَّا تَغْفِرْ لِی وَ تَرْحَمْنِی أَکُنْ مِنَ الْخاسِرِینَ أی إن لم تعذنی من الزلات لخسرت، ثناء و شکر لصنعه الجمیل.
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قوله تعالی: «قِیلَ یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ إلخ، السلام هو السلامة أو التحیة غیر أن ذکر مس العذاب فی آخر الآیة یؤید کون المراد به فی صدرها السلامة من العذاب و کذا تبدیل البرکة فی آخر الآیة إلی التمتع یدل علی أن المراد بالبرکات لیس مطلق النعم و أمتعة الحیاة بل النعم من حیث تسوق الإنسان إلی الخیر و السعادة و العاقبة المحمودة.
فقوله: «قِیلَ و لم یذکر القائل و هو الله سبحانه للتعظیم- یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ معناه- و الله أعلم- یا نوح انزل مع سلامة من العذاب- الطوفان- و نعم ذوات برکات و خیرات نازلة منا علیک أو أنزل بتحیة و برکات نازلة منا علیک.
و قوله: «وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ معطوف علی قوله: «عَلَیْکَ و تنکیر أمم یدل علی تبعیضهم لأن من الأمم من یذکره تعالی بعد فی قوله: «وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ .
و الخطاب أعنی قوله تعالی: «یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ إلی آخر الآیة بالنظر إلی ظرف صدوره و لیس وقتئذ متنفس علی وجه الأرض من إنسان أو حیوان و قد أغرقوا جمیعا و لم یبق منهم إلا جماعة قلیلة فی السفینة و قد رست و استوت علی الجودی، و قد قضی أن ینزلوا إلی الأرض فیعمروها و یعیشوا فیها إلی حین.
خطاب عام شامل للبشر من لدن خروجهم منها إلی یوم القیامة نظیر ما صدر من الخطاب الإلهی یوم أهبط آدم (ع) من الجنة إلی الأرض و قد حکاه الله تعالی فی موضع بقوله «وَ قُلْنَا اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ إلی أن قال- قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» البقرة:- 39 و فی موضع آخر بقوله «قالَ فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ:» الأعراف:- 25.
و هذا الخطاب خطاب ثان مشابه لذاک الخطاب الأول موجه إلی نوح (ع) و من معه من المؤمنین- و إلیهم ینتهی نسل البشر الیوم- متعلق بهم و بمن یلحق بهم 
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من ذراریهم إلی یوم القیامة، و هو یتضمن تقدیر حیاتهم الأرضیة و الإذن فی نزولهم إلیها و استقرارهم فیها و إیوائهم إیاها.
و قد قسم الله هؤلاء المأذون لهم قسمین فعبر عن إذنه لطائفة منهم بالسلام و البرکات و هم نوح (ع) و أمم ممن معه، و لطائفة أخری بالتمتیع، و عقب التمتیع بمس العذاب لهم کما کلمتی السلام و البرکات لا تخلوان من بشری الخیر و السعادة بالنسبة إلی من تعلقتا به.
فقد بان من ذلک أن الخطاب بالهبوط فی هذه الآیة مع ما یرتبط به من سلام و برکات و تمتیع موجه إلی عامة البشر من حین هبوط أصحاب السفینة إلی یوم القیامة، و وزانه وزان خطاب الهبوط الموجه إلی آدم و زوجته (ع)، و فی هذا الخطاب إذن فی الحیاة الأرضیة و وعد لمن أطاع الله سبحانه و وعید لمن عصاه کما أن فی ذلک الخطاب ذلک طابق النعل بالنعل.
و ظهر بذلک أن المراد بقوله: «وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ الأمم الصالحون من أصحاب السفینة و من سیظهر من نسلهم من الصالحین، و الظاهر علی هذا أن یکون «مِمَّنْ فی قوله «مِمَّنْ مَعَکَ ابتدائیة لا بیانیة، و المعنی و علی أمم یبتدی تکونهم ممن معک، و هم أصحاب السفینة و الصالحون من نسلهم.
و ظاهر هذا المعنی أن یکون أصحاب السفینة کلهم سعداء ناجین، و الاعتبار یساعد ذلک فإنهم قد محصوا بالبلاء تمحیصا و آثروا ما عند الله من زلفی و قد صدق الله سبحانه إیمانهم مرتین فی أثناء القصة حیث قال عز من قائل «إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ:» آیة- 36 من السورة، و قال «وَ مَنْ آمَنَ وَ ما آمَنَ مَعَهُ إِلَّا قَلِیلٌ:». آیة- 40 من السورة و قوله: «وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ ثُمَّ یَمَسُّهُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ کأنه مبتدأ لخبر محذوف و التقدیر: و ممن معک أمم أو و هناک أمم سنمتعهم إلخ، و قد أخرجهم الله سبحانه من زمرة المخاطبین بخطاب الإذن فلم یقل: و متاع لأمم آخرین سیعذبون طردا لهم من موقف الکرامة، فأخبر أن هناک أمما آخرین سنمتعهم ثم نعذبهم و هم غیر مأذون لهم فی التصرف فی أمتعة الحیاة إذن کرامة و زلفی.
و فی الآیة جهات من تعظیم القائل لا تخفی کالبناء للمفعول فی «قِیلَ و تخصیص نوح 
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(ع) بخطاب الهبوط و التکلم مع الغیر فی قوله: «مِنَّا فی موضعین و «سَنُمَتِّعُهُمْ و غیر ذلک.
و ظهر أیضا: أن ما فسروا به قوله: «عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ أن معناه: علی أمم من ذریة من معک لیس علی ما ینبغی مع ما فیه من خروج من معه من الخطاب و کذا قول من قال: یعنی بالأمم سائر الحیوان الذین کانوا معه لأن الله جعل فیهم البرکة. و فساده أظهر.
قوله تعالی: «تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ أی هذه القصص أو هذه القصة من أنباء الغیب نوحیها إلیک.
و قوله: «ما کُنْتَ تَعْلَمُها أَنْتَ وَ لا قَوْمُکَ مِنْ قَبْلِ هذا» أی کانت و هی علی محوضة الصدق و الصحة مجهولة لک و لقومک من قبل هذا، و الذی عند أهل الکتاب منها محرف مقلوب عن وجه الصواب کما سیوافیک ما فی التوراة الحاضرة من قصته (ع).
و قوله: «فَاصْبِرْ إِنَّ الْعاقِبَةَ لِلْمُتَّقِینَ أمر منتزع عن تفصیل القصة أی إذا علمت ما آل إلیه أمر نوح (ع) و قومه من هلاک قومه و نجاته و نجاة من معه من المؤمنین و قد ورثهم الله الأرض علی ما صبروا، و نصر نوحا علی أعدائه علی ما صبر فاصبر علی الحق فإن العاقبة للمتقین، و هم الصابرون فی جنب الله سبحانه.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج إسحاق بن بشر و ابن عساکر عن ابن عباس قال": إن نوحا (ع) کان یضرب ثم یلف فی لبد- فیلقی فی بیته یرون أنه قد مات- ثم یخرج فیدعوهم حتی إذا أیس من إیمان قومه- جاءه رجل و معه ابنه و هو یتوکأ علی عصا فقال: یا بنی انظر هذا الشیخ لا یغرنک- قال: یا أبت أمکنی من العصا- ثم 
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أخذ العصا ثم قال: ضعنی فی الأرض- فوضعه فمشی إلیه فضربه فشجه موضحة فی رأسه- و سالت الدماء.
قال نوح (ع): رب قد تری ما یفعل بی عبادک- فإن یکن لک فی عبادک حاجة فاهدهم، و إن یکن غیر ذلک فصبرنی إلی أن تحکم- و أنت خیر الحاکمین فأوحی الله إلیه- و آیسه من إیمان قومه و أخبره- أنه لم یبق فی أصلاب الرجال و لا فی أرحام النساء مؤمن- قال: یا نوح إنه لن یؤمن من قومک إلا من قد آمن- فلا تبتئس بما کانوا یفعلون یعنی لا تحزن علیهم- و اصنع الفلک. قال: یا رب و ما الفلک؟ قال:
بیت من خشب یجری علی وجه الماء- فأغرق أهل معصیتی و أطهر أرضی منهم.
قال: یا رب و أین الماء؟ قال: إنی علی ما أشاء قدیر.
و فی الکافی، بإسناده عن المفضل قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) بالکوفة أیام قدم علی أبی العباس- فلما انتهینا إلی الکناسة قال: هاهنا صلب عمی زید رحمه الله- ثم مضی حتی انتهی إلی طاق الزیاتین و هو آخر السراجین- فنزل و قال: انزل فإن هذا الموضع کان مسجد الکوفة الأول- الذی کان خطه آدم و أنا أکره أن أدخله راکبا. قلت: فمن غیره عن خطته؟ قال، أما أول ذلک فالطوفان فی زمن نوح- ثم غیره أصحاب کسری و النعمان ثم غیره بعد زیاد بن أبی سفیان- فقلت:
و کانت الکوفة و مسجدها فی زمن نوح؟ فقال لی: نعم یا مفضل- و کان منزل نوح و قومه فی قریة علی منزل من الفرات- مما یلی غربی الکوفة.
قال: و کان نوح رجلا نجارا فجعله الله عز و جل نبیا و انتجبه، و نوح أول من عمل سفینة تجری علی ظهر الماء. قال: و لبث نوح فی قومه ألف سنة إلا خمسین عاما- یدعوهم إلی الله عز و جل فیهزءون به و یسخرون منه- فلما رأی ذلک منهم دعا علیهم فقال: رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً- إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا- إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً، فأوحی الله عز و جل إلی نوح- أن اصنع سفینة و أوسعها و عجل عملها- فعمل نوح سفینة فی مسجد الکوفة بیده، فأتی بالخشب من بعد حتی فرغ منها-.
قال المفضل: ثم انقطع حدیث أبی عبد الله (ع) عند زوال الشمس- فقام 
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أبو عبد الله (ع) فصلی الظهر و العصر- ثم انصرف من المسجد فالتفت عن یساره- و أشار بیده إلی موضع دار الدارین- و هی موضع دار ابن حکیم و ذلک فرات الیوم- فقال: یا مفضل و هاهنا نصبت أصنام قوم نوح: یغوث و یعوق و نسر. ثم مضی حتی رکب دابته-.
فقلت: جعلت فداک فی کم عمل نوح سفینته؟ قال فی: دورین. قلت: و کم الدوران؟ قال: ثمانین «1» سنة. قلت: فإن العامة یقولون- عملها فی خمس مائة سنة؟
فقال: کلا. کیف؟ و الله یقول: «وَ وَحْیِنا» قال: قلت: فأخبرنی عن قول الله عز و جل: «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ» فأین کان موضعه؟ و کیف کان؟
فقال: کان التنور فی بیت عجوز مؤمنة فی دبر قبله میمنة المسجد. قلت له: فأین ذلک؟ قال: موضع زاویة باب الفیل الیوم. ثم قلت له: و کان بدء خروج الماء من ذلک التنور؟ فقال نعم: إن الله عز و جل أحب أن یری قوم نوح آیة- ثم إن الله تبارک و تعالی أرسل علیهم المطر- یفیض فیضا و العیون کلهن فیضا فغرقهم الله- و أنجی نوحا و من معه فی السفینة
- الحدیث.
أقول: و الروایة علی طولها غیر متعلقة بالتفسیر غیر أنا أوردناها لتکون کالأنموذجة من روایات کثیرة وردت فی هذه المعانی من طرق الشیعة و أهل السنة و لتکون عونا لفهم قصص الآیات من طریق الروایات.
و فی الروایة استفادة التعجیل فی صنع السفینة من قوله تعالی: «وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا» الآیة، و فی الروایة نسبة زیاد إلی أبی سفیان و لعل الوارد فی لفظ الإمام «زیاد» فأضیف إلیه «ابن أبی سفیان» فی لفظ بعض الرواة.
و فیه، بإسناده عن أبی رزین الأسدی عن أمیر المؤمنین (ع) قال: إن نوحا (ع) لما فرغ من السفینة- و کان میعاده فیما بینه و بین ربه فی إهلاک قومه- أن یفور التنور ففار التنور فی بیت امرأة- فقالت إن التنور قد فار فقام إلیه فختمه- فقام الماء و أدخل من أراد أن یدخل- و أخرج من أراد أن یخرج- ثم جاء إلی 
______________________________
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خاتمه فنزعه، یقول الله عز و جل: فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ- وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ- وَ حَمَلْناهُ عَلی ذاتِ أَلْواحٍ وَ دُسُرٍ-.
قال: و کان نجره فی وسط مسجدکم. و لقد نقص عن ذرعه سبعمائة ذراع.
أقول: و کون فوران التنور علامة له (ع) یعلم به اقتراب الطوفان من الوقوع واقع فی عدة من روایات الخاصة و العامة و سیاق الآیة: «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ قُلْنَا احْمِلْ الآیة، لا یخلو من ظهور فی کونه میعادا.
و فیه، بإسناده عن إسماعیل الجعفی عن أبی جعفر (ع) قال: کان شریعة نوح أن یعبد الله بالتوحید و الإخلاص و خلع الأنداد- و هی الفطرة التی فطر الناس علیها- و أخذ الله میثاقه علی نوح و النبیین- أن یعبدوا الله تبارک و تعالی- و لا یشرکوا به شیئا- و أمر بالصلاة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و الحلال و الحرام، و لم یفرض علیه أحکام حدود و لا فرائض مواریث- فهذه شریعته. فلبث فیهم نوح ألف سنة إلا خمسین عاما- یدعوهم سرا و علانیة فلما أبوا و عتوا قال: «رب إنی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ» فأوحی الله عز و جل إلیه: «لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ- فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَفْعَلُونَ فذلک قول نوح: «وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً» فأوحی الله إلیه:
«أَنِ اصْنَعِ الْفُلْکَ :
أقول: و رواه العیاشی عن الجعفی مرسلا
و ظاهر الروایة أن له (ع) دعاءین علی قومه أحدهما و هو أولهما قوله: «رب إنی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ» الواقع فی سورة القمر، و ثانیهما بعد ما أیأسه الله من إیمان قومه و هو قوله: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً» الواقع فی سورة نوح.
و فی معانی الأخبار، بإسناده عن حمران عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل «وَ ما آمَنَ مَعَهُ إِلَّا قَلِیلٌ قال: کانوا ثمانیة:
أقول: و رواه العیاشی أیضا عن حمران عنه (ع)،
و للناس فی عددهم أقوال أخر: ستة أو سبعة أو عشرة أو اثنان و سبعون أو ثمانون و لا دلیل علی شی‌ء منها.
و فی العیون، بإسناده عن عبد السلام بن صالح الهروی قال: قال الرضا (ع):
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 245
لما هبط نوح إلی الأرض کان نوح و ولده و من تبعه ثمانین نفسا- فبنی حیث نزل قریة فسماها قریة الثمانین.
أقول: و لا تنافی بین الروایتین لجواز کون ما عدا الثمانیة من أهل نوح (ع) و قد عمر ما یقرب من ألف سنة یومئذ.
و فیه، بإسناده عن الحسن بن علی الوشاء عن الرضا (ع) قال: سمعته یقول:
قال أبی: قال أبو عبد الله (ع): إن الله عز و جل قال لنوح: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ لأنه کان مخالفا له، و جعل من اتبعه من أهله.
قال: و سألنی کیف یقرءون هذه الآیة فی ابن نوح؟ فقلت: یقرؤها الناس علی وجهین: إنه عمل غیر صالح، و إنه عمل غیر صالح. فقال: کذبوا هو ابنه و لکن الله نفاه عنه- حین خالفه فی دینه.
أقول: و لعله (ع) یشیر بقوله: «و جعل من اتبعه من أهله» إلی قوله تعالی «فَنَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ:» الأنبیاء- 76. فإن الظاهر أن المراد بأهله جمیع من نجا معه.
و کان المراد من قراءة الآیة تفسیرها و الراوی یشیر بإیراد القراءتین إلی تفسیر من فسر الآیة بأن المراد أن امرأة نوح حملت الابن من غیره فألحقه بفراشه و لذلک قرأ بعضهم: «و نادی نوح ابنها» أو «و نادی نوح ابنه» بفتح الهاء مخفف ابنها و نسبوا القراءتین إلی علی و بعض الأئمة من ولده (ع).
قال فی الکشاف،: و قرأ علی رضی الله عنه «ابنها» و الضمیر لامرأته، و قرأ محمد بن علی و عروة بن الزبیر «ابنه» بفتح الهاء یریدان «ابنها» فاکتفیا بالفتحة عن الألف و به ینصر مذهب الحسن قال قتادة: سألته فقال: و الله ما کان ابنه فقلت: إن الله حکی عنه «إِنَّ ابْنِی مِنْ أَهْلِی و أنت تقول: لم یکن ابنه، و أهل الکتاب لا یختلفون أنه کان ابنه! فقال: و من یأخذ دینه من أهل الکتاب؟ و استدل بقوله من أهلی و لم یقل: منی. انتهی.
و استدلاله بما استدل به سخیف فإن الله وعده بنجاة أهله و لم یعده بنجاة من 
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کان منه حتی یضطر إلی قول: إن ابنی منی عند سؤال نجاته، و قد تقدم بیان أن لفظ الآیات لا یلائم هذا الوجه.
و ما ذکر من عدم الخلاف بین أهل الکتاب منظور فیه فإن التوراة ساکتة عن قصة ابن نوح هذا الغریق.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الأنباری فی المصاحف و أبو الشیخ عن علی رضی الله عنه: أنه قرأ: «و نادی نوح ابنها».
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن أبی جعفر محمد بن علی: فی قوله: «وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ قال هی بلغة طیئ- لم یکن ابنه و کان ابن امرأته.:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن محمد بن مسلم عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن موسی عن العلاء بن سیابة عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «وَ نادی نُوحٌ ابْنَهُ قال لیس بابنه- إنما هو ابن امرأته و هی لغة طیئ- یقولون لابن امرأته: ابنه.
الحدیث.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول نوح: «یا بُنَیَّ ارْکَبْ مَعَنا» قال: لیس بابنه. قال: قلت: إن نوحا قال: یا بنی؟ قال: فإن نوحا قال ذلک- و هو لا یعلم.
أقول: و المعتمد ما تقدم من روایة الوشاء عن الرضا (ع).
و فیه، عن إبراهیم بن أبی العلاء عن أحدهما (ع) قال: لما قال الله:
«یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ- وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی قالت الأرض: إنما أمرت أن أبلع مائی أنا فقط، و لم أومر أن أبلع ماء السماء فبلعت الأرض ماءها- و بقی ماء السماء فصیر بحرا حول الدنیا.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی الحسن موسی (ع): فی حدیث ذکر فیه الجودی قال: و هو جبل بالموصل.
و فیه، عن المفضل بن عمر عن أبی عبد الله (ع): «اسْتَوَتْ عَلَی الْجُودِیِ هو
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فرات الکوفة.
أقول: و یؤید الروایة السابقة روایات أخر.
و فیه، عن عبد الحمید بن أبی الدیلم عن أبی عبد الله (ع) قال: لما رکب نوح (ع) فی السفینة قیل: بعدا للقوم الظالمین.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ الآیة- قال: و یروی أن کفار قریش أرادوا أن یتعاطوا معارضة القرآن- فعکفوا علی لباب البر و لحوم الضأن و سلاف الخمر أربعین یوما- لتصفو أذهانهم فلما أخذوا فیما أرادوا سمعوا هذه الآیة- فقال بعضهم لبعض هذا کلام لا یشبهه شی‌ء من الکلام، و لا یشبه کلام المخلوقین و ترکوا- ما أخذوا فیه و افترقوا.



أبحاث حول قصة نوح فی فصول و هی أبحاث قرآنیة و روائیة و تاریخیة و فلسفیة





1- الإشارة إلی قصته:

ذکر اسمه (ع) فی القرآن فی بضع و أربعین موضعا یشار فیها إلی شی‌ء من قصته إجمالا أو تفصیلا، و لم تستوف قصته (ع) فی شی‌ء منها استیفاء علی نهج الاقتصاص التاریخی بذکر نسبه و بیته و مولده و مسکنه و نشوئه و شغله و عمره و وفاته و مدفنه و سائر ما یتعلق بحیاته الشخصیة لما أن القرآن لم ینزل کتاب تاریخ یقتص تواریخ الناس من بر أو فاجر.
و إنما هو کتاب هدایة یصف للناس ما فیه سعادتهم، و یبین لهم الحق الصریح لیأخذوا به فیفوزوا فی حیاتهم الدنیا و الآخرة، و ربما أشار إلی طرف من قصص الأنبیاء و الأمم لتظهر به سنة الله فی عباده، و یعتبر به من شملته العنایة و وفق للکرامة، و تتم به الحجة علی الباقین.
و قد فصلت قصة نوح (ع) فی ست من السور القرآنیة و هی سورة الأعراف و سورة هود، و سورة المؤمنون، و سورة الشعراء، و سورة القمر، و سورة نوح 
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و أکثرها تفصیلا سورة هود التی ذکرت قصته (ع) فیها فی خمس و عشرین آیة (25- 49).



2- قصته (ع) فی القرآن:





بعثه و إرساله:

کان الناس بعد آدم (ع) یعیشون أمة واحدة علی بساطة و سذاجة، و هم علی الفطرة الإنسانیة حتی فشا فیهم روح الاستکبار و آل إلی استعلاء البعض علی البعض تدریجیا و اتخاذ بعضهم بعضا أربابا و هذه هی النواة الأصلیة التی لو نشأت و اخضرت و أینعت لم تثمر إلا دین الوثنیة و الاختلاف الشدید بین الطبقات الاجتماعیة باستخدام القوی للضعیف، و استرقاق العزیز و استدراره للذلیل، و حدوث المنازعات و المشاجرات بین الناس.
فشاع فی زمن نوح (ع) الفساد فی الأرض، و أعرض الناس عن دین التوحید و عن سنة العدل الاجتماعی و أقبلوا علی عبادة الأصنام، و قد سمی الله سبحانه منها ودا و سواعا و یغوث و یعوق و نسرا (سورة نوح).
و تباعدت الطبقات فصار الأقویاء بالأموال و الأولاد یضیعون حقوق الضعفاء و الجبابرة یستضعفون من دونهم و یحکمون علیهم بما تهواه أنفسهم (الأعراف هود- نوح).
فبعث الله نوحا (ع) و أرسله إلیهم بالکتاب و الشریعة یدعوهم إلی توحید الله سبحانه و خلع الأنداد و المساواة فیما بینهم (البقرة آیة 213) بالتبشیر و الإنذار.



دینه و شریعته (ع):

کان (ع) یدعوهم إلی توحید الله سبحانه و رفض الشرکاء (کما یظهر من جمیع قصصه القرآنیة) و الإسلام لله (کما یظهر من سورتی نوح و یونس و سورة آل عمران آیة 19) و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر (کما یظهر من سورة هود آیة 27) و الصلاة (کما یظهر من آیة 103 من سورة النساء و آیة 8 من سورة الشوری)
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و المساواة و العدالة و أن لا یقربوا الفواحش و المنکرات و صدق الحدیث و الوفاء بالعهد (سورة الأنعام آیة 151- 152) و هو (ع) أول من حکی عنه فی القرآن التسمیة باسم الله فی الأمور الهامة (سورة هود آیة 41).



اجتهاده (ع) فی دعوته:

و کان (ع) یدعو قومه إلی الإیمان بالله و آیاته، و یبذل فی ذلک غایة وسعه فیندبهم إلی الحق لیلا و نهارا و إعلانا و إسرارا فلا یجیبونه إلا بالعناد و الاستکبار و کلما زاد فی دعائهم زادوا فی عتوهم و کفرهم، و لم یؤمن به غیر أهله و عدة قلیلة من غیرهم حتی أیس من إیمانهم و شکا ذلک إلی ربه و طلب منه النصر (سورة نوح و القمر و المؤمنون).



لبثه فی قومه:

لبث (ع) فی قومه ألف سنة إلا خمسین عاما یدعوهم إلی الله سبحانه فلم یجیبوه إلا بالهزء و السخریة و رمیه بالجنون و أنه یقصد به أن یتفضل علیهم حتی استنصر ربه (سورة العنکبوت) فأوحی إلیه ربه أنه لن یؤمن من قومه إلا من قد آمن و عزاه فیهم (سورة هود) فدعا علیهم بالتبار و الهلاک، و أن یطهر الله الأرض منهم عن آخرهم (سورة نوح) فأوحی الله إلیه أن اصنع الفلک بأعیننا و وحینا (سورة هود).



صنعه (ع) الفلک:

أمره الله تعالی أن یصنع الفلک بتأییده سبحانه و تسدیده فأخذ فی صنعها و کان القوم یمرون علیه طائفة بعد طائفة فیسخرون منه و هو یصنعها علی بسیط الأرض من غیر ماء، و یقول (ع): إِنْ تَسْخَرُوا مِنَّا فَإِنَّا نَسْخَرُ مِنْکُمْ کَما تَسْخَرُونَ فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ (سورة هود) و قد نصب الله لنزول العذاب علما و هو أن یفور الماء من التنور (سورتا هود و المؤمنون).
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نزول العذاب و مجی‌ء الطوفان:
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حتی إذا تمت صنعة الفلک و جاء أمر الله و فار التنور أوحی الله تعالی إلیه أن یحمل فی السفینة من کل من الحیوان زوجین اثنین و أن یحمل أهله إلا من سبق علیه القول الإلهی بالغرق و هو امرأته الخائنة و ابنه الذی تخلف عن رکوب السفینة، و أن یحمل الذین آمنوا (سورتا هود و المؤمنون) فلما حملهم و رکبوا جمیعا فتح الله أبواب السماء بماء منهمر و فجر الأرض عیونا فالتقی الماء علی أمر قد قدر (سورة القمر) و علا الماء و ارتفعت السفینة علیه و هی تسیر فی موج کالجبال (سورة هود) فأخذ الناس الطوفان و هم ظالمون و قد أمره الله تعالی إذا استوی هو و من معه علی الفلک أن یحمد الله علی ما نجاه من القوم الظالمین و أن یسأله البرکة فی نزوله فیقول: الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی نَجَّانا مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و یقول: رَبِّ أَنْزِلْنِی مُنْزَلًا مُبارَکاً وَ أَنْتَ خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ 



قضاء الأمر و نزوله و من معه إلی الأرض:

فلما عم الطوفان و أغرق الناس (کما یظهر من سورة الصافات آیة 77) أمر الله الأرض أن تبلع ماءها و السماء أن تقلع و غیض الماء و استوت السفینة علی جبل الجودی و قیل بعدا للقوم الظالمین، و أوحی إلی نوح (ع) أن اهبط إلی الأرض بسلام منا و برکات علیک و علی أمم ممن معک فلا یأخذهم بعد هذا طوفان عام، و منهم أمم سیمتعهم الله بأمتعة الحیاة ثم یمسهم عذاب ألیم فخرج هو و من معه و نزلوا الأرض یعبدون الله بالتوحید و الإسلام، و توارثت ذریته (ع) الأرض و جعل الله ذریته هم الباقین (سورتا هود و الصافات).



قصة ابن نوح الغریق:

کان نوح (ع) عند ما رکب السفینة لم یرکبها واحد من أبنائه، و کان لا یصدق أباه فی أن من تخلف عنها فهو غریق لا محالة فرآه أبوه و هو فی معزل فناداه:
یا بنی ارکب معنا و لا تکن مع الکافرین فرد علی أبیه قائلا: سآوی إلی جبل یعصمنی من الماء قال نوح (ع): لا عاصم الیوم من الله إلا من رحم- یرید أهل 
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السفینة- فلم یلتفت الابن إلی قوله و حال بینهما الموج فکان من المغرقین.
و لم یکن نوح (ع) یعلم منه إبطان الکفر کما کان یعلم ذلک من امرأته و لو کان علم ذلک لم یحزنه أمره و هو القائل فی دعائه «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً:» الدعاء نوح- 27 و هو القائل «فَافْتَحْ بَیْنِی وَ بَیْنَهُمْ فَتْحاً وَ نَجِّنِی وَ مَنْ مَعِیَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ:» الشعراء:- 118 و قد سمع قوله تعالی فیما أوحی إلیه «وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ:» هود:- 37.
فوجد نوح (ع) و حزن فنادی ربه من وجده قائلا: رب إن ابنی من أهلی و إن وعدک الحق وعدتنی بإنجاء أهلی و أنت أحکم الحاکمین لا تجور فی حکمک و لا تجهل فی قضائک، فما الذی جری علی ابنی؟ فأخذته العنایة الإلهیة و حالت بینه و بین أن یصرح بالسؤال فی نجاة ابنه- و هو سؤال لما لیس له به علم- و أوحی الله إلیه: یا نوح إنه لیس من أهلک إنه عمل غیر صالح فإیاک أن تواجهنی فیه بسؤال النجاة فیکون سؤالا فیما لیس لک به علم إنی أعظک أن تکون من الجاهلین.
فانکشف الأمر لنوح (ع) و التجأ إلی ربه تعالی قائلا رب إنی أعوذ بک أن أسألک ما لیس لی به علم أسألک أن تشملنی بعنایتک و تستر علی بمغفرتک، و تعطف علی برحمتک، و لو لا ذلک لکنت من الخاسرین.



3- خصائص نوح (ع):

هو (ع) أول أولی العزم سادة الأنبیاء أرسله الله إلی عامة البشر بکتاب و شریعة فکتابه أول الکتب السماویة المشتملة علی شرائع الله، و شریعته أول الشرائع الإلهیة.
و هو (ع) الأب الثانی للنسل الحاضر من الإنسان إلیه ینتهی أنسابهم و الجمیع ذریته لقوله تعالی «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ:» الصافات:- 77 و هو (ع) أبو الأنبیاء المذکورین فی القرآن ما عدا آدم و إدریس (ع) قال تعالی «وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ:» الصافات:- 78.
و هو (ع) أول من فتح باب التشریع و أتی بکتاب و شریعة و کلم الناس 
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بمنطق العقل و طریق الاحتجاج مضافا إلی طریق الوحی فهو الأصل الذی ینتهی إلیه دین التوحید فی العالم فله المنة علی جمیع الموحدین إلی یوم القیامة، و لذلک خصه الله تعالی بسلام عام لم یشارکه فیه أحد غیره فقال عز من قائل «سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ:» الصافات:- 79.
و قد اصطفاه الله علی العالمین (آل عمران آیة 33) و عده من المحسنین (الأنعام 84 الصافات 80) و سماه عبدا شکورا (إسراء آیة 3) و عده من عباده المؤمنین (الصافات 81) و سماه عبدا صالحا (التحریم 10).
و آخر ما نقل من دعائه قوله «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلَّا تَباراً:» نوح:- 28



4- قصته (ع) فی التوراة الحاضرة:

و حدث «1» لما ابتدأ الناس یکثرون علی الأرض و ولد لهم بنات أن أبناء الله رأوا بنات الناس أنهن حسنات.
فاتخذوا لأنفسهم نساء من کل ما اختاروا فقال الرب لا یدین روحی فی الإنسان إلی الأبد. لزیغانه هو بشر و تکون أیامه مائة و عشرین سنة. کان فی الأرض طغاة فی تلک الأیام. و بعد ذلک أیضا إذ دخل بنو الله علی بنات الناس و ولدن لهم أولادا هؤلاء هم الجبابرة الذین منذ الدهر ذوو اسم.
و رأی الرب أن شر الإنسان قد کثر فی الأرض. و أن کل تصور أفکار قلبه إنما هو شریر کل یوم. فحزن الرب أنه عمل الإنسان فی الأرض. و تأسف فی قلبه. فقال الرب: أمحو عن وجه الأرض الإنسان الذی خلقته. الإنسان مع بهائم و دبابات و طیور السماء. لأنی حزنت أنی عملتهم. و أما نوح فوجد نعمة فی عین الرب.
هذه موالید نوح. کان نوح رجلا بارا کاملا فی أجیاله- و سار نوح مع الله.
و ولد نوح ثلاثة بنین ساما و حاما و یافث. و فسدت الأرض أمام الله و امتلأت الأرض ظلما. و رأی الله الأرض فإذا هی قد فسدت. إذ کان کل بشر قد أفسد طریقه علی الأرض.
______________________________
(1) الإصحاح السادس من سفر التکوین.
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فقال الله لنوح نهایة کل بشر قد أتت أمامی. لأن الأرض امتلأت ظلما منهم.
فها أنا مهلکهم مع الأرض. اصنع لنفسک فلکا من خشب جفر، تجعل الفلک مساکن. و تطلیه من داخل و من خارج بالقار. و هکذا تصنعه. ثلاث مائة ذراع یکون طول الفلک و خمسین ذراعا عرضه و ثلاثین ذراعا ارتفاعه. و تصنع کوا للفلک و تکمله إلی حد ذراع من فوق. و تضع باب الفلک فی جانبه. مساکن سفلیة و متوسطة و علویة تجعله. فها أنا آت بطوفان الماء علی الأرض لأهلک کل جسد فیه روح حیاة من تحت السماء. کل ما فی الأرض یموت. و لکن أقیم عهدی معک.
فتدخل الفلک أنت و بنوک و امرأتک و نساء بنیک معک. و من کل حی من کل ذی جسد اثنین من کل تدخل إلی الفلک لاستبقائها معک. تکون ذکرا و أنثی.
من الطیور کأجناسها. و من البهائم کأجناسها و من کل دبابات الأرض کأجناسها.
اثنین من کل تدخل إلیک لاستبقائها. و أنت فخذ لنفسک من کل طعام یؤکل و اجمعه عندک. فیکون لک و لها طعاما. ففعل نوح حسب کل ما أمره به الله.
هکذا فعل.
و قال «1» الرب لنوح: ادخل أنت و جمیع بنیک إلی الفلک. لأنی إیاک رأیت بارا لدی فی هذا الجیل. من جمیع البهائم الطاهرة تأخذ معک سبعة سبعة ذکرا و أنثی. و من البهائم التی لیست بطاهرة اثنین ذکر و أنثی. و من طیور السماء أیضا سبعة سبعة ذکرا و أنثی. لاستبقاء نسل علی وجه کل الأرض. لأنی بعد سبعة أیام أیضا أمطر علی الأرض أربعین یوما و أربعین لیلة. و أمحو عن وجه الأرض کل قائم عملته. ففعل نوح حسب کل ما أمره به الرب.
و لما کان نوح ابن ستمائة سنة صار طوفان الماء علی الأرض. فدخل نوح و بنوه و امرأته و نساء بنیه معه إلی الفلک من وجه میاه الطوفان. و من البهائم الطاهرة و البهائم التی لیست بطاهرة و من الطیور و کل ما یدب علی الأرض. دخل اثنان اثنان إلی نوح إلی الفلک ذکر و أنثی. کما أمر الله نوحا.
______________________________
(1) الإصحاح السابع من سفر التکوین.
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و حدث بعد السبعة الأیام أن میاه الطوفان صارت علی الأرض. فی سنة ستمائة من حیاة نوح فی الشهر الثانی فی الیوم السابع عشر من الشهر فی ذلک الیوم انفجرت کل ینابیع الغمر العظیم و انفتحت طاقات السماء. و کان المطر علی الأرض أربعین یوما و أربعین لیلة. فی ذلک الیوم عینه دخل نوح و سام و حام و یافث بنو نوح و امرأة نوح و ثلاث نساء بنیه معهم إلی الفلک. هم و کل الوحوش کأجناسها و کل الدبابات التی تدب علی الأرض کأجناسها و کل الطیور کأجناسها کل عصفور ذی جناح.
و دخل إلی نوح إلی الفلک اثنین اثنین من کل جسد فیه روح حیاة. و الداخلات دخلت ذکرا و أنثی من کل ذی جسد کما أمره الله. و أغلق الرب علیه.
و کان الطوفان أربعین یوما علی الأرض. و تکاثرت المیاه و رفعت الفلک فارتفع عن الأرض. و تعاظمت المیاه کثیرا جدا علی الأرض فکان الفلک یسیر علی وجه المیاه. و تعاظمت المیاه کثیرا جدا علی الأرض فتغطت جمیع الجبال الشامخة التی تحت کل السماء. خمسة عشرة ذراعا فی الارتفاع تعاظمت المیاه فتغطت الجبال.
فمات کل ذی جسد کان یدب علی الأرض من الطیور و البهائم و الوحوش و کل الزحافات التی کانت تزحف علی الأرض و جمیع الناس. کل ما فی أنفه نسمة روح حیاة من کل ما فی الیابسة مات. فمحا الله کل قائم کان علی وجه الأرض. الناس و البهائم و الدبابات و طیور السماء فانمحت من الأرض. و تبقی نوح و الذین معه فی الفلک فقط. و تعاظمت المیاه علی الأرض مائة و خمسین یوما.
ثم «1» ذکر الله نوحا و کل الوحوش و کل البهائم التی معه فی الفلک و أجاز الله ریحا علی الأرض فهدأت المیاه. و انسدت ینابیع الغمر و طاقات السماء فامتنع المطر من السماء. و رجعت المیاه عن الأرض رجوعا متوالیا و بعد مائة و خمسین یوما نقصت المیاه. و استقر الفلک فی الشهر السابع فی الیوم السابع عشر من الشهر علی جبال أراراط. و کانت المیاه تنقص نقصا متوالیا إلی الشهر العاشر و فی العاشر فی أول الشهر ظهرت رءوس الجبال.
______________________________
(1) الإصحاح الثامن سفر التکوین.
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و حدث من بعد أربعین یوما أن نوحا فتح طاقة الفلک التی کان قد عملها.
و أرسل الغراب فخرج مترددا حتی نشفت المیاه عن الأرض. ثم أرسل الحمامة من عنده لیری هل قلت المیاه عن وجه الأرض. فلم تجد الحمامة مقرا لرجلها فرجعت إلیه إلی الفلک لأن میاها کانت علی وجه کل الأرض فمد یده و أخذها و أدخلها عنده إلی الفلک. فلبث أیضا سبعة أیام أخر و عاد فأرسل الحمامة من الفلک. فأتت إلیه الحمامة عند المساء و إذا ورقة زیتون خضراء فی فمها فعلم نوح أن المیاه قد قلت عن الأرض. فلبث أیضا سبعة أیام أخر فأرسل الحمامة فلم یعد یرجع إلیه أیضا.
و کان فی السنة الواحدة و الستمائة فی الشهر الأول فی أول الشهر أن المیاه نشفت عن الأرض فکشف نوح الغطاء عن الفلک و نظر فإذا وجه الأرض قد نشف.
و فی الشهر الثانی فی الیوم السابع و العشرین من الشهر جفت الأرض.
و کلم الله نوحا قائلا: اخرج من الفلک أنت و امرأتک و بنوک و نساء بنیک معک. و کل الحیوانات التی معک من کل ذی جسد الطیور و البهائم و کل الدبابات التی تدب علی الأرض أخرجها معک و لتتوالد فی الأرض و تثمر و تکثر علی الأرض.
فخرج نوح و بنوه و امرأته و نساء بنیه معه، و کل الحیوانات و کل الدبابات و کل الطیور کل ما یدب علی الأرض کأنواعها خرجت من الفلک.
و بنی نوح مذبحا للرب. و أخذ من کل البهائم الطاهرة و من کل الطیور الطاهرة و أصعد محرقات علی المذبح. فتنسم الرب رائحة الرضا و قال الرب فی قلبه: لا أعود ألعن الأرض أیضا من أجل الإنسان لأن تصور قلب الإنسان شریر منذ حداثته و لا أعود أیضا أمیت کل حی کما فعلت. مدة کل أیام الأرض زرع و حصاد و برد و حر و صیف و شتاء و نهار و لیل لا یزال.
و بارک الله «1» نوحا و بنیه و قال لهم أثمروا و أکثروا و املئوا الأرض و لتکن خشیتکم و رهبتکم علی کل حیوانات الأرض و کل طیور السماء مع کل ما یدب علی الأرض و کل أسماک البحر قد دفعت إلی أیدیکم. کل دابة حیة تکون لکم طعاما
______________________________
(1) الإصحاح التاسع من سفر التکوین.
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کالعشب الأخضر دفعت إلیکم الجمیع. غیر أن لحما بجنابة دمه لا تأکلوه. و أطلب أنا دمکم لأنفسکم فقط من ید کل حیوان أطلبه و من ید الإنسان أطلب نفس الإنسان من ید الإنسان أخیه. سافک دم الإنسان بالإنسان یسفک دمه لأن الله علی صورته عمل الإنسان. فأثمروا أنتم و أکثروا و توالدوا فی الأرض و تکاثروا فیها.
و کلم الله نوحا و بنیه معه قائلا. و ها أنا مقیم میثاقی معکم و مع نسلکم من بعدکم. و مع کل ذوات الأنفس الحیة التی معکم الطیور و البهائم و کل وحوش الأرض التی معکم من جمیع الخارجین من الفلک حتی کل حیوان الأرض. أقیم میثاقی معکم فلا ینقرض کل ذی جسد أیضا بمیاه الطوفان و لا یکون أیضا طوفان لیخرب الأرض. و قال الله هذه علامة المیثاق الذی أنا واضعه بینی و بینکم و بین کل ذوات الأنفس الحیة التی معکم إلی أجیال الدهر. وضعت قوسی فی السحاب فتکون علامة میثاق بینی و بین الأرض. فیکون متی أنشر سحابا علی الأرض و تظهر القوس فی السحاب. إنی أذکر میثاقی الذی بینی و بینکم و بین کل نفس حیة فی کل جسد فلا یکون أیضا المیاه طوفانا لتهلک کل ذی جسد. فمتی کانت القوس فی السحاب أبصرها لأذکر میثاقا أبدیا بین الله و بین کل نفس حیة فی کل جسد علی الأرض.
و قال الله لنوح: هذه علامة المیثاق الذی أنا أقمته بینی و بین کل ذی جسد علی الأرض.
و کان بنو نوح الذین خرجوا من الفلک ساما و حاما و یافث و حام هو أبو کنعان هؤلاء الثلاثة هم بنو نوح و من هؤلاء تشعبت کل الأرض.
و ابتدأ نوح یکون فلاحا و غرس کرما. و شرب من الخمر فسکر و تعری داخل خبائه. فأبصر حام أبو کنعان عورة أبیه و أخبر أخویه خارجا. فأخذ سام و یافث الرداء و وضعاه علی أکتافهما و مشیا إلی الوراء و سترا عورة أبیهما و وجهاهما إلی الوراء فلم یبصرا عورة أبیهما.
فلما استیقظ نوح من خمره علم ما فعل به ابنه الصغیر. فقال: ملعون کنعان عبد العبید یکون لإخوته. و قال: مبارک الرب إله سام و لیکن کنعان عبدا لهم لیفتح الله لیافث فیسکن فی مساکن سام و لیکن کنعان عبدا لهم.
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و عاش نوح بعد الطوفان ثلاثمائة و خمسین سنة. فکانت کل أیام نوح تسع مائة و خمسین سنة و مات. انتهی ما قصدنا إیراده.
و هو- کما تری- یخالف ما جاء فی القرآن الکریم من وجوه:
منها: أنه لم یذکر فیه حدیث استثناء امرأة نوح بل صرح بدخولها الفلک و نجاتها مع بعلها، و قد اعتذر عنه بعض: أن من الجائز أن یکون لنوح زوجان أغرقت إحداهما و نجت الأخری.
و منها: أنه لم یذکر فیه ابن نوح الغریق و قد قصه القرآن.
و منها: أنه لم یذکر فیه المؤمنون غیر نوح و أهله بل اقتصر علیه و علی بنیه و امرأته و نساء بنیه.
و منها: أنه ذکر فیه جملة عمر نوح تسع مائة و خمسین سنة، و ظاهر الکتاب العزیز أنها المدة التی لبث فیها بین قومه یدعوهم إلی الله قبل الطوفان. قال تعالی «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَلَبِثَ فِیهِمْ أَلْفَ سَنَةٍ إِلَّا خَمْسِینَ عاماً فَأَخَذَهُمُ الطُّوفانُ وَ هُمْ ظالِمُونَ:» العنکبوت:- 14.
و منها: ما ذکر فیه من حدیث قوس قزح و قصة إرسال الغراب و الحمامة للاستخبار و خصوصیات السفینة من عرضها و طولها و ارتفاعها و طبقاتها الثلاث و مدة الطوفان و ارتفاع الماء و غیر ذلک فهی خصوصیات لم تذکر فی القرآن الکریم و بعضها بعید مستبعد کالمیثاق بالقوس، و قد کثر الاقتصاص بمثل هذه المعانی فی قصة نوح (ع) فی لسان الصحابة و التابعین، و أکثرها بالإسرائیلیات أشبه.



5- ما جاء فی أمر الطوفان فی أخبار الأمم و أساطیرهم:

قال صاحب المنار فی تفسیره،: قد ورد فی تواریخ الأمم القدیمة ذکر للطوفان منها الموافق لخبر سفر التکوین إلا قلیلا و منها المخالف له إلا قلیلا.
و أقرب الروایات إلیه روایة الکلدانیین، و هم الذین وقع الطوفان فی بلادهم 
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فقد نقل عنهم «برهوشع» و «یوسیفوس» أن «زیزستروس» رأی فی الحلم بعد موت والده «أوتیرت» أن المیاه ستطغی و تغرق جمیع البشر، و أمره ببناء سفینة یعتصم فیها هو و أهل بیته و خاصة أصدقائه ففعل. و هو یوافق سفر التکوین فی أنه کان فی الأرض جیل من الجبارین طغوا فیها و أکثروا الفساد فعاقبهم الله بالطوفان.
و قد عثر بعض الإنجلیز علی ألواح من الأجر نقشت فیها هذه الروایة بالحروف المسماریة فی عصر آشور بانیبال من نحو ستمائة و ستین سنة قبل میلاد المسیح، و أنها منقولة من کتابة قدیمة من القرن السابع عشر قبل المسیح أو قبله فهی أقدم من سفر التکوین.
و روی الیونان خبرا عن الطوفان أورده أفلاطون و هو أن کهنة المصریین قالوا لسولون- الحکیم الیونانی- إن السماء أرسلت طوفانا غیر وجه الأرض فهلک البشر مرارا بطرق مختلفة فلم یبق للجیل الجدید شی‌ء من آثار من قبله و معارفهم.
و أورد «مانیتون» خبر طوفان حدث بعد هرمس الأول الذی کان بعد میناس الأول، و هذا أقدم من تاریخ التوراة أیضا، و روی عن قدماء الیونان خبر طوفان عم الأرض کلها إلا «دوکالیون» و امرأته «بیرا» فقد نجوا منه.
و روی عن قدماء الفرس طوفان أغرق الله به الأرض بما انتشر فیها من الفساد و الشرور بفعل أهریمن إله الشر، و قالوا: إن هذا الطوفان فار أولا من تنور العجوز (زول کوفه) إذ کانت تخبز خبزها فیه، و لکن المجوس أنکروا عموم الطوفان و قالوا: إنه کان خاصا بإقلیم العراق و انتهی إلی حدود کردستان.
و کذا قدماء الهنود یثبتون وقوع الطوفان سبع مرات فی شکل خرافی آخرها أن ملکهم نجا هو و امرأته فی سفینة عظیمة أمره بصنعها إلهه فشنو و سدها بالدسر حتی استوت علی جبل جیمافات- هملایا- و لکن البراهمة کالمجوس ینکرون وقوع طوفان عام أغرق الهند کلها، و روی تعدد الطوفان عن الیابان و الصین و عن البرازیل و المکسیک و غیرهما، و کل هذه الروایات تتفق فی أن سبب ذلک عقاب الله للبشر بظلمهم و شرورهم. انتهی.
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و قد «1» وقع فی «أوستا» و هو کتاب المجوس المقدس أن «أهورا مزدا» أوحی إلی «إیما» (و تعتقد المجوس أنه جمشید الملک) أنه سیقع طوفان یغرق الأرض، و أمره أن یبنی حائطا مرتفعا غایته یحفظ من فی داخله من الغرق، و أن یجمع فی داخله جماعة من الرجال و النساء صالحة للنسل، و یدخل فیه من کل جنس من أجناس الحیوان زوجین اثنین، و یبنی فی داخل السور بیوتا و قبابا فی طبقات مختلفة یسکنها الناس المجتمعون هناک و یأوی إلیها الدواب و الطیور، و أن یغرس فی داخله ما ینفع فی حیاة الناس من الأشجار المثمرة، و یحرث ما یرتزق به الناس من الحبوب الکریمة فیحتفظ بذلک ما به حیاة الدنیا و عمارتها.
و فی تاریخ الأدب الهندی «2» فی قصة الطوفان: أنه بینما کان «مانو» (هو ابن الإله عند الوثنیین) یغسل یدیه إذ جاءت فی یده سمکة، و مما اندهش به أن السمکة کلمته و طلبت إنقاذها من الهلاک و وعدته جزاء علیه أنها ستنقذ «مانو» فی المستقبل من خطر عظیم، و الخطر العظیم المحدق الذی أنبأت به السمکة کان طوفانا سیجرف جمیع المخلوقات و علی ذلک حفظ «مانو» السمکة فی المرتبان.
فلما کبرت أخبرت «مانو» عن السنة التی سیأتی فیها الطوفان ثم أشارت علی مانو أن یصنع سفینة کبیرة و یدخل فیها عند طوفان الماء قائلة: أنا أنقذک من الطوفان، فمانو صنع السفینة و السمکة کبرت أکثر من سعة المرتبان لذلک ألقاها فی البحر.
ثم جاء الطوفان کما أنبأت السمکة، و حین دخل «مانو» السفینة عامت السمکة إلیه فربط السفینة بقرن علی رأسها فجرتها إلی الجبال الشمالیة، و هنا ربط مانو السفینة بشجرة، و عند ما تراجع الماء و جف بقی مانو وحده. انتهی.



6- هل کانت نبوته ع عامة للبشر؟

مسألة اختلفت فیها آراء العلماء. فالمعروف عند الشیعة عموم رسالته، و قد ورد من طرق أهل البیت (ع)
______________________________
(1) ترجمة کتاب أوستا بالفرنسیة المطبوعة بباریس.
(2) علی ما فی قصص الأنبیاء لعبد الوهاب النجار.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 260
ما یدل علیه، و علی أن أولی العزم من الأنبیاء و هم نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد (ص) کانوا مبعوثین إلی الناس کافة.
و أما أهل السنة فمنهم من قال بعموم رسالته مستندا إلی ظاهر الآیات الناطقة بشمول الطوفان لأهل الأرض کلهم کقوله «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً:» نوح:- 26 و قوله «لا عاصِمَ الْیَوْمَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إِلَّا مَنْ رَحِمَ:» هود:- 43، و قوله «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ:» الصافات- 77، و ما ورد فی الصحیح من حدیث الشفاعة أن نوحا أول رسول أرسله الله إلی أهل الأرض و لازمه کونه مبعوثا إلیهم کافة.
و منهم من أنکر ذلک مستندا إلی 
ما ورد فی الصحیح عن النبی ص: «و کان کل نبی یبعث إلی قومه خاصة- و بعثت إلی الناس کافة
» و أجابوا عن الآیات أنها قابلة للتأویل فمن الجائز أن یکون المراد بالأرض هی التی کانوا یسکنونها و هی وطنهم کقول فرعون لموسی و هارون «وَ تَکُونَ لَکُمَا الْکِبْرِیاءُ فِی الْأَرْضِ:» یونس:- 78.
فمعنی الآیة الأولی: لا تذر علی هذه الأرض من کافری قومی دیارا، و کذا المراد بالثانیة: لا عاصم الیوم لقومی من أمر الله، و المراد بالثالثة: و جعلنا ذریته هم الباقین من قومه.
و الحق أن البحث لم یستوف حقه فی کلامهم، و الذی ینبغی أن یقال: إن النبوة إنما ظهرت فی المجتمع الإنسانی عن حاجة واقعیة إلیها و رابطة حقیقیة بین الناس و بین ربهم و هی تعتمد علی حقیقة تکوینیة لا اعتباریة جزافیة فإن من القوانین الحقیقیة الحاکمة فی نظام الکون ناموس تکمیل الأنواع و هدایتها إلی غایاتها الوجودیة، و قد قال تعالی «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی » الأعلی:- 3، و قال «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی » طه:- 50.
فکل نوع من أنواع الکون متوجه منذ أول تکونه إلی کمال وجوده و غایة خلقه الذی فیه خیره و سعادته، و النوع الإنسانی أحد هذه الأنواع غیر مستثنی من بینها فله کمال و سعادة یسیر إلیها و یتوجه نحوها أفراده فرادی و مجتمعین.
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و من الضروری عندنا أن هذا الکمال لا یتم للإنسان وحده لوفور حوائجه الحیویة و کثرة الأعمال التی یجب أن یقوم بها لأجل رفعها فالعقل العملی الذی یبعثه إلی الاستفادة من کل ما یمکنه الاستفادة منه و استخدام الجماد و أصناف النبات و الحیوان فی سبیل منافعه یبعثه إلی الانتفاع بأعمال غیره من بنی نوعه.
غیر أن الأفراد أمثال و فی کل واحد منهم من العقل العملی و الشعور الخاص الإنسانی ما فی الآخر و یبعثه من الانتفاع إلی مثل ما یبعث إلیه الآخر ما عنده من العقل العملی، و اضطرهم ذلک إلی الاجتماع التعاونی بأن یعمل الکل للکل و ینتفع من عمل الغیر بمثل ما ینتفع الغیر من عمله فیتسخر کل لغیره بمقدار ما یسخره کما قال تعال «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا:» الزخرف:- 32.
و هذا الذی ذکرناه من بناء الإنسان علی الاجتماع التعاونی اضطراری له ألزمه علیه حاجة الحیاة و قوة الرقباء فهو فی الحقیقة مدنی تعاونی بالطبع الثانی و إلا فطبعه الأولی أن ینتفع بکل ما یتیسر له الانتفاع حتی أعمال أبناء نوعه، و لذلک مهما قوی الإنسان و استغنی و استضعف غیره عدا علیه و أخذ یسترق الناس و یستثمرهم من غیر عوض قال تعالی «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ:» إبراهیم:- 34 و قال «إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی » العلق:- 8.
و من الضروری أن الاجتماع التعاونی بین الأفراد لا یتم إلا بقوانین یحکم فیها و حفاظ تقوم بها، و هذا مما استمرت سیرة النوع علیه فما من مجتمع من المجتمعات الإنسانیة کاملا کان أو ناقصا، راقیا کان أو منحطا إلا و یجری فیه رسوم و سنن جریانا کلیا أو أکثریا، و التاریخ و التجربة و المشاهدة أعدل شاهد فی تصدیقه و هذه الرسوم و السنن و إن شئت فسمها القوانین هی مواد و قضایا فکریة تطبق علیها أعمال الناس تطبیقا کلیا أو أکثریا فی المجتمع فینتج سعادتهم حقیقة أو ظنا فهی أمور متخللة بین کمال الإنسان و نقصه، و أشیاء متوسطة بین الإنسان و هو فی أول نشأته و بینه و هو مستکمل فی حیاته عائش فی مجتمعة تهدی الإنسان إلی غایة وجوده فافهم ذلک.
و قد علم أن من الواجب فی عنایة الله أن یهدی الإنسان إلی سعادة حیاته و کمال 
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وجوده علی حد ما یهدی سائر الأنواع إلیه فکما هداه بواجب عنایته من طریق الخلقة و الفطرة إلی ما فیه خیره و سعادته و هو الذی یبعثها إلیه نظام الکون و الجهازات التی جهز بها إلی أن یشعر بما فیه نفعه و یمیز خیره من شره و سعادته من شقائه کما قال تعالی «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها:» الشمس:- 10.
یهدیه بواجب عنایته إلی أصول و قوانین اعتقادیة و عملیة یتم له بتطبیق شئون حیاته علیها کماله و سعادته فإن العنایة الإلهیة بتکمیل الأنواع بما یناسب نوع وجودها توجب هذا النوع من الهدایة کما توجب الهدایة التکوینیة المحضة.
و لا یکفی فی ذلک ما جهز به الإنسان من العقل- و هو هاهنا العملی منه- فإن العقل کما سمعت یبعث نحو الاستخدام و یدعو إلی الاختلاف، و من المحال أن یفعل شی‌ء من القوی الفعالة فعلین متقابلین و یفید أثرین متناقضین، علی أن المتخلفین من هذه القوانین و المجرمین بأنواع الجرائم المفسدة للمجتمع کلهم عقلاء ممتعون بمتاع العقل مجهزون به.
فظهر أن هناک طریقا آخر لتعلیم الإنسان شریعة الحق و منهج الکمال و السعادة غیر طریق التفکر و التعقل و هو طریق الوحی، و هو نوع تکلیم إلهی یعلم الإنسان ما یفوز بالعمل به و الاعتقاد له فی حیاته الدنیویة و الأخرویة.
فإن قلت: الأمر سواء فإن شرع النبوة لم یأت بأزید مما لو کان العقل لأتی به فإن العالم الإنسانی لم یخضع لشرائع الأنبیاء کما لم یصغ إلی نداء العقل، و لم یقدر الوحی أن یدیر المجتمع الإنسانی و یرکبه صراط الحق فما هی الحاجة إلیه؟
قلت: لهذا البحث جهتان: جهة أن العنایة الإلهیة من واجبها أن تهدی المجتمع الإنسانی إلی تعالیم تسعده و تکمله لو عمل بها و هی الهدایة بالوحی و لا یکفی فیها العقل، و جهة أن الواقع فی الخارج و المتحقق بالفعل ما هو؟ و إنما نبحث فی المقام من الجهة الأولی دون الثانیة، و لا یضر بها أن هذه الطریقة لم تجر بین الناس إلی هذه الغایة إلا قلیلا. و ذلک کما أن العنایة الإلهیة تهدی أنواع النبات و الحیوان إلی کمال خلقها و غایة وجودها و مع ذلک یسقط أکثر أفراد کل نوع دون الوصول 
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إلی غایته النوعیة و یفسد و یموت قبل البلوغ إلی عمره الطبیعی.
و بالجملة فطریق النبوة مما لا مناص منه فی تربیة النوع بالنظر إلی العنایة الإلهیة و إلا لم تتم الحجة بمجرد العقل لأن له شغلا غیر الشغل و هو دعوة الإنسان إلی ما فیه صلاح نفسه، و لو دعاه إلی شی‌ء من صلاح النوع فإنما یدعوه إلیه بما فیه صلاح نفسه فافهم ذلک و أحسن التدبر فی قوله تعالی «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ وَ أَوْحَیْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ وَ عِیسی وَ أَیُّوبَ وَ یُونُسَ وَ هارُونَ وَ سُلَیْمانَ وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً وَ رُسُلًا قَدْ قَصَصْناهُمْ عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ وَ رُسُلًا لَمْ نَقْصُصْهُمْ عَلَیْکَ وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً رُسُلًا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً:» النساء:- 165.
فمن الواجب فی العنایة أن ینزل الله علی المجتمع الإنسانی دینا یدینون به و شریعة یأخذون بها فی حیاتهم الاجتماعیة دون أن یخص بها قوما و یترک الآخرین سدی لا عنایة بهم، و لازمه الضروری أن یکون أول شریعة نزلت علیهم شریعة عامة.
و قد أخبر الله سبحانه عن هذه الشریعة بقوله عز من قائل «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ:» البقرة:- 213، فبین أن الناس کانوا أول ما نشئوا و تکاثروا علی فطرة ساذجة لا یظهر فیهم أثر الاختلافات و المنازعات الحیویة ثم ظهر فیهم الاختلافات فبعث الله الأنبیاء بشریعة و کتاب یحکم بینهم بالحق فیما اختلفوا فیه، و یحسم مادة الخصومة و النزاع.
ثم قال تعالی فیما امتن به علی محمد ص «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی » الشوری:- 13.
و مقام الامتنان یقضی بأن الشرائع الإلهیة المنزلة علی البشر هی هذه التی ذکرت لا غیر، و أول ما ذکر من الشریعة هی شریعة نوح، و لو لم یکن عامة للبشر کلهم و خاصة فی زمنه (ع) لکان هناک إما نبی آخر ذو شریعة أخری لغیر قوم نوح و لم یذکر فی الآیة و لا فی موضع آخر من کلامه تعالی، و إما إهمال سائر الناس غیر
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قومه (ع) فی زمنه و بعده إلی حین.
فقد بان أن نبوة نوح (ع) کانت عامة، و أن له کتابا و هو المشتمل علی شریعته الرافعة للاختلاف، و أن کتابه أول الکتب السماویة المشتملة علی الشریعة، و أن قوله تعالی فی الآیة السابقة «وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ هو کتابه أو کتابه و کتاب غیره من أولی العزم: إبراهیم و موسی و عیسی و محمد ص.
و ظهر أیضا أن ما یدل من الروایات علی عدم عموم دعوته (ع) مخالف للکتاب 
و فی حدیث الرضا (ع): أن أولی العزم من الأنبیاء خمسة- لکل منهم شریعة و کتاب و نبوتهم عامة لجمیع من سواهم- نبیا أو غیر نبی 
، و قد تقدم الحدیث فی ذیل قوله تعالی «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً:» البقرة- 213، فی الجزء الثانی من الکتاب.



7- هل الطوفان کانت عامة لجمیع الأرض؟





اشارة

تبین الجواب عن هذا السؤال فی الفصل السابق فإن عموم دعوته (ع) یقضی بعموم العذاب، و هو نعم القرینة علی أن المراد بسائر الآیات الدالة بظاهرها علی العموم ذلک کقوله تعالی حکایة عن نوح (ع): «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً:» نوح- 26، و قوله حکایة عنه «لا عاصِمَ الْیَوْمَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إِلَّا مَنْ رَحِمَ:» هود:- 43، و قوله «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ:» الصافات:- 77.
و من الشواهد من کلامه تعالی علی عموم الطوفان ما ذکر فی موضعین من کلامه تعالی أنه أمر نوحا أن یحمل من کل زوجین اثنین فمن الواضح أنه لو کان الطوفان خاصا بصقع من أصقاع الأرض و ناحیة من نواحیها کالعراق- کما قیل- لم یکن أی حاجة إلی أن یحمل فی السفینة من کل جنس من أجناس الحیوان زوجین اثنین.
و هو ظاهر.
و اختار بعضهم کون الطوفان خاصا بأرض قوم نوح (ع) قال صاحب المنار فی تفسیره،: أما قوله فی نوح (ع) بعد ذکر تنجیته و أهله: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ فالحصر فیهم یجوز أن یکون إضافیا أی الباقین دون غیرهم من قومه، و أما
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قوله: «وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً» فلیس نصا فی أن المراد بالأرض هذه الکرة کلها فإن المعروف من کلام الأنبیاء و الأقوام و فی أخبارهم أن تذکر الأرض و یراد بها أرضهم و وطنهم کقوله تعالی حکایة عن خطاب فرعون لموسی و هارون: «وَ تَکُونَ لَکُمَا الْکِبْرِیاءُ فِی الْأَرْضِ یعنی أرض مصر، و قوله:
«وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ مِنَ الْأَرْضِ لِیُخْرِجُوکَ مِنْها» فالمراد بها مکة، و قوله:
«وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ لَتُفْسِدُنَّ فِی الْأَرْضِ مَرَّتَیْنِ و المراد بها الأرض التی کانت وطنهم، و الشواهد علیه کثیرة.
و لکن ظواهر الآیات تدل بمعونة القرائن و التقالید الموروثة عن أهل الکتاب علی أنه لم یکن فی الأرض کلها فی زمن نوح إلا قومه و أنهم هلکوا کلهم بالطوفان و لم یبق بعده فیها غیر ذریته، و هذا یقتضی أن یکون الطوفان فی البقعة التی کانوا فیها من الأرض سهلها و جبلها لا فی الأرض کلها إلا إذا کانت الیابسة منها فی ذلک الزمن صغیرة لقرب العهد بالتکوین و بوجود البشر علیها فإن علماء التکوین و طبقات الأرض- الجیولوجیة- یقولون إن الأرض کانت عند انفصالها من الشمس کرة ناریة ملتهبة ثم صارت کرة مائیة ثم ظهرت فیها الیابسة بالتدریج.
ثم أشار إلی ما استدل به بعض أهل النظر علی عموم الطوفان لجمیع الأرض من أنا نجد بعض الأصداف و الأسماک المتحجرة فی أعالی الجبال و هذه الأشیاء مما لا تتکون إلا فی البحر فظهورها فی رءوس الجبال دلیل علی أن الماء قد صعد إلیها مرة من المرات، و لن یکون ذلک حتی یکون قد عم الأرض هذا.
و رد علیه بأن وجود الأصداف و الحیوانات البحریة فی قلل الجبال لا یدل علی أنه من أثر ذلک الطوفان بل الأقرب أنه من أثر تکون الجبال و غیرها من الیابسة فی الماء کما قلنا آنفا فإن صعود الماء إلی الجبال أیاما معدودة لا یکفی لحدوث ما ذکر فیها.
ثم قال ما ملخصه: أن هذه المسائل التاریخیة لیست من مقاصد القرآن و لذلک لم یبینها بنص قطعی فنحن نقول بما تقدم أنه ظاهر النصوص و لا نتخذه عقیدة دینیة قطعیة فإن أثبت علم الجیولوجیة خلافه لا یضرنا لأنه لا ینقض نصا
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قطعیا عندنا. انتهی.
أقول: أما ما ذکره من تأویل الآیات فهو من تقیید الکلام من غیر دلیل، و أما قوله فی رد قولهم بوجود الأصداف و الأسماک فی قلل الجبال: إن صعود الماء إلیها فی أیام معدودة لا یکفی فی حدوثها! ففیه أن من الجائز أن تحملها أمواج الطوفان العظیمة إلیها ثم تبقی علیها بعد النشف فإن ذلک من طوفان یغمر الجبال الشامخة فی أیام معدودة غیر عزیز.
و بعد ذلک کله قد فاته ما ینص علیه الآیات أنه (ع) أمر أن یحمل من کل جنس من أجناس الحیوان زوجین اثنین فإن ذلک کالنص فی أن الطوفان عم البقاع الیابسة من الأرض جمیعا أو معظمها الذی هو بمنزلة الجمیع.
فالحق أن ظاهر القرآن الکریم- ظهورا لا ینکر- أن الطوفان کان عاما للأرض، و أن من کان علیها من البشر أغرقوا جمیعا و لم یقم لهذا الحین حجة قطعیة تصرفها عن هذا الظهور.
[بحث جیولوجی ملحق بهذا الفصل فی فصول و قد کنت سألت صدیقی الفاضل الدکتور سحابی المحترم أستاذ الجیولوجیا بکلیة طهران أن یفیدنی بما یرشد إلیه الأبحاث الجیولوجیة فی أمر هذا الطوفان العام إن کان فیها ما یؤید ذلک علی وجه کلی فأجابنی بإیفاد مقال محصله ما یأتی مفصلا فی فصول:



1- الأراضی الرسوبیة:

تطلق الأراضی الرسوبیة فی الجیولوجیا علی الطبقات الأرضیة التی کونتها رسوبات المیاه الجاریة علی سطح الأرض کالبطائح و المسیلات التی غطتها الرمال و دقاق الحصی.
نعرف الأراضی الرسوبیة بما تراکم فیها من الرمال و دقاق الحصی الکرویة المدورة فإنها کانت فی الأصل قطعات من الحجارة حادة الأطراف و الزوایا حولتها إلی هذه الحالة الاصطکاکات الواقعة بینها فی المیاه الجاریة و السیول العظیمة ثم إن الماء حملها و بسطها علی الأرض فی غایات قریبة أو بعیدة بالرسوب.
و لیست تنحصر الأراضی الرسوبیة فی البطائح فغالب الأراضی الترابیة من 
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هذا القبیل تخالطها أو تکونها رمال بالغة فی الدقة، و قد حملها لدقتها و خفتها إلیها جریان المیاه و السیول.
نجد الأراضی الرسوبیة و قد غطتها طبقات مختلفة من الرمل و التراب بعضها فوق بعض من غیر ترتیب و نظم، و ذلک- أولا- أمارة أن تلک الطبقات لم تتکون فی زمان واحد بعینه و- ثانیا- أن مسیر المیاه و السیول أو شدة جریانها قد تغیر بحسب اختلاف الأزمنة.
و یتضح بذلک أن الأراضی الرسوبیة کانت مجاری و مسائل فی الأزمنة السابقة لمیاه و سیول هامة و إن کانت الیوم فی معزل من ذلک.
و هذه الأراضی التی تحکی عن جریان میاه کثیرة جدا و سیلان سیول هائلة عظیمة توجد فی أغلب مناطق الأرض منها أغلب نقاط إیران کأراضی طهران و قزوین و سمنان و سبزوار و یزد و تبریز و کرمان و شیراز و غیرها، و منها مرکز بین النهرین و جنوبه، و ما وراء النهر، و صحراء الشام، و الهند، و جنوب فرنسا، و شرقی الصین، و مصر، و أکثر قطعات أمریکا، و تبلغ صخامة الطبقة الرسوبیة فی بعض الأماکن إلی مئات الأمتار کما أنها فی أرض طهران تجاوز أربعمائة مترا.
و ینتج مما مر أولا: أن سطح الأرض فی عهد لیس بذاک البعید (علی ما سیأتی توضیحه) کان مجری سیول هائلة عظیمة ربما غطت معظم بقاعها.
و ثانیا: أن الطغیان و الطوفان- بالنظر إلی صخامة القشر الرسوبی فی بعض الأماکن- لم یحدث مرة واحدة و لا فی سنة أو سنین معدودة بل دام أو تکرر فی مئات من السنین کلما حدث مرة کون طبقة رسوبیة ثم إذا انقطع غطتها طبقة ترابیة ثم إذا عاد کون أخری و هکذا و کذلک اختلاف الطبقات الرسوبیة فی دقة رمالها و عدمها یدل علی اختلاف السیلان بالشدة و الضعف.



2- الطبقات الرسوبیة أحدث القشور و الطبقات الجیولوجیة:

ترسب الطبقات الرسوبیة عادة رسوبا أفقیا و لکن ربما وقعت أجزاؤها المتراکمة تحت ضغطات جانبیة قویة شدیدة علی ما بها من الدفع من فوق و من تحت فتخرج بذلک 
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تدریجا عن الأفقیة إلی التدویر و الالتواء، و هذا غیر ظاهر الأثر فی الأزمنة القصیرة المحدودة لکن إذا تمادی الزمان بطوله کمرور الملایین من السنین ظهر الأثر و تکونت بذلک الجبال بسلاسلها الملتویة بعض تلالها فی بعض و ترتفع بقللها من سطوح البحار.
و یستنتج من ذلک أن الطبقات الرسوبیة و القشور الأفقیة الباقیة علی حالها من أحدث الطبقات المتکونة علی البسیط، و الدلائل الفنیة الموجودة تدل علی أن عمرها لا یجاوز عشرة آلاف إلی خمس عشرة ألف سنة من زماننا هذا (1). «1»



3- انبساط البحار و اتساعها بانحدار المیاه إلیها:

کأن تکون القشور الرسوبیة الجدیدة عاملا فی انبساط أکثر بحار الکرة و اتساعها بأطرافها فارتفعت میاهها و غطت أکثر سواحلها و عملت جزائر فی السواحل أحاطت بها من معظم جوانبها.
فمن ذلک جزیرة بریطانیة انقطعت فی هذا الحین من فرنسا و انفصلت من أوربا بالکلیة، و کانت أوربا من ناحیة جنوبها و إفریقا من ناحیة شمالها مرتبطتین برابط بری إلی هذا الحین فانفصلتا باتساع البحر المتوسط (مدیترانة) و تکون بذلک شبه جزیرة إیطالیا و شبه جزیرة تونس من شمالها الشرقی و جزائر صقلیة و سردینیا و غیرها و کانت جزائر أندونیسیا من ناحیة جاوا و سوماترا إلی جنوبی جزیرة الیابان متصلة بآسیا من جهة الجنوب الشرقی إلی هذا الحین فانفصلت و تحولت إلی صورتها الفعلیة، و کذا انقطاع أمریکا الشمالیة من جهة شمالها عن شمال أوربا أحد الآثار الباقیة من هذا العهد عهد الطوفان.
و للحرکات و التحولات الأرضیة الداخلیة آثار فی سیر هذه المیاه و استقرارها فی البقاع الخافضة المنحدرة و لذلک کان ینکشف الماء عن بعض البقاع الساحلیة المغمورة بماء البحار فی حین کان الطوفان مستولیا علی أکثر البسیط یکون بحیرات 
______________________________
(1) و یستثنی من ذلک بعض ما فی أطراف بالتیک و سائر المناطق الشمالیة من طبقات رسوبیة أفقیة باقیة علی حالها من أقدم العهود الجیولوجیة لجهات مذکورة فی محلها.
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و یوسع بحارا، و من هذا الباب سواحل خوزستان الجنوبیة انکشف عنها ماء الخلیج (1). «1»



4- العوامل المؤثرة فی ازدیاد المیاه و غزارة عملها فی عهد الطوفان:

الشواهد الجیولوجیة التی أشرنا إلی بعضها تؤید أن النزولات الجویة کانت غیر عادیة فی أوائل الدور الحاضر من أدوار الحیاة الإنسانیة و هو عهد الطوفان، و قد کان ذلک عن تغیرات جویة هامة خارقة للعادة قطعا. فکان الهواء حارا فی هذه الدورة نسبة لکن کان ذلک مسبوقا ببرد شدید و قد غطی معظم النصف الشمالی من الکرة الثلج و الجمد و الجلید فمن المحتمل قویا أن المتراکم من جمد الدورة السابقة علیه کان باقیا لم یذب بعد فی النجود فی أکثر بقاع المنطقة المعتدلة الشمالیة.
فعمل الحرارة فی سطح الأرض فی دورتین متوالیتین علی ما به من متراکم الجمد و الجلید یوجب تغیرا شدیدا فی الجو و انقلابا عظیما مؤثرا فی ارتفاع بخار الماء إلیه و تراکمه فیه تراکما هائلا غیر عادی و تعقبه نزولات شدیدة و أمطار غزیرة غیر معهودة.
نزول هذه الأمطار الغزیرة الهاطلة ثم استدامتها النزول علی الارتفاعات و النجود و خاصة علی سلاسل الجبال الجدیدة الحدوث فی جنوب آسیا و مغربها و جنوب أوربا و شمال إفریقا کجبال «2» ألبرز و هیمالیا و آلب و فی مغرب أمریکا عقب جریان سیول عظیمة هائلة علیها تنحت الصخور و تحفر الأرض و تقلع أحجارا و تحملها إلی الأراضی و البقاع المنحدرة و تحدث أودیة جدیدة و تعمق أخری قدیمة و توسعها ثم تبسط ما تحمله من الحجارة و الحصی و الرمل تجاهها قشورا رسوبیة جدیدة.
و مما کان یمد الطوفان السماوی فی شدة عمله و یزید حجم السیول الجاریة أن حفر الأودیة الجدیدة کان یکشف عن ذخائر مائیة فی بطن الأرض هی منابع 
______________________________
(1) و قد کانت مدینة شوش و قصر الکرخة فی زمن الملوک الهخامنشیة بإیران علی ساحل البحر و کانت السفن الشراعیة الجاریة فی خلیج فارس تلقی مراسیها أمام القصر.
(2) فهی أقل عمرا من سائر جبال الأرض لم تعمر أکثر من ملیونی سنة و لذلک کانت أشهق جبال الأرض و أعلی قللا من غیرها لقلة ما ورد علیها من أسباب النحت کالأمطار و الریاح.
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الآبار و العیون الجاریة فیزیل القشور الحافظة لها المانعة من سیلانها فیفجر العیون و یجریها مع السیول المطریة، و یزید فی قوة تخریبها و یعینها فی إغراق ما علی الأرض من سهل و جبل و غمره.
غیر أن الذخائر الأرضیة متناهیة محدودة تنفد بالسیلان و بنفادها و إمساک السماء عن الإمطار ینقضی الطوفان و تنحدر المیاه إلی البحار و الأراضی المنخفضة و إلی بعض الخلاء و السرب الموجود فی داخل الأرض الذی أفرغته السیول بالتفجیر و المص.



5- نتیجة البحث:

و علی ما قدمناه من البحث الکلی یمکن أن ینطبق ما قصه الله تعالی من خصوصیات الطوفان الواقع فی زمن نوح (ع) کقوله تعالی «فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ:» القمر:- 12، و قوله «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ:» هود:- 40، و قوله «وَ قِیلَ یا أَرْضُ ابْلَعِی ماءَکِ وَ یا سَماءُ أَقْلِعِی وَ غِیضَ الْماءُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ:». هود:- 44 انتهی.
و مما یناسب هذا المقام ما نشره بعض جرائد «1» طهران فی هذه الأیام و ملخصه: أن جماعة من رجال العلم من أمریکا بهدایة من بعض رجال الجند الترکی عثروا فی بعض قلل جبل آراراط فی شرقی ترکیا فی مرتفع 1400 قدم علی قطعات أخشاب یعطی القیاس أنها قطعات متلاشیة من سفینة قدیمة وقعت هناک تبلغ بعض هذه القطعات من القدمة 2500 قبل المیلاد.
و القیاس یعطی أنها قطعات من سفینة یعادل حجمه ثلثی حجم مرکب «کوئین ماری» الإنجلیزیة التی طولها 1019 قدما و عرضها 118 قدما، و قد حملت الأخشاب إلی سانفرانسیسکو لتحقیق أمرها و أنها هل تقبل الانطباق علی ما تعتقده أرباب النحل من سفینة نوح؟ (ع).



8- عمره (ع) الطویل:

القرآن الکریم یدل علی أنه (ع) عمر طویلا،
______________________________
(1) جریدة کیهان المنتشرة أول سبتامبر 1962 المطابق لغرة ربیع الأول 1382 الهجریة القمریة عن لندن. آسوشتیدبرس.
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و أنه دعا قومه ألف سنة إلا خمسین عاما یدعوهم إلی الله سبحانه، و قد استبعده بعض الباحثین لما أن الأعمار الإنسانیة لا تتجاوز فی الأغلب المائة أو المائة و العشرین سنة حتی ذکر بعضهم أن القدماء کانوا یعدون کل شهر من الشهور سنة فالألف سنة إلا خمسین عاما یعدل ثمانین سنة إلا عشرة شهور. و هو بعید غایته.
و ذکر بعضهم أن طول عمره (ع) کان کرامة له خارقة للعادة، قال الثعلبی فی قصص الأنبیاء فی خصائصه (ع): و کان أطول الأنبیاء عمرا و قیل له أکبر الأنبیاء و شیخ المرسلین، و جعل معجزته فی نفسه لأنه عمر ألف سنة و لم ینقص له سن و لم تنقص له قوة. انتهی.
و الحق أنه لم یقم حتی الآن دلیل علی امتناع أن یعمر الإنسان مثل هذه الأعمار بل الأقرب فی الاعتبار أن یعمر البشر الأولی بأزید من الأعمار الطبیعیة الیوم بکثیر لما کان لهم من بساطة العیش و قلة الهموم و قلة الأمراض المسلطة علینا الیوم و غیر ذلک من الأسباب الهادمة للحیاة، و نحن کلما وجدنا معمرا عمر مائة و عشرین إلی مائة و ستین وجدناه بسیط العیش قلیل الهم ساذج الفهم فلیس من البعید أن یرتقی بعض الأعمار فی السابقین إلی مئات من السنین.
علی أن الاعتراض علی کتاب الله فی مثل عمر نوح (ع) و هو یذکر من معجزات الأنبیاء الخارقة للعادة شیئا کثیرا لعجیب. و قد تقدم کلام فی المعجزة فی الجزء الأول من الکتاب.



9- أین هو جبل الجودی:

ذکروا أنه بدیار بکر من موصل فی جبال تتصل بجبال أرمینیة، و قد سماه فی التوراة آراراط. قال فی القاموس: و الجودی جبل بالجزیرة استوت علیه سفینة نوح (ع)، و یسمی فی التوراة «آراراط» انتهی، و قال فی مراصد الاطلاع،: الجودی مشددة جبل مطل علی جزیرة ابن عمر فی شرقی دجلة من أعمال الموصل استوت علیه سفینة نوح لما نضب الماء.



10- شبهة و جوابها]

10- ربما قیل: هب أنه أغرق قوم نوح بذنبهم فما هو ذنب سائر الحیوان الذی علی الأرض حیث هلکت بطاغیة المیاه؟ و هذا من أسقط الاعتراض فما کل هلاک و لو کان عاما عقوبة و انتقاما، و الحوادث العامة التی تهلک الألوف ثم الألوف 
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مثل الزلازل و الطوفانات و الوباء و الطاعون کثیر الوقوع فی الدهر، و لله فیما یقضی حکم.



(کلام فی عبادة الأصنام فی فصول)





1- الإنسان و اطمئنانه إلی الحس:

الإنسان یجری فی حیاته الاجتماعیة علی اعتبار قانون العلیة و المعلولیة الکلی و سائر القوانین الکلیة التی أخذها من هذا النظام العام المشهود، و هو علی خلاف ما نشاهده من أعمال سائر الحیوان و أفعاله یجری فی التفکر و الاستدلال أعنی القیاس و الاستنتاج إلی غایات بعیدة.
و هو مع ذلک لا یستقر فی فحصه و بحثه علی قرار دون أن یحکم فی علة هذا العالم المشهود الذی هو أحد أجزائه بشی‌ء من الإثبات و النفی لما یری أن سعادة حیاته التی لا بغیة عنده أحب منها تختلف علی تقدیری إثبات هذه العلة الفاعلة المسماة بالإله عز اسمه و نفیه اختلافا جوهریا فمن البین أن لا مضاهاة بین حیاة الإنسان المتأله الذی یثبت للعالم إلها حیا علیما قدیرا لا مناص عن الخضوع لعظمته و کبریائه و الجری علی ما یحبه و یرضاه، و بین حیاة الإنسان الذی یری العالم سدی لا مبدأ له و لا غایة، و لیس فیه للإنسان إلا الحیاة المحدودة التی تفنی بالموت و تبطل بالفوت، و لا موقف للإنسانیة فیه إلا ما للحیوان العجم من موقف الشهوة و الغضب و بغیة البطن و الفرج.
فهذه نزعة فکریة أولی للإنسان إلی الحکم بأنه: هل للوجود من إله؟ و تتلوه نزعة ثانیة و هی القضاء الفطری بالإثبات، و الحکم بأن للعالم إلها خلق کل شی‌ء بقدرته و أجری النظام العام بربوبیته فهدی کل شی‌ء إلی غایته و کمال وجوده بمشیته و سیعود کل إلی ربه کما بدئ. هذا.
ثم إن مزاولة الإنسان للحس و المحسوس مدی حیاته و انکبابه علی المادة و إخلاده إلی الأرض عوده أن یمثل کل ما یعقله و یتصوره تمثیلا حسیا و إن کان مما لا طریق للحس و الخیال إلیه البتة کالکلیات و الحقائق المنزهة عن المادة علی أن الإنسان إنما ینتقل إلی المعقولات من طریق الإحساس و التخیل فهو أنیس الحس 
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و ألیف الخیال.
و قد قضت هذه العادة اللازمة علی الإنسان أن یصور لربه صورة خیالیة علی حسب ما یألفه من الأمور المادیة المحسوسة حتی أن أکثر الموحدین ممن یری تنزه ساحة رب العالمین تعالی و تقدس عن الجسمیة و عوارضها یثبت فی ذهنه له تعالی صورة مبهمة خیالیة معتزلة للعالم تبادر ذهنه إذا توجه إلیه فی مسألة أو حدث عنه بحدیث غیر أن التعلیم الدینی أصلح ذلک بما قرر من الجمع بین النفی و الإثبات و المقارنة بین التشبیه و التنزیه یقول الموحد المسلم: أنه تعالی شی‌ء لیس کمثله شی‌ء له قدرة لا کقدرة خلقه، و علم لا کالعلوم و علی هذا القیاس.
و قل إن یتفق لإنسان أن یتوجه إلی ساحة العزة و الکبریاء و نفسه خالیة عن هذه المحاکاة، و ما أشذ أن یسمح الوجود برجل قد أخلص نفسه لله سبحانه غیر متعلق القلب بمن دونه، و لا ممسوس بالتسویلات الشیطانیة، قال تعالی «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ:» الصافات:- 160، و قال حکایة عن إبلیس «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ:» ص:- 83.
و بالجملة الإنسان شدید الولع بتخیل الأمور غیر المحسوسة فی صورة الأمور المحسوسة فإذا سمع أن وراء الطبیعة الجسمیة ما هو أقوی و أقدر و أعظم و أرفع من الطبیعة و أنه فعال فیها محیط بها أقدم منها مدبر لها حاکم فیها لا یوجد شی‌ء إلا بأمره و لا یتحول عن حال إلی حال إلا بإرادته و مشیته لم یتلق من جمیع ذلک إلا ما یضاهی أوصاف الجسمانیات و ما یتحصل من قیاس بعضها إلی بعض.
و کثیرا ما حکاه فی نفسه بصورة إنسان فوق السماوات جالس علی عرش الملک یدبر أمر العالم بالتفکر و یتممه بالإرادة و المشیة و الأمر و النهی، و قد صرحت التوراة الموجودة بأن الله سبحانه کذلک، و أنه تعالی خلق الإنسان علی صورته، و ظاهر الأناجیل أیضا ذلک.
فقد تحصل أن الأقرب إلی طبع الإنسان و خاصة الإنسان الأولی الساذج أن یصنع لربه المنزه عن الشبه و المثل صورة یضاهی بها الذوات الجسمانیة و تناسب 
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الأوصاف و النعوت التی یصفها بها کما یمثل الثالوث بإنسان ذو وجوه ثلاثة کأن کلا من النعوت العامة وجه للرب یواجه به خلقه.



2- الإقبال إلی الله بالعبادة:

إذا قضی الإنسان أن للعالم إلها خلقه بعلمه و قدرته لم یکن له بد من أن یخضع له خضوع عبادة اتباعا للناموس العالم الکونی و هو خضوع الضعیف للقوی و مطاوعة العاجز للقادر، و تسلیم الصغیر الحقیر للعظیم الکبیر فإنه ناموس عام جار فی الکون حاکم فی جمیع أجزاء الوجود، و به یؤثر الأسباب فی مسبباتها و تتأثر المسببات عن أسبابها.
و إذا ظهر الناموس المذکور لذوات الشعور و الإرادة من الحیوان کان مبدأ للخضوع و المطاوعة من الضعیف للقوی کما نشاهده من حال الحیوانات العجم إذا شعر الضعیف منها بقوة القوی آئسا من الظهور علیه و القدرة علی مقاومته.
و ظهوره فی العالم الإنسانی أوسع و أبین من سائر الحیوان لما فی هذا النوع من عمق الإدراک و خصیصة الفکر فهو متفنن فی إجرائه فی غالب مقاصده و أعماله جلبا للنفع أو دفعا للضرر کخضوع الرعیة للسلطان و الفقیر للغنی و المرءوس للرئیس و المأمور للآمر و الخادم للمخدوم و المتعلم للعالم و المحب للمحبوب و المحتاج للمستغنی و العبد للسید و المربوب للرب.
و جمیع هذه الخضوعات من نوع واحد و هو تذلل و هوان نفسانی قبال عزة و قهر مشهود، و العمل البدنی الذی یظهر هذا التذلل و الهوان هی العبادة أیا ما کانت؟ و ممن و لمن تحققت؟ و لا فرق فی ذلک بین الخضوع للرب تعالی و بینه إذا تحقق من العبد بالنسبة إلی مولاه أو من الرعیة بالنسبة إلی السلطان أو من المحتاج بالنسبة إلی المستغنی أو غیر ذلک فالجمیع عبادة.
و علی أی حال لا سبیل إلی ردع الإنسان عن هذا الخضوع لاستناده إلی قضاء فطری لیس للإنسان أن یتجافی عنه إلا أن یتبین له أن الذی کان یظنه قویا و یستضعف نفسه دونه لیس علی ما کان یظنه بل هما سواء مثلا.
و من هنا ما نری أن الإسلام لم ینه عن اتخاذ آلهة دون الله و عبادتهم إلا بعد ما بین للناس أنهم مخلوقون مربوبون أمثالهم، و أن العزة و القوة لله جمیعا قال 
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تعالی «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ عِبادٌ أَمْثالُکُمْ:» الأعراف:- 194 و قال «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَکُمْ وَ لا أَنْفُسَهُمْ یَنْصُرُونَ وَ إِنْ تَدْعُوهُمْ إِلَی الْهُدی لا یَسْمَعُوا وَ تَراهُمْ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ وَ هُمْ لا یُبْصِرُونَ:» الأعراف:- 198 و قال تعالی «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ:» آل عمران:- 64 ختم الآیة بحدیث التسلیم لله تعالی بعد ما دعاهم إلی ترک عبادة غیر الله تعالی من الآلهة و رفض الخضوع لسائر المخلوقین المماثلین لهم و قال تعالی «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً:» البقرة:- 165، و قال «فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً:» النساء:- 139 و قال «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ:» الم السجدة:- 4 إلی غیر ذلک من الآیات.
فلیس عند غیره تعالی ما یدعو إلی الخضوع له فلا یسوغ الخضوع لأحد ممن دونه إلا أن یئول إلی الخضوع لله و یرجع تعزیره أو تعظیمه و ولایته إلی ناحیته قال تعالی «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَ إلی أن قال- فَالَّذِینَ آمَنُوا بِهِ وَ عَزَّرُوهُ وَ نَصَرُوهُ وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ:» الأعراف:- 157، و قال «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا- إلی قوله- وَ هُمْ راکِعُونَ:» المائدة:- 55، و قال «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ:» التوبة:- 71، و قال «وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ:» الحج:- 32، فلا خضوع فی الإسلام لأحد دون الله إلا ما یرجع إلیه تعالی و یقصد به.



3- کیف نشأت الوثنیة؟

و بما ذا بدأت؟ اتضح فی الفصل المتقدم أن الإنسان فی مزلة من تجسیم الأمور المعنویة و سبک غیر المحسوس فی قالب المحسوس بالتمثیل و التصویر و هو مع ذلک مفطور للخضوع أمام أی قوة فائقة قاهرة و الاعتناء بشأنها.
و لذا کانت روح الشرک و الوثنیة ساریة فی المجتمع الإنسانی سرایة تکاد لا تقبل التحرز و الاجتناب حتی فی المجتمعات الراقیة الحاضرة و حتی فی المجتمعات المبنیة علی أساس رفض الدین فتری فیها من النصب و تماثیل الرجال و تعظیمها
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و احترامها و البلوغ فی الخضوع لها ما یمثل لک وثنیة العهود الأولی و الإنسان الأولی.
علی أن الیوم من الوثنیة علی ظهر الأرض ما یبلغ مئات الملایین قاطنین فی شرقها و غربها.
و من هنا یتأید بحسب الاعتبار أن تکون الوثنیة مبتدئة بین الناس باتخاذ تماثیل الرجال العظماء و نصب أصنامهم و خاصة بعد الموت لیکون فی ذلک ذکری لهم، و قد ورد فی روایات أئمة أهل البیت ما یؤید ذلک 
ففی تفسیر القمی، مضمرا و فی علل الشرائع، مسندا عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «وَ قالُوا لا تَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ الآیة، قال: کانوا یعبدون الله عز و جل فماتوا- فضج قومهم و شق ذلک علیهم- فجاءهم إبلیس لعنه الله و قال لهم: أتخذ لکم أصناما علی صورهم- فتنظرون إلیهم و تأنسون بهم و تعبدون الله، فأعد لهم أصناما علی مثالهم فکانوا یعبدون الله عز و جل- و ینظرون إلی تلک الأصنام، فلما جاءهم الشتاء و الأمطار أدخلوا الأصنام البیوت-.
فلم یزالوا یعبدون الله عز و جل حتی هلک ذلک القرن- و نشأ أولادهم فقالوا:
إن آباءنا کانوا یعبدون هؤلاء- فعبدوهم من دون الله عز و جل فذلک قول الله تبارک و تعالی: «وَ لا تَذَرُنَّ وَدًّا وَ لا سُواعاً» الآیة.
و کان رب البیت فی الروم و الیونان القدیمین- علی ما یذکره التاریخ- یعبد فی بیته فإذا مات اتخذ له صنم یعبده أهل بیته، و کان کثیر من الملوک و العظماء معبودین فی قومهم، و قد ذکر القرآن الکریم منهم نمرود الملک المعاصر لإبراهیم (ع) الذی حاجه فی ربه، و فرعون موسی.
و هو ذا یوجد فی بیوت الأصنام الموجودة الیوم و کذا بین الآثار العتیقة المحفوظة عنهم أصنام کثیر من عظماء رجال الدین کصنم بوذا و أصنام کثیر من البراهمة و غیرهم.
و اتخاذهم أصنام الموتی و عبادتهم لها من الشواهد علی أنهم کانوا یرون أنهم لا یبطلون بالموت و أن أرواحهم باقیة بعده، لها من العنایة و الأثر ما کان فی حال حیاتهم بل هی بعد الموت أقوی وجودا و أنفذ إرادة و أشد تأثیرا لما أنها خلصت من 
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شوب المادة و نجت من التأثرات الجسمانیة و الانفعالات الجرمانیة، و کان فرعون موسی یعبد أصناما له و هو إله و معبود فی قومه، قال تعالی «وَ قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ أَ تَذَرُ مُوسی وَ قَوْمَهُ لِیُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ:» الأعراف:- 127.



4- اتخاذ الأصنام لأرباب الأنواع و غیرهم:

کان اتخاذ تماثیل الرجال هو الذی نبه الناس علی اتخاذ صنم الإله إلا أنه لم یعهد منهم أن یتخذوا تمثالا لله سبحانه المتعالی أن یحیط به حد أو یناله وهم، و کأن هذا هو الذی صرفهم عن اتخاذ صنمه بل تفرقوا فی ذلک فأخذ کل ما یهمه من جهات التدبیر المشهود فی العالم فتوسلوا إلی عبادة الله بعبادة من وکله إلی الله علی تدبیر تلک الجهة المعنی بها بزعمهم.
فالقاطنون فی سواحل البحار عبدوا رب البحر لینعم علیهم بفوائدها و یسلموا من الطوفان و الطغیان، و سکان الأودیة رب الوادی، و أهل الحرب رب الحرب، و هکذا.
و لم یلبثوا دون أن اتخذ کل منهم ما یهواه من إله فیما یتوهمه من الصورة و الشکل، و مما یختاره من فلز أو خشب أو حجارة أو غیر ذلک حتی روی أن بنی حنیفة من الیمامة اتخذوا لهم صنما من أقط ثم أصابهم جدب و شملهم الجوع فهجموا علیه فأکلوه.
و کان الرجل إذا وجد شجرة حسنة أو حجرا حسنا و هواه عبده، و کانوا یذبحون غنما أو ینحرون إبلا فیلطخونه بدمه فإذا أصاب مواشیهم داء جاءوا بها إلیه فمسحوها به، و کانوا یتخذون کثیرا من الأشجار أربابا فیتبرکون بها من غیر أن یمسوها بقطع أو کسر و یتقربون إلیها بالقرابین و یأتون إلیها بالنذورات و الهدایا.
و ساقهم هذا الهرج إلی أن ذهبوا فی أمر الأصنام مذاهب شتی لا یکاد یضبطها ضابط، و لا یحیط بها إحصاء غیر أن الغالب فی معتقداتهم أنهم یتخذونها شفعاء یستشفعون بها إلی الله سبحانه لیجلب إلیهم الخیر و یدفع عنهم الشر، و ربما أخذها بعض عامتهم معبودة لنفسها مستقلة بالألوهیة من غیر أن تکون شفعاء و ربما کانوا یتخذونها شفعاء و یقدمونها أو یفضلونها علی الله سبحانه کما یحکیه القرآن فی قوله تعالی «فَما کانَ لِشُرَکائِهِمْ فَلا یَصِلُ إِلَی اللَّهِ وَ ما کانَ لِلَّهِ فَهُوَ یَصِلُ إِلی شُرَکائِهِمْ:»
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الآیة، الأنعام:- 136.
و کان بعضهم یعبد الملائکة و آخرون یعبدون الجن، و قوم یعبدون الکواکب الثابتة کشعری، و طائفة تتخذ بعض السیارات إلها- و قد أشیر إلی جمیع ذلک فی الکتاب الإلهی- کل ذلک طمعا فی خیرها أو خوفا من شرها.
و قل أن یتخذ إله من دون الله و لا یتخذ له صنم یتوجه إلیه فی العبادات به بل کانوا إذا اتخذوا شیئا من الأشیاء إلها شفیعا عملوا له صنما من خشب أو حجر أو فلز، و مثلوا به ما یتوهمونه علیه من صورة الحیاة فیسوونه فی صورة إنسان أو حیوان و إن کان صاحب الصنم علی غیر الهیئة التی حکوه بها کالکواکب الثابتة و السیارة و إله العلم و الحب و الرزق و الحرب و نحوها.
و کان الوجه فی اتخاذ أصنام الشرکاء قولهم: إن الإله لتعالیه عن الصورة المحسوسة کأرباب الأنواع و سائر الآلهة غیر المادیة أو لعدم ثباته علی حالة الظهور کالکوکب الذی یتحول من طلوع إلی غروب یصعب التوجه إلیه کلما أرید بالتوجه فمن الواجب أن یتخذ له صنم یمثله فی صفاته و نعوته فیصمد إلیه بوسیلته کلما أرید.



5- الوثنیة الصابئة.

الوثنیة و إن رجعت- بالتقریب- إلی أصل واحد هو اتخاذ الشفعاء إلی الله و عبادة أصنامها و تماثیلها، و لعلها استولت علی الأرض و شملت العالم البشری مرارا کما یحکیه القرآن الکریم عن الأمم المعاصرة لنوح و إبراهیم و موسی (ع) إلا أن اختلاف المنتحلین بها بلغ من التشتت و اتباع الأهواء و الخرافات مبلغا کان حصر المذاهب الناشئة فیها کالمحال و أکثرها لا تبتنی علی أصول متقررة و قواعد منتظمة متلائمة.
و مما یمکن أن یعد منها مذهبا قریبا من الانتظام و التحصل مذهب الصابئة و الوثنیة البرهمیة و البوذیة:
أما الوثنیة الصابئة فهی تبتنی علی ربط الکون و الفساد و حوادث العالم الأرضی إلی الأجرام العلویة کالشمس و القمر و عطارد و الزهرة و مریخ و المشتری و زحل و أنها بما لها من الروحانیات المتعلقة بها هی المدبرة للنظام المشهود یدبر کل منها ما یتعلق به من الحوادث علی ما یصفه فن أحکام النجوم، و یتکرر بتکرر دوراتها الأدوار
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و الأکوار من غیر أن تقف أو تنتهی إلی أمد.
فهی وسائط بین الله سبحانه و بین هذا العالم المشهود تقرب عبادتها الإنسان منه تعالی ثم من الواجب أن یتخذ لها أصنام و تماثیل فیتقرب إلیها بعبادة تلک الأصنام و التماثیل.
و ذکر المورخون أن الذی أسس بنیانها و هذب أصولها و فروعها هو «یوذاسف» المنجم ظهر بأرض الهند فی زمن طهمورث ملک إیران، و دعا إلی مذهب الصابئة فاتبعه خلق کثیر، و شاع مذهبه فی أقطار الأرض کالروم و الیونان و بابل و غیرها، و بنیت لها هیاکل و معابد مشتملة علی أصنام الکواکب، و لهم أحکام و شرائع و ذبائح و قرابین یتولاها کهنتهم. و ربما ینسب إلیهم ذبح الناس.
و هؤلاء یوحدون الله فی ألوهیته لا فی عبادته، و ینزهونه عن النقائص و القبائح، و یصفونه بالنفی لا بالإثبات کقولهم لا یعجز و لا یجهل و لا یموت و لا یظلم و لا یجور، و یسمون ذلک بالأسماء الحسنی مجازا و لیسوا بقائلین باسم حقیقة و قد قدمنا شیئا من تاریخهم فی تفسیر قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ:» الآیة، البقرة:- 62 فی الجزء الأول من هذا الکتاب.



6- الوثنیة البرهمیة:

و البرهمیة- علی ما تقدم- من مذاهب الوثنیة المتأصلة، و لعلها أقدمها بین الناس فإن المدنیة الهندیة من أقدم المدنیات الإنسانیة لا یضبط بدء تاریخی لها علی التحقیق، و لا یضبط بدء تاریخی لوثنیة الهند غیر أن بعض المورخین کالمسعودی و غیره ذکروا أن برهمن اسم أول ملوک الهند الذی عمر بلادها و أسس قواعد المدنیة فیها و بسط العدل بین أهلها.
و لعل البرهمیة نشأت بعده باسمه فکثیرا ما کانت الأمم الماضیة یعبدون ملوکهم و الأعاظم من أقوامهم لاعتقادهم أنهم ذوو سلطة غیبیة و أن اللاهوت ظهر فیهم نوع ظهور، و یؤیده بعض التأیید أن الظاهر من «ویدا» و هو کتابهم المقدس أنه مجموع من رسائل و مقالات شتی ألف کل شطر منها بعض رجال الدین فی أزمنة مختلفة ورثوها من بعدهم فجمعت و ألفت کتابا یشیر إلی دین ذی نظام و قد صرح به علماء سانسکریت و لازم ذلک أن یکون البرهمیة کغیرها من مذاهب الوثنیة مبتدئة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 280
من أفکار عامیة غیر قیمة، متطورة فی مراحل التکامل حتی بلغت حظها من الکمال.
ذکر البستانی فی دائرة المعارف ما ملخصه:
برهم (بفتحتین فسکون أو بفتح الباء و الهاء و سکون الراء) هو المعبود الأول و الأکبر عند الهنود و هو عندهم أصل کل الموجودات واحد غیر متغیر و غیر مدرک أزلی مطلق سابق کل مخلوق خلق العالم کله بمجرد ما أراد دفعة واحدة بقوله:
أوم أی کن.
و حکایة برهم تشبه من کل وجه حکایة «ای‌بوذة» فلیس الفرق إلا فی الاسم و الصفات و کثیرا ما یجعلون نفس برهم اسما للأقانیم الثلاثة المؤلف منها ثالوث الهنود، و هی: «برهما و وشنو و سیوا» و یقال لعبدة برهم: البرهمیون أو البراهمة.
و أما برهما فهو نفس برهم معبود الهنود بعد أن شرع فی أعماله (بدلیل زیادة الألف فی آخره و هو من اصطلاحاتهم) و هو الأقنوم الأول من الثالوث الهندی أی إن برهم ینبثق فی نفسه فی ثلاثة أقانیم کل مرة فی أقنوم فالأقنوم الأول الذی یظهر به أول مرة هو برهما، و الثانی وشنو، و الثالث سیوا.
فلما انبثق برهما لبث مدة طویلة جالسا علی سدرة تسمی بالهندیة «کمالا» و بالسنسکریتیة بدما، و کان ینظر من کل جهة، و کان له أربعة رءوس بثمانی أعین فلم یر إلا فضاء واسعا مظلما مملوء ماء فارتاع لذلک و لم یقدر أن یدرک سر أصله فلبث ساکتا أبکم غارقا فی التأملات.
فمضت علی ذلک أجیال و إذا بصوت قد طرق أذنیه بغتة و نبهه من سباته و أشار علیه أن یفزع إلی «باغادان» و هو لقب برهم فظهر برهم بصورة رجل له ألف رأس فسجد له برهما و جعل یسبحه فانشرح صدر باغادان و أبدع النور و کشف الظلمات، و أظهر لعبده حالة کینونته و الکائنات بصور جراثیم متخدرة و أعطاه القوة لإخراجها من هذا الخمول.
فبقی برهما یتأمل فی ذلک مائة سنة إلهیة و هی عبارة عن ستة و ثلاثین ألف سنة شمسیة ثم ابتدأ بالعمل فأبدع أولا سبع السماوات المسماة عندهم «سورغة»
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و أنارها بالأجرام المسماة «دیقانة» ثم أبدع «مریثلوکا» أی مقر الموت ثم الأرض و قمرها، ثم المساکن السبعة السفلی المسماة بتالة، و أنارها بثمانیة جواهر موضوعة علی رءوس ثمانی حیات.
فالسماوات السبع و المساکن السفلی السبعة هی العوالم الأربعة عشر فی المیثولوجیا الهندیة.
ثم خلق الأزواج السبعة لکی تعینه فی أعماله فامتنع من مساعدته عشرة منها و هی «مونی» و الریشة التسعة التی منها «ناریدا أو نوردام» و اقتصرت علی التأملات الدنیویة فتزوج حینئذ أخته «ساراسواتی» و أولدها مائة ولد، و کان البکر اسمه «دکشا» فولد لدکشا خمسون بنتا فتزوجت ثلاث عشرة منهن «کاسیابا» الذی یسمونه أحیانا برهمان الأول، و هو الذی ولد لبرهما ولدا یسمی مارتشی».
و ولدت إحدی البنات المذکورات و اسمها «أدیتی» الأرواح المنیرة المسماة «دیقانة» و هی التی تفعل الخیر و تسکن السماوات، و أما أختها «دیتی» فولدت جمهورا غفیرا من الأرواح الشریرة المسماة «داتینة» أو «أسورة» و هی سکان الظلام و فاعلة کل شر فی العالم.
و کانت الأرض إلی ذلک الوقت خالیة من السکان فقال بعضهم: إن برهما أخرج من نفسه «مانوسویامبوقا» الذی یقول الآخرون: إنه سابق له و إنه نفس برهم المعبود الواحد ثم إن برهما زوجه «ساتاروبا» و قال لهما أن یکثرا و ینمیا.
و قال آخرون: إن برهما ولد أربعة أولاد و هم برهمان و کشتریا و قایسیا و سودارا فالأول خرج من فمه، و الثانی من ذراعه الیمنی، و الثالث من فخذه الیمنی و الرابع من رجله الیمنی فکانوا أربع أرومات لأربع فرق أصلیة.
و تزوج الثلاثة الأخیرون بثلاث نساء منه أیضا خرجت واحدة من ذراعه الیمنی و الثانیة من فخذه الیسری، و الثالثة من رجله الیسری، و سمین باسم بعولتهن بزیادة علامة التأنیث و هی «نی»، و تزوج برهمان أیضا زوجة من أبیه، و لکن کانت من نسل الأسورة الشریرة، فهذا ما فی الفیداس عن کیفیة خلق العالم.
ثم إن برهما بعد أن کان الإله الخالق القدیر سقط عن رتبة وشنو الأقنوم 
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الثانی و سیوا الأقنوم الثالث و ذلک أنه انتفخ بالکبریاء و العجب، و ظن نفسه نظیر العلی فسقط فی ناراک أی الجحیم، و لم ینل العفو إلا بشرط أن یتجسد مرة فی کل من الأجیال الأربعة، فتجسد أول مرة بصورة غراب شاعر اسمه «کاکابوسندا» و فی الثانیة بصورة «بارباقلمیکی» فکان أولا لصا ثم رجلا عبوسا رزینا نادما ثم ترجمانا مشهورا للفیداس و مؤلفا للرامیانا، و فی المرة الثالثة بصورة «قیاسا» و هو شاعر و مؤلف «المهابارانا» و البغاقة و عدة بورانات، و فی المرة الرابعة و هو العصر الحالی المسمی «کالی‌یوغ» بصورة «کالیداسا» الشاعر التشخیصی العظیم و مؤلف «ساکنتالا» و منقح مؤلفات «قلمیکی».
ثم إن برهما ظهر فی ثلاث أحوال ففی، الحال الأولی کان الواحد الصمد و الکل الأعظم العلی، و فی الحال الثانیة ظهر منبثقا من الأول أی شارعا فی العمل و فی الحال الثالثة ظهر متجسدا بصورة إنسان و حکیم.
و لیس لبرهما عبادة عامة فی الهند، و له هناک هیکل واحد فقط غیر أن البراهمة یجعلونه موضوع عبادتهم، و یدعونه مساء و صباحا، و هم یرمون الماء ثلاث مرات براحة أیدیهم علی الأرض و نحو الشمس، و یجددون له عبادتهم وقت الظهر بتقدیمهم له زهرة، و فی تقدیس النار یقدمون له سمنا مصفی کما یقدمون لإله النار، و هذا التقدیس أهم و أقدس من کل ما سواه. و اسمه هوم أو هوما و رغیب.
و یمثل برهما بصورة رجل ذی لحیة طویلة بإحدی یدیه سلسلة الکائنات و بالأخری الإناء الذی فیه ماء الحیاة السماوی راکبا الهمسا و هو الطیر الإلهی الذی یشبه اللقلق و النسر.
و أما برهمان فهو ابن برهما البکر أخرجه من فیه کما تقدم، و جعل نصیبه أربعة الکتب المقدسة المسماة «فیداس» کنایة عن الکلمات الأربع التی نطق بها بأفواهه الأربعة.
فلما أراد برهمان أن یتزوج نظیر إخوته قال له برهما: إنک ولدت للدرس و الصلاة فیجب أن تبتعد عن العلاقات الجسدیة فلم یقتنع برهمان بقول أبیه فغضب برهما و زوجه بواحدة من جنیات الشر المسماة أسورة، و من هذا ولد البراهمة و هم 
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الکهنة المقدسون الذین خصوا بتفسیر الفیداس، و کانوا یتولون أمر کل التقدمات التی یقدمها الهنود للآلهة.
و ولد کشتریا صنف الحربیین من البراهمة، و قایسیا صنف أهل الزراعة منهم، و سودرا صنف العبید، فالبراهمة أربعة أصناف، انتهی ملخصا من دائرة المعارف للبستانی.
و ذکر غیره أن البرهمیة منقسمة إلی طبقات أربع هم البراهمة (علماء المذهب) و الحربیون و الزراع و التجار، و لا یعبأ بغیرهم کالنساء و العبید، و قد نقلنا فی ذیل قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ:» الآیة، المائدة:- 105 فی الجزء السادس من الکتاب فی بحث علمی عن کتاب ما للهند من مقولة لأبی ریحان البیرونی شیئا من وظائف البراهمة و عباداتهم، و کذا عن الملل و النحل للشهرستانی شطرا من شرائع الصابئین.
و المذاهب الوثنیة الهندیة و کان الصابئین مثلهم أیضا مطبقون علی القول بالتناسخ و هو أن العوالم غیر متناهیة من ناحیتی الأزل و الأبد و لکل منها حظا من البقاء مؤجلا فإذا انقضی أمد بقائه بطلت صورته و تولد منه عالم آخر یعیش فیموت فیحدث ثالث و هکذا، و النفوس الإنسانیة المتعلقة بالأبدان لا تموت بموت أبدانها بل موت أبدانها مبدأ حیاة جدیدة لها فإنها تتعلق بأبدان أخر تعیش فیها عیشة سعیدة إن کسبت فی بدنها السابق فضائل نفسانیة و عملت عملا صالحا، و عیشة شقیة إن تلبست بالرذائل و اقترفت السیئات إلا الکاملون فی معرفة البرهم (الله سبحانه) فإنهم أحیاء بحیاة الأبد آمنون من التولد الثانی خارجون عن سلطان التناسخ.



7- الوثنیة البوذیة:

و قد أصلحت الوثنیة البرهمیة «1» بالبوذیة منسوبة إلی بوذا «سقیامونی» المتوفی سنة خمس مائة و ثلاث و أربعین قبل المسیح علی ما نقل عن التاریخ السیلانی و قیل غیر ذلک حتی إن الاختلاف فی ذلک ینسحب إلی ألفی سنة، و لذلک ربما ظن أنه شخص 
______________________________
(1) ملخص ما فی دائرة المعارف للبستانی.
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خرافی لا حقیقة له لکن الحفریات الأخیرة التی وقعت فی غایا الحدیثة و آثارا أخری فی بطنه دلت علی صحة وجوده، و قد انکشفت بها آثار أخری من تاریخ حیاته و تعالیمه التی ألقاها إلی تلامذته و أتباعه.
و کان بوذا من بیت الملک ابن ملک یدعی «سوذودانا» فعزفت نفسه الدنیا و شهواتها و اعتزل الناس فی شبابه و لبث فی بعض الغابات الموحشة سنین من عمره مکبا علی التزهد و الارتیاض حتی تنورت نفسه بالمعرفة فخرج إلی الناس و هو ابن ست و ثلاثین سنة علی ما قیل فدعاهم إلی التخلص عن الشقاء و الآلام و الفوز بالراحة الکبری و الحیاة السماویة الأبدیة السرمدیة، و وعظهم و حثهم علی التمسک بذیل شریعته بالتخلق بالأخلاق الکریمة و رفض الشهوات و اجتناب الرذائل.
و کان بوذا- علی ما نقل- یقول عن نفسه من دون کبریاء برهمیة: «أنا «1» متسول، و لا توجد إلا شریعة واحدة للجمیع و هی العقاب الشدید للمجرمین و الثواب العظیم للصالحین، و شریعتی شریعة نعمة للجمیع، و فیها کالسماء مکان للرجال و النساء و الصبیان و البنات و الأغنیاء و الفقراء علی أنه یعسر علی الغنی أن یسلک طریقها».
و کان تعلیمه علی ما عند البوذیین: أن الطبیعة ذات فراغ و أنها وهمیة خداعة و أن العدم یوجد فی کل مکان و کل زمان، و هو مملوء من الغش، و نفس هذا العدم یزیل کل الحواجز بین أصناف الناس و جنسیاتهم و أحوالهم الدنیویة، و یجعل أحقر الدیدان إخوة للبوذیین.
و هم یعتقدون أن آخر عبارة نطق بها سقیامونی هی «کل مرکب فان» و الغایة القصوی عندهم هی نجاة النفس من کل ألم و غرور، و أن دور التناسخ الذی لا نهایة له ینتهی أو ینقطع بمنع النفس أن تولد ثانیة، و یتوصل إلی ذلک بتطهیرها حتی من رغبة الوجود.
فهذه القواعد الأساسیة للبوذیة موجودة صریحا فی أقدم تعلیمها المدرج فی 
______________________________
(1) أی تصیبنی التسویلات و الوساوس النفسانیة و فی کلامه هذا نسخ لحکم الطبقات فی الشریعة البرهمیة القاضی بتفاوت الناس فی التشرف بالسعادة الدینیة و تحریم بعضهم کالنساء و الصبیان منها.
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«الأریانی ستیانس» و هی أربع حقائق سامیة تنسب إلی سقیامونی ذکرها فی عظته الأولی التی قام بها فی غابة تعرف بغابة الغزال بالقرب من بنارس.
و تلک الحقائق الأربع تتعلق بالألم و أصله و ملاشاته و بالطریقة المؤدیة إلی الملاشاة فالألم هو الولادة و السن و المرض و الموت و مصادفة المکروه و مفارقة المحبوب و العجز عما یرام، و أسباب الألم الشهوات النفسانیة و الجسدیة و الأهواء، و ملاشاة جمیع هذه الأسباب هی الحقیقة الثالثة، و لطریقة الملاشاة أیضا ثمانیة أقسام و هی: نظر صحیح و حس صحیح، و نطق صحیح، و فعل صحیح، و مرکز صحیح، و جد صحیح و ذکر صحیح، و تأمل صحیح، فهذه صورة الإیمان عندهم و قد وجدت محفورة علی أبنیة کثیرة و مدونة فی عدة کتب.
و أما خلاصة الأدب البوذی فهی اجتناب کل شی‌ء ردی، و عمل کل شی‌ء صالح و تهذیب العقل.
فهذا هو الذی سلموه من تعلیم بوذا و ما عداه من العبادات و الذبائح و الکهنوت و الفلسفة و الأسرار أمور أضیفت إلیه بکرور الأیام و مرور الدهور، و هی تشتمل علی أقاویل و آراء عجیبة فی خلق العالم و نظمه و غیر ذلک.
و مما یقال إن بوذا لم یتکلم عن الإله قط، غیر أن ذلک لم یکن لإعراض منه عن مبدإ الوجود و لا لإنکار بل لأن الرجل کان یبذل کل جهده فی تجهیز الناس بالزهد عن زهرة الحیاة الدنیا و تنفیرهم عن هذه الدار الغارة.



8- وثنیة العرب.

و هم أول من عارضهم الإسلام بالدعوة إلی التوحید من عبدة الأوثان، کان معظم العرب فی عهد الجاهلیة بدویین و أهل الحضارة منهم کالیمن فی طبع البداوة یحکم فیهم من السنن و الآداب رسوم مختلطة مختلفة مأخوذة من جیرانهم الأقویاء کالفرس و الروم و مصر و الحبشة و الهند، و منها السنن الدینیة.
و کان أسلافهم الأقدمون و هم العرب العاربة و منهم عاد إرم و ثمود علی دین الوثنیة کما یحکیه الله سبحانه فی کتابه عن قوم هود و صالح و عن أصحاب مدین و عن أهل سبإ فی قصة سلیمان و الهدهد، حتی أن جاء إبراهیم (ع) بابنه إسماعیل و أمه هاجر إلی أرض مکة و هی واد غیر ذی زرع و بها قبیلة جرهم، و أسکنهما
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هناک فنشأ إسماعیل (ع) و بنیت بلدة مکة، و بنی إبراهیم (ع) الکعبة البیت الحرام و دعا الناس إلی دینه الحنیف و هو الإسلام فاستجیب له فی الحجاز و ما والاها و شرع لهم الحج کما یدل علی جملة ذلک قول الله تعالی له فیما یحکیه القرآن «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ یَأْتُوکَ رِجالًا وَ عَلی کُلِّ ضامِرٍ یَأْتِینَ مِنْ کُلِّ فَجٍّ عَمِیقٍ:»، الحج:- 27.
ثم تهود بعض الأعراب لمعاشرة کانت بینهم و بین الیهود النازلین بالحجاز، و تسربت النصرانیة إلی بعض أقطار الجزیرة، و المجوسیة إلی بعضها الآخر.
ثم وقعت وقائع بین آل إسماعیل و جرهم بمکة حتی آل إلی غلبة آل إسماعیل و إجلاء جرهم منها و استولی عمرو بن لحی علی مکة و ما والاها.
ثم إنه مرض مرضا شدیدا فقیل له: إن البلقاء من أرض الشام حمة لو استحممت بها برأت فقصدها و استحم بها فبرأ، و رأی هناک قوما یعبدون الأصنام فسألهم عنها فقالوا: هذه أرباب اتخذناها علی شکل الهیاکل العلویة و الأشخاص البشریة نستنصر بها فننصر و نستسقی بها فنسقی فأعجبه ذلک فطلب منهم صنما من أصنامهم فدفعوا إلیه هبل فرجع إلی مکة و وضعه علی الکعبة، و کان معه إساف و نائلة و هما صنمان علی شکل زوجین- کما فی الملل و النحل- أو شابین- کما فی غیره- فدعا الناس إلی عبادة الأصنام و روج ذلک بین قومه فعادوا یعبدونها بعد إسلامهم و قد کانوا یسمون حنفاء لاتباعهم ملة إبراهیم (ع) فبقی علیهم الاسم و هجرهم المعنی و صار الحنفاء اسما للوثنیین «1» منهم.
و کان مما یقربهم إلی الوثنیة أن الکعبة المشرفة کان یعظمها الیهود و النصاری و المجوس و الوثنیة جمیعا فکان لا یظعن من مکة ظاعن إلا حمل معه شیئا من حجارة الحرم تبرکا و صبابة، و حیثما حلوا وضعوه و طافوا به تیمنا و حبا للکعبة و الحرم.
و عن هذه الأسباب شاعت الوثنیة بین العرب عاربهم و مستعربهم و لم یبق من أهل التوحید بینهم إلا آحاد لا یذکرون، و کان من الأصنام المعروفة بینهم هبل و إساف و نائلة، و هی التی أتی بها عمرو بن لحی و دعا إلیها الناس، و اللات و العزی 
______________________________
(1) و لعل هذا هو الوجه فی إصرار القرآن علی توصیف إبراهیم بالحنیف و الإسلام بالحنیفیة.
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و مناة و ود و سواع و یغوث و یعوق و نسر، و قد ذکرت هذه الثمان فی القرآن و نسبت الخمس الأواخر منها إلی قوم نوح.
و روی فی الکافی، بإسناده إلی عبد الرحمن بن الأشل بیاع الأنماط عن الصادق (ع): أن یغوث کان موضوعا قبالة باب الکعبة، و کان یعوق عن یمین الکعبة و نسر عن یسارها.
و فی الروایة أیضا: أن هبل کان علی سطح الکعبة- و إساف و نائلة علی الصفا و المروة.
و فی تفسیر القمی، قال": کانت ود لکلب، و کانت سواع لهذیل و یغوث لمراد، و کانت یعوق لهمدان، و کانت نسر لحصین.
و کانت فی الوثنیة التی عندهم آثار من وثنیة الصابئة کالغسل من الجنابة و غیره.
و فیها آثار من البرهمیة کالقول بالأنواء و القول بالدهر کما تقدم عن وثنیة بوذة قال تعالی «وَ قالُوا ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ:» الجاثیة:- 24 و إن ذکر بعضهم أنه قول المادیین المنکرین لوجود الصانع.
و فیها شی‌ء من الدین الحنیف و هو إسلام إبراهیم (ع) کالختنة و الحج إلا أنهم خلطوه بسنن وثنیة کالتمسح بالأصنام التی حول الکعبة و الطواف عریانا، و التلبیة بقولهم: لبیک لبیک اللهم لبیک لا شریک لک، إلا شریک هو لک، تملکه و ما ملک.
و عندهم أمور أخر اختلقوه من عند أنفسهم کالقول بالبحیرة و السائبة و الوصیلة و الحام و القول بالصدی و الهام و الأنصاب و الأزلام و أمور أخر مذکورة فی التواریخ و قد تقدم تفسیر البحیرة و السائبة و الوصیلة و الحام فی سورة المائدة فی ذیل آیة 103 و کذا ذکر الأزلام و الأنصاب فی ذیل آیة 3 و آیة 90.



9- دفاع الإسلام عن التوحید و منازلته الوثنیة.

لم تزل الدعوة الإلهیة تخاصم الوثنیة و تقاومه و تندب إلی التوحید کما ذکره الله فی کتابه فیما یقصه من دعوة الأنبیاء و الرسل کنوح و هود و صالح و إبراهیم و شعیب و موسی (ع)، و أشیر إلی ذلک فی قصص عیسی و لوط و یونس (ع).
و قد أجمل القول فی ذلک فی قوله تعالی «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ 
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إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ:» الأنبیاء:- 25.
و قد بدأ النبی محمد ص فی دعوته العامة بدعاء الوثنیین من قومه إلی التوحید بالحکمة و الموعظة و الجدال بالتی هی أحسن فلم یجیبوه إلا بالاستهزاء و الأذی و فتنة من آمن به منهم و تعذیبه أشد العذاب حتی اضطر جمع من المسلمین إلی ترک مکة و الهجرة إلی الحبشة، ثم مکروا لقتله (ص) فهاجر إلی المدینة ثم هاجر إلیها بعده عدة من المؤمنین.
و لم یلبثوا حتی تعلقوا به بالقتال، و قاتلوه ببدر و أحد و الخندق و فی غزوات أخری کثیرة حتی أظهره الله تعالی علیهم بفتح مکة فظهر (ص) البیت و الحرم من أوثانهم، و کسر الأصنام المنصوبة حول الکعبة المشرفة، و کان هبل منصوبا علی سطح الکعبة فأصعد علیا (ع) إلیه فرماه إلی الأرض و کان- علی ما یقال- أعظم أصنامهم فدفن- علی ما ذکروه- فی عتبة باب المسجد.
و الإسلام شدید العنایة بحسم مادة الوثنیة و تخلیة القلوب عن الخواطر الداعیة إلیها و صرف النفوس حتی عن الحومان حولها و الإشراف علیها، و ذلک مشهود مما ندب إلیه من المعارف الأصلیة و الأخلاق الکریمة و الأحکام الشرعیة فتراه یعد الاعتقاد الحق أنه لا إله إلا الله له الأسماء الحسنی یملک کل شی‌ء، له الوجود الأصیل الذی یستقل بذاته و هو الغنی عن العالمین، و کل ما هو غیره منه یبتدئ و إلیه یعود، و إلیه یفتقر فی جمیع شئون ذاته حدوثا و بقاء فمن أسند إلی شی‌ء شیئا من الاستقلال بالقیاس إلیه تعالی- لا بالقیاس إلی غیره- فی شی‌ء من ذاته أو صفاته أو أعماله فهو مشرک بحسبه.
و تراه یأمر بالتوکل علی الله، و الثقة بالله، و الدخول تحت ولایة الله، و الحب فی الله، و البغض فی الله، و إخلاص العمل لله، و ینهی عن الاعتماد بغیر الله، و الرکون إلی غیره، و الاطمئنان إلی الأسباب الظاهرة و رجاء من دونه، و العجب و الکبر إلی غیر ذلک مما یوجب إعطاء الاستقلال لغیره و الشرک به.
و تراه ینهی عن السجدة لغیره تعالی، و ینهی عن اتخاذ التماثیل ذوات الأظلال و عن تصویر ذوی الأرواح، و ینهی عن طاعة غیر الله و الإصغاء إلیه فیما یأمر و ینهی إلا ما رجع إلی طاعة الله کطاعة الأنبیاء و أئمة الدین، و ینهی عن البدعة و اتباعها و عن اتباع خطوات الشیطان.
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و الأخبار المأثورة عن النبی ص و عن أئمة أهل البیت (ع) متظافرة فی أن الشرک ینقسم إلی جلی و خفی، و أن الشرک ذو مراتب کثیرة لا یسلم من جمیعها إلا المخلصون، و أنه أخفی من دبیب النمل علی الصفا فی اللیلة الظلماء،
و قد روی فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ- إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ:» الشعراء:- 89، القلب السلیم الذی یلقی ربه- لیس فیه أحد سواه، قال: و کل قلب فیه شرک أو شک فهو ساقط- و إنما أرادوا بالزهد فی الدنیا لتفرغ قلوبهم للآخرة.
و ورد أیضا: أن عبادته تعالی طمعا فی الجنة عبادة الأجراء، و عبادته خوفا من النار عبادة العبید، و حق العبادة أن یعبد تعالی حبا له- و تلک عبادة الکرام، و هذا مقام مکنون- لا یمسه إلا المطهرون 
و قد تقدمت عدة من هذه الروایات فی بعض الأبحاث السابقة من الکتاب.



10- بناء سیرة النبی علی التوحید و نفی الشرکاء:

أجمل تعالی سیرته (ص) التی أمره باتخاذها و السیر بها فی المجتمع البشری فی قوله «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ:» آل عمران:- 64، و قال تعالی یشیر إلی ما داخل دینهم من عقائد الوثنیة: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ لا تَغْلُوا فِی دِینِکُمْ غَیْرَ الْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعُوا أَهْواءَ قَوْمٍ قَدْ ضَلُّوا مِنْ قَبْلُ وَ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ ضَلُّوا عَنْ سَواءِ السَّبِیلِ:» المائدة- 77.
و قال أیضا یذم أهل الکتاب «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ الْمَسِیحَ ابْنَ مَرْیَمَ وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا إِلهاً واحِداً لا إِلهَ إِلَّا هُوَ سُبْحانَهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ:» التوبة:- 31.
و کان (ص) قد سوی بین الناس فی إجراء الأحکام و الحدود و قارب بین طبقات المجتمع کالحاکم و المحکوم، و الرئیس و المرءوس، و الخادم و المخدوم، و الغنی و الفقیر، و الرجل و المرأة، و الشریف و الوضیع فلا کرامة و لا فخر و لا تحکم لأحد علی أحد إلا کرامة التقوی و الحساب إلی الله و الحکم إلیه.
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و کان (ص) یقسم بالسویة، و ینهی عن تظاهر القوی بقوته بما یتأثر و ینکسر به قلب الضعیف المهین کتظاهر الأغنیاء بزینتهم علی الفقیر المسکین، و الحکام و الرؤساء بشوکتهم علی الرعیة.
و کان (ص) یعیش کأحد من الناس لا یمتاز منهم فی مأکل أو مشرب أو ملبس أو مجلس أو مشیة أو غیر ذلک، و قد تقدم جوامع سیرته فی آخر الجزء السادس من هذا الکتاب.



(کلام آخر ملحق بالکلام السابق) [فی فصول 





اشارة

نزن فیه تعلیم القرآن الکریم بقیاسه إلی تعالیم ویدا، و أوستا، و التوراة، و الإنجیل علی نحو الإجمال و الکلیة فی فصول و هذا بحث تحلیلی شریف.



1- التناسخ عند الوثنیین:

من الأصول الأولیة التی تبتنی علیها البرهمیة و مثلها البوذیة و الصابئیة هو التناسخ و هو أن العالم محکوم بالکون و الفساد دائما فهذا العالم المشهود لنا و کذا ما فیه من الأجزاء مکون عن عالم مثله سابق علیه و هکذا إلی غیر النهایة، و سیفسد هذا العالم کما لا یزال یفسد أجزاؤه و یتکون منه عالم آخر و هکذا إلی غیر النهایة، و الإنسان یعیش فی کل من هذه العوالم علی ما اکتسبه فی عالم یسبقه فمن عمل صالحا و اکتسب ملکة حسنة فستتعلق نفسه بعد مفارقة البدن بالموت ببدن سعید و یعیش علی السعادة، و هو ثوابه، و من أخلد إلی الأرض و اتبع هواه فسوف یعیش بعد الموت فی بدن شقی و یقاسی فیه أنواع العذاب إلا من عرف البرهم و اتحد به فإنه ینجو من الولادة الثانیة و یعود ذاتا أزلیة أبدیة هی عین البهاء و السرور و الحیاة و القدرة و العلم لا سبیل للفناء و البطلان إلیها.
و لذلک کان من الواجب الدینی علی الإنسان أن یؤمن بالبرهم (و هو الله أصل کل شی‌ء) و یتقرب إلیه بالقرابین و العبادات، و یتحلی بالأخلاق الکریمة و الأعمال الصالحة فإن عزفت نفسه الدنیا و تخلق بکرائم الأخلاق و تحلی بصوالح الأعمال و عرف البرهم بمعرفة نفسه صار برهمنا و اتحد بالبرهم و صار هو هو، و هو السعادة
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الکبری و الحیاة البحتة، و إلا فلیؤمن بالبرهم و لیعمل صالحا حتی یسعد فی حیاته التالیة و هی آخرته.
لکن البرهم لما کان ذاتا مطلقة محیطا بکل شی‌ء غیر محاط لشی‌ء کان أعلی و أجل من أن یعرفه الإنسان إلا بنوع من نفی النقائص أو یناله بعبادة أو قربان فمن الواجب علینا أن نتقرب بالعبادة إلی أولیائه و أقویاء خلقه حتی یکونوا شفعاء لنا عنده، و هؤلاء هم الآلهة الذین یعبدون من دون الله بعبادة أصنامهم، و هم علی کثرتهم إما من الملائکة أو من الجن أو من أرواح المکملین من البراهمة، و إنما یعبد الجن خوفا من شرهم، و غیرهم طمعا فی رحمتهم و خوفا من سخطهم و منهم الأزواج و البنون و البنات لله تعالی.
فهذه جمل ما تتضمنه البرهمیة و یعلمه علماء المذهب من البراهمة.
لکن الذی یتحصل من أوبانیشاد» «1» و هو القسم الرابع من کتاب «ویدا» المقدس ربما لم یوافق ما تقدم من کلیات عقائدهم و إن أوله علماء المذهب من البراهمة.
فإن الباحث الناقد یجد أن رسائل «أوبانیشاد» المعلمة للمعارف الإلهیة و إن کانت تصف العالم الألوهی و الشئون المتعلقة به من الأسماء و الصفات و الأفعال من إبداء و إعادة و خلق و رزق و إحیاء و أماته و غیر ذلک بما یوصف به الأمور الجسمانیة المادیة کالانقسام و التبعض و السکون و الحرکة و الانتقال و الحلول و الاتحاد و العظم و الصغر و سائر الأحوال الجسمانیة المادیة إلا أنها تصرح فی مواضع منها أن برهم «2» ذات مطلقة متعالیة من أن یحیط به حد له الأسماء الحسنی و الصفات العلیا من حیاة و علم و قدرة، منزه عن نعوت النقص و أعراض المادة و الجسم لیس کمثله شی‌ء.
و تصرح «3» بأنه تعالی إحدی الذات لم یولد من شی‌ء و لم یلد شیئا و لیس له 
______________________________
(1) أوبانیشاد لکتب «ویدا» المقدسة و هی رسائل متفرقة مأثورة من کبار رجال الدین من عرفائهم القدماء الأقدمین تحتوی جمل ما حصلوه من المعارف الإلهیة بالکشف و یعتبرها البراهمة وحیا سماویا.
(2) هذا کثر الورود یعثر علیه الراجع فی أغلب فصول أوبانیشاد.
(3) «لم یولد منه شی‌ء و لم یتولد من شی‌ء و لیس کفؤا أحد» أوبانیشاد (شیت استر) ادهیا السادس آیة 8 (السر الأکبر).
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کفو و مثل البتة.
و تصرح «1» بأن الحق أن لا یعبد غیره تعالی و لا یتقرب إلی غیره بقربان بل الحری بالعبادة هو وحده لا شریک له.
و تصرح «2» کثیرا بالقیامة و أنه الأجل الذی ینتهی إلیه الخلقة، و تصف ثواب الأعمال و عقابها بعد الموت بما لا یأبی الانطباق علی البرزخ من دون أن یتعین حمله علی التناسخ.
و لا خبر فی هذه الأبحاث الإلهیة الموردة فیها عن الأوثان و الأصنام و توجیه العبادات و تقدیم القرابین إلیها.
و هذه التی نقلناها من «أوبانیشاد»- و ما ترکناه أکثر- حقائق سامیة و معارف حقة تطمئن إلیها الفطرة الإنسانیة السلیمة، و هی- کما تری- تنفی جمیع أصول الوثنیة الموردة فی أول البحث.
و الذی یهدی إلیه عمیق النظر أنها کانت حقائق عالیة کشفها آحاد من أهل ولایة الله ثم أخبروا بما وجدوا بعض تلامذتهم الآخذین منهم غیر أنهم تکلموا غالبا بالرمز و استعملوا فی تعالیمهم الأمثال.
ثم جعل ما أخذ من هؤلاء أساسا تبتنی علیه سنة الحیاة التی هی الدین المجتمع علیه عامة الناس، و هی معارف دقیقة لا یحتملها إلا الآحاد من أهل المعرفة لارتفاع سطحها عن الحس و الخیال اللذین هما حظ العامة من الإدراک و کمال صعوبة إدراکها علی العقول الراجلة غیر المتدربة فی المعارف الحقة.
و اختصاص نیلها بالأقلین من الناس و حرمان الأکثرین من ذلک و هی دین إنسانی أول المحذور فإن الفطرة أنشأت العالم الإنسانی مغروزة علی الاجتماع المدنی، و انفصال بعضهم عن بعض فی سنة الحیاة و هی الدین إلغاء لسنة الفطرة و طریقة الخلقة.
علی أن فی ذلک ترکا لطریق العقل و هو أحد الطرق الثلاث الوحی و الکشف 
______________________________
(1) قال شبت استر: «اعمل الصالحات لتلک الذات النورانیة إلی أی ملک أقدم القربان و أترک تلک الذات الظاهرة؟» أوبانیشاد شیت استر. ادهیا الرابع آیة 13.
(2) و هذا کثیر الورود فی فصول أوبانیشاد یعثر علیه المراجع.
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و العقل، و أعمها و أهمها بالنظر إلی حیاة الإنسان الدنیویة فالوحی لا یناله إلا أهل العصمة من الأنبیاء المکرمین، و الکشف لا یکرم به إلا الآحاد من أهل الإخلاص و الیقین، و الناس حتی أهل الوحی و الکشف فی حاجة مبرمة إلی تعاطی الحجة العقلیة فی جمیع شئون الحیاة الدنیویة و لا غنی لها عن ذلک، و فی إهمال هذا الطریق تسلیط التقلید الإجباری علی جمیع شئون المجتمع الحیویة من اعتقادات و أخلاق و أعمال، و فی ذلک سقوط الإنسانیة.
علی أن فی ذلک إنفاذا لسنة الاستعباد فی المجتمع الإنسانی و یشهد بذلک التجارب التاریخی المدید فی الأمم البشریة التی عاشت فی دین الوثنیة أو جرت فیهم سنن الاستعباد باتخاذ أرباب من دون الله.



2- سریان هذه المحاذیر إلی سائر الأدیان:

الأدیان العامة الآخر علی ما فیها من القول بتوحید الألوهیة لم تسلم من شرک العبادة فساقهم ذلک إلی الابتلاء بعین ما ابتلیت به الوثنیة البرهمیة من المحاذیر التی أهمها الثلاثة المتقدمة.
أما البوذیة و الصابئة فذلک فیهم ظاهر و التاریخ یشهد بذلک، و قد تقدم شی‌ء مما یتعلق بعقائدهم و أعمالهم.
و أما المجوس فهم یوحدون «أهورا مزدا» بالألوهیة لکنهم یخضعون بالتقدیس لیزدان و أهریمن و الملائکة الموکلین بشئون الربوبیة و للشمس و النار و غیر ذلک، و التاریخ یقص ما کانت تجری فیهم من سنة الاستعباد و اختلاف الطبقات و التدبر و الاعتبار یقضی أنه إنما تسرب ذلک کله إلیهم من ناحیة تحریف الدین الأصیل، و قد ورد عن النبی ص فیهم: «أنه کان لهم نبی فقتلوه و کتاب فأحرقوه».
و أما الیهود فالقرآن یقص کثیرا من أعمالهم و تحریفهم کتاب الله و اتخاذهم العلماء أربابا من دون الله، و ما ابتلاهم الله به من انتکاس الفطرة و رداءة السلیقة.
و أما النصاری فقد فصلنا القول فیما انحرفوا فیه من النظر و العمل فی الجزء الثالث من الکتاب فراجع و إن شئت فطبق مفتتح إنجیل یوحنا و رسائل بولس علی سائر الأناجیل و تممه بمراجعة تاریخ الکنیسة فالکلام فی ذلک طویل.
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فالبحث العمیق فی ذلک کله ینتج أن المصائب العامة فی المجتمعات الدینیة فی العالم الإنسانی من مواریث الوثنیة الأولی التی أخذت المعارف الإلهیة و الحقائق العالیة الحقة مکشوفة القناع مهتوکة الستر فجعلتها أساس السنن الدینیة، و حملتها علی الأفهام العامة التی لا تأنس إلا بالحس و المحسوس فأنتج ذلک ما أنتج.



3- إصلاح الإسلام لهذه المفاسد:

أما الإسلام فإنه أصلح هذه المفاسد إذ قلب هذه المعارف العالیة فی قالب البیان الساذج الذی یصلح لهضم الأفهام الساذجة و العقول العادیة فصارت تلامسها من وراء حجاب و تتناولها ملفوفة محفوفة، و هذا هو الذی یصلح به حال العامة و أما الخاصة فإنهم ینالونها مسفرة مکشوفة فی جمالها الرائع و حسنها البدیع آمنین مطمئنین و هم فی زمرة الذین أنعم الله علیهم من النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین و حسن أولئک رفیقا، قال الله تعالی «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:» الزخرف:- 4، و قال «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ:» الواقعة:- 79،
و قال النبی ص: «إنا معاشر الأنبیاء- أمرنا أن نکلم الناس علی قدر عقولهم 
». و عالج غائلة الشرک و الوثنیة فی مرحلة التوحید بنفی الاستقلال فی الذات و الصفات عن کل شی‌ء إلا الله سبحانه فهو تعالی القیوم علی کل شی‌ء، و رکز الأفهام فی معرفة الألوهیة بین التشبیه و التنزیه فوصفه تعالی بأن له حیاة لکن لا کحیاتنا، و علما لا کعلمنا، و قدرة لا کقدرتنا و سمعا لا کسمعنا، و بصرا لا کبصرنا، و بالجملة لیس کمثله شی‌ء و أنه أکبر من أن یوصف، و أمر الناس مع ذلک أن لا یقولوا فی ذلک قولا إلا عن علم، و لا یرکنوا إلی اعتقاد إلا عن حجة عقلیة یهضمها عقولهم و أفهامهم.
فوفق بذلک أولا لعرض الدین علی العامة و الخاصة شرعا سواء، و ثانیا أن یعمل العقل السلیم من غیر أن یترک هذه الموهبة الإلهیة سدی لا ینتفع بها، و ثالثا أن قرب بین الطبقات المختلفة فی المجتمع الإنسانی غایة ما یمکن فیها من التقریب من غیر أن ینعم علی هذا و یحرم ذاک أو یقدم واحدا و یؤخر آخر قال تعالی «إِنَ 
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هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ:» الأنبیاء:- 92 و قال «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ:» الحجرات:- 13.
و هذا إجمال من القول یمکنک أن تعثر علی تفصیل القول فی أطرافه فی أبحاث متفرقة تقدمت فی هذا الکتاب و الله المستعان.



4- إشکال الاستشفاع و التبرک فی الإسلام 

4- ربما یظن أن ما ورد فی الأدعیة من الاستشفاع بالنبی و آله المعصومین (ص) و مسألته تعالی بحقهم و زیارة قبورهم و تقبیلها و التبرک بتربتهم و تعظیم آثارهم من الشرک المنهی عنه و هو الشرک الوثنی محتجا بأن هذا النوع من التوجه العبادی فیه إعطاء تأثیر ربوبی لغیره تعالی و هو شرک و أصحاب الأوثان إنما أشرکوا لقولهم فی أوثانهم: إن هؤلاء شفعاؤنا عند الله. و قولهم: إنما نعبدهم لیقربونا إلی الله زلفی، و لا فرق فی عبادة غیر الله سبحانه بین أن یکون ذلک الغیر نبیا أو ولیا أو جبارا من الجبابرة أو غیرهم فالجمیع من الشرک المنهی عنه.
و قد فاتهم أولا أن ثبوت التأثیر سواء کان مادیا أو غیر مادی فی غیره تعالی ضروری لا سبیل إلی إنکاره، و قد أسند تعالی فی کلامه التأثیر بجمیع أنواعه إلی غیره و نفی التأثیر عن غیره تعالی مطلقا یستلزم إبطال قانون العلیة و المعلولیة العام الذی هو الرکن فی جمیع أدلة التوحید، و فیه هدم بنیان التوحید. نعم المنفی من التأثیر عن غیره تعالی هو الاستقلال فی التأثیر و لا کلام لأحد فیه، و أما نفی مطلق التأثیر ففیه إنکار بدیهة العقل و الخروج عن الفطرة الإنسانیة.
و من یستشفع بأهل الشفاعة الذین ذکرهم الله فی مثل قوله «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ:» الزخرف:- 86 و قوله «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی » الأنبیاء:- 28.
أو یسأل الله بجاههم و یقسمه بحقهم الذی جعله لهم علیه بمثل قوله مطلقا: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ:» الصافات:- 173 و قوله «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا:» المؤمن:- 51.
أو یعظمهم و یظهر حبهم بزیارة قبورهم و تقبیلها و التبرک بتربتهم بما أنهم آیات 
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الله و شعائره تمسکا بمثل قوله تعالی «وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ:» الحج:- 32، و آیة القربی و غیر ذلک من کتاب و سنة.
فهو فی جمیع ذلک یبتغی بهم إلی الله الوسیلة و قد قال تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ:» المائدة:- 35 فشرع به ابتغاء الوسیلة، و جعلهم بما شرع من حبهم و تعزیرهم و تعظیمهم وسائل إلیه، و لا معنی لإیجاب حب شی‌ء و تعظیمه و تحریم آثار ذلک فلا مانع من التقرب إلی الله بحبهم و تعظیم أمرهم و ما لذلک من الآثار إذا کان علی وجه التوسل و الاستشفاع من غیر أن یعطوا استقلال التأثیر و العبادة البتة.
و ثانیا: أنه فاتهم الفرق بین أن یعبد غیر الله رجاء أن یشفع عند الله أو یقرب إلی الله، و بین أن یعبد الله وحده مع الاستشفاع و التقرب بهم إلیه ففی الصورة الأولی إعطاء الاستقلال و إخلاص العبادة لغیره تعالی و هو الشرک فی العبودیة و العبادة، و فی الصورة الثانیة یتمحض الاستقلال لله تعالی و یختص العبادة به وحده لا شریک له.
و إنما ذم تعالی المشرکین لقولهم: «إنما نعبدهم لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی حیث أعطوهم الاستقلال و قصدوهم بالعبادة دون الله سبحانه، و لو قالوا: إنما نعبد الله وحده و نرجو مع ذلک أن یشفع لنا ملائکته أو رسله و أولیاؤه بإذنه أو نتوسل إلی الله بتعظیم شعائره و حب أولیائه، لما کفروا بذلک بل عادت شرکاؤهم کمثل الکعبة فی الإسلام هی وجهة و لیست بمعبودة، و إنما یعبد بالتوجه إلیها الله.
و لیت شعری ما ذا یقول هؤلاء فی الحجر الأسود و ما شرع فی الإسلام من استلامه و تقبیله؟ و کذا فی الکعبة؟ فهل ذلک کله من الشرک المستثنی من حکم الحرمة؟ فالحکم حکم ضروری عقلی لا یقبل تخصصا و لا استثناء، أو أن ذلک من عبادة الله محضا و للحجر حکم الطریق و الجهة، و حینئذ فما الفرق بینه و بین غیره إذا لم یکن تعظیمه علی وجه إعطاء الاستقلال و تمحیض العبادة، و مطلقات تعظیم شعائر الله و تعزیر النبی ص و حبه و مودته و حب أهل بیته و مودتهم و غیر ذلک فی محلها.
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[سورة هود (11): الآیات 50 الی 60]





اشارة

وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ مُفْتَرُونَ (50) یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلَی الَّذِی فَطَرَنِی أَ فَلا تَعْقِلُونَ (51) وَ یا قَوْمِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یَزِدْکُمْ قُوَّةً إِلی قُوَّتِکُمْ وَ لا تَتَوَلَّوْا مُجْرِمِینَ (52) قالُوا یا هُودُ ما جِئْتَنا بِبَیِّنَةٍ وَ ما نَحْنُ بِتارِکِی آلِهَتِنا عَنْ قَوْلِکَ وَ ما نَحْنُ لَکَ بِمُؤْمِنِینَ (53) إِنْ نَقُولُ إِلاَّ اعْتَراکَ بَعْضُ آلِهَتِنا بِسُوءٍ قالَ إِنِّی أُشْهِدُ اللَّهَ وَ اشْهَدُوا أَنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ (54)
مِنْ دُونِهِ فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ (55) إِنِّی تَوَکَّلْتُ عَلَی اللَّهِ رَبِّی وَ رَبِّکُمْ ما مِنْ دَابَّةٍ إِلاَّ هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (56) فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقَدْ أَبْلَغْتُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ إِلَیْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفُ رَبِّی قَوْماً غَیْرَکُمْ وَ لا تَضُرُّونَهُ شَیْئاً إِنَّ رَبِّی عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ (57) وَ لَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا هُوداً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ نَجَّیْناهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ (58) وَ تِلْکَ عادٌ جَحَدُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ عَصَوْا رُسُلَهُ وَ اتَّبَعُوا أَمْرَ کُلِّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ (59)
وَ أُتْبِعُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَلا إِنَّ عاداً کَفَرُوا رَبَّهُمْ أَلا بُعْداً لِعادٍ قَوْمِ هُودٍ (60)
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(بیان)

تذکر الآیات قصة هود النبی و قومه و هم عاد الأولی، و هو (ع) أول نبی یذکره الله تعالی فی کتابه بعد نوح (ع)، و یشکر مسعاه فی إقامة الدعوة الحقة و الانتهاض علی الوثنیة، و یعقب ذکر قوم نوح بذکر قوم هود، قال تعالی فی عدة مواضع من کلامه: «قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ».
قوله تعالی: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» کان أخاهم فی النسب لکونه منهم و أفراد القبیلة یسمون إخوة لانتسابهم جمیعا إلی أب القبیلة، و الجملة معطوفة علی قوله تعالی سابقا: «نُوحاً إِلی قَوْمِهِ و التقدیر: «و لقد أرسلنا إلی عاد أخاهم هودا» و لعل حذف الفعل هو الموجب لتقدیم الظرف علی المفعول فی المعطوف علی خلاف المعطوف علیه حیث قیل: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ إلخ، و لم یقل: و هودا إلی عاد مثلا کما قال: «نُوحاً إِلی قَوْمِهِ لأن دلالة الظرف أعنی: «إِلی عادٍ» علی تقدیر الإرسال أظهر و أوضح.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُفْتَرُونَ الکلام وارد مورد الجواب کان السامع لما سمع قوله: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» قال: فما ذا قال لهم؟ فقیل: «قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ إلخ، و لذا جی‌ء بالفصل من غیر عطف.
و قوله: «اعْبُدُوا اللَّهَ فی مقام الحصر أی اعبدوه و لا تعبدوا غیره من آلهة اتخذتموها أربابا من دون الله تعبدونها لتکون لکم شفعاء عند الله من غیر أن تعبدوه تعالی. و الدلیل علی الحصر المذکور قوله بعد: «ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُفْتَرُونَ حیث یدل علی أنهم کانوا قد اتخذوا آلهة یعبدونها افتراء علی الله بالشرکة و الشفاعة.
قوله تعالی: «یا قَوْمِ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً» إلی آخر الآیة، قال فی المجمع، الفطر الشق عن أمر الله کما ینفطر الورق عن الشجر، و منه فطر الله الخلق لأنه بمنزلة ما شق منه فظهر. انتهی، و قال الراغب: أصل الفطر الشق طولا یقال:
فطر فلان کذا فطرا و أفطر هو فطورا و انفطر انفطارا- إلی أن قال- و فطر الله 
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الخلق و هو إیجاد الشی‌ء و إبداعه علی هیئة مترشحة لفعل من الأفعال فقوله: فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها إشارة منه تعالی إلی ما فطر أی أبدع و رکز فی الناس من معرفته، و فطرة الله هی ما رکز فیه من قوته علی معرفة الإیمان و هو المشار إلیه بقوله: وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ انتهی.
و الظاهر أن الفطر هو الإیجاد عن عدم بحت، و الخصوصیة المفهومة من مثل قوله: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» إنما نشأت من بناء النوع الذی تشتمل علیه فطرة و هی فعلة، و علی هذا فتفسیر بعضهم الفطرة بالخلقة بعید من الصواب، و إنما الخلق هو إیجاد الصورة عن مادة علی طریق جمع الأجزاء، قال تعالی «وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ:» المائدة:- 110.
و الکلام مسوق لرفع التهمة و العبث و المعنی یا قوم لا أسألکم علی ما أدعوکم أجرا و جزاء حتی تتهمونی أنی أستدر به نفعا یعود إلی و إن أضر بکم، و لست أدعوکم من غیر جزاء مطلوب حتی یکون عبثا من الفعل بل إنما أطلب به جزاء من الله الذی أوجدنی و أبدعنی أ فلا تعقلون عنی ما أقوله لکم حتی یتضح لکم أنی ناصح لکم فی دعوتی، ما أرید إلا أن أحملکم علی الحق.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً» إلی آخر الآیة تقدم الکلام فی معنی قوله: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ فی صدر السورة.
و قوله: «یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً» فی موقع الجزاء لقوله: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إلخ، أی إن تستغفروه و تتوبوا إلیه یرسل السماء علیکم مدرارا، و المراد بالسماء السحاب فإن کل ما علا و أظل فهو سماء، و قیل المطر و هو شائع فی الاستعمال، و المدرار مبالغة من الدر، و أصل الدر اللبن ثم أستعیر للمطر و لکل فائدة و نفع فإرسال السماء مدرارا إرسال سحب تمطر أمطارا متتابعة نافعة تحیی بها الأرض و ینبت الزرع و العشب، و تنضر بها الجنات و البساتین.
و قوله: «وَ یَزِدْکُمْ قُوَّةً إِلی قُوَّتِکُمْ قیل المراد بها زیادة قوة الإیمان علی قوة الأبدان و قد کان القوم أولی قوة و شدة فی أبدانهم و لو أنهم آمنوا انضافت 
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قوة الإیمان علی قوة أبدانهم و قیل المراد بها قوة الأبدان کما قال نوح لقومه «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ:» نوح:- 12 و لعل التعمیم أولی.
و قوله: «وَ لا تَتَوَلَّوْا مُجْرِمِینَ بمنزلة التفسیر لقوله: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ أی إن عبادتکم لما اتخذتموه من الآلهة دون الله إجرام منکم و معصیة توجب نزول السخط الإلهی علیکم فاستغفروا الله من إجرامکم و ارجعوا إلیه بالإیمان حتی یرحمکم بإرسال سحب هاطلة ممطرة و زیادة قوة إلی قوتکم.
و فی الآیة «أولا» إشعار أو دلالة علی أنهم کانوا مبتلین بإمساک السماء و الجدب و السنة کما ربما أومأ إلیه قوله: «یُرْسِلِ السَّماءَ» و کذا قولهم علی ما حکاه الله تعالی فی موضع آخر: «فَلَمَّا رَأَوْهُ عارِضاً مُسْتَقْبِلَ أَوْدِیَتِهِمْ قالُوا هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا بَلْ هُوَ مَا اسْتَعْجَلْتُمْ بِهِ رِیحٌ فِیها عَذابٌ أَلِیمٌ:» الأحقاف:- 24.
و ثانیا: أن هناک ارتباطا تاما بین الأعمال الإنسانیة و بین الحوادث الکونیة التی تمسه فالأعمال الصالحة توجب فیضان الخیرات و نزول البرکات، و الأعمال الطالحة تستدعی تتابع البلایا و المحن، و تجلب النقمة و الشقوة و الهلکة کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ:» الآیة الأعراف:- 96، و قد تقدم تفصیل الکلام فیه فی بیان الآیات 94- 102 من سورة الأعراف فی الجزء الثامن من الکتاب، و فی أحکام الأعمال فی الجزء الثانی منه.
قوله تعالی: «قالُوا یا هُودُ ما جِئْتَنا بِبَیِّنَةٍ وَ ما نَحْنُ بِتارِکِی آلِهَتِنا عَنْ قَوْلِکَ وَ ما نَحْنُ لَکَ بِمُؤْمِنِینَ سألهم هود فی قوله: «یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ إلی آخر الآیات الثلاث أمرین هما أن یترکوا آلهتهم و یعودوا إلی عبادة الله وحده و أن یؤمنوا به و یطیعوه فیما ینصح لهم فردوا علیه القول بما فی هذه الآیة إجمالا و تفصیلا:
أما إجمالا فبقولهم: «ما جِئْتَنا بِبَیِّنَةٍ» یعنون أن دعوتک خالیة عن الحجة و الآیة المعجزة و لا موجب للإصغاء إلی ما هذا شأنه.
و أما تفصیلا فقد أجابوا عن دعوته إیاهم إلی رفض الشرکاء بقولهم: «وَ ما
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نَحْنُ بِتارِکِی آلِهَتِنا عَنْ قَوْلِکَ و عن دعوته إیاهم إلی الإیمان و الطاعة بقولهم: «وَ ما نَحْنُ لَکَ بِمُؤْمِنِینَ فآیسوه فی کلتا المسألتین.
ثم ذکروا له ما ارتأوا فیه من الرأی لییأس من إجابتهم بالمرة فقالوا: «إِنْ نَقُولُ إِلَّا اعْتَراکَ بَعْضُ آلِهَتِنا بِسُوءٍ» و الاعتراء الاعتراض و الإصابة یقولون: إنما نعتقد فی أمرک أن بعض آلهتنا أصابک بسوء کالخبل و الجنون لشتمک إیاها و ذکرک لها بسوء فذهب بذلک عقلک فلا یعبأ بما تفوهت به فی صورة الدعوة.
قوله تعالی: «قالَ إِنِّی أُشْهِدُ اللَّهَ وَ اشْهَدُوا أَنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ مِنْ دُونِهِ فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ أجاب هود (ع) عن قولهم بإظهار البراءة من شرکائهم من دون الله ثم التحدی علیهم بأن یکیدوا به جمیعا و لا ینظروه.
فقوله: «أَنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تُشْرِکُونَ مِنْ دُونِهِ إنشاء و لیس بإخبار کما هو المناسب لمقام التبری، و لا ینافی ذلک کونه بریئا من أول أمره فإن التبرز بالبراءة لا ینافی تحققها من قبل، و قوله: «فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ أمر و نهی تعجیزیان.
و إنما أجاب (ع) بما أجاب لیشاهد القوم من آلهتهم أنها لا تمسه (ع) بسوء مع تبرزه بالبراءة، و لو کانت آلهة ذات علم و قدرة لقهرته و انتقمت منه لنفسها کما ادعوا أن بعض آلهتهم اعتراه بسوء و هذه حجة بینة علی أنها لیست بآلهة و علی أنها لم تعتره بسوء کما ادعوه، ثم یشاهدوا من أنفسهم أنهم لا یقدرون علیه بقتل أو تنکیل مع کونهم ذوی شدة و قوة لا یعادلهم غیرهم فی الشدة و البطش، و لو لا أنه نبی من عند الله صادق فی ما یقوله مصون من عند ربه لقدروا علیه بکل ما أرادوه من عذاب أو دفع.
و من هنا یظهر وجه إشهاده (ع) فی تبریه ربه سبحانه و قومه أما إشهاده الله فلیکون تبریه علی حقیقته و عن ظهر القلب من غیر تزویق و نفاق، و أما إشهاده إیاهم فلیعلموا به ثم یشاهدوا ما یجری علیه الأمر من سکوت آلهتهم و عجز أنفسهم من الانتقام منه و من تنکیله.
و ظهر أیضا صحة ما احتمله بعضهم أن هذا التعجیز هو معجزة هود (ع) و ذلک أن ظاهر الجواب أن یقطع به ما ذکر من الرد فی صورة الحجة، و فیها
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قولهم: «ما جِئْتَنا بِبَیِّنَةٍ» و من المستبعد جدا أن یهمل النبی هود (ع) فی دعوته و حجته التعرض للجواب عنه مع کون هذا التحدی و التعجیز صالحا فی نفسه لأن یتخذ آیة معجزة کما أن التبری من الشرکاء من دون الله صالح لأن یکشف عن عدم کونهم آلهة من دون الله و عن أن بعض آلهتهم لم یعتره بسوء.
فالحق أن قوله: «إِنِّی أُشْهِدُ اللَّهَ وَ اشْهَدُوا» إلی آخر الآیتین مشتمل علی حجة عقلیة علی بطلان ألوهیة الشرکاء، و علی آیة معجزة لصحة رسالة هود (ع).
و فی قوله: «جَمِیعاً» إشارة إلی أن مراده تعجیزهم و تعجیز آلهتهم جمیعا فیکون أتم دلالة علی کونه علی الحق و کونهم علی الباطل.
قوله تعالی: «إِنِّی تَوَکَّلْتُ عَلَی اللَّهِ رَبِّی وَ رَبِّکُمْ إلی آخر الآیة. لما کان الأمر الذی فی صورة التعجیز صالحا لأن یکون بداعی إظهار عجز الخصم و عدم قدرته، و صالحا لأن یصدر بداعی أن الآمر لا یخاف الخصم و إن کان الخصم قادرا علی الإتیان بما یؤمر به لکنه غیر قادر علی تخویفه و إکراهه علی الطاعة و حمله علی ما یرید منه کقول السحرة لفرعون «فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا:» طه:- 72.
و کان قوله: «فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ محتملا لأن یکون المراد به إظهار أنه لا یخافهم و إن فعلوا به ما فعلوا، عقبه لدفع هذا الاحتمال بقوله: «إِنِّی تَوَکَّلْتُ عَلَی اللَّهِ رَبِّی وَ رَبِّکُمْ فذکر أنه متوکل فی أمره علی الله الذی هو یدبر أمره و أمرهم ثم عقبه بقوله: «ما مِنْ دَابَّةٍ إِلَّا هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ فذکر أنه ناجح فی توکله هذا فإن الله محیط بهم جمیعا قاهر لهم یحکم علی سنة واحدة هی نصرة الحق و إظهاره علی الباطل إذا تقابلا و تغالبا.
فتبریه من أصنامهم و تعجیزهم علی ما هم علیه من الحال بقوله: «فَکِیدُونِی جَمِیعاً ثُمَّ لا تُنْظِرُونِ ثم لبثه بینهم فی عافیة و سلامة لا یمسونه بسوء و لا یستطیعون أن ینالوه بشر آیة معجزة و حجة سماویة علی أنه رسول الله إلیهم.
و قوله: «ما مِنْ دَابَّةٍ إِلَّا هُوَ آخِذٌ بِناصِیَتِها إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ الدابة کل ما یدب فی الأرض من أصناف الحیوان، و الأخذ بالناصیة کنایة عن کمال 
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السلطة و نهایة القدرة، و کونه تعالی علی صراط مستقیم هو کون سنته فی الخلیقة واحدة ثابتة غیر متغیرة و هو تدبیر الأمور علی منهاج العدل و الحکمة فهو یحق الحق و یبطل الباطل إذا تعارضا.
فالمعنی أنی توکلت علی الله ربی و ربکم فی نجاة حجتی التی ألقیتها إلیکم و هو التبرز بالبراءة من آلهتکم و أنکم و آلهتکم لا تضروننی شیئا فإنه المالک ذو السلطنة علی و علیکم و علی کل دابة، و سنته العادلة ثابتة غیر متغیرة فسوف ینصر دینه و یحفظنی من شرکم.
و لم یقل: «إن ربی و ربکم علی صراط مستقیم» علی وزان قوله: «عَلَی اللَّهِ رَبِّی وَ رَبِّکُمْ فإنه فی مقام الدعاء لنفسه علی قومه یتوقع أن یحفظه الله من شرهم، و هو یأخذه تعالی ربا بخلاف القوم فکان الأنسب أن یعده ربا لنفسه و یستمسک برابطة العبودیة التی بینه و بین ربه حتی ینجح طلبته، و هذا بخلاف مقام قوله:
«تَوَکَّلْتُ عَلَی اللَّهِ رَبِّی وَ رَبِّکُمْ فإنه یرید هناک بیان عموم السلطة و الإحاطة.
قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقَدْ أَبْلَغْتُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ إِلَیْکُمْ و هذه الجملة من کلامه (ع) ناظر إلی قولهم فی آخر جدالهم: «إِنْ نَقُولُ إِلَّا اعْتَراکَ بَعْضُ آلِهَتِنا بِسُوءٍ» الدال علی أنهم قاطعون علی أن لا یؤمنوا به و دائمون علی الجحد، و المعنی إن تتولوا و تعرضوا عن الإیمان بی و الإطاعة لأمری فقد أبلغتکم رسالة ربی و تمت علیکم الحجة و لزمتکم البلیة.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَخْلِفُ رَبِّی قَوْماً غَیْرَکُمْ وَ لا تَضُرُّونَهُ شَیْئاً إِنَّ رَبِّی عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ» هذا وعید و إخبار بالتبعة التی یستتبعها إجرامهم، فإنه کان وعدهم إن یستغفروا الله و یتوبوا إلیه أن یرسل السماء علیهم مدرارا و یزید قوة إلی قوتهم، و نهاهم أن یتولوا مجرمین ففیه العذاب الشدید.
و قوله: «وَ یَسْتَخْلِفُ رَبِّی قَوْماً غَیْرَکُمْ أی یجعل قوما غیرکم خلفاء فی الأرض مکانکم فإن الإنسان خلیفة منه فی الأرض کما قال تعالی «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً:» البقرة:- 30، و قد کان (ع) بین لهم أنهم خلفاء فی الأرض من بعد قوم نوح کما قال تعالی حکایة عن قوله لقومه «وَ اذْکُرُوا إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ قَوْمِ 
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نُوحٍ وَ زادَکُمْ فِی الْخَلْقِ بَصْطَةً:» الآیة، الأعراف:- 69.
و ظاهر السیاق أن الجملة الخبریة معطوفة علی أخری مقدرة، و التقدیر:
و سیذهب بکم ربی و یستخلف قوما غیرکم علی حد قوله «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفْ مِنْ بَعْدِکُمْ ما یَشاءُ:» الأنعام:- 133.
و قوله: «وَ لا تَضُرُّونَهُ شَیْئاً» ظاهر السیاق أنه تتمة لما قبله أی لا تقدرون علی إضراره بشی‌ء من الفوت و غیره إن أراد أن یهلککم و لا أن تعذیبکم و إهلاککم یفوت منه شیئا مما یریده فإن ربی علی کل شی‌ء حفیظ لا یعزب عن علمه عازب و لا یفوت من قدرته فائت، و للمفسرین فی الآیة وجوه أخر بعیدة عن الصواب أعرضنا عنها.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا هُوداً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ نَجَّیْناهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ» المراد بمجی‌ء الأمر نزول العذاب و بوجه أدق صدور الأمر الإلهی الذی یستتبع القضاء الفاصل بین الرسول و بین قومه کما قال تعالی «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْمُبْطِلُونَ:» المؤمن:- 78.
و قوله: «بِرَحْمَةٍ مِنَّا» الظاهر أن المراد بها الرحمة الخاصة بالمؤمنین المستوجبة نصرهم فی دینهم و إنجاءهم من شمول الغضب الإلهی و عذاب الاستئصال، قال تعالی «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ:» المؤمن:- 51.
و قوله: «وَ نَجَّیْناهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ» ظاهر السیاق أنه العذاب الذی شمل الکفار من القوم فیکون من قبیل عطف التفسیر بالنسبة إلی ما قبله، و قیل: المراد به عذاب الآخرة و لیس بشی‌ء.
قوله تعالی: «وَ تِلْکَ عادٌ جَحَدُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ عَصَوْا رُسُلَهُ وَ اتَّبَعُوا أَمْرَ کُلِّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ» الآیة و ما بعدها تلخیص بعد تلخیص لقصة عاد فأول التلخیصین قوله: «وَ تِلْکَ عادٌ- إلی قوله- وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ» یذکر فیه أنهم جحدوا بآیات ربهم من الحکمة و الموعظة و الآیة المعجزة التی أبانت لهم طریق الرشد و میزت لهم الحق من الباطل فجحدوا بها بعد ما جاءهم من العلم.
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و عصوا رسل ربهم و هم هود و من قبله من الرسل فإن عصیان الواحد منهم عصیان للجمیع فکلهم یدعون إلی دین واحد فهم إنما عصوا شخص هود و عصوا بعصیانه سائر رسل الله و هو ظاهر قوله فی موضع آخر: «کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ هُودٌ أَ لا تَتَّقُونَ:» الشعراء:- 124. و یشعر به أیضا قوله «وَ اذْکُرْ أَخا عادٍ إِذْ أَنْذَرَ قَوْمَهُ بِالْأَحْقافِ وَ قَدْ خَلَتِ النُّذُرُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ:» الأحقاف:- 21، و من الممکن أن یکون لهم رسل آخرون بعثوا إلیهم فیما بین هود و نوح (ع) لم یذکروا فی الکتاب العزیز لکن سیاق الآیات لا یساعد علی ذلک.
و اتبعوا أمر کل جبار عنید من جبابرتهم فألهاهم ذلک عن اتباع هود و ما کان یدعو إلیه، و الجبار العظیم الذی یقهر الناس بإرادته و یکرههم علی ما أراد و العنید الکثیر العناد الذی لا یقبل الحق، فهذا ملخص حالهم و هو الجحد بالآیات و عصیان الرسل و طاعة الجبابرة.
ثم ذکر الله وبال أمرهم بقوله: «وَ أُتْبِعُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ» أی و أتبعهم الله فی هذه الدنیا لعنة و إبعادا من الرحمة، و مصداق هذا اللعن العذاب الذی عقبهم فلحق بهم، أو الآثام و السیئات التی تکتب علیهم ما دامت الدنیا فإنهم سنوا سنة الإشراک و الکفر لمن بعدهم، قال تعالی «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ:» یس:- 12.
و قیل: المعنی لحقت بهم لعنة فی هذه الدنیا فکان کل من علم بحالهم من بعدهم، و من أدرک آثارهم، و کل من بلغهم الرسل من بعدهم خبرهم یلعنونهم.
و أما اللعنة یوم القیامة فمصداقه العذاب الخالد الذی یلحق بهم یومئذ فإن یوم القیامة یوم جزاء لا غیر.
و فی تعقیب قوله فی الآیة: «وَ أُتْبِعُوا» بقوله: «وَ أُتْبِعُوا» لطف ظاهر.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ عاداً کَفَرُوا رَبَّهُمْ أَلا بُعْداً لِعادٍ قَوْمِ هُودٍ» أی کفروا بربهم فهو منصوب بنزع الخافض و هذا هو التلخیص الثانی الذی أشرنا إلیه لخص به 
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التلخیص الأول فقوله: «أَلا إِنَّ عاداً» إلخ، یحاذی به وصف حالهم المذکور فی قوله: «وَ تِلْکَ عادٌ جَحَدُوا» إلخ، و قوله: «أَلا بُعْداً لِعادٍ» إلخ، یحاذی به قوله: «وَ أُتْبِعُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً» إلخ.
و یتأید من هذه الجملة أن المراد باللعنة السابقة اللعنة الإلهیة دون لعن الناس، و الأنسب به أحد الوجهین الأولین من الوجوه الثلاثة السابقة و خاصة الوجه الثانی دون الوجه الثالث.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی عمرو السعدی قال: قال علی بن أبی طالب (ع): فی قوله: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ یعنی أنه علی حق یجزی بالإحسان إحسانا، و بالسیئ سیئا، و یعفو عمن یشاء و یغفر، سبحانه و تعالی.
أقول: و قد تقدم توضیحه،
و قد ورد فی الروایة عنهم (ع): أن عادا کانت بلادهم فی البادیة، و کان لهم زرع و نخیل کثیرة، و لهم أعمار طویلة و أجساد طویلة فعبدوا الأصنام، و بعث الله إلیهم هودا یدعوهم إلی الإسلام و خلع الأنداد- فأبوا و لم یؤمنوا بهود و آذوه- فکفت عنهم السماء سبع سنین حتی قحطوا.
الحدیث.
و روی إمساک السماء عنهم من طریق أهل السنة عن الضحاک أیضا قال": أمسک عن عاد القطر ثلاث سنین- فقال لهم هود: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ- یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً» فأبوا إلا تمادیا
، و قد تقدم أن الآیات لا تخلو من إشارة إلیه.
و اعلم أن الروایات فی قصة هود و عاد کثیرة إلا أنها تشتمل علی أمور لا سبیل إلی تصحیحها من طریق الکتاب و لا إلی تأییدها بالاعتبار و لذلک طوینا ذکرها.
و ورد أیضا أخبار أخر من طرق الشیعة و أهل السنة فی وصف جنة عاد التی تنسب إلی شداد الملک و هی المذکورة فی قوله تعالی «إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ:» الفجر:- 8، و سیأتی الکلام علیها إن شاء الله تعالی فی تفسیر سورة الفجر.
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(کلام فی قصة هود)





1- عاد قوم هود:

هؤلاء قوم من العرب من بشر ما قبل التاریخ کانوا یسکنون الجزیرة انقطعت أخبارهم و انمحت آثارهم لا یحفظ التاریخ من حیاتهم إلا أقاصیص لا یطمئن إلیها و لیس فی التوراة الموجودة منهم ذکر.
و الذی یذکره القرآن الکریم من قصتهم هو أن عادا- و ربما یسمیهم عادا الأولی (النجم: 50) و فیه إشارة إلی أن هناک عادا ثانیة- کانوا قوما یسکنون الأحقاف «1» من شبه جزیرة العرب» الأحقاف: 21) بعد قوم نوح (الأعراف: 69).
کانت لهم أجساد طویلة (القمر: 20، الحاقة: 7) و کانوا ذوی بسطة فی الخلق (الأعراف: 69) أولی قوة و بطش شدید (حم السجدة: 15، الشعراء:
130) و کان لهم تقدم و رقی فی المدنیة و الحضارة، لهم بلاد عامرة و أراض خصبة ذات جنات و نخیل و زروع و مقام کریم (الشعراء و غیرها)، و ناهیک فی رقیهم و عظیم مدنیتهم قوله تعالی فی وصفهم «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ:» الفجر:- 8.
لم یزل القوم یتنعمون بنعمة الله حتی غیروا ما بأنفسهم فتعرقت فیهم الوثنیة و بنوا بکل ریع آیة یعبثون و اتخذوا مصانع لعلهم یخلدون و أطاعوا طغاتهم المستکبرین فبعث الله إلیهم أخاهم هودا یدعوهم إلی الحق و یرشدهم إلی أن یعبدوا الله و یرفضوا الأوثان، و یعملوا بالعدل و الرحمة (الشعراء: 130) فبالغ فی وعظهم و بث النصیحة فیهم، و أنار الطریق و أوضح السبیل، و قطع علیهم العذر فقابلوه بالآباء و الامتناع، و واجهوه بالجحد و الإنکار و لم یؤمن به إلا شرذمة منهم قلیلون و أصر جمهورهم علی البغی و العناد، و رموه بالسفه و الجنون، و ألحوا علیه بأن ینزل 
______________________________
(1) الأحقاف جمع حقف و الرمل المعوج، و الأحقاف المذکور فی الکتاب العزیز واد بین عمان و أرض مهرة و قیل من عمان إلی حضرموت و هی و مال مشرفة علی البحر بالشحر و قال الضحاک: الأحقاف جبل بالشام (المراصد).
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علیهم العذاب الذی کان ینذرهم و یتوعدهم به قال «إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ الأحقاف:- 23.
فأنزل الله علیهم العذاب و أرسل إلیهم الریح العقیم ما تذر من شی‌ء أتت علیه إلا جعلته کالرمیم (الذاریات: 42) ریحا صرصرا فی أیام نحسات سبع لیال و ثمانیة أیام حسوما فتری القوم فیها صرعی کأنهم أعجاز نخل خاویة (الحاقة: 7) و کانت تنزع الناس کأنهم أعجاز نخل منقعر (القمر: 20).
و کانوا بادئ ما رأوه عارضا مستقبل أودیتهم استبشروا و قالوا: عارض ممطرنا و قد أخطئوا بل کان هو الذی استعجلوا به ریح فیها عذاب ألیم تدمر کل شی‌ء بأمر ربها فأصبحوا لا یری إلا مساکنهم (الأحقاف: 25) فأهلکهم الله عن آخرهم و أنجی هودا و الذین آمنوا معه برحمة منه (هود: 58).



2- شخصیة هود المعنویة:

و أما هود (ع) فهو من قوم عاد و ثانی الأنبیاء الذین انتهضوا للدفاع عن الحق و دحض الوثنیة ممن ذکر الله قصته و ما قاساه من المحنة و الأذی فی جنب الله سبحانه، و أثنی علیه بما أثنی علی رسله الکرام و أشرکه بهم فی جمیل الذکر علیه سلام الله.



[سورة هود (11): الآیات 61 الی 68]





اشارة

وَ إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ هُوَ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها فَاسْتَغْفِرُوهُ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ إِنَّ رَبِّی قَرِیبٌ مُجِیبٌ (61) قالُوا یا صالِحُ قَدْ کُنْتَ فِینا مَرْجُوًّا قَبْلَ هذا أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا وَ إِنَّنا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ مُرِیبٍ (62) قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی مِنْهُ رَحْمَةً فَمَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ عَصَیْتُهُ فَما تَزِیدُونَنِی غَیْرَ تَخْسِیرٍ (63) وَ یا قَوْمِ هذِهِ ناقَةُ اللَّهِ لَکُمْ آیَةً فَذَرُوها تَأْکُلْ فِی أَرْضِ اللَّهِ وَ لا تَمَسُّوها بِسُوءٍ فَیَأْخُذَکُمْ عَذابٌ قَرِیبٌ (64) فَعَقَرُوها فَقالَ تَمَتَّعُوا فِی دارِکُمْ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ (65)
فَلَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا صالِحاً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ مِنْ خِزْیِ یَوْمِئِذٍ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ الْقَوِیُّ الْعَزِیزُ (66) وَ أَخَذَ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دِیارِهِمْ جاثِمِینَ (67) کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیها أَلا إِنَّ ثَمُودَ کَفَرُوا رَبَّهُمْ أَلا بُعْداً لِثَمُودَ (68)
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(بیان)

تذکر الآیات الکریمة قصة صالح النبی (ع) و قومه و هم ثمود، و هو (ع) ثالث الأنبیاء القائمین بدعوة التوحید الناهضین علی الوثنیة. دعا ثمود إلی التوحید و تحمل الأذی و المحنة فی جنب الله حتی قضی بینه و بین قومه بهلاکهم و نجاته و نجاة من معه من المؤمنین.
قوله تعالی: «وَ إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ تقدم الکلام فی نظیرة الآیة فی قصة هود.
قوله تعالی: «هُوَ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها» إلی آخر الآیة.
قال الراغب الإنشاء إیجاد الشی‌ء و تربیته و أکثر ما یقال ذلک فی الحیوان قال:
«هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ». انتهی، و قال: العمارة ضد الخراب یقال: عمر أرضه یعمرها عمارة قال: «وَ عِمارَةَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ یقال:
عمرته فعمر فهو معمور قال: «وَ عَمَرُوها أَکْثَرَ مِمَّا عَمَرُوها» «وَ الْبَیْتِ الْمَعْمُورِ» و أعمرته الأرض و استعمرته إذا فوضت إلیه العمارة قال: «وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها»
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انتهی، فالعمارة تحویل الأرض إلی حال تصلح بها أن ینتفع من فوائدها المترقبة منها کعمارة الدار للسکنی و المسجد للعبادة و الزرع للحرث و الحدیقة لاجتناء فاکهتها و التنزه فیها و الاستعمار هو طلب العمارة بأن یطلب من الإنسان أن یجعل الأرض عامرة تصلح لأن ینتفع بما یطلب من فوائدها.
و علی ما مر یکون معنی قوله: «هُوَ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها»- و الکلام یفید الحصر- أنه تعالی هو الذی أوجد علی المواد الأرضیة هذه الحقیقة المسماة بالإنسان ثم کملها بالتربیة شیئا فشیئا و أفطره علی أن یتصرف فی الأرض بتحویلها إلی حال ینتفع بها فی حیاته، و یرفع بها ما یتنبه له من الحاجة و النقیصة أی إنکم لا تفتقرون فی وجودکم و بقائکم إلا إلیه تعالی و تقدس.
فقول صالح: «هُوَ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها» فی مقام التعلیل و حجة یستدل بها علی ما ألقاه إلیهم من الدعوة بقوله: «یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ و لذلک جی‌ء بالفصل کأنه قیل له: لم نعبده وحده؟ فقال:
لأنه هو الذی أنشأکم من الأرض و استعمرکم فیها.
و ذلک لأنهم إنما کانوا یعبدون الأوثان و یتخذونها شرکاء لله تعالی لأنهم کانوا یقولون- علی مزعمتهم- إن الله سبحانه أعظم من أن یحیط به فهم و أرفع و أبعد من أن تناله عبادة أو ترتفع إلیه مسألة، و لا بد للإنسان من ذلک فمن الواجب أن نعبد بعض مخلوقاته الشریفة التی فوض إلیه أمر هذا العالم الأرضی و تدبیر النظام الجاری فیه و نتقرب بالتضرع إلیه حتی یرضی عنا فینزل علینا الخیرات، و لا یسخط علینا و نأمن بذلک الشرور، و هذا الإله الرب بالحقیقة شفیعنا عند الله لأنه إله الآلهة و رب الأرباب، و إلیه یرجع الأمر کله.
فدین الوثنیة مبنی علی انقطاع النسبة بین الله سبحانه و بین الإنسان و استقرارها بینه و بین تلک الوسائط الشریفة التی یتوجهون إلیها مع استقلال هذه الوسائط فی التأثیر، و شفاعتها عند الله.
و لما کان الله تعالی هو الذی أنشأ الإنسان من الأرض و استعمره فیها فهو تعالی ذو نسبة إلی الإنسان قریب منه، و لا استقلال لشی‌ء من هذه الأسباب التی 
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نظمها و أجراها فی هذا العالم حتی یرجی منها خیر بالإرضاء أو یترقب شر بالإسخاط.
فالله سبحانه هو الذی یجب أن یعبد فیرجی بذلک رضاه، و یتقی بذلک سخطه لمکان أنه هو الخالق للإنسان و لکل شی‌ء المدبر أمره و أمر کل شی‌ء فقوله:
«هُوَ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ اسْتَعْمَرَکُمْ فِیها» مسوق لتعلیل سابقه و الاحتجاج علیه من طریق إثبات النسبة بینه تعالی و بین الإنسان و نفی الاستقلال من الأسباب.
و لذلک عقبه بقوله: «فَاسْتَغْفِرُوهُ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ علی وجه التفریع أی فإذا کان الله تعالی هو الذی یجب علیکم أن تعبدوه و تترکوا غیره لکونه هو خالقکم المدبر لأمر حیاتکم فاسألوه أن یغفر لکم معصیتکم بعبادة غیره، و ارجعوا إلیه بالإیمان به و عبادته. إنه قریب مجیب.
و قد علل قوله: «فَاسْتَغْفِرُوهُ إلخ، بقوله: «إِنَّ رَبِّی قَرِیبٌ مُجِیبٌ لأنه استنتج من حجته المذکورة أنه تعالی یقوم بإیجاد الإنسان و تربیته و تدبیر أمر حیاته، و أنه لا استقلال لشی‌ء من الأسباب العمالة فی الکون بل الله تعالی هو الذی یسوق هذا إلی هنا، و یصرف ذاک عن هناک فهو تعالی الحائل بین الإنسان و بین حوائجه و جمیع الأسباب العمالة فیها، القریب منه لا کما یزعمون أنه لا یدرکه فهم و لا یناله عبادة و قربان، و إذا کان قریبا فهو مجیب، و إذا کان قریبا مجیبا و هو الله لا إله غیره فمن الواجب أن یستغفروه ثم یتوبوا إلیه.
قوله تعالی: «قالُوا یا صالِحُ قَدْ کُنْتَ فِینا مَرْجُوًّا قَبْلَ هذا أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» إلخ، الرجاء إنما یتعلق بالإنسان لا من جهة ذاته بل من جهة أفعاله و آثاره، و لا یرجی منها إلا الخیر و النفع فکونه مرجوا هو أن یوجد ذا رشد و کمال فی شخصه و بیته فیستهل منه الخیر و یترقب منه النفع، و قوله: «قَدْ کُنْتَ فِینا» دلیل علی کونه مرجوا لعامتهم و جمهورهم.
فقولهم: «یا صالِحُ قَدْ کُنْتَ فِینا مَرْجُوًّا قَبْلَ هذا» معناه أن ثمود کانت ترجو منک أن تکون من أفرادها الصالحة تنفع بخدماتک مجتمعهم و تحمل الأمة علی صراط الترقی و التعالی لما کانت تشاهد فیک من أمارات الرشد و الکمال لکنهم یئسوا منک و من رزانة رأیک الیوم بما أبدعت من القول و أقمت من الدعوة.
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و قولهم: «أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» استفهام إنکاری بداعی المذمة و الملامة، و الاستفهام فی مقام التعلیل لما قبله محصله أن سبب یأسهم منک الیوم أنک تنهاهم من إقامة سنة من سنن ملیتهم و تمحو أظهر مظاهر قومیتهم فإن اتخاذ الأوثان من سنن هذا المجتمع المقدسة، و استمرار إقامة السنن المقدسة من المجتمع دلیل علی أنهم ذوو أصل عریق ثابت، و وحدة قومیة لها استقامة فی الرأی و الإرادة.
و الدلیل علی ما ذکرنا قوله: «أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» الدال علی معنی العبادة المستمرة باتصال عبادة الأبناء بعبادة الآباء و لم یقل: أ تنهانا أن نعبد ما کان یعبد آباؤنا؟ و الفرق بین التعبیرین من جهة المعنی واضح.
و من هنا یظهر أن تفسیر بعض المفسرین کصاحب المنار و غیره قوله: «أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» بقولهم: «أن نعبد ما کان یعبد آباؤنا» من الخطإ.
و قوله: «وَ إِنَّنا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ مُرِیبٍ حجة ثانیة لهم فی رد دعوة صالح (ع)، و حجتهم الأولی ما یتضمنه صدر الآیة و محصلها أن ما تدعو إلیه من رفض عبادة الأصنام بدعة منکرة تذهب بسنة ثمود المقدسة و تهدم بنیان ملیتهم، و تمیت ذکرهم فعلینا أن نرده، و الثانیة أنک لم تأت بحجة بینة علی ما تدعو إلیه تورث الیقین و تمیط الشک عنا فنحن فی شک مریب مما تدعونا إلیه و لیس لنا أن نقبل ما تندب إلیه علی شک منا فیه.
و الإرابة الاتهام و إساءة الظن یقال: رابنی منه کذا إذا أوجب فیه الشک و أرابنی کذا إرابة إذا حملک علی اتهامه و سوء الظن به.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ آتانِی مِنْهُ رَحْمَةً» إلی آخر الآیة. المراد بالبینة الآیة المعجزة و بالرحمة النبوة، و قد تقدم الکلام فی نظیر الآیة من قصة نوح (ع) فی السورة.
و قوله: «فَمَنْ یَنْصُرُنِی مِنَ اللَّهِ إِنْ عَصَیْتُهُ جواب الشرط، و حاصل المعنی:
أخبرونی إن کنت مؤیدا بآیة معجزة تنبئ عن صحة دعوتی و أعطانی الله الرسالة فأمرنی بتبلیغ رسالته فمن ینجنی من الله و یدفع عنی إن أطعتکم فیما تسألون و وافقتکم فیما تریدونه منی و هو ترک الدعوة.
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ففی الکلام جواب عن کلتا حجتیهم و اعتذار عما لاموه علیه من الدعوة المبتدعة.
و قوله: «فَما تَزِیدُونَنِی غَیْرَ تَخْسِیرٍ» تفریع علی قوله السابق الذی ذکره فی مقام دحض الحجتین و الاعتذار عن مخالفتهم و القیام بدعوتهم إلی خلاف سنتهم القومیة فالمعنی فما تزیدوننی فی حرصکم علی ترک الدعوة و الرجوع إلیکم و اللحوق بکم غیر أن تخسرونی فما مخالفة الحق إلا خسارة.
و قیل: المراد أنکم ما تزیدوننی فی قولکم: أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا؟
غیر نسبتی إیاکم إلی الخسارة. و قیل: المعنی ما تزیدوننی إلا بصیرة فی خسارتکم و الوجه الأول أوجه.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ هذِهِ ناقَةُ اللَّهِ لَکُمْ آیَةً فَذَرُوها تَأْکُلْ فِی أَرْضِ اللَّهِ وَ لا تَمَسُّوها بِسُوءٍ فَیَأْخُذَکُمْ عَذابٌ قَرِیبٌ إضافة الناقة إلی الله إضافة تشریف کبیت الله و کتابة الله. و کانت الناقة آیة معجزة له (ع) تؤید نبوته، و قد أخرجها عن مسألتهم من صخر الجبل بإذن الله، و قال لهم: أنها تأکل فی أرض الله محررة، و حذرهم أن یمسوها بسوء أی یصیبوها بضرب أو جرح أو قتل. و أخبرهم أنهم إن فعلوا ذلک أخذهم عذاب قریب معجل، و هذا معنی الآیة.
قوله تعالی: «فَعَقَرُوها فَقالَ تَمَتَّعُوا فِی دارِکُمْ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ عقر الناقة نحرها، و الدار هی المکان الذی یبنیه الإنسان فیسکن فیه و یأوی إلیه هو و أهله، و المراد بها فی الآیة المدینة سمیت دارا لأنها تجمع أهلها کما تجمع الدار أهلها، و قیل المراد بالدار الدنیا، و هو بعید.
و المراد بتمتعهم فی مدینتهم العیش و التنعم بالحیاة لأن الحیاة الدنیا متاع یتمتع به، أو الالتذاذ بأنواع النعم التی هیئوها فیها من مناظر ذات بهجة و الأثاث و المأکول و المشروب و الاسترسال فی أهواء أنفسهم.
و قوله: «ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ الإشارة إلی قوله: «تَمَتَّعُوا» إلخ، و «وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ بیان له.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا صالِحاً» إلی آخر الآیة. أما قوله: «فَلَمَّا
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جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا صالِحاً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا» فقد تقدم الکلام فی مثله فی قصة هود.
و أما قوله: «وَ مِنْ خِزْیِ یَوْمِئِذٍ» فمعطوف علی محذوف و التقدیر نجیناهم من العذاب و من خزی یومئذ، و الخزی العیب الذی تظهر فضیحته و یستحیی من إظهاره أو أن التقدیر: نجیناهم من القوم و من خزی یومئذ علی حد قوله: «وَ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ .
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ الْقَوِیُّ الْعَزِیزُ» فی موضع التعلیل لمضمون صدر الآیة و فیه التفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة، و قد تقدم نظیره فی آخر قصة هود فی قوله: «أَلا إِنَّ عاداً کَفَرُوا رَبَّهُمْ و الوجه فیه ذکر صفة الربوبیة لیدل به علی خروجهم من زی العبودیة و کفرهم بالربوبیة و کفرانهم نعم ربهم.
قوله تعالی: «وَ أَخَذَ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دِیارِهِمْ جاثِمِینَ یقال:
جثم جثوما إذا وقع علی وجهه، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیها» غنی بالمکان أی أقام فیه و الضمیر راجع إلی الدیار.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ ثَمُودَ کَفَرُوا رَبَّهُمْ أَلا بُعْداً لِثَمُودَ» الجملتان تلخیص ما تقدم تفصیله من القصة فالجملة الأولی تلخیص ما انتهی إلیه أمر ثمود و دعوة صالح (ع)، و الثانیة تلخیص ما جازاهم الله به، و قد تقدم نظیرة الآیة فی آخر قصة هود.



(بحث روائی)

فی الکافی، مسندا عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِالنُّذُرِ- فَقالُوا أَ بَشَراً مِنَّا واحِداً نَتَّبِعُهُ- إِنَّا إِذاً لَفِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ» قال: هذا فیما کذبوا صالحا، و ما أهلک الله عز و جل قوما قط- حتی یبعث قبل ذلک الرسل فیحتجوا علیهم-.
فبعث الله إلیهم صالحا فلم یجیبوه و عتوا علیه، و قالوا لن نؤمن لک حتی 
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تخرج إلینا من هذه الصخرة ناقة عشراء- و کانت الصخرة یعظمونها و یعبدونها- و یذبحون عندها فی رأس کل سنة و یجتمعون عندها، فقالوا: إن کنت کما تزعم نبیا رسولا فادع لنا إلهک- حتی یخرج لنا من هذه الصخرة الصماء ناقة عشراء- فأخرجها الله کما طلبوا منه-.
ثم أوحی الله تبارک و تعالی إلیه أن یا صالح قل لهم: إن الله قد جعل لهذه الناقة لها شرب یوم و لکم شرب یوم- فکانت الناقة إذا کان یومها شربت الماء ذلک الیوم- فیحبسونها فلا یبقی صغیر و کبیر- إلا شرب من لبنها یومهم ذلک- فإذا کان اللیل و أصبحوا غدوا إلی مائهم- فشربوا منه ذلک الیوم و لم تشرب الناقة ذلک الیوم- فمکثوا بذلک ما شاء الله-.
ثم إنهم عتوا علی الله و مشی بعضهم إلی بعض قال: اعقروا هذه الناقة و استریحوا منها- لا نرضی أن یکون لنا شرب یوم و لها شرب یوم. ثم قالوا: من الذی یلی قتلها و نجعل له جعلا ما أحب؟ فجاءهم رجل أحمر أشقر أزرق ولد زنا- لا یعرف له أب یقال له: قدار- شقی من الأشقیاء مشئوم علیهم فجعلوا له جعلا-.
فلما توجهت الناقة إلی الماء الذی کانت ترده ترکها- حتی شربت و أقبلت راجعة فقعد لها فی طریقها- فضربها بالسیف ضربة فلم یعمل شیئا- فضربها ضربة أخری فقتلها- و خرت علی الأرض علی جنبها، و هرب فصیلها حتی صعد إلی الجبل- فرغا ثلاث مرات إلی السماء، و أقبل قوم صالح- فلم یبق منهم أحد إلا شرکه فی ضربته، و اقتسموا لحمها فیما بینهم فلم یبق منهم صغیر و لا کبیر- إلا أکل منها-.
فلما رأی ذلک صالح أقبل إلیهم و قال: یا قوم ما دعاکم إلی ما صنعتم؟
أ عصیتم أمر ربکم؟ فأوحی الله تبارک و تعالی إلی صالح (ع): إن قومک قد طغوا و بغوا و قتلوا ناقة- بعثها الله إلیهم حجة علیهم و لم یکن لهم فیها ضرر- و کان لهم أعظم المنفعة فقل لهم: إنی مرسل إلیهم عذابی إلی ثلاثة أیام- فإن هم تابوا و رجعوا قبلت توبتهم و صددت عنهم، و إن هم لم یتوبوا و لم یرجعوا- بعثت إلیهم عذابی فی الیوم الثالث-.
فأتاهم صالح و قال: یا قوم إنی رسول ربکم إلیکم- و هو یقول لکم: إن تبتم و رجعتم و استغفرتم- غفرت لکم و تبت علیکم، فلما قال لهم ذلک [قالوا ظ] کانوا
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أعتی ما قالوا و أخبث- و قالوا: یا صالح ائتنا بما تعدنا إن کنت من الصادقین-.
قال: یا قوم إنکم تصبحون غدا و وجوهکم مصفرة، و الیوم الثانی وجوهکم محمرة و الیوم الثالث وجوهکم مسودة- فلما أن کان أول یوم أصبحوا وجوههم مصفرة- فمشی بعضهم إلی بعض و قالوا: قد جاءکم ما قال صالح فقال العتاة منهم: لا نسمع قول صالح و لا نقبل قوله و إن کان عظیما. فلما کان الیوم الثانی أصبحت وجوههم محمرة- فمشی بعضهم إلی بعض فقالوا: یا قوم قد جاءکم ما قال لکم صالح- فقال العتاة منهم لو أهلکنا جمیعا ما سمعنا قول صالح- و لا ترکنا آلهتنا التی کان آباؤنا یعبدونها- و لم یتوبوا و لم یرجعوا فلما کان الیوم الثالث- أصبحوا و وجوههم مسودة- فمشی بعضهم إلی بعض فقالوا: یا قوم أتاکم ما قال لکم صالح فقال العتاة منهم: قد أتانا ما قال لنا صالح-.
فلما کان نصف اللیل أتاهم جبرئیل- فصرخ لهم صرخة خرقت تلک الصرخة أسماعهم- و فلقت قلوبهم و صدعت أکبادهم- و قد کانوا فی تلک الثلاثة الأیام قد تحنطوا- و تکفنوا و علموا أن العذاب نازل بهم- فماتوا جمیعا فی طرفة عین: صغیرهم و کبیرهم- فلم یبق لهم ناعقة و لا راعیة و لا شی‌ء إلا أهلکه الله- فأصبحوا فی دیارهم و مضاجعهم موتی- فأرسل الله إلیهم مع الصیحة النار من السماء- فأحرقهم أجمعین، و کانت هذه قصتهم.
أقول: و اشتمال الحدیث علی أمور خارقة للعادة کشرب الناس جمیعا من لبن الناقة و کذا تغیر ألوان وجوههم یوما فیوما لا ضیر فیه بعد ما کان أصل وجودها عن إعجاز، و قد نص القرآن الکریم بذلک، و بأنها کانت لها شرب یوم و لأهل المدینة کلهم شرب یوم معلوم.
و أما کون الصیحة من جبرئیل فلا ینافی کونها صاعقة سماویة نازلة علیهم إماتتهم بصوتها و أحرقتهم بنارها إذ لا مانع من نسبة حادث من الحوادث الکونیة خارق للعادة أو جار علیها إلی ملک روحانی إذا کان هو فی مجری صدوره کما أن سائر الحوادث الکونیة من الموت و الحیاة و الرزق و غیرها منسوبة إلی الملائکة العمالة.
و قوله (ع): إنهم قد کانوا فی الثلاثة الأیام قد تحنطوا و تکفنوا کأنه کنایة عن تهیئهم للموت.
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و قد وقع فی بعض الروایات فی وصف الناقة أنه کانت بین جنبیها مسافة میل و هو مما یوهن الروایة لا لاستحالة وقوعه فإن ذلک ممکن الدفع من جهة أن کینونتها کانت عن إعجاز بل لأن اعتبار النسبة بین أعضائها حینئذ یوجب بلوغ ارتفاع سنامها مما یقرب من ثلاثة أمیال و لا یتصور مع ذلک أن یتمکن واحد من الناس من قتله بسیفه و لم یقع ذلک عن إعجاز من عاقر الناقة قطعا، و مع ذلک لا یخلو قوله تعالی:
«لَها شِرْبٌ وَ لَکُمْ شِرْبُ یَوْمٍ مَعْلُومٍ من دلالة أو إشعار علی کون جثتها عظیمة جدا.



(کلام فی قصة صالح فی فصول)





1- ثمود قوم صالح (ع):

ثمود قوم من العرب العاربة کانوا یسکنون وادی القری بین المدینة و الشام، و هم من بشر ما قبل التاریخ لا یضبط التاریخ إلا شیئا یسیرا من أخبارهم، و لقد عفت الدهور آثارهم فلا اعتماد علی ما یذکر من جزئیات قصصهم.
و الذی یقصه کتاب الله من أخبارهم أنهم کانوا أمة من العرب علی ما یدل علیه اسم نبیهم و قد کان منهم (هود: 61) نشئوا بعد قوم عاد و لهم حضارة و مدنیة یعمرون الأرض و یتخذون من سهولها قصورا و ینحتون من الجبال بیوتا آمنین الأعراف: 74) و من شغلهم الفلاحة بإجراء العیون و إنشاء الجنات و النخیل و الحرث (الشعراء: 148).
کانت ثمود تعیش علی سنة الشعوب و القبائل یحکم فیهم سادتهم و شیوخهم و قد کانت فی المدینة التی بعث فیها صالح تسعة رهط یفسدون فی الأرض و لا یصلحون (النمل: 48) فطغوا فی الأرض و عبدوا الأصنام و أفرطوا عتوا و ظلما.



2- بعثة صالح (ع):

لما نسیت ثمود ربها و أسرفوا فی أمرهم أرسل الله إلیهم صالحا النبی (ع) و کان من بیت الشرف و الفخار معروفا بالعقل و الکفایة (هود 62- النمل 49) فدعاهم إلی توحید الله سبحانه و أن یترکوا عبادة الأصنام و أن یسیروا فی مجتمعهم بالعدل و الإحسان، و لا یعلوا فی الأرض و لا یسرفوا و لا یطغوا و أنذرهم بالعذاب» هود- الشعراء- الشمس و غیرها).
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فقام (ع) بالدعوة إلی دین الله بالحکمة و الموعظة الحسنة و صبر علی الأذی فی جنب الله فلم یؤمن به إلا جماعة قلیلة من ضعفائهم (الأعراف: 75) و أما الطغاة المستکبرون و عامة من تبعهم فأصروا علی کفرهم و استذلوا الذین آمنوا به و رموه بالسفاهة و السحر (الأعراف 66- الشعراء 153- النمل 47).
و طلبوا منه البینة علی مقاله، و سألوه آیة معجزة تدل علی صدقه فی دعوی الرسالة، و اقترحوا له أن یخرج لهم من صخر الجبل ناقة فأتاهم بناقة علی ما وصفوها به، و قال لهم: إن الله یأمرکم أن تشربوا من عین مائکم یوما و تکفوا عنها یوما فتشربها الناقة فلها شرب یوم و لکم شرب یوم معلوم، و أن تذروها تأکل فی أرض الله کیف شاءت و لا تمسوها بسوء فیأخذکم عذاب قریب (الأعراف 72- هود 64- الشعراء 156).
و کان الأمر علی ذلک حینا ثم إنهم طغوا و مکروا و بعثوا أشقاهم لقتل الناقة فعقرها، و قالوا لصالح ائتنا بما تعدنا إن کنت من الصادقین. قال صالح (ع):
تَمَتَّعُوا فِی دارِکُمْ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ: (هود- 65).
ثم مکرت شعوب المدینة و أرهاطها بصالح و تقاسموا بینهم لنبیتنه و أهله ثم نقولن لولیه ما شهدنا مهلک أهله و إنا لصادقون، و مکروا مکرا و مکر الله مکرا و هم لا یشعرون (النمل 50) فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ وَ هُمْ یَنْظُرُونَ الذاریات- 44 و الرجفة و الصیحة فأصبحوا فی دارهم جاثمین فتولی عنهم و قال یا قوم لقد أبلغتکم رسالة ربی و نصحت لکم و لکن لا تحبون الناصحین (الأعراف 79- هود 67) و أنجی الله الذین آمنوا و کانوا یتقون (حم السجدة 18) و نادی بعدهم المنادی الإلهی:
ألا إن ثمود کفروا ربهم ألا بعدا لثمود.



3- شخصیة صالح (ع):

لم یرد لهذا النبی الصالح فی التوراة الحاضرة ذکر. کان (ع) من قوم ثمود ثالث الأنبیاء المذکورین فی القرآن بالقیام بأمر الله و النهضة للتوحید علی الوثنیة یذکره الله تعالی بعد نوح و هود، و یحمده و یثنی علیه بما أثنی به علی أنبیائه و رسله، و قد اختاره و فضله کسائرهم علی العالمین (ع).
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[سورة هود (11): الآیات 69 الی 76]





اشارة

وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ فَما لَبِثَ أَنْ جاءَ بِعِجْلٍ حَنِیذٍ (69) فَلَمَّا رَأی أَیْدِیَهُمْ لا تَصِلُ إِلَیْهِ نَکِرَهُمْ وَ أَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً قالُوا لا تَخَفْ إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمِ لُوطٍ (70) وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ (71) قالَتْ یا وَیْلَتی أَ أَلِدُ وَ أَنَا عَجُوزٌ وَ هذا بَعْلِی شَیْخاً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ (72) قالُوا أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ إِنَّهُ حَمِیدٌ مَجِیدٌ (73)
فَلَمَّا ذَهَبَ عَنْ إِبْراهِیمَ الرَّوْعُ وَ جاءَتْهُ الْبُشْری یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ (74) إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ (75) یا إِبْراهِیمُ أَعْرِضْ عَنْ هذا إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ (76)



(بیان)

تتضمن الآیات قصة بشری إبراهیم (ع) بالولد، و أنها کالتوطئة لما سیذکر بعده من قصة ذهاب الملائکة إلی لوط النبی (ع) لإهلاک قومه فإن تلک القصة ذیل هذه القصة و فی آخر قصة البشری ما یتبین به وجه قصة الإهلاک و هو قوله:
«إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ» الآیة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری إلی آخر الآیة البشری هی البشارة، و العجل ولد البقرة، و الحنیذ فعیل بمعنی المفعول أی المحنوذ و هو
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اللحم المشوی علی حجارة محماة بالنار کما أن القدید هو المشوی علی حجارة محماة بالشمس علی ما ذکره بعض اللغویین، و ذکر بعضهم أنه المشوی الذی یقطر ماء و سمنا، و قیل: هو مطلق المشوی، و قوله تعالی فی سورة الذاریات فی القصة:
«فَراغَ إِلی أَهْلِهِ فَجاءَ بِعِجْلٍ سَمِینٍ لا یخلو من تأیید ما للمعنی الثانی.
و قوله: «وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری معطوف علی قوله سابقا:
«وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ قال فی المجمع،: و إنما دخلت اللام لتأکید الخبر و معنی قد هاهنا أن السامع لقصص الأنبیاء یتوقع قصة بعد قصة، و قد للتوقع فجاءت لتؤذن أن السامع فی حال توقع. انتهی.
و الرسل هم الملائکة المرسلون إلی إبراهیم للبشارة و إلی لوط لإهلاک قومه و قد اختلفت کلمات المفسرین فی عددهم مع القطع بکونهم فوق الاثنین لدلالة لفظ الجمع- الرسل- علی ذلک، و فی بعض الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) أنهم کانوا أربعة من الملائکة الکرام، و سیأتی نقلها إن شاء الله فی البحث الروائی.
و البشری التی جاءت بها الرسل إبراهیم (ع) لم یذکر بلفظها فی القصة، و التی ذکرت فیها منها هی البشارة لامرأته، و إنما ذکرت بشارة إبراهیم نفسه فی غیر هذا المورد کسورتی الحجر و الذاریات، و لم یصرح فیهما باسم من بشر به إبراهیم أ هو إسحاق أم إسماعیل (ع) أو أنهم بشروه بکلیهما؟ و ظاهر سیاق القصة فی هذه السورة أنها البشارة بإسحاق، و سیأتی البحث المستوفی عن ذلک فی آخر القصة.
و قوله: «قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ أی تسالموا هم و إبراهیم فقالوا: سلاما أی سلمنا علیک سلاما، و قال إبراهیم: سلام أی علیکم سلام.
و السلام الواقع فی تحیة إبراهیم (ع) نکرة و وقوعه نکرة فی مقام التحیة دلیل علی أن المراد به الجنس أو أن له وصفا محذوفا للتفخیم و مزید التکریم و التقدیر: علیکم سلام زاک طیب أو ما فی معناه، و لذا ذکر بعض المفسرین: أن رفع السلام أبلغ من نصبه فقد حیاهم بأحسن تحیتهم فبالغ فی إکرامهم ظنا منه أنهم ضیف.
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و قوله: «فَما لَبِثَ أَنْ جاءَ بِعِجْلٍ حَنِیذٍ» أی ما أبطأ فی أن قدم إلیهم عجلا مشویا یقطر ماء و سمنا و أسرع فی ذلک.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأی أَیْدِیَهُمْ لا تَصِلُ إِلَیْهِ نَکِرَهُمْ وَ أَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً» عدم وصول أیدیهم إلیه کنایة عن أنهم ما کانوا یمدون أیدیهم إلی الطعام، و ذلک أمارة العداوة و إضمار الشر، و نکرهم و أنکرهم بمعنی واحد و إنما کان أنکرهم لإنکاره ما شاهد منهم من فعل غیر معهود.
و الإیجاس الخطور القلبی، قال الراغب: الوجس الصوت الخفی، و التوجس التسمع، و الإیجاس وجود ذلک النفس قال: و أوجس منهم خیفة، و الواجس قالوا:
هو حالة تحصل من النفس بعد الهاجس لأن الهاجس مبتدأ التفکیر ثم یکون الواجس الخاطر. انتهی. فالجملة من الکنایة کان لطروق الخیفة- و هو النوع من الخوف- و خطوره فی النفس صوتا تسمع بالسمع القلبی، و المراد أنه استشعر فی نفسه خوفا و لذلک أمنوه و طیبوا نفسه بقولهم: «لا تَخَفْ إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمِ لُوطٍ».
و معنی الآیة أن إبراهیم (ع) لما قدم إلیهم العجل المشوی رآهم لا یأکلون منه کالممتنع من الأکل- و ذلک أمارة الشر- استشعر فی نفسه منهم خوفا قالوا تأمینا له و تطییبا لنفسه: لا تخف إنا أرسلنا إلی قوم لوط فعلم أنهم من الملائکة الکرام المنزهین من الأکل و الشرب و ما یناظر ذلک من لوازم البدن المادیة، و أنهم مرسلون لخطب جلیل.
و نسبة استشعار الخوف إلی إبراهیم (ع) لا ینافی ما کان علیه من مقام النبوة الملازم للعصمة الإلهیة من المعصیة و الرذائل الخلقیة فإن مطلق الخوف و هو تأثر النفس عن مشاهدة المکروه التی تبعثها إلی التحذر منه و المبادرة إلی دفعه لیس من الرذائل، و إنما الرذیلة هی التأثر الذی یستوجب بطلان مقاومة النفس و ظهور العی و الفزع و الذهول عن التدبیر لدفع المکروه و هو المسمی بالجبن کما أن عدم التأثر عن مشاهدة المکروه مطلقا و هو المسمی تهورا لیس من الفضیلة فی شی‌ء.
و ذلک أن الله سبحانه لم یخلق هذه الحالات النفسانیة التی تظهر فی النفوس 
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و منها التأثر و الانفعال عند مشاهدة المکروه و الشر کالشوق و المیل و الحب و غیر ذلک عند مشاهدة المحبوب و الخیر عبثا باطلا فإن جلب الخیر و النفع و دفع الشر و الضرر مما فطر علی ذلک أنواع الموجودات علی کثرتها و علیه یدور رحی الوجود فی نظامه العام.
و لما کان هذا النوع المسمی بالإنسان إنما یسیر فی مسیر بقائه بالشعور و الإرادة کان عمل الجلب و الدفع فیه مترشحا عن شعوره و إرادته، و لا یتم إلا عن تأثر نفسانی یسمی فی جانب الحب میلا و شهوة و فی جانب البغض و الکراهة خوفا و وجلا.
ثم لما کانت هذه الأحوال النفسانیة الباطنة ربما ساقت الإنسان إلی أحد جانبی الإفراط و التفریط کان من الواجب علی الإنسان أن یقوم من الدفع علی ما ینبغی و هو فضیلة الشجاعة کما أن من الواجب علیه أن یبادر من الجلب إلی ما ینبغی علی ما ینبغی و هو فضیلة العفة و هما حدا الاعتدال بین الإفراط و التفریط، و أما انتفاء التأثر بأن یلقی الإنسان بنفسه إلی التهلکة الصریحة فی باب الدفع و هو التهور، أولا تنزع نفسه إلی شی‌ء مطلوب قط فی باب الجلب و الشهوة و هو الخمول و کذا بلوغ التأثر من القوة إلی حیث ینسی الإنسان نفسه و یذهل عن واجب رأیه و تدبیره فیجزع عن کل شبح یتراءی له فی باب الدفع و هو الجبن أو ینکب علی کل ما تهواه نفسه و تشتهیه کالبهیمة علی علیقها فی باب الشهوة و هو الشره فجمیع هذه من الرذائل.
و الذی آثر الله سبحانه به أنبیاءه من العصمة إنما یثبت فی نفوسهم فضیلة الشجاعة دون التهور، و لیست الشجاعة تقابل الخوف الذی هو مطلق التأثر عن مشاهدة المکروه، و هو الذی یدعو النفس إلی القیام بواجب الدفع، و إنما تقابل الجبن الذی هو بلوغ التأثر النفسانی إلی حیث یبطل الرأی و التدبیر و یستتبع العی و الانهزام.
قال تعالی «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ:» الأحزاب:- 39، و قال مخاطبا لموسی (ع): «لا تَخَفْ إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی » طه:
- 68، و قال حکایة عن قول شعیب له (ع): «لا تَخَفْ نَجَوْتَ مِنَ الْقَوْمِ 
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الظَّالِمِینَ:» القصص:- 25، و قال مخاطبا لنبیه (ص): «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً فَانْبِذْ إِلَیْهِمْ عَلی سَواءٍ:» الأنفال:- 58.
و الخلیل (ع) هو النبی الکریم الذی قام بالدعوة الحقة إذ لا یذکر اسم الله وحده، و نازع وثنیة قومه فحاج أباه آزر و قومه و حاج الملک الجبار نمرود و کان یدعی الألوهیة، و کسر أصنام القوم حتی ألقوه فی النار فأنجاه الله من النار فلم یجبنه شی‌ء من تلک المهاول، و لا هزمه فی جهاده فی سبیل الله هازم، و مثل هذا النبی علی ما له من الموقف الروحی إن خاف من شی‌ء أو وجل من أحد أو ارتاعه أمر- علی اختلاف تعبیر الآیات- فإنما یخافه خوف حزم و لا یخافه خوف جبن، و إذا خاف من شی‌ء علی نفسه أو عرضه أو ماله فإنما یخاف لله لا لهوی من نفسه.
قوله تعالی: «وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ ضحکت من الضحک بفتح الضاد أی حاضت، و یؤیده تفریع البشارة علیه فی قوله عقیبه: «فَبَشَّرْناها» إلخ، و یکون ضحکها أمارة تقرب البشری إلی القبول، و آیة تهیئ نفسها للإذعان بصدقهم فیما یبشرون به، و یکون ذکر قیامها لتمثیل المقام و أنها ما کانت تخطر ببالها أنها ستحیض و هی عجوز، و إنما کانت قائمة تنظر ما یجری علیه الأمر بین بعله و بین الضیفان النازلین به و تحادثهم.
و المعنی أن إبراهیم (ع) کان یکلمهم و یکلمونه فی أمر الطعام و الحال أن امرأته قائمة هناک تنظر إلی ما یجری بین الضیفان و بین إبراهیم و ما کان یخطر ببالها شی‌ء دون ذلک ففاجأها أنها حاضت فبشرته الملائکة بالولد.
و أکثر المفسرین أخذوا الکلمة من الضحک بکسر الضاد ضد البکاء ثم اختلفوا فی توجیه سببه، و أقرب الوجوه هو أن یقال: إنها کانت قائمة هناک و قد ذعرت من امتناع الضیوف من الأکل و هو یهتف بالشر فلما لاحت لها أنهم ملائکة مکرمون نزلوا ببیتهم و أن لا شر فی ذلک یتوجه إلیهم سرت و فرحت فضحکت فبشروه بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب.
و هناک وجوه أخر ذکروها خالیة عن الدلیل کقولهم إنها ضحکت تعجبا من غفلة قوم لوط، و قولهم: إنها ضحکت تعجبا من امتناع الضیوف من الأکل 
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و الحال أنها تخدمهم بنفسها، و قولهم: إنها کانت أشارت إلی إبراهیم أن یضم إلیه لوطا لأن فحشاء قومه سیعقبهم العذاب و الهلاک فلما سمعت من الملائکة قولهم:
إنا أرسلنا إلی قوم لوط سرت و ضحکت لإصابتها فی الرأی، و قولهم: إنها ضحکت تعجبا مما بشروها به من الولد و هی عجوز عقیم، و علی هذا ففی الکلام تقدیم و تأخیر و التقدیر: فبشرناها بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب فضحکت.
و قوله: «فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ إسحاق هو ابنها من إبراهیم، و یعقوب هو ابن إسحاق (ع) فالمراد أن الملائکة بشروها بأنها ستلد إسحاق و إسحاق سیولد له یعقوب ولد بعد ولد. هذا علی قراءة یعقوب بالفتح و هو منزوع الخافض و قرئ برفع یعقوب و هو بیان لتتمة البشارة، و الأولی أرجح.
و کان فی هذا التعبیر: «وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ إشارة إلی وجه تسمیة یعقوب (ع) بهذا الاسم، و هو أنه کان یعقب بحسب هذه البشارة أباه إسحاق و قد ذکر فیها أنه وراءه، و یکون فیها تخطئة لما فی التوراة من السبب فی تسمیة یعقوب به.
قال فی التوراة الحاضرة: و کان إسحاق ابن أربعین سنة لما اتخذ لنفسه زوجه «رفقة» بنت بنوئیل الأرامی أخت لابان الأرامی من فدان الأرام، و صلی إسحاق إلی الرب لأجل امرأته لأنها کانت عاقرا فاستجاب له الرب فحبلت رفقة امرأته و تزاحم الولدان فی بطنها فقالت: إن کان هکذا فلما ذا أنا، فمضت لتسأل الرب فقال لها الرب: فی بطنک أمتان، و من أحشائک یفترق شعبان: شعب یقوی علی شعب، و کبیر یستعبد لصغیر.
فلما کملت أیامها لتلد إذا فی بطنها توأمان فخرج الأول أحمر کله کفروة شعر فدعی اسمه عیسو، و بعد ذلک خرج أخوه و یده قابضة بعقب عیسو فدعی اسمه یعقوب. انتهی موضع الحاجة و هذا من لطائف القرآن الکریم.
قوله تعالی: «قالَتْ یا وَیْلَتی أَ أَلِدُ وَ أَنَا عَجُوزٌ وَ هذا بَعْلِی شَیْخاً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ الویل القبح و کل مساءة توجب التحسر من هلکة أو مصیبة أو فجیعة، أو فضیحة و نداؤه کنایة عن حضوره و حلوله یقال: یا ویلی أی حضرنی و حل بی ما
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فیه تحسری، و یا ویلتا بزیادة التاء عند النداء مثل یا أبتا.
و العجوز الشیخة من النساء، و البعل زوج المرأة و الأصل فی معناه القائم بالأمر المستغنی عن الغیر یقال للنخل الذی یستغنی بماء السماء عن سقی الأنهار و العیون بعل، و یقال للصاحب و للرب: بعل. و منه بعلبک لأنه کان فیه هیکل بعض أصنامهم.
و العجیب صفة مشبهة من العجب و هو الحال العارض للإنسان من مشاهدة ما لا یعلم سببه، و لذا یکثر فی الأمور الشاذة النادرة للجهل بسببها عادة و قولها:
«یا وَیْلَتی أَ أَلِدُ» إلخ، وارد مورد التعجب و التحسر فإنها لما سمعت بشارة الملائکة تمثل لها الحال بتولد ولد من عجوز عقیم و شیخ هرم بالغین فی الکبر لا یعهد من مثلهما الاستیلاد فهو أمر عجیب علی ما فیه من العار و الشین عند الناس فیضحکون منهما و یهزءون بهما و ذلک فضیحة.
قوله تعالی: «قالُوا أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ إِنَّهُ حَمِیدٌ مَجِیدٌ» المجد هو الکرم و المجید الکریم کثیر النوال و قد تقدم معنی بقیة مفردات الآیة.
و قولهم: «أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ استفهام إنکاری أنکرت الملائکة تعجبها علیها لأن التعجب إنما یکون للجهل بالسبب و استغراب الأمر، و الأمر المنسوب إلی الله سبحانه و هو الذی یفعل ما یشاء و هو علی کل شی‌ء قدیر لا وجه للتعجب منه.
علی أنه تعالی خص بیت إبراهیم بعنایات عظیمة و مواهب عالیة یتفردون بها من بین الناس فلا ضیر إن ضم إلی ما مضی من نعمه النازلة علیهم نعمة أخری مختصة بهم من بین الناس و هو ولد من زوجین شائخین لا یولد من مثلهما ولد عادة.
و لهذا الذی ذکرنا قالت الملائکة لها فی إنکار ما رأوا من تعجبها أولا:
«أَ تَعْجَبِینَ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ فأضافوا الأمر إلی الله لینقطع بذلک کل استعجاب و استغراب لأن ساحة الألوهیة لا یشق شی‌ء علیها و هو الخالق لکل شی‌ء.
و ثانیا: «رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ فنبهوها بذلک أن الله أنزل رحمته و برکاته علیهم أهل البیت، و ألزمهم ذلک فلیس من البعید أن یکون من ذلک تولد مولود من والدین فی غیر سنهما العادی المألوف لذلک.
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و قوله: «إِنَّهُ حَمِیدٌ مَجِیدٌ» فی مقام التعلیل لقوله: «رَحْمَتُ اللَّهِ وَ بَرَکاتُهُ عَلَیْکُمْ أَهْلَ الْبَیْتِ أی إنه تعالی مصدر کل فعل محمود و منشأ کل کرم و جود یفیض من رحمته و برکاته علی من یشاء من عباده.
قوله تعالی: «فَلَمَّا ذَهَبَ عَنْ إِبْراهِیمَ الرَّوْعُ وَ جاءَتْهُ الْبُشْری یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ» الروع الخوف و الرعب و المجادلة فی الأصل الإلحاح فی البحث و المساءلة للغلبة فی الرأی، و المعنی أنه لما ذهب عن إبراهیم ما اعتراه من الخیفة بتبین أن النازلین به لا یریدون به سوءا و لا یضمرون له شرا. و جاءته البشری بأن الله سیرزقه و زوجه إسحاق و من وراء إسحاق یعقوب أخذ یجادل الملائکة فی قوم لوط یرید بذلک أن یصرف عنهم العذاب.
فقوله: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ» لحکایة الحال الماضیة أو بتقدیر فعل ماض قبله و تقدیره: أخذ یجادلنا إلخ، لأن الأصل فی جواب لما أن یکون فعلا ماضیا.
و یظهر من الآیة أن الملائکة أخبروه أولا: بأنهم مرسلون إلی قوم لوط ثم ألقوا إلیه البشارة ثم جری بینهم الکلام فی خصوص عذاب قوم لوط فأخذ إبراهیم (ع) یجادلهم لیصرف عنهم العذاب فأخبروه بأن القضاء حتم، و العذاب نازل لا مرد له.
و الذی ذکره الله من مجادلته (ع) الملائکة هو قوله فی موضع آخر: «وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا إِنَّا مُهْلِکُوا أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ إِنَّ أَهْلَها کانُوا ظالِمِینَ قالَ إِنَّ فِیها لُوطاً قالُوا نَحْنُ أَعْلَمُ بِمَنْ فِیها لَنُنَجِّیَنَّهُ وَ أَهْلَهُ إِلَّا امْرَأَتَهُ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ:» العنکبوت:- 32.
قوله تعالی: «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ الحلیم هو الذی لا یعاجل العقوبة و الانتقام، و الأواه کثیر التأوه مما یصیبه أو یشاهده من السوء، و المنیب من الإنابة و هو الرجوع و المراد الرجوع فی کل أمر إلی الله.
و الآیة مسوقة لتعلیل قوله فی الآیة السابقة: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ» و فیه مدح بالغ لإبراهیم (ع) و بیان أنه إنما کان یجادل فیهم لأنه کان حلیما لا یعاجل نزول العذاب علی الظالمین رجاء أن یأخذهم التوفیق فیصلحوا و یستقیموا، و کان 
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کثیر التأثر من ضلال الناس و حلول الهلاک بهم مراجعا إلی الله فی نجاتهم. لا أنه (ع) کان یکره عذاب الظالمین و ینتصر لهم بما هم ظالمون و حاشاه عن ذلک.
قوله تعالی: «یا إِبْراهِیمُ أَعْرِضْ عَنْ هذا إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ» هذا حکایة قول الملائکة لإبراهیم (ع) و بذلک قطعوا علیه جداله فانقطع حیث علم أن الإلحاح فی صرف العذاب عنهم لن یثمر ثمرا فإن القضاء حتم و العذاب واقع لا محالة. فقولهم: «یا إِبْراهِیمُ أَعْرِضْ عَنْ هذا» أی انصرف عن هذا الجدال و لا تطمع فی نجاتهم فإنه طمع فیما لا مطمع فیه.
و قولهم: «إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ أی بلغ أمره مبلغا لا یدفع بدافع و لا یتبدل بمبدل و یؤیده قوله فی الجملة التالیة: «وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ» فإن ظاهره المستقبل و لو کان الأمر صادرا لم یتخلف القضاء عن المقضی البتة و یؤیده أیضا قوله فی ما سیأتی من آیات قصة قوم لوط: «فَلَمَّا جاءَ أَمْرُنا جَعَلْنا عالِیَها سافِلَها:» إلخ، آیة- 82 من السورة.
و قولهم: «وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ» أی غیر مدفوع عنهم بدافع فلله الحکم لا معقب لحکمه، و الجملة بیان لما أمر به جی‌ء بها تأکیدا للجملة السابقة و المقام مقام التأکید، و لذلک جی‌ء فی الجملة الأولی بضمیر الشأن و قد المفید للتحقیق، و صدرت الجملتان معا بأن، و أضافوا الأمر إلی رب إبراهیم (ع) دون أمر الله لیعینهم ذلک علی انقطاعه عن الجدال.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی یزید الحمار عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله بعث أربعة أملاک فی إهلاک قوم لوط: جبرئیل و میکائیل و إسرافیل و کروبیل- فمروا بإبراهیم فسلموا علیه و هم معتمون فلم یعرفهم، و رأی هیئة حسنة فقال:
لا یخدم هؤلاء إلا أنا بنفسی- و کان صاحب ضیافة فشوی لهم عجلا سمینا- حتی أنضجه فقربه إلیهم فلما وضع بین أیدیهم- رأی أیدیهم لا تصل إلیه فنکرهم- و أوجس منهم خیفة فلما رأی ذلک جبرئیل- حسر العمامة عن وجهه فعرفه إبراهیم فقال: أنت هو؟
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 328
قال: نعم فمرت به امرأته- فبشرها بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب فقالت:
ما قال الله عز و جل و أجابوها بما فی الکتاب-.
فقال لهم إبراهیم: لما ذا جئتم؟ فقالوا فی إهلاک قوم لوط. قال: إن کان فیها مائة من المؤمنین أ تهلکونها؟ قال جبرئیل: لا. قال: و إن کان فیهم خمسون؟
قال: لا. قال: و إن کان فیهم ثلاثون؟ قال: لا. قال: و إن کان فیهم عشرون؟
قال: لا. قال: و إن کان فیهم عشرة؟ قال: لا. قال: و إن کان فیهم خمسة؟
قال: لا. قال: و إن کان فیهم واحد؟ قال: لا. قال: فإن فیها لوطا. قالوا:
نحن أعلم بمن فیها- لننجینه و أهله إلا امرأته کانت من الغابرین- ثم مضوا.
قال: و قال الحسن بن علی: لا أعلم هذا القول إلا و هو یستبقیهم و هو قول الله عز و جل: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ»
الحدیث و له تتمة ستوافیک فی قصة لوط.
أقول: و قوله: «لا أعلم هذا القول إلا و هو یستبقیهم» یمکن استفادته من قوله تعالی: «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ فإنه أنسب بکون غرضه استبقاء القوم لا استبقاء نبی الله لوط. علی أن قوله: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ» و قوله: «إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ» إنما یناسب استبقاء القوم.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن سنان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: جاء بعجل حنیذ مشویا نضیجا.
و فی معانی الأخبار، بإسناد صحیح عن عبد الرحمن بن الحجاج عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: فَضَحِکَتْ- فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ قال: حاضت.
و فی الدر المنثور، أخرج إسحاق بن بشر و ابن عساکر من طریق جویبر عن الضحاک عن ابن عباس قال": لما رأی إبراهیم أنه لا تصل إلی العجل أیدیهم- نکرهم و خافهم، و إنما کان خوف إبراهیم أنهم کانوا فی ذلک الزمان- إذا هم أحدهم بامرئ سوء لم یأکل عنده- یقول: إذا أکرمت بطعامه حرم علی أذاه، فخاف إبراهیم أن یریدوا به سوء فاضطربت مفاصله-.
و امرأته سارة قائمة تخدمهم، و کان إذا أراد أن یکرم ضیفا أقام سارة-
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لیخدمهم فضحکت سارة، و إنما ضحکت أنها قالت: یا إبراهیم و ما تخاف؟ إنهم ثلاثة نفر و أنت و أهلک و غلمانک. قال لها جبرئیل: أیتها الضاحکة- أما إنک ستلدین غلاما یقال له: إسحاق- و من ورائه غلام یقال له: یعقوب- فأقبلت فی صرة فصکت وجهها فأقبلت والهة تقول: وا ویلتاه و وضعت یدها علی وجهها استحیاء- فذلک قوله: فصکت وجهها، و قالت: أ ألد و أنا عجوز و هذا بعلی شیخا-.
قال: لما بشر إبراهیم یقول الله: فلما ذهب عن إبراهیم الروع و جاءته البشری بإسحاق- یجادلنا فی قوم لوط، و کان جداله أنه قال: یا جبرئیل أین تریدون؟ و إلی من بعثتم؟ قال: إلی قوم لوط و قد أمرنا بعذابهم-.
فقال إبراهیم إن فیها لوطا. قالوا: نحن أعلم بمن فیها لننجینه و أهله إلا امرأته، و کانت فیما زعموا تسمی والقة. فقال إبراهیم: إن کان فیهم مائة مؤمن أ تعذبونهم؟ قال جبرئیل: لا. قال: فإن کان فیهم تسعون مؤمنون تعذبونهم؟
قال جبرئیل: لا. قال: فإن کان فیهم ثمانون مؤمنون- تعذبونهم؟ قال جبرئیل:
لا- حتی انتهی فی العدد إلی واحد مؤمن قال جبرئیل: لا. فلما لم یذکروا لإبراهیم أن فیها مؤمنا واحدا- قال: إن فیها لوطا. قالوا نحن أعلم بمن فیها- لننجینه و أهله إلا امرأته.
أقول: و فی متن الحدیث اضطراب ما من حیث ذکره قول إبراهیم: إن فیها لوطا أولا و ثانیا لکن المراد واضح.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی لما قضی عذاب قوم لوط و قدره- أحب أن یعوض إبراهیم من عذاب قوم لوط بغلام علیم- یسلی به مصابه بهلاک قوم لوط-.
قال: فبعث الله رسلا إلی إبراهیم یبشرونه بإسماعیل. قال: فدخلوا علیه لیلا ففزع منهم- و خاف أن یکونوا سراقا- فلما رأته الرسل فزعا مذعورا قالوا:
سلاما. قال: سلام إنا منکم وجلون. قالوا لا توجل إنا نبشرک بغلام علیم. قال أبو جعفر (ع): و الغلام العلیم إسماعیل من هاجر- فقال إبراهیم للرسل: أ بشرتمونی- علی أن مسنی الکبر فبم تبشرون. قالوا: بشرناک بالحق فلا تکن من القانطین.
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قال إبراهیم للرسل: فما خطبکم بعد البشارة؟ قالوا: إنا أرسلنا إلی قوم مجرمین قوم لوط- إنهم کانوا قوما فاسقین لننذرهم عذاب رب العالمین، قال أبو جعفر (ع): قال إبراهیم: إن فیها لوطا. قالوا: نحن أعلم بمن فیها لننجینه و أهله- إلا امرأته قدرنا أنها لمن الغابرین-.
فلما عذبهم الله أرسل الله إلی إبراهیم رسلا- یبشرونه بإسحاق و یعزونه بهلاک قوم لوط، و ذلک قوله: وَ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ قوم منکرون- فَما لَبِثَ أَنْ جاءَ بِعِجْلٍ حَنِیذٍ- یعنی زکیا مشویا نضیجا- فلما رأی أیدیهم لا تصل إلیه نکرهم و أوجس منهم خیفة- قالوا لا تخف إنا أرسلنا إلی قوم لوط و امرأته قائمة. قال أبو جعفر (ع): إنما عنوا سارة قائمة- فبشروها بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب- فضحکت یعنی فعجبت من قولهم.
أقول: و الروایة- کما تری- تجعل قصة البشارة قصتین: البشارة بإسماعیل و البشارة بإسحاق و قد ولد بعد إسماعیل بسنین. ثم تحمل آیات سورة الحجر- و لم یذکر فیها تقدیم العجل المشوی إلی الضیوف- علی البشری بإسماعیل و لما یقع العذاب علی قوم لوط حین ذاک، و تحمل آیات سورتی الذاریات و هود- و قد اختلطتا فی الروایة- علی البشری لسارة بإسحاق و یعقوب، و أنها إنما کانت بعد هلاک قوم لوط فراجعوا إبراهیم و أخبروه بوقوع العذاب و بشروه البشارة الثانیة.
أما آیات سورة الحجر فإنها فی نفسها تحتمل الحمل علی البشارة بإسماعیل و کذا الآیات الواقعة فی سورة الذاریات تحتمل أن تقص عما بعد هلاک قوم لوط و تکون البشری بإسحاق و یعقوب عند ذلک.
و أما آیات سورة هود فإنها صریحة فی البشری بإسحاق و یعقوب، و لکن ما فی ذیلها من قوله: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ إلی آخر الآیات تأبی أن تنطبق علی ما بعد هلاک قوم لوط، و إن کان ما فی صدرها من قوله: «إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمِ لُوطٍ» لا یأبی وحدة الحمل علی ما بعد الهلاک، و کذا جملة «إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ لو لا ما یحفها من قیود الکلام.
و بالجملة مفاد الآیات فی سورة هود هو وقوع البشری بإسحاق قبل هلاک قوم 
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لوط، و عند ذلک کان جدال إبراهیم (ع)، و مقتضی ذلک أن تکون ما وقع من القصة فی سورة الذاریات هی الواقعة قبل هلاک القوم لا بعد الهلاک، و کذا کون ما وقع من القصة فی سورة الحجر و فیه التصریح بکونه قبل هلاکهم و فیه جدال إبراهیم (ع) خالیا عن بشری إسحاق و یعقوب لا بشری إسماعیل.
و الحاصل أن اشتمال آیات هود علی بشری إسحاق و جدال إبراهیم (ع) الظاهر فی کونها قبل هلاک قوم لوط یوجب أن یکون المذکور من البشری فی جمیع السور الثلاث: هود و الحجر و الذاریات قصة واحدة هی قصة البشری بإسحاق قبل وقوع العذاب، و هذا مما یوهن الروایة جدا.
و فی الروایة شی‌ء آخر و هو أنها أخذت الضحک بمعنی العجب و أخذت قوله:
«فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ من التقدیم و التأخیر، و أن التقدیر: فبشرناها بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب فضحکت» و هو خلاف الظاهر من غیر نکتة ظاهرة.
و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن الفضل بن أبی قرة قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: أوحی الله إلی إبراهیم أنه سیلد لک- فقال لسارة فقالت: أ ألد و أنا عجوز؟
فأوحی الله إلیه: أنها ستلد- و یعذب أولادها أربعمائة سنة بردها الکلام علی-.
قال: فلما طال علی بنی إسرائیل العذاب- ضجوا و بکوا إلی الله أربعین صباحا- فأوحی الله إلی موسی و هارون أن یخلصهم من فرعون- فحط عنهم سبعین و مائة سنة.
قال: و قال أبو عبد الله (ع): هکذا أنتم. لو فعلتم فرج الله عنا فأما إذا لم تکونوا- فإن الأمر ینتهی إلی منتهاه.
أقول: وجود الرابطة بین أحوال الإنسان و ملکاته و بین خصوصیات ترکیب بدنه مما لا شک فیه فلکل من جانبی الربط استدعاء و تأثیر خاص فی الآخرة ثم النطفة مأخوذة من المادة البدنیة حاملة لما فی البدن من الخصوصیات المادیة و الروحیة طبعا فمن الجائز أن یرث الأخلاف بعض خصوصیات أخلاق أسلافهم المادیة و الروحیة.
و قد تقدم کرارا فی المباحث السابقة أن بین صفات الإنسان الروحیة و أعماله 
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و بین الحوادث الخارجیة خیرا و شرا رابطة تامة کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ:» الأعراف:- 96، و قوله «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ:» الشوری:- 30.
فمن الجائز أن یصدر عن فرد من أفراد الإنسان أو عن مجتمع من المجتمعات الإنسانیة عمل من الأعمال صالح أو طالح أو تظهر صفة من الصفات فضیلة أو رذیلة ثم یظهر أثره الجمیل أو وباله السیئ فی أعقابه، و الملاک فی ذلک نوع من الوراثة کما مر، و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ:» النساء:- 9 کلام فی هذا المعنی فی الجزء الرابع من الکتاب.
و فیه، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) و عن عبد الرحمن عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ قال: دعاء:
أقول: و روی فی الکافی، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) مثله 
و فیه، عن أبی بصیر عن أحدهما (ع) قال: إن إبراهیم جادل فی قوم لوط و قال: إن فیها لوطا. قالوا: نحن أعلم بمن فیها- فزاده إبراهیم فقال جبرئیل:
یا إبراهیم أعرض عن هذا- أنه قد جاء أمر ربک- و إنهم آتیهم عذاب غیر مردود.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الأنباری فی کتاب الوقف و الابتداء عن حسان بن أبجر قال": کنت عند ابن عباس فجاءه رجل من هذیل- فقال له ابن عباس:
ما فعل فلان؟ قال: مات و ترک أربعة من الولد و ثلاثة من الوراء. فقال ابن عباس:
«فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ- وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ قال: ولد الولد.



(کلام فی قصة البشری)

قصة البشری و سماها الله تعالی حدیث ضیف إبراهیم (ع) وقعت فی خمس من السور القرآنیة کلها مکیة و هی علی ترتیب القرآن سورة هود و الحجر و العنکبوت و الصافات و الذاریات.
فالأولی ما فی سورة هود 69- 76 قوله تعالی: «و لقد جاءت رسلنا إبراهیم 
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بالبشری قالوا سلاما قال سلام فما لبث أن جاء بعجل حنیذ. فلما رأی أیدیهم لا تصل إلیه نکرهم و أوجس منهم خیفة قالوا لا تخف إنا أرسلنا إلی قوم لوط.
و امرأته قائمة فضحکت فبشرناها بإسحاق و من وراء إسحاق یعقوب. قالت یا ویلتی أ ألد و أنا عجوز و هذا بعلی شیخا إن هذا لشی‌ء عجیب. قالوا أ تعجبین من أمر الله رحمة الله و برکاته علیکم أهل البیت إنه حمید مجید. فلما ذهب عن إبراهیم الروع و جاءته البشری یجادلنا فی قوم لوط. إن إبراهیم لحلیم أواه منیب. یا إبراهیم أعرض عن هذا أنه قد جاء أمر ربک و إنهم آتیهم عذاب غیر مردود».
و الثانیة ما فی سورة الحجر: 51- 60 قوله تعالی: «و نبئهم عن ضیف إبراهیم. إذ دخلوا علیه فقالوا سلاما قال إنا منکم وجلون.
قالوا لا توجل إنا نبشرک بغلام علیم. قال أ بشرتمونی علی أن مسنی الکبر فبم تبشرون. قالوا بشرناک بالحق فلا تکن من القانطین. قال و من یقنط من رحمة ربه إلا الضالون. قال فما خطبکم أیها المرسلون. قالوا إنا أرسلنا إلی قوم مجرمین. إلا آل لوط إنا لمنجوهم أجمعین. إلا امرأته قدرنا أنها لمن الغابرین».
و الثالثة ما فی سورة العنکبوت: 31- 32 قوله تعالی: «و لما جاءت رسلنا إبراهیم بالبشری قالوا إنا مهلکوا أهل هذه القریة إن أهلها کانوا ظالمین.
قال إن فیها لوطا قالوا نحن أعلم بمن فیها لننجینه و أهله إلا امرأته کانت من الغابرین».
و الرابعة ما فی سورة الصافات: 99- 113 قوله تعالی: «و قال إنی ذاهب إلی ربی سیهدین. رب هب لی من الصالحین. فبشرناه بغلام حلیم. فلما بلغ معه السعی قال یا بنی إنی أری فی المنام أنی أذبحک فانظر ما ذا تری قال یا أبت افعل ما تؤمر ستجدنی إن شاء الله من الصابرین. فلما أسلما و تله للجبین. و نادیناه أن یا إبراهیم قد صدقت الرؤیا إنا کذلک نجزی المحسنین. إن هذا لهو البلاء المبین.
و فدیناه بذبح عظیم. و ترکنا علیه فی الآخرین. سلام علی إبراهیم کذلک نجزی المحسنین. إنه من عبادنا المؤمنین. و بشرناه بإسحاق نبیا من الصالحین. و بارکنا علیه و علی إسحاق و من ذریتهما محسن و ظالم لنفسه مبین».
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و الخامسة ما فی سورة الذاریات 24- 30 قوله تعالی: «هل أتاک حدیث ضیف إبراهیم المکرمین. إذ دخلوا علیه فقالوا سلاما قال سلام قوم منکرون فراغ إلی أهله فجاء بعجل سمین. فقربه إلیهم قال أ لا تأکلون. فأوجس منهم خیفة قالوا لا تخف و بشروه بغلام علیم فأقبلت امرأته فی صرة فصکت وجهها و قالت عجوز عقیم. قالوا کذلک قال ربک إنه هو الحکیم العلیم».
و یقع البحث فی قصة البشری من وجوه:
أحدها: أنها هل هی بشری واحدة و هی المشتملة علی بشری إبراهیم و سارة بإسحاق و یعقوب و قد وقعت قبیل هلاک قوم لوط أو أنها قصتان: إحداهما تشتمل علی البشری بإسماعیل و الأخری تتضمن البشری بإسحاق و یعقوب.
ربما رجح الثانی بناء علی أن ما وقع من القصة فی سورة الذاریات صریح فی تقدیم العجل المشوی، و أن إبراهیم خافهم لما امتنعوا من الأکل ثم بشروه و امرأته العجوز العقیم و هی سارة أم إسحاق قطعا، و ذیل الآیات ظاهر فی کون ذلک بعد إهلاک قوم لوط حیث یقول الملائکة: إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ إلی أن قالوا- فَأَخْرَجْنا مَنْ کانَ فِیها مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ وَ تَرَکْنا فِیها آیَةً لِلَّذِینَ یَخافُونَ الْعَذابَ الْأَلِیمَ الآیات و نظیر ذلک ما فی سورة هود و قد قال فیها الملائکة لإزالة الروع عن إبراهیم ابتداء: إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمِ لُوطٍ.
و أما ما فی سورة الحجر فلیس یتضمن حدیث تقدیم العجل المشوی بل ظاهره أن إبراهیم و أهله خافوهم لدی دخولهم علیه فأسکنوا رعبه بالبشارة کما یقول تعالی:
«إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ قالُوا لا تَوْجَلْ إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ عَلِیمٍ و ذیل الآیات ظاهر فی کون ذلک قبل هلاک لوط.
و نظیره ما فی سورة العنکبوت من القصة و هی أظهر فی کون ذلک قبل الهلاک و یتضمن جدال إبراهیم فی قوم لوط، و قد تقدمت فی البحث الروائی السابق حدیث العیاشی فی هذا المعنی.
لکن الحق أن الآیات فی جمیع السور الأربع سورة هود و الحجر و العنکبوت و الذاریات إنما تقص قصة البشارة بإسحاق و یعقوب دون إسماعیل.
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و أما ما فی ذیل آیات الذاریات من قوله: «قالُوا إِنَّا أُرْسِلْنا الظاهر فی المضی و الفراغ عن الأمر فنظیره واقع فی آیات الحجر مع تسلیمهم أنها تقص ما قبل الفراغ.
علی أن قول الملائکة المرسلین و هم بعد فی الطریق: «إِنَّا أُرْسِلْنا» لا مانع منه بحسب اللغة و العرف.
و أما قوله: «فَأَخْرَجْنا مَنْ کانَ فِیها مِنَ الْمُؤْمِنِینَ إلی آخر الآیات فهو من کلامه تعالی و لیس من تتمة کلام الملائکة لإبراهیم کما یدل علیه سیاق القصص الواردة فی سورة الذاریات.
و أما ذکر الوجل فی آیات الحجر فی أول القصة بخلاف سورتی الذاریات و هود فالوجه فیه عدم ذکر تقدیم العجل المشوی فی آیات الحجر بخلافهما، علی أن الارتباط التام بین أجزاء قصة مما یجوز أن یقدم بعضها علی بعض حینا و یعکس الأمر حینا آخر کما أنه تعالی یذکر إنکار إبراهیم فی آیات الذاریات فی صدر القصة بعد سلامهم و فی سورة هود فی وسط القصة بعد امتناعهم من الأکل، و هذا کثیر الورود فی نظم القرآن.
علی أن آیات هود صریحة فی البشری بإسحاق و یعقوب و هی تتضمن جدال إبراهیم فی قوم لوط فی سیاق لا یشک معه أنه کان قبل هلاک لوط، و لازمه کون بشری إسحاق قبله لا بعده.
علی أن من المتفق علیه أن إسماعیل کان أکبر سنا من إسحاق و بین ولادتیهما سنون، و لو کانت هؤلاء الملائکة بشروا إبراهیم بإسماعیل فی مسیرهم إلی هلاک قوم لوط قبیل الهلاک و بشروه بإسحاق فی منصرفهم عن هلاکهم بعیدة کان الفصل بین البشریین یوما أو یومین فیکون الفصل بین البشری بإسحاق و بین ولادته سنون من الزمان و البشری لا تطلق إلا علی الإخبار بالجمیل إذا کان مشرفا علی الوقوع إلا إذا کانت هناک عنایة خاصة و أما الإخبار بمطلق الجمیل فهو وعد و نحو ذلک.
و ثانیها أنه هل هناک بشری بإسماعیل؟ و الحق أن ما ذکرت من البشری فی صدر آیات الصافات إنما هی بشری بإسماعیل و هی غیر ما ذکرت فی ذیل الآیات من البشری بإسحاق صریحا فإن سیاق الآیات فی ذیل قوله: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ 
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ثم استیناف البشارة بإسحاق فی قوله أخیرا: «وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ لا یدع ریبا لمرتاب أن الغلام الحلیم الذی بشر به أولا غیر إسحاق الذی بشر به ثانیا، و لیس إلا إسماعیل.
و ذکر الطبری فی تاریخه أن المراد بالبشارة الأولی فی هذه السورة أیضا البشارة بإسحاق قیاسا علی ذکر من البشارة فی سائر السور، و هو کما تری. و قد تقدم کلام فی هذا المعنی فی قصص إبراهیم (ع) فی الجزء السابع من الکتاب.
و ثالثها: البحث فی القصة من جهة تطبیق ما فی التوراة الحاضرة منها علی ما استفید من القرآن الکریم، و سیوافیک ذلک عند الکلام علی قصة لوط (ع) فی ذیل الآیات التالیة.
و رابعها: البحث فیها من جهة جدال إبراهیم الملائکة و قد وقع فیها مثل قوله:
«یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ» و قوله: «یا إِبْراهِیمُ أَعْرِضْ عَنْ هذا».
و قد تقدم أن سیاق الآیات و خاصة قوله: «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ لا یدل إلا علی نعته بالجمیل فلم یکن جداله إلا حرصا منه فی نجاة عباد الله رجاء أن یهتدوا إلی صراط الإیمان.
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اشارة

وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا لُوطاً سِی‌ءَ بِهِمْ وَ ضاقَ بِهِمْ ذَرْعاً وَ قالَ هذا یَوْمٌ عَصِیبٌ (77) وَ جاءَهُ قَوْمُهُ یُهْرَعُونَ إِلَیْهِ وَ مِنْ قَبْلُ کانُوا یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ قالَ یا قَوْمِ هؤُلاءِ بَناتِی هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی أَ لَیْسَ مِنْکُمْ رَجُلٌ رَشِیدٌ (78) قالُوا لَقَدْ عَلِمْتَ ما لَنا فِی بَناتِکَ مِنْ حَقٍّ وَ إِنَّکَ لَتَعْلَمُ ما نُرِیدُ (79) قالَ لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ (80) قالُوا یا لُوطُ إِنَّا رُسُلُ رَبِّکَ لَنْ یَصِلُوا إِلَیْکَ فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ إِلاَّ امْرَأَتَکَ إِنَّهُ مُصِیبُها ما أَصابَهُمْ إِنَّ مَوْعِدَهُمُ الصُّبْحُ أَ لَیْسَ الصُّبْحُ بِقَرِیبٍ (81)
فَلَمَّا جاءَ أَمْرُنا جَعَلْنا عالِیَها سافِلَها وَ أَمْطَرْنا عَلَیْها حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ مَنْضُودٍ (82) مُسَوَّمَةً عِنْدَ رَبِّکَ وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ بِبَعِیدٍ (83)
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(بیان)

الآیات تذکر عذاب قوم لوط، و هی من وجه تتمة الآیات السابقة التی قصت نزول الملائکة و دخولهم علی إبراهیم (ع) و تبشیره بإسحاق فإنما کانت کالتوطئة لقصة عذاب قوم لوط.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا لُوطاً سِی‌ءَ بِهِمْ وَ ضاقَ بِهِمْ ذَرْعاً وَ قالَ هذا یَوْمٌ عَصِیبٌ یقال: ساءه الأمر مساءة أی أوقع علیه السوء، و سی‌ء بالأمر بالبناء للمجهول أی أوقع علیه من ناحیته و بسببه.
و الذرع مقایسة الأطوال مأخوذ من الذراع العضو المعروف لأنهم کانوا یقیسون بها، و یطلق علی نفس المقیاس أیضا، و یقال: ضاق بالأمر ذرعا و هو کنایة عن انسداد طریق الحیلة و العجز عن الاهتداء إلی مخلص ینجو به الإنسان من النائبة کالذی یذرع ما لا ینطبق علیه ذرعه.
و العصیب فعیل بمعنی المفعول من العصب بمعنی الشد و الیوم العصیب هو الیوم الذی شد بالبلاء شدا لا یقبل الانحلال و لا بعض أجزائه ینفک عن بعض.
و المعنی لما جاءت رسلنا لوطا و هم الملائکة النازلون بإبراهیم (ع) ساء مجیئهم لوطا، و عجز عن الاحتیال لنجاتهم من شر القوم فإنهم دخلوا علیه فی صور غلمان 
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مرد صبیحی المنظر و کان قومه ذوی حرص شدید علی إتیان الفحشاء ما کان من المترقب أن یعرضوا عنهم و یترکوهم علی حالهم، و لذلک لم یملک لوط نفسه دون أن قال: «هذا یَوْمٌ عَصِیبٌ أی شدید ملتف بعض شره ببعض.
قوله تعالی: «وَ جاءَهُ قَوْمُهُ یُهْرَعُونَ إِلَیْهِ وَ مِنْ قَبْلُ کانُوا یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ قال الراغب: یقال: هرع و أهرع ساقه سوقا بعنف و تخویف، انتهی. و عن کتاب العین، الإهراع السوق الحثیث، انتهی.
و قوله: «وَ مِنْ قَبْلُ کانُوا یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أی و من قبل ذلک کانوا یقترفون المعاصی و یأتون بالمنکرات فکانوا مجترئین علی إیقاع الفحشاء معتادین بذلک لا ینصرفون عنه بصارف، و لا یحجبهم عن ذلک استحیاء أو استشناع، و لا ینزجرون بموعظة أو ملامة أو مذمة لأن العادة تسهل کل صعب و تزین کل قبیح و وقیح.
و الجملة کالمعترضة بین قوله: «وَ جاءَهُ قَوْمُهُ یُهْرَعُونَ إِلَیْهِ و قوله: «قالَ یا قَوْمِ هؤُلاءِ بَناتِی إلخ، و هی نافعة فی مضمون طرفیها أما فیما قبلها فإنها توضح أن الذی کان یهرعهم و یسوقهم إلی لوط (ع) هو أنهم کانوا یعملون السیئات و صاروا بذلک معتادین علی إتیان الفحشاء و لعین به فساقهم ذلک إلی المجی‌ء إلیه و قصد السوء بأضیافه.
و أما فیما بعدها فإنها تفید أنهم لرسوخ الملکة و استقرار العادة سلبوا سمع القبول و أن یزجرهم زاجر من عظة أو نصیحة، و لذلک بدأ لوط فی تکلیمهم بعرض بناته علیهم ثم قال لهم: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی إلخ.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ هؤُلاءِ بَناتِی هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ إلی آخر الآیة، لما رآهم تجمعوا علی الشر لا یصرفهم عن ذلک مجرد القول بعظة أو أغلاظ فی الکلام أراد أن یصرفهم عنه بتبدیل ما یریدون من الفحشاء مما لا معصیة فیه من الحلال فعرض بناته علیهم و رجحه لهم بأنهن أطهر لهم.
و إنما المراد بصیغة التفضیل- أطهر- مجرد الاشتمال علی الطهارة من غیر شوب بقذارة، و المراد هی طهارة محضا، و هو استعمال شائع، قال تعالی «ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ:» الجمعة:- 11، و قال «وَ الصُّلْحُ خَیْرٌ:» النساء:- 128. و تفید معنی الأخذ بالمتیقن.
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و تقیید قوله: «هؤُلاءِ بَناتِی بقوله: «هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ شاهد صدق علی أنه إنما عرض لهم مسهن عن نکاح لا عن سفاح و حاشا مقام نبی الله عن ذلک، و ذلک لأن السفاح لا طهارة فیه أصلا و قد قال تعالی «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا:» إسراء:- 32، و قال «وَ لا تَقْرَبُوا الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ:» الأنعام:- 151، و قد تقدم فی تفسیر هذه الآیة أن ما تتضمنه هو من الأحکام العامة المشرعة فی جمیع الشرائع الإلهیة النازلة علی أنبیائه.
و من هنا یظهر فساد قول من یقول: إنه عرض علیهم بناته من غیر تقییده بنکاح. و لست أدری ما معنی علاج فحشاء بفحشاء غیرها؟ و ما معنی قوله حینئذ:
«فَاتَّقُوا اللَّهَ ؟ و لو کان یرید دفع الفضیحة و العار عن نفسه فقط لاکتفی بقوله:
«وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی .
و ربما قیل: إن المراد بقوله: «هؤُلاءِ بَناتِی الإشارة إلی نساء القوم لأن النبی أبو أمته فنساؤهم بناته کما أن رجالهم بنوه، یرید أن قصد الإناث و هو سبیل فطری خیر لکم و أطهر من قصد الذکور من طریق الفحشاء.
و هو تحکم لا دلیل علیه من جهة اللفظ البتة، و أما کونهم کفارا و بناته مسلمات و لا یجوز إنکاح المسلمة من الکافر فلیس من المعلوم أن ذلک من شریعة إبراهیم حتی یتبعه لوط (ع) فمن الجائز أن یکون تزویج المؤمنة بالکافر جائزا فی شرعه کما أنه کان جائزا فی صدر الإسلام، و قد زوج النبی ص بنته من أبی العاص بن الربیع و هو کافر قبل الهجرة ثم نسخ ذلک.
علی أن قولهم فی جوابه: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما لَنا فِی بَناتِکَ مِنْ حَقٍ لا یلائم کون المراد بالبنات فی کلامه إنما هی نساؤهم لا بناته من صلبه فإنهم ما کانوا مؤمنین به حتی یعترفوا بکون نسائهم بناته إلا أن یکون المراد التهکم و لا قرینة علیه.
لا یقال تعبیره (ع) بالبنات و لیس له عندئذ إلا بنتان یدل علی أن مراده بناته من نساء أمته لا بنتاه غیر الصادق علیه لفظ الجمع.
لأنا نقول: لا دلیل علی ذلک من کلامه تعالی و لا وقع ذلک فی نقل یعتمد علیه، نعم وقع فی التوراة الحاضرة أنه کان للوط بنتان فقط. و لا اعتماد علی ما تتضمنه.
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و قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی بیان للمطلوب، و قوله: «وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی عطف تفسیری لقوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ فإنه (ع) إنما کان یطلب منهم أن لا یتعرضوا لضیفه لتقوی الله لا لهوی نفسه و عصبیة جاهلیة منه، و لم یکن عنده فرق بین ضیفه و غیرهم فیما کان یردعهم، و قد وعظهم بالردع عن هذا الذنب الشنیع و ألح علی ذلک سنین متمادیة.
و إنما علق الردع علی معنی الضیافة و إضافة الضیف إلی نفسه و ذکر الخزی الوارد علیه من التعرض لهم کل ذلک رجاء أن یهیج صفة الفتوة و الکرامة فیهم و لذلک عقب ذلک بالاستغاثة و الاستنصار بقوله: «أَ لَیْسَ مِنْکُمْ رَجُلٌ رَشِیدٌ» لعله یجد فیهم ذا رشد إنسانی فینتصر له و ینجیه و ضیوفه من أیدی أولئک الظالمین لکن القوم کانوا کما قال الله تعالی «لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ:» الحجر:- 72 و لم یؤثر ذلک فیهم أثرا و لم ینتهوا عن قوله بل أجابوا بما أیأسوه به من أی إلحاح فی ذلک.
قوله تعالی: «قالُوا لَقَدْ عَلِمْتَ ما لَنا فِی بَناتِکَ مِنْ حَقٍّ وَ إِنَّکَ لَتَعْلَمُ ما نُرِیدُ» هذا جواب القوم عما دعاهم إلیه لوط من النکاح المباح أجابوا بنفی أن یکون لهم فی بناته من حق و أنه یعلم ذلک و یعلم ما هو بغیتهم فی هذا الهجوم و ما ذا یریدون.
و قد قیل فی معنی نفیهم الحق: إن معناه ما لنا فی بناتک من حاجة و ما لیس للإنسان فیه حاجة فکأنه لا حق له فیه ففی الکلام نوع استعارة.
و قیل: إن المراد لیس لنا فی بناتک من حق لأنا لا نتزوجهن و من لم یتزوج بامرأة فلا حق له فیها فالمراد بنفی الحق نفی سببه و هو الازدواج.
و قیل: المراد بالحق هو الحظ و النصیب دون الحق الشرعی أو العرفی أی لا رغبة لنا فیهن لأنهن نساء و لا میل لنا إلیهن.
و الذی یجب الالتفات إلیه أنهم لم یقولوا: ما لنا فی بناتک من حق بل قالوا:
«لَقَدْ عَلِمْتَ ما لَنا فِی بَناتِکَ مِنْ حَقٍ فلم یجیبوا عنه بذلک بل بعلمه بذلک و بین القولین فرق فالظاهر أنهم ذکروه بما کان یعلم من السنة القومیة الجاریة بینهم، و هو المنع من التعرض لنساء الناس و خاصة بالقهر و الغلبة أو ترک إتیان النساء بالمرة و استباحة التعرض للغلمان و قضاء الوطر منهم، و قد کان لوط یردعهم عن سنتهم ذلک إذ یقول لهم «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً مِنْ دُونِ النِّساءِ:» الأعراف:- 81
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«أَ تَأْتُونَ الذُّکْرانَ مِنَ الْعالَمِینَ وَ تَذَرُونَ ما خَلَقَ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ:» شعراء- 65 «أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ وَ تَقْطَعُونَ السَّبِیلَ وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ:» العنکبوت- 29، و لا شک أن السنة القومیة الجاریة علی فعل شی‌ء یثبت حقا فیه، و الجاریة علی ترکه ینفی الحق.
و بالجملة هم یلفتون نظره (ع) إلی ما یعلم من انتفاء حقهم عن بناته بما هن نساء بحسب السنة القومیة و ما یعلم من إرادتهم فی الهجوم علی داره هذا و لعل هذا أحسن الوجوه، و بعده الوجه الثالث.
قوله تعالی: «قالَ لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ» «یقال:
أوی إلی کذا یأوی أویا و مأوی أی انضم إلیه، و آواه إلیه یؤویه إیواء أی ضمه إلیه. و الرکن هو ما یعتمد علیه البناء بعد الأساس.
الظاهر أنه لما وعظهم لوط (ع) بالأمر بتقوی الله و تهییج فتوتهم فی حفظ موقعه و رعایة حرمته فی عدم التعرض لضیفه بما یجلب إلیه العار و الخزی، و قد قطع عذرهم بعرض بناته علیهم بالنکاح ثم استغاث بالاستنصار من أولی الرشد منهم رجاء أن یوجد فیهم رجل رشید ینصره علیهم و یدفعهم عنه فلم یجبه أحد فیما سأل و لا انماز من بینهم ذو رشد ینصره و یدفع عنه بل أیأسوه بقولهم: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما لَنا فِی بَناتِکَ مِنْ حَقٍّ وَ إِنَّکَ لَتَعْلَمُ ما نُرِیدُ» لم یبق له إلا أن یظهر ما به من البث و الحزن فی صورة التمنی فتمنی أن یکون له منهم قوة یقوی به علی دفع عتاتهم الظالمین- و هو الرجل الرشید الذی کان یسأل عنه فی استغاثته- أو یکون له رکن شدید و عشیرة منیعة ینضم إلیهم فیدفعهم بهم.
فقوله: «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً» أی لیت لی قدرة بسببکم بانضمام رجل منکم رشید إلی یقوم بنصرتی فأدفعکم به، و قوله: «أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ» أی أو کنت أنضم إلی رکن شدید أی عشیرة منیعة یمنعکم منی هذا ما یعطیه ظاهر السیاق.
و قیل: إن معنی قوله: «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً» أتمنی أن یکون لی منعة و قدرة و جماعة أتقوی بها علیکم فأدفعکم عن أضیافی. و فیه أن فیه تبدیل قوله: «بِکُمْ إلی قولنا: بهم علیکم. و هو کما تری.
و قیل: إن معنی «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً» لو قویت علیکم بنفسی. و فیه أنه أبعد
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من لفظ الآیة.
و قیل: إن الخطاب فی الآیة للأضیاف دون القوم، و معنی الآیة أنه قال لأضیافه: أتمنی أن یکون لی بسببکم قوة ألقاهم بها. و فیه أن الانتقال من خطاب القوم إلی خطاب الأضیاف و لا دلیل من اللفظ ظاهرا یدل علیه إبهام و تعقید من غیر موجب، و کلامه تعالی أجل من ذلک.
قوله تعالی: «قالُوا یا لُوطُ إِنَّا رُسُلُ رَبِّکَ لَنْ یَصِلُوا إِلَیْکَ إلی آخر الآیة عدم وصولهم إلیه کنایة عن عدم قدرتهم علی ما یریدون، و المعنی لما بلغ الأمر هذا المبلغ قالت الملائکة مخاطبین للوط: إنا رسل ربک فأظهروا له أنهم ملائکة و عرفوه أنهم مرسلون من عند الله، و طیبوا نفسه أن القوم لن یصلوا إلیه و لن یقدروا أن یصیبوا منه ما یریدون فکان ما ذکره الله تعالی فی موضع آخر من کلامه «وَ لَقَدْ راوَدُوهُ عَنْ ضَیْفِهِ فَطَمَسْنا أَعْیُنَهُمْ:» القمر:- 37، فأذهب الله بأبصار الذین تابعوا علی الشر و ازدحموا علی بابه فصاروا عمیانا یتخبطون.
و قوله: «فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ» الإسراء و السری بالضم السیر باللیل فیکون قوله: «بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ نوع توضیح له، و الباء للمصاحبة أو بمعنی فی. و القطع من الشی‌ء طائفة منه و بعضه، و الالتفات افتعال من اللفت، قال الراغب: یقال: لفته عن کذا صرفه عنه، قال تعالی: «قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَلْفِتَنا» أی تصرفنا، و منه التفت فلان إذا عدل عن قبله بوجهه، و امرأة لفوت تلفت من زوجها إلی ولدها من غیره. انتهی.
و القول دستور من الملائکة للوط (ع) إرشادا له إلی النجاة من العذاب النازل بالقوم صبیحة لیلتهم هاتیک، و فیه معنی الاستعجال کما یشعر به قوله بعد:
«إِنَّ مَوْعِدَهُمُ الصُّبْحُ .
و المعنی أنا مرسلون لعذاب القوم و هلاکهم فانج أنت بنفسک و أهلک و سیروا أنت و أهلک بقطع من هذا اللیل و أخرجوا من دیارهم فإنهم هالکون بعذاب الله صبیحة لیلتهم هذه، و لا کثیر وقت بینک و بین الصبح و لا ینظر أحدکم إلی وراء.
و ما ذکره بعضهم أن المراد بالالتفات الالتفات إلی مال أو متاع فی المدینة یأخذه معه أو الالتفات بمعنی التخلف عن السری مما لا یلتفت إلیه.
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و قوله: «إِلَّا امْرَأَتَکَ إِنَّهُ مُصِیبُها ما أَصابَهُمْ ظاهر السیاق أنه استثناء من قوله: «بِأَهْلِکَ لا من قوله: «أَحَدٌ» و فی قوله: «إِنَّهُ مُصِیبُها ما أَصابَهُمْ بیان السبب لاستثنائها، و قال تعالی فی غیر هذا الموضع «إِلَّا امْرَأَتَهُ قَدَّرْنا إِنَّها لَمِنَ الْغابِرِینَ:» الحجر:- 60.
و قوله: «إِنَّ مَوْعِدَهُمُ الصُّبْحُ أَ لَیْسَ الصُّبْحُ بِقَرِیبٍ أی موعد هلاکهم الصبح و هو صدر النهار بعد طلوع الفجر حین الشروق، کما قال تعالی فی موضع آخر: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُشْرِقِینَ:» الحجر:- 73.
و الجملة الأولی تعلیل لقوله: «فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ و فیه نوع استعجال کما تقدم، و یؤکده قوله: «أَ لَیْسَ الصُّبْحُ بِقَرِیبٍ و من الجائز أن یکون لوط (ع) یستعجلهم فی عذاب القوم فیجیبوه بقولهم: «إِنَّ مَوْعِدَهُمُ الصُّبْحُ أَ لَیْسَ الصُّبْحُ بِقَرِیبٍ أی إن من المقدر أن یهلکوا بالصبح و لیس موعدا بعیدا أو یکون الجملة الأولی استعجالا من الملائکة، و الثانیة تسلیة منهم للوط فی استعجاله.
و لم یذکر فی الآیات ما هی الغایة لسراهم و المحل الذی یتوجهون إلیه، و قد قال تعالی فی موضع آخر من کلامه «فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ وَ اتَّبِعْ أَدْبارَهُمْ وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ وَ امْضُوا حَیْثُ تُؤْمَرُونَ:» الحجر:- 65، و ظاهره أن الملائکة لم یذکروا له المقصد و أحالوا ذلک إلی ما سیأتیه من الدلالة بالوحی الإلهی.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ أَمْرُنا جَعَلْنا عالِیَها سافِلَها وَ أَمْطَرْنا عَلَیْها حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ مَنْضُودٍ مُسَوَّمَةً عِنْدَ رَبِّکَ ضمائر التأنیث الثلاث راجعة إلی أرض القوم أو القریة أو بلادهم المعلومة من السیاق، و السجیل علی ما فی المجمع، بمعنی السجین و هو النار، و قال الراغب: السجین حجر و طین مختلط، و أصله فیما قیل فارسی معرب، انتهی. یشیر إلی ما قیل إن أصله سنک کل، و قیل: إنه مأخوذ من السجل بمعنی الکتاب کأنها کتب فیها ما فیها من عمل الإهلاک، و قیل: مأخوذ من أسجلت بمعنی أرسلت.
و الظاهر أن الأصل فی جمیع هذه المعانی هو الترکیب الفارسی المعرب المفید معنی الحجر و الطین، و السجل بمعنی الکتاب أیضا منه فإنهم علی ما قیل کانوا یکتبون علی الحجر المعمول ثم توسع فسمی کل کتاب سجلا و إن کان من قرطاس،
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و الإسجال بمعنی الإرسال مأخوذ من ذلک.
و النضد هو النظم و الترتیب، و التسویم جعل الشی‌ء ذا علامة من السیماء بمعنی العلامة.
و المعنی: و لما جاء أمرنا بالعذاب و هو أمره تعالی الملائکة بعذابهم و هو کلمة «کُنْ التی أشار إلیها فی قوله «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ- کُنْ:» یس:- 83، جعلنا عالی أرضهم و بلادهم سافلها بتقلیبها علیهم و أمطرنا علیها حجارة من سجیل منضود معلمة عند ربک و فی علمه لیس لها أن تخطئ هدفها الذی رمیت لأجل إصابته.
و ذکر بعضهم أن القلب وقع علی بلادهم و الإمطار بالسجیل عذب به الغائبون منهم. و قیل: إن القریة هی التی أمطرت حین رفعها جبرئیل لیخسفها. و قیل:
إنما أمطرت علیهم الحجارة بعد ما قلبت قریتهم تغلیظا فی العقوبة. و الأقوال جمیعا من التحکم من غیر دلیل من اللفظ.
و فی قوله تعالی فی غیر هذا الموضع «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُشْرِقِینَ:» الحجر:- 73، فقد کان هناک قلب و صیحة و إمطار بالحجارة و من الممکن أن یکون ذلک بحدوث برکان من البراکین بالقرب من بلادهم و تحدث به زلزلة فی أرضهم و انفجار أرضی بصیحة توجب قلب مدنهم، و یمطر البرکان علیهم من قطعات الحجارة التی یثیرها و یرمیها، و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ بِبَعِیدٍ» قیل المراد بالظالمین ظالمو أهل مکة أو المشرکون من قوم النبی ص و الکلام مسوق للتهدید، و المعنی و لیست هذه الحجارة من ظالمی مکة ببعید أو المعنی: لیست هذه القری المخسوفة من ظالمی قومک ببعید فإنه فی طریقهم بین مکة و الشام، کما قال تعالی فی موضع آخر: «وَ إِنَّها لَبِسَبِیلٍ مُقِیمٍ:» الحجر:- 76، و قال «وَ إِنَّکُمْ لَتَمُرُّونَ عَلَیْهِمْ مُصْبِحِینَ وَ بِاللَّیْلِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ:» الصافات:- 138.
و یؤیده العدول من سیاق التکلم إلی الغیبة فی قوله: «مُسَوَّمَةً عِنْدَ رَبِّکَ فکأنه تعالی عدل عن مثل قولنا: مسومة عندنا إلی هذا التعبیر لیتعرض لقومه (ص) بالتهدید أو بإنهاء الحدیث إلی حسهم لیکون أقوی تأثیرا فی الحجاج علیهم.
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و ربما احتمل أن المراد تهدید مطلق الظالمین و المراد أنه لیست الحجارة أی أمطارها من عند الله من معشر الظالمین و منهم قوم لوط الظالمون ببعید، و یکون وجه الالتفات فی قوله: «عِنْدَ رَبِّکَ أیضا التعریض لقوم النبی الظالمین المشرکین.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن زکریا بن محمد [عن أبیه عن عمرو عن أبی جعفر (ع) قال: کان قوم لوط من أفضل قوم خلقهم الله- فطلبهم إبلیس الطلب الشدید، و کان من فضلهم و خیرتهم أنهم إذا خرجوا إلی العمل- خرجوا بأجمعهم و تبقی النساء خلفهم- فلم یزل إبلیس یعتادهم فکانوا إذا رجعوا- خرب إبلیس ما یعملون-.
فقالوا بعضهم لبعض: تعالوا نرصد هذا الذی یخرب متاعنا- فرصدوه فإذا هو غلام أحسن ما یکون من الغلمان- فقالوا له: أنت الذی تخرب متاعنا مرة بعد أخری، فاجتمع رأیهم علی أن یقتلوه فبیتوه عند رجل- فلما کان اللیل صاح له فقال له: ما لک؟ فقال فإن: أبی ینومنی علی بطنه فقال له: تعال فنم علی بطنی-.
قال: فلم یزل یدلک الرجل- حتی علمه أن یفعل بنفسه فأولا علمه إبلیس- و الثانی علمه هو ثم انسل یفر منهم، فأصبحوا فجعل الرجل یخبر بما فعل بالغلام- و یعجبهم منه و هم لا یعرفونه- فوضعوا أیدیهم فیه حتی اکتفی الرجال بعضهم ببعض- ثم جعلوا یرصدون مارة الطریق فیفعلون بهم- حتی تنکب مدینتهم الناس ثم ترکوا نسائهم- و أقبلوا علی الغلمان-.
فلما رأی أنه قد أحکم أمره فی الرجال جاء إلی النساء- فصیر نفسه امرأة فقال لهن: إن رجالکن یفعل بعضهم ببعض؟ قلن: نعم رأینا ذلک و کل ذلک یعظهم لوط و یوصیهم- و إبلیس یغویهم حتی استغنی النساء بالنساء-.
فلما کملت علیهم الحجة بعث الله- جبرئیل و میکائیل و إسرافیل فی زی غلمان- علیهم أقبیة فمروا بلوط و هو یحرث. قال: أین تریدون؟ ما رأیت أجمل منکم قط. فقالوا: إنا رسل سیدنا إلی رب هذه البلدة. قال: أ و لم یبلغ سیدکم ما یفعل 
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أهل هذه القریة؟ إنهم و الله یأخذون الرجال فیفعلون بهم حتی یخرج الدم. قالوا:
أمرنا سیدنا أن نمر وسطها. قال: فلی إلیکم حاجة. قالوا: و ما هی؟ قال:
تصبرون هنا إلی اختلاط الظلام-.
قال: فجلسوا. قال: فبعث ابنته. قال: فجیئی لهم بخبز و جیئی لهم بماء فی القرعة- و جیئی لهم بعباء یتغطون بها من البرد- فلما أن ذهبت الابنة أقبل المطر و الوادی فقال لوط: الساعة تذهب بالصبیان الوادی قال: قوموا حتی نمضی، و جعل لوط یمشی فی أصل الحائط، و جعل جبرئیل و میکائیل و إسرافیل یمشون وسط الطریق. قال: یا بنی امشوا هاهنا فقالوا- أمرنا سیدنا أن نمر فی وسطها و کان لوط یستغنم الظلام-.
و مر إبلیس فأخذ من حجر امرأة صبیا فطرحه فی البئر- فتصایح أهل المدینة کلهم علی باب لوط- فلما أن نظروا إلی الغلمان فی منزل لوط قالوا: یا لوط قد دخلت فی عملنا؟ فقال: هؤلاء ضیفی- فلا تفضحون فی ضیفی. قالوا: هم ثلاثة خذ واحدا و أعطنا اثنین. قال: و أدخلهم الحجرة و قال: لو أن لی أهل بیت تمنعونی منکم-.
قال: و تدافعوا علی الباب- و کسروا باب لوط و طرحوا لوطا- فقال له جبرئیل: إنا رسل ربک لن یصلوا إلیک- فأخذ کفا من بطحاء فضرب بها وجوههم و قال: شاهت الوجوه فعمی أهل المدینة کلهم فقال لهم لوط: یا رسل ربی فما أمرکم ربی فیهم؟ قالوا: أمرنا أن نأخذهم بالسحر. قال: فلی إلیکم حاجة. قالوا:
و ما حاجتک؟ قال: تأخذوهم الساعة فإنی أخاف أن یبدو لربی فیهم. فقالوا:
یا لوط إن موعدهم الصبح أ لیس الصبح بقریب- لمن یرید أن یأخذ فخذ أنت بناتک و امض و دع امرأتک-.
فقال أبو جعفر (ع): رحم الله لوطا- لو علم من معه فی الحجرة لعلم أنه منصور حیث یقول: «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ» أی رکن أشد من جبرئیل معه فی الحجرة؟ فقال عز و جل لمحمد ص: «وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ بِبَعِیدٍ» من ظالمی أمتک إن عملوا ما عمل قوم لوط، و قال رسول الله ص: من ألح فی وطی الرجال لم یمت- حتی یدعو الرجال إلی نفسه.
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أقول: و الروایة لا تخلو من تشویش ما فی اللفظ، و قد ذکر فیها الملائکة المرسلون ثلاثة، و فی بعض الروایات- کالروایة المذکورة فی الباب السابق عن أبی یزید الحمار عن أبی عبد الله (ع)- أنهم کانوا أربعة بزیادة کروبیل، و فی بعض الروایات من طرق أهل السنة أنهم کانوا ثلاثة و هم جبرئیل و میکائیل و رفائیل، و الظاهر من الروایة أنها تأخذ قول لوط: «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً» إلخ خطابا منه للملائکة لا للقوم، و قد تقدمت الإشارة إلیه فی بیان الآیات.
و قوله (ع): رحم الله لوطا لو علم «إلخ» فی معنی قول النبی ص- علی ما روی عنه- رحم الله لوطا إن کان لیأوی إلی رکن شدید.
و قوله (ع): فقال عز و جل لمحمد ص إلخ إشارة إلی ما تقدم من احتمال کون الآیة، مسوقا لتهدید قریش.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله:
«وَ أَمْطَرْنا عَلَیْها حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ مَنْضُودٍ» قال: ما من عبد یخرج من الدنیا یستحل عمل قوم لوط- إلا رماه الله جندلة من تلک الحجارة تکون منیته فیه- و لکن الخلق لا یرونه.
أقول:
و روی فی الکافی، بإسناده عن میمون البان عنه (ع) مثله. و فیه: من بات مصرا علی اللواط لم یمت- حتی یرمیه الله بحجارة تکون فیه منیته- و لا یراه أحد
، و فی الحدیثین إشعار بکون قوله: «وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ بِبَعِیدٍ» غیر خاص بقریش، و إشعار بکون العذاب المذکور روحانیا غیر مادی.
و فی الکافی، بإسناده عن یعقوب بن شعیب عن أبی عبد الله (ع): فی قول لوط:
«هؤُلاءِ بَناتِی هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ قال: عرض علیهم التزویج.
و فی التهذیب عن الرضا (ع): عن إتیان الرجل المرأة من خلفها فقال: أحلتها آیة من کتاب الله عز و جل: قول لوط: «هؤُلاءِ بَناتِی هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ قد علم أنهم لا یریدون الفرج.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن علی رضی الله عنه أنه خطب فقال:
عشیرة الرجل للرجل خیر من الرجل لعشیرته- إنه إن کف یده عنهم کف یدا واحدة، و کفوا عنه أیدی کثیرة مع مودتهم و حفاظتهم و نصرتهم- حتی لربما غضب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 348
الرجل للرجل و ما یعرفه إلا بحسبه- و سأتلو علیکم بذلک آیات من کتاب الله تعالی فتلا هذه الآیة: «لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ».
قال علی رضی الله عنه: و الرکن الشدید العشیرة- فلم یکن للوط عشیرة- فوالذی لا إله غیره ما بعث الله نبیا بعد لوط- إلا فی ثروة من قومه.
أقول: و آخر الروایة مروی من طرق أهل السنة و الشیعة.
و فی الکافی،- فی حدیث أبی یزید الحمار عن أبی جعفر (ع) المنقول فی البحث الروائی السابق- قال: فأتوا یعنی الملائکة لوطا و هو فی زراعة قرب القریة- فسلموا علیه و هم معتمون فلما رأی هیئة حسنة- علیهم ثیاب بیض و عمائم بیض قال لهم:
المنزل فقالوا: نعم فتقدمهم و مشوا خلفه- فندم علی عرضه المنزل علیهم فقال: أی شی‌ء صنعت؟ آتی بهم قومی و أنا أعرفهم؟ فقال: إنکم لتأتون شرارا من خلق الله.
قال جبرئیل: لا نعجل علیهم حتی یشهد علیهم ثلاث مرات. فقال جبرئیل: هذه واحدة فمشی ساعة ثم التفت إلیهم فقال: إنکم لتأتون شرارا من خلق الله فقال جبرئیل: هذه ثنتان. ثم مشی فلما بلغ باب المدینة التفت إلیهم ثم قال: إنکم لتأتون شرارا من خلق الله. فقال جبرئیل: هذه الثالثة- ثم دخل و دخلوا معه حتی دخل منزلة-.
فلما رأتهم امرأته رأت هیئة حسنة فصعدت فوق السطح- فصفقت فلم یسمعوا فدخنت فلما رأوا الدخان- أقبلوا إلی الباب یهرعون حتی جاءوا علی الباب- فنزلت إلیهم فقالت: عندنا قوم ما رأیت قط قوما أحسن منهم هیئة- فجاءوا إلی الباب لیدخلوا-.
فلما رآهم لوط قام إلیهم فقال لهم: یا قوم اتقوا الله و لا تخزون فی ضیفی- أ لیس منکم رجل رشید؟ ثم قال: هؤلاء بناتی هن أطهر لکم فدعاهم کلهم إلی الحلال فقالوا:
ما لنا فی بناتک من حق و إنک لتعلم ما نرید، فقال لهم: لو أن لی بکم قوة أو آوی إلی رکن شدید، فقال جبرئیل: لو یعلم أی قوة له-.
فتکاثروه حتی دخلوا الباب فصاح بهم جبرئیل فقال: یا لوط دعهم یدخلون فلما دخلوا- أهوی جبرئیل بإصبعه نحوهم فذهبت أعینهم- و هو قول الله عز و جل:
«فَطَمَسْنا أَعْیُنَهُمْ ثم ناداه جبرئیل فقال له: إنا رسل ربک لن یصلوا إلیک- فأسر
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بأهلک بقطع من اللیل. و قال له جبرئیل: إنا بعثنا فی إهلاکهم فقال: یا جبرئیل عجل فقال: إن موعدهم الصبح أ لیس الصبح بقریب-.
فأمره یتحمل و من معه إلا امرأته- ثم اقتلعها یعنی المدینة جبرئیل بجناحه من سبع أرضین- ثم رفعها حتی سمع أهل السماء الدنیا نیاح الکلاب- و صراخ الدیوک ثم قلبها و أمطر علیها- و علی من حول المدینة بحجارة من سجیل.
أقول: و ما اشتمل علیه آخر الروایة من اقتلاعها من سبع أرضین ثم رفعها إلی حیث سمع أهل السماء الدنیا نیاح کلابهم و صراخ دیوکهم أمر خارق للعادة، و هو و إن کان لا یستبعد من قدرة الله سبحانه لکنه مما لا یکفی فی ثبوته أمثال هذه الروایة و هی من الآحاد.
علی أن السنة الإلهیة جاریة علی أن تقتفی فی الکرامات و المعجزات الحکمة و أی حکمة فی رفعهم إلی هذا الحد و لا أثر له فی عذابهم و لا فی تشدیده؟
و قول بعض أهل الکلام: من الجائز أن یکون هذا الفعال العجیب الخارق للعادة لطفا من الله لیکون الإخبار بذلک من طریق المعصومین مقربا للمؤمنین إلی الطاعة مبعدا لهم من المعصیة کلام مدخول فإن خلق الأمور العظیمة المعجبة و الحوادث الخارقة للعادة لیتأکد بها إیمان المؤمنین و یعتبر بها المعتبرون و إن کان لا یخلو من لطف إلا أنه إنما یکون لطفا فیما کان بلوغه لهم من طریق الحس أو أی طریق علمی آخر، و أما روایة واحدة أو ضعیفة و هی خالیة عن الحجیة لا یعبأ بها فلا معنی لإیجاد الأمور الخارقة و الحوادث العجیبة لأجل حصول اعتبار أو مخافة من طریقها، و لا وجه لتشدید عذاب قوم لیعتبر به قوم آخرون إلا فی سنة الجهال من طغاة البشر و جبابرتهم.
قال صاحب المنار فی تفسیره: و فی خرافات المفسرین المرویة عن الإسرائیلیات أن جبرئیل قلعها من تخوم الأرض بجناحه و صعد بها إلی عنان السماء حتی سمع أهل السماء أصوات الکلاب و الدجاج فیها ثم قلبها قلبا مستویا فجعل عالیها سافلها.
و هذا تصور مبنی علی اعتقاد متصوره إن الأجرام السماویة المأهولة بالسکان مما یمکن أن یقرب منهم سکان الأرض و ما فیها من الحیوان و یبقون أحیاء. و قد ثبت بالمشاهدة و الاختبار الفعلی فی هذه الأیام التی یکتب هذا فیها أن الطیارات 
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و المناطید التی تخلق فی الجو تصل إلی حیث یخف ضغط الهواء و یستحیل حیاة الناس فیها، و هم یصنعون أنواعا منها یصنعون فیها من أکسجین الهواء ما یکفی استنشاقه و تنفسه للحیاة فی طبقات الجو العلیا و یصعدون فیها.
و قد أشیر فی الکتاب العزیز إلی ما یکون للتصعید فی جو السماء من التأثیر فی ضیق الصدر من عسر التنفس بقوله تعالی: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ».
فإن قیل: إن هذا الفعل المروی عن جبرئیل من الممکنات العقلیة و کان وقوعه من خوارق العادات فلا یصح أن یجعل تصدیقه موقوفا علی ما عرف من سنن الکائنات.
قلت: نعم و لکن الشرط الأول لقبول الروایة فی أمر جاء علی غیر السنن و النوامیس التی أقام الله بها نظام العالم من عمران و خراب أن تکون الروایة عن وحی إلهی نقل بالتواتر عن المعصوم أو بسند صحیح متصل الإسناد لا شذوذ فیه و لا علة علی الأقل، و لم یذکر فی کتاب الله تعالی، و لم یرد فیه حدیث مرفوع إلی نبیه ص، و لا تظهر حکمة الله فیه، و إنما روی عن بعض التابعین دون الصحابة. و لا شک أنه من الإسرائیلیات.
و مما قالوه فیها: أن عدد أهلها کان أربعة آلاف ألف و بلاد فلسطین کلها لا تسع هذا العدد فأین کان هؤلاء الملایین یسکنون من تلک القری الأربع؟ انتهی.
و الذی ذکره أن الحدیث إنما روی عن التابعین دون الصحابة فإنه أن هذا المعنی مروی عن ابن عباس و عن الحذیفة بن الیمان،
ففی روایة ابن عباس- کما فی الدر المنثور، عن إسحاق بن بشر و ابن عساکر من طریق جویبر و مقاتل عن الضحاک عنه-": «فلما کان عند وجه الصبح عمد جبریل إلی قری لوط- بما فیها من رجالها و نسائها و ثمارها و طیرها- فحواها و طواها ثم قلعها من تخوم الثری- ثم احتملها تحت جناحه ثم رفعها إلی السماء الدنیا- فسمع سکان سماء الدنیا أصوات الکلاب و الطیر- و النساء و الرجال من تحت جناح جبرئیل- ثم أرسلها منکوسة ثم أتبعها بالحجارة، و کانت الحجارة للرعاة و التجار- و من کان خارجا عن مدائنهم 
» الحدیث.
و فی روایة حذیفة بن الیمان- علی ما فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و ابن جریر
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و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عنه-": «فاستأذن جبرئیل فی هلاکهم- فأذن له فاحتمل الأرض التی کانوا علیها، و أهوی بها حتی سمع أهل سماء الدنیا صغاء کلابهم- و أوقد تحتهم نارا ثم قلبها بهم- فسمعت امرأة لوط الوجبة و هی معهم- فالتفتت فأصابها العذاب، و تبعت سفارهم الحجارة
» الحدیث.
و أما من التابعین فقد روی هذا المعنی عن سعید بن جبیر و مجاهد و أبی صالح و محمد بن کعب القرظی و عن السدی ما هو أغلظ من ذلک قال": «لما أصبحوا نزل جبرئیل فاقتلع الأرض من سبع أرضین- فحملها حتی بلغ السماء الدنیا- ثم أهوی بها جبرئیل إلی الأرض 
» الحدیث.
و أما ما ذکره من أنه «یشترط فی قبول الروایة أن تکون منقولة بالتواتر عن المعصوم أو بسند صحیح متصل الإسناد لا شذوذ فیه و لا علة» فمسألة أصولیة، و الذی استقر علیه النظر الیوم فی المسألة أن الخبر إن کان متواترا أو محفوفا بقرینة قطعیة فلا ریب فی حجیتها، و أما غیر ذلک فلا حجیة فیه إلا الأخبار الواردة فی الأحکام الشرعیة الفرعیة إذا کان الخبر موثوق الصدور بالظن النوعی فإن لها حجیة.
و ذلک أن الحجیة الشرعیة من الاعتبارات العقلائیة فتتبع وجود أثر شرعی فی المورد یقبل الجعل و الاعتبار الشرعی و القضایا التاریخیة و الأمور الاعتقادیة لا معنی لجعل الحجیة فیها لعدم أثر شرعی و لا معنی لحکم الشارع بکون غیر العلم علما و تعبید الناس بذلک، و الموضوعات الخارجیة و إن أمکن أن یتحقق فیها أثر شرعی إلا أن آثارها جزئیة و الجعل الشرعی لا ینال إلا الکلیات و لیطلب تفصیل القول فی المسألة من علم الأصول.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی بن کعب قال: قال رسول الله ص: رحم الله لوطا إن کان لیأوی إلی رکن شدید.
أقول: مقتضی المقام الذی کان یجاری فیه لوط قومه و یأمرهم بتقوی الله و الاجتناب عن الفجور، و ظاهر سیاق الآیات الحاکیة للمشاجرة بینه و بین قومه أن لوطا إنما کان یتمنی أنصارا أولی رشد من بین قومه أو من غیرهم فقوله: «أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ» یرید به أنصارا من غیر القوم من عشیرة أو أخلاء و أصدقاء فی الله 
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ینصرونه فی الدفع عن أضیافه هذا و الرکن الشدید معه فی داره و هم جبرئیل و میکائیل و إسرافیل و لذلک لبوه من غیر فصل و قالوا: یا لُوطُ إِنَّا رُسُلُ رَبِّکَ لَنْ یَصِلُوا إِلَیْکَ 
و لم یکن لیغفل فی حال من تلک الأحوال عن ربه و أن کل النصر من عنده حتی ینساه و یتمنی ناصرا غیره، و حاشا مقام هذا النبی الکریم عن مثل هذا الجهل المذموم و قد قال الله تعالی فی حقه «آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً- إلی أن قال- وَ أَدْخَلْناهُ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ:» الأنبیاء:- 75.
فقول النبی ص: «إن کان لیأوی إلی رکن شدید» معناه أن معه جبرئیل و سائر الملائکة و هو لا یعلم بذلک، و لیس معناه أن معه الله سبحانه و هو جاهل بمقام ربه.
فما فی بعض الروایات الناقلة للفظة رسول الله ص من الإشعار بأن مراده بالرکن الشدید هو الله سبحانه دون الملائکة إنما نشأ عن فهم بعض رواة الحدیث کما
عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: رحم الله لوطا- کان یأوی إلی رکن شدید یعنی الله تعالی.
الحدیث.
و کما عنه من طریق آخر قال: إن النبی ص قال: «یغفر الله للوط- إن کان لیأوی إلی رکن شدید
» و لعل فیه نقلا بالمعنی و أن النبی ص قال: رحم الله لوطا فغیره الراوی إلی قوله: یغفر الله للوط المشعر بکون لوط أهمل أدبا من آداب العبودیة أو أذنب ذنبا بجهله مقام ربه و نسیانه ما لم یکن له أن ینساه.



(کلام فی قصة لوط و قومه فی فصول)





1- قصته و قصة قومه فی القرآن:

کان لوط (ع) من کلدان فی أرض بابل و من السابقین الأولین ممن آمن بإبراهیم (ع) آمن به و قال «إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی العنکبوت- 26 فنجاه الله مع إبراهیم إلی الأرض المقدسة أرض فلسطین (الأنبیاء: 71) فنزل فی بعض بلادها (و هی مدینة سدوم علی ما فی التواریخ و التوراة و بعض الروایات).
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و کان أهل المدینة و ما والاها من المدائن و قد سماها الله فی کلامه بالمؤتفکات (التوبة 70) یعبدون الأصنام، و یأتون بالفاحشة: اللواط، و هم أول قوم شاع فیهم ذلک (الأعراف: 80) حتی کانوا یأتون به فی نوادیهم من غیر إنکار (العنکبوت: 29) و لم یزل تشیع الفاحشة فیهم حتی عادت سنة قومیة ابتلت به عامتهم و ترکوا النساء و قطعوا السبیل (العنکبوت: 29).
فأرسل الله لوطا إلیهم (الشعراء: 162) فدعاهم إلی تقوی الله و ترک الفحشاء و الرجوع إلی طریق الفطرة و أنذرهم و خوفهم فلم یزدهم إلا عتوا و لم یکن جوابهم إلا أن قالوا ائتنا بعذاب الله إن کنت من الصادقین، و هددوه بالإخراج من بلدتهم و قالوا له: لئن لم تنته لتکونن من المخرجین (الشعراء: 167) و قالوا أخرجوا آل لوط من قریتکم إنهم أناس یتطهرون (النمل: 56).



2- عاقبة أمرهم:

لم یزل لوط (ع) یدعوهم إلی سبیل الله و ملازمة سنة الفطرة و ترک الفحشاء و هم یصرون علی عمل الخبائث حتی استقر بهم الطغیان و حقت علیهم کلمة العذاب فبعث الله رسلا من الملائکة المکرمین لإهلاکهم فنزلوا أولا علی إبراهیم (ع) و أخبروه بما أمرهم الله به من إهلاک قوم لوط فجادلهم إبراهیم (ع) لعله یرد بذلک عنهم العذاب، و ذکرهم بأن فیهم لوطا فردوا علیه بأنهم أعلم بموقع لوط و أهله، و أنه قد جاء أمر الله و أن القوم آتیهم عذاب غیر مردود (العنکبوت:
32- هود: 76).
فمضوا إلی لوط فی صور غلمان مرد و دخلوا علیه ضیفا فشق ذلک علی لوط و ضاق بهم ذرعا لما کان یعلم من قومه أنهم سیتعرضون لهم و أنهم غیر تارکیهم البتة فلم یلبث دون أن سمع القوم بذلک و أقبلوا یهرعون إلیه و هم یستبشرون و هجموا علی داره فخرج إلیهم و بالغ فی وعظهم و استثارة فتوتهم و رشدهم حتی عرض علیهم بناته و قال: یا قَوْمِ هؤُلاءِ بَناتِی هُنَّ أَطْهَرُ لَکُمْ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ فِی ضَیْفِی ثم استغاث و قال: أَ لَیْسَ مِنْکُمْ رَجُلٌ رَشِیدٌ فردوا علیه أنه لیس لهم فی بناته إربة و أنهم غیر تارکی أضیافه البتة حتی أیس لوط و قالَ: لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ: (هود:- 80).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 354
قالت الملائکة عند ذلک یا لوط: إنا رسل ربک طب نفسا إن القوم لن یصلوا إلیک فطمسوا أعین القوم فعادوا عمیانا یتخبطون و تفرقوا (القمر: 37).
ثم أمروا لوطا (ع) أن یسری بأهله من لیلته بقطع من اللیل و یتبع أدبارهم و لا یلتفت منهم أحد إلا امرأته فإنه مصیبها ما أصابهم، و أخبروه أنهم سیهلکون القوم مصبحین (هود: 81- الحجر: 66).
فأخذت الصیحة القوم مشرقین، و أرسل الله علیهم حجارة من طین مسومة عند ربک للمسرفین، و قلب مدائنهم علیهم فجعل عالیها سافلها و أخرج من کان فیها من المؤمنین فلم یجد فیها غیر بیت من المسلمین و هو بیت لوط و ترک فیها آیة للذین یخافون العذاب الألیم (الذاریات: 37- و غیرها).
و فی اختصاص الإیمان و الإسلام بیت لوط (ع)، و شمول العذاب لمدائنهم دلالة- أولا- علی أن القوم کانوا کفارا غیر مؤمنین و- ثانیا- علی أن الفحشاء ما کانت شائعة فیما بین الرجال منهم فحسب إذ لو کان الأمر علی ذلک و النساء بریئات منها و کان لوط یدعو الناس إلی الرجوع إلی سبیل الفطرة و سنة الخلقة التی هی مواصلة الرجال و النساء لاتبعته عدة من النساء و اجتمعن حوله و آمن به طبعا، و لم یذکر من ذلک شی‌ء فی کلامه سبحانه.
و فی ذلک تصدیق ما تقدم فی الأخبار المأثورة أن الفحشاء شاعت بینهم، و اکتفی الرجال بالرجال باللواط، و النساء بالنساء بالسحق.



3- شخصیة لوط المعنویة:

کان (ع) رسولا من الله إلی أهل المؤتفکات و هی مدینة سدوم و ما والاها من المدائن- و یقال: کانت أربع مدائن: سدوم و عمورة و صوغر و صبوییم و قد أشرکه فی جمیع المقامات الروحیة التی وصف بها أنبیاءه الکرام.
و مما وصفه به خاصة ما فی قوله «وَ لُوطاً آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ تَعْمَلُ الْخَبائِثَ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْمَ سَوْءٍ فاسِقِینَ وَ أَدْخَلْناهُ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ:» الأنبیاء:- 75.



4- لوط و قومه فی التوراة:

ذکرت «1» التوراة أن لوطا کان ابن أخی 
______________________________
(1) الصحاح الحادی عشر و الثانی عشر من سفر التکوین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 355
أبرام- إبراهیم- هاران بن تارخ و کان هو و أبرام فی بیت تارخ فی أور الکلدانیین ثم هاجر تارخ أورا قاصدا أرض الکنعانیین فأقام بلدة حاران و معه أبرام و لوط و مات هناک.
ثم إن أبرام بأمر من الرب خرج من حاران و معه لوط و لهما مال کثیر و غلمان اکتسبا ذلک فی حاران فأتی أرض کنعان، و کان یرتحل أبرام ارتحالا متوالیا نحو الجنوب، ثم أتی مصر، ثم صعد من هناک جنوبا نحو بیت إیل فأقام هناک.
و لوط السائر مع أبرام أیضا کان له غنم و بقر و خیام و لم یحتملهما الأرض أن یسکنا و وقعت مخاصمة بین رعاة مواشیهما فتفرقا فأحذرا من وقوع النزاع و التشاجر فاختار لوط دائرة الأردن و سکن فی مدن الدائرة و نقل خیامه إلی سدوم، و کان أهل سدوم أشرارا و خطاة لدی الرب جدا، و نقل أبرام خیامه و أقام عند بلوطات ممرا التی فی حبرون.
ثم وقعت حرب بین ملوک سدوم و عمورة و أدمة و صبوییم، و صوغر من جانب و أربعة من جیرانهم من جانب، انهزم فیها ملک سدوم و من معه من الملوک، و أخذ العدو جمیع أملاک سدوم و عمورة و جمیع أطعمتهم، و أسر لوط فیمن أسر و سبی جمیع أمواله، و انتهی الخبر إلی أبرام فخرج فیمن معه من الغلمان، و کانوا یزیدون علی ثلاث مائة فحاربهم و هزمهم، و أنجی لوطا و جمیع أمواله من الأسر و السبی، و رده إلی مکانه الذی کان مقیما (فیه ملخص ما فی التوراة من صدر قصة لوط).
قالت التوراة «1» و ظهر له- لأبرام- الرب عند بلوطات ممرا و هو جالس فی باب الخیمة وقت حر النهار. فرفع عینیه و نظر و إذا ثلاثة رجال واقفون لدیه.
فلما نظر رکض لاستقبالهم من باب الخیمة و سجد إلی الأرض. و قال: یا سید إن کنت قد وجدت نعمة فی عینیک فلا تتجاوز عبدک. لیؤخذ قلیل ماء و اغسلوا أرجلکم و اتکئوا تحت هذه الشجرة. فأخذ کسرة خبز فتسندون قلوبکم ثم 
______________________________
(1) الإصحاح الثامن عشر من سفر التکوین.
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تجتازون لأنکم قد مررتم علی عبدکم. فقالوا: هکذا نفعل کما تکلمت.
فأسرع إبراهیم إلی الخیمة إلی سارة و قال: أسرعی بثلاث کیلات دقیقا سمیدا اعجنی و اصنعی خبز ملة، ثم رکض إبراهیم إلی البقر و أخذ عجلا رخصا و جیدا و أعطاه للغلام فأسرع لیعمله. ثم أخذ زبدا و لبنا و العجل الذی عمله و وضعها قدامهم.
و إذ کان هو واقفا لدیهم تحت الشجرة أکلوا.
و قالوا له: أین سارة امرأتک، فقال: ها هی فی الخیمة، فقال: إنی أرجع إلیک نحو زمان الحیاة و یکون لسارة امرأتک ابن. و کانت سارة سامعة فی باب الخیمة و هو وراءه. و کان إبراهیم و سارة شیخین متقدمین فی الأیام. و قد انقطع أن یکون لسارة عادة کالنساء. فضحکت سارة فی باطنها قائلة: أ بعد فنائی یکون لی تنعم و سیدی قد شاخ؟ فقال الرب لإبراهیم: لما ذا ضحکت سارة قائلة:
أ فبالحقیقة ألد و أنا قد شخت؟ هل یستحیل علی الرب شی‌ء؟ فی المیعاد أرجع إلیک نحو زمان الحیاة و یکون لسارة ابن، فأنکرت سارة قائلة: لم أضحک، لأنها خافت.
فقال: لا بل ضحکت.
ثم قام الرجال من هناک و تطلعوا نحو سدوم، و کان إبراهیم ماشیا معهم لیشیعهم. فقال الرب: هل أخفی عن إبراهیم ما أنا فاعله؟ و إبراهیم یکون أمة کبیرة و قویة و یتبارک به جمیع أمم الأرض. لأنی عرفته لکی یوصی بنیه و بیته من بعده أن یحفظوا طریق الرب لیعملوا برا و عدلا لکی یأتی الرب لإبراهیم بما تکلم به.
فقال الرب: إن صراخ سدوم و عمورة قد کثر و خطیئتهم قد عظمت جدا.
أنزل و أری هل فعلوا بالتمام حسب صراخها الآتی إلی و إلا فأعلم. و انصرف الرجال من هناک و ذهبوا نحو سدوم. و أما إبراهیم فکان لم یزل قائما أمام الرب.
فتقدم إبراهیم و قال: أ فتهلک البار مع الأثیم؟ عسی أن یکون خمسون بارا فی المدینة. أ فتهلک المکان و لا تصفح عنه من أجل الخمسین بارا الذین فیه؟ حاشا لک أن تفعل مثل هذا الأمر أن تمیت البار مع الأثیم فیکون البار کالأثیم، حاشاک.
أ دیان کل الأرض لا یصنع عدلا؟ فقال الرب: إن وجدت فی سدوم خمسین بارا فی المدینة فإنی أصفح عن المکان کله من أجلهم.
فأجاب إبراهیم و قال: إنی قد شرعت أکلم المولی و أنا تراب و رماد ربما نقص 
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الخمسون بارا خمسة أ تهلک کل المدینة بالخمسة؟ فقال الرب: لا أهلک إن وجدت هناک خمسة و أربعین. فعاد یکلمه أیضا و قال: عسی أن یوجد هناک أربعون، فقال:
لا أفعل من أجل الأربعین. فقال: لا یسخط المولی فأتکلم عسی أن یوجد هناک ثلاثون. فقال: لا أفعل إن وجدت هناک ثلاثین. فقال: إنی قد شرعت أکلم المولی عسی أن یوجد هناک عشرون، فقال: لا أهلک من أجل العشرین.
فقال: لا یسخط المولی فأتکلم هذه المرة فقط عسی أن یوجد هناک عشرة، فقال: لا أهلک من أجل العشرة. و ذهب الرب عند ما فرغ من الکلام مع إبراهیم و رجع إبراهیم إلی مکانه.
فجاء «1» الملأ کان إلی سدوم مساء و کان لوط جالسا فی باب سدوم فلما رآهما لوط قام لاستقبالهما و سجد بوجهه إلی الأرض. و قال: یا سیدی میلا إلی بیت عبدکما و بیتا و اغسلا أرجلکما ثم تبکران و تذهبان فی طریقکما، فقالا: لا بل فی الساحة نبیت، فألح علیهما جدا، فمالا إلیه و دخلا بیته، فصنع لهما ضیافة و خبزا فطیرا فأکلا.
و قبل ما اضطجعا أحاط بالبیت رجال المدینة رجال سدوم من الحدث إلی الشیخ کل الشعب من أقصاها فنادوا لوطا و قالوا له: أین الرجلان اللذان دخلا إلیک اللیلة؟
أخرجهما إلینا لنعرفهما. فخرج إلیهم لوط إلی الباب و أغلق الباب وراءه. و قال:
لا تفعلوا شرا یا إخوتی. هو ذا لی ابنتان لم یعرفا رجلا أخرجهما إلیکم فافعلوا بهما کما یحسن فی عیونکم. و أما هذان الرجلان فلا تفعلوا بهما شیئا لأنهما قد دخلا تحت ظل سقفی.
فقالوا: ابعد إلی هناک. ثم قالوا: جاء هذا الإنسان لیتغرب و هو یحکم حکما. الآن نفعل بک شرا أکثر منهما. فألحوا علی الرجل لوط جدا و تقدموا لیکسروا الباب فمد الرجلان أیدیهما و أدخلا لوطا إلیهما إلی البیت و أغلقا الباب و أما الرجال الذین علی باب البیت فضرباهم بالعمی من الصغیر إلی الکبیر فعجزوا عن أن یجدوا الباب.
______________________________
(1) الإصحاح التاسع عشر من سفر التکوین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 358
و قال الرجلان للوط: من لک أیضا هاهنا أصهارک و بنوک و بناتک و کل من لک فی المدینة أخرج من المکان لأننا مهلکان هذا المکان إذ قد عظم صراخهم أمام الرب فأرسلنا الرب لنهلکهم. فخرج لوط و کلم أصهاره الآخذین بناته و قال: قوموا اخرجوا من هذا المکان لأن الرب مهلک المدینة، فکان کمازح فی أعین أصهاره.
و لما طلع الفجر کان الملأ کان یعجلان لوطا قائلین: قم خذ امرأتک و ابنتیک الموجودتین لئلا تهلک بإثم المدینة. و لما توانی أمسک الرجلان بیده و بید امرأته و بید ابنتیه لشفقة الرب علیه و أخرجاه وضعاه خارج المدینة.
و کان لما أخرجاهم إلی خارج أنه قال: اهرب لحیاتک. لا تنظر إلی ورائک و لا تقف فی کل الدائرة. اهرب إلی الجبل لئلا تهلک فقال لهما لوط: لا یا سید هو ذا عبدک قد وجد نعمة فی عینیک و عظمت لطفک الذی صنعت إلی باستبقاء نفسی. و أنا لا أقدر أن أهرب إلی الجبل لعل الشر یدرکنی فأموت. هو ذا المدینة هذه قریبة للهرب إلیها. و هی صغیرة أهرب إلی هناک أ لیست هی صغیرة فتحیا نفسی. فقال له: إنی قد رفعت وجهک فی هذا الأمر أیضا أن لا أقلب المدینة التی تکلمت عنها. أسرع اهرب إلی هناک لأنی لا أستطیع أن أفعل شیئا حتی تجی‌ء إلی هناک- لذلک دعی اسم المدینة صوغر.
و إذا أشرقت الشمس علی الأرض دخل لوط إلی صوغر فأمطر الرب علی سدوم و عمورة کبریتا و نارا من عند الرب من السماء. و قلب تلک المدن و کل الدائرة و جمیع سکان المدن و نبات الأرض. و نظرت امرأته من ورائه فصارت عمود ملح.
و بکر إبراهیم فی الغد إلی المکان الذی وقف فیه أمام الرب و تطلع نحو سدوم و عمورة و نحو کل أرض الدائرة. و نظر و إذا دخان الأرض یصعد کدخان الأتون. و حدث لما أخرب الله مدن الدائرة أن الله ذکر إبراهیم. و أرسل لوطا من وسط الانقلاب حین قلب المدن التی سکن فیها لوط.
و صعد لوط من صوغر و سکن فی الجبل و ابنتاه معه لأنه خاف أن یسکن فی صوغر فسکن فی المغارة هو و ابنتاه. و قالت البکر للصغیرة: أبونا قد شاخ و لیس فی الأرض رجل لیدخل علینا کعادة کل الأرض هلم نسقی أبانا خمرا و نضطجع معه فنحیی من أبینا نسلا. فسقتا أباهما خمرا فی تلک اللیلة. و دخلت البکر و اضطجعت 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 359
مع أبیها و لم یعلم باضطجاعها و لا بقیامها و حدث فی الغد أن البکر قالت للصغیرة إنی قد اضطجعت البارحة مع أبی. نسقیه خمرا اللیلة أیضا فادخلی اضطجعی معه فنحیی من أبینا نسلا. فسقتا أباهما خمرا فی تلک اللیلة أیضا. و قامت الصغیرة و اضطجعت معه. و لم یعلم باضطجاعها و لا بقیامها. فحبلت ابنتا لوط من أبیهما.
فولدت البکر ابنا و دعت اسمه موآب و هو أبو الموآبیین إلی الیوم و الصغیرة أیضا ولدت ابنا و دعت اسمه بن عمی و هو أبو بنی عمون إلی الیوم. انتهی.
هذا ما قصته التوراة فی لوط و قومه نقلناه علی طوله لیتضح به ما تخالف القرآن الکریم من وجه القصة و من وجوه غیرها.
ففیها کون الملک المرسل للبشری و العذاب ملکین اثنین. و قد عبر القرآن بالرسل- بلفظ الجمع و أقله ثلاثة-.
و فیها أن أضیاف إبراهیم أکلوا مما صنعه و قدمه إلیهم، و القرآن ینفی ذلک و یقص أن إبراهیم خاف إذ رأی أن أیدیهم لا تصل إلیه.
و فیها: إثبات بنتین للوط، و القرآن یعبر بلفظ البنات. و فیها کیفیة إخراج الملائکة لوطا و کیفیة تعذیب القوم و صیرورة المرأة عمودا من ملح و غیر ذلک.
و فیها نسبة التجسم صریحة إلی الله سبحانه، و ما ذکرته من قصة لوط مع بنتیه أخیرا، و القرآن ینزه ساحة الحق سبحانه عن التجسم و یبرئ أنبیاءه و رسله عن ارتکاب ما لا یلیق بساحة قدسهم.
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اشارة

وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ وَ لا تَنْقُصُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ إِنِّی أَراکُمْ بِخَیْرٍ وَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ مُحِیطٍ (84) وَ یا قَوْمِ أَوْفُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (85) بَقِیَّتُ اللَّهِ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِحَفِیظٍ (86) قالُوا یا شُعَیْبُ أَ صَلاتُکَ تَأْمُرُکَ أَنْ نَتْرُکَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا أَوْ أَنْ نَفْعَلَ فِی أَمْوالِنا ما نَشؤُا إِنَّکَ لَأَنْتَ الْحَلِیمُ الرَّشِیدُ (87) قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ رَزَقَنِی مِنْهُ رِزْقاً حَسَناً وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ إِنْ أُرِیدُ إِلاَّ الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ وَ ما تَوْفِیقِی إِلاَّ بِاللَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ (88)
وَ یا قَوْمِ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شِقاقِی أَنْ یُصِیبَکُمْ مِثْلُ ما أَصابَ قَوْمَ نُوحٍ أَوْ قَوْمَ هُودٍ أَوْ قَوْمَ صالِحٍ وَ ما قَوْمُ لُوطٍ مِنْکُمْ بِبَعِیدٍ (89) وَ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ إِنَّ رَبِّی رَحِیمٌ وَدُودٌ (90) قالُوا یا شُعَیْبُ ما نَفْقَهُ کَثِیراً مِمَّا تَقُولُ وَ إِنَّا لَنَراکَ فِینا ضَعِیفاً وَ لَوْ لا رَهْطُکَ لَرَجَمْناکَ وَ ما أَنْتَ عَلَیْنا بِعَزِیزٍ (91) قالَ یا قَوْمِ أَ رَهْطِی أَعَزُّ عَلَیْکُمْ مِنَ اللَّهِ وَ اتَّخَذْتُمُوهُ وَراءَکُمْ ظِهْرِیًّا إِنَّ رَبِّی بِما تَعْمَلُونَ مُحِیطٌ (92) وَ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ سَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ مَنْ هُوَ کاذِبٌ وَ ارْتَقِبُوا إِنِّی مَعَکُمْ رَقِیبٌ (93)
وَ لَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا شُعَیْباً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ أَخَذَتِ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دِیارِهِمْ جاثِمِینَ (94) کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیها أَلا بُعْداً لِمَدْیَنَ کَما بَعِدَتْ ثَمُودُ (95)
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(بیان)

تذکر الآیات قصة شعیب (ع) و قومه و هم أهل مدین، و کانوا یعبدون الأصنام، و کان قد شاع التطفیف فی الکیل و الوزن عندهم و اشتد الفساد فیهم فأرسل الله سبحانه شعیبا (ع) إلیهم فدعاهم إلی التوحید و توفیة المیزان و المکیال بالقسط و ترک الفساد فی الأرض، و بشرهم و أنذرهم و بالغ فی عظتهم 
و قد روی عن النبی ص أنه قال: کان شعیب خطیب الأنبیاء.
فلم یجبه القوم إلا بالرد و العصیان، هددوه بالرجم و الطرد من بینهم و بالغوا فی إیذائه و إیذاء شرذمة من الناس آمنوا به و صدهم عن سبیل الله و داموا علی ذلک حتی سأل الله أن یقضی بینه و بینهم فأهلکهم الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً» إلی آخر الآیة عطف علی ما تقدمه من قصص الأنبیاء و أممهم، و مدین اسم مدینة کان یسکنها قوم شعیب ففی نسبة إرسال شعیب إلی مدین و کان مرسلا إلی أهله نوع من المجاز فی الإسناد کقولنا:
جری المیزاب، و فی عد شعیب (ع) أخا لهم دلالة علی أنه کان ینتسب إلیهم.
و قوله: «قالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ تقدم تفسیره فی نظائره.
و قوله: «وَ لا تَنْقُصُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ المکیال و المیزان اسما آلة بمعنی ما یکال به و ما یوزن به، و لا یوصفان بالنقص و إنما یوصف بالنقص کالزیادة و المساواة المکیل و الموزون فنسبة النقص إلی المکیال و المیزان من المجاز العقلی.
و فی تخصیص نقص المکیال و المیزان من بین معاصیهم بالذکر دلالة علی شیوعه بینهم و إقبالهم علیه و إفراطهم فیه بحیث ظهر فساده و بان سیئ أثره فأوجب ذلک شدة اهتمام به من داعی الحق فدعاهم إلی ترکه بتخصیصه بالذکر من بین المعاصی.
و قوله: «إِنِّی أَراکُمْ بِخَیْرٍ» أی أشاهدکم فی خیر، و هو ما أنعم الله تعالی علیکم من المال و سعة الرزق و الرخص و الخصب فلا حاجة لکم إلی نقص المکیال و المیزان، و اختلاس الیسیر من أشیاء الناس طمعا فی ذلک من غیر سبیله المشروع و ظلما و عتوا، و علی هذا فقوله: «إِنِّی أَراکُمْ بِخَیْرٍ» تعلیل لقوله: «وَ لا تَنْقُصُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ .
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و یمکن تعمیم الخیر بأن یراد به أنکم مشمولون لعنایة الله معنیون بنعمه آتاکم عقلا و رشدا و رزقکم رزقا فلا مسوغ لأن تعبدوا الآلهة من دونه و تشرکوا به غیره، و أن تفسدوا فی الأرض بنقص المکیال و المیزان، و علی هذا یکون تعلیلا لما تقدمه من الجملتین أعنی قوله: «اعْبُدُوا اللَّهَ إلخ، و قوله: «وَ لا تَنْقُصُوا» إلخ، کما أن قوله: «وَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ مُحِیطٍ» کذلک.
فمحصل قوله: «إِنِّی أَراکُمْ إلی آخر الآیة أن هناک رادعین یجب أن یردعاکم عن معصیة الله: أحدهما: أنکم فی خیر و لا حاجة لکم إلی بخس أموال الناس من غیر سبیل حلها. و ثانیهما: أن وراء مخالفة أمر الله یوما محیطا یخاف عذابه.
و لیس من البعید أن یراد بقوله: «إِنِّی أَراکُمْ بِخَیْرٍ» إنی أراکم برؤیة خیر أی أنظر إلیکم نظر الناصح المشفق الذی لا یصاحب نظره إلا الخیر و لا یرید بکم غیر السعادة، و علی هذا یکون قوله: «وَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ مُحِیطٍ» کعطف التفسیر بالنسبة إلیه.
و قوله: «وَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ مُحِیطٍ» یشیر به إلی یوم القیامة أو یوم نزول عذاب الاستئصال و معنی کون الیوم- و هو یوم القضاء بالعذاب- محیطا أنه لا مخرج منه و لا مفر و لا ملاذ من دون الله فلا یدفع فیه ناصر و لا معین، و لا ینفع فیه توبة و لا شفاعة، و یئول معنی الإحاطة إلی کون العذاب قطعیا لا مناص منه و معنی الآیة أن للکفر و الفسوق عذابا غیر مردود أخاف أن یصیبکم ذلک.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ أَوْفُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ إلخ، الإیفاء إعطاء الحق بتمامه و البخس النقص کرر القول فی المکیال و المیزان بالأخذ بالتفصیل بعد الإجمال مبالغة فی الاهتمام بأمر لا غنی لمجتمعهم عنه، و ذلک أنه دعاهم أولا إلی الصلاح بالنهی عن نقص المکیال و المیزان، و عاد ثانیا فأمر بإیفاء المکیال و المیزان و نهی عن بخس الناس أشیاءهم إشارة إلی أن مجرد التحرز عن نقص المکیال و المیزان لا یکفی فی إعطاء هذا الأمر حقه- و إنما نهی عنه أولا لتکون معرفة إجمالیة هی کالمقدمة لمعرفة التکلیف تفصیلا- بل یجب أن یوفی الکائل و الوازن مکیاله و میزانه و یعطیاهما حقهما و لا یبخسا و لا ینقصا الأشیاء المنسوبة إلی الناس بالمعاملة حتی یعلما أنهما أدیا إلی الناس أشیاءهم و ردا إلیهم مالهم علی ما هو علیه.
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و قوله: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ قال الراغب: العیث و العثی یتقاربان نحو جذب و جبذ إلا أن العیث أکثر ما یقال فی الفساد الذی یدرک حسا و العثی فیما یدرک حکما یقال: عثی یعثی عثیا، و علی هذا «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ و عثا یعثو عثوا. انتهی.
و علی هذا فقوله: «مُفْسِدِینَ حال من ضمیر «لا تَعْثَوْا» لإفادة التأکید نظیر ما یفیده قولنا: لا تفسدوا إفسادا.
و الجملة أعنی قوله: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ نهی مستأنف عن الفساد فی الأرض من قتل أو جرح أو أی ظلم مالی أو جاهی أو عرضی لکن لا یبعد أن یستفاد من السیاق کون الجملة عطفا تفسیریا للنهی السابق فیکون نهیا تأکیدیا عن التطفیف و نقص المکیال و المیزان لأنه من الفساد فی الأرض.
بیان ذلک: أن الاجتماع المدنی الدائر بین أفراد النوع الإنسانی مبنی علی المبادلة حقیقة فما من مواصلة و مرابطة بین فردین من أفراد النوع إلا و فیه إعطاء و أخذ فلا یزال المجتمعون یتعاونون فی شئون حیاتهم یفید فیه الواحد غیره لیستفید منه ما یماثله أو یزید علیه و یدفع إلیه نفعا لیجذب منه إلی نفسه نفعا و هو المعاملة و المبادلة.
و من أظهر مصادیق هذه المبادلة المعاملات المالیة و خاصة فی الأمتعة التی لها حجم أو وزن مما یکتال أو یوزن فإن ذلک من أقدم ما تنبه الإنسان لوجوب إجراء سنة المبادلة فیه.
فالمعاملات المالیة و خاصة البیع و الشری من أرکان حیاة الإنسان الاجتماعیة یقدر الواحد منهم ما یحتاج إلیه فی حیاته الضروریة بالکیل أو الوزن، و ما یجب علیه أن یبذله فی حذائه من الثمن ثم یسیر فی حیاته بانیا لها علی هذا التقدیر و التدبیر.
فإذا خانه معامله و نقص المکیال و المیزان من حیث لا یشعر هو فقد أفسد تدبیره و أبطل تقدیره، و اختل بذلک نظام معیشته من الجهتین معا من جهة ما یقتنیه من لوازم الحیاة بالاشتراء و من جهة ما یبذله من الثمن الزائد الذی یتعب نفسه فی تحصیله بالاکتساب فیسلب إصابة النظر و حسن التدبیر فی حیاته و یتخبط فی مسیرها خبط العشواء و هو الفساد.
و إذا شاع ذلک فی مجتمع فقد شاع الفساد فیما بینهم و لم یلبثوا دون أن یسلبوا
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الوثوق و الاطمئنان و اعتماد بعضهم علی بعض و یرتحل بذلک الأمن العام من بینهم و هو النکبة الشاملة التی تحیط بالصالح و الطالح و المطفف و الذی یوفی المکیال و المیزان علی حد سواء، و عاد بذلک اجتماعهم اجتماعا علی المکر و إفساد الحیاة لا اجتماعا علی التعاون لسعادتها، قال تعالی «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا:» إسراء:- 35.
قوله تعالی: «بَقِیَّتُ اللَّهِ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِحَفِیظٍ» البقیة بمعنی الباقی و المراد به الربح الحاصل للبائع و هو الذی یبقی له بعد تمام المعاملة فیضعه فی سبیل حوائجه، و ذلک أن المبادلة و إن لم یوضع بالقصد الأول علی أساس الاسترباح، و إنما کان الواحد منهم یقتنی شیئا من متاع الحیاة، فإذا کان یزید علی ما یحتاج إلیه بدل الزائد المستغنی عنه من متاع آخر یحتاج إلیه و لا یملکه ثم أخذت نفس التجارة و تبدیل الأمتعة من الأثمان حرفة یکتسب بها المال و یقتنی بها الثروة فأخذ الواحد منهم متاعا من نوع واحد أو أنواع شتی و عرضه علی أرباب الحاجة للمبادلة، و أضاف إلی رأس ماله فیه شیئا من الربح بإزاء عمله فی الجمع و العرض و رضی بذلک الناس المشترون لما فیه من تسهیل أمر المبادلة علیهم فللتاجر فی تجارته ربح مشروع یرتضیه المجتمع بحسب فطرتهم یقوم معیشته و یحول إلیه ثروة یقتنیها و یقیم بها صلب حیاته.
فالمراد أن الربح الذی هو بقیة إلهیة هداکم الله إلیه من طریق فطرتکم هو خیر لکم من المال الذی تقتنونه من طریق التطفیف و نقص المکیال و المیزان إن کنتم مؤمنین فإن المؤمن إنما ینتفع من المال بالمشروع الذی ساقه الله إلیه من طریق حله، و أما غیر ذلک مما لا یرتضیه الله و لا یرتضیه الناس بحسب فطرتهم فلا خیر له فیه و لا حاجة له إلیه.
و قیل: إن الاشتراط بالإیمان فی قوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ للدلالة علی اشتراط الإیمان للعلم بذلک لا لأصله و المعنی إن کنتم مؤمنین علمتم صحة قولی: إن بقیة الله خیر لکم.
و قیل معنی الآیة ثواب طاعة الله- بکون البقیة بمعنی ثواب الطاعة الباقی- خیر لکم إن کنتم مؤمنین. و قیل غیر ذلک.
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و قوله: «وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِحَفِیظٍ» أی و ما یرجع إلی قدرتی شی‌ء مما عندکم من نفس أو عمل أو طاعة أو رزق و نعمة فإنما أنا رسول لیس علیه إلا البلاغ، لکم أن تختاروا ما فیه رشدکم و خیرکم أو تسقطوا فی مهبط الهلکة من غیر أن أقدر علی جلب خیر إلیکم أو دفع شر منکم فهو کقوله تعالی «فَمَنْ أَبْصَرَ فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ عَمِیَ فَعَلَیْها وَ ما أَنَا عَلَیْکُمْ بِحَفِیظٍ:» الأنعام:- 104.
قوله تعالی: «قالُوا یا شُعَیْبُ أَ صَلاتُکَ تَأْمُرُکَ أَنْ نَتْرُکَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» إلی آخر الآیة، رد منهم لحجة شعیب علیه، و هو من ألطف الترکیب، و مغزی مرادهم أنا فی حریة فیما نختاره لأنفسنا من دین أو نتصرف به فی أموالنا من وجوه التصرف و لست تملکنا حتی تأمرنا بکل ما أحببت أو تنهانا عن کل ما کرهت فإن ساءک شی‌ء مما تشاهد منا بما تصلی و تتقرب إلی ربک و أردت أن تأمر و تنهی فلا تتعد نفسک لأنک لا تملک إلا إیاها.
و قد أدوا مرادهم هذا فی صورة بدیعة مشوبة بالتهکم و اللوم معا و مسبوکة فی قالب الاستفهام الإنکاری و هو أن الذی تریده منا من ترک عبادة الأصنام، و ترک ما شئنا من التصرف فی أموالنا هو الذی بعثتک إلیه صلاتک و شوهته فی عینک فأمرتک به لما أنها ملکتک لکنک أردت منا ما أرادته منک صلاتک و لست تملکنا أنت و لا صلاتک لأننا أحرار فی شعورنا و إرادتنا لنا أن نختار أی دین شئنا و نتصرف فی أموالنا أی تصرف أردنا من غیر حجر و لا منع و لم ننتحل إلا دیننا الذی هو دین آبائنا و لم نتصرف إلا فی أموالنا و لا حجر علی ذی مال فی ماله.
فما معنی أن تأمرک إیاک صلاتک بشی‌ء و نکون نحن الممتثلون لما أمرتک به؟
و بعبارة أخری ما معنی أن تأمرک صلاتک بفعلنا القائم بنا دونک؟ فهل هذا إلا سفها من الرأی؟ و إنک لأنت الحلیم الرشید و الحلیم لا یعجل فی زجر من یراه مسیئا و انتقام من یراه مجرما حتی ینجلی له وجه الصواب، و الرشید لا یقدم علی أمر فیه غی و ضلال فکیف أقدمت علی مثل هذا الأمر السفهی الذی لا صورة له إلا الجهالة و الغی؟
و قد ظهر بهذا البیان أولا: أنهم إنما نسبوا الأمر إلی الصلاة لما فیها من البعث و الدعوة إلی معارضة القوم فی عبادتهم الأصنام و نقصهم المکیال و المیزان،
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و هذا هو السر فی تعبیرهم عن ذلک بقولهم: «أَ صَلاتُکَ تَأْمُرُکَ أَنْ نَتْرُکَ إلخ، دون أن یقولوا: أ صلاتک تنهاک أن نعبد ما یعبد آباؤنا؟ مع أن التعبیر عن المنع بالنهی عن الفعل أقرب إلی الطبع من التعبیر بالأمر بالترک و لذلک عبر عنه شعیب بالنهی فی جوابه عن قولهم إذ قال: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ و لم یقل إلی ما آمرکم بترکه. و المراد- علی أی حال- منعه إیاهم عن عبادة الأصنام و التطفیف فافهم ذلک فإنه من لطائف هذه الآیة التی ملئت لطافة و حسنا.
و ثانیا: أنهم إنما قالوا: «أَنْ نَتْرُکَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا» دون أن یقولوا: أن نترک آلهتنا أو أن نترک الأوثان لیشیروا بذلک إلی الحجة فی ذلک و هی أن هذه الأصنام دام علی عبادتها آباؤنا فهی سنة قومیة لنا، و لا ضیر فی الجری علی سنة قومیة ورثها الخلف من السلف، و نشأ علیها الجیل بعد الجیل فإنا نعبد آلهتنا و ندوم علی دیننا و هو دین آبائنا و نحفظ رسما ملیا عن الضیعة.
و ثالثا: أنهم إنما قالوا: «أَنْ نَفْعَلَ فِی أَمْوالِنا» فذکروا الأموال مضافة إلی أنفسهم لیکون فی ذلک إیماء إلی الحجة فإن الشی‌ء إذا صار مالا لأحد لم یشک ذو ریب فی أن له أن یتصرف فیه و لیس لغیره ممن یعترف بمالیته له أن یعارضه فی ذلک، و للمرء أن یسیر فی مسیر الحیاة و یتدبر فی أمر المعیشة بما یستطیعه من الحذق و الاحتیال، و یهدیه إلیه الذکاء و الکیاسة.
و رابعا: أن قولهم: «أَ صَلاتُکَ تَأْمُرُکَ إلی قوله- إِنَّکَ لَأَنْتَ الْحَلِیمُ الرَّشِیدُ» مبنی علی التهکم و الاستهزاء إلا أن التهکم فی تعلیقهم أمر الصلاة شعیبا علی ترکهم ما یعبد آباؤهم، و کذا فی نسبة الأمر إلی الصلاة لا غیر، و أما نسبة الحلم و الرشد إلیه فلیس فیها تهکم و استهزاء، و لذلک أکد قوله: «إِنَّکَ لَأَنْتَ الْحَلِیمُ الرَّشِیدُ» بإن و اللام و إتیان الخبر جملة اسمیة لیکون أقوی فی إثبات الحلم و الرشد له فیصیر أبلغ فی ملامته و الإنکار علیه، و أن الذی لا شک فی حلمه و رشده قبیح علیه أن یقدم علی مثل هذا الأمر السفهی، و ینتهض علی سلب حریة الناس و استقلالهم فی الشعور و الإرادة.
و ظهر بذلک أن ما ذکره کثیر منهم أنهم وصفوه بالحلم و الرشد علی سبیل الاستهزاء یعنون به أنه موصوف بضدهما و هو الجهالة و الغی. لیس بصواب.
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قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کُنْتُ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی وَ رَزَقَنِی مِنْهُ رِزْقاً حَسَناً» إلی آخر الآیة، المراد بکونه علی بینة من ربه کونه علی آیة بینة و هی آیة النبوة و المعجزة الدالة علی صدق النبی فی دعوی النبوة، و المراد بکونه رزق من الله رزقا حسنا أن الله آتاه من لدنه وحی النبوة المشتمل علی أصول المعارف و الشرائع، و قد مر توضیح نظیر هاتین الکلمتین فیما تقدم.
و المعنی: أخبرونی إن کنت رسولا من الله إلیکم و خصنی بوحی المعارف و الشرائع و أیدنی بآیة بینة یدل علی صدق دعوای فهل أنا سفیه فی رأیی؟ و هل ما أدعوکم إلیه دعوة سفهیة؟ و هل فی ذلک تحکم منی علیکم أو سلب منی لحریتکم؟ فإنما هو الله المالک لکل شی‌ء و لستم بأحرار بالنسبة إلیه بل أنتم عباده یأمرکم بما شاء، و له الحکم و إلیه ترجعون.
و قوله: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ تعدیة المخالفة بإلی لتضمینه معنی ما یتعدی بها کالمیل و نحوه؟ و التقدیر: أخالفکم مائلا إلی ما أنهاکم عنه أو أمیل إلی ما أنهاکم عنه مخالفا لکم.
و الجملة جواب عن ما اتهموه به أنه یرید أن یسلب عنهم الحریة فی أعمالهم و یستعبدهم و یتحکم علیهم، و محصله أنه لو کان مریدا ذلک لخالفهم فیما ینهاهم عنه، و هو لا یرید مخالفتهم فلا یرید ما اتهموه به و إنما یرید الإصلاح ما استطاع.
توضیحه: أن الصنع الإلهی و إن أنشأ الإنسان مختارا فی فعله حرا فی عمله له أن یمیل فی مظان العمل إلی کل من جانبی الفعل و الترک فله بحسب هذه النشأة حریة تامة بالقیاس إلی بنی نوعه الذین هم أمثاله و أشباهه فی الخلقة لهم ما له و علیهم ما علیه فلیس لأحد أن یتحکم علی آخر عن هوی من نفسه.
إلا أنه أفطره علی الاجتماع فلا تتم له الحیاة إلا فی مجتمع من أفراد النوع یتعاون فیه الجمیع علی رفع حوائج الجمیع ثم یختص کل منهم بما له من نصیب بمقدار ما له من الزنة الاجتماعیة، و من البدیهی أن الاجتماع لا یقوم علی ساق إلا بسنن و قوانین تجری فیها، و حکومة یتولاها بعضهم تحفظ النظم و تجری القوانین کل ذلک علی حسب ما یدعو إلیه مصالح المجتمع.
فلا مناص من أن یفدی المجتمعون بعض حریتهم قبال القانون و السنة الجاریة
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بالحرمان من الانطلاق و الاسترسال لیسعدوا لذلک بنیل بعض مشتهیاتهم و إحیاء البعض الباقی من حریتهم.
فالإنسان الاجتماعی لا حریة له قبال المسائل الحیویة التی تدعو إلیه مصالح المجتمع و منافعه، و الذی یتحکمه الحکومة فی ذلک من الأمر و النهی لیس من الاستعباد و الاستکبار فی شی‌ء إذ إنها إنما یتحکم فیما لا حریة للإنسان الاجتماعی فیه، و کذا الواحد من الناس المجتمعین إذا رأی من أعمال إخوانه المجتمعین ما یضر بحال المجتمع أو لا ینفع لإبطاله رکنا من أرکان المصالح الأساسیة فیها فبعثه ذلک إلی وعظهم بما یرشدهم إلی اتباع سبیل الرشد فأمرهم بما یجب علیهم العمل به و نهاهم عن اقتراف ما یجب علیهم الانتهاء عنه لم یکن هذا الواحد متحکما عن هوی النفس مستعبدا للأحرار المجتمعین من بنی نوعه فإنه لا حریة لهم قبال المصالح العالیة و الأحکام اللازمة المراعاة فی مجتمعهم، و لیس ما یلقیه إلیهم من الأمر و النهی فی هذا الباب أمرا أو نهیا له فی الحقیقة بل کان أمرا و نهیا ناشئین عن دعوة المصالح المذکورة قائمین بالمجتمع من حیث هو مجتمع بشخصیته الوسیعة، و إنما الواحد الذی یلقی إلیهم الأمر و النهی بمنزلة لسان ناطق لا یزید علی ذلک.
و أمارة ذلک أن یأتمر هو نفسه بما یأمر به و ینتهی هو نفسه عما ینهی عنه من غیر أن یخالف قوله فعله و نظره عمله، إذ الإنسان مطبوع علی التحفظ علی منافعه و رعایة مصالحه فلو کان فیما یدعو إلیه غیره من العمل خیر و هو مشترک بینهما لم یخالفه بشخصه، و لم یترک لنفسه ما یستحسنه لغیره، و لذلک قال (ع) فیما ألقاه إلیهم من الجواب: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إِلی ما أَنْهاکُمْ عَنْهُ و قال أیضا کما حکاه الله تتمیما للفائدة و دفعا لأی تهمة تتوجه إلیه «وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ:» الشعراء:- 180.
فهو (ع) یشیر بقوله: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أُخالِفَکُمْ إلخ، إلی أن الذی ینهاهم عنه من الأمور التی فیها صلاح مجتمعهم الذی هو أحد أفراده، و یجب علی الجمیع مراعاتها و ملازمتها، و لیس اقتراحا استعبادیا عن هوی من نفسه، و لذلک عقبه بقوله: «إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ .
و ملخص المقام أنهم لما سمعوا من شعیب (ع) الدعوة إلی ترک عبادة الأصنام 
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و التطفیف ردوه بأن ذلک اقتراح منه مخالف لما هم علیه من الحریة الإنسانیة التی تسوغ لهم أن یعبدوا من شاءوا و یفعلوا فی أموالهم ما شاءوا.
فرد علیهم شعیب (ع) بأن الذی یدعوهم إلیه لیس من قبل نفسه حتی ینافی مسألتهم ذلک حریتهم و یبطل به استقلالهم فی الشعور و الإرادة بل هو رسول من ربهم إلیهم و له علی ذلک آیة بینة، و الذی أتاهم به من عند الله الذی یملکهم و یملک کل شی‌ء و هم عباده لا حریة لهم قباله، و لا خیرة لهم فیما یریده منهم.
علی أن الذی ألقاه إلیهم من الأمور التی فیها صلاح مجتمعهم و سعادة أنفسهم فی الدنیا و الآخرة، و أمارة ذلک أنه لا یرید أن یخالفهم إلی ما ینهاهم عنه بل هو مثلهم فی العمل به، و إنما یرید الإصلاح ما استطاع، و لا یرید منهم علی ذلک أجرا إن أجره إلا علی رب العالمین.
و قوله: «وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ فی مقام الاستثناء من الاستطاعة فإنه (ع) لما ذکر لهم أنه یرید إصلاح مجتمعهم بالعلم النافع و العمل الصالح علی مقدار ما له من الاستطاعة و فی ضوئها أثبت لنفسه استطاعة و قدرة و لیست للعبد باستقلاله و حیال نفسه استطاعة دون الله سبحانه أتم ما فی کلامه من النقص و القصور بقوله: «وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ أی إن الذی یترشح من إرادتی باستطاعة منی من تدبیر أمور مجتمعکم و توفیق الأسباب بعضها ببعض الناتجة لسعادته إنما هو بالله سبحانه لا غنی عنه و لا مخرج من إحاطته و لا استقلال فی أمر دونه فهو الذی أعطانی ما هو عندی من الاستطاعة، و هو الذی یوفق الأسباب من طریق استطاعتی فاستطاعتی منه و توفیقی به.
بین (ع) هذه الحقیقة، و اعترف بأن توفیقه بالله، و ذلک من فروع کونه تعالی هو الفاطر لکل نفس و الحافظ علیها و القائم علی کل نفس بما کسبت کما قال «الْحَمْدُ لِلَّهِ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» الفاطر:- 1، و قال «وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ:» السبأ:- 21، و قال «أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ:» الرعد:- 33، و قال «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا:» الفاطر:- 41 و محصله أنه تعالی هو الذی أبدع الأشیاء و أعمالها و الروابط التی بینها و أظهرها بالوجود،
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و هو الذی قبض علی کل شی‌ء فأمسکه و أمسک آثاره و الروابط التی بینها أن تزول و تغیب وراء ستر البطلان.
و لازم ذلک أنه تعالی وکیل کل شی‌ء فی تدبیر أموره فهی منسوبة إلیه تعالی فی تحققها و تحقق الروابط التی بینها لما أنه محیط بها قاهر علیها و لها مع ذلک نسبة إلی ذلک الشی‌ء بإذنه تعالی.
و من الواجب للعبد العالم بمقام ربه العارف بهذه الحقیقة أن یمثلها بإنشاء التوکل علی ربه و الإنابة و الرجوع إلیه، و لذلک لما ذکر شعیب (ع) أن توفیقه بالله عقبه بإنشاء التوکل و الإنابة فقال: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ .



(کلام فی معنی حریة الإنسان فی عمله)

الإنسان بحسب الخلقة موجود ذو شعور و إرادة له أن یختار لنفسه ما یشاء من الفعل و بعبارة أخری له فی کل فعل یقف علیه أن یختار جانب الفعل و له أن یختار جانب الترک فکل فعل من الأفعال الممکنة الإتیان إذا عرض علیه کان هو بحسب الطبع واقفا بالنسبة إلیه علی نقطة یلتقی فیها طریقان: الفعل و الترک فهو مضطر فی التلبس و الاتصاف بأصل الاختیار لکنه مختار فی الأفعال المنتسبة إلیه الصادرة عنه باختیاره أی إنه مطلق العنان بالنسبة إلی الفعل و الترک بحسب الفطرة غیر مقید بشی‌ء من الجانبین و لا مغلول، و هو المراد بحریة الإنسان تکوینا.
و لازم هذه الحریة التکوینیة حریة أخری تشریعیة یتقلد بها فی حیاته الاجتماعیة و هو أن له أن یختار لنفسه ما شاء من طرق الحیاة و یعمل بما شاء من العمل، و لیس لأحد من بنی نوعه أن یستعلی علیه فیستعبده و یتملک إرادته و عمله فیحمل بهوی نفسه علیه ما یکرهه فإن أفراد النوع أمثال لکل منهم ما لغیره من الطبیعة الحرة، قال تعالی «وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ:» آل عمران:- 64 و قال «ما کانَ لِبَشَرٍ- إلی أن قال- ثُمَّ یَقُولَ لِلنَّاسِ کُونُوا عِباداً لِی مِنْ دُونِ اللَّهِ:» آل عمران:- 79.
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هذا ما للإنسان بالقیاس إلی أمثاله من بنی نوعه، و إما بالقیاس إلی العلل و الأسباب الکونیة التی أوجدت الطبیعة الإنسانیة فلا حریة له قبالها فإنها تملکه و تحیط به من جمیع الجهات و تقلبه ظهرا لبطن، و هی التی بإنشائها و نفوذ أمرها فعلت بالإنسان ما فعلت فأظهرته علی ما هو علیه من البنیان و الخواص من غیر أن یکون له الخیرة من أمره فیقبل ما یحبه و یرد ما یکرهه بل کان کما أرید لا کما أراد حتی إن أعمال الإنسان الاختیاریة و هی میدان الحریة الإنسانیة إنما تطیع الإنسان فیما أذنت فیه هذه العلل و الأسباب فلیس کل ما أحبه الإنسان و أراده بواقع و لا هو فی کل ما اختاره لنفسه بموفق له، و هو ظاهر.
و هذه العلل و الأسباب هی التی جهزت الإنسان بجهازات تذکره حوائجه و نواقص وجوده، و تبعثه إلی أعمال فیها سعادته و ارتفاع نواقصه و حوائجه کالغاذیة مثلا التی تذکره الجوع و العطش و تهدیه إلی الخبز و الماء لتحصیل الشبع و الری و هکذا سائر الجهازات التی فی وجوده.
ثم إن هذه العلل و الأسباب أوجبت إیجابا تشریعیا علی الإنسان الفرد أمورا ذات مصالح واقعیة لا یسعه إنکارها و لا الاستنکاف بالاستغناء عنها کالأکل و الشرب و الإیواء و الاتقاء من الحر و البرد و الدفاع تجاه کل ما یضاد منافع وجوده.
ثم أفطرته بالحیاة الاجتماعیة فأذعن بوجوب تأسیس المجتمع المنزلی و المدنی و السیر فی مسیر التعاون و التعامل، و یضطره ذلک إلی الحرمان عن موهبة الحریة من جهتین:
إحداهما أن الاجتماع لا یتم من الفرد إلا بإعطائه الأفراد المتعاونین له حقوقا متقابلة محترمة عنده لیعطوه بإزائها حقوقا یحترمونها و ذلک بأن یعمل للناس کما یعملون له، و ینفعهم بمقدار ما ینتفع بهم، و یحرم عن الانطلاق و الاسترسال فی العمل علی حسب ما یحرمهم فلیس له أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید بل هو حر فیما لا یزاحم حریة الآخرین، و هذا حرمان عن بعض الحریة للحصول علی بعضها.
و ثانیتهما: أن المجتمع لا یقوم له صلب دون أن یجری فیه سنن و قوانین یتسلمها الأفراد المجتمعون أو أکثرهم تضمن تلک السنن و القوانین منافعهم العامة بحسب 
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ما للاجتماع من الحیاة الراقیة أو المنحطة الردیة، و یستحفظ بها مصالحهم العالیة الاجتماعیة.
و من المعلوم أن احترام السنن و القوانین یسلب الحریة عن المجتمعین فی مواردها فالذی یستن سنة أو یقنن قانونا سواء کان هو عامة المجتمعین أو المندوبین منهم أو السلطان أو کان هو الله و رسوله- علی حسب اختلاف السنن و القوانین- یحرم الناس بعض حریتهم لیحفظ به البعض الآخر منها، قال الله تعالی «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ:» القصص:- 68، و قال تعالی «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالًا مُبِیناً:» الأحزاب:- 36.
فتلخص أن الإنسان إنما هو حر بالقیاس إلی أبناء نوعه فیما یقترحونه لهوی من أنفسهم، و أما بالنسبة إلی ما تقتضیه مصالحه الملزمة و خاصة المصالح الاجتماعیة العامة علی ما تهدیه إلیها و إلی مقتضیاتها العلل و الأسباب فلا حریة له البتة، و لا أن الدعوة إلی سنة أو أی عمل یوافق المصالح الإنسانیة من ناحیة القانون أو من بیده إجراؤه أو الناصح المتبرع الذی یأمر بمعروف أو ینهی عن منکر متمسکا بحجة بینة، من التحکم الباطل و سلب الحریة المشروعة فی شی‌ء.
ثم إن العلل و الأسباب المذکورة و ما تهدی إلیه من المصالح مصادیق لإرادة الله سبحانه أو إذنه- علی ما یهدی إلیه و یبینه تعلیم التوحید فی الإسلام- فهو سبحانه المالک علی الإطلاق، و لیس لغیره إلا المملوکیة من کل جهة، و لا للإنسان إلا العبودیة محضا فمالکیته المطلقة تسلب أی حریة متوهمة للإنسان بالنسبة إلی ربه کما أنها هی تعطیه الحریة بالقیاس إلی سائر بنی نوعه کما قال تعالی «أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ:» آل عمران:- 64.
فهو سبحانه الحاکم علی الإطلاق و المطاع من غیر قید و شرط کما قال: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ و قد أعطی حق الأمر و النهی و الطاعة لرسله و لأولی الأمر و للمؤمنین من الأمة الإسلامیة فلا حریة لأحد قبال کلمة الحق التی یأتون به و یدعون إلیه، قال تعالی «أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ أُولِی الْأَمْرِ مِنْکُمْ:» النساء:- 59، و قال 
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تعالی «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ:» التوبة:- 71.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ لا یَجْرِمَنَّکُمْ شِقاقِی أَنْ یُصِیبَکُمْ مِثْلُ ما أَصابَ قَوْمَ نُوحٍ الجرم بالفتح فالسکون- علی ما ذکره الراغب- قطع الثمرة عن الشجر و قد أستعیر لکل اکتساب مکروه، و الشقاق المخالفة و المعاداة. و المعنی: احذروا أن یکتسب لکم مخالفتی و معاداتی بسبب ما أدعوکم إلیه أصابه مصیبة مثل مصیبة قوم نوح و هی الغرق أو قوم هود و هی الریح العقیم أو قوم صالح و هی الصیحة و الرجفة.
و قوله: «وَ ما قَوْمُ لُوطٍ مِنْکُمْ بِبَعِیدٍ» أی لا فصل کثیرا بین زمانهم و زمانکم و قد کانت الفاصلة الزمانیة بین القومین أقل من ثلاثة قرون، و قد کان لوط معاصرا لإبراهیم (ع) و شعیب معاصرا لموسی (ع).
و قیل: المراد به نفی البعد المکانی، و الإشارة إلی أن بلادهم الخربة قریبة منکم لقرب مدین من سدوم و هو بالأرض المقدسة، فالمعنی: و ما مکان قوم لوط منکم ببعید تشاهدون مدائنهم المخسوفة و آثارهم الباقیة الظاهرة. و السیاق لا یساعد علیه و التقدیر خلاف الأصل لا یصار إلیه إلا بدلیل.
قوله تعالی: «وَ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ إِنَّ رَبِّی رَحِیمٌ وَدُودٌ» قد تقدم الکلام فی معنی قوله: «وَ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ ثُمَّ تُوبُوا إِلَیْهِ أی استغفروا الله من ذنوبکم و ارجعوا إلیه بالإیمان به و برسوله إن الله ذو رحمة و مودة یرحم المستغفرین التائبین و یحبهم.
و قد قال أولا: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ فأضاف الرب إلیهم ثم قال فی مقام تعلیله: «إِنَّ رَبِّی رَحِیمٌ وَدُودٌ» و لعل الوجه فیه أنه ذکر فی مرحلة الأمر بالاستغفار و التوبة من الله سبحانه صفة ربوبیته لأنها الصفة التی ترتبط بها العبادة و منها الاستغفار و التوبة، و أضاف ربوبیته إلیهم بقوله: «رَبَّکُمْ لتأکید الارتباط و للإشعار بأنه هو ربهم لا ما یتخذونها من الأرباب من دون الله.
و کان من حق الکلام أن یقول فی تعلیله: إن ربکم رحیم ودود لکنه لما کان مع کونه تعلیلا ثناء علی الله سبحانه، و قد أثبت سابقا أنه رب القوم إضافة ثانیا
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إلی نفسه لیفید الکلام بمجموعه معنی أن ربکم و ربی رحیم ودود.
علی أن فی هذه الإضافة معنی المعرفة و الخبرة فتفید تأییدا لصحة القول فإنه فی معنی أنه تعالی رحیم ودود و کیف لا؟ و هو ربی أعرفه بهذین الوصفین.
و الودود من أسماء الله تعالی، و هو فعول من الود بمعنی الحب إلا أن المستفاد من موارد استعماله أنه نوع خاص من المحبة و هو الحب الذی له آثار و تبعات ظاهرة کالألفة و المراودة و الإحسان، قال تعالی «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً:» الروم:- 21.
و الله سبحانه یحب عباده و یظهر آثار حبه بإفاضة نعمه علیهم «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها:» إبراهیم:- 34 فهو تعالی ودود لهم.
قوله تعالی: «قالُوا یا شُعَیْبُ ما نَفْقَهُ کَثِیراً مِمَّا تَقُولُ وَ إِنَّا لَنَراکَ فِینا ضَعِیفاً» إلی آخر الآیة، الفقه أبلغ من الفهم و أقوی، و رهط الرجل عشیرته و قومه، و قیل:
إنه من الثلاثة إلی السبعة أو العشرة و علی هذا ففی قولهم: رهطک، إشارة إلی قلتهم و هوان أمرهم، و الرجم هو الرمی بالحجارة.
لما حاجهم شعیب (ع) و أعیاهم بحجته لم یجدوا سبیلا دون أن یقطعوا علیه کلامه من غیر طریق الحجة فذکروا له:
أولا: أن کثیرا مما یقوله غیر مفهوم لهم فیذهب کلامه لغی لا أثر له، و هذا کنایة عن أنه یتکلم بما لا فائدة فیه.
ثم عقبوه بقولهم: «وَ إِنَّا لَنَراکَ فِینا ضَعِیفاً» أی لا نفهم ما تقول و لست قویا فینا حتی تضطرنا قوتک علی الاجتهاد فی فهم کلامک و الاهتمام بأخذه، و السمع و القبول له فإنا لا نراک فینا إلا ضعیفا لا یعبأ بأمره و لا یلتفت إلی قوله.
ثم هددوه بقولهم: «وَ لَوْ لا رَهْطُکَ لَرَجَمْناکَ أی و لو لا هذا النفر القلیل الذین هم عشیرتک لرجمناک لکنا نراعی جانبهم فیک، و فی تقلیل العشیرة إیماء إلی أنهم لو أرادوا قتله یوما قتلوه من غیر أن یبالوا بعشیرته، و إنما کفهم عن قتله نوع احترام و تکریم منهم لعشیرته.
ثم عقبوه بقولهم: «وَ ما أَنْتَ عَلَیْنا بِعَزِیزٍ» تأکیدا لقولهم: «لَوْ لا رَهْطُکَ لَرَجَمْناکَ أی لست بقوی منیع جانبا علینا حتی یمنعنا ذلک من قتلک بشر القتل،
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و إنما یمنعنا رعایة جانب رهطک. فمحصل قولهم إهانة شعیب و أنهم لا یعبئون به و لا بما قال، و إنما یراعون فی ترک التعرض له جانب رهطه.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ أَ رَهْطِی أَعَزُّ عَلَیْکُمْ مِنَ اللَّهِ وَ اتَّخَذْتُمُوهُ وَراءَکُمْ ظِهْرِیًّا» الظهری نسبة إلی الظهر بفتح الظاء المعجمة و إنما غیر بالنسب و هو الشی‌ء الذی وراء الظهر فیترک نسیا منسیا یقال: اتخذه وراءه ظهریا أی نسیه و لم یذکره و لم یعتن به.
و هذا نقض من شعیب لقولهم: «وَ لَوْ لا رَهْطُکَ لَرَجَمْناکَ أی کیف تعززون رهطی و تحترمون جانبهم، و لا تعززون الله سبحانه و لا تحترمون جانبه و إنی أنا الذی أدعوکم إلیه من جانبه؟ فهل رهطی أعز علیکم من الله؟ و قد جعلتموه نسیا منسیا و لیس لکم ذلک و ما کان لکم أن تفعلوه إن ربی بما تعملون محیط بما له من الإحاطة بکل شی‌ء وجودا و علما و قدرة. و فی الآیة طعن فی رأیهم بالسفه کما طعنوا فی الآیة السابقة فی رأیه بالهوان.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ إلی آخر الآیة. قال فی المجمع:، المکانة الحال التی یتمکن بها صاحبها من عمل. انتهی و هو فی الأصل. کما قیل- من مکن مکانة کضخم ضخامة إذا قوی علی العمل کل القوة و یقال- تمکن من کذا أی أحاط به قوة.
و هذا تهدید من شعیب لهم أشد التهدید فإنه یشعر بأنه علی وثوق مما یقول لا یأخذه قلق و لا اضطراب من کفرهم به و تمردهم عن دعوته فلیعملوا علی ما لهم من القوة و التمکن فلهم عملهم و له عمله فسوف یفاجئهم عذاب مخز یعلمون عند ذلک من هو الذی یأخذه العذاب. هم أو هو؟ و یعلمون من هو کاذب؟ فلیرتقبوا و هو معهم رقیب لا یفارقهم.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا شُعَیْباً- إلی قوله- جاثِمِینَ تقدم ما یتضح به معنی الآیة.
قوله تعالی: «کَأَنْ لَمْ یَغْنَوْا فِیها أَلا بُعْداً لِمَدْیَنَ کَما بَعِدَتْ ثَمُودُ» غنی فی المکان إذا أقام فیه. و قوله: «أَلا بُعْداً لِمَدْیَنَ إلخ. فیه لعنهم کما لعنت ثمود، و قد تقدم بعض الکلام فیه فی القصص السابقة.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، قال": قال: بعث الله شعیبا إلی مدین- و هی قریة علی طریق الشام فلم یؤمنوا به.
و فی تفسیر العیاشی، عن أحمد بن محمد بن عیسی عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «إِنِّی أَراکُمْ بِخَیْرٍ» قال: کان سعرهم رخیصا.
و فیه، عن محمد بن الفضیل عن الرضا (ع) قال: سألته عن انتظار الفرج فقال:
أ و لیس تعلم أن انتظار الفرج من الفرج؟ ثم قال: إن الله تبارک و تعالی یقول:
«وَ ارْتَقِبُوا إِنِّی مَعَکُمْ رَقِیبٌ .
أقول: قوله: لیس تعلم بمعنی لا تعلم و هی لغة مولدة.
و فی المعانی، بإسناده عن عبد الله بن الفضل الهاشمی عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت: فقوله عز و جل: «وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ و قوله عز و جل: «إِنْ یَنْصُرْکُمُ اللَّهُ فَلا غالِبَ لَکُمْ- وَ إِنْ یَخْذُلْکُمْ فَمَنْ ذَا الَّذِی یَنْصُرُکُمْ مِنْ بَعْدِهِ ؟ فقال: إذا فعل العبد ما أمر الله عز و جل به من الطاعة- کان فعله وفقا لأمر الله عز و جل و سمی العبد موفقا، و إذا أراد العبد أن یدخل فی شی‌ء من معاصی الله- فحال الله تبارک و تعالی بینه و بین تلک المعصیة فترکها- کان ترکه لها بتوفیق الله تعالی، و متی خلی بینه و بین المعصیة فلم یحل بینه و بینها- حتی یترکها فقد خذله و لم ینصره و لم یوفقه.
أقول: محصل بیانه (ع) أن توفیقه تعالی و خذلانه من صفاته الفعلیة فالتوفیق هو نظمه الأسباب بحیث تؤدی العبد إلی العمل الصالح أو عدم إیجاده بعض الأسباب التی یستعان بها علی المعصیة. و الخذلان خلاف ذلک. و علی ذلک فمتعلق التوفیق الأسباب لأنه إیجاد التوافق بینها و هی المتصفة بها، و أما توصیف العبد به فمن قبیل الوصف بحال المتعلق.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن علی قال: قلت: یا رسول الله أوصنی. قال: قل: ربی الله ثم استقم. قلت: ربی الله و ما توفیقی إلا بالله- علیه توکلت و إلیه أنیب. قال: لیهنئک العلم أبا الحسن- لقد شربت العلم شربا و نهلته نهلا.
أقول: و قد تقدمت الإشارة إلی نبذة من معنی الجملة.
و فیه، أخرج الواحدی و ابن عساکر عن شداد بن أوس قال: قال رسول الله 
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ص: بکی شعیب (ع) من حب الله حتی عمی- فرد الله علیه بصره، و أوحی الله إلیه: یا شعیب ما هذا البکاء؟ أ شوقا إلی الجنة أم خوفا من النار؟ فقال: لا و لکن اعتقدت حبک بقلبی، فإذا نظرت إلیک فما أبالی ما الذی تصنع بی؟ فأوحی الله إلیه: یا شعیب إن یکن ذلک حقا- فهنیئا لک لقائی، یا شعیب لذلک أخدمتک موسی بن عمران کلیمی.
أقول: المراد بالنظر إلیه تعالی هو النظر القلبی دون النظر الحسی المستلزم للجسمیة، تعالی عن ذلک، و قد تقدم توضیحه فی تفسیر قوله تعالی «وَ لَمَّا جاءَ مُوسی لِمِیقاتِنا:» الأعراف:- 143 فی الجزء الثامن من الکتاب.
و فیه، أخرج أبو الشیخ عن علی بن أبی طالب رضی الله عنه، أنه خطب فتلا هذه الآیة فی شعیب: «وَ إِنَّا لَنَراکَ فِینا ضَعِیفاً» قال: کان مکفوفا فنسبوه إلی الضعف. «وَ لَوْ لا رَهْطُکَ لَرَجَمْناکَ قال علی: فوالله الذی لا إله غیره ما هابوا جلال ربهم- ما هابوا إلا العشیرة.



(کلام فی قصة شعیب و قومه فی القرآن فی فصول)





1- [قصته علیه السلام 

هو (ع) ثالث الرسل من العرب الذین ذکرت أسماؤهم فی القرآن و هم هود و صالح و شعیب و محمد (ع) ذکر الله تعالی طرفا من قصصه فی سور الأعراف و هود و الشعراء و القصص و العنکبوت.
کان (ع) من أهل مدین- مدینة فی طریق الشام من الجزیرة- و کان معاصرا لموسی (ع)، و قد زوجه إحدی ابنتیه علی أن یأجره ثمانی حجج و إن أتم عشرا فمن عنده (القصص: 27) فخدمه موسی عشر سنین ثم ودعه و سار بأهله إلی مصر.
و کان قومه من أهل مدین یعبدون الأصنام و کانوا قوما منعمین بالأمن و الرفاهیة و الخصب و رخص الأسعار فشاع الفساد بینهم و التطفیف بنقص المکیال و المیزان (هود: 84 و غیرها) فأرسل الله إلیهم شعیبا و أمره أن ینهاهم عن عبادة الأصنام و عن الفساد فی الأرض و نقص المکیال و المیزان فدعاهم إلی ما أمر به و وعظهم بالإنذار و التبشیر و ذکرهم ما أصاب قوم نوح و قوم هود و قوم صالح و قوم لوط.
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و بالغ (ع) فی الاحتجاج علیهم و عظتهم فلم یزدهم إلا طغیانا و کفرا و فسوقا (الأعراف و هود و غیرهما من السور) و لم یؤمنوا به إلا عدة قلیلة منهم فأخذوا فی إیذائهم و السخریة بهم و تهدیدهم عن اتباع شعیب (ع)، و کانوا یقعدون بکل صراط یوعدون و یصدون عن سبیل الله من آمن به و یبغونها عوجا (الأعراف: 86).
و أخذوا یرمونه (ع) بأنه مسحور و أنه کاذب (الشعراء: 185، 186) و أخافوه بالرجم، و هددوه و الذین آمنوا به بالإخراج من قریتهم أو لیعودن فی ملتهم (الأعراف: 88) و لم یزالوا به حتی أیأسوه من إیمانهم فترکهم و أنفسهم (هود: 93) و دعا الله بالفتح قال: ربنا افتح بیننا و بین قومنا بالحق و أنت خیر الفاتحین.
فأرسل الله إلیهم عذاب یوم الظلة (الشعراء: 189) و قد کانوا یستهزءون به أن أسقط علینا کسفا من السماء إن کنت من الصادقین و أخذتهم الصیحة (هود:
94) و الرجفة (الأعراف: 91- العنکبوت: 37) فأصبحوا فی دیارهم جاثمین و نجی شعیبا و من معه من المؤمنین (هود: 94) فَتَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ: یا قَوْمِ لَقَدْ أَبْلَغْتُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ نَصَحْتُ لَکُمْ فَکَیْفَ آسی عَلی قَوْمٍ کافِرِینَ الأعراف:- 93.



2- شخصیته المعنویة

، کان (ع) من زمرة الرسل المکرمین و قد أشرکه الله تعالی فیما أثناهم به من الثناء الجمیل فی کتابه، و قد حکی عنه فیما کلم به قومه و خاصة فی سور الأعراف و هود و الشعراء شیئا کثیرا من حقائق المعارف و العلوم الإلهیة و الأدب البارع مع ربه و مع الناس.
و قد سمی نفسه الرسول الأمین (الشعراء: 178) و مصلحا (هود: 88) و أنه من الصالحین (الشعراء: 27) فحکی الله ذلک عنه حکایة إمضاء، و قد خدمه الکلیم موسی بن عمران (ع) زهاء عشر سنین سلام الله علیه.



3- ذکره فی التوراة

، لم تقص التوراة قصته مع قومه و إنما أشارت إلیه فی ضمن ما ذکرت قصة قتل موسی القبطی و فراره من مصر إلی مدیان (القصة) فسمته «رعوئیل کاهن مدیان». «1»
______________________________
(1) الإصحاح الثانی من سفر الخروج من التوراة.
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[سورة هود (11): الآیات 96 الی 99]





اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ (96) إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ فَاتَّبَعُوا أَمْرَ فِرْعَوْنَ وَ ما أَمْرُ فِرْعَوْنَ بِرَشِیدٍ (97) یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ وَ بِئْسَ الْوِرْدُ الْمَوْرُودُ (98) وَ أُتْبِعُوا فِی هذِهِ لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ بِئْسَ الرِّفْدُ الْمَرْفُودُ (99)



(بیان)

إشارة إلی قصة موسی- الکلیم- (ع)، و هو أکثر الأنبیاء ذکرا فی القرآن ذکر باسمه فی مائة و نیف و ثلاثین موضعا منه فی بضع و ثلاثین سورة و قد اعتنی بتفصیل قصته أکثر من غیره غیر أنه تعالی أجمل القول فیها فی هذه السورة فاکتفی بالإشارة الإجمالیة إلیها.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ الباء فی قوله بِآیاتِنا للمصاحبة أی و لقد أرسلنا موسی مصحوبا لآیاتنا و ذلک أن الذین بعثهم الله من الأنبیاء و الرسل و أیدهم بالآیات المعجزة طائفتان منهم من أوتی الآیة المعجزة علی حسب ما اقترحه قومه کصالح (ع) المؤید بآیة الناقة، و طائفة أیدوا بآیة من الآیات فی بدء بعثتهم کموسی و عیسی و محمد (ع)، کما قال تعالی خطابا لموسی (ع): «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ بِآیاتِی:» طه:- 42، و قال فی عیسی (ع): «وَ رَسُولًا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَنِّی قَدْ جِئْتُکُمْ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ» الخ:، آل عمران:- 49، و قال فی محمد ص «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی » الصف:- 9، و الهدی القرآن بدلیل قوله «ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ هُدیً لِلْمُتَّقِینَ:» البقرة:- 2، و قال تعالی «وَ اتَّبَعُوا النُّورَ الَّذِی أُنْزِلَ مَعَهُ:» الأعراف:- 157.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 380
فموسی (ع) مرسل مع آیات و سلطان مبین، و ظاهر أن المراد بهذه الآیات الأمور الخارقة التی کانت تجری علی یده، و یدل علی ذلک سیاق قصصه (ع) فی القرآن الکریم.
و أما السلطان و هو البرهان و الحجة القاطعة التی یتسلط علی العقول و الأفهام فیعم الآیة المعجزة و الحجة العقلیة، و علی تقدیر کونه بهذا المعنی یکون عطفه علی الآیات من قبیل عطف العام علی الخاص.
و لیس من البعید أن یکون المراد بإرساله بسلطان مبین أن الله سبحانه سلطه علی الأوضاع الجاریة بینه و بین آل فرعون ذاک الجبار الطاغی الذی ما ابتلی بمثله أحد من الرسل غیر موسی (ع) لکن الله تعالی أظهر موسی علیه حتی أغرقه و جنوده و نجی بنی إسرائیل بیده، و یشعر بهذا المعنی قوله «قالا رَبَّنا إِنَّنا نَخافُ أَنْ یَفْرُطَ عَلَیْنا أَوْ أَنْ یَطْغی قالَ لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری » طه:- 46، و قوله لموسی (ع): «لا تَخَفْ إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی » طه:- 68.
و فی هذه الآیة و نظائرها دلالة واضحة علی أن رسالة موسی (ع) ما کانت تختص بقومه من بنی إسرائیل بل کانت تعمهم و غیرهم.
قوله تعالی: «إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ فَاتَّبَعُوا أَمْرَ فِرْعَوْنَ وَ ما أَمْرُ فِرْعَوْنَ بِرَشِیدٍ» نسبة رسالته إلی فرعون و ملئه- و الملأ هم أشراف القوم و عظماؤهم الذین یملئون القلوب هیبة- دون جمیع قومه لعلها للإشارة إلی أن عامتهم لم یکونوا إلا أتباعا لا رأی لهم إلا ما رآه لهم عظماؤهم.
و قوله: «فَاتَّبَعُوا أَمْرَ فِرْعَوْنَ إلخ، الظاهر أن المراد بالأمر ما هو الأعم من القول و الفعل کما حکی الله عن فرعون فی قوله «قالَ فِرْعَوْنُ ما أُرِیکُمْ إِلَّا ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ:» المؤمن:- 29، فینطبق علی السنة و الطریقة التی کان یتخذها و یأمر بها. و کان الآیة محاذاة لقول فرعون هذا فکذبه الله تعالی بقوله: «وَ ما أَمْرُ فِرْعَوْنَ بِرَشِیدٍ».
و الرشید فعیل من الرشد خلاف الغی أی و ما أمر فرعون بذی رشد حتی یهدی إلی الحق بل کان ذا غی و جهالة، و قیل: الرشید بمعنی المرشد.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 381
و فی الجملة أعنی قوله: «وَ ما أَمْرُ فِرْعَوْنَ بِرَشِیدٍ» وضع الظاهر موضع المضمر و الأصل «أمره» و لعل الفائدة فیه ما یفیده اسم فرعون من الدلیل علی عدم رشد الأمر و لا یستفاد ذلک من الضمیر البتة.
قوله تعالی: «یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ وَ بِئْسَ الْوِرْدُ الْمَوْرُودُ» أی یقدم فرعون قومه فإنهم اتبعوا أمره فکان إماما لهم من أئمة الضلال، قال تعالی «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ:» القصص:- 41.
و قوله: «فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ» تفریع علی سابقه أی یقدمهم فیوردهم النار، و التعبیر بلفظ الماضی لتحقق الوقوع، و ربما قیل: تفریع علی قوله: «فَاتَّبَعُوا أَمْرَ فِرْعَوْنَ أی اتبعوه فأوردهم الاتباع النار، و قد استدل لتأیید هذا المعنی بقوله «وَ حاقَ بِآلِ فِرْعَوْنَ سُوءُ الْعَذابِ النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ:» المؤمن:- 46 حیث تدل الآیات علی تعذیبهم من حین الموت قبل یوم القیامة هذا، و لا یخفی أن الآیات ظاهرة فی خلاف ما استدل بها علیه لتعبیرها فی العذاب قبل یوم القیامة بالعرض غدوا و عشیا، و فی یوم القیامة بالدخول فی أشد العذاب الذی سجل فیها أنه النار.
و قوله: «وَ بِئْسَ الْوِرْدُ الْمَوْرُودُ» الورد هو الماء الذی یرده العطاش من الحیوان و الإنسان للشرب، قال الراغب فی المفردات،: الورود أصله قصد الماء ثم یستعمل فی غیره یقال: وردت الماء أرد ورودا فأنا وارد و الماء مورود. و قد أوردت الإبل الماء قال: «وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ مَدْیَنَ و الورد الماء المرشح للورود. انتهی.
و علی هذا ففی الکلام استعارة لطیفة بتشبیه الغایة التی یقصدها الإنسان فی الحیاة لمساعیه المبذولة بالماء الذی یقصده العطشان فعذب السعادة التی یقصدها الإنسان بأعماله ورد یرده، و سعادة الإنسان الأخیرة هی رضوان الله و الجنة لکنهم لما غووا باتباع أمر فرعون و أخطئوا سبیل السعادة الحقیقیة تبدلت غایتهم إلی النار فکانت النار هو الورد الذی یردونه، و بئس الورد المورود لأن الورد، هو الذی یخمد لهیب الصدر و یروی الحشا العطشان و هو عذب الماء و نعم المنهل السائغ و أما إذا تبدل إلی عذاب النار فبئس الورد المورود.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌10، ص: 382
قوله تعالی: «وَ أُتْبِعُوا فِی هذِهِ لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ بِئْسَ الرِّفْدُ الْمَرْفُودُ» أی هم اتبعوا أمر فرعون فأتبعتهم لعنة من الله فی هذه الدنیا و إبعاد من رحمته و طرد من ساحة قربه، و مصداق اللعن الذی أتبعوه هو الغرق، أو أنه الحکم منه تعالی بإبعادهم من الرحمة المکتوب فی صحائف أعمالهم الذی من آثاره الغرق و عذاب الآخرة.
و قوله: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ بِئْسَ الرِّفْدُ الْمَرْفُودُ» الرفد هو العطیة و الأصل فی معناه العون، و سمیت العطیة رفدا و مرفودا لأنه عون للآخذ علی حوائجه و المعنی و بئس الرفد رفدهم یوم القیامة و هو النار التی یسجرون فیها، و الآیة نظیرة قوله فی موضع آخر: وَ أَتْبَعْناهُمْ فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ هُمْ مِنَ الْمَقْبُوحِینَ:» القصص:- 42.
و ربما أخذ: «یَوْمَ الْقِیامَةِ» ظرفا فالآیة متعلقا بقوله: «أُتْبِعُوا» أو بقوله:
«لَعْنَةً» نظیر قوله: «فِی هذِهِ ، و المعنی: و أتبعهم الله فی الدنیا و الآخرة لعنة أو فأتبعهم الله لعنة الدنیا و الآخرة ثم استؤنف فقیل: بئس الرفد المرفود اللعن الذی أتبعوه أو الإتباع باللعن.
تم و الحمد الله. 



الجزء الحادی عشر
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اشارة

ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْقُری نَقُصُّهُ عَلَیْکَ مِنْها قائِمٌ وَ حَصِیدٌ (100) وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ فَما أَغْنَتْ عَنْهُمْ آلِهَتُهُمُ الَّتِی یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ لَمَّا جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ وَ ما زادُوهُمْ غَیْرَ تَتْبِیبٍ (101) وَ کَذلِکَ أَخْذُ رَبِّکَ إِذا أَخَذَ الْقُری وَ هِیَ ظالِمَةٌ إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ (102) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِمَنْ خافَ عَذابَ الْآخِرَةِ ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ وَ ذلِکَ یَوْمٌ مَشْهُودٌ (103) وَ ما نُؤَخِّرُهُ إِلاَّ لِأَجَلٍ مَعْدُودٍ (104)
یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلاَّ بِإِذْنِهِ فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ (105) فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا فَفِی النَّارِ لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ (106) خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلاَّ ما شاءَ رَبُّکَ إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ (107) وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلاَّ ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ (108)



بیان‌

فیها رجوع إلی القصص السابقة بنظر کلی یلخص سنة الله فی عباده و ما یستتبعه الشرک فی الأمم الظالمة من الهلاک فی الدنیا و العذاب الخالد فی الآخرة لیعتبر بذلک أهل الاعتبار.
قوله تعالی: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْقُری نَقُصُّهُ عَلَیْکَ مِنْها قائِمٌ وَ حَصِیدٌ» الإشارة إلی ما تقدم من القصص، و من تبعیضیة أی الذی قصصناه علیک هو بعض أخبار المدائن و البلاد أو أهلهم نقصه علیک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 6
و قوله: «مِنْها قائِمٌ وَ حَصِیدٌ» الحصد قطع الزرع، شبهها بالزرع یکون قائما و یکون حصیدا، و المعنی إن کان المراد بالقری نفسها أن من القری التی قصصنا أنباءها علیک ما هو قائم لم تذهب بقایا آثارها التی تدل علیها بالمرة کقری قوم لوط حین نزول قصتهم فی القرآن کما قال: «وَ لَقَدْ تَرَکْنا مِنْها آیَةً بَیِّنَةً لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ»: العنکبوت: 35 و قال: «وَ إِنَّکُمْ لَتَمُرُّونَ عَلَیْهِمْ مُصْبِحِینَ وَ بِاللَّیْلِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: الصافات: 138، و منها ما انمحت آثاره و انطمست أعلامه کقری قوم نوح و عاد.
و إن کان المراد بالقری أهلها فالمعنی أن من تلک الأمم و الأجیال من هو قائم لم یقطع دابرهم البتة کأمة نوح و صالح، و منهم من قطع الله دابرهم کقوم لوط لم ینج منهم إلا أهل بیت لوط و لم یکن لوط منهم.
قوله تعالی: «وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ إلی آخر الآیة، أی ما ظلمناهم فی إنزال العذاب علیهم و إهلاکهم إثر شرکهم و فسوقهم و لکن ظلموا أنفسهم حین أشرکوا و خرجوا عن زی العبودیة، و کلما کان عمل و عقوبة علیه کان أحدهما ظلما إما العمل و إما العقوبة علیه فإذا لم تکن العقوبة ظلما کان الظلم هو العمل استتبع العقوبة.
فمحصل القول أنا عاقبناهم بظلمهم و لذا عقبه بقوله: «فَما أَغْنَتْ عَنْهُمْ آلِهَتُهُمُ إلخ .. لأن محصل النظم أخذناهم فما أغنت عنهم آلهتهم، فالمفرع علیه هو الذی یدل علیه قوله: «وَ ما ظَلَمْناهُمْ إلخ، و المعنی أخذناهم فلم یکفهم فی ذلک آلهتهم، التی کانوا یدعونها من دون الله لتجلب إلیهم الخیر و تدفع عنهم الشر، و لم تغنهم شیئا لما جاء أمر ربک و حکمه بأخذهم أو لما جاء عذاب ربک.
و قوله: «وَ ما زادُوهُمْ غَیْرَ تَتْبِیبٍ التتبیب التدمیر و الإهلاک من التب و أصله القطع لأن عبادتهم الأصنام کان ذنبا مقتضیا لعذابهم و لما أحسوا بالعذاب و البؤس فالتجئوا إلی الأصنام و دعوها لکشفه و دعاؤها ذنب آخر زاد ذلک فی تشدید العذاب علیهم و تغلیظ العقاب لهم فما زادوهم غیر هلاک.
و نسبة التتبیب إلی آلهتهم مجاز و هو منسوب فی الحقیقة إلی دعائهم إیاها، و هو عمل قائم بالحقیقة بالداعی لا بالمدعو.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَخْذُ رَبِّکَ إِذا أَخَذَ الْقُری وَ هِیَ ظالِمَةٌ إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ»
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 7
الإشارة إلی ما تقدم من أنباء القری، و ذلک بعض مصادیق أخذه تعالی بالعقوبة قاس به مطلق أخذه القری فی أنه ألیم شدید، و هذا من قبیل التشبیه الکلی ببعض مصادیقه فی الحکم للدلالة علی أن الحکم عام شامل لجمیع الأفراد و هو نوع من فن التشبیه شائع و قوله: «إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ» بیان لوجه الشبه و هو الألم و الشدة.
و المعنی کما أخذ الله سبحانه هؤلاء الأمم الظالمة: قوم نوح و هود و صالح و لوط و شعیب و قوم فرعون أخذا ألیما شدیدا، کذلک یأخذ سائر القری الظالمة إذا أخذها فلیعتبر بذلک المعتبرون.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِمَنْ خافَ عَذابَ الْآخِرَةِ» إلی آخر الآیة الإشارة إلی ما أنبأه الله من قصص تلک القری الظالمة التی أخذها بظلمها أخذا ألیما شدیدا. و أنبأ أن أخذه کذلک یکون، و فی ذلک آیة لمن خاف عذاب الحیاة الآخرة و علامة تدل علی أن الله سبحانه و تعالی سیأخذ فی الآخرة المجرمین بأجرامهم، و إن أخذه سیکون ألیما شدیدا فیوجب اعتباره بذلک و تحرزه مما یستتبع سخط الله تعالی.
و قوله: «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ أی ذلک الیوم الذی یقع فیه عذاب الآخرة یوم مجموع له الناس فالإشارة إلی الیوم الذی یدل علیه ذکر عذاب الآخرة، «و لذلک أتی بلفظ المذکر» کما قیل، و یمکن أن یکون تذکیر الإشارة لیطابق المبتدأ الخبر.
و وصف الیوم الآخر بأنه مجموع له الناس دون أن یقال. سیجمع أو یجمع له الناس إنما هو للدلالة علی أن جمع الناس له من أوصافه المقضیة له التی تلزمه و لا تفارقه من غیر أن یحتاج إلی الإخبار عنه بخبر.
فمشخص هذا الیوم أن الناس مجموعون لأجله- و اللام للغایة- فللیوم شأن من الشأن لا یتم إلا بجمع الناس بحیث لا یغادر منهم أحد و لا یتخلف عنه متخلف: و للناس شأن من الشأن یرتبط به کل واحد منهم بالجمیع، و یمتزج فیه الأول مع الآخر و الآخر مع الأول و یختلط فیه الکل بالبعض و البعض بالکل، و هو حساب أعمالهم من جهة الإیمان و الکفر و الطاعة و المعصیة، و بالجملة من حیث السعادة و الشقاوة.
فإن من الواضح أن العمل الواحد من إنسان واحد یرتضع من جمیع أعماله السابقة المرتبطة بأحواله الباطنة، و یرتضع منه جمیع أعماله اللاحقة المرتبطة أیضا بما له من 
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الأحوال القلبیة، و کذلک عمل الواحد بالنسبة إلی أعمال من معه من بنی نوعه من حیث التأثیر و التأثر، و کذلک أعمال الأولین بالنسبة إلی أعمال الآخرین و أعمال اللاحقین بالنسبة إلی أعمال السابقین، و فی المتقدمین أئمة الهدی و الضلال المسئولون عن أعمال المتأخرین، و فی المتأخرین الأتباع و الأذناب المسئولون عن غرور متبوعیهم المتقدمین، قال تعالی:
«فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ»: الأعراف 6، و قال: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ»: یس: 12.
ثم الجزاء لا یتخلف الحکم الفصل.
و هذا الشأن علی هذا النعت لا یتم إلا باجتماع من الناس بحیث لا یشذ منهم شاذ.
و من هنا یظهر أن مسألة الآحاد من الناس فی قبورهم و جزاءهم فیها بشی‌ء من الثواب و العقاب علی ما تشیر إلیه آیات البرزخ و تذکره بالتفصیل الأخبار الواردة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) غیر ما أخبر الله تعالی به من حساب یوم القیامة و الجزاء المقضی به هناک من الجنة و النار الخالدتین فإن الذی یستقبل الإنسان فی البرزخ هو المسألة لتکمیل صحیفة أعماله لیدخر لفصل القضاء یوم القیامة، و ما یسکن فیه فی البرزخ من جنة أو نار إنما هو کالنزل المعجل للنازل المتهیئ للقاء و الحکم، و لیس ما هناک حسابا تاما و لا حکما فصلا و لا جزاء قاطعا کما یشیر إلیه نظائر قوله. «النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ»: المؤمن: 46، و قوله:
«یُسْحَبُونَ فِی الْحَمِیمِ ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ»: المؤمن: 72 فتری الآیة تعبر عن عذابهم بالعرض علی النار ثم یوم القیامة بدخولها و هو أشد العذاب، و تعبر عن عذابهم بالسحب فی الحمیم ثم بالسجر فی النار و هو الاشتعال و قوله تعالی: «بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ فَرِحِینَ بِما آتاهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ یَسْتَبْشِرُونَ بِالَّذِینَ لَمْ یَلْحَقُوا بِهِمْ مِنْ خَلْفِهِمْ أَلَّا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: آل عمران: 170 فالآیة صریحة فی عالم القبر و لم تذکر حسابا و لا جنة الخلد و إنما ذکرت شیئا من التنعم إجمالا.
و قوله تعالی: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ کَلَّا إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: المؤمنون: 100 تذکر الآیة أنهم بعد الموت فی حیاة برزخیة متوسطة بین الحیاة الدنیویة التی هی لعب و لهو و الحیاة الأخرویة التی هی حقیقة الحیاة کما قال: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا
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إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت: 64.
و بالجملة الدنیا دار عمل و البرزخ دار تهیؤ للحساب و الجزاء، و الآخرة دار حساب و جزاء، قال تعالی: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ نُورُهُمْ یَسْعی بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا وَ اغْفِرْ لَنا»: التحریم: 8 فهم یحضرونه بما کسبوه فی الدنیا من النور و هیئوه فی البرزخ ثم یسألونه یوم القیامة إتمام نورهم و إذهاب ما معهم من بقایا عالم اللهو و اللعب.
و قوله: «وَ ذلِکَ یَوْمٌ مَشْهُودٌ» کالمتفرع بظاهره علی الجملة السابقة. «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ إذ الجمع یوجب المشاهدة غیر أن اللفظ غیر مقید بالناس و إطلاقه یشعر بأنه مشهود لکل من له أن یشهد کالناس و الملائکة و الجن، و الآیات الکثیرة الدالة علی حشر الجن و الشیاطین و حضور الملائکة هناک یؤید إطلاق الشهادة کما ذکر.
قوله تعالی: «وَ ما نُؤَخِّرُهُ إِلَّا لِأَجَلٍ مَعْدُودٍ» أی إن لذلک الیوم أجلا قضی الله أن لا یقع قبل حلول أجله و الله یحکم لا معقب لحکمه و لا راد لقضائه، و لا یؤخر الیوم إلا لأجل یعده فإذا تم العدد و حل الأجل حق القول و وقع الیوم.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ فاعل «یَأْتِ ضمیر راجع إلی الأجل السابق الذکر أی یوم یأتی الأجل الذی تؤخر القیامة إلیه لا تتکلم نفس إلا بإذنه، قال تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ»: العنکبوت: 5.
و ذکر بعضهم کما فی المجمع أن المعنی یوم یأتی القیامة و الجزاء، و لازمه إرجاع الضمیر إلی القیامة و الجزاء لدلالة سابق الکلام إلیه بوجه، و هو تکلف لا حاجة إلیه.
و ذکر آخرون- کما فی تفسیر صاحب المنار- أن المعنی فی الوقت الذی یجی‌ء فیه ذلک الیوم المعین لا تتکلم نفس من الأنفس الناطقة إلا بإذن الله تعالی فالمراد بالیوم فی الآیة مطلق الوقت أی غیر المحدود لأنه ظرف للیوم المحدود الموصوف بما ذکر الذی هو فاعل یأتی.
و هو خطأ لاستلزامه ظرفیة الیوم للیوم لعود المعنی حقیقة إلی قولنا: فی الوقت الذی یجی‌ء فیه ذلک الوقت المعین أو الیوم الذی یجی‌ء فیه ذلک الیوم المعین، و التفرقة بین الیومین یجعل أحدهما خاصا و معینا و الآخر عاما و مرسلا لا ینفع فی دفع محذور ظرفیة
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الشی‌ء لنفسه و مظروفیة الزمان- و هو ظرف بذاته- لزمان آخر و هو محال لا ینقلب ممکنا بتغییر اللفظ.
و ما ذکره من التفرقة بین الیومین بالإطلاق و التحدید مجرد تصویر لا تغنی شیئا فإن الیوم الذی یأتی فیه ذلک الیوم الموصوف و ذلک الیوم الموصوف متساویان إطلاقا و تحدیدا و سعة و ضیقا، نعم ربما یؤخذ الزمان متحدا بما یقع فیه من الحوادث فیصیر حادثا من الحوادث و تلغی ظرفیته فیجعل مظروفا لزمان آخر کما یقال یوم الأضحی فی شهر ذی الحجة و یوم عاشوراء فی المحرم، قال تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ»: الجاثیة: 27 فإن صحت هذه العنایة فی الآیة أمکن به أن یعود ضمیر یأتی إلی الیوم.
و قوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ أی لا تتکلم نفس ممن حضر إلا بإذن الله سبحانه، و حذف أحد التاءین المجتمعین فی المستقبل من باب التفعل شائع قیاسی.
و الباء فی قوله: «بِإِذْنِهِ للمصاحبة فالاستثناء فی الحقیقة من الکلام لا من المتکلم کما فی قوله: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ»: النبأ: 38 و المعنی لا تتکلم نفس بشی‌ء من الکلام إلا بالکلام الذی یصاحب إذنه لا کالدنیا یتکلم فیها الواحد منهم بما اختاره و أراده، أذن فیه الله إذن تشریع أم لم یأذن.
و قد ذکرت الصفة أعنی عدم تکلم نفس إلا بإذنه من خواص یوم القیامة المعرفة له، و لیست بمختصة به فإنه لا تتکلم أی نفس من النفوس و لا یحدث أی حادث من الحوادث دائما إلا بإذنه من غیر أن یختص ذلک بیوم القیامة.
و قد تقدم فی بعض أبحاثنا السابقة أن غالب ما ورد فی القرآن الکریم من معرفات یوم القیامة فی سیاق الأوصاف الخاصة به یعمه و غیره کقوله تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ: المؤمن- 16 و قوله یَوْمَ تُوَلُّونَ مُدْبِرِینَ ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ المؤمن: 33 و قوله: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: الانفطار:
19 إلی غیر ذلک من الآیات، و من المعلوم أنه تعالی لا یخفی علیه شی‌ء دائما، و لیس لشی‌ء منه عاصم دائما، و لا یملک نفس لنفس شیئا إلا بإذنه دائما، و له الخلق و الأمر دائما.
لکن الذی یهدی إلیه التدبر فی أمثال قوله تعالی: لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا
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عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22 و قوله حکایة عن المجرمین: «رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: الم السجدة: 12، و قوله: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ إلی أن قال هُنالِکَ تَبْلُوا کُلُّ نَفْسٍ ما أَسْلَفَتْ وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: یونس: 30 إن یوم القیامة ظرف یجمع الله فیه العباد و یزیل الستر و الحجاب دونهم فیظهر فیه الحقائق ظهورا تاما و ینجلی ما هو وراء غطاء الغیب فی هذه النشأة و عند ذلک لا یختلج فی صدورهم شک أو ریب، و لا یهجس قلوبهم هاجس، و یعاینون أن الله هو الحق المبین، و یشاهدون أن القوة لله جمیعا، و أن الملک و العصمة و الأمر و القهر له وحده لا شریک له.
و تسقط الأسباب عما کان یتوهم لها من الاستقلال فی نشأة الدنیا و ینقطع البین و تزول روابط التأثیر التی بین الأشیاء و عند ذلک تنتثر کواکب الأسباب و تنطمس نجوم کانت تهتدی به الأوهام فی ظلماتها، و لا تبقی لذی ملک ملک یستقل به، و لا لذی سلطان و قوة ما یتعزز معه، و لا لشی‌ء ملجأ و ملاذ یلجأ إلیه و یلوذ به و یعتصم بعصمته، و لا ستر یستر شیئا عن شی‌ء و یحجبه دونه، و الأمر کله لله الواحد القهار لا یملک إلا هو «1».
و هذا معنی قوله: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ» و قوله: «ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ و قوله: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ إلی غیر ذلک من الآیات و هی جمیعا تنفی ما تزینه أوهام الناس فی هذه النشأة الدنیویة التی لیست إلا لهوا و لعبا إن هذه الأسباب تملک معنی التأثیر، و تتلبس بأوصاف الملک و السلطنة و القوة و العصمة و العزة و الکرامة تلبسا حقیقیا استقلالیا، و أنها هی المعطیة و المانعة و النافعة و الضارة لا بغیة فی سواها و لا خیر فیما عداها.
و من هنا یمکن الاستئناس بمعنی قوله. «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ و قد تکرر هذا المعنی فی آیات أخری بما یقرب من هذا اللفظ کقوله تعالی: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38، و قوله: هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ»:
______________________________
(1) و فی هذه الأوصاف آیات کثیرة جداً لا تخفی علی الباحث المتدبر فی کلامه تعالی.
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المرسلات: 35.
و ذلک أن الله تعالی یقول فیما یصف هذا الیوم «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ: الطارق- 9 و یقول: «إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة: 284 فیبین أن الحساب یومئذ بما فی النفوس من الأحوال و الأعراض الحسنة أو السیئة لا بما یستکشف منها بأسباب الکشف کما فی هذه النشأة الدنیویة.
فما کان تحت أستار الخفاء فی الدنیا من خبایا النفوس و مطویات القلوب فهو ظاهر مکشوف الغطاء یوم القیامة، و ما هو من الغیب الیوم فهو شهادة غدا، و التکلم الذی نتداوله نحن معاشر الناس فیما بیننا إنما هو باستخدام أصوات مؤلفة تدل بنحو من الوضع و الاعتبار علی معان تستکن فی ضمائرنا، و إنما الباعث لنا علی وضعها و تداولها الحاجة الاجتماعیة إلی اهتداء بعضنا إلی ما فی ضمیر آخرین لامتناعه من تعلق الحس به.
و التکلم من الأسباب الاجتماعیة نتوسل به لکشف ما فی الضمیر من المعانی المکنونة و هو متقوم بخروج ما فی الأذهان عن إحاطة الإنسان، و لو کنا ممدین بحس ینال المعانی الذهنیة و یعاینها کما یهتدی- مثلا البصر إلی الأضواء و الألوان و اللمس إلی الحرارة و البرودة و الخشونة- و الملاسة لم نحتج إلی وضع اللغات و التکلم بها و لا کان بیننا ما یسمی کلمة أو کلاما، و کذا لو کان النوع الإنسانی یعیش فی حیاته الدنیا عیشة انفرادیة غیر اجتماعیة لم یکن من النطق خبر و لا انعقدت له نطفة.
کل ذلک لأن النشأة الدنیا کالمؤلف من شهادة و غیب و هو المحسوس المعاین و ما هو وراء الحس، و الناس فی حاجة مبرمة إلی الکشف عما فی ضمیرهم من المقاصد و الاطلاع علیه، فلو فرضت نشأة من الحیاة ممحضة فی الشهادة مؤلفة من أمور معاینة لم یکن فیها ما یحوج إلی التکلم و النطق و لو تبرعنا إطلاق الکلام علی شی‌ء من الحالات الموجودة هناک لکان مصداقه ظهور بعض ما فی نفوس الناس لبعضهم و اطلاع ذلک البعض علی ذلک.
و هذه النشأة الموصوفة بذلک هی نشأة القیامة علی ما یصفه الله سبحانه بأمثال قوله:
«یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ»، و هذا هو الذی یظهر من قوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَنْ ذَنْبِهِ إِنْسٌ وَ لا جَانٌّ» إلی أن قال: «یُعْرَفُ الْمُجْرِمُونَ بِسِیماهُمْ فَیُؤْخَذُ بِالنَّواصِی وَ الْأَقْدامِ:» الرحمن: 41.
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فإن قلت فعلی هذا لا معنی لتحقق الکذب و الزور هناک و قد نص القرآن الکریم علیه کما فی قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا أَیْنَ شُرَکاؤُکُمُ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ انْظُرْ کَیْفَ کَذَبُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ»: الأنعام: 24 و قوله تعالی: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ أَلا إِنَّهُمْ هُمُ الْکاذِبُونَ المجادلة- 18.
قلت: هذا من ظهور الملکات کما أن الإنسان عند التفکیر یشاهد خبایا نفسه من غیر حاجة إلی أن یخبر نفسه بما یفکر فیه و یکشف عما فی ضمیره لنفسه بالتکلم لأنه علی شهادة من باطن نفسه لا فی غیب، و هو مع ذلک یتصور صورة کلام یدل ما یطالعه من المعانی الذهنیة، و ربما یتکلم بلسانه أیضا بما یخطره بباله من أجزاء الفکرة و الباعث له علی ذلک ما اعتاده من التکلم و النطق عند ما یلفظ ما فی ضمیره إلی الغیر.
و هؤلاء المشرکون و المنافقون لما اعتادوا الکذب فی نشأتهم الدنیا و عاشوا علی کذبات الوهم ظهر منهم ذلک یوم یظهر فیه الملکات و العادات النفسانیة و إلا فمن المحال أن یوقف الإنسان عند ربه و هو تعالی یعاین باطنه و ظاهره و أعماله محضرة، و صحیفته منشورة، و الأشهاد قائمة و جوارحه بما عملت ناطقة، و الأسباب و منها الکذب ساقطة هالکة، و قد انقلب سره علانیة ثم یکذب رجاء أن یغر الله سبحانه و تعالی فیظهر علیه بحجة مدلسة کاذبة، و ینجو بذلک.
و هذا نظیر دعوتهم یوم القیامة إلی السجود ثم عدم استطاعتهم، قال تعالی: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ»: القلم: 43 فعدم استطاعتهم للسجود لیس إلا لرسوخ ملکة الاستکبار فی نفوسهم، و لو کان بمنع جدید من جانبه تعالی لکانت الحجة لهم علیه.
فإن قلت: لو کان کما ذکرت و لم یکن هناک إلی التکلم حاجة و لا له مصداق فما معنی الاستثناء الذی فی قوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ و ما فی معناها من الآیات؟
و ما معنی ما تکرر فی مواضع من کلامه تعالی من حکایة أقوالهم.
قلت: لا ریب أن الإنسان و هو فی هذه النشأة مختار فی أعماله التی منها التکلم فله 
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نسبة متساویة إلی کل فعل من أفعاله و ترکه و هما بالقیاس إلیه سواء، فإذا اقترف الفعل مثلا تعین أحد الجانبین تعینا اضطراریا لا خبر عن الاختیار بعد ذلک، و الآثار الضروریة التی تترتب علی الفعل و منها الجزاء الذی یکتسب بالفعل حالها حال الفعل بعد التحقق.
و النشأة الآخرة دار جزاء لا دار عمل فلا خبر هناک عن الاختیار الإنسانی و لیس هناک إلا الإنسان و عمله الذی أتی به و قد لزمه لزوما ضروریا، و ما یرتبط به العمل من الصحائف و الأشهاد و ربه الذی إلیه یرجع الأمر و بیده الحکم الفصل فإذا دعی استجاب اضطرارا، کما قال تعالی «یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ:» طه: 108 و قد کانوا فی الدنیا یدعون إلی الحق فلا یستجیبون، و إذا تکلم عن سؤال لم یکن من سنخ التکلم الدنیوی الذی کان ناشئا عن اختیاره و کاشفا عن أمر خبی‌ء فی نفسه فقد ختم علی فمه و لا سبیل له إلی التکلم بما یرید، و کیفما یرید، قال تعالی: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: یس: 65، و قال: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ»: المرسلات: 36 فإن العذر إنما یکون فی الجزاء الذی فیه شوب اختیار و لتحققه إمکان وجود و عدم و أما العمل السیئ المفروغ منه و الجزاء الذی تعقبه ضرورة فلا مجری للعذر فیه، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7 أی إن جزاءکم نفس عملکم الذی عملتموه، و لا یتغیر ذلک بعذر و لا تعلل و إنما کان یتغیر لو کان جزاء دنیویا أمره بید الحاکم المجازی یختار فیه ما یراه و یشاؤه.
و بالجملة: إذا تکلم هو عن سؤال کان تکلمه عن اضطرار إلیه و مطابقا لما عنده من العمل الظاهر الذی لا ستر علیه هناک البتة، و لو تکلم کذبا کان ذلک من قبیل ظهور الملکات کما تقدم و عملا من أعماله یظهر ظهورا لا کلاما یعد جوابا لسؤال فیختم علی فیه و یستنطق سمعه و بصره و جلده و یده و رجله و یحضر العمل الذی عمله و یستشهد الأشهاد و الله علی کل شی‌ء شهید.
فقد تلخص من جمیع ما قدمناه أن معنی قوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ أن التکلم یومئذ لیس علی وتیرة التکلم الدنیوی کشفا اختیاریا عما فی الضمیر بحیث یمکن معه للمتکلم أن یصدق فی کلامه أو یکذب فإن هذا التملک الاختیاری الذی هو من 
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لوازم دار العمل مرفوع هناک فلا اختیار للإنسان فی تکلمه و إنما هو منوط بإذن الله و مشیئته، و إن أحسنت التدبر وجدت أن مآل هذا الوجه أعنی ارتفاع حکم الاختیار عن تکلم الإنسان و سائر أفعاله و إحاطة معنی الاضطرار بالجمیع یومئذ یرجع إلی ما افتتحنا به الکلام أن خاصة هذا الیوم هی انکشاف حقائق الأشیاء فیه و رجوع الغیب شهادة و علیک بإحکام التدبر فی المعارف التی یلقنها الکلام الإلهی فی المعاد فإنها معضلة عویصة عمیقة.
و ذکر بعضهم أن معنی قوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ أنها لا تتکلم فیه إلا بالکلام الحسن المأذون فیه شرعا لأن الناس ملجئون هناک إلی ترک القبائح فلا یقع منهم قبیح و أما غیر القبیح فهو مأذون فیه.
و فیه أنه تخصیص من غیر مخصص فالیوم لیس بیوم عمل حتی یؤذن فیه فی إتیان الفعل الحسن و لا یؤذن فی القبیح، و الإلجاء الذی منشؤه کون الظرف ظرف جزاء لا عمل لا یفرق فیه بین العمل الحسن و القبیح مع کون کلیهما اختیاریین لأن الحسن و القبح إنما یعنون بهما الأفعال الاختیاریة.
علی أن الله تعالی یقول: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ و من المعلوم أن الإتیان بالأعذار لیس من الفعل القبیح فی شی‌ء.
و قال آخرون: إن معنی الآیة أنه لا یتکلم أحد فی الآخرة بکلام نافع من شفاعة و وسیلة إلا بإذنه.
و هذا إرجاع للآیة بحسب المدلول إلی مثل قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ»: طه: 109 و فیه أن ذلک تقیید من غیر شاهد علیه و لو کان المراد ذلک لکان من حق الکلام أن یقال: لا تکلم نفس عن نفس أو فی نفس إلا بإذنه کما وقع فی نظیره من قوله: «لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً».
و قد تحصل مما قدمناه وجه الجمع بین الآیات المثبتة للتکلم یوم القیامة و الآیات النافیة له.
توضیحه: أن الآیات المتعرضة لمسألة التکلم فیه صنفان: صنف ینفی التکلم أو یثبته لأفراد الناس من غیر استثناء کقوله: «لا یُسْئَلُ عَنْ ذَنْبِهِ إِنْسٌ وَ لا جَانٌّ»: الرحمن: 39،
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و قوله: «یَوْمَ تَأْتِی کُلُّ نَفْسٍ تُجادِلُ عَنْ نَفْسِها»: النحل: 111.
و صنف ینفی الکلام علی أی نعت کان من صدق أو کذب کقوله: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ»: المرسلات: 35، و قوله: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ»: الشعراء: 101.
و الصنف الأول یجمع بین طرفیه بمثل قوله تعالی: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ»: النبأ: 38 و الصنف الثانی یرتفع التنافی بین طرفیه بالآیة المبحوث عنها: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ لکن بالبناء علی ما تقدم توضیحه فی معنی إناطة التکلم بإذنه حتی یفید أنهم ملجئون فی ما تکلموا به مضطرون إلی ما یأذن الله سبحانه فیه لیس لهم أن یتکلموا بما یختارون و یریدون کما کان لهم ذلک فی الدنیا لیکون ذلک مما یختص بیوم القیامة من الوصف.
و بذلک یظهر وجه القصور فیما ذکره صاحب المنار فی تفسیره حیث قال فی تفسیر الآیة: و نفی الکلام فی ذلک الیوم إلا بإذنه تعالی یفسر لنا الجمع بین الآیات النافیة له مطلقا و المثبتة له مطلقا انتهی. و قد ذکر قبله آیات فیها مثل قوله: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ و قوله: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ الآیة.
و ذلک أنه- أولا- لم یفرق بین الصنفین من الآیات فأوهم ذلک أن نفی الکلام إلا بإذنه فی الآیة المبحوث عنها کاف فی رفع التنافی بین الآیات مطلقا، و لیس کذلک.
و- ثانیا- لم یبین معنی کون الکلام بإذنه تعالی فتوجه إلیه إشکال تخصیص یوم القیامة فی الآیة بما لا یختص به.
و قد یجاب عن إشکال التنافی بوجه آخر و هو أن یوم القیامة یشتمل علی مواقف قد أذن لهم فی الکلام فی بعض تلک المواقف، و لم یؤذن لهم فی الکلام فی بعضها، و قد ورد ذلک فی بعض الروایات.
و هذا الجواب و إن کان بظاهره متمیزا من الوجه السابق إلا أنه لا یستغنی عن مسألة الإذن فهو فی الحقیقة راجع إلیه.
و قد یجاب بأن المراد بعدم التکلم و النطق أنهم لا ینطقون بحجة، و إنما یتکلمون بالإقرار بذنوبهم، و لو بعضهم بعضا، و طرح بعضهم الذنوب علی بعض، و هذا کما یقول القائل لمن أکثر من الکلام و لا یشتمل علی حجة: ما تکلمت بشی‌ء و لا نطقت بشی‌ء
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فسمی من یتکلم بما لا حجة فیه غیر متکلم لأنه لم یأت بحق الکلام الذی کان من الواجب أن یشتمل علی حجة فکأنه لیس بکلام فنفی التکلم ناظر إلی عد الکلام الذی لا جدوی فیه غیر کلام ادعاء.
و فیه: أنه لو صح فإنما یصح فی مثل قوله: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ و أما مثل قوله:
«یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ فلا یرجع إلی معنی محصل.
و قد یجاب کما نقله الآلوسی عن الغرر و الدرر للمرتضی أن یوم القیامة یوم طویل ممتد فیجوز أن یمنعوا النطق فی بعضه، و یؤذن لهم فی بعض آخر منه.
و فیه أن الإشارة إلی یوم القیامة بطوله، و علی قولهم یکون مثلا معنی قوله:
«هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ هذا یوم لا ینطقون فی بعضه و هو خلاف الظاهر، و یرد نظیر الإشکال علی الوجه الثانی الذی أجیب فیه عن الإشکال باختلاف المواقف فإن مرجع الوجهین أعنی الوجه الثانی و هذا الوجه الرابع واحد و إنما الفرق أن الوجه الثانی یرفع التنافی باختلاف الأمکنة و هذا الوجه یرفعه باختلاف الأزمنة کما أن الوجه الثالث یرفعه باختلاف الکلام باشتماله علی الجدوی و عدم اشتماله علیه.
و قد یجاب بما یظهر من قول بعضهم: أن الاستثناء فی قوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ منقطع لا متصل أی لا تتکلم نفس باقتدار من عندها إلا بإذنه تعالی و محصل الوجه أن الممنوع من التکلم یوم القیامة هو الذی یکون بقدرة من الإنسان، و الجائز الواقع ما یکون بإذنه تعالی.
و فیه: أن تکلم الإنسان کسائر أفعاله الاختیاریة لیس مستندا إلی قدرته محضا فی وقت قط بل هو منسوب إلی قدرته مستمدا من قدرة الله تعالی و إذنه فکلما تکلم الإنسان أو فعل فعلا بقدرته صدر عنه ذلک عن قدرته بمصاحبة من إذن الله تعالی و یعود معنی الاستثناء حینئذ إلی إلغاء جمیع الأسباب العاملة فی التکلم یوم القیامة إلا واحدا منها هو إذنه تعالی، و یصیر الاستثناء متصلا و یرجع إلی ما قدمناه من الوجه أولا أن التکلم الممنوع هو الاختیاری منه علی حد التکلم الدنیوی، و الجائز ما کان مستندا إلی السبب الإلهی فقط و هو إذنه و إرادته، و الظرف ظرف الاضطرار و الإلجاء لکنهم یرون 
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أن سبب الإلجاء یوم القیامة مشاهدة أهواله فإن الناس ملجئون عند مشاهدة الأهوال إلی الاعتراف و الإقرار و قول الصدق و اتباع الحق، و قد قدمنا أن السبب فی ذلک کون الظرف ظرف جزاء لا عمل و بروز الحقائق عند ذلک.
قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» السعادة و الشقاوة متقابلان فسعادة کل شی‌ء أن ینال ما لوجوده من الخیر الذی یکمل بسببه و یلتذ به فهی فی الإنسان- و هو مرکب من روح و بدن- أن ینال الخیر بحسب قواه البدنیة و الروحیة فیتنعم به و یلتذ، و شقاوته أن یفقد ذلک و یحرم منه، فهما بحسب الاصطلاح من العدم و الملکة، و الفرق بین السعادة و الخیر إن السعادة هی الخیر الخاص بالنوع أو الشخص و الخیر أعم.
و ظاهر قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» لا تفید حصر أهل الجمع فی الفریقین.
و هو الملائم ظاهرا لتقسیمه تعالی الناس إلی مؤمن و کافر و مستضعف کالأطفال و المجانین و کل من لم تتم علیه الحجة فی الدنیا إلا أن الغرض المسرودة له الآیات لیس بیان أصناف الناس بحسب العمل و الاستحقاق بل من حیث شأن هذا الیوم و هو أنه یوم مجموع له الناس و یوم مشهود لا یتخلف عنه أحد، و أنه ینتهی إلی جنة أو نار.
و المستضعفون و إن کانوا صنفا ثالثا بالنسبة إلی من استحق بعمله الجنة و من استحق بعمله النار لکن من الضروری أنهم لا یذهبون سدی و لا یدوم علیهم الحال بالإبهام و الانتظار فهم بالآخرة ملحقون بإحدی الطائفتین: السعداء أو الأشقیاء داخلون فیما دخلوا فیه من جنة أو نار، قال تعالی: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ»: التوبة: 106 و لازم هذا السیاق أن ینحصر أهل الجمع فی الفریقین: السعداء و الأشقیاء فما منهم إلا سعید أو شقی.
فالآیة نظیر قوله تعالی فی موضع آخر: «وَ تُنْذِرَ یَوْمَ الْجَمْعِ لا رَیْبَ فِیهِ فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَهُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمُونَ ما لَهُمْ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ»: الشوری: 8 حیث إن الجملة «فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ» بمعونة السیاق تفید الحصر و إن کانت وحدها بمعزل من الدلالة.
و الذی تدل علیه الآیة أن من کان هناک من أهل الجمع إما شقی متصف بالشقاء و إما سعید متلبس بالسعادة و أما إن هذین الوصفین بما ذا ثبتا لموضوعیهما؟ و أنهما هل هما ذاتیان 
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لموصوفیهما أو ثابتان بإرادة أزلیة لا یتخلف مرادها عنها أو یثبتان لهما عن اکتساب و عمل مع کون الموضوعین خالیین عنهما بالنظر إلی ذاتهما؟ فلا نظر فی الآیة إلی شی‌ء من ذلک غیر أن وقوع الآیة فی سیاق الدعوة إلی الإیمان و العمل الصالح، و الندب إلی اختیار الطاعة و ترک المعصیة یدل علی تیسیر سبیل الوصول إلی السعادة کما قال تعالی: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20.
و بذلک یظهر فساد ما استفاده بعضهم من الآیة من لزوم السعادة و الشقاوة للإنسان من حکمه تعالی فی الآیة بذلک قال الرازی فی تفسیره فی ذیل الآیة: اعلم أنه تعالی حکم الآن علی بعض أهل القیامة بأنه سعید و علی بعضهم بأنه شقی، و من حکم الله علیه بحکم و علم منه ذلک الأمر امتنع کونه بخلافه. و إلا لزم أن یصیر خبر الله تعالی کذبا و علمه جهلا، و ذلک محال فثبت أن السعید لا ینقلب شقیا، و إن الشقی لا ینقلب سعیدا.
قال:
و روی عن عمر أنه قال: لما نزل قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» قلت:
یا رسول الله فعلی ما ذا نعمل؟ علی شی‌ء قد فرغ منه أم علی شی‌ء لم یفرغ منه؟ فقال:
علی شی‌ء قد فرغ منه یا عمر و جفت به الأقلام و جرت به الأقدار- و لکن کل میسر لما خلق له. قال و قالت المعتزلة: روی عن الحسن أنه قال: فمنهم شقی بعمله و سعید بعمله.
قلنا الدلیل القاطع لا یدفع بهذه الروایات.
و أیضا فلا نزاع أنه إنما شقی بعمله و إنما سعد بعمله و لکن لما کان ذلک العمل حاصلا بقضاء الله و قدره کان الدلیل الذی ذکرناه باقیا. انتهی.
و هو من عجیب المغالطة أما الذی سماه دلیلا قاطعا فقد غالط فیه بأخذ زمان الحکم زمانا لنتیجته و أثره فمن البدیهی أن الحکم الحق الآن باتصاف موضوع ما بصفة فی المستقبل لا یستلزم الاتصاف بها إلا فی المستقبل لا فی زمان الحکم القائم بالحاکم و هو الآن کما أن حکمنا فی اللیل بأن الهواء مضی‌ء بعد کم ساعة- و هو حکم حق- لا یوجب إضاءة الهواء لیلا. و حکمنا بأن الصبی سیصبح شیخا فانیا بعد ثمانین سنة، لا یستدعی کونه شیخا فانیا فی زمان الحکم.
فقوله: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» و هو خبر منه تعالی بأن جماعة منهم أشقیاء یوم القیامة و آخرون سعداء یوم القیامة أن کان حکما بشقاوتهم و سعادتهم کذلک فإنما هو حکم صادر منه فی هذا الآن بأنهم کذا و کذا یوم القیامة و من المسلم أنه لا یتغیر عما هو علیه فی 
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ظرفه و إلا لزم أن یکون خبره تعالی کذبا و علمه جهلا لا أنه حکم صادر منه هذا الآن بأنهم کذا و کذا هذا الآن، و لا أنه حکم صادر منه هذا الآن بأنهم کذا و کذا دائما.
و هو ظاهر.
و لیت شعری ما الذی منعه أن یحکم بمثل هذا الحکم فی سائر ما أخبر الله تعالی به من صفات الناس یوم القیامة فیحکم بأنهم مؤمنون دائما أو کافرون دائما و فی الجنة قبل یوم القیامة و فی النار قبل یوم القیامة لجریان دلیله فیها و فی غیرها کالشقاوة و السعادة علی حد سواء.
و أما ما أورده من الروایة و فیها قول النبی ص: «و لکن کل میسر لما خلق له» فلا دلالة لها علی ما ذکره أصلا و سیجی‌ء توضیح ذلک فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و أما قوله أخیرا: «لا نزاع أنه إنما شقی بعمله و إنما سعد بعمله و لکن لما کان ذلک العمل حاصلا بقضاء الله و قدره کان الدلیل الذی ذکرناه باقیا» یرید أن تعلق القضاء بالعمل- و من المحال أن یتخلف متعلقه عما قضی علیه- توجب صیرورته ضروری الثبوت، و یکون الفعل بذلک مجبرا علیه لا اختیاریا متساوی الفعل و الترک بالنسبة إلی الفاعل، لا تأثیر للفاعل فیه و لا تأثیر للعمل فی حصول شقاوة أو سعادة، و إنما بین الفاعل و فعله، و بین الفعل و الأثر الحاصل بعده من شقاوة أو سعادة، صحابة اتفاقیة جرت عادة الله سبحانه أن یوجد هذا قبل ذلک و ذلک بعد هذا من غیر رابطة حقیقیة بین الأمرین و لا تأثیر حقیقی لأحدهما فی الآخر.
و هذه مغالطة أخری ناشئة من الخلط بین نسبة الوجوب و نسبة الإمکان فإن للعمل علة تامة یجب بها وجوده، و هی إرادة الإنسان، و سلامة أدوات العمل منه، و وجود مادة قابلة للعمل، و الزمان، و المکان، و عدم الموانع و العوائق إلی غیر ذلک فإذا اجتمعت و تمت و کملت کان ثبوت العمل ضروریا، فللعمل إلیها نسبة هی نسبة الوجوب، و له إلی کل واحد من أجزاء علته التامة و من جملتها إرادة الإنسان نسبة هی نسبة الإمکان فإن العمل لا یجب وجوده بمجرد تحقق الإرادة فقط بل یمکن و إنما یجب لو انضمت إلیه بقیة أجزاء العلة.
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فالعمل المتحقق بضرورة العلة التامة فی عین هذا الحال له نسبة الوجوب إلی مجموع العلة التامة، و نسبة الإمکان إلی إرادة الإنسان، و لا تبطل نسبته الوجوبیة إلی العلة التامة نسبته الإمکانیة إلی إرادة الإنسان، و لا تقلبها عن الإمکان إلی الضرورة بل نسبة العمل إلی الإنسان بالإمکان دائما کما أن نسبته إلی المجموع الحاصل من الإنسان و بقیة أجزاء العلة التامة بالوجوب دائما و طرفا الفعل و الترک متساویان بالنسبة إلی الإنسان أبدا کما أن أحد الطرفین من الفعل و الترک متعین بالنظر إلی العلة التامة أبدا.
ینتج أن الفعل اختیاری للإنسان فی عین أنه لا یخلو فی وجوده عن علة تامة موجبة له، و القضاء الحتم من صفاته تعالی الفعلیة منتزع عن مقام الفعل و هو سلسلة العلل المترتبة بحسب نظام الوجود، و کون المعلولات ضروریة بالنسبة إلی عللها أی ضرورة کل مقضی بالنسبة إلی ما تعلق به من القضاء الإلهی لا ینافی کونه اختیاریا للإنسان نسبته إلیه نسبة الإمکان. فقد بان أنه أخذ نسبة العمل إلی الإنسان نسبة وجوب لا إمکان بتوهم أن کون العمل واجب الثبوت بالقضاء الإلهی یوجب کونه واجب الثبوت بالنسبة إلی الإنسان لا ممکنه.
و بتقریر آخر واضح تعلق علمه تعالی مثلا بأن خشبة کذا ستحرق بالنار یوجب وجوب تحقق الاحتراق المقید بالنار لأنه الذی تعلق به العلم الحق لا وجوب تحقق الاحتراق مطلقا سواء کانت هناک نار أو لم تکن إذ لم یتحقق علم بهذه الصفة، و کذا علمه تعالی بأن الإنسان سیعمل باختیاره و إرادته عملا أو أنه سیشقی لعمل اختیاری کذا یوجب وجوب تحقق العمل من طریق اختیار الإنسان لا وجوب تحقق عمل کذا سواء کان هناک اختیار أو لم یکن و سواء کان هناک إنسان أو لم یکن حتی تنقطع به رابطة التأثیر بین الإنسان و عمله، و نظیره علمه بأن إنسانا کذا سیشقی بکفره اختیاریا یستوجب تحقق الشقوة التی عن الکفر دون الشقوة مطلقة سواء کان هناک کفر أو لا.
فاتضح أن علمه تعالی بعمل الإنسان لا یستوجب بطلان الاختیار و ثبوت الإجبار و إن کان معلومه تعالی لا یتخلف عن علمه له الحکم لا معقب لحکمه.
قوله تعالی: «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا فَفِی النَّارِ لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ قال فی المجمع، الزفیر أول نهاق الحمار و الشهیق آخر نهاقه انتهی. و قال فی الکشاف،: الزفیر إخراج 
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النفس و الشهیق رده انتهی. و قال الراغب فی المفردات، الزفیر تردد النفس حتی ینتفخ الضلوع منه. و قال: الشهیق طول الزفیر و هو رده و الزفیر مده، قال تعالی: «لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ «سمعوا لها تغیظا و زفیرا» و قال تعالی: «سَمِعُوا لَها شَهِیقاً» و أصله من جبل شاهق أی متناهی الطول. انتهی.
و المعانی- کما تری- متقاربة و کان فی الکلام استعارة، و المراد أنهم یردون أنفاسهم إلی صدورهم ثم یخرجونها فیمدونها برفع الصوت بالبکاء و الأنین من شدة حر النار و عظم الکربة و المصیبة کما یفعل الحمار ذلک عند نهیقه.
و کان الظاهر من سیاق قوله: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» أن یقال بعده: فأما الذی شقی ففی النار له فیها زفیر و شهیق «إلخ» لکن السیاق السابق علیه الذی افتتح به وصف یوم القیامة أعنی قوله: «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ وَ ذلِکَ یَوْمٌ مَشْهُودٌ» مبنی علی الکثرة و الجماعة، و مقتضاها المضی علی هیئة الجمع: الذین شقوا و الذین سعدوا، و إنما عبر بقوله، شقی و سعید لما قیل قبله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ فاختیر المفرد المنکر لیفید النفی بذلک الاستغراق و العموم فلما حصل الغرض بقوله: «لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» عاد السیاق السابق المبنی علی الکثرة و الجماعة فقیل: «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا» بلفظ الجمع إلی آخر الآیات الثلاث.
قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ». بیان لمکث أهل النار فیها کما أن الآیة التالیة: «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ» بیان لمکث أهل الجنة فیها و تأیید لاستقرارهم فی مأواهم.
قال الراغب فی المفردات: الخلود هو تبری الشی‌ء من اعتراض الفساد و بقاؤه علی الحالة التی هو علیها، و کل ما یتباطأ عنه التغییر و الفساد یصفه العرب بالخلود کقولهم للأثافی «1»: خوالد و ذلک لطول مکثها لا لدوام بقائها یقال خلد یخلد خلودا قال تعالی:
«لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ و الخلد- بالفتح فالسکون- اسم للجزء الذی یبقی من الإنسان علی 
______________________________
(1) الأثافی، جمع الأثفیة بضم الهمزة و هی الحجر الذی توضع علیه القدر و هما أثفیتان.
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حالته فلا یستحیل ما دام الإنسان حیا استحالة سائر أجزائه، و أصل المخلد الذی یبقی مدة طویلة، و منه قیل: رجل مخلد لمن أبطأ عنه الشیب، و دابة مخلدة هی التی تبقی ثنایاها حتی تخرج رباعیتها ثم أستعیر للمبقی دائما.
و الخلود فی الجنة بقاء الأشیاء علی الحالة التی علیها من غیر اعتراض الفساد علیها قال تعالی: «أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمْ فِیها خالِدُونَ «أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ «وَ مَنْ یَقْتُلْ مُؤْمِناً مُتَعَمِّداً فَجَزاؤُهُ جَهَنَّمُ خالِداً فِیها».
و قوله تعالی: «یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ قیل: مبقون بحالتهم لا یعتریهم الفساد، و قیل: مقرطون بخلدة، و الخلدة ضرب من القرطة، و إخلاد الشی‌ء جعله مبقی و الحکم علیه بکونه مبقی، و علی هذا قوله سبحانه: «وَ لکِنَّهُ أَخْلَدَ إِلَی الْأَرْضِ أی رکن إلیها ظانا أنه یخلد فیها. انتهی.
و قوله: «ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ نوع من التقیید یفید تأکید الخلود و المعنی دائمین فیها دوام السماوات و الأرض لکن الآیات القرآنیة ناصة علی أن السماوات و الأرض لا تدوم دوام الأبد و هی مع ذلک ناصة علی بقاء الجنة و النار بقاء لا إلی فناء و زوال.
و من الآیات الناصة علی الأول قوله تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی»: الأحقاف: 3، و قوله: «یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ»: الأنبیاء: 104، و قوله:
«وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ»: الزمر: 67، و قوله: «إِذا رُجَّتِ الْأَرْضُ رَجًّا وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا»: الواقعة: 6.
و منها فی النص علی الثانی قوله تعالی: «جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً»: التغابن: 9، و قوله: «وَ أَعَدَّ لَهُمْ سَعِیراً خالِدِینَ فِیها أَبَداً لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً»: الأحزاب: 65.
و علی هذا یشکل الأمر فی الآیتین من جهتین:
إحداهما تحدید الخلود المؤبد بمدة دوام السماوات و الأرض و هما غیر مؤبدتین لما مر من الآیات.
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و ثانیتهما تحدید الأمر الخالد الذی تبتدئ من یوم القیامة و هو کون الفریقین فی الجنة و النار و استقرارهما فیهما، بما ینتهی أمد وجوده إلی یوم القیامة و هو السماوات و الأرض، و هذا الإشکال الثانی أصعب من الأول لأنه وارد حتی علی من لا یری الخلود فی النار أو فی الجنة و النار معا بخلاف الأول.
و الذی یحسم الإشکال أنه تعالی یذکر فی کلامه أن فی الآخرة أرضا و سماوات و إن کانت غیر ما فی الدنیا بوجه، قال تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: إبراهیم: 48، و قال حاکیا عن أهل الجنة: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ»: الزمر: 74، و قال یعد المؤمنین و یصفهم: «أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ»: الرعد: 22.
فللآخرة سماوات و أرض کما أن فیها جنة و نارا و لهما أهلا و قد وصف الله سبحانه الجمیع بأنها عنده، و قال: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: النحل: 96 فحکم بأنها باقیة غیر فانیة.
و تحدید بقاء الجنة و النار و أهلهما بمدة دوام السماوات و الأرض إنما هو من جهة أن السماوات و الأرض مطلقا و من حیث أنهما سماوات و أرض مؤبدة غیر فانیة، و إنما تفنی هذه السماوات و الأرض التی فی هذه الدنیا علی النظام المشهود و أما السماوات التی تظل الجنة مثلا و الأرض التی تقلها و قد أشرقت بنور ربها فهی ثابتة غیر زائلة فالعالم لا تخلو منهما قط، و بذلک یندفع الإشکالان جمیعا.
و قد أشار فی الکشاف إلی هذا الوجه إجمالا حیث قال: «و الدلیل علی أن لها سماوات و أرضا قوله سبحانه: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ و قوله سبحانه: «وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ» و لأنه لا بد لأرض الآخرة مما تقلهم و تظلهم إما سماء یخلقها الله تعالی أو یظلهم العرش، و کل ما أظلک فهو سماء» انتهی.
و إن کان الوجه الذی أشار إلیه ثانیا سخیفا لأنه إثبات للسماء و الأرض من جهة الإضافة و أن الجنة و النار لا بد أن یتصور لهما فوق و تحت فیکون الجنة و النار أصلا و سماؤهما و أرضهما تبعین لهما فی الوجود، و لازمه تحدید بقاء سمائهما و أرضهما بمدة دوامها لا بالعکس کما فعل فی الآیة.
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علی أن لازم هذا الوجه لزوم أن یتحقق للجنة و النار أرض و سماء و أما السماوات بلفظ الجمع کما فی الآیة فلا، فیبقی الإشکال فی السماوات علی حاله.
و بما تقدم یندفع أیضا ما أورده علیه القاضی فی تفسیره حیث قال: و فیه نظر لأنه تشبیه بما لا یعرف أکثر الخلق وجوده و دوامه و من عرفه فإنما عرفه بما یدل علی دوام الثواب و العقاب فلا یجدی له التشبیه. انتهی.
و مراده أن الآیة تشبه دوام الجنة و النار بأهلهما بدوام السماوات و الأرض فلو کان المراد بهما سماوات الآخرة و أرضها و لا یعرف أکثر الخلق وجودها و دوامها کان ذلک من تشبیه الأجلی بالأخفی و هو غیر جائز فی الکلام البلیغ.
و جوابه: أنا إنما عرفنا دوام الجنة و النار بأهلهما من کلامه تعالی کما عرفنا وجود سماوات و أرض لهما و کذا أبدیة الجمیع من کلامه فأی مانع من تحدید إحدی حقیقتین مکشوفتین من کلامه من حیث البقاء بالأخری فی کلامه، و إن کانت إحدی الحقیقتین أعرف عند الناس من الأخری بعد ما کانت کلتاهما مأخوذتین من کلامه لا من خارج.
و یندفع به أیضا ما ذکره الآلوسی فی ذیل هذا البحث أن المتبادر من السماوات و الأرض هذه الأجرام المعهود عندنا فالأولی أن یلتمس هناک وجه آخر غیر هذا الوجه انتهی ملخصا.
وجه الاندفاع أن الآیات القرآنیة إنما تتبع فهم أهل اللسان فی مفاهیمها الکلیة التی تعطیها اللغة و العرف، و أما فی مقاصدها و تشخیص المصادیق التی تجری علیها المفاهیم فلا، بل السبیل المتبع فیها هو التدبر الذی أمر به الله سبحانه و إرجاع المتشابه إلی المحکم و عرض الآیة علی الآیة فإن القرآن یشهد بعضه علی بعض و ینطق بعضه ببعض و یصدق بعضه بعضا- کما فی الروایات- فلیس لنا إذا سمعناه تعالی یقول: إنه واحد أحد أو عالم قادر حی مرید سمیع بصیر أو غیر ذلک أن نحملها علی ما هو المتبادر عند العرف من المصادیق بل علی ما یفسرها نفس کلامه تعالی و یکشفه التدبر البالغ من معانیها، و قد استوفینا هذا البحث فی الکلام علی المحکم و المتشابه فی الجزء الثالث من الکتاب.
و قد وردت فی الروایات و فی کلمات المفسرین توجیهات أخری للآیة نورد منها ما عثرنا علیه و لیکن الذی أوردناه أولها.
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الوجه الثانی: أن المراد سماوات الجنة و النار و أرضهما أی ما یظلهما و ما یقلهما فإن کل ما علاک و أظلک فهو سماء و ما استقرت علیه قدمک فهو أرض، و بعبارة أخری المراد بهما ما هو فوقهما و ما تحتهما.
و هذا هو الوجه الذی ذکره الزمخشری فی آخر ما نقلناه من کلامه آنفا، و قد عرفت الإشکال فیه. علی أن هذا الوجه لا یفی لبیان السبب فی إیراد السماوات فی الآیة بلفظ الجمع کما تقدم.
الوجه الثالث: أن المراد ما دامت الآخرة و هی دائمة أبدا کما أن دوام السماء و الأرض فی الدنیا قدر مدة بقائها، و لعل المراد أن قوله: «ما دامت السماوات و الأرض» موضوع وضع التشبیه کقولک: کلمته تکلیم المستهزئ الهازی‌ء به أی مثل تکلیم من یستهزئ و یهزأ به.
و فیه: أنه لو أرید بذلک التشبیه کما ذکرناه أفاد خلاف المقصود أعنی الانقطاع، و لو أرید غیر ذلک لم یف بذلک اللفظ.
الوجه الرابع: أن المراد به التبعید و إفادة الأبدیة لا أن المراد به التحدید بمدة بقاء السماوات و الأرض بعینها فإن للعرب ألفاظا کثیرة یستخدمونها فی إفادة التأبید من غیر أن یریدوا بها المعانی التی تحت تلک الألفاظ کقولهم: الأمر کذا و کذا ما اختلف اللیل و النهار، و ما ذر شارق، و ما طلع نجم، و ما هبت نسیم، و ما دامت السماوات و قد استراحوا إلیها و إلی أشباهها ظنا منهم أن هذه الأشیاء دائمة باقیة لا تبید أبدا ثم استعملوها کأنها موضوعة للتبعید.
و فیه: أنهم إنما استعملوها فی التأبید و أکثروا منه ظنا منهم أن هذه الأمور دائمة مؤبدة، و أما من یصرح فی کلامه بأنها مؤجلة الوجود منقطعة فانیة و یعد الإیمان بذلک إحدی فرائض النفوس فلا یحسن منه وضعها فی الکلام موضع التأبید بأی صورة تصورت. کیف لا؟ و قد قال تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی»: الأحقاف: 3 و کیف یصح مع ذلک أن یقال: إن الجنة و النار خالدتان أبدا ما دامت السماوات و الأرض.
الوجه الخامس: أن یکون المراد أنهم خالدون بمدة بقاء السماوات و الأرض التی 
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یعلم انقطاعها ثم یزیدهم الله سبحانه علی ذلک، و یخلدهم و یؤبد مقامهم، و هذا مثل أن یقال: هم خالدون کذا و کذا سنة، ثم یضیف تعالی إلی ذلک ما لا یتناهی من الزمان کما یقال فی قوله تعالی: «لابِثِینَ فِیها أَحْقاباً»: النبأ: 23 أی أحقابا ثم یزادون علی ذلک.
و فیه: أنه علی الظاهر مبنی علی استفادة بعض المدة من قوله: «ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ و البعض الآخر الذی لا یتناهی من قوله: «إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ و دلالته علی ذلک تتوقف علی تقدیر أمور لا دلالة علیه من اللفظ أصلا.
الوجه السادس: أن المراد بالنار و الجنة نار البرزخ و جنتها و هما خالدتان ما دامت السماوات و الأرض، و إذا انتهت مدة بقاء السماوات و الأرض بقیام القیامة خرجوا منها لفصل القضاء فی عرصات المحشر.
و فیه: أنه خلاف سیاق الآیات فإن الآیات تفتتح بذکر یوم القیامة و توصیفها بما له من الأوصاف، و من المستبعد أن یشرع فی البیان بذکر أنه یوم مجموع له الناس، و أنه یوم مشهود، و أنه یوم إذا أتی لا تکلم نفس إلا بإذنه حتی إذا اتصل بأخص أوصافه و أوضحها و هو الجزاء بالجنة و النار الخالدتین عدل إلی ذکر ما فی البرزخ من الجنة و النار الخالدتین إلی ظهور یوم القیامة المنقطعتین به.
علی أن الله سبحانه یذکر عذاب أهل البرزخ بالعرض علی النار لا بدخول النار قال تعالی: «وَ حاقَ بِآلِ فِرْعَوْنَ سُوءُ الْعَذابِ النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ»: المؤمن: 46.
الوجه السابع: أن المراد بدخول النار الدخول فی ولایة الشیطان و بالکون فی الجنة الکون فی ولایة الله فإن ولایة الله هی التی تظهر جنة فی الآخرة یتنعم فیها السعداء.
و ولایة الشیطان هی التی تتصور بصورة النار فتعذب المجرمین یوم القیامة کما تفیده الآیات الدالة علی تجسم الأعمال.
فالأشقیاء بسبب شقائهم یدخلون النار و ربما خرجوا منها إن أدرکتهم العنایة و التوفیق کالکافر یؤمن بعد کفره و المجرم یتوب عن إجرامه، و السعداء یدخلون الجنة بسعادتهم و ربما خرجوا منها إن أضلهم الشیطان و أخلدوا إلی الأرض و اتبعوا أهواءهم کالمؤمن یرتد کافرا و الصالح یعود طالحا.
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و فیه: ما أوردناه علی سابقه من کونه خلاف ما یظهر بمعونة السیاق فإن الآیات تعد ما لیوم القیامة من الأوصاف الخالصة الهائلة المدهشة التی تذوب القلوب و تطیر العقول باستماعها و التفکر فیها لتنذر به أولوا الاستکبار و الجحود من الکفار و یرتدع به أهل المعاصی و الذنوب.
فیستبعد أن یذکر فیها أنه یوم مجموع له الناس و یوم مشهود و یوم لا تتکلم فیه نفس إلا بإذنه ثم یذکر أن الکفار و أهل المعاصی فی نار منذ کفروا و أجرموا إلی یوم القیامة، و أهل الإیمان و العمل الصالح فی جنة منذ آمنوا و عملوا صالحا فإن هذا البیان لا یلائم السیاق- أولا- من جهة أن الآیات تذکر أوصاف یوم القیامة الخاصة به لا ما قبله المنتهی إلیه، و- ثانیا- من جهة أن الآیات مسوقة للإنذار و التبشیر، و هؤلاء الکفار و المجرمون أهل الاستکبار و الطغیان لا یعبئون بمثل هذه الحقائق المستورة عن حواسهم، و لا یرون لها قیمة، و لا ینتهون بالخوف من مثل هذه الشقاوة و الرجاء لمثل هذه السعادة المعنویة و هو ظاهر، نعم هو معنی صحیح فی نفسه فی باطن القرآن.
و هاهنا وجوه أخر یمکن أن تستفاد من مختلف أنظارهم فی تفسیر قوله تعالی:
«إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ طوینا ذکرها هاهنا إیثارا للاختصار لأنها تشترک مع الوجوه الآتیة التی سنوردها فی تفسیر الجملة، ما یرد علیها من الإشکال فلنکتف بذلک.
و قوله تعالی: «إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ استثناء مما سبقه من حدیث الخلود فی النار، و نظیرتها الجملة الواقعة بعد ذکر الخلود فی الجنة، و «ما» فی قوله: «ما شاءَ رَبُّکَ مصدریة و التقدیر- علی هذا- إلا أن یشاء ربک عدم خلودهم و لکن یضعفه قوله بعد:
«إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ» فإن «ما» هاهنا موصولة، و المراد بقوله «ما شاءَ» و قوله:
«لِما یُرِیدُ» واحد.
و إما موصولة و الاستثناء من مدة البقاء المحکوم بالدوام الذی یستفاد من السیاق، و المعنی هم خالدون فی جمیع الأزمنة المستقبلة المتتالیة إلا ما شاء ربک من الزمان، أو الاستثناء من ضمیر الجمع المستتر فی خالدین و المعنی هم جمیعا خالدون فیها إلا من شاء الله أن یخرج منها و یدخل فی الجنة فیکون تصدیقا لما فی الأخبار أن المذنبین و العصاة من المؤمنین لا یدومون فی النار بل یخرجون منها و یدخلون الجنة بالآخرة للشفاعة، فإن 
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خروج البعض من النار کاف فی انتفاض العموم و صحة الاستثناء.
و یبقی الکلام فی إیقاع ما فی قوله ما شاءَ علی من یعقل و لا ضیر فیه و إن لم یکن شائعا لوقوعه فی کلامه تعالی کقوله فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ: النساء- 3.
و الکلام فی الآیة التالیة وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا إلخ نظیر الکلام فی هذه الآیة لاشتراکهما فی السیاق غیر أن الاستثناء فی آیة الجنة یعقبه قوله عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ و لازمه أن لا یکون الاستثناء مشیرا إلی تحقق الوقوع فإنه لا یلائم کون الجنة عطاء غیر مقطوع بل مشیرا إلی إمکان الوقوع و المعنی أن أهل الجنة فیها أبدا إلا أن یخرجهم الله منها لکن العطیة دائمیة و هم غیر خارجین و الله غیر شاء ذلک أبدا.
فیکون الاستثناء مسوقا لإثبات قدرة الله المطلقة و إن قدرة الله سبحانه لا تنقطع عنهم بإدخالهم الجنة الخالدة و سلطنته لا تنفد و ملکه لا یزول و لا یبطل و إن الزمان بیده و قدرته و إحاطته باقیة علی ما کانت علیه قبل فله تعالی أن یخرجهم من الجنة و إن وعد لهم البقاء فیها دائما لکنه تعالی لا یخرجهم لمکان وعده و الله لا یخلف المیعاد.
و الکلام فی الاستثناء الواقع فی هذه الآیة أعنی آیة النار نظیره فی آیة الجنة لوحدة السیاق بالمقابلة و المحاذاة و إن اختتمت الآیة بقوله إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ و فیه من الإشارة إلی التحقق ما لا یخفی.
فأهل الخلود فی النار کأهل الخلود فی الجنة لا یخرجون منها أبدا إلا أن یشاء الله سبحانه ذلک لأنه علی کل شی‌ء قدیر و لا یوجب فعل من الأفعال إعطاء أو منع سلب قدرته علی خلافه أو خروج الأمر من یده لأن قدرته مطلقة غیر مقیدة بتقدیر دون تقدیر أو بأمر دون أمر قال تعالی وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ: إبراهیم- 27 و قال یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ الرعد- 39 إلی غیر ذلک من الآیات.
و لا منافاة بین هذا الوجه و بین ما ورد فی الأخبار من خروج بعض المجرمین منها بمشیة الله کما لا یخفی.
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هذا وجه فی الاستثناء و هنا وجوه أخر أنهی الجمیع فی مجمع البیان، إلی عشرة فلیکن ما ذکرناه أولها.
و ثانیهما أنه استثناء فی الزیادة من العذاب لأهل النار و الزیادة من النعیم لأهل الجنة و التقدیر إلا ما شاء ربک من الزیادة علی هذا المقدار کما یقول الرجل لغیره لی علیک ألف دینار إلا الألفین اللذین أقرضتکهما وقت کذا فالألفان زیادة علی الألف بغیر شک لأن الکثیر لا یستثنی من القلیل و علی هذا فیکون إلا بمعنی سوی أی سوی ما شاء ربک کما یقال ما کان معنا رجل إلا زید أی سوی زید.
و فیه أنه مبنی علی عدم إفادة قوله ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ الدوام و الأبدیة و قد عرفت خلافه.
و ثالثها أن الاستثناء واقع علی مقامهم فی المحشر لأنهم لیسوا فی جنة و لا نار و مدة کونهم فی البرزخ الذی هو ما بین الموت و الحیاة لأنه تعالی لو قال خالدین فیها أبدا و لم یستثن لظن الظان أنهم یکونون فی النار و الجنة من لدن نزول الآیة أو من بعد انقطاع التکلیف فحصل للاستثناء فائدة.
فإن قیل کیف یستثنی من الخلود فی النار ما قبل الدخول فیها فالجواب أن ذلک جائز إذا کان الإخبار به قبل الدخول فیها.
و فیه أنه لا دلیل علیه من جهة اللفظ علی أن هذا الوجه بظاهره مبنی علی إفادة قوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ الشقاوة و السعادة الجبریتین من غیر اکتساب و اختیار و قد عرفت ما فیه.
و رابعها أن الاستثناء الأول متصل بقوله لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ و تقدیره إلا ما شاء ربک من أجناس العذاب الخارجة عن هذین الضربین و لا یتعلق الاستثناء بالخلود و فی أهل الجنة متصل بما دل علیه الکلام فکأنه قال لهم فیها نعیم إلا ما شاء ربک من أنواع النعیم و إنما دل علیه قوله عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ.
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و فیه أنه قطع لاتصال السیاق و وحدته من غیر دلیل و فیه أخذ إِلَّا الأولی بمعنی سوی و إِلَّا الثانیة بمعنی الاستثناء علی أنه لا قرینة هناک علی تعلق إِلَّا الأولی بقوله لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ شَهِیقٌ و لا أن قوله عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ یدل علی ما ذکره فإنه إنما یدل علی دوام العطاء لا علی جمیع أنواع العطاء أو بعضها.
ثم أیة فائدة فی استثناء بعض أنواع النعیم و إظهار ذلک للسامعین و المقام مقام التطمیع و التبشیر و الظرف ظرف الدعوة و الترغیب فهذا من أسخف الوجوه.
و خامسها أن إِلَّا بمعنی الواو و إلا کان الکلام متناقضا و المعنی خالدین فیها ما دامت السماوات و الأرض و ما شاء ربک من الزیادة علی ذلک.
و فیه أن کون إِلَّا بمعنی الواو لم یثبت و إنما ذکره الفراء لکنهم ضعفوه علی أن الوجه مبنی علی عدم إفادة التقدیر و التحدید السابق علی الاستثناء فی الآیتین الدوام و قد عرفت ما فیه.
و سادسها أن المراد بالذین شقوا من أدخل النار من أهل التوحید و هم الذین ضموا إلی إیمانهم و طاعتهم ارتکاب معاص توجب دخول النار فأخبر سبحانه أنهم معاقبون فی النار إلا ما شاء ربک من إخراجهم منها إلی الجنة و إیصال ثواب طاعاتهم إلیهم.
و أما الاستثناء الذی فی أهل الجنة فهو استثناء من خلودهم أیضا لأن من ینقل من النار إلی الجنة و یخلد فیها لا بد فی الإخبار عنه بتأبید خلوده من استثناء ما تقدم من حاله فکأنه قال إنهم فی الجنة خالدین فیها إلا ما شاء ربک من الوقت الذی أدخلهم فیه النار.
قالوا و الذین شقوا فی هذا القول هم الذین سعدوا بأعیانهم و إنما أجری علیهم کل من الوصفین فی الحال الذی یلیق به ذلک فإذا أدخلوا فی النار و عوقبوا فیها فهم أهل شقاء و إذا أدخلوا فی الجنة و أثبتوا فیها فهم أهل سعادة و نسبوا هذا القول إلی ابن عباس و جابر بن عبد الله و أبی سعید الخدری من الصحابة و جماعة من التابعین.
و فیه أنه لا یلائم السیاق فإنه تعالی بعد ما ذکر فی صفة یوم القیامة أنه یوم مجموع له الناس قسم أهل الجمع إلی قسمین بقوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ و من المعلوم أن 
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قوله فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا إلخ و قوله وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا مبدوین بأما التفصیلیة مسوقان لتفصیل ما أجمل فی قوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ و لازم ذلک کون المراد بالذین شقوا جمیع أهل النار لا طائفة منهم خاصة و المراد بالذین سعدوا جمیع أصحاب الجنة لا خصوص من أخرج من النار و أدخل الجنة.
اللهم إلا أن یقال المراد بقوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ أیضا وصف طائفة خاصة بأعیانهم کما أن المراد بالذین شقوا و الذین سعدوا طائفة واحدة بأعیانهم و المعنی أن بعض أهل الجمع شقی و سعید معا و هم الذین أدخلوا النار و استقروا فیها خالدین ما دامت السماوات و الأرض إلا ما شاء ربک أن یخرجهم منها و یدخلهم الجنة و یسعدهم بها فیخلدوا فیها ما دامت السماوات و الأرض إلا مقدارا من الزمان کانوا فیه أشقیاء ساکنین فی النار قبل أن یدخلوا الجنة.
لکن ینتقل ما قدمناه من الإشکال حینئذ إلی ما ادعی من معنی قوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ فالسیاق الظاهر فی وصف أهل الجمع عامة لا یساعد علی إرادة طائفة خاصة منهم بقوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ أولا ثم تفصیل حالهم بتفریقهم و هم جماعة واحدة بعینهم و إیرادهم فی صورة موضوعین اثنین لحکمین مع تحدیدین بدوام السماوات و الأرض ثم استثناءین لیس المراد بهما إلا واحد و أی فائدة فی هذا التفصیل دون أن یورث لبسا فی المعنی و تعقیدا فی النظم و یمکن أن یقرر هذا الوجه علی وجه التعمیم بأن یقال المراد بقوله فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ تقسیم عامة أهل الجمع إلی الشقی و السعید و المراد بقوله الَّذِینَ شَقُوا جمیع أهل النار و بقوله الَّذِینَ سُعِدُوا جمیع أصحاب الجنة و یکون المراد بالاستثناء فی الموضعین استثناء حال الفساق من أهل التوحید الذین یخرجهم الله تعالی من النار و یدخلهم الجنة و حینئذ یسلم من جل ما کان یرد علی الوجه السابق من الإشکال.
و سابعها أن التعلیق بالمشیة إنما هو علی سبیل التأکید للخلود و التبعید للخروج لأن الله سبحانه لا یشاء إلا خلودهم علی ما حکم به فکأنه تعلیق لما لا یکون بما لا یکون لأنه لا یشاء أن یخرجهم منها.
و هذا الوجه یشارک الوجه الأول فی دعوی أن الاستثناء فی الموردین غیر مسوق 
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لنقض الخلود غیر أن الوجه الأول یختص بدعوی أن الاستثناء لبیان إطلاق القدرة الإلهیة و هذا الوجه یختص بدعوی أن الاستثناء لبیان أن الخلود لا ینتقض بسبب من الأسباب إلا أن یشاء الله انتقاضه و لن یشاء أصلا.
و هذا هو وجه الضعف فیه فإن قوله و لن یشاء أصلا لا دلیل علیه هب أن قوله فی أهل الجنة عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ یشعر أو یدل علی ذلک لکن قوله إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ لا یشعر به و لا یدل علیه لو لم یشعر بخلافه کما هو ظاهر.
و ثامنها أن المراد به استثناء الزمان الذی سبق فیه طائفة من أهل النار دخولها قبل طائفة و کذا فی الطوائف الذین یدخلون الجنة فإنه تعالی یقول وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً وَ سِیقَ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً فالزمرة منهم یدخل بعد الزمرة و لا بد أن یقع بینهما تفاوت فی الزمان و هو الذی یستثنیه تعالی بقوله إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ و نقل الوجه عن سلام بن المستنیر البصری.
و فیه أن الظاهر من قوله: «فَفِی النَّارِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ و کذا فی قوله: «فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ إلخ أن الوصف ناظر إلی مدة الکون فی النار أو الجنة من جهة النهایة لا من جهة البدایة.
علی أن المبدأ للاستقرار فی النار أو فی الجنة علی أی حال هو یوم القیامة، و لا یتفاوت الحال فی ذلک من جهة دخول زمرة بعد زمرة و التفاوت الزمانی الحاصل من ذلک.
و تاسعها: أن المعنی کونهم خالدین فی النار معذبین فیها مدة کونهم فی القبور ما دامت السماوات و الأرض فی الدنیا، و إذا فنیتا و عدمتا انقطع عذابهم إلی أن یبعثهم الله للحساب، و قوله: «إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ استثناء وقع علی ما یکون فی الآخرة، نقله فی مجمع البیان، عن شیخنا أبی جعفر الطوسی فی تفسیره ناقلا عن جمع من أصحابنا فی تفاسیرهم.
و فیه: أن مرجعه إلی الوجه الثانی المبنی علی أخذ «إِلَّا» بمعنی سوی مع اختلاف 
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ما فی التقریر، و قد عرفت ما یرد علیه.
و عاشرها: أن المراد إلا من شاء ربک أن یتجاوز عنهم فلا یدخلهم النار فالاستثناء من الضمیر العائد إلی الذین شقوا، و التقدیر فأما الذین شقوا فکائنون فی النار إلا من شاء ربک، و الظاهر أن هذا القائل یوجه الاستثناء فی ناحیة أهل الجنة «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا- إلی قوله- إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ بأن المراد به أهل التوحید الخارجون من النار إلی الجنة کما تقدم فی بعض الوجوه السابقة، و المعنی أن السعداء فی الجنة خالدین فیها إلا الفساق من أهل التوحید فإنهم فی النار ثم یخرجون فیدخلون الجنة، و نسب الوجه إلی أبی مجاز.
و فیه: أن ما ذکره إنما یجری فی أول الاستثنائین فالثانی من الاستثناءین لا بد أن یوجه بوجه آخر، و هو کائنا ما کان یوجب انتقاض وحدة السیاق فی الآیتین.
علی أن العصاة من المؤمنین الذین یعفو عنهم الله سبحانه فلا یدخلهم النار من رأس لا یعفی عنهم جزافا و إنما یعفی لصالح عمل عملوه أو لشفاعة فیصیرون بذلک سعداء فیدخلون فی الآیة الثانیة: «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ» إلخ من غیر أن یدخلوا فی زمرة الأشقیاء ثم یستثنوا لعدم دخولهم النار، و بالجملة هم لیسوا بأشقیاء حتی یستثنوا بل سعداء داخلون فی الجنة من أول.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ» تعلیل للاستثناء، و تأکید لثبوت قدرته تعالی مع العمل علی حال إطلاقها کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ» قرئ سعدوا بالبناء للمجهول و بالبناء للمعلوم و الثانی أوفق باللغة لأن مادة سعد لازمة فی المعروف من استعمالهم لکن الأول و هو سعدوا بالبناء للمجهول مع کون «شَقُوا» فی الآیة السابقة بالبناء للمعلوم لا یخلو عن إشارة لطیفة إلی أن السعادة و الخیر من الله سبحانه و الشر الملحق بهم هو من عندهم کما قال تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: النور: 21.
و الجذ: هو القطع و عطاء غیر مجذوذ أی غیر مقطوع، وعده تعالی الجنة عطاء غیر مجذوذ مع سبق الاستثناء من الخلود بقوله: «إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ من أحسن الشواهد
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علی أن مراده باستثناء المشیة إثبات بقاء إطلاق قدرته و أنه مالک الأمر لا یخرج زمامه من یده قط.
و یجری فی هذه الآیة جمیع ما تقدم من الأبحاث المشابهة فی الآیة السابقة إلا ما کان من الوجوه مبنیا علی کون المستثنی فی قوله: «إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ من دخل النار أولا ثم خرج منها إلی الجنة ثانیا، و ذلک أن من الجائز أن یخرج من نار الآخرة بعض من دخله لکن لا یخرج من جنة الآخرة و هی جنة الخلد أحد ممن دخلها جزاء أبدا، و هو کالضروری من الکتاب و السنة، و قد تکاثرت الآیات و الروایات فی ذلک بحیث لا یرتاب فی دلالتها علی ذلک ذو ریب، و إن کانت دلالة الکتاب علی خروج بعض من فی النار منها لیس بذاک الوضوح.
قال فی مجمع البیان، فی وجوب دخول أهل الطاعة الجنة و عدم جواز خروجهم منها:
لإجماع الأمة علی أن من استحق الثواب فلا بد أن یدخل الجنة، و أنه لا یخرج منها بعد دخوله فیها. انتهی.
مسألة «وجوب دخول أهل الثواب الجنة» مبنیة علی قاعدة عقلیة مسلمة و هی أن الوفاء بالوعد واجب دون الوفاء بالوعید لأن الذی تعلق به الوعد حق للموعود له، و عدم الوفاء به إضاعة لحق الغیر و هو من الظلم و أما الوعید فهو جعل حق للموعد علی التخلف الذی یوعد به له، و لیس من الواجب لصاحب الحق أن یستوفی حقه بل له أن یستوفی و له أن یترک و الله سبحانه وعد عباده المطیعین الجنة بإطاعتهم، و أوعد العاصین النار بعصیانهم فمن الواجب أن یدخل أهل الطاعة الجنة توفیة للحق الذی جعله لهم علی نفسه، و أما عقاب العاصین فهو حق جعله لنفسه علیهم فله أن یعاقبهم فیستوفی حقه و له أن یترکهم بترک حق نفسه.
و أما مسألة عدم الخروج من الجنة بعد دخولها فهو مما تکاثرت علیه الآیات و الروایات، و الإجماع الذی ذکره مبنی علی الذی تسلموه من دلالة الکتاب و السنة أو العقل علی ذلک، و لیس بحجة مستقلة.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: أخرج البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی موسی الأشعری قال: قال رسول الله ص: إن الله سبحانه لیملی للظالم حتی إذا أخذه لم یفلته. ثم قرأ: «وَ کَذلِکَ أَخْذُ رَبِّکَ إِذا أَخَذَ الْقُری وَ هِیَ ظالِمَةٌ إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ»
و فیه،: أخرج الترمذی و حسنه و أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن عمر بن الخطاب قال: لما نزلت: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» قلت: یا رسول الله فعلام نعمل، علی شی‌ء قد فرغ منه- أو علی شی‌ء لم یفرغ منه؟ قال:
بل علی شی‌ء قد فرغ منه، و جرت به الأقلام یا عمر، و لکن کل میسر لما خلق له 
أقول: و هذا اللفظ مروی عنه (ص) بطرق متعددة من طرق أهل السنة- کما فی صحیح البخاری عن عمران بن الحصین قال: قلت یا رسول الله فیم یعمل العاملون؟
قال: «کل میسر لما خلق له»
و فیه، أیضا عن علی کرم الله وجهه عن النبی ص:، أنه کان فی جنازة فأخذ عودا فجعل ینکت فی الأرض- فقال ما منکم أحد إلا کتب مقعده من الجنة أو من النار.
قالوا: أ لا نتکل؟ قال: اعملوا «فکل میسر لما خلق له» و قرأ: «فَأَمَّا مَنْ أَعْطی وَ اتَّقی إلخ.
و لتوضیح ذلک نقول: إنه لا یخفی علی ذی مسکة أن کلا من الحوادث الجاریة فی هذا العالم من أعیان و آثارها ما لم یلبس لباس التحقق و الوجود فهو علی حد الإمکان و للإمکان نسبة إلی الوجود و العدم معا، فالخشبة ما لم تصر رمادا بالاحتراق لها إمکان أن تصیر رمادا و أن لا تصیر، و المنی ما لم یصر إنسانا بالفعل فلها إمکان الإنسانیة أی أنها تحمل استعداد أن یصیر إنسانا إن اجتمع معها بقیة أجزاء العلة الموجبة للإنسانیة و استعداد أن یبطل فیصیر شیئا غیر الإنسان.
و إذا تلبس بلباس الوجود و صار مثلا رمادا بالفعل و إنسانا بالفعل بطل عند ذلک 
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عنه الإمکان الذی کان ینسبه إلی الرماد و غیره معا و إلی الإنسان و عدمه معا، و صار إنسانا فحسب یمتنع غیره و رمادا یمتنع مع هذه الفعلیة غیره.
و بهذا یتضح أنا إذا أخذنا الفعلیات و نسبناها إلی عللها الموجبة لها و هکذا نسبنا عللها إلی علل العلل کان العالم بهذه النظرة سلسلة من الفعلیات لا یتغیر شی‌ء منها عما هو علیه، و بطل الإمکانات و الاستعدادات و الاختیارات جمیعا، و إذا نظرنا إلی الأمور من جهة الإمکانات و الاستعدادات التی تحملها بالنسبة إلی غایات حرکاتها لم یخرج شی‌ء من الأشیاء المادیة من حیز الإمکان و مستقر الاختیار.
فللکون وجهان: وجه ضرورة و فعلیة یتعین فیه کل جزء من أجزائه من عین أو أثر عین، و لا یقبل أی إبهام و تردد، و أی تغییر و تبدیل و هو الوجه الذی تقوم فیه المسببات بأسبابها الموجبة و المعلولات بعللها التامة التی لا تنفک عن مقتضیاتها و لا تتخلف معلولاتها عنها و لا تنفع فی تغییرها عما هی علیه حیلة، و لا فی تبدیلها سعی و لا حرکة.
و وجه آخر هو وجه الإمکان و صورة الاستعداد و القابلیة لا یتعین بحسبه شی‌ء إلا بعد الوقوع، و لا یخرج عن الإبهام و الإجمال إلا بعد التحقق، و علیه یقوم ناموس الاختیار، و به یتقوم السعی و الحرکات، و یبتنی العمل و الاکتساب، و إلیه ترکن التعالیم و التربیة و الخوف و الرجاء و الأمانی و الأهواء، و به تنجح الدعوة و الأمر و النهی و یصح الثواب و العقاب.
و من الضروری أن الوجهین لا یتدافعان فی الوجود و لا یبطل أحدهما الآخر فللفعلیة ظرفها و للإمکان و الاستعداد ظرفه کما لا یدفع إبهام الحادثة الفلانیة تعینها بعد التحقق، و لا تعینها بعده إبهامها قبله.
و الوجه الأول هو وجه القضاء الإلهی، و لا یبطل تعیین الحوادث بحسبه عدم تعینها بحسب ظرف الدعوة و العمل و الاکتساب، و سنستوفی البحث فی ذلک عند ما نضع الکلام فی القضاء و القدر فیما یناسبه من الموضع إن شاء الله تعالی.
و لنرجع إلی الأحادیث:
التأمل فی سیاقها یعطی أنهم فهموا من کتابه السعادة و الشقاوة و الجنة و النار و جریان القلم بذلک، الضرورة و الوجوب، و توهموا من ذلک أولا لزوم بطلان المقدمات الموصلة
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إلی الغایات، و ارتفاع الروابط بین المسببات و أسبابها، و أنه إذا قضی للإنسان بالجنة تحتم له ذلک سواء عمل أو لم یعمل و سواء عمل صالحا أو اقترف سیئا.
و توهموا ثانیا أن تلک المقدمات و الأسباب نظائر للغایات و المسببات واقعة تحت القضاء مکتوبة محتومة فلا یبقی للاختیار معنی و لا للسعی و الاکتساب مجال.
و الذی وقع فی الأحادیث من سؤالهم کقولهم: «یا رسول الله فعلام نعمل، علی شی‌ء قد فرغ منه أو علی شی‌ء لم یفرغ منه؟» و قولهم: «یا رسول الله فیم یعمل العاملون؟» و قولهم: «أ لا نتکل؟» أی أ لا نترک العمل اتکالا علی ما کتبه الله کتابه لا تتغیر و لا تتبدل؟ کل ذلک یشیر إلی التوهم الأول، و کأن الذی کانوا یشاهدونه فی أنفسهم من صفة الاختیار و الاستطاعة صرفهم عن الإشارة إلی ثانی التوهمین و إن کان ناشبا علی قلوبهم فإنهما متلازمان.
و قد أجاب (ص) عن سؤالهم بقوله: «کل میسر لما خلق له» و هو مأخوذ من قوله تعالی فی صفة خلق الإنسان: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20 أی أن کلا من أهل الجنة الذی خلقه الله لها، و من أهل النار الذی خلقه الله لها کما قال: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: الأعراف: 179. له غایة فی خلقه و قد یسره الله السبیل إلی تلک الغایة و سهل له السلوک منه إلیها.
فبین الإنسان الذی کتبت له الجنة و بین الجنة سبیل لا مناص من قطعه للوصول إلیها، و بینه و بین النار التی کتبت له کذلک، و سبیل الجنة هو الإیمان و التقوی، و سبیل النار هو الشرک و المعصیة، فالإنسان الذی کتب الله له الجنة إنما کتب له الجنة التی سبیلها الإیمان و التقوی فلا بد من سلوکه، و لم یکتب له الجنة سواء عمل أو لم یعمل و سواء عمل صالحا أو سیئا، و کذلک الذی کتب له النار إنما کتب له النار من طریق الشرک و المعصیة لا مطلقا.
و لذلک أعقب (ص) قوله: «کل میسر لما خلق له»- علی ما فی روایة علی (ع)- بتلاوة قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ أَعْطی وَ اتَّقی وَ صَدَّقَ بِالْحُسْنی فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْیُسْری وَ أَمَّا مَنْ بَخِلَ وَ اسْتَغْنی وَ کَذَّبَ بِالْحُسْنی فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْعُسْری : اللیل: 10.
فالمتوقع لإحدی الغایتین من غیر طریقه کالطامع فی الشبع من غیر أکل أو الری من 
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غیر شرب أو الانتقال من مکان إلی آخر من غیر حرکة فإنما الدار دار سعی و حرکة لا تنال فیها غایة إلا بسلوک و نقله، قال تعالی وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی : النجم، 41.
و لم یهمل (ص) الجواب عن ثانی التوهمین حیث عبر بالتیسیر فإن التیسیر هو التسهیل، و من المعلوم أن التسهیل إنما یتحقق فی أمر لا ضرورة تحتمه و لا وجوب یعینه و یسد باب عدمه، و لو کان سبیل الجنة ضروری السلوک حتمی القطع علی الإطلاق للإنسان الذی کتبت له، کان ثابتا لا یتغیر، و لم یکن معنی لتیسیره و تسهیل سلوکه له و هو ظاهر.
فقوله (ص)، «کل میسر لما خلق له» یدل علی أن لما یئول إلیه أمر الإنسان من السعادة و الشقاء وجهین وجه ضرورة و قضاء حتم لا یتغیر عن سبیل مثله، و وجه إمکان و اختیار میسر للإنسان یسلک إلیه بالعمل و الاکتساب، و الدعوة الإلهیة إنما تتوجه إلیه من الوجه الثانی دون الوجه الأول.
و قد تقدم کلام فی الجبر و الاختیار فی تفسیر قوله، «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة، 26 فی الجزء الأول من الکتاب.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و أبو الشیخ و ابن مردویه عن قتادة:، أنه تلا هذه الآیة، «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا» فقال، حدثنا أنس أن رسول الله ص قال: «یخرج قوم من النار» و لا نقول کما قال أهل حروراء.
أقول: و قوله: «و لا نقول کما قال أهل حروراء» هو من کلام قتادة، و أهل حروراء قوم من الخوارج، و هم یقولون بخلود من دخل النار فیها.
و فیه: أخرج ابن مردویه عن جابر قال: قرأ رسول الله ص «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا- إلی قوله- إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ قال رسول الله ص: إن شاء الله أن یخرج أناسا- من الذین شقوا من النار فیدخلهم الجنة فعل 
و فی تفسیر البرهان، عن الحسین بن سعید الأهوازی فی کتاب الزهد بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن الجهنمیین- فقال: کان أبو جعفر یقول:
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یخرجون منها فینتهی بهم إلی عین عند باب الجنة- تسمی عین الحیوان فینضح علیهم من مائها فینبتون- کما ینبت الزرع تنبت لحومهم و جلودهم و شعورهم:
أقول: و رواه أیضا بإسناده عن عمر بن أبان عنه (ع):
و المراد بالجهنمیین طائفة خاصة من أهل النار و هم أهل التوحید الخارجون منها بالشفاعة، و یسمون الجهنمیین، لا عامة أهل النار کما یدل علیه ما سیأتی.
و فیه،: عنه بإسناده عن أبی بصیر قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: إن أناسا یخرجون من النار. حتی إذا صاروا حمما أدرکتهم الشفاعة. قال: فینطلق بهم إلی نهر یخرج من مرشح أهل الجنة- فیغتسلون فیه فتنبت لحومهم و دماؤهم، و یذهب عنهم قشف النار، و یدخلون الجنة یقولون- أهل الجنة- الجهنمیین- فینادون بأجمعهم: اللهم أذهب عنا هذا الاسم- قال: فیذهب عنهم. ثم قال یا أبا بصیر إن أعداء علی هم المخلدون فی النار- و لا تدرکهم الشفاعة.
و فیه،: عنه بإسناده عن عمر بن أبان قال": سمعت عبدا صالحا یقول فی الجهنمیین:
إنهم یدخلون النار بذنوبهم، و یخرجون بعفو الله.
و فیه،: عنه بإسناده عن حمران قال: قلت لأبی عبد الله (ع) إنهم یقولون: لا تعجبون من قوم یزعمون أن الله یخرج قوما من النار- لیجعلهم من أهل الجنة مع أولیاء الله؟ فقال: أ ما یقرءون قول الله تبارک و تعالی: «وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ أنها جنة دون جنة و نار دون نار. إنهم لا یساکنون أولیاء الله فقال: بینهما و الله منزلة، و لکن لا أستطیع أن أتکلم، إن أمرهم لأضیق من الحلقة، إن القائم إذا قام بدأ بهؤلاء.
أقول: قوله: «إن القائم» إلخ، أی إذا ظهر بدأ بهؤلاء المستهزءین بأهل الحق انتقاما.
و فی تفسیر العیاشی، عن حمران عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن قوله:
«خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ- إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ قال: هذه فی الذین یخرجون من النار.
و فیه،: عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ» قال:
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فی ذکر أهل النار استثنی، و لیس فی ذکر أهل الجنة استثنی «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ- إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ».
أقول: یشیر (ع) إلی أن الاستثناء بالمشیة فی أهل الجنة لما عقبه الله بقوله.
«عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ» لم یکن استثناء دالا علی إخراج بعض أهل الجنة منها، و إنما یدل علی إطلاق القدرة بخلاف الاستثناء فی أهل النار فإنه معقب بقوله: «إِنَّ رَبَّکَ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ» المشعر بوقوع الفعل، و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن السدی": فی قوله: «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا» الآیة قال: فجاء بعد ذلک من مشیة الله فنسخها فأنزل الله بالمدینة: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ظَلَمُوا لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ طَرِیقاً» إلی آخر الآیة فذهب الرجاء لأهل النار أن یخرجوا منها- و أوجب لهم خلود الأبد، و قوله: «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا» الآیة قال: فجاء بعد ذلک من مشیة الله ما نسخها فأنزل بالمدینة: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ إلی قوله- ظِلًّا ظَلِیلًا» فأوجب لهم خلود الأبد.
أقول: ما ذکره من نسخ الآیتین زعما منه أنهما تدلان علی الانقطاع قد عرفت خلافه. علی أن النسخ فی مثل الموردین لا ینطبق علی عقل و لا نقل. علی أن ذلک لا یوافق الصریح من آیة الجنة. علی أن خلود الفریقین مذکور فی کثیر من السور المکیة کالأنعام و الأعراف و غیرهما.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن الحسن عن عمر قال": لو لبث أهل النار فی النار کقدر رمل عالج- لکان لهم یوم علی ذلک یخرجون فیه.
و فیه، أخرج إسحاق بن راهویه عن أبی هریرة قال": سیأتی علی جهنم یوم لا یبقی فیها أحد، و قرأ: «فَأَمَّا الَّذِینَ شَقُوا».
و فیه، أخرج ابن المنذر و أبو الشیخ عن إبراهیم قال": ما فی القرآن آیة أرجی لأهل النار من هذه الآیة: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ قال:
و قال ابن مسعود: لیأتین علیها زمان تخفق أبوابها.
أقول: ما ورد فی الروایات الثلاث من أقوال الصحابة و لا حجة فیها علی غیرهم،
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و لو فرضت روایات موقوفة لکانت مطروحة بمخالفة الکتاب و قد قال تعالی فی الکفار:
«وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ»: البقرة: 167.
و فی تفسیر البرهان، عن الحسین بن سعید فی کتاب الزهد بإسناده عن حمران قال: قلت لأبی عبد الله (ع): إنه بلغنا أنه یأتی علی جهنم حتی «1». یصفق أبوابها. فقال: لا و الله إنه الخلود. قلت: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ- إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ فقال: هذه فی الذین یخرجون من النار.
أقول: و الروایات الدالة علی خلود الکفار فی النار من طرق أئمة أهل البیت کثیرة جدا، و قد قدمنا بحثا فلسفیا فی خلود العذاب و انقطاعه فی ذیل قوله: «وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ»: البقرة: 167 فی الجزء الأول من الکتاب.
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اشارة

فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِمَّا یَعْبُدُ هؤُلاءِ ما یَعْبُدُونَ إِلاَّ کَما یَعْبُدُ آباؤُهُمْ مِنْ قَبْلُ وَ إِنَّا لَمُوَفُّوهُمْ نَصِیبَهُمْ غَیْرَ مَنْقُوصٍ (109) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ (110) وَ إِنَّ کُلاًّ لَمَّا لَیُوَفِّیَنَّهُمْ رَبُّکَ أَعْمالَهُمْ إِنَّهُ بِما یَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (111) فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (112) وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ (113)
وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ ذلِکَ ذِکْری لِلذَّاکِرِینَ (114) وَ اصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ (115) فَلَوْ لا کانَ مِنَ الْقُرُونِ مِنْ قَبْلِکُمْ أُولُوا بَقِیَّةٍ یَنْهَوْنَ عَنِ الْفَسادِ فِی الْأَرْضِ إِلاَّ قَلِیلاً مِمَّنْ أَنْجَیْنا مِنْهُمْ وَ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا ما أُتْرِفُوا فِیهِ وَ کانُوا مُجْرِمِینَ (116) وَ ما کانَ رَبُّکَ لِیُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها مُصْلِحُونَ (117) وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ (118)
إِلاَّ مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ (119)
______________________________
(1) حین ظ
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بیان‌

لما فصل تعالی فیما قصة لنبیه (ص) قصص الأمم الغابرة و ما أداهم إلیه شرکهم و فسقهم و جحودهم لآیات الله و استکبارهم عن قبول الحق الذی کان یدعوهم إلیه أنبیاؤهم و ساقهم إلی الهلاک و عذاب الاستئصال ثم إلی عذاب النار الخالد فی یوم مجموع له الناس، ثم لخص القول فی أمرهم فی الآیات السابقة.
أمر فی هذه الآیات نبیه ص أن یعتبر هو و من معه بذلک، و یستیقنوا أن الشرک بالله و الفساد فی الأرض لا یهدی الإنسان إلا إلی الهلاک و البوار فعلیهم أن یلزموا طریق العبودیة و یمسکوا بالصبر و الصلاة و لا یرکنوا إلی الذین ظلموا فتمسهم النار و ما لهم من دون الله من أولیاء ثم لا ینصرون، و یعلموا أن کلمة الله هی العلیا، و کلمة الذین کفروا السفلی و إن مهلتهم فیما یمهلهم الله لیس إلا لتحقیق کلمة الحق التی سبقت منه و ستتم بما یجازیهم به یوم القیامة.
قوله تعالی: «فَلا تَکُ فِی مِرْیَةٍ مِمَّا یَعْبُدُ هؤُلاءِ ما یَعْبُدُونَ إِلَّا کَما یَعْبُدُ آباؤُهُمْ إلخ 
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تفریع لما تقدم من تفصیل قصص الأمم الماضیة التی ظلموا أنفسهم باتخاذ الشرکاء و الفساد فی الأرض فأخذهم الله بالعذاب، و المشار إلیهم بقوله: «هؤُلاءِ» هم قوم النبی ص، و قوله: «ما یَعْبُدُونَ إِلَّا کَما یَعْبُدُ آباؤُهُمْ أی إنهم یعبدونها تقلیدا کآبائهم فالآخرون یسلکون الطریق الذی سلکه الأولون من غیر حجة، و المراد بنصیبهم ما هو حظهم قبال شرکهم و فسقهم.
و قوله: «غَیْرَ مَنْقُوصٍ حال من النصیب و فیه تأکید لقوله: «لَمُوَفُّوهُمْ فإن التوفیة تأدیة حق الغیر بالتمام و الکمال، و فیه إیئاس الکافرین من العفو الإلهی.
و معنی الآیة: فإذا سمعت قصص الأولین و أنهم کانوا یعبدون آلهة من دون الله و یکذبون بآیاته، و علمت سنة الله تعالی فیهم و أنها الهلاک فی الدنیا و المصیر إلی النار الخالدة فی الآخرة لا تکن فی شک و مریة من عبادة هؤلاء الذین هم قومک ما یعبدون إلا کعبادة آبائهم علی التقلید من غیر حجة و لا بینة، و إنا سنعطیهم ما هو نصیبهم من جزاء أعمالهم من غیر أن ننقص من ذلک شیئا بشفاعة أو عفو کیفما کان.
و یمکن أن یکون المراد بآبائهم، الأمم الماضیة الهالکة دون آباء العرب بعد إسماعیل مثلا و ذلک أن الله سماهم آباء لهم أولین کما فی قوله: «أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ أَمْ جاءَهُمْ ما لَمْ یَأْتِ آباءَهُمُ الْأَوَّلِینَ»: المؤمنون: 68 و هذا أنسب و أحسن و المعنی- علی هذا- فلا تکن فی شک من عبادة قومک ما یعبد هؤلاء إلا کمثل عبادة أولئک الأمم الهالکة الذین هم آباؤهم، و لا شک أنا سنعطیهم حظهم من الجزاء کما فعلنا ذلک بآبائهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ لما کانت هذه الآیات مسوقة للاعتبار بالقصص المذکورة فی السورة، و کانت القصص نفسها سردت لیتعظ بها القوم و یقضوا بالحق فی اتخاذهم شرکاء لله سبحانه، و تکذیبهم بآیات الله و رمی القرآن بأنه افتراء علی الله تعالی.
تعرض فی هذه الآیات- المسوقة للاعتبار- لأمر اتخاذهم الآلهة و تکذیب القرآن فذکر تعالی أن عبادة القوم للشرکاء کعبادة أسلافهم من الأمم الماضیة لها و سینالهم العذاب کما نال أسلافهم و إن اختلافهم فی کتاب الله کاختلاف أمة موسی (ع) فیما آتاه الله من الکتاب و أن الله سیقضی بینهم فیما اختلفوا فیه، فقوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ 
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فَاخْتُلِفَ فِیهِ إشارة إلی اختلاف الیهود فی التوراة بعد موسی.
و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ کرر سبحانه فی کتابه ذکر أن اختلاف الناس فی أمر الدنیا أمر فطروا علیها لکن اختلافهم فی أمر الدین لا منشأ له إلا البغی بعد ما جاءهم العلم، قال تعالی: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا»: یونس: 19 و قال: «وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: آل عمران: 19، و قال: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: البقرة: 213.
و قد قضی الله سبحانه أن یوفی الناس أجر ما عملوه و جزاء ما اکتسبوه، و کان مقتضاه أن یحکم بینهم فیما اختلفوا فیه حینما اختلفوا لکنه تعالی قضی قضاء آخر أن یمتعهم فی الأرض إلی یوم القیامة لیعمروا به الدنیا، و یکتسبوا فی دنیاهم لأخراهم کما قال:
«وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: البقرة: 36، و مقتضی هذین القضاءین أن یؤخر القضاء بین المختلفین فی دین الله و کتابه بغیا، إلی یوم القیامة.
فإن قلت: فما بال الأمم الماضیة أهلکهم الله لظلمهم فهلا أخرهم إلی یوم القیامة لکلمة سبقت منه.
قلت: لیس منشأ إهلاکهم کفرهم و لا معاصیهم و بالجملة مجرد اختلافهم فی أمر الدین حتی یعارضه القضاء الآخر و یؤخره إلی یوم القیامة، بل قضاء آخر ثالث یشیر إلیه قوله سبحانه: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47.
و بالجملة قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ یشیر إلی أن اختلاف الناس فی الکتاب ملتقی قضاءین من الله سبحانه یقتضی أحدهما الحکم بین الناس فیما اختلفوا فیه، و یقتضی الآخر أن یمتعهم الله إلی یوم القیامة فلا یجازیهم بأعمالهم، و مقتضی ذلک کله أن یتأخر عذابهم إلی یوم القیامة.
و قوله: «وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ الإرابة إلقاء الشک فی القلب، فتوصیف الشک بالمریب من قبیل قوله: «ظِلًّا ظَلِیلًا» و «حِجاباً مَسْتُوراً» و «حِجْراً مَحْجُوراً»
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و غیر ذلک، و یفید تأکدا لمعنی الشک.
و الظاهر أن مرجع الضمیر فی قوله: «وَ إِنَّهُمْ أمة موسی و هم الیهود، و حق لهم أن یشکوا فیه فإن سند التوراة الحاضرة ینتهی إلی ما کتبه لهم رجل من کهنتهم یسمی عزراء عند ما أرادوا أن یرجعوا من بابل بعد انقضاء السبی إلی الأرض المقدسة، و قد أحرقت التوراة قبل ذلک بسنین عند إحراق الهیکل فانتهاء سندها إلی واحد یوجب الریب فیها طبعا و نظیرها الإنجیل من جهة سنده.
علی أن التوراة الحاضرة یوجد فیها أشیاء لا ترضی الفطرة الإنسانیة أن تنسبها إلی کتاب سماوی و مقتضاه الشک فیها.
و أما إرجاع الضمیر فی قوله: «وَ إِنَّهُمْ إلی مشرکی العرب، و فی قوله: «مِنْهُ إلی القرآن کما فعله بعض المفسرین فبعید من الصواب لأن الله سبحانه قد أتم الحجة علیهم فی صدر السورة أنه کتابه المنزل من عنده علی نبیه ص و تحدی بمثل قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِعَشْرِ سُوَرٍ مِثْلِهِ مُفْتَرَیاتٍ و لا معنی مع ذلک لإسناد شک إلیهم.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ کُلًّا لَمَّا لَیُوَفِّیَنَّهُمْ رَبُّکَ أَعْمالَهُمْ إِنَّهُ بِما یَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» لفظة إن هی المشبهة بالفعل و اسمها قوله: «کُلًّا» منونا مقطوعا عن الإضافة و التقدیر کلهم أی المختلفین، و خبرها قوله: «لَیُوَفِّیَنَّهُمْ و اللام و النون لتأکید الخبر، و قوله: «لَمَّا» مؤلف من لام تدل علی القسم و ما مشددة تفصل بین اللامین، و تفید مع ذلک تأکیدا، و جواب القسم محذوف یدل علیه خبر إن.
و المعنی- و الله أعلم- و إن کل هؤلاء المختلفین أقسم لیوفینهم و یعطینهم ربک أعمالهم أی جزاءها أنه بما یعملون من أعمال الخیر و الشر خبیر.
و نقل فی روح المعانی، عن أبی حیان عن ابن الحاجب أن «لَمَّا» فی الآیة هی لما الجازمة و حذف مدخولها شائع فی الاستعمال یقال: خرجت و لما، و سافرت و لما. ثم قال: و الأولی علی هذا أن یقدر: لما یوفوها أی و إن کلا منها لما یوفوا أعمالهم لیوفینهم ربک إیاها. و هذا وجه وجیه.
و لأهل التفسیر فی مفردات الآیة و نظمها أبحاث أدبیة طویلة لا یهمنا منها أزید مما
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أوردناه، و من شاء الوقوف علیها فلیراجع مطولات التفاسیر.
قوله تعالی: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» یقال: قام کذا و ثبت و رکز بمعنی واحد کما ذکره الراغب و غیره، و الظاهر أن الأصل المأخوذ به فی ذلک قیام الإنسان و ذلک أن الإنسان فی سائر حالاته و أوضاعه غیر القیام کالقعود و الانبطاح و الجثو و الاستلقاء و الانکباب لا یقوی علی جمیع ما یرومه من الأعمال کالقبض و البسط و الأخذ و الرد و سائر ما الإنسان مهیمن علیه بالطبع لکنه إذا قام علی ساقه قیاما کان علی أعدل حالاته الذی یسلطه علی عامة أعماله من ثبات و حرکة و أخذ و رد و إعطاء و منع و جلب و دفع، و ثبت مهیمنا علی ما عنده من القوی و أفعالها، فقیام الإنسان یمثل شخصیته الإنسانیة بما له من الشئون.
ثم أستعیر فی کل شی‌ء لأعدل حالاته الذی یسلط معه علی آثاره و أعماله فقیام العمود أن یثبت علی طوله و قیام الشجر أن یرکز علی ساقه متعرقا بأصله فی الأرض، و قیام الإناء المحتوی علی مائع أن یقف علی قاعدته فلا یهراق ما فیه و قیام العدل أن ینبسط علی الأرض، و قیام السنة و القانون أن تجری فی البلاد.
و الإقامة جعل الشی‌ء قائما أی جعله بحال یترتب علیه جمیع آثاره بحیث لا یفقد شیئا منها کإقامة العدل و إقامة السنة و إقامة الصلاة و إقامة الشهادة، و إقامة الحدود، و إقامة الدین و نحو ذلک.
و الاستقامة طلب القیام من الشی‌ء و استدعاء ظهور عامة آثاره و منافعه فاستقامة الطریق اتصافه بما یقصد من الطریق کالاستواء و الوضوح و عدم إضلاله من رکبه، و استقامة الإنسان فی أمر أن یطلب من نفسه القیام به و إصلاحه بحیث لا یتطرق إلیه فساد و لا نقص، و یأتی تاما کاملا، قال تعالی: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ»: حم السجدة: 6 أی قوموا بحق توحیده فی ألوهیته، و قال: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا»: حم السجدة: 30 أی ثبتوا علی ما قالوا فی جمیع شئون حیاتهم لا یرکنون فی عقائدهم و أخلاقهم و أعمالهم إلا إلی ما یوافق التوحید و یلائمه أی یراعونه و یحفظونه فی عامة ما یواجههم فی باطنهم و ظاهرهم. و قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً»: الروم: 30 فإن المراد بإقامة الوجه إقامة النفس من حیث تستقبل العمل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 48
و تواجهه، و إقامة الإنسان نفسه فی أمر هی استقامته فیه فافهم.
فقوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ أی کن ثابتا علی الدین موفیا حقه طبق ما أمرت بالاستقامة، و قد أمر به فی قوله: «وَ أَنْ أَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: یونس: 105، و قوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: الروم: 30.
قال فی روح المعانی،: أمر رسوله ص بالاستقامة مثل الاستقامة التی أمر بها و هذا یقتضی أمره (ص) بوحی آخر و لو غیر متلو کما قاله غیر واحد، و الظاهر أن هذا أمر بالدوام علی الاستقامة، و هی لزوم المنهج المستقیم و هو المتوسط بین الإفراط و التفریط، و هی کلمة جامعة لکل ما یتعلق بالعلم و العمل و سائر الأخلاق. انتهی.
أما احتماله أن یکون هناک وحی آخر غیر متلو یشیر إلیه قوله تعالی: «کَما أُمِرْتَ أی استقم کما أمرت سابقا بالاستقامة فبعید عن سنة القرآن و حاشا أن یعتمد بالبیان القرآنی علی أمر مجهول أو أصل مستور غیر مذکور، و قد عرفت أن الإشارة بذلک علی ما أمره الله به من إقامة وجهه للدین حنیفا، و إقامة الوجه للدین هو الاستقامة فی الدین، و قد ورد قوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ - کما عرفت- فی سورتین کلتاهما مکیتان، و سورة یونس التی هی إحداهما نازلة قبل هذه السورة قطعا و إن لم یسلم ذلک فی السورة الأخری التی هی سورة الروم.
و أما قوله: «إن المراد بقوله: «فَاسْتَقِمْ الدوام علی الاستقامة و هی لزوم المنهج المستقیم المتوسط بین الإفراط و التفریط فقد عرفت أن معنی استقامة الإنسان فی أمر ثبوته علی حفظه و توفیة حقه بتمامه و کماله، و استقامة الإنسان مطلقا رکوزه و ثبوته لما یرد علیه من الوظائف بتمام قواه و أرکانه بحیث لا یترک شیئا من قدرته و استطاعته لغی لا أثر له.
و لو کان المراد بالأمر بالاستقامة هو الأمر بلزوم الاعتدال بین الإفراط و التفریط لکان الأنسب أن یردف هذا الأمر بالنهی عن الإفراط و التفریط معا مع أنه تعالی عقبه بقوله: «وَ لا تَطْغَوْا» فنهی عن الإفراط فقط، و هو بمنزلة عطف التفسیر لقوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ و هذا أحسن شاهد علی أن المراد بقوله: «فَاسْتَقِمْ إلخ 
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الأمر بإظهار الثبات علی العبودیة و لزوم القیام بحقها، ثم نهی عن تعدی هذا الطور و الاستکبار عن الخضوع لله و الخروج بذلک عن زی العبودیة فقیل: «وَ لا تَطْغَوْا» کما فعل ذلک الأمم الماضیة، و لم یکونوا مبتلین إلا بالإفراط دون التفریط و الاستکبار دون التذلل.
و قوله: «وَ مَنْ تابَ مَعَکَ عطف علی الضمیر المستکن فی «فَاسْتَقِمْ أی استقم أنت و من تاب معک أی استقیموا جمیعا و إنما أخرج النبی ص من بینهم و أفرده بالذکر معهم تشریفا لمقام النبوة، و علی ذلک تجری سنته تعالی فی کلامه کقوله تعالی: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ»: البقرة: 285 و قوله: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: التحریم: 8.
علی أن الأمر الذی تقید به قوله: «فَاسْتَقِمْ أعنی قوله: «کَما أُمِرْتَ یختص بالنبی ص و لا یشارکه فیه غیره فإن ما ذکر من مثل قوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ «إلخ» خاص به فلو قیل: فاستقیموا لم یصح تقییده بالأمر السابق.
و المراد بمن تاب مع النبی المؤمنون الذین رجعوا إلی الله بالإیمان و إطلاق التوبة علی أصل الإیمان- و هو رجوع من الشرک- کثیر الورود فی القرآن کقوله تعالی: «وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ»: المؤمن: 7 إلی غیر ذلک.
و قوله: «وَ لا تَطْغَوْا» أی لا تتجاوزوا حدکم الذی خطته لکم الفطرة و الخلقة و هو العبودیة لله وحده کما تجاوزه الذین قبلکم فأفضاهم إلی الشرک و ساقهم إلی الهلکة، و الظاهر أن الطغیان بهذا المعنی مأخوذ من طغی الماء إذا جاوز حده، ثم أستعیر لهذا الأمر المعنوی الذی هو طغیان الإنسان فی حیاته لتشابه الأثر و هو الفساد.
و قوله: «إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» تعلیل لمضمون ما تقدمه، و معنی الآیة اثبت علی دین التوحید و الزم طریق العبودیة من غیر تزلزل و تذبذب، و لیثبت الذین آمنوا معک، و لا تتعدوا الحد الذی حد لکم لأن الله بصیر بما تعملون فیؤاخذکم لو خالفتم أمره.
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و فی الآیة الکریمة من لحن التشدید ما لا یخفی فلا یحس فیها بشی‌ء من آثار الرحمة و أمارات الملاطفة و قد تقدمها من الآیات ما یتضمن من حدیث مؤاخذة الأمم الماضیة و القرون الخالیة بأعمالهم و استغناء الله سبحانه عنهم ما تصعق له النفوس و تطیر القلوب.
غیر ما فی قوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ من أفراد النبی ص بالذکر و إخراجه من بین المؤمنین تشریفا لمقامه لکن ذلک یفید بلوغ التشدید فی حقه فإن تخصیصه قبلا بالذکر یوجب توجه هول الخطاب و روع التکلیم من مقام العزة و الکبریاء إلیه وحده عدل ما یتوجه إلی جمیع الأمة إلی یوم القیامة کما وقع نظیر التشدید فی قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ»: إسراء: 75.
و لذلک ذکر أکثر المفسرین 
أن قوله (ص): «شیبتنی سورة هود»
ناظر إلی هذه الآیة، و سیوافیک الکلام فیه فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ قال فی الصحاح،: رکن إلیه کنصر، رکونا: مال و سکن، و الرکن بالضم الجانب الأقوی. و الأمر العظیم و العز و المنعة انتهی و عن لسان العرب، مثله، و عن المصباح، أن الرکون هو الاعتماد علی الشی‌ء.
و قال الراغب:، رکن الشی‌ء جانبه الذی یسکن إلیه، و یستعار للقوة، قال تعالی:
«لَوْ أَنَّ لِی بِکُمْ قُوَّةً أَوْ آوِی إِلی رُکْنٍ شَدِیدٍ» و رکنت إلی فلان أرکن بالفتح و الصحیح أن یقال: رکن یرکن- کنصر- و رکن یرکن کعلم- قال تعالی: «وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا» و ناقة مرکنة الضرع له أرکان تعظمه و المرکن الإجابة، و أرکان العبادات جوانبها التی علیها مبناها، و بترکها بطلانها. انتهی و هذا قریب مما ذکره فی المصباح،.
و الحق أنه الاعتماد علی الشی‌ء عن میل إلیه لا مجرد الاعتماد فحسب و لذلک عدی بإلی لا بعلی و ما ذکره أهل اللغة تفسیر له بالأعم من معناه علی ما هو دأبهم.
فالرکون إلی الذین ظلموا هو نوع اعتماد علیهم عن میل إلیهم إما فی نفس الدین کأن یذکر بعض حقائقه بحیث ینتفعون به أو یغمض عن بعض حقائقه التی یضرهم إفشاؤها و إما فی حیاة دینیة کان یسمح لهم بنوع من المداخلة فی إدارة أمور المجتمع الدینی 
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بولایة الأمور العامة أو المودة التی تقضی إلی المخالطة و التأثیر فی شئون المجتمع أو الفرد الحیویة.
و بالجملة الاقتراب فی أمر الدین أو الحیاة الدینیة من الذین ظلموا بنوع من الاعتماد و الاتکاء یخرج الدین أو الحیاة الدینیة عن الاستقلال فی التأثیر و یغیرهما عن الوجهة الخالصة، و لازم ذلک السلوک إلی الحق من طریق الباطل أو إحیاء حق بإحیاء باطل و بالآخرة إماتة الحق لإحیائه.
و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا أنه تعالی جمع فی خطابه فی هذه الآیة الذی هو من تتمة الخطاب فی الآیة السابقة بین النبی ص و بین المؤمنین من أمته، و الشئون التی له و لأمته هی المعارف الدینیة و الأخلاق و السنن الإسلامیة فی تبلیغها و حفظها و إجرائها و الحیاة الاجتماعیة بما یطابقها، و ولایة أمور المجتمع الإسلامی، و انتحال الفرد بالدین و استنانه بسنة الحیاة الدینیة فلیس للنبی ص و لا لأمته أن یرکنوا فی شی‌ء من ذلک إلی الذین ظلموا.
علی أن من المعلوم أن هاتین الآیتین کالنتیجة المأخوذة من قصص القری الظالمة التی أخذهم الله بظلمهم و هما متفرعتان علیها ناظرتان إلیها، و لم یکن ظلم هؤلاء الأمم الهالکة فی شرکهم بالله تعالی و عبادة الأصنام فحسب بل کان مما ذمه الله من فعالهم اتباع الظالمین و الفساد فی الأرض بعد إصلاحها و هو الاستنان بالسنن الظالمة التی یقیمها الولاة الجائرون، و یستن بها الناس و هم بذلک ظالمون.
و من المعلوم أیضا من السیاق أن الآیتین مترتبتان فی غرضهما فالأولی تنهی عن أن یکونوا من أولئک الذین ظلموا، و الثانیة تنهی أن یقتربوا منهم و یمیلوا إلیهم و یعتمدوا «1» فی حقهم علی باطلهم فقوله: «لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا» نهی عن المیل إلیهم و الاعتماد علیهم و البناء علی باطلهم فی أمر أصل الدین و الحیاة الدینیة جمیعا.
و وقوع الآیتین موقع النتیجة المتفرعة علی ما تقدم من القصص المذکورة یفید أن المراد بالذین ظلموا فی الآیة لیس من تحقق منه الظلم تحققا ما و إلا لعم جمیع الناس إلا
______________________________
(1) أی أن یتوسلوا فی إجراء الحق بین أنفسهم بالوسیلة الباطلة التی عند أعداء الدین من الظالمین.
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أهل العصمة و لم یبق للنهی حینئذ معنی، و لیس المراد بالذین ظلموا الظالمین أی المتلبسین بهذا الوصف المستمرین فی ظلمهم فإن لإفادة الفعل الدال علی مجرد التحقق معنی الصفة الدالة علی التلبس و الاستمرار أسبابا لا یوجد فی المقام منها شی‌ء و لا دلالة لشی‌ء علی شی‌ء جزافا.
بل المراد بالذین ظلموا أناس حالهم فی الظلم حال أولئک الذین قصهم الله فی الآیات السابقة من الأمم الهالکة، و کان الشأن فی قصتهم أنه تعالی أخذ الناس جملة واحدة فی قبال الدعوة الإلهیة المتوجهة إلیهم ثم قسمهم إلی من قبلها منهم و إلی من ردها ثم عبر عمن قبلها بالذین آمنوا فی بضعة مواضع من القصص المذکورة و عمن ردها بالذین ظلموا و ما یقرب منه فی أکثر من عشر مواضع کقوله: «وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا» و قوله:
«وَ أَخَذَتِ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ» و قوله: «وَ تِلْکَ عادٌ جَحَدُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ عَصَوْا رُسُلَهُ وَ اتَّبَعُوا أَمْرَ کُلِّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ» و قوله: «أَلا إِنَّ ثَمُودَ کَفَرُوا رَبَّهُمْ و قوله: «أَلا بُعْداً لِمَدْیَنَ کَما بَعِدَتْ ثَمُودُ» إلی غیر ذلک.
فقد عبر سبحانه عن ردهم و قبولهم قبال الدعوة الإلهیة و بالقیاس إلیها بالفعل الماضی الدال علی مجرد التحقق و الوقوع، و أما فی الخارج من مقام القیاس و النسبة فإن التعبیر بالصفة کقوله: «وَ قِیلَ بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و قوله: «وَ ما هِیَ مِنَ الظَّالِمِینَ و قوله: «وَ لا تَتَوَلَّوْا مُجْرِمِینَ إلی غیر ذلک و هو کثیر.
و مقتضی مقام القیاس و النسبة إلی الدعوة قبولا و ردا أن یکتفی بمجرد الوقوع و التحقق، و یبین أنهم وسموا بإحدی السمتین: الإیمان أو الظلم، و لا حاجة إلی ذکر الاتصاف و الاستمرار بالتلبس فمفاد قوله: ظلموا و عصوا و اتبعوا أمر فرعون أنهم وسموا بسمة الظلم و العصیان و اتباع أمر فرعون، و معنی نجینا الذین آمنوا نجینا الذین اتسموا بسمة الإیمان و تعلموا بعلامته.
فکان التعبیر بالماضی کافیا فی إفادة أصل الاتسام المذکور و إن کان مما یلزمه الاتصاف، و بعبارة أخری الذین ظلموا من قوم نوح صاروا بذلک ظالمین لکن العنایة إنما تعلقت بحسب المقام بتحقق الظلم منهم لا بصیرورته وصفا لهم لا یفارقهم بعد ذلک، و لذا تری أنه کلما خرج الکلام عن مقام القیاس و النسبة بوجه عاد إلی التعبیر بالصفة کقوله:
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«بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و قوله: «وَ لا تَکُنْ مَعَ الْکافِرِینَ فافهم ذلک.
و من هنا یظهر ما فی تفسیر القوم قوله: «الَّذِینَ ظَلَمُوا» حیث أخذه بعضهم دالا علی مجرد تحقق ظلم ما، و آخرون بمعنی الوصف أی لا ترکنوا إلی الظالمین، قال صاحب المنار فی تفسیره،: فسر الزمخشری «الَّذِینَ ظَلَمُوا» بقوله: أی إلی الذین وجد منهم الظلم و لم یقل: إلی الظالمین، و حکی أن الموفق صلی خلف الإمام فقرأ بهذه الآیة فغشی علیه فلما أفاق قیل له، فقال؟ هذا فیمن رکن إلی ظلم فکیف بالظالم انتهی.
و معنی هذا أن الوعید فی الآیة یشمل من مال میلا یسیرا إلی من وقع منه ظلم قلیل أی ظلم کان، و هذا غلط أیضا و إنما المراد بالذین ظلموا فی الآیة فریق الظالمین من أعداء المؤمنین الذین یؤذونهم و یفتنونهم عن دینهم من المشرکین لیردوهم عنه فهم کالذین کفروا فی الآیات الکثیرة التی یراد بها فریق الکافرین لا کل فرد من الناس وقع منه کفر فی الماضی و حسبک منه قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6، و المخاطبون بالنهی هم المخاطبون فی الآیة السابقة بقوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ .
و قد عبر عن هؤلاء الأعداء المشرکین بالذین ظلموا کما عبر عن أقوام الرسل الأولین فی قصصهم من هذه السورة به فی الآیات 37، 67، 94، و عبر عنهم فیها بالظالمین أیضا کقوله: «وَ قِیلَ بُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ فلا فرق فی هذه الآیات بین التعبیر بالوصف و التعبیر بالذی و صلته فإنهما فی الکلام عن الأقوام بمعنی واحد- انتهی.
أما قول صاحب الکشاف: «إن المراد بالذین ظلموا» الذین وجد منهم الظلم و لم یقل: «إلی الظالمین» فهو کذلک لکنه لا ینفعه فإن التعبیر بالفعل فی ما قررناه من المقام و إن کان لا یفید أزید من تحقق المعنی الحدثی و وقوعه لکنه ینطبق علی معنی الوصف کما فی قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ طَغی وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا فَإِنَّ الْجَحِیمَ هِیَ الْمَأْوی وَ أَمَّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی فَإِنَّ الْجَنَّةَ هِیَ الْمَأْوی : النازعات: 41 حیث عبر بالفعل و هو منطبق علی معنی الصفة.
و أما قول صاحب المنار: «إنما المراد بالذین ظلموا فی الآیة فریق الظالمین من أعداء المؤمنین الذین یؤذونهم و یفتنونهم عن دینهم من المشرکین لیردوهم عنه» فتحکم محض،
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و أی دلیل یدل علی قصور الآیة عن الشمول للظالمین من أهل الکتاب و قد ذکرهم الله أخیرا فی زمرة الظالمین باختلافهم فی کتاب الله بغیا، و قد نهی الله عن ولایتهم و شدد فیه حتی قال: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ»: المائدة: 51، و قال فی ولایة مطلق الکافرین، «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَلَیْسَ مِنَ اللَّهِ فِی شَیْ‌ءٍ»: آل عمران: 28.
و أی مانع یمنع الآیة أن تشمل الظالمین من هذه الأمة و فیهم من هو أشقی من جبابرة عاد و ثمود و أطغی من فرعون و هامان و قارون.
و مجرد کون الإسلام عند نزول السورة مبتلی بقریش و مشرکی مکة و حوالیها لا یوجب تخصیصا فی اللفظ فإن خصوص المورد لا یخصص عموم اللفظ فالآیة تنهی عن الرکون إلی کل من اتسم بسمة الظلم، أی من کان مشرکا أو موحدا مسلما أو من أهل الکتاب.
و أما قوله: إن المراد بقوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ المعنی الوصفی و إن کان فعلا أی الکافرون لا کل فرد من الناس وقع من کفر فی الماضی. ففیه أنا بینا فی الکلام علی تلک الآیة و فی مواضع أخری تقدمت فی الکتاب أن الآیة خاصة بالکفار من صنادید قریش الذین شاقوا النبی ص فی بادئ أمره حتی کفاه الله إیاهم و أفناهم ببدر و غیره، و أنهم المسمون بالذین کفروا. و لیست الآیة عامة، و لو کانت الآیة عامة و کان المراد بالذین کفروا هم الکافرین کما قاله لم تصدق الآیة فیما تخبر به فما أکثر من آمن من الکافرین حتی من کفار مکة بعد نزول هذه الآیة.
و لو قیل: إن المراد بهم الذین لم یؤمنوا إلی آخر عمرهم لم تفد الآیة شیئا إذ لا معنی لقولنا: إن الکافرین الذین لا یؤمنون إلی آخر عمرهم لا یؤمنون فلا مناص من أخذها آیة خاصة غیر عامة، و کون المراد بالذین کفروا طائفة خاصة بأعیانهم.
و قد ذکرنا فیما تقدم أن «الَّذِینَ آمَنُوا» أیضا فیما لا دلیل فی المورد یدل علی خلافه اسم تشریفی لمن آمن بالنبی ص فی أول دعوته الحقة، و بهم تختص خطابات «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» فی القرآن و إن شارکهم غیرهم فی الأحکام.
و أما قوله فی آخر کلامه: و قد عبر عن هؤلاء الأعداء المشرکین بالذین ظلموا کما عبر عن أقوام الرسل الأولین فی قصصهم من هذه السورة به و عبر عنهم فیها بالظالمین أیضا فلا
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فرق بین التعبیرین «إلخ» و محصله أن التعبیر عنهم تارة بالذین ظلموا و تارة بالظالمین دلیل علی أن المراد بالکلمتین واحد.
ففیه أنه خفی علیه وجه العنایة الکلامیة الذی تقدمت الإشارة إلیه و اتحاد مصداق اللفظتین لا یوجب وحدة العنایة المتعلقة بهما.
فالمحصل من مضمون الآیة نهی النبی ص و أمته عن الرکون إلی من اتسم بسمة الظلم بأن یمیلوا إلیهم و یعتمدوا علی ظلمهم فی أمر دینهم أو حیاتهم الدینیة فهذا هو المراد بقوله: «وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا».
و قوله: «فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ» تفریع علی الرکون أی عاقبة الرکون هو مس النار، و قد جعلت عاقبة الرکون إلی ظلم أهل الظلم مس النار و عاقبة نفس الظلم النار، و هذا هو الفرق بین الاقتراب من الظلم و التلبس بالظلم نفسه.
و قوله: «وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ أَوْلِیاءَ» فی موضع الحال من مفعول «فَتَمَسَّکُمُ أی تمسکم النار فی حال لیس لکم فیها من دون الله من أولیاء و هو یوم القیامة الذی یفقد فیه الإنسان جمیع أولیائه من دون الله. أو حال الرکون إن کان المراد بالنار العذاب، و المراد بقوله: «ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ نفی الشفاعة علی الأول و الخذلان الإلهی علی الثانی.
و التعبیر بثم فی قوله: «ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ للدلالة علی اختتام الأمر علی ذلک بالخیبة و الخذلان کأنه قیل: تمسکم النار و لیس لکم إلا الله فتدعونه فلا یجیبکم و تستنصرونه فلا ینصرکم فیئول أمرکم إلی الخسران و الخیبة و الخذلان.
و قد تحصل مما تقدم من الأبحاث فی الآیة أمور:
الأول: أن المنهی عنه فی الآیة إنما هو الرکون إلی أهل الظلم فی أمر الدین أو الحیاة الدینیة کالسکوت فی بیان حقائق الدین عن أمور یضرهم أو ترک فعل ما لا یرتضونه أو تولیتهم المجتمع و تقلیدهم الأمور العامة أو إجراء الأمور الدینیة بأیدهم و قوتهم و أشباه ذلک.
و أما الرکون و الاعتماد علیهم فی عشرة أو معاملة من بیع و شری و الثقة بهم و ائتمانهم فی بعض الأمور فإن ذلک کله غیر مشمول للنهی الذی فی الآیة لأنها لیست برکون 
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فی دین أو حیاة دینیة، و قد وثق النبی ص عند ما خرج من مکة لیلا إلی الغار برجل مشرک استأجر منه راحلة للطریق و ائتمنه لیوافیه بها فی الغار بعد ثلاثة أیام و کان یعامل هو و کذا المسلمون بمرأی و مسمع منه الکفار و المشرکین.
الثانی: أن الرکون المنهی عنه فی الآیة أخص من الولایة المنهی عنها فی آیات أخری کثیرة فإن الولایة هی الاقتراب منهم بحیث یجعل المسلمین فی معرض التأثر من دینهم أو أخلاقهم أو السنن الظالمة الجاریة فی مجتمعاتهم و هم أعداء الدین، و أما الرکون إلیهم فهو بناء الدین أو الحیاة الدینیة علی ظلمهم فهو أخص من الولایة موردا أی أن کل مورد فیه رکون ففیه ولایة من غیر عکس کلی، و بروز الأثر فی الرکون بالفعل و فی الولایة أعم مما یکون بالفعل.
و یظهر من جمع من المفسرین أن الرکون المنهی عنه فی الآیة هو الولایة المنهی عنها فی آیات أخر.
قال صاحب المنار فی تفسیره، بعد ما نقل عن الزمخشری قوله: إن النهی فی الآیة متناول للانحطاط فی هواهم و الانقطاع إلیهم و مصاحبتهم و مجالستهم و زیارتهم و مداهنتهم و الرضا بأعمالهم، و التشبه بهم و التزیی بزیهم، و مد العین إلی زهرتهم، و ذکرهم بما فیه تعظیم لهم، و تأمل قوله: «وَ لا تَرْکَنُوا» فإن الرکون هو المیل الیسیر، و قوله: «إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا» أی إلی الذین وجد منهم الظلم، و لم یقل: إلی الظالمین. انتهی.
أقول: کل ما أدغمه فی النهی عن الرکون إلی الذین ظلموا قبیح فی نفسه لا ینبغی للمؤمن اجتراحه، و قد یکون من لوازم الرکون الحقیرة و لکن لا یصح أن یجعل شی‌ء منه تفسیرا للآیة مرادا منها، و المخاطب الأول بها رسول الله ص و السابقون الأولون إلی التوبة من الشرک و الإیمان معه، و لم یکن أحد منهم مظنة للانقطاع بظلمة المشرکین، و الانحطاط فی هواهم، و الرضا بأعمالهم. إلی آخر ما أطنب فیه.
و قد ناقض فیه نفسه أولا حیث اعترف بکون بعض الأمور المذکورة من لوازم الرکون لکنه استحقرها و نفی شمول الآیة لها، و المعصیة کلها عظیمة لا یستهان بها غیر أن أکثر المفسرین هذا دأبهم لا ینقبضون عن نسبة بعض المساهلات إلی بیانه تعالی.
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و أفسد من ذلک قوله: إن المخاطب الأول بهذا النهی رسول الله ص و السابقون الأولون و لم یکونوا مظنة للانقطاع إلی ظلمة المشرکین و الانحطاط فی هواهم و الرضا بأعمالهم إلخ فإن فیه أولا: أن الخطاب خطاب واحد موجه إلیه (ص) و إلی أمته، و لا أول فیه و لا ثانی، و تقدم بعض المخاطبین علی بعض زمانا لا یوجب قصور الخطاب عن شمول بعض ما فی اللاحقین مما لیس فی السابقین إذا شمله اللفظ.
و ثانیا: أن عدم کون المخاطب مظنة للمعصیة لا یمنع من توجیه النهی إلیه و خاصة النواهی الصادرة عن مقام التشریع و إنما یمنع عن تأکیده و الإلحاح علیه و قد نهی النبی ص عما هو أعظم من الرکون إلی الذین ظلموا کالشرک بالله و عن ترک تبلیغ بعض أوامره و نواهیه، قال تعالی: «وَ لَقَدْ أُوحِیَ إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ»: الزمر: 65، و قال: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ»: المائدة: 67، و قال: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ اتَّقِ اللَّهَ وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ»: الأحزاب: 2 و لا یظن به (ص) أن یشرک بربه البتة، و لا أن لا یبلغ ما أنزل إلیه من ربه أو یطیع الکافرین و المنافقین أو لا یتبع ما یوحی إلیه من ربه إلی غیر ذلک من النواهی.
و کذا السابقون الأولون نهوا عن أمور هی أعظم من الرکون المذکور أو مثله کقوله: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» نزلت فی أهل بدر و فیهم السابقون الأولون و قد وصف بعضهم بقوله: «الَّذِینَ ظَلَمُوا» و هو أشد لحنا من قوله:
«وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا»، و کعدة من النواهی الواردة فی کلامه فی قصص بدر و أحد و حنین، و النواهی الموجهة إلی نساء النبی ص فکل ذلک مما لم یکن یظن بالسابقین الأولین أن یبتلوا به علی أن بعضهم ابتلی ببعضها بعد.
الثالث: أن الآیة بما لها من السیاق المؤید بإشعار المقام إنما تنهی عن الرکون إلی الذین ظلموا فیما هم فیه ظالمون أی بناء المسلمین دینهم الحق أو حیاتهم الدینیة علی شی‌ء من ظلمهم و هو أن یراعوا فی قولهم الحق و عملهم الحق جانب ظلمهم و باطلهم حتی یکون فی ذلک إحیاء للحق بسبب إحیاء الباطل، و مآله إلی إحیاء حق بإماتة حق آخر کما تقدمت الإشارة إلیه.
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و أما المیل إلی شی‌ء من ظلمهم و إدخاله فی الدین أو إجراؤه فی المجتمع الإسلامی أو فی ظرف الحیاة الشخصیة فلیس من الرکون إلی الظالمین بل هو دخول فی زمرة الظالمین.
و قد اختلط هذا الأمر علی کثیر من المفسرین فأوردوا فی المقام أبحاثا لا تمس الآیة أدنی مس، و قد أغمضنا عن إیرادها و البحث فی صحتها و سقمها إیثارا للاختصار و من أراد الوقوف علیها فلیراجع تفاسیرهم.
قوله تعالی: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ إلخ، طرفا النهار هو الصباح و المساء و الزلف جمع زلفی کقرب جمع قربی لفظا و معنی علی ما قیل، و هو وصف ساد مسد موصوفه کالساعات و نحوها، و التقدیر و ساعات من اللیل أقرب من النهار.
و المعنی أقم الصلاة فی الصباح و المساء و فی ساعات من اللیل هی أقرب من النهار، و ینطبق من الصلوات الخمس الیومیة علی صلاة الصبح و العصر و هی صلاة المساء و المغرب و العشاء الآخرة، وقتهما زلف من اللیل کما قاله بعضهم، أو علی الصبح و المغرب و وقتهما طرفا النهار و العشاء الآخرة و وقتها زلف من اللیل کما قاله آخرون، و قیل غیر ذلک.
لکن البحث لما کان فقهیا کان المتبع فیه ما ورد عن النبی ص و أئمة أهل بیته (ع) من البیان، و سیجی‌ء فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و قوله: «إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ تعلیل لقوله: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ» و بیان أن الصلوات حسنات واردة علی نفوس المؤمنین تذهب بآثار المعاصی و هی ما تعتریها من السیئات، و قد تقدم کلام فی هذا الباب فی مسألة الحبط فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
و قوله: «ذلِکَ ذِکْری لِلذَّاکِرِینَ أی هذا الذی ذکر و هو أن الحسنات یذهبن السیئات علی رفعة قدرة تذکار للمتلبسین بذکر الله تعالی من عباده.
قوله تعالی: «وَ اصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ ثم أمره (ص) بالصبر بعد ما أمره بالصلاة کما جمع بینهما فی قوله: «وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ»: البقرة: 45 و ذلک أن کلا منهما فی بابه من أعظم الأرکان أعنی الصلاة فی العبادات، و الصبر فی الأخلاق و قد قال تعالی فی الصلاة: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»: العنکبوت: 45 و قال فی الصبر: «إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: الشوری: 43.
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و اجتماعهما أحسن وسیلة یستعان بها علی النوائب و المکاره فالصبر یحفظ النفس عن القلق و الجزع و الانهزام، و الصلاة توجهها إلی ناحیة الرب تعالی فتنسی ما تلقاه من المکاره، و قد تقدم بیان فی ذلک فی تفسیر الآیة 45 من سورة البقرة فی الجزء الأول من الکتاب.
و إطلاق الأمر بالصبر یعطی أن المراد به الأعم من الصبر علی العبادة و الصبر عن المعصیة و الصبر عند النائبة، و علی هذا یکون أمرا بالصبر علی جمیع ما تقدم من الأوامر و النواهی أعنی قوله: «فَاسْتَقِمْ «وَ لا تَطْغَوْا» «وَ لا تَرْکَنُوا» «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ».
لکن أفراد الأمر و تخصیصه بالنبی ص یفید أنه صبر فی أمر یختص به و إلا قیل: و «اصبروا» جریا علی السیاق، و هذا یؤید قول من قال: إن المراد اصبر علی أذی قومک فی طریق دعوتک إلی الله سبحانه و ظلم الظالمین منهم، و أما قوله: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ» فإنه لیس أمرا بما یخصه (ص) من الصلاة بل أمر بإقامته الصلاة بمن تبعه من المؤمنین جماعة فهو أمر لهم جمیعا بالصلاة فافهم ذلک.
و قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ تعلیل للأمر بالصبر.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا کانَ مِنَ الْقُرُونِ مِنْ قَبْلِکُمْ أُولُوا بَقِیَّةٍ یَنْهَوْنَ عَنِ الْفَسادِ فِی الْأَرْضِ إلخ لو لا بمعنی هلا و إلا یفید التعجیب و التوبیخ، و المعنی هلا کان من القرون التی کانت من قبلکم و قد أفنیناها بالعذاب و الهلاک أولوا بقیة أی قوم باقون ینهون عن الفساد فی الأرض لیصلحوا بذلک فیها و یحفظوا أمتهم من الاستئصال.
و قوله: «إِلَّا قَلِیلًا مِمَّنْ أَنْجَیْنا مِنْهُمْ استثناء من معنی النفی فی الجملة السابقة فإن المعنی: من العجب أنه لم یکن من القرون الماضیة مع ما رأوا من آیات الله و شاهدوا من عذابه بقایا ینهون عن الفساد فی الأرض إلا قلیلا ممن أنجینا من العذاب و الهلاک منهم فإنهم کانوا ینهون عن الفساد.
و قوله: «وَ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا ما أُتْرِفُوا فِیهِ وَ کانُوا مُجْرِمِینَ بیان حال الباقی منهم بعد الاستثناء و هم أکثرهم و عرفهم بأنهم الذین ظلموا و بین أنهم اتبعوا لذائذ الدنیا التی أترفوا فیها و کانوا مجرمین.
و قد تحصل بهذا الاستثناء و هذا الباقی الذی ذکر حالهم تقسیم الناس إلی صنفین 
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مختلفین: الناجون بإنجاء الله و المجرمون و لذلک عقبه بقوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ .
قوله تعالی: «وَ ما کانَ رَبُّکَ لِیُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها مُصْلِحُونَ أی لم یکن من سنته تعالی إهلاک القری التی أهلها مصلحون لأن ذلک ظلم و لا یظلم ربک أحدا فقوله:
«بِظُلْمٍ قید توضیحی لا احترازی، و یفید أن سنته تعالی عدم إهلاک القری المصلحة لکونه من الظلم «وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ».
قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ- إلی قوله- أَجْمَعِینَ الخلف خلاف القدام و هو الأصل فیما اشتق من هذه المادة من المشتقات یقال: خلف أباه أی سد مسده لوقوعه بعده، و أخلف وعده أی لم یف به کأنه جعله خلفه، و مات و خلف ابنا أی ترکه خلفه، و استخلف فلانا أی طلب منه أن ینوب عنه بعد غیبته أو موته أو بنوع من العنایة کاستخلاف الله تعالی آدم و ذریته فی الأرض، و خالف فلان فلانا و تخالفا إذا تفرقا فی رأی أو عمل کأن کلا منهما یجعل الآخر خلفه، و تخلف عن أمره إذا أدبر و لم یأتمر به، و اختلف القوم فی کذا إذا خالف بعضهم بعضا فیه فجعله خلفه، و اختلف القوم إلی فلان إذا دخلوا علیه واحدا بعد واحد، و اختلف فلان إلی فلان إذا دخل علیه مرات کل واحدة بعد أخری.
ثم الاختلاف و یقابله الاتفاق من الأمور التی لا یرتضیها الطبع السلیم لما فیه من تشتیت القوی و تضعیفها و آثار أخری غیر محمودة من نزاع و مشاجرة و جدال و قتال و شقاق کل ذلک یذهب بالأمن و السلام غیر أن نوعا منه لا مناص منه فی العالم الإنسانی و هو الاختلاف من حیث الطبائع المنتهیة إلی اختلاف البنی فإن الترکیبات البدنیة مختلفة فی الأفراد و هو یؤدی إلی اختلاف الاستعدادات البدنیة و الروحیة و بانضمام اختلاف الأجواء و الظروف إلی ذلک یظهر اختلاف السلائق و السنن و الآداب و المقاصد و الأعمال النوعیة و الشخصیة فی المجتمعات الإنسانیة، و قد أوضحت الأبحاث الاجتماعیة أن لو لا ذلک لم یعش المجتمع الإنسانی و لا طرفة عین.
و قد ذکره الله تعالی فی کتابه و نسبه إلی نفسه حیث قال: «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا»:
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الزخرف: 32. و لم یذمه تعالی فی شی‌ء من کلامه إلا إذا صحب هوی النفس و خالف هدی العقل.
و لیس منه الاختلاف فی الدین فإن الله سبحانه یذکر أنه فطر الناس علی معرفته و توحیده و سوی نفس الإنسان فألهمها فجورها و تقواها، و أن الدین الحنیف هو من الفطرة التی فطر الناس علیها لا تبدیل لخلق الله، و لذلک نسب الاختلاف فی الدین فی مواضع من کلامه إلی بغی المختلفین فیه و ظلمهم «فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ .
و قد جمع الله الاختلافین فی قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ و هذا هو الاختلاف الأول فی الحیاة و المعیشة- و ما اختلف فیه- و هذا هو الاختلاف الثانی فی الدین- إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ»: البقرة: 213 فهذا ما یعطیه کلامه تعالی فی معنی الاختلاف.
و الذی ذکره بقوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً» یرید به رفع الاختلاف من بینهم و توحیدهم علی کلمة واحدة یتفقون فیه، و من المعلوم أنه ناظر إلی ما ذکره تعالی فی الآیات السابقة علی هذه الآیة من اختلافهم فی أمر الدین و انقسامهم إلی طائفة أنجاهم الله و هم قلیل و طائفة أخری و هم الذین ظلموا.
فالمعنی أنهم و إن اختلفوا فی الدین فإنهم لم یعجزوا الله بذلک و لو شاء الله لجعل الناس أمة واحدة لا یختلفون فی الدین فهو نظیر قوله: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ وَ لَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ»: النحل: 9 و قوله: «أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً»: الرعد: 31.
و علی هذا فقوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إنما یعنی به الاختلاف فی الدین فحسب فإن ذلک هو الذی یذکر لنا أن لو شاء لرفعه من بینهم، و الکلام فی تقدیر: لو شاء الله لرفع الاختلاف من بینهم لکنه لم یشأ ذلک فهم مختلفون دائما.
علی أن قوله: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ یصرح أنه رفعه عن طائفة رحمهم، و الاختلاف فی غیر الدین لم یرفعه الله تعالی حتی عن الطائفة المرحومة، و إنما رفع عنهم الاختلاف 
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الدینی الذی یذمه و ینسبه إلی البغی بعد العلم بالحق.
و قوله: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ استثناء من قوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ أی الناس یخالف بعضهم بعضا فی الحق أبدا إلا الذین رحمهم الله فإنهم لا یختلفون فی الحق و لا یتفرقون عنه، و الرحمة هی الهدایة الإلهیة کما یفیده قوله: «فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ»: البقرة: 213.
فإن قلت: معنی اختلاف الناس أن یقابل بعضهم بعضا بالنفی و الإثبات فیصیر معنی قوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ أنهم منقسمون دائما إلی محق و مبطل، و لا یصح حینئذ ورود الاستثناء علیه إلا بحسب الأزمان دون الأفراد و ذلک أن انضمام قوله:
«إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ إلیه یئول المعنی إلی مثل قولنا: إنهم منقسمون دائما إلی مبطلین و محقین إلا من رحم ربک منهم فإنهم لا ینقسمون إلی قسمین، بل یکونون محقین فقط، و من المعلوم أن المستثنین منهم هم المحقون فیرجع معنی الکلام إلی مثل قولنا: إن منهم مبطلین و محقین و المحقون محقون لا مبطل فیهم، و هذا کلام لا فائدة فیه.
علی أنه لا معنی لاستثناء المحقین من حکم الاختلاف أصلا و هم من الناس المختلفین، و الاختلاف قائم بهم و بالمبطلین معا.
قلت: الاختلاف المذکور فی هذه الآیة و سائر الآیات المتعرضة له الذامة لأهله إنما هو الاختلاف فی الحق و مخالفة البعض للبعض فی الحق و إن کانت توجب کون بعض منهم علی الحق و علی بصیرة من الأمر لکنه إذا نسب إلی المجموع و هو المجتمع کان لازمه ارتیاب المجتمع و تفرقهم عن الحق و عدم اجتماعهم علیه و ترکهم إیاه بحیاله، و مقتضاه اختفاء الحق عنهم و ارتیابهم فیه.
و الله سبحانه إنما یذم الاختلاف من جهة لازمة هذا و هو التفرق و الإعراض عن الحق و الآیات تشهد بذلک فإنه تعالی یذم فیها جمیع المختلفین باختلافهم لا المبطلین من بینهم فلو لا أن المراد بالمختلفین أهل الآراء أو الأعمال المختلفة التی تفرقهم عن الحق لم یصح ذلک.
و من أحسن ما یؤیده قوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»:
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الشوری: 13 حیث عبر عن الاختلاف بالتفرق، و کذا قوله: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: الأنعام: 153 و هذا أوضح دلالة من سابقه فإنه یجعل أهل الحق الملازمین لسبیله خارجا من أهل التفرق و الاختلاف.
و لذلک تری أنه سبحانه فی غالب ما یذکر اختلافهم فی الکتاب یردفه بارتیابهم فیه کقوله فیما مرت من الآیات: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ»: آیة- 110 من السورة و قد کرر هذا المعنی فی مواضع من کلامه.
و قال تعالی: «عَمَّ یَتَساءَلُونَ عَنِ النَّبَإِ الْعَظِیمِ الَّذِی هُمْ فِیهِ مُخْتَلِفُونَ»: النبأ: 3 أی یأتی فیه کل بقول یبعدهم من الحق فیتفرقون و قال: «إِنَّکُمْ لَفِی قَوْلٍ مُخْتَلِفٍ یُؤْفَکُ عَنْهُ مَنْ أُفِکَ قُتِلَ الْخَرَّاصُونَ»: الذاریات: 10 أی قول لا یقف علی وجه و لا یبتنی علی علم بل الخرص و الظن هو الذی أوجده فیکم.
و فی هذا المعنی قوله تعالی: «یا أَهْلَ الْکِتابِ لِمَ تَلْبِسُونَ الْحَقَّ بِالْباطِلِ وَ تَکْتُمُونَ الْحَقَّ وَ أَنْتُمْ تَعْلَمُونَ»: آل عمران: 71 فإن هذا اللبس المذموم منهم إنما کان بإظهار قول یشبه الحق و لیس به و هو إلقاء التفرق الذی یختفی به الحق.
فالمراد باختلافهم إیجادهم أقوالا و آراء یتفرقون بها عن الحق و یظهر بها الریب فهم لاتباعهم أهواءهم المخالفة للحق یظهرون آراءهم الباطلة فی صور متفرقة تضاهی صورة الحق لیحجبوه عن أفهام الناس بغیا و عدوانا بعد علمهم بالحق فهو اختلافهم فی الحق بعد ما جاءهم العلم بغیا بینهم.
و یتبین بما تقدم علی طوله أن الإشارة بقوله: «وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ إلی الرحمة المدلول علیه بقوله: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ و التأنیث اللفظی فی لفظ الرحمة لا ینافی تذکیر اسم الإشارة لأن المصدر جائز الوجهین، قال تعالی: «إِنَّ رَحْمَتَ اللَّهِ قَرِیبٌ مِنَ الْمُحْسِنِینَ»: الأعراف: 56 و ذلک لأنک عرفت أن هذا الاختلاف بغی منهم یفرقهم عن الحق و یستره و یظهر الباطل و لا یجوز کون الباطل غایة حقیقیة للحق تعالی فی خلقه، و لا معنی لأن یوجد الله سبحانه العالم الإنسانی لیبغوا و یمیتوا الحق و یحیوا الباطل فیهلکهم ثم یعذبهم بنار خالدة، فالقرآن الکریم یدفع هذا بجمیع بیاناته.
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علی أن سیاق الآیات- مع الغض عما ذکر- یدفع ذلک فإنها فی مقام بیان أن الله تعالی یدعو الناس برأفته و رحمته إلی ما فیه خیرهم و سعادتهم من غیر أن یرید بهم ظلما و لا شرا، و لکنهم بظلمهم و اختلافهم فی الحق یستنکفون عن دعوته، و یکذبون بآیاته، و یعبدون غیره، و یفسدون فی الأرض فیستحقون العذاب، و ما کان ربک لیهلک القری بظلم و أهلها مصلحون، و لا أن یخلقهم لیبغوا و یفسدوا فیهلکهم فالذی منه هو الرحمة و الهدایة، و الذی من بغیهم و اختلافهم و ظلمهم یرجع إلیهم أنفسهم، و هذا هو الذی یعطیه سیاق الآیات.
و کون الرحمة أعنی الهدایة غایة مقصودة فی الخلقة إنما هو لاتصالها بما هو الغایة الأخیرة و هو السعادة کما فی قوله حکایة عن أهل الجنة: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی هَدانا لِهذا»: الأعراف: 43 و هذا نظیر عد العبادة غایة لها لاتصالها بالسعادة فی قوله: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: الذاریات: 56.
و قوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ أی حقت کلمته تعالی و أخذت مصداقها منهم بما ظلموا و اختلفوا فی الحق من بعد ما جاءهم العلم بغیا بینهم، و الکلمة هی قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ إلخ.
و الآیة نظیره قوله: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها وَ لکِنْ حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: الم السجدة: 13 و الأصل فی هذه الکلمة ما ألقاه الله تعالی إلی إبلیس لعنه الله إذ قال: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»:- ص: 85 و الآیات متحدة المضمون یفسر بعضها بعضا.
هذه جملة ما یعطیه التدبر فی معنی الآیتین و قد تلخص بذلک:
أولا أن المراد بقوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً» توحیدهم برفع التفرق و الخلاف من بینهم و قیل: إن المراد هو الإلجاء إلی الإسلام و رفع الاختیار لکنه ینافی التکلیف و لذلک لم یفعل و نسب إلی قتادة، و قیل: المعنی لو شاء لجمعکم فی الجنة لکنه أراد بکم أعلی الدرجتین لتدخلوه بالاکتساب ثوابا لأعمالکم، و نسب إلی أبی مسلم.
و أنت خبیر بأن سیاق الآیات لا یساعد علی شی‌ء من المعنیین.
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و ثانیا: أن المراد بقوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ دوامهم علی الاختلاف فی الدین و معناه التفرق عن الحق و ستره بتصویره فی صور متفرقة باطلة تشبه الحق. و قال بعضهم:
هو الاختلاف فی الأرزاق و الأحوال و بالجملة الاختلاف غیر الدینی و نسب إلی الحسن. و قد عرفت أنه أجنبی من سیاق الآیات السابقة. و قال آخرون: إن معنی «مُخْتَلِفِینَ یخلف بعضهم بعضا فی تقلید أسلافهم و تعاطی باطلهم، و هو کسابقه أجنبی من مساق الآیات و فیها قوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ الآیة.
و ثالثا: أن المراد بقوله: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ إلا من هداه الله من المؤمنین.
و رابعا: أن الإشارة بقوله: «وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ إلی الرحمة و هی الغایة التی أرادها الله من خلقه لیسعدوا بذلک سعادتهم. و ذکر بعضهم. أن المعنی خلقهم للاختلاف و نسب إلی الحسن و عطاء. و قد عرفت أنه سخیف ردی جدا نعم لو جاز عود ضمیر «خلقهم» إلی الباقی من الناس بعد الاستثناء جاز عد الاختلاف غایة لخلقهم و کانت الآیة قریبة المضمون من قوله: «وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: الآیة الأعراف: 179.
و ذکر آخرون: أن الإشارة إلی مجموع ما یدل علیه الکلام من مشیته تعالی فی خلقهم مستعدین للاختلاف و التفرق فی علومهم و معارفهم و آرائهم و شعورهم و ما یتبع ذلک من إرادتهم و اختیارهم فی أعمالهم و من ذلک الدین و الإیمان و الطاعة و العصیان، و بالجملة الغایة هو مطلق الاختلاف أعم مما فی الدین أو فی غیره.
و نسب إلی ابن عباس بناء علی ما روی عنه أنه قال: خلقهم فریقین فریقا یرحم فلا یختلف، و فریقا لا یرحم فیختلف، و إلی مالک بن أنس إذ قال فی معنی الآیة: خلقهم لیکون فریق فی الجنة و فریق فی السعیر، و قد عرفت ما فیه من وجوه السخافة فلا نطیل بالإعادة.
و خامسا: أن المراد بتمام الکلمة هو تحققها و أخذها مصداقها.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ إِنَّ کُلًّا لَمَّا لَیُوَفِّیَنَّهُمْ رَبُّکَ الآیة قال: قال (ع):
فی القیامة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن الحسن قال": لما نزلت هذه الآیة: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ قال: شمروا شمروا فما رؤی ضاحکا.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ الآیة قال ابن عباس: ما نزل علی رسول الله ص آیة کانت أشد علیه و لا أشق من هذه الآیة، و لذلک 
قال لأصحابه حین قالوا له: أسرع إلیک الشیب یا رسول الله. شیبتنی هود و الواقعة.
أقول: و الحدیث مشهور فی بعض الألفاظ شیبتنی هود و أخواتها، و عدم اشتمال الواقعة علی ما یناظر قوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ الآیة یبعد أن تکون إلیه الإشارة فی الحدیث، و المشترک فیه بین السورتین حدیث القیامة و الله أعلم.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا تَرْکَنُوا» الآیة قال: قال (ع): رکون مودة و نصیحة و طاعة:.
أقول: و رواه أیضا فی المجمع، مرسلا عنهم (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن عثمان بن عیسی عن رجل عن أبی عبد الله (ع): «وَ لا تَرْکَنُوا إِلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ» قال: أما إنه لم یجعلها خلودا و لکن «فَتَمَسَّکُمُ النَّارُ» فلا ترکنوا إلیهم.
أقول: أی و لکن قال: تمسکم النار فجعله مسا.
و فیه، عن جریر عن أبی عبد الله (ع) قال: «أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ» و طرفاه المغرب و الغداة «وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ و هی صلاة العشاء الآخرة.
و فی التهذیب، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی حدیث فی الصلوات الخمس الیومیة: و قال تعالی فی ذلک «أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ و هی صلاة
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العشاء الآخرة.
أقول: الحدیث لا یخلو من ظهور فی تفسیر طرفی النهار بما قبل الظهر و ما بعدها لیشمل أوقات الخمس.
و فی المعانی، بإسناده عن إبراهیم بن عمر عمن حدثه عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ قال: صلاة المؤمن باللیل تذهب بما عمل من ذنب النهار:.
أقول: و الحدیث مروی فی الکافی، و تفسیر العیاشی، و أمالی المفید، و أمالی الشیخ،:
و فی المجمع، عن الواحدی بإسناده عن حماد بن سلمة عن علی بن زید عن أبی عثمان قال: کنت مع سلمان تحت شجرة فأخذ غصنا یابسا منها- فهزه حتی تحات ورقه ثم قال:
یا أبا عثمان أ لا تسألنی لم أفعل هذا؟ قلت: و لم تفعله قال هکذا فعله رسول الله ص- و أنا معه تحت شجرة فأخذ منها غصنا یابسا فهزه حتی تحات ورقه، ثم قال: أ لا تسألنی یا سلمان لم أفعل هذا؟ قلت: و لم فعلته؟ قال: إن المسلم إذا توضأ- فأحسن الوضوء ثم صلی الصلوات الخمس- تحاتت خطایاه کما تحات هذا الورق. ثم قرأ هذه الآیة: وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إلی آخرها:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن الطیالسی و أحمد و الدارمی و ابن جریر و الطبرانی و البغوی فی معجمه، و ابن مردویه غیر مسلسل:.
و فیه، عنه بإسناده عن الحارث عن علی بن أبی طالب (ع) قال: کنا مع رسول الله ص فی المسجد ننتظر الصلاة- فقام رجل فقال: یا رسول الله إنی أصبت ذنبا، فأعرض عنه فلما قضی النبی ص الصلاة- قام الرجل فأعاد القول فقال النبی ص: أ لیس قد صلیت معنا هذه الصلاة و أحسنت لها الطهور؟ قال: بلی. قال: فإنها کفارة ذنبک:.
أقول: و الروایة مرویة بطرق کثیرة عن ابن مسعود و أبی أمامة و معاذ بن جبل و ابن عباس و بریدة و واثلة بن الأسقع و أنس و غیرهم و فی سرد القصة اختلاف ما فی ألفاظهم، و رواه الترمذی و غیره عن أبی الیسر و هو صاحب القصة:.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی حمزة الثمالی قال: سمعت أحدهما (ع) یقول: إن علیا (ع)
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أقبل علی الناس فقال: أی آیة فی کتاب الله أرجی عندکم؟ فقال بعضهم: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» قال: حسنة و لیست إیاها.
فقال بعضهم: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ- لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ قال: حسنة و لیست إیاها. و قال بعضهم: «وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ- ذَکَرُوا اللَّهَ فَاسْتَغْفَرُوا لِذُنُوبِهِمْ قال: حسنة و لیست إیاها.
قال: ثم أحجم الناس- فقال: ما لکم یا معشر المسلمین؟ قالوا: لا و الله ما عندنا شی‌ء. قال سمعت رسول الله ص یقول: أرجی آیة فی کتاب الله: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ و قرأ الآیة کلها، و قال: یا علی و الذی بعثنی بالحق بشیرا و نذیرا- إن أحدکم لیقوم إلی وضوئه فتساقط من جوارحه الذنوب- فإذا استقبل بوجهه و قلبه لم ینفتل عن صلاته و علیه من ذنوبه شی‌ء- کما ولدته أمه فإذا أصاب شیئا بین الصلاتین کان له مثل ذلک- حتی عد الصلوات الخمس.
ثم قال: یا علی إنما منزلة الصلوات الخمس لأمتی- کنهر جار علی باب أحدکم- فما ظن أحدکم لو کان فی جسده درن- ثم اغتسل فی ذلک النهر خمس مرات فی الیوم؟ أ کان یبقی فی جسده درن؟ فکذلک و الله الصلوات الخمس لأمتی:.
أقول: و قد روی المثل المذکور فی آخر الحدیث من طرق أهل السنة عن عدة من الصحابة کأبی هریرة و أنس و جابر و أبی سعید الخدری عنه (ص).
و فیه، عن إبراهیم الکرخی قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فدخل علیه رجل من أهل المدینة- فقال له أبو عبد الله (ع): یا فلان من أین جئت؟ قال: و لم یقل فی جوابه، فقال أبو عبد الله (ع): جئت من هنا و هاهنا. انظر بما تقطع به یومک- فإن معک ملکا موکلا یحفظ و یکتب ما تعمل- فلا تحتقر سیئة و إن کانت صغیرة فإنها ستسوؤک یوما، و لا تحتقر حسنة فإنه لیس شی‌ء أشد طلبا من الحسنة- أنها تدرک الذنب العظیم القدیم- فتحذفه و تسقطه و تذهب به بعدک، و ذلک قول الله «إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ- ذلِکَ ذِکْری لِلذَّاکِرِینَ 
و فیه، عن سماعة بن مهران قال: سأل أبا عبد الله (ع) رجل من أهل الجبال- عن رجل أصاب مالا من أعمال السلطان- فهو یتصدق منه و یصل قرابته و یحج لیغفر له ما
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اکتسب، و هو یقول: إِنَّ الْحَسَناتِ یُذْهِبْنَ السَّیِّئاتِ فقال أبو عبد الله (ع): إن الخطیئة لا تکفر الخطیئة- و لکن الحسنة تکفر الخطیئة.
ثم قال أبو عبد الله (ع): إن خلط الحلال حراما- فاختلطا جمیعا- فلم یعرف الحلال من الحرام فلا بأس.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی عن أبی أمامة قال: قال رسول الله ص: ما من امرئ مسلم تحضره صلاة مکتوبة- فیقوم فیتوضأ فیحسن الوضوء- و یصلی فیحسن الصلاة إلا غفرت له- ما بینها و بین الصلاة التی کانت قبلها من ذنوبه.
أقول: و الروایات فی هذا الباب کثیرة من أراد استقصاءها فلیراجع جوامع الحدیث.
و فیه، أخرج الطبرانی و أبو الشیخ و ابن مردویه و الدیلمی عن جریر قال: سمعت رسول الله ص یسأل عن تفسیر هذه الآیة: «وَ ما کانَ رَبُّکَ لِیُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها مُصْلِحُونَ فقال رسول الله ص: و أهلها ینصف بعضهم بعضا.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: سئل أبو عبد الله (ع) عن قول الله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَجَعَلَ النَّاسَ أُمَّةً واحِدَةً وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ- إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ فقال: کانوا أمة واحدة- فبعث الله النبیین لیتخذ علیهم الحجة:.
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، عنه (ع) مثله 
و فی المعانی، بإسناده عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ قال: خلقهم لیأمرهم بالعبادة، قال:
و سألته عن قوله عز و جل: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ قال:
خلقهم لیفعلوا ما یستوجبون به رحمته فیرحمهم.
و فی تفسیر القمی، عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ یعنی آل محمد و أتباعهم یقول الله: «وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ یعنی أهل الرحمة لا یختلفون فی الدین.
و فی تفسیر العیاشی، عن یعقوب بن سعید عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن 
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قول الله: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ قال: خلقهم للعبادة. قال: قلت:
قوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ قال: نزلت هذه بعد تلک.
أقول: یشیر إلی کون الآیة الثانیة أعنی قوله: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ لکونها خاصة ناسخة للآیة الأولی العامة، و قد تقدم فی الکلام علی النسخ أنه فی عرفهم (ع) أعم مما اصطلح علیه علماء الأصول، و الآیات الخاصة التکوینیة ظاهرة فی حکمها علی الآیات العامة فإن العوامل و الأسباب الخاصة أنفذ حکما من العامة فافهمه.



[سورة هود (11): الآیات 120 الی 123]





اشارة

وَ کُلاًّ نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْباءِ الرُّسُلِ ما نُثَبِّتُ بِهِ فُؤادَکَ وَ جاءَکَ فِی هذِهِ الْحَقُّ وَ مَوْعِظَةٌ وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ (120) وَ قُلْ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنَّا عامِلُونَ (121) وَ انْتَظِرُوا إِنَّا مُنْتَظِرُونَ (122) وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ یُرْجَعُ الْأَمْرُ کُلُّهُ فَاعْبُدْهُ وَ تَوَکَّلْ عَلَیْهِ وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (123)



(بیان)

الآیات تلخص للنبی ص القول فی غرض السورة المسرودة له آیاتها، و تنبئه أن السورة تبین له حق القول فی المبدأ و المعاد و سنة الله الجاریة فی عباده فهی بالنسبة إلی النبی ص تعلیم للحق، و بالنسبة إلی المؤمنین موعظة و ذکری، و بالنسبة إلی الکافرین المستنکفین عن الإیمان قطع خصام، فقل لهم آخر ما تحاجهم: اعملوا بما ترون و نحن عاملون بما نراه، و ننتظر جمیعا صدق ما قص الله علینا من سنته الجاریة فی خلقه من إسعاد المصلحین و إشقاء المفسدین، و تختم بأمره (ص) بعبادته و التوکل علیه لأن الأمر کله إلیه.
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قوله تعالی: «وَ کُلًّا نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْباءِ الرُّسُلِ ما نُثَبِّتُ بِهِ فُؤادَکَ إلی آخر الآیة أی و کل القصص نقص علیک تفصیلا أو إجمالا، و قوله: «مِنْ أَنْباءِ الرُّسُلِ بیان لما أضیف إلیه کل، و قوله: «ما نُثَبِّتُ بِهِ فُؤادَکَ عطف بیان للأنباء أشیر به إلی فائدة القصص بالنسبة إلیه (ص) و هو تثبیت فؤاده و حسم مادة القلق و الاضطراب منه.
و المعنی نقص علیک أنباء الرسل لنثبت به فؤادک و نربط جأشک فی ما أنت علیه من سلوک سبیل الدعوة إلی الحق، و النهضة علی قطع منابت الفساد، و المحنة من أذی قومک.
ثم ذکر تعالی من فائدة السورة ما یعمه (ص) و قومه مؤمنین و کافرین فقال فیما یرجع إلی النبی ص من فائدة نزول السورة: «وَ جاءَکَ فِی هذِهِ الْحَقُ و الإشارة إلی السورة أو إلی الآیات النازلة فیها أو الإنباء علی وجه، و مجی‌ء الحق فیها هو ما بین الله تعالی فی ضمن القصص و قبلها و بعدها من حقائق المعارف فی المبدأ و المعاد و سنته تعالی الجاریة فی خلقه بإرسال الرسل و نشر الدعوة ثم إسعاد المؤمنین فی الدنیا بالنجاة، و فی الآخرة بالجنة، و إشقاء الظالمین بالأخذ فی الدنیا و العذاب الخالد فی الآخرة.
و قال فیما یرجع إلی المؤمنین: «وَ مَوْعِظَةٌ وَ ذِکْری لِلْمُؤْمِنِینَ فإن فیما ذکر فیها من حقائق المعارف تذکرة للمؤمنین یذکرون بها ما نسبوه من علوم الفطرة فی المبدأ و المعاد و ما یرتبط بهما، و فیما ذکر فیها من القصص و العبر موعظة یتعظون بها.
قوله تعالی: «وَ قُلْ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنَّا عامِلُونَ وَ انْتَظِرُوا إِنَّا مُنْتَظِرُونَ و هذا فیما یرجع إلی غیر المؤمنین یأمر نبیه ص أن یختم الحجاج معهم و یقطع خصامهم بعد ما تلا القصص علیهم بهذه الجمل فیقول لهم: أما إذا لم تؤمنوا و لم تنقطعوا عن الشرک و الفساد بما ألقیت إلیکم من التذکرة و العبر و لم تصدقوا بما قصه الله من أنباء الأمم و أخبر به من سنته الجاریة فیهم فاعملوا علی ما أنتم علیه من المکانة و المنزلة، و بما تحسبونه خیرا لکم إنا عاملون، و انتظروا ما سیستقبلکم من عاقبة عملکم إنا منتظرون فسوف تعرفون صدق النبإ الإلهی و کذبه.
و هذا قطع للخصام و نوع تهدید أورده الله فی القصص الماضیة قصة نوح و هود و صالح (ع)، و فی قصة شعیب (ع) حاکیا عنه: «وَ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ سَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ مَنْ هُوَ کاذِبٌ وَ ارْتَقِبُوا إِنِّی مَعَکُمْ رَقِیبٌ»
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: آیة 93 من السورة.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ یُرْجَعُ الْأَمْرُ کُلُّهُ لما کان أمره تعالی نبیه ص أن یأمرهم بالعمل بما تهوی أنفسهم و الانتظار، و إخبارهم بأنه و من آمن معه عاملون و منتظرون، فی معنی أمره و من تبعه بالعمل و الانتظار عقبه بهاتین الجملتین لیکون علی طیب من النفس و ثبات من القلب من أن الدائرة ستکون له علیهم.
و المعنی فاعمل و انتظر أنت و من تبعک فغیب السماوات و الأرض الذی یتضمن عاقبة أمرک و أمرهم إنما یملکه ربک الذی هو الله سبحانه دون آلهتهم التی یشرکون بها و دون الأسباب التی یتوکلون علیها حتی یدیروا الدائرة لأنفسهم و یحولوا العاقبة إلی ما ینفعهم، و إلی ربک الذی هو الله یرجع الأمر کله فیظهر من غیبه عاقبة الأمر علی ما شاءه و أخبر به، فالدائرة لک علیهم، و هذا من عجیب البیان.
و من هنا یظهر وجه تبدیل قوله: «رَبُّکَ المکرر فی هذه الآیات بلفظ الجلالة «الله» لأن فیه من الإشعار بالإحاطة بکل ما دق و جل ما لیس فی غیره، و المقام یقتضی الاعتماد و الالتجاء إلی ملجإ لا یقهره قاهر و لا یغلب علیه غالب، و هو الله سبحانه و لذلک تری أنه یعود بعد انقضاء هذه الجمل إلی ما کان یکرره من صفة الرب، و هو قوله: «وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ .
قوله تعالی: «فَاعْبُدْهُ وَ تَوَکَّلْ عَلَیْهِ الظاهر أنه تفریع لقوله: «وَ إِلَیْهِ یُرْجَعُ الْأَمْرُ کُلُّهُ أی إذا کان الأمر کله مرجوعا إلیه تعالی فلا یملک غیره شیئا و لا یستقل بشی‌ء فاعبده سبحانه و اتخذه وکیلا فی جمیع الأمور و لا تتوکل علی شی‌ء من الأسباب دونه لأنها أسباب بتسبیبه غیر مستقلة دونه، فمن الجهل الاعتماد علی شی‌ء منها. و ما ربک بغافل عما تعملون فلا یجوز التساهل فی عبادته و التوکل علیه.
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(12) سورة یوسف مکیة و هی مائة و إحدی عشرة آیة (111)





[سورة یوسف (12): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ (1) إِنَّا أَنْزَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (2) نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ أَحْسَنَ الْقَصَصِ بِما أَوْحَیْنا إِلَیْکَ هذَا الْقُرْآنَ وَ إِنْ کُنْتَ مِنْ قَبْلِهِ لَمِنَ الْغافِلِینَ (3)



(بیان)

غرض السورة بیان ولایة الله لعبده الذی أخلص إیمانه له تعالی إخلاصا و امتلأ بمحبته تعالی لا یبتغی له بدلا و لم یلو إلی غیره تعالی من شی‌ء، و أن الله تعالی یتولی هو أمره فیربیه أحسن تربیة فیورده مورد القرب و یسقیه فیرویه من مشرعه الزلفی فیخلصه لنفسه و یحییه حیاة إلهیة و إن کانت الأسباب الظاهرة أجمعت علی هلاکه، و یرفعه و إن توفرت الحوادث علی ضعته، و یعزه و إن دعت النوائب و رزایا الدهر إلی ذلته و حط قدره.
و قد بین تعالی ذلک بسرد قصة یوسف الصدیق (ع). و لم یرد فی سور القرآن الکریم تفصیل قصة من القصص باستقصائها من أولها إلی آخرها غیر قصته (ع)، و قد خصت السورة بها من غیر شرکة ما من غیرها.
فقد کان (ع) عبدا مخلصا فی عبودیته فأخلصه الله لنفسه و أعزه بعزته و قد تجمعت الأسباب علی إذلاله و ضعته فکلما ألقته فی إحدی المهالک أحیاه الله تعالی من نفس السبیل التی کانت تسوقه إلی الهلاکة: حسده إخوته فألقوه فی غیابة الجب ثم شروه بثمن بخس دراهم معدودة فذهب به ذلک إلی مصر و أدخله فی بیت الملک و العزة، راودته التی هو فی بیتها عن نفسه و اتهمته عند العزیز و لم تلبث دون أن اعترفت عند النسوة ببراءته ثم اتهمته و أدخلته السجن فکان ذلک سبب قربه عند الملک، و کان قمیصه الملطخ بالدم الذی جاءوا به إلی أبیه یعقوب أول یوم هو السبب الوحید فی ذهاب بصره 
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فصار قمیصه بعینه و قد أرسله بید إخوته من مصر إلی أبیه آخر یوم هو السبب فی عود بصره إلیه، و علی هذا القیاس.
و بالجملة کلما نازعه شی‌ء من الأسباب المخالفة أو اعترضه فی طریق کماله جعل الله تعالی ذلک هو السبب فی رشد أمره و نجاح طلبته، و لم یزل سبحانه یحوله من حال إلی حال حتی آتاه الحکم و الملک و اجتباه و علمه من تأویل الأحادیث و أتم نعمته علیه کما وعده أبوه.
و قد بدأ الله سبحانه قصته بذکر رؤیا رآها فی بادئ الأمر و هو صبی فی حجر أبیه و الرؤیا من المبشرات ثم حقق بشارته و أتم کلمته فیه بما خصه به من التربیة الإلهیة، و هذا هو شأنه تعالی فی أولیائه کما قال تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ لا تَبْدِیلَ لِکَلِماتِ اللَّهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ»: یونس: 64.
و فی قوله تعالی بعد ذکر رؤیا یوسف و تعبیر أبیه (ع) لها: «لَقَدْ کانَ فِی یُوسُفَ وَ إِخْوَتِهِ آیاتٌ لِلسَّائِلِینَ إشعار بأنه کان هناک قوم سألوا النبی ص عما یرجع إلی هذه القصة، و هو یؤید ما ورد أن قوما من الیهود بعثوا مشرکی مکة أن یسألوا النبی ص عن سبب انتقال بنی إسرائیل إلی مصر و قد کان یعقوب (ع) ساکنا فی أرض الشام فنزلت السورة.
و علی هذا فالغرض بیان قصته (ع) و قصة آل یعقوب، و قد استخرج تعالی ببیانه ما هو الغرض العالی منها و هو طور ولایة الله لعباده المخلصین کما هو اللائح من مفتتح السورة و مختتمها، و السورة مکیة علی ما یدل علیه سیاق آیاتها، و ما ورد فی بعض الروایات عن ابن عباس أن أربعا من آیاتها مدنیة، و هی الآیات الثلاث التی فی أولها، و قوله «لَقَدْ کانَ فِی یُوسُفَ وَ إِخْوَتِهِ آیاتٌ لِلسَّائِلِینَ مدفوع بما تشتمل علیه من السیاق الواحد.
قوله تعالی: «الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ الإشارة بلفظ البعید للتعظیم و التفخیم، و الظاهر أن یکون المراد بالکتاب المبین هذا القرآن المتلو و هو مبین واضح فی نفسه و مبین موضح لغیره ما ضمنه الله تعالی من المعارف الإلهیة و حقائق المبدأ و المعاد.
و قد وصف الکتاب فی الآیة بالمبین لا کما فی قوله فی أول سورة یونس: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْحَکِیمِ لکون هذه السورة نازلة فی شأن قصة آل یعقوب و بیانها، و من المحتمل أن 
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یکون المراد بالکتاب المبین اللوح المحفوظ.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ الضمیر للکتاب بما أنه مشتمل علی الآیات الإلهیة و المعارف الحقیقیة، و إنزاله قرآنا عربیا هو إلباسه فی مرحلة الإنزال لباس القراءة و العربیة، و جعله لفظا متلوا مطابقا لما یتداوله العرب من اللغة کما قال تعالی فی موضع آخر «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ، وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
و قوله: «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ من قبیل توسعة الخطاب و تعمیمه فإن السورة مفتتحة بخطاب النبی ص: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ ، و علی ذلک یجری بعد کما فی قوله: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ أَحْسَنَ الْقَصَصِ بِما أَوْحَیْنا إِلَیْکَ إلخ.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- أنا جعلنا هذا الکتاب المشتمل علی الآیات فی مرحلة النزول ملبسا بلباس اللفظ العربی محلی بحلیته لیقع فی معرض التعقل منک و من قومک أو أمتک، و لو لم یقلب فی وحیه فی قالب اللفظ المقرو أو لم یجعل عربیا مبینا لم یعقل قومک ما فیه من أسرار الآیات بل اختص فهمه بک لاختصاصک بوحیه و تعلیمه.
و فی ذلک دلالة ما علی أن لألفاظ الکتاب العزیز من جهة تعینها بالاستناد إلی الوحی و کونها عربیة دخلا فی ضبط أسرار الآیات و حقائق المعارف، و لو أنه أوحی إلی النبی ص بمعناه و کان اللفظ الحاکی له لفظه (ص) کما فی الأحادیث القدسیة مثلا أو ترجم إلی لغة أخری خفی بعض أسرار آیاته البینات عن عقول الناس و لم تنله أیدی تعقلهم و فهمهم.
و عنایته تعالی فیما أوحی من کتابه باللفظ مما لا یرتاب فیه المتدبر فی کلامه کیف؟
و قد قسمه إلی المحکمات و المتشابهات و جعل المحکمات أم الکتاب ترجع إلیها المتشابهات قال تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ»: آل عمران: 7 و قال تعالی أیضا: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ»: النحل 103.
قوله تعالی: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ أَحْسَنَ الْقَصَصِ بِما أَوْحَیْنا إِلَیْکَ هذَا الْقُرْآنَ وَ إِنْ کُنْتَ مِنْ قَبْلِهِ لَمِنَ الْغافِلِینَ» قال الراغب فی المفردات،: القص تتبع الأثر یقال: قصصت أثره، و القصص الأثر قال: فارتدا علی آثارهما قصصا، و قالت لأخته قصیه. قال:
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و القصص الأخبار المتتبعة قال تعالی: لَهُوَ الْقَصَصُ الْحَقُ فِی قَصَصِهِمْ عِبْرَةٌ، وَ قَصَّ عَلَیْهِ الْقَصَصَ نَقُصُّ عَلَیْکَ أَحْسَنَ الْقَصَصِ انتهی فالقصص هو القصة و أحسن القصص أحسن القصة و الحدیث، و ربما قیل: إنه مصدر بمعنی الاقتصاص.
فإن کان اسم مصدر فقصة یوسف (ع) أحسن قصة لأنها تصف إخلاص التوحید فی العبودیة، و تمثل ولایة الله سبحانه لعبده و أنه یربیه بسلوکه فی صراط الحب و رفعه من حضیض الذلة إلی أوج العزة، و أخذه من غیابة جب الإسارة و مربط الرقیة و سجن النکال و النقمة إلی عرش العزة و سریر الملک.
و إن کان مصدرا فالاقتصاص عن قصته بالطریق الذی اقتص سبحانه به أحسن الاقتصاص لأنه اقتصاص لقصة الحب و الغرام بأعف ما یکون و أستر ما یمکن.
و المعنی- و الله أعلم- نحن نقص علیک أحسن القصص بسبب وحینا هذا القرآن إلیک و أنک کنت قبل اقتصاصنا علیک هذه القصة من الغافلین عنها.



[سورة یوسف (12): الآیات 4 الی 6]





اشارة

إِذْ قالَ یُوسُفُ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ إِنِّی رَأَیْتُ أَحَدَ عَشَرَ کَوْکَباً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ (4) قالَ یا بُنَیَّ لا تَقْصُصْ رُؤْیاکَ عَلی إِخْوَتِکَ فَیَکِیدُوا لَکَ کَیْداً إِنَّ الشَّیْطانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوٌّ مُبِینٌ (5) وَ کَذلِکَ یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ وَ یُعَلِّمُکَ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ کَما أَتَمَّها عَلی أَبَوَیْکَ مِنْ قَبْلُ إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبَّکَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (6)
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(بیان)

تذکر الآیات رؤیا رآها یوسف و قصها علی أبیه یعقوب (ع) فعبرها أبوه له و نهاه أن یقصها علی إخوته، و هذه الرؤیا بشری بشر الله سبحانه یوسف بها لیکون مادة روحیة لتربیته تعالی عبده فی صراط الولایة و القرب من ربه، و هی بمنزلة المدخل فی قصته (ع).
قوله تعالی: «إِذْ قالَ یُوسُفُ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ إِنِّی رَأَیْتُ أَحَدَ عَشَرَ کَوْکَباً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ لم یذکر یعقوب (ع) باسمه بل کنی عنه بالأب للدلالة علی ما بینهما من صفة الرحمة و الرأفة و الشفقة کما یدل علیه ما فی الآیة التالیة: «قالَ یا بُنَیَّ لا تَقْصُصْ إلخ.
و قوله: «رَأَیْتُ و «رَأَیْتُهُمْ من الرؤیا و هی ما یشاهده النائم فی نومته أو الذی خمدت حواسه الظاهرة بإغماء أو ما یشابهه، و یشهد به قوله فی الآیة التالیة: «لا تَقْصُصْ رُؤْیاکَ عَلی إِخْوَتِکَ و قوله فی آخر القصة: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ .
و تکرار ذکر الرؤیة لطول الفصل بین قوله «رَأَیْتُ و قوله «لِی ساجِدِینَ و من فائدة التکریر الدلالة علی أنه إنما رآهم مجتمعین علی السجود جمیعا لا فرادی. علی أن ما حصل له من المشاهدة نوعان مختلفان فمشاهدة أشخاص الکواکب و الشمس و القمر مشاهدة أمر صوری و مشاهدة سجدتهم و خضوعهم و تعظیمهم له مشاهدة أمر معنوی.
و قد عبر عن الکواکب و النیرین فی قوله: «رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ بما یختص بأولی العقل- ضمیر الجمع المذکر و جمع المذکر السالم- للدلالة علی أن سجدتهم کانت عن علم و إرادة کما یسجد واحد من العقلاء لآخر.
و قد افتتح سبحانه قصته (ع) بذکر هذه الرؤیا التی أراها له و هی بشری له تمثل له ما سیناله من الولایة الإلهیة و یخص به من اجتباء الله إیاه و تعلیمه تأویل الأحادیث و إتمام نعمته علیه، و من هناک تبتدئ التربیة الإلهیة له لأن الذی بشر به فی رؤیاه لا یزال نصب عینیه فی الحیاة لا یتحول من حال إلی حال، و لا ینتقل من شأن إلی شأن، و لا یواجه 
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نائبة، و لا یلقی مصیبة، إلا و هو ذاکر لها مستظهر بعنایة الله سبحانه علیها موطن نفسه علی الصبر علیها.
و هذه هی الحکمة فی أن الله سبحانه یخص أولیاءه بالبشری بجمل ما سیکرمهم به من مقام القرب و منزلة الزلفی کما فی قوله: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ إلی أن قال- لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ»: یونس: 64.
قوله تعالی: «قالَ یا بُنَیَّ لا تَقْصُصْ رُؤْیاکَ عَلی إِخْوَتِکَ فَیَکِیدُوا لَکَ کَیْداً إِنَّ الشَّیْطانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوٌّ مُبِینٌ ذکر فی المفردات،: أن الکید ضرب من الاحتیال، و قد یکون مذموما و ممدوحا و إن کان یستعمل فی المذموم أکثر و کذلک الاستدراج و المکر.
انتهی. و قد ذکروا أن الکید یتعدی بنفسه و باللام.
و الآیة تدل علی أن یعقوب لما سمع ما قصة علیه یوسف من الرؤیا أیقن بما یدل علیه أن یوسف (ع) سیتولی الله أمره و یرفع قدره، یسنده علی أریکة الملک و عرش العزة، و یخصه من بین آل یعقوب بمزید الکرامة فأشفق علی یوسف (ع) و خاف من إخوته علیه و هم عصبة أقویاء أن لو سمعوا الرؤیا- و هی ظاهرة الانطباق علی یعقوب (ع) و زوجه و أحد عشر من ولده غیر یوسف، و ظاهرة الدلالة علی أنهم جمیعا سیخضعون و یسجدون لیوسف- حملهم الکبر و الأنفة أن یحسدوه فیکیدوا له کیدا لیحولوا بینه و بین ما تبشره به رؤیاه.
و لذلک خاطب یوسف (ع) خطاب الإشفاق کما یدل علیه قوله: «یا بُنَیَ بلفظ التصغیر، و نهاه عن اقتصاص رؤیاه علی إخوته قبل أن یعبرها له و ینبئه بما تدل علیه رؤیاه من الکرامة الإلهیة المقضیة فی حقه، و لم یقدم النهی علی البشارة إلا لفرط حبه له و شدة اهتمامه به و اعتنائه بشأنه، و ما کان یتفرس من إخوته أنهم یحسدونه و أنهم امتلئوا منه بغضا و حنقا.
و الدلیل علی بلوغ حسدهم و ظهور حنقهم و بغضهم قوله: «لا تَقْصُصْ رُؤْیاکَ عَلی إِخْوَتِکَ فَیَکِیدُوا لَکَ کَیْداً» فلم یقل: إنی أخاف أن یکیدوا، أو لا آمنهم علیک بتفریع الخوف من کیدهم أو عدم الأمن من جهتهم بل فرع علی اقتصاص الرؤیا نفس کیدهم و أکد تحقق الکید منهم بالمصدر- المفعول المطلق- إذ قال: «فَیَکِیدُوا لَکَ کَیْداً»
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ثم أکد ذلک بقوله ثانیا فی مقام التعلیل: «إِنَّ الشَّیْطانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوٌّ مُبِینٌ أی إن لکیدهم سببا آخر منفصلا یؤید ما عندهم من السبب الذی هو الحسد و یثیره و یهیجه لیؤثر أثره السیئ و هو الشیطان الذی هو عدو للإنسان مبین لا خلة بینه و بینه أبدا یحمل الإنسان بوسوسته و تسویله علی أن یخرج من صراط الاستقامة و السعادة إلی سبیل عوج فیه شقاء دنیاه و آخرته فیفسد ما بین الوالد و ولده و ینزع بین الشقیق و شقیقه و یفرق بین الصدیق و صدیقه لیضلهم عن الصراط.
فکأن المعنی: قال یعقوب لیوسف (ع): یا بنی لا تقصص رؤیاک علی إخوتک فإنهم یحسدونک و یغتاظون من أمرک فیکیدونک عندئذ بنزغ و إغراء من الشیطان و قد تمکن من قلوبهم و لا یدعهم یعرضوا عن کیدک فإن الشیطان للإنسان عدو مبین.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ وَ یُعَلِّمُکَ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ إلی آخر الآیة الاجتباء من الجبایة و هی الجمع یقال: جبیت الماء فی الحوض إذا جمعته فیه، و منه جبایة الخراج أی جمعه قال تعالی: «یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: القصص:
57 ففی معنی الاجتباء جمع أجزاء الشی‌ء و حفظها من التفرق و التشتت، و فیه سلوک و حرکة من الجابی نحو المجبی فاجتباه الله سبحانه عبدا من عباده هو أن یقصده برحمته و یخصه بمزید کرامته فیجمع شمله و یحفظه من التفرق فی السبل المتفرقة الشیطانیة المفرقة للإنسان و یرکبه صراطه المستقیم و هو أن یتولی أمره و یخصه بنفسه فلا یکون لغیره فیه نصیب کما أخبر تعالی بذلک فی یوسف (ع) إذ قال: «إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ»: الآیة 24 من السورة.
و قوله: «وَ یُعَلِّمُکَ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ التأویل هو ما ینتهی إلیه الرؤیا من الأمر الذی تتعقبه، و هو الحقیقة التی تتمثل لصاحب الرؤیا فی رؤیاه بصورة من الصور المناسبة لمدارکه و مشاعره کما تمثل سجدة أبوی یوسف و إخوته الأحد عشر فی صورة أحد عشر کوکبا و الشمس و القمر و خرورها أمامه ساجدة له، و قد تقدم استیفاء البحث عن معنی التأویل فی تفسیر قوله تعالی. «فَیَتَّبِعُونَ ما تَشابَهَ مِنْهُ ابْتِغاءَ الْفِتْنَةِ وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ» الآیة:
آل عمران: 7 فی الجزء الثالث من الکتاب.
و الأحادیث جمع الحدیث و ربما أرید به الرؤی لأنها من حدیث النفس فإن نفس 
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الإنسان تصور له الأمور فی المنام کما یصور المحدث لسماعه الأمور فی الیقظة فالرؤیا حدیث مثله و منه یظهر ما فی قول بعضهم: إن الرؤی سمیت أحادیث باعتبار حکایتها و التحدیث بها و هو کما تری.
و کذا ما قیل: إنها سمیت أحادیث لأنها من حدیث الملک إن کانت صادقة و من حدیث الشیطان إن کانت کاذبة. انتهی، و فیه أنها ربما لم تستند إلی ملک و لا إلی شیطان کالرؤیا المستندة إلی حالة مزاجیة عارضة لنائم تأخذه حمی أو سخونة اتفاقیة فتحکیها نفسه فی صورة حمام یستحم فیه أو حر قیظ و نحوهما أو یتسلط علیه برد فتحکیه نفسه بتصویر الشتاء و نزول الثلج و نحوهما.
و رده بعضهم بأنه یخالف الواقع فإن رؤیا یوسف لیس فیها حدیث و کذا رؤیا صاحبیه فی السجن و رؤیا ملک مصر انتهی. و قد اشتبه علیه معنی الحدیث و ظن أن المراد بقولهم: إن الرؤیا من حدیث الملک أو الشیطان، الحدیث علی نحو التکلیم باللفظ، و لیس کذلک بل المراد أن المنام یصور له القصة أو حادثا من الحوادث بصورة مناسبة کما أن تصوره المتکلم اللافظ یصور ذلک بصورة لفظیة یستدل بها السامع علی الأصل المراد و هذا کما یقال لمن یقصد أمرا و یعزم علی فعل أو ترک أنه حدثه نفسه أن یفعل کذا أو یترک کذا أی أنه یصوره فأراد فعله أو ترکه کأن نفسه حدثته بأنه یجب علیک کذا أو لا یجوز لک کذا، و بالجملة معنی کون الرؤیا من الأحادیث أنها من قبیل تصور الأمور للنائم کما یتصور الأنباء و القصص بالتحدیث اللفظی فهی حدیث إما ملکی أو شیطانی أو نفسی کما تقدم لکن الحق أنها من أحادیث النفس بالمباشرة، و سیجی‌ء استیفاء البحث فی ذلک إن شاء الله تعالی. هذا.
لکن الظاهر المتحصل من قصته (ع) المسرودة فی هذه السورة أن الأحادیث التی علمه الله تعالی تأویلها أعم من أحادیث الرؤیا، و إنما هی الأحادیث أعنی الحوادث و الوقائع التی تتصور للإنسان أعم من أن تتصور له فی یقظة أو منام فإن بین الحوادث و الأصول التی تنشأ هی منها و الغایات التی تنتهی إلیها اتصالا لا یسع إنکاره، و بذلک یرتبط بعضها ببعض فمن الممکن أن یهتدی عبد بإذن الله تعالی إلی هذه الروابط فینکشف له تأویل الأحادیث و الحقائق التی تنتهی هی إلیها.
و یؤیده فیما یرجع إلی المنام ما حکاه الله تعالی من بیان یعقوب تأویل رؤیا یوسف 
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(ع)، و تأویل یوسف لرؤیا نفسه و رؤیا صاحبیه فی السجن و رؤیا عزیز مصر و فیما یرجع إلی الیقظة ما حکاه عن یوسف فی السجن بقوله: «قالَ لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ إِلَّا نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ قَبْلَ أَنْ یَأْتِیَکُما ذلِکُما مِمَّا عَلَّمَنِی رَبِّی»: الآیة 37 من السورة، و کذا قوله: «فَلَمَّا ذَهَبُوا بِهِ وَ أَجْمَعُوا أَنْ یَجْعَلُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِ لَتُنَبِّئَنَّهُمْ بِأَمْرِهِمْ هذا وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ»: الآیة 15 من السورة و سیوافیک توضیحه إن شاء الله تعالی.
و قوله: «وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ قال الراغب فی المفردات،: النعمة (بالکسر فالسکون) الحالة الحسنة، و بناء النعمة بناء الحالة التی یکون علیها الإنسان کالجلسة و الرکبة، و النعمة بالفتح فالسکون التنعم و بناؤها بناء المرة من الفعل کالضربة و الشتمة، و النعمة للجنس تقال للقلیل و الکثیر.
قال: و الإنعام إیصال الإحسان إلی الغیر، و لا یقال إلا إذا کان الموصل إلیه من جنس الناطقین فإنه لا یقال: أنعم فلان علی فرسه، قال تعالی: «أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ «وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ وَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِ و النعماء بإزاء الضراء.
قال: و النعیم النعمة الکثیرة قال تعالی: «فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ و قال تعالی: «جَنَّاتِ النَّعِیمِ ، و تنعم تناول ما فیه النعمة و طیب العیش، یقال: نعمه تنعیما فتنعم أی لین عیش و خصب قال تعالی: «فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ و طعام ناعم و جاریة ناعمة انتهی.
ففی الکلمة- کما تری شی‌ء- من معنی اللین و الطیب و الملاءمة فکأنها مأخوذة من النعومة و هی الأصل فی معناها، و قد اختص استعمالها بالإنسان لأن له عقلا یدرک به النافع من الضار فیستطیب النافع و یستلئمه و یتنعم به بخلاف غیره الذی لا یمیز ما ینفعه مما یضره، کما أن المال و الأولاد و غیرهما مما یعد نعمة یکون نعمة لواحد و نقمة لآخر و نعمة للإنسان فی حال و نقمة فی أخری.
و لذا کان القرآن الکریم لا یعد هذه العطایا الإلهیة کالمال و الجاه و الأزواج و الأولاد و غیر ذلک نعمة بالنسبة إلی الإنسان إلا إذا وقعت فی طریق السعادة و منصبغة بصبغة الولایة الإلهیة تقرب الإنسان إلی الله زلفی، و أما إذا وقعت فی طریق الشقاء و تحت ولایة الشیطان فإنما هی نقمة و لیست بنعمة، و الآیات فی ذلک کثیرة.
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نعم إذا نسبت إلی الله سبحانه فهی نعمة منه و فضل و رحمة لأنه خیر یفیض الخیر و لا یرید فی موهبته شرا و لا سوء، و هو رءوف رحیم غفور ودود، قال تعالی: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها»: إبراهیم: 34 و الخطاب فی الآیة لعامة الناس، و قال تعالی:
«وَ ذَرْنِی وَ الْمُکَذِّبِینَ أُولِی النَّعْمَةِ وَ مَهِّلْهُمْ قَلِیلًا»: المزمل: 11، و قال تعالی: «ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ»: الزمر: 49 فهذه و أمثالها نعمة إذا نسبت إلیه تعالی لکنها نقمة إذا نسبت إلی الکافر بها قال تعالی «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7.
و بالجملة إذا کان الإنسان فی ولایة الله کان جمیع الأسباب التی یتسبب بها فی استبقاء الحیاة و التوصل إلی السعادة نعما إلهیة بالنسبة إلیه، و إن کان فی ولایة الشیطان تبدلت الجمیع نقما و هی جمیعا من الله سبحانه نعم و إن کانت مکفورا بها.
ثم إن وسائل الحیاة إن کانت ناقصة لا تفی بجمیع جهات السعادة فی الحیاة کانت نعمة کمن أوتی مالا و سلب الأمن و السلام فلا یتمکن من أن یتمتع به کما یریده و متی و أینما یریده، و إذا کان له من ذلک ما یمکنه التوصل به إلی سعادة الحیاة من غیر نقص فیه فذلک تمام النعمة.
فقوله: «وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ یرید أن الله أنعم علیکم بما تسعدون به فی حیاتکم لکنه یتم ذلک فی حقک و فی حق آل یعقوب و هم یعقوب و زوجه و سائر بنیه کما کان رآه فی رؤیاه.
و قد جعل یوسف (ع) أصلا و آل یعقوب معطوفا علیه إذ قال: «عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ کما یدل علیه الرؤیا إذ رأی یوسف نفسه مسجودا له و رأی آل یعقوب فی هیئة الشمس معها القمر و أحد عشر کوکبا سجدا له.
و قد ذکر الله تعالی مما أتم به النعمة علی یوسف (ع) أنه آتاه الحکم و النبوة و الملک و العزة فی مصر مضافا إلی أن جعله من المخلصین و علمه من تأویل الأحادیث، و مما أتم به النعمة علی آل یعقوب أنه أقر عین یعقوب بابنه یوسف (ع)، و جاء به و بأهله جمیعا من البدو و رزقهم الحضارة بنزول مصر.
و قوله: «کَما أَتَمَّها عَلی أَبَوَیْکَ مِنْ قَبْلُ إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ أی نظیر ما أتم النعمة
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من قبل علی إبراهیم و إسحاق و هما أبواک فإنه آتاهما خیر الدنیا و الآخرة فقوله: «مِنْ قَبْلُ متعلق بقوله: «أَتَمَّها» و ربما احتمل کونه ظرفا مستقرا وصفا لقوله «أَبَوَیْکَ و التقدیر کما أتمها علی أبویک الکائنین من قبل.
و «إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ بدل أو عطف بیان لقوله «أَبَوَیْکَ و فائدة هذا السیاق الإشعار بکون النعمة مستمرة موروثة فی بیت إبراهیم من طریق إسحاق حیث أتمها الله علی إبراهیم و إسحاق و یعقوب و یوسف (ع) و سائر آل یعقوب.
و معنی الآیة: و کما رأیت فی رؤیاک یخلصک ربک لنفسه بإنقائک من الشرک فلا یکون فیک نصیب لغیره، و یعلمک من تأویل الأحادیث و هو ما یئول إلیه الحوادث المصورة فی نوم أو یقظة و یتم نعمته هذه و هی الولایة الإلهیة بالنزول فی مصر و اجتماع الأهل و الملک و العزة علیک و علی أبویک و إخوتک و إنما یفعل ربک بک ذلک لأنه علیم بعباده خبیر بحالهم حکیم یجری علیهم ما یستحقونه فهو علیم بحالک و ما یستحقونه من غضبه.
و التدبر فی الآیة الکریمة یعطی:
أولا: أن یعقوب أیضا کان من المخلصین و قد علمه الله من تأویل الأحادیث فإنه (ع) أخبر کما فی هذه الآیة بتأویل رؤیا یوسف و ما کان لیخبر عن خرص و تخمین دون أن یعلمه الله ذلک.
علی أن الله بعد ما حکی عنه لبنیه «یا بَنِیَّ لا تَدْخُلُوا مِنْ بابٍ واحِدٍ وَ ادْخُلُوا مِنْ أَبْوابٍ مُتَفَرِّقَةٍ» إلخ قال فی حقه: «وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ».
علی أنه بعد ما حکی عن یوسف فی السجن فیما یحاور صاحبیه أنه قال: «لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ إِلَّا نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ قَبْلَ أَنْ یَأْتِیَکُما ذلِکُما مِمَّا عَلَّمَنِی رَبِّی فأخبر أنه من تأویل الحدیث و قد علمه ذلک ربه ثم علل التعلیم بقوله: «إِنِّی تَرَکْتُ مِلَّةَ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ فأخبر أنه مخلص- بفتح اللام- لله کآبائه إبراهیم و إسحاق و یعقوب نقی الوجود سلیم القلب من الشرک مطلقا و لذلک علمه ربه فیما علمه تأویل الأحادیث، و الاشتراک فی العلة- کما تری- یعطی أن آباءه الکرام إبراهیم و إسحاق و یعقوب کهو مخلصون لله معلمون من تأویل الأحادیث.
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و یؤیده قوله تعالی فی موضع آخر: «وَ اذْکُرْ عِبادَنا إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ أُولِی الْأَیْدِی وَ الْأَبْصارِ إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ:- ص: 46 و یعطی أن العلم بتأویل الأحادیث من فروع الإخلاص لله سبحانه.
و ثانیا: أن جمیع ما أخبر به یعقوب (ع) منطبق علی متن ما رآه یوسف (ع) من الرؤیا و هو سجدة الشمس و القمر و أحد عشر کوکبا له و ذلک أن سجدتهم له و فیهم یعقوب الذی هو من المخلصین و لا یسجد إلا لله وحده تکشف عن أنهم إنما سجدوا أمام یوسف لله و لم یأخذوا یوسف إلا قبلة کالکعبة التی یسجد إلیها و لا یقصد بذلک إلا الله سبحانه فلم یکن عند یوسف و لا له إلا الله تعالی، و هذا هو کون العبد مخلصا- بفتح اللام- لربه مخصوصا به لا یشارکه تعالی فیه شی‌ء کما یومئ إلیه یوسف بقوله: «ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و قد تقدم آنفا أن العلم بتأویل الأحادیث متفرع علی الإخلاص.
و من هنا قال یعقوب فی تعبیر رؤیاه: «وَ کَذلِکَ أی کما رأیت نفسک مسجودا لها- یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ أی یخلصک لنفسه- وَ یُعَلِّمُکَ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ .
و کذلک رؤیة آل یعقوب فی صورة الشمس و القمر و أحد عشر کوکبا و هی أجرام سماویة رفیعة المکان ساطعة الأنوار واسعة المدارات تدل علی أنهم سترتفع مکانتهم و یعلوا کعبهم فی حیاتهم الإنسانیة السعیدة، و هی الحیاة الدینیة العامرة للدنیا و الآخرة و یمتازون فی ذلک من غیرهم.
و من هنا مضی یعقوب فی حدیثه و قال: «وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ أی وحدک متمیزا من غیرک کما رأیت نفسک کذلک- وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ أی علی و علی زوجی و ولدی جمیعا کما رأیتنا مجتمعین متقاربی الصور- کَما أَتَمَّها عَلی أَبَوَیْکَ مِنْ قَبْلُ إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبَّکَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ .
و ثالثا: أن المراد بإتمام النعمة تعقیب الولایة برفع سائر نواقص الحیاة السعیدة و ضم الدنیا إلی الآخرة، و لا تنافی بین نسبة إتمام النعمة إلی الجمیع و بین اختصاص الاجتباء و تعلیم تأویل الأحادیث بیعقوب و یوسف (ع) من بینهم لأن النعمة و هی الولایة مختلفة الدرجات متفاوتة المراتب، و حیث نسبت إلی الجمیع یأخذ کل منهم نصیبه منها.
علی أن من الجائز أن ینسب أمر إلی المجموع باعتبار اشتماله علی أجزاء بعضها قائم 
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بمعنی ذلک الأمر کما فی قوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ»: الجاثیة: 16 و إیتاء الکتاب و الحکم و النبوة مختص ببعضهم دون جمیعهم بخلاف الرزق من الطیبات.
و رابعا: أن یوسف کان هو الوسیلة فی إتمام الله سبحانه نعمته علی آل یعقوب و لذلک جعله یعقوب أصلا فی الحدیث و عطف علیه غیره حتی میزه من بین آله و أفرده بالذکر حیث قال: «وَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ عَلی آلِ یَعْقُوبَ .
و لذلک أیضا نسب هذه العنایة و الرحمة إلی ربه حیث قال مرة بعد مرة: «رَبُّکَ و لم یقل: «یجتبیک الله» و لا «أن الله علیم حکیم فهذا کله یشهد بأنه هو الأصل فی إتمام النعمة علی آل یعقوب، و أما أبواه إبراهیم و إسحاق فإن التعبیر بما یشعر بالتنظیر:
«کَما أَتَمَّها عَلی أَبَوَیْکَ مِنْ قَبْلُ إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ یخرجهما من تحت أصالة یوسف فافهم ذلک.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: تأویل هذه الرؤیا أنه سیملک مصر- و یدخل علیه أبواه و إخوته. فأما الشمس فأم یوسف راحیل، و القمر یعقوب، و أما أحد عشر کوکبا فإخوته، فلما دخلوا علیه سجدوا شکرا لله وحده حین نظروا إلیه، و کان ذلک السجود لله.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن عباس": فی قوله تعالی: «أَحَدَ عَشَرَ کَوْکَباً» قال: إخوته «و الشمس» قال: أمه «و القمر» قال: أبوه، و لأمه راحیل ثلث الحسن.
أقول: و الروایتان- کما تری- تفسران الشمس بأمه و القمر بأبیه و لا تخلوان من ضعف، و ربما روی أن التی دخلت علیه بمصر هی خالته دون أمه فقد ماتت أمه قبل ذلک، و کذلک وردت فی التوراة.
و فی تفسیر القمی، عن الباقر (ع): کان له أحد عشر أخا، و کان له من أمه أخ واحد یسمی بنیامین. قال: فرأی یوسف هذه الرؤیا و له تسع سنین فقصها علی أبیه- فقال: یا بُنَیَّ لا تَقْصُصْ الآیة.
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أقول: و فی بعض الروایات أنه کان یومئذ ابن سبع سنین و فی التوراة أنه کان ابن ست عشر سنة. و هو بعید.
و فی قصة الرؤیا روایات أخری سیجی‌ء بعضها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.



[سورة یوسف (12): الآیات 7 الی 21]





اشارة

لَقَدْ کانَ فِی یُوسُفَ وَ إِخْوَتِهِ آیاتٌ لِلسَّائِلِینَ (7) إِذْ قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ (8) اقْتُلُوا یُوسُفَ أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً یَخْلُ لَکُمْ وَجْهُ أَبِیکُمْ وَ تَکُونُوا مِنْ بَعْدِهِ قَوْماً صالِحِینَ (9) قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ وَ أَلْقُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ یَلْتَقِطْهُ بَعْضُ السَّیَّارَةِ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ (10) قالُوا یا أَبانا ما لَکَ لا تَأْمَنَّا عَلی یُوسُفَ وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ (11)
أَرْسِلْهُ مَعَنا غَداً یَرْتَعْ وَ یَلْعَبْ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ (12) قالَ إِنِّی لَیَحْزُنُنِی أَنْ تَذْهَبُوا بِهِ وَ أَخافُ أَنْ یَأْکُلَهُ الذِّئْبُ وَ أَنْتُمْ عَنْهُ غافِلُونَ (13) قالُوا لَئِنْ أَکَلَهُ الذِّئْبُ وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّا إِذاً لَخاسِرُونَ (14) فَلَمَّا ذَهَبُوا بِهِ وَ أَجْمَعُوا أَنْ یَجْعَلُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِ لَتُنَبِّئَنَّهُمْ بِأَمْرِهِمْ هذا وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (15) وَ جاؤُ أَباهُمْ عِشاءً یَبْکُونَ (16)
قالُوا یا أَبانا إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ وَ تَرَکْنا یُوسُفَ عِنْدَ مَتاعِنا فَأَکَلَهُ الذِّئْبُ وَ ما أَنْتَ بِمُؤْمِنٍ لَنا وَ لَوْ کُنَّا صادِقِینَ (17) وَ جاؤُ عَلی قَمِیصِهِ بِدَمٍ کَذِبٍ قالَ بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ (18) وَ جاءَتْ سَیَّارَةٌ فَأَرْسَلُوا وارِدَهُمْ فَأَدْلی دَلْوَهُ قالَ یا بُشْری هذا غُلامٌ وَ أَسَرُّوهُ بِضاعَةً وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَعْمَلُونَ (19) وَ شَرَوْهُ بِثَمَنٍ بَخْسٍ دَراهِمَ مَعْدُودَةٍ وَ کانُوا فِیهِ مِنَ الزَّاهِدِینَ (20) وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ لامْرَأَتِهِ أَکْرِمِی مَثْواهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (21)
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(بیان)

شروع فی القصة بعد ذکر البشارة التی هی کالمقدمة الملوحة إلی إجمال الغایة التی تنتهی إلیها القصة، و الآیات تتضمن الفصل الأول من فصول القصة و فیه مفارقة یوسف لیعقوب (ع) و خروجه من بیت أبیه إلی استقراره فی بیت العزیز بمصر، و قد حدث خلال هذه الأحوال أن ألقاه إخوته فی البئر، و أخرجته السیارة منها، و باعه إخوته من السیارة، و هم حملوه إلی مصر و باعوه من العزیز فبقی عنده.
قوله تعالی: «لَقَدْ کانَ فِی یُوسُفَ وَ إِخْوَتِهِ آیاتٌ لِلسَّائِلِینَ شروع فی القصة و فیه التنبیه علی أن القصة مشتملة علی آیات إلهیة دالة علی توحید الله سبحانه، و أنه هو الولی 
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یلی أمور عباده المخلصین حتی یرفعهم إلی عرش العزة، و یثبتهم فی أریکة الکمال فهو تعالی الغالب علی أمره یسوق الأسباب إلی حیث یشاء لا إلی حیث یشاء غیره و یستنتج منها ما یرید لا ما هو اللائح الظاهر منها.
فهذه إخوة یوسف (ع) حسدوا أخاهم و کادوه و ألقوه فی قعر بئر ثم شروه من السیارة عبدا یریدون بذلک أن یسوقوه إلی الهلاک فأحیاه الله بعین هذا السبب اللائح منه الهلاک. و أن یذللوه فأعزه الله بعین سبب التذلیل، و وضعوه فرفعه الله بعین سبب الوضع و الخفض، و أن یحولوا حب أبیهم إلی أنفسهم فیخلوا لهم وجه أبیهم فعکس الله الأمر، و ذهبوا ببصر أبیهم حیث نعوا إلیه یوسف بقمیصه الملطخ بالدم فأعاد الله إلیه بصره بقمیصه الذی جاء به إلیه البشیر و ألقاه علی وجهه.
و لم یزل یوسف (ع) کلما قصده قاصد بسوء أنجاه الله منه و جعل فیه ظهور کرامته و جمال نفسه، و کلما سیر به فی مسیر أو رکب فی سبیل یهدیه إلی هلکة أو رزیة هداه الله بعین ذلک السبیل إلی غایة حسنة و منقبة شریفة ظاهرة، و إلی ذلک یشیر یوسف (ع) حیث یعرف نفسه لإخوته و یقول: «أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ»: الآیة 91 من السورة، و یقول لأبیه بحضرة من إخوته: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا وَ قَدْ أَحْسَنَ بِی إِذْ أَخْرَجَنِی مِنَ السِّجْنِ وَ جاءَ بِکُمْ مِنَ الْبَدْوِ مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی ثم تأخذه الجذبیة الإلهیة فیقبل بکلیة نفسه الوالهة إلی ربه و یعرض عن غیره فیقول: «رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ»: الآیة 101 من السورة.
و فی قوله تعالی: «لِلسَّائِلِینَ دلالة علی أنه کان هناک جماعة سألوا النبی ص عن القصة أو عما یرجع بوجه إلی القصة فأنزلت فی هذه السورة.
قوله تعالی: «إِذْ قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ ذکر فی المجمع، أن العصبة هی الجماعة التی یتعصب بعضها لبعض، و یقع علی جماعة من عشرة إلی خمسة عشر، و قیل: ما بین العشرة إلی الأربعین، و لا واحد له من لفظه کالقوم و الرهط و النفر. انتهی.
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و قوله: «إِذْ قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا» القائلون هم أبناء یعقوب ما خلا یوسف و أخاه الذی ذکروه معه، و کانت عدتهم عشرة و هم رجال أقویاء بیدهم تدبیر بیت أبیهم یعقوب و إدارة مواشیه و أمواله کما یدل علیه قولهم: «وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ».
و قولهم: «لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ بنسبته إلی یوسف مع أنهم جمیعا أبناء لیعقوب و إخوة فیما بینهم یشعر بأن یوسف و أخاه هذا کانا أخوین لأم واحدة و أخوین لهؤلاء القائلین لأب فقط، الروایات تذکر أن اسم أخی یوسف هذا «بنیامین»، و السیاق یشهد أنهما کانا صغیرین لا یقومان بشی‌ء من أمر بیت یعقوب و تدبیر مواشیه و أمواله.
و قولهم: «وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ» أی عشرة أقویاء مشدود ضعف بعضنا بقوة بعض، و هو حال عن الجملة السابقة یدل علی حسدهم و حنقهم لهما و غیظهم علی أبیهم یعقوب فی حبه لهما أکثر منهم، و هو بمنزلة تمام التعلیل لقولهم بعده: «إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
و قولهم: «إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ قضاء منهم علی أبیهم بالضلال و یعنون بالضلال الاعوجاج فی السلیقة و فساد السیرة دون الضلال فی الدین.
أما أولا: فلأن ذلک هو مقتضی ما تذاکروا فیما بینهم إنهم جماعة إخوان أقویاء متعاضدون متعصب بعضهم لبعض یقومون بتدبیر شئون أبیهم الحیویة و إصلاح معاشه و دفع کل مکروه یواجهه، و یوسف و أخوه طفلان صغیران لا یقویان من أمور الحیاة علی شی‌ء، و لیس کل منهما إلا کلا علیه و علیهم، و إذا کان کذلک کان توغل أبیهم فی حبهما و اشتغاله بکلیته بهما دونهم و إقباله علیهما بالإعراض عنهم طریقة معوجة غیر مرضیة فإن حکمة الحیاة تستدعی أن یهتم الإنسان بکل من أسبابه و وسائله علی قدر ما له من التأثیر، و قصر الإنسان اهتمامه علی من هو کل علیه و لا یغنی عنه طائلا، و الإعراض عمن بیده مفاتیح حیاته و أزمة معاشه لیس إلا ضلالا من صراط الاستقامة و اعوجاجا فی التدبیر، و أما الضلال فی الدین فله أسباب أخر کالکفر بالله و آیاته و مخالفة أوامره و نواهیه.
و أما ثانیا: فلأنهم کانوا مؤمنین بالله مذعنین بنبوة أبیهم یعقوب کما یظهر من قولهم:
«وَ تَکُونُوا مِنْ بَعْدِهِ قَوْماً صالِحِینَ و قولهم أخیرا: «یا أَبانَا اسْتَغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا»: الآیة 97 من السورة و قولهم لیوسف أخیرا: «تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا» و غیر ذلک، و لو أرادوا بقولهم: «إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ ضلاله فی الدین لکانوا بذلک کافرین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 90
و هم مع ذلک کانوا یحبون أباهم و یعظمونه و یوقرونه، و إنما فعلوا بیوسف ما فعلوا لیخلص لهم حب أبیهم کما قالوا: «اقْتُلُوا یُوسُفَ أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً یَخْلُ لَکُمْ وَجْهُ أَبِیکُمْ فهم- کما یدل علیه هذا السیاق- کانوا یحبونه و یحبون أن یخلص لهم حبه، و لو کان خلاف ذلک لانبعثوا بالطبع إلی أن یبدءوا بأبیهم دون أخیهم و أن یقتلوا یعقوب أو یعزلوه أو یستضعفوه حتی یخلو لهم الجو و یصفو لهم الأمر ثم الشأن فی یوسف علیهم أهون.
و لقد جبهوا أباهم أخیرا بمثل قولهم هذا حین قال لهم: «إِنِّی لَأَجِدُ رِیحَ یُوسُفَ لَوْ لا أَنْ تُفَنِّدُونِ قالُوا تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ»: الآیة 95 من السورة، و من المعلوم أن لیس المراد به الضلال فی الدین بل الإفراط فی حب یوسف و المبالغة فی أمره بما لا ینبغی.
و یظهر من الآیة و ما یرتبط بها من الآیات أنه کان یعقوب (ع) یسکن البدو و کان له اثنا عشر ابنا و هم أولاد علة، و کان عشرة منهم کبارا هم عصبة أولو قوة و شدة یدور علیهم رحی حیاته و یدبر بأیدیهم أمور أمواله و مواشیه، و کان اثنان منهم صغیرین أخوین لأم واحدة فی حجر أبیهما و هما یوسف و أخوه لأمه و أبیه، و کان یعقوب (ع) مقبلا إلیهما یحبهما حبا شدیدا لما یتفرس فی ناصیتهما من آثار الکمال و التقوی لا لهوی نفسانی فیهما کیف؟
و هو من عباد الله المخلصین الممدوح بمثل قوله تعالی: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ»:- ص: 46 و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک.
فکان هذا الحب و الإیثار یثیر حسد سائر الإخوة لهما و یؤجج نائرة الأضغان منهم علیهما و یعقوب (ع) یتفرس ذلک و یبالغ فی حبهما و خاصة فی حب یوسف و کان یخافهم علیه و لا یرضی بخلوتهم به و لا یأمنهم علیه و ذلک یزید فی حسدهم و غیظهم فصار یتفرس من وجوههم الشر و المکر کما مرت استفادته من قوله فَیَکِیدُوا لَکَ کَیْداً» حتی رأی یوسف الرؤیا و قصها لأبیه فزاد بذلک إشفاق أبیه علیه و ازداد حبه له و وجده فیه، و أوصاه أن یکتم رؤیاه و لا یخبر إخوته بها لعله یأمن بذلک کیدهم لکن التقدیر غلب تدبیره.
فاجتمع الکبار من بنی یعقوب و تذاکروا فیما بینهم ما کانوا یشاهدونه من أمر أبیهم و ما یصنعه بیوسف و أخیه حیث یشتغل بهما عنهم و یؤثرهما علیهم و هما طفلان صغیران لا یغنیان عنه بطائل و هم عصبة أولو قوة و شدة أرکان حیاته و أیادیه الفعالة فی 
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دفع کل رزیة عادیة و جلب منافع المعیشة و إدارة الأموال و المواشی، و لیس من حسن السیرة و استقامة الطریقة إیثار هذین الضعیفین علی ضعفهما علی أولئک العصبة القویة علی قوتهم فذموا سیرة أبیهم و حکموا بأنه فی ضلال مبین من جهة طریقته هذه.
و لم یریدوا برمی أبیهم بالضلال الضلال فی الدین حتی یکفروا بذلک بل الضلال فی مشیته الاجتماعیة کما توفرت بذلک شواهد الآیات و قد تقدمت الإشارة إلیها.
و بذلک یظهر ما فی مختلف التفاسیر من الانحراف فی تقریر معنی الآیة:
منها: ما ذکره بعضهم أن هذا الحکم منهم بضلال أبیهم عن طریق العدل و المساواة جهل مبین و خطأ کبیر لعل سببه اتهام إیاه بإفراطه فی حب أمهما من قبل فیکون مثاره الأول اختلاف الأمهات بتعدد الزوجات و لا سیما الإماء منهن «1» و هو الذی أضلهم من غریزة الوالدین فی زیادة العطف علی صغار الأولاد و ضعافهم و کانا أصغر أولاده.
قال: و من فوائد القصة وجوب عنایة الوالدین بمداراة الأولاد و تربیتهم علی المحبة و العدل، و إنقاء وقوع التحاسد و التباغض بینهم و منه اجتناب تفضیل بعضهم علی بعض بما یعده المفضول إهانة له و محاباة لأخیه بالهوی، و قد نهی عنه النبی ص مطلقا، و منه سلوک سبیل الحکمة فی تفضیل من فضل الله تعالی بالمواهب الفطریة کمکارم الأخلاق و التقوی و العلم و الذکاء.
و ما کان یعقوب بالذی یخفی علیه هذا و ما نهی یوسف عن قص رؤیاه علیهم إلا من علمه بما یجب فیه، و لکن ما یفعل الإنسان بغریزته و قلبه و روحه؟ أ یستطیع أن یحول دون سلطانها علی جوارحه؟ کلا. انتهی.
أما قوله: إن منشأ حسدهم و بغیهم اختلاف الأمهات و خاصة الإماء منهن «إلخ» ففیه:
أن استدعاء اختلاف الأمهات اختلاف الأولاد و إن کان مما لا یسوغ إنکاره، و وجود ذلک فی المورد محتمل، لکن السبب المذکور فی کلامه تعالی لذلک غیر هذا، و لو کان هو السبب الوحید لفعلوا بأخی یوسف ما فعلوا به و لم یقنعوا به.
______________________________
(1) إشارة إلی ما فی التوراة أن یعقوب کان له من الأولاد اثنا عشر ولدا ذکرا و هم راوبین و شمعون و لاوی و یهوذا و یساکر و زبولون و هؤلاء من لیئة بنت خاله، و یوسف و بنیامین من راحیل بنت خاله الأخری.
و دان و نفتالی من جاریة راحیل، و جاد و أشیر من زلفة جاریة لیئة.
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و أما قوله: «و هو الذی أضلهم من غریزة الوالدین فی زیادة العطف علی صغار الأولاد و ضعافهم» و مفاده أن محبة یعقوب لیوسف إنما کانت رقة و ترحما غریزیا منه لصغرهما کما هو المشهود من الآباء بالنسبة إلی صغار أولادهم ما داموا صغارا فإذا کبروا انتقلت إلی من هو أصغر منهم.
ففیه: أن هذا النوع من الحب المشوب بالرقة و الترحم مما یسلمه الکبار للصغار و ینقطعون عن مزاحمتهم و معارضتهم فی ذلک، تری کبراء الأولاد إذا شاهدوا زیادة اهتمام الوالدین بصغارهم و ضعفائهم و اعترضوا بأن ذلک خلاف التعدیل و التسویة فأجیبوا بأنهم صغار ضعفاء یجب أن یرق لهم و یرحموا و یعانوا حتی یصلحوا للقیام علی ساقهم فی أمر الحیاة سکتوا و انقطعوا عن الاعتراض و أقنعهم ذلک.
فلو کانت صورة حب یعقوب لیوسف و أخیه صورة الرقة و الرأفة و الرحمة لهما لصغرهما و هی التی یعهدها کل من العصبة فی نفسه و یذکرها من أبیه له فی حال صغره لم یعیبوها و لم یذموا أباهم علیها و لکان قولهم «وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ» دلیلا علیهم یدل علی ضلالهم فی نسبة أبیهم إلی الضلال لا دلیلا لهم یدل علی ضلال أبیهم فی زیادة حبه لهما.
علی أنهم قالوا لأبیهم حینما کلموا أباهم فی أمر یوسف: «ما لَکَ لا تَأْمَنَّا عَلی یُوسُفَ وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ و من المعلوم أن إکرامه لیوسف و ضمه إلیه و مراقبته له و عدم أمن أحد منهم علیه، أمر وراء المحبة بالرقة و الرحمة له و لصغره و ضعفه.
و أما قوله: و ما کان یعقوب یخفی علیه هذا إلی آخر ما قال و معناه أن هوی یعقوب فی ابنه صرفه عن الواجب فی تربیة أولاده علی علم منه بأن ذلک خلاف العدل و الإنصاف و أنه سیدفعه إلی بلوی فی أولاده ثم تعذیره بأن مخالفة هوی القلب و علقة الروح مما لا یستطیعه الإنسان.
ففیه أنه إفساد للأصول المسلمة العقلیة و النقلیة التی یستنتج منها حقائق مقامات الأنبیاء و العلماء بالله من الصدیقین و الشهداء و الصالحین و ما بنی علیه البحث عن کرائم الأخلاق أن الإنسان بحسب فطرته فی سعة من التخلق بها و محق الرذائل النفسانیة التی أصلها و أساسها اتباع هوی النفس و إیثار مرضاة الله سبحانه علی کل مرضاة و بغیة، و هذا أمر نرجوه من کل من ارتاض بالریاضات الخلقیة من أهل التقوی و الورع فما الظن بالأنبیاء
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ثم بمثل یعقوب (ع) منهم.
و لیت شعری إذا لم یکن فی استطاعة الإنسان أن یخالف هوی نفسه فی أمثال هذه الأمور فما معنی هذه الأوامر و النواهی الجمة فی الدین المتعلقة بها و هل هی إلا مجازفة صریحة.
علی أن فیما ذکره إزراء لمقامات أنبیاء الله و أولیائه و حطا لمواقفهم العبودیة إلی درجة المتوسطین من الناس أسراء هوی أنفسهم الجاهلین بمقام ربهم، و قد عرف سبحانه الأنبیاء بمثل قوله «وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» الأنعام: 87 و قال فی یعقوب و أبویه إبراهیم و إسحاق (ع): «وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ»: الأنبیاء: 73، و قال فیهم أیضا: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ»:- ص 46.
فأخبر أنه هداهم إلی مستقیم صراطه و لم یقید ذلک بقید، و أنه اجتباهم و جمعهم و أخلصهم لنفسه فهم مخلصون- بفتح اللام- لله سبحانه لا یشارکه فیهم مشارک. فلا یبتغون إلا ما یریده من الحق و لا یؤثرون علی مرضاته مرضاة غیره سواء کان ذلک الغیر أنفسهم أو غیره، و قد کرر سبحانه فی کلامه حکایة إغواء بنی آدم عن الشیطان و استثنی المخلصین: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: ص 83.
فالحق أن یعقوب إنما کان یحب یوسف و أخاه فی الله سبحانه لما کان یتفرس منهما التقوی و الکمال و من یوسف خاصة ما کانت تدل علیه رؤیاه أن الله سیجتبیه و یعلمه من تأویل الأحادیث و یتم نعمته علیه و علی آل یعقوب، و لم یکن حبه هوی البتة.
و منها ما ذکره بعضهم أن مرادهم من قولهم: «إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ ضلاله فی الدین، و قد عرفت أن سیاق الآیات الکریمة یدفعه.
و یقابل هذا القول بوجه قول آخرین: إن إخوة یوسف کانوا أنبیاء و إنما نسبوا أباهم إلی الضلال فی سیرته و العدول فی أمرهم عن العدل و الاستقامة، و إذا اعترض علیهم بما ارتکبوه من المعصیة و الظلم فی أخیهم و أبیهم. أجابوا عنه بأن ذلک کانت معصیة صغیرة صدرت عنهم قبل النبوة أو لا بأس به بناء علی جواز صدور الصغائر عن الأنبیاء قبل 
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النبوة و ربما أجیب بجواز أن یکونوا حین صدور المعصیة صغارا مراهقین و من الجائز صدور أمثال هذه الأمور عن الأطفال المراهقین. و هذه أوهام مدفوعة، و لیس قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ: النساء: 163 الظاهر فی نبوة الأسباط صریحا فی إخوة یوسف.
و الحق أن إخوة یوسف لم یکونوا أنبیاء بل کانوا أولاد أنبیاء حسدوا یوسف و أذنبوا بما ظلموا یوسف الصدیق ثم تابوا إلی ربهم و أصلحوا و قد استغفر لهم یعقوب و یوسف (ع) کما حکی الله عن أبیهم قوله: «سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی»: الآیة: 98 من السورة بعد قولهم: «یا أَبانَا اسْتَغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا إِنَّا کُنَّا خاطِئِینَ و عن یوسف قوله: «یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ»: الآیة: 92 من السورة بعد اعترافهم له بقولهم: «وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ .
و منها: قول بعضهم: إن إخوة یوسف إنما حسدوه بعد ما قص علیهم رؤیاه و قد کان یعقوب نهاه أن یقص رؤیاه علی إخوته و الحق أن الرؤیا إنما أوجبت زیادة حسدهم و قد لحق بهم الحسد قبل ذلک کما مر بیانه.
قوله تعالی: «اقْتُلُوا یُوسُفَ أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً یَخْلُ لَکُمْ وَجْهُ أَبِیکُمْ وَ تَکُونُوا مِنْ بَعْدِهِ قَوْماً صالِحِینَ تتمة قول إخوة یوسف و الآیة تتضمن الفصل الثانی من مؤامرتهم فی مؤتمرهم الذی عقدوه فی أمر یوسف لیرسموا بذلک خطة تریح نفوسهم منه کما ذکره تعالی بقوله: «وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ»: الآیة 102 من السورة.
و قد ذکر الله سبحانه متن مؤامرتهم فی هذه الآیات الثلاث: «قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ- إلی قوله إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ .
فأوردوا أولا ذکر مصیبتهم فی یوسف و أخیه إذ صرفا وجه یعقوب عنهم إلی أنفسهما و جذبا نفسه إلیهما عن سائر الأولاد فصار یلتزمها و لا یعبأ بغیرهما ما فعلوا، و هذه محنة حالة بهم توعدهم بخطر عظیم فی مستقبل الأمر فیه سقوط شخصیتهم و خیبة مسعاهم و ذلتهم بعد العزة و ضعفهم بعد القوة، و هو انحراف من یعقوب فی سیرته و طریقته.
ثم تذاکروا ثانیا فی طریق التخلص من الرزیة بطرح کل منهم ما هیأه من الخطة
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و یراه من الرأی فأشار بعضهم إلی لزوم قتل یوسف، و آخرون إلی طرحه أرضا بعیدة لا یستطیع معه العود إلی أبیه و اللحوق بأهله فینسی بذلک اسمه و یمحو رسمه فیخلو وجه أبیهم لهم و ینبسط حبه و حبائه فیهم.
ثم اتفقوا علی ما یقرب من الرأی الثانی و هو أن یلقوه فی قعر بئر لیلتقطه بعض السیارة و یذهبوا به إلی بعض البلاد النائیة البعیدة فینقطع بذلک خبره و یعفی أثره.
فقوله تعالی: «اقْتُلُوا یُوسُفَ حکایة لأحد الرأیین منهم فی أمره، و فی ذکرهم یوسف وحده- و قد ذکروا فی مفتتح کلامهم فی المؤامرة یوسف و أخاه معا: «لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا»- دلیل علی أنه کان مخصوصا بمزید حب یعقوب و بلوغ عنایته و اهتمامه و إن کان أخوه أیضا محبوا بالحب و الإکرام من بینهم و کیف لا؟ و یوسف هو الذی رأی الرؤیا و بشر بأخص العنایات الإلهیة و الکرامات الغیبیة، و قد کان أکبرهما و الخطر المتوجه من قبله إلیهم أقرب مما من قبل أخیه، و لعل فی ذکر الأخوین معا إشارة إلی حب یعقوب لأمهما الموجب لحبه بالطبع لهما و تهییج حسد الإخوة و غیظهم و حقدهم بالنسبة إلیهما.
و قوله: «أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً» حکایة رأیهم الثانی فیه، و المعنی صیروه أو غربوه فی أرض لا یقدر معه علی العود إلی بیت أبیه فیکون کالمقتول ینقطع أثره و یستراح من خطره کإلقائه فی بئر أو تغریبه إلی مکان ناء و نظیر ذلک.
و الدلیل علیه تنکیر «أرض» و لفظ الطرح الذی یستعمل فی إلقاء الإنسان المتاع أو الأثاث الذی یستغنی عنه و لا ینتفع به للإعراض عنه.
و فی نسبة الرأیین بالتردید إلیهم، دلیل علی أن مجموع الرأیین کان هو المرضی عند أکثر الإخوة حتی قال قائل منهم: لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ إلخ.
و قوله: «یَخْلُ لَکُمْ وَجْهُ أَبِیکُمْ أی افعلوا به أحد الأمرین حتی یخلو لکم وجه أبیکم و هو کنایة عن خلوص حبه لهم بارتفاع المانع الذی یجلب الحب و العطف إلی نفسه کأنهم و یوسف إذا اجتمعوا و أباهم حال یوسف بینه و بینهم و صرف وجهه إلی نفسه فإذا ارتفع خلا وجه أبیهم لهم و اختص حبه بهم و انحصر إقباله علیهم.
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و قوله: «وَ تَکُونُوا مِنْ بَعْدِهِ قَوْماً صالِحِینَ أی و تکونوا من بعد یوسف أو من بعد قتله أو نفیه- و المال واحد- قوما صالحین بالتوبة من هذه المعصیة.
و فی هذا دلیل علی أنهم کانوا یرونه ذنبا، و إثما، و کانوا یحترمون أمر الدین و یقدسونه لکن غلبهم الحسد و سولت لهم أنفسهم اقتراف الذنب و ارتکاب المظلمة و آمنهم من عقوبة الذنب بتلقین طریق یمکنهم من الاقتراف من غیر لزوم العقوبة الإلهیة و هو أن یقترفوا الذنب ثم یتوبوا.
و هذا من الجهل فإن التوبة التی شأنها هذا الشأن غیر مقبولة البتة فإن من یوطن نفسه من قبل علی المعصیة ثم التوبة منها لا یقصد بتوبته الرجوع إلی الله و الخضوع لمقامه حقیقة بل إنما یقصد المکر بربه فی دفع ما أوعده من العذاب و العقوبة مع المخالفة لأمره أو نهیه، فتوبته ذیل لما وطن علیه نفسه أولا: أن یذنب فیتوب فهی فی الحقیقة تتمة ما رامه أولا من نوع المعصیة و هو الذنب الذی تعقبه توبة و لیست رجوعا إلی ربه بالندم علی ما فعل. و قد تقدم البحث عن معنی التوبة فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ» الآیة: النساء: 17 فی الجزء الرابع من الکتاب.
و قیل المراد بالصلاح فی الآیة صلاح الأمر من حیث سعادة الحیاة الدنیا و انتظام الأمور فیها و المعنی و تکونوا من بعده قوما صالحین بصلاح أمرکم مع أبیکم.
قوله تعالی: «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ وَ أَلْقُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ یَلْتَقِطْهُ بَعْضُ السَّیَّارَةِ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ الجب هو البئر التی لم یطو أی لم یبن داخلها بالحجارة، و إن بنی بها سمیت البئر طویا، و الغیابة بفتح الغین المنهبط من الأرض الذی یغیب ما فیه من الأنظار و غیابة الجب قعره الذی لا یری لما فیه من الظلمة.
و قد اختار هذا القائل الرأی الثانی المذکور فی الآیة السابقة الذی یشیر إلیه قوله:
«أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً» إلا أنه قیده بما یؤمن معه القتل أو أمر آخر یؤدی إلی هلاکه کأن یلقی فی بئر و یترک فیها حتی یموت جوعا أو ما یشاکل ذلک، فما أبداه من الرأی یتضمن نفی یوسف من الأرض من غیر أن یتسبب إلی هلاکه بقتل أو موت أو نقص یشبهه فیکون إهلاکا لذی رحم، و هو أن یلقی فی بعض الآبار التی علی طریق المارة حتی یعثروا به عند الاستقاء فیأخذوه و یسیروا به إلی بلاد نائیة تعفو أثره و تقطع خبره، و السیاق یشهد بأنهم 
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ارتضوا هذا الرأی إذ لم یذکر رد منهم بالنسبة إلیه و قد جری عملهم علیه کما هو مذکور فی الآیات التالیة.
و اختلف المفسرون فی اسم هذا القائل بعد القطع بأنه کان أحد إخوته لقوله تعالی «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ فقیل: هو روبین ابن خالة یوسف، و قیل: هو یهوذا، و قد کان أسنهم و أعقلهم، و قیل: هو لاوی، و لا یهمنا البحث فیه بعد ما سکت القرآن عن تعریفه باسمه لعدم ترتب فائدة هامة علیه.
و ذکر بعضهم: أن تعریف الجب باللام یدل علی أنه کان جبا معهودا فیما بینهم. و هو حسن لو لم یکن اللام للجنس، و قد اختلفوا أیضا فی أن هذا الجب أین کان؟ هو علی أقوال مختلفة لا یترتب علی شی‌ء منها فائدة طائلة.
قوله تعالی: «قالُوا یا أَبانا ما لَکَ لا تَأْمَنَّا عَلی یُوسُفَ وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ أصل «لا تَأْمَنَّا» لا تأمننا ثم أدغم بالإدغام الکبیر.
و الآیة تدل علی أن الإخوة أجمعوا علی قول القائل: لا تقتلوا یوسف و ألقوه فی غیابة الجب، و أجمعوا علی أن یمکروا بأبیهم فیأخذوا یوسف و یفعلوا به ما عزموا علیه و قد کان أبوهم لا یأمنهم علی یوسف و لا یخلیه و إیاهم فکان من الواجب قبلا أن یزکوا أنفسهم عند أبیهم و یجلوا قلبه من کدر الشبهة و الارتیاب حتی یتمکنوا من أخذه و الذهاب به.
و لذلک جاءوا أباهم و خاطبوه بقولهم: «یا أَبانا- و فیه إثارة للعطف و الرحمة و إیثار للمودة- ما لَکَ لا تَأْمَنَّا عَلی یُوسُفَ وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ أی و الحال أنا لا نرید به إلا الخیر و لا نبتغی إلا ما یرضیه و یسره.
ثم سألوه ما یریدونه و هو أن یرسله معهم إلی مرتعهم الذی کانوا یخرجون إلیه ماشیتهم و غنمهم لیرتع و یلعب هناک، و هم حافظون له فقالوا: «أَرْسِلْهُ مَعَنا» إلخ.
قوله تعالی: «أَرْسِلْهُ مَعَنا غَداً یَرْتَعْ وَ یَلْعَبْ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ الرتع هو توسع الحیوان فی الرعی و الإنسان فی التنزه و أکل الفواکه و نحو ذلک.
و قولهم «أَرْسِلْهُ مَعَنا غَداً یَرْتَعْ وَ یَلْعَبْ اقتراح لمسئولهم کما تقدمت الإشارة إلیه 
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و قولهم: «وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ أکدوه بوجوه التأکید: إن و اللام و الجملة الاسمیة علی وزان قولهم:
«وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ کما یدل أن کل واحدة من الجملتین تتضمن نوعا من التطیب لنفس أبیهم کأنهم قالوا: ما لک لا تأمنا علی یوسف فإن کنت تخاف علیه إیانا معشر الإخوة کأن نقصده بسوء فإنا له لناصحون و إن کنت تخاف علیه غیرنا مما یصیبه أو یقصده بسوء کان یدهمه المکروه و نحن مساهلون فی حفظه و مستهینون فی کلاءته فإنا له لحافظون.
فالکلام مسوق علی ترتیبه الطبعی: ذکروا أولا أنه فی أمن من ناحیتهم دائما ثم سألوا أن یرسله معهم غداة غد ثم ذکروا أنهم حافظون له ما دام عندهم، و بذلک یظهر أن قولهم: «وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ تأمین له دائمی من ناحیة أنفسهم، و قولهم: «وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ تأمین له موقت من غیرهم.
قوله تعالی: «قالَ إِنِّی لَیَحْزُنُنِی أَنْ تَذْهَبُوا بِهِ وَ أَخافُ أَنْ یَأْکُلَهُ الذِّئْبُ وَ أَنْتُمْ عَنْهُ غافِلُونَ هذا ما ذکر أبوهم جوابا لما سألوه، و لم ینف عن نفسه أنه لا یأمنهم علیه و إنما ذکر ما یأخذه من الحالة النفسانیة لو ذهبوا به فقال و قد أکد کلامه: «إِنِّی لَیَحْزُنُنِی أَنْ تَذْهَبُوا بِهِ و قد کشف عن المانع أنه نفسه التی یحزنها ذهابهم به و لا ذهابهم به الموجب لحزنه تلطفا فی الجواب معهم و لئلا یهیج ذلک عنادهم و لجاجهم و هو من لطائف النکت.
و اعتذر إلیهم فی ذلک بقوله: «وَ أَخافُ أَنْ یَأْکُلَهُ الذِّئْبُ وَ أَنْتُمْ عَنْهُ غافِلُونَ و هو عذر موجه فإن الصحاری ذوات المراتع التی تأوی إلیها المواشی و ترتع فیها الأغنام لا تخلو طبعا من ذئاب أو سباع تقصدها و تکمن فیها للافتراس و الاصطیاد فمن الجائز أن یقبلوا علی بعض شأنهم و یغفلوا عنه فیأکله الذئب.
قوله تعالی: «قالُوا لَئِنْ أَکَلَهُ الذِّئْبُ وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّا إِذاً لَخاسِرُونَ تجاهلوا لأبیهم کأنهم لم یفقهوا إلا أنه یأمنهم علیه لکن یخاف أن یأکله الذئب علی حین غفلة منهم فردوه رد منکر مستغرب، و ذکروا لتطیب نفسه أنهم جماعة أقویاء متعاضدون ذوو بأس و شدة، و أقسموا بالله إن أکل الذئب إیاه و هم عصبة یقضی بخسرانهم و لن یکونوا خاسرین البتة، و إنما أقسموا- کما یدل علیه لام القسم- لیطیبوا نفسه و یذهبوا بحزنه فلا یمنعهم من الذهاب به، و هذا شائع فی الکلام «و فی الکلام وعد ضمنی منهم له أنهم لن یغفلوا» لکنهم لم یلبثوا یوما حتی کذبوا أنفسهم فیما أقسموا له و أخلفوه ما وعدوه إذ قالوا:
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«یا أَبانا إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ وَ تَرَکْنا یُوسُفَ عِنْدَ مَتاعِنا فَأَکَلَهُ الذِّئْبُ الآیة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا ذَهَبُوا بِهِ وَ أَجْمَعُوا أَنْ یَجْعَلُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِ قال الراغب:
أجمعت علی کذا أکثر ما یقال فیما یکون جمعا یتوصل إلیه بالفکرة نحو فَأَجْمِعُوا أَمْرَکُمْ وَ شُرَکاءَکُمْ قال: و یقال أجمع المسلمون علی کذا اتفقت آراؤهم علیه. انتهی.
و فی المجمع،: أجمعوا أی عزموا جمیعا أن یجعلوه فی غیابة الجب أی قعر البئر و اتفقت دواعیهم علیه فإن من دعاه داع واحد إلی الشی‌ء لا یقال فیه أنه أجمع علیه فکأنه مأخوذ من اجتماع الدواعی. انتهی.
و الآیة تشعر بأنهم أقنعوا أباهم بما قالوا له من القول و أرضوه أن لا یمنعهم أن یخرجوا یوسف معهم إلی الصحراء فحملوه معهم لإنفاذ ما أزمعوا علیه من إلقائه فی غیابة الجب.
و جواب لما محذوف للدلالة علی فجاعة الأمر و فظاعته، و هی صنعة شائعة فی الکلام تری المتکلم یصف أمرا فظیعا کقتل فجیع یحترق به القلب و لا یطیقه السمع فیشرع فی بیان أسبابه و الأحوال التی تؤدی إلیه فیجری فی وصفه حتی إذا بلغ نفس الحادثة سکت سکوتا عمیقا ثم وصف ما بعد القتل من الحوادث فیدل بذلک علی أن صفة القتل بلغت من الفجاعة مبلغا لا یسع المتکلم أن یصرح به و لا یطیق السامع أن یسمعه.
فکأن الذی یصف القصة- عز اسمه- لما قال: «فَلَمَّا ذَهَبُوا بِهِ وَ أَجْمَعُوا أَنْ یَجْعَلُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِ سکت ملیا و أمسک عن ذکر ما فعلوا به أسی و أسفا لأن السمع لا یطیق وعی ما فعلوا بهذا الطفل المعصوم المظلوم النبی ابن الأنبیاء و لم یأت بجرم یستحق به شیئا مما ارتکبوه فیه و هم إخوته و هم یعلمون مبلغ حب أبیه النبی الکریم یعقوب له فیا قاتل الله الحسد یهلک شقیقا مثل یوسف الصدیق بأیدی إخوته، و یثکل أبا کریما مثل یعقوب بأیدی أبنائه، و یزین بغیا شنیعا کهذا فی أعین رجال ربوا فی حجر النبوة و نشئوا فی بیت الأنبیاء.
و لما حصل الغرض بالسکوت عن جواب لما جری سبحانه فی ذیل القصة فقال:
«وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِ إلخ.
قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِ لَتُنَبِّئَنَّهُمْ بِأَمْرِهِمْ هذا وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ الضمیر لیوسف 
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و ظاهر الوحی أنه من وحی النبوة، و المراد بأمرهم هذا إلقاؤهم إیاه فی غیابة الجب، و کذا الظاهر أن جملة «وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ حال من الإیحاء المدلول علیه بقوله: «وَ أَوْحَیْنا» «إلخ» و متعلق «لا یَشْعُرُونَ هو الأمر أی لا یشعرون بحقیقة أمرهم هذا أو الإیحاء أی و هم لا یشعرون بما أوحینا إلیه.
و المعنی- و الله أعلم- و أوحینا إلی یوسف أقسم لتخبرنهم بحقیقة أمرهم هذا و تأویل ما فعلوا بک فإنهم یرونه نفیا لشخصک و إنساء لاسمک و إطفاء لنورک و تذلیلا لک و حطا لقدرک و هو فی الحقیقة تقریب لک إلی أریکة العزة و عرش المملکة و إحیاء لذکرک و إتمام لنورک و رفع لقدرک و هم لا یشعرون بهذه الحقیقة و ستنبئهم بذلک و هو قوله لهم و قد اتکی علی أریکة العزة و هم قیام أمامه یسترحمونه بقولهم: «یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ وَ جِئْنا بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ فَأَوْفِ لَنَا الْکَیْلَ وَ تَصَدَّقْ عَلَیْنا إِنَّ اللَّهَ یَجْزِی الْمُتَصَدِّقِینَ إذ قال: «هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ إلی أن قال أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا» إلخ.
انظر إلی موضع قوله: «هَلْ عَلِمْتُمْ فإنه إشارة إلی أن هذا الذی تشاهدونه الیوم من الحال هو حقیقة ما فعلتم بیوسف، و قوله: «إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ فإنه یحاذی من هذه الآیة التی نحن فیها قوله: «وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ .
و قیل: فی معنی الآیة وجوه أخر:
منها: أنک ستخبر إخوتک بما فعلوا بک فی وقت لا یعرفونک، و هو الذی أخبرهم به فی مصر و هم لا یعرفونه ثم عرفهم نفسه.
و منها: أن المراد بإنبائه إیاهم مجازاتهم بسوء ما فعلوا کمن یتوعد من أساء إلیه فیقول: لأنبئنک و لأعرفنک.
و منها: قول بعضهم کما روی عن ابن عباس أن المراد بإنبائه إیاهم بأمرهم ما جری له مع إخوته بمصر حیث رآهم فعرفهم و هم له منکرون فأخذ جاما فنقره فظن فقال: إن هذا الجام یخبرنی أنکم کان لکم أخ من أبیکم ألقیتموه فی الجب و بعتموه بثمن بخس.
و هذه وجوه لا تخلو من سخافة و الوجه ما قدمناه، و قد کثر ورود هذه اللفظة فی کلامه تعالی فی معنی بیان حقیقة العمل کقوله تعالی: «إِلَی اللَّهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: المائدة: 105 و قوله: «وَ سَوْفَ یُنَبِّئُهُمُ اللَّهُ بِما کانُوا یَصْنَعُونَ»: المائدة: 14
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و قوله: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا»: المجادلة: 6 إلی غیر ذلک من الآیات و هی کثیرة.
و منها: قول بعضهم إن المعنی و أوحینا إلیه ستخبرهم بما فعلوا بک و هم لا یشعرون بهذا الوحی. و هذا الوجه غیر بعید لکن الشأن فی بیان نکتة لتقیید الکلام بهذا القید و لا حاجة إلیه ظاهرا.
و منها: قول بعضهم: إن معنی الآیة لتخبرنهم برقی حیاتک و عزتک و ملکک بأمرهم هذا إذ یظهرک الله علیهم و یذلهم لک و یجعل رؤیاک حقا و هم لا یشعرون یومئذ بما آتاک الله.
و عمدة الفرق بین هذا القول و ما قدمناه من الوجه أن فی هذا القول صرف الإنباء عن الإنباء الکلامی إلی الإنباء بالحال الخارجی و الوضع العینی، و لا موجب له بعد ما حکاه سبحانه عنه قوله: «هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ إلخ.
قوله تعالی: «وَ جاؤُ أَباهُمْ عِشاءً یَبْکُونَ العشاء آخر النهار، و قیل: من صلاة المغرب إلی العتمة، و إنما کانوا یبکون لیلبسوا الأمر علی أبیهم فیصدقهم فیما یقولون و لا یکذبهم.
قوله تعالی: «قالُوا یا أَبانا إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ وَ تَرَکْنا یُوسُفَ عِنْدَ مَتاعِنا فَأَکَلَهُ الذِّئْبُ إلی آخر الآیة، قال الراغب فی المفردات،: أصل السبق التقدم فی السیر نحو «فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً» و الاستباق التسابق و قال: «إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ «وَ اسْتَبَقَا الْبابَ انتهی، و قال الزمخشری فی الکشاف،: نستبق أی نتسابق، و الافتعال و التفاعل یشترکان کالانتضال و التناضل و الارتماء و الترامی و غیر ذلک، و المعنی نتسابق فی العدو أو فی الرمی. انتهی.
و قال صاحب المنار فی تفسیره،: إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ أی ذهبنا من مکان اجتماعنا إلی السباق یتکلف کل منا أن یسبق غیره فالاستباق تکلف السبق و هو الغرض من المسابقة و التسابق بصیغتی المشارکة التی یقصد بها الغلب. و قد یقصد لذاته أو لغرض آخر فی السبق، و منه «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ فهذا یقصد به السبق لذاته لا للغلب، و قوله الآتی فی هذه السورة «وَ اسْتَبَقَا الْبابَ کان یقصد به یوسف الخروج من الدار هربا من حیث تقصد امرأة العزیز باتباعه إرجاعه، و صیغة المشارکة لا تؤدی هذا المعنی، و لم یفطن 
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الزمخشری علامة اللغة و من تبعه لهذا الفرق الدقیق انتهی.
أقول: و الذی مثل به من قوله تعالی: «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ من موارد الغلب فإن من المندوب شرعا أن لا یؤثر الإنسان غیره علی نفسه فی الخیرات و المثوبات و القربات و أن یتقدم علی من دونه فی حیازة البرکات فینطبق الاستباق حینئذ قهرا علی التسابق و کذا قوله تعالی: «وَ اسْتَبَقَا الْبابَ فإن المراد به قطعا أن کلا منها کان یرید أن یسبق الآخر إلی الباب هذا لیفتحه و هذه لتمنعه من الفتح و هو معنی التسابق فالحق أن معنیی الاستباق و التسابق متحدان صدقا علی المورد، و فی الصحاح،: سابقته فسبقته سبقا و استبقنا فی العدو أی تسابقنا. انتهی، و فی لسان العرب،: سابقته فسبقته، و استبقنا فی العدو، أی تسابقنا. انتهی.
و لعل الوجه فی تصادق استبق و تسابق أن نفس السبق معنی إضافی فی نفسه، وزنة «افتعل» تفید تأکد معنی «فعل» و إمعان الفاعل فی فعله و أخذه حلیة لنفسه کما یشاهد فی مثل کسب و اکتسب و حمل و احتمل و صبر و اصطبر و قرب و اقترب و خفی و اختفی و جهد و اجتهد و نظائرها، و طرو هذه الخصوصیة علی معنی السبق علی ما به من الإضافة یفید جهد الفاعل أن یخص السبق لنفسه و لا یتم إلا مع تسابق فی المورد.
و قوله: «بِمُؤْمِنٍ لَنا» أی بمصدق لقولنا، و الإیمان یتعدی باللام کما یتعدی بالباء قال تعالی: «فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ»: العنکبوت: 26.
و المعنی- أنهم حینما جاءوا أباهم عشاء یبکون- قالوا لأبیهم: یا أبانا إنا معشر الإخوة ذهبنا إلی البیداء نتسابق فی عدو أو رمی- و لعله کان فی عدو- فإن ذلک أبلغ فی إبعادهم من رحلهم و متاعهم و کان عنده یوسف علی ما ذکروا- و ترکنا یوسف عند رحلنا و متاعنا فأکله الذئب، و من خیبتنا و مسکنتنا أنک لست بمصدق لنا فیما نقوله و نخبر به و لو کنا صادقین فیه.
و قولهم: «وَ ما أَنْتَ بِمُؤْمِنٍ لَنا وَ لَوْ کُنَّا صادِقِینَ کلام یأتی بمثله المعتذر إذا انقطع عن الأسباب و انسدت علیه طرق الحیلة، للدلالة علی أن کلامه غیر موجه عند من یعتذر إلیه و عذره غیر مسموع و هو یعلم بذلک لکنه مع ذلک مضطر أن یخبر بالحق و یکشف عن الصدق و إن کان غیر مصدق فیه، فهو کنایة عن الصدق فی المقال.
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قوله تعالی: «وَ جاؤُ عَلی قَمِیصِهِ بِدَمٍ کَذِبٍ الکذب بالفتح فالکسر مصدر أرید به الفاعل للمبالغة أی بدم کاذب بین الکذب.
و فی الآیة إشعار بأن القمیص و علیه دم- و قد نکر الدم للدلالة علی هوان دلالته و ضعفها علی ما وصفوه- کان علی صفة تکشف عن کذبهم فی مقالهم فإن من افترسته السباع و أکلته لم تترک له قمیصا سالما غیر ممزق. و هذا شأن الکذب لا یخلو الحدیث الکاذب و لا الأحدوثة الکاذبة من تناف بین أجزائه و تناقض بین أطرافه أو شواهد من أوضاع و أحوال خارجیة تحف به و تنادی بالصدق و تکشف القناع عن قبیح سریرته و باطنه و إن حسنت صورته.



(کلام فی أن الکذب لا یفلح)

من المجرب أن الکذب لا یدوم علی اعتباره و إن الکاذب لا یلبث دون أن یأتی بما یکذبه أو یظهر ما یکشف القناع عن بطلان ما أخبر به أو ادعاه، و الوجه فیه أن الکون یجری علی نظام یرتبط به بعض أجزائه ببعض بنسب و إضافات غیر متغیرة و لا متبدلة فلکل حادث من الحوادث الخارجیة الواقعة لوازم و ملزومات متناسبة لا ینفک بعضها من بعض، و لها جمیعا فیما بینها أحکام و آثار یتصل بعضها ببعض، و لو اختل واحد منها لاختل الجمیع و سلامة الواحد تدل علی سلامة السلسلة. و هذا قانون کلی غیر قابل لورود الاستثناء علیه.
فلو انتقل مثلا جسم من مکان إلی مکان آخر فی زمان کان من لوازمه أن یفارق المکان الأول و یبتعد منه و یغیب عنه و عن کل ما یلازمه و یتصل به و یخلو عنه المکان الأول و یشغل به الثانی و أن یقطع ما بینهما من الفصل إلی غیر ذلک من اللوازم، و لو اختل واحد منها کأن یکون فی الزمان المفروض شاغلا للمکان الأول اختلت جمیع اللوازم المحتفة به.
و لیس فی وسع الإنسان و لا أی سبب مفروض إذا ستر شیئا من الحقائق الکونیة بنوع من التلبیس أن یستر جمیع اللوازمات و الملزومات المرتبطة به أو أن یخرجها عن 
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محالها الواقعیة أو یحرفها عن مجراها الکونیة فإن ألقی سترا علی واحدة منها ظهرت الأخری و إلا فالثالثة و هکذا.
و من هنا کانت الدولة للحق و إن کانت للباطل جولة، و کانت القیمة للصدق و إن تعلقت الرغبة أحیانا بالکذب قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ کاذِبٌ کَفَّارٌ»: الزمر:
3 و قال: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ کَذَّابٌ»: المؤمن: 28. و قال: «إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ»: النحل: 116 و قال: «بَلْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ فَهُمْ فِی أَمْرٍ مَرِیجٍ»: ق: 5 و ذلک أنهم لما عدوا الحق کذبا بنوا علی الباطل و اعتمدوا علیه فی حیاتهم فوقعوا فی نظام مختل یناقض بعض أجزائه بعضا و یدفع طرف منه طرفا.
قوله تعالی: «قالَ بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ هذا جواب یعقوب و قد فوجئ بنعی ابنه و حبیبه یوسف دخلوا علیه و لیس معهم یوسف و هم یبکون یخبرونه أن یوسف قد أکله الذئب و هذا قمیصه الملطخ بالدم، و قد کان یعلم بمبلغ حسدهم له و هم قد انتزعوه من یده بإلحاح و إصرار و جاءوا بقمیصه و علیه دم کذب ینادی بکذبهم فیما قالوه و أخبروا به.
فأضرب عن قولهم: «إِنَّا ذَهَبْنا نَسْتَبِقُ إلخ بقوله: «بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً» و التسویل الوسوسة أی لیس الأمر علی ما تخبرون بل وسوست لکم أنفسکم فیه أمرا، و أبهم الأمر و لم یعینه ثم أخبر أنه صابر فی ذلک من غیر أن یؤاخذهم و ینتقم منهم لنفسه انتقاما و إنما یکظم ما هجم نفسه کظما.
فقوله: «بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً» تکذیب لما أخبروا به من أمر یوسف و بیان أنه علی علم من أن فقد یوسف لا یستند إلی ما ذکروه من افتراس السبع و إنما یستند إلی مکر مکروه و تسویل من أنفسهم لهم، و الکلام بمنزلة التوطئة لما ذکره بعد من قوله: «فَصَبْرٌ جَمِیلٌ إلی آخر الآیة.
و قوله فَصَبْرٌ جَمِیلٌ مدح للصبر و هو من قبیل وضع السبب موضع المسبب و التقدیر: سأصبر علی ما أصابنی فإن الصبر جمیل و تنکیر الصبر و حذف صفته و إبهامها للإشارة إلی فخامة أمره و عظم شأنه أو مرارة طعمه و صعوبة تحمله.
و قد فرع قوله: «فَصَبْرٌ جَمِیلٌ علی ما تقدم للإشعار بأن الأسباب التی أحاطت 
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به و أفرغت علیه هذه المصیبة هی بحیث لا یسمع له معها إلا أن یسلک سبیل الصبر، و ذلک أنه (ع) فقد أحب الناس إلیه یوسف و هو ذا یذکر له أنه صار أکلة للذئب و هذا قمیصه ملطخا بالدم و هو یری أنهم کاذبون فیما یخبرونه به، و یری أن لهم صنعا فی افتقاده و مکرا فی أمره و لا طریق له إلی التحقیق فیما جری علی یوسف و التجسس مما آل إلیه أمره و أین هو؟ و ما حاله؟ فإنما أعوانه علی أمثال هذه النوائب و أعضاده لدفع ما یقصده من المکاره إنما هم أبناؤه و هم عصبة أولوا قوة و شدة فإذا کانوا هم الأسباب لنزول النائبة و وقوع المصیبة فبمن یقع فیهم؟ و بما ذا یدفعهم عن نفسه؟ فلا یسعه إلا الصبر.
غیر أن الصبر لیس هو أن یتحمل الإنسان ما حمله من الرزیة و ینقاد لمن یقصده بالسوء انقیادا مطلقا کالأرض المیتة التی تطؤها الأقدام و تلعب بها الأیدی فإن الله سبحانه طبع الإنسان علی دفع المکروه عن نفسه و جهزه بما یقدم به علی النوائب و الرزایا ما استطاع، و لا فضیلة فی إبطال هذه الغریزة الإلهیة بل الصبر هو الاستقامة فی القلب و حفظ النظام النفسانی الذی به یستقیم أمر الحیاة الإنسانیة من الاختلال، و ضبط الجمعیة الداخلیة من التفرق و التلاشی و نسیان التدبیر و اختباط الفکر و فساد الرأی فالصابرون هم القائمون فی النوائب علی ساق لا تزیلهم هجمات المکاره، و غیرهم المنهزمون عند أول هجمة ثم لا یلوون علی شی‌ء.
و من هنا یعلم أن الصبر نعم السبیل علی مقاومة النائبة و کسر سورتها إلا أنه لیس تمام السبب فی إعادة العافیة و إرجاع السلامة فهو کالحصن یتحصن به الإنسان لدفع العدو المهاجم، و أما عود نعمة الأمن و السلامة و حریة الحیاة فربما احتاج إلی سبب آخر یجر إلیه الفوز و الظفر، و هذا السبب فی ملة التوحید هو الله عز سلطانه فعلی الإنسان الموحد إذا نابته نائبة و نزلت علیه مصیبة أن یتحصن أولا بالصبر حتی لا یختل ما فی داخله من النظام العبودی و لا یتلاشی معسکر قواه و مشاعره ثم یتوکل علی ربه الذی هو فوق کل سبب راجیا أن یدفع عنه الشر و یوجه أمره إلی غایة صلاح حاله، و الله سبحانه غالب علی أمره، و قد تقدم شی‌ء من هذا البحث فی تفسیر قوله تعالی: «وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ»: البقرة: 45 فی الجزء الأول من الکتاب.
و لهذا کله لما قال یعقوب (ع): «فَصَبْرٌ جَمِیلٌ عقبه بقوله: «وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ فتمم کلمة الصبر بکلمة التوکل نظیر ما أتی به فی قوله فی الآیات 
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المستقبلة: «فَصَبْرٌ جَمِیلٌ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ»: الآیة 83 من السورة.
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فقوله: «وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ - و هو من أعجب الکلام- بیان لتوکله علی ربه یقول: إنی أعلم أن لکم فی الأمر مکرا و إن یوسف لم یأکله ذئب لکنی لا أرکن فی کشف کذبکم و الحصول علی یوسف بالأسباب الظاهرة التی لا تغنی طائلا بغیر إذن من الله و لا أتشحط بینها بل أضبط استقامة نفسی بالصبر و أوکل ربی أن یظهر علی ما تصفون أن یوسف قد قضی نحبه و صار أکلة لذئب.
فظهر أن قوله: «وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ دعاء فی موقف التوکل و معناه:
اللهم إنی توکلت علیک فی أمری هذا فکن عونا لی علی ما یصفه بنی هؤلاء، و الکلمة مبنیة علی توحید الفعل فإنها مسوقة سوق الحصر و معناها أن الله سبحانه هو المستعان لا مستعان لی غیره فإنه (ع) کان یری أن لا حکم حقا إلا حکم الله کما قال فیما سیأتی من کلامه:
«إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ ، و لتکمیل هذا التوحید بما هو أعلی منه لم یذکر نفسه فلم یقل: سأصبر و لم یقل و الله أستعین علی ما تصفون بل ترک نفسه و ذکر اسم ربه و إن الأمر منوط بحکمه الحق و هو من کمال توحیده و هو مستغرق فی وجده و أسفه و حزنه لیوسف غیر أنه ما کان یحب یوسف و لا یتوله فیه و لا یجد لفقده إلا لله و فی الله.
قوله تعالی: «وَ جاءَتْ سَیَّارَةٌ فَأَرْسَلُوا وارِدَهُمْ فَأَدْلی دَلْوَهُ قالَ یا بُشْری هذا غُلامٌ وَ أَسَرُّوهُ بِضاعَةً وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَعْمَلُونَ قال الراغب: الورود أصله قصد الماء ثم یستعمل فی غیره. انتهی، و قال: دلوت الدلو إذا أرسلتها، و أدلیتها إذا أخرجتها. انتهی، و قیل بالعکس، و قال: الإسرار خلاف الإعلان. انتهی.
و قوله: «قالَ یا بُشْری هذا غُلامٌ إیراده بالفصل مع أنه متفرع وقوعا علی إدلاء الدلو للدلالة علی أنه کان أمرا غیر مترقب الوقوع فإن الذی یترقب وقوعه عن الإدلاء هو خروج الماء دون الحصول علی غلام فکان مفاجئا لهم و لذا قال: «قالَ یا بُشْری و نداء البشری کنداء الأسف و الویل و نظائرهما للدلالة علی حضوره و جلاء ظهوره.
و قوله: «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَعْمَلُونَ مفاده ذم عملهم و الإبانة عن کونه معصیة محفوظة علیهم سیؤاخذون بها، و یمکن أن یکون المراد به أن ذلک إنما کان بعلم من الله أراد
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بذلک أن یبلغ یوسف مبلغه الذی قدر له فإنه لو لم یخرج من الجب و لم یسر بضاعة لم یدخل بیت العزیز بمصر فلم یؤت ما أوتیه من الملک و العزة.
و معنی الآیة: و جاءت جماعة مارة إلی هناک فأرسلوا من یطلب لهم الماء فأرسل دلوه فی الجب ثم لما أخرجها فاجأهم بقوله: یا بشری هذا غلام- و قد تعلق یوسف بالحبل فخرج- فأخفوه بضاعة یقصد بها البیع و التجارة و الحال أن الله سبحانه علیم بما یعملون یؤاخذهم علیه أو أن ذلک کان بعلمه تعالی و کان یسیر یوسف هذا المسیر لیستقر فی مستقر العزة و الملک و النبوة.
قوله تعالی: «وَ شَرَوْهُ بِثَمَنٍ بَخْسٍ دَراهِمَ مَعْدُودَةٍ وَ کانُوا فِیهِ مِنَ الزَّاهِدِینَ الثمن البخس هو الناقص عن حق القیمة، و دراهم معدودة أی قلیلة و الوجه فیه- علی ما قیل- إنهم کانوا إذا کثرت الدراهم أو الدنانیر وزنوها و لا یعدون إلا القلیلة منها و المراد بالدراهم النقود الفضیة الدائرة بینهم یومئذ، و الشراء هو البیع، و الزهد هو الرغبة عن الشی‌ء أو هو کنایة عن الاتقاء.
و الظاهر من السیاق أن ضمیری الجمع فی قوله: «وَ شَرَوْهُ «وَ کانُوا» للسیارة و المعنی أن السیارة الذین أخرجوه من الجب و أسروه بضاعة باعوه بثمن بخس ناقص و هی دراهم معدودة قلیلة و کانوا یتقون أن یظهر حقیقة الحال فینتزع هو من أیدیهم.
و معظم المفسرین علی أن الضمیرین لإخوة یوسف و المعنی أنهم باعوا یوسف من السیارة بعد أن ادعوا أنه غلام لهم سقط فی البئر و هم إنما حضروا هناک لإخراجه من الجب فباعوه من السیارة و کانوا یتقون ظهور الحال.
أو أن أول الضمیرین للإخوة و الثانی للسیارة و المعنی أن الإخوة باعوه بثمن بخس دراهم معدودة و کانت السیارة من الراغبین عنه یظهرون من أنفسهم الزهد و الرغبة لئلا یعلو قیمته أو یرغبون عن اشترائه حقیقة لما یحدسون أن الأمر لا یخلو من مکر و إن الغلام لیس فیه سیماء العبید.
و سیاق الآیات لا یساعد علی شی‌ء من الوجهین فضمائر الجمع فی الآیة السابقة للسیارة و لم یقع للإخوة بعد ذلک ذکر صریح حتی یعود ضمیر «وَ شَرَوْهُ و «کانُوا» أو أحدهما إلیهم علی أن ظاهر قوله فی الآیة التالیة: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ» أنه 
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اشتراه متحقق بهذا الشراء.
و أما ما ورد فی الروایات «أن إخوة یوسف حضروا هناک و أخذوا یوسف منهم بدعوی أنه عبدهم سقط فی البئر ثم باعوه منهم بثمن بخس» فلا یدفع ظاهر السیاق فی الآیات و لا أنه یدفع الروایات.
و ربما قیل: إن الشراء فی الآیة بمعنی الاشتراء و هو مسموع و هو نظیر الاحتمالین السابقین مدفوع بالسیاق.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ لِامْرَأَتِهِ أَکْرِمِی مَثْواهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً» السیاق یدل علی أن السیارة حملوا یوسف معهم إلی مصر و عرضوه هناک للبیع فاشتراه بعض أهل مصر و أدخله فی بیته.
و قد أعجبت الآیات فی ذکر هذا الذی اشتراه و تعریفه فذکر فیها أولا بمثل قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ» فأنبأت أنه کان رجلا من أهل مصر، و ثانیا بمثل قوله: «وَ أَلْفَیا سَیِّدَها لَدَی الْبابِ فعرفته بأنه کان سیدا مصمودا إلیه، و ثالثا بمثل قوله:
«وَ قالَ نِسْوَةٌ فِی الْمَدِینَةِ امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ فأوضحت أنه کان عزیزا فی مصر یسلم له أهل المدینة العزة و المناعة، ثم أشارت إلی أنه کان له سجن و هو من شئون مصدریة الأمور و الرئاسة بین الناس، و علم بذلک أن یوسف کان ابتیع أول یوم لعزیز مصر و دخل بیت العزة.
و بالجملة لم یعرف الرجل کل مرة فی کلامه تعالی إلا بمقدار ما یحتاج إلیه موقف الحدیث من القصة، و لم یکن لأول مرة فی تعریفه حاجة إلی أزید من وصفه بأنه کان رجلا من أهل مصر و بها بیته فلذا اقتصر فی تعریفه بقوله: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ».
و کیف کان، الآیة تنبئ علی إیجازها بأن السیارة حملوا یوسف معهم و أدخلوه مصر و شروه من بعض أهلها فأدخله بیته و وصاه امرأته قائلا: أَکْرِمِی مَثْواهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً.
و العادة الجاریة تقضی أن لا یهتم السادة و الموالی بأمر أرقائهم دون أن یتفرسوا فی وجه الرقیق آثار الأصالة و الرشد، و یشاهد فی سیماه الخیر و السعادة، و علی الخصوص الملوک و السلاطین و الرؤساء الذین کان یدخل کل حین فی بلاطاتهم عشرات و مئات من 
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أحسن أفراد الغلمان و الجواری فما کانوا لیتولعوا فی کل من اقتنوه و لا لیتولهوا کل من ألفوه فکان لأمر العزیز بإکرام مثواه و رجاء الانتفاع به أو اتخاذه ولدا معنی عمیق و علی الأخص من جهة أنه أمر بذلک امرأته و سیدة بیته و لیس من المعهود أن تباشر الملکات و العزیزات جزئیات الأمور و سفاسفها و لا أن تتصدی السیدات المنیعة مکانا، أمور العبید و الغلمان.
نعم: إن یوسف (ع) کان ذا جمال بدیع یبهر العقول و یوله الألباب، و کان قد أوتی مع جمال الخلق حسن الخلق صبورا وقورا لطیف الحرکات ملیح اللهجة حکیم المنطق کریم النفس نجیب الأصل، و هذه صفات لا تنمو فی الإنسان إلا و أعراقها ناجمة فیه أیام صباوته و آثارها لائحة من سیماه من بادئ أمره.
فهذه هی التی جذبت نفس العزیز إلی یوسف- و هو طفل صغیر- حتی تمنی أن ینشأ یوسف عنده فی خاصة بیته فیکون من أخص الناس به ینتفع به فی أموره الهامة و مقاصده العالیة أو یدخل فی أرومته و یکون ولدا له و لامرأته بالتبنی فیعود وارثا لبیته.
و من هنا یمکن أن یستظهر أن العزیز کان عقیما لا ولد له من زوجته و لذلک ترجی أن یتبنی هو و زوجته یوسف.
فقوله: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ» أی العزیز «لِامْرَأَتِهِ و هی العزیزة «أَکْرِمِی مَثْواهُ أی تصدی بنفسک أمره و اجعلی له مقاما کریما عندک «عَسی أَنْ یَنْفَعَنا» فی مقاصدنا العالیة و أمورنا الهامة «أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً» بالتبنی.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ قال فی المفردات، المکان عند أهل اللغة الموضع الحاوی للشی‌ء قال و یقال: مکنته و مکنت له فتمکن، قال تعالی: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاکُمْ فِی الْأَرْضِ «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاهُمْ فِیما إِنْ مَکَّنَّاکُمْ فِیهِ «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ «وَ نُمَکِّنَ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ قال: قال الخلیل: المکان مفعل من الکون، و لکثرته فی الکلام أجری مجری فعال فقیل: تمکن و تمسکن مثل تمنزل. انتهی. فالمکان هو مقر الشی‌ء من الأرض، و الإمکان و التمکین الإقرار و التقریر فی المحل، و ربما یطلق المکان المکانة لمستقر الشی‌ء من الأمور المعنویة کالمکانة فی العلم و عند الناس و یقال: أمکنته من الشی‌ء فتمکن منه أی أقدرته فقدر علیه و هو من قبیل الکنایة.
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و لعل المراد من تمکین یوسف فی الأرض إقراره فیه بما یقدر معه علی التمتع من مزایا الحیاة و التوسع فیها بعد ما حرم علیه إخوته القرار علی وجه الأرض فألقوه فی غیابة الجب ثم شروه بثمن بخس لیسیر به الرکبان من أرض إلی أرض و یتغرب عن أرضه و مستقر أبیه.
و قد ذکر تعالی تمکینه لیوسف فی الأرض فی خلال قصته مرتین إحداهما بعد ذکر خروجه من غیابة الجب و تسییر السیارة إیاه إلی مصر و بیعه من العزیز و هو قوله فی هذه الآیة «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ و ثانیتهما بعد ذکر خروجه من سجن العزیز و انتصابه علی خزائن أرض مصر حیث قال تعالی: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ»: الآیة 56 من السورة و العنایة فی الموضعین واحدة.
و قوله: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ الإشارة إلی ما ذکره من إخراجه من الجب و بیعه و استقراره فی بیت العزیز فإن کان المراد من تمکینه فی الأرض هذا المقدار من التمکین الذی حصل له من دخوله فی بیت العزیز و استقراره فیه علی أهنإ عیش بتوصیة العزیز فالتشبیه من قبیل تشبیه الشی‌ء بنفسه لیدل به علی غزارة الأوصاف المذکورة له و لیس من القسم المذموم من تشبیه الشی‌ء بنفسه کقوله:
کأننا و الماء من حولناقوم جلوس حولهم ماء 
بل المراد أن ما فعلنا به من التمکین فی الأرض کان یماثل هذا الذی وصفناه و أخبرنا عنه فهو یتضمن من الأوصاف الغزیرة ما یتضمنه ما حدثناه فهو تلطف فی البیان بجعل الشی‌ء مثل نفسه بالتشبیه دعوی لیلفت به ذهن السامع إلی غزارة أوصافه و أهمیتها و تعلق النفس بها کما هو شأن التشبیه.
و من هذا الباب قوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری: 11 و قوله تعالی: «لِمِثْلِ هذا فَلْیَعْمَلِ الْعامِلُونَ»: الصافات: 61 و المراد أن کل ما اتصف من الصفات بما اتصف به الله سبحانه لا یشبهه و لا یماثله شی‌ء، و إن کل ما اشتمل من الصفات علی ما اشتملت علیه الجنة و ماثلها فی صفاتها فلیعمل العاملون لأجل الفوز به.
و إن کان المراد بالتمکین مطلق تمکینه فی الأرض فتشبیهه بما ذکر من الوصف من قبیل تشبیه الکلی ببعض أفراده لیدل به علی أن سائر الأفراد حالها حال هذا الفرد أو تشبیه الکل ببعض أجزائه للدلالة علی أن الأجزاء الباقیة حالها حال ذاک الجزء المذکور
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فیکون المعنی کان تمکیننا لیوسف فی الأرض یجری علی هذا النمط المذکور فی قصة خروجه من الجب و دخوله مصر و استقراره فی بیت العزیز علی أحسن حال فإن إخوته حسدوه و حرموا علیه القرار علی وجه الأرض عند أبیه فألقوه فی غیابة الجب و سلبوه نعمة التمتع فی وطنه فی البادیة و باعوه من السیارة لیغربوه من أهله فجعل الله سبحانه کیدهم هذا بعینه سببا یتوسل به إلی التمکن و الاستقرار فی بیت العزیز بمصر علی أحسن حال ثم تعلقت به امرأة العزیز و راودته هی و نسوة مصر لیوردنه فی الصبوة و الفحشاء فصرف الله عنه کیدهن و جعل ذلک بعینه وسیلة لظهور إخلاصه و صدقه فی إیمانه ثم بدا لهم أن یجعلوه فی السجن و یسلبوا عنه حریة معاشرة الناس و المخالطة لهم فتسبب الله سبحانه بذلک بعینه إلی تمکینه فی الأرض تمکینا یتبوأ من الأرض حیث یشاء لا یمنعه مانع و لا یدفعه دافع.
و بالجملة الآیة علی هذا التقدیر من قبیل قوله تعالی: «کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ الْکافِرِینَ»: المؤمن 74 و قوله: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ»: الرعد: 17 أی إن إضلاله تعالی للکافرین یجری دائما هذا المجری، و ضربه الأمثال أبدا علی هذا النحو من المثل المضروب و هو أنموذج ینبغی أن یقاس إلیه غیره.
و قوله: «وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ بیان لغایة التمکین المذکور و اللام للغایة، و هو معطوف علی مقدر و التقدیر: مکنا له فی الأرض لنفعل به کذا و کذا و لنعلمه من تأویل الأحادیث و إنما حذف المعطوف علیه للدلالة علی أن هناک غایات أخر لا یسعها مقام التخاطب، و من هذا القبیل قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75 و نظائره.
و قوله: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ الظاهر أن المراد بالأمر الشأن و هو ما یفعله فی الخلق مما یترکب منه نظام التدبیر قال تعالی: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ»: یونس: 3، و إنما أضیف إلیه تعالی لأنه مالک کل أمر کما قال تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ تَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ»: الأعراف: 54.
و المعنی أن کل شأن من شئون الصنع و الإیجاد من أمره تعالی و هو تعالی غالب علیه و هو مغلوب له مقهور دونه یطیعه فیما شاء، ینقاد له فیما أراد، لیس له أن یستکبر أو
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یتمرد فیخرج من سلطانه کما لیس له أن یسبقه تعالی و یفوته قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق: 3.
و بالجملة هو تعالی غالب علی هذه الأسباب الفعالة بإذنه یحمل علیها ما یریده فلیس لها إلا السمع و الطاعة و لکن أکثر الناس لا یعلمون لحسبانهم أن الأسباب الظاهرة مستقلة فی تأثیرها فعاله برءوسها فإذا ساقت الحوادث إلی جانب لم یحولها عن وجهتها شی‌ء و قد أخطئوا.



(بحث روائی)

فی المعانی، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی قال: صلیت مع علی بن الحسین (ع) الفجر بالمدینة یوم الجمعة- فلما فرغ من صلاته و تسبیحه نهض إلی منزله و أنا معه- فدعا مولاة له تسمی سکینة فقال لها: لا یعبر علی بابی سائل إلا أطعمتموه فإن الیوم یوم الجمعة.
قلت: لیس کل من یسأل مستحقا فقال: یا ثابت أخاف أن یکون بعض من یسألنا محقا- فلا نطعمه و نرده فینزل بنا أهل البیت ما نزل بیعقوب و آله- أطعموهم.
إن یعقوب کان یذبح کل یوم کبشا- فیتصدق به و یأکل هو و عیاله منه، و إن سائلا مؤمنا صواما محقا له عند الله منزلة- و کان مجتازا غریبا اعتر علی باب یعقوب عشیة جمعة عند أوان إفطاره- یهتف علی بابه: أطعموا السائل المجتاز الغریب الجائع من فضل طعامکم. یهتف بذلک علی بابه مرارا قد جهلوا حقه و لم یصدقوا قوله. فلما أیس أن یطعموه و غشیه اللیل استرجع- و استعبر و شکی جوعه إلی الله- و بات طاویا و أصبح صائما جائعا صابرا حامدا لله- و بات یعقوب و آل یعقوب شباعا بطانا، و أصبحوا و عندهم من فضل طعامهم.
قال: فأوحی الله عز و جل إلی یعقوب فی صبیحة تلک اللیلة: لقد أذللت یا یعقوب عبدی ذلة استجررت بها غضبی، و استوجبت بها أدبی- و نزول عقوبتی و بلوای علیک و علی ولدک- یا یعقوب إن أحب أنبیائی إلی و أکرمهم علی من رحم مساکین عبادی- و قربهم إلیه و أطعمهم و کان لهم مأوی و ملجأ.
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یا یعقوب ما رحمت دمیال عبدی المجتهد فی عبادته- القانع بالیسیر من ظاهر الدنیا عشاء أمس- لما اعتر ببابک عند أوان إفطاره- و یهتف بکم أطعموا السائل الغریب المجتاز القانع، فلم تطعموه شیئا فاسترجع و استعبر و شکی ما به إلی، و بات جائعا و طاویا حامدا و أصبح لی صائما- و أنت یا یعقوب و ولدک شباع و أصبحت و عندکم فضل من طعامکم.
أ و ما علمت یا یعقوب- إن العقوبة و البلوی إلی أولیائی أسرع منها إلی أعدائی؟
و ذلک حسن النظر منی لأولیائی و استدراج منی لأعدائی. أما و عزتی لأنزلن بک بلوای، و لأجعلنک و ولدک غرضا لمصابی، و لأؤدبنک بعقوبتی فاستعدوا لبلوای- و ارضوا بقضائی و اصبروا للمصائب.
فقلت لعلی بن الحسین (ع): جعلت فداک- متی رأی یوسف الرؤیا؟ فقال:
فی تلک اللیلة التی بات فیها یعقوب و آل یعقوب شباعا، و بات فیها دمیال طاویا جائعا- فلما رأی یوسف الرؤیا و أصبح یقصها علی أبیه یعقوب- اغتم یعقوب لما سمع من یوسف و بقی مغتما- فأوحی الله إلیه أن استعد للبلاء فقال یعقوب لیوسف: لا تقصص رؤیاک علی إخوتک- فإنی أخاف أن یکیدوا لک کیدا- فلم یکتم یوسف رؤیاه، و قصها علی إخوته.
قال علی بن الحسین (ع): إن أول بلوی نزل- بیعقوب و آل یعقوب الحسد لیوسف لما سمعوا منه الرؤیا. قال: فاشتدت رقة یعقوب علی یوسف- و خاف أن یکون ما أوحی الله عز و جل إلیه من الاستعداد للبلاء- إنما هو فی یوسف خاصة فاشتدت رقته علیه من بین ولده.
فلما رأی إخوة یوسف ما یصنع یعقوب بیوسف، و تکرمته إیاه، و إیثاره إیاه علیهم- اشتد ذلک علیهم و بدا البلاء فیهم- فتأمروا فیما بینهم و «قالُوا لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ- أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ- اقْتُلُوا یُوسُفَ أَوِ اطْرَحُوهُ أَرْضاً یَخْلُ لَکُمْ وَجْهُ أَبِیکُمْ- وَ تَکُونُوا مِنْ بَعْدِهِ قَوْماً صالِحِینَ أی تتوبون.
فعند ذلک «قالُوا یا أَبانا ما لَکَ لا تَأْمَنَّا عَلی یُوسُفَ وَ إِنَّا لَهُ لَناصِحُونَ فقال یعقوب «إِنِّی لَیَحْزُنُنِی أَنْ تَذْهَبُوا بِهِ- وَ أَخافُ أَنْ یَأْکُلَهُ الذِّئْبُ وَ أَنْتُمْ عَنْهُ غافِلُونَ فانتزعه مقدرا
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حذرا علیه منه- أن یکون البلوی من الله عز و جل علی یعقوب من یوسف خاصة- لموقعه فی قلبه و حبه له.
قال: فغلب قدرة الله و قضاؤه- و نافذ أمره فی یعقوب و یوسف و إخوته- فلم یقدر یعقوب علی دفع البلاء عن نفسه و لا یوسف و ولده، فدفعه إلیهم و هو لذلک کاره- متوقع البلوی من الله فی یوسف.
فلما خرجوا من منزلهم لحقهم مسرعا فانتزعه من أیدیهم- و ضمه إلیه و اعتنقه و بکی و دفعه إلیهم- فانطلقوا به مسرعین مخافة أن یأخذه منهم- و لا یدفعه إلیهم فلما أمعنوا به أتوا به غیضة أشجار- فقالوا: نذبحه و نلقیه تحت هذه الشجرة- فیأکله الذئب اللیلة فقال کبیرهم: «لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ و لکن «أَلْقُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِّ- یَلْتَقِطْهُ بَعْضُ السَّیَّارَةِ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ 
فانطلقوا به إلی الجب فألقوه فیه- و هم یظنون أنه یغرق فیه فلما صار فی قعر الجب- ناداهم: یا ولد رومین أقرءوا یعقوب السلام منی- فلما رأوا کلامه، قال بعضهم لبعض: لا تزولوا من هاهنا حتی تعلموا أنه قد مات- فلم یزالوا بحضرته حتی أیسوا «و رجعوا إلی أبیهم عشاء یبکون قالوا یا أبانا- إنا ذهبنا نستبق و ترکنا یوسف عند متاعنا- فأکله الذئب».
فلما سمع مقالتهم استرجع و استعبر- و ذکر ما أوحی الله عز و جل إلیه من الاستعداد للبلاء- فصبر و أذعن للبلوی و قال لهم: «بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً» و ما کان الله لیطعم لحم یوسف الذئب- من قبل أن أری تأویل رؤیاه الصادقة.
قال أبو حمزة: ثم انقطع حدیث علی بن الحسین (ع) عند هذا.
قال أبو حمزة: فلما کان من الغد غدوت إلیه و قلت له: جعلت فداک إنک حدثتنی أمس بحدیث لیعقوب و ولده- ثم قطعته فیما کان من قصة إخوة یوسف و قصة یوسف بعد ذاک؟ فقال: إنهم لما أصبحوا قالوا: انطلقوا بنا حتی ننظر ما حال یوسف: أ مات أم هو حی؟.
فلما انتهوا إلی الجب وجدوا بحضرة الجب سیارة- و قد أرسلوا واردهم فأدلی دلوه- فإذا جذب دلوه فإذا هو غلام معلق بدلوه- فقال لأصحابه: یا بشری هذا غلام- فلما
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أخرجوه أقبل إلیهم إخوة یوسف- فقالوا: هذا عبدنا سقط منا أمس فی هذا الجب- و جئنا الیوم لنخرجه- فانتزعوه من أیدیهم و نحوا به ناحیة- فقالوا له: إما أن تقر لنا أنک عبد لنا- فنبیعک بعض السیارة أو نقتلک- فقال لهم یوسف: لا تقتلونی و اصنعوا ما شئتم.
فأقبلوا به إلی السیارة فقالوا: من یشتری منکم هذا العبد منا؟ فاشتراه رجل منهم بعشرین درهما- و کان إخوته فیه من الزاهدین- و سار به الذی اشتراه من البدو حتی أدخله مصر- فباعه الذی اشتراه من البدو من ملک مصر- و ذلک قول الله عز و جل: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ لِامْرَأَتِهِ- أَکْرِمِی مَثْواهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً».
قال أبو حمزة: فقلت لعلی بن الحسین (ع): ابن کم کان یوسف یوم ألقوه فی الجب؟ فقال: ابن تسع سنین- فقلت: کم کان بین منزل یعقوب یومئذ و بین مصر- فقال:
مسیرة اثنا عشر یوما.
الحدیث.
أقول: و للحدیث ذیل سنورده فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی و فیه نکات ربما لم تلائم ظاهر ما تقدم من بیان الآیات لکنها ترتفع بأدنی تأمل.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری عن ابن عمر أن رسول الله ص قال: الکریم بن الکریم بن الکریم بن الکریم- یوسف بن یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: الأنبیاء علی خمسة أنواع- منهم من یسمع الصوت- مثل صوت السلسلة فیعلم ما عنی به، و منهم من ینبأ فی منامه- مثل یوسف و إبراهیم (ع)، و منهم من یعاین، و منهم من نکت فی قلبه- و یوقر فی أذنه.
و فیه، عن أبی خدیجة عن رجل عن أبی عبد الله (ع) قال: إنما ابتلی یعقوب بیوسف- أنه ذبح کبشا سمینا و رجل من أصحابه یدعی بیوم (بقوم) محتاج لم یجد ما یفطر علیه- فأغفله و لم یطعمه فابتلی بیوسف، و کان بعد ذلک کل صباح منادیه ینادی:
من لم یکن صائما فلیشهد غداء یعقوب، فإذا کان المساء نادی- من کان صائما فلیشهد عشاء یعقوب.
و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله:
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«لَتُنَبِّئَنَّهُمْ بِأَمْرِهِمْ هذا وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ یقول: لا یشعرون أنک أنت یوسف. أتاه جبرئیل و أخبره بذلک.
و فیه، و فی روایة أبی الجارود": فی قول الله: «وَ جاؤُ عَلی قَمِیصِهِ بِدَمٍ کَذِبٍ قال:
إنهم ذبحوا جدیا علی قمیصه.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده": فی قوله عز و جل: «فَصَبْرٌ جَمِیلٌ قال: بلا شکوی.
أقول: و کان الروایة عن الصادق (ع) بقرینة کونه مسبوقا بحدیث عنه، و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن حیان بن جبلة عن النبی ص، و فی المضامین السابقة روایات أخر.
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اشارة

وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (22) وَ راوَدَتْهُ الَّتِی هُوَ فِی بَیْتِها عَنْ نَفْسِهِ وَ غَلَّقَتِ الْأَبْوابَ وَ قالَتْ هَیْتَ لَکَ قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ (23) وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ کَذلِکَ لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ (24) وَ اسْتَبَقَا الْبابَ وَ قَدَّتْ قَمِیصَهُ مِنْ دُبُرٍ وَ أَلْفَیا سَیِّدَها لَدَی الْبابِ قالَتْ ما جَزاءُ مَنْ أَرادَ بِأَهْلِکَ سُوءاً إِلاَّ أَنْ یُسْجَنَ أَوْ عَذابٌ أَلِیمٌ (25) قالَ هِیَ راوَدَتْنِی عَنْ نَفْسِی وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ أَهْلِها إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ قُبُلٍ فَصَدَقَتْ وَ هُوَ مِنَ الْکاذِبِینَ (26)
وَ إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ دُبُرٍ فَکَذَبَتْ وَ هُوَ مِنَ الصَّادِقِینَ (27) فَلَمَّا رَأی قَمِیصَهُ قُدَّ مِنْ دُبُرٍ قالَ إِنَّهُ مِنْ کَیْدِکُنَّ إِنَّ کَیْدَکُنَّ عَظِیمٌ (28) یُوسُفُ أَعْرِضْ عَنْ هذا وَ اسْتَغْفِرِی لِذَنْبِکِ إِنَّکِ کُنْتِ مِنَ الْخاطِئِینَ (29) وَ قالَ نِسْوَةٌ فِی الْمَدِینَةِ امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ قَدْ شَغَفَها حُبًّا إِنَّا لَنَراها فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (30) فَلَمَّا سَمِعَتْ بِمَکْرِهِنَّ أَرْسَلَتْ إِلَیْهِنَّ وَ أَعْتَدَتْ لَهُنَّ مُتَّکَأً وَ آتَتْ کُلَّ واحِدَةٍ مِنْهُنَّ سِکِّیناً وَ قالَتِ اخْرُجْ عَلَیْهِنَّ فَلَمَّا رَأَیْنَهُ أَکْبَرْنَهُ وَ قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَّ وَ قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلاَّ مَلَکٌ کَرِیمٌ (31)
قالَتْ فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ وَ لَقَدْ راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ فَاسْتَعْصَمَ وَ لَئِنْ لَمْ یَفْعَلْ ما آمُرُهُ لَیُسْجَنَنَّ وَ لَیَکُوناً مِنَ الصَّاغِرِینَ (32) قالَ رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلاَّ تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ (33) فَاسْتَجابَ لَهُ رَبُّهُ فَصَرَفَ عَنْهُ کَیْدَهُنَّ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (34)
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(بیان)

تتضمن الآیات قصته (ع) أیام لبثه فی بیت العزیز و قد ابتلی فیها بحب امرأة العزیز له و مراودتها إیاه عن نفسه، و منی بتعلق نساء المدینة به و مراودتهن إیاه عن نفسه، و کان ذلک بلوی، و قد ظهر خلال ذلک من عفة نفسه و طهارة ذیله أمر عجیب، و من 
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تولهه فی محبة ربه ما هو أعجب.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ بلوغ الأشد أن یعمر الإنسان ما تشتد به قوی بدنه و تتقوی به أرکانه بذهاب آثار الصباوة، و یأخذ ذلک من ثمانیة عشر من عمره إلی سن الکهولة التی عندها یکمل العقل و یتم الرشد.
و الظاهر أن المراد به الانتهاء إلی أول سن الشباب دون التوسط فیه أو الانتهاء إلی آخره کالأربعین، و الدلیل علیه قوله تعالی فی موسی (ع): «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ اسْتَوی آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً»: القصص: 14 حیث دل علی التوسط فیه بقوله: «اسْتَوی ، و قوله: «حَتَّی إِذا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ بَلَغَ أَرْبَعِینَ سَنَةً قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ» الآیة: الأحقاف: 15 فلو کان بلوغ الأشد هو بلوغ الأربعین لم تکن حاجة إلی تکرار قوله:
«بَلَغَ».
فلا مجال لما ذکره بعضهم: أن المراد ببلوغ الأشد بلوغ الثلاثین أو الثلاث و الثلاثین، و کذا ما قاله آخرون إن المراد به بلوغ الأربعین و هو سن الأربعین. علی أن من المضحک أن تصبر امرأة العزیز عن یوسف مدی عنفوان شبابه و ریعان عمره حتی إذا بلغ الأربعین من عمره و أشرف علی الشیخوخة تعلقت به و راودته عن نفسه.
و قوله: «آتَیْناهُ حُکْماً» الحکم هو القول الفصل و إزالة الشک و الریب من الأمور القابلة للاختلاف- علی ما یتحصل من اللغة- و لازمه إصابة النظر فی عامة المعارف الإنسانیة الراجعة إلی المبدإ و المعاد و الأخلاق النفسانیة و الشرائع و الآداب المرتبطة بالمجتمع البشری.
و بالنظر إلی قوله (ع) لصاحبیه فی السجن: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: الآیة 40 من السورة، و قوله بعد: «قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ»: الآیة 41 من السورة یعلم أن هذا الحکم الذی أوتیه کان هو حکم الله فکان حکمه حکم الله، و هذا هو الذی سأله إبراهیم (ع) من ربه إذ قال: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ»: الشعراء: 83.
و قوله: «وَ عِلْماً» و هذا العلم المذکور المنسوب إلی إیتائه تعالی کیفما کان و أی مقدار کان علم لا یخالطه جهل کما أن الحکم المذکور معه حکم لا یخالطه هوی نفسانی و لا تسویل شیطانی کیف؟ و الذی آتاهما هو الله سبحانه و قد قال تعالی: «وَ اللَّهُ غالِبٌ 
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عَلی أَمْرِهِ»: الآیة 21 من السورة، و قال: «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق: 3 فما آتاه من الحکم لا یخالطه تزلزل الریب و الشک، و ما یؤتیه من العلم لا یکون جهلا البتة.
ثم من المعلوم أن هذه المواهب الإلهیة لیست بأعمال جزافیة و لا لغوا أو عبثا منه تعالی فالنفوس التی تؤتی هذا الحکم و العلم لا تستوی هی و النفوس الخاطئة فی حکمها المنغمرة فی جهلها، و قد قال تعالی: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: الأعراف: 58 و إلی ذلک الإشارة بقوله: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ حیث یدل علی أن هذا الحکم و العلم اللذین آتاهما الله إیاه لم یکونا موهبتین ابتدائیتین لا مستدعی لهما أصلا بل هما من قبیل الجزاء جزاه الله بهما لکونه من المحسنین.
و لیس من البعید أن یستفاد من قوله: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ إن الله تعالی یجزی کل محسن- علی اختلاف صفات الإحسان- شیئا من الحکم و العلم یناسب موقعه فی الإحسان و قد قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید: 28 و قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122.
و هذا العلم المذکور فی الآیة یتضمن ما وعد الله سبحانه تعلیمه لیوسف من تأویل الأحادیث فإنه واقع بین قوله تعالی فی الآیات السابقة: «وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ و قوله حکایة عن یوسف فی قوله لصاحبیه فی السجن: «ذلِکُما مِمَّا عَلَّمَنِی رَبِّی فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ راوَدَتْهُ الَّتِی هُوَ فِی بَیْتِها عَنْ نَفْسِهِ وَ غَلَّقَتِ الْأَبْوابَ وَ قالَتْ هَیْتَ لَکَ قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ قال فی المفردات،: الرود هو التردد فی طلب الشی‌ء برفق و منه الرائد لطالب الکلاء، قال: و الإرادة منقولة من راد یرود إذا سعی فی طلب شی‌ء، قال: و المراودة أن تنازع غیرک فی الإرادة فترید غیر ما یرید أو ترود غیر ما یرود، و راودت فلانا عن کذا، قال تعالی: «هِیَ راوَدَتْنِی عَنْ نَفْسِی و قال: «تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ أی تصرفه عن رأیه، و علی ذلک قوله: «وَ لَقَدْ راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ «سَنُراوِدُ عَنْهُ أَباهُ انتهی.
و فی المجمع،: المراودة المطالبة بأمر بالرفق و اللین لیعمل به و منه المرود لأنه یعمل به، و لا یقال فی المطالبة بدین: راوده، و أصله من راد یرود إذا طلب المرعی، و فی 
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المثل: الرائد لا یکذب أهله، و التغلیق إطباق الباب بما یعسر فتحه، و إنما شدد ذلک لتکثیر الإغلاق أو للمبالغة فی الإیثاق، انتهی.
و هیت لک اسم فعل بمعنی هلم، و معاذ الله أی أعوذ بالله معاذا فهو مفعول مطلق قائم مقام فعله.
و الآیة الکریمة «وَ راوَدَتْهُ الَّتِی هُوَ فِی بَیْتِها عَنْ نَفْسِهِ وَ غَلَّقَتِ الْأَبْوابَ وَ قالَتْ هَیْتَ لَکَ قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ علی ما فیها من الإیجاز تنبئ عن إجمال قصة المراودة غیر أن التدبر فی القیود المأخوذة فیها و السیاق الذی هی واقعة فیه و سائر ما یلوح من أطراف قصته الموردة فی السورة یجلی عن حقیقة الحال و یکشف القناع عن تفصیل ما خبأ من الأمر.
یوسف:
هو ذا طفل صغیر حولته أیدی المقادیر إلی بیت العزیز علیه سیما العبید و لعله لم یسأل إلا عن اسمه، و لم یتکلم إلا أن قال: اسمی یوسف أو قیل عنه ذلک و لم یلح من لهجته إلا أنه کان قد نشأ بین العبریین، و لم یسأل عن بیته و نسبه فلیس للعبید بیوت و لم یکن من المعهود أن یحفظ للأرقاء أنساب و هو ساکت مختوم علی لسانه لا یتکلم بشی‌ء و کم من حدیث بین جوانحه فلم یعرف نسبه إلا بعد سنین من ذلک حینما قال لصاحبیه فی السجن «وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ و لا کشف عما فی سره من توحید العبودیة لله بین أولئک الوثنیین إلا ما ذکره لامرأة العزیز حین راودته عن نفسه بقوله: «مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی إلخ.
هو الیوم حلیف الصمت و السکوت لکن قلبه ملی‌ء بما یشاهده من لطیف صنع الله به فهو علی ذکر مما بثه إلیه أبوه یعقوب النبی من حقیقة التوحید و معنی العبودیة ثم ما بشر به من الرؤیا أن الله سیخلصه لنفسه و یلحقه بآبائه إبراهیم و إسحاق و یعقوب، و لیس ینسی ما فعله به إخوته ثم ما وعده به ربه فی غیابة الجب حین ما انقطع عن کافة الأسباب:
أنه تحت الولایة الإلهیة و التربیة الربوبیة معنی بأمره و سینبأ إخوته بأمرهم هذا و هم لا یشعرون.
فکان (ع) مملوء الحس مستغرق النفس فی مشاهدة ألطاف ربه الخفیة یری نفسه تحت 
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ولایة الله محبورا بصنائعه الجمیلة لا یرد إلا علی خیر و لا یواجه إلا جمیلا.
و هذا هو الذی هون علیه ما نزل به من النوائب، و تواتر علیه من المحن و البلایا فصبر علیها علی ما بها من المرارة فلم یشک و لم یجزع و لم یضل الطریق و قد ذکر ذلک لإخوته حین عرفهم نفسه بقوله: «إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ»: الآیة 90 من السورة.
فلم یزل یوسف (ع) تنجذب نفسه إلی جمیل صنائع ربه و یمعن قلبه فی لطیف الإشارات إلیه، و یزداد کل یوم حبا بما یجده من شواهد الولایة و یشاهد أن ربه هو القائم علی کل نفس بما کسبت و هو علی کل شی‌ء شهید حتی تمکنت المحبة الإلهیة منه و استقر الوله و الهیمان فی سره فکان همه فی ربه لا یشغله عنه شاغل و لا یصرفه عنه صارف و لا طرفة عین، و هذا بمکان من الوضوح لمن تدبر فیما تحکی عنه السورة من المحاورات کقوله:
«مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی و قوله: «ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ و قوله: «أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ» و غیر ذلک کما سنبین إن شاء الله تعالی.
فهذا ما عند یوسف (ع) فقد کان شبحا ما وراءه إلا محبة إلهیة أنسته نفسه و شغلته عن کل شی‌ء، و صورة معناها أنها خالصة أخلصها الله لنفسه فلم یشارکه فیه أحد.
و لم یظهر للعزیز منه أول یوم إذ حل فی بیته إلا أنه غلام صغیر عبری مملوک له غیر أن قوله لامرأته: «أَکْرِمِی مَثْواهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً» یکشف أنه شاهد منه وقارا و تمکینا و تفرس فیه عظمة و کبریاء نفسانیة أطمعته فی أن ینتفع به أو یلحقه بنفسه بالتبنی علی ما فی یوسف من عجیب الجمال و الحسن.
امرأة العزیز:
امرأة العزیز و هی عزیزة مصر «وصاها العزیز یوسف أن تکرم مثواه و أعلمها أن له فیه إربة و أمنیة فلم تزل تجتهد فی إکرام یوسف و تحسن مثواه و تهتم بأمره لا کما یهتم فی أمر رقیق مملوک بل کما یعنی بأمر جوهر کریم أو قطعة کبد و تحبه لبدیع جماله و غزیر کماله و تزداد کلما مضت الأیام حبا إلی حب حتی إذا بلغ الحلم و استوی علی مستوی 
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الرجال لم تملک نفسها دون أن تعشقه و تذل علی ما لها من مناعة الملک و العزة و عصمة العفة و الخدارة تجاه هواه القاطن بسرها الآخذ بمجامع قلبها.
و قد کان یوسف یلازمها فی العشرة و لا یفارق بینها من جانب و کانت عزیزة لا یثنی أمرها و لا ترد عزیمتها و کانت فیما تزعم سیدة یوسف و هو عبدها المملوک لا یسعه إلا أن یطیعها و ینقاد لها، و لبیوت الملوک و الأعزة أن تحتال لشتی مقاصدها و مآربها بأنواع الحیل و المکاید فإن عامة الأسباب و إن عزت و امتنعت میسرة لها، و کانت العزیزة ذات جمال و زینة فإن حریم الملوک لا تدخلها کل شوهاء دمیمة و لا تحل بها إلا غوان ذوات حسن فتانات.
و العادة تحکم أن هذه الأسباب- و قد اجتمعت علی عزیزة مصر- أسعرت فی سرها کل لهیب، و أججت کل نار حتی استغرقت فی حب یوسف و تولهت فی غرامة و اشتغلت به عن کل شی‌ء، و قد أحاط بقلبها من کل جانب، هو أول منطقها إذا تکلمت و فی ضمیرها إذا سکتت فلا هم لها إلا یوسف و لا بغیة لها إلا فیه «قَدْ شَغَفَها حُبًّا» و لیوسف الجمال الذی یأخذ بمجامع القلوب فکیف إذا امتلأت به عین محب واله و أدام النظر إلیه مهیم ذو غرام.
یوسف و امرأة العزیز:
لم تزل عزیزة مصر تعد نفسها و تمنیها بوصال یوسف و الظفر بما تبتغیه منه و تلاطفه فی عشرته و تشفع ذلک بما لربات الحسن و الزینة من الغنج و الدلال لتصطاده بما عندها کما اصطاده بما عنده، و لعل الذی کانت تشاهده من صبر یوسف و سکوته کان یغرها فیما ترومه و یغریها علیه.
حتی إذا تاقت نفسها له و بلغت بها و أعیتها المذاهب خلت به فی بیتها و قد غلقت الأبواب فلم یبق فیه إلا هی و یوسف. و هی لا تشک أن سیطیعها یوسف فی أمرها و لا یمتنع علیها لما کانت و لا تزال تراه بالسمع و الطاعة، و تشاهد أن الأوضاع و الأحوال الحاضرة تقضی بفوزها و نیلها ما تریده منه.
فتی واله فی حبه و فتاة تائقة فی غرامها اجتمعا فی بیت خالیة أما هی فمشغوفة بحب یوسف ترید أن تصرفه عن نفسه إلی نفسها و تتوسل إلی ذلک بتغلیق الأبواب و مراودته عن نفسه و الاعتماد علی ما لها من العزة و الملک حیث تدعوه إلی نفسها بلفظ الأمر «هَیْتَ لَکَ لتقهره 
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علی ما تریده منه.
و أما هو فقد استغرق فی حب ربه و أخلص و صفی ذلک نفسه فلم یترک لشی‌ء فی قلبه محلا غیر حبیبه فهو فی خلوة مع ربه و حضرة منه یشاهد فیه جماله و جلاله و قد طارت الأسباب الکونیة علی ما لها من ظاهر التأثیر من نظره فهو علی خلافها لا یتبجح بالأسباب و لا یرکن إلی الأعضاد.
تری أنها تتوسل علیه بالأسباب بتغلیق الأبواب و المراودة و الأمر بقولها: «هَیْتَ لَکَ و أما هو فقد قابلها بقوله: «مَعاذَ اللَّهِ فلم یجبها بتهدید و لم یقل: إنی أخاف العزیز أو لا أخونه أو إنی من بیت النبوة و الطهارة أو إن عفتی أو عصمتی تمنعنی من الفحشاء، و لم یقل إنی أرجو ثواب الله أو أخاف عذابه إلی غیر ذلک، و لو کان قلبه متعلقا بشی‌ء من الأسباب الظاهرة لذکره و بدأ به عند مفاجأة الشدة و نزول الاضطرار علی ما هو مقتضی طبع الإنسان.
بل استمسک بعروة التوحید و أجاب بالعیاذ بالله فحسب و لم یکن فی قلبه أحد سوی ربه و لا تعدی بصره إیاه إلی غیره فهذا هو التوحید الخالص الذی هدته إلیه المحبة الإلهیة و أولهه فی ربه فأنساه الأسباب کلها حتی أنساه نفسه فلم یقل إنی أعوذ منک بالله أو ما یؤدی معناه، و إنما قال «مَعاذَ اللَّهِ و کم من الفرق بین قوله هذا و بین قول مریم للروح لما تمثل لها بشرا سویا: «إِنِّی أَعُوذُ بِالرَّحْمنِ مِنْکَ إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا»: مریم: 18.
و أما قوله لها ثانیا: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ فإنه یوضح کلمة التوحید الذی أفاده بقوله: «مَعاذَ اللَّهِ و یجلیه، یقول: إن الذی أشاهده أن إکرامک مثوای عن قول العزیز لک «أَکْرِمِی مَثْواهُ فعل من ربی و إحسان منه إلی فربی أحسن مثوای و إن انتسب إلیک ذلک بوجه فهو الذی یجب علی أن أعوذ به و ألوذ إلیه، و إنما أعوذ به لأن إجابتک فیما تسألین و ارتکاب هذه المعصیة ظلم و لا یفلح الظالمون فلا سبیل إلی ارتکابه.
فقد أفاد (ع) بقوله: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ أولا: أنه موحد لا یری شرک الوثنیة فلیس ممن یتخذ أربابا من دون الله کما تقول به الوثنیة یتخذون مع الله أربابا أخری ینسبون إلیهم تدبیر العالم بل هو یقول بأن الله هو ربه لا رب سواه.
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و ثانیا: أنه لیس ممن یوحد الله سبحانه قولا و یشرک به فعلا بإعطاء الاستقلال لهذه الأسباب الظاهرة تؤثر ما تؤثر بإذن الله بل هو یری ما ینسب من جمیل الآثار إلی الأسباب فعلا جمیلا لله سبحانه فی عین هذا الانتساب فیما تراه امرأة العزیز أنها هی التی أکرمت مثواه عن وصیة العزیز و أنها و بعلها ربان له یتولیان أمره یری هو أن الله سبحانه هو الذی أحسن مثواه و أنه ربه الذی یتولی تدبیر أمره فعلیه أن یعوذ به.
و ثالثا: أنه إنما تعوذ بالله مما تدعوه إلیه لأنه ظلم لا یفلح المتلبس به و لا یهتدی إلی سعادته و لا یتمکن فی حضرة الأمن عند ربه کما قال تعالی حکایة عن جده إبراهیم (ع):
«الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ» انعام 82.
و رابعا: أنه مربوب- أی مملوک مدبر- لله سبحانه لیس له من الأمر شی‌ء، و لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا إلا ما شاء الله له أو أحب أن یأتی به و لذلک لم یرد ما سألته منه بصریح اللفظ بل بالکنایة عنه بقوله: «مَعاذَ اللَّهِ إلخ فلم یقل: لا أفعل ما تأمریننی به و لم یقل: لا أرتکب کذا، و لم یقل: أعوذ بالله منک، و ما یشابه ذلک حذرا من دعوی الحول و القوة، و إشفاقا من وسمة الشرک و الجهالة اللهم إلا ما فی قوله: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ حیث أشار فیه إلی نفسه مرتین و لیس فیه إلا تثبیت المربوبیة و تأکید الذلة و الحاجة، و لهذه العلة بعینها بدل الإکرام إحسانا فأتی حذاء قول العزیز: «أَکْرِمِی مَثْواهُ بقوله: «أَحْسَنَ مَثْوایَ لما فی الإکرام من الإشعار باحترام الشخصیة و تعظیمها.
و بالجملة الواقعة و إن کانت مراجعة و مغالبة بین امرأة العزیز و یوسف (ع) بحسب ظاهر الحال فهی کانت تنازعا بین حب و هیمان إلهی و عشق و غرام حیوانی یتشاجران فی یوسف کل منهما یجذبه إلی نفسه، و کانت کلمة الله هی العلیا فأخذته الجذبة السماویة الإلهیة و دافعت عنه المحبة الإلهیة و الله غالب علی أمره.
فقوله تعالی: «وَ راوَدَتْهُ الَّتِی هُوَ فِی بَیْتِها عَنْ نَفْسِهِ یدل علی أصل المراودة، و الإتیان بالوصف أعنی کونه فی بیتها للدلالة علی أن الأوضاع و الأحوال کانت لها علیه و أن الأمر کان علیه شدیدا، و کذا قوله: «وَ غَلَّقَتِ الْأَبْوابَ حیث عبر بالتغلیق و هو یدل علی المبالغة و علق الغلق بالأبواب و هو جمع محلی باللام و کذا قوله: «وَ قالَتْ هَیْتَ لَکَ حیث عبر بالأمر المولوی الدال علی إعمال المولویة و السیادة مع إشعاره بأنها هیأت له 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 125
من نفسها ما لیس بینه و بین طلبتها إلا مجرد إقبال من یوسف و لا بین یوسف- علی ما هیأت من العلل و الشرائط و نظمتها بزعمها و بین الإقبال علیها شی‌ء حائل غیر أن الله کان أقرب إلی یوسف من نفسه و من العزیزة امرأة العزیز، و لله سبحانه العزة جمیعا.
و قوله: «قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إلی آخر الآیة جواب لیوسف یقابل به مسألتها بالعیاذ بالله یقول: «أعوذ بالله معاذا مما تدعیننی إلیه لأنه ربی الذی تولی أمری و أحسن مثوای و جعلنی بذلک سعیدا مفلحا و لو اقترفت هذا الظلم لتغربت به عن الفلاح و خرجت به من تحت ولایته.
و قد راعی (ع) فی کلامه هذا أدب العبودیة کله کما تقدم و قد أتی أولا بلفظة «الجلالة» ثم بصفة الربوبیة لیدل به علی أنه لا یعبد ربا غیر الله ملة آبائه إبراهیم و إسحاق و یعقوب.
و احتمل عدة من المفسرین أن یکون الضمیر فی قوله: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ للشأن، و المراد أن ربی و مولای و هو العزیز- بناء علی ظاهر الأمر فقد اشتری یوسف من السیارة- أحسن مثوای حیث أمرکم بإکرام مثوای، و لو أجبتک علی ما تسألین لکان ذلک خیانة له و ما کنت لأخونه.
و نظیر الوجه قول بعضهم: إن الضمیر عائد إلی العزیز و هو اسم إن و خبرها قوله: رَبِّی و قوله: أَحْسَنَ مَثْوایَ خبر بعد خبر.
و فیه أنه لو کان کذلک لکان الأنسب أن یقال: إنه لا یفلح الخائنون کما قال للرسول و هو فی السجن: «ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ»: الآیة- 52 من السورة و لم: یقل إنی لم أظلمه بالغیب.
علی أنه (ع) لم یکن لیعد العزیز ربا لنفسه، و هو حر غیر مملوک له و إن کان الناس یزعمون ذلک بناء علی الظاهر، و قد قال لأحد صاحبیه فی السجن: «اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ»: الآیة 42 من السورة، و قال لرسول الملک: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ»: الآیة 51 من السورة و لم یعبر عن الملک بلفظ ربی علی عادتهم فی ذکر الملوک، و قال أیضا لرسول الملک: «فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَّ إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ حیث یأخذ الله سبحانه ربا لنفسه قبال ما یأخذ الملک ربا للرسول.
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و یؤید ما ذکرنا أیضا قوله فی الآیة التالیة: «لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ .



[بیان 

قوله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ کَذلِکَ لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ التدبر البالغ فی أطراف القصة و إمعان النظر فیما محتف به الجهات و الأسباب و الشرائط العاملة فیها یعطی أن نجاة یوسف منها لم تکن إلا أمرا خارقا للعادة و واقعة هی أشبه بالرؤیا منها بالیقظة.
فقد کان یوسف (ع) رجلا و من غریزة الرجال المیل إلی النساء، و کان شابا بالغا أشده و ذلک أوان غلیان الشهوة و ثوران الشبق، و کان ذا جمال بدیع یدهش العقول و یسلب الألباب و الجمال و الملاحة یدعو إلی الهوی و الترح، و کان مستغرقا فی النعمة و هنی‌ء العیش محبورا بمثوی کریم و ذلک من أقوی أسباب التهوس و الإتراف، و کانت الملکة فتاة فائقة الجمال و کذلک تکون حرم الملوک و العظماء.
و کانت لا محالة متزینة بما یأخذ بمجامع کل قلب، و هی عزیزة مصر و هی عاشقة والهة تتوق إلیها النفوس و تتوق نفسها إلیه، و کانت لها سوابق الإکرام و الإحسان و الإنعام لیوسف و ذلک کله مما یقطع اللسان و یصمت الإنسان، و قد تعرضت له و دعته إلی نفسها و الصبر مع التعرض أصعب، و قد راودته هذه الفتانة و أتت فیها بما فی مقدرتها من الغنج و الدلال، و قد ألحت علیه فجذبته إلی نفسها حتی قدت قمیصه و الصبر معها أصعب و أشق، و کانت عزیزة لا یرد أمرها و لا یثنی رأیها، و هی ربته خصه بها العزیز، و کانا فی قصر زاه من قصور الملوک ذی المناظر الرائقة التی تبهر العیون و تدعو إلی کل عیش هنی‌ء.
و کانا فی خلوة و قد غلقت الأبواب و أرخت الستور، و کان لا یأمن الشر مع الامتناع، و کان فی أمن من ظهور الأمر و انهتاک الستر لأنها کانت عزیزة بیدها أسباب الستر و التعمیة، و لم تکن هذه المخالطة فائتة لمرة بل کان مفتاحا لعیش هنی‌ء طویل، و کان یمکن لیوسف أن یجعل هذه المخالطة و المعاشقة وسیلة یتوسل بها إلی کثیر من آمال الحیاة و أمانیها کالملک و العزة و المال.
فهذه أسباب و أمور هائلة لو توجهت إلی جبل لهدته أو أقبلت علی صخرة صماء لأذابتها و لم یکن هناک مما یتوهم مانعا إلا الخوف من ظهور الأمر أو مناعة نسب یوسف أو قبح الخیانة للعزیز.
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أما الخوف من ظهور الأمر فقد مر أنه کان فی أمن منه. و لو کان بدأ من ذلک شی‌ء لکان فی وسع العزیزة أن تؤوله تأویلا کما فعلت فیما ظهر من أمر مراودتها فکادت حتی أرضت نفس العزیز إرضاء فلم یؤاخذها بشی‌ء و قلبت العقوبة لیوسف حتی سجن.
و أما مناعة النسب فلو کانت مانعة لمنعت إخوة یوسف عما هو أعظم من الزنا و أشد إثما فإنهم کانوا أبناء إبراهیم و إسحاق و یعقوب أمثال یوسف فلم تمنعهم. شرافة النسب من أن یهموا بقتله و یلقوه فی غیابت الجب و یبیعوه من السیارة بیع العبید و یثکلوا فیه أباهم یعقوب النبی (ع) فبکی حتی ابیضت عیناه.
و أما قبح الخیانة و حرمتها فهو من القوانین الاجتماعیة و القوانین الاجتماعیة إنما تؤثر أثرها بما تستتبعه من التبعة علی تقدیر المخالفة، و ذلک إنما یتم فیما إذا کان الإنسان تحت سلطة القوة المجریة و الحکومة العادلة، و أما لو أغفلت القوة المجریة أو فسقت فأهملت أو خفی الجرم عن نظرها أو خرج من سلطانها فلا تأثیر حینئذ لشی‌ء من هذه القوانین کما سنتکلم فیه عن قریب.
فلم یکن عند یوسف (ع) ما یدفع به عن نفسه و یظهر به علی هذه الأسباب القویة التی کانت لها علیه إلا أصل التوحید و هو الإیمان بالله. و إن شئت فقل المحبة الإلهیة التی ملأت وجوده و شغلت قلبه فلم تترک لغیرها محلا و لا موضع إصبع فهذا هو ما یفیده التدبر فی القصة. و لنرجع إلی متن الآیة.
فقوله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ کَذلِکَ لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ لا ریب أن الآیة تشیر إلی وجه نجاة یوسف من هذه الغائلة، و السیاق یعطی أن المراد بصرف السوء و الفحشاء عنه إنجاؤه مما أرید منه و سئل بالمراودة و الخلوة، و أن المشار إلیه بقوله: «کَذلِکَ هو ما یشتمل علیه قوله:
«أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ .
فیئول معنی قوله: «کَذلِکَ لِنَصْرِفَ إلی آخر الآیة إلی أنه (ع) لما کان من عبادنا المخلصین صرفنا عنه السوء و الفحشاء بما رأی من برهان ربه فرؤیة برهان ربه هی السبب الذی صرف الله سبحانه به السوء و الفحشاء عن یوسف (ع).
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و لازم ذلک أن یکون الجزاء المقدر لقوله: «لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ هو ارتکاب السوء و الفحشاء، و لازم ذلک أن یکون «لَوْ لا أَنْ رَأی إلخ قیدا لقوله: «وَ هَمَّ بِها» و ذلک یقتضی أن یکون المراد بهمه بها نظیر همها به هو القصد إلی المعصیة و یکون حینئذ همه بها داخلا تحت الشرط، و المعنی أنه لو لا أن رءا برهان ربه لهم بها و أوشک أن یرتکب فإن «لَوْ لا» و إن کانت ملحقة بأدوات الشرط و قد منع النحاة تقدم جزائها علیها قیاسا علی إن الشرطیة إلا أن قوله: «وَ هَمَّ بِها» لیس جزاء لها بل هو مقسم به بالعطف علی قوله: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ و هو فی معنی الجزاء استغنی به عن ذکر الجزاء فهو کقولنا: و الله لأضربنه إن یضربنی و المعنی: و الله إن یضربنی أضربه.
و معنی الآیة: و الله لقد همت به و الله لو لا أن رءا برهان ربه لهم بها و أوشک أن یقع فی المعصیة، و إنما قلنا: أوشک أن یقع، و لم نقل: وقع لأن الهم- کما قیل- لا یستعمل إلا فیما کان مقرونا بالمانع کقوله تعالی: «وَ هَمُّوا بِما لَمْ یَنالُوا»: التوبة: 74، و قوله: «إِذْ هَمَّتْ طائِفَتانِ مِنْکُمْ أَنْ تَفْشَلا»: آل عمران: 122، و قول صخر:
أهم بأمر الحزم لا أستطیعه‌و قد حیل بین العیر و النزوان 
فلو لا ما رآه من البرهان لکان الواقع هو الهم و الاقتراب دون الارتکاب و الاقتراف، و قد أشار سبحانه إلی ذلک بقوله: «لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ» و لم یقل: لنصرفه من السوء و الفحشاء فتدبر فیه.
و من هنا یظهر أن الأنسب أن یکون المراد بالسوء هو الهم بها و المیل إلیها کما أن المراد بالفحشاء اقتراف الفاحشة و هی الزنا فهو (ع) لم یفعل و لم یکد، و لو لا ما أراه الله من البرهان لهم و کاد أن یفعل، و هذا المعنی هو الذی یؤیده ما قدمناه من الاعتبار و التأمل فی الأسباب و العوامل المجتمعة فی هذا الحین القاضیة لها علیه.
فقوله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ اللام فیه للقسم، و المعنی و أقسم لقد قصدت یوسف بما تریده منه و لا یکون الهم إلا بأن تشفع الإرادة بشی‌ء من العمل.
و قوله: «وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ معطوف علی مدخول لام القسم من الجملة السابقة، و المعنی أقسم لو لا رؤیته برهان ربه لهم بها و کاد أن یجیبها لما تریده منه.
و البرهان هو السلطان و یراد به السبب المفید للیقین لتسلطه علی القلوب کالمعجزة
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قال تعالی: «فَذانِکَ بُرْهانانِ مِنْ رَبِّکَ إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ»: القصص: 32، و قال: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمْ بُرْهانٌ مِنْ رَبِّکُمْ»: النساء: 174، و قال: «أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: النمل: 64 و هو الحجة الیقینیة التی تجلی الحق و لا تدع ریبا لمرتاب.
و الذی رآه یوسف (ع) من برهان ربه و إن لم یوضحه کلامه تعالی کل الإیضاح لکنه- علی أی حال- کان سببا من أسباب الیقین لا یجامع الجهل و الضلال بتاتا، و یدل علی أنه کان من قبیل العلم قول یوسف (ع) فیما یناجی ربه کما سیأتی: «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ»: الآیة 33 من السورة، و یدل علی أنه لیس من العلم المتعارف بحسن الأفعال و قبحها و مصلحتها و مفسدتها إن هذا النوع من العلم قد یجامع الضلال و المعصیة و هو ظاهر قال تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة: 23 و قال: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14.
فالبرهان الذی أراه به و هو الذی یریه الله عباده المخلصین نوع من العلم المکشوف و الیقین المشهود تطیعه النفس الإنسانیة طاعة لا تمیل معها إلی معصیة أصلا، و سنورد فیه بعض الکلام إن شاء الله تعالی.
و قوله: «کَذلِکَ لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ» اللام فی «لِنَصْرِفَ للغایة أو التعلیل و المآل واحد و «کَذلِکَ متعلق بقوله «لِنَصْرِفَ و الإشارة إلی ما ذکر من رؤیة برهان ربه، و السوء هو الذی یسوء صدوره من العبد بما هو عبد و هو مطلق المعصیة أو الهم بها، و الفحشاء هو ارتکاب الأعمال الشنیعة کالزنا، و قد تقدم أن ظاهر السیاق انطباق السوء و الفحشاء علی الزنا و الهم به.
و المعنی: الغایة- أو السبب- فی أن رءا برهان ربه هی أن نصرف عنه الفحشاء و الهم بها.
و من لطیف الإشارة فی الآیة ما فی قوله: «لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ» حیث أخذ السوء و الفحشاء مصروفین عنه لا هو مصروفا عنهما، لما فی الثانی من الدلالة علی أنه کان فیه ما یقتضی اقترافهما المحوج إلی صرفه عن ذلک، و هو ینافی شهادته تعالی بأنه من عباده 
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المخلصین و هم الذین أخلصهم الله لنفسه فلا یشارکه فیهم شی‌ء فلا یطیعون غیره من تسویل شیطان أو تزیین نفس أو أی داع یدعو من دون الله سبحانه.
و قوله: «إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ فی مقام التعلیل لقوله: «کَذلِکَ لِنَصْرِفَ «إلخ» و المعنی: عاملنا یوسف کذلک لأنه من عبادنا المخلصین، و هم یعاملون هذه المعاملة.
و یظهر من الآیة أن من شأن المخلصین من عباد الله أن یروا برهان ربهم، و إن الله سبحانه یصرف کل سوء و فحشاء عنهم فلا یقترفون معصیة و لا یهمون بها بما یریهم الله من برهانه، و هذه هی العصمة الإلهیة.
و یظهر أیضا أن هذا البرهان سبب علمی یقینی لکن لا من العلوم المتعارفة المعهودة لنا.



و للمفسرین من العامة و الخاصة فی تفسیر الآیة أقوال مختلفة:

1 منها: ما ذکره بعضهم و نسب إلی ابن عباس و مجاهد و قتادة و عکرمة و الحسن و غیرهم: أن المعنی أنها همت بالفاحشة و أنه هم بمثله لو لا أن رءا برهان ربه لفعل.
و قد وصفوا همه (ع) بما یجل عنه مقام النبوة و یتنزه عنه ساحة الصدیق فذکروا أنه قصدها بالفاحشة و دنا منها حتی حل السراویل و جلس منها مجلس الخاتن فأدرکه برهان من ربه أبطل الشهوة و نجاة من الهلکة، و ذکروا فی وصف هذا البرهان أمورا کثیرة مختلفة.
قال الغزالی فی تفسیره لهذه السورة: اختلفوا فیه- یعنی فی البرهان- ما هو؟ قال بعضهم: إن طائرا وقع علی کتفه فقال فی أذنه: لا تفعله فإن فعلت سقطت من درجة الأنبیاء. و قیل: إنه رأی یعقوب عاضا علی إصبعه، و هو یقول: یا یوسف أ ما ترانی:
و قال الحسن البصری: رآها و هی تغطی شیئا فقال لها: ما تصنعین؟ قالت: أغطی وجه صنمی لئلا یرانی فقال یوسف: أنت تستحیین الجماد الذی لا یعقل و لا یری فأنا أولی أن أستحیی ممن یرانی و یعلم سری و علانیتی.
قال أرباب اللسان: إنه نودی فی سره یا یوسف اسمک مکتوب فی دیوان الأنبیاء،
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و ترید أن تفعل فعل السفهاء. و قیل: رأی کفا قد خرج من الحائط مکتوب علیها: و لا تقربوا الزنا إنه کان فاحشة و ساء سبیلا. و قیل: انفرج سقف البیت فرأی صورة حسنة تقول: یا رسول العصمة لا تفعل فإنک معصوم. و قیل: نکس رأسه فرأی علی الأرض مکتوبا: و من یعمل سوءا یجز به. و قیل: أتاه ملک و مسح جناحیه علی ظهره فخرجت شهوته من أصابع رجلیه. و قیل: رأی الملک فی البیت و هو یقول: أ لست هاهنا؟ و قیل:
وقع بینهما حجاب فلا یری أحد صاحبه. و قیل: رأی جاریة من جواری الجنة فتحیر من حسنها فقال لها: لمن أنت؟ قالت: لمن لا یزنی.
و قیل: جاز علیه طائر فناداه: یا یوسف لا تعجل فإنها لک حلال و لک خلقت.
و قیل: رأی ذلک الجب الذی کان بحذائه و علیه ملک قائم یقول یا یوسف أ نسیت هذا الجب. و قیل: رأی زلیخا علی صورة قبیحة فهرب منها. و قیل رأی شخصا فقال: یا یوسف انظر إلی یمینک فنظر فرأی ثعبانا أعظم ما یکون فقال: الزانی فی بطنی غدا فهرب منه. انتهی.
و مما قیل فیه أنه تمثل له یعقوب فضرب فی صدره ضربة خرجت بها شهوته من أطراف أنامله رواه فی الدر المنثور، عن مجاهد و عکرمة و ابن جبیر إلی غیر ذلک من الوجوه المختلفة التی أوردها فی التفسیر بالمأثور.
و الجواب عنه مضافا إلی أنه (ع) کان نبیا ذا عصمة إلهیة تحفظه من المعصیة، و قد تقدم إثبات ذلک، أن الذی أورده الله تعالی من کرائم صفاته و إخلاص عبودیته لا یبقی شکا فی أنه أطهر ساحة و أرفع منزلة من أن ینسب إلیه أمثال هذه الألواث فقد ذکر تعالی أنه من عباده الذین أخلصهم لنفسه و اجتباهم لعبودیته و آتاهم حکما و علما، و علمه من تأویل الأحادیث، و أنه کان عبدا متقیا صبورا فی الله غیر خائن و لا ظالم و لا جاهل، و کان من المحسنین و قد ألحقه بآبائه الصالحین إبراهیم و إسحاق و یعقوب.
و کیف یستقیم هذه المقامات العالیة و الدرجات الرفیعة إلا لإنسان طاهر فی وجدانه منزه فی أرکانه صالح فی أعماله مستقیم فی أحواله.
و أما من ذهب لوجهه فی معصیة الله و هم بما هو من أفحش الإثم فی دین الله و هو زنا ذات البعل و خیانة من أحسن إلیه أبلغ الإحسان فی عرضه و أصر علیه حتی حل التکة
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و جلس منها مجلس الرجل من المرأة فأتته لصرفه آیة بعد آیة فلم ینصرف، و ازدجر بنداء بعد نداء من کل جانب فلم یستحی و لم یکف حتی ضرب فی صدره ضربة خرجت بها شهوته من رءوس أصابعه، و شاهد ثعبانا أعظم ما یکون من عن یمینه فذعر منه و هرب من هول ما رأی، فمثله أحری به أن لا یسمی إنسانا فضلا أن یتکئ علی أریکة النبوة و الرسالة، و یأتمنه الله علی وحیه، و یسلم إلیه مفاتیح دینه، و یؤتیه حکمه و علمه و یلحقه بمثل إبراهیم الخلیل.
لکن هؤلاء المتعلقین بهذه الأقاویل المختلفة و الإسرائیلیات و الآثار الموضوعة إذ یتهمون جده إبراهیم (ع) فی زوجته سارة لا یبالون أن یتهموا نجله (ع) فی زوجة غیره.
قال فی الکشاف،: و قد فسر هم یوسف بأنه حل الهمیان و جلس منها مجلس المجامع، و بأنه حل تکة سراویله و قعد بین شعبها الأربع و هی مستلقیة علی قفاها و فسر البرهان بأنه سمع صوتا إیاک و إیاها فلم یکترث له فسمعه ثانیا فلم یعمل به فسمع ثالثا: أعرض عنها فلم ینجع فیه حتی مثل له یعقوب عاضا علی أنملته، و قیل ضرب بیده فی صدره فخرجت شهوته من أنامله.
و قیل: کل ولد یعقوب له اثنا عشر ولدا إلا یوسف فإنه ولد له أحد عشر ولدا من أجل ما نقص من شهوته حین هم، و قیل. صیح به یا یوسف لا تکن کالطائر کان له ریش فلما زنی قعد لا ریش له، و قیل: بدت کف فیما بینهما لیس لها عضد و لا معصم مکتوب فیها: «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ کِراماً کاتِبِینَ فلم ینصرف ثم رأی فیها: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا» فلم ینته ثم رأی فیها: «وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ فلم ینجع فیه فقال الله لجبرئیل: أدرک عبدی قبل أن یصیب الخطیئة فانحط جبریل و هو یقول: یا یوسف أ تعمل عمل السفهاء و أنت مکتوب فی دیوان الأنبیاء؟.
و قیل: رأی تمثال العزیز، و قیل: قامت المرأة إلی صنم کان هناک فسترته و قالت:
أستحیی منه أن یرانا فقال یوسف: استحییت ممن لا یسمع و لا یبصر و لا أستحیی من السمیع البصیر العلیم بذات الصدور؟.
و هذا و نحوه مما یورده أهل الحشو و الجبر الذین دینهم بهت الله تعالی و أنبیائه، و أهل العدل و التوحید لیسوا من مقالاتهم و روایاتهم بحمد الله بسبیل.
و لو وجدت من یوسف (ع) أدنی زلة لنعیت علیه و ذکرت توبته و استغفاره کما
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نعیت علی آدم زلته، و علی داود و علی نوح و علی أیوب و علی ذی النون و ذکرت توبتهم و استغفارهم کیف و قد أثنی علیه و سمی مخلصا؟.
فعلم بالقطع أنه ثبت فی ذلک المقام الدحض و أنه جاهد نفسه مجاهدة أولی القوة و العزم ناظرا فی دلیل التحریم و وجه القبح حتی استحق من الله الثناء فیما أنزل من کتب الأولین ثم فی القرآن الذی هو حجة علی سائر کتبه و مصدق لها، و لم یقتصر إلا علی استیفاء قصته، و ضرب سورة کاملة علیها لیجعل له لسان صدق فی الآخرین کما جعله لجده الخلیل إبراهیم (ع). و لیقتدی به الصالحون إلی آخر الدهر فی العفة و طیب الإزار و التثبت فی مواقع العثار.
فأخزی الله أولئک فی إیرادهم ما یؤدی إلی أن یکون إنزال الله السورة التی هی أحسن القصص فی القرآن العربی المبین لیقتدی بنبی من أنبیاء الله فی القعود بین شعب الزانیة و فی حل تکته للوقوع علیها، و فی أن ینهاه ربه ثلاث مرات، و یصاح به من عنده ثلاث صیحات بقوارع القرآن و بالتوبیخ العظیم و بالوعید الشدید و بالتشبیه بالطائر الذی سقط ریشه حین سفد غیر أنثاه و هو جاثم فی مربضه لا یتحلحل و لا ینتهی و لا یتنبه حتی یتدارکه الله بجبریل و بإجباره، و لو أن أوقح الزناة و أشطرهم و أحدهم حدقة أجلحهم وجها لقی بأدنی ما لقی به مما ذکروا لما بقی له عرق ینبض و لا عضو یتحرک فیا له من مذهب ما أفحشه و من ضلال ما أبینه. انتهی.
و ما أحسن ما قال بعض أهل التفسیر فی ذم أصحاب هذا القول إنهم یتهمونه (ع) فی هذه الواقعة و قد شهد ببراءته و طهارته کل من لها تعلق ما بها فالله سبحانه یشهد بذلک إذ یقول: «إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ و الشاهد الذی شهد له من أهلها إذ قال: «إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ قُبُلٍ إلی آخر الآیتین، و العزیز إذ قال لامرأته. «إِنَّهُ مِنْ کَیْدِکُنَ و امرأة العزیز إذ قالت: «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ و النسوة إذ قلن: «حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ» و یوسف ینفی ذلک عن نفسه و قد سماه الله صدیقا إذ قال: «أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ .
و عمدة السبب فی تعاطیهم هذا القول أمران:
أحدهما: إفراطهم فی الرکون إلی الآثار و قبول الحدیث کیفما کان و إن خالف 
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صریح العقل و محکم الکتاب فلعبت بأحلامهم الإسرائیلیات و ما یلحق بها من الأخبار الموضوعة المدسوسة، و أنستهم کل حق و حقیقة و صرفتهم عن المعارف الحقیقیة.
و لذلک تراهم لا یرون لمعارف الدین محتدا وراء الحس، و لا للمقامات المعنویة الإنسانیة کالنبوة و الولایة و العصمة و الإخلاص أصلا إلا الوضع و الاعتبار نظائر المقامات الوهمیة الاعتباریة الدائرة فی مجتمع الإنسان الاعتباری التی لیست لها وراء التسمیة و المواضعة حقیقة تتکئ علیها و تطمئن إلیها.
فیقیسون نفوس الأنبیاء الکرام علی سائر النفوس العامیة التی تنقلب بین الأهواء و بلغت بها الجهالة و الخساسة فإن ارتقت فإنما ترتقی إلی منزلة التقوی و رجاء الثواب و خوف العقاب تصیب کثیرا و تخطئ و إن لحقت بها عصمة إلهیة فی مورد أو موارد فإنما هی قوة حاجزة بین الإنسان و المعصیة لا تعمل عملها إلا بإبطال سائر الأسباب و القوی التی جهز بها الإنسان و إلجاء الإنسان و اضطراره إلی فعل الجمیل و اقتراف الحسنة، و لا جمال لفعل و لا حسن لعمل و لا مدح لإنسان مع الإلجاء و الاضطرار و للکلام تتمة سنوردها فی بحث یختص به.
الثانی: ظاهر قوله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ بناء علی ما ذکره النحاة أن جزاء «لَوْ لا» لا یتقدم علیها قیاسا علی إن الشرطیة، و علی هذا یصیر قوله «وَ هَمَّ بِها» جملة تامة غیر متعلقه بالشرط، و جواب لو لا قولنا «لفعل» أو ما یشبه ذلک و التقدیر: و لقد همت امرأة العزیز بیوسف و هم یوسف بها لو لا أن رءا برهان ربه لفعل، و هو المطلوب.
و قد عرفت فساد ذلک و إن الجملتین معا أعنی قوله: «و لقد همت به» و قوله: «و هم بها» قسمیتان، و إن جزاء لو لا فی معنی الجملة الثانیة حذف لدلالتها علیه، و الکلام علی تقدیر: و أقسم لقد همت به و أقسم لو لا أن رءا برهان ربه لهم بها نظیر قولهم: و الله لأضربنه إن ضربنی.
علی أن الذی قدروه من المعنی کان الأنسب به أن یقال: «و لو لا أن رءا برهان ربه» بالوصل، و لا وجه ظاهرا من جهة السیاق یوجه به الفصل.
2- و من الأقوال فی الآیة أن المراد بهمه (ع) میل الطبع و انتزاع الغریزة قال فی 
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الکشاف،: فإن قلت کیف جاز علی نبی الله أن یکون منه هم بالمعصیة و قصد إلیها؟ قلت:
المراد أن نفسه مالت إلی المخالطة و نازعت إلیها عن شهوة الشباب و قرمه میلا یشبه الهم به و القصد إلیه و کما تقتضیه صورة تلک الحال التی تکاد تذهب بالعقول و العزائم، و هو یکسر ما به و یرده بالنظر إلی برهان الله المأخوذ علی المکلفین من وجوب اجتناب المحارم.
و لو لم یکن ذلک المیل الشدید المسمی هما لشدته لما کان صاحبه ممدوحا عند الله بالامتناع لأن استعظام الصبر علی الابتلاء علی حسب عظم الابتلاء و شدته، و لو کان همه کهمها عن عزیمة لما مدحه الله بأنه من عباده المخلصین.
و یجوز أن یرید بقوله: «وَ هَمَّ بِها» و شارف أن یهم بها کما یقول الرجل: قتلته لو لم أخف الله، یرید مشارفة القتل و مشافهته کأنه شرع فیه.
ثم قال: فإن قلت: لم جعلت جواب لو لا محذوفا یدل علیه هَمَّ بِها، و هلا جعلته هو الجواب مقدما. قلت: لأن لو لا لا یتقدم علیها جوابها من قبل أنه فی حکم الشرط، و للشرط صدر الکلام و هو مع ما فی حیزه من الجملتین مثل کلمة واحدة، و لا یجوز تقدیم بعض الکلمة علی بعض، و أما حذف بعضها إذا دل الدلیل علیه فجائز.
فإن قلت: فلم جعلت لو لا متعلقة بهم بها وحده؟ و لم تجعلها متعلقة بجملة قوله:
«وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها» لأن الهم لا یتعلق بالجواهر و لکن بالمعانی فلا بد من تقدیر المخالطة و المخالطة لا تکون إلا باثنین معا فکأنه قیل: و لقد هما بالمخالطة لو لا أن منع مانع أحدهما.
قلت: نعم ما قلت و لکن الله سبحانه قد جاء بالهمین علی سبیل التفصیل حیث قال: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها» فکان إغفاله إلغاء له فوجب أن یکون التقدیر: و لقد همت بمخالطته و هم بمخالطتها، علی أن المراد بالمخالطتین توصلها إلی ما هو حظها من قضاء شهوتها منه، و توصله إلی ما هو حظه من قضاء شهوته منها لو لا أن رءا برهان ربه فترک التوصل إلی حظه من الشهوة فلذلک کانت «لو لا» حقیقة بأن تعلق بهم بها وحده انتهی.
و لخصه البیضاوی فی تفسیره، حیث قال: المراد بهمه (ع) میل الطبع و منازعة الشهوة لا القصد الاختیاری و ذلک مما لا یدخل تحت التکلیف بل الحقیق بالمدح و الأجر
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الجزیل من الله من یکف نفسه عن الفعل عند قیام هذا الهم أو مشارفة الهم کقولک:
قتلته لو لم أخف الله. انتهی.
و رد هذا القول بأنه مخالف لما ثبت فی اللغة من معنی الهم و هو القصد إلی الفعل مع مقارنته ببعض الأعمال الکاشفة عن ذلک من حرکة إلی الفعل المراد أو شروع فی بعض مقدماته کمن یرید ضرب رجل فیقوم إلیه و أما مجرد میل الطبع و منازعة القوة الشهوانیة فلیس یسمی هما البتة و الهم بمعناه اللغوی مذموم لا ینبغی صدوره من نبی کریم، و الطبع و إن کان غیر مذموم لخروجه عن تحت التکلیف لکنه لا یسمی هما.
أقول: هذا إنما یصلح جوابا لقولهم: إن المراد بهمه (ع) میل الطبع و منازعة الشهوة، و أما تجویزه أن یکون المراد بالهم الإشراف علی الهم فلا، بل هو قول علی حدة فی معنی الآیة و هو أن یفرق بین الهمین المذکورین فالمراد بهمها القصد العمدی إلی المخالطة و بهمه إشرافه (ع) علی الهم بها من دون تحقق للهم بالفعل و القرینة علیه هو وصفه تعالی إیاه بما فیه مدح بالغ، و لو کان همه حقیقیا بالقصد العمدی إلی مخالطتها کان فعلا مذموما لا یتعلق به مدح أصلا فمن هنا یعلم أن المراد بهمه (ع) إشرافه علی الهم لا الهم بالفعل.
و الجواب: أنه معنی مجازی لا یصار إلیه إلا مع عدم إمکان الحمل علی المعنی الحقیقی، و قد تقدم أنه بمکان من الإمکان.
علی أن الذی ذکروه فی معنی رؤیته برهان ربه و أن المراد بها الرجوع إلی الحجة العقلیة القاضیة بوجوب الانتهاء عن النواهی الشرعیة و المحارم الإلهیة معنی بعید من اللفظ إذ الرؤیة لا تستعمل إلا فی الإبصار الحسی أو المشاهدة القلبیة التی هی بمنزلتها أو أظهر منها، و أما مجرد التفکر العقلی فلا یسمی رؤیة البتة.
3- و من الأقوال فی الآیة: أن المراد بالهمین مختلف فهمها هو قصدها مخالطته و همه بها هو قصده أن یضربها للدفاع عن نفسه، و الدلیل علی التفرقة بین الهمین شهادته تعالی علی أنه من عباده المخلصین و قیام الحجة عقلا علی عصمة الأنبیاء (ع).
قال فی مجمع البیان،: إن الهم فی ظاهر الآیة قد تعلق بما لا یصح تعلق العزم به علی الحقیقة لأنه قال: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها» فعلق الهم بهما و ذاتاهما لا یجوز أن یراد و یعزم علیهما لأن الموجود الباقی لا یصح أن یراد و یعزم علیه فإذا حملنا الهم فی الآیة علی العزم فلا بد
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من تقدیر أمر محذوف یتعلق العزم به. و قد أمکن أن نعلق عزمه بغیر القبیح، و نجعله متناولا لضربها أو دفعها عن نفسه فکأنه قال: و لقد همت بالفاحشة منه و أرادت ذلک و هم یوسف بضربها و دفعها عن نفسه کما یقال هممت بفلان أی بضربه و إیقاع مکروه به.
و علی هذا فیکون معنی رؤیة البرهان أن الله سبحانه أراه برهانا علی أنه إن أقدم علی ما هم به أهلکه أهلها أو قتلوه أو ادعت علیه المراودة علی القبیح و قذفته بأنه دعاها إلیه و ضربها لامتناعها منه، فأخبر سبحانه أنه صرف عنه السوء و الفحشاء اللذین هما القتل و ظن اقتراف الفاحشة به، و یکون التقدیر: لو لا أن رءا برهان ربه لفعل ذلک، و یکون جواب لو لا محذوفا کما حذف فی قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ وَ أَنَّ اللَّهَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ انتهی موضع الحاجة.
و الجواب: أنه قول لا بأس به لکنه مبنی علی التفرقة بین الهمین و هو خلاف الظاهر لا یصار إلیه إلا إذا لم یمکن حملهما علی معنی واحد و قد عرفت إمکان ذلک.
علی أن لازمه أن یکون المراد بالبرهان الذی رآه ما یدل علی أنه إن ضربها استتبع ذلک هلاکه أو مصیبة أخری تصیبه و یکون المراد بالسوء و الفحشاء القتل و التهمة- کما أشار إلیه فی المجمع،- و هذا خلاف ما یستفاد من السیاق قطعا.
و أما ما ذکره فی المجمع، من عدم جواز إرادة العزم علی المخالطة من الهمین معا، و محصله أن الهم إنما یتعلق بمن لا ینقاد للعازم الهام فیما یریده، و إذا فرض تحقق الهم من أحد الطرفین لم یصح تحققه مع ذلک من الطرف الآخر إذ لا معنی لتعلق الإرادة بالمرید و الطلب من الطالب و بعث من هو مبعوث بالفعل.
ففیه أنه لا مانع من تحقق الهم من الطرفین إذا فرض تحققهما دفعة واحدة من دون سبق و لحوق أو قارن ذلک عنایة زائدة کإنسانین یریدان الاقتراب و الاجتماع فربما یثبت أحدهما و یتحرک إلیه الآخر، و ربما یتحرکان و یقتربان و یتدلیان معا و جسمین یریدان الانجذاب و الاتصال فربما یجذب أحدهما و ینجذب إلیه الآخر و ربما یتجاذبان و یتدانیان.
4- و من الأقوال فی الآیة: أن المراد بالهم فی الموردین معا الهم بالضرب و الدفاع فهی لما راودته و ردها بالامتناع و الاستنکاف ثارت منها داعیة الغضب و الانتقام و هاج فی باطنها الوجد الممزوج بالسخط و الأسف فهمت به لتضربه علی تمرده من امتثال ما أمرته به، و هو
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لما شاهد ذلک استعد للدفاع عن نفسه و ضربها إن مستها بسوء غیر أن ضربه إیاها و مقاومته لدفعها لما کان ربما یتهمه فی أنه راودها عن نفسه و دعاها إلی الفحشاء أراه الله سبحانه بفضله برهانا فهم منه ذلک و ألهم أن یختار للدفاع عن نفسه سبیل الفرار فقصد باب البیت لیفتحه و یخرج من عندها فعقبته فاستبقا الباب.
و لا مساغ لحمل الهم علی الهم بالمخالطة أما فی قوله: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ فلان الهم لا یکون إلا بفعل للهام، و الوقاع لیس من أفعال المرأة فتهم به، و إنما نصیبها منه قبولها لمن یطلبه منها بتمکینه منه. هذا أولا.
علی أن یوسف لم یطلب من امرأة العزیز هذا الفعل فیسمی قبولها لطلبه و رضاها بتمکینه منه هما لها فإن نصوص الآیات قبل هذه الآیة و بعدها تبرئة من ذلک بل من وسائله و مقدماته أیضا. و هذا ثانیا.
علی أن ذلک لو وقع لکان الواجب فی التعبیر عنه أن یقال: و لقد هم بها و همت به لأن الأول هو المقدم فی الطبع و الوضع و هو الهم الحقیقی، و الهم الثانی متوقف علیه لا یتحقق بدونه. و هذا ثالثا.
علی أنه قد علم من القصة أن هذه المرأة کانت عازمة علی ما طلبته طلبا جازما مصرة علیه لیس عندها أدنی تردد فیه و لا مانع منه یعارض المقتضی له، فإذن لا یصح أن یقال:
إنها همت به مطلقا حتی لو فرض جدلا أنه کان قبولا لطلبه و مواتاة له إذ الهم مقاربة الفعل المتردد فیه، و أما الهم بمعنی قصدها له بالضرب تأدیبا فیصح ذلک فیه بأهون تقدیر.
و هذا رابعا. انتهی ملخصا مما أورده صاحب المنار فی تفسیره،.
و الجواب: أنه یشارک القول السابق فی معنی همه بها فیرد علیه ما أوردناه علی سابقه، و أما ما یختص به أن المراد بهمها به قصدها إیاه بضرب و نحوه فمما لا دلیل علیه أصلا، و أما مجرد اتفاق ذلک فی بعض نظائر القصة فلیس یوجب حمل الکلام علیه من غیر قرینة تدل علی ذلک.
و أما ما ذکره فی استبعاد أن یراد من قوله: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ الهم علی المخالطة أو عدم صحته فوجوه سخیفة جدا فإن من المعلوم أن هذه المخالطة تتألف عادة من حرکات و سکنات شأن المرأة فیها الفعل دون الانفعال و العمل دون القبول فلو همت به 
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بضم أو ما یناظره لیلتهب بذلک ما خمدت من نار غریزته الکامنة، و تلجئه إلی إجابتها فیما تریده منه صح أن یقال: إنها همت به أی بمخالطته و لیس من الواجب أن یفسر همها به بقصدها خصوص ما هی قابلة له حتی لا یصح به إطلاق الهم علیه.
و أما ما ذکره أخیرا أنها کانت جازمة غیر مترددة فلا یصح أن یراد بهمها الهم علی ما تریده من المخالطة ففیه أنها إنما کانت جازمة فی إرادتها منه و عزیمتها علیه، و أما فی تحقق الفعل و وقوعه علی ما قدرته فلا کیف؟ و قد شاهدت من یوسف الامتناع و الإباء عن مراودتها، و إنما همت به لما قابلها بالاستنکاف و لا جزم لها مع ذلک بإجابته لها و مطاوعته لما أرادته منه و هو ظاهر.
5- و من الأقوال فی الآیة: حمل الکلام علی التقدیم و التأخیر و یکون التقدیر: و لقد همت به و لو لا أن رءا برهان ربه لهم بها، و لما رءا برهان ربه لم یهم بها، و یجری ذلک مجری قولهم: قد کنت هلکت لو لا أنی تدارکتک، و قد کنت قتلت لو لا أنی خلصتک، و المعنی: لو لا تدارکی لهلکت- و لو لا تخلیصی لقتلت و إن کان لم یقع هلاک و قتل، و مثله قول الشاعر:
فلا تدعنی قومی لیوم کریهةلئن لم أعجل ضربة أو أعجل 
و فی القرآن الکریم: «إِنْ کادَتْ لَتُبْدِی بِهِ لَوْ لا أَنْ رَبَطْنا عَلی قَلْبِها» نسبه فی المجمع، إلی أبی مسلم المفسر.
و الجواب: أنه إن کان المراد به ما ربما یقوله المفسرون: إن فی القرآن تقدیما و تأخیرا فإنما ذلک فیما یکون هناک جمل متعددة بعضها متقدمة علی بعضها بالطبع فأهمل النظم و اکتفی بمجرد العد من غیر ترتیب لعنایة تعلقت به کما قیل فی قوله تعالی: «وَ امْرَأَتُهُ قائِمَةٌ فَضَحِکَتْ فَبَشَّرْناها بِإِسْحاقَ وَ مِنْ وَراءِ إِسْحاقَ یَعْقُوبَ»: هود: 71 إنه من التقدیم و التأخیر، و إن التقدیر: فبشرناها فضحکت و أما قوله: «وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ فالمعنی یختلف فیه بالتقدیم و التأخیر فهو إذا قدم کان هما مطلقا من غیر تقیید لعدم جواز کونه جوابا للو لا مقدما علیها علی ما ذکروه، و إذا أخر کان هما مقیدا بالشرط.
و إن کان المراد أنه جواب للو لا مقدم علیها فالنحاة لا یجوزونه قیاسا علی إن الشرطیة و یؤولون ما سمع من ذلک اللهم إلا أن یکون ذلک خلافا منه لهم لعدم الدلیل 
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علی هذا القیاس، و لا موجب لتأویل ما ورد فی الکلام مما ظاهره ذلک.
6- و من الأقوال فی الآیة: ما ذکروا أنها أول ما همت به فی منامها و هم بها لأنه رآها فی منامه فعند ذلک علم أنها له فلذلک هم بها. أورده الغزالی فی تفسیره، قال: و هذا وجه حسن لأن الأنبیاء کانوا معصومین لا یقصدون المعاصی. انتهی.
و الجواب أنه إن أرید به أن قوله: «وَ هَمَّ بِها» حکایة ما رآه یوسف (ع) فی المنام فهو تحکم لا دلیل علیه من جهة اللفظ البتة، و إن أرید به أنه (ع) رآها فی المنام و هم بها فیه، و اعتقد من هناک أنها له و خاصة بناء علی أن رؤیا الأنبیاء وحی، ثم هم بها فی الیقظة فی مجلس المراودة بالمضی علی اعتقاده فیها فأدرکته رؤیة برهان من ربه یبین له أنه قد أخطأ فی زعمه ففیه إثبات خطإ الأنبیاء فی تلقی الوحی، و لیس ذلک بأقل محذورا من تجویز إقدامهم علی المعاصی.
علی أن الآیة السابقة- و قد عد فیها المخالطة ظلما لا یفلح صاحبه و استعاذ بالله منه- تناقض ذلک فکیف یزعم أنها له و هو یعده ظلما و یستعیذ منه بالله سبحانه.؟
فهذه عمدة الأقوال فی الآیة و هی مع ما قدمناه أولا ترتقی إلی سبعة أو ثمانیة، و قد علمت أن معنی رؤیة البرهان یختلف بحسب اختلاف الأقوال فمن قائل إنه سبب یقینی شاهده یوسف (ع)، و من قائل إنه الآیات و الأمور التی ظهرت له فردعته عن اقتراف الخطیئة، و من قائل إنه العلم بحرمة الزنا و عذابه، و من قائل إنه ملکة العفة، و من قائل إنه العصمة و الطهارة و قد عرفت ما هو الحق منها و سنعود إلیه فی کلام خاص به بعد تمام البحث عن الآیات إن شاء الله تعالی.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ اسْتَبَقَا الْبابَ وَ قَدَّتْ قَمِیصَهُ مِنْ دُبُرٍ» الاستباق هو التسابق و قد تقدم، و القد القط هو الشق إلا أن القد هو الشق طولا و القط هو الشق عرضا، و الدبر و القبل کالخلف و الأمام.
و السیاق یعطی أن استباقها کان لغرضین مختلفین فکان یوسف (ع) یرید أن یفتحه و یتخلص منها بالخروج من البیت، و امرأة العزیز کانت ترید أن تسبقه إلیه فتمنعه من الفتح و الخروج لعلها تفوز بما تریده منه، و إن یوسف سبقها إلی الباب فاجتذبته من قمیصه 
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من الوراء فقدته و لم ینقد إلا لأنه کان فی حال الهرب مبتعدا منها و إلا لم ینشق طولا.
و قوله: «وَ أَلْفَیا سَیِّدَها لَدَی الْبابِ الإلفاء الوجدان یقال: ألفیته کذا أی وجدت و المراد بسیدها زوجها. قیل: إنه جری علی عرف مصر و قد کانت النساء بمصر یلقبن زوجهن بالسید، و هو مستمر إلی هذا الزمان.
قوله تعالی: «قالَتْ ما جَزاءُ مَنْ أَرادَ بِأَهْلِکَ سُوءاً إِلَّا أَنْ یُسْجَنَ أَوْ عَذابٌ أَلِیمٌ لما ألفیا سیدها لدی الباب انقلب مجلس المراودة إلی موقف التحقیق، و إنما أوجد هذا الموقف وجود العزیز لدی الباب و حضورهما و الهیئة هذه الهیئة عنده، و یتکفل ما جری فی هذا الموقف قوله: «وَ أَلْفَیا سَیِّدَها لَدَی الْبابِ إلی تمام خمس آیات.
فبدأت امرأة العزیز تشکو یوسف إلیه و تسأله أن یجازیه فذکرت أنه أراد بها سوءا و علیه أن یسجنه أو یعذبه عذابا ألیما لکنها لم تصرح بذلک و لا بشی‌ء من أطراف الواقعة بل کنت و أتت بحکم عام عقلائی یتضمن مجازاة من قصد ذوات البعل بالفحشاء فقالت:
«ما جَزاءُ مَنْ أَرادَ بِأَهْلِکَ سُوءاً إِلَّا أَنْ یُسْجَنَ أَوْ عَذابٌ أَلِیمٌ فلم یصرح باسم یوسف و هو المرید، و لا باسم نفسها و هی الأهل، و لا باسم السوء و هو الزنا بذات البعل کل ذلک تأدبا فی حضرة العزیز و تقدیسا لساحته.
و لم یتعین الجزاء بل رددته بین السجن و العذاب الألیم لأن قلبها الواله إلیه الملی‌ء بحبه ما کان یساعدها علی التعیین فإن فی الإبهام نوعا من الفرج إلا أن فی تعبیرها بقولها:
«بِأَهْلِکَ نوعا من التحریض علیه و تهییجه علی مؤاخذته و لم یکن ذلک إلا کیدا منها للعزیز بالتظاهر بالوجد و الأسی لئلا یتفطن بواقع الأمر فیؤاخذها أما إذا صرفته عن نفسها المجرمة فإن صرفه عن مؤاخذة یوسف (ع) لم یکن صعبا علیها تلک الصعوبة.
قوله تعالی: «قالَ هِیَ راوَدَتْنِی عَنْ نَفْسِی لم یبدأ یوسف (ع) بالقول أدبا مع العزیز و صونا لها أن یرمیها بالجرم لکن لما اتهمته بقصدها بالسوء لم یر بدا دون أن یصرح بالحق فقال: «هِیَ راوَدَتْنِی عَنْ نَفْسِی و فی الکلام دلالة علی القصر و هی من قصر القلب أی لم أردها بالسوء بل هی التی أرادت ذلک فراودتنی عن نفسی.
و فی کلامه هذا- و هو خال عن أقسام التأکید کالقسم و نحوه- دلالة علی سکون 
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نفسه (ع) و طمأنینته و أنه لم یحتشم و لم یجزع و لم یتملق حین دعوی براءته مما رمته به إذ کان لم یأت بسوء و لا یخافها و لا ما اتهمته و قد استعاذ بربه حین قال: «مَعاذَ اللَّهِ .
قوله تعالی: «وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ أَهْلِها إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ قُبُلٍ فَصَدَقَتْ وَ هُوَ مِنَ الْکاذِبِینَ إلی آخر الآیتین. لما کانت الشهادة فی معنی القول کان قوله: «إِنْ کانَ قَمِیصُهُ «إلخ» بمنزلة مقول القول بالنسبة إلیه فلا حاجة إلی تقدیر القول قبل قوله: «إِنْ کانَ قَمِیصُهُ «إلخ»، و قد قیل: إن هذا القول لما أدی مؤدی الشهادة عبر عنه بلفظ الشهادة.
و قد أشار هذا الشاهد إلی دلیل ینحل به العقدة و یتضح طریق القضیة فتکلم فقال:
«إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ قُبُلٍ فَصَدَقَتْ وَ هُوَ مِنَ الْکاذِبِینَ فإن من البین أن أحدهما صادق فی دعواه و الآخر کاذب، و کون القد من قبل یدل علی منازعتهما و مصارعتهما بالمواجهة فالقضاء لها علیه، وَ إِنْ کانَ قَمِیصُهُ قُدَّ مِنْ دُبُرٍ فَکَذَبَتْ وَ هُوَ مِنَ الصَّادِقِینَ فإن کون القد من دبر یدل علی هربه منها و تعقیبها إیاه و اجتذابها له إلی نفسها فالقضاء له علیها.
و هو ظاهر.
و أما من هذا الشاهد؟ فقد اختلف فیه المفسرون فقال بعضهم: کان رجلا حکیما أشار للعزیز بما أشار کما عن الحسن و قتادة و عکرمة، و قیل: کان رجلا و هو ابن عم المرأة و کان جالسا مع زوجها لدی الباب، و قیل: لم یکن من الإنس و لا الجن بل خلقا من خلق الله کما عن مجاهد، و رد بمنافاته الصریحة لقوله تعالی: «من أهلها».
و من طرق أهل البیت (ع) و بعض طرق أهل السنة أنه کان صبیا فی المهد من أهلها، و سیجی‌ء فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و الذی ینبغی أن ینظر فیه أن الذی أتی به هذا الشاهد بیان عقلی و دلیل فکری یؤدی إلی نتیجة هی القاضیة لأحد هذین المتداعیین علی الآخر، و مثل هذا لا یسمی شهادة عرفا فإنها هی البیان المتعمد علی الحس أو ما فی حکمه و بالجملة القول الذی لا یعتمد علی التفکیر و التعقل کما فی قوله: «شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ»: حم السجدة:
20، و قوله: «قالُوا نَشْهَدُ إِنَّکَ لَرَسُولُ اللَّهِ»: المنافقون: 1 فإن الحکم بصدق الرسالة و إن کان فی نفسه مستندا إلی التفکر و التعقل لکن المراد بالشهادة تأدیة ما عنده من الحق المعلوم قطعا من غیر ملاحظة کونه عن تفکر و تعقل کما فی موارد یعبر عنه فیها
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بالقول و نحوه.
فلیس من البعید أن یکون فی التعبیر عن قول هذا القائل بمثل «وَ شَهِدَ شاهِدٌ» إشارة إلی کون ذلک کلاما صدر عنه من غیر ترو و فکر فیکون شهادة لعدم اعتماده علی تفکر و تعقل لا قولا یعبر به عرفا عن البیان الذی یبتنی علی ترو و تفکر، و بهذا یتأید ما ورد من الروایة أنه کان صبیا فی المهد فقد کان ذلک بنوع من الإعجاز أید الله سبحانه به قول یوسف (ع).
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأی قَمِیصَهُ قُدَّ مِنْ دُبُرٍ قالَ إِنَّهُ مِنْ کَیْدِکُنَّ إِنَّ کَیْدَکُنَّ عَظِیمٌ أی فلما رأی العزیز قمیص یوسف و الحال أنه مقدود مشقوق من خلف، قال إن الأمر من کیدکن معاشر النساء إن کیدکن عظیم فمرجع الضمائر معلوم من السیاق.
و نسبة الکید إلی جماعة النساء مع کونه من امرأته للدلالة علی أنه إنما صدر منها بما أنها من النساء، و کیدهن معهود معروف، و لذا استعظمه و قال ثانیا: «إِنَّ کَیْدَکُنَّ عَظِیمٌ و ذلک أن الرجال أوتوا من المیل و الانجذاب إلیهن ما لیس یخفی و أوتین من أسباب الاستمالة و الجلب ما فی وسعهن أن یأخذن بمجامع قلوب الرجال و یسخرن أرواحهم بجلوات فتانة و أطوار سحارة تسلب أحلامهم، و تصرفهم إلی إرادتهن من حیث لا یشعرون و هو الکید و إرادة الإنسان بالسوء و مفاد الآیة أن العزیز لما شاهد أن قمیصه مقدود من خلف قضی لیوسف (ع) علی امرأته.
قوله تعالی: «یُوسُفُ أَعْرِضْ عَنْ هذا وَ اسْتَغْفِرِی لِذَنْبِکِ إِنَّکِ کُنْتِ مِنَ الْخاطِئِینَ من مقول قول العزیز أی إنه بعد ما قضی له علیها أمر یوسف أن یعرض عن الأمر و أمر امرأته أن تستغفر لذنبها و من خطیئتها.
فقوله: «یُوسُفُ أَعْرِضْ عَنْ هذا» یشیر إلی ما وقع من الأمر و یعزم علی یوسف أن یعرض عنه و یفرضه کأن لم یکن فلا یحدث به و لا یذیعه، و لم یرد فی کلامه تعالی ما یدل علی أن یوسف (ع) حدث به أحدا و هو الظن به (ع) کما نری أنه لم یظهر حدیث المراودة للعزیز حتی اتهمته بسوء القصد فذکر الحق عند ذلک لکن کیف یخفی حدیث استمر عهدا لیس بالقصیر، و قد استولی علیها الوله و سلب منها الغرام کل حلم و حزم، و لم تکن المراودة مرة أو مرتین و الدلیل علی ذلک ما سیأتی من قول النسوة: «امْرَأَتُ الْعَزِیزِ
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تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ قَدْ شَغَفَها حُبًّا».
و قوله: «وَ اسْتَغْفِرِی لِذَنْبِکِ إِنَّکِ کُنْتِ مِنَ الْخاطِئِینَ یقرر لها الذنب و یأمرها أن تستغفر ربها لذلک الذنب لأنها کانت بذلک من أهل الخطیئة، و لذلک قیل: «مِنَ الْخاطِئِینَ و لم یقل من الخاطئات.
و هذا کله من کلام العزیز علی ما یعطیه السیاق لا من کلام الشاهد لأنه قضاء و حکم و القضاء للعزیز لا للشاهد.
و من الخطإ قول بعضهم: إن معنی «وَ اسْتَغْفِرِی لِذَنْبِکِ سلی زوجک أن لا یعاقبک علی ذنبک انتهی. بناء علی أن الجملة من کلام الشاهد لا من کلام العزیز و کذا قول آخر: معناه: استغفری الله من ذنبک و توبی إلیه فإن الذنب کان منک لا من یوسف فإنهم کانوا یعبدون الله تعالی مع عبادة الأصنام. انتهی.
و ذلک أن الوثنیین یقرون بالله سبحانه فی خالقیته لکنهم لا یعبدون إلا الآلهة و الأرباب من دون الله سبحانه- و قد تقدم الکلام فی ذلک فی الجزء السابق من الکتاب- علی أن الآیة لا تشتمل إلا علی قوله: «وَ اسْتَغْفِرِی من دون أن یذکر المتعلق، و هو ربها المعبود لها فی مذهبها.
و ربما قیل: إن الآیة تدل علی أن العزیز کان فاقدا للغیرة، و الحق أن الذی تدل علیه أنه کان شدید الحب لامرأته.
قوله تعالی: «وَ قالَ نِسْوَةٌ فِی الْمَدِینَةِ امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ قَدْ شَغَفَها حُبًّا إِنَّا لَنَراها فِی ضَلالٍ مُبِینٍ قصة نسوة مصر مع یوسف فی بیت العزیز تتضمنها الآیة إلی تمام ست آیات.
و الذی یعطیه التدبر فیها بما ینضم إلیها من قرائن الأحوال و ما یستوجبه طبع القصة أنه لما کان من أمر یوسف و العزیزة ما کان، شاع الخبر فی المدینة تدریجا، و صارت النساء و هن سیدات المدینة یتحدثن به فی مجامعهن و محافلهم فیما بینهن و یعیرن بذلک عزیزة مصر و یعبنها أنها تولهت إلی فتاها و افتتنت به و قد أحاط بها حبا فظلت تراوده عن نفسه، و ضلت به ضلالا مبینا.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 145
و کان ذلک مکرا منهن بها علی ما فی طبع أکثر النساء من الحسد و العجب فإن المرأة تغلبه العواطف الرقیقة و الإحساسات اللطیفة و رکوز لطف الخلقة و جمال الطبیعة فیها مشعوفة القلب بالزینة و الجمال متعلقة الفؤاد برسوم الدلال، و یورث ذلک فیها و خاصة فی الفتیات إعجابا بالنفس و حسدا للغیر.
و بالجملة کان تحدیثهن بحدیث الحب و المراودة مکرا منهن بالعزیزة- و فیه بعض السلوة لنفوسهن و الشفاء لغلیل صدورهن- و لما یرین یوسف، و لا شاهدن منه ما شاهدته العزیزة فولها و هتک سترها و إنما کن یتخیلن شیئا و یقایسن قیاسا، و أین الروایة من الدرایة و البیان من العیان.
و شاع التحدیث به فی المسامرات حق بلغ الخبر امرأة العزیز تلک التی لا هم لها إلا أن تفوز فی طلب یوسف و بلوغ ما ترید منه و لا تعبأ فی حبه بشی‌ء من الملک و العزة إلا لأن تتوصل به إلی حبه لها و میله إلیها و إنجاحه لطلبتها فاستیقظت من رقدتها و علمت بمکرهن بها فأرسلت إلیهن للحضور لدیها و أنهن سیدات و نساء أشراف المدینة و أرکان البلاد ممن له رابطة المعاشرة مع بیت العزیز أو لیاقة الحضور فیه.
فتهیأن للحضور و تبرزن بأحسن الجمال و أوقع الزینة علی ما هو الدأب فی أمثال هذه الاحتفالات من أمثال هؤلاء السیدات، و کل تتمنی أن تری یوسف و تشاهد ما عنده من الحسن الذی أوقع علی العزیزة ما أوقع و فضحها.
و العزیزة لا هم لها یومئذ إلا أن تراهن یوسف حتی یعذرنه و یشتغلن عنها بأنفسهن فتتخلص من لسانهن فتأمن مکرهن، و هی لا تعبأ بافتتانهن بیوسف و لا تخاف علیه منهن لأنها- علی ما تزعم- مولاته و صاحبته و مالکة أمره، و هو فتاها المخصوص بها، و هی تعلم أن یوسف لیس بالذی یرغب فیهن أو یصبو إلیهن و هو لا ینقاد لها فیما تریده منه بما عنده من الاستعصام و الاعتزاز عن هذه الأهواء و الأمیال.
ثم لما حضرن عند العزیزة و أخذن مقاعدهن، و وقع الأنس و جرت المحادثة و المفاوضة و أخذن فی التفکه آتت کل واحد منهن سکینا و قد هیأت لهن و قدمت إلیهن الفاکهة، عند ذلک أمرت یوسف أن یخرج إلیهن و قد کان مستورا عنهن.
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فلما طلع یوسف علیهن و وقعت علیه أعینهن طارت عقولهن و طاحت أحلامهن و لم یدرین دون أن قطعن أیدیهن مکان الفاکهة التی فیها لما دخل علیهن من البهت و الذهول، و هذه خاصة الوله و الفزع فإن نفس الإنسان إذا انجذبت إلی شی‌ء مما تفرط فی حبه أو تخافه و تهوله اضطربت و بهتت ففاجأها الموت أو سلبت الشعور اللازم فی تدبیر القوی و الأعضاء و تنظیم الأمر، فربما أقدم مسرعا إلی الخطر الذی أدهشه لقاؤه و ربما نسی الفرار فبقی کالجماد الذی لا حراک به، و ربما یفعل غیر ما هو قاصده و فاعله اختباطا، و نظائرها فی جانب الحب کثیرة و حکایات المغرمین و المتولهین من العشاق مشهورة.
و کان هذا هو الفرق بین العزیزة و بینهن فإن استغراقها فی حب یوسف إنما حصل لها تدریجا، و أما نساء المدینة فإنهن فوجئن به دفعة فغشیت قلوبهن غاشیة الجمال، و غادرهن الحب ففضحهن و أطار عقلهن و أضل رأیهن فنسین الفاکهة و قطعن أیدیهن و ترکن کل تجلد و اصطبار، و أبدین ما فی أنفسهن من وله الحب، و قلن: «حاشَ لِلَّهِ ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ».
هذا و هن فی بیت العزیز و هو بیت یجب فیه التحفظ علی کل أدب و وقار، و کان یجب أن یتقینها و یحتشمن موقعها و هن شریفات ذوات جمال و ذوات بعولة و ذوات خدر و ستر و هذه کلها جهات مانعة عن الخلاعة و التهتک، و هن لم ینسین ما کن بالأمس یتحدثن به و یلمن و یذممن امرأة العزیز فی حبها لیوسف و هما فی بیت واحد منذ سنین.
فکان من الواجب علی کل منهن أن تتقی صواحبها فلا تتهتک و هن یعلمن ما انجر إلیه أمر امرأة العزیز من سوء الذکر و فضاحة الشهرة هذا کله و یوسف واقف أمامهن یسمع قولهن و یشاهد صنعهن.
لکن الذی شاهدنه علی المفاجأة من حسن یوسف نسخ ما قدرنه من قبل فی أنفسهن و بدل مجلس الأدب و الاحتشام حفلة عیش لا یکتم محتفلوها من أنفسهم ضمیرا، و لا یبالی حضارها ما قیل أو یقال فیهم و لم یلبثن دون أن قلن حاشَ لِلَّهِ ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ و قد قلن غیر بعید: «امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ فَتاها عَنْ نَفْسِهِ قَدْ شَغَفَها حُبًّا إِنَّا لَنَراها فِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
و کلامهن هذا بعد قولهن ذاک إعذار منهن فمفاده أن الذی کنا نقوله قبل إنما هو
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 147
حق لو کان هذا بشرا و لیس به و إنما یذم الإنسان و یعاب لو ابتلی بهوی بشر و مراودته و کان فی وسعه أن یکتفی عنه بما یکافئه و یغنی عنه، و أما الجمال الذی لا یعادله جمال، و یسلب کل حزم و اختیار، فلا لوم علی هواه. و لا ذم فی غرامة.
و لهذا انقلب المجلس دفعة، و انقطعت قیود الاحتشام فانبسطن و تظاهرن بالقول فی حسن یوسف و کل تتکلم بما فی ضمیرها منه، و قالت امرأة العزیز: «فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ وَ لَقَدْ راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ فَاسْتَعْصَمَ فأبدت سرا ما کانت تعترف به قبل ثم هددت یوسف تجلدا و حفظا لمقامها عندهن و طمعا فی مطاوعته و انقیاده: «وَ لَئِنْ لَمْ یَفْعَلْ ما آمُرُهُ لَیُسْجَنَنَّ وَ لَیَکُوناً مِنَ الصَّاغِرِینَ .
و أما یوسف فلم یأخذه شی‌ء من تلک الوجوه الحسان بألحاظها الفتانة و لا التفت إلی شی‌ء من لطیف کلامهن و نعیم مراودتهن أو هائل تهدیدها فقد کان وجهة نفسه جمال فوق کل جمال، و جلال یذل عنده کل عزة و جلال فلم یکلمهن بشی‌ء و لم یلتفت إلی ما کانت امرأة العزیز تسمعه من القول، و إنما رجع إلی ربه فقال: «رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ .
و کلامه هذا إذا قیس إلی ما قاله لامرأة العزیز وحدها فی مجلس المراودة: «مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ دل بسیاقه علی أن هذا المقام کان أشق و أمر علی یوسف (ع) إذ کان بالأمس یقاوم هم امرأة العزیز و یعالج کیدها وحدها، و قد توجهت إلیه الیوم همهن و مکایدهن جمیعا، و کان ما بالأمس واقعة فی خلوة علی تستر منها، و هی و هن الیوم متجاهرات فی حبه متظاهرات فی إغوائه ملجآت علی مراودته، و جمیع الأسباب و المقتضیات الیوم قاضیة لهن علیه أشد مما کانت علیه بالأمس.
و لذا تضرع إلی ربه سبحانه فی دفع کیدهن هاهنا، و اکتفی بالاستعاذة إلیه سبحانه هناک فاستجاب له ربه فصرف عنه کیدهن إنه هو السمیع العلیم.
و لنرجع إلی البحث عن الآیات.
فقوله تعالی: «وَ قالَ نِسْوَةٌ فِی الْمَدِینَةِ امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ فَتاها» إلخ، النسوة اسم جمع للمرأة و تقیید بقوله: فِی الْمَدِینَةِ تفید أنهن کن من جهة العدد أو الشأن بحال تؤثر
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قولهن فی شیوع الفضیحة.
و امرأة العزیز هی التی کان یوسف فی بیتها و قد راودته عن نفسه و العزیز معناه معروف، و قد کان یلقب به السید الذی اشتری یوسف من السیارة و کان یلقب به الرؤساء بمصر کما لقب به یوسف بعد ما جعل علی خزائن الأرض.
و فی قوله: «تُراوِدُ» دلالة علی الاستمرار و هو أفحش المراودة، و الفتی الغلام الشاب و المرأة فتاة، و قد شاع تسمیة العبد فتی و کأنه بهذه العنایة أضیف إلی ضمیرها فقیل:
«فَتاها».
و فی المفردات،: «شَغَفَها حُبًّا» أی أصاب شغاف قلبها أی باطنه. عن الحسن، و قیل:
وسطه. عن أبی علی، و هما یتقاربان انتهی. و شغاف القلب غلافه المحیط به.
و المعنی: و قال عدة من نساء المدینة لا یخلو قولهن من أثر فیها و فی حقها: امرأة تستمر فی مراودة عبدها عن نفسه و لا یحری بها ذلک لأنها مرأة و من القحة أن تراود المرأة الرجل بل ذاک- إن کان- من طبع الرجال و أنها امرأة العزیز فهی عزیزة مصر فمن الواجب الذی لا معدل عنه أن تراعی شرف بیتها و عزة زوجها و مکانة نفسها، و إن الذی علقت به عبدها من الشنیع أن یتوله مثلها و هی عزیزة مصر بعبد عبرانی من جملة عبیده، و أنها أحبته و تعدت ذلک إلی مراودته فامتنع من إجابتها فلم تنته حتی ألحت و استمرت علی مراودته و ذلک أقبح و أشنع و أمعن فی الضلال.
و لذلک عقبن قولهن: «امْرَأَتُ الْعَزِیزِ تُراوِدُ» إلخ بقولهن: «إِنَّا لَنَراها فِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
قوله تعالی: «فَلَمَّا سَمِعَتْ بِمَکْرِهِنَّ أَرْسَلَتْ إِلَیْهِنَّ وَ أَعْتَدَتْ لَهُنَّ مُتَّکَأً وَ آتَتْ کُلَّ واحِدَةٍ مِنْهُنَّ سِکِّیناً» قال فی المجمع،: المکر هو الفتل بالحیلة علی ما یراد من الطلبة.
انتهی. و تسمیة هذا القول منهن مکرا بامرأة العزیز لما فیه من فضاحتها و هتک سترها من ناحیة رقیباتها حسدا و بغیا، و إنما أرسلت إلیهن لتریهن یوسف و تبتلیهن بما ابتلیت به نفسها فیکففن عن لومها و یعذرنها فی حبه.
و علی هذا إنما سمی قولهن مکرا و نسب السمع إلیه لأنه صدر منهن حسدا و بغیا لغایة
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فضاحتها بین الناس.
و قیل: إنما کان قولهن مکرا لأنهن جعلناه ذریعة إلی لقاء یوسف لما سمعن من حسنه البدیع فإنما قلن هذا القول لتسمعه امرأة العزیز فترسل إلیهن لیحضرن عندها فتریهن إیاه لیعذرنها فیما عزلنها له فیتخذن ذلک سبیلا إلی أن یراودنه عن نفسه هذا، و الوجه الأول أقرب إلی سیاق الآیات.
و قوله: «أَرْسَلَتْ إِلَیْهِنَ معناه معلوم و هو کنایة عن الدعوة إلی الحضور عندها.
و قوله: «وَ أَعْتَدَتْ لَهُنَّ مُتَّکَأً وَ آتَتْ کُلَّ واحِدَةٍ مِنْهُنَّ سِکِّیناً» الاعتاد الإعداد و التهیئة أی أعدت و هیأت، و المتکأ بضم المیم و تشدید التاء اسم المفعول من الاتکاء، و المراد به ما یتکأ علیه من نمرق أو کرسی کما کان معمولا فی بیوت العظماء. و فسر المتکأ بالأترج و هو نوع من الفاکهة کما قرئ فی الشواذ «مُتَّکَأً» بالضم فالسکون و هو الأترج و قرئ «مُتَّکَأً» بضم المیم و تشدید التاء من غیر همز.
و قوله: «وَ آتَتْ کُلَّ واحِدَةٍ مِنْهُنَّ سِکِّیناً» أی لقطع ما یرون أکله من الفاکهة کالأترج أو ما یشابهه من الفواکه المأکولة بالقطع و قوله: «وَ قالَتِ اخْرُجْ عَلَیْهِنَ أی أمرت یوسف أن یخرج علیهن و هن خالیات الأذهان فارغات القلوب مشتغلات بأخذ الفاکهة و قطعها، و فی اللفظ دلالة علی أنه (ع) کان غائبا عنهن و کان فی مخدع هناک أو بیت آخر فی داخل بیت المأدبة الذی کن فیه فإنها قالت: «اخْرُجْ عَلَیْهِنَ و لو کان فی خارج من البیت لقالت: «ادخل علیهن».
و فی السیاق دلالة علی أن هذا التدبیر کان مکرا منها تجاه مکرهن لیفتضحن به فیعذرنها فیما عذلنها و قد أصابت فی رأیها حیث نظمت برنامج الملاقاة فاعتدت لهن متکأ و آتت کل واحدة منهن سکینا، و أخفت یوسف عن أعینهن ثم فاجأتهن بإظهاره دفعة لهن لیغبن عن عقولهن، و یندهشن بذاک الجمال البدیع و یأتین بما لا یأتی به ذو شعور البتة و هو تقطیع الأیدی مکان الفواکه لا من الواحدة و الثنتین منهن بل من الجمیع.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَیْنَهُ أَکْبَرْنَهُ وَ قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَّ وَ قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ الإکبار الإعظام و هو کنایة عن اندهاشهن و غیبتهن عن شعورهن 
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و إرادتهن بمفاجأة مشاهدة ذاک الحسن الرائع طبقا للناموس الکونی العام و هو خضوع الصغیر للکبیر و قهر العظیم للحقیر فإذا ظهر العظیم الکبیر بعظمته و کبریائه لشعور الإنسان قهر سائر ما فی ذهنه من المقاصد و الأفکار فأنساها و صار یتخبط فی أعماله.
و لذلک لما رأینه قهرت رؤیته شعورهن فقطعن أیدیهن تقطیعا مکان الفاکهة التی کن یردن قطعها، و فی صیغة التفعیل دلالة علی الکثرة یقال: قتل القوم تقتیلا و موتهم الجدب تمویتا.
و قوله: «وَ قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ تنزیه لله سبحانه فی أمر یوسف و هذا کقوله تعالی: «ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَتَکَلَّمَ بِهذا سُبْحانَکَ هذا بُهْتانٌ عَظِیمٌ»: النور: 16 و هو من أدب الکلام عند الملیین إذا جری القول فی أمر فیه نوع تنزیه و تبرئة لأحد یبدأ فینزه الله سبحانه ثم یشتغل بتنزیه من أرید تنزیهه فهن لما أردن تنزیهه (ع) بقولهن «ما هذا بَشَراً» إلخ، بدأن بتنزیهه تعالی، ثم أخذن ینزهنه.
و قوله: «ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ نفی أن یکون یوسف (ع) بشرا و إثبات أنه ملک کریم، و هذا بناء علی ما یعتقده الملیون و منهم الوثنیون أن الملائکة موجودات شریفة هم مبادئ کل خیر و سعادة فی العالم منهم یترشح کل حیاة و علم و حسن و بهاء و سرور و سائر ما یتمنی و یؤمل من الأمور ففیهم کل جمال صوری و معنوی، و إذا مثلوا تخیلوا فی حسن لا یقدر بقدر، و یتصوره أصحاب الأصنام فی صور إنسانیة حسنة بهیة.
و لعل هذا هو السبب فی قولهن: «إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ حیث لم یصفنه بما یدل علی حسن الوجه و جمال المنظر مع أن الذی فعل بهن ما فعل هو حسن وجهه و اعتدال صورته بل سمینة ملکا کریما لتکون فیه إشارة إلی حسن صورته و سیرته معا، و جمال خلقه و خلقه و ظاهره و باطنه جمیعا. و الله أعلم.
و تقدم قولهن هذا علی قول امرأة العزیز: «فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ یدل علی أنهن لم یفهمن بهذا الکلام إعذار لامرأة العزیز فی حبها له و تیمها و غرامها به، و إنما کان ذلک اضطرارا منهن علی الثناء علیه و إظهارا قهریا لانجذاب نفوسهن و توله قلوبهن إلیه فقد کان فیه فضاحتهن، و لم تقل امرأة العزیز: «فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ إلا بعد ما فضحتهن 
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فعلا و قولا بتقطیع الأیدی و تنزیه الحسن فلم یبق لهن إلا أن یصدقنها فیما تقول و یعذرنها فیما تفعل.
قوله تعالی: «قالَتْ فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ وَ لَقَدْ راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ فَاسْتَعْصَمَ إلی آخر الآیة، الکلام فی موضع دفع الدخل کان قائلا یقول: فما ذا قالت امرأة العزیز لهن؟
فقیل: «قالَتْ فَذلِکُنَّ الَّذِی لُمْتُنَّنِی فِیهِ .
و قد فرعت کلامها علی ما تقدمه من قولهن و فعلهن و أشارت إلی شخص الذی لمنها فیه و وصفته بأنه الذی لمنها فیه لیکون هو بعینه جوابا لما رمینها به من ترک شرف بیتها و عزة زوجها و عفة نفسها فی حبه، و عذرا قبال لومهن إیاها فی مراودته، و أقوی البیان أن یحال السامع إلی العیان، و من هذا الباب قوله تعالی «أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ آلِهَتَکُمْ»: الأنبیاء:
36، و قوله: «رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا»: الأعراف: 38.
ثم اعترفت بالمراودة و ذکرت لهن أنها راودته لکنه أخذ بالعفة و طلب العصمة، و إنما استرسلت و أظهرت لهن ما لم تزل تخفیه لما رأت موافقة القلوب علی التوله فیه فبثت الشکوی لهن و نبهت یوسف أنها غیر تارکته فلیوطن نفسه علی طاعتها فیما تأمر به، و هذا معنی قولها: «وَ لَقَدْ راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ فَاسْتَعْصَمَ .
ثم ذکرت لهن ما عزمت علیه من إجباره علی الموافقة و سیاسته لو خالفت فقالت:
«وَ لَئِنْ لَمْ یَفْعَلْ ما آمُرُهُ لَیُسْجَنَنَّ وَ لَیَکُوناً مِنَ الصَّاغِرِینَ و قد أکدت الکلام بوجوه من التأکید کالقسم و النون و اللام و نحوها لیدل علی أنها عزمت علی ذلک عزیمة جازمة، و عندها ما یجبره علی ما أرادته و لو استنکف فلیوطن نفسه علی السجن بعد الراحة، و الصغار و الهوان بعد الإکرام و الاحترام، و فی الکلام تجلد و نوع تعزز و تمنع بالنسبة إلیهن و نوع تنبیه و تهدید بالنسبة إلی یوسف (ع).
و هذا التهدید الذی یتضمنه قولها: «وَ لَئِنْ لَمْ یَفْعَلْ ما آمُرُهُ لَیُسْجَنَنَّ وَ لَیَکُوناً مِنَ الصَّاغِرِینَ أشد و أهول مما سألته زوجها یوم المراودة بقولها: «ما جَزاءُ مَنْ أَرادَ بِأَهْلِکَ سُوءاً إِلَّا أَنْ یُسْجَنَ أَوْ عَذابٌ أَلِیمٌ .
أما أولا: فلأنها رددت الجزاء هناک بین السجن و العذاب الألیم و جمع هاهنا بین الجزاءین 
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و هو السجن و الکون من الصاغرین.
و أما ثانیا فلأنها هاهنا قامت بالتهدید بنفسها لا بأن تسأل زوجها، و کلامها کلام من لا یتردد فیما عزم علیه و لا یرجع عما جزم به. و قد حققت أنها تملک قلب زوجها و تقدر أن تصرفه مما یریده إلی ما تریده، و تقوی علی التصرف فی أمره کیفما شاءت؟.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ قال الراغب فی المفردات،: صبا فلان یصبو صبوا و صبوة إذا نزع و اشتاق و فعل فعل الصبیان، قال تعالی: «أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ انتهی و فی المجمع،: الصبوة لطافة الهوی. انتهی.
تفاوضت امرأة العزیز و النسوة فقالت و قلن و استرسلن فی بت ما فی ضمائرهن و یوسف (ع) واقف أمامهن یدعونه و یراودنه عن نفسه لکن یوسف (ع) لم یلتفت إلیهن و لا کلمهن و لا بکلمة بل رجع إلی ربه الذی ملک قلبه بقلب لا مکان فیه إلا له و لا شغل له إلا به و «قالَ: رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ إلخ.
و قوله هذا لیس بدعاء علی نفسه بالسجن و أن یصرف الله عنه ما یدعونه إلیه بإلقائه فی السجن، و إنما هو بیان حال لربه و أنه عن تربیة إلهیة یرجح عذاب السجن فی جنب الله علی لذة المعصیة و البعد منه، فهذا الکلام منه نظیر ما قاله لامرأة العزیز حین خلت به و راودته عن نفسه: «مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ ففی الکلامین معا تمنع و تعزز بالله، و إنما الفرق أنه یخاطب بأحدهما امرأة العزیز و بالآخر ربه القوی العزیز و لیس شی‌ء من الکلامین دعاء البتة.
و فی قوله: «رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَ إلخ، نوع توطئة لقوله «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَ إلخ، الذی هو دعاء فی صورة بیان الحال.
فمعنی الآیة: رب إنی لو خیرت بین السجن و بین ما یدعوننی إلیه لاخترت السجن علی غیره و أسألک أن تصرف عنی کیدهن فإنک إن لا تصرف عنی کیدهن أنتزع و أمل إلیهن و أکن من الجاهلین فإنی إنما أتوقی شرهن بعلمک الذی علمتنیه و تصرف به عنی کیدهن فإن أمسکت عن إفاضته علی صرت جاهلا و وقعت فی مهلکة الصبوة و الهوی.
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و قد ظهر من الآیة بمعونة السیاق:
أولا: أن قوله: «رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَ إلخ، لیس دعاء من یوسف (ع) علی نفسه بالسجن بل بیان حال منه لربه بالإعراض عنهن و الرجوع إلیه، و معنی «أَحَبُّ إِلَیَ أنی أختاره علی ما یدعوننی إلیه لو خیرت، و لیس فیه دلالة علی کون ما یدعونه إلیه محبوبا عنده بوجه إلا بمقدار ما تدعو إلیه داعیة الطبع الإنسانی و النفس الأمارة.
و إن قوله تعالی: «فَاسْتَجابَ لَهُ رَبُّهُ إشارة إلی استجابة ما یشتمل علیه قوله:
«وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَ إلخ، من معنی الدعاء. و یؤیده تعقیبه بقوله: «فَصَرَفَ عَنْهُ کَیْدَهُنَ ، و لیس استجابة لدعائه بالسجن علی نفسه کما توهمه بعضهم.
و من الدلیل علیه قوله بعد فی قصة دخوله السجن: «ثُمَّ بَدا لَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما رَأَوُا الْآیاتِ لَیَسْجُنُنَّهُ حَتَّی حِینٍ و لو کان دعاء بالسجن و استجابة الله سبحانه و قدر له السجن لم یکن التعبیر بثم و فصل المعنی عما تقدمه بأنسب فافهم.
و ثانیا: أن النسوة دعونه و راودنه کما دعته امرأة العزیز إلی نفسها و راودته عن نفسه، و أما أنهن دعونه إلی أنفسهن أو إلی امرأة العزیز أو أتین بالأمرین فدعینه بحضرة من امرأة العزیز إلیها ثم أسرت کل واحدة منهن داعیة إیاه إلی نفسها فالآیة ساکتة عن ذلک سوی ما یستفاد من قوله: «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَ إذ لو لا دعوة منهن إلی أنفسهن لم یکن معنی ظاهر للصبوة إلیهن.
و الذی یشعر به قوله تعالی حکایة عن قوله فی السجن لرسول الملک: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَ إلی أن قال قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ قالَتِ امْرَأَةُ الْعَزِیزِ الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ : الآیات: 50- 52 من السورة.
أنهن دعینه إلی امرأة العزیز و قد أشرکهن فی القصة ثم قال: «لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ و لم یقل: لم أخن بالغیب و لا قال: لم أخنه و غیره فتدبر فیه.
و مع ذلک فمن المحال عادة أن یرین منه ما یغیبهن عن شعورهن و یدهش عقولهن و یقطعن 
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أیدیهن ثم ینسللن انسلالا و لا یتعرض له أصلا و یذهبن لوجوههن بل العادة قاضیة أنهن ما فارقن المجلس إلا و هن متیمات فیه والهات لا یصبحن و لا یمسین إلا و هو همهن و فیه هواهن یفدینه بالنفس و یطمعنه بأی زینة فی مقدرتهن و یعرضن له أنفسهن و یتوصلن إلی ما یردنه منه بکل ما یستطعن.
و هو ظاهر مما حکاه الله من یوسف فی قوله: «رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَ فإنه لم یعرض عن تکلیمهن إلی مناجاة ربه الخبیر بحاله السمیع لمقاله إلا لشدة الأمر علیه و إحاطة المحنة و المصیبة من ناحیتهن به.
و ثالثا: أن تلک القوة القدسیة التی استعصم بها یوسف (ع) کانت کأمر تدریجی یفیض علیه آنا بعد آن من جانب الله سبحانه، و لیست الأمر الدفعی المفروغ عنه و إلا لانقطعت الحاجة إلیه تعالی، و لذا عبر عنه بقوله: «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی و لم یقل: و إن لم تصرف عنی و إن کانت الجملة الشرطیة منسلخة الزمان لکن فی الهیئة إشارات.
و لذلک أیضا قال تعالی: «فَاسْتَجابَ لَهُ رَبُّهُ فَصَرَفَ عَنْهُ کَیْدَهُنَ إلخ فنسب دفع الشر عنه إلی استجابة و صرف جدید.
و رابعا: أن هذه القوة القدسیة من قبیل العلوم و المعارف و لذا قال (ع): «وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ و لم یقل: و أکن من الظالمین، کما قال لامرأة العزیز: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ أو أکن من الخائنین کما قال للملک: «وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ و قد فرق فی نحو الخطاب بینهما و بین ربه فخاطبهما بظاهر الأمر رعایة لمنزلتهما فی الفهم فقال:
إنه ظلم و الظالم لا یفلح، و إنه خیانة و الله لا یهدی کید الخائن، و خاطب ربه بحقیقة الأمر و هو أن الصبوة إلیهن من الجهل.
و ستوافیک حقیقة الحال فی هذین الأمرین «1» فی أبحاث ملحقة بالبیان إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «فَاسْتَجابَ لَهُ رَبُّهُ فَصَرَفَ عَنْهُ کَیْدَهُنَّ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ أی استجاب الله مسألته فی صرف کیدهن عنه حین قال: «وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَ 
______________________________
(1) أی الأمر الثالث و الرابع.
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إنه هو السمیع بأقوال عباده العلیم بأحوالهم.



(أبحاث حول التقوی الدینی و درجاته)





اشارة

فی فصول‌



1- القانون و الأخلاق الکریمة و التوحید:

لا یسعد القانون إلا بإیمان تحفظه الأخلاق الکریمة و الأخلاق الکریمة لا تتم إلا بالتوحید فالتوحید هو الأصل الذی علیه تنمو شجرة السعادة الإنسانیة و تتفرع بالأخلاق الکریمة، و هذه الفروع هی التی تثمر ثمراتها الطیبة فی المجتمع، قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ»: إبراهیم: 26. فجعل الإیمان بالله کشجرة لها أصل و هو التوحید لا محالة و أکل تؤتیه کل حین بإذن ربها» و هو العمل الصالح، و فرع و هو الخلق الکریم کالتقوی و العفة و المعرفة و الشجاعة و العدالة و الرحمة و نظائرها.
و قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الفاطر: 10 فجعل سعادة الصعود إلی الله و هو القرب منه تعالی للکلم الطیب و هو الاعتقاد الحق و جعل العمل الذی یصلح له و یناسبه هو الذی یرفعه و یمده فی صعوده.
بیان ذلک: أن من المعلوم أن الإنسان لا یتم له کماله النوعی و لا یسعد فی حیاته التی لا بغیة له أعظم من إسعادها إلا باجتماع من أفراد یتعاونون علی أعمال الحیاة علی ما فیها من الکثرة و التنوع و لیس یقوی الواحد من الإنسان علی الإتیان بها جمیعا.
و هذا هو الذی أحوج الإنسان الاجتماعی إلی أن یتسنن بسنن و قوانین یحفظ بها حقوق الأفراد عن الضیعة و الفساد حتی یعمل کل منهم ما فی وسعه العمل به ثم یبادلوا أعمالهم فینال کل من النتائج المعدة ما یعادل عمله و یقدره وزنه الاجتماعی من غیر أن یظلم القوی المقتدر أو یظلم الضعیف العاجز.
و من المسلم أن هذه السنن و القوانین لا تثبت مؤثرة إلا بسنن و قوانین أخری جزائیة
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تهدد المتخلفین عن السنن و القوانین المتعدین علی حقوق ذوی الحقوق، و تخوفهم بالسیئة قبال السیئة و بأخری تشوقهم و ترغبهم فی عمل الخیرات و تضمن إجراء الجمیع القوة الحاکمة التی تحکم فیهم و تتسیطر علیهم بالعدل و الصدق.
و إنما تتحقق هذه الأمنیة إذا کانت القوة المجریة للقوانین عالمة بالجرم و قویة علی المجرم، و أما إذا جهلت و وقع الأجرام علی جهل منها أو غفلة- و کم له من وجود- فلا مانع یمنع من تحققه، و القوانین لا أیدی لها تبطش بها، و کذا إذا ضعفت الحکومة بفقد القوی اللازمة أو مساهلة فی السیاسة و العمل فظهر علیها المجرم أو کان المجرم أشد قوة ضاعت القوانین و فشت التخلفات و التعدیات علی حقوق الناس، و الإنسان- کما مر مرارا فی المباحث السابقة من هذا الکتاب- مستخدم بالطبع یجر النفع إلی نفسه و لو أضر غیره.
و یشتد هذا البلوی إذا تمرکزت هذه القوة فی القوة المجریة أو من یتولی أزمة جمیع الأمور فاستضعف الناس و سلب منهم القدرة علی رده إلی العدل و تقویمه بالحق فصار ذا قوة و شوکة لا یقاوم فی قوته و لا یعارض فی إرادته.
و التواریخ المحفوظة مملوءة من قصص الجبابرة و الطواغیت و تحکماتهم الجائرة علی الناس، و هو ذا نصب أعیننا فی أکثر أقطار الأرض.
فالقوانین و السنن و إن کانت عادلة فی حدود مفاهیمها، و أحکام الجزاء و إن کانت بالغة فی شدتها لا تجری علی رسلها فی المجتمع و لا تسد باب الخلاف و طریق التخلف إلا بأخلاق فاضلة إنسانیة تقطع دابر الظلم و الفساد کملکة اتباع الحق و احترام الإنسانیة و العدالة و الکرامة و الحیاة و نشر الرحمة و نظائرها.
و لا یغرنک ما تشاهده من القوة و الشوکة فی الأمم الراقیة و الانتظام و العدل الظاهر فیما بینهم و لم یوضع قوانینهم علی أسس أخلاقیة حیث لا ضامن لإجرائها فإنهم أمم یفکرون فکرة اجتماعیة لا یری الفرد منهم إلا نفع الأمة و خیرها و لا یدفع إلا ما یضر أمته، و لا هم لأمته إلا استرقاق سائر الأمم الضعیفة و استدرارهم، و استعمار بلادهم، و استباحة نفوسهم و أعراضهم و أموالهم فلم یورثهم هذا التقدم و الرقی إلا نقل ما کان یحمله الجبابرة الماضون علی الأفراد إلی المجتمعات فقامت الأمة الیوم مقام الفرد بالأمس،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 157
و هجرت الألفاظ معانیها إلی أضدادها تطلق الحریة و الشرافة و العدالة و الفضیلة و لا یراد بها إلا الرقیة و الخسة و الظلم و الرذیلة.
و بالجملة السنن و القوانین لا تأمن التخلف و الضیعة إلا إذا تأسست علی أخلاق کریمة إنسانیة و استظهرت بها.
ثم الأخلاق لا تفی بإسعاد المجتمع و لا تسوق الإنسان إلی صلاح العمل إلا إذا اعتمدت علی التوحید و هو الإیمان بأن للعالم- و منه الإنسان- إلها واحدا سرمدیا لا یعزب عن علمه شی‌ء، و لا یغلب فی قدرته عن أحد خلق الأشیاء علی أکمل نظام لا لحاجة منه إلیها و سیعیدهم إلیه فیحاسبهم فیجزی المحسن بإحسانه و یعاقب المسی‌ء بإساءته ثم یخلدون منعمین أو معذبین.
و من المعلوم أن الأخلاق إذا اعتمدت علی هذه العقیدة لم یبق للإنسان هم إلا مراقبة رضاه تعالی فی أعماله، و کان التقوی رادعا داخلیا له عن ارتکاب الجرم و لو لا ارتضاع الأخلاق من ثدی هذه العقیدة عقیدة التوحید لم یبق للإنسان غایة فی أعماله الحیویة إلا التمتع بمتاع الدنیا الفانیة و التلذذ بلذائذ الحیاة المادیة، و أقصی ما یمکنه أن یعدل به معاشه فیحفظ به القوانین الاجتماعیة الحیویة أن یفکر فی نفسه أن من الواجب علیه أن یلتزم القوانین الدائرة حفظا للمجتمع من التلاشی و للاجتماع من الفساد، و إن من اللازم علیه أن یحرم نفسه من بعض مشتهیاته لیحتفظ به المجتمع فینال بذلک البعض الباقی، و یثنی علیه الناس و یمدحوه ما دام حیا أو یکتب اسمه فی أوراق التاریخ بخطوط ذهبیة.
أما ثناء الناس و تقدیرهم العمل فإنما یجری فی أمور هامة علموا بها أما الجزئیات و ما لم یعلموا بها کالأعمال السریة فلا وقاء یقیها و أما الذکر الجاری و الاسم السامی و یؤثر غالبا فیما فیه تفدیة و تضحیة من الأمور کالقتل فی سبیل الوطن و بذل المال و الوقت فی ترفیع مبانی الدولة و نحو ذلک فلیس ممن یبتغیه و یذعن به ثم لا یذعن بما وراء الحیاة الدنیا إلا اعتقادا خرافیا إذ لا إنسان- علی هذا- بعد الموت و الفوت حتی یعود إلیه شی‌ء من النفع بثناء أو حسن ذکر و أی عاقل یشتری تمتع غیره بحرمان نفسه من غیر أی فائدة عائدة أو یقدم الحیاة لغیره باختیار الموت لنفسه و لیس عنده بعد الموت إلا البطلان و الاعتقاد الخرافی یزول بأدنی تنبه و التفات.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 158
فقد تبین أن شیئا عن هذه الأمور لیس من شأنه أن یقوم مقام التوحید، و لا أن یخلفه فی صد الإنسان عن المعصیة و نقض السنن و القوانین و خاصة إذا کان العمل مما من طبعه أن لا یظهر للناس و خاصة إذا کان من طبعه أن لو ظهر ظهر علی خلاف ما هو علیه لأسباب تقتضی ذلک کالتعفف الذی یزعم أنه کان شرها و بغیا کما تقدم من حدیث مراودة امرأة العزیز یوسف (ع)، و قد کان أمره یدور بین خیانة العزیز فی امرأته و بین اتهام المرأة إیاه عند العزیز بقصدها بالسوء فلم یمنعه (ع)- و لا کان من الحری أن یمنعه- شی‌ء إلا العلم بمقام ربه.



2- یحصل التقوی الدینی بأحد أمور ثلاثة و إن شئت فقل:

إنه سبحانه یعبد بأحد طرق ثلاثة: الخوف و الرجاء و الحب، قال تعالی: «فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا مَتاعُ الْغُرُورِ»: الحدید: 20 فعلی المؤمن أن یتنبه لحقیقة الدنیا و هی أنها متاع الغرور کسراب بقیعة یحسبه الظمآن ماء حتی إذا جاءه لم یجده شیئا فعلیه أن لا یجلعها غایة لأعماله فی الحیاة، و أن یعلم أن له وراءها دارا و هی الدار الآخرة فیها ینال غایة أعماله، و هی عذاب شدید للسیئات یجب أن یخافه و یخاف الله فیه، و مغفرة من الله قبال أعماله الصالحة یجب أن یرجوها و یرجو الله فیها، و رضوان من الله یجب أن یقدمه لرضی نفسه.
و طباع الناس مختلفة فی إیثار هذه الطرق الثلاثة و اختیارها فبعضهم و هو الغالب یغلب علی نفسه الخوف، و کلما فکر فیما أوعد الله الظالمین و الذین ارتکبوا المعاصی و الذنوب من أنواع العذاب الذی أعد لهم زاد فی نفسه خوفا و لفرائصه ارتعادا و یساق بذلک إلی عبادته تعالی خوفا من عذابه.
و بعضهم یغلب علی نفسه الرجاء و کلما فکر فیما وعده الله الذین آمنوا و عملوا الصالحات من النعمة و الکرامة و حسن العاقبة زاد رجاء و بالغ فی التقوی و التزام الأعمال الصالحات طمعا فی المغفرة و الجنة.
و طائفة ثالثا و هم العلماء بالله لا یعبدون الله خوفا من عقابه و لا طمعا فی ثوابه و إنما یعبدونه لأنه أهل للعبادة و ذلک لأنهم عرفوه بما یلیق به من الأسماء الحسنی و الصفات العلیا فعلموا أنه ربهم الذی یملکهم و إرادتهم و رضاهم و کل شی‌ء غیرهم، و یدبر الأمر
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وحده و لیسوا إلا عباد الله فحسب، و لیس للعبد إلا أن یعبد ربه، و یقدم مرضاته و إرادته علی مرضاته و إرادته، فهم یعبدون الله و لا یریدون فی شی‌ء من أعمالهم فعلا أو ترکا إلا وجهه، و لا یلتفتون فیها إلی عقاب یخوفهم، و لا إلی ثواب یرجیهم، و إن خافوا عذابه و رجوا رحمته، و إلی هذا یشیر
قوله (ع): «ما عبدتک خوفا من نارک و لا رغبة فی جنتک- بل وجدتک أهلا للعبادة فعبدتک».
و هؤلاء لما خصوا رغباتهم المختلفة بابتغاء مرضات ربهم و محضوا أعمالهم فی طلب غایة هو ربهم تظهر فی قلوبهم المحبة الإلهیة و ذلک أنهم یعرفون ربهم بما عرفهم به نفسه، و قد سمی نفسه بأحسن الأسماء و وصف ذاته بکل صفة جمیلة و من خاصة النفس الإنسانیة أن تنجذب إلی الجمیل فکیف بالجمیل علی الإطلاق و قال تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ فَاعْبُدُوهُ»: الأنعام: 102 ثم قال: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: الم السجدة: 7 فأفاد أن الخلقة تدور مدار الحسن و أنهما متلازمان متصادقان ثم ذکر سبحانه فی آیات کثیرة أن ما خلقه من شی‌ء آیة تدل علیه و إن فی السماوات و الأرض لآیات لأولی الألباب فلیس فی الوجود ما لا یدل علیه تعالی و لا یحکی شیئا من جماله و جلاله.
فالأشیاء من جهة أنواع خلقها و حسنها تدل علی جماله الذی لا یتناهی و یحمده و یثنی علی حسنه الذی لا یفنی، و من جهة ما فیها من أنواع النقص و الحاجة تدل علی غناه المطلق و تسبح و تنزه ساحة القدس و الکبریاء کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»: إسراء: 44.
فهؤلاء یسلکون فی معرفة الأشیاء من طریق هداهم إلیه ربهم و عرفها لهم و هو أنها آیات له و علامات لصفات جماله و جلاله، و لیس لها من النفسیة و الأصالة و الاستقلال إلا أنها کمرائی تجلی بحسنها ما وراءها من الحسن غیر المتناهی و بفقرها و حاجتها ما أحاط بها من الغنی المطلق، و بذلتها و استکانتها ما فوقها من العزة و الکبریاء، و لا یلبث الناظر إلی الکون بهذه النظرة دون أن تنجذب نفسه إلی ساحة العزة و العظمة و یغشی قلبه من المحبة الإلهیة ما ینسیه نفسه و کل شی‌ء، و یمحو رسم الأهواء و الأمیال النفسانیة عن باطنه، و یبدل فؤاده قلبا سلیما لیس فیه إلا الله عز اسمه قال تعالی:
«وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَشَدُّ حُبًّا لِلَّهِ»: البقرة: 165.
و لذلک یری أهل هذا الطریق أن الطریقین الآخرین أعنی طریق العبادة خوفا
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و طریق العبادة طمعا لا یخلوان من شرک فإن الذی یعبده تعالی خوفا من عذابه یتوسل به تعالی إلی دفع العذاب عن نفسه کما أن من یعبده طمعا فی ثوابه یتوسل به تعالی إلی الفوز بالنعمة و الکرامة، و لو أمکنه الوصول إلی ما یبتغیه من غیر أن یعبده لم یعبده و لا حام حول معرفته، و قد تقدمت الروایة-
عن الصادق (ع): «هل الدین إلا الحب»
و قوله (ع) فی حدیث: «و إنی أعبده حبا له و هذا مقام مکنون- لا یمسه إلا المطهرون»
الحدیث، و إنما کان أهل الحب مطهرین لتنزههم عن الأهواء النفسانیة و الألواث المادیة فلا یتم الإخلاص فی العبادة إلا من طریق الحب.



3- کیف یورث الحب الإخلاص؟

عبادته تعالی: خوفا من العذاب تبعث الإنسان إلی التروک و هو الزهد فی الدنیا للنجاة فی الآخرة فالزاهد من شأنه أن یتجنب المحرمات أو ما فی معنی الحرام أعنی ترک الواجبات، و عبادته تعالی طمعا فی الثواب تبعث إلی الأفعال و هو العبادة فی الدنیا بالعمل الصالح لنیل نعم الآخرة و الجنة فالعابد من شأنه أن یلتزم الواجبات أو ما فی معنی الواجب و هو ترک الحرام، و الطریقان معا إنما یدعوان إلی الإخلاص للدین لا لرب الدین.
و أما محبة الله سبحانه فإنها تطهر القلب من التعلق بغیره تعالی من زخارف الدنیا و زینتها من ولد أو زوج أو مال أو جاه حتی النفس و ما لها من حظوظ و آمال، و تقصر القلب فی التعلق به تعالی و بما ینسب إلیه من دین أو نبی أو ولی و سائر ما یرجع إلیه تعالی بوجه فإن حب الشی‌ء حب لآثاره.
فهذا الإنسان یحب من الأعمال ما یحبه الله و یبغض منها ما یبغضه الله و یرضی برضا الله و لرضاه و یغضب بغضب الله و لغضبه، و هو النور الذی یضی‌ء له طریق العمل، قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122.
و الروح الذی یشیر إلیه بالخیرات و الأعمال الصالحات، قال تعالی: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22 و هذا هو السر فی أنه لا یقع منه إلا الجمیل و الخیر و یتجنب کل مکروه و شر.
و أما الموجودات الکونیة و الحوادث الواقعة فإنه لا یقع بصره علی شی‌ء منها خطیر أو حقیر، کثیر أو یسیر إلا أحبه و استحسنه لأنه لا یری منها إلا أنها آیات محضة تجلی له 
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ما وراءها من الجمال المطلق و الحسن الذی لا یتناهی العاری من کل شین و مکروه.
و لذلک کان هذا الإنسان محبورا بنعمة ربه بسرور لا غم معه و لذة و ابتهاج لا ألم و لا حزن معه، و أمن لا خوف معه، فإن هذه العوارض السوء إنما تطرأ عن إدراک للسوء و ترقب للشر و المکروه، و من کان لا یری إلا الخیر و الجمیل و لا یجد إلا ما یجری علی وفق إرادته و رضاه فلا سبیل للغم و الحزن و الخوف و کل ما یسوء الإنسان و یؤذیه إلیه بل ینال من السرور و الابتهاج و الأمن ما لا یقدره و لا یحیط به إلا الله سبحانه و هذا أمر لیس فی وسع النفوس العادیة أن تتعقله و تکتنهه إلا بنوع من التصور الناقص.
و إلیه یشیر أمثال قوله تعالی: «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ»: یونس: 63، و قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام: 82.
و هؤلاء هم المقربون الفائزون بقربه تعالی إذ لا یحول بینهم و بین ربهم شی‌ء مما یقع علیه الحس أو یتعلق به الوهم أو تهواه النفس أو یلبسه الشیطان فإن کل ما یتراءی لهم لیس إلا آیة کاشفة عن الحق المتعال لا حجابا ساترا فیفیض علیهم ربهم علم الیقین، و یکشف لهم عما عنده من الحقائق المستورة عن هذا الأعین المادیة العمیة بعد ما یرفع الستر فیما بینه و بینهم کما یشیر إلیه قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین: 21، و قوله تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: التکاثر: 6 و قد تقدم کلام فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلَیْکُمْ أَنْفُسَکُمْ»: المائدة: 105 فی الجزء السادس من الکتاب.
و بالجملة هؤلاء فی الحقیقة هم المتوکلون علی الله المفوضون إلیه الراضون بقضائه المسلمون لأمره إذ لا یرون إلا خیرا و لا یشاهدون إلا جمیلا فیستقر فی نفوسهم من الملکات الشریفة و الأخلاق الکریمة ما یلائم هذا التوحید فهم مخلصون لله فی أخلاقهم کما کانوا مخلصین له فی أعمالهم، هذا معنی إخلاص العبد دینه لله قال تعالی: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: المؤمن: 65.
4- و أما إخلاصه تعالی عبده له فهو ما یجده العبد فی نفسه من الإخلاص له منسوبا
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إلیه تعالی فإن العبد لا یملک من نفسه شیئا إلا بالله، و الله سبحانه هو المالک لما ملکه إیاه فإخلاصه دینه- و إن شئت فقل: إخلاصه نفسه لله هو إخلاصه تعالی إیاه لنفسه.
نعم هاهنا شی‌ء و هو أن الله سبحانه خلق بعض عباده هؤلاء علی استقامة الفطرة و اعتدال الخلقة فنشئوا من بادئ الأمر بأذهان وقادة و إدراکات صحیحة و نفوس طاهرة و قلوب سلیمة فنالوا بمجرد صفاء الفطرة و سلامة النفس من نعمة الإخلاص ما ناله غیرهم بالاجتهاد و الکسب بل أعلی و أرقی لطهارة داخلهم من التلوث بألواث الموانع و المزاحمات و الظاهر أن هؤلاء هم المخلصون- بالفتح- لله فی عرف القرآن.
و هؤلاء هم الأنبیاء و الأئمة، و قد نص القرآن بأن الله اجتباهم أی جمعهم لنفسه و أخلصهم لحضرته، قال تعالی: «وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: الأنعام: 87، و قال: «هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»: الحج: 78.
و آتاهم الله سبحانه من العلم ما هو ملکة تعصمهم من اقتراف الذنوب و ارتکاب المعاصی، و تمتنع معه صدور شی‌ء منها عنهم صغیرة أو کبیرة، و بهذا یمتاز العصمة من العدالة فإنهما معا تمنعان من صدور المعصیة لکن العصمة یمتنع معها الصدور بخلاف العدالة.
و قد تقدم آنفا أن من خاصة هؤلاء القوم أنهم یعلمون من ربهم ما لا یعلمه غیرهم، و الله سبحانه یصدق ذلک بقوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات:
160، و إن المحبة الإلهیة تبعثهم علی أن لا یریدوا إلا ما یریده الله و ینصرفوا عن المعاصی و الله سبحانه یقرر ذلک بما حکاه عن إبلیس فی غیر مورد من کلامه کقوله: «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: ص: 83.
و من الدلیل علی أن العصمة من قبیل العلم قوله تعالی خطابا لنبیه (ص) «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ وَ رَحْمَتُهُ لَهَمَّتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ أَنْ یُضِلُّوکَ وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ عَلَّمَکَ ما لَمْ تَکُنْ تَعْلَمُ وَ کانَ فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکَ عَظِیماً»: النساء: 113 و قد فصلنا الکلام فی معنی الآیة فی تفسیر سورة النساء.
و قوله تعالی حکایة عن یوسف (ع): «قالَ رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ»: یوسف: 33 و قد أوضحنا وجه دلالة الآیة علی ذلک.
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و یظهر من ذلک أولا: أن هذا العلم یخالف سائر العلوم فی أن أثره العملی و هو صرف الإنسان عما لا ینبغی إلی ما ینبغی قطعی غیر متخلف دائما بخلاف سائر العلوم فإن الصرف فیها أکثری غیر دائم، قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»:: النمل 14 و قال:
«أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة: 23، و قال: «فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: الجاثیة: 17.
و یدل علی ذلک أیضا قوله تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160، و ذلک أن هؤلاء المخلصین من الأنبیاء و الأئمة (ع) قد بینوا لنا جمل المعارف المتعلقة بأسمائه تعالی و صفاته من طریق السمع، و قد حصلنا العلم به من طریق البرهان أیضا، و الآیة مع ذلک تنزهه تعالی عن ما نصفه به دون ما یصفه به أولئک المخلصون فلیس إلا أن العلم غیر العلم و إن کان متعلق العلمین واحدا من وجه.
و ثانیا: أن هذا العلم أعنی ملکة العصمة لا یغیر الطبیعة الإنسانیة المختارة فی أفعالها الإرادیة و لا یخرجها إلی ساحة الإجبار و الاضطرار کیف؟ و العلم من مبادئ الاختیار، و مجرد قوة العلم لا یوجب إلا قوة الإرادة کطالب السلامة إذا أیقن بکون مائع ما سما قاتلا من حینه فإنه یمتنع باختیاره من شربه قطعا و إنما یضطر الفاعل و یجبر إذا أخرج من یجبره أحد طرفی الفعل و الترک من الإمکان إلی الامتناع.
و یشهد علی ذلک قوله: «وَ اجْتَبَیْناهُمْ وَ هَدَیْناهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام: 88 تفید الآیة أنهم فی إمکانهم أن یشرکوا بالله و إن کان الاجتباء و الهدی الإلهی مانعا من ذلک، و قوله: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ»: المائدة:
67 إلی غیر ذلک من الآیات.
فالإنسان المعصوم إنما ینصرف عن المعصیة بنفسه و اختیاره و إرادته و نسبة الصرف إلی عصمته تعالی کنسبة انصراف غیر المعصوم عن المعصیة إلی توفیقه تعالی.
و لا ینافی ذلک أیضا ما یشیر إلیه کلامه تعالی و یصرح به الأخبار أن ذلک من الأنبیاء و الأئمة بتسدید من روح القدس فإن النسبة إلی روح القدس کنسبة تسدید المؤمن إلی روح الإیمان و نسبة الضلال و الغوایة إلی الشیطان و تسویله فإن شیئا من ذلک لا یخرج الفعل عن کونه فعلا صادرا عن فاعله مستندا إلی اختیاره و إرادته فافهم ذلک.
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نعم هناک قوم زعموا أن الله سبحانه إنما یصرف الإنسان عن المعصیة لا من طریق اختیاره و إرادته بل من طریق منازعة الأسباب و مغالبتها بخلق إرادة أو إرسال ملک یقاوم إرادة الإنسان فیمنعها عن التأثیر أو یغیر مجراها و یحرفها إلی غیر ما من طبع الإنسان أن یقصده کما یمنع الإنسان القوی الضعیف عما یریده من الفعل بحسب طبعه.
و بعض هؤلاء و إن کانوا من المجبرة لکن الأصل المشترک الذی یبتنی علیه نظرهم هذا و أشباهه أنهم یرون أن حاجة الأشیاء إلی البارئ الحق سبحانه إنما هی فی حدوثها، و أما فی بقائها بعد ما وجدت فلا حاجة لها إلیه فهو سبحانه سبب فی عرض الأسباب إلا أنه لما کان أقدر و أقوی من کل شی‌ء کان له أن یتصرف فی الأشیاء حال البقاء أی تصرف شاء من منع أو إطلاق و إحیاء أو إماتة و معافاة أو تمریض و توسعة أو تقتیر إلی غیر ذلک بالقهر.
فإذا أراد الله سبحانه أن یصرف عبدا عن شر مثلا أرسل إلیه ملکا ینازعه فی مقتضی طبعه و یغیر مجری إرادته مثلا عن الشر إلی الخیر أو أراد أن یضل عبدا لاستحقاقه ذلک سلط علیه إبلیس فحوله من الخیر إلی الشر و إن کان ذلک لا بمقدار یوجب الإجبار و الاضطرار.
و هذا مدفوع بما نشاهده من أنفسنا فی أعمال الخیر و الشر مشاهدة عیان أنه لیس هناک سبب آخر یغایرنا و ینازعنا فیغلب علینا غیر أنفسنا التی تعمل أعمالها عن شعور بها و إرادة مترتبة علیه قائمین بها فالذی یثبته السمع و العقل وراء نفوسنا من الأسباب کالملک و الشیطان سبب طولی لا عرضی و هو ظاهر.
مضافا إلی أن المعارف القرآنیة من التوحید و ما یرجع إلیه یدفع هذا القول من أصله، و قد تقدم شطر وافر من ذلک فی تضاعیف الأبحاث السالفة.



(بحث روائی)

فی المعانی، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی عن السجاد (ع) فی حدیث تقدم صدره فی البحث الروائی السابق.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 165
قال (ع): و کان یوسف من أجمل أهل زمانه- فلما راهق یوسف راودته امرأة الملک عن نفسه- فقال: معاذ الله إنا أهل بیت لا یزنون- فغلقت الأبواب علیها و علیه و قالت:
لا تخف و ألقت نفسها علیه- فأفلت منها هاربا إلی الباب ففتحه- فلحقته فجذبت قمیصه من خلفه- فأخرجته منه فأفلت یوسف منها فی ثیابه- فألفیا سیدها لدی الباب- قالت: ما جزاء من أراد بأهلک سوءا- إلا أن یسجن أو عذاب ألیم.
قال: فهم الملک بیوسف لیعذبه فقال له یوسف: ما أردت بأهلک سوءا- بل هی راودتنی عن نفسی- فسل هذا الصبی أینا راود صاحبه عن نفسه؟ قال: کان عندها من أهلها صبی زائر لها- فأنطق الله الصبی لفصل القضاء- فقال: أیها الملک انظر إلی قمیص یوسف- فإن کان مقدودا من قدامه فهو الذی راودها، و إن کان مقدودا من خلفه فهی التی راودته.
فلما سمع الملک کلام الصبی و ما اقتصه- أفزعه ذلک فزعا شدیدا فجی‌ء بالقمیص- فنظر إلیه فلما رآه مقدودا من خلفه قال لها: إنه من کیدکن إن کیدکن عظیم. و قال لیوسف: أعرض عن هذا و لا یسمعه منک أحد و اکتمه.
قال: فلم یکتمه یوسف و أذاعه فی المدینة- حتی قلن نسوة منهن: امرأة العزیز تراود فتاها عن نفسه- فبلغها ذلک فأرسلت إلیهن، و هیأت لهن طعاما و مجلسا- ثم أتتهن بأترنج و آتت کل واحدة منهن سکینا- ثم قالت لیوسف اخرج علیهن- فلما رأینه أکبرنه و قطعن أیدیهن- و قلن ما قلن یعنی النساء فقالت لهن: هذا الذی لمتننی فیه تعنی فی حبه. و خرجن النسوة من تحتها- فأرسلت کل واحدة منهن إلی یوسف سرا من صاحبتها- تسأله الزیارة فأبی علیهن و قال: إلا تصرف عنی کیدهن أصب إلیهن- و أکن من الجاهلین و صرف الله عنه کیدهن.
فلما شاع أمر یوسف و امرأة العزیز و النسوة فی مصر- بدا للملک بعد ما سمع قول الصبی- لیسجنن یوسف فسجنه فی السجن- و دخل السجن مع یوسف فتیان، و کان من قصتهما و قصة یوسف ما قصه الله فی الکتاب. قال أبو حمزة: ثم انقطع حدیث علی بن الحسین (ع).
أقول و روی ما فی معناه العیاشی فی تفسیره عن أبی حمزة عنه (ع) باختلاف 
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یسیر، و قوله (ع): «قال معاذ الله إنا أهل بیت لا یزنون» تفسیر بقرینة المحاذاة لقوله فی الآیة: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إلخ و هو یؤید ما قدمناه فی بیان الآیة أن الضمیر إلی الله سبحانه لا إلی عزیز مصر کما ذهب إلیه أکثر المفسرین فافهم ذلک.
و قوله: فأبی علیهن و قال: «إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی إلخ ظاهر فی أنه (ع) لم یأخذ قوله: رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ جزءا من الدعاء فیوافق ما قدمناه فی بیان الآیة أنه لیس بدعاء.
و فی العیون، بإسناده عن حمدان عن علی بن محمد بن الجهم قال: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا علی بن موسی- فقال له المأمون: یا ابن رسول الله- أ لیس من قولک:
إن الأنبیاء معصومون: قال: بلی- و ذکر الحدیث إلی أن قال فیه:
فأخبرنی عن قول الله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ فقال الرضا (ع): لقد همت به و لو لا أن رءا برهان ربه- لهم بها لکنه کان معصوما، و المعصوم لا یهم بذنب و لا یأتیه.
و لقد حدثنی أبی عن أبیه الصادق (ع) أنه قال: همت بأن تفعل و هم بأن لا یفعل- فقال المأمون: لله درک یا أبا الحسن.
أقول: تقدم أن ابن الجهم هذا لا یخلو عن شی‌ء لکن صدر الحدیث أعنی جواب الرضا (ع) یوافق ما قدمناه فی بیان الآیة و أما ما نقله عن جده الصادق (ع) «أنها همت بأن تفعل و هم بأن لا یفعل» فلعل المراد به ما ذکره الرضا (ع) من الجواب لقبوله الانطباق علیه و لعل المراد به همه بقتلها کما یؤیده الحدیث الآتی فینطبق علی بعض الاحتمالات المتقدمة فی بیان الآیة.
و فیه، بإسناده عن أبی الصلت الهروی قال: لما جمع المأمون لعلی بن موسی الرضا- (ع) أهل المقالات من أهل الإسلام- و من الدیانات من الیهود و النصاری و المجوس و الصابئین- و سائر أهل المقالات فلم یقم أحد إلا و قد ألزمه حجته- کأنه ألقم حجرا.
قام إلیه علی بن محمد بن الجهم- فقال: یا ابن رسول الله أ تقول بعصمة الأنبیاء؟ فقال:
نعم. فقال له فما تقول فی قوله عز و جل فی یوسف: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها»؟ فقال له: أما قوله تعالی فی یوسف: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها» فإنها همت بالمعصیة و هم یوسف 
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بقتلها- إن أجبرته لعظیم ما تداخله- فصرف الله عنه قتلها و الفاحشة. و هو قوله عز و جل:
«کَذلِکَ لِنَصْرِفَ عَنْهُ السُّوءَ وَ الْفَحْشاءَ» و السوء القتل و الفحشاء الزنا.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن علی بن أبی طالب: فی قوله: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها» قال: طمعت فیه و طمع فیها، و کان من الطمع أن هم بحل التکة- فقامت إلی صنم مکلل بالدر و الیاقوت فی ناحیة البیت- فسترته بثوب أبیض بینها و بینه- فقال: أی شی‌ء تصنعین؟ فقالت: أستحیی من إلهی أن یرانی علی هذه الصورة- فقال یوسف (ع): تستحین من صنم لا یأکل و لا یشرب، و لا أستحیی أنا من إلهی- الذی هو قائم علی کل نفس بما کسبت؟ ثم قال: لا تنالینها منی أبدا. و هو البرهان الذی رأی.
أقول: و الروایة من الموضوعات کیف؟ و کلامه و کلام سائر أئمة أهل البیت (ع) مشحون بذکر عصمة الأنبیاء و مذهبهم فی ذلک مشهور.
علی أن سترها الصنم و انتقاله من ذلک إلی ما ذکره لها من الحجة لا یعد من رؤیة البرهان، و قد ورد هذا المعنی فی عدة روایات من طرق أهل البیت (ع) لکنها آحاد لا تعویل علیها. نعم لا یبعد أن تقوم المرأة إلی ستر صنم کان هناک فتنزع نفس یوسف (ع) إلی مشاهدة آیة التوحید عند ذلک فیرتفع الحجاب بینه و بین ساحة الکبریاء فیری ما یصرفه عن کل سوء و فحشاء کما کان له ذلک من قبل، و قد قال تعالی فی حقه: إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُخْلَصِینَ فإن صح شی‌ء من هذه الروایات فلیکن هذا معناه.
و فیه،: أخرج أبو الشیخ عن ابن عباس قال": عثر یوسف (ع) ثلاث عثرات:
حین هم بها فسجن، و حین قال: «اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ فلبث فی السجن بضع سنین- فأنساه الشیطان ذکر ربه. و حین قال: «إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ قالوا: إن یسرق فقد سرق أخ له من قبل.
أقول: و الروایة تخالف صریح کلامه تعالی حیث یذکر أن الله اجتباه و أخلصه لنفسه و أن الشیطان لا سبیل له إلی من أخلصه الله لنفسه و کیف یستقیم لمن هم علی أفحش معصیة و أنساه الشیطان ذکر ربه ثم کذب فی مقاله فعاقبه الله بالسجن ثم بلبثه فیه بضع سنین و جبه بالسرقة أن یعده الله صدیقا من عباده المخلصین و المحسنین، و یذکر أنه آتاه الحکم و العلم و اجتباه و أتم علیه نعمته، و علی هذا السبیل روایات جمة رواها فی الدر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 168
المنثور، و قد تقدم نقل شطر منها عند بیان الآیات، و لا تعویل علی شی‌ء منها.
و فیه، أخرج أحمد و ابن جریر و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس عن النبی ص قال: تکلم أربعة و هم صغار: ابن ماشطة بنت فرعون، و شاهد یوسف، و صاحب جریح، و عیسی بن مریم.
و فی تفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «قَدْ شَغَفَها حُبًّا» یقول: قد حجبها حبه عن الناس فلا تعقل غیره، و الحجاب هو الشغاف، و الشغاف هو حجاب القلب.
و فیه، فی حدیث جمعها النسوة و تقطیعهن أیدیهن قال": فما أمسی یوسف (ع) فی ذلک الیوم- حتی بعثت إلیه کل امرأة رأته تدعوه إلی نفسها- فضجر یوسف فی ذلک الیوم فقال: رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ- وَ إِلَّا تَصْرِفْ عَنِّی کَیْدَهُنَّ أَصْبُ إِلَیْهِنَّ- وَ أَکُنْ مِنَ الْجاهِلِینَ فَاسْتَجابَ لَهُ رَبُّهُ- فَصَرَفَ عَنْهُ کَیْدَهُنَ 
الحدیث.



[سورة یوسف (12): الآیات 35 الی 42]





اشارة

ثُمَّ بَدا لَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما رَأَوُا الْآیاتِ لَیَسْجُنُنَّهُ حَتَّی حِینٍ (35) وَ دَخَلَ مَعَهُ السِّجْنَ فَتَیانِ قالَ أَحَدُهُما إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً وَ قالَ الْآخَرُ إِنِّی أَرانِی أَحْمِلُ فَوْقَ رَأْسِی خُبْزاً تَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْهُ نَبِّئْنا بِتَأْوِیلِهِ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ (36) قالَ لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ إِلاَّ نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ قَبْلَ أَنْ یَأْتِیَکُما ذلِکُما مِمَّا عَلَّمَنِی رَبِّی إِنِّی تَرَکْتُ مِلَّةَ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ (37) وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ذلِکَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ عَلَیْنا وَ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ (38) یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ (39)
ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلاَّ أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلاَّ لِلَّهِ أَمَرَ أَلاَّ تَعْبُدُوا إِلاَّ إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (40) یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَمَّا أَحَدُکُما فَیَسْقِی رَبَّهُ خَمْراً وَ أَمَّا الْآخَرُ فَیُصْلَبُ فَتَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْ رَأْسِهِ قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ (41) وَ قالَ لِلَّذِی ظَنَّ أَنَّهُ ناجٍ مِنْهُمَا اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ فَأَنْساهُ الشَّیْطانُ ذِکْرَ رَبِّهِ فَلَبِثَ فِی السِّجْنِ بِضْعَ سِنِینَ (42)
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(بیان)

تتضمن الآیات شطرا من قصته (ع) و هو دخوله السجن و مکثه فیه بضع سنین و هو مقدمة تقربه التام عند الملک و نیله عزة مصر، و فیه دعوته فی السجن إلی دین التوحید، و قد جاء ببیان عجیب، و إظهاره لأول مرة أنه من أسرة إبراهیم و إسحاق و یعقوب.
قوله تعالی «ثُمَّ بَدا لَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما رَأَوُا الْآیاتِ لَیَسْجُنُنَّهُ حَتَّی حِینٍ البداء هو ظهور رأی بعد ما لم یکن یقال؟ بدا لی فی أمر کذا أی ظهر لی فیه رأی جدید، و الضمیر فی قوله: «لَهُمْ إلی العزیز و امرأته و من یتلوهما من أهل الاختصاص و أعوان الملک و العزة.
و المراد بالآیات الشواهد و الأدلة الدالة علی براءة یوسف (ع) و طهارة ذیله مما
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اتهموه به کشهادة الصبی و قد القمیص من خلفه و استباقهما الباب معا، و لعل منها تقطیع النسوة أیدیهن برؤیته و استعصامه عن مراودتهن إیاه عن نفسه و اعتراف امرأة العزیز لهن أنها راودته عن نفسه فاستعصم.
و قوله: «لَیَسْجُنُنَّهُ اللام فیه للقسم أی أقسموا و عزموا لیسجننه البتة، و هو تفسیر للرأی الذی بدا لهم، و یتعلق به قوله: «حَتَّی حِینٍ و لا یخلو من معنی الانتظار بالنظر إلی قطع حین عن الإضافة و المعنی علی هذا لیسجننه حتی ینقطع حدیث المراودة الشائع فی المدینة و ینساه الناس.
و معنی الآیة: ثم ظهر للعزیز و من یتلوه من امرأته و سائر مشاوریه رأی جدید فی یوسف من بعد ما رأوا هذه الآیات الدالة علی براءته و عصمته و هو أن یسجنوه حینا من الزمان حتی ینسی حدیث المراودة الذی یجلب لهم العار و الشین و أقسموا علی ذلک.
و یظهر بذلک أنهم إنما عزموا علی ذلک لمصلحة بیت العزیز و صونا لأسرته عن هوان التهمة و العار، و لعل من غرضهم أن یتحفظوا علی أمن المدینة العام و لا یخلوا الناس و خاصة النساء أن یفتتنوا به فإن هذا الحسن الذی أوله امرأة العزیز و السیدات من شرفاء المدینة و فعل بهم ما فعل من طبعه أن لا یلبث دون أن یقیم فی المدینة بلوی.
لکن الذی یظهر من قوله فی السجن لرسول الملک: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَ إلی آخر ما قال، ثم قول الملک لهن: ما خَطْبُکُنَّ إِذْ راوَدْتُنَّ یُوسُفَ عَنْ نَفْسِهِ و قولهن: حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ ثم قول امرأة العزیز:
الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ کل ذلک یدل علی أن المرأة ألبست الأمر بعد علی زوجها و أرابته فی براءة یوسف (ع) فاعتقد خلاف ما دلت علیه الآیات أو شک فی ذلک، و لم یکن ذلک إلا عن سلطة تامة منها علیه و تمکن کامل من قلبه و رأیه.
و علی هذا فقد کان سجنه بتوسل أو بأمر منها لتدفع بذلک تهمة الناس عن نفسها و تؤدب یوسف لعله ینقاد لها و یرجع إلی طاعتها فیما کانت تأمره به کما هددته به بمحضر من النسوة بقولها: «وَ لَئِنْ لَمْ یَفْعَلْ ما آمُرُهُ لَیُسْجَنَنَّ وَ لَیَکُوناً مِنَ الصَّاغِرِینَ .
قوله تعالی: «وَ دَخَلَ مَعَهُ السِّجْنَ فَتَیانِ إلی آخر الآیة الفتی العبد و سیاق الآیات 
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یدل علی أنهما کانا عبدین من عبید الملک، و قد وردت به الروایات کما سیأتی إن شاء الله تعالی.
و قوله: «قالَ أَحَدُهُما إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً» فصل قوله: «قالَ أَحَدُهُما» للدلالة علی الفصل بین حکایة الرؤیا و بین الدخول کما یشعر به ما فی السیاق من قوله: «أَرانِی و خطابه له بصاحب السجن.
و قوله: «أَرانِی لحکایة الحال الماضیة کما قیل، و قوله: «أَعْصِرُ خَمْراً» أی أعصر عنبا کما یعصر لیتخذ خمرا فقد سمی العنب خمرا باعتبار ما یؤول إلیه.
و المعنی أصبح أحدهما و قال لیوسف (ع) إنی رأیت فیما یری النائم إنی أعصر عنبا للخمر.
و قوله: «وَ قالَ الْآخَرُ إِنِّی أَرانِی أَحْمِلُ فَوْقَ رَأْسِی خُبْزاً تَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْهُ أی تنهشه و هی رؤیا أخری ذکرها صاحبه. و قوله: «نَبِّئْنا بِتَأْوِیلِهِ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ أی قالا نبئنا بتأویله فاکتفی عن ذکر الفعل بقوله: «قال» «و قال» و هذا من لطائف تفنن القرآن، و الضمیر فی قوله: «بِتَأْوِیلِهِ راجع إلی ما یراه المدلول علیه بالسیاق، و فی قوله: «إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ تعلیل لسؤالهما التأویل و «نَراکَ أی نعتقدک من المحسنین لما نشاهد فیک من سیماهم، و إنما أقبلا علیه فی تأویل رؤیاهما لإحسانه، لما یعتقد عامة الناس أن المحسنین الأبرار ذوو قلوب طاهرة و نفوس زاکیة فهم ینتقلون إلی روابط الأمور و جریان الحوادث انتقالا أحسن و أقرب إلی الرشد من انتقال غیرهم.
و المعنی: قال أحدهما لیوسف: إنی رأیت فیما یری النائم کذا و قال الآخر: إنی رأیت کذا، و قالا له: أخبرنا بتأویل ما رآه کل منا لأنا نعتقد من المحسنین، و لا یخفی لهم أمثال هذه الأمور الخفیة لزکاء نفوسهم و صفاء قلوبهم.
قوله تعالی: «قالَ لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ إِلَّا نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ قَبْلَ أَنْ یَأْتِیَکُما» لما أقبل صاحبا السجن علی یوسف (ع) فی سؤاله عن تأویل رؤیا رأیاها عن حسن ظن به من جهة ما کانا یشاهدان منه سیماء المحسنین اغتنم (ع) الفرصة فی بث ما عنده من أسرار التوحید و الدعوة إلی ربه سبحانه الذی علمه ذلک فأخبرهما أنه علیم بذلک بتعلیم 
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من ربه خبیر بتأویل الأحادیث و توسل بذلک إلی الکشف عن سر التوحید و نفی الشرکاء ثم أول رؤیاهما.
فقال أولا: لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ و أنتما فی السجن إِلَّا نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ أی بتأویل ذاکما الطعام و حقیقته و ما یؤول إلیه أمره- فأنا خبیر بذلک فلیکن آیة لصدقی فیما أدعوکما إلیه من دین التوحید.
هذا علی تقدیر عود الضمیر فی قوله: «بِتَأْوِیلِهِ إلی الطعام، و یکون علیه إظهارا منه (ع) لآیة نبوته نظیر قول المسیح (ع) لبنی إسرائیل: «وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: آل عمران: 49، و یؤید هذا المعنی بعض الروایات الواردة من طرق أهل البیت (ع) کما سیأتی فی بحث روائی إن شاء الله تعالی.
و أما علی تقدیر عود ضمیر «بِتَأْوِیلِهِ إلی ما رأیاه من الرؤیا فقوله: «لا یَأْتِیکُما طَعامٌ إلخ، وعد منه لهما تأویل رؤیاهما و وعد بتسریعه غیر أن هذا المعنی لا یخلو من بعد بالنظر إلی السیاق.
قوله تعالی: «ذلِکُما مِمَّا عَلَّمَنِی رَبِّی إِنِّی تَرَکْتُ مِلَّةَ قَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ بین (ع) أن العلم و التنبؤ بتأویل الأحادیث لیس من العلم العادی الاکتسابی فی شی‌ء بل هو مما علمه إیاه ربه ثم علل ذلک بترکه ملة المشرکین و اتباعه ملة آبائه إبراهیم و إسحاق و یعقوب أی رفضه دین الشرک و أخذه بدین التوحید.
و المشرکون من أهل الأوثان یعتقدون بالله سبحانه و یثبتون یوم الجزاء بالقول بالتناسخ کما تقدم فی الجزء السابق من الکتاب لکن دین التوحید یحکم أن الذی یقدر له شرکاء فی التأثیر أو فی استحقاق العبادة لیس هو الله و کذا عود النفوس بعد الموت بأبدان أخری تتنعم فیها أو تعذب لیس من المعاد فی شی‌ء، و لذلک نفی (ع) عنهم الإیمان بالله و بالآخرة، و أکد کفرهم بالآخرة بتکرار الضمیر حیث قال: «وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ و ذلک لأن من لا یؤمن بالله فأحری به أن لا یؤمن برجوع العباد إلیه.
و هذا الذی یقصه الله سبحانه من قول یوسف (ع): «وَ اتَّبَعْتُ مِلَّةَ آبائِی إِبْراهِیمَ 
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وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ هو أول ما أنبأ فی مصر نسبه و أنه من أهل بیت إبراهیم و إسحاق و یعقوب (ع).
قوله تعالی: «ما کانَ لَنا أَنْ نُشْرِکَ بِاللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ذلِکَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ عَلَیْنا وَ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ أی لم یجعل الله سبحانه لنا أهل البیت سبیلا إلی أن نشرک به شیئا و منعنا من ذلک، ذلک المنع من فضل الله و نعمته علینا أهل البیت و علی الناس و لکن أکثر الناس لا یشکرون فضله تعالی بل یکفرون به.
و أما أنه تعالی جعلهم بحیث لا سبیل لهم إلی أن یشرکوا به فلیس جعل إجبار و إلجاء بل جعل تأیید و تسدید حیث أنعم علیهم بالنبوة و الرسالة و الله أعلم حیث یجعل الرسالة فاعتصموا بالله عن الشرک و دانوا بالتوحید.
و أما أن ذلک من فضل الله علیهم و علی الناس فلأنهم أیدوا بالحق و هو أفضل الفضل و الناس فی وسعهم أن یرجعوا إلیهم فیفوزوا باتباعهم و یهتدوا بهداهم.
و أما أن أکثر الناس لا یشکرون فلأنهم یکفرون بهذه النعمة و هی النبوة و الرسالة فلا یعبئون بها و لا یتبعون أهلها أو لأنهم یکفرون بنعمة التوحید و یتخذون لله سبحانه شرکاء من الملائکة و الجن و الإنس یعبدونهم من دون الله.
هذا ما ذکره أکثر المفسرین فی معنی الآیة.
و یبقی علیه شی‌ء و هو أن التوحید و نفی الشرکاء لیس مما یرجع فیه إلی بیان النبوة فإنه مما یستقل به العقل و تقضی به الفطرة فلا معنی لعده فضلا علی الناس من جهة الاتباع بل هم و الأنبیاء فی أمر التوحید علی مستوی واحد و شرع سواء و لو کفروا بالتوحید فإنما کفروا لعدم إجابتهم لنداء الفطرة لا لعدم اتباع الأنبیاء.
لکن یجب أن یعلم أنه کما أن من الواجب فی عنایة الله سبحانه أن یجهز نوع الإنسان مضافا إلی الهامة من طریق العقل الخیر و الشر و التقوی و الفجور بما یدرک به أحکام دینه و قوانین شرعه و هو سبیل النبوة و الوحی، و قد تکرر توضیحه فی أبحاثنا السابقة کذلک من الواجب فی عنایته أن یجهز أفرادا منه بنفوس طاهرة و قلوب سلیمة مستقیمة علی فطرتها الأصلیة لازمة لتوحیده ممتنعة عن الشرک به یستبقی به أصل التوحید عصرا بعد
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عصر و یحیی به روح السعادة جیلا بعد جیل، و البرهان علیه هو البرهان علی النبوة و الوحی فإن الواحد من الإنسان العادی لا یمتنع علیه الشرک و نسیان التوحید، و الجائز علی الواحد جائز علی الجمیع و فی تلبس الجمیع بالشرک فساد النوع فی غایته و بطلان الغرض الإلهی فی خلقته.
فمن الواجب أن یکون فی النوع رجال متلبسون بإخلاص التوحید یقومون بأمره و یدافعون عنه و ینبهون الناس عن رقدة الغفلة و الجهالة بإلقاء حججه و بث شواهده و آیاته و بینهم و بین الناس رابطة التعلیم و التعلم دون السوق و الاتباع.
و هذه النفوس إن کانت فهی نفوس الأنبیاء و الأئمة (ع)، و فی خلقهم و بعثهم فضل من الله سبحانه علیهم بتعلیم توحیده لهم، و علی الناس بنصب من یذکرهم الحق الذی تقضی به فطرتهم و یدافع عن الحق تجاه غفلتهم و ضلالتهم فإن اشتغال الناس بالأعمال المادیة و مزاولتهم للأمور الحسیة تجذبهم إلی اللذات الدنیویة و تحرضهم علی الإخلاد إلی الأرض فتبعدهم عن المعنویات و تنسیهم ما فی فطرهم من المعارف الإلهیة، و لو لا رجال متألهون متولهون فی الله الذین أخلصهم بخالصة ذکری الدار فی کل برهة من الزمان لأحیطت الأرض بالعماء، و انقطع السبب الموصول بین الأرض و السماء، و بطلت غایة الخلقة، و ساخت الأرض بأهلها.
و من هنا یظهر أن الحق أن تنزل الآیة علی هذه الحقیقة فیکون معنی الآیة: لم یجعل لنا بتأیید من الله سبیل إلی أن نشرک بالله شیئا، ذلک أی کوننا فی أمن من الشرک من فضل الله علینا لأنه الهدی الذی هو سعادة الإنسان و فوزه العظیم. و علی الناس لأن فی ذلک تذکیرهم إذا نسوا و تنبیههم إذا غفلوا، و تعلیمهم إذا جهلوا، و تقویمهم إذا عوجوا و لکن أکثر الناس لا یشکرون الله بل یکفرون بهذا الفضل فلا یعبئون به و لا یقبلون علیه بل یعرضون عنه. هذا.
و ذکر بعضهم فی معنی الآیة: أن المشار إلیه بقوله: «ذلِکَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ عَلَیْنا» إلخ، هو العلم بتأویل الأحادیث. و هو کما تری بعید من سیاق الآیة.
قوله تعالی: «یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» لفظة الخیر بحسب الوزن صفة من قولهم: خار یخار خیرة إذا انتخب و اختار أحد شیئین یتردد
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بینهما من حیث الفعل أو من حیث الأخذ بوجه فالخیر منهما هو الذی یفضل علی الآخر فی صفة المطلوبیة فیتعین الأخذ به فخیر الفعلین هو المطلوب منهما الذی یتعین القیام به و خیر الشیئین هو المطلوب منهما من جهة الأخذ به کخیر المالین من جهة التمتع به و خیر الدارین من جهة سکناها و خیر الإنسانین من جهة مصاحبته، و خیر الرأیین من جهة الأخذ به، و خیر الإلهین من جهة عبادته، و من هنا ذکر أهل الأدب أن الخیر فی الأصل «أخیر» أفعل تفضیل، و الحقیقة أنه صفة مشبهة تفید بحسب المادة ما یفیده أفعل التفضیل من الفضل فی القیاس.
و بما مر یتبین أن قوله (ع): «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» إلخ مسوق لبیان الحجة علی تعینه تعالی للعبادة إذا فرض تردد الأمر بینه و بین سائر الأرباب التی تدعی من دون الله لا لبیان أنه تعالی هو الحق الموجود دون غیره من الأرباب أو أنه تعالی هو الإله الذی تنتهی إلیه الأشیاء بدءا و عودا دونها أو غیر ذلک فإن الشی‌ء إنما یسمی خیرا من جهة طلبه و تعیینه بالأخذ به بنحو فقوله (ع): أ هو خیر أم سائر الأرباب یرید به السؤال عن تعین أحد الطرفین من جهة الأخذ به و الأخذ بالرب هو عبادته.
ثم إنه (ع) سمی آلهتهم أربابا متفرقین لأنهم کانوا یعبدون الملائکة و هم عندهم صفات الله سبحانه أو تعینات ذاته المقدسة التی تستند إلیها جهات الخیر و السعادة فی العالم فیفرقون بین الصفات بتنظیمها طولا و عرضا و یعبدون کلا بما یخصه من الشأن فهناک إله العلم و إله القدرة و إله السماء و إله الأرض و إله الحسن و إله الحب و إله الأمن و الخصب و غیر ذلک، و یعبدون الجن و هم مبادئ الشر فی العالم کالموت و الفناء و الفقر و القبح و الألم و الغم و غیر ذلک، و یعبدون أفرادا کالکملین من الأولیاء و الجبابرة من السلاطین و الملوک و غیرهم، و هم جمیعا متفرقون من حیث أعیانهم و من حیث أصنامهم و التماثیل المتخذة لهم المنصوبة للتوجه بها إلیهم.
و قابل الأرباب المتفرقین بذکر الله عز اسمه و وصفه بالواحد القهار حیث قال: «أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» فالکلمة تفید بحسب المعنی خلاف ما یفیده قوله: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ لضرورة التقابل بین طرفی التردید.
فالله علم بالغلبة یراد به الذات المقدسة الإلهیة التی هی حقیقة لا سبیل للبطلان إلیه 
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و وجود لا یتطرق العدم و الفناء إلیه، و الوجود الذی هذا شأنه لا یمکن أن یفرض له حد محدود و لا أمد ممدود لأن کل محدود فهو معدوم وراء حده، و الممدود باطل بعد أمده فهو تعالی ذات غیر محدود و وجود غیر متناه بحب، و إذا کان کذلک لم یمکن أن یفرض له صفة خارجة عن ذاته مباینة لنفسه کما هو الحال فی صفاته لتأدیة هذه المغایرة إلی کونه تعالی محدودا غیر موجود فی ظرف الصفة و فاقرا لا یجد الصفة فی ذاته و لم یمکن أیضا فرض المغایرة و البینونة بین صفاته الذاتیة کالحیاة و العلم و القدرة لأن ذلک یؤدی إلی وجود حدود فی داخل الذات لا یوجد ما فی داخل حد فی خارجه فیتغایر الذات و الصفات و یتکثر جمیعا و یحد، و هذا کله مما اعترفت به الوثنیة علی ما بأیدینا من معارفهم.
فمما لا یتطرق إلیه الشک عند المثبتین لوجود الإله سبحانه لو تفطنوا أن الله سبحانه موجود فی نفسه ثابت بذاته لا موجود بهذا النعت غیره، و إن ما له من صفات الکمال فهو عینه غیر زائد علیه و لا بعض صفات کماله صفات زائد علی بعض فهو علم و قدرة و حیاة بعینه.
فهو تعالی أحدی الذات و الصفات أی أنه واحد فی وجوده بذاته لیس قباله شی‌ء إلا موجودا به لا مستقلا بالوجود و واحد فی صفاته أی لیس هناک صفة له حقیقیة إلا أن تکون عین الذات فهو الذی یقهر کل شی‌ء لا یقهره شی‌ء.
و الإشارة إلی هذا کله هی التی دعته (ع) أن یصف الله سبحانه بالواحد القهار حیث قال: «أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» أی أنه تعالی واحد لکن لا واحد عددی إذا أضیف إلیه آخر صار اثنین بل واحد لا یمکن أن یفرض قباله ذات إلا و هی موجودة به لا بنفسها و لا أن یفرض قباله صفة له إلا و هی عینه و إلا صارت باطلة کل ذلک لأنه بحث غیر محدود بحد و لا منته إلی نهایة.
و قد تمت الحجة علی الخصم منه (ع) فی هذا السؤال بما وصف الأرباب بکونهم متفرقین، و إیاه تعالی بالواحد القهار لأن کون ذاته المتعالیة واحدا قهارا یبطل التفرقة- أی تفرقة مفروضة- بین الذات و الصفات، فالذات عین الصفات و الصفات بعضها عین بعض فمن عبد الذات عبد الذات و الصفات و من عبد علمه فقد عبد ذاته، و إن عبد علمه و لم یعبد ذاته فلم یعبد لا علمه و لا ذاته و علی هذا القیاس.
فإذا فرض تردد العبادة بین أرباب متفرقین و بین الله الواحد القهار تعالی و تقدس تعینت عبادته دونهم إذ لا یمکن فرض أرباب متفرقین و لا تفرقة فی العبادة.
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نعم یبقی هناک شی‌ء و هو الذی یعتمد علیه عامة الوثنیة من أن الله سبحانه أجل و أرفع ذاتا من أن تحیط به عقولنا أو یناله أفهامنا فلا یمکننا التوجه إلیه بعبادته و لا یسعنا التقرب منه بعبودیته و الخضوع له، و الذی یسعنا هو أن نتقرب بالعبادة إلی بعض مخلوقاته الشریفة التی هی مؤثرات فی تدبیر النظام العالمی حتی یقربونا منه و یشفعوا لنا عنده فأشار (ع) فی الشطر الثانی من کلامه أعنی قوله: «ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً» إلخ إلی دفعه.
قوله تعالی: «ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ إلخ، بدأ (ع) بخطاب صاحبیه فی السجن أولا ثم عمم الخطاب للجمیع لأن الحکم مشترک بینهما و بین غیرهما من عبدة الأوثان.
و نفی العبادة إلا عن الأسماء کنایة عن أنه لا مسمیات وراء هذه الأسماء فتقع العبادة فی مقابل الأسماء کلفظة إله السماء و إله الأرض و إله البحر و إله البر و الأب و الأم و ابن الإله و نظائر ذلک.
و قد أکد کون هذه الأسماء لیس وراءها مسمیات بقوله: «أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ فإنه فی معنی الحصر أی لم یضع هذه الأسامی أحد غیرکم بل أنتم و آباؤکم وضعتموها، ثم أکده ثانیا بقوله: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ و السلطان هو البرهان لتسلطه علی العقول أی ما أنزل الله بهذه الأسماء أو بهذه التسمیة من برهان یدل علی أن لها مسمیات وراءها، و حینئذ کان یثبت لها الألوهیة أی المعبودیة فصحت عبادتکم لها.
و من الجائز أن یکون ضمیر «بِها» عائدا إلی العبادة أی ما أنزل الله حجة علی عبادتها بأن یثبت لها شفاعة و استقلالا فی التأثیر حتی تصح عبادتها و التوجه إلیها فإن الأمر إلی الله علی کل حال. و إلیه أشار بقوله بعده: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ .
و هو أعنی قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ مما لا ریب فیه البتة إذ الحکم فی أمر ما لا یستقیم إلا ممن یملک تمام التصرف، و لا مالک للتصرف و التدبیر فی أمور العالم و تربیة العباد حقیقة إلا الله سبحانه فلا حکم بحقیقة المعنی إلا له.
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و هو أعنی قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ مفید فیما قبله و ما بعده صالح لتعلیلهما معا، أما فائدته فی قوله قبل: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ فقد ظهرت آنفا، و أما فائدته فی قوله بعد: «أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ فلأنه متضمن لجانب إثبات الحکم کما أن قوله قبل: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ متضمن لجانب السلب، و حکمه تعالی نافذ فی الجانبین معا فکأنه لما قیل: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ قیل: «فما ذا حکم به فی أمر العبادة» فقیل: «أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ و لذلک جی‌ء بالفعل.
و معنی الآیة- و الله أعلم- ما تعبدون من دون الله إلا أسماء خالیة عن المسمیات لم یضعها إلا أنتم و آباؤکم من غیر أن ینزل الله سبحانه من عنده برهانا یدل علی أن لها شفاعة عند الله أو شیئا من الاستقلال فی التأثیر حتی یصح لکم دعوی عبادتها لنیل شفاعتها، أو طمعا فی خیرها أو خوفا من شرها.
و أما قوله: «ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ فیشیر به إلی ما ذکره من توحید الله و نفی الشریک عنه، و القیم هو القائم بالأمر القوی علی تدبیره أو القائم علی ساقه غیر المتزلزل و المتضعضع، و المعنی أن دین التوحید وحده هو القوی علی إدارة المجتمع و سوقه إلی منزل السعادة، و الدین المحکم غیر المتزلزل الذی فیه الرشد من غیر غی و الحقیة من غیر بطلان، و لکن أکثر الناس لأنسهم بالحس و المحسوس و انهماکهم فی زخارف الدنیا الفانیة حرموا سلامة القلب و استقامة العقل لا یعلمون ذلک، و إنما یعلمون ظاهرا من الحیاة الدنیا و هم عن الآخرة معرضون.
أما أن التوحید دین فیه الرشد و مطابقة الواقع فیکفی فی بیانه ما أقامه (ع) من البرهان، و أما أنه هو القوی علی إدارة المجتمع الإنسانی فلأن هذا النوع إنما یسعد فی مسیر حیاته إذا بنی سنن حیاته و أحکام معاشه علی مبنی حق مطابق للواقع فسار علیها لا إذا بناها علی مبنی باطل خرافی لا یعتمد علی أصل ثابت.
فقد بان من جمیع ما تقدم أن الآیتین جمیعا أعنی قوله: «یا صاحِبَیِ السِّجْنِ - إلی قوله- «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ برهان واحد علی توحید العبادة، محصله أن عبادة المعبود أن کانت لألوهیته فی نفسه و وجوب وجوده بذاته فالله سبحانه فی وجوده واحد قهار لا یتصور له ثان و لا مع تأثیره مؤثر آخر فلا معنی لتعدد الآلهة، و إن کانت لکون آلهة
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غیر الله شرکاء له شفعاء عنده فلا دلیل علی ثبوت الشفاعة لهم من قبل الله سبحانه بل الدلیل علی خلافه فإن الله حکم من طریق العقل و بلسان أنبیائه أن لا یعبد إلا هو.
و بذلک یظهر فساد ما أورده البیضاوی فی تفسیره تبعا للکشاف أن الآیتین تتضمنان دلیلین علی التوحید فما فی الأولی و هو قوله: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» دلیل خطابی، و ما فی الثانیة و هو قوله: «ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً» إلخ برهان تام.
قال البیضاوی: و هذا من التدرج فی الدعوة و إلزام الحجة بین لهم أولا رجحان التوحید علی اتخاذ الآلهة علی طریق الخطابة ثم برهن علی أن ما یسمونها آلهة و یعبدونها لا تستحق الإلهیة فإن استحقاق العبادة إما بالذات و إما بالغیر و کلا القسمین منتف عنهما ثم نص علی ما هو الحق القویم و الدین المستقیم الذی لا یقتضی العقل غیره و لا یرتضی العلم دونه. انتهی.
و لعل الذی حداه إلی ذلک ما فی الآیة الأولی من لفظة الخیر فاستظهر منه الرجحان الخطابی، و قد فاته ما فیها من قید «الْواحِدُ الْقَهَّارُ» و قد عرفت تقریر ما تتضمنه الآیتان من البرهان، و أن الذی ذکره من معنی الآیة الثانیة هو مدلول مجموع الآیتین دون الثانیة فحسب.
و ربما یقرر مدلول الآیتین برهانین علی التوحید بوجه آخر ملخصه أن الله الواحد الذی یقهر بقدرته الأسباب المتفرقة التی تفعل فی الکون و یسوقها علی تلائم آثارها المتفرقة المتنوعة بعضها مع بعض حتی ینتظم منها نظام واحد غیر متناقض الأطراف کما هو المشهود من وحدة النظام و توافق الأسباب خیر من أرباب متفرقین تترشح منها لتفرقها و مضادتها أنظمة مختلفة و تدابیر متضادة تؤدی إلی انفصام وحدة النظام الکونی و فساد التدبیر الواحد العمومی.
ثم الآلهة المعبودة من دون الله أسماء لا دلیل علی وجود مسمیاتها فی الخارج بتسمیتکم لا من جانب العقل و لا من جانب النقل لأن العقل لا یدل إلا علی التوحید و الأنبیاء لم یؤمروا من جهة الوحی إلا بأن لا یعبد إلا الله وحده. انتهی.
و هذا التقریر- کما تری- ینزل الآیة الأولی علی معنی قوله تعالی «لَوْ کانَ فِیهِما
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آلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتا»: الأنبیاء: 22، و یعمم الآیة الثانیة علی نفی ألوهیة آلهة إلا الله بذاتها و نفی ألوهیتها من جهة إذن الله فی شفاعتها.
و یرد علیه أولا: أن فیه تقییدا لإطلاق قوله: «الْقَهَّارُ» من غیر مقید فإن الله سبحانه کما یقهر الأسباب فی تأثیرها یقهر کل شی‌ء فی ذاته و صفته و آثاره فلا ثانی له فی وجوده و لا ثانی له فی استقلاله فی نفسه و فی تأثیره فلا یتأتی مع وحدته القاهرة علی الإطلاق أن یفرض شی‌ء یستقل عنه فی وجوده، و لا أمر یستقل عنه فی أمره، و الإله الذی یفرض دونه إما مستقل عنه فی ذاته و آثار ذاته جمیعا و إما مستقل عنه فی آثار ذاته فحسب، و کلا الأمرین محال کما ظهر.
و ثانیا: أن فیه تعمیما لخصوص الآیة الثانیة من غیر معمم فإن الآیة- کما عرفت- تنیط کونها آلهة بإذن الله و حکمه کما هو ظاهر قوله: «ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ إلخ و من الواضح أن هذه الألوهیة المنوطة بإذنه تعالی و حکمه ألوهیة شفاعة لا ألوهیة ذاتیة أی ألوهیة بالغیر لا ما هو أعم من الألوهیة بالذات و بالغیر جمیعا.
قوله تعالی: «یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَمَّا أَحَدُکُما فَیَسْقِی رَبَّهُ خَمْراً وَ أَمَّا الْآخَرُ فَیُصْلَبُ فَتَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْ رَأْسِهِ قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ معنی الآیة ظاهر، و قرینة المناسبة قاضیة بأن قوله: «أَمَّا أَحَدُکُما» إلخ، تأویل رؤیا من قال منهما: «إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً» و قوله: «وَ أَمَّا الْآخَرُ» إلخ، تأویل لرؤیا الآخر.
و قوله: «قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ لا یخلو من إشعار بأن الصاحبین أو أحدهما کذب نفسه فی دعواه الرؤیا و لعله الثانی لما سمع تأویل رؤیاه بالصلب و أکل الطیر من رأسه، و یتأید بهذا
ما ورد من الروایة من طرق أئمة أهل البیت (ع): أن الثانی من الصاحبین قال له: إنی کذبت فیما قصصت علیک من الرؤیا- فقال (ع): «قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ 
أی إن التأویل الذی استفتیتما فیه مقضی مقطوع لا مناص عنه.
قوله تعالی: «وَ قالَ لِلَّذِی ظَنَّ أَنَّهُ ناجٍ مِنْهُمَا اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ فَأَنْساهُ الشَّیْطانُ ذِکْرَ رَبِّهِ فَلَبِثَ فِی السِّجْنِ بِضْعَ سِنِینَ الضمائر فی قوله: «قالَ و «ظَنَ و «فَلَبِثَ راجعة إلی یوسف أی قال یوسف للذی ظن هو أنه سینجو منهما: اذکرنی عند ربک بما یثیر رحمته لعله یخرجنی من السجن.
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و إطلاق الظن علی اعتقاده مع تصریحه لهما بأنه من المقضی المقطوع به و تصریحه بأن ربه علمه تأویل الأحادیث لعله من إطلاق الظن علی مطلق الاعتقاد و له نظائر فی القرآن کقوله تعالی: «الَّذِینَ یَظُنُّونَ أَنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ»: البقرة: 46.
و أما قول بعضهم: إن إطلاق الظن علی اعتقاده یدل علی أنه إنما أول ما أول عن اجتهاد منه. یفسده ما قدمنا الإشارة إلیه أنه صرح لهما بعلمه فی قوله: «قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ و الله سبحانه أید ذلک بقوله: «وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ و هذا ینافی الاجتهاد الظنی.
و قد احتمل أن یکون ضمیر «ظَنَ راجعا إلی الموصول أی قال یوسف لصاحبه الذی ظن ذلک الصاحب أنه ناج منهما. و هذا المعنی لا بأس به إن ساعده السیاق.
و قوله: «فَأَنْساهُ الشَّیْطانُ ذِکْرَ رَبِّهِ إلخ، الضمیران راجعان إلی «الذی» أی فأنسی الشیطان صاحبه الناجی أن یذکره لربه أو عند ربه فلبث یوسف فی السجن بضع سنین و البضع ما دون العشرة فإضافة الذکر إلی ربه من قبیل إضافة المصدر إلی معموله المعدی إلیه بالحرف أو إلی المظروف بنوع من الملابسة.
و أما إرجاع الضمیرین إلی یوسف حتی یفید أن الشیطان أنسی یوسف ذکر الله سبحانه فتعلق بذیل غیره فی نجاته من السجن فعوقب علی ذلک فلبث فی السجن بضع سنین کما ذکره بعضهم و ربما نسب إلی الروایة.
فمما یخالف نص الکتاب فإن الله سبحانه نص علی کونه (ع) من المخلصین و نص علی أن المخلصین لا سبیل للشیطان إلیهم مضافا إلی ما أثنی الله علیه فی هذه السورة.
و الإخلاص لله لا یستوجب ترک التوسل بالأسباب فإن ذلک من أعظم الجهل لکونه طمعا فیما لا مطمع فیه بل إنما یوجب ترک الثقة بها و الاعتماد علیها و لیس فی قوله:
«اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ ما یشعر بذلک البتة.
علی أن قوله تعالی بعد آیتین: «وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ» إلخ، قرینة صالحة علی أن الناسی هو الساقی دون یوسف.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «ثُمَّ بَدا لَهُمْ مِنْ بَعْدِ ما رَأَوُا الْآیاتِ- لَیَسْجُنُنَّهُ حَتَّی حِینٍ فالآیات شهادة الصبی و القمیص المخرق من دبر- و استباقهما الباب حتی سمع مجاذبتها إیاه علی الباب، فلما عصاها لم تزل مولعة بزوجها حتی حبسه.
و دخل معه السجن فتیان یقول: عبدان للملک- أحدهما خباز و الآخر صاحب الشراب، و الذی کذب و لم یر المنام هو الخباز.
و ذکر الحدیث علی بن إبراهیم القمی قال: و وکل الملک بیوسف رجلین یحفظانه- فلما دخل السجن قالوا له: ما صناعتک؟ قال: أعبر الرؤیا. فرأی أحد الموکلین فی منامه- کما قال یعصر خمرا. قال یوسف: تخرج و تصیر علی شراب الملک و ترتفع منزلتک عنده، و قال الآخر: إنی أرانی أحمل فوق رأسی خبزا تأکل الطیر منه، و لم یکن رأی ذلک فقال له یوسف: أنت یقتلک الملک و یصلبک و تأکل الطیر من رأسک، فضحک الرجل و قال: إنی لم أر ذلک- فقال یوسف کما حکی الله: «یا صاحِبَیِ السِّجْنِ أَمَّا أَحَدُکُما فَیَسْقِی رَبَّهُ خَمْراً- وَ أَمَّا الْآخَرُ فَیُصْلَبُ فَتَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْ رَأْسِهِ- قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ .
فقال أبو عبد الله (ع) فی قوله: «إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ قال: کان یقوم علی المریض، و یلتمس للمحتاج، و یوسع علی المحبوس- فلما أراد من یری فی نومه یعصر خمرا الخروج من الحبس- قال له یوسف: «اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ فکان کما قال الله: «فَأَنْساهُ الشَّیْطانُ ذِکْرَ رَبِّهِ .
أقول: و فی الروایة اضطراب لفظی، و ظاهرها أن صاحبیه فی السجن لم یکونا مسجونین و إنما کانا موکلین علیه من قبل الملک، و لا یلائم ذلک ظاهر قوله تعالی: «وَ قالَ لِلَّذِی ظَنَّ أَنَّهُ ناجٍ مِنْهُمَا» و قوله: «قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما».
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و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة": عن قول الله: «اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ قال: هو العزیز.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا فی کتاب العقوبات و ابن جریر و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: لو لم یقل یوسف الکلمة- التی قال ما لبث فی السجن طول ما لبث- حیث یبتغی الفرج من عند غیر الله تعالی.
أقول:
و رواه عن ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی هریرة عنه (ص)، و لفظه: «رحم الله یوسف لو لم یقل: اذکرنی عند ربک ما لبث فی السجن طول ما لبث» و روی مثله عن عکرمة و الحسن و غیرهما.
و روی ما فی معناه العیاشی فی تفسیره، عن طربال و عن ابن أبی یعقوب و عن یعقوب بن شعیب، عن أبی عبد الله (ع)، و لفظ الأخیر قال: «قال الله لیوسف: أ لست الذی حببتک إلی أبیک- و فضلتک علی الناس بالحسن؟ أ و لست الذی سقت إلیک السیارة فأنقذتک و أخرجتک من الجب؟ أ و لست الذی صرفت عنک کید النسوة؟ فما حملک علی أن ترفع رعیة أو تدعو مخلوقا هو دونی؟ فالبث لما قلت بضع سنین 
، و قد تقدم أن هذه و أمثالها روایات تخالف نص الکتاب.
و مثلها ما فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن ابن عباس قال": عثر یوسف (ع) ثلاث عثرات: قوله: «اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ و قوله لإخوته: «إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ و قوله:
«ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ فقال له جبرئیل: و لا حین هممت؟ فقال: «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی 
و فی الروایة نسبة الفریة و الکذب الصریح إلی الصدیق (ع).
و فی بعض هذه الروایات أن عثراته الثلاث هی همه بها، و قوله: اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ و قوله: إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ و الله سبحانه یبرئه من هذه المفتریات بنص کتابه.
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اشارة

وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعَ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی رُءْیایَ إِنْ کُنْتُمْ لِلرُّءْیا تَعْبُرُونَ (43) قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ وَ ما نَحْنُ بِتَأْوِیلِ الْأَحْلامِ بِعالِمِینَ (44) وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ أَنَا أُنَبِّئُکُمْ بِتَأْوِیلِهِ فَأَرْسِلُونِ (45) یُوسُفُ أَیُّهَا الصِّدِّیقُ أَفْتِنا فِی سَبْعِ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعِ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ لَعَلِّی أَرْجِعُ إِلَی النَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَعْلَمُونَ (46) قالَ تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إِلاَّ قَلِیلاً مِمَّا تَأْکُلُونَ (47)
ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ سَبْعٌ شِدادٌ یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلاَّ قَلِیلاً مِمَّا تُحْصِنُونَ (48) ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ (49) وَ قالَ الْمَلِکُ ائْتُونِی بِهِ فَلَمَّا جاءَهُ الرَّسُولُ قالَ ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللاَّتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَّ إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ (50) قالَ ما خَطْبُکُنَّ إِذْ راوَدْتُنَّ یُوسُفَ عَنْ نَفْسِهِ قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ قالَتِ امْرَأَةُ الْعَزِیزِ الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ (51) ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ (52)
وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلاَّ ما رَحِمَ رَبِّی إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ (53) وَ قالَ الْمَلِکُ ائْتُونِی بِهِ أَسْتَخْلِصْهُ لِنَفْسِی فَلَمَّا کَلَّمَهُ قالَ إِنَّکَ الْیَوْمَ لَدَیْنا مَکِینٌ أَمِینٌ (54) قالَ اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ (55) وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ نُصِیبُ بِرَحْمَتِنا مَنْ نَشاءُ وَ لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ (56) وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ (57)
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(بیان)

تتضمن الآیات قصة خروجه (ع) من السجن و نیله عزة مصر و الأسباب المؤدیة إلی ذلک، و فیها تحقیق الملک ثانیا فی اتهامه و ظهور براءته التام.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ إلی آخر الآیة. رؤیا للملک یخبر بها الملأ و الدلیل علیه قوله: «یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی رُءْیایَ و قوله: «إِنِّی أَری حکایة حال ماضیة، و من المحتمل أنها کانت رؤیا متکررة کما یحتمل مثله فی قوله سابقا: «إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً» «إِنِّی أَرانِی أَحْمِلُ إلخ.
و السمان جمع سمینة و العجاف جمع عجفاء بمعنی المهزولة، قال فی المجمع: و لا یجمع فعلاء علی فعال غیر العجفاء علی عجاف و القیاس فی جمعه العجف بضم العین و سکون الجیم کالحمراء و الخضراء و البیضاء علی حمر و خضر و بیض، و قال غیره: إن ذلک من قبیل الاتباع و الجمع القیاسی عجف.
و الإفتاء إفعال من الفتوی و الفتیا، قال فی المجمع،: الفتیا الجواب عن حکم المعنی و قد یکون الجواب عن نفس المعنی فلا یکون فتیا انتهی.
و قوله: «تَعْبُرُونَ من العبر و هو بیان تأویل الرؤیا و قد یسمی تعبیرا، و هو علی 
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أی حال مأخوذ من عبور النهر و نحوه کان العابر یعبر من الرؤیا إلی ما وراءها من التأویل، و هو حقیقة الأمر التی تمثلت لصاحب الرؤیا فی صورة خاصة مألوفة له.
قال فی الکشاف، فی قوله: «سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ إلخ فإن قلت: هل من فرق بین إیقاع سمان صفة للممیز و هو بقرات دون الممیز و هو سبع و إن یقال: سبع بقرات سمانا؟
قلت: إذا أوقعتها صفة لبقرات فقد قصدت إلی أن تمیز السبع بنوع من البقرات و هی السمان منهن لا بجنسهن، و لو وصفت بها السبع لقصدت إلی تمییز السبع بجنس البقرات لا بنوع منها ثم رجعت فوصفت الممیز بالجنس بالسمن.
فإن قلت: هلا قیل: سبع عجاف علی الإضافة؟ قلت: التمییز موضوع لبیان الجنس و العجاف وصف لا یقع البیان به وحده فإن قلت: فقد یقال: ثلاثة فرسان و خمسة أصحاب قلت: الفارس و الصاحب و الراکب و نحوها صفات جرت مجری الأسماء فأخذت حکمها و جاز فیها ما لم یجز فی غیرها، أ لا تراک لا تقول: عندی ثلاثة ضخام و أربعة غلاظ. انتهی.
و قال أیضا: فإن قلت: هل فی الآیة دلیل علی أن السنبلات الیابسة کانت سبعا کالخضر؟ قلت: الکلام مبنی علی انصبابه إلی هذا العدد فی البقرات السمان و العجاف و السنابل الخضر فوجب أن یتناول معنی الآخر السبع، و یکون قوله: «وَ أُخَرَ یابِساتٍ بمعنی و سبعا أخر. فإن قلت: هل یجوز أن یعطف قوله: «وَ أُخَرَ یابِساتٍ علی «سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ» فیکون مجرور المحل؟ قلت: یؤدی إلی تدافع و هو أن عطفها علی سنبلات خضر یقتضی أن یدخل فی حکمها فیکون معها ممیزا للسبع المذکورة، و لفظ الأخر یقتضی أن یکون غیر السبع بیانه أنک تقول: عندی سبعة رجال قیام و قعود بالجر فیصح لأنک میزت السبعة برجال موصوفین بقیام و قعود علی أن بعضهم قیام و بعضهم قعود فلو قلت: عنده سبعة رجال قیام و آخرین قعود تدافع ففسد. انتهی، و کلامه علی اشتماله علی نکتة لطیفة لا ینتج أزید من الظن بکون السنبلات الیابسات سبعا کغیرها أما وجوب الدلالة من الکلام فلا البتة.
و معنی الآیة: و قال ملک مصر لملئه إنی أری فی منامی سبع بقرات سمان یأکلهن سبع بقرات مهازیل و أری سبع سنبلات خضر و سنبلات أخر یابسات یا أیها الملأ بینوا
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لی ما عندکم من حکم رؤیای إن کنتم للرؤیا تعبرون.
قوله تعالی: «قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ وَ ما نَحْنُ بِتَأْوِیلِ الْأَحْلامِ بِعالِمِینَ الأحلام جمع حلم بضمتین و قد یسکن وسطه هو ما یراه النائم فی منامه و کان الأصل فی معناه ما یتصور للإنسان من داخل نفسه من غیر توصله إلیه بالحس، و منه تسمیة العقل حلما لأنه استقامة التفکر، و منه أیضا الحلم لزمان البلوغ قال تعالی. «وَ إِذا بَلَغَ الْأَطْفالُ مِنْکُمُ الْحُلُمَ»: النور: 59 أی زمان البلوغ، بلوغ العقل، و منه الحلم بکسر الحاء بمعنی الأناءة ضد الطیش و هو ضبط النفس و الطبع عن هیجان الغضب و عدم المعاجلة فی العقوبة فإنه إنما یکون عن استقامة التفکر. و ذکر الراغب: أن الأصل فی معناه الحلم بکسر الحاء، و لا یخلو من تکلف.
و قال الراغب: الضغث قبضة ریحان أو حشیش أو قضبان و جمعه أضغاث، قال تعالی: «وَ خُذْ بِیَدِکَ ضِغْثاً» و به شبه الأحلام المختلفة التی لا تتبین حقائقها «قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ حزم أخلاط من الأحلام انتهی.
و تسمیة الرؤیا الواحدة بأضغاث الأحلام کأنه بعنایة دعوی کونها صورا متفرقة مختلطة مجتمعة من رؤی مختلفة لکل واحد منها تأویل علی حدة فإذا اجتمعت و اختلطت عسر للمعبر الوقوف علی تأویلها، و الإنسان کثیرا ما ینتقل فی نومة واحدة من رؤیا إلی أخری و منهما إلی ثالثة و هکذا فإذا اختلطت أبعاضها کانت أضغاث أحلام و امتنع الوقوف علی حقیقتها و یدل علی ما ذکرنا من العنایة التعبیر بأضغاث أحلام بتنکیر المضاف و المضاف إلیه معا کما لا یخفی.
علی أن الآیة أعنی قوله: «وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری إلخ، غیر صریحة فی کونه رؤیا واحدة و فی التوراة أنه رأی البقرات السمان و العجاف فی رؤیا و السنبلات الخضر و الیابسات فی رؤیا أخری.
و قوله: «وَ ما نَحْنُ بِتَأْوِیلِ الْأَحْلامِ بِعالِمِینَ إن کان الألف و اللام للعهد فالمعنی و ما نحن بتأویل هذه المنامات التی هی أضغاث أحلام بعالمین. و إن کان لغیر العهد و الجمع المحلی باللام یفید العموم فالمعنی و ما نحن بتأویل جمیع المنامات بعالمین و إنما نعبر غیر أضغاث الأحلام منها، و علی أی حال لا تدافع بین عدهم رؤیاه أضغاث أحلام و بین نفیهم 
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العلم بتأویل الأحلام عن أنفسهم، و لو کان المراد بالأحلام الأحلام الصحیحة فحسب کان کل من شطری کلامهم یغنی عن الآخر.
و معنی الآیة قالوا أی قال الملأ للملک: ما رأیته أضغاث أحلام و أخلاط من منامات مختلفة و ما نحن بتأویل هذا النوع من المنامات بعالمین أو و ما نحن بتأویل جمیع المنامات بعالمین و إنما نعلم تأویل الرؤی الصالحة.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ أَنَا أُنَبِّئُکُمْ بِتَأْوِیلِهِ فَأَرْسِلُونِ الأمة الجماعة التی تقصد لشأن و یغلب استعمالها فی الإنسان، و المراد بها هاهنا الجماعة من السنین و هی المدة التی نسی فیها هذا القائل و هو ساقی الملک أن یذکر یوسف عند ربه و قد سأله یوسف ذلک فأنساه الشیطان ذکر ربه فلبث یوسف فی السجن بضع سنین.
و المعنی: و قال الذی نجا من السجن من صاحبی یوسف فیه و ادکر بعد جماعة من السنین ما سأله یوسف فی السجن حین أول رؤیاه: أنا أنبئکم بتأویل ما رآه الملک فی منامه فأرسلونی إلی یوسف فی السجن حتی أخبرکم بتأویل ذلک.
و خطاب الجمع فی قوله: «أُنَبِّئُکُمْ و قوله «فَأَرْسِلُونِ تشریک لمن حضر مع الملک و هم الملأ من أرکان الدولة و أعضاد المملکة الذین یلون أمور الناس، و الدلیل علیه قوله الآتی: «لَعَلِّی أَرْجِعُ إِلَی النَّاسِ کما سیأتی.
قوله تعالی: «یُوسُفُ أَیُّهَا الصِّدِّیقُ أَفْتِنا فِی سَبْعِ بَقَراتٍ سِمانٍ إلی آخر الآیة، فی الکلام حذف و تقدیر إیجازا، و التقدیر: فأرسلوه فجاء إلی یوسف فی السجن فقال:
یا یوسف أیها الصدیق أفتنا فی رؤیا الملک و ذکر الرؤیا و ذکر أن الناس فی انتظار تأویله و هذا الأسلوب من لطائف أسالیب القرآن الکریم.
سمی یوسف صدیقا و هو کثیر الصدق المبالغ فیه لما کان رأی من صدقه فیما عبر به منامه و منام صاحبه فی السجن و أمور أخری شاهدها من فعله و قوله فی السجن، و قد أمضی الله سبحانه کونه صدیقا بنقله ذلک من غیر رد.
و قد ذکر متن الرؤیا من غیر أن یصرح أنه رؤیا فقال: «أَفْتِنا فِی سَبْعِ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعِ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ لأن قوله: «أَفْتِنا»
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و هو سؤال الحکم الذی یؤدی إلیه نظره، و کون المعهود فیما بینه و بین یوسف تأویل الرؤیا، و کذا ذیل الکلام یدل علی ذلک و یکشف عنه.
و قوله: «لَعَلِّی أَرْجِعُ إِلَی النَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَعْلَمُونَ لعل الأول تعلیل لقوله: «أَفْتِنا» و لعل الثانی تعلیل لقوله «أَرْجِعُ و المراد أفتنا فی أمر هذه الرؤیا ففی إفتائک رجاء أن أرجع به إلی الناس و أخبرهم بها و فی رجوعی إلیهم رجاء أن یعلموا به فیخرجوا به من الحیرة و الجهالة.
و من هنا یظهر أن قوله: «أَرْجِعُ فی معنی أرجع بذلک فمن المعلوم أنه لو أفتی فیه فرجع المستفتی إلی الناس کان رجوعه رجوع عالم بتأویله خبیر بحکمه فرجوعه عندئذ إلیهم رجوع بمصاحبة ما ألقی إلیه من التأویل فافهم ذلک.
و فی قوله أولا: «أَفْتِنا» و ثانیا: «لَعَلِّی أَرْجِعُ إِلَی النَّاسِ دلالة علی أنه کان یستفتیه بالرسالة عن الملک و الملأ و لم یکن یسأله لنفسه حتی یعلمه ثم یخبرهم به بل لیحمله إلیهم و لذلک لم یخصه یوسف بالخطاب بل عم الخطاب له و لغیره فقال: «تَزْرَعُونَ إلخ.
و فی قوله: «إِلَی النَّاسِ إشعار أو دلالة علی أن الناس کانوا فی انتظار أن یرتفع بتأویله حیرتهم، و لیس إلا أن الملأ کانوا هم أولیاء أمور الناس و خیرتهم فی الأمر خیرة الناس أو أن الناس أنفسهم کانوا علی هذا الحال لتعلقهم بالملک و اهتمامهم برؤیاه لأن الرؤیا ناظرة غالبا إلی ما یهتم به الإنسان من شئون الحیاة و الملوک إنما یهتمون بشئون المملکة و أمور الرعیة.
قوله تعالی: «قالَ تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تَأْکُلُونَ قال الراغب: الدأب إدامة السیر دأب فی السیر دأبا قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ و الدأب العادة المستمرة دائما علی حاله قال تعالی: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ أی کعادتهم التی یستمرون علیها. انتهی و علیه فالمعنی تزرعون سبع سنین زراعة متوالیة مستمرة، و قیل: هو من دأب بمعنی التعب أی تزرعون بجد و اجتهاد، و یمکن أن یکون حالا أی تزرعون دائبین مستمرین أو مجدین مجتهدین فیه.
ذکروا أن «تَزْرَعُونَ خبر فی معنی الإنشاء، و کثیرا ما یؤتی بالأمر فی صورة الخبر مبالغة فی وجوب الامتثال کأنه واقع یخبر عنه کقوله تعالی: «تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ 
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وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ»: الصف: 11، و الدلیل علیه قوله بعد: «فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ ، قیل: و إنما أمر بوضعه و ترکه فی سنبله لأن السنبل لا یقع فیه سوس و لا یهلک و إن بقی مدة من الزمان، و إذا دیس و صفی أسرع إلیه الهلاک.
و المعنی: ازرعوا سبع سنین متوالیات فما حصدتم فذروه فی سنبله لئلا یهلک و احفظوه کذلک إلا قلیلا و هو ما تأکلون فی هذه السنین.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ سَبْعٌ شِدادٌ یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تُحْصِنُونَ الشداد جمع شدید من الشدة بمعنی الصعوبة لما فی سنی الجدب و المجاعة من الصعوبة و الحرج علی الناس أو هو من شد علیه إذا کر، و هذا أنسب لما بعده من توصیفها بقوله: «یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَ .
و علیه فالکلام یشتمل علی تمثیل لطیف کان هذه السنین سباع ضاریة تکر علی الناس لافتراسهم و أکلهم فیقدمون إلیها ما ادخروه عندهم من الطعام فتأکله و تنصرف عنهم.
و الإحصان الإحراز و الادخار، و المعنی ثم یأتی من بعد ذلک أی ما ذکر من السنین الخصبة سبع سنین شداد یشددن علیکم یأکلن ما قدمتم لهن إلا قلیلا مما تحرزون و تدخرون.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ یقال:
غاثه الله و أغاثه أی نصره، و یغیثه بفتح الیاء و ضمها أی ینصره و هو من الغوث بمعنی النصرة و غاثهم الله یغیثهم من الغیث و هو المطر، فقوله: «فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ إن کان من الغوث کان معناه: ینصرون فیه من قبل الله سبحانه بکشف الکربة و رفع الجدب و المجاعة و إنزال النعمة و البرکة، و إن کان من الغیث کان معناه: یمطرون فیرتفع الجدب من بینهم.
و هذا المعنی الثانی أنسب بالنظر إلی قوله بعده: «وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ و لا یصغی إلی قول من یدعی: أن المعنی الأول هو المتبادر من سیاق الآیة إلا علی قراءة «یَعْصِرُونَ بالبناء للمجهول و معناه یمطرون.
و ما أورده بعض المستشرقین علی المعنی الثانی أنه لا ینطبق علی مورد الآیة فإن 
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خصب مصر إنما یکون بفیضان النیل لا بالمطر فالأمطار لا تؤثر فیها أثرا.
رد علیه بأن الفیضان نفسه لا یکون إلا بالمطر الذی یمده فی مجاریه من بلاد السودان.
علی أن من الجائز أن یکون «یُغاثُ مأخوذا من الغیث بمعنی النبات، قال فی لسان العرب،: و الغیث الکلاء ینبت من ماء السماء انتهی، و هذا أنسب من المعنیین السابقین بالنظر إلی قوله: «وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ .
و قوله: «وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ من العصر و هو إخراج ما فی الشی‌ء من ماء أو دهن بالضغط کإخراج ماء العنب و التمر للدبس و غیره و إخراج دهن الزیت و السمسم للائتدام و الاستصباح و غیرهما، و یمکن أن یراد بالعصر الحلب أی یحلبون ضروع أنعامهم کما فسره بعضهم به.
و المعنی ثم یأتی من بعد ذلک أی ما ذکر من السبع الشداد عام فیه تنبت أراضیهم- أو یمطرون أو ینصرون- و فیه یتخذون الأشربة و الأدهنة من الفواکه و البقول أو یحلبون ضروع أنعامهم. و فیه کنایة عن توفر النعمة علیهم و علی أنعامهم و مواشیهم.
قال البیضاوی فی تفسیره،: و هذه بشارة بشرهم بها بعد أن أول البقرات السمان و السنبلات الخضر بسنین مخصبة، و العجاف و الیابسات بسنین مجدبة، و ابتلاع العجاف السمان بأکل ما جمع فی السنین المخصبة فی السنین المجدبة، و لعله علم ذلک بالوحی أو بأن انتهاء الجدب بالخصب أو بأن السنة الإلهیة أن یوسع علی عباده بعد ما ضیق علیهم. انتهی و ذکر غیره نحوا مما ذکره.
و قال صاحب المنار فی تفسیره، فی الآیة: و المراد أن هذا العام عظیم الخصب و الإقبال یکون للناس فیه کل ما یبغون من النعمة و الإتراف، و الإنباء بهذا زائد علی تأویل الرؤیا لجواز أن یکون العام الأول بعد سنی الشدة و الجدب دون ذلک فهذا التخصیص و التفصیل لم یعرفه یوسف إلا بوحی من الله عز و جل لا مقابل له فی رؤیا الملک و لا هو لازم من لوازم تأویلها بهذا التفصیل. انتهی.
و الذی أری أنهم سلکوا تفسیر آیات الرؤیا و تأویلها سبیل المساهلة و المسامحة و ذلک أنا إذا تدبرنا فی کلامه (ع) فی التأویل أعنی قوله: «تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ 
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فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تَأْکُلُونَ ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ سَبْعٌ شِدادٌ یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تُحْصِنُونَ وجدناه (ع) لم یبن کلامه علی أساس إخبارهم بما سیستقبلهم من السنین السبع المخصبة ثم السنین السبع المجدبة، و لو أنه أراد ذلک لکان من حق الکلام أن یقول مثلا: یأتی علیکم سبع مخصبات ثم یأتی من بعدها سبع شداد یذهبن بما عندکم من الذخائر ثم إذا سئل عن دفع هذه المخمصة و طریق النجاة من هذه المهلکة العامة، قال:
تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إلی آخر ما قال.
بل بنی کلامه علی ذکر ما یجب علیهم من العمل و بین أن أمره بذلک توطئة و تقدمة للتخلص عما یهددهم من المجاعة و المخمصة و هو ظاهر، و هذا دلیل علی أن الذی رآه الملک من الرؤیا إنما کان مثال ما یجب علیه من اتخاذ التدبیر لإلجاء الناس من مصیبة الجدب، و إشارة إلی ما هو وظیفته قبال مسئولیته فی أمر رعیته و هو أن یسمن بقرات سبعا لتأکلهن بقرات مهازیل ستشد علیهم و یحفظ السنابل الخضر السبع بعد ما یبست علی حالها من غیر دوس و تصفیة لذلک.
فکأن نفس الملک شاهدت فی المنام ما یجب علیه من العمل قبال ما یهدد الأرض من سنة الجدب فحکت السنین المخصبة و المجدبة أی الرزق الذی یرتزقون به فیها فی صورة البقرة ثم حکت ما فی السبع الأول من تکثیر المحصول بزرعها دأبا فی صورة السمن و ما فی السبع الآخر فی صورة الهزال، و حکت نفاد ما ادخروه فی السبع الأولی فی السبع الثانیة بأکل العجاف للسمان، و حکت ما یجب علیهم فی حفظ ذخائر الرزق بالسنبلات الیابسة قبال السنبلات الخضر.
و لم یزد یوسف (ع) فی تأویله علی ذلک شیئا إلا أمورا ثلاثة:
أحدها ما استثناه بقوله: «إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تَأْکُلُونَ و لیس جزء من التأویل و إنما هو إباحة و بیان لمقدار التصرف الجائز فیما یجب أن یذروه فی سنبله.
و ثانیها: قوله: «إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تُحْصِنُونَ و هو الذی یجب أن یدخروه للعام الذی فیه یغاث الناس و فیه یعصرون لیتخذ بذرا و مددا احتیاطیا، و کأنه (ع) أخذه من قوله فی حکایة الرؤیا: «یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ حیث لم یقل: أکلتهن بل عبر عن اشتغالهن بأکلهن و لما یفنیهن بأکل کلهن و لو کانت ذخائرهم تنفد فی السنین السبع الشداد
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لرأی أنهن أکلتهن عن آخرهن.
و ثالثها: قوله: «ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ و الظاهر أنه (ع) استفاده من عدد السبع الذی تکرر فی البقرات السمان و العجاف و السنبلات الخضر، و قوله: «ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ و إن کان إخبارا صورة عن المستقبل لکنه کنایة عن أن هذا العام الذی سیستقبلهم بعد مضی السبع الشداد فی غنی عن اجتهادهم فی أمر الزرع و الادخار، و لا تکلیف فیه یتوجه إلیهم بالنسبة إلی أرزاق الناس.
و لعله لهذه الثلاثة غیر السیاق فقال: «فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ و لم یقل:
فیه تغاثون و فیه تعصرون بالجری علی نحو الخطاب فی الآیتین السابقتین ففیه إشارة إلی أن الناس فی هذا العام فی غنی عن اجتهادکم فی أمر معاشهم و تصدیکم لإدارة أرزاقهم بل یغاثون و یعصرون لنزول النعمة و البرکة فی سنة مخصبة.
و من هنا یظهر اندفاع ما ذکره صاحب المنار، فی کلامه المتقدم أن هذا التخصیص لم یعرفه یوسف (ع) إلا بوحی من الله لا مقابل له فی رؤیا الملک و لا هو لازم من لوازم تأویلها بهذا التفصیل. انتهی.
فإن تبدل سنی الجدب بسنة الخصب مما یستفاد من الرؤیا بلا ریب فیه، و أما ما ذکره من کون هذه السنة ذات مزیة بالنسبة إلی سائر سنی الخصب تزید علیها فی وفور الرزق فلا دلیل علیها من جهة اللفظ البتة.
و مما ذکرنا أیضا تظهر النکتة فی ترک توصیف السنبلات الیابسات فی الآیة بالسبع حیث قیل: «وَ سَبْعَ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ حیث عرفت أن الرؤیا لا تجلی نفس حادثة الخصب و الجدب، و إنما تجلی ما هو التکلیف العملی قبال الحادثة فیکون توصیف السنابل الیابسة بالسبع مستدرکا مستغنی عنه بخلاف ما لو کان ذلک إشارة إلی نفس السنین المجدبة فافهم ذلک.
و مما تقدم یظهر أیضا أن الأنسب أن یکون المراد بقوله: «یُغاثُ و قوله:
«یَعْصِرُونَ الإمطار أو إعشاب الکلاء و حلب المواشی لأن ذلک هو المناسب لما رآه فی 
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منامه من البقرات السبع سمانا و عجافا فإن هذا هو المعهود، و منه یظهر وجه تخصیص الغیث و العصر بالذکر فی هذه الآیة، و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلِکُ ائْتُونِی بِهِ فَلَمَّا جاءَهُ الرَّسُولُ قالَ ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَّ إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ فی الکلام حذف و إضمار إیجازا، و التقدیر- علی ما یدل علیه السیاق و الاعتبار بطبیعة الأحوال- و جاء الرسول و هو الساقی فنبأهم بما ذکره یوسف من تأویل الرؤیا و قال الملک بعد ما سمعه: ائتونی به.
و ظاهر أن الذی أنبأهم به من جدب سبع سنین متوالیة کان أمرا عظیما، و الذی أشار إلیه من الرأی البین الصواب أعظم منه و أغرب عند الملک المهتم بأمر أمته المعتنی بشئون مملکته، و قد أفزعه ما سمع و أدهشه، و لذلک أمر بإحضاره لیکلمه و یتبصر بما یقوله مزید تبصر، و یشهد بهذا ما حکاه الله تعالی من تکلیمه إیاه بقوله: «فَلَمَّا جاءَهُ و کَلَّمَهُ إلخ.
و لم یکن أمره بإتیانه به إشخاصا له بل إطلاقا من السجن و إشخاصا للتکلیم و، لو کان إشخاصا و إحضارا لمسجون یعود إلی السجن بعد التکلیم لم یکن لیوسف (ع) أن یستنکف عن الحضور بل أجبر علیه إجبارا بل کان إحضارا عن عفو و إطلاق فوسعه أن یأتی الحضور و یسأله أن یقضی فیه بالحق، و کانت نتیجة هذا الإباء و السؤال أن یقول الملک ثانیا: ائتونی به أستخلصه لنفسی بعد ما قال أولا: ائتونی به.
و قد راعی (ع) أدبا بارعا فی قوله للرسول: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَ فلم یذکر امرأة العزیز بما یسوؤه و لیس یرید إلا أن یقضی بینه و بینها، و إنما أشار إلی النسوة اللاتی راودنه، و لم یذکرهن أیضا بسوء إلا بأمر یظهر بالتحقیق فیه براءته و لا براءته من مراودة امرأة العزیز بل نزاهته من أی مراودة و فحشاء تنسب إلیه فقد کان بلاؤه عظیما.
و لم یذکرهن بشی‌ء من المکروه إلا ما فی قوله: «إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ و لیس إلا نوعا من بث الشکوی لربه.
و ما ألطف قوله فی صدر الآیة و ذیلها حیث یقول للرسول: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ فَسْئَلْهُ ثم یقول: «إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ و فیه نوع من تبلیغ الحق، و لیکن فیه 
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تنبه لمن یزعم أن مراده من «رَبِّی فیما قال لامرأة العزیز: «إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ هو زوجها، و أنه یسمیه ربا لنفسه.
و ما ألطف قوله: «ما بالُ النِّسْوَةِ اللَّاتِی قَطَّعْنَ أَیْدِیَهُنَ و البال هو الأمر الذی یهتم به یقول: ما هو الأمر العظیم و الشأن الخطیر الذی أوقعهن فیما وقعن فیه، و لیس إلا هواهن فیه و ولههن فی حبه حتی أنساهن أنفسهن فقطعن الأیدی مکان الفاکهة تقطیعا فلیفکر الملک فی نفسه أن الابتلاء بمثل هذه العاشقات الوالهات عظیم جدا، و الکف عن معاشقتهن و الامتناع من إجابتهن بما یردنه و هن یفدینه بالأنفس و الأموال أعظم، و لم یکن المراودة بالمرة و المرتین و لا الإلحاح و الإصرار یوما أو یومین و لن تتیسر المقاومة و الاستقامة تجاه ذلک إلا لمن صرف الله عنه السوء و الفحشاء ببرهان من عنده.
قوله تعالی: «قالَ ما خَطْبُکُنَّ إِذْ راوَدْتُنَّ یُوسُفَ عَنْ نَفْسِهِ قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ» الآیة، قال الراغب: الخطب الأمر العظیم الذی یکثر فیه التخاطب قال تعالی: «فَما خَطْبُکَ یا سامِرِیُ «فَما خَطْبُکُمْ أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ . انتهی.
و قال أیضا: حصحص الحق أی وضح و ذلک بانکشاف ما یظهره، و حص و حصحص نحو کف و کفکف و کب و کبکب، و حصة قطع منه إما بالمباشرة و إما بالحکم- إلی أن قال- و الحصة القطعة من الجملة، و یستعمل استعمال النصیب. انتهی.
و قوله: «قالَ ما خَطْبُکُنَّ إِذْ راوَدْتُنَّ یُوسُفَ عَنْ نَفْسِهِ؟» جواب عن سؤال مقدر علی ما فی الکلام من حذف و إضمار إیجازا- کل ذلک یدل علیه السیاق- و التقدیر:
کان سائلا یسأل فیقول: فما الذی کان بعد ذلک؟ و ما فعل الملک؟ فقیل: رجع الرسول إلی الملک و بلغه ما قاله یوسف و سأله من القضاء فأحضر النسوة و سألهن عما یهم من شأنهن فی مراودتهن لیوسف: ما خطبکن إذ راودتن یوسف عن نفسه؟ قُلْنَ: «حاشَ لِلَّهِ ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ» فنزهنه عن کل سوء، و شهدن أنهن لم یظهر لهن منه ما یسوء فیما راودنه عن نفسه.
و ذکرهن کلمة التنزیه: «حاشَ لِلَّهِ نظیر تنزیههن حینما رأینه لأول مرة: «حاشَ لِلَّهِ ما هذا بَشَراً» یدل علی بلوغه (ع) النهایة فی النزاهة و العفة فیما علمنه کما أنه کان بالغا فی الحسن.
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و الکلام فی فصل قوله: «قالَتِ امْرَأَةُ الْعَزِیزِ» نظیر الکلام فی قوله «قالَ ما خَطْبُکُنَ و قوله: «قُلْنَ حاشَ لِلَّهِ فعند ذلک تکلمت امرأة العزیز و هی الأصل فی هذه الفتنة و اعترفت بذنبها و صدقت یوسف (ع) فیما کان یدعیه من البراءة قالت: الآن حصحص و وضح الحق و هو أنه: أنا راودته عن نفسه و إنه لمن الصادقین فنسبت المراودة إلی نفسها و کذبت نفسها فی اتهامه بالمراودة، و لم تقنع بذلک بل برأته تبرئة کاملة أنه لم یراود و لا أجابها فی مراودتها بالطاعة.
و اتضحت بذلک براءته (ع) من کل وجه، و فی قول النسوة و قول امرأة العزیز جهات من التأکید بالغة فی ذلک کنفی السوء عنه بالنکرة فی سیاق النفی مع زیادة من:
«ما عَلِمْنا عَلَیْهِ مِنْ سُوءٍ» مع کلمة التنزیه: «حاشَ لِلَّهِ فی قولهن، و اعترافها بالذنب فی سیاق الحصر: «أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ و شهادتها بصدقه مؤکدة بأن و اللام و الجملة الاسمیة:
«وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ و غیر ذلک فی قولها. و هذا ینفی عنه (ع) کل سوء أعم من الفحشاء و المراودة لها و أی میل و نزعة إلیها و کذب و افتراء، بنزاهه من حسن اختیاره.
قوله تعالی: «ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ من کلام یوسف (ع) علی ما یدل علیه السیاق، و کأنه قاله عن شهادة النسوة علی براءة ساحته من کل سوء و اعتراف امرأة العزیز بالذنب و شهادتها بصدقه و قضاء الملک ببراءته.
و حکایة القول کثیر النظیر فی القرآن کقوله: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ وَ مَلائِکَتِهِ وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ»: البقرة: 285 أی قالوا لا نفرق «إلخ»، و قوله: «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ»: الصافات: 166.
و علی هذا فالإشارة بقوله: «ذلِکَ إلی إرجاع الرسول إلی الملک و سؤاله القضاء، و الضمیر فی «لِیَعْلَمَ و «لَمْ أَخُنْهُ عائد إلی العزیز و المعنی إنما أرجعت الرسول إلی الملک و سألته أن یحقق الأمر و یقضی بالحق لیعلم العزیز أنی لم أخنه بالغیب بمراودة امرأته و لیعلم أن الله لا یهدی کید الخائنین.
یذکر (ع) لما فعله من الإرجاع و السؤال غایتین:
أحدهما: أن یعلم العزیز أنه لم یخنه و تطیب نفسه منه و یزول عنها و عن أمره أی 
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شبهة و ریبة.
و الثانی: أن یعلم أن الخائن مطلقا لا ینال بخیانته غایته و أنه سیفتضح لا محالة سنة الله التی قد خلت فی عباده و لن تجد لسنة الله تبدیلا فإن الخیانة من الباطل، و الباطل لا یدوم و سیظهر الحق علیه ظهورا، و لو اهتدی الخائن إلی بغیته لم تفتضح النسوة اللاتی قطعن أیدیهن و أخذن بالمراودة و لا امرأة العزیز فیما فعلت و أصرت علیه فالله لا یهدی کید الخائنین.
و کان الغرض من الغایة الثانیة: «وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ و تذکیره و تعلیمه للملک، الحصول علی لازم فائدة الخبر و هو أن یعلم الملک أنه (ع) عالم بذلک مذعن بحقیقته فإذا کان لم یخنه فی عرضه بالغیب و لا یخون فی شی‌ء البتة کان جدیرا بأن یؤتمن علی کل شی‌ء نفسا کان أو عرضا أو مالا.
و بهذا الامتیاز البین یتهیأ لیوسف ما کان بباله أن یسأل الملک إیاه و هو قوله بعد أن أشخص عند الملک: «اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ .
و الآیة ظاهرة فی أن هذا الملک هو غیر عزیز مصر زوج المرأة الذی أشیر إلیه بقوله: «وَ أَلْفَیا سَیِّدَها لَدَی الْبابِ و قوله: «وَ قالَ الَّذِی اشْتَراهُ مِنْ مِصْرَ لِامْرَأَتِهِ أَکْرِمِی مَثْواهُ .
و قد ذکر بعض المفسرین أن هذه الآیة و التی بعدها تتمة قول امرأة العزیز: «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ و سیأتی الکلام علیه.
قوله تعالی: «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ تتمة کلام یوسف (ع) و ذلک أن قوله: «أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ کان لا یخلو من شائبة دعوی الحول و القوة و هو (ع) من المخلصین المتوغلین فی التوحید الذین لا یرون لغیره تعالی حولا و لا قوة فبادر (ع) إلی نفی الحول و القوة عن نفسه و نسبة ما ظهر منه من عمل صالح أو صفة جمیلة إلی رحمة ربه، و تسویة نفسه بسائر النفوس التی هی بحسب الطبع مائلة إلی الأهواء أمارة بالسوء فقال: «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی فقوله هذا کقول شعیب (ع): «إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ»: هود: 88.
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فقوله: «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إشارة إلی قوله: «أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ و أنه لم یقل هذا القول بداعی تنزیه نفسه و تزکیتها بل بداعی حکایة رحمة من ربه، و علل ذلک بقوله «إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ» أی إن النفس بطبعها تدعو إلی مشتهیاتها من السیئات علی کثرتها و وفورها فمن الجهل أن تبرأ من المیل إلی السوء، و إنما تکف عن أمرها بالسوء و دعوتها إلی الشر برحمة من الله سبحانه تصرفها عن السوء و توفقها لصالح العمل.
و من هنا یظهر أن قوله: «إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی یفید فائدتین؟.
إحداهما: تقیید إطلاق قوله: «إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ» فیفید أن اقتراف الحسنات الذی هو برحمة من الله سبحانه من أمر النفس و لیس یقع عن إلجاء و إجبار من جانبه تعالی.
و ثانیتهما: الإشارة إلی أن تجنبه الخیانة کان برحمة من ربه.
و قد علل الحکم بقوله: «إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ فأضاف مغفرته تعالی إلی رحمته لأن المغفرة تستر النقیصة اللازمة للطبع و الرحمة یظهر بها الأمر الجمیل، و مغفرته تعالی کما تمحو الذنوب و آثارها کذلک تستر النقائض و تبعاتها و تتعلق بسائر النقائص کما تتعلق بالذنوب، قال تعالی. «فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَإِنَّ رَبَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: الأنعام: 145 و قد تقدم الکلام فیها فی آخر الجزء السادس من الکتاب.
و من لطائف ما فی کلامه من الإشارة تعبیره (ع) عن الله عز اسمه بلفظ «رَبِّی فقد کرره ثلاثا حیث قال: «إِنَّ رَبِّی بِکَیْدِهِنَّ عَلِیمٌ «إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی «إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ لأن هذه الجمل تتضمن نوع إنعام من ربه بالنسبة إلیه فأثنی علی الرب تعالی بإضافته إلی نفسه لتبلیغ مذهبه و هو التوحید باتخاذ الله سبحانه ربا لنفسه معبودا خلافا للوثنیین، و أما قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ فهو خال عن هذه النسبة و لذلک عبر بلفظ الجلالة.
و قد ذکر جمع من المفسرین أن الآیتین أعنی قوله: «ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ «إلخ» من تمام کلام امرأة العزیز، و المعنی علی هذا أن امرأة العزیز لما اعترفت بذنبها و شهدت بصدقه قالت: «ذلِکَ أی اعترافی بأنی راودته عن نفسه و شهادتی بأنه من الصادقین 
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«لِیَعْلَمَ إذا بلغه عنی هذا الکلام «أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ بل اعترفت بأن المراودة کانت من قبلی أنا و أنه کان صادقا «وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی کَیْدَ الْخائِنِینَ کما أنه لم یهد کیدی أنا إذ کدته بأنواع المراودة و بالسجن بضع سنین حتی أظهر صدقه فی قوله و طهارة ذیله و براءة نفسه و فضحنی أمام الملک و الملأ و لم یهد کید سائر النسوة فی مراودتهن «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی من السوء مطلقا فإنی کدت له بالسجن لیلجأ به إلی أن یفعل ما آمره «إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ .
و هذا وجه ردی‌ء جدا أما أولا: فلأن قوله: «ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ لو کان من کلام امرأة العزیز لکان من حق الکلام أن یقال: و لیعلم أنی أخنه بالغیب- بصیغة الأمر- فإن قوله «ذلِکَ علی هذا الوجه إشارة إلی اعترافها بالذنب و شهادتها بصدقه فقوله: «لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ إن کان عنوانا لاعترافها و شهادتها مشارا به إلی ذلک خلی الکلام عن الفائدة فإن محصل معناه حینئذ: إنما اعترفت و شهدت لیعلم أنی اعترفت و شهدت له بالغیب. مضافا إلی أن ذلک یبطل معنی الاعتراف و الشهادة لدلالته علی أنها إنما اعترفت و شهدت لیسمع یوسف ذلک و یعلم به، لا لإظهار الحق و بیان حقیقة الأمر.
و إن کان عنوانا لأعمالها طول غیبة إذ لبث بضع سنین فی السجن أی إنما اعترفت و شهدت له لیعلم أنی لم أخنه طول غیبته، فقد خانته إذ کادت به فسجن و لبث فی السجن بضع سنین مضافا إلی أن اعترافها و شهادتها لا یدل علی عدم خیانتها له بوجه من الوجوه و هو ظاهر.
و أما ثانیا: فلأنه لا معنی حینئذ لتعلیمها یوسف إن الله لا یهدی کید الخائنین، و قد ذکرها یوسف به أول حین إذ راودته عن نفسه فقال: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ .
و أما ثالثا: فلأن قولها: «و ما أبرئ نفسی فقد خنته بالکید له بالسجن» یناقض قولها: «لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ کما لا یخفی مضافا إلی أن قوله: «إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی إِنَّ رَبِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ علی ما فیه من المعارف الجلیلة التوحیدیة لیس بالحری أن یصدر من امرأة أحاطت بها الأهواء و هی تعبد الأصنام.
و ذکر بعضهم وجها آخر فی معنی الآیتین بإرجاع ضمیر «لِیَعْلَمَ و «لَمْ أَخُنْهُ إلی العزیز و هو زوجها فهی کأنها تقول: ذاک الذی حصل أقررت به لیعلم زوجی أنی لم أخنه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 200 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌11 249 
بالفعل فیما کان من خلواتی بیوسف فی غیبته عنا، و أن کل ما وقع أنی راودته عن نفسه فاستعصم و امتنع فبقی عرض زوجی مصونا و شرفه محفوظا، و لئن برئت یوسف من الإثم فما أبرئ منه نفسی إن النفس لأمارة بالسوء إلا ما رحم ربی.
و فیه: أن الکلام لو کان من کلامها و هی ترید أن تطیب به نفس زوجها و تزیل أی ریبة عن قلبه أنتج خلاف المطلوب فإن قولها. «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ إنما یفید العلم بأنها راودته عن نفسه، و أما شهادتها أنه امتنع و لم یطعها فیما أمرته به فهی شهادة لنفسها لا علیها، و کان من الممکن أنها إنما شهدت له لتطیب نفس زوجها و تزیل ما عنده من الشک و الریب فاعترافها و شهادتها لا توجب فی نفسها علم العزیز أنها لم تخنه بالغیب.
مضافا إلی أن قوله: «وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إلخ یکون حینئذ تکرارا لمعنی قولها:
«أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ و ظاهر السیاق خلافه. علی أن بعض الاعتراضات الواردة علی الوجه السابق وارد علیه.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْمَلِکُ ائْتُونِی بِهِ أَسْتَخْلِصْهُ لِنَفْسِی فَلَمَّا کَلَّمَهُ قالَ إِنَّکَ الْیَوْمَ لَدَیْنا مَکِینٌ أَمِینٌ یقال: استخلصه أی جعله خالصا، و المکین صاحب المکانة و المنزلة، و فی قوله: «فَلَمَّا کَلَّمَهُ حذف للإیجاز و التقدیر: فلما أتی به إلیه و کلمه قال إنک الیوم «إلخ» و فی تقیید الحکم بالیوم إشارة إلی التعلیل، و المعنی أنک الیوم و قد ظهر من مکارم أخلاقک فی التجنب عن السوء و الفحشاء و الخیانة و الظلم، و الصبر علی کل مکروه و صغار فی سبیل طهارة نفسک، و اختصاصک بتأیید من ربک غیبی و علم بالأحادیث و الرأی و الحزم و الحکمة و العقل لدینا ذو مکانة و أمانة، و قد أطلق قوله: «مَکِینٌ أَمِینٌ فأفاد بذلک عموم الحکم.
و المعنی: و قال الملک ائتونی بیوسف أجعله خالصا لنفسی و خاصة لی فلما أتی به إلیه و کلمه قال له إنک الیوم و قد ظهر من کمالک ما ظهر لدینا ذو مکانة مطلقة و أمانة مطلقة یمکنک من کل ما ترید و یأتمنک علی جمیع شئون الملک و فی ذلک حکم صدارته.
قوله تعالی: «قالَ اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ لما عهد الملک لیوسف أنک الیوم لدینا مکین أمین و أطلق القول سأله یوسف (ع) أن ینصبه علی خزائن الأرض و یفوض إلیه أمرها، و المراد بالأرض أرض مصر.
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و لم یسأله ما سأل إلا لیتقلد بنفسه إدارة أمر المیرة و أرزاق الناس فیجمعها و یدخرها للسنین السبع الشداد التی سیستقبل الناس و تنزل علیهم جدبها و مجاعتها و یقوم بنفسه لقسمة الأرزاق بین الناس و إعطاء کل منهم ما یستحقه من المیرة من غیره حیف.
و قد علل سؤاله ذلک بقوله: «إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ فإن هاتین الصفتین هما اللازم وجودهما فیمن یتصدی مقاما هو سائله و لا غنی عنهما له، و قد أجیب إلی ما سأل و اشتغل بما کان یریده کل ذلک معلوم من سیاق الآیات و ما یتلوها.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ نُصِیبُ بِرَحْمَتِنا مَنْ نَشاءُ وَ لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ التمکین هو الإقدار و التبوء أخذ المکان.
و الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی ما ساقه من القصة بما انتهی إلی نیله (ع) عزة مصر، و هو حدیث السجن و قد کانت امرأة العزیز هددته بالصغار بالسجن فجعله الله سببا للعزة، و علی هذا النمط کان یجری أمره (ع) أکرمه أبوه فحسده إخوته فکادوا به بإلقائه فی غیابة الجب و بیعه من السیارة لیذلوه فأکرم الله مثواه فی بیت العزیز، و کادت به امرأة العزیز و نسوة مصر لیوردنه مورد الفجور فأبان الله عصمته ثم کادت به بالسجن لصغاره فتسبب الله بذلک لعزته.
و للإشارة إلی أمر السجن و حبسه و سلبه حریة الاختلاط و العشرة، قال تعالی:
«وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ» أی رفعنا عنه حرج السجن الذی سلب منه إطلاق الإرادة فصار مطلق المشیة له أن یتبوأ فی أی بقعة یشاء فهذا الکلام بوجه یحاذی قوله تعالی السابق فیه حین دخل بیت العزیز و وصاه امرأته:
«وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ وَ لِنُعَلِّمَهُ مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ .
و بهذه المقایسة یظهر أن قوله هاهنا: «نُصِیبُ بِرَحْمَتِنا مَنْ نَشاءُ» فی معنی قوله هناک: «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ و إن المراد أن الله سبحانه إذا شاء أن یصیب برحمته أحدا لم یغلب فی مشیته و لا یسع لأی مانع مفروض أن یمنع من إصابته. و لو وسع لسبب أن یبطل مشیة الله فی أحد لوسع فی یوسف الذی تعاضدت الأسباب القاطعة و تظاهرت لخفضه فرفعه الله و لإذلاله فأعزه الله، إن الحکم إلا لله.
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و قوله: «وَ لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ إشارة إلی أن هذا التمکین أجر أوتیه یوسف (ع)، و وعد جمیل للمحسنین جمیعا أن الله لا یضیع أجرهم.
قوله تعالی: «وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ أی لأولیاء الله من عباده فهو وعد جمیل أخروی لأولیائه تعالی خاصة و کان یوسف (ع) منهم.
و الدلیل علی أنه لا یعم عامة المؤمنین الجملة الحالیة: «وَ کانُوا یَتَّقُونَ الدالة علی أن هذا الإیمان و هو حقیقة الإیمان لا محالة کان منهم مسبوقا بتقوی مستمر حقیقی و هذا التقوی لا یتحقق من غیر إیمان فهو إیمان بعد إیمان و تقوی و هو المساوق لولایة الله سبحانه قال تعالی «أَلا إِنَّ أَوْلِیاءَ اللَّهِ لا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ لَهُمُ الْبُشْری فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ»: یونس: 64.
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فی تفسیر القمی،: ثم إن الملک رأی رؤیا- فقال لوزرائه إنی رأیت فی نومی سبع بقرات سمان- یأکلهن سبع عجاف أی مهازیل- و رأیت سبع سنبلات خضر و أخر یابسات- و قال «1» أبو عبد الله (ع): سبع سنابل- ثم قال: یا أیها الملأ أفتونی فی رؤیای إن کنتم للرؤیا تعبرون- فلم یعرفوا تأویل ذلک.
فذکر الذی کان علی رأس الملک رؤیاه التی رآها، و ذکر یوسف بعد سبع سنین، و هو قوله: «وَ قالَ الَّذِی نَجا مِنْهُما وَ ادَّکَرَ بَعْدَ أُمَّةٍ» أی بعد حین «أَنَا أُنَبِّئُکُمْ بِتَأْوِیلِهِ فَأَرْسِلُونِ فجاء إلی یوسف فقال: «، أَیُّهَا الصِّدِّیقُ أَفْتِنا فِی سَبْعِ بَقَراتٍ سِمانٍ- یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ- وَ سَبْعِ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ .
قال یوسف: تزرعون سبع سنین دأبا- فما حصدتم فذروه فی سنبله إلا قلیلا مما تأکلون- أی لا تدوسوه فإنه یفسد فی طول سبع سنین- و إذا کان فی سنبله لا یفسد ثم یأتی من بعد
______________________________
(1) و قرأ خ ل المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 203
ذلک سبع شداد- یأکلن ما قدمتم لهن فی السبع سنین الماضیة- قال الصادق (ع): إنما نزل ما قربتم لهن- ثم یأتی من بعد ذلک عام فیه یغاث الناس- و فیه یعصرون أی یمطرون.
و قال أبو عبد الله (ع). قرأ رجل علی أمیر المؤمنین (ع) «ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ - علی البناء للفاعل- فقال ویحک أی شی‌ء یعصرون یعصرون الخمر؟ قال الرجل: یا أمیر المؤمنین کیف أقرؤها؟ فقال: إنما نزلت: و فیه یعصرون أی یمطرون بعد سنی المجاعة، و الدلیل علی ذلک قوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ ماءً ثَجَّاجاً».
فرجع الرجل إلی الملک فأخبره بما قال یوسف- فقال الملک ائتونی به فلما جاءه الرسول قال: ارجع إلی ربک یعنی إلی الملک- فاسأله ما بال النسوة اللاتی قطعن أیدیهن؟ إن ربی بکیدهن علیم.
فجمع الملک النسوة فقال: ما خطبکن- إذ راودتن یوسف عن نفسه؟ قلن: حاش لله ما علمنا علیه من سوء قالت امرأة العزیز: «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ- وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ ذلک لیعلم أنی لم أخنه بالغیب- و أن الله لا یهدی کید الخائنین- أی لا أکذب علیه الآن کما کذبت علیه من قبل- ثم قالت: وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی إِنَّ النَّفْسَ لَأَمَّارَةٌ بِالسُّوءِ- إِلَّا ما رَحِمَ رَبِّی 
فقال الملک: ائْتُونِی بِهِ أَسْتَخْلِصْهُ لِنَفْسِی فلما نظر إلی یوسف قال: إِنَّکَ الْیَوْمَ لَدَیْنا مَکِینٌ أَمِینٌ فاسأل حاجتک قال: اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ- إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ یعنی الکنادیج و الأنابیر فجعله علیها، و هو قوله: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ- یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ».
أقول: قوله: و
قرأ الصادق (ع): «سبع سنابل» فی روایة العیاشی عن ابن أبی یعفور عنه (ع) أنه قرأ: «سَبْعَ سُنْبُلاتٍ 
«1» و قوله (ع): إنما نزل ما قربتم لهن أی إن التقدیم بحسب التنزیل بمعنی التقریب، و
قوله (ع): إنما نزلت: وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ مأی یمطرون، أی بالبناء للمفعول و منه یعلم أنه (ع) یأخذ قوله: یغاث من الغیث دون 
______________________________
(1) علی ما أخرجه فی البرهان و أما فی نسخة العیاشی المطبوعة «سبع سنابل» أیضا. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 204
الغوث و روی هذا المعنی أیضا العیاشی فی تفسیره عن علی بن معمر عن أبیه عن أبی عبد الله (ع).
و قوله: «أی لا أکذب علیه الآن کما کذبت علیه من قبل» ظاهر فی أخذ قوله:
«ذلِکَ لِیَعْلَمَ أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ إلی آخر الآیتین من کلام امرأة العزیز و قد عرفت الکلام علیه فی البیان المتقدم.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه من طرق عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: عجبت لصبر أخی یوسف و کرمه- و الله یغفر له حیث أرسل إلیه لیستفتی فی الرؤیا- و إن کنت أنا لم أفعل حتی أخرج،- و عجبت من صبره و کرمه و الله یغفر له- أتی لیخرج فلم یخرج حتی أخبرهم بعذره و لو کنت أنا لبادرت الباب- و لکنه أحب أن یکون له العذر.
أقول:
و قد روی هذا المعنی بطرق أخری و من طرق أهل البیت (ع) ما فی تفسیر العیاشی عن أبان عن محمد بن مسلم عن أحدهما (ع) قال: إن رسول الله ص قال: لو کنت بمنزلة یوسف- حین أرسل إلیه الملک یسأله عنه رؤیاه ما حدثته- حتی أشترط علیه أن یخرجنی من السجن- و عجبت لصبره عن شأن امرأة الملک- «1» حتی أظهر الله عذره.
أقول: و هذا النبوی لا یخلو من شی‌ء فإن فیه أحد المحذورین إما الطعن فی حسن تدبیر یوسف (ع) و توصله إلی الخروج من السجن و قد أحسن التدبیر فی ذلک فلم یکن یرید مجرد الخروج منه و لا هم لامرأة العزیز و نسوة مصر إلا فی مراودته عن نفسه و إلجائه إلی موافقة هواهن و هو القائل: رَبِّ السِّجْنُ أَحَبُّ إِلَیَّ مِمَّا یَدْعُونَنِی إِلَیْهِ و إنما کان یرید الخروج فی جو یظهر فیه براءته و تیأس منه امرأة العزیز و النسوة، و یوضع فی موضع یلیق به من المکانة و المنزلة.
و لذا أنبأ و هو فی السجن أولا: بما هو وظیفة الملک الواجبة إثر رؤیاه من جمع الأرزاق العامة و ادخارها فتوصل به إلی قول الملک «ائْتُونِی بِهِ ثم لما أمر بإخراجه أبی إلا أن 
______________________________
(1) هی امرأة العزیز دون الملک و لعل إطلاق الملک علی بعلها من تسامح بعض رواة الحدیث «منه».
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یحکم بینه و بین النسوة حکما بالقسط فتوصل به إلی قوله: «ائْتُونِی بِهِ أستخلصه لِنَفْسِی» و هذا أحسن تدبیر یتصور لما کان یبتغیه من العزة فی مصر و بسط العدل و الإحسان فی الأرض. مضافا إلی ما ظهر للملک و ملئه فی خلال هذه الأحوال من عظیم صبره و عزمه فی الأمور و تحمله الأذی فی جنب الحق و علمه الغزیر و حکمه القویم.
و إما الطعن فی النبی ص و حاشاه أن یقول: إنه لو کان مکان یوسف طاش و لم یصبر مع الاعتراف بأن الحق کان معه فی صبره، و هو اعتراف بأن من شأنه أن لا یصبر فیما یجب الصبر فیه، و حاشاه (ص) أن یأمر الناس بشی‌ء و ینسی نفسه، و قد صبر و تحمل الأذی فی جنب الله قبل الهجرة و بعدها من الناس حتی أثنی الله علیه بمثل قوله: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ .
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج الحاکم فی تاریخه و ابن مردویه و الدیلمی عن أنس قال: إن رسول الله ص قرأ هذه الآیة: «ذلِکَ لِیَعْلَمَ- أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ قال: لما قالها یوسف قال له جبریل: یا یوسف اذکر همک. قال: وَ ما أُبَرِّئُ نَفْسِی 
أقول: و هذا المعنی مروی فی عدة روایات بألفاظ متقاربة ففی روایة ابن عباس:
لما قالها یوسف «فغمزه جبریل فقال: و لا حین هممت بها؟» و فی روایة عن حکیم بن جابر: «فقال له جبریل: و لا حین حللت السراویل؟» و نحو من ذلک فی روایات أخر عن مجاهد و قتادة و عکرمة و الضحاک و ابن زید و السدی و الحسن و ابن جریح و أبی صالح و غیرهم.
و قد تقدم فی البیان السابق أن هذه و أمثالها من موضوعات الأخبار مخالفة لنص الکتاب، و حاشا مقام یوسف الصدیق (ع) أن یکذب بقوله: «لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ ثم یصلح ما أفسده بغمز من جبریل. قال فی الکشاف،: و لقد لفقت المبطلة روایات مصنوعة فزعموا أن یوسف حین قال: أَنِّی لَمْ أَخُنْهُ بِالْغَیْبِ قال له جبریل: و لا حین هممت بها؟
و قالت له امرأة العزیز: و لا حین حللت تکة سراویلک یا یوسف؟ و ذلک لتهالکهم علی بهت الله و رسوله. انتهی.
و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة قال: سألته عن قول الله: «ارْجِعْ إِلی رَبِّکَ الآیة یعنی العزیز.
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أقول:
و فی تفسیر البرهان، عن الطبرسی فی کتاب النبوة بالإسناد عن أحمد بن محمد بن عیسی عن الحسن بن علی بن إلیاس قال: سمعت الرضا (ع) یقول: و أقبل یوسف علی جمع الطعام- فی السبع السنین المخصبة فکبسه فی الخزائن- فلما مضت تلک السنون و أقبلت السنون المجدبة- أقبل یوسف علی بیع الطعام- فباعهم فی السنة الأولی بالدراهم و الدنانیر- حتی لم یبق بمصر و ما حولها دینار و لا درهم- إلا صار فی ملک یوسف.
و باعهم فی السنة الثانیة بالحلی و الجواهر- حتی لم یبق بمصر و ما حولها حلی و لا جواهر- إلا صار فی ملکه، و باعهم فی السنة الثالثة بالدواب و المواشی- حتی لم یبق بمصر و ما حولها دابة و لا ماشیة- إلا صار فی ملکه، و باعهم فی السنة الرابعة بالعبید و الإماء- حتی لم یبق.
بمصر و ما حولها عبد و لا أمة- إلا صار فی ملکه و باعهم فی السنة الخامسة بالدور و الفناء- حتی لم یبق فی مصر و ما حولها دار و لا فناء- إلا صار فی ملکه، و باعهم فی السنة السادسة بالمزارع و الأنهار- حتی لم یبق بمصر و ما حولها نهر و لا مزرعة- إلا صار فی ملکه، و باعهم فی السنة السابعة برقابهم- حتی لم یبق بمصر و ما حولها عبد و لا حر- إلا صار عبدا لیوسف.
فملک أحرارهم و عبیدهم و أموالهم- و قال الناس: ما رأینا و لا سمعنا بملک أعطاه من الملک- ما أعطی هذا الملک حکما و علما و تدبیرا، ثم قال یوسف للملک: ما تری فیما خولنی ربی- من ملک مصر و ما حولها؟ أشر علینا برأیک فإنی لم أصلحهم لأفسدهم، و لم أنجهم من البلاء لیکون بلاء علیهم- و لکن الله أنجاهم بیدی قال الملک:
الرأی رأیک.
قال یوسف: إنی أشهد الله و أشهدک أیها الملک- إنی قد أعتقت أهل مصر کلهم، و رددت علیهم أموالهم و عبیدهم، و رددت علیک الملک و خاتمک و سریرک و تاجک- علی أن لا تسیر إلا بسیرتی و لا تحکم إلا بحکمی.
قال له الملک: إن ذلک توبتی و فخری- أن لا أسیر إلا بسیرتک و لا أحکم إلا بحکمک- و لولاک ما تولیت علیک و لا اهتدیت له- و قد جعلت سلطانی عزیزا ما یرام، و أنا أشهد أن لا إله إلا الله وحده لا شریک له- و أنک رسوله فأقم علی ما ولیتک- فإنک لدینا مکین أمین.
أقول: و الروایات فی هذا المقام کثیرة أغلبها غیر مرتبطة بغرض تفسیر الآیات 
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و لذلک ترکنا نقلها.
و فی تفسیر العیاشی، قال سلیمان: قال سفیان: قلت لأبی عبد الله (ع): ما یجوز أن یزکی الرجل نفسه؟ قال نعم إذا اضطر إلیه أ ما سمعت قول یوسف: «اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ و قول العبد الصالح: إنی لکم ناصح أمین.
أقول: الظاهر أن المراد بالعبد الصالح هو هود إذ یقول لقومه: «أُبَلِّغُکُمْ رِسالاتِ رَبِّی وَ أَنَا لَکُمْ ناصِحٌ أَمِینٌ»: الأعراف: 68.
و فی العیون، بإسناده عن العیاشی قال حدثنا محمد بن نصر عن الحسن بن موسی قال:
روی أصحابنا عن الرضا (ع) أنه قال له رجل: أصلحک الله کیف صرت إلی ما صرت إلیه من المأمون؟ فکأنه أنکر ذلک علیه. فقال له أبو الحسن الرضا (ع): أیما أفضل النبی أو الوصی: فقال: لا بل النبی. قال: فأیما أفضل مسلم أو مشرک؟ قال:
لا بل مسلم.
قال: فإن عزیز «1» مصر کان مشرکا و کان یوسف نبیا، و إن المأمون مسلم و أنا وصی- و یوسف سأل العزیز أن یولیه حتی قال: استعملنی علی خزائن الأرض إنی حفیظ علیم، و المأمون أجبرنی علی ما أنا فیه. قال: و قال فی قوله: «حَفِیظٌ عَلِیمٌ قال:
حافظ علی ما فی یدی عالم بکل لسان:
أقول: و قوله: استعملنی علی خزائن الأرض نقل الآیة بالمعنی، و رواه العیاشی فی تفسیره، و روی آخر الحدیث فی المعانی، أیضا عن فضل بن أبی قرة عن الصادق (ع).



[سورة یوسف (12): الآیات 58 الی 62]





اشارة

وَ جاءَ إِخْوَةُ یُوسُفَ فَدَخَلُوا عَلَیْهِ فَعَرَفَهُمْ وَ هُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ (58) وَ لَمَّا جَهَّزَهُمْ بِجَهازِهِمْ قالَ ائْتُونِی بِأَخٍ لَکُمْ مِنْ أَبِیکُمْ أَ لا تَرَوْنَ أَنِّی أُوفِی الْکَیْلَ وَ أَنَا خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ (59) فَإِنْ لَمْ تَأْتُونِی بِهِ فَلا کَیْلَ لَکُمْ عِنْدِی وَ لا تَقْرَبُونِ (60) قالُوا سَنُراوِدُ عَنْهُ أَباهُ وَ إِنَّا لَفاعِلُونَ (61) وَ قالَ لِفِتْیانِهِ اجْعَلُوا بِضاعَتَهُمْ فِی رِحالِهِمْ لَعَلَّهُمْ یَعْرِفُونَها إِذَا انْقَلَبُوا إِلی أَهْلِهِمْ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (62)
______________________________
(1) المراد به ملک مصر و لعل إطلاق العزیز علیه من تسامح الراوی.
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(بیان)

فصل آخر مختار من قصة یوسف (ع) یذکر الله تعالی فیه مجی‌ء إخوته إلیه فی خلال سنی الجدب لاشتراء الطعام لبیت یعقوب، و کان ذلک مقدمة لضم یوسف (ع) أخاه من أمه- و هو المحسود المذکور فی قوله تعالی حکایة عن الإخوة لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ- إلیه ثم تعریفهم نفسه و نقل بیت یعقوب (ع) من البدو إلی مصر.
و إنما لم یعرفهم نفسه ابتداء لأنه أراد أن یلحق أخاه من أمه إلی نفسه و یری إخوته من أبیه عند تعریفهم نفسه صنع الله بهما و من الله علیهما أثر تقواهما و صبرهما علی ما آذوهما عن الحسد و البغی ثم یشخصهم جمیعا، و الآیات الخمس تتضمن قصة دخولهم مصر و اقتراحه أن یأتوا بأخیهم من أبیهم إلیه إن عادوا إلی اشتراء الطعام و المیرة و تقبلهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ جاءَ إِخْوَةُ یُوسُفَ فَدَخَلُوا عَلَیْهِ فَعَرَفَهُمْ وَ هُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ فی الکلام حذف کثیر و إنما ترک الاقتصاص له لعدم تعلق غرض هام به، و إنما الغرض بیان لحوق أخی یوسف من أمه به و إشراکه معه فی النعمة و المن الإلهی ثم معرفتهم بیوسف و لحوق بیت یعقوب به فهو شطر مختار من قصته و ما جری علیه بعد عزة مصر.
و الذی جاء إلیه من إخوته هم العصبة ما خلا أخیه من أمه فإن یعقوب (ع) کان یأنس به و لا یخلی بینه و بینهم بعد ما کان، من أمر یوسف ما کان و الدلیل علی ذلک کله ما سیأتی من الآیات.
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و کان بین دخولهم هذا علی أخیهم یوسف و بین انتصابه علی خزائن الأرض و تقلده عزة مصر بعد الخروج من السجن أکثر من سبع سنین فإنهم إنما جاءوا إلیه فی بعض السنین المجدبة و قد خلت السبع السنون المخصبة، و لم یروه منذ سلموه إلی السیارة یوم أخرج من الجب و هو صبی و قد مر علیه سنون فی بیت العزیز و لبث بضع سنین فی السجن و تولی أمر الخزائن منذ أکثر من سبع سنین، و هو الیوم فی زی عزیز مصر لا یظن به أنه رجل عبری من غیر القبط، و هذا کله صرفهم عن أن یظنوا به أنه أخوهم و یعرفوه لکنه عرفهم بکیاسته أو بفراسة النبوة کما قال تعالی: «وَ جاءَ إِخْوَةُ یُوسُفَ فَدَخَلُوا عَلَیْهِ فَعَرَفَهُمْ وَ هُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ .
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جَهَّزَهُمْ بِجَهازِهِمْ قالَ ائْتُونِی بِأَخٍ لَکُمْ مِنْ أَبِیکُمْ أَ لا تَرَوْنَ أَنِّی أُوفِی الْکَیْلَ وَ أَنَا خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ قال الراغب فی المفردات،: الجهاز ما یعد من متاع و غیره، و التجهیز حمل ذلک أو بعثه. انتهی. فالمعنی و لما حملهم ما أعد لهم من الجهاز و الطعام الذی باعه منهم أمرهم بأن یأتوا إلیه بأخ لهم من أبیهم و قال ائْتُونِی «إلخ».
و قوله: «أَ لا تَرَوْنَ أَنِّی أُوفِی الْکَیْلَ أی لا أبخس فیه و لا أظلمکم بالاتکاء علی قدرتی و عزتی وَ أَنَا خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ أکرم النازلین بی و أحسن مثواهم، و هذا تحریض لهم أن یعودوا إلیه ثانیا و یأتوا إلیه بأخیهم من أبیهم کما أن قوله فی الآیة التالیة: «فَإِنْ لَمْ تَأْتُونِی بِهِ فَلا کَیْلَ لَکُمْ عِنْدِی وَ لا تَقْرَبُونِ تهدید لهم لئلا یعصوا أمره، و کما أن قولهم فی الآیة الآتیة: «سَنُراوِدُ عَنْهُ أَباهُ وَ إِنَّا لَفاعِلُونَ تقبل منهم لذلک فی الجملة و تطییب لنفس یوسف (ع).
ثم من المعلوم أن قوله (ع) أوان خروجهم: «ائْتُونِی بِأَخٍ لَکُمْ مِنْ أَبِیکُمْ مع ما فیه من التأکید و التحریض و التهدید لیس من شأنه أن یورد کلاما ابتدائیا من غیر مقدمة و توطئة تعمی علیهم و تصرفهم أن یتفطنوا أنه یوسف أو یتوهموا فیه ما یریبهم فی أمره.
و هو ظاهر. و قد أورد المفسرون فی القصة من مفاوضته لهم و تکلیمه إیاهم أمورا کثیرة لا دلیل علی شی‌ء منها من کلامه تعالی فی سیاق القصة و لا أثر یطمأن إلیه فی أمثال المقام.
و کلامه تعالی خال عن التعرض لذلک، و إنما الذی یستفاد منه أنه سألهم عن خطبهم 
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فأخبروه و هم عشرة أنهم إخوة و أن لهم أخا آخر بقی عند أبیهم لا یفارقه أبوه و لا یرضی أن یفارقه لسفر أو غیره فأحب العزیز أن یأتوا به إلیه فیراه.
قوله تعالی: «فَإِنْ لَمْ تَأْتُونِی بِهِ فَلا کَیْلَ لَکُمْ عِنْدِی وَ لا تَقْرَبُونِ الکیل بمعنی المکیل و هو الطعام، و لا تقربون أی لا تقربونی بدخول أرضی و الحضور عندی للامتیار و اشتراء الطعام. و معنی الآیة ظاهر، و هو تهدید منه لهم لو خالفوا عن أمره کما تقدم.
قوله تعالی: «قالُوا سَنُراوِدُ عَنْهُ أَباهُ وَ إِنَّا لَفاعِلُونَ المراودة کما تقدم هی الرجوع فی أمر مرة بعد مرة بالإلحاح أو الاستخدام، ففی قولهم لیوسف (ع) «سَنُراوِدُ عَنْهُ أَباهُ دلیل علی أنهم قصوا علیه قصته أن أباهم یضن به و لا یرضی بمفارقته له و یأبی أن یبتعد منه لسفر أو أی غیبة، و فی قولهم: «أَباهُ و لم یقولوا: أبانا تأیید لذلک.
و قولهم: «وَ إِنَّا لَفاعِلُونَ أی فاعلون للإتیان به أو للمراودة لحملة معهم و الإتیان به إلیه، و معنی الآیة ظاهر، و فیه تقبل منهم لذلک فی الجملة و تطییب لنفس یوسف (ع) کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ قالَ لِفِتْیانِهِ اجْعَلُوا بِضاعَتَهُمْ فِی رِحالِهِمْ لَعَلَّهُمْ یَعْرِفُونَها إِذَا انْقَلَبُوا إِلی أَهْلِهِمْ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ الفتیان جمع الفتی و هو الغلام، و قال الراغب: البضاعة قطعة وافرة من المال یقتنی للتجارة یقال: أبضع بضاعة و ابتضعها، قال تعالی: «هذِهِ بِضاعَتُنا رُدَّتْ إِلَیْنا» و قال تعالی: «بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ» و الأصل فی هذه الکلمة البضع بفتح الباء- و هو جملة من اللحم یبضع أی یقطع- قال- و فلان بضعة منی أی جار مجری بعض جسدی لقربه منی- قال- و البضع بالکسر المنقطع من العشرة، و یقال ذلک لما بین الثلاث إلی العشرة و قیل: بل هو فوق الخمس و دون العشرة. انتهی، و الرحال جمع رحل و هو الوعاء و الأثاث، و الانقلاب الرجوع.
و معنی الآیة: و قال یوسف (ع) لغلمانه: اجعلوا مالهم و بضاعتهم التی قدموها ثمنا لما اشتروه من الطعام فی أوعیتهم لعلهم یعرفونها إذا انقلبوا و رجعوا إلی أهلهم- و فتحوا الأوعیة- لعلهم یرجعون إلینا و یأتوا بأخیهم فإن ذلک یقع فی قلوبهم و یطمعهم إلی الرجوع و التمتع من الإکرام و الإحسان.
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[سورة یوسف (12): الآیات 63 الی 82]





اشارة

فَلَمَّا رَجَعُوا إِلی أَبِیهِمْ قالُوا یا أَبانا مُنِعَ مِنَّا الْکَیْلُ فَأَرْسِلْ مَعَنا أَخانا نَکْتَلْ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ (63) قالَ هَلْ آمَنُکُمْ عَلَیْهِ إِلاَّ کَما أَمِنْتُکُمْ عَلی أَخِیهِ مِنْ قَبْلُ فَاللَّهُ خَیْرٌ حافِظاً وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ (64) وَ لَمَّا فَتَحُوا مَتاعَهُمْ وَجَدُوا بِضاعَتَهُمْ رُدَّتْ إِلَیْهِمْ قالُوا یا أَبانا ما نَبْغِی هذِهِ بِضاعَتُنا رُدَّتْ إِلَیْنا وَ نَمِیرُ أَهْلَنا وَ نَحْفَظُ أَخانا وَ نَزْدادُ کَیْلَ بَعِیرٍ ذلِکَ کَیْلٌ یَسِیرٌ (65) قالَ لَنْ أُرْسِلَهُ مَعَکُمْ حَتَّی تُؤْتُونِ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ لَتَأْتُنَّنِی بِهِ إِلاَّ أَنْ یُحاطَ بِکُمْ فَلَمَّا آتَوْهُ مَوْثِقَهُمْ قالَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ (66) وَ قالَ یا بَنِیَّ لا تَدْخُلُوا مِنْ بابٍ واحِدٍ وَ ادْخُلُوا مِنْ أَبْوابٍ مُتَفَرِّقَةٍ وَ ما أُغْنِی عَنْکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلاَّ لِلَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ عَلَیْهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ (67)
وَ لَمَّا دَخَلُوا مِنْ حَیْثُ أَمَرَهُمْ أَبُوهُمْ ما کانَ یُغْنِی عَنْهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلاَّ حاجَةً فِی نَفْسِ یَعْقُوبَ قَضاها وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (68) وَ لَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ آوی إِلَیْهِ أَخاهُ قالَ إِنِّی أَنَا أَخُوکَ فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (69) فَلَمَّا جَهَّزَهُمْ بِجَهازِهِمْ جَعَلَ السِّقایَةَ فِی رَحْلِ أَخِیهِ ثُمَّ أَذَّنَ مُؤَذِّنٌ أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ (70) قالُوا وَ أَقْبَلُوا عَلَیْهِمْ ما ذا تَفْقِدُونَ (71) قالُوا نَفْقِدُ صُواعَ الْمَلِکِ وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ (72)
قالُوا تَاللَّهِ لَقَدْ عَلِمْتُمْ ما جِئْنا لِنُفْسِدَ فِی الْأَرْضِ وَ ما کُنَّا سارِقِینَ (73) قالُوا فَما جَزاؤُهُ إِنْ کُنْتُمْ کاذِبِینَ (74) قالُوا جَزاؤُهُ مَنْ وُجِدَ فِی رَحْلِهِ فَهُوَ جَزاؤُهُ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ (75) فَبَدَأَ بِأَوْعِیَتِهِمْ قَبْلَ وِعاءِ أَخِیهِ ثُمَّ اسْتَخْرَجَها مِنْ وِعاءِ أَخِیهِ کَذلِکَ کِدْنا لِیُوسُفَ ما کانَ لِیَأْخُذَ أَخاهُ فِی دِینِ الْمَلِکِ إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ وَ فَوْقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ (76) قالُوا إِنْ یَسْرِقْ فَقَدْ سَرَقَ أَخٌ لَهُ مِنْ قَبْلُ فَأَسَرَّها یُوسُفُ فِی نَفْسِهِ وَ لَمْ یُبْدِها لَهُمْ قالَ أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَصِفُونَ (77)
قالُوا یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ إِنَّ لَهُ أَباً شَیْخاً کَبِیراً فَخُذْ أَحَدَنا مَکانَهُ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ (78) قالَ مَعاذَ اللَّهِ أَنْ نَأْخُذَ إِلاَّ مَنْ وَجَدْنا مَتاعَنا عِنْدَهُ إِنَّا إِذاً لَظالِمُونَ (79) فَلَمَّا اسْتَیْأَسُوا مِنْهُ خَلَصُوا نَجِیًّا قالَ کَبِیرُهُمْ أَ لَمْ تَعْلَمُوا أَنَّ أَباکُمْ قَدْ أَخَذَ عَلَیْکُمْ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ وَ مِنْ قَبْلُ ما فَرَّطْتُمْ فِی یُوسُفَ فَلَنْ أَبْرَحَ الْأَرْضَ حَتَّی یَأْذَنَ لِی أَبِی أَوْ یَحْکُمَ اللَّهُ لِی وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ (80) ارْجِعُوا إِلی أَبِیکُمْ فَقُولُوا یا أَبانا إِنَّ ابْنَکَ سَرَقَ وَ ما شَهِدْنا إِلاَّ بِما عَلِمْنا وَ ما کُنَّا لِلْغَیْبِ حافِظِینَ (81) وَ سْئَلِ الْقَرْیَةَ الَّتِی کُنَّا فِیها وَ الْعِیرَ الَّتِی أَقْبَلْنا فِیها وَ إِنَّا لَصادِقُونَ (82)
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(بیان)

الآیات تقتص رجوع إخوة یوسف (ع) من عنده إلی أبیهم و إرضاءهم أباهم أن یرسل معهم أخا یوسف من أمه للاکتیال ثم مجیئهم ثانیا إلی یوسف و أخذ یوسف أخاه إلیه عن حیلة احتالها لذلک.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَجَعُوا إِلی أَبِیهِمْ قالُوا یا أَبانا مُنِعَ مِنَّا الْکَیْلُ فَأَرْسِلْ مَعَنا أَخانا نَکْتَلْ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ الاکتیال أخذ الطعام کیلا إن کان مما یکال، قال الراغب:
الکیل کیل الطعام یقال: کلت له الطعام إذا تولیت له ذلک، و کلته الطعام إذا أعطیته کیلا، و اکتلت علیه إذا أخذت منه کیلا، قال تعالی: «وَیْلٌ لِلْمُطَفِّفِینَ الَّذِینَ إِذَا اکْتالُوا عَلَی النَّاسِ- یَسْتَوْفُونَ- وَ إِذا کالُوهُمْ .
و قوله: «قالُوا یا أَبانا مُنِعَ مِنَّا الْکَیْلُ أی لو لم نذهب بأخینا و لم یذهب معنا إلی مصر، بدلیل قوله: «فَأَرْسِلْ مَعَنا أَخانا» فهو إجمال ما جری بینهم و بین عزیز مصر من أمره بمنعهم من الکیل أن لم یأتوا إلیه بأخ لهم من أبیهم، یقصونه لأبیهم و یسألونه أن یرسله معهم لیکتالوا و لا یحرموا.
و قولهم: «أَخانا» إظهار رأفة و إشفاق لتطییب نفس أبیهم من أنفسهم کقولهم:
«وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ بما فیه من التأکید البالغ.
قوله تعالی: «قالَ هَلْ آمَنُکُمْ عَلَیْهِ إِلَّا کَما أَمِنْتُکُمْ عَلی أَخِیهِ مِنْ قَبْلُ فَاللَّهُ خَیْرٌ حافِظاً وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ قال فی المجمع،: الأمن اطمئنان القلب إلی سلامة الأمر یقال: أمنه 
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یأمنه أمنا انتهی فقوله: «هَلْ آمَنُکُمْ عَلَیْهِ إلخ، أی هل اطمأن إلیکم فی ابنی هذا إلا مثل ما اطمأننت إلیکم فی أخیه یوسف من قبل هذا فکان ما کان.
و محصله أنکم تتوقعون منی أن أثق فیه بکم و تطمئن نفسی إلیکم کما وثقت بکم و اطمأننت إلیکم فی أخیه من قبل و تعدوننی بقولکم: «وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ أن تحفظوه کما وعدتم فی یوسف بقولکم: «وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ و قد أمنتکم بمثل هذا الأمن علی یوسف فلم تغنوا عنی شیئا و جئتم بقمیصه الملطخ بالدم أن الذئب أکله و أمنی لکم علی هذا الأخ مثل أمنی علی أخیه من قبل أمن لمن لا یغنی أمنه و الاطمئنان إلیه شیئا و لا بیده حفظ ما سلم إلیه و اؤتمن له.
و قوله: «فَاللَّهُ خَیْرٌ حافِظاً وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ تفریع علی سابق کلامه: «هَلْ آمَنُکُمْ عَلَیْهِ إلخ، و تفید الاستنتاج أی إذا کان الاطمئنان إلیکم فی أمره لغا لا أثر له و لا یغنی شیئا فخیر الاطمئنان و الاتکال ما کان اطمئنانا إلی الله سبحانه من حیث حفظه، و إذا تردد الأمر بین التوکل علیه و التفویض إلیه و بین الاطمئنان إلی غیره کان الوثوق به تعالی هو المختار المتعین.
و قوله: «وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ فی موضع التعلیل لقوله: «فَاللَّهُ خَیْرٌ حافِظاً» أی إن غیره تعالی ربما أمن فی أمر و اؤتمن علیه فی أمانة سلم له فلم یرحم المؤتمن و ضیع الأمانة لکنه سبحانه أرحم الراحمین لا یترک الرحمة فی محل الرحمة و یترحم العاجز الضعیف الذی فوض إلیه أمرا و توکل علیه، و من یتوکل علی الله فهو حسبه.
و من هنا یظهر أن مراده (ع) لیس بیان لزوم اختیاره تعالی فی الاعتماد علیه من جهة أنه سبب مستقل فی سببیته غیر مغلوب البتة بخلاف سائر الأسباب و إن کان الأمر کذلک قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ»: الطلاق: 3 کیف و الاطمئنان إلی غیره تعالی بهذا المعنی من الشرک الذی یتنزه عنه ساحة الأنبیاء، و قد نص تعالی علی أن یعقوب (ع) من المخلصین أهل الاجتباء و أنه من الأئمة الهداة المهدیین، و هو (ع) یعترف فی قوله: «إِلَّا کَما أَمِنْتُکُمْ عَلی أَخِیهِ مِنْ قَبْلُ أنه أمنهم علی یوسف و لو کان من الشرک لم یقدم علیه البتة. علی أنه أمنهم علی أخی یوسف أیضا بعد ما أعطوه موثقا من الله تعالی کما تدل علیه الآیات التالیة.
بل یرید بیان لزوم اختیاره تعالی فی الاطمئنان إلیه دون غیره من جهة أنه تعالی 
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متصف بصفات کریمة یؤمن معها أن یستغش عباده المتوکلین علیه المسلمین له أمورهم فإنه رءوف بعباده رحیم غفور ودود کریم حکیم علیم و یجمع الجمیع أنه أرحم الراحمین علی أنه لا یغلب فی أمره لا یقهر فی مشیته، و أما الناس إذا أمنوا علی أمر و اطمأن إلیهم فی شی‌ء فإنهم أسراء الأهواء و ملاعب الهوسات النفسانیة ربما أخذتهم کرامة النفس و شیمة الوفاء و صفة الرحمة فحفظوا ما فی اختیارهم أن یحفظوه و لا یخونوه و ربما خانوا و لم یحفظوا. علی أنهم لا استقلال لهم فی قدرة و لا استغناء لهم فی قوة و إرادة.
و بالجملة مراده (ع) أن الاطمئنان إلی حفظ الله سبحانه خیر من الاطمئنان إلی حفظ غیره لأنه تعالی أرحم الراحمین لا یخون عبده فیما أمنه علیه و اطمأن فیه إلیه بخلاف الناس فإنهم ربما لم یفوا لعهد الأمانة و لم یرحموا المؤتمن المتوسل بهم فخانوه، و لذلک لما کلف بنیه ثانیا أن یؤتوه موثقا من الله قال: «إن تُؤْتُونِ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ لَتَأْتُنَّنِی بِهِ إِلَّا أَنْ یُحاطَ بِکُمْ فاستثنی ما لیس فی اختیارهم من الحفظ و هو حفظه إذا أحیط بهم فإنه فوق استطاعتهم و مقدرتهم و لیسوا بمسئولین عنه، و إنما سألهم الموثق فی إتیانه فیما لا یخرج من اختیارهم کالقتل و النفی و نحو ذلک فافهم ذلک.
و مما تقدم یظهر أن فی قوله (ع): «وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ نوع تعریض لهم و تلویح إلی أنهم لم یستوفوا الرحم- أو لم یرحموه أصلا- فی أمر یوسف حین أمنهم علیه، و الآیة علی أی حال فی معنی الرد لما سألوه.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا فَتَحُوا مَتاعَهُمْ وَجَدُوا بِضاعَتَهُمْ رُدَّتْ إِلَیْهِمْ إلی آخر الآیة.
البغی هو الطلب و یستعمل کثیرا فی الشر و منه البغی بمعنی الظلم و البغی بمعنی الزنا، و قال فی المجمع،: المیرة الأطعمة التی تحمل من بلد إلی بلد و یقال: مرتهم أمیرهم میرا: إذا أتیتهم بالمیرة، و مثله: امترتهم امتیارا. انتهی.
و قوله: «یا أَبانا ما نَبْغِی استفهام أی لما فتحوا متاعهم و وجدوا بضاعتهم ردت إلیهم و کان ذلک دلیلا علی إکرام العزیز لهم و أنه غیر قاصد بهم سوءا و قد سلم إلیهم الطعام و رد إلیهم الثمن فکان ذهابهم إلی مصر للامتیار خیر سفر نفعا و درا راجعوا أباهم و قالوا:
یا أبانا ما الذی نطلب من سفرنا إلی مصر وراء هذا؟ فقد أوفی لنا الکیل و رد إلینا ما بذلناه من البضاعة ثمنا.
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فقولهم: «یا أَبانا ما نَبْغِی هذِهِ بِضاعَتُنا رُدَّتْ إِلَیْنا» أرادوا به تطییب نفس أبیهم لیرضی بذهاب أخیهم معهم لأنه فی أمن من العزیز و هم یحفظونه کما وعدوه و «لذلک عقبوه بقولهم: «وَ نَمِیرُ أَهْلَنا وَ نَحْفَظُ أَخانا وَ نَزْدادُ کَیْلَ بَعِیرٍ ذلِکَ کَیْلٌ یَسِیرٌ» أی سهل.
و ربما قیل: إن «ما» فی قوله: «ما نَبْغِی للنفی أی ما نطلب بما أخبرناک من العزیز و إکرامه لنا الکذب فهذه بضاعتنا ردت إلینا، و کذا قیل: إن الیسیر بمعنی القلیل أی إن الذی جئنا به إلیک من الکیل قلیل لا یقنعنا فنحتاج إلی أن نضیف إلیه کیل بعیر أخینا.
قوله تعالی: «قالَ لَنْ أُرْسِلَهُ مَعَکُمْ حَتَّی تُؤْتُونِ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ لَتَأْتُنَّنِی بِهِ إِلَّا أَنْ یُحاطَ بِکُمْ فَلَمَّا آتَوْهُ مَوْثِقَهُمْ قالَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ الموثق بکسر الثاء ما یوثق به و یعتمد علیه، و الموثق من الله هو أمر یوثق به و یرتبط مع ذلک بالله و إیتاء موثق إلهی و إعطاؤه هو أن یسلط الإنسان علی أمر إلهی یوثق به کالعهد و الیمین بمنزلة الرهینة، و المعاهد و المقسم بقوله عاهدت الله أن أفعل کذا أو بالله لأفعلن کذا یراهن کرامة الله و حرمته فیضعها رهینة عند من یعاهده أو یقسم له، و لو لم یف بما قال خسر فی رهینته و هو مسئول عند الله لا محالة.
و الإحاطة من حاط بمعنی حفظ و منه الحائط للجدار الذی یدور حول المکان لیحفظه و الله سبحانه محیط بکل شی‌ء أی مسلط علیه حافظ له من کل جهة لا یخرج و لا شی‌ء من أجزائه من قدرته، و أحاط به البلاء و المصیبة أی نزل به علی نحو انسدت علیه جمیع طرق النجاة فلا مناص له منه، و منه قولهم: أحیط به أی هلک أو فسد أو انسدت علیه طرق النجاة و الخلاص قال تعالی: «وَ أُحِیطَ بِثَمَرِهِ فَأَصْبَحَ یُقَلِّبُ کَفَّیْهِ عَلی ما أَنْفَقَ فِیها»: الکهف: 42، و قال: «وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ أُحِیطَ بِهِمْ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: یونس: 22 و منه قوله فی الآیة: «إِلَّا أَنْ یُحاطَ بِکُمْ أی أن ینزل بکم من النازلة ما یسلب منکم کل استطاعة و قدرة فلا یسعکم الإتیان به إلی.
و الوکالة نوع تسلط علی أمر یعود إلی الغیر لیقوم به، و توکیل الإنسان غیره فی أمر تسلیطه علیه لیقوم فی إصلاحه مقامه، و التوکل علیه اعتماده و الاطمئنان إلیه فی أمر، و توکیله تعالی و التوکل علیه فی الأمور لیس بعنایة أنه خالق کل شی‌ء و مالکه و مدبره بل 
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بعنایة أنه أذن فی نسبة الأمور إلی مصادرها و الأفعال إلی فواعلها و ملکها إیاها بنحو من التملیک و هی فاقدة للإصالة و الاستقلال فی التأثیر و الله سبحانه هو السبب المستقل القاهر لکل سبب الغالب علیه فمن الرشد إذا أراد الإنسان أمرا و توصل إلیه بالأسباب العادیة التی بین یدیه أن یری الله سبحانه هو السبب الوحید المستقل بتدبیر الأمر و ینفی الاستقلال و الأصالة عن نفسه و عن الأسباب التی استعملها فی طریق الوصول إلیه فیتوکل علیه سبحانه.
فلیس التوکل هو قطع الإنسان أو نفیه نسبة الأمور إلی نفسه أو إلی الأسباب بل هو نفیه دعوی الاستقلال عن نفسه و عن الأسباب و إرجاع الاستقلال و الأصالة إلیه تعالی مع إبقاء أصل النسبة غیر المستقلة التی إلی نفسه و إلی الأسباب.
و لذلک نری أن یعقوب (ع) فیما تحکیه الآیات من توکله علی الله لم یلغ الأسباب و لم یهملها بل تمسک بالأسباب العادیة فکلم أولا بنیه فی أخیهم ثم أخذ منهم موثقا من الله ثم توکل علی الله و کذا فیما وصاهم فی الآیة الآتیة بدخولهم من أبواب متفرقة ثم توکله علی ربه تعالی.
فالله سبحانه علی کل شی‌ء وکیل من جهة الأمور التی لها نسبة إلیها کما أنه ولی لها من جهة استقلاله بالقیام علی الأمور المنسوبة إلیها و هی عاجزة عن القیام بها بحول و قوة، و أنه رب کل شی‌ء من جهة أنه المالک المدبر لها.
و معنی الآیة: «قالَ یعقوب لبنیه: «لَنْ أُرْسِلَهُ أی أخاکم من أم یوسف «مَعَکُمْ حَتَّی تُؤْتُونِ و تعطونی «مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ أثق به و أعتمد علیه من عهد أو یمین «لَتَأْتُنَّنِی بِهِ و اللام للقسم و لما کان إیتاؤهم موثقا من الله إنما کان یمضی و یفید فیما کان راجعا إلی استطاعتهم و قدرتهم استثنی فقال «إِلَّا أَنْ یُحاطَ بِکُمْ و تسلبوا الاستطاعة و القدرة «فَلَمَّا آتَوْهُ مَوْثِقَهُمْ من الله «قالَ یعقوب «اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ أی إنا قاولنا جمیعا فقلت و قلتم و توسلنا بذلک إلی هذه الأسباب العادیة للوصول إلی غرض نبتغیه فلیکن الله سبحانه وکیلا علی هذه الأقاویل یجریها علی رسلها فمن التزم بشی‌ء فلیأت به کما التزم و إن تخلف فلیجازه الله و ینتصف منه.
قوله تعالی: «وَ قالَ یا بَنِیَّ لا تَدْخُلُوا مِنْ بابٍ واحِدٍ وَ ادْخُلُوا مِنْ أَبْوابٍ مُتَفَرِّقَةٍ» إلی آخر الآیة، هذه کلمة ألقاها یعقوب (ع) إلی بنیه حین آتوه موثقا من الله و تجهزوا
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و استعدوا للرحیل، و من المعلوم من سیاق القصة أنه خاف علی بنیه و هم أحد عشر عصبة- لا من أن یراهم عزیز مصر مجتمعین صفا واحدا لأنه کان من المعلوم أنه سیشخصهم إلیه فیصطفون عنده صفا واحدا و هم أحد عشر إخوة لأب واحد- بل إنما کان یخاف علیهم أن یراهم الناس فیصیبهم عین علی ما قیل أو یحسدون أو یخاف منهم فینالهم ما یتفرق به جمعهم من قتل أو أی نازلة أخری.
و قوله بعده: «وَ ما أُغْنِی عَنْکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ لا یخلو من دلالة أو إشعار بأنه کان یخاف ذلک جدا فکأنه (ع)- و الله أعلم- أحس حینما تجهزوا للسفر و اصطفوا أمامه للوداع إحساس إلهام أن جمعهم و هم علی هذه الهیئة الحسنة سیفرق و ینقص من عددهم فأمرهم أن لا یتظاهروا بالإجماع کذلک و حذرهم عن الدخول من باب واحد و عزم علیهم أن یدخلوا من أبواب متفرقة رجاء أن یندفع بذلک عنهم بلاء التفرقة بینهم و النقص فی عددهم.
ثم رجع إلی إطلاق کلامه الظاهر فی کون هذا السبب الذی رکن إلیه فی دفع ما خطر بباله من المصیبة سببا أصیلا مستقلا- و لا مؤثر فی الوجود بالحقیقة إلا الله سبحانه- فقید کلامه بما یصلحه فقال مخاطبا لهم: «وَ ما أُغْنِی عَنْکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» ثم علله بقوله «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أی لست أرفع حاجتکم إلی الله سبحانه بما أمرتکم به من السبب الذی تتقون به نزول النازلة و تتوسلون به إلی السلامة و العافیة و لا أحکم بأن تحفظوا بهذه الحیلة فإن هذه الأسباب لا تغنی من الله شیئا و لا لها حکم دون الله سبحانه فلیس الحکم مطلقا إلا لله بل هذه أسباب ظاهریة إنما تؤثر إذا أراد الله لها أن تؤثر.
و لذلک عقب کلامه هذا بقوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ عَلَیْهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ أی إن هذا سبب أمرتکم باتخاذه لدفع ما أخافه علیکم من البلاء و توکلت مع ذلک علی الله فی أخذ هذا السبب و فی سائر الأسباب التی أخذتها فی أموری، و علی هذا المسیر یجب أن یسیر کل رشید غیر غوی یری أنه لا یقوی باستقلاله لإدارة أموره و لا أن الأسباب العادیة باستقلالها تقوی علی إیصاله إلی ما یبتغیه من المقاصد بل علیه أن یلتجئ فی أموره إلی وکیل یصلح شأنه و یدبر أمره أحسن تدبیر فذلک الوکیل هو الله سبحانه القاهر الذی لا یقهره شی‌ء الغالب الذی لا یغلبه شی‌ء یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 219
و قد تبین بالآیة أولا معنی التوکل و أنه تسلیط الغیر علی أمر له نسبة إلی المتوکل و الموکل.
و ثانیا: أن هذه الأسباب العادیة لما لم تکن مستقلة فی تأثیرها و لا غنیة فی ذاتها غیر مفتقرة إلی ما وراءها کان من الواجب علی من یتوسل إلیها فی مقاصده الحیویة أن یتوکل مع التوسل إلیها علی سبب وراءها لیتم لها التأثیر و یکون ذلک منه جریا فی سبیل الرشد و الصواب لا أن یهمل الأسباب التی بنی الله نظام الکون علیها فیطلب غایة من غیر طریق فإنه من الغی و الجهل.
و ثالثا: أن ذاک السبب الذی یجب التوکل علیه فی الأمور هو الله سبحانه وحده لا شریک له فإنه الله لا إله إلا هو رب کل شی‌ء و هذا هو المستفاد من الحصر الذی یدل علیه قوله: «و علی الله فلیتوکل المتوکلون».
قوله تعالی: «وَ لَمَّا دَخَلُوا مِنْ حَیْثُ أَمَرَهُمْ أَبُوهُمْ ما کانَ یُغْنِی عَنْهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا حاجَةً فِی نَفْسِ یَعْقُوبَ قَضاها» إلی آخر الآیة. الذی یعطیه سیاق الآیات السابقة و اللاحقة و التدبر فیها- و الله أعلم- أن یکون المراد بدخولهم من حیث أمرهم أبوهم أنهم دخلوا مصر أو دار العزیز فیها من أبواب متفرقة کما أمرهم أبوهم حینما ودعوه للرحیل، و إنما اتخذ یعقوب (ع) هذا الأمر وسیلة لدفع ما تفرسه من نزول مصیبة بهم تفرق جمعهم و تنقص من عددهم کما أشیر إلیه فی الآیة السابقة لکن اتخاذ هذه الوسیلة و هی الدخول من حیث أمرهم أبوهم لم یکن لیدفع عنهم البلاء و کان قضاء الله سبحانه ماضیا فیهم و أخذ العزیز أخاهم من أبیهم لحدیث سرقة الصواع و انفصل منهم کبیرهم فبقی فی مصر و أدی ذلک إلی تفرق جمعهم و نقص عددهم فلم یغن یعقوب أو الدخول من حیث أمرهم من الله من شی‌ء.
لکن الله سبحانه قضی بذلک حاجة فی نفس یعقوب (ع) فإنه جعل هذا السبب الذی تخلف عن أمره و أدی إلی تفرق جمعهم و نقص عددهم بعینه سببا لوصول یعقوب إلی یوسف (ع) فإن یوسف أخذ أخاه إلیه و رجع سائر الإخوة إلا کبیرهم إلی أبیهم ثم عادوا إلی یوسف یسترحمونه و یتذللون لعزته فعرفهم نفسه و أشخص أباه و أهله إلی مصر فاتصلوا به.
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فقوله: «ما کانَ یُغْنِی عَنْهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أی لم یکن من شأن یعقوب أو هذا الأمر الذی اتخذه وسیلة لتخلصهم من هذه المصیبة النازلة أن یغنی عنهم من الله شیئا البتة و یدفع عنهم ما قضی الله أن یفارق اثنان منهم جمعهم بل أخذ منهم واحد و فارقهم و لزم أرض مصر آخر و هو کبیرهم.
و قوله: «إِلَّا حاجَةً فِی نَفْسِ یَعْقُوبَ قَضاها» قیل: إن «إِلَّا» بمعنی لکن أی لکن حاجة فی نفس یعقوب قضاها الله فرد إلیه ولده الذی فقده و هو یوسف.
و لا یبعد أن یکون «إِلَّا» استثنائیة فإن قوله: «ما کانَ یُغْنِی عَنْهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» فی معنی قولنا: لم ینفع هذا السبب یعقوب شیئا أو لم ینفعهم جمیعا شیئا و لم یقض الله لهم جمیعا به حاجة إلا حاجة فی نفس یعقوب، و قوله: «قَضاها» استئناف و جواب سؤال کان سائلا یسأل فیقول: ما ذا فعل بها؟ فأجیب بقوله: «قَضاها».
و قوله: «وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ الضمیر لیعقوب أی إن یعقوب لذو علم بسبب ما علمناه من العلم أو بسبب تعلیمنا إیاه و ظاهر نسبة التعلیم إلیه تعالی أنه علم موهبی غیر اکتسابی و قد تقدم أن إخلاص التوحید یؤدی إلی مثل هذه العنایة الإلهیة، و یؤید ذلک أیضا قوله تعالی بعده: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ إذ لو کان من العلم الاکتسابی الذی یحکم بالأسباب الظاهریة و یتوصل إلیه من الطرق العادیة المألوفة لعلمه الناس و اهتدوا إلیه.
و الجملة: «وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ إلخ، ثناء علی یعقوب (ع)، و العلم الموهبی لا یضل فی هدایته و لا یخطئ فی إصابته و الکلام کما یفیده السیاق یشیر إلی ما تفرس له یعقوب (ع) من البلاء و توسل به من الوسیلة و حاجته فی یوسف فی نفسه لا ینساها و لا یزال یذکرها، فمن هذه الجهات یعلم أن فی قوله: «وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ إلخ، تصدیقا لیعقوب (ع) فیما قاله لبنیه و تصویبا لما اتخذه من الوسیلة لحاجته بأمرهم بما أمر و توکله علی الله فقضی الله له حاجة فی نفسه.
هذا ما یعطیه التدبر فی سیاق الآیات و للمفسرین أقوال عجیبة فی معنی الآیة کقول بعضهم: إن المراد بقوله: «ما کانَ یُغْنِی عَنْهُمْ إلی قوله- قَضاها» إنه لم یکن دخولهم کما أمرهم أبوهم یغنی عنهم أو یدفع عنهم شیئا أراد الله إیقاعه بهم من حسد أو أصابه عین 
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و کان یعقوب (ع) عالما بأن الحذر لا یدفع القدر و لکن کان ما قاله لبنیه حاجة فی نفسه فقضی یعقوب تلک الحاجة أی أزال به اضطراب قلبه و أذهب به القلق عن نفسه.
و قول بعضهم: إن المعنی أن الله لو قدر أن تصیبهم العین لإصابتهم و هم متفرقون کما تصیبهم مجتمعین.
و قول بعضهم: إن معنی قوله: «وَ إِنَّهُ لَذُو عِلْمٍ لِما عَلَّمْناهُ إلخ إنه لذو یقین و معرفة بالله لأجل تعلیمنا إیاه و لکن أکثر الناس لا یعلمون مرتبته.
و قول بعضهم: إن اللام فی «لِما عَلَّمْناهُ للتقویة و المعنی أنه یعلم ما علمناه فیعمل به لأن من علم شیئا و هو لا یعمل به کان کمن لا یعلم. إلی غیر ذلک من أقاویلهم.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ آوی إِلَیْهِ أَخاهُ قالَ إِنِّی أَنَا أَخُوکَ فَلا تَبْتَئِسْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ الإیواء إلیه ضمه و تقریبه منه فی مجلسه و نحوه، و الابتئاس اجتلاب البؤس و الاغتمام و الحزن، و ضمیر الجمع للإخوة.
و معنی الآیة: «وَ لَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ بعد دخولهم مصر «آوی و قرب «إِلَیْهِ أَخاهُ الذی أمرهم أن یأتوا به إلیه و کان أخا له من أبیه و أمه «قالَ له «إِنِّی أَنَا أَخُوکَ أی یوسف الذی فقدته منذ سنین- و الجملة خبر بعد خبر أو جواب سؤال مقدر «فَلا تَبْتَئِسْ و لا تغتم «بِما کانُوا» أی الإخوة «یَعْمَلُونَ من أنواع الأذی و المظالم التی حملهم علیها حسدهم لی و لک و نحن أخوان من أم أو لا تبتئس بما کان غلمانی یعملون فإنه کید لحبسک عندی.
و ظاهر السیاق أنه عرفه نفسه بإسرار القول إلیه و سلاه علی ما عمله الإخوة و طیب نفسه فلا یعبأ بقول بعضهم إن معنی قوله: إنی أنا أخوک: أنا أخوک مکان أخیک الهالک- و قد کان أخبره أنه کان له أخ من أمه هلک من قبل فبقی وحده لا أخ له من أمه- و لم یعترف یوسف له بالنسب و لکنه أراد أن یطیب نفسه.
و ذلک أنه ینافیه ما فی قوله: «إِنِّی أَنَا أَخُوکَ من وجوه التأکید و ذلک إنما یناسب تعریفه نفسه بالنسب لیستیقن أنه هو یوسف. علی أنه ینافی أیضا ما سیأتی من قوله لإخوته عند تعریفهم نفسه: «أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا» فإنه إنما یناسب ما إذا علم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 222
أخوه أنه أخوه فاعتز بعزته کما لا یخفی.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جَهَّزَهُمْ بِجَهازِهِمْ جَعَلَ السِّقایَةَ فِی رَحْلِ أَخِیهِ ثُمَّ أَذَّنَ مُؤَذِّنٌ أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ السقایة الظرف الذی یشرب فیه، و الرحل ما یوضع علی البعیر للرکوب، و العیر القوم الذین معهم أحمال المیرة و ذلک اسم للرجال و الجمال الحاملة للمیرة و إن کان قد یستعمل فی کل واحد من دون الآخر، ذکر ذلک الراغب فی مفرداته.
و معنی الآیة ظاهر و هذه حیلة احتالها یوسف (ع) لیأخذ بها أخاه إلیه کما قصة و فصله الله تعالی و جعل ذلک مقدمة لتعریفهم نفسه فی حال التحق به أخوه و هما منعمان بنعمة الله مکرمان بکرامته.
و قوله: «ثُمَّ أَذَّنَ مُؤَذِّنٌ أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ الخطاب لإخوة یوسف و فیهم أخوه لأمه، و من الجائز توجیه الخطاب إلی الجماعة فی أمر یعود إلی بعضهم إذا کان لا یمتاز عن الآخرین، و فی القرآن منه شی‌ء کثیر، و هذا الأمر الذی سمی سرقة و هو وجود السقایة فی رحل البعیر کان قائما بواحد منهم و هو أخو یوسف لأمه لکن عدم تعینه بعد من بینهم کان مجوزا لخطابهم جمیعا بأنکم سارقون فإن معنی هذا الخطاب فی مثل هذا المقام أن السقایة مفقودة و هی عند بعضکم ممن لا یتعین إلا بعد الفحص و التفتیش.
و من المعلوم من السیاق أن أخا یوسف لأمه کان عالما بهذا الکید مستحضرا منه و لذلک لم یتکلم من أول الأمر إلی آخره و لا بکلمة و لا نفی عن نفسه السرقة و لا اضطرب کیف؟ و قد عرفه یوسف أنه أخاه و سلاه و طیب نفسه فلیس إلا أن یوسف (ع) کان عرفه ما هو غرضه من هذا الصنع، و أنه إنما یرید بتسمیته سارقا و إخراج السقایة من رحله أن یقبض علیه و یأخذه إلیه فتسمیته سارقا إنما کان اتهاما فی نظر الإخوة و أما بالنسبة إلیه و فی نظره فلم یکن تسمیة جدیة و تهمة حقیقة بل توصیفا صوریا فحسب لمصلحة لازمة جازمة.
فنسبه السرقة إلیهم- بالنظر إلی هذه الجهات- لم تکن من الافتراء المذموم عقلا المحرم شرعا، علی أن القائل هو المؤذن الذی أذن بذلک.
و ذکر بعض المفسرین: أن القائل: «إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ بعض من فقد الصاع من قوم یوسف من غیره أمره و لم یعلم أن یوسف أمر بجعل الصاع فی رحالهم.
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و قال بعضهم: إن یوسف (ع) أمر المنادی أن ینادی به و لم یرد به سرقة الصاع، و إنما عنی به أنکم سرقتم یوسف من أبیه و ألقیتموه فی الجب، و نسب ذلک إلی أبی مسلم المفسر.
و قال بعضهم: إن الجملة استفهامیة، و التقدیر: أ إنکم لسارقون؟ بحذف همزة الاستفهام، و لا یخفی ما فی هذه الوجوه من البعد.
قوله تعالی: «قالُوا وَ أَقْبَلُوا عَلَیْهِمْ ما ذا تَفْقِدُونَ الفقد- کما قیل- غیبة الشی‌ء عن الحس بحیث لا یعرف مکانه، و الضمیر فی قوله: «قالُوا» للإخوة و هم العیر، و قوله:
«ما ذا تَفْقِدُونَ مقول القول و الضمیر فی قوله: «عَلَیْهِمْ لیوسف و فتیانه کما یدل علیه السیاق.
و المعنی قال إخوة یوسف المقبلین لیوسف و فتیانه: ما ذا تفقدون؟ و فی السیاق دلالة علی أن المنادی إنما ناداهم من ورائهم و قد أخذوا فی السیر.
قوله تعالی: «قالُوا نَفْقِدُ صُواعَ الْمَلِکِ وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ الصواع بالضم السقایة و قیل: إن الصواع هو الصاع الذی یکال به، و کان صواع الملک إناء یشرب فیه و یکال به و لذلک سمی تارة سقایة و أخری صواعا، و یجوز فیه التذکیر و التأنیث، و لذلک قال: «وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ و قال: «ثُمَّ اسْتَخْرَجَها».
و الحمل ما یحمله الحامل من الأثقال، و قد ذکر الراغب أن الأثقال المحمولة فی الظاهر کالشی‌ء المحمول علی الظهر تختص باسم الحمل بکسر الحاء، و الأثقال المحمولة فی الباطن کالولد فی البطن و الماء فی السحاب و الثمرة فی الشجرة تختص باسم الحمل بفتح الحاء.
و قال فی المجمع،: الزعیم و الکفیل و الضمین نظائر و الزعیم أیضا القائم بأمر القوم و هو الرئیس.
و لعل القائل: «نَفْقِدُ صُواعَ الْمَلِکِ هو فتیان یوسف و القائل: «وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ یوسف (ع) نفسه لأنه هو الرئیس الذی یقوم بأمر الإعطاء و المنع و الضمانة و الکفالة و الحکم، و یعود معنی الکلام علی هذا إلی نحو من قولنا: أجاب عنهم یوسف و فتیانه أما فتیانه فقالوا: نَفْقِدُ صُواعَ الْمَلِکِ و أما یوسف فقال: وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ 
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حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ و هذه جعالة.
و ظاهر بعض المفسرین: أن قوله: «وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ تتمة قول المؤذن: «أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ و علی هذا فقوله: «قالُوا وَ أَقْبَلُوا عَلَیْهِمْ إلی قوله- صُواعَ الْمَلِکِ معترض.
قوله تعالی: «قالُوا تَاللَّهِ لَقَدْ عَلِمْتُمْ ما جِئْنا لِنُفْسِدَ فِی الْأَرْضِ وَ ما کُنَّا سارِقِینَ المراد بالأرض أرض مصر و هی التی جاءوها و معنی الآیة ظاهر.
و فی قولهم: «لَقَدْ عَلِمْتُمْ ما جِئْنا لِنُفْسِدَ فِی الْأَرْضِ دلالة علی أنهم فتشوا و حقق فی أمرهم أول ما دخلوا مصر للمیرة بأمر یوسف (ع) بدعوی الخوف من أن یکونوا جواسیس و عیونا أو نازلین بها لأغراض فاسدة أخری فسألوا عن شأنهم و محلهم و نسبهم و أمثال ذلک، و به یتأید ما ورد فی بعض الروایات أن یوسف أظهر لهم أنه فی ریب من أمرهم فسألهم عن شأنهم و مکانهم و أهلهم و عند ذلک ذکروا أن لهم أبا شائخا و أخا من أبیهم فأمر بإتیانهم به، و سیأتی فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و قولهم: «وَ ما کُنَّا سارِقِینَ نفی أن یکونوا متصفین بهذه الصفة الرذیلة من قبل أو یعهد منهم أهل البیت ذلک.
قوله تعالی: «قالُوا فَما جَزاؤُهُ إِنْ کُنْتُمْ کاذِبِینَ أی قال فتیان یوسف أو هو و فتیانه سائلین منهم عن الجزاء: ما جزاء السرق أو ما جزاء الذی سرق منکم إن کنتم کاذبین فی إنکارکم.
و الکلام فی قولهم «إِنْ کُنْتُمْ کاذِبِینَ فی نسبة الکذب إلیهم یقرب من الکلام فی قولهم: «إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ و قد تقدم.
قوله تعالی: «قالُوا جَزاؤُهُ مَنْ وُجِدَ فِی رَحْلِهِ فَهُوَ جَزاؤُهُ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ مرادهم أن جزاء السرق نفس السارق أو جزاء السارق نفسه بمعنی أن من سرق مالا یصیر عبدا لمن سرق ماله و هکذا کان حکمه فی سنة یعقوب (ع) کما یدل علیه قولهم: «کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ أی هؤلاء الظالمین و هم السراق لکنهم عدلوا عنه إلی قولهم: «جَزاؤُهُ مَنْ وُجِدَ فِی رَحْلِهِ فَهُوَ جَزاؤُهُ للدلالة علی أن السرقة إنما یجازی بها نفس السارق لا رفقته و صحبه و هم أحد عشر نسمة لا ینبغی أن یؤاخذ منهم لو تحققت السرقة إلا السارق بعینه 
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من غیر أن یتعدی إلی نفوس الآخرین و رحالهم ثم للمسروق منه أن یملک السارق نفسه یفعل به ما یشاء.
قوله تعالی: «فَبَدَأَ بِأَوْعِیَتِهِمْ قَبْلَ وِعاءِ أَخِیهِ ثُمَّ اسْتَخْرَجَها مِنْ وِعاءِ أَخِیهِ فیه تفریع علی ما تقدم أی أخذ بالتفتیش و الفحص بالبناء علی ما ذکروه من الجزاء فبدأ بأوعیتهم و ظروفهم قبل وعاء أخیه للتعمیة علیهم حذرا من أن یتنبهوا و یتفطنوا أنه هو الذی وضعها فی رحل أخیه ثم استخرجها من وعاء أخیه و عند ذلک استقر الجزاء علیه لکونها فی رحله.
قوله تعالی: «کَذلِکَ کِدْنا لِیُوسُفَ ما کانَ لِیَأْخُذَ أَخاهُ فِی دِینِ الْمَلِکِ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ إلی آخر الآیة. الإشارة إلی ما جری من الأمر فی طریق أخذ یوسف (ع) أخاه لأمه من عصبة إخوته، و قد کان کیدا لأنه یوصل إلی ما یطلبه منهم من غیر أن یعلموا و یتفطنوا به و لو علموا لما رضوا به و لا مکنوه منه، و هذا هو الکید غیر أنه کان بإلهام من الله سبحانه أو وحی منه إلیه علمه به طریق التوصل إلی أخذ أخیه. و لذلک نسب الله سبحانه ذلک إلی نفسه مع توصیفه بالکید فقال: «کَذلِکَ کِدْنا لِیُوسُفَ .
و لیس کل کید بمنفی عنه تعالی و إنما تتنزه ساحة قدسه عن الکید الذی هو ظلم و نظیره المکر و الإضلال و الاستدراج و غیرها.
و قوله: «ما کانَ لِیَأْخُذَ أَخاهُ فِی دِینِ الْمَلِکِ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ بیان للسبب الداعی إلی الکید، و هو أنه کان یرید أن یأخذ أخاه إلیه، و لم یکن فی دین الملک أی سنته الجاریة فی أرض مصر طریق یؤدی إلی أخذه، و لا أن السرقة حکمها استعباد السارق و لذلک کادهم یوسف- بأمر من الله- بجعل السقایة فی رحله ثم إعلام أنهم سارقون حتی ینکروه فیسألهم عن جزائه إن کانوا کاذبین فیخبروا أن جزاء السرق عندهم أخذ السارق و استعباده فیأخذهم بما رضوا به لأنفسهم.
و علی هذا فلم یکن له أن یأخذ أخاه فی دین الملک إلا فی حال یشاء الله ذلک و هو هذا الحال الذی رضوا فیه أن یجازوا بما رضوا به لأنفسهم.
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و من هنا یظهر أن الاستثناء یفید أنه کان من دین الملک أن یؤخذ المجرم بما یرضاه لنفسه من الجزاء و هو أشق، و کان ذلک متداولا فی کثیر من السنن القومیة و سیاسات الملوک.
و قوله: «نَرْفَعُ دَرَجاتٍ مَنْ نَشاءُ وَ فَوْقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ امتنان علی یوسف (ع) بما رفعه الله علی إخوته، و بیان لقوله: «کَذلِکَ کِدْنا لِیُوسُفَ و کان امتنانا علیه.
و فی قوله: «وَ فَوْقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ بیان أن العلم من الأمور التی لا یقف علی حد ینتهی إلیه بل کل ذی علم یمکن أن یفرض من هو أعلم منه.
و ینبغی أن یعلم أن ظاهر قوله: «ذِی عِلْمٍ هو العلم الطارئ علی العالم الزائد علی ذاته لما فی لفظة «ذِی من الدلالة علی المصاحبة و المقارنة فالله سبحانه و علمه الذی هو صفة ذاته عین ذاته، و هو تعالی علم غیر محدود کما أن وجوده أحدی غیر محدود، خارج بذاته عن إطلاق الکلام.
علی أن الجملة «وَ فَوْقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ إنما تصدق فیما أمکن هناک فرض «فَوْقَ و الله سبحانه لا فوق له و لا تحت له و لا وراء لوجوده و لا حد لذاته و لا نهایة.
و لا یبعد أن یکون قوله: «وَ فَوْقَ کُلِّ ذِی عِلْمٍ عَلِیمٌ إشارة إلی کونه تعالی فوق کل ذی علم بأن یکون المراد بعلیم هو الله سبحانه أورد فی هیئة النکرة صونا للسان عن تعریفه للتعظیم.
قوله تعالی: «قالُوا إِنْ یَسْرِقْ فَقَدْ سَرَقَ أَخٌ لَهُ مِنْ قَبْلُ إلی آخر الآیة، القائلون هم إخوة یوسف (ع) لأبیه، و لذلک نسبوا یوسف إلی أخیهم المتهم بالسرقة لأنهما کانا من أم واحدة، و المعنی أنهم قالوا: إن یسرق هذا صواع الملک فلیس ببعید منه لأنه کان له أخ و قد تحققت السرقة منه من قبل فهما یتوارثان ذلک من ناحیة أمهما و نحن مفارقوهما فی الأم.
و فی هذا نوع تبرئة لأنفسهم من السرقة لکنه لا یخلو من تکذیب لما قالوه آنفا:
«وَ ما کُنَّا سارِقِینَ لأنهم کانوا ینفون به السرقة عن أبناء یعقوب جمیعا و إلا لم یکن ینفعهم البتة فقولهم: «فَقَدْ سَرَقَ أَخٌ لَهُ مِنْ قَبْلُ یناقضه و هو ظاهر. علی أنهم أظهروا
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بهذه الکلمة ما فی نفوسهم من الحسد لیوسف و أخیه- و لعلهم لم یشعروا به- و هذا یکشف عن أمور مؤسفة کثیرة فیما بینهم.
و بهذا یتضح بعض الاتضاح معنی قول یوسف: «أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» کما أن الظاهر أن قوله: «أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» إلی آخر الآیة کالبیان لقوله: «فَأَسَرَّها یُوسُفُ فِی نَفْسِهِ وَ لَمْ یُبْدِها لَهُمْ و کما أن قوله: «وَ لَمْ یُبْدِها لَهُمْ عطف تفسیر لقوله: «فَأَسَرَّها یُوسُفُ فِی نَفْسِهِ .
و المعنی- و الله أعلم- «فَأَسَرَّها» أی أخفی هذه الکلمة التی قالوها أی لم یتعرض لما نسبوا إلیه من السرقة و لم ینفه و لم یبین حقیقة الحال بل «فَأَسَرَّها یُوسُفُ فِی نَفْسِهِ وَ لَمْ یُبْدِها لَهُمْ و کان هناک قائلا یقول: کیف أسرها فی نفسه فأجیب أنه «قالَ: أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» و أسوأ حالا لما فی أقوالکم من التناقض و فی نفوسکم من غریزة الحسد الظاهرة و اجترائکم علی الکذب فی حضرة العزیز بعد هذا الإکرام و الإحسان کله «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَصِفُونَ إنه قد سرق أخ له من قبل فلم یکذبهم فی وصفهم و لم ینفه.
و ذکر بعض المفسرین أن معنی قوله: «أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» إلخ: أنکم أسوأ حالا منه لأنکم سرقتم أخاکم من أبیکم و الله أعلم أ سرق أخ له من قبل أم لا.
و فیه: أن من الجائز أن یکون هذا المعنی بعض ما قصده یوسف بقوله: «أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» لکن الکلام فیما تلقاه إخوته من قوله هذا و الظرف هذا الظرف هم ینکرون یوسف (ع) و هو لا یرید أن یعرفهم نفسه، و لا ینطبق قوله فی مثل هذا الظرف إلا بما تقدم.
و ربما ذکر بعضهم أن التی أسرها یوسف فی نفسه و لم یبدها لهم هی کلمته: «أَنْتُمْ شَرٌّ مَکاناً» فلم یخاطبهم بها ثم جهر بقوله: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَصِفُونَ و هذا بعید غیر مستفاد من السیاق.
قوله تعالی: «قالُوا یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ إِنَّ لَهُ أَباً شَیْخاً کَبِیراً فَخُذْ أَحَدَنا مَکانَهُ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ سیاق الآیات یدل علی أنهم إنما قالوا هذا القول لما شاهدوا أنه استحق الأخذ و الاستعباد، و ذکروا أنهم أعطوا أباهم موثقا من الله أن یرجعوه إلیه فلم یکن فی مقدرتهم أن یرجعوا إلی أبیهم و لا یکون معهم، فعند ذلک عزموا أن یفدوه بواحد منهم إن قبل 
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العزیز، و کلموا العزیز فی ذلک أن یأخذ أی من شاء منهم، و یخلی عن سبیل أخیهم المتهم لیرجعوه إلی أبیه.
و معنی الآیة ظاهر، و فی اللفظ ترقیق و استرحام و إثارة لصفة الفتوة و الإحسان من العزیز.
قوله تعالی: «قالَ مَعاذَ اللَّهِ أَنْ نَأْخُذَ إِلَّا مَنْ وَجَدْنا مَتاعَنا عِنْدَهُ إِنَّا إِذاً لَظالِمُونَ رد منه (ع) لسؤالهم أن یأخذ أحدهم مکانه و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا اسْتَیْأَسُوا مِنْهُ خَلَصُوا نَجِیًّا» إلی آخر الآیة قال فی المجمع،: الیأس قطع الطمع من الأمر یقال یئس ییأس و أیس یأیس لغة، و استفعل مثل استیأس و استأیس. قال:
و یئس و استیأس بمعنی مثل سخر و استسخر و عجب و استعجب.
و النجی القوم یتناجون الواحد و الجمع فیه سواء قال سبحانه: «وَ قَرَّبْناهُ نَجِیًّا» و إنما جاز ذلک لأنه مصدر وصف به، و المناجاة المسارة و أصله من النجوة هو المرتفع من الأرض فإنه رفع السر من کل واحد إلی صاحبه فی خفیة، و النجوی یکون اسما و مصدرا قال سبحانه: «وَ إِذْ هُمْ نَجْوی أی یتناجون، و قال فی المصدر: «إِنَّمَا النَّجْوی مِنَ الشَّیْطانِ و جمع النجی أنجیة قال: و برح الرجل براحا إذا تنحی عن موضعه. انتهی.
و الضمیر فی قوله: «فَلَمَّا اسْتَیْأَسُوا مِنْهُ لیوسف و یمکن أن یکون لأخیه و المعنی «فَلَمَّا اسْتَیْأَسُوا» أی إخوة یوسف «مِنْهُ أی من یوسف أن یخلی عن سبیل أخیه و لو بأخذ أحدهم بدلا منه «خَلَصُوا» و خرجوا من بین الناس إلی فراغ «نَجِیًّا» یتناجون فی أمرهم أ یرجعون إلی أبیهم و قد أخذ منهم موثقا من الله أن یعیدوا أخاهم إلیه أم یقیمون هناک و لا فائدة فی إقامتهم؟ ما ذا یصنعون؟.
«قالَ کَبِیرُهُمْ مخاطبا لسائرهم «أَ لَمْ تَعْلَمُوا أَنَّ أَباکُمْ قَدْ أَخَذَ عَلَیْکُمْ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ ألا ترجعوا من سفرکم هذا إلیه إلا بأخیکم، «وَ مِنْ قَبْلُ هذه الواقعة «ما فَرَّطْتُمْ أی تفریطکم و تقصیرکم «فِی أمر «یُوسُفَ عهدتم أباکم أن تحفظوه و تردوه إلیه سالما فألقیتموه فی الجب ثم بعتموه من السیارة ثم أخبرتم أباکم أنه أکله الذئب.
«فَلَنْ أَبْرَحَ الْأَرْضَ أی فإذا کان الشأن هذا الشأن لن أتنحی و لن أفارق أرض 
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مصر «حَتَّی یَأْذَنَ لِی أَبِی برفعه الید عن الموثق الذی واثقته به «أَوْ یَحْکُمَ اللَّهُ لِی وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ فیجعل لی طریقا إلی النجاة من هذه المضیقة التی سدت لی کل باب و ذلک إما بخلاص أخی من ید العزیز من طریق لا أحتسبه أو بموتی أو بغیر ذلک من سبیل!!.
أما أنا فاختار البقاء هاهنا و أما أنتم فارجعوا إلی أبیکم إلی آخر ما ذکر فی الآیتین التالیتین.
قوله تعالی: «ارْجِعُوا إِلی أَبِیکُمْ فَقُولُوا یا أَبانا إِنَّ ابْنَکَ سَرَقَ وَ ما شَهِدْنا إِلَّا بِما عَلِمْنا وَ ما کُنَّا لِلْغَیْبِ حافِظِینَ قیل المراد بقوله: «وَ ما شَهِدْنا إِلَّا بِما عَلِمْنا» إنا لم نشهد فی شهادتنا هذه: «إِنَّ ابْنَکَ سَرَقَ إلا بما علمنا من سرقته، و قیل المراد ما شهدنا عند العزیز أن السارق یؤخذ بسرقته و یسترق إلا بما علمنا من حکم المسألة، قیل و إنما قالوا ذلک حین قال لهم یعقوب: ما یدری الرجل أن السارق یؤخذ بسرقته و یسترق؟ و إنما علم ذلک بقولکم، و أقرب المعنیین إلی السیاق أولهما.
و قوله: «وَ ما کُنَّا لِلْغَیْبِ حافِظِینَ قیل أی لم نکن نعلم أن ابنک سیسرق فیؤخذ و یسترق و إنما کنا نعتمد علی ظاهر الحال و لو کنا نعلم ذلک لما بادرنا إلی تسفیره معنا و لا أقدمنا علی المیثاق.
و الحق أن المراد بالغیب کونه سارقا مع جهلهم بها و معنی الآیة إن ابنک سرق و ما شهدنا فی جزاء السرقة إلا بما علمنا و ما کنا نعلم أنه سرق السقایة و أنه سیؤخذ بها حتی نکف عن تلک الشهادة فما کنا نظن به ذلک.
قوله تعالی: «وَ سْئَلِ الْقَرْیَةَ الَّتِی کُنَّا فِیها وَ الْعِیرَ الَّتِی أَقْبَلْنا فِیها وَ إِنَّا لَصادِقُونَ أی و أسأل جمیع من صاحبنا فی هذه السفرة أو شاهد جریان حالنا عند العزیز حتی لا یبقی لک أدنی ریب فی أنا لم نفرط فی أمره بل أنه سرق فاسترق.
فالمراد بالقریة التی کانوا فیها بلدة مصر- علی الظاهر- و بالعیر التی أقبلوا فیها القافلة التی کانوا فیها و کان رجالها یصاحبونهم فی الخروج إلی مصر و الرجوع منها ثم أقبلوا مصاحبین لهم، و لذلک عقبوا عرض السؤال بقولهم: «وَ إِنَّا لَصادِقُونَ أی فیما نخبرک من سرقته و استرقاقه لذلک، و نکلفک السؤال لإزالة الریب من نفسک.
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[سورة یوسف (12): الآیات 83 الی 92]





اشارة

قالَ بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ (83) وَ تَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ یا أَسَفی عَلی یُوسُفَ وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ مِنَ الْحُزْنِ فَهُوَ کَظِیمٌ (84) قالُوا تَاللَّهِ تَفْتَؤُا تَذْکُرُ یُوسُفَ حَتَّی تَکُونَ حَرَضاً أَوْ تَکُونَ مِنَ الْهالِکِینَ (85) قالَ إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (86) یا بَنِیَّ اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ وَ لا تَیْأَسُوا مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلاَّ الْقَوْمُ الْکافِرُونَ (87)
فَلَمَّا دَخَلُوا عَلَیْهِ قالُوا یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ وَ جِئْنا بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ فَأَوْفِ لَنَا الْکَیْلَ وَ تَصَدَّقْ عَلَیْنا إِنَّ اللَّهَ یَجْزِی الْمُتَصَدِّقِینَ (88) قالَ هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ (89) قالُوا أَ إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ قالَ أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ (90) قالُوا تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ (91) قالَ لا تَثْرِیبَ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ (92)
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(بیان)

الآیات تتضمن محاورة یعقوب بنیه بعد رجوعهم ثانیا من مصر و إخبارهم إیاه خبر أخی یوسف و أمره برجوعهم ثالثا إلی مصر و تحسسهم من یوسف و أخیه إلی أن عرفهم یوسف (ع) نفسه.
قوله تعالی: «قالَ بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ فی المقام حذف کثیر یدل علیه قوله: «ارْجِعُوا إِلی أَبِیکُمْ فَقُولُوا» إلی آخر الآیتین و التقدیر و لما رجعوا إلی أبیهم و قالوا ما وصاهم به کبیرهم قال أبوهم بل سولت لکم أنفسکم أمرا «إلخ».
و قوله: «قالَ بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً» حکایة ما أجابهم به یعقوب (ع) و لم یقل (ع) هذا القول تکذیبا لهم فیما أخبروه به و حاشاه أن یکذب خبرا یحتف بقرائن الصدق و تصاحبه شواهد یمکن اختباره بها، و لا رماهم بقوله: «بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً» رمیا بالمظنة بل لیس إلا أنه وجد بفراسة إلهیة أن هذه الواقعة ترتبط و تتفرع علی تسویل نفسانی منهم إجمالا و کذلک کان الأمر فإن الواقعة من أذناب واقعة یوسف و کانت واقعته من تسویل نفسانی منهم.
و من هنا یظهر أنه (ع) لم ینسب إلی تسویل أنفسهم عدم رجوع أخی یوسف فحسب بل عدم رجوعه و عدم رجوع کبیرهم الذی توقف بمصر و لم یرجع إلیه، و یشهد لذلک قوله: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً» فجمع فی ذلک بین یوسف و أخیه و کبیر الإخوة فلم یذکر أخا یوسف وحده و لا یوسف و أخاه معا، فظاهر السیاق أن ترجیه رجوع بنیه الثلاثة مبنی علی صبره الجمیل قبال ما سولت لهم أنفسهم أمرا.
فالمعنی- و الله أعلم- أن هذه الواقعة مما سولت لکم أنفسکم کما قلت ذلک فی 
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واقعة یوسف فصبر جمیل قبال تسویل أنفسکم عسی الله أن یأتینی بأبنائی الثلاثة جمیعا.
و من هنا یظهر أن قولهم: إن المعنی: ما عندی أن الأمر علی ما تصفونه بل سولت لکم أنفسکم أمرا فیما أظن، لیس فی محله.
و قوله: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ ترج مجرد لرجوعهم جمیعا مع ما فیه من الإشارة إلی أن یوسف حی لم یمت- علی ما یراه- و لیس مشربا معنی الدعاء، و لو کان فی معنی الدعاء لم یختمه بقوله: «إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ بل بمثل قولنا:
إنه هو السمیع العلیم أو الرءوف الرحیم أو ما یناظرهما کما هو المعهود فی الأدعیة المنقولة فی القرآن الکریم.
بل هو رجاء لثمرة الصبر فهو یقول: إن واقعة یوسف السابقة و هذه الواقعة التی أخذت منی ابنین آخرین إنما هما لأمر ما سولته لکم أنفسکم فسأصبر صبرا و أرجو به أن یأتینی الله بأبنائی جمیعا و یتم نعمته علی آل یعقوب کما وعدنیه أنه هو العلیم بمورد الاجتباء و إتمام النعمة حکیم فی فعله یقدر الأمور علی ما تقتضیه الحکمة البالغة فلا ینبغی للإنسان أن یضطرب عند البلایا و المحن بالطیش و الجزع و لا أن ییأس من روحه و رحمته.
و الاسمان: العلیم الحکیم هما اللذان ذکرهما یعقوب لیوسف (ع) لأول مرة أول رؤیاه فقال: «إِنَّ رَبَّکَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ ثم ذکرهما یوسف لیعقوب (ع) ثانیا حیث رفع أبویه علی العرش و خروا له سجدا فقال: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ إلی أن قال- هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ .
قوله تعالی: «وَ تَوَلَّی عَنْهُمْ وَ قالَ یا أَسَفی عَلی یُوسُفَ وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ مِنَ الْحُزْنِ فَهُوَ کَظِیمٌ قال الراغب فی المفردات،: الأسف الحزن و الغضب معا، و قد یقال لکل واحد منهما علی الانفراد و حقیقته ثوران دم القلب شهوة الانتقام فمتی کان ذلک علی من دونه انتشر فصار غضبا، و متی کان علی من فوقه انقبض فصار حزنا- إلی أن قال- و قوله تعالی: «فَلَمَّا آسَفُونا انْتَقَمْنا مِنْهُمْ أی أغضبونا
قال أبو عبد الله «1» الرضا: إن الله لا یأسف کأسفنا و لکن له أولیاء یأسفون و یرضون- فجعل رضاهم رضاه و غضبهم 
______________________________
(1) کذا فی النسخة المنقولة عنها و الصحیح أبو الحسن. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 233
غضبه. قال: و علی ذلک قال: من أهان لی ولیا فقد بارزنی بالمحاربة.
انتهی.
و قال: الکظم مخرج النفس یقال: أخذ بکظمه، و الکظوم احتباس النفس و یعبر به عن السکوت کقولهم: فلان لا یتنفس إذا وصف بالمبالغة فی السکوت، و کظم فلان حبس نفسه قال تعالی: «إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ و کظم الغیظ حبسه قال تعالی:
«وَ الْکاظِمِینَ الْغَیْظَ»، و منه کظم البعیر إذا ترک الاجترار و کظم السقاء شدة بعد ملئه مانعا لنفسه. انتهی.
و قوله: «وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ مِنَ الْحُزْنِ ابیضاض العین أی سوادها هو العمی و بطلان الإبصار و ربما یجامع قلیل إبصار لکن قوله الآتی: «اذْهَبُوا بِقَمِیصِی هذا فَأَلْقُوهُ عَلی وَجْهِ أَبِی یَأْتِ بَصِیراً»: الآیة 93 من السورة یشهد بأنه کنایة عن ذهاب البصر.
و معنی الآیة: «ثم تولی» و أعرض یعقوب (ع) «عَنْهُمْ أی عن أبنائه بعد ما خاطبهم بقوله: بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً «وَ قالَ: یا أَسَفی و یا حزنی «عَلی یُوسُفَ وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ و ذهب بصره «مِنَ الْحُزْنِ علی یوسف «فَهُوَ کَظِیمٌ حابس غیظه متجرع حزنه لا یتعرض لبنیه بشی‌ء.
قوله تعالی: «قالُوا تَاللَّهِ تَفْتَؤُا تَذْکُرُ یُوسُفَ حَتَّی تَکُونَ حَرَضاً أَوْ تَکُونَ مِنَ الْهالِکِینَ الحرض و الحارض المشرف علی الهلاک و قیل: هو الذی لا میت فینسی و لا حی فیرجی، و المعنی الأول أنسب بالنظر إلی مقابلته الهلاک، و الحرض لا یثنی و لا یجمع لأنه مصدر.
و المعنی: نقسم بالله لا تزال تذکر یوسف و تدیم ذکره منذ سنین لا تکف عنه حتی تشرف علی الهلاک أو تهلک، و ظاهر قولهم هذا أنهم إنما قالوه رقة بحاله و رأفة به، و لعلهم إنما تفوهوا به تبرما ببکائه و سأمة من طول نیاحه لیوسف، و خاصة من جهة أنه کان یکذبهم فی ما کانوا یدعونه من أمر یوسف، و کان ظاهر بکائه و تأسفه أنه یشکوهم کما ربما یؤیده قوله: «إِنَّما أَشْکُوا» إلخ.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ قال فی المجمع،: البث الهم الذی لا یقدر صاحبه علی کتمانه فیبثه أی یفرقه، و کل شی‌ء فرقته فقد بثثته و منه قوله: «وَ بَثَّ فِیها مِنْ کُلِّ دَابَّةٍ» انتهی فهو من المصدر بمعنی المفعول أی المبثوث.
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و الحصر الذی فی قوله: «إِنَّما أَشْکُوا» إلخ، من قصر القلب فیکون مفاده أنی لست أشکو بثی و حزنی إلیکم معاشر ولدی و أهلی، و لو کنت أشکوه إلیکم لانقطع فی أقل زمان کما یجری علیه دأب الناس فی بثهم و حزنهم عند المصائب، و إنما أشکو بثی و حزنی إلی الله سبحانه، و لا یأخذه ملل و لا سأمة فیما یسأله عنه عباده و یبرمه أرباب الحوائج و یلحون علیه و أعلم من الله ما لا تعلمون فلست أیأس من روحه و لا أقنط من رحمته.
و فی قوله «وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ إشارة إجمالیة إلی علمه بالله لا یستفاد منه إلا ما یساعد علی فهمه المقام کما أشرنا إلیه.
قوله تعالی: «یا بَنِیَّ اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ وَ لا تَیْأَسُوا مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ قال فی المجمع،: التحسس بالحاء- طلب الشی‌ء بالحاسة و التجسس- بالجیم- نظیره 
و فی الحدیث: لا تحسسوا و لا تجسسوا
، و قیل إن معناهما واحد و نسق أحدهما علی الآخر لاختلاف اللفظین کقول الشاعر «متی ادن منه ینأی عنه و یبعد».
و قیل: التجسس بالجیم البحث عن عورات الناس، و بالحاء الاستماع لحدیث قوم و سئل ابن عباس عن الفرق بینهما؟ قال: لا یبعد أحدهما عن الآخر: التحسس فی الخیر و التجسس فی الشر. انتهی.
و قوله: «وَ لا تَیْأَسُوا مِنْ رَوْحِ اللَّهِ الروح بالفتح فالسکون النفس أو النفس الطیب و یکنی به عن الحالة التی هی ضد التعب و هی الراحة و ذلک أن الشدة التی فیها انقطاع الأسباب و انسداد طرق النجاة تتصور اختناقا و کظما للإنسان و بالمقابلة الخروج إلی فسحة الفرج و الظفر بالعافیة تنفسا و روحا لقولهم یفرج الهم و ینفس الکرب فالروح المنسوب إلیه تعالی هو الفرج بعد الشدة بإذن الله و مشیته، و علی من یؤمن بالله أن یعتقد أن الله یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید لا قاهر لمشیته و لا معقب لحکمه، و لیس له أن ییأس من روح الله و یقنط من رحمته فإنه تحدید لقدرته و فی معنی الکفر بإحاطته و سعة رحمته کما قال تعالی حاکیا عن لسان یعقوب (ع): «إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ و قال حاکیا عن لسان إبراهیم (ع): «وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلَّا الضَّالُّونَ»: الحجر:
56، و قد عد الیأس من روح الله فی الأخبار المأثورة من الکبائر الموبقة.
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و معنی الآیة- ثم قال یعقوب لبنیه آمرا لهم- «یا بَنِیَّ اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا» مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ الذی أخذ بمصر و ابحثوا عنهما لعلکم تظفرون بهما «وَ لا تَیْأَسُوا مِنْ رَوْحِ اللَّهِ و الفرج الذی یرزقه الله بعد الشدة «إِنَّهُ لا یَیْأَسُ مِنْ رَوْحِ اللَّهِ إِلَّا الْقَوْمُ الْکافِرُونَ الذین لا یؤمنون بأن الله یقدر أن یکشف کل غمة و ینفس عن کل کربة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا دَخَلُوا عَلَیْهِ قالُوا یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ وَ جِئْنا بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ» إلخ، البضاعة المزجاة المتاع القلیل، و فی الکلام حذف و التقدیر فساروا بنی یعقوب إلی مصر و لما دخلوا علی یوسف قالوا «إلخ».
کانت لهم- علی ما یدل علیه السیاق- حاجتان إلی العزیز و لا مطمع لهم بحسب ظاهر الأسباب إلی قضائهما و استجابته علیهم فیهما.
إحداهما: أن یبیع منهم الطعام و لا ثمن عندهم یفی بما یریدونه من الطعام علی أنهم عرفوا بالکذب و سجل علیهم السرقة من قبل و هان أمرهم علی العزیز لا یرجی منه أن یکرمهم بما کان یکرمهم به فی الجیئة الأولی.
و ثانیتهما: أن یخلی عن سبیل أخیهم المأخوذ بالسرقة، و قد استیأسوا منه بعد ما کانوا ألحوا علیه فأبی العزیز حتی عن تخلیة سبیله بأخذ أحدهم مکانه.
و لذلک لما حضروا عند یوسف العزیز و کلموه و هم یریدون أخذ الطعام و إعتاق أخیهم أوقفوا أنفسهم موقف التذلل و الخضوع و بالغوا فی رقة الکلام استرحاما و استعطافا فذکروا أولا ما مسهم و أهلهم من الضر و سوء الحال ثم ذکروا قلة ما أتوا به من البضاعة ثم سألوه إیفاء الکیل، و أما حدیث أخیهم المأخوذ فلم یصرحوا بسؤال تخلیة سبیله بل سألوه أن یتصدق علیهم و إنما یتصدق بالمال و الطعام مال و أخوهم المسترق مال العزیز ظاهرا ثم حرضوه بقولهم: «إِنَّ اللَّهَ یَجْزِی الْمُتَصَدِّقِینَ و هو فی معنی الدعاء.
فمعنی الآیة: «یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ» و أحاط بنا جمیعا المضیقة و سوء الحال «وَ جِئْنا» إلیک «بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ» و متاع قلیل لا یعدل ما نسألک من الطعام غیر أنه نهایة ما فی وسعنا «فَأَوْفِ لَنَا الْکَیْلَ وَ تَصَدَّقْ عَلَیْنا» و کأنهم یریدون به أخاهم أو إیاه و الطعام «إِنَّ اللَّهَ یَجْزِی الْمُتَصَدِّقِینَ خیرا.
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و قد بدءوا القول بخطاب «یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ» و ختموه بما فی معنی الدعاء و أتوا خلاله بذکر سوء حالهم و الاعتراف بقلة بضاعتهم و سؤاله أن یتصدق علیهم و هو من أمر السؤال و الموقف موقف الاسترحام ممن لا یستحق ذلک لسوء سابقته، و هم عصبة قد اصطفوا أمام عزیز مصر.
و عند ذلک تمت الکلمة الإلهیة أنه سیرفع یوسف و أخاه و یضع عنده سائر بنی یعقوب لظلمهم، و لذلک لم یلبث یوسف (ع) دون أن أجابهم بقوله: «هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ و عرفهم نفسه، و قد کان یمکنه (ع) أن یخبر أباه و إخوته مکانه و أنه بمصر طول هذه المدة غیر القصیرة لکن الله سبحانه شاء أن یوقف إخوته أمامه و معه أخوه المحسود موقف المذلة و المسکنة و هو متک علی أریکة العزة.
قوله تعالی: «قالَ هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ إنما یخاطب المخطئ المجرم بمثل هل علمت و أ تدری و أ رأیت و نحوها و هو عالم بما فعل لتذکیره جزاء عمله و وبال ذنبه لکنه (ع) أعقب استفهامه بقوله: «إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ و فیه تلقین عذر.
فقوله: «هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ مجرد تذکیر لعملهم بهما من غیر توبیخ و مؤاخذة لیعرفهم من الله علیه و علی أخیه و هذا من عجیب فتوة یوسف (ع)، و یا لها من فتوة.
قوله تعالی: «قالُوا أَ إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ قالَ أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا» إلی آخر الآیة تأکید الجملة المستفهم عنها للدلالة علی أن الشواهد القطعیة قامت علی تحقق مضمونها و إنما یستفهم لمجرد الاعتراف فحسب.
و قد قامت الشواهد عندهم علی کون العزیز هو أخاهم یوسف و لذلک سألوه بقولهم:
«أَ إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ مؤکدا بإن و اللام و ضمیر الفصل فأجابهم بقوله: «أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی و إنما ألحق أخاه بنفسه و لم یسألوا عنه و ما کانوا یجهلونه لیخبر عن من الله علیهما، و هما معا المحسودان و لذا قال: «قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا».
ثم أخبر عن سبب المن الإلهی بحسب ظاهر الأسباب فقال: «إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ و فیه دعوتهم إلی الإحسان و بیان أنه یتحقق بالتقوی 
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و الصبر.
قوله تعالی: «قالُوا تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ الإیثار هو الاختیار و التفضیل، و الخطأ ضد الصواب و الخاطئ و المخطئ من خطأ خطأ و أخطأ إخطاء بمعنی واحد، و معنی الآیة ظاهر و فیها اعترافهم بالخطإ و تفضیل الله یوسف علیهم.
قوله تعالی: «قالَ لا تَثْرِیبَ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ التثریب التوبیخ و المبالغة فی اللوم و تعدید الذنوب، و إنما قید نفی التثریب بالیوم لیدل علی مکانة صفحة و إغماضه عن الانتقام منهم و الظرف هذا الظرف هو عزیز مصر أوتی النبوة و الحکم و علم الأحادیث و معه أخوه و هم أذلاء بین یدیه معترفون بالخطیئة و إن الله آثره علیهم بالرغم من قولهم أول یوم: «لَیُوسُفُ وَ أَخُوهُ أَحَبُّ إِلی أَبِینا مِنَّا وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
ثم دعا لهم و استغفر بقوله: «یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ وَ هُوَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ و هذا دعاء و استغفار منه لإخوته الذین ظلموه جمیعا و إن کان الحاضرون عنده الیوم بعضهم لا جمیعهم کما یستفاد من قوله تعالی الآتی: «قالُوا تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ و سیجی‌ء إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر قال سمعت أبا جعفر (ع) یحدث: قال: لما فقد یعقوب یوسف (ع)- اشتد حزنه علیه و بکاؤه حتی ابیضت عیناه من الحزن- و احتاج حاجة شدیدة و تغیرت حالته، و کان یمتار القمح من مصر لعیاله فی السنة مرتین: للشتاء و الصیف، و إنه بعث عدة من ولده ببضاعة یسیرة إلی مصر- فرفع لهم رفقة خرجت.
فلما دخلوا علی یوسف- و ذلک بعد ما ولاه العزیز مصر فعرفهم یوسف- و لم یعرفه إخوته لهیبة الملک و عزته فقال لهم: هلموا بضاعتکم قبل الرفاق، و قال لفتیانه عجلوا لهؤلاء الکیل و أوفهم- فإذا فرغتم فاجعلوا بضاعتهم هذه فی رحالهم- و لا تعلموهم بذلک ففعلوا ثم قال لهم یوسف: قد بلغنی أنه قد کان لکم أخوان من أبیکم فما فعلا؟ قالوا: أما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 238
الکبیر منهما فإن الذئب أکله، و أما الصغیر فخلفناه عند أبیه و هو به ضنین و علیه شفیق.
قال: فإنی أحب أن تأتونی به معکم إذا جئتم لتمتاروا- فإن لم تأتونی به فلا کیل لکم عندی و لا تقربون- قالوا: سنراود عنه أباه و إنا لفاعلون.
فلما رجعوا إلی أبیهم و فتحوا متاعهم وجدوا بضاعتهم فی رحالهم- قالوا: یا أبانا ما نبغی؟ هذه بضاعتنا ردت إلینا- و کیل لنا کیل قد زاد حمل بعیر- فأرسل معنا أخانا نکتل و إنا له لحافظون- قال: هل آمنکم علیه إلا کما أمنتکم علی أخیه من قبل.
فلما احتاجوا بعد ستة أشهر بعثهم یعقوب و بعث معهم بضاعة یسیرة- و بعث معهم ابن یامین و أخذ عنهم بذلک موثقا من الله- لتأتننی به إلا أن یحاط بکم أجمعین- فانطلقوا مع الرفاق حتی دخلوا علی یوسف- فقال: هل معکم ابن یامین؟ قالوا: نعم هو فی الرحل- قال لهم: فأتونی به و هو فی دار الملک قد خلا وحده- فأدخلوه علیه فضمه إلیه و بکی و قال له: أنا أخوک یوسف فلا تبتئس بما ترانی أعمل- و اکتم ما أخبرتک به و لا تحزن و لا تخف.
ثم أخرجه إلیهم و أمر فتیانه أن یأخذوا بضاعتهم- و یعجلوا لهم الکیل فإذا فرغوا جعلوا المکیال فی رحل ابن یامین- ففعلوا به ذلک و ارتحل القوم مع الرفقة فمضوا- فلحقهم یوسف و فتیته فنادوا فیهم قال: أیتها العیر إنکم لسارقون، قالوا و أقبلوا علیهم: ما ذا تفقدون؟ قالوا: نفقد صواع الملک- و لمن جاء به حمل بعیر و أنا به زعیم قالوا: تالله لقد علمتم ما جئنا لنفسد فی الأرض و ما کنا سارقین- قالوا: فما جزاؤه إن کنتم کاذبین؟ قالوا:
جزاؤه من وجد فی رحله فهو جزاؤه.
قال: فبدأ بأوعیتهم قبل وعاء أخیه ثم استخرجها من وعاء أخیه- قالوا: إن یسرق فقد سرق أخ له من قبل فقال لهم یوسف: ارتحلوا عن بلادنا. قالوا: یا أیها العزیز إن له أبا شیخا کبیرا- و قد أخذ علینا موثقا من الله لنرد به إلیه فخذ أحدنا مکانه- إنا نراک من المحسنین إن فعلت، قال: معاذ الله أن نأخذ إلا من وجدنا متاعنا عنده- فقال کبیرهم: إنی لست أبرح الأرض حتی یأذن لی أبی- أو یحکم الله لی.
و مضی إخوة یوسف حتی دخلوا علی یعقوب فقال لهم: فأین ابن یامین؟ قالوا: ابن یامین سرق مکیال الملک- فأخذه الملک بسرقته فحبس عنده- فاسأل أهل القریة و العیر حتی یخبروک بذلک- فاسترجع و استعبر و اشتد حزنه حتی تقوس ظهره.
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و فیه، عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: سمعته یقول: صواع الملک الطاس الذی یشرب فیه.
أقول: و فی بعض الروایات أنه کان قدحا من ذهب و کان یکتال به یوسف (ع).
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع)- و فی نسخة عن أبی عبد الله (ع)- قال: قیل له و أنا عنده إن سالم بن حفصة روی عنک أنک تکلم علی سبعین وجها- لک منها المخرج. قال: ما یرید سالم منی؟ أ یرید أن أجی‌ء بالملائکة فوالله ما جاء بهم النبیون، و لقد قال إبراهیم: إِنِّی سَقِیمٌ و و الله ما کان سقیما و ما کذب، و لقد قال إبراهیم: بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ و ما فعله کبیرهم و ما کذب، و لقد قال یوسف: أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ و الله ما کانوا سرقوا و ما کذب.
و فیه، عن رجل من أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال: سألت عن قول الله فی یوسف: «أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ قال: إنهم سرقوا یوسف من أبیه أ لا تری أنه قال لهم- حین قالوا و أقبلوا علیهم ما ذا تفقدون؟ قالوا: نفقد صواع الملک و لم یقولوا: سرقتم صواع الملک- إنما عنی أنکم سرقتم یوسف من أبیه.
و فی الکافی، بإسناده عن الحسن الصیقل قال: قلت لأبی عبد الله (ع): إنا قد روینا عن أبی جعفر (ع) فی قول یوسف «أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ فقال: و الله ما سرقوا و ما کذب، و قال إبراهیم: «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ فقال: و الله ما فعل و ما کذب.
قال: فقال أبو عبد الله (ع): ما عندکم فیها یا صیقل؟ قلت: ما عندنا فیها إلا التسلیم. قال: فقال: إن الله أحب اثنین و أبغض اثنین- أحب الخطو فیما بین الصفین و أحب الکذب فی الإصلاح، و أبغض الخطو فی الطرقات و أبغض الکذب فی غیر الإصلاح، إن إبراهیم إنما قال: بل فعله کبیرهم إرادة الإصلاح- و دلالة علی أنهم لا یفعلون، و قال یوسف إرادة الإصلاح.
أقول: قوله (ع) إنه أراد الإصلاح لا ینافی ما فی الروایة السابقة أنه أراد به سرقهم یوسف من أبیه فکون ظاهر الکلام مما لا یطابق الواقع غیر کون المتکلم مریدا به معنی صحیحا فی نفسه غیر مفهوم منه فی ظرف التخاطب، و الدلیل علی ذلک قوله 
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(ع) إنه أراد الإصلاح و دل علی أنهم لا یفعلون حیث جمع بین المعنیین و للفظ بحسب أحدهما- و هو الثانی- مطابق دون الآخر فافهمه و ارجع إلی ما قدمناه فی البیان.
و فی معنی الأحادیث الثلاثة الأخیرة أخبار أخر مرویة فی الکافی، و المعانی، و تفسیری العیاشی، و القمی،.
و فی تفسیر العیاشی، عن إسماعیل بن همام قال: قال الرضا (ع): فی قول الله تعالی:
«إِنْ یَسْرِقْ فَقَدْ سَرَقَ أَخٌ لَهُ مِنْ قَبْلُ- فَأَسَرَّها یُوسُفُ فِی نَفْسِهِ وَ لَمْ یُبْدِها لَهُمْ قال: کان لإسحاق النبی منطقة یتوارثها الأنبیاء و الأکابر، و کانت عند عمة یوسف، و کان یوسف عندها- و کانت تحبه فبعث إلیه أبوه أن ابعثه إلی و أرده إلیک- فبعثت إلیه أن دعه عندی اللیلة لأشمه- ثم أرسله إلیک غدوة فلما أصبحت أخذت المنطقة- فربطها فی حقوه و ألبسته قمیصا فبعثت به إلیه- و قالت: سرقت المنطقة فوجدت علیه، و کان إذا سرق أحد فی ذلک الزمان دفع إلی صاحب السرقة- فأخذته فکان عندها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس عن النبی ص: فی قوله «إِنْ یَسْرِقْ فَقَدْ سَرَقَ أَخٌ لَهُ مِنْ قَبْلُ قال: سرق یوسف (ع) صنما لجده أبی أمه من ذهب و فضة- فکسره و ألقاه فی الطریق فعیره بذلک إخوته.
أقول: و الروایة السابقة أقرب إلی الاعتماد، و قد رویت بطرق أخری عن الأئمة أهل البیت (ع)، و یؤیدها
ما روی بغیر واحد من طرق أهل البیت و طرق غیرهم: أن السجان قال لیوسف: إنی لأحبک فقال: لا تحبنی فإن عمتی أحبتنی فنسبت إلی السرقة- و أبی أحبنی فحسدنی إخوتی و ألقونی فی الجب، و امرأة العزیز أحبتنی فألقونی فی السجن.
و فی الکافی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ قال: کان یوسف یوسع المجلس و یستقرض المحتاج- و یعین الضعیف.
و فی تفسیر البرهان، عن الحسین بن سعید فی کتاب التمحیص عن جابر قال: قلت لأبی جعفر (ع): ما الصبر الجمیل؟ قال: ذلک صبر لیس فیه شکوی إلی أحد من 
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الناس- إن إبراهیم بعث یعقوب إلی راهب من الرهبان- عابد من العباد فی حاجة- فلما رآه الراهب حسبه إبراهیم- فوثب إلیه فاعتنقه ثم قال: مرحبا بخلیل الرحمن- فقال له یعقوب:
لست بخلیل الرحمن- و لکن یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم، قال له الراهب: فما الذی بلغ بک ما أری من الکبر؟ قال: الهم و الحزن و السقم.
قال: فما جاز عتبة الباب حتی أوحی الله إلیه: یا یعقوب شکوتنی إلی العباد فخر ساجدا عند عتبة الباب یقول: رب لا أعود فأوحی الله إلیه أنی قد غفرت لک- فلا تعد إلی مثلها فما شکی شیئا مما أصابه من نوائب الدنیا- إلا أنه قال یوما: «إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ- وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ .
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر عن مسلم بن یسار یرفعه إلی النبی ص قال: من بث لم یصبر ثم قرأ «إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ .
أقول: و رواه أیضا عن ابن عدی و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن عمر عنه (ص):
و فی الکافی، بإسناده عن حنان بن سدیر عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له:
أخبرنی عن قول یعقوب لبنیه: «اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ إنه کان یعلم أنه حی و قد فارقهم منذ عشرین سنة؟ قال: نعم. قلت: کیف علم؟ قال: إنه دعا فی السحر- و قد سأل الله أن یهبط علیه ملک الموت فهبط علیه تربال- و هو ملک الموت فقال له تربال: ما حاجتک یا یعقوب؟ قال: أخبرنی عن الأرواح- تقبضها مجتمعة أو متفرقة؟
فقال: بل أقبضها متفرقة روحا روحا. قال: فمر بک روح یوسف؟ قال: لا، فعند ذلک علم أنه حی فعند ذلک قال لولده: «اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ .
أقول:
و رواه فی المعانی، بإسناده عن حنان بن سدیر عن أبیه عنه (ع) و فیه: قال یعنی یعقوب لملک الموت: أخبرنی عن الأرواح تقبضها جملة أو تفاریق؟ قال:
یقبضها أعوانی متفرقة و تعرض علی مجتمعة- قال: فأسألک بإله إبراهیم و إسحاق و یعقوب- هل عرض علیک فی الأرواح روح یوسف؟ قال: لا، فعند ذلک علم أنه حی.
و فی الدر المنثور، أخرج إسحاق بن راهویه فی تفسیره و ابن أبی الدنیا فی کتاب 
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الفرج بعد الشدة و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الأوسط و أبو الشیخ و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أنس عن النبی ص و فیه: أتی جبریل فقال: یا یعقوب إن الله یقرئک السلام و یقول لک: أبشر و لیفرح قلبک فوعزتی لو کانا میتین لنشرتهما لک- فاصنع طعاما للمساکین- فإن أحب عبادی إلی الأنبیاء و المساکین. و تدری لم أذهبت بصرک- و قوست ظهرک و صنع إخوة یوسف به ما صنعوا؟ إنکم ذبحتم شاة فأتاکم مسکین و هو صائم فلم تطعموه منه شیئا.
فکان یعقوب (ع) إذا أراد الغداء أمر منادیا ینادی- ألا من أراد الغداء من المساکین فلیتغد مع یعقوب- و إذا کان صائما أمر منادیا فنادی- ألا من کان صائما من المساکین- فلیفطر مع یعقوب.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَاللَّهُ خَیْرٌ حافِظاً» الآیة: ورد فی الخبر: أن الله سبحانه قال: فبعزتی لأردنهما إلیک من بعد ما توکلت علی.
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اشارة

اذْهَبُوا بِقَمِیصِی هذا فَأَلْقُوهُ عَلی وَجْهِ أَبِی یَأْتِ بَصِیراً وَ أْتُونِی بِأَهْلِکُمْ أَجْمَعِینَ (93) وَ لَمَّا فَصَلَتِ الْعِیرُ قالَ أَبُوهُمْ إِنِّی لَأَجِدُ رِیحَ یُوسُفَ لَوْ لا أَنْ تُفَنِّدُونِ (94) قالُوا تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ (95) فَلَمَّا أَنْ جاءَ الْبَشِیرُ أَلْقاهُ عَلی وَجْهِهِ فَارْتَدَّ بَصِیراً قالَ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ (96) قالُوا یا أَبانَا اسْتَغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا إِنَّا کُنَّا خاطِئِینَ (97)
قالَ سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (98) فَلَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ آوی إِلَیْهِ أَبَوَیْهِ وَ قالَ ادْخُلُوا مِصْرَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ (99) وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً وَ قالَ یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا وَ قَدْ أَحْسَنَ بِی إِذْ أَخْرَجَنِی مِنَ السِّجْنِ وَ جاءَ بِکُمْ مِنَ الْبَدْوِ مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی إِنَّ رَبِّی لَطِیفٌ لِما یَشاءُ إِنَّهُ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ (100) رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ تَوَفَّنِی مُسْلِماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ (101) ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ (102)
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(بیان)

ختام قصة یوسف (ع) و تتضمن الآیات أمر یوسف إخوته بحمل قمیصه إلی أبیه و إتیانهم إلیه بأهلهم أجمعین ثم دخولهم مصر و لقاؤه أبویه.
قوله تعالی: «اذْهَبُوا بِقَمِیصِی هذا فَأَلْقُوهُ عَلی وَجْهِ أَبِی یَأْتِ بَصِیراً وَ أْتُونِی بِأَهْلِکُمْ أَجْمَعِینَ تتمة کلام یوسف (ع) یأمر فیه إخوته أن یذهبوا بقمیصه إلی أبیه فیلقوه علی وجهه لیشفی الله به عینیه و یأتی بصیرا بعد ما صار من کثرة الحزن و البکاء ضریرا لا یبصر.
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و هذا آخر العنایات البدیعة التی أظهرها الله سبحانه فی حق یوسف (ع) علی ما یقصه فی هذه السورة مما غلب الله الأسباب فحولها إلی خلاف الجهة التی کانت تجری إلیها حسده إخوته فاستذلوه و غربوه عن مستقره بإلقائه فی الجب و بیعه من السیارة بثمن بخس فجعل الله سبحانه هذا السبب بعینه سببا لقراره فی بیت عزیز مصر فی أکرم مثوی ثم أقره فی أریکة عزة تضرع إلیه أمامها إخوته بقولهم «یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ وَ جِئْنا بِبِضاعَةٍ مُزْجاةٍ فَأَوْفِ لَنَا الْکَیْلَ وَ تَصَدَّقْ عَلَیْنا إِنَّ اللَّهَ یَجْزِی الْمُتَصَدِّقِینَ .
ثم أحبته امرأة العزیز و نسوة مصر فراودنه عن نفسه لیوردنه فی مهلکة الفجور فحفظه الله و جعل ذلک سببا لظهور براءة ساحته و کمال عفته، ثم استذلوه فسجنوه فجعله الله سببا لعزته و ملکه.
و جاء إخوته إلی أبیه یوم ألقوه فی غیابة الجب بقمیصه الملطخ بالدم فأخبروه بموته کذبا فکان القمیص سببا لحزن أبیه و بکائه فی فراق ابنه حتی ابیضت عیناه و ذهب بصره فرد الله سبحانه به بصره إلیه و بالجملة اجتمعت الأسباب علی خفضه و أراد الله سبحانه رفعه فکان ما أراده الله دون الذی توجهت إلیه الأسباب و الله غالب علی أمره.
و قوله: «وَ أْتُونِی بِأَهْلِکُمْ أَجْمَعِینَ أمر منه بانتقال بیت یعقوب من یعقوب و أهله و بنیه و ذراریه جمیعا من البدو إلی مصر و نزولهم بها.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا فَصَلَتِ الْعِیرُ قالَ أَبُوهُمْ إِنِّی لَأَجِدُ رِیحَ یُوسُفَ لَوْ لا أَنْ تُفَنِّدُونِ الفصل القطع و الانقطاع و التفنید تفعیل من الفند بفتحتین و هو ضعف الرأی، و المعنی لما خرجت العیر الحاملة لقمیص یوسف من مصر و انقطعت عنها قال أبوهم یعقوب لمن عنده من بنیه: إنی لأجد ریح یوسف لو لا أن ترمونی بضعف الرأی أی إنی لأحس بریحه و أری أن اللقاء قریب و من حقه أن تذعنوا بما أجده لو لا أن تخطئونی لکن من المحتمل أن تفندونی فلا تذعنوا بقولی.
قوله تعالی: «قالُوا تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ القدیم مقابل الجدید و المراد به المتقدم وجودا، و هذا ما واجهه به بعض بنیه الحاضرین عنده، و هو من سی‌ء حظهم فی هذه القصة تفوهوا بمثله فی بدء القصة إذ قالوا: «إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ و فی ختمها و هو قولهم هذا: «تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ .
و الظاهر أن مرادهم بالضلال هاهنا هو مرادهم بالضلال هناک و هو المبالغة فی حب 
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یوسف و ذلک أنهم کانوا یرون أنهم أحق بالحب من یوسف و هم عصبة إلیهم تدبیر بیته و الدفاع عنه لکن أباهم قد ضل عن مستوی طریق الحکمة و قدم علیهم فی الحب طفلین صغیرین لا یغنیان عنه شیئا فأقبل بکله إلیهما و نسیهم، ثم لما فقد یوسف جزع له و لم یزل یجزع و یبکی حتی ذهبت عیناه و تقوس ظهره.
فهذا هو مرادهم من کونه فی ضلاله القدیم لیسوا یعنون به الضلال فی الدین حتی یصیروا بذلک کافرین:.
أما أولا: فلأن ما ذکر من فصول کلامهم فی خلال القصة یشهد علی أنهم کانوا موحدین علی دین آبائهم إبراهیم و إسحاق و یعقوب (ع).
و أما ثانیا: فلأن المقام هاهنا و کذا فی بدء القصة حین قالوا: إِنَّ أَبانا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ لا مساس له بالضلال فی الدین حتی یحتمل رمیهم أباهم فیه، و إنما یمس أمرا عملیا حیویا و هو حب أب لبعض أولاده و تقدیمه فی الکرامة علی آخرین فهو المعنی بالضلال.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَنْ جاءَ الْبَشِیرُ أَلْقاهُ عَلی وَجْهِهِ فَارْتَدَّ بَصِیراً قالَ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ البشیر حامل البشارة و کان حامل القمیص و قوله «أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ إِنِّی أَعْلَمُ یشیر (ع) إلی قوله لهم حین لاموه علی ذکر یوسف: «إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ ، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا یا أَبانَا اسْتَغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا إِنَّا کُنَّا خاطِئِینَ القائلون بنو یعقوب بدلیل قولهم: «یا أَبانَا» و یریدون بالذنوب ما فعلوه به فی أمر یوسف و أخیه، و أما یوسف فقد کان استغفر لهم قبل.
قوله تعالی: «قالَ سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ أخر (ع) الاستغفار لهم کما هو مدلول قوله: «سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی و لعله إنما أخره لیتم له النعمة بلقاء یوسف و تطیب نفسه به کل الطیب بنسیان جمیع آثار الفراق ثم یستغفر لهم و فی بعض الأخبار: أنه أخره إلی وقت یستجاب فیه الدعاء و سیجی‌ء إن شاء الله.
قوله تعالی: «فَلَمَّا دَخَلُوا عَلی یُوسُفَ آوی إِلَیْهِ أَبَوَیْهِ وَ قالَ ادْخُلُوا مِصْرَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ فی الکلام حذف و التقدیر فخرج یعقوب و آله من أرضهم و ساروا إلی مصر
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و لما دخلوا «إلخ».
و قوله: «آوی إِلَیْهِ أَبَوَیْهِ فسروه بضمهما إلیه، و قوله: «وَ قالَ ادْخُلُوا مِصْرَ إلخ. ظاهر فی أن یوسف خرج من مصر لاستقبالهما و ضمهما إلیه هناک ثم عرض لهما دخول مصر إکراما و تأدبا و قد أبدع (ع) فی قوله: «إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ حیث أعطاهم الأمن و أصدر لهم حکمه علی سنة الملوک و قید ذلک بمشیة الله سبحانه للدلالة علی أن المشیة الإنسانیة لا تؤثر أثرها کسائر الأسباب إلا إذا وافقت المشیة الإلهیة علی ما هو مقتضی التوحید الخالص، و ظاهر هذا السیاق أنه لم یکن لهم الدخول و الاستقرار فی مصر إلا بجواز من ناحیة الملک، و لذا أعطاهم الأمن فی مبتدإ الأمر.
و قد ذکر سبحانه «أَبَوَیْهِ و المفسرون مختلفون فی أنهما کانا والدیه أباه و أمه حقیقة أو أنهما یعقوب و زوجه خالة یوسف بالبناء علی أن أمه ماتت و هو صغیر، و لا یوجد فی کلامه تعالی ما یؤید أحد المحتملین غیر أن الظاهر من الأبوین هما الحقیقیان.
و معنی الآیة «فَلَمَّا دَخَلُوا» أی أبواه و إخوته و أهلهم «عَلی یُوسُفَ و ذلک فی خارج مصر «آوی و ضم «إِلَیْهِ أَبَوَیْهِ وَ قالَ لهم مؤمنا لهم «ادْخُلُوا مِصْرَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ».
قوله تعالی: «وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً وَ قالَ یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ إلی آخر الآیة، العرش هو السریر العالی و یکثر استعماله فیما یجلس علیه الملک و یختص به، و الخرور السقوط علی الأرض و البدو البادیة فإن یعقوب کان یسکن البادیة.
و قوله: «وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ أی رفع یوسف أبویه علی عرش الملک الذی کان یجلس علیه و مقتضی الاعتبار و ظاهر السیاق أنهما رفعا علی العرش بأمر من یوسف تصداه خدمه لا هو بنفسه کما یشعر به قوله: «وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً» فإن الظاهر أن السجدة إنما وقعت لأول ما طلع علیهم یوسف فکأنهم دخلوا البیت و اطمأن بهم المجلس ثم دخل علیهم یوسف فغشیهم النور الإلهی المتلألئ من جماله البدیع فلم یملکوا أنفسهم دون أن خروا له سجدا.
و قوله: «وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً» الضمیر لیوسف کما یعطیه السیاق فهو المسجود له، و قول بعضهم: إن الضمیر لله سبحانه نظرا إلی عدم جواز السجود لغیر الله لا دلیل علیه من جهة اللفظ، و قد وقع نظیره فی القرآن الکریم فی قصة آدم و الملائکة قال تعالی:
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«وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ:» طه: 116.
و الدلیل علی أنها لم تکن منهم سجدة عبادة لیوسف أن بین هؤلاء الساجدین یعقوب (ع) و هو ممن نص القرآن الکریم علی کونه مخلصا- بالفتح- لله لا یشرک به شیئا، و یوسف (ع)- و هو المسجود له- منهم بنص القرآن و هو القائل لصاحبیه فی السجن:
ما کان لنا أن نشرک بالله من شی‌ء و لم یردعهم.
فلیس إلا أنهم إنما أخذوا یوسف آیة لله فاتخذوه قبلة فی سجدتهم و عبدوا الله بها لا غیر کالکعبة التی تؤخذ قبلة فیصلی إلیها فیعبد بها الله دون الکعبة، و من المعلوم أن الآیة من حیث إنها آیة لا نفسیة لها أصلا فلیس المعبود عندها إلا الله سبحانه و تعالی، و قد تکرر الکلام فی هذا المعنی فیما تقدم من أجزاء الکتاب.
و من هنا یظهر أن ما ذکروه فی توجیه الآیة کقول بعضهم: إن تحیة الناس یومئذ کانت هی السجدة کما أنها فی الإسلام السلام، و قول بعضهم: إن سنة العظیم کانت إذ ذاک السجدة و لم ینه عنها لغیر الله بعد کما فی الإسلام، و قول بعضهم: کان سجودهم کهیئة الرکوع کما یفعله الأعاجم کل ذلک غیر وجیه.
قوله تعالی: «قالَ یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا» إلی آخر الآیة لما شاهد (ع) سجدة أبویه و إخوته الأحد عشر ذکر الرؤیا التی رأی فیها أحد عشر کوکبا و الشمس و القمر له ساجدین و أخبر بها أباه و هو صغیر فأولها له، فأشار إلی سجودهم له و قال: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها- أی الرؤیا- رَبِّی حَقًّا».
ثم أثنی علی ربه شاکرا له فقال: «وَ قَدْ أَحْسَنَ بِی إِذْ أَخْرَجَنِی مِنَ السِّجْنِ فذکر إحسان ربه به فی إخراجه من السجن و هو ضراء و بلاء دفعه الله عنه بتبدیله سراء و نعمة من حیث لا یحتسب حیث جعله وسیلة لنیله العزة و الملک.
و لم یذکر إخراجه من الجب قبل ذلک لحضور إخوته عنده و کان لا یرید أن یذکر ما یسوؤهم ذکره کرما و فتوة بل أشار إلی ذلک بأحسن لفظ یمکن أن یشار به إلیه من غیر أن یتضمن طعنا فیهم و شنآنا فقال: «وَ جاءَ بِکُمْ مِنَ الْبَدْوِ مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی و النزغ هو الدخول فی أمر لإفساده.
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و المراد: و قد أحسن بی من بعد أن أفسد الشیطان بینی و بین إخوتی فکان من الأمر ما کان فأدی ذلک إلی فراق بینی و بینکم فساقنی ربی إلی مصر فأقرنی فی أرغد عیش و أرفع عزة و ملک ثم قرب بیننا بنقلکم من البادیة إلی فی دار المدنیة و الحضارة.
یعنی أنه کانت نوائب نزلت بی إثر إفساد الشیطان بینی و بین إخوتی و مما أخصه بالذکر من بینها فراق بینی و بینکم ثم رزیة السجن فأحسن بی ربی و دفعها عنی واحدة بعد أخری و لم یکن من المحن و الحوادث العادیة بل رزایا صماء و عقودا لا تنحل لکن ربی نفذ فیها بلطفه و نفوذ قدرته فبدلها أسباب حیاة و نعمة بعد ما کانت أسباب هلاک و شقاء و لهذه الثلاثة الأخیرة عقب قوله: «وَ قَدْ أَحْسَنَ بِی إلخ بقوله: «إِنَّ رَبِّی لَطِیفٌ لِما یَشاءُ».
فقوله: «إِنَّ رَبِّی لَطِیفٌ لِما یَشاءُ» تعلیل لإخراجه من السجن و مجیئهم من البدو، و یشیر به إلی ما خصه الله به من العنایة و المنة و إن البلایا التی أحاطت به لم تکن لتنحل عقدتها أو لتنحرف عن مجراها لکن الله لطیف لما یشاء نفذ فیها فجعل عوامل الشدة عوامل رخاء و راحة و أسباب الذلة و الرقیة وسائل عزة و ملک.
و اللطیف من أسمائه تعالی یدل علی حضوره و إحاطته تعالی بما لا سبیل إلی الحضور فیه و الإحاطة به من باطن الأشیاء و هو من فروع إحاطته تعالی بنفوذ القدرة و العلم قال تعالی: «أَ لا یَعْلَمُ مَنْ خَلَقَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ»: الملک: 14 و الأصل فی معناه الصغر و الدقة و النفوذ یقال: لطف الشی‌ء بالضم یلطف لطافة إذا صغر و دق حتی نفذ فی المجاری و الثقب الصغار، و یکنی به عن الإرفاق و الملاءمة و الاسم اللطف.
و قوله: «هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ تعلیل لجمیع ما تقدم من قوله: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا» إلخ، و قد علل (ع) الکلام و ختمه بهذین الاسمین محاذاة لأبیه حیث تکلم فی رؤیاه و قال: «وَ کَذلِکَ یَجْتَبِیکَ رَبُّکَ إلی أن قال إِنَّ رَبَّکَ عَلِیمٌ حَکِیمٌ و لیس یبعد أن یفید اللام فی قوله: «الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ معنی العهد فیفید تصدیقه لقول أبیه (ع) و المعنی: و هو ذاک العلیم الحکیم الذی وصفته لی یوم أولت رؤیای.
قوله تعالی: «رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ إلی آخر
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الآیة لما أثنی (ع) علی ربه و عد ما دفع عنه من الشدائد و النوائب أراد أن یذکر ما خصه به من النعم المثبتة و قد هاجت به المحبة الإلهیة و انقطع بها عن غیره تعالی فترک خطاب أبیه و انصرف عنه و عن غیره ملتفتا إلی ربه و خاطب ربه عز اسمه فقال: «رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ .
و قوله: «فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ» إضراب و ترق فی الثناء، و رجوع منه (ع) إلی ذکر أصل الولایة الإلهیة بعد ما ذکر بعض مظاهرها الجلیة کإخراجه من السجن و المجی‌ء بأهله من البدو و إیتائه من الملک و تعلیمه من تأویل الأحادیث فإن الله سبحانه رب فیما دق و جل معا، ولی فی الدنیا و الآخرة جمیعا.
و ولایته تعالی أعنی کونه قائما کل شی‌ء فی ذاته و صفاته و أفعاله منشأها إیجاده تعالی إیاها جمیعا و إظهاره لها من کتم العدم فهو فاطر السماوات و الأرض و لذا یتوجه إلیه تعالی قلوب أولیائه و المخلصین من عباده من طریق هذا الاسم الذی یفید وجوده تعالی لذاته و إیجاده لغیره قال تعالی: «قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: إبراهیم: 10.
و لذا بدأ به یوسف (ع)- و هو من المخلصین- فی ذکر ولایته فقال: «فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ» أی إنی تحت ولایتک التامة من غیر أن یکون لی صنع فی نفسی و استقلال فی ذاتی و صفاتی و أفعالی أو أملک لنفسی شیئا من نفع أو ضر أو موت أو حیاة أو نشور.
و قوله: «تَوَفَّنِی مُسْلِماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ لما استغرق (ع) فی مقام الذلة قبال رب العزة و شهد بولایته له فی الدنیا و الآخرة سأله سؤال المملوک المولی علیه أن یجعله کما یستدعیه ولایته علیه فی الدنیا و الآخرة و هو الإسلام ما دام حیا فی الدنیا و الدخول فی زمرة الصالحین فی الآخرة فإن کمال العبد المملوک أن یسلم لربه ما یریده منه ما دام حیا و لا یظهر منه ما یکرهه و لا یرتضیه فیما یرجع إلیه من الأعمال الاختیاریة و أن یکون صالحا لقرب مولاه لائقا لمواهبه السامیة فیما لا یرجع إلی العبد و اختیاره، و هو سؤاله (ع) الإسلام فی الدنیا و الدخول فی زمرة الصالحین فی الآخرة و هو الذی منحه الله سبحانه لجده إبراهیم (ع): «وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ 
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إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ»: البقرة: 131.
و هذا الإسلام الذی سأله (ع) أقصی درجات الإسلام و أعلی مراتبه، و هو التسلیم المحض لله سبحانه، و هو أن لا یری العبد لنفسه و لا لآثار نفسه شیئا من الاستقلال حتی لا یشغله شی‌ء من نفسه و لا صفاتها و لا أعمالها من ربه، و إذا نسب إلیه تعالی کان إخلاصه عبده لنفسه.
و مما تقدم یظهر أن قوله: «تَوَفَّنِی مُسْلِماً» سؤال منه لبقاء الإخلاص و استمرار الإسلام ما دام حیا و بعبارة أخری أن یعیش مسلما حتی یتوفاه الله فهو کنایة عن أن یثبته الله علی الإسلام حتی یموت، و لیس یراد به أن یموت فی حال الإسلام و لو لم یکن قبل ذلک مسلما، و لا سؤالا للموت و هو مسلم حتی یکون المعنی أنی مسلم فتوفنی.
و یتبین بذلک فساد ما روی عن عدة من قدماء المفسرین أن قوله: «تَوَفَّنِی مُسْلِماً» دعاء منه یسأل به الموت من الله سبحانه حتی قال بعضهم: لم یسأل أحد من الأنبیاء الموت من الله و لا تمناه إلا یوسف (ع).
قوله تعالی: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إِذْ أَجْمَعُوا أَمْرَهُمْ وَ هُمْ یَمْکُرُونَ الإشارة إلی نبإ یوسف (ع)، و الخطاب للنبی ص، و ضمیر الجمع لإخوة یوسف و الإجماع العزم و الإرادة.
و قوله: «وَ ما کُنْتَ لَدَیْهِمْ إلخ، حال من ضمیر الخطاب من «إِلَیْکَ و قوله:
«نُوحِیهِ إِلَیْکَ وَ ما کُنْتَ إلی آخر الآیة بیان لقوله: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ و المعنی أن نبأ یوسف من أنباء الغیب فإنا نوحیه إلیک و الحال أنک ما کنت عند إخوة یوسف إذ عزموا علی أمرهم و هم یمکرون فی أمر یوسف.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) فی حدیث طویل قال: قال یوسف لإخوته: «لا تَثْرِیبَ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ اذْهَبُوا بِقَمِیصِی هذا» الذی 
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بلته دموع عینی «فَأَلْقُوهُ عَلی وَجْهِ أَبِی یَأْتِ بَصِیراً»- لو قد نشر ریحی «وَ أْتُونِی بِأَهْلِکُمْ أَجْمَعِینَ و ردهم إلی یعقوب فی ذلک الیوم، و جهزهم بجمیع ما یحتاجون إلیه فلما فصلت عیرهم من مصر- وجد یعقوب ریح یوسف فقال لمن بحضرته من ولده- إنی لأجد ریح یوسف لو لا أن تفندون.
قال: و أقبل ولده یحثون السیر بالقمیص فرحا و سرورا- بما رأوا من حال یوسف و الملک الذی آتاه الله- و العز الذی صاروا إلیه فی سلطان یوسف، و کان مسیرهم من مصر إلی بلد یعقوب تسعة أیام- فلما أن جاء البشیر ألقی القمیص علی وجهه فارتد بصیرا، و قال لهم: ما فعل ابن یامین؟ قالوا: خلفناه عند أخیه صالحا.
قال: فحمد الله یعقوب عند ذلک، و سجد لربه سجدة الشکر- و رجع إلیه بصره و تقوم له ظهره، و قال لولده: تحملوا إلی یوسف فی یومکم هذا بأجمعکم- فساروا إلی یوسف و معهم یعقوب و خالة یوسف «یامیل» فأحثوا السیر فرحا و سرورا- فساروا تسعة أیام إلی مصر.
أقول: کون امرأة یعقوب التی سارت معه إلی مصر و هی أم بنیامین خالة یوسف لا أمه الحقیقیة وقعت فی عدة الروایات و ظاهر الکتاب و بعض الروایات أنها کانت أم یوسف و أنه و بنیامین کانا أخوین لأم و إن لم یکن ظهورا یدفع به تلک الروایات.
و فی المجمع، عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ لَمَّا فَصَلَتِ الْعِیرُ قالَ أَبُوهُمْ- إِنِّی لَأَجِدُ رِیحَ یُوسُفَ لَوْ لا أَنْ تُفَنِّدُونِ قال: وجد یعقوب ریح یوسف حین فصلت من مصر- و هو بفلسطین من مسیرة عشرة لیال.
أقول: و قد ورد فی عدة روایات من طرق العامة و الخاصة أن القمیص الذی أرسله یوسف إلی یعقوب (ع) کان نازلا من الجنة، و أنه کان قمیص إبراهیم أنزله إلیه جبریل حین ألقی فی النار فألبسه إیاه فکانت علیه بردا و سلاما ثم أورثه إسحاق ثم ورثه یعقوب ثم جعله یعقوب تمیمة و علقه علی یوسف حین ولد فکان علی عنقه حتی أخرجه یوسف من التمیمة ففاحت ریح الجنة فوجدها یعقوب، و هذه أخبار لا سبیل لنا إلی تصحیحها مضافا إلی ما فیها من ضعف الأسناد.
و مثلها روایات أخری من الفریقین تتضمن کتابا کتبه یعقوب إلی یوسف و هو یحسبه 
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عزیز آل فرعون لاستخلاص بنیامین یذکر فیها أنه ابن إسحاق ذبیح الله الذی أمر الله جده إبراهیم بذبحه ثم فداه بذبح عظیم. و قد تقدم فی الجزء السابق من الکتاب أن الذبیح هو إسماعیل دون إسحاق.
و فی تفسیر العیاشی، عن نشیط بن ناصح البجلی قال: قلت لأبی عبد الله (ع): أ کان إخوة یوسف أنبیاء؟ قال: لا و لا بررة أتقیاء و کیف؟ و هم یقولون لأبیهم: تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ 
أقول: و فی الروایات من طرق أهل السنة و فی بعض الضعاف من روایات الشیعة أنهم کانوا أنبیاء، و هذه الروایات مدفوعة بما ثبت من طریق الکتاب و السنة و العقل من عصمة الأنبیاء (ع)، و ما ورد فی الکتاب مما ظاهره کون الأسباط أنبیاء کقوله تعالی:
«وَ أَوْحَیْنا إِلی إِبْراهِیمَ وَ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ الْأَسْباطِ»: النساء: 163 غیر صریح فی کون المراد بالأسباط هم إخوة یوسف، و الأسباط تطلق علی جمیع الشعوب من بنی إسرائیل الذین ینتهی نسبهم إلی یعقوب (ع) قال تعالی: «وَ قَطَّعْناهُمُ اثْنَتَیْ عَشْرَةَ أَسْباطاً أُمَماً»: الأعراف: 160.
و فی الفقیه، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع): فی قول یعقوب لبنیه:
«سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی قال: أخرهم إلی السحر من لیلة الجمعة.
أقول: و فی هذا المعنی بعض روایات أخر،
و فی الدر المنثور، عن ابن جریر و أبی الشیخ عن ابن عباس عن النبی ص قال: قول أخی یعقوب لبنیه: «سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی یقول: حتی یأتی لیلة الجمعة.
و فی الکافی، بإسناده عن الفضل بن أبی قرة عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: خیر وقت دعوتم الله فیه الأسحار، و تلا هذه الآیة فی قول یعقوب «سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی أخرهم إلی السحر.
أقول:
و روی نظیره فی الدر المنثور، عن أبی الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس: أن النبی ص سئل لم أخر یعقوب بنیه فی الاستغفار؟ قال: أخرهم إلی السحر لأن دعاء السحر مستجاب.
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و قد تقدم فی بیان الآیات کلام فی وجه التأخیر و لقد أقبل یوسف (ع) علی إخوته حین عرفوه بالفتوة و الکرامة من غیر أن یجبههم بأدنی ما یسوؤهم و لازم ذلک أن یعفو عنهم و یستغفر لهم بلا مهل و لم یکن موقف یعقوب معهم حین ارتد إلیه بصره بإلقاء القمیص علیه ذاک الموقف.
و فی تفسیر القمی، حدثنی محمد بن عیسی: أن یحیی بن أکثم سأل موسی بن محمد بن علی بن موسی مسائل- فعرضها علی أبی الحسن، و کان أحدها: أخبرنی عن قول الله:
«وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً» أ سجد یعقوب و ولده لیوسف و هم أنبیاء؟.
فأجاب أبو الحسن (ع): أما سجود یعقوب و ولده لیوسف فإنه لم یکن لیوسف- و إنما کان ذلک من یعقوب و ولده طاعة لله و تحیة لیوسف- کما کان السجود من الملائکة لآدم و لم یکن لآدم- و إنما کان ذلک منهم طاعة لله و تحیة لآدم- فسجد یعقوب و ولده و یوسف معهم شکرا لله تعالی لاجتماع شملهم- أ لم تر أنه یقول فی شکره ذلک الوقت: رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ- وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ- أَنْتَ وَلِیِّی فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ تَوَفَّنِی مُسْلِماً- وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ الحدیث.
أقول: و قد تقدم بعض الکلام فی سجدتهم لیوسف فی بیان الآیات، و ظاهر الحدیث أن یوسف أیضا سجد معهم کما سجدوا و قد استدل علیه بقول یوسف فی شکره: رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ «إلخ» و فی دلالته علی ذلک إبهام.
و قد روی الحدیث العیاشی فی تفسیره، عن محمد بن سعید الأزدی صاحب موسی بن محمد بن الرضا (ع): قال لأخیه: إن یحیی بن أکثم کتب إلیه یسأله عن مسائل- فأخبرنی عن قول الله: «وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً» أ سجد یعقوب و ولده لیوسف؟.
قال: فسألت أخی عن ذلک فقال: أما سجود یعقوب و ولده لیوسف فشکرا لله تعالی لاجتماع شملهم- أ لا تری أنه یقول فی شکر ذلک الوقت: «رَبِّ قَدْ آتَیْتَنِی مِنَ الْمُلْکِ- وَ عَلَّمْتَنِی مِنْ تَأْوِیلِ الْأَحادِیثِ الآیة.
و ما رواه العیاشی أوفق بلفظ الآیة و أسلم من الإشکال مما رواه القمی.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن أبی عمیر عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع): فی 
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قول الله: «وَ رَفَعَ أَبَوَیْهِ عَلَی الْعَرْشِ قال: العرش السریر، و فی قوله: «وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً» قال: کان سجودهم ذلک عبادة لله.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: فسار تسعة أیام إلی مصر فلما دخلوا علی یوسف فی دار الملک- اعتنق أباه فقبله و بکی، و رفع خالته علی سریر الملک- ثم دخل منزله فادهن و اکتحل و لبس ثیاب العز و الملک- ثم رجع إلیهم- و فی نسخة ثم خرج إلیهم- فلما رأوه- سجدوا جمیعا إعظاما و شکرا لله فعند ذلک قال: «یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ إلی قوله بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی .
قال: و لم یکن یوسف فی تلک العشرین السنة یدهن و لا یکتحل و لا یتطیب و لا یضحک و لا یمس النساء حتی جمع الله لیعقوب شمله، و جمع بینه و بین یعقوب و إخوته».
و فی الکافی، بإسناده عن العباس بن هلال الشامی مولی أبی الحسن (ع) عنه قال: قلت له: جعلت فداک ما أعجب إلی الناس من یأکل الجشب- و یلبس الخشن و یخشع. فقال:
أ ما علمت أن یوسف نبی ابن نبی- کان یلبس أقبیة الدیباج مزرورة بالذهب- فکان یجلس فی مجالس آل فرعون یحکم- فلم یحتج الناس إلی لباسه و إنما احتاجوا إلی قسطه.
و إنما یحتاج من الإمام فی أن إذا قال صدق، و إذا وعد أنجز، و إذا حکم عدل- لأن الله لا یحرم طعاما و لا شرابا من حلال- و حرم الحرام قل أو کثر و قد قال الله:
«قُلْ مَنْ حَرَّمَ زِینَةَ اللَّهِ- الَّتِی أَخْرَجَ لِعِبادِهِ وَ الطَّیِّباتِ مِنَ الرِّزْقِ .
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم قال: قلت لأبی جعفر (ع): کم عاش یعقوب مع یوسف بمصر- بعد ما جمع الله لیعقوب شمله، و أراه تأویل رؤیا یوسف الصادقة؟ قال:
عاش حولین. قلت: فمن کان یومئذ الحجة لله فی الأرض؟ یعقوب أم یوسف؟ قال:
کان یعقوب الحجة و کان الملک لیوسف- فلما مات یعقوب- حمل یوسف عظام یعقوب فی تابوت إلی أرض الشام- فدفنه فی بیت المقدس ثم کان یوسف ابن یعقوب الحجة.
أقول: و الروایات فی قصته (ع) کثیرة اقتصرنا منها بما فیها مساس بالآیات الکریمة علی أن أکثرها لا یخلو من تشوش فی المتن و ضعف فی السند.
و مما ورد فی بعضها أن الله سبحانه جعل النبوة من آل یعقوب فی صلب لاوی و هو
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الذی منع إخوته عن قتل یوسف حیث قال: «لا تَقْتُلُوا یُوسُفَ وَ أَلْقُوهُ فِی غَیابَتِ الْجُبِ الآیة و هو القائل لإخوته حین أخذ یوسف أخاه باتهام السرقة: «فَلَنْ أَبْرَحَ الْأَرْضَ حَتَّی یَأْذَنَ لِی أَبِی أَوْ یَحْکُمَ اللَّهُ لِی وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ فشکر الله له ذلک.
و مما ورد فی عدة منها أن یوسف (ع) تزوج بامرأة العزیز و هی التی راودته عن نفسه، و ذلک بعد ما مات العزیز فی خلال تلک السنین المجدبة، و لا یبعد أن یکون ذلک شکرا منه تعالی لها حین صدقت یوسف بقولها: «الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ لو صح الحدیث.



(کلام فی قصة یوسف فی فصول)





1- قصته فی القرآن:

هو یوسف النبی بن یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم الخلیل کان أحد أبناء یعقوب الاثنی عشر و أصغر إخوته غیر أخیه بنیامین أراد الله سبحانه أن یتم علیه نعمته بالعلم و الحکم و العزة و الملک و یرفع به قدر آل یعقوب فبشره و هو صغیر برؤیا رآها کان أحد عشر کوکبا و الشمس و القمر ساجدة له فذکر ذلک لأبیه فوصاه أبوه أن لا یقص رؤیاه علی إخوته فیحسدوه ثم أول رؤیاه أن الله سیجتبیه و یعلمه من تأویل الأحادیث و یتم نعمته علیه و علی آل یعقوب کما أتمها علی أبویه من قبل إبراهیم و إسحاق.
کانت هذه الرؤیا نصب عین یوسف آخذة بمجامع قلبه، و لا یزال تنزع نفسه إلی حب ربه و التوله إلیه علی ما به من علو النفس و صفاء الروح و الخصائص الحمیدة، و کان ذا جمال بدیع یبهر القول و یدهش الألباب.
و کان یعقوب یحبه حبا شدیدا لما یشاهد فیه من الجمال البدیع و یتفرس فیه من صفاء السریرة و لا یفارقه و لا ساعة فثقل ذلک علی إخوته الکبار و اشتد حسدهم له حتی اجتمعوا و تآمروا فی أمره فمن مشیر علی قتله، و من قائل: اطرحوه أرضا یخل لکم وجه أبیکم و تکونوا من بعده قوما صالحین، ثم اجتمع رأیهم علی ما أشار به علیهم بعضهم و هو أن یلقوه فی غیابة الجب یلتقطه بعض السیارة و عقدوا علی ذلک.
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فلقوا أباهم و کلموه أن یرسل یوسف معهم غدا یرتع و یلعب و هم له حافظون فلم یرض به یعقوب و اعتذر أنه یخاف أن یأکله الذئب فلم یزالوا به یراودونه حتی أرضوه و أخذوه منه و ذهبوا به معهم إلی مراتع أغنامهم بالبر فألقوه فی جب هناک و قد نزعوا قمیصه.
ثم جاءوا بقمیصه ملطخا بدم کذب إلی أبیهم و هو یبکون فأخبروه أنهم ذهبوا الیوم للاستباق و ترکوا یوسف عند متاعهم فأکله الذئب و هذا قمیصه الملطخ بدمه.
فبکی یعقوب و قال: بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ وَ اللَّهُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ و لم یقل ذلک إلا بتفرس إلهی ألقی فی روعه، و لم یزل یعقوب یذکر یوسف و یبکی علیه و لا یتسلی عنه بشی‌ء حتی ابیضت عیناه من الحزن و هو کظیم.
و مضی بنوه یراقبون الجب حتی جاءت سیارة فأرسلوا واردهم للاستقاء فأدلی دلوه فتعلق یوسف بالدلو فخرج فاستبشروا به فدنی منهم بنو یعقوب و ادعوا أنه عبد لهم ثم ساوموهم حتی شروه بثمن بخس دراهم معدودة.
و سارت به السیارة إلی مصر و عرضوه للبیع فاشتراه عزیز مصر و أدخله بیته و قال لامرأته أکرمی مثواه عسی أن ینفعنا أو نتخذه ولدا و ذلک لما کان یشاهد فی وجهه من آثار الجلال و صفاء الروح علی ما له من الجمال البدیع فاستقر یوسف فی بیت العزیز فی کرامة و أهنإ عیش، و هذا أول ما ظهر من لطیف عنایة الله بیوسف و عزیز ولایته له حیث توسل إخوته بإلقائه فی الجب و بیعه من السیارة إلی إماتة ذکره و تحریمه کرامة الحیاة فی بیت أبیه أما إماتة الذکر فلم ینسه أبوه قط، و أما مزیة الحیاة فإن الله سبحان بدل له بیت الشعر و عیشة البدویة قصرا ملکیا و حیاة حضریة راقیة فرفع الله قدره بعین ما أرادوا أن یحطوه و یضعوه، و علی ذلک جری صنع الله به ما سار فی مسیر الحوادث.
و عاش یوسف فی بیت العزیز فی أهنإ عیش حتی کبر و بلغ أشده و لم یزل تزکو نفسه و یصفو قلبه و یشتغل بربه حتی توله فی حبه و أخلص له فصار لا هم له إلا فیه فاجتباه الله و أخلصه لنفسه و آتاه حکما و علما و کذلک یفعل بالمحسنین.
و عشقته امرأة العزیز و شغفها حبه حتی راودته عن نفسه و غلقت الأبواب و دعته 
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إلی نفسها و: «قالَتْ هَیْتَ لک فامتنع یوسف و اعتصم بعصمة إلهیة و قالَ مَعاذَ اللَّهِ إِنَّهُ رَبِّی أَحْسَنَ مَثْوایَ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ و استبقا الباب و اجتذبته و قدت قمیصه من خلف و ألفیا سیدها لدی الباب فاتهمت یوسف بأنه کان یرید بها سوءا و أنکر یوسف ذلک غیر أن العنایة الإلهیة أدرکته فشهد صبی هناک فی المهد ببراءته فبرأه الله.
ثم ابتلی بحب نساء مصر و مراودتهن و شاع أمر امرأة العزیز حتی آل الأمر إلی دخوله السجن، و قد توسلت امرأة العزیز بذلک إلی تأدیبه لیجیبها إلی ما ترید، و العزیز إلی أن یسکت هذه الأراجیف الشائعة التی کانت تذهب بکرامة بیته و تشوه جمیل ذکره.
فدخل یوسف السجن و دخل معه السجن فتیان للملک فذکر أحدهما أنه رأی فی منامه أنه یعصر خمرا و الآخر رأی أنه یحمل فوق رأسه خبزا تأکل الطیر منه، و سألاه أن یؤول منامهما فأول رؤیا الأول أنه سیخرج فیصیر ساقیا للملک، و رؤیا الثانی أنه سیصلب فتأکل الطیر من رأسه فکان کما قال: و قال یوسف للذی رأی أنه ناج منهما:
اذْکُرْنِی عِنْدَ رَبِّکَ فَأَنْساهُ الشَّیْطانُ ذِکْرَ رَبِّهِ فَلَبِثَ فِی السِّجْنِ بِضْعَ سِنِینَ 
و بعد بضع من السنین رأی الملک رؤیا هالته فذکرها لملإه و قال: إِنِّی أَری سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعَ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی رُءْیایَ إِنْ کُنْتُمْ لِلرُّءْیا تَعْبُرُونَ. قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ، وَ ما نَحْنُ بِتَأْوِیلِ الْأَحْلامِ بِعالِمِینَ و عند ذلک ادکر الساقی یوسف و تعبیره لمنامه فذکر ذلک للملک و استأذنه أن یراجع السجن و یستفتی یوسف فی أمر الرؤیا فأذن له فی ذلک و أرسله إلیه.
و لما جاءه و استفتاه فی أمر الرؤیا و ذکر أن الناس ینتظرون أن یکشف لهم أمرها قال: تَزْرَعُونَ سَبْعَ سِنِینَ دَأَباً فَما حَصَدْتُمْ فَذَرُوهُ فِی سُنْبُلِهِ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تَأْکُلُونَ ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ سَبْعٌ شِدادٌ یَأْکُلْنَ ما قَدَّمْتُمْ لَهُنَّ إِلَّا قَلِیلًا مِمَّا تُحْصِنُونَ ثُمَّ یَأْتِی مِنْ بَعْدِ ذلِکَ عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ 
فلما سمع الملک ما أفتی به یوسف أعجبه ذلک و أمر بإطلاقه و إحضاره و لما جاءه الرسول لتنفیذ أمر الملک أبی الخروج و الحضور إلا أن یحقق الملک ما جری بینه و بین 
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النسوة و یحکم بینه و بینهن و لما أحضرهن و کلمهن فی أمره اتفقن علی تبرئته من جمیع ما اتهم به و قلن حاش لله ما علمنا علیه من سوء، و قالت امرأة العزیز: الْآنَ حَصْحَصَ الْحَقُّ أَنَا راوَدْتُهُ عَنْ نَفْسِهِ وَ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ فاستعظم الملک أمره فی علمه و حکمه و استقامته و أمانته فأمر بإطلاقه و إحضاره معززا و قال: ائْتُونِی بِهِ أَسْتَخْلِصْهُ لِنَفْسِی فَلَمَّا حضر و کَلَّمَهُ قالَ: إِنَّکَ الْیَوْمَ لَدَیْنا مَکِینٌ أَمِینٌ و قد محصت أحسن التمحیص و اختبرت أدق الاختبار.
قال یوسف: اجْعَلْنِی عَلی خَزائِنِ الْأَرْضِ أرض مصر إِنِّی حَفِیظٌ عَلِیمٌ حتی أهیئ الدولة فی هذه السنین السبع المخصبة التی تجری علی الناس لإنجائهم مما یهددهم من السنین السبع المجدبة فأجابه الملک علی ذلک فقام یوسف بالأمر و أمر بإجادة الزرع و إکثاره و جمع الطعام و المیرة و حفظه فی المخازن بالحزم و التدبیر حتی إذا دهمهم السنون المجدبة وضع فیهم الأرزاق و قسم بینهم الطعام حتی أنجاهم الله بذلک من المخمصة، و فی هذه السنین انتصب یوسف لمقام عزة مصر، و استولی علی سریر الملک فکان السجن طریقا له یسلک به إلی أریکة العزة و الملک بإذن الله، و قد کانوا تسببوا به إلی إخماد ذکره، و إنسائه من قلوب الناس، و إخفائه من أعینهم.
و فی بعض تلک السنین المجدبة دخل علی یوسف إخوته لأخذ الطعام فعرفهم و هم له منکرون فاستفسرهم عن شأنهم و عن أنفسهم فذکروا له أنهم أبناء یعقوب و أنهم أحد عشر أخا أصغرهم عند أبیهم یأنس به و لا یدعه یفارقه قط فأظهر یوسف أنه یشتاق أن یراه فیعرف ما باله یخصه أبوه بنفسه فأمرهم أن یأتوه به إن رجعوا إلیه ثانیا للامتیار، و زاد فی إکرامهم و إیفاء کیلهم فأعطوه العهد بذلک، و أمر فتیانه أن یدسوا بضاعتهم فی رحالهم لعلهم یعرفونها إذا انقلبوا إلی أهلهم لعلهم یرجعون.
و لما رجعوا إلی أبیهم حدثوه بما جری بینهم و بین عزیز مصر و أنه منع منهم الکیل إلا أن یرجعوا إلیه بأخیهم بنیامین فامتنع أبوهم من ذلک و لما فتحوا متاعهم وجدوا بضاعتهم ردت إلیهم فراجعوا أباهم و ذکروا له ذلک و أصروا علی إرسال بنیامین معهم إلی مصر و هو یأبی حتی وافقهم علی ذلک بعد أن أخذ منهم موثقا من الله لیأتنه به إلا أن یحاط بهم.
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ثم تجهزوا ثانیا و سافروا إلی مصر و معهم بنیامین و لما دخلوا علی یوسف آوی إلیه أخاه و عرفه نفسه و قال: إنی أنا أخوک و أخبره أنه یرید أن یحبسه عنده فعلیه أن لا یبتئس بما سیشاهد من الکید.
فَلَمَّا جَهَّزَهُمْ بِجَهازِهِمْ جَعَلَ السِّقایَةَ فِی رَحْلِ أَخِیهِ ثُمَّ أَذَّنَ مُؤَذِّنٌ أَیَّتُهَا الْعِیرُ إِنَّکُمْ لَسارِقُونَ قالُوا- وَ أَقْبَلُوا عَلَیْهِمْ- ما ذا تَفْقِدُونَ قالُوا: نَفْقِدُ صُواعَ الْمَلِکِ وَ لِمَنْ جاءَ بِهِ حِمْلُ بَعِیرٍ وَ أَنَا بِهِ زَعِیمٌ قالُوا: تَاللَّهِ لَقَدْ عَلِمْتُمْ ما جِئْنا لِنُفْسِدَ فِی الْأَرْضِ وَ ما کُنَّا سارِقِینَ. قالُوا: فَما جَزاؤُهُ إِنْ کُنْتُمْ کاذِبِینَ قالُوا: جَزاؤُهُ مَنْ وُجِدَ فِی رَحْلِهِ فَهُوَ جَزاؤُهُ کذلک نجزی السارق فیما بیننا فَبَدَأَ بِأَوْعِیَتِهِمْ قَبْلَ وِعاءِ أَخِیهِ ثُمَّ اسْتَخْرَجَها مِنْ وِعاءِ أَخِیهِ ثم أمر بالقبض علیه و استرقه بذلک.
فراجعه إخوته فی إطلاقه حتی سألوه أن یأخذ أحدهم مکانه رحمة بأبیه الشیخ الکبیر فلم ینفع فرجعوا إلی أبیهم آیسین غیر أن کبیرهم قال لهم: أَ لَمْ تَعْلَمُوا أَنَّ أَباکُمْ قَدْ أَخَذَ عَلَیْکُمْ مَوْثِقاً مِنَ اللَّهِ وَ مِنْ قَبْلُ ما فَرَّطْتُمْ فِی یُوسُفَ فَلَنْ أَبْرَحَ الْأَرْضَ حَتَّی یَأْذَنَ لِی أَبِی أَوْ یَحْکُمَ اللَّهُ لِی وَ هُوَ خَیْرُ الْحاکِمِینَ فبقی بمصر و ساروا.
فلما رجعوا إلی أبیهم و قصوا علیه القصص قال: بَلْ سَوَّلَتْ لَکُمْ أَنْفُسُکُمْ أَمْراً فَصَبْرٌ جَمِیلٌ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَأْتِیَنِی بِهِمْ جَمِیعاً ثم تولی عنهم وَ قالَ، یا أَسَفی عَلی یُوسُفَ وَ ابْیَضَّتْ عَیْناهُ مِنَ الْحُزْنِ فَهُوَ کَظِیمٌ فلما لاموه علی حزنه الطویل و وجده لیوسف قال: إِنَّما أَشْکُوا بَثِّی وَ حُزْنِی إِلَی اللَّهِ وَ أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ ثم قال لهم: یا بَنِیَّ اذْهَبُوا فَتَحَسَّسُوا مِنْ یُوسُفَ وَ أَخِیهِ وَ لا تَیْأَسُوا مِنْ رَوْحِ اللَّهِ فإنی أرجو أن تظفروا بهما.
فسار نفر منهم إلی مصر و استأذنوا علی یوسف فلما شخصوا عنده تضرعوا إلیه و استرحموه فی أنفسهم و أهلهم و أخیهم الذی استرقه قائلین: یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا وَ أَهْلَنَا الضُّرُّ بالجدب و السنة و جئنا ببضاعة مزجاة فأوف لنا الکیل و تصدق علینا بأخینا الذی تملکته بالاسترقاق إن الله یجزی المتصدقین.
و عند ذلک حقت کلمته تعالی لیعزن یوسف بالرغم من استذلالهم له و لیرفعن قدره و قدر أخیه و لیضعن الباغین الحاسدین لهما فأراد یوسف أن یعرفهم نفسه و قال لهم: هَلْ عَلِمْتُمْ ما فَعَلْتُمْ بِیُوسُفَ وَ أَخِیهِ إِذْ أَنْتُمْ جاهِلُونَ؟ قالُوا: أَ إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ؟ قالَ: أَنَا
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یُوسُفُ وَ هذا أَخِی قَدْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ قالُوا: تَاللَّهِ لَقَدْ آثَرَکَ اللَّهُ عَلَیْنا وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ فاعترفوا بذنبهم و شهدوا أن الأمر إلی الله یعز من یشاء و یذل من یشاء و أن العاقبة للمتقین و أن الله مع الصابرین. فقابلهم یوسف بالعفو و الاستغفار و قال: لا تَثْرِیبَ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ یَغْفِرُ اللَّهُ لَکُمْ و قربهم إلیه و زاد فی إکرامهم.
ثم أمرهم أن یرجعوا إلی أهلیهم و یذهبوا بقمیصه فیلقوه علی وجه أبیه یأت بصیرا فتجهزوا للسیر و لما فصلت العیر قال یعقوب لمن عنده من بنیه: إِنِّی لَأَجِدُ رِیحَ یُوسُفَ لَوْ لا أَنْ تُفَنِّدُونِ قال من عنده من بنیه: تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ و لما جاءه البشیر ألقی القمیص علی وجهه فارتد بصیرا فرد الله سبحانه إلیه بصره بعین ما ذهب به و هو القمیص قال یعقوب لبنیه: أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ: إِنِّی أَعْلَمُ مِنَ اللَّهِ ما لا تَعْلَمُونَ قالُوا: یا أَبانَا اسْتَغْفِرْ لَنا ذُنُوبَنا إِنَّا کُنَّا خاطِئِینَ قالَ: سَوْفَ أَسْتَغْفِرُ لَکُمْ رَبِّی إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ 
ثم تجهزوا للمسیر إلی یوسف و استقبلهم یوسف و ضم إلیه أبویه و أعطاهم الأمن و أدخلهم دار الملک و رفع أبویه علی العرش و خروا له سجدا یعقوب و امرأته و أحد عشر من ولده، قالَ یوسف یا أَبَتِ هذا تَأْوِیلُ رُءْیایَ مِنْ قَبْلُ قَدْ جَعَلَها رَبِّی حَقًّا ثم شکر الله علی لطیف صنعه فی دفع النوائب العظام عنه و إیتائه الملک و العلم.
و بقی آل یعقوب بمصر، و کان أهل مصر یحبون یوسف حبا شدیدا لفضل نعمته علیهم و حسن بلائه فیهم، و کان یدعوهم إلی دین التوحید و ملة آبائه إبراهیم و إسحاق و یعقوب (ع) (کما ورد فی قصة السجن و فی سورة المؤمن).



2- ما أثنی الله علیه و منزلته المعنویة:

- کان (ع) من المخلصین و کان صدیقا و کان من المحسنین، و قد آتاه الله حکما و علما و علمه من تأویل الأحادیث و قد اجتباه الله و أتم نعمته علیه و ألحقه بالصالحین (سورة یوسف) و أثنی علیه بما أثنی علی آل نوح و إبراهیم (ع) من الأنبیاء و قد ذکره فیهم (سورة الأنعام).



3- قصته فی التوراة الحاضرة:

قالت التوراة: و کان «1» بنو یعقوب اثنی 
______________________________
(1) الإصحاح 35 من سفر التکوین تذکر التوراة أن لیئة و راحیل امرأتی یعقوب بنتا لابان الأرامی و أن راحیل أم یوسف ماتت حین وضعت بنیامین.
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عشرة: بنو لیئة رأوبین بکر یعقوب و شمعون و لاوی و یهودا و یساکر و زنولون، و ابنا راحیل یوسف، و بنیامین، و ابنا بلهة جاریة راحیل دان، و نفتالی، و ابنا زلفة جاریة لیئة جاد، و أشیر. هؤلاء بنو یعقوب الذین ولدوا فی فدان أرام.
قالت «1» یوسف إذ کان ابن سبع عشرة سنة کان یرعی مع إخوته الغنم و هو غلام عند بنی بلهة و بنی زلفة امرأتی أبیه، و أتی یوسف بنمیمتهم الردیة إلی أبیهم، و أما إسرائیل فأحب یوسف أکثر من سائر بنیه لأنه ابن شیخوخته فصنع له قمیصا ملونا فلما رأی إخوته أن أباهم أحبه أکثر من جمیع إخوته أبغضوه و لم یستطیعوا أن یکلموه بسلام.
و حلم یوسف حلما فأخبر إخوته فازدادوا أیضا بغضا له فقال لهم: اسمعوا هذا الحلم الذی حلمت: فها نحن حازمون حزما فی الحفل و إذا حزمتی قامت و انتصبت فاحتاطت حزمکم و سجدت لحزمتی. فقال له إخوته أ لعلک تملک علینا ملکا أم تتسلط علینا تسلطا، و ازدادوا أیضا بغضا له من أجل أحلامه و من أجل کلامه.
ثم حلم أیضا حلما آخر و قصه علی إخوته فقال: إنی قد حلمت حلما أیضا و إذا الشمس و القمر و أحد عشر کوکبا ساجدة لی، و قصه علی أبیه و علی إخوته فانتهره أبوه و قال له: ما هذا الحلم الذی حلمت؟ هل یأتی أنا و أمک و إخوتک لنسجد لک إلی الأرض فحسده إخوته و أما أبوه فحفظ الأمر.
و مضی إخوته لیرعوا غنم أبیهم عند شکیم فقال إسرائیل لیوسف: أ لیس إخوتک یرعون عند شکیم؟ تعال فأرسلک إلیهم، فقال له: ها أنا ذا فقال له: اذهب انظر سلامة إخوتک و سلامة الغنم و رد لی خبرا فأرسله من وطاء حبرون فأتی إلی شکیم فوجده رجل و إذا هو ضال فی الحفل فسأله الرجل قائلا: ما ذا تطلب؟ فقال: أنا طالب إخوتی أخبرنی أین یرعون؟ فقال الرجل: قد ارتحلوا من هنا لأنی سمعتهم یقولون: لنذهب إلی دوثان فذهب یوسف وراء إخوته فوجدهم فی دوثان.
فلما أبصروه من بعید قبل ما اقترب إلیهم احتالوا له لیمیتوه فقال بعضهم لبعض: هو
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ذا هذا صاحب الأحلام قادم فالآن هلم نقتله و نطرحه فی إحدی هذه الآبار و نقول:
وحش ردی أکله فنری ما ذا یکون أحلامه؟ فسمع رأوبین و أنقذه من أیدیهم و قال:
لا نقتله و قال لهم رأوبین: لا تسفکوا دما اطرحوه فی هذه البئر التی فی البریة و لا تمدوا إلیه یدا لکی ینقذه من أیدیهم لیرده إلی أبیه فکان لما جاء یوسف إلی إخوته أنهم خلعوا عن یوسف قمیصه القمیص الملون الذی علیه و أخذوه و طرحوه فی البئر و أما البئر فکانت فارغة لیس فیها ماء.
ثم جلسوا لیأکلوا طعاما فرفعوا عیونهم و نظروا و إذا قافلة إسماعیلیین مقبلة من جلعاد، و جمالهم حاملة کتیراء و بلسانا و لادنا ذاهبین لینزلوا بها إلی مصر فقال یهوذا لإخوته: ما الفائدة أن نقتل أخانا و نخفی دمه؟ تعالوا فنبیعه للإسماعیلیین و لا تکن أیدینا علیه لأنه أخونا و لحمنا فسمع له إخوته.
و اجتاز رجال مدیانیون تجار فسحبوا یوسف و أصعدوه من البئر و باعوا یوسف للإسماعیلیین بعشرین من الفضة فأتوا بیوسف إلی مصر، و رجع رأوبین إلی البئر و إذا یوسف لیس فی البئر فمزق ثیابه ثم رجع إلی إخوته و قال: الولد لیس موجودا، و أنا إلی أین أذهب؟.
فأخذوا قمیص یوسف و ذبحوا تیسا من المعزی و غمسوا القمیص فی الدم، و أرسلوا القمیص الملون و أحضروه إلی أبیهم و قالوا: وجدنا هذا، حقق أ قمیص ابنک هو أم لا؟
فتحققه و قال: قمیص ابنی وحش ردی أکله افترس یوسف افتراسا فمزق یعقوب ثیابه و وضع مسحا علی حقویه و ناح علی ابنه أیاما کثیرة فقام جمیع بنیه و جمیع بناته لیعزوه فأبی أن یتعزی و قال: إنی أنزل إلی ابنی نائحا إلی الهاویة و بکی علیه أبوه.
(قالت «1» التوراة": و أما یوسف فأنزل إلی مصر و اشتراه- فوطیفار خصی فرعون رئیس الشرط رجل مصری- من ید الإسماعیلیین الذین أنزلوه إلی هناک، و کان الرب مع یوسف- فکان رجلا ناجحا و کان فی بیت سیده المصری.
و رأی سیده أن الرب معه، و أن کل ما یصنع کان الرب ینجحه بیده- فوجد یوسف 
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نعمة فی عینیه و خدمه فوکله إلی بیته- و دفع إلی یده کل ما کان له، و کان من حین وکله علی بیته- و علی کل ما کان له أن الرب بارک بیت المصری بسبب یوسف، و کانت برکة الرب علی کل ما کان له فی البیت- و فی الحفل فترک کل ما کان له فی ید یوسف- و لم یکن معه یعرف شیئا إلا الخبز الذی یأکل، و کان یوسف حسن الصورة و حسن المنظر.
و حدث بعد هذه الأمور- أن امرأة سیده رفعت عینیها إلی یوسف- و قالت: اضطجع معی فأبی- و قال لامرأة سیده: هو ذا سیدی لا یعرف معی ما فی البیت- و کل ماله قد دفعه إلی لیس هو فی هذا البیت، و لم یمسک عنی شیئا غیرک لأنک امرأته- فکیف أصنع هذا الشر العظیم؟ و أخطئ إلی الله؟ و کان إذ کلمت یوسف یوما فیوما- أنه لم یسمع لها أن یضطجع بجانبها لیکون معها.
ثم حدث نحو هذا الوقت أنه دخل البیت لیعمل عمله- و لم یکن إنسان من أهل البیت هناک فی البیت- فأمسکته بثوبه قائلة: اضطجع معی- فترک ثوبه فی یدها و هرب و خرج إلی خارج، و کان لما رأت أنه ترک ثوبه فی یدها و هرب إلی خارج- أنها نادت أهل بیتها و کلمتهم قائلة: انظروا! قد جاء إلینا برجل عبرانی لیداعبنا. دخل إلی لیضطجع معی فصرخت بصوت عظیم، و کان لما سمع أنی رفعت صوتی- و صرخت أنه ترک ثوبه بجانبی و هرب و خرج إلی خارج.
فوضعت ثوبه بجانبها حتی جاء سیده إلی بیته- فکلمته بمثل هذا الکلام قائلة: دخل إلی العبد العبرانی الذی جئت به إلینا لیداعبنی- و کان لما رفعت صوتی- و صرخت أنه ترک ثوبه بجانبی و هرب إلی خارج.
فکان لما سمع سیده کلام امرأته الذی کلمته به قائلة- بحسب هذا الکلام صنع بی عبدک أن غضبه حمی- فأخذ یوسف سیده و وضعه فی بیت السجن- المکان الذی کان أسری الملک محبوسین فیه، و کان هناک فی بیت السجن.
و لکن الرب کان مع یوسف و بسط إلیه لطفا- و جعل نعمة له فی عینی رئیس بیت السجن- فدفع رئیس بیت السجن إلی ید یوسف جمیع الأسری- الذین فی بیت السجن، و کل ما کانوا یعملون هناک کان هو العامل، و لم یکن رئیس بیت السجن ینظر شیئا البتة مما فی یده- لأن الرب کان معه، و مهما صنع کان الرب ینجحه.
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ثم «1» ساقت التوراة قصة صاحبی السجن و رؤیاهما و رؤیا فرعون مصر- و ملخصه أنهما کانا رئیس سقاة فرعون و رئیس الخبازین- أذنباه فحبسهما فرعون فی سجن رئیس الشرط عند یوسف- فرأی رئیس السقاة فی منامه أنه یعصر خمرا، و الآخر أن الطیر تأکل من طعام حمله علی رأسه- فاستفتیا یوسف فعبر رؤیا الأول- برجوعه إلی سقی فرعون شغله السابق، و الثانی بصلبه و أکل الطیر من لحمه، و سأل الساقی أن یذکره عند فرعون- لعله یخرج من السجن لکن الشیطان أنساه ذلک.
ثم بعد سنتین رأی فرعون فی منامه- سبع بقرات سمان حسنة المنظر خرجت من نهر- و سبع بقرات مهزولة قبیحة المنظر وقفت علی الشاطئ- فأکلت المهازیل السمان فاستیقظ فرعون- ثم نام فرأی سبع سنابل خضر حسنة سمینة- و سبع سنابل رقیقة ملفوحة بالریح الشرقیة نابتة وراءها- فأکلت الرقیقة السمینة فهال فرعون ذلک- و جمع سحرة مصر و حکمائها- و قص علیهم رؤیاه فعجزوا عن تعبیره.
و عند ذلک ادکر رئیس السقاة یوسف- فذکره لفرعون و ذکر ما شاهده من عجیب تعبیره للمنام- فأمر فرعون بإحضاره- فلما أدخل علیه کلمه- و استفتاه فیما رآه فی منامه مرة بعد أخری- فقال یوسف لفرعون حلم فرعون واحد- قد أخبر الله فرعون بما هو صانع:
البقرات السبع الحسنة فی سبع سنین- و سنابل سبع الحسنة فی سبع سنین هو حلم واحد، و البقرات السبع الرقیقة القبیحة- التی طلعت وراءها هی سبع سنین- و السنابل السبع الفارغة الملفوحة بالریح الشرقیة- یکون سبع سنین جوعا.
هو الأمر الذی کلمت به فرعون- قد أظهر الله لفرعون و ما هو صانع، هو ذا سبع سنین قادمة شعبا عظیما فی کل أرض مصر- ثم تقوم بعدها سبع سنین جوعا- فینسی کل السبع فی أرض مصر و یتلف الجوع الأرض، و لا یعرف السبع فی الأرض من أجل ذلک الجوع بعده- لأنه یکون شدیدا جدا، و أما عن تکرار الحلم علی فرعون مرتین- فلأن الأمر مقرر من عند الله و الله مسرع لصنعه.
فالآن لینظر فرعون رجلا بصیرا و حکیما- و یجعله علی أرض مصر یفعل فرعون 
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فیوکل نظارا علی الأرض- و یأخذ خمس غلة أرض مصر فی سبع سنی الشبع- فیجمعون جمیع طعام هذه السنین الجیدة القادمة- و یخزنون قمحا تحت ید فرعون طعاما فی المدن- و یحفظونه فیکون الطعام ذخیرة للأرض- لسبع سنی الجوع التی تکون فی أرض مصر- فلا تنقرض الأرض بالجوع.
قالت التوراة ما ملخصه- أن فرعون استحسن کلام یوسف و تعبیره و أکرمه- و أعطاه إمارة المملکة فی جمیع شئونها- و خلع علیه بخاتمه و ألبسه ثیاب بوص- و وضع طوق ذهب فی عنقه- و أرکبه فی مرکبته الخاصة و نودی أمامه: أن ارکعوا، و أخذ یوسف یدبر الأمور فی سنی الخصب- ثم فی سنی الجدب أحسن إدارة.
ثم «1» قالت التوراة ما ملخصه- أنه لما عمت السنة أرض کنعان- أمر یعقوب بنیه أن یهبطوا إلی مصر- فیأخذوا طعاما فساروا و دخلوا علی یوسف- فعرفهم و تنکر لهم و کلمهم بجفاء و سألهم من أین جئتم؟ قالوا: من أرض کنعان لنشتری طعاما- قال یوسف: بل جواسیس أنتم جئتم إلی أرضنا لتفسدوها- قالوا: نحن جمیعا أبناء رجل واحد فی کنعان- کنا اثنی عشر أخا فقد منا واحد- و بقی أصغرنا ها هو الیوم عند أبینا، و الباقون بحضرتک- و نحن جمیعا أمناء لا نعرف الفساد و الشر.
قال یوسف: لا و حیاة فرعون نحن نراکم جواسیس- و لا نخلی سبیلکم حتی تحضرونا أخاکم الصغیر- حتی نصدقکم فیما تدعون فأمر بهم فحبسوا ثلاثة أیام- ثم أحضرهم و أخذ من بینهم شمعون و قیده أمام عیونهم- و أذن لهم أن یرجعوا إلی کنعان و یجیئوا بأخیهم الصغیر.
ثم أمر أن یملأ أوعیتهم قمحا و ترد فضة کل واحد منهم إلی عدله- ففعل فرجعوا إلی أبیهم و قصوا علیه القصص- فأبی یعقوب أن یرسل بنیامین معهم- و قال. أعدمتمونی الأولاد یوسف مفقود و شمعون مفقود- و بنیامین تریدون أن تأخذوه لا یکون ذلک أبدا- و قال: قد أسأتم فی قولکم للرجل: إن لکم أخا ترکتموه عندی قالوا: إنه سأل عنا و عن عشیرتنا قائلا: هل أبوکم حی بعد؟ و هل لکم أخ آخر- فأخبرناه کما سألنا و ما کنا نعلم أنه سیقول. جیئوا إلی بأخیکم.
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فلم یزل یعقوب یمتنع- حتی أعطاه یهودا الموثق أن یرد إلیه بنیامین- فأذن فی ذهابهم به معهم، و أمرهم أن یأخذوا من أحسن متاع الأرض هدیة إلی الرجل- و أن یأخذوا معهم أصرة الفضة- التی ردت إلیهم فی أوعیتهم ففعلوا.
و لما وردوا مصر لقوا وکیل یوسف علی أموره- و أخبروه بحاجتهم و أن بضاعتهم ردت إلیهم فی رحالهم- و عرضوا له هدیتهم فرحب بهم و أکرمهم- و أخبرهم أن فضتهم لهم و أخرج إلیهم شمعون الرهین- ثم أدخلهم علی یوسف فسجدوا له و قدموا إلیه هدیتهم- فرحب بهم و استفسرهم عن حالهم و عن سلامة أبیهم- و عرضوا علیه أخاهم الصغیر فأکرمه و دعا له- ثم أمر بتقدیم الطعام فقدم له وحده، و لهم وحدهم و لمن عنده من المصریین وحدهم.
ثم أمر وکیله أن یملأ أوعیتهم طعاما- و أن یدس فیها هدیتهم- و أن یضع طاسة فی عدل أخیهم الصغیر ففعل- فلما أضاء الصبح من غد شدوا الرحال علی الحمیر و انصرفوا.
فلما خرجوا من المدینة- و لما یبتعدوا قال لوکیله أدرک القوم و قل لهم: بئس ما صنعتم جازیتم الإحسان بالإساءة- سرقتم طاس سیدی الذی یشرب فیه- و یتفأل به فتبهتوا من استماع هذا القول، و قالوا: حاشانا من ذلک، هو ذا الفضة التی وجدناها فی أفواه عدالنا جئنا بها إلیکم من کنعان- فکیف نسرق من بیت سیدک فضة أو ذهبا، من وجد الطاس فی رحله یقتل- و نحن جمیعا عبید سیدک- فرضی بما ذکروا له من الجزاء فبادروا إلی عدولهم، و أنزل کل واحد منهم عدله و فتحه- فأخذ یفتشها و ابتدأ من الکبیر- حتی انتهی إلی الصغیر و أخرج الطاس من عدله.
فلما رأی ذلک إخوته مزقوا ثیابهم- و رجعوا إلی المدینة و دخلوا علی یوسف- و أعادوا علیه قولهم معتذرین معترفین بالذنب- و علیهم سیماء الصغار و الهوان و الخجل- فقال: حاشا أن نأخذ إلا من وجد متاعنا عنده، و أما أنتم فارجعوا بسلام إلی أبیکم.
فتقدم إلیه یهوذا و تضرع إلیه و استرحمه- و ذکر له قصتهم مع أبیهم- حین أمرهم یوسف بإحضار بنیامین- فسألوا أباهم ذلک فأبی أشد الإباء- حتی آتاه یهوذا المیثاق علی أن یرد بنیامین إلیه- و ذکر أنهم لا یستطیعون أن یلاقوا أباهم- و لیس معهم بنیامین، و أن أباهم الشیخ لو سمع منهم ذلک لمات من وقته- ثم سأله أن یأخذه مکان بنیامین عبدا لنفسه و یطلق بنیامین- لتقر بذلک عین أبیهم المستأنس به بعد فقد أخیه من أمه یوسف.
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قالت التوراة: فلم یستطع یوسف أن یضبط نفسه لدی جمیع الواقفین عنده- فصرخ أخرجوا کل إنسان عنی فلم یقف أحد عنده- حین عرف یوسف إخوته بنفسه فأطلق صوته بالبکاء- فسمع المصریون و سمع بیت فرعون، و قال یوسف لإخوته: أنا یوسف أ حی أبی بعد؟ فلما یستطیع إخوته أن یجیبوه لأنهم ارتاعوا منه.
و قال یوسف لإخوته: تقدموا إلی، فتقدموا فقال: أنا یوسف أخوکم الذی بعتموه إلی مصر- و الآن لا تتأسفوا و لا تغتاظوا لأنکم بعتمونی إلی هنا- لأنه لاستبقاء حیاة أرسلنی الله قدامکم- لأن للجوع فی الأرض الآن سنتین و خمس سنین أیضا- لا یکون فیها فلاحة و لا حصاد- فقد أرسلنی الله قدامکم لیجعل لکم بقیة فی الأرض- و لیستبقی لکم نجاة عظیمة فالآن لیس أنتم أرسلتمونی إلی هنا- بل الله و هو قد جعلنی أبا لفرعون و سیدا لکل بیته- و متسلط علی کل أرض مصر.
أسرعوا و أصعدوا إلی أبی و قولوا له- هکذا یقول ابنک یوسف: أنزل إلی لا تقف فتسکن فی أرض جاسان- و تکون قریبا منی أنت و بنوک و بنو بیتک- و غنمک و بقرک و کل ما لک، و أعولک هناک لأنه یکون أیضا خمس سنین جوعا- لئلا تفتقر أنت و بیتک و کل ما لک، و هو ذا عیونکم تری و عینا أخی بنیامین- أن فمی هو الذی یکلمکم، و تخبرون أنی بکل مجدی فی مصر و بکل ما رأیتم و تستعجلون- و تنزلون بأبی إلی هنا ثم وقع علی عین بنیامین أخیه و بکی، و بکی بنیامین علی عنقه و قبل جمیع إخوته و بکی علیهم.
ثم قالت التوراة: ما ملخصه- أنه جهزهم أحسن التجهیز و سیرهم إلی کنعان- فجاءوا أباهم و بشروه بحیاة یوسف- و قصوا علیه القصص فسر بذلک و سار بأهله جمیعا إلی مصر- و هم جمیعا سبعون نسمة و وردوا أرض جاسان من مصر- و رکب یوسف إلی هناک یستقبل أباه- و لقیه قادما فتعانقا و بکی طویلا- ثم أنزله و بنیه و أقرهم هناک- و أکرمهم فرعون إکراما بالغا و آمنهم- و أعطاهم ضیعة فی أفضل بقاع مصر- و عالهم یوسف ما دامت السنون المجدبة- و عاش یعقوب فی أرض مصر بعد لقاء یوسف سبع عشرة سنة).
هذا ما قصته التوراة من قصة یوسف فیما یحاذی القرآن أوردناها ملخصه إلا فی بعض فقرأتها لمسیس الحاجة.
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(کلام فی الرؤیا فی فصول)





1- الاعتناء بشأنها.

کان الناس کثیر العنایة بأمر الرؤی و المنامات منذ عهود قدیمة لا یضبط لها بدء تاریخی، و عند کل قوم قوانین و موازین متفرقة متنوعة یزنون بها المنامات و یعبرونها بها و یکشفون رموزها، و یحلون بها مشکلات إشاراتها فیتوقعون بذلک خیرا أو شرا أو نفعا أو ضرا بزعمهم.
و قد اعتنی بشأنها فی القرآن الکریم کما حکی الله سبحانه فیه رؤیا إبراهیم فی ابنه (ع) قال: فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ- إلی أن قال- وَ نادَیْناهُ أَنْ یا إِبْراهِیمُ قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا»: الصافات: 105.
و منها ما حکاه تعالی من رؤیا یوسف (ع): «إِذْ قالَ یُوسُفُ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ إِنِّی رَأَیْتُ أَحَدَ عَشَرَ کَوْکَباً وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ»: یوسف: 4.
و منها رؤیا صاحبی یوسف فی السجن: «قالَ أَحَدُهُما إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً وَ قالَ الْآخَرُ إِنِّی أَرانِی أَحْمِلُ فَوْقَ رَأْسِی خُبْزاً تَأْکُلُ الطَّیْرُ مِنْهُ نَبِّئْنا بِتَأْوِیلِهِ إِنَّا نَراکَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ»:
یوسف: 36.
و منها رؤیا الملک: «وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری سَبْعَ بَقَراتٍ سِمانٍ یَأْکُلُهُنَّ سَبْعٌ عِجافٌ وَ سَبْعَ سُنْبُلاتٍ خُضْرٍ وَ أُخَرَ یابِساتٍ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی رُءْیایَ»: یوسف: 43.
و منها رؤیا أم موسی قال تعالی: «إِذْ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّکَ ما یُوحی أَنِ اقْذِفِیهِ فِی التَّابُوتِ فَاقْذِفِیهِ فِی الْیَمِّ»: طه: 39 علی ما ورد فی الروایات أنه کان رؤیا.
و منها ما ذکر من رؤی رسول الله ص قال تعالی: «إِذْ یُرِیکَهُمُ اللَّهُ فِی مَنامِکَ قَلِیلًا وَ لَوْ أَراکَهُمْ کَثِیراً لَفَشِلْتُمْ وَ لَتَنازَعْتُمْ فِی الْأَمْرِ»: الأنفال: 43، و قال: «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا بِالْحَقِّ لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ مُحَلِّقِینَ رُؤُسَکُمْ وَ مُقَصِّرِینَ لا تَخافُونَ»: الفتح: 27 و قال: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ»: الإسراء: 60.
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و قد وردت من طریق السمع روایات کثیرة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) تصدق ذلک و تؤیده.
لکن الباحثین من علماء الطبیعة من أوربا لا یرون لها حقیقة و لا للبحث عن شأنها و ارتباطها بالحوادث الخارجیة وزنا علمیا إلا بعضهم من علماء النفس ممن اعتنی بأمرها، و احتج علیهم ببعض المنامات الصحیحة التی تنبئ عن حوادث مستقبلة أو أمور خفیة إنباء عجیبا لا سبیل إلی حمله علی مجرد الاتفاق و الصدفة، و هی منامات کثیرة جدا مرویة بطرق صحیحة لا یخالطها شک، کاشفة عن حوادث خفیة أو مستقبلة أوردها فی کتبهم.



2- و للرؤیا حقیقة.

ما منا واحد إلا و قد شاهد من نفسه شیئا من الرؤی و المنامات دله علی بعض الأمور الخفیة أو المشکلات العلمیة أو الحوادث التی ستستقبله من الخیر أو الشر أو قرع سمعه بعض المنامات التی من هذا القبیل، و لا سبیل إلی حمل ذلک علی الاتفاق و انتفاء أی رابطة بینها و بین ما ینطبق علیها من التأویل. و خاصة فی المنامات الصریحة التی لا تحتاج إلی تعبیر.
نعم مما لا سبیل أیضا إلی إنکاره أن الرؤیا أمر إدراکی و للخیال فیها عمل، و المتخیلة من القوی الفعالة دائما ربما تدوم فی عملها من جهة الأنباء الواردة علیها من ناحیة الحس کاللمس و السمع، و ربما تأخذ صورا بسیطة أو مرکبة من الصور و المعانی المخزونة عندها فتحلل المرکبات کتفصیل صورة الإنسان التامة إلی رأس و ید و رجل و غیر ذلک و ترکب البسائط کترکیبها إنسانا مما اختزن عندها من أجزائه و أعضائه فربما رکبته بما یطابق الخارج و ربما رکبته بما لا یطابقه کتخیل إنسان لا رأس له أو له عشرة رءوس.
و بالجملة للأسباب و العوامل الخارجیة المحیطة بالبدن کالحر و البرد و نحوها و الداخلیة الطارئة علیه کأنواع الأمراض و العاهات و انحرافات المزاج و امتلاء المعدة و التعب و غیرها تأثیر فی المتخیلة فلها تأثیر فی الرؤیا.
فتری أن من عملت فیه حرارة أو برودة بالغة یری فی منامه نیرانا مؤججة أو الشتاء و الجمد و نزول الثلوج، و أن من عملت فیه السخونة فألجمه العرق یری الحمام و برکان الماء و نزول الأمطار و نحو ذلک، و أن من انحرف مزاجه أو امتلأت معدته یری رؤیا مشوشة لا ترجع إلی طائل.
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و کذلک الأخلاق و السجایا الإنسانیة شدیدة التأثیر فی نوع تخیله فالذی یحب إنسانا أو عملا لا ینفک بتخیله فی یقظته و یراه فی نومته و الضعیف النفس الخائف الذعران إذا فوجئ بصوت یتخیل إثره أمور هائلة لا إلی غایة، و کذلک البغض و العداوة و العجب و الکبر و الطمع و نظائرها کل منها یجر الإنسان إلی تخیله صور متسلسلة تناسبه و تلائمه، و قل ما یسلم الإنسان من غلبة بعض هذه السجایا علی طبعه.
و لذلک کان أغلب الرؤی و المنامات من التخیلات النفسانیة التی ساقها إلیها شی‌ء من الأسباب الخارجیة و الداخلیة الطبیعیة و الخلقیة و نحوها فلا تحکی النفس بحسب الحقیقة إلا کیفیة عمل تلک الأسباب و أثرها فیها فحسب لا حقیقة لها وراء ذلک.
و هذا هو الذی ذکره منکرو حقیقة الرؤیا من علماء الطبیعة لا یزید علی تعداد هذه الأسباب المؤثرة فی الخیال العمالة فی إدراک الإنسان.
و من المسلم ما أورده غیر أنه لا ینتج إلا أن کل الرؤیا لیس ذا حقیقة و هو غیر المدعی و هو أن کل منام لیس ذا حقیقة فإن هناک منامات صالحة و رؤیا صادقة تکشف عن حقائق و لا سبیل إلی إنکارها و نفی الرابطة بینها و بین الحوادث الخارجیة و الأمور المستکشفة کما تقدم.
فقد ظهر مما بینا أن جمیع الرؤی لا تخلو عن حقیقة بمعنی أن هذه الإدراکات المتنوعة المختلفة التی تعرض النفس الإنسانیة فی المنام و هی المسماة بالرؤی لها أصول و أسباب تستدعی وجودها للنفس و ظهورها للخیال و هی علی اختلافها تحکی و تمثل بأصولها و أسبابها التی استدعتها فلکل منام تأویل و تعبیر غیر أن تأویل بعضها السبب الطبیعی العامل فی البدن فی حال النوم، و تأویل بعضها السبب الخلقی و بعضها أسباب متفرقة اتفاقیة کمن یأخذه النوم و هو متفکر فی أمر مشغول النفس به فیری فی حلمه ما یناسب ما کان ذاهنا له.
و إنما البحث فی نوع واحد من هذه المنامات، و هی لرؤی التی لا تستند إلی أسباب خارجیة طبیعیة، أو مزاجیة أو اتفاقیة و لا إلی أسباب داخلیة خلقیة أو غیر ذلک، و لها ارتباط بالحوادث الخارجیة. و الحقائق الکونیة.



3- المنامات الحقة.

المنامات التی لها ارتباط بالحوادث الخارجیة و خاصة المستقبلة
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منها لما کان أحد طرفی الارتباط أمرا معدوما بعد کمن یری أن حادثة کذا وقعت ثم وقعت بعد حین کما رأی. و لا معنی للارتباط الوجودی بین موجود و معدوم، أو أمرا غائبا عن النفس لم یتصل بها من طریق شی‌ء من الحواس کمن رأی أن فی مکان کذا دفینا فیه من الذهب المسکوک کذا و من الفضة کذا فی وعاء صفته کذا و کذا ثم مضی إلیه و حفر کما دل علیه فوجده کما رأی، و لا معنی للارتباط الإدراکی بین النفس و بین ما هو غائب عنها لم ینله شی‌ء من الحواس.
و لذا قیل: إن الارتباط إنما استقر بینها و بین النفس النائمة من جهة اتصال النفس بسبب الحادثة الواقعة الذی فوق عالم الطبیعة فترتبط النفس بسبب الحادثة و من طریق سببها بنفسها.
توضیح ذلک أن العوالم ثلاثة: عالم الطبیعة و هو العالم الدنیوی الذی نعیش فیه و الأشیاء الموجودة فیها صور مادیة تجری علی نظام الحرکة و السکون و التغیر و التبدل.
و ثانیها: عالم المثال و هو فوق عالم الطبیعة وجودا، و فیه صور الأشیاء بلا مادة منها تنزل هذه الحوادث الطبیعة و إلیها تعود، و له مقام العلیة و نسبة السببیة لحوادث عالم الطبیعة.
و ثالثها: عالم العقل و هو فوق عالم المثال وجودا و فیه حقائق الأشیاء و کلیاتها من غیر مادة طبیعیة و لا صورة، و له نسبة السببیة لما فی عالم المثال.
و النفس الإنسانیة لتجردها لها مسانخة مع العالمین عالم المثال و عالم العقل فإذا نام الإنسان و تعطل الحواس انقطعت النفس طبعا عن الأمور الطبیعیة الخارجیة و رجعت إلی عالمها المسانخ لها و شاهدت بعض ما فیها من الحقائق بحسب ما لها من الاستعداد و الإمکان.
فإن کانت النفس کاملة متمکنة من إدراک المجردات العقلیة أدرکتها و استحضرت أسباب الکائنات علی ما هی علیها من الکلیة و النوریة، و إلا حکتها حکایة خیالیة بما تأنس بها من الصور و الأشکال الجزئیة الکونیة کما نحکی نحن مفهوم السرعة الکلیة بتصور جسم سریع الحرکة، و نحکی مفهوم العظمة بالجبل، و مفهوم الرفعة و العلو بالسماء و ما فیها من الأجرام السماویة و نحکی الکائد المکار بالثعلب و الحسود بالذئب 
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و الشجاع بالأسد إلی غیر ذلک.
و إن لم تکن متمکنة من إدراک المجردات علی ما هی علیها و الارتقاء إلی عالمها توقفت فی عالم المثال مرتقیة من عالم الطبیعة فربما شاهدت الحوادث بمشاهدة عللها و أسبابها من غیر أن تتصرف فیها بشی‌ء من التغییر، و یتفق ذلک غالبا فی النفوس السلیمة المتخلقة بالصدق و الصفاء، و هذه هی المنامات الصریحة.
و ربما حکت ما شاهدته منها بما عندها من الأمثلة المأنوس بها کتمثیل الازدواج بالاکتساء و التلبس، و الفخار بالتاج و العلم بالنور و الجهل بالظلمة و خمود الذکر بالموت، و ربما انتقلنا من الضد إلی الضد کانتقال أذهاننا إلی معنی الفقر عند استماع الغنی و انتقالنا من تصور النار إلی تصور الجمد و من تصور الحیاة إلی تصور الموت و هکذا، و من أمثلة هذا النوع من المنامات ما نقل أن رجلا رأی فی المنام أن بیده خاتما یختم به أفواه الناس و فروجهم فسأل ابن سیرین عن تأویله فقال: إنک ستصیر مؤذنا فی شهر رمضان فیصوم الناس بأذانک.
و قد تبین مما قدمناه أن المنامات الحقة تنقسم انقساما أولیا إلی منامات صریحة لم تتصرف فیها نفس النائم فتنطبق علی ما لها من التأویل من غیر مئونة، و منامات غیر صریحة تصرفت فیها النفس من جهة الحکایة بالأمثال و الانتقال من معنی إلی ما یناسبه أو یضاده، و هذه هی التی تحتاج إلی التعبیر بردها إلی الأصل الذی هو المشهود الأولی للنفس کرد التاج إلی الفخار، و رد الموت إلی الحیاة و الحیاة إلی الفرج بعد الشدة و رد الظلمة إلی الجهل و الحیرة أو الشقاء.
ثم هذا القسم الثانی ینقسم إلی قسمین أحدهما ما تتصرف فیه النفس بالحکایة فتنتقل من الشی‌ء إلی ما یناسبه أو یضاده و وقفت فی المرة و المرتین مثلا بحیث لا یعسر رده إلی أصله کما مر من الأمثلة. و ثانیهما ما تتصرف فیه النفس من غیر أن تقف علی حد کان تنتقل مثلا من الشی‌ء إلی ضده و من الضد إلی مثله و من مثل الضد إلی ضد المثل و هکذا بحیث یتعذر أو یتعسر للمعبر أن یرده إلی الأصل المشهود، و هذا النوع من المنامات هی المسماة بأضغاث الأحلام و لا تعبیر لها لتعسره أو تعذره.
و قد بان بذلک أن هذه المنامات ثلاثة أقسام کلیة: و هی المنامات الصریحة و لا
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تعبیر لها لعدم الحاجة إلیه، و أضغاث الأحلام و لا تعبیر فیها لتعذره أو تعسره و المنامات التی تصرفت فیها النفس بالحکایة و التمثیل و هی التی تقبل التعبیر.
هذا إجمال ما أورده علماء النفس من قدمائنا فی أمر الرؤیا و استقصاء البحث فیها أزید من هذا المقدار موکول إلی کتبهم فی هذا الشأن.



4- و فی القرآن ما یؤید ذلک-:

قال تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بِاللَّیْلِ»: الأنعام: 60، و قال: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ وَ یُرْسِلُ الْأُخْری : الزمر: 42 و ظاهره أن النفوس متوفاة و مأخوذة من الأبدان مقطوعة التعلق بالحواس الظاهرة راجعة إلی ربها نوعا من الرجوع یضاهی الموت.
و قد أشیر فی کلامه إلی کل واحد من الأقسام الثلاثة المذکورة فمن القسم الأول ما ذکر من رؤیا إبراهیم (ع) و رؤیا أم موسی و بعض رؤی النبی ص، و من القسم الثانی ما فی قوله تعالی: «قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ» الآیة: یوسف: 44 و من القسم الثالث رؤیا یوسف و مناما صاحبیه فی السجن و رؤیا ملک مصر المذکورة فی سورة یوسف.



[سورة یوسف (12): الآیات 103 الی 111]





اشارة

وَ ما أَکْثَرُ النَّاسِ وَ لَوْ حَرَصْتَ بِمُؤْمِنِینَ (103) وَ ما تَسْئَلُهُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ هُوَ إِلاَّ ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ (104) وَ کَأَیِّنْ مِنْ آیَةٍ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَمُرُّونَ عَلَیْها وَ هُمْ عَنْها مُعْرِضُونَ (105) وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلاَّ وَ هُمْ مُشْرِکُونَ (106) أَ فَأَمِنُوا أَنْ تَأْتِیَهُمْ غاشِیَةٌ مِنْ عَذابِ اللَّهِ أَوْ تَأْتِیَهُمُ السَّاعَةُ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (107)
قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ (108) وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلاَّ رِجالاً نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَدارُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا أَ فَلا تَعْقِلُونَ (109) حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا جاءَهُمْ نَصْرُنا فَنُجِّیَ مَنْ نَشاءُ وَ لا یُرَدُّ بَأْسُنا عَنِ الْقَوْمِ الْمُجْرِمِینَ (110) لَقَدْ کانَ فِی قَصَصِهِمْ عِبْرَةٌ لِأُولِی الْأَلْبابِ ما کانَ حَدِیثاً یُفْتَری وَ لکِنْ تَصْدِیقَ الَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ تَفْصِیلَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (111)
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(بیان)

الآیات خاتمة السورة یذکر فیها أن الإیمان الکامل و هو التوحید الخالص عزیز المنال لا یناله إلا أقل قلیل من الناس و أما الأکثرون فلیسوا بمؤمنین و لو حرصت بإیمانهم و اجتهدت فی ذلک جهدک، و الأقلون و هم المؤمنون ما لهم إلا إیمان مشوب بالشرک فلا یبقی للإیمان المحض و التوحید الخالص إلا أقل قلیل.
و هذا التوحید الخالص هو سبیل النبی ص الذی یدعو إلیه علی بصیرة هو و من اتبعه، و أن الله ناصره و منجی من اتبعه من المؤمنین من المهالک التی تهدد توحیدهم و إیمانهم و عذاب الاستئصال الذی سیصیب المشرکین کما کان ذلک عادة الله فی أنبیائه الماضین کما یظهر من قصصهم.
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و فی قصصهم عبرة و بیان للحقائق و هدی و رحمة للمؤمنین.
قوله تعالی: «وَ ما أَکْثَرُ النَّاسِ وَ لَوْ حَرَصْتَ بِمُؤْمِنِینَ أی لیس من شأن أکثر الناس لانکبابهم علی الدنیا و انجذاب نفوسهم إلی زینتها و سهوهم عما أودع فی فطرهم من العلم بالله و آیاته أن یؤمنوا به، و لو حرصت و أحببت إیمانهم، و الدلیل علی هذا المعنی الآیات التالیة.
قوله تعالی: «وَ ما تَسْئَلُهُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ الواو حالیة أی ما هم بمؤمنین و الحال أنک ما تسألهم علی إیمانهم أو علی هذا القرآن الذی ننزله علیک و تتلوه علیهم من أجر حتی یصدهم الغرامة المالیة و إنفاق ما یحبونه من المال عن قبول دعوته و الإیمان به.
و قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ بیان لشأن القرآن الواقعی و هو أنه ممحض فی أنه ذکر للعالمین یذکرون به ما أودع الله فی قلوب جماعات البشر من العلم به و بآیاته فما هو إلا ذکر یذکرون به ما أنستهم الغفلة و الإعراض و لیس من الأمتعة التی یکتسب بها الأموال أو ینال بها عزة أو جاه أو غیر ذلک.
قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ آیَةٍ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَمُرُّونَ عَلَیْها وَ هُمْ عَنْها مُعْرِضُونَ الواو حالیة و یحتمل الاستئناف و المرور علی الشی‌ء هو موافاته ثم ترکه بموافاة ما وراءه فالمرور علی الآیات السماویة و الأرضیة مشاهدتها واحدة بعد أخری.
و المعنی أن هناک آیات کثیرة سماویة و أرضیة تدل بوجودها و النظام البدیع الجاری فیها علی توحید ربهم و هم یشاهدونها واحدة بعد أخری فتتکرر علیهم و الحال أنهم معرضون عنها لا یتنبهون.
و لو حمل قوله: «یَمُرُّونَ عَلَیْها» علی التصریح دون الکنایة کان من الدلیل علی ما یبتنی علیه الهیأة الحدیثة من حرکة الأرض وضعا و انتقالا فإنا نحن المارون علی الأجرام السماویة بحرکة الأرض الانتقالیة و الوضعیة لا بالعکس علی ما یخیل إلینا فی ظاهر الحس.
قوله تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ الضمیر فی «أَکْثَرُهُمْ راجع إلی الناس باعتبار إیمانهم أی أکثر الناس لیسوا بمؤمنین و إن لم تسألهم علیه أجرا
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و إن کانوا یمرون علی الآیات السماویة و الأرضیة علی کثرتها و الذین آمنوا منهم- و هم الأقلون- ما یؤمن أکثرهم بالله إلا و هم متلبسون بالشرک.
و تلبس الإنسان بالإیمان و الشرک معا مع کونهما معنیین متقابلین لا یجتمعان فی محل واحد نظیر تلبسه بسائر الاعتقادات المتناقضة و الأخلاق المتضادة إنما یکون من جهة کونها من المعانی التی تقبل فی نفسها القوة و الضعف فتختلف بالنسبة و الإضافة کالقرب و البعد فإن القرب و البعد المطلقین لا یجتمعان إلا أنهما إذا کانا نسبیین لا یمتنعان الاجتماع و التصادق کمکة فإنها قریبة بالنسبة إلی المدینة بعیدة بالنسبة إلی الشام، و کذا هی بعیدة من الشام إذا قیست إلی المدینة قریبة منه إذا قیست إلی بغداد.
و الإیمان بالله و الشرک به و حقیقتهما تعلق القلب بالله بالخضوع للحقیقة الواجبیة و تعلق القلب بغیره تعالی مما لا یملک شیئا إلا بإذنه تعالی یختلفان بحسب النسبة و الإضافة فإن من الجائز أن یتعلق الإنسان مثلا بالحیاة الدنیا الفانیة و زینتها الباطلة و ینسی مع ذلک کل حق و حقیقة، و من الجائز أن ینقطع عن کل ما یصد النفس و یشغلها عن الله سبحانه و یتوجه بکله إلیه و یذکره و لا یغفل عنه فلا یرکن فی ذاته و صفاته إلا إلیه و لا یرید إلا ما یریده کالمخلصین من أولیائه تعالی.
و بین المنزلتین مراتب مختلفة بالقرب من أحد الجانبین و البعد منه و هی التی یجتمع فیها الطرفان بنحو من الاجتماع، و من الدلیل علی ذلک الأخلاق و الصفات المتمکنة فی النفوس التی تخالف مقتضی ما تعتقده من حق أو باطل، و الأعمال الصادرة منها کذلک تری من یدعی الإیمان بالله یخاف و ترتعد فرائصه من أی نائبة أو مصیبة تهدده و هو یذکر أن لا قوة إلا بالله، و یلتمس العزة و الجاه من غیره و هو یتلو قوله تعالی: «إِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» و یقرع کل باب یبتغی الرزق و قد ضمنه الله، و یعصی الله و لا یستحیی و هو یری أن ربه علیم بما فی نفسه سمیع لما یقول بصیر بما یعمل و لا یخفی علیه شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء، و علی هذا القیاس.
و المراد بالشرک فی الآیة بعض مراتبه الذی یجامع بعض مراتب الإیمان و هو المسمی باصطلاح فن الأخلاق بالشرک الخفی.
فما قیل: إن المراد بالمشرکین فی الآیة مشرکو مکة فی غیر محله، و کذا ما قیل:
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إنهم المنافقون، و هو تقیید لإطلاق الآیة من غیر مقید.
قوله تعالی: «أَ فَأَمِنُوا أَنْ تَأْتِیَهُمْ غاشِیَةٌ مِنْ عَذابِ اللَّهِ أَوْ تَأْتِیَهُمُ السَّاعَةُ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ الغاشیة صفة سادة مسد الموصوف المحذوف لدلالة کلمة العذاب علیه، و التقدیر عقوبة غاشیة تغشاهم و تحیط بهم.
و البغتة الفجأة. و قوله: «وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ حال من ضمیر الجمع أی تفاجئهم الساعة فی إتیانها و الحال أنهم لا یشعرون بإتیانها لعدم مسبوقیتها بعلامات تعین وقتها و تشخص قیامها و الاستفهام للتعجیب، و المعنی أن أمرهم فی إعراضهم عن آیات السماء و الأرض و عدم إخلاصهم الإیمان لله و تمادیهم فی الغفلة عجیب أ فأمنوا عذابا من الله یغشاهم أو ساعة تفاجئهم و تبهتهم؟.
قوله تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ لما ذکر سبحانه أن محض الإیمان به و الإخلاص التوحید له عزیز المنال و هو الحق الصریح الذی تدل علیه آیات السماوات و الأرض أمر نبیه ص أن یبین لهم أن سبیله هو الدعاء إلی هذا التوحید علی بصیرة.
فقوله: «هذِهِ سَبِیلِی إعلان لسبیله، و قوله: «أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ» بیان للسبیل، و قوله: «وَ سُبْحانَ اللَّهِ اعتراض للتنزیه، و قوله: «وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ تأکید لمعنی الدعوة إلی الله و بیان أن هذه الدعوة لیست دعوة إلیه تعالی کیف کان بل دعوة علی أساس التوحید الخالص لا معدل عنه إلی شرک أصلا.
و أما قوله: «أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی فتوسعة و تعمیم لحمل الدعوة و أن السبیل و إن کانت سبیل النبی ص مختصة به لکن حمل الدعوة و القیام به لا یختص به بل من اتبعه (ص) یقوم بها لنفسه.
لکن السیاق یدل علی أن الإشراک لیس بذاک العموم الذی یتراءی من لفظ «مَنِ اتَّبَعَنِی فإن السبیل التی تعرفها الآیة هی الدعوة عن بصیرة و یقین إلی إیمان محض و توحید خالص و إنما یشارکه (ص) فیها من کان مخلصا لله فی دینه عالما بمقام ربه ذا بصیرة و یقین و لیس کل من صدق علیه أنه اتبعه علی هذا النعت، و لا أن الاستواء علی هذا المستوی 
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مبذول لکل مؤمن حتی الذین عدهم الله سبحانه فی الآیة السابقة من المشرکین و ذمهم بأنهم غافلون عن ربهم آمنون من مکره معرضون عن آیاته، و کیف یدعو إلی الله من کان غافلا عنه آمنا من مکره معرضا عن آیاته و ذکره؟ و قد وصف الله فی آیات کثیرة أصحاب هذه النعوت بالضلال و العمی و الخسران و لا تجتمع هذه الخصال بالهدایة و الإرشاد البتة.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری إلی آخر الآیة، لما ذکر سبحانه حال الناس فی الإیمان به ثم حال النبی ص فی دعوته إیاهم عن رسالة إلهیة من غیر أن یسألهم فیها أجرا أو یجر لنفسه نفعا بین أن ذلک لیس ببدع من الأمر بل مما جرت علیه السنة الإلهیة فی الدعوة الدینیة فلم یکن الرسل الماضون ملائکة و إنما بعثوا من بین هؤلاء الناس و کانوا رجالا من أهل القری یخالطون الناس و یعرفون عندهم أوحی الله إلیهم و أرسلهم نحوهم یدعونهم إلیه کما أن النبی کذلک، و من الممکن أن یسیر هؤلاء المدعوون فی الأرض فینظروا کیف کان عاقبة الذین من قبلهم فبلادهم الخربة و مساکنهم الخالیة تفصح عما آل إلیه أمرهم، و تنبئ عن عاقبة کفرهم و جحودهم و تکذیبهم لآیات الله.
فالنبی ص لا یدعوهم إلا کما کان یدعوهم الأنبیاء من قبله، و لیس یدعوهم إلا إلی ما فیه خیرهم و صلاح حالهم و هو أن یتقوا الله فیفلحوا و یفوزوا بسعادة خالدة و نعیم مقیم فی دار باقیة و لدار الآخرة خیر للذین اتقوا أ فلا تعقلون.
فقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری تطبیق لدعوة النبی ص علی دعوة من قبله من الرسل. و لعل توصیفهم بأنهم کانوا من أهل القری للدلالة علی أنهم کانوا من أنفسهم یعیشون بینهم و معروفین عندهم بالمعاشرة و المخالطة و لم یکونوا ملائکة و لا من غیر أنفسهم، و یؤید ذلک توصیفهم بأنهم کانوا رجالا فإن الرجال کانوا أقرب إلی المعرفة من النساء ذوات الخدر.
و قوله: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إنذار لأمة النبی ص بمثل ما أنذر به الأمم الخالیة فلم یسمعوا فذاقوا وبال أمرهم.
و قوله: «وَ لَدارُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا أَ فَلا تَعْقِلُونَ بیان النصح و أن ما یدعون إلیه و هو التقوی لیس وراءه إلا ما فیه کل خیرهم و جماع سعادتهم.
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قوله تعالی: «حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا جاءَهُمْ نَصْرُنا» إلی آخر الآیة ذکروا أن یأس و استیئس بمعنی، و لا یبعد أن یقال: إن الاستیئاس هو الاقتراب من الیأس بظهور آثاره لمکان هیئة الاستفعال و هو مما یعد یأسا عرفا و لیس بالیأس القاطع حقیقة.
و قوله: «حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ إلخ متعلق الغایة بما یتحصل من الآیة السابقة و المعنی تلک الرسل الذین کانوا رجالا أمثالک من أهل القری و تلک قراهم البائدة دعوهم فلم یستجیبوا و أنذروهم بعذاب الله فلم ینتهوا حتی إذا استیئس الرسل من إیمان أولئک الناس، و ظن الناس أن الرسل قد کذبوا أی أخبروا بالعذاب کذبا جاء نصرنا فنجی‌ء بذلک من نشاء و هم المؤمنون و لا یرد بأسنا أی شدتنا عن القوم المجرمین.
أما استیئس الرسل من إیمان قومهم فکما أخبر فی قصة نوح: «وَ أُوحِیَ إِلی نُوحٍ أَنَّهُ لَنْ یُؤْمِنَ مِنْ قَوْمِکَ إِلَّا مَنْ قَدْ آمَنَ»: هود: 36 «وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً»: نوح: 27 و یوجد نظیره فی قصص هود و صالح و شعیب و موسی و عیسی (ع).
و أما ظن أممهم أنهم قد کذبوا فکما أخبر عنه فی قصة نوح من قولهم: «بَلْ نَظُنُّکُمْ کاذِبِینَ»: هود: 27، و کذا فی قصة هود و صالح و قوله: «فَقالَ لَهُ فِرْعَوْنُ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی مَسْحُوراً»: أسری 101.
و أما تنجیة المؤمنین بالنصر فکقوله تعالی: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ:» الروم:
47 و قد أخبر به فی هلاک بعض الأمم أیضا کقوله: «نَجَّیْنا هُوداً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: هود:
58 «نَجَّیْنا صالِحاً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: هود: 66 «نَجَّیْنا شُعَیْباً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: هود:
4، إلی غیر ذلک.
و أما إن بأس الله لا یرد عن المجرمین فمذکور فی آیات کثیرة عموما و خصوصا کقوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ:» یونس:
47، و قوله: «وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ وَ ما لَهُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ والٍ»: الرعد:
11 إلی غیر ذلک من الآیات.
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هذا أحسن ما أوردوه فی الآیة من المعانی، و الدلیل علیه کون الآیة بمضمونها غایة لما تتضمنه سابقتها کما قدمناه، و قد أوردوا لها معانی أخری لا یخلو شی‌ء منها من السقم و الإضراب عنها أوجه.
قوله تعالی: «لَقَدْ کانَ فِی قَصَصِهِمْ عِبْرَةٌ لِأُولِی الْأَلْبابِ إلی آخر الآیة قال الراغب أصل العبر تجاوز من حال إلی حال فأما العبور فیختص بتجاوز الماء- إلی أن قال- و الاعتبار و العبرة بالحالة التی یتوصل بها من معرفة المشاهد إلی ما لیس بمشاهد قال تعالی:
إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً. انتهی.
و الضمیر فی قصصهم للأنبیاء و منهم یوسف صاحب القصة فی السورة، و احتمل رجوعه إلی یوسف و إخوته و المعنی أقسم لقد کان فی قصص الأنبیاء أو یوسف و إخوته عبرة لأصحاب العقول، ما کان القصص المذکور فی السورة حدیثا یفتری و لکن تصدیق الذی بین یدی القرآن، و هو التوراة المذکور فیها القصة یعنی توراة موسی (ع).
و قوله: «وَ تَفْصِیلَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلخ أی بیانا و تمییزا لکل شی‌ء مما یحتاج إلیه الناس فی دینهم الذی علیه بناء سعادتهم فی الدنیا و الآخرة، و هدی إلی السعادة و الفلاح و رحمة خاصة من الله سبحانه لقوم یؤمنون به فإنه رحمة من الله لهم یهتدون بهدایته إلی صراط مستقیم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن الفضیل عن أبی جعفر (ع): فی قول الله تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ قال شرک طاعة و لیس شرک عبادة، و المعاصی التی یرتکبون فهی شرک طاعة- أطاعوا فیها الشیطان فأشرکوا بالله الطاعة لغیره- و لیس بإشراک عبادة أن یعبدوا غیر الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن الفضیل عن الرضا (ع) قال: شرک لا یبلغ به الکفر.
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و فیه، عن مالک بن عطیة عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: هو الرجل یقول:
لو لا فلان لهلکت- و لو لا فلان لأصبت کذا و کذا و لضاع عیالی- أ لا تری أنه جعل لله شریکا فی ملکه یرزقه و یدفع عنه؟ قال: قلت: فیقول: لو لا أن من الله علی بفلان لهلکت- قال: نعم لا بأس بهذا.
و فیه، عن زرارة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ- إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ قال: من ذلک قول الرجل: لا و حیاتک.
أقول: یعنی القسم بغیر الله لما فیه من تعظیمه بما لا یستحقه بذاته و الأخبار فی هذه المعانی کثیرة.
و فی الکافی، بإسناده عن سلام بن المستنیر عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی قال: ذاک رسول الله ص و أمیر المؤمنین- و الأوصیاء من بعدهما.
و فیه، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: یعنی علی أول من اتبعه علی الإیمان و التصدیق له- و بما جاء به من عند الله عز و جل من الأمة التی بعث فیها و منها- و إلیها قبل الخلق ممن لم یشرک بالله قط- و لم یلبس إیمانه بظلم و هو الشرک.
أقول: و الروایتان تؤیدان ما قدمناه فی بیان الآیة و فی معناهما روایات، و لعل ذکر المصداق من باب التطبیق.
و فیه، بإسناده عن هشام بن الحکم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله «سُبْحانَ اللَّهِ ما یعنی به؟ قال: أنفة لله.
و فیه، بإسناده عن هشام الجوالیقی قال: سألت أبا عبد الله عن قول الله عز و جل:
«سُبْحانَ اللَّهِ قال: تنزیه.
و فی المعانی، بإسناده عن السیار عن الحسن بن علی عن آبائه عن الصادق (ع) فی حدیث قال فیه مخاطبا: أ و لست تعلم أن الله تعالی لم یخل الدنیا قط- من نبی أو إمام من البشر؟ أ و لیس الله تعالی یقول: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ یعنی إلی الخلق «إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری فأخبر أنه لم یبعث الملائکة إلی الأرض فیکونوا أئمة و حکاما
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و إنما أرسلوا إلی الأنبیاء.
و فی العیون، بإسناده عن علی بن محمد بن الجهم قال: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا علی بن موسی (ع) فقال له المأمون: یا بن رسول الله أ لیس من قولک إن الأنبیاء معصومون؟ قال: بلی- و ذکر الحدیث إلی أن قال فیه- قال المأمون لأبی الحسن:
فأخبرنی عن قول الله تعالی: «حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ- وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا جاءَهُمْ نَصْرُنا» قال الرضا: یقول الله: حتی إذا استیئس الرسل من قومهم- فظن قومهم أن الرسل قد کذبوا جاء الرسل نصرنا.
أقول: و هو یؤید ما قدمناه فی بیان الآیة، و ما فی بعض الروایات أن الرسل ظنوا أن الشیطان تمثل لهم فی صورة الملائکة لا یعتمد علیه.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة قال: قلت لأبی عبد الله (ع): کیف لم یخف رسول الله فیما یأتیه من قبل الله- أن یکون ذلک مما ینزغ به الشیطان؟ قال: فقال: إن الله إذا اتخذ عبدا رسولا- أنزل علیه السکینة و الوقار- و کان الذی یأتیه من الله مثل الذی یراه بعینه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن إبراهیم عن أبی حمزة الجزری قال": صنعت طعاما فدعوت ناسا من أصحابنا- منهم سعید بن جبیر و الضحاک بن مزاحم- فسأل فتی من قریش سعید بن جبیر فقال: یا أبا عبد الله کیف تقرأ هذا الحرف؟ فإنی إذا أتیت علیه تمنیت أنی لا أقرأ هذه السورة: «حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا» قال: نعم حتی إذا استیئس الرسل من قومهم أن یصدقوهم- و ظن المرسل إلیهم أن الرسل قد کذبوا فقال الضحاک: لو رحلت فی هذه إلی الیمن لکان قلیلا.
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(13) سورة الرعد مکیة و هی ثلاث و أربعون آیة (43)





[سورة الرعد (13): الآیات 1 الی 4]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
المر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ (1) اللَّهُ الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی یُدَبِّرُ الْأَمْرَ یُفَصِّلُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ بِلِقاءِ رَبِّکُمْ تُوقِنُونَ (2) وَ هُوَ الَّذِی مَدَّ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ وَ أَنْهاراً وَ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ جَعَلَ فِیها زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (3) وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ وَ جَنَّاتٌ مِنْ أَعْنابٍ وَ زَرْعٌ وَ نَخِیلٌ صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ یُسْقی بِماءٍ واحِدٍ وَ نُفَضِّلُ بَعْضَها عَلی بَعْضٍ فِی الْأُکُلِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (4)
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(بیان)

غرض السورة بیان حقیة ما نزل علی النبی ص من الکتاب و أنه آیة الرسالة و أن قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ و هم یعرضون به للقرآن و لا یعدونه آیة کلام مردود إلیهم و لا ینبغی للنبی ص أن یصغی إلیه و لا لهم أن یتفوهوا به.
و یدل علی ذلک ابتداء السورة بمثل قوله: «وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ و اختتامها بقوله: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَسْتَ مُرْسَلًا قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ الآیة، و تکرار حکایة قولهم: لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ 
و محصل البیان علی خطاب النبی ص أن هذا القرآن النازل علیک حق لا یخالطه باطل فإن الذی یشتمل علیه من کلمة الدعوة هو التوحید الذی تدل علیه آیات الکون من رفع السماوات و مد الأرض و تسخیر الشمس و القمر و سائر ما یجری علیه عجائب تدبیره و غرائب تقدیره تعالی.
و تدل علی حقیة دعوته أیضا أخبار الماضین و آثارهم جاءتهم الرسل بالبینات فکفروا و کذبوا فأخذهم الله بذنوبهم. فهذا ما یتضمنه هذا الکتاب و هو آیة دالة علی رسالتک.
و قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ» تعریضا منهم للقرآن مردود إلیهم أولا بأنک لست إلا منذرا و لیس لک من الأمر شی‌ء حتی یقترح علیک بمثل هذه الکلمة و ثانیا أن الهدایة و الإضلال لیسا کما یزعمون فی وسع الآیات حتی یرجوا الهدایة من آیة یقترحونها و إنما ذلک إلی الله سبحانه یضل من یشاء و یهدی من یشاء علی نظام حکیم و أما قولهم: لست مرسلا فیکفیک من الحجة شهادة الله فی کلامه علی رسالتک و دلالة ما فیه من المعارف الحقة علی ذلک.
و من الحقائق الباهرة المذکورة فی هذه السورة ما یتضمنه قوله: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً» الآیة، و قوله: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ ، و قوله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ ، و قوله: «فَلِلَّهِ الْمَکْرُ جَمِیعاً».
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و السورة مکیة کلها علی ما یدل علیه سیاق آیاتها و ما تشتمل علیه من المضامین، و نقل عن بعضهم أنها مکیة إلا آخر آیة منها فإنها نزلت بالمدینة فی عبد الله بن سلام، و عزی ذلک إلی الکلبی و مقاتل، و یدفعه أنها مختتم السورة قوبل بها ما فی مفتتحها من قوله: «وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُ .
و قیل: إن السورة مدنیة کلها إلا آیتین منها و هما قوله: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ الآیة و الآیة التی بعدها، و نسب ذلک إلی الحسن و عکرمة و قتادة، و یدفعه سیاق الآیات بما تشتمل علیه من المضامین فإنها لا تناسب ما کان یجری علیه الحال فی المدینة و بعد الهجرة.
و قیل: إن المدنی منها قوله تعالی: «وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا تُصِیبُهُمْ بِما صَنَعُوا قارِعَةٌ» الآیة و الباقی مکی و کان القائل اعتمد فی ذلک علی قبولها الانطباق علی أوائل حال الإسلام بعد الهجرة إلی الفتح و سیأتی فی بیان معنی الآیة ما یتضح به اندفاعه.
قوله تعالی: «المر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُ إلخ، الحروف المصدرة بها السورة هی مجموع الحروف التی صدرت بها سور «الم و سور «الر» کما أن المعارف المبینة فی السورة کأنها المجموع من المعارف المعنیة فی ذینک الصنفین من السور، و فی الرجاء أن نشرح القول فی ذلک فیما سیأتی إن شاء الله العزیز.
و قوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ ظاهر سیاق الآیة و ما یتلوها من الآیات الثلاث علی ما بها من الاتصال و هی تعد الآیات الکونیة من رفع السماوات و مد الأرض و تسخیر الشمس و القمر و غیر ذلک الدالة علی توحید الله سبحانه الذی یفصح عنه القرآن الکریم و تندب إلیه الدعوة الحقة، و هی تذکر أن التدبر فی تفصیلها و التفکر فیها یورث الیقین بالمبدإ و المعاد و العلم، بأن الذی أنزل إلی النبی ص حق.
فظاهر ذلک کله أن یکون المراد بالآیات المشار إلیها بقوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الموجودات الکونیة و الأشیاء الخارجیة المسخرة فی النظام العام الإلهی، و المراد بالکتاب هو مجموع الکون الذی هو بوجه اللوح المحفوظ أو المراد به القرآن الکریم بما یشتمل علی الآیات الکونیة بنوع من العنایة و المجاز.
و علی هذا یکون فی الآیة إشارة إلی نوعین من الدلالة و هما الدلالة الطبیعیة التی تتلبس 
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بها الآیات الکونیة من السماء و الأرض و ما بینهما، و الدلالة اللفظیة التی تتلبس بها الآیات القرآنیة المنزلة من عنده تعالی إلی نبیه ص، و یکون قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ استدراکا متعلق بالجملتین معا أعنی بقوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ و قوله:
«وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُ لا بالجملة الأخیرة فحسب.
و المعنی- و الله أعلم- تلک الأمور الکونیة- و قد أشیر بلفظ البعید دلالة علی ارتفاع مکانتها- آیات الکتاب العام الکونی دالة علی أن الله سبحانه واحد لا شریک له فی ربوبیته و القرآن الذی أنزل إلیک من ربک حق لیس بباطل- و اللام فی قوله: «الْحَقُ للحصر فتفید المحوضة- فتلک آیات قاطعة فی دلالتها و هذا حق فی نزوله و لکن أکثر الناس لا یؤمنون، لا بتلک الآیات العینیة و لا بهذا الحق النازل، و فی لحن الکلام شی‌ء من اللوم و العتاب.
و قد بان مما مر أن اللام فی قوله: «الْحَقُ للحصر، و مفاده أن الذی أنزل إلیه حق فحسب و لیس بباطل و لا مختلطا من حق و باطل.
و للمفسرین فی ترکیب الآیة و معنی مفرداتها کالمراد باسم الإشارة و المراد بالآیات و بالکتاب و معنی الحصر فی قوله: «الْحَقُ و المراد بأکثر الناس أقوال متنوعة مختلفة و الأظهر الأنسب لسیاق الآیات هو ما قدمناه و علی من أراد الاطلاع علی تفصیل أقوالهم أن یراجع المطولات.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ إلی آخر الآیة، قال الراغب فی المفردات،: العمود ما تعتمد علیه الخیمة و جمعه عمد- بضمتین- و عمد- بفتحتین- قال: فی عمد ممددة، و قرئ فی عمد، و قال: بغیر عمد ترونها انتهی.
و قیل: إن العمد بفتحتین اسم جمع للعماد لا جمع.
و المراد بالآیة التذکیر بدلیل ربوبیته تعالی وحده لا شریک له و إن السماوات مرفوعة بغیر عمد تعتمد علیها تدرکها أبصارکم و هناک نظام جار و هناک شمس و قمر مسخران یجریان إلی أجل مسمی، و لا بد ممن یقوم علی هذه الأمور فیرفع السماء و ینظم النظام و یسخر الشمس و القمر و یدبر الأمر و یفصل هذه الآیات بعضها عن بعض تفصیلا فیه رجاء أن توقنوا بلقاء ربکم فالله سبحانه هو ذاک القائم بما ذکر من أمر رفع السماوات 
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و تنظیم النظام و تسخیر الشمس و القمر و تدبیر الأمر و تفصیل الآیات فهو تعالی رب الکل لا رب غیره.
فقوله: «الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» رفع السماوات هو فصلها من الأرض فصلا یتسلط به علی الأرض بإلقاء أشعتها و إنزال أمطارها و صواعقها علیها و غیر ذلک فهی مرفوعة علی الأرض من غیر عمد محسوسة للإنسان تعتمد علیها فعلی الإنسان أن یتفطن أن لها رافعا حافظا لها أن تتحول من مکانها ممسکا لها أن تزول من مستقرها.
و ذلک أن استقرار السماوات فی رفیع مستقرها من غیر عمد و إن لم یکن بأعجب من استقرار الأرض فی مستقرها و هما محتاجتان فی ذلک إلیه تعالی قائمتان مقامهما بقدرته و إرادته ذلک من طریق أسباب مختصة بهما بإذنه تعالی، و لو کانت السماوات مرفوعة معتمدة علی عمد منصوبة لم یغنها ذلک عن الحاجة إلیه تعالی و الافتقار إلی قدرته و إرادته فالأشیاء کلها فی حالاتها محتاجة إلیه تعالی احتیاجا مطلقا لا یزول عنها أبدا و لا فی حال.
لکن الإنسان- فی عین أنه یری قانون العلیة الکلی و یذعن بحاجة الحوادث إلی علل موجدة، و فی فطرته البحث عن علل الحوادث و الأمور الممکنة- إذا وجد بعض الحوادث مقرونا بعلله و تکرر ذلک علی حسه أقنعه ذلک و لم یتعجب من مشاهدته علی حاله و لا بحث عنه فإذا رأی الأجرام الثقیلة تسقط علی الأرض ثم وجد سقفا مرتفعا عن الأرض لا تسقط علیها تعجب و بحث عن ذلک حتی یحصل علی أرکان أو أعمدة یقوم علیها السقف و عند ذلک مع ما فیه من التکرر علی الحس تقف نفسه عن البحث فی کل مورد یشاهد فیه شیئا رفیعا معتمدا علی أعمدة أو أرکان.
أما إذا وجد أمرا یخرق هذه العادة المألوفة له کالأجرام العلویة القائمة علی سمکها من غیر عماد تعتمد علیه و الطیر الصافات و یقبضن فعند ذلک تنتزع نفسه إلی البحث عن السبب الفاعل له کالمتنبه من رقدته.
فقوله تعالی: «رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» إنما وصف السماوات فیه بقوله:
«بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» لا للدلالة علی نفی مطلق العماد عنها علی أن یکون قوله: «تَرَوْنَها» وصفا توضیحیا لا مفهوم له، أو الدلالة علی نفی العماد المحسوس فیفید علی التقدیرین أنها لما لم تکن لها عمد کان الله سبحانه هو الرافع الممسک لها من غیر توسیط سبب، و لو کانت لها
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أعمدة کسائر ما یعتمد علی عماد لکانت الأعمدة هی الرافعة الممسکة لها من غیر حاجة إلی الله سبحانه کما ربما یذهب إلیه أوهام العامة أن الذی یستند إلی الله من الأمور هو ما یجهل سببه کالأمور السماویة و الحوادث الجویة و الروح و أمثال ذلک.
فإن کلامه تعالی ینص أولا علی أن کل ما یصدق علیه الشی‌ء ما خلا الله فهو مخلوق لله و کل خلق و أمر لا یخلو عن الاستناد إلیه کما قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الرعد:
16، و قال: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54.
و ثانیا: علی أن سنة الأسباب جاریة مطردة و أنه تعالی علی صراط مستقیم فلا معنی لکون حکم الأسباب جاریا فی بعض الأمور الجسمانیة غیر جار فی بعض. و استناد بعض الحوادث کالحوادث الأرضیة إلیه تعالی بواسطة الأسباب، و استناد بعضها الآخر کالأمور السماویة مثلا إلیه تعالی بلا واسطة، فإن قام سقف مثلا علی عمود فقد قام بسبب خاص به بإذن الله، و إن قام جرم سماوی من غیر عمود یقوم علیه فقد قام أیضا بسبب خاص به کطبیعته الخاصة أو التجاذب العام مثلا بإذن الله.
بل إنما قید رفع السماوات بقوله: «بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» لتنبیه فطرة الناس و إیقاظها لتنتزع إلی البحث عن السبب و ینتهی ذلک لا محالة إلی الله سبحانه، و قد سلک نظیر هذا المسلک فی قوله فی الآیة التالیة: «وَ هُوَ الَّذِی مَدَّ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ وَ أَنْهاراً» علی ما سنوضحه.
و لما کان المطلوب فی المقام- علی ما یهدی إلیه سیاق الآیات- هو توحید الربوبیة و بیان أن الله سبحانه رب کل شی‌ء لا رب سواه لا أصل إثبات الصانع عقب قوله: «رَفَعَ السَّماواتِ إلخ بقوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ» إلخ، الدال علی التدبیر العام المتحد باتصال بعض أجزائه ببعض لیثبت به أن رب الجمیع و مالکها المدبر لأمرها واحد.
و ذلک أن الوثنیة الذین یناظرهم القرآن لا ینکرون أن خالق الکل و موجده واحد لا شریک له فی إیجاده و إبداعه، و هو الله سبحانه، و إنما یرون أنه فوض تدبیر کل شأن من شئون الکون و نوع من أنواعه کالأرض و السماء و الإنسان و الحیوان و البر و الحرب و السلم و الحیاة و الموت إلی واحد من الموجودات القویة فینبغی أن یعبد لیجلب بها خیره 
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و یتقی بها شره فلا ینفع فی ردهم إلا قصر الربوبیة فی الله سبحانه و إثبات أنه رب لا رب سواه، و أما توحید الألوهیة بمعنی إثبات أن الواجب الوجود واحد لا واجب غیره و إلیه ینتهی کل وجود فهو أمر لا تنکره الوثنیة و لا یضرهم شیئا.
و من هنا یظهر أن قوله: «الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» موضوع فی صدر الآیة توطئة و تمهیدا لقوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ إلخ من غیر أن یکون مقصودا بالذات فیما سیق من البرهان فوزان هذا الصدر من ذیله وزان الصدر من الذیل فی قوله تعالی:
«إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ» الآیة: الأعراف: 54، یونس: 3، و ما یشابهها من الآیات.
و یظهر أیضا: أن قوله: «بِغَیْرِ عَمَدٍ» متعلق برفع و «تَرَوْنَها» وصف للعمد و المراد رفعها بغیر عمد محسوسة مرئیة، و أما قول من یجعل: «تَرَوْنَها» جملة مستأنفة تفید دفع الدخل کأن السامع لما سمع قوله: «رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ» قال: ما الدلیل علی ذلک؟
فأجیب و قیل: «تَرَوْنَها» أی الدلیل علی ذلک أنها مرئیة لکم، فبعید. إلا علی تقدیر أن یکون المراد بالسماوات مجموع جهة العلو علی ما فیها من أجرام النجوم و الکواکب و الهواء المتراکم فوق الأرض و السحب و الغمام فإنها جمیعا مرفوعة من غیر عمد و مرئیة للإنسان.
و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ» تقدم الکلام فی معنی العرش و الاستواء و التسخیر فی تفسیر سورة الأعراف الآیة 54.
و قوله: «کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی أی کل منهما یجری إلی أجل معین یقف عنده و لا یتعداه کذا قیل و من الجائز بل الراجح أن یکون الضمیر المحذوف ضمیر جمع راجعا إلی الجمیع و المعنی کل من السماوات و الشمس و القمر یجری إلی أجل مسمی فإن حکم الجری و الحرکة عام مطرد فی جمیع هذه الأجسام.
و قد تقدم الکلام فی معنی الأجل المسمی فی تفسیر سورة الأنعام الآیة 1 فراجع.
و قوله: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ» التدبیر هو الإتیان بالشی‌ء عقیب الشی‌ء و یراد به ترتیب الأشیاء المتعددة المختلفة و نظمها بوضع کل شی‌ء فی موضعه الخاص به بحیث یلحق بکل 
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منها ما یقصد به من الغرض و الفائدة و لا یختل الحال بتلاشی الأصل و تفاسد الأجزاء و تزاحمها یقال: دبر أمر البیت أی نظم أموره و التصرفات العائدة إلیه بحیث أدی إلی صلاح شأنه و تمتع أهله بالمطلوب من فوائده.
فتدبیر أمر العالم نظم أجزائه نظما جیدا متقنا بحیث یتوجه به کل شی‌ء إلی غایته المقصودة منه و هی آخر ما یمکنه من الکمال الخاص به و منتهی ما ینساق إلیه من الأجل المسمی، و تدبیر الکل إجراء النظام العام العالمی بحیث یتوجه إلی غایته الکلیة و هی الرجوع إلی الله و ظهور الآخرة بعد الدنیا.
و قوله: «یُفَصِّلُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ بِلِقاءِ رَبِّکُمْ تُوقِنُونَ ظاهر السیاق أن المراد بالآیات هی الآیات الکونیة فالمراد بتفصیلها هو تمییز بعضها من بعض و فتقها بعد رتقها، و هذا من سنته تعالی یفصل الأشیاء و یمیز کل شی‌ء من کل شی‌ء و یخرج من کل شی‌ء ما هو کامن فیه مستخف فی باطنه فینفصل به النور من الظلمة و الحق من الباطل و الخیر من الشر و الصالح من الطالح و المثیب من المجرم.
و لذا عقبه بقوله: «لَعَلَّکُمْ بِلِقاءِ رَبِّکُمْ تُوقِنُونَ فإن یوم اللقاء هو الساعة التی سماها الله بیوم الفصل و وعد فیه تمییز المتقین من المجرمین و الفجار قال: «إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ»: الدخان 40، و قال: «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ»: یس: 59، و قال:
«لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ»: الأنفال: 37.
و الأشهر عند المفسرین أن المراد بالآیات آیات الکتب المنزلة من عند الله فالمراد بتفصیلها لغرض کذا شرحها و کشفها بالبیان فی الکتب المنزلة علی أنبیاء الله لیتدبر فیها الناس و یتفکروا و یفقهوا فإن فی ذلک رجاء أن یوقنوا بلقاء الله تعالی و الرجوع إلیه و ما قدمناه من المعنی أوضح لزوما و أمس بالسیاق.
و فی قوله: «لَعَلَّکُمْ بِلِقاءِ رَبِّکُمْ و لم یقل: لعلکم بلقائه، وضع الظاهر موضع المضمر و الوجه فیه الإصرار علی تثبیت الربوبیة و التأکید له و الإشارة إلی أن الذی خلق العالم و دبر أمره فصار ربا له هو رب لکم أیضا فلا رب إلا رب واحد لا شریک له.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی مَدَّ الْأَرْضَ وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ وَ أَنْهاراً» إلی آخر الآیة
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الرواسی جمع راسیة من رسا إذا ثبت و قر، و المراد بها الجبال لثباتها فی مقرها، و الزوج خلاف الفرد و یطلق علی مجموع الأمرین و علی أحدهما فهما زوج و هما زوجان، و ربما یقید الزوجان باثنین تأکیدا للدلالة علی أن المراد هو اثنان لا أربعة کما فی الآیة.
و قوله: «هُوَ الَّذِی مَدَّ الْأَرْضَ أی بسطها بسطا صالحا لأن یعیش فیه الحیوان و ینبت فیه الزرع و الشجر، و الکلام فی نسبة مد الأرض إلیه تعالی و کونه کالتوطئة و التمهید لما یلحق به من قوله: «وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ وَ أَنْهاراً» إلخ، نظیر الکلام فی قوله فی الآیة السابقة: «اللَّهُ الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها».
و قوله: «وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ وَ أَنْهاراً» الضمیر للأرض و الکلام مسوق بحیث یستتبع بعض أجزائه بعضا و الغرض- و الله أعلم- بیان تدبیره تعالی أمر سکنة الأرض من إنسان و حیوان فی حرکته لطلب الرزق و سکونه للارتیاح فقد مد الله سبحانه الأرض و لو لا ذلک لم یصلح لبقاء نوع الإنسان و الحیوان و لو کانت ممدودة فحسب من غیر ارتفاع و انخفاض فی سطحها لم تصلح لظهور ما ادخر فیها من خزائن الماء علی سطحها لشرب الزروع و البساتین فجعل سبحانه فیها الجبال الرواسی و ادخر فیها ما ینزل علی الأرض من ماء السماء و شق من أطرافها أنهارا و فجر منها عیونا مطلة علی السهل تسقی الزروع و الجنان فیخرج به ثمرات مختلفة حلوة و مرة صیفیة و شتویة بریة و أهلیة، و سلط علی وجه الأرض اللیل و النهار و هما عاملان قویان فی رشد الأثمار و الفواکه بتسلیط الحرارة و البرودة المؤثرتین فی النضج و النمو و الانبساط و الانقباض، و تسلیط الضوء و الظلمة النظامین لحرکة الدواب و الإنسان و سعیهما فی طلب الرزق و سکونهما للنوم و الرقدة.
فمد الأرض یسهل الطریق لجعل الجبال الرواسی و ذلک لشق الأنهار و ذلک لجعل الثمرات المزدوجة المختلفة و باللیل و النهار یتم المطلوب و فی ذلک کله تدبیر متصل متحد یکشف عن مدبر حکیم واحد لا شریک له فی ربوبیته، و إن فی ذلک لآیات لقوم یتفکرون.
و قوله: «وَ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ جَعَلَ فِیها زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ أی و من جمیع الثمرات الممکنة الکینونة جعل فی الأرض أنواعا متخالفة نوعا یخالف آخر کالصیفی و الشتوی 
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و الحلو و غیره و الرطب و الیابس.
هذا هو المعروف فی تفسیر زوجین اثنین فالمراد بالزوجین الصنف یخالفه صنف آخر سواء کانا صنفین لا ثالث لهما أم لا، نظیر ما تأتی فیه التثنیة للتکریر کقوله تعالی: «ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ کَرَّتَیْنِ»: الملک: 4 أرید به الرجوع کرة بعد کرة و إن بلغ من الکثرة ما بلغ.
و قال فی تفسیر الجواهر فی قوله تعالی: «زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ : جعل فیها من کل أصناف الثمرات الزوجین اثنین ذکر و أنثی فی أزهارها عند تکونها فقد أظهر الکشف الحدیث أن کل شجر و زرع لا یتولد ثمره و حبه إلا من بین اثنین ذکر و أنثی.
فعضو الذکر قد یکون مع عضو الأنثی فی شجرة واحدة کأغلب الأشجار و قد یکون عضو الذکر فی شجرة و الآخر فی شجرة أخری کالنخل، و ما کان العضوان فیه فی شجرة واحدة إما أن یکونا معا فی زهرة واحدة، و إما أن یکون کل منهما فی زهرة وحده و الثانی کالقرع و الأول کشجرة القطن فإن عضو التذکیر مع عضو التأنیث فی زهرة واحدة. انتهی.
و ما ذکره و إن کان من الحقائق العلمیة التی لا غبار علیها إلا أن ظاهر الآیة الکریمة لا یساعد علیه فإن ظاهرها أن نفس الثمرات زوجان اثنان لا أنها مخلوقة من زوجین اثنین و لو کان المراد ذلک لکان الأنسب به أن یقال: و کل الثمرات جعل فیها من زوجین اثنین.
نعم لا بأس أن یستفاد ذلک من مثل قوله تعالی: «سُبْحانَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ»: یس: 36 و قوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ»: لقمان: 10 و قوله: «وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ»: الذاریات: 49.
و ذکر بعضهم أن زوجین اثنین الذکر و الأنثی و الحلو و الحامض و سائر الأصناف فیکون الزوجان أربعة أفراد الذکر و الأنثی و کل منهما مختلف بصفات هی أکثر من واحد کالحلو و غیره و الصیفی و خلافه. و هو کما تری.
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و قوله: «یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ» أی یلبس ظلمة اللیل ضوء النهار فیظلم الهواء بعد ما کان مضیئا، و ذکر بعضهم أن المراد به إغشاء کل من اللیل و النهار غیره و تعقیب اللیل النهار و النهار اللیل، و لا قرینة تدل علی ذلک.
ثم ختم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ فإن التفکر فی النظام الجاری علیها الحاکم فیها القاضی باتصال بعضها ببعض و تلاؤم بعضها مع بعض المؤدی إلی توجه المجموع و کل جزء من أجزائها إلی غایات تخصها یکشف عن ارتباطها بتدبیر واحد عقلی فی غایة الإتقان و الإحکام فیدل علی أن لها ربا واحدا لا شریک له فی ربوبیته علیما لا یعتریه جهل قدیرا لا یغلب فی قدرته ذا عنایة بکل شی‌ء و خاصة بالإنسان یسوقه إلی ما فیه سعادته الخالدة.
قوله تعالی: «وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ وَ جَنَّاتٌ مِنْ أَعْنابٍ وَ زَرْعٌ وَ نَخِیلٌ صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ إلی آخر الآیة، قال الراغب: الصنو الغصن الخارج عن أصل الشجرة یقال: هما صنوا نخلة و فلان صنو أبیه و التثنیة صنوان و جمعه صنوان قال تعالی: صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ انتهی، و قال: و الأکل لما یؤکل بضم الکاف و سکونه قال تعالی: «أُکُلُها دائِمٌ و الأکلة للمرة و الأکلة کاللقمة. انتهی.
و المعنی أن من الدلیل علی أن هذا النظام الجاری قائم بتدبیر مدبر وراءه یخضع له الأشیاء بطبائعها و یجریها علی ما یشاء و کیف یشاء أن فی الأرض قطعا متجاورات متقاربة بعضها من بعض متشابهة فی طبع ترابها و فیها جنات من أعناب و العنب من الثمرات التی تختلف اختلافا عظیما فی الشکل و اللون و الطعم و المقدار و اللطافة و الجودة و غیر ذلک، و فیها زرع مختلف فی جنسه و صنفه من القمح و الشعیر و غیر ذلک، و فیها نخیل صنوان أی أمثال نابتة علی أصل مشترک فیه و غیر صنوان أی متفرقة تسقی الجمیع من ماء واحد و نفضل بعضها علی بعض بما فیه من المزیة المطلوبة فی شی‌ء من صفاته.
فإن قیل: هذه الاختلافات راجعة إلی طبائعها الخاصة بکل منها أو العوامل الخارجیة التی تعمل فیها فتتصرف فی إشکالها و ألوانها و سائر صفاتها علی ما تفصل الأبحاث العلمیة المتعرضة لشئونها الشارحة لتفاصیل طبائعها و خواصها، و العوامل التی تؤثر فی کیفیة تکونها و تتصرف فی صفاتها.
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قیل: نعم لکن ینتقل السؤال حینئذ إلی سبب اختلاف هذه الطبائع الداخلیة و العوامل فما هی العلة فی اختلافها المؤدیة إلی اختلاف الآثار؟ و تنتهی بالأخرة إلی المادة المشترکة بین الکل المتشابهة الأجزاء، و مثلها لا یصلح لتعلیل هذا الاختلاف المشهود فلیس إلا أن هناک سببا فوق هذه الأسباب أوجد هو المادة المشترکة، ثم أوجد فیها من الصور و الآثار ما شاء، و بعبارة أخری هناک سبب واحد ذی شعور و إرادة تستند هذه الاختلافات إلی إراداته المختلفة و لولاه لم یتمیز شی‌ء من شی‌ء و لا اختلف فی شی‌ء هذا.
و من الواجب علی الباحث المتدبر فی هذه الآیات أن یتنبه أن استناد اختلاف الخلقة إلی اختلاف إرادة الله سبحانه لیس إبطالا لقانون العلة و المعلول کما ربما یتوهم فإن إرادة الله سبحانه لیست صفة طارئة لذاته کإرادتنا حتی تتغیر ذاته بتغیر الإرادات بل هذه الإرادات المختلفة صفة فعله و منتزعة من العلل التامة للأشیاء فلیکن عندک إجمال هذا المطلب حتی یوافیک توضیحه فی محل یناسبه إن شاء الله.
و لما کانت الحجة مبنیة علی مقدمات عقلیة لا تتم بدونها عقبها بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ .
و قد ظهر من البیان المتقدم أن نسبة اختلاف الأکل إلیه تعالی من غیر ذکر الواسطة أو الوسائط مثل نسبة رفع السماء بغیر عمد مرئیة و مد الأرض و جعل الجبال و الأنهار إلیه تعالی بإسقاط الوسائط، و المراد بذلک تنبیه فطرة السامعین لتنتزع إلی البحث عن سبب الاختلافات و تنتهی بالآخرة إلی الله عز من سبب.
و فی الآیة التفات لطیف من الغیبة إلی التکلم بالغیر و هو ما فی قوله تعالی:
«وَ نُفَضِّلُ بَعْضَها عَلی بَعْضٍ فِی الْأُکُلِ و لعل النکتة فیه تعریف السبب الحقیقی بأوجز بیان کأنه قیل: و یفضل بعضها علی بعض فی الأکل و لیس المفضل إلا الله سبحانه ثم عرف المتکلم نفسه و أظهر بلفظ التعظیم أنه هو السبب الذی یبحث عنه الباحثون و إلی حضرته ینتهی هذا التفضیل ثم أوجز هذا التفضیل فقیل: «وَ نُفَضِّلُ بَعْضَها عَلی بَعْضٍ فِی الْأُکُلِ و لا یخلو التعبیر بلفظ المتکلم مع الغیر عن إشعار بأن هناک أسبابا إلهیة دون الله سبحانه عاملة بأمره و منتهیة إلیه سبحانه.
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و قد ظهر مما تقدم أن الآیة إنما سیقت حجة لتوحید الربوبیة لا لإثبات الصانع أو توحید الذات، و ملخصها أن اختلاف الآثار فی الأشیاء مع وحدة الأصل یکشف عن استنادها إلی سبب وراء الطبیعة المشترکة المتحدة و انتظامها عن مشیته و تدبیره فالمدبر لها هو الله سبحانه و هو ربها لا رب غیره، فما یتراءی من المفسرین أن الآیة مسوقة لإثبات الصانع فی غیر محله.
علی أن الآیات علی ما یظهر من سیاقها مسوقة للاحتجاج علی الوثنیین و هم إنما ینکرون وحدة الربوبیة و یثبتون أربابا شتی و یعترفون بوحدة ذات الواجب الحق عز اسمه فلا معنی للاحتجاج علیهم بما ینتج أن للعالم صانعا، و قد تنبه به بعضهم فذکر أن الآیة احتجاج علی دهریة العرب المنکرین لوجود الصانع و هو مردود بأنه لا دلیل من ناحیة سیاق الآیات یدل علی ما ادعاه.
و ظهر أیضا أن الفرق بین الحجتین أعنی ما فی قوله: «وَ هُوَ الَّذِی مَدَّ الْأَرْضَ إلخ و ما فی قوله: «وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ إلخ أن الأولی تسلک من طریق الوحدة فی الکثرة و الارتباط و الاتصال فی التدبیر المتعلق بهذه الأشیاء المختلفة و ذلک یؤدی إلی وحدة مدبرها، و الثانیة تسلک من طریق الکثرة فی الوحدة و اختلاف الآثار و الخواص فی الأشیاء التی لها أصل واحد و ذلک یکشف عن أن المبدئ المفیض لهذه الآثار و الخواص المختلفة المتفرقة أمر وراء طبائعها و سبب فوق هذه الأسباب الراجعة إلی أصل واحد و هو رب الجمیع لا رب غیره.
و أما الحجة الأولی المذکورة قبل الحجتین أعنی ما فی قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ إلخ فهی کالسالکة من المسلکین معا فإنها تذکر التدبیر و فیه توحید الکثیر و جمع متفرقات الأمور، و التفصیل و فیه تکثیر الواحد و تفریق المجتمعات. و محصلها أن أمر العالم علی تشتته و تفرقه تحت تدبیر واحد فله رب واحد هو الله سبحانه، و أنه تعالی یفصل الآیات فیمیز کل شی‌ء من کل شی‌ء فیفصل السعید من الشقی و الحق من الباطل و هو المعاد، و لذلک استنتج منها الربوبیة و المعاد معا إذ قال: «لَعَلَّکُمْ بِلِقاءِ رَبِّکُمْ تُوقِنُونَ .
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(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن الخطاب الأعور رفعه إلی أهل العلم و الفقه من آل محمد ص قال: «وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ یعنی هذه الأرض الطیبة- تجاور مجاورة هذه الأرض المالحة و لیست منها- کما یجاور القوم القوم و لیسوا منهم.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهر آشوب عن الخرکوشی فی شرف المصطفی و الثعلبی فی الکشف و البیان و الفضل بن شاذان فی الأمالی- و اللفظ له- بإسناده عن جابر بن عبد الله قال: سمعت رسول الله ص یقول لعلی (ع): الناس من شجرة شتی- و أنا و أنت من شجرة واحدة ثم قرأ: «جَنَّاتٌ مِنْ أَعْنابٍ وَ زَرْعٌ وَ نَخِیلٌ صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ- یُسْقی بِماءٍ واحِدٍ» بالنبی و بک: قال: و رواه النطنزی فی الخصائص عن سلمان 
، و
فی روایة: أنا و علی من شجرة و الناس من أشجار شتی:.
قال صاحب البرهان،: و روی حدیث جابر بن عبد الله الطبرسی، و علی بن عیسی فی کشف الغمة،.
أقول:
و رواه فی الدر المنثور، عن الحاکم و ابن مردویه عن جابر قال: سمعت رسول الله ص یقول: یا علی الناس من شجر شتی- و أنا و أنت یا علی من شجرة واحدة- ثم قرأ النبی ص: «وَ جَنَّاتٌ مِنْ أَعْنابٍ وَ زَرْعٌ وَ نَخِیلٌ- صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ .
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و حسنه و البزاز و ابن جریر و ابن المنذر و أبو الشیخ و ابن مردویه عن أبی هریرة عن النبی ص: فی قوله تعالی: «وَ نُفَضِّلُ بَعْضَها عَلی بَعْضٍ فِی الْأُکُلِ قال «1»: الدقل و الفارسی و الحلو و الحامض.
______________________________
(1) الدقل بفتحتین أسود التمر و کأن الفارسی نوع منه طیب.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 297



[سورة الرعد (13): الآیات 5 الی 6]





اشارة

وَ إِنْ تَعْجَبْ فَعَجَبٌ قَوْلُهُمْ أَ إِذا کُنَّا تُراباً أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ وَ أُولئِکَ الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ وَ أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (5) وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ وَ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمُ الْمَثُلاتُ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ لِلنَّاسِ عَلی ظُلْمِهِمْ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَشَدِیدُ الْعِقابِ (6)



(بیان)

عطف علی بعض ما کان یتفوه به المشرکون فی الرد علی الدعوة و الرسالة کقولهم:
أنی یمکن بعث الإنسان بعد موته و صیرورته ترابا؟ و قولهم: لو لا أنزل علینا العذاب الذی ینذرنا به و متی هذا الوعد إن کنت من الصادقین؟ و الجواب عن ذلک بما یناسب المقام.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تَعْجَبْ فَعَجَبٌ قَوْلُهُمْ أَ إِذا کُنَّا تُراباً أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ» إلی آخر الآیة قال فی المجمع،: العجب و التعجب هجوم ما لا یعرف سببه علی النفس و الغل طوق تشد به الید إلی العنق انتهی.
أشار تعالی فی مفتتح کلامه إلی حقیة ما أنزله إلی نبیه من معارف الدین فی کتابه ملوحا إلی أن آیات التکوین تهدی إلیه و تدل علیه و أصولها التوحید و الرسالة و البعث ثم فصل القول فی دلالة الآیات التکوینیة علی ذلک و استنتج من حجج ثلاث ذکرها توحید الربوبیة و البعث بالتصریح، و یستلزم ذلک حقیة الرسالة و الکتاب المنزل الذی هو آیتها،
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فلما اتضح ذلک و استنار تمهدت الطریق لذکر شبه الکفار فیما یرجع إلی الأصول الثلاثة فأشار فی هذه الآیة إلی شبهتهم فی البعث و سیتعرض لشبههم و أقاویلهم فی الرسالة و التوحید فی الآیات التالیة.
و شبهتهم فی ذلک قولهم: «أَ إِذا کُنَّا تُراباً أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ» أورده بعنوان أنه عجب أحری به أن یتعجب منه لظهور بطلانه و فساده ظهورا لا مسوغ لإنسان سلیم العقل أن یرتاب فیه فلو تفوه به إنسان لکان من موارد العجب فقال: «وَ إِنْ تَعْجَبْ فَعَجَبٌ قَوْلُهُمْ إلخ.
و معنی الجملة علی ما یرشد إلیه حذف متعلق «تَعْجَبْ إن تحقق منک تعجب و لا محالة یتحقق لأن الإنسان لا یخلو منه- فقولهم هذا عجیب یجب أن یتعلق به تعجبک، فالترکیب کنایة عن وجوب التعجب من قولهم هذا لکونه قولا ظاهر البطلان لا یمیل إلیه ذو لب و حجی.
و قولهم: «أَ إِذا کُنَّا تُراباً أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ» مرادهم من التراب بقرینة السیاق ما یصیر إلیه بدن الإنسان بعد الموت من صورة التراب و ینعدم عند ذلک الإنسان الذی هو الهیکل اللحمی الخاص المرکب من أعضاء خاصة المجهز بقوی مادیة علی زعمهم و کیف یشمل الخلقة أمرا منعدما من أصله فیعود مخلوقا جدیدا؟.
و لشبهتهم هذه جهات مختلفة أجاب الله سبحانه فی کلامه عن کل واحدة منها بما یناسبها و یحسم مادتها:
فمنها: استبعاد أن یستحیل التراب إنسانا سویا، و قد أجیب عنه بأن إمکان استحالة المواد الأرضیة منیا ثم المنی علقة ثم العلقة مضغة ثم المضغة بدن إنسان سوی و وقوع ذلک بعد إمکانه لا یدع ریبا فی جواز صیرورة التراب ثانیا إنسانا سویا قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِنَ الْبَعْثِ فَإِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ مِنْ عَلَقَةٍ ثُمَّ مِنْ مُضْغَةٍ مُخَلَّقَةٍ وَ غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ» الآیة: الحج: 5.
و منها: استبعاد إیجاد الشی‌ء بعد عدمه. و أجیب بأنه مثل الخلق الأول فلیجز کما جاز قال تعالی: «وَ ضَرَبَ لَنا مَثَلًا وَ نَسِیَ خَلْقَهُ قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ قُلْ یُحْیِیهَا
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الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ»: یس: 79.
و منها: أن الإنسان تنتفی ذاته بالموت فلا ذات حتی تتلبس بالخلق الجدید و لا إنسان بعد الموت و الفوت إلا فی تصور المتصور دون الخارج بنحو.
و قد أجیب فی کلامه تعالی عنه ببیان أن الإنسان لیس هو البدن المرکب من عدة أعضاء مادیة حتی ینعدم من أصله ببطلان الترکیب و انحلاله بل حقیقته روح علویة- و إن شئت قلت: نفس- متعلق بهذا المرکب المادی تستعمله فی أغراضه و مقاصده و بها حیاة البدن یبقی بها الإنسان محفوظ الشخصیة و إن تغیر بدنه و تبدل بمرور السنین و مضی العمر ثم الموت هو أن یأخذها الله من البدن و تقطع علقتها به ثم البعث هو أن یجدد الله خلق البدن و تعلیقها به و هو القیام لله لفصل القضاء.
قال تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ»: الم السجدة: 11 یقول إنکم بالموت لا تضلون فی الأرض و لا تنعدمون بل الملک الموکل بالموت یأخذ الأمر الذی تدل علیه لفظة «کم» و «نا» و هی النفوس فتبقی فی قبضته و لا تضل ثم إذا بعثتم ترجعون إلی الله بلحوق أبدانکم إلی نفوسکم و أنتم أنتم.
فللإنسان حیاة باقیة غیر محدودة بما فی هذه الدنیا الفانیة و له عیشة فی دار أخری باقیة ببقاء الله و لا یتمتع فی حیاته الثانیة إلا بما یکتسبه فی حیاته الأولی من الإیمان بالله و الأعمال الصالحة و یعده فی یومه لغده من مواد السعادة فإن اتبع الحق و آمن بآیات الله سعد فی أخراه بکرامة القرب و الزلفی و ملک لا یبلی، و إن أخلد إلی الأرض و انکب علی الدنیا و أعرض عن الذکری بقی فی دار الشقاء و البوار و غل بأغلال الخیبة و الخسران فی مهبط اللعن و حضیض البعد و کان من أصحاب النار.
و إذا عرفت هذا الذی قدمناه و تأملته تأملا کافیا بان لک أن قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ إلی آخر الآیة لیس بمجرد تهدید بالعذاب لهؤلاء القائلین: «أَ إِذا کُنَّا تُراباً أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ» علی ما یتخیل فی بادئ النظر بل جواب بلازم القول.
و توضیح ذلک أن لازم قولهم: إن الإنسان إذا مات و صار ترابا بطلت الإنسانیة
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و انعدمت الشخصیة أن یکون الإنسان صورة مادیة قائمة بهذا الهیکل البدنی المادی العائش بحیاة مادیة من غیر أن تکون له حیاة أخری خالدة بعد الموت یبقی فیها ببقاء الرب تعالی و یسعد بقربه و یفوز عنده و بعبارة أخری تکون حیاته محدود بهذه الحیاة المادیة غیر أن تنبسط علی ما بعد الموت و تدوم أبدا، و هذا فی الحقیقة إنکار للعالم الربوبی إذ لا معنی لرب لا معاد إلیه.
و لازم ذلک أن یقصر الإنسان همه فی المقاصد الدنیویة و الغایات المادیة من غیر أن یرتقی فهمه إلی ما عند الله من النعیم المقیم و الملک العظیم فیسعی لقربه تعالی و یعمل فی یومه لغده کالمغلول الذی لا یستطیع حراکا و لا یقدر علی السعی لواجب أمره.
و لازم ذلک أن یثبت الإنسان فی شقاء لازم و عذاب دائم فإنه أفسد استعداد السعادة و قطع الطریق و هذه اللوازم الثلاث هی التی أشار تعالی إلیه بقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ.
فقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ إشارة إلی اللازم الأول و هو إعراض منکری المعاد عن العالم الربوبی و الحیاة الباقیة و الستر علی ما عند الله من النعیم المقیم و الکفر به.
و قوله: «وَ أُولئِکَ الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ إشارة إلی اللازم الثانی و هو الإخلاد إلی الأرض و الرکون إلی الهوی و التقید بقیود الجهل و أغلال الجحد و الإنکار، و قد مر فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا» الآیة: البقرة: 26 فی الجزء الأول من الکتاب کلام فی کون هذه التعبیرات القرآنیة حقائق أو مجازات فراجع إلیه.
و قوله: «أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ إشارة إلی اللازم الثالث و هو مکثهم فی العذاب و الشقاء.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ وَ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمُ الْمَثُلاتُ إلی آخر الآیة. قال فی المجمع،: الاستعجال طلب التعجیل بالأمر و التعجیل تقدیم الأمر قبل وقته، و السیئة خصلة تسوء النفس و نقیضها الحسنة و هی خصلة تسر النفس، و المثلات العقوبات واحدها مثلة بفتح المیم و ضم الثاء، و من قال فی الواحد: مثلة بضم المیم و سکون الثاء قال فی الجمع: مثلات بضمتین نحو غرفة و غرفات، و قیل فی الجمع: مثلات و مثلات- أی بسکون الثاء و فتحها- انتهی.
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و قال الراغب فی المفردات،: المثلة نقمة تنزل بالإنسان فیجعل مثالا یرتدع به غیره و ذلک کالنکال و جمعه مثلات و مثلات- أی بضم المیم أو فتحها و ضم الثاء- و قد قرئ:
من قبلهم المثلات، و المثلات بإسکان الثاء علی التخفیف نحو عضد و عضد. انتهی.
و قوله: «یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ» ضمیر الجمع للذین کفروا المذکورین فی الآیة السابقة، و المراد باستعجالهم بالسیئة قبل الحسنة سؤالهم نزول العذاب إلیهم استهزاء بالنبی ص قبل سؤال الرحمة و العافیة، و الدلیل علیه قوله: «وَ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمُ الْمَثُلاتُ - و الجملة فی موضع الحال- فإن المراد به العقوبات النازلة علی الأمم الماضین القاطعة لدابرهم.
و المعنی: یسألک الذین کفروا أن تنزل علیهم العقوبة الإلهیة قبل الرحمة و العافیة بعد ما سمعوک تنذرهم بعذاب الله استهزاء و هم علی علم بالعقوبات النازلة قبلهم علی الأمم الماضین الذین کفروا برسلهم و الآیة فی مقام التعجیب.
و قوله: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ لِلنَّاسِ عَلی ظُلْمِهِمْ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَشَدِیدُ الْعِقابِ استئناف أو فی موضع الحال، و یفید بیان السبب فی کون استعجالهم أمرا عجیبا أی إن ربک ذو رحمة واسعة تسع الناس فی جمیع أحوالهم حتی حال ظلمهم و ذو غضب شدید و قد سبقت رحمته غضبه فما بالهم یعرضون عن وسیع رحمته و مغفرته و یسألون شدید عقابه و هم مستعجلون؟
إن ذلک لعجیب.
و یظهر من هذا المعنی الذی یعطیه السیاق:
أولا: أن التعبیر عنه تعالی بقوله: «رَبَّکَ إنما هو للدلالة علی کونهم مشرکین وثنیین لا یأخذونه تعالی ربا بل النبی ص هو الذی یأخذه ربا من بین قومه.
و ثانیا: أن المراد بالمغفرة و العقاب هو الأعم من المغفرة و العقوبة الدنیویتین فإن المشرکین إنما کانوا یستعجلون بالسیئة و العقوبة الدنیویتین، و المثلات التی یذکر الله تعالی أنها خلت من قبلهم إنما هی العقوبات الدنیویة النازلة علیهم.
علی أن العفو و المغفرة لا یختصان بما بعد الموت أو بیوم القیامة و لا أن آثارهما تختص بذلک، و قد تقدم ذلک مرارا فله تعالی أن یبسط مغفرته علی کل من شاء حتی علی الظالم حین هو ظالم فیغفر له مظلمته إن اقتضته الحکمة، و له أن یعاقب قال تعالی: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ 
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عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ»: المائدة: 118.
و لهذه النکتة عبر تعالی عن مورد المغفرة بقوله: «لِلنَّاسِ و لم یقل للمؤمنین أو للتائبین و نحو ذلک فلو التجأ أی واحد من الناس إلی رحمته و سأله المغفرة کان له أن یغفر له سواء فی ذلک الکافر و المؤمن و المعاصی الکبیرة و الصغیرة غیر أن المشرک لو سأله أن یغفر له شرکه انقلب بذلک مؤمنا غیر مشرک، و الله سبحانه لا یغفر المشرک ما لم یعد إلی التوحید قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء: 48.
فکان علی هؤلاء الذین کفروا أن یسألوه تعالی- و یستعجلوا به- أن یغفر لهم شرکهم أو ما یتفرع علی شرکهم من المعاصی بتقدیم الإیمان به و برسوله أو أن یسألوه العافیة و البرکة و خیر المال و الولد علی کونهم ظالمین فإنه برحمته الواسعة یفعل ذلک حتی بمن لا یؤمن به و لا ینقاد له، و أما الظلم حال ما یتلبس به الظالم فإن المغفرة لا تجامعه و قد قال تعالی: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: الجمعة: 5.
و ثالثا: أن قوله: «لَذُو مَغْفِرَةٍ» و لم یقل: لغفور أو غافرة کأنه للتحرز من أن یدل علی فعلیة المغفرة لجمیع الظالمین علی ظلمهم کأنه قیل: عنده مغفرة للناس علی ظلمهم لا یمنعه من إعمال هذه المغفرة عند المصلحة شی‌ء.
و یمکن أن یستفاد من الجملة معنی آخر و هو أنه تعالی عنده مغفرة الناس له أن یغفر بها لمن شاء منهم، و لا یستوجب ظلم الناس أن یغضب تعالی فیترک الاتصاف بالمغفرة من أصلها فلا یغفر لأحد، و هذا یوجب تغیرا فی بعض ما تقدم من نکت الآیة غیر أنه غیر ظاهر من السیاق.
و فی الآیة مشاجرات بین المعتزلة و غیرهم من أهل السنة و هی مطلقة لا دلیل علی تقییدها بشی‌ء إلا بما فی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ» الآیة: النساء: 48.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ لِلنَّاسِ عَلی 
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ظُلْمِهِمْ- وَ إِنَّ رَبَّکَ لَشَدِیدُ الْعِقابِ قال رسول الله ص- لو لا عفو الله و تجاوزه ما هنأ لأحد العیش، و لو لا وعیده و عقابه لا تکل کل أحد.



[سورة الرعد (13): الآیات 7 الی 16]





اشارة

وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ (7) اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ وَ ما تَزْدادُ وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ (8) عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ الْکَبِیرُ الْمُتَعالِ (9) سَواءٌ مِنْکُمْ مَنْ أَسَرَّ الْقَوْلَ وَ مَنْ جَهَرَ بِهِ وَ مَنْ هُوَ مُسْتَخْفٍ بِاللَّیْلِ وَ سارِبٌ بِالنَّهارِ (10) لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ وَ ما لَهُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ والٍ (11)
هُوَ الَّذِی یُرِیکُمُ الْبَرْقَ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ یُنْشِئُ السَّحابَ الثِّقالَ (12) وَ یُسَبِّحُ الرَّعْدُ بِحَمْدِهِ وَ الْمَلائِکَةُ مِنْ خِیفَتِهِ وَ یُرْسِلُ الصَّواعِقَ فَیُصِیبُ بِها مَنْ یَشاءُ وَ هُمْ یُجادِلُونَ فِی اللَّهِ وَ هُوَ شَدِیدُ الْمِحالِ (13) لَهُ دَعْوَةُ الْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَسْتَجِیبُونَ لَهُمْ بِشَیْ‌ءٍ إِلاَّ کَباسِطِ کَفَّیْهِ إِلَی الْماءِ لِیَبْلُغَ فاهُ وَ ما هُوَ بِبالِغِهِ وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلاَّ فِی ضَلالٍ (14) وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ (15) قُلْ مَنْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلِ اللَّهُ قُلْ أَ فَاتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَمْ هَلْ تَسْتَوِی الظُّلُماتُ وَ النُّورُ أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ فَتَشابَهَ الْخَلْقُ عَلَیْهِمْ قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ (16)
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(بیان)

تتعرض الآیات لقولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ و ترده علیهم أن الرسول لیس له إلا أنه منذر أرسله الله علی سنة الهدایة إلی الحق ثم تسوق الکلام فیما یعقبه.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ إلی آخر الآیة لیس المراد بهذه الآیة الآیة القاضیة بین الحق و الباطل المهلکة للأمة و هی المذکورة فی الآیة السابقة بقوله: «وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ» بأن یکون تکرارا لها و ذلک لعدم إعانة السیاق علی ذلک، و لو أرید ذلک لکان من حق الکلام أن یقال: و یقولون لو لا «إلخ».
بل المراد أنهم یقترحون علی النبی ص آیة أخری غیر القرآن تدل علی صدقه فی دعوی الرسالة و کانوا یحقرون أمر القرآن الکریم و لا یعبئون به و یسألون آیة أخری معجزة کما أوتی موسی و عیسی و غیرهما (ع) فکان فی قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ» تعریض منهم للقرآن.
و أما قوله: «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» فإعطاء جواب للنبی ص و فی توجیه الخطاب إلیه دونهم و عدم أمره أن یبلغ الجواب إیاهم تعریض لهم أنهم لا یستحقون 
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جوابا لعدم فقههم به و فقدهم القدر اللازم من العقل و الفهم و ذلک أن اقتراحهم الآیة مبنی علی زعمهم- کما یدل علیه کثیر مما حکی عنهم القرآن فی هذا الباب علی أن من الواجب أن یکون للرسول قدرة غیبیة مطلقة علی کل ما یرید فله أن یوجد ما أراد و علیه أن یوجد ما أرید منه.
و الحال أن الرسول لیس إلا بشرا مثلهم أرسله الله إلیهم لینذرهم عذاب الله و یحذرهم أن یستکبروا عن عبادته و یفسدوا فی الأرض بناء علی السنة الإلهیة الجاریة فی خلقه أنه یهدی کل شی‌ء إلی کماله المطلوب و یدل عباده علی ما فیه صلاح معاشهم و معادهم.
فالرسول بما هو رسول بشر مثلهم لا یملک لنفسه ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا و لیس علیه إلا تبلیغ رسالة ربه و أما الآیات فأمرها إلی الله ینزلها إن شاء و کیف شاء فاقتراحها علی الرسول جهل محض.
فالمعنی: أنهم یقترحون علیک آیة- و عندهم القرآن أفضل آیة- و لیس إلیک شی‌ء من ذلک و إنما أنت هاد تهدیهم من طریق الإنذار و قد جرت سنة الله فی عباده أن یبعث فی کل قوم هادیا یهدیهم.
و الآیة تدل علی أن الأرض لا تخلو من هاد یهدی الناس إلی الحق إما نبی منذر و إما هاد غیره یهدی بأمر الله و قد مر بعض ما یتعلق بالمقام فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی و فی أبحاث الإمامة فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ وَ ما تَزْدادُ وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» قال فی المفردات،: غاض الشی‌ء و غاضه غیره نحو نقص و نقصه غیره قال تعالی: «وَ غِیضَ الْماءُ» «وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ أی تفسده الأرحام فتجعله کالماء الذی تبتلعه الأرض و الغیضة المکان الذی یقف فیه الماء فیبتلعه و لیلة غائضة أی مظلمة انتهی.
و علی هذا فالأنسب أن تکون الأمور الثلاثة المذکورة فی الآیة أعنی قوله: «ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی و «ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ و «ما تَزْدادُ» إشارة إلی ثلاثة من أعمال الأرحام فی أیام الحمل فما تحمله کل أنثی هو الجنین الذی تعیه و تحفظه و ما تغیضه الأرحام هو دم 
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الحیض تنصب فیها فتصرفه الرحم فی غذاء الجنین، و ما تزداده هو الدم التی تدفعها إلی خارج کدم النفاس و الدم أو الحمرة التی تراها أیام الحمل أحیانا و هو الذی یظهر من بعض ما روی عن أئمة أهل البیت (ع) و ربما ینسب إلی ابن عباس.
و أکثر المفسرین علی أن المراد بما تغیض الأرحام الوقت الذی تنقصه الأرحام من مدة الحمل و هی تسعة أشهر، و المراد بما تزداد ما تزید علی ذلک.
و فیه خلوة عن شاهد یشهد علیه فإن الغیض بهذا المعنی نوع من الاستعارة التی لا غنی لها عن القرینة.
و یروی عن بعضهم أن المراد بما تغیض الأرحام ما تنقص عن أقل مدة الحمل و هی ستة أشهر و هو السقط و بما تزداد ما یولد لأقصی مدة الحمل، و عن بعض آخر أن الغیض النقصان من الأجل و الإزدیاد الإزدیاد فیه.
و یرد علی الوجهین ما أوردناه علی سابقهما، و قد عرفت أن الأنسب بسیاق الآیة النقص و الزیادة فیما یقذف فی الرحم من الدم.
و قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» المقدار هو الحد الذی یحد به الشی‌ء و یتعین و یمتاز به من غیره إذ لا ینفک الشی‌ء الموجود عن تعین فی نفسه و امتیاز من غیره و لو لا ذلک لم یکن موجدا البتة.
و هذا المعنی أعنی کون کل شی‌ء مصاحبا لمقدار و قرینا لحد لا یتعداه حقیقة قرآنیة تکرر ذکرها فی کلامه تعالی کقوله: «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق: 3، و قوله:
«وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21 و غیر ذلک من الآیات.
فإذا کان الشی‌ء محدودا بحد لا یتعداه و هو مضروب علیه ذلک الحد عند الله و بأمره و لن یخرج من عنده و إحاطته و لا یغیب عن علمه شی‌ء کما قال: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: الحج: 17 و قال: «أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»: حم السجدة: 54، و قال:
«لا یَعْزُبُ عَنْهُ مِثْقالُ ذَرَّةٍ»: السبأ: 3 فمن المحال أن لا یعلم تعالی ما تحمل کل أنثی و ما تغیض الأرحام و ما تزداد.
فذیل الآیة أعنی قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» تعلیل لصدرها أعنی قوله:
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«اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی إلخ و الآیة و ما یتلوها کالتذییل للآیة السابقة أن الله یعلم بکل شی‌ء و یقدر علی کل شی‌ء و یجیب الدعوة و یخضع له کل شی‌ء فهو أحق بالربوبیة فإلیه أمر الآیات لا إلیک و إنما أنت منذر.
قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ الْکَبِیرُ الْمُتَعالِ الغیب و الشهادة کما سمعت مرارا معنیان إضافیان فالشی‌ء الواحد یمکن أن یکون غیبا بالنسبة إلی شی‌ء و شهادة بالنسبة إلی آخر و ذلک أن الأشیاء- کما تقدم- لا تخلو من حدود تلزمها و لا تنفک عنها فما کان من الأشیاء داخلا فی حد الشی‌ء غیر خارج عنه فهو شهادة بالنسبة إلیه مشهود لإدراکه و ما کان خارجا عن حد الشی‌ء غیر داخل فیه فهو غیب بالنسبة إلیه غیر مشهود لإدراکه.
و من هنا یظهر أن الغیب لا یعلم به إلا الله سبحانه أما أنه لا یصیر معلوما لشی‌ء فلأن العلم نوع إحاطة و لا معنی لإحاطة الشی‌ء بما هو خارج عن حد وجوده أجنبی عن إحاطته، و أما أنه تعالی یعلم الغیب فلأنه تعالی غیر محدود الوجود بحد و هو بکل شی‌ء محیط فلا یمتنع شی‌ء عنه بحده فلا یکون غیبا بالنسبة إلیه و إن فرض أنه غیب بالنسبة إلی غیره.
فیرجع معنی علمه بالغیب و الشهادة بالحقیقة إلی أنه لا غیب بالنسبة إلیه بل الغیب و الشهادة اللذان یتحققان فیما بین الأشیاء بقیاس بعضها إلی بعض هما معا شهادتان بالنسبة إلیه تعالی، و یصیر معنی قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» أن الذی یمکن أن یعلم به أرباب العلم و هو الذی لا یخرج عن حد وجودهم و الذی لا یمکن أن یعلموا به لکونه غیبا خارجا عن حد وجودهم هما معا معلومان مشهودان له تعالی لإحاطته بکل شی‌ء.
و قوله «الْکَبِیرُ الْمُتَعالِ اسمان من أسمائه تعالی الحسنی، و الکبر و یقابله الصغر من المعانی المتضائفة فإن الأجسام إذا قیس بعضها إلی بعض من حیث حجمها المتفاوت فما احتوی علی مثل حجم الآخر و زیادة کان کبیرا و ما لم یکن کذلک کان صغیرا ثم توسعوا فاعتبروا ذلک فی غیر الأجسام، و الذی یناسب ساحة قدسه تعالی من معنی الکبریاء أنه تعالی یملک کل کمال لشی‌ء و یحیط به فهو تعالی کبیر أی له کمال کل ذی کمال و زیادة.
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و المتعال صفة من التعالی و هو المبالغة فی العلو کما یدل علیه قوله: «تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ عُلُوًّا کَبِیراً»: أسری: 43 فإن قوله: «عُلُوًّا کَبِیراً» مفعول مطلق لقوله: «تَعالی و موضوع فی محل قولنا: «تعالیا» فهو سبحانه علی و متعال أما أنه علی فلأنه علا کل شی‌ء و تسلط علیه و العلو هو التسلط، و أما أنه متعال فلأن له غایة العلو لأن علوه کبیر بالنسبة إلی کل علو فهو العالی المتسلط علی کان عال من کل جهة.
و من هنا تظهر النکتة فی تعقیب قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» بقوله: «الْکَبِیرُ الْمُتَعالِ لأن مفاد مجموع الاسمین أنه سبحانه محیط بکل شی‌ء متسلط علیه و لا یتسلط علیه و لا یغلبه شی‌ء من جهة البتة فهو یعلم الغیب کما یعلم الشهادة و لا یتسلط علیه و لا یغلبه غیب حتی یعزب عن علمه بغیبته کما لا یتسلط علیه شهادة فهو عالم الغیب و الشهادة لأنه کبیر متعال.
قوله تعالی: «سَواءٌ مِنْکُمْ مَنْ أَسَرَّ الْقَوْلَ وَ مَنْ جَهَرَ بِهِ وَ مَنْ هُوَ مُسْتَخْفٍ بِاللَّیْلِ وَ سارِبٌ بِالنَّهارِ» السرب بفتحتین و السروب الذهاب فی حدور و سیلان الدمع و الذهاب فی مطلق الطریق یقال سرب سربا و سروبا نحو مر مرا و مرورا. کذا فی المفردات، فالسارب هو الذاهب فی الطریق المعلن بنفسه.
و الآیة کالتفریع علی الآیة السابقة أی إذا کان الله سبحانه عالما بالغیب و الشهادة علی سواء فسواء منکم من أسر القول و من جهر به أی بالقول و الله سبحانه یعلم بقولهما و یسمع حدیثهما من غیر أن یخفی علیه إسرار من أسر بقوله، و سواء منکم من هو مستخف باللیل یستمد بظلمة اللیل و إرخاء سدولها لأن یخفی من أعین الناظرین و من هو سارب بالنهار ذاهب فی طریقه متبرز غیر مخف لنفسه فالله یعلم بهما من غیر أن یخفی المستخفی باللیل بمکیدته.
قوله تعالی: «لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ إلخ ظاهر السیاق أن الضمائر الأربع «لَهُ «یَدَیْهِ «خَلْفِهِ «یَحْفَظُونَهُ مرجعها واحد و لا مرجع یصلح لها جمیعا إلا ما فی الآیة السابقة أعنی الموصول فی قوله: «مَنْ أَسَرَّ الْقَوْلَ إلخ، فهذا الإنسان الذی یعلم به الله سبحانه فی جمیع أحواله هو الذی له معقبات من بین یدیه و من خلفه.
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و تعقیب الشی‌ء إنما یکون بالمجی‌ء بعده و الإتیان من عقبه فتوصیف المعقبات بقوله:
«مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ إنما یتصور إذا کان سائرا فی طریق، ثم طاف علیه المعقبات حوله و قد أخبر سبحانه عن کون الإنسان سائرا هذا السیر بقوله: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الانشقاق: 6 و فی معناه سائر الآیات الدالة علی رجوعه إلی ربه کقوله: «وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ»: یس: 83 «وَ إِلَیْهِ تُقْلَبُونَ»: العنکبوت: 21 فللإنسان و هو سائر إلی ربه معقبات تراقبه من بین یدیه و من خلفه.
ثم من المعلوم من مشرب القرآن أن الإنسان لیس هو هذا الهیکل الجسمانی و البدن المادی فحسب بل هو موجود ترکب من نفس و بدن و العمدة فیما یرجع إلیه من الشئون هی نفسه فلها الشعور و الإرادة و إلیها یتوجه الأمر و النهی و بها یقوم الثواب و العقاب و الراحة و الألم و السعادة و الشقاء، و عنها یصدر صالح الأعمال و طالحها، و إلیها ینسب الإیمان و الکفر و إن کان البدن کالآلة التی یتوسل بها فی مقاصدها و مآربها.
و علی هذا یتسع معنی ما بین یدی الإنسان و ما خلفه فیعم الأمور الجسمانیة و الروحیة جمیعا فجمیع الأجسام و الجسمانیات التی تحیط بجسم الإنسان مدی حیاته بعضها واقعة أمامه و بین یدیه و بعضها واقعة خلفه، و کذلک جمیع المراحل النفسانیة التی یقطعها الإنسان فی مسیره إلی ربه و الحالات الروحیة التی یعتورها و یتقلب فیها من قرب و بعد و غیر ذلک و السعادة و الشقاء و الأعمال الصالحة و الطالحة و ما ادخر لها من الثواب و العقاب کل ذلک واقعة خلف الإنسان أو بین یدیه و لهذه المعقبات التی ذکرها الله سبحانه شأن فیها بما أن لها تعلقا بالإنسان.
و الإنسان الذی وصفه الله بأنه لا یملک لنفسه ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا لا یقدر علی حفظ شی‌ء من نفسه و لا آثار نفسه الحاضرة عنده و الغائبة عنه، و إنما یحفظها له الله سبحانه قال تعالی: «اللَّهُ حَفِیظٌ عَلَیْهِمْ»: الشوری: 6 و قال: «وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ»: السبأ: 21 و قال یذکر الوسائط فی هذا الأمر «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ»: الانفطار: 10.
فلو لا حفظه تعالی إیاها بهذه الوسائط التی سماها حافظین تارة و معقبات أخری لشمله الفناء من جهاتها و أسرع إلیها الهلاک من بین أیدیها و من خلفها غیر أنه کما أن حفظها بأمر من الله عز شأنه کذلک فناؤها و هلاکها و فسادها بأمر من الله لأن الملک لله لا یدبر أمره و لا
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یتصرف فیه إلا هو سبحانه فهو الذی یهدی إلیه التعلیم القرآنی، و الآیات فی هذه المعانی متکاثرة لا حاجة إلی إیرادها.
و الملائکة أیضا إنما یعملون ما یعملون بأمره قال تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2، و قال: «لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27.
و من هنا یظهر أن هذه المعقبات الحفاظ کما یحفظون ما یحفظون بأمر الله کذلک یحفظونه من أمر الله فإن جانب الفناء و الهلاک و الضیعة و الفساد بأمر الله کما أن جانب البقاء و الاستقامة و الصحة بأمر الله فلا یدوم مرکب جسمانی إلا بأمر الله کما لا ینحل ترکیبه إلا بأمر الله، و لا تثبت حالة روحیة أو عمل أو أثر عمل إلا بأمر من الله کما لا یطرقه الحبط و لا یطرأ علیه الزوال إلا بأمر من الله فالأمر کله لله و إلیه یرجع الأمر کله.
و علی هذا فهذه المعقبات کما یحفظونه بأمر الله کذلک یحفظونه من أمر الله، و علی هذا ینبغی أن ینزل قوله فی الآیة المبحوث عنها: «یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ .
و بما تقدم یظهر وجه اتصال قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ و أنه فی موضع التعلیل لقوله: «یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ و المعنی أنه تعالی إنما جعل هذه المعقبات و وکلها بالإنسان یحفظونه بأمره من أمره و یمنعونه من أن یهلک أو یتغیر فی شی‌ء مما هو علیه لأن سنته جرت أن لا یغیر ما بقوم من الأحوال حتی یغیروا ما بأنفسهم من الحالات الروحیة کأن یغیروا الشکر إلی الکفر و الطاعة إلی المعصیة و الإیمان إلی الشرک فیغیر الله النعمة إلی النقمة و الهدایة إلی الإضلال و السعادة إلی الشقاء و هکذا.
و الآیة أعنی قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ» إلخ، یدل بالجملة علی أن الله قضی قضاء حتم بنوع من التلازم بین النعم الموهوبة من عنده للإنسان و بین الحالات النفسیة الراجعة إلی الإنسان الجاریة علی استقامة الفطرة فلو جری قوم علی استقامة الفطرة و آمنوا بالله و عملوا صالحا أعقبهم نعم الدنیا و الآخرة کما قال. «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا»: الأعراف: 96 و الحال ثابتة فیهم دائمة علیهم ما داموا علی حالهم فی أنفسهم فإذا غیروا حالهم فی أنفسهم غیر الله سبحانه حالهم الخارجیة بتغییر النعم نقما.
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و من الممکن أن یستفاد من الآیة العموم و هو أن بین حالات الإنسان النفسیة و بین الأوضاع الخارجیة نوع تلازم سواء کان ذلک فی جانب الخیر أو الشر فلو کان القوم علی الإیمان و الطاعة و شکر النعمة عمهم الله بنعمه الظاهرة و الباطنة و دام ذلک علیهم حتی یغیروا فیکفروا و یفسقوا فیغیر الله نعمه نقما و دام ذلک علیهم حتی یغیروا فیؤمنوا و یطیعوا و یشکروا فیغیر الله نقمه نعما و هکذا. هذا.
و لکن ظاهر السیاق لا یساعد علیه و خاصة ما تعقبه من قوله «وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ فإنه أصدق شاهد علی أنه یصف معنی تغییره تعالی ما بقوم حتی یغیروا فالتغییر لما کان إلی السیئة کان الأصل أعنی «ما بِقَوْمٍ لا یراد به إلا الحسنة فافهم ذلک.
علی أن الله سبحانه یقول: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30 فیذکر أنه یعفو عن کثیر من السیئات فیمحو آثارها فلا ملازمة بین أعمال الإنسان و أحواله و بین الآثار الخارجیة فی جانب الشر بخلاف ما فی جانب الخیر کما قال تعالی فی نظیر الآیة: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: الأنفال: 53.
و أما قوله تعالی: «وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ فإنما دخل فی الحدیث لا بالقصد الأولی لکنه تعالی لما ذکر أن کل شی‌ء عنده بمقدار و إن لکل إنسان معقبات یحفظونه بأمره من أمره و لا یدعونه یهلک أو یتغیر أو یضطرب فی وجوده و النعم التی أوتیها، و هم علی حالهم من الله لا یغیرها علیهم حتی یغیروا ما بأنفسهم وجب أن یذکر أن هذا التغییر من السعادة إلی الشقاء و من النعمة إلی النقمة أیضا من الأمور المحکمة المحتومة التی لیس لمانع أن یمنع من تحققها، و إنما أمره إلی الله لا حظ فیه لغیره، و بذلک یتم أن الناس لا مناص لهم من حکم الله فی جانبی الخیر و الشر و هم مأخوذ علیهم و فی قبضته.
فالمعنی: و إذا أراد الله بقوم سوء و لا یرید ذلک إلا إذا غیروا ما بأنفسهم من سمات معبودیة و مقتضیات الفطرة فلا مرد لذلک السوء من شقاء أو نقمة أو نکال.
ثم قوله: «وَ ما لَهُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ والٍ عطف تفسیری علی قوله: «إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ و یفید معنی التعلیل له فإنه إذا لم یکن لهم من وال یلی أمرهم 
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إلا الله سبحانه لم یکن هناک أحد یرد ما أراد الله بهم من السوء.
فقد بان من جمیع ما تقدم أن معنی الآیة- علی ما یعطیه السیاق- و الله أعلم- أن لکل من الناس علی أی حال کان معقبات یعقبونه فی مسیره إلی الله من بین یدیه و من خلفه أی فی حاضر حاله و ماضیه یحفظونه بأمر الله من أن یتغیر حاله بهلاک أو فساد أو شقاء بأمر آخر من الله، و هذا الأمر الآخر الذی یغیر الحال إنما یؤثر أثره إذا غیر قوم ما بأنفسهم فعند ذلک یغیر الله ما عندهم من نعمة و یرید بهم السوء و إذا أراد الله بقوم سوء فلا مرد له لأنهم لا والی لهم یلی أمرهم من دونه حتی یرد ما أراد الله بهم من سوء.
و قد تبین بذلک أمور:
أحدها: أن الآیة کالبیان التفصیلی لما تقدم فی الآیات السابقة من قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» فإن الجملة تفید أن للأشیاء حدودا ثابتة لا تتعداها و لا تتخلف عنها عند الله حتی تعزب عن علمه، و هذه الآیة تفصل القول فی الإنسان أن له معقبات من بین یدیه و من خلفه موکلة علیه یحفظونه و جمیع ما یتعلق به من أن یهلک أو یتغیر عما هو علیه، و لا یهلک و لا یتغیر إلا بأمر آخر من الله.
الثانی: أنه ما من شی‌ء من الإنسان من نفسه و جسمه و أوصافه و أحواله و أعماله و آثاره إلا و علیه ملک موکل یحفظه، و لا یزال علی ذلک فی مسیره إلی الله حتی یغیر فالله سبحانه هو الحافظ و له ملائکة حفظة علیها، و هذه حقیقة قرآنیة.
الثالث: أن هناک أمرا آخر یرصد الناس لتغییر ما عندهم و قد ذکر الله سبحانه من شأن هذا الأمر أنه یؤثر فیما إذا غیر قوم ما بأنفسهم فعند ذلک یغیر الله ما بهم من نعمة بهذا الأمر الذی یرصدهم، و من موارد تأثیره مجی‌ء الأجل المسمی الذی لا یختلف و لا یتخلف، قال تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی»: الأحقاف: 3 و قال: «إِنَّ أَجَلَ اللَّهِ إِذا جاءَ لا یُؤَخَّرُ»: نوح: 4.
الرابع: أن أمره تعالی هو المهیمن المتسلط علی متون الأشیاء و حواشیها علی أی حال و أن کل شی‌ء حین ثباته و حین تغیره مطیع لأمره خاضع لعظمته، و أن الأمر الإلهی و إن کان مختلفا بقیاس بعضه إلی بعض منقسما إلی أمر حافظ و أمر مغیر ذو
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نظام واحد لا یتغیر و قد قال تعالی: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: هود 56، و قال:
«إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 83.
الخامس: أن من القضاء المحتوم و السنة الجاریة الإلهیة التلازم بین الإحسان و التقوی و الشکر فی کل قوم و بین توارد النعم و البرکات الظاهریة و الباطنیة و نزولها من عند الله إلیهم و بقاؤها و مکثها بینهم ما لم یغیروا کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: الأعراف: 96 و قوله: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7 و قال: «هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلَّا الْإِحْسانُ»: الرحمن: 60.
هذا هو الظاهر من الآیة فی التلازم بین شیوع الصلاح فی قوم و دوام النعمة علیهم، و أما شیوع الفساد فیهم أو ظهوره من بعضهم و نزول النقمة علیهم فالآیة ساکتة عن التلازم بینهما و غایة ما یفیده قوله: «لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا» جواز تغیره تعالی عند تغییرهم و إمکانه لا وجوبه و فعلیته، و لذلک غیر السیاق فقال: «وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً فَلا مَرَدَّ لَهُ و لم یقل: فیرید الله بهم من السوء ما لا مرد له.
و یؤید هذا المعنی قوله: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30 حیث یدل صریحا علی أن بعض التغییر عند التغییر معفو عنه.
و أما الفرد من النوع فالکلام الإلهی یدل علی التلازم بین صلاح عمله و بین النعم المعنویة و علی التغیر عند التغیر دون التلازم بین صلاحه و النعم الجسمانیة.
و الحکمة فی ذلک کله ظاهرة فإن التلازم المذکور مقتضی حکم التلاؤم و التوافق بین أجزاء النظام و سوق الأنواع إلی غایاتها فإن الله جعل للأنواع غایات و جهزها بما یسوقها إلی غایاتها ثم بسط تعالی التلاؤم و التوافق بین أجزاء هذا النظام کان المجموع شیئا واحدا لا معاندة و لا مضادة بین أجزائه فمقتضی طباعها أن یعیش کل نوع فی عافیة و نعمة و کرامة حتی یبلغ غایته فإذا لم ینحرف النوع الإنسانی عن مقتضی فطرته الأصلیة و لا منحرف من الأنواع ظاهرا غیره جری الکون علی سعادته و نعمته و لم یعدم رشدا، و أما إذا انحرف عن ذلک و شاع فیه الفساد أفسد ذلک التعادل بین أجزاء الکون و أوجب ذلک هجرة النعمة و اختلال المعیشة و ظهور الفساد فی البر و البحر بما کسبت 
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أیدی الناس لیذیقهم الله بعض ما عملوا لعلهم یرجعون.
و هذا المعنی کما لا یخفی إنما یتم فی النوع دون الشخص و لذلک کان التلازم بین صلاح النوع و النعم العامة المفاضة علیهم و لا یجری فی الأشخاص لأن الأشخاص ربما بطلت فیها الغایات بخلاف الأنواع فإن بطلان غایاتها من الکون یوجب اللعب فی الخلقة قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ»: الدخان: 38 و قد تقدم بعض الکلام فی هذا الباب فی أبحاث الأعمال فی الجزء الثانی من الکتاب.
و بما تقدم یظهر فساد الاعتراض علی الآیة حیث إنها تفید بظاهرها أنه لا یقع تغییر النعم بقوم حتی یقع تغییر منهم بالمعاصی مع أن ذلک خلاف ما قررته الشریعة من عدم جواز أخذ العامة بذنوب الخاصة هذا فإنه أجنبی عن مفاد الآیة بالکلیة.
هذا بعض ما یعطیه التدبر فی الآیة الکریمة و للمفسرین فی تفسیرها اختلاف شدید من جهات شتی:
من ذلک اختلافهم فی مرجع الضمیر فی قوله: «لَهُ مُعَقِّباتٌ فمن قائل: إن الضمیر راجع إلی «مِنْ فی قوله: «مَنْ أَسَرَّ الْقَوْلَ إلخ، کما قدمناه، و من قائل:
إنه یرجع إلیه تعالی أی لله ملائکة معقبات من بین یدی الإنسان و من خلفه یحفظونه.
و فیه أنه یستلزم اختلاف الضمائر. علی أنه یوجب وقوع الالتفات فی قوله: «مِنْ أَمْرِ اللَّهِ من غیر نکتة ظاهرة، و من قائل: إن الضمیر للنبی ص و الآیة تذکر أن الملائکة یحفظونه. و فیه أنه کسابقه یستلزم اختلاف الضمائر و الظاهر خلافه. علی أنه یوجب عدم اتصال الآیة بسوابقها و لم یتقدم للنبی- ص ذکر.
و من قائل: إن الضمیر عائد إلی من هو سارب بالنهار. و هذا أسخف الوجوه و سنعود إلیه.
و من ذلک اختلافهم فی معنی المعقبات فقیل: إن أصله المعتقبات صار معقبات بالنقل و الإدغام یقال: اعتقبه إذا حبسه و اعتقب القوم علیه أی تعاونوا و رد بأنه خطأ، و قیل: هو من باب التفعیل و التعقیب هو أن یتبع آخر فی مشیته کأنه یطأ عقبه أی مؤخر قدمه فقیل: إن المعقبات ملائکة یعقبون الإنسان فی مسیره إلی الله لا یفارقونه 
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و یحفظونه کما تقدم، و قیل: المعقبات کتاب الأعمال من ملائکة اللیل و النهار یعقب بعضهم بعضا فملائکة اللیل تعقب ملائکة النهار و هم یعقبون ملائکة اللیل یحفظون علی الإنسان عمله. و فیه: أنه خلاف ظاهر قوله: «لَهُ مُعَقِّباتٌ علی أن فیه جعل یحفظونه بمعنی یحفظون علیه.
و قیل: المراد بالمعقبات الأحراس و الشرط و المواکب الذین یعقبون الملوک و الأمراء و المعنی: أن لمن هو سارب بالنهار و هم الملوک و الأمراء معقبات من الأحراس و الشرط یحیطون بهم و یحفظونهم من أمر الله أی قضائه و قدره توهما منهم أنهم یقدرون علی ذلک، و هذا الوجه علی سخافته لعب بکلامه تعالی.
و من ذلک اختلافهم فی قوله: «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ فقیل: إنه متعلق بمعقبات أی یعقبونه من بین یدیه و من خلفه. و فیه أن التعقیب لا یتحقق إلا من خلف، و قیل:
متعلق بقوله: «یَحْفَظُونَهُ و فی الکلام تقدیم و تأخیر و الترتیب: یحفظونه من بین یدیه و من خلفه من أمر الله. و فیه عدم الدلیل علی ذلک، و قیل: متعلق بمقدر کالوقوع و الإحاطة و نحوهما أو بنحو التضمین و المعنی له معقبات یحیطون به من بین یدیه و من خلفه و قد تقدم.
و من جهة أخری قیل: إن المراد بما بین یدیه و ما خلفه ما هو من جهة المکان أی یحیطون به من قدامه و خلفه یحفظونه من المهالک و المخاطر، و قیل: المراد بهما ما تقدم من أعماله و ما تأخر یحفظها علیه الملائکة الحفظ و یکتبونها و لا دلیل علی ما فی الوجهین من التخصیص، و قیل: المراد بما بین یدیه و من خلفه ما للإنسان من الشئون الجسمیة و الروحیة مما له فی حاضر حاله و ما خلفه وراءه و هو الذی قدمناه.
و من ذلک اختلافهم فی معنی قوله: «یَحْفَظُونَهُ فقیل هو بمعنی یحفظون علیه، و قیل: هو مطلق الحفظ، و قیل: هو الحفظ من المضار.
و من ذلک اختلافهم فی قوله: «مِنْ أَمْرِ اللَّهِ فقیل: هو متعلق بقوله: «مُعَقِّباتٌ و إن قوله: «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ و قوله: «یَحْفَظُونَهُ و قوله: «مِنْ أَمْرِ اللَّهِ ثلاث صفات لمعقبات. و فیه أنه خلاف الظاهر، و قیل: هو متعلق بقوله: «یَحْفَظُونَهُ و «مِنْ بمعنی الباء للسببیة أو المصاحبة و المعنی یحفظونه بسبب أمر الله أو بمصاحبة أمر الله، و قیل: متعلق بیحفظونه و «مِنْ للابتداء أو للنشو أی یحفظونه مبتدأ ذلک أو ناشئا ذلک 
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من أمر الله، و قیل: هو کذلک لکن «مِنْ بمعنی «عن» أی یحفظونه عن أمر الله أن یحل به و یغشاه و فسروا الحفظ من أمر الله بأن الأمر بمعنی البأس أی یحفظونه من بأس الله بأن یستمهلوا کلما أذنب و یسألوا الله سبحانه أن یؤخر عنه المؤاخذة و العقوبة أو إمضاء شقائه لعله یتوب و یرجع، و فساد أغلب هذه الوجوه ظاهر غنی عن البیان.
و من ذلک اختلافهم فی اتصال قوله: «لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ إلخ فقیل: متصل بقوله: «سارِبٌ بِالنَّهارِ» و قد تقدم معناه، و قیل: متصل بقوله: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی أو قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» أی کما یعلمهم جعل علیهم حفظة یحفظونهم. و قیل متصل بقوله: «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ» الآیة یعنی أنه (ص) محفوظ بالملائکة. و الحق أنه متصل بقوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» و نوع بیان له، و قد تقدم ذکره.
و من ذلک اختلافهم فی اتصال قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ إلخ فقیل: إنه متصل بقوله: «وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ الآیة أی أنه لا ینزل العذاب إلا علی من یعلم من جهتهم بالتغییر حتی لو علم أن فیهم من سیؤمن بالله أو من فی صلبه ممن سیولد و یعیش بالإیمان لم ینزل علیهم العذاب، و قیل: متصل بقوله: «سارِبٌ بِالنَّهارِ» یعنی أنه إذا اقترف المعاصی فقد غیر ما به من سمة العبودیة و بطل حفظه و نزل علیه العذاب. و القولان- کما تری- بعیدان من السیاق و الحق أن قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ إلخ، تعلیل لما تقدمه من قوله: «یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ و قد مر بیانه.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمُ الْبَرْقَ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ یُنْشِئُ السَّحابَ الثِّقالَ السحاب بفتح السین جمع سحابة بفتحها و لذلک وصف بالثقال.
و الإراء إظهار ما من شأنه أن یحس بالبصر للمبصر لیبصره أو جعل الإنسان علی صفة الرؤیة و الإبصار، و التقابل بین قوله: «یُرِیکُمُ و قوله: «یُنْشِئُ یؤید المعنی الأول.
و قوله: «خَوْفاً وَ طَمَعاً» مفعول له أی لتخافوا و تطمعوا، و یمکن أن یکون مصدرین بمعنی الفاعل حالین من ضمیر «یُرِیکُمُ أی خائفین و طامعین.
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و المعنی: هو الذی یظهر لعیونکم البرق لیظهر فیکم صفتا الخوف و الطمع کما أن المسافر یخافه و الحاضر یطمع فیه، و أهل البحر یخافونه و أهل البر یطعمون فیه و یخاف صاعقته و یطمع فی غیثه، و یخلق بإنشائه السحابات التی تثقل بالمیاه التی تحملها، و فی ذکر آیة البرق بالإراءة و آیة السحاب بالإنشاء لطف ظاهر.
قوله تعالی: «وَ یُرْسِلُ الصَّواعِقَ فَیُصِیبُ بِها مَنْ یَشاءُ» إلخ، الصواعق جمع صاعقة و هو القطعة الناریة النازلة من السماء عن برق و رعد، و الجدل المفاوضة و المنازعة فی القول علی سبیل المغالبة، و أصله من جدلت الحبل إذا أحکمت فتله، و المحال بکسر المیم مصدر ماحله یماحله إذا ماکره و قاواه لیتبین أیهما أشد و جادله لإظهار مساویه و معایبه فقوله:
«وَ هُمْ یُجادِلُونَ فِی اللَّهِ وَ هُوَ شَدِیدُ الْمِحالِ معناه- و الله أعلم- أن الوثنیین- و إلیهم وجه الکلام فی إلقاء هذه الحجج- یجادلون فی ربوبیته تعالی بتلفیق الحجة علی ربوبیة أربابهم کالتمسک بدأب آبائهم و الله سبحانه شدید المماحلة لأنه علیم بمساویهم و معایبهم قدیر علی إظهارها و فضاحتهم.
قوله تعالی: «لَهُ دَعْوَةُ الْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَسْتَجِیبُونَ لَهُمْ بِشَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیة الدعاء و الدعوة توجیه نظر المدعو إلی الداعی و یتأتی غالبا بلفظ أو إشارة، و الاستجابة و الإجابة إقبال المدعو علی الداعی عن دعائه، و أما اشتمال الدعاء علی سؤال الحاجة و اشتمال الاستجابة علی قضائها فذلک غایة متممة لمعنی الدعاء و الاستجابة غیر داخلة فی مفهومیهما.
نعم: الدعاء إنما یکون دعاء حقیقة إذا کان المدعو ذا نظر یمکن أن یوجه إلی الداعی و ذا جدة و قدرة یمکنه بهما استجابة الدعاء و أما دعاء من لا یفقه أو یفقه و لا یملک ما ترفع به الحاجة فلیس بحق الدعاء و إن کان فی صورته.
و لما کانت الآیة الکریمة قرر فیها التقابل بین قوله «لَهُ دَعْوَةُ الْحَقِ و بین قوله:
«وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ إلخ، الذی یذکر أن دعاء غیره خال عن الاستجابة ثم یصف دعاء الکافرین بأنه فی ضلال علمنا بذلک أن المراد بقوله: «دَعْوَةُ الْحَقِ الدعوة الحقة غیر الباطلة و هی الدعوة التی یسمعها المدعو ثم یستجیبها البتة، و هذا من صفاته تعالی و تقدس فإنه سمیع الدعاء قریب مجیب و هو الغنی ذو الرحمة و قد قال: «أُجِیبُ دَعْوَةَ
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الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة: 186 و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: المؤمن: 60 فأطلق و لم یشترط فی الاستجابة إلا أن تتحقق هناک حقیقة الدعاء و أن یتعلق ذلک الدعاء به تعالی لا غیر.
فلفظة دعوة الحق من إضافة الموصوف إلی الصفة أو من الإضافة الحقیقة بعنایة أن الحق و الباطل کأنهما یقتسمان الدعاء فقسم منه للحق و هو الذی لا یتخلف عن الاستجابة، و قسم منه للباطل و هو الذی لا یهتدی إلی هدف الإجابة کدعاء من لا یسمع أو لا یقدر علی الاستجابة.
فهو تعالی لما ذکر فی الآیات السابقة أنه علیم بکل شی‌ء و أن له القدرة العجیبة ذکر فی هذه الآیة أن له حقیقة الدعاء و الاستجابة فهو مجیب الدعاء کما أنه علیم قدیر، و قد ذکر ذلک فی الآیة بطریقی الإثبات و النفی أعنی إثبات حق الدعاء لنفسه و نفیه عن غیره.
أما الأول فقوله: «لَهُ دَعْوَةُ الْحَقِ و تقدیم الظرف یفید الحصر و یؤیده ما بعده من نفیه عن غیره، و أما الثانی فقوله: «وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَسْتَجِیبُونَ لَهُمْ بِشَیْ‌ءٍ إِلَّا کَباسِطِ کَفَّیْهِ إِلَی الْماءِ لِیَبْلُغَ فاهُ وَ ما هُوَ بِبالِغِهِ و قد أخبر فیه أن الذین یدعوهم المشرکون من دون الله لا یستجیبون لهم بشی‌ء و قد بین ذلک فی مواضع من کلامه فإن هؤلاء المدعوین إما أصنام یدعوهم عامتهم و هی أجسام میتة لا شعور فیها و لا إرادة، و إما أرباب الأصنام من الملائکة أو الجن و روحانیات الکواکب و البشر کما ربما یتنبه له خاصتهم فهم لا یملکون لأنفسهم ضرا و لا نفعا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا فکیف بغیرهم و لله الملک کله و له القوة کلها فلا مطمع عند غیره تعالی.
ثم استثنی من عموم نفی الاستجابة صورة واحدة فقط و هی ما یشبه مورد المثل المضروب بقوله: «کَباسِطِ کَفَّیْهِ إِلَی الْماءِ لِیَبْلُغَ فاهُ وَ ما هُوَ بِبالِغِهِ .
فإن الإنسان العطشان إذا أراد شرب الماء کان علیه أن یدنو من الماء ثم یبسط کفیه فیغترفه و یتناوله و یبلغ فاه و یرویه و هذا هو حق الطلب یبلغ بصاحبه بغیته فی هدی و رشاد، و أما الظمآن البعید من الماء یرید الری لکن لا یأتی من أسبابه بشی‌ء غیر أنه یبسط إلیه کفیه یبلغ فاه فلیس یبلغ البتة فاه و لیس له من طلبه إلا صورته فقط.
و مثل من یدعو غیر الله سبحانه مثل هذا الباسط کفیه إلی الماء لیبلغ فاه و لیس له 
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من الدعاء إلا صورته الخالیة من المعنی و اسمه من غیر مسمی فهؤلاء المدعوون من دون الله لا یستجیبون للذین یدعونهم بشی‌ء و لا یقضون حاجتهم إلا کما یستجاب لباسط کفیه إلی الماء لیبلغ فاه و یقضی حاجته أی لا یحصل لهم إلا صورة الدعاء کما لا یحصل لذلک الباسط إلا صورة الطلب ببسط الکفین.
و من هنا یعلم أن هذا الاستثناء «إِلَّا کَباسِطِ کَفَّیْهِ إلخ، لا ینتقض به عموم النفی فی المستثنی منه و لا یتضمن إلا صورة الاستثناء فهو یفید تقویة الحکم فی جانب المستثنی منه فإن مفاده أن الذین یدعون من دون الله لا یستجاب لهم إلا کما یستجاب لباسط کفیه إلی الماء و لن یستجاب له، و بعبارة أخری لن ینالوا بدعائهم إلا أن لا ینالوا شیئا أی لن ینالوا شیئا البتة.
و هذا من لطیف کلامه تعالی و یناظر من وجه قوله تعالی الآتی: «قُلْ أَ فَاتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا» و آکد منه کما سیجی‌ء إن شاء الله.
و قد تبین بما تقدم:
أولا: أن قوله: «دَعْوَةُ الْحَقِ المراد به حق الدعاء و هو الذی یستجاب و لا یرد البتة، و أما قول بعضهم: إن المراد کلمة الإخلاص شهادة أن لا إله إلا الله فلا شاهد علیه من جهة السیاق.
و ثانیا: أن تقدیر قوله «وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ إلخ بإظهار الضمائر: الذین یدعوهم المشرکون من دون الله لا یستجیب أولئک المدعوون للمشرکین بشی‌ء.
و ثالثا: أن الاستثناء من قوله: «لا یَسْتَجِیبُونَ لَهُمْ بِشَیْ‌ءٍ» و فی الکلام حذف و إیجاز و المعنی: لا یستجیبون لهم بشی‌ء و لا ینیلونهم شیئا إلا کما یستجاب لباسط کفیه إلی الماء لیبلغ فاه و ینال من بسطه، و لعل الاستجابة مضمن معنی النیل و نحوه.
ثم أکد سبحانه الکلام بقوله: «وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ مع ما فیه من الإشارة إلی حقیقة أصیلة أخری و هی أنه لا غرض لدعاء إلا الله سبحانه فإنه العلیم القدیر و الغنی ذو الرحمة فلا طریق له إلا طریق التوجه إلیه تعالی فمن دعا غیره و جعله الهدف لدعائه فقد الارتباط بالغرض و الغایة و خرج بذلک عن الطریق فضل دعاؤه فإن الضلال هو الخروج عن الطریق و سلوک ما لا یوصل إلی المطلوب.
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قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ طَوْعاً وَ کَرْهاً وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ السجود الخرور علی الأرض بوضع الجبهة أو الذقن علیها قال تعالی: «وَ خَرُّوا لَهُ سُجَّداً»: یوسف: 100، و قال: «یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ سُجَّداً»: أسری: 107. و الواحدة منه سجدة.
و الکره ما یأتی به الإنسان من الفعل بمشقة فإن حمل علیه من خارج فهو الکره بفتح الکاف و ما حمل علیه من داخل نفسه فهو الکره بضمها و الطوع یقابل الکره مطلقا.
و قال الراغب: الغدوة و الغداة من أول النهار، و قوبل فی القرآن الغدو بالآصال نحو قوله: «بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ و قوبل الغداة بالعشی قال: «بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِ انتهی و الغدو جمع غداة کقنی و قناة و قال فی المجمع،: الآصال جمع أصل- بضمتین- و أصل جمع أصیل فهو جمع الجمع مأخوذ من الأصل فکأنه أصل اللیل الذی ینشأ منه و هو ما بین العصر إلی مغرب الشمس. انتهی.
و الأعمال الاجتماعیة التی یؤتی بها لأغراض معنویة کالتصدر الذی یمثل به الرئاسة و التقدم الذی یمثل به السیادة و الرکوع الذی یظهر به الصغر و الصغار و السجود الذی یظهر به نهایة تذلل الساجد و ضعته قبال تعزز المسجود له و اعتلائه تسمی غایاتها بأسامیها کما تسمی نفسها فکما یسمی التقدم تقدما کذلک تسمی السیادة تقدما و کما أن الانحناء الخاص رکوع کذلک الصغر و الصغار الخاص رکوع و کما أن الخرور علی الأرض سجود کذلک التذلل سجود کل ذلک بعنایة أن الغایة من العمل هی المطلوبة بالحقیقة دون ظاهر هیئة العمل.
و هذه النظرة هی التی یعتبرها القرآن الکریم فی نسبة السجود و ما یناظره من القنوت و التسبیح و الحمد و السؤال و نحو ذلک إلی الأشیاء کقوله تعالی: «کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ»: البقرة: 116 و قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»: أسری: 44 و قوله: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الرحمن: 29 و قوله: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ»: النحل: 49.
و الفرق بین هذه الأمور المنسوبة إلی الأشیاء الکونیة و بینها و هی واقعة فی ظرف الاجتماع الإنسانی أن الغایات موجودة فی القسم الأول بحقیقة معناها بخلاف القسم الثانی 
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فإنها إنما توجد فیها بنوع من الوضع و الاعتبار فذلة المکونات و ضعتها تجاه ساحة العظمة و الکبریاء ذلة و ضعة حقیقیة بخلاف الخرور علی الأرض و وضع الجبهة علیها فإنه ذلة و ضعة بحسب الوضع و الاعتبار و لذلک ربما یتخلف.
فقوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أخذ بما تقدم من النظر و لعله إنما خص أولی العقل بالذکر حیث قال: «مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ مع شمول هذه الذلة و الضعة جمیع الموجودات کما فی آیة النحل المتقدمة و کما یشعر به ذیل الآیة حیث قال: «وَ ظِلالُهُمْ إلخ، لأن الکلام فی السورة مع المشرکین و الاحتجاج علیهم فکان فی ذلک بعثا لهم أن یسجدوا لله طوعا کما یسجد له من دونهم من عقلاء السماوات و الأرض طوعا حتی أن ظلالهم تسجد له. و لذلک أیضا تعلقت العنایة بذکر سجود الظلال لیکون آکد فی استنهاضهم فافهمه.
ثم إن هذا التذلل و التواضع، الذی هو من عامة الموجودات لساحة ربهم عز و علا، خضوع ذاتی لا ینفک عنها و لا یتخلف فهو بالطوع البتة و کیف لا و لیس لها من نفسها شی‌ء حتی یتوهم لها کراهة أو امتناع و جموح و قد قال تعالی: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»: حم السجدة: 11.
فالعنایة المذکورة توجب الطوع لجمیع الموجودات فی سجودهم لله تعالی و تقطع دابر الکره عنهم البتة غیر أن هناک عنایة أخری ربما صححت نسبة الکره إلی بعضها فی الجملة و هی أن بعض هذه الأشیاء واقعة فی مجتمع التزاحم مجهزة بطباع ربما عاقتها عن البلوغ إلی غایاتها و مبتغیاتها أسباب أخر و هی الأشیاء المستقرة فی عالمنا هذا عالم المادة التی ربما زوحمت فی مآربها و منعتها عن البلوغ إلی مقتضیات طباعها موانع متفرقة و لا شک أن مخالف الطبع مکروه کما أن ما یلائمه مطلوب.
فهذه الأشیاء ساجدة لله خاضعة لأمره فی جمیع الشئون الراجعة إلیها غیر أنها فیما یخالف طباعها کالموت و الفساد و بطلان الآثار و الآفات و العاهات و نحو ذلک ساجدة له کرها، و فیما یلائم طباعها کالحیاة و البقاء و البلوغ إلی الغایات و الظفر بالکمال ساجدة له طوعا کالملائکة الکرام الذین لا یعصون الله فیما أمرهم و یفعلون ما یؤمرون.
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و مما تقدم یظهر فساد قول بعضهم إن المراد بالسجدة هو الحقیقی منها یعنی الخرور علی الأرض بوضع الجبهة علیها مثلا فهم جمیعا ساجدون غیر أن المؤمن یسجد طوعا و الکافر یسجد خوفا من السیف و قد نسب القول به إلی الحسن.
و کذا قول بعض: إن المراد بالسجود الخضوع فله یخضع الکل إلا أن ذلک من المؤمن خضوع طوع و من الکافر خضوع کره لما یحل به من الآلام و الأسقام و نسب إلی الجبائی.
و کذا قول آخرین: إن المراد بالآیة خضوع جمیع ما فی السماوات و الأرض من أولی العقل و غیرهم و التعبیر بلفظ یخص أولی العقل للتغلیب.
و أما قوله. «وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ ففیه إلحاق أظلال الأجسام الکثیفة بها فی السجود فإن الظل و إن کان عدمیا من حجب الجسم بکثافته عن نفوذ النور إلا أن له آثارا خارجیة و هو یزید و ینقص فی طرفی النهار و یختلف اختلافا ظاهرا للحس فله نحو من الوجود ذو آثاره یخضع فی وجوده و آثاره لله و یسجد له.
و هی تسجد لله سبحانه سجدة طوع فی جمیع الأحیان، و إنما خص الغدو و الآصال بالذکر لا لما قیل: إن المراد بهما الدوام لأنه یذکر مثل ذلک للتأبید إذ لو أرید سجودها الدائم لکان الأنسب به أن یقال: بأطراف النهار حتی یعم جمیع ما قبل الظهر و ما بعده کما وقع فی قوله: «وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ وَ أَطْرافَ النَّهارِ لَعَلَّکَ تَرْضی : طه: 130.
بل النکتة فیه- و الله أعلم- أن الزیادة و النقیصة دائمتان للأظلال فی الغداة و الأصیل فیمثلان للحس السقوط علی الأرض و ذلة السجود، و أما وقت الظهیرة و أوساط النهار فربما انعدمت الأظلال فیها أو نقصت و کانت کالساکنة لا یظهر معنی السجدة منها ذلک الظهور.
و لا شک فی أن سقوط الأظلال علی الأرض و تمثیلها لخرور السجود منظور إلیه فی نسبة السجود إلی الأظلال فی تفیؤها، و لیس النظر مقصورا علی مجرد طاعتها التکوینیة فی جمیع أحوالها و آثارها و الدلیل علی ذلک قوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلی ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ یَتَفَیَّؤُا ظِلالُهُ عَنِ الْیَمِینِ وَ الشَّمائِلِ سُجَّداً لِلَّهِ وَ هُمْ داخِرُونَ»: النحل: 48 فإن العنایة بذلک ظاهرة فیه.
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و لیس ذلک قولا شعریا و تصویرا تخییلیا یتوسل به فی الدعوة الحقة فی کلامه تعالی- و حاشاه- و قد نص أنه لیس بشعر بل الحقائق المتعالیة عن الأوهام الثابتة عند العقل السلیم البعیدة بطباعها عن الحس إذا صادفت موارد أمکن أن یظهر فیها للحس نوع ظهور و یتمثل لها بوجه کان من الحری أن یستمد به فی تعلیم الأفهام الساذجة و العقول البسیطة و نقلها من مرتبة الحس و الخیال إلی مرحلة العقل السلیم المدرک للحقائق من المعارف فإنه من الحس و الخیال الحق المستظهر بالحقائق المؤید بالحق فلا بأس بالرکون إلیه.
و من هذا الباب عده تعالی ما یشاهد من الضلال المتفیئة من الأجسام المنتصبة بالغدو و الآصال ساجدة لله سبحانه لما فیها من السقوط علی الأرض کخرور السجود من أولی العقل.
و من هذا الباب أیضا ما تقدم من قوله: «وَ یُسَبِّحُ الرَّعْدُ بِحَمْدِهِ حیث أطلق التسبیح علی صوت الرعد الهائل الذی یمثل لسانا ناطقا بتنزیهه تعالی عن مشابهة المخلوقین و الثناء علیه لرحمته المبشر به بالریح و السحاب و البرق مع أن الأشیاء قاطبة مسبحة بحمده بوجوداتها القائمة به تعالی المعتمدة علیه، و هذا تسبیح ذاتی منهم و دلالته دلالة ذاتیة عقلیة غیر مرتبطة بالدلالات اللفظیة التی توجد فی الأصوات بحسب الوضع و الاعتبار لکن الرعد بصوته الشدید الهائل یمثل للسمع و الخیال هذا التسبیح الذاتی فذکره الله سبحانه بما له من الشأن لینتقل به الأذهان البسیطة إلی معنی التسبیح الذاتی الذی یقوم بذات کل شی‌ء من غیر صوت قارع و لا لفظ موضوع.
و یقرب من هذا الباب ما تقدم فی مفتتح السورة فی قوله تعالی: «رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» و قوله: «وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ الآیة إن التمسک فی مقام الاحتجاج علیه تعالی بالأمور المجهول أسبابها عند الحس لیس لأن سببیته تعالی مقصورة علی هذا النوع من الموجودات و الأمور المعلومة الأسباب فی غنی عنه تعالی فإن القرآن الکریم ینص علی عموم قانون السببیة و أنه تعالی فوق الجمیع بل لأن الأمور التی لا تظهر أسبابها علی الحس لبادئ نظرة تنبه الأفهام البسیطة و تمثل لها الحاجة إلی سبب أحسن تمثیل فتنتزع إلی البحث عن أسبابها و ینتهی البحث لا محالة إلی سبب أول هو الله سبحانه، و فی القرآن الکریم من ذلک شی‌ء کثیر.
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و بالجملة فتسمیة سقوط ظلال الأشیاء بالغدو و الآصال علی الأرض سجودا منها لله سبحانه مبنیة علی تمثیلها فی هذه الحال معنی السجدة الذاتیة التی لها فی ذواتها بمثال حسی ینبه الحس لمعنی السجدة الذاتیة و یسهل للفهم البسیط طریق الانتقال إلی تلک الحقیقة العقلیة.
هذا هو الذی یعطیه التدبر فی کلامه تعالی، و أما حمل هذه المعانی علی محض الاستعارة الشعریة أو جعلها مجازا مثلا یراد به انقیاد الأشیاء لأمره تعالی بمعنی أنها توجد کما شاء أو القول بأن المراد بالظل هو الشخص فإن من یسجد یسجد ظله معه فإن هذه معان واهیة لا ینبغی الالتفات إلیها.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلِ اللَّهُ قُلْ أَ فَاتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا» الآیة بما تشتمل علی أمر النبی ص بالاحتجاج علی المشرکین بمنزلة الفذلکة من الآیات السابقة.
و ذلک أن الآیات السابقة تبین بأوضح البیان أن تدبیر السماوات و الأرض و ما فیهما من شی‌ء إلی الله سبحانه کما أن خلقها منه و أنه یملک ما یفتقر إلیه الخلق و التدبیر من العلم و القدرة و الرحمة و أن کل من دونه مخلوق مدبر لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا و ینتج ذلک أنه الرب دون غیره.
فأمر تعالی نبیه ص أن یسجل علیهم نتیجة بیانه السابق و یسألهم بعد تلاوة الآیات السابقة علیهم الکاشفة عن وجه الحق لهم بقوله: «مَنْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أی من هو الذی یملک السماوات و الأرض و ما فیهما و یدبر أمرها؟ ثم أمره أن یجیب هو نفسه عن السؤال و یقول: «اللَّهُ لأنهم و هم مشرکون معاندون یمتنعون عن الإقرار بتوحید الربوبیة و فی ذلک تلویح إلی أنهم لا یعقلون حجة و لا یفقهون حدیثا.
ثم استنتج بمعونة هذه النتیجة نتیجة ثانیة بها یتضح بطلان شرکهم أوضح البیان و هی أن مقتضی ربوبیته تعالی الثابتة بالحجج السابقة أنه هو المالک للنفع و الضرر فکل من دونه لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا فکیف لغیره؟ فاتخاذ أرباب من دون الله أی فرض أولیاء من دونه یلون أمر العباد و یملکون لهم نفعا و ضرا فی الحقیقة فرض لأولیاء لیسوا بأولیاء لأنهم لا یملکون لأنفسهم نفعا و لا ضرا فکیف یملکون لغیرهم ذلک؟.
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و هذا هو المراد بقوله مفرعا علی السؤال السابق: «قُلْ أَ فَاتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا» أی فکیف یملکون لغیرهم ذلک: أی إذا کان الله سبحانه هو رب السماوات و الأرض فقد قلتم باتخاذکم أولیاء آلهة من دونه قولا یکذبه نفسه و هو عدم ولایتهم فی عین ولایتهم و هو التناقض الصریح بأنهم أولیاء غیر أولیاء و أرباب لا ربوبیة لهم.
و بالتأمل فیما قدمناه أن الآیة بمنزلة الفذلکة من سابق البیانات یعود مفاد الآیة إلی مثل قولنا: إذا تبین ما تقدم فمن رب السماوات و الأرض إلا الله؟ أ فاتخذتم من دونه أولیاء لا یملکون نفعا و لا ضرا؟ فالعدول عن التفریع إلی أمر النبی ص بقوله: قل کذا و قل کذا و تکراره مرة بعد مرة إنما هو للتنزه عن خطابهم علی ما بهم من قذارة الجهل و العناد و هذا من لطیف نظم القرآن.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَمْ هَلْ تَسْتَوِی الظُّلُماتُ وَ النُّورُ» مثلان ضربهما الله سبحانه بعد تمام الحجة و إتمامها علیهم و أمر النبی ص أن یضربهما لهم یبین بأحدهما حال المؤمن و الکافر فالکافر بالحجة الحقة و الآیات البینات غیر المسلم لها أعمی و المؤمن بها بصیر فالعاقل لا یسوی بینهما ببدیهة عقله، و یبین بالثانی أن الکفر بالحق ظلمات کما أن الکافر الواقع فیها غیر بصیر و الإیمان بالحق نور کما أن المؤمن الأخذ به بصیر و لا یستویان البتة فمن الواجب علی المشرکین إن کان لهم عقول سلیمة- کما یدعون- أن یسلموا للحق و یرفضوا الباطل و یؤمنوا بالله وحده.
قوله تعالی: «أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ إلی قوله- وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» فی التعبیر بقوله: «جَعَلُوا» و «عَلَیْهِمْ دون أن یقال جعلتم و علیکم دلیل علی أن الکلام مصروف عنهم إلی النبی ص دون أن یؤمر بإلقائه إلیهم.
ثم العود فی جواب هذا الاحتمال الذی یتضمنه قوله: «أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ فَتَشابَهَ الْخَلْقُ عَلَیْهِمْ إلی الأمر بإلقائه إلیهم بقوله: «قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» دلیل علی أن السؤال إنما هو عن النبی ص و المطلوب من إلقاء توحید الخالق إلیهم هو الإلقاء الابتدائی لا الإلقاء بنحو الجواب، و لیس إلا لأنهم لا یقولون بخالق غیر الله سبحانه کما قال تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ»:
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لقمان: 25، الزمر: 38 و قد کرر تعالی نقل ذلک عنهم.
فهؤلاء الوثنیون ما کانوا یرون لله سبحانه شریکا فی الخلق و الإیجاد و إنما کانوا ینازعون الإسلام فی توحید الربوبیة لا فی توحید الألوهیة بمعنی الخلق و الإیجاد، و تسلیمهم توحید الخالق المبدع و قصر ذلک علی الله یبطل قولهم بالشرکاء فی الربوبیة و تتم الحجة علیهم لأن اختصاص الخلق و الإیجاد بالله سبحانه ینفی استقلال الوجود و العلم و القدرة عن غیره تعالی و لا ربوبیة مع انتفاء هذه النعوت الکمالیة.
و لذلک لم یبق لهم فی القول بربوبیة شرکائهم مع الله سبحانه إلا أن ینکروا توحده تعالی فی الخلق و الإیجاد و یثبتوا بعد الخلق و الإیجاد لآلهتهم و هم لا یفعلونه و هذا هو الموجب لذکره تعالی هذا الاحتمال لنبیه (ص) من دون أن یخاطبهم به أو یأمره أن یخاطبهم.
فکأنه تعالی إذ یقول: «أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ فَتَشابَهَ الْخَلْقُ عَلَیْهِمْ یقول لنبیه (ص): هؤلاء تمت علیهم الحجة فی توحید الربوبیة من جهة اختصاصه تعالی بالخلق و الإیجاد فلم یبق لهم إلا أن یقولوا بشرکة شرکائهم فی الخلق و الإیجاد فهل هم قائلون بأن شرکائهم خلقوا خلقا کخلقه ثم تشابه الخلق علیهم فقالوا بربوبیتهم إجمالا مع الله.
ثم أمر النبی ص أن یلقی إلیهم ما یقطع دابر هذا الاحتمال فقال: «قُلِ اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» و الجملة صدرها دعوی دلیلها ذیلها أی أنه تعالی واحد فی خالقیته لا شریک له فیها، و کیف یکون له فیها شریک و له وحدة یقهر کل عدد و کثرة و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ:» یوسف: 39 بعض الکلام فی معنی کونه تعالی هو الواحد القهار، و تبین هناک أن مجموع هاتین الصفتین ینتج صفة الأحدیة.
و قد بان مما ذکرناه وجه تغییر السیاق فی قوله: «أَمْ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ خَلَقُوا کَخَلْقِهِ فَتَشابَهَ الْخَلْقُ عَلَیْهِمْ و الإعراض عن سیاق الخطاب السابق فتأمل فی ذلک و اعلم أن أکثر المفسرین اشتبه علیهم الحال فی الحجج التی تقیمها الآیات القرآنیة لإثبات ربوبیته تعالی و توحیده فیها و نفی الشریک عنه فخلطوا بینها و بین ما أقیمت لإثبات الصانع فتنبه لذلک.
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(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحیم القصیر عن أبی جعفر (ع): فی قول الله تبارک و تعالی «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» فقال: قال رسول الله ص: أنا المنذر و علی الهادی 
الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی الکلینی فی الکافی، و الصدوق فی المعانی، و الصفار فی البصائر، و العیاشی و القمی فی تفسیریهما و غیرهم بأسانید کثیرة مختلفة.
و معنی قوله (ص): «أنا المنذر و علی الهادی» أنی مصداق المنذر و الإنذار هدایة مع دعوة و علی مصداق للهادی من غیر دعوة و هو الإمام لا أن المراد بالمنذر هو رسول الله ص و المراد بالهادی هو علی (ع) فإن ذلک مناف لظاهر الآیة البتة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن مردویه و أبو نعیم فی المعرفة و الدیلمی و ابن عساکر و ابن النجار قال: لما نزلت: «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» وضع رسول الله ص یده علی صدره فقال: أنا المنذر و أومأ بیده إلی منکب علی فقال: أنت الهادی- یا علی بک یهتدی المهتدون من بعدی:.
أقول: و رواه الثعلبی فی الکشف، عن عطاء بن السائب عن سعید بن جبیر عن ابن عباس عن النبی ص 
و فی مستدرک الحاکم، بإسناده عن إبراهیم بن الحکم بن ظهیر عن أبیه عن الحکم بن جریر عن أبی بریدة الأسلمی قال: دعا رسول الله ص بالطهور و عنده علی بن أبی طالب- فأخذ رسول الله ص بید علی بعد ما تطهر فألصقها بصدره- ثم قال: «إنما أنت منذر» و یعنی نفسه ثم ردها إلی صدر علی- ثم قال: «و لکل قوم هاد» ثم قال له: أنت منار الأنام و غایة الهدی و أمیر القراء- أشهد علی ذلک أنک کذلک:.
أقول: و رواه ابن شهرآشوب عن الحاکم فی شواهد التنزیل، و المرزبانی فی ما نزل من القرآن فی أمیر المؤمنین 
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و فی الدر المنثور، أخرج عبد الله بن أحمد فی زوائد المسند و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الأوسط و الحاکم و صححه و ابن مردویه و ابن عساکر عن علی بن أبی طالب: فی قوله تعالی:
«إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» قال: رسول الله المنذر و أنا الهادی. و فی لفظ: و الهادی رجل من بنی هاشم یعنی نفسه.
أقول: و من طرق أهل السنة فی هذا المعنی روایات أخری کثیرة.
و فی المعانی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: قلت لأبی عبد الله (ع) فی قوله تعالی:
«إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» قال: کل إمام هاد لکل قوم فی زمانهم.
و فی الکافی، بإسناده عن فضیل قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
«وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» فقال: کل إمام هاد للقرن الذی هو فیهم.
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرٌ وَ لِکُلِّ قَوْمٍ هادٍ» فقال: قال رسول الله ص: أنا المنذر و علی الهادی. یا با محمد هل من هاد الیوم؟ فقلت: جعلت فداک ما زال منکم هاد من بعد هاد حتی رفعت إلیک- فقال: رحمک الله یا با محمد لو کانت إذا نزلت آیة علی رجل- ثم مات ذلک الرجل ماتت الآیة مات الکتاب- و لکنه یجری فیمن بقی کما جری فیما مضی.
أقول: و الروایة تشهد علی ما قدمناه أن شمول الآیة لعلی (ع) من الجری و کذلک یجری فی باقی الأئمة، و هذا الجری هو المراد مما ورد أنها نزلت فی علی (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ قال: ما لم یکن حملا. «وَ ما تَزْدادُ» قال: الذکر و الأنثی جمیعا.
أقول: و قوله: الذکر و الأنثی جمیعا، یرید ما یزید علی الواحد من الواحد بدلیل الروایة التالیة.
و فیه، عن محمد بن مسلم و غیره عنهما (ع) قال: «ما تَحْمِلُ کل من أنثی أو ذکر «وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ قال: ما لم یکن حملا «وَ ما تَزْدادُ» عن أنثی أو ذکر.
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و فی الکافی، بإسناده عن حریز عمن ذکره عن أحدهما (ع): فی قول الله عز و جل: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی وَ ما تَغِیضُ الْأَرْحامُ وَ ما تَزْدادُ» قال: الغیض کل حمل دون تسعة أشهر «وَ ما تَزْدادُ» کل شی‌ء تزداد علی تسعة أشهر- فکلما رأت المرأة الدم الخالص فی حملها من الحیض- فإنها تزداد بعدد الأیام التی رأت فی حملها من الدم.
أقول: و هذا معنی آخر و نقل عن بعض قدماء المفسرین.
و فی المعانی، بإسناده عن ثعلبة بن میمون عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» قال: الغیب ما لم یکن و الشهادة ما قد کان.
أقول: لیس المراد من «ما لم یکن» المعدوم الذی لیس بشی‌ء بل الأمر الذی بالقوة ما لم یدخل فی ظرف الفعلیة، و ما ذکره (ع) بعض المصادیق و هو ظاهر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الکبیر و ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل من طریق عطاء بن یسار عن ابن عباس: أن أربد بن قیس و عامر بن الطفیل قدما المدینة علی رسول الله ص- فانتهیا إلیه و هو جالس فجلسا بین یدیه- فقال عامر ما تجعل لی إن أسلمت؟ قال النبی ص: لک ما للمسلمین و علیک ما علیهم- قال: أ تجعل لی إن أسلمت الأمر من بعدک؟ قال: لیس لک و لا لقومک و لکن لک أعنة الخیل. قال:
فاجعل لی الوبر و لک المدر فقال النبی ص: لا. فلما قفی من عنده قال: لأملأنها علیک خیلا و رجالا، قال النبی ص: یمنعک الله.
فلما خرج أربد و عامر قال عامر: یا أربد إنی سألهی محمدا عنک بالحدیث- فأضربه بالسیف فإن الناس إذا قتلت محمدا لم یزیدوا علی أن یرضوا بالدیة- و یکرهوا الحرب فسنعطیهم الدیة فقال أربد: افعل، فأقبلا راجعین فقال عامر: یا محمد قم معی أکلمک- فقام منه فخلیا إلی الجدار و وقف معه عامر یکلمه- و سل أربد السیف فلما وضع یده علی سیفه- یبست علی قائم السیف فلا یستطیع سل سیفه- و أبطأ أربد علی عامر بالضرب فالتفت رسول الله ص- فرأی أربد و ما یصنع فانصرف عنهما، و قال عامر لأربد: ما لک حشمت- قال: وضعت یدی علی قائم السیف فیبست.
فلما خرج عامر و أربد من عند رسول الله ص- حتی إذا کانا بحرة رقم نزلا- فخرج 
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إلیهما سعد بن معاذ و أسید بن حضیر فقال: أشخصا یا عدوی الله لعنکما الله و وقع بهما.
فقال عامر: من هذا یا سعد؟ فقال سعد: هذا أسید بن حضیر الکتائب. فقال: أما و الله إن کان حضیر صدیقا لی.
حتی إذا کان بالرقم أرسل الله علی أربد صاعقة فقتلته، و خرج عامر حتی إذا کان بالخریب أرسل الله علیه قرحة- فأدرکه الموت فیها فأنزل الله: «اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَحْمِلُ کُلُّ أُنْثی - إلی قوله- لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ قال: المعقبات من أمر الله یحفظون محمدا ص.
ثم ذکر أربد و ما قتله فقال: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمُ الْبَرْقَ إلی قوله- وَ هُوَ شَدِیدُ الْمِحالِ .
أقول: و روی ما فی معناه عن الطبری و أبی الشیخ عن ابن زید و فی آخره: و قال لبید فی أخیه أربد و هو یبکیه.
أخشی علی أربد الحتوف و لاأرهب نوء السماء و الأسد 
فجعنی الرعد و الصواعق بالفارس‌یوم الکریهة النجد 
و ما تذکره الروایة من نزول هذه الآیات فی القصة لا یلائم سیاق آیات السورة الظاهر فی کونها مکیة بل لا یناسب سیاق نفس الآیات أیضا علی ما مر من معناها.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن المنذر و أبو الشیخ عن علی: «لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ قال: لیس من عبد إلا و معه ملائکة- یحفظونه من أن یقع علیه حائط أو یتردی فی بئر- أو یأکله سبع أو غرق أو حرق- فإذا جاء القدر خلوا بینه و بین القدر.
أقول: و روی أیضا ما فی معناه عن أبی داود فی القدر و ابن أبی الدنیا و ابن عساکر عنه. و روی ما فی معناه عن الصادقین (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن فضیل بن عثمان عن أبی عبد الله (ع): قال حدثنا هذه الآیة: «لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ الآیة قال: من المقدمات المؤخرات- المعقبات الباقیات الصالحات.
أقول: ظاهره أن الباقیات الصالحات من مصادیق المعقبات المذکورة فی الآیة تحفظ صاحبها من سوء القضاء و لا تحفظه إلا بالملائکة الموکلة علیها فیرجع معناه إلی ما قدمناه 
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فی بیان الآیة، و یمکن أن تکون المقدمات المؤخرات نفس الباقیات الصالحات و رجوعه إلی ما قدمناه ظاهر.
و فیه، عن أبی عمرو المدائنی عن أبی عبد الله (ع) قال: إن أبی کان یقول: إن الله قضی قضاء حتما- لا ینعم علی عبد بنعمة- فسلبها إیاه قبل أن یحدث العبد ما- یستوجب بذلک الذنب سلب تلک النعمة- و ذلک قول الله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ- حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ .
و فیه، عن أحمد بن محمد عن أبی الحسن الرضا (ع): فی قول الله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ- حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ وَ إِذا أَرادَ اللَّهُ بِقَوْمٍ سُوْءاً- فَلا مَرَدَّ لَهُ فصار الأمر إلی الله تعالی.
أقول: إشارة إلی ما قدمناه من معنی الآیة.
و فی المعانی، بإسناده عن عبد الله بن الفضل عن أبیه قال. سمعت أبا خالد الکابلی یقول: سمعت زین العابدین علی بن الحسین (ع) یقول: الذنوب التی تغیر النعم- البغی علی الناس و الزوال عن العادة فی الخیر- و اصطناع المعروف و کفران النعم و ترک الشکر، قال الله عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ- حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ .
و فیه، بإسناده عن الحسن بن فضال عن الرضا (ع): فی قوله: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمُ الْبَرْقَ خَوْفاً وَ طَمَعاً» قال: خوفا للمسافر و طمعا للمقیم.
و فی تفسیر النعمانی، عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع): فی قوله تعالی: «وَ هُوَ شَدِیدُ الْمِحالِ یرید المکر.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن أنس بن مالک: أن رسول الله ص بعث رجلا إلی فرعون من فراعنة العرب- یدعوه إلی الله عز و جل فقال للرسول: أخبرنی عن هذا الذی تدعونی إلیه- أ من فضة هو أم من ذهب أم من حدید؟ فرجع إلی النبی ص فأخبره بقوله فقال النبی ص: ارجع إلیه فادعه قال: یا نبی الله إنه اعتاص من ذلک. قال: ارجع إلیه فرجع فقال کقوله فبینا هو یکلمه- إذ رعدت سحابة رعدة فألقت علی رأسه صاعقة- ذهبت بقحف رأسه فأنزل الله جل ثناؤه «وَ یُرْسِلُ الصَّواعِقَ فَیُصِیبُ بِها مَنْ یَشاءُ- وَ هُمْ 
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یُجادِلُونَ فِی اللَّهِ وَ هُوَ شَدِیدُ الْمِحالِ .
أقول: الکلام فی آخره کالکلام فی آخر ما مر من قصة عامر و أربد و یزید هذا الخبر أن قوله: «وَ یُرْسِلُ الصَّواعِقَ إلخ بعض من آیة و لا وجه لتقطیع الآیات فی النزول.
و فی التفسیر القمی، قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الآیة: أما من یسجد من أهل السماوات طوعا فالملائکة- یسجدون لله طوعا، و أما من یسجد من أهل الأرض ممن ولد فی الإسلام- فهو یسجد له طوعا، و أما من یسجد له کرها فمن جبر علی الإسلام- و أما من لم یسجد فظله یسجد له بالغدو و الآصال.
أقول: ظاهر الروایة یخالف سیاق الآیة الکریمة فإن الآیة مسوقة لبیان عموم قهره تعالی بعظمته و علوه من فی السماوات و الأرض أنفسهم و أظلالهم و هی تنبئ عن سجودها له تعالی بحقیقة السجدة، و ظاهر الروایة أن السجدة بمعنی الخرور و وضع الجبهة أو ما یشبه السجدة عامة موجودة إما فیهم و إما فی ظلالهم فإن سجدوا حقیقة طوعا أو کرها فهی و إلا فسقوط ظلالهم علی الأرض یشبه السجدة و هذا معنی لا جلالة فیه لله الکبیر المتعال.
علی أنه لا یوافق العموم المتراءی من قوله: «وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ و أوضح منه العموم الذی فی قوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلی ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ یَتَفَیَّؤُا ظِلالُهُ عَنِ الْیَمِینِ وَ الشَّمائِلِ سُجَّداً لِلَّهِ وَ هُمْ داخِرُونَ وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ دابَّةٍ وَ الْمَلائِکَةُ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ:» النحل: 49.
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اشارة

أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ (17) لِلَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمُ الْحُسْنی وَ الَّذِینَ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُ لَوْ أَنَّ لَهُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لافْتَدَوْا بِهِ أُولئِکَ لَهُمْ سُوءُ الْحِسابِ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ (18) أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ (19) الَّذِینَ یُوفُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ لا یَنْقُضُونَ الْمِیثاقَ (20) وَ الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ وَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ (21)
وَ الَّذِینَ صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ (22) جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ الْمَلائِکَةُ یَدْخُلُونَ عَلَیْهِمْ مِنْ کُلِّ بابٍ (23) سَلامٌ عَلَیْکُمْ بِما صَبَرْتُمْ فَنِعْمَ عُقْبَی الدَّارِ (24) وَ الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ وَ یَقْطَعُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ وَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ أُولئِکَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ (25) اللَّهُ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ وَ فَرِحُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلاَّ مَتاعٌ (26)
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(بیان)

لما أتم الحجة علی المشرکین فی ذیل الآیات السابقة ثم أبان لهم الفرق الجلی بین الحق و الباطل و الفرق بین من یأخذ بهذا أو یتعاطی ذاک بقوله: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ أَمْ هَلْ تَسْتَوِی الظُّلُماتُ وَ النُّورُ» أخذ فی البیان التفصیلی للفرق بین الطریقین طریق الحق الذی هو الإیمان بالله و العمل الصالح و طریق الباطل الذی هو الشرک و العمل السیئ و أهلهما الذین هم المؤمنون و المشرکون، و أن للأولین السلام و عاقبة الدار و للآخرین اللعنة و لهم سوء الدار و الله یبسط الرزق لمن یشاء و یقدر و بدأ سبحانه الکلام فی ذلک کله بمثل یبین به حال الحق و الباطل و أثر کل منهما الخاص به ثم بنی الکلام علی ذلک فی وصف حال الطریقین و الفریقین.
قوله تعالی: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً» إلی آخر الآیة قال فی مجمع البیان،: الوادی سفح الجبل العظیم المنخفض الذی یجتمع فیه ماء المطر، و منه اشتقاق الدیة لأنه جمع المال العظیم الذی یؤدی عن القتیل، و القدر اقتران الشی‌ء بغیره من غیر زیادة و لا نقصان و الوزن یزید و ینقص فإذا کان مساویا فهو القدر، و قرأ الحسن بقدرها بسکون الدال، و هما لغتان یقال: أعطی قدر شبر و قدر شبر، و المصدر بالتخفیف لا غیر.
قال: و الاحتمال رفع الشی‌ء علی الظهر بقوة الحامل له، و یقال: علا صوته علی فلان فاحتمله و لم یغضبه، و الزبد وضر الغلیان و هو خبث الغلیان و منه زبد القدر و زبد السیل.
و الجفاء ممدود مثل الغثاء و أصله الهمز یقال: جفأ الوادی جفاء قال أبو زید: یقال:
جفأت الرجل إذا صرعته و أجفأت القدر بزبدها إذا ألقیت زبدها عنها، قال الفراء: کل شی‌ء ینضم بعضه إلی بعض فإنه یجی‌ء علی فعال مثل الحطام و القماش و الغثاء و الجفاء.
و الإیقاد إلقاء الحطب فی النار استوقدت النار، و اتقدت و توقدت، و المتاع ما تمتعت به، و المکث السکون فی المکان علی مرور الزمان یقال: مکث و مکث- بفتح الکاف و ضمها- و تمکث أی تلبث. انتهی.
و قال الراغب: الباطل نقیض الحق و هو ما لا ثبات له عند الفحص عنه قال 
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تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ و قد یقال ذلک فی الاعتبار إلی المقال و الفعال یقال: بطل بطولا و بطلا بطلانا و أبطله غیره قال عز و جل:
«وَ بَطَلَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ و قال: «لِمَ تَلْبِسُونَ الْحَقَّ بِالْباطِلِ . انتهی موضع الحاجة.
فبطلان الشی‌ء هو أن یقدر للشی‌ء نوع من الوجود ثم إذا طبق علی الخارج لم یثبت علی ما قدر و لم یطابقه الخارج و الحق بخلافه فالحق و الباطل یتصف بهما أولا الاعتقاد ثم غیره بعنایة ما.
فالقول نحو السماء فوقنا و الأرض تحتنا یکون حقا لمطابقة الواقع إیاه إذا فحص عنه و طبق علیه، و لقولنا: السماء تحتنا و الأرض فوقنا کان باطلا لعدم ثباته فی الواقع علی ما قدر له من الثبات، و الفعل یکون حقا إذا وقع علی ما قدر له من الغایة أو الأمر کالأکل للشبع و السعی للرزق و شرب الدواء للصحة مثلا إذا أثر أثره و بلغ غرضه، و یکون باطلا إذا لم یقع علی ما قدر علیه من الغایة أو الأمر و الشی‌ء الموجود فی الخارج حق من جهة أنه موجود کما اعتقد کوجود الحق تعالی، و الشی‌ء غیر الموجود و قد اعتقد له الوجود باطل و کذا لو کان موجودا لکن قدر له من خواص الوجود ما لیس له کتقدیر الاستقلال و البقاء للموجود الممکن فالموجود الممکن باطل من جهة عدم الاستقلال أو البقاء المقدر له و إن کان حقا من جهة أصل الوجود قال:
ألا کل شی‌ء ما خلا الله باطل‌و کل نعیم لا محالة زائل 
و الآیة الکریمة من غرر الآیات القرآنیة تبحث عن طبیعة الحق و الباطل فتصف بدء تکونهما و کیفیة ظهورهما و الآثار الخاصة بکل منهما و سنة الله سبحانه الجاریة فی ذلک و لن تجد لسنة الله تحویلا و لن تجد لسنة الله تبدیلا.
بین تعالی ذلک بمثل ضربه للناس، و لیس بمثلین کما قاله بعضهم و لا بثلاثة أمثال کما ذکره آخرون کما سنشیر إلیه إن شاء الله و إنما هو مثل واحد ینحل إلی أمثال فقال تعالی:
«أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً» و قوله: «أَنْزَلَ فعل فاعله هو الله سبحانه لم یذکر لوضوحه، و تنکیر «السَّماءِ» للدلالة علی النوع و هو الماء الخالص الصافی یعنی نفس الماء من غیر أن یختلط بشی‌ء أو یشوبه تغیر، و تنکیر «أَوْدِیَةٌ»
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للدلالة علی اختلافها فی الکبر و الصغر و الطول و القصر و تغایرها فی السعة و الوعی، و نسبة السیلان إلی الأودیة نسبة مجازیة نظیر قولنا: جری المیزاب و توصیف الزبد بالرابی لکونه طافیا یعلو سیل دائما و هذا کله بدلالة السیاق، و إنما مثل بالسیل لأن احتمال الزبد الرابی فیه أظهر.
و المعنی: أنزل الله سبحانه من السماء و هی جهة العلو ماء بالأمطار فسالت الأدویة الواقعة فی محل الأمطار المختلفة بالسعة و الضیق و الکبر و الصغر بقدرها أی کل بقدره الخاص به فالکبیر بقدره و الصغیر بقدره فاحتمل السیل الواقع فی کل واحد من الأودیة المختلفة زبدا طافیا عالیا هو الظاهر علی الحس یستر الماء سترا.
ثم قال تعالی: «وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ من نشویة و ما یوقدون علیه أنواع الفلزات و المواد الأرضیة القابلة للإذابة المصوغة منها آلات الزینة و أمتعة الحیاة التی یتمتع بها و المعنی و یخرج من الفلزات و المواد الأرضیة التی یوقدون علیها فی النار طلبا للزینة کالذهب و الفضة أو طلبا لمتاع کالحدید و غیره یتخذ منه الآلات و الأدوات، زبد مثل الزبد الذی یربو السیل یطفو علی المادة المذابة و یعلوه.
ثم قال تعالی: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ أی یثبت الله الحق و الباطل نظیر ما فعل فی السیل و زبده و ما یوقدون علیه فی النار و زبده.
فالمراد بالضرب و الله أعلم- نوع من التثبیت من قبیل قولنا: ضربت الخیمة أی نصبتها و قوله: ضربت علیهم الذلة و المسکنة أی أوقعت و أثبتت و ضرب بینهم بسور أی أوجد و بنی، و اضرب لهم طریقا فی البحر أی افتح و ثبت و إلی هذا المعنی أیضا یعود ضرب المثل لأنه تثبیت و نصب لما یماثل الممثل حتی یتبین به حاله، و الجمیع فی الحقیقة من قبیل إطلاق الملزوم و إرادة اللازم فإن الضرب و هو إیقاع شی‌ء علی شی‌ء بقوة و عنف لا ینفک عادة عن تثبیت أمر فی ما وقع علیه الضرب کثبوت الوتد فی الأرض بضرب المطرقة و حلول الألم فی جسم الحیوان بضربه فقد أطلق الضرب و هو الملزوم و أرید التثبیت و هو الأمر اللازم.
و من هنا یظهر أن قول المفسرین إن فی الجملة حذفا أو مجازا و التقدیر کذلک یضرب الله مثل الحق و الباطل أو مثل الحق و مثل الباطل- علی اختلاف تفسیرهم- فی غیر محله فإنه تکلف من 
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غیر موجب و لا دلیل یدل علیه.
علی أنه لو أرید به ذلک لکان موضعه المناسب له هو آخر الکلام و قد وقع فیه قوله تعالی: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ و هو یغنی عنه.
علی أن ما ذکروه من المعنی یرجع إلی ما ذکرناه بالآخرة فإن کون حدیث السیل و الزبد أو ما یوقد علیه و الزبد مثلا للحق و الباطل یوجب کون ثبوت الحق نظیر ثبوت السیل و ثبوت ما یوقد علیه، و کون ثبوت الباطل نظیر ثبوت الزبد فلا موجب للتقدیر مع استقامة المعنی بدونه.
ثم قال تعالی: «فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ جمع بین الزبدین أعنی زبد السیل و زبد ما یوقدون علیه و قد کانا متفرقین فی الذکر لاشتراک الجمیع فیما یذکر من الخاصة و هو أنه یذهب جفاء، و لذا قدمنا آنفا أن الآیة تتضمن مثلا واحدا و إن انحل إلی غیر واحد من الأمثال.
و قد عدل عن ذکر الماء و غیره إلی قوله: «وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ للدلالة علی خاصة یختص بها الحق و هو أن الناس ینتفعون به و هو الغایة المطلوبة لهم.
و المعنی: فأما الزبد الذی کان یطفو علی السیل و یعلوه أو یخرج مما یوقدون علیه فی النار فیذهب جفاء و یصیر باطلا متلاشیا، و أما الماء الخالص أو العین الأرضیة المصوغة و فیهما انتفاع الناس و تمتعهم فی معاشهم فیمکث فی الأرض ینتفع به الناس.
ثم قال تعالی: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ و ختم به القول أی إن الأمثال المضروبة للناس فی کلامه تعالی یشابه المثل المضروب فی هذه الآیة فی أنها تمیز الحق من الباطل و تبین للناس ما ینفعهم فی معاشهم و معادهم.
و لا یبعد أن تکون الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی ما ذکره من أمر نزول المطر و جریان الأدویة بسیولها المزبدة و إیقاد المواد الأرضیة و خروج زبدها، أعنی أن تکون الإشارة إلی نفس هذه الحوادث الخارجیة و التکونات العینیة لا القول فیدل علی أن هذه الوقائع الکونیة و الحوادث الواقعة فی عالم الشهادة أمثال مضروبة تهدی أولی النهی 
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و البصیرة إلی ما فی عالم الغیب من الحقائق کما أن ما فی عالم الشهادة آیات دالة علی ما فی عالم الغیب علی ما تکرر ذکره فی القرآن الکریم، و لا کثیر فرق بین کون هذه المشهودات أمثالا مضروبة أو آیات دالة و هو ظاهر.
و قد تبین بهذا المثل المضروب فی الآیة أمور هی من کلیات المعارف الإلهیة:
أحدها: أن الوجود النازل من عنده تعالی علی الموجودات الذی هو بمنزلة الرحمة السماویة و المطر النازل من السحاب علی ساحة الأرض خال فی نفسه عن الصور و الأقدار و إنما یتقدر من ناحیة الأشیاء أنفسها کماء المطر الذی یحتمل من القدر و الصورة و ما یطرأ علیه من ناحیة قوالب الأودیة المختلفة فی الأقدار و الصور فإنما تنال الأشیاء من العطیة الإلهیة بقدر قابلیتها و استعداداتها و تختلف باختلاف الاستعدادات و الظروف و الأوعیة.
و هذا أصل عظیم یدل علیه أو یلوح إلیه آیات کثیرة من کلامه تعالی کقوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21 و قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر: 6 و من الدلیل علیه جمیع آیات القدر.
ثم إن هذه الأمور المسماة بالأقدار و إن کانت خارجة عن الإفاضة السماویة مقدرة لها لکنها غیر خارجة عن ملک الله سبحانه و سلطانه و لا واقعة من غیر إذنه و قد قال تعالی، «إِلَیْهِ یُرْجَعُ الْأَمْرُ کُلُّهُ»: هود: 123، و قال: «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً»: الآیة: 31 من السورة و بانضمام هذه الآیات إلی الآیات السابقة یظهر أصل آخر أدق معنی و أوسع مصداقا.
و ثانیها: أن تفرق هذه الرحمة السماویة فی أودیة العالم و تقدرها بالأقدار المقارنة لها لا ینفک عن أخباث و فضولات تعلوها و تظهر منها غیر أنها باطلة أی زائلة غیر ثابتة بخلاف تلک الرحمة النازلة المتقدرة بالأقدار فإنها باقیة ثابتة أی حقة و عند ذلک ینقسم ما فی الوجود إلی حق و هو الثابت الباقی و باطل و هو الزائل غیر الثابت.
و الحق من الله سبحانه و الباطل لیس إلیه و إن کان بإذنه قال تعالی: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»: آل عمران: 60 و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا»:- ص: 27 فهذه الموجودات یشتمل کل منها علی جزء حق ثابت غیر زائل سیعود إلیه ببطلان ما هو الباطل منها کما قال: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی»: الأحقاف: 3 و قال: «وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»: یونس: 82 و قال: «إِنَّ الْباطِلَ کانَ 
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زَهُوقاً»: أسری: 81 و قال: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ»: الأنبیاء: 18.
و ثالثها: أن من حکم الحق أنه لا یعارض حقا غیره و لا یزاحمه بل یمده و ینفعه فی طریقه إلی کماله و یسوقه إلی ما یسلک إلیه من السعادة، یدل علی ذلک تعلیقه البقاء و المکث فی الآیة علی الحق الذی ینفع الناس.
و لیس المراد بنفی التعارض ارتفاع التنازع و التزاحم من بین الأشیاء فی عالمنا المشهود فإنما هو دار التنازع و التزاحم لا یری فیه إلا نار یخمدها ماء و ماء تفنیها نار و أرض یأکلها نبات و نبات یأکله حیوان ثم الحیوان یأکل بعضه بعضا ثم الأرض یأکل الجمیع بل المراد أن هذه الأشیاء علی ما بینها من الافتراس و الانتهاش تتعاون فی تحصیل الأغراض الإلهیة و یتسبب بعضها ببعض للوصول إلی مقاصدها النوعیة فمثلها مثل القدوم و الخشب فإنهما مع تنازعهما یتعاونان فی خدمة النجار فی صنعة الباب مثلا، و مثل کفتی المیزان فإنهما فی تعارضهما و تصارعهما یطیعان من بیده لسان المیزان لتقدیر الوزن، و هذا بخلاف الباطل کوجود کلال فی القدوم أو بخس فی المثقال فإنه یعارض الغرض الحق و یخیب السعی فیفسد من غیر إصلاح و یضر من غیر نفع.
و من هذا الباب غالب آیات التسخیر فی القرآن کقوله: «وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ»: الجاثیة: 13 فکل شی‌ء منها یفعل ما یقتضیه طبعه غیر أنه یسلک فی ذلک إلی تحصیل ما أراده الله سبحانه من الأمر.
و هذه الأصول المستفادة من الآیة الکریمة هی المنتجة لتفاصیل أحکام الصنع و الإیجاد، و لئن تدبرت فی الآیات القرآنیة التی تذکر الحق و الباطل و أمعنت فیها رأیت عجبا.
و اعلم أن هذه الأصول کما تجری فی الأمور العینیة و الحقائق الخارجیة کذلک تجری فی العلوم و الاعتقادات فمثل الاعتقادات الحق فی نفس المؤمن مثل الماء النازل من السماء الجاری فی الأودیة علی اختلاف سعتها و ینتفع به الناس و تحیی قلوبهم و یمکث فیهم الخیر و البرکة، و مثل الاعتقاد الباطل فی نفس الکافر کمثل الزبد الذی یربو السیل لا یلبث دون أن یذهب جفاء و یصیر سدی، قال تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: إبراهیم: 27.
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قوله تعالی: «لِلَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمُ الْحُسْنی وَ الَّذِینَ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُ إلی آخر الآیة المهاد الفراش الذی یوطأ لصاحبه و المکان الممهد الموطأ و سمیت جهنم مهادا لأنها مهدت لاستقرارهم فیها لکفرهم و أعمالهم السیئة.
و الآیة و ما بعدها من الآیات التسعة متفرعة علی المثل المضروب فی الآیة السابقة- کما تقدمت الإشارة إلیه یبین الله سبحانه فیها آثار الاعتقاد الحق و الإیمان به و الاستجابة لدعوته، و آثار الاعتقاد الباطل و الکفر به و عدم استجابة دعوته و یشهد بذلک سیاق الآیات فإن الحدیث فیها یدور حول عاقبة الإیمان و الکفر و أن العاقبة المحمودة التی للإیمان لا یقوم مقامها شی‌ء و لو کان ضعف ما فی الدنیا من نعمة.
و علی هذا فالأظهر أن یکون المراد بالحسنی العاقبة الحسنی و ما ذکره بعضهم أن المراد بها المثوبة الحسنی أو الجنة و إن کان حقا بحسب المآل فإن عاقبة الإیمان و العمل الصالح المحمودة هی المثوبة الإلهیة الحسنی و هی الجنة لکن المثوبة أو الجنة غیر مقصودة فی المقام بما أنها مثوبة أو جنة بل بما أنها عاقبة أمرهم و ینتهی إلیها سعیهم.
و یؤیده بل یدل علیه قوله تعالی فیهم فی الآیات التالیة بعد تعریفهم بصفاتهم المختصة بهم: «أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها» الآیة.
و علی هذا أیضا فقوله: «لَوْ أَنَّ لَهُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لَافْتَدَوْا بِهِ موضوع موضع الغایة المحذوفة للدلالة علی فخامة أمرها و بلوغها الغایة من حمل الهول و الدهشة و الشر و الشقوة بما لا یذکر.
و المعنی: و الذین لم یستجیبوا لربهم یحل بهم أمر- أو یفوتهم أمر و هو نتیجة الاستجابة و عاقبتها الحسنی من صفته أنه لو أن لهم ما فی الأرض من نعمة تلتذ بها النفس الإنسانیة و هو غایة ما یمکن لإنسان أن یأمله و یتمناه ثم أضیف إلیه مثله و هو فوق منیة الإنسان و بعبارة ملخصة لو کانوا یملکون غایة مناهم فی الحیاة و ما فوق هذه الغایة رضوا أن یفتدوا بهذا الذی یملکونه فرضا عما یفوتهم من الحسنی،
و فی بعض کلمات علی (ع): فی وصفه: «غیر موصوف ما نزل بهم».
ثم أخبر تعالی عن هذا الذی لا یوصف من عاقبة أمرهم فقال: «أُولئِکَ لَهُمْ سُوءُ
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الْحِسابِ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ و سوء الحساب الحساب الذی یسوؤهم و لا یسرهم فهو من إضافة الصفة إلی الموصوف ثم ذم تعالی ذلک مشیرا إلی سوء العاقبة بقوله: «وَ بِئْسَ الْمِهادُ» أی بئس المهاد مهادهم الذی مهد لهم و یستقرون فیه، و مجموع قوله: «أُولئِکَ لَهُمْ سُوءُ الْحِسابِ إلخ فی موضع التعلیل لما ذکر من الافتداء و التعلیل بالإشارة کثیر فی الکلام یقال: افعل بفلان کذا و کذا ذاک الذی من صفته کذا و کذا.
و معنی الآیة و الله أعلم- للذین استجابوا لدعوة ربهم الحقة العاقبة الحسنی و الذین لم یستجیبوا له لهم من عاقبة الأمر ما یرضون أن یفدوا للتخلص منه فوق ما یمکنهم أن یتمنوه لأن الذی یحل بهم من العاقبة السیئة یتضمن أو یقارن سوء الحساب و القرار فی و بئس المهاد مهادهم.
و قد وضع فی الآیة الاستجابة و عدم الاستجابة مکان الإیمان و الکفر لمناسبة المثل المضروب فی الآیة السابقة من نزول الماء من السماء و قبول الأودیة منه کل بقدره، و الاستجابة قبول الدعوة.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ استفهام إنکاری و هو فی موضع التعلیل لما تتضمنه الآیة السابقة، و بیان تفصیلی لعاقبة حال الفریقین من حیث استجابة دعوة الحق و عدمها.
و ملخص البیان: أن الحق یستقر فی قلوب هؤلاء الذین استجابوا لربهم فتصیر قلوبهم ألبابا و قلوبا حقیقیة لها آثارها و برکاتها و هو التذکر و التبصر، و من خواص هذه القلوب التی یعرف بها صاحبوها أن أولی الألباب یثبتون علی الوفاء بعهد الله المأخوذ عنهم بفطرتهم فلا ینقضون میثاق ربهم، و یثبتون علی احترام ما وصلهم الله به و هی الرحم التی أجری الله الخلقة من طریقها فیصلونها و هم خاشعون خائفون، و یثبتون بالصبر عند المصائب و عن المعصیة و علی الطاعة، و یجرون بالتوجه إلی ربهم و هو الصلاة، و إصلاح المجتمع و هو الإنفاق، و درء السیئات بالحسنات.
فهؤلاء لهم عاقبة الدار المحمودة و هی الجنة یدخلونها و تنعکس إلیهم فیها مثوبات أعمالهم الحسنة المذکورة فیصاحبون فیها الصالحین من آبائهم و أزواجهم و ذریاتهم کما وصلوا الرحم فی الدنیا، و الملائکة یدخلون علیهم من کل باب مسلمین علیهم بما صبروا کما
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فتحوا أبواب العبادات و الطاعات المختلفة فی الدنیا فهذا هو أثر الحق.
و قوله: «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی الاستفهام فیه للإنکار- کما تقدم- و فیه نفی التساوی بین من استقر فی قلبه العلم بالحق و من جهل الحق و فی توصیف الجاهل بالحق بالأعمی إیماء إلی أن العالم به یصیر و قد سماه بالأعمی و البصیر فی قوله آنفا: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» الآیة، فالعلم بالحق بصیرة و الجهل به عمی و التبصر یفید التذکر و لذا عده من خواص أولی العلم بقوله: «إِنَّما یَتَذَکَّرُ».
و قوله: «إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ فی مقام التعلیل لما سبقه أعنی قوله: «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ إلخ، أی أنهما لا یستویان لأن لأولی العلم تذکر لیس لأولی العمی و الجهل، و قد وضع فی موضع أولی العلم أولوا الألباب فدل علی دعوی أخری تفید فائدة التعلیل کأنه قیل: لا یستویان لأن لأحد الفریقین تذکرا لیس للآخر، و إنما اختص التذکر بهم لأن لهم ألبابا و قلوبا و لیس ذلک لغیرهم.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُوفُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ لا یَنْقُضُونَ الْمِیثاقَ ظاهر السیاق أن الجملة الثانیة عطف تفسیری علی الجملة الأولی فالمراد بالمیثاق الذی لا ینقضونه هو عهد الله الذی یوفون به، و المراد بهذا العهد و المیثاق بقرینة ما ذکر فی الآیة السابقة من تذکرهم هو ما عاهدوا به ربهم و واثقوه بلسان فطرتهم أن یوحدوه و یجروا علی ما یقتضیه توحیده من الآثار فإن الإنسان مفطور علی توحیده تعالی و ما یهتف به توحیده، و هذا عهد عاهدته الفطرة و عقد عقدته.
و أما العهود و المواثیق المأخوذة بوسیلة الأنبیاء و الرسل عن أمر من الله و الأحکام و الشرائع فکل ذلک من فروع المیثاق الفطری فإن الدین فطری.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ إلخ، الظاهر أن المراد بالأمر هو الأمر التشریعی النازل بشهادة ذیل الآیة «وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ فإن الحساب علی الأحکام النازلة فی الشریعة ظاهرا و إن کانت مدرکة بالفطرة کقبح الظلم و حسن العدل فإن المستضعف الذی لم یبلغه الحکم الإلهی و لم یقصر لا یحاسب علیه کما یحاسب غیره، و قد تقدم فی أبحاثنا السابقة أن الحجة لا تتم علی الإنسان بمجرد الإدراک الفطری لو لا انضمام طریق الوحی إلیه قال تعالی: «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء: 165.
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و الآیة مطلقة فالمراد به کل صلة أمر الله سبحانه بها و من أشهر مصادیقه صلة الرحم التی أمر الله بها و أکد القول فی وجوبها، قال تعالی: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی تَسائَلُونَ بِهِ وَ الْأَرْحامَ»: النساء: 1.
و قد أکد القول فیه بما فی ذیل الآیة من قوله: «وَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ فأشار إلی أن فی ترک الصلة مخالفة لأمر الله فلیخش الله فی ذلک و عملا سیئا مکتوبا فی صحیفة العمل محفوظا علی الإنسان یجب أن یخاف من حسابه السیئ.
و الظاهر أن الفرق بین الخشیة و الخوف أن الخشیة تأثر القلب من إقبال الشر أو ما فی حکمه، و الخوف هو التأثر عملا بمعنی الإقدام علی تهیئة ما یتقی به المحذور و إن لم یتأثر القلب و لذا قال سبحانه فی صفة أنبیائه: «وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ»: الأحزاب:
39. فنفی عنهم الخشیة عن غیره و قد أثبت الخوف لهم عن غیره فی مواضع من کلامه کقوله: «فَأَوْجَسَ فِی نَفْسِهِ خِیفَةً مُوسی : طه: 67 و قوله: «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً»: الأنفال: 58.
و لعله إلیه یرجع ما ذکره الراغب فی الفرق بینهما أن الخشیة خوف یشوبه تعظیم و أکثر ما یکون ذلک عن علم. و لذا خص العلماء بها فی قوله. «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ» و کذا قول بعضهم: إن الخشیة أشد الخوف لأنها مأخوذة من قولهم: شجرة خشیة أی یابسة. و کذا قول بعضهم: إن الخوف یتعلق بالمکروه و بمنزله یقال: خفت المرض و خفت زیدا بخلاف الخشیة فإنها تتعلق بالمنزل دون المکروه نفسه یقال:
خشیت الله.
و لو لا رجوعها إلی ما قدمناه لکانت ظاهرة النقض و ذکر بعضهم أن الفرق أغلبی لا کلی، و الآخرون أن لا فرق بینهما أصلا و هو مردود بما قدمناه من الآیات.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا» إلی آخر الآیة، إطلاق الصبر یدل علی اتصافهم بجمیع شعبه و أقسامه و هی الصبر عند المصیبة و الصبر علی الطاعة و الصبر عن المعصیة لکنه مع ذلک مقید بقوله: «ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ أی طلبا لوجه ربهم فصفتهم التی یمدحون بها أن یکون صبرهم لوجه الله لأن الکلام فی 
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صفاتهم التی تنشأ و تنمو فیهم من استجابتهم لربهم و علمهم بحقیة ما أنزل إلیهم من ربهم لا کل صفة یمدحها الناس فیما بینهم و إن لم ترتبط بعبودیتهم و إیمانهم بربهم کالصبر عند الکریهة تمنعا و عجبا بالنفس أو طلبا لجمیل الثناء و نحوه کما قیل:
و قولی کلما جشأت و جاشت‌مکانک تحمدی أو تستریحی 
و المراد بوجه الرب تعالی هو الجهة المنسوبة إلیه تعالی من العمل و نحوه و هی الجهة التی علیها یظهر و یستقر العمل عنده تعالی أعنی المثوبة التی له عنده الباقیة ببقائه و قد قال تعالی: «وَ اللَّهُ عِنْدَهُ حُسْنُ الثَّوابِ»: آل عمران: 195، و قال: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: النحل: 96 و قال: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ»: القصص: 88.
و قوله: «وَ أَقامُوا الصَّلاةَ» أی جعلوها قائمة غیر ساقطة بالإخلال بأجزائها و شرائطها أو بالاستهانة بأمرها، و عطف الصلاة و ما بعدها علی الصبر من عطف الخاص علی العام اعتناء بشأنه و تعظیما لأمره. کما قیل.
و قوله: «وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً» المراد به مطلق الإنفاق أعم من الواجب و غیره، و الآیة مکیة لم ینزل وجوب الزکاة عند نزولها بعد، و تقیید الإنفاق بقوله: «سِرًّا وَ عَلانِیَةً» للدلالة علی استیفائهم حقه فإن من الإنفاق ما یحسن فیه الإسرار و منه ما یحسن فیه الإعلان فعلی من آمن بما أنزله الله بالحق أن یستوفی من کل حقه فیسر بالإنفاق إذا کان فی إعلانه مظنة الریاء أو السمعة أو إهانة أو إذهاب ماء الوجه، و یعلن فیه فیما کان فی إعلانه تشویق الناس علی البر و المعروف و دفع التهمة و نحو ذلک.
و قوله: «وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ» الدرء الدفع و المعنی إذا صادفوا سیئة جاءوا بحسنة تزید علیها أو تعادلها فیدفعون بها السیئة، و هذا أعم من أن یکون ذلک فی سیئة صدرت من أنفسهم فدفعوها بحسنة جاءوا بها فإن الحسنات یذهبن السیئات أو دفعوها بتوبة إلی ربهم فإن التائب من الذنب کمن لا ذنب له أو فی سیئة أتی بها غیرهم بالنسبة إلیهم کمن ظلمهم فدفعوه بالعفو أو بالإحسان إلیه أو من جفاهم فقابلوه بحسن الخلق و البشر کما إذا خاطبهم الجاهلون فقالوا. سلاما أو أتی بمنکر فنهوا عنه أو ترک معروف فأمروا به.
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فذلک کله من درء السیئة بالحسنة و لا دلیل من جانب اللفظ یدل علی التخصیص ببعض هذه الوجوه البتة.
و قد اختلف التعبیر فی هذه الصفات المذکورة لأولی الألباب: «الذین یوفون، و لا ینقضون، و یصلون، و یخشون، و یخافون، و صبروا، و أقاموا، و أنفقوا، و یدرءون» فأتی فی بعضها- و هی ستة بلفظ المضارع، و فی بعضها- و هی ثلاثة- بلفظ الماضی.
و قد نقل عن بعضهم فی وجه ذلک أن التعبیر فی قوله: «وَ الَّذِینَ صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ إلخ بلفظ الماضی و فیما تقدم بلفظ المضارع علی سبیل التفنن فی الفصاحة لأن هذه الأفعال وقعت صلة للموصول یعنی «الَّذِینَ و الموصول و صلته فی معنی اسم الشرط مع الجملة الشرطیة، و الماضی و المضارع یستویان معنی فی الجملة الشرطیة نحو إن ضربت ضربت و إن تضرب أضرب فکذا فیما بمعناه.
و لذا قال النحویون: إذا وقع الماضی صلة أو صفة لنکرة عامة احتمل أن یراد به المضی و أن یراد به الاستقبال فمن الأول «الَّذِینَ قالَ لَهُمُ النَّاسُ و من الثانی «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ تَقْدِرُوا عَلَیْهِمْ .
و فیه أن إلغاء خصوصیة زمان الفعل من المضی و الاستقبال فی الشرط و ما فی معناه لا یستوجب إلغاء لوازم الأزمنة کالتحقق فی الماضی و الجریان و الاستمرار و نحوهما فی المضارع فإن فی الماضی مثلا عنایة بالتحقق و إن کان ملغی الزمان فصحة السؤال عن نکتة اختلاف التعبیر فی محله بعد.
و یستفاد من کلام بعض آخر فی وجهه أن المراد بالأوصاف المتقدمة أعنی الوفاء بالعهد و الصلة و الخشیة و الخوف الاستصحاب و الاستمرار لکن الصبر لما کان مما یتوقف علی تحققه التلبس بتلک الأوصاف اعتنی بشأنه فعبر بلفظ الماضی الدال علی التحقق و کذا فی الصلاة و الإنفاق اعتناء بشأنهما.
و فیه أن بعض الصفات السابقة لا یقصر فی الأهمیة عن الصبر و الصلاة و الإنفاق کالوفاء بعهد الله الذی أرید به الإیمان بالله بإجابة دعوة الفطرة فلو کان الاعتناء بالشأن هو الوجه کان من الواجب أن یعبر عنه بلفظ الماضی کغیره من الصبر و الصلاة و الإنفاق.
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و الذی أحسب- و الله أعلم- أن مجموع قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ» مسوق لبیان معنی واحد و هو الإتیان بالعمل الصالح أعنی إتیان الواجبات و ترک المحرمات و تدارک ما یقع فیه من الخلل استثناء بالحسنة فالعمل الصالح هو المقصود بالأصالة و درء السیئة بالحسنة الذی هو تدارک الخلل الواقع فی العمل مقصود بالتبع کالمتمم للنقیصة.
فلو جری الکلام علی السیاق السابق و قیل: «و الذین یصبرون ابتغاء وجه ربهم و یقیمون الصلاة و ینفقون مما رزقناهم سرا و علانیة و یدرؤن بالحسنة السیئة» فاتت هذه العنایة و بطل ما ذکر من حدیث الأصالة و التبعیة لکن قیل: «وَ الَّذِینَ صَبَرُوا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِمْ فأخذ جمیع الصبر المستقر أمرا واحدا مستمرا لیدل علی وقوع کل الصبر منهم ثم قیل: «وَ یَدْرَؤُنَ إلخ لیدل علی دوام مراقبتهم بالنسبة إلیه لتدارک ما وقع فیه من الخلل و کذا فی الصلاة و الإنفاق فافهمه.
و هذه العنایة بوجه نظیرة العنایة فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ» الآیة، حیث یدل علی تفرع تنزل الملائکة علی تحقق قولهم «رَبُّنَا اللَّهُ و استقامتهم دون الاستمرار علیه.
و قوله: «أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ» أی عاقبتها المحمودة فإنها هی العاقبة حقیقة لأن الشی‌ء لا ینتهی بحسب ما جبله الله علیه إلا إلی عاقبة تناسبه و تکون فیها سعادته، و أما العاقبة المذمومة السیئة ففیها بطلان عاقبة الشی‌ء لخلل واقع فیه، و إنما تسمی عاقبة بنحو من التوسع، و لذلک أطلق فی الآیة عقبی الدار و أریدت بها العاقبة المحمودة و قوبلت فیما یقابلها من الآیات بقوله: «وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ»، و من هنا یظهر أن المراد بالدار هذه الدار الدنیا أی حیاة الدار فالعاقبة عاقبتها.
قوله تعالی: «جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ العدن الاستقرار یقال: عدن بمکان کذا إذا استقر فیه و منه المعدن لمستقر الجواهر الأرضیة و جنات عدن أی جنات نوع من الاستقرار فیه خلود و سلام من کل جهة.
و جَنَّاتُ عَدْنٍ «إلخ» بدل أو عطف بیان من قوله: «عُقْبَی الدَّارِ» أی عاقبة هذه الدار المحمودة هی جنات العدن و الخلود فلیست هذه الحیاة الدنیا بحسب ما طبعها الله 
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علیه إلا حیاة واحدة متصلة أولها عناء و بلاء و آخرها رخاء نعیم و سلام، و هذا الوعد هو الذی یحکی وفاءه تعالی به حکایة عن أهل الجنة بقوله: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ»: الزمر: 74.
و الآیة- کما سمعت- تحاذی قوله: «یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ و بیان لعاقبة هذا الحق الذی أخذوه و عملوا به و بشری لهم أنهم سیصاحبون الصالحین من أرحامهم و أهلیهم من الآباء و الأمهات و الذراری و الإخوان و الأخوات و غیرهم و یشمل الجمیع قوله: «آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ لأن الأمهات أزواج الآباء و الإخوان و الأخوات و الأعمام و الأخوال و أولادهم ذریات الآباء و الآباء، من الداخلین فمعهم أزواجهم و ذریاتهم ففی الآیة إیجاز لطیف.
قوله تعالی: «وَ الْمَلائِکَةُ یَدْخُلُونَ عَلَیْهِمْ مِنْ کُلِّ بابٍ سَلامٌ عَلَیْکُمْ بِما صَبَرْتُمْ فَنِعْمَ عُقْبَی الدَّارِ» و هذا عقبی أعمالهم الصالحة التی داموا علیها فی کل باب من أبواب الحیاة بالصبر علی الطاعة و عن المعصیة و عند المصیبة مع الخشیة و الخوف.
و قوله: «سَلامٌ عَلَیْکُمْ بِما صَبَرْتُمْ فَنِعْمَ عُقْبَی الدَّارِ» قول الملائکة و قد خاطبوهم بالأمن و السلام الخالد و عقبی محمودة لا یعتریها ذم و سوء أبدا.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَنْقُضُونَ عَهْدَ اللَّهِ مِنْ بَعْدِ مِیثاقِهِ إلی آخر الآیة، بیان حال غیر المؤمنین بطریق المقابلة و قد قوبل بقوله: «وَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ بقیة ما ذکر فی الآیات السابقة بعد الوفاء بعهد الله و الصلة، من الأعمال الصالحة و فیه إیماء إلی أن الأعمال الصالحة هی التی تضمن صلاح الأرض و عمارة الدار علی نحو یؤدی إلی سعادة النوع الإنسانی و رشد المجتمع البشری، و قد تقدم بیانه فی دلیل النبوة العامة.
و قد بین تعالی جزاء عملهم و عاقبة أمرهم بقوله: «أُولئِکَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ» و اللعن الإبعاد من الرحمة و الطرد من کل کرامة، و لیس ذلک إلا لانکبابهم علی الباطل و رفضهم الحق النازل من الله، و لیس للباطل إلا البوار.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ» إلی آخر الآیة بیان أن ما أوتی الفریقان من العاقبة المحمودة و الجنة الخالدة و من اللعنة و سوء الدار هو من الرزق الذی یرزقه الله من یشاء و کیف یشاء من غیر حجر علیه أو إلزام.
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و قد بین أن فعله تعالی یستمر علی وفق ما جعله من نظام الحق و الباطل فالاعتقاد الحق و العمل به ینتهی إلی الارتزاق بالجنة و السلام و الباطل من الاعتقاد و العمل به ینتهی إلی اللعنة و سوء الدار و نکد العیش.
و قوله: «وَ فَرِحُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا مَتاعٌ یرید به- علی ما یفیده السیاق- أن الرزق هو رزق الأخری لکنهم لمیلهم إلی ظاهر الحیاة الدنیا و زینتها رکنوا إلیها و فرحوا بها، و قد أخطئوا فإنها حیاة غیر مقصودة بنفسها و لا خالدة فی بقائها بل مقصودة لغیرها الذی هو الحیاة الآخرة فهی بالنسبة إلی الآخرة متاع یتمتع به فی غیره و لغیره غیر مطلوب لنفسه فالحیاة الدنیا بالقیاس إلی الحیاة الآخرة إنما تکون من الحق إذا أخذت مقدمة لها یکتسب بها رزقها و أما إذا أخذت مطلوبة بالاستقلال فلیست إلا من الباطل الذی یذهب جفاء و لا ینتفع به فی شی‌ء، قال تعالی:
«وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت: 64.



(بحث روائی)

فی الاحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع):- فی حدیث یذکر فیه أحوال الکفار- قوله: «فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ الزبد فی هذا الموضع کلام الملحدین- الذین أثبتوه فی القرآن- فهو یضمحل و یبطل و یتلاشی عند التحصیل، و الذی ینفع الناس منه، فالتنزیل الذی لا یأتیه الباطل- من بین یدیه و لا من خلفه و القلوب تقبله. و الأرض فی هذا الموضع هی محل العلم و قراره.
أقول: المراد بالتنزیل المراد الحقیقی من کلامه تعالی، و بکلام الملحدین المثبت فی القرآن هو ما فسروه برأیهم، و ما ذکره (ع) بعض المصادیق و الآیة أعم مدلولا کما مر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن قتادة: فی قوله: «الَّذِینَ یُوفُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ لا یَنْقُضُونَ الْمِیثاقَ علیکم بالوفاء بالعهد و لا تنقضوا المیثاق- فإن الله قد نهی عنه و قدم فیه أشد التقدمة، و ذکره فی بضع و عشرین آیة نصیحة لکم- و تقدمة
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إلیکم و حجة علیکم، و إنما یعظم الأمور بما عظمها الله عند أهل الفهم و أهل العقل- و أهل العلم بالله، و ذکر لنا أن النبی ص کان یقول فی خطبته: لا إیمان لمن لا أمانة له- و لا دین لمن لا عهد له.
أقول: ظاهر کلامه حمل العهد و المیثاق فی الآیة الکریمة علی ما یدور بین الناس أنفسهم و قد عرفت أن ظاهر السیاق خلافه.
و فی الکافی، بإسناده عن عمر بن یزید قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ قال: قرابتک.
و فیه، أیضا بإسناد آخر عنه قال: قلت لأبی عبد الله (ع): «الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ- أَنْ یُوصَلَ قال: نزلت فی رحم آل محمد- و قد یکون فی قرابتک. ثم قال: و لا تکونن ممن یقول فی الشی‌ء أنه فی شی‌ء واحد.
أقول: یعنی لا تقصر القرآن علی معنی واحد إذا احتمل معنی آخر فإن للقرآن ظهرا و بطنا و قد جعل الله مودة ذی القربی- و هی من الصلة- أجر الرسالة فی قوله:
«قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی : الشوری: 23 و یدل علی ما ذکرنا الروایة الآتیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عمر بن مریم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله:
«الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ- أَنْ یُوصَلَ قال: من ذلک صلة الرحم- و غایة تأویلها صلتک إیانا.
و فیه، عن محمد بن الفضیل قال: سمعت العبد الصالح یقول: «الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ قال هی رحم آل محمد معلقة بالعرش تقول: اللهم صل من وصلنی و اقطع من قطعنی، و هی تجری فی کل رحم.
أقول: و فی هذه المعانی روایات أخر، و قد تقدم معنی تعلق الرحم بالعرش فی تفسیر أوائل سورة النساء فی الجزء الرابع من الکتاب.
و فی الکافی، بإسناده عن سماعة بن مهران عن أبی عبد الله (ع) قال: و مما فرض الله عز و جل أیضا فی المال من غیر الزکاة قوله عز و جل: «الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 350 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌11 389 
أَنْ یُوصَلَ .
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره.
و فی تفسیر العیاشی، عن حماد بن عثمان عن أبی عبد الله (ع): أنه قال لرجل: فلان ما لک و لأخیک؟ قال: جعلت فداک کان لی علیه حق فاستقصیت منه حقی. قال أبو عبد الله (ع) أخبرنی عن قول الله: «وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ أ تراهم خافوا أن یجور علیهم أو یظلمهم: لا و الله خافوا الاستقصاء و المداقة:.
أقول: و رواه فی المعانی، و تفسیر القمی،.
و فیه، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ قال:
الاستقصاء و المداقة، و قال: یحسب علیهم السیئات- و لا یحسب لهم الحسنات.
أقول: و ذیل الحدیث مروی بطرق مختلفة عنه (ع)، و عدم حساب الحسنات إنما هو لمکان المداقة و الحصول علی وجوه الخلل الخفیة کما تدل علیه الروایة التالیة.
و فیه، عن هشام عنه (ع): فی الآیة قال: یحسب علیهم السیئات- و لا یحسب لهم الحسنات و هو الاستقصاء.
و فیه، عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: بر الوالدین و صلة الرحم یهون الحساب- ثم تلا هذه الآیة: «الَّذِینَ یَصِلُونَ ما أَمَرَ اللَّهُ بِهِ أَنْ یُوصَلَ- وَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ وَ یَخافُونَ سُوءَ الْحِسابِ .
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «جَنَّاتُ عَدْنٍ : أخرج ابن مردویه عن علی قال: قال رسول الله ص جنة عدن قضیب غرسه الله بیده- ثم قال له: کن فکان.
و فی الکافی، بإسناده عن عمرو بن شمر الیمانی یرفع الحدیث إلی علی (ع) قال:
قال رسول الله ص: الصبر ثلاثة- صبر عند المصیبة، و صبر علی الطاعة، و صبر عن المعصیة- فمن صبر علی المصیبة حتی یردها بحسن عزائها- کتب الله له ثلاثمائة درجة ما بین الدرجة إلی الدرجة- کما بین السماء إلی الأرض، و من صبر علی الطاعة کتب الله له ستمائة درجة- ما بین الدرجة إلی الدرجة کما بین تخوم الأرض إلی العرش، و من صبر عن المعصیة کتب 
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الله له تسعمائة درجة- ما بین الدرجة إلی الدرجة- کما بین تخوم الأرض إلی منتهی العرش.



[سورة الرعد (13): الآیات 27 الی 35]





اشارة

وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ (27) الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَطْمَئِنُّ قُلُوبُهُمْ بِذِکْرِ اللَّهِ أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ (28) الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ (29) کَذلِکَ أَرْسَلْناکَ فِی أُمَّةٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِها أُمَمٌ لِتَتْلُوَا عَلَیْهِمُ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ هُمْ یَکْفُرُونَ بِالرَّحْمنِ قُلْ هُوَ رَبِّی لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ مَتابِ (30) وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ أَوْ قُطِّعَتْ بِهِ الْأَرْضُ أَوْ کُلِّمَ بِهِ الْمَوْتی بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا تُصِیبُهُمْ بِما صَنَعُوا قارِعَةٌ أَوْ تَحُلُّ قَرِیباً مِنْ دارِهِمْ حَتَّی یَأْتِیَ وَعْدُ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ (31)
وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ فَأَمْلَیْتُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا ثُمَّ أَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ عِقابِ (32) أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ قُلْ سَمُّوهُمْ أَمْ تُنَبِّئُونَهُ بِما لا یَعْلَمُ فِی الْأَرْضِ أَمْ بِظاهِرٍ مِنَ الْقَوْلِ بَلْ زُیِّنَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مَکْرُهُمْ وَ صُدُّوا عَنِ السَّبِیلِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ (33) لَهُمْ عَذابٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَشَقُّ وَ ما لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ (34) مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ أُکُلُها دائِمٌ وَ ظِلُّها تِلْکَ عُقْبَی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ عُقْبَی الْکافِرِینَ النَّارُ (35)
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(بیان)

عود ثان إلی قول الکفار: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ نراها فنهتدی بها و نعدل بذلک عن الشرک إلی الإیمان و یجیب تعالی عنه بأن الهدی و الضلال لیس شی‌ء منهما إلی ما ینزل من آیة بل إن ذلک إلیه تعالی یضل من یشاء و یهدی من یشاء و قد جرت السنة الإلهیة علی هدایة من أناب إلیه و کان له قلب یطمئن إلی ذکره و أولئک لهم حسن المآب و عقبی الدار. و إضلال من کفر بآیاته الواضحة و أولئک لهم عذاب فی الدنیا و لعذاب الآخرة أشق و ما لهم من دون الله من واق.
و أن الله أنزل علیهم آیة معجزة مثل القرآن لو أمکنت هدایة أحد من غیر مشیة الله لکانت به لکن الأمر إلی الله و هو سبحانه لا یرید هدایة من کتب علیهم الضلال من أهل الکفر و المکر و من یضلل الله فما له من هاد.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ عود إلی قول الکفار «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ و إنما أرادوا به أنه لو أنزل علی النبی ص آیة من ربه لاهتدوا به و استجابوا له و هم لا یعدون القرآن النازل إلیه آیة.
و الدلیل علی إرادتهم هذا المعنی قوله بعده: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ» إلخ 
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و قوله بعد: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ إلی قوله- بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» و قوله بعد: «وَ صُدُّوا عَنِ السَّبِیلِ إلی آخر الآیة.
فأجاب تعالی عن قولهم بقوله آمرا نبیه أن یلقیه إلیهم: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ فأفاد أن الأمر لیس إلی الآیة حتی یهتدوا بنزولها و یضلوا بعدم نزولها بل أمر الإضلال و الهدایة إلی الله سبحانه یضل من یشاء و یهدی من یشاء.
و لما لم یؤمن أن یتوهموا منه أن الأمر یدور مدار مشیة جزافیة غیر منتظمة أشار إلی دفعه بتبدیل قولنا: و یهدی إلیه من یشاء من قوله: «وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ أَنابَ فبین أن الأمر إلی مشیة الله تعالی جاریة علی سنة دائمة و نظام متقن مستمر و ذلک أنه تعالی یشاء هدایة من أناب و رجع إلیه و یضل من أعرض و لم ینب فمن تلبس بصفة الإنابة و الرجوع إلی الحق و لم یتقید بأغلال الأهواء هداه الله بهذه الدعوة الحقة و من کان دون ذلک ضل عن الطریق و إن کان مستقیما و لم تنفعه الآیات و إن کانت معجزة و ما تغن الآیات و النذر عن قوم لا یؤمنون.
و من هنا یظهر أن قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُضِلُ إلخ، علی تقدیر: أن الله یضل بمشیته من لم ینب إلیه و یهدی إلیه بمشیته من أناب إلیه.
و یظهر أیضا أن الضمیر «إِلَیْهِ فی «یَهْدِی إِلَیْهِ راجع إلیه تعالی و أن ما ذکره بعضهم أنه راجع إلی القرآن. و آخرون أنه راجع إلی النبی ص غیر وجیه.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَطْمَئِنُّ قُلُوبُهُمْ بِذِکْرِ اللَّهِ أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ الاطمئنان السکون و الاستقرار و الاطمئنان إلی الشی‌ء السکون إلیه.
و ظاهر السیاق أن صدر الآیة بیان لقوله فی ذیل الآیة السابقة: «مَنْ أَنابَ فالإیمان و اطمئنان القلب بذکر الله هو الإنابة، و ذلک من العبد تهیؤ و استعداد یستعقب عطیة الهدایة الإلهیة کما أن الفسق و الزیغ فی باب الضلال تهیؤ و استعداد یستعقب الإضلال من الله کما قال: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26 و قال: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»: الصف: 5.
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و لیس الإیمان بالله تعالی مثلا مجرد إدراک أنه حق فإن مجرد الإدراک ربما یجامع الاستکبار و الجحود کما قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14 مع أن الإیمان لا یجامع الجحود فلیس الإیمان بشی‌ء مجرد إدراک أنه حق مثلا بل مطاوعة و قبول خاص من النفس بالنسبة إلی ما أدرکته یوجب تسلیمها له و لما یقتضیه من الآثار و آیته مطاوعة سائر القوی و الجوارح و قبولها له کما طاوعته النفس و قبلته فتری المعتاد ببعض الأعمال المذمومة ربما یدرک وجه القبح أو المساءة فیه غیر أنه لا یکف عنه لأن نفسه لا تؤمن به و لا تستسلم له و ربما طاوعته و سلمت له بعد ما أدرکته و کفت عنه عند ذلک بلا مهل و هو الإیمان.
و هذا هو الذی یظهر من قوله تعالی: «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ: الأنعام: 125 فالهدایة من الله سبحانه تستدعی من قلب العبد أو صدره و بالأخرة من نفسه أمرا نسبته إلیها نسبة القبول و المطاوعة إلی الأمر المقبول المطاوع، و قد عبر عنه فی آیة الأنعام بشرح الصدر و توسعته، و فی الآیة المبحوث عنها بالإیمان و اطمئنان القلب و هو أن یری الإنسان نفسه فی أمن من قبوله و مطاوعته و یسکن قلبه إلیه و یستقر هو فی قلبه من غیر أن یضطرب منه أو ینقلع عنه.
و من ذلک یظهر أن قوله: «وَ تَطْمَئِنُّ قُلُوبُهُمْ بِذِکْرِ اللَّهِ عطف تفسیری علی قوله:
«آمَنُوا» فالإیمان بالله یلازم اطمئنان القلب بذکر الله تعالی.
و لا ینافی ذلک ما فی قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ»: الأنفال: 2 فإن الوجل المذکور فیه حالة قلبیة متقدمة علی الاطمئنان المذکور فی الآیة المبحوث عنها کما یرشد إلیه قوله تعالی: «اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ ثُمَّ تَلِینُ جُلُودُهُمْ وَ قُلُوبُهُمْ إِلی ذِکْرِ اللَّهِ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ»: الزمر: 23 و ذلک أن النعمة هی النازلة من عنده سبحانه و أما النقمة أیا ما کانت فهی بالحقیقة إمساک منه عن إفاضة النعمة و إنزال الرحمة و لیست فعلا ثبوتیا صادرا منه تعالی علی ما یفیده قوله:، ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ»: فاطر: 2.
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و إذا کان الخوف و الخشیة إنما هو من شر متوقع و لا شر عنده سبحانه فحقیقة الخوف من الله هی خوف الإنسان من أعماله السیئة التی توجب إمساک الرحمة و انقطاع الخیر المفاض من عنده، و النفس الإنسانیة إذا قرعت بذکر الله سبحانه التفتت أولا إلی ما أحاطت به من سمات القصور و التقصیر فأخذتها القشعریرة فی الجلد و الوجل فی القلب ثم التفتت ثانیا إلی ربه الذی هو غایة طلبة فطرته فسکنت إلیه و اطمأنت بذکره.
و قال فی مجمع البیان،: و قد وصف الله المؤمن هاهنا بأنه یطمئن قلبه إلی ذکر الله، و وصفه فی موضع آخر بأنه إذا ذکر الله وجل قلبه لأن المراد بالأول أنه یذکر ثوابه و إنعامه و آلاءه التی لا تحصی و أیادیه التی لا تجازی فیسکن إلیه، و بالثانی أنه یذکر عقابه و انتقامه فیخافه و یوجل قلبه. انتهی، و هذا الوجه أوفق بتفسیر من فسر الذکر فی الآیة بالقرآن الکریم و قد سماه الله تعالی ذکرا فی مواضع کثیرة من کلامه کقوله: «وَ هذا ذِکْرٌ مُبارَکٌ»: الأنبیاء: 50 و قوله: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ»: الحجر: 9 و غیر ذلک.
لکن الظاهر أن یکون المراد بالذکر أعم من الذکر اللفظی و أعنی به مطلق انتقال الذهن و الخطور بالبال سواء کان بمشاهدة آیة أو العثور علی حجة أو استماع کلمة، و من الشاهد علیه قوله بعده: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ فإنه کضرب القاعدة یشمل کل ذکر سواء کان لفظیا أو غیره، و سواء کان قرآنا أو غیره.
و قوله: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ فیه تنبیه للناس أن یتوجهوا إلیه و یریحوا قلوبهم بذکره فإنه لا هم للإنسان فی حیاته إلا الفوز بالسعادة و النعمة و لا خوف له إلا من أن تغتاله الشقوة و النقمة و الله سبحانه هو السبب الوحید الذی بیده زمام الخیر و إلیه یرجع الأمر کله، و هو القاهر فوق عباده و الفعال لما یرید و هو ولی عباده المؤمنین به اللاجئین إلیه فذکره للنفس الأسیرة بید الحوادث الطالبة لرکن شدید یضمن له السعادة، المتحیرة فی أمرها و هی لا تعلم أین ترید و لا أنی یراد بها؟ کوصف التریاق للسلیم تنبسط به روحه و تستریح معه نفسه، و الرکون إلیه و الاعتماد علیه و الاتصال به کتناول ذاک السلیم لذلک التریاق و هو یجد من نفسه نشاط الصحة و العافیة آنا بعد آن.
فکل قلب- علی ما یفیده الجمع المحلی باللام من العموم- یطمئن بذکر الله و یسکن به ما فیه من القلق و الاضطراب نعم إنما ذلک فی القلب الذی یستحق أن یسمی قلبا و هو
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القلب الباقی علی بصیرته و رشده، و أما المنحرف عن أصله الذی لا یبصر و لا یفقه فهو مصروف عن الذکر محروم عن الطمأنینة و السکون قال تعالی: «فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»: الحج: 46، و قال: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها»: الأعراف: 179 و قال: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ»: التوبة: 67.
و فی لفظ الآیة ما یدل علی الحصر حیث قدم متعلق الفعل أعنی قوله: «بِذِکْرِ اللَّهِ علیه فیفید أن القلوب لا تطمئن بشی‌ء غیر ذکر الله سبحانه، و ما قدمناه من الإیضاح ینور هذا الحصر إذ لا هم لقلب الإنسان و هو نفسه المدرکة إلا نیل سعادته و الأمن من شقائه و هو فی ذلک متعلق بذیل الأسباب، و ما من سبب إلا و هو غالب فی جهة و مغلوب من أخری إلا الله سبحانه فهو الغالب غیر المغلوب الغنی ذو الرحمة فبذکره أی به سبحانه وحده تطمئن القلوب و لا یطمئن القلب إلی شی‌ء غیره إلا غفلة عن حقیقة حاله و لو ذکر بها أخذته الرعدة و القلق.
و مما قیل فی الآیة الکریمة أعنی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَطْمَئِنُّ قُلُوبُهُمْ بِذِکْرِ اللَّهِ إلخ إنها استئناف، و قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا» مبتدأ خبره قوله فی الآیة التالیة: «طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ و قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ بدل من المبتدإ و قوله: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ اعتراض بین المبتدإ و خبره، و هو تکلف بعید من السیاق.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ طوبی علی وزن فعلی بضم الفاء مؤنث أطیب فهی صفة لمحذوف و هو علی ما یستفاد من السیاق- الحیاة أو المعیشة و ذلک أن النعمة کائنة ما کانت إنما تغتبط و تهنأ إذا طابت للإنسان و لا تطیب إلا إذا اطمأن القلب إلیه و سکن و لم یضطرب و لا یوجد ذلک إلا لمن آمن بالله و عمل عملا صالحا فهو الذی یطمئن منه القلب و یطیب له العیش فإنه فی أمن من الشر و الخسران و سلام مما یستقبله و یدرکه و قد أوی إلی رکن لا ینهدم و استقر فی ولایة الله لا یوجه إلیه ربه إلا ما فیه سعادته إن أعطی شیئا فهو خیر له و إن منع فهو خیر له.
و قد قال فی وصف طیب هذه الحیاة: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: النحل: 97 و قال فی صفة من لم یرزق اطمئنان القلب بذکر الله: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی : طه: 124، و لعل وصف الحیاة أو المعیشة فی الآیة
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التی نحن فیها بزیادة الطیب تلمیحا إلی أنها نعمة لا تخلو من طیب علی أی حال إلا أنها فیمن اطمأن قلبه بذکر الله أکثر طیبا لخلوصها من شوائب المنغصات.
فقوله: «طُوبی لَهُمْ فی تقدیر لهم حیاة أو معیشة طوبی، فطوبی مبتدأ و «لهم» خبره و إنما قدم المبتدأ المنکر علی الظرف لأن الکلام واقع موقع التهنئة و فی مثله یقدم ما به التهنئة استعجالا بذکر ما یسر السامع ذکره نظیر قولهم فی البشارة: بشری لک.
و بالجملة فی الآیة تهنئة الذین آمنوا و عملوا الصالحات- و هم الذین آمنوا و تطمئن قلوبهم بذکر الله اطمئنانا مستمرا- بأطیب الحیاة أو العیش و حسن المرجع، و بذلک یظهر اتصالها بما قبلها فإن طیب العیش من آثار اطمئنان القلب کما تقدم.
و قال فی مجمع البیان،: «طُوبی لَهُمْ و فیه أقوال:
أحدها: أن معناه فرح لهم و قرة عین. عن ابن عباس.
و الثانی: غبطة لهم. عن الضحاک.
و الثالث: خیر لهم و کرامة. عن إبراهیم النخعی.
و الرابع: الجنة لهم. عن مجاهد.
و الخامس: معناه العیش المطیب لهم. عن الزجاج، و الحال المستطابة لهم، عن ابن الأنباری لأنه فعلی من الطیب، و قیل: أطیب الأشیاء لهم و هو الجنة. عن الجبائی.
و السادس: هنیئا یطیب العیش لهم.
و السابع: حسنی لهم. عن قتادة.
و الثامن: نعم ما لهم. عن عکرمة.
التاسع: طوبی لهم دوام الخیر لهم.
العاشر: أن طوبی شجرة فی الجنة أصلها فی دار النبی ص و فی دار کل مؤمن منها غصن عن عبید بن عمیر و وهب و أبی هریرة و شهر بن حوشب و روی عن أبی سعید الخدری مرفوعا. انتهی موضع الحاجة.
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و أکثر هذه المعانی من باب الانطباق و هی خارجة عن دلالة اللفظ.
قوله تعالی: «کَذلِکَ أَرْسَلْناکَ فِی أُمَّةٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِها أُمَمٌ إلی آخر الآیة متاب مصدر میمی للتوبة و هی الرجوع، و الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی ما ذکره تعالی من سنته الجاریة من دعوة الأمم إلی دین التوحید ثم إضلال من یشاء و هدایة من یشاء علی وفق نظام الرجوع إلی الله و الإیمان به و سکون القلب بذکره و عدم الرجوع إلیه.
و المعنی: و أرسلناک فی أمة قد خلت من قبلها أمم إرسالا یماثل هذه السنة الجاریة و یجری فی أمره علی وفق هذا النظام لتتلو علیهم الذی أوحینا إلیک و تبلغهم ما یتضمنه هذا الکتاب و هم یکفرون، بالرحمن و إنما قیل بالرحمن، دون أن یقال: «بنا» علی ما یقتضیه ظاهر السیاق إیماء إلی أنهم فی ردهم هذا الوحی الذی یتلوه النبی ص علیهم و هو القرآن و عدم اعتنائهم بأمره حیث یقولون مع نزوله: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ یکفرون برحمة إلهیة عامة تضمن لهم سعادة دنیاهم و أخراهم لو أخذوه و عملوا به.
ثم أمر تعالی: أن یصرح لهم القول فی التوحید فقال: «قُلْ هُوَ رَبِّی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ مَتابِ أی هو وحده ربی من غیر شریک کما تقولون و لربوبیة لی وحده أتخذه القائم علی جمیع أموری و بها، و أرجع إلیه فی حوائجی و بذلک یظهر أن قوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ مَتابِ من آثار الربوبیة المتفرعة علیها فإن الرب هو المالک المدبر فمحصل المعنی هو وکیلی و إلیه أرجع.
و قیل: إن المراد بالمتاب هو التوبة من الذنوب لما فی المعنی الأول من لزوم کون «إلیه متاب» تأکیدا لقوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ و هو خلاف ظاهر.
و فیه منع رجوعه إلی التأکید ثم منع کونه خلاف الظاهر و هو ظاهر.
و ذکر بعضهم: أن المعنی إلیه متابی و متابکم. و فیه أنه مستلزم لحذف و تقدیر لا دلیل علیه و مجرد کون مرجعهم إلیه فی الواقع لا یوجب التقدیر من غیر أن یکون فی الکلام ما یوجب ذلک.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ أَوْ قُطِّعَتْ بِهِ الْأَرْضُ أَوْ کُلِّمَ بِهِ الْمَوْتی بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» المراد بتسییر الجبال قلعها من أصولها و إذهابها من مکان إلی مکان 
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و بتقطیع الأرض شقها و جعلها قطعة قطعة، و بتکلیم الموتی إحیاؤهم لاستخبارهم عما جری علیهم بعد الموت لیستدل علی حقیة الدار الآخرة فإن هذا هو الذی کانوا یقترحونه.
فهذه أمور عظیمة خارقة للعادة فرضت آثارا لقرآن فرضه الله سبحانه بقوله:
«وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً» إلخ، و جزاء لو محذوف لدلالة الکلام علیه فإن الکلام معقب بقوله: «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» و الآیات- کما عرفت- مسوقة لبیان أن أمر الهدایة لیس براجع إلی الآیة التی یقترحونها بقولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ» بل الأمر إلی الله یضل من یشاء کما أضلهم و یهدی إلیه من أناب.
و علی هذا یجری سیاق الآیات کقوله تعالی بعد: «بَلْ زُیِّنَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مَکْرُهُمْ وَ صُدُّوا عَنِ السَّبِیلِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ»، و قوله: «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ حُکْماً عَرَبِیًّا وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ الآیة، و قوله: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ الآیة إلی غیر ذلک، و علی مثله جری سیاق الآیات السابقة.
فجزاء لو المحذوف هو نحو من قولنا: ما کان لهم أن یهتدوا به إلا أن یشاء الله و المعنی و لو فرض أن قرآنا من شأنه أنه تسیر به الجبال أو تقطع به الأرض أو یحیا به الموتی فتکلم ما کان لهم أن یهتدوا به إلا أن یشاء الله بل الأمر کله لله لیس شی‌ء منه لغیره حتی یتوهم متوهم أنه لو أنزلت آیة عظیمة هائلة مدهشة أمکنها أن تهدیهم لا بل الأمر لله جمیعا و الهدایة راجعة إلی مشیته.
و علی هذا فالآیة قریبة المعنی من قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّنا نَزَّلْنا إِلَیْهِمُ الْمَلائِکَةَ وَ کَلَّمَهُمُ الْمَوْتی وَ حَشَرْنا عَلَیْهِمْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ قُبُلًا ما کانُوا لِیُؤْمِنُوا إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الأنعام: 111.
و ما قیل: إن جزاء لو المحذوف نحو من قولنا: لکان ذلک هذا القرآن، و المراد بیان عظم شأن القرآن و بلوغه الغایة القصوی فی قوة البیان و نفوذ الأمر و جهالة الکفار حیث أعرضوا عنه و اقترحوا آیة غیره. و المعنی: أن القرآن فی رفعة القدر و عظمة الشأن بحیث لو فرض أن قرآنا سیرت به الجبال أو قطعت به الأرض أو کلم به الموتی- أو فی الموضعین لمنع الخلو لا لمنع الجمع- لکان ذلک هذا القرآن لکن الله لم ینزل قرآنا کذلک فالآیة بوجه نظیرة قوله: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ»: الحشر: 21.
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و فیه أن سیاق الآیات کما عرفت لا یساعد علی هذا التقدیر و لا یلائمه قوله بعده:
«بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» و کذا قوله بعده: «أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً» کما سنشیر إلیه إن شاء الله و لذلک تکلفوا فی قوله: «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» بما لا یخلو عن تکلف.
فقیل: إن المعنی لو أن قرآنا فعل به ذلک لکان هو هذا القرآن و لکن لم یفعل الله سبحانه بل فعل ما علیه الشأن الآن لأن الأمر کله له وحده.
و قیل: إن حاصل الإضراب أنه لا تکون هذه الأمور العظیمة الخارقة بقرآن بل تکون بغیره مما أراده الله فإن جمیع الأمر له تعالی وحده.
و قیل: إن الأحسن أن یکون قوله: «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً. معطوفا علی محذوف و التقدیر: لیس لک من الأمر شی‌ء بل الأمر لله جمیعا.
و أنت تری أن السیاق لا یساعد علی شی‌ء من هذه المعانی، و أن حق المعنی الذی یساعد علیه السیاق أن یکون إضرابا عن نفس الشرطیة السابقة علی تقدیر الجزاء نحوا من قولنا: لم یکن لهم أن یهتدوا به إلا أن یشاء الله.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً» تفریع علی سابقه.
ذکر بعضهم أن الیأس بمعنی العلم و هی لغة هوازن و قیل لغة حی من النخع و أنشدوا علی ذلک قول سحیم بن وثیل الرباحی:
أقول لهم بالشعب إذ یأسروننی‌أ لم تیأسوا أنی ابن فارس زهدم 
و قول رباح بن عدی:
أ لم ییأس الأقوام أنی أنا ابنه‌و إن کنت عن أرض العشیرة نائیا 
و محصل التفریع علی هذا أنه إذا کانت الأسباب لا تملک من هدایتهم شیئا حتی قرآن سیرت به الجبال أو قطعت به الأرض أو کلم به الموتی و أن الأمر لله جمیعا فمن الواجب أن یعلم الذین آمنوا أن الله لم یشأ هدایة الذین کفروا لو یشاء الله لهدی الناس جمیعا
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الذین آمنوا و الذین کفروا لکنه لم یهد الذین کفروا فلم یهتدوا و لن یهتدوا.
و ذکر بعضهم أن الیأس بمعناه المعروف و هو القنوط غیر أن قوله: «أَ فَلَمْ یَیْأَسِ مضمن معنی العلم و المراد بیان لزوم علمهم بأن الله لم یشأ هدایتهم و لو شاء ذلک لهدی الناس جمیعا و لزوم قنوطهم عن اهتدائهم و إیمانهم.
فتقدیر الکلام بحسب الحقیقة: أ فلم یعلم الذین آمنوا أن الله لم یشأ هدایتهم و لو یشاء لهدی الناس جمیعا أ و لم ییأسوا من اهتدائهم و إیمانهم؟ ثم ضمن الیأس معنی العلم و نسب إلیه من متعلق العلم الجملة الشرطیة فقط أعنی قوله: «لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَهَدَی النَّاسَ جَمِیعاً» إیجازا و إیثارا للاختصار.
و ذکر بعضهم: أن قوله «أَ فَلَمْ یَیْأَسِ علی ظاهر معناه من غیر تضمین و قوله: «أَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ إلخ، متعلق بقوله: «آمَنُوا» بتقدیر الباء و متعلق «یَیْأَسِ محذوف و تقدیر الکلام أ فلم ییأس الذین آمنوا بأن لو یشاء الله لهدی الناس جمیعا من إیمانهم و ذلک أن الذین آمنوا یرون أن الأمر لله جمیعا و یؤمنون بأنه تعالی لو یشاء لهدی الناس جمیعا و لو لم یشأ لم یهد فإذ لم یهد و لم یؤمنوا فلیعلموا أنه لم یشأ و لیس فی مقدره سبب من الأسباب أن یهدیهم و یوفقهم للإیمان فلییأسوا من إیمانهم.
و هذه وجوه ثلاثة لعل أعدلها أوسطها و الآیة علی أی حال لا تخلو من إشارة إلی أن المؤمنین کانوا یودون أن یؤمن الکفار و لعلهم لمودتهم ذلک لما سمعوا قول الکفار: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ طمعوا فی إیمانهم و رجوا منهم الاهتداء إن أنزل الله علیهم آیة أخری غیر القرآن فسألوا النبی ص أن یجیبهم علی ذلک فأیأسهم الله من إیمانهم فی هذه الآیات، و فی آیات أخری من کلامه مکیة و مدنیة کقوله فی سورة یس و هی مکیة:
«وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: آیة 10، و قوله فی سورة البقرة و هی مدنیة: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: آیة 6.
قوله تعالی: «وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا تُصِیبُهُمْ بِما صَنَعُوا قارِعَةٌ أَوْ تَحُلُّ قَرِیباً مِنْ دارِهِمْ حَتَّی یَأْتِیَ وَعْدُ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ» سیاق الآیات یشهد أن المراد بقوله:
«بِما صَنَعُوا» کفرهم بالرحمن قبال الدعوة الحقة، و القارعة هی المصیبة تقرع الإنسان قرعا کأنها تؤذنه بأشد من نفسها و فی الآیة تهدید و وعید قطعی للذین کفروا بعذاب غیر
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مردود و ذکر علائم و أشراط له تقرعهم مرة بعد مرة حتی یأتیهم العذاب الموعود.
و المعنی: و لا یزال هؤلاء الذین کفروا بدعوتک الحقة تصیبهم بما صنعوا من الکفر بالرحمن مصیبة قارعة أو تحل تلک المصیبة القارعة قریبا من دارهم فلا یزالون کذلک حتی یأتی ما وعدهم الله من العذاب لأن الله لا یخلف میعاده و لا یبدل قوله.
و التأمل فی کون السورة مکیة علی ما یشهد به مضامین آیاتها ثم فی الحوادث الواقعة بعد البعثة و قبل الهجرة و بعدها إلی فتح مکة یعطی أن المراد بالذین کفروا هم کفار العرب من أهل مکة و غیرهم الذین ردوا أول الدعوة و بالغوا فی الجحود و العناد و ألحوا علی الفتنة و الفساد.
و المراد بالذین تصیبهم القارعة من کان فی خارج الحرم منهم تصیبهم قوارع الحروب و شن الغارات، و بالذین تحل القارعة قریبا من دارهم أهل الحرم من قریش تقع حوادث السوء قریبا من دارهم فتصیبهم معرتها و تنالهم وحشتها و همها و سائر آثارها السیئة، و المراد بما وعدهم عذاب السیف الذی أخذهم فی غزوة بدر و غیرها.
و اعلم أن هذا العذاب الموعود للذین کفروا فی هذه الآیات غیر العذاب الموعود المتقدم فی سورة یونس فی قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ إلی قوله ثانیا- وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47- 54 فإن الذی فی سورة یونس وعید عام للأمة، و الذی فی هذه الآیات وعید خاص بالذین کفروا فی أول الدعوة النبویة من قریش و غیرهم، و قد تقدم فی قوله:
«إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6 فی الجزء الأول من الکتاب أن المراد بقوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا» فی القرآن إذا أطلق إطلاقا المعاندون من مشرکی العرب فی أول الدعوة کما أن المراد بالذین آمنوا إذا أطلق کذلک السابقون إلی الإیمان فی أول الدعوة.
و اعلم أیضا أن للمفسرین فی الآیة أقوالا شتی ترکنا إیرادها إذ لا طائل تحت أکثرها و فیما ذکرناه من الوجه کفایة للباحث المتدبر، و سیوافیک بعضها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ فَأَمْلَیْتُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا ثُمَّ أَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ عِقابِ تأکید لما فی الآیة السابقة من الوعید القطعی ببیان نظائر له تدل علی إمکان وقوعه أی لا یتوهمن متوهم أن هذا الذی نهددهم به وعید خال لا دلیل علی وقوعه کما قالوا: «لَقَدْ وُعِدْنا هذا نَحْنُ وَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ»: النمل: 68.
و ذلک أنه قد استهزئ برسل من قبلک بالکفر و طلب الآیات کما کفر هؤلاء بدعوتک ثم اقترحوا علیک آیة مع وجود آیة القرآن فأملیت و أمهلت للذین کفروا ثم أخذتهم بالعذاب فکیف کان عقابی؟ أ کان وعیدا خالیا لا شی‌ء وراءه؟ أم کان أمرا یمکنهم أن یتقوه أو یدفعوه أو یتحملوه؟ فإذا کان ذلک قد وقع بهم فلیحذر هؤلاء و فعالهم کفعالهم أن یقع مثله بهم.
و من ذلک یظهر أن قولهم: إن الآیة تسلیة و تعزیة للنبی ص فی غیر محله.
و قد بدل الاستهزاء فی الآیة ثانیا من الکفر إذ قیل: «لِلَّذِینَ کَفَرُوا» و لم یقل بالذین استهزءوا للدلالة علی أن استهزاءهم کان استهزاء کفر کما أن کفرهم کان کفر استهزاء فهم الکافرون المستهزءون بآیات الله کالذین کفروا بالنبی ص و قالوا مستهزئین بالقرآن و هو آیة: لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ 
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ» القائم علی شی‌ء هو المهیمن المتسلط علیه و القائم بشی‌ء من الأمر هو الذی یدبره نوعا من التدبیر و الله سبحانه هو القائم علی کل نفس بما کسبت أما قیامه علیها فلأنه محیط بذاتها قاهر علیها شاهد لها، و أما قیامه بما کسبت فلأنه یدبر أمر أعمالها فیحولها من مرتبة الحرکة و السکون إلی أعمال محفوظة علیها فی صحائف الأعمال ثم یحولها إلی المثوبات و العقوبات فی الدنیا و الآخرة من قرب و بعد و هدی و ضلال و نعمة و نقمة و جنة و نار.
و الآیة متفرعة علی ما تقدمها أی إذا کان الله سبحانه یهدی من یشاء فیجازیه بأحسن الثواب و یضل من یشاء فیجازیه بأشد العقاب و له الأمر جمیعا فهو قائم علی کل نفس بما کسبت و مهیمن مدبر لنظام الأعمال فهل یعدله غیره حتی یشارکه فی ألوهیته؟.
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و من ذلک یظهر أن الخبر فی قوله: «أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ إلخ، محذوف یدل علیه قوله: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ» و من سخیف القول ما نسب إلی الضحاک أن المراد بقوله:
«أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ الملائکة لکونهم موکلین علی الأعمال و المعنی أ فیکون الملائکة الموکلون علی الأعمال بأمره شرکاء له سبحانه؟ و هو معنی بعید من السیاق غایته.
قوله تعالی: «قُلْ سَمُّوهُمْ أَمْ تُنَبِّئُونَهُ بِما لا یَعْلَمُ فِی الْأَرْضِ أَمْ بِظاهِرٍ مِنَ الْقَوْلِ لما ذکر سبحانه قوله: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ» عاد إلیهم ببیان یبطل به قولهم ذلک مأخوذ من البیان السابق بوجه.
فأمر نبیه بأن یحاجهم بنوع من الحجاج عجیب فی بابه فقال: «قُلْ سَمُّوهُمْ أی صفوهم فإن صفات الأشیاء هی التی تتعین بها شئونها و آثارها فلو کانت هذه الأصنام شرکاء لله شفعاء عنده وجب أن یکون لها من الصفات ما یسوی لها الطریق لهذا الشأن کما یقال فیه تعالی إنه حی علیم قدیر خالق مالک مدبر فهو رب کل شی‌ء لکن الأصنام إذا ذکرت فقیل: هبل أو اللات أو العزی لم یوجد لها من الصفات ما یظهر به أنها شریکة لله شفیعة عنده.
ثم قال: «أَمْ تُنَبِّئُونَهُ بِما لا یَعْلَمُ فِی الْأَرْضِ و أم منقطعة أی بل أ تنبئونه بکذا و المعنی أن اتخاذکم الأصنام شرکاء له إنباء له فی الحقیقة بما لا یعلم فلو کان له شریک فی الأرض لعلم به لأن الشریک فی التدبیر یمتنع أن یخفی تأثیره فی التدبیر علی شریکه و الله سبحانه یدبر الأمر کله و لا یری لغیره أثرا فی ذلک لا موافقا و لا مخالفا، و الدلیل علی أنه لا یری لنفسه شریکا فی الأمر أنه تعالی هو القائم علی کل نفس بما کسبت، و بعبارة أخری أن له الخلق و الأمر و هو علی کل شی‌ء شهید بالبرهان الذی لا سبیل للشک إلیه، و الآیة بالجملة کقوله فی موضع آخر: «قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ»: یونس: 18.
ثم قال: «أَمْ بِظاهِرٍ مِنَ الْقَوْلِ أی بل أ تنبئونه بأن له شرکاء بظاهر من القول من غیر حقیقة و هذا کقوله: «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: النجم: 23.
و عن بعضهم أن المراد بظاهر من القول ظاهر کتاب نازل من الله تسمی فیه الأصنام 
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آلهة حقة و حاصل الآیة نفی الدلیل العقلی و السمعی معا علی ألوهیتها و کونها شرکاء لله سبحانه و هو بعید من اللفظ.
و وجه الارتباط بین هذه الحجج الثلاث أنهم فی عبادتهم الأصنام و جعلهم لله شرکاء مترددون بین محاذیر ثلاثة إما أن یقولوا بشرکتها من غیر حجة إذ لیس لها من الأوصاف ما یعلم به أنها شرکاء لله، و إما أن یدعوا أن لها أوصافا کذلک هم یعلمونها و لا یعلم بها الله سبحانه، و إما أن یکونوا متظاهرین بالقول بشرکتها من غیر حقیقة و هم یغرون الله بذلک تعالی عن ذلک علوا کبیرا.
قال الزمخشری فی الکشاف،: و هذا الاحتجاج و أسالیبه العجیبة التی ورد علیها مناد علی نفسه بلسان طلق ذلق أنه لیس من کلام البشر لمن عرف و أنصف علی نفسه انتهی کلامه.
قوله تعالی: «بَلْ زُیِّنَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مَکْرُهُمْ وَ صُدُّوا عَنِ السَّبِیلِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ» إضراب عن الحجج المذکورة و لوازمها و المعنی دع هذه الحجج فإنهم لا یجعلون له شرکاء لشی‌ء من هذه الوجوه بل مکر زینه لهم الشیطان و صدهم بذلک عن سبیل الله تعالی و ذلک أنهم علی علم بأنه لا حجة علی شرکتها و أن مجرد الدعوی لا ینفعهم لکنهم یریدون بترویج القول بألوهیتها و توجیه قلوب العامة إلیها عرض الدنیا و زینتها، و دعوتک إلی سبیل الله مانعة دون ذلک فهم فی تصلبهم فی عبادتها و دعوة الناس إلیها و الحث علی الأخذ بها یمکرون بک من وجه و بالناس من وجه آخر و قد زین لهم هذا المکر و هو السبب فی جعلهم إیاها شرکاء لا غیر ذلک من حجة أو غیرها و صدوا بذلک عن السبیل.
فهم زین لهم المکر و صدوا به عن السبیل و الذی زین لهم و صدهم هو الشیطان بإغوائهم، و أضلوا و الذی أضلهم هو الله سبحانه بإمساک نعمة الهدی منهم و من یضلل الله فما له من هاد.
قوله تعالی: «لَهُمْ عَذابٌ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَشَقُّ وَ ما لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ أشق أفعل من المشقة و واق اسم فاعل من الوقایة بمعنی الحفظ.
و فی الآیة إیجاز القول فیما وعد الله الذین کفروا من العذاب فی الآیات السابقة، و فی 
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قوله: «وَ ما لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ نفی الشفاعة و تأثیرها فی حقهم أصلا، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ (تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ) أُکُلُها دائِمٌ وَ ظِلُّها تِلْکَ عُقْبَی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ عُقْبَی الْکافِرِینَ النَّارُ» المثل هو الوصف یمثل الشی‌ء.
و فی قوله: «مَثَلُ الْجَنَّةِ» إلخ بیان ما خص الله به المتقین من الوعد الجمیل مقابلة لما أوعد به الذین کفروا و لیکون تمهیدا لما یختم به القول من الإشارة إلی محصل سعی الفریقین فی مسیرهم إلی ربهم و رجوعهم إلیه و قد قابل الذین کفروا بالمتقین إشارة إلی أن الذین ینالون هذه العاقبة الحسنی هم الذین آمنوا و عملوا الصالحات دون المؤمنین من غیر عمل صالح فإنهم مؤمنون بالله کافرون بآیاته.
و من لطیف الإشارة فی الکلام المقابلة بین المؤمنین و المشرکین أولا بتعبیر «المتقون و الذین کفروا» و أخیرا بقوله «الذین اتقوا و الکافرون» و لعل فیه تلویحا إلی أن الفعل الماضی و الصفة هاهنا واحد مدلولا و مجموع أعمالهم فی الدنیا مأخوذ عملا واحدا، و لازم ذلک أن یکون تحقق العمل و صدور الفعل مرة واحدة عین اتصافهم به مستمرا، و یفید حینئذ قولنا: «الکافرون و المتقون» الدالان علی ثبوت الاتصاف و قولنا: «الذین کفروا و الذین اتقوا» الدالان علی تحقق ما للفعل مفادا واحدا، و هو قصر الموصوف علی صفته، و أما من تبدل علیه العمل کأن تحقق منه کفر أو تقوی ثم تبدل بغیره و لم یختتم له العمل بعد فهو خارج عن مساق الکلام فافهم ذلک.
و اعلم أن فی الآیات السابقة وجوها مختلفة من الالتفات کقوله: «کَذلِکَ أَرْسَلْناکَ ثم قوله: «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ» ثم قوله: «فَأَمْلَیْتُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا» ثم قوله «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ شُرَکاءَ» و الوجه فیه غیر خفی فالتعبیر بمثل «أَرْسَلْناکَ للدلالة علی أن هناک وسائط کملائکة الوحی مثلا. و التعبیر بمثل «بَلْ لِلَّهِ الْأَمْرُ جَمِیعاً» للدلالة علی رجوع کل أمر ذی وسط أو غیر ذی وسط إلی مقام الألوهیة القیوم علی کل شی‌ء، و التعبیر بمثل «فَأَمْلَیْتُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا ثُمَّ أَخَذْتُهُمْ للدلالة علی أنه لا واسطة فی الحقیقة یکون شریکا أو شفیعا کما یدعیه المشرکون.
ثم قوله تعالی: «تِلْکَ عُقْبَی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ عُقْبَی الْکافِرِینَ النَّارُ» إشارة إلی خاتمة أمر
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الفریقین و عقباهما کما تقدم- و به یختتم البحث فی المؤمنین و المشرکین من حیث آثار الحق و الباطل فی عقیدتهما و أعمالهما، فقد عرفت أن هذه الآیات التسع التی نحن فیها من تمام الآیات العشر السابقة المبتدئة بقوله: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً» الآیة.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن خالد بن نجیح عن جعفر بن محمد (ع): فی قوله: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ فقال بمحمد ص تطمئن القلوب و هو ذکر الله و حجابه.
أقول: و فی کلامه تعالی: «قَدْ أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکُمْ ذِکْراً رَسُولًا».
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن أنس قال: قال رسول الله ص لأصحابه حین نزلت هذه الآیة: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ أ تدرون ما معنی ذلک؟ قالوا: الله و رسوله أعلم. قال: من أحب الله و رسوله و أحب أصحابی.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن عباس: أنه قال لرسول الله ص: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَطْمَئِنُّ قُلُوبُهُمْ بِذِکْرِ اللَّهِ- أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ ثم قال لی: أ تدری یا بن أم سلیم من هم؟
قلت: من هم یا رسول الله؟ قال: نحن أهل البیت و شیعتنا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی: أن رسول الله ص لما نزلت هذه الآیة «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ قال: ذاک من أحب الله و رسوله و أحب أهل بیتی صادقا غیر کاذب- و أحب المؤمنین شاهدا و غائبا ألا بذکر الله یتحابون.
أقول: و الروایات جمیعا من باب الانطباق و الجری فإن النبی ص و الطاهرون من أهل بیته و الخیار من الصحابة و المؤمنین من مصادیق ذکر الله لأن الله یذکر بهم، و الآیة الکریمة أعم دلالة.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن محمد بن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث الإسراء بالنبی ص قال: فإذا شجرة لو أرسل طائر فی أصلها ما دارها سبعمائة سنة- و لیس فی الجنة منزل إلا و فیه غصن منها فقلت: ما هذه یا جبرئیل؟
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فقال: هذه شجرة طوبی قال الله تعالی: «طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ .
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات کثیرة و فی عدة منها: أن جبرئیل ناولنی منها ثمرة- فأکلتها فحول الله ذلک إلی ظهری- فلما أن هبطت إلی الأرض واقعت خدیجة فحملت بفاطمة- فما قبلت فاطمة إلا وجدت رائحة شجرة طوبی منها.
و فی کتاب الخرائج، أن رسول الله ص قال: یا فاطمة إن بشارة أتتنی من ربی فی أخی و ابن عمی- أن الله عز و جل زوج علیا بفاطمة- و أمر رضوان خازن الجنة فهز شجرة طوبی- فحملت رقاعا بعدد محبی أهل بیتی فأنشأ ملائکة من نور- و دفع إلی کل ملک خطا فإذا استوت القیامة بأهلها- فلا تلقی الملائکة محبا لنا إلا دفعت إلیه صکا- فیه براءة من النار:.
أقول: و فی تفسیر البرهان، عن المرفق بن أحمد فی کتاب المناقب بإسناده عن بلال بن حمامة عن النبی ص: مثله 
و
روی هذا المعنی أیضا عن أم سلمة و سلمان الفارسی و علی بن أبی طالب: و فیها أن الله لما أن أشهد علی تزوج فاطمة- من علی بن أبی طالب ملائکته أمر شجرة طوبی- أن ینثر حملها و ما فیها من الحلی و الحلل- فنثرت الشجرة ما فیها و التقطته الملائکة و الحور العین- لتهادینه و تفتخرن به إلی یوم القیامة
و روی أیضا ما یقرب منه عن الرضا (ع).
و فی المجمع، روی الثعلبی بإسناده عن الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس قال: طوبی شجرة أصلها فی دار علی فی الجنة- و فی دار کل مؤمن منها غصن. قال: و رواه أبو بصیر عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر البرهان، عن تفسیر الثعلبی یرفع الإسناد إلی جابر عن أبی جعفر (ع) قال: سئل رسول الله ص عن طوبی فقال: شجرة فی الجنة أصلها فی دار علی و فرعها علی أهل الجنة- فقالوا: یا رسول الله سألناک فقلت: أصلها فی داری و فرعها علی أهل الجنة فقال: داری و دار علی واحدة فی الجنة بمکان واحد:.
أقول: و رواه أیضا فی المجمع، بإسناده عن الحاکم أبی القاسم الحسکانی بإسناده عن موسی بن جعفر عن أبیه عن آبائه عن النبی ص: مثله 
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أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة مرویة من طرق الشیعة و أهل السنة، و الظاهر أن الروایات غیر ناظرة إلی تفسیر الآیة، و إنما هی ناظرة إلی بطنها دون ظهرها فإن حقیقة المعیشة الطوبی هی ولایة الله سبحانه و علی (ع) صاحبها و أول فاتح لبابها من هذه الأمة و المؤمنون من أهل الولایة أتباعه و أشیاعه، و داره (ع) فی جنة النعیم و هی جنة الولایة و دار النبی ص واحدة لا اختلاف بینهما و لا تزاحم فافهم ذلک.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن ابن جریح: فی قوله: «وَ هُمْ یَکْفُرُونَ بِالرَّحْمنِ قال: هذا لما کاتب رسول الله ص قریشا فی الحدیبیة- کتب بسم الله الرحمن الرحیم قالوا: لا نکتب الرحمن و ما ندری ما الرحمن؟ و ما نکتب إلا باسمک اللهم فأنزل الله: «وَ هُمْ یَکْفُرُونَ بِالرَّحْمنِ :.
أقول: و رواه أیضا عن ابن جریر و ابن أبی حاتم و أبی الشیخ عن قتادة
و أنت تعلم أن الآیات علی ما یعطیه سیاقها مکیة و صلح الحدیبیة من حوادث ما بعد الهجرة. علی أن سیاق الآیة وحدها أیضا لا یساعد علی نزول جزء من أجزائها فی قصة و تقطعه عن الباقی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه عن عطیة العوفی قال: قالوا لمحمد ص: لو سیرت لنا جبال مکة حتی تتسع- فنحرث فیها أو قطعت لنا الأرض- کما کان سلیمان (ع) یقطع لقومه بالریح أو أحییت لنا الموتی- کما کان عیسی یحیی الموتی لقومه فأنزل الله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ الآیة إلی قوله:
«أَ فَلَمْ یَیْأَسِ الَّذِینَ آمَنُوا» قال: أ فلم یتبین الذین آمنوا.
قالوا: هل تروی هذا الحدیث عن أحد من أصحاب النبی ص؟ قال: عن سعید الخدری عن النبی ص.
أقول: و فیما یقرب من هذا المضمون روایات أخری.
و فی تفسیر القمی، قال": لو کان شی‌ء من القرآن کذلک لکان هذا.
و فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن أبی زاهر أو غیره عن محمد بن حماد عن 
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أخیه أحمد بن حماد عن إبراهیم عن أبیه عن أبی الحسن الأول (ع) فی حدیث: و إن الله یقول فی کتابه: «وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ- أَوْ قُطِّعَتْ بِهِ الْأَرْضُ أَوْ کُلِّمَ بِهِ الْمَوْتی و قد ورثنا نحن هذا القرآن الذی فیه ما تسیر به الجبال- و تقطع به البلدان و یحیی به الموتی.
الحدیث.
أقول: و الحدیثان ضعیفان سندا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن علی: أنه قرأ: «أ فلم یتبین الذین آمنوا»:.
أقول: و روی هذه القراءة أیضا عن ابن عباس 
و فی المجمع،: قرأ علی (ع) و ابن عباس و علی بن الحسین (ع) و زید بن علی و جعفر بن محمد (ع) و ابن أبی ملیکة و الجحدری و أبو یزید المدنی: أ فلم یتبین و القراءة المشهورة:
أ فلم ییأس.
و فی تفسیر القمی، قال و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا تُصِیبُهُمْ بِما صَنَعُوا قارِعَةٌ» و هی النقمة «أَوْ تَحُلُّ قَرِیباً مِنْ دارِهِمْ فتحل بقوم غیرهم فیرون ذلک و یسمعون به- و الذین حلت بهم عصاة کفار مثلهم- و لا یتعظ بعضهم ببعض و لا یزالون کذلک- حتی یأتی وعد الله الذی وعد المؤمنین من النصر، و یخزی الله الکافرین.
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اشارة

وَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَفْرَحُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ وَ مِنَ الْأَحْزابِ مَنْ یُنْکِرُ بَعْضَهُ قُلْ إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ وَ لا أُشْرِکَ بِهِ إِلَیْهِ أَدْعُوا وَ إِلَیْهِ مَآبِ (36) وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ حُکْماً عَرَبِیًّا وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ بَعْدَ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ ما لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا واقٍ (37) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلاً مِنْ قَبْلِکَ وَ جَعَلْنا لَهُمْ أَزْواجاً وَ ذُرِّیَّةً وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ (38) یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ (39) وَ إِنْ ما نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ وَ عَلَیْنَا الْحِسابُ (40)
أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ وَ هُوَ سَرِیعُ الْحِسابِ (41) وَ قَدْ مَکَرَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلِلَّهِ الْمَکْرُ جَمِیعاً یَعْلَمُ ما تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ وَ سَیَعْلَمُ الْکُفَّارُ لِمَنْ عُقْبَی الدَّارِ (42)
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(بیان)

تتمة الآیات السابقة و تعقب قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ .
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یَفْرَحُونَ بِما أُنْزِلَ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة.
الظاهر أن المراد بالذین أوتوا الکتاب الیهود و النصاری أو هم و المجوس فإن هذا هو المعهود من إطلاقات القرآن و السورة مکیة و قد أثبت التاریخ أن الیهود ما کانوا یعاندون النبوة العربیة فی أوائل البعثة و قبلها ذاک العناد الذی ساقتهم إلیه حوادث ما بعد الهجرة و قد دخل جمع منهم فی الإسلام أوائل الهجرة و شهدوا علی نبوة النبی ص و کونه مبشرا به فی کتبهم کما قال تعالی: «وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ»: الأحقاف: 10.
و أنه کان من النصاری یومئذ قوم علی الحق من غیر أن یعاندوا دعوة الإسلام کقوم من نصاری الحبشة علی ما نقل من قصة هجرة الحبشة و جمع من غیرهم، و قد قال تعالی فی 
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أمثالهم: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ»: القصص: 52 و قال: «وَ مِنْ قَوْمِ مُوسی أُمَّةٌ یَهْدُونَ بِالْحَقِّ وَ بِهِ یَعْدِلُونَ»: الأعراف: 159 و کذا کانت المجوس ینتظرون الفرج بظهور منج ینشر الحق و العدل و کانوا لا یعاندون الحق کما یعانده المشرکون.
فالظاهر أن یکونوا هم المعنیون بالآیة و خاصة المحقون من النصاری و هم القائلون بکون المسیح بشرا رسولا کالنجاشی و أصحابه، و یؤیده ما فی ذیل الآیة من قوله:
«قُلْ إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ وَ لا أُشْرِکَ بِهِ إِلَیْهِ أَدْعُوا» فإنه أنسب أن یخاطب به النصاری.
و قوله: «وَ مِنَ الْأَحْزابِ مَنْ یُنْکِرُ بَعْضَهُ اللام للعهد أی و من أحزاب أهل الکتاب من ینکر بعض ما أنزل إلیک و هو ما دل منه علی التوحید و نفی التثلیث و سائر ما یخالف ما عند أهل الکتاب من المعارف و الأحکام المحرفة.
و قوله: «قُلْ إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ وَ لا أُشْرِکَ بِهِ دلیل علی أن المراد من البعض الذی ینکرونه ما یرجع إلی التوحید فی العبادة أو الطاعة و قد أمره الله أن یخاطبهم بالموافقة علیه بقوله: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: آل عمران: 64.
ثم تمم الکلام بقوله: «إِلَیْهِ أَدْعُوا وَ إِلَیْهِ مَآبِ أی مرجعی فکان أول الکلام مفصحا عن بغیته فی نفسه و لغیره، و آخره عن سیرته أی أمرت لأعبد الله وحده فی عملی و دعوتی، و علی ذلک أسیر بین الناس فلا أدعو إلا إلیه و لا أرجع فی أمر من أموری إلا إلیه فذیل الآیة فی معنی قوله: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی وَ سُبْحانَ اللَّهِ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُشْرِکِینَ»: یوسف: 108.
و یمکن أن یکون المراد بقوله: «وَ إِلَیْهِ مَآبِ المعاد و یفید حینئذ فائدة التعلیل أی إلیه أدعوه وحده لأن مآبی إلیه وحده.
و قد فسر بعضهم الکتاب فی الآیة بالقرآن و الذین أوتوا الکتاب بأصحاب النبی ص و الأحزاب بالأعراب الذین تحزبوا علی النبی ص و أداروا علیه الدوائر من قریش و سائر القبائل.
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و فیه أنه خلاف المعهود من إطلاق القرآن لفظة: «الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ علی أن ذلک یؤدی إلی کون الآیة مشتملة علی معنی مکرر.
و ربما ذکر بعضهم أن المراد بهم الیهود خاصة و الکتاب هو التوراة و المراد بإنکار بعض أحزابهم بعض القرآن و هو ما لا یوافق أحکامهم المحرفة مع أن الجمیع ینکرون ما لا یوافق ما عندهم إنکاره من غیر فرح و أما الباقون فکانوا فرحین و منکرین و قد أطالوا البحث عن ذلک.
و عن بعضهم: أن المراد بالموصول عامة المسلمین، و بالأحزاب الیهود و النصاری و المجوس، و عن بعضهم أن تقدیر قوله: «وَ إِلَیْهِ مَآبِ و إلیه مآبی و مآبکم. و هذه أقوال لا دلیل من اللفظ علی شی‌ء منها و لا جدوی فی إطالة البحث عنها.
قوله تعالی «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ حُکْماً عَرَبِیًّا وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ بَعْدَ ما جاءَکَ مِنَ الْعِلْمِ ما لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا واقٍ الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی الکتاب المذکور فی الآیة السابقة و هو جنس الکتاب النازل علی الأنبیاء الماضین کالتوراة و الإنجیل.
و المراد بالحکم هو القضاء و العزیمة فإن ذلک هو شأن الکتاب النازل من السماء المشتمل علی الشریعة کما قال: «وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: البقرة: 212 فالکتاب حکم إلهی بوجه و حاکم بین الناس بوجه فهذا هو المراد بالحکم دون الحکمة کما قیل.
و قوله: «عَرَبِیًّا» صفة لحکم و إشارة إلی کون الکتاب بلسان عربی و هو لسانه (ص) سنة الله التی قد خلت فی عباده، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ»: إبراهیم: 4 و هذا- کما لا یخفی- من الشاهد علی أن المراد بالمذکورین فی الآیة السابقة الیهود و النصاری، و أن هذه الآیات متعرضة لشأنهم کما کانت الآیات السابقة علیها متعرضة لشأن المشرکین.
و علی هذا فالمراد بقوله: «وَ لَئِنِ اتَّبَعْتَ أَهْواءَهُمْ إلخ، النهی عن اتباع أهواء أهل الکتاب، و قد ذکر فی القرآن من ذلک شی‌ء کثیر، و عمدة ذلک أنهم کانوا یقترحون علی النبی ص آیة غیر القرآن کما کان المشرکون یقترحونها، و کانوا یطمعون أن یتبعهم فیما عندهم من الأحکام لإحالتهم النسخ فی الأحکام، و هذان الأمران و لا سیما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 374
أولهما عمدة ما تتعرض له هذه الآیات.
و المعنی: و کما أنزلنا علی الذین أوتوا الکتاب کتابهم أنزلنا هذا القرآن علیک بلسانک مشتملا علی حکم أو حاکما بین الناس و لئن اتبعت أهواء أهل الکتاب فتمنیت أن ینزل علیک آیة غیر القرآن کما یقترحون أو داهنتهم و ملت إلی اتباع بعض ما عندهم من الأحکام المنسوخة أو المحرفة أخذناک بالعقوبة و لیس لک ولی یلی أمرک من دون الله و لا واق یقیک منه فالخطاب للنبی ص و هو المراد به دون الأمة کما ذکره بعضهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلًا مِنْ قَبْلِکَ وَ جَعَلْنا لَهُمْ أَزْواجاً وَ ذُرِّیَّةً وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ لما نهی النبی ص عن اتباع أهوائهم فیما اقترحوا علیه من إنزال آیة غیر القرآن ذکره بحقیقة الحال التی تؤیسه من الطمع فی ذلک و یعزم علیه أن یتوکل علی الله و یرجع إلیه الأمور.
و هو أن سنة الله الجاریة فی الرسل أن یکونوا بشرا جارین علی السنة المألوفة بین الناس من غیر أن یتعدوها فیملکوا شیئا مما یختص بالغیب کأن یکونوا ذا قوة غیبیة فعالة لما تشاء قدیرة علی کل ما أرادت أو أرید منها حتی تأتی بکل آیة شاءت إلا أن یأذن الله له فلیس للرسول و هو بشر کسائرهم من الأمر شی‌ء بل لله الأمر جمیعا.
فهو الذی ینزل الآیة إن شاء غیر أنه سبحانه إنما ینزل من الآیات إذا اقتضته الحکمة الإلهیة و لیست الأوقات مشترکة متساویة فی الحکم و المصالح و إلا لبطلت الحکمة و اختل نظام الخلیقة بل لکل وقت حکمة تناسبه و حکم یناسبه فلکل وقت آیة تخصه.
و هذا هو الذی تشیر إلیه الآیة فقوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلًا مِنْ قَبْلِکَ وَ جَعَلْنا لَهُمْ أَزْواجاً وَ ذُرِّیَّةً» إشارة إلی السنة الجاریة فی الرسل من البشریة العادیة، و قوله: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ إشارة إلی حرمانهم من القدرة الغیبیة المستقلة بکل ما أرادت إلا أن یمدهم الإذن الإلهی.
و قوله: «لِکُلِّ أَجَلٍ أی وقت محدود «کِتابٌ أی حکم مقضی مکتوب یخصه إشارة إلی ما یلوح إلیه استثناء الإذن و سنة الله الجاریة فیه، و التقدیر فالله سبحانه هو الذی ینزل ما شاء و یأذن فیما شاء لکنه لا ینزل و لا یأذن فی کل آیة فی کل وقت فإن لکل وقت کتابا کتبه لا یجری فیه إلا ما فیه.
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و مما تقدم یظهر أن ما ذکره بعضهم أن قوله: «لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ من باب القلب و أصله: لکل کتاب أجل أی إن لکل کتاب منزل من عند الله وقتا مخصوصا ینزل فیه و یعمل علیه فللتوراة وقت و للإنجیل وقت و للقرآن وقت. وجه لا یعبأ به.
قوله تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ محو الشی‌ء هو إذهاب رسمه و أثره یقال: محوت الکتاب إذا أذهبت ما فیه من الخطوط و الرسوم قال تعالی:
«وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»: الشوری: 24 أی یذهب بآثار الباطل کما قال:
«فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً» و قال: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهارَ آیَتَیْنِ فَمَحَوْنا آیَةَ اللَّیْلِ وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً»: أسری: 12 أی أذهبنا أثر الإبصار من اللیل فالمحو قریب المعنی من النسخ یقال: نسخت الشمس الظل أی ذهبت بأثره و رسمه.
و قد قوبل المحو فی الآیة بالإثبات و هو إقرار الشی‌ء فی مستقره بحیث لا یتحرک و لا یضطرب یقال: أثبت الوتد فی الأرض إذا رکزته فیها بحیث لا یتحرک و لا یخرج من مرکزه فالمحو هو إزالة الشی‌ء بعد ثبوته برسمه و یکثر استعماله فی الکتاب.
و وقوع قوله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ بعد قوله: «لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ و اتصاله به من جانب و بقوله: «وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ من جانب ظاهر فی أن المراد محو الکتب و إثباتها فی الأوقات و الآجال فالکتاب الذی أثبته الله فی الأجل الأول إن شاء محاه فی الأجل الثانی و أثبت کتابا آخر فلا یزال یمحی کتاب و یثبت کتاب آخر.
و إذا اعتبرنا ما فی الکتاب من آیة و کل شی‌ء آیة صح أن یقال لا یزال یمحو آیة و یثبت آیة کما یشیر إلیه قوله: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها»: البقرة: 106، و قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ» الآیة: النحل: 101.
فقوله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ علی ما فیه من الإطلاق یفید فائدة التعلیل لقوله: «لِکُلِّ أَجَلٍ کِتابٌ و المعنی أن لکل وقت کتابا یخصه فیختلف فاختلاف الکتب باختلاف الأوقات و الآجال إنما ظهر من ناحیة اختلاف التصرف الإلهی بمشیته لا من جهة اختلافها
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فی أنفسها و من ذواتها بأن یتعین لکل أجل کتاب فی نفسه لا یتغیر عن وجهه بل الله سبحانه هو الذی یعین ذلک بتبدیل کتاب مکان کتاب و محو کتاب و إثبات آخر.
و قوله: «وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ أی أصله فإن الأم هی الأصل الذی ینشأ منه الشی‌ء و یرجع إلیه، و هو دفع للدخل و إبانة لحقیقة الأمر فإن اختلاف حال الکتاب المکتوب لأجل بالمحو و الإثبات أی تغیر الحکم المکتوب و القول المقضی به حینا بعد حین ربما أوهم أن الأمور و القضایا لیس لها عند الله سبحانه صورة ثابتة و إنما یتبع حکمه العلل و العوامل الموجبة له من خارج کأحکامنا و قضایانا معاشر ذوی الشعور من الخلق أو أن حکمه جزافی لا تعین له فی نفسه و لا مؤثر فی تعینه من خارج کما ربما یتوهم أرباب العقول البسیطة أن الذی له ملک- بکسر اللام- مطلق و سلطنة مطلقة له أن یرید ما یشاء و یفعل ما یرید علی حریة مطلقة من رعایة أی قید و شرط و سلوک أی نظام أو لا نظام فی عمله فلا صورة ثابتة لشی‌ء من أفعاله و قضایاه عنده، و قد قال تعالی: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ»: ق: 29، و قال: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ»: الرعد: 8 إلی غیر ذلک من الآیات.
فدفع هذا الدخل بقوله: «وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ أی أصل جنس الکتاب و الأمر الثابت الذی یرجع إلیه هذه الکتب التی تمحی و تثبت بحسب الأوقات و الآجال و لو کان هو نفسه تقبل المحو و الإثبات لکان مثلها لا أصلا لها و لو لم یکن من أصله کان المحو و الإثبات فی أفعاله تعالی إما تابعا لأمور خارجة تستوجب ذلک فکان تعالی مقهورا مغلوبا للعوامل و الأسباب الخارجیة مثلنا و الله یحکم لا معقب لحکمه.
و إما غیر تابع لشی‌ء أصلا و هو الجزاف الذی یختل به نظام الخلقة و التدبیر العام الواحد بربط الأشیاء بعضها ببعض جلت عنه ساحته، قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ»: الدخان: 39.
فالملخص من مضمون الآیة أن لله سبحانه فی کل وقت و أجل کتابا أی حکما و قضاء و أنه یمحو ما یشاء من هذه الکتب و الأحکام و الأقضیة و یثبت ما یشاء أی یغیر القضاء الثابت فی وقت فیضع فی الوقت الثانی مکانه قضاء آخر لکن عنده بالنسبة إلی کل وقت قضاء لا یتغیر و لا یقبل المحو و الإثبات و هو الأصل الذی یرجع إلیه الأقضیة الآخر و تنشأ منه فیمحو و یثبت علی حسب ما یقتضیه هو.
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و یتبین بالآیة أولا: أن حکم المحو و الإثبات عام لجمیع الحوادث التی تداخله الآجال و الأوقات و هو جمیع ما فی السماوات و الأرض و ما بینهما، قال تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی»: الأحقاف: 3.
و ذلک لإطلاق قوله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ و اختصاص المورد بآیات النبوة لا یوجب تخصیص الآیة لأن المورد لا یخصص.
و بذلک یظهر فساد قول بعضهم: إن ذلک فی الأحکام و هو النسخ و قول ثان: إن ذلک فی المباحات المثبتة فی صحائف الأعمال یمحوها الله و یثبت مکانها طاعة أو معصیة مما فیه الجزاء، و قول ثالث: إنه محو ذنوب المؤمنین فضلا و إثبات ذنوب للکفار عقوبة، و قول رابع: إنه فی موارد یؤثر فیها الدعاء و الصدقة فی المحن و المصائب و ضیق المعیشة و نحوها، و قول خامس: إن المحو إزالة الذنوب بالتوبة و الإثبات تبدیل السیئات حسنات، و قول سادس: إنه محو ما شاء الله من القرون و الإثبات إنشاء قرون آخرین بعدهم، و قول سابع: إنه محو القمر و إثبات الشمس و هو محو آیة اللیل و جعل آیة النهار مبصرة، و قول ثامن: إنه محو الدنیا و إثبات الآخرة، و قول تاسع: إن ذلک فی الأرواح حالة النوم یقبضها الله فیرسل من یشاء منهم و یمسک من یشاء، و قول عاشر: إن ذلک فی الآجال المکتوبة فی لیلة القدر یمحو الله ما یشاء منها و یثبت ما یشاء.
فهذه و أمثالها أقوال لا دلیل علی تخصیص الآیة الکریمة بها من جهة اللفظ البتة و للآیة إطلاق لا ریب فیه ثم المشاهدة الضروریة تطابقه فإن ناموس التغیر جار فی جمیع أرجاء العالم المشهود، و ما من شی‌ء قیس إلی زمانین فی وجوده إلا لاح التغیر فی ذاته و صفاته و أعماله، و فی عین الحال إذا اعتبرت فی نفسها و بحسب وقوعها وجدت ثابتة غیر متغیرة فإن الشی‌ء لا یتغیر عما وقع علیه.
فللأشیاء المشهودة جهتان جهة تغیر یستتبع الموت و الحیاة و الزوال و البقاء و أنواع الحیلولة و التبدل، و جهة ثبات لا تتغیر عما هی علیها و هما إما نفس کتاب المحو و الإثبات و أم الکتاب، و إما أمران مترتبان علی الکتابین و علی أی حال تقبل الآیة الصدق علی هاتین الجهتین.
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و ثانیا: أن لله سبحانه فی کل شی‌ء قضاء ثابتا لا یتغیر و به یظهر فساد ما ذکره بعضهم أن کل قضاء یقبل التغییر و استدل علیه بمتفرقات الروایات و الأدعیة الدالة «1» علی ذلک و الآیات و الأخبار الدالة علی أن الدعاء و الصدقة یدفعان سوء القضاء. و فیه أن ذلک فی القضاء غیر المحتوم.
و ثالثا: أن القضاء ینقسم إلی قضاء متغیر و غیر متغیر و ستستوفی تتمة البحث فی الآیة عن قریب إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِنْ ما نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ وَ عَلَیْنَا الْحِسابُ «إِنْ ما» هو إن الشرطیة و ما الزائدة للتأکید و الدلیل علیه دخول نون التأکید فی الفعل بعده.
و فی الآیة إیضاح لما للنبی ص من الوظیفة و هو الاشتغال بأمر الإنذار و التبلیغ فحسب فلا ینبغی له أن یتبع أهواءهم فی نزول آیة علیه کما اقترحوا حتی أنه لا ینبغی له أن ینتظر نتیجة بلاغه أو حلول ما أوعدهم الله من العذاب بهم.
و فی الآیة دلالة علی أن الحساب الإلهی یجری فی الدنیا کما یجری فی الآخرة.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها» إلخ کلام مسوق للعبرة بعد ما قدم إلیهم الوعید بالهلاک، و منه یعلم أن إتیان الأرض و نقصها من أطرافها کنایة عن نقص أهلها بالإماتة و الإهلاک فالآیة نظیرة قوله: «بَلْ مَتَّعْنا هؤُلاءِ وَ آباءَهُمْ حَتَّی طالَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ أَ فَلا یَرَوْنَ أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها أَ فَهُمُ الْغالِبُونَ»: الأنبیاء: 44.
و قول بعضهم إن المراد به أ و لم یر أهل مکة أنا نأتی أرضهم فننقصها من أطرافها بفتح القری واحدة بعد واحدة للمسلمین فلیخافوا أن نفتح بلدتهم و ننتقم منهم یدفعه أن السورة مکیة و تلک الفتوحات إنما کانت تقع بعد الهجرة. علی أن الآیات بوعیدها ناظرة إلی هلاکهم بغزوة بدر و غیرها لا إلی فتح مکة.
______________________________
(1) و فی الأدعیة المأثورة عن أئمة أهل البیت علیهم السلام و کذا عن بعض الصحابة «اللهم إن کنت کتبت اسمی فی الأشقیاء فامحنی من الأشقیاء و اکتبنی فی السعداء» أو ما یقرب منه.
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و قوله: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ وَ هُوَ سَرِیعُ الْحِسابِ یرید به أن الغلبة لله سبحانه فإنه یحکم و لیس قبال حکمه أحد یعقبه لیغلبه بالمنع و الرد و هو سبحانه یحاسب کل عمل بمجرد وقوعه بلا مهلة حتی یتصرف فیه غیره بالإخلال فقوله: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ إلخ فی معنی قوله فی ذیل آیة سورة الأنبیاء المتقدمة: «أَ فَهُمُ الْغالِبُونَ .
قوله تعالی: «وَ قَدْ مَکَرَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلِلَّهِ الْمَکْرُ جَمِیعاً» إلی آخر الآیة. أی و قد مکر الذین من قبلهم فلم ینفعهم مکرهم و لم یقدروا علی صدنا من أن نأتی الأرض فننقصها من أطرافها فالله سبحانه یملک المکر کله و یبطله و یرده إلی أهله فلیعتبروا.
و قوله: «یَعْلَمُ ما تَکْسِبُ کُلُّ نَفْسٍ فی مقام التعلیل لملکه تعالی کل مکر فإن المکر إنما یتم مع جهل الممکور به و أما إذا علم به فعنده بطلانه.
و قوله: «وَ سَیَعْلَمُ الْکُفَّارُ لِمَنْ عُقْبَی الدَّارِ قطع للحجاج بدعوی أن مسألة انتهاء الأمور إلی عواقبها من الأمور الضروریة العینیة لا تتخلف عن الوقوع و سیشهدونها شهود عیان فلا حاجة إلی الإطالة و الإطناب فی إعلامهم ذلک فسیعلمون.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن مجاهد قال": قالت قریش حین أنزل: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ : ما نراک یا محمد تملک من شی‌ء و لقد فرغ من الأمر- فأنزلت هذه الآیة تخویفا لهم و وعیدا لهم- «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ إنا إن شئنا أحدثنا له من أمرنا ما شئنا.
أقول: و الآیة کما تقدم بیانه أجنبیة عن هذا المعنی، و فی ذیل هذا الحدیث و یحدث الله فی کل رمضان فیمحو الله ما یشاء و یثبت من أرزاق الناس و مصائبهم و ما یعطیهم و ما یقسم لهم،
و فی روایة أخری عن جابر عن النبی ص: فی الآیة: قال: یمحو من الرزق و یزید فیه، و یمحو من الأجل و یزید فیه.
و هذا من قبیل التمثیل و الآیة أعم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس: أن النبی ص سئل عن قوله: «یَمْحُوا اللَّهُ 
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ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ قال: ذلک کل لیلة القدر یرفع و یخفض و یرزق- غیر الحیاة و الموت و الشقاوة و السعادة فإن ذلک لا یزول.
أقول: و الروایة علی معارضتها الروایات الکثیرة جدا المأثورة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) و الصحابة تخالف إطلاق الآیة و حجة العقل، و مثلها ما
عن ابن عمر عن النبی ص: یمحو الله ما یشاء و یثبت- إلا الشقوة و السعادة و الحیاة و الموت 
و فیه، أخرج ابن مردویه و ابن عساکر عن علی: أنه سأل رسول الله ص عن هذه الآیة فقال له: لأقرن عینیک بتفسیرها و لأقرن عین أمتی بعدی بتفسیرها. الصدقة علی وجهها و بر الوالدین و اصطناع المعروف یحول الشقاء سعادة- و یزید فی العمر و یقی مصارع السوء.
أقول: و الروایة لا تزید علی ذکر بعض مصادیق الآیة.
و فی الکافی، بإسناده عن هشام بن سالم و حفص بن البختری و غیرهما عن أبی عبد الله (ع): فی هذه الآیة: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ قال: فقال: و هل یمحی إلا ما کان ثابتا؟ و هل یثبت إلا ما لم یکن؟:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره عن جمیل عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار قال. سمعت أبا جعفر (ع) یقول: من الأمور أمور محتومة کائنة لا محالة- و من الأمور أمور موقوفة عند الله یقدم فیها ما یشاء- و یمحو ما یشاء و یثبت منها ما یشاء- لم یطلع علی ذلک أحدا یعنی الموقوفة- فأما ما جاءت به الرسل فهی کائنة- لا یکذب نفسه و لا نبیه و لا ملائکته.
أقول: و روی بطریق آخر و کذا فی الکافی بإسناده عن الفضیل عنه (ع) ما فی معناه.
و فیه، عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: کان علی بن الحسین (ع) یقول: لو لا آیة فی کتاب الله- لحدثتکم بما کان و بما یکون إلی یوم القیامة- فقلت له. أیة آیة؟ فقال:
قال الله: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ .
أقول: معناه أن اللائح من الآیة أن الله سبحانه لا یرید من خلقه إلا أن یعیشوا علی 
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جهل بالحوادث المستقبلة لیقوموا بواجب حیاتهم بهدایة من الأسباب العادیة و سیاقة من الخوف و الرجاء، و ظهور الحوادث المستقبلة تمام ظهورها یفسد هذه الغایة الإلهیة فهو سبب الکف عن التحدیث لا الخوف من أن یکذبه الله بالبداء فإنه مأمون منه فلا تعارض بین الروایة و ما قبلها.
و فیه، عن الفضیل بن یسار عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی کتب کتابا فیه ما کان و ما هو کائن- فوضعه بین یدیه فما شاء منه قدم و ما شاء منه أخر- و ما شاء منه محی و ما شاء منه کان و ما لم یشأ لم یکن.
و فیه، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع) یقول: إن الله یقدم ما یشاء و یؤخر ما یشاء و یمحو ما یشاء- و یثبت ما یشاء و عنده أم الکتاب، و قال: کل أمر یریده الله فهو فی علمه قبل أن یضعه، و لیس شی‌ء یبدو له إلا و قد کان فی علمه- أن الله لا یبدو له من جهل.
أقول: و الروایات فی البداء عنهم (ع) متکاثرة مستفیضة فلا یعبأ بما نقل عن بعضهم أنه خبر واحد.
و الروایة کما تری تنفی البداء بمعنی علمه تعالی ثانیا بما کان جاهلا به أولا بمعنی تغیر علمه فی ذاته کما ربما یتفق فینا تعالی عن ذلک، و إنما هو ظهور أمر منه تعالی ثانیا بعد ما کان الظاهر منه خلافه أولا فهو محو الأول و إثبات الثانی و الله سبحانه عالم بهما جمیعا.
و هذا مما لا یسع لذی لب إنکاره فإن للأمور و الحوادث وجودا بحسب ما تقتضیه أسبابها الناقصة من علة أو شرط أو مانع ربما تخلف عنه، و وجودا بحسب ما تقتضیه أسبابها و عللها التامة و هو ثابت غیر موقوف و لا متخلف، و الکتابان أعنی کتاب المحو و الإثبات و أم الکتاب إما أن یکونا أمرین تتبعهما هاتان المرحلتان من وجود الأشیاء اللتان إحداهما تقبل المحو و الإثبات و الأخری لا تقبل إلا الثبات. و إما أن یکونا عین تینک المرحلتین، و علی أی حال ظهور أمر أو إرادة منه تعالی بعد ما کان الظاهر خلافه واضح لا ینبغی الشک فیه.
و الذی أحسب أن النزاع فی ثبوت البداء کما یظهر من أحادیث أئمة أهل البیت 
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(ع) و نفیه کما یظهر من غیرهم نزاع لفظی و لهذا لم نعقد لهذا البحث فصلا مستقلا علی ما هو دأب الکتاب و من الدلیل علی کون النزاع لفظیا استدلالهم علی نفی البداء عنه تعالی بأنه یستلزم التغیر فی علمه مع أنه لازم البداء بالمعنی الذی یفسر به البداء فینا لا البداء بالمعنی الذی یفسره به الأخبار فیه تعالی.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم عن أبی الدرداء: أن رسول الله ص قرأ «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ مخففة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: فی قوله:
«نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها» قال: ذهاب العلماء.
و فی المجمع، عن أبی عبد الله (ع): ننقصها بذهاب علمائها و فقهائها و أخیارها.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن علی عمن ذکره عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال:
کان علی بن الحسین (ع) یقول: إنه لیسخی نفسی فی سرعة الموت أو القتل فینا قول الله عز و جل: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها» فقال: فقد العلماء.
أقول: کأن المراد أنه یسخی نفسی أن الله تعالی نسب توفی العلماء إلی نفسه لا إلی غیره فیهنأ لی الموت أو القتل.



[سورة الرعد (13): آیة 43]





اشارة

وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَسْتَ مُرْسَلاً قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ (43)
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(بیان)

الآیة خاتمة السورة و تعطف الکلام علی ما فی مفتتحها من قوله: «وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ و هی کرة ثالثة علی منکری حقیة کتاب الله یستشهد فیها بأن الله یشهد علی الرسالة و من حصل له العلم بهذا الکتاب یشهد بها.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَسْتَ مُرْسَلًا» إلخ بناء الکلام فی السورة علی إنکارهم حقیة الکتاب و عدم عدهم إیاه آیة إلهیة للرسالة و لذا کانوا یقترحون آیة غیره کما حکاه الله تعالی فی خلال الآیات مرة بعد مرة و أجاب عنه بما یرد علیهم قولهم فکأنهم لما یئسوا مما اقترحوا أنکروا أصل الرسالة لعدم إذعانهم بما أنزل الله من آیة و عدم إجابتهم فیما اقترحوه من آیة فکانوا یقولون: «لَسْتَ مُرْسَلًا».
فلقن الله نبیه ص الحجة علیهم لرسالته بقوله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ و هو حجة قاطعة و لیس بکلام خطابی و لا إحالة إلی ما لا طریق إلی حصول العلم به.
فقوله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ استشهاد بالله سبحانه و هو ولی أمر الإرسال و إنما هی شهادة تأدیة لا شهادة تحمل فقط فإن أمثال قوله تعالی: «إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ من آیات القرآن و کونه آیة معجزة من الله ضروری، و کونه قولا و کلاما له سبحانه ضروری و اشتماله علی تصدیق الرسالة بدلالة المطابقة المعتمدة علی علم ضروری أیضا ضروری، و لا نعنی بشهادة التأدیة إلا ذلک.
و من فسر شهادته تعالی من المفسرین بأنه تعالی قد أظهر علی رسالتی من الأدلة و الحجج ما فیه غنی عن شهادة شاهد آخر ثم قال: و تسمیة ذلک شهادة مع أنه فعل و هی قول من المجاز حیث إنه یغنی غناها بل هو أقوی منها. انتهی. فقد قصد المطلوب من غیر طریقه.
و ذلک أن الأدلة و الحجج الدالة علی حقیة رسالته (ص) إما القرآن و هو الآیة
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المعجزة الخالدة، و إما غیره من الخوارق و المعجزات و آیات السورة- کما تری- لا تجیب الکفار علی ما اقترحوه من هذا القسم الثانی و لا معنی حینئذ للاستشهاد بما لم یجابوا علیه، و أما القرآن فمن البین أن الاستناد إلیه من جهة أنه معجزة تصدق الرسالة بدلالتها علیها أی کلام له تعالی یشهد بالرسالة، و إذا کان کذلک فما معنی العدول عن کونه کلاما له تعالی یدل علی حقیة الرسالة أی شهادة لفظیة منه تعالی علی ذلک بحقیقة معنی الشهادة إلی کونه دلیلا فعلیا منه علیها سمی مجازا بالشهادة؟.
علی أن کون فعله تعالی أقوی دلالة علی ذلک من قوله ممنوع.
فقد تحصل أن معنی قوله: «اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ أن ما وقع فی القرآن من تصدیق الرسالة شهادة إلهیة بذلک.
و أما جعل الشهادة شهادة تحمل ففیه إفساد المعنی من أصله و أی معنی لإرجاع أمر متنازع فیه إلی علم الله و اتخاذ ذلک حجة علی الخصم و لا سبیل له إلی ما فی علم الله فی أمره؟
أ هو کما یقول أو فریة یفتریها علی الله؟.
و قوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ أی و کفی بمن عنده علم الکتاب شهیدا بینی و بینکم، و قد ذکر بعضهم أن المراد بالکتاب اللوح المحفوظ و یتعین علی هذا أن یکون المراد بالموصول هو الله سبحانه فکأنه قیل: کفی بالله الذی عنده علم الکتاب شهیدا «إلخ».
و فیه أولا أنه خلاف ظاهر العطف، و ثانیا أنه من عطف الذات مع صفته إلی نفس الذات و هو قبیح غیر جائز فی الفصیح و لذلک تری الزمخشری لما نقل فی الکشاف، هذا القول عن الحسن بقوله: و عن الحسن: «لا و الله ما یعنی إلا الله» قال بعده: و المعنی کفی بالذی یستحق العبادة و بالذی لا یعلم علم ما فی اللوح إلا هو شهیدا بینی و بینکم. انتهی فاحتال إلی تصحیحه بتبدیل لفظة الجلالة «بِاللَّهِ من «الذی یستحق العبادة» و تبدیل «مَنْ من «الذی» لیعود المعطوف و المعطوف علیه وصفین فیکون فی معنی عطف أحد وصفی الذات علی الآخر و إناطة الحکم بالذات بما له من الوصفین کدخالتهما فیه فافهم ذلک.
لکن من المعلوم أن تبدیل لفظ من لفظ یستقیم إفادته لمعنی لا یوجب استقامة ذلک 
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فی اللفظ الأول و إلا لبطلت أحکام الألفاظ.
علی أن التأمل فیما تقدم فی معنی هذه الشهادة و أن المراد به تصدیق القرآن لرسالة النبی ص یعطی أن وضع لفظة الجلالة فی هذا الموضع لا للتلمیح إلی معناه الوصفی بل لإسناده الشهادة إلی الذات المقدسة المستجمعة لجمیع صفات الکمال لأن شهادته أکبر الشهادات قال سبحانه: «قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً قُلِ اللَّهُ شَهِیدٌ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ .
و ذکر آخرون: أن المراد بالکتاب التوراة و الإنجیل أو خصوص التوراة و المعنی و کفی بعلماء الکتاب شهداء بینی و بینکم لأنهم یعلمون بما بشر الله به الأنبیاء فی و یقرءون نعتی فی الکتاب.
و فیه أن الذی أخذ فی الآیة هو الشهادة دون مجرد العلم، و السورة مکیة و لم یؤمن أحد من علماء أهل الکتاب یومئذ کما قیل و لا شهد للرسالة بشی‌ء فلا معنی للاحتجاج بالاستناد إلی شهادة لم یقم بها أحد بعد.
و قیل: المراد القوم الذین أسلموا من علماء أهل الکتاب کعبد الله بن سلام و تمیم الداری و الجارود و سلمان الفارسی، و قیل هو عبد الله بن سلام، و رد بأن السورة مکیة و هؤلاء إنما أسلموا بالمدینة.
و للقائلین بأنه عبد الله بن سلام جهد بلیغ فی الدفاع عنه فقال بعضهم: إن مکیة السورة لا تنافی کون بعض آیاتها مدنیة فلم لا یجوز أن تکون هذه الآیة مدنیة مع کون السورة مکیة.
و فیه أولا: أن مجرد الجواز لا یثبت ذلک ما لم یکن هناک نقل صحیح قابل للتعویل علیه. علی أن الجمهور نصوا علی أنها مکیة کما نقل عن البحر.
و ثانیا: أن ذلک إنما هو فی بعض الآیات الموضوعة فی خلال آیات السور النازلة و أما فی مثل هذه الآیة التی هی ختام ناظرة إلی ما افتتحت به السورة فلا إذ لا معنی لإرجاء
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بعض الکلام المرتبط الأجزاء إلی أمد غیر محدود.
و قال بعضهم: إن کون الآیة مکیة لا ینافی أن یکون الکلام إخبارا عما سیشهد به.
و فیه أن ذلک یوجب رداءة الحجة و سقوطها فأی معنی لأن یحتج علی قوم یقولون:
«لَسْتَ مُرْسَلًا» فیقال: صدقوا به الیوم لأن بعض علماء أهل الکتاب سوف یشهدون به.
و قال بعضهم: إن هذه الشهادة شهادة تحمل لا یستلزم إیمان الشهید حین الشهادة فیجوز أن تکون الآیة مکیة و المراد بها عبد الله بن سلام أو غیره من علماء الیهود و النصاری و إن لم یؤمنوا حین نزول الآیة.
و فیه أن المعنی حینئذ یعود إلی الاحتجاج بعلم علماء أهل الکتاب و إن لم یعترفوا به و لم یؤمنوا، و لو کان کذلک لکان المتعین أن یستشهد بعلم الذین کفروا أنفسهم فإن الحجة کانت قد تمت علیهم بکون القرآن کلام الله و لا یکون ذلک إلا عن علمهم به فما الموجب للعدول عنهم إلی غیرهم و هم مشترکون فی الکفر بالرسالة و نفیها علی أنه تقدم أن الشهادة فی الآیة لیست إلا شهادة أداء دون التحمل.
و قال بعضهم:- و هو ابن تیمیة و قد أغرب- أن الآیة مدنیة بالاتفاق. و هو کما تری.
و ذکر بعضهم: أن المراد بالکتاب القرآن الکریم، و المعنی أن من تحمل هذا الکتاب و تحقق بعلمه و اختص به فإنه یشهد علی أنه من عند الله و أنی مرسل به فیعود مختتم السورة إلی مفتتحها من قوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ و ینعطف آخرها علی أولها و علی ما فی أواسطها من قوله: «أَ فَمَنْ یَعْلَمُ أَنَّما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ الْحَقُّ کَمَنْ هُوَ أَعْمی إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ .
و هذا فی الحقیقة انتصار و تأیید منه تعالی لکتابه قبال ما أزری به و استهانه الذین کفروا حیث قالوا: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیَةٌ مِنْ رَبِّهِ مرة بعد مرة و «لَسْتَ مُرْسَلًا» فلم یعبئوا بأمره و لم یبالوا به و أجاب الله عن قولهم مرة بعد مرة و لم یتعرض لأمر القرآن و لم یذکر أنه أعظم آیة للرسالة و کان من الواجب ذلک فقوله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی 
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وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ استیفاء لهذا الغرض الواجب الذی لا یتم البیان دونه و هذا من أحسن الشواهد علی ما تقدم أن الآیة کسائر السورة مکیة.
و بهذا یتأید ما ذکره جمع و وردت به الروایات من طرق أئمة أهل البیت (ع) أن الآیة نزلت فی علی (ع) فلو انطبق قوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ علی أحد ممن آمن بالنبی ص یومئذ لکان هو فقد کان أعلم الأمة بکتاب الله و تکاثرت الروایات الصحیحة علی ذلک و لو لم یرد فیه إلا
قوله (ص) فی حدیث «1» الثقلین المتواتر من طرق الفریق: «لن یفترقا حتی یردا علی الحوض»
لکان فیه کفایة.



(بحث روائی)

فی البصائر، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) یقول: فی الآیة: علی (ع):.
أقول: و رواه أیضا بأسانید عن جابر و برید بن معاویة و فضیل بن یسار عن أبی جعفر (ع) و بإسناده عن عبد الله بن بکیر و عبد الله بن کثیر الهاشمی عن أبی عبد الله (ع) و بإسناده عن سلمان الفارسی عن علی (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن برید بن معاویة: فی الآیة قال: إیانا عنی و علی أولنا و أفضلنا- و خیرنا بعد النبی ص.
و فی المعانی، بإسناده عن خلف بن عطیة العوفی عن أبی سعید الخدری قال: سألت 
______________________________
(1) و هو الحدیث المعروف الذی رواه الفریقان عن جم غفیر من الصحابة عن النبی صلی الله علیه و آله «إنی تارک فیکم الثقلین کتاب الله و عترتی أهل بیتی لن یتفرقا حتی یردا علی الحوض ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا بعدی أبدا». الحدیث. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌11، ص: 388
رسول الله ص عن قول الله جل ثناؤه: «قالَ الَّذِی عِنْدَهُ عِلْمٌ مِنَ الْکِتابِ قال: ذاک وصی أخی سلیمان بن داود فقلت له: یا رسول الله فقول الله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ قال ذاک أخی علی بن أبی طالب.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن عطاء قال: قلت لأبی جعفر (ع): هذا ابن عبد الله بن سلام بن عمران- یزعم أن أباه الذی یقول الله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ- وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ قال: کذب، هو علی بن أبی طالب.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب قال: عن محمد بن مسلم و أبی حمزة الثمالی و جابر بن یزید عن أبی جعفر (ع) و علی بن فضال و فضیل بن داود عن أبی بصیر عن الصادق (ع) و أحمد بن محمد الکلبی و محمد بن الفضیل عن الرضا (ع) و قد روی عن موسی بن جعفر (ع) و عن زید بن علی و عن محمد بن الحنفیة و عن سلمان الفارسی و عن أبی سعید الخدری و إسماعیل السدی أنهم قالوا: فی قوله تعالی: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ هو علی بن أبی طالب (ع).
و فی تفسیر البرهان، عن الثعلبی فی تفسیره بإسناده عن معاویة عن الأعمش عن أبی صالح عن ابن عباس و روی عن عبد الله بن عطاء عن أبی جعفر: أنه قیل له: زعموا أن الذی عنده علم الکتاب عبد الله بن سلام قال: لا ذلک علی بن أبی طالب.
و روی: أنه سئل سعید بن جبیر «وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ عبد الله بن سلام؟ قال: لا و کیف؟ و هذه السورة مکیة:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن سعید بن منصور و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و النحاس فی ناسخه عن ابن جبیر.
و فی تفسیر البرهان، أیضا عن الفقیه ابن المغازلی الشافعی بإسناده عن علی بن عابس قال: دخلت أنا و أبو مریم علی عبد الله بن عطاء قال- یا أبا مریم حدث علیا بالحدیث الذی حدثتنی عن أبی جعفر. قال: کنت عند أبی جعفر جالسا إذ مر علیه ابن عبد الله بن سلام. قلت: جعلنی الله فداک هذا ابن الذی عنده علم الکتاب. قال: لا و لکنه صاحبکم علی بن أبی طالب الذی نزلت فیه آیات من کتاب الله عز و جل: «وَ مَنْ عِنْدَهُ 
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عِلْمُ الْکِتابِ «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ- وَ یَتْلُوهُ شاهِدٌ مِنْهُ «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن مردویه من طریق عبد الملک بن عمیر أن محمد بن یوسف بن عبد الله بن سلام قال": قال عبد الله بن سلام: قد أنزل الله فی القرآن «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ مَنْ عِنْدَهُ عِلْمُ الْکِتابِ .
أقول: و روی ما فی معناه عن ابن مردویه عن زید بن أسلم عن أبیه و عن جندب، و قد عرفت حال الروایة فیما تقدم،
و قد روی عن ابن المنذر عن الشعبی": ما نزل فی عبد الله بن سلام شی‌ء من القرآن.
تم و الحمد لله. 



الجزء الثانی عشر





(14) (سورة إبراهیم مکیة و هی اثنتان و خمسون آیة) (52)





[سورة إبراهیم (14): الآیات 1 الی 5]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الر کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ (1) اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ وَیْلٌ لِلْکافِرِینَ مِنْ عَذابٍ شَدِیدٍ (2) الَّذِینَ یَسْتَحِبُّونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً أُولئِکَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ (3) وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ فَیُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (4)
وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا أَنْ أَخْرِجْ قَوْمَکَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ ذَکِّرْهُمْ بِأَیَّامِ اللَّهِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ (5)
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(بیان)

السورة الکریمة تصف القرآن النازل علی النبی ص من حیث إنه آیة رسالته یخرج به الناس من الظلمات إلی النور و یهدیهم إلی صراط الله سبحانه الذی هو عزیز حمید أی غالب غیر مغلوب و غنی غیر محتاج إلی الناس و جمیل فی فعله منعم علیهم، و إذا کان المنعم غالبا غنیا حمید الأفعال کان علی المنعم علیهم أن یجیبوا دعوته و یلبوا نداءه حتی یسعدوا بما أفاض علیهم من النعم، و أن یخافوا سخطه و شدید عذابه فإنه قوی غیر محتاج إلی أحد، له أن یستغنی عنهم فیذهب بهم و یأتی بآخرین کما فعل بالذین کفروا بنعمته من الأمم الماضین فإن آیات السماوات و الأرض ناطقة بأن النعمة کلها له و هو رب العزة و ولی الحمد لا رب سواه.
و بهذا تختتم السورة إذ یقول عز من قائل: «هذا بَلاغٌ لِلنَّاسِ وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ وَ لِیَعْلَمُوا أَنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ لِیَذَّکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ .
و لعل ما ذکرنا هو مراد من قال: إن السورة مفتتحة ببیان الغرض من الرسالة و الکتاب یشیر إلی قوله تعالی: «لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ .
و السورة مکیة علی ما یدل علیه سیاق آیاتها، و نسب إلی ابن عباس و الحسن و قتادة": أنها مکیة إلا آیتین منها نزلتا فی قتلی بدر من المشرکین: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها وَ بِئْسَ الْقَرارُ» و سیأتی أن الآیتین غیر صریحتین و لا ظاهرتین فی ذلک.
قوله تعالی: «الر کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ أی هذا کتاب أنزلناه إلیک فهو خبر لمبتدإ محذوف علی ما یعطیه السیاق و قیل غیر ذلک.
و قوله: «لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» ظاهر السیاق عموم الناس لا
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خصوص قومه (ص) و لا خصوص المؤمنین منهم إذ لا دلیل علی التقیید من جهة اللفظ، و کلامه تعالی صریح فی عموم الرسالة کقوله: «لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً»: الفرقان: 1 و قوله: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ»: الأنعام- 19، و قوله: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً»: الأعراف: 158 و الآیات الصریحة فی دعوة الیهود و عامة أهل الکتاب، و عمله (ص) فی دعوتهم و قبول إیمان من آمن منهم کعبد الله بن سلام و سلمان و بلال و صهیب و غیرهم تؤید ذلک.
علی أن آخر السورة: «هذا بَلاغٌ لِلنَّاسِ وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ الآیة، و قد قوبل به أولها یؤید أن المراد بالناس أعم من المؤمنین الذین خرجوا من الظلمات إلی النور بالفعل.
و قد نسب الإخراج من الظلمات إلی النور إلی النبی ص لکونه أحد الأسباب الظاهریة لذلک و إلیه ینتهی إیمان المؤمنین بدعوته بلا واسطة أو بواسطة و لا، ینافیه قوله: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: القصص: 56 فإن الآیة إنما تنفی أصالته (ص) فی الهدایة و استقلاله فیها من غیر أن تنفی عنه مطلق الهدایة حتی ما یکون علی نحو الوساطة و بإذن من الله، و الدلیل علیه قوله تعالی: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: الشوری: 52، و لذلک قید سبحانه قوله «لِتُخْرِجَ بقوله «بِإِذْنِ رَبِّهِمْ .
و المراد بالظلمات و النور و الضلال و الهدی و قد تکرر فی کلامه تعالی اعتبار الهدی نورا و عد الضلال ظلمة و جمع الظلمات دون النور لأن الهدی من الحق و الحق واحد لا تغایر بین أجزائه و مصادیقه و لا کثرة بخلاف الضلال فإنه من اتباع الهوی و الأهواء مختلفة متغایر بعضها مع بعض لا وحدة بینها و لا اتحاد لأبعاضها و مصادیقها قال تعالی: «وَ أَنَّ هذا صِراطِی مُسْتَقِیماً فَاتَّبِعُوهُ وَ لا تَتَّبِعُوا السُّبُلَ فَتَفَرَّقَ بِکُمْ عَنْ سَبِیلِهِ»: الأنعام: 153.
و اللام فی قوله: «لِتُخْرِجَ النَّاسَ إلخ، لام الغرض بناء علی عموم الناس کما هو ظاهر الآیة، و لیس بلام المعاقبة إذ لو کان کذلک لکان الناس کلهم مؤمنین، و المعلوم خلافه.
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و أما ما اعترض علیه بعضهم أن التربیة الإلهیة بإخراج الناس من الظلمات إلی النور و إیصالهم إلی السعادة و الکمال مشروطة بالتهیؤ و الاستعداد مع کون الفیض عاما فالمقدار الممکن من هذه العاقبة علی تقدیر عمومه هو هذا المقدار.
ففیه أنه اعتراف بأن کون اللام للعاقبة خلاف ظاهر الآیة، فإن الذی ذکره لا یتم إلا بتقیید «النَّاسَ بالمستعدین، لکن الذی یجب أن یعلم أن هذا الغرض غرض تشریعی معناه أن للحکم غایة مقصودة و هی المصلحة التی یستعقبها، فإن الله سبحانه یدعو الناس لیغفر لهم و یهدیهم إلی الإیمان و العمل الصالح لیسعدهم بذلک و یدخلهم الجنة، و یرسل الرسل و ینزل علیهم الکتاب لیخرجوا الناس من الظلمات إلی النور بإذن ربهم، و یرید بما یوجهه إلیهم من الأمر و النهی أن یطهرهم و یذهب عنهم رجز الشیطان، و الآیات الدالة علی ذلک کثیرة لا موجب لإیرادها و کذا الروایات و لعلها تزهو الألوف.
و قد قال سبحانه: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ»: الزخرف:- 3 و قال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ فَیُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: الآیة:- 4 من السورة، فبین أن ما نعقله من کتابه و یظهر لنا من بیان رسوله حجة لا مناص عنه، و نحن لا نعقل من قوله مثلا: «یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ»: إبراهیم:- 10، إلا أن المغفرة غرض الدعوة کما لا نعقل من قول السید لعبده أو أی متبوع لتابعه:
ایتنی بماء لأشربه أو بغذاء لآکله أو اکس فلانا لیستر به عورته إلا أن الشرب و الأکل و ستر العورة أغراض لأوامرها، فلله سبحانه فیما ینزله من الأحکام و الشرائع أغراض و غایات مقصودة.
نعم بین سبحانه أن ساحته منزهة عن الفقر و الحاجة مبرأة عن النقص و الشین إذ قال: «إِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ»: العنکبوت: 6، و قال: «وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ»: الأنعام: 133 و قال: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ»: فاطر: 15 فأفاد أنه فی غنی عن کل شی‌ء لا ینتفع بشی‌ء من هذه الأغراض و لیست أفعاله تعالی بالعبث و الجزاف حتی تخلو عن الغرض، کیف؟ و قد وصف نفسه بالحکمة و الحکیم لا یعبث و لا یجازف، و نص علی انتفاء العبث من فعله: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً»
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: المؤمنون: 115 و الأمر و النهی اللذان یتم بهما الکمال فی العالم الإنسانی یعودان بالآخرة إلی ما یتم به الخلقة.
فلله سبحانه فی خلقه و أمره أغراض، و إن کان لا یستکمل بأغراض أفعاله کما نستکمل نحن بأغراض أفعالنا لکنه سبحانه لا یتأثر عن أغراضه و بعبارة أخری الحکم و المصالح لا تؤثر فیه تعالی کما أن مصلحة الفعل تؤثر فینا فیبعثنا تعقلها نحو الفعل و نرجح الفعل علی الترک، فإنه سبحانه هو القاهر غیر المقهور و الغالب غیر المغلوب، یملک کل شی‌ء و لا یملکه شی‌ء، و یحکم علی کل شی‌ء و لا یحکم علیه شی‌ء، و لم یکن له شریک فی الملک و لا ولی من الذل، فلا یکون تعالی محکوما بعقل بل هو الذی یهدی العقل إلی ما یعقله، و لا تضطره مصلحة إلی فعل و لا مفسدة إلی ترک بل هو الهادی لهما إلی ما توجبانه.
فالغرض و المصلحة منتزعة من مقام فعله بمعنی أن فعله یتوقف علی المصلحة لکنها لا تحکم فی ذاته تعالی و لا تضطره إلی الفعل، فکما أنه تعالی إذا خلق شیئا و قال له: کن فکان کزید مثلا انتزع العقل من العین الخارجیة نفسها أنها إیجاد من الله تعالی و وجود لزید و حکم بأن وجوده یتوقف علی إیجاده، کذلک ینتزع العقل من فعله تعالی بالنظر إلی ما أشرنا إلیه من صفاته العلیا أنه فعله و أنه ذو مصلحة مقصودة ثم یحکم بأن تحقق الفعل یتوقف علی کونه ذا مصلحة.
فهذا هو الذی یعطیه التدبر فی کلامه تعالی فی کون أفعاله تعالی مشتملة علی الحکم و المصالح متوقفة علی الأغراض و المتحصل من ذلک أن له تعالی فی أفعاله أغراضا لکنها راجعة إلی خلقه دونه.
و ملخصه أن غرضه فی فعله یفارق أغراضنا فی أفعالنا من وجهین: أحدهما أنه تعالی لا یستکمل بأغراض أفعاله و غایاتها بخلافنا معاشر ذوی الشعور و الإرادة من الإنسان و سائر الحیوان، و ثانیهما أن المصلحة و المفسدة لا تحکمان فیه تعالی بخلاف غیره.
و أما النزاع المعروف بین الأشاعرة و المعتزلة فی أن أفعال الله معللة بالأغراض أم 
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لا؟ بمعنی أنه تعالی هل هو محکوم بالمصلحة الواقعیة فی فعله بحیث إن المصلحة ترجح له الفعل علی الترک و لولاها لم یکن له لیفعل؟ أو أنه لا غایة له فی فعله و إنما یفعل بإرادة جزافیة من غیر غرض؟.
فذلک مما لا یهدی إلی شی‌ء من طرفیه النظر المستوفی و الحق خلاف القولین جمیعا، و هو أمر بین الأمرین کما أشرنا إلیه و لعلنا نوفق فیما سیأتی من الکتاب لعقد بحث مستقل فی المسألة نستوفی فیه النظر العقلی و النقلی فیها إن شاء الله تعالی.
و فی قوله: «بِإِذْنِ رَبِّهِمْ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و النکتة فیه التخلص إلی ذکر صفة الربوبیة و تسجیل أنه تعالی هو رب هؤلاء المشرکین الذین اتخذوا له أندادا فإن وجه الکلام فی الحقیقة إلیهم و إن کان المخاطب به هو النبی ص دونهم و لتکون هذه التسمیة و هی فی مفتتح الکلام مبدأ لما سیذکر فی السورة من الحجة علی توحید الربوبیة.
قوله تعالی: «إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ العزة تقابل الذلة، قال الراغب: العزة حالة مانعة للإنسان من أن یغلب من قولهم: أرض عزاز أی صلبة، قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» و تعزز اللحم اشتد و عز کأنه حصل فی عزاز یصعب الوصول إلیه، انتهی موضع الحاجة.
فعزة العزیز هی کونه بحیث یصعب نیله و الوصول إلیه و منه عزیز القوم و هو الذی یقهر و لا یقهر لأنه ذو مقام لا یصل إلیه من قصده دون أن یمنع قبل الوصول إلیه و یقهر، و منه العزیز لما قل وجوده لصعوبة نیله، و منه العزیز بمعنی الشاق لأن الذی یشق علی الإنسان یصعب حصوله، قال تعالی: «عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ»: التوبة: 128 و منه قوله: «وَ عَزَّنِی فِی الْخِطابِ»،: (ص): 23 أی غلبنی علی ما فسر به.
و الله سبحانه عزیز لأنه الذات الذی لا یقهره شی‌ء من جهة و هو یقهر کل شی‌ء من کل جهة و لذلک انحصرت العزة فیه تعالی فلا توجد عند غیره إلا باکتساب منه 
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و بإذنه قال تعالی: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: النساء: 139 و قال «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعِزَّةَ فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً»: فاطر: 10.
و الحمید فعیل بمعنی المفعول من الحمد و هو الثناء علی الجمیل الاختیاری، و إذ کان کل جمال ینتهی إلیه سبحانه کان جمیع الحمد له کما قال: «الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ»: سورة الحمد: 2 و من غریب القول ما عن الإمام الرازی علی ما سننقله: أن الحمید معناه العالم الغنی.
و قوله: «إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ» بدل من قوله: «إِلَی النُّورِ» یبین به ما یوصل إلیه الکتاب الذی أنزله علی نبیه ص بیانا بعد بیان فنبه أولا بأنه نور یمیز الحق من الباطل و الخیر من الشر و السعادة من الشقاوة، و ثانیا بأنه طریق واضح یجمع سالکیه فی متنه و ینتهی بهم جمیعا إلی الله العزیز الحمید.
و الوجه فی ذکر الصفتین الکریمتین: «الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ» أنهما مبدءان لما سیورد فی السورة من الکلام الموجه إلیهم فإن عمدة الکلام فی السورة هی تذکیرهم أن الله أنعم علیهم بربوبیته کل نعمة عظیمة، ثم عزم علیهم من طریق رسله أن یشکروه و لا یکفروه و وعد رسله أنهم إن آمنوا أدخلهم الجنة، و إن کفروا انتقم منهم و أوردهم مورد الشقاء و العذاب، فلیخافوا ربهم و لیحذروا مخالفة أمره و کفران نعمته لأن له کل العزة لا نمنع عن حلول سخطه بهم و نزول عذابه علیهم شی‌ء، حمید لا یذم فی إثابته المؤمنین، و لا فی تعذیب الکافرین، کما لا یذم فیما بسط علیهم من نعمه التی لا تحصی.
فجل الکلام فی هذه السورة فیما یقتضیه الصفات الثلاث: توحده تعالی بالربوبیة و عزته و کونه حمیدا فی أفعاله فلیخف من عزته المطلقة، و لیشکر و لیوثق بما وعد و لیتذکر من آیات ربوبیته.
و فی روح المعانی عن أبی حیان: النکتة فی ذلک أنه لما ذکر قبل إنزاله تعالی لهذا الکتاب و إخراج الناس من الظلمات إلی النور بإذن ربهم، ناسب ذکر هاتین الصفتین صفة العزة المتضمنة للقدرة و الغلبة لإنزاله مثل هذا الکتاب المعجز الذی لا
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یقدر علیه سواه، و صفة الحمد لإنعامه بأعظم النعم لإخراج الناس من الظلمات إلی النور. قال: و وجه التقدیم و التأخیر علی هذا ظاهر انتهی.
و هو أجنبی عن سیاق آیات السورة البتة و لعله مأخوذ من قوله تعالی فی وصف القرآن: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»: حم السجدة: 42 لکن المقام غیر المقام.
و عن الإمام فی تفسیره: إنما قدم ذکر العزیز علی ذکر الحمید لأن الصحیح أن أول العلم بالله تعالی العلم بکونه قادرا ثم بعد ذلک العلم بکونه عالما ثم بعد ذلک العلم بکونه غنیا عن الحاجات و العزیز هو القادر، و الحمید هو العالم الغنی فلما کان العلم بکونه قادرا متقدما علی العلم بکونه عالما بالکل غنیا عنه لا جرم قدم ذکر العزیز علی ذکر الحمید. انتهی، و هو مجازفة عجیبة.
و قریب منه فی المجازفة قول بعضهم: قدم العزیز علی الحمید اعتناء بأمر الصفات السلبیة کما یؤذن به قولهم: التخلیة أولی من التحلیة فإن العزة- کما تقدم- من الصفات السلبیة بخلاف الحمد.
و ربما قیل فی وجه تخصیص الوصفین بالذکر أنه للترغیب فی سلوک هذا الصراط لأنه صراط العزیز الحمید فیعز سالکه و یحمد سابله، انتهی. و هو وجه الأحری به أن یجعل من الفوائد المتفرعة دون السبب الموجب، و الوجه ما قدمناه.
و أما قوله «اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ فبیان للعزیز الحمید، و المراد بما فی السماوات و الأرض کل ما فی الکون فیشمل نفس السماوات و الأرض کما یشمل ما فیهما، فهو تعالی یملک کل شی‌ء من کل جهة بحقیقة معنی الملک.
و فیه إشارة إلی الحجة فی کونه تعالی عزیزا حمیدا، فإنه تعالی و إن کان هو الذی یحق الحق بکلماته و هو الذی ینجح کل حجة فی دلالتها، لکنه جاری عباده فی کلامه علی ما فطرهم علیه، و ذلک أنه تعالی لما ملک کل خلق و أمر بحقیقة معنی الملک فهو المالک لکل قهر و غلبة فلا قهر إلا منه و لا غلبة إلا له فهو تعالی عزیز و له أن 
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یتصرف فی ما یشاء بما یشاء و لا یکون تصرفه إلا محمودا غیر مذموم لأن التصرف إنما یکون مذموما إذا کان المتصرف لا یملکه إما عقلا أو شرعا أو عرفا، و أی تصرف نسبه إلیه تعالی عقل أو شرع أو عرف فإنه یملکه، فهو تعالی حمید محمود الأفعال.
قوله تعالی: «وَ وَیْلٌ لِلْکافِرِینَ مِنْ عَذابٍ شَدِیدٍ» بیان لما تقتضیه صفة العزة من القهر لمن یرد دعوته و یکفر بنعمته.
قوله تعالی «الَّذِینَ یَسْتَحِبُّونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً» إلخ، قال الراغب فی المفردات: و قوله عز و جل: «إِنِ اسْتَحَبُّوا الْکُفْرَ عَلَی الْإِیمانِ أی إن آثروه علیه، و حقیقة الاستحباب أن یتحری الإنسان فی الشی‌ء أن یحبه، و اقتضی تعدیته بعلی معنی الإیثار، و علی هذا قوله تعالی: «وَ أَمَّا ثَمُودُ فَهَدَیْناهُمْ فَاسْتَحَبُّوا الْعَمی عَلَی الْهُدی ، انتهی.
و معنی استحباب الدنیا علی الآخرة اختیار الدنیا و ترک الآخرة رأسا، و یقابله اختیار الآخرة علی الدنیا بمعنی أخذ الآخرة غایة للسعی و جعل الدنیا مقدمة لها یتوسل بها إلیها، و أما اختیار الآخرة و ترک الدنیا من أصلها فإنه مضاف إلی عدم إمکانه بحقیقة معنی الکلمة یوجب اختلال أمر الآخرة، و ینجر إلی ترکها بالآخرة، فالحیاة الدنیا حیاة منقطعة و الحیاة الآخرة حیاة دائمة یتوسل إلی سعادتها من طریق الدنیا بالاکتساب، فمن اختار الآخرة و أثبتها لزمه إثبات الدنیا لمکان مقدمیتها، و من اختار الدنیا و جعلها غایة لزمه نفی الآخرة من أصلها لأنها لو ثبتت ثبتت غایة و إذ لم یجعل غایة انتفت، فلیس بین یدی الإنسان إلا خصلتان: اختیار الآخرة علی الدنیا بجعل الآخرة غایة و إثبات الدنیا معها للمقدمیة، و اختیار الدنیا علی الآخرة بجعل الدنیا غایة و نفی الآخرة من أصلها.
و إیضاح المقام أن الإنسان لا بغیة له إلا سعادة حیاته و حبه لها فطری، و قد أوضحنا ذلک فی مواضع متفرقة فیما تقدم، و الذی یثبته کتاب الله من أمر الحیاة أنها دائمة غیر منقطعة بالموت فلا محالة تنقسم بالنظر إلی تخلل الموت إلی حیاتین: الحیاة الدنیا المؤجلة بالموت و الحیاة الآخرة بعد الموت، و هی تتفرع فی سعادتها و شقائها علی 
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الحیاة الدنیا و ما یکتسبه الإنسان فی الدنیا من ناحیة الأعمال الحیویة من حسنة أو سیئة، و لا مفر للإنسان من هذه الأعمال لما عنده من حب الحیاة الفطری.
و هذه الأعمال أعنی السنة التی یستن بها الإنسان فی حیاته الدنیا الکاسبة له التقوی أو الفجور و الحسنة أو السیئة هی التی تسمی فی کتاب الله دینا و سبیلا، فلا مفر للإنسان من سنة حسنة أو سیئة و دین حق أو باطل.
و لما کان من سنة الله سبحانه الجاریة أن یهدی کل نوع من الأنواع إلی سعادته و کماله و من کمال الإنسان و سعادته أن یعیش عیشة اجتماعیة و یستن بسنة حیویة، شرع الله سبحانه له دینا مبنیا علی فطرته التی فطر علیها و هو سبیل الله الذی یسلکه و دینه الذی یتدین به، فإن جری علی ما شرعته له الربوبیة و هدته إلیه الفطرة فقد سلک سبیل الله و ابتغاه مستقیما، و إن اتبع الهوی و صد نفسه عن سبیل الله و اشتغل بما یزینه له الشیطان فقد ابتغی سبیل الله عوجا منحرفا.
أما أنه یبتغی سبیل الله فإن الله هو الذی فطره علی طلب السبیل و ابتغاء الصراط و لا یهدی البتة إلا إلی ما یرتضیه و هو سبیل نفسه، و أما أنه منحرف ذو عوج فلأنه لا یهدی إلی الحق و ما ذا بعد الحق إلا الضلال؟ و الآیات القرآنیة الدالة علی هذا الذی قدمناه متکاثرة لا حاجة إلی إیرادها.
إذا عرفت هذا لاح لک أن قوله فی تفسیر الکافرین: «الَّذِینَ یَسْتَحِبُّونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ» مفاده أنهم یتعلقون تمام التعلق بالحیاة الدنیا و یعرضون عن الآخرة بنفیها، و هو الکفر بالمعاد المستلزم للکفر بالتوحید و النبوة.
و قوله: «وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً» مفاده أنهم یکفون أنفسهم عن الاستنان بسنة الله و التدین بدینه أو یصدون و یصرفون الناس عن الإیمان بالله و الیوم الآخر و التشرع بشریعته عنادا منهم للحق، و یطلبون سنة الله عوجا و منحرفة بالاستنان بغیرها من سنة اجتماعیة أیا ما کانت ثم سجل علیهم الضلال بقوله سبحانه:
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و یظهر بما تقدم فساد قول بعضهم إن المراد بقوله: «یَبْغُونَها عِوَجاً» یبغون لها عوجا أی یطلبون لها زیغا و اعوجاجا حتی یعیبوها به و یصدوا الناس عنها بسببه.
و قول بعضهم: المعنی یطلبون أن یروا فیها عوجا یکون قادحا فیقدحوا فیها به.
و قول بعضهم: المعنی یطلبون لأهلها أن یعوجوا و ینحرفوا بالرد فهو المراد بطلبهم الدین منحرفا، و انحرافه فساد ما عند المؤمنین من معارفه و فساد هذه الأقوال ظاهر.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ إلی آخر الآیة.
اللسان هو اللغة، قال تعالی: «بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: الشعراء: 195.
و الضمیر فی «قَوْمِهِ عائد إلی «رَسُولٍ و فی «لَهُمْ إلی «قَوْمِهِ و المحصل ما أرسلنا من رسول إلا بلسان قوم ذلک الرسول لیبین لقومه، و من الخطإ إرجاع ضمیر قومه إلی النبی ص لیفید أن الله سبحانه کان یوحی إلی جمیع الرسل بالعربیة لفساد المعنی بذلک لرجوع ضمیر «لَهُمْ إلی «قَوْمِهِ فیفید أن الله أنزل التوراة لموسی مثلا بالعربیة لیبین للعرب کما فی الکشاف.
و المراد بإرسال الرسول بلسان قومه إرساله بلسان القوم الذین کان یعیش فیهم و یخالطهم و یعاشرهم و لیس المراد به الإرسال بلسان القوم الذین هو منهم نسبا لأنه سبحانه یصرح بمهاجرة لوط (ع) من کلدة و هم سریانیة اللسان إلی المؤتفکات، و هم عبرانیون و سماهم قومه و أرسله إلیهم ثم أنجاه و أهله إلا امرأته و هی منهم و أهلکهم قال تعالی: «فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ وَ قالَ إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی»: العنکبوت: 26 و فی مواضع من کلامه تعالی «قَوْمِ لُوطٍ».
و أما من أرسل إلی أزید من أمة و هم أولوا العزم من الرسل فمن الدلیل علی أنهم کانوا یدعون أقواما من غیر أهل لسانهم ما حکاه الله من دعوة إبراهیم (ع) عرب الحجاز إلی الحج، و دعوة موسی (ع) فرعون و قومه إلی الإیمان و عموم دعوة
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النبی ص و قد اشتمل القرآن علی دعوة الیهود و النصاری و غیرهم و قبول إیمان من آمن منهم بالنبی ص و کذا ما یستفاد من عموم دعوة نوح (ع). و علی هذا فالمراد بقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ و- الله أعلم- أن الله لم یبن إرسال الرسل و الدعوة الدینیة علی أساس معجز خارق للعادة الجاریة و لا فوض إلی رسله من الأمر شیئا بل أرسلهم باللسان العادی الذی کانوا یکالمون قومهم و یحاورونهم به لیبینوا لهم مقاصد الوحی فلیس لهم إلا البیان، و أما ما وراء ذلک من الهدایة و الإضلال فإلی الله سبحانه لا یشارکه فی ذلک رسول و لا غیره.
فتعود الآیة کالبیان و الإیضاح لقوله تعالی قبل: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ و إن معنی إخراجک الناس من الظلمات إلی النور أن تبین لهم ما أنزل الله لا أزید من ذلک فیکون فی معنی قوله: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ»: النحل: 44.
و أما قوله: «فَیُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» فإشارة إلی ما أومأنا إلیه أن أمر الهدی و الضلال إلی الله لا یتحقق شی‌ء منهما إلا عن مشیة منه تعالی غیر أنه سبحانه أخبرنا أن هذه المشیة منه لیست جزافیة غیر منتظمة بل لها نظم ثابت فمن اتبع الحق و لم یعانده هداه الله، و من جاحده و اتبع هواه أضله الله فهو إضلال مجازاة غیر الإضلال الابتدائی المذموم.
و قد قدم سبحانه الإضلال علی الهدایة إذ قال: «فَیُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» لأن ذلک أحوج إلی البیان بالنظر إلی أن الکلام مبنی علی عزته المطلقة فکان من الواجب أن یبین أن ضلال من یضل عن السبیل کهدی من اهتدی إلیها إنما هو بمشیة منه تعالی و لم یغلب فی إرادته و لم یزاحم فی ملکه حتی لا یخیل إلی کل مغفل من الناس أن الله یصف نفسه بالعزة المطلقة و أنه غالب غیر مغلوب و قاهر غیر مقهور ثم یدعو الناس فلا یستجیبون دعوته و یأمرهم و ینهاهم فیعصون و لا یطیعون و هل هذا إلا غلبة منهم و قهر و هو مغلوب مقهور؟.
فکأنه تعالی أجاب عن ذلک بأن معنی دعوته تعالی أن یرسل رسولا بلسان 
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قومه فیبین لهم ما یسعدهم مما یشقیهم و أما ضلال من ضل من الناس کهدی من اهتدی منهم فبمشیة من الله و إذنه، و حاشاه أن یقهر فی سلطانه أو یتصرف فی ملکه أحد بغیر إذنه.
فضلال من ضل منهم دلیل عزته فضلا أن یکون ناقضا لها کما أن هدی من اهتدی کذلک، و لذلک ذیل الکلام بقوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فهو سبحانه عزیز لا یغلبه و لا یضره ضلال من ضل منهم، و لا ینفعه هدی من اهتدی حکیم لا یشاء ما شاء جزافا و عبثا بل عن نظام متقن دائمی.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا أَنْ أَخْرِجْ قَوْمَکَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» إلی آخر الآیة، إذ کان الکلام فی السورة مبنیا علی الإنذار و التذکیر بعزة الله سبحانه ناسب أن یذکر إرسال موسی بالآیات لهدایة قومه فإن قصة رسالته من أوضح مصادیق ظهور العزة الإلهیة من بین الرسل و قد قال تعالی فیه: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ»: المؤمن: 23 و قال حاکیا عنه (ع): «وَ أَنْ لا تَعْلُوا عَلَی اللَّهِ إِنِّی آتِیکُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ»: الدخان: 19.
فوزان الآیة أعنی قوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا أَنْ أَخْرِجْ قَوْمَکَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ»، من قوله: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ وزان التنظیر بداعی التأیید و تطییب النفس کما فی قوله: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»: النساء، 16.
و أما ما ذکر بعضهم أن الآیة شروع فی تفصیل ما أجمل فی قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ لِیُبَیِّنَ لَهُمْ فبعید کل البعد. و نظیره فی البعد قول بعضهم:
إن المراد بالآیات التی أرسل بها موسی آیات التوراة دون المعجزات التی أرسل (ع) بها کالثعبان و الید البیضاء و غیرهما.
علی أن الله سبحانه و تعالی لم یعد فی کلامه التوراة من آیات رسالة موسی و لا ذکر أنه أرسله بها قط و إنما ذکر أنه أنزلها علیه و آتاه إیاها.
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و لم یقید قوله: «أَنْ أَخْرِجْ قَوْمَکَ - إلخ- بالإذن کما قید به قوله للنبی ص «لِتُخْرِجَ النَّاسَ إلخ لأن قوله هاهنا: «أَخْرِجْ قَوْمَکَ أمر یتضمن معنی الإذن بخلاف قوله هناک: «لِتُخْرِجَ النَّاسَ .
و قوله: «وَ ذَکِّرْهُمْ بِأَیَّامِ اللَّهِ لا شک أن المراد بها أیام خاصة، و نسبة أیام خاصة إلی الله سبحانه مع کون جمیع الأیام و کل الأشیاء له تعالی لیست إلا لظهور أمره تعالی فیها ظهورا لا یبقی معه لغیره ظهور، فهی الأزمنة و الظروف التی ظهرت أو سیظهر فیها أمره تعالی و آیات وحدانیته و سلطنته کیوم الموت الذی یظهر فیه سلطان الآخرة و تسقط فیه الأسباب الدنیویة عن التأثیر، و یوم القیامة الذی لا یملک فیه نفس لنفس شیئا و الأمر یومئذ لله، و کالأیام التی أهلک الله فیها قوم نوح و عاد و ثمود فإن هذه و أمثالها أیام ظهر فیها الغلبة و القهر الإلهیان و أن العزة لله جمیعا.
و یمکن أن یکون منها أیام ظهرت فیها النعم الإلهیة ظهورا لیس فیه لغیره تعالی صنع کیوم خروج نوح (ع) و أصحابه من السفینة بسلام من الله و برکات و یوم إنجاء إبراهیم من النار و غیرهما فإنها أیضا کسوابقها لا نسبة لها فی الحقیقة إلی غیره تعالی فهی أیام الله منسوبة إلیه کما ینسب الأیام إلی الأمم و الأقوام و منه أیام العرب کیوم ذی قار و یوم فجار و یوم بغاث و غیر ذلک.
و تخصیص بعضهم الأیام بنعماء الله سبحانه بالنظر إلی ما سیأتی من ذکر نعمه تعالی کتخصیص آخرین لها بنقماته تعالی خال عن الوجه بعد ما کان الکلام جاریا فی السورة علی ما تقتضیه عزته تعالی، و من مقتضی صفة عزته الإنعام علی العباد و الأخذ الشدید إن کفروا بنعمته.
ثم تمم الکلام بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ» أی کثیر الصبر عند الضراء و کثیر الشکر علی النعماء.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أحمد عن أبی ذر قال قال رسول الله ص: لم یبعث الله نبیا إلا بلسان قومه 
و فیه، أخرج النسائی و عبد الله بن أحمد فی زوائد المسند و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی بن کعب عن النبی ص فی قوله: «وَ ذَکِّرْهُمْ بِأَیَّامِ اللَّهِ قال: بنعم الله و آلائه.
أقول: و هو بیان بعض المصادیق، و روی ما فی معناه الطبرسی و العیاشی عن الصادق (ع).
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن عبد الله بن عباس و جابر بن عبد الله فی حدیث طویل عن النبی ص: أیام الله نعماؤه و بلاؤه و هو مثلاته سبحانه.
و فی تفسیر القمی، قال": قال أیام الله ثلاثة: یوم القائم و یوم الموت و یوم القیامة.
أقول: المراد بیان أیامه تعالی العظیمة لا حصر مطلق أیامه.
و فی المعانی، بإسناده عن مثنی الحناط عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالا: أیام الله ثلاثة: یوم یقوم القائم و یوم الکرة و یوم القیامة.
أقول: و هی کسابقتها و اختلاف الروایات فی تعداد المصادیق یؤید ما قدمناه فی بیان الآیة.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ أَنْجاکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَسُومُونَکُمْ سُوءَ الْعَذابِ وَ یُذَبِّحُونَ أَبْناءَکُمْ وَ یَسْتَحْیُونَ نِساءَکُمْ وَ فِی ذلِکُمْ بَلاءٌ مِنْ رَبِّکُمْ عَظِیمٌ (6) وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکُمْ لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ (7) وَ قالَ مُوسی إِنْ تَکْفُرُوا أَنْتُمْ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً فَإِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ حَمِیدٌ (8) أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَؤُا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ وَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ لا یَعْلَمُهُمْ إِلاَّ اللَّهُ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرَدُّوا أَیْدِیَهُمْ فِی أَفْواهِهِمْ وَ قالُوا إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ وَ إِنَّا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونَنا إِلَیْهِ مُرِیبٍ (9) قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُنا تُرِیدُونَ أَنْ تَصُدُّونا عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا فَأْتُونا بِسُلْطانٍ مُبِینٍ (10)
قالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَحْنُ إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُکُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ ما کانَ لَنا أَنْ نَأْتِیَکُمْ بِسُلْطانٍ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (11) وَ ما لَنا أَلاَّ نَتَوَکَّلَ عَلَی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانا سُبُلَنا وَ لَنَصْبِرَنَّ عَلی ما آذَیْتُمُونا وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ (12) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِرُسُلِهِمْ لَنُخْرِجَنَّکُمْ مِنْ أَرْضِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا فَأَوْحی إِلَیْهِمْ رَبُّهُمْ لَنُهْلِکَنَّ الظَّالِمِینَ (13) وَ لَنُسْکِنَنَّکُمُ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِهِمْ ذلِکَ لِمَنْ خافَ مَقامِی وَ خافَ وَعِیدِ (14) وَ اسْتَفْتَحُوا وَ خابَ کُلُّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ (15)
مِنْ وَرائِهِ جَهَنَّمُ وَ یُسْقی مِنْ ماءٍ صَدِیدٍ (16) یَتَجَرَّعُهُ وَ لا یَکادُ یُسِیغُهُ وَ یَأْتِیهِ الْمَوْتُ مِنْ کُلِّ مَکانٍ وَ ما هُوَ بِمَیِّتٍ وَ مِنْ وَرائِهِ عَذابٌ غَلِیظٌ (17) مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ أَعْمالُهُمْ کَرَمادٍ اشْتَدَّتْ بِهِ الرِّیحُ فِی یَوْمٍ عاصِفٍ لا یَقْدِرُونَ مِمَّا کَسَبُوا عَلی شَیْ‌ءٍ ذلِکَ هُوَ الضَّلالُ الْبَعِیدُ (18)
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(بیان)

الآیات تشتمل علی ذکر نبذة من نعم الله و نقمه فی أیامه و ظاهر سیاق الآیات أنها من کلام موسی (ع) غیر قوله تعالی: «وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکُمْ الآیة فهی حکایة قول موسی یذکر فیها قومه ببعض أیام الله سبحانه علی ما یقتضیه عزته المطلقة من إنزال النعم و النقم، و وضع کل فی موضعه الذی یلیق به حسب ما اقتضته حکمته البالغة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إلی آخر الآیة، السوم علی ما ذکره الراغب بمعنی الذهاب فی ابتغاء الشی‌ء فهو لفظ لمعنی یترکب من الذهاب و الابتغاء فکأنه فی الآیة بمعنی إذاقة العذاب، و الاستحیاء استبقاء الحیاة.
و المعنی و اذکر أیها الرسول لزیادة التثبت فی أن الله عزیز حمید إذ قال موسی لقومه و هم بنو إسرائیل: اذکروا نعمة الله علیکم یوم أنجاکم من آل فرعون و خاصة من القبط و الحال أنهم مستمرون علی إذاقتکم سوء العذاب و یکثرون ذبح الذکور من أولادکم و علی استبقاء حیاة نسائکم للاسترقاق، و فی ذلکم بلاء و محنة من ربکم عظیم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 22
قوله تعالی: «وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکُمْ لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ» قال فی المجمع التأذن الاعلام یقال: آذن و تأذن و مثله أوعد و توعد انتهی.
و قوله: «وَ إِذْ تَأَذَّنَ رَبُّکُمْ إلخ معطوف علی قوله: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ و موقع الآیة التالیة: «وَ قالَ مُوسی إلخ، من هذه الآیة کموقع قوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی إلخ، من قوله: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» إلخ، فافهم ذلک فهو الأنسب بسیاق کلامه تعالی.
و ذکر بعضهم أنه داخل فی مقول موسی و لیس بکلام مبتدإ و علیه فهو معطوف علی قوله: «نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ و التقدیر: اذکروا نعمة الله علیکم و اذکروا إذ تأذن ربکم إلخ، و فیه أنه لو کان کذلک لکان الأنسب أن یقال: اذکروا إذ أنجاکم فأنعم علیکم و إذ تأذن ربکم إلخ، لما فیه من رعایة حکم الترتیب.
و قیل: إنه معطوف علی قوله: «إِذْ أَنْجاکُمْ و المعنی اذکروا نعمة الله علیکم إذ تأذن ربکم، فإن هذا التأذن نفسه نعمة لما فیه من الترغیب و الترهیب الباعثین إلی نیل خیر الدنیا و الآخرة.
و فیه أن هذا التأذن لیس إلا نعمة للشاکرین منهم خاصة و أما غیرهم فهو نقمة علیهم و خسارة فنظمه فی سلک ما تقدمه من غیر تقیید أو استثناء لیس علی ما ینبغی.
فالظاهر أنه کلام مبتدأ و قد بین تعالی هذه الحقیقة أعنی کون الشکر- الذی حقیقته استعمال النعمة بنحو یذکر إنعام المنعم و یظهر إحسانه و یئول فی مورده تعالی إلی الإیمان به و التقوی- موجبا لمزید النعمة و الکفر لشدید العذاب، فی مواضع من کلامه، و قد حکی عن نوح فیما ناجی ربه و دعا علی قومه: «فَقُلْتُ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ» الخ: نوح: 12.
و من لطیف کرمه تعالی اللائح من الآیة- کما ذکره بعضهم- اشتمالها علی التصریح بالوعد و التعریض فی الوعید حیث قال: «لَأَزِیدَنَّکُمْ و قال إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ و لم یقل لأعذبنکم و ذلک من دأب الکرام فی وعدهم و وعیدهم غالبا.
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و الآیة مطلقة لا دلیل علی اختصاص ما فیها من الوعد و الوعید بالدنیا و لا بالآخرة، و تأثیر الإیمان و الکفر و التقوی و الفسق فی شئون الحیاة الدنیا و الآخرة معا معلوم من القرآن.
و قد استدل بالآیة علی وجوب شکر المنعم، و الحق أن الآیة لا تدل علی أزید من أن الکافر علی خطر من کفره فإن الله سبحانه لم یصرح بفعلیة العذاب علی کل کفر إذ قال: «وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ» و لم یقل: لأعذبنکم.
قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی إِنْ تَکْفُرُوا أَنْتُمْ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً فَإِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ حَمِیدٌ» لما أمر تعالی بشکر نعمه بذکر ما تأذن به من الزیادة علی الشکر و العذاب علی الکفر علی ما تقتضیه العزة المطلقة ذکر فی تأییده من کلام موسی (ع) ما یجری مجری التنظیر فقال: «وَ قالَ مُوسی و الکلام جار علی هذا النمط إلی تمام عشر آیات.
و أما أن الله غنی و إن کفر من فی الأرض جمیعا فإنه غنی بالذات عن کل شی‌ء فلا ینتفع بشکر و لا یتضرر بکفر، و إنما یعود النفع و الضرر إلی الإنسان فیما أتی به، و أما أنه حمید فلأن الحمد هو إظهار الحامد بلسانه ما لفعل المحمود من الجمال و الحسن و فعله تعالی حسن جمیل من کل جهة فهو جمیل ظاهر الجمال یمتنع خفاؤه و إخفاؤه، فهو تعالی محمود سواء حمده حامد باللسان أو لم یحمد.
علی أن کل شی‌ء یحمده بتمام وجوده حتی الکافر بنعمته کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»،: الإسراء: 44 فهو تعالی محمود سواء حمده الناس بألسنتهم أو لم یحمدوه، و له کل الحمد سواء قصد به هو أو قصد به غیره.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَؤُا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ» إلی آخر الآیة.
من کلام موسی (ع) یذکر قومه من أیام الله فی الأمم الماضین ممن فنیت أشخاصهم و خمدت أنفاسهم و عفت آثارهم و انقطعت أخبارهم فلا یعلمهم بحقیقة حالهم تفصیلا إلا الله کقوم نوح و عاد و ثمود و الذین من بعدهم.
و من هنا یعلم أولا: أن المراد بالنبإ، فی قوله: «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَؤُا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ 
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خبر هلاکهم و انقراضهم، فإن النبأ هو الخبر الذی یعتنی بأمره فلا ینافی ما یتعقبه من قوله: «لا یَعْلَمُهُمْ إِلَّا اللَّهُ .
و ثانیا: أن قوله: «قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ»، من قبیل ذکر الأمثلة، و إن قوله:
«لا یَعْلَمُهُمْ إِلَّا اللَّهُ بیان لقوله: «مِنْ قَبْلِکُمْ و المراد بعدم العلم بهم لغیر الله الجهل بحقیقة حالهم و عدم الإحاطة بتفاصیل تاریخ حیاتهم.
و من الممکن أن یکون قوله: «لا یَعْلَمُهُمْ إِلَّا اللَّهُ اعتراضا و إن کان ما ذکرناه أنسب للسیاق، و أما احتمال أن یکون خبرا لقوله: «وَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ کما ذکره بعضهم فسخافته ظاهرة، و أسخف منه تجویز بعضهم أن یکون حالا من ضمیر من بعدهم و کون قوله: «جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ خبرا لقوله: «وَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ .
و قوله: «جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرَدُّوا أَیْدِیَهُمْ فِی أَفْواهِهِمْ الظاهر أن المراد به أن رسلهم جاءوهم بحجج بینة تبین الحق و تجلیه من غیر أی إبهام و ریب فمنعوهم أن یتفوهوا بالحق و سدوا علیهم طریق التکلم.
فالضمیران فی: «أَیْدِیَهُمْ و «أَفْواهِهِمْ للرسل، و رد أیدیهم فی أفواههم کنایة عن إجبارهم علی أن یسکتوا و یکفوا عن التکلم بالحق کأنهم أخذوا بأیدی رسلهم و ردوها فی أفواههم إیذانا بأن من الواجب علیکم أن تکفوا عن الکلام، و یؤیده قوله بعد: «وَ قالُوا إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ وَ إِنَّا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونَنا إِلَیْهِ مُرِیبٍ فإن دعوی الشک و الریب قبال الحجة البینة و الحق الصریح الذی لا یبقی مجالا للشک لا تتحقق إلا من جاحد مکابر متحکم مجازف لا یستطیع أن یسمع کلمة الحق فیجبر قائلها علی السکوت و الصمت.
و للقوم فی معنی الآیة أقوال أخر:
منها قول بعضهم المعنی أن الکفار ردوا أیدیهم فی أفواه الرسل تکذیبا لهم و ردا لما جاءوا به، فالضمیر الأول للکفار و الثانی للرسل، و فیه أنه مستلزم لاختلاف مرجع الضمیرین من غیر قرینة ظاهرة.
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و منها: أن المراد أن الکفار وضعوا أیدیهم علی أفواه أنفسهم مومین به إلی الرسل أن اسکتوا کما یفعله الواحد من الناس مع غیره إذا أراد إسکاته فالضمیران معا للکفار.
و منها: أن المعنی عضوا أصابعهم من شدة الغیظ من استماع دعوة الرسل، فالضمیران للکفار کما فی الوجه السابق و فیه أنه کنایة بعیدة غیر مفهومة من اللفظ.
و منها: أن المراد بالأیدی الحجج و هی إما جمع الید بمعنی الجارحة لکون الحجة بمنزلة الید التی بها البطش و الدفع، و إما جمع الید بمعنی النعمة لکون حجج الرسل نعما منهم علی الناس و المعنی أنهم ردوا حجج الرسل إلی أفواههم التی خرجت منها.
و قریب من هذا الوجه قول بعضهم: إن المراد بالأیدی نعم الرسل و هی أوامرهم و نواهیهم و الضمیران أیضا للرسول، و المعنی أنهم کذبوا الرسل فی أوامرهم و نواهیهم.
و قریب منه أیضا قول آخرین: إن المراد بالأیدی النعم، و ضمیر «أَیْدِیَهُمْ للرسل، و «فِی فی قوله «فِی أَفْواهِهِمْ بمعنی الباء و الضمیر للکفار و المعنی کذب الکفار بأفواههم نعم الرسل و هی حججهم.
و أنت خبیر بأن هذه معان بعیدة عن الفهم یجل کلامه تعالی أن یحمل علیها و علی أمثالها.
و أما قوله: «وَ قالُوا إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ وَ إِنَّا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونَنا إِلَیْهِ مُرِیبٍ فهو نحو بیان لقوله: «فَرَدُّوا أَیْدِیَهُمْ فِی أَفْواهِهِمْ و الجملة الأولی أعنی قولهم:
«إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ إنکار للشریعة الإلهیة التی هی متن الرسالة، و الجملة الثانیة أعنی قولهم: «وَ إِنَّا لَفِی شَکٍ إلخ ... إنکار لما جاءوا به من الحجج و البینات و إظهار ریب فیما کانوا یدعون إلیه و هو توحید الربوبیة.
قوله تعالی: «قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی أصل الفطر علی ما ذکره الراغب الشق طولا یقال: فطرت الشی‌ء فطرا أی شققته طولا، و أفطر الشی‌ء فطورا و انفطر
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انفطارا أی قبل الفطر، و استعمل فی القرآن فیما انتسب إلیه تعالی بمعنی الإیجاد بنوع من العنایة کأنه تعالی شق العدم شقا فأظهر من بطنه الأشیاء فهی ظاهرة ما أمسک هو تعالی علی شقی العدم موجودة ما کان ممسکا لها و لو ترک الإمساک لانعدمت و زالت کما قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ فاطر: 41.
و علی هذا فتفسیر الفطر بالخلق الذی هو جمع الأجزاء و الأبعاض کما وقع فی بعض العبارات لیس علی ما ینبغی، و یؤید ذلک أن الفطر لو کان بمعنی الخلق لکان البرهان الذی أشیر إلیه بقوله: «فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ مسوقا لإثبات وجود الخالق فکان أجنبیا عن المقام لأن الوثنیة لا تنکر وجود خالق للعالم و أنه هو الله عز اسمه لا غیر، و إنما ینکرون توحید الربوبیة و العبادة و هو أن یکون الله سبحانه هو الرب المعبود لا غیر، و البرهان علی کونه تعالی خالقا للسماوات و الأرض لا ینفع فیه شیئا.
و کیف کان فقوله: «قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌ إلخ، کلام قوبل به قولهم:
«وَ قالُوا إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ وَ إِنَّا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونَنا إِلَیْهِ مُرِیبٍ و قد عرفت أن قولهم هذا یتضمن إنکارین: إنکارهم للرسالة و تشککهم فی توحید الربوبیة فکلام الرسل المورد جوابا منهم عن قولهم بالمقابلة متضمن لجزءین.
فقولهم: «أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ برهان علی توحید الربوبیة إذ لو سیق لمجرد الإنکار علی الکفار من غیر إشارة إلی برهان لم یکن حاجة إلی ذکر الوصف «فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ ، ففی ذکره دلالة علی أنه مزیل کل شک و ریب عنه تعالی.
و ذلک أنا نری فی أول ما نعقل أن لهذا العالم المشهود الذی هو مؤلف من أشیاء کثیرة کل واحد منها محدود فی نفسه متمیز من غیره وجودا، و لیس وجوده و لا وجود شی‌ء من أجزائه من نفسه و قائما بذاته و إلا لم یتغیر و لم ینعدم فوجوده و وجود أجزائه و کذا کل ما یرجع إلی الوجود من الصفات و الآثار من غیرها و لغیرها و هذا الغیر هو الذی نسمیه «الله» عز اسمه.
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فهو تعالی الذی یوجد العالم و کل جزء من أجزائه و یحده و یمیزه من غیره فهو فی نفسه موجود غیر محدود و إلا لاحتاج إلی آخر یحدده فهو تعالی واحد لا یقبل الکثرة لأن ما لا یحد بحد لا یقبل الکثرة.
و هو بوحدته یدبر کل أمر کما أنه یوجده لأنه هو المالک لوجودها و الکل أمر یرجع إلی وجودها، و لا یشارکه غیره فی شی‌ء لأن شیئا من الموجودات غیره لا یملک لنفسه و لا لغیره فهو تعالی رب کل شی‌ء لا رب غیره، کما أنه موجد کل شی‌ء لا موجد غیره.
و هذا برهان تام سهل التناول حتی للأفهام البسیطة یناله الإنسان الذی یذعن بفطرته أن للعالم المشهود حقیقة و واقعیة من غیر أن یکون وهما مجردا کما یبدیه السفسطة و الشک، و یثبت به توحد الألوهیة و الربوبیة و لذلک تمسک به فی هذا المقام الذی هو مقام خصام الوثنیة.
و من هنا یظهر فساد زعم من زعم أن قوله: «أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ حجة مسوقة لإثبات خالق للعالم، و کذا قول من قال: إنه دلیل اتصال التدبیر لتوحید الربوبیة بل هو برهان علیه تعالی من جهة قیام وجود کل شی‌ء و آثار وجوده به من کل جهة فینتج توحده فی الربوبیة و یزول به ما أیدوه من الشک بقولهم:
«وَ إِنَّا لَفِی شَکٍّ مِمَّا تَدْعُونَنا إِلَیْهِ مُرِیبٍ . «1» ثم قولهم: «یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إشارة إلی برهان النبوة التی أنکروها بقولهم: «إِنَّا کَفَرْنا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ یریدون به دین الرسل و الشریعة السماویة بالوحی.
و بیانه أن من سنته تعالی الجاریة هدایة کل شی‌ء إلی کماله و سعادته النوعیة، و الإنسان أحد هذه الأنواع المشمولة للهدایة الإلهیة فمن الواجب فی العنایة الإلهیة
______________________________
(1) فهو قریب من مضمون قوله تعالی: «قل أ فاتخدتم من دونه أولیاء لا یملکون لأنفسهم نفعا و لا ضراً» الرعد: و قد تقدم.
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أن یهتدی إلی سعادة حیاته. و لکن له حیاة خالدة غیر محدودة بالدنیا و لا منقطعة بالموت، و سعادته فی الحیاة أن یعیش فی الدنیا عیشة مطمئنة علی أساس تعدیل قواه فی التمتع من أمتعة الحیاة من مأکول و مشروب و لباس و نکاح و غیر ذلک و هی الأعمال الصالحة، و فی الآخرة أن یعیش علی ما اکتسبه من الاعتقاد الحق و العمل الصالح.
و هو و إن کان مجهزا بفطرة تذکره حق الاعتقاد و صالح العمل لکنه مجبول من جهة أخری علی العیشة الاجتماعیة التی تدعوه إلی اتباع الأهواء و الظلم و الفسق، فمجرد ذکری الفطرة لا یکفی فی حمله علی سنة حقة عادلة تحصل له الاستقامة فی الاعتقاد و العمل، و إلا لم یفسد المجتمع الإنسانی و لا واحد من أجزائه قط و هم مجهزون بالفطرة.
فمن الواجب فی العنایة أن یمد النوع الإنسانی مع ما له من الفطرة الداعیة إلی الصلاح و السعادة بأمر آخر تتلقی به الهدایة الإلهیة و هو النبوة التی هی موقف إنسانی طاهر ینکشف له عنده الاعتقاد الحق و العمل الصالح بوحی إلهی و تکلیم غیبی یضمن اتباعه سعادة الفرد و المجتمع فی الدنیا و الآخرة.
أما سعادة الدنیا فلما تقدم کرارا أن بین المعاصی و المظالم و بین النکال و العقوبة الإلهیة التی تنتهی إلی الهلاک ملازمة فلو لم یفسد المجتمع و داموا علی الصلاح الفطری لم یختر منهم الهلاک و لم یفاجئهم النکال و عاشوا ما قدر لهم من الآجال الطبیعیة.
و العیشة المغبوطة.
و أما سعادة الآخرة فلأن اتباع الدعوة الإلهیة و بعبارة أخری الإیمان و التقوی یحلیان النفس بالهیأة الصالحة و یذهبان بدرن النفس الذی هو الذنوب بمقدار الاتباع.
فربوبیته تعالی لکل شی‌ء المستوجبة لتدبیرها أحسن تدبیر و هدایته کل نوع إلی غایته السعیدة تستدعی أن تعنی بالناس بإرسال رسل منهم إلیهم و دعوته الناس بلسان رسله إلی الإیمان و العمل الصالح لیتم بذلک سعادتهم فی الدنیا و الآخرة، أما فی 
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الدنیا فبالتخلص عن النکال و العقوبة القاضیة علیهم، و أما فی الآخرة فبالمغفرة الإلهیة بمقدار ما تلبسوا به من الإیمان و العمل الصالح.
إذا عرفت ما ذکرناه بان لک أن قوله تعالی حاکیا عن الرسل: «یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إشارة منهم (ع) إلی حجة النبوة العامة و أن قوله: «لِیَغْفِرَ لَکُمْ إلخ، إشارة إلی غایة الدعوة الأخرویة و قوله: «وَ یُؤَخِّرَکُمْ إلخ إشارة إلی غایتها الدنیویة، و قدم ما للآخرة علی ما للدنیا لأن الآخرة هی المقصودة بالذات و هی دار القرار.
و قد نسبوا الدعوة فی کلامهم إلی الله سبحانه للتنبیه لما هو الحق تجاه قول الکفار «تَدْعُونَنا إِلَیْهِ حیث نسبوها إلی الرسل، و قوله: «مِنْ ذُنُوبِکُمْ ظاهر فی التبعیض، و لعله للدلالة علی أن المغفرة علی قدر الطاعة، و المجتمع الإنسانی لا یخلو عن المعصیة المستوجبة للمؤاخذة البتة، فالمغفور علی أی حال بعض ذنوب المجتمع لا جمیعها فافهم ذلک.
و ربما ذکر بعضهم أن المراد به أنه یغفر حقوق الله لا حقوق الناس، و رد بأنه صح عن النبی ص أن الإسلام یجب ما قبله.
و ربما قیل: إن «مِنْ زائدة و أید بقوله تعالی فی موضع آخر: «یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ بدون من. و فیه أن من إنما یزاد فی النفی دون الإثبات کقولهم: ما جاءنی من رجل و تدخل علی النکرة دون المعرفة کما قیل. علی أن مورد الآیتین مختلف فإن قوله: «یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ الظاهر فی مغفرة الجمیع إنما هو فی مورد الإیمان و الجهاد و هو قوله: «تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ إلی أن قال- یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ»: الصف: 12 و الذی حکاه الله عن نوح (ع) فی مثل المقام و هو أول هؤلاء الرسل المذکورین فی الآیة قوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرْکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی»: نوح: 4 و هو یوافق الآیة التی نحن فیها فالتبعیض لا مفر منه ظاهرا.
و مما قیل فی توجیه الآیة أن المراد بالبعض الکل توسعا، و من ذلک أن المراد
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مغفرة ما قبل الإیمان من الذنوب و أما ما بعد ذلک فمسکوت عنه، و من ذلک أن المراد مغفرة الکبائر و هی بعض الذنوب إلی غیر ذلک، و هذه وجوه ضعیفة لا یعبأ بها.
و قال الزمخشری فی الکشاف: فإن قلت: ما معنی التبعیض فی قوله: «مِنْ ذُنُوبِکُمْ ؟ قلت: ما علمته جاء هکذا إلا فی خطاب الکافرین بقوله: «وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ «یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ ، و قال فی خطاب المؤمنین: «هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ إلی أن قال- یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ و غیر ذلک مما یقفک علیه الاستقراء، و کان ذلک للتفرقة بین الخطابین، و لئلا یسوی بین الفریقین فی المیعاد. انتهی.
و کأن مراده أن المغفور من الذنوب فی الفریقین واحد و هو جمیع الذنوب، إلا أن تشریف مقام الإیمان أوجب أن یصرح فی المؤمنین بمغفرة الجمیع، و یقتصر فی وعد الکفار علی مغفرة البعض و السکوت عن الباقی، و مغفرة بعضها لا تنافی مغفرة البعض الآخر، فلیکن هذا مراده و إلا فمجرد التفرقة بین الخطابین لا ینتج ارتکاب مخالفة الواقع بتاتا.
و قوله: «وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی أی لا یعاجلکم بالعقوبة و الهلاک و یؤخرکم إلی الأجل الذی لا یؤخر و قد سماه لکم و لا یبدل القول لدیه، و قد تقدم فی تفسیر أول سورة الأنعام أن الأجل أجلان: أجل موقوف معلق، و أجل مسمی لا یؤخر.
و من الدلیل علی هذا الذی ذکرناه قول نوح لقومه فی هذا المقام علی ما حکاه الله سبحانه: «وَ یُؤَخِّرْکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إِنَّ أَجَلَ اللَّهِ إِذا جاءَ لا یُؤَخَّرُ»: نوح: 4.
قوله تعالی: «قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا تُرِیدُونَ أَنْ تَصُدُّونا عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا فَأْتُونا بِسُلْطانٍ مُبِینٍ قد تقدم فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب أن الآیة المعجزة حجة عامة علی نبوة النبی لا حجة عامیة و خاصة الوحی و النبوة التی هی نوع اتصال بالغیب أمر خارق للعادة الجاریة بین أفراد الإنسان لا یجدونها من أنفسهم فعلی من یدعیها الإثبات و لا طریق إلی إثباتها إلا بالإتیان بخارق عادة آخر
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یدل علی صحة هذا الاتصال الغیبی لأن حکم الأمثال واحد، و إذا جاز أن تخترق العادة بشی‌ء جاز أن تخترق بما یماثله.
و الرسل (ع) لما احتجوا علی کفار أممهم فی النبوة العامة بقولهم:
«یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی عادت الکفار إلیهم بطلب الدلیل منهم علی ما یدعونه من النبوة لأنفسهم معتذرین فی ذلک بقولهم: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا»، ثم صرحوا بما یطلبونه من الدلیل و هو الآیة المعجزة بقولهم:
«فَأْتُونا بِسُلْطانٍ مُبِینٍ .
فالمعنی سلمنا أن من مقتضی العنایة الإلهیة أن یدعونا إلی المغفرة و الرحمة، لکنا لا نسلم لکم أن هذه الدعوة قائمة بکم کما تدعون فإنکم بشر مثلنا لا تزیدون علینا بشی‌ء، و لو کان مجرد البشریة یوجب ذلک لکنا وجدناه من أنفسنا و نحن بشر، فإن کنتم صادقین فی دعواکم هذه فأتونا بسلطان مبین أی ببرهان قاطع یتسلط علی عقولنا و یضطرنا إلی الإذعان بنبوتکم و هو آیة معجزة غیبیة تخرق العادة کما أن ما تدعونه خارق مثلها.
و بهذا البیان یظهر أولا أن کلامهم هذا من قبیل منع الدعوی، و قولهم: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» سند المنع، و قولهم: «فَأْتُونا بِسُلْطانٍ مُبِینٍ تصریح بطلب الدلیل.
و ثانیا أن قولهم: «تُرِیدُونَ أَنْ تَصُدُّونا عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُنا» من قبیل الاعتراض الواقع بین المنع و سنده و معناه أنکم لما کنتم بشرا مثلنا لا فضل لکم علینا بشی‌ء فلا وجه لأن نقبل منکم ما لا نجده من أنفسنا و لا نعهده من أمثالنا، و الذی نعهده من أمثال هذه الأمور أنها إنما تظهر عن أغراض و مطامع دنیویة مادیة فلیس إلا أنکم تریدون أن تصرفونا عن سنتنا القومیة و طریقتنا المثلی.
قوله تعالی: «قالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَحْنُ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ» إلی آخر الآیة جواب الرسل عما أوردوه علی رسالتهم بأنکم بشر مثلنا فلستم ذوی هویة ملکوتیة حتی تتصلوا بالغیب فإن کنتم صادقین فی دعواکم هذه القدرة الغیبیة فأتونا بسلطان مبین.
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و محصل الجواب أن کوننا بشرا مثلکم مسلم لکنه یوجب خلاف ما استوجبتموه أما قولکم إن کونکم بشرا مثلنا یوجب أن لا تختصوا بخصیصة لا نجدها من أنفسنا و هی الوحی و الرسالة فجوابه: أن المماثلة فی البشریة لا توجب المماثلة فی جمیع الکمالات الصوریة و المعنویة الإنسانیة کما أن اعتدال الخلقة و جمال الهیئة و کذا رزانة العقل و إصابة الرأی و الفهم و الذکاء کمالات صوریة و معنویة توجد فی بعض أفراد الإنسان دون بعض، فمن الجائز أن ینعم الله بالوحی و الرسالة علی بعض عباده دون بعض فإن الله یمن علی من یشاء منهم.
و أما قولکم: «فَأْتُونا بِسُلْطانٍ مُبِینٍ فإنه مبنی علی کون النبی ذا شخصیة ملکوتیة و قدرة غیبیة فعالة لما تشاء، و لیس کذلک فما النبی إلا بشر مثلکم یوحی إلیه بالرسالة و لیس له من الأمر شی‌ء، و ما کان له أن یأتی بآیة من عنده إلا أن یشاء الله ذلک و یأذن فیه.
فقوله: «إِنْ نَحْنُ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ تسلیم من الرسل لقولهم: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» لاستنتاج خلاف ما استنتجوه منه، و قوله: «وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ» إشارة إلی مقدمة بانضمامها یستنتج المطلوب، و قوله: «وَ ما کانَ لَنا أَنْ نَأْتِیَکُمْ بِسُلْطانٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ جواب منهم استنتجوه من کونهم بشرا مثلهم.
و تذییل هذا الکلام بقولهم: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ للإشارة إلی ما یجری مجری حجة ثانیة علی إرجاع الأمر کله- و منه أمر الآیة المعجزة- إلی الله و هی حجة خاصة بالمؤمنین، و ملخصها أن الإیمان بالله سبحانه یقتضی منهم أن یذعنوا بأن الإتیان بالآیة إنما هو إلی الله لأن الحول و القوة له خاصة لا یملک غیره من ذلک شیئا إلا بإذنه.
و ذلک لأنه هو الله عز شأنه، فهو الذی یبدأ منه و ینتهی إلیه و یقوم به کل شی‌ء فهو رب کل شی‌ء المالک لتدبیر أمره لا یملک شی‌ء أمرا إلا بإذنه فهو وکیل کل شی‌ء القائم بما یرجع إلیه من الأمر، فعلی المؤمن أن یتخذ ربه وکیلا فی جمیع ما یرجع إلیه حتی فی أعماله التی تنسب إلیه لما أن القوة کلها له سبحانه و علی الرسول أن یذعن بأن لیس له الإتیان بآیة معجزة إلا بإذن الله.
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و الآیة ظاهرة فی أن الرسل (ع) لم یدعوا امتناع إتیانهم بالآیة المعجزة المسماة سلطانا مبینا، و إنما ادعوا امتناع أن یستقلوا بذلک من غیر حاجة فیه إلی إذن الله سبحانه و احتجوا علی ذلک أولا، و ثانیا.
قوله تعالی: «وَ ما لَنا أَلَّا نَتَوَکَّلَ عَلَی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانا سُبُلَنا وَ لَنَصْبِرَنَّ عَلی ما آذَیْتُمُونا وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ ما استفهامیة و الاستفهام للإنکار، و قوله: «وَ قَدْ هَدانا سُبُلَنا» حال من الضمیر فی «لَنا» و سبل الأنبیاء و الرسل الشرائع التی کانوا یدعون إلیها، قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ»: یوسف: 108 و المعنی ما الذی نملکه من العذر فی أن لا نتوکل علی الله و الحال أنه تعالی هدانا سبلنا و لم یکن لنا صنع فی هذه النعمة و السعادة التی من بها علینا فإذا کان سبحانه فعل بنا هذا الفعل الذی هو کل الخیر فمن الواجب أن نتوکل علیه فی سائر الأمور.
و هذا فی الحقیقة حجة ثانیة علی وجوب التوکل علیه و إلقاء الزمام إلیه سلک فیها من طریق الآثار الدالة علی وجوب التوکل علیه کما أن الحجة السابقة سلک فیها من النظر فی نفس المؤثر، و تقریر الحجة أن هدایته تعالی إیانا إلی سبلنا دلیل علی وجوب التوکل علیه لأنه لا یخون عباده و لا یرید بهم إلا الخیر و مع وجود الدلیل علی التوکل لا معنی لوجود دلیل علی عدم التوکل یکون عذرا لنا فیه فلا سبیل لنا إلی عدم التوکل علیه تعالی.
فقوله تعالی: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ یجری مجری اللم، و قوله: «وَ ما لَنا أَلَّا نَتَوَکَّلَ عَلَی اللَّهِ وَ قَدْ هَدانا سُبُلَنا» مجری الإن فتدبر فی هذا البیان العذب و الاحتجاج السهل الممتنع الذی قدمه القرآن الکریم إلی متدبریه فی أوجز لفظ.
و قوله: «وَ لَنَصْبِرَنَّ عَلی ما آذَیْتُمُونا» من تفریع الصبر علی ما بین من وجوب التوکل علیه أی إذا کان من الواجب أن نتوکل علیه و نحن مؤمنون به و قد هدانا سبلنا فلنصبرن علی إیذائکم لنا فی سبیل الدعوة إلیه متوکلین علیه حتی یحکم بما یرید و یفعل ما یشاء من غیر أن نأوی فی ذلک إلی ما عندنا من ظاهر الحول و القوة.
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و قوله: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُتَوَکِّلُونَ کلام مبنی علی الترقی أی کل من تلبس بالتوکل فعلیه أن یتوکل علی الله سواء کان مؤمنا أو غیر مؤمن إذ لا دلیل غیره غیر أن المتوکل بحقیقة التوکل لا یکون إلا مؤمنا فإنه مذعن أن الأمر کله لله فلا یسعه إلا أن یطیعه فیما یأمر و ینتهی عما ینهی و یرضی بما رضی به و یسخط عما سخط عنه و هذا هو الإیمان.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِرُسُلِهِمْ لَنُخْرِجَنَّکُمْ مِنْ أَرْضِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا» هذا تهدید منهم بعد ما عجزوا فی مناظرتهم و خسروا فی محاجتهم، و الخطاب فی قولهم: «لَنُخْرِجَنَّکُمْ إلخ للرسل و الذین آمنوا معهم فما کانوا لیرضوا أن یعود الرسل فی ملتهم و یبقی أتباعهم علی دین التوحید. علی أن الله سبحانه صرح بذلک فی قصص بعضهم کقوله فی شعیب: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لَنُخْرِجَنَّکَ یا شُعَیْبُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَکَ مِنْ قَرْیَتِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا»: الأعراف: 88.
و قوله: «أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا» عاد من الأفعال الناقصة بمعنی الصیرورة و هی الحیلولة من حال إلی حال سواء کان علیها سابقا أو لا و من الدلیل علیه- کما قیل- قوله: «فِی مِلَّتِنا» و لو کان بمعنی الرجوع إلی ما کان لتعین أن یقال:
إلی ملتنا.
و من هنا یظهر فساد ما قیل: إن ظاهر الآیة أن الرسل کانوا قبل الرسالة فی ملتهم فکلفهم الکفار أن یعودوا إلی ما کانوا علیه.
علی أن خطابهم لم یکن للرسل خاصة بل لهم و لمن آمن بهم ممن کان علی ملة الکفار من قبل فالخطاب لهم و لرسلهم بالعود إلی ملتهم علی تقدیر کون العود بمعنی الرجوع، إنما هو من باب التغلیب.
و من لطیف الصناعة فی الآیة دخول لام القسم و نون التأکید علی طرفی التردید:
«لنخرجنکم أو لتعودن» مع أن أو للاستدراک و تفید معنی الاستثناء و لا معنی لأن یقال: إلا أن تعودوا و الله فی ملتنا، إلا أن عودهم لما کان بإجبار من الکفار کان فی معنی الإعادة و عاد قوله: «لَتَعُودُنَ طرف التردید و صح دخول اللام و النون و آل المعنی إلی قولنا: و الله لنخرجنکم من أرضنا أو نعیدنکم فی ملتنا.
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قوله تعالی: «فَأَوْحی إِلَیْهِمْ رَبُّهُمْ لَنُهْلِکَنَّ الظَّالِمِینَ وَ لَنُسْکِنَنَّکُمُ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِهِمْ إلی آخر الآیة، ضمیر الجمیع الأول و الثانی للرسل و الثالث للذین کفروا بدلالة السیاق، و التعبیر عنهم بالظالمین للإشارة إلی سببیة ظلمهم للإهلاک فإن تعلیق الحکم بالوصف مشعر بالعلیة کما أن قوله: «ذلِکَ لِمَنْ خافَ مَقامِی وَ خافَ وَعِیدِ» مشعر بعلیة الخوف للإسکان.
و قوله: «مَقامِی مصدر میمی أرید به قیامه تعالی علی الأمر کله أو اسم مکان أرید به مرتبة قیمومته تعالی للأمر کله، و المراد من وعیده تعالی ما أوعد به المخالفین عن أمره من العذاب.
فالمراد بالخوف من مقامه تعالی تقواه بما أنه الله القائم بأمر عباده و المراد بالخوف من وعیده تقواه بما أنه الله الذی حذر عباده من مخالفة أمره بلسان أنبیائه و رسله فیعود علی أی حال إلی التقوی و ینطبق علی قول موسی لقومه: «اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ»: الأعراف: 128 کما أشار إلیه فی الکشاف.
و المعنی فأوحی رب الرسل إلیهم- و قد أخذت صفة الربوبیة الخاصة بهم لمکان توکلهم الجالب للرحمة و العنایة- و أقسم لنهلکن هؤلاء المهددین لکم بظلمهم و لنسکننکم هذه الأرض التی هددوکم بالإخراج منها و نورثکم إیاها لصفة مخافتکم منی و من وعیدی و کذلک نفعل فنورث الأرض عبادنا المتقین.
قوله تعالی: «وَ اسْتَفْتَحُوا وَ خابَ کُلُّ جَبَّارٍ عَنِیدٍ» الاستفتاح طلب الفتح و النصر. و الخیبة انقطاع الرجاء و الخسران و الهلاک، و العنید هو اللجوج و منه المعاند.
و الضمیر فی «وَ اسْتَفْتَحُوا» للرسل أی طلبوا النصر من الله لما انقطعت بهم الأسباب من کل جانب و بلغ بهم ظلم الظالمین و تکذیب المعاندین کقول نوح فیما حکاه الله: «أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ»،: القمر: 10 و یمکن رجوع الضمیر إلی الرسل و الکفار جمیعا فإن الکفار أیضا کانوا یصرون علی أن یأتیهم الرسل بما یقضی بینهم کقولهم:
«مَتی هذَا الْفَتْحُ»: الم السجدة: 28 «مَتی هذَا الْوَعْدُ،: یس: 48 و علی هذا التقدیر یکون المعنی: و استفتح الرسل و الکفار جمیعا، و کانت الخیبة للجبارین و هو
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عذاب الاستئصال.
قوله تعالی: «مِنْ وَرائِهِ جَهَنَّمُ وَ یُسْقی مِنْ ماءٍ صَدِیدٍ» إلی آخر الآیتین. الصدید القیح السائل من الجرح، و هو بیان للماء الذی یسقونه فی جهنم. و التجرع تناول المشروب جرعة جرعة علی الاستمرار، و الإساغة إجراء الشراب فی الحلق یقال:
ساغ الشراب و أسغته أنا کذا فی المجمع و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ أَعْمالُهُمْ کَرَمادٍ اشْتَدَّتْ بِهِ الرِّیحُ فِی یَوْمٍ عاصِفٍ إلی آخر الآیة، یوم عاصف شدید الریح تمثیل لأعمال الکفار من حیث تترتب نتائجها علیها و بیان أنها حبط باطلة لا أثر لها من جهة السعادة فهو کقوله تعالی:
«وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً»: الفرقان: 23 فأعمالهم کذرات من الرماد اشتدت به الریح فی یوم شدید الریح فنثرته و لم یبق منه شیئا هذا مثلهم من جهة أعمالهم.
و من هنا یظهر أن لا حاجة إلی تقدیر شی‌ء فی الکلام و إرجاعه إلی مثل قولنا:
مثل أعمال الذین کفروا «إلخ»، و الظاهر أن الآیة لیست من تمام کلام موسی بل هی کالنتیجة المحصلة من کلامه المنقول.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن معاویة بن وهب عن أبی عبد الله (ع) قال: من أعطی الشکر أعطی الزیادة- یقول الله عز و جل: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ .
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی زهیر یحیی بن عطارد بن مصعب عن أبیه قال: قال رسول الله ص: ما أعطی أحد أربعة فمنع أربعة: ما أعطی أحد الشکر فمنع الزیادة لأن الله یقول: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ ، و ما أعطی أحد الدعاء فمنع الإجابة لأن الله یقول: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ و ما أعطی أحد الاستغفار فمنع المغفرة لأن الله یقول: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ 
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کانَ غَفَّاراً» و ما أعطی أحد التوبة فمنع التقبل لأن الله یقول: «وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ»
: الشوری: 25.
و فیه، أخرج أبو نعیم فی الحلیة من طریق مالک بن أنس عن جعفر بن محمد بن علی بن الحسین قال: لما قال له سفیان الثوری: لا أقوم حتی تحدثنی قال جعفر: أما إنی أحدثک و ما کثرة الحدیث لک بخیر یا سفیان إذا أنعم الله علیک بنعمة- فأحببت بقاءها و دوامها فأکثر من الحمد و الشکر علیها- فإن الله تعالی قال فی کتابه: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ و إذا استبطأت الرزق فأکثر من الاستغفار- فإن الله تعالی قال فی کتابه:
«اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً- یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ یعنی فی الدنیا و الآخرة «1»- وَ یَجْعَلْ لَکُمْ جَنَّاتٍ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ أَنْهاراً».
یا سفیان إذا حزنک أمر من سلطان أو غیره- فأکثر من لا حول و لا قوة إلا بالله- فإنها مفتاح الفرج و کنز من کنوز الجنة.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة من طرق الفریقین.
و فی الکافی، بإسناده عن عمر بن یزید قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: شکر کل نعمة و إن عظمت أن تحمد الله 
و فیه، بإسناده عن حماد بن عثمان قال: خرج أبو عبد الله (ع) من المسجد و قد ضاعت دابته- فقال: لئن ردها الله علی لأشکرن الله حق شکره- فما لبث أن أتی بها فقال: الحمد لله. فقال قائل له: جعلت فداک أ لست- قلت: لأشکرن الله حق شکره؟
فقال أبو عبد الله (ع): أ لم تسمعنی قلت: الحمد لله؟
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): هل للشکر حد إذا فعله العبد کان شاکرا؟ قال: نعم، قلت: و ما هو؟ قال: الحمد لله، علی کل نعمة علیه فی أهل و مال، و إن کان فیما أنعم الله علیه فی ماله حق أداه، و منه قوله عز و جل: «سُبْحانَ الَّذِی سَخَّرَ لَنا هذا وَ ما کُنَّا لَهُ مُقْرِنِینَ و منه قوله:
______________________________
(1) کذا فی النسخة و الظاهر أن یکون قوله: و الآخرة زائدا و أن یقع یعنی فی الآخرة بعد قوله: أنهاراً. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 38
«أَنْزِلْنِی مُنْزَلًا مُبارَکاً وَ أَنْتَ خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ ، و قوله: «رَبِّ أَدْخِلْنِی مُدْخَلَ صِدْقٍ وَ أَخْرِجْنِی مُخْرَجَ صِدْقٍ- وَ اجْعَلْ لِی مِنْ لَدُنْکَ سُلْطاناً نَصِیراً».
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی ولاد قال: قلت لأبی عبد الله (ع): أ رأیت هذه النعمة الظاهرة علینا من الله- أ لیس إن شکرناه علیها و حمدناه زادنا- کما قال الله فی کتابه: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ فقال: نعم من حمد الله علی نعمه و شکره- و علم أن ذلک منه لا من غیره زاد الله نعمه.
أقول: و الروایتان الأخیرتان تفسران الشکر أحسن تفسیر، و ینطبق علیهما ما قدمناه فی البیان أن الشکر إظهار النعمة اعتقادا و قولا و فعلا، و یؤیده إطلاق قوله تعالی: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ»: الضحی: 11.
و فی تفسیر القمی، قال: حدثنی أبی رفعه عن النبی ص: قال: من آذی جاره طمعا فی مسکنه ورثه الله داره. و هو قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِرُسُلِهِمْ إلی قوله- فَأَوْحی إِلَیْهِمْ رَبُّهُمْ لَنُهْلِکَنَّ الظَّالِمِینَ وَ لَنُسْکِنَنَّکُمُ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِهِمْ .
و فی التفسیرین المجمع، و روح المعانی، عن النبی ص: من آذی جاره أورثه الله داره.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الضریس عن أبی مجلز قال: قال رجل لعلی بن أبی طالب: أنا أنسب الناس. قال: إنک لا تنسب الناس. قال: بلی. فقال له علی:
أ رأیت قوله تعالی: «وَ عاداً وَ ثَمُودَ وَ أَصْحابَ الرَّسِّ وَ قُرُوناً بَیْنَ ذلِکَ کَثِیراً»؟ قال أنا أنسب ذلک الکثیر. قال: أ رأیت قوله: «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَؤُا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکُمْ قَوْمِ نُوحٍ- وَ عادٍ وَ ثَمُودَ وَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ لا یَعْلَمُهُمْ إِلَّا اللَّهُ فسکت.
و فی المجمع، عن أبی عبد الله (ع): الصدید هو الدم- و القیح من فروج الزوانی فی النار.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الترمذی و النسائی و ابن أبی الدنیا فی صفة النار و أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و أبو نعیم فی الحلیة و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی البعث و النشور عن أبی أمامة عن النبی ص فی قوله:
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«وَ یُسْقی مِنْ ماءٍ صَدِیدٍ یَتَجَرَّعُهُ قال: یقرب إلیه فیتکرهه- فإذا دنا منه شوی وجهه و وقعت فروة رأسه- فإذا شربه قطع أمعاءه- حتی یخرج من دبره یقول الله تعالی: «وَ سُقُوا ماءً حَمِیماً فَقَطَّعَ أَمْعاءَهُمْ و قال: «وَ إِنْ یَسْتَغِیثُوا یُغاثُوا بِماءٍ کَالْمُهْلِ یَشْوِی الْوُجُوهَ .
و فی تفسیر القمی، فی الآیة قال: قال": یقرب إلیه فیتکرهه- فإذا دنا منه شوی وجهه و وقعت فروة رأسه- فإذا شرب تقطعت أمعاؤه- و مزقت تحت قدمیه- و إنه لیخرج من أحدهم مثل الوادی صدید و قیح.
الحدیث.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): العنید المعرض عن الحق.
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ (19) وَ ما ذلِکَ عَلَی اللَّهِ بِعَزِیزٍ (20) وَ بَرَزُوا لِلَّهِ جَمِیعاً فَقالَ الضُّعَفاءُ لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا کُنَّا لَکُمْ تَبَعاً فَهَلْ أَنْتُمْ مُغْنُونَ عَنَّا مِنْ عَذابِ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ قالُوا لَوْ هَدانَا اللَّهُ لَهَدَیْناکُمْ سَواءٌ عَلَیْنا أَ جَزِعْنا أَمْ صَبَرْنا ما لَنا مِنْ مَحِیصٍ (21) وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلاَّ أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ ما أَنَا بِمُصْرِخِکُمْ وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَّ إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (22) وَ أُدْخِلَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ (23)
أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ (24) تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (25) وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ (26) یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ (27) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ (28)
جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها وَ بِئْسَ الْقَرارُ (29) وَ جَعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِهِ قُلْ تَمَتَّعُوا فَإِنَّ مَصِیرَکُمْ إِلَی النَّارِ (30) قُلْ لِعِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُنْفِقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خِلالٌ (31) اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجَ بِهِ مِنَ الثَّمَراتِ رِزْقاً لَکُمْ وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْفُلْکَ لِتَجْرِیَ فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْأَنْهارَ (32) وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ وَ سَخَّرَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ (33)
وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ (34)
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(بیان)

تشتمل الآیات علی تذکرة الناس فی صورة خطاب النبی ص مرة بعد مرة بقوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا» «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً».
یذکر تعالی بها أن الخلقة مبنیة علی الحق فهم سیبرزون جمیعا فالذین ساروا بالحق و آمنوا بالحق و عملوا الحق ینالون السعادة و الجنة، و الذین اتبعوا الباطل و عبدوا الشیطان و أطاعوا الطغاة المستکبرین منهم غرورا بظاهر عزتهم و قدرتهم لزمهم شقاء لازم و تبرأ منهم متبوعوهم من الجن و الإنس و لله العزة و الحمد.
ثم یذکر أن هذا التقسم إلی فریقین إنما هو لانقسام سلوکهم إلی قسمین: سلوک هدی و سلوک ضلال، و الذی یلزمه الهدی هو المؤمن و الذی یلزمه الضلال هو الظالم و القاضی بذلک هو الله سبحانه یفعل ما یشاء و له العزة و الحمد.
ثم یذکر بالأمم الماضیة الهالکة و ما وقعوا فیه من البوار بسبب کفرانهم بنعمة الله العزیز الحمید و یعاتب الإنسان بظلمه و کفره بالنعم الإلهیة التی ملأت الوجود و إن تعدوها لا تحصوها.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ المراد بالرؤیة هو العلم القاطع، فإنه الصالح لأن یتعلق بکیفیة خلق السماوات و الأرض دون الرؤیة البصریة.
ثم الفعل الحق و یقابله الباطل هو الذی یکون لفاعله فیه غایة مطلوبة یسلک إلیه بذاته فمن المشهود أن کل واحد من الأنواع من أول تکونه متوجه إلی غایة مؤجلة لا بغیة له دون أن یصل إلیها ثم البعض منها غایة للبعض ینتفع به فی طریق کینونته و یصلح به فی حدوثه و بقائه کالعناصر الأرضیة التی ینتفع بها النبات، و النبات الذی ینتفع به الحیوان و هکذا قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان: 39. و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا»: ص: 27.
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فلا تزال الخلقة تقع مرحلة بعد مرحلة و تنال غایة بعد غایة حتی تتوقف فی غایة لا غایة بعدها، و ذلک رجوعها إلی الله سبحانه، قال تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42.
و بالجملة الفعل إنما یکون فعلا حقا إذا کان له أمر یقصده الفاعل بفعله و غایة یسلک بالفعل إلیها، و أما إذا کان فعلا لا یقصد به إلا نفسه من غیر أن یکون هناک غرض مطلوب فهو الفعل الباطل، و إذا کان الفعل الباطل ذا نظام و ترتیب فهو الذی یسمی لعبا کما یلعب الصبیان بإتیان حرکات منظمة مرتبة لا غایة لهم وراءها و لا أن لهم هما إلا إیجاد ما تخیلوه من صورة الفعل لشوق نفسانی منهم إلی ذلک.
و فعله تعالی ملازم للحق مصاحب له فخلق السماوات و الأرض یخلف عالما باقیا بعد زواله، و لو لم یکن کذلک کان باطلا لا أثر له و لا خلف یخلفه، و کان العالم المشهود بما فیه من النظام البدیع لعبا منه سبحانه اتخذه لحاجة منه إلیه کالتنفس من کرب و سأمة و التفرج من هم أو التخلص من وحشة وحدة و نحو ذلک و هو سبحانه العزیز الحمید لا تمسه حاجة و لا یذله فقر و فاقة.
و بما مر یظهر أن الباء فی قوله: «بِالْحَقِ للمصاحبة و أن قول بعضهم: إن الباء للسببیة أو الآلة و إن المعنی کیف خلقها بقوله الحق أو للغرض الحق لیس علی ما ینبغی.
قوله تعالی: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ وَ ما ذلِکَ عَلَی اللَّهِ بِعَزِیزٍ» أی بشاق صعب و الخطاب لعامة البشر بجعل النبی ص مثالا لهم یمثلون به لأن الخطاب متوجه إلیه فی قوله قبل و بعد: «أَ لَمْ تَرَ» «وَ ما ذلِکَ .
قد تقدم أن کون الخلقة بالحق هو مقتضی کونه تعالی عزیزا غنیا بالذات إذ لو لم یقتض غناه ذلک و أمکن صدور اللعب منه تعالی و کان هذا الخلق المشهود بما له من النظام البدیع لعبا لا یقصد به إلا حدوث و فناء کان ذلک لشوق خیالی منه إلیه و حاجة داخلیة کتنفیس کرب و تفریج هم أو أنس عن وحشة و سأمة و نحو ذلک و غناه تعالی بالذات یدفع ذلک.
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و لعل هذه النکتة هی التی أوجبت تعقیب قوله: «أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بقوله: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ إلخ فقوله: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ إلخ، فی موضع البیان لما تقدمه و المعنی أ لم تعلم أن الله خلق هذا الخلق المشهود عن عزة منه و غنی و أنه إن یشأ یذهبکم و یأت بخلق جدید و ما ذلک علیه تعالی بعزیز و هو الله عز اسمه له الأسماء الحسنی و کل العزة و الکبریاء.
و بهذا یظهر أن وضع الظاهر فی موضع المضمر فی قوله: «عَلَی اللَّهِ للدلالة علی الحجة و أن عدم عزة ذلک علیه تعالی من جهة کونه هو الله عز اسمه.
فإن قلت: لو کان الإتیان بقوله: «إِنْ یَشَأْ» إلخ، للدلالة علی غناه المطلق و عدم کونه لاعبا بالخلق لکان الأنسب الاقتصار علی قوله: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ و ترک قوله: «وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ» فإن إذهاب القدیم و الإتیان بجدید لا ینفی اللعب لجواز أن یکون نفس إذهاب بعض و إتیان بعض لعبا.
قلت: هذا کذلک لو قیل: إن یشأ یذهب جمیع الخلق و یأت بخلق جدید و لکن لما قیل: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ إلخ و الخطاب لعامة البشر أو لأمة النبی ص فقط أو للموجودین فی عصره کان من اللازم أن یعقبه بقوله: «وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ» فإن هذا الخلق المشهود بما بین أجزائه من الارتباط و التعلق لا یتم الغرض منه إلا بهذه الصفة الموجودة و الترکب و التآلف الخاص، و لو أذهب الناس علی بقاء من السماوات و الأرض بحالها الحاضرة کان ذلک باطلا و لعبا من جهة أخری.
و بعبارة أخری إذهاب الإنسان فقط من غیر إتیان بخلق جدید علی إبقاء لسائر الخلق المشهود لعب باطل کما أن إذهاب الخلق من أصله من غیر غایة مترتبة لعب باطل، و إنما الحق الذی یکشف عن غناه تعالی أن یذهب قوما و یأتی بآخرین و هو الذی تذکره الآیة الکریمة فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ بَرَزُوا لِلَّهِ جَمِیعاً» إلی آخر الآیة، البروز هو الخروج إلی البراز بفتح الباء و هو الفضاء یقال: برز إلیه إذا خرج إلیه بحیث لا یحجبه عنه حاجب، و منه المبارزة و البراز کخروج المقاتل من الصف إلی کفئه من العدو.
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و التبع بفتحتین جمع تابع کخدم و خادم، و قیل: اسم جمع، و قیل: مصدر جی‌ء به للمبالغة، و الإغناء الإفادة و ضمن معنی الدفع و لذا عدی بعن کما قیل، و الجزع و الصبر متقابلان، و المحیص اسم مکان من حاص یحیص حیصا و حیوصا إذا زال عن المکروه کما فی المجمع فالمحیص هو المکان الذی یزول إلیه الإنسان عن المکروه و الشدة.
و قوله: «وَ بَرَزُوا لِلَّهِ جَمِیعاً» أی ظهروا له تعالی ظهورا لا یحجبهم عنه حاجب و هذا بالنسبة إلی أنفسهم حیث کانوا یتوهمون فی الدنیا أن ربهم فی غیبة عنهم و هم غائبون عنه، فإذا کان یوم القیامة زال کل ستر متوهم و شاهدوا أن لا حاجب هناک یحجبهم عنه، و أما هو تعالی فلا ساتر یستر عنه فی دنیا و لا آخرة، قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَخْفی عَلَیْهِ شَیْ‌ءٌ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ»: آل عمران: 5.
و یمکن أن تکون الجملة کنایة عن خلوصهم لحساب الأعمال و تعلق المشیئة الإلهیة بانقطاع الأعمال و إنجاز الجزاء الموعود کما قال: «سَنَفْرُغُ لَکُمْ أَیُّهَ الثَّقَلانِ»: الرحمن: 31.
و قوله: «فَقالَ الضُّعَفاءُ لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا- إلی قوله- مِنْ شَیْ‌ءٍ» تخاصم بین الکفار یوم القیامة- علی ما یعطیه السیاق- فالضعفاء هم المقلدون المطیعون لأولیائهم من الکفار، و المستکبرون هم أولیاؤهم المتبوعون أولوا الطول و القوة المستنکفون عن الإیمان بالله و آیاته.
و المعنی فقال الضعفاء المقلدون للذین استکبروا منهم إنا کنا فی الدنیا لکم تابعین مطیعین من غیر أن نسألکم حجة علی ما تأمروننا به فهل أنتم مفیدون لنا الیوم تدفعون عنا شیئا من عذاب الله الذی قضی علینا.
و علی هذا فلفظة «من» فی قوله «مِنْ عَذابِ اللَّهِ للبیان، و فی قوله «مِنْ شَیْ‌ءٍ» زائدة للتأکید کما فی قولنا: ما جاءنی من أحد، و النفی و الاستفهام متقاربان حکما و لا دلیل علی امتناع تقدم البیان علی المبین و خاصة مع اتصالهما و عدم الفصل بینهما.
و قوله: «قالُوا لَوْ هَدانَا اللَّهُ لَهَدَیْناکُمْ ظاهر السیاق أن المراد بالهدایة هنا الهدایة إلی طریق التخلص من العذاب و یمکن أن یکون المراد بها الهدایة إلی الدین الحق فی الدنیا، و المآل واحد لما بین الدنیا و الآخرة من التطابق، و لا یبرز فی الأخری إلا ما کان کامنا فی الأولی، قال تعالی حکایة عن أهل الجنة: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی هَدانا
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لِهذا وَ ما کُنَّا لِنَهْتَدِیَ لَوْ لا أَنْ هَدانَا اللَّهُ لَقَدْ جاءَتْ رُسُلُ رَبِّنا بِالْحَقِّ»: الأعراف: 43 مزجوا الهدایتین بعضا ببعض کما هو ظاهر.
و قوله: «سَواءٌ عَلَیْنا أَ جَزِعْنا أَمْ صَبَرْنا ما لَنا مِنْ مَحِیصٍ سواء و الاستواء و التساوی واحد، و سواء خبر لمبتدإ محذوف و الجملة الاستفهامیة بیان لذلک، و قوله:
«ما لَنا مِنْ مَحِیصٍ بیان آخر للتساوی، و المعنی الأمران متساویان علینا و بالنسبة إلینا و هما الجزع و الصبر لا مهرب لنا عن العذاب اللازم.
قوله تعالی: «وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ» إلی آخر الآیة فی المجمع الإصراخ الإغاثة بإجابة الصارخ و یقال: استصرخنی فلان فأصرخته أی استغاث بی فأغثته. انتهی.
و هذا کلام جامع یلقیه الشیطان یوم القیامة إلی الظالمین یبین فیه موقعه منهم و ینبئ أهل الجمع منهم بوجه الحق فی الرابطة التی کانت بینه و بینهم فی الدنیا و قد وعد الله سبحانه أنه سینبؤهم یوم القیامة بما کانوا فیه یختلفون، و أن الحق سیظهر یوم القیامة عن قبل کل من کان له من قبله خفاء أو التباس، فالملائکة یتبرءون من شرکهم و الجن و القرناء من الشیاطین یطردونهم و الأصنام و الآلهة التی اتخذوها أربابا من دون الله یکفرون بشرکهم، و کبراؤهم و أئمة الضلال لا یستجیبون لهم، و المجرمون أنفسهم یعترفون بضلالهم و جرمهم، کل ذلک واقعة فی آیات کثیرة غیر خفیة علی المتتبع المتدبر فیها.
و الشیطان و إن کان بمعنی الشریر و ربما أطلق فی کلامه تعالی علی کل شریر من الجن و الإنس کقوله: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِّ»: الأنعام: 112 لکن المراد به فی الآیة الشیطان الذی هو مصدر کل غوایة و ضلال فی بنی آدم و هو إبلیس فإن ظاهر السیاق أنه یخاطب بکلامه هذا عامة الظالمین من أهل الجمع و یعترف أنه کان یدعوهم إلی الشرک، و قد نص القرآن علی أن الذی له هذا الشأن هو إبلیس و قد ادعی هو ذلک و لم یرد الله ذلک علیه کما فی قوله: «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ إلی أن قال- لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»: ص: 85.
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و أما ذریته و قبیله الذین یذکرهم القرآن بقوله: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 27 و قوله:
«أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ»: الکهف: 50 فولایة الواحد منهم إما لبعض الناس دون بعض أو فی بعض الأعمال دون بعض و أما ولایة علی نحو العونیة فهو العون، و الأصل الذی ینتهی إلیه أمر الإضلال و الإغواء هو إبلیس.
فهذا القائل: «إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِ إلخ هو إبلیس یرید بکلامه رد اللوم علی فعل المعاصی إلیهم و التبری من شرکهم فقوله: «إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ أی وعدکم الله وعدا حققه الوقوع و صدقته المشاهدة من البعث و الجمع و الحساب و فصل القضاء و الجنة و النار، و وعدتکم أنا أن لا بعث و لا حساب و لا جنة و لا نار و لم أف بما وعدت حیث ظهر خلاف ما وعدت. کذا ذکره المفسرون.
و علی هذا فالموعود جمیع ما یرجع إلی المعاد إثباتا و نفیا أثبته الله سبحانه و نفاه إبلیس، و إخلاف الوعد کنایة عن ظهور الکذب و عدم الوقوع من إطلاق الملزوم و إرادة اللازم.
و من الممکن- بل هو الوجه- أن یشمل الوعد ما یترتب علی الإیمان و الشرک فی الدنیا و الآخرة جمیعا لأنهما متطابقتان فقد وعد الله أهل الإیمان حیاة طیبة و عیشة سعیدة، و أهل الشرک المعرضین عن ذکره معیشة ضنکا و تحرجا فی صدورهم و عذابا فی قلوبهم فی الدنیا، و وعد الجمیع بعثا و حسابا و جنة و نارا فی الآخرة.
و وعد إبلیس أولیاءه بالأهواء اللذیذة و الآمال الطویلة و أنساهم الموت و صرفهم عن البعث و الحساب و خوفهم الفقر و الذلة و ملامة الناس، و کان مفتاحه فی جمیع ذلک إغفالهم عن مقام ربهم و تزیین ما بین أیدیهم من الأسباب مستقلة بالتأثیر خالقة لآثارها و تصویر نفوسهم لهم فی صورة الاستقلال مهیمنة علی سائر الأسباب تدبرها کیف شاءت فتغریهم علی الاعتماد بأنفسهم دون الله و تسخیر الأسباب فی سبیل الآمال و الأمانی.
و بالجملة وعدهم الله فیما یرجع إلی الدنیا و الآخرة بما وفی لهم فیه، و دعاهم إبلیس من طریق الإغفال و التزیین إلی الأوهام و الأمانی و هی بین ما لا یناله الإنسان قطعا و ما إذا ناله وجده غیر ما کان یظنه، فیترکه إلی ما یظنه کما یرید هذا فی الدنیا
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و أما الآخرة فینسیه شئونها کما تقدم.
و قوله: «وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی السلطان کما ذکره الراغب- هو السلاطة و هو التمکن من القهر، و تسمی الحجة أیضا سلطانا لما فیها من التمکن من قهر العقول علی ما لها من النتائج، و کثیرا ما یطلق و یراد به ذو السلطان کالملک و غیره.
و الظاهر أن المراد ما هو أعم من السلطة الصوریة و المعنویة فالمعنی و ما کان فی الدنیا لی علیکم من تسلط لا من جهة أشخاصکم و أعیانکم فأجبرکم علی معصیة الله بسلب اختیارکم و تحمیل إرادتی علیکم، و لا من جهة عقولکم فأقیم لکم الحجة علی الشرک کیفما شئت فتضطر عقولکم لقبوله و تطیعها نفوسکم فیما تأمرها به.
و الظاهر أیضا أن یکون الاستثناء فی قوله: «إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ منقطعا و المعنی لکن دعوتکم من غیر أی سلطان فاستجبتم لی، و دعوته الناس إلی الشرک و المعصیة و إن کانت بإذن الله لکنها لم تکن تسلیطا فإن الدعوة إلی فعل لیست تسلطا من الداعی علی فعل المدعو و إن کان نوع تسلط علی نفس الدعوة، و من الدلیل علیه قوله تعالی فیما یأذن له «وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ إلی أن قال- وَ عِدْهُمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ وَ کَفی بِرَبِّکَ وَکِیلًا»: إسراء: 65.
و من هنا یظهر سقوط ما وجه به الرازی فی تفسیره کون الاستثناء متصلا إذ قال: إن القدرة علی حمل الإنسان علی الشی‌ء تارة تکون بالقهر من الحامل و تارة تکون بتقویة الداعیة فی قلبه، و ذلک بإلقاء الوسواس إلیه، و هذا نوع من أنواع التسلط فکأنه قال: ما کان لی تسلط علیکم إلا بالوسوسة لا بالضرب و نحوه.
وجه السقوط: أن عدم کون مجرد الدعوة سلطانا و تمکنا من القهر علی المدعو بدیهی لا یقبل التشکیک فعده من أنواع التسلط مما لا یصغی إلیه.
نعم: ربما انبعثت من المدعو میل نفسانی إلی المدعو إلیه فانقاد للدعوة و سلط الداعی بدعوته علی نفسه، لکنه تسلیط من المدعو لا تسلط من الداعی و بعبارة
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أخری هی سلطة یملکها المدعو من نفسه فیملکها الداعی و لیس الداعی یملکها علیه من نفسه، و إبلیس إنما ینفی التسلط الذی یملکه من نفسه لا ما یسلطونه علی أنفسهم بالانقیاد بقرینة قوله: «فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ .
و هذا هو التسلط الذی یثبته الله سبحانه له فی قوله: «إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ إِنَّما سُلْطانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّوْنَهُ وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ»،: النحل: 100 أو قوله: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»،: الحجر: 42 و الآیات- کما تری- ظاهرة فی أن سلطانه متفرع علی الاتباع و التولی و الإشراک لا بالعکس.
و لانتفاء سلطانه علیهم بالمرة استنتج قوله بعد: «فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ و الفاء للتفریع أی إذا لم یکن لی علیکم سلطان بوجه من الوجوه- کما یدل علیه وقوع النکرة فی سیاق النفی و التأکید بمن فی قوله: «وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ - فلا یعود إلی شی‌ء من اللوم العائد إلیکم من جهة الشرک و المعصیة فلا یحق لکم أن تلومونی بل الواجب علیکم أن تلوموا أنفسکم لأن لکم السلطان علی عملکم.
و قوله: «ما أَنَا بِمُصْرِخِکُمْ وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَ أی ما أنا بمغیثکم و منجیکم و ما أنتم بمغیثی و منجی فلا أنا شافع لکم و لا أنتم شافعون لی الیوم.
و قوله: «إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ أی إنی تبرأت من إشراککم إیای فی الدنیا، و المراد بالإشراک الإشراک فی الطاعة دون الإشراک فی العبادة کما یظهر من قوله تعالی خطابا لأهل الجمع: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61.
و هذا الکلام منه تبر من شرکهم کما حکی سبحانه تبری کل متبوع باطل من تابعه یوم القیامة و هو إظهار أن إشراکهم إیاه بالله فی الدنیا لم یکن إلا وهما سرابیا قال تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ»: فاطر: 14 و قال: «وَ قالَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا لَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَتَبَرَّأَ مِنْهُمْ کَما تَبَرَّؤُا مِنَّا: البقرة: 167 و قال: «قالَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ رَبَّنا هؤُلاءِ الَّذِینَ أَغْوَیْنا أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا تَبَرَّأْنا إِلَیْکَ ما کانُوا إِیَّانا یَعْبُدُونَ وَ قِیلَ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ فَدَعَوْهُمْ فَلَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُمْ»: القصص: 64.
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و قوله: «إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ من تمام کلام إبلیس علی ما یعطیه السیاق یسجل علیهم العذاب الألیم لأنهم ظالمون ظلما لا یرجع إلا إلی أنفسهم.
و ظاهر السیاق أن قوله: «ما أَنَا بِمُصْرِخِکُمْ وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَ کنایة عن انتفاء الرابطة بینه و بین تابعیه کما یشیر تعالی إلیه فی مواضع أخری بمثل قوله: «لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ»: الأنعام: 94 و قوله: «فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ»: یونس: 28.
و ذلک لظهور أنه لو لم یکن کنایة لکان قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَ مستدرکا مستغنی عنه لعدم تعلق غرض به فلا هم یتوهمون أنهم قادرون علی إغاثة إبلیس و الشفاعة له و لا هو یتوهم ذلک و لا المقام یوهم ذلک فهو یقول: «فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ لأن الرابطة مقطوعة بینی و بینکم لا ینفعکم أنی کنت متبوعکم و لا ینفعنی أنکم کنتم أتباعی إنی تبرأت من شرککم فلست بشریک له تعالی، و إنما تبرأت لأنکم ظالمون فی أنفسکم و الظالمون لهم عذاب ألیم لا مسوغ یومئذ للحمایة عنهم و التقرب منهم.
و هذا السیاق- کما تری- یشهد أن تابعی إبلیس یلومونه یوم القیامة علی ما أصابهم من المصیبة علی اتباعه متوقعین منه أن یشارکهم فی مصابهم بنحو، و هو یرد علیهم ذلک بأنه لا رابط بینه و بینهم فلا یلحق لومهم إلا بأنفسهم و لا یسعه أن یماسهم و یقترب منهم لأنه یخاف العذاب الألیم الذی هیئ للظالمین و هم ظالمون، فهو قریب المعنی من قوله تعالی: «کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ فَلَمَّا کَفَرَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ»: الحشر: 16.
و لعله من هنا قال بعضهم إن المراد بقوله: «إِنِّی کَفَرْتُ إلخ ... کفره فی الدنیا علی أن یکون «مِنْ قَبْلُ متعلقا بقوله: «کَفَرْتُ فقط، أو به و بقوله:
«أَشْرَکْتُمُونِ علی سبیل التنازع.
و بالجملة المطلوب العمدة فی الآیة أن الإنسان هو المسئول عن عمله لأن السلطان له لا لغیره فلا یلومن إلا نفسه، و أما رابطة التابعیة و المتبوعیة فهی وهمیة لا حقیقة لها و سیظهر هذه الحقیقة یوم القیامة عند ما یتبرأ منه الشیطان و یعید لائمته إلی نفسه کما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 50
بین فی الآیة السابقة أن الرابطة بین الضعفاء و المستکبرین وهمیة لا تغنی عنهم شیئا عند ما تقع إلیها الحاجة یوم القیامة حین انکشاف الحقائق.
و للمفسرین فی فقرات الآیة أقوال شتی مختلفة أغمضنا عن إیرادها، و من أراد الاطلاع علیها فلیراجع مطولات التفاسیر.
و فی الآیة دلالة واضحة علی أن للإنسان سلطانا علی عمله هو الذی یوجب ارتباط الجزاء به و یسلبه عن غیره، و هو الذی یعید اللائمة إلیه لا إلی غیره، و أما کونه مستقلا بهذا السلطان فلا دلالة فیها علی ذلک البتة، و قد تکلمنا فی ذلک فی الجزء الأول من الکتاب فی ذیل قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26.
قوله تعالی: «وَ أُدْخِلَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ إلخ بیان ما ینتهی إلیه حال السعداء من المؤمنین، و فی قوله: «تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ مقابلة حالهم من انعکاس السلام و التحیة المبارکة من بعضهم إلی بعض مع حال غیرهم المذکورین فی الآیتین السابقتین من الخصام و تجبیه بعضهم بعضا بالکفر و التبری و الإیئاس.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها» ذکروا أن «کَلِمَةً» بدل اشتمال من «مَثَلًا» و «کَشَجَرَةٍ» صفة بعد صفة لقوله «کَلِمَةً» أو خبر مبتدإ محذوف و التقدیر هی کشجرة، و قیل: إن «کَلِمَةً» مفعول أول متأخر لضرب و «مَثَلًا» مفعوله الثانی قدم لدفع محذور الفصل بین «کَلِمَةً» و صفتها و هی «کَشَجَرَةٍ» و التقدیر ضرب الله کلمة طیبة کشجرة طیبة إلخ ... مثلا.
و قیل: «ضَرَبَ متعد لواحد و «کَلِمَةً» منصوب بفعل مقدر کجعل و اتخذ و التقدیر ضرب الله مثلا جعل کلمة طیبة کشجرة طیبة إلخ، و أظن أن هذا أحسن الوجوه لو وجه بکون «کَلِمَةً طَیِّبَةً» إلخ عطف بیان لقوله: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا» من بیان الجملة للجملة، و یتعین حینئذ نصب «کَلِمَةً» بمقدر هو جعل أو اتخذ لأن المدلول أنه مثل الکلمة بالشجرة و شبهها بها و هو معنی قولنا: اتخذ کلمة طیبة کشجرة إلخ.
و قوله: «أَصْلُها ثابِتٌ أی مرتکز فی الأرض ضارب بعروقه فیها، و قوله:
«وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ» أی ما یتفرع علی ذلک الأصل من أغصانها فی جهة العلو فکل ما
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علا و أظل سماء، و قوله: «تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها» أی تثمر ثمرها المأکول کل زمان بإذن الله، و هذا نهایة ما تفیده شجرة من البرکات.
و اختلفوا فی الآیة أولا فی المراد من الکلمة الطیبة فقیل: هی شهادة أن لا إله إلا الله، و قیل: الإیمان، و قیل: القرآن، و قیل: مطلق التسبیح و التنزیه، و قیل:
الثناء علی الله مطلقا، و قیل: کل کلمة حسنة، و قیل: جمیع الطاعات، و قیل: المؤمن.
و ثانیا فی المراد من الشجرة الطیبة فقیل: النخلة و هو قول الأکثرین، و قیل:
شجرة جوز الهند، و قیل: کل شجرة تثمر ثمرة طیبة کالتین و العنب و الرمان، و قیل:
شجرة صفتها ما وصفه الله و إن لم تکن موجودة بالفعل.
ثم اختلفوا فی المراد بالحین فقیل: شهران، و قیل: ستة أشهر، و قیل: سنة کاملة، و قیل: کل غداة و عشی، و قیل: جمیع الأوقات.
و الاشتغال بأمثال هذه المشاجرات مما یصرف الإنسان عما یهمه من البحث عن معارف کتاب الله و الحصول علی مقاصد الآیات الکریمة و أغراضها.
و الذی یعطیه التدبر فی الآیات أن المراد بالکلمة الطیبة التی شبهت بشجرة طیبة من صفتها کذا و کذا هو الاعتقاد الحق الثابت فإنه تعالی یقول بعد و هو کالنتیجة المأخوذة من التمثیل: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ» الآیة و القول هی الکلمة و لا کل کلمة بما هی لفظ بل بما هی معتمدة علی اعتقاد و عزم یستقیم علیه الإنسان و لا یزیغ عنه عملا.
و قد تعرض تعالی لما یقرب من هذا المعنی فی مواضع من کلامه کقوله: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»،: الأحقاف: 13 و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلَّا تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا»،: حم السجدة: 30 و قوله: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ فاطر: 10.
و هذا القول و الکلمة الطیبة هو الذی یرتب تعالی علیه تثبیته فی الدنیا و الآخرة أهله و هم الذین آمنوا ثم یقابله بإضلال الظالمین و یقابله بوجه آخر بشأن المشرکین، و بهذا یظهر أن المراد بالممثل هو کلمة التوحید و شهادة أن لا إله إلا الله حق شهادته.
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فالقول بالوحدانیة و الاستقامة علیه هو حق القول الذی له أصل ثابت محفوظ عن کل تغیر و زوال و بطلان و هو الله عز اسمه أو أرض الحقائق، و له فروع نشأت و نمت من غیر عائق یعوقه عن ذلک من عقائد حقة فرعیة و أخلاق زاکیة و أعمال صالحة یحیی بها المؤمن حیاته الطیبة و یعمر بها العالم الإنسانی حق عمارته و هی التی تلائم سیر النظام الکونی الذی أدی إلی ظهور الإنسان بوجوده المفطور علی الاعتقاد الحق و العمل الصالح.
و الکمل من المؤمنین و هم الذین قالوا ربنا الله ثم استقاموا فتحققوا بهذا القول الثابت و الکلمة الطیبة مثلهم کمثل قولهم الذی ثبتوا لا یزال الناس منتفعین بخیرات وجودهم و منعمین ببرکاتهم.
و کذلک کل کلمة حقة و کل عمل صالح مثله هذا المثل، له أصل ثابت و فروع رشیدة و ثمرات طیبة مفیدة نافعة.
فالمثل المذکور فی الآیة یجری فی الجمیع کما یؤیده التعبیر بکلمة طیبة بلفظ النکرة غیر أن المراد فی الآیة علی ما یعطیه السیاق هو أصل التوحید الذی یتفرع علیه سائر الاعتقادات الحقة، و ینمو علیه الأخلاق الزاکیة و تنشأ منه الأعمال الصالحة.
ثم ختم الله سبحانه الآیة بقوله: «وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ لیتذکر به المتذکر أن لا محیص لمرید السعادة عن التحقق بکلمة التوحید و الاستقامة علیها.
قوله تعالی: «وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ» الاجتثاث الاقتلاع، یقال: جثته و اجتثته أی قلعته و اقتلعته، و الجث بالضم ما ارتفع من الأرض کالأکمة، و جثة الشی‌ء شخصه الناتئ. کذا فی المفردات.
و الکلمة الخبیثة ما یقابل الکلمة الطیبة و لذا اختلفوا فیها فقال کل قوم فیها ما یقابل ما قاله فی الکلمة الطیبة و کذا اختلفوا فی المراد بالشجرة الخبیثة فقیل: هی الحنظلة، و قیل:
الکشوث و هو نبت یلتف علی الشوک و الشجر لا أصل له فی الأرض و لا ورق علیه، و قیل: شجرة الثوم، و قیل: شجرة الشوک، و قیل: الطحلب، و قیل: الکمأة، و قیل: کل شجرة لا تطیب لها ثمرة.
و قد عرفت حال هذه الاختلافات فی الآیة السابقة، و عرفت أیضا ما یعطیه التدبر فی معنی الکلمة الطیبة و ما مثلت به و یجری ما یقابله فی الکلمة الخبیثة و ما
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مثلت به حرفا بحرف فإنما هی کلمة الشرک مثلت بشجرة خبیثة مفروضة اقتلعت من فوق الأرض لیس لها أصل ثابت و ما لها من قرار، و إذ کانت خبیثة فلا أثر لها إلا الضر و الشر.
قوله تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ إلی آخر الآیة الظاهر أن «بِالْقَوْلِ متعلق بقوله: «یُثَبِّتُ لا بقوله: «آمَنُوا»، و الباء للآلة أو السببیة لا للتعدیة، و أن قوله: «فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ» متعلق أیضا بقوله: «یُثَبِّتُ لا بقوله: «الثَّابِتِ .
فیعود المعنی إلی أن الذین آمنوا إذا ثبتوا علی إیمانهم و استقاموا ثبتهم الله علیه فی الدنیا و الآخرة، و لو لا تثبیته تعالی لهم لم ینفعهم الثبات من أنفسهم شیئا و لم یستفیدوا شیئا من فوائده فإلیه تعالی یرجع الأمر کله، فقوله تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ ، فی باب الهدایة یوازن قوله: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»،: الصف- 5 فی باب الإضلال.
غیر أن بین البابین فرقا و هو أن الهدی یبتدئ من الله سبحانه و یترتب علیه اهتداء العبد و الضلال یبتدئ من العبد بسوء اختیاره فیجازیه الله بالضلال علی الضلال، کما قال: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26 و قد تکاثرت الآیات القرآنیة أن الهدایة من الله سبحانه لیس لغیره فیها صنع.
و توضیح المقام أن الله سبحانه خلق الإنسان علی فطرة سلیمة رکز فیها معرفة ربوبیته و ألهمها فجورها و تقواها، و هذه هدایة فطریة أولیة ثم أیدها بالدعوة الدینیة التی قام بها أنبیاؤه و رسله.
ثم إن الإنسان لو جری علی سلامة فطرته و اشتاق إلی المعرفة و العمل الصالح هداه الله فاهتدی العبد للإیمان عن هدایته تعالی، و أما جریه علی سلامة الفطرة فلو سمی اهتداء فإنما هو اهتداء متفرع علی السلامة الفطریة لو سمیت هدایة.
و لو انحرف الإنسان عن صراط الفطرة بسوء اختیاره و جهل مقام ربه و أخلد إلی الأرض و اتبع الهوی و عاند الحق فهو ضلال منه غیر مسبوق بإضلال من الله و حاشاه سبحانه لکنه یستعقب إضلاله عن الطریق مجازاة و تثبیته علی ما هو
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علیه بقطع الرحمة منه و سلب التوفیق عنه و هذا إضلال مسبوق بضلالة من نفسه بسوء اختیاره و إزاغة له عن زیغ منه.
و من هنا وجه اختلاف السیاق فی الآیتین أما قوله: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ فقد فرض فیه زیغ منهم ثم أزاغه منه تعالی و أما قوله: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فقد فرض فیه إیمان ثابت علی التثبیت و هو فی نفسه یستلزم هدایة منه و اهتداء منهم ثم أضیف إلی ذلک القول الثابت و هو ثباتهم و استقامتهم بحسن اختیارهم علی ما آمنوا به و هو فعلهم فیعقبه الله بتثبیتهم بسبب ذاک القول الثابت و حفظهم من الزیغ و الزلل یدفع عنهم بذلک مخاطر الحیاة فی الدنیا و الآخرة و هذا هدایة منه تعالی غیر مسبوقة باهتداء من عند أنفسهم یرتبط بها فافهم ذلک.
و کیف کان فهذا التثبیت بالنظر إلی التمثیل بمنزلة إحکام الشجرة الطیبة من جهة ثبوت أصلها فی الأرض، و إذا ثبت أصل الشجرة نمت و تفرعت بالفروع و أتت بالأثمار فی کل حین و الدنیا و الآخرة تحاذیان: «کُلَّ حِینٍ فإن الدنیا و الآخرة تشملان جمیع الأحیان فهذا ما یعطیه السیاق من معنی الآیة.
و قیل: إن المعنی یثبت الله الذین آمنوا و یقرهم فی کرامته و ثوابه بالقول الثابت الذی وجد منهم و هو کلمة الإیمان لأنه ثابت بالحجج و الأدلة فالمراد بتثبیتهم تقریبهم منه و إسکانهم الجنة و بثبوت قولهم تأیده بالحجة و البرهان، و فیه أنه تقیید من غیر مقید.
و قیل: المعنی أنه یثبتهم بالتمکین فی الأرض و النصرة و الفتح و الغلبة فی الدنیا و إسکان الجنة فی الآخرة. و هو بعید من السیاق.
و قوله: «وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ ظاهر المقابلة بین الظالمین و الذین آمنوا فی الجملة السابقة أن المراد بهم أهل الکفر بالله و بآیاته علی أنه تعالی فسر الظالمین بقول مطلق فی بعض کلامه بما یقرب منه إذ قال: «أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ»: الأعراف: 45.
و الجملة کالنتیجة المستخرجة من المثل الثانی المذکور: «وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ» و المعنی أن الله یضل أهل 
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الکفر بحرمانهم من صراط الهدایة فلا یهتدون إلی عیشة سعیدة فی الدنیا و لا إلی نعمة باقیة و رضوان من الله فی الآخرة فلا یوجد عندهم إن کشف عن قلوبهم إلا الشک و التردد و القلق و الاضطراب و الأسی و الأسف و الحسرة.
و قوله: «وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ» أی یجری تثبیت هؤلاء و إضلال أولئک علی ما تقتضیه مشیته لا مانع له و لا دافع فلا حائل بین مشیته و فعله.
و یظهر من ذلک أن الله تعالی قد شاء تثبیت هؤلاء و إضلال أولئک و هو فاعلهما لا محالة فمن القضاء المحتوم سعادة المؤمن و شقاء الکافر و قد وردت به الروایة.
و وقوع لفظ الجلالة فی قوله: «وَ یُضِلُّ اللَّهُ و قوله: «وَ یَفْعَلُ اللَّهُ من وقوع الظاهر موقع المضمر و یدل علی فخامة الأمر و مهابة الموقف کما قیل.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ» قال فی المجمع: الإحلال وضع الشی‌ء فی محل إما بمجاورة إن کان من قبیل الأجسام أو بمداخلة إن کان من قبیل الأعراض، و البوار الهلاک یقال: بار الشی‌ء یبور بورا إذا هلک و رجل بور أی هالک و قوم بور أیضا. انتهی.
و قال الراغب: البوار فرط الکساد و لما کان فرط الکساد یؤدی إلی الفساد کما قیل: کسد حتی فسد، عبر بالبوار عن الهلاک یقال: بار الشی‌ء یبور بورا و بؤرا قال عز و جل: «تِجارَةً لَنْ تَبُورَ» انتهی.
و الآیة تذکر حال أئمة الکفر و رؤساء الضلال فی ظلمهم و کفرانهم نعمة الله سبحانه التی أحاطت بهم من کل جهة بدل أن یشکروها و یؤمنوا بربهم، و قد ذکر قبل کیفیة خلقه تعالی السماوات و الأرض علی غنی منه و هی نعمة، ثم ذکر کلمة الحق التی یدعو إلیها و ما لها من الآثار الثابتة الطیبة و هی نعمة.
و الآیة مطلقة لا دلیل علی تقییدها بکفار مکة أو کفار قریش و إن کان الخطاب فیها للنبی ص، و کان فی ذیلها مثل قوله: «قُلْ تَمَتَّعُوا فَإِنَّ مَصِیرَکُمْ إِلَی النَّارِ» لظهور أن ذلک لا یوجب تقییدا فی الآیة مع إطلاق مضمونها و شمولها للطواغیت من الأمم و ما صنعوا بأقوامهم.
فقوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» یذکر حال أئمة الکفر و رؤساء
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 56
الضلال من الأمم السابقة و من هذه الأمة و الدلیل علی اختصاصه بهم قوله: «وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ» المشعر بکونهم نافذی الکلمة مطاعین فی قومهم فهم الأئمة و الرؤساء.
و المراد بتبدیلهم نعمة الله کفرا تبدیلهم شکر نعمته الواجب علیهم کفرا ففی الجملة مضاف محذوف و التقدیر: بدلوا شکر نعمة الله کفرا، و یمکن أن یراد تبدیل نفس النعمة کفرا بنوع من التجوز، و نظیر الآیة فی هذه العنایة قوله تعالی:
«وَ تَجْعَلُونَ رِزْقَکُمْ أَنَّکُمْ تُکَذِّبُونَ»: الواقعة: 82.
و ذکر إحلالهم قومهم دار البوار یستلزم إحلال أنفسهم فیها لأنهم أئمة الضلال ضلوا ثم أضلوا و التبعة تبعة الضلال، و نظیر الآیة فی هذا المعنی قوله فی فرعون:
«یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ»: هود: 98.
و المعنی أ لم تنظر إلی الأئمة و الرؤساء من الأمم السابقة و من أمتک الذین بدلوا شکر نعمة الله کفرا و اتبعتهم قومهم فحلوا و أحلوا قومهم دار الهلاک و هو الشقاء و النار.
قوله تعالی: «جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها وَ بِئْسَ الْقَرارُ» بیان لدار البوار، و احتمال بعضهم أن یکون: «جَهَنَّمَ منصوبا بالاشتغال و التقدیر یصلون جهنم یصلونها و الجملة مستأنفة خال عن الوجه لأن النصب مرجوح و لا نکتة تستوجب الاستئناف.
و من هنا یظهر فساد قول من قال إن الآیات مدنیة و المراد بالذین کفروا هم عظماء مکة و صنادید قریش الذین جمعوا الجموع علی النبی ص و حاربوه ببدر فقتلوا و أحلوا قومهم دار البوار.
و ذلک أنک عرفت من معنی الآیة أنها مطلقة و لا موجب لتخصیصها بقتلی بدر من الکفار أصلا، بل الآیة تشمل کل إمام ضلال أحل قومه دار البوار ممن تقدم و تأخر، و المراد بإحلال دار البوار إقرارهم فی شقاء النار و إن لم یقتلوا و لا ماتوا و لا دخلوا النار بعد.
علی أن ظاهر الآیة التالیة «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِهِ قُلْ تَمَتَّعُوا فَإِنَّ مَصِیرَکُمْ إِلَی النَّارِ» أن ضمیر الجمع راجع إلی الذین کفروا المذکورین فی هذه الآیة و لازمه کون خطاب قل تمتعوا خطابا للباقین منهم و هم الذین أسلموا یوم الفتح و هو إیعاد بشقاء قطعی منجز من غیر استثناء.
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قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِهِ قُلْ تَمَتَّعُوا فَإِنَّ مَصِیرَکُمْ إِلَی النَّارِ» الأنداد جمع ند و هو المثل و هم الآلهة الذین اتخذوهم آلهة من دون الله من الملائکة و الجن و الإنس.
و إنما جعلوها أندادا مع اعترافهم بأنهم مخلوقون لله سبحانه من جهة أنهم سموهم آلهة و أربابا و نسبوا إلیهم تدبیر أمر العالم ثم عبدوهم خوفا و طمعا مع أن الأمر و الخلق کله لله و قد اعترفت بذلک فطرتهم و أید الله ذلک بما ألهمه أنبیاءه و رسله من الآیات و الحجج الدالة علی وحدانیته.
فهم کانوا علی بصیرة من أمر التوحید لم یتخذوا الأنداد عن غفلة أو خطإ بل عمدوا إلی ذلک ابتغاء عرض الحیاة الدنیا و لیستعبدوا الناس و یستدروهم بإضلالهم عن سبیل الله، و لذلک علل اتخاذهم الأنداد بقوله: «لِیُضِلُّوا عَنْ سَبِیلِهِ ثم أمر النبی ص أن یوعدهم بالنار التی إلیها مرجعهم لا مرجع لهم سواها فقال: «قُلْ تَمَتَّعُوا فَإِنَّ مَصِیرَکُمْ إِلَی النَّارِ».
و کان من طبع الکلام أن یقال لهم: اتخذوا الأنداد أو أضلوا عن سبیل الله فإن مصیرکم إلی النار، لکن بدل من قوله: «تَمَتَّعُوا» لیصرح بغرضهم الفاسد الذی کانوا یخفونه لیکون أبلغ فی فضاحتهم.
قوله تعالی: «قُلْ لِعِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُنْفِقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خِلالٌ لما توعدهم علی لسان رسوله بعذاب یوم القیامة لإضلالهم الناس عن سبیل الله، أمره أن یأمر عباده الذین آمنوا بالتزام سبیله من قبل أن یأتی یوم القیامة فلا یسعهم تدارک ما فات منهم من السعادة بشی‌ء من الأسباب الدائرة بینهم لذلک و هی ترجع إلی أحد شیئین: إما المعارضة بإعطاء شی‌ء و أخذ ما یعادله و هو البیع بالمعنی الأعم، و إما الخلة و المحبة، و لا أثر من هذه الأسباب فی یوم محض للحساب و الجزاء فإن ذلک شأن یوم القیامة لا شأن له دون ذلک.
و من هنا یظهر أن قوله: «یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُنْفِقُوا» بیان لسبیل الله و قد اکتفی بهذین الرکنین اللذین بهما یلحق سائر الوظائف الشرعیة مما یصلح حیاة الإنسان الدنیویة فیما بینه و بین ربه و ما بینه و بین سائر أفراد نوعه.
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و قوله: «یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُنْفِقُوا» إلخ مجزومان لوقوعهما فی جواب الأمر و مقول القول محذوف لدلالة الفعلین علیه، و التقدیر: قل: أقیموا الصلاة و أنفقوا «إلخ» یقیموا الصلاة و ینفقوا «إلخ».
و الإشکال فیه بأن المجزوم فی جواب الأمر یجب أن یکون مترتبا علیه و لا یلزم من الأمر بالصلاة و الإنفاق أن یطیعوا ذلک.
ساقط فإن اللازم فیه أن یکون الجواب مما یقتضیه الأمر بوجه، و أمر عباده المؤمنین و هم عباد مؤمنون مما یقتضی الطاعة بلا إشکال.
و الإنفاق المذکور فی الآیة مطلق الإنفاق فی سبیل الله فإن السورة مکیة و لم تنزل آیة الزکاة بعد، و المراد بالإنفاق سرا و علانیة أن یجری الإنفاق علی ما یقتضیه الأدب الدینی الحق فیسر به فیما یحسن الإسرار و یعلن فیما یحسن الإعلان، و المطلوب بذلک علی أی حال الإتیان بما یصلح ما فی مظنة الفساد و یقیم أود المجتمع من أمور المسلمین.
و لا ینافی ما فی هذه الآیة من نفی المخالة قوله تعالی: «الْأَخِلَّاءُ یَوْمَئِذٍ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ إِلَّا الْمُتَّقِینَ»: الزخرف: 67 فإن النسبة بین الآیتین نسبة العموم و الخصوص المطلق فتخصص هذه الآیة بتلک الآیة و یتحصل المراد من الآیتین أن کل خلة من غیر جهة التقوی ترتفع یوم القیامة، و أما الخلة التی من جهتها و هی الخلة فی ذات الله فإنها تثبت و تنفع فنفی الخلال مطلقا ثم إثبات بعضه فی الآیتین نظیر نفی الشفاعة مطلقا فی قوله: «وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة: 254 ثم إثباتها فیما کان بإذن الله کما فی قوله:
«إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 86.
و ما قیل فی نفی التنافی: إن المراد بالخلال فی الآیة النافیة المخالة التی هی من الأسباب الدنیویة لتدارک ما فات بخلاف ما فی الآیة المثبتة، و کذا ما قیل إن المراد بالمخالة المنفیة هی التی تکون بحسب میل الطبع و رغبة النفس بخلاف المخالة المثبتة فإنها التی تکون فی ذات الله، مرجعهما بالحقیقة إلی ما ذکرناه.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ إلخ، لما ذکر سبحانه جعلهم لله أندادا لإضلال الناس عن سبیل الله و أوعد علیه أورد فی هذه الآیة إلی تمام 
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ثلاث آیات الحجة علی اختصاص الربوبیة بنفسه تعالی و تقدس من طریق اختصاص التدبیر العام به من نظم الخلقة و إنزال الماء و إخراج الرزق و تسخیر البحار- الفلک- و الأنهار و الشمس و القمر و اللیل و النهار.
و أشار فی آخر الآیات إلی أنها و ما لا تحصی من غیرها نعمة منه تعالی للإنسان لأن البیان فی هذه السورة- کما تقدمت الإشارة إلیه- یجری فی ضوء الاسمین: العزیز الحمید.
فقوله: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ إلخ، فی معنی قولنا: فهو الرب وحده دون الذین جعلتموهم أندادا له.
و قوله: «وَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجَ بِهِ إلخ، المراد بالسماء جهة العلو و هو معناها اللغوی، و الماء النازل منها هو المطر النازل منها فإلیه ینتهی الماء فی الأرض الذی تعیش به ذوات الحیاة من النبات و الحیوان.
قوله تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْفُلْکَ لِتَجْرِیَ فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْأَنْهارَ» تسخیر الفلک للناس هو جعلها بحیث تنفعهم فی مقاصدهم و هی العبور بأنفسهم و أحمالهم و غیر ذلک من غیر أن ترسب فی الماء أو تمتنع عن الحرکة.
و أما قول بعضهم: تسخیرها لهم هو إقدارهم علی صنعتها و استعمالها بإلهامهم طریق ذلک بعید، فإن الظاهر من تسخیر شی‌ء للإنسان هو التصرف فیه بجعله موافقا لما یقصده من منافع نفسه دون التصرف فی الإنسان نفسه بإلهام و نحوه.
و کان من طبع الکلام أن یقال: و سخر لکم البحر لتجری فیه الفلک بأمره و سخر لکم الأنهار غیر أنه عکس، و قیل: و سخر لکم الفلک لتجری فی البحر بأمره لکون الفلک من أوضح النعم البحریة و إن لم تنحصر فیها نعمه و لعل ذلک هو السبب فی العکس، لأن المقام مقام عد النعمة و النعمة فی الفلک أوضح و إن کانت فی البحر أعظم.
و إسناد جریها فی البحر إلی أمره تعالی مع کونه مستندا إلی الأسباب الطبیعیة العاملة کالریح و البخار و سائر الأسباب، لکونه تعالی هو السبب المحیط الذی إلیه ینتهی کل سبب.
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و قوله: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْأَنْهارَ و هی المیاه الجاریة فی مختلف أقطار الأرض و تسخیرها هو تدلیلها بحیث ینتفع بها الإنسان بالشرب و الغسل و إزالة الأوساخ و غیر ذلک و یعیش بها الحیوان و النبات المسخران له.
قوله تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ وَ سَخَّرَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ» قال الراغب: الدأب إدامة السیر دأب فی السیر دأبا، قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ و الدأب العادة المستمرة دائما علی حالة، قال تعالی: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ أی کعادتهم التی یستمرون علیها. انتهی، و معنی الآیة واضح.
قوله تعالی: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ» السؤال هو الطلب و یفارقه أن السؤال إنما یکون ممن یعقل و الطلب أعم و إنما تنبه الإنسان للسؤال من جهة الحاجة الداعیة إلیه فأظهر له أن یرفع ما حلت به من حاجة و کانت الوسیلة العادیة إلیه هی اللفظ فتوسل به إلیه و ربما توسل إلیه بإشارة أو کتابة و سمی سؤالا حقیقة من غیر تجوز.
و إذ کان الله سبحانه هو الذی یرفع حاجة کل محتاج ممن سواه لا یتعلق شی‌ء بذاته فیما یحتاج إلیه فی وجوده و بقائه إلا بذیل جوده و کرمه سواء أقر به أو أنکره و هو تعالی أعلم بهم و بحاجاتهم ظاهرة و باطنة من أنفسهم کان کل من سواه عاکفا علی باب جوده سائلا یسأله رفع ما حلت به من حاجة سواء أعطاه أو منعه و سواء أجابه فی جمیع ما سأل أو بعضه.
هذا هو حق السؤال و حقیقته یختص به تعالی لا یتعداه إلی غیره، و من السؤال ما هو لفظی- کما تقدم- ربما یسأل به الله سبحانه و ربما یسأل به غیره فهو تعالی مسئول یسأله کل شی‌ء بحقیقة السؤال و یسأله بعض الناس من المؤمنین به بالسؤال اللفظی.
هذا بالنسبة إلی السؤال و أما بالنسبة إلی الإیتاء و هو الإعطاء فقد أطلق من غیر أن یقید باستثناء و نحوه فیدل علی أنه ما من سؤال إلا و عنده إعطاء و هذه قرینة أن الخطاب للنوع کما یؤیده أیضا قوله ذیلا إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ».
و المعنی أن النوع الإنسانی لم یحتج بنوعیته إلی نعمة من النعم إلا رفع الله حاجته 
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إما کلا أو بعضا و إن کان الفرد منه ربما احتاج و سأل و لم یقض حاجته.
و هذا المعنی هو الذی یؤیده قوله تعالی: «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة: 186 فقد مر فی تفسیر الآیة أنه تعالی لا یرد دعاء من دعاه إلا أن لا یکون دعاء حقیقة أو یکون دعاء إلا أنه لیس دعاءه بل دعاء غیره و الفرد من الإنسان ربما لم یواطئ لسانه قلبه أو لغا فی دعائه لکن النوع بنوعیته لا یعرف هذرا و لا نفاقا و لا یعرف ربا غیره سبحانه فکلما مسته حاجة فإنه یسأله حقیقة و لا یسأله إلا من ربه فجمیع أدعیته مستجابة و سؤالاته مؤتاة و حاجاته مقضیة.
و قد ظهر مما تقدم أن «مِنْ فی قوله: «مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ ابتدائیة تفید أن الذی یؤتیه الله مأخوذ مما سألوه سواء کان جمیع ما سألوه کما فی بعض الموارد أو بعضه کما فی بعضها الآخر، و لو کانت من تبعیضیة لأفادت أنه تعالی یؤتی فی کل سؤال بعض المسئول و الواقع خلافه کما أنه لو قیل: و آتاکم کل ما سألتموه أفاد إیتاء الجمیع و لیس کذلک و لو قیل: مما سألتموه أفاد أن من الجائز أن لا یستجاب بعض الأدعیة و یرد بعض الأسئلة من أصله و الآیة- و هی فی مقام الامتنان- تأبی ذلک.
فبالجملة معنی الآیة أن الله تعالی أعطی النوع الإنسانی ما سأله فما من حاجة من حوائجه إلا رفع کلها أو بعضها حسب ما تقتضیه حکمته البالغة.
و ربما قیل: إن تقدیر الکلام: و آتاکم من کل ما سألتموه و ما لم تسألوه و هو مبنی علی کون المراد بالسؤال هو السؤال اللفظی و قد تقدم خلافه، و سیاق الآیة لا یساعد علیه.
و قوله: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها» قال الراغب: الإحصاء: التحصیل بالعدد یقال: أحصیت کذا و ذلک من لفظ الحصی و استعمال ذلک فیه من حیث إنهم کانوا یعتمدونه بالعد کاعتمادنا فیه علی الأصابع. انتهی.
و فی الجملة إشارة إلی خروج النعم عن طوق الإحصاء و لازمه کون حوائج الإنسان التی رفعها الله بنعمه غیر مقدور للإنسان إحصاؤها.
و کیف یمکن إحصاء نعمه تعالی و عالم الوجود بجمیع أجزائه و ما یلحق بها من الأوصاف و الأحوال مرتبطة منتظمة نافع بعضها فی بعض متوقف بعضها علی بعض،
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فالجمیع نعمه بالنسبة إلی الجمیع و هذا أمر لا یحیط به إحصاء.
و لعل ذلک هو السر فی إفراد النعمة فی قوله: «نِعْمَتَ اللَّهِ فإن الحق أن لیس هناک إلا النعمة فلا حاجة إلی تفخیمها بالجمع لیدل علی الکثرة، و المراد بالنعمة جنس المنعم فیفید ما یفیده الجمع.
و قوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ» أی کثیر الکفران یظلم نفسه فلا یشکر نعمة الله و یکفر بها فیؤدیه ذلک إلی البوار و الخسران، أو کثیر الظلم لنعم الله لا یشکرها و یکفر بها، و الجملة استئناف بیانی یؤکد بها ما یستفاد من البیان السابق، فإن الواقف علی ما مر بیانه من حال نعمه تعالی و ما آتی الإنسان من کل ما سأله منها لا یرتاب فی أن الإنسان و هو غافل عنها طبعا ظالم لنفسه کافر بنعمة ربه.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و النسائی و البزار و أبو یعلی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن حیان و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن أنس قال: أتی رسول الله ص بقناع من بسر فقال: «مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ- حتی بلغ- تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها. قال: هی النخلة. وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ- حتی بلغ- ما لَها مِنْ قَرارٍ. قال: هی الحنظلة.
أقول: و کون الشجرة الطیبة هی النخلة مروی فی عدة روایات عنه (ص)، و هی لا تدل علی أزید من انطباق المثل علیها، و ذیل الروایة ینافی الروایة التالیة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قعد ناس من أصحاب رسول الله ص فذکروا هذه الآیة: اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ فقالوا: یا رسول الله نراه الکمأة، فقال رسول الله ص: الکمأة من المن و ماؤها شفاء للعین، و العجوة من الجنة و هی شفاء من السم.
أقول: و الکلام یجری فی الحنظلة فإن لها خواص طبیة هامة.
و فیه، أخرج البیهقی فی سننه عن علی قال: الحین ستة أشهر.
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أقول: و الکلام فیه کالکلام فی سابقه.
و فی الکافی، بإسناده عن عمرو بن حریث قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ» قال: فقال: رسول الله ص أصلها و أمیر المؤمنین فرعها- و الأئمة من ذریتهما أغصانها- و علم الأئمة ثمرتها و شیعتهم المؤمنون ورقها- هل فی هذا فضل؟ قال: قلت: لا و الله. قال: و الله إن المؤمن لیولد فتورق ورقة فیها، و إن المؤمن لیموت فتسقط ورقة منها.
أقول: و الروایة مبنیة علی کون المراد بالکلمة الطیبة هو النبی ص، و قد أطلقت الکلمة فی کلامه علی الإنسان کقوله: «بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ»: آل عمران- 45، و مع ذلک فالروایة من باب التطبیق و من الدلیل علیه اختلاف الروایات فی کیفیة التطبیق ففی بعضها أن الأصل رسول الله ص و الفرع علی (ع) و الأغصان الأئمة (ع) و الثمرة علمهم و الورق الشیعة کما فی هذه الروایة، و فی بعضها أن الشجرة رسول الله و فرعها علی و الغصن فاطمة و ثمرها أولادها و ورقها شیعتنا کما فیما رواه الصدوق عن جابر عن أبی جعفر (ع)، و فی بعضها أن النبی و الأئمة هم الأصل الثابت و الفرع الولایة لمن دخل فیها کما فی الکافی، بإسناده عن محمد الحلبی عن أبی عبد الله (ع).
و فی المجمع، روی أبو الجارود عن أبی جعفر (ع): أن هذا- یعنی قوله: کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ إلخ- مثل بنی أمیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الرحمن بن سالم الأشل عن أبیه عن أبی عبد الله (ع): «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ» الآیتین قال: هذا مثل ضربه الله لأهل بیت نبیه ص، و لمن عاداهم هو مثل کلمة خبیثة کشجرة خبیثة- اجتثت من فوق الأرض ما لها من قرار
أقول:
قال الآلوسی فی تفسیر روح المعانی، ما لفظه": و روی الإمامیة و أنت تعرف حالهم- عن أبی جعفر رضی الله عنه- تفسیرها- یعنی الشجرة الخبیثة- ببنی أمیة- و تفسیر الشجرة الطیبة برسول الله ص- و علی کرم الله وجهه و فاطمة رضی الله عنها- و ما تولد منهما، و فی بعض روایات أهل السنة- ما یعکر علی تفسیر الشجرة
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الخبیثة ببنی أمیة
، فقد أخرج ابن مردویه عن عدی بن حاتم قال: قال رسول الله ص: إن الله تعالی قلب العباد ظهرا و بطنا- فکان خیر عباده العرب- و قلب العرب ظهرا و بطنا- فکان خیر العرب قریشا- و هی الشجرة المبارکة التی قال الله تعالی فی کتابه «مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ» لأن بنی أمیة من قریش.
انتهی موضع الحاجة.
و هو عجیب فإن کون أمة أو طائفة مبارکة بحسب طبعهم لا یوجب کون جمیع الشعب المنشعبة منها کذلک فالروایة علی تقدیر تسلیمها لا تدل إلا علی أن قریشا شجرة مبارکة و أما أن جمیع الشعب المنشعبة منها مبارکة طیبة کبنی عبد الدار مثلا أو کون کل فرد منهم کذلک کأبی جهل و أبی لهب فلا قطعا فأی ملازمة بین کون شجرة بحسب أصلها مبارکة طیبة و بین کون بعض فروعها التی انفصلت منها و نمت نماء فاسدا، مبارکا طیبا؟.
و قد روی ابن مردویه هذا عن عائشة: أنها قالت لمروان بن الحکم سمعت رسول الله ص یقول لأبیک و جدک: إنکم الشجرة الملعونة فی القرآن.
و روی أصحاب التفاسیر کالطبری و غیره عن سهل بن ساعد و عبد الله بن عمر و یعلی بن مرة و الحسین بن علی و سعید بن المسیب": أنهم الذین نزل فیهم قوله تعالی:
«وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ- وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ فِی الْقُرْآنِ الآیة، و لفظ سعد: رأی رسول الله ص بنی فلان- ینزون علی منبره نزو القردة- فساءه ذلک فما استجمع ضاحکا حتی مات، و أنزل الله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا» الآیة.
و ستأتی الروایة عن عمر و عن علی: فی تفسیر قوله: «الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» أنهم الأفجران من قریش بنو المغیرة و بنو أمیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن صفوان بن مهران عن أبی عبد الله (ع) قال: الشیطان لیأتی الرجل من أولیائنا- فیأتیه عند موته و یأتیه عن یمینه و عن یساره- لیصده عما هو علیه فیأبی الله ذلک و کذلک قال الله: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ».
و فیه، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالا: إذا وضع الرجل فی قبره أتاه ملکان- ملک عن یمینه و ملک عن شماله- و أقیم الشیطان بین 
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یدیه عیناه من نحاس فیقال له: ما تقول فی هذا الرجل الذی خرج من بین ظهرانیکم- یزعم أنه رسول الله؟ فیفزع لذلک فزعة فیقول إن کان مؤمنا: محمد رسول الله فیقال عند ذلک: نم نومة لا حلم فیها و یفسح له فی قبره تسعة أذرع- و یری مقعده من الجنة و هو قول الله: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» و إن کان کافرا قالوا: من هذا الرجل الذی کان بین ظهرانیکم- یقول: إنه رسول الله؟ فیقول:
ما أدری- فیخلی بینه و بین الشیطان.
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن البراء بن عازب أن رسول الله ص قال: المسلم إذا سئل فی القبر- یشهد أن لا إله إلا الله- و أن محمدا رسول الله فذلک قوله سبحانه: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ- فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ».
و فیه، أخرج الطبرانی فی الأوسط و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری سمعت رسول الله ص یقول فی هذه الآیة: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ- فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ» قال: فی الآخرة القبر.
أقول: و هناک روایات کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة وردت فی تفصیل سؤال القبر و إتیان الملکین منکر و نکیر و ثبات المؤمن و ضلال الکافر عند ذلک و قد وقع فی کثیر منها التمسک بالآیة.
و ظاهرها أن المراد بالآخرة هو القبر و عالم الموت، و لعل ذلک مبنی علی ظاهر معنی التثبیت فإن الظاهر من إعطاء الثبات أن یکون فی مقام یجوز فیه الزلل و الخبط، و هذا إنما یتصور فی غیر یوم القیامة الذی لیس فیه إلا المجازاة بالأعمال و أما بالنظر إلی أن کل ثابت فی الوجود فإنما ثباته بالله سبحانه سواء کان مما یجوز علیه الزوال أم لا فلا فرق بین البرزخ و القیامة فی أن المؤمن ثابت بتثبیت الله سبحانه و الأولی أخذ الروایات من قبیل التطبیق.
و فی تفسیر العیاشی، عن الأصبغ بن نباتة قال: قال أمیر المؤمنین (ع) فی 
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قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» قال: نحن نعمة الله التی أنعم الله بها علی العباد.
أقول: و هو من الجری و التطبیق.
و فیه، عن معصم المسرف عن علی بن أبی طالب (ع) فی قوله: «وَ أَحَلُّوا قَوْمَهُمْ دارَ الْبَوارِ» قال: هما الأفجران من قریش بنو أمیة و بنو المغیرة:
أقول: و رواه أیضا فی البرهان، عن ابن شهر آشوب عن أبی الطفیل عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الأوسط و ابن مردویه و الحاکم و صححه من طرق عن علی بن أبی طالب فی قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» قال: هما الأفجران من قریش بنو أمیة و بنو المغیرة- فأما بنو المغیرة فقطع الله دابرهم یوم بدر- و أما بنو أمیة فمتعوا إلی حین.
أقول: و هو مروی عن عمر کما یأتی.
و فیه، أخرج البخاری فی تاریخه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن عمر بن الخطاب فی قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» قال: هما الأفجران من قریش بنو المغیرة و بنو أمیة، فأما بنو المغیرة فکفیتموهم یوم بدر، و أما بنو أمیة فمتعوا إلی حین.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": أنه قال لعمر: یا أمیر المؤمنین هذه الآیة: «الَّذِینَ بَدَّلُوا نِعْمَتَ اللَّهِ کُفْراً» قال: هم الأفجران من قریش أخوالی و أعمامک- فأما أخوالی فاستأصلهم الله یوم بدر- و أما أعمامک فأملی الله لهم إلی حین.
و فی تفسیر العیاشی، عن ذریح عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول: جاء ابن الکواء إلی أمیر المؤمنین (ع) فسأله عن قول الله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ بَدَّلُوا» الآیة قال: تلک قریش بدلوا نعمة الله کفرا و کذبوا نبیه یوم بدر.
أقول: و اختلاف التطبیق فی کلامه (ع) من الشاهد علی أنه من باب بیان انطباق الآیة لا من قبیل سبب النزول.
و فی الکافی، عن علی بن محمد عن بعض أصحابه رفعه قال: کان علی بن الحسین (ع) إذا قرأ هذه الآیة: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها» یقول: سبحان الذی لم 
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یجعل فی أحد من معرفة نعمه- إلا المعرفة بالتقصیر عن معرفتها- کما لم یجعل فی أحد [من معرفة إدراکه- أکثر من العلم أنه لا یدرکه- فشکر جل و عز معرفة العارفین بالتقصیر عن معرفة شکره- فجعل معرفتهم بالتقصیر شکرا- کما علم علم العالمین أنهم لا یدرکونه فجعله علما.
الحدیث.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ (35) رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (36) رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ لَعَلَّهُمْ یَشْکُرُونَ (37) رَبَّنا إِنَّکَ تَعْلَمُ ما نُخْفِی وَ ما نُعْلِنُ وَ ما یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ (38) الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ (39)
رَبِّ اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی رَبَّنا وَ تَقَبَّلْ دُعاءِ (40) رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ (41)



(بیان)

تتضمن الآیات تذکرة ثانیة بجملة من نعمه عقیب التذکرة الأولی التی یتضمنها قوله: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ أَنْجاکُمْ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ الآیة
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فذکر سبحانه أولا نعمته علی جمع من عباده المؤمنین و هم بنو إسرائیل من ولد إبراهیم ثم ذکر ثانیا نعمته علی جمع آخر منهم و هم بنو إسماعیل من ولد إبراهیم و هی التی یتضمنها دعاء إبراهیم (ع): «رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً» إلی آخر دعائه و فیها نعمة توفیقه تعالی لهم أن یجتنبوا عبادة الأصنام و نعمة الأمن بمکة و میل الأفئدة إلی أهله و رزقهم من الثمرات و غیر ذلک کل ذلک لأن الله سبحانه هو العزیز الحمید.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً» أی و اذکر إذ قال إبراهیم و الإشارة إلی مکة شرفها الله تعالی.
و قد حکی الله سبحانه نظیر هذا الدعاء علی اختصار فیه عن إبراهیم (ع) فی موضع آخر بقوله: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ قالَ وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ: البقرة: 126.
و من الممکن أن یستفاد من اختلاف المحکیین فی التعبیر أعنی قوله: «اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً» و قوله: «اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً» أنهما دعاءان دعا (ع) بهما فی زمانین مختلفین، و أنه بعد ما أسکن إسماعیل و أمه أرض مکة و رجع إلی أرض فلسطین ثم عاد إلیهما وجد من إقبال جرهم إلی مجاورتهما مکانا ما سر بذلک فدعا عند ذلک مشیرا إلی مکانهم «رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً» فسأل ربه أن یجعل المکان بلدا و لم یکن به و أن یرزق أهله المؤمنین من الثمرات، ثم لما عاد إلیهم بعد ذلک بزمان وجد المکان بلدا فسأل ربه أن یجعل البلد آمنا.
و مما یؤید کونهما دعاءین ما فیهما من الاختلاف من غیر هذه الجهة ففی آیة البقرة الدعاء لأهل البلد بالرزق من الثمرات و فی الآیات المبحوث عنها الدعاء بذلک لذریته خاصة مع أمور أخری دعا بها لهم.
و علی هذا یکون هذا الدعاء المحکی عن إبراهیم (ع) فی هذه الآیات آخر ما أورده الله تعالی فی کتابه من کلام إبراهیم (ع) و دعائه، و قد دعا به بعد ما أسکن إسماعیل و أمه بها و جاورتهما قبیلة جرهم و بنی البیت الحرام و بنیت بلدة مکة بأیدی القاطنین هناک کما تدل علیه فقرات الآیات.
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و علی تقدیر أن یکون المحکیان دعاء واحدا یکون قوله: «رَبِّ اجْعَلْ إلخ تقدیره: رب اجعل هذا البلد بلدا آمنا و قد حذف فی إحدی الآیتین المشار إلیه و فی الأخری الموصوف اختصارا.
و المراد بالأمن الذی سأله (ع) الأمن التشریعی دون التکوینی- کما تقدم فی تفسیر آیة البقرة- فهو یسأل ربه أن یشرع لأرض مکة حکم الحرمة و الأمن، و هو- علی خلاف ما ربما یتوهم- من أعظم النعم التی أنعم الله بها علی عباده فإنا لو تأملنا هذا الحکم الإلهی الذی شرعه إبراهیم (ع) بإذن ربه أعنی حکم الحرمة و الأمن و أمعنا فیما یعتقده الناس من تقدیس هذا البیت العتیق و ما أحاط به من حرم الله الآمن و قد رکز ذلک فی نفوسهم منذ أربعة آلاف سنة حتی الیوم وجدنا ما لا یحصی من الخیرات و البرکات الدینیة و الدنیویة عائدة إلی أهلها و إلی سائر أهل الحق ممن یحن إلیهم و یتعلق قلبه بهم، و قد ضبط التاریخ من ذلک شیئا کثیرا و ما لم یضبط أکثر فجعله تعالی مکة بلدا آمنا من النعم العظیمة التی أنعم الله بها علی عباده.
قوله تعالی: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ- إلی قوله غَفُورٌ رَحِیمٌ یقال: جنبه و أجنبه أی أبعده، و سؤاله (ع) أن یجنبه الله و یبعده و بنیه من عبادة الأصنام لواذ و التجاء إلیه تعالی من الإضلال الذی نسبه إلیهن فی قوله: «رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ إلخ.
و من المعلوم أن هذا الإبعاد و الإجناب منه تعالی کیفما کان و أیا ما کان تصرف ما و تأثیر منه تعالی فی عبده بنحو، غیر أنه لیس بنحو یؤدی إلی الإلجاء و الاضطرار و لا ینجر إلی القهر و الإجبار بسلب صفة الاختیار منه إذ لا مزیة لمثل هذا الابتعاد حتی یسأل ذلک مثل إبراهیم خلیل الله.
فرجع بالحقیقة إلی ما تقدم فی قوله تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ الآیة، أن کل خیر من فعل أو ترک فإنه منسوب إلیه تعالی أولا، ثم إلی العبد ثانیا بخلاف الشر من فعل أو ترک فإنه منسوب إلی العبد ابتداء و لو نسب إلیه تعالی فإنما ینسب إذا کان علی سبیل المجازاة، و قد أوضحنا ذلک.
فالاجتناب من عبادة الأصنام إنما یتحقق عن إجناب من الله رحمة منه لعبده و عنایة، و لیس فی الحقیقة إلا أمرا تلبس و اتصف به العبد غیر أنه إنما یملکه بتملیک 
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الله سبحانه فهو المالک له بذاته و العبد یملکه بأمر منه و إذن کما أن العبد إنما یهتدی عن هدایة من الله، و لیس هناک إلا هدی واحد لکنه مملوک لله سبحانه لذاته و العبد إنما یملکه بتملیک منه سبحانه، و أبسط کلمة فی هذا المعنی ما وقع فی أخبار آل العصمة أن الله یوفق عبده لفعل الخیر و ترک الشر هذا.
فتلخص أن المراد بقوله (ع) «وَ اجْنُبْنِی سؤال ما لله سبحانه من الصنع فی ترک العبد عبادة الأصنام و بعبارة أخری هو یسأل ربه أن یحفظه و بنیه من عبادة الأصنام و یهدیهم إلی الحق إن هم عرضوا أنفسهم لذلک و أن یفیض علیهم إن استفاضوا لا أن یحفظهم منها سواء عرضوا لذلک أنفسهم أو لم یعرضوا و أن یفیض علیهم سواء استفاضوا أو امتنعوا فهذا معنی دعائه (ع).
و منه یعلم أن نتیجة الدعاء لبعض المدعوین لهم و إن کان بلفظ یستوعب الجمیع، و هذا البعض هم المستعدون لذلک دون المعاندین و المستکبرین منهم و سنزیده بیانا.
ثم هو (ع) یدعو بهذا الدعاء لنفسه و بنیه: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ و بنوه جمیع من جاء من نسله بعده و هم بنو إسماعیل و بنو إسحاق فإن الابن کما یطلق علی الولد من غیر واسطة کذلک یطلق علی غیره، و یصدق ذلک القرآن الکریم قال تعالی: «مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ»: الحج: 78 و قد تکرر إطلاق بنی إسرائیل علی الیهود فی نیف و أربعین موضعا من کلامه تعالی.
فهو (ع) یسأل البعد عن عبادة الأصنام لنفسه و لجمیع من بعده من بنیه بالمعنی الذی تقدم، اللهم إلا أن یقال: إن قرائن الحال و المقال تدل علی اختصاص الدعاة بآل إسماعیل القاطنین بالحجاز فلا یعم بنی إسحاق.
ثم عقب (ع) دعاءه: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ بقوله: «رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ و هو فی مقام التعلیل لدعائه و قد أعاد النداء «رَبِ إثارة للرحمة الإلهیة، أی إنی إنما أسألک أن تبعدنی و بنی عن عبادتهن لأنهن أضللن کثیرا من الناس و نسبة الإضلال إلی الأصنام لمکان الربط الذی بین الضلال و بینهن و إن لم یکن ارتباطا شعوریا و لیس من اللازم فی نسبة أی فعل أو أثر إلی شی‌ء أن یقوم به قیاما شعوریا و هو ظاهر.
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ثم قوله (ع): «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ تفریع علی ما تقدم من کلامه أی إذا کان کثیر من الناس أضلتهم الأصنام بعبادتهن و استعذت بک و عرضت نفسی و بنی علیک أن تجنبنا من عبادتهن افترقنا نحن و الناس طائفتین:
الضالون عن طریق توحیدک و العارضون لأنفسهم علی حفظک و إجنابک فمن تبعنی «إلخ».
و قد عبر (ع) فی تفریعه بقوله: «فَمَنْ تَبِعَنِی و الاتباع إنما یکون فی طریق- و قد لوح إلی الطریق أیضا بقوله: «أَضْلَلْنَ لأن الضلال إنما یکون عن الطریق- فمراده باتباعه التدین بدینه و السیر بسیرته لا مجرد الاعتقاد بوحدانیته تعالی بل سلوک طریقته المبنیة علی توحید الله سبحانه لیکون فی ذلک عرض النفس علی رحمته تعالی و إجنابه من عبادة الأصنام.
و من الدلیل علی کون المراد بالاتباع هو سلوک سبیله قوله فی ما یعادله من کلامه: «وَ مَنْ عَصانِی فإنه نسب العصیان إلی نفسه و لم یقل: و من کفر بک أو عصاک أو فسق عن الحق و نحو ذلک کما لم یقل فمن آمن بک أو أطاعک أو اتقاک و ما أشبهه.
فمراده باتباعه سلوک طریقه و التدین بجمیع ما أتی به من الاعتقاد و العمل و بعصیانه ترک سیرته و ما أتی به من الشریعة اعتقادا و عملا کأنه (ع) یقول: من تبعنی و عمل بشریعتی و سار بسیرتی فإنه ملحق بی و من أبنائی تنزیلا أسألک أن تجنبنی و إیاه أن نعبد الأصنام، و من عصانی بترک طریقتی کلها أو بعضها سواء کان من بنی أو غیرهم فلا ألحقه بنفسی و لا أسألک إجنابه و إبعاده بل أخلی بینه و بین مغفرتک و رحمتک.
و من هنا یظهر أولا أن قوله (ع): «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ تفسیر لقوله: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ بالتصرف فی البنین تعمیما و تخصیصا فهو کتعمیم البنین لکل من تبعه من جهة و تخصیصه بالعاصین له منهم من جهة أخری فلیسوا منه و لا ملحقین به، و بالجملة هو (ع) یلحق الذین اتبعوه من بعده بنفسه و أما غیر متبعیه فیخلی بینهم و بین ربهم الغفور الرحیم کما قال تعالی: «إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا»: آل عمران: 68.
و هذه التوسعة و التضییق منه (ع) نظیر مجموع ما وقع منه و من ربه فی الفقرة
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الأخری من دعائه علی ما یحکیه آیة البقرة: «وَ ارْزُقْ أَهْلَهُ مِنَ الثَّمَراتِ مَنْ آمَنَ مِنْهُمْ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ قالَ وَ مَنْ کَفَرَ فَأُمَتِّعُهُ قَلِیلًا ثُمَّ أَضْطَرُّهُ إِلی عَذابِ النَّارِ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» حیث سأل الرزق أولا لأهل البلد ثم خصه لمن آمن منهم فعممه الله سبحانه بقوله: «وَ مَنْ کَفَرَ» ثانیا.
و ثانیا: أن من الممکن أن یستفاد من قوله (ع) فیمن تبعه: إنه منی و سکوته فیمن عصاه بعد ما کان دعاؤه فی نفسه و بنیه أن ذلک تبن منه لکل من تبعه و إلحاق له بنفسه، و نفی لکل من عصاه عن نفسه و إن کان من بنیه بالولادة، أو إلحاق لتابعیه بنفسه مع السکوت عن غیرهم بناء علی عدم صراحة السکوت فی النفی.
و لا إشکال فی ذلک بعد ظهور الدلیل فإن الولادة الطبیعیة لا یجب أن تکون هی الملاک فی النسب إثباتا و نفیا، و لا تجد واحدة من الأمم یقتصرون فی النسب إثباتا و نفیا علی مجرد الولادة الطبیعیة لا بل لا یزالون یتصرفون بالتوسعة و التضییق و للإسلام أیضا تصرفات فی ذلک کنفی الدعی و المولود من الزنا و الکافر و المرتد و إلحاق الرضیع و المولود علی الفراش إلی غیر ذلک، و فی کلامه تعالی فی ابن نوح: «إِنَّهُ لَیْسَ مِنْ أَهْلِکَ إِنَّهُ عَمَلٌ غَیْرُ صالِحٍ»: هود: 46.
و ثالثا: أنه (ع) و إن لم یسأل المغفرة و الرحمة صریحا لمن عصاه و إنما عرضهم للمغفرة و الرحمة بقوله: «وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ لکنه لا یخلو عن إیماء ما إلی الطلب لمن ترک طریقته و سیرته التی تعد الإنسان للرحمة الإلهیة بحفظه من عبادة الأصنام، و هذا المقدار من المعصیة لا یمنع عن شمول الرحمة و إن لم یکن مقتضیا أیضا لذلک، و لیس المراد به نفس الشرک بالله حتی ینافی سؤال المغفرة کما قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء: 116.
هذا محصل ما یعطیه التدبر فی الآیتین الکریمتین و هو فی معزل عما استشکله المفسرون فی أطراف الآیتین ثم ذهبوا فی التخلص عنه مذاهب شتی بعیدة عن الذوق السلیم.
فقد استشکلوا أولا قوله (ع): «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ من حیث إن ظاهره سؤال الحفظ عن عبادة الأصنام لنفسه و لبنیه جمیعا فیکون دعاء غیر مستجاب فإن قریشا من بنیه و قد کانوا وثنیین یعبدون الأصنام، و کیف یمکن أن یدعو
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مثل الخلیل (ع) ثم لا یستجاب له؟ أم کیف یمکن أن یذکر تعالی دعاءه و هو لغو غیر معنی به ثم لا یذکر رده علی خلاف مسلک القرآن فی جمیع المواضع المشابهة؟ ثم کیف یمکن أن یسأل لنفسه المصونیة و العصمة عن عبادة الأصنام و هو نبی و الأنبیاء معصومون؟
و قد قیل فی الجواب عن إشکال عدم استجابة دعائه فی بنیه إن المراد ببنیه أبناؤه بلا واسطة کإسماعیل و إسحاق و غیرهما و قد استجیب دعاؤه فیهم، و قیل:
المراد الموجودون من بنیه وقت الدعاء و هم موحدون، و قیل: إن الله قد استجاب دعاءه فی بعض بنیه دون بعض و لا نقص فیه.
و قیل: إن المشرکین من بنیه لم یکونوا یعبدون الأصنام و إنما کانوا یتخذونها شفعاء، و قیل: إنهم کانوا یعبدون الأوثان دون الأصنام و بینهما فرق فإن الأصنام هی التماثیل المصورة و الأوثان هی التماثیل غیر المصورة، و قیل: إنهم ما کانوا یعبدون الأصنام بل کان الواحد منهم ینصب حجرا و یقول: هذا حجر و البیت حجر، فکان یدور حوله و یسمونه الدوار.
و سقوط هذه الوجوه ظاهرة: أما الأول و الثانی فلکونهما خلاف ظاهر اللفظ و أما الثالث فلأن الإشکال لیس فی ورود نقص علی النبی بعدم استجابة دعائه أو بعضه لحکمة بل من جهة منافاته لمسلک القرآن فی حکایة لغو الکلام من غیر رده، و أما باقی الوجوه فلأن ملاک الضلال فی عبادة الأصنام هو شرک العبادة و هو موجود فی جمیع ما افترضوه من الوجوه.
و قیل فی الجواب عن إشکال سؤال النبی الإبعاد و الإجناب عن الشرک و هو نبی معصوم: إن المراد الثبات و الدوام علی ذلک، و قیل إنه (ع) ذکر ذلک هضما لنفسه و إظهارا للحاجة إلی فضله تعالی، و قیل: المراد سؤال الحفظ عن الشرک الخفی و إلا فالأنبیاء مصونون عن الشرک الجلی هذا.
و هذه وجوه ردیة، أما الأول فلأنه لا ینحسم به مادة الإشکال إذ العصمة و المصونیة کما أنها لازمة للنبوة حدوثا لازمة لها بقاء فلو لم یصح للنبی أن یسأل حدوثها لمکان اللزوم لم یصح له أن یسأل بقاءها لذلک بعینه، و الأصل فی جوابهم هذا أنهم یزعمون انفصال الفیض عن المفیض و استقلال المستفیض فیما استفاضه بمعنی أن الله سبحانه 
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إذا أفاض بشی‌ء علی شی‌ء خرج ما أفاضه من ملکه و وقع فی ملک المستفیض و لا معنی للسؤال ممن لا یملک و إذا قضی سبحانه بشی‌ء حدوثا أو بقاء قضاء حتم لا یتغیر عما هو علیه فإنه لا یتعلق علی خلافه قدرة و لا مشیة و هو خطأ فإن الحاجة من جانب المستفیض باقیة علی حالها قبل الإفاضة لا تختلف أصلا و ملکه تعالی باق بعد الإفاضة علی ما کان علیه قبلها و لا یزال سبحانه قادرا له أن یشاء ما یشاء و إن کان لا یشاء فیما قضی بخلافه قضاء حتم، و السؤال و الطلب من آثار الحاجة لا من آثار الفقدان فافهم ذلک و قد أشبعنا القول فی هذا المعنی فی المباحث المتقدمة مرارا.
و أما الثانی فلأن هضم النفس إنما یستقیم فی غیر الضروریات و أما الأمور الضروریة فلا، فلا معنی لقول القائل: لست إنسانا و هو یرید نفی الماهیة هضما لنفسه اللهم إلا أن یرید نفی الکمال و کذا القول فی إظهار الحاجة و هم لا یرون فی الأمور الضروریة المحتومة کالعصمة فی الأنبیاء حاجة.
و أما الثالث فلأن الشرک الخفی هو الرکون و التوجه إلی غیر الله علی مراتبه، و إبراهیم (ع) یعلل قوله: «وَ اجْنُبْنِی إلخ بقوله «إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ إلخ فهو إنما یسأل الإبعاد من عبادة هذه الأصنام و هی الشرک الجلی دون الحفظ عن الرکون و التوجه إلی غیر الله تعالی اللهم إلا أن یدعی أن المراد بالصنم کل ما یتوجه إلیه غیر الله سبحانه، و کذا المراد بالعبادة مطلق التوجه و الالتفات و هو دعوی لا دلیل علیها.
ثم استشکلوا فی قوله (ع) «وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ من حیث اشتماله علی طلب المغفرة للمشرکین، و لا تتعلق المغفرة بالشرک بنص قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ الآیة.
و قد قیل فی الجواب عن الإشکال: أن الشرک کان جائز المغفرة فی الشرائع السابقة و إنما رفع ذلک فی هذه الشریعة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ الآیة فإبراهیم (ع) جری فی دعائه علی ما کان علیه الأمر فی شریعته.
و قیل: إن المراد: و من عصانی فإنک غفور رحیم له بعد توبته ففی الکلام قید محذوف، و قیل: المراد و من عصانی و أقام علی الشرک فإنک غفور رحیم بأن تنقله من الشرک إلی التوحید فتغفر له و ترحمه.
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و قیل: المراد بالمغفرة و الرحمة الستر علی الشرک فی الدنیا و الرحمة بعدم معاجلة العقاب فالمعنی و من عصانی بالإقامة علی الشرک فاستر علیه ذلک و ارحمه بتأخیر العقاب عنه، و قیل: إن الکلام علی ظاهره و کان ذلک منه (ع) قبل أن یعلم أن الله لا یغفر الشرک، و لا نقص بجهل ذلک لأن مغفرة الشرک جائزة عقلا و إنما منع منها الدلیل السمعی و لیس من الواجب أن یعلم بجمیع الأدلة السمعیة فی یوم واحد، و قیل: المراد بالمعصیة ما دون الشرک.
و هذه أجوبة فاسدة أما الأول فلأن دعوی کون الشرک جائز المغفرة فی الشرائع السابقة دعوی لا دلیل علیها بل الدلیل علی خلافها فقد خاطب الله آدم (ع) بمثل قوله:
- و هو أول الشرائع السابقة- «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 39، و حکی عن المسیح (ع) و شریعته آخر الشرائع السابقة قوله: «إِنَّهُ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَقَدْ حَرَّمَ اللَّهُ عَلَیْهِ الْجَنَّةَ وَ مَأْواهُ النَّارُ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ أَنْصارٍ»: المائدة: 72، و التدبر فی آیات القیامة و الجنة و النار و فی آیات الشفاعة و فی دعوات الأنبیاء المحکیة فی القرآن لا یدع شکا فی أن الشرک لا نجاة لصاحبه بشفاعة أو غیره إلا بالتوبة قبل الموت.
و أما الثانی فلأن تقیید المغفرة و الرحمة بالتوبة تقیید من غیر مقید علی أن تقیید المعصیة بالتوبة یفسد المعادلة فی قوله: «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی إلخ، فإن العاصی التائب یعود ممن تبعه و یلحق به (ع) فلا یبقی للمعادلة أزید من طرف واحد.
و أما الثالث و الرابع فلما فیهما من ارتکاب خلاف الظاهر فإن ظاهر طلب المغفرة للعاصی أن یغفر الله له حینما هو عاص لا أن یغفر الله له بعد خروجه بالتوبة عن المعصیة إلی الطاعة و کذا ظاهر مغفرة العصیان رفع تبعات معصیته مطلقا أو فی الآخرة، و أما رفع التبعة الدنیویة فقط فأمر بعید عن الفهم.
و أما الخامس فهو أبعد الوجوه، و کیف یجوز الاجتراء علی مثل الخلیل (ع) و هو فی أواخر عمره- کما تقدم- أن یجهل ما هو من واضحات المعارف الدینیة ثم یجری علی جهله فیشفع عند ربه للمشرکین و یسأل لهم المغفرة من غیر أن یستأذن الله فی ذلک و لو استأذنه لأنبأه أن ذلک مما لا یکون ثم یورد الله سبحانه فی کلامه ما ارتکبه 
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من لغو الکلام جهلا و لا یرده ببیان ما هو الحق فی ذلک، و قد اعتذر سبحانه عن استغفاره لأبیه المشرک و رفع عن ساحته کل غمیضة فیما قال: «وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ»: التوبة: 114.
و أما السادس فتقیید المعصیة بما دون الشرک تقیید من غیر مقید، اللهم إلا أن یقرر بما یرجع إلی ما قدمناه.
فهذه جملة ما ذکره المفسرون فی ذیل الآیتین أوردناها ملخصه و قد وقعوا فیما وقعوا لإهمالهم تحقیق القول فی معنی حفظه تعالی عن الشرک، و معنی تفرع قوله:
«فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی إلخ علی ما تقدمه. المیزان فی تفسیر القرآن ج‌12 120 
قوله تعالی: «رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ مِنْ ذُرِّیَّتِی بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ إلی آخر الآیة «مِنْ ذُرِّیَّتِی فی تأویل مفعول «أَسْکَنْتُ أو ساد مسده و «مِنْ فیه للتبعیض» و مراده (ع) ببعض ذریته ابنه إسماعیل و من سیولد له من الأولاد دون إسماعیل وحده بدلیل قوله: بعد «رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ».
و المراد بغیر ذی زرع غیر المزروع و هو آکد و أبلغ لأنه یدل- کما قیل- علی عدم صلاحیته لأن یزرع لکونه أرضا حجریة رملیة خالیة عن المواد الصالحة للزرع و هذا کقوله: «قُرْآناً عَرَبِیًّا غَیْرَ ذِی عِوَجٍ .
و نسبة البیت إلی الله سبحانه لأنه مبنی لغرض لا یصلح إلا له تعالی و هو عبادته، و کونه محرما هو ما جعل الله له من الحرمة تشریعا و الظرف أعنی قوله «عِنْدَ بَیْتِکَ الْمُحَرَّمِ متعلق بقوله «أَسْکَنْتُ .
و هذه الجملة من دعائه (ع) أعنی قوله: «رَبَّنا إِنِّی أَسْکَنْتُ إلی قوله- الْمُحَرَّمِ من الشاهد علی ما قدمناه من أنه (ع) إنما دعا بهذا الدعاء فی أواخر عمره بعد ما بنی الکعبة و بنی الناس بلدة مکة و عمروها کما أن من الشاهد علیه أیضا قوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ .
و بذلک یندفع ما ربما یستشکل فیقال: کیف سماه بیتا و قال أسکنت من ذریتی عنده و لم یبنه بعد؟ کأن السائل یقدر أنه إنما دعا به یوم أتی بإسماعیل و أمه إلی أرض مکة و کانت أرضا قفراء لا أنیس بها و لا نبت.
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و لا حاجة إلی دفعه بأنه کان یعلم بما علمه الله أنه سیبنی هناک بیتا لله أو بأن البیت کان قبل ذلک و إنما خربه بعض الطوائف أو رفعه الله إلی السماء فی الطوفان و لیت شعری إذا اندفع بهما هذا الإشکال فکیف یندفع بهما ما یتوجه من الإشکال علی هذا التقدیر إلی ظاهر قوله رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً و ظاهر قوله: «وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ .
و قوله: «رَبَّنا لِیُقِیمُوا الصَّلاةَ» بیان لغرضه من إسکانهم هناک، و هو بانضمام ما تقدم من قوله: «بِوادٍ غَیْرِ ذِی زَرْعٍ و ما یعقبه من قوله: «فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ یفید أنه (ع) إنما اختار وادیا غیر ذی زرع أعزل من أمتعة الحیاة من ماء عذب و نبات ذی خضرة و شجر ذی بهجة و هواء معتدل خالیا من السکنة لیتمحضوا فی عبادة الله من غیر أن یشغلهم شواغل الدنیا.
و قوله: «فَاجْعَلْ أَفْئِدَةً مِنَ النَّاسِ تَهْوِی إِلَیْهِمْ إلخ من الهوی بمعنی السقوط أی تحن و تمیل إلیهم بالمساکنة معهم أو بالحج إلی البیت فیأنسوا بهم، و ارزقهم من الثمرات، بالنقل إلیهم تجارة لعلهم یشکرون.
قوله تعالی: «رَبَّنا إِنَّکَ تَعْلَمُ ما نُخْفِی وَ ما نُعْلِنُ إلی آخر الآیة معناه ظاهر، و قوله: «وَ ما یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ» من تمام کلام إبراهیم (ع) أو من کلامه تعالی، و علی الأول ففی قوله: «عَلَی اللَّهِ التفات وجهه الإشارة إلی علة الحکم کأنه قیل: إنک تعلم ما نخفی و ما نعلن لأنک الله الذی ما یخفی علیه شی‌ء فی الأرض و لا فی السماء، و لا یبعد أن یستفاد من هذا التعلیل أن المراد بالسماء ما هو خفی علینا غائب عن حسنا و الأرض بخلافه فافهم ذلک.
قوله تعالی: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ» کالجملة المعترضة بین فقرات دعائه دعاه إلی إیراده تذکره فی ضمن ما أورده من الأدعیة عظیم نعمة الله علیه إذ وهب له ولدین صالحین مثلهما بعد ما انقطع عنه الأسباب العادیة المؤدیة إلی ظهور النسل، و أنه إنما وهبهما له باستجابة دعائه للولد فحمد الله علی ما وهبهما و أثنی علیه علی استجابة دعائه فی ذلک.
قوله تعالی: «رَبِّ اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی رَبَّنا وَ تَقَبَّلْ دُعاءِ الکلام»
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فی استناد إقامته الصلاة إلی الله سبحانه نظیر الکلام فی استناد إجنابه أن یعبد الأصنام فإن لإقامة الصلاة نسبة إلیه تعالی بالإذن و المشیة کما أن لها نسبة إلی العبد بالتصدی و العمل و قد مر الکلام فیه.
و هذه الفقرة ثانی دعاء یشترک فیه هو (ع) و ذریته و یعقب فی الحقیقة قوله أولا: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ کما یلحق به دعاؤه الثالث المشترک فیه:
«رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ .
و قد أفرد نفسه فی جمیع الفقرات الثلاث عن غیره إذ قال: «وَ اجْنُبْنِی و «اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ» «اغْفِرْ لِی لأن مطلوبه لحوق ذریته به کما قال فی موضع آخر: «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ»: الشعراء: 84 و فی موضع آخر کما حکاه الله بقوله: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی»: البقرة: 124.
و أما قوله فی الفقرة الأولی «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَ و هاهنا «اجْعَلْنِی مُقِیمَ الصَّلاةِ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی فقد تقدم أن المراد ببنیه بعضهم لا جمیعهم فتتطابق الفقرتان.
و من تطابق الفقرتین أنه أکد دعاءه فی هذه الفقرة بقوله: «رَبَّنا وَ تَقَبَّلْ دُعاءِ» فإن سؤال تقبل الدعاء إلحاح و إصرار و تأکید کما أن التعلیل فی الفقرة الأولی، بقوله: «رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ تأکید فی الحقیقة لما فیها من الدعاء، بقوله: «وَ اجْنُبْنِی إلخ.
قوله تعالی: «رَبَّنَا اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ یَوْمَ یَقُومُ الْحِسابُ ختم (ع) دعاءه- و هو آخر ما ذکر من دعائه فی القرآن الکریم کما تقدم- بطلب المغفرة للمؤمنین یوم القیامة و یشبه آخر ما دعا به نوح (ع) مما ذکر فی القرآن: «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ»: نوح: 28.
و فی الآیة دلیل علی أنه (ع) لم یکن ولد آزر المشرک لصلبه فإنه (ع)- کما تری- یستغفر لوالدیه و هو علی الکبر و فی آخر عهده «و قد تبرأ من آزر فی أوائل عهده بعد ما استغفر له عن موعدة وعده إیاه قال تعالی: «قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی»: مریم: 47، و قال: «وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ»: الشعراء: 86،
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و قال: «وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ»: التوبة: 114 و قد تقدم تفصیل القول فی قصصه (ع) فی سورة الأنعام فی الجزء السابع من الکتاب.
و من لطیف ما فی دعائه (ع) اختلاف النداء المکرر الذی فیه بلفظ «رب» و «ربنا» و العنایة فیما أضیف إلی نفسه بما یختص بنفسه من السبقة و الإمامة، و فیما أضیف إلی نفسه و غیره إلی المشترکات.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الدلائل عن عقیل بن أبی طالب: أن النبی ص لما أتاه الستة النفر من الأنصار- جلس إلیهم عند جمرة العقبة- فدعاهم إلی الله و إلی عبادته و المؤازرة علی دینه- فسألوه أن یعرض علیهم ما أوحی إلیه- فقرأ من سورة إبراهیم:
«وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً- وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ إلی آخر السورة فرق القوم- و أخبتوا حین سمعوا منه ما سمعوا و أجابوه.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عبیدة عن أبی عبد الله (ع) قال: من أحبنا فهو منا أهل البیت- فقلت: جعلت فداک منکم؟ قال: منا و الله أ ما سمعت قول الله و هو قول إبراهیم (ع): «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی .
و فیه، عن محمد الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: من اتقی الله منکم و أصلح فهو منا أهل البیت- قال: منکم أهل البیت؟ قال: منا أهل البیت- قال فیها إبراهیم:
«فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی قال عمر بن یزید: قلت له: من آل محمد؟ قال إی و الله من آل محمد إی و الله من أنفسهم- أ ما تسمع قول الله تعالی: «إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ- لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ و قول إبراهیم: «فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی .
؟ أقول: و قد ورد فی بعض الروایات أن بنی إسماعیل لم یعبدوا صنما قط إثر دعاء إبراهیم: وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ و أنهم إنما قالوا: هؤلاء شفعاؤنا عند الله و الظاهر أن الروایة موضوعة، و قد تقدمت الإشارة إلیه فی البیان السابق.
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و کذا ما ورد فی بعض الروایات من طرق العامة و الخاصة أن أرض الطائف کانت فی الأردن من أرض فلسطین فلما دعا إبراهیم (ع) لبنیه بقوله: «وَ ارْزُقْهُمْ مِنَ الثَّمَراتِ أمر الله بها فسارت بترابها إلی مکة فطافت علی البیت سبعة أشواط ثم استقرت حیث الطائف الآن.
و هذا و إن کان ممکن الوقوع فی نفسه من طریق الإعجاز لکن لا یکفی لثبوته أمثال هذه الروایات الضعیفة و المرسلة علی أن هذه الآیات فی مقام الامتنان و لو قارن هذا الدعاء و استجابته تعالی له مثل هذه الآیة العظیمة العجیبة و المعجزة الباهرة لأشیر إلیها مزیدا للامتنان. و الله أعلم.
و فی مرسلة العیاشی، عن حریز عمن ذکره عن أحدهما (ع): أنه کان یقرأ «رب اغفر لی و لولدی» یعنی: إسماعیل و إسحاق، و فی مرسلته الأخری عن جابر عن أبی جعفر (ع): مثله 
و ظاهر هذه الروایة أن القراءة مبنیة علی کفر والد إبراهیم و الروایتان ضعیفتان لا یعبأ بهما.



[سورة إبراهیم (14): الآیات 42 الی 52]





اشارة

وَ لا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ غافِلاً عَمَّا یَعْمَلُ الظَّالِمُونَ إِنَّما یُؤَخِّرُهُمْ لِیَوْمٍ تَشْخَصُ فِیهِ الْأَبْصارُ (42) مُهْطِعِینَ مُقْنِعِی رُؤُسِهِمْ لا یَرْتَدُّ إِلَیْهِمْ طَرْفُهُمْ وَ أَفْئِدَتُهُمْ هَواءٌ (43) وَ أَنْذِرِ النَّاسَ یَوْمَ یَأْتِیهِمُ الْعَذابُ فَیَقُولُ الَّذِینَ ظَلَمُوا رَبَّنا أَخِّرْنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ نُجِبْ دَعْوَتَکَ وَ نَتَّبِعِ الرُّسُلَ أَ وَ لَمْ تَکُونُوا أَقْسَمْتُمْ مِنْ قَبْلُ ما لَکُمْ مِنْ زَوالٍ (44) وَ سَکَنْتُمْ فِی مَساکِنِ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ وَ تَبَیَّنَ لَکُمْ کَیْفَ فَعَلْنا بِهِمْ وَ ضَرَبْنا لَکُمُ الْأَمْثالَ (45) وَ قَدْ مَکَرُوا مَکْرَهُمْ وَ عِنْدَ اللَّهِ مَکْرُهُمْ وَ إِنْ کانَ مَکْرُهُمْ لِتَزُولَ مِنْهُ الْجِبالُ (46)
فَلا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ مُخْلِفَ وَعْدِهِ رُسُلَهُ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ ذُو انتِقامٍ (47) یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ (48) وَ تَرَی الْمُجْرِمِینَ یَوْمَئِذٍ مُقَرَّنِینَ فِی الْأَصْفادِ (49) سَرابِیلُهُمْ مِنْ قَطِرانٍ وَ تَغْشی وُجُوهَهُمُ النَّارُ (50) لِیَجْزِیَ اللَّهُ کُلَّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ (51)
هذا بَلاغٌ لِلنَّاسِ وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ وَ لِیَعْلَمُوا أَنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ لِیَذَّکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ (52)
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(بیان)

لما أنذر و بشر سبحانه فی الآیات السابقة و دعا إلی صراطه بما أنه العزیز الحمید ختم بیانه بدفع ما ربما یسبق إلی أوهام ضعفاء العقول من الناس من أن الأمر لو کان علی ما ذکر و کانت هذه الدعوة دعوة نبویة من لدن رب عزیز حمید فما بال هؤلاء الظالمین یتمتعون بما شاءوا؟ و ما باله لا یأخذ الظالمین بظلمهم و لا یلجم المتخلفین عن دعوته المخالفین عن أمره؟ أ هو فی غفلة عما یعملونه أم هو مخلف وعده رسله یعدهم بالنصر ثم لا یفی بوعده؟.
فأجاب تعالی أنه لیس بغافل عما یعمل الظالمون و لا مخلف وعده رسله کیف؟
و هو تعالی علیم بما یمکرون و عزیز ذو انتقام بل إنما یؤخرهم لیوم شدید و هو یوم الجزاء. علی أنه تعالی ربما أخذهم بذنوبهم فی الدنیا کما أخذ الأمم الماضین.
ثم ختم السورة بقوله: «هذا بَلاغٌ لِلنَّاسِ وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ وَ لِیَعْلَمُوا أَنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ لِیَذَّکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ و هی آیة جامعة لغرض السورة کما سیجی‌ء بیانه إن شاء الله.
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قوله تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ غافِلًا عَمَّا یَعْمَلُ الظَّالِمُونَ إلی آخر الآیتین یقال:
شخص بصره أی سکن بحیث لا یطرف جفنة، و یقال: بعیر مهطع إذا صوب عنقه أی رفعه و هطع و أهطع بمعنی، و یقال: أقنع رأسه إذا رفعه، و قوله: لا یرتد إلیهم طرفهم أی لا یقدرون علی أن یطرفوا من هول ما یشاهدونه، و قوله: و أفئدتهم هواء أی قلوبهم خالیة عن التعقل و التدبیر لشدة الموقف أو أنها زائلة.
و المعنی: و لا تحسبن الله و لا تظننه غافلا عما یعمل هؤلاء الظالمون بما تشاهد من تمتعهم و إترافهم فی العیش و إفسادهم فی الأرض إنما یمهلهم الله و یؤخر عقابهم إلی یوم یسکن فیه أبصارهم فلا تطرف و الحال أنهم مادون لأعناقهم رافعون لرءوسهم لا یقدرون علی رد طرفهم و قلوبهم مدهوشة خالیة عن کل تحیل و تدبیر من شدة هول یوم القیامة و فی الآیة إنذار للظالمین و تعزیة لغیرهم.
قوله تعالی: «وَ أَنْذِرِ النَّاسَ یَوْمَ یَأْتِیهِمُ الْعَذابُ إلی آخر الآیة. فی الآیة إنذار بعد إنذار و بین الإنذارین فرق من جهتین:
إحداهما: أن الإنذار فی الآیتین السابقتین إنذار بما أعد الله من أهوال یوم القیامة و ألیم العذاب فیه، و أما الذی فی هذه الآیة و ما یتلوها فهو إنذار بعذاب الاستئصال فی الدنیا و من الدلیل علیه قوله: «فَیَقُولُ الَّذِینَ ظَلَمُوا رَبَّنا أَخِّرْنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ إلخ.
و بذلک یظهر أن لا وجه لما ذکره بعضهم أن المراد بهذا الیوم الذی یأتیهم فیه العذاب هو یوم القیامة، و کذا ما ذکره آخرون أن المراد به یوم الموت.
و الثانیة: أن الإنذار الأول إنذار بعذاب قطعی لا صارف له عن أمة ظالمة و لا فرد ظالم من أمة و أما الإنذار الثانی فهو إنذار بعذاب غیر مصروف عن أمة ظالمة و أما الفرد فربما صرف عنه، و لذلک تری أنه تعالی یقول أولا: «وَ أَنْذِرِ النَّاسَ ثم یقول:
«فَیَقُولُ الَّذِینَ ظَلَمُوا» إلخ و لم یقل: فیقولون أی الناس لأن عذاب الاستئصال لا یصیب المؤمنین قال تعالی: «ثُمَّ نُنَجِّی رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا کَذلِکَ حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ»: یونس:
103 و إنما یصیب الأمة الظالمة بحلول أجلهم و هم طائفة من ظالمی الأمة لا جمیع أفرادها.
و بالجملة فقوله: «وَ أَنْذِرِ النَّاسَ یَوْمَ یَأْتِیهِمُ الْعَذابُ إنذار للناس بعذاب الاستئصال الذی یقطع دابر الظالمین منهم، و قد تقدم فی تفسیر سورة یونس و غیره أن ذلک 
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مکتوب علی الأمم قضاء بینهم و بین رسولهم حتی هذه الأمة المحمدیة و قد تکرر هذا الوعید منه تعالی فی عدة مواضع من کلامه.
و هذا هو الیوم الذی یطهر الله الأرض فیه من قذارة الشرک و الظلم و لا یعبد علیها یومئذ إلا الله سبحانه فإن الدعوة عامة و الأمة هم أهل الأرض فإذا محا الله عنهم الشرک لم یبق منهم إلا المؤمنون و یکون الدین کله لله، قال تعالی: «وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ .
و مما تقدم یظهر الجواب عما أورد علی کون المراد بالعذاب فی الآیة عذاب الاستئصال أن القصر فی الآیة السابقة ینافیه فإن قوله: «إِنَّما یُؤَخِّرُهُمْ لِیَوْمٍ تَشْخَصُ فِیهِ الْأَبْصارُ» یقصر أخذهم و عقابهم فی یوم القیامة.
و ذلک لما عرفت أن العذاب المنذر به فی الآیتین السابقتین هو العذاب الذی لا یصرفه عنهم صارف و لا یتخلف عنه أحد من الظالمین و هو مقصور فی عذاب یوم القیامة، و لا ینافی انحصاره فی یوم القیامة وجود نوع آخر من العذاب فی الدنیا.
علی أن القصر لو تم علی ما یریده المعترض لدفع ما یدل علیه الآیات الکثیرة الدالة علی نزول العذاب بهذه الأمة کما أشرنا إلیه.
علی أن حمل العذاب فی الآیة علی عذاب یوم القیامة یوجب صرف الآیات عن ظهورها و رفع الید عما یعطیه السیاق فیها و لا مساغ له.
و قوله: «فَیَقُولُ الَّذِینَ ظَلَمُوا رَبَّنا أَخِّرْنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ نُجِبْ دَعْوَتَکَ وَ نَتَّبِعِ الرُّسُلَ المراد به الظالمون من الناس و هم الذین یأخذهم العذاب المستأصل و لا یتخطاهم، و مرادهم بقولهم: «أَخِّرْنا إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ الاستمهال بمدة قصیرة تضاف إلی عمرهم فی الدنیا حتی یتدارکوا فیه ما فوتوه بظلمهم و الدلیل علیه قولهم: «نُجِبْ دَعْوَتَکَ وَ نَتَّبِعِ الرُّسُلَ .
و التعبیر بالرسل بلفظ الجمع فی قولهم: «وَ نَتَّبِعِ الرُّسُلَ مع أن الآیة تصف حال ظالمی هذه الأمة ظاهرا و کان مقتضی ذلک أن یقال: و نتبع الرسول إنما هو للدلالة علی أن الملاک فی نزول هذا العذاب القضاء بین الرسالة و بین منکریها من غیر اختصاص ذلک برسول دون رسول کما یفیده قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ 
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قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47.
و قوله: «أَ وَ لَمْ تَکُونُوا أَقْسَمْتُمْ مِنْ قَبْلُ ما لَکُمْ مِنْ زَوالٍ الإقسام تعلیق الحکم فی الکلام بأمر شریف من جهة شرافته لیدل به علی صدقه إذ لو کذب المتکلم و قد أقسم فی کلامه لأذهب بذلک شرف المقسم به کقولنا: و الله إن کذا لکذا و لعمری إن الأمر علی کذا، و یعد القسم أقوی أسباب التأکید. و لا یبعد أن یکون الإقسام فی الآیة کنایة عن إیراد الکلام فی صورة جازمة غیر قابلة للتردید.
و الکلام علی تقدیر القول و المعنی یقال لهم توبیخا و تبکیتا: أ لم تکونوا أقسمتم من قبل نزول العذاب ما لکم من زوال و أنکم بما عندکم من القوة و السطوة و وسائل الدفاع أمة خالدة مسیطرة علی الحوادث فما لکم تستمهلون إلی أجل قریب.
قوله تعالی: «وَ سَکَنْتُمْ فِی مَساکِنِ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ إلی آخر الآیة معطوف علی محل قوله: «أَقْسَمْتُمْ فی الآیة السابقة، و المعنی: أ و لم تکونوا سکنتم فی مساکن الذین ظلموا أنفسهم من الأمم السابقة، و ظهر لکم أن هذه الدعوة حقة و یتعقبها لو ردت عذاب مستأصل، من جهتین: جهة المشاهدة حیث تبین لکم کیف فعلنا بأولئک الظالمین الذین سکنتم فی مساکنهم؟ و جهة البیان حیث ضربنا لکم الأمثال و أنذرناکم عذابا مستأصلا یتعقبه إنکار الحق و رد الدعوة النبویة و یقطع دابر الظالمین.
قوله تعالی: «وَ قَدْ مَکَرُوا مَکْرَهُمْ وَ عِنْدَ اللَّهِ مَکْرُهُمْ وَ إِنْ کانَ مَکْرُهُمْ لِتَزُولَ مِنْهُ الْجِبالُ حال من الضمیر فی «فَعَلْنا» فی الآیة السابقة أو من الضمیر فی «بِهِمْ فیها أو من الضمیرین جمیعا علی ما قیل، و ضمائر الجمع راجعة إلی «الَّذِینَ ظَلَمُوا».
و المراد بکون مکرهم عند الله إحاطته تعالی به بعلمه و قدرته، و من المعلوم أن المکر إنما یکون مکرا إذا لم یحط به الممکور به و جهله، و أما إذا کان الممکور به عالما بما هیأه الماکر من المکر و قادرا علی دفعه لغا المکر أو عاد مکرا علی نفس الماکر کما قال تعالی: «وَ ما یَمْکُرُونَ إِلَّا بِأَنْفُسِهِمْ وَ ما یَشْعُرُونَ»: الأنعام: 123.
و قوله: «وَ إِنْ کانَ مَکْرُهُمْ لِتَزُولَ مِنْهُ الْجِبالُ إن وصلیة- علی ما قیل- و اللام فی «لِتَزُولَ متعلق بمقدر یدل علیه لفظ المکر کقولنا یقتضی أو یوجب و ما أشبه ذلک، و التقدیر: الله محیط بمکرهم عالم به قادر علی دفعه إن کان مکرهم 
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دون هذه الشدة و إن کان علی هذه الشدة.
و المعنی تبین لکم کیف فعلنا بهم و الحال أنهم مکروا ما فی وسعهم من المکر و الله محیط بمکرهم و إن کان مکرهم عظیما موجبا لزوال الجبال.
و ربما قیل: إن «إِنْ نافیة و اللام هی الداخلة علی المنفی و المراد بالجبال الآیات و المعجزات کنایة و المعنی و ما کان مکرهم لتبطل به آیات الله و معجزاته التی هی کالجبال الراسیات التی لا تزول عن مکانها، و أید هذا المعنی بقراءة ابن مسعود «و ما کان مکرهم» و هو معنی بعید.
و قرئ أیضا: «لِتَزُولَ بفتح اللام الأولی و ضم اللام الثانیة، و علی هذا تکون «إِنْ مخففة من المشددة و المعنی و التحقیق أن مکرهم کان من العظمة بحیث تزول منه الجبال.
قوله تعالی: «فَلا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ مُخْلِفَ وَعْدِهِ رُسُلَهُ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ ذُو انتِقامٍ تفریع علی ما تقدم أن ترک مؤاخذة الظالمین بعملهم إنما هو لتأخیرهم إلی یوم القیامة أی إذا کان الأمر کذلک فلا تحسبن الله مخلفا لما وعد رسله من نصرهم و مؤاخذة المتخلفین عن دعوتهم، و کیف یخلف وعده و هو عزیز ذو انتقام شدید و لازم عزته المطلقة أن لا یخلف وعده فإن إخلاف الوعد إما لکون الواعد غیر قادر علی إنجاز ما وعده أو لتغیر من الرأی بعروض حال ثانیة تقهره علی خلاف ما بعثته إلیه الحال الأولی التی أوجبت علیه الوعد و الله سبحانه عزیز علی الإطلاق لا یتصف بعجز و لا تقهره حال و لا شی‌ء آخر و هو الواحد القهار.
و لازم اتصافه بالانتقام أن ینتقم للحق ممن استکبر عنه و استعلی علیه و ینتصف للمظلوم من الظالم.
و ذو انتقام من أسمائه تعالی الحسنی التی سمی الله تعالی بها نفسه فی مواضع من کلامه و قارنه فی جمیعها باسمه العزیز، قال تعالی: «وَ اللَّهُ عَزِیزٌ ذُو انْتِقامٍ»،: آل عمران:
4، المائدة: 95 و قال: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِعَزِیزٍ ذِی انْتِقامٍ»،: الزمر: 37 و قال فی الآیة المبحوث عنها: «إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ ذُو انتِقامٍ و من ذلک یظهر أن «ذا انتقام» من فروع اسم «العزیز».
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(کلام فی معنی الانتقام و نسبته إلیه تعالی)

الانتقام هو العقوبة لکن لا کل عقوبة بل عقوبة خاصة و هی أن تذیق غیرک من الشر ما یعادل ما أذاقک منه أو تزید علیه قال تعالی: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ .
و هو أصل حیوی معمول به عند الإنسان و ربما یشاهد من بعض الحیوان أیضا أعمال یشبه أن تکون منه، و أیا ما کان یختلف الغرض الذی یبعث الإنسان إلیه فالداعی إلیه فی الانتقام الفردی هو التشفی غالبا فإذا سلب الواحد من الإنسان غیره شیئا من الخیر أو أذاقه شیئا من الشر وجد الذی فعل به ذلک فی نفسه من الأسی و الأسف ما لا تسکن فورته و لا تخمد ناره إلا بأن یذیقه من الشر ما یعادل ما ذاق منه أو یزید علیه فالعامل الذی یدعو إلیه هو الإحساس الباطنی و أما العقل فربما أجازه و أنفذه و ربما استنکف.
و الانتقام الاجتماعی و نعنی به القصاصات و أنواع المؤاخذات التی نعثر علیها فی السنن و القوانین الدائرة فی المجتمعات أعم من الراقیة و الهمجیة الغالب فیه أن یکون الغرض الداعی إلیه غایة فکریة و مطلوبا عقلیا و هو حفظ النظام عن الاختلال و سد طریق الهرج و المرج فلو لا أصل الانتقام و مؤاخذة المجرم الجانی بما أجرم و جنی اختل الأمن العام و ارتحل السلام من بین الناس.
و لذا کان هذا النوع من الانتقام حقا من حقوق المجتمع و إن کان ربما استصحب حقا فردیا کمن ظلم غیره بما فیه مؤاخذة قانونیة فربما یؤاخذ الظالم استیفاء لحق المجتمع و إن أبطل المظلوم حقه بالعفو.
فقد تبین أن من الانتقام ما یبتنی علی الإحساس و هو الانتقام الفردی الذی غایته التشفی، و منه ما یبتنی علی العقل و هو الانتقام الاجتماعی الذی غایته حفظ النظام و هو من حقوق المجتمع و إن شئت قلت من حقوق السنة أو القانون الجاری فی المجتمع فإن استقامة الأحکام المعدلة لحیاة الناس و سلامتها فی نفسها تقتضی مؤاخذة المجرم المتخلف عنها و إذاقته جزاء سیئته المر، فهو من حقوق السنة و القانون کما أنه من حقوق المجتمع.
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إذا عرفت هذا علمت أن ما ینسب إلیه تعالی فی الکتاب و السنة من الانتقام هو ما کان حقا من حقوق الدین الإلهی و الشریعة السماویة و إن شئت فقل من حقوق المجتمع الإسلامی و إن کان ربما استصحب الحق الفردی فیما إذا انتصف سبحانه للمظلوم من ظالمة فهو الولی الحمید.
و أما الانتقام الفردی المبنی علی الإحساس لغایة التشفی فساحته المقدسة أعز من أن یتضرر بإجرام المجرمین و معصیة المسیئین أو ینتفع بطاعة المحسنین.
و من هنا یظهر سقوط ما ربما استشکله بعضهم أن الانتقام إنما یکون لتشفی القلب و إذ کان تعالی لا ینتفع و لا یتضرر بشی‌ء من أعمال عباده خیرا أو شرا طاعة أو معصیة فلا وجه لنسبة الانتقام إلیه کما أن رحمته غیر المتناهیة تأبی أن یعذبهم بعذاب خالد غیر متناه کیف لا؟ و الواحد من أرباب الرحمة یرحم المجرم المقدم علی أی معصیة إذا کان عن جهالة منه و هو تعالی یصف الإنسان- و هو مخلوقه المعلوم له حاله- بذلک إذ یقول: «إِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولًا»: الأحزاب: 72.
وجه السقوط أن فیه خلطا بین الانتقام الفردی و الاجتماعی، و الذی یثبت فیه تعالی هو الاجتماعی منه دون الفردی کما توهم کما أن فیه خلطا بین الرحمة النفسانیة التی هی تأثر و انفعال قلبی من الإنسان و بین الرحمة العقلیة التی هی تتمیم نقص الناقص المستعد لذلک، و التی تثبت فیه تعالی هی الرحمة العقلیة دون الرحمة النفسانیة و لم یثبت الخلود فی العذاب إلا فیما إذا بطل استعداد الرحمة و إمکان الإفاضة قال تعالی: «بَلی مَنْ کَسَبَ سَیِّئَةً وَ أَحاطَتْ بِهِ خَطِیئَتُهُ فَأُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 81.
و هاهنا نکتة یجب أن تتنبه لها و هی أن الذی تقدم من معنی الانتقام المنسوب إلیه تعالی إنما یتأتی علی مسلک المجازاة و الثواب و العقاب، و أما علی مسلک نتائج الأعمال فترجع حقیقته إلی لحوق الصور السیئة المؤلمة بالنفس الإنسانیة عن الملکات الردیئة التی اکتسبتها فی الحیاة الدنیا، بعد الموت، و قد تقدم البحث فی الجزء الأول من الکتاب فی ذیل قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا ما»:
الآیة البقرة: 26 فی جزاء الأعمال.



[بیان 

قوله تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ
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الْقَهَّارِ» الظرف متعلق بقوله: «ذُو انتِقامٍ و تخصیص انتقامه تعالی بیوم القیامة مع عمومه لجمیع الأوقات و الظروف إنما هو لکون الیوم أعلی مظاهر الانتقام الإلهی کما أن تخصیص بروزهم لله بذلک الیوم کذلک، و علی هذا النسق جل الأوصاف المذکورة فی کلامه تعالی لیوم القیامة کقوله: «الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»،: الانفطار: 19 و قوله: «ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ»،: المؤمن: 33 إلی غیر ذلک و قد تقدمت الإشارة إلیه کرارا.
و الظاهر أن اللام فی الأرض للعهد فی الموضعین معا و کذا فی السماوات و السماوات معطوفة علی الأرض الأولی و المعنی تبدل هذه الأرض غیر هذه الأرض و تبدل هذه السماوات غیر هذه السماوات.
و للمفسرین فی معنی تبدل الأرض و السماوات أقوال مختلفة:
فقیل: تبدل الأرض فضة و السماوات ذهبا و ربما قیل إن الأرض تبدل من أرض نقیة کالفضة و السماوات کذلک.
و قیل: تبدل الأرض نارا و السماوات جنانا.
و قیل: تبدل الأرض خبزة نقیة یأکل الناس منها طول یوم القیامة.
و قیل: تبدل الأرض لکل فریق مما یقتضیه حاله فتبدل لبعض المؤمنین خبزة یأکل منها ما دام فی العرصات و لبعض آخر فضة و تبدل للکافر نارا.
و قیل: التبدیل هو أنه یزاد فی الأرض و ینقص منها و تذهب آکامها و جبالها و أودیتها و شجرها و تمد مد الأدیم و تصیر مستویة لا تری فیها عوجا و لا أمتا، و تتغیر السماوات بذهاب الشمس و القمر و النجوم و بالجملة یتغیر کل من الأرض و السماوات عما هو علیه فی الدنیا من الصفات و الأشکال.
و منشأ اختلافهم فی تفسیر التبدیل اختلاف الروایات الواردة فی تفسیر الآیة مع أن الروایات لو صحت و اتصلت کان اختلافها أقوی شاهد علی أن ظاهرها غیر مراد و أن بیاناتها واقعة موقع التمثیل للتقریب.
و التدبر الکافی فی الآیات التی تحوم حول تبدیل الأرض و السماء یفید أن أمر التبدیل أعظم مما تتصوره من بسط الجبل علی السهل أو تبدیل التراب فضة أو خبزا
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نقیا مثلا کقوله تعالی: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها»: الزمر- 69 و قوله: «وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً»،: النبأ: 20 و قوله: «وَ تَرَی الْجِبالَ تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ»: النمل: 88 إن کانت الآیة ناظرة إلی یوم القیامة إلی غیر ذلک من الآیات.
فالآیات تنبئ عن نظام غیر هذا النظام الذی نعهده و شئون دون ما نتصوره فإشراق الأرض یومئذ بنور ربها غیر إشراق بسیطها بنور الشمس أو الکواکب أو غیرها، و سیر الجبال ینتهی عادة إلی زوالها عن مکانها و تلاشیها مثلا لا إلی کونها سرابا، و هکذا نرجو أن یوفقنا الله سبحانه لبسط الکلام فی هذا المعنی فیما سیأتی إن شاء الله تعالی.
و قوله: «وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» معنی بروزهم و ظهورهم لله یومئذ- مع کون الأشیاء بارزة غیر خفیة علیه دائما- سقوط جمیع العلل و الأسباب التی کانت تحجبهم عنه تعالی ما داموا فی الدنیا فلا یبقی یومئذ- علی ما یشاهدون- شی‌ء من الأسباب یملکهم و یتولی أمرهم و یستقل بالتأثیر فیهم إلا الله سبحانه کما یدل علیه آیات کثیرة فهم لا یلتفتون إلی جانب و لا یتوجهون إلی جهة فی ظاهرهم و باطنهم و حاضرهم و الماضی الغائب من أحوالهم و أعمالهم إلا وجدوه سبحانه شاهدا مهیمنا علیه محیطا به.
و الدلیل علی هذا الذی ذکرناه توصیفه تعالی بالواحد القهار المشعر بنوع من الغلبة فبروزهم لله یومئذ إنما هو ناشئ عن کونه تعالی هو الواحد الذی یقوم به وجود کل شی‌ء و یقهر کل من دونه من مؤثر فلا یحول بینهم و بینه حائل فهم بارزون له بروزا مطلقا.
قوله تعالی: «وَ تَرَی الْمُجْرِمِینَ یَوْمَئِذٍ مُقَرَّنِینَ فِی الْأَصْفادِ سَرابِیلُهُمْ مِنْ قَطِرانٍ وَ تَغْشی وُجُوهَهُمُ النَّارُ» المقرنین من التقرین و هو جمع الشی‌ء إلی نظیره و الأصفاد جمع الصفد و هو الغل الذی یجمع الید إلی العنق أو هو مطلق السلسلة یقرن بین المقیدین، و السرابیل جمع السربال و هو القمیص و القطران شی‌ء أسود منتن یطلی به الإبل فإنهم یطلون به فیصیر کالقمیص علیهم و الغشاوة بالفتح الستر و التغطیة یقال: غشی یغشی غشاوة أی ستره و غطاه، و معنی الآیتین واضح.
قوله تعالی: «لِیَجْزِیَ اللَّهُ کُلَّ نَفْسٍ ما کَسَبَتْ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ معنی 
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الآیة واضح، و هی بظاهرها تدل علی أن الذی تجزی به کل نفس هو عین ما کسبته من حسنة أو سیئة و إن تبدلت صورته، فهی من الآیات الدالة علی أن الذی یلحق بهم یوم القیامة هو نتیجة أعمالهم.
فالآیة تفسر أولا معنی الجزاء فی یوم الجزاء، و ثانیا معنی انتقامه تعالی یومئذ و أنه لیس من قبیل عقوبة المجرم العاصی تشفیا منه بل إلحاق ما یستدعیه عمل المجرم به و إن شئت فقل إیصال ما اکتسبه المجرم بعینه إلیه.
و فی تعلیل هذا الجزاء و هو فی یوم القیامة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ إیماء إلی أن الجزاء واقع من غیر فصل و مهل إلا أن ظرف ظهوره هو ذلک الیوم لا غیر، أو أن الحکم بالجزاء و کتابته واقع عند العمل و تحققه یوم القیامة و مآل الوجهین واحد فی الحقیقة.
قوله تعالی: «هذا بَلاغٌ لِلنَّاسِ وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ وَ لِیَعْلَمُوا أَنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ وَ لِیَذَّکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ البلاغ بمعنی التبلیغ علی ما ذکره الراغب أو بمعنی الکفایة علی ما ذکره غیره.
و الآیة خاتمة السورة فالأنسب أن تکون الإشارة بهذا إلی ما أورد فی السورة من البیان لا إلی مجموع القرآن کما ذکره بعضهم و لا إلی ما ذکر من قوله تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ اللَّهَ غافِلًا عَمَّا یَعْمَلُ الظَّالِمُونَ إلی آخر السورة کما ذکره آخرون.
و قوله: «وَ لِیُنْذَرُوا بِهِ إلخ، اللام فیه للغایة و هو معطوف علی محذوف إنما حذف لفخامة أمره و عظم شأنه لا یحیط به أفهام الناس لاشتماله من الأسرار الإلهیة علی ما لا یطیقونه، و إنما تسع عقولهم ما ذکر من غایاته و هو الإنذار و العلم بوحدانیته تعالی و التذکر، فهم ینذرون بما ذکر فیها من مؤاخذته تعالی الظالمین عاجلا و آجلا، و تتم علیهم الحجة بما ذکر فیها من آیات التوحید، و یتذکر المؤمنون منهم خاصة بما فیها من المعارف الإلهیة.
و بهذا یتطابق مختتم السورة و مفتتحها أعنی قوله فی أول السورة: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ لِتُخْرِجَ النَّاسَ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ بِإِذْنِ رَبِّهِمْ إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ» فقد تقدم أن مدلول الآیة أمر النبی ص بالدعوة و التبلیغ إلی صراط الله بما أنه 
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تعالی ربهم العزیز الحمید لیخرج الناس من الظلمات إلی النور بإذنه فإنهم إن استجابوا الدعوة و آمنوا خرجوا بذلک من ظلمات الکفر إلی نور الإیمان بالفعل و إن لم یستجیبوا أنذروا و وقفوا علی التوحید الحق و خرجوا من الجهل إلی العلم و هو نوع خروج من الظلمة إلی النور و إن کان وبالا علیهم و خسارا ففی الدعوة- علی أی حال- إنذار للناس و إعلامهم أنما هو إله واحد و تذکر لأولی الألباب منهم خاصة و هم المؤمنون.



(بحث روائی)

فی المعانی، بإسناده عن ثوبان: أن یهودیا جاء إلی النبی ص فقال: یا محمد فرفعه ثوبان برجله و قال: قل: یا رسول الله- فقال: لا أدعوه إلا بأسماء أهله قال: أ رأیت قول الله: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ أین الناس یومئذ قال: فی الظلمة دون المحشر. قال: فما أول ما یأکل أهل الجنة إذا دخلوها؟ قال کبد الحوت قال: فما شرابهم علی إثر ذلک، قال: السلسبیل. قال صدقت یا محمد.
أقول: و روی الحدیث فی الدر المنثور، عن مسلم و ابن جریر و الحاکم و البیهقی فی الدلائل عن ثوبان: مثله إلی قوله: فی الظلمة
و روی أیضا عن عدة عن عائشة: أنها سألت النبی ص عن ذلک فقال: علی الصراط.
و فی تفسیر العیاشی، عن ثویر بن أبی فاختة عن الحسین بن علی (ع) قال: «تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ یعنی بأرض لم یکتسب علیها الذنوب بارزة- لیست علیها جبال و لا نبات کما دحاها أول مرة.
أقول: و رواه القمی أیضا فی تفسیره، و فیه دلالة علی حدوث الجبال و کذا النبات بعد تمام خلقة الأرض.
و فی الدر المنثور، أخرج البزار و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی البعث عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص فی قول الله: یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ . قال: أرض بیضاء کأنها فضة لم یسفک فیها دم حرام- و لم تعمل فیها خطیئة.
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أقول: و رواه أیضا عن ابن مردویه عن علی عنه (ص): مثله 
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی صفة الجنة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب فی الآیة قال: تبدل الأرض من فضة و السماء من ذهب.
أقول: و حمل بعضهم الکلام علی التشبیه کما وقع فی حدیث ابن مسعود السابق.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: سأله أبرش الکلبی عن قول الله عز و جل: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ قال: تبدل خبزة نقیة یأکل الناس منها حتی یفرغ من الحساب. فقال الأبرش: فقلت: إن الناس یومئذ لفی شغل من الأکل- فقال أبو جعفر (ع)- فهم فی النار لا یشتغلون عن أکل الضریع و شرب الحمیم- و هم فی عذاب فکیف یشتغلون عنه فی الحساب؟.
أقول: و قوله: «تبدل خبزة نقیة» یحتمل التشبیه کما ربما یستفاد من الخبر الآتی.
و فی إرشاد المفید، و احتجاج الطبرسی، عن عبد الرحمن بن عبد الله الزهری قال: حج هشام بن عبد الملک فدخل المسجد الحرام- متکئا علی ولد سالم مولاه- و محمد بن علی بن الحسین (ع) جالس فی المسجد- فقال له سالم مولاه- یا أمیر المؤمنین هذا محمد بن علی قال هشام: المفتونون به أهل العراق؟ قال: نعم. فقال: اذهب إلیه فقل له: یقول لک أمیر المؤمنین: ما الذی یأکل الناس و یشربون- إلی أن یفصل بینهم یوم القیامة قال أبو جعفر (ع): یحشر الناس علی مثل قرص نقی فیها أنهار متفجرة- یأکلون و یشربون حتی یفرغ من الحساب-.
قال: فرأی هشام أنه قد ظفر به فقال: الله أکبر اذهب إلیه فقل: ما أشغلهم عن الأکل و الشرب یومئذ. فقال أبو جعفر (ع): هم فی النار أشغل و لم یشتغلوا عن ذلک- قالوا أفیضوا علینا من الماء أو مما رزقکم الله. فسکت هشام لا یرجع کلاما
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أفلح مولی أبی أیوب: أن رجلا من یهود سأل النبی ص «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ ما الذی تبدل به؟ فقال: خبزة،
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فقال الیهودی: درمکة بأبی أنت، قال: فضحک ثم قال: قاتل الله الیهود هل تدرون ما الدرمکة؟ لباب الخبز.
و فیه، أخرج أحمد و ابن جریر و ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الدلائل عن أبی أیوب الأنصاری قال: أتی النبی ص حبر من الیهود و قال: أ رأیت إذ یقول الله: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ فأین الخلق عند ذلک؟ قال: أضیاف الله لن یعجزهم ما لدیه.
أقول: و اختلاف الروایات فی تفسیر التبدیل لا یخلو عن دلالة علی أنها أمثال مضروبة للتقریب و المسلم من معنی التبدل أن حقیقة الأرض و السماء و ما فیهما یومئذ هی هی غیر أن النظام الجاری فیهما یومئذ هو غیر النظام الجاری فیهما فی الدنیا.
و فی المعانی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: لقد خلق الله عز و جل فی الأرض- منذ خلقها سبعة عالمین لیس فیهم من ولد آدم، خلقهم من أدیم الأرض- فأسکنهم فیها واحدا بعد واحد مع عالمه-.
ثم خلق الله عز و جل آدم أبا البشر- و خلق ذریته منه- لا و الله ما خلت الجنة من أرواح المؤمنین منذ خلقها، و لا خلت النار من أرواح الکفار و العصاة- منذ خلقها عز و جل لعلکم ترون إذا کان یوم القیامة- و صیر أبدان أهل الجنة مع أرواحهم فی الجنة- و صیر أبدان أهل النار مع أرواحهم فی النار- إن الله تعالی لا یعبد فی بلاده- و لا یخلق خلقا یعبدونه و یوحدونه؟ بلی و الله لیخلقن الله خلقا من غیر فحولة- و لا إناث یعبدونه و یوحدونه و یعظمونه- و یخلق لهم أرضا تحملهم و سماء تظلهم- أ لیس الله عز و جل یقول: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ ؟ و قد قال عز و جل: «أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ».
أقول: و رواه العیاشی، فی تفسیره عن محمد بن مسلم عنه (ع): مثله،
و هو غیر المعانی التی أوردناها سابقا.
و فی تفسیر القمی قوله": «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ قال تبدل خبزة بیضاء فی الموقف یأکل منها المؤمنون «وَ تَرَی الْمُجْرِمِینَ یَوْمَئِذٍ مُقَرَّنِینَ فِی الْأَصْفادِ» قال: قال: مقرنین بعضهم إلی بعض «سَرابِیلُهُمْ مِنْ قَطِرانٍ قال: قال:
السرابیل القمیص.
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قال:
و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «سَرابِیلُهُمْ مِنْ قَطِرانٍ هو الصفر الحار المذاب انتهی حره- یقول الله عز و جل: «وَ تَغْشی وُجُوهَهُمُ النَّارُ» سربلوا ذلک الصفر و تغشی وجوههم النار.
أقول: یعنی أن المراد بالجملتین: «سَرابِیلُهُمْ مِنْ قَطِرانٍ وَ تَغْشی وُجُوهَهُمُ النَّارُ» جمیعا بیان أنهم مستورون مغشیون أما أبدانهم فبالقطران و أما وجوههم فبالنار.
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(15) (سورة الحجر مکیة و هی تسع و تسعون آیة) (99)





[سورة الحجر (15): الآیات 1 الی 9]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ قُرْآنٍ مُبِینٍ (1) رُبَما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ کانُوا مُسْلِمِینَ (2) ذَرْهُمْ یَأْکُلُوا وَ یَتَمَتَّعُوا وَ یُلْهِهِمُ الْأَمَلُ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (3) وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلاَّ وَ لَها کِتابٌ مَعْلُومٌ (4)
ما تَسْبِقُ مِنْ أُمَّةٍ أَجَلَها وَ ما یَسْتَأْخِرُونَ (5) وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ (6) لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (7) ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ (8) إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ (9)



(بیان)

تشتمل السورة علی الکلام حول استهزاء الکفار بالنبی ص و رمیه بالجنون و رمی القرآن الکریم بأنه من إهذار المجانین ففیها تعزیة للنبی ص و أمره بالصبر و الثبات و الصفح عنهم و تطییب لنفسه الشریفة و إنذار و تبشیر.
و هی مکیة علی ما تشهد به آیاتها، و نقل فی المجمع عن الحسن استثناء قوله:
«وَ لَقَدْ آتَیْناکَ سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی الآیة، و قوله «کَما أَنْزَلْنا عَلَی الْمُقْتَسِمِینَ الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ و سیأتی ما فیه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 96
و تشتمل السورة علی قوله تعالی: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ إلخ، و الآیة تقبل الانطباق علی ما ضبطه التاریخ أن النبی ص اکتتم فی أول البعثة ثلاث سنین أو أربعا أو خمسا لا یعلن دعوته لاشتداد الأمر علیه فکان لا یدعو إلا آحادا ممن یرجو منهم الإیمان یدعوهم خفیة و یسر إلیهم الدعوة حتی أذن له ربه فی ذلک و أمره أن یعلن دعوته.
و تؤیده الروایات المأثورة من طرق الشیعة و أهل السنة أنه (ص) کان یکتتم فی أول بعثته سنین لا یظهر فیها دعوته لعامة الناس حتی أنزل الله تعالی علیه: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ إِنَّا کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ فخرج إلی الناس و أظهر الدعوة، و علیه فالسورة مکیة نازلة فی أول الدعوة العلنیة.
و من غرر الآیات القرآنیة المشتملة علی حقائق جمة فی السورة قوله تعالی:
«وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ الآیة، و قوله: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ .
قوله تعالی: «الر تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ قُرْآنٍ مُبِینٍ الإشارة إلی الآیات الکریمة القرآنیة فالمراد بالکتاب القرآن، و تنکیر القرآن للدلالة علی عظم شأنه و فخامة أمره کما أن التعبیر بتلک و هی للإشارة إلی البعید لذلک.
و المعنی هذه الآیات العالیة منزلة الرفیعة درجة التی ننزلها إلیک آیات الکتاب الإلهی و آیات قرآن عظیم الشأن فاصل بین الحق. و الباطل علی خلاف ما یرمیها به الکفار بما یرمونک بالجنة مستهزءین بکلام الله.
و من الممکن أن یراد بالکتاب اللوح المحفوظ فإن القرآن منه و فیه قال تعالی:
» إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ»: الواقعة: 78 و قال: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج: 22 فیکون قوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ وَ قُرْآنٍ مُبِینٍ کالملخص من قوله: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
قوله تعالی: «رُبَما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ کانُوا مُسْلِمِینَ توطئة لما سیتعرض له من قولهم للنبی: «یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ یشیر به إلی أنهم سیندمون 
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علی ما هم علیه من الکفر و یتمنون الإسلام لله و الإیمان بکتابه یوم لا سبیل لهم إلی تحصیل ذلک.
فقوله: «رُبَما یَوَدُّ» المراد به ودادة التمنی لا مطلق الودادة و الحب، و الدلیل علی ذلک قوله فی بیان هذه المودة: «لَوْ کانُوا مُسْلِمِینَ فإن لفظی «لَوْ» و «کانُوا» تدلان علی أن ودادتهم ودادة تمن و أنهم یتمنون الإسلام بالنسبة إلی ماضی حالهم مما فاتهم و لن یعود إلیهم فلیس إلا الإسلام ما داموا فی الدنیا.
فالآیة تدل علی أن الذین کفروا سیندمون علی کفرهم و یتمنون أن لو کانوا مسلمین بعد انطواء بساط الحیاة الدنیا.
قوله تعالی: «ذَرْهُمْ یَأْکُلُوا وَ یَتَمَتَّعُوا وَ یُلْهِهِمُ الْأَمَلُ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ الإلهاء الصرف و الإشغال یقال: ألهاه کذا عن کذا أی شغله عنه و أنساه ذکره.
و قوله: «ذَرْهُمْ یَأْکُلُوا وَ یَتَمَتَّعُوا وَ یُلْهِهِمُ الْأَمَلُ أمر برفع الید عنهم و ترکهم و ما هم فیه من الباطل، و هو کنایة عن النهی عن الجدال معهم و الاحتجاج علیهم لإثبات هذه الحقیقة و هی أنهم سوف یودون الإسلام و یتمنونه و لا سبیل لهم إلی تحصیله و تدارک ما فات منه، و قوله: «فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ فی موضع التعلیل للأمر أی ذرهم و لا تجادلهم و لا تحاجهم فلا حاجة إلی ذلک لأنهم سوف یعلمون ذلک فإن الحق ظاهر لا محالة.
و فی الآیة تعریض لهم أنهم لا غایة لهم فی حیاتهم إلا الأکل و التمتع بلذات المادة و التلهی بالآمال و الأمانی فلا منطق لهم إلا منطق الأنعام و الحیوان العجم فمن الحری أن یترکوا و ما هم فیه، و لا یلقی إلیهم الحجج الحقة المبنیة علی أساس العقل السلیم و المنطق الإنسانی.
قوله تعالی: «وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا وَ لَها کِتابٌ مَعْلُومٌ إلی آخر الآیتین تثبیت و توکید لقوله فی الآیة السابقة: «فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ علی ما یعطیه السیاق و المعنی دعهم فإنهم لا یسلمون فی هذه الحیاة الدنیا و إنما یودون الإسلام بعد حلول أجلهم و نزول الهلاک بهم، و الناس لیسوا بذوی خیرة فی ذلک بل لکل أمة کتاب معلوم عند الله مکتوب فیه أجلهم لا یقدرون أن یستقدموه و لا یستأخروه ساعة.
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و فی الآیتین دلالة علی أن الأمة من الإنسان لها کتاب کما أن للفرد منه کتابا، قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً»: إسراء: 13.
قوله تعالی: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ کلام خارج مخرج الاستهزاء و لذلک خاطبوه (ص) لا باسمه بل بوصف نزول الذکر علیه کما کان یدعیه، و جاءوا بالفعل المجهول للدلالة علی أن منزله غیر معلوم عندهم و لا اعتماد و لا وثوق لهم بما یدعیه هو أن الله تعالی هو الذی أنزله، و توصیفه بالذی نزل علیه الذکر و کذا تسمیة النازل علیه ذکرا کل ذلک من الاستهزاء کما أن قولهم: «إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ رمی و تکذیب.
قوله تعالی: «لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ لو ما مثل هلا للتحضیض أی هلا تأتینا بالملائکة إن کنت صادقا فی دعوی النبوة لیشهدوا علی صدق دعواک و ینذر معک، فهو قریب المعنی من قولهم علی ما حکاه الله: «لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً»: الفرقان: 7.
و وجه اقتراحهم علی الأنبیاء أن یأتوا بالملائکة و یظهروهم لهم اعتقادهم أن البشریة کینونة مادیة مغمورة فی قذارة الشهوة و الغضب لا نسبة بینها و بین العالم السماوی الذی هو محض النورانیة و الطهارة فمن ادعی نوعا من الاتصال بذاک العالم الروحانی فعلیه أن یأتی ببعض أهله من الملائکة الکرام لیصدقوه فی دعواه و یعینوه فی دعوته.
علی أن الملائکة عند الوثنیین آلهة دون الله سبحانه فدعوتهم إلی التوحید معناها أن هؤلاء الآلهة فی معزل من الشفاعة و العبادة بأمر من الله سبحانه و هو إله الآلهة و لا دلیل علی ذلک کاعترافهم به فلینزلوا و لیعترفوا و یصدقوا النبوة.
قوله تعالی: «ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ جواب عما اقترحوا علی النبی ص أن یأتیهم بالملائکة حتی یصدقوه، و محصل الجواب أن السنة الإلهیة جاریة علی ستر ملائکته عنهم تحت أستار الغیب فلو أنزلهم و أظهرهم لهم عن اقتراحهم ذلک کان ذلک آیة سماویة خارقة للعادة نازلة عن اقتراحهم، و من شأن الآیة المعجزة النازلة عن اقتراح الناس أن یعقبها عذاب الاستئصال و الهلاک القطعی 
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إن لم یؤمنوا بها، و هؤلاء الکفار المعاندون لیسوا بمؤمنین فهو الهلاک.
و بالجملة لو أنزل الله الملائکة و الحال هذا الحال- هم یقترحون آیة فاصلة تظهر الحق و تمیط الباطل لأنزلهم بالحق الفاصل الممیز و ما کانوا إذا منظرین بل یهلکون و یقطع دابرهم، هذا محصل ما ذکره بعضهم.
و قیل: المراد بالحق فی الآیة الموت و المعنی ما نزل الملائکة علی الناس إلا مصاحبا للحق الذی هو الموت و ما کانوا إذا منظرین، و کأنه مأخوذ من قوله تعالی:
«یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ الآیة.
و قیل: المراد بالحق الرسالة أی ما نزل الملائکة إلا بالوحی و الرسالة و کأنه مأخوذ من نحو قوله: «قَدْ جاءَکُمُ الرَّسُولُ بِالْحَقِّ»،: النساء: 170 «و قوله فَقَدْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ الأنعام: 5.
فهذه وجوه مذکورة فی تفسیر الآیة و دونها وجوه مذکورة فی مختلف التفاسیر و هی جمیعا لا تخلو من شی‌ء و هو أن شیئا منها لا ینطبق علی الحصر الموجود فی قوله:
«ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِ فنزول الملائکة لا یختص بعذاب الاستئصال فقط و لا بالموت فقط، و لا بالوحی و الرسالة فقط، و توجیه الآیة بما یختص بأحد المعانی الثلاث المذکورة للحق یحتاج إلی تقییدها بقیود کثیرة یدفعها إطلاق الآیة کما هو ظاهر لمن راجع الوجوه المقررة آنفا.
و یمکن أن یقرر معنی الآیة باستمداد من التدبر فی آیات أخر أن ظرف الحیاة المادیة أعنی هذه النشأة الدنیویة ظرف یختلط فیه الحق و الباطل من غیر أن یتمحض الحق فی الظهور بجمیع خواصه و آثاره کما یشیر إلیه قوله تعالی: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ الرعد: 17، و قد تقدم تفصیل القول فی ذلک فما یظهر فیه شی‌ء من الحق إلا و هو یحتمل شیئا من اللبس و الشک کما یصدقه استقراء الموارد التی صادفناها مدی أعمارنا، و من الشاهد علیه قوله تعالی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ»،: الأنعام: 9 و الظرف ظرف الامتحان و الاختیار و لا اختیار إلا مع إمکان التباس الحق بالباطل و اختلاط الخیر و الشر بنحو حتی یقف الإنسان علی ملتقی الطریقین و منشعب النجدین فیستدل علی الخیر و الشر بآثارهما و أماراتهما ثم یختار
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ما یستحقه من السعادة و الشقاوة.
و أما عالم الملائکة و ظرف وجودهم فإنما هو عالم الحق غیر مشوب بشی‌ء من الباطل کما یدل علیه قوله تعالی: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»،: التحریم: 6 و قوله: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27.
فمقتضی الآیات و ما فی معناها أنهم فی أنفسهم مخلوقات شریفة و وجودات طاهرة نورانیة منزهة عن النقص و الشین لا تحتمل الشر و الشقاء و لیس عندها إمکان الفساد و المعصیة و التقصیر فلا یحکم فیها هذا النظام المادی المبنی علی أساس الإمکان و الاختیار و جواز الصلاح و الفساد و الطاعة و المعصیة و السعادة و الشقاء جمیعا، و سیوافیک البحث المستوفی فیه فیما یناسبه من المورد إن شاء الله.
و سیأتی أیضا أن الإنسان لا طریق له إلی هذا الظرف الحق ما دام متوغلا فی هذا العالم المادی متورطا فی ورطات الشهوات و الأهواء کأهل الکفر و الفسوق إلا ببطلان عالمهم و خروجهم إلی العالم الحق و ظهوره علیهم و انکشاف الغطاء عنهم کما یشیر إلیه قوله: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»، ق- 22 و هذا هو العالم الذی یسمی بالنسبة إلی الإنسان آخرة.
فتبین أن ظهور عالم الملائکة للناس المتوغلین فی عالم المادة متوقف علی تبدل الظرف و الانتقال من الدنیا إلی الآخرة و هو الموت اللهم إلا فی المصطفین من عباد الله و أولیائه المطهرین من أقذار الذنوب الملازمین لساحة قربه لهم أهلیة مشاهدة الغیب و هم فی عالم الشهادة کالأنبیاء (ع).
و لعل ما قدمناه هو المراد بقوله: «ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ ، فإنهم إنما اقترحوا نزول الملائکة لیشاهدوهم فی صورهم الأصلیة حتی یصدقوا و هذا الحال لا تتمهد لهم إلا بالموت کما قال تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ- إلی أن قال- یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً»: الفرقان: 23.
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و قد اجتمع المعنیان فی قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ مَلَکٌ وَ لَوْ أَنْزَلْنا مَلَکاً لَقُضِیَ الْأَمْرُ ثُمَّ لا یُنْظَرُونَ وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ»،: الأنعام: 9 یقول تعالی: لو أنزلنا علیه الملائکة آیة خارقة للعادة مصدقة للنبوة کان لازمه القضاء علیهم و هلاکهم و لو قلدنا الملک النبوة و الرسالة کان لازمه أن نصوره فی صورة رجل من الإنسان، و أن نوقفه موقفا یحتمل اللبس فإن الرسالة إحدی وسائل الامتحان و الابتلاء الإلهی و لا امتحان إلا بما یحتمل السعادة و الشقاء و الفوز و الخیبة و یجوز معه النجاة و الهلاک و لو توصل إلی الرسالة بما یضطر العقول إلی الإیمان و یلجئ النفوس إلی القبول و الیقین لبطل ذلک کله.
قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ صدر الآیة مسوق سوق الحصر، و ظاهر السیاق أن الحصر ناظر إلی ما ذکر من ردهم القرآن بأنه من أهذار الجنون و أنه (ص) مجنون لا عبرة بما صنع و لا حجر و من اقتراحهم أن یأتیهم بالملائکة لیصدقوه فی دعوته و أن القرآن کتاب سماوی حق.
و المعنی- علی هذا و الله أعلم- أن هذا الذکر لم تأت به أنت من عندک حتی یعجزوک و یبطلوه بعنادهم و شدة بطشهم و تتکلف لحفظه ثم لا تقدر، و لیس نازلا من عند الملائکة حتی یفتقر إلی نزولهم و تصدیقهم إیاه بل نحن أنزلنا هذا الذکر إنزالا تدریجیا و إنا له لحافظون بما له من صفة الذکر بما لنا من العنایة الکاملة به.
فهو ذکر حی خالد مصون من أن یموت و ینسی من أصله، مصون من الزیادة علیه بما یبطل به کونه ذکرا مصون من النقص کذلک، مصون من التغییر فی صورته و سیاقه بحیث یتغیر به صفة کونه ذکرا لله مبینا لحقائق معارفه.
فالآیة تدل علی کون کتاب الله محفوظا من التحریف بجمیع أقسامه من جهة کونه ذکرا لله سبحانه فهو ذکر حی خالد.
و نظیر الآیة فی الدلالة علی کون الکتاب العزیز محفوظا بحفظ الله مصونا من التحریف و التصرف بأی وجه کان من جهة کونه ذکرا له سبحانه قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ 
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خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»: حم السجدة: 42.
و قد ظهر بما تقدم أن اللام فی الذکر للعهد الذکری و أن المراد بالوصف لحافظون هو الاستقبال کما هو الظاهر من اسم الفاعل فیندفع به ما ربما یورد علی الآیة أنها لو دلت علی نفی التحریف من القرآن لأنه ذکر لدلت علی نفیه من التوراة و الإنجیل أیضا لأن کلا منهما ذکر مع أن کلامه تعالی صریح فی وقوع التحریف فیهما.
و ذلک أن الآیة بقرینة السیاق إنما تدل علی حفظ الذکر الذی هو القرآن بعد إنزاله إلی الأبد، و لا دلالة فیها علی علیة الذکر للحفظ الإلهی و دوران الحکم مداره.
و سنستوفی البحث عما یرجع إلی هذا الشأن إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن عمر بن أذینة عن رفاعة عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا کان یوم القیامة نادی مناد من عند الله: لا یدخل الجنة إلا مسلم- فیومئذ یود الذین کفروا لو کانوا مسلمین. ثم قال: «ذرهم یأکلوا و یتمتعوا و یلههم الأمل» أی شغلهم فسوف یعلمون».
أقول: و روی العیاشی، عن عبد الله بن عطاء المکی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی تفسیر الآیة مثله 
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی فی الأوسط و ابن مردویه بسند صحیح عن جابر بن عبد الله قال: قال رسول الله ص: إن ناسا من أمتی یعذبون بذنوبهم- فیکونون فی النار ما شاء الله أن یکونوا- ثم یعیرهم أهل الشرک فیقولون: ما نری ما کنتم فیه من تصدیقکم نفعکم- فلا یبقی موحد إلا أخرجه الله تعالی من النار. ثم قرأ رسول الله ص: «رُبَما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ کانُوا مُسْلِمِینَ .
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق أخری عن أبی موسی الأشعری و أبی سعید الخدری و أنس بن مالک عنه (ص).
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و ابن شاهین فی السنة عن علی بن أبی طالب قال:
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قال رسول الله ص: إن أصحاب الکبائر من موحدی الأمم- کلها الذین ماتوا علی کبائرهم- غیر نادمین و لا تائبین من دخل منهم جهنم لا تزرق أعینهم، و لا تسود وجوههم، و لا یقرنون بالشیاطین و لا یغلون بالسلاسل، و لا یجرعون الحمیم، و لا یلبسون القطران- حرم الله أجسادهم علی الخلود من أجل التوحید، و صورهم علی النار من أجل السجود-.
فمنهم من تأخذه النار إلی قدمیه، و منهم من تأخذه النار إلی عقبیه، و منهم من تأخذه النار إلی فخذیه، و منهم من تأخذه النار إلی حجزته، و منهم من تأخذه النار إلی عنقه- علی قدر ذنوبهم و أعمالهم، و منهم من یمکث فیها شهرا ثم یخرج منها، و منهم من یمکث فیها سنة ثم یخرج منها، و أطولهم فیها مکثا بقدر الدنیا منذ یوم خلقت إلی أن تفنی.
فإذا أراد الله أن یخرجهم منها- قالت الیهود و النصاری و من فی النار- من أهل الأدیان و الأوثان لمن فی النار من أهل التوحید: آمنتم بالله و کتبه و رسله فنحن و أنتم الیوم فی النار سواء- فیغضب الله لهم غضبا لم یغضبه لشی‌ء فیما مضی- فیخرجهم إلی عین بین الجنة و الصراط- فینبتون فیها نبات الطراثیث فی حمیل السیل- ثم یدخلون الجنة مکتوب فی جباههم: هؤلاء الجهنمیون عتقاء الرحمن- فیمکثون فی الجنة ما شاء الله أن یمکثوا-.
ثم یسألون الله تعالی أن یمحو ذلک الاسم عنهم- فیبعث الله ملکا فیمحوه- ثم یبعث الله ملائکة معهم مسامیر من نار- فیطبقونها علی من بقی فیها یسمرونها بتلک المسامیر- فینساهم الله علی عرشه، و یشتغل عنهم أهل الجنة بنعیمهم و لذاتهم، و ذلک قوله: «رُبَما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ کانُوا مُسْلِمِینَ .
أقول: الطرثوث نبت و حمیل السیل غثاؤه، و قد روی من طرق الشیعة ما یقرب من الحدیث مضمونا.
و فیه، أخرج أحمد و ابن مردویه عن أبی سعید: أن رسول الله ص غرس عودا بین یدیه و آخر إلی جنبه و آخر بعده. قال: أ تدرون ما هذا؟ قالوا: الله و رسوله أعلم، قال: فإن هذا الإنسان و هذا أجله و هذا أمله- فیتعاطی الأمل فیختلجه الأجل دون ذلک:
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أقول: و روی ما یقرب من معناه بطرق عن أنس عنه (ص).
و فی المجمع، عن أمیر المؤمنین (ع) أنه قال: إن أخوف ما أخاف علیکم اثنان:
اتباع الهوی، و طول الأمل، فإن اتباع الهوی یصد عن الحق، و طول الأمل ینسی الآخرة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ- وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ قال: قال (ع): لو أنزلنا بالملائکة لم ینظروا و هلکوا.



کلام فی أن القرآن مصون عن التحریف فی فصول:





الفصل 1 [الاستدلال علی نفی التحریف بالقرآن 

من ضروریات التاریخ أن النبی العربی محمدا ص جاء قبل أربعة عشر قرنا- تقریبا- و ادعی النبوة و انتهض للدعوة و آمن به أمة من العرب و غیرهم، و أنه جاء بکتاب یسمیه القرآن و ینسبه إلی ربه متضمن لجمل المعارف و کلیات الشریعة التی کان یدعو إلیها، و کان یتحدی به و یعده آیة لنبوته، و أن القرآن الموجود الیوم بأیدینا هو القرآن الذی جاء به و قرأه علی الناس المعاصرین له فی الجملة بمعنی أنه لم یضع من أصله بأن یفقد کله ثم یوضع کتاب آخر یشابهه فی نظمه أو لا یشابهه و ینسب إلیه و یشتهر بین الناس بأنه القرآن النازل علی النبی ص.
فهذه أمور لا یرتاب فی شی‌ء منها إلا مصاب فی فهمه و لا احتمل بعض ذلک أحد من الباحثین فی مسألة التحریف من المخالفین و المؤالفین.
و إنما احتمل بعض من قال به من المخالف أو المؤالف زیادة شی‌ء یسیر کالجملة أو الآیة «1» أو النقص أو التغییر فی جملة أو آیة فی کلماتها أو إعرابها، و أما جل الکتاب الإلهی فهو علی ما هو فی عهد النبی ص لم یضع و لم یفقد.
______________________________
(1) کقول بعض من غیر المنتحلین بالإسلام إن قوله تعالی: «إنک میت و إنهم میتون» من وضع أبی بکر وضعه حین سمع عمر و هو شاهر سیفه یهدد بالقتل من قال: إن النبی مات فقرأها علی عمر فصرفه.
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ثم إنا نجد القرآن یتحدی بأوصاف ترجع إلی عامة آیاته و نجد ما بأیدینا من القرآن أعنی ما بین الدفتین واجدا لما وصف به من أوصاف تحدی بها من غیر أن یتغیر فی شی‌ء منها أو یفوته و یفقد.
فنجده یتحدی بالبلاغة و الفصاحة و نجد ما بأیدینا مشتملا علی ذلک النظم العجیب البدیع لا یعدله و لا یشابهه شی‌ء من کلام البلغاء و الفصحاء المحفوظ منهم و المروی عنهم من شعر أو نثر أو خطبة أو رسالة أو محاورة أو غیر ذلک و هذا النظم موجود فی جمیع الآیات سواء کتابا متشابها مثانی تقشعر منه الجلود و القلوب.
و نجده یتحدی بقوله: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء: 82 بعدم وجود اختلاف فیه و نجد ما بأیدینا من القرآن یفی بذلک أحسن الوفاء و أوفاه فما من إبهام أو خلل یتراءی فی آیة إلا و یرفعه آیة أخری، و ما من خلاف أو مناقضة یتوهم بادئ الرأی من شطر إلا و هناک ما یدفعه و یفسره.
و نجده یتحدی بغیر ذلک مما لا یختص فهمه بأهل اللغة العربیة کما فی قوله: «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً»،: إسراء: 88 و قوله: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ»،: الطارق: 14 ثم نجد ما بأیدینا من القرآن یستوفی البیان فی صریح الحق الذی لا مریة فیه، و یهدی إلی آخر ما یهتدی إلیه العقل من أصول المعارف الحقیقیة و کلیات الشرائع الفطریة و تفاصیل الفضائل الخلقیة من غیر أن نعثر فیها علی شی‌ء من النقیصة و الخلل أو نحصل علی شی‌ء من التناقض و الزلل بل نجد جمیع المعارف علی سعتها و کثرتها حیة بحیاة واحدة مدبرة بروح واحد هو مبدأ جمیع المعارف القرآنیة و الأصل الذی إلیه ینتهی الجمیع و یرجع و هو التوحید فإلیه ینتهی الجمیع بالتحلیل و هو یعود إلی کل منها بالترکیب.
و نجده یغوص فی أخبار الماضین من الأنبیاء و أممهم و نجد ما عندنا من کلام الله یورد قصصهم و یفصل القول فیها علی ما یلیق بطهارة الدین و یناسب نزاهة ساحة النبوة و خلوصها للعبودیة و الطاعة و کلما طبقنا قصة من القصص القرآنیة علی ما یماثلها مما ورد فی العهدین انجلی ذلک أحسن الانجلاء.
و نجده یورد آیات فی الملاحم و یخبر عن الحوادث الآتیة فی آیات کثیرة بالتصریح 
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أو بالتلویح ثم نجدها فیما هو بأیدینا من القرآن علی تلک الشریطة صادقة مصدقة.
و نجده یصف نفسه بأوصاف زاکیة جمیلة کما یصف نفسه بأنه نور و أنه هاد یهدی إلی صراط مستقیم و إلی الملة التی هی أقوم و نجد ما بأیدینا من القرآن لا یفقد شیئا من ذلک و لا یهمل من أمر الهدایة و الدلالة و لا دقیقة.
و من أجمع الأوصاف التی یذکرها القرآن لنفسه أنه ذکر لله فإنه یذکر به تعالی بما أنه آیة دالة علیه حیة خالدة و بما أنه یصفه بأسمائه الحسنی و صفاته العلیا، و یصف سنته فی الصنع و الإیجاد، و یصف ملائکته و کتبه و رسله، و یصف شرائعه و أحکامه، و یصف ما ینتهی إلیه أمر الخلقة و هو المعاد و رجوع الکل إلیه سبحانه، و تفاصیل ما یئول إلیه أمر الناس من السعادة و الشقاء، و الجنة و النار.
ففی جمیع ذلک ذکر الله، و هو الذی یرومه القرآن بإطلاق القول بأنه ذکر و نجد ما بأیدینا من القرآن لا یفقد شیئا من معنی الذکر.
و لکون الذکر من أجمع الصفات فی الدلالة علی شئون القرآن عبر عنه بالذکر فی الآیات التی أخبر فیها عن حفظه القرآن عن البطلان و التغییر و التحریف کقوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا لا یَخْفَوْنَ عَلَیْنا أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ خَیْرٌ أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ، إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ»،: حم السجدة: 42 فذکر تعالی أن القرآن من حیث هو ذکر لا یغلبه باطل و لا یدخل فیه حالا و لا فی مستقبل الزمان لا بإبطال و لا بنسخ و لا بتغییر أو تحریف یوجب زوال ذکریته عنه.
و کقوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»،: الحجر: 9 أطلق الذکر و أطلق الحفظ فالقرآن محفوظ بحفظ الله عن کل زیادة و نقیصة و تغییر فی اللفظ أو فی الترتیب یزیله عن الذکریة و یبطل کونه ذکرا لله سبحانه بوجه.
و من سخیف القول إرجاع ضمیر «لَهُ إلی النبی ص فإنه مدفوع بالسیاق و إنما کان المشرکون یستهزءون بالنبی لأجل القرآن الذی کان یدعی نزوله علیه کما یشیر إلیه بقوله سابقا: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ و قد
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مر تفسیر الآیة.
فقد تبین مما فصلناه أن القرآن الذی أنزله الله علی نبیه ص و وصفه بأنه ذکر محفوظ علی ما أنزل مصون بصیانة إلهیة عن الزیادة و النقیصة و التغییر کما وعد الله نبیه فیه.
و خلاصة الحجة أن القرآن أنزله الله علی نبیه و وصفه فی آیات کثیرة بأوصاف خاصة لو کان تغیر فی شی‌ء من هذه الأوصاف بزیادة أو نقیصة أو تغییر فی لفظ أو ترتیب مؤثر فقد آثار تلک الصفة قطعا لکنا نجد القرآن الذی بأیدینا واجدا لآثار تلک الصفات المعدودة علی أتم ما یمکن و أحسن ما یکون فلم یقع فیه تحریف یسلبه شیئا من صفاته فالذی بأیدینا منه هو القرآن المنزل علی النبی ص بعینه فلو فرض سقوط شی‌ء منه أو تغیر فی إعراب أو حرف أو ترتیب وجب أن یکون فی أمر لا یؤثر فی شی‌ء من أوصافه کالإعجاز و ارتفاع الاختلاف و الهدایة و النوریة و الذکریة و الهیمنة علی سائر الکتب السماویة إلی غیر ذلک، و ذلک کآیة مکررة ساقطة أو اختلاف فی نقطة أو إعراب و نحوها.



الفصل 2 [الاستدلال علیه بالحدیث 

و یدل علی عدم وقوع التحریف الأخبار الکثیرة المرویة عن النبی ص من طرق الفریقین الآمرة بالرجوع إلی القرآن عند الفتن و فی حل عقد المشکلات.
و کذا
حدیث الثقلین المتواتر من طرق الفریقین: «إنی تارک فیکم الثقلین- کتاب الله و عترتی أهل بیتی- ما إن تمسکتم بهما لن تضلوا بعدی أبدا»
الحدیث فلا معنی للأمر بالتمسک بکتاب محرف و نفی الضلال أبدا ممن تمسک به.
و کذا الأخبار الکثیرة الواردة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) الآمرة بعرض الأخبار علی الکتاب، و ما ذکره بعضهم أن ذلک فی الأخبار الفقهیة و من الجائز أن نلتزم بعدم وقوع التحریف فی خصوص آیات الأحکام و لا ینفع ذلک سائر الآیات مدفوع بأن أخبار العرض مطلقة فتخصیصها بذلک تخصیص من غیر مخصص.
علی أن لسان أخبار العرض کالصریح أو هو صریح فی أن الأمر بالعرض إنما هو
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لتمییز الصدق من الکذب و الحق من الباطل و من المعلوم أن الدس و الوضع غیر مقصورین فی أخبار الفقه بل الدواعی إلی الدس و الوضع فی المعارف الاعتقادیة و قصص الأنبیاء و الأمم الماضین و أوصاف المبدإ و المعاد أکثر و أوفر و یؤید ذلک ما بأیدینا من الإسرائیلیات و ما یحذو حذوها مما أمر الجعل فیها أوضح و أبین.
و کذا الأخبار التی تتضمن تمسک أئمة أهل البیت (ع) بمختلف الآیات القرآنیة فی کل باب علی ما یوافق القرآن الموجود عندنا حتی فی الموارد التی فیها آحاد من الروایات بالتحریف، و هذا أحسن شاهد علی أن المراد فی کثیر من روایات التحریف من قولهم (ع) کذا نزل هو التفسیر بحسب التنزیل فی مقابل البطن و التأویل.
و کذا الروایات الواردة عن أمیر المؤمنین و سائر الأئمة من ذریته (ع) فی أن ما بأیدی الناس قرآن نازل من عند الله سبحانه و إن کان غیر ما ألفه علی (ع) من المصحف و لم یشرکوه (ع) فی التألیف فی زمن أبی بکر و لا فی زمن عثمان و من هذا الباب 
قولهم (ع) لشیعتهم: اقرءوا کما قرأ الناس».
و مقتضی هذه الروایات أن لو کان القرآن الدائر بین الناس مخالفا لما ألفه علی (ع) فی شی‌ء فإنما یخالفه فی ترتیب السور أو فی ترتیب بعض الآیات التی لا یؤثر اختلال ترتیبها فی مدلولها شیئا و لا فی الأوصاف التی وصف الله سبحانه بها القرآن النازل من عنده ما یختل به آثارها.
فمجموع هذه الروایات علی اختلاف أصنافها یدل دلالة قاطعة علی أن الذی بأیدینا من القرآن هو القرآن النازل علی النبی ص من غیر أن یفقد شیئا من أوصافه الکریمة و آثارها و برکاتها.



الفصل 3 [کلام مثبتی التحریف و جوابه 

ذهب جماعة من محدثی الشیعة و الحشویة و جماعة من محدثی أهل السنة إلی وقوع التحریف بمعنی النقص و التغییر فی اللفظ أو الترتیب دون الزیادة فلم یذهب إلیها أحد من المسلمین کما قیل.
و احتجوا علی نفی الزیادة بالإجماع و علی وقوع النقص و التغییر بوجوه کثیرة.
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أحدها: الأخبار الکثیرة المرویة من طرق الشیعة و أهل السنة الدالة علی سقوط بعض السور و الآیات و کذا الجمل و أجزاء الجمل و الکلمات و الحروف فی الجمع الأول الذی ألف فیه القرآن فی زمن أبی بکر و کذا فی الجمع الثانی الذی کان فی زمن عثمان و کذا التغییر و هذه روایات کثیرة روتها الشیعة فی جوامعها المعتبرة و غیرها، و قد ادعی بعضهم أنها تبلغ ألفی حدیث، و روتها أهل السنة فی صحاحهم کصحیحی البخاری و مسلم و سنن أبی داود و السنائی و أحمد و سائر الجوامع و کتب التفاسیر و غیرها و قد ذکر الآلوسی فی تفسیره أنها فوق حد الإحصاء.
و هذا غیر ما یخالف فیه مصحف عبد الله بن مسعود المصحف المعروف مما ینیف علی ستین موضعا، و ما یخالف فیه مصحف أبی بن کعب المصحف العثمانی و هو فی بضع و ثلاثین موضعا، و ما یختلف فیه المصاحف العثمانیة التی اکتتبها و أرسلها إلی الآفاق و هی خمسة أو سبعة أرسلها إلی مکة و إلی الشام و إلی البصرة و إلی الکوفة و إلی الیمن و إلی البحرین و حبس واحدا بالمدینة و الاختلاف الذی فیما بینها یبلغ خمسة و أربعین حرفا، و قیل: بضع و خمسین حرفا. «1» و غیر الاختلاف فی الترتیب بین المصاحف العثمانیة و الجمع الأول فی زمن أبی بکر فقد کانت سورة الأنفال فی التألیف الأول فی المثانی و سورة براءة فی المئین و هما فی الجمع الثانی موضوعتان فی الطوال علی ما ستجی‌ء روایته.
و غیر الاختلاف فی ترتیب السور الموجود بین مصحفی عبد الله بن مسعود و أبی ابن کعب علی ما وردت به الروایة و بین المصاحف العثمانیة و غیر الاختلافات القرائیة الشاذة التی رویت عن الصحابة و التابعین فربما بلغ عدد المجموع الألف أو زاد علیه.
الوجه الثانی: أن العقل یحکم بأنه إذا کان القرآن متفرقا متشتتا منتشرا عند الناس و تصدی لجمعه غیر المعصوم یمتنع عادة أن یکون جمعه کاملا موافقا للواقع.
الوجه الثالث:
ما روته العامة و الخاصة: أن علیا (ع) اعتزل الناس بعد رحلة النبی ص- و لم یرتد إلا للصلاة حتی جمع القرآن ثم حمله إلی الناس- و أعلمهم أنه القرآن 
______________________________
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الذی أنزله الله علی نبیه ص- و قد جمعه فردوه و استغنوا عنه بما جمعه لهم زید بن ثابت- و لو لم یکن بعض ما فیه مخالفا لبعض ما فی مصحف زید- لم یکن لحملة إلیهم و إعلامهم و دعوتهم إلیه وجه، و قد کان (ع) أعلم الناس بکتاب الله بعد نبیه ص- و قد أرجع الناس إلیه فی حدیث الثقلین المتواتر
و قال فی الحدیث المتفق علیه: علی مع الحق و الحق مع علی.
الوجه الرابع: ما ورد من الروایات أنه یقع فی هذه الأمة ما وقع فی بنی إسرائیل حذو النعل بالنعل و القذة، بالقذة و قد حرفت بنو إسرائیل کتاب نبیهم علی ما یصرح به القرآن الکریم و الروایات المأثورة، فلا بد أن یقع نظیره فی هذه الأمة فیحرفوا کتاب ربهم و هو القرآن الکریم.
ففی صحیح البخاری، عن أبی سعید الخدری أن رسول الله ص قال: لتتبعن سنن من کان قبلکم شبرا بشبر و ذراعا بذراع- حتی لو دخلوا جحر ضب لتبعتموه- قلنا:
یا رسول الله- بآبائنا و أمهاتنا الیهود و النصاری؟ قال: فمن؟:
و الروایة مستفیضة مرویة فی جوامع الحدیث عن عدة من الصحابة کأبی سعید الخدری- کما مر- و أبی هریرة و عبد الله بن عمر، و ابن عباس و حذیفة و عبد الله بن مسعود و سهل بن سعد و عمر بن عوف و عمرو بن العاص و شداد بن أوس و المستورد بن شداد فی ألفاظ متقاربة.
و هی مرویة مستفیضة من طرق الشیعة عن عدة من أئمة أهل البیت (ع) عن النبی ص 
کما فی تفسیر القمی، عنه (ص): لترکبن سبیل من کان قبلکم حذو النعل بالنعل- و القذة بالقذة لا تخطئون طریقهم- و لا تخطئ شبر بشبر و ذراع بذراع و باع بباع- حتی أن لو کان من قبلکم دخل جحر ضب لدخلتموه- قالوا: الیهود و النصاری تعنی یا رسول الله؟ قال: فمن أعنی؟ لتنقضن عری الإسلام عروة عروة- فیکون أول ما تنقضون من دینکم الأمانة و آخره الصلاة.
و الجواب عن استدلالهم بإجماع الأمة علی نفی تحریف القرآن بالزیادة بأنها حجة مدخولة لکونها دوریة.
بیان ذلک: أن الإجماع لیس فی نفسه حجة عقلیة یقینیة بل هو عند القائلین 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 111
باعتباره حجة شرعیة لو أفاد شیئا من الاعتقاد فإنما یفید الظن سواء فی ذلک محصله و منقوله علی خلاف ما یزعمه کثیر منهم أن الإجماع المحصل مفید للقطع و ذلک أن الذی یفیده الإجماع من الاعتقاد لا یزید علی مجموع الاعتقادات التی تفیدها آحاد الأقوال و الواحد من الأقوال المتوافقة لا یفید إلا الظن بإصابة الواقع، و انضمام القول الثانی الذی یوافقه إلیه إنما یفید قوة الظن دون القطع لأن القطع اعتقاد خاص بسیط مغایر للظن و لیس بالمرکب من عدة ظنون.
و هکذا کلما انضم قول إلی قول و تراکمت الأقوال المتوافقة زاد الظن قوة و تراکمت الظنون و اقتربت من القطع من غیر أن تنقلب إلیه کما تقدم، هذا فی المحصل من الإجماع و هو الذی نحصله بتتبع جمیع الأقوال و الحصول علی کل قول قول، و أما المنقول منه الذی ینقله الواحد و الاثنان من أهل العلم و البحث فالأمر فیه أوضح فهو کآحاد الروایات لا یفید إلا الظن إن أفاد شیئا من الاعتقاد.
فالإجماع حجة ظنیة شرعیة دلیل اعتبارها عند أهل السنة مثلا
قوله (ص): «لا تجتمع أمتی علی خطإ أو ضلال»
و عند الشیعة دخول قول المعصوم فی أقوال المجمعین أو کشف أقوالهم عن قوله بوجه.
فحجیة الإجماع بالجملة متوقفة علی صحة النبوة و ذلک ظاهر، و صحة النبوة الیوم متوقفة علی سلامة القرآن من التحریف المستوجب لزوال صفات القرآن الکریمة عنه کالهدایة و فصل القول و خاصة الإعجاز فإنه لا دلیل حیا خالدا علی خصوص نبوة النبی ص غیر القرآن الکریم بکونه آیة معجزة، و مع احتمال التحریف بزیادة أو نقیصة أو أی تغییر آخر لا وثوق بشی‌ء من آیاته و محتویاته أنه کلام الله محضا و بذلک تسقط الحجة و تفسد الآیة، و مع سقوط کتاب الله عن الحجیة یسقط الإجماع عن الحجیة.
و لا ینفع فی المقام ما قدمناه فی أول الکلام أن وجود القرآن المنزل علی النبی ص فیما بأیدینا من القرآن فی الجملة من ضروریات التاریخ.
و ذلک لأن مجرد اشتمال ما بأیدینا منه علی القرآن الواقعی لا یدفع احتمال زیادة أو نقیصة أو أی تغییر آخر فی کل آیة أو جملة أرید التمسک بها لإثبات مطلوب.
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و الجواب عن الوجه الأول الذی أقیم لوقوع التحریف بالنقص و التغییر و هو الذی تمسک فیه بالأخبار:
أما أولا فبأن التمسک بالأخبار بما أنها حجة شرعیة یشتمل من الدور علی ما یشتمل علیه التمسک بالإجماع بنظیر البیان الذی تقدم آنفا.
فلا یبقی للمستدل بها إلا أن یتمسک بها بما أنها أسناد و مصادر تاریخیة و لیس فیها حدیث متواتر و لا محفوف بقرائن قطعیة تضطر العقل إلی قبوله بل هی آحاد متفرقة متشتتة مختلفة منها صحاح و منها ضعاف فی أسنادها و منها قاصرة فی دلالتها فما أشذ منها ما هو صحیح فی سنده تام فی دلالته.
و هذا النوع علی شذوذه و ندرته غیر مأمون فیه الوضع و الدس فإن انسراب الإسرائیلیات و ما یلحق بها من الموضوعات و المدسوسات بین روایاتنا لا سبیل إلی إنکاره و لا حجیة فی خبر لا یؤمن فیه الدس و الوضع.
و مع الغض عن ذلک فهی تذکر من الآیات و السور ما لا یشبه النظم القرآنی بوجه، و مع الغض عن جمیع ذلک فإنها مخالفة للکتاب مردودة:
أما ما ذکرنا أن أکثرها ضعیفة الأسناد فیعلم ذلک بالرجوع إلی أسانیدها فهی مراسیل أو مقطوعة الأسناد أو ضعیفتها، و السالم منها من هذه العلل أقل قلیل.
و أما ما ذکرنا أن منها ما هو قاصر فی دلالتها فإن کثیرا مما وقع فیها من الآیات المحکیة من قبیل التفسیر و ذکر معنی الآیات لا من حکایة متن الآیة المحرفة و ذلک کما
فی روضة الکافی، عن أبی الحسن الأول: فی قول الله: «أُولئِکَ الَّذِینَ یَعْلَمُ اللَّهُ ما فِی قُلُوبِهِمْ- فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ فقد سبقت علیهم کلمة الشقاء- و سبق لهم العذاب وَ قُلْ لَهُمْ فِی أَنْفُسِهِمْ قَوْلًا بَلِیغاً.
و ما فی الکافی، عن الصادق (ع): فی قوله تعالی: «وَ إِنْ تَلْوُوا أَوْ تُعْرِضُوا» قال:
«إن تلووا الأمر و تعرضوا عما أمرتم به- فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» إلی غیر ذلک من روایات التفسیر المعدودة- من أخبار التحریف.
و یلحق بهذا الباب ما لا یحصی من الروایات المشیرة إلی سبب النزول المعدودة من أخبار التحریف کالروایات التی تذکر هذه الآیة هکذا: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما
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أُنْزِلَ إِلَیْکَ فی علی» و الآیة نازلة فی حقه (ع)،
و ما روی": أن وفد بنی تمیم کانوا إذا قدموا رسول الله ص- وقفوا علی باب الحجرة و نادوه- أن اخرج إلینا فذکرت الآیة فیها هکذا: «إِنَّ الَّذِینَ یُنادُونَکَ مِنْ وَراءِ الْحُجُراتِ بنو تمیم أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ فظن أن فی الآیة سقطا.
و یلحق بهذا الباب أیضا ما لا یحصی من الأخبار الواردة فی جری القرآن و انطباقه کما ورد فی قوله: «وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا آل محمد حقهم» و ما ورد من قوله: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فی ولایة علی و الأئمة من بعده فَقَدْ فازَ فَوْزاً عَظِیماً» و هی کثیرة جدا.
و یلحق بها أیضا ما أتبع فیه القراءة بشی‌ء من الذکر و الدعاء فتوهم أنه من سقط القرآن کما
فی الکافی، عن عبد العزیز بن المهتدی قال: سألت الرضا (ع) عن التوحید فقال: کل من قرأ قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ و آمن بها فقد عرف التوحید، قال: [قلت کیف نقرؤها؟ قال: کما یقرؤها الناس- و زاد فیه کذلک الله ربی کذلک الله ربی.
و من قبیل قصور الدلالة ما نجد فی کثیر من الآیات المعدودة من المحرفة اختلاف الروایات فی لفظ الآیة کالتی وردت فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نَصَرَکُمُ اللَّهُ بِبَدْرٍ وَ أَنْتُمْ أَذِلَّةٌ» ففی بعضها أن الآیة هکذا: «و لقد نصرکم الله ببدر و أنتم ضعفاء» و فی بعضها: «و لقد نصرکم الله ببدر و أنتم قلیل.
و هذا الاختلاف ربما کان قرینة علی أن المراد هو التفسیر بالمعنی کما فی الآیة المذکورة
و یؤیده ما ورد فی بعضها من قوله (ع): لا یجوز وصفهم بأنهم أذلة و فیهم رسول الله ص.
و ربما لم یکن إلا من التعارض و التنافی بین الروایات القاضی بسقوطها کآیة الرجم علی 
ما ورد فی روایات الخاصة و العامة و هی فی بعضها": «إذا زنی الشیخ و الشیخة- فارجموهما البتة فإنهما قضیا الشهوة. و فی بعضها. «الشیخ و الشیخة إذا زنیا فارجموهما البتة- فإنهما قضیا الشهوة، و فی بعضها «بما قضیا من اللذة» و فی بعضها آخرها:
«نکالا من الله و الله علیم حکیم» و فی بعضها: «نَکالًا مِنَ اللَّهِ وَ اللَّهُ عَزِیزٌ حَکِیمٌ .
و کآیة الکرسی علی التنزیل التی وردت فیها روایات فهی فی بعضها هکذا:
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اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْحَیُّ الْقَیُّومُ لا تَأْخُذُهُ سِنَةٌ وَ لا نَوْمٌ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ و ما بینهما و ما تحت الثری عالم الغیب و الشهادة فلا یظهر علی غیبه أحدا مَنْ ذَا الَّذِی یَشْفَعُ عِنْدَهُ إلی قوله- وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ و الحمد لله رب العالمین.
و فی بعضها- إلی قوله- هُمْ فِیها خالِدُونَ و الحمد لله رب العالمین، و فی بعضها هکذا: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ و ما بینهما و ما تحت الثری عالم الغیب و الشهادة الرحمن الرحیم» إلخ. و فی بعضها: «عالم الغیب و الشهادة الرحمن الرحیم بدیع السماوات و الأرض ذو الجلال و الإکرام رب العرش العظیم» و فی بعضها: عالم الغیب و الشهادة العزیز الحکیم».
و ما ذکره بعض المحدثین أن اختلاف هذه الروایات فی الآیات المنقولة غیر ضائر لاتفاقها فی أصل التحریف. مردود بأن ذلک لا یصلح ضعف الدلالة و دفع بعضها لبعض.
و أما ما ذکرنا من شیوع الدس و الوضع فی الروایات فلا یرتاب فیه من راجع الروایات المنقولة فی الصنع و الإیجاد و قصص الأنبیاء و الأمم و الأخبار الواردة فی تفاسیر الآیات و الحوادث الواقعة فی صدر الإسلام و أعظم ما یهم أمره لأعداء الدین و لا یألون جهدا فی إطفاء نوره و إخماد ناره و إعفاء أثره هو القرآن الکریم الذی هو الکهف المنیع و الرکن الشدید الذی یأوی إلیه و یتحصن به المعارف الدینیة و السند الحی الخالد لمنشور النبوة و مواد الدعوة لعلمهم بأنه لو بطلت حجة القرآن لفسد بذلک أمر النبوة و اختل نظام الدین و لم یستقر من بنیته حجر علی حجر.
و العجب من هؤلاء المحتجین بروایات منسوبة إلی الصحابة أو إلی أئمة أهل البیت (ع) علی تحریف کتاب الله سبحانه و إبطال حجیته، و ببطلان حجة القرآن تذهب النبوة سدی و المعارف الدینیة لغا لا أثر لها، و ما ذا یغنی قولنا: إن رجلا فی تاریخ کذا ادعی النبوة و أتی بالقرآن معجزة أما هو فقد مات و أما قرآنه فقد حرف، و لم یبق بأیدینا مما یؤید أمره إلا أن المؤمنین به أجمعوا علی صدقه فی دعواه و أن القرآن الذی جاء به کان معجزا دالا علی نبوته، و الإجماع حجة لأن النبی المذکور اعتبر حجیته أو لأنه یکشف مثلا عن قول أئمة أهل بیته.
و بالجملة احتمال الدس- و هو قریب جدا مؤید بالشواهد و القرائن- یدفع 
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حجیة هذه الروایات و یفسد اعتبارها فلا یبقی معه لها لا حجیة شرعیة و لا حجیة عقلائیة حتی ما کان منها صحیح الأسناد فإن صحة السند و عدالة رجال الطریق إنما یدفع تعمدهم الکذب دون دس غیرهم فی أصولهم و جوامعهم ما لم یرووه.
و أما ما ذکرناه أن روایات التحریف تذکر آیات و سورا لا یشبه نظمها النظم القرآنی بوجه فهو ظاهر لمن راجعها فإنه یعثر فیها بشی‌ء کثیر من ذلک کسورتی الخلع و الحفد اللتین رویتا بعدة من طرق أهل السنة فسورة الخلع هی: بسم الله الرحمن الرحیم اللهم إنا نستعینک و نستغفرک، و نثنی علیک و لا نکفرک، و نخلع و نترک من یفجرک» و سورة الحفد هی: «بسم الله الرحمن الرحیم اللهم إیاک نعبد و لک نصلی و نسجد و إلیک نسعی و نحفد، نرجو رحمتک و نخشی نقمتک إن عذابک بالکافرین ملحق».
و کذا ما أورده بعض الروایات من سورة الولایة و غیرها أقاویل مختلقة رام واضعها أن یقلد النظم القرآنی فخرج الکلام عن الأسلوب العربی المألوف و لم یبلغ النظم الإلهی المعجز فعاد یستبشعه الطبع و ینکره الذوق و لک أن تراجعها حتی تشاهد صدق ما ادعیناه و تقضی أن أکثر المعتنین بهذه السور و الآیات المختلقة المجعولة إنما دعاهم إلی ذلک التعبد الشدید بالروایات و الإهمال فی عرضها علی الکتاب، و لو لا ذلک لکفتهم للحکم بأنها لیست بکلام إلهی نظرة.
و أما ما ذکرنا أن روایات التحریف علی تقدیر صحة أسنادها مخالفة للکتاب فلیس المراد به مجرد مخالفتها لظاهر قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ و قوله: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ الآیتان حتی تکون مخالفة ظنیة لکون ظهور الألفاظ من الأدلة الظنیة بل المراد مخالفتها للدلالة القطعیة من مجموع القرآن الذی بأیدینا حسب ما قررناه فی الحجة الأولی التی أقمناها لنفی التحریف.
کیف لا؟ و القرآن الذی بأیدینا متشابه الأجزاء فی نظمه البدیع المعجز کاف فی رفع الاختلافات المتراءاة بین آیاته و أبعاضه غیر ناقص و لا قاصر فی إعطاء معارفه الحقیقیة و علومه الإلهیة الکلیة و الجزئیة المرتبطة بعضها ببعض المترتبة فروعها علی أصولها المنعطفة أطرافها علی أوساطها إلی غیر ذلک من خواص النظم القرآنی الذی 
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وصفه الله بها.
و الجواب عن الوجه الثانی أن دعوی الامتناع العادی مجازفة بینة نعم یجوز العقل عدم موافقة التألیف فی نفسه للواقع إلا أن تقوم قرائن تدل علی ذلک و هی قائمة کما قدمنا، و أما أن یحکم العقل بوجوب مخالفتها للواقع کما هو مقتضی الامتناع العادی فلا.
و الجواب عن الوجه الثالث أن جمعه (ع) القرآن و حمله إلیهم و عرضه علیهم لا یدل علی مخالفة ما جمعه لما جمعوه فی شی‌ء من الحقائق الدینیة الأصلیة أو الفرعیة إلا أن یکون فی شی‌ء من ترتیب السور أو الآیات من السور التی نزلت نجوما بحیث لا یرجع إلی مخالفة فی بعض الحقائق الدینیة.
و لو کان کذلک لعارضهم بالاحتجاج و دافع فیه و لم یقنع بمجرد إعراضهم عما جمعه و استغنائهم عنه کما روی عنه (ع) فی موارد شتی و لم ینقل عنه (ع) فیما روی من احتجاجاته أنه قرأ فی أمر ولایته و لا غیرها آیة أو سورة تدل علی ذلک، و جبههم علی إسقاطها أو تحریفها.
و هل کان ذلک حفظا لوحدة المسلمین و تحرزا عن شق العصا فإنما کان یتصور ذلک بعد استقرار الأمر و اجتماع الناس علی ما جمع لهم لا حین الجمع و قبل أن یقع فی الأیدی و یسیر فی البلاد.
و لیت شعری هل یسعنا أن ندعی أن ذاک الجم الغفیر من الآیات التی یرون سقوطها و ربما ادعوا أنها تبلغ الألوف کانت جمیعا فی الولایة أو کانت خفیة مستورة عن عامة المسلمین لا یعرفها إلا النزر القلیل منهم مع توفر دواعیهم و کثرة رغباتهم علی أخذ القرآن کلما نزل و تعلمه و بلوغ اجتهاد النبی ص فی تبلیغه و إرساله إلی الآفاق و تعلیمه و بیانه، و قد نص علی ذلک القرآن قال تعالی: «وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»،: الجمعة: 2 و قال: «لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ»: النحل: 44 فکیف ضاع؟ و أین ذهب؟ ما یشیر إلیه بعض المراسیل أنه سقط فی آیة من أول سورة النساء بین قوله:
«وَ إِنْ خِفْتُمْ أَلَّا تُقْسِطُوا فِی الْیَتامی و قوله: «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ» أکثر من ثلث القرآن أی أکثر من ألفی آیة، و ما ورد من طرق أهل السنة أن سورة
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براءة کانت مبسملة تعدل سورة البقرة، و أن الأحزاب کانت أعظم من البقرة و قد سقطت منه مائتا آیة إلی غیر ذلک!.
أو أن هذه الآیات- و قد دلت هذه الروایات علی بلوغها فی الکثرة- کانت منسوخة التلاوة کما ذکره جمع من المفسرین من أهل السنة حفظا لما ورد فی بعض روایاتهم أن من القرآن ما أنساه الله و نسخ تلاوته.
فما معنی إنساء الآیة و نسخ تلاوتها؟ أ کان ذلک لنسخ العمل بها فما هی هذه الآیات المنسوخة الواقعة فی القرآن کآیة الصدقة و آیة نکاح الزانیة و الزانی و آیة العدة و غیرها؟ و هم مع ذلک یقسمون منسوخ التلاوة إلی منسوخ التلاوة و العمل معا و منسوخ التلاوة دون العمل کآیة الرجم.
أم کان ذلک لکونها غیر واجدة لبعض صفات کلام الله حتی أبطلها الله بإمحاء ذکرها و إذهاب أثرها فلم یکن من الکتاب العزیز الذی لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه، و لا منزها من الاختلاف، و لا قولا فصلا و لا هادیا إلی الحق و إلی طریق مستقیم، و لا معجزا یتحدی به و لا، و لا، فما معنی الآیات الکثیرة التی تصف القرآن بأنه فی لوح محفوظ، و أنه کتاب عزیز لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه، و أنه قول فصل، و أنه هدی، و أنه نور، و أنه فرقان بین الحق و الباطل، و أنه آیة معجزة، و أنه، و أنه؟.
فهل یسعنا أن نقول: إن هذه الآیات علی کثرتها و إباء سیاقها عن التقیید مقیدة بالبعض فبعض الکتاب فقط و هو غیر المنسی و منسوخ التلاوة لا یأتیه الباطل و قول فصل و هدی و نور و فرقان و معجزة خالدة؟.
و هل جعل الکلام منسوخ التلاوة و نسیا منسیا غیر إبطاله و إماتته؟ و هل صیرورة القول النافع بحیث لا ینفع للأبد و لا یصلح شأنا مما فسد غیر إلغائه و طرحه و إهماله؟ و کیف یجامع ذلک کون القرآن ذکرا؟.
فالحق أن روایات التحریف المرویة من طرق الفریقین و کذا الروایات المرویة فی نسخ تلاوة بعض الآیات القرآنیة مخالفة للکتاب مخالفة قطعیة.
و الجواب عن الوجه الرابع: أن أصل الأخبار القاضیة بمماثلة الحوادث الواقعة فی 
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هذه الأمة لما وقع فی بنی إسرائیل مما لا ریب فیه، و هی متظافرة أو متواترة، لکن هذه الروایات لا تدل علی المماثلة من جمیع الجهات، و هو ظاهر بل الضرورة تدفعه.
فالمراد بالمماثلة هی المماثلة فی الجملة من حیث النتائج و الآثار، و حینئذ فمن الجائز أن تکون مماثلة هذه الأمة لبنی إسرائیل فی مسألة تحریف الکتاب إنما هی فی حدوث الاختلاف و التفرق بین الأمة بانشعابها إلی مذاهب شتی یکفر بعضهم بعضا و افتراقها إلی ثلاث و سبعین فرقة کما افترقت النصاری إلی اثنتین و سبعین و الیهود إلی واحدة و سبعین و قد ورد هذا المعنی فی کثیر من هذه الروایات حتی ادعی بعضهم کونها متواترة.
و من المعلوم أن الجمیع مستندون فیما اختاروه إلی کتاب الله، و لیس ذلک إلا من جهة تحریف الکلم عن مواضعه، و تفسیر القرآن الکریم بالرأی، و الاعتماد علی الأخبار الواردة فی تفسیر الآیات من غیر العرض علی الکتاب و تمییز الصحیح منها من السقیم.
و بالجملة أصل الروایات الدالة علی المماثلة بین الأمتین لا یدل علی شی‌ء من التحریف الذی یدعونه نعم وقع فی بعضها ذکر التحریف بالتغییر و الإسقاط، و هذه الطائفة علی ما بها من السقم مخالفة للکتاب کما تقدم.



الفصل 4 [الجمع الأول للمصحف 

فی تاریخ الیعقوبی: قال عمر بن الخطاب لأبی بکر: یا خلیفة رسول الله إن حملة القرآن قد قتل أکثرهم یوم الیمامة فلو جمعت القرآن فإنی أخاف علیه أن یذهب حملته، فقال له أبو بکر: أفعل ما لم یفعله رسول الله؟ فلم یزل به عمر حتی جمعه و کتبه فی صحف، و کان مفرقا فی الجرید و غیرها.
و أجلس خمسة و عشرین رجلا من قریش و خمسین رجلا من الأنصار فقال:
اکتبوا القرآن و اعرضوا علی سعید بن العاص فإنه رجل فصیح.
و روی بعضهم": أن علی بن أبی طالب (ع) کان جمعه لما قبض رسول الله ص- و أتی به یحمله علی جمل فقال: هذا القرآن قد جمعته. قال: و کان قد جزأه سبعة أجزاء ثم ذکر الأجزاء.
و فی تاریخ أبی الفداء: و قتل فی قتال مسیلمة جماعة من القراء من المهاجرین 
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و الأنصار، و لما رأی أبو بکر کثرة من قتل أمر بجمع القرآن من أفواه الرجال و جرید النخل و الجلود، و ترک ذلک المکتوب عند حفصة بنت عمر زوج النبی ص، انتهی.
و الأصل فیما ذکراه الروایات فقد أخرج البخاری فی صحیحة عن زید بن ثابت قال: أرسل إلی أبو بکر مقتل أهل الیمامة فإذا عمر بن الخطاب عنده فقال أبو بکر إن عمر أتانی فقال: إن القتل قد استحر بقراء القرآن و إنی أخشی أن یستحر القتل بالقراء فی المواطن فیذهب کثیر من القرآن، و إنی أری أن تأمر بجمع القرآن، فقلت لعمر: کیف نفعل شیئا لم یفعله رسول الله ص؟ قال عمر: هذا و الله خیر فلم یزل یراجعنی حتی شرح الله صدری لذلک و رأیت الذی رأی عمر.
قال زید: قال أبو بکر: إنک شاب عاقل لا نتهمک و قد کنت تکتب الوحی لرسول الله ص فتتبع القرآن فاجمعه فوالله لو کلفونی نقل جبل من الجبال ما کان أثقل علی مما أمرنی به من جمع القرآن، قلت: کیف تفعلان شیئا لم یفعله رسول الله ص؟ قال: هو و الله خیر.
فلم یزل أبو بکر یراجعنی حتی شرح الله صدری للذی شرح له صدر أبی بکر و عمر فتتبعت القرآن أجمعه من العسف و اللخاف و صدور الرجال، و وجدت آخر سورة التوبة مع خزیمة الأنصاری لم أجدها مع غیره: «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ حتی خاتمة براءة، فکانت الصحف عند أبی بکر حتی توفاه الله تعالی ثم عند عمر حیاته ثم عند حفصة بنت عمر.
و عن ابن أبی داود من طریق یحیی بن عبد الرحمن بن حاطب قال": قدم عمر فقال: من کان تلقی من رسول الله ص شیئا من القرآن- فلیأت به و کانوا یکتبون ذلک فی الصحف و الألواح و العسب، و کان لا یقبل من أحد شیئا حتی یشهد شهیدان.
و عنه أیضا من طریق هشام بن عروة عن أبیه- و فی الطریق انقطاع":- أن أبا بکر قال لعمر و لزید: اقعدوا علی باب المسجد- فمن جاءکما بشاهدین علی شی‌ء من کتاب الله فاکتباه.
و فی الإتقان عن ابن أشتة فی المصاحف، عن اللیث بن سعد قال": أول من جمع القرآن أبو بکر و کتبه زید، و کان الناس یأتون زید بن ثابت- فکان لا یکتب آیة إلا
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بشاهدی عدل، و إن آخر سورة براءة لم یوجد إلا مع أبی خزیمة بن ثابت- فقال:
اکتبوها فإن رسول الله ص جعل شهادته بشهادة رجلین- فکتب و إن عمر أتی بآیة الرجم فلم یکتبها لأنه کان وحده.
و عن ابن أبی داود فی المصاحف، من طریق محمد بن إسحاق عن یحیی بن عباد بن عبد الله بن الزبیر عن أبیه قال": أتانی الحارث بن خزیمة- بهاتین الآیتین من آخر سورة براءة فقال: أشهد أنی سمعتهما من رسول الله ص و وعیتهما، فقال عمر: و أنا أشهد لقد سمعتهما ثم قال: لو کانت ثلاث آیات لجعلتها سورة علی حدة- فانظروا آخر سورة من القرآن فألحقوها فی آخرها.
و عنه أیضا من طریق أبی العالیة عن أبی بن کعب": أنهم جمعوا القرآن فلما انتهوا إلی الآیة التی فی سورة براءة «ثُمَّ انْصَرَفُوا صَرَفَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ- بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ ظنوا أن هذا آخر ما أنزل فقال أبی: إن رسول الله ص أقرأنی بعد هذا آیتین «لَقَدْ جاءَکُمْ رَسُولٌ إلی آخر السورة.
و فی الإتقان، عن الدیر عاقولی فی فوائده حدثنا إبراهیم بن یسار حدثنا سفیان بن عیینة عن الزهری عن عبید عن زید بن ثابت قال: قال": قبض النبی ص و لم یکن القرآن جمع فی شی‌ء.
و فی مستدرک الحاکم، بإسناده عن زید بن ثابت قال": کنا عند رسول الله ص نؤلف القرآن من الرقاع 
، الحدیث.
أقول: و لعل المراد ضم بعض الآیات النازلة نجوما إلی بعض السور أو إلحاق بعض السور إلی بعضها مما یتماثل صنفا کالطوال و المئین و المفصلات، فقد ورد لها ذکر فی الأحادیث النبویة، و إلا فتألیف القرآن و جمعه مصحفا واحدا إنما کان بعد ما قبض النبی ص بلا إشکال، و علی مثل هذا ینبغی أن یحمل ما یأتی.
فی صحیح النسائی، عن ابن عمر قال: جمعت القرآن فقرأت به کل لیلة- فبلغ النبی ص فقال: اقرأه فی شهر.
و فی الإتقان، عن ابن أبی داود بسند حسن عن محمد بن کعب القرظی قال": جمع القرآن علی عهد رسول الله ص خمسة من الأنصار: معاذ بن جبل و عبادة بن الصامت 
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و أبی بن کعب- و أبو الدرداء و أبو أیوب الأنصاری.
و فیه، عن البیهقی فی المدخل عن ابن سیرین قال": جمع القرآن علی عهد رسول الله ص أربعة لا یختلف فیهم- معاذ بن جبل و أبی بن کعب و أبو زید- و اختلفوا فی رجلین من ثلاثة: أبی الدرداء و عثمان» و قیل: عثمان و تمیم الداری.
و فیه، عنه و عن ابن أبی داود عن الشعبی قال": جمع القرآن فی عهد النبی ص سبعة:
أبی و زید و معاذ و أبو الدرداء- و سعید بن عبید و أبو زید و مجمع بن حارثة، و قد أخذه إلا سورتین أو ثلاث.
و فیه، أیضا عن ابن أشتة فی کتاب المصاحف من طریق کهمس عن ابن بریدة قال": أول من جمع القرآن فی مصحف سالم مولی أبی حذیفة- أقسم لا یرتدی برداء حتی یجمعه فجمعه.
الحدیث.
أقول: أقصی ما تدل علیه هذه الروایات مجرد جمعهم ما نزلت من السور و الآیات، و أما العنایة بترتیب السور و الآیات کما هو الیوم أو بترتیب آخر فلا. هذا هو الجمع الأول فی عهد أبی بکر.



الفصل 5 [الجمع الثانی للقرآن 

و قد جمع القرآن ثانیا فی عهد عثمان لما اختلفت المصاحف و کثرت القراءات.
قال الیعقوبی فی تاریخه: و جمع عثمان القرآن و ألفه و صیر الطوال مع الطوال و القصار مع القصار من السور، و کتب فی جمع المصاحف من الآفاق حتی جمعت ثم سلقها بالماء الحار و الخل، و قیل: أحرقها فلم یبق مصحف حتی فعل به ذلک خلا مصحف ابن مسعود.
و کان ابن مسعود بالکوفة فامتنع أن یدفع مصحفه إلی عبد الله بن عامر و کتب [إلیه عثمان أن أشخصه إن لم یکن هذا الدین خبالا و هذه الأمة فسادا فدخل المسجد و عثمان یخطب فقال عثمان: إنه قد قدمت علیکم دابة سوء فکلم ابن مسعود بکلام غلیظ فأمر به عثمان فجر برجله حتی کسر له ضلعان فتکلمت عائشة و قالت قولا کثیرا.
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و بعث بها إلی الأمصار و بعث بمصحف إلی الکوفة و مصحف إلی البصرة و مصحف إلی المدینة و مصحف إلی مکة و مصحف إلی مصر و مصحف إلی الشام و مصحف إلی البحرین و مصحف إلی الیمن و مصحف إلی الجزیرة.
و أمر الناس أن یقرءوا علی نسخة واحدة، و کان سبب ذلک أنه بلغه أن الناس یقولون: قرآن آل فلان فأراد أن یکون نسخته واحدة، و قیل: إن ابن مسعود کان کتب بذلک إلیه فلما بلغه أنه کان یحرق المصاحف قال: لم أرد هذا، و قیل: کتب إلیه بذلک حذیفة بن الیمان. انتهی موضع الحاجة.
و فی الإتقان، روی البخاری عن أنس": أن حذیفة بن الیمان قدم علی عثمان- و کان یغازی أهل الشام- فی فتح أرمینیة و آذربیجان مع أهل العراق- فأفزع حذیفة اختلافهم فی القراءة فقال لعثمان: أدرک الأمة قبل أن یختلفوا اختلاف الیهود و النصاری- فأرسل إلی حفصة أن أرسلی إلینا الصحف- ننسخها فی المصاحف ثم نردها إلیک- فأرسلت بها حفصة إلی عثمان فأمر زید بن ثابت- و عبد الله بن الزبیر و سعید بن العاص و عبد الرحمن بن الحارث بن هشام- فنسخوها فی المصاحف-.
و قال عثمان للرهط القرشیین الثلاثة: إذا اختلفتم أنتم و زید بن ثابت فی شی‌ء من القرآن- فاکتبوه بلسان قریش فإنه إنما نزل بلسانهم- ففعلوا حتی إذا نسخوا الصحف فی المصاحف- رد عثمان الصحف إلی حفصة- و أرسل إلی کل أفق بمصحف مما نسخوا- و أمر بما سواه من القرآن فی کل صحیفة أو مصحف أن یحرق-.
قال زید: آیة من الأحزاب حین نسخنا المصحف- قد کنت أسمع رسول الله ص یقرأ بها- فالتمسناها فوجدناها مع خزیمة بن ثابت الأنصاری: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فألحقناها فی سورتها فی المصحف.
و فیه، أخرج ابن أشتة من طریق أیوب عن أبی قلابة قال: حدثنی رجل من بنی عامر یقال له: أنس بن مالک قال": اختلفوا فی القرآن علی عهد عثمان- حتی اقتتل الغلمان و المعلمون- فبلغ ذلک عثمان بن عفان فقال: عندی تکذبون به و تلحنون فیه- فمن نأی عنی کان أشد تکذیبا و أکثر لحنا- یا أصحاب محمد اجتمعوا و اکتبوا للناس إماما-.
فاجتمعوا فکانوا إذا اختلفوا و تدارءوا فی آیة قالوا: هذه أقرأها رسول الله ص 
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فلانا- فیرسل إلیه و هو علی رأس ثلاث من المدینة فیقال له: کیف أقرأک رسول الله ص آیة کذا و کذا؟ فیقول کذا و کذا- فیکتبونها و قد ترکوا لذلک مکانا.
و فیه، عن ابن أبی داود من طریق ابن سیرین عن کثیر بن أفلح قال": لما أراد عثمان أن یکتب المصاحف- جمع له اثنی عشر رجلا من قریش و الأنصار- فبعثوا إلی الربعة التی فی بیت عمر فجی‌ء بها- و کان عثمان یتعاهدهم- فکانوا إذا تدارءوا فی شی‌ء أخروه-.
قال محمد: فظننت أنما کانوا یؤخرونه- لینظروا أحدثهم عهدا بالعرضة الأخیرة فیکتبونه علی قوله.
و فیه، أخرج ابن أبی داود بسند صحیح عن سوید بن غفلة قال: قال علی: لا تقولوا فی عثمان إلا خیرا- فوالله ما فعل الذی فعل فی المصاحف إلا عن ملإ منا- قال ما تقولون فی هذه القراء؟ فقد بلغنی أن بعضهم یقول: إن قراءتی خیر من قراءتک و هذا یکاد یکون کفرا قلنا: فما تری؟ [قال: أری أن یجمع الناس علی مصحف واحد- فلا یکون فرقة و لا اختلاف. قلنا: فنعم ما رأیت.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الضریس عن علباء بن أحمر أن عثمان بن عفان": لما أراد أن یکتب المصاحب- أرادوا أن یلقوا الواو التی فی براءة: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ» قال أبی: لتلحقنها أو لأضعن سیفی علی عاتقی فألحقوها.
و فی الإتقان، عن أحمد و أبی داود و الترمذی و النسائی و ابن حبان و الحاکم عن ابن عباس قال": قلت لعثمان: ما حملکم علی أن عمدتم إلی الأنفال و هی من المثانی- و إلی براءة و هی من المئین فقربتم بینهما- و لم تکتبوا بینهما سطر بسم الله الرحمن الرحیم- و وضعتموهما فی السبع الطوال-.
فقال عثمان: کان رسول الله ص تنزل علیه السورة ذات العدد- فکان إذا أنزل علیه الشی‌ء دعا بعض من کان یکتب، فیقول: ضعوا هؤلاء الآیات فی السورة- التی یذکر فیها کذا و کذا، و کانت الأنفال من أوائل ما نزل بالمدینة، و کانت براءة من آخر القرآن نزولا- و کانت قصتها شبیهة بقصتها فظننت أنها منها- فقبض رسول الله ص و لم یبین لنا أنها منها-.
فمن أجل ذلک قرنت بینهما، و لم أکتب بینهما سطر بسم الله الرحمن الرحیم-
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و وضعتها فی السبع الطوال.
أقول: السبع الطوال- علی ما یظهر من هذه الروایة و روی أیضا عن أبی جبیر- هی البقرة و آل عمران و النساء و المائدة و الأنعام و الأعراف و یونس، و قد کانت موضوعة فی الجمع الأول علی هذا الترتیب ثم غیر عثمان هذا الترتیب فأخذ الأنفال و هی من المثانی و براءة و هی من المئین قبل المثانی فوضعهما بین الأعراف و یونس مقدما الأنفال علی براءة.



الفصل 6 [حول روایات الجمعین 

الروایات الموضوعة فی الفصلین السابقین هی أشهر الروایات الواردة فی باب جمع القرآن و تألیفه بین صحیحة و سقیمة، و هی تدل علی أن الجمع الأول کان جمعا لشتات السور المکتوبة فی العسب و اللخاف و الأکتاف و الجلود و الرقاع و إلحاق الآیات النازلة متفرقة إلی سور تناسبها.
و إن الجمع الثانی و هو الجمع العثمانی کان رد المصاحف المنتشرة عن الجمع الأول بعد عروض تعارض النسخ و اختلاف القراءات علیها إلی مصحف واحد مجمع علیه عدا ما کان من قول زید إنه ألحق قوله: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ الآیة، فی سورة الأحزاب فی المصحف فقد کانت المصاحف تتلی خمس عشرة سنة و لیست فیها الآیة.
و قد روی البخاری عن ابن الزبیر قال": قلت لعثمان «وَ الَّذِینَ یُتَوَفَّوْنَ مِنْکُمْ وَ یَذَرُونَ أَزْواجاً» قد نسختها الآیة الأخری فلم تکتبها أو تدعها؟ قال: یا ابن أخی لا أغیر شیئا منه من مکانه.
و الذی یعطیه النظر الحر فی أمر هذه الروایات و دلالتها- و هی عمدة ما فی هذا الباب- أنها آحاد غیر متواترة لکنها محفوفة بقرائن قطعیة فقد کان النبی ص یبلغ الناس ما نزل إلیه من ربه من غیر أن یکتم منه شیئا، و کان یعلمهم و یبین لهم ما نزل إلیهم من ربهم علی ما نص علیه القرآن، و لم یزل جماعة منهم یعلمون و یتعلمون القرآن تعلم تلاوة و بیان و هم القراء الذین قتل جم غفیر منهم فی غزوة الیمامة.
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و کان الناس علی رغبة شدیدة فی أخذ القرآن و تعاطیه و لم یترک هذا الشأن و لا ارتفع القرآن من بینهم و لا یوما أو بعض یوم حتی جمع القرآن فی مصحف واحد ثم أجمع علیه فلم یبتل القرآن بما ابتلیت به التوراة و الإنجیل و کتب سائر الأنبیاء.
أضف إلی ذلک روایات لا تحصی کثرة وردت من طرق الشیعة و أهل السنة فی قراءاته (ص) کثیرا من السور القرآنیة فی الفرائض الیومیة و غیرها بمسمع من ملإ الناس، و قد سمی فی هذه الروایات جم غفیر من السور القرآنیة مکیتها و مدنیتها.
أضف إلی ذلک ما تقدم 
فی روایة عثمان بن أبی العاص: فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ» الآیة: النحل: 90 من قوله (ص) إن جبریل أتانی بهذه الآیة- و أمرنی أن أضعها فی موضعها من السورة
، و نظیر الروایة فی الدلالة ما دل علی قراءته (ص) لبعض السور النازلة نجوما کآل عمران و النساء و غیرها فیدل علی أنه (ص) کان یأمر کتاب الوحی بإلحاق بعض الآیات فی موضعها.
و أعظم الشواهد القاطعة ما تقدم فی أول هذه الأبحاث أن القرآن الموجود بأیدینا واجد لما وصفه الله تعالی من الأوصاف الکریمة.
و بالجملة الذی تدل علیه هذه الروایات هی:
أولا: أن الموجود فیما بین الدفتین من القرآن هو کلام الله تعالی فلم یزد فیه شی‌ء و لم یتغیر منه شی‌ء و أما النقص فإنها لا تفی بنفیه نفیا قطعیا کما روی بعدة طرق أن عمر کان یذکر کثیرا آیة الرجم و لم تکتب عنه و أما حملهم الروایة و سائر ما ورد فی التحریف- و قد ذکر الآلوسی فی تفسیره أنها فوق حد الإحصاء- علی منسوخ التلاوة فقد عرفت فساده و تحققت أن إثبات منسوخ التلاوة أشنع من إثبات أصل التحریف.
علی أن من کان له مصحف غیر ما جمعه زید أولا بأمر من أبی بکر و ثانیا بأمر من عثمان کعلی (ع) و أبی بن کعب و عبد الله بن مسعود لم ینکر شیئا مما حواه المصحف الدائر غیر ما نقل عن ابن مسعود أنه لم یکتب فی مصحفه المعوذتین و کان یقول: إنهما عوذتان نزل بهما جبرئیل علی رسول الله ص لیعوذ بهما الحسنین (ع)، و قد رده سائر الصحابة و تواترت النصوص من أئمة أهل البیت (ع) علی أنهما سورتان من القرآن.
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و بالجملة الروایات السابقة- کما تری- آحاد محفوفة بالقرائن القطعیة نافیة للتحریف بالزیادة و التغییر قطعا دون النقص إلا ظنا، و دعوی بعضهم التواتر من حیث الجهات الثلاث لا مستند لها.
و التعویل فی ذلک علی ما قدمناه من الحجة فی أول هذه الأبحاث أن القرآن الذی بأیدینا واجد للصفات الکریمة التی وصف الله سبحانه بها القرآن الواقعی الذی أنزله علی رسوله ص ککونه قولا فصلا و رافعا للاختلاف و ذکرا و هادیا و نورا و مبینا للمعارف الحقیقیة و الشرائع الفطریة و آیة معجزة إلی غیر ذلک من صفاته الکریمة.
و من الحری أن نعول علی هذا الوجه فإن حجة القرآن علی کونه کلام الله المنزل علی رسوله ص هی نفسه المتصفة بهاتیک الصفات الکریمة من غیر أن یتوقف فی ذلک علی أمر آخر وراء نفسه کائنا ما کان فحجته معه أینما تحقق و بید من کان و من أی طریق وصل.
و بعبارة أخری لا یتوقف القرآن النازل من عند الله إلی النبی ص فی کونه متصفا بصفاته الکریمة علی ثبوت استناده إلیه (ص) بنقل متواتر أو متظافر- و إن کان واجدا لذلک- بل الأمر بالعکس فاتصافه بصفاته الکریمة هو الحجة علی الاستناد فلیس کالکتب و الرسائل المنسوبة إلی المصنفین و الکتاب، و الأقاویل المأثورة عن العلماء و أصحاب الأنظار المتوقفة صحة استنادها إلی نقل قطعی و بلوغ متواتر أو مستفیض مثلا بل نفس ذاته هی الحجة علی ثبوته.
و ثانیا: أن ترتیب السور إنما هو من الصحابة فی الجمع الأول و الثانی و من الدلیل علیه ما تقدم فی الروایات من وضع عثمان الأنفال و براءة بین الأعراف و یونس و قد کانتا فی الجمع الأول متأخرتین.
و من الدلیل علیه ما ورد من مغایرة ترتیب مصاحف سائر الصحابة للجمع الأول و الثانی کلیهما کما روی أن مصحف علی (ع) کان مرتبا علی ترتیب النزول فکان أوله اقرأ ثم المدثر ثم نون ثم المزمل ثم تبت ثم التکویر و هکذا إلی آخر المکی و المدنی نقله فی الإتقان عن ابن فارس، و فی تاریخ الیعقوبی ترتیب آخر لمصحفه (ع).
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 127
و نقل عن ابن أشتة فی المصاحف بإسناده عن أبی جعفر الکوفی ترتیب مصحف أبی و هو یغایر المصحف الدائر مغایرة شدیدة، و کذا عنه فیه بإسناده عن جریر بن عبد الحمید ترتیب مصحف عبد الله بن مسعود آخذا من الطوال ثم المئین ثم المثانی ثم المفصل و هو أیضا مغایر للمصحف الدائر.
و قد ذهب کثیر منهم إلی أن ترتیب السور توقیفی و أن النبی ص هو الذی أمر بهذا الترتیب بإشارة من جبریل بأمر من الله سبحانه حتی أفرط بعضهم فادعی ثبوت ذلک بالتواتر و لیت شعری أین هذا التواتر و قد تقدمت عمدة روایات الباب و لا أثر فیها من هذا المعنی، و سیأتی استدلال بعضهم علی ذلک بما ورد من نزول القرآن من اللوح المحفوظ إلی السماء الدنیا جملة ثم منها علی النبی ص تدریجا.
و ثالثا: أن وقوع بعض الآیات القرآنیة التی نزلت متفرقة موقعها الذی هی فیه الآن لم یخل عن مداخلة من الصحابة بالاجتهاد کما هو ظاهر روایات الجمع الأول و قد تقدمت.
و أما روایة عثمان بن أبی العاص عن النبی ص: «أتانی جبریل فأمرنی أن أضع هذه الآیة بهذا الموضع من السورة «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ الآیة فلا تدل علی أزید من فعله (ص) فی بعض الآیات فی الجملة لا بالجملة، و علی تقدیر التسلیم لا دلالة لما بأیدینا من الروایات المتقدمة علی مطابقة ترتیب الصحابة ترتیبه (ص)، و مجرد حسن الظن بهم لا یسمح للروایات بدلالة تدل بها علی ذلک و إنما یفید أنهم ما کانوا لیعمدوا إلی مخالفة ترتیبه (ص) فیما علموه لا فیما جهلوه. و فی روایات الجمع الأول المتقدمة أوضح الشواهد علی أنهم ما کانوا علی علم بمواضع جمیع الآیات و لا بنفسها.
و یدل علی ذلک الروایات المستفیضة التی وردت من طرق الشیعة و أهل السنة أن النبی ص و المؤمنین إنما کانوا یعلمون تمام السورة بنزول البسملة کما
رواه أبو داود و الحاکم و البیهقی و البزار من طریق سعید بن جبیر- علی ما فی الإتقان،- عن ابن عباس قال": کان النبی ص لا یعرف فضل السورة- حتی تنزل علیه بسم الله الرحمن الرحیم- زاد البزار: فإذا نزلت عرف أن السورة قد ختمت و استقبلت- أو ابتدأت سورة أخری.
و أیضا
عن الحاکم من وجه آخر عن سعید عن ابن عباس قال": کان المسلمون لا یعلمون انقضاء السورة- حتی تنزل بسم الله الرحمن الرحیم- فإذا نزلت علموا أن السورة
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قد انقضت 
، إسناده علی شرط الشیخین.
و أیضا عنه من وجه آخر عن سعید عن ابن عباس": أن النبی ص إذا جاءه جبریل- فقرأ بسم الله الرحمن الرحیم علم أنها سورة
، إسناده صحیح.
أقول: و روی ما یقرب من ذلک فی عدة روایات أخر و روی ذلک من طرق الشیعة عن الباقر (ع).
و الروایات- کما تری- صریحة فی دلالتها علی أن الآیات کانت مرتبة عند النبی ص بحسب ترتیب النزول فکانت المکیات فی السورة المکیة و المدنیات فی سورة مدنیة اللهم إلا أن یفرض سورة نزل بعضها بمکة و بعضها بالمدینة، و لا یتحقق هذا الفرض إلا فی سورة واحدة.
و لازم ذلک أن یکون ما نشاهده من اختلاف مواضع الآیات مستندا إلی اجتهاد من الصحابة.
توضیح ذلک أن هناک ما لا یحصی من روایات أسباب النزول یدل علی کون آیات کثیرة فی السور المدنیة نازلة بمکة و بالعکس و علی کون آیات من القرآن نازلة مثلا فی أواخر عهد النبی ص و هی واقعة فی سور نازلة فی أوائل الهجرة و قد نزلت بین الوقتین سور أخری کثیرة، و ذلک کسورة البقرة التی نزلت فی السنة الأولی من الهجرة و فیها آیات الربا و قد وردت الروایات علی أنها من آخر ما نزلت علی النبی ص حتی ورد عن عمر أنه قال: مات رسول الله و لم یبین لنا آیات الربا، و فیها قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا یَوْماً تُرْجَعُونَ فِیهِ إِلَی اللَّهِ» الآیة: البقرة: 281، و قد ورد أنها آخر ما نزل من القرآن علی النبی ص.
فهذه الآیات النازلة مفرقة الموضوعة فی سور لا تجانسها فی المکیة و المدنیة موضوعة فی غیر موضعها بحسب ترتیب النزول و لیس إلا عن اجتهاد من الصحابة.
و یؤید ذلک 
ما فی الإتقان، عن ابن حجر": و قد ورد عن علی أنه جمع القرآن علی ترتیب النزول- عقب موت النبی ص أخرجه ابن أبی داود
و هو من مسلمات مدالیل روایات الشیعة.
هذا ما یدل علیه ظاهر روایات الباب المتقدمة لکن الجمهور أصروا علی أن 
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ترتیب الآیات توقیفی فآیات المصحف الدائر الیوم و هو المصحف العثمانی مرتبة علی ما رتبها علیه النبی ص بإشارة من جبریل، و أولوا ظاهر الروایات بأن جمع الصحابة لم یکن جمع ترتیب و إنما کان جمعا لما کانوا یعلمونه و یحفظونه عن النبی ص من السور و آیاتها المرتبة، بین دفتین و فی مکان واحد.
و أنت خبیر بأن کیفیة الجمع الأول الذی تدل علیها الروایات تدفع هذه الدعوی دفعا صریحا.
و ربما استدل علیه بما ادعاه بعضهم من الإجماع علی ذلک فقد نقل السیوطی فی الإتقان عن الزرکشی دعوی الإجماع علیه و عن أبی جعفر بن الزبیر نفی الخلاف فیه بین المسلمین، و هو إجماع منقول لا یعتمد علیه بعد وجود الخلاف فی أصل التحریف و دلالة ما تقدم من الروایات علی خلافه.
و ربما استدل علیه بالتواتر و یوجد ذلک فی کلام کثیر منهم ادعوا تواتر الترتیب الموجود عن النبی ص و هو عجیب 
و قد نقل فی الإتقان، بعد نقله ما رواه البخاری و غیره بعدة طرق عن أنس أنه قال": مات النبی ص و لم یجمع القرآن غیر أربعة.
أبو الدرداء و معاذ بن جبل و زید بن ثابت و أبو زید، و فی روایة": «أبی بن کعب» بدل أبی الدرداء
- عن المازری أنه قال": و قد تمسک بقول أنس هذا جماعة من الملاحدة و لا متمسک لهم فیه- فإنا لا نسلم حمله علی ظاهره سلمنا- و لکن من أین لهم أن الواقع فی نفس الأمر کذلک؟ سلمناه لکن لا یلزم من کون کل من الجم الغفیر- لم یحفظه کله أن لا یکون حفظ مجموعة الجم الغفیر- و لیس من شرط التواتر أن یحفظ کل فرد جمیعه- بل إذا حفظ الکل الکل- و لو علی التوزیع کفی، انتهی.
أما دعواه أن ظاهر کلام أنس غیر مراد فهو مما لا یصغی إلیه فی الأبحاث اللفظیة المبنیة علی ظاهر اللفظ إلا بقرینة من نفس کلام المتکلم أو ما ینوب منابه أما مجرد الدعوی و الاستناد إلی قول آخرین فلا.
علی أنه لو حمل کلام أنس علی خلاف ظاهره کان من الواجب أن یحمل علی أن هؤلاء الأربعة إنما جمعوا فی عهد النبی ص معظم القرآن و أکثر سورة و آیاته لا علی 
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أنهم و غیرهم من الصحابة جمعوا جمیع القرآن علی ما فی المصحف العثمانی و حفظوا ترتیب سوره و آیاته و ضبطوا موضع کل واحدة واحدة منها عن آخرها فهذا زید بن ثابت نفسه- و هو أحد الأربعة المذکورین فی حدیث أنس و المتصدی للجمع الأول و الثانی کلیهما- یصرح فی روایاته أنه لم یحفظ جمیع الآیات.
و نظیره ما
فی الإتقان، عن ابن أشتة فی المصاحف بسند صحیح عن محمد بن سیرین قال": مات أبو بکر و لم یجمع القرآن- و قتل عمر و لم یجمع القرآن.
و أما قوله: سلمناه و لکن من أین لهم أن الواقع فی نفس الأمر کذلک فمقلوب علی نفسه فمن أین لهذا القائل أن الواقع فی نفس الأمر کما یدعیه و قد عرفت الشواهد علی خلاف ما یدعیه؟.
و أما قوله: إنه یکفی فی تحقق التواتر أن یحفظ الکل کل القرآن علی سبیل التوزیع فمغالطة واضحة لأنه إنما یفید کون مجموع القرآن من حیث المجموع منقولا بالتواتر و أما کون کل واحدة واحدة من الآیات القرآنیة محفوظة من حیث محلها و موضعها بالتواتر فلا و هو ظاهر.
و نقل فی الإتقان، عن البغوی أنه قال فی شرح السنة": الصحابة جمعوا بین الدفتین القرآن- الذی أنزله الله علی رسوله- من غیر أن زادوا أو نقصوا منه شیئا- خوف ذهاب بعضه بذهاب حفظته- فکتبوه کما سمعوا من رسول الله ص- من غیر أن قدموا شیئا أو أخروه- أو وضعوا له ترتیبا لم یأخذوه من رسول الله ص-.
و کان رسول الله ص یلقن أصحابه- و یعلمهم ما نزل علیه من القرآن علی الترتیب- الذی هو الآن فی مصاحفنا بتوقیف جبریل إیاه علی ذلک- و إعلامه عند نزول کل آیة- أن هذه الآیة تکتب عقب آیة کذا فی سورة کذا-.
فثبت أن سعی الصحابة کان فی جمعه فی موضع واحد- لا فی ترتیبه فإن القرآن مکتوب فی اللوح المحفوظ علی هذا الترتیب- أنزله الله جملة إلی السماء الدنیا- ثم کان ینزله مفرقا عند الحاجة- و ترتیب النزول غیر ترتیب التلاوة
انتهی.
و نقل عن ابن الحصار أنه قال": ترتیب السور و وضع الآیات مواضعها- إنما کان بالوحی کان رسول الله ص یقول: ضعوا آیة کذا فی موضع کذا، و قد حصل الیقین 
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من النقل المتواتر بهذا الترتیب من رسول الله ص- و إنما أجمع الصحابة علی وضعه هکذا فی المصحف انتهی: و نقل أیضا ما یقرب من ذلک عن جماعة غیرهم کالبیهقی و الطیبی و ابن حجر.
أما قولهم: إن الصحابة إنما کتبوا المصحف علی الترتیب الذی أخذوه عن النبی ص من غیر أن یخالفوه فی شی‌ء فمما لا یدل علیه شی‌ء من الروایات المتقدمة، و إنما المسلم من دلالتها أنهم إنما أثبتوا ما قامت علیه البینة من متن الآیات و لا إشارة فی ذلک إلی کیفیة ترتیب الآیات النازلة مفرقة و هو ظاهر نعم فی روایة ابن عباس المتقدمة عن عثمان ما یشیر إلی ذلک غیر أن الذی فیه أنه کان (ص) یأمر بعض کتاب الوحی بذلک و هو غیر إعلامه جمیع الصحابة ذلک علی أن الروایة معارضة بروایات الجمع الأول و أخبار نزول بسم الله و غیرها.
و أما قولهم: إن النبی ص لقن الصحابة هذا الترتیب الموجود فی مصاحفنا بتوقیف من جبریل و وحی سماوی فکأنه إشارة إلی حدیث عثمان بن أبی العاص المتقدم فی آیة «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ و قد عرفت مما تقدم أنه حدیث واحد فی خصوص موضع آیة واحدة، و أین ذلک من مواضع جمیع الآیات المفرقة.
و أما قولهم: إن القرآن مکتوب علی هذا الترتیب فی اللوح المحفوظ أنزله الله إلی السماء الدنیا ثم أنزله الله مفرقا عند الحاجة إلخ، فإشارة إلی ما روی مستفیضا من طرق الشیعة و أهل السنة من نزول القرآن جملة من اللوح المحفوظ إلی السماء الدنیا ثم نزوله منها نجوما إلی النبی ص لکن الروایات لیس فیها أدنی دلالة علی کون القرآن مکتوبا فی اللوح المحفوظ منظما فی السماء الدنیا علی الترتیب الموجود فی المصحف الذی عندنا و هو ظاهر.
علی أنه سیأتی إن شاء الله الکلام فی معنی کتابة القرآن فی اللوح المحفوظ و نزوله إلی السماء الدنیا فی ذیل ما یناسب ذلک من الآیات کأول سورتی الزخرف و الدخان و سورة القدر.
و أما قولهم: إنه قد حصل الیقین بالنقل المتواتر عن رسول الله ص بهذا الترتیب الموجود فی المصاحف فقد عرفت أنه دعوی خالیة عن الدلیل و أن هذا التواتر
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لا خبر عنه بالنسبة إلی کل آیة آیة کیف و قد تکاثرت الروایات أن ابن مسعود لم یکتب فی مصحفه المعوذتین و کان یقول إنهما لیستا من القرآن و إنما نزل بهما جبریل تعویذا للحسنین، و کان یحکهما عن المصاحف، و لم ینقل عنه أنه رجع عن قوله فکیف خفی علیه هذا التواتر طول حیاته بعد الجمع الأول.



الفصل 7 [الکلام حول روایات الإنساء]

یتعلق بالبحث السابق البحث فی روایات الإنساء- و قد مرت إشارة إجمالیة إلیها- و هی عدة روایات وردت من طرق أهل السنة فی نسخ القرآن و إنسائه حملوا علیها ما ورد من روایات التحریف سقوطا و تغییرا.
فمنها ما فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم و الحاکم فی الکنی و ابن عدی و ابن عساکر عن ابن عباس قال": کان مما ینزل علی النبی ص الوحی باللیل- و ینساه بالنهار فأنزل الله:
«ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها- نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها».
و فیه، عن أبی داود فی ناسخه و البیهقی فی الدلائل عن أبی أمامة": أن رهطا من الأنصار من أصحاب النبی ص أخبروه- أن رجلا قام من جوف اللیل یرید أن یفتتح سورة- کان قد وعاها فلم یقدر منها علی شی‌ء- إلا بسم الله الرحمن الرحیم و وقع ذلک لناس من أصحابه- فأصبحوا فسألوا رسول الله ص عن السورة- فسکت ساعة لم یرجع إلیهم شیئا ثم قال: نسخت البارحة فنسخت من صدورهم و من کل شی‌ء کانت فیه.
أقول: و القصة مرویة بعدة طرق فی ألفاظ متقاربة مضمونا.
و فیه، عن عبد الرزاق و سعید بن منصور و أبی داود فی ناسخه و ابنه فی المصاحف و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه عن سعد بن أبی وقاص": أنه قرأ: «ما ننسخ من آیة أو ننسأها» فقیل له: إن سعید بن المسیب یقرأ «نُنْسِها» فقال سعد: إن القرآن لم ینزل علی المسیب و لا آل المسیب قال الله: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ .
أقول: یرید بالتمسک بالآیتین أن الله رفع النسیان عن النبی ص فیتعین أن یقرأ «ننسأها» من النسی‌ء بمعنی الترک و التأخیر فیکون المراد بقوله: «ما نَنْسَخْ مِنْ 
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آیَةٍ» إزالة الآیة عن العمل دون التلاوة کآیة صدقة النجوی، و بقوله: «أو ننسأها» ترک الآیة و رفعها من عندهم بالمرة و إزالتها عن العمل و التلاوة کما روی تفسیرها بذلک عن ابن عباس و مجاهد و قتادة و غیرهم.
و فیه، أخرج ابن الأنباری عن أبی ظبیان قال": قال لنا ابن عباس: أی القراءتین تعدون أول؟ قلنا: قراءة عبد الله و قراءتنا هی الأخیرة. فقال: رسول الله ص کان یعرض علیه جبریل القرآن کل سنة مرة فی شهر رمضان- و أنه عرضه علیه فی آخر سنة مرتین- فشهد منه عبد الله ما نسخ ما بدل.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق أخری عن ابن عباس و عبد الله بن مسعود نفسه و غیرهما من الصحابة و التابعین و هناک روایات أخر فی الإنساء.
و محصل ما استفید منها أن النسخ قد یکون فی الحکم کالآیات المنسوخة المثبتة فی المصحف، و قد یکون فی التلاوة مع نسخ حکمها أو من غیر نسخ حکمها و قد تقدم فی تفسیر قوله: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ»: البقرة: 106 و سیأتی فی قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ»: النحل: 101 أن الآیتین أجنبیتان عن الإنساء بمعنی نسخ التلاوة، و تقدم أیضا فی الفصول السابقة أن هذه الروایات مخالفة لصریح الکتاب فالوجه عطفها علی روایات التحریف و طرح القبیلین جمیعا.



[سورة الحجر (15): الآیات 10 الی 15]





اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ فِی شِیَعِ الْأَوَّلِینَ (10) وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (11) کَذلِکَ نَسْلُکُهُ فِی قُلُوبِ الْمُجْرِمِینَ (12) لا یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ قَدْ خَلَتْ سُنَّةُ الْأَوَّلِینَ (13) وَ لَوْ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً مِنَ السَّماءِ فَظَلُّوا فِیهِ یَعْرُجُونَ (14)
لَقالُوا إِنَّما سُکِّرَتْ أَبْصارُنا بَلْ نَحْنُ قَوْمٌ مَسْحُورُونَ (15)
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(بیان)

لما ذکر استهزاءهم بکتابه و نبیه و ما اقترحوا علیه من الإتیان بالملائکة آیة للرسالة عقبه بثلاث طوائف من الآیات و هی المصدرة بقوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إلخ و قوله: «وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً» إلخ و قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ إلخ.
فبین فی أولیها أن هذا الاستهزاء دأب و سنة جاریة للمجرمین و لیسوا بمؤمنین و لو جاءتهم آیة آیة، و فی الثانیة أن هناک آیات سماویة و أرضیة کافیة لمن وفق للإیمان و فی الثالثة أن الاختلاف بالإیمان و الکفر فی نوع الإنسان و ضلال أهل الضلال مما تعین لهم یوم أبدع الله خلق الإنسان، فخلق آدم و جری هنالک ما جری من أمر الملائکة بالسجود و إباء إبلیس عن ذلک.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ فِی شِیَعِ الْأَوَّلِینَ إلی آخر الآیتین. الشیع جمع شیعة و هی الفرقة المتفقة علی سنة أو مذهب یتبعونه قال تعالی: «مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ»: الروم: 32.
و قوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا» أی رسلا و قد حذف للاستغناء عنه فإن العنایة بأصل تحقق الإرسال من قبل من غیر نظر إلی من أرسل بل بیان أن البشر الأولین کالآخرین جرت عادتهم علی أن لا یحترموا الرسالة الإلهیة و یستهزءوا بمن أتی بها و یمضوا علی إجرامهم لتکون فی ذلک تعزیة للنبی ص فلا یضیق صدره بما قابلوه به من الإنکار و الاستهزاء کما سیعود إلیه فی آخر السورة بقوله: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّکَ یَضِیقُ صَدْرُکَ بِما یَقُولُونَ» الخ:
الآیة- 97 من السورة.
و المعنی: طب نفسا فنحن نزلنا الذکر علیک و نحن نحفظه و لا یضیقن صدرک بما یقولون فهو دأب المجرمین من الأمم الإنسانیة أقسم لقد أرسلنا من قبلک فی فرق الأولین و شیعهم و حالهم هذه الحال ما یأتیهم من رسول إلا کانوا به یستهزءون.
قوله تعالی: «کَذلِکَ نَسْلُکُهُ فِی قُلُوبِ الْمُجْرِمِینَ إلی آخر الآیتین. السلوک 
النفاذ و الإنفاذ یقال: سلک الطریق أی نفذ فیه و سلک الخیط فی الإبرة أی أنفذه فیها
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و أدخله و ذکروا أن سلک و أسلک بمعنی.
و الضمیران فی «نَسْلُکُهُ و «بِهِ للذکر المتقدم ذکره و هو القرآن الکریم و المعنی أن حال رسالتک و دعوتک بالذکر المنزل إلیک تشبه حال الرسالة من قبلک فکما أرسلنا من قبلک فقابلوها بالرد و الاستهزاء کذلک ندخل هذا الذکر و ننفذه فی قلوب هؤلاء المجرمین، و نبأ به: أنهم لا یؤمنون بالذکر و قد مضت طریقة الأولین و سنتهم فی أنهم یستهزءون بالحق و لا یتبعونه فالآیتان قریبتا المعنی من قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ .
و ربما قیل: إن الضمیرین للشرک أو الاستهزاء المفهوم من الآیات السابقة و الباء فی «بِهِ للسببیة، و المعنی کذلک ننفذ الشرک أو الاستهزاء فی قلوب المجرمین لا یؤمنون بسبب الشرک أو الاستهزاء إلخ.
و هو معنی بعید، و المتبادر إلی الذهن من لفظة «لا یُؤْمِنُونَ بِهِ أن الباء للتعدیة دون السببیة.
و ربما قیل: إن الضمیر الأول للاستهزاء المفهوم من سابق الکلام و الثانی للذکر المذکور سابقا، و المعنی مثل ما سلکنا الاستهزاء فی قلوب شیع الأولین نسلک الاستهزاء و ننفذه فی قلوب هؤلاء المجرمین لا یؤمنون بالذکر «إلخ».
و لا بأس به و إن کان یستلزم التفرقة بین الضمیرین المتوالیین لکن إباء قوله:
«لا یُؤْمِنُونَ بِهِ أن یرجع ضمیره إلی الاستهزاء یکفی قرینة لذلک.
و کذا لا یرد علی الوجهین ما أورد أن رجوع ضمیر «نَسْلُکُهُ إلی الاستهزاء یوجب کون المشرکین ملجئین إلی الشرک مجبرین علیه.
وجه عدم الورود: أنه تعالی علق السلوک علی المجرمین فیکون مفاده أنهم کانوا متلبسین بالأجرام قبل فعل السلوک بهم ثم فعل بهم ذلک فینطبق علی الإضلال الإلهی مجازاة و لا مانع منه، و إنما الممنوع هو الإضلال الابتدائی و لا دلیل علیه فی الآیة بل الدلیل علی خلافه، و الآیة من قبیل قوله تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26. و قد تقدم تفصیل القول فیه.
و قد ظهر مما تقدم أن المراد بسنة الأولین السنة التی سنها الأولون لا السنة التی 
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سنها الله فی الأولین فالسنة سنتهم دون سنة الله فیهم- کما ذکره بعض المفسرین- فهو الأنسب لمقام ذمهم و تعزیته (ص) بذکر ردهم و استهزائهم لرسلهم.
قوله تعالی: «وَ لَوْ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً مِنَ السَّماءِ فَظَلُّوا فِیهِ یَعْرُجُونَ لَقالُوا إِنَّما سُکِّرَتْ أَبْصارُنا» إلخ، العروج فی السماء الصعود إلیها و التسکیر الغشاوة.
و المراد بفتح باب من السماء علیهم إیجاد طریق یتیسر لهم به الدخول فی العالم العلوی الذی هو مأوی الملائکة و لیس کما یظن سقفا جرمانیا له باب ذو مصراعین یفتح و یغلق، و قد قال تعالی: «فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ»: القمر: 11.
و قد اختار سبحانه من بین الخوارق التی یظن أنها ترفع عنهم الشبهة و تزیل عن نفوسهم الریب فتح باب من السماء و عروجهم فیه لأنه کان یعظم فی أعینهم أکثر من غیره، و لذلک لما اقترحوا علیه أمورا من الخوارق العظیمة ذکروا الرقی فی السماء فی آخر تلک الخوارق المذکورة علی سبیل الترقی کما حکاه الله عنهم بقوله: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً- إلی أن قال- أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ»،: إسراء: 93 فالرقی فی السماء و التصرف فی أمورها کتنزیل کتاب مقرو منها أی نفوذ البشر فی العالم العلوی و تمکنه فیه و منه أعجب الخوارق عندهم.
علی أن السماء مأوی الملائکة الکرام و محل صدور الأحکام و الأوامر الإلهیة و فیها ألواح التقادیر و منها مجاری الأمور و منبع الوحی و إلیها صعود کتب الأعمال، فعروج الإنسان فیها یوجب اطلاعه علی مجاری الأمور و أسباب الخوارق و حقائق الوحی و النبوة و الدعوة و السعادة و الشقاوة و بالجملة یوجب إشرافه علی کل حقیقة، و خاصة إذا کان عروجا مستمرا لا مرة و دفعة کما یشیر إلیه قوله تعالی: «فَظَلُّوا فِیهِ یَعْرُجُونَ حیث عبر بقوله: «فَظَلُّوا» و لم یقل: فعرجوا فیه.
فالفتح و العروج بهذا النعت یطلعهم علی أصول هذه الدعوة الحقة و أعراقها لکنهم لما فی قلوبهم من الفساد و فی نفوسهم من قذارة الریبة و الشبهة المستحکمة یخطئون أبصارهم فیما یشاهدون بل یتهمون النبی ص أنه سحرهم فهم مسحورون من قبله.
فالمعنی: و لو فتحنا علیهم بابا من السماء و یسرنا لهم الدخول فی عالمها فداموا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 137
یعرجون فیه عروجا بعد عروج حتی یتکرر لهم مشاهدة ما فیه من أسرار الغیب و ملکوت الأشیاء لقالوا إنما غشیت أبصارنا فشاهدت أمورا لا حقیقة لها بل نحن قوم مسحورون.



[سورة الحجر (15): الآیات 16 الی 25]





اشارة

وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ زَیَّنَّاها لِلنَّاظِرِینَ (16) وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ (17) إِلاَّ مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ (18) وَ الْأَرْضَ مَدَدْناها وَ أَلْقَیْنا فِیها رَواسِیَ وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ (19) وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ وَ مَنْ لَسْتُمْ لَهُ بِرازِقِینَ (20)
وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلاَّ عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلاَّ بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ (21) وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ فَأَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَسْقَیْناکُمُوهُ وَ ما أَنْتُمْ لَهُ بِخازِنِینَ (22) وَ إِنَّا لَنَحْنُ نُحْیِی وَ نُمِیتُ وَ نَحْنُ الْوارِثُونَ (23) وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَأْخِرِینَ (24) وَ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَحْشُرُهُمْ إِنَّهُ حَکِیمٌ عَلِیمٌ (25)



(بیان)

لما ذکر سبحانه إعراضهم عن آیة القرآن المعجزة و اقتراحهم آیة أخری و هی الإتیان بالملائکة و أجاب عنه أنه ممتنع و ملازم لفنائهم عدل إلی عد عدة من آیات السماء و الأرض الدالة علی التوحید لیعتبروا بها إن کانوا یعقلون و تتم الحجة بها علی المجرمین، و قد ضمن سبحانه فیها طرفا عالیا من المعارف الحقیقیة و الأسرار الإلهیة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ زَیَّنَّاها لِلنَّاظِرِینَ إلی آخر الآیات 
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الثلاث البروج جمع برج و هو القصر سمیت بها منازل الشمس و القمر من السماء بحسب الحس تشبیها لها بالقصور التی ینزلها الملوک.
و الضمیر فی قوله: «وَ زَیَّنَّاها» للسماء کما فی قوله: «وَ حَفِظْناها» و تزیینها للناظرین هو ما نشاهده فی جوها من البهجة و الجمال الذی یوله الألباب بنجومها الزاهرة و کواکبها اللامعة علی اختلاف أقدارها و تنوع لمعاتها و قد کرر سبحانه ذکر هذا التزیین الکاشف عن مزید عنایته به کقوله: «وَ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ وَ حِفْظاً»،: حم السجدة: 12 و قوله: «إِنَّا زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِزِینَةٍ الْکَواکِبِ وَ حِفْظاً مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ مارِدٍ، لا یَسَّمَّعُونَ إِلَی الْمَلَإِ الْأَعْلی وَ یُقْذَفُونَ مِنْ کُلِّ جانِبٍ دُحُوراً وَ لَهُمْ عَذابٌ واصِبٌ إِلَّا مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ»: الصافات: 10.
و استراق السمع أخذ الخبر المسموع فی خفیة کمن یصغی خفیة إلی حدیث قوم یسرونه فیما بینهم، و استراق السمع من الشیاطین هو محاولتهم أن یطلعوا علی بعض ما یحدث به الملائکة فیما بینهم کما یدل علیه ما تقدم آنفا من آیات سورة الصافات.
و الشهاب هو الشعلة الخارجة من النار و یطلق علی ما یشاهد فی الجو من أجرام مضیئة کان الواحد منها کوکب ینقض دفعه من جانب إلی آخر فیسیر سیرا سریعا ثم لا یلبث دون أن ینطفئ.
فظاهر معنی الآیات وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ- و هی جهة العلو- بروجا و قصورا هی منازل الشمس و القمر وَ زَیَّنَّاها أی السماء للناظرین بزینة النجوم و الکواکب وَ حَفِظْناها أی السماء من کل شیطان رجیم أن ینفذ فیها فیطلع علی ما تحتویه من الملکوت إلا من استرق السمع من الشیاطین بالاقتراب منه لیسمع ما یحدث به الملائکة من أحادیث الغیب المتعلقة بمستقبل الحوادث و غیرها فإنه یتبعه شهاب مبین.
و سنتکلم إن شاء الله فی الشهب و معنی رمی الشیاطین فیما سیأتی من تفسیر سورة الصافات.
قوله تعالی: «وَ الْأَرْضَ مَدَدْناها وَ أَلْقَیْنا فِیها رَواسِیَ وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ مد الأرض بسطها طولا و عرضا و بذلک صلحت للزرع و السکنی و لو أغشیت حبالا شاهقة مضرسة لفقدت کمال حیاة الحیوان علیها.
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و الرواسی صفة محذوفة الموصوف و التقدیر و ألقینا فیها جبالا رواسی و هو جمع راسیة بمعنی الثابتة إشارة إلی ما وقع فی غیر هذا الموضع أنها تمنع الأرض من المیدان کما قال: «وَ أَلْقی فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ»: النحل: 15.
و الموزون من الوزن و هو تقدیر الأجسام من جهة ثقلها ثم عمم لکل تقدیر لکل ما یمکن أن یتقدر بوجه کتقدیر الطول بالشبر و الذراع و نحو ذلک و تقدیر الحجم و تقدیر الحرارة و النور و القدرة و غیرها، و فی کلامه تعالی: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ»،: الأنبیاء: 47 و هو توزین الأعمال و لا یتصف بثقل و خفة من نوع ما للأجسام الأرضیة منهما.
و ربما یکنی به عن کون الشی‌ء بحیث لا یزید و لا ینقص عما یقتضیه الطبع أو الحکمة کما یقال: کلامه موزون و قامته موزونة و أفعاله موزونة أی مستحسنة متناسبة الأجزاء لا تزید و لا تنقص مما یقتضیه الطبع أو الحکمة.
و بالنظر إلی اختلاف اعتباراته المذکورة ذکر بعضهم أن المراد به إخراج کل ما یوزن من المعدنیات کالذهب و الفضة و سائر الفلزات، و قال بعضهم: إنه إنبات النباتات علی ما لکل نوع منها من النظام البدیع الموزون، و قیل: إنه خلق کل أمر مقدر معلوم.
و الذی یجب التنبه له التعبیر بقوله: «مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ دون أن یقال:
من کل نبات موزون فهو یشمل غیر النبات مما یظهر و ینمو فی الأرض کما أنه یشمل النبات لمکان قوله: «وَ أَنْبَتْنا» دون أن یقال: أخرجنا أو خلقنا و قد جی‌ء بمن و ظاهرها التبعیض فالمراد- و الله أعلم- إنبات کل أمر موزون ذی ثقل مادی یمکن أن یزید و ینقص من الأجسام النباتیة و الأرضیة، و لا مانع علی هذا من أخذ الموزون بکل من معنییه الحقیقی و الکنائی.
و المعنی: و الأرض بسطناها و طرحنا فیها جبالا ثابتة لتسکنها من المید و أنبتنا فیها من کل شی‌ء موزون- ثقیل واقع تحت الجاذبة أو متناسب- مقدارا تقتضیه الحکمة.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ وَ مَنْ لَسْتُمْ لَهُ بِرازِقِینَ المعایش جمع 
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معیشة و هی ما به یعیش الحیوان و یدیم حیاته من المأکول و المشروب و غیرهما و یأتی مصدرا کالعیش و المعاش.
و قوله: «وَ مَنْ لَسْتُمْ لَهُ بِرازِقِینَ معطوف علی الضمیر المجرور فی «لَکُمْ علی ما ذهب إلیه من النحاة الکوفیون و یونس و الأخفش من جواز العطف علی الضمیر المجرور من غیر إعادة الجار، و أما علی قول غیرهم فربما یعطف علی معایش و التقدیر و جعلنا لکم من لستم له برازقین کالعبید و الحیوان الأهلی، و ربما جعل «مَنْ مبتدأ محذوف الخبر و التقدیر: و من لستم له برازقین جعلنا له فیها معایش و هذا کله تکلف ظاهر.
و کیف کان، المراد بمن العبید و الدواب- علی ما قیل- أتی بلفظة من و هی لأولی العقل تغلیبا هذا، و لیس من البعید أن یکون المراد به کل ما عدا الإنسان من الحیوان و النبات و غیرهما فإنها تسأل الرزق کما یسأله العقلاء و من دأبه سبحانه فی کلامه أن یطلق الألفاظ المختصة بالعقلاء علی غیرهم إذا أضیف إلیها شی‌ء من الآثار المختصة بهم کقوله تعالی فی الأصنام: «فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ»،: الأنبیاء: 63 و قوله: «فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِی»،: الشعراء: 77 إلی غیر ذلک من الآیات المتعرضة لحال الأصنام التی کانوا یعبدونها و لا یستقیم للمعبود إلا أن یکون عاقلا، و کذا قوله: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»،: حم السجدة: 11 و غیر ذلک.
و المعنی: و جعلنا لکم معشر البشر فی الأرض أشیاء تعیشون بها مما تدام به الحیاة و لغیرکم من أرباب الحیاة مثل ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ الخزائن جمع خزانة و هی مکان خزن المال و حفظه و ادخاره، و القدر بفتحتین أو فتح فسکون مبلغ الشی‌ء و کمیته المتعینة.
و لما کانت الآیة واقعة فی سیاق الکلام فی الرزق الذی یعیش به الإنسان و الحیوان کان المراد بالشی‌ء الموصوف فی الآیة النبات و ما یتبعه من الحبوب و الثمرات فالمراد بخزانته التی عند الله و هو ینزل بقدر معلوم المطر النازل من السماء الذی ینبت به النبات فیأتی بالحبوب و الأثمار و یعیش بذلک الإنسان و الحیوان هذا ملخص ما ذکره جمع 
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من المفسرین.
و لا یخفی علیک ما فیه من التکلف فتخصیص ما فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» من العموم و حصره فی النبات من تخصیص الأکثر من غیر شک و المورد لا یخصص و أردی منه تسمیة المطر خزائن النبات و لیس إلا سببا من أسبابه و جزء من أجزاء کثیرة یتکون النبات بترکبها الخاص، علی أن المطر إنما تتکون حینما ینزل فکیف یسمی خزانة و لیس بموجود و لا أن الذی هو خزانته موجود فیه.
و ذکر بعض المفسرین أن المراد بکون خزائن کل شی‌ء عند الله سبحانه شمول قدرته المطلقة له.
فله تعالی من کل نوع من أنواع الأشیاء کالإنسان و الفرس و النخلة و غیر ذلک من الأعیان و صفاتها و آثارها و أفعالها مقدورات فی التقدیر غیر متناهیة عددا لا یخرج منها دائما من التقدیر و الفرض إلی التحقق و الفعلیة إلا قدر معلوم و عدد معین محدود.
و علی هذا فالمراد من کل شی‌ء نوعه لا شخصه کالإنسان مثلا لا کزید و عمرو، و المراد من القدر المعلوم الکمیة المعینة من الأفراد و المراد من وجود خزائنه و وجوده فی خزائنه وجوده بحسب التقدیر لا بحسب التحقق فیرجع إلی نوع من التشبیه و المجاز.
و أنت خبیر بأن فیه تخصیصا للشی‌ء من غیر مخصص، و فیه قصر للقدر فی العدد من غیر دلیل، و القدر فی اللغة قریب المعنی من الحد و هو المفهوم من سیاق قوله تعالی: «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق: 3 و قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ»: الرعد: 8 و قوله: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ»: القمر: 49 و قوله:
«وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: الفرقان: 2 إلی غیر ذلک.
و فیه إرجاع الکلام إلی معنی مجازی استعاری من غیر موجب مع ما فیه من ورود الخزائن بصیغة الجمع من غیر نکتة ظاهرة.
و ذکر بعض معاصری المفسرین وجها آخر و هو أن المراد بالخزائن العناصر المختلفة التی تتألف منها الأرزاق و غیرها و قد أعد الله منها فی عالمنا المشهود کمیة عظیمة لا تنفد بعروض الترکیب و الأسباب الکلیة التی تعمل فی ترکب المرکبات کالضوء و الحرارة و الریاح الدائمة المنظمة و غیرها التی تتکون منها الأشیاء مما یحتاج إلیه الإنسان 
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فی إدامة حیاته و غیره.
فکل من هذه الأشیاء مدخرة بأجزائها و القوی الفعالة فیها فی تلک الخزائن غیر القابلة للنفاد من جهة عظمة مقداره و من جهة ما یعود إلیه من الأجزاء الجدیدة بانحلال ترکیب المرکبات بموت أو فساد و رجوعها إلی عناصرها الأولیة کالنبات یفسد و الحیوان یموت فیعود عناصرها بانحلال الترکیب إلی مقارها و یتسع بذلک المکان لکینونة نبات و حیوان آخر یخلفان سلفهما.
فالضوء و خاصة ضوء الشمس الذی یعمل اللیل و النهار و الفصول الأربعة و یربی النبات و الحیوان و سائر المرکبات و یسوقها إلی غایاتها و مقاصدها من خزائن الله تعالی و الریاح التی تلقح النبات و تسوق السحب و تنقل الأهویة من مکان إلی مکان و تدفع فاسد الهواء و تجری السفن خزانة أخری، و الماء النازل من السماء الذی تحتاج إلیه المرکبات ذوات الحیاة فی کینونتها و بقائها خزانة أخری، و کذلک العناصر البسیطة التی تترکب منها المرکبات کل منها خزانة تنزل من مجموعها أو من عدة منها الأشیاء المرکبة، و لا ینزل قط إلا عدد معلوم من کل نوع من غیر أن تنفد به الخزائن.
و علی هذا فمراد الآیة بالشی‌ء هو نوعه لا شخصه کما تقدم فی الوجه الأول و المراد بخزائنه مجموع ما فی الکون من أصوله و عناصره و أسبابه العامة المادیة و مجموع الشی‌ء موجود فی مجموع خزائنه لا فی کل واحد منها و المراد بنزوله بقدر معلوم کینونة عدد محدود منه فی کل حین من غیر أن یستوفی عدد جمیع ما فی خزائنه.
و هذا وجه حسن فی نفسه تؤیده الأبحاث العلمیة عن کینونة هذه الحوادث و تصدقه آیات کثیرة متفرقة فی الکتاب العزیز کقوله فی الآیة التالیة: «وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ فَأَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَسْقَیْناکُمُوهُ و قوله: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ»: الأنبیاء: 30 و قوله: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ دائِبَیْنِ»: إبراهیم: 33 و قوله: «وَ السَّحابِ الْمُسَخَّرِ بَیْنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ»: البقرة: 164 إلی غیر ذلک من الآیات.
لکن الآیة و هی من آیات القدر کما یعطیه سیاقها تأبی الحمل علیه کما تأبی عنه أخواتها و کیف یحمل علیه قوله: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»؟: الفرقان: 2 و قوله: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی ،: الأعلی: 3 و قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ
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عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ»،: الرعد: 8 و قوله: «إِلَّا امْرَأَتَهُ قَدَّرْناها مِنَ الْغابِرِینَ»،: النمل: 57 و قوله: «مِنْ أَیِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ فَقَدَّرَهُ»،: عبس: 19 و قوله: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ» إلی آخر السورة إلی غیر ذلک من الآیات.
علی أنه یرد علیه بعض ما أورد علی الوجهین السابقین کتخصیص عموم «شَیْ‌ءٍ» من غیر مخصص و غیر ذلک.
و الذی یعطیه التدبر فی الآیة و ما یناظرها من الآیات الکریمة أنها من غرر کلامه تعالی تبین ما هو أدق مسلکا و أبعد غورا مما فسروها به و هو ظهور الأشیاء بالقدر و الأصل الذی لها قبل إحاطته بها و اشتماله علیها.
و ذلک أن ظاهر قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» علی ما به من العموم بسبب وقوعه فی سیاق النفی مع تأکیده بمن، کل ما یصدق علیه أنه شی‌ء من دون أن یخرج منه إلا ما یخرجه نفس السیاق و هو ما تدل علیه لفظة «نا» و «عند» و «خزائن» و ما عدا ذلک مما یری و لا یری مشمول للعام.
فشخص زید مثلا و هو فرد إنسانی من الشی‌ء و نوع من الإنسان أیضا الموجود فی الخارج بأفراده من الشی‌ء و الآیة تثبت لذلک خزائن عند الله سبحانه فلننظر ما معنی کون زید مثلا له خزائن عند الله؟.
و الذی یسهل الأمر فیه أنه تعالی یعد هذا الشی‌ء المذکور نازلا من عنده و النزول یستدعی علوا و سفلا و رفعة و خفضة و سماء و أرضا مثلا و لم ینزل زید المخلوق مثلا من مکان عال إلی آخر سافل بشهادة العیان فلیس المراد بإنزاله إلا خلقه لکنه ذو صفة یصدق علیه النزول بسببها، و نظیر الآیة قوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»،: الزمر: 6 و قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ»: الحدید: 25.
ثم قوله: «وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ یقرن النزول و هو الخلقة بالقدر قرنا لازما غیر جائز الانفکاک لمکان الحصر، و الباء إما للسببیة أو الآلة أو المصاحبة و المآل واحد فکینونة زید و ظهوره بالوجود إنما هو بماله من القدر المعلوم فوجوده محدود لا محالة، کیف؟ و هو تعالی یقول: «إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ»،: حم السجدة: 54 و لو لم یکن محدودا لم یکن محاطا له تعالی فمن المحال أن یحاط بما لا حد له و لا نهایة.
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و هذا القدر هو الذی بسببه یتعین الشی‌ء و یتمیز من غیره ففی زید مثلا شی‌ء به یتمیز من عمرو و غیره من أفراد الإنسان و یتمیز من الفرس و البقر و الأرض و السماء و یجوز لنا به أن نقول لیس هو بعمرو و لا بالفرس و البقر و الأرض و السماء و لو لا هذا الحد لکان هو هی و ارتفع التمیز.
و کذلک ما عنده من القوی و الآثار و الأعمال محدودة مقدرة فلیس إبصاره مثلا إبصارا مطلقا فی کل حال و فی کل زمان و فی کل مکان و لکل شی‌ء و بکل عضو مثلا بل إبصار فی حال و زمان و مکان خاص و لشی‌ء خاص و بعضو خاص و علی شرائط خاصة، و لو کان إبصارا مطلقا لأحاط بکل إبصار خاص و کان الجمیع له و نظیره الکلام فی سائر ما یعود إلیه من خصائص وجوده و توابعه فافهم ذلک.
و من هنا یظهر أن القدر خصوصیة وجود الشی‌ء و کیفیة خلقته کما یستفاد أیضا من قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی: 3 و قوله:
«الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی طه- 25 فإن الآیة الأولی رتبت الهدایة و هی الدلالة علی مقاصد الوجود علی خلق الشی‌ء و تسویته و تقدیره، و الآیة الثانیة رتبتها علی إعطائه ما یختص به من الخلق، و لازم ذلک- علی ما یعطیه سیاق الآیتین- کون قدر الشی‌ء خصوصیة خلقه غیر الخارجة عنه.
ثم إنه تعالی وصف قدر کل شی‌ء بأنه معلوم إذ قال: «وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ و یفید بحسب سیاق الکلام أن هذا القدر معلوم له حینما یتنزل الشی‌ء و لما یتم نزوله و یظهر وجوده فهو معلوم القدر معینة قبل إیجاده، و إلیه یئول معنی قوله:
«وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ»: الرعد: 8 فإن ظاهر الآیة أن کل شی‌ء بما له من المقدار حاضر عنده معلوم له فقوله هناک: «عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ» فی معنا قوله هاهنا «بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ و نظیر ذلک قوله فی موضع آخر: «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً»: الطلاق: 3 أی قدرا لا یتجاوزه معینا غیر مبهم معلوما غیر مجهول و بالجملة للقدر تقدم علی الشی‌ء بحسب العلم و المشیة و إن کان مقارنا له غیر منفک عنه فی وجوده.
ثم إنه تعالی أثبت بقوله: «عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إلخ، للشی‌ء عنده قبل نزوله إلی هذه النشأة و استقراره فیها خزائن، و جعل القدر متأخرا عنها ملازما
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لنزوله فالشی‌ء و هو فی هذه الخزائن غیر مقدر بقدر و لا محدود بحد و هو مع ذلک هو.
و قد جمع فی تعریف هذه الخزائن بین کونها فوق القدر الذی یلحق الشی‌ء و بین کونها خزائن فوق الواحدة و الاثنتین، و من المعلوم أن العدد لا یلحق إلا الشی‌ء المحدود و أن هذه الخزائن لو لم تکن محدودة متمیزة بعضها من بعض کانت واحدة البتة.
و من هنا یتبین أن هذه الخزائن بعضها فوق بعض و کل ما هو عال منها غیر محدود بحد ما هو دان غیر مقدر بقدره و مجموعها غیر محدود بالحد الذی یلحق الشی‌ء و هو فی هذه النشأة، و لا یبعد أن یکون التعبیر بالتنزیل الدال علی نوع من التدریج فی قوله: «وَ ما نُنَزِّلُهُ إشارة إلی کونه یطوی فی نزوله مرحلة بعد مرحلة و کلما ورد مرحلة طرأه من القدر أمر جدید لم یکن قبل حتی إذا وقع فی الأخیرة أحاط به القدر من کل جانب قال تعالی: «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً»: الدهر: 1 فقد کان الإنسان و لکنه لم یکن شیئا مذکورا.
و هذه الخزائن جمیعا فوق عالمنا المشهود لأنه تعالی وصفها بأنها عنده و قد أخبرنا بقوله: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ أن ما عنده ثابت لا یزول و لا یتغیر عما هو علیه فهذه الخزائن کائنة ما کانت أمور ثابتة غیر زائلة و لا متغیرة، و الأشیاء فی هذه النشأة المادیة المحسوسة متغیرة فانیة لا ثابتة و لا باقیة فهذه الخزائن الإلهیة فوق عالمنا المشهود.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة الکریمة و هو و إن کان لا یخلو من دقة و غموض یعضل علی بادئ الفهم لکنک لو أمعنت فی التدبر و بذلت فی ذلک بعض جهدک استنار لک و وجدته من واضحات کلامه إن شاء الله تعالی و علی من لم یتیسر له قبوله أن یعتمد الوجه الثالث المتقدم فهو أحسن الوجوه الثلاثة المتقدمة و الله ولی الهدایة و سنرجع إلی بحث القدر فی کلام مستقل یختص به إن شاء الله فی موضع یناسبه.
قوله تعالی: «وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ فَأَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَسْقَیْناکُمُوهُ وَ ما أَنْتُمْ لَهُ بِخازِنِینَ اللواقح جمع لاقحة من اللقح بالفتح فالسکون یقال لقح النخل لقحا أی وضع اللقاح- بفتح اللام- و هو طلع الذکور من النخل علی الإناث لتحمل بالتمر،
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و قد ثبت بالأبحاث الحدیثة فی علم النبات أن حکم الزوجیة جار فی عامة النبات و أن فیه ذکوریة و أنوثیة و أن الریاح فی مهبها تحمل الذرات من نطفة الذکور فتلقح بها الإناث، و هو قوله تعالی: «وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ .
و قوله: «فَأَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَسْقَیْناکُمُوهُ إشارة إلی المطر النازل من السحاب و قد تسلم الأبحاث العلمیة الحدیثة أن الماء الموجود فی الکرة الأرضیة من الأمطار النازلة علیها من السماء علی خلاف ما کانت تعتقده القدماء أنه کرة ناقصة محیطة بکرة الأرض إحاطة ناقصة و هو عنصر من العناصر الأربعة.
و هذه الآیة التی تثبت بشطرها الأول: «وَ أَرْسَلْنَا الرِّیاحَ لَواقِحَ مسألة الزوجیة و اللقاح فی النبات، و بشطرها الثانی: «فَأَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَسْقَیْناکُمُوهُ أن المیاه الموجودة المدخرة فی الأرض تنتهی إلی الأمطار، و قوله تعالی السابق:
«وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ الظاهر فی أن للوزن دخلا خاصا فی الإنبات و الإنماء من نقود العلم التی سبق إلیها القرآن الکریم الأبحاث العلمیة و هی تتلو المعجزة أو هی هی.
قوله تعالی: «وَ إِنَّا لَنَحْنُ نُحْیِی وَ نُمِیتُ وَ نَحْنُ الْوارِثُونَ الکلام مسوق للحصر یرید بیان رجوع کل التدبیر إلیه، و قد کان ما عده من النعم کالسماء ببروجها و الأرض برواسیها، و إنبات کل شی‌ء موزون و جعل المعایش و إرسال اللواقح و إنزال الماء من السماء إنما یتم نظاما مبنیا علی الحکمة و العلم إذا انضم إلیه الحیاة و الموت و الحشر، و کان مما ربما یظن أن بعض الحیاة و الموت لیس إلیه تعالی و لذا أکد الکلام و أتی بالحصر دفعا لذلک.
ثم جاء بقوله: «وَ نَحْنُ الْوارِثُونَ أی الباقون بعد إماتتکم المتصرفون فیما خولناکموه من أمتعة الحیاة کأنه تعالی یقول إلینا تدبیر أمرکم و نحن محیطون بکم نحییکم بعد ما لم تکونوا فنحن قبلکم، و نمیتکم و نرثکم فنحن بعدکم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَأْخِرِینَ لما کانت الآیات السابقة التی تعد النعم الإلهیة و تصف التدبیر مسوقة لبیان وحدانیته تعالی فی ربوبیته، و کان لا ینفع الخلق و النظم من غیر انضمام علمه تعالی و خاصة بمن یحییه و یمیته 
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عقبها بهذه الآیة الدالة علی علمه بمن استقدم منهم بالوجود و من استأخر أی المتقدمین من الناس و المتأخرین علی ما یفیده السیاق.
و قیل: المراد بالمستقدمین المستقدمون فی الخیر، و قیل: المستقدمون فی صفوف الحرب، و قیل: المستقدمون إلی الصف الأول فی صلاة الجماعة و المستأخرون خلافهم، و هی أقوال ردیة.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَحْشُرُهُمْ إِنَّهُ حَکِیمٌ عَلِیمٌ الکلام مسوق للحصر أی هو یحشرهم لا غیر فهو الرب.
و أورد علیه أنه فی مثل ذلک من الحصر یکون الفعل مسلم الثبوت و النزاع إنما هو فی الفاعل، و هاهنا لیس کذلک فإن الخصم لا یسلم الحشر من أصله هذا.
و قد ذهب علی هذا المعترض أن الآیة حولت الخطاب السابق للناس عنهم إلی النبی ص التفاتا فقیل: «وَ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَحْشُرُهُمْ و لم یقل إن ربکم هو یحشرکم، و النبی ص مسلم للحشر.
و بذلک یظهر نکتة الالتفات فی الآیة فی مورده تعالی من التکلم مع الغیر إلی الغیبة، و فی مورد النبی ص من الغیبة إلی الخطاب و فی مورد الناس بالعکس.
و قد ختمت الآیة بقوله: «إِنَّهُ حَکِیمٌ عَلِیمٌ لأن الحشر یتوقف علی الحکمة المقتضیة لحساب الأعمال و مجازاة المحسن بإحسانه و المسی‌ء بإساءته، و علی العلم حتی لا یغادر منهم أحد.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً» قال: قال:
منازل الشمس و القمر.
و فیه،": فی قوله تعالی: «إِلَّا مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ قال: قال:
لم یزل الشیاطین تصعد إلی السماء- و تجس حتی ولد النبی ص.
و فی المعانی، عن البرقی عن أبیه عن جده عن البزنطی عن أبان عن أبی عبد الله 
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(ع) قال: کان إبلیس یخترق السماوات السبع- فلما ولد عیسی (ع) حجب عن ثلاث سماوات- و کان یخترق أربع سماوات- فلما ولد رسول الله ص حجب عن السبع کلها- و رمیت الشیاطین بالنجوم.
الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن مسعود قال: قال جریر بن عبد الله: حدثنی یا رسول الله عن السماء الدنیا و الأرض السفلی، قال رسول الله ص: أما السماء الدنیا فإن الله خلقها من دخان- ثم رفعها و جعل فیها سراجا و قمرا منیرا- و زینها بمصابیح النجوم و جعلها رجوما للشیاطین- و حفظها من کل شیطان رجیم.
أقول: و سیأتی إن شاء الله ما یتبین به معنی هذه الأحادیث.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وَ جَعَلْنا لَکُمْ فِیها مَعایِشَ قال: لکل ضرب من الحیوان قدرنا شیئا مقدرا.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْزُونٍ فإن الله أنبت فی الجبال الذهب و الفضة- و الجوهر و الصفر و النحاس و الحدید- و الرصاص و الکحل و الزرنیخ- و أشباه ذلک لا تباع إلا وزنا.
أقول: ینبغی أن یحمل علی بیان بعض المصادیق علی ما فی متنه و سنده من الوهن.
و فی روضة الواعظین، لابن الفارسی روی عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده (ع) أنه قال: فی العرش تمثال جمیع ما خلق الله فی البر و البحر. قال: و هذا تأویل قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ 
الحدیث.
و فی المعانی، بإسناده عن مقاتل بن سلیمان قال: قال أبو عبد الله الصادق (ع): لما صعد موسی (ع) الطور فنادی ربه عز و جل قال: رب أرنی خزائنک. قال: یا موسی- إنما خزائنی إذا أردت شیئا أن أقول له: کن فیکون.
و فی الدر المنثور، أخرج البزار و ابن مردویه فی العظمة عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: خزائن الله الکلام- فإذا أراد شیئا قال له: کن فکان.
أقول: و الروایات الثلاث الأخیرة تؤید ما قدمناه فی تقریر معنی الآیة، و المراد بقول کن کلمة الإیجاد الذی هو وجود الأشیاء. و هو مما یؤید عموم الشی‌ء فی الآیة، و کذا کان یفهمه الصحابة و أهل عصر النزول کما یؤیده 
ما رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی 
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حاتم عن معاویة أنه قال": أ لستم تعلمون أن کتاب الله حق؟ قالوا: بلی. قال:
فاقرءوا هذه الآیة «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ- وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ أ لستم تؤمنون بهذا و تعلمون أنه حق؟ قالوا: بلی. قال: فکیف تلوموننی بعد هذا؟ فقام الأحنف و قال: یا معاویة- و الله ما نلومک علی ما فی خزائن الله- و لکن إنما نلومک علی ما أنزله الله من خزائنه- فجعلته أنت فی خزائنک- و أغلقت علیه بابک فسکت معاویة.
و فیه، أخرج ابن مردویه و الحاکم عن مروان بن الحکم قال": کان أناس یستأخرون فی الصفوف من أجل النساء- فأنزل الله وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ الآیة.
أقول:
و روی فیه، أیضا عن عدة عن أبی الجوزاء عن ابن عباس قال": کانت امرأة تصلی خلف رسول الله ص- حسناء من أحسن الناس- فکان بعض القوم یتقدم حتی یکون فی الصف الأول لئلا یراها- و یستأخر بعضهم حتی یکون فی الصف المؤخر- فإذا رکع نظر من تحت إبطیه فأنزل الله: «وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَأْخِرِینَ .
و الآیة لا تنطبق علی ما فی هاتین الروایتین لا من جهة اللفظ و لا من جهة السیاق الذی وقعت هی فیه. و هو ظاهر.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم من طریق معتمر بن سلیمان عن شعیب بن عبد الملک عن مقاتل بن سلیمان": فی قوله: «وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ الآیة- قال: بلغنا أنه فی القتال. قال معتمر فحدثت أبی فقال: لقد نزلت هذه الآیة قبل أن یفرض القتال.
أقول: یعنی أنها مکیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: «وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَقْدِمِینَ مِنْکُمْ وَ لَقَدْ عَلِمْنَا الْمُسْتَأْخِرِینَ قال: هم المؤمنون من هذه الأمة.
و فی تفسیر البرهان، عن الشیبانی فی نهج البیان، عن الصادق جعفر بن محمد: أن المستقدمین أصحاب الحسنات، و المستأخرین أصحاب السیئات.



[سورة الحجر (15): الآیات 26 الی 48]





اشارة

وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ (26) وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ (27) وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ (28) فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ (29) فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ (30)
إِلاَّ إِبْلِیسَ أَبی أَنْ یَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ (31) قالَ یا إِبْلِیسُ ما لَکَ أَلاَّ تَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ (32) قالَ لَمْ أَکُنْ لِأَسْجُدَ لِبَشَرٍ خَلَقْتَهُ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ (33) قالَ فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ (34) وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ (35)
قالَ رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ (36) قالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ (37) إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ (38) قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ (39) إِلاَّ عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ (40)
قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ (41) إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلاَّ مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ (42) وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ (43) لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ (44) إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (45)
ادْخُلُوها بِسَلامٍ آمِنِینَ (46) وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍّ إِخْواناً عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ (47) لا یَمَسُّهُمْ فِیها نَصَبٌ وَ ما هُمْ مِنْها بِمُخْرَجِینَ (48)
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(بیان)

هذه هی الطائفة الثالثة من الآیات الموردة إثر ما ذکر فی مفتتح السورة من استهزاء الکفار بالکتاب و بالنبی ص و اقتراحهم علیه آیة أخری غیر القرآن، و قد ذکر الله سبحانه فی هذه الطائفة بدء خلقة الإنسان و الجان و أمره الملائکة و إبلیس أن یسجدوا له و سجودهم و إباء إبلیس و هو من الجن و رجمه و إغواءه بنی آدم، و ما قضی الله سبحانه عند ذلک من سعادة المتقین و شقاء الغاوین.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ قال الراغب فی المفردات: أصل الصلصال تردد الصوت من الشی‌ء الیابس و منه قیل: صل المسمار و سمی الطین الجاف صلصالا، قال تعالی: «مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ» «مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ و الصلصلة بقیة ماء سمیت بذلک لحکایة صوت تحرکه فی المزادة و قیل:
الصلصال المنتن من الطین من قولهم: صل اللحم.
و قال: و الحمأة و الحمأ طین أسود منتن، و قال: و قوله: مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ قیل:
متغیر و قوله: لم یتسنه معناه لم یتغیر و الهاء للاستراحة. انتهی.
و قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ إلخ المراد به بدء خلقة الإنسان بدلیل قوله:
«وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ»: الم السجدة: 8 فهو إخبار عن خلقة النوع و ظهوره فی الأرض فإن خلق أول من خلق منهم و منه خلق الباقی خلق الجمیع.
قال فی مجمع البیان: و أصل آدم کان من تراب و ذلک قوله: «خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثم جعل التراب طینا و ذلک قوله: «وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ ثم ترک ذلک الطین حتی تغیر و استرخی و ذلک قوله: «مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ ثم ترک حتی جف و ذلک قوله: «مِنْ صَلْصالٍ فهذه الأقوال لا تناقض فیها إذ هی إخبار عن حالاته المختلفة. انتهی.
قوله تعالی: «وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ قال الراغب: السموم الریح الحارة تؤثر تأثیر السم. انتهی. و أصل الجن الستر و هو معنی سار فی جمیع ما اشتق منه کالجن و المجنة و الجنة و الجنین و الجنان بالفتح و جن علیه اللیل و غیر ذلک.
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و الجن طائفة من الموجودات مستورة بالطبع عن حواسنا ذات شعور و إرادة تکرر فی القرآن الکریم ذکرهم و نسب إلیهم أعمال عجیبة و حرکات سریعة کما فی قصص سلیمان (ع) و هم مکلفون و یعیشون و یموتون و یحشرون تدل علی ذلک کله آیات کثیرة متفرقة فی کلامه تعالی.
و أما الجان فهل هو الجن بعینه أو هو أبو الجن کما أن آدم (ع) أبو البشر کما عن ابن عباس أو هو إبلیس نفسه کما عن الحسن أو الجان نسل إبلیس من الجن أو هو نوع من الجن کما ذکره الراغب؟ أقوال مختلفة لا دلیل علی أکثرها.
و الذی یهدی إلیه التدبر فی کلامه تعالی أنه قابل فی هاتین الآیتین الإنسان بالجان فجعلهما نوعین اثنین لا یخلوان عن نوع من الارتباط فی خلقتهما، و نظیر ذلک قوله:
«خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ وَ خَلَقَ الْجَانَّ مِنْ مارِجٍ مِنْ نارٍ»: الرحمن: 15.
و لا یخلو سیاق ما نحن فیه من الآیات من دلالة علی أن إبلیس کان جانا و إلا لغا قوله: «وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ إلخ، و قد قال تعالی فی موضع آخر من کلامه فی إبلیس: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف: 50 فأفاد أن هذا الجان المذکور هو الجن نفسه أو هو نوع من أنواع الجن ثم ترک سبحانه فی سائر کلامه ذکر الجان من أصله و لم یذکر إلا الجن حتی فی موارد یعم الکلام فیها إبلیس و قبیله کقوله تعالی: «شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِّ»: الأنعام: 112 و قوله: «وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: حم السجدة: 25 و قوله: «سَنَفْرُغُ لَکُمْ أَیُّهَ الثَّقَلانِ إلی أن قال- یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ أَنْ تَنْفُذُوا مِنْ أَقْطارِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فَانْفُذُوا»: الرحمن: 33.
و ظاهر هذه الآیات من جهة المقابلة الواقعة فیها بین الإنسان و الجان تارة و بین الإنس و الجن أخری أن الجن و الجان واحد و إن اختلف التعبیر.
و ظاهر المقابلة بین قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ إلخ، و قوله: «وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ إلخ أن خلق الجان من نار السموم المراد به الخلق الابتدائی و بدء ظهور النوع کخلق الإنسان من صلصال، و هل کان استمرار الخلقة فی أفراد الجان المستتبع لبقاء النوع علی سنة الخلق الأول من نار السموم بخلاف الإنسان حیث بدئ 
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خلقه من تراب ثم استمر بالنطفة کلامه سبحانه خال عن بیانه ظاهرا غیر ما فی بعض کلامه من نسبة الذریة إلی إبلیس کما قال: «أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِی»: الکهف: 50 و نسبة الموت إلیهم کما فی قوله: «قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: حم السجدة: 25 و المألوف من نوع فیه ذریة و موت هو التناسل و الکلام بعد فی هذا التناسل هل هو بسفاد کسفاد نوع من الحیوان أو بغیر ذلک؟.
و قوله: «خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مقطوع الإضافة أی من قبل خلق الإنسان و القرینة هی المقابلة بین الخلقین.
و عد مبدإ خلق الجان فی الآیة هو نار السموم لا ینافی ما فی سورة الرحمن من عده مارجا من نار أی لهیبا مختلطا بدخان فإن الآیتین تلخصان أن مبدأ خلقه ریح سموم اشتعلت فکانت مارج نار.
فمعنی الآیتین: أقسم لقد بدأنا خلق النوع الإنسان من طین قد جف بعد أن کان سائلا متغیرا منتنا و نوع الجان بدأنا خلقه من ریح حارة حادة اشتعلت فصارت نارا.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً» إلی آخر الآیة، قال فی المفردات: البشرة ظاهر الجلد و الأدمة باطنه کذا قال عامة الأدباء- إلی أن قال- و عبر عن الإنسان بالبشر اعتبارا بظهور جلده من الشعر بخلاف الحیوانات التی علیها الصوف أو الشعر أو الوبر، و استوی فی لفظ البشر الواحد و الجمع و ثنی فقال تعالی:
«أَ نُؤْمِنُ لِبَشَرَیْنِ و خص فی القرآن فی کل موضع اعتبر من الإنسان جثته و ظاهره بلفظ البشر نحو: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً» انتهی موضع الحاجة.
و قوله: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً» بإضمار فعل و التقدیر:
و اذکر إذ قال ربک، و فی الکلام التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و کان العنایة فیه مثل العنایة التی مرت فی قوله: «وَ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَحْشُرُهُمْ فإن هذه الآیات أیضا تکشف عن نبإ ینتهی إلی الحشر و السعادة و الشقاوة الخالدتین.
علی أن التکلم مع الغیر فی السابق «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا» «خَلَقْناهُ من قبیل تکلم العظماء عنهم و عن خدمهم و أعوانهم تعظیما أی بأخذه تعالی ملائکته الکرام معه فی 
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الأمر و هذه العنایة مما لا یستقیم فی مثل المقام الذی یخاطب فیه الملائکة فی إخبارهم بإرادته خلق آدم (ع) و أمرهم بالسجود له إذا سواه و نفخ فیه من روحه فافهم ذلک و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ التسویة جعل الشی‌ء مستویا قیما علی أمره بحیث یکون کل جزء منه علی ما ینبغی أن یکون علیه فتسویة الإنسان أن یکون کل عضو من أعضائه فی موضع الذی ینبغی أن یکون فیه و علی الحال التی ینبغی أن یکون علیها.
و لا یبعد أن یستفاد من قوله: «إِنِّی خالِقٌ «فَإِذا سَوَّیْتُهُ أن خلق بدن الإنسان الأول کان علی سبیل التدریج الزمانی فکان أولا الخلق و هو جمع الأجزاء ثم التسویة و هو تنظیم الأجزاء و وضع کل جزء فی موضعه الذی یلیق به و علی الحال التی تلیق به ثم النفخ و لا ینافیه ما فی قوله تعالی: «خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: آل عمران: 59 فإن قوله: «ثُمَّ قالَ لَهُ إلخ ناظر إلی کینونة الروح و هو النفس الإنسانیة دون البدن کما عبر عنه فی موضع آخر بعد بیان خلق البدن بالتدریج بقوله: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14.
و قوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی النفخ إدخال الهواء فی داخل الأجسام بفم أو غیره و یکنی به عن إلقاء أثر أو أمر غیر محسوس فی شی‌ء، و یعنی به فی الآیة إیجاده تعالی الروح الإنسانی بما له من الرابطة و التعلق بالبدن، و لیس بداخل فیه دخول الهواء فی الجسم المنفوخ فیه کما یشیر إلیه قوله سبحانه: «ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»،: المؤمنون: 14 و قوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11.
فالآیة الأولی- کما تری- تبین أن الروح الإنسانی هو البدن منشأ خلقا آخر و البدن علی حاله من غیر أن یزاد فیه شی‌ء، و الآیة الثانیة تبین أن الروح عند الموت مأخوذ من البدن و البدن علی حاله من غیر أن ینقص منه شی‌ء.
فالروح أمر موجود فی نفسه له نوع اتحاد بالبدن بتعلقه به و له استقلال عن البدن إذا انقطع تعلقه به و فارقه و قد تقدم بعض ما یتعلق من الکلام بهذا المقام فی 
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تفسیر قوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ»: البقرة: 154 فی الجزء الأول من الکتاب.
و نرجو أن نستوفی هذا البحث فی ذیل قوله: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: الآیة 85 من سورة إسراء إن شاء الله.
و إضافة الروح إلیه تعالی فی قوله: «مِنْ رُوحِی للتکرمة و التشریف من الإضافة اللامیة المفیدة للملک، و قوله: «فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ أی اسجدوا، و لا یبعد أن یفهم منه أن خروا علی الأرض ساجدین له فیفید التأکید فی الخضوع من الملائکة لهذا المخلوق الجدید کما قیل.
و معنی الآیة فإذا عدلت ترکیبه و أتممت صنع بدنه و أوجدت الروح الکریم المنسوب إلی الذی أربط بینه و بین بدنه فقعوا و خروا علی الأرض ساجدین له.
قوله تعالی: «فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ إِلَّا إِبْلِیسَ أَبی أَنْ یَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ لفظة أجمعون تأکید بعد تأکید لتشدیده، و المراد أن الملائکة سجدوا له بحیث لم یبق منهم أحد و قد استثنی من ذلک إبلیس و لم یکن منهم لقوله تعالی: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»،: الکهف: 50 و أما قول من قال: إن طائفة من الملائکة کانوا یسمون الجن و کان إبلیس منهم أو إن الجن بمعنی الستر فیعم الملائکة و غیرهم فمما لا یصغی إلیه، و قد تقدم فی تفسیر سورة الأعراف کلام فی معنی شمول الأمر بالسجود لإبلیس مع عدم کونه من الملائکة و معنی الآیتین ظاهر.
قوله تعالی: «قالَ یا إِبْلِیسُ ما لَکَ أَلَّا تَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ «ما لَکَ مبتدأ و خبر أی ما الذی هو کائن لک؟ و قوله: «أَلَّا تَکُونَ من قبیل نزع الخافض و التقدیر فی أن لا تکون مع الساجدین و هم الملائکة، و محصل المعنی:
ما بالک لم تسجد؟.
قوله تعالی: «قالَ لَمْ أَکُنْ لِأَسْجُدَ لِبَشَرٍ خَلَقْتَهُ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ فی التعبیر بقوله: «لَمْ أَکُنْ لِأَسْجُدَ» دون أن یقول: لا أسجد أو لست أسجد دلالة علی أن الإباء عن السجدة مقتضی ذاته و کان هو المترقب منه لو اطلع علی جوهره فتفید الآیة بالکنایة ما یفیده قوله فی موضع آخر: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ 
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مِنْ طِینٍ»: ص: 76 بالتصریح.
و قد تقدم کلام فی معنی السجود لآدم و أمر الملائکة و إبلیس بذلک و ائتمارهم و تمرده عنه، نافع فی هذا الباب فی تفسیر سورتی البقرة و الأعراف من هذا الکتاب.
قوله تعالی: «فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ الرجیم فعیل بمعنی المفعول من الرجم و هو الطرد و شاع استعماله فی الطرد بالحجارة و الحصاة، و اللعن هو الطرد و الإبعاد من الرحمة.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ» إلخ بمنزلة البیان لقوله: «فَإِنَّکَ رَجِیمٌ فإن الرجم کان سببا لخروجه من بین الملائکة من السماء أو من المنزلة الإلهیة و بالجملة من مقام القرب و هو مستوی الرحمة الخاصة الإلهیة فینطبق علی الإبعاد من الرحمة و هو اللعن.
و قد نسب سبحانه هذه اللعنة المجعولة علی إبلیس فی موضع آخر إلی نفسه فقال: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی إِلی یَوْمِ الدِّینِ»،: ص: 58 و قیدها فی الآیتین جمیعا بقوله:
«إِلی یَوْمِ الدِّینِ .
أما جعل مطلق اللعنة علیه فی قوله: «عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ» فلأن اللعن یلحق المعصیة و ما من معصیة إلا و لإبلیس فیه صنع بالإغواء و الوسوسة فهو الأصل الذی یرجع إلیه کل معصیة و ما یلحقها من لعن حتی فی عین ما یعود إلی أشخاص العصاة من اللعن و الوبال، و تذکر فی ذلک ما تقدم فی ذیل قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال: 37 فی الجزء التاسع من الکتاب.
علی أنه لعنه الله أول فاتح فتح باب معصیة الله و عصاه فی أمره فإلیه یعود وبال هذا الطریق بسالکیه ما سلکوا فیه.
و أما جعل لعنته خاصة علیه فی قوله: «عَلَیْکَ لَعْنَتِی فلأن الإبعاد من الرحمة بالحقیقة إنما یؤثر أثره إذا کان منه تعالی إذ لا یملک أحد من رحمته إعطاء و منعا إلا بإذنه فإلیه یعود حقیقة الإعطاء و المنع.
علی أن اللعن من غیره تعالی بالحقیقة دعاء علیه بالإبعاد من الرحمة و أما نفس 
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الإبعاد الذی هو نتیجة الدعاء فهو من صنعه القائم به تعالی و حقیقته المبالغة فی منع الرحمة.
و قال فی المجمع: و قال بعض المحققین: إنما قال سبحانه هنا: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ» بالألف و اللام، و قال فی سورة ص: «لَعْنَتِی بالإضافة لأن هناک یقول:
«لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَ مضافا، فقال: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی علی المطابقة، و قال هنا:
«ما لَکَ أَلَّا تَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ و ساق الآیة علی اللام فی قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ و قوله: «وَ الْجَانَ فأتی باللام أیضا فی قوله: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ» انتهی و قال أیضا فی الآیة بیان أنه لا یؤمن قط.
و أما تقیید اللعنة بقوله: «إِلی یَوْمِ الدِّینِ فلأن اللعنة هی عنوان الإثم و الوبال العائد إلی النفس من المعصیة و المعصیة محدودة بیوم القیامة فالیوم عمل و لا جزاء و غدا جزاء و لا عمل، و إن شئت فقل: هذه الدار دار کتابة الأعمال و حفظها و یوم القیامة دار الحساب و الجزاء.
و أما قول القائل: إن تحدید اللعن بیوم الدین دلیل علی کونه مغیا به مرفوعا فیه و فیما بعده فمما یدفعه ظاهر الآیات المبینة للعذاب یوم القیامة.
و یؤید ذلک التعبیر فی الآیة عن یوم القیامة بیوم الدین المشعر بأنه ملعون قبل یوم القیامة و مجزی به فیه، و لو انقطع العذاب بقیام الساعة لکان الیوم یوم انقطاع الدین لا یوم الدین.
و ربما قیل فی دفع إشکال الغایة إن ذلک أبعد غایة یضربها الخلائق فهو کقوله:
«خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ الآیة، و هو کما تری و قد عرفت معنی الآیة المقیس علیها فی تفسیر سورة هود.
و ربما قیل: إن المراد باللعنة فی الآیة لعن الخلائق و ذلک منقطع بمجی‌ء یوم الدین دون لعنه تعالی و إبعاده له من رحمته فإنه متصل إلی الأبد.
و کأن هذا القائل ذهب علیه قوله تعالی فی سورة ص: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی إِلی یَوْمِ الدِّینِ»: الآیة: 78.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ الإنظار هو الإمهال و قد صدر کلامه بقوله: «رَبِ و هو یخاصمه و قد عصاه و استکبر علیه تعالی لأنه فی مقام 
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الدعاء لا مفر له من دعوته تعالی بما یثیر به الرحمة الإلهیة المطلقة و هو الالتجاء إلیه بربوبیته له لیستجیب له و هو مغضوب علیه.
و قد صدر مسألته بفاء التفریع فی قوله: «فَأَنْظِرْنِی و ذکر فیه بعثة عامة البشر من غیر أن یخص بالذکر آدم أباهم الذی ابتلی بالرجم و اللعن من أجل الإباء عن السجود له و ذلک کله مبنی علی ما تقدم فی تفسیر آیات القصة فی سورة الأعراف أن المأمور به کان هو السجود لعامة البشر و کان آدم (ع) کالقنبلة المنصوبة للسجود یمثل به النوع الإنسانی.
و توضیحه أنه قد تقدم فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ»: الأعراف: 11 أنهم إنما أمروا بالسجدة لنوع الإنسان لا لشخص آدم (ع) و لم یکن هذه السجدة تشریفا اجتماعیا من غیر غایة حقیقیة بل کانت خضوعا بحسب الخلقة فهم بحسب ما أرید من خلقتهم خاضعون للإنسان بحسب ما أرید من کمال خلقته، أی إنهم مسخرون لأجله عاملون فی سبیل سعادة حیاته أی إن للإنسان منزلة من القرب و مرحلة من کمال السعادة تفوق ما للملائکة من ذلک.
فسجودهم جمیعا له دلیل أنهم جمیعا مسخرون فی سبیل کماله من السعادة عاملون لأجل فوزه و فلاحه کملائکة الحیاة و ملائکة الموت و ملائکة الأرزاق و ملائکة الوحی و المعقبات و الحفظة و الکتبة و غیرهم ممن تذکرهم متفرقات الآیات القرآنیة فالملائکة أسباب إلهیة و أعوان للإنسان فی سبیل سعادته و کماله.
و من هنا یظهر للمتدبر الفطن أن إباء إبلیس عن السجدة استنکاف منه عن الخضوع لنوع الإنسان و العمل فی سبیل سعادته و إعانته علی کمال المطلوب علی خلاف ما ظهر من الملائکة فهو بإبائه عن السجدة خرج من جمع الملائکة کما یفیده قوله تعالی: «ما لَکَ أَلَّا تَکُونَ مَعَ السَّاجِدِینَ و أظهر الخصومة لنوع الإنسان و البراءة منهم ما حیوا و عاشوا أو خالدا مؤبدا.
و یؤیده جعله تعالی اللعنة المطلقة علیه من یوم أبی إلی یوم الدین و هو مدة مکث النوع الإنسانی فی هذه الدنیا فجعلها علیه کذلک و لما یدع إبلیس أنه سیغویهم و لم یقل 
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بعد: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ مشعر بأن إباءه عن السجدة نوع خصومة و عداوة منه لهذا النوع آخذا من آدم إلی آخر من سیولد و یعیش من ذریته.
فکأنه علیه اللعنة فهم من قوله تعالی: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ أن له شأنا مع النوع الإنسانی إلی یوم القیامة و أن لشقائهم و فساد أعمالهم ارتباطا به من حیث امتنع عن السجود و لذلک سأل النظرة إلی یوم یبعثون مفرعا ذلک علی اللعنة المجعولة علیه فقال: «رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ و لم یقل: رب أنظرنی إلی یوم یبعثون و لم یقل: أنظرنی إلی یوم یموت آدم أو أنظرنی ما دام حیا یعیش بل ذکر آدم و بنیه جمیعا و طلب النظرة إلی یوم یبعثون مفرعا ذلک علی اللعنة إلی یوم الدین فلما أجیب إلی ما سأل أبدی ما فی کمون ذاته و قال: لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ 
قوله تعالی: «قالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ جواب منه سبحانه لإبلیس و فیه إجابة و رد أما الإجابة فبالنسبة إلی أصل الإنظار الذی سأله و أما الرد فبالنسبة إلی القید و هو أن یکون الإنظار إلی یوم یبعثون فإن من الواضح اللائح بالنظر إلی سیاق الآیتین أن یوم وقت المعلوم غیر یوم یبعثون فلم یسمح له بإنظاره إلی یوم یبعثون بل إلی یوم هو غیره و لا محالة هو قبل یوم البعث.
و بذلک یظهر فساد قول من قال إنه لعنه الله أجیب إلی ما سأل و الیومان فی الآیتین واحد و من الدلیل علیه قوله فی سورة الأعراف فی القصة: «قالَ إِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ»: الآیة: 15 من غیر أن یقید بشی‌ء.
أما فساد دعواه اتحاد الیومین فی الآیتین فقد ظهر مما تقدم و أما فساد الاستدلال بإطلاق آیة الأعراف فلأنها تتقید بما فی هذه السورة و سورة ص من التقیید بقوله:
«إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ و هذا کثیر شائع فی کلامه تعالی و القرآن یشهد بعضه علی بعض و ینطق بعضه ببعض.
و ظاهر یوم الوقت المعلوم أنه وقت تعین فی العلم الإلهی نظیر قوله: «وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»،: الحجر: 21 و قوله: «أُولئِکَ لَهُمْ رِزْقٌ مَعْلُومٌ»: الصافات: 41 فهو معلوم عند الله قطعا و أما أنه معلوم لإبلیس أو مجهول عنده فغیر معلوم من اللفظ، و قول بعضهم: إنه سبحانه أبهم الیوم و لم یبین فهو معلوم لله غیر معلوم لإبلیس لأن فی 
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بیانه إغراء بالمعصیة کلام خال عن الدلیل فإبهام اللفظ بالنسبة إلینا غیر إبهام ما ألقی إلی إبلیس من القول بالنسبة إلیه علی أن إغراء إبلیس بالمعصیة و هو الأصل لکل معصیة مفروضة لا یخلو عن إشکال فافهمه.
علی أن قول إبلیس ثانیا: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ شاهد علی أنه سیبقی إلی آخر ما یعیش الإنسان فی الدنیا ممن یمکنه إغواؤه فقد کان فهم من قوله تعالی: «إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ أنه آخر عمر البشر العائشین فی الأرض الجائز له إغواؤهم.
و نسب إلی ابن عباس و مال إلیه الجمهور": أن الیوم هو آخر أیام التکلیف- و هو النفخة الأولی یوم یموت الخلائق و کأنه مبنی علی أن إبلیس باق ما بقی التکلیف و أمکنت المخالفة و المعصیة، و هو مدة عمر الإنسان فی الدنیا، و ینتهی ذلک إلی النفخة الأولی التی بها یموت الخلائق فهو یوم الوقت المعلوم الذی أنظره الله إلیه، و بینه و بین النفخة الثانیة التی فیها یبعثون أربعمائة سنة أو أربعون سنة علی اختلاف الروایات، و هی ما به التفاوت بین ما سأله إبلیس و بین ما أجاب إلیه الله سبحانه.
و هذا وجه حسن لو لا ما فیه من قولهم: إن إبلیس باق ما بقی التکلیف و أمکنت المخالفة و المعصیة فإنها مقدمة لا بینة و لا مبینة و ذلک أن تعویل القوم فی ذلک علی أن المستفاد من الآیات و الأخبار کون کل کفر و فسوق موجود فی النوع الإنسانی مستندا إلی إغواء إبلیس و وسوسته کما یدل علیه أمثال قوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ»: یس: 60 و قوله: «وَ قالَ الشَّیْطانُ لَمَّا قُضِیَ الْأَمْرُ إِنَّ اللَّهَ وَعَدَکُمْ وَعْدَ الْحَقِّ وَ وَعَدْتُکُمْ فَأَخْلَفْتُکُمْ إلخ إلی غیر ذلک من الآیات. و مقتضاها أن یدوم وجود إبلیس ما دام التکلیف باقیا، و التکلیف باق ما بقی الإنسان و هو المطلوب.
و فیه أن کون المعصیة الإنسانیة مستندة بالجملة إلی إغواء إبلیس مستفادة من الآیات و الروایات لا غبار علیه لکنه إنما یقتضی بقاء إبلیس ما دامت المعصیة و الغوایة باقیة لا بقاءه ما دام التکلیف باقیا، و لا دلیل علی الملازمة بین المعصیة و التکلیف وجودا.
بل الحجة قائمة من العقل و النقل علی أن غایة الإنسان النوعیة و هی السعادة ستعم النوع و یتخلص المجتمع الإنسانی إلی الخیر و الصلاح و لا یعبد علی الأرض یومئذ إلا
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الله سبحانه، و ینطوی وقتئذ بساط الکفر و الفسوق، و یصفو العیش و یرتفع أمراض القلوب و وساوس الصدور، و قد تقدم تفصیل ذلک فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی و فی قصص نوح فی الجزء العاشر من الکتاب. قال تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ»،: الروم: 41 و قال:
«وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ»: الأنبیاء: 105.
و من ذلک یظهر أن الذی استندوا إلیه من الحجة إنما یدل علی کون یوم الوقت المعلوم الذی جعله الله غایة إنظار إبلیس هو یوم یصلح الله سبحانه المجتمع الإنسانی فینقطع دابر الفساد و لا یعبد یومئذ إلا الله لا یوم یموت الخلائق بالنفخة الأولی.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ الباء فی قوله: «بِما أَغْوَیْتَنِی للسببیة و «بِما» مصدریة أی أتسبب بإغوائک إیای إلی التزیین لهم و ألقی إلیهم ما استقر فی من الغوایة کما قالوا یوم القیامة علی ما حکی الله: «أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا»: القصص: 63.
و قول بعضهم: إن الباء للقسم أی أقسم بإغوائک لأزینن من أردإ القول فلم یعهد فی کتاب و لا سنة أن یقسم بمثل الإغواء و الإضلال و لیس فیه شی‌ء مفهوم من التعظیم اللازم فی القسم.
و قد نسب لعنه الله فی قوله: «بِما أَغْوَیْتَنِی إلی الله سبحانه أنه أغواه و لم یرده الله سبحانه إلیه و لا أجاب عنه و لیس مراده به غوایته إذ عصی أمر السجدة و لم یسجد لآدم (ع) و الدلیل علی ذلک أن لا رابطة بین معصیته فی نفسه و بین معصیة الإنسان لربه حتی یکون معصیته سبب معصیتهم و یتسبب هو بها إلی إغوائهم.
و إنما یرید به ما یفیده قوله تعالی: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ من استقرار اللعنة المطلقة فیه و هی الإبعاد من الرحمة و الإضلال عن طریق السعادة و هی إغواء له أثر الغوایة التی أبداها من نفسه و أتی بها من عنده فیکون من إضلاله تعالی مجازاة لا إضلالا ابتدائیا و هو جائز غیر ممتنع علیه تعالی، و لذلک لم یرده کما قال تعالی:
«یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»،: البقرة: 26 و قد بینا
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ذلک فی ذیل الآیة و مواضع أخری من هذا الکتاب.
و عند هذا یستقیم معنی السببیة أعنی إغواءه الناس بسبب الإغواء الذی مسه و استقر فیه فإن البعد من الرحمة و البون من السعادة لما کان لازما لنفسه بلزوم اللعنة الإلهیة له کان کلما اقترب من قلب إنسان بالوسوسة و التسویل أو استولی علی نفس من النفوس و هو بعید من الرحمة و السعادة أوجب ذلک بعد من اقترب منه أو تسلط علیه، و هو إغواؤه بإلقاء أثر الغوایة التی عنده إلیه و هو ظاهر.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة و محصله أن المراد بالإغواء لیس هو الإضلال الابتدائی بل الإضلال علی سبیل المجازاة الذی یدل علیه قوله: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی الآیة.
و أما القوم فکالمسلم عندهم أن قوله: «بِما أَغْوَیْتَنِی لو کان بمعناه الظاهر و هو الإضلال لکان هو الإضلال الابتدائی و کان ناظرا إلی إبائه و امتناعه عن السجدة و لذا استشکلوا الآیة و اختلفوا فی تفسیر الإغواء علی اختلاف مذاهبهم فی استناد الشر إلیه تعالی و صدوره منه جوازا و امتناعا.
فقال بعضهم و هم أهل الجبر: إن إسناد الإغواء إلیه تعالی بلا إنکار منه لذلک یدل علی أن الشر کالخیر من الله تعالی، و المعنی رب بما أضللتنی بالامتناع عن السجدة- فهو منک- أقسم لأضلنهم أجمعین.
و قال آخرون و هم غیرهم: أنه لا یجوز استناد الشر و المعصیة و کل قبیح إلیه تعالی و وجهوا الآیة بوجوه.
أحدها: أن الإغواء فی الآیة بمعنی التخییب و المعنی رب بما خیبتنی من رحمتک لأخیبنهم بالدعوة إلی معصیتک.
الثانی: أن المراد بالإغواء الإضلال عن طریق الجنة و المعنی بما أضللتنی عن طریق جنتک لما صدر منی من معصیتک لأضلنهم بالدعوة.
الثالث: أن المراد بقوله: «بِما أَغْوَیْتَنِی بما کلفتنی أمرا ضللت عنده بالمعصیة و هو السجود فسمی ذلک إضلالا منه له توسعا و أنت بالتأمل فیما قدمناه تعرف أن الآیة فی غنی عن هذا البحث و ما أبدئ فیه من الوجوه.
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و نظیر هذا البحث بحثهم عن الإنظار الواقع فی قوله: «فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ من جهة أنه مفض إلی الإغواء القبیح و ترجیح للمرجوح علی الراجح.
فقال المجوزون: إن الآیة تدل علی أن الحسن و القبح اللذین یعلل بهما العقل أفعالنا لا تأثیر لهما فی أفعاله تعالی فله أن یثیب من یشاء و یعذب من یشاء من غیر جهة مرجحة حتی مع رجحان الخلاف، قالوا: و من زعم أن حکیما یحصر قوما فی دار و یرسل فیها النار العظیمة و الأفاعی القاتلة الکثیرة و لم یرد أذی أحد من أولئک القوم بالإحراق و اللسع فقد خرج عن الفطرة الإنسانیة فإذن من حکم الفطرة أن الله تعالی أراد بإنظار إبلیس إضلال بعض الناس.
و المانعون یوجهون الإنظار بأنه تعالی کان یعلم من إبلیس و أتباعه أنهم یموتون علی الکفر و الفسوق و یصیرون إلی النار أنظر إبلیس أو لم ینظر علی أنه تعالی تدارک تأییده ذلک بمزید ثواب المؤمنین المتقین. علی أنه یقول: «وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ و لو کان الإغواء من الله لأنکره علیه إلی غیر ذلک مما أوردوه من الوجوه.
و لیت شعری ما الذی أغفلهم عن آیات الامتحان و الابتلاء علی کثرتها کقوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ»،: الأنفال: 37 و قوله: «وَ لِیَبْتَلِیَ اللَّهُ ما فِی صُدُورِکُمْ وَ لِیُمَحِّصَ ما فِی قُلُوبِکُمْ»،: آل عمران: 154 و غیرهما من الآیات الدالة علی أن نظام السعادة و الشقاء و الثواب و العقاب مبنی علی أساس الامتحان و الابتلاء، و الإنسان واقع بین الخیر و الشر و السعادة و الشقاء له ما یختاره من العمل بنتائجه.
فلو لا أن یکون هناک داع إلی الخیر و هم الملائکة الکرام و إن شئت فقل: هو الله، و داع إلی الشر و هم إبلیس و قبیله لم یکن للامتحان معنی قال تعالی: «الشَّیْطانُ یَعِدُکُمُ الْفَقْرَ وَ یَأْمُرُکُمْ بِالْفَحْشاءِ وَ اللَّهُ یَعِدُکُمْ مَغْفِرَةً مِنْهُ وَ فَضْلًا»: البقرة: 268.
و لئن أید الله إبلیس علی الإنسان بالإنظار إلی یوم الوقت المعلوم فقد أیده علیه بالملائکة الباقین ببقاء الدنیا و لم یقل سبحانه له: إنک منظر بل قال: «فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ فأثبت منظرین غیره و جعله بعضهم.
و لئن أیده بالتمکین بتزیین الباطل من الکفر و الفسوق للإنسان أید الإنسان بأن هداه إلی الحق و زین الإیمان فی قلبه و فطرة علی التوحید، و عرفه الفجور
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 164
و التقوی، و جعل له نورا یمشی به فی الناس إن آمن بربه إلی غیر ذلک من الأیادی، قال:
«قُلِ اللَّهُ یَهْدِی لِلْحَقِّ»،: یونس: 35 و قال: «وَ لکِنَّ اللَّهَ حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ»،: الحجرات: 7 و قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها»،: الروم: 30 و قال: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»،: الشمس: 8 و قال: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»،: الأنعام: 122 «و قال إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»،: المؤمن: 51 و التکلم بالغیر مشعر بوساطة الملائکة.
فالإنسان خلق هو فی نفسه أعزل لیس معه شی‌ء من السعادة و الشقاء بحسب بدء خلقته واقف فی ملتقی سبیلین: سبیل الخیر و الطاعة و هو سبیل الملائکة لیس لهم إلا الطاعة، و سبیل الشر و المعصیة و هو سبیل إبلیس و جنوده و لیس معهم إلا المخالفة و المعصیة، فإلی أی السبیلین مال فی مسیر حیاته وقع فیه و رافقه أصحابه و زینوا له ما عندهم و هدوه إلی ما ینتهی إلیه سبیلهم و هو الجنة أو النار و السعادة أو الشقاء.
فقد بان مما تقدم أن إنظار إبلیس إلی یوم الوقت المعلوم لیس من تقدیم المرجوح علی الراجح و لا إبطالا لقانون العلیة بل لیتیسر به و بما یقابله من بقاء الملائکة ما هو الواجب من أمر الامتحان و الابتلاء فلا محل للاستشکال.
و قوله: «لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ أی لأزینن لهم الباطل أو لأزینن لهم المعاصی علی ما قیل و المعنی الأول أجمع و المفعول محذوف علی أی حال، و الظاهر أن المفعول معرض عنه و الفعل مستعمل استعمال اللازم، و الغرض بیان أصل التزیین کنایة عن الغرور یقال: زین له کذا و کذا أی حمله علیه غرورا، و ضمیر «لَهُمْ لآدم و ذریته علی ما یدل علیه السیاق، و المراد بالتزیین لهم فی الأرض غرورهم فی هذه الحیاة الأرضیة و هی الحیاة الدنیا و هو السبب القریب للإغواء فیکون عطف قوله: «وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ علیه من عطف المسبب علی السبب المترتب علیه.
و الآیة تشعر بل تدل علی ما قدمناه فی تفسیر آیات جنة آدم فی الجزء الأول من الکتاب أن معصیة آدم بالأکل من الشجرة المنهیة عن وسوسة إبلیس لم تکن معصیة لأمر مولوی بل مخالفة لأمر إرشادی لا یوجب نقضا فی عصمته فإنه یعرف الأرض فی 
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الآیة ظرفا لتزیینه و إغوائه فما کان غروره لآدم و زوجته فی الجنة إلا لیخرجهما منها و ینزلهما إلی الأرض فیتناسلا فیها فیغویهما و بنیهما عن الحق و یضلهم عن الصراط قال تعالی: «یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ یَنْزِعُ عَنْهُما لِباسَهُما لِیُرِیَهُما سَوْآتِهِما»: الأعراف: 27.
و قوله: «إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ استثنی من عموم الإغواء طائفة خاصة من البشر و هم المخلصون- بفتح اللام علی القراءة المشهورة- و السیاق یشهد أنهم الذین أخلصوا لله و ما أخلصهم إلا الله سبحانه، و قد قدمنا فی الکلام علی الإخلاص فی تفسیر سورة یوسف أن المخلصین هم الذین أخلصهم الله لنفسه بعد ما أخلصوا أنفسهم لله فلیس لغیره سبحانه فیهم شرکة و لا فی قلوبهم محل فلا یشتغلون بغیره تعالی فما ألقاه إلیهم الشیطان من حبائله و تزییناته عاد ذکرا لله مقربا إلیه.
و من هنا یترجح أن الاستثناء إنما هو من الإغواء فقط لا منه و من التزیین بمعنی أنه لعنه الله یزین للکل لکن لا یغوی إلا غیر المخلصین.
و یستفاد من استثناء العباد أولا ثم تفسیره بالمخلصین أن حق العبودیة إنما هو بأن یخلص الله العبد لنفسه أی أن لا یملکه إلا هو و یرجع إلی أن لا یری الإنسان لنفسه ملکا و أنه لا یملک نفسه و لا شیئا من صفات نفسه و آثارها و أعمالها و أن الملک- بکسر المیم و ضمها- لله وحده.
و قوله تعالی: «قالَ هذا صِراطٌ عَلَیَّ مُسْتَقِیمٌ ظاهر الکلام علی ما یعطیه السیاق أنه کنایة علی أن الأمر إلیه تعالی لا غنی فیه عنه بوجه کما أن کون طریق السفینة علی البحر یقضی علی راکبیها بأن لا مفر لهم مما یستدعیه العبور علی الماء من العدة و الوسیلة و کذا کون طریق القافلة علی الجبل یحوجهم إلی ما یتهیأ به لعبور قلله الشاهقة و مسالکه الصعبة فکونه صراطا علیه تعالی بالاستقامة هو أنه أمر متوقف من کل جهة إلی حکمه و قضائه تعالی فإنه الله الذی منه یبدأ کل شی‌ء و إلیه ینتهی فلا یتحقق أمر إلا و هو ربه القیوم علیه.
و ظاهر السیاق أیضا أن الإشارة بقوله: «هذا صِراطٌ إلخ إلی قول إبلیس:
«لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ لما أظهر بقوله هذا أنه سینتقم منهم 
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و یبسط سلطته بالتزیین و الإغواء علیهم جمیعا فلا یخلص منهم إلا القلیل کأنه یشیر إلی أنه سیستقل بما عزم علیه و یعلو بإرادته علی الله سبحانه فیما أراد من خلقهم و استخلافهم و استعبادهم کما حکاه الله تعالی من قوله فی موضع آخر من قوله: «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ»: الأعراف: 17.
فمعنی الآیة أن ما ذکرت من أنک ستغویهم أجمعین و استثنیت منهم من استثنیت و أظهرت نسبته إلی قوتک و مشیئتک زاعما فیه أنک مستقل به، أمر لا یملکه إلا أنا و لا یحکم فیه غیری و لا یصدر إلا عن قضائی فإن أغویت فبإذنی أغویت و إن منعت فبمشیئتی منعت فلیس إلیک من الأمر شی‌ء و لا من الملک إلا ما ملکتک و لا من القدرة إلا ما أقدرتک، و الذی أقضیه لک من السلطان أن عبادی لیس لک علیهم سلطان إلا من اتبعک إلخ.
قوله تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ هذا هو القضاء الذی أشار سبحانه إلیه فی الآیة السابقة فی أمر الإغواء و ذکر أنه له وحده لیس لغیره فیه صنع و لا نصیب.
و محصله أن آدم و بنیه کلهم عباده لا کما قاله إبلیس حیث قصر عباده علی المخلصین منهم إذ قال: «إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ و لم یجعل سبحانه له علیهم- أی علی العباد- سلطانا حتی یستقل بأمرهم فیغویهم و إنما جعل له السلطان علی طائفة منهم و هم الذین اتبعوه من الغاوین و ولوه أمرهم و ألقوا إلیه زمام تدبیرهم فهؤلاء هم الذین له علیهم سلطان.
فإذا أمعنت فی الآیة وجدتها ترد علی إبلیس قوله: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ من ثلاث جهات أصلیة:
إحداها: أنه حصر عباده فی المخلصین منهم و نفی عنهم سلطان نفسه و عمم سلطانه علی الباقین و الله سبحانه عمم عباده علی الجمیع و قصر سلطان إبلیس علی طائفة منهم و هم الذین اتبعوه من الغاوین و نفی سلطانه علی الباقین.
و الثانیة: أنه لعنه الله ادعی لنفسه الاستقلال فی إغوائهم کما یظهر من قوله:
«لَأُغْوِیَنَّهُمْ فی سیاق المخاصمة و التقریع بالانتقام و الله سبحانه یرد علیه بأنه منه مزعمة
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باطلة و إنما هو عن قضاء من الله و سلطان بتسلیطه و إنما ملکه إغواء من اتبعه و کان غاویا فی نفسه و بسوء اختیاره.
فلم یأت إبلیس بشی‌ء من نفسه و لم یفسد أمرا علی ربه لا فی إغوائه أهل الغوایة فإنه بقضاء من الله سبحانه أن یستقر لأهل الغوایة غیهم بسببه- و قد اعترف لعنه الله بذلک بعض الاعتراف بقوله: «رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی - و لا فی استثنائه المخلصین فإنه أیضا بقضاء من الله نافذ فلا حکم إلا لله.
و هذا الذی تفیده الآیة الکریمة أعنی تسلیط إبلیس علی إغواء الغاوین الذین هم فی أنفسهم غاوون و تخلیص المخلصین و هم مخلصون فی أنفسهم من کیده کل ذلک بقضاء من الله، مبنی علی أصل عظیم یفیده التوحید القرآنی المفاد بأمثال قوله تعالی: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»،: یوسف: 67 و قوله: «وَ هُوَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ»،: القصص: 70 و قوله: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»،: آل عمران: 60 و قوله: «وَ یُحِقُّ اللَّهُ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ»،: یونس: 82 و غیر ذلک من الآیات الدالة علی أن کل حکم إیجابی أو سلبی فهو مملوک لله نافذ بقضائه.
و من هنا یظهر ما فی تفسیرهم قوله: «إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ من المسامحة فإنهم قالوا: إنه إذا قبل من إبلیس و اتبعه صار له سلطان علیه بعدوله عن الهدی إلی ما یدعوه إلیه من الغی و ظاهره أنه سلطان قهری یحصل لإبلیس عن سوء اختیارهم لیس من عند نفسه و لا بجعل من الله سبحانه.
وجه الفساد: أن فیه أخذ الاستقلال و الحول الذاتی من إبلیس و إعطاؤه ذوات الأشیاء و لو کان إبلیس لا یملک شیئا من عند نفسه و بغیر إذن ربه فالأشیاء و الأمور أیضا لا تملک لنفسها شیئا و لا حکما حتی الضروریات و لوازم الذوات إلا بإذن من الله و تملیک فافهمه.
و الثالثة: أن سلطانه علی إغواء من یغویه و إن کان بجعل و تسلیط من الله سبحانه إلا أنه لیس بتسلیط علی الإغواء و الإضلال الابتدائی غیر الجائز إسناده إلی ساحته سبحانه بل تسلیط علی الإغواء بنحو المجازاة المسبوق بغوایتهم من عندهم و فی أنفسهم.
و الدلیل علی ذلک قوله تعالی: «إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ فإبلیس إنما یغوی 
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من اتبعه بغوایته أی إن الإنسان یتبعه بغوایته أولا فیغویه هو ثانیا فهناک غوایة بعدها إغواء و الغوایة إجرام من الإنسان و الإغواء بسبب إبلیس مجازاة من الله سبحانه.
و لو کان هذا الإغواء إغواء ابتدائیا من إبلیس لمن لا یستحق ذلک لکان هو الألیق باللوم دون الإنسان کما یذکره یوم القیامة علی ما یحکیه سبحانه بقوله: «وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ»: إبراهیم: 22. فاللوم علی الإنسان المجرم و هو مسئول عن معصیته دون إبلیس.
نعم إبلیس ملوم علی ما یتلبس به من الفعل بسوء اختیاره و هو الإغواء الذی سلطه الله علیه مجازاة لما امتنع من السجود لآدم لما أمر به فالإغواء هو الذی استقرت ولایته علیه کما یشیر سبحانه إلیه فی موضع آخر من کلامه إذ یقول: إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»،: الأعراف: 27 و قال تعالی و هو أوضح ما یؤید جمیع ما قدمناه: «کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ وَ یَهْدِیهِ إِلی عَذابِ السَّعِیرِ»: الحج: 4.
و قد تحصل مما تقدم أن المراد بقوله: «عِبادِی عامة الإنسان، و أن الاستثناء فی قوله: «مَنِ اتَّبَعَکَ متصل لا منقطع، و أن «مَنِ فی قوله: «مِنَ الْغاوِینَ بیانیة، و أن الکلام مبنی علی رد قول إبلیس، و أن الآیة مشتملة علی قضاءین من الله سبحانه فی عقدی المستثنی و المستثنی منه و غیر ذلک.
و من ذلک یظهر عدم استقامة قول بعضهم: إن المراد بعبادی هم الذین استثناهم إبلیس و عبر عنهم بقوله: «عِبادَکَ مِنْهُمُ فیکون الاستثناء منقطعا و الکلام مسوقا لتقریر قول إبلیس إن له سلطانا علی من یغویه و إن المخلصین لا سبیل له إلیهم و المعنی أن المخلصین لا سلطان لک علیهم لکنک مسلط علی من اتبعک من الغاوین.
و أنت تعلم بالتأمل فیما تقدم أن هذا هدم لأساس السیاق و ما یعطیه مقام المخاصمة و تحق نسبته إلی ساحة العزة و الکبریاء و تنزیل خطابه تعالی منزلة لا یفید معها أکثر من تغییر صورة کلام إبلیس مع حفظ معناه تقریرا أو اعترافا فهو یقول: سأغویهم إلا المخلصین، و الله سبحانه یقول: لا تغوی المخلصین لکن تغوی غیرهم!.
و ربما فسر بعضهم قوله: «عِبادِی بجمیع البشر و أخذ مع ذلک الاستثناء
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منقطعا و لعل ذلک بالبناء علی عدم جواز استثناء أکثر الأفراد فلا یقال: له علی مائة إلا تسعة و تسعون مثلا و من المعلوم أن الغاوین من الناس أکثر من المخلصین بما لا یقاس.
و فیه أن ذلک إنما هو فیما کان النظر فی الاستثناء إلی صریح العدد و أما إذا کان المنظور إلیه هو النوع أو الصنف بعنوانه فلا بأس بزیادة عدد الأفراد، و للإنسان عدة أصناف: المخلصون و من دونهم من المؤمنین و المستضعفون و الذین اتبعوا إبلیس من الغاوین، و قد استثنی الصنف الأخیر فی الآیة بعنوانه و بقی الباقون و هم أصناف.
و منهم من جعل الاستثناء منقطعا حذرا من ثبوت سلطان إبلیس حتی علی الغاوین زعما منه أنه ینافی إطلاق السلطنة الإلهیة أو عدله تعالی و معنی الآیة علی هذا، أن عبادی لیس لک علیهم سلطان لکن من اتبعک من الغاوین ألقی إلیک زمام نفسه و جعل لک علی نفسه سلطانا و لیس ذلک من نفسک حتی تعجز الله فی خلقه و لا من الله حتی ینافی عدله تعالی.
و فیه: أن له سلطانا علی الغاوین لا من نفسه بل بجعل من الله و لا ینافی ذلک عدله فی خلقه فإنه تسلیط مجازاة لا تسلیط ابتدائی، و لا منافاة بین کون السلطان بقضاء منه تعالی و کونه باتباع الغاوین له باختیارهم فکل ذلک مما قد تبین فیما قدمناه.
علی أن قوله تعالی فیه: «کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ»،: الحج: 4 و قوله: «إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»،: الأعراف: 27 یدلان صریحا علی ثبوت سلطانه و أنه بجعل من الله سبحانه و قضاء.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ الظاهر أن «موعد» اسم مکان و المراد بکون جهنم موعدهم کونه محل إنجاز ما وعدهم الله من العذاب.
و هذا منه سبحانه تأکید لثبوت قدرته و رجوع الأمر کله إلیه کأنه تعالی یقول له: ما ذکرته من السلطان علی الغاوین لیس لک من نفسک و لم تعجزنا بل نحن سلطناک علیهم لاتباعهم لک علی أنا سنجازیهم بعذاب جهنم.
و لکون الکلام مسوقا لبیان حالهم اقتصر علی ذکر جزائهم و لم یذکر معهم إبلیس و لا جزاءه بخلاف قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»،: ص: 85 و قوله: «فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً»،: إسراء: 63 لأن المقام غیر المقام.
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قوله تعالی: «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ لم یبین سبحانه فی شی‌ء من صریح کلامه ما هو المراد بهذه الأبواب أ هی کأبواب الحیطان مداخل تهدی الجمیع إلی عرصة واحدة أم هی طبقات و درکات تختلف فی نوع العذاب و شدته؟
و کثیرا ما یسمی فی الأمور المختلفة الأنواع کل نوع بابا کما یقال: أبواب الخیر و أبواب الشر و أبواب الرحمة، قال تعالی: «فَتَحْنا عَلَیْهِمْ أَبْوابَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»،: الأنعام: 44 و ربما سمی أسباب الشی‌ء و طرق الوصول إلیه أبوابا کأبواب الرزق لأنواع المکاسب و المعاملات.
و لیس من البعید أن یستفاد المعنی الثانی من متفرقات آیات النار کقوله تعالی: «وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً حَتَّی إِذا جاؤُها فُتِحَتْ أَبْوابُها- إلی أن قال: قِیلَ ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها»،: الزمر: 72 «و قوله إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ»،: النساء: 145 إلی غیر ذلک من الآیات.
و یؤیده قوله: «لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ فإن ظاهره أن نفس الجزء مقسوم موزع علی الباب، و هذا إنما یلائم الباب بمعنی الطبقة دون الباب بمعنی المدخل و أما تفسیر بعضهم الجزء المقسوم بالفریق المعین المفروز من غیره فوهنه ظاهر.
و علی هذا فکون جهنم لها سبعة أبواب هو کون العذاب المعد فیها متنوعا إلی سبعة أنواع ثم انقسام کل نوع أقساما حسب انقسام الجزء الداخل الماکث فیه، و ذلک یستدعی انقسام المعاصی الموجبة للدخول فیها سبعة أقسام، و کذا انقسام الطرق المؤدیة و الأسباب الداعیة إلی تلک المعاصی ذاک الانقسام، و بذلک یتأید ما ورد من الروایات فی هذه المعانی کما سیوافیک إن شاء الله.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ ادْخُلُوها بِسَلامٍ آمِنِینَ أی إنهم مستقرون فی جنات و عیون یقال لهم: ادخلوها بسلام لا یوصف و لا یکتنه نعته فی حال کونکم آمنین من کل شر و ضر.
لما ذکر سبحانه قضاءه فیمن اتبع إبلیس من الغاوین ذکر ما قضی به فی حق المتقین من الجنة، و قد ورد تفسیر التقوی فی کلامه (ص) بالورع عن محارم الله، و قد تکرر فی کلامه تعالی بشراهم بالجنة فیکون المتقون أعم من المخلصین.
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و ما قیل: إنه لا شبهة فی أن السیاق یدل علی أن المتقین هم المخلصون السابق ذکرهم، و أن المطلق یحمل علی الفرد الکامل.
فیه أن ذلک مبنی علی کون المراد بالعباد فی قوله: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ هم المخلصین حتی یختص السیاق بالکلام فیهم، و قد تقدم أن المراد بالعباد عامة أفراد الإنسان خرج منه الغاوون بالاستثناء و بقی الباقون، و قد ذکر سبحانه قضاءه فی الغاوین بالنار و هو ذا یذکر قضاءه فی غیرهم ممن أوجب له الجنة و الأمر فی المستضعفین مرجأ و فی العصاة من أهل الکبائر الذین یموتون بغیر توبة منوط بالشفاعة فیبقی أهل التقوی من المؤمنین و هم أعم من المخلصین فقضی فیهم بالجنة.
و أما حدیث حمل المطلق علی الفرد الکامل فهو خطأ و إنما یحمل علی الفرد المتعارف و تفصیل المسألة فی فن الأصول.
و ذکر الإمام الرازی فی تفسیره أن المراد بالمتقین فی الآیة الذین اتقوا الشرک و نقله عن جمهور الصحابة و التابعین و أسنده إلی الخبر.
قال: و هذا هو الحق الصحیح و الذی یدل علیه أن المتقی هو الآتی بالتقوی مرة واحدة کما أن الضارب هو الآتی بالضرب مرة فلیس من شرط صدق الوصف بکونه متقیا کونه آتیا بجمیع أنواع التقوی، و الذی یقرر ذلک أن الآتی بفرد واحد من أفراد التقوی یکون آتیا بالتقوی فإن الفرد مشتمل علی الماهیة بالضرورة و کل آت بالتقوی یجب أن یکون متقیا فالآتی بفرد یجب کونه متقیا، و لهذا قالوا: ظاهر الأمر لا یفید التکرار. فظاهر الآیة یقتضی حصول الجنات و العیون لکل من اتقی عن ذنب واحد، إلا أن الأمة مجمعة علی أن التقوی عن الکفر شرط فی حصول هذا الحکم.
و أیضا هذه الآیة وردت عقیب قول إبلیس: «إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ عقیب قوله تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ فلذا اعتبر الإیمان فی هذا الحکم فوجب أن لا یزاد فیه قید آخر لأن تخصیص العام لما کان خلاف الظاهر فکلما کان التخصیص أقل کان أوفق بمقتضی الأصل و الظاهر.
فثبت أن الحکم المذکور یتناول جمیع القائلین: لا إله إلا الله محمد رسول الله و لو
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کانوا من أهل المعصیة، و هذا تقریر بین و کلام ظاهر، انتهی.
و مقتضی کلامه شمول الآیة لمن اتقی الشرک و لو اقترف جمیع الکبائر الموبقة التی نص الکتاب العزیز باستحقاق النار بإتیانها و ترک جمیع الواجبات التی نص علی ترکها بمثله، و المستأنس بکلامه تعالی المتدبر فی آیاته لا یرتاب فی أن القرآن لا یسمی مثل هذا متقیا و لا یعده من المتقین، و قد أکثر القرآن ذکر المتقین و بشرهم بالجنة بشارة صریحة فیما یقرب من عشرین موضعا وصفهم فی کثیر منها باجتناب المحارم و بذلک فسر التقوی فی الحدیث کما تقدم.
ثم إن مجرد صحة إطلاق الوصف أمر و التسمیة أمر آخر فلا یسمی بالمؤمنین و المحسنین و القانتین و المخلصین و الصابرین و خاصة فی الأوصاف التی تحتمل البقاء و الاستمرار إلا من استقر فیه الوصف، و لو صح ما ذکره فی المتقین لجری مثل ذلک فی الظالمین و الفاسقین و المفسدین و المجرمین و الغاوین و الضالین و قد أوعدهم الله النار، و أدی ذلک إلی تدافع عجیب و اختلال فی کلامه تعالی، و لو قیل: إن هناک ما یصرف هذه الآیات أن تشمل المرة و المرتین کآیات التوبة و الشفاعة و نظائرها فهناک ما یصرف هذه الآیة أن تشمل المتقی بالمرة و المرتین و هی نفس آیات الوعید علی الکبائر الموبقة کآیات الزنا و القتل ظلما و الربا و أکل مال الیتیم و أشباهها.
ثم الذی ذکره فی تقریب الدلالة وجوه واهیة کقوله: إن هذه الآیة وقعت عقیب قول إبلیس إلخ، فإنک قد عرفت فیما تقدم أن ذلک لا ینفعه شیئا، و کقوله:
إن زیادة قید آخر بعد الإیمان خلاف الأصل إلخ، فإن الأصل إنما یرکن إلیه عند عدم الدلیل اللفظی و قد عرفت أن هناک آیات جمة صالحة للتقیید.
و کقوله: إن ذلک خلاف الظاهر. و کأنه یرید به ظهور المطلق فی الإطلاق، و قد ذهب علیه أن ظهور المطلق إنما هو حجة فیما إذا لم یکن هناک ما یصلح للتقیید.
فالحق أن الآیة إنما تشمل الذین استرقت فیهم ملکة التقوی و هو الورع عن محارم الله فأولئک هم المقضی علیهم بالسعادة و الجنة قضاء لازما، نعم المستفاد من الکتاب و السنة أن أهل التوحید و هم من حضر الموقف بشهادة أن لا إله إلا الله لا یخلدون فی النار و یدخلون الجنة لا محالة، و هذا غیر دلالة آیة المتقین علی ذلک.
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قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍّ إِخْواناً عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ إلی آخر الآیتین. الغل الحقد، و قیل هو ما فی الصدر من حقد و حسد مما یبعث الإنسان إلی إضرار الغیر، و السرر جمع سریر و النصب هو التعب و العی الوارد من خارج.
یصف تعالی فی الآیتین حال المتقین فی سعادتهم بدخول الجنة، اختص بالذکر هذه الأمور من بین نعم الجنة علی کثرتها فإن العنایة باقتضاء من المقام متعلقة ببیان أنهم فی سلام و أمن مما ابتلی به الغاوون من بطلان السعادة و ذهاب السیادة و الکرامة فذکر أنهم فی أمن من قبل أنفسهم لأن الله نزع ما فی صدورهم من غل فلا یهم الواحد منهم بصاحبه سوء بل هم إخوان علی سرر متقابلین و لتقابلهم معنی سیأتی فی البحث الروائی إن شاء الله تعالی و أنهم فی أمن من ناحیة الأسباب و العوامل الخارجة فلا یمسهم نصب أصلا و أنهم فی أمن و سلام من ناحیة ربهم فما هم من الجنة بمخرجین أبدا فلهم السعادة و الکرامة من کل جهة، و لا یغشاهم و لا یمسهم شقاء و وهن من جهة أصلا لا من ناحیة أنفسهم و لا من ناحیة سائر ما خلق الله و لا من ناحیة ربهم.



(کلام) [کلام فی الأقضیة الصادرة فی بدء خلقة الإنسان 

الأقضیة التی صدرت عن مصدر العزة فی بدء خلقة الإنسان علی ما وقع فی کلامه سبحانه عشرة:
الأول و الثانی قوله لإبلیس: «فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ إِلی یَوْمِ الدِّینِ»،: الحجر: 35 و یمکن إرجاعهما إلی واحد.
الثالث قوله سبحانه له: «فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ»: الحجر: 38.
الرابع و الخامس و السادس قوله له: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر: 43.
السابع و الثامن قوله سبحانه لآدم و من معه: «اهْبِطُوا بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: البقرة: 36.
التاسع و العاشر قوله لهم: «اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ 
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هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 39.
و هناک أقضیة فرعیة مترتبة علی هذه الأقضیة الأصلیة یعثر علیها المتدبر الباحث.



(بحث روائی)

فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن قول الله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی الآیة- قال: روح خلقها الله فنفخ فی آدم منها.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی قال: خلق خلقا و خلق روحا ثم أمر الملک فنفخ فیه- و لیست بالتی نقصت من الله شیئا- هی من قدرته تبارک و تعالی.
و فیه، و فی روایة سماعة عنه (ع): خلق آدم و نفخ فیه. و سألته عن الروح قال: هی قدرته من الملکوت.
أقول: أی هی قدرته الفعلیة منبعثة عن قدرته الذاتیة صادرة منها کما یدل علیه الخبر السابق.
و فی المعانی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی قال: روح اختاره و اصطفاه و خلقه و أضافه إلی نفسه- و فضله علی جمیع الأرواح فأمر فنفخ منه فی آدم.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا جعفر (ع) عما یروون- أن الله خلق آدم علی صورته- فقال: هی علی صورة مخلوقة محدثة اصطفاها الله- و اختارها علی سائر الصور المختلفة فأضافها إلی نفسه- کما أضاف الکعبة إلی نفسه فقال: «بَیْتِیَ «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی .
أقول: و هذه الروایات من غرر الروایات فی معنی الروح تتضمن معارف جمة و سنوضح معناها عند الکلام فی حقیقة الروح إن شاء الله.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی:
«فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ یوم ینفخ فی الصور نفخة واحدة- فیموت 
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إبلیس ما بین النفخة الأولی و الثانیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن وهب بن جمیع و فی تفسیر البرهان، عن شرف الدین النجفی بحذف الإسناد عن وهب- و اللفظ للثانی- عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن إبلیس و قوله: «رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ- قالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ أی یوم هو؟ قال: یا وهب أ تحسب أنه یوم یبعث الله فیه الناس- و لکن الله عز و جل أنظره إلی یوم یبعث فیه قائمنا- فیأخذ بناصیته و یضرب عنقه فذلک الیوم هو الوقت المعلوم.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن محمد بن یونس عن رجل عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله تبارک و تعالی: «فَأَنْظِرْنِی إلی قوله- إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ قال:
یوم الوقت المعلوم یذبحه رسول الله ص- علی الصخرة التی فی بیت المقدس.
أقول: و هو من أخبار الرجعة و فی معناه و معنی الروایة السابقة علیه أخبار أخری من طرق أهل البیت (ع).
و من الممکن أن تکون الروایة الأولی من هذه الثلاث الأخیرة صادرة علی وجه التقیة، و یمکن أن توجه الروایات الثلاث من غیر تناف بینها بما تقدم فی الکلام علی الرجعة فی الجزء الأول من الکتاب و غیره أن الروایات الواردة من طرق أهل البیت (ع) فی تفسیر غالب آیات القیامة تفسرها بظهور المهدی (ع) تارة و بالرجعة تارة و بالقیامة أخری لکون هذه الأیام الثلاثة مشترکة فی ظهور الحقائق و إن کانت مختلفة من حیث الشدة و الضعف فحکم أحدها جار فی الآخرین فافهم ذلک.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: قلت: أ رأیت قول الله: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ ؟ ما تفسیر هذا؟ قال: قال الله: إنک لا تملک أن تدخلهم جنة و لا نارا.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ الآیة، قال: قال: یدخل فی کل باب أهل مذهب، و للجنة ثمانیة أبواب.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد فی الزهد عن خطاب بن عبد الله قال: قال علی: أ تدرون کیف أبواب جهنم قلنا کنحو هذه الأبواب. قال: لا، و لکنها هکذا
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و وضع یده فوق یده و بسط یده علی یده.
و فیه، أخرج ابن المبارک و هناد و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و أحمد فی الزهد و ابن أبی الدنیا فی صفة النار و ابن جریر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی البعث من طرق عن علی قال: أبواب جهنم سبعة بعضها فوق بعض- فیملأ الأول ثم الثانی ثم الثالث حتی یملأ کلها.
و فیه، أخرج ابن مردویه و الخطیب فی تاریخه عن أنس قال قال رسول الله ص: فی قوله تعالی: «لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ قال: جزء أشرکوا بالله، و جزء شکوا فی الله، و جزء غفلوا عن الله.
أقول: هو تعداد أجزاء الأبواب دون نفسها، و الظاهر أن الکلام غیر مسوق للحصر.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی ذر قال: قال رسول الله ص: لجهنم باب لا یدخل منه إلا من أخفرنی فی أهل بیتی- و أراق دماءهم من بعدی.
أقول: یقال: خفره أی غدر به و نقض عهده.
و فیه، أخرج أحمد و ابن حبان و الطبری و ابن مردویه و البیهقی فی البعث عن عتبة بن عبد الله عن النبی ص قال: للجنة ثمانیة أبواب و للنار سبعة أبواب- و بعضها أفضل من بعض.
أقول: و الروایات- کما تری- تؤید من قدمناه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا ما فِی صُدُورِهِمْ مِنْ غِلٍ الآیة، قال: قال العداوة.
و فی تفسیر البرهان، عن الحافظ أبی نعیم عن رجاله عن أبی هریرة قال: قال علی بن أبی طالب: یا رسول الله أیما أنا أحب إلیک أم فاطمة- قال: فاطمة أحب إلی منک و أنت أعز علی منها، و کأنی بک و أنت علی حوضی تذود عنه الناس، و إن علیه أباریق عدد نجوم السماء، و أنت و الحسن و الحسین و حمزة و جعفر فی الجنة- إخوانا علی سرر متقابلین و أنت معی و شیعتک. ثم قرأ رسول الله ص «إِخْواناً عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ لا ینظر أحدکم فی قفاء صاحبه.
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و فیه، عن ابن المغازلی فی المناقب یرفعه إلی زید بن أرقم قال: دخلت علی رسول الله ص قال: إنی مواخ بینکم کما آخی الله بین الملائکة، ثم قال لعلی: أنت أخی ثم تلا هذه الآیة: «إِخْواناً عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ الأخلاء فی الله ینظر بعضهم إلی بعض:
أقول: و رواه أیضا عن أحمد فی مسنده مرفوعا إلی زید بن أوفی عن النبی ص و الروایة مبسوطة.
و فی الروایتین تفسیر قوله تعالی: «عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ بقوله: لا ینظر أحدهم فی قفاء صاحبه، و قوله: الأخلاء فی الله ینظر بعضهم إلی بعض و فیه إشارة إلی أن التقابل فی الآیة کنایة عن عدم تتبع أحدهم عورات إخوانه و زلاتهم کما یفعل ذلک من فی صدره غل و هو معنی لطیف.
و ما قرأه النبی ص من الآیة إنما هو من باب الجری و الانطباق لا أن الآیة نازلة فی أهل البیت (ع) فسیاق الآیات لا یلائمه البتة.
و نظیرها ما
روی عن علی (ع): أن الآیة نزلت فینا أهل بدر
، و فی روایة أخری عنه (ع): أنها نزلت فی أبی بکر و عمر
، و فی روایة أخری عن علی بن الحسین (ع): أنها نزلت فی أبی بکر و عمر و علی 
، و فی روایة أخری": أنها نزلت فی علی و الزبیر و طلحة
، و فی روایة أخری": أنها نزلت فی علی و عثمان و طلحة و الزبیر
، و فی روایة أخری عن ابن عباس": أنها نزلت فی عشرة: أبی بکر و عمر و عثمان- و علی و طلحة و الزبیر و سعد و سعید- و عبد الرحمن بن عوف و عبد الله بن مسعود.
و الروایات- علی ما بها من الاختلاف- تطبیقات من الرواة، و الآیة تأبی بسیاقها عن أن تکون نازلة فی بعض المذکورین کیف؟ و هی فی جملة آیات تقص ما قضاه الله و حکم به یوم خلق آدم و أمر الملائکة و إبلیس بالسجود له فأبی إبلیس فرجمه ثم قضی ما قضی، و لا تعلق لذلک بأشخاص بخصوصیتهم هذا.
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اشارة

نَبِّئْ عِبادِی أَنِّی أَنَا الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (49) وَ أَنَّ عَذابِی هُوَ الْعَذابُ الْأَلِیمُ (50) وَ نَبِّئْهُمْ عَنْ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ (51) إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ (52) قالُوا لا تَوْجَلْ إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ عَلِیمٍ (53)
قالَ أَ بَشَّرْتُمُونِی عَلی أَنْ مَسَّنِیَ الْکِبَرُ فَبِمَ تُبَشِّرُونَ (54) قالُوا بَشَّرْناکَ بِالْحَقِّ فَلا تَکُنْ مِنَ الْقانِطِینَ (55) قالَ وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلاَّ الضَّالُّونَ (56) قالَ فَما خَطْبُکُمْ أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ (57) قالُوا إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ (58)
إِلاَّ آلَ لُوطٍ إِنَّا لَمُنَجُّوهُمْ أَجْمَعِینَ (59) إِلاَّ امْرَأَتَهُ قَدَّرْنا إِنَّها لَمِنَ الْغابِرِینَ (60) فَلَمَّا جاءَ آلَ لُوطٍ الْمُرْسَلُونَ (61) قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ مُنْکَرُونَ (62) قالُوا بَلْ جِئْناکَ بِما کانُوا فِیهِ یَمْتَرُونَ (63)
وَ أَتَیْناکَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّا لَصادِقُونَ (64) فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ وَ اتَّبِعْ أَدْبارَهُمْ وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ وَ امْضُوا حَیْثُ تُؤْمَرُونَ (65) وَ قَضَیْنا إِلَیْهِ ذلِکَ الْأَمْرَ أَنَّ دابِرَ هؤُلاءِ مَقْطُوعٌ مُصْبِحِینَ (66) وَ جاءَ أَهْلُ الْمَدِینَةِ یَسْتَبْشِرُونَ (67) قالَ إِنَّ هؤُلاءِ ضَیْفِی فَلا تَفْضَحُونِ (68)
وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ (69) قالُوا أَ وَ لَمْ نَنْهَکَ عَنِ الْعالَمِینَ (70) قالَ هؤُلاءِ بَناتِی إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ (71) لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ (72) فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُشْرِقِینَ (73)
فَجَعَلْنا عالِیَها سافِلَها وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ (74) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِلْمُتَوَسِّمِینَ (75) وَ إِنَّها لَبِسَبِیلٍ مُقِیمٍ (76) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ (77) وَ إِنْ کانَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ لَظالِمِینَ (78)
فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ وَ إِنَّهُما لَبِإِمامٍ مُبِینٍ (79) وَ لَقَدْ کَذَّبَ أَصْحابُ الْحِجْرِ الْمُرْسَلِینَ (80) وَ آتَیْناهُمْ آیاتِنا فَکانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ (81) وَ کانُوا یَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً آمِنِینَ (82) فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُصْبِحِینَ (83)
فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ (84)
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(بیان)

بعد ما تکلم سبحانه حول استهزائهم بالنبی ص و ما أنزل إلیه من الکتاب و اقتراحهم علیه أن یأتیهم بالملائکة و هم لیسوا بمؤمنین و إن سمح لهم بأوضح الآیات أتی سبحانه فی هذه الآیات ببیان جامع فی التبشیر و الإنذار و هو ما فی قوله: «نَبِّئْ عِبادِی إلی آخر الآیتین ثم أوضحه و أیده بقصة جامعة للجهتین متضمنة للأمرین معا و هی قصة ضیف إبراهیم و فیها بشری إبراهیم بما لا مطمع فیه عادة و عذاب قوم لوط بأشد أنواع العذاب.
ثم أیده تعالی بإشارة إجمالیة إلی تعذیب أصحاب الأیکة و هم قوم شعیب و أصحاب الحجر و هم ثمود قوم صالح (ع).
قوله تعالی: «نَبِّئْ عِبادِی أَنِّی أَنَا الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنَّ عَذابِی هُوَ الْعَذابُ الْأَلِیمُ المراد بقوله: «عِبادِی علی ما یفیده سیاق الآیات مطلق العباد و لا یعبأ بما ذکره بعضهم: أن المراد بهم المتقون السابق ذکرهم أو المخلصون.
و تأکید الجملتین بالاسمیة و إن و ضمیر الفصل و اللام فی الخبر یدل علی أن الصفات المذکورة فیها أعنی المغفرة و الرحمة و ألم العذاب بالغة فی معناها النهایة بحیث لا تقدر بقدر و لا یقاس بها غیرها، فما من مغفرة أو رحمة إلا و یمکن أن یفرض لها مانع یمنع 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 180
من إرسالها أو مقدر یقدرها و یحدها، لکنه سبحانه یحکم لا معقب لحکمه و لا مانع یقاومه فلا یمنع عن إنجاز مغفرته و رحمته شی‌ء و لا یحدهما أمر إلا أن یشاء ذلک هو جل و عز، فلیس لأحد أن ییأس من مغفرته أو یقنط من روحه و رحمته استنادا إلی مانع یمنع أو رادع یردع إلا أن یخافه تعالی نفسه کما قال: «لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ»: الزمر: 54.
و لیس لأحد أن یحقر عذابه أو یؤمل عجزه أو یأمن مکره و الله غالب علی أمره و لا یأمن مکر الله إلا القوم الخاسرون.
قوله تعالی: «وَ نَبِّئْهُمْ عَنْ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ الضیف معروف و یطلق علی المفرد و الجمع و ربما یجمع علی أضیاف و ضیوف و ضیفان لکن الأفصح- کما قیل- أن لا یثنی و لا یجمع لکونه مصدرا فی الأصل.
و المراد بالضیف الملائکة المکرمون الذین أرسلوا لبشارة إبراهیم بالولد و لهلاک قوم لوط سماهم ضیفا لأنهم دخلوا علیه فی صورة الضیف.
قوله تعالی: «إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ قالُوا لا تَوْجَلْ إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ عَلِیمٍ ضمیر الجمع فی «دَخَلُوا» و «فَقالُوا» فی الموضعین للملائکة فقولهم:
«سَلاماً» تحیة و تقدیره نسلم علیک سلاما و قول إبراهیم (ع): «إِنَّا مِنْکُمْ وَجِلُونَ أی خائفون و الوجل الخوف.
و إنما قال لهم إبراهیم ذلک بعد ما استقر بهم المجلس و قدم إلیهم عجلا حنیذا فلم یأکلوا منه فلما رأی أیدیهم لا تصل إلیه نکرهم و أوجس منهم خیفة کما فی سورة هود فالقصة مذکورة علی نحو التلخیص.
و قولهم: «لا تَوْجَلْ تسکین لوجله و تأمین له و تطییب لنفسه بأنهم رسل ربه و قد دخلوا علیه لیبشروه بغلام علیم أی بولد یکون غلاما و علیما، و لعل المراد کونه علیما بتعلیم الله و وحیه فیقرب من قوله فی موضع آخر: «وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا»: الصافات: 112.
قوله تعالی: «قالَ أَ بَشَّرْتُمُونِی عَلی أَنْ مَسَّنِیَ الْکِبَرُ فَبِمَ تُبَشِّرُونَ تلقی إبراهیم (ع) البشری و هو شیخ کبیر هرم لا عقب له من زوجه و قد أیئسته العادة الجاریة
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عن الولد و إن کان یجل أن یقنط من رحمة الله و نفوذ قدرته، و لذا تعجب من قولهم و استفهمهم کیف یبشرونه بالولد و حاله هذه الحال؟ و زوجه عجوز عقیم کما وقع فی موضع آخر من کلامه تعالی.
فقوله: «أَ بَشَّرْتُمُونِی عَلی أَنْ مَسَّنِیَ الْکِبَرُ» الکبر کنایة عن الشیخوخة و مسه هو نیله منه ما نال بإفناء شبابه و إذهاب قواه، و المعنی إنی لأتعجب من بشارتکم إیای و الحال أنی شیخ هرم فنی شبابی و فقدت قوی بدنی، و العادة تستدعی أن لا یولد لمن هذا شأنه ولد.
و قوله: «فَبِمَ تُبَشِّرُونَ تفریع علی قوله: «مَسَّنِیَ الْکِبَرُ» و هو استفهام عما بشروه به کأنه یشک فی کون بشارتهم بشری بالولد مع تصریحهم بذلک لا استبعاد ذلک فیسأل ما هو الذی تبشرون به؟ فإن الذی یدل علیه ظاهر کلامکم أمر عجیب، و هذا شائع فی الکلام یقول الرجل إذا أخبر بما یستبعده أو لا یصدقه: ما تقول؟
و ما ترید؟ و ما ذا تصنع؟.
قوله تعالی: «قالُوا بَشَّرْناکَ بِالْحَقِ إلی قوله إِلَّا الضَّالُّونَ الباء فی «بِالْحَقِ للمصاحبة أی إن بشارتنا ملازمة للحق غیر منفکة منه فلا تدفعها بالاستبعاد فتکون من القانطین من رحمة الله و هذا، جواب للملائکة و قد قابلهم إبراهیم (ع) علی نحو التکنیة فقال: «وَ مَنْ یَقْنَطُ مِنْ رَحْمَةِ رَبِّهِ إِلَّا الضَّالُّونَ و الاستفهام إنکاری أی إن القنوط من رحمة الله مما یختص بالضالین و لست أنا بضال فلیس سؤالی سؤال قانط مستبعد.
قوله تعالی: «قالَ فَما خَطْبُکُمْ أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ الخطب الأمر الجلیل و الشأن العظیم، و فی خطابهم بالمرسلین دلالة علی أنهم ذکروا له ذلک قبلا، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ إلی قوله لَمِنَ الْغابِرِینَ قال فی المفردات: الغابر الماکث بعد مضی من هو معه قال تعالی: «إِلَّا عَجُوزاً فِی الْغابِرِینَ یعنی فیمن طال أعمارهم، و قیل: فیمن بقی و لم یسر مع لوط، و قیل: فیمن بقی بعد فی العذاب، و فی آخر: «إِلَّا امْرَأَتَکَ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ و فی آخر: «قَدَّرْنا إِنَّها لَمِنَ الْغابِرِینَ - إلی أن قال- و الغبار ما یبقی من التراب المثار و جعل علی بناء
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الدخان و العثار و نحوهما من البقایا. انتهی و لعله من هنا ما ربما یسمی الماضی و المستقبل معا غابرا أما الماضی فبعنایة أنه بقی فیما مضی و لم یتعد إلی الزمان الحاضر و أما المستقبل فبعنایة أنه باق لم یفن بعد کالماضی.
و الآیات جواب الملائکة لسؤال إبراهیم «قالُوا إِنَّا أُرْسِلْنا» من عند الله سبحانه «إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ نکروهم و لم یسموهم صونا للسان عن التصریح باسمهم تنفرا منه و مستقبل الکلام یعینهم ثم استثنوا و قالوا: «إِلَّا آلَ لُوطٍ» و هم لوط و خاصته و ظهر به أن القوم قومه «إِنَّا لَمُنَجُّوهُمْ أی مخلصوهم من العذاب «أَجْمَعِینَ و ظاهر السیاق کون الاستثناء منقطعا.
ثم استثنوا امرأة لوط من آله للدلالة علی أن النجاة لا تشملها و أن العذاب سیأخذها و یهلکها فقالوا «إِلَّا امْرَأَتَهُ قَدَّرْنا إِنَّها لَمِنَ الْغابِرِینَ أی الباقین من القوم بعد خروج آل لوط من قریتهم.
و قد تقدم تفصیل قول فی ضیف إبراهیم (ع) فی سورة هود فی الجزء العاشر من الکتاب و عقدنا هناک بحثا مستقلا فیه.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ آلَ لُوطٍ الْمُرْسَلُونَ قالَ إِنَّکُمْ قَوْمٌ مُنْکَرُونَ إنما قال لهم لوط (ع) ذلک لکونهم ظاهرین بصور غلمان مرد حسان و کان یشقه ما یراه منهم و شأن قومه شأنهم من الفحشاء کما تقدم فی سورة هود و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا بَلْ جِئْناکَ بِما کانُوا فِیهِ یَمْتَرُونَ وَ أَتَیْناکَ بِالْحَقِّ وَ إِنَّا لَصادِقُونَ الامتراء من المریة و هو الشک، و المراد بما کانوا فیه یمترون العذاب الذی کان ینذرهم به لوط و هم یشکون فیه، و المراد بإتیانهم بالحق إتیانهم بقضاء حق فی أمر القوم لا معدل عنه کما وقع فی موضع آخر من قولهم: «وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ»،: هود: 76 و قیل: المراد «و أتیناک بالعذاب الذی لا شک فیه» و ما ذکرناه هو الوجه.
و فی آیات القصة تقدیم و تأخیر لا بمعنی اختلال ترتیبها بحسب النزول عند التألیف بوضع ما هو مؤخر فی موضع المقدم و بالعکس بل بمعنی ذکره تعالی بعض أجزاء القصة فی غیر محله الذی یقتضیه الترتیب الطبعی و تعینه له سنة الاقتصاص لنکتة توجب ذلک.
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و ترتیب القصة بحسب أجزائها علی ما ذکرها الله سبحانه فی سورة هود و غیرها و الاعتبار یساعد ذلک مقتضاه أن یکون قوله: «فَلَمَّا جاءَ آلَ لُوطٍ» إلی تمام آیتین قبل سائر الآیات. ثم قوله: «وَ جاءَ أَهْلُ الْمَدِینَةِ» إلی تمام ست آیات. ثم قوله:
«قالُوا بَلْ جِئْناکَ إلی تمام أربع آیات. ثم قوله: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُشْرِقِینَ إلی آخر الآیات.
و حقیقة هذا التقدیم و التأخیر أن للقصة فصولا أربعة و قد أخذ الفصل الثالث منها فوضع بین الأول و الثانی أعنی أن قوله: «وَ جاءَ أَهْلُ الْمَدِینَةِ» إلی آخره أخر فی الذکر لیتصل آخره و هو قوله: «لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ بأول الفصل الأخیر: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُشْرِقِینَ و ذلک لیتمثل به الغرض فی الاستشهاد بالقصة و ینجلی أوضح الانجلاء و هو نزول عذاب هائل کعذابهم فی حال سکرة منهم و أمن منه لا یخطر ببالهم شی‌ء من ذلک و ذلک أبلغ فی الدهشة و أوقع فی الحسرة یزید فی العذاب ألما علی ألم.
و نظیر هذا فی التلویح بهذه النکتة ما فی آخر قصة أصحاب الحجر الآتیة من اتصال قوله: «وَ کانُوا یَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً آمِنِینَ بقوله: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُصْبِحِینَ کل ذلک لیجلی معنی قوله تعالی فی صدر المقال: «وَ أَنَّ عَذابِی هُوَ الْعَذابُ الْأَلِیمُ فافهم ذلک.
قوله تعالی: «فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ إلی آخر الآیة، الإسراء هو السیر باللیل، فقوله: «بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ یؤکده و قطع اللیل شطر مقطوع منه، و المراد باتباعه أدبارهم هو أن یسیر وراءهم فلا یترک أحدا یتخلف عن السیر و یحملهم علی السیر الحثیث کما یشعر به قوله: «وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ».
و المعنی: و إذ جئناک بعذاب غیر مردود و أمر من الله ماض یجب علیک أن تسیر بأهلک لیلا و تأخذ أنت وراءهم لئلا یتخلفوا عن السیر و لا یساهلوا فیه و لا یلتفت أحد منکم إلی ورائه و امضوا حیث تؤمرون، و فیه دلالة علی أنه کانت أمامهم هدایة إلهیة تهدیهم و قائد یقودهم.
قوله تعالی: «وَ قَضَیْنا إِلَیْهِ ذلِکَ الْأَمْرَ أَنَّ دابِرَ هؤُلاءِ مَقْطُوعٌ مُصْبِحِینَ القضاء
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مضمن معنی الوحی و لذا عدی بإلی- کما قیل- و المراد بالأمر أمر العذاب کما یفسره قوله: «أَنَّ دابِرَ هؤُلاءِ مَقْطُوعٌ مُصْبِحِینَ و الإشارة إلیه بلفظة «ذلِکَ للدلالة علی عظم خطره و هول أمره.
و المعنی: و قضینا أمرنا العظیم فی عذابهم موحیا ذلک إلی لوط و هو أن دابر هؤلاء و أثرهم الذی من شأنه أن یبقی بعدهم من نسل و بناء و عمل مقطوع حال کونهم مصبحین أو التقدیر أوحینا إلیه قاضیا، إلخ.
قوله تعالی: «وَ جاءَ أَهْلُ الْمَدِینَةِ یَسْتَبْشِرُونَ إلی قوله إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ یدل نسبة المجی‌ء إلی أهل المدینة علی کونهم جماعة عظیمة یصح عدهم أهل المدینة لکثرتهم.
فالمعنی «وَ جاءَ» إلی لوط «أَهْلُ الْمَدِینَةِ» جمع کثیر منهم یریدون أضیافه و هم «یَسْتَبْشِرُونَ لولعهم بالفحشاء و خاصة بالداخلین فی بلادهم من خارج فاستقبلهم لوط مدافعا عن أضیافه «قالَ إِنَّ هؤُلاءِ ضَیْفِی فَلا تَفْضَحُونِ بالعمل الشنیع بهم «وَ اتَّقُوا اللَّهَ وَ لا تُخْزُونِ قالُوا» المهاجمون من أهل المدینة: أ لم نقطع عذرک فی إیوائهم «أَ وَ لَمْ نَنْهَکَ عَنِ الْعالَمِینَ أن تؤویهم و تشفع فیهم و تدافع عنهم فلما یئس لوط (ع) منهم عرض علیهم بناته أن ینصرفوا عن أضیافه بنکاحهن- کما تقدم بیانه فی سورة هود- «قالَ هؤُلاءِ بَناتِی إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ .
قوله تعالی: «لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ إلی قوله- مِنْ سِجِّیلٍ قال فی المفردات: العمارة ضد الخراب. قال: و العمر اسم لمدة عمارة البدن بالحیاة فهو دون البقاء فإذا قیل: طال عمره فمعناه عمارة بدنه بروحه، و إذا قیل: بقاؤه فلیس یقتضی ذلک فإن البقاء ضد الفناء، و لفضل البقاء علی العمر وصف الله به و قلما وصف بالعمر قال: و العمر- بالضم- و العمر- بالفتح- واحد لکن خص القسم بالعمر- بالفتح- دون العمر- بالضم- نحو «لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ ، انتهی.
و الخطاب فی «لَعَمْرُکَ للنبی ص فهو قسم ببقائه و قول بعضهم: إنه خطاب من الملائکة للوط (ع) و قسم بعمره لا دلیل علیه من سیاق الآیات.
و العمه هو التردد علی حیرة و السجیل حجارة العذاب و قد تقدم تفصیل القول فی معناه فی تفسیر سورة هود.
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و المعنی أقسم بحیاتک و بقائک یا محمد إنهم لفی سکرتهم و هی غفلتهم بانغمارهم فی الفحشاء و المنکر یترددون متحیرین «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ» و هی الصوت الهائل «مُشْرِقِینَ أی حال کونهم داخلین فی إشراق الصبح فجعلنا عالی بلادهم سافلها و فوقها تحتها و أمطرنا و أنزلنا من السماء علیهم حجارة من سجیل.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِلْمُتَوَسِّمِینَ إلی قوله لِلْمُؤْمِنِینَ الآیة العلامة و المراد بالآیات أولا العلامات الدالة علی وقوع الحادثة من بقایا الآثار و بالآیة ثانیا العلامة الدالة للمؤمنین علی حقیة الإنذار و الدعوة الإلهیة و التوسم التفرس و الانتقال من سیماء الأشیاء علی حقیقة حالها.
و المعنی: أن فی ذلک أی فیما جری من الأمر علی قوم لوط و فی بلادهم لعلامات من بقایا الآثار للمتفرسین و إن تلک العلامات لبسبیل للعابرین مقیم لم تعف و لم تنمح بالکلیة بعد، إن فی ذلک لآیة للمؤمنین تدل علی حقیة الإنذار و الدعوة و قد تبین بذلک وجه إیراد الآیات جمعا و مفردا فی الموضعین.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ لَظالِمِینَ إلی فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ وَ إِنَّهُما لَبِإِمامٍ مُبِینٍ الأیکة واحدة الأیک و هو الشجر الملتف بعضه ببعض فقد کانوا- کما قیل- فی غیضة أی بقعة کثیفة الأشجار.
و هؤلاء- کما ذکروا- هم قوم شعیب (ع) أو طائفة من قومه کانوا یسکنون الغیضة، و یؤیده قوله تعالی ذیلا: «وَ إِنَّهُما لَبِإِمامٍ مُبِینٍ أی مکانا قوم لوط و أصحاب الأیکة لفی طریق واضح فإن الذی علی طریق المدینة إلی الشام هی بلاد قوم لوط و قوم شعیب الخربة أهلکهم الله بکفرهم و تکذیبهم لدعوة شعیب (ع) و قد تقدمت قصتهم فی سورة هود و قوله: «فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ الضمیر لأصحاب الأیکة و قیل: لهم و لقوم لوط. و معنی الآیتین ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَذَّبَ أَصْحابُ الْحِجْرِ الْمُرْسَلِینَ إلی قوله ما کانُوا یَکْسِبُونَ أصحاب الحجر هم ثمود قوم صالح و الحجر اسم بلدة کانوا یسکنونها و عدهم مکذبین لجمیع المرسلین و هم إنما کذبوا صالحا المرسل إلیهم إنما هو لکون دعوة الرسل دعوة واحدة و المکذب لواحد منهم مکذب للجمیع.
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و قوله: «وَ آتَیْناهُمْ آیاتِنا فَکانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ إن کان المراد بالآیات المعجزات و الخوارق- کما هو الظاهر- فالمراد بها الناقة و شربها و ما ظهر لهم بعد عقرها إلی أن أهلکوا، و قد تقدمت القصة فی سورة هود، و إن کان المراد بها المعارف الإلهیة التی بلغها صالح (ع) و نشرها فیهم أو المجموع من المعارف الحقة و الآیة المعجزة فالأمر واضح.
و قوله: «وَ کانُوا یَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً آمِنِینَ أی کانوا یسکنون الغیران و الکهوف المنحوتة من الحجارة آمنین من الحوادث الأرضیة و السماویة بزعمهم.
و قوله: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ مُصْبِحِینَ أی صیحة العذاب التی کان فیها هلاکهم، و قد تقدمت الإشارة إلی مناسبة اجتماع الأمن مع الصیحة فی الآیتین لقوله فی صدر الآیات: «وَ أَنَّ عَذابِی هُوَ الْعَذابُ الْأَلِیمُ .
و قوله: «فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ أی من الأعمال لتأمین سعادتهم فی الحیاة.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن مصعب بن ثابت قال: مر النبی ص علی ناس من أصحابه یضحکون قال: اذکروا الجنة و اذکروا النار فنزلت:
«نَبِّئْ عِبادِی أَنِّی أَنَا الْغَفُورُ الرَّحِیمُ .
أقول: و فی معناه روایات أخر لکن فی انطباق معنی الآیة علی ما ذکر فیها من السبب خفاء.
و فیه أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن جعفر بن محمد فی قوله: «إن فی ذلک لآیات للمتوسمین» قال: هم المتفرسون.
و فیه، أخرج البخاری فی تاریخه و الترمذی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن السنی و أبو نعیم معا فی الطب و ابن مردویه و الخطیب عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: اتقوا فراسة المؤمن فإنه ینظر بنور الله ثم قرأ: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِلْمُتَوَسِّمِینَ قال المتفرسین.
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و فی اختصاص المفید، بإسناده عن أبی بکر بن محمد الحضرمی عن أبی جعفر (ع) قال: قال: ما من مخلوق إلا و بین عینیه مکتوب مؤمن أو کافر- و ذلک محجوب عنکم و لیس بمحجوب عن الأئمة من آل محمد- ثم لیس یدخل علیهم أحد إلا عرفوه مؤمنا أو کافرا- ثم تلا هذه الآیة: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِلْمُتَوَسِّمِینَ فهم المتوسمون.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی متظافرة متکاثرة، و لیس معناها نزول الآیة فیهم (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و ابن عساکر عن ابن عمر قال: قال رسول الله ص: إن مدین و أصحاب الأیکة أمتان بعث الله إلیهما شعیبا.
أقول: و قد أوردنا ما یجب إیراده من الروایات فی قصة بشری إبراهیم و قصص لوط و شعیب و صالح (ع) فی تفسیر سورة هود فی الجزء العاشر من الکتاب و اکتفینا بذلک عن إیرادها هاهنا فلیرجع إلی هناک.
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اشارة

وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ (85) إِنَّ رَبَّکَ هُوَ الْخَلاَّقُ الْعَلِیمُ (86) وَ لَقَدْ آتَیْناکَ سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی وَ الْقُرْآنَ الْعَظِیمَ (87) لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ (88) وَ قُلْ إِنِّی أَنَا النَّذِیرُ الْمُبِینُ (89)
کَما أَنْزَلْنا عَلَی الْمُقْتَسِمِینَ (90) الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ (91) فَوَ رَبِّکَ لَنَسْئَلَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ (92) عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ (93) فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ (94)
إِنَّا کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ (95) الَّذِینَ یَجْعَلُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (96) وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّکَ یَضِیقُ صَدْرُکَ بِما یَقُولُونَ (97) فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ کُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ (98) وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ (99)
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(بیان)

فی الآیات تخلص إلی غرض البیان السابق و هو أمر النبی ص أن یصدع بما یؤمر و یأخذ بالصفح و الإعراض عن المشرکین و لا یحزن علیهم و لا یضیق صدره بما یقولون فإن من القضاء الحق أن یجازی الناس بأعمالهم فی الدنیا و الآخرة و خاصة یوم القیامة الذی لا ریب فیه و هو الیوم الذی لا یغادر أحدا و لا یدع مثقال ذرة من الخیر و الشر إلا ألحقه بعامله فلا ینبغی أن یؤسف لکفر کافر فإن الله علیم به سیجازیه، و لا یحزن علیه فإن الاشتغال بالله سبحانه أهم و أوجب.
و لقد کرر سبحانه أمره بالصفح و الإعراض عن أولئک المستهزءین به- و هم الذین مر ذکرهم فی مفتتح السورة- و الاشتغال بتسبیحه و تحمیده و عبادته، و أخبره أنه کفاه شرهم فلیشتغل بما أمره الله به، و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ، وَ إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ» الباء فی قوله: «بِالْحَقِ للمصاحبة أی إن خلقها جمیعا لا ینفک عن الحق و یلازمه فللخلق غایة سیرجع إلیها قال تعالی: «إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی ،: العلق: 8 و لو لا ذلک لکان لعبا باطلا قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ»،: الدخان: 39 و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا»،: ص: 27 و من الدلیل علی کون المراد بالحق ما یقابل اللعب الباطل تذییل الکلام بقوله: «وَ إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ» و هو ظاهر.
و بذلک یظهر فساد ما ذکره بعضهم أن المراد بالحق العدل و الإنصاف و الباء للسببیة و المعنی ما خلقنا ذلک إلا بسبب العدل و الإنصاف یوم الجزاء بالأعمال.
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و ذلک أن کون الحق فی الآیة بمعنی العدل و الإنصاف لا شاهد علیه من اللفظ علی أن الذی ذکره من المعنی إنما یلائم کون الباء بمعنی لام الغرض أو للمصاحبة دون السببیة.
و کذا ما ذکره بعضهم أن الحق بمعنی الحکمة و أن الجملة الأولی «وَ ما خَلَقْنَا» إلخ، ناظرة إلی العذاب الدنیوی و الثانیة «وَ إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ» إلی العذاب الأخروی و المعنی و ما خلقنا السماوات و الأرض و ما بینهما إلا متلبسا بالحق و الحکمة بحیث لا یلائم استمرار الفساد و استقرار الشرور، و قد اقتضت الحکمة إهلاک أمثال هؤلاء دفعا لفسادهم و إرشادا لمن بقی إلی الصلاح، و إن الساعة لآتیة فینتقم أیضا فیها من أمثال هؤلاء.
و فی الآیة مشاجرة بین أصحاب الجبر و التفویض کل من الفریقین یجر نارها إلی قرصته فاستدل بها أصحاب الجبر علی أن أفعال العباد مخلوقة لله لأن أعمالهم من جملة ما بینهما فهی مخلوقة له.
و استدل بها أصحاب التفویض علی أن أفعال العباد لیست مخلوقة له بل لأنفسهم فإن المعاصی و قبائح الأعمال من الباطل فلو کانت مخلوقة له لکانت مخلوقة بالحق و الباطل لا یکون مخلوقا بالحق.
و الحق أن الحجتین جمیعا من الباطل فإن جهات القبح و المعصیة فی الأفعال حیثیات عدمیة إذ الطاعة و المعصیة کالنکاح و الزنا و أکل المال من حله و بالباطل و أمثال ذلک مشترکة فی أصل الفعل و إنما تختلف طاعة و معصیة بموافقة الأمر و مخالفته و المخالفة جهة عدمیة، و إذا کان کذلک فاستناد الفعل إلی الخلقة من جهة الوجود لا یستلزم استناد القبیح أو المعصیة إلیها فإن ذلک من جهاته العدمیة فلیس الفعل بجهته العدمیة مما بین السماوات و الأرض حتی تشمله الآیة، و لا بجهته الوجودیة من الباطل حتی یکون خلقه خلقا للباطل بالحق.
علی أن الضرورة قائمة علی حکومة نظام العلل و المعلولات فی الوجود و أن قیام وجود شی‌ء بشی‌ء بحیث لا یستقل دونه هو ملاک الاتصاف فالمتصف بالطاعة و المعصیة و حسن الفعل و قبیحه هو الإنسان دون الذی خلقه و یسر له أن یفعل کذا و کذا کما
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أن المتصف بالسواد و البیاض الجسم الذی یقوم به هذان اللونان دون الذی أوجده.
و قد استوفینا الکلام فی هذا البحث فی تفسیر قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»،: البقرة: 26 الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ الْخَلَّاقُ الْعَلِیمُ قال فی المفردات:
صفح الشی‌ء عرضه و جانبه کصفحة الوجه و صفحة السیف و صفحة الحجر و الصفح ترک التثریب و هو أبلغ من العفو و لذلک قال: «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ و قد یعفوا الإنسان و لا یصفح قال تعالی: «فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ «أَ فَنَضْرِبُ عَنْکُمُ الذِّکْرَ صَفْحاً».
و صفحت عنه أولیته صفحة جمیلة معرضا عن ذنبه أو لقیت صفحته متجافیا عنه أو تجاوزت الصفحة التی أثبت فیها ذنبه من الکتاب إلی غیرها من قولک تصفحت الکتاب، و قوله: «إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ فأمر له (ع) أن یخفف کفر من کفر کما قال: «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ لا تَکُ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ و المصافحة الإفضاء بصفحة الید. انتهی.
و سیأتی ما فی الروایة من تفسیر علی (ع) الصفح بالعفو من غیر عتاب.
و قوله: «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ تفریع علی سابقه أی إذا کانت الخلقة بالحق و هناک یوم فیه یحاسبون و یجازون لا ریب فیه فلا تشغل نفسک بما تری منهم من التکذیب و الاستهزاء و اعف عنهم من غیر أن تقع فیهم بعتاب أو مناقشة و جدال فإن ربک الذی خلقک و خلقهم هو علیم بحالک و حالهم و وراءهم یوم لا یفوتونه.
و من هنا یظهر أن قوله: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ الْخَلَّاقُ الْعَلِیمُ تعلیل لقوله: «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ .
و هذه الآیات الحافة لقوله: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ» تسلیة للنبی ص و تطییب لنفسه لیأخذ قوله: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ» موقعه فقد عرفت فی أول السورة أن الغرض الأصیل منها هو الأمر بإعلان الدعوة و عرفت أیضا بالتدبر فی الآیات السابقة أنها مسرودة لیتخلص بها إلی تسلیته (ص) عما لقی من قومه من الإیذاء و الإهانة و الاستهزاء و یتخلص من ذلک إلی الأمر المطلوب.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْناکَ سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی وَ الْقُرْآنَ الْعَظِیمَ السبع المثانی هی سورة الحمد علی ما فسر فی عدة من الروایات المأثورة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) فلا یصغی إلی ما ذکره بعضهم: أنها السبع الطوال، و ما ذکره بعض آخر أنها الحوامیم السبع، و ما قیل: إنها سبع صحف من الصحف النازلة علی الأنبیاء، فلا دلیل علی شی‌ء منها من لفظ الکتاب و لا من جهة السنة.
و قد کثر اختلافهم فی قوله: «مِنَ الْمَثانِی من جهة کون «مِنَ للتبعیض أو للتبیین و فی کیفیة اشتقاق لفظة المثانی و وجه تسمیتها بالمثانی.
و الذی ینبغی أن یقال- و الله أعلم- أن «مِنَ للتبعیض فإنه سبحانه سمی جمیع آیات کتابه مثانی إذ قال: «کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ»: الزمر: 23 و آیات سورة الحمد من جملتها فهی بعض المثانی لا کلها.
و الظاهر أن المثانی جمع مثنیة اسم مفعول من الثنی بمعنی اللوی و العطف و الإعادة قال تعالی «یَثْنُونَ صُدُورَهُمْ»،: هود: 5 و سمیت الآیات القرآنیة مثانی لأن بعضها یوضح حال البعض و یلوی و ینعطف علیه کما یشعر به قوله: «کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ حیث جمع بین کون الکتاب متشابها یشبه بعض آیاته بعضا و بین کون آیاته مثانی، و
فی کلام النبی ص: فی صفة القرآن: «یصدق بعضه بعضا»
و عن علی (ع): فیه: «ینطق بعضه ببعض و یشهد بعضه علی بعض»
أو هی جمع مثنی بمعنی التکریر و الإعادة کنایة عن بیان بعض الآیات ببعض.
و لعل فی ذلک کفایة و غنی عما ذکروه من مختلف المعانی کما فی الکشاف و حواشیه و المجمع و روح المعانی و غیرها کقولهم: إنها من التثنیة أو الثنی بمعنی التکریر و الإعادة سمیت آیات القرآن مثانی لتکرر المعانی فیها، و کقولهم: سمیت الفاتحة مثانی لوجوب قراءتها فی کل صلاة مرتین أو لأنها تثنی فی کل رکعة بما یقرأ بعدها من القرآن، أو لأن کثیرا من کلماتها مکررة کالرحمن و الرحیم و إیاک و الصراط و علیهم، أو لأنها نزلت مرتین مرة بمکة و مرة بالمدینة أو لما فیها من الثناء علی الله، أو لأن الله استثناها و ادخرها لهذه الأمة و لم ینزلها علی الأمم الماضین کما فی الروایة، إلی غیر ذلک من الوجوه المذکورة فی التفاسیر.
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و فی قوله: «سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی وَ الْقُرْآنَ الْعَظِیمَ من تعظیم أمر الفاتحة و القرآن ما لا یخفی أما القرآن فلتوصیفه من ساحة العظمة و الکبریاء بالعظیم، و أما الفاتحة فلمکان التعبیر عنه بالنکرة غیر الموصوفة «سَبْعاً» و فیه من الدلالة علی عظمة قدرها و جلالة شأنها ما لا یخفی و قد قوبل بها القرآن العظیم و هی بعضه.
و الآیة- کما تبین- فی مقام الامتنان و هی مع ذلک لوقوعها فی سیاق الدعوة إلی الصفح و الإعراض تفید أن فی هذه الموهبة العظمی المتضمنة لحقائق المعارف الإلهیة الهادیة إلی کل کمال و سعادة بإذن الله عدة أن تحملک علی الصفح الجمیل و الاشتغال بربک و التوغل فی طاعته.
قوله تعالی: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ إلی قوله الْمُبِینُ الآیتان فی مقام بیان الصفح الجمیل الذی تقدم الأمر به، و لذلک جی‌ء بالکلام فی صورة الاستئناف.
و المذکور فیهما أربعة دساتیر: منفیان و مثبتان فقوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ مد العینین إلی ما متعوا به من زهرة الحیاة الدنیا کنایة عن التعدی عن قصر النظر علی ما آتاه الله من نعمة، و المراد بالأزواج الأزواج من الرجال و النساء أو الأصناف من الناس کالوثنیین و الیهود و النصاری و المجوس، و المعنی لا تتجاوز عن النظر عما أنعمناک به من النعم الظاهرة و الباطنة إلی ما متعنا به أزواجا قلیلة أو أصنافا من الکفار.
و ربما أخذ بعضهم قوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ کنایة عن إطالة النظر و إدامته، و أنت تعلم أن الغرض علی أی حال النهی عن الرغبة و المیل و التعلق القلبی بما فی أیدیهم من أمتعة الحیاة کالمال و الشوکة و الصیت و الذی یکنی به عن ذلک هو النهی عن أصل النظر إلیه لا عن إطالته و إدامته و یشهد به ما سننقله من آیة الکهف.
و قوله: «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ أی من جهة تمادیهم فی التکذیب و الاستهزاء و إصرارهم علی أن لا یؤمنوا بک.
و قوله: «وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ قالوا: هو کنایة عن التواضع و لین الجانب، و الأصل فیه أن الطائر إذا أراد أن یضم إلیه أفراخه بسط جناحه علیها ثم 
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خفضه لها هذا.
و الذی ذکروه و إن أمکن أن یتأید بآیات أخر کقوله: «فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ لِنْتَ لَهُمْ»،: آل عمران: 159 و قوله فی صفة النبی ص: «بِالْمُؤْمِنِینَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ»،: التوبة: 128 لکن الذی وقع فی نظیر الآیة مما یمکن أن یفسر به خفض الجناح هو صبر النفس مع المؤمنین و هو یناسب أن یکون کنایة عن ضم المؤمنین إلیه و قصر الهم علی معاشرتهم و تربیتهم و تأدیبهم بأدب الله أو کنایة عن ملازمتهم و الاحتباس فیهم من غیر مفارقة، کما أن الطائر إذا خفض الجناح لم یطر و لم یفارق، قال تعالی: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ وَ لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» الآیة: الکهف: 28.
و قوله: «وَ قُلْ إِنِّی أَنَا النَّذِیرُ الْمُبِینُ أی لا دعوی لی إلا أنی نذیر أنذرکم بعذاب الله سبحانه مبین أبین لکم ما تحتاجون إلی بیانه، و لیس لی وراء ذلک من الأمر شی‌ء.
فهذه الأمور الأربعة أعنی ترک الرغبة بما فی أیدیهم من متاع الحیاة الدنیا و ترک الحزن علیهم إذا کفروا و استهزءوا، و خفض الجناح للمؤمنین و إظهار أنه نذیر مبین هو الصفح الجمیل الذی یلیق بالنبی ص، و لو أسقط منها واحد لاختل الأمر.
و من ذلک یظهر أن قول بعضهم: إن قوله: «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ منسوخ بآیة السیف غیر وجیه فإن هذا الصفح الذی تأمر به الآیة و یفسره قوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ باق علی إحکامه و اعتباره حتی بعد نزول آیة السیف فلا وجه لنسبة النسخ إلیه.
قوله تعالی: «کَما أَنْزَلْنا عَلَی الْمُقْتَسِمِینَ الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ قال فی المجمع:
عضین جمع عضة و أصله عضوة فنقصت الواو و لذلک جمعت عضین بالنون کما قیل:
عزوة و عزون و الأصل عزوة، و التعضیة: التفریق مأخوذة من الأعضاء یقال: عضیت الشی‌ء أی فرقته و بعضته قال رؤبة: و لیس دین الله بالمعضی، انتهی موضع الحاجة.
و قوله: «کَما أَنْزَلْنا عَلَی الْمُقْتَسِمِینَ لا یخلو السیاق من دلالة علی أنه متعلق بمقدر یلوح إلیه قوله: «وَ قُلْ إِنِّی أَنَا النَّذِیرُ الْمُبِینُ أی بعذاب منزل ینزل علیکم کما أنزلنا علی المقتسمین، و المراد بالمقتسمین هم الذین یصفهم قوله بعد: «الَّذِینَ 
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جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ و هم علی ما وردت به الروایة قوم من کفار قریش جزءوا القرآن أجزاء فقالوا: سحر، و قالوا: أساطیر الأولین، و قالوا: مفتری، و تفرقوا فی مداخل طرق مکة أیام الموسم یصدون الناس الواردین عن رسول الله ص کما سیأتی فی البحث الروائی إن شاء الله.
و قیل قوله: «کَما أَنْزَلْنا» متعلق بما تقدم من قوله: «وَ لَقَدْ آتَیْناکَ سَبْعاً مِنَ الْمَثانِی أی أنزلنا علیک القرآن کما أنزلنا علی المقتسمین، و المراد بالمقتسمین الیهود و النصاری الذین فرقوا القرآن أجزاء و أبعاضا و قالوا نؤمن ببعض و نکفر ببعض.
و فیه أن السورة مکیة نازلة فی أوائل البعثة و لم یبتل الإسلام یومئذ بالیهود و النصاری ذاک الابتلاء و قولهم: «آمِنُوا بِالَّذِی أُنْزِلَ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَجْهَ النَّهارِ وَ اکْفُرُوا آخِرَهُ»،: آل عمران: 72 مما قالته الیهود بعد الهجرة و کذا ما أشبه ذلک و الدلیل علی ما ذکرنا سیاق الآیات.
و ربما قیل: سموا مقتسمین لأنهم اقتسموا أنبیاء الله و کتبه المنزلة إلیهم فآمنوا ببعض و کفروا ببعض، و یدفعه أن الآیة التالیة تفسر المقتسمین بالذین جعلوا القرآن عضین لا بالذین فرقوا بین أنبیاء الله أو بین کتبه.
فالظاهر أن الآیتین تذکران قوما نهضوا فی أوائل البعثة علی إطفاء نور القرآن و بعضوه أبعاضا لیصدوا عن سبیل الله فأنزل الله علیهم العذاب و أهلکهم، و هم الذین ذکروا فی الآیتین ثم یذکر الله مآل أمرهم بقوله: «فَوَ رَبِّکَ لَنَسْئَلَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ عَمَّا کانُوا یَعْمَلُونَ .
قوله تعالی: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ قال فی المجمع: الصدع و الفرق و الفصل نظائر، و صدع بالحق إذا تکلم به جهارا، انتهی.
و الآیة تفریع علی ما تقدم، و من حقها أن تتفرع لأنها الغرض فی الحقیقة من السورة أی إذا کان الأمر علی ما ذکر و أمرت بالصفح الجمیل و کنت نذیرا بعذابنا کما أنزلنا علی المقتسمین فأظهر کلمة الحق و أعلن الدعوة.
و بذلک یظهر أن قوله: «إِنَّا کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ فی مقام التعلیل لقوله:
«فَاصْدَعْ إلخ کما یشعر الکلام أو یدل علی أن هؤلاء المستهزءین هم المقتسمون 
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المذکورون قبل، و معنی الآیة إذا کان الأمر کما ذکرناه و کنت نذیرا بعذابنا کما أنزلناه علی المقتسمین «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ» و أعلن الدعوة و أظهر الحق «وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ إِنَّا» أی لأننا «کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ بإنزال العذاب علیهم و هم «الَّذِینَ یَجْعَلُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ .
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّکَ یَضِیقُ صَدْرُکَ بِما یَقُولُونَ رجع ثانیا إلی حزنه (ص) و ضیق صدره من استهزائهم لمزید العنایة بتسلیته و تطییب نفسه و تقویة روحه، و قد أکثر سبحانه فی کلامه و خاصة فی السور المکیة من ذلک لشدة الأمر علیه (ص).
قوله تعالی: «فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ کُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ وصاه سبحانه بالتسبیح و التحمید و السجدة و العبادة أو إدامة العبودیة مفرعا ذلک علی ضیق صدره بما یقولون ففی ذلک استعانة علی الغم و المصیبة، و قد أمره فی الآیات السابقة بالصفح و الصبر، و یستفاد الأمر بالصبر أیضا من قوله: «وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ فإن ظاهره الأمر بالصبر علی العبودیة حتی حین، و بذلک یصیر الکلام قریب المضمون من قوله تعالی لدفع الشدائد و المقاومة علی مر الحوادث:
«اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ»: البقرة: 153.
و بذلک یتأید أن المراد بالساجدین المصلون و أنه أمر بالصلاة و قد سمیت سجودا تسمیة لها باسم أفضل أجزائها و یکون المراد بالتسبیح و التحمید اللفظی منهما کقول سبحان الله و الحمد لله أو ما فی معناهما نعم لو کان المراد بالصلاة فی آیة البقرة التوجه إلی الله سبحانه أمکن أن یکون المراد بالتسبیح و التحمید- أو بهما و بالسجود- المعنی اللغوی و هو تنزیهه تعالی عما یقولون و الثناء علیه بما أنعم به علیه من النعم و التذلل له تذلل العبودیة.
و أما قوله: «وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ فإن کان المراد به الأمر بالعبادة کان کالمفسر للآیة السابقة و إن کان المراد الأخذ بالعبودیة- کما هو ظاهر السیاق، و خاصة سیاق الآیات السابقة الآمرة بالصفح و الإعراض و لازمهما الصبر کان بقرینة تقییده بقوله: «حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ أمرا بانتهاج منهج التسلیم و الطاعة و القیام بلوازم العبودیة.
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و علی هذا فالمراد بإتیان الیقین حلول الأجل و نزول الموت الذی یتبدل به الغیب من الشهادة و یعود به الخبر عیانا، و یؤید ذلک تفریع ما تقدم من قوله: «فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ علی قوله: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ» فإنه بالحقیقة أمر بالعفو و الصبر علی ما یقولون لأن لهم یوما ینتقم الله منهم و یجازیهم بأعمالهم فیکون معنی الآیة دم علی العبودیة و اصبر علی الطاعة و عن المعصیة و علی مر ما یقولون حتی یدرکک الموت و ینزل علیک عالم الیقین فتشاهد ما یفعل الله بهم ربک.
و فی التعبیر بمثل قوله: «حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ إشعار أیضا بذلک فإن العنایة فیه بأن الیقین طالب له و سیدرکه فلیعبد ربه حتی یدرکه و یصل إلیه و هذا هو عالم الآخرة الذی هو عالم الیقین العام بما وراء الحجاب دون الاعتقاد الیقینی الذی ربما یحصل بالنظر أو بالعبادة.
و بذلک یظهر فساد ما ربما قیل: إن الآیة تدل علی ارتفاع التکلیف بحصول الیقین، و ذلک لأن المخاطب به النبی ص و قد دلت آیات کثیرة من کتاب الله أنه من الموقنین و أنه علی بصیرة و أنه علی بینة من ربه و أنه معصوم و أنه مهدی بهدایة الله سبحانه إلی غیر ذلک. مضافا إلی ما قدمناه من دلالة الآیة علی کون المراد بالیقین هو الموت.
و سنفرد لدوام التکلیف بحثا عقلیا بعد الفراغ عن البحث الروائی إن شاء الله تعالی.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و ابن النجار عن علی بن أبی طالب: فی قوله.
«فَاصْفَحِ الصَّفْحَ الْجَمِیلَ قال: الرضا بغیر عتاب.
و فی المجمع، حکی عن علی بن أبی طالب (ع): أن الصفح الجمیل هو العفو من غیر عتاب.
و فی العیون، بإسناده عن علی بن الحسن بن فضال عن أبیه عن الرضا (ع): فی 
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الآیة قال: العفو من غیر عتاب.
و فی التهذیب، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن السبع المثانی- و القرآن العظیم هی فاتحة الکتاب؟ قال: نعم. قلت: بسم الله الرحمن الرحیم من السبع؟ قال: نعم هی أفضلهن.
أقول: و هو مروی من طرق الشیعة عن أمیر المؤمنین (ع) و غیر واحد من أئمة أهل البیت (ع)، و من طرق أهل السنة عن علی و عدة من الصحابة کعمر بن الخطاب و عبد الله بن مسعود و ابن عباس و أبی بن کعب و أبی هریرة و غیرهم.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی فی الأوسط عن ابن عباس قال: سأل رجل رسول الله ص، قال: أ رأیت قول الله: «کَما أَنْزَلْنا عَلَی الْمُقْتَسِمِینَ ؟ قال:
الیهود و النصاری. قال: «الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ قال: آمنوا ببعض و کفروا ببعض.
أقول: و قد عرفت فیما مر أن مضمون الروایة لا یلائم کون السورة مکیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): عن قوله: «الَّذِینَ جَعَلُوا الْقُرْآنَ عِضِینَ قالا: هم قریش.
و فی المعانی، بإسناده عن عبد الله بن علی الحلبی قال سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: مکث رسول الله ص بمکة بعد ما جاء الوحی- عن الله تبارک و تعالی ثلاث عشرة سنة- مستخفیا منها ثلاث سنین خائفا لا یظهر- حتی أمر الله عز و جل أن یصدع بما أمر- فأظهر حینئذ الدعوة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن أبی عبیدة أن عبد الله بن مسعود قال": ما زال النبی ص مستخفیا حتی نزل: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ» فخرج هو و أصحابه.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن علی الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: اکتتم رسول الله ص بمکة سنین- لیس یظهر و علی معه و خدیجة- ثم أمره الله أن یصدع بما یؤمر فظهر رسول الله ص- فجعل یعرض نفسه علی قبائل العرب فإذا أتاهم قالوا:
کذاب امض عنا.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبان بن عثمان الأحمر رفعه قال": کان المستهزءون خمسة
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من قریش: الولید بن المغیرة المخزومی و العاص بن وائل السهمی- و الحارث بن حنظلة «1» و الأسود بن عبد یغوث بن وهب الزهری- و الأسود بن المطلب بن أسد فلما قال الله:
«إِنَّا کَفَیْناکَ الْمُسْتَهْزِئِینَ علم رسول الله ص أنه قد أخزاهم- فأماتهم الله بشر میتات:
أقول: و رواه الصدوق فی المعانی، بإسناده عن أبان و روی فیه، أیضا و الطبرسی فی الإحتجاج، عن موسی بن جعفر عن آبائه عن علی (ع): ما فی هذا المعنی و هو حدیث طویل- فیه تفصیل هلاک کل من هؤلاء الخمسة لعنهم الله. و روی کون المستهزءین خمسة من قریش- عن علی و عن ابن عباس مع سبب هلاکهم.
و الروایات مع ذلک مختلفة من طرق أهل السنة من جهة عددهم و أسمائهم و أسباب هلاکهم، و الذی اتفق فیه حدیث الفریقین هو ما قدمناه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و الدیلمی عن أبی الدرداء سمعت رسول الله ص یقول: ما أوحی إلی أن أکون تاجرا- و لا أجمع المال متکاثرا و لکن أوحی إلی:
أن فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ کُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ- وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ 
أقول: و روی ما فی معناه أیضا عن ابن مردویه عن ابن مسعود عنه (ص).
و فیه، أخرج البخاری و ابن جریر عن أم العلاء": أن رسول الله ص دخل علی عثمان بن مظعون و قد مات فقلت: رحمة الله علیک أبا السائب- فشهادتی علیک لقد أکرمک الله فقال: و ما یدریک أن الله أکرمه؟ أما هو فقد جاءه الیقین إنی لأرجو له الخیر.
و فی الکافی، بإسناده عن حفص بن غیاث قال: قال أبو عبد الله (ع): إن من صبر صبر قلیلا و من جزع جزع قلیلا.
ثم قال: علیک بالصبر فی جمیع أمورک- فإن الله عز و جل بعث محمدا- و أمره بالصبر و الرفق فقال: «وَ اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ اهْجُرْهُمْ هَجْراً جَمِیلًا- وَ ذَرْنِی وَ الْمُکَذِّبِینَ أُولِی النَّعْمَةِ» و قال تبارک و تعالی: «ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ فَإِذَا الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ کَأَنَّهُ وَلِیٌّ حَمِیمٌ- وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا الَّذِینَ صَبَرُوا- وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا ذُو حَظٍّ عَظِیمٍ .
______________________________
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فصبر رسول الله ص حتی نالوه بالعظائم و رموه بها- و ضاق صدره و قال الله:
«وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّکَ یَضِیقُ صَدْرُکَ بِما یَقُولُونَ- فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ کُنْ مِنَ السَّاجِدِینَ .



(بحث فلسفی فی کیفیة وجود التکلیف و دوامه)

قد تقدم فی خلال أبحاث النبوة و کیفیة انتشاء الشرائع السماویة فی هذا الکتاب أن کل نوع من أنواع الموجودات له غایة کمالیة هو متوجه إلیها ساع نحوها طالب لها بحرکة وجودیة تناسب وجوده لا یسکن عنها دون أن ینالها إلا أن یمنعه عن ذلک مانع مزاحم فیبطل دون الوصول إلی غایته کالشجرة تقف عن الرشد و النمو قبل أن تبلغ غایتها لآفات تعرضها، و تقدم أیضا أن الحرمان من بلوغ الغایات إنما هو فی أفراد خاصة من الأنواع و أما النوع بنوعیته فلا یتصور فیه ذلک.
و أن الإنسان و هو نوع وجودی له غایة وجودیة لا ینالها إلا بالاجتماع المدنی کما یشهد به تجهیز وجوده بما لا یستغنی به عن سائر أمثاله کالذکورة و الأنوثة و العواطف و الإحساسات و کثرة الحوائج و تراکمها.
و أن تحقق هذا الاجتماع و انعقاد المجتمع الإنسانی یحوج أفراد المجتمع إلی أحکام و قوانین ینتظم باحترامها و العمل بها شتات أمورهم و یرتفع بها اختلافاتهم الضروریة و یقف بها کل منهم فی موقفه الذی ینبغی له و یحوز بها سعادته و کماله الوجودی، و هذه الأحکام و القوانین العملیة فی الحقیقة منبعثة عن الحوائج التی تهتف بها خصوصیة وجود الإنسان و خلقته الخاصة بما لها من التجهیزات البدنیة و الروحیة کما أن خصوصیة وجوده و خلقته مرتبطة بخصوصیات العلل و الأسباب التی تکون وجود الإنسان من الکون العام.
و هذا معنی کون الدین فطریا أی أنه مجموع أحکام و قوانین یرشد إلیها وجود الإنسان بحسب التکوین و إن شئت فقل: سنن یستدعیها الکون العام فلو أقیمت أصلحت المجتمع و بلغت بالأفراد غایتها فی الوجود و کمالها المطلوب و لو ترکت و أبطلت أفسدت العالم الإنسانی و زاحمت الکون العام فی نظامه.
و أن هذه الأحکام و القوانین سواء کانت معاملیة اجتماعیة تصلح بها حال المجتمع 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 200
و یجمع بها شمله أو عبادیة تبلغ بالإنسان غایة کماله من المعرفة و الصلاح فی مجتمع صالح فإنها جمیعا یجب أن یتلقاها الإنسان من طریق نبوة إلهیة و وحی سماوی لا غیر.
و بهذه الأصول الماضیة یتبین أن التکلیف الإلهی یلازم الإنسان ما عاش فی هذه النشأة الدنیویة سواء کان فی نفسه ناقصا لم یکمل وجودا بعد أو کاملا علما و عملا: أما لو کان ناقصا فظاهر، و أما لو کان کاملا فلأن معنی کماله أن یحصل له فی جانبی العلم و العمل ملکات فاضلة یصدر عنها من الأعمال المعاملیة ما یلائم المجتمع و یصلحه و یتمکن من کمال المعرفة و صدور الأعمال العبادیة الملائمة للمعرفة کما تقتضیه العنایة الإلهیة الهادیة للإنسان إلی سعادته.
و من المعلوم أن تجویز ارتفاع التکلیف عن الإنسان الکامل ملازم لتجویز تخلفه عن الأحکام و القوانین و هو فیما یرجع إلی المعاملات یوجب فساد المجتمع و العنایة الإلهیة تأباه. و فیما یرجع إلی العبادات یوجب تخلف الملکات عن آثارها فإن الأفعال مقدمات معدة لحصول الملکات ما لم تحصل، و إذا حصلت عادت تلک الأفعال آثارا لها تصدر عنها صدورا لا تخلف فیه.
و من هنا یظهر فساد ما ربما یتوهم أن الغرض من التکلیف تکمیل الإنسان و إیصاله غایة وجوده فإذا کمل لم یکن لبقاء التکلیف معنی.
وجه الفساد: أن تخلف الإنسان عن التکلیف الإلهی و إن کان کاملا، فی المعاملات یفسد المجتمع و فیه إبطال العنایة الإلهیة بالنوع، و فی العبادات یستلزم تخلف الملکات عن آثارها، و هو غیر جائز، و لو جاز لکان فیه إبطال الملکة و فیه أیضا إبطال العنایة. نعم بین الإنسان الکامل و غیره فرق فی صدور الأفعال و هو أن الکامل مصون عن المخالفة لمکان الملکة الراسخة بخلاف غیر الکامل و الله المستعان.
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(16) (سورة النحل مکیة، و هی مائة و ثمان و عشرون آیة) (128)





[سورة النحل (16): الآیات 1 الی 21]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (1) یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا أَنَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ أَنَا فَاتَّقُونِ (2) خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (3) خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ (4)
وَ الْأَنْعامَ خَلَقَها لَکُمْ فِیها دِفْ‌ءٌ وَ مَنافِعُ وَ مِنْها تَأْکُلُونَ (5) وَ لَکُمْ فِیها جَمالٌ حِینَ تُرِیحُونَ وَ حِینَ تَسْرَحُونَ (6) وَ تَحْمِلُ أَثْقالَکُمْ إِلی بَلَدٍ لَمْ تَکُونُوا بالِغِیهِ إِلاَّ بِشِقِّ الْأَنْفُسِ إِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ (7) وَ الْخَیْلَ وَ الْبِغالَ وَ الْحَمِیرَ لِتَرْکَبُوها وَ زِینَةً وَ یَخْلُقُ ما لا تَعْلَمُونَ (8) وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ وَ لَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ (9)
هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً لَکُمْ مِنْهُ شَرابٌ وَ مِنْهُ شَجَرٌ فِیهِ تُسِیمُونَ (10) یُنْبِتُ لَکُمْ بِهِ الزَّرْعَ وَ الزَّیْتُونَ وَ النَّخِیلَ وَ الْأَعْنابَ وَ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (11) وَ سَخَّرَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ وَ النُّجُومُ مُسَخَّراتٌ بِأَمْرِهِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (12) وَ ما ذَرَأَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُخْتَلِفاً أَلْوانُهُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَذَّکَّرُونَ (13) وَ هُوَ الَّذِی سَخَّرَ الْبَحْرَ لِتَأْکُلُوا مِنْهُ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُوا مِنْهُ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها وَ تَرَی الْفُلْکَ مَواخِرَ فِیهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (14)
وَ أَلْقی فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ وَ أَنْهاراً وَ سُبُلاً لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (15) وَ عَلاماتٍ وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ (16) أَ فَمَنْ یَخْلُقُ کَمَنْ لا یَخْلُقُ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (17) وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَةَ اللَّهِ لا تُحْصُوها إِنَّ اللَّهَ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (18) وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ (19)
وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ (20) أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ (21)
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(بیان)

الغالب علی الظن- إذا تدبرنا السورة- أن صدر السورة مما نزلت فی أواخر عهد النبی ص بمکة قبیل الهجرة، و هی أربعون آیة یذکر الله سبحانه فی شطر منها أنواع نعمه السماویة و الأرضیة مما تقوم به حیاة الإنسان و ینتفع به فی معاشه نظاما متقنا و تدبیرا متصلا یدل علی وحدانیته تعالی فی ربوبیته.
و یحتج فی شطر آخر علی بطلان مزاعم المشرکین و خیبة مساعیهم و أنه سیجازیهم کما جازی أمثالهم من الأمم الماضیة و سیفصل القضاء بینهم یوم القیامة.
و قد افتتح سبحانه هذه الآیات بقوله: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ مفرعا آیات الاحتجاج علی ما فیه من التنزیه و التسبیح و من ذلک یعلم أن عمدة الغرض فی صدر السورة الإنباء بإشراف الأمر الإلهی و دنوه منهم و قرب 
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نزوله علیهم، و فیه إبعاد للمشرکین فقد کانوا یستعجلون النبی ص- استهزاء به- لما کانوا یسمعون کلام الله سبحانه یذکر کثیرا نزول أمره تعالی و ینذرهم به و فیه مثل قوله للمؤمنین: «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ و لیس إلا أمره تعالی بظهور الحق علی الباطل و التوحید علی الشرک و الإیمان علی الکفر، هذا ما یعطیه التدبر فی صدر السورة.
و أما ذیلها و هی ثمان و ثمانون آیة من قوله: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا» إلی آخر السورة علی ما بینها من الاتصال و الارتباط فسیاق الآیات فیه یشبه أن تکون مما نزلت فی أوائل عهد النبی ص بالمدینة بعید الهجرة- فصدر السورة و ذیلها متقاربا النزول- و ذلک لما فیها من آیات لا تنطبق مضامینها إلا علی بعض الحوادث الواقعة بعید الهجرة کقوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی اللَّهِ الآیة، و قوله:
«وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» الآیة النازلة علی قول فی سلمان الفارسی و قد آمن بالمدینة، و قوله: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ الآیة النازلة فی عمار- کما سیأتی- و کذا الآیات النازلة فی الیهود و الآیات النازلة فی الأحکام کل ذلک یفید الظن بکون الآیات مدنیة.
و مع ذلک فاختلاف النزول لائح من بعضها کقوله: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا»، الآیة: الآیة- 41 و قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ»: الآیة: 101 إلی تمام آیتین أو خمس آیات، و قوله: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ»: الآیة: 106 و عدة آیات تتلوها.
و الإنصاف- بعد ذلک کله- أن قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا»: الآیة: 41 إلی تمام آیتین، و قوله: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ»: الآیة: 106 و بضع آیات بعدها، و قوله: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا»: الآیة: 126 و آیتان بعدها مدنیة لشهادة سیاقها بذلک، و الباقی أشبه بالمکیة منها بالمدنیة. و هذا و إن لم یوافق شیئا من المأثور لکن السیاق یشهد به و هو أولی بالاتباع. و قد مر فی تفسیر آیة 118 من سورة الأنعام احتمال أن تکون نازلة بعد سورة النحل و هی مکیة. و الغرض الذی هو کالجامع لآیات ذیل السورة أن فیها أمرا بالصبر و وعدا حسنا علی الصبر فی ذات الله.
و غرض السورة الإخبار بإشراف أمر الله و هو ظهور الدین الحق علیهم و یوضح 
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تعالی ذلک ببیان أن الله هو الإله المعبود لا غیر لقیام تدبیر العالم به، کما أن الخلقة قائمة به و لانتهاء جمیع النعم إلیه، و انتفاء ذلک عن غیره، فالواجب أن یعبد الله و لا یعبد غیره، و بیان أن الدین الحق لله فیجب أن یؤخذ به و لا یشرع دونه دین و رد ما أبداه المشرکون من الشبهة علی النبوة و التشریع و بیان أمور من الدین الإلهی.
هذا هو الذی یرومه معظم آیات السورة و تنعطف إلی بیانه مرة بعد مرة و فی ضمنها آیات تتعرض لأمر الهجرة و ما یناسب ذلک مما یحوم حولها.
قوله تعالی: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ ظاهر السیاق أن الخطاب للمشرکین لأن الآیات التالیة مسوقة احتجاجا علیهم، إلی قوله فی الآیة الثانیة و العشرین: «إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» و وجه الکلام فیها إلی المشرکین، و هی جمیعا کالمتفرعة علی قوله فی ذیل هذه الآیة: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ و مقتضاه أن یکون الأمر الذی أخبر بإتیانه أمرا یطهر ساحة الربوبیة من شرکهم بحسم مادته، و لم تقع فی کلامه حکایة استعجال من المؤمنین فی أمر، بل المذکور استعجال المشرکین بما کان یذکر فی کلامه تعالی من أمر الساعة و أمر، الفتح و أمر نزول العذاب، کما یشیر إلیه قوله: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُهُ بَیاتاً أَوْ نَهاراً ما ذا یَسْتَعْجِلُ مِنْهُ الْمُجْرِمُونَ إلی قوله- وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی إِنَّهُ لَحَقٌّ وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ»: یونس: 53 إلی غیر ذلک من الآیات.
و علی هذا فالمراد بالأمر ما وعد الله النبی ص و الذین آمنوا و أوعد المشرکین مرة بعد مرة فی کلامه أنه سینصر المؤمنین و یخزی الکافرین و یعذبهم و یظهر دینه بأمر من عنده کما قال: «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ»: البقرة: 109. و إلیه یعود أیضا ضمیر «فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ علی ما یفیده السیاق أو یکون المراد بإتیان الأمر إشرافه علی التحقق و قربه من الظهور، و هذا شائع فی الکلام یقال لمن ینتظر ورود الأمیر: هذا الأمیر جاء و قد دنا مجیئه و لم یجی‌ء بعد.
و علی هذا أیضا یکون قوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ من قبیل الالتفات من الخطاب إلی الغیبة إشارة إلی أنهم ینبغی أن یعرض عن مخاطبتهم و مشافهتهم لانحطاط أفهامهم لشرکهم و لم یستعجلوا نزول الأمر إلا لشرکهم استهزاء و سخریة.
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و بما مر یندفع ما ذکره بعضهم أن الخطاب فی الآیة للمؤمنین أو للمؤمنین و المشرکین جمیعا فإن السیاق لا یلائمه.
علی أنه تعالی یخص فی کلامه الاستعجال بغیر المؤمنین و ینفیه عنهم قال:
«یَسْتَعْجِلُ بِهَا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِها وَ الَّذِینَ آمَنُوا مُشْفِقُونَ مِنْها وَ یَعْلَمُونَ أَنَّهَا الْحَقُّ»: الشوری: 18.
و کذا ما ذکروه أن المراد بالأمر هو یوم القیامة و ذلک أن المشرکین و إن کانوا یستعجلونه أیضا کما یدل علیه قولهم علی ما حکاه الله تعالی: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: یس: 48 لکن سیاق الآیات لا یساعد علیه کما عرفت.
و من العجیب ما استدل به جمع منهم علی أن المراد بالأمر یوم القیامة أنه تعالی لما قال فی آخر سورة الحجر: «فَوَ رَبِّکَ لَنَسْئَلَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ و کان فیه تنبیه علی حشر هؤلاء و سؤالهم قال فی مفتتح هذه السورة: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فأخبر بقرب یوم القیامة و کذا قوله فی آخر الحجر: «وَ اعْبُدْ رَبَّکَ حَتَّی یَأْتِیَکَ الْیَقِینُ و هو مفسر بالموت شدید المناسبة بأن یکون المراد بالأمر فی هذه السورة یوم القیامة و مما یؤکد المناسبة قوله هناک: «یَأْتِیَکَ و هاهنا: «أَتی . و أمثال هذه الأقاویل الملفقة مما ینبغی أن یلتفت إلیه.
و نظیره قول بعضهم: إن المراد بالأمر واحدة الأوامر و معناه الحکم کأنه یشیر به إلی ما فی السورة من أحکام العهد و الیمین و محرمات الأکل و غیرها و الخطاب علی هذا للمؤمنین خاصة و هو کما تری.
قوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ إلی آخر الآیة. الناس علی اختلافهم الشدید قدیما و حدیثا فی حقیقة الروح لا یختلفون فی أنهم یفهمون منه معنی واحدا و هو ما به الحیاة التی هی ملاک الشعور و الإرادة فهذا المعنی هو المراد فی الآیة الکریمة.
و أما حقیقته إجمالا فالذی یفیده مثل قوله تعالی: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا»،: النبأ: 38 و قوله: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ»: المعارج: 4 و غیرهما أنه موجود مستقل ذو حیاة و علم و قدرة و لیس من قبیل الصفات و الأحوال القائمة بالأشیاء
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کما ربما یتوهم، و قد أفاد بقوله: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی أنه من سنخ أمره، و عرف أیضا أمره بمثل قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»،: یس: 83 فدل علی أنه کلمة الإیجاد التی یوجد سبحانه بها الأشیاء أی الوجود الذی یفیضه علیها لکن لا من کل جهة بل من جهة استناده إلیه تعالی بلا مادة و لا زمان و لا مکان کما یفیده قوله: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر: 50 فإن هذا التعبیر إنما یورد فیما لا تدریج فیه أی لا مادة و لا حرکة له، و لیکن هذا الإجمال عندک حتی یرد علیک تفصیله فیما سیأتی إن شاء الله فی تفسیر سورة الإسراء.
فتحصل أن الروح کلمة الحیاة التی یلقیها الله سبحانه إلی الأشیاء فیحییها بمشیئته، و لذلک سماه وحیا و عد إلقاءه و إنزاله علی نبیه إیحاء فی قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»،: الشوری: 52 فإن الوحی هو الکلام الخفی و التفهیم بطریق الإشارة و الإیماء فیکون إلقاء کلمته تعالی- کلمة الحیاة- إلی قلب النبی (ع) وحیا للروح إلیه، فافهم ذلک.
فقوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ الباء للمصاحبة أو للسببیة و لا کثیر تفاوت بینهما فی المآل کما هو ظاهر عند المتأمل فإن تنزیل الملائکة بمصاحبة الروح إنما هو لإلقائه فی روح النبی (ع) لیفیض علیه المعارف الإلهیة و کذا تنزیلهم بسبب الروح لأن کلمته تعالی أعنی کلمة الحیاة تحکم فی الملائکة و تحییهم کما تحکم فی الإنسان و تحییه، و ضمیر «یُنَزِّلُ له تعالی و الجملة استئناف تفید تعلیل قوله فی الآیة السابقة: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ .
و المعنی: أن الله منزه و متعال عن شرکهم أو عن الشریک الذی یدعونه له و لتنزهه و تعالیه عن الشریک ینزل سبحانه الملائکة بمصاحبة الروح الذی هو من سنخ أمره و کلمته فی الإیجاد- أو بسببه- علی من یشاء من عباده أن أنذروا أنه لا إله إلا أنا فاتقون.
و ذکر بعضهم أن المراد بالروح الوحی أو القرآن و سمی روحا لأن به حیاة القلوب، کما أن الروح الحقیقی به حیاة الأبدان. قال: و قوله: «مِنْ أَمْرِهِ أی 
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بأمره، و نظیره قوله: «یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ أی بأمر الله لأن أحدا لا یحفظه عن أمره، انتهی.
أما قوله: إن «مِنْ فی قوله «مِنْ أَمْرِهِ بمعنی الباء استنادا إلی قوله:
«یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ أی بأمر الله إلخ فقد مر فی تفسیر سورة الرعد أن «مِنْ علی ظاهر معناه و أن بعض أمره تعالی یحفظ الأشیاء من بعض أمره فلا وجه لأخذ «مِنْ أَمْرِهِ بمعنی «بأمره» بل قوله «بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ معناه بالروح الکائن من أمره- علی أن الظرف مستقر لا لغو- کما فی قوله: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی و معناه ما تقدم.
و أما قوله: إن الروح بمعنی الوحی أو القرآن و کذا قول بعضهم: إنه بمعنی النبوة فلا یخلو عن وجه بحسب النتیجة بمعنی أن نتیجة نزول الملائکة بالروح من أمره هو الوحی أو النبوة، و أما فی نفسه و هو أن یسمی الوحی أو النبوة روحا باشتراک لفظی أو مجازا من حیث إنه یحیی القلوب و یعمرها، کما أن الروح به حیاة الأبدان و عمارتها فهو فاسد لما بیناه مرارا أن الطریق إلی تشخیص مصادیق الکلمات فی کلامه تعالی هو الرجوع إلی سائر ما یصلح من کلامه لتفسیره دون الرجوع إلی العرف و ما یراه فی مصادیق الألفاظ.
و المتحصل من کلامه سبحانه أن الروح خلق من خلق الله و هو حقیقة واحدة ذات مراتب و درجات مختلفة منها ما فی الحیوان و غیر المؤمنین من الإنسان و منها ما فی المؤمنین من الإنسان، قال تعالی: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»:، المجادلة: 22 و منها ما یتأید به الأنبیاء و الرسل کما قال «وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»،: البقرة: 87 و قال:
«وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 52 علی ما سیأتی تفصیله إن شاء الله.
هذا ما تفیده الآیات الکریمة و أما أن إطلاق اللفظ علی هذا المعنی هل هی حقیقة أو مجاز و ما أمعنوا فی البحث أنه من الاستعارة المصرحة أو استعارة بالکنایة أو أن قوله: «بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ من قبیل التشبیه لذکر المشبه صریحا بناء علی کون «مِنْ فی قوله: «مِنْ أَمْرِهِ بیانیة کما صرحوا فی قوله: «حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکُمُ الْخَیْطُ الْأَبْیَضُ مِنَ الْخَیْطِ الْأَسْوَدِ مِنَ الْفَجْرِ» بقره- 187 أنه من التشبیه للتصریح بالمشبه 
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فی متن الکلام فکل ذلک من الأبحاث الأدبیة الفنیة التی لیس لها کثیر تأثیر فی الحصول علی الحقائق.
و ذکر بعضهم أن «مِنْ أَمْرِهِ بیان للروح، و «مِنْ للتبیین، و المراد بالروح الوحی، کما تقدم.
و فیه أنه مدفوع بقوله تعالی: «قُلِ الرُّوحُ، مِنْ أَمْرِ رَبِّی فإن من الواضح أن الآیتین تسلکان مسلکا واحدا، و ظاهر آیة الإسراء أن «مِنْ فیها للابتداء أو للنشوء، و المراد بیان أن الروح من سنخ الأمر و شأن من شئونه و یقرب منها قوله تعالی: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ»: القدر: 4.
و ذکر بعضهم أن المراد بالروح هو جبریل و أیده بقوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»،: الشعراء: 194 فإن من المسلم أن المراد به فی الآیة، هو جبریل و الباء للمصاحبة و المراد بالملائکة ملائکة الوحی و هم أعوان جبریل، و المراد بالأمر واحد الأوامر، و المعنی ینزل تعالی ملائکة الوحی بمصاحبة جبریل بأمره و إرادته.
و فیه أن هذه الآیة نظیرة قوله تعالی: «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ لِیُنْذِرَ یَوْمَ التَّلاقِ»: المؤمن: 15 و ظاهره لا یلائم کون المراد بالروح هو جبریل.
و أردأ الوجوه ما ذکره بعضهم أن المراد بالروح أرواح الناس لا ینزل ملک إلا و معه واحد من الأرواح، و هو منقول عن مجاهد، و فساده ظاهر.
و قوله: «عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أی إن بعث الرسل و تنزیل الملائکة بالروح من أمره علیهم متوقف علی مجرد المشیة الإلهیة من غیر أن یقهره تعالی فی ذلک قاهر غیره فیجبره علی الفعل أو یمنعه من الفعل کما فی سائر أفعاله تعالی فإنه تعالی یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید.
فلا ینافی ذلک کون فعله ملازما لحکم و مصالح و مختلفا باختلاف الاستعدادات لا یقع إلا عن استعداد فی المحل و صلاحیة للقبول فإن استعداد المستعد لیس إلا کسؤال السائل، فکما أن سؤال السائل إنما یقربه من جود المسئول و عطائه من غیر أن یجبره علی الإعطاء و یقهره کذلک الاستعداد فی تقریبه المستعد لإفاضته تعالی و حرمان غیر المستعد من ذلک فهو تعالی یفعل ما یشاء من غیر أن یوجبه علیه شی‌ء أو یمنعه عنه شی‌ء
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لکنه لا یفعل شیئا و لا یفیض رحمة إلا عن استعداد فیما یفیض علیه و صلاحیة منه.
و قد أفاد ذلک فی خصوص الرسالة حیث قال: «وَ إِذا جاءَتْهُمْ آیَةٌ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ، اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ سَیُصِیبُ الَّذِینَ أَجْرَمُوا صَغارٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما کانُوا یَمْکُرُونَ»،: الأنعام: 124 فإن الآیة ظاهرة فی أن الموارد مختلفة فی قبول کرامة الرسالة و أن الله سبحانه أعلم بالمورد الذی یصلح لها و یستأهل لتلک الکرامة و هو غیر هؤلاء المجرمین الماکرین و أما هم فلیس لهم عند الله إلا الصغار و العذاب لإجرامهم و مکرهم. هذا.
و من هنا یظهر فساد استدلال بعضهم بالآیة علی نفی المرجح فی مورد الرسالة و محصل ما ذکره أن الآیة تعلق الرسالة علی مجرد المشیة الإلهیة من غیر أن تقیدها بشی‌ء، فالرسول إنما ینال الرسالة بمشیة من الله لا لاختصاصه بصفات تؤهله لذلک و یرجحه علی غیره و وجه الفساد ظاهر مما تقدم.
و نظیره فی الفساد الاستدلال بالآیة علی کون الرسالة عطائیة غیر کسبیة، و ذلک أنه تعالی غیر محکوم علیه فی ما ینسب إلیه من الفعل لا یفعل إلا ما یشاء، و الأمور العطائیة و الکسبیة فی ذلک سواء، و لا شی‌ء یقع فی الوجود إلا بإذنه.
و قوله: «أَنْ أَنْذِرُوا أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاتَّقُونِ بیان لقوله: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ لکونه فی معنی الوحی أو بیان للروح بناء علی کونه بمعنی الوحی، و الإنذار هو إخبار فیه تخویف، کما أن التبشیر هو إخبار فیه سرور علی ما ذکره الراغب أو إعلام بالمحذور کما ذکره غیره، و التقدیر علی الأول أخبروهم مخوفین بوحدانیتی فی الألوهیة و وجوب تقوای، و علی الثانی أعلموهم ذلک، علی أن یکون «أَنَّهُ مفعولا ثانیا لا منصوبا بنزع الخافض.
و قد علم بذلک أن قوله: «فَاتَّقُونِ متفرع علی قوله: «لا إِلهَ إِلَّا أَنَا» و الجملتان جمیعا مفعول ثان أو فی موضعه لقوله: «أَنْذِرُوا» و یوضح ذلک أن لا إله و هو الذی یبتدئ منه و ینتهی إلیه کل شی‌ء أو المعبود بالحق من لوازم صفة ألوهیته أن یتقیه الإنسان لتوقف کل خیر و سعادة إلیه، فلو فرض أنه واحد لا شریک له فی 
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ألوهیته کان لازمه أن یتقی وحده لأن التقوی و هو إصلاح مقام العمل فرع لما فی مقام الاعتقاد و النظر، فعبادة الآلهة الکثیرین و الخضوع لهم لا یجامع الاعتقاد بإله واحد لا شریک له الذی هو القیوم علی کل شی‌ء و بیده زمام کل أمر و لذا لم یؤمر نبی أن یدعو إلی توحید من غیر عمل أو إلی عمل من غیر توحید، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ»: الأنبیاء: 25.
فالذی أمر الرسل بالإنذار به فی الآیة هو مجموع قوله: «أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاتَّقُونِ و هو تمام الدین لاندراج الاعتقادات الحقة فی التوحید و الأحکام العملیة جمیعا فی التقوی، و لا یعبأ بما ذکره بعضهم أن قوله: «فَاتَّقُونِ للمستعجلین من الکفار المذکورین فی الآیة الأولی أو لخصوص کفار قریش من غیر أن یکون داخلا فیما أمر به الرسل من الإنذار.
قوله تعالی: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ تقدم معنی خلق السماوات و الأرض بالحق، و لازم خلقها بالحق أن لا یکون للباطل فیها أثر، و لذلک عقبه بتنزیهه عن الشرکاء الذین یدعونهم لیشفعوا لهم عند الله و یهدوهم إلی الخیر و یقوهم الشر فإنهم من الباطل الذی لا أثر له.
و فی الآیة و الآیات التالیة لها احتجاج علی وحدانیته تعالی فی الألوهیة و الربوبیة من جهتی الخلق و التدبیر جمیعا فإن الخلق و الإیجاد آیة الألوهیة و کون الخلق بعضها نعمة بالنسبة إلی بعض آیة الربوبیة لأن الشی‌ء لا یکون نعمة بالنسبة إلی آخر إلا عن ارتباط بینهما و اتصال من أحدهما بالآخر یؤدی إلی نظام جامع بینهما و تدبیر واحد یجمعهما، و وحدة التدبیر آیة وحدة المدبر فکون ما فی السماوات و الأرض من مخلوق نعما للإنسان یدل علی أن الله سبحانه وحده ربه و رب کل شی‌ء.
قوله تعالی: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ المراد به الخلق الجاری فی النوع الإنسانی و هو جعل نسله من النطفة فلا یشمل آدم و عیسی (ع).
و الخصیم صفة مشبهة من الخصومة و هی الجدال، و الآیة و إن أمکن أن تحمل علی الامتنان حیث إن من عظیم المن أن یبدل الله سبحانه بقدرته التامة قطرة من ماء مهین إنسانا کامل الخلقة منطیقا متکلما ینبئ عن کل ما جل و دق ببیانه البلیغ لکن کثرة
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الآیات التی توبخ الإنسان و تقرعه علی وقاحته فی خصامه فی ربه کقوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ نُطْفَةٍ فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ، وَ ضَرَبَ لَنا مَثَلًا وَ نَسِیَ خَلْقَهُ قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ»: یس: 78 ترجح أن یکون المراد بذیل الآیة بیان وقاحة الإنسان.
و یؤید ذلک أیضا بعض التأیید ما فی ذیل الآیة السابقة من تنزیهه تعالی من شرکهم.
قوله تعالی: «وَ الْأَنْعامَ خَلَقَها لَکُمْ فِیها دِفْ‌ءٌ وَ مَنافِعُ وَ مِنْها تَأْکُلُونَ الأنعام جمع نعم و هی الإبل و البقر و الغنم سمیت بذلک لنعمة مسها بخلاف الحافر الذی یصلب کذا فی المجمع، و فی المفردات: الدف‌ء خلاف البرد. انتهی. و کأن المراد بالدف‌ء ما یحصل من جلودها و أصوافها و أوبارها من الحرارة للاتقاء من البرد، أو المراد بالدف‌ء ما یدفأ به.
و المراد بالمنافع سائر ما یستفاد منها لغیر الدف‌ء من أصوافها و أوبارها و جلودها و ألبانها و شحومها و غیر ذلک، و قوله: «لَکُمْ یمکن أن یکون متعلقا بقوله:
«خَلَقَها» و یکون قوله: «فِیها دِفْ‌ءٌ وَ مَنافِعُ حالا من ضمیر «خَلَقَها» و یمکن أن یکون «لَکُمْ ظرفا مستقرا متعلقا بالجملة الثانیة أی فی الأنعام دف‌ء کائنا لکم.
قوله تعالی: «وَ لَکُمْ فِیها جَمالٌ حِینَ تُرِیحُونَ وَ حِینَ تَسْرَحُونَ الجمال الزینة و حسن المنظر، قال فی المجمع: الإراحة رد الماشیة بالعشی من مراعیها إلی منازلها و المکان الذی تراح فیه مراح، و السروح خروج الماشیة إلی المرعی بالغداة، یقال:
سرحت الماشیة سرحا و سروحا و سرحها أهلها. انتهی.
یقول تعالی: و لکم فی الأنعام منظر حسن حین تردونها بالعشی إلی منازلها و حین تخرجونها بالغداة إلی مراعیها.
قوله تعالی: «وَ تَحْمِلُ أَثْقالَکُمْ إِلی بَلَدٍ لَمْ تَکُونُوا بالِغِیهِ إِلَّا بِشِقِّ الْأَنْفُسِ إِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ الأثقال جمع ثقل و هو المتاع الذی یثقل حمله و المراد بقوله: «بِشِقِّ الْأَنْفُسِ مشقة تتحملها الأنفس فی قطع المسافات البعیدة و المسالک الصعبة.
و المراد أن الأنعام کالإبل و بعض البقر تحمل أمتعتکم الثقیلة إلی بلد لیس یتیسر
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لکم بلوغها إلا بمشقة تتحملها أنفسکم فرفع عنکم المشاق بخلقها و تسخیرها لکم إن ربکم رءوف رحیم.
قوله تعالی: «وَ الْخَیْلَ وَ الْبِغالَ وَ الْحَمِیرَ لِتَرْکَبُوها وَ زِینَةً وَ یَخْلُقُ ما لا تَعْلَمُونَ معطوف علی الأنعام فیما مر أی و الخیل و البغال و الحمیر خلقها لکم لترکبوها، و زینة أی إن فی خلقها ارتباطا بمنافعکم و ذلک أنکم ترکبونها و تتخذونها زینة و جمالا، و قوله: «وَ یَخْلُقُ ما لا تَعْلَمُونَ أی یخلق ما لا علم لکم به من الحیوان و غیره، و سخرها لکم لتنتفعوا بها، و الدلیل علی ما قدرناه هو السیاق.
قوله تعالی: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ وَ لَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ القصد- علی ما ذکره الراغب و غیره- استقامة الطریق و هو کونه قیما علی سالکیه أوصلهم إلی الغایة، و الظاهر أن المصدر بمعنی الفاعل و الإضافة من إضافة الصفة إلی موصوفها و المراد السبیل القاصد بدلیل مقابلته بقوله: «و منها جائر» أی و من السبیل ما هو جائر أی مائل عن الغایة یورد سالکیه غیرها و یضلهم عنها.
و المراد بکون قصد السبیل علی الله وجوب جعل سبیل قاصد علیه تعالی یسلکه عباده فیوردهم مورد السعادة و الفلاح و إذ لا حاکم غیره یحکم علیه فهو الذی أوجب علی نفسه أن یجعل لهم طریقا هذا نعته ثم یهدیهم إلیه أما الجعل فهو ما جهز الله کل موجود و منها الإنسان من القوی و الأدوات بما لو استعملها کما نظمت أدته إلی سعادته و کماله المطلوب قال تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی :،: طه: 50 و قال فی الإنسان خاصة: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ»: الروم: 30.
و أما الهدایة فهی التی فعلها من ناحیة الفطرة و تناهی بما من طریق بعث الرسل و إنزال الکتب و تشریع الشرائع قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»،: الشمس: 8 و قال: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: الدهر: 3.
و إنما أدرج سبحانه هذه الآیة بین هذه الآیات التی سیاقها عد النعم العلویة و السفلیة من السماء و الأرض و الأنعام و الخیل و البغال و الحمیر و الماء النازل من السماء و الزرع و نظائرها لما أن الکلام انجر فی آیتی الأنعام و الخیل إلی معنی قطع الطرق 
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و رکوب المراکب فناسب أن یذکر ما أنعم به من الطریق المعنوی الموصل للإنسان إلی غایته الحقیقیة یبتغیها فی مسیر الحیاة کما أنعم بمثله فی عالم المادة و نشأة الصورة.
فذکر سبحانه أن من نعمه التی من بها علی عباده أن أوجب علی نفسه لهم سبیلا قاصدا یوصلهم إلی سعادة حیاتهم فجعله لهم و هداهم إلیه.
و قد نسب سبحانه قصد السبیل إلی نفسه دون السبیل الجائر لأن سبیل الضلال لیس سبیلا مجعولا له و فی عرض سبیل الهدی و إنما هو الخروج عن السبیل و عدم التلبس بسلوکه فلیس بسبیل حقیقة و إنما هو عدم السبیل.
و کیف کان فالآیة ظاهرة فی نسبة قصد السبیل إلیه تعالی و ترک نسبة السبیل الجائر المؤدی بسبب المقابلة إلی نفی نسبته إلیه تعالی.
و إذ کان من الممکن أن یتوهم أن لازم جعله قصد السبیل أن یکون مکفورا فی نعمته مغلوبا فی تدبیره و ربوبیته حیث جعل السبیل و لم یسلکه الأکثرون و هدی إلیه و لم یهتد به المدعوون دفعه بقوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ أی إن عدم اهتداء الجمیع لیس لعجز منه سبحانه عن ذلک أو غلبة من هؤلاء المتخلفین و ظهورهم علیه بل لأنه تعالی لم یشأ ذلک و لو شاء لم یسعهم إلا أن یهتدوا جمیعا فهو القاهر الغالب علی کل حال.
و بعبارة أخری السبیل القاصد الذی جعله الله تعالی هو السبیل المبنی علی اختیار الإنسان یقطعه بإتیان الأعمال الصالحة و اجتناب المعاصی عن اختیار منه، و ما هذا شأنه لم یکن مما یجبر علیه و لا عاما للجمیع فإن الطبائع متنوعة و التراکیب مختلفة و لا محالة تتنوع آثارها، و یختلف الأفراد بالإیمان و الکفر و التقوی و الفجور و الطاعة و المعصیة.
و الآیة مما تشاجرت فیها الأشاعرة و المعتزلة من فرق المسلمین فاستدلت المعتزلة بأن تغییر الأسلوب بجعل قصد السبیل علی الله دون السبیل الجائر للدلالة علی ما یجوز إضافته إلیه تعالی و ما لا یجوز کما ذکره فی الکشاف.
و تکلفت الأشاعرة فی الجواب عنه فمن مجیب بأن السبیلین جمیعا منه تعالی و إنما لم ینسب السبیل الجائر إلیه تأدبا، و من مجیب بأن المراد بقوله: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 214
السَّبِیلِ أن علیه تعالی بیان السبیل الحق فضلا و کرما منه دون بیان السبیل الجائر و أما أصل الجعل فهما جمیعا مجعولان له تعالی، و من منکر أن یکون تغییر الأسلوب فی الآیة لأمر مطلوب.
و الحق أن دلالة الآیة علی کون قصد السبیل مضافا إلیه تعالی دون السبیل الجائر مما لا ریب فیه لکن ذلک لا یستلزم کون السبیل الجائر مخلوقا لغیره تعالی لما تقدم أن سبیل الضلال لیس بسبیل حقیقة بل حقیقته عدم سلوک سبیل الهدی کما أن الضلال عدم الهدی فلیس بأمر موجود حتی ینسب خلقه و إیجاده إلیه تعالی و إنما ینسب الضلال إلیه تعالی فیما ینسب بمعنی عدم هدایته للضال أی عدم إیجاده الهدی فی نفسه.
و مع ذلک فالذی ینسب إلیه من الضلال کما فی قوله: «یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»،: فاطر: 8 و قوله: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً»،: البقرة: 26 هو الضلال بطریق المجازاة دون الضلال الابتدائی، کما یفسره قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»،: البقرة: 26 فإذا فسق الإنسان و خرج بسوء اختیاره عن زی العبودیة بأن عصی و لم یرجع و هو ضلاله الابتدائی من قبل نفسه جازاه الله بالضلال بأن أثبته علی حاله و لم یقض علیه الهدی.
و أما الضلال الابتدائی من الإنسان فإنما هو انکفاف و قصور عن الطاعة و قد هداه الله من طریق الفطرة و دعوة النبوة.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً لَکُمْ مِنْهُ شَرابٌ وَ مِنْهُ شَجَرٌ فِیهِ تُسِیمُونَ شروع فی نوع آخر من النعم و هی النعم النباتیة التی یقتات بها الإنسان و غیره و ما سخر له لتدبیر أمرها کاللیل و النهار و الشمس و القمر و ما یحذو حذوها، و لذلک غیر السیاق فقال: «هُوَ الَّذِی إلخ، و لم یقل: و أنزل من السماء.
و قوله: «تُسِیمُونَ من الإسامة و هی رعی المواشی و منه السائمة للماشیة الراعیة و «مِنَ الأولی تبعیضیة و الثانیة نشوئیة و الشجر من النبات ما له ساق و ورق و ربما توسع فأطلق علی ذی الساق و غیره جمیعا، و منه الشجر المذکور فی الآیة لمکان قوله: «فِیهِ تُسِیمُونَ و الباقی واضح.
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قوله تعالی: «یُنْبِتُ لَکُمْ بِهِ الزَّرْعَ وَ الزَّیْتُونَ وَ النَّخِیلَ وَ الْأَعْنابَ وَ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ إلخ، الزیتون شجر معروف و یطلق علی ثمره أیضا یقال: إنه اسم جنس جمعی واحده زیتونة، و کذا النخیل، و یطلق علی الواحد و الجمع، و الأعناب جمع عنبة و هی ثمرة شجرة الکرم و یطلق علی نفس الشجرة کما فی الآیة، و السیاق یفید أن قوله: «وَ مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ تقدیره و من کل الثمرات أنبت أشجارها. و لعل التصریح بأسماء هذه الثمرات الثلاث بخصوصها و عطف الباقی علیها لکونها مما یقتات بها غالبا.
و لما کان فی هذا التدبیر العام الوسیع الذی یجمع شمل الإنسان و الحیوان فی الارتزاق به حجة علی وحدانیته تعالی فی الربوبیة ختم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ .
قوله تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ» إلی آخر الآیة قد تکرر الکلام فی معنی تسخیر اللیل و النهار و الشمس و القمر و النجوم، و لکون کل من المذکورات و کذا مجموع اللیل و النهار و مجموع الشمس و القمر و النجوم ذا خواص و آثار فی نفسه من شأنه أن یستقل بإثبات وحدانیته فی ربوبیته تعالی ختم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ فجمع الآیات فی هذه الآیة بخلاف الآیتین السابقة و اللاحقة.
قوله تعالی: «وَ ما ذَرَأَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُخْتَلِفاً أَلْوانُهُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَذَّکَّرُونَ الذرء الخلق، و اختلاف ألوان ما ذرأه فی الأرض غیر ما مر کما یختلف ألوان المعادن و سائر المرکبات العنصریة التی ینتفع بها الإنسان فی معاشه و لا یبعد أن یکون اختلاف الألوان کنایة عن الاختلاف النوعی بینها فتقرب الآیة مضمونا من قوله تعالی: «وَ فِی الْأَرْضِ قِطَعٌ مُتَجاوِراتٌ وَ جَنَّاتٌ مِنْ أَعْنابٍ وَ زَرْعٌ وَ نَخِیلٌ صِنْوانٌ وَ غَیْرُ صِنْوانٍ یُسْقی بِماءٍ واحِدٍ وَ نُفَضِّلُ بَعْضَها عَلی بَعْضٍ فِی الْأُکُلِ»،: الرعد: 4 و قد تقدم تقریب الاستدلال به.
و اختلاف الألوان فیما ذرأ فی الأرض کإنبات الشجر و الثمر أمر واحد یستدل به علی وحدانیته فی الربوبیة و لذا قال: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً» و لم یقل: لآیات.
و هذه حجج ثلاث نسب الأولی إلی الذین یتفکرون، و الثانیة إلی الذین 
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یعقلون، و الثالثة إلی الذین یتذکرون، و ذلک أن الحجة الأولی مؤلفة من مقدمات ساذجة یکفی فی إنتاجها مطلق التفکر، و الثانیة مؤلفة من مقدمات علمیة لا یتیسر فهمها إلا لمن غار فی أوضاع الأجرام العلویة و السفلیة و عقل آثار حرکاتها و انتقالاتها، و الثالثة مؤلفة من مقدمات کلیة فلسفیة إنما ینالها الإنسان بتذکر ما للوجود من الأحکام العامة الکلیة کاحتیاج هذه النشأة المتغیرة إلی المادة و کون المادة العامة واحدة متشابهة الأمر، و وجوب انتهاء هذه الاختلافات الحقیقیة إلی أمر آخر وراء المادة الواحدة المتشابهة.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی سَخَّرَ الْبَحْرَ لِتَأْکُلُوا مِنْهُ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُوا مِنْهُ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها» إلخ و هذا فصل آخر من النعم الإلهیة و هو نعم البحر و الجبال و الأنهار و السبل و العلامات و کان ما تقدمه من الفصل مشتملا علی نعم البر و السهل من الأشجار و الأثمار و نحوها، و لذلک قال: «وَ هُوَ الَّذِی سَخَّرَ» و لم یقل: و سخر إلخ.
و الطری فعیل من الطراوة و هو الغض الجدید من الشی‌ء علی ما ذکره فی المفردات، و المخر شق الماء عن یمین و شمال، یقال: مخرت السفینة تمخر مخرا فهی ماخرة و مخر الأرض أیضا شقها للزراعة. علی ما فی المجمع و المراد بأکل اللحم الطری من البحر هو أکل لحوم الحیتان المصطادة منه، و باستخراج حلیة تلبسونها ما یستخرج منه بالغوص من أمثال اللؤلؤ و المرجان التی تتحلی و تتزین بها النساء.
و قوله: «وَ تَرَی الْفُلْکَ مَواخِرَ فِیهِ أی تشاهد السفائن تشق ماءه عن الیمین و الشمال، و لعل قوله: «وَ تَرَی من الخطابات العامة التی لا یقصد بها مخاطب خاص و کثیرا ما یستعمل کذلک و معناه یراه کل راء و یشاهده کل من له أن یشاهد فلیس من قبیل الالتفات من خطاب الجمع السابق إلی خطاب الواحد.
و قوله: «وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ أی و لتطلبوا بعض رزقه فی رکوب البحر و إرسال السفائن فیه و الجملة معطوفة علی محذوف و التقدیر و تری الفلک مواخر فیه لتنالوا بذلک کذا و کذا و لتبتغوا من فضله، و هو کثیر النظیر فی کلامه تعالی.
و قوله: «وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ أی و من الغایات فی تسخیر البحر و إجراء الفلک 
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فیه شکرکم له المرجو منکم إذ هو من زیادته تعالی فی النعمة فقد أغناکم بما أنعم علیکم فی البر عن أن تتصرفوا فی البحر بالغوص و إجراء السفن و غیر ذلک لکنه تعالی زادکم بتسخیر البحر لکم نعمة لعلکم تشکرونه علی هذا الزائد فإن الإنسان قلیلا ما یتنبه فی الضروریات أنها نعمة موهوبة من لدنه سبحانه و لو شاء لقطعها و أما الزوائد النافعة فهی أقرب من هذا التنبه و الانتقال.
قوله تعالی: «وَ أَلْقی فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ وَ أَنْهاراً وَ سُبُلًا لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ قال فی المجمع: المید المیل یمینا و شمالا و هو الاضطراب ماد یمید میدا. انتهی.
و قوله: «أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ أی کراهة أن تمید بکم أو أن لا تمید بکم و المراد أنه طرح علی الأرض جبالا ثوابت لئلا تضطرب و تمیل یمینا و شمالا فیختل بذلک نظام معاشکم.
و قوله: «وَ أَنْهاراً» أی و جعل فیها أنهارا تجری بمائها و تسوقه إلی مزارعکم و بساتینکم و تسقیکم و ما عندکم من الحیوان الأهلی.
و قوله: «وَ سُبُلًا لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ معطوف علی قوله: «وَ أَنْهاراً» أی و جعل سبلا لغایة الاهتداء المرجو منکم، و السبل منها ما هی طبیعیة و هی المسافات الواقعة بین بقعتین من الأرض الواصلة إحداهما بالأخری من غیر أن یقطع ما بینهما بحاجب أو مانع کالسهل بین الجبلین، و منها ما هی صناعیة و هی التی تتکون بعبور المارة و آثار الأقدام أو یعملها الإنسان.
و الظاهر من السیاق عموم السبل لکلا القسمین، و لا ضیر فی نسبة ما جعله الإنسان إلی جعله تعالی کما نسب الأنهار و العلامات إلی جعله تعالی و أکثرها من صنع الإنسان و کما نسب ما عمله الإنسان من الأصنام و غیرها إلی خلقه تعالی فی قوله: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»: الصافات: 96.
و ذلک أنها کائنة ما کانت من آثار مجعولاته تعالی و جعل الشی‌ء ذی الأثر جعل لأثره بوجه و إن لم یکن جعلا مستقیما من غیر واسطة.
قوله تعالی: «وَ عَلاماتٍ وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ العلامات جمع علامة و هی ما یعلم به الشی‌ء، و هو معطوف علی قوله: «أَنْهاراً» أی و جعل علامات تستدلون بها علی 
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الأشیاء الغائبة عن الحس و هی کل آیة و أمارة طبیعیة أو وضعیة تدل علی مدلولها و منها الشواخص و النصب و اللغات و الإشارات و الخطوط و غیرها.
ثم ذکر سبحانه الاهتداء بالنجوم فقال: «وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ و لعل الالتفات فیه من الخطاب إلی الغیبة للتحرز عن تکرار «تَهْتَدُونَ بصیغة الخطاب فی آخر الآیتین.
و الآیة السابقة: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ وَ لَوْ شاءَ لَهَداکُمْ أَجْمَعِینَ المتضمنة لمسألة الهدایة المعنویة التی هی کالمعترضة بین الآیات العادة للنعم الصوریة و إن کان الأنسب ظاهرا أن یوضع بعد هذه الآیة أعنی قوله: «وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ المتعرضة هی و ما قبلها للهدایة الصوریة غیر أن ذلک لم یکن خالیا من اللبس و إیهام التناقض بخلاف موقعها الذی هی واقعة فیه و إن کانت کالمعترضة کما هو ظاهر.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَخْلُقُ کَمَنْ لا یَخْلُقُ إلی قوله إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» الآیات تقریر إجمالی للحجة المذکورة تفصیلا فی ضمن الآیات الست عشرة الماضیة و استنتاج للتوحید و هی حجة واحدة أقیمت لتوحید الربوبیة، و ملخصها أن الله سبحانه خالق کل شی‌ء فهو الذی أنعم بهذه النعم التی لا یحیط بها الإحصاء التی ینتظم بها نظام الکون، و هو تعالی عالم بسرها و علنها فهو الذی یملک الکل و یدبر الأمر فهو ربها، و لیس شی‌ء مما یدعونه علی شی‌ء من هذه الصفات فلیست أربابا فالإله واحد لا غیر و هو الله عز اسمه.
و من هنا یظهر فساد ما ذکره بعضهم أن الآیات تثبت التوحید من طریقین طریق الخلقة و طریق النعمة، بیان الفساد أن طریق الخلقة وحدها إنما تثبت الصانع و وحدانیته فی الخلق و الإیجاد، و الوثنیون- و إلیهم وجه الکلام فی الآیات- لا ینکرون وجود الصانع و لا أن الله سبحانه خالق الکل حتی أوثانهم و أن أوثانهم لیسوا بخالقین لشی‌ء و إنما یدعون لأوثانهم تدبیر أمر العالم بتفویض من الله لذلک إلیهم و الشفاعة عند الله فلا یفید إثبات الصانع تجاه هؤلاء شیئا.
و إنما سیقت آیات الخلقة لتثبیت أمر النعمة إذ من البین أنه إذا کان الله سبحانه خالقا لکل شی‌ء موجودا له کانت آثار وجودات الأشیاء و هی النعم التی یتنعم بها
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له سبحانه کما أن وجوداتها له ملکا طلقا لا یقبل بطلانا و لا نقلا و لا تبدیلا فهو سبحانه المنعم بها حقیقة لا غیره من شی‌ء حتی الذی نفس النعمة من آثار وجوده فإنه و ما له من أثر هو لله وحده.
و لذلک ضم إلی حدیث الخلق و الإنعام قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ لأن مجرد استناد الخلق و الإنعام إلی شی‌ء لا یستلزم ربوبیته و لا یستوجب عبادته لو لا انضمام العلم إلیهما لیتم بذلک أنه مدبر یهدی کل شی‌ء إلی کماله المطلوب له و سعادته المکتوبة فی صحیفة عمله، و من المعلوم أن العبادة إنما تستقیم عبادة إذا کان المعبود موسوما بسمة العلم عالما بعبادة من یعبده شاهدا لخضوعه.
فمجموع ما تتضمنه الآیات من حدیث الخلق و النعمة و العلم مقدمات لحجة واحدة أقیمت علی توحید الربوبیة الذی ینکره الوثنیة کما عرفت.
فقوله: «أَ فَمَنْ یَخْلُقُ کَمَنْ لا یَخْلُقُ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ قیاس ما له سبحانه من النعت إلی ما لغیره منه و نفی للمساواة، و الاستفهام للإنکار، و المراد بمن لا یخلق آلهتهم الذین یدعونهم من دون الله.
و بیانه- کما ظهر مما تقدم- أن الله سبحانه یخلق الأشیاء و یستمر فی خلقها فلا یستوی هو و من لا یخلق شیئا فإنه تعالی لخلقه الأشیاء یملک وجوداتها و آثار وجوداتها التی هی الأنظمة الخاصة بها و النظام العام الجاری علیها.
و قوله: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَةَ اللَّهِ لا تُحْصُوها» إلخ، إشارة إلی کثرة النعم الإلهیة کثرة خارجة عن حیطة الإحصاء، و بالحقیقة ما من شی‌ء إلا و هو نعمة إذا قیس إلی النظام الکلی و إن کان ربما وجد بینها ما لیس بنعمة إذا قیس إلی بعض آخر.
و قد علل سبحانه ذلک بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لَغَفُورٌ رَحِیمٌ و هو من ألطف التعلیل و أدقه فأفاد سبحانه أن خروج النعمة عن حد الإحصاء إنما هو من برکات اتصافه تعالی بصفتی المغفرة و الرحمة فإنه بمغفرته- و المغفرة هی الستر- یستر ما فی الأشیاء من وبال النقص و شوهة القصور، و برحمته و الرحمة إتمام النقص و رفع الحاجة- یظهر فیها الخیر و الکمال و یحلیها بالجمال فببسط المغفرة و الرحمة علی الأشیاء یکون کل شی‌ء نافعا فی غیره خیرا مطلوبا عنده فیصیر نعمة بالنسبة إلیه فالأشیاء بعضها نعمة
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لبعض فللنعمة الإلهیة من السعة و العرض ما لمغفرته و رحمته من ذلک: فإن تعدوا نعمة الله لا تحصوها، فافهم ذلک.
و الآیة من الموارد التی استعملت فیها المغفرة فی غیر الذنب و المعصیة للأمر المولوی هو المعروف عند المتشرعة.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ إشارة إلی الرکن الثالث من أرکان الربوبیة و هو العلم فإن الإله لو کان غیر متصف بالعلم استوت العبادة و اللاعبادة بالنسبة إلیه فکانت عبادته لغوا لا أثر لها.
فمن الواجب فی الرب المعبود أن یکون له علم و لا کل علم، کیفما کان بل العلم بظاهر من یعبده و باطنه فإن العبادة متقومة بالنیة فهی إنما تقع عبادة حقیقة إذا أتی بها عن نیة صالحة و هو مما یرجع إلی الضمیر فلا یتم العلم بکون صورة العبادة واجدة لحقیقة معناها إلا بعد إحاطة المعبود بظاهر من یعبده و باطنه لکن الله سبحانه علیم بما یسره الإنسان و ما یعلنه کما أنه خالق منعم و یستحق بذلک أن یعبد.
و من هنا یظهر وجه اختیار ما فی الآیة من التعبیر لبیان علمه فلم یعبر بمثل قوله:
«عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» و قوله: «وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ بل قال: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ فذکر العلم بالإسرار و الإعلان، و أضافه إلی الإنسان لأن الکلام فی عبادة الإنسان لربه، و الواجب فی العلم بالعبادة المرتبطة بعمل الجوارح و القلب جمیعا أن یکون عالما بما یسره الإنسان و ما یعلنه من النیة القلبیة و الأحوال و الحرکات البدنیة.
و قوله: «وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ إشارة إلی فقدان الرکن الأول من أرکان الربوبیة فی آلهتهم الذین یدعون من دون الله و یتفرع علیه الرکن الثانی و هو إیتاء النعمة، فلیس الذین یدعونهم آلهة و أربابا و الله الرب.
و قوله: «أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ إشارة إلی فقدان الرکن الثالث من أرکان الربوبیة فی أصنامهم و هو العلم بما یسرون و ما یعلنون و قد بالغ فی نفی ذلک فنفی أصل الحیاة المستلزم لنفی مطلق العلم فضلا عن نوعه الکامل الذی هو العلم بما یسرون و ما یعلنون فقال: «أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ» فأثبت الموت أولا
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و هو لا یجامع الشعور ثم أکده بنفی الحیاة ثانیا.
و خص من وجوه جهلهم عدم شعورهم متی یبعث عبادهم من الناس فقال:
«وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ أی ما یدری الأصنام أیان یبعث عبادهم فإن العبادة هی التی یجزی بها الإنسان یوم البعث فمن الواجب فی الإله المعبود أن یعلم متی یوم البعث حتی یجزی عباده فیه عن عبادتهم، و هؤلاء لا یدرون شیئا من ذلک.
و من هنا یظهر أن أول ضمیری الجمع- یَشْعُرُونَ للأصنام و الثانی- یُبْعَثُونَ للمشرکین، و أما إرجاعهما کلیهما إلی الأصنام فغیر مرضی لأن العلم بالبعث مختص به سبحانه محجوب عن غیره و لا یختص الجهل به بالأصنام، و أردأ منه قول بعضهم:
إن ضمیری الجمع معا فی الآیة عائدان إلی المشرکین. هذا.
و الآیات و إن کانت مسوقة بظاهرها لنفی ربوبیة الأصنام لکن البیان بعینه بأدنی دقة جار فی أرباب الأصنام کالملائکة المقربین و الجن و الکملین من البشر و الکواکب من کل ما یعبده الوثنیون فإن صفات الخلق و الإنعام و العلم لا تقوم بالأصالة و الاستقلال إلا بالله سبحانه، و لا ربوبیة حقیقة إلا بالأصالة و الاستقلال، فافهم.
و فی الآیتین أعنی قوله: «وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی قوله یُبْعَثُونَ التفات من الخطاب إلی الغیبة، و لعل النکتة فیه ذکر یوم البعث فیهما و المشرکون لا یقولون به فحول الخطاب منهم إلی النبی ص للتوسل بذلک إلیه من غیر اعتراض.
و قوله: «إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» بیان لنتیجة الحجة التی أقیمت فی الآیات السابقة أی إذا کان الله سبحانه هو الواجد لما تتوقف علیه الألوهیة و هی المعبودیة بالحق، و غیره تعالی ممن یدعون من دونه غیر واجد لشی‌ء مما تتوقف علیه و هو الخلق و الإنعام و العلم فإلهکم الذی یحق له أن یعبد واحد و لازم معناه أنه الله عز اسمه.



(بحث روائی)

فی المجمع، أربعون آیة من أولها مکیة و الباقی من قوله: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا لَنُبَوِّئَنَّهُمْ إلی آخر السورة مدنیة، عن الحسن و قتادة، و قیل: مکیة کلها غیر ثلاث آیات نزلت فی انصراف النبی ص من أحد: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا»
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إلی آخر السورة نزلت فیما بین مکة و المدینة عن ابن عباس و عطاء و الشعبی، و فی إحدی الروایات عن ابن عباس: بعضها مکی و بعضها مدنی فالمکی من أولها إلی قوله:
«وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ ، و المدنی قوله: «وَ لا تَشْتَرُوا بِعَهْدِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلًا إلی قوله-:
بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ .
أقول: و قد قدمنا أن الذی یعطیه السیاق خلاف ذلک کله فراجع.
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن قول الله: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ قال: إذا أخبر الله النبی ص بشی‌ء إلی وقت فهو قوله: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ حتی یأتی ذلک الوقت و قال:
إن الله إذا أخبر أن شیئا کائن فکأنه قد کان.
أقول: کأنه إشارة إلی أن التعبیر فی الآیة بلفظ الماضی لتحقق الوقوع.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال": لما نزلت: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ ذعر أصحاب رسول الله ص حتی نزل «فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ فسکنوا.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن ابن جریج قال": لما نزلت هذه الآیة: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ قال رجال من المنافقین بعضهم لبعض: إن هذا یزعم أن أمر الله قد أتی- فأمسکوا عن بعض ما کنتم تعملون حتی تنظروا ما هو کائن- فلما رأوا أنه لا ینزل شی‌ء قالوا: ما نراه نزل-.
فنزلت: «اقْتَرَبَ لِلنَّاسِ حِسابُهُمْ الآیة فقالوا: إن هذا یزعم مثلها أیضا فلما رأوا أنه لا ینزل شی‌ء قالوا: ما نراه نزل شی‌ء فنزل: «وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ» الآیة.
أقول: و الروایة تدل علی أن المسلمین کان بینهم قبل الهجرة منافقون کما یشهد به بعض آخر من الروایات.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه و الحاکم و صححه عن عقبة بن عامر قال: قال رسول الله ص: تطلع علیکم قبل الساعة سحابة سوداء- من قبل المغرب مثل الترس فلا تزال ترتفع فی السماء- حتی تملأ السماء ثم ینادی مناد: یا أیها الناس! فیقبل الناس بعضهم علی بعض: هل سمعتم؟ فمنهم من یقول: نعم و منهم من 
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یشک ثم ینادی الثانیة: یا أیها الناس فیقول الناس: هل سمعتم؟ فیقولون: نعم ثم ینادی: أیها الناس أتی أمر الله فلا تستعجلوه.
قال رسول الله ص: فوالذی نفسی بیده إن الرجلین لینشران الثوب- فما یطویانه و إن الرجل لیملأ حوضه فما یسقی فیه شیئا، و إن الرجل لیحلب ناقته فما یشربه و یشغل الناس.
أقول: و قد رام بعضهم أن یستفید من هذه الروایات الثلاث- و فی معناها بعض روایات أخر- أن المراد بالأمر هو یوم القیامة و لا دلالة فیها علی ذلک.
أما الروایة الأولی فلا یدل ذعرهم أنهم فهموا منها ذلک فإن أمر الله أیا ما کان مما یهیب عباده علی أنه لا حجة فی فهمهم و لیس الشبهة مفهومیة حتی یرجع إلیهم بما هم أهل اللسان.
علی أن الروایة لا تخلو عن شی‌ء فإن الله سبحانه یعد الاستعجال بالقیامة من صفات الکفار و یذمهم علیه و یبرئ المؤمنین منه قال: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا مُشْفِقُونَ مِنْها»: الشوری: 18 و قد مرت الإشارة إلیه فی البیان المتقدم هذا إذا کان الخطاب فی قوله:
«فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ للمؤمنین، و أما إذا کان المخاطب به المشرکین و هم کانوا یستعجلونه، فمعنی النهی عن استعجالهم هو حلول الأجل و قرب الوقوع لا الإمهال و الإنظار، و لا معنی حینئذ لسکونهم لما سمعوا قوله: «فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ .
و أما الروایة الثانیة فظاهرها أنهم فهموا منها العذاب الدنیوی دون الساعة فهی تؤید ما قدمناه فی البیان لا ما ذکروه.
و أما الروایة الثالثة فأقصی ما تدل علیه أن قیام الساعة من مصادیق إتیان أمر الله و لا ریب فی ذلک و هو غیر کون المراد بالأمر فی الآیة هو الساعة.
و فی کتاب الغیبة، للنعمانی بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله عز و جل: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ قال: هو أمرنا أمر الله عز و جل- فلا یستعجل به یؤیده بثلاثة أجناد: الملائکة و المؤمنون و الرکب، و خروجه کخروج رسول الله ص، و ذلک قوله: «کَما أَخْرَجَکَ رَبُّکَ مِنْ بَیْتِکَ بِالْحَقِ .
أقول: و رواه المفید فی کتاب الغیبة، عن عبد الرحمن عنه (ع)
، و مراده 
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ظهور المهدی (ع) کما صرح به فی روایات أخر و هو من جری القرآن أو بطنه.
و فی الکافی، بإسناده عن سعد الإسکاف قال: أتی رجل أمیر المؤمنین (ع) یسأله عن الروح- أ لیس هو جبرئیل؟ فقال له أمیر المؤمنین (ع): جبرئیل من الملائکة و الروح غیر جبرئیل، فکبر ذلک علی الرجل فقال له: لقد قلت عظیما من القول- ما أحد یزعم أن الروح غیر جبرئیل. فقال له أمیر المؤمنین (ع): إنک ضال تروی عن أهل الضلال، یقول الله لنبیه: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ فَلا تَسْتَعْجِلُوهُ- سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ و الروح غیر الملائکة.
أقول: و هو یؤید ما قدمناه، و فی روایات أخر: أنه خلق أعظم من جبرئیل.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ قال (ع): خلقه من قطرة من ماء مهین فیکون خصیما متکلما بلیغا.
و فیه،: فی قوله تعالی: «حِینَ تُرِیحُونَ وَ حِینَ تَسْرَحُونَ قال (ع): حین ترجع من المرعی و حین تخرج إلی المرعی.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أحدهما (ع) قال: سألته عن أبوال الخیل و البغال و الحمیر قال: نکرهها، قلت: أ لیس لحمها حلالا؟ قال: فقال: أ لیس قد بین الله لکم: «- وَ الْأَنْعامَ خَلَقَها لَکُمْ فِیها دِفْ‌ءٌ وَ مَنافِعُ وَ مِنْها تَأْکُلُونَ و قال فی الخیل و البغال و الحمیر: «لِتَرْکَبُوها وَ زِینَةً» فجعل الأکل من الأنعام التی قص الله فی الکتاب، و جعل للرکوب الخیل و البغال و الحمیر- و لیس لحومها بحرام و لکن الناس عافوها.
أقول: و الروایات فی الخیل و البغال و الحمیر مختلفة و مذهب أهل البیت (ع) حلیة أکل لحومها علی کراهیة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ یَخْلُقُ ما لا تَعْلَمُونَ قال: قال (ع):
العجائب التی خلقها الله فی البر و البحر.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ»
أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن الأنباری فی المصاحف- عن علی أنه کان یقرأ هذه الآیة:
«فمنکم جائر».
و فی تفسیر العیاشی، عن إسماعیل بن أبی زیاد عن جعفر بن محمد عن أبیه عن آبائه 
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عن علی (ع) قال: قال رسول الله ص: «وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ قال: هو الجدی لأنه نجم لا یدور علیه بناء القبلة، و به یهتدی أهل البر و البحر.
أقول: و هو مروی عن الصادق (ع) أیضا.
و فی الکافی، بإسناده عن داود الجصاص قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: «وَ عَلاماتٍ وَ بِالنَّجْمِ هُمْ یَهْتَدُونَ قال: النجم رسول الله ص و العلامات الأئمة (ع):
أقول: و رواه أیضا بطریقین آخرین عنه و عن الرضا (ع) و رواه العیاشی و القمی فی تفسیریهما، و الشیخ فی أمالیه، عن الصادق (ع).
و لیس بتفسیر و إنما هو من البطن و من الدلیل علیه 
ما رواه الطبرسی فی المجمع، قال: قال أبو عبد الله (ع): نحن العلامات و النجم رسول الله ص و لقد قال: إن الله جعل النجوم أمانا لأهل السماء- و جعل أهل بیتی أمانا لأهل الأرض.
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اشارة

إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَالَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ قُلُوبُهُمْ مُنْکِرَةٌ وَ هُمْ مُسْتَکْبِرُونَ (22) لا جَرَمَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْتَکْبِرِینَ (23) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (24) لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ أَلا ساءَ ما یَزِرُونَ (25) قَدْ مَکَرَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ فَخَرَّ عَلَیْهِمُ السَّقْفُ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ أَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ (26)
ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُخْزِیهِمْ وَ یَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تُشَاقُّونَ فِیهِمْ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ إِنَّ الْخِزْیَ الْیَوْمَ وَ السُّوءَ عَلَی الْکافِرِینَ (27) الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ فَأَلْقَوُا السَّلَمَ ما کُنَّا نَعْمَلُ مِنْ سُوءٍ بَلی إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (28) فَادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَلَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ (29) وَ قِیلَ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا خَیْراً لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةٌ وَ لَدارُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ وَ لَنِعْمَ دارُ الْمُتَّقِینَ (30) جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ کَذلِکَ یَجْزِی اللَّهُ الْمُتَّقِینَ (31)
الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ یَقُولُونَ سَلامٌ عَلَیْکُمْ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (32) هَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ ما ظَلَمَهُمُ اللَّهُ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (33) فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (34) وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَهَلْ عَلَی الرُّسُلِ إِلاَّ الْبَلاغُ الْمُبِینُ (35) وَ لَقَدْ بَعَثْنا فِی کُلِّ أُمَّةٍ رَسُولاً أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اجْتَنِبُوا الطَّاغُوتَ فَمِنْهُمْ مَنْ هَدَی اللَّهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ حَقَّتْ عَلَیْهِ الضَّلالَةُ فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ (36)
إِنْ تَحْرِصْ عَلی هُداهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ (37) وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لا یَبْعَثُ اللَّهُ مَنْ یَمُوتُ بَلی وَعْداً عَلَیْهِ حَقًّا وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (38) لِیُبَیِّنَ لَهُمُ الَّذِی یَخْتَلِفُونَ فِیهِ وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّهُمْ کانُوا کاذِبِینَ (39) إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (40)
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(بیان)

هذهذا هو الشطر الثانی من آیات صدر السورة، و قد کان الشطر الأول یتضمن توحید الربوبیة و إقامة الحجة علی المشرکین فی ذلک بعد ما أنذرهم بإتیان الأمر و نزه الله سبحانه عن شرکهم.
و هذا الشطر الثانی یتضمن ما یناسب المقام ذکره من مساوی صفات المشرکین المتفرعة علی إنکارهم التوحید و أباطیل أقوالهم کاستکبارهم علی الله و استهزائهم بآیاته و إنکارهم الحشر، و بیان بطلانها و إظهار فسادها، و تهدیدهم بإتیان الأمر و حلول العذاب الدنیوی، و الإیعاد بعذاب یوم الموت و یوم القیامة و حقائق أخر ستنکشف بالبحث.
قوله تعالی: «إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَالَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ قُلُوبُهُمْ مُنْکِرَةٌ وَ هُمْ مُسْتَکْبِرُونَ قد تقدم الکلام فی قوله: «إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» و أنه نتیجة الحجة التی أقیمت فی الآیات السابقة.
و قوله: «فَالَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» إلخ تفریع علیه، و افتتاح لفصل 
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جدید من الکلام حول أعمال الکفار من أقوالهم و أعمالهم الناشئة عن عدم إیمانهم بالله سبحانه و إنما ذکر عدم إیمانهم بالآخرة و لم یذکر عدم إیمانهم بالله وحده لأن الذی أقیمت علیه الحجة هو التوحید الکامل و هو وجوب الاعتقاد بإله علیم قدیر خلق کل شی‌ء و أتم النعمة لا لغوا باطلا بل بالحق لیرجعوا إلیه فیحاسبهم علی ما عملوا و یجازیهم بما اکتسبوا مما عهده إلیهم من الأمر و النهی بواسطة الرسل.
فالتوحید المندوب إلیه فی الآیات الماضیة هو القول بوحدانیته تعالی و الإیمان بما أتی به رسل الله و الإیمان بیوم الحساب و الجزاء، و لذلک وصف الکفار بعدم الإیمان بالآخرة لأن الإیمان بها یستلزم الإیمان بالوحدانیة و الرسالة.
و لک أن تراجع فی استیضاح ما ذکرناه قوله فی أول الآیات: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاتَّقُونِ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ فإنه کلام جامع للأصول الثلاثة.
و قوله: «قُلُوبُهُمْ مُنْکِرَةٌ» أی للحق و قوله: «وَ هُمْ مُسْتَکْبِرُونَ أی عن الحق، و الاستکبار- علی ما ذکروه- طلب الترفع بترک الإذعان للحق.
و المعنی: إلهکم واحد علی ما تدل علیه الآیات الواضحة فی دلالتها، و إذا کان الأمر علی هذا الوضوح و الجلاء لا یستتر بستر و لا یرتاب فیه فهم فالذین لا یؤمنون بالآخرة قلوبهم منکرة للحق جاحدة له عنادا و هم مستکبرون عن الانقیاد للحق من غیر حجة و لا برهان.
قوله تعالی: «لا جَرَمَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْمُسْتَکْبِرِینَ «لا جَرَمَ کلمة مرکبة باقیة علی حالة واحدة یفید معنی التحقیق علی ما ذکره الخلیل و سیبویه و إلیه یرجع ما ذکره غیرهما و إن اختلفوا فی أصل ترکبه قال الخلیل: و هو کلمة تحقیق و لا یکون إلا جوابا یقال فعلوا کذا فیقول السامع:
لا جرم یندمون.
و المعنی من المحقق- أو حق- أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ، و هو کنایة و تهدید بالجزاء السیئ أی إنه یعلم ما یخفونه من أعمالهم و ما یظهرونه فسیجزیهم بما عملوا و یؤاخذهم علی ما أنکروا و استکبروا إنه لا یحب المستکبرین.
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قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ قال الراغب فی المفردات: السطر و السطر- بفتح فسکون أو بفتحتین- السطر من الکتابة و من الشجر المغروس و من القوم الوقوف- إلی أن قال- و جمع السطر أسطر و سطور و أسطار.
قال: و أما قوله: «أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ فقد قال المبرد: هی جمع أسطورة نحو أرجوحة و أراجیح و أثفیة و أثافی و أحدوثة و أحادیث، و قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ أی شی‌ء کتبوه کذبا و مینا فیما زعموا نحو قوله تعالی: «أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» انتهی و قال غیره:
أساطیر جمع أسطار و أسطار جمع سطر فهو جمع الجمع.
و قوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ یمکن أن یکون القائل بعض المؤمنین و إنما قاله اختبارا لحالهم و استفهاما لما یرونه فی الدعوة النبویة، و یمکن أن یکون من المشرکین و إنما قاله لهم لیقلدهم فیما یرونه، و عبر عن القرآن بمثل قوله: «ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ لنوع من التهکم و الاستهزاء، و یمکن أن یکون شاکا متحیرا باحثا، و الآیة التالیة و کذا قوله فیما سیأتی: «وَ قِیلَ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ یؤید أحد الوجهین الأخیرین.
و قوله: «قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ أی الذی یسأل عنه أکاذیب خرافیة کتبها الأولون و أثبتوها و ترکوها لمن خلفهم، و لازم هذا القول دعوی أنه لیس نازلا من عند الله سبحانه.
قوله تعالی: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلی آخر الآیة. قال فی المفردات: الوزر- بفتحتین- الملجأ الذی یلتجأ إلیه من الجبل، قال تعالی: «کَلَّا لا وَزَرَ إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمُسْتَقَرُّ» و الوزر بالکسر فالسکون- الثقل تشبیها بوزر الجبل، و یعبر بذلک عن الإثم کما یعبر عنه بالثقل، قال تعالی: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً» الآیة کقوله: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ .
قال: و حمل وزر الغیر بالحقیقة هو علی نحو
ما أشار إلیه (ص) بقوله: «من سن سنة حسنة کان له أجرها- و أجر من عمل بها من غیر أن ینقص من أجره شی‌ء، و من 
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سن سنة سیئة کان له وزرها و وزر من عمل بها
أی مثل وزر من عمل بها، و قوله:
«وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری أی لا تحمل وزره من حیث یتعری المحمول عنه، انتهی.
و الذی ذکره من الحدیث النبوی مروی من طرق الخاصة و العامة جمیعا و یصدقه من الکتاب العزیز مثل قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ»،: الطور: 21 و قوله:
«وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ»: یس: 12 و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
و أما قوله فی تفسیر قوله (ص): «کان له وزرها و وزر من عمل بها»
: أی مثل وزر من عمل بها فکلام ظاهری لا بأس بأن یوجه به الآیة و الروایة لرفع التناقض بینهما و بین مثل قوله تعالی: «لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری ،: الأنعام: 164 و قوله:
«لَیُوَفِّیَنَّهُمْ رَبُّکَ أَعْمالَهُمْ»،: هود: 111 إذ لو حمل الآمر وزر السیئة و عذب بعذابها دون الفاعل ناقض ذلک الآیة الأولی، و لو قسم بینهما و حمل کل منهما بعض الوزر و عذب ببعض العذاب ناقض الآیة الثانیة، و أما لو حمل السان و الآمر مثل ما للعامل الفاعل لم یناقض شیئا.
و أما بحسب الحقیقة فکما أن العمل عمل واحد حسنة أو سیئة کذلک وزره و عذابه مثلا واحد لا تعدد فیه، غیر أن نفس العمل لما کان قائما بأکثر من واحد- قیامه بالآمر و الفاعل قیاما طولیا لا عرضیا یوجب المحذور- کانت تبعته من الوزر و العذاب قائمة بأکثر من واحد، فهناک وزر واحد یزرها اثنان، و عذاب واحد یعذب به الآمر و الفاعل جمیعا.
و یسهل تصور ذلک بالتأمل فی مضمون الآیات المبنیة علی تجسم الأعمال فإن العمل کالسیئة مثلا علی تقدیر التجسم واحد شخصی یتمثل لاثنین و یعذب بتمثله إنسانین الآمر و الفاعل أو السان و المستن فهو بوجه بعید کالشخص الواحد یتصوره اثنان فیلتذان أو یتألمان معا به و لیس إلا واحدا.
و قد تقدم بعض الکلام فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ الآیة فی الجزء التاسع من الکتاب، و سیأتی إن شاء الله تفصیل القول فیه فیما یناسبه من المورد.
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و کیف کان فقوله: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ اللام للغایة و هی متعلقة بقوله: «قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ و فی قوله: «یُضِلُّونَهُمْ دلالة علی أن حملهم لأوزار غیرهم إنما هو من جهة إضلالهم فیعود الإضلال غایة و الحمل غایة الغایة، و التقدیر قالوا أساطیر الأولین لیضلوهم و هم أنفسهم ضالون فیحملوا أوزار أنفسهم کاملة و من أوزار أولئک الذین یضلونهم بغیر علم.
و فی تقیید قوله: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ بقوله «کامِلَةً» دفع لتوهم التقسیم و التبعیض بأن یحملوا بعضا من أوزار أنفسهم و بعضا من أوزار الذین یضلونهم فیعود الجمیع أوزارا کاملة بل یحملون أوزار أنفسهم کاملة ثم من أوزار الذین یضلونهم.
و قوله: «وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ من تبعیضیة لأنهم لا یحملون جمیع أوزارهم بل أوزارهم التی ترتبت علی إضلالهم خاصة بشهادة السیاق فالتبعیض إنما هو لتمییز الأوزار المترتبة علی الإضلال من غیرها لا للدلالة علی تبعیض کل وزر من أوزار الإضلال و حمل بعضه علی هذا و بعضه علی ذاک و لا تقسیم مجموع أوزار الإضلال و حمل قسم منه علی هذا و قسم منه علی ذاک مع تعریته عن القسم الآخر فإن أمثال قوله تعالی: «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ»: الزلزال: 8 تنافی ذلک فافهم.
و مما تقدم یظهر وهن ما استفاده بعضهم من قوله: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ» أن مقتضاه أنه لم ینقص منها شی‌ء و لم تکفر بنحو بلیة تصیبهم فی الدنیا أو طاعة مقبولة فیها کما تکفر بذلک أوزار المؤمنین.
و کذا ما استفاده بعض آخر أن فی الآیة دلالة علی أنه تعالی قد یسقط بعض العقاب عن المؤمنین إذ لو کان هذا المعنی حاصلا للکل لم یکن لتخصیص هؤلاء الکفار به فائدة.
وجه الوهن أن ما ذکراه من خزی الکافرین و إکرام المؤمنین و إن کان حقا فی نفسه کما تدل علیه الآیات الدالة علی خزی الکفار بما یصیبهم فی الدنیا و حبط أعمالهم و شمول المغفرة و الشفاعة لطائفة من المؤمنین، لکن هذه الآیة لیست ناظرة إلی شی‌ء من ذلک بل العنایة فیها إنما هی بالفرق بین أوزار أنفسهم و أوزار غیرهم الذین أضلوهم و أن الطائفة الثانیة یلحقهم بعضها و هی التی ترتبت من الأوزار علی الإضلال بخلاف 
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الطائفة الأولی فهی لهم أنفسهم.
و أوهن منهما ما ذکره بعضهم أن «مِنْ فی قوله «وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ إلخ زائدة أو بیانیة، و هو کما تری.
و تقییده سبحانه قوله: «یُضِلُّونَهُمْ بقوله: «بِغَیْرِ عِلْمٍ للدلالة علی أن الذین أضلهم هؤلاء المشرکون الذین قالوا: أساطیر الأولین إنما ضلوا باتباعهم لهم تقلیدا و بغیر علم فالقائلون أئمة الضلال و هؤلاء الضلال أتباعهم و مقلدوهم ثم ختم سبحانه الآیة بذمهم و تقبیح أمرهم جمیعا فقال: «أَلا ساءَ ما یَزِرُونَ .
قوله تعالی: «قَدْ مَکَرَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ» إلخ، إتیانه تعالی بنیانهم من القواعد هو حضور أمره تعالی عنده بعد ما لم یکن حاضرا، و هذا شائع فی الکلام و خرور السقف سقوطه علی الأرض و انهدامه.
و الظاهر- کما یشعر به السیاق- أن قوله: «فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ فَخَرَّ عَلَیْهِمُ السَّقْفُ مِنْ فَوْقِهِمْ کنایة عن إبطال کیدهم و إفساد مکرهم من حیث لا یتوقعون کمن یتقی أمامه و یراقبه فیأتیه العدو من خلفه فالله سبحانه یأتی بنیان مکرهم من ناحیة قواعده و هم مراقبون سقفه مما یأتیه من فوق فینهدم علیهم السقف لا بهادم یهدمه من فوقه بل بانهدام القواعد.
و علی هذا فقوله: «وَ أَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ عطف تفسیری یفسر قوله: «فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ إلخ و المراد بالعذاب العذاب الدنیوی.
و فی الآیة تهدید للمشرکین الذین کانوا یمکرون بالله و رسوله بتذکیرهم ما فعل الله بالماکرین من قبلهم من مستکبری الأمم الماضیة حیث رد مکرهم إلی أنفسهم فکانوا هم الممکورین.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یُخْزِیهِمْ وَ یَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تُشَاقُّونَ فِیهِمْ الإخزاء من الخزی و هو علی ما ذکره الراغب الذل الذی یستحیی منه، و المشاقة من الشق و هو قطع بعض الشی‌ء و فصله منه فهی المخاصمة و المعاداة و الاختلاف ممن من شأنه أن یأتلف و یتفق فمشاقة المشرکین فی شرکائهم هو اختلافهم مع أهل التوحید و هم أمة واحدة فطرهم الله جمیعا علی التوحید و دین الحق و مخاصمتهم 
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لهم و انفصالهم عنهم.
و المعنی: أن الله سبحانه سیخزیهم یوم القیامة و یضرب علیهم الذلة و الهوان بقوله: أین شرکائی الذین کنتم تشاقون أهل الحق فیهم و تخاصمونهم و توجدون الاختلاف فی دین الله.
قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ إِنَّ الْخِزْیَ الْیَوْمَ وَ السُّوءَ عَلَی الْکافِرِینَ الخزی ذلة الموقف و السوء العذاب علی ما یفیده السیاق.
و هؤلاء الذین وصفهم الله بأنهم أوتوا العلم و أخبر أنهم یتکلمون بکذا هم الذین رزقوا العلم بالله و انکشفت لهم حقیقة التوحید فإن ذلک هو الذی یعطیه السیاق من جهة المقابلة بینهم مع وصفهم بالعلم و بین المشرکین الذین ینکشف لهم یومئذ أنهم ما کانوا یعبدون إلا أسماء سموها و سرابا توهموه.
علی أن الله سبحانه یخبر عنهم أنهم یتکلمون یومئذ و یقولون کذا و قد قال فی وصف الیوم: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38 و القول لا یکون صوابا بحق المعنی إلا مع کون قائله مصونا من خطأه و لغوه و باطله، و لا یکون مصونا فی قوله إلا إذا کان مصونا فی فعله و فی علمه فهؤلاء قوم لا یرون إلا الحق و لا یفعلون إلا الحق و لا ینطقون إلا بالحق.
فإن قلت: فالذین أوتوا العلم بناء علی ما فسر، هم أهل العصمة لکن تدفعه کثرة ورود هذه اللفظة فی کلامه تعالی و إرادة غیرهم کقوله: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَیْلَکُمْ ثَوابُ اللَّهِ خَیْرٌ»،: القصص: 80 و قوله: «وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَیُؤْمِنُوا بِهِ»: الحج: 54 إلی غیر ذلک من الموارد الظاهر فیها عدم إرادة العصمة من إیتاء العلم.
قلت: ما ذکرناه إنما هو استفادة بمئونة المقام لا أنه مدلول اللفظ کلما أطلق فی کلامه تعالی.
و أما قولهم: إن المراد بالذین أوتوا العلم هم الأنبیاء فقط أو الأنبیاء و المؤمنون الذین علموا فی الدنیا بدلائل التوحید أو المؤمنون فحسب أو الملائکة فلا دلیل فی کلامه تعالی علی واحد منها بخصوصه.
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قوله تعالی: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ فَأَلْقَوُا السَّلَمَ إلی آخر الآیة الظاهر أنه تفسیر للکافرین الواقع فی آخر الآیة السابقة کما أن قوله الآتی: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ إلخ، تفسیر للمتقین الواقع فی آخر الآیة التی قبله، و لا یستلزم کونه بیانا للکافرین کونه من تمام قول الذین أوتوا العلم حتی یختل نظم الکلام بقولهم: «إِنَّ الْخِزْیَ الْیَوْمَ إلخ، ثم بیانهم بقولهم: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ» إلخ دون أن یقولوا: الذین توفاهم الملائکة کما لا یخفی.
و قوله: «فَأَلْقَوُا السَّلَمَ أی الاستسلام و هو الخضوع و الانقیاد، و ضمیر الجمع للکافرین و المعنی الکافرون هم الذین تتوفاهم الملائکة و یقبضون أرواحهم و الحال أنهم ظالمون لأنفسهم بکفرهم بالله فألقوا السلم و قدموا الخضوع و الانقیاد مظهرین بذلک أنهم ما کانوا یعملون من سوء، فیرد علیهم قولهم و یکذبون و یقال لهم: بلی قد فعلتم و عملتم إن الله علیم بما کنتم تعملون قبل ورودکم هذا المورد و هو الموت.
قوله تعالی: «فَادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَلَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ الخطاب للمجموع کما کان قوله: «إِنَّ الْخِزْیَ الْیَوْمَ وَ السُّوءَ عَلَی الْکافِرِینَ و کذا قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ» إلخ، ناظرا إلی جماعة الکافرین دون کل واحد واحد منهم.
و علی هذا یعود معناه إلی مثل قولنا لیدخل کل واحد منکم بابا من جهنم یناسب عمله و موقفه من الکفر لا أن یدخل کل واحد منهم جمیع الأبواب أو أکثر من واحد منها، و قد تقدم الکلام فی معنی أبواب جهنم فی تفسیر قوله تعالی: «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ لِکُلِّ بابٍ مِنْهُمْ جُزْءٌ مَقْسُومٌ»: الحجر: 44.
و المتکبرون هم المستکبرون بحسب المصداق و إن کانت العنایة اللفظیة مختلفة فیهما کالمسلم و المستسلم فالمستکبر هو الذی یطلب الکبر لنفسه بإخراجه من القوة إلی الفعل و إظهاره لغیره و المتکبر هو الذی یقبله لنفسه و یأخذه صفة.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا خَیْراً» إلی آخر الآیة.
أخذ المسئول عنهم هم الذین اتقوا أی الذین شأنهم فی الدنیا أنهم تلبسوا بالتقوی و هم المتصفون به المستمرون بدلیل إعادة ذکرهم بعد بلفظ المتقین مرتین فیکون المسئول 
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عنهم من هذه الطائفة خیارهم الکاملین فی الإیمان کما کان المسئول عنهم فی الطائفة الأخری شرارهم الکاملین فی الکفر و هم المستکبرون.
فقول بعضهم: إن المراد بالذین اتقوا مطلق المؤمنین الذین اتقوا الشرک أو الشرک و المعاصی فی الجملة. لیس فی محله.
و قوله: «قالُوا خَیْراً» أی أنزل خیرا لأنه أنزل قرآنا یتضمن معارف و شرائع فی أخذها و العمل بها خیر الدنیا و الآخرة و فی قولهم: «خَیْراً» اعتراف بکون القرآن نازلا من عنده تعالی مضافا إلی وصفهم له بالخیریة و فی ذلک إظهار منهم المخالفة للمستکبرین حیث أجابوا بقولهم: أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ أی هو أساطیر و لو قال المتقون:
خیر بالرفع لم یکن فیه اعتراف بالنزول کما أنه لو قال المستکبرون: أساطیر الأولین بالنصب کان فیه اعتراف بالنزول. کذا قیل.
و قوله: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةٌ وَ لَدارُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ» ظاهر السیاق أنه بیان لقولهم: «خَیْراً» و هل هو تتمة قولهم أو بیان منه تعالی؟ ظاهر قوله:
«وَ لَنِعْمَ دارُ الْمُتَّقِینَ جَنَّاتُ عَدْنٍ إلی آخر الآیة أنه کلام منه تعالی یبین به وجه الخیریة فیما أنزله إلیهم فإنه أشبه بکلام الرب تعالی منه بکلام المربوب و خاصة المتقین الذین لا یجترءون علی أمثال هذه الاقتراحات.
و المراد بالحسنة المثوبة الحسنة و ذلک لأنهم بالإحسان الذی هو العمل بما یتضمنه الکتاب یرزقون مجتمعا صالحا یحکم فیه العدل و الإحسان و عیشة طیبة مبنیة علی الرشد و السعادة ینالون ذلک جزاء دنیویا لإحسانهم لقوله: «لهم فی الدنیا و لدار الحیاة الآخرة خیر جزاء لأن فیها بقاء بلا فناء و نعمة من غیر نقمة و سعادة لیس معها شقاء.
و معنی الآیة: و قیل للمتقین من المؤمنین ما ذا أنزل ربکم من الکتاب و ما شأنه؟
قالوا أنزل خیرا، و کونه خیرا هو أن للذین أحسنوا- أی عملوا بما فیه فوضع الإحسان موضع الأخذ و العمل بما فی الکتاب إیماء إلی أن الذی یأمر به الکتاب أعمال حسنة- فی هذه الدنیا مثوبة حسنة و لدار الآخرة خیر لهم جزاء.
ثم مدح دارهم لیکون تأکیدا للقول فقال: «وَ لَنِعْمَ دارُ الْمُتَّقِینَ ثم بین دار المتقین بقوله: «جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ 
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کَذلِکَ یَجْزِی اللَّهُ الْمُتَّقِینَ و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ یَقُولُونَ سَلامٌ عَلَیْکُمْ ادْخُلُوا الْجَنَّةَ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ بیان للمتقین کما کان قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ إلخ بیانا للمستکبرین.
و الطیب تعری الشی‌ء مما یختلط به فیکدره و یذهب بخلوصه و محوضته یقال:
طاب لی العیش أی خلص و تعری مما یکدره و ینقصه و القول الطیب ما کان عاریا من اللغو و الشتم و الخشونة و سائر ما یوجب فیه غضاضة و الفرق بین الطیب و الطهارة أن الطهارة کون الشی‌ء علی طبعه الأصلی بحیث یخلو عما یوجب التنفر عنه و الطیب کونه علی أصله من غیر أن یختلط به ما یکدره و یفسد أمره سواء تنفر عنه أم لا و لذلک قوبل الطیب بالخبیث المشتمل علی الخبث الزائد، قال تعالی: «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ»،: النور: 26 و قال: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»:
الأعراف: 58.
و علی هذا فالمراد بکون المتقین طیبین فی حال توفیهم خلوصهم من خبث الظلم فی مقابل المستکبرین الذین وصفهم بالظلم حال التوفی فی قوله السابق: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ و یکون معنی الآیة أن المتقین هم الذین تتوفاهم الملائکة متعرین عن خبث الظلم- الشرک و المعاصی- یقولون لهم سلام علیکم- و هو تأمین قولی لهم ادْخُلُوا الْجَنَّةَ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ و هو هدایة لهم إلیها-.
فالآیة- کما تری- تصف المتقین بالتخلص عن التلبس بالظلم و تعدهم الأمن و الاهتداء إلی الجنة فیعود مضمونها إلی معنی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام: 82.
و ذکر بعض المفسرین أن المراد بالطیب فی الآیة الطهارة عن دنس الشرک و فسره بعضهم بکون أقوالهم و أفعالهم زاکیة، و الأکثر علی تفسیره بالطهارة عن قذارة الذنوب و أنت بالتأمل فیما تقدم تعرف أن شیئا مما ذکروه لا یخلو عن تسامح.
قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ کَذلِکَ فَعَلَ 
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الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلخ، رجوع إلی حدیث المستکبرین من المشرکین و ذکر بعض أحوالهم و أقوالهم و قیاسهم ممن سبقهم من طغاة الأمم الماضین و ما آل إلیه أمرهم.
و قوله: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ سیاق الآیة و خاصة ما فی الآیة التالیة من حدیث العذاب ظاهر فی أنها مسوقة للتهدید فالمراد بإتیان الملائکة نزولهم لعذاب الاستئصال و ینطبق علی مثل قوله: «ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ»،: الحجر: 8 و المراد بإتیان أمر الرب تعالی قیام الساعة و فصل القضاء و الانتقام الإلهی منهم.
و أما کون المراد بإتیان الأمر ما تقدم فی أول السورة من قوله: «أَتی أَمْرُ اللَّهِ و قد قربنا هناک أن المراد به مجی‌ء النصر و ظهور الإسلام علی الشرک فلا یلائم اللحن الشدید الذی فی الآیة تلک الملاءمة، و أیضا سیأتی فی ذیل الآیات ذکر إنکارهم للبعث و إصرارهم علی نفیه و الرد علیهم، و هو یؤید کون المراد بإتیان الأمر قیام الساعة.
و قد أضاف الرب إلی النبی ص فقال: «أَمْرُ رَبِّکَ و لم یقل: أمر الله أو أمر ربهم لیدل به علی أن فیه انتصارا له (ص) و قضاء له علیهم.
و قوله: «کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ تأکید للتهدید و تأیید بالنظیر أی فعل الذین من قبلهم مثل فعلهم من الجحود و الاستهزاء مما فیه بحسب الطبع انتظار عذاب الله «فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا» إلخ.
و قوله: «وَ ما ظَلَمَهُمُ اللَّهُ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ معترضة یبین بها أن الذی نزل بهم من العذاب لم یستوجبه إلا الظلم، غیر أن هذا الظلم کان هو ظلمهم أنفسهم لا ظلما منه تعالی و تقدس، و لم یعذبهم الله سبحانه عن ظلم وقع منهم مرة أو مرتین بل أمهلهم إذ ظلموا حتی استمروا فی ظلمهم و أصروا علیه- کما یدل علیه قوله:
کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ فعند ذلک أنزل علیهم العذاب، ففی قوله: «وَ ما ظَلَمَهُمُ اللَّهُ إلخ، إثبات الاستمرار علی الظلم علیهم و نفی أصل الظلم عن الله سبحانه.
قوله تعالی: «فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ حاقَ بِهِمْ أی حل بهم، و قیل: معناه نزل بهم و أصابهم، و الذی کانوا به یستهزءون هو العذاب الذی کانت رسلهم ینذرونهم به و معنی الآیة ظاهر.
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قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، الذی تورده الآیة شبهة علی النبوة من الوثنیین المنکرین لها، و لذلک عرفهم بنعتهم الصریح حیث قال: «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا» و لم یکتف بالضمیر و لم یقل: و قالوا کما فی الآیات السابقة لیعلم أن الشبهة لهم بعینهم.
و قوله: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا» جملة شرطیة حذف فیها مفعول «شاءَ» لدلالة الجزاء علیه، و التقدیر لو شاء الله أن لا نعبد من دونه شیئا ما عبدنا إلخ.
و قول بعضهم: إن الإرادة و المشیة لا تتعلق بالعدم و إنما تتعلق بالوجود، فلا معنی لمشیة عدم العبادة فالأولی أن یقدر متعلق المشیة أمرا وجودیا ملازما لعدم العبادة کالتوحید مثلا و یکون التقدیم لو شاء الله أن نوحده أو أن نعبده وحده ما عبدنا من دونه من شی‌ء، و استدل 
بقوله (ص): «ما شاء الله کان و ما لم یشأ لم یکن»
حیث علق عدم الکون علی عدم المشیة لا علی مشیة العدم.
و فیه أن ما ذکره حق بالنظر إلی حقیقة الأمر، إلا أن العنایات اللفظیة و التوسعات الکلامیة لا تدور دائما مدار الحقائق الکونیة و الأنظار الفلسفیة و أن الأفهام البسیطة- و لم تکن أفهام أولئک الوثنیین بأرقی منها- کما تجیز ترتب الفعل الوجودی علی المشیة تجیز تعلق عدمه بها، و فی کلامه (ص) جریا علی هذه العنایة الظاهریة: «اللهم إن شئت أن لا تعبد لم تعبد».
علی أنهم یشیرون بقولهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا» إلخ، إلی قول الرسل لهم:
لا تشرکوا بالله و لا تعبدوا غیر الله و لا تحرموا ما أحل الله و هی نواه و مدلول النهی طلب الترک.
علی أن الوثنیین لا ینکرون توحیده تعالی فی الألوهیة بمعنی الصنع و الإیجاد، و إنما یشرکون فی العبادة بمعنی أنهم یخصونه تعالی بالصنع و الإیجاد و یخصون آلهتهم بالعبادة فلهم آلهة کثیرون أحدهم إله موجد غیر معبود و هو الله سبحانه، و الباقون شفعاء معبودون غیر موجدین فهم لا یعبدون الله أصلا لا أنهم یعبدونه تعالی و آلهتهم جمیعا، و حینئذ لو کان التقدیر «لو شاء الله أن نوحده فی العبادة أو أن نعبده وحده»
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لکان الأهم أن یقع فی الجزاء توحیدهم له فی العبادة أو عبادتهم له وحده لا نفی عبادتهم لغیره أو کان نفی عبادة الغیر کنایة عن توحید عبادته أو عبادته وحده، فافهم ذلک.
و إن کان و لا بد من تقدیر متعلق المشیة أمرا وجودیا فلیکن التقدیر: لو شاء الله أن نکف عن عبادة غیره ما عبدنا «إلخ» حتی یتحد الشرط و الجزاء بحسب الحقیقة فی عین أنهما یختلفان فی النفی و الإثبات.
و قوله: «ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» لفظة من الأولی بیانیة و الثانیة زائدة لتأکید الاستغراق فی النفی، و المعنی ما عبدنا شیئا دونه، و نظیر ذلک قوله: «وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ».
و قوله: «نَحْنُ وَ لا آباؤُنا» بیان لضمیر التکلم فی «عَبَدْنا» للدلالة علی أنهم یتکلمون عنهم و عن آبائهم جمیعا لأنهم کانوا یقتدون فی عبادة الأصنام بآبائهم، و قد تکرر فی القرآن حکایة مثل قولهم: «إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُقْتَدُونَ»: الزخرف: 23.
و قوله: «وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» عطف علی قوله: «عَبَدْنا» إلخ أی و لو شاء الله أن لا نحرم من دونه من شی‌ء أو نحل ما حرمناه ما حرمنا إلخ، و المراد البحیرة و السائبة و غیرهما مما حرموه.
ثم إن قولهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، ظاهر من جهة تعلیق نفی العبادة علی نفس مشیته تعالی فی أنهم أرادوا بالمشیة إرادته التکوینیة التی لا تتخلف عن المراد البتة و لو أرادوا غیرها لقالوا: لو شاء الله کذا لأطعناه و استجبنا دعوته أو ما یفید هذا المعنی.
فکأنهم یقولون: لو کانت الرسالة حقة و کان ما جاء به الرسل من النهی عن عبادة الأصنام و الأوثان و النهی عن تحریم البحیرة و السائبة و الوصیلة و غیرها نواهی لله سبحانه کان الله سبحانه شاء أن لا نعبد شیئا غیره و أن لا نحرم من دونه شیئا، و لو شاء الله سبحانه أن لا نعبد غیره و لا نحرم شیئا لم نعبد و لم نحرم لاستحالة تخلف مراده عن إرادته لکنا نعبد غیره و نحرم أشیاء فلیس یشاء شیئا من ذلک فلا نهی و لا أمر منه تعالی و لا شریعة و لا رسالة من قبله.
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هذا تقریر حجتهم علی ما یعطیه السیاق، و مغزی مرادهم أن عبادتهم لغیر الله و تحریمهم لما حرموه و بالجملة عامة أعمالهم لم تتعلق بها مشیة من الله بنهی و لو تعلقت لم یعملوها ضرورة.
و لیسوا یعنون بها أن مشیة الله تعلقت بعبادتهم و تحریمهم فصارت ضروریة الوجود و هم ملجئون فی فعلها مجبرون فی الإتیان بها فلا معنی لنهی الرسل عنها بعد الإلجاء و ذلک أن «لَوْ» تفید امتناع الجزاء لامتناع الشرط فیکون مفهوم الشرطیة «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أنه لم یشأ ذلک فعبدنا غیره، و إن شئت قلت: لکنا عبدنا غیره فانکشف أنه لم یشأ ذلک، و أما مثل قولنا: لکنه شاء أن نعبد غیره فعبدنا غیره أو قولنا: لکنه شاء أن لا نوحده فعبدنا غیره فهو أجنبی عن مفهوم الشرطیة و منطوقها جمیعا.
علی أنهم لو عنوا ذلک و کان غرضهم رد النبوة بإثبات الإلجاء فی أفعالهم بما أقاموه من الحجة کانوا بذلک معترفین علی الضلال مسلمین له غیر أنهم معتذرون عن اتباع الهدی الذی أتاهم به الرسل بالإلجاء و الإجبار و أن الله شاء منهم ما هم علیه من الضلال و الشقاء بعبادة غیر الله و تحریم ما أحل الله و أجبرهم علی ذلک فلیسوا یقدرون علی ترکه و لا یستطیعون التخلف عنه.
لکنهم مدعون للاهتداء مصرون علی هذه المزعمة مصرحون بها کما حکی الله سبحانه ذلک عنهم بعد ذکر عبادتهم للملائکة إذ قال: «وَ قالُوا لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ إلی أن قال- بَلْ قالُوا إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُهْتَدُونَ»،: الزخرف: 22 و قد تکرر فی کلامه حکایة تعلیلهم عبادة الأصنام بأنها سنة قومیة قدسها سلفهم قبل خلفهم فمن الواجب أن یقدسها و یجری علیها خلفهم بعد سلفهم و أین هذا من الاعتراف بالضلال و الشقاء.؟
و کذا لیسوا یعنون بهذه الحجة أن أعمالهم مخلوقة لأنفسهم غیر مرتبطة بالمشیة الإلهیة و لا أنه خالقها إذ الأعمال و الأفعال علی هذا التقدیر بمعزل من أن تتعلق بها الإرادة الإلهیة، و إنما یتسبب تعالی لعدم فعل من الأفعال بإیجاد المانع عنه فکان الأنسب حینئذ أن یقولوا: لو شاء الله لصرفنا عن عبادة غیره و تحریم ما حرمناه و هو
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مدفوع بظاهر الکلام أو یقولوا: لو شاء الله شیئا من أعمالنا لبطل و خرج عن کونه عملا لنا و نحن مستقلون به.
علی أنه لو کان معنی قولهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا هو أنه لو شاء لصرفنا کان حقا فلم یکن معنی لقوله تعالی فی آیة الزخرف السابقة: «وَ قالُوا لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ»: الزخرف: 20.
فالحق أنهم أرادوا بقولهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» أن یستدلوا بعبادتهم لها علی أن المشیة الإلهیة لم تتعلق بترکها من غیر تعرض لتعلق المشیة بفعل العبادة أو لکون المشیة مستحیلة التعلق بعبادتهم إلا بالصرف.
قوله تعالی: «کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَهَلْ عَلَی الرُّسُلِ إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ ، خطاب للنبی ص بأمره أن یبلغ رسالته بلاغا مبینا و لا یعتنی بما لفقوه من الحجة فإنها داحضة و الحجة تامة علیهم بالبلاغ و فیه إشارة إجمالیة إلی دحض حجتهم.
فقوله: «کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ أی علی هذا الطریق الذی سلکه هؤلاء سلک الذین من قبلهم فعبدوا غیر الله و حرموا ما لم یحرمه الله ثم إذا جاءتهم رسلهم ینهونهم عن ذلک قالوا: لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فالجملة کقوله تعالی: «کَدَأْبِ آلِ فِرْعَوْنَ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ»: الأنفال: 52.
و قوله: «فَهَلْ عَلَی الرُّسُلِ إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ أی بلغهم الرسالة بلاغا مبینا تتم به الحجة علیهم فإنما وظیفة الرسل البلاغ المبین و لیس من وظیفتهم أن یلجئوا الناس إلی ما یدعونهم إلیه و ینهونهم عنه و لا أن یحملوا معهم إرادة الله الموجبة التی لا تتخلف عن المراد و لا أمره الذی إذا أراد شیئا قال له کن فیکون حتی یحولوا بذلک الکفر إلی الإیمان و یضطروا العاصی علی الإطاعة.
فإنما الرسول بشر مثلهم و الرسالة التی بعث بها إنذار و تبشیر و هی مجموعة قوانین اجتماعیة أوحاها إلیه الله فیها صلاح الناس فی دنیاهم و آخرتهم صورتها صورة الأوامر و النواهی المولویة و حقیقتها الإنذار و التبشیر، قال تعالی: «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی 
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خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا أَعْلَمُ الْغَیْبَ وَ لا أَقُولُ لَکُمْ إِنِّی مَلَکٌ»،: الأنعام: 50 فهذا ما أمر به نبیه ص أن یبلغهم و قد أمر به نوحا و من بعده من الرسل (ع) أن یبلغوه أممهم کما فی سورة هود و غیرها.
و قال أیضا مخاطبا نبیه ص: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً»: الکهف: 110.
فهذا هو الذی یشیر إلیه علی سبیل الإجمال بقوله: «کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَهَلْ عَلَی الرُّسُلِ إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ فإن ظاهره کما أشرنا إلیه سابقا أن هذه حجة دائرة بینهم قدیما و حدیثا، و علی هذا لیس من شأن الرسول إجبار الناس و إلجائهم علی الإیمان و الطاعة بل البلاغ المبین بالإنذار و التبشیر و حجتهم لا تدفع ذلک فبلغ ما أرسلت به بلاغا مبینا و لا تطمع فی هدایة من ضل منهم، و ستفصل الآیتان التالیتان ما أجملته هذه الآیة و توضحانها.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ بَعَثْنا فِی کُلِّ أُمَّةٍ رَسُولًا أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اجْتَنِبُوا الطَّاغُوتَ فَمِنْهُمْ مَنْ هَدَی اللَّهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ حَقَّتْ عَلَیْهِ الضَّلالَةُ» إلخ، الطاغوت فی الأصل مصدر کالطغیان و هو تجاوز الحد بغیر حق، و اسم المصدر منه الطغوی، قال الراغب:
الطاغوت عبارة عن کل متعد و کل معبود من دون الله، و یستعمل فی الواحد و الجمع، قال تعالی: «فَمَنْ یَکْفُرْ بِالطَّاغُوتِ «وَ اجْتَنِبُوا الطَّاغُوتَ «أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ . انتهی.
و قوله: «وَ لَقَدْ بَعَثْنا فِی کُلِّ أُمَّةٍ رَسُولًا» إشارة إلی أن بعث الرسول أمر لا یختص به أمة دون أمة بل هو سنة إلهیة جاریة فی جمیع الناس بما أنهم فی حاجة إلیه و هو یدرکهم أینما کانوا کما أشار إلی عمومه فی الآیة السابقة إجمالا بقوله: «کَذلِکَ فَعَلَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ .
و قوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اجْتَنِبُوا الطَّاغُوتَ بیان لبعث الرسول علی ما یعطیه السیاق أی ما کانت حقیقة بعث الرسول إلا أن یدعوهم إلی عبادة الله و اجتناب الطاغوت لأن الأمر و کذا النهی من البشر و خاصة إذا کان رسولا لیس إلا دعوة عادیة
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لا إلجاء و اضطرارا تکوینیا، و لا أن للرسول أن یدعی ذلک حتی یرد علیه أنه لو شاء الله ما عبدنا من دونه من شی‌ء و إذ لم یشأ فلا معنی للرسالة.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم إن التقدیر لیقول لهم: اعبدوا الله و اجتنبوا الطاغوت. لیس فی محله.
و قوله: «فَمِنْهُمْ مَنْ هَدَی اللَّهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ حَقَّتْ عَلَیْهِ الضَّلالَةُ» أی کانت کل من هذه الأمم مثل هذه الأمة منقسمة إلی طائفتین فبعضهم هو من هداه الله إلی ما دعاهم إلیه الرسول من عبادة الله و اجتناب الطاغوت.
و ذلک أن الهدایة من الله سبحانه لا یشارکه فیها غیره و لا تنسب إلی أحد دونه إلا بالتبع کما قال: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: القصص:
56 و سنشیر إلیه فی الآیة التالیة: «إِنْ تَحْرِصْ عَلی هُداهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُ و الآیات فی حصر الهدایة فیه تعالی کثیرة، و لا یستلزم ذلک کونها أمرا اضطراریا لا صنع فیه للعبد أصلا فإنها اختیاریة بالمقدمة کما یشیر إلیه قوله: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ»: العنکبوت: 69 یفید أن للهدایة الإلهیة طریقا میسرا للإنسان و هو الإحسان فی العمل و إن الله لمع المحسنین لا یدعهم یضلون.
و بعض هذه الأمم- الطائفة الثانیة منهم- هو من حقت علیه الضلالة أی ثبتت و لزمت، و هذه الضلالة هی التی من قبل العبد بسوء اختیاره و لیس بالتی تتبعها مجازاة من الله فإن الله یصفها بقوله: حَقَّتْ ثم یضیفها فی الآیة التالیة إلی نفسه إذ یقول: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُ فقد کانت هناک ضلالة ثم حقت و ثبتت بإثبات الله مجازاة فصارت هی التی من قبل الله سبحانه مجازاة، فتبصر.
و لم ینسب الله سبحانه فی کلامه إلی نفسه إضلالا إلا ما کان مسبوقا بظلم من العبد أو فسق أو کفر و تکذیب أو نظائرها کقوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ»: الجمعة: 5 و عدم الهدایة هو الإضلال، و قوله: «وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»،: إبراهیم:
27 و قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»،: البقرة: 26 و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ظَلَمُوا لَمْ یَکُنِ اللَّهُ لِیَغْفِرَ لَهُمْ وَ لا لِیَهْدِیَهُمْ طَرِیقاً إِلَّا طَرِیقَ جَهَنَّمَ»،: النساء: 168 و قوله: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ»،: الصف: 5 إلی غیر ذلک من الآیات.
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و لم یقل سبحانه: فمنهم من هدی الله و منهم من أضله مع کون ضلالهم ضلال مجازاة لا مانع من إضافته إلیه تعالی دفعا لإیهام نسبة أصل الضلال إلیه بل ذکر أولا من هداه ثم قابله بمن کان من حقه أن یضل- و هو الذی اختار الضلالة علی الهدی أی اختار أن لا یهتدی- فلم یهده الله و حق له ذلک.
و توضیحه ببیان آخر: أن خلاصة الفرق بین الضلال الابتدائی و نسبته إلی العبد و الضلال مجازاة و نسبته إلیه تعالی و نسبة الهدایة ابتداء و مجازاة إلی الله سبحانه هی أن الله أودع فی الإنسان إمکان الرشد و استعداد الاهتداء فإن جری علی سلامة الفطرة و لم یبطل الاستعداد باتباع الهوی و المعصیة أو أصلحه بالندامة و التوبة بعد المعصیة هداه الله، و هذه هدایة مجازاة من الله سبحانه بعد الهدایة الأولی الفطریة.
و إن اتبع هواه و عصی ربه بطل استعداده للاهتداء فلم یفض علیه الهدی و هو ضلاله بسوء اختیاره فإن لم یندم و لم یراجع أثبته الله علی حاله و حقت علیه الضلالة و هو الضلال مجازاة.
و ربما توهم متوهم أن الإمکان و الاستعداد لا یکون إلا ذا طرفین فالذی یمکنه الهدی یمکنه الضلال و الإنسان لا یزال مترددا بین آثار وجودیة و أفعال مثبتة و الجمیع منه تعالی حتی الاستعداد و الإمکان الأول.
و هو من أوهن التوهم فإن عد إمکان الضلال و ما یترتب علیه الضلال أمرا وجودیا و عطاء ربانیا یفسد معنی الضلال و یبطله فإن الضلال إنما هو ضلال لکونه عدم الهدایة فلو عاد أمرا ثبوتیا لم یکن ضلالا بل صار الهدی و الضلال کلاهما أمرین وجودیین و عطاءین إلهیین نظیر ما یترتب علی الجماد مثلا من الآثار الوجودیة الخارجة عن الهدی و الضلال.
و بعبارة أخری: الضلال إنما یکون ضلالا إذا کان مقیسا إلی الهدی و من الواجب حینئذ أن یکون عدم الهدی و إذا أخذ أمرا وجودیا لم یکن ضلالا فلم ینقسم الموضوع إلی مهتد و ضال و لا حاله إلی هدی و ضلال فلا مفر من أخذ الضلال أمرا عدمیا، و نسبة الضلال الأول إلی نفس العبد. فأحسن التأمل فیه فلا تزل قدم بعد ثبوتها.
و قوله: «فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ ظاهر السیاق 
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أن الخطاب للذین أشرکوا القائلین: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و الالتفات إلی خطابهم لکونه أشد تأثیرا فی تثبیت القول و إتمام الحجة.
و الکلام متفرع علی ما بین جوابا لحجتهم إجمالا و تفصیلا و محصل المعنی أن الرسالة و الدعوة النبویة لیست من الإرادة التکوینیة الملجئة إلی ترک عبادة الأصنام و تحریم ما لم یحرمه الله حتی یستدلوا بعدم وجود الإلجاء علی عدم وجود الرسالة و کذب مدعیها بل هی دعوة عادیة بعث الله سبحانه بها رسلا یدعونکم إلی عبادة الله و اجتناب الطاغوت و حقیقته الإنذار و التبشیر، و من الدلیل علی ذلک آثار الأمم الماضیة الظالمة التی تحکی عن نزول العذاب علیهم فسیروا فی الأرض فانظروا کیف کان عاقبة المکذبین حتی یتبین لکم أن الدعوة النبویة التی هی إنذار حق و أن الرسالة لیست کما تزعمون.
قوله تعالی: «إِنْ تَحْرِصْ عَلی هُداهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ لما بین أن الأمم الماضین انقسموا طائفتین و کانت إحدی الطائفتین هم الذین حقت علیهم الضلالة و کانت هؤلاء الذین أشرکوا و قالوا ما قالوا کالذین من قبلهم منهم بین فی هذه الآیة أن ثبوت الضلالة فی حقهم إنما هو ثبوت لا زوال معه و تحتم لا یقبل التغییر فإنه لا هادی بالحقیقة إلا الله فإن جاز هداهم کان الله هو هادیهم لکنه لا یهدیهم فإنه یضلهم و لا یجتمع الهدی و الضلال معا، و لیس هناک ناصر ینصرهم علی الله فیقهره علی هداهم فلیؤیس منهم.
ففی الآیة تعزیة للنبی ص و إرشاد له أن لا یحرص فی هداهم و إعلام له أن القضاء قد مضی فی حقهم و ما یبدل القول لدیه و ما هو بظلام للعبید.
فقوله: «إِنْ تَحْرِصْ عَلی هُداهُمْ إلخ، فی تقدیر إن تحرص علی هداهم لم ینفعهم حرصک شیئا فلیسوا ممن یمکن له الاهتداء فإن الله هو الذی یهدی من اهتدی، و هو لا یهدیهم فإنه یضلهم و لا یناقض تعالی فعل نفسه، و لیس لهم ناصرون ینصرونهم علیه.
و فی هذه الآیات الثلاث مشاجرات طویلة بین المجبرة و المفوضة و کل یفسرها بما یقتضیه مذهبه حتی قال الإمام الرازی: إن المشرکین أرادوا بقولهم: لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إلخ، أنه لما کان الکل من التوحید و الشرک و الهدی و الضلال 
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من الله کانت بعثة الأنبیاء عبثا فنقول: هذا اعتراض علی الله و جار مجری طلب العلة فی أحکامه و أفعاله تعالی و ذلک باطل فلا یقال له: لم فعلت هذا و لم لم تفعل ذلک؟.
قال: فثبت أن الله تعالی إنما ذم هؤلاء القائلین لأنهم اعتقدوا أن کون الأمر کذلک یمنع عن جواز بعثة الرسل لا لأنهم کذبوا فی قولهم ذلک. انتهی ملخصا.
و قال الزمخشری إن المشرکین فعلوا ما فعلوا من القبیح ثم نسبوه إلی ربهم و قالوا لو شاء الله إلی آخره و هذا مذهب المجبرة بعینه کذلک فعل أسلافهم فهل علی الرسل إلا أن یبلغوا الحق و أن الله لا یشاء الشرک و المعاصی بالبیان و البرهان، و یطلعوا علی بطلان الشرک و قبحه، و براءة الله من أفعال العباد، و أنهم فاعلوها بقصدهم و إرادتهم و اختیارهم، و أن الله باعثهم علی جمیلها و موفقهم له و زاجرهم عن قبیحها و موعدهم علیه، انتهی موضع الحاجة و قد أطالوا البحث عن ذلک من الجانبین.
و قد عرفت أن الآیات تروم غرضا وراء ذلک، و أن مرادهم بقولهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، إبطال الرسالة بأن ما أتی به الرسل من النهی عن عبادة غیر الله و تحریم ما لم یحرمه الله لو کان حقا لکان الله مریدا لترکهم عبادة غیره و تحریم ما لم یحرمه و لو کان مریدا ذلک لم یتحقق منهم و لیس کذلک، و أما أن الإرادة الإلهیة تعلقت بفعلهم فوجب أو أنها لم تتعلق و من المحال أن تتعلق و لیست أفعالهم إلا مخلوقة لأنفسهم من غیر أن یکون لله سبحانه فیها صنع فإنما ذلک أمر خارج عن مدلول کلامهم أجنبی عن الحجة التی أقاموها علی ما یستفاد من السیاق کما تقدم.
و فی قوله: «وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ دلالة علی أن لغیرهم ناصرین کثیرین و ذلک أن السیاق یدل علی أنه لیس لهم ناصر أصلا لا واحد و لا کثیر فنفی الناصرین بصیغة الجمع یکشف عن عنایة زائدة بذلک أی أن هناک ناصرین لکنهم لیسوا لهم بل لغیرهم و لیس إلا من یهتدی بهدی الله، و نظیر الآیة ما حکاه الله سبحانه عن المجرمین یوم القیامة: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ»: الشعراء: 100.
و هؤلاء الناصرون هم الملائکة الکرام و سائر أسباب التوفیق و الهدایة و الله سبحانه من ورائهم محیط، قال تعالی: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ»: المؤمن: 51.
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قوله تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لا یَبْعَثُ اللَّهُ مَنْ یَمُوتُ بَلی إلی آخر الآیة، قال فی المفردات: الجهد- بفتح الجیم و ضمها- الطاقة، و المشقة أبلغ من الجهد بالفتح، قال: و قال تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ أی حلفوا و اجتهدوا فی الحلف أن یأتوا به علی أبلغ ما فی وسعهم. انتهی.
و قال فی المجمع فی معنی قوله: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ أی بلغوا فی القسم کل مبلغ. انتهی.
و قولهم: «لا یَبْعَثُ اللَّهُ مَنْ یَمُوتُ إنکار للحشر، و الجملة کنایة عن أن الموت فناء فلا یتعلق به بعده خلق جدید، و هذا لا ینافی قول کلهم أو جلهم بالتناسخ فإنه قول بتعلق النفس بعد مفارقتها البدن ببدن آخر إنسانی أو غیر إنسانی و عیشها فی الدنیا، و هو قولهم بالتولد بعد التولد.
و قوله: «بَلی وَعْداً عَلَیْهِ حَقًّا» أی لیس الأمر کما یقولون بل یبعث الله من یموت وعده وعدا ثابتا علیه حقا أی إن الله سبحانه أوجبه علی نفسه بالوعد الذی وعد عباده، و أثبته إثباتا فلا یتخلف و لا یتغیر.
و قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ أی لا یعلمون أنه من الوعد الذی لا یخلف و القضاء الذی لا یتغیر لإعراضهم عن الآیات الدالة علیه الکاشفة عن وعده و هی خلق السماوات و الأرض و اختلاف الناس بالظلم و الطغیان و العدل و الإحسان و التکلیف النازل فی الشرائع الإلهیة.
قوله تعالی: «لِیُبَیِّنَ لَهُمُ الَّذِی یَخْتَلِفُونَ فِیهِ وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّهُمْ کانُوا کاذِبِینَ اللام للغایة و الغرض أی یبعث الله من یموت لیبین لهم إلخ، و الغایتان فی الحقیقة غایة واحدة فإن الثانیة من متفرعات الأولی و لوازمها فإن الکافرین إنما یعلمون أنهم کانوا کاذبین فی نفی المعاد من جهة تبین الاختلاف الذی ظهر بینهم و بین الرسل بسبب إثبات المعاد و نفیه و ظهور المعاد لهم عیانا.
و تبین ما اختلف فیه الناس من شئون یوم القیامة، و قد تکرر فی کلامه هذا التعبیر و ما فی معناه تکرارا صح معه جعل تبیین الاختلاف معرفا لهذا الیوم الذی ثقل فی السماوات و الأرض و علی ذلک یتفرع ما قصه الله سبحانه فی کلامه من تفاصیل 
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ما یجری فیه من المرور علی الصراط و تطایر الکتب و وزن الأعمال و السؤال و الحساب و فصل القضاء.
و من المعلوم- و خاصة من سیاق آیات القیامة- أن المراد بالاختلاف لیس ما یوجد بینهم بحسب الخلقة بنحو ذکورة و أنوثة و طول و قصر و بیاض و سواد بل ما یوجد فی دین الحق من الاختلاف فی اعتقاد أو عمل. و قد بین الله ذلک لهم فی هذه النشأة الدنیویة فی کتبه المنزلة و بلسان أنبیائه بکل طریق ممکن کما یقول بعد عدة آیات: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ إِلَّا لِتُبَیِّنَ لَهُمُ الَّذِی اخْتَلَفُوا فِیهِ»: الآیة: 64 من السورة.
و من هنا یظهر للمتدبر أن البیان الذی یخبر تعالی عنه و یخصه بیوم القیامة نوع آخر من الظهور و الوضوح غیر ما یتمشی من الکتاب و النبوة فی هذه الدنیا من البیان بالحکمة و الموعظة و الجدال بالتی هی أحسن، و لیس إلا العیان الذی لا یتطرق إلیه شک و ارتیاب و لا یهجس معه خطور نفسانی بالخلاف کما یشیر إلیه قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»،: ق: 22 و قوله:
«یَوْمَئِذٍ یُوَفِّیهِمُ اللَّهُ دِینَهُمُ الْحَقَّ وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»: النور: 25.
فیومئذ یشاهدون حقائق ما اختلفوا فیه من المعارف الدینیة الحقة و الأعمال الصالحة و ما أخلدوا إلیه من الباطل و یفصل بینهم بظهور الحق و انجلائه.
قوله تعالی: «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ هو نظیر قوله فی موضع آخر: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: یس: 82 و منه یعلم أنه تعالی یسمی أمره قولا کما یسمی أمره و قوله من حیث قوته و إحکامه و خروجه عن الإبهام و کونه مرادا حکما و قضاء، قال تعالی: «وَ ما أُغْنِی عَنْکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»،: یوسف: 67 و قال: «وَ قَضَیْنا إِلَیْهِ ذلِکَ الْأَمْرَ أَنَّ دابِرَ هؤُلاءِ مَقْطُوعٌ مُصْبِحِینَ»،: الحجر: 66 و قال: «وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: البقرة: 117 و کما یسمی قوله الخاص کلمة، قال تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ»،: الصافات: 172 و قال: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: آل عمران 
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59، ثم قال فی عیسی (ع): «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171.
فتحصل من ذلک کله أن إیجاده تعالی أعنی ما یفیضه علی الأشیاء من الوجود من عنده- و هو بوجه نفس وجود الشی‌ء الکائن- هو أمره و قوله حسب ما یسمیه القرآن و کلمته لکن الظاهر أن الکلمة هی القول باعتبار خصوصیته و تعینه.
و یتبین بذلک أن إرادته و قضاءه واحد، و أنه بحسب الاعتبار متقدم علی القول و الأمر فهو سبحانه یرید شیئا و یقضیه ثم یأمره و یقول له کن فیکون، و قد علل عدم تخلف الأشیاء عن أمره بألطف التعلیل إذ قال: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ قَوْلُهُ الْحَقُّ»،: الأنعام: 73 فأفاد أن قوله هو الحق الثابت بحقیقة معنی الثبوت أی نفس العین الخارجیة التی هی فعله فلا معنی لفرض التخلف فیه و عروض الکذب أو البطلان علیه فمن الضروری أن الواقع لا یتغیر عما هو علیه فلا یخطئ و لا یغلط فی فعله، و لا یرد أمره، و لا یکذب قوله و لا یخلف فی وعده.
و قد تبین أیضا من هذه الآیة و من قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، أن لله سبحانه إرادتین إرادة تکوین لا یتخلف عنها المراد، و إرادة تشریع یمکن أن تعصی و تطاع، و سنستوفی هذا البحث بعض الاستیفاء إن شاء الله.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «قَدْ مَکَرَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ- فَخَرَّ عَلَیْهِمُ السَّقْفُ مِنْ فَوْقِهِمْ- وَ أَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ قال: بیت مکرهم أی ماتوا و أبقاهم الله فی النار- و هو مثل لأعداء آل محمد.
أقول: و ظاهره أن قوله: «فَأَتَی اللَّهُ بُنْیانَهُمْ إلخ کنایة عن بطلان مکرهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: فَأَتَی اللَّهُ 
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بُنْیانَهُمْ مِنَ الْقَواعِدِ» قال: کان بیت غدر یجتمعون فیه إذا أرادوا الشر.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ الآیة- قال: قال (ع):
الذین أوتوا العلم الأئمة یقولون لأعدائهم: أین شرکاؤکم و من أطعتموهم فی الدنیا؟ ثم قال: قال: فهم أیضا الذین تتوفاهم الملائکة ظالمی أنفسهم «فَأَلْقَوُا السَّلَمَ سلموا لما أصابهم من البلاء ثم یقولون: «ما کُنَّا نَعْمَلُ مِنْ سُوءٍ» فرد الله علیهم فقال:
«بَلی ، إلخ.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن أبی إسحاق الهمدانی عن أمیر المؤمنین (ع): فیما کتبه إلی أهل مصر قال: یا عباد الله- إن أقرب ما یکون العبد من المغفرة و الرحمة- حین یعمل بطاعته و ینصح فی توبته. علیکم بتقوی الله فإنها یجمع الخیر- و لا خیر غیرها و یدرک بها من خیر الدنیا و خیر الآخرة، قال عز و جل: «وَ قِیلَ لِلَّذِینَ اتَّقَوْا ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ- قالُوا خَیْراً لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةٌ- وَ لَدارُ الْآخِرَةِ خَیْرٌ وَ لَنِعْمَ دارُ الْمُتَّقِینَ .
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن مسکان عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ لَنِعْمَ دارُ الْمُتَّقِینَ قال الدنیا.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ قال: قال (ع)- هم المؤمنون الذین طابت موالیدهم فی الدنیا.
أقول: و هو بالنظر إلی ما یقابله من قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ الآیة لا یخلو عن خفاء و الروایة ضعیفة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال": اجتمعت قریش فقالوا:
إن محمدا رجل حلو اللسان- إذا کلمه الرجل ذهب بعقله- فانظروا أناسا من أشرافکم المعدودین المعروفة أنسابهم- فابعثوهم فی کل طریق من طرق مکة علی رأس کل لیلة- أو لیلتین فمن جاء یریده فردوه عنه-.
فخرج ناس منهم فی کل طریق- فکان إذا أقبل الرجل وافدا لقومه ینظر ما یقول محمد؟ فینزل بهم قالوا له: أنا فلان بن فلان فیعرفه بنسبه و یقول: أنا أخبرک بمحمد فلا یرید أن یعنی إلیه- هو رجل کذاب لم یتبعه علی أمره- إلا السفهاء و العبید و من لا خیر فیه- و أما شیوخ قومه و خیارهم فمفارقون له- فیرجع أحدهم فذلک قوله:
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«وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ ما ذا أَنْزَلَ رَبُّکُمْ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ .
فإذا کان الوافد ممن عزم الله له علی الرشاد- فقالوا له مثل ذلک فی محمد قال: بئس الوافد أنا لقومی إن کنت جئت- حتی بلغت إلا مسیرة یوم رجعت قبل أن ألقی هذا الرجل- و أنظر ما یقول و آتی قومی ببیان أمره- فیدخل مکة فیلقی المؤمنین فیسألهم:
ما ذا یقول محمد؟ فیقولون: خیرا للذین أحسنوا فی هذه الدنیا حسنة- یقول مال و لدار الآخرة خیر و هی الجنة.
أقول: و الاعتبار یساعد علی القصة و ما فی آخرها من تفسیر الحسنة بالمال غیر مرضی.
و فی الکافی، بإسناده عن صفوان بن یحیی قال: قلت لأبی الحسن (ع): أخبرنی عن الإرادة من الله و من الخلق. قال: فقال: الإرادة من الخلق الضمیر- و ما یبدو لهم بعد ذلک من الفعل، و أما من الله تعالی فإرادته إحداثه لا غیر ذلک- لأنه لا یروی و لا یهم و لا یتفکر، و هذه الصفات منفیة عنه و هی صفات الخلق- فإرادة الله الفعل لا غیر ذلک یقول له- کن فیکون بلا لفظ و لا نطق بلسان و لا همة- و لا تفکر و لا کیف لذلک کما أنه لا کیف له.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الترمذی و حسنه و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان و اللفظ له عن أبی ذر عن رسول الله ص قال: یقول الله:
یا بن آدم کلکم مذنب- إلا من عافیت فاستغفرونی أغفر لکم- و کلکم فقراء إلا من أغنیت فسلونی أعطکم، و کلکم ضال إلا من هدیت فسلونی الهدی أهدکم- و من استغفرنی و هو یعلم أنی ذو قدرة- علی أن أغفر له غفرت له و لا أبالی-.
و لو أن أولکم و آخرکم و حیکم و میتکم و رطبکم و یابسکم- اجتمعوا علی قلب أشقی واحد منکم- ما نقص ذلک من سلطانی مثل جناح بعوضة، و لو أن أولکم و آخرکم و حیکم- و میتکم و رطبکم و یابسکم- اجتمعوا علی قلب أتقی واحد منکم- ما زادوا فی سلطانی مثل جناح بعوضة، و لو أن أولکم و آخرکم و حیکم و میتکم و رطبکم و یابسکم- سألونی حتی تنتهی مسألة کل واحد منهم- فأعطیتهم ما سألونی ما نقص ذلک مما عندی- کغرز إبرة لو غمسها أحدکم فی البحر-.
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و ذلک أنی جواد ماجد واحد عطائی کلام و عذابی کلام- إنما أمری لشی‌ء إذا أردته أن أقول له کن فیکون.



[سورة النحل (16): الآیات 41 الی 64]





اشارة

وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا لَنُبَوِّئَنَّهُمْ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (41) الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ (42) وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلاَّ رِجالاً نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (43) بِالْبَیِّناتِ وَ الزُّبُرِ وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ (44) أَ فَأَمِنَ الَّذِینَ مَکَرُوا السَّیِّئاتِ أَنْ یَخْسِفَ اللَّهُ بِهِمُ الْأَرْضَ أَوْ یَأْتِیَهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ (45)
أَوْ یَأْخُذَهُمْ فِی تَقَلُّبِهِمْ فَما هُمْ بِمُعْجِزِینَ (46) أَوْ یَأْخُذَهُمْ عَلی تَخَوُّفٍ فَإِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ (47) أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلی ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ یَتَفَیَّؤُا ظِلالُهُ عَنِ الْیَمِینِ وَ الشَّمائِلِ سُجَّداً لِلَّهِ وَ هُمْ داخِرُونَ (48) وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ دابَّةٍ وَ الْمَلائِکَةُ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ (49) یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ (50)
وَ قالَ اللَّهُ لا تَتَّخِذُوا إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ إِنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ فَإِیَّایَ فَارْهَبُونِ (51) وَ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَتَّقُونَ (52) وَ ما بِکُمْ مِنْ نِعْمَةٍ فَمِنَ اللَّهِ ثُمَّ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فَإِلَیْهِ تَجْئَرُونَ (53) ثُمَّ إِذا کَشَفَ الضُّرَّ عَنْکُمْ إِذا فَرِیقٌ مِنْکُمْ بِرَبِّهِمْ یُشْرِکُونَ (54) لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ (55)
وَ یَجْعَلُونَ لِما لا یَعْلَمُونَ نَصِیباً مِمَّا رَزَقْناهُمْ تَاللَّهِ لَتُسْئَلُنَّ عَمَّا کُنْتُمْ تَفْتَرُونَ (56) وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ الْبَناتِ سُبْحانَهُ وَ لَهُمْ ما یَشْتَهُونَ (57) وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِالْأُنْثی ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ (58) یَتَواری مِنَ الْقَوْمِ مِنْ سُوءِ ما بُشِّرَ بِهِ أَ یُمْسِکُهُ عَلی هُونٍ أَمْ یَدُسُّهُ فِی التُّرابِ أَلا ساءَ ما یَحْکُمُونَ (59) لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ مَثَلُ السَّوْءِ وَ لِلَّهِ الْمَثَلُ الْأَعْلی وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (60)
وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِظُلْمِهِمْ ما تَرَکَ عَلَیْها مِنْ دَابَّةٍ وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ (61) وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ ما یَکْرَهُونَ وَ تَصِفُ أَلْسِنَتُهُمُ الْکَذِبَ أَنَّ لَهُمُ الْحُسْنی لا جَرَمَ أَنَّ لَهُمُ النَّارَ وَ أَنَّهُمْ مُفْرَطُونَ (62) تَاللَّهِ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَهُوَ وَلِیُّهُمُ الْیَوْمَ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (63) وَ ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ إِلاَّ لِتُبَیِّنَ لَهُمُ الَّذِی اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (64)
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(بیان)

الآیتان الأولیان تذکران الهجرة و تعدان المهاجرین فی الله وعدا حسنا فی الدنیا و الآخرة، و باقی الآیات تعقب حدیث شرکهم بالله و تشریعهم بغیر إذن الله، و هی بحسب المعنی تفصیل القول فی الجواب عن عد المشرکین الدعوة النبویة إلی ترک عبادة الآلهة و تحریم ما لم یحرمه الله أمرا محالا کما أشیر إلیه فی قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا» إلخ.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا لَنُبَوِّئَنَّهُمْ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ وعد جمیل للمهاجرین و قد کانت من المؤمنین هجرتان عن مکة: إحداهما إلی حبشة هاجرتها عدة من المؤمنین بالنبی ص بإذن من الله و رسوله إلیها و لبثوا فیها حینا فی أمن و راحة من أذی مشرکی مکة و عذابهم و فتنتهم.
و الثانیة هجرتهم من مکة إلی المدینة بعد مهاجرة النبی ص، و الظاهر أن المراد بالهجرة فی الآیة هی الهجرة الثانیة فسیاق الآیتین أکثر ملاءمة لها من الأولی و هو ظاهر.
و قوله: «فِی اللَّهِ متعلق بهاجروا، و المراد بکون المهاجرة فی الله أن یکون طلب مرضاته محیطا بهم فی مهاجرتهم لا یخرجون منه إلی غرض آخر کما یقال: سافر فی طلب العلم و خرج فی طلب المعیشة أی لا غایة له إلا طلب العلم و لا بغیة له إلا طلب المعیشة، و السیاق یعطی أن قوله: «مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا» أیضا مقید بذلک معنی، و التقدیر: و الذین هاجروا فی الله من بعد ما ظلموا فیه، و إنما حذف اختصارا و إنما اکتفی به قیدا للمهاجرة لأنها محل الابتلاء فتخصیصه بإیضاح الحال أولی.
و قوله: «لَنُبَوِّئَنَّهُمْ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً» قیل: أی بلدة حسنة بدلا مما ترکوه من وطنهم کمکة و حوالیها بدلیل قوله: «لَنُبَوِّئَنَّهُمْ فإنه من بوأت له مکانا أی سویت و أقررته فیه.
و قیل: أی حالة حسنة من الفتح و الظفر و نحو ذلک فیکون قوله: «لَنُبَوِّئَنَّهُمْ 
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إلخ، من الاستعارة بالکنایة.
و الوجهان متحدان مآلا فإنهم إنما کانوا یهاجرون لیعقدوا مجتمعا إسلامیا طیبا لا یعبد فیه إلا الله، و لا یحکم فیه إلا العدل و الإحسان أو لیدخلوا فی مجتمع هذا شأنه فلو رجعوا فی مهاجرهم غایة حسنة أو وعدوا بغایة حسنة کان ذلک هذا المجتمع الصالح، و لو حمدوا البلدة التی یهاجرون إلیها لکان حمدهم للمجتمع الإسلامی المستقر فیها لا لمائها أو هوائها فالغایة الحسنة التی یعدهم الله فی الدنیا هی هذا المجتمع سواء أرید بالحسنة البلدة أو الغایة.
و قوله: «وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ تتمیم للوعد و إشارة إلی أن أجر الآخرة أفضل من هذا الأجر الدنیوی لو کانوا یعلمون ما أعد الله لهم فیها من النعم فإن فیها سعادة من غیر شقاء و خلودا من غیر فناء و لذة غیر مشوبة بألم و جوار رب العالمین.
قوله تعالی: «الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ لا یبعد أن یستفاد من سیاق الآیتین أن جملة العنایة فیهما إلی وعد المهاجرین فی الله وعدا حسنا فی الدنیا و الآخرة من غیر نظر إلی الإخبار بتحقق المهاجرة قبل حال الخطاب فیکون الکلام فی معنی الاشتراط: من یهاجر فی الله فله کذا و کذا، و تکون العنایة فی قوله: «الَّذِینَ صَبَرُوا» إلخ بتوصیف المهاجرین بالصبر و التوکل من غیر نظر إلی ما تحقق منهم من ذلک أیام توقفهم فی أوطانهم بین المشرکین قبال أذاهم و فتنتهم.
و العنایة بالتوصیف إنما هی لکون کلتا الصفتین دخیلتین فی الغایة الحسنة التی وعدوا بها إذ لو لم یصبروا علی مر الجهاد و أظهروا الجزع عند هجوم العظائم و لم یتأیدوا بالتوکل علی الله و اعتمدوا علی أنفسهم الضعیفة أحیط بهم و لم یتهیأ لهم المستقر و فرقهم العدو المصر علی عداوته بددا و تلاشی المجتمع الصالح الذی أقاموه فی مهاجرهم هذا فی الدنیا، و أما أمر الآخرة ففساده بفساد المجتمع أو تلاشیه أوضح.
و لو کان المراد وعد المهاجرین الذین تحقق منهم الهجرة قبل نزول الآیة تطییبا لنفوسهم و تسلیة لهم عما أخرجوا من دیارهم و أموالهم و قاسوا الفتن و المحن کان قوله:
«الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ مدحا لهم بما ظهر منهم أیام إقامتهم بمکة
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و غیرها من الصبر فی الله علی أذی المشرکین و التوکل علی الله فیما عزموا علیه من الإسلام لله.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ رجوع ثان إلی بیان کیفیة إرسال الرسل و إنزال الکتب حتی یتضح للمشرکین أنه لم تکن الدعوة الدینیة إلا دعوة عادیة من رجال یوحی إلیهم من البشر یندبون إلی ما فیه صلاح الناس فی دنیاهم و عقباهم.
و أنه لم یدع أحد من الرسل و لا ادعی فی کتاب من کتب الشرائع أن الدعوة الدینیة ظهور للقدرة الغیبیة القاهرة لکل شی‌ء و الإرادة التکوینیة لهدم النظام الجاری و نقض سنة الاختیار و إبطالها حتی یقول القائل منهم: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ.
و علی هذا فقوله سبحانه: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مسوق لحصر الرسالة علی البشر العادی من رجال یوحی إلیهم قبال ما ادعاه المشرکون أنها لو کانت لکانت نقضا لنظام الطبیعة و إبطالا للاختیار و الاستطاعة.
و به یظهر عدم استقامة ما ذکره غیر واحد منهم أن الآیة مسوقة لرد المشرکین من قریش حیث کانوا یزعمون أن البشر لا یصلح للرسالة و أنها لو کانت فهی من شأن الملائکة فالآیة تخبر أن السنة الإلهیة جرت حسب ما اقتضته الحکمة علی أن لا یبعث للدعوة الدینیة إلا رجالا من البشر یوحی إلیهم المعارف و الأوامر و النواهی.
و ذلک أن سیاق الآیات لا یساعد علی ذلک، و لم یتقدم فی الکلام ذکر لقولهم ذلک أو لاقتراحهم بعثة الملائکة للرسالة حتی یوجه الکلام إلی ذلک.
و إنما الذی تقدم هو قول المشرکین: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ و کان مسوقا لإثبات استحالة النبوة لا لکونها من شأن الملائکة.
و استدل بعضهم بالآیة علی أن الله سبحانه لم یرسل صبیا و لا امرأة، و استشکل بنبوة عیسی (ع) فی المهد و أجیب بأن النبوة أعم من الرسالة و الذی أثبته عیسی لنفسه بقوله: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا»،: مریم: 30 هی النبوة دون الرسالة.
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و فیه أن الاستدلال المذکور بالآیة إنما هو بقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا» و هذا الفعل کما یتعلق فی القرآن بالرسول کذلک یتعلق بالنبی غیر الرسول قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍ الآیة فلو تم الاستدلال المذکور لدل علی حرمان الأطفال و النساء عن الرسالة و النبوة جمیعا، و قد حکی الله عن عیسی (ع) قوله: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا»،: مریم: 30 و قال فی یحیی (ع): «وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا»: مریم: 12.
و الحق أن الآیة: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا» إنما هی فی مقام بیان أن الرسل کانوا رجالا من البشر العادی من غیر عنایة بکونهم أول ما بعثوا للرسالة أفرادا بالغین مبلغ الرجال فالغرض أن نوحا و إبراهیم و موسی و عیسی و یحیی (ع)- و هم رسل- کانوا رجالا یوحی إلیهم و لم یکونوا أشخاصا مجهزین بقدرة قاهرة غیبیة و إرادة إلهیة تکوینیة.
و یقرب من الآیة قوله تعالی: فی موضع آخر: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ وَ ما جَعَلْناهُمْ جَسَداً لا یَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ ما کانُوا خالِدِینَ»: الأنبیاء: 8.
و قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ الظاهر أنه خطاب للنبی ص و لقومه، و قد کان الخطاب فی سابق الکلام للنبی ص خاصة و المعنی موجه إلی الجمیع فهو تعمیم الخطاب للجمیع لیتخذ کل من المخاطبین سبیله فمن کان لا یعلم ذلک کبعض المشرکین راجع أهل الذکر و سألهم و من کان یعلم ذلک کالنبی ص و المؤمنین به کان فی غنی عن الرجوع و السؤال.
و قیل: إن الخطاب فی الآیة للمشرکین فإنهم هم المنکرون فلیرجعوا و لیسألوا و فیه أن لازم ذلک کون الجملة التفاتا من خطاب الفرد إلی خطاب الجمیع و لا نکتة ظاهرة تصحح ذلک و الله أعلم.
و الذکر حفظ معنی الشی‌ء أو استحضاره، و یقال لما به یحفظ أو یستحضر قال الراغب فی المفردات: الذکر تارة یقال و یراد به هیئة للنفس بها یمکن للإنسان أن یحفظ
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ما یقتنیه من المعرفة و هو کالحفظ إلا أن الحفظ یقال اعتبارا بإحرازه و الذکر یقال اعتبارا باستحضاره، و تارة یقال لحضور الشی‌ء فی القلب أو القول و لذلک قیل:
الذکر ذکران: ذکر بالقلب، و ذکر باللسان، و کل واحد منهما ضربان: ذکر عن نسیان و ذکر لا عن نسیان بل عن إدامة الحفظ، انتهی موضع الحاجة.
و الظاهر أن الأصل فیه ما هو للقلب و إنما یسمی اللفظ ذکرا اعتبارا بإفادته المعنی و إلقائه إیاه فی الذهن، و علی هذا المعنی جری استعماله فی القرآن غیر أن مورده فیه ذکر الله تعالی فالذکر إذا أطلق فیه و لم یتقید بشی‌ء هو ذکره.
و بهذه العنایة أیضا سمی القرآن وحی النبوة و الکتب المنزلة علی الأنبیاء ذکرا، و الآیات فی ذلک کثیرة لا حاجة إلی إیرادها فی هذا الموضع. و قد سمی الله سبحانه فی الآیة التالیة القرآن ذکرا.
فالقرآن الکریم ذکر کما أن کتاب نوح و صحف إبراهیم و توراة موسی و زبور داود و إنجیل عیسی (ع)- و هی الکتب السماویة المذکورة فی القرآن- کلها ذکر، و أهلها المتعاطون لها المؤمنین بها أهل الذکر.
و لما کان أهل الشی‌ء و خاصته أعرف بحاله و أبصر بأخباره کان علی من یرید التبصر فی أمره أن یرجع إلی أهله، و أهل الکتب السماویة القائمون علی دراستها و تعلمها و العمل بشرائعها هم أهل الخبرة بها و العالمون بأخبار الأنبیاء الجائین بها فعلی من أراد الاطلاع علی شی‌ء من أمرهم أن یراجعهم و یسألهم.
لکن المشرکین المخاطبین بمثل قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ» لما کانوا لا یسلمون للنبی ص النبوة و لا یصدقونه فی دعواه و یستهزءون بالقرآن ذی الذکر کما یذکره تعالی فی قوله: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ»،: الحجر: 6 لم ینطبق قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ» بحسب المورد إلا علی أهل التوراة، و خاصة من حیث کونهم أعداء للنبی ص رادین لنبوته و کانت نفوس المشرکین طیبة بهم لذلک، و قد قالوا فی المشرکین: «هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلًا»: النساء: 51.
و قال بعضهم: المراد بأهل الذکر أهل العلم بأخبار من مضی من الأمم سواء أ کانوا مؤمنین أم کفارا؟ و سمی العلم ذکرا لأن العلم بالمدلول یحصل غالبا من تذکر الدلیل فهو من 
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قبیل تسمیة المسبب باسم السبب.
و فیه أنه من المجاز من غیر قرینة موجبة للحمل علیه علی أن المعهود من الموارد التی ورد فیها الذکر فی القرآن الکریم غیر هذا المعنی.
و قال بعضهم: المراد بأهل الذکر أهل القرآن لأن الله سماه ذکرا و أهله النبی ص و أصحابه و خاصة المؤمنین. و فیه أن کون القرآن ذکرا و أهله أهله لا ریب فیه لکن إرادة ذلک من الآیة خاصة لا تلائم تمام الحجة فإن أولئک لم یکونوا مسلمین لنبوة النبی ص فکیف یقبلون من أتباعه من المؤمنین؟.
و کیف کان فالآیة إرشاد إلی أصل عام عقلائی و هو وجوب رجوع الجاهل إلی أهل الخبرة، و لیس ما تتضمنه من الحکم حکما تعبدیا، و لا أمر الجاهل بالسؤال عن العالم و لا بالسؤال عن خصوص أهل الذکر أمرا مولویا تشریعیا و هو ظاهر.
قوله تعالی: «بِالْبَیِّناتِ وَ الزُّبُرِ» متعلق بمقدر یدل علیه ما فی الآیة السابقة من قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا» أی أرسلناهم بالبینات و الزبر و هی الآیات الواضحة الدالة علی رسالتهم و الکتب المنزلة علیهم.
و ذلک أن العنایة فی الآیة السابقة إنما هی ببیان کون الرسل بشرا علی العادة فحسب فکأنه لما ذکر ذلک اختلج فی ذهن السامع أنهم بما ذا أرسلوا؟ فأجیب عنه فقیل: بالبینات و الزبر أما البینات فلإثبات رسالتهم و أما الزبر فلحفظ تعلیماتهم.
و قیل: هو متعلق بقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا» أی و ما أرسلنا بالبینات و الزبر إلا رجالا نوحی إلیهم. و فیه أنه لا بأس به فی نفسه لکنه مفوت لما تقدم من النکتة.
قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ لا شک أن تنزیل الکتاب علی الناس و إنزال الذکر علی النبی ص واحد بمعنی أن تنزیله علی الناس هو إنزاله إلیه لیأخذوا به و یوردوه مورد العمل کما قال تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ قَدْ جاءَکُمْ بُرْهانٌ مِنْ رَبِّکُمْ وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً»،: النساء: 174 و قال: «لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ کِتاباً فِیهِ ذِکْرُکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: الأنبیاء: 10.
فیکون محصل المعنی أن القصد بنزول هذا الذکر إلی عامة البشر و أنک و الناس فی ذلک سواء، و إنما اخترناک لتوجیه الخطاب و إلقاء القول لا لنحملک قدرة غیبیة
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و إرادة تکوینیة إلهیة فنجعلک مسیطرا علیهم و علی کل شی‌ء بل لأمرین:
أحدهما: أن تبین للناس ما نزل تدریجا إلیهم لأن المعارف الإلهیة لا ینالها الناس بلا واسطة فلا بد من بعث واحد منهم للتبیین و التعلیم، و هذا هو غرض الرسالة ینزل إلیه الوحی فیحمله ثم یؤمر بتبلیغه و تعلیمه تبیینه.
و الثانی: رجاء أن یتفکروا فیک فیتبصروا أن ما جئت به حق من عند الله فإن الأوضاع المحیطة بک و الحوادث و الأحوال الواردة علیک فی مدی حیاتک من الیتم و خمود الذکر و الحرمان من التعلم و الکتابة و فقدان مرب صالح و الفقر و الاحتباس بین قوم جهلة أخساء صفر الأیدی من مزایا المدنیة و فضائل الإنسانیة کانت جمیعا أسبابا قاطعة أن لا تذوق من عین الکمال قطرة، و لا تقبض من عری السعادة علی مسکة، لکن الله سبحانه أنزل إلیک ذکرا تتحدی به علی الجن و الإنس مهیمنا علی سائر الکتب السماویة تبیانا لکل شی‌ء و هدی و رحمة و برهانا و نورا مبینا.
فالتفکر فیک نعم الدلیل الهادی إلی أن لیس لک فیما جئت به صنع و لا لک من الأمر شی‌ء و إن الله أنزله بعلمه و أیدک لذلک بقدرته من غیر أن یداخله من الأسباب العادیة شی‌ء.
هذا ما تفیده الآیة الکریمة نظرا إلی سیاقها و سیاق ما قبلها و محصله أن قوله:
«لِتُبَیِّنَ إلخ، غایة للإنزال لا لنفسه بل من حیث تعلقه بشخص النبی ص، و أن متعلق «یَتَفَکَّرُونَ المحذوف هو نحو قولنا: فیک لا قولنا: فی الذکر.
لکن القوم ذکروا أن قوله: «لِتُبَیِّنَ غایة للإنزال و أن المراد بالتفکر التفکر فی الذکر لیعلم بذلک أنه حق و معنی الآیة علی هذا: وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ أی القرآن لتبین للناس کافة ما نزل إلیهم فی ذلک الذکر من أصول المعارف و الأحکام و الشرائع و أحوال الأمم الماضیة و ما جری فیهم من سنة الله تعالی، و لرجاء أن یتفکروا فی الذکر فیهتدوا إلی أنه حق من عند الله أو یتفکروا فیما تبینه لهم.
و أنت خبیر بأن لازم ذلک أولا شبه تحصیل الحاصل فی إنزاله إلیه لیبین لهم ما نزل إلیهم، و الإنزال واحد، و لا مدفع له إلا أن یغیر النظم إلی مثل قولنا: و أنزلنا إلیک الذکر لتبینه لهم.
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و ثانیا: کون قوله: «إِلَیْکَ مستدرکا مستغنی عنه و خاصة بالنظر إلی قوله:
«وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ و ذلک أن الإنزال غایته التبیین و لا أثر فی ذلک لکونه (ص) هو المنزل إلیه دون غیره، و کذلک التفکر فی الذکر غایة مرجوة للعلم بأنه حق من عند الله من غیر نظر إلی من أنزل إلیه، و لازم ذلک کون قوله: «إِلَیْکَ زائدا فی الکلام لا حاجة إلیه.
و ثالثا: انقطاع الآیة بسیاقها عن سیاق الآیة السابقة علیها: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ و الآیات المتقدمة علیها.
و هاهنا وجه آخر یمکن أن یندفع به بعض الإشکالات السابقة و هو کون المراد بالذکر المنزل لفظ القرآن الکریم و بما نزل إلیهم معانی الأحکام و الشرائع و غیرها، و یکون قوله: «لِتُبَیِّنَ غایة للإنزال، و قوله: «وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ معطوفا علی مقدر و غایة للتبیین لا للإنزال، و هو خلاف ظاهر الآیة، و علیک بإجادة التدبر فیها.
و من لطیف التعبیر فی الآیة قوله: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ و «ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ بتفریق الفعلین بالأفعال الدال علی اعتبار الجملة و الدفعة و التفعیل الدال علی اعتبار التدریج، و لعل الوجه فی ذلک أن العنایة فی قوله: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ بتعلق الإنزال بالنبی ص فقط من غیر نظر إلی خصوصیة نفس الإنزال، و لذلک أخذ الذکر جملة واحدة فعبر عن نزوله من عنده تعالی بالإنزال.
و أما الناس فإن الذی لهم من ذلک هو الأخذ و التعلم و العمل، و قد کان تدریجیا و لذلک عنی به و عبر عن نزوله إلیهم بالتنزیل.
و فی الآیة دلالة علی حجیة قول النبی ص فی بیان الآیات القرآنیة، و أما ما ذکره بعضهم أن ذلک فی غیر النص و الظاهر من المتشابهات أو فیما یرجع إلی أسرار کلام الله و ما فیه من التأویل فمما لا ینبغی أن یصغی إلیه.
هذا فی نفس بیانه (ص) و یلحق به بیان أهل بیته لحدیث الثقلین المتواتر و غیره و أما سائر الأمة من الصحابة أو التابعین أو العلماء فلا حجیة لبیانهم لعدم شمول الآیة و عدم نص معتمد علیه یعطی حجیة بیانهم علی الإطلاق.
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و أما قوله تعالی: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ فقد تقدم أنه إرشاد إلی حکم العقلاء بوجوب رجوع الجاهل إلی العالم من غیر اختصاص الحکم بطائفة دون طائفة.
هذا کله فی نفس بیانهم المتلقی بالمشافهة، و أما الخبر الحاکی له فما کان منه بیانا متواترا أو محفوفا بقرینة قطعیة و ما یلحق به فهو حجة لکونه بیانهم، و أما ما کان مخالفا للکتاب أو غیر مخالف لکنه لیس بمتواتر و لا محفوفا بالقرینة فلا حجیة فیه لعدم کونه بیانا فی الأول و عدم إحراز البیانیة فی الثانی و للتفصیل محل آخر.
قوله تعالی: «أَ فَأَمِنَ الَّذِینَ مَکَرُوا السَّیِّئاتِ أَنْ یَخْسِفَ اللَّهُ بِهِمُ الْأَرْضَ أَوْ یَأْتِیَهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ هذه الآیة و الآیتان بعدها إنذار و تهدید للمشرکین و هم الذین یعبدون غیر الله سبحانه و یشرعون لأنفسهم سننا یستنون بها فی الحیاة فما یعملون من الأعمال مستقلین فیها بأنفسهم معرضین عن شرائع الله النازلة من طریق النبوة استنادا إلی حجج داحضة اختلقوها لأنفسهم کلها سیئات و ما یتقلبون فیها مدی حیاتهم من حرکة أو سکون و أخذ أو رد و فعل أو ترک و هم علی ما هم علیه من استکبار و غرور، کلها ذنوب یقترفونها مکرا بالله ربهم و برسله الداعین إلی الأخذ بدین الله و لزوم سبیله.
فقوله: «السَّیِّئاتِ مفعول «مَکَرُوا» بتضمینه بمعنی عملوا أی عملوا السیئات ماکرین، و ما احتمله بعضهم من کون السیئات وصفا سادا مسد المفعول المطلق و التقدیر: یمکرون المکرات السیئات بعید من السیاق.
و بالجملة الکلام لتهدید المشرکین و إنذارهم بالعذاب الإلهی و یدخل فیهم مشرکو مکة، و الکلام متفرع علی ما تقدم کما یدل علیه قوله: «أَ فَأَمِنَ بفاء التفریع.
و المعنی- و الله أعلم- فإذا دلت الآیات البینات علی أن الله هو ربهم لا شریک له فی ربوبیته و أن الرسالة لیست بأمر محال بل هی دعوة إلی ما فیه صلاح معاشهم و معادهم و خیر دنیاهم و أخراهم من رجال هم أمثالهم یبعثهم الله و یوحی إلیهم بما تشتمل علیه الدعوة، فهؤلاء الذین یعرضون عن ذلک و یمکرون بالله و رسله بالتشبث بهذه الحجج الواهیة لتسویة الطریق إلی ترک دین الله و تشریع ما یوافق أهواءهم و یعملون 
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السیئات هل أمنوا أن یخسف الله بهم الأرض أو یأتیهم العذاب و هم لا یشعرون، أی یفاجئهم من غیر أن یتنبهوا بتوجهه إلیهم قبل نزوله.
قوله تعالی: «أَوْ یَأْخُذَهُمْ فِی تَقَلُّبِهِمْ فَما هُمْ بِمُعْجِزِینَ الفاعل هو الله سبحانه و قد کثرت فی القرآن نسبة الأخذ إلیه، و قیل: الضمیر للعذاب، و التقلب هو التحول من حال إلی حال و المراد به تحول المشرکین فی مقاصدهم و أعمالهم السیئة و انتقالهم من نعمة إلی نعمة أخری من نعم الحیاة الدنیا، قال تعالی: «لا یَغُرَّنَّکَ تَقَلُّبُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی الْبِلادِ مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: آل عمران: 197.
فالمراد بأخذهم فی تقلبهم أن یأخذهم فی عین ما یتقلبون فیه من السیئات مکرا بالله و رسله بالعذاب أو المعنی یعذبهم بنفس ما یتقلبون فیه فیعود النعمة نقمة، و هذا أنسب بالنظر إلی قوله: «فَما هُمْ بِمُعْجِزِینَ .
و قوله: «فَما هُمْ بِمُعْجِزِینَ فی مقام التعلیل لأخذهم فی تقلبهم و مکرهم السیئات أی لأنهم لیسوا بمعجزین لله فیما أراد بالتغلب علیه أو بالفرار من حکمه، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «أَوْ یَأْخُذَهُمْ عَلی تَخَوُّفٍ فَإِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ التخوف تمکن الخوف من النفس و استقراره فیها فالأخذ علی تخوف هو العذاب مبنیا علی المخافة بأن یشعروا بالعذاب فیتقوه و یحذروه بما استطاعوا من توبة و ندامة و نحوهما فیکون الأخذ علی تخوف مقابلا لإتیان العذاب من حیث لا یشعرون.
و ربما قیل: إن الأخذ علی تخوف هو العذاب بما یخاف منه من غیر هلاک کالزلزلة و الطوفان و غیرهما.
و ربما قیل: إن معنی التخوف التنقص بأن یأخذهم الله بنقص النعم واحدة بعد واحدة تدریجیا کأخذ الأمن ثم الأمطار ثم الرخص ثم الصحة و هکذا.
و قوله: «فَإِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ فی مقام التعلیل أی یأخذهم علی تخوف و یتنزل فی عذابهم إلی هذا النوع من العذاب الذی هو أهون الأنواع المعدودة لأنه رءوف رحیم، و فی التعبیر بقوله: «رَبَّکُمْ إشارة إلی ذلک، و کونه فی مقام التعلیل بالنسبة إلی الوجهین الأولین ظاهر، و أما بالنسبة إلی الثالث فلأن الأخذ بالنقص لا یخلو من 
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مهلة و فرصة یتنبه فیها من تنبه فیأخذ بالحذر بتوبة أو غیرها.
و الکلام فی تعداد أنواع العذاب المذکورة لیس مسوقا للحصر کما نبه به بعضهم بل إحصاء لأنواع منه.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلی ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ یَتَفَیَّؤُا ظِلالُهُ عَنِ الْیَمِینِ وَ الشَّمائِلِ سُجَّداً لِلَّهِ وَ هُمْ داخِرُونَ المراد بالرؤیة الرؤیة البصریة و النظر الحسی إلی الأشیاء الجسمانیة لأن المطلوب إلفات النظر إلی الأجسام ذوات الأظلال.
و التفیؤ من الفی‌ء و هو الظل راجعا، و لذا قیل: إن الظل هو ما فی أول النهار إلی زوال الشمس و الفی‌ء هو ما یکون بعد زوال الشمس إلی آخر النهار، و الظاهر أن الظل أعم من الفی‌ء کما تقدم و تؤیده الآیة. فالتفیؤ رجوع الظل بعد زواله.
و الشمائل جمع شمأل و هو خلاف الیمین، و جمعه باعتبار أخذ کل سمت مفروض خلف الشی‌ء و عن یساره جهة شمال علی حدة فهی شمائل تقابل الیمین کما أن عد کل شی‌ء ذا أظلال بهذه العنایة أخذا للظل بالنسبة إلی کل جهة من الیمین و الشمائل ظلا غیره بالنسبة إلی جهة أخری لا لأن الشی‌ء المذکور جمع بحسب المعنی و إن کان مفردا بحسب اللفظ. و الدخور هو الخضوع و الصغار.
و کون المراد بالرؤیة الرؤیة البصریة قرینة علی أن المراد بما خلق الله من شی‌ء- و من شی‌ء بیان لما خلق الله- هو الأشیاء المرئیة، و ما تعقبه من حدیث تفیؤ الظلال یحصرها فی الأجسام الکثیفة التی لها ظلال کالجبال و الأشجار و الأبنیة و الأجسام القائمة علی الأرض فلا یرد أن ما خلق الله و خاصة بعد بیانه بالشی‌ء لا یلازمه الظل کالأجرام العلویة المضیئة و الأجسام الشفافة و أعراض الأجسام.
و لدفع هذا الإشکال جعل بعضهم قوله: «یَتَفَیَّؤُا ظِلالُهُ إلخ، وصفا لشی‌ء حتی یخص البیان بالأشیاء المخلوقة التی لها أفیاء و أظلال و لا یخلو من وجه.
و الآیة تهدی المشرکین و هم منکرون للتوحید و النبوة إلی النظر فی حال الأجسام التی لها أظلال تدور عن یمینها و عن شمائلها فإنها تمثل سجودها لله و خضوعها له و صغارها قبال عظمته و کبریائه، و کذا سجود ما فی السماوات و الأرض من دابة و الملائکة.
فهی جمیعا ساجدة لله وحده لانقیادها الذاتی لأمره ممثلة للخضوع و الصغار بهذا
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النسک الوجودی و العبادة التکوینیة.
و هذا من أوضح الدلیل علی أن فی العالم إلها معبودا واحدا هو الله سبحانه و أن من حقه أن یسجد له و یخضع لأمره، و هذا هو التوحید و النبوة اللذان ینکرونهما فهل التوحید إلا الإذعان بکونه سبحانه هو الإله الذی یجب الخضوع له و التوجه بالذلة و الصغار إلیه؟ و هل الدین الذی تتضمنه دعوة الأنبیاء و الرسل إلا الخضوع لله سبحانه و الانقیاد لأمره فیما أراد؟ فما بالهم ینکرون ذلک؟ و هم یرون و یعلمون أن ما علی الأرض من أظلال الأجسام الکثیفة یسجد له، و ما فی السماوات و الأرض من الملائکة و الذوات ساجدة له منقادة لأمره حتی أرباب أصنامهم الذین یتخذونهم آلهة دون الله فإنهم إما من الملائکة و إما من الجن و إما من کملی البشر، و هم جمیعا داخرون له منقادون لأمره.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- «أَ وَ لَمْ یَرَوْا» هؤلاء المشرکون المنکرون لتوحید الربوبیة و لدعوة النبوة أ و لم ینظروا «إِلی ما خَلَقَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ» من هذه الأجسام القائمة علی بسیط الأرض من جبل أو بناء أو شجر أو أی جسم منتصب «یَتَفَیَّؤُا» و یرجع و یدور «ظِلالُهُ عَنِ الْیَمِینِ وَ الشَّمائِلِ سُجَّداً لِلَّهِ واقعة علی الأرض تذللا و تعبدا له سبحانه «وَ هُمْ داخِرُونَ خاضعون صاغرون.
و قد تقدم الکلام فی معنی سجدة الظلال ذیل قوله تعالی: «وَ ظِلالُهُمْ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ»،: الرعد: 15 فی الجزء الحادی عشر من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ دابَّةٍ وَ الْمَلائِکَةُ» إلی آخر الآیتین. ذکرت الآیة السابقة سجود الظلال و هو معنی مشهود فیها یمثل معنی السجود لله، و تذکر هذه الآیة سجود ما فی السماوات و الأرض من دابة- و الدابة ما یدب و یتحرک بالانتقال من مکان إلی مکان- بحقیقة السجود التی هی نهایة التذلل و التواضع قبال العظمة و الکبریاء فإن صورة السجدة التی هی خرور الإنسان و وقوعه علی وجهه علی الأرض إنما تعد عبادة إذا أرید بها تمثیل هذا المعنی فحقیقة السجدة هی التذلل المذکور.
و یدخل فی عموم الدابة الإنسان و کذا الجن لأنه سبحانه یصفهم فی کلامه بما یفید
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أن لهم دبیبا کما لسائر الدواب من الإنسان و الحیوان، و لم یدخل سبحانه الملائکة فی عموم الدابة و أفردهم بالذکر، و فی ذلک من التلویح إلی أن ما نسب إلیهم فی کلامه تعالی من النزول و الصعود و الذهاب و المجی‌ء مما ظاهره النقلة و الحرکة المکانیة لیس من نوع ما للدواب من الدبیب و الانتقال المکانی ما لا یخفی.
فقوله: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ دابَّةٍ» أی له یخضع و ینقاد خضوعا و انقیادا ذاتیا هی حقیقة السجود فمن حقه تعالی أن یعبد و یسجد له.
و فی الآیة دلالة علی أن فی غیر الأرض من السماوات شیئا من الدواب یسکنها و یعیش فیها.
و قوله: «وَ الْمَلائِکَةُ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ الاستکبار و التکبر من الإنسان أن یعد نفسه کبیرا و یضعه موضع الکبر و لیس به و لذلک یعد فی الرذائل لکن التکبر ربما یطلق علی ما لله سبحانه من الکبریاء بالحق و هو الکبیر المتعال فهو تعالی کبیر متکبر و لیس یقال: مستکبر و لعل ذلک کذلک اعتبارا باللفظ فإن الاستکبار بحسب أصل هیئته طلب الکبر و لازمه أن لا یکون ذلک حاصلا للطالب من نفسه و إنما یطلب الکبر و العلو علی غیره دعوی فکان مذموما، و أما التکبر فهو الظهور بالکبریاء سواء کانت له فی نفسه کما لله سبحانه و هو التکبر الحق أو لم یکن له إلا دعوی و غرورا کما فی غیره.
فتبین بذلک أن الاستکبار مذموم دائما أما استکبار المخلوق علی مخلوق آخر فلأن الفقر و الحاجة قد استوعبهما جمیعا و شی‌ء منهما لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا و لا لغیره فاستکبار أحدهما علی الآخر خروج منه عن حده و تجاوز عن طوره و ظلم و طغیان.
و أما استکبار المخلوق علی الخالق فلا یتم إلا مع دعوی المخلوق الاستقلال و الغنی لنفسه و ذهوله عن مقام ربه فإن النسبة بین العبد و ربه نسبة الذلة و العزة و الفقر و الغنی فما لم یغفل العبد عن هذه النسبة و لم یذهل عن مشاهدة مقام ربه لم یعقل استکباره علی ربه فإن الصغیر الوضیع القائم أمام الکبیر المتعالی و هو یشاهد صغار نفسه و ذلته و کبریاء من هو أمامه و عزته لا یتیسر له أن یری لنفسه کبریاء و عزة إلا أن 
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یأخذه غفلة و ذهول.
و إذ کان الکبریاء و العلو لله جمیعا فدعواه الکبریاء و العلو تغلب منه علی ربه و غصب منه لمقامه و استکبار و استعلاء علیه دعوی، و هذا هو الاستکبار بحسب الذات و یتبعه الاستکبار بحسب الفعل و هو أن لا یأتمر بأمره و لا ینتهی عن نهیه فإنه ما لم یر لنفسه إرادة مستقلة قبال الإرادة الإلهیة مغایرة لها لم یر لنفسه أن یخالفه فی أمره و نهیه.
و علی هذا فقوله: «وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ فی تعریف الملائکة و الکلام فی سیاق العبودیة دلیل علی أنهم لا یستکبرون علی ربهم فلا یغفلون عنه تعالی و لا یذهلون عن الشعور بمقامه و مشاهدته.
و قد أطلق نفی الاستکبار من غیر أن یقیده بما بحسب الذات أو بحسب الفعل فأفاد أنهم لا یستکبرون علیه فی ذات و لا فعل أی لا یغفلون عنه سبحانه و لا یستنکفون عن عبادته و لا یخالفون عن أمره، و لبیان هذا الإطلاق و الشمول عقبه بیانا له بقوله: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ و أشار بذلک إلی نفی الاستکبار عنهم ذاتا و فعلا.
توضیح ذلک أن قوله: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ یثبت لهم الخوف من ربهم و الله سبحانه لیس عنده إلا الخیر و لا شر عنده و لا سبب شر یخاف منه إلا أن یکون الشر و سببه عند العبد و قد أخذ متعلق الخوف هو ربهم لا عذابه تعالی أو عصیان أمره کما فی قوله: «وَ یَرْجُونَ رَحْمَتَهُ وَ یَخافُونَ عَذابَهُ»: إسراء: 57.
فهذه المخافة هی المخافة منه تعالی و هو و إن لم یکن عنده إلا الخیر، و الخوف إنما یکون من شر مترقب إلا أن حقیقته التأثر و الانکسار و الصغار و تأثر الضعیف قبال القوی الظاهر بقوته، و انکسار الصغیر الوضیع أمام الکبیر المتعال القاهر بکبریائه و تعالیه ضروری فمخافتهم هی تأثرهم الذاتی عما یشاهدونه من مقام ربهم و لا یغفلون عنه قط.
و یؤید ما ذکرناه تقیید قوله: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ بقوله «مِنْ فَوْقِهِمْ فإن فیه إشارة إلی أن کونه تعالی فوقهم قاهرا لهم متعالیا بالنسبة إلیهم هو السبب فی 
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مخافتهم، و لیس هذا إلا الخوف من مقامه تعالی لا من عذابه فهو خوف ذاتی و یرجع إلی نفی الاستکبار عن ذواتهم.
و أما قوله: «وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ فإشارة إلی عدم استکبارهم فی مقام الفعل و قد تقدم أنه إذا لم یستکبر علیه تعالی فی ذات لم یستکبر علیه فی فعل فهم لا یعصون الله سبحانه فی أمر بل یفعلون ما یؤمرون، و فی إتیان قوله: «یُؤْمَرُونَ مبنیا للمجهول من التعظیم و التفخیم لمقامه سبحانه ما لا یخفی.
فتبین أن الملائکة نوع من خلق الله تعالی لا تأخذهم غفلة عن مقام ربهم و لا یطرأ علیهم ذهول و لا سهو و لا نسیان عن ذلک و لا یشغلهم عنه شاغل، و هم لا یریدون إلا ما یریده الله سبحانه.
و إنما خص سبحانه الملائکة من بین الساجدین المذکورین فی الآیة بذکر شأنهم و تعریف أوصافهم و تفصیل عبودیتهم لأن أکثر آلهة الوثنیین من الملائکة کإله السماء و إله الأرض و إله الرزق و إله الجمال و غیرهم، و للدلالة علی أنهم- بالرغم من زعم الوثنیین- أمعن خلق الله تعالی فی عبودیته و عبادته.
و من عجیب الاستدلال ما استدل به بعضهم بالآیة علی أن الملائکة مکلفون مدارون بین الخوف و الرجاء کمثلنا أما دلالتها علی التکلیف فلمکان الأمر، و أما إدارتهم بین الخوف و الرجاء فلأن الآیة ذکرت خوفهم و الخوف یستلزم الرجاء.
و هو ظاهر الفساد أما الأمر فقد ورد فی کلامه تعالی فی موارد لا تکلیف فیها قطعا کالسماء و الأرض و غیرهما قال تعالی: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»،: حم السجدة: 11 و قال: «وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ .
و أما استلزام الخوف للرجاء فإنما الملازمة ما بین الخوف من نزول العذاب و أصابة المکروه و بین الرجاء، و قد تقدم أن الذی فی الآیة إنما هو خوف مهابة و إجلال بمعنی تأثر الضعیف من القوی و انکسار الصغیر الحقیر قبال العظیم الکبیر الظاهر علیه بعظمته و کبریائه و لا مقابلة بین الخوف بهذا المعنی و بین الرجاء.
و قد استدل بالآیة أیضا علی أن الملائکة أفضل من البشر، و فیه أن من الممکن استظهار أفضلیتهم من عصاة البشر و کفارهم ممن یفقد الصفات المذکورة لکونها
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مسوقة فی مقام المدح و أما غیرهم فلا تعرض للآیة لهم إثباتا و نفیا و سیأتی تفصیل القول فی الملائکة فی موضع یلیق به إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ قالَ اللَّهُ لا تَتَّخِذُوا إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ إِنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ فَإِیَّایَ فَارْهَبُونِ الرهبة الخوف و تقابل الرغبة کما أن الخوف یقابل به الرجاء.
و الکلام معطوف علی قوله: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ» و قیل: معطوف علی قوله: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ» و قیل: علی قوله: «ما خَلَقَ اللَّهُ علی طریقة قوله: (علفتها تبنا و ماء باردا) أی و سقیتها ماء باردا، و التقدیر فی الآیة أ و لم یروا إلی ما خلق الله من شی‌ء و أ لم یسمعوا إلی ما قال الله «لا تَتَّخِذُوا» إلخ؟ و الأول هو الوجه.
و قوله: «لا تَتَّخِذُوا إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ أرید به- و الله أعلم- النهی عن التعدی عن الإله الواحد باتخاذ غیره معه فیشمل الاثنین و ما فوقه من العدد و یؤیده تأکیده بقوله: «إِنَّما هُوَ إِلهٌ واحِدٌ» و «اثْنَیْنِ صفة «إِلهَیْنِ کما أن «واحِدٌ» صفة «إِلهٌ جی‌ء بهما للإیضاح و التبیین.
و بعبارة أخری العنایة متعلقة بالنهی عن اتخاذ غیره معه سواء کان واحدا أو أکثر من واحد لکن لما کان کل عدد اختاروه فی الإله فوق الاثنین یجب أن یسلکوا إلیه من الاثنین إذ لا یتحقق عدد هو فوق الاثنین إلا بعد تحقق الاثنین نهی عن اتخاذ الاثنین و اکتفی به عن النهی عن کل عدد فوق الواحد.
و یمکن أن یکون اعتبار الاثنین نظرا إلی ما علیه دأبهم و سنتهم فإنهم یعتقدون من الإله بإله الصنع و الإیجاد و هو الذی له الخلق فحسب و هو إله الآلهة و موجد الکل، و بإله العبادة و هو الذی له الربوبیة و التدبیر، و هذا المعنی أنسب بما یتلوه من الجمل.
و علی هذا فالمعنی لا تَتَّخِذُوا إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ: إله الخلق و إله التدبیر الذی له العبادة إنما هو أی الإله إله واحد له الخلق و التدبیر جمیعا لأن کل تدبیر ینتهی إلی الإیجاد، و إذ کنت أنا الخالق الموجد فأنا المدبر الذی تجب عبادته فإیای فارهبون و إیای فاعبدون.
و من هنا یظهر وجه تفرع قوله: «فَإِیَّایَ فَارْهَبُونِ علی ما تقدمه و أنه من لطیف الاستدلال، و الجملة تفید الحصر بتقدیم المفعول علی سبیل الاشتغال، و القصر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 270
قصر قلب لا قصر إفراد کما یفیده کلامهم فإن الوثنیین لا یعبدون الله و آلهتهم غیر الله، و إنما یعبدون آلهتهم فحسب معتذرین بأن الله سبحانه لا یحیط به علم و لا یناله فهم فلا یمکن التوجه إلیه بالعبادة فمن الواجب أن یعبد الکرام أو الأقویاء من خلقه کالملائکة و الکاملین من البشر و الجن فهم المدبرون لأمر العالم ینال بالعبادة خیرهم و یتقی بها شرهم و هذا معنی التقرب إلی الله بشفاعتهم.
و الظاهر أن الأمر بالرهبة کنایة عن الأمر بالعبادة و إنما اختصت الرهبة بالذکر لیوافق ما تقدم فی حدیث سجدة الکل التی هی الأصل فی تشریع العبادة من خوف الملائکة، و علی هذا فالظاهر أن المراد بالرهبة ما هی رهبة إجلال و مهابة لا ما هی رهبة مؤاخذة و عذاب، فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَتَّقُونَ قال فی المفردات: الوصب السقم اللازم و قد وصب فلان فهو وصب و أوصبه کذا فهو یتوصب نحو یتوجع، قال تعالی: «وَ لَهُمْ عَذابٌ واصِبٌ «وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً» فتوعد لمن اتخذ إلهین و تنبیه أن جزاء من فعل ذلک عذاب لازم شدید.
و یکون الدین هاهنا الطاعة، و معنی الواصب الدائم أی حق الإنسان أن یطیعه دائما فی جمیع أحواله کما وصف به الملائکة حیث قال: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ و یقال: وصب وصوبا دام، و وصب الدین وجب، و مفازة واصبة بعیدة لا غایة لها. انتهی.
و الآیة و ما بعدها تحتج علی وحدانیته تعالی فی الألوهیة بمعنی المعبودیة بالحق و أن الدین له وحده لیس لأحد أن یشرع من ذلک شیئا و لا أن یطاع فیما شرع فالآیة و ما بعدها فی مقام التعلیل لقوله: «وَ قالَ اللَّهُ لا تَتَّخِذُوا إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ إلی آخر الآیة، و احتجاج علی مضمونها و عود بعد عود إلی ما تقدم بیانه من التوحید و النبوة اللذین ینکرهما المشرکون.
فقوله: «وَ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ احتجاج علی توحده تعالی فی الربوبیة فإن ما فی السماوات و الأرض من شی‌ء فهو مملوک له بحقیقة معنی الملک إذ ما فی العالم المشهود من شی‌ء فهو بما له من الصفات و الأفعال، قائم به تعالی موجود بإیجاده 
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و ظاهر بإظهاره لا یسعه أن ینقطع منه و لا لحظة فالأشیاء قائمة به قیام الملک بمالکه مملوکة له ملکا حقیقیا لا یقبل تغییرا و لا انتقالا کما هو خاصة الملک الحقیقی کملک الإنسان لسمعه و بصره مثلا.
و إذا کان کذلک کان هو تعالی المدبر لأمر العالم إذ لا معنی لکون العالم مملوکا له بهذا الملک ثم یستقل غیره بتدبیر أمره و التصرف فیه و ینعزل هو تعالی عما خلقه و ملکه، و إذا کان هو المدبر لأمره کان هو الرب له إذ الرب هو المالک المدبر، و إذا کان هو الرب کان هو الذی یجب أن یتقی و یخضع له بالعبادة.
و قوله: «وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً» أی دائما لازما، و ذلک أنه لما کان تعالی هو الرب الذی یملک الأشیاء و یدبر أمرها و من واجب التدبیر أن یستن العالم الإنسانی بسنة یبلغ به الجری علیها غایته و یهدیه إلی سعادته- و هذه السنة و الطریقة هی التی یسمیها القرآن دینا- کان من الواجب أن یکون تعالی هو القائم علی وضع هذه السنة و تشریع هذه الطریقة فهو تعالی المالک للدین کما قال: «وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً» و علیه أن یشرع ما یصلح به التدبیر کما قال فیما مر: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ الآیة.
و قیل: المراد بالدین الطاعة، و قیل: الملک، و قیل: الجزاء، و لکل منها وجه غیر خفی علی المتأمل، و الأوجه هو ما قدمناه لأنه أوفق و أنسب بسیاق ما یحفها من الآیات السابقة و اللاحقة الباحثة عن توحید الربوبیة و تشریع الدین من طریق الوحی و الرسالة.
و قوله: «أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَتَّقُونَ استفهام إنکاری- متفرع علی الجملتین جمیعا- علی الظاهر، و المعنی: و إذا کان کذلک فهل غیره تعالی تتقون و تعبدون؟ و لیس یملک شیئا و لا یدبر أمرا حتی یعبد، و لیس من حقه أن یشرع دینا فیطاع فیما وضعه و شرعه.
قوله تعالی: «وَ ما بِکُمْ مِنْ نِعْمَةٍ فَمِنَ اللَّهِ ثُمَّ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فَإِلَیْهِ تَجْئَرُونَ بیان آخر لوحدانیته تعالی فی الربوبیة یفرع سبحانه علیه ذمهم و توبیخهم علی شرکهم بالله و علی تشریعهم أمورا من عند أنفسهم من غیر إذن منه و رضی و یجری الکلام فی هذا المجری إلی تمام بضع آیات.
و المراد بالضر سوء الحال من جهة فقدان النعمة التی تصلح بها الحال، و الجؤار
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بضم الجیم صوت الوحوش أستعیر لرفع الصوت بالدعاء و التضرع و الاستغاثة تشبیها له به.
و قوله: «وَ ما بِکُمْ مِنْ نِعْمَةٍ فَمِنَ اللَّهِ الکلام مسوق للعموم و لیس مجرد دعوی غیر مستدل فقد بین ذلک فی الآیات السابقة. علی أن السامعین یسلمون ذلک و یقولون به و یدل علیه جؤارهم و استغاثتهم إلیه عند مسیس الضر بفقدان نعمة من النعم.
فالمعنی: أن جمیع النعم التی عندکم من إنعامه تعالی علیکم و أنتم تعلمون ذلک ثم إذا حل بکم شی‌ء من الضر و سوء حال یسیر رفعتم أصواتکم بالتضرع و جأرتم إلیه لا إلی غیره و لو کان لغیره صنیعة عندکم لتوجهتم إلیه فهو سبحانه منعم النعمة و کاشف الضر فما بالکم لا تخصونه بالعبادة و لا تطیعونه.
و الاستغاثة به تعالی و التضرع إلیه عند حلول المصائب و هجوم الشدائد التی ینقطع عندها الرجاء عن الأسباب الظاهریة ضروریة لا یرتاب فیها فإن الإنسان و لو لم ینتحل إلی دین و لم یؤمن بالله سبحانه فإنه لا ینقطع رجاؤه عند الشدائد إذا رجع إلی ما یجده من نفسه، و لا رجاء إلا و هناک مرجو منه فمن الضروری أن تحقق ما لا یخلو من معنی التعلق کالحب و البغض و الإرادة و الکراهة و الجذب و نظائرها فی الخارج لا یمکن إلا مع تحقق طرف تعلقها فی الخارج فلو لم یکن فی الخارج مراد لم تتحقق إرادة من مرید، و لو لم یکن هناک مطلوب لم یکن طلب و لو لم یکن جاذب یجذب لم یتصور مجذوب ینجذب، و هذا حال جمیع المعانی الموجودة التی لا تخلو کینونتها عن نسبة.
فتعلق الرجاء من الإنسان بالتخلص من البلیة عند انقطاع الأسباب دلیل علی أنه یری أن هناک سببا فوق هذه الأسباب المنقطع عنها لا تعجزه عظائم الحوادث و داهمات الرزایا و لا ینقطع عنه الإنسان، و لا یزول و لا یفنی و لا یسهو و لا ینسی قط.
هذا شی‌ء یجده الإنسان من نفسه و تقضی به فطرته و إن ألهاه عنه الاشتغال بالأسباب الظاهرة و جذبته إلی نفسها أمتعة الحیاة و زخارف المادة المحسوسة لکنه إذا أحاطت به البلیة و أعیته الحیلة و سدت علیه طرق النجاة و انهزمت الأسباب الظاهرة عن آخرها و طارت الموانع عن نظره و لم یبق هناک مله یلهیه و لا شاغل یشغله ظهر له ما أخفته الأسباب و عاین ما کان علی غفلة منه فتعلقت نفسه به، و هو السبب الذی فوق کل سبب و هو الله عز اسمه.
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قوله تعالی: «ثُمَّ إِذا کَشَفَ الضُّرَّ عَنْکُمْ إِذا فَرِیقٌ مِنْکُمْ بِرَبِّهِمْ یُشْرِکُونَ شروع فی ذمهم و توبیخهم و ینتهی إلی إیعادهم و حق لهم ذلک لأن الذی یستدعیه کشف الضر عن استغاثتهم و رجوعهم الفطری إلی ربهم أن یوحدوه بالربوبیة بعد ما انکشفت لهم الحقیقة باندفاع البلیة و نزول الرحمة لکن فریقا منهم تفاجئهم الشقوة فیعودون إلی التعلق بالأسباب فینتبه عندئذ الراقد من رذائل ملکاتهم فیثیر لهم الأهواء و یشرکون بربهم غیره، و منه الأسباب التی یتعلقون بها، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ اللام للغایة أی إنهم إنما یشرکون بربهم لیکفروا بما أعطیناهم من النعمة بکشف الضر عنهم و لا یشکروه.
و جعل الکفر بالنعمة غایة للشرک إنما هو بدعوی أنهم لا غایة لهم فی مسیر حیاتهم إلا الکفر بنعمة الله و عدم شکره علی ما أولی فإن اشتغالهم بالحس و المادة أورثهم فی قلوبهم ملکة التعلق بالأسباب الظاهرة و إسناد النعم الإلهیة إلیها و ضربهم إیاها حجابا ثخینا علی عرفان الفطرة فأنساهم ذلک توحید ربهم فی ربوبیته فصاروا یذکرون عند کل نعمة أسبابها الظاهرة دون الله، و یتعلقون بها و یخشون انقطاعها و یخضعون لها دون الله فکأنهم بل إنهم لا غایة لهم إلا کفر نعمة الله و عدم شکرها.
فالکفر بالله سبحانه هو غایتهم العامة فی کل شأن أبدوه و کل عمل أتوا به فإذا أشرکوا بربهم بعد کشف الضر بالخضوع لسائر الأسباب فإنما أشرکوا لیکفروا بما آتاهم من النعمة.
و لما کان کفرانهم هذا- و هو کفر دائم یصرون علیه و استکبار علی الله، و قد قال تعالی: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7 أثار ذکر ذلک الغضب الإلهی فعدل عن خطاب النبی ص و هم علی نعت الغیبة إلی خطابهم و إیعادهم من غیر توسیط فقال: «فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ .
و لم یذکر ما یتمتعون به لیفید بالإطلاق أن کل ما تمتعوا به سیؤاخذون علیه و لا ینفعهم شی‌ء منه، و لم یذکر ما یعلمونه- و هو لا محالة أمر یسوؤهم- لیکونوا علی جهل منه حتی یحل بهم مفاجأة و یبدو لهم من الله ما لم یکونوا یحتسبون و فیه تشدید
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للإیعاد.
و ذکر بعضهم: أن اللام فی قوله: «لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ لام الأمر و المراد به الإیعاد علی نحو التعجیز و هو تکلف.
قوله تعالی: «وَ یَجْعَلُونَ لِما لا یَعْلَمُونَ نَصِیباً مِمَّا رَزَقْناهُمْ تَاللَّهِ لَتُسْئَلُنَّ عَمَّا کُنْتُمْ تَفْتَرُونَ ذکروا أنه معطوف علی سائر جنایاتهم التی دلت علیها الآیات السابقة و التقدیر أنهم یفعلون ما قصصناه من جنایاتهم و یجعلون لما لا یعلمون نصیبا و الظاهر أن «لِما» فی «لِما لا یَعْلَمُونَ موصولة و المراد به آلهتهم و ضمیر الجمع یعود إلی المشرکین و مفعول «لا یَعْلَمُونَ محذوف و المعنی و یجعل المشرکون لآلهتهم التی لا یعلمون من حالها أنها تضر و تنفع نصیبا مما رزقناهم.
و المراد من هذا الجعل ما ذکره سبحانه فی سورة الأنعام بقوله: «وَ جَعَلُوا لِلَّهِ مِمَّا ذَرَأَ مِنَ الْحَرْثِ وَ الْأَنْعامِ نَصِیباً فَقالُوا هذا لِلَّهِ بِزَعْمِهِمْ وَ هذا لِشُرَکائِنا فَما کانَ لِشُرَکائِهِمْ فَلا یَصِلُ إِلَی اللَّهِ وَ ما کانَ لِلَّهِ فَهُوَ یَصِلُ إِلی شُرَکائِهِمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ»،: الأنعام: 136 هذا ما ذکروه و لا یخلو عن تکلف.
و یمکن أن یکون معطوفا علی ما مر من قوله: «یُشْرِکُونَ و التقدیر إذا فریق منکم بربهم یشرکون و یجعلون لما لا یعلمون نصیبا مما رزقناهم، و المراد بما لا یعلمون الأسباب الظاهرة التی ینسبون إلیها الآثار علی سبیل الاستقلال و هم جاهلون بحقیقة حالها و لا علم لهم جازما أنها تضر و تنفع مع ما یرون من تخلفها عن التأثیر أحیانا.
و إنما نسب إلیهم أنهم یجعلون لها نصیبا من رزقهم مع أنهم یسندون الرزق إلیها بالاستقلال من غیر أن یذکروا الله معها و مقتضاه نفی التأثیر عنه تعالی رأسا لا إشراکه معها لأن لهم علما فطریا بأن الله سبحانه له تأثیر فی الأمر و قد ذکر عنهم آنفا أنهم یجأرون إلیه عند مس الضر و إذا اعتبر اعترافهم هذا مع إسنادهم التأثیر إلی الأسباب أنتج ذلک أن الأسباب عندهم شرکاء لله فی الرزق و لها نصیب فیه ثم أوعدهم بقوله:
«تَاللَّهِ لَتُسْئَلُنَّ عَمَّا کُنْتُمْ تَفْتَرُونَ .
قوله تعالی: «وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ الْبَناتِ سُبْحانَهُ وَ لَهُمْ ما یَشْتَهُونَ عتاب آخر لهم فی حکم حکموا به جهلا من غیر علم فاحترموا لأنفسهم و أساءوا الأدب مجترئین علی الله 
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سبحانه حیث اختاروا لأنفسهم البنین و کرهوا البنات لکنهم نسبوها إلی الله سبحانه.
فقوله: «وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ الْبَناتِ سُبْحانَهُ هو أخذهم الآلهة دون الله أو بعض الآلهة إناثا، و قولهم: إنهن بنات الله، و قد قیل: إن خزاعة و کنانة کانوا یقولون:
إن الملائکة بنات الله.
و کانت الوثنیة البرهمیة و البوذیة و الصابئة یثبتون آلهة کثیرة من الملائکة و الجن إناثا و هن بنات الله، و فی القرآن الکریم: «وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً»،: الزخرف: 19 و قال تعالی: «وَ جَعَلُوا بَیْنَهُ وَ بَیْنَ الْجِنَّةِ نَسَباً»: الصافات: 158.
و قال الإمام فی تفسیره فی وجه ذلک: أظن أنهم سموها بنات لاستتارها عن العیون کالنساء کما أنهم أخذوا الشمس مؤنثا لاستتار قرصها بنورها الباهر و ضوئها عن العیون کالمخدرات من النساء و لا یلزم الاطراد فی التسمیة حتی یلزم مثل ذلک فی الجن لاستتارهم عن العیون مع عدم التأنیث. انتهی ملخصا.
و ذکر بعضهم: أن الوجه فی التأنیث کونها مستترة عن العیون مع کونها فی محل لا یصل إلیه الأغیار فهی کالبنات التی یغار علیهن الرجل فیسکنهن فی محل أمین و مکان مکین، و الجن و إن کانوا مستترین عن العیون لکنه علی غیر هذه الصورة انتهی.
و هذان الوجهان لا یتعدیان طور الاستحسان و أنت لو راجعت آراء الوثنیة علی اختلافهم- و قد تقدم شطر منها فی الجزء العاشر من هذا الکتاب- عرفت أن العرب لم تکن مبتکرة فی هذه العقیدة بل لها أصل قدیم فی آراء قدماء الوثنیة فی الهند و مصر و بابل و الیونان و الروم.
و الإمعان فی أصول آرائهم یعطی أنهم کانوا یتخذون الملائکة الذین ینتهی إلیهم وجوه الخیر فی العالم و الجن الذین یرجع إلیهم الشرور آلهة یعبدونهم رغبا و رهبا، و هذه المبادئ العالیة و القوی الکلیة التی هم یحملونها، و بعبارة أخری هم مظاهر لها تنقسم إلی فاعلة و منفعلة و هم یعتبرون اجتماع الفاعل و المنفعل منها نکاحا و ازدواجا و الفاعل منها أبا و المنفعل منها أما، و المتحصل من اجتماعهما ولدا و ینقسم الأولاد إلی بنین و بنات فمن الآلهة ما هن أمهات و بنات و منها ما هم آباء و بنون.
فلئن کان بعض وثنیة العرب قالت: إن الملائکة جمیعا بنات الله فقول أرادوا
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أن یقلدوا فیه من قبلهم جهلا و من غیر تثبت.
و قوله: «وَ لَهُمْ ما یَشْتَهُونَ ظاهر السیاق أنه معطوف علی «لِلَّهِ الْبَناتِ و التقدیر و یجعلون لهم ما یشتهون، أی یثبتون لله سبحانه البنات باعتقاد أن الملائکة بناته و یثبتون لأنفسهم ما یشتهون و هم البنون بقتل البنات و وأدها و المحصل أنهم یرضون لله بما لا یرضون به لأنفسهم.
و قیل: إن «ما یَشْتَهُونَ مبتدأ مؤخر و «لَهُمْ خبر مقدم و الجملة معطوفة علی «یَجْعَلُونَ و علی هذا فالجملة مسوقة للتقریع أو الاستهزاء.
و قد وجهوا ذلک بأن عطف الجملة علی «لِلَّهِ الْبَناتِ غیر جائز لمخالفته القاعدة و هی أن الفعل المتعدی إلی المفعول بنفسه أو بحرف جر إذا کان فاعله ضمیرا متصلا مرفوعا فإنه لا یتعدی إلی نفس هذا الضمیر بنفسه أو بحرف جر إلا بفاصل مثلا إذا ضرب زید نفسه لم یقل: زید ضربه و أنت ضربتک و إذا غضب علی نفسه لم یقل:
زید غضب علیه، و إنما یقال: زید ضرب نفسه أو ما ضرب إلا إیاه، و زید غضب علی نفسه أو ما غضب إلا علیه إلا فی باب ظن و ما ألحق به من فقد و عدم فیجوز أن یقال: زید ظنه قویا أی نفسه.
و علی هذا فلو کان قوله: «وَ لَهُمْ ما یَشْتَهُونَ معطوفا علی قوله: «لِلَّهِ الْبَناتِ کان من الواجب أن یقال: «و لأنفسهم ما یشتهون» انتهی محصلا.
و الحق أن التزام هذه القاعدة إنما هو لدفع اللبس و أن تخلل حرف الجر بین الضمیرین من الفصل، و فی القرآن الکریم: «وَ هُزِّی إِلَیْکِ بِجِذْعِ النَّخْلَةِ»: مریم: 25 «وَ اضْمُمْ إِلَیْکَ جَناحَکَ»،: القصص: 32 و منهم من رد القاعدة من رأس لانتقاضها بالآیتین، و أجابوا أیضا بوجوه أخر لا حاجة بنا إلی ذکرها من أرادها فلیراجع التفاسیر.
قوله تعالی: «وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِالْأُنْثی ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ اسوداد الوجه کنایة عن الغضب، و الکظیم هو الذی یتجرع الغیظ، و الجملة حالیة أی ینسبون إلی ربهم البنات و الحال أنهم إذا بشر أحدهم بالأنثی فقیل: ولدت لک بنت اسود وجهه من الغیظ و هو یتجرع غیظه.
قوله تعالی: «یَتَواری مِنَ الْقَوْمِ مِنْ سُوءِ ما بُشِّرَ بِهِ إلی آخر الآیة، التواری 
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الاستخفاء و التخفی و هو مأخوذ من الوراء، و الهون الذلة و الخزی، و الدس الإخفاء.
و المعنی: یستخفی هذا المبشر بالبنت من القوم من سوء ما بشر به علی عقیدته و یتفکر فی أمره: أ یمسک ما بشر به و هی البنت علی ذلة من إمساکه و حفظه أم یخفیه فی التراب کما کان ذلک عادتهم فی الموالید من البنات کما قیل: إن أحدهم کان یحفر حفیرة صغیرة فإذا کان المولود أنثی جعلها فی الحفیرة و حثا علیها التراب حتی تموت تحته و کانوا یفعلون ذلک مخافة الفقر علیهن فیطمع غیر الأکفاء فیهن.
و أول ما بدا لهم ذلک أن بنی تمیم غزوا کسری فهزمهم و سبی نساءهم و ذراریهم فأدخلهن دار الملک و اتخذ البنات جواری و سرایا ثم اصطلحوا بعد برهة و استردوا السبایا فخیرن فی الرجوع إلی أهلهن فامتنعت عدة من البنات فأغضب ذلک رجال بنی تمیم فعزموا لا تولد لهم أنثی إلا وأدوها و دفنوها حیة ثم تبعهم فی ذلک بعض من دونهم فشاع بینهم وأد البنات.
و قوله: «أَلا ساءَ ما یَحْکُمُونَ هو حکمهم أن له البنات و لهم البنون لا لهوان البنات و کرامة البنین فی نفس الأمر بل معنی هذا الحکم عندهم أن یکون لله ما یکرهون و لهم ما یحبون، و قیل: المراد بالحکم حکمهم بوجوب وأد البنات و کون إمساکهن هونا، و أول الوجهین أوفق و أنسب للآیة التالیة.
قوله تعالی: «لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ مَثَلُ السَّوْءِ وَ لِلَّهِ الْمَثَلُ الْأَعْلی وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ المثل هو الصفة و منه سمی المثل السائر مثلا لأنه صفة تسیر فی الألسن و تجری فی کل موضع تناسبه و تشابهه.
و السوء- بالفتح و السکون- مصدر ساء یسوء کما أن السوء بالضم اسمه و إضافة المثل إلی السوء تفید التنویع فإن الأشیاء إنما توصف إما من جهة حسنها و إما من جهة سوئها و قبحها فالمثل مثلان: مثل الحسن و مثل السوء.
و الحسن و القبح ربما کانا من جهة الخلقة لا صنع للإنسان و لا مدخل لاختیاره فیهما کحسن الوجه و دمامة الخلقة، و ربما لحقا من جهة الأعمال الاختیاریة کحسن العدل و قبح الظلم، و إنما یحمد و یذم العقل ما کان من القسم الثانی دون القسم الأول فیدور الحمد و الذم بحسب الحقیقة مدار العمل بما تستحسنه و تأمر به الفطرة الإنسانیة
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من الأعمال التی توصله إلی ما فیه سعادة حیاته و ترک العمل بها و هو الذی یتضمنه الدین الحق من أحکام الفطرة.
و من المعلوم أن الطبع الإنسانی لا رادع له عن اقتراف العمل السیئ إلا ألیم المؤاخذة و شدید العقاب و إذعانه بإیقاعه و إنجازه، و أما الذم فإنه یتبدل مدحا إذا شاع الفعل و خرج بذلک عن کونه منکرا غیر معروف.
و من هنا یظهر أن الإیمان بالآخرة و الإذعان بالحساب و الجزاء هو الأصل الوحید الذی یضمن حفظ الإنسان عن اقتراف الأعمال السیئة و یجیره من لحوق أی ذم و خزی و هو المنشأ الذی یقوم أعمال الإنسان تقویما یحمله علی ملازمة طریق السعادة، و لا یؤثر أثره أی شی‌ء آخر من المعارف الأصلیة حتی التوحید الذی إلیه ینتهی کل أصل.
و إلی ذلک یشیر قوله تعالی: «وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»: ص: 26.
فعدم الإیمان بالآخرة و استخفاف أمر الحساب و الجزاء هو مصدر کل عمل سیئ و مورده، و بالمقابلة الإیمان بالآخرة هو منشأ کل حسنة و منبع کل خیر و برکة.
فکل مثل سوء و صفة قبح یلزم الإنسان و یلحقه فإنما یأتیه من قبل نسیان الآخرة کما أن کل مثل حسن و صفة حمد بالعکس من ذلک.
و بما تقدم یظهر النکتة فی قوله: «لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ مَثَلُ السَّوْءِ» فقد کان یصفهم فی الآیات السابقة بالشرک فلما أراد بیان أن لهم مثل السوء بدل ذلک من وصفهم بعدم إیمانهم بالآخرة.
فالذین لا یؤمنون بالآخرة هم الأصل فی عروض کل مثل سوء و صفة قبح فإن ملاکه و هو إنکار الآخرة نعتهم اللازم لهم. و لو لحق بعض المؤمنین بالآخرة شی‌ء من مثل السوء فإنما یلحقه لنسیان ما لیوم الحساب و المنکرون هم الأصل فی ذلک.
هذا فی صفات السوء التی یستقبحها العقل و یذمها و هناک صفات سوء لا یستقبحها العقل و إنما یکرهها الطبع کالأنوثة عند قوم و إیلاد البنات عند آخرین و الفقر المالی و المرض و کالموت و الفناء و العجز و الجهل تشترک بین المؤمن و الکافر و صفات أخری تحلیلیة کالفقر و الحاجة و النقص و العدم و الإمکان لا تختص بالإنسان بل هی مشترکة
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بین جمیع الممکنات ساریة فی عامة الخلق، و الکافر یتصف بها کما یتصف بها غیره فالکافر فی معرض الاتصاف بکل مثل سوء منها ما یختص به و منها ما یشترک بینه و بین غیره کما بین تفصیلا.
و الله سبحانه منزه من أن یتصف بشی‌ء من هذه الصفات التی هی أمثال السوء أما أمثال السوء التی تتحصل من ناحیة سیئات الأعمال مما یستقبحه العقل و یذمه و یجمعها الظلم فلأنه لا یظلم شیئا قال تعالی: «وَ لا یَظْلِمُ رَبُّکَ أَحَداً»،: الکهف: 49 و قال:
«وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ»،: الزخرف: 84 فما قضاه من حکم أو فعله من شی‌ء فهو المتعین فی الحکمة لا یصلح بالنظر إلی النظام الجاری فی الوجود إلا ذاک.
و أما أمثال السوء مما یستکرهه الطبع أو یحلله العقل فلا سبیل لها إلیه تعالی فإنه عزیز مطلق یمتنع جانبه من أن تسرب إلیه ذلة فإن له کل القدرة لا یعرضه عجز، و له العلم کله فلا یطرأ علیه جهل، و له محض الحیاة لا یهدده موت و لا فناء منزه عن کل نقص و عدم فلا یتصف بصفات الأجسام مما فیه نقص أو فقد أو قصور أو فتور، و الآیات فی هذه المعانی کثیرة ظاهرة لا حاجة إلی إیرادها.
فهو سبحانه ذو علو و نزاهة من أن یتصف بشی‌ء من أمثال السوء التی یتصف بها غیره، و لا هذا المقدار من التنزه و التقدس فحسب بل منزه من أن یتصف بشی‌ء من الأمثال الحسنة و الصفات الجمیلة الکریمة بمعانیها التی یتصف بها غیره کالحیاة و العلم و القدرة و العزة و العظمة و الکبریاء و غیرها، فإن الذی یوجد من هذه الصفات الحسنة الکمالیة فی الممکنات محدودة متناه مشوب بالفقر و الحاجة مخلوط بالفقدان و النقیصة لکن الذی له سبحانه من الصفات محض الکمال و حقیقته غیر محدودة و لا متناه و لا مشوب بنقص و عدم، فله حیاة لا یهددها موت، و قدرة لا یعتریها عی و عجز، و علم لا یقارنه جهل، و عزة لیس معها ذلة.
فله المثل الأعلی و الصفة الحسنی، قال تعالی: «وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ،: الروم: 27 و قال: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی ،: طه: 8 فالأمثال منها دانیة و منها عالیة و العالیة منها أعلی و منها غیره، و الأعلی مثله تعالی و الأسماء سیئة و حسنة و الحسنة منها أحسن و غیره و لله منها ما هو أحسن فافهم ذلک.
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فقد تبین بما تقدم معنی کون مثله أعلی، و أن قوله: «وَ لِلَّهِ الْمَثَلُ الْأَعْلی مسوق للحصر أی لله المثل الذی هو أعلی دون المثل الذی هو سیئ دان و دون المثل الذی هو حسن عال من صفات الکمال الذی تتصف به الممکنات و لیس بأعلی.
و تبین أیضا أن المثل الأعلی الذی یظهر له تعالی من البیان السابق هو انتفاء جمیع الصفات السیئة عنه کما قال: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»،: الشوری: 11 و من الصفات الثبوتیة کل صفة حسنة منفیا عنه الحدود و النواقص.
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ مسوق لإفادة الحصر و تعلیل ما تقدمه أی و هو الذی له کل العزة فلا تعتریه ذلة أصلا لأن کل ذلة فهو فقد عزة ما و لیس یفقد عزة ما، و له کل الحکمة فلا یعرضه جهالة لأنها فقد حکمة ما و لیس یفقد شیئا من الحکمة.
و إذ لا سبیل لذلة و لا جهالة إلیه فلا یتصف بشی‌ء من صفات النقص، و لا ینعت بشی‌ء من نعوت الذم و أمثال السوء، لکن الکافر ذلیل فی ذاته جهول فی نفسه فتلحقه و تلازمه صفات النقص و یتصف بصفات الذم و أمثال السوء فللذین لا یؤمنون بالآخرة مثل السوء.
و المؤمن و إن کان ذلیلا فی ذاته جهولا فی نفسه کالکافر إلا أنه لدخوله فی ولایة الله أعزه ربه بعزته و أظهره علی الجهالة بتأییده بروح منه قال تعالی: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»،: آل عمران: 68 و قال: «وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ»،: المنافقون: 8 و قال: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22.
قوله تعالی: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِظُلْمِهِمْ ما تَرَکَ عَلَیْها مِنْ دَابَّةٍ» إلی آخر الآیة. ضمیر «عَلَیْها» عائد إلی الأرض لدلالة «النَّاسَ علیها.
و لا یبعد أن یدعی أن السیاق یدل علی کون المراد بالدابة الإنسان فقط من جهة کونه یدب و یتحرک، و المعنی و لو أخذ الله الناس بظلمهم مستمرا علی المؤاخذة ما ترک علی الأرض من إنسان یدب و یتحرک، أما جل الناس فإنهم یهلکون بظلمهم و أما الأشذ الأندر و هم الأنبیاء و الأئمة المعصومون من الظلم فهم لا یوجدون لهلاک آبائهم و أمهاتهم من قبل.
و القوم أخذوا الدابة فی الآیة بإطلاق معناها و هو کل ما یدب علی الأرض من 
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إنسان و حیوان فعاد معنی الآیة إلی أنه لو یؤاخذهم بظلمهم لأهلک البشر و کل حیوان علی الأرض فتوجه إلیه: أن هذا هو الإنسان یهلک بظلمه فما بال سائر الحیوان یهلک و لا ظلم له أو یهلک بظلم من الإنسان؟.
و أوجه ما أجیب به عنه قول بعضهم بإصلاح منا: إن الله تعالی لو أخذهم بظلمهم بکفر أو معصیة لهلک عامة الناس بظلمهم إلا المعصومین منهم و أما المعصومون علی شذوذهم و قلة عددهم فإنهم لا یوجدون لهلاک آبائهم و أمهاتهم من قبل، و إذا هلک الناس و بطل النسل هلکت الدواب من سائر الحیوان لأنها مخلوقة لمنافع العباد و مصالحهم کما یشعر به قوله تعالی: «خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً»: البقرة: 29.
و لهم وجوه أخر فی الذب عن الآیة علی تقدیر عموم الدابة فیها لا جدوی فی نقلها من أرادها فلیراجع مطولات التفاسیر.
و احتج بعضهم بالآیة علی عدم عصمة الأنبیاء (ع)، و فیه أن الآیة لا تدل علی أزید من أنه تعالی لو أخذ بالظلم لهلک جمیع الناس و انقرض النوع، و أما أن کل من یهلک فإنما هلک عن ظلمه فلا دلالة لها علیه فمن الجائز أن یهلک الأکثرون بظلمهم و یفنی الأقلون بفناء آبائهم و أمهاتهم کما تقدم فلا دلالة فی الآیة علی استغراق الظلم الأفراد حتی الأنبیاء و المعصومین و إنما تدل علی استغراق الفناء.
و ربما قیل فی الجواب إن المراد بالناس الظالمون منهم بقرینة قوله: «بِظُلْمِهِمْ فلا یشمل المعصومین من رأس.
و ربما أجیب: أن المراد بالظلم أعم من المعصیة التی هی مخالفة الأمر المولوی و ترک الأولی الذی هو مخالفة الأمر الإرشادی و ربما صدر عن الأنبیاء (ع) کما حکی عن آدم و زوجه: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا»،: الأعراف: 23 و غیره من الأنبیاء فحسنات الأبرار سیئات المقربین و حینئذ فلا یدل عموم الظلم فی الآیة للأنبیاء علی عدم عصمة الأنبیاء عن المعصیة بمعنی مخالفة الأمر المولوی.
و ربما أجیب بأن إهلاک جمیع الناس إنما هو بأن الله یمسک عن إنزال المطر علی الأرض لظلم الظالمین من الناس فیهلک به الظالمون و الأولیاء و الدواب فإن العذاب إذا نزل لم یفرق بین الشقی و السعید فیکون علی العدو نقمة و نکالا و علی غیره محنة و مزید أجر.
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و الأجوبة الثلاثة غیر تامة جمیعا:
أما الأول: فإن اختصاص الناس بالظالمین یوجب اختصاص الهلاک بهم کما ادعی فلا یعم الهلاک المعصومین، و لا موجب حینئذ لهلاک سائر الدواب المخلوقة للإنسان فلا یستقیم قوله: «ما تَرَکَ عَلَیْها مِنْ دَابَّةٍ» کما لا یخفی.
و أما الثانی: فلأن الآیات بما لها من السیاق تبحث عن الظلم بمعنی الشرک و سائر المعاصی المولویة فتعمیم الظلم فی الآیة لترک الأولی و خاصة بالنظر إلی ذیل الآیة «وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی الظاهر فی الإیعاد لا یلائم السیاق.
و أما الثالث: فلعدم دلیل من جهة اللفظ علی ما ذکر فیه.
و قوله: «وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ استدراک عن مقدر یدل علیه الجملة الشرطیة فی صدر الآیة و التقدیر:
فلا یعاجل فی مؤاخذتهم و لکن یؤخرهم إلی أجل مسمی و الأجل المسمی بالنسبة إلی الفرد من الإنسان موته المحتوم، و بالنسبة إلی الأمة یوم انقراضها و بالنسبة إلی عامة البشر نفخ الصور و قیام الساعة، و لکل منها ذکر فی کلامه تعالی قال: «وَ مِنْکُمْ مَنْ یُتَوَفَّی مِنْ قَبْلُ وَ لِتَبْلُغُوا أَجَلًا مُسَمًّی»،: المؤمن: 67 و قال: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»،: الأعراف: 34 و قال: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: الشوری: 14.
قوله تعالی: «وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ ما یَکْرَهُونَ وَ تَصِفُ أَلْسِنَتُهُمُ الْکَذِبَ أَنَّ لَهُمُ الْحُسْنی إلی آخر الآیة، عود إلی نسبة المشرکین إلیه تعالی البنات و اختیارهم لأنفسهم البنین و هم یکرهون البنات و یحبون البنین و یستحسنونهم.
فقوله: «وَ یَجْعَلُونَ لِلَّهِ ما یَکْرَهُونَ یعنی البنات و قوله: «وَ تَصِفُ أَلْسِنَتُهُمُ الْکَذِبَ أی تخبر ألسنتهم الخبر الکاذب و هو «أَنَّ لَهُمُ الْحُسْنی أی العاقبة الحسنی من الحیاة و هی أن یخلفهم البنون، و قیل المراد بالحسنی الجنة علی تقدیر صحة البعث و صدق الأنبیاء فیما یخبرون به کما حکاه عنهم فی قوله: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی ،: حم السجدة: 50 و هذا الوجه لا بأس به لو لا ذیل الآیة بما سیجی‌ء
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من معناه.
و قوله: «لا جَرَمَ أَنَّ لَهُمُ النَّارَ وَ أَنَّهُمْ مُفْرَطُونَ أی المقدمون إلی عذاب النار یقال فرط و أفرط أی تقدم و الإفراط الإسراف فی التقدم کما أن التفریط التقصیر فیه، و الفرط بفتحتین هو الذی یسبق السیارة لتهیئة المسکن و الماء، و یقال: أفرطه أی قدمه.
و لما کان قولهم کذبا و افتراء إن لله ما یکرهون و لهم الحسنی فی معنی دعوی أنهم سبقوا ربهم إلی الحسنی و ترکوا له ما یکرهون أوعدهم بحقیقة هذا الزعم جزاء لکذبهم و هو أن لهم النار و أنهم مقدمون إلیها حقا و ذلک قوله: «لا جَرَمَ أَنَّ لَهُمُ النَّارَ» إلخ.
قوله تعالی: «تَاللَّهِ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی أُمَمٍ مِنْ قَبْلِکَ فَزَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَهُوَ وَلِیُّهُمُ الْیَوْمَ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ ظاهر السیاق أن المراد بالیوم یوم نزول الآیة و المراد بکون الشیطان ولیا لهم یومئذ اتفاقهم علی الضلال فی زمان الوحی و المراد بالعذاب الموعود عذاب یوم القیامة کما هو ظاهر غالب الآیات التی توعد بالعذاب.
و المعنی: تالله لقد أرسلنا رسلنا إلی أمم من قبلک کالیهود و النصاری و المجوس ممن لم ینقرضوا کعاد و ثمود فزین لهم الشیطان أعمالهم فاتبعوه و أعرضوا عن رسلنا فهو ولیهم الیوم و هم متفقون علی الضلال و لهم یوم القیامة عذاب ألیم.
و جوز الزمخشری علی هذا الوجه أن یکون ضمیر «وَلِیُّهُمُ لقریش و المعنی أن الشیطان زین للأمم الماضین أعمالهم و هو الیوم ولی قریش و یبعده لزوم اختلاف الضمائر.
و یمکن أن یکون المراد بالأمم الأمم الماضین و الهالکین فولایة الشیطان لهم الیوم کونهم من أولیاء الشیطان فی البرزخ و لهم هناک عذاب ألیم.
و قیل: المراد بالیوم مدة الدنیا فهی یوم الولایة و العذاب یوم القیامة.
و قیل: المراد به یوم القیامة فهناک ولایة الشیطان لهم و لهم هناک عذاب ألیم.
و قیل: المراد یوم تزیین الشیطان أعمالهم و هو من قبیل حکایة الحال الماضیة.
و أقرب الوجوه أولها ثم التالی فالتالی و الله أعلم.
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قوله تعالی: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ إِلَّا لِتُبَیِّنَ لَهُمُ الَّذِی اخْتَلَفُوا فِیهِ» إلخ ضمیر لهم للمشرکین و المراد بالذی اختلفوا فیه هو الحق من اعتقاد و عمل فیکون المراد بالتبین الإیضاح و الکشف لإتمام الحجة، و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا تفریق أمر المؤمنین منهم و إفرادهم بالذکر فی قوله: «وَ هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ».
و المعنی: هذا حال الناس فی الاختلاف فی المعارف الحقة و الأحکام الإلهیة و ما أنزلنا علیک الکتاب إلا لتکشف لهؤلاء المختلفین الحق الذی اختلف فیه فیتم لهم الحجة، و لیکون هدی و رحمة لقوم یؤمنون یهدیهم الله به إلی الحق و یرحمهم بالإیمان به و العمل.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»- قال: الذکر محمد و نحن أهله المسئولون 
الحدیث.
أقول: یشیر (ع) إلی قوله تعالی: «قَدْ أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکُمْ ذِکْراً رَسُولًا»: الطلاق:
11 و فی معناه روایات کثیرة.
و فی تفسیر البرهان، عن البرقی بإسناده عن عبد الکریم بن أبی الدیلم عن أبی عبد الله (ع): قال جل ذکره: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»- قال: الکتاب الذکر و أهله آل محمد (ع)- أمر الله عز و جل بسؤالهم و لم یأمر بسؤال الجهال- و سمی الله عز و جل القرآن ذکرا فقال تبارک و تعالی «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الذِّکْرَ لِتُبَیِّنَ لِلنَّاسِ ما نُزِّلَ إِلَیْهِمْ وَ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ»- و قال تعالی: «وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ لَکَ وَ لِقَوْمِکَ وَ سَوْفَ تُسْئَلُونَ 
». أقول: و هذا احتجاج علی کونهم أهل الذکر بأن الذکر هو القرآن و أنهم أهله لکونهم قوم رسول الله ص و الآیتان فی آخر الکلام للاستشهاد علی ذلک کما صرح بذلک فی غیره من الروایات، و فی معنی الحدیث أحادیث أخر.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له إن من عندنا یزعمون أن قول الله تعالی: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»- أنهم الیهود و النصاری فقال: إذا یدعونکم إلی دینهم قال- ثم قال: بیده إلی صدره: نحن أهل 
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الذکر و نحن المسئولون. قال: قال أبو جعفر (ع): الذکر القرآن.
أقول: و روی نظیر هذا البیان عن الرضا (ع) فی مجلس المأمون.
و قد مر أن الخطاب فی الآیة علی ما یفیده السیاق للمشرکین من الوثنیین المحیلین للرسالة أمروا أن یسألوا أهل الذکر و هم أهل الکتب السماویة: هل بعث الله للرسالة رجالا من البشر یوحی إلیهم؟ و من المعلوم أن المشرکین لما کانوا لا یقبلون من النبی ص لم یکن معنی لإرجاعهم إلی غیره من أهل القرآن لأنهم لم یکونوا یقرون للقرآن أنه ذکر من الله فتعین أن یکون المسئول عنه بالنظر إلی مورد الآیة هم أهل الکتاب و خاصة الیهود.
و أما إذا أخذ قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» فی نفسه مع قطع النظر عن المورد و من شأن القرآن ذلک- و من المعلوم أن المورد لا یخصص بنفسه- کان القول عاما من حیث السائل و المسئول و المسئول عنه ظاهرا فالسائل کل من یمکن أن یجهل شیئا من المعارف حقیقیة و المسائل من المکلفین، و المسئول عنه جمیع المعارف و المسائل التی یمکن أن یجهله جاهل، و أما المسئول فإنه و إن کان بحسب المفهوم عاما فهو بحسب المصداق خاص و هم أهل بیت النبی (ع).
و ذلک أن المراد بالذکر إن کان هو النبی ص کما فی آیة الطلاق فهم أهل الذکر، و إن کان هو القرآن کما فی آیة الزخرف فهو ذکر للنبی ص و لقومه- و هم قومه أو المتیقن من قومه- فهم أهله و خاصته و هم المسئولون و قد قارنهم (ص) بالقرآن 
و أمر الناس بالتمسک بهما فی حدیث الثقلین المتواتر قائلا: إنهما لن یفترقا حتی یردا علی الحوض 
الحدیث.
و من الدلیل علی أن کلامهم (ع) من الجهة التی ذکرناها عدم تعرضهم لشی‌ء من خصوصیات مورد الآیة.
و مما قدمناه یظهر فساد ما أورده بعضهم علی الأحادیث أن المشرکین الذین أمروا بالسؤال ما کانوا یقبلون من النبی ص فکیف یقبلون من أهل بیته؟.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر قال قال رسول الله ص: لا ینبغی للعالم أن یسکت علی علمه، و لا ینبغی للجاهل أن یسکت علی جهله و قد قال الله-
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«فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» فینبغی للمؤمن أن یعرف عمله علی هدی أم علی خلافه.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «أَ فَأَمِنَ الَّذِینَ مَکَرُوا السَّیِّئاتِ إلی قوله بِمُعْجِزِینَ» قال: قال (ع): إذا جاءوا و ذهبوا فی التجارات فیأخذهم فی تلک الحالة «أَوْ یَأْخُذَهُمْ عَلی تَخَوُّفٍ» قال: قال: علی تیقظ.
و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة عن أبی عبد الله (ع) قال: سألت عن قول الله: «وَ لَهُ الدِّینُ واصِباً» قال: واجبا.
و فی المعانی، بإسناده عن حنان بن سدیر عن الصادق (ع) فی حدیث قال (ع): «وَ لِلَّهِ الْمَثَلُ الْأَعْلی - الذی لا یشبهه شی‌ء و لا یوصف و لا یتوهم 
و فی الدر المنثور،: فی قوله: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِظُلْمِهِمْ» الآیة- أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: لو أن الله یؤاخذنی و عیسی بن مریم بذنوبنا- و فی لفظ: بما جنت هاتان الإبهام و التی تلیها- لعذبنا ما یظلمنا شیئا.
أقول: و الحدیث مخالف لما یثبته الکتاب و السنة من عصمة الأنبیاء (ع) و لا وجه لحملة علی إرادة ترک الأولی من الذنوب إذ لا عذاب علیه.
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اشارة

وَ اللَّهُ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَسْمَعُونَ (65) وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً نُسْقِیکُمْ مِمَّا فِی بُطُونِهِ مِنْ بَیْنِ فَرْثٍ وَ دَمٍ لَبَناً خالِصاً سائِغاً لِلشَّارِبِینَ (66) وَ مِنْ ثَمَراتِ النَّخِیلِ وَ الْأَعْنابِ تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (67) وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ أَنِ اتَّخِذِی مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً وَ مِنَ الشَّجَرِ وَ مِمَّا یَعْرِشُونَ (68) ثُمَّ کُلِی مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ فَاسْلُکِی سُبُلَ رَبِّکِ ذُلُلاً یَخْرُجُ مِنْ بُطُونِها شَرابٌ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ فِیهِ شِفاءٌ لِلنَّاسِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (69)
وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ ثُمَّ یَتَوَفَّاکُمْ وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرَدُّ إِلی أَرْذَلِ الْعُمُرِ لِکَیْ لا یَعْلَمَ بَعْدَ عِلْمٍ شَیْئاً إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ قَدِیرٌ (70) وَ اللَّهُ فَضَّلَ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ فِی الرِّزْقِ فَمَا الَّذِینَ فُضِّلُوا بِرَادِّی رِزْقِهِمْ عَلی ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَهُمْ فِیهِ سَواءٌ أَ فَبِنِعْمَةِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ (71) وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَنِینَ وَ حَفَدَةً وَ رَزَقَکُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ أَ فَبِالْباطِلِ یُؤْمِنُونَ وَ بِنِعْمَتِ اللَّهِ هُمْ یَکْفُرُونَ (72) وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَهُمْ رِزْقاً مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ شَیْئاً وَ لا یَسْتَطِیعُونَ (73) فَلا تَضْرِبُوا لِلَّهِ الْأَمْثالَ إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (74)
ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً عَبْداً مَمْلُوکاً لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ وَ مَنْ رَزَقْناهُ مِنَّا رِزْقاً حَسَناً فَهُوَ یُنْفِقُ مِنْهُ سِرًّا وَ جَهْراً هَلْ یَسْتَوُونَ الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ (75) وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً رَجُلَیْنِ أَحَدُهُما أَبْکَمُ لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ کَلٌّ عَلی مَوْلاهُ أَیْنَما یُوَجِّهْهُ لا یَأْتِ بِخَیْرٍ هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ هُوَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (76) وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلاَّ کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (77)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 288



(بیان)

رجوع بعد رجوع إلی عد النعم و الآلاء الإلهیة و استنتاج التوحید و البعث منها و الإشارة إلی مسألة التشریع و هی النبوة.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» إلخ، یرید إنبات الأرض بعد ما انقطعت عنه بحلول الشتاء بماء السماء الذی هو المطر فتأخذ أصول النباتات و بذورها فی النمو بعد سکونها، و هی حیاة من سنخ الحیاة الحیوانیة و إن کانت أضعف منها، و قد اتضح بالأبحاث الحدیثة أن للنبات من جراثیم الحیاة ما للحیوان و إن اختلفتا صورة و أثرا.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَسْمَعُونَ» المراد بالسمع قبول ما من شأنه أن یقبل من القول فإن العاقل الطالب للحق إذا سمع ما یتوقع فیه الحق أصغی و استمع إلیه لیعیه و یحفظه، قال تعالی: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ»: الزمر: 18.
فإذا ذکر من فیه قریحة قبول الحق حدیث إنزال الله المطر و إحیائه الأرض بعد موتها کان له فی ذلک آیة للبعث و أن الذی أحیاها لمحیی الموتی.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً» إلخ» الفرث هو الثفل الذی ینزل إلی الکرش و الأمعاء فإذا دفع فهو سرجین و لیس فرثا، و السائغ اسم فاعل من السوغ یقال: ساغ الطعام و الشراب إذا جری فی الحلق بسهولة.
و قوله: «وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً» أی لکم فی الإبل و البقر و الغنم لأمرا أمکنکم أن تعتبروا به و تتعظوا ثم بین ذلک الأمر بقوله: «نُسْقِیکُمْ مِمَّا فِی بُطُونِهِ» إلخ، أی بطون ما ذکر من الأنعام أخذ الکثیر شیئا واحدا.
و قوله: «مِنْ بَیْنِ فَرْثٍ وَ دَمٍ» الفرث فی الکرش و ألبان الأنعام مکانها مؤخر البطن بین الرجلین، و الدم مجراه الشرایین و الأوردة و هی محیطة بهما جمیعا فأخذ اللبن شیئا هو بین الفرث و الدم کأنه باعتبار مجاورته لکل منهما و اجتماع الجمیع فی داخل الحیوان و هذا کما یقال، اخترت زیدا من بین القوم و دعوته و أخرجته من بینهم إذا
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اجتمع معهم فی مکان واحد و جاورهم فیه و إن کان جالسا فی حاشیة القوم لا وسطهم، و المراد بذلک أنی میزته من بینهم و قد کان غیر متمیز.
و المعنی: نسقیکم مما فی بطونه لبنا خارجا من بین فرث و دم خالصا غیر مختلط و لا مشوب بهما و لا مستصحب لشی‌ء من طعمهما و رائحتهما سائغا للشاربین فذلک عبرة لمن اعتبر و ذریعة إلی العلم بکمال القدرة و نفوذ الإرادة، و أن الذی خلص اللبن من بین فرث و دم لقادر علی أن یبعث الإنسان و یحییه بعد ما صار عظاما رمیما و ضلت فی الأرض أجزاؤه.
قوله تعالی: «وَ مِنْ ثَمَراتِ النَّخِیلِ وَ الْأَعْنابِ تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً» إلی آخر الآیة، قال فی المفردات: السکر- بضم السین- حالة تعرض بین المرء و عقله- إلی أن قال- و السکر- بفتحتین- ما یکون منه السکر، قال تعالی: «تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً» انتهی.
و قال فی المجمع السکر فی اللغة علی أربعة أوجه: الأول ما أسکر من الشراب، و الثانی ما طعم من الطعام، قال الشاعر: «جعلت عیب الأکرمین سکرا» أی جعلت ذمهم طعما لک، و الثالث السکون و منه لیلة ساکرة أی ساکنة، قال الشاعر:
«و لیست بطلق و لا ساکرة» و یقال: سکرت الریح سکنت، قال: «و جعلت عین الحرور تسکر»، و الرابع المصدر من قولک: سکر سکرا و منه التسکیر التحییر فی قوله: «سکرت أبصارنا» انتهی. و الظاهر أن الأصل فی معناه هو زوال العقل باستعمال ما یوجب ذلک، و سائر ما ذکره من المعانی مأخوذة منه بنوع من الاستعارة و التوسع.
و قوله «وَ مِنْ ثَمَراتِ النَّخِیلِ وَ الْأَعْنابِ» إما جملة اسمیة معطوفة علی قوله:
«وَ اللَّهُ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً» کقوله فی الآیة السابقة: «وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً»، و التقدیر: و من ثمرات النخیل و الأعناب ما- أو «1» شی‌ء- تَتَّخِذُونَ مِنْهُ إلخ، قالوا:
______________________________
(1) التردید مبنی علی المذهبین فی حذف الموصول کما سیأتی.
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و العرب ربما یضمر ما الموصولة کثیرا، و منه قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً»: الدهر: 20، و التقدیر رأیت ما ثم، أو التقدیر و من ثمرات النخیل و الأعناب شی‌ء تتخذون منه، بناء علی عدم جواز حذف الموصول و إبقاء الصلة علی ما ذهب إلیه البصریون من النحاة.
و إما جملة فعلیة معطوفة علی قوله: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ»، کما فی الآیة التالیة:
«وَ أَوْحی رَبُّکَ» و التقدیر خلق لکم أو آتاکم من ثمرات النخیل و الأعناب، و قوله:
«تَتَّخِذُونَ مِنْهُ» إلخ، بدل منه أو استئناف کأن قائلا یقول: ما ذا نستفید منه فقیل:
تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً، و إفراد ضمیر «مِنْهُ» بتأویل المذکور کقوله:
«مِمَّا فِی بُطُونِهِ» فی الآیة السابقة.
و قوله: «تَتَّخِذُونَ مِنْهُ سَکَراً وَ رِزْقاً حَسَناً» أی تتخذون مما ذکر من ثمرات النخیل و الأعناب ما هو مسکر کالخمر بأنواعها وَ رِزْقاً حَسَناً کالتمر و الزبیب و الدبس و غیر ذلک مما یقتات به.
و لا دلالة فی الآیة علی إباحة استعمال السکر و لا علی تحسین استعماله إن لم تدل علی نوع من تقبیحه من جهة مقابلته بالرزق الحسن و إنما الآیة تعد ما ینتفعون به من ثمرات النخیل و الأعناب و هی مکیة تخاطب المشرکین و تدعوهم إلی التوحید.
و علی هذا فالآیة لا تتضمن حکما تکلیفیا حتی تکون منسوخة أو غیر منسوخة و به یظهر فساد القول بکونها منسوخة بآیة المائدة کما نسب إلی قتادة.
و قد أغرب صاحب روح المعانی إذ قال: و تفسیر السکر بالخمر هو المروی عن ابن مسعود و ابن عمر، و أبی رزین و الحسن و مجاهد و الشعبی و النخعی و ابن أبی لیلی و أبی ثور و الکلبی و ابن جبیر مع خلق آخرین، و الآیة نزلت فی مکة و الخمر إذ ذاک کانت حلالا یشربها البر و الفاجر، و تحریمها إنما کان بالمدینة اتفاقا، و اختلفوا فی أنه قبل أحد أو بعدها و الآیة المحرمة لها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ فَاجْتَنِبُوهُ»، علی ما ذهب إلیه جمع فما هنا منسوخ بها و روی ذلک غیر واحد ممن تقدم کالنخعی و أبی ثور و ابن جبیر.
و قیل: نزلت قبل و لا نسخ بناء علی ما روی عن ابن عباس أن السکر هو الخل 
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بلغة الحبشة أو علی ما نقل عن أبی عبیدة أن السکر المطعوم المتفکه به کالنقل و أنشد:
«جعلت أعراض الکرام سکرا»- إلی أن قال- و إلی عدم النسخ ذهب الحنفیون و قالوا: المراد بالسکر ما لا یسکر من الأنبذة و استدلوا علیه بأن الله تعالی امتن علی عباده بما خلق لهم من ذلک، و لا یقع الامتنان إلا بمحلل فیکون ذلک دلیلا علی جواز شرب ما دون المسکر من النبیذ فإذا انتهی إلی السکر لم یجز انتهی موضع الحاجة.
أما ما ذکره فی الخمر فقد فصلنا القول فی ذلک فی ذیل آیات التحریم من سورة المائدة، و أقمنا الشواهد هناک علی أن الخمر کانت محرمة قبل الهجرة و کان الإسلام معروفا بتحریمها و تحریم الزنا عند المشرکین عامتهم، و أن تحریمها نزل فی سورة الأعراف و قد نزلت قبل سورة النحل قطعا، و فی سورتی البقرة و النساء و قد نزلتا قبل سورة المائدة.
و أن التی نزلت فی المائدة إنما نزلت لتشدید الحرمة و زجر بعض المسلمین حیث کانوا یتخلفون عن حکم التحریم کما وقع فی الروایات و هو الذی یشیر إلیه بقوله:
یشربها البر و الفاجر و فی لفظ الآیات دلالة علی ذلک إذ یقول: «فَهَلْ أَنْتُمْ مُنْتَهُونَ».
و أما ما نقله عن ابن عباس أن السکر فی لغة الحبشة بمعنی الخل فلا معول علیه، و استعمال اللفظ غیر العربی و إن کان غیر عزیز فی القرآن کما قیل فی إستبرق و جهنم و زقوم و غیرها لکنه إنما یجوز فیما لم یکن هناک مانع من لبس أو إبهام، و أما فی مثل السکر و هو فی اللغة العربیة الخمر و فی الحبشیة الخل فلا و کیف یجوز أن ینسب إلی أبلغ الکلام أنه ترک الخل و هو عربی جید و استعمل مکانه لفظة حبشیة تفید فی العربیة ضد معناها؟
و أما ما نسبه إلی أبی عبیدة فقد تقدم ما علیه فی أول الکلام فراجع.
و أما ما نسبه إلی الحنفیة من أن المراد بالسکر النبیذ و أن الآیة تدل علی جواز شرب القلیل منه ما لم یصل إلی حد الإسکار لمکان الامتنان ففیه أن الآیة لا تدل علی أکثر من أنهم یتخذون منه سکرا، و أما الامتنان علیهم بذلک فبمعزل من دلالة الآیة و إنما عد من النعم ثمرات النخیل و الأعناب لا کل ما عملوا منها من حلال و حرام و لو کان فی ذلک امتنان لم یقابله بالرزق الحسن الدال بمقابلته علی نوع من العتاب علی اتخاذهم منه سکرا کما اعترف به البیضاوی و غیره.
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علی أن ما فی الآیة من لفظ السکر غیر مقید بکونه نبیذا أو خمرا و لا قلیلا لا یبلغ حد الإسکار و لا غیره فلو کان اتخاذ السکر متعلقا للامتنان الدال علی الجواز لکانت الآیة صریحة فی حلیة الجمیع ثم لم یقبل النسخ أصلا فإن لسان الامتنان لا یقبل أمدا یرتفع بعده، کیف یجوز أن یعد الله شیئا من نعمه و یمتن علی الناس به ثم یعده بعد برهة رجسا و من عمل الشیطان کما فی آیة المائدة إلا بالبداء بمعناه المستحیل علیه تعالی.
ثم ختم سبحانه الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ» حثا علی التعقل و الإمعان فی أمر النبات و ثمراته.
قوله تعالی: «وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ أَنِ اتَّخِذِی مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً» إلی آخر الآیتین، الوحی- کما قال الراغب- الإشارة السریعة و ذلک یکون بالکلام علی سبیل الرمز أو بصوت مجرد عن الترکیب أو بإشارة و نحوها، و المحصل من موارد استعماله أنه إلقاء المعنی بنحو یخفی علی غیر من قصد إفهامه فالإلهام بإلقاء المعنی فی فهم الحیوان من طریق الغریزة من الوحی و کذا ورود المعنی فی النفس من طریق الرؤیا أو من طریق الوسوسة أو بالإشارة کل ذلک من الوحی، و قد استعمل فی کلامه تعالی فی کل من هذه المعانی کقوله: «وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ» الآیة، و قوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی : القصص: 7، و قوله: «إِنَّ الشَّیاطِینَ لَیُوحُونَ إِلی أَوْلِیائِهِمْ»: الأنعام: 121، و قوله: «فَأَوْحی إِلَیْهِمْ أَنْ سَبِّحُوا بُکْرَةً وَ عَشِیًّا»: مریم: 11، و من الوحی التکلیم الإلهی لأنبیائه و رسله، قال تعالی: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً»: الشوری: 51، و قد قرر الأدب الدینی فی الإسلام أن لا یطلق الوحی علی غیر ما عند الأنبیاء و الرسل من التکلیم الإلهی.
قال فی المجمع: و الذلل جمع الذلول، یقال: دابة ذلول بین الذل و رجل ذلول بین الذل و الذلة. انتهی.
و قوله: «وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ» أی ألهمه من طریق غریزته التی أودعها فی بنیته، و أمر النحل و هو زنبور العسل فی حیاته الاجتماعیة و سیرته و صنعته لعجیب، و لعل بداعة أمره هو الموجب لصرف الخطاب عنهم إلی النبی ص إذ قال:
«وَ أَوْحی رَبُّکَ».
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و قوله: «أَنِ اتَّخِذِی مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً وَ مِنَ الشَّجَرِ وَ مِمَّا یَعْرِشُونَ» هذا من مضمون الوحی الذی أوحی إلیه، و الظاهر أن المراد بما یعرشون هو ما یبنون لبیوت العسل.
و قوله: «ثُمَّ کُلِی مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ» الأمر بأن تأکل من کل الثمرات مع أنها تنزل غالبا علی الأزهار إنما هو لأنها إنما تأکل من مواد الثمرات أول ما تتکون فی بطون الأزهار و لما تکبر و تنضج.
و قوله: «فَاسْلُکِی سُبُلَ رَبِّکِ ذُلُلًا» تفریعه علی الأمر بالأکل یؤید أن المراد به رجوعها إلی بیوتها لتودع فیها ما هیأته من العسل المأخوذ من الثمرات و إضافة السبل إلی الرب للدلالة علی أن الجمیع بإلهام إلهی.
و قوله: «یَخْرُجُ مِنْ بُطُونِها شَرابٌ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ» إلخ، استئناف بعد ذکر جملة ما أمرت به یبین فیه ما یترتب علی مجاهدتها فی امتثال أمر الله سبحانه ذللا و هو أنه یخرج من بطونها أی بطون النحل «شَرابٌ» و هو العسل «مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ» بالبیاض و الصفرة و الحمرة الناصعة و ما یمیل إلی السواد «فِیهِ شِفاءٌ لِلنَّاسِ» من غالب الأمراض.
و تفصیل القول فی حیاة النحلة هذه الحشرة الفطنة التی بنت حیاتها علی مدنیة عجیبة فاضلة لا تکاد تحصی غرائبها و لا یحاط بدقائقها ثم الذی تهیئه ببالغ مجاهدتها و ما یشتمل علیه من الخواص خارج عن وسع هذا الکتاب فلیراجع فی ذلک مظان تحقیقه.
ثم ختم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ» و قد اختلف التعبیر بذلک فی هذه الآیات فخص الآیة فی إحیاء الأرض بعد موتها بقوم یسمعون، و فی ثمرات النخیل و الأعناب بقوم یعقلون، و فی أمر النحل بقوم یتفکرون.
و لعل الوجه فی ذلک أن النظر فی أمر الموت و الحیاة بحسب طبعه من العبرة و الموعظة، و هی بالسمع أنسب، و النظر فی الثمرات من حیث ما ینفع الإنسان فی وجوده من السیر البرهانی من مسلک اتصال التدبیر و ارتباط الأنظمة الجزئیة و رجوعها إلی نظام عام واحد لا یقوم إلا بمدبر واحد و هو للعقل أنسب، و أمر النحل فی حیاتها یتضمن دقائق عجیبة لا تنکشف للإنسان إلا بالإمعان فی التفکر فهو آیة للمتفکرین.
و قد أشرنا سابقا إلی ما فی آیات السورة من مختلف الالتفاتات، و عمدتها فی هذه الآیات ترجع إلی خطاب المشرکین رحمة لهم و إشفاقا بحالهم و هم لا یعلمون، و الإعراض 
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عن مخاطبتهم لکفرهم و جحودهم إلی خطاب النبی ص و هذا ظاهر مشهود فی آیات السورة فلا یزال الخطاب فیها یتقلب بین النبی ص و بین المشرکین فیتحول منه إلیهم و منهم إلیه.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ ثُمَّ یَتَوَفَّاکُمْ وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرَدُّ إِلی أَرْذَلِ الْعُمُرِ لِکَیْ لا یَعْلَمَ بَعْدَ عِلْمٍ شَیْئاً» إلخ، الأرذل اسم تفضیل من الرذالة و هی الرداءة و الرذل الدون و الردی‌ء، و المراد بأرذل العمر بقرینة قوله: «لِکَیْ لا یَعْلَمَ» إلخ، سن الشیخوخة و الهرم التی فیها انحطاط قوی الشعور و الإدراک، و هی تختلف باختلاف الأمزجة و تبتدئ علی الأغلب من الخمس و السبعین.
و المعنی: و الله خلقکم معشر الناس ثم یتوفاکم فی عمر متوسط و منکم من یرد إلی سن الهرم فینتهی إلی أن لا یعلم بعد علم شیئا لضعف القوی، و هذا آیة أن حیاتکم و موتکم و کذا شعورکم و علمکم لیست بأیدیکم و إلا اخترتم البقاء علی الوفاة و العلم علی عدمه بل ذلک علی ما له من عجیب النظام منته إلی علمه و قدرته تعالی، و لهذا علله بقوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ قَدِیرٌ».
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ فَضَّلَ بَعْضَکُمْ عَلی بَعْضٍ فِی الرِّزْقِ» إلی آخر الآیة، فضل بعض الناس علی بعض فی الرزق و هو ما تبقی به الحیاة ربما کان من جهة الکمیة کالغنی المفضل بالمال الکثیر علی الفقیر، و ربما کان من جهة الکیفیة کأن یستقل بالتصرف فیه بعضهم و یتولی أمر الآخرین مثل ما یستقل المولی الحر بملک ما فی یده و التصرف فیه بخلاف عبده الذی لیس له أن یتصرف فی شی‌ء إلا بإذنه و کذا الأولاد الصغار بالنسبة إلی ولیهم و الأنعام و المواشی بالنسبة إلی مالکها.
و قوله: «فَمَا الَّذِینَ فُضِّلُوا بِرَادِّی رِزْقِهِمْ عَلی ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ» قرینة علی أن المراد هو القسم الثانی من التفضیل و هو أن بعضهم فضل بالحریة و الاستقلال بملک ما رزق و لیس یختار أن یرد ما رزق باستقلاله و حریته إلی من یملکه و یملک رزقه، و لا أن یبذل له ما أوتیه من نعمة حتی یتساویا و یتشارکا فیبطل ملکه و یذهب سودده.
فهذه نعمة لیسوا بمغمضین عنها و لا برادین لها علی غیرهم، و لیست إلا من الله سبحانه فإن أمر المولویة و الرقیة و إن کان من الشئون الاجتماعیة التی ظهرت عن آراء
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الناس و السنن الاجتماعیة الجاریة فی مجتمعاتهم لکن له أصول طبیعیة تکوینیة هی التی بعثت آراءهم علی اعتباره کسائر الأمور الاجتماعیة العامة.
و من الشاهد علی ذلک أن الأمم الراقیة منذ عهد طویل أعلنوا بإلغاء سنة الاسترقاق ثم اتبعتهم سائر الأمم من الشرقیین و غیرهم و هم لا یزالون یحترمون معناها إلی هذه الغایة و إن ألغوا صورتها، و یجرون مسماها و إن هجروا اسمها «1» و لن یزالوا کذلک فلیس فی وسع الإنسان أن یسد باب المغالبة، و قد قدمنا کلاما فی هذا المعنی فی آخر الجزء السادس من هذا الکتاب فلیراجعه من شاء.
و کون هذا المعنی نعمة من الله إنما هو لأن من صلاح المجتمع الإنسانی أن یتسلط بعضهم علی بعض فیصلح القوی الضعیف بصالح التدبیر و یکمله.
و علی هذا فقوله: «فَهُمْ فِیهِ سَواءٌ» متفرع علی المنفی فی قوله: «فَمَا الَّذِینَ فُضِّلُوا بِرَادِّی رِزْقِهِمْ» دون النفی، و المعنی: لیسوا برادی رزقهم علی عبیدهم فیکونوا متساوین فیه متشارکین و فی ذلک ذهاب مولویتهم، و یحتمل أن یکون جملة استفهامیة حذفت منها أداة الاستفهام و فیها إنکار أن یکون المفضلون و المفضل علیهم فی ذلک متساویین، و لو کانوا سواء لم یمتنع المفضل من أن یرد رزقه علی من فضل علیه فإن فی ذلک دلالة علی أنها نعمة خصه الله بها.
و لذلک عقبه ثانیا بقوله: «أَ فَبِنِعْمَةِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ» و هو استفهام توبیخی کالمتفرع لما تقدمه من الاستفهام الإنکاری، و المراد بنعمة الله هذا التفضیل المذکور بعینه.
و المعنی- و الله أعلم- و الله فرق بینکم بأن فضل بعضکم علی بعض فی الرزق فبعضکم حر مستقل فی التصرف فیه، و بعضکم عبد تبع له لا یتصرف إلا عن إذن فلیس الذین فضلوا برادی رزقهم الذی رزقوه علی سبیل الحریة و الاستقلال علی ما ملکت أیمانهم حتی یکون هؤلاء المفضلون و المفضل علیهم فی الرزق سواء فلیسوا سواء بل هی نعمة تختص بالمفضلین أ فبنعمة الله یجحدون؟.
هذا ما یفیده ظاهر الآیة بما احتفت به من القرائن، و السیاق سیاق تعداد النعم،
______________________________
(1) و إنما نقلوا حکم الاسترقاق مما بین الفرد و الفرد إلی ما بین المجتمع و المجتمع و سموه بغیر اسمه.
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و ربما قرر معنی الآیة علی وجه آخر فقیل: المعنی أنهم لا یشرکون عبیدهم فی أموالهم و أزواجهم حتی یکونوا فی ذلک سواء و یرون ذلک نقصا لأنفسهم فکیف یشرکون عبیدی فی ملکی و سلطانی و یعبدونهم و یتقربون إلیهم کما یعبدوننی و یتقربون إلی، کما فعلوا فی عیسی بن مریم (ع)؟.
قالوا: و الآیة علی شاکلة قوله تعالی: «ضَرَبَ لَکُمْ مَثَلًا مِنْ أَنْفُسِکُمْ هَلْ لَکُمْ مِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ شُرَکاءَ فِی ما رَزَقْناکُمْ فَأَنْتُمْ فِیهِ سَواءٌ»: الروم: 28 قالوا: و الآیة نزلت فی نصاری نجران.
و فیه أن سیاق الآیة هو سیاق تعداد النعم لاستنتاج التوحید لا المناقضة و التوبیخ فلا أثر فیها منه.
علی أن الآیة مما نزلت بمکة و أین ذاک من وفود نصاری نجران علی المدینة سنة ست من الهجرة أو بعدها؟ و قیاس هذه الآیة من آیة سورة الروم مع الفارق لاختلاف السیاقین، فسیاق هذه الآیة سیاق الاحتجاج بذکر النعمة و سیاق آیة الروم هو سیاق التوبیخ علی الشرک.
و قیل: إن المعنی فهؤلاء الذین فضلهم الله فی الرزق من الأحرار لا یرزقون ممالیکهم و عبیدهم بل الله تعالی هو رازق الملاک و الممالیک فإن الذی ینفقه المولی علی مملوکه إنما ینفقه مما رزقهم الله فالله رازقهم جمیعا فهم فیه سواء.
و محصله أن قوله: «فَهُمْ فِیهِ سَواءٌ» حال محل إضراب مقدر و التقدیر أن الموالی لیسوا برادی رزق أنفسهم علی عبیدهم فیما ینفقون علیهم بل الله یرزق العبید بأیدی موالیهم و هم سواء فی الرزق من الله.
و فیه أن ما قرر من المعنی مقتضاه أن یبطل التسویة أخیرا حکم التفضیل أولا، و لا یستقیم علیه مدلول قوله: «أَ فَبِنِعْمَةِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ».
و قیل: المراد أن الموالی لیسوا برادی ما بأیدیهم من الرزق علی موالیهم حتی یستووا فی التمتع منه.
و فیه أنه یعود حینئذ إلی أن الإنسان یمنع غیره من أن یتسلط علی ما ملکه من 
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الرزق، و حینئذ یکون تخصیص ذلک بالعبید مستدرکا زائدا، و لو وجه بأنه إنما لا یرده علیه لمکان تسلطه علی عبیده رجع إلی ما قدمناه من المعنی، و لکانت النعمة المعدودة هی الفضل من جهة مالکیة المولی لعبده و لما عنده من الرزق.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَنِینَ وَ حَفَدَةً» إلی آخر الآیة. قال فی المفردات: «قال الله تعالی وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَنِینَ وَ حَفَدَةً» جمع حافد و هو المتحرک المسرع بالخدمة أقارب کانوا أو أجانب. قال المفسرون: هم الأسباط و نحوهم و ذلک أن خدمتهم أصدق- إلی أن قال- قال الأصمعی: أصل الحفد مدارکة الخطو. انتهی.
و فی المجمع: و أصل الحفد الإسراع فی العمل- إلی أن قال- و منه قیل للأعوان حفدة لإسراعهم فی الطاعة. انتهی. و المراد بالحفدة فی الآیة الأعوان الخدم من البنین لمکان قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ» و لذا فسر بعضهم قوله: «بَنِینَ وَ حَفَدَةً بصغار الأولاد و کبارهم، و بعضهم بالبنین و الأسباط و هم بنو البنین.
و المعنی: و الله جعل لکم من أنفسکم أزواجا تألفونها و تأنسون بها، و جعل لکم من أزواجکم بالإیلاد بنین و حفدة و أعوانا تستعینون بخدمتهم علی حوائجکم و تدفعون بهم عن أنفسکم المکاره و رزقکم من الطیبات و هی ما تستطیبونه من أمتعة الحیاة و تنالونه بلا علاج و عمل کالماء و الثمرات أو بعلاج و عمل کالأطعمة و الملابس و نحوها، و «مِنْ» فی «مِنَ الطَّیِّباتِ» للتبعیض و هو ظاهر.
ثم وبخهم بقوله: «أَ فَبِالْباطِلِ» و هی الأصنام و الأوثان و من ذلک القول بالبنات لله، و الأحکام التی یشرعها لهم أئمتهم أئمة الضلال «یُؤْمِنُونَ وَ بِنِعْمَتِ اللَّهِ هُمْ یَکْفُرُونَ» و النعمة هی جعل الأزواج من أنفسهم و جعل البنین و الحفدة من أزواجهم فإن ذلک من أعظم النعم و أجلاها لکونه أساسا تکوینیا یبتنی علیه المجتمع البشری، و یظهر به فیهم حکم التعاون و التعاضد بین الأفراد، و ینتظم به لهم أمر تشریک الأعمال و المساعی فیتیسر لهم الظفر بسعادتهم فی الدنیا و الآخرة.
و لو أن الإنسان قطع هذا الرابط التکوینی الذی أنعم الله به علیه و هجر هذا السبب الجمیل، و إن توسل بأی وسیلة غیره لتلاشی جمعه و تشتت شمله و فی ذلک 
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هلاک الإنسانیة.
قوله تعالی: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَهُمْ رِزْقاً مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ شَیْئاً وَ لا یَسْتَطِیعُونَ» عطف علی موضع الجملة السابقة و المعنی یکفرون بنعمة الله و یعبدون من دون الله ما لا یملک إلخ.
و قد ذکروا أن «رِزْقاً» مصدر و «شَیْئاً» مفعوله و المعنی لا یملک لهم أن یرزق شیئا و قیل: الرزق بمعنی المرزوق و «شَیْئاً» بدل منه، و قیل: إن «شَیْئاً» مفعول مطلق و التقدیر: لا یملک شیئا من الملک. و خیر الوجوه أوسطها.
و یمکن أن یقال: «مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ شَیْئاً» بدل من «رِزْقاً» و هو من بدل الکل من البعض یفید معنی الإضراب و الترقی، و المعنی و یعبدون ما لا یملک لهم رزقا بل لا یملک لهم فی السماوات و الأرض شیئا.
و قوله: «وَ لا یَسْتَطِیعُونَ» أی و لا یستطیعون أن یملکوا رزقا و شیئا و یمکن أن یکون منسی المتعلق جاریا مجری اللازم أی و لا استطاعة لهم أصلا.
و قد اجتمع فی الآیة رعایة الاعتبارین فی الأصنام فإنها من جهة أنها معمولة من حجر أو خشب أو ذهب أو فضة غیر عاقلة و بهذا الاعتبار قیل: «ما لا یَمْلِکُ» إلخ، و من جهة أنهم یعدونها آلهة دون الله و یعبدونها و العبادة لا تکون إلا لعاقل منسلکة- علی زعمهم- فی سلک العقلاء، و بهذا الاعتبار قیل: «وَ لا یَسْتَطِیعُونَ».
و فی الآیة رجوع إلی التخلص لبیان الغرض من تعداد النعم و هو التوحید و إثبات النبوة بمعنی التشریع و المعاد یجری ذلک إلی تمام أربع آیات ینهی فی أولاها عن ضربهم الأمثال لله سبحانه، و یضرب فی الثانیة مثلا تبین به وحدانیته تعالی فی ربوبیته، و فی الثالثة مثلا یتبین به أمر النبوة و التشریع، و یتعرض فی الرابعة لأمر المعاد.
قوله تعالی: «فَلا تَضْرِبُوا لِلَّهِ الْأَمْثالَ إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» الظاهر السابق إلی الذهن أن المراد بضرب الأمثال التوصیف المصطلح علیه بالاستعارة التمثیلیة و هی إجراء الأوصاف علیه تعالی بضرب من التشبیه کقولهم: إن له بنات کالإنسان، و إن الملائکة بناته، و إن بینه و بین الجنة نسبا و صهرا، و إنه کیف یحیی العظام و هی 
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رمیم إلی غیر ذلک، و هذا هو المعنی المعهود من هذه الکلمة فی کلامه تعالی، و قد تقدم فی خلال الآیات السابقة قوله: «لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ مَثَلُ السَّوْءِ وَ لِلَّهِ الْمَثَلُ الْأَعْلی .
فالمعنی: إذا کان الأمر علی ما ذکر فلا تصفوه سبحانه بما تشبهونه بغیره و تقیسونه إلی خلقه لأن الله یعلم و أنتم لا تعلمون حقائق الأمور و کنهه تعالی.
و قیل: المراد بالضرب الجعل، و بالأمثال ما هو جمع المثل بمعنی الند، فقوله:
فَلا تَضْرِبُوا لِلَّهِ الْأَمْثالَ فی معنی قوله فی موضع آخر: «فَلا تَجْعَلُوا لِلَّهِ أَنْداداً»: البقرة:
22، و هو معنی بعید.
قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا عَبْداً مَمْلُوکاً لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیة، ما فی الآیة من المثل المضروب یفرض عبدا مملوکا لا یقدر علی شی‌ء، و آخر رزق من الله رزقا حسنا ینفق منه سرا و جهرا ثم یسأل هل یستویان) و اعتبار التقابل بین المفروضین یعطی أن کلا من الطرفین مقید بخلاف ما فی الآخر من الوصف مع تبیین الأوصاف بعضها لبعض.
فالعبد المفروض مملوک غیر مالک لا لنفسه و لا لشی‌ء من متاع الحیاة و هو غیر قادر علی التصرف فی شی‌ء من المال، و الذی فرض قباله حر یملک نفسه و قد رزقه الله رزقا حسنا و هو ینفق منه سرا و جهرا علی قدرة منه علی التصرف بجمیع أقسامه.
و قوله: «هَلْ یَسْتَوُونَ» سؤال عن تساویهما، و من البدیهی أن الجواب هو نفی التساوی و یثبت به أن الله سبحانه و هو المالک لکل شی‌ء المنعم بجمیع النعم لا یساوی شیئا من خلقه و هم لا یملکون لا أنفسهم و لا غیرهم و لا یقدرون علی شی‌ء من التصرف فمن الباطل قولهم: إن مع الله آلهة غیره و هم من خلقه.
و التعبیر بقوله: «یَسْتَوُونَ» دون أن یقال: یستویان للدلالة علی أن المراد من ذلک الجنس من غیر أن یختص بمولی و عبد معینین کما قیل.
و قوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ» أی له عز اسمه جنس الحمد و حقیقته و هو الثناء علی الجمیل الاختیاری لأن جمیل النعمة من عنده و لا یحمد إلا الجمیل فله تعالی کل الحمد کما أن له جنسه فافهم ذلک.
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و الجملة من تمام الحجة و محصلها أنه لا یستوی المملوک الذی لا یقدر أن یتصرف فی شی‌ء و ینعم بشی‌ء، و المالک الذی یملک الرزق و یقدر علی التصرف فیه فیتصرف و ینعم کیف شاء، و الله سبحانه هو المحمود بکل حمد إذ ما من نعمة إلا و هی من خلقه فله کل صفة یحمد علیها کالخلق و الرزق و الرحمة و المغفرة و الإحسان و الإنعام و غیرها، فله کل ثناء جمیل، و ما یعبدون من دونه مملوک لا یقدر علی شی‌ء فهو سبحانه الرب وحده دون غیره.
و قد قیل: إن الحمد فی الآیة شکر علی نعمه تعالی، و قیل: حمد علی تمام الحجة و قوتها، و قیل: تلقین للعباد و معناه قالوا: الحمد لله الذی دلنا علی توحیده و هدانا إلی شکر نعمه، و هی وجوه لا یعبأ بها.
و قوله: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ أی أکثر المشرکین لا یعلمون أن النعمة کلها لله لا یملک غیره شیئا و لا یقدر علی شی‌ء بل یثبتون لأولیائهم شیئا من الملک و القدرة علی سبیل التفویض فیعبدونهم طمعا و خوفا، هذا حال أکثرهم و أما أقلهم من الخواص فإنهم علی علم من الحق لکنهم یحیدون عنه بغیا و عنادا.
و قد تبین مما تقدم أن الآیة مثل مضروب فی الله سبحانه و فیمن یزعمونه شریکا له فی الربوبیة، و قیل: إنها مثل تمثل به حال الکافر المخذول و المؤمن الموفق فإن الکافر لإحباط عمله و عدم الاعتداد بأعماله کالعبد المملوک الذی لا یقدر علی شی‌ء فلا یعد له إحسان و إن أنفق و بالغ بخلاف المؤمن الذی یوفقه الله لمرضاته و یشکر مساعیه فهو ینفق مما عنده من الخیر سرا و جهرا.
و فیه أنه لا یلائم سیاق الاحتجاج الذی للآیات، و قد تقدم أن الآیة إحدی الآیات الثلاث المتوالیة التی تتعرض لغرض تعداد النعم الإلهیة، و هی تذکر بالتوحید بمثل یقیس حال من ینعم بجمیع النعم من حال من لا یملک شیئا و لا یقدر علی شی‌ء فیستنتج أن الرب هو المنعم لا غیر.
قوله تعالی: «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا رَجُلَیْنِ أَحَدُهُما أَبْکَمُ» إلی آخر الآیة. قال فی المجمع:، الأبکم الذی یولد أخرس لا یفهم و لا یفهم، و قیل: الأبکم الذی لا یقدر أن یتکلم و الکل الثقل یقال: کل عن الأمر یکل کلا إذا ثقل علیه فلم ینبعث فیه.
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و کلت السکین کلولا إذا غلظت شفرتها، و کل لسانه إذا لم ینبعث فی القول لغلظه و ذهاب حده فالأصل فیه الغلظ المانع من النفوذ، و التوجیه: الإرسال فی وجه من الطریق، یقال: وجهته إلی موضع کذا فتوجه إلیه. انتهی.
فقوله: «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا رَجُلَیْنِ» مقایسة أخری بین رجلین مفروضین متقابلین فی أوصافهما المذکورة.
و قوله: «أَحَدُهُما أَبْکَمُ لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ» أی محروم من أن یفهم الکلام و یفهم غیره بالکلام لکونه أبکم لا یسمع و لا ینطق فهو فاقد لجمیع الفعلیات و المزایا التی یکتسبها الإنسان من طریق السمع الذی هو أوسع الحواس نطاقا، به یتمکن الإنسان من العلم بأخبار من مضی و ما غاب عن البصر من الحوادث و ما فی ضمائر الناس و یعلم العلوم و الصناعات، و به یتمکن من إلقاء ما یدرکه من المعانی الجلیلة و الدقیقة إلی غیره، و لا یقوی الأبکم علی درک شی‌ء منها إلا النزر الیسیر مما یساعد علیه البصر بإعانة من الإشارة.
فقوله: «لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ» مخصص عمومه بالأبکم أی لا یقدر علی شی‌ء مما یقدر علیه غیر الأبکم و هو جملة ما یحرمه الأبکم من تلقی المعلومات و إلقائها.
و قوله: «وَ هُوَ کَلٌّ عَلی مَوْلاهُ» أی ثقل و عیال علی من یلی و یدبر أمره فهو لا یستطیع أن یدبر أمر نفسه، و قوله: «أَیْنَما یُوَجِّهْهُ لا یَأْتِ بِخَیْرٍ» أی إلی أی جهة أرسله مولاه لحاجة من حوائج نفسه أو حوائج مولاه لم یقدر علی رفعها فهو لا یستطیع أن ینفع غیره کما لا ینفع نفسه، فهذا أعنی قوله: «أَحَدُهُما أَبْکَمُ لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ» إلخ، مثل أحد الرجلین، و لم یذکر سبحانه مثل الآخر لحصول العلم به من قوله: «هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ» إلخ، و فیه إیجاز لطیف.
و قوله: «هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ هُوَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» فیه إشارة إلی وصف الرجل المفروض و سؤال عن استوائهما إذا قویس بینهما و عدمه.
أما الوصف فقد ذکر له منه آخر ما یمکن أن یتلبس به غیر الأبکم من الخیر و الکمال الذی یحلی نفسه و یعدو إلی غیره و هو العدل الذی هو التزام الحد الوسط فی الأعمال و اجتناب الإفراط و التفریط فإن الأمر بالعدل إذا جری علی حقیقته کان لازمه 
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أن یتمکن الصلاح من نفس الإنسان ثم ینبسط علی أعماله فیلتزم الاعتدال فی الأمور ثم یحب انبساطه علی أعمال غیره من الناس فیأمرهم بالعدل و هو- کما عرفت- مطلق التجنب عن الإفراط و التفریط أی العمل الصالح أعم من العدل فی الرعیة.
ثم وصفه بقوله: «وَ هُوَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» و هو السبیل الواضح الذی یهدی سالکیه إلی غایتهم من غیر عوج، و الإنسان الذی هو فی مسیر حیاته علی صراط مستقیم یجری فی أعماله علی الفطرة الإنسانیة من غیر أن یناقض بعض أعماله بعضا أو یتخلف عن شی‌ء مما یراه حقا و بالجملة لا تخلف و لا اختلاف فی أعماله.
و توصیف هذا الرجل المفروض الذی یأمر بالعدل بکونه علی صراط مستقیم یفید أولا أن أمره بالعدل لیس من أمر الناس بالبر و نسیان نفسه بل هو مستقیم فی أحواله و أعماله یأتی بالعدل کما یأمر به.
و ثانیا: أن أمره بالعدل لیس ببدع منه من غیر أصل فیه یبتنی علیه بل هو فی نفسه علی مستقیم الصراط و لازمه أن یحب لغیره ذلک فیأمرهم أن یلتزموا وسط الطریق و یجتنبوا حاشیتی الإفراط و التفریط.
و أما السؤال أعنی ما فی قوله: «هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ» إلخ، فهو سؤال لا جواب له إلا النفی لا شک فیه و به یثبت أن ما یعبدونه من دون الله من الأصنام و الأوثان و هو مسلوب القدرة لا یستطیع أن یهتدی من نفسه و لا أن یهدی غیره لا یساوی الله تعالی و هو علی صراط مستقیم فی نفسه هاد لغیره بإرسال الرسل و تشریع الشرائع.
و منه یظهر أن هذا المثل المضروب فی الآیة فی معنی قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ أَحَقُّ أَنْ یُتَّبَعَ أَمَّنْ لا یَهِدِّی إِلَّا أَنْ یُهْدی فَما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ»: یونس: 35 فالله سبحانه علی صراط مستقیم فی صفاته و أفعاله، و من استقامة صراطه أن یجعل لما خلقه من الأشیاء غایات تتوجه إلیها فلا یکون الخلق باطلا، کما قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا» و أن یهدی کلا إلی غایته التی تخصه کما خلقها و جعل لها غایة کما قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50 فیهدی الإنسان إلی سبیل قاصد کما قال «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ»: النحل: 9، و قال 
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«إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ»: الدهر: 3.
و هذا أصل الحجة علی النبوة و التشریع، و قد مر تمامه فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی و فی قصص نوح فی الجزء العاشر من الکتاب.
فقد تحصل أن الغرض من المثل المضروب فی الآیة إقامة حجة علی التوحید مع إشارة إلی النبوة و التشریع.
و قیل: إنه مثل مضروب فیمن یؤمل منه الخیر و من لا یؤمل منه، و أصل الخیر کله من الله تعالی فکیف یستوی بینه و بین شی‌ء سواه فی العبادة.؟
و فیه أن المورد أخص من ذلک فهو مثل مضروب فیمن هو علی خیر فی نفسه و هو یأمر بالعدل و هو شأنه تعالی دون غیره علی أنهم لا یساوون بینه و بین غیره فی العبادة بل یترکونه و یعبدون غیره.
و قیل: إنه مثل مضروب فی المؤمن و الکافر فالأبکم هو الکافر، و الذی یأمر بالعدل هو المؤمن، و فیه أن صحة انطباق الآیة علی المؤمن و الکافر بل علی کل من یأمر بالعدل و من یسکت عنه و جریها فیهما أمر، و مدلولها من جهة وقوعها فی سیاق تعداد النعم و الاحتجاج علی التوحید و ما یلحق به من الأصول أمر آخر، و الذی تفیده بالنظر إلی هذه الجهة أن مورد المثل هو الله سبحانه و ما یعبدون من دونه لا غیر.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» الغیب یقابل الشهادة فی إطلاقات القرآن الکریم و قد تکرر فیه: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» و قد تقدم مرارا أنهما أمران إضافیان فالأمر الواحد غیب و غائب بالنسبة إلی شی‌ء و شهادة و مشهود بالنسبة إلی آخر.
و إذ کان من الأشیاء ما هو ذو وجوه یظهر ببعض منها لغیره و یخفی ببعض أعنی أنه متضمن غیبا و شهادة کانت إضافة الغیب و الشهادة إلی الشی‌ء تارة بمعنی اللام فیکون مثلا غیب السماوات و الأرض ما هو غائب عنهما خارج من حدودهما، و یلحق بهذا الباب الإضافة لنوع من الاختصاص، کما فی قوله: «فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً»: الجن: 26.
و تارة بمعنی «من» أو ما یقرب منه فیکون المراد بغیب السماوات و الأرض 
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الغیب الذی یشتملان علیه نوعا من الاشتمال قبال ما یشتملان علیه من الشهادة و بعبارة أخری ما یغیب عن الأفهام من أمرهما قبال ما یظهر منهما.
و الساعة هی من غیب السماوات و الأرض بهذا المعنی الثانی:
أما أولا: فلأنه سبحانه یعدها فی کلامه من الغیب، و لیست بخارج من أمر السماوات و الأرض فهو من الغیب بهذا المعنی.
و أما ثانیا: فلأن ما یصفها به من الأوصاف إنما یلائم هذا المعنی الثانی ککونها یوما ینبئهم الله بما کانوا فیه یختلفون و یوم تبلی السرائر و یوما یخاطب فیه الإنسان بمثل قوله: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»، و یوما یخاطبون ربهم بقولهم: «رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا» و بالجملة هی یوم یظهر فیه ما استتر من الحقائق فی هذه النشأة ظهور عیان، و من المعلوم أن هذه الحقائق غیر خارجة من السماوات و الأرض بل هی معهما ثابتة.
کیف؟ و هو تعالی یقول: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» فیثبته ملکا لنفسه و لیس ملکه من الملک الاعتباری یتعلق بکل أمر موهوم أو جزافی بل ملک حقیقی یتعلق بأمر ثابت فلها نوع من الثبوت و إن فرض جهلنا بحقیقة ثبوتها.
و الشواهد القرآنیة علی هذا الذی ذکرناه کثیرة. و قد عد سبحانه حیاة هذه النشأة متاع الغرور و لعبا و لهوا، و کرر أن أکثر الناس لا یعلمون ما هو یوم القیامة، و ذکر أن الدار الآخرة هی الحیوان، و أنهم سیعلمون أن الله هو الحق المبین و سیبدو لهم من الله ما لم یکونوا یحتسبون، إلی غیر ذلک مما یشتمل علیه الآیات علی اختلاف ألسنتها.
و بالجملة الساعة من غیب السماوات و الأرض، و الآیة أعنی قوله: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» تقرر ملکه تعالی لنفس هذا الغیب لا لعلمه فلم یقل: و لله علم غیب السماوات و الأرض، و سیاق الآیة یعطی أن الجملة أعنی قوله: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ» إلخ، توطئة و تمهید لقوله: «ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ» إلخ، فالجملة مسوقة للاحتجاج.
و علی هذا یعود معنی الآیة إلی أن الله سبحانه یملک غیب السماوات و الأرض ملکا له أن یتصرف فیه کیف یشاء کما یملک شهادتهما و کیف لا؟ و غیب الشی‌ء لا یفارق 
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شهادته و هو موجود ثابت معه و له الخلق و الأمر، و الساعة الموعودة لیست بأمر محال حتی لا یتعلق بها قدرة بل هی من غیب السماوات و الأرض و حقیقتها المستورة عن الأفهام الیوم فهی مما استقر علیه ملکه تعالی، و له أن یتصرف فیه بالإخفاء یوما و بالإظهار آخر.
و لیست بصعبة علیه تعالی فإنما أمرها کلمح البصر أو أقرب من ذلک لأن الله علی کل شی‌ء قدیر.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» مسوق لا لإثبات أصل الساعة أو إمکانها بل لنفی صعوبتها و المشقة فی إقامتها و هوان أمرها عنده سبحانه.
فقوله: «وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ» أی بالنسبة إلیه و إلا فقد استعظم سبحانه أمرها بما یهون عنده کل أمر خطیر و وصفها بأوصاف لا یعادلها فیها غیرها، قال تعالی: «ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الأعراف: 187.
و تشبیه أمرها بلمح البصر إنما هو من جهة أن اللمحة و هی مد البصر و إرساله للرؤیة أخف الأعمال عند الإنسان و أقصرها زمانا فهو تشبیه بحسب فهم السامع و لذلک عقبه بقوله: «أَوْ هُوَ أَقْرَبُ» فإن مثل هذا السیاق یفهم منه الإضراب فکأنه تعالی یقول: «إن أمرها فی خفة المؤنة و الهوان و السهولة بالنسبة إلینا یشبه لمح أحدکم ببصره، و إنما أشبهه به رعایة لحالکم و تقریبا إلی فهمکم و إلا فالأمر أقرب من ذلک، کما قال فیها: «وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ»: الأنعام: 73، فأمر الساعة بالنسبة إلی قدرته و مشیته تعالی کأمر أیسر الخلق و أهونه.
و علل تعالی ذلک بقوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فقدرته علی کل شی‌ء توجب أن تکون الأشیاء بالنسبة إلیه سواء.
و إیاک أن تتوهم أن عموم القدرة لا یستوجب ارتفاع الاختلاف من بین الأشیاء من حیث النسبة، فقلة الأسباب المتوسطة بین الفاعل و فعله و الشرائط و الموانع و کثرتها لهما تأثیر فی ذلک لا محالة، فالإنسان مثلا قادر علی التنفس و حمل ما یطیقه من الأثقال 
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و لیسا سواء بالنسبة إلیه و علی هذا القیاس.
فإن فی ذلک غفلة عن معنی عموم القدرة، و توضیحه أن القدرة التی فینا قدرة مقیدة، فإن قدرة الإنسان مثلا علی أکل الغذاء و هی أن له نسبة الفاعلیة إلیه و هی فی تأثیرها مشروطة بتحقق غذاء فی الخارج و کونه بین یدیه و ممکن التناول و عدم ما یمنع من ذلک من إنسان أو غیره، و کون أدوات الفعل کالید و الفم و غیرهما غیر مصابة بآفة إلی غیر ذلک، و الذی یملکه الإنسان هو الإرادة و الزائد علی ذلک وسائط و شرائط و موانع خارجة عن قدرته بالحقیقة و قید یقیدها، و إذا أراد الإنسان أن یعمل قدرته فیأکل کان علیه أن یهیئ تلک الأمور التی تتقید بها قدرته فی التأثیر کتحصیل الغذاء و وضعه قریبا منه و رفع الموانع و إعمال الأدوات البدنیة مثلا.
و من المعلوم أن قلة هذه الأمور و کثرتها و قربها و بعدها و ما أشبه ذلک من صفاتها توجب اختلاف الفعل فی السهولة و عدمها و ضعف القدرة و قوتها فتقید القدرة هو الموجب للاختلاف.
و أما قدرته تعالی فإنها عین ذاته التی یجب وجودها و یمتنع عدمها، و إذا کان کذلک فلو تقیدت بقید من وجود سبب أو شرط أو عدم مانع لانعدمت بانعدام قیدها و هو محال فقدرته تعالی مطلقة غیر محدودة بحد و لا مقیدة بقید، عامة تتعلق بکل شی‌ء علی حد سواء من غیر أن یکون شی‌ء بالنسبة إلیه أصعب من شی‌ء أو أسهل، و أقرب إلیه من شی‌ء أو أبعد، و إنما الاختلاف بین الأشیاء أنفسها بقیاس بعضها إلی بعض.
و بتقریب آخر ما من شی‌ء إلا و هو یفتقر إلیه سبحانه فی وجوده، فإذا فرضنا کل أمر موجود بحیث لا یشذ عنها شاذ فی جانب و نسبناها إلیه تعالی کان الجمیع متعلقا لقدرته، و لیس هناک أمر ثالث یکون قیدا لقدرته من سبب أو شرط أو عدم مانع و إلا لکان شریکا فی التأثیر تعالی عن ذلک.
و أما الذی بین الأشیاء أنفسها من الأسباب المتوسطة و الشرائط و الموانع فإنها توجب تقید بعضها ببعض لا تقید القدرة العامة الإلهیة التی تتعلق بها ثم تتعلق القدرة بالمقید منها دون المطلق بمعنی أن متعلق القدرة هو زید الذی أبوه فلان و أمه فلانة و هو فی زمان کذا و مکان کذا و هکذا فوجود زید بجمیع روابطه وجود جمیع العالم 
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و القدرة المتعلقة به متعلقة بالجمیع بعینه، و لیست هناک إلا قدرة واحدة متعلقة بالجمیع یوجد بها کل شی‌ء فی موطنه الخاص به، و هی مطلقة غیر مقیدة لا اختلاف للأشیاء بالنسبة إلیها و إنما الاختلاف بینها أنفسها.
فقد تبین مما تقدم أن عموم القدرة یوجب ارتفاع الاختلاف من بین الأشیاء بالنسبة إلیها بالسهولة و الصعوبة و غیر ذلک و الآیة الکریمة من غرر الآیات القرآنیة یتبین بها:
أولا: أن حقیقة المعاد ظهور حقیقة الأشیاء بعد خفائها.
و ثانیا: أن القدرة الإلهیة تتعلق بجمیع الأشیاء علی نعت سواء من غیر اختلاف بالسهولة و الصعوبة و القرب و البعد و غیر ذلک.
و ثالثا: أن الأشیاء بحسب الحقیقة مرتبطة وجودا بحیث إن إیجاد الواحد منها إیجاد الجمیع و الجمیع متعلق قدرة واحدة لا مؤثر فیها غیرها.
نعم هناک نظر آخر أبسط من ذلک و هو النظر فیها من جهة نظام الأسباب و المسببات، و قد صدقه الله فی کلامه کما تقدم بیانه فی البحث عن الإعجاز فی الجزء الأول من الکتاب، و بهذه النظرة ینفصل الأشیاء بعضها عن بعض و یتوقف وجود بعضها علی وجود بعض أو عدمه فتتقدم و تتأخر و تسهل و تصعب، و تکون الأسباب وسائط بینها و بینه تعالی و یکون تعالی فاعلا بوساطة الأسباب، و هو نظر بسیط.
و قد ذکر کثیر من المفسرین فی قوله: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» أنه بحذف مضاف و التقدیر و لله علم غیب إلخ، و فیه أنه یستلزم ارتفاع الاتصال بین هذه الجملة و بین ما یلیها إذ لا رابطة بین علم الغیب و بین هوان أمر الساعة، فتعود الجملة مستدرکة مستغنی عنها فی الکلام.
و قول بعضهم فی رفع الاستدراک إن صدر الآیة و ذیلها یثبتان العلم و القدرة و بهما معا یتم خلق الساعة غیر مفید فإنهم إنما استشکلوا فی الساعة من جهة القدرة لعدهم إیاها ممتنعة فلا حاجة إلی التشبث لإثباتها بمسألة العلم، و یشهد لذلک ما فی سائر الآیات المثبتة لإمکان المعاد بعموم القدرة.
و ذکر بعضهم: أن المراد به علم غیبهما لا بتقدیر العلم فی الکلام حتی یقال: إن الأصل عدمه بل لأن إضافة الغیب و هو ما یغیب عن الحس و العقل إلی السماوات 
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و الأرض تفید أن المراد الأمور المجهولة التی فیهما مما یقع فیهما حالا أو بعد حین و ملکه تعالی له ملکه للعلم به.
و فیه أن المقدمة الأخیرة ممنوعة و قد تقدم بیانه علی أن إشکال ارتفاع الاتصال بین الجملتین فی محله بعد.
و أیضا ذکر بعضهم فی توجیه التعلیل المستفاد من قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» أن من جملة الأشیاء إقامة الساعة فی أسرع ما یکون فهو قادر علی ذلک.
و فیه أنه لا یفی بتعلیل ما یستفاد من الحصر بالنفی و الإثبات و إنما یفی بتعلیل ما لو قیل: إن الله سیجعل أمر الساعة کلمح البصر مع إمکان کونه لا کذلک فافهم ذلک.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «فِی بُطُونِهِ مِنْ بَیْنِ فَرْثٍ وَ دَمٍ» قال: قال (ع): الفرث ما فی الکرش 
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن النوفلی عن السکونی قال: قال أبو عبد الله (ع): لیس أحد یغص بشرب اللبن لأن الله عز و جل یقول: «لَبَناً خالِصاً سائِغاً لِلشَّارِبِینَ».
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن رجل عن حریز عن أبی عبد الله (ع): فی قوله:
«وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ» قال: نحن النحل الذی أوحی الله إلیه- أن اتخذی من الجبال بیوتا أمرنا أن نتخذ من العرب شیعة «وَ مِنَ الشَّجَرِ» یقول: من العجم «وَ مِمَّا یَعْرِشُونَ» من الموالی، و الذی خرج من بطونها شراب مختلف ألوانه، العلم الذی یخرج منا إلیکم.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر، و هی من باب الجری و یشهد به ما فی بعض هذه الروایات من تطبیق النحل علی النبی ص و الجبال علی قریش، و الشجر علی العرب، و مما یعرشون علی الموالی، و ما یخرج من بطونها علی العلم.
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و فی تفسیر القمی، بإسناده عن علی بن المغیرة عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا بلغ العبد مائة سنة فذلک أرذل العمر.
و فی المجمع، روی عن علی (ع): أن أرذل العمر خمس و سبعون سنة، و روی عن النبی مثل ذلک.
أقول: روی ذلک فی الدر المنثور، عن الطبری عن علی (ع)،
و روی عن ابن مردویه عن أنس عن النبی ص: حدیثا مفصلا یدل علی أن أرذل العمر مائة سنة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الرحمن الأشل عن الصادق (ع): فی قول الله:
«وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَنِینَ وَ حَفَدَةً» قال: الحفدة بنو البنت، و نحن حفدة رسول الله ص.
و فیه، عن جمیل بن دراج عن أبی عبد الله (ع): فی الحفدة قال: و هم العون منهم یعنی البنین.
و فی المجمع،: فی معنی الحفدة: هی أختان الرجل علی بناته قال: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و لا تنافی بین الروایات کما تقدم فی البیان.
و فی التهذیب، بإسناده عن شعیب العقرقوفی عن أبی عبد الله (ع): فی طلاق العبد و نکاحه قال: لیس له طلاق و لا نکاح- أ ما تسمع الله تعالی یقول: «عَبْداً مَمْلُوکاً لا یَقْدِرُ عَلی شَیْ‌ءٍ» قال: لا یقدر علی طلاق و لا علی نکاح إلا بإذن مولاه.
أقول: و فی هذا المعنی عدة روایات من طرق الشیعة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ»: قال:
قال (ع): کیف یستوی هذا؟ و من یأمر بالعدل أمیر المؤمنین و الأئمة (ع)
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهر آشوب عن حمزة بن عطاء عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی هُوَ وَ مَنْ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ» الآیة قال: هو علی بن أبی طالب (ع) و هو علی صراط مستقیم.
أقول: و الروایتان من الجری و لیستا من أسباب النزول فی شی‌ء لما تقدم فی البیان السابق.
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و کذا ما روی من طرق أهل السنة": أن قوله: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا عَبْداً مَمْلُوکاً»، الآیة نزل فی هشام بن عمرو و هو الذی ینفق ماله سرا و جهرا- فی عبده أبی الجوزاء الذی کان ینهاه، و کذا ما روی أن الآیة نزلت فی عثمان بن عفان و عبد له.
و کذا
ما روی": فی قوله: «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا رَجُلَیْنِ» الآیة، أن الأبکم أبی بن خلف- و من یأمر بالعدل حمزة و عثمان بن مظعون،
و کذا
ما روی": أن الأبکم هاشم بن عمر بن الحارث القرشی- و کان قلیل الخیر یعادی رسول الله ص،
و
ما روی": أن الأبکم أبو جهل و الآمر بالعدل عمار،
و
ما روی": أن الآمر بالعدل عثمان بن عفان، و الأبکم مولی له کافر و هو أسید بن أبی العیص،
إلی غیر ذلک.
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اشارة

وَ اللَّهُ أَخْرَجَکُمْ مِنْ بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ لا تَعْلَمُونَ شَیْئاً وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (78) أَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الطَّیْرِ مُسَخَّراتٍ فِی جَوِّ السَّماءِ ما یُمْسِکُهُنَّ إِلاَّ اللَّهُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (79) وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ بُیُوتِکُمْ سَکَناً وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ جُلُودِ الْأَنْعامِ بُیُوتاً تَسْتَخِفُّونَها یَوْمَ ظَعْنِکُمْ وَ یَوْمَ إِقامَتِکُمْ وَ مِنْ أَصْوافِها وَ أَوْبارِها وَ أَشْعارِها أَثاثاً وَ مَتاعاً إِلی حِینٍ (80) وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِمَّا خَلَقَ ظِلالاً وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْجِبالِ أَکْناناً وَ جَعَلَ لَکُمْ سَرابِیلَ تَقِیکُمُ الْحَرَّ وَ سَرابِیلَ تَقِیکُمْ بَأْسَکُمْ کَذلِکَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تُسْلِمُونَ (81) فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ الْمُبِینُ (82)
یَعْرِفُونَ نِعْمَتَ اللَّهِ ثُمَّ یُنْکِرُونَها وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ (83) وَ یَوْمَ نَبْعَثُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ (84) وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ ظَلَمُوا الْعَذابَ فَلا یُخَفَّفُ عَنْهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ (85) وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا شُرَکاءَهُمْ قالُوا رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ فَأَلْقَوْا إِلَیْهِمُ الْقَوْلَ إِنَّکُمْ لَکاذِبُونَ (86) وَ أَلْقَوْا إِلَی اللَّهِ یَوْمَئِذٍ السَّلَمَ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (87)
الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ زِدْناهُمْ عَذاباً فَوْقَ الْعَذابِ بِما کانُوا یُفْسِدُونَ (88) وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ (89)
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(بیان)

الآیات تذکر عدة أخری من النعم الإلهیة ثم تعطف الکلام إلی ما تکشف عنه من حق القول فی وحدانیته تعالی فی الربوبیة و فی البعث و فی النبوة و التشریع نظیره القبیل السابق الذی أوردناه من الآیات.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَخْرَجَکُمْ مِنْ بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ لا تَعْلَمُونَ شَیْئاً» إلی آخر الآیة. الأمهات جمع أم و الهاء زائدة نظیر أهراق و أصله أراق و قد تأتی أمات، و قیل:
الأمهات فی الإنسان و الأمات فی غیره من الحیوان، و الأفئدة جمع قلة للفؤاد و هو القلب و اللب، و لم یبن له جمع کثرة.
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و قوله: «وَ اللَّهُ أَخْرَجَکُمْ مِنْ بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ» إشارة إلی التولد و «لا تَعْلَمُونَ شَیْئاً» حال من ضمیر الخطاب أی أخرجکم من أرحامهن بالتولد و الحال أن نفوسکم خالیة من هذه المعلومات التی أحرزتموها من طریق الحس و الخیال و العقل بعد ذلک.
و الآیة تؤید ما ذهب إلیه علماء النفس أن لوح النفس خالیة عن المعلومات أول تکونها ثم تنتقش فیها شیئا فشیئا- کما قیل- و هذا فی غیر علم النفس بذاتها فلا یطلق علیه عرفا «یعلم شیئا» و الدلیل علیه قوله تعالی فی خلال الآیات السابقة فیمن یرد إلی أرذل العمر لکی لا یعلم من بعد علم شیئا» فإن من الضروری أنه فی تلک الحال عالم بنفسه.
و احتج بعضهم بعموم الآیة علی أن العلم الحضوری یعنی به علم الإنسان بنفسه کسائر العلوم الحصولیة مفقود فی بادئ الحال حادث بعد ذلک ثم ناقش فی أدلة کون علم النفس بذاتها حضوریا مناقشات عجیبة.
و فیه أن العموم منصرف إلی العلم الحصولی و یشهد بذلک الآیة المتقدمة.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ» إشارة إلی مبادئ العلم الذی أنعم بها علی الإنسان فمبدأ التصور هو الحس، و العمدة فیه السمع و البصر و إن کان هناک غیرهما من اللمس و الذوق و الشم، و مبدأ الفکر هو الفؤاد.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الطَّیْرِ مُسَخَّراتٍ فِی جَوِّ السَّماءِ ما یُمْسِکُهُنَّ إِلَّا اللَّهُ» إلخ، قال فی المجمع: الجو الهواء البعید من الأرض. انتهی. یقول: أ لم ینظروا إلی الطیر حال کونها مسخرات لله سبحانه فی جو السماء و الهواء البعید من الأرض، ثم استأنف فقال مشیرا إلی ما هو نتیجة هذا النظر: «ما یُمْسِکُهُنَّ إِلَّا اللَّهُ».
و إثبات الإمساک لله سبحانه و نفیه عن غیره مع وجود أسباب طبیعیة هناک مؤثرة فی ذلک و کلامه تعالی یصدق ناموس العلیة و المعلولیة إنما هو من جهة أن توقف الطیر فی الجو من دون أن تسقط کیفما کان و إلی أی سبب استند هو و سببه و الرابطة التی بینهما جمیعا مستندة إلی صنعه تعالی فهو الذی یفیض الوجود علیه و علی سببه و علی الرابطة التی بینهما فهو السبب المفیض لوجوده حقیقة و إن کان سببه الطبیعی القریب معه یتوقف هو علیه.
و معنی توقفه فی وجوده علی سببه لیس أن سببه یفید وجوده بعد ما استفاد
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وجود نفسه منه تعالی بل أن هذا المسبب یتوقف فی أخذه الوجود منه تعالی إلی أخذ سببه الوجود منه تعالی قبل ذلک، و قد تقدم بعض الکلام فی توضیح ذلک من قریب.
و هذا معنی توحید القرآن، و الدلیل علیه من جهة لفظه أمثال قوله: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54، و قوله: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165، و قوله:
«اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر: 62، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ»: النحل: 77.
و الدلیل علی ما قدمناه فی معنی النفی و الإثبات فی الآیة قوله تعالی: «مُسَخَّراتٍ» فإن التسخیر إنما یتحقق بقهر أحد السببین الآخر فی فعله علی ما یریده السبب القاهر ففی لفظه دلالة علی أن للمقهور نوعا من السببیة.
و لیس طیران الطائر فی جو السماء بالحقیقة بأعجب من سکون الإنسان فی الأرض فالجمیع ینتهی إلی صنعه تعالی علی حد سواء لکن ألفة الإنسان لبعض الأمور و کثرة عهده به توجب خمود قریحة البحث عنه فإذا صادف ما یخالف ما ألفه و کثر عهده به کالمستثنی من الکلیة انتبه لذلک و انتزعت القریحة للبحث عنه و الإنسان یری الأجسام الأرضیة الثقیلة معتمدة علی الأرض مجذوبة إلیها فإذا وجد الطیر مثلا تنقض کلیة هذا الحکم بطیرانها تعجب منه و انبسط للبحث عنه و الحصول علی علته، و للحق نصیب من هذا البحث و هذا هو أحد الأسباب فی أخذ هذا النوع من الأمور فی القرآن مواد للاحتجاج.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ» أی فی کونها مسخرات فی جو السماء فإن للطیر و هو فی الجو دفیفا و صفیفا و بسطا لأجنحتها و قبضا و سکونا و انتقالا و صعودا و نزولا و هی جمیعا آیات لقوم یؤمنون کما ذکره الله.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ بُیُوتِکُمْ سَکَناً» إلی آخر الآیة، فی المفردات:
البیت مأوی الإنسان باللیل لأنه یقال: بات أقام باللیل کما یقال: ظل بالنهار. ثم قد یقال: للمسکن بیت من غیر اعتبار اللیل فیه، و جمعه أبیات و بیوت لکن البیوت بالمسکن أخص و الأبیات بالشعر، قال: و یقع ذلک علی المتخذ من حجر و مدر و صوف و وبر. انتهی موضع الحاجة.
و السکن ما یسکن إلیه، و الظعن الارتحال و هو خلاف الإقامة، و الصوف 
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للضأن و الوبر للإبل کالشعر للإنسان و یسمی ما للمعز شعرا کالإنسان، و الأثاث متاع البیت الکثیر و لا یقال للواحد منه أثاث، قال فی المجمع: و لا واحد للأثاث کما أنه لا واحد للمتاع. انتهی. و المتاع أعم من الأثاث فإنه مطلق ما یتمتع به و لا یختص بما فی البیت.
و قوله: «وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ بُیُوتِکُمْ سَکَناً» أی جعل لکم بعض بیوتکم سکنا تسکنون إلیه، و من البیوت ما لا یسکن إلیه کالمتخذ لادخار الأموال و اختزان الأمتعة و غیر ذلک و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ جُلُودِ الْأَنْعامِ بُیُوتاً» إلخ، أی من جلودها بعد الدبغ و هی الأنطاع و الأدم «بُیُوتاً» و هی القباب و الخیام «تَسْتَخِفُّونَها» أی تعدونها خفیفة من جهة الحمل «یَوْمَ ظَعْنِکُمْ» و ارتحالکم «وَ یَوْمَ إِقامَتِکُمْ» من غیر سفر و ظعن.
و قوله: «وَ مِنْ أَصْوافِها وَ أَوْبارِها وَ أَشْعارِها» إلخ، معطوف علی موضع «مِنْ جُلُودِ» أی و جعل لکم «مِنْ أَصْوافِها» و هی للضأن و «أَوْبارِها» و هی للإبل «وَ أَشْعارِها» و هی للمعز «أَثاثاً» تستعملونه فی بیوتکم «وَ مَتاعاً» تتمتعون به «إِلی حِینٍ» محدود، قیل: و فیه إشارة إلی أنها فانیة داثرة فلا ینبغی للعاقل أن یختارها علی نعیم الآخرة.
قوله: «تعالی وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِمَّا خَلَقَ ظِلالًا» إلی آخر الآیة، الظرفان أعنی قوله: «لَکُمْ» و «مِمَّا خَلَقَ» متعلقان بجعل و تعلیق الظلال بما خلق لکونها أمرا عدمیا محققا بتبع غیره و هی مع ذلک من النعم العظیمة التی أنعم الله بها علی الإنسان و سائر الحیوان و النبات فما الانتفاع بالظل للإنسان و غیره بأقل من الانتفاع بالنور و لو لا الظل و هو ظل اللیل و ظل الأبنیة و الأشجار و الکهوف و غیرها لما عاش علی وجه الأرض عائش.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْجِبالِ أَکْناناً» الکن ما یستتر به الشی‌ء حتی أن القمیص کن للابسه، و أکنان الجبال هی الکهوف و الثقب الموجودة فیها.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ سَرابِیلَ تَقِیکُمُ الْحَرَّ» أی قمیصا یحفظکم من الحر، قال فی المجمع:، و لم یقل: و تقیکم البرد لأن ما وقی الحر وقی البرد، و إنما خص الحر
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بذلک مع أن وقایتها للبرد أکثر لأن الذین خوطبوا بذلک أهل حر فی بلادهم فحاجتهم إلی ما یقی الحر أکثر، عن عطاء.
قال: علی أن العرب یکتفی بذکر أحد الشیئین عن الآخر للعلم به قال الشاعر:
و ما أدری إذا یممت أرضاأرید الخیر أیهما یلینی 
فکنی عن الشر و لم یذکره لأنه مدلول علیه، ذکره الفراء انتهی.
و لعل بعض الوجه فی ذکره الحر و الاکتفاء به أن البشر الأولی کانوا یسکنون المناطق الحارة من الأرض فکان شدة الحر أمس بهم من شدة البرد و تنبههم لاتخاذ السراویل إنما هو للاتقاء مما کان الابتلاء به أقرب إلیهم و هو الحر و الله أعلم.
و قوله «وَ سَرابِیلَ تَقِیکُمْ بَأْسَکُمْ» الظاهر أن المراد به درع الحدید و نحوه.
و قوله: «کَذلِکَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تُسْلِمُونَ» امتنان علیهم بإتمام النعم التی ذکرها، و کانت الغایة المرجوة من ذلک إسلامهم لله عن معرفتها فإن المترقب المتوقع ممن یعرف النعم و إتمامها علیه أن یسلم لإرادة منعمه و لا یقابله بالاستکبار لأن منعما هذا شأنه لا یرید به سوء.
قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ الْمُبِینُ» قال فی المجمع:، البلاغ الاسم و التبلیغ المصدر مثل الکلام و التکلیم، انتهی.
لما فرغ عن ذکر ما أرید ذکره من النعم و الاحتجاج بها ختمها بما مدلولها العتاب و اللوم و الوعید علی الکفر و یتضمن ذکر وحدانیته تعالی فی الربوبیة و المعاد و النبوة و بدأ ذلک ببیان وظیفة النبی ص فی رسالته و هو البلاغ فقال: «فَإِنْ تَوَلَّوْا» أی یتفرع علی هذا البیان الذی لیس فیه إلا دعوتهم إلی ما فیه صلاح معاشهم و معادهم من غیر أن یتبعه إجبار أو إکراه أنهم إن تولوا و أعرضوا عن الإصغاء إلیه و الاهتداء به «فَإِنَّما عَلَیْکَ الْبَلاغُ الْمُبِینُ» و التبلیغ الواضح الذی لا إبهام فیه و لا ستر علیه لأنک رسول و ما علی الرسول إلا ذلک.
و فی الآیة تسلیة للنبی ص و بیان وظیفة له.
قوله تعالی: «یَعْرِفُونَ نِعْمَتَ اللَّهِ ثُمَّ یُنْکِرُونَها وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» المعرفة
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و الإنکار متقابلان کالعلم و الجهل و هذا هو الدلیل علی أن المراد بالإنکار و هو عدم المعرفة لازم معناه و هو الإنکار فی مقام العمل و هو عدم الإیمان بالله و رسوله و الیوم الآخر أو الجحود لسانا مع معرفتها قلبا، لکن قوله: «وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» یخص الجحود بأکثرهم کما سیجی‌ء فیبقی للإنکار المعنی الأول.
و قوله «وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» دخول اللام علی «الْکافِرُونَ» یدل علی الکمال أی إنهم کافرون بالنعم الإلهیة أو بما تدل علیه من التوحید و غیره جمیعا لکن أکثرهم کاملون فی کفرهم و ذلک بالجحود عنادا و الإصرار علیه و الصد عن سبیل الله.
و المعنی: یعرفون نعمة الله بعنوان أنها نعمة منه و مقتضاه أن یؤمنوا به و برسوله و الیوم الآخر و یسلموا فی العمل ثم إذا وردوا مورد العمل عملوا بما هو من آثار الإنکار دون المعرفة، و أکثرهم لا یکتفون بمجرد الإنکار العملی بل یزیدون علیه بکمال الکفر و العناد مع الحق و الجحود و الإصرار علیه.
و فیما قدمناه کفایة لک عما أطال فیه المفسرون فی معنی قوله: «وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» مع أنهم جمیعا کافرون بإنکارهم من قول بعضهم، إنما قال: «أَکْثَرُهُمُ» لأن منهم من لم تقم علیه الحجة کمن لم یبلغ حد التکلیف أو کان مئوفا فی عقله أو لم تصل إلیه الدعوة فلا یقع علیه اسم الکفر.
و فیه أن هؤلاء خارجون عن إطلاق الآیة رأسا فإنها تذکر توبیخا و إیعادا أنهم ینکرون نعمة الله بعد ما عرفوها، و هؤلاء إن کانوا ینکرونها کانوا بذلک کافرین و إن لم ینکروها لم یدخلوا فی إطلاق الآیة قطعا، و کیف یصح أن یقال: إنهم لم تقم علیهم الحجة و لیست الحجة إلا النعمة التی یعدها الله سبحانه و هم یعرفونها.؟
و قول بعضهم: إنما قال: «وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» لأنه کان یعلم أن فیهم من سیؤمن، و فیه أنه قول لا دلیل علیه.
و قول بعضهم: إن المراد بالأکثر الجمیع و إنما عدل عن البعض احتقارا له أن یذکره، و نسب إلی الحسن البصری، و هو قول عجیب.
قیل: و فی الآیة دلیل علی فساد قول المجبرة إنه لیس لله علی الکافر نعمة
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و إن جمیع ما فعله بهم إنما هو خذلان و نقمة لأنه سبحانه نص فی هذه الآیة علی خلاف قولهم، انتهی.
و الحق أن للنعمة اعتبارین: أحدهما کونها نعمة أی ناعمة ملائمة لحال المنعم علیه من حیث کونه فی صراط التکوین أی من حیث سعادته الجسمیة، و الآخر من حیث وقوع المنعم علیه فی صراط التشریع أی من حیث سعادته الروحیة الإنسانیة بأن تکون النعمة بحیث توجب معرفتها إیمانه بالله و رسوله و الیوم الآخر و استعمالها فی طریق مرضاة الله، و المؤمن منعم بالنعمتین کلتیهما و الکافر منعم فی الدنیا بالطائفة الأولی محروم من الثانیة، و فی کلامه سبحانه شواهد کثیرة تشهد علی ذلک.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ» قال فی المجمع:، قال الزجاج: و العتب الموجدة یقال: عتب علیه یعتب إذا وجد علیه فإذا فاوضه ما عتب علیه قالوا: عاتبه، و إذا رجع إلی مسرته قیل:
أعتب، و الاسم العتبی و هو رجوع المعتوب علیه إلی ما یرضی العاتب، و استعتبه طلب منه أن یعتب. انتهی.
و قوله: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً» یفید السیاق أن المراد بهذا الیوم یوم القیامة، و بهؤلاء الشهداء الذین یبعث کل واحد منهم من أمة، شهداء الأعمال الذین تحملوا حقائق أعمال أمتهم فی الدنیا و هم یستشهد بهم و یشهدون علیهم یوم القیامة و قد تقدم بعض الکلام فی معنی هذه الشهادة فی تفسیر قوله: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»: البقرة: 143 فی الجزء الأول من الکتاب.
و لا دلالة فی لفظ الآیة علی أن المراد بشهید الأمة نبیها، و لا أن المراد بالأمة أمة الرسول فمن الجائز أن یکون غیر النبی من أمته کالإمام شهیدا کما یدل علیه آیة البقرة السابقة و قوله تعالی: «وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ»: الزمر: 69، و علی هذا فالمراد بکل أمة أمة الشهید المبعوث و أهل زمانه.
و قوله: «ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ» ذکر بعث شهداء الأمم دلیل علی أنهم یشهدون علی أممهم بما عملوا فی الدنیا، و قرینة علی أن المراد من نفی الإذن للکافرین أنهم لا یؤذن لهم فی الکلام و هو الاعتذار لا محالة و نفی الإذن فی الکلام 
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إنما هو تمهید لأداء الشهود شهادتهم کما تلوح إلیه آیات أخر کقوله: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ»: یس: 65، و قوله: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ»: المرسلات: 36.
علی أن سیاق قوله: «ثُمَّ لا یُؤْذَنُ» إلخ، یفید أن المراد بهذا الذی ذکر نفی ما یتقی به الشر یومئذ من الحیل و بیان أنه لا سبیل إلی تدارک ما فات منهم و إصلاح ما فسد من أعمالهم فی الدنیا یومئذ و هو أحد أمرین: الاعتذار أو استئناف العمل، أما الثانی فیتکفله قوله: «وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ» و لا یبقی للأول و هو الاعتذار بالکلام إلا قوله: «ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا».
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ» أی لا یطلب منهم أن یعتبوا الله و یرضوه بیان لعدم إمکان تدارک ما فات منهم بتجدید العمل و الرجوع إلی السمع و الطاعة فإن الیوم یوم جزاء لا یوم عمل و لا سبیل إلی رجوعهم القهقری إلی الدنیا حتی یعملوا صالحا فیجزوا به.
و قد بین سبحانه ذلک فی مواضع أخری من کلامه بلسان آخر کقوله تعالی:
«یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ، خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ»: القلم: 43، و قوله: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: الم السجدة: 12.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ ظَلَمُوا الْعَذابَ فَلا یُخَفَّفُ عَنْهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ» کانت الآیة السابقة بالحقیقة مسوقة لبیان الفرق بین یوم الجزاء الذی هو یوم القیامة و بین سائر ظروف الجزاء فی الدنیا بأن جزاء یوم القیامة لا یرتفع و لا یتغیر باعتذار و لا باستعتاب، و هذه الآیة بیان فرق عذاب الیوم مع العذابات الدنیویة التی تتعلق بالظالمین فی الدنیا فإنها تقبل بوجه التخفیف أو الإنظار بتأخیر ما و عذاب یوم القیامة لا یقبل تخفیفا و لا إنظارا.
فقوله: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ ظَلَمُوا الْعَذابَ» ذکر الظلم فی الصلة دون الکفر و نحوه للدلالة علی سبب الحکم و ملاکه، و المراد برؤیة العذاب إشرافه علیهم 
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و إشرافهم علیه بعد فصل القضاء کما یفیده السیاق، و المراد بالعذاب عذاب یوم القیامة و هو عذاب النار.
و المعنی- و الله أعلم- و إذا قضی الأمر بعذابهم و أشرفوا علی العذاب بمشاهدة النار فلا مخلص لهم عنه بتخفیف أو بإنظار و إمهال.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا شُرَکاءَهُمْ» إلی آخر الآیة، مضی فی حدیث یوم البعث، و قوله: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا» و هم فی عرف القرآن عبدة الأصنام و الأوثان قرینة علی أن المراد بقوله: «شُرَکاءَهُمْ» الذین أشرکوهم بالله زعما منهم أنهم شرکاء لله و افتراء و یدل أیضا علیه ذیل الآیة و الآیة التالیة.
فتسمیتهم شرکاءهم و هم یسمونهم شرکاء الله للدلالة بها علی أن لیس لهم من الشرکة إلا الشرکة بجعلهم بحسب وهمهم فلیس لإشراکهم شرکاءهم من الحقیقة إلا أنها لا حقیقة لها.
و بذلک یظهر أن تفسیر شرکائهم بالأصنام أو بالمعبودات الباطلة و أنهم إنما عدوا شرکائهم لأنهم جعلوا لها نصیبا من أموالهم و أنعامهم، أو الشیاطین لأنهم شارکوهم فی الأموال و الأولاد أو شرکاؤهم فی الکفر و هم الذین کفروا مثل کفرهم أو شارکوهم فی وبال کفرهم، کل ذلک فی غیر محله و لا نطیل بالمناقشة فی کل واحد منها.
و قوله: «قالُوا رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ» معناه ظاهر و هو تعریف منهم إیاهم لربهم، و لا حاجة إلی البحث عن غرض المشرکین فی تعریفهم فإن الیوم یوم أحاط بهم الشقاء و العذاب من کل جانب، و الإنسان فی مثل ذلک یلوی إلی کل ما یخطر بباله من طرق السعی فی خلاص نفسه و تنفیس کربه.
و قوله: «فَأَلْقَوْا إِلَیْهِمُ الْقَوْلَ إِنَّکُمْ لَکاذِبُونَ» قال فی المجمع:، تقول: ألقیت الشی‌ء إذا طرحته، و اللقی الشی‌ء الملقی، و ألقیت إلیه مقالة إذا قلتها له، و تلقاها إذا قبلها، انتهی.
و المعنی: أن شرکائهم ردوا إلیهم و کذبوهم، و قد عبر سبحانه فی موضع آخر عن هذا التکذیب بالکفر کقوله: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ»: فاطر: 14 و قوله حکایة عن مخاطبة الشیطان لهم یوم القیامة «إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ 
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قَبْلُ»: إبراهیم: 22.
قوله تعالی: «وَ أَلْقَوْا إِلَی اللَّهِ یَوْمَئِذٍ السَّلَمَ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ» السلم الإسلام و الاستسلام، و کان فی التعبیر بإلقاء السلم إشارة إلی انضمام شی‌ء من الخضوع و المقهوریة بالقهر الإلهی إلی سلمهم.
و ضمیر «أَلْقَوْا» عائد إلی الذین أشرکوا بقرینة قوله بعد «وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ» فالمراد أن المشرکین یسلمون یوم القیامة لله و قد کانوا یدعون إلی الإسلام فی الدنیا و هم یستکبرون.
و لیس المراد بإلقاء السلم هذا یوم القیامة هو انکشاف الحقیقة و ظهور الوحدانیة و هو مدلول قوله فی صفة یوم القیامة: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»: النور: 25، لأن العلم بثبوت شی‌ء أمر، و التسلیم و الإیمان بثبوته أمر آخر کما یظهر من قوله تعالی:
«وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14.
و مجرد العلم بأن الله هو الحق لا یکفی فی سعادة الإنسان بل تحتاج فی تمامها إلی تسلیمه و الإیمان به بترتیب آثاره علیه ثم من التسلیم و الإیمان ما کان عن طوع و اختیار و منه ما کان عن کره و اضطرار، و الذی ینفع فی السعادة هو التسلیم و الإیمان عن اختیار و موطن الاختیار الدنیا التی هی دار العمل دون الآخرة التی هی دار الجزاء.
و هم لم یسلموا للحق ما داموا فی الدنیا و إن أیقنوا به حتی إذا وردوا الدار الآخرة و أوقفوا موقف الحساب عاینوا أن الله هو الحق المبین، و أن عذاب الشقاء أحاط بهم من کل جانب أسلموا للحق و هم مضطرون و لیس ینفعهم، و إلی هذا العلم و التسلیم الاضطراری یشیر قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یُوَفِّیهِمُ اللَّهُ دِینَهُمُ الْحَقَّ وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»: النور: 25، فصدر الآیة یخبر عن إسلامهم لأنه الدین الحق، قال تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران: 19، و ذیل الآیة عن انکشاف الحق لهم و ظهور الحقیقة علیهم.
و الآیة المبحوث عنها أعنی قوله: «وَ أَلْقَوْا إِلَی اللَّهِ یَوْمَئِذٍ السَّلَمَ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ» صدرها یشیر إلی إسلامهم و ذیلها إلی کون ذاک الإسلام اضطراریا لا ینفعهم لأنهم کانوا یرون لله ألوهیة و لشرکائهم ألوهیة فاختاروا تسلیم شرکائهم 
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و عبادتهم علی التسلیم لله ثم لما ظهر لهم الحق یوم القیامة و کذبهم شرکائهم بطل ما زعموه و ضل عنهم ما افتروه فلم یبق للتسلیم إلا الله سبحانه فسلموا له مضطرین و انقادوا له کارهین.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ زِدْناهُمْ عَذاباً فَوْقَ الْعَذابِ بِما کانُوا یُفْسِدُونَ» استئناف متعرض لحال أئمة الکفر بالخصوص بعد ما أشار إلی حال عامة الظالمین و المشرکین فی الآیات السابقة.
و السامع إذا سمع ما شرحه الله من حالهم یوم القیامة فی هذه الآیات و أنهم معذبون جمیعا من غیر أن یخفف عنهم أو ینظروا فیه، و قد سمع منه أن منهم طائفة هم أشد کفرا و أشقی من غیرهم إذ یقول «وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ» خطر بباله طبعا أنهم هل یساوون غیرهم فی العذاب الموعود و هم یزیدون علیهم فی السبب و هو الکفر.
فاستؤنف الکلام جوابا عن ذلک فقیل: «الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» بالعناد و اللجاج فاکتملوا فی الکفر و اقتدی بهم غیرهم «زِدْناهُمْ عَذاباً» و هو الذی للصد و هم یختصون به «فَوْقَ الْعَذابِ» و هو الذی بإزاء مطلق الظلم و الکفر و یشارکون فیه عامة إخوانهم، و کان اللام فی العذاب للعهد الذکری یشار بها إلی ما ذکر فی قوله: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ ظَلَمُوا الْعَذابَ» إلخ، «بِما کانُوا یُفْسِدُونَ» تعلیل لزیادة العذاب.
و من هنا یظهر أن المراد بالإفساد الواقع فی التعلیل هو الصد لأنه الوصف الذی یزیدون به علی غیرهم و هو إفساد الغیر بصرفه عن سبیل الله، و بتقریر آخر: إفساد فی الأرض بالمنع عن انعقاد مجتمع صالح کان من المترقب حصوله بإقبال أولئک المصروفین علی دین الله و سلوک سبیله.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ» إلخ، صدر الآیة تکرار ما تقدم قبل بضع آیات من قوله: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً» غیر أنه کان هناک توطئة و تمهیدا لحدیث عدم الإذن لهم فی الکلام یومئذ، و هو هاهنا توطئة و تمهید لذکر شهادته (ص) لهؤلاء یومئذ و هو فی الموضعین 
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مقصود لغیره لا لنفسه.
و کیف کان فقوله: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ» یدل علی بعث واحد فی کل أمة للشهادة علی أعمال غیره و هو غیر البعث بمعنی الإحیاء للحساب بل بعث بعد البعث، و إنما جعل من أنفسهم لیکون أتم للحجة و أقطع للمعذرة کما یفیده السیاق و ذکره المفسرون حتی أنهم ذکروا شهادة لوط علی قومه و لم یکن منهم نسبا و وجهوه بأنه کان تأهل فیهم و سکن معهم فهو معدود منهم.
و قوله: «وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ» یفید أنه (ص) شهید علی هؤلاء، و استظهروا أن المراد بهؤلاء هم أمته، و أیضا أنهم قاطبة من بعث إلیه من لدن عصره إلی یوم القیامة ممن حضره و من غاب و من عاصره و من جاء بعده من الناس.
و آیات الشهادة من معضلات آیات القیامة علی ما فی جمیع آیات القیامة من الإعضال و صعوبة المنال، و قد تقدم فی ذیل قوله: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»: البقرة: 143 فی الجزء الأول من الکتاب نبذة من الکلام فی معنی هذه الشهادة.
و من الواجب قبل الورود فی بحث الشهادة و سائر الأمور التی تصفها الآیات لیوم القیامة کالجمع و الوقوف و السؤال و المیزان و الحساب أن یعلم أنه تعالی یعد فی کلامه هذه الأمور فی عداد الحجج التی تقام یوم القیامة علی الإنسان لتثبیت ما عمله من خیر أو شر و القضاء علیه بما ثبت بالحجة القاطعة للعذر و المنیرة للحق ثم المجازاة بما یستوجبه القضاء من سعادة أو شقاء و جنة أو نار، و هذا من أوضح ما یستفاد من آیات القیامة الشارحة لشئون هذا الیوم و ما یواجه الناس منها.
و هذا أصل مقتضاه أن یکون بین هذه الحجج و أجزائها و نتائجها روابط حقیقیة بینة یضطر العقل إلی الإذعان بها، و لا یسع للإنسان بما عنده من الشعور الفطری ردها و لا الشک و الارتیاب فیها.
و علی هذا فمن الواجب أن تکون الشهادة القائمة هناک بإقامة منه تعالی مشتملة من الحقیقة علی ما لا سبیل للمناقشة فیها، و الله سبحانه لو أمر أشقی الناس علی أن یشهد علی الأولین و الآخرین بما عملوه باختیار من الشاهد أو یخلق الشهادة فی لسانه بلا
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إرادة منه، أو أن یشهد بما عملوه من غیر أن یکون قد تحملها فی الدنیا و شهدها شهود عیان بل معتمدا علی إعلام من الله أو ملائکته أو علی حجة ثم أمضی تعالی ذلک و أنفذه و جازی به محتجا فی جمیع ذلک بشهادته ثانیا علیها لم یکن ذلک مما لا تطیقه سعة قدرته و لا یسعه نفوذ إرادته و لا استطاع أحد أن ینازعه فی ملکه أو یعقب حکمه أو یغلبه علی أمره.
لکنها حجة تحکمیة غیر تامة لا تقطع بالحقیقة عذرا و لا تدفع ریبا نظیر التحکمات التی نجدها من جبابرة الإنسان و الطواغیت العابثین بالحق و الحقیقة و کیف یتصور لمثل هذه الحجج المختلقة عین أو أثر یوم لا عین فیه إلا للحق و لا أثر فیه إلا للحقیقة؟.
و علی هذا فمن الواجب أن یکون هذا الشهید ذا عصمة إلهیة یمتنع علیه الکذب و الجزاف، و أن یکون عالما بحقائق الأعمال التی یشهد علیها لا بظاهر صورها و هیئاتها المحسوسة بل بحقیقة ما انعقدت علیه فی القلوب، و أن یستوی عنده الحاضر و الغائب من الناس کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر آیة سورة البقرة.
و من الواجب أن تکون شهادته شهادة عن معاینة کما هو ظاهر لفظ الشهید و ظاهر تقییده بقوله: «مِنْ أَنْفُسِهِمْ» فی قوله: «شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ» غیر مستندة إلی حجة عقلیة أو دلیل سمعی. و یشهد به قوله تعالی حکایة عن المسیح (ع):
وَ کُنْتُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً ما دُمْتُ فِیهِمْ فَلَمَّا تَوَفَّیْتَنِی کُنْتَ أَنْتَ الرَّقِیبَ عَلَیْهِمْ وَ أَنْتَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ»: المائدة: 117.
و بهذا تتلاءم الآیتان مضمونا أعنی قوله: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ» و قوله. وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»: البقرة: 143.
فإن ظاهر آیة البقرة أن بین النبی ص و بین الناس الذین هم عامة من بعث إلیهم من زمانه إلی یوم القیامة شهداء یشهدون علی أعمالهم، و أن الرسول إنما هو شهید علی هؤلاء الشهداء دون سائر الناس إلا بواسطتهم، و لا ینبغی أن یتوهم أن الأمة هم المؤمنون و غیرهم الناس و هم خارجون من الأمة فإن ظاهر الآیة السابقة فی السورة:
«وَ یَوْمَ نَبْعَثُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً ثُمَّ لا یُؤْذَنُ لِلَّذِینَ کَفَرُوا» الآیة أن الکفار من الأمة
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المشهود علیهم.
و لازم ذلک أن یکون المراد بالأمة فی الآیة المبحوث عنها: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ» جماعة الناس من أهل عصر واحد یشهد أعمالهم شهید واحد، و یکون حینئذ الأمة التی بعث إلیها النبی ص منقسمة إلی أمم کثیرة.
و یکون المراد بالشهید الإنسان المبعوث بالعصمة و المشاهدة کما تقدم و یؤیده قوله: «مِنْ أَنْفُسِهِمْ» إذ لو لا المشاهدة لم یکن لکونه من أنفسهم وقع، و لا لتعدد الشهداء بتعدد الأمم وجه فلکل قوم شهید من أنفسهم سواء کان نبیا لهم أو غیر نبیهم فلا ملازمة کما یؤیده قوله: «وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ»: الزمر: 69.
و یکون المراد بهؤلاء فی قوله: «وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ» الشهداء دون عامة الناس فالشهداء شهداء علی الناس و النبی ص شهید علی الشهداء و ظاهر الشهادة علی الشاهد تعدیله دون الشهادة علی عمله فهو (ص) شهید علی مقامهم لا علی أعمالهم و لذلک لم یکن من الواجب أن یعاصرهم و یتحد بهم زمانا فافهم ذلک.
و الإنصاف أنه لو لا هذا التقریب لم یرتفع ما یتراءی ما فی آیات الشهادة من الاختلاف کدلالة آیة البقرة، و قوله: «لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ وَ تَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»: الحج: 78، علی کون الأمة هم المؤمنین، و دلالة غیرهما علی الأعم، و دلالتهما علی أن النبی إنما هو شهید علی الشهداء، و أن بینه و بین الناس شهداء و دلالة غیرهما علی خلافه و أن علی الناس شهیدا واحدا هو نبیهم لأن المفروض حینئذ أن شهید کل أمة هو نبیهم، و کون أخذ الشهید من أنفسهم لغوا لا أثر له مع عدم لزوم الحضور و المعاصرة و أن الشهادة إنما تکون من حی کما فی الکلام المحکی عن المسیح (ع) و إشکالات أخری تتوجه علی نجاح الحجة و مضیها، تقدمت الإشارة إلیها و الله الهادی.
و قوله: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ» ذکروا أنه استئناف یصف القرآن بکرائم صفاته فصفته العامة أنه تبیان لکل شی‌ء و التبیان و البیان واحد- کما قیل- و إذ کان کتاب هدایة لعامة الناس و ذلک شأنه کان الظاهر أن المراد بکل شی‌ء کل ما یرجع إلی أمر الهدایة مما یحتاج إلیه الناس فی 
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اهتدائهم من المعارف الحقیقیة المتعلقة بالمبدإ و المعاد و الأخلاق الفاضلة و الشرائع الإلهیة و القصص و المواعظ فهو تبیان لذلک کله.
و من صفته الخاصة أی المتعلقة بالمسلمین الذین یسلمون للحق أنه هدی یهتدون به إلی مستقیم الصراط و رحمة لهم من الله سبحانه یحوزون بالعمل بما فیه خیر الدنیا و الآخرة و ینالون به ثواب الله و رضوانه، و بشری لهم یبشرهم بمغفرة من الله و رضوان و جنات لهم فیها نعیم مقیم.
هذا ما ذکروه و هو مبنی علی ما هو ظاهر التبیان من البیان المعهود من الکلام و هو إظهار المقاصد من طریق الدلالة اللفظیة فإنا لا نهتدی من دلالة لفظ القرآن الکریم إلا علی کلیات ما تقدم، لکن فی الروایات ما یدل علی أن القرآن فیه علم ما کان و ما یکون و ما هو کائن إلی یوم القیامة، و لو صحت الروایات لکان من اللازم أن یکون المراد بالتبیان الأعم مما یکون من طریق الدلالة اللفظیة فلعل هناک إشارات من غیر طریق الدلالة اللفظیة تکشف عن أسرار و خبایا لا سبیل للفهم المتعارف إلیها.
و الظاهر علی ما یستفاد من سیاق هذه الآیات المسوقة للاحتجاج علی الأصول الثلاثة: التوحید و النبوة و المعاد، و الکلام فیها ینعطف مرة بعد أخری علیها أن قوله: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ» إلخ، لیس باستئناف بل حال عن ضمیر الخطاب فی «جِئْنا بِکَ» بتقدیر «قد» أو بدون تقدیرها- علی الخلاف بین النحاة فی الجملة الحالیة المصدرة بالفعل الماضی.
و المعنی: و جئنا بک شهیدا علی هؤلاء و الحال أنا نزلنا علیک من قبل فی الدنیا الکتاب و هو بیان لکل شی‌ء من أمر الهدایة یعلم به الحق من الباطل فیتحمل شهادة أعمالهم فیشهد یوم القیامة علی الظالمین بما ظلموا و علی المسلمین بما أسلموا لأن الکتاب کان هدی و رحمة و بشری لهم و کنت أنت بذلک هادیا و رحمة و مبشرا لهم.
و علی هذا فصدر الآیة کالتوطئة لذیلها کأنه قیل: سیبعث شهداء یشهدون علی الناس بأعمالهم و أنت منهم و لذلک نزلنا علیک کتابا یبین الحق و الباطل و یمیز بینهما حتی تشهد به یوم القیامة علی الظالمین بظلمهم و قد تبین الکتاب و علی المسلمین بإسلامهم و قد کان الکتاب هدی و رحمة و بشری لهم و کنت هادیا و رحمة و مبشرا به.
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و من لطیف ما یؤید هذا المعنی مقارنة الکتاب بالشهادة فی بعض آیات الشهادة کقوله: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ:» الزمر: 69، و سیجی‌ء إن شاء الله أن المراد به اللوح المحفوظ، و قد تکرر فی کلامه تعالی أن القرآن من اللوح المحفوظ کقوله: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ»: الواقعة: 78، و قوله: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج: 22.
و شهادة اللوح المحفوظ و إن کانت غیر شهادة النبی ص لکنهما جمیعا متوقفتان علی قضاء الکتاب النازل.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن مجاهد: أن أعرابیا أتی النبی ص فسأله فقرأ علیه رسول الله ص: «وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ بُیُوتِکُمْ سَکَناً» قال الأعرابی: نعم.
قال: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ جُلُودِ الْأَنْعامِ بُیُوتاً تَسْتَخِفُّونَها»- قال الأعرابی:. نعم ثم قرأ علیه کل ذلک یقول: نعم حتی بلغ «کَذلِکَ یُتِمُّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ لَعَلَّکُمْ تُسْلِمُونَ»- فولی الأعرابی فأنزل الله: «یَعْرِفُونَ نِعْمَتَ اللَّهِ ثُمَّ یُنْکِرُونَها- وَ أَکْثَرُهُمُ الْکافِرُونَ 
» فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن الباقر (ع): فی قوله تعالی: «یَعْرِفُونَ نِعْمَتَ اللَّهِ» الآیة، قال: عرفهم ولایة علی و أمرهم بولایته- ثم أنکروا بعد وفاته.
أقول: و الروایة من الجری.
و فی تفسیر العیاشی، عن جعفر بن أحمد عن الترکی النیشابوری عن علی بن جعفر بن محمد عن أخیه موسی بن جعفر (ع): أنه سئل عن هذه الآیة: «یَعْرِفُونَ نِعْمَتَ اللَّهِ» الآیة، قال: عرفوه ثم أنکروه.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ»: قال الصادق (ع): لکل زمان و أمة شهید تبعث کل أمة مع إمامها
أقول: و ذیل کلامه (ع): مضمون قوله تعالی: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ»
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید، و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن 
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قتادة": قال الله: «وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ» قال: ذکر لنا أن نبی الله ص کان إذا قرأ هذه الآیة فاضت عیناه.
أقول: «و الروایات فی باب الشهادة یوم القیامة کثیرة جدا و قد أوردنا بعضها فی ذیل قوله: «وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً»: البقرة: 143 و بعضها فی ذیل قوله:
«وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً»: النساء: 41، و قوله: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء: 159.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و الخطیب فی تالی التلخیص عن البراء: أن النبی ص سئل عن قول الله: «زِدْناهُمْ عَذاباً فَوْقَ الْعَذابِ»- قال: عقارب أمثال النخل الطوال ینهشونهم فی جهنم.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الأعلی بن أعین قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: قد ولدنی رسول الله ص- و أنا أعلم کتاب الله و فیه بدء الخلق- و ما هو کائن إلی یوم القیامة، و فیه خبر السماء و خبر الأرض- و خبر الجنة و خبر النار و خبر ما کان و خبر ما هو کائن- أعلم ذلک کما أنظر إلی کفی- إن الله عز و جل یقول: فیه تبیان کل شی‌ء.
أقول: و الآیة منقولة فی الروایة بالمعنی.
و فی تفسیر العیاشی، عن منصور عن حماد اللحام قال قال: أبو عبد الله (ع): نحن نعلم ما فی السماوات و نعلم ما فی الأرض، و ما فی الجنة و ما فی النار و ما بین ذلک.
قال: فبهت أنظر إلیه فقال: یا حماد إن ذلک فی کتاب الله تعالی- ثم تلا هذه الآیة:
«وَ یَوْمَ نَبْعَثُ فِی کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً عَلَیْهِمْ مِنْ أَنْفُسِهِمْ- وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ- وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ- وَ هُدیً وَ رَحْمَةً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ»- إنه من کتاب فیه تبیان کل شی‌ء
و فی الکافی، عن عدة من أصحابنا عن أحمد بن محمد بن سنان عن یونس بن یعقوب عن الحارث بن المغیرة و عدة من أصحابنا منهم عبد الأعلی و أبو عبیدة و عبد الله بن بشیر الخثعمی سمعوا أبا عبد الله (ع) یقول: إنی لأعلم ما فی السماوات و ما فی الأرض و أعلم ما فی الجنة و أعلم ما فی النار- و أعلم ما کان و ما یکون- ثم مکث هنیئة فرأی 
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أن ذلک کبر علی من سمعه منه- فقال: علمت ذلک من کتاب الله عز و جل- إن الله یقول: فیه تبیان کل شی‌ء.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن الولید قال قال أبو عبد الله (ع): قال الله لموسی: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»- فعلمنا أنه لم یکتب لموسی الشی‌ء کله، و قال الله لعیسی: «لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ»- و قال الله لمحمد ص «وَ جِئْنا بِکَ شَهِیداً عَلی هؤُلاءِ- وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ.
أقول: و رواه العیاشی بالإسناد عنه (ع).
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اشارة

إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ وَ إِیتاءِ ذِی الْقُرْبی وَ یَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ الْبَغْیِ یَعِظُکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (90) وَ أَوْفُوا بِعَهْدِ اللَّهِ إِذا عاهَدْتُمْ وَ لا تَنْقُضُوا الْأَیْمانَ بَعْدَ تَوْکِیدِها وَ قَدْ جَعَلْتُمُ اللَّهَ عَلَیْکُمْ کَفِیلاً إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ (91) وَ لا تَکُونُوا کَالَّتِی نَقَضَتْ غَزْلَها مِنْ بَعْدِ قُوَّةٍ أَنْکاثاً تَتَّخِذُونَ أَیْمانَکُمْ دَخَلاً بَیْنَکُمْ أَنْ تَکُونَ أُمَّةٌ هِیَ أَرْبی مِنْ أُمَّةٍ إِنَّما یَبْلُوکُمُ اللَّهُ بِهِ وَ لَیُبَیِّنَنَّ لَکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ ما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ (92) وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ لَتُسْئَلُنَّ عَمَّا کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (93) وَ لا تَتَّخِذُوا أَیْمانَکُمْ دَخَلاً بَیْنَکُمْ فَتَزِلَّ قَدَمٌ بَعْدَ ثُبُوتِها وَ تَذُوقُوا السُّوءَ بِما صَدَدْتُمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (94)
وَ لا تَشْتَرُوا بِعَهْدِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلاً إِنَّما عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (95) ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ وَ لَنَجْزِیَنَّ الَّذِینَ صَبَرُوا أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (96) مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (97) فَإِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ (98) إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ (99)
إِنَّما سُلْطانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّوْنَهُ وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ (100) وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ قالُوا إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ (101) قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ بِالْحَقِّ لِیُثَبِّتَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هُدیً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ (102) وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ (103) إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِآیاتِ اللَّهِ لا یَهْدِیهِمُ اللَّهُ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (104)
إِنَّما یَفْتَرِی الْکَذِبَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْکاذِبُونَ (105)
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(بیان)

تذکر الآیات عدة من الأحکام مما یلائم حال الإسلام قبل الهجرة مما یصلح به حال المجتمع العام کالأمر بالعدل و الإحسان و النهی عن الفحشاء و المنکر و البغی و ما
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یلحق بذلک کالأمر بإیتاء ذی القربی و النهی عن نقض العهد و الیمین، و تذکر أمورا أخری تناسب ذلک و تثبتها.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ وَ إِیتاءِ ذِی الْقُرْبی ابتدأ سبحانه بهذه الأحکام الثلاثة التی هی بالترتیب أهم ما یقوم به صلب المجتمع الإنسانی لما أن صلاح المجتمع العام أهم ما یبتغیه الإسلام فی تعالیمه المصلحة فإن أهم الأشیاء عند الإنسان فی نظر الطبیعة و إن کان هو نفسه الفردیة، لکن سعادة الشخص مبنیة علی صلاح الظرف الاجتماعی الذی یعیش هو فیه، و ما أصعب أن یفلح فرد فی مجتمع فاسد أحاط به الشقاء من کل جانب.
و لذلک اهتم فی إصلاح المجتمع اهتماما لا یعادله فیه غیره و بذل الجهد البالغ فی جعل الدساتیر و التعالیم الدینیة حتی العبادات من الصلاة و الحج و الصوم اجتماعیة ما أمکن فیها ذلک، کل ذلک لیستصلح الإنسان فی نفسه و من جهة ظرف حیاته.
فقوله «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ» أمر بالعدل و یقابله الظلم قال فی المفردات، العدالة و المعادلة لفظ یقتضی معنی المساواة، و یستعمل باعتبار المضایفة، و العدل بفتح- العین و العدل- بکسرها یتقاربان لکن العدل- بفتح العین- یستعمل فیما یدرک بالبصیرة کالأحکام، و علی ذلک قوله تعالی: «أَوْ عَدْلُ ذلِکَ صِیاماً» و العدل بکسر العین- و العدیل فیما یدرک بالحاسة کالموزونات و المعدودات و المکیلات، فالعدل هو التقسیط علی سواء.
قال: و العدل ضربان: مطلق یقتضی العقل حسنه، و لا یکون فی شی‌ء من الأزمنة منسوخا و لا یوصف بالاعتداء بوجه نحو الإحسان إلی من أحسن إلیک و کف الأذی عمن کف أذاه عنک، و عدل یعرف کونه عدلا بالشرع و یمکن أن یکون منسوخا فی بعض الأزمنة کالقصاص و أروش الجنایات و أصل مال المرتد، و لذلک قال: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ»، و قال: «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها» فسمی اعتداء و سیئة.
و هذا النحو هو المعنی بقوله: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ» فإن العدل هو المساواة فی المکافاة إن خیرا فخیر و إن شرا فشر، و الإحسان أن یقابل الخیر بأکثر
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منه و الشر بأقل منه، انتهی موضع الحاجة.
و ما ذکره علی ما فیه من التفصیل یرجع إلی قولهم إن العدل هو لزوم الوسط و الاجتناب عن جانبی الإفراط و التفریط فی الأمور و هو من قبیل التفسیر بلازم المعنی فإن حقیقة العدل هی إقامة المساواة و الموازنة بین الأمور بأن یعطی کل من السهم ما ینبغی أن یعطاه فیتساوی فی أن کلا منها واقع موضعه الذی یستحقه، فالعدل فی الاعتقاد أن یؤمن بما هو الحق، و العدل فی فعل الإنسان فی نفسه أن یفعل ما فیه سعادته و یتحرز مما فیه شقاؤه باتباع هوی النفس، و العدل فی الناس و بینهم أن یوضع کل موضعه الذی یستحقه فی العقل أو فی الشرع أو فی العرف فیثاب المحسن بإحسانه، و یعاقب المسی‌ء علی إساءته، و ینتصف للمظلوم من الظالم و لا یبعض فی إقامة القانون و لا یستثنی.
و من هنا یظهر أن العدل یساوق الحسن و یلازمه إذ لا نعنی بالحسن إلا ما من طبعه أن تمیل إلیه النفس و تنجذب نحوه و إقرار الشی‌ء فی موضعه الذی ینبغی أن یقر علیه من حیث هو کذلک مما یمیل إلیه الإنسان و یعترف بحسنه و یقدم العذر لو خالفه إلی من یقرعه باللوم لا یختلف فی ذلک اثنان، و إن اختلف الناس فی مصادیقه کثیرا باختلاف مسالکهم فی الحیاة.
و یظهر أیضا أن ما عد الراغب فی کلامه من الاعتداء و السیئة عدلا لا یخلو عن مسامحة، فإن الاعتداء و السیئة الذین یجازی بهما المعتدی و المسی‌ء إنما هما اعتداء و سیئة بالنسبة إلیهما و أما بالنسبة إلی من یجازیهما بهما فهما من لزوم وسط الاعتدال و خصلة الحسن لکونهما من وضع الشی‌ء موضعه الذی ینبغی أن یوضع فیه.
و کیف کان فالعدل و إن کان منقسما إلی عدل الإنسان فی نفسه و إلی عدله بالنسبة إلی غیره، و هما العدل الفردی و العدل الاجتماعی، و اللفظ مطلق لکن ظاهر السیاق أن المراد به فی الآیة العدل الاجتماعی و هو أن یعامل کل من أفراد المجتمع بما یستحقه و یوضع فی موضعه الذی ینبغی أن یوضع فیه، و هذا أمر بخصلة اجتماعیة متوجه إلی أفراد المکلفین بمعنی أن الله سبحانه یأمر کل واحد من أفراد المجتمع أن یأتی بالعدل، و لازمه أن یتعلق الأمر بالمجموع أیضا فیکلف المجتمع إقامة هذا الحکم و تتقلده الحکومة
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بما أنها تتولی أمر المجتمع و تدبره.
و قوله: «وَ الْإِحْسانِ» الکلام فیه من حیث اقتضاء السیاق کسابقه فالمراد به الإحسان إلی الغیر دون الإحسان بمعنی إتیان الفعل حسنا، و هو إیصال خیر أو نفع إلی غیر لا علی سبیل المجازاة و المقابلة کأن یقابل الخیر بأکثر منه و یقابل الشر بأقل منه- کما تقدم- و یوصل الخیر إلی غیر متبرعا به ابتداء.
و الإحسان علی ما فیه من إصلاح حال من أذلته المسکنة و الفاقة أو اضطرته النوازل، و ما فیه من نشر الرحمة و إیجاد المحبة یعود محمود أثره إلی نفس المحسن بدوران الثروة فی المجتمع و جلب الأمن و السلامة بالتحبیب.
و قوله: «وَ إِیتاءِ ذِی الْقُرْبی أی إعطاء المال لذوی القرابة و هو من أفراد الإحسان خص بالذکر لیدل علی مزید العنایة بإصلاح هذا المجتمع الصغیر الذی هو السبب بالحقیقة لانعقاد المجتمع المدنی الکبیر کما أن مجتمع الازدواج الذی هو أصغر بالنسبة إلی مجتمع القرابة سبب مقدم مکون له فالمجتمعات المدنیة العظیمة إنما ابتدأت من مجتمع بیتی عقده الازدواج ثم بسطه التوالد و التناسل و وسعه حتی صار قبیلة و عشیرة و لم یزل یتزاید و یتکاثر حتی عادت أمة عظیمة فالمراد بذی القربی الجنس دون الفرد و هو عام لکل قرابة کما ذکروه.
و فی التفسیر المأثور عن أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بذی القربی الإمام من قرابة رسول الله ص، و المراد بالإیتاء إعطاء الخمس الذی فرضه الله سبحانه فی قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّما غَنِمْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَأَنَّ لِلَّهِ خُمُسَهُ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ»، الآیة: الأنفال: 41 و قد تقدم تفسیرها.
و لعل التعبیر بالإفراد حیث قیل: «ذِی الْقُرْبی و لم یقل: ذوی القربی أو أولی القربی کما فی قوله: «وَ إِذا حَضَرَ الْقِسْمَةَ أُولُوا الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینُ»: النساء: 8، و قوله: «وَ آتَی الْمالَ عَلی حُبِّهِ ذَوِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینَ»: البقرة:
177 یؤید ذلک.
و احتمال إرادة الجنس من ذی القربی یبعده ما وقع فی سیاق آیة الخمس من ذکر الیتامی و المساکین معه بصیغة الجمع مع عدم ظهور نکتة یختص بها ذوی القربی أو
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الیتامی و المساکین تقضی بالفرق.
علی أن الآیة لا قرینة واضحة فیها علی کون المراد بالإیتاء هو الإحسان ثم بالإحسان مطلق الإحسان. و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ یَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ الْبَغْیِ یَعِظُکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ» قال فی المفردات: الفحش و الفحشاء و الفاحشة ما عظم قبحه من الأفعال و الأقوال.
انتهی و لعل الأصل فی معناه الخروج عن الحد فیما لا ینبغی یقال: غبن فاحش أی خارج عن حد التحمل و الصبر و السکوت.
و المنکر ما لا یعرفه الناس فی مجتمعهم من الأعمال التی تکون متروکة عندهم لقبحها أو إثمها کالمواقعة أو کشف العورة فی مشهد من الناس فی المجتمعات الإسلامیة.
و البغی الأصل فی معناه الطلب و کثر استعماله فی طلب حق الغیر بالتعدی علیه فیفید معنی الاستعلاء و الاستکبار علی الغیر ظلما و عتوا، و ربما کان بمعنی الزنا و المراد به فی الآیة هو التعدی علی الغیر ظلما.
و هذه الثلاثة أعنی الفحشاء و المنکر و البغی و إن کانت متحدة المصادیق غالبا فکل فحشاء منکر، و غالب البغی فحشاء و منکر لکن النهی إنما تعلق بها بما لها من العناوین لما أن وقوع الأعمال بهذه العناوین فی مجتمع من المجتمعات یوجب ظهور الفصل الفاحش بین الأعمال المجتمعة فیه الصادرة من أهله فینقطع بعضها من بعض و یبطل الالتیام بینها و یفسد بذلک النظم و ینحل المجتمع فی الحقیقة و إن کان علی ساقه صورة و فی ذلک هلاک سعادة الأفراد.
فالنهی عن الفحشاء و المنکر و البغی أمر بحسب المعنی باتحاد مجتمع تتعارف أجزاؤه و تتلاءم أعماله لا یستعلی بعضهم علی بعض بغیا، و لا یشاهد بعضهم من بعض إلا الجمیل الذی یعرفونه لا فحشاء و لا منکرا و عند ذلک تستقر علیهم الرحمة و المحبة و الألفة و ترتکز فیهم القوة و الشدة، و تهجرهم السخطة و العداوة و النفرة و کل خصلة سیئة تؤدی إلی التفرق و التهلکة.
ثم ختم سبحانه الآیة بقوله: «یَعِظُکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ» أی تتذکرون فتعلمون أن الذی یدعوکم إلیه فیه حیاتکم و سعادتکم.
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قوله تعالی: «وَ أَوْفُوا بِعَهْدِ اللَّهِ إِذا عاهَدْتُمْ وَ لا تَنْقُضُوا الْأَیْمانَ بَعْدَ تَوْکِیدِها» إلخ، قال فی المفردات: العهد حفظ الشی‌ء و مراعاته حالا بعد حال، و سمی الموثق الذی یلزم مراعاته عهدا. قال: و عهد فلان إلی فلان یعهد أی ألقی إلیه العهد و أوصاه بحفظه، انتهی.
و ظاهر إضافة العهد إلی الله تعالی فی قوله: «وَ أَوْفُوا بِعَهْدِ اللَّهِ» أن المراد به هو العهد الذی یعاهد فیه الله علی کذا دون مطلق العهد و یأتی نظیر الکلام فی نقض الیمین.
و قوله: «وَ لا تَنْقُضُوا الْأَیْمانَ بَعْدَ تَوْکِیدِها» نقض الیمین نکثه و مخالفة مقتضاه و المراد بالیمین هو الیمین بالحلف بالله سبحانه کأن ما عدا ذلک لیس بیمین و الدلیل علیه قوله بعد: «وَ قَدْ جَعَلْتُمُ اللَّهَ عَلَیْکُمْ کَفِیلًا». و المراد بتوکیدها إحکامها بالقصد و العزم و کونها لأمر راجح بخلاف قولهم:
لا و الله و بلی و الله و غیره من لغو الأیمان، فالتوکید فی هذه الآیة یفید ما یفیده التعقید فی قوله تعالی: «لا یُؤاخِذُکُمُ اللَّهُ بِاللَّغْوِ فِی أَیْمانِکُمْ وَ لکِنْ یُؤاخِذُکُمْ بِما عَقَّدْتُمُ الْأَیْمانَ» المائدة: 89.
و نقض الیمین بحسب الاعتبار أشنع من نقض العهد و إن کان منهیا عنهما جمیعا، علی أن العنایة بالحلف فی الشرع الإسلامی أکثر کما فی باب القضاء.
و توضیح شناعة نقضه: أن حقیقة معنی الیمین إیجاد ربط خاص بین النسبة الکلامیة من خبر أو إنشاء و بین أمر ذی بال شریف بحیث یستوجب بطلان النسبة من جهة ظهور کذبه إن کان خبرا و مخالفة مقتضاه إن کان عزما أو أمرا أو نهیا کقولنا: و الله لأفعلن کذا و بالله علیک افعل أو لا تفعل کذا أن یذهب بذلک ما یعتقده المقسم من الکرامة و العزة للمقسم به فیئول الأمر إلی أن المقسم به بما له من الکرامة و العزة هو المسئول عن صحة النسبة الکلامیة و المقسم هو المسئول عند المقسم به بما علق صحة النسبة علی کرامته و عزته کمن یعقد عقدا أو یتعهد عملا ثم یعطی لمن عاقده أو تعهد له موثقا یثق به من مال أو ولد أو غیر ذلک أو یضمن له ذلک شریف بشرافته.
و بهذا یظهر معنی قوله تعالی: «وَ قَدْ جَعَلْتُمُ اللَّهَ عَلَیْکُمْ کَفِیلًا» فإن الحالف إذا قال: و الله لأفعلن کذا أو لأترکن کذا فقد علق ما حلف علیه نوعا من التعلیق 
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علی الله سبحانه و جعله کفیلا عنه فی الوفاء بما عقد علیه الیمین فإن نکث و لم یف کان لکفیله أن یؤدیه إلی الجزاء و العقوبة، ففی نکث الیمین إهانة و إرزاء بساحة العزة و الکرامة مضافا إلی ما فی نقض الیمین و العهد معا من الانقطاع و الانفصال عنه سبحانه بعد توکید الاتصال.
فقوله: «وَ قَدْ جَعَلْتُمُ اللَّهَ» إلخ، حال من ضمیر الجمع فی قوله: «وَ لا تَنْقُضُوا» و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ» فی معنی تأکید النهی بأن العمل مبغوض و هو به علیم.
قوله تعالی: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّتِی نَقَضَتْ غَزْلَها مِنْ بَعْدِ قُوَّةٍ أَنْکاثاً» إلی آخر الآیة، النقض و یقابله الإبرام إفساد ما أحکم من حبل أو غزل بالفتل فنقض الشی‌ء المبرم کحل الشی‌ء المعقود، و النکث النقض، قال فی المجمع،: و کل شی‌ء نقض بعد الفتل فهو أنکاث حبلا کان أو غزلا، و الدخل بفتحتین فی الأصل کل ما دخل الشی‌ء و لیس منه، و یکنی به عن الدغل و الخدعة و الخیانة، کما قیل: و أربی أفعل من الربا و هو الزیادة.
و قوله: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّتِی نَقَضَتْ غَزْلَها مِنْ بَعْدِ قُوَّةٍ أَنْکاثاً» فی معنی التفسیر لقوله فی الآیة السابقة: «وَ لا تَنْقُضُوا الْأَیْمانَ بَعْدَ تَوْکِیدِها» و هو تمثیل بمرأة تغزل الغزل بقوة ثم تعود فتنقض ما أتعبت نفسها فیه و غزلته من بعد قوة و تجعله أنکاثا لا فتل فیه و لا إبرام.
و نقل عن الکلبی أنها امرأة حمقاء من قریش کانت تغزل مع جواریها إلی انتصاف النهار ثم تأمرهن أن ینقضن ما غزلن و لا یزال ذلک دأبها و اسمها ریطة بنت عمرو بن کعب بن سعد بن تمیم بن مرة، و کانت تسمی خرقاء مکة.
و قوله: «تَتَّخِذُونَ أَیْمانَکُمْ دَخَلًا بَیْنَکُمْ أَنْ تَکُونَ أُمَّةٌ هِیَ أَرْبی مِنْ أُمَّةٍ» أی تتخذون أیمانکم وسیلة للغدر و الخدعة و الخیانة تطیبون بها نفوس الناس ثم تخونون و تخدعونهم بنقضها، و إنما یفعلون ذلک لتکون أمة- و هم الحالفون- أربی و أزید سهما من زخارف الدنیا من أمة- و هم المحلوف لهم-.
فالمراد بالدخل وسیلته من تسمیة السبب باسم المسبب و «أَنْ تَکُونَ أُمَّةٌ» مفعول له بتقدیر اللام، و الکلام نوع بیان لنقض الیمین أو لکونهم کالتی نقضت غزلها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 336
من بعد قوة أنکاثا و محصل المعنی أنکم کمثلها إذ تتخذون أیمانکم دخلا بینکم فتؤکدونها و تعقدونها ثم تخونون و تخدعون بنقضها و نکثها و الله ینهاکم عنه.
و ذکر بعضهم أن قوله: «تَتَّخِذُونَ أَیْمانَکُمْ» إلخ، جملة استفهامیة محذوفة الأداة و الاستفهام للإنکار.
و قوله: «إِنَّما یَبْلُوکُمُ اللَّهُ بِهِ» إلخ، أی إن ذلک امتحان إلهی یمتحنکم به و أقسم لیبینن لکم یوم القیامة ما کنتم فیه تختلفون فتعلمون عند ذلک ما حقیقة ما أنتم علیه الیوم من التکالب علی الدنیا و سلوک سبیل الباطل لإماطة الحق و دحضه و یتبین لکم یومئذ من هو الضال و من هو المهتدی.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» إلخ، لما انجر الکلام إلی ذکر اختلافهم عقب ذلک ببیان أن اختلافهم لیس بناقض للغرض الإلهی فی خلقهم و لا أنهم معجزون له سبحانه و لو شاء لجعلهم أمة واحدة لا اختلاف بینهم و لکن الله سبحانه جعلهم مختلفین بالهدایة و الإضلال فهدی قوما و أضل آخرین.
و ذلک أنه تعالی وضع سعادة الإنسان و شقاءه علی أساس الاختیار و عرفهم الطاعة المفضیة إلی غایة السعادة و المعصیة المؤدیة إلی غایة الشقاء فمن سلک مسلک المعصیة و اجتاز للضلال جازاه الله ذلک، و من رکب سبیل الطاعة و اختار الهدی جازاه الله ذلک و سیسألهم جمیعا عما عملوا و اختاروا.
و بما تقدم یظهر أن المراد بجعلهم أمة واحدة رفع الاختلاف من بینهم و حملهم علی الهدی و السعادة، و بالإضلال و الهدایة ما هو علی سبیل المجازاة لا الضلال و الهدی الابتدائیان فإن الجمیع علی هدی فطری فالذی یشاء الله ضلاله فیضله هو من اختار المعصیة علی الطاعة من غیر رجوع و لا ندم، و الذی شاء الله هداه فهداه هو من بقی علی هداه الفطری و جری علی الطاعة أو تاب و رجع عن المعصیة صراطا مستقیما و سنة إلهیة و لن تجد لسنة الله تبدیلا و لن تجد لسنة الله تحویلا.
و أن قوله: «وَ لَتُسْئَلُنَّ عَمَّا کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ» لدفع ما یسبق إلی الوهم أن استناد الضلال و الهدی إلیه سبحانه یبطل تأثیر اختیارهم فی ذلک و تبطل بذلک الرسالة و تلغو
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الدعوة فأجیب بأن السؤال باق علی حاله لما أن اختیارکم لا یبطل بذلک بل الله سبحانه یمد لکم من الضلال و الهدی ما أنتم تختارونه بالرکون إلی معصیته أو بالإقبال إلی طاعته.
قوله تعالی: «وَ لا تَتَّخِذُوا أَیْمانَکُمْ دَخَلًا بَیْنَکُمْ فَتَزِلَّ قَدَمٌ بَعْدَ ثُبُوتِها» إلی آخر الآیة، قال فی المفردات: الصدود و الصد قد یکون انصرافا عن الشی‌ء و امتناعا نحو «یَصُدُّونَ عَنْکَ صُدُوداً» و قد یکون صرفا و منعا نحو «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ». انتهی.
و الآیة نهی عن اتخاذ الأیمان دخلا بعد النهی عن أصل نقض الأیمان لأن لخصوص اتخاذها دخلا مفسدة مستقلة هی ملاک النهی غیر المفسدة التی لأصل نقض الأیمان و قد أشار إلی مفسدة أصل النقض بقوله: «وَ قَدْ جَعَلْتُمُ اللَّهَ عَلَیْکُمْ کَفِیلًا» إلخ، و یشیر فی هذه الآیة إلی مفسدة اتخاذها دخلا بقوله: «فَتَزِلَّ قَدَمٌ بَعْدَ ثُبُوتِها وَ تَذُوقُوا السُّوءَ بِما صَدَدْتُمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ .
و الملاکان- کما هو ظاهر- متغایران نعم أحدهما کالمقدمة للآخر کما أن نقض الأیمان کالمقدمة لاتخاذها دخلا فإن الإنسان إذا نقض الیمین لسبب من الأسباب لأول مرة هان علیه أمر النقض و مهد ذلک السبیل إلی النقض ثانیا و ثالثا و جعل الحلف ثم النقض وسیلة خدعة و خیانة فلا یلبث دون أن تکون حلیف دغل و خدعة و خیانة و غرور و مکر و کید و کذب و زور لا یبالی ما قال و ما فعل و یعود جرثومة فساد یفسد المجتمع الإنسانی أینما توجه، و یقع فی سبیل غیر سبیل الله الذی خطته الفطرة السلیمة.
و کیف کان فظاهر قوله: «وَ لا تَتَّخِذُوا أَیْمانَکُمْ دَخَلًا بَیْنَکُمْ» نهی استقلالی عن الخدعة بالیمین بعد النهی الضمنی عنه فی الآیة السابقة، و قوله: «فَتَزِلَّ قَدَمٌ بَعْدَ ثُبُوتِها» تفریع علی المنهی عنه دون النهی أی یتفرع علی اتخاذها دخلا أن تزل قدم بعد ثبوتها إلخ، و زلة القدم بعد ثبوتها مثل لنقض الیمین بعد العقد و التوکید و الزوال عن الموقف الذی ارتکز فیه فإن ثبات الإنسان و استقامته علی ما عزم علیه و اهتم به من کرائم الإنسانیة و أصول فضائلها و علیه بناء الدین الإلهی، و حفظ الیمین علی توکیده 
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قدم من الأقدام التی یتم بها هذا الأصل الوسیع، و کأنه لذلک جی‌ء بالقدم نکرة فی قوله: «فَتَزِلَّ قَدَمٌ» إلخ.
و قوله: «وَ تَذُوقُوا السُّوءَ بِما صَدَدْتُمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ» معطوف علی قوله: «فَتَزِلَّ قَدَمٌ» إلخ، و بیان نتیجته کما أنه بیان نتیجة و عاقبة لقوله: «لا تَتَّخِذُوا أَیْمانَکُمْ دَخَلًا» و بذلک یظهر أن قوله: «بِما صَدَدْتُمْ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» بمنزلة التفسیر لقوله: «فَتَزِلَّ قَدَمٌ بَعْدَ ثُبُوتِها».
و المراد بالصدود عن سبیل الله الإعراض و الامتناع عن السنة الفطریة التی فطر الله الناس علیها و دعت الدعوة النبویة إلیها من التزام الصدق و الاستقامة و رعایة العهود و المواثیق و الأیمان و التجنب عن الدغل و الخدعة و الخیانة و الکذب و الزور و الغرور.
و المراد بذوق السوء العذاب، و قوله: «وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ» حال عن فاعل «تَذُوقُوا» و یمکن أن یکون المراد بذوق السوء ما ینالهم من آثار الضلال السیئة فی الدنیا، و قوله: «وَ لَکُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ» إخبارا عما یحل بهم فی الآخرة هذا ما یستفاد من ظاهر الآیة الکریمة.
فالمعنی: و لا تتخذوا أیمانکم وسیلة دخل بینکم حتی یؤدیکم ذلک إلی الزوال عما ثبتم علیه و نقض ما أبرمتموه، و فیه إعراض عن سبیل الله الذی هو التزام الفطرة و التحرز عن الغدر و الخدعة و الخیانة و الدغل و بالجملة الإفساد فی الأرض بعد إصلاحها، و یؤدیکم ذلک إلی أن تذوقوا السوء و الشقاء فی حیاتکم الدنیا و لکم عذاب عظیم فی الأخری.
و ذکر بعضهم: أن الآیة مختصة بالنهی عن نقض بیعة النبی ص علی ما استقرت علیه السنة فی صدر الإسلام، و أن الآیة نزلت فی الذین بایعوا النبی ص علی نصرة الإسلام و أهله فنهاهم الله عن نقض تلک البیعة، و علی هذا فالمراد بالصد عن سبیل الله صرف الناس و منعهم عن اتباع دین الله کما أن المراد بزلة قدم بعد ثبوتها الردة بعد الإسلام و الضلال بعد الرشد.
و فیه أن السیاق لا یساعد علی ذلک، و علی تقدیر التسلیم خصوص المورد لا ینافی عموم الآیة.
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قوله تعالی: «وَ لا تَشْتَرُوا بِعَهْدِ اللَّهِ ثَمَناً قَلِیلًا إِنَّما عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ» قال فی المفردات:، کل ما یحصل عوضا عن شی‌ء فهو ثمنه، انتهی.
و الظاهر أن الآیة نهی عن نقض العهد بعد ما تقدم الأمر بالوفاء به اعتناء بشأنه کما جری مثل ذلک فی نقض الأیمان، و الآیة مطلقة، و المراد بعهد الله العهد الذی عوهد به الله مطلقا، و المراد بالاشتراء به ثمنا قلیلا بقرینة ذیل الآیة أن یبدل العهد من شی‌ء من حطام الدنیا فینقض لنیله فسمی المبدل منه ثمنا لأنه عوض کما تقدم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ» فی مقام التعلیل لقوله فی الآیة السابقة: «إِنَّما عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ» و قد وجهه بأن الذی عندکم أی فی الحیاة الدنیا التی هی حیاة مادیة قائمة علی أساس التبدل و التحول منعوتة بنعت الحرکة و التغیر زائل نافد، و ما عند الله سبحانه مما یعد المتقین منکم باق لا یزول و لا یفنی و الباقی خیر من النافد بصریح حکم العقل.
و اعلم أن قوله: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ» علی ما فی لفظه من الإطلاق قاعدة کلیة غیر منقوضة باستثناء، تحتها جزئیات کثیرة من المعارف الحقیقیة.
قوله تعالی: «وَ لَنَجْزِیَنَّ الَّذِینَ صَبَرُوا أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» لما کان الوفاء بالعهد مستلزما للصبر علی مر مخالفة هوی النفس فی نقضه و الاسترسال فیما تشتهیه، صرف الکلام عن ذکر أجر خصوص الموفین بالعهد إلی ذکر أجر مطلق الصابرین فی جنب الله.
فقوله: «وَ لَنَجْزِیَنَّ الَّذِینَ صَبَرُوا أَجْرَهُمْ» وعد مؤکد علی مطلق الصبر سواء کان صبرا علی الطاعة أو عن المعصیة أو عند المصیبة غیر أنه یجب أن یکون صبرا فی جنب الله و لوجه الله فإن السیاق لا یساعد علی غیره.
و قوله: «بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» الباء للمقابلة کما فی قولنا: بعت هذا بهذا، و لیس المراد بأحسن ما کانوا یعملون الأحسن من أعمالهم فی مقابل الحسن منها بأن یمیز الله سبحانه بین أعمالهم الحسنة فیقسمها إلی حسن و أحسن ثم یجزیهم بأحسنها و یلغی الحسن کما ذکره بعضهم فإن المقام لا یؤیده، و آیات الجزاء تنفیه و الرحمة الواسعة الإلهیة تأباه.
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و لیس المراد به الواجبات و المستحبات من أعمالهم قبال المباحات التی أتوا بها فإنها لا تخلو من حسن کما ذکره آخرون.
فإن الکلام ظاهر فی أن المراد بیان الأجر علی الأعمال المأتی بها فی ظرف الصبر مما یرتبط به ارتباطا، و واضح أن المباحات التی یأتی بها الصابر فی الله لا ارتباط لها بصبره فلا وجه لاعتبارها بین الأعمال ثم اختیار الأحسن من بینها.
علی أنه لا مطمع لعبد فی أن یثیبه الله علی ما أتی به من المباحات حتی یبین له أن الثواب فی مقابل ما أتی به من الواجبات و المستحبات التی هی أحسن مما أتی به من المباحات فیکون ذکر الحسن مستدرکا زائدا.
و من هنا یظهر أن لیس المراد به النوافل بناء علی عدم الإلزام فیها فتکون أحسن ما عمل فإن کون الواجب مشتملا من المصلحة الموجبة للحسن علی أزید من النقل معلوم من الخطابات التشریعیة بحیث لا یرتاب فیه.
بل المراد بذلک أن العمل الذی یأتون به و له فی نوعه ما هو حسن و ما هو أحسن فالله سبحانه یجزیه من الأجر علی ما أتی به ما هو أجر الفرد الأحسن من نوعه فالصلاة التی یصلیها الصابر فی الله یجزیه الله سبحانه لها أجر الفرد الأحسن من الصلاة و إن کانت ما صلاها غیر أحسن و بالحقیقة یستدعی الصبر أن لا یناقش فی العمل و لا یحاسب ما هو علیه من الخصوصیات المقتضیة لخسته و رداءته کما یفیده قوله تعالی: «إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ .
و یستفاد من الآیة أن الصبر فی الله یوجب کمال العمل و فی قوله: «وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ» إلخ، التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر کما قیل، و الذی أظنه أنه رجوع إلی السیاق السابق فی الآیات و کان سیاق التکلم مع الغیر، و إنما الالتفات فی قوله تعالی قبل بضع آیات: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ» و الوجه فیه أن هذه الآیة و ما بعدها من الآیات المسرودة إلی هذه الغایة مشتملة علی عدة من الأوامر و النواهی الإلهیة، و الأنسب بالأمر و النهی أن یستندا إلی أعظم مقامات مصدرهما و أقواها لیتأیدا بذلک، و هذه صناعة معمولة فی المحاورات فیقال: إن الملک یأمر بکذا و إن مولاک یقول لک کذا، و لا یقال: فلان بن فلان یأمر أو یقول.
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فکان من الأنسب أن یسند هذه التکالیف إلی مقام الجلالة، و یقال بالالتفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ» إلخ. و لذلک استمر السیاق علی هذا النسق فی التکالیف التالیة أیضا فقیل: «وَ أَوْفُوا بِعَهْدِ اللَّهِ» إلخ، «إِنَّما یَبْلُوکُمُ اللَّهُ» إلخ، «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ» إلخ، «وَ لا تَشْتَرُوا بِعَهْدِ اللَّهِ» إلخ، «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ».
ثم رجع إلی السیاق السابق و هو التکلم مع الغیر فقال: «وَ لَنَجْزِیَنَّ الَّذِینَ صَبَرُوا» و جری علی ذلک حتی إذا بلغ قوله: «فَإِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ» و هو حکم التفت ثانیا فقال: «فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ» و أحسن ما یجلی المعنی الذی ذکرناه قوله تعالی بعده:
«وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ» حیث جمع بین الأمرین فأسند تبدیل آیة مکان آیة إلی ضمیر التکلم و الأعلمیة إلی الله عز اسمه.
قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً» إلی آخر الآیة. وعد جمیل للمؤمنین إن عملوا عملا صالحا و بشری للإناث أن الله لا یفرق بینهن و بین الذکور فی قبول إیمانهن و لا أثر عملهن الصالح الذی هو الإحیاء بحیاة طیبة و الأجر بأحسن العمل علی الرغم مما بنی علیه أکثر الوثنیة و أهل الکتاب من الیهود و النصاری من حرمان المرأة من کل مزیة دینیة أو جلها و حط مرتبتها من مرتبة الرجل و وضعها وضعا لا یقبل الرفع البتة.
فقوله: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ» حکم کلی من قبیل ضرب القاعدة لمن عمل صالحا أی من کان و قد قیده بکونه مؤمنا و هو فی معنی الاشتراط فإن العمل ممن لیس مؤمنا حابط لا یترتب علیه أثر، کما قال تعالی: «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ»: المائدة: 5، و قال: «وَ حَبِطَ ما صَنَعُوا فِیها وَ باطِلٌ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: هود: 16.
و قوله: «فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً» الإحیاء إلقاء الحیاة فی الشی‌ء و إفاضتها علیه فالجملة بلفظها دالة علی أن الله سبحانه یکرم المؤمن الذی یعمل صالحا بحیاة جدیدة غیر ما یشارکه سائر الناس من الحیاة العامة، و لیس المراد به تغییر صفة الحیاة فیه و تبدیل الخبیثة من الطیبة مع بقاء أصل الحیاة علی ما کانت علیه، و لو کان کذلک 
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لقیل: فلنطیبن حیاته.
فالآیة نظیرة قوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122، و تفید ما یفیده من تکوین حیاة ابتدائیة جدیدة.
و لیس من التسمیة المجازیة لأن الآیات المتعرضة لهذا الشأن ترتب علیه آثار الحیاة الحقیقیة کقوله تعالی: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة:
22، و کقوله فی آیة الأنعام المنقولة آنفا: «وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ» فإن المراد بهذا النور العلم الذی یهتدی به الإنسان إلی الحق فی الاعتقاد و العمل قطعا.
و کما أن له من العلم و الإدراک ما لیس لغیره کذلک له من موهبة القدرة علی إحیاء الحق و إماطة الباطل ما لیس لغیره، و قد قال سبحانه: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ»: الروم: 47، و قال: «مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ»: المائدة: 69.
و هذا العلم و القدرة الحدیثان یمهدان له أن یری الأشیاء علی ما هی علیها فیقسمها قسمین حق باق و باطل فان، فیعرض بقلبه عن الباطل الفانی الذی هو الحیاة الدنیا بزخارفها الغارة الفتانة و یعتز بعزة الله فلا یستذله الشیطان بوساوسه و لا النفس بأهوائها و هوساتها و لا الدنیا بزهرتها لما یشاهد من بطلان أمتعتها و فناء نعمتها.
و یتعلق قلبه بربه الحق الذی هو یحق کل حق بکلماته فلا یرید إلا وجهه و لا یحب إلا قربه و لا یخاف إلا سخطه و بعده، یری لنفسه حیاة طاهرة دائمة مخلدة لا یدبر أمرها إلا ربه الغفور الودود، و لا یواجهها فی طول مسیرها إلا الحسن الجمیل فقد أحسن کل شی‌ء خلقه، و لا قبیح إلا ما قبحه الله من معصیته.
فهذا الإنسان یجد فی نفسه من البهاء و الکمال و القوة و العزة و اللذة و السرور ما لا یقدر بقدر، و کیف لا؟ و هو مستغرق فی حیاة دائمة لا زوال لها و نعمة باقیة لا نفاد لها و لا ألم فیها و لا کدورة تکدرها، و خیر و سعادة لا شقاء معها، هذا ما یؤیده الاعتبار و ینطق به آیات کثیرة من القرآن لا حاجة إلی إیرادها علی کثرتها.
فهذه آثار حیویة لا تترتب إلا علی حیاة حقیقیة غیر مجازیة، و قد رتبها الله 
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سبحانه علی هذه الحیاة التی یذکرها و یخصها بالذین آمنوا و عملوا الصالحات فهی حیاة حقیقیة جدیدة یفیضها الله سبحانه علیهم.
و لیست هذه الحیاة الجدیدة المختصة بمنفصلة عن الحیاة القدیمة المشترکة و إن کانت غیرها فإنما الاختلاف بالمراتب لا بالعدد فلا یتعدد بها الإنسان، کما أن الروح القدسیة التی یذکرها الله سبحانه للأنبیاء لا توجب لهم إلا ارتفاع الدرجة دون تعدد الشخصیة.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة الکریمة و هو حقیقة قرآنیة و به یظهر وجه توصیفها بالطیب فی قوله: «حَیاةً طَیِّبَةً» کأنها- کما اتضح- حیاة خالصة لا خبث فیها یفسدها فی نفسها أو فی أثرها.
و للمفسرین فی الآیة وجوه من التفسیر:
منها: أن الحیاة الطیبة هی الحیاة التی تکون فی الجنة فلا موت فیها و لا فقر و لا سقم و لا أی شقاء آخر.
و منها: أنها الحیاة التی تکون فی البرزخ و لعل التخصیص من حمل ذیل الآیة علی جنة الآخرة.
و منها: أنها الحیاة الدنیویة المقارنة للقناعة و الرضا بما قسم الله سبحانه فإنها أطیب الحیاة.
و منها: أنها الرزق الحلال إذ لا عقاب علیه.
و منها: أنها رزق یوم بیوم.
و وجوه المناقشة فیها لا تکاد تخفی علی الباحث المتدبر فلا نطیل بإیرادها.
و قوله: «وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» تقدم الکلام فیه فی الآیة السابقة، و فی معنی الآیة قوله تعالی: «وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ یُرْزَقُونَ فِیها بِغَیْرِ حِسابٍ»: المؤمن: 40.
قوله تعالی: «فَإِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ مِنَ الشَّیْطانِ الرَّجِیمِ» الاستعاذة طلب المعاذ، و المعنی: إذا قرأت القرآن فاطلب منه تعالی ما دمت تقرؤه أن یعیذک من الشیطان الرجیم أن یغویک، فالاستعاذة المأمور بها حال نفس القارئ ما دام یقرأ و قد أمر أن یوجدها لنفسه ما دام یقرأ، و أما قول القارئ: أعوذ بالله من الشیطان 
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الرجیم أو ما یشابهه من اللفظ فهو سبب لإیجاد معنی الاستعاذة فی النفس و لیس بنفسها إلا بنوع من المجاز، و قد قال سبحانه: استعذ بالله، و لم یقل: قل أعوذ بالله.
و بذلک یظهر أن قول بعضهم: إن المراد بالقراءة إرادتها فهی مجاز مرسل من قبیل إطلاق المسبب و إرادة السبب لا یخلو عن تساهل.
قوله تعالی: «إِنَّهُ لَیْسَ لَهُ سُلْطانٌ عَلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ» فی مقام التعلیل للأمر الوارد فی الآیة السابقة أی استعذ بالله حین القراءة لیعیذک منه لأنه لیس له سلطان علی من آمن بالله و توکل علیه.
و یظهر من الآیة أولا: أن الاستعاذة بالله توکل علیه فإنه سبحانه بدل الاستعاذة فی التعلیل من التوکل و نفی سلطانه عن المتوکلین.
و ثانیا: أن الإیمان و التوکل ملاک صدق العبودیة کقوله تعالی لإبلیس: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42، فنفی سلطانه عن عباده و قد بدل العباد فی هذه الآیة من الذین آمنوا و علی ربهم یتوکلون، و الاعتبار یساعد علیه فإن التوکل و هو إلقاء زمام التصرف فی أمور نفسه إلی غیره و التسلیم لما یؤثره له منها أخص آثار العبودیة.
قوله تعالی: «إِنَّما سُلْطانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّوْنَهُ وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ» ضمائر الإفراد الثلاثة للشیطان أی ینحصر سلطان الشیطان فی الذین یتخذونه ولیا لهم یدبر أمورهم کما یرید، و هم یطیعونه، و فی الذین یشرکون به إذ یتخذونه ولیا من دون الله و ربا مطاعا غیره فإن الطاعة عبادة کما یشیر إلیه قوله: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61.
و بذلک یظهر أولا: أن ذیل الآیة یفسر صدرها، و أن تولی من لم یأذن الله فی تولیه شرک بالله و عبادة لغیره.
و ثانیا: أن لا واسطة بین التوکل علی الله، و تولی الشیطان و عبادته، فمن لم یتوکل علی الله فهو من أولیاء الشیطان.
و ربما قیل: إن ضمیر الإفراد فی قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ» راجع إلیه 
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تعالی، و تفید الآیة حینئذ أن سلطانه علی طائفتین: المشرکین و الذین یتولونه من الموحدین هذا: و لزوم اختلاف الضمائر یدفعه.
قوله تعالی: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ قالُوا إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ» إشارة إلی النسخ و حکمته، و جواب عما اتهموه (ص) به من الافتراء علی الله، و الظاهر من سیاق الآیات أن القائلین هم المشرکون و إن کانت الیهود هم المتصلبین فی نفی النسخ و من المحتمل أن تکون الکلمة مما تلقفه المشرکون من الیهود فکثیرا ما کانوا یراجعونهم فی أمر النبی ص.
و قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ» قال فی المفردات:، الإبدال و التبدیل و التبدل و الاستبدال جعل شی‌ء مکان آخر، و هو أعم من العوض فإن العوض هو أن یصیر لک الثانی بإعطاء الأول، و التبدیل قد یقال للتغییر مطلقا و إن لم یأت ببدله قال تعالی:
«فَبَدَّلَ الَّذِینَ ظَلَمُوا قَوْلًا غَیْرَ الَّذِی قِیلَ لَهُمْ»- إلی أن قال- و قال- تعالی: «فَمَنْ بَدَّلَهُ بَعْدَ ما سَمِعَهُ» «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ» و «بَدَّلْناهُمْ بِجَنَّتَیْهِمْ جَنَّتَیْنِ» «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ» انتهی موضع الحاجة.
فالتبدیل بمعنی التغییر یخالف التبدیل بمعناه المعروف فی أن مفعوله الأول هو المأخوذ و المطلوب بخلافه بالمعنی المعروف فمعنی قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً» مَکانَ آیَةٍ معناه وضعنا الآیة الثانیة مکان الأولی بالتغییر فکانت الثانیة المبدلة هی الباقیة المطلوبة.
و قوله: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُنَزِّلُ» کنایة عن أن الحق لم یتعد مورده و أن الذین أنزله هو الحقیق بأن ینزل فإن الله أعلم به منهم، و الجملة حالیة.
و قوله: «قالُوا إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ» القول للمشرکین یخاطبون النبی ص و یتهمونه بأنه یفتری علی الله الکذب فإن تبدیل قول مکان قول، و الثبات علی رأی ثم العدول عنه مما یتنزه عنه ساحة رب العزة.
و قد بالغوا فی قولهم إذ لم یقولوا: افتریت فی هذه التبدیل و النسخ بل قالوا:
«إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ» فقصروه (ص) فی الافتراء، و أتوا بالجملة الاسمیة و سموه مفتریا، و قد بنوا ذلک علی أن ما جاء به النبی ص من سنخ واحد و هو یسند الجمیع إلی ربه و یقول: إنما أنا نذیر فإذا کان مفتریا فی واحد کان مفتریا فی الجمیع فلیس إلا مفتریا.
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و قوله: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ» أی أکثر هؤلاء المشرکین الذین یتهمونک بقولهم: «إِنَّما أَنْتَ مُفْتَرٍ» لا یعلمون حقیقة هذا التبدیل و الحکمة المؤدیة إلیه علی ما سینکشف فی الجواب أن الأحکام الإلهیة تابعة لمصالح العباد و من المصالح ما یتغیر بتغیر الأوضاع و الأحوال و الأزمنة فمن الواجب أن یتغیر الحکم بتغیر مصلحته فینسخ الحکم الذی ارتفعت مصلحته الموجبة له بحکم آخر حدثت مصلحته.
فأکثر هؤلاء غافلون عن هذا الأمر و أما الأقل منهم فهم واقفون علی حقیقة الأمر و لو إجمالا غیر أنهم مستکبرون علی الحق معاندون له و إنما یلقون القول إلقاء من غیر رعایة جانب الحق.
قوله تعالی: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ بِالْحَقِّ لِیُثَبِّتَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ هُدیً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ» قد تقدمت فی أول السورة إشارة إلی معنی الروح، و القدس الطهارة و النزاهة و الظاهر أن الإضافة للاختصاص أی روح طاهرة عن قذارات المادة نزیهة عن الخطإ و الغلط و الضلال، و هو المسمی فی موضع آخر من کلامه تعالی بالروح الأمین، و فی موضع آخر بجبریل من الملائکة قال تعالی: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء: 194، و قال: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ»،: البقرة: 97.
فقوله: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ» أمر بالجواب و الأسبق إلی الذهن أن یکون الضمیر راجعا إلی القرآن من جهة کونه ناسخا أی الآیة الناسخة، و یمکن أن یکون راجعا إلی مطلق القرآن، و فی التعبیر بالتنزیل دون الإنزال إشارة إلی التدریج.
و کان من طبع الکلام أن یقال: من ربی لکن عدل عنه إلی قوله: «مِنْ رَبِّکَ» للدلالة علی کمال العنایة و الرحمة فی حقه (ص) کأنه لا یرضی بانقطاع خطابه فیغتنم الفرصة لتکلیمه أینما أمکن، و لیدل علی أن المراد بالقول المأمور به إخبارهم بذلک لا مجرد التلفظ بهذه الألفاظ فافهم.
و قوله: «لِیُثَبِّتَ الَّذِینَ آمَنُوا» التثبیت تحکیم الثبات و تأکیده بإلقاء الثبات بعد الثبات علیهم کأنهم بأصل إیمانهم بالله و رسوله و الیوم الآخر ثبتوا علی الحق و بتجدد الحکم حسب تجدد المصلحة یؤتون ثباتا علی ثبات من غیر أن یضعف ثباتهم الأول بالمضی 
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علی أعمال لا تطابق مصلحة الوقت فإن من الواضح أن من أمر بسلوک سبیل لمصلحة غایة فأخذ بسلوکه عن إیمان بالأمر الهادی فقطع قطعة منه علی حسب ما یأمره به رعایة لمصلحة الغایة بسرعة أو بطء أو فی لیل أو نهار ثم تغیر نحو المصلحة فلو لم یغیر الأمر الهادی نحو السلوک و استمر علی أمره السابق لضعف إیمان السالک و انسلب أرکانه لکن لو أمر بنحو جدید من السلوک یوافق المصلحة و یضمن السعادة زاد إیمانه ثباتا علی ثبات.
ففی تنزیل القرآن بالنسخ و تجدید الحکم حسب تجدد المصلحة تثبیت للذین آمنوا و إعطاء لهم ثباتا علی ثبات.
و قوله: «وَ هُدیً وَ بُشْری لِلْمُسْلِمِینَ» و هم الذین یسلمون الحکم لله من غیر اعتراض فالآیة الناسخة بالنسبة إلیهم إراءة طریق و بشارة بالسعادة و الجنة.
و تفریق الآثار بتخصیص التثبیت بالمؤمنین و الهدی و البشری بالمسلمین إنما هو لما بین الإیمان و الإسلام من الفرق فالإیمان للقلب و نصیبه التثبت فی العلم و الإذعان و الإسلام فی ظاهر العمل و مرحلة الجوارح و نصیبها الاهتداء إلی واجب العمل، و البشری بأن الغایة هی الجنة و السعادة.
و قد مر بعض الکلام فی النسخ فی تفسیر قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها»: البقرة: 106 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» افتراء آخر منهم علی النبی ص و هو قولهم: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» و هو کما یلوح إلیه سیاق اعتراضهم و ما ورد فی الجواب عنه أنه کان هناک رجل أعجمی غیر فصیح فی منطقه عنده شی‌ء من معارف الأدیان و أحادیث النبوة ربما لاقاه النبی ص فاتهموه بأنه یأخذ ما یدعیه وحیا منه و الرجل هو الذی یعلمه و هو الذی حکاه الله تعالی من قولهم: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» و فی القول إیجاز، و تقدیره: إنما یعلمه بشر و ینسب ما تعلمه منه إلی الله افتراء علیه، و هو ظاهر.
و من المعلوم أن الجواب عنه بمجرد أن لسان الرجل أعجمی و القرآن عربی مبین لا یحسم مادة الشبهة من أصلها لجواز أن یلقی إلیه المطالب بلسانه الأعجمی ثم یسبکها
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هو (ص) ببلاغة منطقه فی قالب العربیة الفصیحة بل هذا هو الأسبق إلی الذهن من قولهم: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» حیث عبروا عن ذلک بالتعلیم دون التلقین و الإملاء، و التعلیم أقرب إلی المعانی منه إلی الألفاظ.
و بذلک یظهر أن قوله: «لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ- إلی قوله- مُبِینٌ» لیس وحده جوابا عن شبهتهم بل ما یتلوه من الکلام إلی تمام آیتین من تمام الجواب.
و ملخص الجواب مأخوذ من جمیع الآیات الثلاث أن ما اتهمتموه به أن بشرا یعلمه ثم هو ینسبه إلی الله افتراء إن أردتم أنه یعلمه القرآن بلفظه بالتلقین علیه و أن القرآن کلامه لا کلام الله فجوابه أن هذا الرجل لسانه أعجمی و هذا القرآن عربی مبین.
و إن أردتم أن الرجل یعلمه معانی القرآن- و اللفظ لا محالة للنبی ص- و هو ینسبه إلی الله افتراء علیه فالجواب عنه أن الذی یتضمنه القرآن معارف حقة لا یرتاب ذو لب فیها و تضطر العقول إلی قبولها قد هدی الله النبی إلیها فهو مؤمن بآیات الله إذ لو لم یکن مؤمنا لم یهده الله و الله لا یهدی من لا یؤمن بآیاته و إذ کان مؤمنا بآیات الله فهو لا یفتری علی الله الکذب فإنه لا یفتری علیه إلا من لا یؤمن بآیاته، فلیس هذا القرآن بمفتری، و لا مأخوذا من بشر و منسوبا إلی الله سبحانه کذبا.
فقوله: «لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ» جواب عن أول شقی الشبهة و هو أن یکون القرآن بلفظه مأخوذا من بشر علی نحو التلقین، و المعنی: أن لسان الرجل الذی یلحدون أی یمیلون إلیه و ینوونه بقولهم: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» أعجمی أی غیر فصیح بین و هذا القرآن المتلو علیکم لسان عربی مبین و کیف یتصور صدور بیان عربی بلیغ من رجل أعجمی اللسان.
و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ» إلی آخر الآیتین جواب عن ثانی شقی الشبهة و هو أن یتعلم منه المعانی ثم ینسبها إلی الله افتراء.
و المعنی: إن الذین لا یؤمنون بآیات الله و یکفرون بها لا یهدیهم الله إلیه و إلی معارفه الحقة الظاهرة و لهم عذاب ألیم، و النبی ص مؤمن بآیات الله لأنه مهدی بهدایة الله، و إنما یفتری الکذب و ینسبه إلی الله الذین لا یؤمنون بآیات الله و أولئک هم الکاذبون المستمرون علی الکذب، و أما مثل النبی المؤمن بآیات الله فإنه لا
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یفتری الکذب و لا یکذب فالآیتان کنایتان عن أن النبی ص مهدی بهدایة الله مؤمن بآیاته و مثله لا یفتری و لا یکذب.
و المفسرون قطعوا الآیتین عن الآیة الأولی و جعلوا الآیة الأولی هی الجواب الکامل عن الشبهة و قد عرفت أنها لا تفی بتمام الجواب.
ثم حملوا قوله: «وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ» علی التحدی بإعجاز القرآن فی بلاغته، و أنت تعلم أن لا خبر فی لفظ الآیة عن أن القرآن معجز فی بلاغته و لا أثر عن التحدی، و نهایة ما فیه أنه عربی مبین لا وجه لأن یفصح عنه و یلفظه أعجمی.
ثم حملوا الآیتین التالیتین علی تهدید أولئک الکفرة بآیات الله الرامین لرسوله (ص) بالافتراء، و وعیدهم بالعذاب الألیم، و قلب الافتراء و الکذب إلیهم بأنهم أولی بالافتراء و الکذب بما أنهم لا یؤمنون بآیات الله فإن الله لم یهدهم.
ثم تکلموا بالبناء علیه فی مفردات الآیتین بما یزید فی الابتعاد عن حق المعنی.
و قد عرفت أن ذلک یؤدی إلی عدم کفایة الجواب فی حسم الإشکال من أصله.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أحمد عن عثمان بن أبی العاصی قال": کنت عند رسول الله ص جالسا إذ شخص بصره فقال: أتانی جبریل فأمرنی أن أضع هذه الآیة بهذا الموضع من السورة: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ- إلی قوله- تَذَکَّرُونَ».
أقول: و رواه أیضا عن ابن عباس عن عثمان بن مظعون رضی الله عنه.
و فی المجمع، و جاءت الروایة أن عثمان بن مظعون قال": کنت أسلمت استحیاء من رسول الله ص- لکثرة ما کان یعرض علی الإسلام و لم یقر الإسلام فی قلبی- فکنت ذات یوم عنده حال تأمله- فشخص بصره نحو السماء کأنه یستفهم شیئا- فلما سری عنه سألته عن حاله فقال: نعم بینا أنا أحدثک إذ رأیت جبرائیل فی الهواء- فأتانی بهذه الآیة: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ»- فقرأها علی إلی آخرها فقر الإسلام فی قلبی.
و أتیت عمه أبا طالب فأخبرته فقال: یا آل قریش اتبعوا محمدا ترشدوا فإنه لا
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یأمرکم إلا بمکارم الأخلاق، و أتیت الولید بن المغیرة و قرأت علیه هذه الآیة فقال:
إن کان محمد قاله فنعم ما قال، و إن قاله ربه فنعم ما قال. قال: فأنزل الله:
«أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی تَوَلَّی- وَ أَعْطی قَلِیلًا وَ أَکْدی 
الحدیث.
و فیه، عن عکرمة قال": إن النبی ص قرأ هذه الآیة علی الولید بن المغیرة- فقال: یا بن أخی أعد فأعاد فقال: إن له لحلاوة و إن له لطلاوة و إن أعلاه لمثمر- و إن أسفله لمعذق و ما هو قول البشر.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن إسماعیل بن مسلم عن الصادق (ع): فی الآیة:
لیس لله فی عباده أمر إلا العدل و الإحسان.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن عمرو بن عثمان قال": خرج علی (ع) علی أصحابه و هم یتذاکرون المروءة فقال: أین أنتم من کتاب الله؟ قالوا یا أمیر المؤمنین فی أی موضع؟ فقال: فی قوله عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ»- فالعدل الإنصاف و الإحسان التفضل.
أقول: و رواه العیاشی عن عمرو بن عثمان العاصی عنه (ع)،
و رواه فی الدر المنثور، عن ابن النجار فی تاریخه من طریق العکلی عن أبیه عنه (ع) و لفظه: مر علی بن أبی طالب بقوم یتحدثون فقال: فیم أنتم؟ فقالوا: نتذاکر المروءة، فقال: أ و ما کفاکم الله عز و جل ذاک فی کتابه إذ یقول الله: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ» فالعدل الإنصاف و الإحسان التفضل.
أقول: و قد ورد فی عدة روایات تفسیر العدل بالتوحید أو بالشهادتین و تفسیر الإحسان بالولایة: و فی أخری إرجاع تحریم نقض العهد بوجوب الثبات علی الولایة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً» الآیة، قال: قال (ع): القنوع.
و فی المعانی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع) قال: قیل له: إن أبا الخطاب یذکر عنک أنک قلت: إذا عرفت الحق فاعمل بما شئت، فقال: لعن الله أبا الخطاب و الله ما قلت هکذا- و لکنی قلت له: إذا عرفت الحق- فاعمل ما شئت من خیر یقبل منک- إن الله عز و جل یقول: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ 
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ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ یُرْزَقُونَ فِیها بِغَیْرِ حِسابٍ»- و یقول:
«مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً».
أقول: و هو ما قدمناه فی معنی الآیة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: «فَإِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ- إلی قوله- یَتَوَکَّلُونَ» فقال: یا محمد یسلط و الله من المؤمن علی بدنه- و لا یسلط علی دینه قد سلط علی أیوب فشوه خلقه- و لم یسلط علی دینه، و قد یسلط من المؤمنین علی أبدانهم- و لا یسلط علی دینهم.
قلت له: قوله عز و جل «إِنَّما سُلْطانُهُ عَلَی الَّذِینَ یَتَوَلَّوْنَهُ- وَ الَّذِینَ هُمْ بِهِ مُشْرِکُونَ» قال: الذین هم بالله مشرکون- یسلط علی أبدانهم و علی أدیانهم.
أقول: و رواه العیاشی عن أبی بصیر عنه (ع)
و إرجاع ضمیر «بِهِ» إلی الله أحد المعنیین فی الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن عباس": فی قوله: «إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ» قال: قالوا: إنما یعلم محمدا عبدة بن الحضرمی و هو صاحب الکتب، فقال الله: «لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ- وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ».
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن عزامة الصیرفی عمن أخبره عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله عز و جل خلق روح القدس- فلم یخلق خلقا أقرب إلی الله منها و لیست بأکرم خلقه علیه، فإذا أراد أمرا ألقاه إلیها فألقاه إلی النجوم- فجرت به قوله تعالی «1» وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ- إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ»- و هو لسان أبی فکیهة مولی بنی الحضرمی- کان «أعجمی» اللسان- و کان قد اتبع نبی الله و آمن به، و کان من أهل الکتاب فقالت قریش: هذا و الله یعلم محمدا علمه بلسانه، یقول الله: «وَ هذا لِسانٌ عَرَبِیٌّ مُبِینٌ».
______________________________
(1) هذا الذیل مذکور فی تفسیر البرهان نقلا عن العیاشی لکنه غیر موجود فی النسخة المطبوعة أخیرا من التفسیر.
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أقول: و الروایات فی هذا الرجل مختلفة ففی هذه الروایة أنه أبو فکیهة مولی بنی الحضرمی، و فی الروایة السابقة أنه عبدة بن الحضرمی، و عن قتادة أنه عبدة بن الحضرمی و کان یسمی مقیص، و عن السدی أنه کان عبدا لبنی الحضرمی نصرانیا، کان قد قرأ التوراة و الإنجیل یقال له أبو بشر، و عن مجاهد أنه ابن الحضرمی کان أعجمیا یتکلم بالرومیة، و عن ابن عباس أیضا فی روایة أنه کان قینا بمکة اسمه بلعام و کان عجمی اللسان فکان المشرکون یرون رسول الله ص یدخل علیه و یخرج من عنده فقالوا: إنما یعلمه بلعام.
و المتیقن من مضامینها أنه کان رجلا رومیا مولی لبنی الحضرمی یسکن مکة نصرانیا له خبرة بکتب أهل الکتاب رموه بأنه یعلم النبی ص.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن الضحاک فی الآیة قال: کانوا یقولون: إنما یعلمه سلمان الفارسی، فأنزل الله: «لِسانُ الَّذِی یُلْحِدُونَ إِلَیْهِ أَعْجَمِیٌّ».
أقول: و هو لا یلائم کون الآیة مکیة.
و فیه، أخرج ابن الخرائطی فی مساوی الأخلاق و ابن عساکر فی تاریخه عن عبد الله بن جراد": أنه سأل النبی ص: هل یزنی المؤمن؟ قال: قد یکون ذلک، قال: هل یسرق المؤمن؟ قال: قد یکون ذلک، قال: هل یکذب المؤمن؟ قال: لا، ثم أتبعها نبی الله ص «إِنَّما یَفْتَرِی الْکَذِبَ- الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ».
و فی تفسیر العیاشی، عن العباس بن الهلال عن أبی الحسن الرضا (ع): أنه ذکر رجلا کذابا ثم قال: قال الله: «إِنَّما یَفْتَرِی الْکَذِبَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»..



[سورة النحل (16): الآیات 106 الی 111]





اشارة

مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلاَّ مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (106) ذلِکَ بِأَنَّهُمُ اسْتَحَبُّوا الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ (107) أُولئِکَ الَّذِینَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ سَمْعِهِمْ وَ أَبْصارِهِمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ (108) لا جَرَمَ أَنَّهُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْخاسِرُونَ (109) ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (110)
یَوْمَ تَأْتِی کُلُّ نَفْسٍ تُجادِلُ عَنْ نَفْسِها وَ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (111)
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(بیان)

فی الآیات وعید علی الکفر بعد الإیمان و هو الارتداد و وعد جمیل للمهاجرین من بعد ما فتنوا المجاهدین الصابرین فی الله، و فیها تعرض لحکم التقیة.
قوله تعالی: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ» الاطمئنان السکون و الاستقرار، و الشرح البسط، قال فی المفردات: أصل الشرح بسط اللحم و نحوه، یقال: شرحت اللحم و شرحته، و منه شرح الصدر أی بسطه بنور إلهی و سکینة من جهة الله و روح منه، قال تعالی «رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی» «أَ لَمْ نَشْرَحْ لَکَ صَدْرَکَ» «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ» و شرح المشکل من الکلام بسطه و إظهار ما یخفی من معانیه. انتهی.
و قوله: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ» شرط جوابه قوله: «فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ» و عطف علیه قوله: «وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ» و ضمیر الجمع فی الجزاء عائد إلی اسم الشرط «مَنْ» لکونه بحسب المعنی کلیا ذا أفراد.
و قوله: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ» استثناء من عموم الشرط و المراد
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بالإکراه الإجبار علی کلمة الکفر و التظاهر به فإن القلب لا یقبل الإکراه و المراد أستثنی من أکره علی الکفر بعد الإیمان فکفر فی الظاهر و قلبه مطمئن بالإیمان.
و قوله: «وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً» أی بسط صدره للکفر فقبله قبول رضی و وعاه، و الجملة استدراک من الاستثناء فیعود إلی معنی المستثنی منه فإن المعنی ما أرید بقولی: «مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ» من أکره و قلبه مطمئن بالإیمان و لکن أرید به من شرح بالکفر صدرا، و فی مجموع الاستثناء و الاستدراک بیان کامل للشرط، و هذه هی النکتة لاعتراض الاستثناء بین الشرط و الجزاء و عدم تأخیره إلی أن تتم الشرطیة.
و قیل: قوله: «مَنْ کَفَرَ» بدل من «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِآیاتِ اللَّهِ» فی الآیة السابقة، و قوله: «وَ أُولئِکَ هُمُ الْکاذِبُونَ» جملة معترضة، و قوله: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ» استثناء من ذلک و قوله: «وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ» مبتدأ خبره أو القائم مقام خبره قوله:
«فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ».
و المعنی- علی هذا- إنما یفتری الکذب الذین کفروا من بعد إیمانهم إلا من أکره و قلبه مطمئن بالإیمان و عند ذلک تم الکلام ثم بدأ فقال: و لکن من شرح بالکفر صدرا فعلیهم غضب من الله.
و الذوق السلیم یکفی مئونة هذا الوجه علی ما به من السخافة.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمُ اسْتَحَبُّوا الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ» بیان لسبب حلول غضب الله بهم و ثبوت العذاب العظیم علیهم و هو أنهم اختاروا الحیاة الدنیا و هی الحیاة المادیة التی لا غایة لها إلا التمتع الحیوانی و الاشتغال بمشتهیات النفس علی الآخرة التی هی حیاة دائمة مؤبدة فی جوار رب العالمین و هی غایة الحیاة الإنسانیة.
و بعبارة أخری هؤلاء لم یریدوا إلا الدنیا و انقطعوا عن الآخرة و کفروا بها و الله لا یهدی القوم الکافرین و إذ لم یهدهم الله ضلوا عن طریق السعادة و الجنة و الرضوان فوقعوا فی غضب من الله و عذاب عظیم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ سَمْعِهِمْ وَ أَبْصارِهِمْ وَ أُولئِکَ 
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هُمُ الْغافِلُونَ» إشارة إلی أن اختیار الحیاة الدنیا علی الآخرة و الحرمان من هدایة الله سبحانه هو الوصف الذی یوصف به الذین طبع الله علی قلوبهم و سمعهم و أبصارهم و الذین یسمون غافلین.
فإنهم باختیارهم الحیاة الدنیا غایة لأنفسهم و حرمانهم من الاهتداء إلی الأخری انقطعوا عن الآخرة و تعلقوا بالدنیا و جعلوها غایة لأنفسهم فوقف حسهم و عقلهم فیها دون أن یتعدیاها إلی ما وراءها و هو الآخرة فلیسوا یبصرون ما یعتبرون به و لا یسمعون عظة یتعظون بها و لا یعقلون حجة یهتدون بها إلی الآخرة.
فهم مطبوع علی قلوبهم و سمعهم و أبصارهم فلا تنال قلوبهم و لا سمعهم و أبصارهم ما یدلهم علی الآخرة، و هم غافلون عنها لا یتنبهون لشی‌ء من أمرها.
فظهر أن ما فی الآیة السابقة من الوصف بمنزلة المعرف لما فی هذه الآیة من الطبع و من الغفلة فعدم هدایة الله إیاهم إثر ما تعلقوا بالدنیا هو معنی الطبع و الغفلة، و الطبع صنع إلهی منسوب إلیه تعالی فعله بهم مجازاة و الغفلة صفة منسوبة إلیهم أنفسهم.
قوله تعالی: «لا جَرَمَ أَنَّهُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْخاسِرُونَ» لأنهم ضیعوا رأس مالهم فی الدنیا فبقوا لا زاد لهم یعیشون به فی أخراهم، و قد وقع فی نظیر المقام من سورة هود: «لا جَرَمَ أَنَّهُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْأَخْسَرُونَ»: هود: 22، و لعل وجه التشدید هناک أنه تعالی أضاف إلی صفاتهم هناک أنهم صدوا عن سبیل الله فراجع.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» الفتنة فی الأصل إدخال الذهب النار لیظهر جودته ثم استعمل فی مطلق البلاء و التعذیب، و قد کانت قریش و مشرکو مکة یفتنون المؤمنین لیردوهم عن دینهم و یعذبونهم بأنواع العذاب حتی ربما کانوا یموتون تحت العذاب کما فتنوا عمارا و أباه و أمه فقتل أبواه و ارتد عمار ظاهرا فتفصی منهم بالتقیة و فی ذلک نزلت الآیات السابقة کما سیأتی إن شاء الله فی البحث الروائی.
و من هنا یظهر أن للآیة اتصالا بما قبلها من قوله: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ» و هی فی معنی قولنا: و بعد ذلک کله إن الله غفور رحیم للذین هاجروا من بعد ما فتنوا ثم جاهدوا و صبروا.
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فقوله: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا وعد جمیل للمهاجرین من بعد ما فتنوا بالمغفرة و الرحمة یوم القیامة قبال ما أوعد غیرهم بالخسران التام یومئذ و قد قید ذلک بالجهاد و الصبر بعد المهاجرة.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» بمنزلة تلخیص صدر الکلام- لطوله- لیلحق به ذیله، و یفید فائدة التأکید کقولنا: زید فی الدار زید فی الدار کذا و کذا، و یفید أن لما ذکر من قیود الکلام دخلا فی الحکم فالله سبحانه لا یرضی عنهم إلا أن یهاجروا و لا عن هجرتهم إلا أن یجاهدوا بعدها و یصبروا.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَأْتِی کُلُّ نَفْسٍ تُجادِلُ عَنْ نَفْسِها وَ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ» إتیان النفس یوم القیامة کنایة عن حضورها عند الملک الدیان، کما قال:
«فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ»: الصافات: 127 و الضمیر فی قوله: «عَنْ نَفْسِها» للنفس و لا ضیر فی إضافة النفس إلی ضمیر النفس فإن النفس ربما یراد بها الشخص الإنسانی کقوله:
«مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ»: المائدة: 22، و ربما یراد بها التأکید و یتحد معناها بما تقدمها من المؤکد سواء کان إنسانا أو غیره، کما یقال: الإنسان نفسه و الفرس نفسه و الحجر نفسه و السواد نفسه، و یقال: نفس الإنسان و نفس الفرس و نفس الحجر و نفس السواد، و قوله: «عَنْ نَفْسِها» المراد فیه بالمضاف المعنی الثانی و بالمضاف إلیه المعنی الأول، و قد دفع التعبیر بالضمیر بشاعة تکرار اللفظ بالإضافة، و فی هذا المقدار کفایة عن الأبحاث الطویلة التی أوردها المفسرون.
و قوله: «یَوْمَ تَأْتِی کُلُّ نَفْسٍ تُجادِلُ عَنْ نَفْسِها» الظرف متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» و مجادلة النفس عن نفسها دفاعها عن نفسها و قد نسیت کل شی‌ء وراء نفسها علی خلاف ما کانت علیه فی الدنیا من التعلق بکل شی‌ء دون نفسها بنسیانها و لیس ذلک إلا لظهور حقیقة الأمر علیها و هی أن الإنسان لا سبیل له إلی ما وراء نفسه، و لیس له فی الحقیقة إلا أن یشتغل بنفسه.
فالیوم تأتی النفس و تحضر للحساب و هی تجادل و تصر علی الدفاع عن نفسها بما تقدر علیه من الأعذار.
و قوله: «وَ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ» التوفیة إعطاء الحق تاما
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من غیر تنقیص، و قد علق التوفیة علی نفس العمل إذ قیل: «ما عَمِلَتْ» فأفید أن الذی أعطیته نفس العمل من غیر أن یتصرف فیه بتغییر أو تعویض، و فیه کمال العدل حیث لم یضف إلی ما استحقته شی‌ء و لا نقص منه و لذلک عقبه بقوله: «وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ».
ففی الآیة إشارة:
أولا: إلی أن نفسا لا تدافع یوم القیامة و لا تجادل عن غیرها بل إنما تشتغل بنفسها لا فراغ لها لغیرها کما قال: «یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً»: الدخان: 41، و قال: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ»: الشعراء: 88، و قال: «یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة: 254.
و ثانیا: إلی أن الجدال لا ینفعها فی صرف ما استحقتها من الجزاء شیئا فإن الذی تجزاه هو عین ما عملت و لا سبیل إلی تغییر هذه النسبة و لیس من الظلم فی شی‌ء.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس قال": لما أراد رسول الله ص أن یهاجر إلی المدینة قال لأصحابه: تفرقوا عنی فمن کانت به قوة فلیتأخر إلی آخر اللیل- و من لم تکن به قوة فلیذهب فی أول اللیل- فإذا سمعتم بی قد استقرت بی الأرض- فالحقوا بی.
فأصبح بلال المؤذن و خباب و عمار- و جاریة من قریش کانت أسلمت فأصبحوا بمکة- فأخذهم المشرکون و أبو جهل فعرضوا علی بلال- أن یکفر فأبی فجعلوا یضعون درعا من حدید فی الشمس- ثم یلبسونها إیاه فإذا ألبسوها إیاه قال- أحد أحد، و أما خباب فجعلوا یجرونه فی الشوک.
و أما عمار فقال لهم کلمة أعجبتهم تقیة، و أما الجاریة فوتد لها أبو جهل أربعة أوتاد- ثم مدها فأدخل الحربة فی قلبها حتی قتلها- ثم خلوا عن بلال و خباب و عمار فلحقوا برسول الله ص- فأخبروه بالذی [کان من أمرهم- و اشتد علی عمار الذی کان تکلم به فقال له رسول الله ص: کیف کان قلبک حین قلت الذی قلت؟ أ کان منشرحا بالذی قلت أم لا؟ قال: لا قال- و أنزل الله: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ».
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أقول: و الجاریة المذکورة فی الروایة هی سمیة أم عمار، و کان معهم یاسر أبو عمار، و قیل: و کان أبو عمار أول شهیدین فی الإسلام، و قد استفاضت الروایات علی قتلهما بالفتنة و إظهار عمار الکفر تقیة و نزول الآیة فیه.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن سعد و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و الحاکم و صححه و البیهقی فی الدلائل من طریق أبی عبیدة بن محمد بن عمار عن أبیه قال": أخذ المشرکون عمار بن یاسر فلم یترکوه حتی سب النبی ص- و ذکر آلهتهم بخیر ثم ترکوه-.
فلما أتی رسول الله ص قال: ما وراءک شی‌ء؟ قال: شر. ما ترکت حتی نلت منک و ذکرت آلهتهم بخیر. قال: کیف تجد قلبک؟ قال: مطمئن بالإیمان.
قال: إن عادوا فعد، فنزلت: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ».
و فی المجمع، عن ابن عباس و قتادة": أن الآیة نزلت فی جماعة أکرهوا- و هم عمار و یاسر أبوه و أمه سمیة و صهیب و بلال و خباب عذبوا- و قتل أبو عمار و أمه و أعطاهم عمار بلسانه- ما أرادوا منه ثم أخبر سبحانه رسول الله ص فقال قوم: کفر عمار فقال (ص) کلا إن عمارا ملی‌ء إیمانا من قرنه إلی قدمه- و اختلط الإیمان بلحمه و دمه-.
و جاء عمار إلی رسول الله ص: و هو یبکی- فقال (ص) ما وراءک؟ فقال: شر یا رسول الله- ما ترکت حتی نلت منک و ذکرت آلهتهم بخیر- فجعل رسول الله ص یمسح عینیه و یقول: إن عادوا لک فعد لهم بما قلت فنزلت الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد عن عمر بن الحکم قال": کان عمار بن یاسر یعذب حتی لا یدری ما یقول، و کان صهیب یعذب حتی لا یدری ما یقول، و کان أبو فکیهة یعذب حتی لا یدری ما یقول، و بلال و عامر و ابن فهیرة و قوم من المسلمین- و فیهم نزلت هذه الآیة: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا.
أقول: و سمی منهم فی بعض الروایات عباس بن أبی ربیعة و فی بعضها الآخر هو و الولید بن أبی ربیعة و الولید بن الولید بن المغیرة و أبو جندل بن سهیل بن عمرو
و أجمع روایة فی ذلک ما عن ابن عباس": أن هذه الآیة نزلت فیمن کان یفتن من أصحاب النبی ص: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا».
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و فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال: فأما ما فرض علی القلب من الإیمان- الإقرار و المعرفة و العقد و الرضا و التسلیم- بأن لا إله إلا الله وحده لا شریک له إلها واحدا- لم یتخذ صاحبة و لا ولدا- و أن محمدا عبده و رسوله، و الإقرار بما جاء به من عند الله من نبی أو کتاب: فذلک ما فرض الله علی القلب من الإقرار و المعرفة- و هو عمله و هو قول الله عز و جل: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ- وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً.
و فیه، بإسناده عن مسعدة بن صدقة قال: قیل لأبی عبد الله (ع): إن الناس یروون- أن علیا (ع) قال علی منبر الکوفة: یا أیها الناس إنکم ستدعون إلی سبی فسبونی- ثم تدعون إلی البراءة منی فلا تبرءوا منی. قال: ما أکثر ما یکذبون الناس علی علی (ع)- ثم قال: إنما قال: إنکم ستدعون إلی سبی فسبونی- ثم تدعون إلی البراءة و إنی لعلی دین محمد- و لم یقل: و لا تبرءوا منی.
فقال له السائل: أ رأیت إن اختار القتل دون البراءة؟ قال: و الله ما ذاک علیه و ما له- إلا ما مضی علیه عمار بن یاسر حیث أکرهه أهل مکة- و قلبه مطمئن بالإیمان فقال له النبی ص عندها: یا عمار إن عادوا فعد فقد أنزل الله عذرک «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ»- و أمرک أن تعود إن عادوا:
أقول: و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره، عن معمر بن یحیی بن سالم عن أبی جعفر (ع)،
و
قوله (ع): «و أمرک أن تعود إن عادوا»
یستفاد ذلک من الآیة حیث لم یرد الاستثناء فیها من الشخص بل وردت علی العنوان و هو إکراه من اطمأن قلبه بالإیمان، و أما کونه أمرا منه تعالی کما أمر به النبی ص فلعل الوجه أن صریح الاستثناء هو الجواز و مع جواز ذلک لا مساغ للإباء الذی هو عرض النفس للقتل و إلقاؤها فی التهلکة فیجامع هذا الجواز الوجوب دون الإباحة.
و فی تفسیر العیاشی، عن عمرو بن مروان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) قال:
قال رسول الله ص: رفع عن أمتی أربعة خصال: ما أخطئوا و ما نسوا و ما أکرهوا علیه- و ما لم یطیقوا، و ذلک فی کتاب الله: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ».
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اشارة

وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً قَرْیَةً کانَتْ آمِنَةً مُطْمَئِنَّةً یَأْتِیها رِزْقُها رَغَداً مِنْ کُلِّ مَکانٍ فَکَفَرَتْ بِأَنْعُمِ اللَّهِ فَأَذاقَهَا اللَّهُ لِباسَ الْجُوعِ وَ الْخَوْفِ بِما کانُوا یَصْنَعُونَ (112) وَ لَقَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مِنْهُمْ فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَهُمُ الْعَذابُ وَ هُمْ ظالِمُونَ (113) فَکُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ حَلالاً طَیِّباً وَ اشْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ (114) إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (115) وَ لا تَقُولُوا لِما تَصِفُ أَلْسِنَتُکُمُ الْکَذِبَ هذا حَلالٌ وَ هذا حَرامٌ لِتَفْتَرُوا عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ (116)
مَتاعٌ قَلِیلٌ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (117) وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا ما قَصَصْنا عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (118) ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ عَمِلُوا السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ (119) إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ حَنِیفاً وَ لَمْ یَکُ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (120) شاکِراً لِأَنْعُمِهِ اجْتَباهُ وَ هَداهُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (121)
وَ آتَیْناهُ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ (122) ثُمَّ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ أَنِ اتَّبِعْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (123) إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ عَلَی الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَیَحْکُمُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (124) ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ (125) وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا بِمِثْلِ ما عُوقِبْتُمْ بِهِ وَ لَئِنْ صَبَرْتُمْ لَهُوَ خَیْرٌ لِلصَّابِرِینَ (126)
وَ اصْبِرْ وَ ما صَبْرُکَ إِلاَّ بِاللَّهِ وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ لا تَکُ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ (127) إِنَّ اللَّهَ مَعَ الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ الَّذِینَ هُمْ مُحْسِنُونَ (128)
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(بیان)

تتمة آیات الأحکام السابقة تذکر فیها محرمات الأکل و محللاته و نهی عن التحلیل و التحریم ابتداعا بغیر إذن الله و ذکر بعض ما شرع للیهود من الأحکام التی نسخت بعد، و فی ذلک عطف علی ما تقدم من حدیث النسخ فی قوله: «وَ إِذا بَدَّلْنا آیَةً مَکانَ آیَةٍ» و إشارة إلی أن ما أنزل علی النبی ص إنما هو دین إبراهیم (ع) المبنی علی الاعتدال و التوحید مرفوعا عنه ما فی دین الیهود من التشدید علیهم قبال ظلمهم.
و فی آخرها أمر بالعدل فی المعاقبة و ندب إلی الصبر و الاحتساب، و وعد جمیل بالنصرة و الکفایة إن اتقوا و أحسنوا.
قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا قَرْیَةً کانَتْ آمِنَةً مُطْمَئِنَّةً یَأْتِیها رِزْقُها رَغَداً» إلی آخر الآیة، الرغد من العیش هو الواسع الطیب.
هذا مثل ضربه الله تعالی فوصف فیه قریة آتاها ما تحتاج إلیه من نعم الحیاة، و أتم ذلک کله بنبی بعثه إلیهم یدعوهم إلی ما فیه صلاح دنیاهم و أخراهم فکفروا بأنعمه و کذبوا رسوله فبدل الله نعمته نقمة و عذبهم بما ظلموا بتکذیب رسوله، و فی المثل 
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تحذیر عن کفران نعمة الله بعد إذ بذلت و الکفر بآیاته بعد إذ أنزل.
و فیه توطئة و تمهید لما سیذکره من محللات الأکل و محرماته و ینهی عن تشریع الحلال و الحرام بغیر إذن الله کل ذلک بالاستفادة من سیاق الآیات فإن کل سابقة منها تسوق النظر إلی اللاحقة.
و قیل: إن هذه القریة هی مکة عذبهم الله بالجوع سبع سنین لما کفروا بأنعم الله و قد وسعها علیهم و کذبوا رسوله و قد أرسله إلیهم فابتلوا بالقحط و کان یغار علیهم قوافلهم بسخط من الله سبحانه لما دعا علیهم النبی ص، ذکره فی المجمع، و نسبه إلی ابن عباس و مجاهد و قتادة.
و فیه أن لا إشکال فی أنه فی نفسه یقبل الانطباق علی ما ذکر لکن سیاق الآیات إنما یلائم کونه مثلا عاما مذکورا توطئة و تمهیدا لما بیناه.
فقوله: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا قَرْیَةً کانَتْ آمِنَةً مُطْمَئِنَّةً یَأْتِیها رِزْقُها رَغَداً» وصف القریة بثلاثة أوصاف متعاقبة غیر أن الأوسط منها و هی الاطمئنان کالرابط بین الطرفین فإن القریة إذا أمنت المخاطرات کمهاجمة الأشرار و شن الغارات و قتل النفوس و سبی الذراری و نهب الأموال و کذا أمنت الحوادث الطبیعیة کالزلازل و غیرها اطمأنت و سکنت فلم یضطر أهلها إلی الجلاء و التفرق.
و من کمال اطمئنانها أن یأتیها رزقها رغدا من کل مکان و لا یلجأ أهلها إلی الاغتراب و قطع الفیافی و رکوب البحار و تحمل المشاق البالغة فی طلب الرزق و جلبه إلیها.
فاتصاف القریة بصفاتها الثلاث المذکورة: الأمن و الاطمئنان و إتیان رزقها إلیها من کل مکان یتم و یکمل لها جمیع النعم المادیة الصوریة، و سیضیف سبحانه إلیها النعم المعنویة فی الآیة التالیة: «وَ لَقَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مِنْهُمْ» فهی قریة أتم الله نعمه علیها و أکملها.
و قوله: «فَکَفَرَتْ بِأَنْعُمِ اللَّهِ فَأَذاقَهَا اللَّهُ لِباسَ الْجُوعِ» وَ الْخَوْفِ التعبیر بأنعم الله و هو جمع قلة للإشارة بها إلی الأصناف المذکورة و هی ثلاثة: الأمن و الاطمئنان و إتیان الرزق، و الإذاقة استعارة للإیصال الیسیر فإذاقة الجوع و الخوف مشعر بأن الذی یوصلهما قادر علی تضعیف ذلک و تکثیره بما لا یقدر بقدر کیف لا؟ و هو الله الذی له القدرة کلها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌12، ص: 363
ثم إضافة اللباس إلی الجوع و الخوف و فیها دلالة علی الشمول و الإحاطة کما یشمل اللباس البدن، و یحیط به، تشعر بأن هذا المقدار الیسیر من الجوع و الخوف الذی أذاقهم شملهم کما یشمل اللباس بدن الإنسان و هو سبحانه قادر علی أن یزید علی ذلک فهو المتناهی فی قهره و غلبته و هم المتناهون فی ذلتهم و هوانهم.
ثم ختم الآیة بقوله: «بِما کانُوا یَصْنَعُونَ» للدلالة علی أن سنة المجازاة فی الشکر و الکفر قائمة علی ساق.
و المعنی: ضرب الله مثلا مثل قریة کان أهلها آمنین من کل شر و سوء یهددهم فی نفوسهم و أعراضهم و أموالهم ساکنین غیر مضطرین یأتیهم رزقهم طیبا واسعا من کل مکان من غیر أن یضطروا إلی السفر و الاغتراب فکفر أهلها بهذه النعم الإلهیة و لم یشکروه سبحانه فأنالهم الله شیئا یسیرا من نقمته- بسلب هذه النعم- و هو الجوع و الخوف اللذان عماهم و شملاهم قبال ما استمروا علیه بکفران الأنعام جزاء لکفرانهم.
قوله تعالی «وَ لَقَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مِنْهُمْ فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَهُمُ الْعَذابُ وَ هُمْ ظالِمُونَ» و هذا هو النعمة المعنویة التی أضافها إلی نعمة المادیة المذکورة، و کان فیها صلاح معاشهم و معادهم و تحذیر لهم من الکفران بأنعم الله و شرح ما فیه من الشؤم و الشقاء لکنهم کذبوا رسولهم الذی هو منهم یعرفونه و یدرون أنه إنما یدعوهم لأمر إلهی و یهدیهم إلی سبیل الرشاد و سعادة الجد فظلموا ذلک فأخذهم العذاب بظلمهم.
و بهذا التقریر یظهر ما فی القیود المأخوذة فی الآیة من النکات.
قوله تعالی: «فَکُلُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ حَلالًا طَیِّباً إلی آخر الآیة تفریع علی ما تحصل من المثل نتیجة، و التقدیر إذا کان الحال هذا الحال و کان فی کفران هذا الرزق الرغد عذاب و فی تکذیب الدعوة عذاب فکلوا مما رزقکم الله حال کونه حلالا طیبا أی لستم بممنوعین منه و أنتم تستطیبونه فکلوا منه و اشکروا نعمة الله إن کنتم إیاه تعبدون.
و قد ظهر بذلک:
أولا: أن الآیة مسوقة لتحلیل طیبات الرزق مطلقا فلا سبیل إلی ما ذکره بعضهم أن المراد فکلوا مما رزقکم الله من الغنائم رزقا حلالا طیبا بناء علی أن الآیة
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نزلت بعد وقعة بدر و المثل السابق مثل مضروب لأهل مکة، و المراد بالرسول الذی کذبوه هو النبی ص، و بالعذاب الذی أخذهم هو القتل الذریع لصنادیدهم یوم بدر.
و هذا کله مما لا دلیل علیه من طریق لفظ الآیات. علی أنه قد تأید سابقا أنها مکیة.
و ثانیا: أن المراد بالحل و الطیب کون الرزق بحیث لم یحرم منه الإنسان طبعا و طبعه یستطیبه أی الحل و الطیب بحسب الطبع و ذلک ملاک الحلیة الشرعیة التی تتبع الحلیة بحسب الفطرة فإن الدین فطری لأن الله سبحانه فطر الإنسان مجهزا بجهاز التغذیة و جعل أشیاء أرضیة من الحیوان و النبات ملائمة لقوامه یمیل إلیها طبعه من غیر نفرة فله أن یأکل منها و هو الحل.
و ثالثا: أن قوله: «فَکُلُوا» أمر مقدمی بالنسبة إلی قوله: «وَ اشْکُرُوا» نعمة الله» و ذکر النعمة تلویح إلی سبب الحکم فإن کون الشی‌ء نعمة هو السبب فی وجوب الشکر علیه.
و رابعا: أن قوله: «إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ» خطاب للمؤمنین فإنهم هم الذین یعبدون الله و لا یعبدون غیره، و القصر فی الجملة الذی یدل علیه تقدیم المفعول علی الفعل قصر القلب، و غیرهم و هم المشرکون إنما یعبدون الأصنام و الآلهة من دون الله.
و جعل الخطاب للمشرکین و دعوی أن المراد بالعبادة فی قوله: «إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ» الإطاعة أو أن المعنی إن صح زعمکم أنکم تقصدون بعبادتکم لآلهتکم عبادته تعالی، لا یرجع إلی طائل فإن جعل العبادة بمعنی الإطاعة یحتاج إلی قرینة و لا قرینة و المشرکون لا یعبدون الله سبحانه و لو بإشراکه فی العبادة و لا یقصدون بعبادة آلهتهم عبادته تعالی بل ینزهونه تعالی عن عبادتهم لکونه أجل من أن یناله إدراک أو ینتهی إلیه توجه.
و کون الخطاب فی الآیة للمؤمنین یوجب کون المثل مضروبا لأجلهم و رجوع سائر الخطابات التشریعیة فیما قبل الآیة و ما بعدها متوجهة إلیهم، و ربما قیل: إن الخطاب لعامة الناس أعم من المؤمن و الکافر و تطبیقه علی الآیات لا یخلو من تکلف و إن کان دون تخصیص الخطاب بالمشرکین إشکالا.
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قوله تعالی: «إِنَّما حَرَّمَ عَلَیْکُمُ الْمَیْتَةَ وَ الدَّمَ وَ لَحْمَ الْخِنْزِیرِ وَ ما أُهِلَّ لِغَیْرِ اللَّهِ بِهِ فَمَنِ اضْطُرَّ غَیْرَ باغٍ وَ لا عادٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» تقدم الکلام فی معنی الآیة فی تفسیر سورة البقرة الآیة 173 و سورة المائدة الآیة 3 و سورة الأنعام الآیة 145.
و الآیة بمعناها علی اختلاف ما فی لفظها واقعة فی أربعة مواضع من القرآن: فی سورتی الأنعام و النحل و هما مکیتان من أوائل ما نزلت بمکة و أواخرها، و فی سورتی البقرة و المائدة و هما من أوائل ما نزلت بالمدینة و أواخرها، و هی تدل علی حصر محرمات الأکل فی الأربع المذکورة: المیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل لغیر الله به کما نبه علیه بعضهم.
لکن بالرجوع إلی السنة یظهر أن هذه هی المحرمات الأصلیة التی عنی بها فی الکتاب و ما سوی هذه الأربع من المحرمات مما حرمه النبی ص بأمر من ربه و قد قال تعالی: «ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا»: الحشر: 7، و قد تقدم بعض الروایات الدالة علی هذا المعنی.
قوله تعالی: «وَ لا تَقُولُوا لِما تَصِفُ أَلْسِنَتُکُمُ الْکَذِبَ هذا حَلالٌ وَ هذا حَرامٌ لِتَفْتَرُوا عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ» إلخ، «لِما» فی قوله: «لِما تَصِفُ مصدریة و الکذب مفعول «تَصِفُ» أی لا تقولوا هذا حلال و هذا حرام بسبب وصف ألسنتکم لغایة افتراء الکذب علی الله.
و کون الخطاب فی الآیات للمؤمنین- علی ما یؤیده سیاقها کما مر- أو لعامة الناس یؤید أن یکون المراد بقوله: «وَ لا تَقُولُوا لِما تَصِفُ أَلْسِنَتُکُمُ الْکَذِبَ هذا حَلالٌ وَ هذا حَرامٌ» النهی عن الابتداع بإدخال حلال أو حرام فی الأحکام الجاریة فی المجتمع المعمولة بینهم من دون أن ینزل به الوحی فإن ذلک من إدخال ما لیس من الدین فی الدین و افتراء علی الله و إن لم ینسبه واضعه إلیه تعالی.
و ذلک أن الدین فی عرف القرآن هو سنة الحیاة و قد تکرر منه سبحانه قوله:
«یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً» أو ما یقرب منه، فالدین لله و من زاد فیه شیئا فقد نسبه إلیه تعالی افتراء علیه و إن سکت عن الإسناد أو نفی ذلک بلسانه.
و ذکر الجمهور أن المراد بالآیة النهی عما کان المشرکون یحلونه کالمیتة و الدم و ما
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أهل لغیر الله به أو یحرمونه کالبحیرة و السائبة و غیرهما و السیاق- کما مر- لا یؤیده.
ثم قال سبحانه فی مقام تعلیل النهی: «إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ» ثم بین حرمانهم من الفلاح بقوله: «مَتاعٌ قَلِیلٌ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ 
قوله تعالی: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا ما قَصَصْنا عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ» إلخ، المراد بقوله: «ما قَصَصْنا عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ»- کما قیل- ما قصه تعالی علی نبیه ص فی سورة الأنعام- و قد نزلت قبل سورة النحل بلا إشکال- بقوله: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا کُلَّ ذِی ظُفُرٍ» إلی آخر الآیة،: الأنعام: 146.
و الآیة فی مقام دفع الدخل و فیها عطف علی مسألة النسخ المذکورة سابقا کأن قائلا یقول: فإذا کانت محرمات الأکل منحصرة فی الأربع المذکورة: المیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل لغیر الله به، و کان ما وراءها حلالا فما هذه الأشیاء المحرمة علی بنی إسرائیل من قبل؟ هل هذا إلا ظلم بهم.
فأجاب عنه بأنا حرمنا علیهم ذلک و ما ظلمناهم فی تحریمه و لکنهم کانوا یظلمون أنفسهم فنحرم علیهم بعض الأشیاء أی إنه کان محللا لهم مأذونا فیه لکنهم ظلموا أنفسهم و عصوا ربهم فجزیناهم بتحریمه عقوبة کما قال سبحانه فی موضع آخر: «فَبِظُلْمٍ مِنَ الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا عَلَیْهِمْ طَیِّباتٍ أُحِلَّتْ لَهُمْ» الآیة، و لو أنهم بعد ذلک کله رجعوا إلی ربهم و تابوا عن معاصیهم تاب الله علیهم و رفع الحظر عنهم و أذن لهم فیما منعهم عنه إنه لغفور رحیم.
فقد ظهر أن الآیة متصلة بما قبلها من حدیث التحلیل و التحریم، و أنها کالجواب عن سؤال مقدر، و أن ما بعدها من قوله: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ عَمِلُوا السُّوءَ» الآیة، متصل بها متمم لمضمونها.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ عَمِلُوا السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» الجهالة و الجهل واحد و هو فی الأصل ما یقابل العلم لکن الجهالة کثیرا ما تستعمل بمعنی عدم الانکشاف التام للواقع و إن لم یخل المحل عن علم ما مصحح للتکلیف کحال من یقترف المحرمات و هو یعلم بحرمتها لکن الأهواء النفسانیة تغلبه و تحمله علی المعصیة و لا تدعه یتفکر فی حقیقة هذه المخالفة
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و المعصیة فله علم بما ارتکب و لذلک یؤاخذ و یعاقب علی ما فعل و هو مع ذلک جاهل بحقیقة الأمر و لو تبصر تمام التبصر لم یرتکب.
و المراد بالجهالة فی الآیة هذا المعنی إذ لو کان المراد هو الأول و کان ما ذکر من عمل السوء مجهولا من حیث حکمه أو من حیث موضوعه لم یکن العمل معصیة حتی یحتاج إلی التوبة فالمغفرة و الرحمة.
و الآیة- کما تقدمت الإشارة إلیه- متصلة بما قبلها متممة لمضمونها، و معنی الآیتین أنا لم نظلم بنی إسرائیل فی تحریم الطیبات التی حرمناها، لهم بل هم الذین ظلموا أنفسهم حیث ارتکبوا المعاصی و أصروا علیها فأدی ذلک إلی تحریم الطیبات علیهم، و بعد ذلک کله باب المغفرة و الرحمة مفتوح و إن ربک للذین عملوا السوء أی عملوا عملا سوءا و هو السیئة بجهالة ثم تابوا من بعد ذلک و أصلحوا حتی یتبین التوبة و تستقر إن ربک من بعدها أی من بعد التوبة لغفور رحیم.
و فی تقیید التوبة أولا بالإصلاح ثم إرجاع الضمیر أخیرا إلیها وحدها فی قوله:
«إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ» دلالة علی أن شمول المغفرة و الرحمة من تبعات التوبة، و أما الإصلاح فإنما هو لتبیین التوبة و ظهور کونها توبة حقیقیة و رجوعا جدیا لا مجرد صورة خالیة عن المعنی.
و قوله فی ذیل الآیة: «إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها» تلخیص لتفصیل قوله فی صدرها:
«إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ» إلخ، و فائدته حفظ فهم السامع عن التشوش و الضلال و إبراز العنایة ببعدیة المغفرة و الرحمة بالنسبة إلی التوبة نظیر ما مر من قوله: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ».
قوله تعالی: «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ حَنِیفاً وَ لَمْ یَکُ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» الآیة، و ما یتلوها علی اتصالها بما تقدم من حصر محرمات الأکل فی الأربع و تحلیل ما وراءها، و هذه الآیة إلی تمام أربع آیات بمنزلة التفصیل لما تقدمها کأنه قیل: هذا حال ملة موسی التی حرمنا فیها علی بنی إسرائیل بعض ما أحل لهم من الطیبات، و أما هذه الملة التی أنزلناها إلیک فإنما هی الملة التی تحقق بها إبراهیم فاجتباه الله و هداه إلی صراط مستقیم و أصلح بها دنیاه و آخرته، و هی ملة معتدلة جاریة علی الفطرة تحلل الطیبات 
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و تحرم الخبائث یجلب العمل بها من الخیر ما جلبه لإبراهیم (ع) منه.
فقوله: «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً» قال فی المفردات، و قوله: «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ» أی قائما مقام جماعة فی عبادة الله نحو قولهم: فلان فی نفسه قبیلة، انتهی. و هو قریب مما نقل عن ابن عباس، و قیل: معناه الإمام المقتدی به، و قیل:
إنه کان أمة منحصرة فی واحد مدة من الزمان لم یکن علی الأرض موحد یوحد الله غیره.
و قوله: «قانِتاً لِلَّهِ حَنِیفاً وَ لَمْ یَکُ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» القنوت: الإطاعة و العبادة أو دوامها، و الحنف: المیل من الطرفین إلی حاق الوسط و هو الاعتدال.
قوله تعالی: «شاکِراً لِأَنْعُمِهِ اجْتَباهُ وَ هَداهُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» الاجتباء من الجبایة و هو الجمع و اجتباء الله الإنسان هو إخلاصه لنفسه و جمعه من التفرق فی المذاهب المختلفة. و فی تعقیب قوله: «شاکِراً لِأَنْعُمِهِ» بقوله: «اجْتَباهُ» إلخ، مفصولا إشعار بالعلیة و ذلک یؤید ما تقدم فی سورة الأعراف فی تفسیر قوله: «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ»: الأعراف: 17، أن حقیقة الشکر هو الإخلاص فی العبودیة.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ» الحسنة هی المعیشة الحسنة فقد کان (ع) ذا مال کثیر و مروة عظیمة.
و قد بسطنا الکلام فی معنی الاجتباء فی تفسیر سورة یوسف عند الآیة 6، و فی معنی الهدایة و الصراط المستقیم فی تفسیر الفاتحة عند قوله: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ»: الآیة- 6، و فی معنی قوله: «وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: البقرة: 130، فراجع.
و فی توصیفه تعالی إبراهیم (ع) بما وصفه من الصفات إشارة إلی أنها من مواهب هذا الدین الحنیف، فإن انتحل به الإنسان ساقه إلی ما ساق إلیه إبراهیم (ع).
قوله تعالی: «ثُمَّ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ أَنِ اتَّبِعْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» تکرار اتصافه بالحنف و نفی الشرک لمزید العنایة به.
قوله تعالی: «إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ عَلَی الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ» إلی آخر الآیة، قال فی المفردات: أصل السبت القطع و منه سبت السیر قطعه و سبت شعره حلقه، و أنفه اصطلمه، و قیل: سمی یوم السبت لأن الله تعالی ابتدأ بخلق السماوات و الأرض یوم 
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الأحد فخلقها فی ستة أیام کما ذکره فقطع عمله یوم السبت فسمی بذلک.
و سبت فلان صار فی السبت، و قوله: «یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً» قیل: یوم قطعهم للعمل «وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ» قیل: معناه لا یقطعون العمل و قیل: یوم لا یکونون فی السبت و کلاهما إشارة إلی حالة واحدة، و قوله: «إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ» أی ترک العمل فیه «وَ جَعَلْنا نَوْمَکُمْ سُباتاً» أی قطعا للعمل و ذلک إشارة إلی ما قال فی صفة اللیل:
«لِتَسْکُنُوا فِیهِ» انتهی.
فالمراد بالسبت علی ما ذکره نفس الیوم لکن معنی جعله جعل ترک العمل فیه و تشریعه، و یمکن أن یکون المراد به المعنی المصدری دون الیوم المجعول فیه ذلک کما هو ظاهر قوله: «تَأْتِیهِمْ حِیتانُهُمْ یَوْمَ سَبْتِهِمْ شُرَّعاً وَ یَوْمَ لا یَسْبِتُونَ لا تَأْتِیهِمْ:» الأعراف: 163.
و کیف کان فقد کان من طبع الکلام أن یقال: إنما جعل السبت للذین حتی، یفید نوعا من الاختصاص و الملک و أن الله شرع لهم فی کل أسبوع أن یقطعوا العمل یوما یفرغون فیه لعبادة ربهم و هو یوم السبت کما جعل للمسلمین فی کل أسبوع یوما یجتمعون فیه للعبادة و الصلاة و هو یوم الجمعة.
فقوله: «إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ عَلَی الَّذِینَ اخْتَلَفُوا فِیهِ» بتعدیة جعل بعلی دون اللام من قبیل قولهم: لی علیک دین و هذا علیک لا لک فتفید معنی التکلیف و التشدید و الابتلاء أی إنما جعل للتشدید علیهم و ابتلائهم و امتحانهم فقد کان هذا الجعل علیهم لا لهم کما انجر أمرهم فیه إلی لعن طائفة منهم و مسخ آخرین و قد أشیر إلی ذلک فی سورة البقرة الآیة 65 و سورة النساء الآیة 47.
و الأنسب علی هذا أن یکون المراد بقوله: «اخْتَلَفُوا فِیهِ» أی فی السبت اختلافهم فیه بعد التشریع فإنهم تفرقوا فیه فرقا ممن قبله و ممن رده و ممن احتال للعمل فیه علی ما أشیر إلی قصصهم فی سور البقرة و النساء و الأعراف لا اختلافهم فیه قبل التشریع بأن یعرض علیهم أن یسبتوا فی کل أسبوع یوما للعبادة ثم یجعل ذلک الیوم هو الجمعة فیختلفوا فیه فیجعل علیهم یوم السبت کما وقع فی بعض الروایات.
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و المعنی إنما جعل یوم السبت أو قطع العمل للعبادة یوما فی کل أسبوع تشدیدا و ابتلاء و فتنة و کلفة علی الیهود الذین اختلفوا فیه بعد تشریعه بین من قبله و من رده و من احتال فیه للعمل مع التظاهر بقبوله و إن ربک لیحکم بینهم یوم القیامة فیما کانوا فیه یختلفون.
و بالبناء علی هذا یکون وزان الآیة وزان قوله السابق: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا» إلخ، فی أنها فی معنی الجواب عن سؤال مقدر عطفا علی ما مر من حدیث النسخ، و التقدیر و أما جعل السبت للیهود فإنما جعل لا لهم بل علیهم لیبتلیهم الله و یفتنهم به و یشدد علیهم کما قد تکرر نظائره فیهم لکونهم عاتین معتدین مستکبرین و بالجملة الآیة ناظرة إلی الاعتراض بتشریع بعض الأحکام غیر الفطریة علی الیهود و نسخه فی هذه الشریعة.
و إنما لم یضم إلی قوله سابقا: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا حَرَّمْنا» إلخ، لکون مسألة السبت مغایرة لسنخ مسألة تحلیل الطیبات و استثناء محرمات الأکل، و قد عرفت أن الکلام علی اتصاله من قوله: «وَ عَلَی الَّذِینَ هادُوا» إلی قوله: «وَ ما کانَ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» سبع آیات تامة ثم اتصلت بها هذه الآیة و هی ثامنتها الملحقة بها.
و من هنا یظهر الجواب عما اعترض به أن توسیط جعل السبت بین حکایة أمر النبی ص باتباع ملة إبراهیم (ع) و بین أمره (ص) بالدعوة إلیها و بعبارة أخری وقوع قوله: «إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ» إلخ، بین قوله: «ثُمَّ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ» إلخ، و قوله:
«ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ» إلخ، کالفصل بین الشجر و لحائه.
و محصل الجواب أن قوله: «ثُمَّ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ أَنِ اتَّبِعْ مِلَّةَ إِبْراهِیمَ» الآیة من تمام السیاق السابق، و قوله: «إِنَّما جُعِلَ السَّبْتُ» الآیة، متصل بما تقدمه کما عرفت، و أما قوله: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ» الآیة، فهو استئناف و أمر بالدعوة إلی سبیل الله بفنون الخطاب لا إلی ملة إبراهیم حتی یتصل بالآیة السابقة نوع اتصال و إن کان سبیل الله هو ملة إبراهیم بعینها لکن للفظ حکم و للمعنی بحسب المآل حکم آخر، فافهم.
و للقوم فی تفسیر الاختلاف اختلاف عمیق فمنهم من قال: إن المراد إنما جعل السبت علی الذین اختلفوا علی نبیهم فیه حیث أمرهم بتعظیم الجمعة فعدلوا عنه و أخذوا
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السبت فجعله الله علیهم تشدیدا فالاختلاف اختلاف سابق علی الجعل لا لاحق به و ربما جعل «فی» للتعلیل فإن الاختلاف علی هذا لم یقع فی السبت بل من أجل السبت.
و ربما قیل: الاختلاف بمعنی المخالفة فإنهم خالفوا نبیهم فی السبت و لم یختلفوا فیه.
و ربما قیل: إنهم أمروا باتخاذ الجمعة من غیر تعیین و وکل ذلک إلی اجتهادهم فاختلفت أحبارهم فی تعیینه و لم یهدهم الله إلیه و وقعوا فی السبت.
و ربما قیل: إن المراد أنهم اختلفوا فیما بینهم فی شأن السبت فطائفة منهم فضلته علی الجمعة و طائفة منهم عکست الأمر و فضلت الجمعة علیه. إلی غیر ذلک مما قیل، و الأصل فی ذلک ما ورد فی بعض الروایات من القصة.
و أنت خبیر بأن شیئا من الأقوال لا ینطبق علی لفظ الآیة ذاک الانطباق فالمصیر إلی ما قدمناه.
قوله تعالی: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ» إلی آخر الآیة لا شک فی أنه یستفاد من الآیة أن هذه الثلاثة الحکمة و الموعظة و المجادلة من طرق التکلیم و المفاوضة فقد أمر بالدعوة بأحد هذه الأمور فهی من أنحاء الدعوة و طرقها و إن کان الجدال لا یعد دعوة بمعناها الأخص.
و قد فسرت الحکمة- کما فی المفردات- بإصابة الحق بالعلم و العقل، و الموعظة کما عن الخلیل- بأنه التذکیر بالخیر فیما یرق له القلب، و الجدال- کما فی المفردات- بالمفاوضة علی سبیل المنازعة و المغالبة.
و التأمل فی هذه المعانی یعطی أن المراد بالحکمة- و الله أعلم- الحجة التی تنتج الحق الذی لا مریة فیه و لا وهن و لا إبهام و الموعظة هو البیان الذی تلین به النفس و یرق له القلب، لما فیه من صلاح حال السامع من الغبر و العبر و جمیل الثناء و محمود الأثر و نحو ذلک.
و الجدال هو الحجة التی تستعمل لفتل الخصم عما یصر علیه و ینازع فیه من غیر أن یرید به ظهور الحق بالمؤاخذة علیه من طریق ما یتسلمه هو و الناس أو یتسلمه هو وحده فی قوله أو حجته.
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فینطبق ما ذکره تعالی من الحکمة و الموعظة و الجدال بالترتیب علی ما اصطلحوا علیه فی فن المیزان بالبرهان و الخطابة و الجدل.
غیر أنه سبحانه قید الموعظة بالحسنة و الجدال بالتی هی أحسن، ففیه دلالة علی أن من الموعظة ما لیست بحسنة و من الجدال ما هو أحسن و ما لیس بأحسن و لا حسن و الله تعالی یأمر من الموعظة بالموعظة الحسنة و من الجدال بأحسنه.
و لعل ما فی ذیل الآیة من التعلیل بقوله: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ» یوضح وجه التقیید، فمعناه أنه سبحانه أعلم بحال أهل الضلال فی دینه الحق، و هو أعلم بحال المهتدین فیه فهو یعلم أن الذی ینفع فی هذا السبیل هو الحکمة و الموعظة الحسنة و الجدال الأحسن لا غیر.
و الاعتبار الصحیح یؤید ذلک فإن سبیله تعالی هو الاعتقاد الحق و العمل الحق و من المعلوم أن الدعوة إلیه بالموعظة مثلا ممن لا یتعظ بما یعظ به دعوة عملا إلی خلاف ما یدعو إلیه القول، و الدعوة إلیه بالمجادلة مثلا بالمسلمات الکاذبة التی یتسلمها الخصم لإظهار الحق إحیاء لحق بإحیاء باطل و إن شئت فقل إحیاء حق بإماتة حق إلا أن یکون الجدال علی سبیل المناقضة.
و من هنا یظهر أن حسن الموعظة إنما هو من حیث حسن أثره فی الحق الذی یراد به بأن یکون الواعظ نفسه متعظا بما یعظ و یستعمل فیها من الخلق الحسن ما یزید فی وقوعها من قلب السامع موقع القبول فیرق له القلب و یقشعر به الجلد و یعیه السمع و یخشع له البصر.
و یتحرز المجادل مما یزید فی تهییج الخصم علی الرد و العناد و سوقه إلی المکابرة و اللجاج، و استعمال المقدمات الکاذبة و إن تسلمها الخصم إلا فی المناقضة و یحترز سوء التعبیر و الإزراء بالخصم و بما یقدسه من الاعتقاد و السب و الشتم و أی جهالة أخری فإن فی ذلک إحیاء للحق بإحیاء الباطل أی إماتة الحق کما عرفت.
و الجدال أحوج إلی کمال الحسن من الموعظة و لذلک أجاز سبحانه من الموعظة حسنتها و لم یجز من المجادلة إلا التی هی أحسن.
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ثم إن فی قوله: «بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ» أخذا بالترتیب من حیث الأفراد فالحکمة مأذون فیها بجمیع أفرادها، و الموعظة منقسمة إلی حسنة و غیر حسنة و المأذون فیها منهما هی الموعظة الحسنة، و المجادلة منقسمة إلی حسنة و غیر حسنة ثم الحسنة إلی التی هی أحسن و غیرها و المأذون فیها منها التی هی أحسن، و الآیة ساکتة عن توزیع هذه الطرق بحسب المدعوین بالدعوة فالملاک فی استعمالها من حیث المورد حسن الأثر و حصول المطلوب و هو ظهور الحق.
فمن الجائز أن یستعمل فی مورد جمیع الطرق الثلاث و فی آخر طریقان أو طریق واحد حسب ما تستدعیه الحال و یناسب المقام.
و منه یظهر أن قول بعضهم إن ظاهر الآیة أن یجمع (ص) فی دعوته بین الطرق الثلاث لیس فی محله إذ لا دلیل علی لزوم الجمع بینها بالنسبة إلی کل مدعو و أما بالنسبة إلی جمیع المدعوین فهو حاصل.
و کذا ما ذکره بعضهم أن الطرق الثلاث المذکورة فی الآیة مترتبة حسب ترتب أفهام الناس فی استعدادها لقبول الحق فمن الناس الخواص و هم أصحاب النفوس المشرقة القویة الاستعداد لإدراک الحقائق العقلیة و شدیدة الانجذاب إلی المبادئ العالیة و کثیرة الألفة بالعلم و الیقین فهؤلاء یدعون بالحکمة و هی البرهان.
و منهم عوام و هم أصحاب نفوس کدرة و استعداد ضعیف مع شدة ألفتهم بالمحسوسات و قوة تعلقهم بالرسوم و العادات قاصرة عن تلقی البراهین من غیر أن یکونوا معاندین للحق و هؤلاء یدعون بالموعظة الحسنة.
و منهم أصحاب العناد و اللجاج الذین یجادلون بالباطل لیدحضوا به الحق و یکابرون لیطفئوا نور الله بأفواههم رسخت فی نفوسهم الآراء الباطلة، و غلب علیهم تقلید أسلافهم فی مذاهبهم الخرافیة لا ینفعهم المواعظ و العبر، و لا یهدیهم سائق البراهین و هؤلاء هم الذین أمر بمجادلتهم بالتی هی أحسن.
و فیه أنه لا یخلو من دقة لکن لا ینتج اختصاص کل طریق بما یناسبه من مرتبة الفهم فربما انتفع الخواص بالموعظة و المجادلة و ربما انتفعت العوام و هم الفاء العادات و الرسوم بالمجادلة بالتی هی أحسن، و لا دلالة فی لفظ الآیة علی ما ذکر من التخصیص.
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و کذا ما ذکره بعضهم أن المجادلة بالتی هی أحسن لیست من الدعوة فی شی‌ء بل الغرض منها شی‌ء آخر مغایر لها و هو الإلزام و الإفحام. قال: و لذلک لم یعطف الجدال فی الآیة علی ما تقدمه بل غیر السیاق و قیل: «وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ». و فیه غفلة عن حقیقة القیاس الجدلی فالإفحام و إن کان غایة للقیاس الجدلی لکنه لیس غایة دائمیة فکثیرا ما یتألف قیاس من مقدمات مقبولة أو مسلمة و خاصة فی الأمور العملیة و العلوم غیر الیقینیة کالفقه و الأصول و الأخلاق و الفنون الأدبیة و لا یراد به الإلزام و الإفحام.
علی أن فی الإلزام و الإفحام دعوة کما أن فی الموعظة دعوة و إن اختلفت صورتها باختلاف الطرق نعم تغییر السیاق لما فی الجدال من معنی المنازعة و المغالبة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا بِمِثْلِ ما عُوقِبْتُمْ بِهِ وَ لَئِنْ صَبَرْتُمْ لَهُوَ خَیْرٌ لِلصَّابِرِینَ» قال فی المفردات، العقوبة و العقاب و المعاقبة تختص بالعذاب، انتهی.
و الأصل فی معناه العقب و هو مؤخر الرجل و عقیب الشی‌ء و عاقبة الأمر ما یلیه من ورائه أو آخره، و التعقیب الإتیان بشی‌ء عقیب شی‌ء و معاقبتک غیرک أن تأتی بما یسوءه عقیب إتیانه بما یسوءک فینطبق علی المجازاة و المکافأة بالعذاب.
فقوله: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا بِمِثْلِ ما عُوقِبْتُمْ بِهِ» الخطاب فیه للمسلمین- علی ما یفیده السیاق- و لازمه أن یکون المراد بالمعاقبة مجازاة المشرکین و الکفار، و بقوله:
«عُوقِبْتُمْ بِهِ» عقاب الکفار إیاهم و مجازاتهم لهم بما آمنوا بالله و رفضوا آلهتهم.
و المعنی: و إن أردتم مجازاة الکفار و عذابهم فجازوهم علی ما فعلوا بکم بمثل ما عذبوکم به مجازاة لکم علی إیمانکم و جهادکم فی الله.
و قوله: «وَ لَئِنْ صَبَرْتُمْ لَهُوَ خَیْرٌ لِلصَّابِرِینَ» أی صبرتم علی مر ما عوقبتم به و لم تعاقبوا و لم تکافئوا لهو خیر لکم بما أنکم صابرون لما فیه من إیثار رضا الله و ثوابه فیما أصابکم من المحنة و المصیبة علی رضا أنفسکم بالتشفی بالانتقام فیکون العمل خالصا لوجهه الکریم، و لما فی الصفح و العفو من إعمال الفتوة و لها آثارها الجمیلة.
قوله تعالی: «وَ اصْبِرْ وَ ما صَبْرُکَ إِلَّا بِاللَّهِ» إلی آخر الآیة أمر للنبی ص بالصبر و بشری له أن الله قواه علی الصبر علی مر ما یلقاه فی سبیله فإنه تعالی یذکر أن 
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صبره إنما هو بحول و قوة من ربه ثم یأمره بالصبر و لازم الأمر قدرة المأمور علی المأمور به ففی قوله: «وَ ما صَبْرُکَ إِلَّا بِاللَّهِ» إشارة إلی أن الله قواک علی ما أمرک به.
و قوله: «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ» أی علی الکافرین، لکفرهم و قد تقدم تفسیر هذا المعنی سابقا فی السورة و غیرها.
و قوله: «وَ لا تَکُ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ» الظاهر أن المراد النهی عن التحرج من مکرهم فی الحال أو علی سبیل الاستمرار دون مجرد الاستقبال.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ مَعَ الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ الَّذِینَ هُمْ مُحْسِنُونَ» أی إن التقوی و الإحسان کل منهما سبب مستقل فی موهبة النصرة الإلهیة و إبطال مکر أعداء الدین و دفع کیدهم فالآیة تعلیل لقوله: «وَ لا تَکُ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ» و وعد بالنصر.
و هذه الآیات الثلاث أشبه مضمونا بالآیات المدنیة منها بالمکیة و قد وردت روایات من طرق الفریقین أنها نزلت فی منصرف النبی ص عن أحد و سیأتی فی البحث الروائی و إن کان من الممکن توجیه اتصالها بما قبلها بوجه کما تصدی له بعضهم.
و مما یجب أن یتنبه له أن الآیة التی قبل الثلاثة أجمع لغرض السورة من هذه الثلاث، و أن لآیات السورة مع الإغماض عن قوله: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا» الآیة، و قوله:
«مَنْ کَفَرَ بِاللَّهِ مِنْ بَعْدِ إِیمانِهِ» إلی تمام بضع آیات، و قوله: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ» إلی آخر السورة، سیاقا واحدا متصلا.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا» الآیة، قال: قال (ع) نزلت فی قوم کان لهم نهر یقال له الثرثار- و کانت بلادهم خصبة کثیرة الخیر، و کانوا یستنجون بالعجین و یقولون: هو ألین لنا، فکفروا بأنعم الله و استخفوا فحبس الله عنهم الثرثار- فجدبوا حتی أحوجهم الله إلی أکل ما یستنجون به- حتی کانوا یتقاسمون علیه:
أقول و رواه فی الکافی، عنه بإسناده عن عمرو بن شمر عن أبی عبد الله (ع) مفصلا، و العیاشی عن حفص و زید الشحام عنه 
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أنس بن مالک قال: قال رسول الله ص: ما من عبد یشهد له أمة إلا قبل الله شهادتهم، و الأمة الرجل فما فوقه إن الله یقول: «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ حَنِیفاً وَ لَمْ یَکُ مِنَ الْمُشْرِکِینَ».
أقول: و قد تقدم فی تفسیر آیات الشهادة ما له تعلق بالحدیث.
و فی تفسیر العیاشی، عن سماعة بن مهران قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لقد کانت الدنیا و ما کان فیها إلا واحد- یعبد الله و لو کان معه غیره لأضافه إلیه- حیث یقول: «إِنَّ إِبْراهِیمَ کانَ أُمَّةً قانِتاً لِلَّهِ حَنِیفاً- وَ لَمْ یَکُ مِنَ الْمُشْرِکِینَ» فصبر بذلک ما شاء الله- ثم إن الله تبارک و تعالی آنسه بإسماعیل و إسحاق- فصاروا ثلاثة:
أقول: و رواه فی الکافی بإسناده عن سماعة عن عبد صالح.
و فی الدر المنثور، أخرج الشافعی فی الأم و البخاری و مسلم عن أبی هریرة قال:
قال رسول الله ص: نحن الآخرون السابقون یوم القیامة بید- أنهم أوتوا الکتاب من قبلنا و أوتیناه من بعدهم- ثم هذا یومهم الذی فرض علیهم یوم الجمعة- فاختلفوا فیه فهدانا الله له فالناس لنا فیه تبع، الیهود غدا و النصاری بعد غد:
أقول: و روی مثله عن أحمد و مسلم عن أبی هریرة و حذیفة عنه (ص):
و لم ترد الروایة فی تفسیر الآیة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی لیلی الأشعری أن رسول الله ص قال: تمسکوا بطاعة أئمتکم و لا تخالفوهم- فإن طاعتهم طاعة الله و معصیتهم معصیة الله- فإن الله إنما بعثنی- أدعو إلی سبیله بالحکمة و الموعظة الحسنة- فمن خالفنی فی ذلک فهو من الهالکین- و قد برئت منه ذمة الله و ذمة رسوله- و من ولی من أمرکم شیئا فعمل بغیر ذلک فعلیه لعنة الله و الملائکة و الناس أجمعین.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ» قال: قال (ع): بالقرآن.
و فی الکافی، عنه بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ وَ الْمَوْعِظَةِ الْحَسَنَةِ- وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ»، قال بالقرآن.
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أقول: ظاهره أنه تفسیر «بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ» و محصله الجدال علی سنة القرآن الذی فیه أدب الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن الحسن بن حمزة قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لما رأی رسول الله ص ما صنع بحمزة بن عبد المطلب قال- اللهم لک الحمد و إلیک المشتکی- و أنت المستعان علی ما أری ثم قال: لئن ظفرت لأمثلن و لأمثلن و لأمثلن- قال: فأنزل الله: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ فَعاقِبُوا بِمِثْلِ ما عُوقِبْتُمْ بِهِ- وَ لَئِنْ صَبَرْتُمْ لَهُوَ خَیْرٌ لِلصَّابِرِینَ فقال رسول الله ص: أصبر أصبر
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص یوم قتل حمزة و مثل به: لئن ظفرت بقریش لأمثلن بسبعین رجلا منهم، فأنزل الله: «وَ إِنْ عاقَبْتُمْ» الآیة، فقال رسول الله ص:
بل نصبر یا رب- فصبر و نهی عن المثلة.
أقول: و روی أیضا ما فی معناه عن أبی بن کعب و أبی هریرة و غیرهما عنه (ص).
تم و الحمد لله. 



الجزء الثالث عشر





(17) سورة الإسراء مکیة و هی مائة و إحدی عشرة آیة (111)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلاً مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ (1)



بیان‌

السورة تتعرض لأمر توحیده تعالی عن الشریک مطلقا و مع ذلک یغلب فیها جانب التسبیح علی جانب التحمید کما بدأت به فقیل: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ الآیة، و کرر ذلک فیها مرة بعد مرة کقوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ» و قوله:
«قُلْ سُبْحانَ رَبِّی»: الآیة- 93، و قوله: «وَ یَقُولُونَ سُبْحانَ رَبِّنا»: الآیة- 108 حتی أن الآیة الخاتمة للسورة: «وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلِیٌّ مِنَ الذُّلِّ وَ کَبِّرْهُ تَکْبِیراً» تحمد الله علی تنزهه عن الشریک و الولی و اتخاذ الولد.
و السورة مکیة لشهادة مضامین آیاتها بذلک و عن بعضهم کما فی روح المعانی، استثناء آیتین منها و هما قوله: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ» الآیة و قوله: «وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ» الآیة و عن بعضهم إلا أربع آیات و هی الآیتان المذکورتان و قوله:
«وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ» الآیة و قوله: «وَ قُلْ رَبِّ أَدْخِلْنِی مُدْخَلَ صِدْقٍ الآیة.
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و عن الحسن أنها مکیة إلا خمس آیات منها و هی قوله: «وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ» الآیة «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی الآیة «أُولئِکَ الَّذِینَ یَدْعُونَ «أَقِمِ الصَّلاةَ» «وَ آتِ ذَا الْقُرْبی الآیة.
و عن مقاتل مکیة إلا خمس: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ الآیة «وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ الآیة «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ الآیة «وَ قُلْ رَبِّ أَدْخِلْنِی الآیة «إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِهِ الآیة.
و عن قتادة و المعدل عن ابن عباس مکیة إلا ثمانی آیات و هی قوله: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ الآیة إلی قوله: «وَ قُلْ رَبِّ أَدْخِلْنِی مُدْخَلَ صِدْقٍ الآیة.
و لا دلالة فی مضامین الآیات علی کونها مدنیة و لا الأحکام المذکورة فیها مما یختص نزولا بالمدینة و قد نزلت نظائرها فی السور المکیة کالأنعام و الأعراف.
و قد افتتحت السورة فیما ترومه من التسبیح بالإشارة إلی معراج النبی ص فذکر إسراءه (ص) من المسجد الحرام إلی المسجد الأقصی و هو بیت المقدس و الهیکل الذی بناه داود و سلیمان (ع) و قدسه الله لبنی إسرائیل.
ثم سبق الکلام بالمناسبة إلی ما قدره الله لمجتمع بنی إسرائیل من الرقی و الانحطاط و العزة و الذلة فکلما أطاعوا رفعهم الله و کلما عصوا خفضهم الله و قد أنزل علیهم الکتاب و أمرهم بالتوحید و نفی الشریک.
ثم عطف فیها الکلام علی حال هذه الأمة و ما أنزل علیهم من الکتاب بما یشاکل حال بنی إسرائیل و أنهم إن أطاعوا أثیبوا و إن عصوا عوقبوا فإنما هی الأعمال یعامل الإنسان بما عمل منها و علی ذلک جرت السنة الإلهیة فی الأمم الماضین.
ثم ذکرت فیها حقائق جمة من المعارف الراجعة إلی المبدإ و المعاد و الشرائع العامة من الأوامر و النواهی و غیر ذلک.
و من غرر الآیات فیها قوله تعالی «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : الآیة- 110 «من السورة، و قوله: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: الآیة- 20 منها، و قوله: «وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا نَحْنُ مُهْلِکُوها»: الآیة- 58 منها و غیر ذلک.
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قوله تعالی: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا» إلی آخر الآیة سبحان اسم مصدر للتسبیح بمعنی التنزیه و یستعمل مضافا و هو مفعول مطلق قائم مقام فعله فتقدیر «سبحان الله» سبحت الله تسبیحا أی نزهته عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه و کثیرا ما یستعمل للتعجب لکن سیاق الآیات إنما یلائم التنزیه لکونه الغرض من البیان و إن أصر بعضهم علی کونه للتعجب.
و الإسراء و السری السیر باللیل یقال سری و أسری أی سار لیلا و سری و أسری به أی سار به لیلا و السیر یختص بالنهار أو یعمه و اللیل.
و قوله «لَیْلًا» مفعول فیه و یفید من الفائدة أن هذا الإسراء تم له باللیل فکان الرواح و المجی‌ء فی لیلة واحدة قبل أن یطلع فجرها.
و قوله: «إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی هو بیت المقدس بقرینة قوله: «الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ». و القصا البعد و قد سمی المسجد الأقصی لکونه أبعد مسجد بالنسبة إلی مکان النبی ص و من معه من المخاطبین و هو مکة التی فیها المسجد الحرام.
و قوله: «لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا» بیان غایة الإسراء و هی إراءة بعض الآیات الإلهیة- لمکان من- و فی السیاق دلالة علی عظمة هذه الآیات التی أراها الله سبحانه کما صرح به فی موضع آخر من کلامه یذکر فیه حدیث المعراج بقوله لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری : النجم- 18.
و قوله: «إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ» تعلیل لإسرائه به لإراءة آیاته أی أنه سمیع لأقوال عباده بصیر بأفعالهم و قد سمع من مقال عبده و رأی من حاله ما استدعی أن یکرمه هذا الإکرام فیسری به لیلا و یریه من آیاته الکبری.
و فی الآیة التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر فی قوله: «بارَکْنا حَوْلَهُ لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا» ثم رجوع إلی الغیبة السابقة و الوجه فیه الإشارة إلی أن الإسراء و ما ترتب علیه من إراءة الآیات إنما صدر عن ساحة العظمة و الکبریاء و موطن العزة و الجبروت فعملت فیه السلطنة العظمی و تجلی الله له بآیاته الکبری و لو قیل لیریه من آیاته أو غیر ذلک لفاتت النکتة.
و المعنی لینزه تنزیها من أسری بعظمته و کبریائه و بالغ قدرته و سلطانه بعبده محمد فی جوف لیلة واحدة من المسجد الحرام إلی المسجد الأقصی و هو بیت المقدس الذی بارک 
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حوله لیریه بعظمته و کبریائه آیاته الکبری و إنما فعل به ذلک لأنه سمیع بصیر علم بما سمع من مقاله و رأی من حاله أنه خلیق أن یکرم هذه التکرمة.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: جاء جبرئیل و میکائیل و إسرافیل بالبراق إلی رسول الله ص- فأخذ واحد باللجام و واحد بالرکاب- و سوی الآخر علیه ثیابه فتضعضعت البراق- فلطمها جبرائیل ثم قال لها اسکنی یا براق- فما رکبک نبی قبله و لا یرکبک بعده مثله-.
قال: فرفت به و رفعته ارتفاعا لیس بالکثیر- و معه جبرئیل یریه الآیات من السماء و الأرض. قال فبینا أنا فی مسیری إذ نادی مناد عن یمینی: یا محمد فلم أجبه و لم ألتفت إلیه ثم نادی مناد عن یساری: یا محمد فلم أجبه و لم ألتفت إلیه- ثم استقبلتنی امرأة کاشفة عن ذراعیها علیها- من کل زینة الدنیا فقالت یا محمد أنظرنی- حتی أکلمک فلم ألتفت إلیها ثم سرت- فسمعت صوتا أفزعنی فجاوزت فنزل بی جبرئیل- فقال صل فصلیت فقال تدری أین صلیت قلت لا، فقال صلیت بطور سیناء حیث کلم الله موسی تکلیما- ثم رکبت فمضینا ما شاء الله ثم قال لی- انزل فصل فنزلت و صلیت فقال لی- تدری أین صلیت فقلت لا قال: صلیت فی بیت لحم و بیت لحم بناحیة بیت المقدس- حیث ولد عیسی بن مریم.
ثم رکبت فمضینا حتی انتهینا إلی بیت المقدس- فربطت البراق بالحلقة التی کانت الأنبیاء تربط بها- فدخلت المسجد و معی جبرئیل إلی جنبی- فوجدنا إبراهیم و موسی و عیسی فیمن شاء الله من أنبیاء الله (ع)- فقد جمعوا إلی و أقیمت الصلاة- و لا أشک إلا و جبرئیل سیتقدمنا- فلما استووا أخذ جبرئیل بعضدی- فقدمنی و أممتهم و لا فخر.
ثم أتانی الخازن بثلاثة أوانی- إناء فیه لبن و إناء فیه ماء و إناء فیه خمر- و سمعت قائلا یقول: إن أخذ الماء غرق و غرقت أمته- و إن أخذ الخمر غوی و غویت أمته-
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و إن أخذ اللبن هدی و هدیت أمته قال: فأخذت اللبن و شربت منه- فقال لی جبرئیل هدیت و هدیت أمتک.
ثم قال لی ما ذا رأیت فی مسیرک؟ فقلت نادانی مناد عن یمینی- فقال أ و أجبته فقلت لا و لم ألتفت إلیه- فقال داعی الیهود لو أجبته لتهودت أمتک من بعدک- ثم قال ما ذا رأیت؟ فقلت نادانی مناد عن یساری- فقال لی أ و أجبته؟ فقلت لا و لم ألتفت إلیه- فقال: ذاک داعی النصاری و لو أجبته لتنصرت أمتک من بعدک. ثم قال ما ذا استقبلک؟ فقلت لقیت امرأة کاشفة عن ذراعیها- علیها من کل زینة الدنیا- فقالت:
یا محمد أنظرنی حتی أکلمک. فقال: أ و کلمتها؟ فقلت لم أکلمها و لم ألتفت إلیها- فقال:
تلک الدنیا و لو کلمتها لاختارت أمتک الدنیا علی الآخرة.
ثم سمعت صوتا أفزعنی، فقال لی جبرئیل: أ تسمع یا محمد؟ قلت نعم قال:
هذه صخرة قذفتها عن شفیر جهنم منذ سبعین عاما- فهذا حین استقرت قالوا فما ضحک رسول الله ص حتی قبض.
قال فصعد جبرئیل و صعدت معه إلی السماء الدنیا- و علیها ملک یقال له إسماعیل و هو صاحب الخطفة- التی قال الله عز و جل: «إِلَّا مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ و تحته سبعون ألف ملک تحت کل ملک سبعون ألف ملک.
فقال یا جبرئیل! من هذا الذی معک؟ فقال محمد رسول الله- قال و قد بعث؟
قال نعم ففتح الباب فسلمت علیه و سلم علی- و استغفرت له و استغفر لی- و قال مرحبا بالأخ الصالح و النبی الصالح، و تلقتنی الملائکة حتی دخلت السماء الدنیا- فما لقینی ملک إلا ضاحکا مستبشرا- حتی لقینی ملک من الملائکة- لم أر أعظم خلقا منه کریه المنظر- ظاهر الغضب فقال لی مثل ما قالوا من الدعاء- إلا أنه لم یضحک و لم أر فیه من الاستبشار- ما رأیت من ضحک الملائکة- فقلت: من هذا یا جبرئیل فإنی قد فزعت منه؟ فقال:
یجوز أن یفزع منه فکلنا نفزع منه- إن هذا مالک خازن النار لم یضحک قط، و لم یزل منذ أن ولاه الله جهنم یزداد کل یوم غضبا- و غیظا علی أعداء الله و أهل معصیته- فینتقم الله به منهم، و لو ضحک إلی أحد قبلک- أو کان ضاحکا إلی أحد بعدک لضحک إلیک- فسلمت علیه فرد السلام علی و بشرنی بالجنة.
فقلت لجبرئیل و جبرئیل بالمکان الذی وصفه الله «مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ : أ لا تأمره 
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أن یرینی النار فقال له جبرئیل: یا مالک أر محمدا النار فکشف عنها غطاءها- و فتح بابا منها فخرج منها لهب ساطع فی السماء- و فارت و ارتفعت حتی ظننت لیتناولنی مما رأیت فقلت: یا جبرئیل! قل له فلیرد علیها غطاءها فأمره فقال لها: ارجعی فرجعت إلی مکانها الذی خرجت منه.
ثم مضیت فرأیت رجلا آدما جسیما- فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ فقال: هذا أبوک آدم- فإذا هو یعرض علیه ذریته- فیقول: روح طیبة و ریح طیبة من جسد طیب- ثم تلا رسول الله ص سورة المطففین علی رأس سبع عشرة آیة- «» کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ- وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ إلی آخرها قال:
فسلمت علی أبی آدم و سلم علی- و استغفرت له و استغفر لی، و قال: مرحبا بالابن الصالح و النبی الصالح المبعوث فی الزمن الصالح.
قال: ثم مررت بملک من الملائکة جالس علی مجلس- و إذا جمیع الدنیا بین رکبتیه- و إذا بیده لوح من نور ینظر فیه مکتوب فیه- کتاب ینظر فیه لا یلتفت یمینا و لا شمالا، مقبلا علیه کهیئة الحزین فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ قال: هذا ملک الموت دائب فی قبض الأرواح- فقلت: یا جبرئیل أدننی منه حتی أکلمه- فأدنانی منه فسلمت علیه، و قال له جبرئیل: هذا محمد نبی الرحمة الذی أرسله الله إلی العباد- فرحب بی و حیانی بالسلام و قال: أبشر یا محمد فإنی أری الخیر کله فی أمتک- فقلت: الحمد لله المنان ذی النعم علی عباده- ذلک من فضل ربی و رحمته علی فقال جبرئیل: هو أشد الملائکة عملا فقلت: أ کل من مات أو هو میت فیما بعد هذا تقبض روحه؟ فقال: نعم. قلت:
و تراهم حیث کانوا و تشهدهم بنفسک؟ فقال: نعم. فقال ملک الموت: ما الدنیا کلها عندی فیما سخره الله لی و مکننی علیها- إلا کالدرهم فی کف الرجل یقلبه کیف یشاء، و ما من دار إلا و أنا أتصفحه کل یوم خمس مرات، و أقول إذا بکی أهل المیت علی میتهم: لا تبکوا علیه فإن لی فیکم عودة و عودة- حتی لا یبقی منکم أحد فقال رسول الله ص: کفی بالموت طامة یا جبرئیل- فقال جبرئیل: إن ما بعد الموت أطم و أطم من الموت.
قال: ثم مضیت فإذا أنا بقوم بین أیدیهم- موائد من لحم طیب و لحم خبیث- یأکلون اللحم الخبیث و یدعون الطیب فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل؟ فقال: هؤلاء الذین 
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یأکلون الحرام- و یدعون الحلال و هم من أمتک یا محمد.
فقال رسول الله ص ثم رأیت ملکا من الملائکة- جعل الله أمره عجیبا نصف جسده النار- و النصف الآخر ثلج فلا النار تذیب الثلج- و لا الثلج تطفئ النار و هو ینادی بصوت رفیع و یقول: سبحان الذی کف حر هذه النار فلا تذیب الثلج- و کف برد هذا الثلج فلا یطفئ حر هذه النار- اللهم یا مؤلف بین الثلج و النار- ألف بین قلوب عبادک المؤمنین فقلت من هذا یا جبرئیل؟ فقال هذا ملک وکله الله بأکناف السماء و أطراف الأرضین- و هو أنصح ملائکة الله لأهل الأرض من عباده المؤمنین- یدعو لهم بما تسمع منذ خلق.
و رأیت ملکین ینادیان فی السماء- أحدهما یقول: اللهم أعط کل منفق خلفا- و الآخر یقول: اللهم أعط کل ممسک تلفا.
ثم مضیت فإذا أنا بأقوام لهم مشافر کمشافر الإبل- یقرض اللحم من جنوبهم و یلقی فی أفواههم- فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل؟ فقال: هؤلاء الهمازون اللمازون.
ثم مضیت فإذا أنا بأقوام ترضخ رءوسهم بالصخر- فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل؟
فقال: هؤلاء الذین ینامون عن صلاة العشاء.
ثم مضیت- فإذا أنا بأقوام تقذف النار فی أفواههم- و تخرج من أدبارهم فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل؟ قال: هؤلاء الذین یأکلون أموال الیتامی ظلما- إنما یأکلون فی بطونهم نارا و سیصلون سعیرا.
ثم مضیت فإذا أنا بأقوام یرید أحدهم أن یقوم- فلا یدر من عظم بطنه فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل؟ قال: هؤلاء الذین یأکلون الربا لا یقومون- إلا کما یقوم الذی یتخبطه الشیطان من المس. و إذا هم بسبیل آل فرعون- یعرضون علی النار غدوا و عشیا- یقولون ربنا متی تقوم الساعة؟.
قال: ثم مضیت فإذا أنا بنسوان معلقات بثدیهن- فقلت: من هؤلاء یا جبرئیل فقال: هؤلاء اللواتی یورثن أموال أزواجهن أولاد غیرهم. ثم قال رسول الله ص اشتد غضب الله علی امرأة- أدخلت علی قوم فی نسبهم من لیس منهم- فاطلع علی عوراتهم و أکل خزائنهم.
ثم قال: مررنا بملائکة من ملائکة الله عز و جل خلقهم الله- کیف شاء و وضع 
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وجوههم کیف شاء، لیس شی‌ء من أطباق أجسادهم- إلا و هو یسبح الله و یحمده من کل ناحیة بأصوات مختلفة- أصواتهم مرتفعة بالتحمید- و البکاء من خشیة الله فسألت جبرئیل عنهم فقال: کما تری خلقوا إن الملک منهم إلی جنب صاحبه- ما کلمهم کلمة قط و لا رفعوا رءوسهم إلی ما فوقها- و لا خفضوها إلی ما تحتها خوفا من الله و خشوعا- فسلمت علیهم فردوا علی إیماء برءوسهم- لا ینظرون إلی من الخشوع فقال لهم جبرئیل:
هذا محمد نبی الرحمة أرسله الله إلی العباد رسولا و نبیا. و هو خاتم النبیین و سیدهم أ فلا تکلمونه؟ قال: فلما سمعوا ذلک من جبرئیل أقبلوا علی بالسلام- و أکرمونی و بشرونی بالخیر لی و لأمتی.
قال: ثم صعدنا إلی السماء الثانیة- فإذا فیها رجلان متشابهان- فقلت: من هذان یا جبرئیل؟ فقال لی: ابنا الخالة یحیی و عیسی (ع)- فسلمت علیهما و سلما علی- و استغفرت لهما و استغفرا لی- و قالا: مرحبا بالأخ الصالح و النبی الصالح- و إذا فیها من الملائکة و علیهم الخشوع- قد وضع الله وجوههم کیف شاء لیس منهم ملک- إلا یسبح الله بحمده بأصوات مختلفة.
ثم صعدنا إلی السماء الثالثة- فإذا فیها رجل فضل حسنه علی سائر الخلق- کفضل القمر لیلة البدر علی سائر النجوم- فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ فقال: هذا أخوک یوسف- فسلمت علیه و سلم علی و استغفرت له و استغفر لی، و قال: مرحبا بالنبی الصالح و الأخ الصالح و المبعوث فی الزمن الصالح، و إذا فیها ملائکة علیهم من الخشوع- مثل ما وصفت فی السماء الأولی و الثانیة، و قال لهم جبرئیل فی أمری ما قال للآخرین- و صنعوا فی مثل ما صنع الآخرون.
ثم صعدنا إلی السماء الرابعة و إذا فیها رجل- فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ فقال هذا إدریس رفعه الله مکانا علیا- فسلمت علیه و سلم علی و استغفرت له و استغفر لی، و إذا فیها من الملائکة الخشوع مثل ما فی السماوات- التی عبرناها فبشرونی بالخیر لی و لأمتی- ثم رأیت ملکا جالسا علی سریر- تحت یدیه سبعون ألف ملک تحت کل ملک سبعون ألف ملک فوقع فی نفس رسول الله ص أنه هو فصاح به جبرئیل- فقال: قم فهو قائم إلی یوم القیامة.-
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ثم صعدنا إلی السماء الخامسة فإذا فیها رجل کهل- عظیم العین لم أر کهلا أعظم منه حوله ثلة من أمته- فأعجبنی کثرتهم فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ فقال: هذا المحبب فی قومه هارون بن عمران- فسلمت علیه و سلم علی و استغفرت له و استغفر لی- و إذا فیها من الملائکة الخشوع مثل ما فی السماوات.
ثم صعدنا إلی السماء السادسة- و إذا فیها رجل آدم طویل کأنه من شنوة- و لو أن له قمیصین لنفذ شعره فیهما و سمعته یقول: یزعم بنو إسرائیل أنی أکرم ولد آدم علی الله- و هذا رجل أکرم علی الله منی فقلت: من هذا یا جبرئیل؟ فقال: هذا أخوک موسی بن عمران- فسلمت علیه و سلم علی و استغفرت له و استغفر لی، و إذا فیها من الملائکة الخشوع مثل ما فی السماوات.
قال: ثم صعدنا إلی السماء السابعة- فما مررت بملک من الملائکة إلا قالوا: یا محمد احتجم و أمر أمتک بالحجامة، و إذا فیها رجل أشمط الرأس و اللحیة جالس علی کرسی- فقلت: یا جبرئیل من هذا الذی فی السماء السابعة- علی باب البیت المعمور فی جوار الله؟ فقال: هذا یا محمد أبوک إبراهیم و هذا محلک- و محل من اتقی من أمتک ثم قرأ رسول الله: «إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ- وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ فسلمت علیه و سلم علی و قال: مرحبا بالنبی الصالح و الابن الصالح- و المبعوث فی الزمن الصالح- و إذا فیها من الملائکة الخشوع مثل ما فی السماوات- فبشرونی بالخیر لی و لأمتی.
قال رسول الله ص: و رأیت فی السماء السابعة بحارا من نور- تتلألأ تلألؤها یخطف بالأبصار، و فیها بحار من ظلمة و بحار من ثلج ترعد- فکلما فزعت و رأیت هولا سألت جبرئیل- فقال: أبشر یا محمد- و اشکر کرامة ربک و اشکر الله بما صنع إلیک- قال: فثبتنی الله بقوته و عونه- حتی کثر قولی لجبرئیل و تعجبی.
فقال جبرئیل: یا محمد تعظم ما تری؟ إنما هذا خلق من خلق ربک- فکیف بالخالق الذی خلق ما تری- و ما لا تری أعظم من هذا من خلق ربک- إن بین الله و بین خلقه سبعین ألف حجاب- و أقرب الخلق إلی الله أنا و إسرافیل- و بیننا و بینه أربعة حجب- حجاب من نور و حجاب من الظلمة- و حجاب من الغمامة و حجاب من الماء.
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قال: و رأیت من العجائب التی خلق الله- و سخر علی ما أراده دیکا رجلاه فی تخوم الأرضین السابعة- و رأسه عند العرش و هو ملک من ملائکة الله تعالی- خلقه الله کما أراد رجلاه فی تخوم الأرضین السابعة- ثم أقبل مصعدا حتی خرج فی الهواء إلی السماء السابعة- و انتهی فیها مصعدا حتی انتهی قرنه إلی قرب العرش- و هو یقول: سبحان ربی حیثما کنت- لا تدری أین ربک من عظم شأنه، و له جناحان فی منکبه إذا نشرهما جاوزا المشرق و المغرب- فإذا کان فی السحر نشر جناحیه و خفق بهما- و صرخ بالتسبیح یقول: سبحان الله الملک القدوس، سبحان الله الکبیر المتعال- لا إله إلا الله الحی القیوم- و إذا قال ذلک سبحت دیوک الأرض کلها- و خفقت بأجنحتها و أخذت بالصراخ- فإذا سکت ذلک الدیک فی السماء سکت دیوک الأرض کلها، و لذلک الدیک زغب أخضر و ریش أبیض- کأشد بیاض ما رأیته قط، و له زغب أخضر أیضا تحت ریشه الأبیض- کأشد خضرة ما رأیتها قط.
قال: ثم مضیت مع جبرئیل فدخلت البیت المعمور- فصلیت فیه رکعتین- و معی أناس من أصحابی علیهم ثیاب جدد- و آخرین علیهم ثیاب خلقان فدخل أصحاب الجدد- و جلس أصحاب الخلقان.
ثم خرجت- فانقاد لی نهران نهر یسمی الکوثر و نهر یسمی الرحمة- فشربت من الکوثر و اغتسلت من الرحمة- ثم انقادا لی جمیعا حتی دخلت الجنة- و إذا علی حافتیها بیوتی و بیوت أهلی- و إذا ترابها کالمسک، و إذا جاریة تنغمس فی أنهار الجنة- فقلت:
لمن أنت یا جاریة؟ فقالت: لزید بن حارثة- فبشرته بها حین أصبحت، و إذا بطیرها کالبخت، و إذا رمانها مثل الدلی العظام، و إذا شجرة لو أرسل طائر فی أصلها ما دارها سبعمائة سنة، و لیس فی الجنة منزل إلا و فیه غصن منها- فقلت: ما هذه یا جبرئیل؟ فقال: هذه شجرة طوبی- قال الله «طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ قال رسول الله ص: فلما دخلت الجنة رجعت إلی نفسی- فسألت جبرئیل عن تلک البحار و هولها و أعاجیبها- فقال: هی سرادقات الحجب التی احتجب الله تبارک و تعالی بها- و لو لا تلک الحجب لهتک نور العرش کل شی‌ء فیه.
و انتهیت إلی سدرة المنتهی- فإذا الورقة منها تظل أمة من الأمم فکنت منها- کما
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قال الله تعالی «قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی فنادانی «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ فقلت أنا مجیبا عنی و عن أمتی: «وَ الْمُؤْمِنُونَ کُلٌّ آمَنَ بِاللَّهِ (وَ مَلائِکَتِهِ) وَ کُتُبِهِ وَ رُسُلِهِ- لا نُفَرِّقُ بَیْنَ أَحَدٍ مِنْ رُسُلِهِ- وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا غُفْرانَکَ رَبَّنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ» فقال الله «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها، لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ فقلت: «رَبَّنا لا تُؤاخِذْنا إِنْ نَسِینا أَوْ أَخْطَأْنا» فقال الله لا أؤاخذک، فقلت «رَبَّنا وَ لا تَحْمِلْ عَلَیْنا إِصْراً- کَما حَمَلْتَهُ عَلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِنا» فقال الله: لا أحملک- فقلت: «رَبَّنا وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ- وَ اعْفُ عَنَّا وَ اغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا- أَنْتَ مَوْلانا فَانْصُرْنا عَلَی الْقَوْمِ الْکافِرِینَ فقال الله تبارک و تعالی: قد أعطیتک ذلک لک و لأمتک، فقال الصادق (ع) ما وفد إلی الله تعالی- أحد أکرم من رسول الله ص حین سأل لأمته هذه الخصال.
فقال رسول الله ص: یا رب أعطیت أنبیاءک فضائل- فأعطنی فقال الله: قد أعطیتک فیما أعطیتک کلمتین من تحت عرشی: لا حول و لا قوة إلا بالله، و لا منجا منک إلا إلیک.
قال: و علمتنی الملائکة قولا أقوله إذا أصبحت و أمسیت: اللهم إن ظلمی أصبح مستجیرا بعفوک، و ذنبی أصبح مستجیرا بمغفرتک- و ذلی أصبح مستجیرا بعزتک، و فقری أصبح مستجیرا بغناک- و وجهی الفانی أصبح مستجیرا بوجهک الباقی الذی لا یفنی، و أقول ذلک إذا أمسیت.
ثم سمعت الأذان- فإذا ملک یؤذن لم یر فی السماء قبل تلک اللیلة- فقال: الله أکبر الله أکبر- فقال الله: صدق عبدی أنا أکبر من کل شی‌ء- فقال: «أشهد أن لا إله إلا الله أشهد أن لا إله إلا الله» فقال الله: صدق عبدی أنا الله لا إله إلا أنا و لا إله غیری- فقال:
«أشهد أن محمدا رسول الله أشهد أن محمدا رسول الله» فقال الله: صدق عبدی أن محمدا عبدی و رسولی- أنا بعثته و انتجبته- فقال: «حی علی الصلاة حی علی الصلاة» فقال:
صدق عبدی دعا إلی فریضتی- فمن مشی إلیها راغبا فیها محتسبا- کانت له کفارة لما مضی من ذنوبه- فقال: «حی علی الفلاح حی علی الفلاح» فقال الله: هی الصلاح و النجاح و الفلاح. ثم أممت الملائکة فی السماء- کما أممت الأنبیاء فی بیت المقدس.
قال: ثم غشیتنی ضبابة فخررت ساجدا- فنادانی ربی أنی قد فرضت علی کل نبی 
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کان قبلک خمسین صلاة و فرضتها علیک و علی أمتک- فقم بها أنت فی أمتک- قال رسول الله ص: فانحدرت حتی مررت علی إبراهیم فلم یسألنی عن شی‌ء- حتی انتهیت إلی موسی- فقال: ما صنعت یا محمد؟ فقلت قال ربی: فرضت علی کل نبی کان قبلک خمسین صلاة- و فرضتها علیک و علی أمتک. فقال موسی: یا محمد إن أمتک آخر الأمم و أضعفها- و إن ربک لا یزیده شی‌ء و إن أمتک لا تستطیع أن تقوم بها- فارجع إلی ربک فاسأله التخفیف لأمتک.
فرجعت إلی ربی حتی انتهیت إلی سدرة المنتهی فخررت ساجدا- ثم قلت: فرضت علی و علی أمتی خمسین صلاة- و لا أطیق ذلک و لا أمتی فخفف عنی- فوضع عنی عشرا فرجعت إلی موسی فأخبرته- فقال: ارجع لا تطیق فرجعت إلی ربی فوضع عنی عشرا- فرجعت إلی موسی فأخبرته فقال ارجع- و فی کل رجعة أرجع إلیه أخر ساجدا- حتی رجع إلی عشر صلوات فرجعت إلی موسی و أخبرته- فقال: لا تطیق فرجعت إلی ربی فوضع عنی خمسا- فرجعت إلی موسی و أخبرته فقال: لا تطیق- فقلت: قد استحیت من ربی و لکن أصبر علیها فنادانی مناد: کما صبرت علیها فهذه الخمس بخمسین کل صلاة بعشر، و من هم من أمتک بحسنة یعملها فعملها کتبت له عشرا- و إن لم یعمل کتبت له واحدة، و من هم من أمتک بسیئة فعملها کتبت علیه واحدة- و إن لم یعملها لم أکتب علیه.
فقال الصادق (ع): جزی الله موسی عن هذه الأمة خیرا- فهذا تفسیر قول الله:
«سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ- لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ».
أقول: و قد ورد ما یقرب مما قصته هذه الروایة فی روایات کثیرة جدا من طرق الشیعة و أهل السنة، و قوله فی الروایة «رجلا آدما» یقال: رجل آدم أی أسمر اللون، و الطامة هی الأمر الشدید الذی یغلب ما سواه، و لذلک سمیت القیامة بالطامة، و الأکتاف جمع کتف و المراد الأطراف و النواحی، و قوله: «فوقع فی نفس رسول الله أنه هو» أی أنه الملک الذی یدبر أمر العالم و ینتهی إلیه کل أمر.
و قوله: شنوة بالشین و النون و الواو و ربما یهمز قبیلة کانوا معروفین بطول القامة،
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و قوله: «أشمط الرأس و اللحیة» الشمط بیاض الشعر یخالطه سواد، و الزغب أول ما یبدو من الشعر و الریش و صغارهما، و البخت الإبل الخراسانی و الدلی بضم الدال و کسر اللام و تشدید الیاء جمع دلو علی فعول، و الصبابة بفتح الصاد المهملة و الباء الموحدة الشوق و الهوی الرقیق و بالمعجمة مضمومة الغیم الرقیق.
و فی أمالی الصدوق، عن أبیه عن علی عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن أبان بن عثمان عن أبی عبد الله جعفر بن محمد الصادق (ع) قال: لما أسری برسول الله ص إلی بیت المقدس- حمله جبرئیل علی البراق فأتیا بیت المقدس- و عرض علیه محاریب الأنبیاء و صلی بها و رده- فمر رسول الله ص فی رجوعه بعیر لقریش- و إذا لهم ماء فی آنیة و قد أضلوا بعیرا لهم و کانوا یطلبونه- فشرب رسول الله ص من ذلک الماء و أهرق باقیه.
فلما أصبح رسول الله ص قال لقریش: إن الله جل جلاله قد أسری بی إلی بیت المقدس- و أرانی آثار الأنبیاء و منازلهم، و إنی مررت بعیر لقریش فی موضع کذا و کذا- و قد أضلوا بعیرا لهم فشربت من مائهم- و أهرقت باقی ذلک- فقال أبو جهل:
قد أمکنتکم الفرصة منه- فاسألوه کم الأساطین فیها و القنادیل؟ فقالوا: یا محمد إن هاهنا من قد دخل بیت المقدس- فصف لنا کم أساطینه و قنادیله و محاریبه؟ فجاء جبرئیل فعلق صورة بیت المقدس تجاه وجهه- فجعل یخبرهم بما یسألونه عنه فلما أخبرهم، قالوا:
حتی یجی‌ء العیر و نسألهم عما قلت، فقال لهم رسول الله ص تصدیق ذلک- أن العیر یطلع علیکم مع طلوع الشمس یقدمها جمل أورق.
فلما کان من الغد أقبلوا ینظرون إلی العقبة- و یقولون هذه الشمس تطلع الساعة- فبینما هم کذلک إذ طلعت علیهم العیر- حین طلع القرص یقدمها جمل أورق فسألوهم عما قال رسول الله ص- فقالوا: لقد کان هذا: ضل جمل لنا فی موضع کذا و کذا، و وضعنا ماء فأصبحنا و قد أهریق الماء- فلم یزدهم ذلک إلا عتوا.
أقول: و فی معناها روایات أخری من طرق الفریقین.
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن عباس قال: إن رسول الله ص لما أسری به إلی السماء- انتهی به جبرئیل إلی نهر یقال له النور و هو قوله عز و جل: «جَعَلَ الظُّلُماتِ 
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وَ النُّورَ» فلما انتهی به إلی ذلک قال له جبرئیل: یا محمد اعبر علی برکة الله فقد نور الله لک بصرک- و مر لک أمامک فإن هذا نهر لم یعبره أحد- لا ملک مقرب و لا نبی مرسل- غیر أن لی فی کل یوم اغتماسة فیه ثم أخرج منه- فأنفض أجنحتی فلیس من قطرة تقطر من أجنحتی- إلا خلق الله تبارک و تعالی منها ملکا مقربا- له عشرون ألف وجه و أربعون ألف لسان- کل لسان یلفظ بلغة لا یفقهها اللسان الآخر.
فعبر رسول الله ص حتی انتهی إلی الحجب- و الحجب خمس مائة حجاب من الحجاب إلی الحجاب- مسیرة خمسمائة عام ثم قال: تقدم یا محمد- فقال له: یا جبرئیل و لم لا تکون معی؟ قال: لیس لی أن أجوز هذا المکان- فتقدم رسول الله ص ما شاء الله أن یتقدم- حتی سمع ما قال الرب تبارک و تعالی: أنا المحمود و أنت محمد شققت اسمک من اسمی- فمن وصلک وصلته و من قطعک بتکته انزل إلی عبادی- فأخبرهم بکرامتی إیاک و أنی لم أبعث نبیا- إلا جعلت له وزیرا و أنک رسولی و أن علیا وزیرک.
و فی المناقب، عن ابن عباس فی خبر": و سمع یعنی رسول الله ص صوتا «آمنا برب العالمین» قال یعنی جبرئیل: هؤلاء سحرة فرعون، و سمع لبیک اللهم لبیک- قال:
هؤلاء الحجاج، و سمع التکبیر- قال: هؤلاء الغزاة، و سمع التسبیح قال: هؤلاء الأنبیاء.
فلما بلغ إلی سدرة المنتهی و انتهی إلی الحجب، قال جبرئیل: تقدم یا رسول الله- لیس لی أن أجوز هذا المکان و لو دنوت أنملة لاحترقت.
و فی الإحتجاج، عن ابن عباس قال: قال النبی ص فیما احتج علی الیهود: حملت علی جناح جبرئیل- حتی انتهیت إلی السماء السابعة- فجاوزت سدرة المنتهی عندها جنة المأوی- حتی تعلقت بساق العرش فنودیت من ساق العرش: إنی أنا الله لا إله إلا أنا- السلام المؤمن المهیمن العزیز- الجبار المتکبر الرءوف الرحیم- فرأیته بقلبی و ما رأیته بعینی.
الخبر.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الربیع قال: حججنا مع أبی جعفر (ع)- فی السنة التی کان حج فیها هشام بن عبد الملک- و کان معه نافع مولی عمر بن الخطاب- فنظر نافع إلی أبی جعفر (ع) فی رکن البیت- و قد اجتمع إلیه الناس فقال نافع: یا أمیر المؤمنین- من هذا الذی قد تداک علیه الناس؟ فقال: هذا نبی أهل الکوفة هذا محمد بن علی-
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فقال: اشهد لآتینه فلأسألنه من مسائل لا یجیبنی فیها- إلا نبی أو وصی أو ابن نبی.
قال: فاذهب إلیه و اسأله لعلک تخجله.
فجاء نافع حتی اتکی علی الناس ثم أشرف علی أبی جعفر (ع)- و قال: یا محمد بن علی- إنی قرأت التوراة و الإنجیل و الزبور و الفرقان- و قد عرفت حلالها و حرامها، و قد جئت أسألک عن مسائل لا یجیب فیها- إلا نبی أو وصی نبی أو ابن نبی. قال:
فرفع أبو جعفر (ع) رأسه و قال: سل عما بدا لک.
فقال: أخبرنی کم بین عیسی و بین محمد من سنة؟ قال: أخبرک بقولی أو بقولک قال:
أخبرنی بالقولین جمیعا- قال: أما فی قولی فخمسمائة سنة، و أما فی قولک فستمائة سنة، قال فأخبرنی عن قول الله عز و جل: «وَ سْئَلْ مَنْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رُسُلِنا- أَ جَعَلْنا مِنْ دُونِ الرَّحْمنِ آلِهَةً یُعْبَدُونَ من الذی سأله محمد ص و کان بینه و بین عیسی (ع) خمسمائة سنة؟.
قال: فتلا أبو جعفر (ع) هذه الآیة: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ- إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی الَّذِی بارَکْنا حَوْلَهُ- لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا» فکان من الآیات التی أراها الله تبارک و تعالی محمدا ص- حیث أسری به إلی البیت المقدس- أن حشر الله الأولین و الآخرین من النبیین و المرسلین- ثم أمر جبرئیل فأذن شفعا و أقام شفعا، و قال فی أذانه حی علی خیر العمل- ثم تقدم محمد ص فصلی بالقوم.
فلما انصرف قال لهم: علی ما تشهدون؟ ما کنتم تعبدون؟ قالوا نشهد أن لا إله إلا الله وحده لا شریک له- و أنک رسول الله أخذ علی ذلک عهودنا و مواثیقنا. فقال:
نافع: صدقت یا أبا جعفر.
و فی العلل، بإسناد عن ثابت بن دینار قال: سألت زین العابدین علی بن الحسین (ع)- عن الله جل جلاله هل یوصف بمکان؟ فقال: تعالی الله عن ذلک- قلت: فلم أسری بنبیه محمد ص إلی السماء؟ قال: لیریه ملکوت السماوات و ما فیها- من عجائب صنعه و بدائع خلقه.
قلت: فقول الله عز و جل: «ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی قال:
ذاک رسول الله ص دنا من حجب النور- فرأی ملکوت السماوات ثم تدلی- فنظر من 
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تحته إلی ملکوت الأرض- حتی ظن أنه فی القرب من الأرض کقاب قوسین أو أدنی.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن إسماعیل الجعفی قال: کنت فی المسجد الحرام قاعدا- و أبو جعفر (ع) فی ناحیة- فرفع رأسه فنظر إلی السماء مرة و إلی الکعبة مرة ثم قال:
«سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا- مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی و کرر ذلک ثلاث مرات ثم التفت إلی فقال: أی شی‌ء یقولون أهل العراق فی هذه الآیة یا عراقی؟
قلت: یقولون- أسری به من المسجد الحرام إلی البیت المقدس. فقال: لیس هو کما یقولون- و لکنه أسری به من هذه إلی هذه- و أشار بیده إلی السماء و قال: ما بینهما حرم.
قال: فلما انتهی به إلی سدرة المنتهی- تخلف عنه جبرئیل فقال رسول الله ص:
یا جبرئیل أ فی مثل هذا الموضع تخذلنی؟ فقال: تقدم أمامک فوالله لقد بلغت مبلغا- لم یبلغه خلق من خلق الله قبلک- فرأیت ربی و حال بینی و بینه السبحة قلت: و ما السبحة جعلت فداک؟ فأومأ بوجهه إلی الأرض و أومأ بیده إلی السماء- و هو یقول: جلال ربی جلال ربی، ثلاث مرات. قال: یا محمد قلت: لبیک یا رب- قال: فیم اختصم الملأ الأعلی؟ قلت سبحانک لا علم لی إلا ما علمتنی.
قال: فوضع یده بین ثدیی فوجدت بردها بین کتفی. قال: فلم یسألنی عما مضی و لا عما بقی إلا علمته- فقال: یا محمد فیم اختصم الملأ الأعلی؟ قال: قلت: فی الدرجات و الکفارات و الحسنات- فقال: یا محمد إنه قد انقضت نبوتک- و انقطع أکلک فمن وصیک فقلت: یا رب إنی قد بلوت خلقک- فلم أر فیهم من خلقک أحدا أطوع لی من علی فقال:
و لی یا محمد فقلت: یا رب إنی قد بلوت خلقک- فلم أر من خلقک أحدا أشد حبا لی من علی بن أبی طالب- قال: و لی یا محمد فبشره بأنه آیة الهدی- و إمام أولیائی و نور لمن أطاعنی- و الکلمة الباقیة التی ألزمتها المتقین- من أحبه أحبنی و من أبغضه أبغضنی- مع ما أنی أخصه بما لم أخص به أحدا- فقلت: یا رب أخی و صاحبی و وزیری و وارثی- فقال: إنه أمر قد سبق أنه مبتلی و مبتلی به- مع ما أنی قد نحلته و نحلته و نحلته و نحلته أربعة أشیاء- عقدها بیده و لا یفصح بما عقدها.
أقول:
قوله (ع): «و لکنه أسری به من هذه إلی هذه»
أی من الکعبة إلی البیت المعمور، و لیس المراد به نفی الإسراء إلی بیت المقدس و لا تفسیر
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المسجد الأقصی فی الآیة بالبیت المعمور بل المراد نفی أن ینتهی الإسراء إلی بیت المقدس و لا یتجاوزه فقد استفاضت الروایات بتفسیر المسجد الأقصی ببیت المقدس.
و قوله (ص): «فرأیت ربی» أی شاهدته بعین قلبی کما تقدم فی بعض الروایات السابقة و یؤیده تفسیر الرؤیة بذلک فی روایات أخر.
و قوله: «و حالت بینی و بینه السبحة» أی بلغت من القرب و الزلفی مبلغا لم یبق بینی و بینه إلا جلاله، و قوله: فوضع یده بین ثدیی «إلخ» کنایة عن الرحمة الإلهیة، و محصله نزول العلم من لدنه تعالی علی قلبه بحیث یزیل کل ریب و شک.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و مسلم و ابن مردویه من طریق ثابت عن أنس أن رسول الله ص قال: أتیت بالبراق و هو دابة أبیض طویل فوق الحمار- و دون البغل یضع حافره عند منتهی طرفه- فرکبته حتی أتیت بیت المقدس- فربطته بالحلقة التی یربط بها الأنبیاء- ثم دخلت المسجد فصلیت فیه رکعتین.
ثم خرجت فجاءنی جبریل بإناء من خمر- و إناء من لبن فاخترت اللبن فقال جبریل:
اخترت الفطرة ثم عرج بنا إلی سماء الدنیا- فاستفتح جبریل فقیل من أنت؟ قال:
جبریل قیل: و من معک؟ قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه ففتح لنا- فإذا أنا بآدم فرحب بی و دعا لی بخیر.
ثم عرج بنا إلی السماء الثانیة فاستفتح جبریل- فقیل: من أنت؟ قال جبریل- قیل:
و من معک؟ قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه- ففتح لنا فإذا أنا بابنی الخالة عیسی بن مریم- و یحیی بن زکریا فرحبا بی و دعوا لی بخیر.
ثم عرج بنا إلی السماء الثالثة فاستفتح جبریل- فقیل: من أنت؟ قال: جبریل- قیل:
و من معک؟ قال محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه- ففتح لنا فإذا أنا بیوسف- و إذا هو قد أعطی شطر الحسن فرحب بی و دعا لی بخیر.
ثم عرج بنا إلی السماء الرابعة فاستفتح جبریل. قیل: من هذا؟ قال: جبریل قیل: و من معک؟ قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه: قال: قد بعث إلیه ففتح لنا- فإذا أنا بإدریس فرحب بی و دعا لی بخیر.
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ثم عرج بنا إلی السماء الخامسة فاستفتح جبریل. قیل: من هذا؟ قال: جبریل قیل: و من معک، قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه ففتح لنا- فإذا أنا بهارون فرحب بی و دعا لی بخیر.
ثم عرج بنا إلی السماء السادسة فاستفتح جبریل. قیل: من هذا؟ قال: جبریل قیل: و من معک؟ قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه ففتح لنا- فإذا أنا بموسی فرحب بی و دعا لی بخیر.
ثم عرج بنا إلی السماء السابعة فاستفتح جبریل. قیل: من هذا؟ قال: جبریل قیل:
و من معک؟ قال: محمد، قیل: و قد بعث إلیه؟ قال: قد بعث إلیه ففتح لنا- فإذا أنا بإبراهیم مسند ظهره إلی البیت المعمور- و إذا یدخله کل یوم سبعون ألف ملک لا یعودون إلیه.
ثم ذهب بی إلی سدرة المنتهی- فإذا ورقها فیها کآذان الفیلة و إذا ثمرها کالقلال- فلما غشیها من أمر الله ما غشی تغیرت- فما أحد من خلق الله یستطیع أن ینعتها من حسنها- فأوحی إلی ما أوحی- و فرض علی خمسین صلاة فی کل یوم و لیلة- فنزلت حتی انتهیت إلی موسی فقال: ما فرض ربک علی أمتک؟ قلت: خمسین صلاة قال: ارجع إلی ربک فاسأله التخفیف فإن أمتک لا تطیق ذلک- فإنی قد بلوت بنی إسرائیل و خبرتهم.
فرجعت إلی ربی فقلت: یا رب خفف عن أمتی- فحط عنی خمسا فرجعت إلی موسی فقلت: حط عنی خمسا فقال: إن أمتک لا یطیقون ذلک فارجع إلی ربک فاسأله التخفیف- قال: فلم أزل أرجع بین ربی و موسی حتی قال: یا محمد إنهن خمس صلوات لکل یوم و لیلة- لکل صلاة عشر فتلک خمسون صلاة- و من هم بحسنة فلم یعملها کتبت له حسنة- فإن عملها کتبت له عشرا، و من هم بسیئة فلم یعملها لم یکتب شیئا- فإن عملها کتبت سیئة واحدة- فنزلت حتی انتهیت إلی موسی فأخبرته فقال: ارجع إلی ربک فاسأله التخفیف فقلت: قد رجعت إلی ربی حتی استحیت منه.
أقول:
و قد روی الخبر عن أنس بطرق مختلفة منها ما عن البخاری و مسلم و ابن جریر و ابن مردویه من طریق شریک بن عبد الله بن أبی نمر عن أنس قال: لیلة أسری برسول الله ص من مسجد الکعبة- جاءه ثلاثة نفر قبل أن یوحی إلیه- و هو نائم فی 
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المسجد الحرام فقال أولهم: أیهم هو؟ فقال أوسطهم: هو خیرهم فقال أحدهم خذوا خیرهم- فکانت تلک اللیلة فلم یرهم حتی أتوه لیلة أخری- فیما یری قلبه و تنام عیناه و لا ینام قلبه- و کذلک الأنبیاء تنام أعینهم و لا ینام قلوبهم- فلم یکلموه حتی احتملوه فوضعوه عند بئر زمزم- فتولاه منهم جبریل فشق جبریل ما بین نحره إلی لبته- حتی فرغ من صدره و جوفه فغسله من ماء زمزم بیده- حتی أنقی جوفه ثم أتی بطست من ذهب محشوا إیمانا- و حکمة فحشا به صدره و لغادیده یعنی عروق حلقه- ثم أطبقه ثم عرج به إلی سماء الدنیا- ثم ساق الحدیث نحوا مما تقدم.
و الذی وقع فیه من شق بطن النبی ص و غسله و إنقائه ثم حشوه إیمانا و حکمة حال مثالیة شاهدها و لیس بالأمر المادی کما ربما یزعم، و یشهد به حشوه إیمانا و حکمة و أخبار المعراج مملوءة من المشاهدات المثالیة و التمثلات الروحیة، و قد ورد هذا المعنی فی عدة من أخبار المعراج المرویة من طرق القوم و لا ضیر فیه کما لا یخفی.
و ظاهر الروایة أن معراجه (ص) کان قبل البعثة و أنه کان فی المنام أما کونه قبل البعثة فیدفعه معظم الروایات الواردة فی الإسراء و هی أکثر من أن تحصی و قد اتفق علی ذلک علماء هذا الشأن.
علی أن الحدیث نفسه یدفع کون الإسراء قبل البعثة و قد اشتمل علی فرض الصلوات و کونها أولا خمسین ثم سؤال التخفیف بإشارة من موسی (ع) و لا معنی للفرض قبل النبوة فمن الحری أن یحمل صدر الحدیث علی أن الملائکة أتوه أولا قبل أن یوحی إلیه ثم ترکوه ثم جاءوه لیلة أخری بعد بعثته و قد ورد فی بعض روایاتنا أن الذین کانوا نائمین معه فی المسجد لیلة أسری به هم حمزة بن عبد المطلب و جعفر و علی ابنا أبی طالب.
و أما ما وقع فیه من کون ذلک فی المنام فیمکن- علی بعد- أن یکون ناظرا إلی ما ذکر فیه من حدیث الشق و الغسل لکن الأظهر أن المراد به وقوع الإسراء بجملته فی المنام کما یدل علیه ما یأتی من الروایات.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج ابن إسحاق و ابن جریر عن معاویة بن أبی سفیان": أنه کان إذا سئل عن مسری رسول الله ص- قال کانت رؤیا من الله صادقة.
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أقول: و ظاهر الآیة الکریمة «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ إلی قوله- لِنُرِیَهُ مِنْ آیاتِنا» یرده، و کذا آیات صدر سورة النجم و فیها مثل قوله: «ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری علی أن الآیات فی سیاق الامتنان و فیها ثناء علی الله سبحانه بذکر بدیع رحمته و عجیب قدرته، و من الضروری أن ذلک لا یتم برؤیا یراها النبی ص و الرؤیا یراها الصالح و الطالح و ربما یری الفاسق الفاجر ما هو أبدع مما یراه المؤمن المتقی و الرؤیا لا تعد عند عامة الناس إلا نوعا من التخیل لا یستدل به علی شی‌ء من القدرة و السلطنة بل غایة ما فیها أن یتفاءل بها فیرجی خیرها أو یتطیر بها فیخاف شرها.
و فیه، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر عن عائشة قالت": ما فقدت جسد رسول الله ص و لکن الله أسری بروحه.
أقول: و یرد علیه ما ورد علی سابقه علی أنه یکفی فی سقوط الروایة اتفاق کلمة الرواة و أرباب السیر علی أن الإسراء کان قبل الهجرة بزمان و أنه (ص) بنی بعائشة فی المدینة بعد الهجرة بزمان لم یختلف فی ذلک اثنان و الآیة أیضا صریحة فی إسرائه (ص) من المسجد الحرام.
و فیه، أخرج الترمذی و حسنه و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن مسعود: قال:
قال رسول الله ص: لقیت إبراهیم لیلة أسری بی فقال: یا محمد اقرأ أمتک منی السلام- و أخبرهم أن الجنة طیبة التربة عذبة الماء- و أنها قیعان و أن غراسها سبحان الله- و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله أکبر- و لا حول و لا قوة إلا بالله.
و فیه، أخرج الطبرانی عن عائشة قالت: قال رسول الله ص: لما أسری بی إلی السماء أدخلت الجنة- فوقعت علی شجرة من أشجار الجنة- لم أر فی الجنة أحسن منها- و لا أبیض ورقا و لا أطیب ثمرة- فتناولت ثمرة من ثمرها فأکلتها فصارت نطفة فی صلبی- فلما هبطت إلی الأرض واقعت خدیجة فحملت بفاطمة- فإذا أنا اشتقت إلی ریح الجنة شممت ریح فاطمة.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن ابن محبوب عن ابن رئاب عن أبی عبیدة عن الصادق (ع) قال: کان رسول الله ص یکثر تقبیل فاطمة- فأنکرت ذلک عائشة فقال 
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رسول الله ص: یا عائشة إنی لما أسری بی إلی السماء دخلت الجنة- فأدنانی جبرئیل من شجرة طوبی و ناولنی من ثمارها- فأکلته فحول الله ذلک ماء فی ظهری- فلما هبطت إلی الأرض واقعت خدیجة فحملت بفاطمة- فما قبلتها قط إلا وجدت رائحة شجرة طوبی منها.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی فی الأوسط، عن ابن عمر": أن النبی ص لما أسری به إلی السماء- أوحی إلیه بالأذان فنزل به فعلمه جبریل.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن علی: أن النبی ص علم الأذان لیلة أسری به و فرضت علیه الصلاة.
و فی العلل، بإسناده عن إسحاق بن عمار قال: سألت أبا الحسن موسی بن جعفر (ع)- کیف صارت الصلاة رکعة و سجدتین؟ و کیف إذا صارت سجدتین لم تکن رکعتین؟ فقال: إذا سألت عن شی‌ء ففرغ قلبک لتفهم. أن أول صلاة صلاها رسول الله ص إنما صلاها فی السماء- بین یدی الله تبارک و تعالی قدام عرشه جل جلاله.
و ذلک أنه لما أسری به و صار عند عرشه تبارک و تعالی قال: یا محمد ادن من صاد فاغسل مساجدک و طهرها و صل لربک- فدنا رسول الله ص إلی حیث أمره الله تبارک و تعالی- فتوضأ فأسبغ وضوءه ثم استقبل الجبار تبارک و تعالی قائما- فأمره بافتتاح الصلاة ففعل.
فقال: یا محمد اقرأ بسم الله الرحمن الرحیم- الحمد لله رب العالمین إلی آخرها- ففعل ذلک ثم أمره أن یقرأ نسبة ربه تبارک و تعالی- بسم الله الرحمن الرحیم- قل هو الله أحد الله الصمد- ثم أمسک عنه القول فقال رسول الله ص: قل هو الله أحد الله الصمد فقال:
قل: لم یلد و لم یولد و لم یکن له کفوا أحد- فأمسک عنه القول فقال رسول الله ص:
کذلک الله ربی کذلک الله ربی.
فلما قال ذلک- قال: ارکع یا محمد لربک فرکع رسول الله ص- فقال له و هو راکع: قل سبحان ربی العظیم و بحمده- ففعل ذلک ثلاثا، ثم قال: ارفع رأسک یا محمد- ففعل ذلک رسول الله ص فقام منتصبا بین یدی الله- فقال: اسجد یا محمد لربک 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 26
فخر رسول الله ص ساجدا- فقال: قل: سبحان ربی الأعلی و بحمده- ففعل ذلک رسول الله ص ثلاثا- فقال: استو جالسا یا محمد ففعل- فلما استوی جالسا ذکر جلال ربه جل جلاله- فخر رسول الله ص ساجدا من تلقاء نفسه- لا لأمر أمره ربه عز و جل فسبح أیضا ثلاثا- فقال: انتصب قائما ففعل- فلم یر ما کان رأی من عظمة ربه جل جلاله.
فقال له: اقرأ یا محمد- و افعل کما فعلت فی الرکعة الأولی- ففعل ذلک رسول الله ص- ثم سجد سجدة واحدة- فلما رفع رأسه ذکر جلال ربه تبارک و تعالی- فخر رسول الله ص ساجدا من تلقاء نفسه- لا لأمر أمره ربه عز و جل فسبح أیضا ثم قال له.
ارفع رأسک ثبتک الله و اشهد أن لا إله إلا الله- و أن محمدا رسول الله- و أن الساعة آتیة لا ریب فیها- و أن الله یبعث من فی القبور- اللهم صل علی محمد و آل محمد- کما صلیت و بارکت و ترحمت علی إبراهیم و آل إبراهیم- إنک حمید مجید اللهم تقبل شفاعته فی أمته- و ارفع درجته ففعل.
فقال: یا محمد و استقبل رسول الله ص ربه- تبارک و تعالی وجهه مطرقا فقال:
السلام علیک فأجابه الجبار جل جلاله- فقال: و علیک السلام یا محمد- بنعمتی قویتک علی طاعتی و بعصمتی اتخذتک نبیا و حبیبا.
ثم قال أبو الحسن: (ع) و إنما کانت الصلاة- التی أمر بها رکعتین و سجدتین- و هو (ص) إنما سجد سجدتین فی کل رکعة- کما أخبرتک من تذکره لعظمة ربه تبارک و تعالی- فجعله الله عز و جل فرضا.
قلت: جعلت فداک و ما صاد الذی أمر أن یغتسل منه؟ فقال: عین تنفجر من رکن من أرکان العرش یقال له: ماء الحیاة و هو ما قال الله عز و جل: «- ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ» إنما أمره أن یتوضأ و یقرأ و یصلی.
أقول: و فی معناه روایات أخر.
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن أبی حمزة قال: سأل أبو بصیر أبا عبد الله (ع) و أنا حاضر- فقال: جعلت فداک کم عرج برسول الله ص؟ فقال: مرتین- فأوقفه جبرئیل موقفا فقال له: مکانک یا محمد- فلقد وقفت موقفا ما وقفه ملک قط و لا نبی-
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إن ربک یصلی فقال: یا جبرئیل- و کیف یصلی؟ فقال: یقول: سبوح قدوس أنا رب الملائکة و الروح- سبقت رحمتی غضبی فقال: اللهم عفوک عفوک.
قال: و کان کما قال الله: قاب قوسین أو أدنی- فقال له أبو بصیر: جعلت فداک و ما قاب قوسین أو أدنی؟ قال: ما بین سیتها إلی رأسها فقال. بینهما حجاب یتلألأ و لا أعلمه إلا و قد قال: من زبرجد- فنظر فی مثل سم الإبرة إلی ما شاء الله من نور العظمة
الحدیث.
أقول: و آیات صدر سورة النجم تؤید ما فی الروایة من وقوع المعراج مرتین ثم الاعتبار یساعد علی ما فی الروایة من صلاته تعالی فإن الأصل فی معنی الصلاة المیل و الانعطاف، و هو من الله سبحانه الرحمة و من العبد الدعاء کما قیل، و اشتمال ما أخبر به جبرئیل من صلاته تعالی علی قوله: «سبقت رحمتی غضبی» یؤیده ما ذکرناه و لذلک أیضا أوقفه جبرئیل فی الموقف الذی أوقفه و ذکر له أنه موطأ ما وطئه أحد قبله و ذلک أن لازم ما وصفه بهذا الوصف أن یکون الموقف هو الحد الفاصل بین الخلق و الخالق و آخر ما ینتهی إلیه الإنسان من الکمال فهو الحد الذی یظهر فیه الرحمة الإلهیة و تفاض علی ما دونه و لهذا أوقف (ص) لمشاهدته.
و فی المجمع،- و هو ملخص من الروایات- أن النبی ص قال: أتانی جبرائیل و أنا بمکة فقال: قم یا محمد فقمت معه و خرجت إلی الباب- فإذا جبرائیل و معه میکائیل و إسرافیل- فأتی جبرائیل بالبراق و کان فوق الحمار و دون البغل- خده کخد الإنسان و ذنبه کذنب البقر و عرفه کعرف الفرس- و قوائمه کقوائم الإبل علیه رحل من الجنة- و له جناحان من فخذیه خطوه منتهی طرفه- فقال: ارکب فرکبت و مضیت حتی انتهیت إلی بیت المقدس- ثم ساق الحدیث إلی أن قال: فلما انتهیت إلی بیت المقدس- إذا ملائکة نزلت من السماء بالبشارة و الکرامة- من عند رب العزة و صلیت فی بیت المقدس، و فی بعضها- بشر لی إبراهیم- فی رهط من الأنبیاء- ثم وصف موسی و عیسی ثم أخذ جبرائیل بیدی إلی الصخرة- فأقعدنی علیها فإذا معراج إلی السماء- لم أر مثلها حسنا و جمالا.
فصعدت إلی السماء الدنیا- و رأیت عجائبها و ملکوتها و ملائکتها یسلمون علی- ثم صعد بی جبرائیل إلی السماء الثانیة- فرأیت فیها عیسی بن مریم و یحیی بن زکریا- ثم 
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صعد بی إلی السماء الثالثة فرأیت فیها یوسف. ثم صعد بی إلی السماء الرابعة فرأیت فیها إدریس. ثم صعد بی إلی السماء الخامسة فرأیت فیها هارون- ثم صعد بی إلی السماء السادسة- فإذا فیها خلق کثیر یموج بعضهم فی بعض و فیها الکروبیون- ثم صعد بی إلی السماء السابعة- فأبصرت فیها خلقا و ملائکة- و فی حدیث أبی هریرة رأیت فی السماء السادسة موسی، و رأیت فی السماء السابعة إبراهیم.
قال: ثم جاوزناها متصاعدین إلی أعلی علیین- و وصف ذلک إلی أن قال- ثم کلمنی ربی و کلمته و رأیت الجنة و النار، و رأیت العرش و سدرة المنتهی ثم رجعت إلی مکة- فلما أصبحت حدثت به الناس فکذبنی أبو جهل و المشرکون- و قال مطعم بن عدی: أ تزعم أنک سرت مسیرة شهرین فی ساعة؟ أشهد أنک کاذب.
قالوا: ثم قالت قریش، أخبرنا عما رأیت فقال: مررت بعیر بنی فلان- و قد أضلوا بعیرا لهم و هم فی طلبه و فی رحلهم قعب- «1» مملوء من ماء فشربت الماء ثم غطیته فاسألوهم- هل وجدوا الماء فی القدح؟ قالوا: هذه آیة واحدة.
قال: و مررت بعیر بنی فلان فنفرت بکرة فلان- فانکسرت یدها فاسألوهم عن ذلک- فقالوا: هذه آیة أخری قالوا: فأخبرنا عن عیرنا- قال: مررت بها بالتنعیم و بین لهم أحمالها و هیئاتها و قال: یقدمها جمل أورق علیه فزارتان محیطتان- و تطلع علیکم عند طلوع الشمس قالوا: هذه آیة أخری.
ثم خرجوا یشتدون نحو التیه و هم یقولون: لقد قضی محمد بیننا و بینه قضاء بینا، و جلسوا ینتظرون متی تطلع الشمس فیکذبوه؟ فقال قائل: و الله إن الشمس قد طلعت. و قال آخر: و الله هذه الإبل قد طلعت- یقدمها بعیر أورق فبهتوا و لم یؤمنوا.
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن الحکم عن أبی عبد الله (ع) قال: إن رسول الله ص صلی العشاء الآخرة- و صلی الفجر فی اللیلة التی أسری به بمکة.
أقول: و
فی بعض الأخبار أنه (ص) صلی المغرب بالمسجد الحرام ثم أسری به 
و لا منافاة بین الروایتین و کذا لا منافاة بین کونه صلی المغرب أو العشاء الآخرة و الفجر
______________________________
(1) القعب: القدح الضخم الغلیظ،
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بمکة و بین کون الصلوات الخمس فرضت علیه فی السماء لیلة الإسراء فإن فرض أصل الصلاة کان قبل ذلک، و أما أنها کم رکعة کانت فغیر معلوم غیر أن الآثار تدل علی أنه (ص) کان یقیم الصلاة منذ بعثه الله نبیا و فی سورة العلق: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی عَبْداً إِذا صَلَّی و قد روی أنه (ص) کان یصلی بعلی و خدیجة (ع) بالمسجد الحرام قبل أن یعلن دعوته بمدة.
و فی الکافی، عن العامری عن أبی جعفر (ع) قال: لما عرج برسول الله ص نزل بالصلاة عشر رکعات رکعتین رکعتین- فلما ولد الحسن و الحسین (ع)- زاد رسول الله ص سبع رکعات شکرا لله- فأجاز الله له ذلک و ترک الفجر لم یزد فیها- لأنه یحضرها ملائکة اللیل و ملائکة النهار- فلما أمره الله بالتقصیر فی السفر- وضع عن أمته ست رکعات و ترک المغرب لم ینقص منه شیئا، و إنما یجب السهو فیما زاد رسول الله ص- فمن شک فی أصل الفرض فی الرکعتین الأولیین استقبل صلاته.
و روی الصدوق فی الفقیه، بإسناده عن سعید بن المسیب: أنه سأل علی بن الحسین (ع)- فقال: متی فرضت الصلاة علی المسلمین علی ما هی الیوم علیه؟ فقال: بالمدینة حین ظهرت الدعوة و قوی الإسلام- و کتب الله علی المسلمین الجهاد- زاد رسول الله ص فی الصلاة سبع رکعات- فی الظهر رکعتین و فی العصر رکعتین و فی المغرب رکعة- و فی العشاء الآخرة رکعتین، و أقر الفجر علی ما فرضت بمکة.
الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و النسائی و البزاز و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل، بسند صحیح عن ابن عباس قال قال رسول الله ص: لما أسری بی مرت بی رائحة طیبة- فقلت: یا جبرئیل ما هذه الرائحة الطیبة؟ قال: ماشطة بیت فرعون و أولادها کانت تمشطها- فسقط المشط من یدها فقالت: بسم الله- فقالت ابنة فرعون: أبی؟ قالت: بلی ربی و ربک و رب أبیک- قالت: أ و لک رب غیر أبی؟ قالت نعم- قالت: فأخبر بذلک أبی؟ قالت: نعم.
فأخبرته فدعاها فقال: أ لک رب غیری؟ قالت: نعم ربی و ربک الله الذی فی السماء- فأمر ببقرة من نحاس فأحمیت- ثم أمر بها لتلقی فیها و أولادها. قالت: إن لی إلیک حاجة قال: و ما هی؟ قالت: تجمع عظامی و عظام ولدی فتدفنه جمیعا. قال 
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ذلک لک لما لک علینا من حق فألقوا واحدا واحدا- حتی بلغ رضیعا فیهم قال: نعی یا أمه و لا تقاعسی- فإنک علی الحق فألقیت هی و ولدها.
قال ابن عباس: و تکلم أربعة و هم صغار: هذا و شاهد یوسف و صاحب جریح و عیسی بن مریم:
أقول: و روی من وجه آخر عن ابن عباس عن أبی بن کعب عن النبی ص.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس أن النبی ص قال: لیلة أسری بی مررت بناس یقرض شفاههم بمقاریض من نار- کلما قرضت عادت کما کانت فقلت: من هؤلاء یا جبریل؟ قال: هؤلاء خطباء أمتک الذین یقولون ما لا یفعلون.
أقول: و هذا النوع من التمثلات البرزخیة التی تصور الأعمال بنتائجها و العذابات المعدة لها کثیرة الورود فی أخبار الإسراء و قد تقدم شطر منها فی ضمن الروایات.
و اعلم أن ما أوردناه من أخبار الإسراء نبذة یسیرة منها و هی کثیرة بالغة حد التواتر رواها جم غفیر من الصحابة کأنس بن مالک و شداد بن الأوس و علی بن أبی طالب (ع) و أبو سعید الخدری و أبو هریرة و عبد الله بن مسعود و عمر بن الخطاب و عبد الله بن عمر و عبد الله بن عباس و أبی بن کعب و سمرة بن جندب و بریدة و صهیب بن سنان و حذیفة بن الیمان و سهل بن سعد و أبو أیوب الأنصاری و جابر بن عبد الله و أبو الحمراء و أبو الدرداء و عروة و أم هانی و أم سلمة و عائشة و أسماء بنت أبی بکر کلهم عن رسول الله ص و روتها جماعة کثیرة من رواة الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع).
و قد اتفقت أقوال من یعتنی بقوله من علماء الإسلام علی أن الإسراء کان بمکة قبل الهجرة کما یستفاد من قوله تعالی: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الآیة، و یدل علیه ما اشتملت علیه کثیر من الروایات من إخباره (ص) قریشا بذلک صبیحة لیلته و إنکارهم ذلک علیه و إخباره إیاهم بأساطین المسجد الأقصی و ما لقیه فی الطریق من العیر و غیر ذلک.
ثم اختلفوا فی السنة التی أسری به (ص) فیها فقیل: فی السنة الثانیة من البعثة کما
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عن ابن عباس، و قیل فی السنة الثالثة منها کما فی الخرائج، عن علی (ع). و قیل فی السنة الخامسة، أو السادسة، و قیل بعد البعثة بعشر سنین و ثلاثة أشهر، و قیل: فی السنة الثانیة عشرة منها، و قیل: قبل الهجرة بسنة و خمسة أشهر، و قیل: قبلها بسنة و ثلاثة أشهر، و قیل: قبلها بستة أشهر.
و لا یهمنا الغور فی البحث عن ذلک و لا عن الشهر و الیوم الذی وقع فیه الإسراء و لا مستند یصح التعویل علیه لکن ینبغی أن یتنبه أن من الروایات المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع) ما یصرح بوقوع الإسراء مرتین، و هو المستفاد من آیات سورة النجم حیث یقول سبحانه: «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری الآیات علی ما سیوافیک إن شاء الله من تفسیره.
و علی هذا فمن الجائز أن یکون ما وصفه (ص) فی بعض الروایات من عجیب ما شاهده راجعا إلی ما شاهده فی الإسراء الأول و بعض ما وصفه فی بعض آخر راجعا إلی الإسراء الثانی، و بعضه مما شاهده فی الإسراءین معا.
ثم اختلفوا فی المکان الذی أسری به (ص) منه فقیل: أسری به من شعب أبی طالب و قیل: أسری به من بیت أم هانی و فی بعض الروایات دلالة علی ذلک و قد أولوا قوله تعالی: «أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إلی أن المراد بالمسجد الحرام الحرم کله مجازا فیشمل مکة، و قیل: أسری به من نفس المسجد الحرام لظهور الآیة الکریمة فیه و لا دلیل علی التأویل.
و من الجائز بالنظر إلی ما نبهنا به من کون الإسراء مرتین أن یکون أحد الإسراءین من المسجد الحرام و الآخر من بیت أم هانی، و أما کونه من الشعب فما ذکر فیما ذکر فیه من الروایات أن أبا طالب کان یطلبه طول لیلته و أنه اجتمع هو و بنو هاشم فی المسجد الحرام ثم سل سیفه و هدد قریشا إن لم یحصل علی النبی ص ثم نزوله من السماء و مجیئه إلیهم و إخباره قریشا بما رأی کل ذلک لا یلائم ما کان هو (ص) و بنو هاشم جمیعا علیه من الشدة و البلیة أیام کانوا فی الشعب.
و علی أی حال فالإسراء الذی تعطیه الآیة: «سُبْحانَ الَّذِی أَسْری بِعَبْدِهِ لَیْلًا مِنَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی و هو الإسراء الذی کان إلی بیت المقدس کان مبدؤه 
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المسجد الحرام لکمال ظهور الآیة و لا موجب للتأویل.
ثم اختلفوا فی کیفیة الإسراء فقیل: کان إسراؤه (ع) بروحه و جسده من المسجد الحرام إلی بیت المقدس ثم منه إلی السماوات و علیه الأکثر و قیل: کان بروحه و جسده من مکة إلی بیت المقدس ثم بروحه من بیت المقدس إلی السماوات و علیه جمع، و قیل: کان بروحه (ع) و هو رؤیا صادقة أراها الله نبیه و نسب إلی بعضهم.
قال فی المناقب،": اختلف الناس فی المعراج فالخوارج ینکرونه، و قالت الجهمیة:
عرج بروحه دون جسمه علی طریق الرؤیا، و قالت الإمامیة و الزیدیة و المعتزلة: بل عرج بروحه و بجسمه إلی البیت المقدس- لقوله تعالی: «إِلَی الْمَسْجِدِ الْأَقْصَی و قال آخرون: بل عرج بروحه و بجسمه إلی السماوات: روی ذلک عن ابن عباس و ابن مسعود و جابر و حذیفة و أنس و عائشة و أم هانی.
و نحن لا ننکر ذلک إذا قامت الدلالة، و قد جعل الله معراج موسی إلی الطور «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ» و لإبراهیم إلی السماء الدنیا «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ و لعیسی إلی الرابعة «بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ إِلَیْهِ و لإدریس إلی الجنة «وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا» و لمحمد ص «فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ و ذلک لعلو همته. انتهی.
و الذی ینبغی أن یقال أن أصل الإسراء مما لا سبیل إلی إنکاره فقد نص علیه القرآن و تواترت علیه الأخبار عن النبی ص و الأئمة من أهل بیته (ع).
و أما کیفیة الإسراء فظاهر الآیة و الروایات بما یحتف بها من القرائن ظهورا لا یقبل الدفع أنه أسری به من المسجد الحرام إلی المسجد الأقصی بروحه و جسده جمیعا، و أما العروج إلی السماوات فظاهر آیات سورة النجم کما سیأتی إن شاء الله فی تفسیرها و صریح الروایات علی کثرتها البالغة وقوعه، و لا سبیل إلی إنکاره من أصله غیر أنه من الجائز أن یقال بکونه بروحه لکن لا علی النحو الذی یراه القائلون به من کون ذلک من قبیل الأحلام و من نوع ما یراه النائم من الرؤی، و لو کان کذلک لم یکن لما یدل علیه الآیات بسیاقها من إظهار المقدرة و الکرامة معنی، و لا لذاک الإنکار الشدید الذی أظهرته قریش عند ما قص (ع) لهم القصة وجه، و لا لما أخبرهم به من حوادث الطریق مفهوم معقول.
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بل ذلک- إن کان- بعروجه (ص) بروحه الشریفة إلی ما وراء هذا العالم المادی مما یسکنه الملائکة المکرمون و ینتهی إلیه الأعمال و یصدر منه الأقدار و رأی عند ذلک من آیات ربه الکبری و تمثلت له حقائق الأشیاء و نتائج الأعمال و شاهد أرواح الأنبیاء العظام و فاوضهم و لقی الملائکة الکرام و سامرهم، و رأی من الآیات الإلهیة ما لا یوصف إلا بالأمثال کالعرش و الحجب و السرادقات.
و القوم لذهابهم إلی أصالة الوجود المادی و قصر الوجود غیر المادی فیه تعالی لما وجدوا الکتاب و السنة یصفان أمورا غیر محسوسة بتمثیلها فی خواص الأجسام المحسوسة کالملائکة الکرام و العرش و الکرسی و اللوح و القلم و الحجب و السرادقات حملوا ذلک علی کونها أجساما مادیة لا یتعلق بها الحس و لا یجری فیها أحکام المادة، و حملوا أیضا ما ورد من التمثیلات فی مقامات الصالحین و معارج القرب و بواطن صور المعاصی و نتائج الأعمال و ما یناظر ذلک إلی نوع من التشبیه و الاستعارة فوقعوا فی ورطة السفسطة بتغلیط الحس و إثبات الروابط الجزافیة بین الأعمال و نتائجها و غیر ذلک من المحاذیر.
و لذلک أیضا لما نفی النافون منهم کون عروجه (ص) إلی السماوات بجسمه المادی اضطروا إلی القول بکونه فی المنام و هو عندهم خاصة مادیة للروح المادی و اضطروا لذلک إلی تأویل الآیات و الروایات بما لا تلائمه و لا واحدة منها.
بحث آخر:
قال فی مجمع البیان،: فأما الموضع الذی أسری إلیه أین کان فإن الإسراء إلی بیت المقدس، و قد نص به القرآن و لا یدفعه مسلم، و ما قاله بعضهم: إن ذلک کان فی النوم فظاهر البطلان إذ لا معجز یکون فیه و لا برهان.
و قد وردت روایات کثیرة فی قصة المعراج فی عروج نبینا (ص) إلی السماء و رواها کثیر من الصحابة مثل ابن عباس و ابن مسعود و أنس و جابر بن عبد الله و حذیفة و عائشة و أم هانی و غیرهم عن النبی ص و زاد بعضهم و نقص بعض و تنقسم جملتها إلی أربعة أوجه.
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أحدها: ما یقطع علی صحتها لتواتر الأخبار به و إحاطة العلم بصحته.
و ثانیها: ما ورد فی ذلک مما یجوزه العقول و لا یأباه الأصول فنحن نجوزه ثم نقطع علی أن ذلک کان فی یقظته دون منامه.
و ثالثها: ما یکون ظاهره مخالفا لبعض الأصول إلا أنه یمکن تأویلها علی وجه یوافق المعقول فالأولی تأویله علی وجه یوافق الحق و الدلیل.
و رابعها: ما لا یصح ظاهره و لا یمکن تأویله إلا علی التعسف البعید فالأولی أن لا نقبله.
فأما الأول المقطوع به فهو أنه أسری به علی الجملة، و أما الثانی فمنه ما روی أنه طاف فی السماوات و رأی الأنبیاء و العرش و سدرة المنتهی و الجنة و النار و نحو ذلک.
و أما الثالث فنحو ما روی أنه رأی قوما فی الجنة یتنعمون فیها و قوما فی النار یعذبون فیها فیحمل علی أنه رأی صفتهم أو أسماءهم، و أما الرابع فنحو ما روی أنه (ص) کلم الله جهرة و رآه و قعد معه علی سریره و نحو ذلک مما یوجب ظاهره التشبیه، و الله سبحانه متقدس عن ذلک و کذلک، ما روی أنه شق بطنه و غسله لأنه (ص) کان طاهرا مطهرا من کل سوء و عیب و کیف یطهر القلب و ما فیه من الاعتقاد بالماء. انتهی.
و ما ذکره من التقسیم فی محله غیر أن غالب ما أورده من الأمثلة للأقسام منظور فیه فما ذکره من الطواف و رؤیة الأنبیاء و نحو ذلک تمثلات برزخیة أو روحیة و کذا ما ذکره من حدیث شق البطن و الغسل تمثل برزخی لا ضیر فیه و أحادیث الإسراء مملوءة من ذکر هذا النوع من التمثل کتمثل الدنیا فی هیئة مرأة علیها من کل زینة الدنیا، و تمثل دعوة الیهودیة و النصرانیة و ما شاهده من أنواع النعیم و العذاب لأهل الجنة و النار و غیر ذلک.
و مما یؤید هذا الذی ذکرناه ما فی السنة هذه الأخبار من الاختلاف فی بیان حقیقة واحدة کما فی بعضها من صعوده (ص) إلی السماء بالبراق و فی آخر علی جناح جبریل و فی آخر بمعراج منصوب علی صخرة بیت المقدس إلی السماء إلی غیر ذلک مما یعثر علیه الباحث المتدبر فی خلال هذه الروایات.
فهذه و أمثالها ترشد إلی أن هذه البیانات موضوعة علی التمثیل أو التمثل الروحی، و وقوع هذه التمثیلات فی ظواهر الکتاب و السنة مما لا سبیل إلی إنکاره البتة.
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اشارة

وَ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ أَلاَّ تَتَّخِذُوا مِنْ دُونِی وَکِیلاً (2) ذُرِّیَّةَ مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ إِنَّهُ کانَ عَبْداً شَکُوراً (3) وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ لَتُفْسِدُنَّ فِی الْأَرْضِ مَرَّتَیْنِ وَ لَتَعْلُنَّ عُلُوًّا کَبِیراً (4) فَإِذا جاءَ وَعْدُ أُولاهُما بَعَثْنا عَلَیْکُمْ عِباداً لَنا أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ فَجاسُوا خِلالَ الدِّیارِ وَ کانَ وَعْداً مَفْعُولاً (5) ثُمَّ رَدَدْنا لَکُمُ الْکَرَّةَ عَلَیْهِمْ وَ أَمْدَدْناکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ وَ جَعَلْناکُمْ أَکْثَرَ نَفِیراً (6)
إِنْ أَحْسَنْتُمْ أَحْسَنْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ وَ لِیَدْخُلُوا الْمَسْجِدَ کَما دَخَلُوهُ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ لِیُتَبِّرُوا ما عَلَوْا تَتْبِیراً (7) عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ وَ إِنْ عُدْتُمْ عُدْنا وَ جَعَلْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ حَصِیراً (8)



(بیان)

الظاهر من سیاق آیات صدر السورة أنها مسوقة لبیان أن السنة الإلهیة فی الأمم الإنسانیة جرت علی هدایتهم إلی طریق العبودیة و سبیل التوحید و أمکنهم من الوصول إلی ذلک باختیارهم فآتاهم من نعم الدنیا و الآخرة، و أمدهم بأسباب الطاعة و المعصیة فإن أطاعوا و أحسنوا أثابهم بسعادة الدنیا و الآخرة، و إن أساءوا و عصوا جازاهم بنکال الدنیا و عذاب الآخرة.
و علی هذا فهذه الآیات السبع کالمثال یمثل به ما جری من هذه السنة العامة فی بنی إسرائیل أنزل الله علی نبیهم الکتاب و جعله لهم هدی یهتدون به و قضی إلیهم فیه أنهم سیعلون و یطغون و یفسقون فینتقم الله منهم باستیلاء عدوهم علیهم بالإذلال و القتل 
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و الأسر ثم یعودون إلی الطاعة فیعود تعالی إلی النعمة و الرحمة ثم یستعلون و یطغون ثانیا فینتقم الله منهم ثانیا بأشد مما فی المرة الأولی ثم من المرجو أن یرحمهم ربهم و إن یعودوا یعد.
و من ذلک یستنتج أن الآیات السبع کالتوطئة لما سیذکر بعدها من جریان هذه السنة العامة فی هذه الأمة، و الآیات السبع کالمعترضة بین الآیة الأولی و التاسعة.
قوله تعالی: «وَ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ أَلَّا تَتَّخِذُوا مِنْ دُونِی وَکِیلًا» الکتاب کثیرا ما یطلق فی کلامه تعالی علی مجموع الشرائع المکتوبة علی الناس القاضیة بینهم فیما اختلفوا فیه من الاعتقاد و العمل ففیه دلالة علی اشتماله علی الوظائف الاعتقادیة و العملیة التی علیهم أن یأخذوها و یتلبسوا بها، و لعله لذلک قیل:
«وَ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ و لم یقل التوراة لیدل به علی اشتماله علی شرائع مفترضة علیهم.
و بذلک یظهر أن قوله: «وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ بمنزلة التفسیر لإیتائه الکتاب. و کونه هدی أی هادیا لهم هو بیانه لهم شرائع ربهم التی لو أخذوها و عملوا بها لاهتدوا إلی الحق و نالوا سعادة الدارین.
و قوله: «أَلَّا تَتَّخِذُوا مِنْ دُونِی وَکِیلًا» أن: فیه للتفسیر و مدخولها محصل ما یشتمل علیه الکتاب الذی جعل هدی لهم فیئول المعنی إلی أن محصل ما کان الکتاب یبینه لهم و یهدیهم إلیه هو نهیه إیاهم أن یشرکوا بالله شیئا و یتخذوا من دونه وکیلا فقوله: «أَلَّا تَتَّخِذُوا مِنْ دُونِی وَکِیلًا» تفسیرا لقوله: «وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ إن کان ضمیر «أَلَّا تَتَّخِذُوا» عائدا إلیهم کما هو الظاهر، و تفسیر لجمیع ما تقدمه إن احتمل رجوعه إلی موسی و بنی إسرائیل جمیعا.
و فی الجملة التفات من التکلم مع الغیر إلی التکلم وحده و وجهه بیان کون التکلم مع الغیر لغرض التعظیم و جریان السیاق علی ما کان علیه من التکلم مع الغیر کأن یقال:
«أن لا تتخذوا من دوننا وکلاء» لا یناسب معنی التوحید الذی سیقت له الجملة، و لذلک عدل فیها إلی سیاق التکلم وحده ثم لما ارتفعت الحاجة رجع الکلام إلی سیاقه السابق فقیل: «ذُرِّیَّةَ مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ .
و رجوع اتخاذ الوکیل من دون الله إلی الشرک إنما هو من جهة أن الوکیل هو الذی 
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یکفل إصلاح الشئون الضروریة لموکله و یقدم علی رفع حوائجه و هو الله سبحانه فاتخاذ غیره ربا هو اتخاذ وکیل من دونه.
قوله تعالی: «ذُرِّیَّةَ مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ إِنَّهُ کانَ عَبْداً شَکُوراً» تطلق الذریة علی الأولاد بعنایة کونهم صغارا ملحقین بآبائهم، و هی- علی ما یهدی إلیه السیاق- منصوبة علی الاختصاص و یفید الاختصاص عنایة خاصة من المتکلم به فی حکمه فهو بمنزلة التعلیل کقوله تعالی: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ:» الأحزاب- 33 أی لیفعل بکم ذلک لأنکم أهل بیت النبوة.
فقوله: «ذُرِّیَّةَ مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ یفید فائدة التعلیل بالنسبة إلی ما تقدمه کما أن قوله: «إِنَّهُ کانَ عَبْداً شَکُوراً» یفید فائدة التعلیل بالنسبة إلیه.
أما الأول فلأن الظاهر أن تعلق العنایة بهم إنما هو من جهة ما سبق من الله سبحانه لأهل سفینة نوح من الوعد الجمیل حین نجاهم من الطوفان و أمر نوحا بالهبوط بقوله:
«یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ ثُمَّ یَمَسُّهُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ:» هود: 48 ففی إنزاله الکتاب لموسی و جعله هدی لبنی إسرائیل إنجاز للوعد الحسن الذی سبق لآبائهم من أهل السفینة و جری علی السنة الإلهیة الجاریة فی الأمم فکأنه قیل: أنزلنا علی موسی الکتاب و جعلناه هدی لبنی إسرائیل لأنهم ذریة من حملنا مع نوح و قد وعدناهم السلام و البرکات و التمتیع.
و أما الثانی فلأن هذه السنة أعنی سنة الهدایة و الإرشاد و طریقة الدعوة إلی التوحید هی بعینها السنة التی کان نوح (ع) أول من قام بها فی العالم البشری فشکر بذلک نعمة الله و أخلص له فی العبودیة- و قد تقدم مرارا أن الشکر بحقیقته یلازم الإخلاص فی العبودیة- فشکر الله له، و جعل سنته باقیة ببقاء الدنیا، و سلم علیه فی العالمین، و أثابه بکل کلمة طیبة و عمل صالح إلی یوم القیامة کما قال تعالی: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ»: الصافات: 80.
فیتلخص معنی الآیتین فی مثل قولنا: إنا جزینا نوحا بما کان عبدا شکورا لنا أنا أبقینا دعوته و أجرینا سنته و طریقته فی ذریة من حملناهم معه فی السفینة و من ذلک أنا أنزلنا علی موسی الکتاب و جعلناه هدی لبنی إسرائیل.
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و یظهر من قوله فی الآیة: «ذُرِّیَّةَ مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ و من قوله:» وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ أن الناس ذریة نوح (ع) من جهة الابن و البنت معا، و لو کانت الذریة منتهیة إلی أبنائه فقط و کان المراد بقوله: «مَنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ أبناءه فقط کان الأحسن بل المتعین أن یقال: ذریة نوح و هو ظاهر.
و للقوم فی إعراب الآیة وجوه أخری کثیرة کقول من قال: إن «ذُرِّیَّةَ» منصوب علی النداء بحذف حرفه، و التقدیر یا ذریة من حملنا، و قیل: مفعول أول لقوله:
تتخذوا و مفعوله الثانی قوله: «وَکِیلًا» و التقدیر أن لا تتخذوا ذریة من حملنا مع نوح وکیلا من دونی، و قیل: بدل من موسی فی الآیة السابقة و هی وجوه ظاهرة السخافة.
و یتلوها فی ذلک قول من قال: إن ضمیر «إِنَّهُ عائد إلی موسی دون نوح و الجملة تعلیل لإیتائه الکتاب أو لجعله (ع) هدی لبنی إسرائیل بناء علی رجوع ضمیر «وَ جَعَلْناهُ إلی موسی دون الکتاب.
قوله تعالی: «وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ لَتُفْسِدُنَّ فِی الْأَرْضِ مَرَّتَیْنِ وَ لَتَعْلُنَّ عُلُوًّا کَبِیراً» قال الراغب فی المفردات،: القضاء فصل الأمر قولا کان ذلک أو فعلا، و کل واحد منهما علی وجهین: إلهی و بشری فمن القول الإلهی قوله: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ أی أمر بذلک، و قال: «وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ فهذا قضاء بالإعلام و الفصل فی الحکم أی أعلمناهم و أوحینا إلیهم وحیا جزما و علی هذا «وَ قَضَیْنا إِلَیْهِ ذلِکَ الْأَمْرَ أَنَّ دابِرَ هؤُلاءِ مَقْطُوعٌ .
و من الفعل الإلهی قوله: «وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَقْضُونَ بِشَیْ‌ءٍ» و قوله: «فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ إشارة إلی إیجاده الإبداعی و الفراغ منه نحو: «بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ .
قال: و من القول البشری نحو قضی الحاکم بکذا فإن حکم الحاکم یکون بالقول، و من الفعل البشری «فَإِذا قَضَیْتُمْ مَناسِکَکُمْ «ثُمَّ لْیَقْضُوا تَفَثَهُمْ وَ لْیُوفُوا نُذُورَهُمْ انتهی موضع الحاجة.
و العلو هو الارتفاع و هو فی الآیة کنایة عن الطغیان بالظلم و التعدی و یشهد بذلک عطفه علی الإفساد عطف التفسیر، و فی هذا المعنی قوله: «إِنَّ فِرْعَوْنَ عَلا فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلَ أَهْلَها شِیَعاً.
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و معنی الآیة و أخبرنا و أعلمنا بنی إسرائیل إخبارا قاطعا فی الکتاب و هو التوراة:
أقسم و أحق هذا القول أنکم شعب إسرائیل ستفسدون فی الأرض و هی أرض فلسطین و ما یتبعها مرتین مرة بعد مرة و تعلون علوا کبیرا و تطغون طغیانا عظیما.
قوله تعالی: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ أُولاهُما بَعَثْنا عَلَیْکُمْ عِباداً لَنا» إلخ، قال الراغب:
البؤس و البأس و البأساء الشدة و المکروه إلا أن البؤس فی الفقر و الحرب أکثر و البأس و البأساء فی النکایة نحو وَ اللَّهُ أَشَدُّ بَأْساً وَ أَشَدُّ تَنْکِیلًا. انتهی موضع الحاجة.
و فی المجمع: الجوس التخلل فی الدیار یقال: ترکت فلان یجوس بنی فلان و یجوسهم و یدوسهم أی یطؤهم، قال أبو عبید: کل موضع خالطته و وطأته فقد حسته و جسته قال: و قیل: الجوس طلب الشی‌ء باستقصاء. انتهی.
و قوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ أُولاهُما» تفریع علی قوله: «لَتُفْسِدُنَ إلخ، و ضمیر التثنیة راجع إلی المرتین و هما الإفسادتان فالمراد بها الإفسادة الأولی، و المراد بوعد أولاهما ما وعدهم الله من النکال و النقمة علی إفسادهم فالوعد بمعنی الموعود، و مجی‌ء الوعد کنایة عن وقت إنجازه، و یدل ذلک علی أنه وعدهم علی إفسادهم مرتین وعدین و لم یذکرا إنجازا فکأنه قیل: لتفسدن فی الأرض مرتین و نحن نعدکم الانتقام علی کل منهما فإذا جاء وعد المرة الأولی «إلخ» کل ذلک معونة السیاق.
و قوله: «بَعَثْنا عَلَیْکُمْ عِباداً لَنا أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ» أی أنهضناهم و أرسلناهم إلیکم لیذلوکم و ینتقموا منکم، و الدلیل علی کون البعث للانتقام و الإذلال قوله: «أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ» إلخ.
و لا ضیر فی عد مجیئهم إلی بنی إسرائیل مع ما کان فیه من القتل الذریع و الأسر و السبی و النهب و التخریب بعثا إلهیا لأنه کان علی سبیل المجازاة علی إفسادهم فی الأرض و علوهم و بغیهم بغیر الحق، فما ظلمهم الله ببعث أعدائهم و تأییدهم علیهم و لکن کانوا هم الظالمین لأنفسهم.
و بذلک یظهر أن لا دلیل من الکلام یدل علی قول من قال: إن المراد بقوله: «بَعَثْنا عَلَیْکُمْ «إلخ» أمرنا قوما مؤمنین بقتالکم و جهادکم لاقتضاء ظاهر قوله: «بَعَثْنا» و قوله «عِباداً» ذلک و ذلک لما عرفت أن عد ذلک بعثا إلهیا لا مانع فیه بعد ما کان 
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علی سبیل المجازاة، و کذا لا مانع من عد الکفار عبادا لله مع ما تعقبه من قوله:
«أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ».
و نظیره قول من قال: یجوز أن یکون هؤلاء المبعوثون مؤمنین أمرهم الله بجهاد هؤلاء، و یجوز أن یکونوا کفارا فتألفهم نبی من الأنبیاء لحرب هؤلاء، و سلطهم علی أمثالهم من الکفار و الفساق، و یرد علیه نظیر ما یرد علی سابقه.
و قوله: «وَ کانَ وَعْداً مَفْعُولًا» تأکید لکون القضاء حتما لازما و المعنی فإذا جاء وقت الوعد الذی وعدناه علی المرة الأولی من إفسادکم مرتین بعثنا و أنهضنا علیکم من الناس عبادا لنا أولی بأس و شدة شدیدة فدخلوا بالقهر و الغلبة أرضکم و توسطوا فی دیارکم فأذلوکم و أذهبوا استقلالکم و علوکم و سؤددکم و کان وعدا مفعولا لا محیص عنه.
قوله تعالی: «ثُمَّ رَدَدْنا لَکُمُ الْکَرَّةَ عَلَیْهِمْ وَ أَمْدَدْناکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ وَ جَعَلْناکُمْ أَکْثَرَ نَفِیراً» قال فی المجمع،: الکرة معناه الرجعة و الدولة، و النفیر العدد من الرجال قال الزجاج: و یجوز أن یکون جمع نفر کما قیل: العبید و الضئین و المعیز و الکلیب، و نفر الإنسان و نفره و نفیره و نافرته رهطه الذین ینصرونه و ینفرون معه انتهی.
و معنی الآیة ظاهر، و ظاهرها أن بنی إسرائیل ستعود الدولة لهم علی أعدائهم بعد وعد المرة الأولی فیغلبونهم و یقهرونهم و یتخلصون من استعبادهم و استرقاقهم و أن هذه الدولة سترجع إلیهم تدریجا فی برهة معتد بها من الزمان کما هو لازم إمدادهم بأموال و بنین و جعلهم أکثر نفیرا.
و فی قوله فی الآیة التالیة: «إِنْ أَحْسَنْتُمْ أَحْسَنْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها» إشعار بل دلالة بمعونة السیاق أن هذه الواقعة و هی رد الکرة لبنی إسرائیل علی أعدائهم إنما کانت لرجوعهم إلی الإحسان بعد ما ذاقوا وبال إساءتهم قبل ذلک کما أن إنجاز وعد الآخرة إنما کان لرجوعهم ثانیا إلی الإساءة بعد رجوعهم هذا إلی الإحسان.
قوله تعالی: «إِنْ أَحْسَنْتُمْ أَحْسَنْتُمْ لِأَنْفُسِکُمْ وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها» اللام فی «لِأَنْفُسِکُمْ و «فَلَها» للاختصاص أی إن کلا من إحسانکم و إساءتکم یختص بأنفسکم دون أن یلحق غیرکم، و هی سنة الله الجاریة أن العمل یعود أثره و تبعته إلی صاحبه إن خیرا و إن شرا فهو کقوله: «تِلْکَ أُمَّةٌ قَدْ خَلَتْ لَها ما کَسَبَتْ وَ لَکُمْ ما کَسَبْتُمْ»: البقرة- 141.
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فالمقام مقام بیان أن أثر العمل لصاحبه خیرا کان أو شرا، و لیس مقام بیان أن الإحسان ینفع صاحبه و الإساءة تضره حتی یقال: و إن أسأتم فعلیها کما قیل: «لَها ما کَسَبَتْ وَ عَلَیْها مَا اکْتَسَبَتْ»: البقرة: 286.
فلا حاجة إلی ما تکلفه بعضهم أن اللام فی قوله: «وَ إِنْ أَسَأْتُمْ فَلَها» بمعنی علی، و قول آخرین: إنها بمعنی إلی لأن الإساءة تتعدی بها یقال: أساء إلی فلان و یسی‌ء إلیه إساءة، و قول آخرین: إنها للاستحقاق کقوله: «وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ .
و ربما أورد علی کون اللام للاختصاص بأن الواقع علی خلافه فکثیرا ما یتعدی أثر الإحسان إلی غیر محسنه و أثر الإساءة إلی غیر فاعلها و هو ظاهر.
و الجواب عنه أن فیه غفلة عما یراه القرآن الکریم فی آثار الأعمال أما آثار الأعمال الأخرویة فإنها لا تتعدی صاحبها البتة قال تعالی: «مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ»: الروم: 44، و أما الآثار الدنیویة فإن الأعمال لا تؤثر أثرا فی غیر فاعلها إلا أن یشاء الله من ذلک شیئا علی سبیل النعمة علی الغیر أو النقمة أو الابتلاء و الامتحان فلیس فی مقدرة الفاعل أن یوصل أثر فعله إلی الغیر دائما إلا أحیانا یریده الله لکن الفاعل یلحقه أثر فعله الحسن أو السیئ دائما من غیر تخلف.
فللمحسن نصیب من إحسانه و للمسی‌ء نصیب من إساءته، قال تعالی: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ»: الزلزال: 8 فأثر الفعل لا یفارق فاعله إلی غیره، و هذا معنی 
ما روی عن علی (ع) أنه قال: ما أحسنتم إلی أحد و لا أسأت إلیه و تلا الآیة.
قوله تعالی: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ وَ لِیَدْخُلُوا الْمَسْجِدَ کَما دَخَلُوهُ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ لِیُتَبِّرُوا ما عَلَوْا تَتْبِیراً» التتبیر الإهلاک من التبار بمعنی الهلاک و الدمار.
و قوله: «لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ من المساءة یقال: ساء زید فلانا إذا أحزنه و هو علی ما قیل متعلق بفعل مقدر محذوف للإیجاز، و اللام للغایة و التقدیر بعثناهم لیسوئوا وجوهکم بظهور الحزن و الکآبة فیها و بدو آثار الذلة و المسکنة و صغار الاستعباد علیها بما یرتکبونه فیکم من القتل الذریع و السبی و النهب.
و قوله: «وَ لِیَدْخُلُوا الْمَسْجِدَ کَما دَخَلُوهُ أَوَّلَ مَرَّةٍ» المراد بالمسجد هو المسجد الأقصی 
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- بیت المقدس- و لا یعبأ بما ذکره بعضهم أن المراد به جمیع الأرض المقدسة مجازا، و فی الکلام دلالة أولا أنهم فی وعد المرة الأولی أیضا دخلوا المسجد عنوة و إنما لم یذکر قبلا للإیجاز، و ثانیا أن دخولهم المسجد إنما کان للهتک و التخریب، و ثالثا یشعر الکلام بأن هؤلاء المهاجمین المبعوثین لمجازاة بنی إسرائیل و الانتقام منهم هم الذین بعثوا علیهم أولا.
و قوله: «وَ لِیُتَبِّرُوا ما عَلَوْا تَتْبِیراً» أی لیهلکوا الذی غلبوا علیه إهلاکا فیقتلوا النفوس و یحرقوا الأموال و یهدموا الأبنیة و یخربوا البلاد، و احتمل أن یکون ما مصدریة بحذف مضاف و تقدیر الکلام: و لیتبروا مدة علوهم تتبیرا، و المعنی الأول أقرب إلی الفهم و أوفق بالسیاق.
و المقایسة بین الوعدین أعنی قوله: «بَعَثْنا عَلَیْکُمْ عِباداً لَنا» إلخ و قوله: «لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ إلخ یعطی أن الثانی کان أشد علی بنی إسرائیل و أمر و قد کادوا أن یفنوا و یبیدوا فیه عن آخرهم و کفی فی ذلک قوله تعالی: «وَ لِیُتَبِّرُوا ما عَلَوْا تَتْبِیراً».
و المعنی فإذا جاء وعد المرة الآخرة و هی الثانیة من الإفسادتین بعثناهم لیسوئوا وجوهکم بظهور الحزن و الکآبة و بدو الذلة و المسکنة و لیدخلوا المسجد الأقصی کما دخلوه أول مرة و لیهلکوا الذی غلبوا علیه و یفنوا الذی مروا علیه إهلاکا و إفناء.
قوله تعالی: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ» وَ إِنْ عُدْتُمْ عُدْنا وَ جَعَلْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ حَصِیراً» الحصیر من الحصر و هو- علی ما ذکروه- التضییق و الحبس قال تعالی:
«وَ احْصُرُوهُمْ»: التوبة: 5 أی ضیقوا علیهم.
و قوله: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ أی بعد البعث الثانی علی ما یفیده السیاق و هو ترج للرحمة علی تقدیر أن یتوبوا و یرجعوا إلی الطاعة و الإحسان بدلیل قوله:
«وَ إِنْ عُدْتُمْ عُدْنا» أی و إن تعودوا إلی الإفساد و العلو، بعد ما رجعتم عنه و رحمکم ربکم نعد إلی العقوبة و النکال، و جعلنا جهنم للکافرین حصیرا و مکانا حابسا لا یستطیعون منه خروجا.
و فی قوله: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و کأن الوجه فیه الإشارة إلی أن الأصل الذی یقتضیه ربوبیته تعالی أن یرحم عباده إن 
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جروا علی ما یقتضیه خلقتهم و یرشد إلیه فطرتهم إلا أن ینحرفوا عن خط الخلقة و یخرجوا عن صراط الفطرة، و الإیماء إلی هذه النکتة یوجب ذکر وصف الرب فاحتاج السیاق أن یتغیر عن التکلم مع الغیر إلی الغیبة ثم لما استوفیت النکتة بقوله: «عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یَرْحَمَکُمْ عاد الکلام إلی ما کان علیه.



بحث روائی‌

فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: إن نوحا إنما سمی عبدا شکورا- لأنه کان یقول إذا أمسی و أصبح: اللهم إنی أشهدک أنه ما أمسی و أصبح بی من نعمة- أو عافیة فی دین أو دنیا فمنک وحدک لا شریک لک، لک الحمد و لک الشکر بها علی حتی ترضی و بعد الرضا.
أقول: و روی هذا المعنی بتفاوت یسیر بعدة طرق فی الکافی و تفسیری القمی، و العیاشی،.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی فاطمة أن النبی ص قال: کان نوح (ع) لا یحمل شیئا صغیرا و لا کبیرا إلا قال: بسم الله و الحمد لله فسماه الله عبدا شکورا.
أقول: و الروایات لا تنافی ما تقدم من تفسیر الشکر بالإخلاص فمن المعلوم أن دعاءه لم یکن إلا عن تحققه بحقیقة ما دعا به و لا ینفک ذلک عن الإخلاص فی العبودیة.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن قولویه بإسناده عن صالح بن سهل عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ لَتُفْسِدُنَّ فِی الْأَرْضِ مَرَّتَیْنِ قال: قتل أمیر المؤمنین و طعن الحسن بن علی (ع) «وَ لَتَعْلُنَّ عُلُوًّا کَبِیراً» قال: قتل الحسین (ع) «فَإِذا جاءَ وَعْدُ أُولاهُما» قال: إذا جاء نصر الحسین «بَعَثْنا عَلَیْکُمْ عِباداً لَنا أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ- فَجاسُوا خِلالَ الدِّیارِ» قوم یبعثهم الله قبل قیام القائم- لا یدعون لآل محمد وترا إلا أخذوه «وَ کانَ وَعْداً مَفْعُولًا».
أقول: و فی معناها روایات أخری و هی مسوقة لتطبیق ما یجری فی هذه الأمة من الحوادث علی ما جری منها فی بنی إسرائیل تصدیقا لما تواتر عن النبی ص 
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هذه الأمة سترکب ما رکبته بنو إسرائیل حذو النعل بالنعل و القذة بالقذة حتی لو دخلوا جحر ضب لدخله هؤلاء، و لیست الروایات واردة فی تفسیر الآیات، و من شواهد ذلک اختلاف ما فیها من التطبیق.
و أما أصل القصة التی تتضمنها الآیات الکریمة فقد اختلفت الروایات فیها اختلافا عجیبا یسلب عنها التعویل، و لذلک ترکنا إیرادها هاهنا من أرادها فلیراجع جوامع الحدیث من العامة و الخاصة.
و قد نزل علی بنی إسرائیل منذ استقلوا بالملک و السؤدد نوازل هامة کثیرة فوق اثنتین- علی ما یضبطه تاریخهم- یمکن أن ینطبق ما تضمنته هذه الآیات علی اثنتین منها لکن الذی هو کالمسلم عندهم أن إحدی هاتین النکایتین اللتین تشیر إلیهما الآیات هی ما جری علیهم بید بخت نصر (نبوکد نصر) من ملوک بابل قبل المیلاد بستة قرون تقریبا.
و کان ملکا ذا قوة و شوکة من جبابرة عهده، و کان یحمی بنی إسرائیل فعصوه و تمردوا علیه فسار إلیهم بجیوش لا قبل لهم بها و حاصر بلادهم ثم فتحها عنوة فخرب البلاد و هدم المسجد الأقصی و أحرق التوراة و کتب الأنبیاء و أباد النفوس بالقتل العام و لم یبق منهم إلا شرذمة قلیلة من النساء و الذراری و ضعفاء الرجال فأسرهم و سیرهم معه إلی بابل فلم یزالوا هناک لا یحمیهم حام و لا یدفع عنهم دافع طول زمن حیاة بخت نصر و بعده زمانا طویلا حتی قصد الکسری کورش أحد ملوک الفرس العظام بابل و فتحه تلطف علی الأسری من بنی إسرائیل و أذن لهم فی الرجوع إلی الأرض المقدسة، و أعانهم علی تعمیر الهیکل- المسجد الأقصی- و تجدید الأبنیة و أجاز لعزراء أحد کهنتهم أن یکتب لهم التوراة و ذلک فی نیف و خمسین و أربعمائة سنة قبل المیلاد.
و الذی یظهر من تاریخ الیهود أن المبعوث أولا لتخریب بیت المقدس هو بخت نصر و بقی خرابا سبعین سنة، و المبعوث ثانیا هو قیصر الروم إسبیانوس سیر إلیهم وزیره طوطوز فخرب البیت و أذل القوم قبل المیلاد بقرن تقریبا.
و لیس من البعید أن یکون الحادثتان هما المرادتان فی الآیات فإن الحوادث الأخری لم تفن جمعهم و لم تذهب بملکهم و استقلالهم بالمرة لکن نازلة بخت نصر ذهب بجمیعهم 
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و سؤددهم إلی زمن کورش ثم اجتمع شملهم بعده برهة ثم غلب علیهم الروم و أذهبت بقوتهم و شوکتهم فلم یزالوا علی ذلک إلی زمن ظهور الإسلام.
و لا یبعده إلا ما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر الآیات أن فیها إشعارا بأن المبعوث إلی بنی إسرائیل فی المرة الأولی و الثانیة قوم بأعیانهم و أن قوله: «ثُمَّ رَدَدْنا لَکُمُ الْکَرَّةَ عَلَیْهِمْ مشعر بأن الکرة من بنی إسرائیل علی القوم المبعوثین علیهم أولا، و أن قوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ مشعر برجوع ضمیر الجمع إلی ما تقدم من قوله: «عِباداً لَنا».
لکنه إشعار من غیر دلالة ظاهرة لجواز أن یکون المراد کرة من غیر بنی إسرائیل علی أعدائهم و هم ینتفعون بها و أن یکون ضمیر الجمع عائدا إلی ما یدل علیه الکلام بسیاقه من غیر إیجاب السیاق أن یکون المبعوثون ثانیا هم المبعوثین أولا).
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اشارة

إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ وَ یُبَشِّرُ الْمُؤْمِنِینَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ الصَّالِحاتِ أَنَّ لَهُمْ أَجْراً کَبِیراً (9) وَ أَنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً (10) وَ یَدْعُ الْإِنْسانُ بِالشَّرِّ دُعاءَهُ بِالْخَیْرِ وَ کانَ الْإِنْسانُ عَجُولاً (11) وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهارَ آیَتَیْنِ فَمَحَوْنا آیَةَ اللَّیْلِ وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً لِتَبْتَغُوا فَضْلاً مِنْ رَبِّکُمْ وَ لِتَعْلَمُوا عَدَدَ السِّنِینَ وَ الْحِسابَ وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَصَّلْناهُ تَفْصِیلاً (12) وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً (13)
اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً (14) مَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولاً (15) وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً (16) وَ کَمْ أَهْلَکْنا مِنَ الْقُرُونِ مِنْ بَعْدِ نُوحٍ وَ کَفی بِرَبِّکَ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً (17) مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً (18)
وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً (19) کُلاًّ نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً (20) انْظُرْ کَیْفَ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ دَرَجاتٍ وَ أَکْبَرُ تَفْضِیلاً (21) لا تَجْعَلْ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتَقْعُدَ مَذْمُوماً مَخْذُولاً (22)
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(بیان)

کان القبیل السابق من الآیات یذکر کیفیة جریان السنة الإلهیة فی هدایة الإنسان إلی سبیل الحق و دین التوحید ثم إسعاد من استجاب الدعوة الحقة فی الدنیا و الآخرة و عقاب من کفر بالحق و فسق عن الأمر فی دنیاه و عقباه، و کان ذکر نزول التوراة و ما جری بعد ذلک علی بنی إسرائیل کالمثال الذی یورد فی الکلام لتطبیق الحکم الکلی علی أفراده و مصادیقه، و هذا القبیل من الآیات یذکر جریان السنة المذکورة فی هذه الأمة کما جرت فی أمة موسی، و قد استنتج من الآیات لزوم التجنب عن الشرک و وجوب التزام طریق التوحید حیث قیل: «لا تَجْعَلْ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتَقْعُدَ مَذْمُوماً مَخْذُولًا».
قوله تعالی: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ أی للملة التی هی أقوم کما قال تعالی: «قُلْ إِنَّنِی هَدانِی رَبِّی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ دِیناً قِیَماً مِلَّةَ إِبْراهِیمَ حَنِیفاً»: الأنعام: 161.
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و الأقوم أفعل تفضیل و الأصل فی الباب القیام ضد القعود الذی هو أحد أحوال الإنسان و أوضاعه، و هو أعدل حالاته یتسلط به علی ما یریده من العمل بخلاف القعود و الاستلقاء و الانبطاح و نحوها ثم کنی به عن حسن تصدیه للأمور إذا قوی علیها من غیر عجز و عی و أحسن إدارتها للغایة یقال: قام بأمر کذا إذا تولاه و قام علی أمر کذا أی راقبه و حفظه و راعی حاله بما یناسبه.
و قد وصف الله سبحانه هذه الملة الحنیفیة بالقیام کما قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30، و قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ»: الروم: 43.
و ذلک لکون هذا الدین مهیمنا علی ما فیه خیر دنیاهم و آخرتهم قیما علی إصلاح حالهم فی معاشهم، و معادهم و لیس إلا لکونه موافقا لما تقتضیه الفطرة الإنسانیة و الخلقة التی سواه الله سبحانه علیها و جهزه بحسبها بما یهدیه إلی غایته التی أریدت له، و سعادته التی هیئت لأجله.
و علی هذا فوصف هذه الملة فی قوله: «لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ بأنها أقوم إن کان بقیاسها إلی سائر الملل إنما هو من جهة أن کلا من تلک الملل سنة حیویة اتخذها ناس لینتفعوا بها فی شی‌ء من أمور حیاتهم لکنها إن کان تنفعهم فی بعضها فهی تضرهم فی بعض آخر و إن کانت تحرز لهم شطرا مما فیه هواهم فهی تفوت علیهم شطرا عظیما مما فیه خیرهم، و إنما ذلک الإسلام یقوم علی حیاتهم و بجمیع ما یهمهم فی الدنیا و الآخرة من غیر أن یفوته فائت فالملة الحنیفیة أقوم من غیرها علی حیاة الإنسان.
و إن کان بالقیاس إلی سائر الشرائع الإلهیة السابقة کشریعة نوح و موسی و عیسی (ع) کما هو ظاهر جعلها مما یهدی إلیها القرآن قبال ما تقدم من ذکر التوراة و جعلها هدی لبنی إسرائیل فإنما هو من جهة أن هذه الملة الحنیفیة أکمل من الملل السابقة التی تتضمنها کتب الأنبیاء السابقین فهی تشتمل من المعارف الإلهیة علی آخر ما تتحمله البنیة الإنسانیة و من الشرائع علی ما لا یشذ منه شاذ من أعمال الإنسان الفردیة و الاجتماعیة، و قد قال تعالی: «وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ مِنَ الْکِتابِ وَ مُهَیْمِناً عَلَیْهِ»: المائدة- 48 فما یهدی إلیه القرآن أقوم مما یهدی إلیه غیره من الکتب.
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قوله تعالی: «وَ یُبَشِّرُ الْمُؤْمِنِینَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ الصَّالِحاتِ أَنَّ لَهُمْ أَجْراً کَبِیراً» الصالحات صفة محذوف موصوفها اختصارا و التقدیر و عملوا الأعمال الصالحات.
و فی الآیة جعل حق للمؤمنین الذین آمنوا و عملوا الصالحات علی الله سبحانه کما یؤیده تسمیة ذلک أجرا، و یؤیده أیضا قوله فی موضع آخر: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ»: حم السجدة: 8 و لا محذور فی أن یکون لهم علی الله حق إذا کان الله سبحانه هو الجاعل له، و نظیره قوله: «ثُمَّ نُنَجِّی رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا کَذلِکَ حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ»: یونس: 103.
و العنایة فی الآیة ببیان الوعد المنجز کما أن الآیة التالیة تعنی ببیان الوعید المنجز و هو العذاب لمن یکفر بالآخرة، و أما من آمن و لم یعمل الصالحات فلیس ممن له علی الله أجر منجز و حق ثابت بل أمره مراعی بتوبة أو شفاعة حتی یلحق بذلک علی معشر الصالحین من المؤمنین قال تعالی: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ»: التوبة- 102 و قال: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ»: التوبة: 106.
نعم لهم ثبات علی الحق بإیمانهم کما قال تعالی: «وَ بَشِّرِ الَّذِینَ آمَنُوا أَنَّ لَهُمْ قَدَمَ صِدْقٍ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: یونس: 2 و قال: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ»: إبراهیم- 27.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً» الاعتاد الإعداد و التهیئة من العتاد بالفتح و هو علی ما ذکره الراغب ادخار الشی‌ء قبل الحاجة إلیه کالإعداد.
و ظاهر السیاق أنه عطف علی قوله فی الآیة السابقة: «أَنَّ لَهُمْ إلخ فیکون التقدیر و یبشر المؤمنین الذین یعملون الصالحات أن الذین لا یؤمنون «إلخ» و کون ذلک بشارة للمؤمنین من حیث إنه انتقام إلهی من أعدائهم فی الدین.
و إنما خص بالذکر من أوصاف هؤلاء عدم إیمانهم بالآخرة مع جواز أن یکفروا بغیرها کالتوحید و النبوة لأن الکلام مسوق لبیان الأثر الذی یعقبه الدین القیم، و لا موقع للدین و لا فائدة له مع إنکار المعاد و إن اعترف بوحدانیة الرب تعالی و غیرها
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من المعارف، و لذلک عد سبحانه نسیان یوم الحساب أصلا لکل ضلال فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»:- ص- 26.
قوله تعالی: «وَ یَدْعُ الْإِنْسانُ بِالشَّرِّ دُعاءَهُ بِالْخَیْرِ وَ کانَ الْإِنْسانُ عَجُولًا» المراد بالدعاء علی ما یستفاد من السیاق مطلق الطلب سواء کان بلفظ الدعاء کقوله: اللهم ارزقنی مالا و ولدا و غیر ذلک أو من غیر دعاء لفظی بل بطلب و سعی فإن ذلک کله دعاء و سؤال من الله سواء اعتقد به الإنسان و تنبه له أم لا إذ لا معطی و لا مانع فی الحقیقة إلا الله سبحانه، قال تعالی: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الرحمن: 29 و قال: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ»: إبراهیم: 34 فالدعاء مطلق الطلب و الباء فی قوله: «بِالشَّرِّ» و «بِالْخَیْرِ» للصلة و المراد أن الإنسان یدعو الشر و یسأله دعاء کدعائه الخیر و سؤاله و طلبه.
و علی هذا فالمراد بکون الإنسان عجولا أنه لا یأخذ بالأناة إذا أراد شیئا حتی یتروی و یتفکر فی جهات صلاحه و فساده حتی یتبین له وجه الخیر فیما یریده من الأمر فیطلبه و یسعی إلیه بل یستعجل فی طلبه بمجرد ما ذکره و تعلق به هواه فربما کان شرا فتضرر به و ربما کان خیرا فانتفع به.
و الآیة و ما یتلوها من الآیات فی سیاق التوبیخ و اللوم متفرعة علی ما تقدم من حدیث المن الإلهی بالهدایة إلی التی هی أقوم کأنه قیل: إنا أنزلنا کتابا یهدی إلی ملة هی أقوم تسوق الآخذین بها إلی السعادة و الجنة و تؤدیهم إلی أجر کبیر، و ترشدهم إلی الخیر کله لکن جنس الإنسان عجول لا یفرق لعجلته بین الخیر و الشر بل یطلب کل ما لاح له و یسأل کل ما بدا له فتعلق به هواه من غیر تمییز بین الخیر و الشر و الحق و الباطل فیرد الشر کما یرد الخیر و یهجم علی الباطل کما یهجم علی الحق.
و لیس ینبغی له أن یستعجل و یطلب کل ما یهواه و یشتهیه و لا یحق له أن یرتکب کل ما له استطاعة ارتکابه و یقترف کل ما أقدره الله علیه و مکنه منه مستندا إلی أنه من التیسیر الإلهی و لو شاء لمنعه فهذان اللیل و النهار و آیتان إلهیتان و لیستا علی نمط واحد بل آیة اللیل ممحوة تسکن فیها الحرکات و تهدأ فیها العیون، و آیة النهار مبصرة تنتبه فیها القوی و یبتغی فیها الناس من فضل ربهم و یعلمون بها عدد السنین و الحساب.
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کذلک أعمال الشر و الخیر جمیعا کائنة فی الوجود بإذن الله مقدورة للإنسان بإقداره سبحانه لکن ذلک لا یکون دلیلا علی جواز ارتکاب الإنسان الشر و الخیر جمیعا و أن یستعجل فیطلب کل ما بدا له فیرد الشر کما یرد الخیر و یقترف المعصیة کما یقترف الطاعة بل یجب علیه أن یأخذ عمل الشر ممحوا فلا یقترفه و عمل الخیر مبصرا فیأتی به و یبتغی بذلک فضل ربه من سعادة الآخرة و الرزق الکریم فإن عمل الإنسان هو طائره الذی یدله علی سعادته و شقائه، و هو لازم له غیر مفارقة فما عمله من خیر أو شر فهو لا یفارقه إلی غیره و لا یستدل به سواه.
هذا ما یعطیه السیاق من معنی الآیة و یتبین به:
أولا: أن الآیة و ما یتلوها من الآیات مسوقة لغرض التوبیخ و اللوم، و هو وجه اتصالها و ما بعدها بما تقدمها من قوله: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ الآیة کما أشرنا إلیه آنفا فهو سبحانه یلوم الإنسان أنه لما به من قریحة الاستعجال لا یقدر نعمة الهدایة الإلهیة حق قدرها و لا یفرق بین الملة التی هی أقوم و بین غیرها فیدعو بالشر دعاءه بالخیر و یقصد الشقاء کما یقصد السعادة.
و ثانیا: أن المراد بالإنسان هو الجنس دون أفراد معینة منه کالکفار و المشرکین کما قیل، و بالدعاء مطلق الطلب لا الدعاء المصطلح کما قیل، و بالخیر و الشر ما فیه سعادة حیاته أو شقاؤه بحسب الحقیقة دون مطلق ما یضر و ینفع کدعاء الإنسان علی من رضی عنه بالنجاح و الفلاح و علی من غضب علیه بالخیبة و الخسران و غیر ذلک.
و بالعجلة حب الإنسان أن یسرع ما یهواه إلی التحقق دون اللج و التمادی علی طلب العذاب و المکروه.
و للمفسرین اختلاف عجیب فی مفردات الآیة، و کلمات مضطربة فی بیان وجه اتصال الآیة و کذا الآیات التالیة بما قبلها ترکنا إیرادها و الغور فیها لعدم جدوی فی التعرض لها من أرادها فلیراجع کتبهم.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهارَ آیَتَیْنِ فَمَحَوْنا آیَةَ اللَّیْلِ وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً» إلی آخر الآیة، قال فی المجمع، مبصرة أی مضیئة منیرة نیرة قال أبو عمرو: أراد یبصر بها کما یقال: لیل نائم و سر کاتم، و قال الکسائی: العرب تقول: أبصر النهار إذا أضاء. انتهی موضع الحاجة.
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اللیل و النهار هما النور و الظلمة المتعاقبان علی الأرض من جهة مواجهة الشمس بالطلوع و زوالها بالغروب و هما کسائر ما فی الکون من أعیان الأشیاء و أحوالها آیتان لله سبحانه تدلان بذاتهما علی توحده بالربوبیة.
و من هنا یظهر أن المراد بجعلهما آیتین هو خلقهما کذلک لا خلقهما و لیستا آیتین ثم جعلهما آیتین و إلباسهما لباس الدلالة فالأشیاء کلها آیات له تعالی من جهة أصل وجودها و کینونتها الدالة علی مکونها لا لوصف طار یطرء علیها.
و من هنا یظهر أیضا أن المراد بآیة اللیل کآیة النهار نفس اللیل کنفس النهار- علی أن تکون الإضافة بیانیة لا لامیة- و المراد بمحو اللیل إظلامه و إخفاؤه عن الأبصار علی خلاف النهار.
فما ذکره بعضهم أن المراد بآیة اللیل القمر و محوها ما یری فی وجهه من الکلف کما أن المراد بآیة النهار الشمس و جعلها مبصرة خلو قرصها عن المحو و السواد. لیس بسدید فإن الکلام فی الآیتین لا آیتی الآیتین. علی أن ما فرع علی ذلک من قوله:
«لِتَبْتَغُوا فَضْلًا مِنْ رَبِّکُمْ إلخ متفرع علی ضوء النهار و ظلمة اللیل لا علی ما یری من الکلف فی وجه القمر و خلو قرص الشمس من ذلک.
و نظیره فی السقوط قول بعضهم: إن المراد بآیة اللیل ظلمته و بآیة النهار ضوءه و المراد بمحو آیة اللیل إمحاء ظلمته بضوء النهار و نظیره إمحاء ضوء النهار بظلمة اللیل و إنما اکتفی بذکر أحدهما لدلالته علی الآخر.
و لا یخفی علیک وجه سقوطه بتذکر ما أشرنا إلیه سابقا فإن الغرض بیان وجود الفرق بین الآیتین مع کونهما مشترکتین فی الآئیة و الدلالة، و ما ذکره من المعنی یبطل الفرق.
و قوله: «لِتَبْتَغُوا فَضْلًا مِنْ رَبِّکُمْ متفرع علی قوله: «وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً» أی جعلناها مضیئة لتطلبوا فیه رزقا من ربکم فإن الرزق فضله و عطاؤه تعالی.
و ذکر بعضهم أن التقدیر: لتسکنوا باللیل و لتبتغوا فضلا من ربکم بالنهار إلا أنه حذف لتسکنوا باللیل» لما ذکره فی مواضع أخر و فیه أن التقدیر ینافی کون الکلام مسوقا لبیان ترتب الآثار علی إحدی الآیتین دون الأخری مع کونهما معا آیتین.
و قوله: «وَ لِتَعْلَمُوا عَدَدَ السِّنِینَ وَ الْحِسابَ أی لتعلموا بمحو اللیل و إبصار النهار عدد السنین بجعل عدد من الأیام واحدا یعقد علیه، و تعلموا بذلک حساب الأوقات 
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و الآجال، و ظاهر السیاق أن علم السنین و الحساب متفرع علی جعل النهار مبصرا نظیر تفرع ما تقدمه من ابتغاء الرزق علی ذلک و ذلک أنا إنما نتنبه للأعدام و الفقدانات من ناحیة الوجودات لا بالعکس و الظلمة فقدان النور و لو لا النور لم ننتقل لا إلی نور و لا إلی ظلمة، و نحن و إن کنا نستمد فی الحساب باللیل و النهار معا و نمیز کلا منهما بالآخر ظاهرا لکن ما هو الوجودی منهما أعنی النهار هو الذی یتعلق به إحساسنا أولا ثم نتنبه لما هو العدمی منها أعنی اللیل بنوع من القیاس، و کذلک الحال فی کل وجودی و عدمی مقیس إلیه.
و ذکر الرازی فی تفسیره أن الأولی أن یکون المراد بمحو آیة اللیل علی القول بأنها القمر هو ما یعرض القمر من اختلاف النور من المحاق إلی المحاق بالزیادة و النقیصة لیلة فلیلة لما فیه من الآثار العظیمة فی البحار و الصحاری و أمزجة الناس.
و لازم ذلک- کما أشار إلیه- أن یکون قوله: «لِتَبْتَغُوا فَضْلًا مِنْ رَبِّکُمْ و قوله:
«وَ لِتَعْلَمُوا عَدَدَ السِّنِینَ وَ الْحِسابَ متفرعین علی محو آیة اللیل و جعل آیة النهار مبصرة جمیعا، و المعنی أنا جعلنا ذلک کذلک لتبتغوا بإضاءة الشمس و اختلاف نور القمر أرزاقکم، و لتعلموا بذلک أیضا السنین و الحساب فإن الشمس هی التی تمیز النهار من اللیل و القمر باختلاف تشکلاته یرسم الشهور القمریة و الشهور ترسم السنین فاللام فی الجملتین أعنی «لِتَبْتَغُوا» و «لِتَعْلَمُوا» متعلق بالفعلین «فَمَحَوْنا» و «وَ جَعَلْنَا» جمیعا.
و فیه أن الآیة فی سیاق لا یلائمه جعل ما ذکر فیها من الغرض غرضا مترتبا علی الآیتین معا أعنی الآیة الممحوة و الآیة المثبتة فقد عرفت أن الآیات فی سیاق التوبیخ و اللوم، و الآیة أعنی قوله: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهارَ آیَتَیْنِ کالجواب عما قدر أن الإنسان یحتج به فی دعائه بالشر کدعائه بالخیر.
و ملخصه: أن الإنسان لمکان عجلته لا یعتنی بما أنزله الله من کتاب و هداه إلیه من الملة التی هی أقوم بل یقتحم الشر و یطلبه کما یطلب الخیر من غیر أن یتروی فی عمله و یتأمل وجه الصلاح و الفساد فیه بل یقتحمه بمجرد ما تعلق به هواه و یسرته قدرته، و هو یعتمد فی ذلک علی حریته الطبیعیة فی العمل کأنه یحتج فیه بأن الله أقدره علی ذلک و لم یمنع عنه کما نقله الله من قول المشرکین: «لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا»: النحل- 35.
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فأجیب عنه بعد ما أورد فی سیاق التوبیخ و اللوم بأن مجرد تعلق القدرة و صحة الفعل لا یستلزم جواز العمل و لا أن إقداره علی الخیر و الشر معا یدل علی جواز اقتحام الشر کالخیر فاللیل و النهار آیتان من آیات الله یعیش فیهما الإنسان لکن الله سبحانه محی آیة اللیل و قدر فیها السکون و الخمود، و جعل آیة النهار مبصرة مدرکة یطلب فیها الرزق و یعلم بها عدد السنین و الحساب.
فکما أن کون اللیل و النهار مشترکین فی الآئیة لا یوجب اشتراکهما فی الحرکات و التقلبات بل هی للنهار خاصة کذلک اشتراک أعمال الخیر و الشر فی أنها جمیعا تتحقق بإذن الله سبحانه و هی مما أقدر الله الإنسان علیه سواء لا یستلزم جواز ارتکابه لهما و إتیانه بهما علی حد سواء بل جواز الإتیان و الارتکاب من خواص عمل الخیر دون عمل الشر فلیس للإنسان أن یسلک کل ما بدا له من سبیل و لا أن یأتی بکل ما اشتهاه و تعلق به هواه معتمدا فی ذلک علی ما أعطی من الحریة الطبیعیة و الأقدار الإلهی.
و مما تقدم یظهر فساد ما ذکره بعضهم أن الآیة مسوقة للاحتجاج علی التوحید فإن اللیل و النهار و ما یعرضهما من الاختلاف و ما یترتب علی ذلک من البرکات من أوضح آیات التوحید.
و فیه أن دلالتهما علی التوحید لا توجب أن یکون الغرض إفادته و الاحتجاج بهما علی ذلک فی أی سیاق وقعا.
و قوله فی ذیل الآیة: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَصَّلْناهُ تَفْصِیلًا» إشارة إلی تمییز الأشیاء و أن الخلقة لا تتضمن إبهامها و لا إجمالها.
قوله تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ قال فی المجمع،: الطائر هنا عمل الإنسان شبه بالطائر الذی یسنح و یتبرک به و الطائر الذی یبرح فیتشأم به، و السانح الذی یجعل میامنه إلی میاسرک، و البارح الذی یجعل میاسره إلی میامنک، و الأصل فی هذا أنه إذا کان سانحا أمکن الرامی و إذا کان بارحا لم یمکنه قال أبو زید:
کل ما یجری من طائر أو ظبی أو غیره فهو عندهم طائر. انتهی.
و فی الکشاف،: أنهم کانوا یتفألون بالطیر و یسمونه زجرا فإذا سافروا و مر بهم طیر زجروه فإن مر بهم سانحا بأن مر من جهة الیسار إلی الیمین تیمنوا و إن مر بارحا بأن 
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مر من جهة الیمین إلی الشمال تشأموا و لذا سمی تطیرا. انتهی.
و قال فی المفردات،: تطیر فلان و أطیر أصله التفاؤل بالطیر ثم یستعمل فی کل ما یتفاءل به و یتشاءم «قالُوا إِنَّا تَطَیَّرْنا بِکُمْ و لذلک قیل: لا طیر إلا طیرک و قال:
«إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ یَطَّیَّرُوا» أی یتشاءموا به «أَلا إِنَّما طائِرُهُمْ عِنْدَ اللَّهِ أی شؤمهم ما قد أعد الله لهم بسوء أعمالهم و علی ذلک قوله: «قالُوا اطَّیَّرْنا بِکَ وَ بِمَنْ مَعَکَ «قالَ طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ «قالُوا طائِرُکُمْ مَعَکُمْ «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ أی عمله الذی طار عنه من خیر و شر و یقال: تطایروا إذا أسرعوا و یقال إذا تفرقوا. انتهی.
و بالجملة سیاق ما قبل الآیة و ما بعدها و خاصة قوله: «مَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ إلخ، یعطی أن المراد بالطائر ما یستدل به علی المیمنة و المشأمة و یکشف عن حسن العاقبة و سوءها فلکل إنسان شی‌ء یرتبط بعاقبة حاله یعلم به کیفیتها من خیر أو شر.
و إلزام الطائر جعله لازما له لا یفارقه، و إنما جعل الإلزام فی العنق لأنه العضو الذی لا یمکن أن یفارقه الإنسان أو یفارق هو الإنسان بخلاف الأطراف کالید و الرجل، و هو العضو الذی یوصل الرأس بالصدر فیشاهد ما یعلق علیه من قلادة أو طوق أو غل أول ما یواجه الإنسان.
فالمراد بقوله: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ أن الذی یستعقب لکل إنسان سعادته أو شقاءه هو معه لا یفارقه بقضاء من الله سبحانه فهو الذی ألزمه إیاه، و هذا هو العمل الذی یعمله الإنسان لقوله تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی : النجم: 41.
فالطائر الذی ألزمه الله الإنسان فی عنقه هو عمله، و معنی إلزامه إیاه أن الله قضی أن یقوم کل عمل بعامله و یعود إلیه خیره و شره و نفعه و ضره من غیر أن یفارقه إلی غیره، و قد استفید من قوله تعالی: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ ... إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ» الآیات: الحجر: 45 أن من القضاء المحتوم أن حسن العاقبة للإیمان و التقوی و سوء العاقبة للکفر و المعصیة.
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و لازم ذلک أن یکون مع کل إنسان من عمله ما یعین له حاله فی عاقبة أمره معیة لازمة لا یترکه و تعیینا قطعیا لا یخطئ و لا یغلط لما قضی به أن کل عمل فهو لصاحبه لیس له إلا هو و أن مصیر الطاعة إلی الجنة و مصیر المعصیة إلی النار.
و بما تقدم یظهر أن الآیة إنما تثبت لزوم السعادة و الشقاء للإنسان من جهة أعماله الحسنة و السیئة المکتسبة من طریق الاختیار من دون أن یبطل تأثیر العمل فی السعادة و الشقاء بإثبات قضاء أزلی یحتم للإنسان سعادة أو شقاء سواء عمل أم لم یعمل و سواء أطاع أم عصی کما توهمه بعضهم.
قوله تعالی: «وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً» یوضح حال هذا الکتاب قوله بعده: «اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً» حیث یدل أولا علی أن الکتاب الذی یخرج له هو کتابه نفسه لا یتعلق بغیره، و ثانیا أن الکتاب متضمن لحقائق أعماله التی عملها فی الدنیا من غیر أن یفقد منها شیئا کما فی قوله: «یَقُولُونَ یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً إِلَّا أَحْصاها»: الکهف: 49، و ثالثا أن الأعمال التی أحصاها بادیة فیها بحقائقها من سعادة أو شقاء ظاهرة بنتائجها من خیر أو شر ظهورا لا یستتر بستر و لا یقطع بعذر، قال تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22.
و یظهر من قوله تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30 أن الکتاب یتضمن نفس الأعمال بحقائقها دون الرسوم المخطوطة علی حد الکتب المعمولة فیما بیننا فی الدنیا فهو نفس الأعمال یطلع الله الإنسان علیها عیانا، و لا حجة کالعیان.
و بذلک یظهر أن المراد بالطائر و الکتاب فی الآیة أمر واحد و هو العمل الذی یعمله الإنسان غیر أنه سبحانه قال: «وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً» ففرق الکتاب عن الطائر و لم یقل: «و نخرجه» لئلا یوهم أن العمل إنما یصیر کتابا یوم القیامة و هو قبل ذلک طائر و لیس بکتاب أو یوهم أن الطائر خفی مستور غیر خارج قبل یوم القیامة فلا یلائم کونه ملزما له فی عنقه.
و بالجملة فی قوله: «وَ نُخْرِجُ لَهُ إشارة إلی أن کتاب الأعمال بحقائقها مستور عن 
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إدراک الإنسان محجوب وراء حجاب الغفلة و إنما یخرجه الله سبحانه للإنسان یوم القیامة فیطلعه علی تفاصیله، و هو المعنی بقوله: «یَلْقاهُ مَنْشُوراً».
و فی ذلک دلالة علی أن ذلک أمر مهیأ له غیر مغفول عنه فیکون تأکیدا لقوله:
«وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ لأن المحصل أن الإنسان ستناله تبعة عمله لا محالة أما أولا فلأنه لازم له لا یفارقه. و أما ثانیا فلأنه مکتوب کتابا سیظهر له فیلقاه منشورا.
قوله تعالی: «اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً» أی یقال: له: اقرأ کتابک «إلخ».
و قوله: «کَفی بِنَفْسِکَ الباء فیه زائدة للتأکید و أصله کفت نفسک و إنما لم یؤنث الفعل لأن الفاعل مؤنث مجازی یجوز معه التذکیر و التأنیث، و ربما قیل: إنه اسم فعل بمعنی اکتف و الباء غیر زائدة، و ربما وجه بغیر ذلک.
و فی الآیة دلالة علی أن حجة للکتاب قاطعة بحیث لا یرتاب فیها قارئه و لو کان هو المجرم نفسه و کیف لا؟ و فیه معاینة نفس العمل و به الجزاء، قال تعالی: «لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7.
و قد اتضح مما أوردناه فی وجه اتصال قوله: «وَ یَدْعُ الْإِنْسانُ بِالشَّرِّ» الآیة بما قبله وجه اتصال هاتین الآیتین أعنی قوله: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ- إلی قوله- حَسِیباً» فمحصل معنی الآیات و السیاق سیاق التوبیخ و اللوم أن الله سبحانه أنزل القرآن و جعله هادیا إلی ملة هی أقوم جریا علی السنة الإلهیة فی هدایة الناس إلی التوحید و العبودیة و إسعاد من اهتدی منهم و إشقاء من ضل لکن الإنسان لا یمیز الخیر من الشر و لا یفرق بین النافع و الضار بل یستعجل کل ما یهواه فیطلب الشر کما یطلب الخیر.
و الحال أن العمل سواء کان خیرا أو شرا لازم لصاحبه لا یفارقه و هو أیضا محفوظ علیه فی کتاب سیخرج له یوم القیامة و ینشر بین یدیه و یحاسب علیه، و إذا کان کذلک کان من الواجب علی الإنسان أن لا یبادر إلی اقتحام کل ما یهواه و یشتهیه 
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و لا یستعجل ارتکابه بل یتوقف فی الأمور و یتروی حتی یمیز بینها و یفرق خیرها من شرها فیأخذ بالخیر و یتحرز الشر.
قوله تعالی: «مَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری قال فی المفردات،: الوزر الثقل تشبیها بوزر الجبل، و یعبر بذلک عن الإثم کما یعبر عنه بالثقل قال تعالی: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً» الآیة کقوله:
«وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ قال: و قوله: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری أی لا تحمل وزره من حیث یتعری المحمول عنه. انتهی.
و الآیة فی موضع النتیجة لقوله: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ إلخ و الجملة الثالثة «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری تأکید للجملة الثانیة «وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها».
و المعنی إذا کان العمل خیرا کان أو شرا یلزم صاحبه و لا یفارقه و هو محفوظ علی صاحبه سیشاهده عند الحساب فمن اهتدی فإنما یهتدی لنفسه و ینتفع به نفسه من غیر أن یتبع غیره. و من ضل عن السبیل فإنما یضل علی نفسه و یتضرر به نفسه من دون أن یفارقه فیلحق غیره، و لا تتحمل نفس حاملة حمل نفس أخری لا کما ربما یخیل لاتباع الضلال أنهم إن ضلوا فوبال ضلالهم علی أئمتهم الذین أضلوهم و کما یتوهم المقلدون لآبائهم و أسلافهم أن آثامهم و أوزارهم لآبائهم و أسلافهم لا لهم.
نعم لأئمة الضلال مثل أوزار متبعیهم، و لمن سن سنة سیئة أوزار من عمل بها و لمن قال: اتبعونا لنحمل خطایاکم آثام خطایاهم لکن ذلک کله وزر الإمامة و جعل السنة و تحمل الخطایا لا عین ما للعامل من الوزر بحیث یفارق العمل عامله و یلحق المتبوع بل إن کان عینه فمعناه أن یعذب بعمل واحد اثنان.
قوله تعالی: «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولًا» ظاهر السیاق الجاری فی الآیة و ما یتلوها من الآیات بل هی و الآیات السابقة أن یکون المراد بالتعذیب التعذیب الدنیوی بعقوبة الاستئصال، و یؤیده خصوص سیاق النفی «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حیث لم یقل: و لسنا معذبین و لا نعذب و لن نعذب بل قال: «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ الدال علی استمرار النفی فی الماضی الظاهر فی أنه کانت السنة الإلهیة فی الأمم الخالیة الهالکة جاریة علی أن لا یعذبهم إلا بعد أن یبعث إلیهم رسولا ینذرهم بعذاب الله.
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و یؤیده أیضا أنه تعالی عبر عن هذا المبعوث بالرسول دون النبی فلم یقل حتی نبعث نبیا، و قد تقدم فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب فی الفرق بین النبوة و الرسالة أن الرسالة منصب خاص إلهی یستعقب الحکم الفصل فی الأمة إما بعذاب الاستئصال و إما بالتمتع من الحیاة إلی أجل مسمی، قال تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47 و قال:
«قالَتْ رُسُلُهُمْ أَ فِی اللَّهِ شَکٌّ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرَکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی»: إبراهیم: 10.
فالتعبیر بالرسول لإفادة أن المراد نفی التعذیب الدنیوی دون التعذیب الأخروی أو مطلق التعذیب.
فقوله: «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولًا» کالدفع لما یمکن أن یتوهم من سابق الآیات المنبئة عن لحوق أثر الأعمال بصاحبها و بشارة الصالحین بالأجر الکبیر و الطالحین بالعذاب الألیم فیوهم أن تبعات السیئات أعم من العذاب الدنیوی و الأخروی سیترتب علیها فیغشی صاحبها من غیر قید و شرط.
فأجیب أن الله سبحانه برحمته الواسعة و عنایته الکاملة لا یعذب الناس بعذاب الاستئصال و هو عذاب الدنیا إلا بعد أن یبعث رسولا ینذرهم به و إن کان له أن یعذبهم به لکنه برحمته و رأفته یبالغ فی الموعظة و یتم الحجة بعد الحجة ثم ینزل العقوبة فقوله: «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولًا» نفی لوقوع العذاب لا لجوازه.
فالآیة- کما تری- لیست مسوقة لإمضاء حکم العقل بقبح العقاب بلا بیان بل هی تکشف عن اقتضاء العنایة الإلهیة أن لا یعذب قوما بعذاب الاستئصال إلا بعد أن یبعث إلیهم رسولا فیؤکد لهم الحجة و یقرعهم بالبیان بعد البیان.
و أما النبوة التی یبلغ بها التکالیف و نبین بها الشرائع فهی التی تستقر بها المؤاخذة الإلهیة و المغفرة، و یثبت بها الثواب و العقاب الأخرویان فیما لا یتبین فیه الحق و الباطل إلا من طریق النبوة کالتکالیف الفرعیة، و أما الأصول التی یستقل العقل بإدراکها کالتوحید و النبوة و المعاد فإنما تلحق آثار قبولها و تبعات ردها الإنسان بالثبوت العقلی من غیر توقف علی نبوة أو رسالة.
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و بالجملة أصول الدین و هی التی یستقل العقل ببیانها و یتفرع علیها قبول الفروع التی تتضمنها الدعوة النبویة، تستقر المؤاخذة الإلهیة علی ردها بمجرد قیام الحجة القاطعة العقلیة من غیر توقف علی بیان النبی و الرسول لأن صحة بیان النبی و الرسول متوقفة علیها فلو توقف هی علیها لدارت.
و تستقر المؤاخذة الأخرویة علی الفروع بالبیان النبوی و لا تتم الحجة فیها بمجرد حکم العقل، و قد فصلنا القول فیه فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی و فی قصص نوح فی الجزء العاشر من الکتاب، و فی غیرهما. و المؤاخذة الدنیویة بعذاب الاستئصال یتوقف علی بعث الرسول بعنایة من الله سبحانه لا لحکم عقلی یحیل هذا النوع من المؤاخذة قبل بعث الرسول کما عرفت.
و للمفسرین فی الآیة مشاجرات طویلة ترکنا التعرض لها لخروج أکثرها عن غرض البحث التفسیری، و لعل الذی أوردناه من البحث لا یوافق ما أوردوه لکن الحق أحق بالاتباع.
قوله تعالی: «وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً» قال الراغب: الترفه التوسع فی النعمة یقال: أترف فلان فهو مترف- إلی أن قال فی قوله أَمَرْنا مُتْرَفِیها- هم الموصوفون بقوله سبحانه:
«فَأَمَّا الْإِنْسانُ إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ انتهی. و قال فی المجمع،: الترفه النعمة، قال ابن عرفة: المترف المتروک یصنع ما یشاء و لا یمنع منه، و قال: التدمیر الإهلاک و الدمار الهلاک. انتهی.
و قوله: «إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً» أی إذا دنا وقت هلاکهم من قبیل قولهم:
إذا أراد العلیل أن یموت کان کذا، و إذا أرادت السماء أن یمطر کان کذا، أی إذا دنا وقت موته و إذا دنا وقت إمطارها فإن من المعلوم أنه لا یرید الموت بحقیقة معنی الإرادة و أنها لا ترید الإمطار کذلک، و فی القرآن: «فَوَجَدا فِیها جِداراً یُرِیدُ أَنْ یَنْقَضَ الآیة.
و یمکن أن یراد به الإرادة الفعلیة و حقیقتها توافق الأسباب المقتضیة للشی‌ء
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و تعاضدها علی وقوعه، و هو قریب من المعنی الأول و حقیقته تحقق ما لهلاکهم من الأسباب و هو کفران النعمة و الطغیان بالمعصیة کما قال سبحانه: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7، و قال: «الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»: الفجر: 14.
و قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها» من المعلوم من کلامه تعالی أنه لا یأمر بالمعصیة أمرا تشریعیا فهو القائل: «قُلْ إِنَّ اللَّهَ لا یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ»: الأعراف: 28 و أما الأمر التکوینی فعدم تعلقه بالمعصیة من حیث إنها معصیة أوضح لجعله الفعل ضروریا یبطل معه تعلقه باختیار الإنسان و لا معصیة مع عدم الاختیار قال تعالی:
«إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82.
فمتعلق الأمر فی قوله: «أَمَرْنا» إن کان هو الطاعة کان الأمر بحقیقة معناه و هو الأمر التشریعی و کان هو الأمر الذی توجه إلیهم بلسان الرسول الذی یبلغهم أمر ربهم و ینذرهم بعذابه لو خالفوا و هو الشأن الذی یختص بالرسول کما تقدمت الإشارة إلیه فإذا خالفوا و فسقوا عن أمر ربهم حق علیهم القول و هو أنهم معذبون إن خالفوا فأهلکوا و دمروا تدمیرا.
و إن کان متعلق الأمر هو الفسق و المعصیة کان الأمر مرادا به الإکثار من إفاضة النعم علیهم و توفیرها علی سبیل الإملاء و الاستدراج و تقریبهم بذلک من الفسق حتی یفسقوا فیحق علیهم القول و ینزل علیهم العذاب.
و هذان وجهان فی معنی قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها» یجوز توجیهه بکل منهما لکن یبعد أول الوجهین أولا أن قولنا: أمرته ففعل و أمرته ففسق ظاهره تعلق الأمر بعین ما فرع علیه، و ثانیا عدم ظهور وجه لتعلق الأمر بالمترفین مع کون الفسق لجمیع أهل القریة و إلا لم یهلکوا.
قال فی الکشاف،: و الأمر مجاز لأن حقیقة أمرهم بالفسق أن یقول لهم: افسقوا، و هذا لا یکون فبقی أن یکون مجازا، و وجه المجاز أنه صب علیهم النعمة صبا
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فجعلوها ذریعة إلی المعاصی و اتباع الشهوات فکأنهم مأمورون بذلک لتسبب إیلاء النعمة فیه، و إنما خولهم إیاها لیشکروا و یعملوا فیها الخیر و یتمکنوا من الإحسان و البر کما خلقهم أصحاء أقویاء و أقدرهم علی الخیر و الشر و طلب منهم إیثار الطاعة علی المعصیة فآثروا الفسوق فلما فسقوا حق علیهم القول و هو کلمة العذاب فدمرهم.
فإن قلت: هلا زعمت أن معناه أمرناهم بالطاعة ففسقوا قلت لأن حذف ما لا دلیل علیه غیر جائز فکیف یحذف ما الدلیل قائم علی نقیضه؟ و ذلک أن المأمور به إنما حذف لأن فسقوا یدل علیه و هو کلام مستفیض یقال: أمرته فقام و أمرته فقرأ لا یفهم منه إلا أن المأمور به قیام أو قراءة و لو ذهبت تقدر غیره لزمت من مخاطبک علم الغیب.
و لا یلزم علی هذا قولهم: أمرته فعصانی أو فلم یمتثل أمری لأن ذلک مناف للأمر مناقض له، و لا یکون ما یناقض الأمر مأمورا به فکان محالا أن یقصد أصلا حتی یجعل دالا علی المأمور به فکان المأمور به فی هذا الکلام غیر مدلول علیه و لا منوی لأن من یتکلم بهذا الکلام فإنه لا ینوی لأمره مأمورا به کأنه یقول: کان منی أمر فلم یکن منه طاعة کما أن من یقول: فلان یعطی و یمنع و یأمر و ینهی غیر قاصد إلی مفعول.
فإن قلت: هلا کان ثبوت العلم بأن الله لا یأمر بالفحشاء و إنما یأمر بالقصد و الخیر دلیلا علی أن المراد أمرناهم بالخیر ففسقوا؟.
قلت: لا یصح ذلک لأن قوله: فَفَسَقُوا یدافعه فکأنک أظهرت شیئا و أنت تدعی إضمار خلافه فکان صرف اللفظ إلی المجاز هو الوجه. انتهی.
و هو کلام حسن فی تقریب ظهور قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها» فی کون المأمور به هو الفسق و أما کونه صریحا فیه بحیث لا یحتمل إلا ذلک کما یدعیه فلا، فلم لا یجوز أن تکون الآیة من قبیل قولنا: أمرته فعصانی حیث تکون المعصیة و هی منافیة للأمر قرینة علی کون المأمور به هو الطاعة و الفسق و المعصیة واحد فإن الفسق هو الخروج عن زی العبودیة و الطاعة فهو المعصیة و یکون المعنی حینئذ أمرنا
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مترفیها بالطاعة ففسقوا عن أمرنا و عصوه، أو یکون الأمر فی الآیة مستعملا استعمال اللازم، و المعنی توجه أمرنا إلی مترفیها ففسقوا فیها عنه.
فالحق أن الوجهین لا بأس بکل منهما و إن کان الثانی لا یخلو من ظهور و قد أجیب عن اختصاص الأمر بالمترفین بأنهم الرؤساء السادة و الأئمة المتبوعون و غیرهم أتباعهم و حکم التابع تابع لحکم المتبوع و لا یخلو من سقم.
و ذکر بعضهم فی توجیه الآیة أن قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها» إلخ صفة لقریة و لیس جوابا لإذا و جواب إذا محذوف علی حد قوله: حَتَّی إِذا جاؤُها وَ فُتِحَتْ أَبْوابُها وَ قالَ لَهُمْ خَزَنَتُها إلی آخر الآیة للاستغناء عنه بدلالة الکلام.
و ذکر آخرون أن فی الآیة تقدیما و تأخیرا و التقدیر و إذا أمرنا مترفی قریة ففسقوا فیها أردنا أن نهلکها، و ذلک أنه لا معنی لإرادة الهلاک قبل تحقق سببه و هو الفسق، و هو وجه سخیف کسابقه.
هذا کله علی القراءة المعروفة «أَمَرْنا» بفتح الهمزة ثم المیم مخففة من الأمر بمعنی الطلب، و ربما أخذ من الأمر بمعنی الإکثار أی أکثرنا مترفیها مالا و ولدا ففسقوا فیها.
و قرئ «آمرنا» بالمد و نسب إلی علی (ع) و إلی عاصم و ابن کثیر و نافع و غیرهم و هو من الإیمان بمعنی إکثار المال و النسل أو بمعنی تکلیف إنشاء فعل، و قرئ أیضا «أمرنا» بتشدید المیم من التأمیر بمعنی تولیة الإمارة و نسب ذلک إلی علی و الحسن و الباقر (ع) و إلی ابن عباس و زید بن علی و غیرهم.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا مِنَ الْقُرُونِ مِنْ بَعْدِ نُوحٍ وَ کَفی بِرَبِّکَ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً» قال فی المفردات: القرن القوم المقترنون فی زمن واحد و جمعه قرون قال: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ مِنْ قَبْلِکُمْ «وَ کَمْ أَهْلَکْنا مِنَ الْقُرُونِ انتهی و معنی الآیة ظاهر، و فیها تثبیت ما ذکر فی الآیة السابقة من سنة الله الجاریة فی إهلاک القری بالإشارة إلی القرون الماضیة الهالکة.
و الآیة لا تخلو من إشعار بأن سنة الإهلاک إنما شرعت فی القرون الإنسانیة بعد نوح 
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(ع) و هو کذلک، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة- 213 فی الجزء الثانی من الکتاب أن المجتمع الإنسانی قبل زمن نوح (ع) کانوا علی سذاجة الفطرة ثم اختلفوا بعد ذلک.
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً» العاجلة صفة محذوفة الموصوف و لعل موصوفها الحیاة بقرینة مقابلتها للآخرة فی الآیة التالیة و هی الحیاة الآخرة، و قیل: المراد النعم العاجلة و قیل:
الأعراض الدنیویة العاجلة.
و فی المفردات،: أصل الصلی لإیقاد النار. قال: و قال الخلیل: صلی الکافر النار قاسی حرها «یَصْلَوْنَها فَبِئْسَ الْمَصِیرُ» و قیل: صلی النار دخل فیها، و أصلاها غیره قال:
«فَسَوْفَ نُصْلِیهِ ناراً» انتهی. و فی المجمع،: الدحر الإبعاد و المدحور المبعد المطرود یقال: اللهم أدحر عنا الشیطان أی أبعده انتهی.
لما ذکر سبحانه سنته فی التعذیب الدنیوی إثر دعوة الرسالة و أنه یهدی الأمم الإنسانیة إلی الإیمان و العمل الصالح حتی إذا فسدوا و أفسدوا بعث إلیهم رسولا فإذا طغوا و فسقوا عذبهم عذاب الاستئصال، عاد إلی بیان سنته فی التعذیب الأخروی و الإثابة فیها فی هذه الآیة و الآیتین بعدها یذکر فی آیة ملاک عذاب الآخرة، و فی آیة ملاک ثوابها، و فی آیة محصل القول و الأصل الکلی فی ذلک.
فقوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ» أی الذی یرید الحیاة العاجلة و هی الحیاة الدنیا، و إرادة الحیاة الدنیا إنما هی طلب ما فیها من المتاع الذی تلتذ به النفس و یتعلق به القلب، و التعلق بالعاجلة و طلبها إنما یعد طلبا لها إذا کانت مقصودة بالاستقلال لا لأجل التوسل بها إلی سعادة الأخری و إلا کانت إرادة للآخرة فإن الآخرة لا یسلک إلیها إلا من طریق الدنیا فلا یکون الإنسان مریدا للدنیا إلا إذا أعرض عن الآخرة و نسیها فتمحضت إرادته فی الدنیا، و یدل علیه أیضا خصوص التعبیر فی الآیة «مَنْ کانَ یُرِیدُ» حیث یدل علی استمرار الإرادة.
و هذا هو الذی لا یری لنفسه إلا هذه الحیاة المادیة الدنیویة و ینکر الحیاة الآخرة،
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و یلغو بذلک القول بالنبوة و التوحید إذ لا أثر للإیمان بالله و رسله و التدین بالدین لو لا الاعتقاد بالمعاد، قال تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ»: النجم: 30.
و قوله: «عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ» أی أسرعنا فی إعطائه ما یریده فی الدنیا لکن لا بإعطائه ما یریده بل بإعطائه ما نریده فالأمر إلینا لا إلیه و الأثر لإرادتنا لا لإرادته، و لا بإعطاء ما نعطیه لکل من یرید بل لمن نرید فلیس یحکم فینا إرادة الأشخاص بل إرادتنا هی التی تحکم فیهم.
و إرادته سبحانه الفعلیة لشی‌ء هو اجتماع الأسباب علی کینونته و تحقق العلة التامة لظهوره فالآیة تدل علی أن الإنسان و هو یرید الدنیا یرزق منها علی حسب ما یسمح له الأسباب و العوامل التی أجراها الله فی الکون و قدر لها من الآثار فهو ینال شیئا مما یریده و یسأله بلسان تکوینه لکن لیس له إلا ما یهدی إلیه الأسباب و الله من ورائهم محیط.
و قد ذکر الله سبحانه هذه الحقیقة بلسان آخر فی قوله: «وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ لِبُیُوتِهِمْ سُقُفاً مِنْ فِضَّةٍ وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ وَ لِبُیُوتِهِمْ أَبْواباً وَ سُرُراً عَلَیْها یَتَّکِؤُنَ وَ زُخْرُفاً وَ إِنْ کُلُّ ذلِکَ لَمَّا مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: الزخرف:
35 أی لو لا أن الناس جمیعا یعیشون علی نسق واحد تحت قانون الأسباب و العلل، و لا فرق بین الکافر و المؤمن قبال العلل الکونیة بل من صادفته أسباب الغنی و الثروة أثرته و أغنته مؤمنا کان أم کافرا، و من کان بالخلاف، فبالخلاف خصصنا الکفار بمزید النعم الدنیویة إذ لیس لها عندنا قدر و لا فی سوق الآخرة من قیمة.
و ذکر بعضهم: أن المراد بإرادة العاجلة إرادتها بعمله و هو أن یرید بعمله الدنیا دون الآخرة فهو محروم من الآخرة، و هو تقیید من غیر مقید، و لعله أخذه من قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها نُوَفِّ إِلَیْهِمْ أَعْمالَهُمْ فِیها وَ هُمْ فِیها لا یُبْخَسُونَ أُولئِکَ الَّذِینَ لَیْسَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ إِلَّا النَّارُ»: هود: 16 لکن الآیتین مختلفتان غرضا فالغرض فیما نحن فیه بیان أن مرید الدنیا لا ینال إلا منها، و الغرض من آیة سورة
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هود أن الإنسان لا ینال إلا عمله فإذا کان مریدا للدنیا وفی إلیه عمله فیها و بین الغرضین فرق واضح فافهم ذلک.
و قوله: «ثُمَّ جَعَلْنا لَهُ جَهَنَّمَ یَصْلاها مَذْمُوماً مَدْحُوراً» أی و جعلنا جزاءه فی الآخرة جهنم یقاسی حرها و هو مذموم مبعد من الرحمة و القیدان یفیدان أنه مخصوص بجهنم محروم من المغفرة و الرحمة.
و الآیة و إن کانت تبین حال من تعلق بالدنیا و نسی الآخرة و أنکرها غیر أن الطلب و الإنکار مختلفان بالمراتب فمن ذلک ما هو کذلک قولا و فعلا و منه ما هو کذلک فعلا مع الاعتراف به قولا، و تصدیق ذلک قوله تعالی فیما سیأتی: «وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ دَرَجاتٍ الآیة.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً» قال الراغب: السعی المشی السریع و هو دون العدو، و یستعمل للجد فی الأمر خیرا کان أو شرا، انتهی موضع الحاجة.
و قوله: «مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ» أی الحیاة الآخرة نظیر ما تقدم من قوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ» و الکلام فی قول من قال: یعنی من أراد بعمله الآخرة نظیر الکلام فی مثله فی الآیة السابقة.
و قوله «وَ سَعی لَها سَعْیَها» اللام للاختصاص و کذا إضافة السعی إلی ضمیر الآخرة، و المعنی و سعی و جد للآخرة السعی الذی یختص بها، و یستفاد منه أن سعیه لها یجب أن یکون سعیا یلیق بها و یحق لها کأن یکون یبذل کمال الجهد فی حسن العمل و أخذه من عقل قطعی أو حجة شرعیة.
و قوله: «وَ هُوَ مُؤْمِنٌ أی مؤمن بالله و یستلزم ذلک توحیده و الإذعان بالنبوة و المعاد فإن من لا یعترف بإحدی الخصال الثلاث لا یعده الله سبحانه فی کلامه مؤمنا به و قد تکاثرت الآیات فیه.
علی أن نفس التقیید بقوله: «وَ هُوَ مُؤْمِنٌ یکفی فی التقیید المذکور فإن من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 66
أراد الآخرة و سعی لها سعیها فهو مؤمن بالله و بنشأة وراء هذه النشأة الدنیویة قطعا فلو لا أن التقیید بالإیمان لإفادة وجوب کون الإیمان صحیحا و من صحته أن یصاحب التوحید و الإذعان بالنبوة لم یکن للتقیید وجه فمجرد التقیید بالإیمان یکفی مئونة الاستعانة بآیات أخر.
و قوله: «فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً» أی یشکره الله بحسن قبوله و الثناء علی ساعیه، و شکره تعالی علی عمل العبد تفضل منه علی تفضل فإن أصل إثابته العبد علی عمله تفضل لأن من وظیفة العبد أن یعبد مولاه من غیر وجوب الجزاء علیه فالإثابة تفضل، و الثناء علیه بعد الإثابة تفضل علی تفضل و الله ذو الفضل العظیم.
و فی الآیتین دلالة علی أن الأسباب الأخرویة و هی الأعمال لا تتخلف عن غایاتها بخلاف الأسباب الدنیویة فإنه سبحانه یقول فیمن عمل للآخرة: «فَأُولئِکَ کانَ سَعْیُهُمْ مَشْکُوراً» و یقول فیمن عمل للدنیا: «عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ».
قوله تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً» قال فی المفردات، أصل المد الجر و منه المدة للوقت الممتد و مدة الجرح و مد النهر و مده نهر آخر و مددت عینی إلی کذا قال تعالی: «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ الآیة و مددته فی غیه ... و أمددت الجیش بمدد و الإنسان بطعام قال: و أکثر ما جاء الإمداد فی المحبوب و المد فی المکروه نحو «وَ أَمْدَدْناهُمْ بِفاکِهَةٍ وَ لَحْمٍ مِمَّا یَشْتَهُونَ «وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ مَدًّا» «وَ یَمُدُّهُمْ فِی طُغْیانِهِمْ «وَ إِخْوانُهُمْ یَمُدُّونَهُمْ فِی الغَیِ انتهی بتلخیص منا.
فإمداد الشی‌ء و مده أن یضاف إلیه من نوعه مثلا ما یمتد به بقاؤه و یدوم به وجوده و لو لا ذلک لانقطع کالعین من الماء التی تستمد من المنبع و یضاف إلیها منه الماء حینا بعد حین و یمتد بذلک جریانها.
و الله سبحانه یمد الإنسان فی أعماله سواء کان ممن یرید العاجلة أو الآخرة فإن جمیع ما یتوقف علیه العمل فی تحققه من العلم و الإرادة و الأدوات البدنیة و القوی العمالة و المواد الخارجیة التی یقع علیها العمل و یتصرف فیها العامل و الأسباب و الشرائط
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المربوطة بها کل ذلک أمور تکوینیة لا صنع للإنسان فیها و لو فقد کلها أو بعضها لم یکن العمل، و الله سبحانه هو الذی یفیضها بفضله و یمد الإنسان بها بعطائه، و لو انقطع منه العطاء انقطع من العامل عمله.
فأهل الدنیا فی دنیاهم و أهل الآخرة فی آخرتهم یستمدون من عطائه تعالی و لا یعود إلیه سبحانه فی عطائه إلا الحمد لأن الذی یعطیه نعمة علی الإنسان أن یستعمله استعمالا حسنا فی موضع یرتضیه ربه، و أما إذا فسق بعدم استعماله فیه و حرف الکلمة عن موضعها فلا یلومن إلا نفسه و علی الله الثناء علی جمیل صنعه و له الحجة البالغة.
فقوله: «کُلًّا نُمِدُّ» أی کلا من الفریقین المعجل لهم و المشکور سعیهم نمد، و إنما قدم المفعول علی فعله لتعلق العنایة به فی الکلام فإن المقصود بیان عموم الإمداد للفریقین جمیعا.
و قوله: «هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ» أی هؤلاء المعجل لهم و هؤلاء المشکور سعیهم بما أن لکل منهما نعته الخاص به، و یئول المعنی إلی أن کلا من الفریقین تحت التربیة الإلهیة یفیض علیهم من عطائه من غیر فرق غیر أن أحدهما یستعمل النعمة الإلهیة لابتغاء الآخرة فیشکر الله سعیه، و الآخر یستعملها لابتغاء العاجلة و ینسی الآخرة فلا یبقی له فیها إلا الشقاء و الخیبة.
و قوله: «مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ فإن جمیع ما یستفیدون منه فی أعمالهم کما تقدم لا صنع لهم و لا لغیرهم من المخلوقین فیه بل الله سبحانه هو الموجد لها و مالکها فهی من عطائه.
و یستفاد من هذا القید وجه ما ذکر لکل من الفریقین من الجزاء فإن أعمالهم لما کانت بإمداده تعالی من خالص عطائه فحقیق علی من یستعمل نعمته فی الکفر و الفسوق أن یصلی النار مذموما مدحورا، و علی من یستعملها فی الإیمان به و طاعته أن یشکر سعیه.
و فی قوله: «رَبِّکَ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و قد کرر ذلک مرتین و الظاهر أن النکتة فیه الإشارة إلی أن إمدادهم من شئون صفة الربوبیة و الله سبحانه هو الرب لا رب غیره غیر أن الوثنیین یتخذون من دونه أربابا و لذلک نسب ربوبیته إلی نبیه فقال: «رَبِّکَ .
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و قوله: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً» أی ممنوعا و الحظر المنع فأهل الدنیا و أهل الآخرة مستمدون من عطائه منعمون بنعمته ممنونون بمنته.
و فی الآیة دلالة علی أن العطاء الإلهی مطلق غیر محدود بحد لمکان إطلاق العطاء و نفی الحظر فی الآیة فما یوجد من التحدید و التقدیر و المنع باختلاف الموارد فإنما هو من ناحیة المستفیض و خصوص استعداده للاستفاضة أو فقدانه من رأس لا من ناحیة المفیض.
و من عجیب ما قیل فی الآیة ما نسب إلی الحسن و قتادة أن المراد بالعطاء العطاء الدنیوی فهو المشترک بین المؤمن و الکافر و أما العطاء الأخروی فللمؤمنین خاصة، و المعنی کما قیل: کل الفریقین نمد بالعطایا العاجلة لا الفریق الأول المرید للعاجلة فقط و ما کان عطاؤه الدنیوی محظورا من أحد.
و فیه أنه تقیید من غیر مقید مع صلاحیة المورد للإطلاق و أما ما ذکر من اختصاص العطاء الأخروی بالمؤمنین من غیر مشارکة الکفار لهم فیه فخارج من مصب الکلام فی الآیة فإن الکلام فی الإمداد الذی یمد به الأعمال المنتهیة إلی الجزاء لا فی الجزاء، و عطایا المؤمنین فی الآخرة من الجزاء لا من قبیل الأعمال، و نفس ما یمد به أعمال الفریقین عطایا دنیویة و أخرویة علی أن العطایا الأخرویة أیضا مشترکة غیر محظورة و الحظر فیها من قبل الکافرین کما أن الأمر فی العطایا الدنیویة أیضا کذلک فربما یمنع لکن لا من قبل محدودیة العطاء بل من قبل عدم صلاحیة القابل.
و قال فی روح المعانی،: إن التقسیم الذی تضمنته الآیة غیر حاصر و ذلک غیر مضر، و التقسیم الحاصر أن کل فاعل إما أن یرید بفعله العاجلة فقط أو یرید الآخرة فقط أو یریدهما معا أو لم یرد شیئا و القسمان الأولان قد علم حکمهما من الآیة، و القسم الثالث ینقسم إلی ثلاثة أقسام لأنه إما أن تکون إرادة الآخرة أرجح أو تکون مرجوحة أو تکون الإرادتان متعادلتین.
ثم أطال البحث فیما تکون فیه إرادة الآخرة أرجح و نقل اختلاف العلماء فی قبول هذا النوع من العمل، و نقل اتفاقهم علی عدم قبول ما یترجح فیه باعث الدنیا أو کان 
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الباعثان فیه متساویین.
قال: و أما القسم الرابع عند القائلین بأن صدور الفعل من القادر یتوقف علی حصول الداعی فهو ممتنع الحصول و الذین قالوا: إنه لا یتوقف، قالوا ذلک الفعل لا أثر له فی الباطن و هو محرم فی الظاهر. انتهی و قد سبقه إلی هذا التقسیم و البحث غیره.
و أنت خبیر بأن الآیات الکریمة لیست فی مقام بیان حکم الرد و القبول بالنسبة إلی کل عمل صدر عن عامل بل هی تأخذ غایة الإنسان و تعینها بحسب نشاة حیاته مرة متعلقة بالحیاة العاجلة و لازمه أن لا یرید بأعماله إلا مزایا الحیاة الدنیویة المادیة و یعرض عن الأخری، و مرة متعلقة بالحیاة الآخرة و لازمه أن یری لنفسه حیاة خالدة دائمة، بعضها و هی الحیاة الدنیا مقدمة للبعض الآخر و هی الحیاة بعد الموت و أعماله فی الدنیا مقصودة بها سعادة الأخری.
و معلوم أن هذا التقسیم لا ینتج إلا قسمین نعم أحد القسمین ینقسم إلی أقسام لم یستوف أحکامها فی الآیات لعدم تعلق الغرض بها و ذلک أن من أراد الآخرة ربما سعی لها سعیها و ربما لم یسع لها سعیها کالفساق و أهل البدع، و علی کلا الوجهین ربما کان مؤمنا و ربما لم یکن مؤمنا، و لم یذکر فی کلامه تعالی إلا حکم طائفة خاصة و هی من أراد الآخرة و سعی لها سعیها و هو مؤمن لأن الغرض تمییز ملاک السعادة من ملاک الشقاء لا بیان تفصیل الأحوال.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ دَرَجاتٍ وَ أَکْبَرُ تَفْضِیلًا» إشارة إلی تفاوت الدرجات بتفاوت المساعی حتی لا یتوهم أن قلیل العمل و کثیره علی حد سواء و یسیر السعی و السعی البالغ لا فرق بینهما فإن تسویة القلیل و الکثیر و الجید و الردی فی الشکر و القبول رد فی الحقیقة لما یزید به الأفضل علی غیره.
و قوله: «انْظُرْ کَیْفَ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ أی بعض الناس علی بعض فی الدنیا، و القرینة علی هذا التقیید قوله بعد: «وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ» و التفضیل فی الدنیا هو ما یزید به بعض أهلها علی بعض من أعراضها و أمتعتها کالمال و الجاه و الولد و القوة
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و الصیت و الرئاسة و السؤدد و القبول عند الناس.
و قوله: «وَ لَلْآخِرَةُ أَکْبَرُ دَرَجاتٍ وَ أَکْبَرُ تَفْضِیلًا» أی هی أکبر من الدنیا فی الدرجات و التفضیل فلا یتوهمن متوهم أن أهل الآخرة فی عیشة سواء و لا أن التفاوت بین معایشهم کتفاوت أهل الدنیا فی دنیاهم بل الدار أوسع من الدنیا بما لا یقاس و ذلک أن سبب التفضیل فی الدنیا هی اختلاف الأسباب الکونیة و هی محدودة و الدار دار التزاحم و سبب التفضیل و اختلاف الدرجات فی الآخرة هو اختلاف النفوس فی الإیمان و الإخلاص و هی من أحوال القلوب، و اختلاف أحوالها أوسع من اختلاف أحوال الأجسام بما لا یقاس قال تعالی: «إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة: 284 و قال: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: الشعراء: 89.
ففی الآیة أمره (ص) أن ینظر إلی ما بین أهل الدنیا من التفاضل و الاعتبار لیجعل ذلک ذریعة إلی فهم ما بین أهل الآخرة من تفاوت الدرجات و التفاضل فی المقامات فإن اختلاف الأحوال فی الدنیا یؤدی إلی اختلاف الإدراکات الباطنة و النیات و الأعمال التی یتیسر للإنسان أن یأتی بها و اختلاف ذلک یؤدی إلی اختلاف الدرجات فی الآخرة.
قوله تعالی: «لا تَجْعَلْ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتَقْعُدَ مَذْمُوماً مَخْذُولًا» قال فی المفردات،:
الخذلان ترک من یظن به أن ینصر نصرته انتهی.
و الآیة بمنزلة النتیجة للآیات السابقة التی ذکرت سنة الله فی عباده و ختمت فی أن من أراد منهم العاجلة انتهی به ذلک إلی أن یصلی جهنم مذموما مدحورا، و من أراد منهم الآخرة شکر الله سعیه الجمیل، و المعنی لا تشرک بالله سبحانه حتی یؤدیک ذلک إلی أن تقعد و تحتبس عن السیر إلی درجات القرب و أنت مذموم لا ینصرک الله و لا ناصر دونه و قیل: القعود کنایة عن المذلة و العجز.
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بحث روائی‌
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فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی:
«إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ قال: أی یدعو.
و فی تفسیر العیاشی، عن الفضیل بن یسار عن أبی جعفر (ع): «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ قال: یهدی إلی الولایة.
أقول: و هی من الجری و یمکن أن یراد به ما عند الإمام من کمال معارف الدین و لعله المراد مما فی بعض الروایات من قوله: یهدی إلی الإمام.
و عنه: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ یقول: خیره و شره معه حیث کان لا یستطیع فراقه- حتی یعطی کتابه بما عمل.
و فیه، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): عن الآیة قال: قدره الذی قدر علیه.
و فیه، عن خالد بن یحیی عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً» قال یذکر العبد جمیع ما عمل و ما کتب علیه- حتی کأنه فعله تلک الساعة فلذلک قالوا: یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ- لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً- إِلَّا أَحْصاها.
و فیه، عن حمران عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «أَمَرْنا مُتْرَفِیها» مشددة منصوبة تفسیرها: کثرنا، و قال: لا قرأتها مخففة.
أقول: و فی حدیث آخر عن حمران عنه: تفسیرها أمرنا أکابرها.
و قد روی فی قوله تعالی: «وَ یَدْعُ الْإِنْسانُ بِالشَّرِّ» الآیة و قوله: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ وَ النَّهارَ آیَتَیْنِ الآیة و قوله: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ الآیة من طرق الفریقین عن النبی ص و علی (ع) و سلمان و غیره روایات ترکنا إیرادها لعدم تأیدها بکتاب أو سنة أو حجة عقلیة قاطعة مع ما فیها من ضعف الإسناد.
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کلام فی القضاء فی فصول‌





1- [تحصیل معناه و تحدیده 

فی تحصیل معناه و تحدیده. إنا نجد الحوادث الخارجیة و الأمور الکونیة بالقیاس إلی عللها و الأسباب المقتضیة لها علی إحدی حالتین فإنها قبل أن تتم عللها الموجبة لها و الشرائط و ارتفاع الموانع التی یتوقف علیها حدوثها و تحققها لا یتعین لها التحقق و الثبوت و لا عدمه بل یتردد أمرها بین أن تتحقق و أن لا تتحقق من رأس.
فإذا تمت عللها الموجبة لها و کملت ما تتوقف علیه من الشرائط و ارتفاع الموانع و لم یبق لها إلا أن تتحقق خرجت من التردد و الإبهام و تعین لها أحد الطرفین و هو التحقق، أو عدم التحقق، إن فرض انعدام شی‌ء مما یتوقف علیه وجودها. و لا یفارق تعین التحقق نفس التحقق.
و الاعتباران جاریان فی أفعالنا الخارجیة فما لم نشرف علی إیقاع فعل من الأفعال کان مترددا بین أن یقع أو لا یقع فإذا اجتمعت الأسباب و الأوضاع المقتضیة و أتممناها بالإرادة و الإجماع بحیث لم یبق له إلا الوقوع و الصدور عینا له أحد الجانبین فتعین له الوقوع.
و کذا یجری نظیر الاعتبارین فی أعمالنا الوضعیة الاعتباریة کما إذا تنازع اثنان فی عین یدعیه کل منهما لنفسه کان أمر مملوکیته مرددا بین أن یکون لهذا أو لذاک فإذا رجعا إلی حکم یحکم بینهما فحکم لأحدهما دون الآخر کان فیه فصل الأمر عن الإبهام و التردد و تعیین أحد الجانبین بقطع رابطته مع الآخر.
ثم توسع فیه ثانیا فجعل الفصل و التعیین بحسب القول کالفصل و التعیین بحسب الفعل فقول الحکم: إن المال لأحد المتنازعین فصل للخصومة و تعیین لأحد الجانبین بعد التردد بینهما، و قول المخبر إن کذا کذا، فصل و تعیین، و هذا المعنی هو الذی نسمیه القضاء.
و لما کانت الحوادث فی وجودها و تحققها مستندة إلیه سبحانه و هی فعله جری 
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فیها الاعتباران بعینهما فهی ما لم یرد الله تحققها و لم یتم لها العلل و الشرائط الموجبة لوجودها باقیة علی حال التردد بین الوقوع و اللاوقوع فإذا شاء الله وقوعها و أراد تحققها فتم لها عللها و عامة شرائطها و لم یبق لها إلا أن توجد کان ذلک تعیینا منه تعالی و فصلا لها من الجانب الآخر و قطعا للإبهام، و یسمی قضاء من الله.
و نظیر الاعتبارین جار فی مرحلة التشریع و حکمه القاطع بأمر و فصله القول فیه قضاء منه.
و علی ذلک جری کلامه تعالی فیما أشار فیه إلی هذه الحقیقة، قال تعالی: «وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: البقرة: 117، و قال: «فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ»: حم السجدة: 12، و قال: «قُضِیَ الْأَمْرُ الَّذِی فِیهِ تَسْتَفْتِیانِ»: یوسف: 41، و قال: «وَ قَضَیْنا إِلی بَنِی إِسْرائِیلَ فِی الْکِتابِ لَتُفْسِدُنَّ فِی الْأَرْضِ مَرَّتَیْنِ»: إسراء: 4 إلی غیر ذلک من الآیات المتعرضة للقضاء التکوینی.
و من الآیات المتعرضة للقضاء التشریعی قوله: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً»: إسراء: 23، و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: یونس: 93، و قوله: «وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ قِیلَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ»: الزمر: 75، و ما فی الآیة و ما قبلها من القضاء بمعنی فصل الخصومة تشریعی بوجه و تکوینی بآخر.
فالآیات الکریمة- کما تری- تمضی صحة هذین الاعتبارین العقلیین فی الأشیاء الکونیة من جهة أنها أفعاله تعالی، و کذا فی التشریع الإلهی من جهة أنه فعله التشریعی، و کذا فیما ینسب إلیه تعالی من الحکم الفصل.
و ربما عبر عنه بالحکم و القول بعنایة أخری قال تعالی «أَلا لَهُ الْحُکْمُ»: الأنعام:
62، و قال: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41، و قال: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ»: ق: 29، قال: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»:- ص: 84.



2- نظرة فلسفیة فی معنی القضاء:

لا ریب أن قانون العلیة و المعلولیة ثابت و أن الموجود الممکن معلول له سبحانه إما بلا واسطة معها، و أن المعلول إذا نسب 
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إلی علته التامة کان له منها الضرورة و الوجوب إذ ما لم یجب لم یوجد، و إذا لم ینسب إلیها کان له الإمکان سواء أخذ فی نفسه و لم ینسب إلی شی‌ء کالماهیة الممکنة فی ذاتها أو نسب إلی بعض أجزاء علته التامة فإنه لو أوجب ضرورته و وجوبه کان علة له تامة و المفروض خلافه.
و لما کانت الضرورة هی تعین أحد الطرفین و خروج الشی‌ء عن الإبهام کانت الضرورة المنبسطة علی سلسلة الممکنات من حیث انتسابها إلی الواجب تعالی الموجب لکل منها فی ظرفه الذی یخصه قضاء عاما منه تعالی کما أن الضرورة الخاصة بکل واحد منها قضاء خاص به منه، إذ لا نعنی بالقضاء إلا فصل الأمر و تعیینه عن الإبهام و التردد.
و من هنا یظهر أن القضاء من صفاته الفعلیة و هو منتزع من الفعل من جهة نسبته إلی علته التامة الموجبة له.



3- [الروایات 

و الروایات فی تأیید ما تقدم کثیرة جدا:
ففی المحاسن، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم قال: قال أبو عبد الله (ع): إن الله إذا أراد شیئا قدره- فإذا قدره قضاه فإذا قضاه أمضاه.
و فیه، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن محمد بن إسحاق قال: قال: أبو الحسن (ع) لیونس مولی علی بن یقطین: یا یونس لا تتکلم بالقدر- قال: إنی لا أتکلم بالقدر و لکن أقول:
لا یکون إلا ما أراد الله و شاء و قضی و قدر- فقال لیس هکذا أقول و لکن أقول:
لا یکون إلا ما شاء الله و أراد و قدر و قضی. ثم قال: أ تدری ما المشیة؟ فقال: لا- فقال: همه بالشی‌ء أ و تدری ما أراد؟ قال: لا- قال: إتمامه علی المشیة فقال: أ و تدری ما قدر؟ قال: لا، قال: هو الهندسة من الطول و العرض و البقاء- ثم قال إن الله إذا شاء شیئا أراده و إذا أراد قدره- و إذا قدره قضاه و إذا قضاه أمضاه 
الحدیث.
و فی روایة أخری عن یونس عنه (ع) قال: لا یکون إلا ما شاء الله و أراد و قدر و قضی. قلت: فما معنی شاء؟ قال: ابتداء الفعل قلت: فما معنی أراد؟ قال:
الثبوت علیه. قلت: فما معنی قدر؟ قال: تقدیر الشی‌ء من طوله و عرضه. قلت:
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فما معنی قضی؟ قال: إذا قضی أمضی فذلک الذی لا مرد له 
و فی التوحید، عن الدقاق عن الکلینی عن ابن عامر عن المعلی قال: سئل العالم (ع) کیف علم الله؟ قال: علم و شاء و أراد و قدر و قضی و أمضی- فأمضی ما قضی و قضی ما قدر و قدر ما أراد- فبعلمه کانت المشیة و بمشیته کانت الإرادة- و بإرادته کان التقدیر و بتقدیره کان القضاء- و بقضائه کان الإمضاء فالعلم متقدم علی المشیة- و المشیة ثانیة و الإرادة ثالثة- و التقدیر واقع علی القضاء بالإمضاء- فلله تبارک و تعالی البداء فیما علم متی شاء- و فیما أراد لتقدیر الأشیاء- فإذا وقع القضاء بالإمضاء فلا بداء.
الحدیث.
و الذی ذکره (ع) من ترتب المشیة علی العلم و الإرادة علی المشیة و هکذا ترتب عقلی بحسب صحة الانتزاع.
و فیه، بإسناده عن ابن نباتة قال": إن أمیر المؤمنین (ع) عدل من عند حائط مائل إلی حائط آخر- فقیل له: یا أمیر المؤمنین تفر من قضاء الله؟ قال: أفر من قضاء الله إلی قدر الله عز و جل.
أقول: و ذلک أن القدر لا یحتم المقدر فمن المرجو أن لا یقع ما قدر أما إذا کان القضاء فلا مدفع له، و الروایات فی المعانی المتقدمة کثیرة من طرق أئمة أهل البیت (ع).



بحث فلسفی‌

فی أن الفیض مطلق غیر محدود علی ما یفیده قوله تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً».
أطبقت البراهین علی أن وجود الواجب تعالی بما أنه واجب لذاته مطلق غیر محدود بحد و لا مقید بقید و لا مشروط بشرط و إلا انعدم فیما وراء حده و بطل علی تقدیر عدم قیده أو شرطه و قد فرض واجبا لذاته فهو واحد وحدة لا یتصور لها ثان و مطلق 
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إطلاقا لا یتحمل تقییدا.
و قد ثبت أیضا أن وجود ما سواه أثر مجعول له و أن الفعل ضروری المسانخة لفاعله فالأثر الصادر منه واحد بوحدة حقه ظلیة مطلق غیر محدود و إلا ترکبت ذاته من حد و محدود و تألفت من وجود و عدم و سرت هذه المناقضة الذاتیة إلی ذات فاعله لمکان المسانخة بین الفاعل و فعله، و قد فرض أنه واحد مطلق فالوجود الذی هو فعله، و أثره المجعول واحد غیر کثیر و مطلق غیر محدود و هو المطلوب.
فما یتراءی فی الممکنات من جهات الاختلاف التی تقضی بالتحدید من النقص و الکمال و الوجدان و الفقدان عائدة إلی أنفسها دون جاعلها.
و هی إن کانت فی أصل وجودها النوعی أو لوازمها النوعیة فمنشؤها ماهیاتها القابلة للوجود بإمکانها الذاتی کالإنسان و الفرس المختلفین فی نوعیهما و لوازم نوعیهما و إن کانت فی کمالاتها الثانیة المختلفة باختلاف أفراد النوع من فاقد للکمال محروم منه و واجد له و الواجد للکمال التام أو الناقص فمنشؤها اختلاف الاستعدادات المادیة باختلاف العلل المعدة المهیأة للاستفاضة من العلة المفیضة.
فالذی تفیضه العلة المفیضة من الأثر واحد مطلق، لکن القوابل المختلفة تکثره باختلاف قابلیتها فمن راد له متلبس بخلافه و من قابل یقبله تاما و من قابل یقبله ناقصا و یحوله إلی ما یشاکل خصوصیة ما فیه من الاستعداد کالشمس التی تفیض نورا واحدا متشابه الأجزاء لکن الأجسام القابلة لنورها تتصرف فیه علی حسب ما عندها من القوة و الاستعداد.
فإن قلت لا ریب فی أن هذه الاختلافات أمور واقعیة فإن کان ما عد منشأ لها من الماهیات و الاستعدادات أمورا وهمیة غیر واقعیة لم یکن لإسناد هذه الأمور الواقعیة إلیها معنی و رجع الأمر إلی الوجود الذی هو أثر الجاعل الحق و هو خلاف ما ادعیتموه من إطلاق الفیض، و إن کانت أمورا واقعیة غیر وهمیة کانت من سنخ الوجود لاختصاص الأصالة به فکان الاستناد أیضا إلی فعله تعالی و ثبت خلاف المدعی.
قلت: هذا النظر یعید الجمیع إلی سنخ الوجود الواحد و لا یبقی معه من الاختلاف 
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أثر بل یکون هناک وجود واحد ظلی قائم بوجود واحد أصلی و لا یبقی لهذا البحث علی هذا محل أصلا.
و بعبارة أخری تقسیم الموجود المطلق إلی ماهیة و وجود و کذا تقسیمه إلی ما بالقوة و ما بالفعل هو الذی أظهر السلوب فی نفس الأمر و قسم الأشیاء إلی واجد و فاقد و مستکمل و محروم و قابل و مقبول و منشأه تحلیل العقل الأشیاء إلی ماهیة قابلة للوجود و وجود مقبول للماهیة، و کذا إلی قوة فاقدة للفعلیة و فعلیة تقابلها أما إذا رجع الجمیع إلی الوجود الذی هو حقیقة واحدة مطلقة لم یبق للبحث عن سبب الاختلاف محل و عاد أثر الجاعل و هو الفیض واحدا مطلقا لا کثرة فیه و لا حد معه فافهم ذلک.



[سورة الإسراء (17): الآیات 23 الی 39]





اشارة

وَ قَضی رَبُّکَ أَلاَّ تَعْبُدُوا إِلاَّ إِیَّاهُ وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً إِمَّا یَبْلُغَنَّ عِنْدَکَ الْکِبَرَ أَحَدُهُما أَوْ کِلاهُما فَلا تَقُلْ لَهُما أُفٍّ وَ لا تَنْهَرْهُما وَ قُلْ لَهُما قَوْلاً کَرِیماً (23) وَ اخْفِضْ لَهُما جَناحَ الذُّلِّ مِنَ الرَّحْمَةِ وَ قُلْ رَبِّ ارْحَمْهُما کَما رَبَّیانِی صَغِیراً (24) رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما فِی نُفُوسِکُمْ إِنْ تَکُونُوا صالِحِینَ فَإِنَّهُ کانَ لِلْأَوَّابِینَ غَفُوراً (25) وَ آتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ وَ الْمِسْکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ وَ لا تُبَذِّرْ تَبْذِیراً (26) إِنَّ الْمُبَذِّرِینَ کانُوا إِخْوانَ الشَّیاطِینِ وَ کانَ الشَّیْطانُ لِرَبِّهِ کَفُوراً (27)
وَ إِمَّا تُعْرِضَنَّ عَنْهُمُ ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ تَرْجُوها فَقُلْ لَهُمْ قَوْلاً مَیْسُوراً (28) وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً (29) إِنَّ رَبَّکَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّهُ کانَ بِعِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً (30) وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ خَشْیَةَ إِمْلاقٍ نَحْنُ نَرْزُقُهُمْ وَ إِیَّاکُمْ إِنَّ قَتْلَهُمْ کانَ خِطْأً کَبِیراً (31) وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلاً (32)
وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ مَنْ قُتِلَ مَظْلُوماً فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً (33) وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إِلاَّ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ وَ أَوْفُوا بِالْعَهْدِ إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلاً (34) وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلاً (35) وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلاً (36) وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً إِنَّکَ لَنْ تَخْرِقَ الْأَرْضَ وَ لَنْ تَبْلُغَ الْجِبالَ طُولاً (37)
کُلُّ ذلِکَ کانَ سَیِّئُهُ عِنْدَ رَبِّکَ مَکْرُوهاً (38) ذلِکَ مِمَّا أَوْحی إِلَیْکَ رَبُّکَ مِنَ الْحِکْمَةِ وَ لا تَجْعَلْ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتُلْقی فِی جَهَنَّمَ مَلُوماً مَدْحُوراً (39)
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بیان‌

عدة من کلیات الدین یذکرها الله سبحانه و هی تتبع قوله قبل آیات «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ الآیة.
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قوله تعالی: «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ «أَلَّا تَعْبُدُوا» إلخ، نفی و استثناء و «أن» مصدریة و جوز أن یکون نهیا و استثناء و أن مصدریة أو مفسرة، و علی أی حال ینحل مجموع المستثنی و المستثنی منه إلی جملتین کقولنا: تعبدونه و لا تعبدون غیره و ترجع الجملتان بوجه آخر إلی حکم واحد و هو الحکم بعبادته عن إخلاص.
و القول سواء کان منحلا إلی جملتین أو عائدا إلی جملة واحدة متعلق القضاء و هو القضاء التشریعی المتعلق بالأحکام و القضایا التشریعیة، و یفید معنی الفصل و الحکم القاطع المولوی، و هو کما یتعلق بالأمر یتعلق بالنهی و کما یبرم الأحکام المثبتة یبرم الأحکام المنفیة، و لو کان بلفظ الأمر فقیل: و أمر ربک أن لا تعبدوا إلا إیاه، لم یصح إلا بنوع من التأویل و التجوز.
و الأمر بإخلاص العبادة لله سبحانه أعظم الأوامر الدینیة و الإخلاص بالعبادة أوجب الواجبات کما أن معصیته و هو الشرک بالله سبحانه أکبر الکبائر الموبقة، قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»: النساء: 48.
و إلیه یعود جمیع المعاصی بحسب التحلیل إذ لو لا طاعة غیر الله من شیاطین الجن و الإنس و هوی النفس و الجهل لم یقدم الإنسان علی معصیة ربه فیما أمره به أو نهاه عنه و الطاعة عبادة قال تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ»: یس:
60، و قال: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ»: الجاثیة: 23، حتی أن الکافر المنکر للصانع مشرک بإلقائه زمام تدبیر العالم إلی المادة أو الطبیعة أو الدهر أو غیر ذلک و هو مقر بسذاجة فطرته بالصانع تعالی.
و لعظم أمر هذا الحکم قدمه علی سائر ما عد من الأحکام الخطیرة شأنا کعقوق الوالدین و منع الحقوق المالیة و التبذیر و قتل الأولاد و الزنا و قتل النفس المحترمة و أکل مال الیتیم و نقض العهد و التطفیف فی الوزن و اتباع غیر العلم و الکبیر ثم ختمها بالنهی ثانیا عن الشرک.
قوله تعالی: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً» عطف علی سابقه أی و قضی ربک بأن تحسنوا بالوالدین إحسانا أو أن أحسنوا بالوالدین إحسانا و الإحسان فی الفعل یقابل الإساءة.
و هذا بعد التوحید لله من أوجب الواجبات کما أن عقوقهما أکبر الکبائر بعد الشرک 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 80
بالله، و لذلک ذکره بعد حکم التوحید و قدمه علی سائر الأحکام المذکورة المعدودة و کذلک فعل فی عدة مواضع من کلامه.
و قد تقدم فی نظیر الآیة من سورة الأنعام- الآیة 151 من السورة- أن الرابطة العاطفیة المتوسطة بین الأب و الأم من جانب و الولد من جانب آخر من أعظم ما یقوم به المجتمع الإنسانی علی ساقه، و هی الوسیلة الطبیعیة التی تمسک الزوجین علی حال الاجتماع فمن الواجب بالنظر إلی السنة الاجتماعیة الفطریة أن یحترم الإنسان والدیه بإکرامهما و الإحسان إلیهما، و لو لم یجر هذا الحکم و هجر المجتمع الإنسانی بطلت العاطفة و الرابطة للأولاد بالأبوین و انحل به عقد الاجتماع.
قوله تعالی: «إِمَّا یَبْلُغَنَّ عِنْدَکَ الْکِبَرَ أَحَدُهُما أَوْ کِلاهُما فَلا تَقُلْ لَهُما أُفٍّ وَ لا تَنْهَرْهُما وَ قُلْ لَهُما قَوْلًا کَرِیماً» «إِمَّا» مرکب من «إن» الشرطیة و «ما» الزائدة و هی المصححة لدخول نون التأکید علی فعل الشرط، و الکبر هو الکبر فی السن و أف کلمة تفید الضجر و الانزجار، و النهر هو الزجر بالصیاح و رفع الصوت و الإغلاظ فی القول.
و تخصیص حالة الکبر بالذکر لکونها أشق الحالات التی تمر علی الوالدین فیحسان فیها الحاجة إلی إعانة الأولاد لهما و قیامهم بواجبات حیاتیهما التی یعجزان عن القیام بها، و ذلک من آمال الوالدین التی یأملانها من الأولاد حین یقومان بحضانتهم و تربیتهم فی حال الصغر و فی وقت لا قدرة لهم علی شی‌ء من لوازم الحیاة و واجباتها.
فالآیة تدل علی وجوب إکرامهما و رعایة الأدب التام فی معاشرتهما و محاورتهما فی جمیع الأوقات و خاصة فی وقت یشتد حاجتهما إلی ذلک و هو وقت بلوغ الکبر من أحدهما أو کلیهما عند الولد و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ اخْفِضْ لَهُما جَناحَ الذُّلِّ مِنَ الرَّحْمَةِ وَ قُلْ رَبِّ ارْحَمْهُما کَما رَبَّیانِی صَغِیراً» خفض الجناح کنایة عن المبالغة فی التواضع و الخضوع قولا و فعلا مأخوذ من خفض فرخ الطائر جناحه لیستعطف أمه لتغذیته، و لذا قیده بالذل فهو دأب أفراخ الطیور إذا أرادت الغذاء من أمهاتها، فالمعنی واجههما فی معاشرتک و محاورتک مواجهة یلوج منها تواضعک و خضوعک لهما و تذللک قبالهما رحمة بهما.
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هذا إن کان الذل بمعنی المسکنة و إن کان بمعنی المطاوعة فهو مأخوذ من خفض الطائر جناحه لیجمع تحته أفراخه رحمة بها و حفظا لها.
و قوله: «وَ قُلْ رَبِّ ارْحَمْهُما کَما رَبَّیانِی صَغِیراً» أی اذکر تربیتهما لک صغیرا فادع الله سبحانه أن یرحمهما کما رحماک و ربیاک صغیرا.
قال فی المجمع،: و فی هذا دلالة علی أن دعاء الولد لوالده المیت مسموع و إلا لم یکن للأمر به معنی. انتهی. و الذی یدل علیه کون هذا الدعاء فی مظنة الإجابة و هو أدب دینی ینتفع به الولد و إن فرض عدم انتفاع والدیه به علی أن وجه تخصیص استجابة الدعاء بالوالد المیت غیر ظاهر و الآیة مطلقة.
قوله تعالی: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما فِی نُفُوسِکُمْ إِنْ تَکُونُوا صالِحِینَ فَإِنَّهُ کانَ لِلْأَوَّابِینَ غَفُوراً» السیاق یعطی أن تکون الآیة متعلقة بما تقدمها من إیجاب إحسان الوالدین و تحریم عقوقهما، و علی هذا فهی متعرضة لما إذا بدرت من الولد بادرة فی حق الوالدین من قول أو فعل یتأذیان به، و إنما لم یصرح به للإشارة إلی أن ذلک مما لا ینبغی أن یذکر کما لا ینبغی أن یقع.
فقوله: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما فِی نُفُوسِکُمْ أی أعلم منکم به، و هو تمهید لما یتلوه من قوله: «إِنْ تَکُونُوا صالِحِینَ فیفید تحقیق معنی الصلاح أی إن تکونوا صالحین و علم الله من نفوسکم ذلک فإنه کان إلخ، و قوله: «فَإِنَّهُ کانَ لِلْأَوَّابِینَ غَفُوراً» أی للراجعین إلیه عند کل معصیة و هو من وضع البیان العام موضع الخاص.
و المعنی: إن تکونوا صالحین و علم الله من نفوسکم و رجعتم و تبتم إلیه فی بادرة ظهرت منکم علی والدیکم غفر الله لکم ذلک إنه کان للأوابین غفورا.
قوله تعالی: «وَ آتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ وَ الْمِسْکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ تقدم الکلام فیه فی نظائره، و بالآیة یظهر أن إیتاء ذی القربی و المسکین و ابن السبیل مما شرع قبل الهجرة لأنها آیة مکیة من سورة مکیة.
قوله تعالی: «وَ لا تُبَذِّرْ تَبْذِیراً إِنَّ الْمُبَذِّرِینَ کانُوا إِخْوانَ الشَّیاطِینِ وَ کانَ الشَّیْطانُ 
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لِرَبِّهِ کَفُوراً» قال فی المجمع،: التبذیر التفریق بالإسراف، و أصله أن یفرق کما یفرق البذر إلا أنه یختص بما یکون علی سبیل الإفساد، و ما کان علی وجه الإصلاح لا یسمی تبذیرا و إن کثر. انتهی.
و قوله: «إِنَّ الْمُبَذِّرِینَ کانُوا إِخْوانَ الشَّیاطِینِ تعلیل للنهی عن التبذیر، و المعنی لا تبذر إنک إن تبذر کنت من المبذرین و المبذرون إخوان الشیاطین، و کأن وجه المواخاة بینهم أن الواحد منهم یصیر ملازما لشیطانه و بالعکس کالأخوین الذین هما شقیقان متلازمان فی أصلهما الواحد کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ»: حم السجدة:
25، و قوله: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ»: الصافات: 22 أی قرناءهم:
و قوله: «وَ إِخْوانُهُمْ یَمُدُّونَهُمْ فِی الغَیِّ ثُمَّ لا یُقْصِرُونَ»: الأعراف: 202.
و من هنا یظهر أن تفسیر من فسر الآیة بأنهم قرناء الشیاطین أحسن من قول من قال:
المعنی أنهم اتباع الشیاطین سالکون سبیلهم.
و أما قوله: «وَ کانَ الشَّیْطانُ لِرَبِّهِ کَفُوراً» فالمراد بالشیطان فیه هو إبلیس الذی هو أبو الشیاطین و هم ذریته و قبیله و اللام حینئذ للعهد الذهنی و یمکن أن یکون اللام للجنس و المراد به جنس الشیطان و علی أی حال کونه کفورا لربه من جهة کفرانه بنعم الله حیث إنه یصرف ما آتاه من قوة و قدرة و استطاعة فی سبیل إغواء الناس و حملهم علی المعصیة و دعوتهم إلی الخطیئة و کفران النعمة.
و قد ظهرت مما تقدم النکتة فی جمع الشیطان أولا و إفراده ثانیا فإن الاعتبار أولا بأن کل مبذر أخو شیطانه الخاص فالجمیع إخوان للشیاطین و الاعتبار ثانیا بإبلیس الذی هو أبو الشیاطین أو بجنس الشیطان.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا تُعْرِضَنَّ عَنْهُمُ ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ تَرْجُوها فَقُلْ لَهُمْ قَوْلًا مَیْسُوراً» أصله إن تعرض عنهم و «ما» زائدة للتأکید و النون للتأکید.
و السیاق یشهد بأن الکلام فی إنفاق الأموال فالمراد بقوله: «وَ إِمَّا تُعْرِضَنَّ عَنْهُمُ الإعراض عمن سأله شیئا من المال ینفقه له و یسد به خلته و لیس المراد به کل إعراض کیف اتفق بل الإعراض عند ما لیس عنده شی‌ء من المال یبذله له و لیس بآیس من 
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وجدانه بدلیل قوله: «ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ تَرْجُوها» أی کنت تعرض عنهم لا لکونک ملیئا بالمال شحیحا به، و لا لأنک فاقد له آیس من حصوله بل لأنک فاقد له مبتغ و طالب لرحمة من ربک ترجوها یعنی الرزق.
و قوله: «فَقُلْ لَهُمْ قَوْلًا مَیْسُوراً» أی سهلا لینا أی لا تغلظ فی القول و لا تجف فی الرد کما قال تعالی: «وَ أَمَّا السَّائِلَ فَلا تَنْهَرْ»: الضحی: 10 بل رده بقول سهل لین.
قال فی الکشاف،: و قوله: «ابْتِغاءَ رَحْمَةٍ مِنْ رَبِّکَ إما أن یتعلق بجواب الشرط مقدما علیه أی فقل لهم قولا سهلا لینا و عدهم وعدا جمیلا رحمة لهم و تطییبا لقلوبهم ابتغاء رحمة من ربک أی ابتغ رحمة الله التی ترجوها برحمتک علیهم، و إما أن یتعلق بالشرط أی و إن أعرضت عنهم لفقد رزق من ربک ترجو أن یفتح لک- فسمی الرزق رحمة- فردهم ردا جمیلا فوضع الابتغاء موضع الفقد لأن فاقد الرزق مبتغ له فکان الفقد سبب الابتغاء و الابتغاء مسببا عنه فوضع المسبب موضع السبب. انتهی.
قوله تعالی: «وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً» جعل الید مغلولة إلی العنق کنایة عن الإمساک کمن لا یعطی و لا یهب شیئا لبخله و شح نفسه، و بسط الید کل البسط کنایة عن إنفاق الإنسان کل ما فی وجده بحیث لا یبقی شیئا کمن یبسط یده کل البسط بحیث لا یستقر علیها شی‌ء ففی الکلام نهی بالغ عن التفریط و الإفراط فی الإنفاق.
و قوله: «فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً» متفرع علی قوله: «وَ لا تَبْسُطْها» إلخ و الحسر هو الانقطاع أو العری أی و لا تبسط یدک کل البسط حتی یتعقب ذلک أن تقعد ملوما لنفسک و غیرک منقطعا عن واجبات المعاش أو عریانا لا تقدر علی أن تظهر للناس و تعاشرهم و تراودهم.
و قیل: إن قوله: «فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً» متفرع علی الجملتین لا علی الجملة الأخیرة فحسب و المعنی إن أمسکت قعدت ملوما مذموما و إن أسرفت بقیت متحسرا مغموما.
و فیه أن کون قوله: «وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ» ظاهرا فی النهی عن التبذیر و الإسراف غیر معلوم و کذا کون إنفاق جمیع المال فی سبیل الله إسرافا و تبذیرا غیر ظاهر و إن کان منهیا عنه بهذه الآیة کیف و من المأخوذ فی مفهوم التبذیر أن یکون علی 
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وجه الإفساد، و وضع المال و لو کان کثیرا أو جمیعه فی سبیل الله و إنفاقه علی من یستحقه لیس بإفساد له، و لا وجه للتحسر و الغم علی ما لم یفسد و لا أفسد.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّهُ کانَ بِعِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً» ظاهر السیاق أن الآیة فی مقام التعلیل لما تقدم فی الآیة السابقة من النهی عن الإفراط و التفریط فی إنفاق المال و بذله.
و المعنی: أن هذا دأب ربک و سنته الجاریة یبسط الرزق لمن یشاء و یقدر لمن یشاء فلا یبسطه کل البسط و لا یمسک عنه کل الإمساک رعایة لمصلحة العباد إنه کان بعباده خبیرا بصیرا و ینبغی لک أن تتخلق بخلق الله و تتخذ طریق الاعتدال و تتجنب الإفراط و التفریط.
و قیل: إنها تعلیل علی معنی أن ربک یبسط و یقبض، و ذلک من الشئون الإلهیة المختصة به تعالی، و لیس لک أن تتصف به و الذی علیک أن تقتصد من غیر أن تعدل عنه إلی إفراط أو تفریط، و قیل فی معنی التعلیل غیر ذلک، و هی وجوه بعیدة.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْتُلُوا أَوْلادَکُمْ خَشْیَةَ إِمْلاقٍ نَحْنُ نَرْزُقُهُمْ وَ إِیَّاکُمْ إِنَّ قَتْلَهُمْ کانَ خِطْأً کَبِیراً» الإملاق الفاقة و الفقر، و قال فی المفردات،: الخطأ العدول عن الجهة و ذلک أضرب: أحدها أن ترید غیر ما تحسن إرادته و فعله، و هذا هو الخطأ التام المأخوذ به الإنسان یقال: خطئ یخطأ و خطأة، قال تعالی: «إِنَّ قَتْلَهُمْ کانَ خِطْأً کَبِیراً» و قال: «وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ و الثانی أن یرید ما یحسن فعله و لکن یقع منه خلاف ما یرید فیقال: أخطأ إخطاء فهو مخطئ و هذا قد أصاب فی الإرادة و أخطأ فی الفعل، و هذا المعنی بقوله: «وَ مَنْ قَتَلَ مُؤْمِناً خَطَأً فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ»، و الثالث أن یرید ما لا یحسن فعله و یتفق منه خلافه فهذا مخطئ فی الإرادة مصیب فی الفعل فهو مذموم بقصده غیر محمود علی فعله.
و جملة الأمر أن من أراد شیئا فاتفق منه غیره یقال: أخطأ، و إن وقع منه کما أراده یقال: أصاب، و قد یقال لمن فعل فعلا لا یحسن أو أراد إرادة لا یجمل: أنه أخطأ، و لذا یقال: أصاب الخطأ و أخطأ الصواب و أصاب الصواب و أخطأ الخطأ
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و هذه اللفظة مشترکة کما تری مترددة بین معان یجب لمن یتحری الحقائق أن یتأملها.
انتهی بتلخیص.
و فی الآیة نهی شدید عن قتل الأولاد خوفا من الفقر و الحاجة و قوله «نَحْنُ نَرْزُقُهُمْ وَ إِیَّاکُمْ تعلیل للنهی و تمهید لقوله بعده: «إِنَّ قَتْلَهُمْ کانَ خِطْأً کَبِیراً».
و المعنی و لا تقتلوا أولادکم خوفا من أن تبتلوا بالفقر و الحاجة فیؤدیهم ذلک إلی ذل السؤال أو ازدواج بناتکم من غیر الأکفاء أو غیر ذلک مما یذهب بکرامتکم فإنکم لستم ترزقونهم حتی تفقدوا الرزق عند فقرکم و إعسارکم بل نحن نرزقهم و إیاکم إن قتلهم کان خطأ کبیرا.
و قد تکرر فی کلامه تعالی النهی عن قتل الأولاد خوفا من الفقر و خشیة من الإملاق، و هو مع کونه من قتل النفس المحترمة التی یبالغ کلامه تعالی فی النهی عنه إنما أفرد بالذکر و اختص بنهی خاص لکونه من أقبح الشقوة و أشد القسوة، و لأنهم- کما قیل- کانوا یعیشون فی أراضی یکثر فیها السنة و یسرع إلیها الجدب فکانوا إذا لاحت لوائح الفاقة و الإعسار بجدب و غیره بادروا إلی قتل الأولاد خوفا من ذهاب الکرامة و العزة.
و فی الکشاف،: قتلهم أولادهم هو وأدهم بناتهم کانوا یأدونهن خشیة الفاقة و هی الإملاق فنهاهم الله و ضمن لهم أرزاقهم انتهی، و الظاهر خلاف ما ذکره و أن الآیات المتعرضة لوأد البنات آیات خاصة تصرح به و بحرمته کقوله تعالی: «وَ إِذَا الْمَوْؤُدَةُ سُئِلَتْ بِأَیِّ ذَنْبٍ قُتِلَتْ»: التکویر: 9، و قوله: «وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِالْأُنْثی ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ یَتَواری مِنَ الْقَوْمِ مِنْ سُوءِ ما بُشِّرَ بِهِ أَ یُمْسِکُهُ عَلی هُونٍ أَمْ یَدُسُّهُ فِی التُّرابِ أَلا ساءَ ما یَحْکُمُونَ»: النحل: 59.
و أما الآیة التی نحن فیها و أترابها فإنها تنهی عن قتل الأولاد خشیة إملاق، و لا موجب لحمل الأولاد علی البنات مع کونه أعم، و لا حمل الهون علی خوف الفقر مع کونهما متغایرین فالحق أن الآیة تکشف عن سنة سیئة أخری غیر وأد البنات دفعا للهون و هی قتل الأولاد من ذکر و أنثی خوفا من الفقر و الفاقة و الآیات تنهی عنه.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا» نهی عن الزنا و قد
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بالغ فی تحریمه حیث نهاهم عن أن یقربوه، و علله بقوله: «إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً» فأفاد أن الفحش صفة لازمة له لا یفارقه، و قوله: «وَ ساءَ سَبِیلًا» فأفاد أنه سبیل سی‌ء یؤدی إلی فساد المجتمع فی جمیع شئونه حتی ینحل عقده و یختل نظامه و فیه هلاک الإنسانیة و قد بالغ سبحانه فی وعید من أتی به حیث قال فی صفات المؤمنین: «وَ لا یَزْنُونَ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ یَلْقَ أَثاماً یُضاعَفْ لَهُ الْعَذابُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ یَخْلُدْ فِیهِ مُهاناً إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً»: الفرقان: 70.



«کلام فی حرمة الزنا»

و هو بحث قرآنی اجتماعی.
من المشهود أن فی کل من الزوجین من الإنسان أعنی الذکر و الأنثی إذا أدرک و صحت بنیته میلا غریزیا إلی الآخر و لیس ذلک مما یختص بالإنسان بل ما نجده من عامة الحیوان أیضا علی هذه الغریزة الطبیعیة.
و قد جهز بحسب الأعضاء و القوی بما یدعوه إلی هذا الاقتراب و التمایل و التأمل فی نوع تجهیز الصنفین لا یدع ریبا فی أن هذه الشهوة الطبیعیة وسیلة تکوینیة إلی التوالد و التناسل الذی هو ذریعة إلی بقاء النوع، و قد جهز بأمور أخری متممة لهذه البغیة الطبیعیة کحب الولد و تجهیز الأنثی من الحیوان ذی الثدی باللبن لتغذی طفلها حتی یستطیع التقام الغذاء الخشن و مضغه و هضمه فکل ذلک تسخیر إلهی یتوسل به إلی بقاء النوع.
و لذلک نری أن الحیوان مع عدم افتقاره إلی الاجتماع و المدنیة لسذاجة حیاته و قلة حاجته یهتدی حینا بعد حین بحسب غریزته إلی الاجتماع الزوجی- السفاد- ثم یلتزم الزوجان أو الأنثی منهما الطفل أو الفرخ و یتکفلان أو تتکفل الأنثی تغذیته و تربیته حتی یدرک و یستقل بإدارة رحی حیاته.
و لذلک أیضا لم یزل الناس منذ ضبط التاریخ سیرهم و سننهم تجری فیهم سنة الازدواج التی فیها نوع من الاختصاص و الملازمة بین الرجل و المرأة لتجاب به داعیة
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الغریزة و یتوسل به إلی إنسال الذریة، و هو أصل طبیعی لانعقاد المجتمع الإنسانی فإن من الضروری أن الشعوب المختلفة البشریة علی ما لها من السعة و الکثرة تنتهی إلی مجتمعات صغیرة منزلیة انعقدت فی سالف الدهور.
و ما مر من أن فی سنة الازدواج شی‌ء من معنی الاختصاص هو المنشأ لما کان الرجال یعدون أهلهم إعراضا لأنفسهم و یرون الذب عن الأهل و صونها من تعرض غیرهم فریضة علی أنفسهم کالذب عن أنفسهم أو أشد، و الغریزة الهائجة إذ ذاک هی المسماة بالغیرة و لیست بالحسد و الشح.
و لذلک أیضا لم یزالوا علی مر القرون و الأجیال یمدحون النکاح و یعدونه سنة حسنة ممدوحة، و یستقبحون الزنا و هو المواقعة من غیر علقة النکاح و یستشنعونه فی الجملة و یعدونه إثما اجتماعیا و فاحشة أی فعلا شنیعا لا یجهر به و إن کان ربما وجد بین بعض الأقوام الهمجیة فی بعض الأحیان و علی شرائط خاصة بین الحرائر و الشبان أو بین الفتیات من الجواری علی ما ذکر فی تواریخ الأمم و الأقوام.
و إنما استفحشوه و أنکروه لما یستتبعه من فساد الأنساب و قطع النسل و ظهور الأمراض التناسلیة و دعوته إلی کثیر من الجنایات الاجتماعیة من قتل و جرح و سرقة و خیانة و غیر ذلک و ذهاب العفة و الحیاء و الغیرة و المودة و الرحمة.
غیر أن المدنیة الغربیة الحدیثة لابتنائها علی التمتع التام من مزایا الحیاة المادیة و حریة الأفراد فی غیر ما تعتنی به القوانین المدنیة سواء فیه السنن القومیة و الشرائع الدینیة و الأخلاق الإنسانیة أباحته إذا وقع من غیر کره کیفما کان، و ربما أضیف إلی ذلک بعض شرائط جزئیة أخری فی موارد خاصة، و لم تبال بما یستتبعه من وجوه الفساد عنایة بحریة الأفراد فیما یهوونه و یرتضونه و القوانین الاجتماعیة تراعی رأی الأکثرین.
فشاعت الفاحشة بین الرجال و النساء حتی عمت المحصنین و المحصنات و المحارم حتی کاد أن لا یوجد من لم یبتل به و کثر موالیدها کثرة کاد أن تثقل کفة المیزان و أخذت تضعف الأخلاق الکریمة التی کانت تتصف بها الإنسانیة الطبیعیة و ترتضیها لنفسه بتسنین سنة الازدواج من العفة و الغیرة و الحیاء یوما فیوما حتی صار بعض هذه الفضائل أضحوکة و سخریة، و لو لا أن فی ذکر الشنائع بعض الشناعة ثم فی خلال الأبحاث القرآنیة
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خاصة لأوردنا بعض ما نشرته المنشورات من الإحصاءات فی هذا الباب.
و الشرائع السماویة علی ما یذکره القرآن الکریم- و قد مرت الإشارة إلی ذلک فی تفسیر الآیات 151- 153 من سورة الأنعام- تنهی عن الزنا أشد النهی و قد کان محرما فی ملة الیهود و یستفاد من الأناجیل حرمته.
و قد نهی عنه فی الإسلام و عد من المعاصی الکبیرة و أغلظ فی التحریم فی المحارم کالأم و البنت و الأخت و العمة و الخالة، و فی التحریم فی الزنا، مع الإحصان و هو زنا الرجل و له زوجة و المرأة ذات البعل، و قد أغلظ فیما شرع له من الحد و هو الجلد مائة جلدة و القتل فی المرة الثالثة أو الرابعة لو أقیم الحد مرتین أو ثلاثا و الرجم فی الزنا مع الإحصان.
و قد أشار سبحانه إلی حکمة التحریم فیما نهی عنه بقوله: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا» حیث عده أولا فاحشة ثم وصفه ثانیا بقوله: «وَ ساءَ سَبِیلًا» و المراد- و الله أعلم- سبیل البقاء کما یستفاد من قوله: «أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ وَ تَقْطَعُونَ السَّبِیلَ»: العنکبوت: 29، أی و تترکون إتیان النساء الذی هو السبیل فتنقطع بذلک و لیس إلا سبیلا للبقاء من جهة تسببه إلی تولد الموالید و بقاء النسل بذلک، و من جهة أن الازدواج و عقد المجتمع المنزلی هو أقوی وسیلة یضمن بقاء المجتمع المدنی بعد انعقاده.
فمع انفتاح باب الزنا لا تزال الرغبات تنقطع عن النکاح و الازدواج إذ لا یبقی له إلا محنة النفقة و مشقة حمل الأولاد و تربیتها و مقاساة الشدائد فی حفظها و القیام بواجب حیاتها و الغریزة تقنع من سبیل آخر من غیر کد و تعب، و هو مشهود من حال الشبان و الفتیات فی هذه البلاد، و قد قیل لبعضهم: لم لا تتزوج؟ فقال: و ما أصنع بالازدواج و کل نساء البلد نسائی، و لا یبقی حینئذ للازدواج و النکاح إلا شرکة الزوجین فی مساعی الحیاة الجزئیة غیر التناسل کالشرکة فی تجارة أو عمل و یسرع إلیهما الافتراق لأدنی عذر، و هذا کله مشهود الیوم فی المجتمعات الغربیة.
و من هنا أنهم یعدون الازدواج شرکة فی الحیاة منعقدة بین الزوجین الرجل و المرأة و جعلوها هی الغایة المطلوبة بالذات من الازدواج دون الإنسال و تهیئة الأولاد و لا إجابة
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غریزة المیل الطبیعی بل عدوا ذلک من الآثار المترتبة علیه إن توافقا علی ذلک و هذا انحراف عن سبیل الفطرة و التأمل فی حال الحیوان علی اختلاف أنواعه یهدی إلی أن الغایة المطلوبة منه عندها هو إرضاء الغریزة الهائجة و إنسال الذریة و کذا الإمعان فی حال الإنسان أول ما یمیل إلی ذلک یعطی أن الغایة القریبة الداعیة إلیه عنده هو إرضاء الغریزة و یعقبه طلب الولد.
و لو کانت الغریزة الإنسانیة التی تدفعه إلی هذه السنة الطبیعیة إنما تطلب الشرکة فی الحیاة و التعاون علی واجب المأکل و المشرب و الملبس و المسکن و ما هذا شأنه یمکن أن یتحقق بین رجلین أو بین امرأتین لظهر أثره فی المجتمع البشری و استن علیه و لا أقل فی بعض المجتمعات فی طول تاریخ الإنسان و تزوج رجل برجل أحیانا أو امرأة بامرأة و لم تجر سنة الازدواج علی وتیرة واحدة دائما و لم تقم هذه الرابطة بین طرفین أحدهما من الرجال و الآخر من النساء أبدا.
و من جهة أخری أخذ موالید الزنا فی الإزدیاد یوما فیوما یقطع منابت المودة و الرحمة و تعلق قلوب الأولاد بالآباء و یستوجب ذلک انقطاع المودة و الرحمة من ناحیة الآباء بالنسبة إلی الأولاد و هجر المودة و الرحمة بین الطبقتین الآباء و الأولاد یقضی بهجر سنة الازدواج للمجتمع و فیه انقراضهم و هذا کله أیضا مما یلوح من المجتمعات الغربیة.
و من التصور الباطل أن یتصور أن البشر سیوفق یوما أن یدیر رحی مجتمعة بأصول فنیة و طرق علمیة من غیر حاجة إلی الاستعانة بالغرائز الطبیعیة فیهیأ یومئذ طبقة الموالید مع الاستغناء عن غریزة حب الأولاد بوضع جوائز تسوقهم إلی التولید و الإنسال أو بغیر ذلک کما هو معمول بعض الممالک الیوم فإن السنن القومیة و القوانین المدنیة تستمد فی حیاتها بما جهز به الإنسان من القوی و الغرائز الطبیعیة فلو بطلت أو أبطلت انفصم بذلک عقد مجتمعة، و هیئة المجتمع قائمة بأفراده و سننه مبنیة علی إجابتهم لها و رضاهم بها و کیف تجری فی مجتمع سنة لا ترتضیها قرائحهم و لا تستجیبها نفوسهم ثم یدوم الأمر علیه.
فهجر الغرائز الطبیعیة و ذهول المجتمع البشری عن غایاته الأصلیة یهدد الإنسانیة بهلاک سیغشاها و یهتف بأن أمامهم یوما سیتسع فیه الخرق علی الراقع و إن کان الیوم لا
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یحس به کل الإحساس لعدم تمام نمائه بعد.
ثم إن لهذه الفاحشة أثرا آخر سیئا فی نظر التشریع الإسلامی و هو إفساده للأنساب و قد بنی المناکح و المواریث فی الإسلام علیها.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ لا تَقْتُلُوا النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِ إلی آخر الآیة نهی عن قتل النفس المحترمة إلا بالحق أی إلا أن یکون قتلا بالحق بأن یستحق ذلک لقود أو ردة أو لغیر ذلک من الأسباب الشرعیة، و لعل فی توصیف النفس بقوله: «حَرَّمَ اللَّهُ من غیر تقیید إشارة إلی حرمة قتل النفس فی جمیع الشرائع السماویة فیکون من الشرائع العامة کما تقدمت الإشارة إلیه فی ذیل الآیات 151- 153 من سورة الأنعام.
و قوله: «وَ مَنْ قُتِلَ مَظْلُوماً فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً» المراد بجعل السلطان لولیه تسلیطه شرعا علی قتل قاتل ولیه قصاصا و الضمیران فی «فَلا یُسْرِفْ و «إِنَّهُ للولی، و المراد بکونه منصورا هو التسلیط الشرعی المذکور.
و المعنی و من قتل مظلوما فقد جعلنا بحسب التشریع لولیه و هو ولی دمه سلطنة علی القصاص و أخذ الدیة و العفو فلا یسرف الولی فی القتل بأن یقتل غیر القاتل أو یقتل أکثر من الواحد إنه کان منصورا أی فلا یسرف فیه لأنه کان منصورا فلا یفوته القاتل بسبب أنا نصرناه أو فلا یسرف اعتمادا علی أنا نصرناه.
و ربما احتمل بعضهم رجوع الضمیر فی قوله: «فَلا یُسْرِفْ إلی القاتل المدلول علیه بالسیاق، و فی قوله: «إِنَّهُ إلی «مَنْ و المعنی قد جعلنا لولی المقتول ظلما سلطنة فلا یسرف القاتل الأول بإقدامه علی القتل ظلما فإن المقتول ظلما منصور من ناحیتنا لما جعلنا لولیه من السلطنة، و هو معنی بعید من السیاق و دونه إرجاع ضمیر «إِنَّهُ فقط إلی المقتول.
و قد تقدم کلام فی معنی القصاص فی ذیل قوله تعالی: «وَ لَکُمْ فِی الْقِصاصِ حَیاةٌ»: البقرة: 179 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْرَبُوا مالَ الْیَتِیمِ إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ نهی 
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عن أکل مال الیتیم و هو من الکبائر التی أوعد الله علیها النار قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَأْکُلُونَ أَمْوالَ الْیَتامی ظُلْماً إِنَّما یَأْکُلُونَ فِی بُطُونِهِمْ ناراً وَ سَیَصْلَوْنَ سَعِیراً»: النساء: 10.
و فی النهی عن الاقتراب مبالغة لإفادة اشتداد الحرمة.
و قوله: «إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ أی بالطریقة التی هی أحسن و فیه مصلحة إنماء ماله، و قوله: «حَتَّی یَبْلُغَ أَشُدَّهُ هو أوان البلوغ و الرشد و عند ذلک یرتفع عنه الیتم فالتحدید بهذه الجملة لکون النهی عن القرب فی معنی الأمر بالصیانة و الحفظ کأنه قیل: احتفظوا علی ماله حتی یبلغ أشده فتردوه إلیه، و بعبارة أخری الکلام فی معنی قولنا: لا تقربوا مال الیتیم ما دام یتیما، و قد تقدم بعض ما یناسب المقام فی سورة الأنعام آیة 152.
قوله تعالی: «وَ أَوْفُوا بِالْعَهْدِ إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلًا» أی مسئول عنه و هو من الحذف و الإیصال السائغ فی الکلام، و قیل: المراد السؤال عن نفس العهد فإن من الجائز أن تتمثل الأعمال یوم القیامة فتشهد للإنسان أو علیه و تشفع له أو تخاصمه.
قوله تعالی: «وَ أَوْفُوا الْکَیْلَ إِذا کِلْتُمْ وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا» القسطاس بکسر القاف و ضمها هو المیزان قیل: رومی معرب و قیل:
عربی، و قیل مرکب فی الأصل من القسط و هو العدل و طاس و هو کفة المیزان و القسطاس المستقیم هو المیزان العادل لا یخسر فی وزنه.
و قوله: «ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا» الخیر هو الذی یجب أن یختاره الإنسان إذا تردد الأمر بینه و بین غیره، و التأویل هو الحقیقة التی ینتهی إلیها الأمر، و کون إیفاء الکیل و الوزن بالقسطاس المستقیم خیرا لما فیه من الاتقاء من استراق أموال الناس و اختلاسها من حیث لا یشعرون و جلب وثوقهم.
و کونهما أحسن تأویلا لما فیهما من رعایة الرشد و الاستقامة فی تقدیر الناس معیشتهم فإن معایشهم تقوم فی التمتع بأمتعة الحیاة علی أصلین اکتساب الأمتعة الصالحة للتمتع و المبادلة علی الزائد علی قدر حاجتهم فهم یقدرون معیشتهم علی قدر ما یسعهم أن یبذلوه من المال عینا أو قیمة، و علی قدر ما یحتاجون إلیه من الأمتعة المشتراة فإذا
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خسروا بالتطفیف و نقص الکیل و الوزن فقد اختلت علیهم الحیاة من الجهتین جمیعا، و ارتفع الأمن العام من بینهم.
و أما إذا أقیم الوزن بالقسط فقد أطل علیهم الرشد و استقامت أوضاعهم الاقتصادیة بإصابة الصواب فیما قدروا علیه معیشتهم و اجتلب وثوقهم إلی أهل السوق و استقر بینهم الأمن العام.
قوله تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا» القراءة المشهورة «لا تَقْفُ بسکون القاف و ضم الفاء من قفا یقفو قفوا إذا اتبعه و منه قافیة الشعر لکونها فی آخر المصراع تابعة لما تقدمها، و قرئ «لا تَقْفُ بضم القاف و سکون الفاء من قاف بمعنی قفا، و لذلک نقل عن بعض أهل اللغة أن قاف مقلوب قفا مثل جبذ مقلوب جذب، و منه القیافة بمعنی اتباع أثر الأقدام.
و الآیة تنهی عن اتباع ما لا علم به، و هی لإطلاقها تشمل الاتباع اعتقادا و عملا، و تتحصل فی مثل قولنا: لا تعتقد ما لا علم لک به و لا تقل ما لا علم لک به و لا تفعل ما لا علم لک به لأن فی ذلک کله اتباعا.
و فی ذلک إمضاء لما تقضی به الفطرة الإنسانیة و هو وجوب اتباع العلم و المنع عن اتباع غیره فإن الإنسان بفطرته الموهوبة لا یرید فی مسیر حیاته باعتقاده أو عمله إلا أصابة الواقع و الحصول علی ما فی متن الخارج و المعلوم هو الذی یصح له أن یقول:
إنه هو، و أما المظنون و المشکوک و الموهوم فلا یصح فیها إطلاق القول بأنه هو فافهم ذلک.
و الإنسان بفطرته السلیمة یتبع فی اعتقاده ما یراه حقا و یجده واقعا فی الخارج، و یتبع فی عمله ما یری نفسه مصیبا فی تشخیصه، و ذلک فیما تیسر له أن یحصل العلم به، و أما فیما لا یتیسر له العلم به کالفروع الاعتقادیة بالنسبة إلی بعض الناس و غالب الأعمال بالنسبة إلی غالب الناس فإن الفطرة السلیمة تدفعه إلی اتباع علم من له علم بذلک و خبرة باعتبار علمه و خبرته علما لنفسه فیئول اتباعه فی ذلک بالحقیقة اتباعا لعلمه بأن له علما
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و خبرة کما یرجع السالک و هو لا یعرف الطریق إلی الدلیل لکن مع علمه بخبرته و معرفته، و یرجع المریض إلی الطبیب و مثله أرباب الحوائج إلی مختلف الصناعات المتعلقة بحوائجهم إلی أصحاب تلک الصناعات.
و یتحصل من ذلک أنه لا یتخطی العلم فی مسیر حیاته بحسب ما تهدی إلیه فطرته غیر أنه یعد ما یثق به نفسه و یطمئن إلیه قلبه علما و إن لم یکن ذاک الیقین الذی یسمی علما فی صناعة البرهان من المنطق.
فله فی کل مسألة ترد علیه إما علم بنفس المسألة و إما دلیل علمی بوجوب العمل بما یؤدیه و یدل علیه، و علی هذا ینبغی أن ینزل قوله سبحانه «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فاتباع الظن عن دلیل علمی بوجوب اتباعه اتباع للعلم کاتباع العلم فی مورد العلم.
فیئول المعنی إلی أنه یحرم الاقتحام علی اعتقاد أو عمل یمکن تحصیل العلم به إلا بعد تحصیل العلم، و الاقتحام علی ما لا یمکن فیه ذلک إلا بعد الاعتماد علی دلیل علمی یجوز الاقتحام و الورود و ذلک کأخذ الأحکام عن النبی و اتباعه و إطاعته فیما یأمر به و ینهی عنه عن قبل ربه و تناول المریض ما یأمر به الطبیب و الرجوع إلی أصحاب الصنائع فیما یرجع إلی صناعتهم فإن الدلیل العلمی علی عصمة النبی دلیل علمی علی مطابقة ما یخبر به أو ما یأمر به و ینهی عنه الواقع و أصابة من اتبعه الصواب، و الحجة العلمیة علی خبرة الطبیب فی طبه و أصحاب الصناعات فی صناعاتهم حجة علمیة علی أصابة من یرجع إلیهم فیما یعمل به.
و لو لا کون الاقتحام علی العمل عن حجة علمیة علی وجوب الاقتحام اقتحاما علمیا لکانت الآیة قاصرة عن الدلالة علی مدلولها من رأس فإن الطریق إلی فهم مدلول الآیة هو ظهورها اللفظی فیه، و الظهور اللفظی من الأدلة الظنیة غیر أنه حجة عن دلیل علمی و هو بناء العقلاء علی حجیته فلو کان غیر ما تعلق العلم به بعینه مما لا علم به مطلقا لکان اتباع الظهور و منه ظهور نفس الآیة منهیا عنه بالآیة و کانت الآیة ناهیة عن اتباع نفسه فکانت ناقضة لنفسها.
و من هنا یظهر اندفاع ما أورده بعضهم فی المقام کما عن الرازی فی تفسیره أن العمل بالظن کثیر فی الفروع فالتمسک بالآیة تمسک بعام مخصوص و هو لا یفید إلا الظن 
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فلو دلت علی أن التمسک بالظن غیر جائز لدلت علی أن التمسک بها غیر جائز فالقول بحجیتها یقضی إلی نفیه و هو غیر جائز.
و فیه أن الآیة تدل علی عدم جواز اتباع غیر العلم بلا ریب غیر أن موارد العمل بالظن شرعا موارد قامت علیها حجة علمیة فالعمل فیها بالحقیقة إنما هو عمل بتلک الحجج العلمیة و الآیة باقیة علی عمومها من غیر تخصص، و لو سلم فالعمل بالعام المخصص فیما بقی من الأفراد سالمة عن التخصیص عمل بحجة عقلائیة نظیر العمل بالعام غیر المخصص من غیر فرق بینهما البتة.
و نظیره الاستشکال فیها بأن الطریق إلی فهم المراد من الآیة هو ظهورها و الظهور طریق ظنی فلو دلت الآیة علی حرمة اتباع غیر العلم لدلت علی حرمة الأخذ بظهور نفسها، و لازمها حرمة العمل بنفسها.
و یرده ما تقدمت الإشارة إلیه أن اتباع الظهور اتباع لحجة علمیة عقلائیة و هی بناء العقلاء علی حجیته فلیس اتباعه من اتباع غیر العلم بشی‌ء.
و قوله: «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا» تعلیل للنهی السابق فی قوله: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ .
و الظاهر المتبادر إلی الذهن، أن الضمیرین فی «کانَ عَنْهُ راجعان إلی «کُلُ فیکون «عَنْهُ نائب فاعل لقوله: «مَسْؤُلًا» مقدما علیه کما ذکره الزمخشری فی الکشاف، أو مغنیا عن نائب الفاعل، و قوله: «أُولئِکَ إشارة إلی السمع و البصر و الفؤاد، و إنما عبر عنها بأولئک المختص بالعقلاء لأن کون کل منها مسئولا عنه یجریه مجری العقلاء و هو کثیر النظیر فی کلامه تعالی.
و ربما منع بعضهم کون «أولئک» مختصا بالعقلاء استنادا إلی قول جریر:
ذم المنازل بعد منزلة اللوی‌و العیش بعد أولئک الأیام 
و علی ذلک فالمسئول هو کل من السمع و البصر و الفؤاد یسأل عن نفسه فیشهد للإنسان أو علیه کما قال تعالی: «وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: یس: 65.
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و اختار بعضهم رجوع ضمیر «عَنْهُ إلی «کُلُ و عود باقی الضمائر إلی القافی المدلول علیه فی الکلام فیکون المسئول هو القافی یسأل عن سمعه و بصره و فؤاده کیف استعملها؟ و فیما استعملها؟ و علیه ففی الکلام التفات عن الخطاب إلی الغیبة، و کان الأصل أن یقال: کنت عنه مسئولا. و هو بعید.
و المعنی: لا تتبع ما لیس لک به علم لأن الله سبحانه سیسأل عن السمع و البصر و الفؤاد و هی الوسائل التی یستعملها الإنسان لتحصیل العلم، و المحصل من التعلیل بحسب انطباقه علی المورد أن السمع و البصر و الفؤاد إنما هی نعم آتاها الله الإنسان لیشخص بها الحق و یحصل بها علی الواقع فیعتقد به و یبنی علیه عمله و سیسأل عن کل منها هل أدرک ما استعمل فیه إدراکا علمیا؟ و هل اتبع الإنسان ما حصلته تلک الوسیلة من العلم؟.
فیسأل السمع هل کان ما سمعه معلوما مقطوعا به؟ و عن البصر هل کان ما رآه ظاهرا بینا؟ و عن الفؤاد هل کان ما فکره و قضی به یقینیا لا شک فیه؟ و هی لا محالة تجیب بالحق و تشهد علی ما هو الواقع فمن الواجب علی الإنسان أن یتحرز عن اتباع ما لیس له به علم فإن الأعضاء و وسائل العلم التی معه ستسأل فتشهد علیه فیما اتبعه مما حصلته و لم یکن له به علم و لا یقبل حینئذ له عذر.
و مآله إلی نحو من قولنا: لا تقف ما لیس لک به علم فإنه محفوظ علیک فی سمعک و بصرک و فؤادک، و الله سائلها عن عملک لا محالة، فتکون الآیة فی معنی قوله تعالی:
«حَتَّی إِذا ما جاؤُها شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ إلی أن قال- وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ أَنْ یَشْهَدَ عَلَیْکُمْ سَمْعُکُمْ وَ لا أَبْصارُکُمْ وَ لا جُلُودُکُمْ وَ لکِنْ ظَنَنْتُمْ أَنَّ اللَّهَ لا یَعْلَمُ کَثِیراً مِمَّا تَعْمَلُونَ وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ أَرْداکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ مِنَ الْخاسِرِینَ»: حم السجدة- 20- 23 و غیرها من آیات شهادة الأعضاء.
غیر أن الآیة تزید علیها بعد الفؤاد من الشهداء علی الإنسان و هو الذی به یشعر الإنسان ما یشعر و یدرک ما یدرک، و هو من أعجب ما یستفاد من آیات الحشر أن یوقف الله النفس الإنسانیة فیسألها عما أدرکت فتشهد علی الإنسان نفسه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 96
و قد تبین أن الآیة تنهی عن الإقدام علی أمر مع الجهل به سواء کان اعتقادا مع الجهل أو عملا مع الجهل بجوازه و وجه الصواب فیه أو ترتیب أثر لأمر مع الجهل به و ذیلها یعلل ذلک بسؤاله تعالی السمع و البصر و الفؤاد، و لا ضیر فی کون العلة أعم مما عللتها فإن الأعضاء مسئولة حتی عما إذا أقدم الإنسان مع العلم بعدم جواز الإقدام قال تعالی: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ الآیة.
قال فی المجمع، فی معنی قوله: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ : معناه لا تقل:
سمعت و لم تسمع و لا رأیت و لم تر و لا علمت و لم تعلم عن ابن عباس و قتادة، و قیل:
معناه لا تقل فی قفا غیرک کلاما أی إذا مر بک فلا تغتبه عن الحسن، و قیل: هو شهادة الزور عن محمد بن الحنفیة.
و الأصل أنه عام فی کل قول أو فعل أو عزم یکون علی غیر علم فکأنه سبحانه قال: لا تقل إلا ما تعلم أنه یجوز أن یقال، و لا تفعل إلا ما تعلم أنه یجوز أن یفعل و لا تعتقد إلا ما تعلم أنه مما یجوز أن یعتقد انتهی.
و فیه أن الذی ذکره أعم مما تفیده الآیة فإنها تنهی عن اقتفاء ما لا علم به لا عن الاقتفاء إلا مع العلم و الثانی أعم من الأول فإنه یشمل النهی عن الاقتفاء مع العلم بعدم الجواز لکن الأول إنما یشمل النهی عن الاقتفاء مع الجهل بوجه الاعتقاد أو العمل:
و أما ما نقله من الوجوه فی أول کلامه فالأحری بها أن یذکر فی تفسیر التعلیل بعنوان الإشارة إلی بعض المصادیق دون المعلل.
قوله تعالی: «وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً إِنَّکَ لَنْ تَخْرِقَ الْأَرْضَ وَ لَنْ تَبْلُغَ الْجِبالَ طُولًا» المرح شدة الفرح بالباطل- کما قیل- و لعل التقیید بالباطل للدلالة علی خروجه عن حد الاعتدال فإن الفرح الحق هو ما یکون ابتهاجا بنعمة من نعم الله شکرا له و هو لا یتعدی حد الاعتدال، و أما إذا فرح و اشتد منه ذلک حتی خف عقله و ظهر آثاره فی أفعاله و أقواله و قیامه و قعوده و خاصة فی مشیه فهو من الباطل.
و قوله: «وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً» نهی عن استعظام الإنسان نفسه بأکثر مما هو علیه لمثل البطر و الأشر و الکبر و الخیلاء، و إنما ذکر المشی فی الأرض مرحا لظهور ذلک فیه.
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و قوله: «إِنَّکَ لَنْ تَخْرِقَ الْأَرْضَ وَ لَنْ تَبْلُغَ الْجِبالَ طُولًا» کنایة عن أن فعالک هذا و أنت ترید به إظهار القدرة و القوة و العظمة إنما هو وهم تتوهمه فإن هناک ما هو أقوی منک لا یخترق بقدمیک و هی الأرض و ما هو أطول منک و هی الجبال فاعترف بذلک أنک وضیع مهین فلا شی‌ء مما یبتغیه الإنسان و یتنافس فیه فی هذه النشأة من ملک و عزة و سلطنة و قدرة و سؤدد و مال و غیرها إلا أمور وهمیة لا حقیقة لها وراء الإدراک الإنسانی سخر الله النفوس للتصدیق بها و الاعتماد فی العمل علیها لتعمیر النشأة و تمام الکلمة، و لو لا هذه الأوهام لم یعش الإنسان فی الدنیا و لا تمت کلمته تعالی: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: البقرة: 36.
قوله تعالی: «کُلُّ ذلِکَ کانَ سَیِّئُهُ عِنْدَ رَبِّکَ مَکْرُوهاً» الإشارة بذلک إلی ما تقدم من الواجبات و المحرمات- کما قیل- و الضمیر فی «سَیِّئُهُ یرجع إلی ذلک، و المعنی کل ما تقدم کان سیئه- و هو ما نهی عنه و کان معصیة من بین المذکورات- عند ربک مکروها لا یریده الله تعالی.
و فی غیر القراءة المعروفة «سیئة» بفتح الهمزة و التاء فی آخرها و هی علی هذه القراءة خبر کان و المعنی واضح.
قوله تعالی: «ذلِکَ مِمَّا أَوْحی إِلَیْکَ رَبُّکَ مِنَ الْحِکْمَةِ» ذلک إشارة إلی ما تقدم من تفصیل التکالیف و فی الآیة إطلاق الحکمة علی الأحکام الفرعیة و یمکن أن یکون لما تشتمل علیه من المصالح المستفادة إجمالا من سابق الکلام.
قوله تعالی: «وَ لا تَجْعَلْ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتُلْقی فِی جَهَنَّمَ مَلُوماً مَدْحُوراً» کرر سبحانه النهی عن الشرک و قد نهی عنه سابقا اعتناء بشأن التوحید و تفخیما لأمره، و هو کالوصلة یتصل به لاحق الکلام بسابقه، و معنی الآیة ظاهر.



بحث روائی‌

فی الإحتجاج، عن برید بن عمیر بن معاویة الشامی عن الرضا (ع): فی حدیث یذکر فیه الجبر و التفویض و الأمر بین أمرین- قال: قلت له: و هل لله مشیة و إرادة فی ذلک 
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یعنی فعل العبد فقال: أما الطاعات فإرادة الله- و مشیته فیها الأمر بها و الرضا لها و المعاونة لها- و مشیته فی المعاصی النهی عنها و السخط بها و الخذلان علیها
الحدیث.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی ولاد الحناط قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً» فقال: الإحسان أن تحسن صحبتهما- و لا تکلفهما أن یسألاک شیئا مما یحتاجان إلیه و إن کانا مستغنیین- أ لیس الله یقول: «لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ حَتَّی تُنْفِقُوا مِمَّا تُحِبُّونَ ؟
ثم قال أبو عبد الله (ع) أما قوله: «إِمَّا یَبْلُغَنَّ عِنْدَکَ الْکِبَرَ أَحَدُهُما أَوْ کِلاهُما فَلا تَقُلْ لَهُما أُفٍ قال: إن أضجراک فلا تقل لهما أف و لا تنهرهما إن ضرباک، و قال «وَ قُلْ لَهُما قَوْلًا کَرِیماً» قال: تقول لهما: غفر الله لکما فذلک منک قول کریم، و قال:
«وَ اخْفِضْ لَهُما جَناحَ الذُّلِّ مِنَ الرَّحْمَةِ» قال: لا تملأ عینیک من النظر إلیهما إلا برحمة و رقة- و لا ترفع صوتک فوق أصواتهما- و لا یدیک فوق أیدیهما، و لا تتقدم قدامهما:
أقول: و رواه الکلینی فی الکافی، بإسناده عن أبی ولاد الحناط عنه (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن حدید بن حکیم عن أبی عبد الله (ع) قال: أدنی العقوق أف، و لو علم الله عز و جل شیئا أهون منه لنهی عنه:
أقول: و رواه عنه أیضا بسند آخر و روی هذا المعنی أیضا بإسناده عن أبی البلاد عنه (ع) و رواه العیاشی فی تفسیره، عن حریز عنه (ع)، و الطبرسی فی مجمع البیان، عن الرضا عن أبیه عنه (ع).
و الروایات فی وجوب بر الوالدین و حرمة عقوقهما فی حیاتهما و بعد مماتهما من طرق العامة و الخاصة عن النبی ص و أئمة أهل بیته (ع) أکثر من أن تحصی.
و فی المجمع، عن أبی عبد الله (ع): الأواب التواب المتعبد الراجع عن ذنبه.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: یا با محمد علیکم بالورع و الاجتهاد و أداء الأمانة- و صدق الحدیث و حسن الصحبة لمن صحبکم و طول السجود، و کان ذلک من سنن التوابین الأوابین. قال أبو بصیر: الأوابون التوابون.
أقول:
و روی أیضا عن أبی بصیر عنه (ع): فی معنی الآیة هم التوابون المتعبدون.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و هناد عن علی بن أبی طالب قال: إذا مالت الأفیاء و راحت الأرواح- فاطلبوا الحوائج إلی الله فإنها ساعة الأوابین و قرأ «فَإِنَّهُ کانَ لِلْأَوَّابِینَ غَفُوراً».
و فیه، أخرج ابن حریز عن علی بن الحسین رضی الله عنه: أنه قال لرجل من أهل الشام: أ قرأت القرآن؟ قال: نعم- قال: أ فما قرأت فی بنی إسرائیل: «وَ آتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ قال. و إنکم للقرابة الذی أمر الله أن یؤتی حقه؟ قال: نعم:
أقول: و رواه فی البرهان، عن الصدوق بإسناده عنه (ع) و عن الثعلبی فی تفسیره، عن السدی عن ابن الدیلمی عنه (ع).
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الرحمن بن الحجاج قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله: «وَ لا تُبَذِّرْ تَبْذِیراً» قال: من أنفق شیئا فی غیر طاعة الله فهو مبذر، و من أنفق فی سبیل الخیر فهو مقتصد.
و فیه، عن أبی بصیر عنه (ع): فی الآیة قال: بذل الرجل ماله و یقعد لیس له مال- قلت: فیکون تبذیر فی حلال؟ قال: نعم.
و فی تفسیر القمی، قال: قال الصادق (ع): المحسور العریان.
و فی الکافی، بإسناده عن عجلان قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فجاء سائل فقام إلی مکتل فیه تمر- فملأ یده فناوله ثم جاء آخر فسأله فقام- فأخذه بیده فناوله ثم آخر فقال: الله رازقنا و إیاک.
ثم قال: إن رسول الله ص کان لا یسأله أحد من الدنیا شیئا- إلا أعطاه فأرسلت إلیه امرأة ابنا لها فقالت: فاسأله فإن قال: لیس عندنا شی‌ء فقل: أعطنی قمیصک قال: فأخذ قمیصه فرماه إلیه- و فی نسخة أخری: و أعطاه- فأدبه الله تبارک و تعالی علی القصد فقال: «وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ- وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً» قال: الإحسار الفاقة:
أقول: و رواه العیاشی فی تفسیره، عن عجلان عنه (ع)، و روی قصة النبی ص القمی فی تفسیره، و رواها فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن المنهال بن عمرو و عن 
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ابن جریر الطبری عن ابن مسعود.
و فی الکافی، بإسناده عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع) قال: قال: علم الله عز اسمه نبیه کیف ینفق؟ و ذلک أنه کانت عنده أوقیة من الذهب- فکره أن یبیت عنده فتصدق بها فأصبح و لیس عنده شی‌ء- و جاء من یسأله فلم یکن عنده ما یعطیه فلامه السائل- و اغتم هو حیثما لم یکن عنده شی‌ء و کان رحیما رقیقا- فأدب الله عز و جل نبیه بأمره فقال: «وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ- وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ فَتَقْعُدَ مَلُوماً مَحْسُوراً» یقول: إن الناس قد یسألونک و لا یعذرونک- فإذا أعطیت جمیع ما عندک من المال قد کنت حسرت من المال.
و فی تفسیر العیاشی، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «وَ لا تَجْعَلْ یَدَکَ مَغْلُولَةً إِلی عُنُقِکَ قال: فضم یده و قال: هکذا فقال: «وَ لا تَبْسُطْها کُلَّ الْبَسْطِ» فبسط راحته و قال: هکذا.
و فی تفسیر القمی، عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال: قلت: و ما الإملاق؟ قال: الإفلاس.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن قتادة: فی قوله: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً» قال قتادة عن الحسن أن رسول الله ص کان یقول: لا یزنی العبد حین یزنی و هو مؤمن، و لا یبهت حین یبهت و هو مؤمن، و لا یسرق حین یسرق و هو مؤمن، و لا یشرب الخمر حین یشربها و هو مؤمن، و لا یغل حین یغل و هو مؤمن قیل: یا رسول الله و الله إن کنا لنری أنه یأتی ذلک و هو مؤمن- فقال رسول الله ص: إذا فعل شیئا من ذلک نزع الإیمان من قلبه- فإن تاب تاب الله علیه.
أقول: و الحدیث مروی بطرق أخری عن عائشة و أبی هریرة و قد ورد من طرق أهل البیت (ع) أن روح الإیمان یفارقه إذ ذاک.
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عمار قال: قلت لأبی الحسن (ع): إن الله عز و جل یقول فی کتابه: «وَ مَنْ قُتِلَ مَظْلُوماً فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً- فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً» فما هذا الإسراف الذی نهی الله عنه؟ قال: نهی أن یقتل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 101
غیر قاتله أو یمثل بالقاتل. قلت: فما معنی «إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً» قال: و أی نصرة أعظم من أن یدفع القاتل- إلی أولیاء المقتول فیقتله- و لا تبعة یلزمه فی قتله فی دین و لا دنیا.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی العباس قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن رجلین قتلا رجلا فقال: یخیر ولیه أن یقتل أیهما شاء- و یغرم الباقی نصف الدیة- أعنی دیة المقتول فیرد علی ذریته، و کذلک إن قتل رجل امرأة إن قبلوا دیة المرأة فذاک- و إن أبی أولیاؤها إلا قتل قاتلها غرموا نصف دیة الرجل و قتلوه- و هو قول الله: «فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ .
أقول: و فی معنی هاتین الروایتین غیرهما،
و قد روی فی الدر المنثور، عن البیهقی فی سننه عن زید بن أسلم": أن الناس فی الجاهلیة کانوا إذا قتل الرجل من القوم رجلا- لم یرضوا حتی یقتلوا به رجلا شریفا- إذا کان قاتلهم غیر شریف لم یقتلوا قاتلهم و قتلوا غیره- فوعظوا فی ذلک بقول الله: «وَ لا تَقْتُلُوا إلی قوله- فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ .
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ : و
فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: القسطاس المستقیم هو المیزان الذی له لسان.
أقول: و ذکر اللسان للدلالة علی الاستقامة فإن المیزان ذا الکفتین کذلک.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی فرض الإیمان علی جوارح بنی آدم- و قسمه علیها فلیس من جوارحه جارحة- إلا و قد وکلت من الإیمان بغیر ما وکلت به أختها- فمنها عیناه اللتان ینظر بهما و رجلاه اللتان یمشی بهما.
ففرض علی العین أن لا تنظر إلی ما حرم الله علیه- و أن تغض عما نهاه الله عنه مما لا یحل- و هو عمله و هو من الإیمان، قال الله تبارک و تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ- کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا» فهذا ما فرض من غض البصر عما حرم الله- و هو عمله و هو من الإیمان.
و فرض الله علی الرجلین- أن لا یمشی بهما إلی شی‌ء من معاصی الله- و الله فرض علیهما المشی فیما فرض الله فقال: «وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً- إِنَّکَ لَنْ تَخْرِقَ الْأَرْضَ وَ لَنْ تَبْلُغَ 
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الْجِبالَ طُولًا» قال: «وَ اقْصِدْ فِی مَشْیِکَ وَ اغْضُضْ مِنْ صَوْتِکَ- إِنَّ أَنْکَرَ الْأَصْواتِ لَصَوْتُ الْحَمِیرِ»:
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عنه (ع) فی حدیث مفصل.
و فیه، عن أبی جعفر قال: کنت عند أبی عبد الله (ع) فقال له رجل: بأبی أنت و أمی إنی أدخل کنیفا لی و لی جیران- و عندهم جوار یغنین و یضربن بالعود- فربما أطیل الجلوس استماعا منی لهن فقال: لا تفعل- فقال الرجل و الله ما أتیتهن إنما هو سماع أسمعه بأذنی.
فقال له: أ ما سمعت الله یقول: «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا» قال بلی و الله فکأنی لم أسمع هذه الآیة قط- من کتاب الله من عجمی و لا عربی- لا جرم أنی لا أعود إن شاء الله و أنی أستغفر الله.
فقال: قم و اغتسل و صل ما بدا لک- فإنک کنت مقیما علی أمر عظیم ما کان أسوأ حالک- لو مت علی ذلک أحمد الله و اسأله التوبة من کل ما یکره- فإنه لا یکره إلا کل قبیح، و القبیح دعه لأهله فإن لکل أهلا:
أقول: و رواه الشیخ فی التهذیب، عنه (ع) و الکلینی فی الکافی، عن مسعدة بن زیاد عنه (ع).
و فیه، عن الحسین بن هارون عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا» قال: یسأل السمع عما یسمع و البصر عما یطرف و الفؤاد عما یعقد علیه.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ الآیة- قال:
قال: لا تؤم أحدا مما لیس لک به علم. قال: قال رسول الله (ع): من بهت مؤمنا أو مؤمنة أقیم فی طینة خبال أو یخرج مما قال.
أقول: و فسرت طینة خبال فی روایة ابن أبی یعفور عن الصادق (ع)- علی ما فی الکافی،- بأنها صدید یخرج من فروج المومسات و روی من طرق أهل السنة ما یقرب منها عن أبی ذر و أنس عنه (ص).
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و الروایات- کما تری- بعضها مبنی علی خصوص مورد الآیة و بعضها علی عموم التعلیل کما أشیر إلیه فی البیان المتقدم.
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اشارة

أَ فَأَصْفاکُمْ رَبُّکُمْ بِالْبَنِینَ وَ اتَّخَذَ مِنَ الْمَلائِکَةِ إِناثاً إِنَّکُمْ لَتَقُولُونَ قَوْلاً عَظِیماً (40) وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِیَذَّکَّرُوا وَ ما یَزِیدُهُمْ إِلاَّ نُفُوراً (41) قُلْ لَوْ کانَ مَعَهُ آلِهَةٌ کَما یَقُولُونَ إِذاً لابْتَغَوْا إِلی ذِی الْعَرْشِ سَبِیلاً (42) سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ عُلُوًّا کَبِیراً (43) تُسَبِّحُ لَهُ السَّماواتُ السَّبْعُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلاَّ یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ إِنَّهُ کانَ حَلِیماً غَفُوراً (44)
وَ إِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ جَعَلْنا بَیْنَکَ وَ بَیْنَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ حِجاباً مَسْتُوراً (45) وَ جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ وَلَّوْا عَلی أَدْبارِهِمْ نُفُوراً (46) نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَسْتَمِعُونَ بِهِ إِذْ یَسْتَمِعُونَ إِلَیْکَ وَ إِذْ هُمْ نَجْوی إِذْ یَقُولُ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلاَّ رَجُلاً مَسْحُوراً (47) انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلاً (48) وَ قالُوا أَ إِذا کُنَّا عِظاماً وَ رُفاتاً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقاً جَدِیداً (49)
قُلْ کُونُوا حِجارَةً أَوْ حَدِیداً (50) أَوْ خَلْقاً مِمَّا یَکْبُرُ فِی صُدُورِکُمْ فَسَیَقُولُونَ مَنْ یُعِیدُنا قُلِ الَّذِی فَطَرَکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ فَسَیُنْغِضُونَ إِلَیْکَ رُؤُسَهُمْ وَ یَقُولُونَ مَتی هُوَ قُلْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَرِیباً (51) یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ وَ تَظُنُّونَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلاَّ قَلِیلاً (52) وَ قُلْ لِعِبادِی یَقُولُوا الَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِنَّ الشَّیْطانَ یَنْزَغُ بَیْنَهُمْ إِنَّ الشَّیْطانَ کانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوًّا مُبِیناً (53) رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِکُمْ إِنْ یَشَأْ یَرْحَمْکُمْ أَوْ إِنْ یَشَأْ یُعَذِّبْکُمْ وَ ما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ وَکِیلاً (54)
وَ رَبُّکَ أَعْلَمُ بِمَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَقَدْ فَضَّلْنا بَعْضَ النَّبِیِّینَ عَلی بَعْضٍ وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً (55)
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بیان‌

فی الآیات تعقیب مسألة التوحید و توبیخ المشرکین علی اتخاذهم الآلهة و نسبة الملائکة الکرام إلی الأنوثیة، و أنهم لا یتذکرون بما یلقی إلیهم القرآن من حجج الوحدانیة، و لا یفقهون الآیات بل یستهزءون بالرسول و بما یلقی إلیهم من أمر البعث و یسیئون القول فی أمر الله و غیر ذلک.
قوله تعالی: «أَ فَأَصْفاکُمْ رَبُّکُمْ بِالْبَنِینَ وَ اتَّخَذَ مِنَ الْمَلائِکَةِ إِناثاً إِنَّکُمْ لَتَقُولُونَ قَوْلًا عَظِیماً» الإصفاء الإخلاص قال فی المجمع،: تقول: أصفیت فلانا بالشی‌ء إذا آثرته به. انتهی.
خطاب لمن یقول منهم: إن الملائکة بنات الله أو بعضهم بنات الله و الاستفهام للإنکار، و لعله بدل البنات من الإناث لکونهم یعدون الأنوثة من صفات الخسة.
و المعنی إذا کان سبحانه ربکم لا رب غیره و هو الذی یتولی أمر کل شی‌ء فهل تقولون إنه آثرکم بکرامة لم یتکرم به هو نفسه و هو أنه خصکم بالبنین و لم یتخذ لنفسه من الولد إلا الإناث و هم الملائکة الکرام الذین تزعمون أنهم إناث إنکم لتقولون 
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قولا عظیما من حیث استتباعه التبعة السیئة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِیَذَّکَّرُوا وَ ما یَزِیدُهُمْ إِلَّا نُفُوراً» قال فی المفردات،: الصرف رد الشی‌ء من حالة إلی حالة أو إبداله بغیره. قال: و التصریف کالصرف إلا فی التکثیر، و أکثر ما یقال فی صرف الشی‌ء من حالة إلی حالة و من أمر إلی أمر، و تصریف الریاح هو صرفها من حال إلی حال قال تعالی: «وَ صَرَّفْنَا الآیات «وَ صَرَّفْنا فِیهِ مِنَ الْوَعِیدِ» و منه تصریف الکلام و تصریف الدراهم. انتهی.
و قال: النفر الانزعاج من الشی‌ء و إلی الشی‌ء کالفزع إلی الشی‌ء و عن الشی‌ء یقال:
نفر عن الشی‌ء نفورا قال تعالی: «ما زادَهُمْ إِلَّا نُفُوراً» «وَ ما یَزِیدُهُمْ إِلَّا نُفُوراً» انتهی.
فقوله: «وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِیَذَّکَّرُوا» معناه بشهادة السیاق: و أقسم لقد رددنا الکلام معهم فی أمر التوحید و نفی الشریک من وجه إلی وجه و حولناه من لحن إلی لحن فی هذا القرآن فأوردناه بمختلف العبارات و بیناه بأقسام البیانات لیتذکروا و یتبین لهم الحق.
و قوله: «وَ ما یَزِیدُهُمْ إِلَّا نُفُوراً» أی ما یزیدهم التصریف إلا انزعاجا کلما استؤنف جی‌ء ببیان جدید أورثهم نفرة جدیدة.
و فی الآیة التفات من الخطاب إلی الغیبة تنبیها علی أنهم غیر صالحین للخطاب و التکلیم بعد ما کان حالهم هذا الحال.
قال فی المجمع،: فإن قیل: إذا کان المعلوم أنهم یزدادون النفور عند إنزال القرآن فما المعنی فی إنزاله؟ و ما وجه الحکمة فیه؟
قیل: الحکمة فیه إلزام الحجة و قطع المعذرة فی إظهار الدلائل التی تحسن التکلیف، و إنه یصلح عند إنزاله جماعة ما کانوا یصلحون عند عدم إنزاله، و لو لم ینزل لکان هؤلاء الذین ینفرون عن الإیمان یفسدون بفساد أعظم من هذا النفور فالحکمة اقتضت إنزاله لهذه المعانی، و إنما ازدادوا نفورا عند مشاهدة الآیات و الدلائل لاعتقادهم أنها شبه و حیل و قلة تفکرهم فیها. انتهی.
و قوله: إنه لو لم ینزل لکانوا یفسدون بفساد أعظم من النفور لا یخلو من شی‌ء فإن 
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ازدیاد النفور یبلغ بهم إلی الجحود و معاندة الحق و الصد عنه و لا فساد أعظم منه فی باب الدعوة.
لکن ینبغی أن یعلم أن الکفر و الجحود و النفور عن الحق و العناد معه کما کانت تضر أصحابها و یوردهم مورد الهلاک فهی تنفع أرباب الإیمان و الرضا بالحق و التسلیم له إذ لو لم یتحقق لهذه الخصال الحسنة و الصفات الجمیلة مقابلات لم تتحقق لها کینونة فافهم ذلک.
فمن الواجب فی الحکمة أن تتم الحجة ثم تزید فی تمامها حتی یظهر من الشقی کل ما فی وسعه من الشقاء، و یتخذ السعداء بمختلف مساعیهم من الدرجات ما یحاذی درکات الأشقیاء و قد قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: الآیة: 20 من السورة.
قوله تعالی: «قُلْ لَوْ کانَ مَعَهُ آلِهَةٌ کَما یَقُولُونَ إِذاً لَابْتَغَوْا إِلی ذِی الْعَرْشِ سَبِیلًا» أعرض عن مخاطبتهم فصرف الخطاب إلی النبی ص بأمره أن یکلمهم فی أمر التوحید و نفی الشریک. و الذی یقولون به أن هناک آلهة دون الله یتولون جهات التدبیر فی العالم علی اختلاف مراتبهم و الواحد منهم رب لما یدبره کإله السماء و إله الأرض و إله الحرب و إله قریش.
و إذ کانوا شرکاء من جهة التدبیر لکل واحد منهم الملک علی حسب ربوبیته و الملک من توابع الخلق الذی یختص به سبحانه حتی علی معتقدهم «1» کان الملک مما یقبل فی نفسه أن یقوم به غیره تعالی و حب الملک و السلطنة ضروری لکل موجود کانوا بالضرورة طالبین أن ینازعوه فی ملکه و ینتزعوه من یده حتی ینفرد الواحد منهم بالملک و السلطنة، و یتعین بالعزة و الهیمنة تعالی الله عن ذلک.
فملخص الحجة أنه لو کان معه آلهة کما یقولون و کان یمکن أن ینال غیره تعالی شیئا من ملکه الذی هو من لوازم ذاته الفیاضة لکل شی‌ء و حب الملک و السلطنة مغروز
______________________________
(1) کما نقل أنهم کانوا یقولون فی التلبیة: لبیک لا شریک لک إلا شریکا هو لک تملکه و ما ملک و الکتب المقدسة البرهمنیة و البوذیة مملوءة أن الملک کله لله سبحانه.
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فی کل موجود بالضرورة لطلب أولئک الآلهة أن ینالوا ملکه فیعزلوه عن عرشه و یزدادوا ملکا علی ملک لحبهم ذلک ضرورة لکن لا سبیل لأحد إلیه تعالی عن ذلک.
فقوله: «إِذاً لَابْتَغَوْا إِلی ذِی الْعَرْشِ سَبِیلًا» أی طلبوا سبیلا إلیه لیغلبوه علی ما له من الملک، و التعبیر عنه تعالی بذی العرش و هو من الصفات الخاصة بالملک للدلالة علی أن ابتغاءهم السبیل إلیه إنما هو لکونه ذا العرش و هو ابتغاء سبیل إلی عرشه لیستقروا علیه.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم إن الحجة فی الآیة هی فی معنی الحجة التی فی قوله تعالی: «لَوْ کانَ فِیهِما آلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتا» الآیة: الأنبیاء: 22 فی غیر محله.
و ذلک أن الحجتین مختلفتان فی مقدماتهما فالحجة التی فی الآیة التی نحن فیها تسلک إلی نفی الشریک من جهة ابتغاء الآلهة السبیل إلی ذی العرش و طلبهم الغلبة علیه بانتزاع الملک منه، و التی فی آیة الأنبیاء تسلک من جهة أن اختلاف الآلهة فی ذواتهم یؤدی إلی اختلافهم فی التدبیر و ذلک یؤدی إلی فساد النظام فالحق أن الحجة التی فیما نحن فیه غیر الحجة التی فی آیة الأنبیاء، و التی تقرب من حجة آیة الأنبیاء ما فی قوله: «إِذاً لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ وَ لَعَلا بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ»: المؤمنون: 91.
و کذا ما نقل عن بعض قدماء المفسرین: أن المراد من ابتغائهم سبیلا إلی ذی العرش طلبهم التقرب و الزلفی منه لعلوه علیهم، و تقریب الحجة أنه لو کان معه آلهة کما یقولون لطلبوا التقرب منه تعالی و الزلفی لدیه لعلمهم بعلوه و عظمته، و الذی کان حاله هذا الحال لا یکون إلها فلیسوا بآلهة.
فی غیر محله لشهادة السیاق علی خلافه کوصفه تعالی بذی العرش و قوله بعد:
«سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ إلخ فإنه ظاهر فی أن لما قدروه من ثبوت الآلهة المستلزم لابتغائهم سبیلا إلی الله محذورا عظیما لا تحتمله ساحة العظمة و الکبریاء مثل کون ملکه فی معرض ابتغاء سبیل إلیه و تهاجم غیره علیه و کونه لا یأبی بحسب طبعه أن یبتز و ینتقل إلی من دونه.
قوله تعالی: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ عُلُوًّا کَبِیراً» التعالی هو العلو البالغ و لهذا
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وصف المفعول المطلق أعنی «عُلُوًّا» بقوله: «کَبِیراً» فالکلام فی معنی تعالی تعالیا:
و الآیة تنزیه له تعالی عما یقولونه من ثبوت الآلهة و کون ملکه و ربوبیته مما یمکن أن یناله غیره.
قوله تعالی: «تُسَبِّحُ لَهُ السَّماواتُ السَّبْعُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ إلخ الآیة و ما قبلها و إن کانت واقعة موقع التعظیم کقوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ لکنها تفید بوجه فی الحجة المتقدمة فإنها بمنزلة المقدمة المتممة لقوله: «لَوْ کانَ مَعَهُ آلِهَةٌ کَما یَقُولُونَ إلخ فإن الحجة بالحقیقة قیاس استثنائی و الذی بمنزلة الاستثناء هو ما فی الآیة من تسبیح الأشیاء له سبحانه کأنه قیل: لو کان معه آلهة لکان ملکه فی معرض المنازعة و المهاجمة لکن الملک من السماوات و الأرض و من فیهن ینزهه عن ذلک و یشهد أن لا شریک له فی الملک فإنها لم تبتدئ إلا منه و لا تنتهی إلا إلیه و لا تقوم إلا به و لا تخضع سجدا إلا له فلا یتلبس بالملک و لا یصلح له إلا هو فلا رب غیره.
و من الممکن أن تکون الآیتان أعنی قوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یَقُولُونَ عُلُوًّا کَبِیراً. تُسَبِّحُ لَهُ السَّماواتُ إلخ جمیعا فی معنی الاستثناء و التقدیر لو کان معه آلهة لطلبوا مغالبته و عزله من ملکه لکنه سبحانه ینزه ذاته عن ذلک بذاته الفیاضة التی یقوم به کل شی‌ء و تلزمه الربوبیة من غیر أن یفارقه أو ینتقل إلی غیره، و کذلک ملکه و هو عالم السماوات و الأرض و من فیهن ینزهنه سبحانه بذواتها المسبحة له حیث إنها قائمة الذات به لو انقطعت أو حجبت عنه طرفة عین فنت و انعدمت فلیس معه آلهة و لا أن ملکه و ربوبیته مما یمکن أن یبتغیه غیره فتأمل فیه.
و کیف کان فقوله: «تُسَبِّحُ لَهُ السَّماواتُ السَّبْعُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَ یثبت لأجزاء العالم المشهود التسبیح و أنها تسبح الله و تنزهه عما یقولون من الشریک و ینسبون إلیه.
و التسبیح تنزیه قولی کلامی و حقیقة الکلام الکشف عما فی الضمیر بنوع من الإشارة إلیه و الدلالة علیه غیر أن الإنسان لما لم یجد إلی إرادة کل ما یرید الإشارة إلیه من طریق التکوین طریقا التجأ إلی استعمال الألفاظ و هی الأصوات الموضوعة للمعانی،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 109
و دل بها علی ما فی ضمیره، و جرت علی ذلک سنة التفهیم و التفهم، و ربما استعان علی بعض مقاصده بالإشارة بیده أو رأسه أو غیرهما، و ربما استعان علی ذلک بکتابة أو نصب علامة.
و بالجملة فالذی یکشف به عن معنی مقصود قول و کلام و قیام الشی‌ء بهذا الکشف قول منه و تکلیم و إن لم یکن بصوت مقروع و لفظ موضوع، و من الدلیل علیه ما ینسبه القرآن إلیه تعالی من الکلام و القول و الأمر و الوحی و نحو ذلک مما فیه معنی الکشف عن المقاصد و لیس من قبیل القول و الکلام المعهود عندنا معشر المتلسنین باللغات و قد سماه الله سبحانه قولا و کلاما.
و عند هذه الموجودات المشهودة من السماء و الأرض و من فیهما ما یکشف کشفا صریحا عن وحدانیة ربها فی ربوبیته و ینزهه تعالی عن کل نقص و شین فهی تسبح الله سبحانه.
و ذلک أنها لیست لها فی أنفسها إلا محض الحاجة و صرف الفاقة إلیه فی ذاتها و صفاتها و أحوالها. و الحاجة أقوی کاشف عما إلیه الحاجة لا یستقل المحتاج دونه و لا ینفک عنه فکل من هذه الموجودات یکشف بحاجته فی وجوده و نقصه فی ذاته عن موجده الغنی فی وجوده التام الکامل فی ذاته و بارتباطه بسائر الموجودات التی یستعین بها علی تکمیل وجوده و رفع نقائصه فی ذاته أن موجده هو ربه المتصرف فی کل شی‌ء المدبر لأمره.
ثم النظام العام الجاری فی الأشیاء الجامع لشتاتها الرابط بینها یکشف عن وحدة موجدها، و أنه الذی إلیه بوحدته یرجع الأشیاء و به بوحدته ترتفع الحوائج و النقائص فلا یخلو من دونه من الحاجة، و لا یتعری ما سواه من النقیصة و هو الرب لا رب غیره و الغنی الذی لا فقر عنده و الکمال الذی لا نقص فیه.
فکل واحد من هذه الموجودات یکشف بحاجته و نقصه عن تنزه ربه عن الحاجة و براءته من النقص حتی أن الجاهل المثبت لربه شرکاء من دونه أو الناسب إلیه شیئا من النقص و الشین تعالی و تقدس یثبت بذلک تنزهه من الشریک و ینسب بذلک إلیه البراءة من النقص فإن المعنی الذی تصور فی ضمیر هذا الإنسان و اللفظ الذی یلفظه لسانه و جمیع ما استخدمه فی تأدیة هذا المقصود کل ذلک أمور موجودة تکشف بحاجتها الوجودیة
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عن رب واحد لا شریک له و لا نقص فیه.
فمثل هذا الإنسان الجاحد فی کون جحوده اعترافا مثل ما لو ادعی إنسان أن لا إنسان متکلما فی الدنیا و شهد علی ذلک قولا فإن شهادته أقوی حجة علی خلاف ما ادعاه و شهد علیه و کلما تکررت الشهادة علی هذا النمط و کثر الشهود تأکدت الحجة من طریق الشهادة علی خلافها.
فإن قلت: مجرد الکشف عن التنزه لا یسمی تسبیحا حتی یقارن القصد و القصد مما یتوقف علی الحیاة و أغلب هذه الموجودات عادمة للحیاة کالأرض و السماء و أنواع الجمادات فلا مخلص من حمل التسبیح علی المجاز فتسبیحها دلالتها بحسب وجودها علی تنزه ربها.
قلت: کلامه تعالی مشعر بأن العلم سار فی الموجودات مع سریان الخلقة فلکل منها حظ من العلم علی مقدار حظه من الوجود، و لیس لازم ذلک أن یتساوی الجمیع من حیث العلم أو یتحد من حیث جنسه و نوعه أو یکون عند کل ما عند الإنسان من ذلک أو أن یفقه الإنسان بما عندها من العلم قال تعالی حکایة عن أعضاء الإنسان: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: حم السجدة: 21 و قال «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ»: حم السجدة: 11 و الآیات فی هذا المعنی کثیرة، و سیوافیک کلام مستقل فی ذلک إن شاء الله تعالی.
و إذا کان کذلک فما من موجود مخلوق إلا و هو یشعر بنفسه بعض الشعور و هو یرید بوجوده إظهار نفسه المحتاجة الناقصة التی یحیط بها غنی ربه و کماله لا رب غیره فهو یسبح ربه و ینزهه عن الشریک و عن کل نقص ینسب إلیه.
و بذلک یظهر أن لا وجه لحمل التسبیح فی الآیة علی مطلق الدلالة مجازا فالمجاز لا یصار إلیه إلا مع امتناع الحمل علی الحقیقة، و نظیره قول بعضهم: إن تسبیح بعض هذه الموجودات قالی حقیقی کتسبیح الملائکة و المؤمنین من الإنسان و تسبیح بعضها حالی مجازی کدلالة الجمادات بوجودها علیه تعالی و لفظ التسبیح مستعمل فی الآیة علی سبیل عموم المجاز، و قد عرفت ضعفه آنفا.
و الحق أن التسبیح فی الجمیع حقیقی قالی غیر أن کونه قالیا لا یستلزم أن یکون 
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بألفاظ موضوعة و أصوات مقروعة کما تقدمت الإشارة إلیه و قد تقدم فی آخر الجزء الثانی من الکتاب کلام فی الکلام نافع فی المقام.
فقوله تعالی: «تُسَبِّحُ لَهُ السَّماواتُ السَّبْعُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَ یثبت لها تسبیحا حقیقیا و هو تکلمها بوجودها و ما له من الارتباط بسائر الموجودات الکائنة و بیانها تنزه ربها عما ینسب إلیه المشرکون من الشرکاء و جهات النقص.
و قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ تعمیم التسبیح لکل شی‌ء و قد کانت الجملة السابقة عدت السماوات السبع و الأرض و من فیهن، و تزید علیها بذکر الحمد مع التسبیح فتفید أن کل شی‌ء کما یسبحه تعالی کذلک یحمده بالثناء علیه بجمیل صفاته و أفعاله.
و ذلک أنه کما أن عند کل من هذه الأشیاء شیئا من الحاجة و النقص عائدا إلی نفسه کذلک عنده من جمیل صنعه و نعمته تعالی شی‌ء راجع إلیه تعالی موهوب من لدنه، و کما أن إظهار هذه الأشیاء لنفسها فی الوجود إظهار لحاجتها و نقصها و کشف عن تنزه ربها عن الحاجة و النقص، و هو تسبیحها کذلک إبرازها لنفسها إبراز لما عندها من جمیل فعل ربها الذی وراءه جمیل صفاته تعالی فهو حمدها فلیس الحمد إلا الثناء علی الجمیل الاختیاری فهی تحمد ربها کما تسبحه و هو قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ .
و بلفظ آخر إذا لوحظ الأشیاء من جهة کشفها عما عند ربها بإبرازها ما عندها من الحاجة و النقص مع ما لها من الشعور بذلک کان ذلک تسبیحا منها، و إذا لوحظت من جهة کشفها ما لربها بإظهارها ما عندها من نعمة الوجود و سائر جهات الکمال فهو حمد منها لربها و إذا لوحظ کشفها ما عند الله سبحانه من صفة جمال أو جلال مع قطع النظر عن علمها و شعورها بما تکشف عنه کان ذلک دلالة منها علیه تعالی و هی آیاته.
و هذا نعم الشاهد علی أن المراد بالتسبیح فی الآیة لیس مجرد دلالتها علیه تعالی بنفی الشریک و جهات النقص فإن الخطاب فی قوله: «وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ إما للمشرکین و إما للناس أعم من المؤمن و المشرک و هم علی أی حال یفقهون دلالة الأشیاء
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علی صانعها مع أن الآیة تنفی عنهم الفقه.
و لا یصغی إلی قول من قال: إن الخطاب للمشرکین و هم لعدم تدبرهم فیها و قلة انتفاعهم بها کان فهمهم بمنزلة العدم، و لا إلی دعوی من یدعی أنهم لعدم فهمهم بعض المراد من التسبیح جعلوا ممن لا یفقه الجمیع تغلیبا.
و ذلک لأن تنزیل الفهم منزلة العدم أو جعل البعض کالجمیع لا یلائم مقام الاحتجاج و هو سبحانه یخاطبهم فی سابق الآیة بالحجة علی التنزیه علی أن هذا النوع من المسامحة بالتغلیب و نحوه لا یحتمله کلامه تعالی.
و أما ما وقع فی قوله بعد هذه الآیة: «وَ إِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ إلی آخر الآیات من نفی الفقه عن المشرکین فلیس یؤید ما ذکروه فإن الآیات تنفی عنهم فقه القرآن و هو غیر نفی فقه دلالة الأشیاء علی تنزهه تعالی إذ بها تتم الحجة علیهم.
فالحق أن التسبیح الذی تثبته الآیة لکل شی‌ء هو التسبیح بمعناه الحقیقی و قد تکرر فی کلامه تعالی إثباته للسماوات و الأرض و من فیهن و ما فیهن و فیها موارد لا تحتمل إلا الحقیقة کقوله تعالی: «وَ سَخَّرْنا مَعَ داوُدَ الْجِبالَ یُسَبِّحْنَ وَ الطَّیْرَ»: الأنبیاء:
79، و قوله: «إِنَّا سَخَّرْنَا الْجِبالَ مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِشْراقِ»:- ص: 18، و یقرب منه قوله: «یا جِبالُ أَوِّبِی مَعَهُ وَ الطَّیْرَ»: سبأ: 10 فلا معنی لحملها علی التسبیح بلسان الحال.
و قد استفاضت الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة أن للأشیاء تسبیحا و منها روایات تسبیح الحصی فی کف رسول الله ص و سیوافیک بعضها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و قوله: «إِنَّهُ کانَ حَلِیماً غَفُوراً» أی یمهل فلا یعاجل بالعقوبة و یغفر من تاب و رجع إلیه، و فی الوصفین دلالة علی تنزهه تعالی عن کل نقص فإن لازم الحلم أن لا یخاف الفوت، و لازم المغفرة أن لا یتضرر بالمغفرة و لا بإفاضة الرحمة فملکه و ربوبیته لا یقبل نقصا و لا زوالا.
و قد قیل فی وجه هذا التذییل إنه إشارة إلی أن الإنسان فی قصوره عن فهم هذا
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التسبیح الذی لا یزال کل شی‌ء مشتغلا به حتی نفسه بجمیع أرکان وجوده بأبلغ بیان، مخطئ من حقه أن یؤاخذ به لکن الله سبحانه بحلمه و مغفرته لا یعاجله و یعفو عن ذلک إن شاء.
و هو وجه حسن و لازمه أن یکون الإنسان فی وسعه أن یفقه هذا التسبیح من نفسه و من غیره، و لعلنا نوفق لبیانه إن شاء الله فی موضع یلیق به.
قوله تعالی: «وَ إِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ جَعَلْنا بَیْنَکَ وَ بَیْنَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ حِجاباً مَسْتُوراً» ظاهر توصیف الحجاب بالمستور أنه حجاب مستور عن الحواس علی خلاف الحجابات المتداولة بین الناس المعمولة لستر شی‌ء عن شی‌ء فهو حجاب معنوی مضروب بین النبی ص بما أنه قار للقرآن حامل له و بین المشرکین الذین لا یؤمنون بالآخرة یحجبه عنهم فلا یستطیعون أن یفقهوا حقیقة ما عنده من معارف القرآن و یؤمنوا به و لا أن یذعنوا بأنه رسول من الله جاءهم بالحق، و لذلک تولوا عنه إذا ذکر الله وحده و بالغوا فی إنکار المعاد و رموه بأنه رجل مسحور، و الآیات التالیة تؤید هذا المعنی.
و إنما وصف المشرکین بقوله: «الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» لأن إنکار الآخرة یلغو معه الإیمان بالله وحده و بالرسالة فالکفر بالمعاد یستلزم الکفر بجمیع أصول الدین، و لیکون تمهیدا لما سیذکر من إنکارهم البعث.
و المعنی: إذا قرأت القرآن و تلوته علیهم جعلنا بینک و بین المشرکین الذین لا یؤمنون بالآخرة- و فی توصیفهم بذلک ذم لهم- حجابا معنویا محجوبا عن فهمهم فلا یسعهم أن یسمعوا ذکره تعالی وحده، و لا أن یعرفوک بالرسالة الحقة، و لا أن یؤمنوا بالمعاد و یفقهوا حقیقته.
و للقوم فی قوله: «حِجاباً مَسْتُوراً» أقوال أخر فعن بعضهم أن «مفعول» فیه للنسب أی حجابا ذا ستر نظیر قولهم: رجل مرطوب و مکان مهول و جاریة مغنوجة أی ذو رطوبة و ذو هول و ذات غنج، و منه قوله تعالی: «وَعْدُهُ مَأْتِیًّا» أی ذا إتیان و الأکثر فی ذلک أن یجی‌ء علی فاعل کلابن و تامر.
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و عن الأخفش أن «مفعول» ربما ورد بمعنی فاعل کمیمون و مشئوم بمعنی یامن و شائم کما أن «فاعل» ربما ورد بمعنی مفعول کماء دافق أی مدفوق فمستور بمعنی ساتر.
و عن بعضهم أن ذلک من الإسناد المجازی و المستور بحسب الحقیقة هو ما وراء الحجاب لا نفسه.
عن بعضهم أنه من قبیل الحذف و الإیصال و أصله حجابا مستورا به الرسول ص عنهم.
و قیل: المعنی حجابا مستورا بحجاب آخر أی بحجب متعددة و قیل المعنی حجابا مستورا کونه حجابا بمعنی أنهم لا یدرون أنهم لا یدرون و الثلاثة الأخیرة أسخف الوجوه.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ وَلَّوْا عَلی أَدْبارِهِمْ نُفُوراً» الأکنة جمع کن بالکسر و هو علی ما ذکره الراغب ما یحفظ فیه الشی‌ء و یستر به عن غیره، و الوقر الثقل فی السمع، و فی المجمع،: النفور جمع نافر، و هذا الجمع قیاس فی کل فاعل اشتق من فعل مصدره علی فعول مثل رکوع و سجود و شهود. انتهی.
و قوله: «وَ جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً» إلخ کالبیان للحجاب المذکور سابقا أی أغشینا قلوبهم بأغشیة و حجب حذار أن یفقهوا القرآن و جعلنا فی آذانهم وقرا و ثقلا أن یسمعوه فهم لا یسمعون القرآن سمع قبول و لا یفقهونه فقه إیمان و تصدیق کل ذلک مجازاة لهم بما کفروا و فسقوا.
و قوله: «وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ أی علی نعت التوحید و نفی الشریک ولوا علی أدبارهم نافرین و أعرضوا عنه مستدبرین.
قوله تعالی: «نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَسْتَمِعُونَ بِهِ إِذْ یَسْتَمِعُونَ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة، النجوی مصدر و لذا یوصف به الواحد و المثنی و المجموع و المذکر و المؤنث و هو لا یتغیر فی لفظه.
و الآیة بمنزلة الحجة علی ما ذکر فی الآیة السابقة أنه جعل علی قلوبهم أکنة أن یفقهوه و فی آذانهم وقرا فقوله: «نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَسْتَمِعُونَ بِهِ إلخ ناظر إلی جعل الوقر
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و قوله: «وَ إِذْ هُمْ نَجْوی إلخ ناظر إلی جعل الأکنة.
یقول تعالی: نحن أعلم بآذانهم التی یستمعون بها إلیک و بقلوبهم التی ینظرون بها فی أمرک- و کیف لا؟ و هو تعالی خالقها و مدبر أمرها فإخباره أنه جعل علی قلوبهم أکنة و فی آذانهم وقرا أصدق و أحق بالقبول- فنحن أعلم بما یستمعون به و هو آذانهم فی وقت یستمعون إلیک، و نحن أعلم أی بقلوبهم إذ هم نجوی إذ یناجی بعضهم بعضا متحرزین عن الإجهار و رفع الصوت و هم یرون الرأی إذ یقول الظالمون أی یقول القائلون منهم و هم ظالمون فی قولهم- إن تتبعون إلا رجلا مسحورا و هذا تصدیق أنهم لم یفقهوا الحق.
و فی الآیة إشعار بل دلالة علی أنهم کانوا لا یأتونه (ص) لاستماع القرآن علنا حذرا من اللائمة و إنما یأتونه متسترین مستخفین حتی إذا رأی بعضهم بعضا علی هذا الحال تلاوموا بالنجوی خوفا أن یحس النبی ص و المؤمنون بموقفهم فقال بعضهم لبعض:
إن تتبعون إلا رجلا مسحورا، و بهذا یتأید ما ورد فی أسباب النزول بهذا المعنی، و سنورده إن شاء الله فی البحث الروائی الآتی.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا» المثل بمعنی الوصف، و ضرب الأمثال التوصیف بالصفات و معنی الآیة ظاهر، و هی تفید أنهم لا مطمع فی إیمانهم کما قال تعالی: «وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: یس: 10.
قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا کُنَّا عِظاماً وَ رُفاتاً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقاً جَدِیداً» قال فی المجمع،: الرفات ما تکسر و بلی من کل شی‌ء، و یکثر بناء فعال فی کل ما یحطم و یرضض یقال: حطام و دقاق و تراب و قال المبرد: کل شی‌ء مدقوق مبالغ فی دقه حتی انسحق فهو رفات. انتهی.
فی الآیة مضی فی بیان عدم فقههم بمعارف القرآن حیث استبعدوا البعث و هو من أهم ما یثبته القرآن و أوضح ما قامت علیه الحجج من طریق الوحی و العقل حتی وصفه الله فی مواضع من کلامه بأنه «لا رَیْبَ فِیهِ و لیس لهم حجة علی نفیه غیر أنهم استبعدوه استبعادا.
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و من أعظم ما یزین فی قلوبهم هذا الاستبعاد زعمهم أن الموت فناء للإنسان و من المستبعد أن یتکون الشی‌ء عن عدم بحت کما قالوا: أ إذا کنا عظاما و رفاتا بفساد أبداننا عن الموت حتی إذا لم یبق منها إلا العظام ثم رمت العظام و صارت رفاتا أ إنا لفی خلق جدید نعود أناسی کما کنا؟ ذلک رجع بعید و لذلک رده سبحانه إلیهم بتذکیرهم القدرة المطلقة و الخلق الأول کما سیأتی.
قوله تعالی: «قُلْ کُونُوا حِجارَةً أَوْ حَدِیداً أَوْ خَلْقاً مِمَّا یَکْبُرُ فِی صُدُورِکُمْ جواب عن استبعادهم، و قد عبروا فی کلامهم بقولهم: «أَ إِذا کُنَّا» فأمر سبحانه نبیه ص أن یأمرهم أمر تسخیر أن یکونوا حجارة أو حدیدا «إلخ» مما تبدیله إلی الإنسان أبعد و أصعب عندهم من تبدیل العظام الرفات إلیه.
فیکون إشارة إلی أن القدرة المطلقة الإلهیة لا یشقها شی‌ء ترید تجدید خلقه سواء أ کان عظاما و رفاتا أو حجارة أو حدیدا أو غیر ذلک.
و المعنی: قل لهم لیکونوا شیئا أشد من العظام و الرفات حجارة أو حدیدا أو مخلوقا آخر من الأشیاء التی تکبر فی صدورهم و یبالغون فی استبعاد أن یخلق منه الإنسان- فلیکونوا ما شاءوا فإن الله سیعید إلیهم خلقهم الأول و یبعثهم.
قوله تعالی: «فَسَیَقُولُونَ مَنْ یُعِیدُنا قُلِ الَّذِی فَطَرَکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» أی فإذا أجبت عن استبعادهم بأنهم مبعوثون أیاما کانوا و إلی أی حال و صفة تحولوا سیسألونک و یقولون من یعیدنا إلی ما کنا علیه من الخلقة الإنسانیة؟ فاذکر لهم الله سبحانه و ذکرهم من وصفه بما لا یبقی معه لاستبعادهم محل و هو فطره إیاهم أول مرة و لم یکونوا شیئا و قل: یعیدکم الذی خلقکم أول مرة.
ففی تبدیل لفظ الجلالة من قوله: «الَّذِی فَطَرَکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» إثبات الإمکان و رفع الاستبعاد بإراءة المثل.
قوله تعالی: «فَسَیُنْغِضُونَ إِلَیْکَ رُؤُسَهُمْ وَ یَقُولُونَ مَتی هُوَ قُلْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَرِیباً» قال الراغب: الإنغاض تحریک الرأس نحو الغیر کالمتعجب منه. انتهی.
و المعنی: فإذا قرعتهم بالحجة و ذکرتهم بقدرة الله علی کل شی‌ء و فطرة إیاهم أول 
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مرة وجدتهم یحرکون إلیک رءوسهم تحریک المستهزئ المستخف بک المستهین له و یقولون متی هو؟ قل عسی أن یکون قریبا فإنه لا سبیل إلی العلم به و هو من الغیب الذی لا یعلمه إلا الله لکن وصف الیوم معلوم بإعلامه تعالی و لذا وصفه لهم واضعا الصفة مکان الوقت فقال: یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ الآیة.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ وَ تَظُنُّونَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا» «یَوْمَ منصوب بفعل مضمر أی تبعثون یوم کذا و کذا و الدعوة هی أمره تعالی لهم أن یقوموا لیوم الجزاء و استجابتهم هی قبولهم الدعوة الإلهیة، و قوله: «بِحَمْدِهِ حال من فاعل تستجیبون و التقدیر تستجیبون متلبسین بحمده أی حامدین له تعدون البعث و الإعادة منه فعلا جمیلا یحمد فاعله و یثنی علیه لأن الحقائق تنکشف لکم الیوم فیتبین لکم أن من الواجب فی الحکمة الإلهیة أن یبعث الناس للجزاء و أن تکون بعد الأولی أخری.
و قوله: «وَ تَظُنُّونَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا» أی تزعمون یوم البعث أنکم لم تلبثوا فی القبور بعد الموت إلا زمانا قلیلا و ترون أن الیوم کان قریبا منکم جدا.
و قد صدقهم الله فی هذه المزعمة و أن خطأهم فیما ضربوا له من المدة قال تعالی:
«قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ»: المؤمنون، 114، و قال: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ»: الروم: 56 إلی غیر ذلک من الآیات.
و فی التعرض لقوله: «وَ تَظُنُّونَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا» تعریض لهم فی استبطائهم الیوم و استهزائهم به، و تأیید لما مر من رجاء قربه فی قوله: «قُلْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَرِیباً» أی و أنکم ستعدونه قریبا، و کذا فی قوله: «فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ تعریض لهم فی استهزائهم به و تعجبهم منه أی و أنکم ستحمدونه یوم البعث و أنتم الیوم تستبعدونه و تستهزءون بأمره.
قوله تعالی: «قُلْ لِعِبادِی یَقُولُوا الَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِنَّ الشَّیْطانَ یَنْزَغُ بَیْنَهُمْ إلخ یلوح من السیاق أن المراد بعبادی هم المؤمنون فالإضافة للتشریف، و قوله: «قُلْ 
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لِعِبادِی یَقُولُوا» إلخ أی مرهم أن یقولوا فهو أمر و جواب أمر مجزوم، و قوله: «الَّتِی هِیَ أَحْسَنُ أی الکلمة التی هی أحسن، و هو اشتمالها علی الأدب الجمیل و تعریها عن الخشونة و الشتم و سوء الأمر.
الآیة و ما بعدها من الآیتین ذات سیاق واحد، و خلاصة مضمونها الأمر بإحسان القول و لزوم الأدب الجمیل فی الکلام تحرزا عن نزغ الشیطان، و لیعلموا أن الأمر إلی مشیة الله لا إلی النبی ص حتی یرفع القلم عن کل من آمن به و انتسب إلیه و یتأهل للسعادة، فله ما یقول، و له أن یحرم غیره کل خیر و یسی‌ء القول فیه فما للإنسان إلا حسن سریرته و کمال أدبه، و قد فضل الله بذلک بعض الأنبیاء علی بعض و خص داود بإیتاء الزبور الذی فیه أحسن القول و جمیل الثناء علی الله سبحانه.
و من هنا یظهر أن المؤمنین قبل الهجرة ربما کانوا یحاورون المشرکین فیغلظون لهم فی القول و یخاشنونهم بالکلام و ربما جبهوهم بأنهم أهل النار، و أنهم معشر المؤمنین أهل الجنة ببرکة من النبی ص فکان ذلک یهیج المشرکین علیهم و یزید فی عداوتهم و یبعثهم إلی المبالغة فی فتنتهم و تعذیبهم و إیذاء النبی ص و العناد مع الحق.
فأمر الله سبحانه نبیه ص أن یأمرهم بقول التی هی أحسن و المقام مناسب لذلک فقد تقدم آنفا حکایة إساءة الأدب من المشرکین إلی النبی و تسمیتهم إیاه رجلا مسحورا و استهزائهم بالقرآن و بما فیه من معارف المبدإ و المعاد، و هذا هو وجه اتصال الآیات الثلاث بما قبلها و اتصال بعض الثلاث ببعض فافهم ذلک.
فقوله: «وَ قُلْ لِعِبادِی یَقُولُوا الَّتِی هِیَ أَحْسَنُ أمر بالأمر و المأمور به قول الکلمة التی هی أحسن فهو نظیر قوله: «وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ»: النحل: 125 و قوله:
إِنَّ الشَّیْطانَ یَنْزَغُ بَیْنَهُمْ تعلیل للأمر، و قوله: «إِنَّ الشَّیْطانَ کانَ لِلْإِنْسانِ عَدُوًّا مُبِیناً» تعلیل لنزغ الشیطان بینهم.
و ربما قیل: إن المراد بقول التی هی أحسن الکف عن قتال المشرکین و معاملتهم بالسلم و الخطاب للمؤمنین بمکة قبل الهجرة فالآیة نظیرة قوله: «وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً»: البقرة: 83 علی ما ورد فی أسباب النزول، و أنت خبیر بأن سیاق التعلیل فی الآیة لا یلائمه.
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قوله تعالی: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِکُمْ إِنْ یَشَأْ یَرْحَمْکُمْ أَوْ إِنْ یَشَأْ یُعَذِّبْکُمْ وَ ما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ وَکِیلًا» قد تقدم أن الآیة و ما بعدها تتمة السیاق السابق، و علی ذلک فصدر الآیة من تمام کلام النبی ص الذی أمر بإلقائه علی المؤمنین بقوله: «قُلْ لِعِبادِی یَقُولُوا» إلخ و ذیل الآیة خطاب للنبی خاصة فلا التفات فی الکلام.
و یمکن أن یکون الخطاب فی صدر الآیة للنبی ص و المؤمنین جمیعا بتغلیب جانب خطابه علی غیبتهم، و هذا أنسب بسیاق الآیة السابقة و تلاحق الکلام، و الکلام لله جمیعا.
و کیف کان فقوله: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِکُمْ إِنْ یَشَأْ یَرْحَمْکُمْ أَوْ إِنْ یَشَأْ یُعَذِّبْکُمْ فی مقام تعلیل الأمر السابق ثانیا، و یفید أنه یجب علی المؤمنین أن یتحرزوا من إغلاظ القول علی غیرهم و القضاء بما الله أعلم به من سعادة أو شقاء کأن یقولوا: فلان سعید بمتابعة النبی و فلان شقی و فلان من أهل الجنة و فلان من أهل النار و علیهم أن یرجعوا الأمر و یفوضوه إلی ربهم فربکم- و الخطاب للنبی و غیره- أعلم بکم و هو یقضی فیکم علی ما علم من استحقاق الرحمة أو العذاب إن یشأ یرحمکم و لا یشاء ذلک إلا مع الإیمان و العمل الصالح علی ما بینه فی کلامه أو إن یشأ یعذبکم و لا یشاء ذلک إلا مع الکفر و الفسوق، و ما جعلناک أیها النبی علیهم وکیلا مفوضا إلیه أمرهم حتی تختار لمن تشاء ما تشاء فتعطی هذا و تحرم ذاک.
و من ذلک یظهر أن التردید فی قوله: «إِنْ یَشَأْ یَرْحَمْکُمْ أَوْ إِنْ یَشَأْ یُعَذِّبْکُمْ باعتبار المشیة المختلفة باختلاف الموارد بالإیمان و الکفر و العمل الصالح و الطالح و أن قوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ وَکِیلًا» لردع المؤمنین عن أن یعتمدوا فی نجاتهم علی النبی ص و الانتساب إلی قبول دینه نظیر قوله: «لَیْسَ بِأَمانِیِّکُمْ وَ لا أَمانِیِّ أَهْلِ الْکِتابِ مَنْ یَعْمَلْ سُوءاً یُجْزَ بِهِ»: النساء: 123 و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُمْ أَجْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: البقرة: 62 و آیات أخری فی هذا المعنی.
و فی الآیة أقوال أخر ترکنا التعرض لها لعدم الجدوی.
قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ أَعْلَمُ بِمَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَقَدْ فَضَّلْنا بَعْضَ النَّبِیِّینَ عَلی بَعْضٍ وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً» صدر الآیة توسعة فی معنی التعلیل السابق کأنه قیل:
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و کیف لا یکون أعلم بکم و هو أعلم بکم و هو أعلم بمن فی السماوات و الأرض و أنتم منهم.
و قوله: «وَ لَقَدْ فَضَّلْنا بَعْضَ النَّبِیِّینَ عَلی بَعْضٍ کأنه تمهید لقوله: «وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً» و الجملة تذکر فضل داود (ع) بکتابه الذی هو زبور و فیه أحسن الکلمات فی تسبیحه و حمده تعالی، و فیه تحریض للمؤمنین أن یرغبوا فی أحسن القول و یتأدبوا بالأدب الجمیل فی المحاورة و الکلام.
و لهم فی تفسیر الآیة أقوال أخری ترکنا التعرض لها و من أرادها فلیراجع المطولات.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لَوْ کانَ مَعَهُ آلِهَةٌ کَما یَقُولُونَ- إِذاً لَابْتَغَوْا إِلی ذِی الْعَرْشِ سَبِیلًا» قال: قال: لو کانت الأصنام آلهة کما تزعمون- لصعدوا إلی العرش 
أقول: أی لاستولوا علی ملکه تعالی و أخذوا بأزمة الأمور و أما العرش بمعنی الفلک المحدد للجهات أو جسم نورانی عظیم فوق العالم الجسمانی کما ذکره بعضهم فلا دلیل علیه من الکتاب، و علی تقدیر ثبوته لا ملازمة بین الربوبیة و الصعود علی هذا الجسم.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن مردویه عن ابن عمر أن النبی ص قال: إن نوحا لما حضرته الوفاة قال لابنیه: آمرکما بسبحان الله و بحمده- فإنها صلاة کل شی‌ء، و بها یرزق کل شی‌ء.
أقول: قد ظهر مما قدمناه فی معنی تسبیح الأشیاء الارتباط المشار إلیه فی الروایة بین تسبیح کل شی‌ء و بین رزقه فإن الرزق یقدر بالحاجة و السؤال و کل شی‌ء إنما یسبح الله تعالی بالإشارة بإظهار حاجته و نقصه إلی تنزهه تعالی من ذلک.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی الصباح عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: قول الله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ - قال: کل شی‌ء یسبح بحمده، و إنا لنری أن تنقض الجدر هو تسبیحها:
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أقول: و رواه أیضا عن الحسین بن سعید عنه (ع).
و فیه، عن النوفلی عن السکونی عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع) قال: نهی رسول الله (ع) أن یوسم البهائم- و أن یضرب وجهها فإنها تسبح بحمد ربها:
أقول: و روی النهی عن ضربها علی وجوهها: الکلینی فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع) عن النبی ص قال: و فی حدیث آخر: لا تسمها فی وجوهها.
و فیه، عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: ما من طیر یصاد فی بر أو بحر- و لا شی‌ء یصاد من الوحش إلا بتضییعه التسبیح.
أقول: و هذا المعنی رواه أهل السنة بطرق کثیرة عن ابن مسعود و أبی الدرداء و أبی هریرة و غیرهم عن النبی ص.
و فیه، عن مسعدة بن صدقة عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع): أنه دخل علیه رجل فقال: فداک أبی و أمی- إنی أجد الله یقول فی کتابه: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ فقال له: هو کما قال الله تبارک و تعالی.
قال: أ تسبح الشجرة الیابسة؟ فقال: نعم أ ما سمعت خشب البیت کیف ینقصف؟
و ذلک تسبیحه فسبحان الله علی کل حال.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة أن رسول الله ص قال: إن النمل یسبحن.
و فیه، أخرج النسائی و أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عمر قال: نهی رسول الله عن قتل الضفدع و قال: نعیقها تسبیح.
و فیه، أخرج الخطیب عن أبی حمزة قال: کنا مع علی بن الحسین فمر بنا عصافیر یصحن- فقال: أ تدرون ما تقول هذه العصافیر؟ فقلنا: لا- فقال: أما إنی ما أقول:
إنا نعلم الغیب و لکنی سمعت أبی یقول: سمعت علی بن أبی طالب أمیر المؤمنین یقول:
إن الطیر إذا أصبحت سبحت ربها و سألته قوت یومها- و إن هذه تسبح ربها و تسأل قوت یومها.
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أقول:
و روی أیضا مثله عن أبی الشیخ و أبی نعیم فی الحلیة عن أبی حمزة الثمالی عن محمد بن علی بن الحسین (ع) و لفظه قال محمد بن علی بن الحسین: و سمع عصافیر یصحن قال: تدری ما یقلن؟ قلت: لا- قال: یسبحن ربهن عز و جل و یسألن قوت یومهن.
و فیه، أخرج الخطیب فی تاریخه عن عائشة قالت: دخل علی رسول الله ص فقال لی: یا عائشة اغسلی هذین البردین- فقلت: یا رسول الله بالأمس غسلتهما فقال لی:
أ ما علمت أن الثوب یسبح فإذا اتسخ انقطع تسبیحه.
و فیه، أخرج العقیلی فی الضعفاء و أبو الشیخ و الدیلمی عن أنس قال: قال رسول الله ص: آجال البهائم کلها و خشاش الأرض و النمل- و البراغیث و الجراد و الخیل و البغال و الدواب کلها- و غیر ذلک آجالها فی التسبیح- فإذا انقضی تسبیحها قبض الله أرواحها، و لیس إلی ملک الموت منها شی‌ء.
أقول: و لعل المراد من قوله: و لیس إلی ملک الموت منها شی‌ء، أنه لا یتصدی بنفسه قبض أرواحها و إنما یباشرها بعض الملائکة و الأعوان، و الملائکة أسباب متوسطة علی أی حال.
و فیه، أخرج أحمد عن معاذ بن أنس عن رسول الله ص: أنه مر علی قوم و هم وقوف علی دواب لهم و رواحل فقال لهم: ارکبوها سالمة و دعوها سالمة، و لا تتخذوها کراسی لأحادیثکم فی الطرق و الأسواق- فرب مرکوبة خیر من راکبها و أکثر ذکرا لله منه.
و فی الکافی، بإسناده عن السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال: للدابة علی صاحبها ستة حقوق: لا یحملها فوق طاقتها، و لا یتخذ ظهرها مجلسا یتحدث علیها، و یبدأ بعلفها إذا نزل، و لا یسمها فی وجهها، و لا یضربها فإنها تسبح، و یعرض علیها الماء إذا مر بها.
و فی مناقب ابن شهرآشوب،: علقمة و ابن مسعود": کنا نجلس مع النبی ص و نسمع الطعام یسبح و رسول الله یأکل، و أتاه مکرز العامری و سأله آیة- فدعا بتسع 
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حصیات فسبحن فی یده 
، و فی حدیث أبی ذر": فوضعهن علی الأرض فلم یسبحن و سکتن- ثم عاد و أخذهن فسبحن.
ابن عباس قال: قدم ملوک حضرموت علی النبی ص فقالوا- کیف نعلم أنک رسول الله؟ فأخذ کفا من حصی فقال: هذا یشهد أنی رسول الله فسبح الحصا فی یده و شهد أنه رسول الله.
و فیه، أبو هریرة و جابر الأنصاری و ابن عباس و أبی بن کعب و زین العابدین": أن النبی ص کان یخطب بالمدینة إلی بعض الأجذاع- فلما کثر الناس و اتخذوا له منبرا- و تحول إلیه حن کما یحن الناقة، فلما جاء إلیه و أکرمه- کان یئن أنین الصبی الذی یسکت.
أقول: و الروایات فی تسبیح الأشیاء علی اختلاف أنواعها کثیرة جدا، و ربما اشتبه أمرها علی بعضهم فزعم أن هذا التسبیح العام من قبیل الأصوات، و أن لعامة الأشیاء لغة أو لغات ذات کلمات موضوعة لمعان نظیر ما للإنسان مستعملة للکشف عما فی الضمیر غیر أن حواسنا مصروفة عنها و هو کما تری.
و الذی تحصل من البحث المتقدم فی ذیل الآیة الکریمة أن لها تسبیحا هو کلام بحقیقة معنی الکلام و هو إظهارها تنزه ربها بإظهارها نقص ذاتها و صفاتها و أفعالها عن علم منها بذلک، و هو الکلام فما روی من سماعهم تسبیح الحصی فی کف النبی ص أو سماع تسبیح الجبال و الطیر إذا سبح داود (ع) أو ما یشبه ذلک إنما کان بإدراکهم تسبیحها الواقعی بحقیقة معناه من طریق الباطن ثم محاکاة الحس ذلک بما یناظره و یناسبه من الألفاظ و الکلمات الموضوعة لما یفید ما أدرکوه من المعنی.
نظیر ذلک ما تقدم من ظهور المعانی المجردة عن الصورة فی الرؤیا فیما یناسبه من الصور المألوفة کظهور حقیقة یعقوب و أهله و بنیه لیوسف (ع) فی رؤیاه فی صورة الشمس و القمر و الکواکب و نظیر سائر الرؤی التی حکاها الله سبحانه فی سورة یوسف و قد تقدم البحث عنها.
فالذی یناله من ینکشف له تسبیح الأشیاء أو حمدها أو شهادتها أو ما یشابه ذلک حقیقة المعنی أولا ثم یحاکیه الحس الباطن فی صورة ألفاظ مسموعة تؤدی ما ناله من المعنی و الله أعلم.
و فی الدر المنثور،: أخرج أبو یعلی و ابن أبی حاتم و صححه و ابن مردویه و أبو نعیم 
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و البیهقی معا فی الدلائل، عن أسماء بنت أبی بکر قالت": لما نزلت «یَدا أَبِی لَهَبٍ أقبلت العوراء أم جمیل- و لها ولولة و فی یدها فهر و هی تقول:
مذمما أبینا-و دینه قلینا- 
و أمره عصینا- و رسول الله ص جالس و أبو بکر إلی جنبه- فقال أبو بکر: لقد أقبلت هذه و أنا أخاف أن تراک- فقال: إنها لن ترانی و قرأ قرآنا اعتصم به کما قال تعالی: «وَ إِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ جَعَلْنا بَیْنَکَ- وَ بَیْنَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ حِجاباً مَسْتُوراً» فجاءت حتی قامت علی أبی بکر فلم تر النبی ص فقالت: یا أبا بکر بلغنی أن صاحبک هجانی فقال أبو بکر: لا و رب هذا البیت ما هجاک فانصرفت و هی تقول: قد علمت قریش أنی بنت سیدها:
أقول: و روی أیضا بطریق آخر عن أسماء و عن أبی بکر و ابن عباس مختصرا و رواه أیضا فی البحار، عن قرب الإسناد عن الحسن بن ظریف عن معمر عن الرضا عن أبیه عن جده (ع) فی حدیث یذکر فیه جوامع معجزات النبی ص 
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة عن أحدهما (ع) قال: فی «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ قال: هو أحق ما جهر به، و هی الآیة التی قال الله: «وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ بسم الله الرحمن الرحیم وَلَّوْا عَلی أَدْبارِهِمْ نُفُوراً» کان المشرکون یستمعون إلی قراءة النبی ص- فإذا قرأ «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ نفروا و ذهبوا- فإذا فرغ منه عادوا و تسمعوا:
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ع) و رواه القمی فی تفسیره، مضمرا.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری فی تاریخه، عن أبی جعفر محمد بن علی أنه قال: لم کتمتم «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ فنعم الاسم و الله کتموا- فإن رسول الله ص کان إذا دخل منزله اجتمعت علیه قریش- فیجهر ببسم الله الرحمن الرحیم و یرفع صوته بها- فتولی قریش فرارا فأنزل الله: «وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ- وَلَّوْا عَلی أَدْبارِهِمْ نُفُوراً».
و فیه، أخرج ابن إسحاق و البیهقی فی الدلائل، عن الزهری قال": حدثت أن أبا
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جهل و أبا سفیان و الأخنس بن شریق خرجوا لیلة- یستمعون من رسول الله ص و هو یصلی باللیل فی بیته- فأخذ کل رجل منهم مجلسا یستمع فیه- و کل لا یعلم بمکان صاحبه فباتوا یستمعون له- حتی إذا طلع الفجر تفرقوا فجمعتهم الطریق- فتلاوموا فقال بعضهم لبعض: لا تعودوا- فلو رآکم بعض سفهائکم لأوقعتم فی نفسه شیئا.
ثم انصرفوا حتی إذا کانت اللیلة الثانیة- عاد کل رجل منهم إلی مجلسه- فباتوا یستمعون له حتی طلع الفجر تفرقوا- فجمعتهم الطریق فقال بعضهم لبعض مثل ما قالوا أول مرة- ثم انصرفوا حتی إذا کانت اللیلة الثالثة- أخذ کل رجل منهم مجلسه فباتوا یستمعون له- حتی إذا طلع الفجر تفرقوا فجمعتهم الطریق- فقال بعضهم لبعض: لا نبرح حتی نتعاهد- لا نعود فتعاهدوا علی ذلک ثم تفرقوا.
فلما أصبح الأخنس أتی أبا سفیان فی بیته فقال: أخبرنی عن رأیک فیما سمعت من محمد قال: و الله سمعت أشیاء أعرفها و أعرف ما یراد بها- و سمعت أشیاء ما عرفت معناها و لا ما یراد بها. قال الأخنس: و أنا و الذی حلفت به.
ثم خرج من عنده حتی أتی أبا جهل فقال: ما رأیک فیما سمعت من محمد؟ قال:
ما ذا سمعت؟ تنازعنا نحن و بنو عبد مناف فی الشرف أطعموا فأطعمنا- و حملوا فحملنا و أعطوا فأعطینا- حتی إذا تجانبنا علی الرکب- و کنا کفرسی الرهان قالوا: منا نبی یأتیه الوحی من السماء فمتی تدرک هذه؟ لا و الله لا نؤمن به أبدا و لا نصدقه فقام عنه الأخنس و ترکه.
و فی المجمع،": کان المشرکون یؤذون أصحاب رسول الله ص بمکة- فیقولون یا رسول الله ائذن لنا فی قتالهم- فیقول لهم: إنی لم أومر فیهم بشی‌ء فأنزل الله سبحانه:
«قُلْ لِعِبادِی الآیة": عن الکلبی.
أقول: قد أشرنا فی تفسیر الآیة أنه لا یلائم سیاقها. و الله أعلم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 126



[سورة الإسراء (17): الآیات 56 الی 65]





اشارة

قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِهِ فَلا یَمْلِکُونَ کَشْفَ الضُّرِّ عَنْکُمْ وَ لا تَحْوِیلاً (56) أُولئِکَ الَّذِینَ یَدْعُونَ یَبْتَغُونَ إِلی رَبِّهِمُ الْوَسِیلَةَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ وَ یَرْجُونَ رَحْمَتَهُ وَ یَخافُونَ عَذابَهُ إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ کانَ مَحْذُوراً (57) وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلاَّ نَحْنُ مُهْلِکُوها قَبْلَ یَوْمِ الْقِیامَةِ أَوْ مُعَذِّبُوها عَذاباً شَدِیداً کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً (58) وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلاَّ أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ وَ آتَیْنا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبْصِرَةً فَظَلَمُوا بِها وَ ما نُرْسِلُ بِالْآیاتِ إِلاَّ تَخْوِیفاً (59) وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلاَّ فِتْنَةً لِلنَّاسِ وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ فِی الْقُرْآنِ وَ نُخَوِّفُهُمْ فَما یَزِیدُهُمْ إِلاَّ طُغْیاناً کَبِیراً (60)
وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلاَّ إِبْلِیسَ قالَ أَ أَسْجُدُ لِمَنْ خَلَقْتَ طِیناً (61) قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلاَّ قَلِیلاً (62) قالَ اذْهَبْ فَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً (63) وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ وَ عِدْهُمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلاَّ غُرُوراً (64) إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ وَ کَفی بِرَبِّکَ وَکِیلاً (65)
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بیان‌

احتجاج من وجه آخر علی التوحید و نفی ربوبیة الآلهة الذین یدعون من دون الله و أنهم لا یستطیعون کشف الضر و لا تحویله عن عبادهم بل هم أمثالهم فی الحاجة إلی الله سبحانه یبتغون إلیه الوسیلة یرجون رحمته و یخافون عذابه.
و أن الضر و الهلاک و العذاب بید الله، و قد کتب فی الکتاب علی کل قریة أن یهلکها قبل یوم القیامة أو یعذبها عذابا شدیدا و قد کانت الأولون یرسل إلیهم الآیات الإلهیة لکن لما کفروا و کذبوا بها و تعقب ذلک عذاب الاستئصال لم یرسلها الله إلی الآخرین فإنه شاء أن لا یعاجلهم بالهلاک غیر أن أصل الفساد سینمو بینهم و الشیطان سیضلهم فیحق علیهم القول فیأخذهم الله و کان أمرا مفعولا.
قوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِهِ فَلا یَمْلِکُونَ کَشْفَ الضُّرِّ عَنْکُمْ وَ لا تَحْوِیلًا» الزعم بتثلیث الزای مطلق الاعتقاد ثم غلب استعماله فی الاعتقاد الباطل، و لذا نقل عن ابن عباس أن ما کان فی القرآن من الزعم فهو کذب.
و الدعاء و النداء واحد غیر أن النداء إنما هو فیما إذا کان معه صوت و الدعاء ربما یطلق علی ما کان بإشارة أو غیرها، و ذکر بعضهم فی الفرق بینهما أن النداء قد یقال إذا قیل: یا أو أیا أو نحوهما من غیر أن یضم إلیه الاسم، و الدعاء لا یکاد یقال إلا إذا کان معه الاسم نحو یا فلان. انتهی.
و الآیة تحتج علی نفی ألوهیة آلهتهم من دون الله بأن الرب المستحق للعباد یجب أن یکون قادرا علی إیصال النفع و دفع الضر إذ هو لازم ربوبیة الرب علی أن المشرکین مسلمون لذلک و إنما اتخذوا الآلهة و عبدوهم طمعا فی نفعهم و خوفا من ضررهم لکن الذین یدعونهم من دون الله لا یستطیعون ذلک فلیسوا بآلهة، و الشاهد علی ذلک أن یدعوهم هؤلاء الذین یعبدونهم لکشف ضر مسهم أو تحویله عنهم إلی غیرهم فإنهم لا یملکون کشفا و لا تحویلا.
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و کیف یملکون من عند أنفسهم کشف ضر أو تحویله و یستقلون بقضاء حاجة و رفع فاقة و هم فی أنفسهم مخلوقون لله یبتغون إلیه الوسیلة یرجون رحمته و یخافون عذابه باعتراف من المشرکین.
فقد بان أولا أن المراد بقوله: «الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِهِ هم الذین کانوا یعبدونهم من الملائکة و الجن و الإنس فإنهم إنما یقصدون بعبادة الأصنام التقرب إلیهم و کذا بعبادة الشمس و القمر و الکواکب التقرب إلی روحانیتهم من الملائکة.
علی أن الأصنام بما هی أصنام لیست بأشیاء حقیقیة کما قال تعالی: «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ .
و أما ما صنعت منه من خشب أو فلز فلیس إلا جمادا حاله حال الجماد فی التقرب إلیه و السجود له و تسبیحه، و لیست من تلک الجهة بأصنام.
و ثانیا: أن المراد بنفی قدرتهم نفی استقلالهم بالقدرة من دون استعانة بالله و استمداد من إذنه و الدلیل علیه قوله سبحانه فی الآیة التالیة: «أُولئِکَ الَّذِینَ یَدْعُونَ یَبْتَغُونَ إِلی رَبِّهِمُ الْوَسِیلَةَ» إلخ.
و قال بعض المفسرین: و کأن المراد من نفی ملکهم ذلک نفی قدرتهم التامة الکاملة علیه، و کون قدرة الآلهة الباطلة مفاضة منه تعالی مسلم عند الکفرة لأنهم لا ینکرون أنها مخلوقة لله تعالی بجمیع صفاتها و أن الله سبحانه أقوی و أکمل صفة منها.
و بهذا یتم الدلیل و یحصل الإفحام و إلا فنفی قدرة نحو الجن و الملائکة الذین عبدوا من دون الله تعالی مطلقا علی کشف الضر مما لا یظهر دلیله فإنه إن قیل هو أن الکفرة یتضرعون إلیهم و لا یحصل لهم الإجابة عورض بأنا نری أیضا المسلمین یتضرعون إلی الله تعالی و لا یحصل لهم الإجابة.
و قد یقال: المراد نفی قدرتهم علی ذلک أصلا و یحتج له بدلیل الأشعری علی استناد جمیع الممکنات إلیه عز و جل ابتداء انتهی.
قلت: هو سبحانه یثبت فی کلامه أنواعا من القدرة للملائکة و الجن و الإنس فی آیات کثیرة لا تقبل التأویل البتة غیر أنه یخص حقیقة القدرة بنفسه فی مثل قوله:
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«أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165 و یظهر به أن غیره إنما یقدر علی ما یقدر بإقداره و یملک ما یملک بتملیکه تعالی إیاه فلا أحد مستقلا بالقدرة و الملک إلا هو، و ما عند غیره تعالی من القدرة و الملک مستعار منوط فی تأثیره بالإذن و المشیة.
و علی هذا فلا سبیل إلی تنزیل الحجة فی الآیة علی نفی قدرة آلهتهم من الملائکة و الجن و الإنس من أصلها بل الحجة مبتنیة علی أن أولئک المدعوین غیر مستقلین بالملک و القدرة، و أنهم فیما عندهم من ذلک کالداعین محتاجون إلی الله مبتغون إلیه الوسیلة و الدعاء إنما یتعلق بالقدرة المستقلة بالتأثیر و الدعاء و المسألة ممن هو قادر بقدرة غیره مالک بتملیکه مع قیام القدرة و الملک بصاحبهما الأصلی فهو فی الحقیقة دعاء و مسألة ممن قام بهما حقیقة و استقلالا دون من هو مملک بتملیکه.
و أما ما ذکره أن نفی قدرتهم مطلقا غیر ظاهر الدلیل فإنه إن قیل: إن الکفرة یتضرعون إلیهم و لا یحصل لهم الإجابة، عورض بأنا نری أیضا المسلمین یتضرعون إلی الله تعالی و لا یحصل لهم الإجابة، فقد أجاب الله سبحانه فی کلامه عن مثل هذه المعارضة.
توضیح ذلک: أنه تعالی قال و قوله الحق: «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة:
186 و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: المؤمن: 60 فأطلق الکلام و أفاد أن العبد إذا جد بالدعاء و لم یلعب به و لم یتعلق قلبه فی دعائه الجدی إلا به تعالی بأن انقطع عن غیره و التجأ إلیه فإنه یستجاب له البتة ثم ذکر هذا الانقطاع فی الدعاء و السؤال فی ذیل هذه الآیات الذی کالمتمم لما فی هذه الحجة بقوله: «وَ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فِی الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَّا إِیَّاهُ فَلَمَّا نَجَّاکُمْ إِلَی الْبَرِّ أَعْرَضْتُمْ»: الآیة- 67 من السورة فأفاد أنکم عند مس الضر فی البحر تنقطعون عن کل شی‌ء إلیه فتدعونه بهدایة من فطرتکم فیستجیب لکم و ینجیکم إلی البر.
و یتحصل من الجمیع أن الله سبحانه إذا انقطع العبد عن کل شی‌ء و دعاه عن قلب فارغ سلیم فإنه یستجیب له و أن غیره إذا انقطع داعیه عن الله و سأله مخلصا فإنه لا یملک الاستجابة.
و علی هذا فلا محل للمعارضة من قبل المشرکین فإنهم لا یستجاب لهم إذا دعوا آلهتهم و هم أنفسهم یرون أنهم إذا مسهم الضر فی البحر و انقطعوا إلی الله و سألوه 
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النجاة نجاهم إلی البر و هم معترفون بذلک، و لئن دعاه المسلمون علی هذا النمط عن جد فی الدعاء و انقطاع إلیه کان حالهم فی البر حال غیرهم و هم فی البحر و لم یخیبوا و لا ردوا.
و لم یقابل سبحانه فی کلامه بین دعائهم آلهتهم و دعاء المسلمین لإلههم حتی یعارض باشتراک الدعاءین فی الرد و عدم الاستجابة و إنما قابل بین دعاء المشرکین لآلهتهم و بین دعائهم أنفسهم له سبحانه فی البحر عند انقطاع الأسباب و ضلال کل مدعو من دون الله.
و من لطیف النکتة فی الکلام إلقاؤه سبحانه الحجة إلیهم بواسطة نبیه ص إذ قال: «قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِهِ و لو ناقشه المشرکون بمثل هذه المعارضة لدعا ربه عن انقطاع و إخلاص فاستجیب له.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ یَدْعُونَ یَبْتَغُونَ إِلی رَبِّهِمُ الْوَسِیلَةَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ إلی آخر الآیة «أُولئِکَ مبتدأ و «الَّذِینَ صفة له و «یَدْعُونَ صلته و ضمیره عائد إلی المشرکین، و «یَبْتَغُونَ خبر «أُولئِکَ و ضمیره و سائر ضمائر الجمع إلی آخر الآیة راجعة إلی «أُولئِکَ و قوله: «أَیُّهُمْ أَقْرَبُ بیان لابتغاء الوسیلة لکون الابتغاء فحصا و سؤالا فی المعنی هذا ما یعطیه السیاق.
و الوسیلة علی ما فسروه هی التوصل و التقرب، و ربما استعملت بمعنی ما به التوصل و التقرب و لعله هو الأنسب بالسیاق بالنظر إلی تعقیبه بقوله: «أَیُّهُمْ أَقْرَبُ .
و المعنی- و الله أعلم- أولئک الذین یدعوهم المشرکون من الملائکة و الجن و الإنس یطلبون ما یتقربون به إلی ربهم یستعلمون أیهم أقرب؟ حتی یسلکوا سبیله و یقتدوا بأعماله لیتقربوا إلیه تعالی کتقربه و یرجون رحمته من کل ما یستمدون به فی وجودهم و یخافون عذابه فیطیعونه و لا یعصونه إن عذاب ربک کان محذورا یجب التحرز منه.
و التوسل إلی الله ببعض المقربین إلیه- علی ما فی الآیة الکریمة قریب منه قوله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ ابْتَغُوا إِلَیْهِ الْوَسِیلَةَ»: المائدة: 35 غیر ما یرومه المشرکون من الوثنیین فإنهم یتوسلون إلی الله و یتقربون بالملائکة الکرام و الجن و الأولیاء
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من الإنس فیترکون عبادته تعالی و لا یرجونه و لا یخافونه و إنما یعبدون الوسیلة و یرجون رحمته و یخافون سخطه ثم یتوسلون إلی هؤلاء الأرباب و الآلهة بالأصنام و التماثیل فیترکونهم و یعبدون الأصنام و یتقربون إلیهم بالقرابین و الذبائح.
و بالجملة یدعون التقرب إلی الله ببعض عباده أو أصنام خلقه ثم لا یعبدون إلا الوسیلة مستقلة بذلک و یرجونها و یخافونها مستقلة بذلک من دون الله فیشرکون بإعطاء الاستقلال لها فی الربوبیة و العبادة.
و المراد بأولئک الذین یدعون إن کان هو الملائکة الکرام و الصلحاء المقربون من الجن و الأنبیاء و الأولیاء من الإنس کان المراد من ابتغائهم الوسیلة و رجاء الرحمة و خوف العذاب ظاهره المتبادر، و إن کان المراد بهم أعم من ذلک حتی یشمل من کانوا یعبدونه من مردة الشیاطین و فسقة الإنسان کفرعون و نمرود و غیرهما کان المراد بابتغائهم الوسیلة إلیه تعالی ما ذکر من خضوعهم و سجودهم و تسبیحهم التکوینی و کذا المراد من رجائهم و خوفهم ما لذواتهم.
و ذکر بعضهم: أن ضمائر الجمع فی الآیة جمیعا راجعة إلی أولئک و المعنی أولئک الأنبیاء الذین یعبدونهم من دون الله یدعون الناس إلی الحق أو یدعون الله و یتضرعون إلیه یبتغون إلی ربهم التقرب، و هو کما تری.
و قال فی الکشاف، فی معنی الآیة: یعنی أن آلهتهم أولئک یبتغون الوسیلة و هی القربة إلی الله تعالی، و «أَیُّهُمْ بدل من واو «یَبْتَغُونَ و أی موصولة أی یبتغی من هو أقرب منهم و أزلف الوسیلة إلی الله فکیف بغیر الأقرب؟
أو ضمن «یَبْتَغُونَ إِلی رَبِّهِمُ الْوَسِیلَةَ» معنی یحرصون فکأنه قیل: یحرصون أیهم یکون أقرب إلی الله و ذلک بالطاعة و ازدیاد الخیر و الصلاح و یرجون و یخافون کما غیرهم من عباد الله فکیف یزعمون أنهم آلهة. انتهی.
و المعنیان لا بأس بهما لو لا أن السیاق لا یلائمهما کل الملاءمة و ثانیهما أقرب إلیه من أولهما.
و قیل: إن معنی الآیة أولئک الذین یدعونهم و یعبدونهم و یعتقدون أنهم آلهة یبتغون الوسیلة و القربة إلی الله تعالی بعبادتهم و یجتهد کل منهم لیکون أقرب من رحمته.
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انتهی. و هو معنی لا ینطبق علی لفظ الآیة البتة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا نَحْنُ مُهْلِکُوها قَبْلَ یَوْمِ الْقِیامَةِ أَوْ مُعَذِّبُوها عَذاباً شَدِیداً کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً» ذکروا أن المراد بالعذاب الشدید عذاب الاستئصال فیبقی للإهلاک المقابل له الإماتة بحتف الأنف فالمعنی ما من قریة إلا نحن نمیت أهلها قبل یوم القیامة أو نعذبهم عذاب الاستئصال قبل یوم القیامة إذ لا قریة بعد طی بساط الدنیا بقیام الساعة و قد قال تعالی: «وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً:» الکهف: 8 و لذا قال بعضهم: إن الإهلاک للقری الصالحة و التعذیب للقری الطالحة.
و قد ذکروا فی وجه اتصال الآیة أنها موعظة، و قال بعضهم: کأنه تعالی بعد ما ذکر من شأن البعث و التوحید ما ذکر، ذکر بعض ما یکون قبل یوم البعث مما یدل علی عظمته سبحانه و فیه تأیید لما ذکر قبله.
و الظاهر أن فی الآیة عطفا علی ما تقدم من قوله قبل آیات: «وَ إِذا أَرَدْنا أَنْ نُهْلِکَ قَرْیَةً أَمَرْنا مُتْرَفِیها فَفَسَقُوا فِیها فَحَقَّ عَلَیْهَا الْقَوْلُ فَدَمَّرْناها تَدْمِیراً» فإن آیات السورة لا تزال ینعطف بعضها علی بعض، و الغرض العام بیان سنة الله تعالی الجاریة بدعوتهم إلی الحق ثم إسعاد من سعد منهم بالسمع و الطاعة و عقوبة من خالف منهم و طغی بالاستکبار.
و علی هذا فالمراد بالإهلاک التدمیر بعذاب الاستئصال کما نقل عن أبی مسلم المفسر و المراد بالعذاب الشدید ما دون ذلک من العذاب کقحط أو غلاء ینجر إلی جلاء أهلها و خراب عمارتها أو غیر ذلک من البلایا و المحن.
فتکون فی الآیة إشارة إلی أن هذه القری سیخرب کل منها بفساد أهلها و فسق مترفیها، و أن ذلک بقضاء من الله سبحانه کما یشیر إلیه ذیل الآیة، و بذلک یتضح اتصال الآیة التالیة «وَ ما مَنَعَنا» إلخ بهذه الآیة فإن المعنی أنهم مستعدون للفساد مهیئون لتکذیب الآیات الإلهیة و هی تتعقب بالهلاک و الفناء علی من یردها و یکذب بها و قد أرسلناها إلی الأولین فکذبوا بها و استؤصلوا فلو أنا أرسلنا إلی هؤلاء شیئا من جنس تلک الآیات المخوفة لحق بهم الإهلاک و التدمیر و انطوی بساط الدنیا فأمهلناهم حتی حین و سیلحق بهم و لا یتخطاهم- کما أشیر إلیه فی قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ
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رَسُولٌ» الآیات: یونس: 47.
و ذکر بعضهم: أن المراد بالقری فی الآیة القری الکافرة و أن تعمیم القری لا یساعد علیه السیاق انتهی. و هو دعوی لا دلیل علیها.
و قوله: «کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً» أی إهلاک القری أو تعذیبها عذابا شدیدا کان فی الکتاب مسطورا و قضاء محتوما، و بذلک یظهر أن المراد بالکتاب اللوح المحفوظ الذی یذکر القرآن أن الله کتب فیه کل شی‌ء کقوله: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ:» یس: 12، و قوله: «وَ ما یَعْزُبُ عَنْ رَبِّکَ مِنْ مِثْقالِ ذَرَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ لا أَصْغَرَ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرَ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ»: یونس: 61.
و من غریب الکلام ما ذکره بعضهم: و ذکر غیر واحد أنه ما من شی‌ء إلا بین فیه أی فی اللوح المحفوظ و الکتاب المسطور بکیفیاته و أسبابه الموجبة له و وقته المضروب له، و استشکل العموم بأنه یقتضی عدم تناهی الأبعاد، و قد قامت البراهین النقلیة و العقلیة علی خلاف ذلک فلا بد أن یقال بالتخصیص بأن یحمل الشی‌ء علی ما یتعلق بهذه النشأة أو نحو ذلک.
و قال بعضهم: بالعموم إلا أنه التزم کون البیان علی نحو یجتمع مع التناهی فاللوح المحفوظ فی بیانه جمیع الأشیاء الدنیویة و الأخرویة و ما کان و ما یکون نظیر الجفر الجامع فی بیانه لما یبینه. انتهی.
و الکلام مبنی علی کونه لوحا جسمانیا موضوعا فی بعض أقطار العالم مکتوبا فیه أسماء الأشیاء و أوصافها و أحوالها و ما یجری علیها فی الأنظمة الخاصة بکل منها و النظام العام الجاری علیها من جمیع الجهات، و لو کان کما یقولون لوحا مادیا جسمانیا لم یسع کتابة أسماء أجزائه التی تألف منها جسمه و تفصیل صفاتها و حالاتها فضلا عن غیره من الموجودات التی لا یحصیها و لا یحیط بتفاصیل صفاتها و أحوالها و ما یحدث علیها و النسب التی بینها إلا الله سبحانه، و لیس ینفع فی ذلک التخصیص بما فی هذه النشأة أو بما دون ذلک و هو ظاهر.
و ما التزم به البعض أنه من قبیل انطواء غیر المتناهی فی المتناهی نظیر اشتمال 
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الحروف المقطعة جمیع الکلام مع عدم تناهی التألیفات الکلامیة التزام بوجود صور الحوادث فیه بالقوة و الإمکان أو الإجمال و کلامه سبحانه فیما یصف فیه هذا اللوح کالصریح أو هو صریح فی اشتماله علی الأشیاء و الحوادث مما کان أو یکون أو هو کائن بالفعل و علی نحو التفصیل و بسمة الوجوب الذی لا سبیل للتغیر إلیه، و لو کان کذلک لکفی فیه کتابة حروف التهجی فی دائرة علی لوح.
علی أن الجمع بین جسمیة اللوح و مادیته التی من خاصتها قبول التغیر و بین کونه محفوظا من أی تغیر و تحول مفروض مما یحتاج إلی دلیل أجلی من هذه التصویرات و فی الکلام مواقع أخری للنظر.
فالحق أن الکتاب المبین هو متن «1» الأعیان بما فیه من الحوادث من جهة ضرورة ترتب المعلولات علی عللها، و هو القضاء الذی لا یرد و لا یبدل لا من جهة إمکان المادة و قوتها، و التعبیر عنه بالکتاب و اللوح لتقریب الأفهام إلی حقیقة المعنی بالتمثیل، و سنستوفی الکلام فی هذا البحث إن شاء الله فی موضع یناسبه.
قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ إلی آخر الآیة قد تقدم وجه اتصال الآیة بما قبلها و محصله أن الآیة السابقة أفادت أن الناس- و آخروهم کأولیهم- مستحقون بما فیهم من غریزة الفساد و الفسق لحلول الهلاک و سائر أنواع العذاب الشدید، و قد قضی الله علی القری أن تهلک أو تعذب عذابا شدیدا و هذا هو الذی منعنا أن نرسل بالآیات التی یقترحونها فإن السابقین منهم اقترحوها فأرسلناها إلیهم فکذبوا بها فأهلکناهم، و هؤلاء اللاحقون فی خلق سابقیهم فلو أرسلنا بالآیات حسب اقتراحهم لکذبوا بها فحل الهلاک بهم لا محالة کما حل بسابقیهم، و ما یرید الله سبحانه أن یعاجلهم بالعقوبة.
و بهذا یظهر أن للآیتین ارتباطا بما سیحکیه من اقتراحهم الآیات بقوله: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً»: الآیة 90 من السورة إلی آخر الآیات، و ظاهر آیات السورة أنها نزلت دفعة واحدة.
______________________________
(1) بما لها من الثبوت فی مرتبة عللها لا فی مرتبة أنفسها «منه».
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فقوله: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ المنع هو قسر الغیر عما یرید أن یفعله و کفه عنه، و الله سبحانه یحکم و لا معقب لحکمه و هو الغالب القاهر إذا أراد شیئا قال له کن فیکون، فکون تکذیب الأولین لآیاته مانعا له من إرسال الآیات المقترحة بعد ذلک کون الفعل بالنظر إلی ما ارتکز فیهم من خلق التکذیب خالیا عن المصلحة بالنسبة إلی أمة أراد الله أن لا یعاجلهم بالعقوبة و الهلاک أو خالیا عن المصلحة مطلقا للعلم بأن عامتهم لا یؤمنون بالآیات المقترحة.
و إن شئت فقل: إن المنافاة بین إرسال الآیات المقترحة مع تکذیب الأولین و کون الآخرین سالکین سبیلهم المستتبع للاستئصال و بین تعلق المشیة بإمهال هذه الأمة عبر عنها فی الآیة بالمنع استعارة.
و کأنه للإشعار بذلک عبر عن إیتاء الآیات بالإرسال کأنها تتعاضد و تتداعی للنزول لکن التکذیب و تعرق الفساد فی فطر الناس یمنع من ذلک.
و قوله: «إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ التعبیر عن الأمم الهالکة بالأولین المضایف للآخرین فیه إیماء إلی أن هؤلاء آخر أولئک الأولین فهم فی الحقیقة أمة واحدة لآخرها من الخلق و الغریزة ما لأولها، لذیلها من الحکم ما لصدرها و لذلک کانوا یقولون:
«ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ»: المؤمنون: 24 و یکررون ذکر هذه الکلمة.
و کیف کان فمعنی الآیة أنا لم نرسل الآیات التی یقترحونها و المقترحون هم قریش- لأنا لو أرسلناها لم یؤمنوا و کذبوا بها فیستحقوا عذاب الاستئصال کما أنا أرسلناها إلی الأولین بعد اقتراحهم إیاها فکذبوا بها فأهلکناهم لکنا قضینا علی هذه الأمة أن لا نعذبهم إلا بعد مهلة و نظرة کما یظهر من مواضع من کلامه تعالی.
و ذکروا فی معنی الآیة الکریمة وجهین آخرین:
أحدهما: أنا لا نرسل الآیات لعلمنا بأنهم لا یؤمنون عندها فیکون إنزالها عبثا لا فائدة فیه کما أن من قبلهم لم یؤمنوا عند إنزال الآیات و هذا إنما یتم فی الآیات المقترحة و أما الآیات التی یتوقف علیها ثبوت النبوة فإن الله یؤتیها رسوله لا محالة، و کذا الآیات التی فی نزولها لطف منه سبحانه فإن الله یظهرها أیضا لطفا منه، و أما غیر هذین 
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النوعین فلا فائدة فی إنزالها.
و ثانیهما: أن المعنی أنا لا نرسل الآیات لأن آباءکم و أسلافکم سألوا مثلها و لم یؤمنوا به عند ما نزل و أنتم علی آثار أسلافکم مقتدون فکما لم یؤمنوا هم لا تؤمنون أنتم.
و المعنی الثانی منقول عن أبی مسلم و تمییزه من المعنیین السابقین من غیر أن ینطبق علی أحدهما لا یخلو من صعوبة.
و قوله: «وَ آتَیْنا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبْصِرَةً فَظَلَمُوا بِها» ثمود هم قوم صالح و لقد آتاهم الناقة آیة، و المبصرة الظاهرة البینة علی حد ما فی قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا آیَةَ النَّهارِ مُبْصِرَةً»: إسراء- 12، و هی صفة الناقة أو صفة لمحذوف و التقدیر آیة مبصرة و المعنی و آتینا قوم ثمود الناقة حالکونها ظاهرة بینة أو حالکونها آیة ظاهرة بینة فظلموا أنفسهم بسببها أو ظلموا مکذبین بها. المیزان فی تفسیر القرآن ج‌13 169 
و قوله: «وَ ما نُرْسِلُ بِالْآیاتِ إِلَّا تَخْوِیفاً» أی إن الحکمة فی الإرسال بالآیات التخویف و الإنذار فإن کانت من الآیات التی تستتبع عذاب الاستئصال ففیها تخویف بالهلاک فی الدنیا و عذاب النار فی الآخرة، و إن کانت من غیرها ففیها تخویف و إنذار بعقوبة العقبی.
و لیس من البعید أن یکون المراد بالتخویف إیجاد الخوف و الوحشة بإرسال ما دون عذاب الاستئصال علی حد ما فی قوله تعالی: «أَوْ یَأْخُذَهُمْ عَلی تَخَوُّفٍ فَإِنَّ رَبَّکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ»: النحل، 47 فیرجع محصل معنی الآیة إنا لا نرسل بالآیات المقترحة لأنا لا نرید أن نعذبهم بعذاب الاستئصال و إنما نرسل ما نرسل من الآیات تخویفا لیحذروا بمشاهدتها عما هو أشد منها و أفظع و نسب الوجه إلی بعضهم.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ فِی الْقُرْآنِ وَ نُخَوِّفُهُمْ فَما یَزِیدُهُمْ إِلَّا طُغْیاناً کَبِیراً» فقرأت الآیة و هی أربع واضحة المعانی لکنها بحسب ما بینها من الاتصال و ارتباط بعضها ببعض لا تخلو من إجمال و السبب الأصلی فی ذلک إجمال الفقرتین الوسطیین الثانیة و الثالثة.
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فلم یبین سبحانه ما هذه الرؤیا التی أراها نبیه ص و لم یقع فی سائر کلامه ما یصلح لأن یفسر به هذه الرؤیا، و الذی ذکره من رؤیاه فی مثل قوله: «إِذْ یُرِیکَهُمُ اللَّهُ فِی مَنامِکَ قَلِیلًا وَ لَوْ أَراکَهُمْ کَثِیراً لَفَشِلْتُمْ»: الأنفال، 43 و قوله «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا بِالْحَقِّ لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ»: الفتح- 27 من الحوادث الواقعة بعد الهجرة و هذه الآیة مکیة نازلة قبل الهجرة.
و لا یدری ما هذه الشجرة الملعونة فی القرآن التی جعلها فتنة للناس، و لا توجد فی القرآن شجرة یذکرها الله ثم یلعنها نعم ذکر سبحانه شجرة الزقوم و وصفها بأنها فتنة کما فی قوله «أَمْ شَجَرَةُ الزَّقُّومِ إِنَّا جَعَلْناها فِتْنَةً لِلظَّالِمِینَ»: الصافات- 63 لکنه سبحانه لم یلعنها فی شی‌ء من المواضع التی ذکرها، و لو کان مجرد کونها شجرة تخرج فی أصل الجحیم و سببا من أسباب عذاب الظالمین موجبا للعنها لکانت النار و کل ما أعد الله فیها للعذاب ملعونة و لکانت ملائکة العذاب و هم الذین قال تعالی فیهم: «وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلَّا مَلائِکَةً وَ ما جَعَلْنا عِدَّتَهُمْ إِلَّا فِتْنَةً لِلَّذِینَ کَفَرُوا»: المدثر: 31 ملعونین و قد أثنی الله علیهم ذاک الثناء البالغ فی قوله: «عَلَیْها مَلائِکَةٌ غِلاظٌ شِدادٌ لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»: التحریم: 6 و قد عد سبحانه أیدی المؤمنین من أسباب عذاب الکفار إذ قال: «قاتِلُوهُمْ یُعَذِّبْهُمُ اللَّهُ بِأَیْدِیکُمْ»: التوبة: 14 و لیست بملعونة.
و بهذا یتأید أنه لم یکن المراد بالآیة الکشف عن قناع الفقرتین و إیضاح قصة الرؤیا و الشجرة الملعونة فی القرآن المجعولتین فتنة للناس بل إنما أریدت الإشارة إلی إجمالهما و التذکیر بما یقتضیانه بحکم السیاق.
نعم ربما یلوح السیاق إلی بعض شأن الأمرین: الرؤیا و الشجرة الملعونة فإن الآیات السابقة کانت تصف الناس أن أخراهم کأولاهم و ذیلهم کصدرهم فی عدم الاعتناء بآیات الله سبحانه و تکذیبها، و أن المجتمعات الإنسانیة ذائقون عذاب الله قریة بعد قریة و جیلا بعد جیل بإهلاک أو بعذاب مخوف دون ذلک، و الآیات اللاحقة «وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ إلخ المشتملة علی قصة إبلیس و عجیب تسلطه علی إغواء بنی آدم تجری علی سیاق الآیات السابقة.
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و بذلک یظهر أن الرؤیا و الشجرة المشار إلیهما فی الآیة أمران سیظهران علی الناس أو هما ظاهران یفتتن بهما الناس فیشیع بهما فیهم الفساد و یتعرق فیهم الطغیان و الاستکبار و ذیل الآیة «وَ نُخَوِّفُهُمْ فَما یَزِیدُهُمْ إِلَّا طُغْیاناً کَبِیراً» یشیر إلی ذلک و یؤیده بل و صدر الآیة «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ .
أضف إلی ذلک أنه تعالی وصف هذه الشجرة التی ذکرها بأنها ملعونة فی القرآن، و بذلک یظهر أن القرآن مشتمل علی لعنها و أن لعنها بین اللعنات الموجودة فی القرآن کما هو ظاهر قوله: «وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ فِی الْقُرْآنِ و قد لعن فی القرآن إبلیس و لعن فیه الیهود و لعن فیه المشرکون و لعن فیه المنافقون و لعن فیه أناس بعناوین أخر کالذین یموتون و هم کفار و الذین یکتمون ما أنزل الله و الذین یؤذون الله و رسوله إلی غیر ذلک.
و قد جعل الموصوف بهذه اللعنة شجرة، و الشجرة کما تطلق علی ذی الساق من النبات کذلک تستعمل فی الأصل الذی تطلع منه و تنشأ علیه فروع بالنسب أو بالاتباع علی أصل اعتقادی، قال فی لسان العرب،: و یقال: فلان من شجرة مبارکة أی من أصل مبارک. انتهی. و قد ورد ذلک فی لسانه (ص) کثیرا
کقوله: أنا و علی من شجرة واحدة
، و من هذا الباب 
قوله فی حدیث العباس: عم الرجل صنو أبیه.
«1» و بالتأمل فی ذلک یتضح للباحث المتدبر أن هذه الشجرة الملعونة قوم من هؤلاء الملعونین فی کلامه لهم صفة الشجرة فی النشوء و النمو و تفرع الفروع علی أصل له حظ من البقاء و الاثمار و هم فتنة تفتتن بها هذه الأمة، و لیس یصلح لهذه الصفة إلا طوائف ثلاث من المعدودین و هم أهل الکتاب و المشرکون و المنافقون و لبثهم فی الناس و بقاؤهم علی الولاء إما بالتناسل و التوالد کأهل بیت من الطوائف المذکورة یعیشون بین الناس و یفسدون علی الناس دینهم و دنیاهم و یفتتن بهم الناس و إما بطلوع عقیدة فاسدة ثم اتباعها علی الولاء من خلف بعد سلف.
و لم یظهر من المشرکین و أهل الکتاب فی زمن الرسول قبل الهجرة و بعدها قوم بهذا النعت، و قد آمن الله الناس من شرهم مستقلین بذلک بمثل قوله النازل فی أواخر
______________________________
(1) الصنوان: النخلتان تطلعان من عرق واحد.
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عهد النبی ص: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ»: المائدة: 3 و قد استوفینا البحث عن معنی الآیة فیما تقدم.
فالذی یهدی إلیه الإمعان فی البحث أن المراد بالشجرة الملعونة قوم من المنافقین المتظاهرین بالإسلام یتعرقون بین المسلمین إما بالنسل و إما بالعقیدة و المسلک هم فتنة للناس، و لا ینبغی أن یرتاب فی أن فی سیاق الآیة تلویحا بالارتباط بین الفقرتین أعنی قوله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ» و خاصة بعد الإمعان فی تقدم قوله: «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ و تذییل الفقرات جمیعا بقوله: «وَ نُخَوِّفُهُمْ فَما یَزِیدُهُمْ إِلَّا طُغْیاناً کَبِیراً» فإن ارتباط الفقرات بعضها ببعض ظاهر فی أن الآیة بصدد الإشارة إلی أمر واحد هو سبحانه محیط به و لا ینفع فیه عظة و تخویف إلا زیادة فی الطغیان.
و یستفاد من ذلک أن الشأن هو أن الله سبحانه أری نبیه ص فی الرؤیا هذه الشجرة الملعونة و بعض أعمالهم فی الإسلام ثم بین لرسوله أن ذلک فتنة.
فقوله: «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ مقتضی السیاق أن المراد بالإحاطة الإحاطة العلمیة، و الظرف متعلق بمحذوف و التقدیر و اذکر إذ قلنا لک کذا و کذا و المعنی و اذکر للتثبت فیما ذکرنا لک فی هذه الآیات أن شیمة الناس الاستمرار فی الفساد و الفسوق و اقتداء أخلافهم بأسلافهم فی الإعراض عن ذکر الله و عدم الاعتناء بآیات الله، وقتا قلنا لک إن ربک أحاط بالناس علما و علم أن هذه السنة ستجری بینهم کما کانت تجری.
و قوله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ فِی الْقُرْآنِ محصل معناه علی ما تقدم أنه لم نجعل الشجرة الملعونة فی القرآن التی تعرفها بتعریفنا، و ما أریناک فی المنام من أمرهم إلا فتنة للناس و امتحانا و بلاء نمتحنهم و نبلوهم به و قد أحطنا بهم.
و قوله: «وَ نُخَوِّفُهُمْ فَما یَزِیدُهُمْ إِلَّا طُغْیاناً کَبِیراً» ضمیرا الجمع للناس ظاهرا و المراد بالتخویف إما التخویف بالموعظة و البیان أو بالآیات المخوفة التی هی دون الآیات المهلکة المبیدة، و المعنی و نخوف الناس فما یزیدهم التخویف إلا طغیانا و لا أی طغیان کان بل 
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طغیانا کبیرا أی أنهم لا یخافون من تخویفنا حتی ینتهوا عما هم علیه بل یجیبوننا بالطغیان الکبیر فهم یبالغون فی طغیانهم و یفرطون فی عنادهم مع الحق.
و سیاق الآیة سیاق التسلیة فالله سبحانه یعزی نبیه ص فیها بأن الذی أراه من الأمر، و عرفه من الفتن، و قد جرت سنته تعالی علی امتحان عباده بالمحن و الفتن، و قد اعترف بذلک غیر واحد من المفسرین.
و یؤید جمیع ما تقدم ما ورد من طرق أهل السنة و اتفقت علیه أحادیث أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بالرؤیا فی الآیة هی رؤیا رآها النبی ص فی بنی أمیة و الشجرة شجرتهم و سیوافیک الروایات فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و قد ذکر جمع من المفسرین استنادا إلی ما نقل عن ابن عباس أن المراد بالرؤیا التی أراها الله نبیه هو الإسراء، و المراد بالشجرة الملعونة فی القرآن شجرة الزقوم، و ذکروا أن النبی ص لما رجع من الإسراء و أصبح أخبر المشرکین بذلک فکذبوه و استهزءوا به، و کذلک لما سمع المشرکون آیات ذکر الله فیها الزقوم کذبوه و سخروا منه فأنزل الله فی هذه الآیة أن الرؤیا التی أریناک و هی الإسراء و شجرة الزقوم ما جعلناهما إلا فتنة للناس.
ثم لما ورد علیهم أن الرؤیا علی ما صرح به أهل اللغة هی ما یراه النائم فی منامه و الإسراء کان فی الیقظة اعتذروا عنه تارة بأن الرؤیا کالرؤیة مصدر رأی و لا اختصاص لها بالمنام، و تارة بأن الرؤیا ما یراه الإنسان باللیل سواء فیه النوم و الیقظة، و تارة بأنها مشاکلة لتسمیة المشرکین له رؤیا، و تارة بأنه جار علی زعمهم کما سموا أصنامهم آلهة فقد روی أن بعضهم قال للنبی ص لما قص علیهم إسراءه لعله شی‌ء رأیته فی منامک فسماه الله رؤیا علی زعمهم کما قال فی الأصنام «آلِهَتُهُمُ ، و تارة بأنه سمی رؤیا تشبیها له بالمنام لما فیها من العجائب أو لوقوعه لیلا أو لسرعته.
و قد أجاب عن ذلک بعضهم أن الإسراء کان فی المنام کما روی عن عائشة و معاویة.
و لما ورد علیهم أیضا أن لا معنی لتسمیة الزقوم شجرة ملعونة و لا ذنب للشجرة اعتذروا عنه تارة بأن المراد من لعنها لعن طاعمیها علی نحو المجاز فی الإسناد للدلالة علی المبالغة فی لعنهم کما قیل و تارة بأن اللعنة بمعنی البعد و هی فی أبعد مکان من الرحمة
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لکونها تنبت فی أصل الجحیم، و تارة بأنها جعلت ملعونة لأن طلعها یشبه رءوس الشیاطین و الشیاطین ملعونون، و تارة بأن العرب تسمی کل غذاء مکروه ضار ملعونا.
أما ما ذکروه فی معنی الرؤیا فما قیل: إن الرؤیا مصدر مرادف للرؤیة أو إنها بمعنی الرؤیة لیلا یرده عدم الثبوت لغة و لم یستندوا فی ذلک إلی شی‌ء من کلامهم من نظم أو نثر إلا إلی مجرد الدعوی.
و أما قولهم: إن ذلک مشاکلة لتسمیة المشرکین الإسراء رؤیا أو جری علی زعمهم أنه رؤیا فیجب تنزیه کلامه سبحانه من ذلک البتة فما هی القرینة الدالة علی هذه العنایة و أنه لیس فیه اعتراف بکونها رؤیا حقیقة؟ و لم یطلق تعالی علی أصنامهم «آلهة» و «شرکاء» و إنما أطلق «آلِهَتُهُمُ و «لِشُرَکائِهِمْ فأضافها إلیهم و الإضافة نعمت القرینة علی عدم التسلیم، و نظیر الکلام جار فی اعتذارهم بأنه من تشبیه الإسراء بالرؤیا فالاستعارة کسائر المجازات لا تصح إلا مع قرینة، و لو کانت هناک قرینة لم یستدل کل من قال بکون الإسراء منامیا بوقوع لفظة الرؤیا فی الآیة بناء علی کون الآیة ناظرة إلی الإسراء.
و أما قول القائل: إن الإسراء کان فی المنام فقد اتضح بطلانه فی أول السورة فی تفسیر آیة الإسراء.
و أما المعاذیر التی ذکروها تفصیا عن جعل الشجرة ملعونة فی القرآن فقولهم: إن حقیقة لعنها لعن طاعمیها علی طریق المجاز فی الإسناد للمبالغة فی لعنهم فهو و إن کان کثیر النظیر فی محاورات العامة لکنه مما یجب أن ینزه عنه ساحة کلامه تعالی و إنما هو من دأب جهلة الناس و سفلتهم تراهم إذا أرادوا أن یسبوا أحدا لعنوه بلعن أبیه و أمه و عشیرته مبالغة فی سبه، و إذا شتموا رجلا أساءوا ذکر زوجته و بنته و سبوا السماء التی تظله و الأرض التی تقله و الدار التی یسکنها و القوم الذین یعاشرهم و أدب القرآن یمنعه أن یبالغ فی لعن أصحاب النار بلعن الشجرة التی یعذبهم الله بأکل ثمارها.
و قولهم: إن اللعن مطلق الإبعاد مما لم یثبت لغة و الذی ذکروه و یشهد به ما ورد من استعماله فی القرآن أن معناه الإبعاد من الرحمة و الکرامة و ما قیل: إنها کما قال الله «شَجَرَةٌ تَخْرُجُ فِی أَصْلِ الْجَحِیمِ فهی فی أبعد مکان من الرحمة إن أریدت بالرحمة الجنة
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فهو قول من غیر دلیل و إن أریدت به الرحمة المقابلة للعذاب کان لازمه کون الشجرة ملعونة بمعنی الإبعاد من الرحمة و الکرامة و مقتضاه کون جهنم و ما أعد الله فیها من العذاب و ملائکة النار و خزنتها ملعونین مغضوبین مبعدین من الرحمة، و لیس شی‌ء منها ملعونا و إنما اللعن و الغضب و البعد للمعذبین فیها من الإنس و الجن.
و قولهم: إنها جعلت ملعونة لأن طلعها یشبه رءوس الشیاطین و الشیاطین ملعونون فهو مجاز فی الإسناد بعید من الفهم یرد علیه ما أوردناه علی الوجه الأول.
و قولهم: إن العرب تسمی کل غذاء مکروه ضار ملعونا فیه استعمال الشجرة و إرادة الثمرة مجازا ثم جعلها ملعونة لکونها مکروهة ضارة أو نسبة اللعن و هو وصف الثمرة إلی الشجرة مجازا و علی أی حال کونها معنی من معانی اللعن غیر ثابت بل الظاهر أنهم یصفونه باللعن بمعناه المعروف و العامة یلعنون کل ما لا یرتضونه من طعام و شراب و غیرهما.
و أما انتساب القول إلی ابن عباس فعلی تقدیر ثبوته لا حجیة فیه و خاصة مع معارضته لما فی حدیث عائشة الآتیة و غیرها و هو یتضمن تفسیر النبی ص و لا یعارضه قول غیره.
و قال فی الکشاف، فی قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لَکَ إِنَّ رَبَّکَ أَحاطَ بِالنَّاسِ و اذکر إذ أوحینا إلیک أن ربک أحاط بقریش یعنی بشرناک بوقعة بدر و بالنصرة علیهم و ذلک قوله: «سَیُهْزَمُ الْجَمْعُ وَ یُوَلُّونَ الدُّبُرَ» «قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا سَتُغْلَبُونَ وَ تُحْشَرُونَ و غیر ذلک فجعله کأن قد کان و وجد فقال: «أَحاطَ بِالنَّاسِ علی عادته فی إخباره.
و حین تزاحف الفریقان یوم بدر و النبی ص فی العریش مع أبی بکر کان یدعو و یقول: اللهم إنی أسألک عهدک و وعدک ثم خرج و علیه الدرع یحرض الناس و یقول:
«سَیُهْزَمُ الْجَمْعُ وَ یُوَلُّونَ الدُّبُرَ».
و لعل الله تعالی أراه مصارعهم فی منامه فقد کان یقول حین ورد ماء بدر: و الله لکأنی أنظر إلی مصارع القوم و هو یومئ إلی الأرض و یقول: هذا مصرع فلان هذا مصرع فلان فتسامعت قریش بما أوحی إلی رسول الله ص من أمر یوم بدر و ما أری 
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فی منامه من مصارعهم فکانوا یضحکون و یستسخرون و یستعجلون به استهزاء.
و حین سمعوا بقوله: «إِنَّ شَجَرَةَ الزَّقُّومِ طَعامُ الْأَثِیمِ جعلوها سخریة و قالوا:
إن محمدا یزعم أن الجحیم تحرق الحجارة ثم یقول: ینبت فیها الشجر- إلی أن قال- و المعنی أن الآیات إنما یرسل بها تخویفا للعباد، و هؤلاء قد خوفوا بعذاب الدنیا و هو القتل یوم بدر. انتهی ثم ذکر تفسیر الرؤیا فی الآیة بالإسراء ناسبا له إلی قیل.
و هو ظاهر فی أنه لم یرتض تفسیر الرؤیا فی الآیة بالإسراء و إن نسب إلی الروایة فعدل عنه إلی تفسیرها برؤیا النبی ص وقعة بدر قبل وقوعها و تسامع قریش بذلک و استهزاءهم به.
و هو و إن تقصی به عما یلزم تفسیرهم الرؤیا بالإسراء من المحذور لکنه وقع فیما لیس بأهون منه إن لم یکن أشد و هو تفسیر الرؤیا بما رجی أن یکون النبی ص یری فی منامه وقعة بدر و مصارع القوم فیها قبل وقوعها و یسخر قریش منه فیجعل فتنة لهم فلا حجة له علی ما فسر إلا قوله: «و لعل الله أراه مصارعهم فی منامه» و کیف یجترئ علی تفسیر کلامه تعالی بتوهم أمر لا مستند له و لا حجة علیه من أثر یعول علیه أو دلیل من خلال الآیات یرجع إلیه.
و ذکر بعضهم: أن المراد بالرؤیا رؤیا النبی ص أنه یدخل مکة و المسجد الحرام و هی التی ذکرها الله سبحانه بقوله: «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا» الآیة.
و فیه أن هذه الرؤیا إنما رآها النبی ص بعد الهجرة قبل صلح الحدیبیة و الآیة مکیة؛ و سنستوفی البحث عن هذه الرؤیا إن شاء الله تعالی.
و ذکر بعضهم: أن المراد بالشجرة الملعونة فی القرآن هم الیهود و نسب إلی أبی مسلم المفسر.
و قد تقدم ما یمکن أن یوجه به هذا القول مع ما یرد علیه.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ قالَ أَ أَسْجُدُ لِمَنْ خَلَقْتَ طِیناً» قال فی المجمع،: قال الزجاج: طینا منصوب علی الحال بمعنی أنک أنشأته فی حال کونه من طین، و یجوز أن یکون تقدیره من طین فحذف «من»
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فوصل الفعل، و مثله قوله: «أَنْ تَسْتَرْضِعُوا أَوْلادَکُمْ أی لأولادکم و قیل: إنه منصوب علی التمیز. انتهی.
و جوز فی الکشاف، کونه حالا من الموصول لا من المفعول «خَلَقْتَ کما قاله الزجاج، و قیل: إن الحالیة علی أی حال خلاف الظاهر لکون «طِیناً» جامدا.
و فی الآیة تذکیر آخر للنبی ص بقصة إبلیس و ما جری بینه و بین الله سبحانه من المحاورة عند ما عصی أمر السجدة لیتثبت فیما أخبره الله من حال الناس أنهم لم یزالوا علی الاستهانة بأمر الله و الاستکبار عن الحق و عدم الاعتناء بآیات الله و لن یزالوا علی ذلک فلیذکر قصة إبلیس و ما عقد علیه أن یحتنک ذریة آدم و سلطه الله یومئذ علی من أطاعه من بنی آدم و اتبع دعوته و دعوة خیله و رجله و لم یستثن فی عقده إلا عباده المخلصین.
فالمعنی: و اذکر إذ قال ربک للملائکة اسجدوا لآدم فسجدوا إلا إبلیس- فکأنه قیل: فما ذا صنع؟ أو فما ذا قال؟ إذ لم یسجد؟ فقیل: إنه أنکر الأمر بالسجدة و قال أ أسجد- و الاستفهام للإنکار- لمن خلقته من طین و قد خلقتنی من نار و هی أشرف من الطین.
و فی القصة اختصار بحذف بعض فقراتها، و الوجه فیه أن السیاق اقتضی ذلک فإن الغرض بیان العلل و العوامل المقتضیة لاستمرار بنی آدم علی الظلم و الفسوق فقد ذکر أولا أن الأولین منهم لم یؤمنوا بالآیات المقترحة و الآخرون بانون علی الاقتداء بهم ثم ذکره (ص) أن هناک من الفتن ما سیفتنون به ثم ذکره بما قصه علیه من قصة آدم و إبلیس و فیها عقد إبلیس أن یغوی ذریة آدم و سؤاله أن یسلطه الله علیهم و إجابته تعالی إیاه علی ذلک فی الغاوین فلیس بمستبعد أن یمیل أکثر الناس إلی سبیل الضلال و ینکبوا علی الظلم و الطغیان و الإعراض عن آیات الله و قد أحاطت بهم الفتنة الإلهیة من جانب و الشیطان بخیله و رجله من جانب.
قوله تعالی: «قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا» الکاف فی «أَ رَأَیْتَکَ زائدة لا محل لها من الإعراب و إنما
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تفید معنی الخطاب کما فی أسماء الإشارة، و المراد بقوله: «هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَ آدم (ع) و تکریمه علی إبلیس تفضیله علیه بأمره بالسجدة و رجمه حیث أبی.
و من هنا یظهر أنه فهم التفضیل من أمر السجدة کما أنه اجتری علی إرادة إغواء ذریته مما جری فی محاورته تعالی الملائکة من قولهم: «أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ»: البقرة: 30، و قد تقدم فی تفسیر الآیة ما ینفع هاهنا.
و الاحتناک علی ما فی المجمع،- الاقتطاع من الأصل، یقال: احتنک فلان ما عند فلان من مال أو علم إذا استقصاه فأخذه کله، و احتنک الجراد المزرع إذا أکله کله و قیل: إنه من قولهم: حنک الدابة بحبلها إذا جعل فی حنکها الأسفل حبلا یقودها به، و الظاهر أن المعنی الأخیر هو الأصل فی الباب، و الاحتناک الإلجام.
و المعنی: قال إبلیس بعد ما عصی و أخذه الغضب الإلهی رب أ رأیت هذا الذی فضلته بأمری بسجدته و رجمی بمعصیته أقسم لئن أخرتنی إلی یوم القیامة و هو مدة مکث بنی آدم فی الأرض لألجمن ذریته إلا قلیلا منهم و هم المخلصون.
قوله تعالی: «قالَ اذْهَبْ فَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً» قیل: الأمر بالذهاب لیس علی حقیقته و إنما هو کنایة عن تخلیته و نفسه کما تقول لمن یخالفک: افعل ما ترید، و قیل: الأمر علی حقیقته و هو تعبیر آخر لقوله فی موضع آخر: «فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ و الموفور المکمل فالجزاء الموفور الجزاء الذی یوفی کله و لا یدخر منه شی‌ء، و معنی الآیة واضح.
قوله تعالی: «وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ إلی آخر الآیة الاستفزاز الإزعاج و الاستنهاض بخفة و إسراع، و الإجلاب کما فی المجمع، السوق بجلبة من السائق و الجلبة شدة الصوت، و فی المفردات،: أصل الجلب سوق الشی‌ء یقال: جلبت جلبا قال الشاعر: «و قد یجلب الشی‌ء البعید الجواب» و أجلبت علیه صحت علیه بقهر، قال الله عز و جل: «وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ انتهی.
و الخیل علی ما قیل- الأفراس حقیقة و لا واحد له من لفظه و یطلق علی الفرسان 
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مجازا، و الرجل بالفتح فالکسر هو الراجل کحذر و حاذر و کمل و کامل و هو خلاف الراکب، و ظاهر مقابلته بالخیل أن یکون المراد به الرجالة و هم غیر الفرسان من الجیش.
فقوله: «وَ اسْتَفْزِزْ مَنِ اسْتَطَعْتَ مِنْهُمْ بِصَوْتِکَ أی استنهض للمعصیة من استطعت أن تستنهضه من ذریة آدم- و هم الذین یتولونه منهم و یتبعونه کما ذکره فی سورة الحجر- بصوتک، و کأن الاستفزاز بالصوت کنایة عن استخفافهم بالوسوسة الباطلة من غیر حقیقة، و تمثیل بما یساق الغنم و غیره بالنعیق و الزجر و هو صوت لا معنی له.
و قوله: «وَ أَجْلِبْ عَلَیْهِمْ بِخَیْلِکَ وَ رَجِلِکَ أی و صح علیهم لسوقهم إلی معصیة الله بأعوانک و جیوشک فرسانهم و رجالتهم و کأنه إشارة إلی أن قبیله و أعوانه منهم من یعمل ما یعمل بسرعة کما هو شأن الفرسان فی معرکة الحرب و منهم من یستعمل فی غیر موارد الحملات السریعة کالرجالة، فالخیل و الرجل کنایة عن المسرعین فی العمل و المبطئین فیه و فیه تمثیل نحو عملهم.
و قوله: «وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ» الشرکة إنما یتصور فی الملک و الاختصاص و لازمه کون الشریک سهیما لشریکه فی الانتفاع الذی هو الغرض من اتخاذ المال و الولد فإن المال عین خارجی منفصل من الإنسان و کذا الولد شخص إنسانی مستقل عن والدیه، و لو لا غرض الانتفاع لم یعتبر الإنسان مالیة لمال و لا اختصاص بولد.
فمشارکة الشیطان للإنسان فی ماله أو ولده مساهمته له فی الاختصاص و الانتفاع کأن یحصل المال الذی جعله الله رافعا لحاجة الإنسان الطبیعیة من غیر حله فینتفع به الشیطان لغرضه و الإنسان لغرضه الطبیعی، أو یحصله من طریق الحل لکن یستعمله فی غیر طاعة الله فینتفعان به معا و هو صفر الکف من رحمة الله و کأن یولد الإنسان من غیر طریق حله أو یولد من طریق حله ثم یربیه تربیة غیر صالحة و یؤدبه بغیر أدب الله فیجعل للشیطان سهما و لنفسه سهما، و علی هذا القیاس.
و هذا وجه مستقیم لمعنی الآیة و جامع لما ذکره المفسرون فی معنی الآیة من الوجوه المختلفة کقول بعضهم الأموال و الأولاد التی یشارک فیها الشیطان کل مال أصیب من حرام و أخذ من غیر حقه و کل ولد زنا کما عن ابن عباس و غیره.
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و قول آخر: إن مشارکته فی الأموال أنه أمرهم أن یجعلوها سائبة و بحیرة و غیر ذلک و فی الأولاد أنهم هودوهم و نصروهم و مجسوهم کما عن قتادة.
و قول آخر: إن کل مال حرام و فرج حرام فله فیه شرک کما عن الکلبی، و قول آخر: إن المراد بالأولاد تسمیتهم عبد شمس و عبد الحارث و نحوهما، و قول آخر:
هو قتل الموءودة من أولادهم کما عن ابن عباس أیضا، و قول آخر: إن المشارکة فی الأموال الذبح للآلهة کما عن الضحاک إلی غیر ذلک مما روی عن قدماء المفسرین.
و قوله: «وَ عِدْهُمْ وَ ما یَعِدُهُمُ الشَّیْطانُ إِلَّا غُرُوراً» أی ما یعدهم إلا وعدا غارا بإظهار الخطإ فی صورة الصواب و الباطل علی هیئة الحق فالغرور مصدر بمعنی اسم الفاعل للمبالغة.
قوله تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ وَ کَفی بِرَبِّکَ وَکِیلًا» المراد بعبادی أعم من المخلصین الذین استثناهم إبلیس بقوله: «إِلَّا قَلِیلًا» بل غیر الغاوین من اتباع إبلیس کما قال فی موضع آخر: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42 و الإضافة للتشریف.
و قوله: «وَ کَفی بِرَبِّکَ وَکِیلًا» أی قائما علی نفوسهم و أعمالهم حافظا لمنافعهم متولیا لأمورهم فإن الوکیل هو الکافل لأمور الغیر القائم مقامه فی تدبیرها و إدارة رحاها، و بذلک یظهر أن المراد به وکالته الخاصة لغیر الغاوین من عباده کما مر فی سورة الحجر.
و قد تقدمت أبحاث مختلفة حول قصة سجدة آدم نافعة فی هذا المقام فی مواضع متفرقة من کلامه تعالی کسورة البقرة و سورة الأعراف و سورة الحجر.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا نَحْنُ مُهْلِکُوها قَبْلَ یَوْمِ الْقِیامَةِ» قال: هو الفناء بالموت أو غیره 
، و فی 
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روایة أخری عنه (ع): «وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا نَحْنُ مُهْلِکُوها قَبْلَ یَوْمِ الْقِیامَةِ» قال:
بالقتل و الموت أو غیره.
أقول: و لعله تفسیر لجمیع الآیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ الآیة- قال نزلت فی قریش.
قال: و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی الآیة: و ذلک أن محمدا سأل قومه أن یأتیهم- فنزل جبرئیل فقال: إن الله عز و جل یقول: وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ- إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ و کنا إذا أرسلنا إلی قریش آیة فلم یؤمنوا بها أهلکناهم- فلذلک أخرنا عن قومک الآیات.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و النسائی و البزاز و ابن جریر و ابن المنذر و الطبرانی و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل، و الضیاء فی المختارة، عن ابن عباس قال": سأل أهل مکة النبی ص أن یجعل لهم الصفا ذهبا- و أن ینحی عنهم الجبال فیزرعون فقیل له: إن شئت أن نتأنی بهم- و إن شئت أن نؤتیهم الذی سألوا- فإن کفروا أهلکوا کما أهلکت من قبلهم من الأمم- قال: لا بل أستأنی بهم فأنزل الله.
«وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ- إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ .
أقول: و روی ما یقرب منه بغیر واحد من الطرق.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن سهل بن سعد قال": رأی رسول الله ص بنی فلان- ینزون علی منبره نزو القردة فساءه ذلک- فما استجمع ضاحکا حتی مات فأنزل الله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ .
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عمر أن النبی قال: رأیت ولد الحکم بن أبی العاص علی المنابر- کأنهم القردة و أنزل الله فی ذلک: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ وَ الشَّجَرَةَ الْمَلْعُونَةَ» یعنی الحکم و ولده.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن یعلی بن مرة قال: قال رسول الله ص: أریت بنی أمیة علی منابر الأرض- و سیتملکونکم فتجدونهم أرباب سوء، و اهتم رسول الله ص لذلک فأنزل الله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ .
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 149
و فیه، أخرج ابن مردویه عن الحسین بن علی: أن رسول الله أصبح و هو مهموم فقیل:
ما لک یا رسول الله؟ فقال: إنی أریت فی المنام- کان بنی أمیة یتعاورون منبری هذا فقیل: یا رسول الله لا تهتم فإنها دنیا تنالهم فأنزل الله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ .
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل، و ابن عساکر عن سعید بن المسیب قال": رأی رسول الله ص بنی أمیة علی المنابر فساءه ذلک- فأوحی الله إلیه إنما هی دنیا- أعطوها فقرت عینه، و هی قوله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ یعنی بلاء للناس:
أقول: و رواه فی تفسیر البرهان، عن الثعلبی فی تفسیره، یرفعه إلی سعید بن المسیب 
و فی تفسیر البرهان، عن کتاب فضیلة الحسین یرفعه إلی أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: رأیت فی النوم بنی الحکم أو بنی العاص- ینزون علی منبری کما تنزو القردة فأصبح کالمتغیظ- فما رؤی رسول الله ص مستجمعا ضاحکا بعد ذلک حتی مات.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عائشة: أنها قالت لمروان بن الحکم- سمعت رسول الله ص یقول لأبیک و جدک: إنکم الشجرة الملعونة فی القرآن.
و فی مجمع البیان،: رؤیا رآها النبی ص أن قرودا تصعد منبره- و تنزل و ساءه ذلک و اغتم:، رواه سهل بن سعید عن أبیه. ثم قال: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)
، و قالوا: علی هذا التأویل الشجرة الملعونة فی القرآن هو بنو أمیة.
أقول: و لیس من التأویل فی شی‌ء بل هو تنزیل کما تقدم بیانه، إلا أن التأویل ربما أطلق فی کلامهم علی مطلق توجیه المقصود.
و روی هذا المعنی العیاشی فی تفسیره، عن عدة من الثقات کزرارة و حمران و محمد بن مسلم و معروف بن خربوذ و سلام الجعفی و القاسم بن سلیمان و یونس بن عبد الرحمن الأشل و عبد الرحیم القصیر عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) و رواه القمی فی تفسیره، مضمرا، و رواه العیاشی أیضا عن أبی الطفیل عن علی (ع).
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و فی بعض هذه الروایات أن مع بنی أمیة غیرهم و قد تقدم ما یهدی إلیه البحث فی معنی الآیة، و قد مر أیضا الروایات فی ذیل قوله تعالی: «وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ» الآیة: إبراهیم: 26 أن الشجرة الخبیثة هی الأفجران من قریش.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و سعید بن منصور و أحمد و البخاری و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل، عن ابن عباس": فی قوله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ إِلَّا فِتْنَةً لِلنَّاسِ قال: هی رؤیا عین أریها رسول الله ص- لیلة أسری به إلی بیت المقدس- و لیست برؤیا منام «و الشجرة الملعونة فی القرآن» قال: هی شجرة الزقوم.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن ابن سعد و أبی یعلی و ابن عساکر عن أم هانی، و قد عرفت حال الروایة فی الکلام علی تفسیر الآیة.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «وَ ما جَعَلْنَا الرُّؤْیَا الَّتِی أَرَیْناکَ الآیة قال: إن رسول الله أری أنه دخل مکة هو و أصحابه- و هو یومئذ بالمدینة فسار إلی مکة قبل الأجل- فرده المشرکون فقال أناس: قد رد و قد کان حدثنا أنه سیدخلها- فکانت رجعته فتنتهم.
أقول: و قد تقدم ما علی الروایة فی تفسیر الآیة علی أنها تعارض ما تقدمها.
و فی تفسیر البرهان، عن الحسین بن سعید فی کتاب الزهد، عن عثمان بن عیسی عن عمر بن أذینة عن سلیمان بن قیس قال: سمعت أمیر المؤمنین (ع) یقول: قال رسول الله ص: إن الله حرم الجنة علی کل فحاش- بذی‌ء قلیل الحیاء لا یبالی ما قال و ما قیل له- فإنک إن فتشته لم تجده إلا لغیة أو شرک شیطان.
فقال رجل. یا رسول الله و فی الناس شرک شیطان؟ فقال: أ و ما تقرأ قول الله عز و جل: «وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ»؟
فقال: من لا یبالی ما قال و ما قیل له؟ فقال: نعم من تعرض للناس فقال فیهم- و هو یعلم أنهم لا یترکونه- فذلک الذی لا یبالی ما قال و ما قیل له.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن شرک 
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الشیطان: قوله: «وَ شارِکْهُمْ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ» قال: ما کان من مال حرام فهو شرک الشیطان. قال: و یکون مع الرجل حتی یجامع فیکون من نطفته و نطفة الرجل إذا کان حراما.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی کثیرة، و هی من قبیل ذکر المصادیق، و قد تقدم المعنی الجامع لها.
و ما ذکر فیها علی مشارکته الرجل فی الوقاع و النطفة و غیر ذلک کنایة عن أن له نصیبا فی جمیع ذلک فهو من التمثیل بما یتبین به المعنی المقصود، و نظائره کثیرة فی الروایات.
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اشارة

رَبُّکُمُ الَّذِی یُزْجِی لَکُمُ الْفُلْکَ فِی الْبَحْرِ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ کانَ بِکُمْ رَحِیماً (66) وَ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فِی الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلاَّ إِیَّاهُ فَلَمَّا نَجَّاکُمْ إِلَی الْبَرِّ أَعْرَضْتُمْ وَ کانَ الْإِنْسانُ کَفُوراً (67) أَ فَأَمِنْتُمْ أَنْ یَخْسِفَ بِکُمْ جانِبَ الْبَرِّ أَوْ یُرْسِلَ عَلَیْکُمْ حاصِباً ثُمَّ لا تَجِدُوا لَکُمْ وَکِیلاً (68) أَمْ أَمِنْتُمْ أَنْ یُعِیدَکُمْ فِیهِ تارَةً أُخْری فَیُرْسِلَ عَلَیْکُمْ قاصِفاً مِنَ الرِّیحِ فَیُغْرِقَکُمْ بِما کَفَرْتُمْ ثُمَّ لا تَجِدُوا لَکُمْ عَلَیْنا بِهِ تَبِیعاً (69) وَ لَقَدْ کَرَّمْنا بَنِی آدَمَ وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلاً (70)
یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَأُولئِکَ یَقْرَؤُنَ کِتابَهُمْ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلاً (71) وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلاً (72)
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بیان‌

الآیات کالمکملة للآیات السابقة تثبت لله سبحانه من استجابة الدعوة و کشف الضر ما نفاه القبیل السابق عن أصنامهم و أوثانهم فإن الآیات السابقة تبتدأ بقوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِهِ فَلا یَمْلِکُونَ کَشْفَ الضُّرِّ عَنْکُمْ وَ لا تَحْوِیلًا» و هذه الآیات تفتتح بقوله: «رَبُّکُمُ الَّذِی یُزْجِی لَکُمُ الْفُلْکَ فِی الْبَحْرِ» إلخ.
و إنما قلنا: هی کالمکملة لبیان الآیات السابقة مع أن ما تحتویه کل من القبلین حجة تامة فی مدلولها تبطل إحداهما ألوهیة آلهتهم و تثبت الأخری ألوهیة الله سبحانه لافتتاح القبیل الأول بقوله: «قُلِ دون الثانی و ظاهره کون مجموع القبیلین واحدا من الاحتجاج أمر النبی ص بإلقائه إلی المشرکین لإلزامهم بالتوحید.
و یؤیده السیاق السابق المبدو بقوله: «قُلْ لَوْ کانَ مَعَهُ آلِهَةٌ کَما یَقُولُونَ إِذاً لَابْتَغَوْا إِلی ذِی الْعَرْشِ سَبِیلًا» و قد لحقه قوله ثانیا: «وَ قالُوا أَ إِذا کُنَّا عِظاماً- إلی أن قال قُلْ کُونُوا حِجارَةً أَوْ حَدِیداً».
و قد ختم الآیات بقوله: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ إلخ فأشار به إلی أن هذا الذی یذکر من الهدی و الضلالة فی الدنیا یلازم الإنسان فی الآخرة فالنشأة الأخری علی طبق النشأة الأولی فمن أبصر فی الدنیا أبصر فی الآخرة، و من کان فی هذه أعمی فهو فی الآخرة أعمی و أضل سبیلا.
قوله تعالی: «رَبُّکُمُ الَّذِی یُزْجِی لَکُمُ الْفُلْکَ فِی الْبَحْرِ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ کانَ بِکُمْ رَحِیماً» الإزجاء علی ما فی مجمع البیان، سوق الشی‌ء حالا بعد حال فالمراد به إجراء السفن فی البحر بإرسال الریاح و نحوه و جعل الماء رطبا مائعا یقبل الجری و الخرق، و الفلک جمع الفلکة و هی السفینة.
و ابتغاء الفضل طلب الرزق فإن الجواد إنما یجود غالبا بما زاد علی مقدار حاجة نفسه و فضل الشی‌ء ما زاد و بقی منه و من ابتدائیة، و ربما قیل: إنها للتبعیض، و ذیل 
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الآیة تعلیل للحکم بالرحمة، و المعنی ظاهر. و الآیة تمهید لتالیها.
قوله تعالی: «وَ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فِی الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَّا إِیَّاهُ إلی آخر الآیة الضر الشدة، و مس الضر فی البحر هو خوف الغرق بالإشراف علیه بعصف الریاح و تقاذف الأمواج و نحو ذلک.
و قوله: «ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَّا إِیَّاهُ المراد بالضلال- علی ما ذکروا- الذهاب عن الخواطر دون الخروج عن الطریق و قیل: هو بمعنی الضیاع من قولهم: ضل عن فلان کذا أی ضاع عنه و یعود علی أی حال إلی معنی النسیان.
و المراد بالدعاء دعاء المسألة دون دعاء العبادة فیعم قوله: «مَنْ تَدْعُونَ الإله الحق و الآلهة الباطلة التی یدعوها المشرکون، و الاستثناء متصل، و المعنی و إذا اشتد علیکم الأمر فی البحر بالإشراف علی الغرق نسیتم کل إله تدعونه و تسألونه حوائجکم إلا الله.
و قیل: المراد دعاء العبادة دون المسألة فیختص بمن یعبدونه من دون الله و الاستثناء منقطع، و المعنی إذا مسکم الضر فی البحر ذهب عن خواطرکم الآلهة الذین تعبدونهم لکن الله سبحانه لا یغیب عنکم و لا ینسی.
و الظاهر أن المراد بالضلال معناه المعروف و هو خلاف الهدی و الکلام مبنی علی تمثیل لطیف کأن الإنسان إذا مسه الضر فی البحر و وقع فی قلبه أن یدعو لکشف ضره قصده آلهته الذین کان یدعوهم و یستمر فی دعائهم قبل ذلک و أخذوا یسعون نحوه و یتسابقون فی قطع الطریق إلی ذکره لیذکرهم و یدعوهم و یستغیث بهم لکنهم جمیعا یضلون الطریق و لا ینتهون إلی ذکره فینساهم و الله سبحانه مشهود لقلبه حاضر فی ذکره یذکره الإنسان عند ذلک فیدعوه و قد کان معرضا عنه فیجیبه و ینجیه إلی البر.
و بذلک یظهر أن المراد بالضلال معناه المعروف، و بمن تدعون آلهتهم من دون الله فحسب و أن الاستثناء منقطع و الوجه فی جعل الاستثناء منقطعا أن الذی یبتنی علیه الکلام من معنی التشبیه لا یناسب ساحة قدسه تعالی لتنزهه من السعی و الوقوع فی الطریق و قطعه و نحو ذلک.
مضافا إلی أن قوله: «فَلَمَّا نَجَّاکُمْ إِلَی الْبَرِّ أَعْرَضْتُمْ ظاهر فی أن المراد بالدعوة
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دعاء المسألة و أنهم فی البر أی فی حالهم العادی غیر حال الضر معرضون عنه تعالی لا یدعونه فقوله: «مَنْ تَدْعُونَ الظاهر فی استمرار الدعوة المراد به آلهتهم الذین کانوا یدعونهم فاستثناؤه تعالی استثناء منقطع.
و قوله: «فَلَمَّا نَجَّاکُمْ إِلَی الْبَرِّ أَعْرَضْتُمْ أی فلما نجاکم من الغرق و کشف عنکم الضر رادا لکم إلی البر أعرضتم عنه أو عن دعائه و فیه دلالة علی أنه تعالی غیر مغفول عنه للإنسان فی حال و أن فطرته تهدیه إلی دعائه فی الضراء و السراء و الشدة و الرخاء جمیعا فإن الإعراض إنما یتحقق عن أمر ثابت موجود فقوله: إن الإنسان یدعوه فی الضر و یعرض عنه بعد کشفه فی معنی أنه مهدی إلیه بالفطرة دائما.
و قوله: «وَ کانَ الْإِنْسانُ کَفُوراً» أی إن الکفران من دأب الإنسان من حیث إن له الطبیعة الإنسانیة فإنه یتعلق بالأسباب الظاهریة فینسی مسبب الأسباب فلا یشکره تعالی و هو یتقلب فی نعمة الظاهرة و الباطنة.
و فی تذییل الکلام بهذه الجملة تنبیه علی أن إعراض الإنسان عن ربه فی غیر حال الضر لیس بحال غریزی فطری له حتی یستدل بنسیانه ربه علی نفی الربوبیة بل هو دأب سی‌ء من الإنسان یوقعه فیه کفران النعمة.
و فی الآیة حجة علی توحده تعالی فی ربوبیته، و محصله أن الإنسان إذا انقطع عن جمیع الأسباب الظاهریة و أیس منها لم ینقطع عن التعلق بالسبب من أصله و لم یبطل منه رجاء النجاة من رأس بل رجی النجاة و تعلق قلبه بسبب ما یقدر علی ما لا یقدر علیه سائر الأسباب، و لا معنی لهذا التعلق الفطری لو لا أن هناک سببا فوق الأسباب إلیه یرجع الأمر کله، و هو الله سبحانه، و لیس یصرف الإنسان عنه إلا الاشتغال بزخارف الحیاة الدنیا و التعلق بالأسباب الظاهریة و الغفلة عما وراءها.
قوله تعالی: «أَ فَأَمِنْتُمْ أَنْ یَخْسِفَ بِکُمْ جانِبَ الْبَرِّ أَوْ یُرْسِلَ عَلَیْکُمْ حاصِباً ثُمَّ لا تَجِدُوا لَکُمْ وَکِیلًا» خسوف القمر استتار قرصه بالظلمة و الظل و خسف الله به الأرض أی ستره فیها، و الحاصب کما فی المجمع،- الریح التی ترمی بالحصباء و الحصی الصغار و قیل: الحاصب الریح المهلکة فی البر و القاصف الریح المهلکة فی البحر.
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و الاستفهام للتوبیخ یوبخهم الله تعالی علی إعراضهم عن دعائه فی البر فإنهم لا مؤمن لهم من مهلکات الحوادث فی البر کما لا مؤمن لهم حال مس الضر فی البحر إذ لا علم لهم بما سیحدث لهم و علیهم فمن الجائز أن یخسف الله بهم جانب البر أو یرسل علیهم ریحا حاصبا فیهلکهم بذلک ثم لا یجدوا لأنفسهم وکیلا یدفع عنهم الشدة و البلاء و یعید إلیهم الأمن و السلام.
قوله تعالی: «أَمْ أَمِنْتُمْ أَنْ یُعِیدَکُمْ فِیهِ تارَةً أُخْری إلی آخر الآیة القصف الکسر بشدة و قاصف الریح هی التی تکسر السفن و الأبنیة، و قیل: القاصف الریح المهلکة فی البحر و التبیع هو التابع یتبع الشی‌ء، و ضمیر «فِیهِ للبحر و ضمیر «بِهِ للغرق أو للإرسال أو لهما معا باعتبار ما وقع و لکل قائل، و الآیة من تمام التوبیخ.
و المعنی أم هل أمنتم بنجاتکم إلی البر أن یعیدکم الله فی البحر تارة أخری فیرسل علیکم ریحا کاسرة للسفن أو مهلکة فیغرقکم بسبب کفرکم ثم لا تجدوا بسبب الإغراق أحدا یتبع الله لکم علیه فیسأله لم فعل هذا بکم؟ و یؤاخذه علی ما فعل.
و فی قوله: «ثُمَّ لا تَجِدُوا لَکُمْ عَلَیْنا بِهِ تَبِیعاً» التفات من الغیبة إلی التکلم بالغیر و کان النکتة فیه الظهور علی الخصم بالعظمة و الکبریاء. و هو المناسب فی المقام، و لیکون مع ذلک توطئة لما فی الآیات التالیة من سیاق التکلم بالغیر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَرَّمْنا بَنِی آدَمَ وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلًا» الآیة مسوقة للامتنان مشوبا بالعتاب کأنه تعالی لما ذکر وفور نعمه و تواتر فضله و رحمته علی الإنسان و حمله فی البحر ابتغاء فضله و رزقه، و رفاه حاله فی البر ثم نسیانه لربه و إعراضه عن دعائه إذا نجاه و کشف ضره کفرانا مع أنه متقلب دائما بین نعمه التی لا تحصی نبه علی جملة تکریمه و تفضیله لیعلم بذلک مزید عنایته بالإنسان و کفران الإنسان لنعمه علی کثرتها و بلوغها.
و بذلک یظهر أن المراد بالآیة بیان حال لعامة البشر مع الغض عما یختص به بعضهم من الکرامة الخاصة الإلهیة و القرب و الفضیلة الروحیة المحضة فالکلام یعم المشرکین و الکفار و الفساق و إلا لم یتم معنی الامتنان و العتاب.
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فقوله: «وَ لَقَدْ کَرَّمْنا بَنِی آدَمَ المراد بالتکریم تخصیص الشی‌ء بالعنایة و تشریفه بما یختص به و لا یوجد فی غیره، و بذلک یفترق عن التفضیل فإن التکریم معنی نفسی و هو جعله شریفا ذا کرامة فی نفسه، و التفضیل معنی إضافی و هو تخصیصه بزیادة العطاء بالنسبة إلی غیره مع اشتراکهما فی أصل العطیة، و الإنسان یختص من بین الموجودات الکونیة بالعقل و یزید علی غیره فی جمیع الصفات و الأحوال التی توجد بینها و الأعمال التی یأتی بها.
و ینجلی ذلک بقیاس ما یتفنن الإنسان به فی مأکله و مشربه و ملبسه و مسکنه و منکحه و یأتی به من النظم و التدبیر فی مجتمعة، و یتوسل إلیه من مقاصده باستخدام سائر الموجودات الکونیة، و قیاس ذلک مما لسائر الحیوان و النبات و غیرهما من ذلک فلیس عندها من ذلک إلا وجوه من التصرف ساذجة بسیطة أو قریب من البساطة و هی واقفة فی موقفها المحفوظ لها یوم خلقت من غیر تغیر أو تحول محسوس؛ و قد سار الإنسان فی جمیع وجوه حیاته الکمالیة إلی غایات بعیدة و لا یزال یسعی و یرقی.
و بالجملة بنو آدم مکرمون بما خصهم الله به من بین سائر الموجودات الکونیة و هو الذی یمتازون به من غیرهم و هو العقل الذی یعرفون به الحق من الباطل و الخیر من الشر و النافع من الضار.
و أما ما ذکره المفسرون أو وردت به الروایة أن الذی کرمهم الله به النطق أو تعدیل القامة و امتدادها أو الأصابع یفعلون بها ما یشاءون أو الأکل بالید أو الخط أو حسن الصورة أو التسلط علی سائر الخلق و تسخیرهم له أو أن الله خلق أباهم آدم بیده أو أنه جعل محمدا ص منهم أو جمیع ذلک و ما ذکر منها فإنما ذکر علی سبیل التمثیل.
فبعضها مما یتفرع علی العقل کالخط و النطق و التسلط علی غیره من الخلق و بعضها من مصادیق التفضیل دون التکریم و قد تقدم الفرق بینهما، و بعضها خارج عن مدلول الآیة کالتکریم بخلق أبیهم آدم (ع) بیده و جعل محمد ص منهم فإن ذلک من التکریم الأخروی و التشریف المعنوی الخارج عن مدلول الآیة کما تقدم.
و بذلک یظهر ما فی قول بعضهم: إن التکریم بجمیع ذلک و قد أخطأ صاحب 
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روح المعانی حیث قال بعد ذکر الأقوال. و الکل فی الحقیقة علی سبیل التمثیل و من ادعی الحصر فی واحد کابن عطیة حیث قال: إنما التکریم بالعقل لا غیره فقد ادعی غلطا و رام شططا و خالف صریح العقل و صحیح النقل. انتهی. و وجه خطأه ظاهر مما تقدم.
و قوله: «وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ» أی حملناهم علی السفن و الدواب و غیر ذلک یرکبونها إلی مقاصدهم و ابتغاء فضل ربهم و رزقه و هذا أحد مظاهر تکریمهم.
و قوله: «وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ أی من الأشیاء التی یستطیبونها من أقسام النعم من الفواکه و الثمار و سائر ما یتنعمون به و یستلذونه مما یصدق علیه الرزق، و هذا أیضا أحد مظاهر التکریم فمثل الإنسان فی هذا التکریم الإلهی مثل من یدعی إلی الضیافة و هی تکریم ثم یرسل إلیه مرکوب یرکبه للحضور لها و هو تکریم ثم یقدم علیه أنواع الأغذیة و الأطعمة الطیبة اللذیذة و هو تکریم.
و بذلک یظهر أن عطف قوله: «وَ حَمَلْناهُمْ إلخ و قوله: «وَ رَزَقْناهُمْ إلخ علی التکریم من قبیل عطف المصادیق المترتبة علی العنوان الکلی المنتزع منها.
و قوله: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلًا» لا یبعد أن یکون المراد بمن خلقناهم أنواع الحیوان ذوات الشعور و الجن الذی یثبته القرآن فإن الله سبحانه یعد أنواع الحیوان أمما أرضیة کالأمة الإنسانیة و یجریها مجری أولی العقل کما قال:
«وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلَّا أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ .
و هذا هو الأنسب بمعنی الآیة و قد عرفت أن الغرض منها بیان ما کرم الله به بنی آدم و فضلهم علی سائر الموجودات الکونیة و هی- فیما نعلم- الحیوان و الجن و أما الملائکة فلیسوا من الموجودات الکونیة الواقعة تحت تأثیر النظام المادی الحاکم فی عالم المادة.
فالمعنی: و فضلنا بنی آدم علی کثیر مما خلقنا و هم الحیوان و الجن و أما غیر
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الکثیر و هم الملائکة فهم خارجون عن محل الکلام لأنهم موجودات نوریة غیر کونیة و لا داخلة فی مجری النظام الکونی، و الآیة إنما تتکلم فی الإنسان من جهة أنه أحد الموجودات الکونیة و قد أنعم علیه بنعم نفسیة و إضافیة.
و قد تبین مما تقدم:
أولا: أن کلا من التکریم و التفضیل فی الآیة ناظر إلی نوع من الموهبة الإلهیة التی أوتیها الإنسان، أما تکریمه فیما یختص بنوعه من الموهبة لا یتعداه إلی غیره و هو العقل الذی یمیز به الخیر من الشر و النافع من الضار و الحسن من القبیح و یتفرع علیه مواهب أخری کالتسلط علی غیره و استخدامه فی سبیل مقاصده و النطق و الخط و غیره.
و أما تفضیله فبما یزید به علی غیره فی الأمور المشترکة بینه و بین غیره کما أن الحیوان یتغذی بما وجده من لحم أو فاکهة أو حب أو عشب و نحو ذلک علی وجه ساذج و الإنسان یتغذی بذلک و یزید علیه بما یبدعه من ألوان الغذاء المطبوخ و غیر المطبوخ علی أنحاء مختلفة و فنون مبتکرة و طعوم مستطابة لذیذة لا تکاد تحصی و لا تزال تزداد نوعا و صنفا، و قس علی ذلک الحال فی مشربه و ملبسه و مسکنه و نکاحه و اجتماعه المنزلی و المدنی و غیر ذلک.
و قال فی مجمع البیان،: و متی قیل: إذا کان معنی التکریم و التفضیل واحدا فما معنی التکرار؟ فجوابه أن قوله: «کَرَّمْنا» ینبئ عن الإنعام و لا ینبئ عن التفضل فجاء بلفظ التفضیل لیدل علیه، و قیل: إن التکریم یتناول نعم الدنیا و التفضیل یتناول نعم الآخرة، و قیل: إن التکریم بالنعم التی یصح بها التکلیف، و التفضل بالتکلیف الذی عرضهم به للمنازل العالیة. انتهی.
أما ما ذکره أن التفضیل یدل علی نکتة زائدة علی مدلول التکریم و هو کونه تفضلا و إعطاء لا عن استحقاق ففیه أنه ممنوع و التفضیل کما یصح لا عن استحقاق من المفضل کذلک یصح عن استحقاق منه لذلک، و أما ما نقله عن غیره فدعوی من غیر دلیل.
و قال الرازی فی تفسیره، فی الفرق بینهما: إن الأقرب فی ذلک أن یقال: إنه تعالی فضل الإنسان علی سائر الحیوانات بأمور خلقیة طبیعیة ذاتیة مثل العقل و النطق و الخط
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و الصورة الحسنة و القامة المدیدة ثم إنه عز و جل عرضه بواسطة العقل و الفهم لاکتساب العقائد الحقة و الأخلاق الفاضلة فالأول هو التکریم و الثانی هو التفضیل فکأنه قیل:
فضلناهم بالتعریض لاکتساب ما فیه النجاة و الزلفی بواسطة ما کرمناهم به من مبادئ ذلک فعلیهم أن یشکروا و یصرفوا ما خلق لهم لما خلق له فیوحدوا الله تعالی و لا یشرکوا به شیئا و یرفضوا ما هم علیه من عبادة غیره انتهی.
و محصله الفرق بین التکریم و التفضیل بأن الأول إنما هو فی الأمور الذاتیة أو ما یلحق بها من الغریزیات و الثانی فی الأمور الاکتسابیة و أنت خبیر بأن الإنسان و إن وجد فیه من المواهب الإلهیة و الکمالات الوجودیة أمور ذاتیة و أمور اکتسابیة علی ما ذکره لکن اختصاص التکریم بالنوع الأول و التفضیل بالنوع الثانی لا یساعد علیه لغة و لا عرف. فالوجه ما قدمناه.
و ثانیا: أن الآیة ناظرة إلی الکمال الإنسانی من حیث وجوده الکونی و تکریمه و تفضیله بالقیاس إلی سائر الموجودات الکونیة الواقعة تحت النظام الکونی فالملائکة الخارجون عن النظام الکونی خارجون عن محل الکلام و المراد بتفضیل الإنسان علی کثیر ممن خلق تفضیله علی غیر الملائکة من الموجودات الکونیة، و أما الملائکة فوجودهم غیر هذا الوجود فلا تعرض لهم فی ذلک بوجه.
و بذلک یظهر فساد ما استدل بعضهم بالآیة علی کون الملائکة أفضل من الإنسان حتی الأنبیاء (ع) قال: لأن قوله تعالی: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا» یدل علی أن هاهنا من لم یفضلهم علیه، و لیس إلا الملائکة لأن بنی آدم أفضل من کل حیوان سوی الملائکة بالاتفاق.
وجه الفساد: أن الذی تعرضت له الآیة إنما هو التفضیل من حیث الوجود الکونی الدنیوی و الملائکة غیر موجودین بهذا النحو من الوجود، و إلی هذا یرجع ما أجاب به بعضهم أن التفضیل فی الآیة لم یرد به الثواب لأن الثواب لا یجوز التفضیل به ابتداء، و إنما المراد بذلک ما فضلهم الله به من فنون النعم التی أوتیها فی الدنیا.
و أما ما أجابوا عنه بأن المراد بالکثیر فی الآیة الجمیع و من بیانیة، و المعنی و فضلناهم علی من خلقنا و هم کثیر.
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ففیه أنه وجه سخیف لا یساعد علیه کلامهم و لا سیاق الآیة، و ما قیل: إنه من قبیل قولهم: بذلت له العریض من جاهی و أبحته المنیع من حریمی و لا یراد به أنی بذلت له عریض جاهی و منعته ما لیس بعریض و أبحته منیع حریمی و لم أبحه ما لیس بمنیع بل المراد بذلت له جاهی الذی من صفته أنه عریض و أبحته حریمی الذی هو منیع، یرده أنه إن أرید بما فسر به المثالان أن العنایة فی الکلام مصروفة إلی أخذ کل الجاه عریضا و کل الحریم منیعا لم ینقسم الجاه و الحریم حینئذ إلی عریض و غیر عریض و منیع و غیر منیع و لم ینطبق علی مورد الآیة المدعی أنه أطلق فیها البعض و أرید به الکل، و إن أرید به أن المعنی بذلت له عریض جاهی فکیف بغیر العریض و أبحته المنیع من حریمی فکیف بغیر المنیع کان شمول حکم البعض للکل بالأولویة و لم یجز فی مورد الآیة قطعا.
و ربما أجیب عن ذلک بأنا إن سلمنا أن المراد بالکثیر غیر الملائکة و لفظة من للتبعیض فغایة ما فی الباب أن تکون الآیة ساکتة عن تفضیل بنی آدم علی الملائکة و هو أعم من تفضیل الملک علی الإنسان لجواز التساوی، و لو سلم أنها تدل علی التفضیل فغایته أن تدل علی تفضیل جنس الملائکة علی جنس بنی آدم و هذا لا ینافی أن یکون بعض بنی آدم أفضل من الملائکة کالأنبیاء (ع).
و الحق کما عرفت أن الآیة غیر متعرضة للتفضیل من جهة الثواب و الفضل الأخروی و بعبارة أخری هی متعرضة للتفضیل من جهة الوجود الکونی، و المراد بکثیر ممن خلقنا غیر الملائکة و من تبعیضیة و المراد بمن خلقنا الملائکة و غیرهم من الإنسان و الحیوان و الجن. و الإنسان مفضل بحسب وجوده الکونی علی الحیوان و الجن هذا و سیوافیک کلام فی معنی تفضیل الإنسان علی الملک إن شاء الله.



کلام فی الفضل بین الإنسان و الملک‌

اختلف المسلمون فی أن الإنسان و الملک أیهما أفضل؟ فالمعروف المنسوب إلی الأشاعرة أن الإنسان أفضل و المراد به أفضلیة المؤمنین منهم إذ لا یختلف اثنان فی أن من الإنسان من هو أضل من الأنعام و هو أهل الجحود منهم فکیف یمکن أن 
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یفضل علی الملائکة المقربین؟ و قد استدل علیه بالآیة الکریمة: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلًا» علی أن یکون الکثیر بمعنی الجمیع کما أومأنا إلیه فی تفسیر الآیة و بما ورد من طریق الروایة أن المؤمن أکرم علی الله من الملائکة.
و هو المعروف أیضا من مذهب الشیعة، و ربما استدلوا علیه بأن الملک مطبوع علی الطاعة من غیر أن یتأتی منه المعصیة لکن الإنسان من جهة اختیاره تتساوی نسبته إلی الطاعة و المعصیة و قد رکب من قوی رحمانیة و شیطانیة و تألف من عقل و شهوة و غضب فالإنسان المؤمن المطیع یطیعه و هو غیر ممنوع من المعصیة بخلاف الملک فهو أفضل من الملک.
و مع ذلک فالقول بأفضلیة الإنسان بالمعنی الذی تقدم لیس باتفاقی بینهم فمن الأشاعرة من قال بأفضلیة الملک مطلقا کالزجاج و نسب إلی ابن عباس.
و منهم من قال بأفضلیة الرسل من البشر، مطلقا ثم الرسل من الملائکة علی من سواهم من البشر و الملائکة ثم عامة الملائکة علی عامة البشر.
و منهم من قال بأفضلیة الکروبیین من الملائکة مطلقا ثم الرسل من البشر ثم الکمل منهم ثم عموم الملائکة من عموم البشر، کما یقول به الإمام الرازی و نسب إلی الغزالی.
و ذهبت المعتزلة إلی أفضلیة الملائکة من البشر و استدلوا علی ذلک بظاهر قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَرَّمْنا بَنِی آدَمَ إلی قوله: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلًا» و قد مر تقریر حجتهم فی تفسیر الآیة.
و قد بالغ الزمخشری فی التشنیع علی القائلین بأفضلیة الإنسان من الملک ممن فسر الکثیر فی الآیة بالجمیع فقال فی الکشاف، فی ذیل قوله تعالی: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا» هو ما سوی الملائکة و حسب بنی آدم تفضیلا أن ترفع علیهم الملائکة و هم هم و منزلتهم عند الله منزلتهم.
و العجب من المجبرة کیف عکسوا فی کل شی‌ء و کابروا حتی جسرتهم عادة المکابرة
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علی العظیمة التی هی تفضیل الإنسان الملک، و ذلک بعد ما سمعوا تفخیم الله أمرهم و تکثیره مع التعظیم ذکرهم و علموا أین أسکنهم؟ و أنی قربهم؟ و کیف نزلهم من أنبیائه منزلة أنبیائه من أممهم؟.
ثم جرهم فرط التعصب علیهم إلی أن لفقوا أقوالا و أخبارا منها: قالت الملائکة ربنا إنک أعطیت بنی آدم الدنیا یأکلون منها و یتمتعون و لم تعطنا ذلک فأعطناه فی الآخرة فقال: و عزتی و جلالی لا أجعل ذریة من خلقت بیدی کمن قلت له: کن فکان، و رووا عن أبی هریرة أنه قال": المؤمن أکرم علی الله من الملائکة الذین عنده.
و من ارتکابهم أنهم فسروا کثیرا بمعنی جمیع فی هذه الآیة و خذلوا حتی سلبوا الذوق فلم یحسوا ببشاعة قولهم: و فضلناهم علی جمیع ممن خلقنا علی أن معنی قولهم:
علی جمیع ممن خلقنا أشجی لحلوقهم و أقذی لعیونهم و لکنهم لا یشعرون فانظر فی تمحلهم و تشبثهم بالتأویلات البعیدة فی عداوة الملأ الأعلی کان جبریل (ع) غاظهم حین أهلک مدائن قوم لوط فتلک السخیمة لا تنحل عن قلوبهم انتهی.
و ما أشار إلیه من روایة سؤال الملائکة أن یجعل لهم الآخرة کما جعل لبنی آدم الدنیا
رویت عن ابن عمر و أنس بن مالک و زید بن أسلم و جابر بن عبد الله الأنصاری عن النبی ص و لفظ الأخیر قال: لما خلق الله آدم و ذریته قالت الملائکة: یا رب خلقتهم یأکلون- و یشربون و ینکحون و یرکبون الخیل- فاجعل لهم الدنیا و لنا الآخرة- فقال الله تعالی: لا أجعل من خلقته بیدی کمن قلت له: کن فکان.
و متن الروایة لا یخلو عن شی‌ء فإن الأکل و الشرب و النکاح و نحوها فی الإنسان استکمالات مادیة إنما یلتذ الإنسان بها لما أنه یعالج البقاء لشخصه أو لنوعه بما جهز الله به بنیته المادیة و الملائکة واجدون فی أصل وجودهم کمال ما یتوسل إلی بعضه الإنسان بقواه المادیة و أعماله المملة المتعبة منزهون عن مطاوعة النظام المادی الجاری فی الکون فمن المحال أن یسألوا ذلک فلیسوا بمحرومین حتی یحرصوا علی ذلک فیرجوه أو یتمنوه.
و نظیر هذا وارد علی ما تقدم من استدلالهم علی أفضلیة الإنسان من الملک بأن وجود الإنسان مرکب من القوی الداعیة إلی الطاعة و القوی الداعیة إلی المعصیة فإذا
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اختار الطاعة علی المعصیة و انتزع إلی الإسلام و العبودیة کانت طاعته أفضل من طاعة الملائکة المفطورین علی الطاعة المجبولین علی ترک المعصیة فهو أکثر قربا و زلفی و أعظم ثوابا و أجرا.
و هذا مبنی علی أصل عقلائی معتبر فی المجتمع الإنسانی و هو أن الطاعة التی هی امتثال الخطاب المولوی من أمر و نهی و لها الفضل و الشرف علی المعصیة و بها یستحق الأجر و الثواب لو استحق إنما یترتب علیها أثرها إذا کان الإنسان المتوجه إلیه الخطاب فی موقف یجوز له فیه الفعل و الترک متساوی النسبة إلی الجانبین، و کلما کان أقرب إلی المعصیة منه إلی الطاعة قوی الأثر و العکس بالعکس فلیس یستوی فی امتثال النهی عن الزنا مثلا العنین و الشیخ الهرم و من یصعب علیه تحصیل مقدماته و الشاب القوی البنیة الذی ارتفع عنه غالب موانعه من لا مانع له عنه أصلا إلا تقوی الله فبعض هذه التروک لا یعد طاعة و بعضها طاعة و بعضها أفضل الطاعة علی هذا القیاس.
و لما کانت الملائکة لا سبیل لهم إلی المعصیة لفقدهم غرائز الشهوة و الغضب و نزاهتهم عن هوی النفس کان امتثالهم للخطابات المولویة الإلهیة أشبه بامتثال العنین و الشیخ الهرم لنهی الزنا و کان الفضل للإنسان فی طاعته علیهم.
و فیه أنه لو تم ذلک لم یکن لطاعة الملائکة فضل أصلا إذ لا سبیل لهم إلی المعصیة و لا لهم مقام استواء النسبة و لم یکن لهم شرف ذاتی و قیمة جوهریة إذ لا شرف علی هذا إلا بالطاعة التی تقابلها معصیة، و تسمیة المطاوعة الذاتیة التی لا تتخلف عن الذات طاعة مجاز، و لو کان کذلک لم یکن لقربهم من ربهم موجب و لا لأعمالهم منزلة.
لکن الله سبحانه أقامهم مقام القرب و الزلفی و أسکنهم فی حظائر القدس و منازل الإنس، و جعلهم خزان سره و حملة أمره و وسائط بینه و بین خلقه، و هل هذا کله لإرادة منه جزافیة من غیر صلاحیة منهم و استحقاق من ذواتهم؟.
و قد أثنی الله علیهم أجزل الثناء إذ قال فیهم: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27 و قال: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»: التحریم: 6 فوصف ذواتهم بالإکرام من غیر تقییده بقید و مدح طاعتهم و استنکافهم عن المعصیة.
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و قال مادحا لعبادتهم و تذللهم لربهم: «وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ»: الأنبیاء- 28 و قال: «فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ»: حم السجدة- 38 و قال: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ إلی أن قال- وَ لا تَکُنْ مِنَ الْغافِلِینَ إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ»: الأعراف: 206 فأمر نبیه ص أن یذکره کذکرهم و یعبده کعبادتهم.
و حق الأمر أن کون العمل جائز الفعل و الترک و وقوف الإنسان فی موقف استواء النسبة لیس فی نفسه ملاک أفضلیة طاعته بل بما یکشف ذلک عن صفاء طینته و حسن سریرته و الدلیل علی ذلک أن لا قیمة للطاعة مع العلم بخباثة نفس المطیع و قبح سریرته و إن بلغ فی تصفیة العمل و بذل المجهود فیه ما بلغ کطاعة المنافق و مریض القلب الحابط عمله عند الله الممحوة حسنته عن دیوان الأعمال فصفاء نفس المطیع و جمال ذاته و خلوصه فی عبودیته الذی یکشف عنه انتزاعه من العصیة إلی الطاعة و تحمله المشاق فی ذلک هو الموجب لنفاسة عمله و فضل طاعته.
و علی هذا فذوات الملائکة و لا قوام لها إلا الطهارة و الکرامة و لا یحکم فی أعمالهم إلا ذل العبودیة و خلوص النیة أفضل من ذات الإنسان المتکدرة بالهوی المشوبة بالغضب و الشهوة و أعماله التی قلما تخلو عن خفایا الشرک و شامة النفس و دخل الطبع.
فالقوام الملکی أفضل من القوام الإنسانی و الأعمال الملکیة الخالصة لوجه الله أفضل من أعمال الإنسان و فیها لون قوامه و شوب من ذاته، و الکمال الذی یتوخاه الإنسان لذاته فی طاعته و هو الثواب أوتیه الملک فی أول وجوده کما تقدمت الإشارة إلیه.
نعم لما کان الإنسان إنما ینال الکمال الذاتی تدریجا بما یحصل لذاته من الاستعداد سریعا أو بطیئا کان من المحتمل أن ینال عن استعداده مقاما من القرب و موطنا من الکمال فوق ما قد ناله الملک ببهاء ذاته فی أول وجوده، و ظاهر کلامه تعالی یحقق هذا الاحتمال.
کیف و هو سبحانه یذکر فی قصة جعل الإنسان خلیفة فی الأرض فضل الإنسان و احتماله لما لا یحتمله الملائکة من العلم بالأسماء کلها، و أنه مقام من الکمال لا یتدارکه 
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تسبیحهم بحمده و تقدیسهم له، و یطهره مما سیظهر منه من الفساد فی الأرض و سفک الدماء کما قال: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً قالُوا أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها وَ یَسْفِکُ الدِّماءَ وَ نَحْنُ نُسَبِّحُ بِحَمْدِکَ وَ نُقَدِّسُ لَکَ قالَ إِنِّی أَعْلَمُ ما لا تَعْلَمُونَ» إلی آخر الآیات: البقرة: 30 33 و قد فصلنا القول فی ذلک فی ذیل الآیات فی الجزء الأول من الکتاب.
ثم ذکر سبحانه أمر الملائکة بالسجود لآدم ثم سجودهم له جمیعا فقال: «فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ»: الحجر: 30 و قد أوضحنا فی تفسیر الآیات فی القصة فی سورة الأعراف أن السجدة إنما کان خضوعا منهم لمقام الکمال الإنسانی و لم یکن آدم (ع) إلا قبلة لهم ممثلا للإنسانیة قبال الملائکة. فهذا ما یفیده ظاهر کلامه تعالی، و فی الأخبار ما یؤیده، و للبحث جهة عقلیة یرجع فیها إلی مظانه.
قوله تعالی: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ الیوم یوم القیامة و الظرف متعلق بمقدر أی اذکر یوم کذا، و الإمام المقتدی و قد سمی الله سبحانه بهذا الاسم أفرادا من البشر یهدون الناس بأمر الله کما فی قوله: «قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً»: البقرة: 124 و قوله: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا»: الأنبیاء: 73 و أفرادا آخرین یقتدی بهم فی الضلال کما فی قوله: «فَقاتِلُوا أَئِمَّةَ الْکُفْرِ: التوبة: 12 و سمی به أیضا التوراة کما فی قوله: «وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً»: هود: 17، و ربما استفید منه أن الکتب السماویة المشتملة علی الشریعة ککتاب نوح و إبراهیم و عیسی و محمد (ع) جمیعا أئمة.
و سمی به أیضا اللوح المحفوظ کما هو ظاهر قوله تعالی: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ»: یس: 12 و لما کان ظاهر الآیة أن لکل طائفة من الناس إماما غیر ما لغیرها فإنه المستفاد من إضافة الإمام إلی الضمیر الراجع إلی کل أناس لم یصلح أن یکون المراد بالإمام فی الآیة اللوح لکونه واحدا لا اختصاص له بأناس دون أناس.
و أیضا ظاهر الآیة أن هذه الدعوة تعم الناس جمیعا من الأولین و الآخرین و قد
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تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ»: البقرة: 213 أن أول الکتب السماویة المشتملة علی الشریعة هو کتاب نوح (ع) و لا کتاب قبله فی هذا الشأن و بذلک یظهر عدم صلاحیة کون الإمام فی الآیة مرادا به الکتاب و إلا خرج من قبل نوح من شمول الدعوة فی الآیة.
فالمتعین أن یکون المراد بإمام کل أناس من یأتمون به فی سبیلی الحق و الباطل کما تقدم أن القرآن یسمیهما إمامین أو إمام الحق خاصة و هو الذی یجتبیه الله سبحانه فی کل زمان لهدایة أهله بأمره نبیا کان کإبراهیم و محمد (ع) أو غیر نبی، و قد تقدم تفصیل الکلام فیه فی تفسیر قوله: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً قالَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِی قالَ لا یَنالُ عَهْدِی الظَّالِمِینَ»: البقرة: 124.
لکن المستفاد من مثل قوله فی فرعون و هو من أئمة الضلال: «یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ»: هود: 98، و قوله: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال: 37 و غیرهما من الآیات و هی، کثیرة أن أهل الضلال لا یفارقون أولیاءهم المتبوعین یوم القیامة، و لازم ذلک أن یصاحبوهم فی الدعوة و الإحضار.
علی أن قوله: «بِإِمامِهِمْ مطلق لم یقید بالإمام الحق الذی جعله الله إماما هادیا بأمره، و قد سمی مقتدی الضلال إماما کما سمی مقتدی الهدی إماما و سیاق ذیل الآیة و الآیة الثانیة أیضا مشعر بأن الإمام المدعو به هو الذی اتخذه الناس إماما و اقتدوا به فی الدنیا لا من اجتباه الله للإمامة و نصبه للهدایة بأمره سواء اتبعه الناس أو رفضوه.
فالظاهر أن المراد بإمام کل أناس فی الآیة من ائتموا به سواء کان إمام حق أو إمام باطل، و لیس کما یظن أنهم ینادون بأسماء أئمتهم فیقال: یا أمة إبراهیم و یا أمة محمد و یا آل فرعون و یا آل فلان فإنه لا یلائمه ما فی الآیة من التفریع أعنی قوله:
«فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ «وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی إلخ إذ لا تفرع بین الدعوة بالإمام بهذا المعنی و بین إعطاء الکتاب بالیمین أو العمی.
بل المراد بالدعوة- علی ما یعطیه سیاق الذیل- هو الإحضار فهم محضرون 
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بإمامهم ثم یأخذ من اقتدی بإمام حق کتابه بیمینه و یظهر عمی من عمی عن معرفة الإمام الحق فی الدنیا و اتباعه، هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة.
و للمفسرین فی تفسیر الإمام فی الآیة مذاهب شتی مختلفة:
منها: أن المراد بالإمام الکتاب الذی یؤتم به کالتوراة و الإنجیل و القرآن فینادی یوم القیامة یا أهل التوراة و یا أهل الإنجیل و یا أهل القرآن، و قد تقدم بیانه و بیان ما یرد علیه.
و منها: أن المراد بالإمام النبی لمن کان علی الحق و الشیطان و إمام الضلال لمبتغی الباطل فیقال: هاتوا متبعی إبراهیم هاتوا متبعی موسی هاتوا متبعی محمد فیقوم أهل الحق الذین اتبعوهم فیعطون کتب أعمالهم بأیمانهم ثم یقال: هاتوا متبعی الشیطان هاتوا متبعی رؤساء الضلال.
و فیه أنه مبنی علی أخذ الإمام فی الآیة بمعناه العرفی و هو من یؤتم به من العقلاء، و لا سبیل إلیه مع وجود معنی خاص له فی عرف القرآن و هو الذی یهدی بأمر الله و المؤتم به فی الضلال.
و منها: أن المراد کتاب أعمالهم فیقال: یا أصحاب کتاب الخیر و یا أصحاب کتاب الشر و وجه کونه إماما بأنهم متبعون لما یحکم به من جنة أو نار.
و فیه أنه لا معنی لتسمیة کتاب الأعمال إماما و هو یتبع عمل الإنسان من خیر أو شر فإن یسمی تابعا أولی به من أن یسمی متبوعا، و أما ما وجه به أخیرا ففیه أن المتبع من الحکم ما یقضی به الله سبحانه بعد نشر الصحف و السؤال و الوزن و الشهادة و أما الکتاب فإنما یشتمل علی متون أعمال الخیر و الشر من غیر فصل القضاء.
و منه یظهر أن لیس المراد بالإمام اللوح المحفوظ و لا صحیفة عمل الأمة و هی التی یشیر إلیها قوله: «کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا»: الجاثیة: 28 لعدم ملائمته قوله ذیلا:
«فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ الظاهر فی الفرد دون الجماعة.
و منها: أن المراد به الأمهات- بجعل إمام جمعا لأم فیقال: یا ابن فلانة و لا یقال یا ابن فلان، و قد رووا فیه روایة.
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و فیه أنه لا یلائم لفظ الآیة فقد قیل: «نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ و لم یقل ندعو الناس بإمامهم أو ندعو کل إنسان بأمه و لو کان کما قیل لتعین أحد التعبیرین الأخیرین و ما أشیر إلیه من الروایة علی تقدیر صحتها و قبولها روایة مستقلة غیر واردة فی تفسیر الآیة.
علی أن جمع الأم بالإمام لغة نادرة لا یحمل علی مثلها کلامه تعالی و قد عد فی الکشاف هذا القول من بدع التفاسیر.
و منها: أن المراد به المقتدی به و المتبع عاقلا کان أو غیره حقا کان أو باطلا کالنبی و الولی و الشیطان و رؤساء الضلال و الأدیان الحقة و الباطلة و الکتب السماویة و کتب الضلال و السنن الحسنة و السیئة، و لعل دعوة کل أناس بإمامهم علی هذا الوجه کنایة عن ملازمة کل تابع یوم القیامة لمتبوعه، و الباء للمصاحبة.
و فیه ما أوردناه علی القول بأن المراد به الأنبیاء و رؤساء الضلال فالحمل علی المعنی اللغوی إنما یحسن فیما لم یکن للقرآن فیه عرف، و قد عرفت أن الإمام فی عرف القرآن هو الذی یهدی بأمر الله أو المقتدی فی الضلال و من الممکن أن یکون الباء فی «بِإِمامِهِمْ للآلة فافهم ذلک.
علی أن هدایة الکتاب و السنة و الدین و غیر ذلک بالحقیقة ترجع إلی هدایة الإمام و کذا النبی إنما یهدی بما أنه إمام یهدی بأمر الله، و أما من حیث إنبائه عن معارف الغیب أو تبلیغه ما أرسل به فإنما هو نبی أو رسول و لیس بإمام، و کذا إضلال المذاهب الباطلة و کتب الضلال و السنن المبتدعة بالحقیقة إضلال مؤسسیها و المبتدعین بها.



[بیان 

قوله تعالی: «فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَأُولئِکَ یَقْرَؤُنَ کِتابَهُمْ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا» الفتیل هو المفتول الذی فی شق النواة، و قیل الفتیل هو الذی فی بطن النواة و النقیر فی ظهرها و القطمیر شق النواة.
و تفریع التفصیل علی دعوتهم بإمامهم دلیل علی أن ائتمامهم هو الموجب لانقسامهم إلی قسمین و تفرقهم فریقین: من أوتی کتابه بیمینه و من کان أعمی و أضل سبیلا فالإمام إمامان: إمام هدی و إمام ضلال، و هذا هو الذی قدمناه أن تفریع التفصیل یشهد بکون المراد بالإمام أعم من إمام الهدی.
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و یشهد به أیضا تبدیل إیتاء الکتاب بالشمال أو من وراء الظهر کما وقع فی غیر هذا الموضع من قوله: «وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی إلخ.
و المعنی- بإعانة من السیاق- فیتفرقون حینئذ فریقین فالذین أعطوا صحیفة أعمالهم بأیمانهم فأولئک یقرءون کتابهم فرحین مستبشرین مسرورین بالسعادة و لا یظلمون مقدار فتیل بل یوفون أجورهم تامة کاملة.
قوله تعالی: «وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلًا» المقابلة بین قولیه: «فِی هذِهِ و «فِی الْآخِرَةِ» دلیل علی أن الإشارة بهذه إلی الدنیا کما أن کون الآیة مسوقة لبیان التطابق بین الحیاة الدنیا و الآخرة دلیل علی أن المراد بعمی الآخرة عمی البصیرة کما أن المراد بعمی الدنیا ذلک قال تعالی: «فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ» و یؤید ذلک أیضا تعقیب عمی الآخرة بقوله:
«وَ أَضَلُّ سَبِیلًا».
و المعنی: و من کان فی هذه الحیاة الدنیا لا یعرف الإمام الحق و لا یسلک سبیل الحق فهو فی الحیاة الآخرة لا یجد السعادة و الفلاح و لا یهتدی إلی المغفرة و الرحمة.
و بما تقدم یتبین ما فی قول بعضهم: إن الإشارة بقوله: «فِی هذِهِ إلی النعم المذکورة و المعنی و من کان فی هذه النعم التی رزقها أعمی لا یعرفها و لا یشکر الله علی ما أنعمها فهو فی الآخرة أعمی.
و کذا ما ذکره بعضهم أن المراد بعمی الدنیا عمی البصیرة و بعمی الآخرة عمی البصر، و قد تقدم وجه الفساد علی أن عمی البصر فی الآخرة ربما رجع إلی عمی البصیرة لقوله تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ».
و ظاهر بعض المفسرین أن الأعمی الثانی فی الآیة تفید معنی التفضیل حیث فسره أنه فی الآخرة أشد عمی و أضل سبیلا و السیاق یساعده علی ذلک.



بحث روائی‌

فی أمالی الشیخ، بإسناده عن زید بن علی عن أبیه (ع): فی قوله: «وَ لَقَدْ کَرَّمْنا
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بَنِی آدَمَ یقول: فضلنا بنی آدم علی سائر الخلق «وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ» یقول:
علی الرطب و الیابس «وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ یقول: من طیبات الثمار کلها «وَ فَضَّلْناهُمْ یقول: لیس من دابة و لا طائر- إلا هی تأکل و تشرب بفیها- لا ترفع یدها إلی فیها طعاما و لا شرابا غیر ابن آدم- فإنه یرفع إلی فیه بیده طعامه فهذا من التفضیل.
و فی تفسیر العیاشی، عن جابر عن أبی جعفر (ع): «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلی کَثِیرٍ مِمَّنْ خَلَقْنا تَفْضِیلًا» قال: خلق کل شی‌ء منکبا غیر الإنسان خلق منتصبا.
أقول: و ما فی الروایتین من قبیل ذکر بعض المصادیق و الدلیل علیه قوله فی آخر الروایة الأولی: فهذا من التفضیل.
و فیه، عن الفضیل قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله: یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ قال: یجی‌ء رسول الله ص فی قومه، و علی (ع) فی قومه- و الحسن فی قومه و الحسین فی قومه- و کل من مات بین ظهرانی إمام جاء معه.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن الصادق (ع): أ لا تحمدون الله؟ أنه إذا کان یوم القیامة یدعی کل قوم إلی من یتولونه، و فزعنا إلی رسول الله ص و فزعتم أنتم إلینا:
أقول: و رواه فی المجمع، عنه (ع)
و فیه دلالة علی أن رسول الله ص إمام الأئمة کما أنه شهید الشهداء و أن حکم الدعوة بالإمام جار بین الأئمة أنفسهم.
و فی مجمع البیان، روی الخاص و العام عن علی بن موسی الرضا (ع) بالأسانید الصحیحة أنه روی عن آبائه عن النبی ص أنه قال فیه: یدعی کل أناس بإمام زمانهم و کتاب ربهم و سنة نبیهم:
أقول: و رواه فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عنه عن آبائه عن النبی ص بلفظه و قد أسنده أیضا إلی روایة الخاص و العام 
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی قال: قال رسول الله ص: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ قال: یدعی کل قوم بإمام زمانهم و کتاب ربهم و سنة نبیهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن عمار الساباطی عن أبی عبد الله (ع) قال: لا یترک الأرض 
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بغیر إمام یحل حلال الله و یحرم حرامه، و هو قول الله: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ ثم قال: قال رسول الله ص: من مات بغیر إمام مات میتة جاهلیة.
الحدیث.
أقول: و وجه الاحتجاج بالآیة عموم الدعوة فیها لجمیع الناس.
و فیه، عن إسماعیل بن همام عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ قال: إذا کان یوم القیامة قال الله: أ لیس العدل من ربکم أن یولوا کل قوم من تولوا؟ قالوا: بلی قال: فیقول: تمیزوا فیتمیزون.
أقول: و فیه تأیید لما قدمنا أن المراد بالدعوة بالإمام إحضارهم معه دون النداء بالاسم، و الروایات فی المعانی السابقة کثیرة.
و فی تفسیر القمی": فی قوله تعالی: «وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا» قال: قال: الجلدة التی فی ظهر النواة.
و فی تفسیر العیاشی، عن المثنی عن أبی عبد الله (ع) قال: سأله أبو بصیر و أنا أسمع- فقال له: رجل له مائة ألف- فقال: العام أحج العام أحج حتی یجیئه الموت- فحجبه البلاء و لم یحج حج الإسلام- فقال: یا با بصیر أ و ما سمعت قول الله. «مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی وَ أَضَلُّ سَبِیلًا؟ عمی عن فریضة من فرائض الله.
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اشارة

وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ عَنِ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ لِتَفْتَرِیَ عَلَیْنا غَیْرَهُ وَ إِذاً لاتَّخَذُوکَ خَلِیلاً (73) وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلاً (74) إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً (75) وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ مِنَ الْأَرْضِ لِیُخْرِجُوکَ مِنْها وَ إِذاً لا یَلْبَثُونَ خِلافَکَ إِلاَّ قَلِیلاً (76) سُنَّةَ مَنْ قَدْ أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنْ رُسُلِنا وَ لا تَجِدُ لِسُنَّتِنا تَحْوِیلاً (77)
أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً (78) وَ مِنَ اللَّیْلِ فَتَهَجَّدْ بِهِ نافِلَةً لَکَ عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً (79) وَ قُلْ رَبِّ أَدْخِلْنِی مُدْخَلَ صِدْقٍ وَ أَخْرِجْنِی مُخْرَجَ صِدْقٍ وَ اجْعَلْ لِی مِنْ لَدُنْکَ سُلْطاناً نَصِیراً (80) وَ قُلْ جاءَ الْحَقُّ وَ زَهَقَ الْباطِلُ إِنَّ الْباطِلَ کانَ زَهُوقاً (81)
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بیان‌

تذکر الآیات بعض مکر المشرکین بالقرآن و بالنبی ص- بعد ما ذمتهم علی تمادیهم فی إنکار التوحید و المعاد و احتجت علیهم فی ذلک- حیث أرادوا أن یفتنوا النبی ص عن بعض ما أوحی إلیه لیداهنهم فیه بعض المداهنة، و أرادوا أن یخرجوه من مکة.
و قد أوعد الله النبی ص أشد الوعید إن مال إلی الرکون إلیهم بعض المیل، و أوعدهم أن أخرجوا النبی ص بالهلاک.
و فی الآیات إیصاء النبی ص بالصلوات و الالتجاء بربه فی مدخله و مخرجه و إعلام ظهور الحق.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ عَنِ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ لِتَفْتَرِیَ عَلَیْنا غَیْرَهُ وَ إِذاً لَاتَّخَذُوکَ خَلِیلًا» إن مخففة بدلیل اللام فی «لَیَفْتِنُونَکَ و الفتنة الإزلال و الصرف، و الخلیل من الخلة بمعنی الصداقة و ربما قیل: هو من الخلة بمعنی الحاجة و هو بعید.
و ظاهر السیاق أن المراد بالذی أوحینا إلیک القرآن بما یشتمل علیه من التوحید و نفی الشریک و السیرة الصالحة و هذا یؤید ما ورد فی بعض أسباب النزول أن المشرکین سألوا النبی ص أن یکف عن ذکر آلهتهم بسوء و یبعد عن نفسه عبیدهم المؤمنین به و السقاط حتی یجالسوه و یسمعوا منه فنزلت الآیات.
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و المعنی: و إن المشرکین اقتربوا أن یزلوک و یصرفوک عما أوحینا إلیک لتتخذ من السیرة و العمل ما یخالفه فیکون فی ذلک افتراء علینا لانتسابه بعملک إلینا و إذا لاتخذوک صدیقا.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا» التثبیت- کما یفیده السیاق- هو العصمة الإلهیة و جعل جواب لو لا قوله: «لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ دون نفس الرکون و الرکون هو المیل أو أدنی المیل کما قیل دلیل علی أنه (ص) لم یرکن و لم یکد، و یؤکده إضافة الرکون إلیهم دون إجابتهم إلی ما سألوه.
و المعنی: و لو لا أن ثبتناک بعصمتنا دنوت من أن تمیل إلیهم قلیلا لکنا ثبتناک فلم تدن من أدنی المیل إلیهم فضلا من أن تجیبهم إلی ما سألوا فهو (ص) لم یجبهم إلی ما سألوا و لا مال إلیهم شیئا قلیلا و لا کاد أن یمیل.
قوله تعالی: «إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً» سیاق الآیة سیاق توعد فالمراد بضعف الحیاة و الممات المضاعف من عذاب الحیاة و الممات، و المعنی لو قارنت أن تمیل إلیهم بعض المیل لأذقناک الضعف من العذاب الذی نعذب به المجرمین فی حیاتهم و الضعف مما نعذبهم به فی مماتهم أی ضعف عذاب الدنیا و الآخرة.
و نقل فی المجمع، عن أبان بن تغلب أن المراد بالضعف العذاب المضاعف ألمه و المعنی لأذقناک عذاب الدنیا و عذاب الآخرة، و أنشد قول الشاعر:
لمقتل مالک إذ بان. منی‌أبیت اللیل فی ضعف ألیم 
أی فی عذاب ألیم.
و ما فی ذیل الآیة من قوله: «ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً» تشدید فی الإیعاد أی إن العذاب واقع حینئذ لا مخلص منه.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ مِنَ الْأَرْضِ لِیُخْرِجُوکَ مِنْها وَ إِذاً لا یَلْبَثُونَ خِلافَکَ إِلَّا قَلِیلًا» الاستفزاز الإزعاج و التحریک بخفة و سهولة، و اللام فی 
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«الْأَرْضِ للعهد و المراد بها مکة، و الخلاف بمعنی بعد، و المراد بالقلیل الیسیر من الزمان.
و المعنی و إن المشرکین قاربوا أن یزعجوک من أرض مکة لإخراجک منها و لو کان منهم و خرجت منها لم یمکثوا بعدک فیها إلا قلیلا فهم هالکون لا محالة.
و قیل: هؤلاء الذین کادوا یستفزونه هم الیهود أرادوا أن یخرجوه من المدینة و قیل: المراد المشرکون و الیهود أرادوا جمیعا أن یخرجوه من أرض العرب.
و یبعد ذلک أن السورة مکیة و الآیات ذات سیاق واحد و ابتلاء النبی ص بالیهود إنما کان بالمدینة بعد الهجرة.
قوله تعالی: «سُنَّةَ مَنْ قَدْ أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنْ رُسُلِنا وَ لا تَجِدُ لِسُنَّتِنا تَحْوِیلًا» التحویل نقل الشی‌ء من حال، إلی حال، و قوله: «سُنَّةَ» أی کسنة من قد أرسلنا و هو متعلق بقوله: «لا یَلْبَثُونَ أی لا یلبثون بعدک إلا قلیلا کسنة من قد أرسلنا قبلک من رسلنا.
و هذه السنة و هی إهلاک المشرکین الذین أخرجوا رسولهم من بلادهم و طردوه من بینهم سنة لله سبحانه، و إنما نسبها إلی رسله لأنها مسنونة لأجلهم بدلیل قوله بعد: «وَ لا تَجِدُ لِسُنَّتِنا تَحْوِیلًا» و قد قال تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِرُسُلِهِمْ لَنُخْرِجَنَّکُمْ مِنْ أَرْضِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا فَأَوْحی إِلَیْهِمْ رَبُّهُمْ لَنُهْلِکَنَّ الظَّالِمِینَ»: إبراهیم: 13.
و المعنی: و إذا نهلکهم لسنتنا التی سنناها لأجل من قد أرسلنا قبلک من رسلنا و أجریناها و لست تجد لسنتنا تحویلا و تبدیلا.
قوله تعالی: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً» قال فی مجمع البیان،: الدلوک الزوال، و قال المبرد: دلوک الشمس من لدن زوالها إلی غروبها، و قیل: هو الغروب و أصله من الدلک فسمی الزوال دلوکا لأن الناظر إلیها یدلک عینیه لشدة شعاعها، و سمی الغروب دلوکا لأن الناظر یدلک عینیه لیثبتها. انتهی.
و قال فیه: غسق اللیل ظهور ظلامه یقال: غسقت القرحة إذا انفجرت فظهر
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ما فیها. انتهی، و فی المفردات،: غسق اللیل شدة ظلمته. انتهی.
و قد اختلف المفسرون فی تفسیر صدر الآیة و المروی عن أئمة أهل البیت (ع) من طرق الشیعة تفسیر دلوک الشمس بزوالها و غسق اللیل بمنتصفه، و سیجی‌ء الإشارة إلی الروایات فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و علیه فالآیة تشمل من الوقت ما بین زوال الشمس و منتصف اللیل، و الواقع فی هذا المقدار من الوقت من الفرائض الیومیة أربع صلاة الظهر و العصر و المغرب و العشاء الآخرة. و بانضمام صلاة الصبح المدلول علیها بقوله: «وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ» إلخ إلیها تتم الصلوات الخمس الیومیة.
و قوله: «وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ» معطوف علی الصلاة أی و أقم قرآن الفجر و المراد به صلاة الصبح لما تشتمل علیه من القرائة و قد اتفقت الروایات علی أن صلاة الصبح هی المراد بقرآن الفجر.
و کذا اتفقت الروایات من طرق الفریقین علی تفسیر قوله ذیلا: «إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً» بأنه یشهده ملائکة اللیل و ملائکة النهار، و سنشیر إلی بعض هذه الروایات عن قریب إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ مِنَ اللَّیْلِ فَتَهَجَّدْ بِهِ نافِلَةً لَکَ عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً» التهجد من الهجود و هو النوم فی الأصل و معنی التهجد التیقظ و السهر بعد النوم علی ما ذکره غیر واحد منهم، و الضمیر فی «بِهِ للقرآن أو للبعض المفهوم من قوله: «وَ مِنَ اللَّیْلِ و النافلة من النفل و هو الزیادة، و ربما قیل: إن قوله: «وَ مِنَ اللَّیْلِ من قبیل الإغراء نظیر قولنا: علیک باللیل، و الفاء فی قوله: «فَتَهَجَّدْ بِهِ نظیر قوله: «فَإِیَّایَ فَارْهَبُونِ»: النحل: 51.
و المعنی: و أسهر بعض اللیل بعد نومتک بالقرآن- و هو الصلاة- حال کونها صلاة زائدة لک علی الفریضة.
و قوله: «عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً» من الممکن أن یکون المقام مصدرا میمیا و هو البعث فیکون مفعولا مطلقا لیبعثک من غیر لفظه، و المعنی عسی أن یبعثک ربک بعثا محمودا، و من الممکن أن یکون اسم مکان و البعث بمعنی الإقامة أو مضمنا معنی الإعطاء و نحوه، و المعنی عسی أن یقیمک ربک فی مقام محمود أو یبعثک معطیا لک مقاما محمودا أو یعطیک باعثا مقاما محمودا.
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و قد وصف سبحانه مقامه بأنه محمود و أطلق القول من غیر تقیید و هو یفید أنه مقام یحمده الکل و لا یثنی علیه الکل إلا إذا استحسنه الکل و انتفع به الجمیع و لذا فسروا المقام المحمود بأنه المقام الذی یحمده علیه جمیع الخلائق و هو مقام الشفاعة الکبری له (ص) یوم القیامة و قد اتفقت علی هذا التفسیر الروایات من طرق الفریقین عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع).
قوله تعالی: «وَ قُلْ رَبِّ أَدْخِلْنِی مُدْخَلَ صِدْقٍ وَ أَخْرِجْنِی مُخْرَجَ صِدْقٍ وَ اجْعَلْ لِی مِنْ لَدُنْکَ سُلْطاناً نَصِیراً» المدخل بضم المیم و فتح الخاء مصدر میمی بمعنی الإدخال و نظیره المخرج بمعنی الإخراج، و العنایة فی إضافة الإدخال و الإخراج إلی الصدق أن یکون الدخول و الخروج فی کل أمر منعوتا بالصدق جاریا علی الحقیقة من غیر أن یخالف ظاهره باطنه أو یضاد بعض أجزائه بعضا کأن یدعو الإنسان بلسانه إلی الله و هو یرید بقلبه أن یسود الناس أو یخلص فی بعض دعوته لله و یشرک فی بعضها غیره.
و بالجملة هو أن یری الصدق فی کل مدخل منه و مخرج و یستوعب وجوده فیقول ما یفعل و یفعل ما یقول و لا یقول و لا یفعل إلا ما یراه و یعتقد به، و هذا مقام الصدیقین.
و یرجع المعنی إلی نحو قولنا: اللهم تول أمری کما تتولی أمر الصدیقین.
و قوله: «وَ اجْعَلْ لِی مِنْ لَدُنْکَ سُلْطاناً نَصِیراً» أی سلطنة بنصرتی علی ما أهم به من الأمور و أشتغل به من الأعمال فلا أغلب فی دعوتی بحجة باطلة، و لا أفتتن بفتنة أو مکر یمکرنی به أعداؤک و لا أضل بنزغ شیطان و وسوسته.
و الآیة- کما تری- مطلقة تأمر النبی ص أن یسأل ربه أن یتولی أمره فی کل مدخل و مخرج بالصدق و یجعل له سلطانا من عنده ینصره فلا یزیغ فی حق و لا یظهر بباطل فلا وجه لما ذکره بعض المفسرین أن المراد بالدخول و الخروج دخول المدینة بالهجرة و الخروج منها إلی مکة للفتح أو أن المراد بهما دخول القبر بالموت و الخروج منه بالبعث.
نعم لما کانت الآیة بعد قوله: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ «وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ و فی سیاقهما، لوحت إلی أمره (ص) أن یلتجئ إلی ربه فی کل أمر یهم به أو یشتغل 
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به من أمور الدعوة، و فی الدخول و الخروج فی کل مکان یسکنه أو یدخله أو یخرج منه و هو ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قُلْ جاءَ الْحَقُّ وَ زَهَقَ الْباطِلُ إِنَّ الْباطِلَ کانَ زَهُوقاً» قال فی المجمع،:
الزهوق هو الهلاک و البطلان یقال: زهقت نفسه إذا خرجت فکأنها قد خرجت إلی الهلاک. انتهی و المعنی ظاهر.
و فی الآیة أمره (ص) بإعلام ظهور الحق و هو لوقوع الآیة فی سیاق ما مر من قوله: «و إن کادوا لیفتنونک» إلی آخر الآیات أمر بإیاس المشرکین من نفسه و تنبیههم أن یوقنوا أن لا مطمع لهم فیه (ص).
و فی الآیة دلالة علی أن الباطل لا دوام له کما قال تعالی فی موضع آخر: «وَ مَثَلُ کَلِمَةٍ خَبِیثَةٍ کَشَجَرَةٍ خَبِیثَةٍ اجْتُثَّتْ مِنْ فَوْقِ الْأَرْضِ ما لَها مِنْ قَرارٍ»: إبراهیم: 26.



بحث روائی‌

فی المجمع،": فی سبب نزول قوله تعالی: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ عَنِ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ الآیات- أنهم قالوا له: کف عن شتم آلهتنا و تسفیه أحلامنا- و اطرد هؤلاء العبید و السقاط الذین رائحتهم رائحة الصنان- حتی نجالسک و نسمع منک فطمع فی إسلامهم فنزلت الآیة:
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن سعید بن نفیر ما یقرب منه:. و أما ما
روی عن ابن عباس": أن أمیة بن خلف و أبا جهل بن هشام و رجالا من قریش أتوا رسول الله ص فقالوا: تعال فاستلم آلهتنا و ندخل معک فی دینک- و کان رسول الله ص یشتد علیه فراق قومه و یحب إسلامهم فرق لهم- فأنزل الله: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ إلی قوله- نَصِیراً»
فلا یلائم ظاهر الآیات حیث تنفی عن النبی ص أن یقارب الرکون فضلا عن الرکون.
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و کذا ما
رواه الطبری و ابن مردویه عن ابن عباس": أن ثقیفا قالوا للنبی ص:
أجلنا سنة حتی یهدی لآلهتنا- فإذا قبضنا الذی یهدی للآلهة أحرزناه- ثم أسلمنا و کسرنا الآلهة فهم أن یؤجلهم فنزلت: «وَ إِنْ کادُوا لَیَفْتِنُونَکَ الآیة.
و کذا ما فی تفسیر العیاشی، عن أبی یعقوب عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال:
لما کان یوم الفتح أخرج رسول الله ص أصناما من المسجد- و کان منها صنم علی المروة فطلبت إلیه قریش أن یترکه و کان مستحیا- ثم أمر بکسره فنزلت هذه الآیة.
و نظیرهما أخبار أخر تقرب منها معنی فهذه روایات لا تلائم ظاهر الکتاب و حاشا رسول الله ص أن یهم بمثل هذه البدع و الله سبحانه ینفی عنه المقارنة من الرکون و المیل الیسیر فضلا أن یهم بالعمل.
علی أن هذه القضایا من الحوادث الواقعة بعد الهجرة و السورة مکیة.
و فی العیون، بإسناده عن علی بن محمد بن الجهم عن أبی الحسن الرضا (ع): مما سأله المأمون فقال له:
أخبرنی عن قول الله: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ قال الرضا (ع) هذا مما نزل بإیاک أعنی و اسمعی یا جارة- خاطب الله بذلک نبیه و أراد به أمته، و کذلک قوله:
«لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ و قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا» قال: صدقت یا بن رسول الله.
و فی المجمع، عن ابن عباس": فی قوله تعالی: «إِذاً لَأَذَقْناکَ الآیة- قال: إنه لما نزلت هذه الآیة قال النبی ص: اللهم لا تکلنی إلی نفسی طرفة عین أبدا.
و فی تفسیر العیاشی، عن سعید بن المسیب عن علی بن الحسین (ع) قال: قلت له:
متی فرضت الصلاة علی المسلمین علی ما هم الیوم علیه؟ قال: بالمدینة حین ظهرت الدعوة و قوی الإسلام- فکتب الله علی المسلمین الجهاد، و زاد فی الصلاة رسول الله ص سبع رکعات فی الظهر رکعتین، و فی العصر رکعتین، و فی المغرب رکعة، و فی العشاء رکعتین، و أقر الفجر علی ما فرضت علیه بمکة- لتعجیل نزول ملائکة النهار إلی الأرض- و تعجیل عروج ملائکة اللیل إلی السماء- فکان ملائکة اللیل و ملائکة النهار- یشهدون مع رسول الله الفجر فلذلک قال الله: «وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً» یشهد المسلمون و یشهد ملائکة اللیل و النهار
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و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ» قال: ففی الآیة بیان وجوب الصلوات الخمس و بیان أوقاتها
: و یؤید ذلک ما رواه العیاشی بالإسناد عن عبیدة بن زرارة عن أبی عبد الله (ع) فی هذه الآیة.
قال: إن الله افترض أربع صلوات أول وقتها من زوال الشمس إلی انتصاف اللیل منها صلاتان أول وقتهما من عند زوال الشمس إلی غروبها إلا أن هذه قبل هذه، و منها صلاتان أول وقتهما من غروب الشمس إلی انتصاف اللیل إلا أن هذه قبل هذه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص: أتانی جبریل لدلوک الشمس حین زالت- فصلی بی الظهر.
و فیه، أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و ابن جریر و الطبرانی و ابن مردویه عن أبی الدرداء قال: قرأ رسول الله ص «إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً» قال:
یشهده الله و ملائکة اللیل و ملائکة النهار.
أقول: تفسیر کون قرآن الفجر مشهودا فی روایات الفریقین بشهادة ملائکة اللیل و ملائکة النهار یکاد یبلغ حد التواتر، و قد أضیف إلی ذلک فی بعضها شهادة الله کما فی هذه الروایة، و فی بعضها شهادة المسلمین کما فیما تقدم.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبید بن زرارة قال: سئل أبو عبد الله (ع) عن المؤمن هل له شفاعة؟ قال: نعم- فقال له رجل من القوم: هل یحتاج المؤمن إلی شفاعة محمد ص؟ قال: نعم للمؤمنین خطایا و ذنوب- و ما من أحد إلا و یحتاج إلی شفاعة محمد ص یومئذ- قال: و سأله رجل عن قول رسول الله ص: أنا سید ولد آدم و لا فخر قال:
نعم- یأخذ حلقة من باب الجنة فیفتحها فیخر ساجدا فیقول: الله: ارفع رأسک اشفع تشفع اطلب تعط فیرفع رأسه- ثم یخر ساجدا فیقول الله: ارفع رأسک اشفع تشفع و اطلب تعط- ثم یرفع رأسه فیشفع یشفع (فیشفع) و یطلب فیعطی.
و فیه، عن سماعة بن مهران عن أبی إبراهیم (ع): فی قول الله «عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً» قال: یقوم الناس یوم القیامة مقدار أربعین یوما- و تؤمر الشمس 
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فنزلت علی رءوس العباد و یلجم العرق- و تؤمر الأرض لا تقبل من عرقهم شیئا- فیأتون آدم فیشفعون له فیدلهم علی نوح- و یدلهم نوح علی إبراهیم، و یدلهم إبراهیم علی موسی و یدلهم موسی علی عیسی، و یدلهم عیسی علی محمد ص فیقول: علیکم بمحمد خاتم النبیین، فیقول محمد ص: أنا لها- فینطلق حتی یأتی باب الجنة فیدق فیقال له: من هذا؟ و الله أعلم فیقول محمد:
افتحوا فإذا فتح الباب استقبل ربه فخر ساجدا- فلا یرفع رأسه حتی یقال له تکلم و سل تعط و اشفع تشفع- فیرفع رأسه فیستقبل ربه فیخر ساجدا فیقال له مثلها- فیرفع رأسه حتی أنه لیشفع من قد أحرق بالنار- فما أحد من الناس یوم القیامة فی جمیع الأمم أوجه من محمد ص- و هو قول الله تعالی: «عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً».
أقول: و قوله: «حتی أنه لیشفع من قد أحرق بالنار» أی بعض من أدخل النار، و فی معنی هذه الروایة عدة روایات من طرق أهل السنة عن النبی ص.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و ابن جریر و ابن مردویه عن ابن عمر قال: سمعت رسول الله ص یقول: إن الشمس لتدنو حتی یبلغ العرق نصف الإذن- فبینما هم کذلک استغاثوا بآدم (ع) فیقول: لست بصاحب ذلک ثم موسی (ع) فیقول مثل ذلک ثم محمد ص- فیشفع فیقضی الله بین الخلائق فیمشی- حتی یأخذ بحلقة باب الجنة فیومئذ یبعثه الله مقاما.
و فیه، أخرج ابن جریر و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی هریرة أن رسول الله ص قال: المقام المحمود الشفاعة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن سعد بن أبی الوقاص قال: سئل رسول الله ص عن المقام المحمود فقال: هو الشفاعة.
أقول: و الروایات فی المضامین السابقة کثیرة.
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اشارة

وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلاَّ خَساراً (82) وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ کانَ یَؤُساً (83) قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ فَرَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِمَنْ هُوَ أَهْدی سَبِیلاً (84) وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلاَّ قَلِیلاً (85) وَ لَئِنْ شِئْنا لَنَذْهَبَنَّ بِالَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ بِهِ عَلَیْنا وَکِیلاً (86)
إِلاَّ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إِنَّ فَضْلَهُ کانَ عَلَیْکَ کَبِیراً (87) قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً (88) وَ لَقَدْ صَرَّفْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلاَّ کُفُوراً (89) وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً (90) أَوْ تَکُونَ لَکَ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ عِنَبٍ فَتُفَجِّرَ الْأَنْهارَ خِلالَها تَفْجِیراً (91)
أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ کَما زَعَمْتَ عَلَیْنا کِسَفاً أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ قَبِیلاً (92) أَوْ یَکُونَ لَکَ بَیْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلاَّ بَشَراً رَسُولاً (93) وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی إِلاَّ أَنْ قالُوا أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولاً (94) قُلْ لَوْ کانَ فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ یَمْشُونَ مُطْمَئِنِّینَ لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولاً (95) قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ إِنَّهُ کانَ بِعِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً (96)
وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَ مَنْ یُضْلِلْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِهِ وَ نَحْشُرُهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَلی وُجُوهِهِمْ عُمْیاً وَ بُکْماً وَ صُمًّا مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ کُلَّما خَبَتْ زِدْناهُمْ سَعِیراً (97) ذلِکَ جَزاؤُهُمْ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِآیاتِنا وَ قالُوا أَ إِذا کُنَّا عِظاماً وَ رُفاتاً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقاً جَدِیداً (98) أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ قادِرٌ عَلی أَنْ یَخْلُقَ مِثْلَهُمْ وَ جَعَلَ لَهُمْ أَجَلاً لا رَیْبَ فِیهِ فَأَبَی الظَّالِمُونَ إِلاَّ کُفُوراً (99) قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ وَ کانَ الْإِنْسانُ قَتُوراً (100)
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بیان‌

رجوع بعد رجوع إلی حدیث القرآن و کونه آیة للنبوة و ما یصحبه من الرحمة و البرکة، و قد افتتح الکلام فیه بقوله فیما تقدم: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَهْدِی لِلَّتِی هِیَ أَقْوَمُ ثم رجع إلیه بقوله: «وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِیَذَّکَّرُوا» إلخ و قوله «وَ إِذا قَرَأْتَ الْقُرْآنَ إلخ و قوله: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إلخ.
فبین فی هذه الآیات أن القرآن شفاء و رحمة و بعبارة أخری مصلح لمن صلحت نفسه و مخسر للظالمین و أنه آیة معجزة للنبوة ثم ذکر ما کانوا یقترحونه علی النبی ص من الآیات و الجواب عنه و ما یلحق بذلک من الکلام.
و فی الآیات ذکر سؤالهم عن الروح و الجواب عنه.
قوله تعالی: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» من بیانیة تبین الموصول أعنی قوله: «ما هُوَ شِفاءٌ» إلخ أی و ننزل ما هو شفاء و رحمة و هو القرآن.
و عد القرآن شفاء و الشفاء إنما یکون عن مرض دلیل علی أن للقلوب أحوالا نسبة القرآن إلیها نسبة الدواء الشافی إلی المرض، و هو المستفاد من کلامه سبحانه حیث ذکر
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أن الدین الحق فطری للإنسان فکما أن للبنیة الإنسانیة التی سویت علی الخلقة الأصلیة قبل أن یلحق بها أحوال منافیة و آثار مغایرة للتسویة الأولیة استقامة طبیعیة تجری علیها فی أطوار الحیاة کذلک لها بحسب الخلقة الأصلیة عقائد حقة فی المبدإ و المعاد و ما یتفرع علیهما من أصول المعارف، و أخلاق فاضلة زاکیة تلائمها و یترتب علیها من الأحوال و الأعمال ما یناسبها.
فللإنسان صحة و استقامة روحیة معنویة کما أن له صحة و استقامة جسمیة صوریة، و له أمراض و أدواء روحیة باختلال أمر الصحة الروحیة کما أن له أمراضا و أدواء جسمیة باختلال أمر الصحة الجسمیة و لکل داء دواء و لکل مرض شفاء.
و قد ذکر الله سبحانه فی أناس من المؤمنین أن فی قلوبهم مرضا و هو غیر الکفر و النفاق الصریحین کما یدل علیه قوله: «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ»: الأحزاب: 60 و قوله: «وَ لِیَقُولَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْکافِرُونَ ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلًا»: المدثر: 31.
و لیس هذا المسمی مرضا إلا ما یختل به ثبات القلب و استقامة النفس من أنواع الشک و الریب الموجبة لاضطراب الباطن و تزلزل السر و المیل إلی الباطل و اتباع الهوی مما یجامع إیمان عامة المؤمنین من أهل أدنی مراتب الإیمان و مما هو معدود نقصا و شرکا بالإضافة إلی مراتب الإیمان العالیة، و قد قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف: 106 و قال: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: النساء: 65.
و القرآن الکریم یزیل بحججه القاطعة و براهینه الساطعة أنواع الشکوک و الشبهات المعترضة فی طریق العقائد الحقة و المعارف الحقیقیة و یدفع بمواعظه الشافیة و ما فیه من القصص و العبر و الأمثال و الوعد و الوعید و الإنذار و التبشیر و الأحکام و الشرائع عاهات الأفئدة و آفاتها فالقرآن شفاء للمؤمنین.
و أما کونه رحمة للمؤمنین- و الرحمة إفاضة ما یتم به النقص و یرتفع به الحاجة- فلأن القرآن ینور القلوب بنور العلم و الیقین بعد ما یزیل عنها ظلمات الجهل و العمی و الشک و الریب و یحلیها بالملکات الفاضلة و الحالات الشریفة الزاکیة بعد ما یغسل عنها أوساخ 
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الهیآت الردیة و الصفات الخسیسة.
فهو بما أنه شفاء یزیل عنها أنواع الأمراض و الأدواء، و بما أنه رحمة یعید إلیها ما افتقدته من الصحة و الاستقامة الأصلیة الفطریة فهو بکونه شفاء یطهر المحل من الموانع المضادة للسعادة و یهیئها لقبولها، و بکونه رحمة یلبسه لباس السعادة و ینعم علیه بنعمة الاستقامة.
فالقرآن شفاء و رحمة للقلوب المریضة کما أنه هدی و رحمة للنفوس غیر الأمنة من الضلال، و بذلک یظهر النکتة فی ترتب الرحمة علی الشفاء فی قوله: «ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ فهو کقوله: «هُدیً وَ رَحْمَةً لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ»: یوسف: 111 و قوله:
«وَ مَغْفِرَةً وَ رَحْمَةً»: النساء: 96.
فمعنی قوله: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ و ننزل إلیک أمرا یشفی أمراض القلوب و یزیلها و یعید إلیها حالة الصحة و الاستقامة فتتمتع من نعمة السعادة و الکرامة.
و قوله: «وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» السیاق دال علی أن المراد به بیان ما للقرآن من الأثر فی غیر المؤمنین قبال ما له من الأثر الجمیل فی المؤمنین فالمراد بالظالمین غیر المؤمنین و هم الکفار دون المشرکین خاصة کما یظهر من بعض المفسرین و إنما علق الحکم بالوصف أعنی الظلم لیشعر بالتعلیل أی أن القرآن إنما یزیدهم خسارا لمکان ظلمهم بالکفر.
و الخسار هو النقص فی رأس المال فللکفار رأس مال بحسب الأصل و هو الدین الفطری تلهم به نفوسهم الساذجة ثم إنهم بکفرهم بالله و آیاته خسروا فیه و نقصوا.
ثم إن کفرهم بالقرآن و إعراضهم عنه بظلمهم یزیدهم خسارا علی خسار و نقصا علی نقص إن کانت عندهم بقیة من موهبة الفطرة، و إلی هذه النکتة یشیر سیاق النفی و الاستثناء حیث قیل: «وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» و لم یقل: و یزید الظالمین خسارا.
و به یظهر أن محصل معنی الآیة أن القرآن یزید المؤمنین صحة و استقامة علی صحتهم و استقامتهم بالإیمان و سعادة علی سعادتهم و إن زاد الکافرین شیئا فإنما یزیدهم نقصا و خسارا.
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و للمفسرین فی معنی صدر الآیة و ذیلها وجوه أخر أغمضنا عنها من أراد الوقوف علیها فلیراجع مسفوراتهم.
و مما ذکروه فیها أن المراد بالشفاء فی الآیة أعم من شفاء الأمراض الروحیة من الجهل و الشبهة و الریب و الملکات النفسانیة الرذیلة و شفاء الأمراض الجسمیة بالتبرک بآیاته الکریمة قراءة و کتابة هذا.
و لا بأس به لکن لو صح التعمیم فلیصح فی الصدر و الذیل جمیعا فإنه کما یستعان به علی دفع الأمراض و العاهات بقراءة أو کتابة کذلک یستعان به علی دفع الأعداء و رفع ظلم الظالمین و إبطال کید الکافرین فیزید بذلک الظالمین خسارا کما یفید المؤمنین شفاء هذا، و نسبة زیادة خسارهم إلی القرآن مع أنها مستندة بالحقیقة إلی سوء اختیارهم و شقاء أنفسهم إنما هی بنوع من المجاز.
قوله تعالی: «وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ کانَ یَؤُساً» قال فی المفردات،: العرض خلاف الطول و أصله أن یقال فی الأجسام ثم یستعمل فی غیرها- إلی أن قال- و أعرض أظهر عرضه أی ناحیته فإذا قیل: أعرض لی کذا أی بدا عرضه فأمکن تناوله، و إذا قیل: أعرض عنی فمعناه ولی مبدیا عرضه. انتهی موضع الحاجة.
و النأی البعد و نأی بجانبه أی اتخذ لنفسه جهة بعیدة منا، و مجموع قوله:
«أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ یمثل حال الإنسان فی تباعده و انقطاعه من ربه عند ما ینعم علیه. کمن یحول وجهه عن صاحبه و یتخذ لنفسه موقفا بعیدا منه، و ربما ذکر بعض المفسرین أن قوله. «نَأی بِجانِبِهِ کنایة عن الاستکبار و الاستعلاء.
و قوله: «وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ کانَ یَؤُساً» أی و إذا أصابه الشر أصابة خفیفة کالمس کان آیسا منقطع الرجاء عن الخیر و هو النعمة، و لم ینسب الشر إلیه تعالی کما نسب النعمة تنزیها له تعالی من أن یسند إلیه الشر، و لأن وجود الشر أمر نسبی لا نفسی فما یتحقق من الشر فی العالم کالموت و المرض و الفقر و النقص و غیر ذلک إنما هو شر بالنسبة إلی مورده، و أما بالنسبة إلی غیره و خاصة النظام العام الجاری فی الکون فهو من الخیر الذی لا مناص عنه فی التدبیر الکلی فما کان من الخیر فهو مما تعلقت به بعینه 
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العنایة الإلهیة و هو مراد بالذات، و ما کان من الشر فهو مما تعلقت به العنایة لغیره و هو مقضی بالعرض.
فالمعنی أنا إذا أنعمنا علی الإنسان هذا الموجود الواقع فی مجری الأسباب اشتغل بظواهر الأسباب و أخلد إلیها فنسینا فلم یذکرنا و لم یشکرنا، و إذا ناله شی‌ء یسیر من الشر فسلب منه الخیر و زالت عنه أسبابه و رأی ذلک کان شدید الیأس من الخیر لکونه متعلقا بأسبابه و هو یری بطلان أسبابه و لا یری لربه فی ذلک صنعا.
و الآیة تصف حال الإنسان العادی الواقع فی المجتمع الحیوی الذی یحکم فیه العرف و العادة فهو إذا توالت علیه النعم الإلهیة من المال و الجاه و البنین و غیرها و وافقته علی ذلک الأسباب الظاهریة اشتغل بها و تعلق قلبه بها فلم تدع له فراغا یشتغل فیه بذکر ربه و شکره بما أنعم علیه، و إذا مسه الشر و سلب عنه بعض النعم الموهوبة أیس من الخیر و لم یتسل بالرجاء لأنه لا یری للخیر إلا الأسباب الظاهریة التی لا یجد وقتئذ شیئا منها فی الوجود.
و هذه الحال غیر حال الإنسان الفطری غیر المشوب ذهنه بالرسوم و الآداب و لا الحاکم فیه العرف و العادة إما بتأیید إلهی یلازمه و یسدده و إما بعروض اضطرار ینسیه الأسباب الظاهریة فیرجع إلی سذاجة فطرته و یدعو ربه و یسأله کشف ضره فللإنسان حالان حال فطریة تهدیه إلی الرجوع إلی ربه عند مس الضر و نزول الشر و حال عادیة تحول فیها الأسباب بینه و بین ربه فتشغله و تصرفه عن الرجوع إلیه بالذکر و الشکر، و الآیة تصف حاله الثانیة دون الأولی.
و من هنا یظهر أن لا منافاة بین هذه الآیة و الآیات الدالة علی أن الإنسان إذا مسه الضر رجع إلی ربه کقوله تعالی فیما تقدم: «وَ إِذا مَسَّکُمُ الضُّرُّ فِی الْبَحْرِ ضَلَّ مَنْ تَدْعُونَ إِلَّا إِیَّاهُ الآیة و قوله: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً» الآیة: یونس: 12 إلی غیر ذلک.
و یظهر أیضا وجه اتصال الآیة بما قبلها و أنها متصلة بالآیة السابقة من جهة ذیلها أعنی قوله: «وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» و المحصل أن هذا الخسار غیر بعید منهم 
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فإن من حال الإنسان أن یشغله الأسباب الظاهریة عند نزول النعم الإلهیة فینصرف عن ربه و یعرض و ینأی بجانبه، و ییأس عند مس الشر.



بحث فلسفی [فی تعلق القضاء بالشرور]

ذکروا أن الشرور داخلة فی القضاء الإلهی بالعرض، و قد أوردوا فی بیانه ما یأتی:
نقل عن أفلاطون أن الشر عدم و قد بین ذلک بالأمثلة فإن فی القتل بالسیف مثلا شرا و لیس هو فی قدرة الضارب علی مباشرة الضرب و لا فی شجاعته و لا فی قوة عضلات یده فإن ذلک کله کمال له، لیس من الشر فی شی‌ء، و لیس هو فی حدة السیف و دقة ذبابه و کونه قطاعا فإن ذلک من کماله و حسنه، و لیس هو فی انفعال رقبة المقتول عن الآلة القطاعة فإن من کماله أن یکون کذلک فلا یبقی للشر إلا زهاق روح المقتول و بطلان حیاته و هو عدمی، و علی هذا سائر الأمثلة فالشر عدم.
ثم إن الشرور التی فی العالم لما کانت مرتبطة بالحوادث الواقعة مکتنفة بها کانت أعداما مضافة لا عدما مطلقا فلها حظ من الوجود و الوقوع کأنواع الفقد و النقص و الموت و الفساد الواقعة فی الخارج الداخلة فی النظام العام الکونی، و لذلک کان لها مساس بالقضاء الإلهی الحاکم فی الکون لکنها داخلة فی القضاء بالعرض لا بالذات.
و ذلک أن الذی تتصوره من العدم إما عدم مطلق و هو عدم النقیض للوجود و إما مضاف إلی ملکة و هو عدم کمال الوجود عما من شأنه ذلک کالعمی الذی هو عدم البصر مما من شأنه أن یکون بصیرا.
و القسم الأول إما عدم شی‌ء مأخوذ بالنسبة إلی ماهیته کعدم زید مثلا مأخوذا بالنسبة إلی ماهیة نفسه، و هذا اعتبار عقلی لیس من وقوع الشر فی شی‌ء إذ لا موضوع مشترک بین النقیضین نعم ربما یقید العدم فیقاس إلی الشی‌ء فیکون من الشر کعدم زید بعد وجوده، و هو راجع فی الحقیقة إلی العدم المضاف إلی الملکة الآتی حکمه.
و إما عدم شی‌ء مأخوذ بالنسبة إلی شی‌ء آخر کفقدان الماهیات الإمکانیة کمال الوجود الواجبی و کفقدان کل ماهیة وجود الماهیة الأخری الخاص بها مثل فقدان 
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النبات وجود الحیوان و فقدان البقر وجود الفرس، و هذا النوع من العدم من لوازم الماهیات و هی اعتباریة غیر مجعولة.
و القسم الثانی و هو العدم المضاف إلی الملکة فقدان أمر ما شیئا من کمال وجوده الذی من شأنه أن یوجد له و یتصف به کأنواع الفساد العارضة للأشیاء و النواقص و العیوب و العاهات و الأمراض و الأسقام و الآلام الطارئة علیها، و هذا القسم من الشرور إنما یتحقق فی الأمور المادیة و یستند إلی قصور الاستعدادات علی اختلاف مراتبها لا إلی إفاضة مبدإ الوجود فإن علة العدم عدم کما أن علة الوجود وجود.
فالذی تعلقت به کلمة الإیجاد و الإرادة الإلهیة و شمله القضاء بالذات فی الأمور التی یقارنها شی‌ء من الشر إنما هو القدر الذی تلبس به من الوجود حسب استعداده و مقدار قابلیته و أما العدم الذی یقارنه فلیس إلا مستندا إلی عدم قابلیته و قصور استعداده نعم ینسب إلیه الجعل و الإفاضة بالعرض لمکان نوع من الاتحاد بینه و بین الوجود الذی یقارنه هذا.
و ببیان آخر الأمور علی خمسة أقسام: ما هو خیر محض، و ما خیره أکثر من شره، و ما یتساوی خیره و شره، و ما شره أکثر من خیره، و ما هو شر محض، و لا یوجد شی‌ء من الثلاثة الأخیرة لاستلزامه الترجیح من غیر مرجح أو ترجیح المرجوح علی الراجح، و من الواجب بالنظر إلی الحکمة الإلهیة المنبعثة عن القدرة و العلم الواجبیین و الجود الذی لا یخالطه بخل أن یفیض ما هو الأصلح فی النظام الأتم و أن یوجد ما هو خیر محض و ما خیره أکثر من شره لأن فی ترک الأول شرا محضا و فی ترک الثانی شرا کثیرا.
فما یوجد من الشر نادر قلیل بالنسبة إلی ما یوجد من الخیر و إنما وجد الشر القلیل بتبع الخیر الکثیر.
و عن الإمام الرازی أنه لا محل لهذا البحث منهم بناء علی ما ذهبوا إلیه من کونه تعالی علة تامة للعالم و استحالة انفکاک العلة التامة عن معلولها فهو موجب فی فعله لا مختار، فعلیه أن یوجد ما هو علة له من خیر أو شر من غیر خیرة فی الترجیح.
و قد خفی علیه أن هذا الوجوب إنما هو قائم بالمعلول تلقاه من قبل العلة مثل ما
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یتلقی وجوده من قبله، و من المحال أن یعود ما یفیضه العلة فیقهر العلة فیضطرها علی الفعل و یغلبها بتحدیده.
و لقد أنصف صاحب روح المعانی حیث أشار أولا إلی نظیر ما تقدم من البحث فقال:
و لا یخفی أن هذا إنما یتم علی القول بأنه تعالی لا یمکن أن تکون إرادته متساویة النسبة إلی الشی‌ء و مقابله بلا داع و مصلحة کما هو مذهب الأشاعرة و إلا فقد یقال:
إن الفاعل للکل إذا کان مختارا فله أن یختار أیما شاء من الخیرات و الشرور لکن الحکماء و أساطین الإسلام قالوا: إن اختیاره تعالی أرفع من هذا النمط، و أمور العالم منوطة بقوانین کلیة، و أفعاله تعالی مربوطة بحکم و مصالح جلیة و خفیة.
ثم قال: و قول الإمام: «إن الفلاسفة لما قالوا بالإیجاب و الجبر فی الأفعال فخوضهم فی هذا المبحث من جملة الفضول و الضلال لأن السؤال بلم عن صدورها غیر وارد کصدور الإحراق من النار لأنه یصدر عنها لذاتها».
ناش من التعصب لأن محققیهم یثبتون الاختیار، و لیس صدور الأفعال من الله تعالی عندهم صدور الإحراق من النار، و بعد فرض التسلیم بحثهم عن کیفیة وقوع الشر فی هذا العالم لأجل أن الباری تبارک اسمه خیر محض بسیط عندهم و لا یجوزون الشر عما لا جهة شریة فیه أصلا فیلزم علیهم فی بادئ النظر ما افترته الثنویة من مبدأین خیری و شری فتخلصوا عن ذلک البحث فهو فضل لا فضول. انتهی.



[بیان 

قوله تعالی: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ فَرَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِمَنْ هُوَ أَهْدی سَبِیلًا» المشاکلة- علی ما فی المفردات،- من الشکل و هو تقیید الدابة، و یسمی ما یقید به شکالا بکسر الشین، و الشاکلة هی السجیة سمی بها لتقییدها الإنسان أن یجری علی ما یناسبها و تقتضیه.
و فی المجمع،: الشاکلة الطریقة و المذهب یقال: هذا طریق ذو شواکل أی ینشعب منه طرق جماعة انتهی. و کأن تسمیتهما بها لما فیها من تقیید العابرین و المنتحلین بالتزامهما و عدم التخلف عنهما و قیل: الشاکلة من الشکل بفتح الشین بمعنی المثل و قیل: إنها من الشکل بکسر الشین بمعنی الهیأة.
و کیف کان فالآیة الکریمة ترتب عمل الإنسان علی شاکلته بمعنی أن العمل یناسبها
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و یوافقها فهی بالنسبة إلی العمل کالروح الساریة فی البدن الذی یمثل بأعضائه و أعماله هیأت الروح المعنویة و قد تحقق بالتجارب و البحث العلمی أن بین الملکات و الأحوال النفسانیة و بین الأعمال رابطة خاصة فلیس یتساوی عمل الشجاع الباسل و الجبان إذا حضرا موقفا هائلا، و لا عمل الجواد الکریم و البخیل اللئیم فی موارد الإنفاق و هکذا، و أن بین الصفات النفسانیة و نوع ترکیب البنیة الإنسانیة رابطة خاصة فمن الأمزجة ما یسرع إلیه الغضب و حب الانتقام بالطبع و منها ما تغلی و تفور فیه شهوة الطعام أو النکاح أو غیر ذلک بحیث تتوق نفسه بأدنی سبب یدعوه و یحرکه، و منها غیر ذلک فیختلف انعقاد الملکات بحسب ما یناسب المورد سرعة و بطءا.
و مع ذلک کله فلیس یخرج دعوة المزاج المناسب لملکة من الملکات أو عمل من الأعمال من حد الاقتضاء إلی حد العلیة التامة بحیث یخرج الفعل المخالف لمقتضی الطبع عن الإمکان إلی الاستحالة و یبطل الاختیار فالفعل باق علی اختیاریته و إن کان فی بعض الموارد صعبا غایة الصعوبة.
و کلامه سبحانه یؤید ما تقدم علی ما یعطیه التدبر فهو سبحانه القائل: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ الَّذِی خَبُثَ لا یَخْرُجُ إِلَّا نَکِداً»: الأعراف: 58 و انضمام الآیة إلی الآیات الدالة علی عموم الدعوة کقوله: «لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ»: الأنعام: 19 یفید أن تأثیر البنی الإنسانیة فی الصفات و الأعمال علی نحو الاقتضاء دون العلیة التامة کما هو ظاهر.
کیف و هو تعالی یعد الدین فطریا تهتف به الخلقة التی لا تبدیل لها و لا تغییر قال:
«فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30 و قال: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20 و لا تجامع دعوة الفطرة إلی الدین الحق و السنة المعتدلة دعوة الخلقة إلی الشر و الفساد و الانحراف عن الاعتدال بنحو العلیة التامة.
و قول القائل: إن السعادة و الشقاوة ذاتیتان لا تتخلفان عن ملزومهما کزوجیة الأربعة و فردیة الثلاثة أو مقضیتان بقضاء أزلی لازم و إن الدعوة لإتمام الحجة لا لإمکان التغییر و رجاء التحول من حال إلی حال فالأمر مفروغ عنه قال تعالی:
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«لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ».
مدفوع بأن صحة إقامة الحجة بعینها حجة علی عدم کون سعادة السعید و شقاوة الشقی لازمة ضروریة فإن السعادة و الشقاوة لو کانتا من لوازم الذوات لم تحتاجا فی لحوقهما إلی حجة إذ لا حجة فی الذاتیات فتلغو الحجة، و کذا لو کانتا لازمتین للذوات بقضاء لازم أزلی لا لاقتضاء ذاتی من الذوات کانت الحجة للناس علی الله سبحانه فتلغو الحجة منه تعالی فصحة إقامة الحجة من قبله سبحانه تکشف عن عدم ضروریة شی‌ء من السعادة و الشقاوة بالنظر إلی ذات الإنسان مع قطع النظر عن أعماله الحسنة و السیئة و اعتقاداته الحقة و الباطلة.
علی أن توسل الإنسان بالفطرة إلی مقاصد الحیاة بمثل التعلیم و التربیة و الإنذار و التبشیر و الوعد و الوعید و الأمر و النهی و غیر ذلک أوضح دلیل علی أن الإنسان فی نفسه علی ملتقی خطین و منشعب طریقین: السعادة و الشقاوة و فی إمکانه أن یختار أیا منهما شاء و أن یسلک أیا منهما أراد و لکل سعی جزاء یناسبه قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی .: النجم: 41 فهذا نوع من الارتباط مستقر بین الأعمال و الملکات و بین الذوات، و هناک نوع آخر من الارتباط مستقر بین الأعمال و الملکات و بین الأوضاع و الأحوال و العوامل الخارجة عن الذات الإنسانیة المستقرة فی ظرف الحیاة و جو العیش کالآداب و السنن و الرسوم و العادات التقلیدیة فإنها تدعو الإنسان إلی ما یوافقها و تزجره عن مخالفتها و لا تلبث دون أن تصوره صورة جدیدة ثانیة تنطبق أعماله علی الأوضاع و الأحوال المحیطة به المجتمعة المؤتلفة فی ظرف حیاته.
و هذه الرابطة علی نحو الاقتضاء غالبا غیر أنها ربما یستقر استقرارا لا مطمع فی زوالها من جهة رسوخ الملکات الرذیلة أو الفاضلة فی نفس الإنسان، و فی کلامه تعالی ما یشیر إلی ذلک کقوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ»: البقرة: 7 إلی غیر ذلک.
و لا یضر ذلک صحة إقامة الحجة علیهم بالدعوة و الإنذار و التبشیر لأن امتناع تأثیر الدعوة فیهم مستند إلی سوء اختیارهم و الامتناع بالاختیار لا ینافی الاختیار.
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فقد تبین بما قدمناه علی طوله أن للإنسان شاکلة بعد شاکلة فشاکلة یهیؤها نوع خلقته و خصوصیة ترکیب بنیته، و هی شخصیة خلقیة متحصلة من تفاعل جهازاته البدنیة بعضها مع بعض کالمزاج الذی هو کیفیة متوسطة حاصلة من تفاعل الکیفیات المتضادة بعضها فی بعض.
و شاکلة أخری ثانیة و هی شخصیة خلقیة متحصلة من وجوه تأثیر العوامل الخارجیة فی النفس الإنسانیة علی ما فیها من الشاکلة الأولی إن کانت.
و الإنسان علی أی شاکلة متحصلة و علی أی نعت نفسانی و فعلیة داخلیة روحیة کان فإن عمله یجری علیها و أفعاله تمثلها و تحکیها کما أن المتکبر المختال یلوح حاله فی تکلمه و سکوته و قیامه و قعوده و حرکته و سکونه، و الذلیل المسکین ظاهر الذلة و المسکنة فی جمیع أعماله و کذا الشجاع و الجبان و السخی و البخیل و الصبور و الوقور و العجول و هکذا: و کیف لا و الفعل یمثل فاعله و الظاهر عنوان الباطن و الصورة دلیل المعنی.
و کلامه سبحانه یصدق ذلک و یبنی علیه حججه فی موارد کثیرة کقوله تعالی:
«وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ وَ لَا الظُّلُماتُ وَ لَا النُّورُ وَ لَا الظِّلُّ وَ لَا الْحَرُورُ وَ ما یَسْتَوِی الْأَحْیاءُ وَ لَا الْأَمْواتُ»: فاطر: 22 و قوله: «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ»: النور: 36 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
و قوله تعالی: «کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ محکم فی معناه علی أی معنی حملنا الشاکلة غیر أن اتصال الآیة بقوله: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» و وقوعها فی سیاق أن الله سبحانه یربح المؤمنین و یشفیهم بالقرآن الکریم و الدعوة الحقة و یخسر به الظالمین لظلمهم یقرب کون المراد بالشاکلة الشاکلة بالمعنی الثانی و هی الشخصیة الخلقیة الحاصلة للإنسان من مجموع غرائزه و العوامل الخارجیة الفاعلة فیه.
کأنه تعالی لما ذکر استفادة المؤمنین من کلامه الشفاء و الرحمة و حرمان الظالمین من ذلک و زیادتهم فی خسارهم اعترضه معترض فی هذه التفرقة و أنه لو سوی بین 
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الفریقین فی الشفاء و الرحمة کان ذلک أوفی لغرض الرسالة و أنفع لحال الدعوة فأمر رسوله ص أن یجیبهم فی ذلک.
فقال: قُلْ: کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ أی إن أعمالکم تصدر علی طبق ما عندکم من الشاکلة و الفعلیة الموجودة فمن کانت عنده شاکلة عادلة سهل اهتداؤه إلی کلمة الحق و العمل الصالح و انتفع بالدعوة الحقة، و من کانت عنده شاکلة ظالمة صعب علیه التلبس بالقول الحق و العمل الصالح و لم یزد من استماع الدعوة الحقة إلا خسارا، و الله الذی هو ربکم العلیم بسرائرکم المدبر لأمرکم أعلم بمن عنده شاکلة عادلة و هو أهدی سبیلا و أقرب إلی الانتفاع بکلمة الحق، و الذی علمه و أخبر به أن المؤمنین أهدی سبیلا فیختص بهم الشفاء و الرحمة بالقرآن الذی ینزله، و لا یبقی للکافرین أهل الظلم إلا مزید الخسار إلا أن ینتزعوا عن ظلمهم فینتفعوا به.
و من هنا یظهر النکتة فی التعبیر بصیغة التفضیل فی قوله: «أَهْدی سَبِیلًا» و ذلک لما تقدم أن الشاکلة غیر ملزمة فی الدعوة إلی ما یلائمها فالشاکلة الظالمة و إن کانت مضلة داعیة إلی العمل الطالح غیر أنها لا تحتم الضلال ففیها أثر من الهدی و إن کان ضعیفا، و الشاکلة العادلة أهدی منها فافهم.
و ذکر الإمام الرازی فی تفسیره، ما ملخصه: أن الآیة تدل علی کون النفوس الناطقة الإنسانیة مختلفة بالماهیة و ذلک أنه تعالی بین فی الآیة المتقدمة أن القرآن بالنسبة إلی بعض النفوس یفید الشفاء و الرحمة و بالنسبة إلی بعض آخر یفید الخسار و الخزی ثم أتبعه بقوله: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ و معناه أن اللائق بتلک النفوس الطاهرة أن یظهر فیها من القرآن آثار الذکاء و الکمال، و بتلک النفوس الکدرة أن یظهر فیها منه آثار الخزی و الضلال کما أن الشمس تعقد الملح و تلین الدهن و تبیض ثوب القصار و یسود وجهه.
و هذا إنما یتم إذا کانت الأرواح و النفوس مختلفة بماهیاتها فبعضها مشرقة صافیة یظهر فیها من القرآن نور علی نور، و بعضها کدرة ظلمانیة یظهر فیها منه ضلال علی ضلال و نکال علی نکال. انتهی.
و فیه أنه لو أقام الحجة علی اختلاف ماهیات النفوس بعد رسوخ ملکاتها و تصورها
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بصورها لکان له وجه، و أما النفوس الساذجة قبل رسوخ الملکات فلا تختلف بالآثار اختلافا ضروریا حتی تجری فیها الحجة، و قد عرفت أن الآیة إنما تتعرض لحال الإنسان بعد حصول شاکلته و شخصیته الخلقیة الحاصلة من مجموع غرائزه و العوامل الخارجیة الفاعلة فیه الداعیة إلی نوع من العمل دعوة علی نحو الاقتضاء فتبصر.



بحث فلسفی [کلام فی سنخیة الفعل و فاعله 

ذکر الحکماء أن بین الفعل و فاعله و یعنون به المعلول و علته الفاعلة سنخیة وجودیة و رابطة ذاتیة یصیر بها وجود الفعل کأنه مرتبة نازلة من وجود فاعله و وجود الفاعل کأنه مرتبة عالیة من وجود فعله بل الأمر علی ذلک بناء علی أصالة الوجود و تشکیکه.
و بینوا ذلک بأنه لو لم یکن بین الفعل المعلول و علته الفاعلة له مناسبة ذاتیة و خصوصیة واقعیة بها یختص أحدهما بالآخر کانت نسبة الفاعل إلی فعله کنسبته إلی غیره کما کانت نسبة الفعل إلی فاعله کنسبته إلی غیره فلم یکن لاستناد صدور الفعل إلی فاعله معنی، و نظیر البرهان یجری فی المعلول بالنسبة إلی سائر العلل و یثبت الرابطة بینه و بینها غیر أن العلة الفاعلة لما کانت هی المقتضیة لوجود المعلول و معطی الشی‌ء غیر فاقده کانت العلة الفاعلة واجدة لکمال وجود المعلول و المعلول ممثلا لوجودها فی مرتبة نازلة.
و قد بین ذلک صدر المتألهین بوجه أدق و ألطف و هو أن المعلول مفتقر فی وجوده إلی العلة الفاعلة متعلق الذات بها، و لیس من الجائز أن یتأخر هذا الفقر و التعلق عن مرتبة ذاته و یکون هناک ذات ثم فقر و تعلق و إلا استغنی بحسب ذاته عن العلة و استقل بنفسه عنها فلم یکن معلولا هف فذاته عین الفقر و التعلق فلیس له من الوجود إلا الرابط غیر المستقل و ما یتراءی فیه من استقلال الوجود المفروض معه أولا إنما هو استقلال علته فوجود المعلول یحاکی وجود علته و یمثله فی مرتبته التی له من الوجود.



تعقیب البحث السابق من جهة القرآن‌

التدبر فی الآیات القرآنیة لا یدع ریبا فی أن القرآن الکریم یعد الأشیاء علی 
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اختلاف وجوهها و تشتت أنواعها آیات له تعالی دالة علی أسمائه و صفاته فما من شی‌ء إلا و هو آیة فی وجوده و فی أی جهة مفروضة فی وجوده له تعالی مشیرة إلی ساحة عظمته و کبریائه، و الآیة و هی العلامة الدالة من حیث إنها آیة وجودها مرآتی فإن فی ذی الآیة الذی هو مدلولها غیر مستقلة دونه إذ لو استقلت فی وجوده أو فی جهة من جهات وجوده لم تکن من تلک الجهة مشیرة إلیه دالة علیه آیة له هف.
فالأشیاء بما هی مخلوقة له تعالی أفعاله، و هی تحاکی بوجودها و صفات وجودها وجوده سبحانه و کرائم صفاته و هو المراد بمسانخة الفعل لفاعله لا أن الفعل واجد لهویة الفاعل مماثل لحقیقة ذاته فإن الضرورة تدفعه.
[بیان 
قوله تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلَّا قَلِیلًا» الروح علی ما یعرف فی اللغة هو مبدأ الحیاة الذی به یقوی الحیوان علی الإحساس و الحرکة الإرادیة و لفظه یذکر و یؤنث، و ربما یتجوز فیطلق علی الأمور التی یظهر بها آثار حسنة مطلوبة کما یعد العلم حیاة للنفوس قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ»: الأنعام: 122 أی بالهدایة إلی الإیمان و علی هذا المعنی حمل جماعة مثل قوله: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2 أی بالوحی و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 52 أی القرآن الذی هو وحی فذکروا أنه تعالی سمی الوحی أو القرآن روحا لأن به حیاة النفوس المیتة کما أن الروح المعروف به حیاة الأجساد المیتة.
و کیف کان فقد تکرر فی کلامه تعالی ذکر الروح فی آیات کثیرة مکیة و مدنیة، و لم یرد فی جمیعها المعنی الذی نجده فی الحیوان و هو مبدأ الحیاة الذی یتفرع علیه الإحساس و الحرکة الإرادیة کما فی قوله: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا»: النبأ: 38، و قوله: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ»: القدر: 4 و لا ریب أن المراد به فی الآیة غیر الروح الحیوانی و غیر الملائکة و قد تقدم الحدیث عن علی (ع) أنه احتج بقوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ»: النحل:
2 علی أن الروح غیر الملائکة، و قد وصفه تارة بالقدس و تارة بالأمانة کما سیأتی لطهارته 
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عن الخیانة و سائر القذارات المعنویة و العیوب و العاهات التی لا تخلو عنها الأرواح الإنسیة.
و هو و إن کان غیر الملائکة غیر أنه یصاحبهم فی الوحی و التبلیغ کما یظهر من قوله: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ الآیة فقد قال تعالی:
«مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة: 97 فنسب تنزیل القرآن علی قلبه (ص) إلی جبریل ثم قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ»: الشعراء: 195 و قال: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ»: النحل: 102 فوضع الروح و هو غیر الملائکة بوجه مکان جبریل و هو من الملائکة فجبریل ینزل بالروح و الروح یحمل هذا القرآن المقرو المتلو.
و بذلک تنحل العقدة فی قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 52 و یظهر أن المراد من وحی الروح فی الآیة هو إنزال روح القدس إلیه (ص) و إنزاله إلیه هو الوحی القرآن إلیه لکونه یحمله علی ما تبین فلا موجب لما ذکره بعضهم علی ما نقلناه آنفا أن المراد بالروح فی الآیة هو القرآن.
و أما نسبة الوحی و هو الکلام الخفی إلی الروح بهذا المعنی و هو من الموجودات العینیة و الأعیان الخارجیة فلا ضیر فیه فإن هذه الموجودات الطاهرة کما أنها موجودات مقدسة من خلقه تعالی کذلک هی کلمات منه تعالی کما قال فی عیسی بن مریم (ع):
«وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171 فعد الروح کلمة دالة علی المراد فمن الجائز أن یعد الروح وحیا کما عد کلمة و إنما سماه کلمة منه لأنه إنما کان عن کلمة الإیجاد من غیر أن یتوسط فیه السبب العادی فی کینونة الناس بدلیل قوله:
«إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: آل عمران: 59 و قد زاد سبحانه فی إیضاح حقیقة الروح حیث قال: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی و ظاهر «مِنْ أنها لتبیین الجنس کما فی نظائرها من الآیات «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ»: المؤمن: 15 «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ «أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا» «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ» فالروح من سنخ الأمر.
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ثم عرف أمره فی قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 84 فبین أولا أن أمره هو قوله للشی‌ء:
«کن» و هو کلمة الإیجاد التی هی الإیجاد و الإیجاد هو وجود الشی‌ء لکن لا من کل جهة بل من جهة استناده إلیه تعالی و قیامه به فقوله فعله.
و من الدلیل علی أن وجود الأشیاء قول له تعالی من جهة نسبته إلیه مع إلغاء الأسباب الوجودیة الأخر قوله تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ»: القمر: 50 حیث شبه أمره بعد عده واحدة بلمح بالبصر و هذا النوع من التشبیه لنفی التدریج و به یعلم أن فی الأشیاء المکونة تدریجا الحاصلة بتوسط الأسباب الکونیة المنطبقة علی الزمان و المکان جهة معراة عن التدریج خارجة عن حیطة الزمان و المکان هی من تلک الجهة أمره و قوله و کلمته، و أما الجهة التی هی بها تدریجیة مرتبطة بالأسباب الکونیة منطبقة علی الزمان و المکان فهی بها من الخلق قال تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54 فالأمر هو وجود الشی‌ء من جهة استناده إلیه تعالی وحده و الخلق هو ذلک من جهة استناده إلیه مع توسط الأسباب الکونیة فیه.
و یستفاد ذلک أیضا من قوله: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ الآیة حیث ذکر أولا خلق آدم و ذکر تعلقه بالتراب و هو من الأسباب ثم ذکر وجوده و لم یعلقه بشی‌ء إلا بقوله: «کُنْ فافهم ذلک و نظیره قوله: «ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً إلی أن قال ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14 فعد إیجاده المنسوب إلی نفسه من غیر تخلل الأسباب الکونیة إنشاء خلق آخر.
فظهر بذلک کله أن الأمر هو کلمة الإیجاد السماویة و فعله تعالی المختص به الذی لا تتوسط فیه الأسباب، و لا یتقدر بزمان أو مکان و غیر ذلک.
ثم بین ثانیا أن أمره فی کل شی‌ء هو ملکوت ذلک الشی‌ء- و الملکوت أبلغ من الملک- فلکل شی‌ء ملکوت کما أن له أمرا قال تعالی: «أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الأعراف: 185 و قال: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الأنعام: 75 و قال: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ» الآیة: القدر: 4.
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فقد بان بما مر أن الأمر هو کلمة الإیجاد و هو فعله تعالی الخاص به الذی لا یتوسط فیه الأسباب الکونیة بتأثیراتها التدریجیة و هو الوجود الأرفع من نشأة المادة و ظرف الزمان، و أن الروح بحسب وجوده من سنخ الأمر من الملکوت.
و قد وصف تعالی أمر الروح فی کلامه وصفا مختلفا فأفرده بالذکر فی مثل قوله:
«یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا»: النبأ: 38، و قوله: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ» الآیة: المعارج: 4.
و یظهر من کلامه أن منه ما هو مع الملائکة کقوله فی الآیات المنقولة آنفا: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ و قوله: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا»: مریم: 17.
و منه ما هو منفوخ فی الإنسان عامة قال تعالی: «ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ»: الم السجدة: 9 و قال: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر: 29- ص: 72.
و منه ما هو مع المؤمنین کما یدل علیه قوله تعالی: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22 و یشعر به بل یدل علیه أیضا قوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122 فإن المذکور فی الآیة حیاة جدیدة و الحیاة فرع الروح.
و منه ما نزل إلی الأنبیاء (ع) کما یدل علیه قوله: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا» الآیة: النحل: 2 و قوله: «وَ آتَیْنا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ الْبَیِّناتِ وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة: 87 و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 52 إلی غیر ذلک.
و من الروح ما تشعر به الآیات التی تذکر أن فی غیر الإنسان من الحیوان حیاة و أن فی النبات حیاة، و الحیاة متفرعة علی الروح ظاهرا.
فقد تبین بما قدمناه علی طوله معنی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی و أن السؤال إنما هو عن حقیقة مطلق الروح الوارد فی کلامه سبحانه، و أن الجواب مشتمل علی بیان حقیقة الروح و أنه من سنخ الأمر بالمعنی الذی تقدم 
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و أما قوله: «وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلَّا قَلِیلًا» أی ما عندکم من العلم بالروح الذی آتاکم الله ذلک قلیل من کثیر فإن له موقعا من الوجود و خواص و آثارا فی الکون عجیبة بدیعة أنتم عنها فی حجاب.
و للمفسرین فی المراد من الروح المسئول عنه و المجاب عنه أقوال:
فقال بعضهم: إن المراد بالروح المسئول عنه هو الروح الذی یذکره الله فی قوله:
«یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا» و قوله: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ الآیة، و لا دلیل لهم علی ذلک.
و قال بعضهم: إن المراد به جبریل فإن الله سماه روحا فی قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ و فیه أن مجرد تسمیته روحا فی بعض کلامه لا یستلزم کونه هو المراد بعینه أینما ذکر علی أن لهذه التسمیة معنی خاصا أومأنا إلیه فی سابق الکلام، و لو لا ذلک لکان عیسی و جبریل واحدا لأن الله سمی کلا منهما روحا.
و قال بعضهم: إن المراد به القرآن لأن الله سماه روحا فی قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا» الآیة فیکون محصل السؤال و الجواب أنهم یسألونک عن القرآن أ هو من الله أو من عندک؟ فأجبهم أنه من أمر ربی لا یقدر علی الإتیان بمثله غیره فهو آیة معجزة دالة علی صحة رسالتی و ما أوتیتم من العلم به إلا قلیلا من غیر أن تحیطوا به فتقدروا علی الإتیان بمثله قالوا: و الآیة التالیة: «وَ لَئِنْ شِئْنا لَنَذْهَبَنَّ بِالَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ یؤید هذا المعنی.
و فیه أن تسمیته فی بعض کلامه روحا لا تستلزم کونه هو المراد کلما أطلق کما تقدم آنفا. علی أنک قد عرفت ما فی دعوی هذه التسمیة. علی أن الآیة التالیة لا تتعین تأییدا لهذا الوجه بل تلائم بعض الوجوه الآخر أیضا.
و قال بعضهم: إن المراد به الروح الإنسانی فهو المتبادر من إطلاقه و قوله: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی ترک للبیان و نهی عن التوغل فی فهم حقیقة الروح فإنه من أمر الله الذی استأثر بعلمه و لم یطلع علی حقیقته أحدا ثم اختلفوا فی حقیقته بین قائل بأنه جسم هوائی متردد فی مخارق البدن، و قائل بأنه جسم هوائی فی هیئة البدن حال فیه 
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و خروجه موته، و قائل بأنه أجزاء أصلیة فی القلب و قائل بأنه عرض فی البدن، و قائل بأنه نفس البدن إلی غیر ذلک.
و فیه أن التبادر فی کلامه تعالی ممنوع، و التدبر فی الآیات المتعرضة لأمر الروح کما قدمناه یدفع جمیع ما ذکروه.
و قال بعضهم: إن المراد به مطلق الروح الواقع فی کلامه و السؤال إنما هو عن کونه قدیما أو محدثا فأجیب بأنه یحدث عن أمره و فعله تعالی، و فعله محدث لا قدیم.
و فیه أن تعمیم الروح لجمیع ما وقع منه فی کلامه تعالی و إن کان فی محله لکن إرجاع السؤال إلی حدوث الروح و قدمه و توجیه الجواب بما یناسبه دعوی لا دلیل علیها من جهة اللفظ.
ثم إن لهم اختلافا فی معنی قوله: «الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی أ هو جواب مثبت أو ترک للجواب و صرف عن السؤال علی قولین، و الوجوه المتقدمة فی معنی الروح مختلفة فی المناسبة مع هذین القولین فالمتعین فی بعضها القول الأول و فی بعضها الثانی، و قد أشرنا إلی مفی ضمن الأقوال.
ثم إن لهم اختلافا آخر فی المخاطبین بقوله: «وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلَّا قَلِیلًا» أ هم الیهود أو قریش لو کانوا هم السائلین بتعلیم من الیهود أو هم النبی ص و غیر النبی من الناس؟ و الأنسب بالسیاق أن یکون الخطاب متوجها إلی السائلین و الکلام من تمام قول النبی ص، و أن السائلین هم الیهود لأنهم کانوا معروفین یومئذ بالعلم و فی الکلام إثبات علم ما لهم دون قریش و کفار العرب و قد عبر تعالی عنهم فی بعض کلامه «1» بالذین لا یعلمون.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ شِئْنا لَنَذْهَبَنَّ بِالَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ بِهِ عَلَیْنا وَکِیلًا» الکلام متصل بما قبله فإن الآیة السابقة و إن کانت متعرضة لأمر مطلق الروح و هو ذو مراتب مختلفة إلا أن الذی ینطبق علیه منه بحسب سیاق الآیات السابقة المسوقة فی أمر القرآن هو الروح السماوی النازل علی النبی ص الملقی إلیه القرآن.
______________________________
(1) سورة البقرة الآیة 118.
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فالمعنی- و الله أعلم- الروح النازل علیک الملقی بالقرآن إلیک من أمرنا غیر خارج من قدرتنا، و أقسم لئن شئنا لنذهبن بهذا الروح الذی هو کلمتنا الملقاة إلیک ثم لا تجد أحدا یکون وکیلا به لک علینا یدافع عنک و یطالبنا به و یجبرنا علی رد ما أذهبنا به.
و بذلک یظهر أولا: أن المراد بالذی أوحینا إلیک الروح الإلهی الذی هی کلمة ملقاة من الله إلی النبی ص علی حد قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 54.
و ثانیا: أن المراد بالوکیل للمطالبة و الرد لما أذهبه الله دون الوکیل فی حفظ القرآن و تلاوته علی ما فسره بعض المفسرین و هو مبنی علی تفسیر قوله: «بِالَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ بالقرآن دون الروح النازل به کما قدمنا.
قوله تعالی: «إِلَّا رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إِنَّ فَضْلَهُ کانَ عَلَیْکَ کَبِیراً» استثناء من محذوف یدل علیه السیاق، و التقدیر فما اختصصت بما اختصصت به و لا أعطیت ما أعطیت من نزول الروح و ملازمته إیاک إلا رحمة من ربک، ثم علله بقوله: «إِنَّ فَضْلَهُ کانَ عَلَیْکَ کَبِیراً» و هو وارد مورد الامتنان.
قوله تعالی: «قُلْ لَئِنِ اجْتَمَعَتِ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلی أَنْ یَأْتُوا بِمِثْلِ هذَا الْقُرْآنِ لا یَأْتُونَ بِمِثْلِهِ وَ لَوْ کانَ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ ظَهِیراً» الظهیر هو المعین مأخوذ من الظهر کالرئیس من الرأس، و قوله: «بِمِثْلِهِ من وضع الظاهر موضع المضمر و ضمیره عائد إلی القرآن.
و فی الآیة تحد ظاهر، و هی ظاهرة فی أن التحدی بجمیع ما للقرآن من صفات الکمال الراجعة إلی لفظه و معناه لا بفصاحته و بلاغته وحدها فإن انضمام غیر أهل اللسان إلیهم لا ینفع فی معارضة البلاغة شیئا و قد اعتنت الآیة باجتماع الثقلین و إعانة بعضهم لبعض.
علی أن الآیة ظاهرة فی دوام التحدی و قد انقرضت العرب العرباء أعلام الفصاحة و البلاغة الیوم فلا أثر منهم، و القرآن باق علی إعجازه متحد بنفسه کما کان.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَرَّفْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلَّا
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کُفُوراً» تصریف الأمثال ردها و تکرارها و تحویلها من بیان إلی بیان و من أسلوب إلی أسلوب، و المثل هو وصف المقصود بما یمثله و یقربه من ذهن السامع، و «مِنْ فی قوله: «مِنْ کُلِّ مَثَلٍ لابتداء الغایة، و المراد من کل مثل یوضح لهم سبیل الحق و یمهد لهم طریق الإیمان و الشکر بقرینة قوله: «فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلَّا کُفُوراً» و الکلام مسوق للتوبیخ و الملامة.
و فی قوله: «أَکْثَرُ النَّاسِ وضع الظاهر موضع المضمر و الأصل أکثرهم و لعل الوجه فیه الإشارة إلی أن ذلک مقتضی کونهم ناسا کما مر فی قوله: «وَ کانَ الْإِنْسانُ کَفُوراً»: أسری: 67.
و المعنی: و أقسم لقد کررنا للناس فی هذا القرآن من کل مثل یوضح لهم الحق و یدعوهم إلی الإیمان بنا و الشکر لنعمنا فأبی أکثر الناس إلا أن یکفروا و لا یشکروا.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً- إلی قوله کِتاباً نَقْرَؤُهُ الفجر الفتح و الشق و کذلک التفجیر إلا أنه یفید المبالغة و التکثیر، و الینبوع العین التی لا ینضب ماؤها، و خلال الشی‌ء وسطه و أثناؤه، و الکسف جمع کسفة کقطع جمع قطعة وزنا و معنی، و القبیل هو المقابل کالعشیر و المعاشر، و الزخرف- الذهب، و الرقی الصعود و الارتقاء.
و الآیات تحکی الآیات المعجزة التی اقترحتها قریش علی النبی ص و علقوا إیمانهم به علیها مستهینة بالقرآن الذی هو معجزة خالدة.
و المعنی «وَ قالُوا» أی قالت قریش «لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ یا محمد «حَتَّی تَفْجُرَ» و تشق «لَنا مِنَ الْأَرْضِ أرض مکة لقلة مائها «یَنْبُوعاً» عینا لا ینضب ماؤها «أَوْ تَکُونَ بالإعجاز «لَکَ جَنَّةٌ مِنْ نَخِیلٍ وَ عِنَبٍ فَتُفَجِّرَ الْأَنْهارَ» أی تشقها أو تجریها «خِلالَها» أی وسط تلک الجنة و أثناءها «تَفْجِیراً» «أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ کَما زَعَمْتَ أی مماثلا لما زعمت یشیرون «1» به إلی قوله تعالی: «أَوْ نُسْقِطْ عَلَیْهِمْ کِسَفاً مِنَ السَّماءِ»: السبا: 9 «عَلَیْنا کِسَفاً» و قطعا «أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ وَ الْمَلائِکَةِ قَبِیلًا» مقابلا نعاینهم و نشاهدهم 
______________________________
(1) فالآیة لا تخلو من دلالة علی تقدم سورة سبأ علی هذه السورة نزولا.
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«أَوْ یَکُونَ لَکَ بَیْتٌ مِنْ زُخْرُفٍ و ذهب «أَوْ تَرْقی و تصعد «فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ و صعودک «حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا» منها «کِتاباً نَقْرَؤُهُ و نتلوه.
قوله تعالی: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا» فیه أمره (ص) أن یجیب عما اقترحوه علیه و ینبههم علی جهلهم و مکابرتهم فیما لا یخفی علی ذی نظر فإنهم سألوه أمورا عظاما لا یقوی علی أکثرها إلا القدرة الغیبیة الإلهیة و فیها ما هو مستحیل بالذات کالإتیان بالله و الملائکة قبیلا، و لم یرضوا بهذا المقدار و لم یقنعوا به دون أن جعلوه هو المسئول المتصدی لذلک المجیب لما سألوه فلم یقولوا لن نؤمن لک حتی تسأل ربک أن یفعل کذا و کذا بل قالوا: «لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ» إلخ «أَوْ تَکُونَ لَکَ إلخ «أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ» إلخ «أَوْ تَأْتِیَ بِاللَّهِ إلخ «أَوْ یَکُونَ لَکَ إلخ «أَوْ تَرْقی فِی السَّماءِ وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ 
فإن أرادوا منه ذلک بما أنه بشر فأین البشر من هذه القدرة المطلقة غیر المتناهیة المحیطة حتی بالمحال الذاتی، و إن أرادوا منه ذلک بما أنه یدعی الرسالة فالرسالة لا تقتضی إلا حمل ما حمله الله من أمره و بعثه لتبلیغه بالإنذار و التبشیر لا تفویض القدرة الغیبیة إلیه و إقداره أن یخلق کل ما یرید، و یوجد کل ما شاءوا، و هو (ص) لا یدعی لنفسه ذلک فاقتراحهم ما اقترحوه مع ظهور الأمر من عجیب الاقتراح.
و لذلک أمره (ص) أن یبادر فی جوابهم أولا إلی تنزیه ربه مما یلوح إلیه اقتراحهم هذا من المجازفة و تفویض القدرة إلی النبی ص، و لا یبعد أن یستفاد منه التعجب فالمقام صالح لذلک.
و ثانیا: إلی الجواب بقوله فی صورة الاستفهام: «هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا» و هو یؤید کون قوله: «سُبْحانَ رَبِّی واقعا موقع التعجب أی إن کنتم اقترحتم علی هذه الأمور و طلبتموها منی بما أنا محمد فإنما أنا بشر و لا قدرة للبشر علی شی‌ء من هذه الأمور، و إن کنتم اقترحتموها لأنی رسول أدعی الرسالة فلا شأن للرسول إلا حمل الرسالة و تبلیغها لا تقلد القدرة الغیبیة المطلقة.
و قد ظهر بهذا البیان أن کلا من قوله: «بَشَراً» و «رَسُولًا» دخیل فی استقامة الجواب عن اقتراحهم أما قوله: «بَشَراً» فلیرد به اقتراحهم علیه أن یأتی بهذه 
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الآیات عن قدرته فی نفسه، و أما قوله: «رَسُولًا» فلیرد به اقتراح إیتائها عن قدرة مکتسبة من ربه.
و ذکر بعضهم ما محصله أن معتمد الکلام هو قوله: «رَسُولًا» و قوله: «بَشَراً» توطئة له ردا لما أنکروه من جواز کون الرسول بشرا، و دلالة علی أن من قبله من الرسل کانوا کذلک، و المعنی علی هذا هل کنت إلا بشرا رسولا کسائر الرسل و کانوا لا یأتون إلا بما أجراه علی أیدیهم من غیر أن یفوض إلیهم أو یتحکموا علی ربهم بشی‌ء.
قال: و جعل «بَشَراً» و «رَسُولًا» کلیهما معتمدین مخالف لما یظهر من الآثار أولا فإن الذی ورد فی الآثار أنهم سألوا النبی ص أن یسأل ربه أن یفعل کذا و کذا، و لم یسألوه أن یأتیهم بشی‌ء من قبل نفسه حتی یشار إلی رده بإثبات بشریته، و مستلزم لکون رسولا خبرا بعد خبر و کونهما خبرین لکان یأباه الذوق السلیم.
انتهی محصلا.
و فیه أولا: أن أخذ قوله: «بَشَراً» ردا علی زعمهم عدم جواز کون الرسول بشرا مع عدم اشتمال الآیات علی مزعمتهم هذه لا تصریحا و لا تلویحا تحمیل من غیر دلیل.
و ثانیا: أن الذی ذکره فی معنی الآیة «هل کنت إلا بشرا رسولا کسائر الرسل و کانوا لا یأتون إلا کذا و کذا» معتمد الکلام فیه هو التشبیه الذی فی قوله: «کسائر الرسل» لا قوله: «رَسُولًا» و فی حذف معتمد الکلام إفساد السیاق فافهم ذلک.
و ثالثا: أن اشتمال الآثار علی أنهم إنما سألوا النبی ص أن یسأل ربه الإتیان بتلک الآیات من غیر أن یسألوه نفسه أن یأتی بها، لا یعارض نص الکتاب بخلافه، و الذی حکاه الله عنهم أنهم قالوا: لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا «إلخ فَتُفَجِّرَ الْأَنْهارَ «إلخ» أَوْ تُسْقِطَ السَّماءَ «إلخ» و هذا من عجیب المغالاة فی حق الآثار و تحکیمها علی کتاب الله و تقدیمها علیه حتی فی صورة المخالفة.
و رابعا: أن إباء الذوق السلیم عن تجویز کون «رَسُولًا» خبرا بعد خبر لا یظهر له وجه.
قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی إِلَّا أَنْ قالُوا أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولًا»
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الاستفهام فی قوله: «أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولًا» للإنکار، و جملة «قالُوا أَ بَعَثَ اللَّهُ «إلخ» حکایة حالهم بحسب الاعتقاد و إن لم یتکلموا بهذه الکلمة بعینها.
و إنکار النبوة و الرسالة مع إثبات الإله من عقائد الوثنیة، و هذه قرینة علی أن المراد بالناس الوثنیون، و المراد بالإیمان الذی منعوه هو الإیمان بالرسول.
فمعنی الآیة و ما منع الوثنیین- و کانت قریش و عامة العرب یومئذ منهم- أن یؤمنوا بالرسالة- أو برسالتک- إلا إنکارهم لرسالة البشر، و لذلک کانوا یردون علی رسلهم دعوتهم- کما حکاه الله- بمثل قولهم: «لَوْ شاءَ رَبُّنا لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً فَإِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ»: حم السجدة: 14.
قوله تعالی: «قُلْ لَوْ کانَ فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ یَمْشُونَ مُطْمَئِنِّینَ لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولًا» أمر سبحانه رسوله ص أن یرد علیهم قولهم و إنکارهم لرسالة البشر و نزول الوحی بأن العنایة الإلهیة قد تعلقت بهدایة أهل الأرض و لا یکون ذلک إلا بوحی سماوی لا من عند أنفسهم فالبشر القاطنون فی الأرض لا غنی لهم عن وحی سماوی بنزول ملک رسول إلیهم و یختص بذلک نبیهم.
و هذه خاصة الحیاة الأرضیة و العیشة المادیة المفتقرة إلی هدایة إلهیة لا سبیل إلیها إلا بنزول الوحی من السماء حتی لو أن طائفة من الملائکة سکنوا الأرض و أخذوا یعیشون عیشة أرضیة مادیة لنزلنا علیهم من السماء ملکا رسولا کما ننزل علی البشر ملکا رسولا.
و العنایة فی الآیة الکریمة. کما تری- متعلقة بجهتین إحداهما کون الحیاة أرضیة مادیة، و الأخری کون الهدایة الواجبة بالعنایة الإلهیة بوحی نازل من السماء برسالة ملک من الملائکة.
و الأمر علی ذلک فهاتان الجهتان أعنی کون حیاة النوع أرضیة مادیة و وجوب هدایتهم بواسطة سماویة و ملک علوی هما المقدمتان الأصلیتان فی البرهان علی وجود الرسالة و لزومها.
و أما ما أصر علیه المفسرون من تقیید معنی الآیة بوجوب کون الرسول من جنس 
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المرسل إلیهم و من أنفسهم کالإنسان للإنسان و الملک للملک فلیس بتلک الأهمیة، و لذلک لم یصرح به فی الآیة الکریمة.
و ذلک أن کون الرسول إلی البشر و هو الذی یعلمهم و یربیهم من أنفسهم من لوازم کون حیاتهم أرضیة، و کون الوحی النازل علیهم بواسطة الملک السماوی فإن اختلاف أفراد النوع المادیة بالسعادة و الشقاء و الکمال و النقص و طهارة الباطن و قذارته ضروری و الملک الملقی للوحی و ما تحمله منه طاهر زکی لا یمسه إلا المطهرون، فالملک النازل بالوحی و إن نزل علی النوع لکن لا یمسه إلا آحاد منهم مطهرون من قذارات المادة و ألواثها مقدسون من مس الشیطان و هم الرسل (ص).
و توضیح المقام: أن مقتضی العنایة الإلهیة هدایة کل نوع من أنواع الخلیقة إلی کماله و سعادته، و الإنسان الذی هو أحد هذه الأنواع غیر مستثنی من هذه الکلیة، و لا تتم سعادته فی الحیاة إلا بأن یعیش عیشة اجتماعیة تحکم فیها قوانین و سنن تضمن سعادة حیاته فی الدنیا و بعدها، و ترفع الاختلافات الضروریة الناشئة بین الأفراد، و إذ کانت حیاته حیاة شعوریة فلا بد أن یجهز بما یتلقی به هذه القوانین و السنن و لا یکفی فی ذلک ما جهز به من العقل الممیز بین خیره و شره فإن العقل بعینه یهدیه إلی الاختلاف فلا بد أن یجهز بشعور آخر یتلقی به ما یفیضه الله من المعارف و القوانین الرافعة للاختلاف الضامنة لسعادته و کماله و هو شعور الوحی و الإنسان المتلبس به هو النبی.
و هذا برهان عقلی تام مأخوذ من کلامه و قد أوردناه و فصلنا القول فیه فی مباحث النبوة من الجزء الثانی و فی ضمن قصص نوح فی الجزء العاشر من الکتاب.
و أما الآیة التی نحن فیها أعنی قوله: «قُلْ لَوْ کانَ فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ» إلخ فإنها تزید علی ما مر من معنی البرهان بشی‌ء و هو أن إلقاء الوحی إلی البشر یجب أن یکون بنزول ملک من السماء إلیهم.
و ذلک أن محصل مضمون الآیة و ما قبلها هو أن الذی یمنع الناس أن یؤمنوا برسالتک أنهم یحیلون رسالة البشر من جانب الله سبحانه. و قد أخطئوا فی ذلک 
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فإن مقتضی الحیاة الأرضیة و عنایة الله بهدایة عباده أن ینزل إلی بعضهم ملکا من السماء رسولا حتی أن الملائکة لو کانوا کالإنسان عائشین فی الأرض لنزل الله إلی بعضهم و هو رسولهم ملکا من السماء رسولا حاملا لوحیه.
و هذا کما تری یعطی أولا: معنی الرسالة البشریة و هو أن الرسول إنسان ینزل علیه ملک من السماء بدین الله ثم هو یبلغه الناس بأمر الله.
و یشیر ثانیا: إلی برهان الرسالة أن حیاة الإنسان الأرضیة و العنایة الربانیة متعلقة بهدایة عباده و إیصالهم إلی غایاتهم لا غنی لها عن نزول دین سماوی علیهم، و الملائکة وسائط نزول البرکات السماویة إلی الأرض فلا محالة ینزل الدین علی الناس بوساطة الملک و هو رسالته، و الذی یشاهده و یتلقی ما ینزل به- و لا یکون إلا بعض الناس لا جمیعهم لحاجته إلی طهارة باطنیة و روح من أمر الله- هو الرسول البشری.
و کان المترقب من السیاق أن یقال: «لبعث الله فیهم ملکا رسولا» بحذاء قولهم المحکی فی الآیة السابقة: «أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولًا» لکنه عدل إلی مثل قوله «لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولًا» لیکون أولا أحسم للشبهة و أقطع للتوهم فإن عامة الوثنیین من البرهمانیة و البوذیة و الصابئة کما یشهد به ما فی کتبهم المقدسة لا یتحاشون ذاک التحاشی عن النبوة بمعنی انبعاث بشر کامل لتکمیل الناس و یعبرون عنه بظهور المنجی أو المصلح و نزول الإله إلی الأرض و ظهوره علی أهلها فی صورة موجود أرضی و کان بوذه و یوذاسف- علی ما یقال- منهم و المعبود عندهم علی أی حال هو الملک أو الجن أو الإنسان المستغرق فیه دون الله سبحانه.
و إنما یمتنعون کل الامتناع عن رسالة الملک و هو من الآلهة المعبودین عندهم إلی البشر بدین یعبد فیه الله وحده و هو إله غیر معبود عندهم ففی التصریح برسالة الملک السماوی إلی البشر الأرضی من عند الله النص علی کمال المخالفة لهم.
و لیکون ثانیا إشارة إلی أن رسالة الملک بالحقیقة إلی عامة الإنسان غیر أن الذی یصلح لتلقی الوحی منه هو الرسول منهم، و أما غیره فهم محرومون عن ذلک لعدم استعدادهم لذلک فالفیض عام و إن کان المستفیض خاصا قال تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: أسری: 20، و قال: «قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ 
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رُسُلُ اللَّهِ اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ»: الأنعام: 124.
و الآیة بما تعطی من معنی الرسالة یؤید ما ورد عن أئمة أهل البیت (ع) فی الفرق بین الرسول و النبی أن الرسول هو الذی یری الملک و یسمع منه و النبی یری المنام و لا یعاین، و قد أوردنا بعض هذه الأخبار فی خلال أبحاث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب.
و من ألطف التعبیر فی الآیة و أوجزه تعبیره عن الحیاة الأرضیة بقوله: «فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ یَمْشُونَ مُطْمَئِنِّینَ فإن الانتقال المکانی علی الأرض مع الوقوع تحت الجاذبة الأرضیة من أوضح خواص الحیاة المادیة الأرضیة.
قوله تعالی: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ إِنَّهُ کانَ بِعِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً» لما احتج علیهم بما احتج و بین لهم ما بین فی أمر معجزة رسالته و هی القرآن الذی تحدی به و هم علی عنادهم و جحودهم و عنتهم لا یعتنون به و یقترحون علیه بأمور جزافیة أخری و لا یحترمون لحق و لا ینقطعون عن باطل أمر أن یرجع الأمر إلی شهادة الله فهو شهید بما وقع منه و منهم فقد بلغ ما أرسل به و دعا و احتج و أعذر و قد سمعوا و تمت علیهم الحجة و استکبروا و عتوا فالکلام فی معنی إعلام قطع المحاجة و ترک المخاصمة و رد الأمر إلی مالک الأمر فلیقض ما هو قاض.
و قیل المراد بالآیة الاستشهاد بالله سبحانه علی حقیة الدعوة و صحة الرسالة کأنه یقول: کفانی حجة أن الله شهید علی رسالتی فهذا کلامه یصرح بذلک فإن قلتم: لیس بکلامه بل مما افتریته فأتوا بمثله و لن تأتوا بمثله و لو کان الثقلان أعوانا لکم و أعضادا یمدونکم.
و هذا فی نفسه جید غیر أن ذیل الآیة کما قیل لا یلائمه أعنی قوله: «بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ و قوله: «إِنَّهُ کانَ بِعِبادِهِ خَبِیراً بَصِیراً» بل کان الأقرب أن یقال: شهیدا لی علیکم أو علی رسالتی أو نحو ذلک.
و هذه الآیة و الآیتان قبلها مسجعة بقوله: «رَسُولًا» و هو المورد الوحید فی القرآن الذی اتفقت فیه ثلاث آیات متوالیة فی سجع واحد علی ما نذکر.
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قوله تعالی: «وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَ مَنْ یُضْلِلْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِهِ إلخ هو- علی ما یشعر به السیاق- من تتمة الخطاب الأخیر للنبی ص بقوله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ فهو کنایة عن أنه تمت علیهم الحجة و حقت علیهم الضلالة فلا مطمع فی هدایتهم.
و محصل المعنی: خاطبهم بإعلام قطع المحاجة فإن الهدایة لله تعالی لا یشارکه فیها أحد فمن هداه فهو المهتدی لا غیر و من أضله و لم یهده فلن تجد یا محمد له أولیاء من دونه یهدونه و الله لا یهدی هؤلاء فانقطع عنهم و لا تکلف نفسک فی دعوتهم رجاء أن یؤمنوا.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم: إن الآیة کلام مبتدأ غیر داخل فی حیز «قل» فی غیر محله.
و إنما أتی بأولیاء بصیغة الجمع مع کون المفرد أبلغ و أشمل إشارة إلی أنه لو کان له ولی من دون الله لکان ذلک إما آلهتهم و هی کثیرة و إما سائر الأسباب الکونیة و هی أیضا کثیرة.
و فی قوله: «وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ» إلخ التفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة فقد کان السیاق سیاق التکلم بالغیر و لعل الوجه فیه أنه لو قیل: و من نهد و من نضل علی التکلم بالغیر أوهم تشریک الملائکة فی أمر الهدایة و الإضلال فأوهم التناقض فی قوله:
«فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِهِ فإن الأولیاء عندهم الملائکة و هم یتخذونهم آلهة و یعبدونهم.
قوله: «وَ نَحْشُرُهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَلی وُجُوهِهِمْ إلی آخر الآیتین العمی و البکم و الصم جمع أعمی و أبکم و أصم، و خبو النار و خبوها سکون لهبها، و السعیر لهب النار، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ قادِرٌ عَلی أَنْ یَخْلُقَ مِثْلَهُمْ إلی آخر الآیة، الکفور الجحود، احتجاج منه تعالی علی البعث بعد الموت فقد کان قولهم: «أَ إِذا کُنَّا عِظاماً وَ رُفاتاً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقاً جَدِیداً» استبعادا مبنیا علی إحالة أن یعود هذا البدن الدنیوی بعد تلاشیه و صیرورته عظاما و رفاتا إلی ما کان 
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علیه بخلق جدید فاحتج علیهم بأن خلق البدن أولا یثبت القدرة علیه و علی مثله الذی هو الخلق الجدید للبعث فحکم الأمثال واحد.
فالمماثلة إنما هی من جهة مقایسة البدن الجدید من البدن الأول مع قطع النظر عن النفس التی هی الحافظة لوحدة الإنسان و شخصیته، و لا ینافی ذلک کون الإنسان الأخروی عین الإنسان الدنیوی لا مثله لأن ملاک الوحدة و الشخصیة هی النفس الإنسانیة و هی محفوظة عند الله سبحانه غیر باطلة و لا معدومة، و إذا تعلقت بالبدن المخلوق جدیدا کان هو الإنسان الدنیوی کما أن الإنسان فی الدنیا واحد شخصی باق علی وحدته الشخصیة مع تغیر البدن بجمیع أجزائه حینا بعد حین.
و الدلیل علی أن النفس التی هی حقیقة الإنسان محفوظة عند الله مع تفرق أجزاء البدن و فساد صورته قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11 حیث استشکلوا فی المعاد بأنه تجدید للخلق بعد فناء الإنسان بتفرق أجزاء بدنه فأجیب عنه بأن ملک الموت یتوفی الإنسان و یأخذه تاما کاملا فلا یضل و لا یتلاشی، و إنما الضال بدنه و لا ضیر فی ذلک فإن الله یجدده.
و الدلیل علی أن الإنسان المبعوث هو عین الإنسان الدنیوی لا مثله جمیع آیات القیامة الدالة علی رجوع الإنسان إلیه تعالی و بعثه و سؤاله و حسابه و مجازاته بما عمل.
فهذا کله یشهد علی أن المراد بالمماثلة ما ذکرناه، و إنما تعرض لأمر البدن حتی ینجر إلی ذکر المماثلة محاذاة لمتن ما استشکلوا به من قولهم: «أَ إِذا کُنَّا عِظاماً وَ رُفاتاً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ خَلْقاً جَدِیداً» فلم یضمنوا قولهم إلا شئون البدن لا النفس المتوفاة منه، و إذا قطع النظر عن النفس کان البدن مماثلا للبدن، و إن کان مع اعتبارها عینا.
و ذکر بعضهم: أن المراد بمثلهم نفسهم فهو من قبیل قولهم: مثلک لا یفعل هذا أی أنت لا تفعله. و للمناقشة إلیه سبیل و الظاهر أن العنایة فی هذا الترکیب أن مثلک لاشتماله علی مثل ما فیک من الصفة لا یفعل هذا فأنت لا تفعله لمکان صفتک ففیه نفی الفعل بنفی سببه علی سبیل الکنایة، و هو آکد من قولنا: أنت لا تفعله.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَهُمْ أَجَلًا لا رَیْبَ فِیهِ الظاهر أن المراد بالأجل هو زمان الموت 
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فإن الأجل إما مجموع مدة الحیاة الدنیا و هی محدودة بالموت و إما آخر زمان الحیاة و یقارنه الموت و کیف کان فالتذکیر بالموت الذی لا ریب فیه لیعتبروا به و یکفوا عن الجرأة علی الله و تکذیب آیاته فهو قادر علی بعثهم و الانتقام منهم بما صنعوا.
فقوله: «وَ جَعَلَ لَهُمْ أَجَلًا لا رَیْبَ فِیهِ ناظر إلی قوله فی صدر الآیة السابقة:
«ذلِکَ جَزاؤُهُمْ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِآیاتِنا» فهو نظیر قوله: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ إلی أن قال أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی أن قال وَ أَنْ عَسی أَنْ یَکُونَ قَدِ اقْتَرَبَ أَجَلُهُمْ فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 185.
و جوز بعضهم أن یکون المراد بالأجل هو یوم القیامة، و هو لا یلائم السیاق فإن سابق الکلام یحکی إنکارهم للبعث ثم یحتج علیهم بالقدرة فلا یناسبه أخذ البعث مسلما لا ریب فیه.
و نظیره تقریر بعضهم قوله: «وَ جَعَلَ لَهُمْ أَجَلًا لا رَیْبَ فِیهِ حجة أخری مسوقة لإثبات یوم القیامة علی کل من تقدیری کون المراد بالأجل هو یوم الموت أو یوم القیامة، و هو تکلف لا یعود إلی جدوی البتة فلا موجب للاشتغال به.
قوله تعالی: «قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ وَ کانَ الْإِنْسانُ قَتُوراً» فسر القتور بالبخیل المبالغ فی الإمساک و قال فی المجمع،: القتر التضییق و القتور فعول منه للمبالغة، و یقال: قتر یقتر و تقتر و أقتر و قتر إذا قدر فی النفقة انتهی.
و هذا توبیخ لهم علی منعهم رسالة البشر المنقول عنهم سابقا بقوله: «وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی إِلَّا أَنْ قالُوا أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولًا» و معنی الآیة ظاهر.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله (ع) قال: إنما الشفاء فی علم 
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القرآن لقوله: «ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ 
الحدیث.
و فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن عیینة عن أبی عبد الله (ع): قال: قال:
النیة أفضل من العمل ألا و إن النیة هی العمل- ثم قرأ قوله عز و جل: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ یعنی علی نیته.
أقول: و قوله: إن النیة هی العمل یشیر إلی اتحادهما اتحاد العنوان و معنونه.
و فیه، بإسناده عن أبی هاشم قال: قال أبو عبد الله (ع): إنما خلد أهل النار فی النار- لأن نیاتهم کانت فی الدنیا- أن لو خلدوا فیها أن یعصوا الله أبدا- و إنما خلد أهل الجنة فی الجنة لأن نیاتهم کانت فی الدنیا- أن لو بقوا فیها أن یطیعوا الله أبدا- فبالنیات خلد هؤلاء و هؤلاء. ثم تلا قوله تعالی: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ قال: علی نیته.
أقول: إشارة إلی رسوخ الملکات بحیث یبطل فی النفس استعداد ما یقابلها و روی الروایة العیاشی أیضا فی تفسیره، عن أبی هاشم عنه (ع).
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ الآیة": أخرج أحمد و الترمذی و صححه و النسائی و ابن المنذر و ابن حبان و أبو الشیخ فی العظمة، و الحاکم و صححه و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی کلاهما فی الدلائل، عن ابن عباس قال": قالت قریش للیهود: أعطونا شیئا نسأل هذا الرجل فقالوا: سلوه عن الروح فسألوه فنزلت: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی- وَ ما أُوتِیتُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِلَّا قَلِیلًا» قالوا: أوتینا علما کثیرا أوتینا التوراة- و من أوتی التوراة فقد أوتی خیرا کثیرا- فأنزل الله: «قُلْ لَوْ کانَ الْبَحْرُ مِداداً لِکَلِماتِ رَبِّی- لَنَفِدَ الْبَحْرُ قَبْلَ أَنْ تَنْفَدَ کَلِماتُ رَبِّی وَ لَوْ جِئْنا بِمِثْلِهِ مَدَداً
». أقول: و روی بطرق أخری عن عبد الله بن مسعود و عن عبد الرحمن بن عبد الله بن أم الحکم": أن السؤال إنما کان من الیهود بالمدینة- و بها نزلت الآیة و کون السورة مکیة- و اتحاد سیاق آیاتها لا یلائم ذلک.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن الأنباری فی کتاب الأضداد، و أبو الشیخ فی العظمة، و البیهقی فی الأسماء و الصفات، عن علی بن أبی طالب: فی قوله 
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«وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قال: هو ملک من الملائکة له سبعون ألف وجه- لکل وجه منها سبعون ألف لسان- لکل لسان منها سبعون ألف لغة- یسبح الله تعالی بتلک اللغات کلها- یخلق الله تعالی من کل تسبیحة ملکا- یطیر مع الملائکة إلی یوم القیامة.
أقول: کون الروح من الملائکة لا یوافق ظاهر عدة من آیات الکتاب کقوله:
«یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2 و غیره من الآیات، و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ من سورة النحل حدیث علی (ع) و فیه إنکاره أن یکون الروح ملکا و احتجاجه علی ذلک بالآیة فالعبرة فی أمر الروح بما یأتی.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی قال: خلق أعظم من جبرائیل و میکائیل کان مع رسول الله ص- و هو مع الأئمة و هو من الملکوت.
أقول: و فی معناه روایات أخر، و الروایة توافق ما تقدم توضیحه من مدلول الآیات.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): عن قوله «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قال: إن الله تبارک و تعالی أحد صمد- و الصمد الشی‌ء الذی لیس له جوف فإنما الروح خلق من خلقه- له بصر و قوة و تأیید یجعله فی قلوب الرسل و المؤمنین.
أقول: و إنما تعرض فی صدر الروایة بما تعرض دفعا لما یتوهم من مثل قوله تعالی:
«وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی أن هناک جوفا و نفسا منفوخا.
و فیه، عن أبی بصیر عن أحدهما (ع) قال: سألته عن قوله وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی ما الروح؟ قال: التی فی الدواب و الناس- قلت: و ما هی؟ قال: من الملکوت من القدرة.
أقول: و هذه الروایات تؤید ما تقدم فی بیان الآیة أن الروح المسئول عنه حقیقة وسیعة ذات مراتب مختلفة و أیضا ظاهر هذه الروایة کون الروح الحیوانی مجردا من الملکوت.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن إسحاق و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس: أن عتبة و شیبة ابنی ربیعة و أبا سفیان بن حرب- و رجلا من بنی عبد الدار و أبا البختری أخا بنی أسد- و الأسود بن المطلب و ربیعة بن الأسود و الولید بن المغیرة- و أبا جهل بن هشام و عبد الله بن أبی أمیة- و أمیة بن خلف و العاص بن وائل- و نبیها و منبها ابنی الحجاج السهمیین- اجتمعوا بعد غروب الشمس عند ظهر الکعبة- فقال بعضهم لبعض: ابعثوا إلی محمد و کلموه و خاصموه حتی تعذروا فیه.
فبعثوا إلیه أن أشراف قومک قد اجتمعوا إلیک لیکلموک- فجاءهم رسول الله ص سریعا و هو یظن أنهم قد بدا لهم فی أمره بدء، و کان علیهم حریصا یحب رشدهم و یعز علیه عنتهم حتی جلس إلیهم.
فقالوا: یا محمد إنا قد بعثنا إلیک لنعذرک، و إنا و الله ما نعلم رجلا من العرب أدخل علی قومه- ما أدخلت علی قومک لقد شتمت الآباء، و عبت الدین، و سفهت الأحلام و شتمت الآلهة و فرقت الجماعة- فما بقی من قبیح إلا و قد جئت فیما بیننا و بینک- فإن کنت إنما جئت بهذا الحدیث تطلب مالا- جمعنا لک من أموالنا حتی تکون أکثرنا مالا- و إن کنت تطلب الشرف فینا سودناک علینا، و إن کنت ترید ملکا ملکناک علینا- و إن کان هذا الذی یأتیک بما یأتیک رئیا تراه قد غلب علیک- و کانوا یسمون التابع من الجن الرئی- فربما کان ذلک بذلنا أموالنا فی طلب الطب- حتی نبرئک منه و نعذر فیک.
فقال رسول الله ص- ما بی ما تقولون ما جئتکم بما جئتکم به- أطلب أموالکم و لا فیئکم و لا الملک علیکم- و لکن الله بعثنی إلیکم رسولا، و أنزل علی کتابا، و أمرنی أن أکون لکم بشیرا و نذیرا- فبلغتکم رسالة ربی و نصحت لکم- فإن تقبلوا منی ما جئتکم به فهو حظکم فی الدنیا و الآخرة- و إن تردوه علی أصبر لأمر الله حتی یحکم الله بینی و بینکم.
فقالوا: یا محمد فإن کنت غیر قابل منا ما عرضنا علیک- فقد علمت أنه لیس أحد من الناس أضیق بلادا- و لا أقل مالا و لا أشد عیشا منا- فاسأل ربک الذی بعثک بما بعثک به- فلیسیر عنا هذه الجبال التی قد ضیقت علینا- و لیبسط لنا بلادنا و لیجر فیها أنهارا- کأنهار الشام و العراق، و لیبعث لنا من قد مضی من آبائنا- و لیکن فیمن 
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یبعث لنا منهم قصی بن کلاب- فإنه کان شیخا صدوقا فنسألهم عما تقول حق هو أم باطل؟ فإن صنعت ما سألناک و صدقوک صدقناک- و عرفنا به منزلتک عند الله و أنه بعثک رسولا.
فقال رسول الله ص: ما بهذا بعثت إنما جئتکم من عند الله بما بعثنی به- فقد بلغتکم ما أرسلت به إلیکم- فإن تقبلوه فهو حظکم فی الدنیا و الآخرة، و إن تردوه علی أصبر لأمر الله حتی یحکم الله بینی و بینکم.
قالوا: فإن لم تفعل لنا هذا فخر لنفسک- فاسأل ربک أن یبعث ملکا یصدقک بما تقول و یراجعنا عنک، و تسأله أن یجعل لک جنانا و کنوزا و قصورا من ذهب و فضة و یغنیک بها عما نراک تبتغی فإنک تقوم بالأسواق- و تلتمس المعاش کما نلتمس حتی نعرف منزلتک من ربک- إن کنت رسولا کما تزعم.
فقال رسول الله ص: ما أنا بفاعل ما أنا بالذی یسأل ربه هذا، و ما بعثت إلیکم بهذا و لکن الله بعثنی بشیرا و نذیرا- فإن تقبلوا ما جئتکم به فهو حظکم فی الدنیا و الآخرة- و إن تردوه علی أصبر لأمر الله حتی یحکم الله بینی و بینکم.
قالوا: فأسقط السماء کما زعمت أن ربک إن شاء فعل- فإنا لن نؤمن لک إلا أن تفعل- فقال رسول الله ذلک إلی الله إن شاء فعل بکم ذلک.
قالوا: یا محمد قد علم ربک أنا سنجلس معک- و نسألک عما سألناک عنه و نطلب منک ما نطلب- فیتقدم إلیک و یعلمک ما تراجعنا به- و یخبرک بما هو صانع فی ذلک بنا إذا لم نقبل منک ما جئتنا به- فقد بلغنا أنه إنما یعلمک هذا رجل بالیمامة- یقال له الرحمن و إنا و الله لن نؤمن بالرحمن أبدا- فقد أعذرنا إلیک یا محمد أ ما و الله لا نترکک- و ما فعلت بنا حتی نهلکک أو تهلکنا، و قال قائلهم: لن نؤمن لک حتی تأتی بالله و الملائکة قبیلا.
فلما قالوا ذلک قام رسول الله ص عنهم- و قام معهم عبد الله بن أبی أمیة فقال: یا محمد- عرض علیک قومک ما عرضوا فلم تقبله منهم- ثم سألوک لأنفسهم أمورا لیعرفوا بها منزلتک عند الله- فلم تفعل ذلک ثم سألوک أن تعجل ما تخوفهم به من العذاب- فوالله ما
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أؤمن بک أبدا حتی تتخذ إلی السماء سلما- ثم ترقی فیه و أنا أنظر حتی تأتیها و تأتی معک بنسخة منشورة- معک أربعة من الملائکة یشهدون لک أنک کما تقول- و أیم الله لو فعلت ذلک لظننت أنی لا أصدقک.
ثم انصرف عن رسول الله ص و انصرف رسول الله ص إلی أهله حزینا أسفا- لما فاته مما کان طمع فیه من قومه حین دعوه- و لما رأی من متابعتهم إیاه- و أنزل علیه فیما قال له عبد الله بن أبی أمیة: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ إلی قوله- بَشَراً رَسُولًا»
الحدیث.
أقول: و الذی ذکر فی الروایة من محاورتهم النبی ص و سؤالاتهم لا ینطبق علی ظاهر الآیات و لا ما فیها من الجواب علی ظاهر ما فیها من الجواب. و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک فی بیان الآیات.
و قد تکررت الروایة من طرق الشیعة و أهل السنة أن الذی ألقی إلیه (ص) القول من بین القوم و سأله هذه المسائل هو عبد الله بن أبی أمیة المخزومی أخو أم سلمة زوج النبی ص.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ نَحْشُرُهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَلی وُجُوهِهِمْ : أخرج أحمد و البخاری و مسلم و النسائی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم و أبو نعیم فی المعرفة، و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات، عن أنس قال: قیل: یا رسول الله کیف یحشر الناس علی وجوههم؟ قال: الذی أمشاهم علی أرجلهم قادر أن یمشیهم علی وجوههم.
أقول: و فی معناه روایات أخر.
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اشارة

وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی تِسْعَ آیاتٍ بَیِّناتٍ فَسْئَلْ بَنِی إِسْرائِیلَ إِذْ جاءَهُمْ فَقالَ لَهُ فِرْعَوْنُ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی مَسْحُوراً (101) قالَ لَقَدْ عَلِمْتَ ما أَنْزَلَ هؤُلاءِ إِلاَّ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بَصائِرَ وَ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا فِرْعَوْنُ مَثْبُوراً (102) فَأَرادَ أَنْ یَسْتَفِزَّهُمْ مِنَ الْأَرْضِ فَأَغْرَقْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ جَمِیعاً (103) وَ قُلْنا مِنْ بَعْدِهِ لِبَنِی إِسْرائِیلَ اسْکُنُوا الْأَرْضَ فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ جِئْنا بِکُمْ لَفِیفاً (104) وَ بِالْحَقِّ أَنْزَلْناهُ وَ بِالْحَقِّ نَزَلَ وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلاَّ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً (105)
وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلاً (106) قُلْ آمِنُوا بِهِ أَوْ لا تُؤْمِنُوا إِنَّ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِهِ إِذا یُتْلی عَلَیْهِمْ یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ سُجَّداً (107) وَ یَقُولُونَ سُبْحانَ رَبِّنا إِنْ کانَ وَعْدُ رَبِّنا لَمَفْعُولاً (108) وَ یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ یَبْکُونَ وَ یَزِیدُهُمْ خُشُوعاً (109) قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی وَ لا تَجْهَرْ بِصَلاتِکَ وَ لا تُخافِتْ بِها وَ ابْتَغِ بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلاً (110)
وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلِیٌّ مِنَ الذُّلِّ وَ کَبِّرْهُ تَکْبِیراً (111)
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بیان‌

فی الآیات تنظیر ما جاء به النبی ص من معجزة النبوة و هو القرآن و إعراض المشرکین عنه و اقتراحهم آیات أخری جزافیة بما جاء به موسی (ع) من آیات النبوة و إعراض فرعون عنها و رمیه إیاه بأنه مسحور ثم عود إلی وصف القرآن و السبب فی نزوله مفرقة أجزاؤه و ما یلحق بها من المعارف.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی تِسْعَ آیاتٍ بَیِّناتٍ فَسْئَلْ بَنِی إِسْرائِیلَ إِذْ جاءَهُمْ فَقالَ لَهُ فِرْعَوْنُ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی مَسْحُوراً» الذی أوتی موسی (ع) من الآیات علی ما یقصه القرآن أکثر من تسع غیر أن الآیات التی أتی بها لدعوة فرعون فیما یذکره القرآن تسع و هی: العصا و الید و الطوفان و الجراد و القمل و الضفدع و الدم و السنون و نقص من الثمرات فالظاهر أنها هی المرادة بالآیات التسع المذکورة فی الآیة و خاصة مع ما فیها من محکی قول موسی لفرعون: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما أَنْزَلَ هؤُلاءِ إِلَّا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بَصائِرَ» و أما غیر هذه الآیات کالبحر و الحجر و إحیاء المقتول بالبقرة و إحیاء من أخذته الصاعقة من قومه و نتق الجبل فوقهم و غیر ذلک فهی خارجة عن هذه التسع المذکورة فی الآیة.
و لا ینافی ذلک کون الآیات إنما ظهرت تدریجا فإن هذه المحاورة مستخرجة من مجموع ما تخاصم به موسی و فرعون طول دعوته.
فلا عبرة بما ذکره بعض المفسرین مخالفا لما عددناه لعدم شاهد علیه و فی التوراة أن التسع هی العصا و الدم و الضفادع و القمل و موت البهائم و برد کنار أنزل مع نار مضطرمة أهلکت ما مرت به من نبات و حیوان و الجراد و الظلمة و موت عم کبار الآدمیین و جمیع الحیوانات.
و لعل مخالفة التوراة لظاهر القرآن فی الآیات التسع هی الموجبة لترک تفصیل الآیات التسع فی الآیة لیستقیم الأمر بالسؤال من الیهود لأنهم مع صریح المخالفة لم یکونوا لیصدقوا القرآن بل کانوا یبادرون إلی التکذیب قبل التصدیق.
و قوله: «إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی مَسْحُوراً» أی سحرت فاختل عقلک و هذا فی معنی قوله المنقول فی موضع آخر: «إِنَّ رَسُولَکُمُ الَّذِی أُرْسِلَ إِلَیْکُمْ لَمَجْنُونٌ»: الشعراء: 27 و قیل: المراد بالمسحور الساحر نظیر المیمون و المشئوم بمعنی الیامن و الشائم و أصله استعمال وزن الفاعل فی النسبة و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قالَ لَقَدْ عَلِمْتَ ما أَنْزَلَ هؤُلاءِ إِلَّا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بَصائِرَ وَ إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا فِرْعَوْنُ مَثْبُوراً» المثبور الهالک و هو من الثبور بمعنی الهلاک، و المعنی قال موسی مخاطبا لفرعون: لقد علمت یا فرعون ما أنزل هؤلاء الآیات البینات إلا رب 
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السموات و الأرض أنزلها بصائر یتبصر بها لتمییز الحق من الباطل و إنی لأظنک یا فرعون هالکا بالآخرة لعنادک و جحودک.
و إنما أخذ الظن دون الیقین لأن الحکم لله و لیوافق ما فی کلام فرعون: «إِنِّی لَأَظُنُّکَ یا مُوسی إلخ و من الظن ما یستعمل فی مورد الیقین.
قوله تعالی: «فَأَرادَ أَنْ یَسْتَفِزَّهُمْ مِنَ الْأَرْضِ فَأَغْرَقْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ جَمِیعاً» الاستفزاز الإزعاج و الإخراج بعنف، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قُلْنا مِنْ بَعْدِهِ لِبَنِی إِسْرائِیلَ اسْکُنُوا الْأَرْضَ فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ جِئْنا بِکُمْ لَفِیفاً» المراد بالأرض التی أمروا أن یسکنوها هی الأرض المقدسة التی کتبها الله لهم بشهادة قوله: «ادْخُلُوا الْأَرْضَ الْمُقَدَّسَةَ الَّتِی کَتَبَ اللَّهُ لَکُمْ»: المائدة: 21، و غیر ذلک کما أن المراد بالأرض فی الآیة السابقة مطلق الأرض أو أرض مصر بشهادة السیاق.
و قوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ» أی وعد الکرة الآخرة أو الحیاة الآخرة و المراد به علی ما ذکره المفسرون یوم القیامة، و قوله: «جِئْنا بِکُمْ لَفِیفاً أی مجموعا ملفوفا بعضکم ببعض.
و المعنی: و قلنا من بعد غرق فرعون لبنی إسرائیل اسکنوا الأرض المقدسة- و کان فرعون یرید أن یستفزهم من الأرض- فإذا کان یوم القیامة جئنا بکم ملتفین مجتمعین للحساب و فصل القضاء.
و لیس ببعید أن یکون المراد بوعد الآخرة ما ذکره الله سبحانه فی أول السورة فیما قضی إلی بنی إسرائیل بقوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ وَ لِیَدْخُلُوا الْمَسْجِدَ کَما دَخَلُوهُ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ لِیُتَبِّرُوا ما عَلَوْا تَتْبِیراً» و إن لم یذکره جمهور المفسرین فینعطف بذلک ذیل الکلام فی السورة إلی صدره، و یکون المراد أنا أمرناهم بعد غرق فرعون أن اسکنوا الأرض المقدسة التی کان یمنعکم منها فرعون و البثوا فیها حتی إذا جاء وعد الآخرة التی یلتف بکم فیها البلاء بالقتل و الأسر و الجلاء جمعناکم منها و جئنا بکم لفیفا، و ذلک إسارتهم و إجلاؤهم إلی بابل.
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و یتضح علی هذا الوجه نکتة تفرع قوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ» إلخ علی قوله:
«وَ قُلْنا مِنْ بَعْدِهِ لِبَنِی إِسْرائِیلَ اسْکُنُوا الْأَرْضَ علی خلاف الوجه السابق الذی لا یترتب فیه علی التفریع نکتة ظاهرة.
قوله تعالی: «وَ بِالْحَقِّ أَنْزَلْناهُ وَ بِالْحَقِّ نَزَلَ وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» لما فرغ من التنظیر رجع إلی ما کان علیه من بیان حال القرآن و ذکر أوصافه فذکر أنه أنزله إنزالا مصاحبا للحق و قد نزل هو من عنده نزولا مصاحبا للحق فهو مصون من الباطل من جهة من أنزله فلیس من لغو القول و هذره و لا داخله شی‌ء یمکن أن یفسده یوما و لا شارکه فیه أحد حتی ینسخه فی وقت من الأوقات و لیس النبی ص إلا رسولا منه تعالی یبشر به و ینذر و لیس له أن یتصرف فیه بزیادة أو نقیصة أو یترکه کلا أو بعضا باقتراح من الناس أو هوی من نفسه أو یعرض عنه فیسأل الله آیة أخری فیها هواه أو هوی الناس أو یداهنهم فیه أو یسامحهم فی شی‌ء من معارفه و أحکامه کل ذلک لأنه حق صادر عن مصدر حق، و ما ذا بعد الحق إلا الضلال.
فقوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إلخ متمم للکلام السابق، و محصله أن القرآن آیة حقة لیس لأحد أن یتصرف فیه شیئا من التصرف و النبی و غیره فی ذلک سواء.
قوله تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا» معطوف علی ما قبله أی أنزلناه بالحق و فرقناه قرآنا، قال فی المجمع،: معنی فرقناه فصلناه و نزلناه آیة آیة و سورة سورة و یدل علیه قوله: «عَلی مُکْثٍ و المکث- بضم المیم- و المکث- بفتحها- لغتان. انتهی.
فاللفظ بحسب نفسه یعم نزول المعارف القرآنیة التی هی عند الله فی قالب الألفاظ و العبارات التی لا تتلقی إلا بالتدریج و لا تتعاطی إلا بالمکث و التؤدة لیسهل علی الناس تعقله و حفظه علی حد قوله: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
و نزول الآیات القرآنیة نجوما مفرقة سورة سورة و آیة آیة بحسب بلوغ الناس فی استعداد تلقی المعارف الأصلیة للاعتقاد و الأحکام الفرعیة للعمل و اقتضاء المصالح ذلک لیقارن العلم العمل و لا یجمح عنه طباع الناس بأخذ معارفه و أحکامه واحدا بعد
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واحد کما لو نزل دفعة و قد نزلت التوراة دفعة فلم یتلقها الیهود بالقبول إلا بعد نتق الجبل فوقهم کأنه ظلة.
لکن الأوفق بسیاق الآیات السابقة و فیها مثل قولهم المحکی: «حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ الظاهر فی اقتراح نزول القرآن دفعة هو أن یکون المراد بتفریق القرآن إنزاله سورة سورة و آیة آیة حسب تحقق أسباب النزول تدریجا و قد تکرر من الناس اقتراح أن ینزل القرآن جملة واحدة کما فی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً»: الفرقان: 32، و قوله حکایة عن أهل الکتاب: «یَسْئَلُکَ أَهْلُ الْکِتابِ أَنْ تُنَزِّلَ عَلَیْهِمْ کِتاباً مِنَ السَّماءِ»: النساء: 153.
و یؤیده تذییل الآیة بقوله: «وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا» فإن التنزیل و هو إنزال الشی‌ء تدریجا أمس بالاعتبار الثانی منه بالأول.
و مع ذلک فالاعتبار الثانی و هو تفصیل القرآن و تفریقه بحسب النزول بإنزال بعضه بعد بعض من دون أن ینزل جملة واحدة یستلزم الاعتبار الأول و هو تفصیله و تفریقه إلی معارف و أحکام متبوعة مختلفة بعد ما کان الجمیع مندمجة فی حقیقة واحدة منطویة مجتمعة الأعراق فی أصل واحد فارد.
و لذلک فصل الله سبحانه کتابه سورا و آیات بعد ما ألبسه لباس اللفظ العربی لیسهل علی الناس فهمه کما قال: «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ ثم نوعها أنواعا و رتبها ترتیبا فنزلها واحدة بعد واحدة عند قیام الحاجة إلی ذلک و علی حسب حصول استعدادات الناس المختلفة و تمام قابلیتهم بکل واحد منها و ذلک فی تمام ثلاث و عشرین سنة لیشفع التعلیم بالتربیة و یقرن العلم بالعمل.
و سنعود إلی البحث عن بعض ما یتعلق بالآیة و السورة فی کلام مستقل إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «قُلْ آمِنُوا بِهِ أَوْ لا تُؤْمِنُوا» إلی آخر الآیات الثلاث المراد بالذین أوتوا العلم من قبله هم الذین تحققوا بالعلم بالله و آیاته من قبل نزول القرآن سواء کانوا من الیهود أو النصاری أو غیرهم فلا موجب للتخصیص اللهم إلا أن یقال: إن السیاق 
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یفید کون هؤلاء من أهل الحق و الدین غیر المنسوخ یومئذ هو دین المسیح (ع) فهم أهل الحق من علماء النصرانیة الذین لم یزیغوا و لم یبدلوا.
و علی أی حال المراد من کونهم أوتوا العلم من قبله أنهم استعدوا لفهم کلمة الحق و قبولها لتجهزهم بالعلم بحقیقة معناه و إیراثه إیاهم وصف الخشوع فیزیدهم القرآن المتلو علیهم خشوعا.
و قوله: «یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ سُجَّداً» الأذقان جمع ذقن و هو مجمع اللحیین من الوجه، و الخرور للأذقان السقوط علی الأرض علی أذقانهم للسجدة کما یبینه قوله: «سُجَّداً» و إنما اعتبرت الأذقان لأن الذقن أقرب أجزاء الوجه من الأرض عند الخرور علیها للسجدة، و ربما قیل: المراد بالأذقان الوجوه إطلاقا للجزء علی الکل مجازا.
و قوله: «وَ یَقُولُونَ سُبْحانَ رَبِّنا إِنْ کانَ وَعْدُ رَبِّنا لَمَفْعُولًا» أی ینزهونه تعالی عن کل نقص و عن خلف الوعد خاصة و یعطی سیاق الآیات السابقة أن المراد بالوعد وعده سبحانه بالبعث و هذا فی قبال إصرار المشرکین علی نفی البعث و إنکار المعاد کما تکرر فی الآیات السابقة.
و قوله: «وَ یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ یَبْکُونَ وَ یَزِیدُهُمْ خُشُوعاً» تکرار الخرور للأذقان و إضافته إلی البکاء لإفادة معنی الخضوع و هو التذلل الذی یکون بالبدن کما أن الجملة الثانیة لإفادة معنی الخشوع و هو التذلل الذی یکون بالقلب فمحصل الآیة أنهم یخضعون و یخشعون.
و فی الآیة إثبات خاصة المؤمنین لهم و هی التی أشیر إلیها بقوله سابقا: (وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ کما أن فی الآیة نفی خاصة المشرکین عنهم و هی إنکار البعث.
و فی هذه الآیات الثلاث بیان أن القرآن فی غنی عن إیمانهم لا لأن إیمان الذین أوتوا العلم من قبله یرفع حاجة له إلی إیمان غیرهم بل لأن إیمانهم به یکشف عن أنه کتاب حق أنزل بالحق لا حاجة له فی حقیته و لا افتقار فی کماله إلی إیمان مؤمن و تصدیق مصدق فإن آمنوا به فلأنفسهم و إن کفروا به فعلیها لا له و لا علیه.
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فقد ذکر سبحانه إعراضهم عن القرآن و کفرهم به و عدم اعتنائهم بکونه آیة و اقتراحهم آیات أخری ثم بین له من نعوت الکمال و دلائل الإعجاز فی لفظه و معناه و غزارة الأثر فی النفوس و کیفیة نزوله ما استبان به أنه حق لا یعتریه بطلان و لا فساد أصلا ثم بین فی هذه الآیات أنه فی غنی عن إیمانهم فهم و ما یختارونه من الإیمان و الکفر.
قوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی لفظة أو للتسویة و الإباحة فالمراد بقوله «اللَّهَ و «الرَّحْمنَ الاسمان الدالان علی المسمی دون المسمی، و المعنی ادعوا باسم الله أو باسم الرحمن فالدعاء دعاؤه.
و قوله: «أَیًّا ما تَدْعُوا» شرط و «ما» صلة للتأکید نظیر قوله: «فَبِما رَحْمَةٍ مِنَ اللَّهِ»: آل عمران: 159. و قوله: «عَمَّا قَلِیلٍ لَیُصْبِحُنَّ نادِمِینَ»: المؤمنون: 40 و «أَیًّا» شرطیة و هی مفعول «تَدْعُوا».
و قوله: «فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی جواب الشرط، و هو من وضع السبب موضع المسبب و المعنی أی اسم من الاسمین تدعوه فهو اسم أحسن له لأن الأسماء الحسنی کلها له فالأسماء الدالة علی المسمیات منها حسنة تدل علی ما فیه حسن و منها قبیحة بخلافها و لا سبیل للقبیح إلیه تعالی، و الأسماء الحسنة منها ما هو أحسن لا شوب نقص و قبح فیه کالغنی الذی لا فقر معه و الحیاة التی لا موت معها و العزة التی لا ذلة دونها و منها ما هو حسن یغلب علیه الحسن من غیر محوضة و لله سبحانه الأسماء الحسنی، و هی کل اسم هو أحسن الأسماء فی معناه کما یدل علیه قول أئمة الدین: إن الله تعالی غنی لا کالأغنیاء، حی لا کالأحیاء، عزیز لا کالأعزة علیم لا کالعلماء و هکذا أی له من کل کمال صرفه و محضه الذی لا یشوبه خلافه.
و الضمیر فی قوله: «أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی عائد إلی الذات المتعالیة من کل اسم و رسم، و لیس براجع إلی شی‌ء من الاسمین: الله و الرحمن لأن المراد بهما- کما تقدم- الاسمان دون الذات المتعالیة التی هی مسماة بهما و لا معنی لأن یقال: أیا من الاسمین تدعوا فإن لذلک الاسم جمیع الأسماء الحسنی أو باقی الأسماء الحسنی بل المعنی أیا من أسمائه تدعوا فلا مانع منه لأنها جمیعا أسماؤه لأنها أسماء حسنی و له 
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الأسماء الحسنی فهی طرق دعوته و دعوتها دعوته فإنها أسماؤه و الاسم مرآة المسمی و عنوانه فافهم ذلک.
و الآیة من غرر الآیات القرآنیة تنیر حقیقة ما یراه القرآن الکریم من توحید الذات و توحید العبادة قبال ما یراه الوثنیة من توحید الذات و تشریک العبادة.
فإن الوثنیة- علی ما تقدم جملة من آرائهم فی الجزء العاشر من الکتاب- تری أنه سبحانه ذات متعالیة من کل حد و نعت ثم تعینت بأسماء اسما بعد اسم و تسمی ذلک تولدا، و تری الملائکة و الجن مظاهر عالیة لأسمائه فهم أبناؤه المتصرفون فی الکون، و تری أن عبادة العابدین و توجه المتوجهین لا یتعدی طور الأسماء و لا یتجاوز مرتبة الأبناء الذین هم مظاهر أسمائه فإنا إنما نعبد فیما نعبد الإله أو الخالق أو الرازق أو المحیی أو الممیت إلی غیر ذلک، و هذه کلها أسماء مظاهرها الأبناء من الملائکة و الجن، و أما الذات المتعالیة فهی أرفع من أن یناله حس أو وهم أو عقل، و أعلی من أن یتعلق به توجه أو طلب أو عبادة أو نسک.
فعندهم دعوة کل اسم هی عبادة ذلک الاسم أی الملک أو الجن الذی هو مظهر ذلک الاسم، و هو الإله المعبود بتلک العبادة فیتکثر الآلهة بتکثر أنواع الدعوات بأنواع الحاجات و لذلک لما سمع بعض المشرکین دعاءه (ص) فی صلاته: یا الله یا رحمن قال: انظروا إلی هذا الصابئ ینهانا أن نعبد إلهین و هو یدعو إلهین.
و الآیة الکریمة ترد علیهم ذلک و تکشف عن وجه الخطإ فی رأیهم بأن هذه الأسماء أسماء حسنی له تعالی فهی مملوکة له محضا لا تستقل دونه بنعت و لا تنحاز عنه فی ذات أو صفة تملکه و تقوم به فلیس لها إلا الطریقیة المحضة، و یکون دعاؤها دعاءه و التوجه بها توجها إلیه، و کیف یستقیم أن یحجب الاسم المسمی و لیس إلا طریقا دالا علیه هادیا إلیه و وجها له یتجلی به لغیره، فدعاء الأسماء الکثیرة لا ینافی توحید عبادة الذات کما یمتنع أن تقف العبادة علی الاسم و لا یتعداه.
و یتفرع علی هذا البیان ظهور الخطإ فی عد الأسماء أو مظاهرها من الملائکة و الجن 
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أبناء له تعالی فإن إطلاق الولد و الابن سواء کان علی وجه الحقیقة أو التشریف یقتضی نوع مسانخة و اشتراک بین الولد و الوالد- أو الابن و الأب- فی حقیقة الذات أو کمال من کمالاته و ساحة کبریائه منزهة من أن یشارکه شی‌ء غیره فی ذات أو کمال فإن الذی له هو لنفسه، و الذی لغیره هو له لا لأنفسهم.
و کذا ظهور الخطإ فی نسبة التصرف فی الکون بأنواعه إلیهم فإن هؤلاء الملائکة و کذا الأسماء التی هم مظاهر لها عندهم لا یملکون لأنفسهم شیئا و لا یستقلون دونه بشی‌ء بل عباد مکرمون لا یسبقونه بالقول و هم بأمره یعملون، و کذا الجن فیما یعملون و بالجملة ما من سبب من الأسباب الفعالة فی الکون إلا و هو تعالی الذی ملکه القدرة علی ما یعمله، و هو المالک لما ملکه و القادر علی ما علیه أقدره.
و هذا هو الذی تفیده الآیة التالیة «وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلِیٌّ مِنَ الذُّلِ و سنکرر الإشارة إلیه إن شاء الله.
و فی الآیة دلالة علی أن لفظة الجلالة من الأسماء الحسنی فهو فی أصله- الإله- وصف یفید معنی المعبودیة و إن عرضت علیه العلمیة بکثرة الاستعمال کما یدل علیه صحة إجراء الصفات علیه یقال: الله الرحمن الرحیم و لا یقال: الرحمن الله الرحیم و فی کلامه تعالی: «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ .
قوله تعالی: «وَ لا تَجْهَرْ بِصَلاتِکَ وَ لا تُخافِتْ بِها وَ ابْتَغِ بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا» الجهر و الإخفات وصفان متضائفان، یتصف بهما الأصوات، و ربما یعتبر بینهما خصلة ثالثة هی بالنسبة إلی الجهر إخفات و بالنسبة إلی الإخفات جهر فیکون الجهر هو المبالغة فی رفع الصوت، و الإخفات هو المبالغة فی خفضه و ما بینهما هو الاعتدال فیکون معنی الآیة لا تبالغ فی صلاتک فی الجهر و لا فی الإخفات بل اسلک فیما بینهما سبیلا و هو الاعتدال و تسمیته سبیلا لأنه سنة یستن بها هو و من یقتدی به من أمته المؤمنین به.
هذا لو کان المراد بالصلاة فی قوله: «بِصَلاتِکَ للاستغراق و المراد به کل صلاة
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صلاة و أما لو أرید المجموع و لعله الأظهر کان المعنی لا تجهر فی صلواتک کلها و لا تخافت فیها کلها بل اتخذ سبیلا وسطا تجهر فی بعض و تخافت فی بعض، و هذا المعنی أنسب بالنظر إلی ما ثبت فی السنة من الجهر فی بعض الفرائض الیومیة کالصبح و المغرب و العشاء و الإخفات فی غیرها.
و لعل هذا الوجه أوفق بالنظر إلی اتصال ذیل الآیة بصدرها فالجهر بالصلاة یناسب کونه تعالی علیا متعالیا و الإخفات یناسب کونه قریبا أقرب من حبل الورید فاتخاذ الخصلتین جمیعا فی الصلوات أداء لحق أسمائه جمیعا.
قوله تعالی: «وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلِیٌّ مِنَ الذُّلِّ وَ کَبِّرْهُ تَکْبِیراً» معطوف علی قوله فی الآیة السابقة: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ و یرجع محصل الکلام إلی أن قل لهم إن ما تدعونها من الأسماء و تزعمون أنها آلهة معبودون غیره إنما هی أسماؤه و هی مملوکة له لا تملک أنفسها و لا شیئا لأنفسها فدعاؤها دعاؤه فهو المعبود علی کل حال.
ثم أحمده و أثن علیه بما یتفرع علی إطلاق ملکه فإنه لا یماثله شی‌ء فی ذات و لا صفة حتی یکون ولدا له إن اشتق عنه فی ذات أو صفة کما تقوله الوثنیة و أهل الکتاب من النصاری و الیهود و قدماء المجوس فی الملائکة أو الجن أو المسیح أو عزیر و الأحبار، أو یکون شریکا إن شارکه فی الملک من غیر اشتقاق کما تقوله الوثنیون و الثنویون و غیرهم من عبدة الشیطان أو یکون ولیا له إن شارکه فی الملک و فاق علیه فأصلح من ملکه بعض ما لم یقدر هو علی إصلاحه.
و بوجه آخر لا یجانسه شی‌ء حتی یکون ولدا إن کان دونه أو شریکا له إن کان مساویا له فی مرتبته أو ولیا له إن کان فائقا علیه فی الملک.
و الآیة فی الحقیقة ثناء علیه تعالی بما له من إطلاق الملک الذی یتفرع علیه نفی الولد و الشریک و الولی، و لذلک أمره (ص) بالتحمید دون التسبیح مع أن المذکور فیها من نفی الولد و الشریک و الولی صفات سلبیة و الذی یناسبها التسبیح دون التحمید فافهم ذلک.
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و ختم سبحانه الآیة بقوله: «وَ کَبِّرْهُ تَکْبِیراً» و قد أطلق إطلاقا بعد التوصیف و التنزیه فهو تکبیر من کل وصف، و لذا فسر «الله أکبر» بأنه أکبر من أن یوصف علی ما ورد عن الصادق (ع)، و لو کان المعنی أنه أکبر من کل شی‌ء لم یخل من إشراک الأشیاء به تعالی فی معنی الکبر و هو أعز ساحة أن یشارکه شی‌ء فی أمر.
و من لطیف الصنعة فی السورة افتتاح أول آیة منها بالتسبیح و اختتام آخر آیة منها بالتکبیر مع افتتاحها بالتحمید.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن علی أنه کان یقرأ: لقد علمت یعنی بالرفع قال علی- و الله ما علم عدو الله و لکن موسی هو الذی علم.
أقول: و هی قراءة منسوبة إلیه (ع).
و فی الکافی، عن علی بن محمد بإسناده قال: سئل أبو عبد الله (ع) عمن بجبهته علة لا یقدر علی السجود علیها قال: یضع ذقنه علی الأرض إن الله عز و جل یقول- «یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ سُجَّداً».
أقول: و فی معناه غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن مردویه عن ابن عباس قال": صلی رسول الله ص بمکة ذات یوم فدعا الله فقال فی دعائه: یا الله یا رحمان فقال المشرکون: انظروا إلی هذا الصابئ ینهانا أن ندعو إلهین- و هو یدعو إلهین فأنزل الله: قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ الآیة.
أقول: و فی سبب نزول الآیة روایات أخر تخالف هذه الروایة و تذکر أشیاء غیر ما ذکرته غیر أن هذه الروایة أقربها انطباقا علی مفاد الآیة.
و فی التوحید، مسندا و فی الاحتجاج، مرسلا عن هشام بن الحکم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن أسماء الله عز ذکره و اشتقاقها فقلت: الله مما هو مشتق؟ قال یا
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هشام: الله مشتق من إله و إله یقتضی مألوها، و الاسم غیر المسمی فمن عبد الاسم دون المعنی فقد کفر و لم یعبد شیئا، و من عبد الاسم و المعنی فقد کفر و عبد اثنین، و من عبد المعنی دون الاسم فذلک التوحید أ فهمت یا هشام؟
قال: فقلت: زدنی فقال: إن لله تبارک و تعالی تسعة و تسعین اسما- فلو کان الاسم هو المسمی لکان کل اسم منها إلها- و لکن الله معنی یدل علیه بهذه الأسماء و کلها غیره- یا هشام الخبز اسم المأکول و الماء اسم المشروب- و الثوب اسم الملبوس و النار اسم المحرق.
الحدیث.
و فی التوحید، بإسناده عن ابن رئاب عن غیر واحد عن أبی عبد الله (ع) قال: من عبد الله بالتوهم فقد کفر، و من عبد الاسم و لم یعبد المعنی فقد کفر، و من عبد الاسم و المعنی فقد أشرک، و من عبد المعنی بإیقاع الأسماء علیه بصفاته- التی یصف بها نفسه فعقد علیه قلبه- و نطق به لسانه فی سرائره و علانیته- فأولئک أصحاب أمیر المؤمنین 
و فی حدیث آخر: أولئک هم المؤمنون حقا.
و فی توحید البحار، فی باب المغایرة بین الاسم و المعنی عن التوحید بإسناده عن إبراهیم بن عمر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی خلق اسما بالحروف غیر منعوت، و باللفظ غیر منطق، و بالشخص غیر مجسد، و بالتشبیه غیر موصوف- و باللون غیر مصبوغ منفی عنه الأقطار، مبعد عنه الحدود، محجوب عنه حس کل متوهم، مستتر غیر مستور فجعله کلمة تامة علی أربعة أجزاء معا- لیس منها واحد قبل الآخر- فأظهر منها ثلاثة أشیاء لفاقة الخلق إلیها، و حجب واحدا منها- و هو الاسم المکنون المخزون بهذه الأسماء الثلاثة التی أظهرت.
فالظاهر هو الله و تبارک و سبحان- لکل اسم من هذه أربعة أرکان فذلک اثنا عشر رکنا- ثم خلق لکل رکن منها ثلاثین اسما و فعلا منسوبا إلیها- فهو الرحمن الرحیم الملک القدوس الخالق البارئ- المصور الحی القیوم لا تأخذه سنة و لا نوم- العلیم الخبیر السمیع البصیر الحکیم العزیز- الجبار المتکبر العلی العظیم المقتدر القادر- السلام المؤمن المهیمن البارئ- المنشئ البدیع الرفیع الجلیل الکریم- الرازق المحیی الممیت الباعث الوارث.
فهذه الأسماء و ما کان من الأسماء الحسنی- حتی تتم ثلاث مائة و ستین اسما فهی نسبة لهذه الأسماء الثلاثة- و هذه الأسماء الثلاثة أرکان و حجب للاسم الواحد- المکنون 
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المخزون بهذه الأسماء الثلاثة، و ذلک قوله عز و جل: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ- أَیًّا ما تَدْعُوا فَلَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی :
أقول: و الحدیث مروی فی الکافی، أیضا عنه (ع).
و قد تقدم فی بحث الأسماء الحسنی فی الجزء الثامن من الکتاب أن هذه الألفاظ المسماة بأسماء الله إنما هی أسماء الأسماء و أن ما تدل علیه و تشیر إلیه من المصداق أعنی الذات مأخوذة بوصف ما هو الاسم بحسب الحقیقة، و علی هذا فبعض الأسماء الحسنی عین الذات و هو المشتمل علی صفة ثبوتیة کمالیة کالحی و العلیم و القدیر، و بعضها زائد علی الذات خارج منها و هو المشتمل علی صفة سلبیة أو فعلیة کالخالق و الرازق لا تأخذه سنة و لا نوم، هذا فی الأسماء و أما أسماء الأسماء و هی الألفاظ الدالة علی الذات المأخوذة مع وصف من أوصافها فلا ریب فی کونها غیر الذات، و أنها ألفاظ حادثة قائمة بمن یتلفظ بها.
إلا أن هاهنا خلافا من جهتین:
إحداهما: أن بعض الجهلة من متکلمی السلف خلطوا بین الأسماء و أسماء الأسماء فحسبوا أن المراد من عینیة الأسماء مع الذات عینیة أسماء الأسماء معها فذهبوا إلی أن الاسم هو المسمی و یکون علی هذا عبادة الاسم و دعوته هو عین عبادة المسمی، و قد کان هذا القول سائغا فی أوائل عصر العباسیین، و الروایتان السابقتان أعنی روایتی التوحید فی الرد علیه.
و الثانیة: ما علیه الوثنیة و هو أن الله سبحانه لا یتعلق به التوجه العبادی و إنما یتعلق بالأسماء فالأسماء أو مظاهرها من الملائکة و الجن و الکمل من الإنس هم المدعوون و هم الآلهة المعبودون دون الله، و قد عرفت فی البیان المتقدم أن قوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا اللَّهَ أَوِ ادْعُوا الرَّحْمنَ إلخ رد علیه.
و الروایة الأخیرة أیضا تکشف عن وجه انتشاء الأسماء عن الذات المتعالیة التی هی أرفع من أن یحیط به علم أو یقیده وصف و نعت أو یحده اسم أو رسم، و هی بما فی صدره و ذیله من البیان صریح فی أن المراد بالأسماء فیها هی الأسماء دون أسماء الأسماء
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و قد شرحناها بعض الشرح فی ذیل البحث عن الأسماء الحسنی فی الجزء الثامن من الکتاب فراجعه إن شئت.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ لا تَجْهَرْ بِصَلاتِکَ وَ لا تُخافِتْ بِها وَ ابْتَغِ بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا» قال:
کان رسول الله ص إذا کان بمکة جهر بصوته- فیعلم بمکانه المشرکون فکانوا یؤذونه- فأنزلت هذه الآیة عند ذلک.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن ابن عباس، و روی أیضا عن عائشة": أنها نزلت فی الدعاء
، و لا بأس به لعدم معارضته، و روی عنها أیضا أنها نزلت فی التشهد.
و فی الکافی، بإسناده عن سماعة قال: سألته عن قول الله تعالی: «وَ لا تَجْهَرْ بِصَلاتِکَ وَ لا تُخافِتْ بِها» قال: المخافتة ما دون سمعک و الجهر أن ترفع صوتک شدیدا.
أقول: فیه تأیید المعنی الأول المتقدم فی تفسیر الآیة.
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: قلت لأبی عبد الله (ع) علی الإمام أن یسمع من خلفه و إن کثروا؟ فقال: لیقرأ وسطا یقول الله تبارک و تعالی: «وَ لا تَجْهَرْ بِصَلاتِکَ وَ لا تُخافِتْ بِها».
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی عن معاذ بن أنس قال: قال رسول الله ص: آیة العز «وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً» الآیة کلها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ وَلِیٌّ مِنَ الذُّلِ قال: قال: لم یذل فیحتاج إلی ولی ینصره.



«بحث آخر روائی و قرآنی» [فی نزول القرآن نجوما فی فصول 





اشارة

متعلق بقوله تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ ثلاثة فصول:



1- [فی انقسامات القرآن 

إن للقرآن الکریم أجزاء یعرف بها کالجزء و الحزب و العشر و غیر ذلک و الذی 
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ینتهی اعتباره إلی عنایة من نفس الکتاب العزیز اثنان منها و هما السورة و الآیة فقد کرر الله سبحانه ذکرهما فی کلامه کقوله: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها»: النور: 1 و قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِسُورَةٍ مِثْلِهِ»: یونس: 38 و غیر ذلک.
و قد کثر استعماله فی لسان النبی ص و الصحابة و الأئمة کثرة لا تدع ریبا فی أن لها حقیقة فی القرآن الکریم و هی مجموعة من الکلام الإلهی مبدوءة بالبسملة مسوقة لبیان غرض، و هو معرف للسورة مطرد غیر منقوض إلا ببراءة و قد ورد «1» عن أئمة أهل البیت (ع) أنها آیات من سورة الأنفال، و إلا بما ورد «2» عنهم (ع) أن الضحی و أ لم نشرح سورة واحدة و أن الفیل و الإیلاف سورة واحدة.
و نظیره القول فی الآیة فقد تکرر فی کلامه تعالی إطلاق الآیة علی قطعة من الکلام کقوله: «وَ إِذا تُلِیَتْ عَلَیْهِمْ آیاتُهُ زادَتْهُمْ إِیماناً»: الأنفال: 2، و قوله: «کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا»: حم السجدة: 3،
و قد روی عن أم سلمة: أن النبی ص کان یقف علی رءوس الآی- و صح أن سورة الحمد سبع آیات 
، و روی عنه (ص): أن سورة الملک ثلاثون آیة
إلی غیر ذلک مما یدل علی وقوع العدد علی الآیات فی کلام النبی ص و آله.
و الذی یعطیه التأمل فی انقسام الکلام العربی إلی قطع و فصول بالطبع و خاصة فیما کان من الکلام مسجعا ثم التدبر فیما ورد عن النبی و آله (ص) فی أعداد الآیات أن الآیة من القرآن هی قطعة من الکلام من حقها أن تعتمد علیها التلاوة بفصلها عما قبلها و عما بعدها.
و یختلف ذلک باختلاف السیاقات و خاصة فی السیاقات المسجعة فربما کانت کلمة واحدة کقوله: «مُدْهامَّتانِ»: الرحمن: 64 و ربما کانت کلمتین فصاعدا کلاما أو غیر کلام کقوله: «الرَّحْمنُ عَلَّمَ الْقُرْآنَ خَلَقَ الْإِنْسانَ عَلَّمَهُ الْبَیانَ»: الرحمن- 1 4
______________________________
(1) تقدم بعض ما یدل ما یدل علیه من الروایة فی ذیل قوله: «إنا نحن نزلنا الذکر» الآیة الحجر: 8 فی الجزء الثانی عشر من الکتاب.
(2) رواه الشیخ فی التهذیب بإسناده عن الشحام عن الصادق علیه السلام و نسبه المحقق فی الشرائع و الطبرسی فی مجمع البیان الی روایة أصحابنا.
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و قوله: «الْحَاقَّةُ مَا الْحَاقَّةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ»: الحاقة- 1 3 و ربما طالت کآیة الدین من سورة البقرة آیة: 282.



2- [فی عدد السور]

أما عدد السور القرآنیة فهی مائة و أربع عشرة سورة علی ما جری علیه الرسم فی المصحف الدائر بیننا و هو مطابق للمصحف العثمانی، و قد تقدم کلام أئمة أهل البیت (ع) فیه، و أنهم لا یعدون براءة سورة مستقلة و یعدون الضحی و أ لم نشرح سورة واحدة و یعدون الفیل و الإیلاف سورة واحدة.
و أما عدد الآی فلم یرد فیه نص متواتر یعرف الآی و یمیز کل آیة من غیرها و لا شی‌ء من الآحاد یعتمد علیه، و من أوضح الدلیل علی ذلک اختلاف أهل العدد فیما بینهم و هم المکیون و المدنیون و الشامیون و البصریون و الکوفیون.
فقد قال بعضهم: إن مجموع القرآن ستة آلاف آیة، و قال بعضهم: ستة آلاف و مائتان و أربع آیات، و قیل: و أربع عشرة، و قیل: و تسع عشرة، و قیل: و خمس و عشرون، و قیل: و ست و ثلاثون.
و قد روی المکیون عددهم عن عبد الله بن کثیر عن مجاهد عن ابن عباس عن أبی بن کعب، و للمدنیین عددان ینتهی أحدهما إلی أبی جعفر مرثد بن القعقاع و شیبة بن نصاح، و الآخر إلی إسماعیل بن جعفر بن أبی کثیر الأنصاری و روی أهل الشام عددهم عن أبی الدرداء، و ینتهی عدد أهل البصرة إلی عاصم بن العجاج الجحدری، و یضاف عدد أهل الکوفة إلی حمزة و الکسائی و خلف قال حمزة أخبرنا بهذا العدد ابن أبی لیلی عن أبی عبد الرحمن السلمی عن علی بن أبی طالب.
و بالجملة لما کانت الأعداد لا تنتهی إلی نص متواتر أو واحد یعبأ به و یجوز الرکون إلیه و یتمیز به کل آیة عن أختها لا ملزم للأخذ بشی‌ء منها فما کان منها بینا ظاهر الأمر فهو و إلا فللباحث المتدبر أن یختار ما أدی إلیه نظره.
و الذی روی عن علی (ع) من عدد الکوفیین معارض بأن البسملة غیر معدودة فی شی‌ء من السور ما خلا فاتحة الکتاب من آیاتها مع أن المروی عنه (ع) و عن غیره من أئمة أهل البیت (ع) أن البسملة آیة من القرآن و هی جزء من کل سورة
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افتتحت بها و لازم ذلک زیادة العدد بعدد البسملات.
و هذا هو الذی صرفنا عن إیراد تفاصیل ما ذکروه من العدد هاهنا، و ذکر ما اتفقوا علی عدده من السور القرآنیة و هی أربعون سورة و ما اختلفوه فی عدده أو فی رءوس آیة من السور و هی أربع و سبعون سورة و کذا ما اتفقوا علی کونه آیة تامة أو علی عدم کونه آیة مثل «الر» أینما وقع من القرآن و ما اختلف فیه، و علی من أراد الاطلاع علی تفصیل ذلک أن یراجع مظانه.



3- [فی ترتیب السور]

فی ترتیب السور نزولا:
نقل فی الإتقان عن ابن الضریس فی فضائل القرآن قال: حدثنا محمد بن عبد الله بن أبی جعفر الرازی أنبأنا عمرو بن هارون، حدثنا عثمان بن عطاء الخراسانی عن أبیه عن ابن عباس قال": کانت إذا نزلت فاتحة سورة بمکة- کتبت بمکة ثم یزید الله فیها ما شاء.
و کان أول ما أنزل من القرآن اقرأ باسم ربک، ثم ن، ثم یا أیها المزمل، ثم یا أیها المدثر، ثم تبت یدا أبی لهب، ثم إذا الشمس کورت، ثم سبح اسم ربک الأعلی، ثم و اللیل إذا یغشی، ثم و الفجر، ثم و الضحی، ثم أ لم نشرح، ثم و العصر، ثم و العادیات ثم إنا أعطیناک، ثم ألهیکم التکاثر، ثم أ رأیت الذی یکذب، ثم قل یا أیها الکافرون، ثم أ لم تر کیف فعل ربک، ثم قل أعوذ برب الفلق، ثم قل أعوذ برب الناس، ثم قل هو الله أحد، ثم و النجم، ثم عبس، ثم إنا أنزلناه فی لیلة القدر، ثم و الشمس و ضحاها، ثم و السماء ذات البروج، ثم التین، ثم لإیلاف قریش، ثم القارعة، ثم لا أقسم بیوم القیامة، ثم ویل لکل همزة، ثم و المرسلات، ثم ق، ثم لا أقسم بهذا البلد، ثم و السماء و الطارق، ثم اقتربت الساعة، ثم ص، ثم الأعراف، ثم قل أوحی ثم یس، ثم الفرقان، ثم الملائکة، ثم کهیعص، ثم طه، ثم الواقعة، ثم طسم الشعراء، ثم طس، ثم القصص، ثم بنی إسرائیل، ثم یونس، ثم هود، ثم یوسف، ثم الحجر، ثم الأنعام، ثم الصافات، ثم لقمان، ثم سبأ، ثم الزمر، ثم حم المؤمن، ثم حم السجدة. ثم حمعسق، ثم حم الزخرف، ثم الدخان، ثم الجاثیة، ثم الأحقاف ثم الذاریات، ثم الغاشیة، ثم الکهف، ثم النحل، ثم إنا أرسلنا نوحا، ثم سورة إبراهیم، ثم الأنبیاء، ثم المؤمنین، ثم تنزیل السجدة، ثم الطور، ثم تبارک الملک 
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ثم الحاقة، ثم سأل، ثم عم یتساءلون، ثم النازعات، ثم إذا السماء انفطرت، ثم إذا السماء انشقت، ثم الروم، ثم العنکبوت، ثم ویل للمطففین فهذا ما أنزل الله بمکة.
ثم أنزل الله بالمدینة سورة البقرة، ثم الأنفال، ثم آل عمران، ثم الأحزاب، ثم الممتحنة، ثم النساء، ثم إذا زلزلت، ثم الحدید، ثم القتال، ثم الرعد، ثم الرحمن، ثم الإنسان، ثم الطلاق، ثم لم یکن، ثم الحشر، ثم إذا جاء نصر الله، ثم النور، ثم الحج، ثم المنافقون، ثم المجادلة، ثم الحجرات، ثم التحریم، ثم الجمعة ثم التغابن، ثم الصف، ثم الفتح، ثم المائدة، ثم براءة.
و قد سقطت من الروایة سورة فاتحة الکتاب و ربما قیل: إنها نزلت مرتین مرة بمکة و مرة بالمدینة.
و نقل فیه، عن البیهقی فی دلائل النبوة، أنه روی بإسناده عن عکرمة و الحسین بن أبی الحسن قالا": أنزل الله من القرآن بمکة اقرأ باسم ربک 
و ساقا الحدیث نحو حدیث عطاء السابق عن ابن عباس إلا أنه قد سقط منه الفاتحة و الأعراف و کهیعص مما نزل بمکة.
و أیضا ذکر فیه حم الدخان قبل حم السجدة ثم إذا السماء انشقت قبل إذا السماء انفطرت ثم ویل للمطففین قبل البقرة مما نزل بالمدینة ثم آل عمران قبل الأنفال ثم المائدة قبل الممتحنة.
ثم 
روی البیهقی بإسناده عن مجاهد عن ابن عباس أنه قال": إن أول ما أنزل الله علی نبیه من القرآن اقرأ باسم ربک 
الحدیث و هو مطابق لحدیث عکرمة فی الترتیب و قد ذکرت فیه السور التی سقطت من حدیث عکرمة فیما نزل بمکة.
و فیه، عن کتاب الناسخ و المنسوخ، لابن حصار": أن المدنی باتفاق عشرون سورة، و المختلف فیه اثنا عشرة سورة و ما عدا ذلک مکی باتفاق انتهی.
و الذی اتفقوا علیه من المدنیات البقرة و آل عمران و النساء و المائدة و الأنفال و التوبة و النور و الأحزاب و سورة محمد و الفتح و الحجرات و الحدید و المجادلة و الحشر و الممتحنة و المنافقون و الجمعة و الطلاق و التحریم و النصر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 235
و ما اختلفوا فی مکیته و مدنیته سورة الرعد و الرحمن و الجن و الصف و التغابن و المطففین و القدر و البینة و الزلزال و التوحید و المعوذتان.
و للعلم بمکیة السور و مدنیتها ثم ترتیب نزولها أثر هام فی الأبحاث المتعلقة بالدعوة النبویة و سیرها الروحی و السیاسی و المدنی فی زمنه (ص) و تحلیل سیرته الشریفة، و الروایات- کما تری- لا تصلح أن تنهض حجة معتمدا علیها فی إثبات شی‌ء من ذلک علی أن فیما بینها من التعارض ما یسقطها عن الاعتبار.
فالطریق المتعین لهذا الغرض هو التدبر فی سیاق الآیات و الاستمداد بما یتحصل من القرائن و الأمارات الداخلیة و الخارجیة، و علی ذلک نجری فی هذا الکتاب و الله المستعان.



(18) سورة الکهف مکیة و هی مائة و عشر آیات (110)





[سورة الکهف (18): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی أَنْزَلَ عَلی عَبْدِهِ الْکِتابَ وَ لَمْ یَجْعَلْ لَهُ عِوَجاً (1) قَیِّماً لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ وَ یُبَشِّرَ الْمُؤْمِنِینَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ الصَّالِحاتِ أَنَّ لَهُمْ أَجْراً حَسَناً (2) ماکِثِینَ فِیهِ أَبَداً (3) وَ یُنْذِرَ الَّذِینَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً (4)
ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ وَ لا لِآبائِهِمْ کَبُرَتْ کَلِمَةً تَخْرُجُ مِنْ أَفْواهِهِمْ إِنْ یَقُولُونَ إِلاَّ کَذِباً (5) فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً (6) إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلاً (7) وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً (8)
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بیان‌

السورة تتضمن الدعوة إلی الاعتقاد الحق و العمل الصالح بالإنذار و التبشیر کما یلوح إلیه ما افتتحت به من الآیتین و ما اختتمت به من قوله تعالی: «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً».
و فیها مع ذلک عنایة بالغة بنفی الولد کما یدل علی ذلک تخصیص إنذار القائلین بالولد بالذکر ثانیا بعد ذکر مطلق الإنذار أولا أعنی وقوع قوله: «وَ یُنْذِرَ الَّذِینَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً» بعد قوله: «لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ .
فوجه الکلام فیها إلی الوثنیین القائلین ببنوة الملائکة و الجن و المصلحین من البشر و النصاری القائلین ببنوة المسیح (ع) و لعل الیهود یشارکونهم فیه حیث یذکر القرآن عنهم أنهم قالوا: عزیر ابن الله.
و غیر بعید أن یقال إن الغرض من نزول السورة ذکر القصص الثلاث العجیبة التی لم تذکر فی القرآن الکریم إلا فی هذه السورة و هی قصة أصحاب الکهف و قصة موسی و فتاه فی مسیرهما إلی مجمع البحرین و قصة ذی القرنین ثم استفید منها ما استفرغ فی السورة من الکلام فی نفی الشریک و الحث علی تقوی الله سبحانه.
و السورة مکیة علی ما یستفاد من سیاق آیاتها و قد استثنی منها قوله: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ الآیة و سیجی‌ء ما فیه من الکلام.
قوله تعالی: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی أَنْزَلَ عَلی عَبْدِهِ الْکِتابَ وَ لَمْ یَجْعَلْ لَهُ عِوَجاً قَیِّماً» العوج بفتح العین و کسرها الانحراف، قال فی المجمع،: العوج بالفتح فیما یری کالقناة و الخشبة و بالکسر فیما لا یری شخصا قائما کالدین و الکلام. انتهی.
و لعل المراد بما یری و ما لا یری ما یسهل رؤیته و ما یشکل کما ذکره الراغب فی المفردات، بقوله: العوج- بالفتح- یقال فیما یدرک بالبصر سهلا کالخشب المنتصب و نحوه و العوج- بالکسر- یقال فیما یدرک بالفکر و البصیرة کما یکون فی أرض بسیط یعرف تفاوته بالبصیرة و کالدین و المعاش انتهی. فلا یرد علیه ما فی قوله تعالی: «لا تَری فِیها عِوَجاً- بکسر العین- وَ لا أَمْتاً»: طه: 107 فافهم.
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و قد افتتح تعالی الکلام فی السورة بالثناء علی نفسه بما نزل علی عبده قرآنا لا انحراف فیه عن الحق بوجه و هو قیم علی مصالح عباده فی حیاتهم الدنیا و الآخرة فله کل الحمد فیما یترتب علی نزوله من الخیرات و البرکات من یوم نزل إلی یوم القیامة فلا ینبغی أن یرتاب الباحث الناقد أن ما فی المجتمع البشری من الصلاح و السداد من برکات ما بثه الأنبیاء الکرام من الدعوة إلی القول الحق و الخلق الحسن و العمل الصالح و أن ما یمتاز به عصر القرآن فی قرونه الأربعة عشر عما تقدمه من الأعصار من رقی المجتمع البشری و تقدمه فی علم نافع أو عمل صالح للقرآن فیه أثره الخاص و للدعوة النبویة فیه أیادیها الجمیلة فلله فی ذلک الحمد کله.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم فی تفسیر الآیة: یعنی قولوا الحمد لله الذی نزل «إلخ» لیس علی ما ینبغی.
و قوله: «وَ لَمْ یَجْعَلْ لَهُ عِوَجاً» الضمیر للکتاب و الجملة حال عن الکتاب و قوله:
«قَیِّماً» حال بعد حال علی ما یفیده السیاق فإنه تعالی فی مقام حمد نفسه من جهة تنزیله کتابا موصوفا بأنه لا عوج له و أنه قیم علی مصالح المجتمع البشری فالعنایة متعلقة بالوصفین موزعة بینهما علی السواء و هو مفاد کونهما حالین من الکتاب.
و قیل إن جملة «وَ لَمْ یَجْعَلْ لَهُ عِوَجاً» معطوفة علی الصلة و «قَیِّماً» حال من ضمیر «لِلَّهِ و المعنی و الذی لم یجعل للکتاب حال کونه قیما عوجا أو أن «قَیِّماً» منصوب بمقدر، و المعنی: و الذی لم یجعل له عوجا و جعله قیما، و لازم الوجهین انقسام العنایة بین أصل النزول و بین کون الکتاب قیما لا عوج له. و قد عرفت أنه خلاف ما یستفاد من السیاق.
و قیل: إن فی الآیة تقدیما و تأخیرا، و التقدیر نزل الکتاب قیما و لم یجعل له عوجا و هو أردأ الوجوه.
و قد قدم نفی العوج علی إثبات القیمومة لأن الأول کمال الکتاب فی نفسه و الثانی تکمیله لغیره و الکمال مقدم طبعا علی التکمیل.
و وقوع «عِوَجاً» و هو نکرة فی سیاق النفی یفید العموم فالقرآن مستقیم فی جمیع جهاته فصیح فی لفظه، بلیغ فی معناه، مصیب فی هدایته، حی فی حججه و براهینه، ناصح فی أمره و نهیه، صادق فیما یقصه من قصصه و أخباره، فاصل فیما یقضی به 
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محفوظ من مخالطة الشیاطین، لا اختلاف فیه، و لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه.
و القیم هو الذی یقوم بمصلحة الشی‌ء و تدبیر أمره کقیم الدار و هو القائم بمصالحها و یرجع إلیه فی أمورها، و الکتاب إنما یکون قیما بما یشتمل علیه من المعانی، و الذی یتضمنه القرآن هو الاعتقاد الحق و العمل الصالح کما قال تعالی: «یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ»: الأحقاف: 30، و هذا هو الدین و قد وصف تعالی دینه فی مواضع من کتابه بأنه قیم قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ»: الروم: 43 و علی هذا فتوصیف الکتاب بالقیم لما یتضمنه من الدین القیم علی مصالح العالم الإنسانی فی دنیاهم و أخراهم.
و ربما عکس الأمر فأخذ القیمومة وصفا للکتاب ثم للدین من جهته کما فی قوله تعالی: «وَ ذلِکَ دِینُ الْقَیِّمَةِ»: البینة: 5 فالظاهر أن معناه دین الکتب القیمة و هو نوع تجوز.
و قیل: المراد بالقیم المستقیم المعتدل الذی لا إفراط فیه و لا تفریط، و قیل: القیم المدبر لسائر الکتب السماویة یصدقها و یحفظها و ینسخ شرائعها و تعقیب الکلمة بقوله:
«لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ وَ یُبَشِّرَ الْمُؤْمِنِینَ إلخ یؤید ما قدمناه.
قوله تعالی: «لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ وَ یُبَشِّرَ الْمُؤْمِنِینَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ الصَّالِحاتِ الآیة أی لینذر الکافرین عذابا شدیدا صادرا من عند الله کذا قیل و الظاهر بقرینة تقیید المؤمنین المبشرین بقوله: «الَّذِینَ یَعْمَلُونَ الصَّالِحاتِ إن التقدیر لینذر الذین لا یعملون الصالحات أعم ممن لا یؤمن أصلا أو یؤمن و یفسق فی عمله.
و الجملة علی أی حال بیان لتنزیله الکتاب علی عبده مستقیما قیما إذ لو لا استقامته فی نفسه و قیمومته علی غیره لم یستقم إنذار و لا تبشیر و هو ظاهر.
و المراد بالأجر الحسن الجنة بقرینة قوله فی الآیة التالیة: «ماکِثِینَ فِیهِ أَبَداً» و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ یُنْذِرَ الَّذِینَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً» و هم عامة الوثنیین القائلین بأن الملائکة أبناء أو بنات له و ربما قالوا بذلک فی الجن و المصلحین من البشر و النصاری 
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القائلین بأن المسیح ابن الله و قد نسب القرآن إلی الیهود أنهم قالوا: عزیر ابن الله.
و ذکر إنذارهم خاصة ثانیا بعد ذکره علی وجه العموم أولا بقوله: «لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ» لمزید الاهتمام بشأنهم.
قوله تعالی: «ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ وَ لا لِآبائِهِمْ کَبُرَتْ کَلِمَةً تَخْرُجُ مِنْ أَفْواهِهِمْ کانت عامتهم یریدون بقولهم: اتخذ الله ولدا حقیقة التولید کما یدل علیه قوله أَنَّی یَکُونُ لَهُ وَلَدٌ وَ لَمْ تَکُنْ لَهُ صاحِبَةٌ وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الأنعام: 101.
و قد رد سبحانه قولهم علیهم أولا بأنه قول منهم جهلا بغیر علم و ثانیا بقوله فی آخر الآیة: «إِنْ یَقُولُونَ إِلَّا کَذِباً».
و کان قوله: «ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ شاملا لهم جمیعا من آباء و أبناء لکنهم لما کانوا یحیلون العلم به إلی آبائهم قائلین إن هذه ملة آبائنا و هم أعلم منا و لیس لنا إلا أن نتبعهم و نقتدی بهم فرق تعالی بینهم و بین آبائهم فنفی العلم عنهم أولا و عن آبائهم الذین کانوا یرکنون إلیهم ثانیا لیکون إبطالا لقولهم و لحجتهم جمیعا.
و قوله: «کَبُرَتْ کَلِمَةً تَخْرُجُ مِنْ أَفْواهِهِمْ ذم لهم و إعظام لقولهم: اتخذ الله ولدا لما فیه من عظیم الاجتراء علی الله سبحانه بنسبة الشریک و التجسم و الترکب و الحاجة إلی المعین و الخلیفة إلیه، تعالی عن ذلک علوا کبیرا.
و ربما وقع فی کلام أوائلهم إطلاق الابن علی بعض خلقه بعنایة التشریف للدلالة علی قربه منه و اختصاصه به نظیر قول الیهود فیما حکاه القرآن: عزیر ابن الله، و قولهم:
نحن أبناء الله و أحباؤه، و کذا وقع فی کلام عدة من قدمائهم إطلاق الابن علی بعض الخلق الأول بعنایة صدوره منه کما یصدر الابن عن الأب و إطلاق الزوج و الصاحبة علی وسائط الصدور و الإیجاد کما أن زوج الرجل واسطة لصدور الولد منه فأطلق علی بعض الملائکة من الخلق الأول الزوج و علی بعض آخر منهم الابن أو البنت.
و هذان الإطلاقان و إن لم یشتملا علی مثل ما اشتمل علیه الإطلاق الأول لکونهما من التجوز بعنایة التشریف و نحوه لکنهما ممنوعان شرعا و کفی ملاکا لحرمتهما سوقهما و سوق أمثالهما عامة الناس إلی الشقاء الدائم و الهلاک الخالد.
قوله تعالی: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً»
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البخوع و البخع القتل و الإهلاک و الآثار علائم أقدام المارة علی الأرض، و الأسف شدة الحزن و المراد بهذا الحدیث القرآن.
و الآیة و اللتان بعدها فی مقام تعزیة النبی ص و تسلیته و تطییب نفسه و الفاء لتفریع الکلام علی کفرهم و جحدهم بآیات الله المفهوم من الآیات السابقة و المعنی یرجی منک أن تهلک نفسک بعد إعراضهم عن القرآن و انصرافهم عنک من شدة الحزن، و قد دل علی إعراضهم و تولیهم بقوله: عَلی آثارِهِمْ و هو من الاستعارة.
قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» إلی آخر الآیتین الزینة الأمر الجمیل الذی ینضم إلی الشی‌ء فیفیده جمالا یرغب إلیه لأجله و الصعید ظهر الأرض و الجرز علی ما فی المجمع، الأرض التی لا تنبت کأنها تأکل النبت أکلا.
و لقد أتی فی الآیتین ببیان عجیب فی حقیقة حیاة الإنسان الأرضیة و هو أن النفوس الإنسانیة- و هی فی أصل جوهرها علویة شریفة- ما کانت لتمیل إلی الأرض و الحیاة علیها و قد قدر الله أن یکون کمالها و سعادتها الخالدة بالاعتقاد الحق و العمل الصالح فاحتالت العنایة الإلهیة إلی توقیفها موقف الاعتقاد و العمل و إیصالها إلی محک التصفیة و التطهیر و إسکانها الأرض إلی أجل معلوم بإلقاء التعلق و الارتباط بینها و بین ما علی الأرض من أمتعة الحیاة من مال و ولد و جاه و تحبیبه إلی قلوبهم فکان ما علی الأرض و هو جمیل عندهم محبوب فی أنفسهم زینة للأرض و حلیة تتحلی بها لکونه علیها فتعلقت نفوسهم علی الأرض بسببه و اطمأنت إلیها.
فإذا انقضی الأجل الذی أجله الله تعالی لمکثهم فی الأرض بتحقق ما أراده من البلاء و الامتحان سلب الله ما بینهم و بین ما علی الأرض من التعلق و محی ما له من الجمال و الزینة و صار کالصعید الجرز الذی لا نبت فیه و لا نضارة علیه و نودی فیهم بالرحیل و هم فرادی کما خلقهم الله تعالی أول مرة.
و هذه سنة الله تعالی فی خلق الإنسان و إسکانه الأرض و تزیینه ما علیها له لیمتحنه بذلک و یتمیز به أهل السعادة من غیرهم فیأتی سبحانه بالجیل بعد الجیل و الفرد بعد الفرد فیزین له ما علی وجه الأرض من أمتعة الحیاة ثم یخلیه و اختیاره لیختبرهم بذلک 
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ثم إذا تم الاختبار قطع ما بینه و بین زخارف الدنیا المزینة و نقله من دار العمل إلی دار الجزاء قال تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ فِی غَمَراتِ الْمَوْتِ وَ الْمَلائِکَةُ باسِطُوا أَیْدِیهِمْ أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ إلی أن قال- وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ وَ ما نَری مَعَکُمْ شُفَعاءَکُمُ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِیکُمْ شُرَکاءُ لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ»: الأنعام: 94.
فمحصل معنی الآیة لا تتحرج و لا تأسف علیهم إذ أعرضوا عن دعوتک بالإنذار و التبشیر و اشتغلوا بالتمتع من أمتعة الحیاة فما هم بسابقین و لا معجزین و إنما حقیقة حیاتهم هذه نوع تسخیر إلهی أسکناهم الأرض ثم جعلنا ما علی الأرض زینة یفتتن الناظر إلیها لتتعلق به نفوسهم فنبلوهم أیهم أحسن عملا و إنا لجاعلون هذا الذی زین لهم بعینه کالصعید الجرز الذی لیس فیه نبت و لا شی‌ء مما یرغب فیه النفس فالله سبحانه لم یشأ منهم الإیمان جمیعا حتی یکون مغلوبا بکفرهم بالکتاب و تمادیهم فی الضلال و تبخع أنت نفسک علی آثارهم أسفا و إنما أراد بهم الابتلاء و الامتحان و هو سبحانه الغالب فیما شاء و أراد.
و قد ظهر بما تقدم أن قوله: «وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً» من الاستعارة بالکنایة، و المراد به قطع رابطة التعلق بین الإنسان و بین أمتعة الحیاة الدنیا مما علی الأرض.
و ربما قیل: إن المراد به حقیقة معنی الصعید الجرز، و المعنی أنا سنعید ما علی الأرض من زینة ترابا مستویا بالأرض، و نجعله صعیدا أملس لا نبات فیه و لا شی‌ء علیه.
و قوله: «ما عَلَیْها» من قبیل وضع الظاهر موضع المضمر و کان من طبع الکلام أن یقال: و إنا لجاعلوه، و لعل النکتة مزید العنایة بوصف کونه علی الأرض.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن البرقی رفعه عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع): لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ قال: البأس الشدید علی (ع) و هو من لدن رسول الله ص- قاتل معه عدوه فذلک قوله: «لِیُنْذِرَ بَأْساً شَدِیداً مِنْ لَدُنْهُ :
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أقول: و رواه ابن شهرآشوب عن الباقر و الصادق (ع)
: و هو من التطبیق و لیس بتفسیر.
و فی تفسیر القمی، فی حدیث أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ «یقول: قاتل نفسک علی آثارهم، و أما أسفا یقول حزنا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و الحاکم فی التاریخ، عن ابن عمر قال: تلا رسول الله ص هذه الآیة «لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» فقلت ما معنی ذلک یا رسول الله؟ قال: لیبلوکم أیکم أحسن عقلا و أورع عن محارم الله- و أسرعکم فی طاعة الله.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «صَعِیداً جُرُزاً» قال: لا نبات فیها.
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اشارة

أَمْ حَسِبْتَ أَنَّ أَصْحابَ الْکَهْفِ وَ الرَّقِیمِ کانُوا مِنْ آیاتِنا عَجَباً (9) إِذْ أَوَی الْفِتْیَةُ إِلَی الْکَهْفِ فَقالُوا رَبَّنا آتِنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً وَ هَیِّئْ لَنا مِنْ أَمْرِنا رَشَداً (10) فَضَرَبْنا عَلَی آذانِهِمْ فِی الْکَهْفِ سِنِینَ عَدَداً (11) ثُمَّ بَعَثْناهُمْ لِنَعْلَمَ أَیُّ الْحِزْبَیْنِ أَحْصی لِما لَبِثُوا أَمَداً (12) نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِّ إِنَّهُمْ فِتْیَةٌ آمَنُوا بِرَبِّهِمْ وَ زِدْناهُمْ هُدیً (13)
وَ رَبَطْنا عَلی قُلُوبِهِمْ إِذْ قامُوا فَقالُوا رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً لَقَدْ قُلْنا إِذاً شَطَطاً (14) هؤُلاءِ قَوْمُنَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لَوْ لا یَأْتُونَ عَلَیْهِمْ بِسُلْطانٍ بَیِّنٍ فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً (15) وَ إِذِ اعْتَزَلْتُمُوهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ إِلاَّ اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ یَنْشُرْ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یُهَیِّئْ لَکُمْ مِنْ أَمْرِکُمْ مِرْفَقاً (16) وَ تَرَی الشَّمْسَ إِذا طَلَعَتْ تَزاوَرُ عَنْ کَهْفِهِمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ إِذا غَرَبَتْ تَقْرِضُهُمْ ذاتَ الشِّمالِ وَ هُمْ فِی فَجْوَةٍ مِنْهُ ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَ مَنْ یُضْلِلْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ وَلِیًّا مُرْشِداً (17) وَ تَحْسَبُهُمْ أَیْقاظاً وَ هُمْ رُقُودٌ وَ نُقَلِّبُهُمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ ذاتَ الشِّمالِ وَ کَلْبُهُمْ باسِطٌ ذِراعَیْهِ بِالْوَصِیدِ لَوِ اطَّلَعْتَ عَلَیْهِمْ لَوَلَّیْتَ مِنْهُمْ فِراراً وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً (18)
وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ لِیَتَساءَلُوا بَیْنَهُمْ قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ کَمْ لَبِثْتُمْ قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ قالُوا رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ فَابْعَثُوا أَحَدَکُمْ بِوَرِقِکُمْ هذِهِ إِلَی الْمَدِینَةِ فَلْیَنْظُرْ أَیُّها أَزْکی طَعاماً فَلْیَأْتِکُمْ بِرِزْقٍ مِنْهُ وَ لْیَتَلَطَّفْ وَ لا یُشْعِرَنَّ بِکُمْ أَحَداً (19) إِنَّهُمْ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ یَرْجُمُوکُمْ أَوْ یُعِیدُوکُمْ فِی مِلَّتِهِمْ وَ لَنْ تُفْلِحُوا إِذاً أَبَداً (20) وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ لِیَعْلَمُوا أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ أَنَّ السَّاعَةَ لا رَیْبَ فِیها إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ فَقالُوا ابْنُوا عَلَیْهِمْ بُنْیاناً رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ قالَ الَّذِینَ غَلَبُوا عَلی أَمْرِهِمْ لَنَتَّخِذَنَّ عَلَیْهِمْ مَسْجِداً (21) سَیَقُولُونَ ثَلاثَةٌ رابِعُهُمْ کَلْبُهُمْ وَ یَقُولُونَ خَمْسَةٌ سادِسُهُمْ کَلْبُهُمْ رَجْماً بِالْغَیْبِ وَ یَقُولُونَ سَبْعَةٌ وَ ثامِنُهُمْ کَلْبُهُمْ قُلْ رَبِّی أَعْلَمُ بِعِدَّتِهِمْ ما یَعْلَمُهُمْ إِلاَّ قَلِیلٌ فَلا تُمارِ فِیهِمْ إِلاَّ مِراءً ظاهِراً وَ لا تَسْتَفْتِ فِیهِمْ مِنْهُمْ أَحَداً (22) وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً (23)
إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ رَبِّی لِأَقْرَبَ مِنْ هذا رَشَداً (24) وَ لَبِثُوا فِی کَهْفِهِمْ ثَلاثَ مِائَةٍ سِنِینَ وَ ازْدَادُوا تِسْعاً (25) قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا لَهُ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَبْصِرْ بِهِ وَ أَسْمِعْ ما لَهُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا یُشْرِکُ فِی حُکْمِهِ أَحَداً (26)
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بیان‌

الآیات تذکر قصة أصحاب الکهف و هی أحد الأمور الثلاثة التی أشارت الیهود علی قریش أن تسأل النبی ص عنها و تختبر بها صدقه فی دعوی النبوة: قصة أصحاب الکهف و قصة موسی و فتاه و قصة ذی القرنین علی ما وردت به الروایة غیر أن هذه القصة لم تصدر بما یدل علی تعلق السؤال بها کما صدرت به قصة ذی القرنین: «یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ الآیة و إن کان فی آخرها بعض ما یشعر بذلک کقوله: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً» علی ما سیجی‌ء.
و سیاق الآیات الثلاث التی افتتحت بها القصة مشعر بأن قصة الکهف کانت معلومة إجمالا قبل نزول الوحی بذکر القصة و خاصة سیاق قوله: «أَمْ حَسِبْتَ أَنَّ أَصْحابَ الْکَهْفِ وَ الرَّقِیمِ کانُوا مِنْ آیاتِنا عَجَباً و أن الذی کشف عنه الوحی تفصیل قصتهم الآخذ من قوله: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِ إلی آخر الآیات.
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و وجه اتصال آیات القصة بما تقدم أنه یشیر بذکر قصتهم و نفی کونهم عجبا من آیات الله أن أمر جعله تعالی ما علی الأرض زینة لها یتعلق بها الإنسان و یطمئن إلیها مکبا علیها منصرفا غافلا عن غیرها لغرض البلاء و الامتحان ثم جعل ما علیها بعد أیام قلائل صعیدا جرزا لا یظهر للإنسان إلا سدی و سرابا لیس ذلک کله إلا آیة إلهیة هی نظیرة ما جری علی أصحاب الکهف حین سلط الله علیهم النوم فی فجوة من الکهف ثلاث مائة سنین شمسیة ثم لما بعثهم لم یحسبوا مکثهم ذلک إلا مکث یوم أو بعض یوم.
فمکث کل إنسان فی الدنیا و اشتغاله بزخارفها و زیناتها و تولهه إلیها ذاهلا عما سواها آیة تضاهی فی معناها آیة أصحاب الکهف و سیبعث الله الناس من هذه الرقدة فیسألهم «کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ»: المؤمنون: 113 «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ»: الأحقاف: 35 فما آیة أصحاب الکهف ببدع عجیب من بین الآیات بل هی متکررة جاریة ما جرت الأیام و اللیالی علی الإنسان.
فکأنه تعالی لما قال: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً» إلی تمام ثلاث آیات قال مخاطبا لنبیه: فکأنک ما تنبهت أن اشتغالهم بالدنیا و عدم إیمانهم بهذا الحدیث عن تعلقهم بزینة الأرض آیة إلهیة تشابه آیة مکث أصحاب الکهف فی کهفهم ثم انبعاثهم و لذلک حزنت و کدت تقتل نفسک أسفا بل حسبت أن أصحاب الکهف کانوا من آیاتنا بدعا عجبا من النوادر فی هذا الباب.
و إنما لم یصرح بهذا المعنی صونا لمقام النبی ص عن نسبة الغفلة و الذهول إلیه و لأن الکنایة أبلغ من التصریح.
هذا ما یعطیه التدبر فی وجه اتصال القصة و علی هذا النمط یجری السیاق فی اتصال ما یتلو هذه القصة من مثل رجلین لأحدهما جنتان و قصة موسی و فتاه و سیجی‌ء بیانه و قد ذکر فی اتصال القصة وجوه أخر غیر وجیهة لا جدوی فی نقلها.
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتَ أَنَّ أَصْحابَ الْکَهْفِ وَ الرَّقِیمِ کانُوا مِنْ آیاتِنا عَجَباً» الحسبان هو الظن، و الکهف هو المغارة فی الجبل إلا أنه أوسع منها فإذا صغر سمی غارا و الرقیم من الرقم و هو الکتابة و الخط فهو فی الأصل فعیل بمعنی المفعول کالجریح 
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و القتیل بمعنی المجروح و المقتول، و العجب مصدر بمعنی التعجب أرید به معنی الوصف مبالغة.
و ظاهر سیاق القصة أن أصحاب الکهف و الرقیم جماعة بأعیانهم و القصة قصتهم جمیعا فهم المسمون أصحاب الکهف و أصحاب الرقیم أما تسمیتهم أصحاب الکهف فلدخولهم الکهف و وقوع ما جری علیهم فیه.
و أما تسمیتهم أصحاب الرقیم فقد قیل: إن قصتهم کانت منقوشة فی لوح منصوب هناک أو محفوظ فی خزانة الملوک فبذلک سموا أصحاب الرقیم: و قیل: إن الرقیم اسم الجبل الذی فیه الکهف، أو الوادی الذی فیه الجبل أو البلد الذی خرجوا منه إلی الکهف أو الکلب الذی کان معهم أقوال خمسة، و سیأتی فی الکلام علی قصتهم ما یؤید القول الأول.
و قیل: إن أصحاب الرقیم غیر أصحاب الکهف و قصتهم غیر قصتهم ذکرهم الله مع أصحاب الکهف و لم یذکر قصتهم و قد رووا لهم قصة سنشیر إلیها فی البحث الروائی الآتی.
و هو بعید جدا فما کان الله لیشیر فی بلیغ کلامه إلی قصة طائفتین ثم یفصل القول فی إحدی القصتین و لا یتعرض للأخری لا إجمالا و لا تفصیلا علی أن ما أوردوه من قصة أصحاب الرقیم لا یلائم السیاق السابق المستدعی لذکر قصة أصحاب الکهف.
و قد تبین مما تقدم فی وجه اتصال القصة أن معنی الآیة: بل ظننت أن أصحاب الکهف و الرقیم- و قد أنامهم الله مئات من السنین ثم أیقظهم فحسبوا أنهم لبثوا یوما أو بعض یوم- کانوا من آیاتنا آیة عجیبة کل العجب؟ لا و لیسوا بعجب و ما یجری علی عامة الإنسان من افتتانه بزینة الأرض و غفلته عن أمر المعاد ثم بعثه و هو یستقل اللبث فی الدنیا آیة جاریة تضاهی آیة الکهف.
و ظاهر السیاق- کما تقدمت الإشارة إلیه- أن القصة کانت معلومة للنبی ص إجمالا عند نزول القصة و إنما العنایة متعلقة بالإخبار عن تفصیلها، و یؤید ذلک تعقیب الآیة بالآیات الثلاث المتضمنة لإجمال القصة حیث إنها تذکر إجمال القصة المؤدی إلی عدهم آیة عجیبة نادرة فی بابها.
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قوله تعالی: «إِذْ أَوَی الْفِتْیَةُ إِلَی الْکَهْفِ إلی آخر الآیة الأوی الرجوع و لا کل رجوع بل رجوع الإنسان أو الحیوان إلی محل یستقر فیه أو لیستقر فیه و الفتیة جمع سماعی لفتی و الفتی الشاب و لا تخلو الکلمة من شائبة مدح.
و التهیئة الإعداد قال البیضاوی: و أصل التهیئة إحداث هیأة الشی‌ء انتهی و الرشد بفتحتین أو الضم فالسکون الاهتداء إلی المطلوب، قال الراغب: الرشد و الرشد خلاف الغی یستعمل استعمال الهدایة. انتهی.
و قوله: «فَقالُوا رَبَّنا آتِنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً» تفریع لدعائهم علی أویهم کأنهم اضطروا لفقد القوة و انقطاع الحیلة إلی المبادرة إلی المسألة، و یؤیده قولهم: «مِنْ لَدُنْکَ فلو لا أن المذاهب أعیتهم و الأسباب تقطعت بهم و الیأس أحاط بهم ما قیدوا الرحمة المسئولة أن تکون من لدنه تعالی بل قالوا: آتنا رحمة کقول غیرهم «رَبَّنا آتِنا فِی الدُّنْیا حَسَنَةً»: البقرة: 201 «رَبَّنا وَ آتِنا ما وَعَدْتَنا عَلی رُسُلِکَ»: آل عمران: 194 فالمراد بالرحمة المسئولة التأیید الإلهی إذ لا مؤید غیره.
و یمکن أن یکون المراد بالرحمة المسئولة من لدنه بعض المواهب و النعم المختصة به تعالی کالهدایة التی یصرح فی مواضع من کلامه بأنها منه خاصة، و یشعر به التقیید بقوله «مِنْ لَدُنْکَ ، و یؤیده ورود نظیره فی دعاء الراسخین فی العلم المنقول فی قوله:
«رَبَّنا لا تُزِغْ قُلُوبَنا بَعْدَ إِذْ هَدَیْتَنا وَ هَبْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً»: آل عمران: 8 فما سألوا إلا الهدایة.
و قوله: «وَ هَیِّئْ لَنا مِنْ أَمْرِنا رَشَداً» المراد من أمرهم الشأن الذی یخصهم و هم علیه و قد هربوا من قوم یتبعون المؤمنین و یسفکون دماءهم و یکرهونهم علی عبادة غیر الله، و التجئوا إلی کهف و هم لا یدرون ما ذا سیجری علیهم؟ و لا یهتدون أی سبیل للنجاة یسلکون؟ و من هنا یظهر أن المراد بالرشد الاهتداء إلی ما فیه نجاتهم.
فالجملة أعنی قوله: «وَ هَیِّئْ لَنا مِنْ أَمْرِنا رَشَداً» علی أول الاحتمالین السابقین فی معنی الرحمة عطف تفسیر علی قوله: «آتِنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً» و علی ثانیهما مسألة بعد مسألة.
قوله تعالی: «فَضَرَبْنا عَلَی آذانِهِمْ فِی الْکَهْفِ سِنِینَ عَدَداً» قال فی الکشاف، أی 
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ضربنا علیها حجابا من أن تسمع یعنی أنمناهم إنامة ثقیلة لا تنبههم فیها الأصوات کما تری المستثقل فی نومه یصاح به فلا یسمع و لا یستنبه فحذف المفعول الذی هو الحجاب کما یقال: بنی علی امرأته یریدون بنی علیها القبة. انتهی.
و قال فی المجمع،: و معنی ضربنا علی آذانهم سلطنا علیهم النوم، و هو من الکلام البالغ فی الفصاحة یقال: ضربه الله بالفالج إذا ابتلاه الله به، قال قطرب: هو کقول العرب: ضرب الأمیر علی ید فلان إذا منعه من التصرف، قال الأسود بن یعفر و قد کان ضریرا:
و من الحوادث لا أبالک أننی‌ضربت علی الأرض بالأسداد 
و قال: هذا من فصیح لغات القرآن التی لا یمکن أن یترجم بمعنی یوافق اللفظ انتهی، و ما ذکره من المعنی أبلغ مما ذکره الزمخشری.
و هنا معنی ثالث و إن لم یذکروه: و هو أن یکون إشارة إلی ما تصنعه النساء عند إنامة الصبی غالبا من الضرب علی أذنه بدق الأکف أو الأنامل علیها دقا نعیما لتتجمع حاسته علیه فیأخذه النوم بذلک فالجملة کنایة عن إنامتهم سنین معدودة بشفقة و حنان کما تفعل الأم المرضع بطفلها الرضیع.
و قوله: «سِنِینَ عَدَداً» ظرف للضرب، و العدد مصدر کالعد بمعنی المعدود فالمعنی سنین معدودة، و قیل بحذف المضاف و التقدیر ذوات عدد.
و قد قال فی الکشاف، إن توصیف السنین بالعدد یحتمل أن یراد به التکثیر أو التقلیل لأن الکثیر قلیل عنده کقوله: لم یلبثوا إلا ساعة من نهار، و قال الزجاج إن الشی‌ء إذا قل فهم مقدار عدده فلم یحتج أن یعد و إذا کثر احتاج إلی أن یعد. انتهی ملخصا.
و ربما کانت العنایة فی التوصیف بالعدد هی أن الشی‌ء إذا بلغ فی الکثرة عسر عده فلم یعد عادة و کان التوصیف بالعدد أمارة کونه قلیلا یقبل العد بسهولة، قال تعالی:
«وَ شَرَوْهُ بِثَمَنٍ بَخْسٍ دَراهِمَ مَعْدُودَةٍ»: یوسف: 20 أی قلیلة.
و کون الغرض من التوصیف بالعدد هو التقلیل هو الملائم للسیاق علی ما مر فإن الکلام مسرود لنفی کون قصتهم عجبا و إنما یناسبه تقلیل سنی لبثهم لا تکثیرها-
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و معنی الآیة ظاهر و قد دل فیها علی کونهم نائمین فی الکهف طول المدة لا میتین.
قوله تعالی: «ثُمَّ بَعَثْناهُمْ لِنَعْلَمَ أَیُّ الْحِزْبَیْنِ أَحْصی لِما لَبِثُوا أَمَداً» المراد بالبعث هو الإیقاظ دون الإحیاء بقرینة الآیة السابقة، و قال الراغب: الحزب جماعة فیها غلظ انتهی.
و قال: الأمد و الأبد یتقاربان لکن الأبد عبارة عن مدة الزمان التی لیس لها حد محدود و لا یتقید لا یقال: أبد کذا، و الأمد مدة لها حد مجهول إذا أطلق، و قد ینحصر نحو أن یقال: أمد کذا کما یقال: زمان کذا. و الفرق بین الأمد و الزمان أن الأمد یقال باعتبار الغایة و الزمان عام فی المبدإ و الغایة، و لذلک قال بعضهم:
المدی و الأمد یتقاربان. انتهی.
و المراد بالعلم العلم الفعلی و هو ظهور الشی‌ء و حضوره بوجوده الخاص عند الله، و قد کثر ورود العلم بهذا المعنی فی القرآن کقوله: «لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ وَ رُسُلَهُ بِالْغَیْبِ»: الحدید: 25، و قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ»: الجن: 28 و إلیه یرجع قول بعضهم فی تفسیره: أن المعنی لیظهر معلومنا علی ما علمناه.
و قوله: «لِنَعْلَمَ أَیُّ الْحِزْبَیْنِ أَحْصی إلخ تعلیل للبعث و اللام للغایة و المراد بالحزبین الطائفتان من أصحاب الکهف حین سأل بعضهم بعضا بعد البعث: قائلا کم لبثتم قالوا لبثنا یوما أو بعض یوم قالوا ربکم أعلم بما لبثتم علی ما یفیده قوله تعالی فی الآیات التالیة: «وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ لِیَتَساءَلُوا بَیْنَهُمْ إلخ.
و أما قول القائل: إن المراد بالحزبین الطائفتان من قومهم المؤمنون و الکافرون کأنهم اختلفوا فی أمد لبثهم فی الکهف بین مصیب فی إحصائه و مخطئ فبعثهم الله تعالی لیبین ذلک و یظهر، و المعنی أیقظناهم لیظهر أی الطائفتین المختلفتین من المؤمنین و الکافرین فی أمد لبثهم مصیبة فی قولها، فبعید.
و قوله: «أَحْصی لِما لَبِثُوا أَمَداً فعل ماض من الإحصاء، و «أمدا» مفعوله و الظاهر أن «لِما لَبِثُوا» قید لقوله «أَمَداً» و ما مصدریة أی أی الحزبین عد أمد لبثهم و قیل: أحصی اسم تفضیل من الإحصاء بحذف الزوائد کقولهم: هو أحصی للمال و أفلس من ابن المذلق «1»، و أمدا منصوب بفعل یدل علیه «أَحْصی و لا یخلو من 
______________________________
(1)- مثل.
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تکلف، و قیل غیر ذلک.
و معنی الآیات الثلاث أعنی قوله: «إِذْ أَوَی الْفِتْیَةُ إلی قوله: «أَمَداً» إذ رجع الشبان إلی الکهف فسألوا عند ذلک ربهم قائلین: ربنا هب لنا من لدنک ما ننجو به مما یهددنا بالتخییر بین عبادة غیرک و بین القتل و أعد لنا من أمرنا هدی نهتدی به إلی النجاة فأنمناهم فی الکهف سنین معدودة ثم أیقظناهم لیتبین أی الحزبین عد أمدا للبثهم.
و الآیات الثلاث- کما تری- تذکر إجمال قصتهم تشیر بذلک إلی جهة کونهم من آیات الله و غرابة أمرهم، تشیر الآیة الأولی إلی دخولهم الکهف و مسألتهم للنجاة، و الثانیة إلی نومهم فیه سنین عددا، و الثالثة إلی تیقظهم و انتباههم و اختلافهم فی تقدیر زمان لبثهم.
فلإجمال القصة أرکان ثلاثة تتضمن کل واحدة من الآیات الثلاث واحدا منها و علی هذا النمط تجری الآیات التالیة المتضمنة لتفصیل القصة غیر أنها تضیف إلی ذلک بعض ما جری بعد ظهور أمرهم و تبین حالهم للناس، و هو الذی یشیر إلیه قوله: «وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ إلی آخر آیات القصة.
قوله تعالی: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِ إلی آخر الآیة. شروع فی ذکر ما یهم من خصوصیات قصتهم تفصیلا، و قوله: «إِنَّهُمْ فِتْیَةٌ آمَنُوا بِرَبِّهِمْ أی آمنوا إیمانا مرضیا لربهم و لو لا ذلک لم ینسبه إلیهم قطعا.
و قوله: «وَ زِدْناهُمْ هُدیً الهدی بعد أصل الإیمان ملازم لارتقاء درجة الإیمان الذی فیه اهتداء الإنسان إلی کل ما ینتهی إلی رضوان الله قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید: 28.
قوله تعالی: «وَ رَبَطْنا عَلی قُلُوبِهِمْ إِذْ قامُوا فَقالُوا» إلی آخر الآیات الثلاث الربط هو الشد، و الربط علی القلوب کنایة عن سلب القلق و الاضطراب عنها، و الشطط الخروج عن الحد و التجاوز عن الحق، و السلطان الحجة و البرهان.
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و الآیات الثلاث تحکی الشطر الأول من محاورتهم حین انتهضوا لمخالفة الوثنیة و مخاصمتهم «إِذْ قامُوا فَقالُوا رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً لَقَدْ قُلْنا إِذاً شَطَطاً هؤُلاءِ قَوْمُنَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لَوْ لا یَأْتُونَ عَلَیْهِمْ بِسُلْطانٍ بَیِّنٍ فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً».
و قد أتوا بکلام مملوء حکمة و فهما راموا به إبطال ربوبیة أرباب الأصنام من الملائکة و الجن و المصلحین من البشر الذین رامت الفلسفة الوثنیة إثبات ألوهیتهم و ربوبیتهم دون نفس الأصنام التی هی تماثیل و صور لأولئک الأرباب تدعوها عامتهم آلهة و أربابا، و من الشاهد علی ذلک قوله: «عَلَیْهِمْ حیث أرجع إلیهم ضمیر «عَلَیْهِمْ المختص بأولی العقل.
فبدءوا بإثبات توحیده بقولهم: «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فأسندوا ربوبیة الکل إلی واحد لا شریک له، و الوثنیة تثبت لکل نوع من أنواع الخلقیة إلها و ربا کرب السماء و رب الأرض و رب الإنسان.
ثم أکدوا ذلک بقولهم: «لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً و من فائدته نفی الآلهة الذین تثبتهم الوثنیة فوق أرباب الأنواع کالعقول الکلیة التی تعبده الصابئة و برهما و سیوا و وشنو الذین تعبدهم البراهمة و البوذیة و أکدوه ثانیا بقولهم: «لَقَدْ قُلْنا إِذاً شَطَطاً» فدلوا علی أن دعوة غیره من التجاوز عن الحد بالغلو فی حق المخلوق برفعه إلی درجة الخالق.
ثم کروا علی القوم فی عبادتهم غیر الله سبحانه باتخاذهم آلهة فقالوا: «هؤُلاءِ قَوْمُنَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لَوْ لا یَأْتُونَ عَلَیْهِمْ بِسُلْطانٍ بَیِّنٍ فردوا قولهم بأنهم لا برهان لهم علی ما یدعونه یدل علیه دلالة بینة.
و ما استدلوا به من قولهم: إن الله سبحانه أجل من أن یحیط به إدراک خلقه فلا یمکن التوجه إلیه بالعبادة و لا التقرب إلیه بالعبودیة فلا یبقی لنا إلا أن نعبد بعض الموجودات الشریفة من عباده المقربین لیقربونا إلیه زلفی مردود إلیهم أما عدم إحاطة الإدراک به تعالی فهو مشترک بیننا معاشر البشر و بین من یعبدونه من 
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العباد المقربین، و الجمیع منا و منهم یعرفونه بأسمائه و صفاته و آثاره کل علی قدر طاقته فله أن یتوجه إلیه بالعبادة علی قدر معرفته.
علی أن جمیع الصفات الموجبة لاستحقاق العبادة من الخلق و الرزق و الملک و التدبیر له وحده و لا یملک غیره شیئا من ذلک فله أن یعبد و لیس لغیره ذلک.
ثم أردفوا قولهم: «لَوْ لا یَأْتُونَ عَلَیْهِمْ بِسُلْطانٍ بَیِّنٍ بقولهم «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» و هو من تمام الحجة الرادة لقولهم، و معناه أن علیهم أن یقیموا برهانا قاطعا علی قولهم فلو لم یقیموه کان قولهم من القول بغیر علم فی الله و هو افتراء الکذب علیه تعالی، و الافتراء ظلم و الظلم علی الله أعظم الظلم. هذا فقد دلوا بکلامهم هذا أنهم کانوا علماء بالله أولی بصیرة فی دینهم، و صدقوا قوله تعالی «وَ زِدْناهُمْ هُدیً و فی الکلام علی ما به من الإیجاز قیود تکشف عن تفصیل نهضتهم فی بادئها فقوله تعالی: «وَ رَبَطْنا عَلی قُلُوبِهِمْ یدل علی أن قولهم: «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ لم یکن بإسرار النجوی و فی خلإ من عبدة الأوثان بل کان بإعلان القول و الإجهار به فی ظرف تذوب منه القلوب و ترتاع النفوس و تقشعر الجلود فی ملإ معاند یسفک الدماء و یعذب و یفتن.
و قوله: «لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً» بعد قوله «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ - و هو جحد و إنکار- فیه إشعار و تلویح إلی أنه کان هناک تکلیف إجباری بعبادة الأوثان و دعاء غیر الله.
و قوله: «إِذْ قامُوا فَقالُوا» إلخ یشیر إلی أنهم فی بادئ قولهم کانوا فی مجلس یصدر عنه الأمر بعبادة الأوثان و الإجبار علیها و النهی عن عبادة الله و السیاسة المنتحلیة بالقتل و العذاب کمجلس الملک أو ملئه أو ملإ عام کذلک فقاموا و أعلنوا مخالفتهم و خرجوا و اعتزلوا القوم و هم فی خطر عظیم یهددهم و یهجم علیهم من کل جانب کما یدل علیه قولهم: «وَ إِذِ اعْتَزَلْتُمُوهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ 
و هذا یؤید ما وردت به الروایة- و سیجی‌ء الخبر- أن ستة منهم کانوا من خواص الملک یستشیرهم فی أموره فقاموا من مجلس و أعلنوا التوحید و نفی الشریک عنه تعالی.
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و لا ینافی ذلک ما سیأتی من الروایات أنهم کانوا یسرون إیمانهم و یعملون بالتقیة لجواز أن یکونوا سائرین علیها ثم یفاجئوا القوم بإعلان الإیمان ثم یعتزلوهم من غیر مهل فلم تکن تسعهم إدامة التظاهر بالإیمان و إلا قتلوا بلا شک.
و ربما احتمل أن یکون المراد بقیامهم قیامهم لله نصرة منهم للحق و قولهم: «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ قولا منهم فی أنفسهم و قولهم: «وَ إِذِ اعْتَزَلْتُمُوهُمْ إلخ قولا منهم بعد ما خرجوا من المدینة، أو یکون المراد قیامهم لله، و جمیع ما نقل من أقوالهم إنما قالوها فیما بین أنفسهم بعد ما خرجوا من المدینة و تنحوا عن القوم و علی الوجهین یکون المراد بالربط علی قلوبهم أنهم لم یخافوا عاقبة الخروج و الهرب من المدینة و هجرة القوم لکن الأظهر هو الوجه الأول.
قوله تعالی: «وَ إِذِ اعْتَزَلْتُمُوهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ إلی آخر الآیة الاعتزال و التعزل التنحی عن أمر، و النشر البسط، و المرفق بکسر المیم و فتح الفاء و بالعکس و بفتحهما المعاملة بلطف.
هذا هو الشطر الثانی من محاورتهم جرت بینهم بعد خروجهم من بین الناس و اعتزالهم إیاهم و ما یعبدون من دون الله و تنحیهم عن الجمیع یشیر به بعضهم علیهم أن یدخلوا الکهف و یتستروا فیه من أعداء الدین.
و قد تفرسوا بهدی إلهی أنهم لو فعلوا ذلک عاملهم الله من لطفه و رحمته بما فیه نجاتهم من تحکم القوم و ظلمهم و الدلیل علی ذلک قولهم بالجزم: «فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ یَنْشُرْ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ إلخ و لم یقولوا: عسی أن ینشر أو لعل.
و هذان اللذان تفرسوا بهما من نشر الرحمة و تهیئة المرفق هما اللذان سألوهما بعد دخول الکهف إذ قالوا- کما حکی الله- «رَبَّنا آتِنا مِنْ لَدُنْکَ رَحْمَةً وَ هَیِّئْ لَنا مِنْ أَمْرِنا رَشَداً».
و الاستثناء فی قوله: «وَ ما یَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ استثناء منقطع فإن الوثنیین لم یکونوا یعبدون الله مع سائر آلهتهم حتی یفید الاستثناء إخراج بعض ما دخل أولا فی المستثنی منه فیکون متصلا فقول بعضهم: إنهم کانوا یعبدون الله و یعبدون 
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الأصنام کسائر المشرکین. و کذا قول بعض آخر: یجوز أنه کان فیهم من یعبد الله مع عبادة الأصنام فیکون الاستثناء متصلا فی غیر محله، إذ لم یعهد من الوثنیین عبادة الله سبحانه مع عبادة الأصنام، و فلسفتهم لا تجیز ذلک، و قد أشرنا إلی حجتهم فی ذلک آنفا.
قوله تعالی: «وَ تَرَی الشَّمْسَ إِذا طَلَعَتْ تَزاوَرُ عَنْ کَهْفِهِمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ إِذا غَرَبَتْ تَقْرِضُهُمْ ذاتَ الشِّمالِ إلی آخر الآیتین التزاور هو التمایل مأخوذ من الزور بمعنی المیل و القرض القطع، و الفجوة المتسع من الأرض و ساحة الدار و المراد بذات الیمین و ذات الشمال الجهة التی تلی الیمین أو الشمال أو الجهة ذات اسم الیمین أو الشمال و هما جهتا الیمین و الشمال.
و هاتان الآیتان تمثلان الکهف و مستقرهم منه و منظرهم و ما یتقلب علیهم من الحال أیام لبثهم فیه و هم رقود و الخطاب للنبی ص بما أنه سامع لا بما أنه هو، و هذا شائع فی الکلام، و الخطاب علی هذا النمط یعم کل سامع من غیر أن یختص بمخاطب خاص.
فقوله: «وَ تَرَی الشَّمْسَ إِذا طَلَعَتْ تَزاوَرُ عَنْ کَهْفِهِمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ إِذا غَرَبَتْ تَقْرِضُهُمْ ذاتَ الشِّمالِ وَ هُمْ فِی فَجْوَةٍ مِنْهُ یصف موقع الکهف و موقعهم فیه و هم نائمون و أما إنامتهم فیه بعد الأوی إلیه و مدة لبثهم فیه فقد اکتفی فی ذلک بما أشیر إلیه فی الآیات السابقة من إنامتهم و لبثهم و ما سیأتی من قوله: «وَ لَبِثُوا فِی کَهْفِهِمْ «إلخ» إیثارا للإیجاز.
و المعنی: و تری أنت و کل راء یفرض اطلاعه علیهم و هم فی الکهف یری الشمس إذا طلعت تتزاور و تتمایل عن کهفهم جانب الیمین فیقع نورها علیه، و إذا غربت تقطع جانب الشمال فیقع شعاعها علیه و هم فی متسع من الکهف لا تناله الشمس.
و قد أشار سبحانه بذلک إلی أن الکهف لم یکن شرقیا و لا غربیا لا یقع علیه شعاع الشمس إلا فی أحد الوقتین بل کان قطبیا یحاذی ببابه القطب فیقع شعاع الشمس علی أحد جانبیه من داخل طلوعا و غروبا، و لا یقع علیهم لأنهم کانوا فی متسع منه فوقاهم الله بذلک من أن یؤذیهم حر الشمس أو یغیر ألوانهم أو یبلی ثیابهم بل کانوا
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مرتاحین فی نومتهم مستفیدین من روح الهواء المتحول علیهم بالشروق و الغروب و هم فی فجوة منه، و لعل تنکیر فجوة للدلالة علی وصف محذوف و التقدیر و هم فی فجوة منه لا یصیبهم فیه شعاعها.
و قد ذکر المفسرون أن الکهف کان بابه مقابلا للقطب الشمالی یسامت بنات النعش، و الجانب الأیمن منه ما یلی المغرب و یقع علیه شعاع الشمس عند طلوعها و الجانب الأیسر منه ما یلی المشرق و تناله الشمس عند غروبها، و هذا مبنی علی أخذ جهتی الیمین و الشمال للکهف باعتبار الداخل فیه، و کأن ذلک منهم تعویلا علی ما هو المشهور أن هذا الکهف واقع فی بلدة أفسوس من بلاد الروم الشرقی فإن الکهف الذی هناک قطبی یقابل بابه القطب الشمالی متمایلا قلیلا إلی المشرق علی ما یقال.
و المعمول فی اعتبار الیمین و الیسار لمثل الکهف و البیت و الفسطاط و کل ما له باب أن یؤخذا باعتبار الخارج منه دون الداخل فیه فإن الإنسان أول ما أحس الحاجة إلی اعتبار الجهات أخذها لنفسه فسمی ما یلی رأسه و قدمه علوا و سفلا و فوق و تحت، و سمی ما یلی وجهه قدام و ما یقابله خلف، و سمی الجانب القوی منه و هو الذی فیه یده القویة یمینا، و الذی یخالفه شمالا و یسارا ثم إذا مست الحاجة إلی اعتبار الجهات فی شی‌ء فرض الإنسان نفسه مکانه فما کان من أطراف ذلک الشی‌ء ینطبق علیه الوجه و هو الطرف الذی یستقبل به الشی‌ء غیره تعین به قدامه و بما یقاطره خلفه، و بما ینطبق علیه یمین الإنسان من أطرافه یمینه و کذا بیسار الإنسان یساره.
و إذ کان الوجه فی مثل البیت و الدار و الفسطاط و کل ما له باب طرفه الذی فیه الباب کان تعین یمینه و یساره باعتبار الخارج من الباب دون الداخل منه، و علی هذا یکون الکهف الذی وصفته الآیة بما وصفت جنوبیا یقابل بابه القطب الجنوبی لا کما ذکروه، و للکلام تتمة ستوافیک إن شاء الله.
و علی أی حال کان وضعهم هذا من عنایة الله و لطفه بهم لیستبقیهم بذلک حتی یبلغ الکتاب أجله، و إلیه الإشارة بقوله عقیبه: «ذلِکَ مِنْ آیاتِ اللَّهِ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَ مَنْ یُضْلِلْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُ وَلِیًّا مُرْشِداً».
و قوله: «وَ تَحْسَبُهُمْ أَیْقاظاً وَ هُمْ رُقُودٌ» الأیقاظ جمع یقظ و یقظان و الرقود جمع 
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راقد و هو النائم، و فی الکلام تلویح إلی أنهم کانوا مفتوحی الأعین حال نومهم کالأیقاظ.
و قوله: «وَ نُقَلِّبُهُمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ ذاتَ الشِّمالِ أی و نقلبهم جهة الیمین و جهة الشمال، و المراد نقلبهم تارة من الیمین إلی الشمال و تارة من الشمال إلی الیمین لئلا تأکلهم الأرض، و لا تبلی ثیابهم، و لا تبطل قواهم البدنیة بالرکود و الخمود طول المکث.
و قوله: «وَ کَلْبُهُمْ باسِطٌ ذِراعَیْهِ بِالْوَصِیدِ» الوصید فناء البیت و قیل: عتبة الدار و المعنی کانوا علی ما وصف من الحال و الحال أن کلبهم مفترش بذراعیه باسط لهما بفناء الکهف و فیه إخبار بأنهم کان لهم کلب یلازمهم و کان ماکثا معهم طول مکثهم فی الکهف.
و قوله: «لَوِ اطَّلَعْتَ عَلَیْهِمْ لَوَلَّیْتَ مِنْهُمْ فِراراً وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً» بیان أنهم و حالهم هذا الحال کان لهم منظر موحش هائل لو أشرف علیهم الإنسان فر منهم خوفا من خطرهم تبعدا من المکروه المتوقع من ناحیتهم و ملأ قلبه الروع و الفزع رعبا و سری إلی جمیع الجوارح فملأ الجمیع رعبا، و الکلام فی الخطاب الذی فی قوله:
«لَوَلَّیْتَ و قوله: «وَ لَمُلِئْتَ کالکلام فی الخطاب الذی فی قوله: «وَ تَرَی الشَّمْسَ .
و قد بان بما تقدم من التوضیح أولا: الوجه فی قوله: «وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً» و لم یقل: و لملی‌ء قلبک رعبا.
و ثانیا: الوجه فی ترتیب الجملتین: «لَوَلَّیْتَ مِنْهُمْ فِراراً وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً» و ذلک أن الفرار و هو التبعد من المکروه معلول لتوقع وصول المکروه تحذرا منه، و لیس بمعلول للرعب الذی هو الخشیة و تأثر القلب، و المکروه المترقب یجب أن یتحذر منه سواء کان هناک رعب أو لم یکن.
فتقدیم الفرار علی الرعب لیس من قبیل تقدیم المسبب علی سببه بل من تقدیم حکم الخوف علی الرعب و هما حالان متغایران قلبیان، و لو کان بدل الخوف من الرعب لکان من حق الکلام تقدیم الجملة الثانیة و تأخیر الأولی و أما بناء علی ما ذکرناه فتقدیم حکم الخوف علی حصول الرعب و هما جمیعا أثران للاطلاع علی منظرهم الهائل الموحش أحسن و أبلغ لأن الفرار أظهر دلالة علی ذلک من الامتلاء بالرعب.
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قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ لِیَتَساءَلُوا بَیْنَهُمْ إلی آخر الآیتین التساؤل سؤال بعض القوم بعضا، و الورق بالفتح فالکسر: الدراهم، و قیل هو الفضة مضروبة کانت أو غیرها، و قوله: إن یظهروا علیکم أی إن یطلعوا علیکم أو إن یظفروا بکم.
و الإشارة بقوله: «وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ إلی إنامتهم بالصورة التی مثلتها الآیات السابقة أی کما أنمناهم فی الکهف دهرا طویلا علی هذا الوضع العجیب المدهش الذی کان آیة من آیاتنا کذلک بعثناهم و أیقظناهم لیتساءلوا بینهم.
و هذا التشبیه و جعل التساؤل غایة للبعث مع ما تقدم من دعائهم لدی ورود الکهف و إنامتهم إثر ذلک یدل علی أنهم إنما بعثوا من نومتهم لیتساءلوا فیظهر لهم حقیقة الأمر، و إنما أنیموا و لبثوا فی نومتهم دهرا لیبعثوا، و قد نومهم الله إثر دعائهم و مسألتهم رحمة من عند الله و اهتداء مهیأ من أمرهم فقد کان أزعجهم استیلاء الکفر علی مجتمعهم و ظهور الباطل و إحاطة القهر و الجبر و هجم علیهم الیأس و القنوط من ظهور کلمة الحق و حریة أهل الدین فی دینهم فاستطالوا لبث الباطل فی الأرض و ظهوره علی الحق کالذی مر علی قریة و هی خاویة علی عروشها قال أنی یحیی هذه الله بعد موتها فأماته الله مائة عام ثم بعثه.
و بالجملة لما غلبت علیهم هذه المزعمة و استیأسوا من زوال غلبة الباطل أنامهم الله سنین عددا ثم بعثهم لیتساءلوا فیجیبوا بیوم أو بعض یوم ثم ینکشف لهم تحول الأحوال و مرور مآت من السنین عند غیرهم و هی بنظرة أخری کیوم أو بعض یوم فیعلموا أن طول الزمان و قصره لیس بذاک الذی یمیت حقا أو یحیی باطلا و إنما هو الله سبحانه جعل ما علی الأرض زینة لها و جذب إلیها الإنسان و أجری فیها الدهور و الأیام لیبلوهم أیهم أحسن عملا، و لیس للدنیا إلا أن تغر بزینتها طالبیها ممن أخلد إلی الأرض و اتبع هواه.
و هذه حقیقة لا تزال لائحة للإنسان کلما انعطف علی ما مرت علیه من أیامه السالفة و ما جرت علیه من الحوادث حلوها و مرها و جدها کطائف فی نومة أو سنة فی مثل یوم غیر أن سکر الهوی و التلهی بلهو الدنیا لا یدعه أن ینتبه للحق فیتبعه لکن لله سبحانه علی الإنسان یوم لا یشغله عن مشاهدة هذه الحقیقة شاغل من زینة الدنیا
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و زخرفها و هو یوم الموت کما
عن علی (ع): «الناس نیام فإذا ماتوا انتبهوا
و یوم آخر و هو یوم یطوی فیه بساط الدنیا و زینتها و یقضی علی العالم الإنسانی بالبید و الانقراض.
و قد ظهر بما تقدم أن قوله تعالی: «لِیَتَساءَلُوا بَیْنَهُمْ غایة لبعثهم و اللام لتعلیل الغایة، و تنطبق علی ما مر من الغایة فی قوله: «ثُمَّ بَعَثْناهُمْ لِنَعْلَمَ أَیُّ الْحِزْبَیْنِ أَحْصی لِما لَبِثُوا أَمَداً».
و ذکر بعضهم: أنه بعض الغایة وضع موضعها لاستتباعه لسائر آثار البعث کأنه قیل لیتساءلوا بینهم و ینجر ذلک إلی ظهور أمرهم و انکشاف الآیة و ظهور القدرة و هذا مع عدم شاهد علیه من جهة اللفظ تکلف ظاهر.
و ذکر آخرون: أن اللام فی قوله: «لِیَتَساءَلُوا» للعاقبة دون الغایة استبعادا لأن یکون التساؤل و هو أمر هین غایة للبعث و هو آیة عظیمة، و فیه أن جعل اللام للعاقبة لا یجدی نفعا فی دفع ما استبعده إذ کما لا ینبغی أن یجعل أمر هین للغایة مطلوبة لأمر خطیر و آیة عظیمة کذلک لا یحسن ذکر شی‌ء یسیر عاقبة لأمر ذی بال و آیة عجیبة مدهشة علی أنک عرفت صحة کون التساؤل علة غائیة للبعث آنفا.
و قوله: «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ کَمْ لَبِثْتُمْ دلیل علی أن السائل عن لبثهم کان واحدا منهم خاطب الباقین و سألهم عن مدة لبثهم فی الکهف نائمین و کأن السائل استشعر طولا فی لبثهم مما وجده من لوثة النوم الثقیل بعد التیقظ فقال: کم لبثتم؟.
و قوله: «قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ ترددوا فی جوابهم بین الیوم و بعض الیوم و کأنهم بنوا الجواب علی ما شاهدوا من تغیر محل وقوع الشمس کأن أخذوا فی النوم أوائل النهار و انتبهوا فی أواسطه أو أواخره ثم شکوا فی مرور اللیل علیهم فیکون مکثهم یوما و عدم مروره فیکون بعض یوم فأجابوا بالتردید بین یوم و بعض یوم و هو علی أی حال جواب واحد.
و قول بعضهم: إن التردید علی هذا یجب أن یکون بین بعض یوم و یوم و بعض لا بین یوم و بعض یوم فالوجه أن یکون «أَوْ» للتفصیل لا للتردید و المعنی قال بعضهم:
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لبثنا یوم و قال بعض آخر: لبثنا بعض یوم.
لا یلتفت إلیه أما أولا فلأن هذا المعنی لا یتلقی من سیاق مثل قوله: «لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ البتة و قد أجاب بمثله شخص واحد بعینه قال تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتَ قالَ: لَبِثْتُ یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ»: البقرة: 259.
و أما ثانیا فلأن قولهم: «لَبِثْنا یَوْماً» إنما أخذوه عما استدلوا به من الأمور المشهودة لهم لجلالة قدرهم عن التحکم و التهوس و المجازفة و الأمور الخارجیة التی یستدل بها الإنسان و خاصة من نام ثم انتبه من شمس و ظل و نور و ظلمة و نحو ذلک لا تشخص مقدار الیوم التام من غیر زیادة و نقیصة سواء فی ذلک التردید و التفصیل فالمراد بالیوم علی أی حال ما یزید علی لیلة بنهارها بعض الزیادة و هو استعمال شائع.
و قوله تعالی: «قالُوا رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ أی قال بعض آخر منهم ردا علی القائلین:
لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ : «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ و لو لم یکن ردا لقالوا ربنا أعلم بما لبثنا.
و بذلک یظهر أن إحالة العلم إلی الله تعالی فی قولهم: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ لیس لمجرد مراعاة حسن الأدب کما قیل بل لبیان حقیقة من حقائق معارف التوحید و هی أن العلم بحقیقة معنی الکلمة لیس إلا لله سبحانه فإن الإنسان محجوب عما وراء نفسه لا یملک بإذن الله إلا نفسه و لا یحیط إلا بها و إنما یحصل له من العلم بما هو خارج عن نفسه ما دلت علیه الأمارات الخارجیة و بمقدار ما ینکشف بها و أما الإحاطة بعین الأشیاء و نفس الحوادث و هو العلم حقیقة فإنما هو لله سبحانه المحیط بکل شی‌ء الشهید علی کل شی‌ء و الآیات الدالة علی هذه الحقیقة لا تحصی.
فلیس للموحد العارف بمقام ربه إلا أن یسلم الأمر له و ینسب العلم إلیه و لا یسند إلی نفسه شیئا من الکمال کالعلم و القدرة إلا ما اضطر إلیه فیبدأ بربه فینسب إلیه حقیقة الکمال ثم لنفسه ما ملکه الله إیاه و أذن له فیه کما قال: «عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ»: العلق:
5 و قال: «قالُوا سُبْحانَکَ لا عِلْمَ لَنا إِلَّا ما عَلَّمْتَنا»: البقرة: 32 إلی آیات أخری کثیرة.
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و یظهر بذلک أن القائلین منهم: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ کانوا أعلی کعبا فی مقام المعرفة من القائلین: «لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ و لم یریدوا بقولهم هذا مجرد إظهار الأدب و إلا لقالوا: ربنا أعلم بما لبثنا و لم یکونوا أحد الحزبین اللذین أشار سبحانه إلیهما بقوله فیما سبق: «ثُمَّ بَعَثْناهُمْ لِنَعْلَمَ أَیُّ الْحِزْبَیْنِ أَحْصی لِما لَبِثُوا أَمَداً» فإن إظهار الأدب لا یسمی قولا و إحصاء و لا الآتی به ذا قول و إحصاء.
و الظاهر أن القائلین منهم: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ غیر القائلین: «لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فإن السیاق سیاق المحاورة و المجاوبة کما قیل و لازمه کون المتکلمین ثانیا غیر المتکلمین أولا و لو کانوا هم الأولین بأعیانهم لکان من حق الکلام أن یقال: ثم قالوا ربنا أعلم بما لبثنا بدل قوله: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ إلخ.
و من هنا یستفاد أن القوم کانوا سبعة أو أزید إذ قد وقع فی حکایة محاورتهم «قالَ مرة و «قالُوا» مرتین و أقل الجمع ثلاثة فقد کانوا لا یقل عددهم من سبعة.
و قوله تعالی: «فَابْعَثُوا أَحَدَکُمْ بِوَرِقِکُمْ هذِهِ إِلَی الْمَدِینَةِ فَلْیَنْظُرْ أَیُّها أَزْکی طَعاماً فَلْیَأْتِکُمْ بِرِزْقٍ مِنْهُ من تتمة المحاورة و فیه أمر أو عرض لهم أن یرسلوا رسولا منهم إلی المدینة لیشتری لهم طعاما یتغذون به و الضمیر فی «أَیُّها» راجع إلی المدینة و المراد بها أهلها من الکسبة استخداما.
و زکاء الطعام کونه طیبا و قیل: کونه حلالا و قیل: کونه طاهرا و وروده بصیغة أفعل التفضیل «أَزْکی طَعاماً» لا یخلو من إشعار بالمعنی الأول.
و الضمیر فی «مِنْهُ للطعام المفهوم من الکلام و قیل: للأزکی طعاما و «من» للابتداء أو التبعیض أی لیأتکم من ذلک الطعام الأزکی برزق ترتزقون به، و قیل:
الضمیر للورق و «من» للبدایة و هو بعید لإحواجه إلی تقدیر ضمیر آخر یرجع إلی الجملة السابقة و کونه ضمیر التذکیر و قد أشیر إلی الورق بلفظ التأنیث من قبل.
و قوله تعالی: «وَ لْیَتَلَطَّفْ وَ لا یُشْعِرَنَّ بِکُمْ أَحَداً» التلطف إعمال اللطف و الرفق و إظهاره فقوله: «وَ لا یُشْعِرَنَّ بِکُمْ أَحَداً» عطف تفسیری له و المراد علی ما یعطیه السیاق: لیتکلف اللطف مع أهل المدینة فی ذهابه و مجیئه و معاملته لهم کی لا یقع خصومة أو منازعة لتؤدی إلی معرفتهم بحالکم و إشعارهم بکم، و قیل 
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المعنی لیتکلف اللطف فی المعاملة و إطلاق الکلام یدفعه.
و قوله تعالی: «إِنَّهُمْ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ یَرْجُمُوکُمْ أَوْ یُعِیدُوکُمْ فِی مِلَّتِهِمْ وَ لَنْ تُفْلِحُوا إِذاً أَبَداً» تعلیل للأمر بالتلطف و بیان لمصلحته.
ظهر علی الشی‌ء بمعنی اطلع علیه و علم به و بمعنی ظفر به و قد فسرت الآیة بکل من المعنیین و الکلمة علی ما ذکره الراغب مأخوذة من الظهر بمعنی الجارحة مقابل البطن فکان هو الأصل ثم أستعیر للأرض فقیل: ظهر الأرض مقابل بطنها ثم أخذ منه الظهور بمعنی الانکشاف مقابل البطون للملازمة بین الکون علی وجه الأرض و بین الرؤیة و الاطلاع و کذا بینه و بین الظفر و کذا بینه و بین الغلبة عادة فقیل: ظهر علیه أی اطلع علیه و علم بمکانه أو ظفر به أو غلبه ثم اتسعوا فی الاشتقاق فقالوا: أظهر و ظاهر و تظاهر و استظهر إلی غیر ذلک.
و ظاهر السیاق أن یکون «یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ بمعنی یطلعوا علیکم و یعلموا بمکانکم فإنه أجمع المعانی لأن القوم کانوا ذوی أید و قوة و قد هربوا و استخفوا منهم فلو اطلعوا علیهم ظفروا بهم و غلبوهم علی ما أرادوا.
و قوله: «یَرْجُمُوکُمْ أی یقتلوکم بالحجارة و هو شر القتل و یتضمن معنی النفرة و الطرد، و فی اختیار الرجم علی غیره من أصناف القتل إشعار بأن أهل المدینة عامة کانوا یعادونهم لدینهم فلو ظهروا علیهم بادروا إلیهم و تشارکوا فی قتلهم و القتل الذی هذا شأنه یکون بالرجم عادة.
و قوله: «أَوْ یُعِیدُوکُمْ فِی مِلَّتِهِمْ الظاهر أن الإعادة مضمن معنی الإدخال و لذا عدی بفی دون إلی.
و کان لازم دخولهم فی ملتهم عادة و قد تجاهروا برفضها و سموها شططا من القول و افتراء علی الله بالکذب- أن لا یقنع القوم بمجرد اعترافهم بحقیة الملة صورة دون أن یثقوا بصدقهم فی الاعتراف و یراقبوهم فی أعمالهم فیشارکوا الناس فی عبادة الأوثان و الإتیان بجمیع الوظائف الدینیة التی لهم و الحرمان عن العمل بشی‌ء من شرائع الدین الإلهی و التفوه بکلمة الحق.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 262
و هذا کله لا بأس به علی من اضطر علی الإقامة فی بلاد الکفر و الانحصار بین أهله کالأسیر المستضعف بحکم العقل و النقل و قد قال تعالی: «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ»: النحل: 106 و قال تعالی: «إِلَّا أَنْ تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً»: آل عمران:
28 فله أن یؤمن بقلبه و ینکره بلسانه و أما من کان بنجوة منهم و هو حر فی اعتقاده و عمله ثم ألقی بنفسه فی مهلکة الضلال و تسبب إلی الانحصار فی مجتمع الکفر فلم یستطع التفوه بکلمة الحق و حرم التلبس بالوظائف الدینیة الإنسانیة فقد حرم علی نفسه السعادة و لن یفلح أبدا قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ قالُوا أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها فَأُولئِکَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ ساءَتْ مَصِیراً»: النساء: 97.
و بهذا یظهر وجه ترتب قوله: «وَ لَنْ تُفْلِحُوا إِذاً أَبَداً» علی قوله: «أَوْ یُعِیدُوکُمْ فِی مِلَّتِهِمْ و یندفع ما قیل: إن إظهار الکفر بالإکراه مع إبطان الإیمان معفو عنه فی جمیع الأزمان فکیف رتب علی العود فی ملتهم عدم الفلاح أبدا مع أن الظاهر من حالهم الکره هذا فإنهم لو عرضوا بأنفسهم علیهم أو دلوهم بوجه علی مکانهم فأعادوهم فی ملتهم و لو علی کره کان ذلک منهم تسببا اختیاریا إلی ذلک و لم یعذروا البتة.
و قد أجابوا عن الإشکال بوجوه أخر غیر مقنعة:
منها: أن الإکراه علی الکفر قد یکون سببا لاستدراج الشیطان إلی استحسانه و الاستمرار علیه و فیه أن لازم هذا الوجه أن یقال: و یخاف علیکم أن لا تفلحوا أبدا إلا أن یقضی بعدم الفلاح قطعا.
و منها: أنه یجوز أن یکون أراد یعیدوکم إلی دینهم بالاستدعاء دون الإکراه و أنت خبیر بأن سیاق القصة لا یساعد علیه.
و منها: أنه یجوز أن یکون فی ذلک الوقت کان لا یجوز التقیة بإظهار الکفر مطلقا و فیه عدم الدلیل علی ذلک.
و سیاق ما حکی من محاورتهم أعنی قوله: «لَبِثْتُمْ إلی تمام الآیتین سیاق عجیب دال علی کمال تحابهم فی الله و مواخاتهم فی الدین و أخذهم بالمساواة بین أنفسهم و نصح 
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بعضهم لبعض و إشفاق بعضهم علی بعض فقد تقدم أن قول القائلین: «رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ تنبیه و دلالة علی موقع من التوحید أعلی و أرفع درجة مما یدل علیه قول الآخرین «لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ ».
ثم قول القائل: «فَابْعَثُوا» حیث عرض بعث الرسول علی الجمیع و لم یستبد بقول:
لیذهب أحدکم و قوله: «أَحَدَکُمْ و لم یقل اذهب یا فلان أو ابعثوا فلانا و قوله: «بِوَرِقِکُمْ هذِهِ فأضاف الورق إلی الجمیع کل ذلک دلیل المواخاة و المساواة.
ثم قوله: «فَلْیَنْظُرْ أَیُّها أَزْکی طَعاماً» إلخ و قوله: «وَ لْیَتَلَطَّفْ» إلخ نصح و قوله:
«إِنَّهُمْ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ إلخ نصح لهم و إشفاق علی نفوسهم بما هم مؤمنون علی دینهم.
و قوله تعالی: «بِوَرِقِکُمْ هذِهِ علی ما فیه من الإضافة و الإشارة المعینة لشخص الورق مشعر بعنایة خاصة بذکرها فإن سیاق استدعاء أن یبعثوا أحدا لاشتراء طعام لهم لا یستوجب بالطبع ذکر الورق التی یشتری بها الطعام و الإشارة إلیها بشخصها و لعلها إنما ذکرت فی الآیة مع خصوصیة الإشارة لأنها کانت هی السبب لظهور أمرهم و انکشاف حالهم لأنها حین أخرجها رسومها لیدفعها ثمنا للطعام کانت من مسکوکات عهد مرت علیها ثلاثة قرون و لیس فی آیات القصة ما یشعر بسبب ظهور أمرهم و انکشاف حالهم إلا هذه اللفظة.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ لِیَعْلَمُوا أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ أَنَّ السَّاعَةَ لا رَیْبَ فِیها إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ قال فی المفردات:، عثر الرجل یعثر عثرا و عثورا إذا سقط و یتجوز به فیمن یطلع علی أمر من غیر طلبه قال تعالی: فَإِنْ عُثِرَ عَلی أَنَّهُمَا اسْتَحَقَّا إِثْماً یقال عثرت علی کذا قال: «وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ أی وقفناهم علیهم من غیر أن طلبوا. انتهی.
و التشبیه فی قوله: «وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ کنظیره فی قوله: «وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ أی و کما أنساهم دهرا ثم بعثناهم لکذا و کذا کذلک أعثرنا علیهم و مفعول أعثرنا هو الناس المدلول علیه بالسیاق کما یشهد به ذیل الآیة و قوله: «لِیَعْلَمُوا أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ 
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ضمیر الجمع للناس و المراد بوعد الله علی ما یعطیه السیاق البعث و یکون قوله: «وَ أَنَّ السَّاعَةَ لا رَیْبَ فِیها» عطفا تفسیریا لسابقه.
و قوله: «إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ ظرف لقوله: «أَعْثَرْنا» أو لقوله «لِیَعْلَمُوا» و التنازع التخاصم قیل: أصل التنازع التجاذب و یعبر به عن التخاصم و هو باعتبار أصل معناه یتعدی بنفسه، و باعتبار التخاصم یتعدی بفی کقوله تعالی: «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ» انتهی.
و المراد بتنازع الناس بینهم أمرهم تنازعهم فی أمر البعث و إنما أضیف إلیهم إشعارا باهتمامهم و اعتنائهم بشأنه فهذه حال الآیة من جهة مفرداتها بشهادة بعضها علی بعض.
و المعنی علی ما مر: و کما أنمناهم ثم بعثناهم لکذا و کذا أطلعنا الناس علیهم فی زمان یتنازعون أی الناس بینهم فی أمر البعث لیعلموا أن وعد الله بالبعث حق و أن الساعة لا ریب فیها.
أو المعنی أعثرنا علیهم لیعلم الناس مقارنا لزمان یتنازعون فیه بینهم فی أمر البعث أن وعد الله بالبعث حق.
و أما دلالة بعثهم عن النوم علی أن البعث یوم القیامة حق فإنما هو من جهة أن انتزاع أرواحهم عن أجسادهم ذاک الدهر الطویل و تعطیل شعورهم و رکود حواسهم عن أعمالها و سقوط آثار القوی البدنیة کالنشو و النماء و نبات الشعر و الظفر و تغیر الشکل و ظهور الشیب و غیر ذلک و سلامة ظاهر أبدانهم و ثیابهم عن الدثور و البلی ثم رجوعهم إلی حالهم یوم دخلوا الکهف بعینها یماثل انتزاع الأرواح عن الأجساد بالموت ثم رجوعها إلی ما کانت علیها، و هما معا من خوارق العادة لا یدفعهما إلا الاستبعاد من غیر دلیل.
و قد حدث هذا الأمر فی زمان ظهر التنازع بین طائفتین من الناس موحد یری مفارقة الأرواح الأجساد عند الموت ثم رجوعها إلیها فی البعث و مشرک «1» یری 
______________________________
(1) و هذا مذهب عامة الوثنیین فهم لا یرون بطلان الإنسان بالموت و إنما یرون نفی البعث و إثبات التناسخ.
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مغایرة الروح البدن و مفارقتها له عند الموت لکنه لا یری البعث و ربما رأی التناسخ.
فحدوث مثل هذه الحادثة فی مثل تلک الحال لا یدع ریبا لأولئک الناس أنها آیة إلهیة قصد بها إزالة الشک عن قلوبهم فی أمر البعث بالدلالة بالمماثل علی المماثل و رفع الاستبعاد بالوقوع.
و یقوی هذا الحدس منهم و یشتد بموتهم بعید الانبعاث فلم یعیشوا بعده إلا سویعات لم تسع أزید من اطلاع الناس علی حالهم و اجتماعهم علیهم و استخبارهم عن قصتهم و إخبارهم بها.
و من هنا یظهر وجه آخر لقوله تعالی: «إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ و هو رجوع الضمیرین الأولین إلی الناس و الثالث إلی أصحاب الکهف و کون «إِذْ» ظرفا لقوله «لِیَعْلَمُوا» و یؤیده قوله بعده: «رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ علی ما سیجی‌ء.
و الاعتراض علی هذا الوجه أولا: بأنه یستدعی کون التنازع بعد الإعثار و لیس کذلک و ثانیا بأن التنازع کان قبل العلم و ارتفع به فکیف یکون وقته وقته، مدفوع بأن التنازع علی هذا الوجه فی الآیة هو تنازع الناس فی أمر أصحاب الکهف و قد کان بعد الإعثار و مقارنا للعلم زمانا، و الذی کان قبل الإعثار و قبل العلم هو تنازعهم فی أمر البعث و لیس بمراد علی هذا الوجه.
و قوله تعالی: «فَقالُوا ابْنُوا عَلَیْهِمْ بُنْیاناً رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ القائلون هم المشرکون من القوم بدلیل قوله بعده: «قالَ الَّذِینَ غَلَبُوا عَلی أَمْرِهِمْ و المراد ببناء البنیان علیهم علی ما قیل أن یضرب علیهم ما یجعلون به وراءه و یسترون عن الناس فلا یطلع علیهم مطلع منهم کما یقال: بنی علیه جدارا إذا حوطه و جعله وراءه.
و هذا الشطر من الکلام بانضمامه إلی ما قبله من قوله: «وَ کَذلِکَ بَعَثْناهُمْ «وَ کَذلِکَ أَعْثَرْنا عَلَیْهِمْ یلوح إلی تمام القصة کأنه قیل: و لما أن جاء رسولهم إلی المدینة و قد تغیرت الأحوال و تبدلت الأوضاع بمرور ثلاثة قرون علی دخولهم فی الکهف و انقضت سلطة الشرک و ألقی زمام المجتمع إلی التوحید و هو لا یدری لم یلبث دون أن ظهر أمره و شاع خبره فاجتمع علیه الناس ثم هجموا و ازدحموا علی باب الکهف فاستنبئوهم قصتهم 
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و حصلت الدلالة الإلهیة ثم إن الله قبضهم إلیه فلم یلبثوا أحیاء بعد انبعاثهم إلا سویعات ارتفعت بها عن الناس شبهتهم فی أمر البعث و عندئذ قال المشرکون ابنوا علیهم بنیانا ربهم أعلم بهم.
و فی قوله: «رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ إشارة إلی وقوع خلاف بین الناس المجتمعین علیهم أمرهم، فإنه کلام آیس من العلم بهم و استکشاف حقیقة أمرهم یلوح منه أن القوم تنازعوا فی شی‌ء مما یرجع إلیهم فتبصر فیه بعضهم و لم یسکن الآخرون إلی شی‌ء و لم یرتضوا رأی مخالفیهم فقالوا: ابنوا لهم بنیانا ربهم أعلم بهم.
فمعنی الجملة أعنی قوله: «رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ یتفاوت بالنظر إلی الوجهین المتقدمین فی قوله: «إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ إذ للجملة علی أی حال نوع تفرع علی تنازع بینهم کما عرفت آنفا فإن کان التنازع المدلول علیه بقوله: «إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ هو التنازع فی أمر البعث بالإقرار و الإنکار لکون ضمیر «أَمْرَهُمْ للناس کان المعنی أنهم تنازعوا فی أمر البعث فأعثرناهم علیهم لیعلموا أن وعد الله حق و أن الساعة لا ریب فیها لکن المشرکین لم ینتهوا بما ظهرت لهم من الآیة فقالوا ابنوا علی أصحاب الکهف بنیانا و اترکوهم علی حالهم ینقطع عنهم الناس فلم یظهر لنا من أمرهم شی‌ء و لم نظفر فیهم علی یقین ربهم أعلم بهم، و قال الموحدون أمرهم ظاهر و آیتهم بینة و لنتخذن علیهم مسجدا یعبد فیه الله و یبقی ببقائه ذکرهم.
و إن کان التنازع هو التنازع فی أصحاب الکهف و ضمیر «أَمْرَهُمْ راجعا إلیهم کان المعنی أنا أعثرنا الناس علیهم بعد بعثهم عن نومتهم لیعلم الناس أن وعد الله حق و أن الساعة لا ریب فیها عند ما توفاهم الله بعد إعثار الناس علیهم و حصول الغرض و هم أی الناس یتنازعون بینهم فی أمرهم أی أمر أصحاب الکهف کأنهم اختلفوا: أ نیام القوم أم أموات؟ و هل من الواجب أن یدفنوا و یقبروا أو یترکوا علی هیئتهم فی فجوة الکهف فقال المشرکون: ابنوا علیهم بنیانا و اترکوهم علی حالهم ربهم أعلم بهم أ نیام أم أموات؟ قال الموحدون: «لَنَتَّخِذَنَّ عَلَیْهِمْ مَسْجِداً».
لکن السیاق یؤید المعنی الأول لأن ظاهره کون قول الموحدین: «لَنَتَّخِذَنَّ عَلَیْهِمْ مَسْجِداً» ردا منهم لقول المشرکین: «ابْنُوا عَلَیْهِمْ بُنْیاناً» إلخ» و القولان من الطائفتین 
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إنما یتنافیان علی المعنی الأول، و کذا قولهم: «رَبُّهُمْ أَعْلَمُ بِهِمْ و خاصة حیث قالوا:
«رَبُّهُمْ و لم یقولوا: ربنا أنسب بالمعنی الأول.
و قوله: «قالَ الَّذِینَ غَلَبُوا عَلی أَمْرِهِمْ لَنَتَّخِذَنَّ عَلَیْهِمْ مَسْجِداً» هؤلاء القائلون هم الموحدون و من الشاهد علیه التعبیر عما اتخذوه بالمسجد دون المعبد فإن المسجد فی عرف القرآن هو المحل المتخذ لذکر الله و السجود له قال تعالی: «وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ»: الحج: 40.
و قد جاء الکلام بالفصل من غیر عطف لکونه بمنزلة جواب عن سؤال مقدر کأن قائلا یقول فما ذا قال غیر المشرکین؟ فقیل: قال الذین غلبوا إلخ، و أما المراد بغلبتهم علی أمرهم فإن کان المراد بأمرهم هو الأمر المذکور فی قوله: «إِذْ یَتَنازَعُونَ بَیْنَهُمْ أَمْرَهُمْ و الضمیر للناس فالمراد بالغلبة غلبة الموحدین بنجاحهم بالآیة التی قامت علی حقیة البعث، و إن کان الضمیر للفتیة فالغلبة من حیث التصدی لأمرهم و الغالبون هم الموحدون و قیل: الملک و أعوانه، و قیل: أولیاؤهم من أقاربهم و هو أسخف الأقوال.
و إن کان المراد بأمرهم غیر الأمر السابق و الضمیر للناس فالغلبة أخذ زمام أمور المجتمع بالملک و ولایة الأمور، و الغالبون هم الموحدون أو الملک و أعوانه و إن کان الضمیر عائدا إلی الموصول فالغالبون هم الولاة و المراد بغلبتهم علی أمورهم أنهم غالبون علی ما أرادوه من الأمور قادرون هذا، و أحسن الوجوه أولها.
و الآیة من معارک آراء المفسرین و لهم فی مفرداتها و فی ضمائر الجمع التی فیها و فی جملها اختلاف عجیب و الاحتمالات التی أبدوها فی معانی مفرداتها و مراجع ضمائرها و أحوال جملها إذا ضربت بعضها فی بعض بلغت الألوف، و قد أشرنا منها إلی ما یلائم السیاق و علی الطالب لأزید من ذلک أن یراجع المطولات.
قوله تعالی: «سَیَقُولُونَ ثَلاثَةٌ رابِعُهُمْ کَلْبُهُمْ إلی قوله- وَ ثامِنُهُمْ کَلْبُهُمْ یذکر تعالی اختلاف الناس فی عدد أصحاب الکهف و أقوالهم فیه، و هی علی ما ذکره تعالی- و قوله الحق- ثلاثة مترتبة متصاعدة أحدها أنهم ثلاثة رابعهم کلبهم و الثانی أنهم خمسة و سادسهم کلبهم و قد عقبه بقوله: «رَجْماً بِالْغَیْبِ أی قولا بغیر علم.
و هذا التوصیف راجع إلی القولین جمیعا: و لو اختص بالثانی فقط کان من حق 
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الکلام أن یقدم القول الثانی و یؤخر الأول و یذکر مع الثالث الذی لم یذکر معه ما یدل علی عدم ارتضائه.
و القول الثالث أنهم سبعة و ثامنهم کلبهم، و قد ذکره الله سبحانه و لم یعقبه بشی‌ء یدل علی تزییفه، و لا یخلو ذلک من إشعار بأنه القول الحق، و قد تقدم فی الکلام علی محاورتهم المحکیة بقوله تعالی: «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ کَمْ لَبِثْتُمْ قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ قالُوا رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ أنه مشعر بل دال علی أن عددهم لم یکن بأقل من سبعة.
و من لطیف صنع الآیة فی عد الأقوال نظمها العدد من ثلاثة إلی ثمانیة نظما متوالیا ففیها ثلاثة رابعها خمسة سادسها سبعة و ثامنها.
و أما قوله: «رَجْماً بِالْغَیْبِ تمییز یصف القولین بأنهما من القول بغیر علم و الرجم هو الرمی بالحجارة و کأن المراد بالغیب الغائب و هو القول الذی معناه غائب عن العلم لا یدری قائله أ هو صدق أم کذب؟ فشبه الذی یلقی کلاما ما هذا شأنه بمن یرید الرجم بالحجارة فیرمی ما لا یدری أ حجر هو یصیب غرضه أم لا؟ و لعله المراد بقول بعضهم: رجما بالغیب أی قذفا بالظن لأن المظنون غائب عن الظان لا علم له به.
و قیل: معنی «رَجْماً بِالْغَیْبِ ظنا بالغیب و هو بعید.
و قد قال تعالی: «ثَلاثَةٌ رابِعُهُمْ کَلْبُهُمْ و قال: «خَمْسَةٌ سادِسُهُمْ کَلْبُهُمْ فلم یأت بواو ثم قال: «سَبْعَةٌ وَ ثامِنُهُمْ کَلْبُهُمْ فأتی بواو قال فی الکشاف،: و ثلاثة خبر مبتدإ محذوف أی هم ثلاثة، و کذلک خمسة و سبعة، رابعهم کلبهم جملة من مبتدإ و خبر واقعة صفة لثلاثة، و کذلک سادسهم کلبهم و ثامنهم کلبهم.
فإن قلت: فما هذه الواو الداخلة علی الجملة الثالثة؟ و لم دخلت علیها دون الأولیین؟
قلت: هی الواو التی تدخل علی الجملة الواقعة صفة للنکرة کما تدخل علی الواقعة حالا عن المعرفة فی نحو قولک: جاءنی رجل و معه آخر و مررت بزید و بیده سیف، و منه قوله تعالی: «وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا وَ لَها کِتابٌ مَعْلُومٌ و فائدتها تأکید لصوق الصفة بالموصوف و الدلالة علی أن اتصافه بها أمر ثابت مستقر.
و هذه الواو هی التی آذنت بأن الذین قالوا: سبعة و ثامنهم کلبهم قالوه عن ثبات 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 269
علم و طمأنینة نفس و لم یرجموا بالظن کما غیرهم، و الدلیل علیه أن الله سبحانه اتبع القولین الأولین قوله: «رَجْماً بِالْغَیْبِ و اتبع القول الثالث قوله: ما یَعْلَمُهُمْ إِلَّا قَلِیلٌ و قال ابن عباس: حین وقعت الواو انقطعت العدة أی لم یبق بعدها عدة عاد یلتفت إلیها و ثبت أنهم سبعة و ثامنهم کلبهم علی القطع و الثبات انتهی.
و قال فی المجمع، فی ذیل ما لخص به کلام أبی علی الفارسی: و أما من قال: هذه الواو واو الثمانیة و استدل بقوله: «حَتَّی إِذا جاؤُها وَ فُتِحَتْ أَبْوابُها» لأن للجنة ثمانیة أبواب فشی‌ء لا یعرفه النحویون انتهی.
قوله تعالی: «قُلْ رَبِّی أَعْلَمُ بِعِدَّتِهِمْ ما یَعْلَمُهُمْ إِلَّا قَلِیلٌ إلی آخر الآیة أمر للنبی ص أن یقضی فی عدتهم حق القضاء و هو أن الله أعلم بها و قد لوح فی کلامه السابق إلی القول و هذا نظیر ما حکی عن الفتیة فی محاورتهم و ارتضاء إذ قال قائل منهم کم لبثتم؟ قالوا: لبثنا یوما أو بعض یوم. قالوا: ربکم أعلم بما لبثتم.
و مع ذلک ففی الکلام دلالة علی أن بعض المخاطبین بخطاب النبی ص «رَبِّی أَعْلَمُ بِعِدَّتِهِمْ إلخ کان علی علم من ذلک فإن قوله: «ما یَعْلَمُهُمْ و لم یقل: لا یعلمهم یفید نفی الحال فالاستثناء منه بقوله: «إِلَّا قَلِیلٌ یفید الإثبات فی الحال و اللائح منه علی الذهن أنهم من أهل الکتاب.
و بالجملة مفاد الکلام أن الأقوال الثلاثة کانت محققة فی عهد النبی ص و علی هذا فقوله: «سَیَقُولُونَ ثَلاثَةٌ» إلخ المفید للاستقبال، و کذا قوله: «وَ یَقُولُونَ خَمْسَةٌ» إلخ، و قوله: «وَ یَقُولُونَ سَبْعَةٌ» إلخ إن کانا معطوفین علی مدخول السین فی «سَیَقُولُونَ تفید الاستقبال القریب بالنسبة إلی زمن نزول الآیات أو زمن وقوع الحادثة فافهم ذلک.
و قوله تعالی: «فَلا تُمارِ فِیهِمْ إِلَّا مِراءً ظاهِراً» قال الراغب: المریة التردد فی الأمر و هو أخص من الشک، قال: و الامتراء و المماراة المحاجة فیما فیه مریة قال: و أصله من مریت الناقة إذا مسحت ضرعها للحلب. انتهی. فتسمیة الجدال مماراة لما فیه من إصرار المماری بالبحث لیفرغ خصمه کل ما عنده من الکلام فینتهی عنه.
و المراد بکون المراء ظاهرا أن لا یتعمق فیه بالاقتصار علی ما قصه القرآن من غیر تجهیل لهم و لا رد کما قیل، و قیل: المراء الظاهر ما یذهب بحجة الخصم یقال: ظهر
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إذا ذهب، قال الشاعر:
و تلک شکاة ظاهر عنک عارها و المعنی: و إذا کان ربک أعلم و قد أنبأک نبأهم فلا تحاجهم فی الفتیة إلا محاجة ظاهرة غیر متعمق فیها- أو محاجة ذاهبة لحجتهم- و لا تطلب الفتیا فی الفتیة من أحد منهم فربک حسبک.
قوله تعالی: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ الآیة الکریمة سواء کان الخطاب فیها للنبی ص خاصة أو له و لغیره متعرضة للأمر الذی یراه الإنسان فعلا لنفسه و یخبر بوقوعه منه فی مستقبل الزمان.
و الذی یراه القرآن فی تعلیمه الإلهی أن ما فی الوجود من شی‌ء ذاتا کان أو فعلا و أثرا فإنما هو مملوک لله وحده له أن یفعل فیه ما یشاء و یحکم فیه ما یرید لا معقب لحکمه، و لیس لغیره أن یملک شیئا إلا ما ملکه الله تعالی منه و أقدره علیه و هو المالک لما ملکه و القادر علی ما علیه أقدره و الآیات القرآنیة الدالة علی هذه الحقیقة کثیرة جدا لا حاجة إلی إیرادها.
فما فی الکون من شی‌ء له فعل أو أثر- و هذه هی التی نسمیها فواعل و أسبابا و عللا فعالة- غیر مستقل فی سببیته و لا مستغن عنه تعالی فی فعله و تأثیره لا یفعل و لا یؤثر إلا ما شاء الله أن یفعله و یؤثره أی أقدره علیه و لم یسلب عنه القدرة علیه بإرادة خلافه.
و بتعبیر آخر کل سبب من الأسباب الکونیة لیس سببا من تلقاء نفسه و باقتضاء من ذاته بل بإقداره تعالی علی الفعل و التأثیر و عدم إرادته خلافه، و إن شئت فقل:
بتسهیله تعالی له سبیل الوصول إلیه، و إن شئت فقل بإذنه تعالی فالإذن هو الإقدار و رفع المانع و قد تکاثرت الآیات الدالة علی أن کل عمل من کل عامل موقوف علی إذنه تعالی قال تعالی: «ما قَطَعْتُمْ مِنْ لِینَةٍ أَوْ تَرَکْتُمُوها قائِمَةً عَلی أُصُولِها فَبِإِذْنِ اللَّهِ»: الحشر- 5 و قال: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: التغابن: 11 و قال: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ»: الأعراف: 58 و قال: «وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تَمُوتَ إِلَّا بِإِذْنِ 
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اللَّهِ»: آل عمران: 145 و قال: «وَ ما کانَ لِنَفْسٍ أَنْ تُؤْمِنَ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: یونس:
100 و قال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: النساء: 64 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة.
فعلی الإنسان العارف بمقام ربه المسلم له أن لا یری نفسه سببا مستقلا لفعله مستغنیا فیه عن غیره بل مالکا له بتملیک الله قادرا علیه بإقداره و أن القوة لله جمیعا و إذا عزم علی فعل أن یعزم متوکلا علی الله قال تعالی: «فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ و إذا وعد بشی‌ء أو أخبر عما سیفعله أن یقیده بإذن الله أو بعدم مشیته خلافه.
و هذا المعنی هو الذی یسبق إلی الذهن المسبوق بهذه الحقیقة القرآنیة إذا قرع بابه قوله تعالی: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ و خاصة بعد ما تقدم فی آیات القصة من بیان توحده تعالی فی ألوهیته و ربوبیته و ما تقدم قبل آیات القصة من کون ما علی الأرض زینة لها سیجعله الله صعیدا جرزا. و من جملة ما علی الأرض أفعال الإنسان التی هی زینة جالبة للإنسان یمتحن بها و هو یراها مملوکة لنفسه.
و ذلک أن قوله: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً» نهی عن نسبته فعله إلی نفسه، و لا بأس بهذه النسبة قطعا فإنه سبحانه کثیرا ما ینسب فی کلامه الأفعال إلی نبیه و إلی غیره من الناس و ربما یأمره أن ینسب أفعالا إلی نفسه قال تعالی: «فَقُلْ لِی عَمَلِی وَ لَکُمْ عَمَلُکُمْ»: یونس: 41، و قال: «لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ»: الشوری: 15.
فأصل نسبة الفعل إلی فاعله مما لا ینکره القرآن الکریم و إنما ینکر دعوی الاستقلال فی الفعل و الاستغناء عن مشیته و إذنه تعالی فهو الذی یصلحه الاستثناء أعنی قوله:
«إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ .
و من هنا یظهر أن الکلام علی تقدیر باء الملابسة و هو استثناء مفرغ عن جمیع الأحوال أو جمیع الأزمان، و تقدیره: وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ- أی لأجل شی‌ء تعزم علیه- إنی فاعل ذلک غدا فی حال من الأحوال أو زمان من الأزمنة إلا فی حال أو فی زمان یلابس قولک المشیة بأن تقول: إنی فاعل ذلک غدا إن شاء الله أن أفعله أو إلا أن یشاء الله أن لا أفعله و المعنی علی أی حال: إن أذن الله فی فعله.
هذا ما یعطیه التدبر فی معنی الآیة و یؤیده ذیلها و للمفسرین فیها توجیهات أخری.
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منها أن المعنی هو المعنی السابق إلا أن الکلام بتقدیر القول فی الاستثناء و تقدیر الکلام: إلا أن تقول إن شاء الله، و لما حذف «تقول» نقل «إن شاء الله» إلی لفظ الاستقبال، فیکون هذا تأدیبا من الله للعباد و تعلیما لهم أن یعلقوا ما یخبرون به بهذه اللفظة حتی یخرج عن حد القطع فلا یلزمهم کذب أو حنث إذا لم یفعلوه لمانع و الوجه منسوب إلی الأخفش.
و فیه أنه تکلف من غیر موجب. علی أن التبدیل المذکور یغیر المعنی و هو ظاهر و منها أن الکلام علی ظاهره غیر أن المصدر المؤول إلیه «أَنْ یَشاءَ اللَّهُ بمعنی المفعول، و المعنی لا تقولن لشی‌ء إنی فاعل ذلک غدا إلا ما یشاؤه الله و یریده، و إذ کان الله لا یشاء إلا الطاعات فکأنه قیل: و لا تقولن فی شی‌ء إنی سأفعله إلا الطاعات، و النهی للتنزیه لا للتحریم حتی یعترض علیه بجواز العزم علی المباحات و الإخبار عنه.
و فیه أنه مبنی علی حمل المشیة علی الإرادة التشریعیة و لا دلیل علیه و لم یستعمل المشیة فی کلامه تعالی بهذا المعنی قط و قد استعمل استثناء المشیة التکوینیة فی مواضع من کلامه کما حکی من قول موسی لخضر: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ صابِراً»: الکهف:
69، و قول شعیب لموسی: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ»: القصص، 27 و قول إسماعیل لأبیه: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ»: الصافات: 102 و قوله تعالی:
«لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ»: الفتح: 27 إلی غیر ذلک من الآیات.
و الوجه مبنی علی أصول الاعتزال و عند المعتزلة أن لا مشیة لله سبحانه فی أعمال العباد إلا الإرادة التشریعیة المتعلقة بالطاعات، و هو مدفوع بالعقل و النقل.
و منها أن الاستثناء من الفعل دون القول من غیر حاجة إلی تقدیر، و المعنی و لا تقولن لشی‌ء هکذا و هو أن تقول: إنی فاعل ذلک غدا باستقلالی إلا أن یشاء الله خلافه بإبداء مانع علی ما تقوله المعتزلة أن العبد فاعل مستقل للفعل إلا أن یبدئ الله مانعا دونه أقوی منه، و مآل المعنی أن لا تقل فی الفعل بقول المعتزلة.
و فیه أن تعلق الاستثناء بالفعل دون القول بما مر من البیان أتم فلا وجه للنهی عن تعلیق الاستثناء علی الفعل، و قد وقع تعلیقه علی الفعل فی مواضع من کلامه من غیر أن 
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یرده کقوله حکایة عن إبراهیم: «وَ لا أَخافُ ما تُشْرِکُونَ بِهِ إِلَّا أَنْ یَشاءَ رَبِّی شَیْئاً»: الأنعام: 80 و قوله حکایة عن شعیب: «وَ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَعُودَ فِیها إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الأعراف: 89، و قوله: «ما کانُوا لِیُؤْمِنُوا إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الأنعام: 111 إلی غیر ذلک من الآیات. فلتحمل الآیة التی نحن فیها علی ما یوافقها.
و منها: أن الاستثناء من أعم الأوقات إلا أن مفعول «یَشاءَ» هو القول و المعنی و لا تقولن ذلک إلا أن یشاء الله أن تقوله، و المراد بالمشیة الإذن أی لا تقل ذلک إلا أن یؤذن لک فیه بالإعلام.
و فیه أنه مبنی علی تقدیر شی‌ء لا دلیل علیه من جهة اللفظ و هو الاعلام و لو لم یقدر لکان تکلیفا بالمجهول.
و منها: أن الاستثناء للتأبید نظیر قوله: «خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ»: هود: 108 و المعنی: لا تقولن ذلک أبدا.
و فیه أنه مناف للآیات الکثیرة المنقولة آنفا التی تنسب إلی النبی ص و إلی سائر الناس أعمالهم ماضیة و مستقبلة بل تأمر النبی ص أن ینسب أعماله إلی نفسه کقوله:
«فَقُلْ لِی عَمَلِی وَ لَکُمْ عَمَلُکُمْ»: یونس: 41، و قوله: «قُلْ سَأَتْلُوا عَلَیْکُمْ مِنْهُ ذِکْراً»: الکهف: 83.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ رَبِّی لِأَقْرَبَ مِنْ هذا رَشَداً» اتصال الآیة و اشتراکها مع ما قبلها فی سیاق التکلیف یقضی أن یکون المراد من النسیان نسیان الاستثناء، و علیه یکون المراد من ذکر ربه ذکره بمقامه الذی کان الالتفات إلیه هو الموجب للاستثناء و هو أنه القائم علی کل نفس بما کسبت الذی ملکه الفعل و أقدره علیه و هو المالک لما ملکه و القادر علی ما علیه أقدره.
و المعنی: إذا نسیت الاستثناء ثم ذکرت أنک نسیته فاذکر ربک متی کان ذلک بما لو کنت ذاکرا لذکرته به و هو تسلیم الملک و القدرة إلیه و تقیید الأفعال بإذنه و مشیته.
و إذ کان الأمر بالذکر مطلقا لم یتعین فی لفظ خاص فالمندوب إلیه هو ذکره 
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تعالی بشأنه الخاص سواء کان بلفظ الاستثناء بأن یلحقه بالکلام، إن ذکره و لما یتم الکلام أو یعید الکلام و یستثنی أو یضمر الکلام ثم یستثنی إن کان فصل قصیر أو طویل کما ورد فی بعض «1» الروایات أنه لما نزلت الآیات قال النبی ص إن شاء الله أو کان الذکر باستغفار و نحوه.
و یظهر مما مر أن ما ذکره بعضهم أن الآیة مستقلة عما قبلها و أن المراد بالنسیان نسیانه تعالی أو مطلق النسیان، و المعنی: و اذکر ربک إذا نسیته ثم ذکرته أو و اذکر ربک إذا نسیت شیئا من الأشیاء، و کذا ما ذکره بعضهم بناء علی الوجه السابق أن المراد بذکره تعالی خصوص الاستثناء و إن طال الفصل أو خصوص الاستغفار أو الندم علی التفریط، کل ذلک وجوه غیر سدیدة.
و قوله: «وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ رَبِّی لِأَقْرَبَ مِنْ هذا رَشَداً» حدیث الاتصال و الاشتراک فی سیاق التکلیف بین جمل الآیة یقضی هنا أیضا أن تکون الإشارة بقوله:
«هذا» إلی الذکر بعد النسیان، و المعنی و ارج أن یهدیک ربک إلی أمر هو أقرب رشدا من النسیان ثم الذکر و هو الذکر الدائم من غیر نسیان فیکون من قبیل الآیات الداعیة له (ص) إلی دوام الذکر کقوله تعالی: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ تَضَرُّعاً وَ خِیفَةً وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ وَ لا تَکُنْ مِنَ الْغافِلِینَ»: الأعراف: 205 و ذکر الشی‌ء کلما نسی ثم ذکر و التحفظ علیه کرة بعد کرة من أسباب دوام ذکره.
و من العجیب أن المفسرین أخذوا قوله: «هذا» فی الآیة إشارة إلی نبإ أصحاب الکهف و ذکروا أن معنی الآیة: قل عسی أن یعطینی ربی من الآیات الدالة علی نبوتی ما هو أقرب إرشادا للناس من نبإ أصحاب الکهف، و هو کما تری.
و أعجب منه ما عن بعض أن هذا إشارة إلی المنسی و أن معنی الآیة: ادع الله إذا نسیت شیئا أن یذکرک إیاه و قل إن لم یذکرک ما نسیته عسی أن یهدینی ربی لشی‌ء هو
______________________________
(1) رواه السیوطی فی الدر المنثور عن ابن المنذر عن مجاهد.
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أقرب خیرا و منفعة من المنسی.
و أعجب منه ما عن بعض آخر أن قوله: «وَ قُلْ عَسی أَنْ یَهْدِیَنِ إلخ عطف تفسیری لقوله: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ و المعنی إذا وقع منک النسیان فتب إلی ربک و توبتک أن تقول: عسی أن یهدین ربی لأقرب من هذا رشدا، و یمکن أن یجعل الوجهان الثانی و الثالث وجها واحدا و بناؤهما علی أی حال علی کون المراد بقوله: «إِذا نَسِیتَ مطلق النسیان، و قد عرفت ما فیه.
قوله تعالی: «وَ لَبِثُوا فِی کَهْفِهِمْ ثَلاثَ مِائَةٍ سِنِینَ وَ ازْدَادُوا تِسْعاً» بیان لمدة لبثهم فی الکهف علی حال النوم فإن هذا اللبث هو متعلق العنایة فی آیات القصة و قد أشیر إلی إجمال مدة اللبث بقوله فی أول الآیات: «فَضَرَبْنا عَلَی آذانِهِمْ فِی الْکَهْفِ سِنِینَ عَدَداً».
و یؤیده تعقیبه بقوله فی الآیة التالیة: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» ثم قوله: «وَ اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ إلخ ثم قوله: «وَ قُلِ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ و لم یذکر عددا غیر هذا فقوله:
«قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» بعد ذکر مدة اللبث کقوله: «قُلْ رَبِّی أَعْلَمُ بِعِدَّتِهِمْ یلوح إلی صحة العدد المذکور.
فلا یصغی إلی قول القائل إن قوله: «وَ لَبِثُوا فِی کَهْفِهِمْ إلخ محکی قول أهل الکتاب و قوله: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» رد له، و کذا قول القائل إن قوله: «وَ لَبِثُوا» إلخ قول الله تعالی و قوله: «وَ ازْدَادُوا تِسْعاً» إشارة إلی قول أهل الکتاب و الضمیر لهم و المعنی أن أهل الکتاب زادوا علی العدد الواقعی تسع سنین ثم قوله: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» رد له. علی أن المنقول عنهم أنهم قالوا بلبثهم مائتی سنة أو أقل لا ثلاثمائة و تسعة و لا ثلاثمائة.
و قوله: «سِنِینَ لیس بممیز للعدد و إلا لقیل: ثلاثمائة سنة بل هو بدل من ثلاثمائة کما قالوا، و فی الکلام مضاهاة لقوله فیما أجمل فی صدر الآیات: «سِنِینَ عَدَداً».
و لعل النکتة فی تبدیل «سنة» من «سِنِینَ استکثار مدة اللبث، و علی هذا فقوله: «وَ ازْدَادُوا تِسْعاً» لا یخلو من معنی الإضراب کأنه قیل: و لبثوا فی کهفهم ثلاثمائة سنة هذه السنین المتمادیة و الدهر الطویل بل ازدادوا تسعا، و لا ینافی هذا ما تقدم فی قوله: «سِنِینَ عَدَداً» إن هذا لاستقلال عدد السنین و استحقاره لأن المقامین 
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مختلفان بحسب الغرض فإن الغرض هناک کان متعلقا بنفی العجب من آیة الکهف بقیاسها إلی آیة جعل ما علی الأرض زینة لها فالأنسب به استحقار المدة، و الغرض هاهنا بیان کون اللبث آیة من آیاته و حجة علی منکری البعث و الأنسب به استکثار المدة، و المدة بالنسبتین تحتمل الوصفین فهی بالنسبة إلیه تعالی شی‌ء هین و بالنسبة إلینا دهر طویل.
و إضافة تسع سنین إلی ثلاثمائة سنة مدة اللبث تعطی أنهم لبثوا فی کهفهم ثلاثمائة سنة شمسیة فإن التفاوت فی ثلاثمائة سنة إذا أخذت تارة شمسیة و أخری قمریة بالغ هذا المقدار تقریبا و لا ینبغی الارتیاب فی أن المراد بالسنین فی الآیة السنون القمریة لأن السنة فی عرف القرآن هی القمریة المؤلفة من الشهور الهلالیة و هی المعتبرة فی الشریعة الإسلامیة.
و فی التفسیر الکبیر، شدد النکیر علی ذلک لعدم تطابق العددین تحقیقا و ناقش فی ما روی عن علی (ع) فی هذا المعنی مع أن الفرق بین العددین الثلاثمائة شمسیة و الثلاثمائة و تسع سنین قمریة أقل من ثلاثة أشهر و التقریب فی أمثال هذه النسب ذائع فی الکلام بلا کلام.
قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا لَهُ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة مضی فی حدیث أصحاب الکهف بالإشارة إلی خلاف الناس فی ذلک و أن ما قصه الله تعالی من قصتهم هو الحق الذی لا ریب فیه.
فقوله: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» مشعر بأن مدة لبثهم المذکورة فی الآیة السابقة لم تکن مسلمة عند الناس فأمر النبی ص أن یحتج فی ذلک بعلم الله و أنه أعلم بهم من غیره.
و قوله: «لَهُ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ تعلیل لکونه تعالی أعلم بما لبثوا، و اللام للاختصاص الملکی و المراد أنه تعالی وحده یملک ما فی السماوات و الأرض من غیب غیر مشهود فلا یفوته شی‌ء و إن فات السماوات و الأرض، و إذ کان مالکا للغیب بحقیقة معنی الملک و له کمال البصر و السمع فهو أعلم بلبثهم الذی هو من الغیب.
و علی هذا فقوله: «أَبْصِرْ بِهِ وَ أَسْمِعْ - و هما من صیغ التعجب معناهما کمال 
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بصره و سمعه- لتتمیم التعلیل کأنه قیل: و کیف لا یکون أعلم بلبثهم و هو یملکهم علی کونهم من الغیب و قد رأی حالهم و سمع مقالهم.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم: إن اللام فی «لَهُ غَیْبُ إلخ للاختصاص العلمی أی له تعالی ذلک علما، و یلزم منه ثبوت علمه لسائر المخلوقات لأن من علم الخفی علم غیره بطریق أولی. انتهی، غیر سدید لأن ظاهر قوله: «أَبْصِرْ بِهِ وَ أَسْمِعْ أنه للتأسیس دون التأکید، و کذا ظاهر اللام مطلق الملک دون الملک العلمی.
و قوله: «ما لَهُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍ إلخ المراد بالجملة الأولی منه نفی ولایة غیر الله لهم مستقلا بالولایة دون الله، و بالثانیة نفی ولایة غیره بمشارکته إیاه فیها أی لیس لهم ولی غیر الله لا مستقلا بالولایة و لا غیر مستقل.
و لا یبعد أن یستفاد من النظم- بالنظر إلی التعبیر فی الجملة الثانیة «وَ لا یُشْرِکُ فِی حُکْمِهِ أَحَداً» بالفعل دون الوصف و تعلیق نفی الإشراک بالحکم دون الولایة أن الجملة الأولی تنفی ولایة غیره تعالی لهم سواء کانت بالاستقلال فیستقل بتدبیر أمرهم دون الله أو بالشرکة بأن یلی بعض أمورهم دون الله، و الجملة الثانیة تنفی شرکة غیره تعالی فی الحکم و القضاء فی الحکم بأن تکون ولایتهم لله تعالی لکنه وکل علیهم غیره و فوض إلیه أمرهم و الحکم فیهم کما یفعله الولاة فی نصب الحکام و العمال فی الشعب المختلفة من أمورهم فیباشر الحکام و العمال من الأحکام ما لا علم به من الولاة.
و یؤول المعنی إلی أنه کیف لا یکون تعالی أعلم بلبثهم و هو تعالی وحده ولیهم المباشر للحکم الجاری فیهم و علیهم.
و الضمیر فی قوله: «لَهُمْ لأصحاب الکهف أو لجمیع ما فی السماوات و الأرض المفهوم من الجملة السابقة بتغلیب جانب أولی العقل أو لمن فی السماوات و الأرض و الوجوه الثلاثة مترتبة جودة و أجودها أولها.
و علیه فالآیة تتضمن حجتین علی أن الله أعلم بما لبثوا إحداهما حجة عامة لهم و لغیرهم و هی قوله: «لَهُ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَبْصِرْ بِهِ وَ أَسْمِعْ فهو أعلم بجمیع الأشیاء و منها لبث أصحاب الکهف، و ثانیتهما حجة خاصة بهم و هی قوله: «ما لَهُمْ 
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إلی آخر الآیة فهو تعالی ولیهم المباشر للقضاء الجاری علیهم فکیف لا یکون أعلم بهم من غیره؟ و لمکان العلیة فی الجملتین جی‌ء بهما مفصولتین من غیر عطف.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَمْ حَسِبْتَ أَنَّ أَصْحابَ الْکَهْفِ الآیة قال: یقول:
قد آتیناک من الآیات ما هو أعجب منه، و هم فتیة کانوا فی الفترة بین عیسی بن مریم و محمد ص، و أما الرقیم فهما لوحان من نحاس مرقوم- أی مکتوب فیهما أمر الفتیة و أمر إسلامهم- و ما أراد منهم دقیانوس الملک و کیف کان أمرهم و حالهم.
و فیه، حدثنا أبی عن ابن أبی عمیر عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: کان سبب نزول سورة الکهف- أن قریشا بعثوا ثلاثة نفر إلی نجران: النضر بن الحارث بن کلدة و عقبة بن أبی معیط- و العاص بن وائل السهمی- لیتعلموا من الیهود مسائل یسألونها رسول الله ص.
فخرجوا إلی نجران إلی علماء الیهود فسألوهم فقالوا: اسألوه عن ثلاث مسائل- فإن أجابکم فیها علی ما عندنا فهو صادق- ثم اسألوه عن مسألة واحدة فإن ادعی علمها فهو کاذب.
قالوا: و ما هذه المسائل؟ قالوا:! سلوه عن فتیة کانوا فی الزمن الأول- فخرجوا و غابوا و ناموا، کم بقوا فی نومهم حتی انتبهوا؟ و کم کان عددهم؟ و أی شی‌ء کان معهم من غیرهم؟ و ما کان قصتهم؟ و سلوه عن موسی حین أمره الله أن یتبع العالم- و یتعلم منه من هو؟ و کیف تبعه؟ و ما کان قصته معه؟ و سلوه عن طائف طاف مغرب الشمس و مطلعها- حتی بلغ سد یأجوج و مأجوج من هو؟ و کیف کان قصته؟ ثم أملئوا علیهم أخبار هذه المسائل الثلاث و قالوا لهم: إن أجابکم بما قد أملینا علیکم فهو صادق، و إن أخبرکم بخلاف ذلک فلا تصدقوه.
قالوا: فما المسألة الرابعة؟ قالوا: سلوه متی تقوم الساعة! فإن ادعی علمها فهو کاذب- فإن قیام الساعة لا یعلمه إلا الله تبارک و تعالی.
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فرجعوا إلی مکة و اجتمعوا إلی أبی طالب فقالوا: یا أبا طالب إن ابن أخیک یزعم أن خبر السماء یأتیه- و نحن نسأله عن مسائل- فإن أجابنا عنها علمنا أنه صادق- و إن لم یخبرنا علمنا أنه کاذب فقال أبو طالب: سلوه عما بدا لکم فسألوه عن الثلاث المسائل- فقال رسول الله ص غدا أخبرکم و لم یستثن، فاحتبس الوحی عنه أربعین یوما حتی اغتم النبی ص- و شک أصحابه الذین کانوا آمنوا به، و فرحت قریش و استهزءوا و آذوا، و حزن أبو طالب.
فلما کان بعد أربعین یوما نزل علیه سورة الکهف- فقال رسول الله ص: یا جبرئیل لقد أبطأت فقال: إنا لا نقدر أن ننزل إلا بإذن الله فأنزل الله تعالی: أم حسبت یا محمد أن أصحاب الکهف و الرقیم- کانوا من آیاتنا عجبا ثم قص قصتهم فقال:
إذ أوی الفتیة إلی الکهف فقالوا- ربنا آتنا من لدنک رحمة و هیئ لنا من أمرنا رشدا.
قال: فقال الصادق (ع). إن أصحاب الکهف و الرقیم کانوا فی زمن ملک جبار عات، و کان یدعو أهل مملکته إلی عبادة الأصنام فمن لم یجبه قتله، و کان هؤلاء قوما مؤمنین یعبدون الله عز و جل، و وکل الملک بباب المدینة و لم یدع أحدا یخرج- حتی یسجد للأصنام فخرجوا هؤلاء بعلة الصید- و ذلک أنهم مروا براع فی طریقهم فدعوه إلی أمرهم- فلم یجبهم و کان مع الراعی کلب- فأجابهم الکلب و خرج معهم.
قال (ع): فخرج أصحاب الکهف من المدینة بعلة الصید- هربا من دین ذلک الملک- فلما أمسوا دخلوا إلی ذلک الکهف و الکلب معهم- فألقی الله علیهم النعاس کما قال الله: «فَضَرَبْنا عَلَی آذانِهِمْ فِی الْکَهْفِ سِنِینَ عَدَداً» فناموا حتی أهلک الله ذلک الملک و أهل المدینة- و ذهب ذلک الزمان و جاء زمان آخر و قوم آخرون.
ثم انتبهوا فقال بعضهم لبعض: کم نمنا هاهنا؟ فنظروا إلی الشمس قد ارتفعت فقالوا: نمنا یوما أو بعض یوم ثم قالوا لواحد منهم: خذ هذه الورق و أدخل المدینة متنکرا لا یعرفونک فاشتر لنا طعاما- فإنهم إن علموا بنا و عرفونا قتلونا أو ردونا فی دینهم.
فجاء ذلک الرجل فرأی مدینة بخلاف التی عهدها- و رأی قوما بخلاف أولئک لم 
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یعرفهم- و لم یعرفوا لغته و لم یعرف لغتهم فقالوا له: من أنت، و من أین جئت؟
فأخبرهم- فخرج ملک تلک المدینة مع أصحابه و الرجل معهم- حتی وقفوا علی باب الکهف و أقبلوا یتطلعون فیه- فقال بعضهم: هؤلاء ثلاثة رابعهم کلبهم، و قال بعضهم:
خمسة سادسهم کلبهم، و قال بعضهم: سبعة و ثامنهم کلبهم.
و حجبهم الله بحجاب من الرعب- فلم یکن یقدم بالدخول علیهم غیر صاحبهم- فإنه لما دخل علیهم وجدهم خائفین- أن یکونوا أصحاب دقیانوس شعروا بهم- فأخبرهم صاحبهم أنهم کانوا نائمین هذا الزمن الطویل، و أنهم آیة للناس فبکوا- و سألوا الله أن یعیدهم إلی مضاجعهم نائمین کما کانوا.
ثم قال الملک: ینبغی أن نبنی هاهنا مسجدا نزوره- فإن هؤلاء قوم مؤمنون.
فلهم فی کل سنة تقلبان ینامون ستة أشهر علی جنوبهم «1» الیمنی- و ستة أشهر علی جنوبهم «2» الیسری- و الکلب معهم باسط ذراعیه بفناء الکهف و ذلک قوله تعالی:
«نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِ إلی آخر الآیات.
أقول: و الروایة من أوضح روایات القصة متنا و أسلمها من التشوش و هی مع ذلک تتضمن أن الذین اختلفوا فی عددهم فقالوا: ثلاثة أو خمسة أو سبعة هم أهل المدینة الذین اجتمعوا علی باب الکهف بعد انتباه الفتیة و هو خلاف ظاهر الآیة، و تتضمن أن أصحاب الکهف لم یموتوا ثانیا بل عادوا إلی نومتهم و کذلک کلبهم باسطا ذراعیه بالوصید و أن لهم فی کل سنة تقلبین من الیمین إلی الیسار و بالعکس و أنهم بعد علی هیئتهم. و لا کهف معهودا علی وجه الأرض و فیه قوم نیام علی هذه الصفة.
علی أن فی ذیل هذه الروایة. و قد ترکنا نقله هاهنا لاحتمال أن یکون من کلام القمی أو روایة أخری- أن قوله تعالی: «وَ لَبِثُوا فِی کَهْفِهِمْ ثَلاثَ مِائَةٍ سِنِینَ وَ ازْدَادُوا تِسْعاً» من کلام أهل الکتاب، و أن قوله بعده: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» رد له، و قد عرفت فی البیان المتقدم أن السیاق یدفعه و النظم البلیغ لا یقبله.
______________________________
(1)- جنبهم الأیمن خ 
(2)- جنبهم الأیسر خ.
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و قد تکاثرت الروایات فی بیان القصة من طرق الفریقین لکنها متهافتة مختلفة لا یکاد یوجد منها خبران متوافقا المضمون من جمیع الجهات.
فمن الاختلاف ما فی بعض الروایات کالروایة المتقدمة أن سؤالهم کان عن أربعة نبإ أصحاب الکهف و نبإ موسی و العالم و نبإ ذی القرنین و عن الساعة متی تقوم؟
و فی بعضها أن السؤال کان عن خبر أصحاب الکهف و ذی القرنین و عن الروح و قد ذکروا أن آیة صدق النبی ص أن لا یجیب آخر الأسؤلة فأجاب عن نبإ أصحاب الکهف و نبإ ذی القرنین، و نزل «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی الآیة فلم یجب عنها، و قد عرفت فی بیان آیة الروح أن الکلام مسوق سوق الجواب و لیس بتجاف.
و من ذلک ما فی أکثر الروایات أنهم جماعة واحدة سمعوا أصحاب الکهف و الرقیم، و فی بعضها أن أصحاب الرقیم غیر أصحاب الکهف، و أن الله سبحانه أشار فی کلامه إلیهما معا لکنه قص قصة أصحاب الکهف و أعرض عن قصة أصحاب الرقیم، و ذکروا لهم قصة و هی أن قوما و هم ثلاثة خرجوا یرتادون لأهلهم فأخذتهم السماء فأووا إلی کهف و انحطت صخرة من أعلی الجبل و سدت بابه.
فقال بعضهم لبعض: لیذکر کل منا شیئا من عمله الصالح و لیدع الله به لعله یفرج عنا فذکر واحد منهم منه عمله لوجه الله و دعا الله به فتنحت الصخرة قدر ما دخل علیهم الضوء ثم الثانی فتنحت حتی تعارفوا ثم الثالث ففرج الله عنهم فخرجوا رواه «1» النعمان بن بشیر مرفوعا عن النبی ص.
و المستأنس بأسلوب الذکر الحکیم یأبی أن یظن به أن یشیر فی دعوته إلی قصتین ثم یفصل القول فی إحداهما و ینسی الأخری من أصلها.
و من ذلک ما تذکره الروایات أن الملک الذی هرب منه الفتیة هو دقیانوس (دیوکلیس 285 م- 305 م) ملک الروم و فی بعضها کان یدعی الألوهیة، و فی بعض أنه کان دقیوس (دسیوس 249- 254 م) ملک الروم و بینهما عشرات من السنین و کان الملک یدعو إلی عبادة الأصنام و یقتل أهل التوحید، و فی بعض الروایات 
______________________________
(1)- الدر المنثور
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کان مجوسیا یدعو إلی دین المجوس، و لم یذکر التاریخ شیوع المجوسیة هذا الشیوع فی بلاد الروم، و فی بعض الروایات أنهم کانوا قبل عیسی (ع).
و من ذلک أن بعض الروایات تذکر أن الرقیم اسم البلد الذی خرجوا منه و فی بعضها اسم الوادی، و فی بعضها اسم الجبل الذی فیه الکهف، و فی بعضها اسم کلبهم، و فی بعضها هو لوح من حجر، و فی بعضها من رصاص، و فی بعضها من نحاس و فی بعضها من ذهب رقم فیه أسماؤهم و أسماء آبائهم و قصتهم و وضع علی باب الکهف و فی بعضها داخله، و فی بعضها کان معلقا علی باب المدینة، و فی بعضها فی بعض خزائن الملوک و فی بعضها هما لوحان.
و من ذلک ما فی بعض الروایات أن الفتیة کانوا من أولاد الملوک، و فی بعضها من أولاد الأشراف، و فی بعضها من أولاد العلماء، و فی بعضها أنهم سبعة سابعهم کان راعی غنم لحق بهم هو و کلبه فی الطریق، و فی حدیث «1» وهب بن منبه أنهم کانوا حمامیین یعملون فی بعض حمامات المدینة و ساق لهم قصة دعوة الملک إلی عبادة الأصنام و فی بعضها أنهم کانوا من وزراء الملک یستشیرهم فی أموره.
و من ذلک ما فی بعض الروایات أنهم أظهروا المخالفة و علم بها الملک قبل الخروج و فی بعضها أنه لم یعلم إلا بعد خروجهم و فی بعضها أنهم تواطئوا علی الخروج فخرجوا و فی بعضها أنهم خرجوا علی غیر معرفة من بعضهم لحال بعض و علی غیر میعاد ثم تعارفوا و اتفقوا فی الصحراء و فی بعضها أن راعی غنم لحق بهم و هو سابعهم و فی بعضها أنه لم یتبعهم و تبعهم کلبه و سار معهم.
و من ذلک ما فی بعض الروایات أنهم لما هربوا و اطلع الملک علی أمرهم افتقدهم و لم یحصل منهم علی أثر، و فی بعضها أنه فحص عنهم فوجدهم نیاما فی کهفهم فأمر أن یبنی علی باب الکهف بنیان لیحتبسوا فیموتوا جوعا و عطشا جزاء لعصیانهم فبقوا علی هذه الحال حتی إذا أراد الله أن ینبههم بعث راعی غنم فخرب البنیان لیتخذ حظیرة لغنمه و عند ذلک بعثهم الله أیقاظا و کان من أمرهم ما قصه الله.
و من ذلک ما فی بعض الروایات أنه لما ظهر أمرهم أتاهم الملک و معه الناس فدخل 
______________________________
(1) الدر المنثور و قد أورده ابن الأثیر فی الکامل.
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علیهم الکهف فکلمهم فبینا هو یکلمهم و یکلمونه إذ ودعوه و سلموا علیه و قضوا نحبهم، و فی بعضها أنهم ماتوا أو ناموا قبل أن یدخل الملک علیهم و سد باب الکهف و غاب عن أبصارهم فلم یهتدوا للدخول فبنوا هناک مسجدا یصلون فیه.
و من ذلک ما فی بعض الروایات أنهم قبضت أرواحهم، و فی بعضها أن الله أرقدهم ثانیا فهم نیام إلی یوم القیامة، و یقلبهم کل عام مرتین من الیمین إلی الشمال و بالعکس.
و من ذلک اختلاف الروایات فی مدة لبثهم ففی أکثرها أن الثلاثمائة و تسع سنین المذکور فی الآیة قول الله تعالی، و فی بعضها أنه محکی قول أهل الکتاب، و قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما لَبِثُوا» رد له، و فی بعضها أن الثلاثمائة قوله سبحانه و زیادة التسع قول أهل الکتاب.
إلی غیر ذلک من وجوه الاختلاف بین الروایات، و قد جمعت أکثرها من طرق أهل السنة فی الدر المنثور، و من طرق الشیعة فی البحار، و تفسیری البرهان، و نور- الثقلین، من أراد الاطلاع علیها فلیراجعها، و الذی یمکن أن تعد الروایات متفقة أو کالمتفقة علیه أنهم کانوا قوما موحدین هربوا من ملک جبار کان یجبر الناس علی الشرک فأووا إلی الکهف فناموا إلی آخر ما قصه الله تعالی.
و
فی تفسیر العیاشی، عن سلیمان بن جعفر الهمدانی قال: قال لی جعفر بن محمد (ع) یا سلیمان من الفتی؟ فقلت له؟ جعلت فداک الفتی عندنا الشاب. قال لی: أ ما علمت أن أصحاب الکهف کانوا کلهم کهولا- فسماهم الله فتیة بإیمانهم یا سلیمان من آمن بالله و اتقی فهو الفتی.
أقول: و روی ما فی معناه فی الکافی، عن القمی مرفوعا عن الصادق (ع)، و قد روی عن «1» ابن عباس أنهم کانوا شبانا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن أبی جعفر قال: کان أصحاب الکهف صیارفة.
______________________________
(1) الدر المنثور فی قوله تعالی، «نحن نقص علیک نبأهم» الآیة.
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أقول:
و روی القمی أیضا بإسناده عن سدیر الصیرفی عن أبی جعفر (ع) قال: کان أصحاب الکهف صیارفة: لکن فی تفسیر العیاشی، عن درست عن أبی عبد الله (ع):
أنه ذکر أصحاب الکهف- فقال: کانوا صیارفة کلام و لم یکونوا صیارفة دراهم.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن أصحاب الکهف أسروا الإیمان- و أظهروا الکفر فآجرهم الله مرتین.
أقول: و روی فی الکافی، ما فی معناه عن هشام بن سالم عنه (ع) و روی ما فی معناه العیاشی عن الکاهلی عنه (ع) و عن درست فی خبرین عنه (ع) و فی أحد الخبرین: أنهم کانوا لیشدون الزنانیر و یشهدون الأعیاد.
و لا یرد علیه أن ظاهر قوله تعالی حکایة عنهم: «إِذْ قامُوا فَقالُوا رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً» الآیة أنهم کانوا لا یرون التقیة کما احتمله المفسرون فی تفسیر قوله تعالی حکایة عنهم: «أَوْ یُعِیدُوکُمْ فِی مِلَّتِهِمْ وَ لَنْ تُفْلِحُوا إِذاً أَبَداً» الآیة و قد تقدم.
و ذلک لأنک عرفت أن خروجهم من المدینة کان هجرة من دار الشرک التی کانت تحرمهم إظهار کلمة الحق و التدین بدین التوحید غیر أن تواطیهم علی الخروج و هم ستة من المعاریف و أهل الشرف و إعراضهم عن الأهل و المال و الوطن لم یکن لذلک عنوان إلا المخالفة لدین الوثنیة فقد کانوا علی خطر عظیم لو ظهر علیهم القوم و لم ینته أمرهم إلا إلی أحد أمرین الرجم أو الدخول فی ملة القوم.
و بذلک یظهر أن قیامهم أول مرة و قولهم: «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً لم یکن بتظاهر منهم علی المخالفة و تجاهر علی ذم ملة القوم و رمی طریقتهم فما کانت الأوضاع العامة تجیز لهم ذلک، و إنما کان ذلک منهم قیاما لله و تصمیما علی الثبات علی کلمة التوحید و لو سلم دلالة قوله: «إِذْ قامُوا فَقالُوا رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ علی التظاهر و رفض التقیة فقد کان فی آخر أیام مکثهم بین القوم و کانوا قبل ذلک سائرین علی التقیة لا محالة، فقد بان أن سیاق شی‌ء من الآیتین لا ینافی کون الفتیة سائرین علی التقیة ما داموا بین القوم و فی المدینة.
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و فی تفسیر العیاشی، أیضا عن أبی بکر الحضرمی عن أبی عبد الله (ع) قال: خرج أصحاب الکهف علی غیر معرفة و لا میعاد- فلما صاروا فی الصحراء أخذ بعضهم علی بعض العهود و المواثیق- فأخذ هذا علی هذا و هذا علی هذا ثم قالوا: أظهروا أمرکم فأظهروه فإذا هم علی أمر واحد.
أقول: و فی معناه ما عن ابن عباس فی الخبر الآتی.
فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال": غزونا مع معاویة غزوة المضیق نحو الروم- فمررنا بالکهف الذی فیه أصحاب الکهف- الذی ذکر الله فی القرآن فقال معاویة: لو کشف لنا عن هؤلاء فنظرنا إلیهم فقال له ابن عباس: لیس ذلک لک قد منع الله ذلک عمن هو خیر منک فقال: «لَوِ اطَّلَعْتَ عَلَیْهِمْ لَوَلَّیْتَ مِنْهُمْ فِراراً وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً» فقال معاویة: لا أنتهی حتی أعلم علمهم فبعث رجالا فقال: اذهبوا فادخلوا الکهف فانظروا فذهبوا- فلما دخلوا الکهف بعث الله علیهم ریحا فأخرجتهم- فبلغ ذلک ابن عباس فأنشأ یحدث عنهم.
فقال: إنهم کانوا فی مملکة ملک من الجبابرة- فجعلوا یعبدون حتی عبدوا الأوثان و هؤلاء الفتیة فی المدینة- فلما رأوا ذلک خرجوا من تلک المدینة- فجمعهم الله علی غیر میعاد فجعل بعضهم یقول لبعض: أین تریدون؟ أین تذهبون؟ فجعل بعضهم یخفی علی بعض لأنه لا یدری هذا علی ما خرج هذا- و لا یدری هذا فأخذوا العهود و المواثیق أن یخبر بعضهم بعضا- فإن اجتمعوا علی شی‌ء و إلا کتم بعضهم بعضا- فاجتمعوا علی کلمة واحدة فقالوا: «رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی قوله- مِرْفَقاً».
قال: فقعدوا فجاء أهلهم یطلبونهم لا یدرون أین ذهبوا؟ فرفع أمرهم إلی الملک فقال: لیکونن لهؤلاء القوم بعد الیوم شأن، ناس خرجوا لا یدری أین ذهبوا فی غیر خیانة و لا شی‌ء یعرف؟ فدعا بلوح من رصاص فکتب فیه أسماءهم- ثم طرح فی خزانته فذلک قول الله: «أَمْ حَسِبْتَ أَنَّ أَصْحابَ الْکَهْفِ وَ الرَّقِیمِ و الرقیم هو اللوح الذی کتبوا، فانطلقوا حتی دخلوا الکهف- فضرب الله علی آذانهم فناموا- فلو أن الشمس تطلع علیهم لأحرقتهم، و لو لا أنهم یقلبون لأکلتهم الأرض، و ذلک قول الله: وَ تَرَی الشَّمْسَ الآیة.
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قال: ثم إن ذلک الملک ذهب و جاء ملک آخر- فعبد الله و ترک تلک الأوثان و عدل فی الناس- فبعثهم الله لما یرید فقال قائل منهم: کم لبثتم؟ فقال بعضهم: یوما و قال بعضهم: یومین- و قال بعضهم: أکثر من ذلک فقال کبیرهم: لا تختلفوا فإنه لم یختلف قوم قط إلا هلکوا- فابعثوا أحدکم بورقکم هذه إلی المدینة.
فرأی شارة «1» أنکرها و رأی بنیانا أنکره- ثم دنا إلی خباز فرمی إلیه بدرهم- و کانت دراهمهم کخفاف الربع یعنی ولد الناقة- فأنکر الخباز الدرهم فقال: من أین لک هذا الدرهم؟ لقد وجدت کنزا لتدلنی علیه أو لأرفعنک إلی الأمیر- فقال: أ و تخوفنی بالأمیر؟ و أتی الدهقان الأمیر قال: من أبوک؟ قال: فلان فلم یعرفه قال:
فمن الملک؟ قال: فلان فلم یعرفه- فاجتمع علیهم الناس فرفع إلی عالمهم فسأله فأخبره فقال: علی باللوح فجی‌ء به فسمی أصحابه فلانا و فلانا- و هم مکتوبون فی اللوح فقال للناس: إن الله قد دلکم علی إخوانکم.
و انطلقوا و رکبوا حتی أتوا إلی الکهف- فلما دنوا من الکهف قال الفتی. مکانکم أنتم حتی أدخل أنا علی أصحابی، و لا تهجموا فیفزعون منکم- و هم لا یعلمون أن الله قد أقبل بکم و تاب علیکم فقالوا: لتخرجن علینا؟ قال: نعم إن شاء الله فدخل فلم یدروا أین ذهب؟ و عمی علیهم فطلبوا و حرضوا فلم یقدروا علی الدخول علیهم- فقالوا: لنتخذن علیهم مسجدا- فاتخذوا علیهم مسجدا یصلون علیهم و یستغفرون لهم.
أقول: و الروایة مشهورة أوردها المفسرون فی تفاسیرهم و تلقوها بالقبول و هی بعد غیر خالیة عن أشیاء منها أن ظاهرها أنهم بعد علی هیئة النیام لا یمکن الاطلاع علیهم بصرف إلهی، و الکهف الذی فی المضیق و هو کهف أفسوس المعروف الیوم لیس علی هذا النعت.
و الآیة التی تمسک بها ابن عباس إنما تمثل حالهم و هم رقود قبل البعث لا بعده و قد وردت عن ابن عباس روایة أخری تخالف هذه الروایة و هی ما فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و ابن أبی حاتم عن عکرمة و قد ذکرت فیها القصة و فی آخرها: فرکب 
______________________________
(1)- الشارة الهیئة و الزینة و المنظر و اللباس.
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الملک و رکب معه الناس حتی انتهی إلی الکهف فقال الفتی: دعونی أدخل إلی أصحابی فلما أبصروه و أبصرهم ضرب علی آذانهم فلما استبطئوه دخل الملک و دخل الناس معه فإذا أجساد لا یبلی منها شی‌ء غیر أنها لا أرواح فیها فقال الملک: هذه آیة بعثها الله لکم.
فغزا ابن عباس مع حبیب بن مسلمة فمروا بالکهف فإذا فیه عظام فقال رجل:
هذه عظام أهل الکهف فقال ابن عباس ذهبت عظامهم أکثر من ثلاثمائة سنة الحدیث.
و تزید هذه الروایة إشکالا أن قوله: ذهبت عظامهم «إلخ» یؤدی إلی وقوع القصة فی أوائل التاریخ المیلاد أو قبله فتخالف حینئذ عامة الروایات إلا ما تقول إنهم کانوا قبل المسیح.
و منها ما فی قوله: «فقال بعضهم: یوما و قال بعضهم: یومین» إلخ و الذی وقع فی القرآن: «قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ قالُوا رَبُّکُمْ أَعْلَمُ بِما لَبِثْتُمْ و هو المعقول الموافق للاعتبار من قوم ناموا ثم انتبهوا و تکلموا فی مدة لبثهم أخذا بشواهد الحال و أما احتمال الیومین و أزید فمما لا سبیل إلیه و لا شاهد یشهد علیه عادة علی أن اختلافهم فی تشخیص مدة اللبث لم یکن من الاختلاف المذموم الذی هو اختلاف فی العمل فی شی‌ء حتی یؤدی إلی الهلاک فینهی عنه و إنما هو اختلاف فی النظر و لا مناص.
و منها ما فی آخرها أنه دخل فلم یدروا أین ذهب؟ و عمی علیهم «إلخ» کان المراد به ما فی بعض الروایات أن باب الکهف غاب عن أنظارهم بأن مسحه الله و عفاه، و لا یلائم ذلک ما فی صدر الروایة أنه کان ظاهرا معروفا فی تلک الدیار فهل مسحه الله لذلک الملک و أصحابه ثم أظهره للناس؟.
و ما فی صدر الروایة من قول ابن عباس إن الرقیم لوح من رصاص مکتوب فیه أسماؤهم» روی ما فی معناه العیاشی فی تفسیره، عن أحمد بن علی عن أبی عبد الله (ع) و قد روی فی روایات أخری عن ابن عباس إنکاره کما فی الدر المنثور، عن سعید بن منصور و عبد الرزاق و الفریابی و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الزجاجی فی أمالیه و ابن مردویه عن ابن عباس قال": لا أدری ما الرقیم و سألت کعبا فقال- اسم القریة التی خرجوا منها.
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و فیه، أیضا عن عبد الرزاق عن ابن عباس قال": کل القرآن أعلمه إلا أربعا:
غسلین «1» و حنانا و أواه و رقیم.
و فی تفسیر القمی،: فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً لَقَدْ قُلْنا إِذاً شَطَطاً» یعنی جورا علی الله إن قلنا له شریک.
و فی تفسیر العیاشی، عن محمد بن سنان عن البطیخی عن أبی جعفر (ع): فی قول الله: «لَوِ اطَّلَعْتَ عَلَیْهِمْ لَوَلَّیْتَ مِنْهُمْ فِراراً وَ لَمُلِئْتَ مِنْهُمْ رُعْباً» قال: إن ذلک لم یعن به النبی ص إنما عنی به المؤمنون بعضهم لبعض- لکنه حالهم التی هم علیها.
و فی تفسیر روح المعانی، أسماؤهم علی ما صح عن ابن عباس": مکسلمینا و یملیخا و مرطولس و ثبیونس و دردونس- و کفاشیطیطوس و منطنواسیس- و هو الراعی و الکلب اسمه قطمیر:
قال: و روی عن علی کرم الله وجهه: إن أسماءهم: یملیخا و مکسلینیا و مسلینیا و هؤلاء أصحاب یمین الملک، و مرنوش و دبرنوش و شاذنوش، و هؤلاء أصحاب یساره، و کان یستشیر الستة و السابع الراعی 
و لم یذکر فی هذه الروایة اسمه و ذکر فیها أن اسم کلبهم قطمیر.
قال: و فی صحة نسبة هذه الروایة لعلی کرم الله وجه مقال و ذکر العلامة السیوطی فی حواشی البیضاوی، أن الطبرانی روی ذلک عن ابن عباس فی معجمه الأوسط، بإسناد صحیح، و الذی فی الدر المنثور، روایة الطبرانی فی الأوسط بإسناد صحیح ما قدمناه عن ابن عباس.
قال: و قد سموا فی بعض الروایات بغیر هذه الأسماء، و ذکر الحافظ ابن حجر فی شرح البخاری، أن فی النطق بأسمائهم اختلافا کثیرا و لا یقع الوثوق من ضبطها، و فی البحر، أن أسماء أصحاب الکهف أعجمیة لا تنضبط بشکل و لا نقط و السند فی معرفتها ضعیف انتهی کلامه «2».
______________________________
(1)- اختلاف إعراب الکلمات من جهة حکایة لفظ القرآن.
(2) الروایات فی قصة أصحاب الکهف- علی ما لخصه بعض علماء الغرب- أربع و هی 
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الروایة التی نسبها إلی علی (ع) هی التی رواها الثعلبی فی العرائس، و الدیلمی فی کتابه مرفوعة و فیها أعاجیب.
______________________________
مشترکة فی أصل القصة مختلفة فی خصوصیاتها:
1- الروایة السریانیة و أقدم ما یوجد منها ما ذکره‌JrmesofSarug المتوفی سنة 521 م).
2- الروایة الیونانیة و تنتهی إلی القرن العاشر المیلادی عن‌Syrncon Metaphrastos 3- الروایة اللاتینیة و هی مأخوذة من السریانیة عن‌Gregoryoftours 4- الروایة الإسلامیة و تنتهی إلی السریانیة.
و هناک روایات واردة فی المتون القبطیة و الحبشیة و الأرمنیة و تنتهی جمیعا إلی السریانیة، و أسماء أصحاب الکهف فی الروایات الإسلامیة مأخوذة من روایات غیرهم. و قد ذکرGregory أن بعض هذه الأسماء کانت أسماءهم قبل التنصر و التعمید.
و هذه أسامیهم بالیونانیة و السریانیة:
مکس منیانوس‌Maximihanos - 1 امیلخوس- ملیخاIamblichos - 2 مرتیانوس- مرطلوس- مرطولس‌Martinos - (Martelos) - 3 ذوانیوس- دوانیوس- دنیاسیوس‌Dionysios - 4 ینیوس- یوانیس- نواسیس‌Joannes - 5 اکساکدثودنیانوس- کسقسططیونس- اکسقوسطط کشنوططExakoustodianos - 6 انطوس (افطونس)- اندونیوس- انطینوس‌Antonios - 7 قطمیر و أسماؤهم باللاتینیة:Koimeterion مکس میانوس‌Maximianus - 1 املیخوس‌Malchus - 2 مرتیانوس‌Dicnysius - 4 ذیووانیوس‌Johannes - 5 ینیوس‌Constantinus - 6 قسطنطیوس‌Martinianus - 3 ساریبوس- ساریبون‌Serapion - 7 و ذکرGregory أن أسماءهم قبل التنصر هی:
ارشلیدس- ارخلیدس‌Achilles - 1 دیومادیوس‌Diomedes - 2 اوخانیوس‌Eugenius - 3 استفانوس- اساطونس‌Stephanus - 4 ابروفادیوس‌probatius - 5 صامندیوس‌Sabbatius - 6 کیویاکوس‌Dyriakos - 7 و یری بعضهم أن الأسماء العربیة مأخوذة عن القبطیة المأخوذة عن السریانیة.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: أصحاب الکهف أعوان المهدی.
و فی البرهان، عن ابن الفارسی قال الصادق (ع): یخرج للقائم (ع) من ظهر الکعبة سبعة و عشرون رجلا من قوم موسی- الذین کانوا یهدون بالحق و به یعدلون و سبعة من أهل الکهف- و یوشع بن نون، و أبو دجانة الأنصاری، و مقداد بن الأسود و مالک الأشتر- فیکونون بین یدیه أنصارا و حکاما.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن میمون عن أبی عبد الله (ع) عن أبیه علی بن أبی طالب (ع) قال: إذا حلف رجل بالله فله ثنیاها إلی أربعین یوما- و ذلک أن قوما من الیهود سألوا النبی ص عن شی‌ء فقال: ائتونی غدا- و لم یستثن- حتی أخبرکم- فاحتبس عنه جبرئیل أربعین یوما ثم أتاه و قال: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً- إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ وَ اذْکُرْ رَبَّکَ إِذا نَسِیتَ .
أقول: الثنیا بالضم فالسکون مقصورا اسم الاستثناء و فی هذا المعنی روایات أخر عن الصادقین (ع) و الظاهر من بعضها أن المراد بالحلف بت الکلام و تأکیده کما یلوح إلیه استشهاده (ع) فی هذه الروایة بقول النبی ص، و أما البحث فی تقیید الیمین به بعد انعقاده و وقوع الحنث معه و عدمه فموکول إلی الفقه.



«کلام حول قصة أصحاب الکهف فی فصول»





[1- الروایات 

1- وردت قصة الکهف مفصلة کاملة فی عدة روایات عن الصحابة و التابعین و أئمة أهل البیت (ع) کروایة القمی و روایة ابن عباس و روایة عکرمة و روایة مجاهد و قد أوردها فی الدر المنثور، و روایة ابن إسحاق فی العرائس، و قد أوردها فی البرهان، و روایة وهب بن منبه و قد أوردها فی الدر المنثور، و فی الکامل، من غیر نسبة و روایة النعمان بن بشیر فی أصحاب الرقیم و قد أوردها فی الدر المنثور،.
و هذه الروایات- و قد أوردنا فی البحث الروائی السابق بعضها و أشرنا إلی بعضها
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الآخر- من الاختلاف فی متونها بحیث لا تکاد تتفق فی جهة بارزة من جهات القصة، و أما الروایات الواردة فی بعض جهات القصة کالمتعرضة لزمان قیامهم و الملک الذی قاموا فی عهده و نسبهم و سمتهم و أسمائهم و وجه تسمیتهم بأصحاب الرقیم إلی غیر ذلک من جزئیات القصة فالاختلاف فیها أشد و الحصول فیها علی ما تطمئن إلیه النفس أصعب.
و السبب العمدة فی اختلاف هذه الأحادیث مضافا إلی ما تطرق إلی أمثال هذه الروایات من الوضع و الدس أمران.
أحدهما: أن القصة مما اعتنت به أهل الکتاب کما یستفاد من روایاتها أن قریشا تلقتها عنهم و سألوا النبی ص عنها بل یستفاد من التماثیل و قد ذکرها أهل التاریخ عن النصاری و من الصور الموجودة فی کهوف شتی فی بقاع الأرض المختلفة من آسیا و أوربا و إفریقیا أن القصة اکتسبت بعد شهرة عالمیة، و من شأن القصص التی کذلک أن تتجلی لکل قوم فی صورة تلائم ما عندهم من الآراء و العقائد و تختلف روایاتها.
ثم إن المسلمین بالغوا فی أخذ الروایة و ضبطها و توسعوا فیه و أخذوا ما عند غیرهم کما أخذوا ما عند أنفسهم و خاصة و قد اختلط بهم قوم من علماء أهل الکتاب دخلوا فی الإسلام کوهب بن منبه و کعب الأحبار و أخذ عنهم الصحابة و التابعون کثیرا من أخبار السابقین ثم أخذ الخلف عن السلف و عاملوا مع روایاتهم معاملة الأخبار الموقوفة عن النبی ص فکانت بلوی.
و ثانیهما: أن دأب کلامه تعالی فیما یورده من القصص أن یقتصر علی مختارات من نکاتها المهمة المؤثرة فی إیفاء الغرض من غیر أن یبسط القول بذکر متنها بالاستیفاء و التعرض لجمیع جهاتها و الأوضاع و الأحوال المقارنة لها فما کتاب الله بکتاب تاریخ و إنما هو کتاب هدی.
و هذا من أوضح ما یعثر علیه المتدبر فی القصص المذکورة فی کلامه تعالی کالذی ورد فیه من قصة أصحاب الکهف و الرقیم فقد أورد أولا شطرا من محاورتهم یشیر إلی معنی قیامهم لله و ثباتهم علی کلمة الحق و اعتزالهم الناس إثر ذلک و دخولهم الکهف و رقودهم فیه و کلبهم معهم دهرا طویلا ثم یذکر بعثهم من الرقدة و محاورة ثانیة لهم هی المؤدیة
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إلی انکشاف حالهم و ظهور أمرهم للناس. ثم یذکر إعثار الناس علیهم بما یشیر إلی توفیهم ثانیا بعد حصول الغرض الإلهی و ما صنع بعد ذلک من اتخاذ مسجد علیهم هذا هو الذی جری علیه کلامه تعالی.
و قد أضرب عن ذکر أسمائهم و أنسابهم و موالدهم و کیفیة نشأتهم و ما اتخذوه لأنفسهم من المشاغل و موقعهم من مجتمعهم و زمان قیامهم و اعتزالهم و اسم الملک الذی هربوا منه و المدینة التی خرجوا منها و القوم الذین کانوا فیهم و اسم الکلب الذی لازمهم و هل کان کلب صید لهم أو کلب غنم للراعی؟ و ما لونه؟- و قد أمعن فیه الروایات- إلی غیر ذلک من الأمور التی لا یتوقف غرض الهدایة علی العلم بشی‌ء منها کما یتوقف علیه غرض البحث التاریخی.
ثم إن المفسرین من السلف لما أخذوا فی البحث عن آیات القصص راموا بیان اتصال الآیات بضم المتروک من أطراف القصص إلی المختار المأخوذ منها لتصاغ بذلک قصة کاملة الأجزاء مستوفاة الأطراف فأدی اختلاف أنظارهم إلی اختلاف یشابه اختلاف النقل فآل الأمر إلی ما نشاهده.



2- قصة أصحاب الکهف فی القرآن:

و قد قال تعالی مخاطبا لنبیه (ص) «فَلا تُمارِ فِیهِمْ إِلَّا مِراءً ظاهِراً وَ لا تَسْتَفْتِ فِیهِمْ مِنْهُمْ أَحَداً» کانت أصحاب الکهف و الرقیم فتیة نشئوا فی مجتمع مشرک لا یری إلا عبادة الأوثان فتسرب فی المجتمع دین التوحید فآمن بالله قوم منهم فأنکروا علیهم ذلک و قابلوهم بالتشدید و التضییق و الفتنة و العذاب، و أجبروهم علی عبادة الأوثان و رفض دین التوحید فمن عاد إلی ملتهم ترکوه و من أصر علی المخالفة قتلوه شر قتلة.
و کانت الفتیة ممن آمن بالله إیمانا علی بصیرة فزادهم الله هدی علی هداهم و أفاض علیهم المعرفة و الحکمة و کشف بما آتاهم من النور عما یهمهم من الأمر و ربط علی قلوبهم فلم یخشوا إلا الله و لا أوحشهم ما یستقبلهم من الحوادث و المکاره فعلموا أنهم لو أداموا المکث فی مجتمعهم الجاهل المتحکم لم یسعهم دون أن یسیروا بسیرتهم فلا یتفوهوا بکلمة الحق و لا یتشرعوا بشریعة الحق و علموا أن سبیلهم أن یقوموا علی التوحید و رفض الشرک ثم اعتزال القوم، و علموا أن لو اعتزلوهم و دخلوا الکهف أنجاهم الله مما هم فیه من البلاء.
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فقاموا و قالوا ردا علی القوم فی اقتراحهم و تحکمهم: رَبُّنا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَنْ نَدْعُوَا مِنْ دُونِهِ إِلهاً لَقَدْ قُلْنا إِذاً شَطَطاً هؤُلاءِ قَوْمُنَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لَوْ لا یَأْتُونَ عَلَیْهِمْ بِسُلْطانٍ بَیِّنٍ فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً.
ثم قالوا: وَ إِذِ اعْتَزَلْتُمُوهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ إِلَّا اللَّهَ فَأْوُوا إِلَی الْکَهْفِ یَنْشُرْ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یُهَیِّئْ لَکُمْ مِنْ أَمْرِکُمْ مِرْفَقاً.
ثم دخلوا الکهف و استقروا علی فجوة منه و کلبهم باسط ذراعیه بالوصید فدعوا ربهم بما تفرسوا من قبل أنه سیفعل بهم ذلک فقالوا: ربنا آتنا من لدنک رحمة و هیئ لنا من أمرنا رشدا فضرب الله علی آذانهم فی الکهف سنین و لبثوا فی کهفهم- و کلبهم معهم ثلاثمائة سنین و ازدادوا تسعا و تری الشمس إذا طلعت تزاور عن کهفهم ذات الیمین و إذا غربت تقرضهم ذات الشمال و هم فی فجوة منه و تحسبهم أیقاظا و هم رقود و یقلبهم الله ذات الیمین و ذات الشمال و کلبهم باسط ذراعیه بالوصید لو اطلعت علیهم لولیت منهم فرارا و لملئت منهم رعبا.
ثم إن الله بعثهم بعد هذا الدهر الطویل و هو ثلاثمائة و تسع سنین من یوم دخلوا الکهف لیریهم کیف نجاهم من قومهم فاستیقظوا جمیعا و وجدوا أن الشمس تغیر موقعها و فیهم شی‌ء من لوثة نومهم الثقیل قال قائل منهم: کم لبثتم؟ قال قوم منهم: لبثنا یوما أو بعض یوم لما وجدوا من تغیر موقع الشعاع و ترددوا هل مرت علیهم لیلة أو لا؟
و قال آخرون منهم: بل ربکم أعلم بما لبثتم ثم قال: فابعثوا بورقکم هذه إلی المدینة فلینظر أیها أزکی طعاما فلیأتکم برزق منه فإنکم جیاع و لیتلطف الذاهب منکم إلی المدینة فی مسیره إلیها و شرائه الطعام و لا یشعرن بکم أحدا إنهم إن علموا بمکانکم یرجموکم أو یعیدوکم فی ملتهم و لن تفلحوا إذا أبدا.
و هذا أوان أن یعثر الله سبحانه الناس علیهم فإن القوم الذین اعتزلوهم و فارقوهم یوم دخلوا الکهف قد انقرضوا و ذهب الله بهم و بملکهم و ملتهم و جاء بقوم آخرین الغلبة فیهم لأهل التوحید و السلطان و قد اختلفوا أعنی أهل التوحید و غیرهم فی أمر المعاد فأراد الله سبحانه أن یظهر لهم آیة فی ذلک فأعثرهم علی أصحاب الکهف.
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فخرج المبعوث من الفتیة و أتی المدینة و هو یظن أنها التی فارقها البارحة لکنه وجد المدینة قد تغیرت بما لا یعهد مثله فی یوم و لا فی عمر و الناس غیر الناس و الأوضاع و الأحوال غیر ما کان یشاهده بالأمس فلم یزل علی حیرة من الأمر حتی أراد أن یشتری طعاما بما عنده من الورق و هی یومئذ من الورق الرائجة قبل ثلاثة قرون فأخذت المشاجرة فیها و لم تلبث دون أن کشفت عن أمر عجیب و هو أن الفتی ممن کانوا یعیشون هناک قبل ذلک بثلاثة قرون، و هو أحد الفتیة کانوا فی مجتمع مشرک ظالم فهجروا الوطن و اعتزلوا الناس صونا لإیمانهم و دخلوا الکهف فأنامهم الله هذا الدهر الطویل ثم بعثهم، و ها هم الآن فی الکهف فی انتظار هذا الذی بعثوه إلی المدینة لیشتری لهم طعاما یتغذون به.
فشاع الخبر فی المدینة لساعته و اجتمع جم غفیر من أهلها فساروا إلی الکهف و معهم الفتی المبعوث من أصحاب الکهف فشاهدوا ما فیه تصدیق الفتی فیما أخبرهم من نبإ رفقته و ظهرت لهم الآیة الإلهیة فی أمر المعاد.
و لم یلبث أصحاب الکهف بعد بعثهم کثیرا دون أن توفاهم الله سبحانه و عند ذلک اختلف المجتمعون علی باب الکهف من أهل المدینة ثانیا فقال المشرکون منهم: ابنوا علیهم بنیانا ربهم أعلم بهم قال الذین غلبوا علی أمرهم و هم الموحدون لنتخذن علیهم مسجدا.



3- القصة عند غیر المسلمین:

معظم أهل الروایة و التاریخ علی أن القصة وقعت فی الفترة بین النبی ص و بین المسیح (ع) و لذلک لم یرد ذکرها فی کتب العهدین و لم یعتوره الیهود و إن اشتملت عدة من الروایات علی أن قریشا تلقت القصة من الیهود، و إنما اهتم بها النصاری و اعتوروها قدیما و حدیثا، و ما نقل عنهم فی القصة قریب مما أورده ابن إسحاق فی العرائس، عن ابن عباس غیر أنهم یختلف روایاتهم عن روایات المسلمین فی أمور:.
أحدها: أن المصادر السریانیة تذکر عدد أصحاب الکهف ثمانیة فی حین یذکره المسلمون و کذا المصادر الیونانیة و الغربیة سبعة.
ثانیها: أن قصتهم خالیة من ذکر کلب أصحاب الکهف.
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ثالثها: أنهم ذکروا أن مدة لبث أصحاب الکهف فیه مائتا سنة أو أقل و المسلمون یذکر معظمهم أنه ثلاثمائة و تسع سنین علی ما هو ظاهر القرآن الکریم و السبب فی تحدیدهم ذلک أنهم ذکروا أن الطاغیة الذی کان یجبر الناس علی عبادة الأصنام و قد هرب منه الفتیة هو دقیوس الملک 449- 451 و قد استیقظ أهل الکهف علی ما ذکروا سنة 435 م أو سنة 437 أو سنة 439 م فلا یبقی للبثهم فی الکهف إلا مائتا سنة أو أقل و أول من ذکره من مؤرخهم علی ما یذکر هو «جیمس» الساروغی السریانی الذی ولد سنة 451 م و مات سنة 521 م ثم أخذ عنه الآخرون و للکلام تتمة ستوافیک.



4- أین کهف أصحاب الکهف؟

عثر فی مختلف بقاع الأرض علی عدة من الکهوف و الغیران و علی جدرانها تماثیل رجال ثلاثة أو خمسة أو سبعة و معهم کلب و فی بعضها بین أیدیهم قربان یقربونه، و یتمثل عند الإنسان المطلع علیها قصص أصحاب الکهف و یقرب من الظن أن هذه النقوش و التماثیل إشارة إلی قصة الفتیة و أنها انتشرت و ذاعت بعد وقوعها فی الأقطار فأخذت ذکری یتذکر بها الرهبان و المتجردون للعبادة فی هذه الکهوف.
و أما الکهف الذی التجأ إلیه و استخفی فیه أهل الکهف فجری علیهم ما جری فالناس فیه فی اختلاف و قد ادعی ذلک فی عدة مواضع.
أحدها: کهف أفسوس و أفسوس «1» هذا مدینة خربة أثریة واقعة فی ترکیا علی مسافة 73 کیلو مترا من بلدة إزمیر، و الکهف علی مساحة کیلو متر واحد أو أقل من أفسوس بقرب قریة «ایاصولوک» بسفح جبل «ینایرداغ».
و هو کهف وسیع فیه- علی ما یقال- مات من القبور مبنیة من الطوب و هو فی سفح الجبل و بابه متجه نحو الجهة الشمالیة الشرقیة و لیس عنده أثر من مسجد أو صومعة أو کنیسة، و هذا الکهف هو الأعرف عند النصاری، و قد ورد ذکره فی عدة من روایات المسلمین.
و هذا الکهف علی الرغم من شهرته البالغة- لا ینطبق علیه ما ورد فی الکتاب 
______________________________
(1) بکسر الهمزة و الفاء و قد ضبطه فی مراصد الاطلاع بالضم فالسکون و لعله سهو.
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العزیز من المشخصات.
أما أولا: فقد قال تعالی: «وَ تَرَی الشَّمْسَ إِذا طَلَعَتْ تَزاوَرُ عَنْ کَهْفِهِمْ ذاتَ الْیَمِینِ وَ إِذا غَرَبَتْ تَقْرِضُهُمْ ذاتَ الشِّمالِ و هو صریح فی أن الشمس یقع شعاعها عند الطلوع علی جهة الیمین من الکهف و عند الغروب علی الجانب الشمالی منه، و یلزمه أن یواجه باب الکهف جهة الجنوب، و باب الکهف الذی فی أفسوس متجه نحو الشمال الشرقی.
و هذا الأمر أعنی کون باب کهف أفسوس متجها نحو الشمال و ما ورد من مشخص إصابة الشمس منه طلوعا و غروبا هو الذی دعا المفسرین إلی أن یعتبروا یمین الکهف و یساره بالنسبة إلی الداخل فیه لا الخارج منه مع أنه المعروف المعمول- کما تقدم فی تفسیر الآیة- قال البیضاوی فی تفسیره،: إن باب الکهف فی مقابلة بنات النعش، و أقرب المشارق و المغارب إلی محاذاته مشرق رأس السرطان و مغربه و الشمس إذا کان مدارها مداره تطلع مائلة عنه مقابلة لجانبه الأیمن و هو الذی یلی المغرب، و تغرب محاذیة لجانبه الأیسر فیقع شعاعها علی جانبه و یحلل عفونته و یعدل هواءه و لا یقع علیهم فیؤذی أجسادهم و یبلی ثیابهم. انتهی و نحو منه ما ذکره غیره.
علی أن مقابلة الباب للشمال الشرقی لا للقطب الشمالی و بنات النعش کما ذکروه تستلزم عدم انطباق الوصف حتی علی الاعتبار الذی اعتبروه فإن شعاع الشمس حینئذ یقع علی الجانب الغربی الذی یلی الباب عند طلوعها و أما عند الغروب فالباب و ما حوله مغمور تحت الظل و قد زال الشعاع بعید زوال الشمس و انبسط الظل.
اللهم إلا أن یدعی أن المراد بقوله: «وَ إِذا غَرَبَتْ تَقْرِضُهُمْ ذاتَ الشِّمالِ عدم وقوع الشعاع أو وقوعه خلفهم لا علی یسارهم هذا.
و أما ثانیا: فلأن قوله تعالی: «وَ هُمْ فِی فَجْوَةٍ مِنْهُ أی فی مرتفع منه و لا فجوة فی کهف أفسوس- علی ما یقال- و هذا مبنی علی کون الفجوة بمعنی المرتفع و هو غیر مسلم و قد تقدم أنها بمعنی الساحة.
و أما ثالثا: فلأن قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ غَلَبُوا عَلی أَمْرِهِمْ لَنَتَّخِذَنَّ عَلَیْهِمْ مَسْجِداً» ظاهر فی أنهم بنوا علی الکهف مسجدا، و لا أثر عند کهف أفسوس من مسجد أو
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صومعة أو نحوهما و أقرب ما هناک کنیسة علی مسافة ثلاث کیلومترات تقریبا و لا جهة تربطها بالکهف أصلا.
علی أنه لیس هناک شی‌ء من رقیم أو کتابة أو أمر آخر یشهد و لو بعض الشهادة علی کون بعض هاتیک القبور و هی مآت هی قبور أصحاب الکهف أو أنهم لبثوا هناک صفة من الدهر راقدین ثم بعثهم الله ثم توفاهم.
الکهف الثانی: کهف رجیب و هذا الکهف واقع علی مسافة ثمانیة کیلومترات من مدینة عمان عاصمة الأردن بالقرب من قریة تسمی رجیب و الکهف فی جبل محفورا علی الصخرة فی السفح الجنوبی منه، و أطرافه من الجانبین الشرقی و الغربی مفتوحة یقع علیه شعاع الشمس منها، و باب الکهف یقابل جهة الجنوب و فی داخل الکهف صفة صغیرة تقرب من ثلاثة أمتار فی مترین و نصف علی جانب من سطح الکهف المعادل لثلاثة فی ثلاثة تقریبا و فی الغار عدة قبور علی هیئة النواویس البیزنطیة کأنها ثمانیة أو سبعة.
و علی الجدران نقوش و خطوط بالیونانی القدیم و الثمودی منمحیة لا تقرأ و أیضا صورة کلب مصبوغة بالحمرة و زخارف و تزویقات أخری.
و فوق الغار آثار صومعة بیزنطیة تدل النقود و الآثار الأخری المکتشفة فیها علی کونها مبنیة فی زمان الملک جوستینوس الأول 418 427 و آثار أخری علی أن الصومعة بدلت ثانیا بعد استیلاء المسلمین علی الأرض مسجدا إسلامیا مشتملا علی المحراب و المأذنة و المیضاة، و فی الساحة المقابلة لباب الکهف آثار مسجد آخر بناه المسلمون فی صدر الإسلام ثم عمروها و شیدوها مرة بعد مرة، و هو مبنی علی إنقاض کنیسة بیزنطیة کما أن المسجد الذی فوق الکهف کذلک.
و کان هذا الکهف- علی الرغم من اهتمام الناس بشأنه و عنایتهم بأمره کما یکشف عنه الآثار- متروکا منسیا و بمرور الزمان خربة و ردما متهدما حتی اهتمت دائرة الآثار الأردنیة أخیرا «1» بالحفر و التنقیب فیه فاکتشفته فظهر ثانیا بعد خفائه قرونا،
______________________________
(1) و قد وقع هذا الحفر و الاکتشاف سنة 1963 م المطابقة 1342 ه ش و ألف فی ذلک متصدیه 
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و قامت عدة من الأمارات و الشواهد الأثریة علی کونه هو کهف أصحاب الکهف المذکورین فی القرآن.
______________________________
الأثری الفاضل «رفیق وفا الدجانی» کتابا سماه «اکتشاف کهف أهل الکهف» نشره سنة 1964 م یفصل القول فیه فی مساعی الدائرة و ما عاناه فی البحث و التنقیب، و یصف فیه خصوصیات حصل علیها فی هذا الکهف، و الآثار التی اکتشفت مما یؤید کون هذا الکهف هو کهف أصحاب الکهف الذی ورد ذکره فی الکتاب العزیز، و یذکر انطباق الأمارات المذکورة فیه و سائر العلائم التی وجدت هناک علی هذا الکهف دون کهف أفسوس و الذی فی دمشق أو البتراء أو إسکاندنافیة.
و قد استقرب فیه أن الطاغیة الذی هرب منه أصحاب الکهف فدخلوا الکهف هو «طراجان الملک 98- 117 م» لادقیوس الملک 249- 251 م الذی ذکره المسیحیون و بعض المسلمین و لا دقیانوس الملک 285- 305 الذی ذکره بعض أخر من المسلمین فی روایاتهم.
و استدل علیه بأن الملک الصالح الذی بعث الله أصحاب الکهف فی زمانه هو «ثئودوسیوس» الملک 408- 450 بإجماع مؤرخی المسیحیین و المسلمین و إذا طرحنا زمان الفترة الذی ذکره القرآن لنوم أهل الکهف و هی 309 سنین من متوسط حکم هذا الملک الصالح و هو 421 بقی 112 سنة و صادف زمان حکم طراجان الملک و قد أصدر طراجان فی هذه السنة مرسوما یقضی أن کل عیسوی یرفض عبادة الآلهة یحاکم کخائن للدولة و یعرض للموت.
و بهذا الوجه یندفع اعتراض بعض مؤرخی المسیحیین کجیبون فی کتاب «انحطاط و سقوط الإمبراطوریة الرومیة» علی زمان لبث الفتیة 309 سنین المذکورة فی القرآن بأنه لا یوافق ما ضبطه و أثبته التاریخ أنهم بعثوا فی زمن حکم الملک الصالح ثئودوسیوس 408- 451 م و قد دخلوا الکهف فی زمن حکم دقیوس 249- 251 م و الفصل بین الحکمین مائتا سنة أو أقل و هذا منه شکر الله سعیه استدلال وجیه بید أنه یتوجه علیه أمور:
منها: طرحه 309 سنین المذکورة فی القرآن و هی سنون قمریة علی الظاهر و کان ینبغی أن یعتبرها 300 سنة لتکون شمسیة فیطرحها من 430 متوسط سنی حکم الملک الصالح.
و منها: أنه ذکر إجماع المؤرخین من المسلمین و المسیحیین علی ظهور أمر الفتیة فی زمن حکم ثئودوسیوس و لا إجماع هناک مع سکوت أکثر روایاتهم عن تسمیة هذا الملک الصالح و لم یذکره باسمه إلا قلیل منهم و لعلهم أخذوا ذلک من مؤرخی المسیحیین و لعل ذلک حدس منهم عما ینسب إلی جیمس الساروغی 452- 521 م أنه ذکر القصة فی کتاب له ألفه سنة 474 فطبقوا الملک علی ثئودوسیوس علی أن مثل هذا الإجماع إجماعهم المرکب علی أن طاغیتهم إما دقیوس أو دقیانوس فإنه ینفی علی أی حال کونه هو «طراجان».
و منها: أنه ذکر أن الصومعة التی علی الکهف تدل البینات الأثریة علی کونها مبنیة فی زمن جستینوس الأول 518- 527 م و لازم ذلک أن یکون بناؤها بعد مائة سنة تقریبا من ظهور أمر الفتیة، و ظاهر الکتاب العزیز أن بناءها مقارن لزمان إعثار الناس علیهم، و علی هذا ینبغی أن یعتقد أن بناءها بناء مجدد ما هو بالبناء الأولی عند ظهور أمرهم.
و بعد هذا کله فالمشخصات التی وردت فی القرآن الکریم للکهف أوضح انطباقا علی کهف الرجیب من غیره.
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و قد ورد کون کهف أصحاب الکهف بعمان فی بعض روایات المسلمین کما أشرنا إلیه فیما تقدم و ذکره الیاقوت فی معجم البلدان و أن الرقیم اسم قریة بالقرب من عمان کان فیها قصر لیزید بن عبد الملک و قصر آخر فی قریة أخری قریبة منها تسمی الموقر و إلیهما یشیر الشاعر بقوله:
یزرن علی تنانیه یزیدابأکناف الموقر و الرقیم 
و بلدة عمان أیضا مبنیة فی موضع مدینة «فیلادلفیا» التی کانت من أشهر مدن عصرها و أجملها قبل ظهور الدعوة الإسلامیة و کانت هی و ما والاها تحت استیلاء الروم منذ أوائل القرن الثانی المیلاد حتی فتح المسلمون الأرض المقدسة.
و الحق أن مشخصات کهف أهل الکهف أوضح انطباقا علی هذا الکهف من غیره.
و الکهف الثالث: کهف بجبل قاسیون بالقرب من الصالحیة بدمشق الشام ینسب إلی أصحاب الکهف.
و الکهف الرابع: کهف بالبتراء من بلاد فلسطین ینسبونه إلی أصحاب الکهف.
و الکهف الخامس: کهف اکتشف- علی ما قیل- فی شبه جزیرة إسکاندنافیة من الأوربة الشمالیة عثروا فیه علی سبع جثث غیر بالیة علی هیئة الرومانیین یظن أنهم الفتیة أصحاب الکهف.
و ربما یذکر بعض کهوف أخر منسوب إلی أصحاب الکهف کما یذکر أن بالقرب من بلدة نخجوان من بلاد قفقاز کهفا یعتقد أهل تلک النواحی أنه کهف أصحاب الکهف و کان الناس یقصدونه و یزورونه.
و لا شاهد یشهد علی کون شی‌ء من هذه الکهوف هو الکهف المذکور فی القرآن الکریم. علی أن المصادر التاریخیة تکذب الأخیرین إذ القصة علی أی حال قصة رومانیة، و سلطتهم حتی فی أیام مجدهم و سؤددهم لم تبلغ هذه النواحی نواحی أوربة الشمالیة و قفقاز.
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اشارة

وَ اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنْ کِتابِ رَبِّکَ لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ وَ لَنْ تَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً (27) وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ وَ لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا وَ اتَّبَعَ هَواهُ وَ کانَ أَمْرُهُ فُرُطاً (28) وَ قُلِ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ إِنَّا أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ ناراً أَحاطَ بِهِمْ سُرادِقُها وَ إِنْ یَسْتَغِیثُوا یُغاثُوا بِماءٍ کَالْمُهْلِ یَشْوِی الْوُجُوهَ بِئْسَ الشَّرابُ وَ ساءَتْ مُرْتَفَقاً (29) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ مَنْ أَحْسَنَ عَمَلاً (30) أُولئِکَ لَهُمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ یُحَلَّوْنَ فِیها مِنْ أَساوِرَ مِنْ ذَهَبٍ وَ یَلْبَسُونَ ثِیاباً خُضْراً مِنْ سُنْدُسٍ وَ إِسْتَبْرَقٍ مُتَّکِئِینَ فِیها عَلَی الْأَرائِکِ نِعْمَ الثَّوابُ وَ حَسُنَتْ مُرْتَفَقاً (31)



بیان‌

رجوع و انعطاف علی ما انتهی إلیه الکلام قبل القصة من بلوغ النبی ص حزنا و أسفا علی عدم إیمانهم بالکتاب النازل علیه و ردهم دعوته الحقة ثم تسلیته بأن الدار دار البلاء و الامتحان و ما علیها زینة لها سیجعله الله صعیدا جرزا فلیس ینبغی له (ص) أن یتحرج لأجلهم إن لم یستجیبوا دعوته و لم یؤمنوا بکتابه.
بل الذی علیه أن یصبر نفسه مع أولئک الفقراء من المؤمنین الذین لا یزالون یدعون ربهم و لا یلتفت إلی هؤلاء الکفار المترفین الذین یباهون بما عندهم من زینة الحیاة الدنیا
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التی ستعود صعیدا جرزا بل یدعوهم إلی ربهم و لا یزید علی ذلک فمن شاء منهم آمن به و من شاء کفر و لا علیه شی‌ء، و أما الذی یجب أن یواجهوا به إن کفروا أو آمنوا فلیس هو أن یتأسف أو یسر، بل ما أعده الله للفریقین من عقاب أو ثواب.
قوله تعالی: «وَ اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة فی المجمع،: لحد إلیه و التحد أی مال انتهی فالملتحد اسم مکان من الالتحاد بمعنی المیل و المراد بکتاب ربک القرآن أو اللوح المحفوظ، و کان الثانی أنسب بقوله: «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ .
و فی الکلام علی ما عرفت آنفا رجوع إلی ما قبل القصة و علیه فالأنسب أن یکون قوله: «وَ اتْلُ إلخ عطفا علی قوله: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ إلخ و المعنی لا تهلک نفسک علی آثارهم أسفا و اتل ما أوحی إلیک من کتاب ربک لأنه لا مغیر لکلماته فهی حقة ثابتة و لأنک لا تجد من دونه ملتحدا تمیل إلیه.
و بذلک ظهر أن کلا من قوله: «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ و قوله «لَنْ تَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً» فی مقام التعلیل فهما حجتان علی الأمر فی قوله: «وَ اتْلُ و لعله لذلک خص الخطاب فی قوله: «وَ لَنْ تَجِدَ» إلخ بالنبی ص مع أن الحکم عام و لن یوجد من دونه ملتحد لأحد.
و یمکن أن یکون المراد: و لن تجد أنت ملتحدا من دونه لأنک رسول و لا ملجأ للرسول من حیث إنه رسول إلا مرسلة، و الأنسب علی هذا أن یکون قوله: «لا مُبَدِّلَ لِکَلِماتِهِ حجة واحدة مفادها: و اتل علیهم هذه الآیات المشتملة علی الأمر الإلهی بالتبلیغ لأنه کلمة إلهیة و لا تتغیر کلماته و أنت رسول لیس لک إلا أن تمیل إلی مرسلک و تؤدی رسالته، و یؤید هذا المعنی قوله فی موضع آخر: «قُلْ إِنِّی لَنْ یُجِیرَنِی مِنَ اللَّهِ أَحَدٌ وَ لَنْ أَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً إِلَّا بَلاغاً مِنَ اللَّهِ وَ رِسالاتِهِ»: الجن: 23.
قوله تعالی: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ إلی آخر الآیة قال الراغب: الصبر الإمساک فی ضیق یقال: صبرت الدابة حبستها بلا علف، و صبرت فلانا خلفته خلفة لا خروج له منها، و الصبر حبس النفس علی ما یقتضیه العقل و الشرع أو عما یقتضیان حبسها عنه. انتهی مورد الحاجة.
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و وجه الشی‌ء ما یواجهک و یستقبلک به، و الأصل فی معناه الوجه بمعنی الجارحة، و وجهه تعالی أسماؤه الحسنی و صفاته العلیا التی بها یتوجه إلیه المتوجهون و یدعوه الداعون و یعبده العابدون قال تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها»: الأعراف:
180، و أما الذات المتعالیة فلا سبیل إلیها، و إنما یقصده القاصدون و یریده المریدون لأنه إله رب علی عظیم ذو رحمة و رضوان إلی غیر ذلک من أسمائه و صفاته.
و الداعی لله المرید وجهه إن أراد صفاته تعالی الفعلیة کرحمته و رضاه و إنعامه و فضله فإنما یرید أن تشمله و تغمره فیتلبس بها نوع تلبس فیکون مرحوما و مرضیا عنه و منعما بنعمته، و إن أراد صفاته غیر الفعلیة کعلمه و قدرته و کبریائه و عظمته فإنما یرید أن یتقرب إلیه تعالی بهذه الصفات العلیا، و إن شئت فقل: یرید أن یضع نفسه موضعا تقتضیه الصفة الإلهیة کأن یقف موقف الذلة و الحقارة قبال عزته و کبریائه و عظمته تعالی، و یقف موقف الجاهل العاجز الضعیف تجاه علمه و قدرته و قوته تعالی و هکذا فافهم ذلک.
و بذلک یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالوجه هو الرضی و الطاعة المرضیة مجازا لأن من رضی عن شخص أقبل علیه و من غضب یعرض عنه، و کذا قول بعضهم:
المراد بالوجه الذات و الکلام علی حذف مضاف، و کذا قول بعضهم: المراد بالوجه التوجه و المعنی یریدون التوجه إلیه و الزلفی لدیه هذا.
و المراد بدعائهم ربهم بالغداة و العشی الاستمرار علی الدعاء و الجری علیه دائما لأن الدوام یتحقق بتکرر غداة بعد عشی و عشی بعد غداة علی الحس فالکلام جار علی الکنایة. و قیل: المراد بدعاء الغداة و العشی صلاة طرفی النهار و قیل: الفرائض الیومیة و هو کما تری.
و قوله تعالی: «وَ لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» أصل معنی العدو کما صرح به الراغب التجاوز و هو المعنی الساری فی جمیع مشتقاته و موارد استعمالاته قال فی القاموس،: یقال: عدا الأمر و عنه جاوزه و ترکه انتهی فمعنی «لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ لا تجاوزهم و لا تترکهم عیناک و الحال أنک ترید زینة الحیاة الدنیا.
لکن ذکر بعضهم أن المجاوزة لا تتعدی بعن إلا إذا کان بمعنی العفو، و لذا قال 
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الزمخشری فی الکشاف،: إن قوله: «لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ بتضمین عدا معنی نبا و علا فی قولک: نبت عنه عینه و علت عنه عینه إذا اقتحمته و لم تعلق به، و لو لا ذلک لکان من الواجب أن یقال: و لا تعدهم عیناک.
و قوله تعالی: «وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا» المراد بإغفال قلبه تسلیط الغفلة علیه و إنساؤه ذکر الله سبحانه علی سبیل المجازاة حیث إنهم عاندوا الحق فأضلهم الله بإغفالهم عن ذکره فإن کلامه تعالی فی قوم هذه حالهم نظیر ما سیأتی فی ذیل الآیات من قوله: «إِنَّا جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً وَ إِنْ تَدْعُهُمْ إِلَی الْهُدی فَلَنْ یَهْتَدُوا إِذاً أَبَداً».
فلا مساغ لقول من قال: إن الآیة من أدلة جبره تعالی علی الکفر و المعصیة و ذلک لأن الإلجاء مجازاة لا ینافی الاختیار و الذی ینافیه هو الإلجاء ابتداء و مورد الآیة من القبیل الأول.
و لا حاجة إلی تکلف التأویل کقول من قال إن المراد بقوله: «أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عرضناه للغفلة أو أن المعنی صادفناه غافلا أو أرید به نسبناه إلی الغفلة أو أن الإغفال بمعنی جعله غفلا لا سمة له و لا علامة و المراد جعلنا قلبه غفلا لم نسمه بسمة قلوب المؤمنین و لم نعلم فیه علامة المؤمنین لتعرفه الملائکة بتلک السمة. فالجمیع کما تری.
و قوله تعالی: «وَ اتَّبَعَ هَواهُ وَ کانَ أَمْرُهُ فُرُطاً» قال فی المجمع،: الفرط التجاوز للحق و الخروج عنه من قولهم: أفرط إفراطا إذا أسرف انتهی، و اتباع الهوی و الإفراط من آثار غفلة القلب، و لذلک کان عطف الجملتین علی قوله: «أَغْفَلْنا» بمنزلة عطف التفسیر.
قوله تعالی: «وَ قُلِ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ عطف علی ما عطف علیه قوله: «وَ اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ و قوله: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ فالسیاق سیاق تعداد وظائف النبی ص قبال کفرهم بما أنزل إلیه و إصرارهم علیه و المعنی لا تأسف علیهم و اتل ما أوحی إلیک و اصبر نفسک مع هؤلاء المؤمنین من الفقراء، و قل للکفار: الحق من ربکم و لا تزد علی ذلک فمن شاء منهم أن یؤمن فلیؤمن و من شاء
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منهم أن یکفر فلیکفر فلیس بنفعنا إیمانهم و لا یضرنا کفرهم بل ما فی ذلک من نفع أو ضرر و ثواب أو تبعة عذاب عائد إلیهم أنفسهم فلیختاروا ما شاءوا فقد أعتدنا للظالمین کذا و کذا و للصالحین من المؤمنین کذا.
و من هنا یظهر أن قوله: «فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ» من کلامه تعالی یخاطب به نبیه ص و لیس داخلا فی مقول القول فلا یعبأ بما ذکر بعضهم أن الجملة من تمام القول المأمور به.
و یظهر أیضا أن قول: «إِنَّا أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ ناراً» إلخ فی مقام التعلیل لتخییرهم بین الإیمان و الکفر الذی هو تخییر صورة و تهدید معنی، و المعنی أنا إنما نهیناک عن الأسف و أمرناک أن تکتفی بالتبلیغ فقط و تقنع بقولک: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ فحسب و لم نتوسل إلی إصرار و إلحاح لأنا هیأنا لهم تبعات هذه الدعوة ردا و قبولا و کفی بما هیأناه محرضا و رادعا و لا حاجة إلی أزید من ذلک و علیهم أن یختاروا لأنفسهم أی المنزلتین شاءوا.
قوله تعالی: «إِنَّا أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ ناراً» إلی آخر الآیة قال فی المجمع،: السرادق الفسطاط المحیط بما فیه، و یقال: السرادق ثوب یدار حول الفسطاط، و قال: المهل خثارة الزیت، و قیل: هو النحاس الذائب، و قال: المرتفق المتکأ من المرفق یقال:
ارتفق إذا اتکأ علی مرفقه انتهی و الشی‌ء النضج یقال: شوی یشوی وشیا إذا نضج.
و فی تبدیل الکفر من الظلم فی قوله: «إِنَّا أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ دون أن یقول: للکافرین دلالة علی أن التبعة المذکورة إنما هی للظالمین بما هم ظالمون: و قد عرفهم فی قوله:
«الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ»: الأعراف: 45 و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إِنَّا لا نُضِیعُ أَجْرَ مَنْ أَحْسَنَ عَمَلًا» بیان لجزاء المؤمنین علی إیمانهم و عملهم الصالح و إنما قال: «إِنَّا لا نُضِیعُ إلخ و لم یقل:
و أعتدنا لهؤلاء کذا و کذا لیکون دالا علی العنایة بهم و الشکر لهم.
و قوله: «إِنَّا لا نُضِیعُ إلخ فی موضع خبر إن، و هو فی الحقیقة من وضع السبب 
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موضع المسبب و التقدیر إن الذین آمنوا و عملوا الصالحات سنوفیهم أجرهم فإنهم محسنون و إنا لا نضیع أجر من أحسن عملا.
و إذ عد فی الآیة العقاب أثرا للظلم ثم عد الثواب فی مقابله أجرا للإیمان و العمل الصالح استفدنا منه أن لا ثواب للإیمان المجرد من صالح العمل بل ربما أشعرت الآیة بأنه من الظلم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ لَهُمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهِمُ الْأَنْهارُ» إلی آخر الآیة.
العدن هو الإقامة و جنات عدن جنات إقامة و الأساور قیل: جمع أسورة و هی جمع سوار بکسر السین و هی حلیة المعصم، و ذکر الراغب أنه فارسی معرب و أصله دستواره و السندس ما رق من الدیباج، و الإستبرق ما غلظ منه، و الأرائک جمع أریکة و هی السریر، و معنی الآیة ظاهر.



«بحث روائی»

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه من طریق جویبر عن الضحاک عن ابن عباس": فی قوله: «وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا» قال: نزلت فی أمیة بن خلف- و ذلک أنه دعا النبی ص إلی أمر کرهه الله من طرد الفقراء عنه- و تقریب صنادید أهل مکة فأنزل الله: «وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ یعنی من ختمنا علی قلبه «عَنْ ذِکْرِنا» یعنی التوحید «وَ اتَّبَعَ هَواهُ یعنی الشرک «وَ کانَ أَمْرُهُ فُرُطاً»- یعنی فرطا فی أمر الله و جهالة بالله.
و فیه، أخرج ابن مردویه و أبو نعیم فی الحلیة، و البیهقی فی شعب الإیمان عن سلمان قال": جاءت المؤلفة قلوبهم إلی رسول الله ص عیینة بن بدر- و الأقرع بن حابس فقالوا: یا رسول الله- لو جلست فی صدر المجلس و تغیبت عن هؤلاء و أرواح جبابهم-- یعنون سلمان و أبا ذر و فقراء المسلمین- و کانت علیهم جباب الصوف- جالسناک أو حادثناک- و أخذنا عنک فأنزل الله: وَ اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنْ کِتابِ رَبِّکَ إلی قوله- أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ ناراً» یهددهم بالنار).
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أقول: و روی مثله القمی فی تفسیره 
لکنه ذکر عیینة بن الحصین بن الحذیفة بن بدر الفزاری فقط، و لازم الروایة کون الآیتین مدنیتین و علیه روایات أخر تتضمن نظیرة القصة لکن سیاق الآیات لا یساعد علیه.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی قوله: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِ قالا: إنما عنی بها الصلاة.
و فیه، عن عاصم الکوزی عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول فی قول الله:
«فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ» قال: وعید.
و فی الکافی، و تفسیر العیاشی، و غیره عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ قُلِ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکُمْ فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ» فی ولایة علی (ع).
أقول: و هو من الجری:
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و الترمذی و أبو یعلی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الشعب، عن أبی سعید الخدری عن النبی ص: فی قوله: «بِماءٍ کَالْمُهْلِ قال: کعکر الزیت- فإذا قرب إلیه سقطت فروة وجهه فیه.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله: «بِماءٍ کَالْمُهْلِ قال: قال (ع): المهل الذی یبقی فی أصل الزیت.
و فی تفسیر العیاشی، عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: ابن آدم خلق أجوف- لا بد له من الطعام و الشراب قال تعالی: «وَ إِنْ یَسْتَغِیثُوا یُغاثُوا بِماءٍ کَالْمُهْلِ یَشْوِی الْوُجُوهَ .
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اشارة

وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلاً رَجُلَیْنِ جَعَلْنا لِأَحَدِهِما جَنَّتَیْنِ مِنْ أَعْنابٍ وَ حَفَفْناهُما بِنَخْلٍ وَ جَعَلْنا بَیْنَهُما زَرْعاً (32) کِلْتَا الْجَنَّتَیْنِ آتَتْ أُکُلَها وَ لَمْ تَظْلِمْ مِنْهُ شَیْئاً وَ فَجَّرْنا خِلالَهُما نَهَراً (33) وَ کانَ لَهُ ثَمَرٌ فَقالَ لِصاحِبِهِ وَ هُوَ یُحاوِرُهُ أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالاً وَ أَعَزُّ نَفَراً (34) وَ دَخَلَ جَنَّتَهُ وَ هُوَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ قالَ ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً (35) وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُدِدْتُ إِلی رَبِّی لَأَجِدَنَّ خَیْراً مِنْها مُنْقَلَباً (36)
قالَ لَهُ صاحِبُهُ وَ هُوَ یُحاوِرُهُ أَ کَفَرْتَ بِالَّذِی خَلَقَکَ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ سَوَّاکَ رَجُلاً (37) لکِنَّا هُوَ اللَّهُ رَبِّی وَ لا أُشْرِکُ بِرَبِّی أَحَداً (38) وَ لَوْ لا إِذْ دَخَلْتَ جَنَّتَکَ قُلْتَ ما شاءَ اللَّهُ لا قُوَّةَ إِلاَّ بِاللَّهِ إِنْ تَرَنِ أَنَا أَقَلَّ مِنْکَ مالاً وَ وَلَداً (39) فَعَسی رَبِّی أَنْ یُؤْتِیَنِ خَیْراً مِنْ جَنَّتِکَ وَ یُرْسِلَ عَلَیْها حُسْباناً مِنَ السَّماءِ فَتُصْبِحَ صَعِیداً زَلَقاً (40) أَوْ یُصْبِحَ ماؤُها غَوْراً فَلَنْ تَسْتَطِیعَ لَهُ طَلَباً (41)
وَ أُحِیطَ بِثَمَرِهِ فَأَصْبَحَ یُقَلِّبُ کَفَّیْهِ عَلی ما أَنْفَقَ فِیها وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها وَ یَقُولُ یا لَیْتَنِی لَمْ أُشْرِکْ بِرَبِّی أَحَداً (42) وَ لَمْ تَکُنْ لَهُ فِئَةٌ یَنْصُرُونَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ ما کانَ مُنْتَصِراً (43) هُنالِکَ الْوَلایَةُ لِلَّهِ الْحَقِّ هُوَ خَیْرٌ ثَواباً وَ خَیْرٌ عُقْباً (44) وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلَ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ فَأَصْبَحَ هَشِیماً تَذْرُوهُ الرِّیاحُ وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ مُقْتَدِراً (45) الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْباقِیاتُ الصَّالِحاتُ خَیْرٌ عِنْدَ رَبِّکَ ثَواباً وَ خَیْرٌ أَمَلاً (46)
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بیان‌

الآیات تتضمن مثلین یبینان حقیقة ما یملکه الإنسان فی حیاته الدنیا من الأموال و الأولاد و هی زخارف الحیاة و زیناتها الغارة السریعة الزوال و الفناء التی تتزین بها للإنسان فتلهیه عن ذکر ربه و تجذب وهمه إلی أن یخلد إلیها و یعتمد علیها فیخیل إلیه أنه یملکها و یقدر علیها حتی إذا طاف علیها طائف من الله سبحانه فنت و بادت و لم یبق للإنسان منها إلا کحلمة نائم و أمنیة کاذبة.
فالآیات ترجع الکلام إلی توضیح ما أشار سبحانه إلیه فی قوله: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها- إلی قوله- صَعِیداً جُرُزاً» من الحقیقة.
قوله تعالی: «وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلًا رَجُلَیْنِ جَعَلْنا لِأَحَدِهِما جَنَّتَیْنِ مِنْ أَعْنابٍ إلخ أی و اضرب لهؤلاء المتولهین بزینة الحیاة الدنیا المعرضین عن ذکر الله مثلا لیتبین لهم أنهم لم یتعلقوا فی ذلک إلا بسراب وهمی لا واقع له.
و قد ذکر بعض المفسرین أن الذی یتضمنه المثل قصة مقدرة مفروضة فلیس من الواجب أن یتحقق مضمون المثل خارجا، و ذکر آخرون أنه قصة واقعة، و قد رووا فی ذلک قصصا کثیرة مختلفة لا معول علیها غیر أن التدبر فی سیاق القصة بما فیها من کونهما جنتین اثنتین و انحصار أشجارهما فی الکرم و النخل و وقوع الزرع بینهما و غیر ذلک یؤید کونها قصة واقعة.
و قوله: «جَنَّتَیْنِ مِنْ أَعْنابٍ أی من کروم فالثمرة کثیرا ما یطلق علی شجرتها و قوله: «وَ حَفَفْناهُما بِنَخْلٍ أی جعلنا النخل محیطة بهما حافة من حولهما و قوله:
«وَ جَعَلْنا بَیْنَهُما زَرْعاً» أی بین الجنتین و وسطهما، و بذلک تواصلت العمارة و تمت و اجتمعت له الأقوات و الفواکه.
قوله تعالی: «کِلْتَا الْجَنَّتَیْنِ آتَتْ أُکُلَها» الآیة الأکل بضمتین المأکول و المراد بإیتائهما الأکل إثمار أشجارهما من الأعناب و النخیل.
و قوله: «وَ لَمْ تَظْلِمْ مِنْهُ شَیْئاً» الظلم النقص، و الضمیر للأکل أی و لم تنقص من أکله 
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شیئا بل أثمرت ما فی وسعها من ذلک، و قوله: «وَ فَجَّرْنا خِلالَهُما نَهَراً» أی شققنا وسطهما نهرا من الماء یسقیهما و یرفع حاجتهما إلی الشرب بأقرب وسیلة من غیر کلفة.
قوله تعالی: «وَ کانَ لَهُ ثَمَرٌ» الضمیر للرجل و الثمر أنواع المال کما فی الصحاح، و عن القاموس، و قیل: الضمیر للنخل و الثمر ثمره، و قیل: المراد کان للرجل ثمر ملکه من غیر جنته. و أول الوجوه أوجهها ثم الثانی و یمکن أن یکون المراد من إیتاء الجنتین أکلها من غیر ظلم بلوغ أشجارهما فی الرشد مبلغ الاثمار و أوانه، و من قوله:
«وَ کانَ لَهُ ثَمَرٌ» وجود الثمر علی أشجارهما بالفعل کما فی الصیف و هو وجه خال عن التکلف.
قوله تعالی: «فَقالَ لِصاحِبِهِ وَ هُوَ یُحاوِرُهُ أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً» المحاورة المخاطبة و المراجعة فی الکلام، و النفر الأشخاص یلازمون الإنسان نوع ملازمة سموا نفرا لأنهم ینفرون معه و لذلک فسره بعضهم بالخدم و الولد، و آخرون بالرهط و العشیرة و الأول أوفق بما سیحکیه الله تعالی من قول صاحبه له: «إِنْ تَرَنِ أَنَا أَقَلَّ مِنْکَ مالًا وَ وَلَداً» حیث بدل النفر من الولد، و المعنی فقال الذی جعلنا له الجنتین لصاحبه و الحال أنه یحاوره: «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً» أی ولدا و خدما.
و هذا الذی قاله لصاحبه یحکی عن مزعمة خاصة عنده منحرفة عن الحق فإنه نظر إلی نفسه و هو مطلق التصرف فیما خوله الله من مال و ولد لا یزاحم فیما یریده فی ذلک فاعتقد أنه مالکه و هذا حق لکنه نسی أن الله سبحانه هو الذی ملکه و هو المالک لما ملکه و الذی سخره الله له و سلطه علیه من زینة الحیاة الدنیا التی هی فتنة و بلاء یمتحن بها الإنسان لیمیز الله الخبیث من الطیب بل اجتذبت الزینة نفسه إلیها فحسب أنه منقطع عن ربه مستقل بنفسه فیما یملکه، و أن التأثیر کله عند الأسباب الظاهریة التی سخرت له.
فنسی الله سبحانه و رکن إلی الأسباب و هذا هو الشرک ثم التفت إلی نفسه فرأی أنه یتصرف فی الأسباب مهیمنا علیها فظن ذلک کرامة لنفسه و أخذه الکبر فاستکبر علی صاحبه، و إلی ذلک یرجع اختلاف الوصفین أعنی وصفه تعالی لملکه إذ قال:
«جَعَلْنا لِأَحَدِهِما جَنَّتَیْنِ إلخ و لم یقل: کان لأحدهما جنتان، و وصف الرجل نفسه 
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إذ قال لصاحبه: «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً» فلم یر إلا نفسه و نسی أن ربه هو الذی سلطه علی ما عنده من المال و أعزه بمن عنده من النفر فجری قوله لصاحبه «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً مجری قول قارون لمن نصحه أن لا یفرح و یحسن بما آتاه الله من المال: «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ»: القصص: 78.
و هذا الذی یکشف عنه قوله: «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا» إلخ أعنی دعوی الکرامة النفسیة و الاستحقاق الذاتی ثم الشرک بالله بالغفلة عنه و الرکون إلی الأسباب الظاهریة هو الذی أظهره حین دخل جنته فقال کما حکاه الله: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً» إلخ.
قوله تعالی: «وَ دَخَلَ جَنَّتَهُ وَ هُوَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ قالَ إلی آخر الآیتین. الضمائر الأربع راجعة إلی الرجل، و المراد بالجنة جنسها و لذا لم تثن، و قیل: لأن الدخول لا یتحقق فی الجنتین معا فی وقت واحد، و إنما یکون فی الواحدة بعد الواحدة.
و قال فی الکشاف،: فإن قلت: فلم أفرد الجنة بعد التثنیة؟ قلت: معناه و دخل ما هو جنته ما له جنة غیرها یعنی أنه لا نصیب له فی الجنة التی وعد المؤمنون فما ملکه فی الدنیا هو جنته لا غیر، و لم یقصد الجنتین و لا واحدة منهما. انتهی و هو وجه لطیف.
و قوله: «وَ هُوَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ و إنما کان ظالما لأنه تکبر علی صاحبه إذ قال: «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا» إلخ و هو یکشف عن إعجابه بنفسه و شرکه بالله بنسیانه و الرکون إلی الأسباب الظاهریة، و کل ذلک من الرذائل المهلکة.
و قوله: «قالَ ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» البید و البیدودة الهلاک و الفناء و الإشارة بهذه إلی الجنة، و فصل الجملة لکونها فی معنی جواب سؤال مقدر کأنه لما قیل: و دخل جنته قیل: فما فعل؟ فقیل: قال: ما أظن أن تبید إلخ.
و قد عبر عن بقاء جنته بقوله: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ» إلخ و نفی الظن بأمر کنایة عن کونه فرضا و تقدیرا لا یلتفت إلیه حتی یظن به و یمال إلیه فمعنی ما أظن أن تبید هذه أن بقاءه و دوامه مما تطمئن إلیه النفس و لا تتردد فیه حتی تتفکر فی بیده و تظن أنه سیفنی.
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و هذا حال الإنسان فإن نفسه لا تتعلق بالشی‌ء الفانی من جهة أنه متغیر یسرع إلیه الزوال، و إنما یتعلق القلب علیه بما یشاهد فیه من سمة البقاء کیفما کان فینجذب إلیه و لا یلوی عنه إلی شی‌ء من تقادیر فنائه، فتراه إذا أقبلت علیه الدنیا اطمأن إلیها و أخذ فی التمتع بزینتها و الانقطاع إلیها، و اعتورته أهواؤه و طالت آماله کأنه لا یری لنفسه فناء، و لا لما بیده من النعمة زوالا و لا لما ساعدته علیه من الأسباب انقطاعا، و تراه إذا أدبرت عنه الدنیا أخذه الیأس و القنوط فأنساه کل رجاء للفرج و سجل علیه أنه سیدوم و یدوم علیه الشقاء و سوء الحال.
و السبب فی ذلک کله ما أودعه الله فی فطرته من التعلق بهذه الزینة الفانیة فتنة و امتحانا فإذا أعرض عن ذکر ربه انقطع إلی نفسه و الزینة الدنیویة التی بین یدیه و الأسباب الظاهریة التی أحاطت به و تعلق علی حاضر الوضع الذی یشاهده، و دعته جاذبة الزینات و الزخارف أن یجمد علیها و لا یلتفت إلی فنائها و هو القول بالبقاء، و کلما قرعته قارعة العقل الفطری أن الدهر سیغدر به، و الأسباب ستخذله، و أمتعة الحیاة ستودعه، و حیاته المؤجلة ستبلغ أجلها، منعه اتباع الأهواء و طول الآمال الإصغاء لها و الالتفات إلیها.
و هذا شأن أهل الدنیا لا یزالون علی تناقض من الرأی یعملون ما یصدقونه بأهوائهم و یکذبونه بعقولهم لکنهم یطمئنون إلی رأی الهوی فیمنعهم عن الالتفات إلی قضاء العقل.
و هذا معنی قولهم بدوام الأسباب الظاهریة و بقاء زینة الحیاة الدنیا و لهذا قال فیما حکاه الله: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» و لم یقل: هذه لا تبید أبدا.
و قوله: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً» هو مبنی علی ما مر من التأبید فی قوله: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» فإنه یورث استبعاد تغیر الوضع الحاضر بقیام الساعة، و کل ما حکاه الله سبحانه من حجج المشرکین علی نفی المعاد مبنی علی الاستبعاد کقولهم:
«مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ»: یس: 78 و قولهم: «أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ»: الم السجدة: 10.
و قوله: «وَ لَئِنْ رُدِدْتُ إِلی رَبِّی لَأَجِدَنَّ خَیْراً مِنْها مُنْقَلَباً» مبنی علی ما تقدم من دعوی کرامة النفس و استحقاق الخیر، و یورث ذلک فی الإنسان رجاء کاذبا بکل 
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خیر و سعادة من غیر عمل یستدعیه یقول: من المستبعد أن تقوم الساعة و لئن قامت و رددت إلی ربی لأجدن بکرامة نفسی- و لا یقول: یؤتینی ربی- خیرا من هذه الجنة منقلبا أنقلب إلیه.
و قد خدعت هذا القائل نفسه فیما ادعت من الکرامة حتی أقسم علی ما قال کما یدل علیه لام القسم فی قوله: «وَ لَئِنْ رُدِدْتُ و لام التأکید و نونها فی قوله:
«لَأَجِدَنَ و قال: «رُدِدْتُ و لم یقل: ردنی ربی إلیه، و قال: «لَأَجِدَنَ و لم یقل: آتانی الله.
و الآیتان کقوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی : حم السجدة: 50.
قوله تعالی: «قالَ لَهُ صاحِبُهُ وَ هُوَ یُحاوِرُهُ أَ کَفَرْتَ بِالَّذِی خَلَقَکَ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ سَوَّاکَ رَجُلًا» الآیة و ما بعدها إلی تمام أربع آیات رد من صاحب الرجل یرد به قوله: «أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً» ثم قوله إذ دخل جنته «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» و قد حلل الکلام من حیث غرض المتکلم إلی جهتین: إحداهما استعلاؤه علی الله سبحانه بدعوی استقلاله فی نفسه و فیما یملکه من مال و نفر و استثناؤه بما عنده من القدرة و القوة و الثانیة استعلاؤه علی صاحبه و استهانته به بالقلة و الذلة ثم رد کلا من الدعویین بما یحسم مادتها و یقطعها من أصلها فقوله: «أَ کَفَرْتَ بِالَّذِی خَلَقَکَ إلی قوله- إِلَّا بِاللَّهِ رد لأولی الدعویین، و قوله «إِنْ تَرَنِ أَنَا أَقَلَ إلی قوله- طَلَباً» رد للثانیة.
فقوله: «قالَ لَهُ صاحِبُهُ وَ هُوَ یُحاوِرُهُ فی إعادة جملة «وَ هُوَ یُحاوِرُهُ إشارة إلی أنه لم ینقلب عما کان علیه من سکینة الإیمان و وقاره باستماع ما استمعه من الرجل بل جری علی محاورته حافظا آدابه و من أدبه إرفاقه به فی الکلام و عدم خشونته بذکر ما یعد دعاء علیه یسوؤه عادة فلم یذکر ولده بسوء کما ذکر جنته بل اکتفی فیه بما یرمز إلیه ما ذکره فی جنته من إمکان صیرورتها صعیدا زلقا و غور مائها.
و قوله: «أَ کَفَرْتَ بِالَّذِی خَلَقَکَ إلخ الاستفهام للإنکار ینکر علیه ما اشتمل علیه کلامه من الشرک بالله سبحانه بدعوی الاستقلال لنفسه و للأسباب و المسببات کما
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تقدمت الإشارة إلیه و من فروع شرکه استبعاده قیام الساعة و تردده فیه.
و أما ما ذکره فی الکشاف، أنه جعله کافرا بالله جاحدا لأنعمه لشکه فی البعث کما یکون المکذب بالرسول کافرا فغیر سدید کیف؟ و هو یذکر فی استدراکه نفی الشرک عن نفسه، و لو کان کما قال لذکر فیه الإیمان بالمعاد.
فإن قلت: الآیات صریحة فی شرک الرجل، و المشرکون ینکرون المعاد. قلت لم یکن الرجل من المشرکین بمعنی عبدة الأصنام و قد اعترف فی خلال کلامه بما لا تجیزه أصول الوثنیة فقد عبر عنه سبحانه بقوله: «رَبِّی و لا یراه الوثنیون ربا للإنسان و لا إلها معبودا و إنما هو عندهم رب الأرباب و إله الآلهة، و لم ینف المعاد من أصله کما تقدمت الإشارة إلیه بل تردد فیه و استبعده بالإعراض عن التفکر فیه و لو نفاه لقال:
و لو رددت و لم یقل: و لئن رددت إلی ربی.
فما یذکر لأمره من الأثر السیئ فی الآیة إنما هو لشرکه بمعنی نسیانه ربه و دعواه الاستقلال لنفسه و للأسباب الظاهریة ففیه عزله تعالی عن الربوبیة و إلقاء زمام الملک و التدبیر إلی غیره فهذا هو أصل الفساد الذی علیه ینشأ کل فرع فاسد سواء اعترف معه بلسانه بالتوحید أو أنکره و أثبت الآلهة، قال الزمخشری فی قوله تعالی: «قالَ ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» و نعم ما قال: و تری أکثر الأغنیاء من المسلمین و إن لم یطلقوا بنحو هذا ألسنتهم فإن ألسنة أحوالهم ناطقة به منادیة علیه. انتهی.
و قد أبطل هذا المؤمن دعوی صاحبه الکافر بقوله: «أَ کَفَرْتَ بِالَّذِی خَلَقَکَ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ سَوَّاکَ رَجُلًا» بإلفات نظره إلی أصله و هو التراب ثم النطفة فإن ذلک هو أصل الإنسان فما زاد علی ذلک حتی یصیر الإنسان إنسانا سویا ذا صفات و آثار من موهبة الله محضا لا یملک أصله شیئا من ذلک، و لا غیره من الأسباب الظاهریة الکونیة فإنها أمثال الإنسان لا تملک شیئا من نفسها و آثار نفسها إلا بموهبة من الله سبحانه.
فما عند الإنسان و هو رجل سوی من الإنسانیة و آثارها من علم و حیاة و قدرة و تدبیر یسخر بها الأسباب الکونیة فی سبیل الوصول إلی مقاصده و مآربه کل ذلک مملوکة لله محضا، آتاها الإنسان و ملکه إیاها و لم یخرج بذلک عن ملک الله و لا انقطع 
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عنه بل تلبس الإنسان منها بما تلبس فانتسب إلیه بمشیته و لو لم یشأ لم یملک الإنسان شیئا من ذلک فلیس للإنسان أن یستقل عنه تعالی فی شی‌ء من نفسه و آثار نفسه و لا لشی‌ء من الأسباب الکونیة ذلک.
یقول: إنک ذاک التراب ثم المنی الذی ما کان یملک من الإنسانیة و الرجولیة و آثار ذلک شیئا و الله سبحانه هو الذی آتاکها بمشیته و ملکها إیاک و هو المالک لما ملکک فما لک تکفر به و تستر ربوبیته؟ و أین أنت و الاستقلال؟.
قوله تعالی: «لکِنَّا هُوَ اللَّهُ رَبِّی وَ لا أُشْرِکُ بِرَبِّی أَحَداً» القراءة المشهورة «لکن» بفتح النون المشددة من غیر ألف فی الوصل و إثباتها وقفا. و أصله علی ما ذکروه «لکن أنا» حذفت الهمزة بعد نقل فتحتها إلی النون و أدغمت النون فی النون فالوصل بنون مشددة مفتوحة من غیر ألف و الوقف بالألف کما فی «أنا» ضمیر التکلم.
و قد کرر فی الآیة لفظ «رَبِّی و الثانی من وضع الظاهر موضع المضمر و حق السیاق «و لا أشرک به أحدا» و ذلک للإشارة إلی علة الحکم بتعلیقه بالوصف کأنه قال:
و لا أشرک به أحدا لأنه ربی و لا یجوز الإشراک به لربوبیته. و هذا بیان حال من المؤمن قبال ما ادعاه الکافر لنفسه و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا إِذْ دَخَلْتَ جَنَّتَکَ قُلْتَ ما شاءَ اللَّهُ لا قُوَّةَ إِلَّا بِاللَّهِ من تتمة قول المؤمن لصاحبه الکافر، و هو تحضیض و توبیخ لصاحبه إذ قال لما دخل جنته:
«ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» و کان علیه أن یبدله من قوله: «ما شاءَ اللَّهُ لا قُوَّةَ إِلَّا بِاللَّهِ فینسب الأمر کله إلی مشیة الله و یقصر القوة فیه تعالی مبنیا علی ما بینه له أن کل نعمة بمشیة الله و لا قوة إلا به.
و قوله: «ما شاءَ اللَّهُ إما علی تقدیر: الأمر ما شاءه الله، أو علی تقدیر: ما شاءه الله کائن، و ما علی التقدیرین موصولة و یمکن أن تکون شرطیة و التقدیر ما شاءه الله کان، و الأوفق بسیاق الکلام هو أول التقادیر لأن الغرض بیان رجوع الأمور إلی مشیة الله تعالی قبال من یدعی الاستقلال و الاستغناء.
و قوله: «لا قُوَّةَ إِلَّا بِاللَّهِ یفید قیام القوة بالله و حصر کل قوة فیه بمعنی أن ما
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ظهر فی مخلوقاته تعالی من القوة القائمة بها فهو بعینه قائم به من غیر أن ینقطع ما أعطاه منه فیستقل به الخلق قال تعالی: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165.
و قد تم بذلک الجواب عما قاله الکافر لصاحبه و ما قاله عند ما دخل جنته.
قوله تعالی: «إِنْ تَرَنِ أَنَا أَقَلَّ مِنْکَ مالًا وَ وَلَداً فَعَسی إلی آخر الآیتین قال فی المجمع،: أصل الحسبان السهام التی ترمی لتجری فی طلق واحد و کان ذلک من رمی الأساورة، و أصل الباب الحساب، و إنما یقال لما یرمی به: حسبان لأنه یکثر کثرة الحساب. قال: و الزلق الأرض الملساء المستویة لا نبات فیها و لا شی‌ء و أصل الزلق ما تزلق عنه الأقدام فلا تثبت علیه. انتهی.
و قد تقدم أن الصعید هو سطح الأرض مستویا لا نبات علیه، و المراد بصیرورة الماء غورا صیرورته غائرا ذاهبا فی باطن الأرض.
و الآیتان کما تقدمت الإشارة إلیه رد من المؤمن لصاحبه الکافر من جهة ما استعلی علیه بأنه أکثر منه مالا و أعز نفرا، و ما أورده من الرد مستخرج من بیانه السابق و محصله أنه لما کانت الأمور بمشیة الله و قوته و قد جعلک أکثر منی مالا و أعز نفرا فالأمر فی ذلک إلیه لا إلیک حتی تتبجح و تستعلی علی فمن الممکن المرجو أن یعطینی خیرا من جنتک و یخرب جنتک فیدیرنی إلی حال أحسن من حالک الیوم و یدیرک إلی حال أسوأ من حالی الیوم فیجعلنی أغنی منک بالنسبة إلی و یجعلک أفقر منی بالنسبة إلیک.
و الظاهر أن تکون «ترن» فی قوله: «إِنْ تَرَنِ أَنَا أَقَلَ إلخ من الرأی بمعنی الاعتقاد فیکون من أفعال القلوب، و «أَنَا» ضمیر فصل متخلل بین مفعولیه اللذین هما فی الأصل مبتدأ و خبر، و یمکن أن یکون من الرؤیة بمعنی الإبصار فأنا ضمیر رفع أکد به مفعول ترن المحذوف من اللفظ.
و معنی الآیة إن ترنی أنا أقل منک مالا و ولدا فلا بأس و الأمر فی ذلک إلی ربی فعسی ربی أن یؤتینی خیرا من جنتک و یرسل علیها أی علی جنتک مرامی من عذابه السماوی کبرد أو ریح سموم أو صاعقة أو نحو ذلک فتصبح أرضا خالیة ملساء لا شجر علیها و لا زرع، أو یصبح ماؤها غائرا فلن تستطیع أن تطلبه لإمعانه فی الغور.
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قوله تعالی: «وَ أُحِیطَ بِثَمَرِهِ فَأَصْبَحَ یُقَلِّبُ کَفَّیْهِ إلی آخر الآیة الإحاطة بالشی‌ء کنایة عن هلاکه، و هی مأخوذة من إحاطة العدو و استدارته به من جمیع جوانبه بحیث ینقطع عن کل معین و ناصر و هو الهلاک، قال تعالی: «وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ أُحِیطَ بِهِمْ»: یونس: 22.
و قوله: «فَأَصْبَحَ یُقَلِّبُ کَفَّیْهِ کنایة عن الندامة فإن النادم کثیرا ما یقلب کفیه ظهرا لبطن، و قوله: «وَ هِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها» کنایة عن کمال الخراب کما قیل فإن البیوت الخربة المنهدمة تسقط أولا عروشها و هی سقوفها علی الأرض ثم تسقط جدرانها علی عروشها الساقطة و الخوی السقوط و قیل: الأصل فی معنی الخلو.
و قوله: «وَ یَقُولُ یا لَیْتَنِی لَمْ أُشْرِکْ بِرَبِّی أَحَداً» أی یا لیتنی لم أتعلق بما تعلقت به و لم أرکن و لم أطمأن إلی هذه الأسباب التی کنت أحسب أن لها استقلالا فی التأثیر و کنت أرجع الأمر کله إلی ربی فقد ضل سعیی و هلکت نفسی.
و المعنی: و أهلکت أنواع ماله أو فسد ثمر جنته فأصبح نادما علی المال الذی أنفق و الجنة خربة و یقول یا لیتنی لم أشرک بربی أحدا و لم أسکن إلی ما سکنت إلیه و اغتررت به من نفسی و سائر الأسباب التی لم تنفعنی شیئا.
قوله تعالی: «وَ لَمْ تَکُنْ لَهُ فِئَةٌ یَنْصُرُونَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ ما کانَ مُنْتَصِراً» الفئة الجماعة، و المنتصر الممتنع.
و کما کانت الآیات الخمس الأولی أعنی قوله: «قالَ لَهُ صاحِبُهُ إلی قوله- طَلَباً» بیانا قولیا لخطإ الرجل فی کفره و شرکه کذلک هاتان الآیتان أعنی قوله: «وَ أُحِیطَ بِثَمَرِهِ إلی قوله- وَ ما کانَ مُنْتَصِراً» بیان فعلی له أما تعلقه بدوام الدنیا و استمرار زینتها فی قوله: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً» فقد جلی له الخطأ فیه حین أحیط بثمره فأصبحت جنته خاویة علی عروشها، و أما سکونه إلی الأسباب و رکونه إلیها و قد قال لصاحبه أَنَا أَکْثَرُ مِنْکَ مالًا وَ أَعَزُّ نَفَراً» فبین خطاؤه فیه بقوله تعالی: «وَ لَمْ تَکُنْ لَهُ فِئَةٌ یَنْصُرُونَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ و أما دعوی استقلاله بنفسه و تبجحه بها فقد أشیر إلی جهة بطلانها بقوله تعالی: «وَ ما کانَ مُنْتَصِراً».
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قوله تعالی: «هُنالِکَ الْوَلایَةُ لِلَّهِ الْحَقِّ هُوَ خَیْرٌ ثَواباً وَ خَیْرٌ عُقْباً» القراءة المشهورة «الولایة» بفتح الواو و قرئ بکسرها و المعنی واحد، و ذکر بعضهم أنها بفتح الواو بمعنی النصرة و بکسرها بمعنی السلطان، و لم یثبت و کذا «الْحَقِ بالجر، و الثواب مطلق التبعة و الأجر و غلب فی الأجر الحسن الجمیل، و العقب بالضم فالسکون و بضمتین: العاقبة.
ذکر المفسرون أن الإشارة بقوله: «هُنالِکَ إلی معنی قوله: «أُحِیطَ بِثَمَرِهِ أی فی ذلک الموضع أو فی ذلک الوقت و هو موضع الإهلاک و وقته الولایة لله، و أن الولایة بمعنی النصرة أی إن الله سبحانه هو الناصر للإنسان حین یحیط به البلاء و ینقطع عن کافة الأسباب لا ناصر غیره.
و هذا معنی حق فی نفسه لکنه لا یناسب الغرض المسوق له الآیات و هو بیان أن الأمر کله لله سبحانه و هو الخالق لکل شی‌ء المدبر لکل أمر، و لیس لغیره إلا سراب الوهم و تزیین الحیاة لغرض الابتلاء و الامتحان، و لو کان کما ذکروه لکان الأنسب توصیفه تعالی فی قوله: «لِلَّهِ الْحَقِ بالقوة و العزة و القدرة و الغلبة و نحوها لا بمثل الحق الذی یقابل الباطل، و أیضا لم یکن لقوله: «هُوَ خَیْرٌ ثَواباً وَ خَیْرٌ عُقْباً» وجه ظاهر و موقع جمیل.
و الحق و الله أعلم أن الولایة بمعنی مالکیة التدبیر و هو المعنی الساری فی جمیع اشتقاقاتها کما مر فی الکلام علی قوله تعالی: «إِنَّما وَلِیُّکُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ»: المائدة: 55 أی عند إحاطة الهلاک و سقوط الأسباب عن التأثیر و تبین عجز الإنسان الذی کان یری لنفسه الاستقلال و الاستغناء ولایة أمر الإنسان و کل شی‌ء و ملک تدبیره لله لأنه إله حق له التدبیر و التأثیر بحسب واقع الأمر و غیره من الأسباب الظاهریة المدعوة شرکاء له فی التدبیر و التأثیر باطل فی نفسه لا یملک شیئا من الأثر إلا ما أذن الله له و ملکه إیاه و لیس له من الاستقلال إلا اسمه بحسب ما توهمه الإنسان فهو باطل فی نفسه حق بالله سبحانه و الله هو الحق بذاته المستقل الغنی فی نفسه.
و إذا أخذ بالقیاس بینه- تعالی عن القیاس- و بین غیره من الأسباب المدعوة شرکاء فی التأثیر کان الله سبحانه خیرا منها ثوابا فإنه یثیب من دان له ثوابا حقا و هی 
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تثیب من دان لها و تعلق بها ثوابا باطلا زائلا لا یدوم و هو مع ذلک من الله و بإذنه، و کان الله سبحانه خیرا منها عاقبة لأنه سبحانه هو الحق الثابت الذی لا یفنی و لا یزول و لا یتغیر عما هو علیه من الجلال و الإکرام، و هی أمور فانیة متغیرة جعلها الله زینة للحیاة الدنیا یتوله إلیها الإنسان و تتعلق بها قلبه حتی یبلغ الکتاب أجله و إن الله لجاعلها صعیدا جرزا.
و إذا کان الإنسان لا غنی له عن التعلق بشی‌ء ینسب إلیه التدبیر و یتوقع منه إصلاح شأنه فربه خیر له من غیره لأنه خیر ثوابا و خیر عقبا.
و ذکر بعضهم أن الإشارة بقوله: «هُنالِکَ إلی یوم القیامة فیکون المراد بالثواب و العقب ما فی ذلک الیوم. و السیاق کما تعلم لا یساعد علی شی‌ء من ذلک.
قوله تعالی: «وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلَ الْحَیاةِ الدُّنْیا کَماءٍ أَنْزَلْناهُ مِنَ السَّماءِ» إلخ هذا هو المثل الثانی ضرب لتمثیل الحیاة الدنیا بما یقارنها من الزینة السریعة الزوال.
و الهشیم فعیل بمعنی مفعول من الهشم، و هو علی ما قال الراغب کسر الشی‌ء الرخو کالنبات، و ذرا یذرو ذروا أی فرق، و قیل: أی جاء به و ذهب، و قوله:
«فَاخْتَلَطَ بِهِ نَباتُ الْأَرْضِ و لم یقل: اختلط بنبات الأرض إشارة إلی غلبته فی تکوین النبات علی سائر أجزائه، و لم یذکر مع ماء السماء غیره من میاه العیون و الأنهار لأن مبدأ الجمیع ماء المطر، و قوله: «فَأَصْبَحَ هَشِیماً» أصبح فیه- کما قیل- بمعنی صار فلا یفید تقیید الخبر بالصباح.
و المعنی: و اضرب لهؤلاء المتولهین بزینة الدنیا المعرضین عن ذکر ربهم مثل الحیاة الدنیا کماء أنزلناه من السماء و هو المطر فاختلط به نبات الأرض فرف نضارة و بهجة و ظهر بأجمل حلیة فصار بعد ذلک هشیما مکسرا متقطعا تعبث به الریاح تفرقة و تجی‌ء به و تذهب و کان الله علی کل شی‌ء مقتدرا.
قوله تعالی: «الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلی آخر الآیة الآیة بمنزلة النتیجة للمثل السابق و هی أن المال و البنین و إن تعلقت بها القلوب و تاقت إلیها النفوس تتوقع منها الانتفاع و تحف بها الآمال لکنها زینة سریعة الزوال غارة لا یسعها أن تثیبه 
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و تنفعه فی کل ما أراده منها و لا أن تصدقه فی جمیع ما یأمله و یتمناه بل و لا فی أکثره ففی الآیة- کما تری- انعطاف إلی بدء الکلام أعنی قوله: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها» الآیتین.
و قوله: «وَ الْباقِیاتُ الصَّالِحاتُ خَیْرٌ عِنْدَ رَبِّکَ ثَواباً وَ خَیْرٌ أَمَلًا» المراد بالباقیات الصالحات الأعمال الصالحة فإن أعمال الإنسان محفوظة له عند الله بنص القرآن فهی باقیة و إذا کانت صالحة فهی باقیات صالحات، و هی عند الله خیر ثوابا لأن الله یجازی الإنسان الجائی بها خیر الجزاء، و خیر أملا لأن ما یؤمل بها من رحمة الله و کرامته میسور للإنسان فهی أصدق أملا من زینات الدنیا و زخارفها التی لا تفی للإنسان فی أکثر ما تعد، و الآمال المتعلقة بها کاذبة علی الأغلب و ما صدق منها غار خدوع.
و قد ورد من طرق الشیعة و أهل السنة عن النبی ص و من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) عدة من الروایات: أن الباقیات الصالحات التسبیحات الأربع:
سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله أکبر، و فی أخری أنها الصلاة و فی أخری مودة أهل البیت و هی جمیعا من قبیل الجری و الانطباق علی المصداق.
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اشارة

وَ یَوْمَ نُسَیِّرُ الْجِبالَ وَ تَرَی الْأَرْضَ بارِزَةً وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً (47) وَ عُرِضُوا عَلی رَبِّکَ صَفًّا لَقَدْ جِئْتُمُونا کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ بَلْ زَعَمْتُمْ أَلَّنْ نَجْعَلَ لَکُمْ مَوْعِداً (48) وَ وُضِعَ الْکِتابُ فَتَرَی الْمُجْرِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا فِیهِ وَ یَقُولُونَ یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً إِلاَّ أَحْصاها وَ وَجَدُوا ما عَمِلُوا حاضِراً وَ لا یَظْلِمُ رَبُّکَ أَحَداً (49) وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلاَّ إِبْلِیسَ کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِی وَ هُمْ لَکُمْ عَدُوٌّ بِئْسَ لِلظَّالِمِینَ بَدَلاً (50) ما أَشْهَدْتُهُمْ خَلْقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لا خَلْقَ أَنْفُسِهِمْ وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً (51)
وَ یَوْمَ یَقُولُ نادُوا شُرَکائِیَ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ فَدَعَوْهُمْ فَلَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُمْ وَ جَعَلْنا بَیْنَهُمْ مَوْبِقاً (52) وَ رَأَی الْمُجْرِمُونَ النَّارَ فَظَنُّوا أَنَّهُمْ مُواقِعُوها وَ لَمْ یَجِدُوا عَنْها مَصْرِفاً (53) وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِلنَّاسِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ وَ کانَ الْإِنْسانُ أَکْثَرَ شَیْ‌ءٍ جَدَلاً (54) وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی وَ یَسْتَغْفِرُوا رَبَّهُمْ إِلاَّ أَنْ تَأْتِیَهُمْ سُنَّةُ الْأَوَّلِینَ أَوْ یَأْتِیَهُمُ الْعَذابُ قُبُلاً (55) وَ ما نُرْسِلُ الْمُرْسَلِینَ إِلاَّ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ یُجادِلُ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالْباطِلِ لِیُدْحِضُوا بِهِ الْحَقَّ وَ اتَّخَذُوا آیاتِی وَ ما أُنْذِرُوا هُزُواً (56)
وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ ذُکِّرَ بِآیاتِ رَبِّهِ فَأَعْرَضَ عَنْها وَ نَسِیَ ما قَدَّمَتْ یَداهُ إِنَّا جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً وَ إِنْ تَدْعُهُمْ إِلَی الْهُدی فَلَنْ یَهْتَدُوا إِذاً أَبَداً (57) وَ رَبُّکَ الْغَفُورُ ذُو الرَّحْمَةِ لَوْ یُؤاخِذُهُمْ بِما کَسَبُوا لَعَجَّلَ لَهُمُ الْعَذابَ بَلْ لَهُمْ مَوْعِدٌ لَنْ یَجِدُوا مِنْ دُونِهِ مَوْئِلاً (58) وَ تِلْکَ الْقُری أَهْلَکْناهُمْ لَمَّا ظَلَمُوا وَ جَعَلْنا لِمَهْلِکِهِمْ مَوْعِداً (59)
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«بیان»

الآیات متصلة بما قبلها تسیر مسیرها فی تعقیب بیان أن هذه الأسباب الظاهریة و زخارف الدنیا الغارة زینة الحیاة سیسرع إلیها الزوال و یتبین للإنسان أنها لا تملک له نفعا و لا ضرا و إنما یبقی للإنسان أو علیه عمله فیجازی به.
و قد ذکرت الآیات أولا قیام الساعة و مجی‌ء الإنسان فردا لیس معه إلا عمله ثم تذکر إبلیس و إباءه عن السجدة لآدم و فسقه عن أمر ربه و هم یتخذونه و ذریته أولیاء من دون الله و هم لهم عدو ثم تذکر یوم القیامة و إحضارهم و شرکاءهم و ظهور انقطاع الرابطة بینهم و تعقب ذلک آیات أخر فی الوعد و الوعید، و الجمیع بحسب الغرض متصل بما تقدم.
قوله تعالی: «یَوْمَ نُسَیِّرُ الْجِبالَ وَ تَرَی الْأَرْضَ بارِزَةً وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً» الظرف متعلق بمقدر و التقدیر «و اذکر یوم نسیر» و تسییر الجبال بزوالها عن مستقرها و قد عبر سبحانه عنه بتعبیرات مختلفة کقوله: «وَ کانَتِ الْجِبالُ کَثِیباً مَهِیلًا»: المزمل: 14، و قوله: «وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ»: القارعة: 5 و قوله:
«فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا»: الواقعة: 6، و قوله: «وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً»: النبأ: 20.
و المستفاد من السیاق أن بروز الأرض مترتب علی تسییر الجبال فإذا زالت الجبال و التلال تری الأرض بارزة لا تغیب ناحیة منها عن أخری بحائل حاجز و لا یستتر صقع منها عن صقع بساتر، و ربما احتمل أن تشیر إلی ما فی قوله: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها»: الزمر: 69.
و قوله: «وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً» أی لم نترک منهم أحدا فالحشر عام للجمیع.
قوله تعالی: «وَ عُرِضُوا عَلی رَبِّکَ صَفًّا لَقَدْ جِئْتُمُونا کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» إلخ السیاق یشهد علی أن ضمیر الجمع فی قوله: «عُرِضُوا» و کذا ضمیرا الجمع فی الآیة السابقة
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للمشرکین و هم الذین اطمأنوا إلی أنفسهم و الأسباب الظاهریة التی ترتبط بها حیاتهم، و تعلقوا بزینة الحیاة کالمتعلق بأمر دائم باق فکان ذلک انقطاعا منهم عن ربهم، و إنکارا للرجوع إلیه، و عدم مبالاة بما یأتون به من الأعمال أرضی الله أم أسخطه.
و هذه حالهم ما دام أساس الامتحان الإلهی و الزینة المعجلة بین أیدیهم و الأسباب الظاهریة حولهم و لما یقض الأمر أجله ثم إذا حان الحین و تقطعت الأسباب و طاحت الآمال و جعل الله ما علیها من زینة صعیدا جرزا لم یبق إذ ذاک لهم إلا ربهم و أنفسهم و صحیفة أعمالهم المحفوظة علیهم، و عرضوا علی ربهم- و لیسوا یرونه ربا لهم و إلا لعبدوه- صفا واحدا لا تفاضل بینهم بنسب أو مال أو جاه دنیوی لفصل القضاء تبین لهم عند ذلک أن الله هو الحق المبین و أن ما یدعونه من دونه و تعلقت به قلوبهم من زینة الحیاة و استقلال أنفسهم و الأسباب المسخرة لهم ما کانت إلا أوهاما لا تغنی عنهم من الله شیئا و قد أخطئوا إذ تعلقوا بها و أعرضوا عن سبیل ربهم و لم یجروا علی ما أراده منهم بل کان ذلک منهم لأنهم توهموا أن لا موقف هناک یوقفون فیه فیحاسبون علیه.
و بهذا البیان یظهر أن هذا الجمل الأربع: «وَ عُرِضُوا» إلخ «لَقَدْ جِئْتُمُونا» إلخ «بَلْ زَعَمْتُمْ إلخ «وَ وُضِعَ الْکِتابُ إلخ نکت أساسیة مختارة من تفصیل ما یجری یومئذ بینهم و بین ربهم من حین یحشرون إلی أن یحاسبوا، و اکتفی بها إیجازا فی الکلام لحصول الغرض بها.
فقوله: «وَ عُرِضُوا عَلی رَبِّکَ صَفًّا» إشارة أولا إلی أنهم ملجئون إلی الرجوع إلی ربهم و لقائه فیعرضون علیه عرضا من غیر أن یختاروه لأنفسهم، و ثانیا أن لا کرامة لهم فی هذا اللقاء، و یشعر به قوله «عَلی رَبِّکَ و لو أکرموا لقیل: ربهم کما قال: «جَزاؤُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ»: البینة: 8 «و قال إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ»: هود: 29، أو قیل: عرضوا علینا جریا علی سیاق التکلم السابق، و ثالثا أن أنواع التفاضل و الکرامات الدنیویة التی اختلقتها لهم الأوهام الدنیویة من نسب و مال و جاه قد طاحت عنهم فصفوا صفا واحدا لا تمیز فیه لعال من دان و لا لغنی من فقیر و لا لمولی من عبد، و إنما المیز الیوم بالعمل و عند ذلک یتبین لهم أنهم أخطئوا الصواب فی حیاتهم 
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الدنیا و ضلوا السبیل فیخاطبون بمثل قوله: «لَقَدْ جِئْتُمُونا» إلخ.
و قوله «لَقَدْ جِئْتُمُونا کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ» مقول القول و التقدیر و قال لهم أو قلنا لهم: لقد جئتمونا إلخ، و فی هذا بیان خطإهم و ضلالهم فی الدنیا إذ تعلقوا بزینتها و زخرفها فشغلهم ذلک عن سلوک سبیل الله و الأخذ بدینه.
و قوله «بَلْ زَعَمْتُمْ أَلَّنْ نَجْعَلَ لَکُمْ مَوْعِداً» فی معنی قوله: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً وَ أَنَّکُمْ إِلَیْنا لا تُرْجَعُونَ»: المؤمنون: 115 و الجملة إن کانت إضرابا عن الجملة السابقة علی ظاهر السیاق فالتقدیر ما فی معنی قولنا: شغلتکم زینة الدنیا و تعلقکم بأنفسکم و بظاهر الأسباب عن عبادتنا و سلوک سبیلنا بل ظننتم أن لن نجعل لکم موعدا تلقوننا فیه فتحاسبوا و بتعبیر آخر: إن اشتغالکم بالدنیا و تعلقکم بزینتها و إن کان سببا فی الإعراض عن ذکرنا و اقتراف الخطیئات لکن کان هناک سبب هو أقدم منه و هو الأصل و هو أنکم ظننتم أن لن نجعل لکم موعدا فنسیان المعاد هو الأصل فی ترک الطریق و فساد العمل قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»:- ص: 26.
و الوجه فی نسبة الظن بنفی المعاد إلیهم أن انقطاعهم إلی الدنیا و تعلقهم بزینتها و من یدعونه من دون الله فعل من ظن أنها دائمة باقیة لهم و أنهم لا یرجعون إلی الله فهو ظن حالی عملی منهم و یمکن أن یکون کنایة عن عدم اعتنائهم بأمر الله و استهانتهم بما أنذروا به نظیر قوله تعالی: «وَ لکِنْ ظَنَنْتُمْ أَنَّ اللَّهَ لا یَعْلَمُ کَثِیراً مِمَّا تَعْمَلُونَ»: حم السجدة: 22.
و من الجائز أن یکون قوله: «بَلْ زَعَمْتُمْ أَلَّنْ نَجْعَلَ لَکُمْ مَوْعِداً» إضرابا عن اعتذار لهم مقدر بالجهل و نحوه و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ وُضِعَ الْکِتابُ فَتَرَی الْمُجْرِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا فِیهِ وَ یَقُولُونَ یا وَیْلَتَنا» إلی آخر الآیة وضع الکتاب نصبه لیحکم علیه، و مشفقین من الشفقة و أصلها الرقة، قال الراغب فی المفردات،: الإشفاق عنایة مختلطة بخوف لأن المشفق یحب المشفق علیه و یخاف ما یلحقه قال تعالی: «وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ مُشْفِقُونَ فإذا عدی بمن فمعنی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 324
الخوف فیه أظهر، و إذا عدی بفی فمعنی العنایة فیه أظهر، قال تعالی: «إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ «مُشْفِقُونَ مِنْها» انتهی.
و الویل الهلاک، و نداؤه عند المصیبة- کما قیل- کنایة عن کون المصیبة أشد من الهلاک فیستغاث بالهلاک لینجی من المصیبة کما ربما یتمنی الموت عند المصیبة قال تعالی: «یا لَیْتَنِی مِتُّ قَبْلَ هذا»: مریم: 23.
و قوله: «وَ وُضِعَ الْکِتابُ ظاهر السیاق أنه کتاب واحد یوضع لحساب أعمال الجمیع و لا ینافی ذلک وضع کتاب خاص بکل إنسان و الآیات القرآنیة دالة علی أن لکل إنسان کتابا و لکل أمة کتابا و للکل کتابا قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً» الآیة: إسراء: 13 و قد تقدم الکلام فیها، و قال:
«کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا»: الجاثیة: 28 و قال: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ»: الجاثیة: 29 و سیجی‌ء الکلام فی الآیتین إن شاء الله تعالی.
و قیل: المراد بالکتاب کتب الأعمال و اللام للاستغراق، و السیاق لا یساعد علیه.
و قوله: «فَتَرَی الْمُجْرِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا فِیهِ تفریع الجملة علی وضع الکتاب و ذکر إشفاقهم مما فیه دلیل علی کونه کتاب الأعمال أو کتابا فیه الأعمال، و ذکرهم بوصف الاجرام للإشارة إلی علة الحکم و أن إشفاقهم مما فیه لکونهم مجرمین فالحکم یعم کل مجرم و إن لم یکن مشرکا.
و قوله: «وَ یَقُولُونَ یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً إِلَّا أَحْصاها» الصغیرة و الکبیرة وصفان قامتا مقام موصوفهما و هو الخطیئة أو المعصیة أو الهنة و نحوها.
و قولهم هذا إظهار للدهشة و الفزع من سلطة الکتاب فی إحصائه للذنوب أو لمطلق الحوادث و منها الذنوب فی صورة الاستفهام التعجیبی، و منه یعلم وجه تقدیم الصغیرة علی الکبیرة فی قوله: «صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً» مع أن الظاهر أن یقال: لا یغادر کبیرة و لا صغیرة إلا أحصاها بناء علی أن الکلام فی معنی الإثبات و حق الترقی فیه أن یتدرج من الکبیر إلی الصغیر هذا، و ذلک لأن المراد- و الله أعلم- لا یغادر صغیرة لصغرها
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و دقتها و لا کبیرة لکبرها و وضوحها، و المقام مقام الاستفزاع فی صورة التعجیب و إحصاء الصغیرة علی صغرها و دقتها أقرب إلیه من غیرها.
و قوله: «وَ وَجَدُوا ما عَمِلُوا حاضِراً» ظاهر السیاق کون الجملة تأسیسا لا عطف تفسیر لقوله: «لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً» إلخ و علیه فالحاضر عندهم نفس الأعمال بصورها المناسبة لها لا کتابتها کما هو ظاهر أمثال قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7، و یؤیده قوله بعده: «وَ لا یَظْلِمُ رَبُّکَ أَحَداً» فإن انتفاء الظلم بناء علی تجسم الأعمال أوضح لأن ما یجزون به إنما هو عملهم یرد إلیهم و یلحق بهم لا صنع فی ذلک لأحد فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ تذکیر ثان لهم بما جری بینه تعالی و بین إبلیس حین أمر الملائکة بالسجود لأبیهم آدم فسجدوا إلا إبلیس کان من الجن فتمرد عن أمر ربه.
أی و اذکر هذه الواقعة حتی یظهر لهم أن إبلیس- و هو من الجن- و ذریته عدو لهم لا یریدون لهم الخیر فلا ینبغی لهم أن یفتتنوا بما یزینه لهم هو و ذریته من ملاذ الدنیا و شهواتها و الإعراض عن ذکر الله و لا أن یطیعوهم فیما یدعونهم إلیه من الباطل.
و قوله: «أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِی وَ هُمْ لَکُمْ عَدُوٌّ» تفریع علی محصل الواقعة و الاستفهام للإنکار أی و یتفرع علی الواقعة أن لا تتخذوه و ذریته أولیاء و الحال أنهم أعداء لکم معشر البشر، و علی هذا فالمراد بالولایة ولایة الطاعة حیث یطیعونه و ذریته فیما یدعونهم فقد اتخذوهم مطاعین من دون الله، و هکذا فسرها المفسرون.
و لیس من البعید أن یکون المراد بالولایة ولایة الملک و التدبیر و هو الربوبیة فإن الوثنیة کما یعبدون الملائکة طمعا فی خیرهم کذلک یعبدون الجن اتقاء من شرهم، و هو سبحانه یصرح بأن إبلیس من الجن و له ذریة و أن ضلال الإنسان فی صراط سعادته و ما یلجمه من أنواع الشقاء إنما هو بإغواء الشیطان فالمعنی أ فتتخذونه و ذریته آلهة و أربابا من دونی تعبدونهم و تتقربون إلیهم و هم لکم عدو؟.
و یؤیده الآیة التالیة فإن عدم إشهادهم الخلقة إنما یناسب انتفاء ولایة التدبیر عنهم لا انتفاء ولایة الطاعة و هو ظاهر.
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و قد ختم الآیة بتقبیح اتخاذهم إیاهم أولیاء من دون الله الذی معناه اتخاذهم إبلیس بدلا منه سبحانه فقال: «بِئْسَ لِلظَّالِمِینَ بَدَلًا» و ما أقبح ذلک فلا یقدم علیه ذو مسکة، و هو السر فی الالتفات الذی فی قوله: «مِنْ دُونِی فلم یقل: من دوننا علی سیاق قوله: «وَ إِذْ قُلْنا» لیزید فی وضوح القبح کما أنه السر أیضا فی الالتفات السابق فی قوله: «عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ و لم یقل: عن أمرنا.
و للمفسرین هاهنا أبحاث فی معنی شمول أمر الملائکة لإبلیس، و فی معنی کونه من الجن و فی معنی، و قد قدمنا بعض القول فی ذلک فی تفسیر سورة الأعراف.
قوله تعالی: «ما أَشْهَدْتُهُمْ خَلْقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لا خَلْقَ أَنْفُسِهِمْ وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً» ظاهر السیاق کون ضمیری الجمع لإبلیس و ذریته و المراد بالإشهاد الإحضار و الاعلام عیانا کما أن الشهود هو المعاینة حضورا، و العضد ما بین المرفق و الکتف من الإنسان و یستعار للمعین کالید و هو المراد هاهنا.
و قد اشتملت الآیة فی نفی ولایة التدبیر عن إبلیس و ذریته علی حجتین إحداهما:
أن ولایة تدبیر أمور شی‌ء من الأشیاء تتوقف علی الإحاطة العلمیة- بتمام معنی الکلمة- بتلک الأمور من الجهة التی تدبر فیها و بما لذلک الشی‌ء و تلک الأمور من الروابط الداخلیة و الخارجیة بما یبتدئ منه و ما یقارنه و ما ینتهی إلیه و الارتباط الوجودی سار بین أجزاء الکون؛ و هؤلاء و هم إبلیس و ذریته لم یشهدهم الله سبحانه خلق السماوات و الأرض و لا خلق أنفسهم فلا کانوا شاهدین إذ قال للسماوات و الأرض:
کن فکانت و لا إذ قال لهم: کونوا فکانوا فهم جاهلون بحقیقة السماوات و الأرض و ما فی أوعیة وجوداتها من أسرار الخلقة حتی بحقیقة صنع أنفسهم فکیف یسعهم أن یلوا تدبیر أمرها أو تدبیر أمر شطر منها فیکونوا آلهة و أربابا من دون الله و هم جاهلون بحقیقة خلقتها و خلقة أنفسهم.
و أما أنهم لم یشهدوا خلقها فلأن کلا منهم شی‌ء محدود لا سبیل له إلی ما وراء نفسه فغیره فی غیب منه مضروب علیه الحجاب، و هذا بین و قد أنبأ الله سبحانه عنه فی مواضع من کلامه؛ و کذا کل منهم مستور عنه شأن الأسباب التی تسبق وجوده و اللواحق التی ستلحق وجوده.
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و هذه حجة برهانیة غیر جدلیة عند من أجاد النظر و أمعن فی التدبر حتی لا یختلط عنده هذه الألعوبة الکاذبة التی نسمیها تدبیرا بالتدبیر الکونی الذی لا یلحقه خطأ و لا ضلال، و کذا الظنون و المزاعم الواهیة التی نتداولها و نرکن إلیها بالعلم العیانی الذی هو حقیقة العلم و کذا العلم بالأمور الغائبة بالظفر علی أماراتها الأغلبیة بالعلم بالغیب الذی یتبدل به الغیب شهادة.
و الثانیة أن کل نوع من أنواع المخلوقات متوجه بفطرته نحو کماله المختص بنوعه و هذا ضروری عند من تتبعها و أمعن النظر فی حالها فالهدایة الإلهیة عامة للجمیع کما قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50 و الشیاطین أشرار مفسدون مضلون فتصدیهم تدبیر شی‌ء من السماوات و الأرض أو الإنسان- و لن یکون إلا بإذن من الله سبحانه- مؤد إلی نقضه السنة الإلهیة من الهدایة العامة أی توسله تعالی إلی الإصلاح بما لیس شأنه إلا الإفساد و إلی الهدایة بما خاصته الإضلال و هو محال.
و هذا معنی قوله سبحانه: «وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً» الظاهر فی أن سنته تعالی أن لا یتخذ المضلین عضدا فافهم.
و فی قوله: «ما أَشْهَدْتُهُمْ و قوله: «وَ ما کُنْتُ و لم یقل: ما شهدوا و ما کانوا دلالة علی أنه سبحانه هو القاهر المهیمن علیهم علی کل حال، و القائلون بإشراک الشیاطین أو الملائکة أو غیرهم بالله فی أمر التدبیر لم یقولوا باستقلالهم فی ذلک بل بأن أمر التدبیر مملوک لهم بتملیک من الله تعالی مفوض إلیهم بتفویض منه و أنهم أرباب و آلهة و الله رب الأرباب و إله الآلهة.
و ما تقدم من معنی الآیة مبنی علی حمل الإشهاد علی معناه الحقیقی و إرجاع الضمیرین فی «ما أَشْهَدْتُهُمْ و «أَنْفُسِهِمْ إلی إبلیس و ذریته کما هو الظاهر المتبادر من السیاق، و للمفسرین أقوال أخر:.
منها قول بعضهم: إن المراد من الإشهاد فی خلقها المشاورة مجازا فإن أدنی مراتب الولایة علی شی‌ء أن یشاوره فی أمره، و المراد بنفی الاعتضاد نفی سائر مراتب الاستعانة المؤدیة إلی الولایة و السلطة علی المولی علیه بوجه ما فکأنه قیل ما شاورتهم 
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فی أمر خلقها و لا استعنت بهم بشی‌ء من أنواع الاستعانة فمن أین یکونون أولیاء لهم؟.
و فیه أنه لا قرینة علی هذا المجاز و لا مانع من الحمل علی المعنی الحقیقی علی أنه لا رابطة بین الإشارة بالشی‌ء و الولایة علیه حتی تعد المشاورة من مراتب التولیة أو الإشارة من درجات الولایة، و قد وجه بعضهم هذا المعنی بأن المراد بالإشهاد المشاورة کنایة و لازم المشاورة أن یخلق کما شاءوا أی أن یخلقهم کما أحبوا أی أن یخلقهم کاملین فالمراد بنفی إشهاد الشیاطین خلق أنفسهم نفی أن یکونوا کاملین فی الخلقة حتی یسع لهم ولایة تدبیر الأمور.
و فیه مضافا إلی أنه یرد علیه ما أورد علی سابقه أولا أن ذلک یرجع إلی إطلاق الشی‌ء و إرادة لازمه بخمس مراتب من اللزوم فالمشاورة لازم الإشهاد علی ما یدعیه و خلق ما یشاؤه المشیر لازم المشاورة و خلق ما یحبه لازم خلق ما یشاؤه، و کمال الخلقة لازم خلق ما یحبه، و صحة الولایة لازم کمال الخلقة فإطلاق الإشهاد و إرادة کمال الخلقة أو صحة الولایة من قبیل التکنیة عن لازم المعنی من وراء لزومات أربع أو خمس، و الکتاب المبین یجل عن أمثال هذه الألغازات.
و ثانیا: أنه لو صح فإنما یصح فی إشهادهم خلق أنفسهم دون إشهادهم خلق السماوات و الأرض فلازمه التفکیک بین الإشهادین.
و ثالثا: أن لازمه صحة ولایة من کان کاملا فی خلقه کالملائکة المقربین ففیه اعتراف بإمکان ولایتهم و جواز ربوبیتهم و القرآن یدفع ذلک بأصرح البیان فأین الممکن المفتقر لذاته إلی الله سبحانه من الاستقلال فی تدبیر نفسه أو تدبیر غیره؟ و أما نحو قوله تعالی: «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً»: النازعات: 5 فسیجی‌ء توضیح معناه إن شاء الله.
و منها قول بعضهم: إن المراد بالإشهاد حقیقة معناه و الضمیران للشیاطین لکن المراد من إشهادهم خلق أنفسهم إشهاد بعضهم خلق بعض لا إشهاد کل خلق نفسه.
و فیه أن المراد بنفی الإشهاد استنتاج انتفاء الولایة، و لم یقل أحد من المشرکین بولایة بعض الشیاطین لبعض و لا تعلق الغرض بنفیها حتی یحمل لفظ الآیة علی إشهاد بعضهم خلق بعض.
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و منها قول بعضهم: إن أول الضمیرین للشیاطین و الثانی للکفار أو لهم و لغیرهم من الناس. و المعنی ما أشهدت الشیاطین خلق السماوات و الأرض و لا خلق الکفار أو الناس حتی یکونوا أولیاء لهم.
و فیه أن فیه تفکیک الضمیرین.
و منها قول بعضهم: برجوع الضمیرین إلی الکفار قال الإمام الرازی فی تفسیره، و الأقرب عندی عودهما یعنی الضمیرین علی الکفار الذین قالوا للرسول (ص): إن لم تطرد عن مجلسک هؤلاء الفقراء لم نؤمن بک فکأنه تعالی قال: إن هؤلاء الذین أتوا بهذا الاقتراح الفاسد و التعنت الباطل ما کانوا شرکائی فی تدبیر العالم بدلیل أنی ما أشهدتهم خلق السماوات و الأرض و لا خلق أنفسهم و لا اعتضدت بهم فی تدبیر الدنیا و الآخرة بل هم کسائر الخلق فلم أقدموا علی هذا الاقتراح الفاسد؟ و نظیره أن من اقترح علیک اقتراحات عظیمة فإنک تقول له: لست بسلطان البلد حتی نقبل منک هذه الاقتراحات الهائلة فلم تقدم علیها؟.
و یؤکده أن الضمیر یجب عوده علی أقرب المذکورات و هو فی الآیة أولئک الکفار لأنهم المراد بالظالمین فی قوله تعالی: «بِئْسَ لِلظَّالِمِینَ بَدَلًا» انتهی.
و فیه أن فیه خرق السیاق بتعلیق مضمون الآیة بما تعرض به فی قوله: «وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا» بنحو الإشارة قبل ثلاث و عشرین آیة و قد تحول وجه الکلام بالانعطاف علی أول السورة مرة بعد مرة بالتمثیل بعد التمثیل و التذکیر بعد التذکیر فما احتمله من المعنی فی غایة البعد.
علی أن ما ذکره من اقتراحهم علی النبی ص: «إن لم تطرد هؤلاء الفقراء من مجلسک لم نؤمن بک» لیس باقتراح فیه مداخلة فی تدبیر أمر العالم حتی یرد علیهم بمثل قوله «ما أَشْهَدْتُهُمْ إلخ بل اشتراط لإیمانهم بطرد أولئک من غیر أن یبتنی علی دعوی ترد بمثل ذلک، نعم لو قیل: اطرد عن مجلسک هؤلاء الفقراء و اکتفی به لکان لما قاله بعض الوجه.
و کأن التنبه لهذه النکتة دعا بعضهم إلی توجیه معنی الآیة علی تقدیر رجوع 
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الضمیرین إلی الکفار بأن المراد أنهم جاهلون بما جری علیه القلم فی الأزل من أمر السعادة و الشقاء إذ لم یشهدوا الخلقة فکیف یقترحون علیک أن تقربهم إلیک و تطرد الفقراء.
و مثله قول آخرین: إن المراد أنی ما أطلعتهم علی أسرار الخلقة و لم یختصوا منی بما یمتازون به من غیرهم حتی یکونوا قدوة یقتدی بهم الناس فی الإیمان بک فلا تطمع فی نصرتهم فلا ینبغی لی أن أعتضد لدینی بالمضلین.
و کلا الوجهین أبعد مما ذکره الإمام من الوجه فأین الآیة من الدلالة علی ما اختلقاه من المعنی؟.
و منها أن الضمیرین للملائکة و المعنی ما أشهدت الملائکة خلق العالم و لا خلق أنفسهم حتی یعبدوا من دونی، و ینبغی أن یضاف إلیه أن قوله: «وَ ما کُنْتُ مُتَّخِذَ الْمُضِلِّینَ عَضُداً» أیضا متعرض لنفی ولایة الشیاطین فتدل الآیة حینئذ بصدرها و ذیلها علی نفی ولایة الفریقین جمیعا و إلا دفعه ذیل الآیة.
و فیه أن الآیة السابقة إنما خاطبت الکفار فی قولهم بولایة الشیاطین ثم ذکرتهم بضمیر الجمع فی قولها: «وَ هُمْ لَکُمْ عَدُوٌّ» و لم یتعرض لشی‌ء من أمر الملائکة فإرجاع الضمیرین إلی الملائکة دون الشیاطین تفکیک، و الاشتغال بنفی ولایة الملائکة تعرض لما لم یحوج إلیه السیاق و لا اقتضاه المقام.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَقُولُ نادُوا شُرَکائِیَ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ إلی آخر الآیة هذا تذکیر ثالث یذکر فیه ظهور بطلان الرابطة بین المشرکین و بین شرکائهم یوم القیامة و یتأکد بذلک أنهم لیسوا علی شی‌ء مما یدعیه لهم المشرکون.
فقوله: «وَ یَوْمَ یَقُولُ إلخ الضمیر له تعالی بشهادة السیاق، و المعنی و اذکر لهم یوم یقول الله لهم نادوا شرکائی الذین زعمتم أنهم لی شرکاء فدعوهم فلم یستجیبوا لهم و بان أنهم لیسوا لی شرکاء و لو کانوا لاستجابوا.
و قوله: «وَ جَعَلْنا بَیْنَهُمْ مَوْبِقاً» الموبق بکسر الباء اسم مکان من وبق وبوقا بمعنی هلک، و المعنی جعلنا بین المشرکین و شرکائهم محل هلاک و قد فسر القوم هذا
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الموبق و المهلک بالنار أو بمحل من النار یهلک فیه الفریقان المشرکون و شرکاءهم لکن التدبر فی کلامه تعالی لا یساعد علیه فإن الآیة قد أطلقت الشرکاء و فیهم- و لعلهم الأکثر- الملائکة و بعض الأنبیاء و الأولیاء، و أرجع إلیهم ضمیر أولی العقل مرة بعد مرة، و لا دلیل علی اختصاصهم بمردة الجن و الإنس و کون جعل الموبق بینهم دلیلا علی الاختصاص أول الکلام.
فلعل المراد من جعل موبق بینهم إبطال الرابطة و رفعها من بینهم و قد کانوا یرون فی الدنیا أن بینهم و بین شرکائهم رابطة الربوبیة و المربوبیة أو السببیة و المسببیة فکنی عن ذلک بجعل موبق بینهم یهلک فیه الرابطة و العلقة من غیر أن یهلک الطرفان، و یومئ إلی ذلک بلطیف الإشارة تعبیره عن دعوتهم أولا بالنداء حیث قال: «نادُوا شُرَکائِیَ و النداء إنما یکون فی البعید فهو دلیل علی بعد ما بینهما.
و إلی مثل هذا المعنی یشیر قوله تعالی فی موضع آخر من کلامه: «وَ ما نَری مَعَکُمْ شُفَعاءَکُمُ الَّذِینَ زَعَمْتُمْ أَنَّهُمْ فِیکُمْ شُرَکاءُ لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ»: الأنعام: 94، و قوله تعالی: «ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ»: یونس: 28.
قوله تعالی: «وَ رَأَی الْمُجْرِمُونَ النَّارَ فَظَنُّوا أَنَّهُمْ مُواقِعُوها وَ لَمْ یَجِدُوا عَنْها مَصْرِفاً» فی أخذ المجرمین مکان المشرکین دلالة علی أن الحکم عام لجمیع أهل الاجرام، و المراد بالظن هو العلم- علی ما قیل- و یشهد به قوله: «وَ لَمْ یَجِدُوا عَنْها مَصْرِفاً».
و المراد بمواقعة النار الوقوع فیها- علی ما قیل و لا یبعد أن یکون المراد حصول الوقوع من الجانبین فهم واقعون فی النار بدخولهم فیها و النار واقعة فیهم باشتعالهم بها.
و قوله: «وَ لَمْ یَجِدُوا عَنْها مَصْرِفاً» المصرف بکسر الراء اسم مکان من الصرف أی لم یجدوا محلا ینصرفون إلیه و یعدلون عن النار و لا مناص.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَرَّفْنا فِی هذَا الْقُرْآنِ لِلنَّاسِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ وَ کانَ الْإِنْسانُ أَکْثَرَ شَیْ‌ءٍ جَدَلًا» قد مر الکلام فی نظیر صدر الآیة فی سورة أسری آیة 89 و الجدل الکلام 
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علی سبیل المنازعة و المشاجرة و الآیة إلی تمام ست آیات مسوقة للتهدید بالعذاب بعد التذکیرات السابقة.
قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی وَ یَسْتَغْفِرُوا رَبَّهُمْ و «یَسْتَغْفِرُوا» عطف علی قوله: «یُؤْمِنُوا» أی و ما منعهم من الإیمان و الاستغفار حین مجی‌ء الهدی.
و قوله: «إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمْ سُنَّةُ الْأَوَّلِینَ أی إلا طلب أن تأتیهم السنة الجاریة فی الأمم الأولین و هی عذاب الاستئصال، و قوله: «أَوْ یَأْتِیَهُمُ الْعَذابُ قُبُلًا» عطف علی سابقه أی أو طلب أن یأتیهم العذاب مقابلة و عیانا و لا ینفعهم الإیمان حینئذ لأنه إیمان بعد مشاهدة البأس الإلهی قال تعالی: «فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ»: المؤمن: 85.
فمحصل المعنی أن الناس لا یطلبون إیمانا ینفعهم و الذی یریدونه أن یأخذهم عذاب الاستئصال علی سنة الأولین فیهلکوا و لا یؤمنوا أو یقابلهم العذاب عیانا فیؤمنوا اضطرارا فلا ینفعهم الإیمان.
و هذا المنع و الاقتضاء فی الآیة أمر ادعائی یراد به أنهم معرضون عن الحق لسوء سریرتهم فلا جدوی للإطناب الذی وقع فی التفاسیر فی صحة ما مر من التوجیه و التقدیر إشکالا و دفعا.
قوله تعالی: «وَ ما نُرْسِلُ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ إلخ تعزیة للنبی ص أن لا یضیق صدره من إنکار المنکرین و إعراضهم عن ذکر الله فما کانت وظیفة المرسلین إلا التبشیر و الإنذار و لیس علیهم وراء ذلک من بأس ففیه انعطاف إلی مثل ما مر فی قوله فی أول السورة: «فَلَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ عَلی آثارِهِمْ إِنْ لَمْ یُؤْمِنُوا بِهذَا الْحَدِیثِ أَسَفاً» و فی الآیة أیضا نوع تهدید للکفار المستهزءین.
و الدحض الهلاک و الإدحاض الإهلاک و الإبطال، و الهزوء: الاستهزاء و المصدر بمعنی اسم المفعول و معنی الآیة ظاهر.
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قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ ذُکِّرَ بِآیاتِ رَبِّهِ فَأَعْرَضَ عَنْها وَ نَسِیَ ما قَدَّمَتْ یَداهُ إعظام و تکبیر لظلمهم و الظلم یعظم و یکبر بحسب متعلقه و إذا کان هو الله سبحانه بآیاته فهو أکبر من کل ظلم.
و المراد بنسیان ما قدمت یداه عدم مبالاته بما یأتیه من الإعراض عن الحق و الاستهزاء به و هو یعلم أنه حق، و قوله: «إِنَّا جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ وَ فِی آذانِهِمْ وَقْراً» کأنه تعلیل لإعراضهم عن آیات الله أو له و لنسیانهم ما قدمت أیدیهم، و قد تقدم الکلام فی معنی جعل الأکنة علی قلوبهم و الوقر فی آذانهم فی الکتاب مرارا.
و قوله: «وَ إِنْ تَدْعُهُمْ إِلَی الْهُدی فَلَنْ یَهْتَدُوا إِذاً أَبَداً» إیاس من إیمانهم بعد ما ضرب الله الحجاب علی قلوبهم و آذانهم فلا یسعهم بعد ذلک أن یهتدوا بأنفسهم بتعقل الحق و لا أن یسترشدوا بهدایة غیرهم بالسمع و الاتباع، و الدلیل علی هذا المعنی قوله:
«وَ إِنْ تَدْعُهُمْ إِلَی الْهُدی فَلَنْ یَهْتَدُوا إِذاً أَبَداً» حیث دل علی تأیید النفی و قیده بقوله: «إِذاً» و هو جزاء و جواب.
قال فی روح المعانی،: و استدلت الجبریة بهذه الآیة علی مذهبهم و القدریة بالآیة التی قبلها. قال الإمام: و قل ما تجد فی القرآن آیة لأحد هذین الفریقین إلا و معها آیة للفریق الآخر، و ما ذاک إلا امتحان شدید من الله تعالی ألقاه الله علی عباده لیتمیز العلماء الراسخون من المقلدین. انتهی.
أقول: و کلتا الآیتین حق و لازم ذلک ثبوت الاختیار للعباد فی أعمالهم و انبساط سلطنته تعالی فی ملکه حتی علی أعمال العباد و هو مذهب أئمة أهل لبیت (ع).
قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ الْغَفُورُ ذُو الرَّحْمَةِ» إلی آخر الآیة، الآیات- کما سمعت- مسرودة لتهدیدهم بالعذاب و هم فاسدون فی أعمالهم فسادا لا یرجی منهم صلاح و هذا مقتض لنزول العذاب و أن یکون معجلا لا یمهلهم إذ لا أثر لبقائهم إلا الفساد لکن الله سبحانه لم یعجل لهم العذاب و إن قضی به قضاء حتم بل أخره إلی أجل مسمی عینه بعلمه.
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فقوله: «وَ رَبُّکَ الْغَفُورُ ذُو الرَّحْمَةِ» صدرت به الآیة المتضمنة لصریح القضاء فی تهدیدهم لیعدل به بواسطة اشتماله علی الوصفین: الغفور ذی الرحمة ما یقتضی العذاب المعجل فیقضی و یمضی أصل العذاب أداء لحق مقتضیه و هو عملهم، و یؤخر وقوعه لأن الله غفور ذو رحمة.
فالجملة أعنی قوله: «الْغَفُورُ ذُو الرَّحْمَةِ» مع قوله: «لَوْ یُؤاخِذُهُمْ بِما کَسَبُوا لَعَجَّلَ لَهُمُ الْعَذابَ بمنزلة متخاصمین متنازعین یحضران عند القاضی، و قوله: «بَلْ لَهُمْ مَوْعِدٌ لَنْ یَجِدُوا مِنْ دُونِهِ مَوْئِلًا» أی ملجأ یلجئون منه إلیه بمنزلة الحکم الصادر عنه بما فیه إرضاء الجانبین و مراعاة الحقین فأعطی وصف الانتقام الإلهی باستدعاء مما کسبوا أصل العذاب، و أعطیت صفة المغفرة و الرحمة أن یؤجل العذاب و لا یعجل؛ و عند ذلک أخذت المغفرة الإلهیة تمحو أثر العمل الذی هو استعجال العذاب، و الرحمة تفیض علیهم حیاة معجلة.
و محصل المعنی: لو یؤاخذهم ربک لعجل لهم العذاب لکن لم یعجل لأنه الغفور ذو الرحمة بل حتم علیهم العذاب بجعله لهم موعدا لا ملجأ لهم یلجئون منه إلیه. فقوله:
«بَلْ لَهُمْ مَوْعِدٌ» إلخ کلمة قضاء و لیس بحکایة محضة و إلا قیل: بل جعل لهم موعدا إلخ فافهم ذلک.
و الغفور صیغة مبالغة تدل علی کثرة المغفرة، و ذو الرحمة- و لامه للجنس- صفة تدل علی شمول الرحمة لکل شی‌ء فهی أشمل معنی من الرحمن و الرحیم الدالین علی الکثرة أو الثبوت و الاستمرار فالغفور بمنزلة الخادم لذی الرحمة فإنه یصلح المورد لذی الرحمة بإمحاء ما علیه من وصمة الموانع فإذا صلح شمله ذو الرحمة، فللغفور السعی و کثرة العمل و لذی الرحمة الانبساط و الشمول علی ما لا مانع عنده، و لهذه النکتة جی‌ء فی المغفرة بالغفور و هو صیغة مبالغة و فی الرحمة بذی الرحمة الحاوی لجنس الرحمة فافهم ذلک و دع عنک ما أطنبوا فیه من الکلام فی الاسمین.
قوله تعالی: «وَ تِلْکَ الْقُری أَهْلَکْناهُمْ لَمَّا ظَلَمُوا وَ جَعَلْنا لِمَهْلِکِهِمْ مَوْعِداً» المراد بالقری أهلها مجازا بدلیل الضمائر الراجعة إلیها، و المهلک بکسر اللام اسم زمان.
و معنی الآیة ظاهر و هی مسوقة لبیان أن تأخیر مهلکهم و تأجیله لیس ببدع منا
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بل السنة الإلهیة فی الأمم الماضین الذین أهلکهم الله لما ظلموا کانت جاریة علی ذلک فکان الله یهلکهم و یجعل لمهلکهم موعدا.
و من هنا یظهر أن العذاب و الهلاک الذی تتضمنه الآیات لیس بعذاب یوم القیامة بل عذاب دنیوی و هو عذاب یوم بدر إن کان المراد تهدید صنادید قریش أو عذاب آخر الزمان إن کان المراد تهدید الأمة کما مر فی تفسیر سورة یونس.



«بحث روائی»

فی تفسیر العیاشی،: فی قوله تعالی: «یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ الآیة: عن خالد بن نجیح عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا کان یوم القیامة دفع للإنسان کتابه- ثم قیل له: اقرأ. قلت: فیعرف ما فیه؟ فقال: إنه یذکره فما من لحظة و لا کلمة و لا نقل قدم و لا شی‌ء فعله- إلا ذکره کأنه فعله تلک الساعة. و لذلک قالوا: «یا وَیْلَتَنا ما لِهذَا الْکِتابِ- لا یُغادِرُ صَغِیرَةً وَ لا کَبِیرَةً إِلَّا أَحْصاها».
أقول: و الروایة کما تری تجعل ما یذکره الإنسان هو ما عرفه من ذلک الکتاب فمذکوره هو المکتوب فیه، و لو لا حضور ما عمله لم تتم علیه الحجة و لأمکنه أن ینکره.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لا یَظْلِمُ رَبُّکَ أَحَداً» قال: یجدون کل ما عملوا مکتوبا.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن أبی معمر السعدان عن علی (ع) قال: قوله: «وَ رَأَی الْمُجْرِمُونَ النَّارَ فَظَنُّوا أَنَّهُمْ مُواقِعُوها» أی أیقنوا أنهم داخلوها.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو یعلی و ابن جریر و ابن حبان و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری عن رسول الله ص قال: ینصب الکافر یوم 
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القیامة مقدار خمسین ألف سنة- کما لم یعمل فی الدنیا، و إن الکافر یری جهنم- و یظن أنها مواقعته من مسیرة أربعین سنة.
أقول: و هو یؤید ما تقدم أن المواقعة فی الآیة مأخوذة بین الاثنین.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ مُوسی لِفَتاهُ لا أَبْرَحُ حَتَّی أَبْلُغَ مَجْمَعَ الْبَحْرَیْنِ أَوْ أَمْضِیَ حُقُباً (60) فَلَمَّا بَلَغا مَجْمَعَ بَیْنِهِما نَسِیا حُوتَهُما فَاتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ سَرَباً (61) فَلَمَّا جاوَزا قالَ لِفَتاهُ آتِنا غَداءَنا لَقَدْ لَقِینا مِنْ سَفَرِنا هذا نَصَباً (62) قالَ أَ رَأَیْتَ إِذْ أَوَیْنا إِلَی الصَّخْرَةِ فَإِنِّی نَسِیتُ الْحُوتَ وَ ما أَنْسانِیهُ إِلاَّ الشَّیْطانُ أَنْ أَذْکُرَهُ وَ اتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ عَجَباً (63) قالَ ذلِکَ ما کُنَّا نَبْغِ فَارْتَدَّا عَلی آثارِهِما قَصَصاً (64)
فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً (65) قالَ لَهُ مُوسی هَلْ أَتَّبِعُکَ عَلی أَنْ تُعَلِّمَنِ مِمَّا عُلِّمْتَ رُشْداً (66) قالَ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً (67) وَ کَیْفَ تَصْبِرُ عَلی ما لَمْ تُحِطْ بِهِ خُبْراً (68) قالَ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ صابِراً وَ لا أَعْصِی لَکَ أَمْراً (69)
قالَ فَإِنِ اتَّبَعْتَنِی فَلا تَسْئَلْنِی عَنْ شَیْ‌ءٍ حَتَّی أُحْدِثَ لَکَ مِنْهُ ذِکْراً (70) فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا رَکِبا فِی السَّفِینَةِ خَرَقَها قالَ أَ خَرَقْتَها لِتُغْرِقَ أَهْلَها لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً إِمْراً (71) قالَ أَ لَمْ أَقُلْ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً (72) قالَ لا تُؤاخِذْنِی بِما نَسِیتُ وَ لا تُرْهِقْنِی مِنْ أَمْرِی عُسْراً (73) فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا لَقِیا غُلاماً فَقَتَلَهُ قالَ أَ قَتَلْتَ نَفْساً زَکِیَّةً بِغَیْرِ نَفْسٍ لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً نُکْراً (74)
قالَ أَ لَمْ أَقُلْ لَکَ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً (75) قالَ إِنْ سَأَلْتُکَ عَنْ شَیْ‌ءٍ بَعْدَها فَلا تُصاحِبْنِی قَدْ بَلَغْتَ مِنْ لَدُنِّی عُذْراً (76) فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا أَتَیا أَهْلَ قَرْیَةٍ اسْتَطْعَما أَهْلَها فَأَبَوْا أَنْ یُضَیِّفُوهُما فَوَجَدا فِیها جِداراً یُرِیدُ أَنْ یَنْقَضَّ فَأَقامَهُ قالَ لَوْ شِئْتَ لاتَّخَذْتَ عَلَیْهِ أَجْراً (77) قالَ هذا فِراقُ بَیْنِی وَ بَیْنِکَ سَأُنَبِّئُکَ بِتَأْوِیلِ ما لَمْ تَسْتَطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً (78) أَمَّا السَّفِینَةُ فَکانَتْ لِمَساکِینَ یَعْمَلُونَ فِی الْبَحْرِ فَأَرَدْتُ أَنْ أَعِیبَها وَ کانَ وَراءَهُمْ مَلِکٌ یَأْخُذُ کُلَّ سَفِینَةٍ غَصْباً (79)
وَ أَمَّا الْغُلامُ فَکانَ أَبَواهُ مُؤْمِنَیْنِ فَخَشِینا أَنْ یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً (80) فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما خَیْراً مِنْهُ زَکاةً وَ أَقْرَبَ رُحْماً (81) وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما وَ یَسْتَخْرِجا کَنزَهُما رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ وَ ما فَعَلْتُهُ عَنْ أَمْرِی ذلِکَ تَأْوِیلُ ما لَمْ تَسْطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً (82)
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بیان‌

قصة موسی و العالم الذی لقیه بمجمع البحرین و کان یعلم تأویل الحوادث ذکر الله سبحانه 
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بها نبیه ص و هو التذکیر الرابع من التذکیرات الواقعة إثر ما أمره فی صدر السورة بالصبر و المضی علی تبلیغ رسالته و السلوة فیما یشاهده من إعراض الناس عن ذکر الله و إقبالهم علی الدنیا و بین أن الذی هم مشتغلون به زینة معجلة و متاع إلی حین فلا یشقن علیه ما یجده عندهم من ظاهر تمتعهم بالحیاة و فوزهم بما یشتهون فیها فإن وراء هذا الظاهر باطنا و فوق سلطتهم علی المشتهیات سلطنة إلهیة.
فالتذکیر بقصة موسی و العالم کأنه للإشارة إلی أن لهذه الوقائع و الحوادث التی تجری علی مشتهی أهل الدنیا تأویلا سیظهر لهم إذا بلغ الکتاب أجله فأذن الله لهم أن ینتبهوا من نومة الغفلة و بعثوا لنشأة غیر النشأة یوم یأتی تأویله یقول الذین نسوه من قبل لقد جاءت رسل ربنا بالحق.
و موسی الذی ذکر فی القصة هو ابن عمران الرسول النبی أحد أولی العزم (ع) علی ما وردت به الروایة من طرق الشیعة و أهل السنة.
و قیل: هو أحد أسباط یوسف بن یعقوب (ع) و هو موسی بن میشا بن یوسف و کان من أنبیاء بنی إسرائیل و یبعده أن القرآن قد أکثر ذکر اسم موسی حتی بلغ مائة و نیفا و ثلاثین و هو یرید ابن عمران (ع) فلو أرید بما فی هذه القصة غیره لضم إلیه قرینة صارفة.
و قیل إن القصة أسطورة تخییلیة صورت لغایة أن کمال المعرفة یورد الإنسان مشرعة عین الحیاة و یسقیه ماءها و هو الحیاة الخالدة التی لا موت بعدها أبدا و السعادة السرمدیة التی لا سعادة فوقها قط. و فیه أنه تقدیر من غیر دلیل و ظاهر الکتاب العزیز یدفعه و لا خبر فی القصة التی یقصها القرآن عن عین الحیاة هذه إلا ما ورد فی أقاویل بعض المفسرین و القصاصین من أهل التاریخ من غیر أصل قرآنی یستند إلیه أو وجدان حسی لعین هذه صفتها فی صقع من أصقاع الأرض.
و الفتی الذی ذکره الله و أضافه إلی موسی قیل هو یوشع بن نون وصیه، و به وردت الروایة قیل: سمی فتی لأنه کان یلازمه سفرا و حضرا أو لأنه کان یخدمه.
و العالم الذی لقیه موسی و وصفه الله وصفا جمیلا بقوله: «عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ 
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رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً» و لم یسمه ورد فی الروایات أن اسمه الخضر و کان نبیا من الأنبیاء معاصر لموسی (ع) و فی بعضها أن الله رزقه طول الحیاة فهو حی لم یمت بعد، و هذا المقدار لا بأس به إذ لم یرد عقل أو نقل قطعی بخلافه و قد طال البحث عن شخصیة الخضر بین القوم کما فی مطولات التفاسیر و تکاثرت القصص و الحکایات فی رؤیته و مع ذلک لا تخلو الأخبار و القصص عن أساطیر موضوعة أو مدسوسة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِفَتاهُ لا أَبْرَحُ حَتَّی أَبْلُغَ مَجْمَعَ الْبَحْرَیْنِ أَوْ أَمْضِیَ حُقُباً» الظرف متعلق بمقدر، و الجملة معطوفة علی ما عطف علیه التذکیرات الثلاثة المذکورة سابقا، و قوله: «لا أَبْرَحُ بمعنی لا أزال و هو من الأفعال الناقصة حذف خبره إیجازا لدلالة قوله: «حَتَّی أَبْلُغَ علیه و التقدیر لا أبرح أمشی أو أسیر، و مجمع البحرین قیل: هو الذی ینتهی إلیه بحر الروم من الجانب الشرقی و بحر الفرس من الجانب «1» الغربی، و الحقب الدهر و الزمان و تنکیره یدل علی وصف محذوف و التقدیر حقبا طویلا.
و المعنی- و الله أعلم- و اذکر إذ قال موسی لفتاه لا أزال أسیر حتی أبلغ مجمع البحرین أو أمضی دهرا طویلا.
قوله تعالی: «فَلَمَّا بَلَغا مَجْمَعَ بَیْنِهِما نَسِیا حُوتَهُما فَاتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ سَرَباً» الظاهر أن قوله: «مَجْمَعَ بَیْنِهِما» من إضافة الصفة إلی الموصوف و أصله بین البحرین الموصوف بأنه مجمعهما.
و قوله: «نَسِیا حُوتَهُما» الآیتان التالیتان تدلان علی أنه کان حوتا مملوحا أو مشویا حملاه لیرتزقا به فی المسیر و لم یکن حیا و إنما حی هناک و اتخذ سبیله فی البحر و رآه الفتی و هو حی یغوص فی البحر و نسی أن یذکر ذلک لموسی و نسی موسی أن یسأله عنه أین هو؟ و علی هذا فمعنی «نَسِیا حُوتَهُما» بنسبة النسیان إلیهما معا: نسیا حال حوتهما فموسی نسی 
______________________________
(1)- فمجمع البحرین علی هذا ما بینهما سمی مجمعا بنوع من التوسع.
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کونه فی المکتل فلم یتفقده و الفتی نسیه إذ لم یخبر موسی بعجیب ما رأی من أمره.
هذا ما ذکروه.
و اعلم أن الآیات غیر صریحة فی حیاة الحوت بعد ما کان میتا بل ظاهر قوله:
«نَسِیا حُوتَهُما» و کذا قوله: «نَسِیتُ الْحُوتَ أن یکونا وضعاه فی مکان من الصخرة مشرف علی البحر فیسقط فی البحر أو یأخذه البحر بمد و نحوه فیغیب فیه و یغور فی أعماقه بنحو عجیب کالدخول فی السرب و یؤیده ما فی بعض الروایات أن العلامة کانت هی افتقاد الحوت لا حیاته و الله أعلم.
و قوله: «فَاتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ سَرَباً» السرب المسلک و المذهب و السرب و النفق الطریق المحفور فی الأرض لا نفاذ فیه کأنه شبه السبیل الذی اتخذه الحوت داخل الماء بالسرب الذی یسلکه السالک فیغیب فیه.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاوَزا قالَ لِفَتاهُ آتِنا غَداءَنا لَقَدْ لَقِینا مِنْ سَفَرِنا هذا نَصَباً» قال فی المجمع،: النصب و الوصب و التعب نظائر، و هو الوهن الذی یکون عن کد انتهی، و المراد بالغداء ما یتغدی به و فیه دلالة علی أن ذلک کان فی النهار.
و المعنی: و لما جاوزا مجمع البحرین أمر موسی فتاه أن یأتی بالغداء و هو الحوت الذی حملاه لیتغدیا به و لقد لقیا من سفرهما تعبا.
قوله تعالی: «قالَ أَ رَأَیْتَ إِذْ أَوَیْنا إِلَی الصَّخْرَةِ» إلی آخر الآیة یرید حال بلوغهم مجمع البحرین و مکثهم هناک فقد کانت الصخرة هناک و الدلیل علیه قوله: «وَ اتَّخَذَ سَبِیلَهُ إلخ و قد ذکر فی ما مر أنه کان بمجمع البحرین، یقول لموسی: لا غداء عندنا نتغدی به فإن غداءنا و هو الحوت حی و دخل البحر و ذهب حینما بلغنا مجمع البحرین و أوینا إلی الصخرة التی کانت هناک و إنی نسیت أن أخبرک بذلک.
فقوله: «أَ رَأَیْتَ إِذْ أَوَیْنا إِلَی الصَّخْرَةِ» یذکره حال أویهما إلی الصخرة و نزولهما عندها لیستریحا قلیلا، و قوله: «فَإِنِّی نَسِیتُ الْحُوتَ أی نسیت حال الحوت التی شاهدتها منه فلم أذکرها لک، و الدلیل علی هذا المعنی- کما قیل- قوله: «وَ ما أَنْسانِیهُ إِلَّا الشَّیْطانُ أَنْ أَذْکُرَهُ فإن «أَنْ أَذْکُرَهُ بدل من ضمیر «أَنْسانِیهُ 
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و التقدیر «و ما أنسانی ذکر الحوت لک إلا الشیطان فهو لم ینس نفس الحوت و إنما نسی أن یذکر حاله التی شاهد منه لموسی.
و لا ضیر فی نسبة الفتی نسیانه إلی تصرف من الشیطان بناء علی أنه کان یوشع بن نون النبی و الأنبیاء فی عصمة إلهیة من الشیطان لأنهم معصومون مما یرجع إلی المعصیة و أما مطلق إیذاء الشیطان فیما لا یرجع إلی معصیة فلا دلیل یمنعه قال تعالی: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ»:- ص: 41.
و قوله: «وَ اتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ عَجَباً» أی اتخاذا عجبا فعجبا وصف قام مقام موصوفه علی المفعولیة المطلقة، و قیل: إن قوله: «وَ اتَّخَذَ سَبِیلَهُ فِی الْبَحْرِ» قول الفتی و قوله: «عَجَباً» من قول موسی، و السیاق یدفعه.
و اعلم أن ما تقدم من الاحتمال فی قوله: «نَسِیا حُوتَهُما» إلخ جار هاهنا و الله أعلم.
قوله تعالی: «قالَ ذلِکَ ما کُنَّا نَبْغِ فَارْتَدَّا عَلی آثارِهِما قَصَصاً» البغی الطلب، و الارتداد العود علی بدء، و المراد بالآثار آثار أقدامهما، و القصص اتباع الأثر و المعنی قال موسی: ذلک الذی وقع من أمر الحوت هو الذی کنا نطلبه فرجعا علی آثارهما یقصانها قصصا و یتبعانها اتباعا.
و قوله: «ذلِکَ ما کُنَّا نَبْغِ فَارْتَدَّا» یکشف عن أن موسی کان مأمورا من طریق الوحی أن یلقی العالم فی مجمع البحرین و کان علامة المحل الذی یجده و یلقاه فیه ما وقع من أمر الحوت إما خصوص قضیة حیاته و ذهابه فی البحر أو بنحو الإبهام و العموم کفقد الحوت أو حیاته أو عود المیت حیا و نحو ذلک، و لذلک لما سمع موسی من فتاه ما سمع من أمر الحوت قال ما قال، و رجعا إلی المکان الذی فارقاه فوجدا عبدا «إلخ».
قوله تعالی: «فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا» إلخ. کل نعمة فإنها رحمة منه تعالی لخلقه لکن منها ما تتوسط فیه الأسباب الکونیة و تعمل فیه کالنعم الظاهریة بأنواعها، و منها ما لا یتوسط فیه شی‌ء منها کالنعم الباطنیة من النبوة و الولایة بشعبها و مقاماتها، و تقیید الرحمة بقوله: «مِنْ عِنْدِنا» الظاهر فی أنها من موهبته لا صنع لغیره فیها یعطی أنها من القسم الثانی أعنی النعم الباطنیة ثم اختصاص الولایة بحقیقتها به تعالی کما قال: «فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُّ»: الشوری: 9، و کون النبوة مما للملائکة
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الکرام فیه عمل کالوحی و نحوه یؤید أن یکون المراد بقوله: «رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا» حیث جی‌ء بنون العظمة و لم یقل: من عندی هو النبوة دون الولایة، و بهذا یتأید تفسیر من فسر الکلمة بالنبوة و الله أعلم.
و أما قوله: «وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً» فهو أیضا کالرحمة التی من عنده علم لا صنع فیه للأسباب العادیة کالحس و الفکر حتی یحصل من طریق الاکتساب و الدلیل علی ذلک قوله: «من لدنا» فهو علم وهبی غیر اکتسابی یختص به أولیاءه و آخر الآیات یدل علی أنه کان علما بتأویل الحوادث.
قوله تعالی: «قالَ لَهُ مُوسی هَلْ أَتَّبِعُکَ عَلی أَنْ تُعَلِّمَنِ مِمَّا عُلِّمْتَ رُشْداً» الرشد خلاف الغی و هو إصابة الصواب، و هو فی الآیة مفعول له أو مفعول به، و المعنی قال له موسی هل أتبعک اتباعا مبنیا علی هذا الأساس و هو أن تعلمنی مما علمت لأرشد به أو تعلمنی مما علمت أمرا ذا رشد.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً» نفی مؤکد لصبره (ع) علی شی‌ء مما یشاهده منه فی طریق التعلیم و الدلیل علیه تأکید الکلام بأن، و إیراد الصبر نکرة فی سیاق النفی الدال علی إرادة العموم، و نفی الصبر بنفی الاستطاعة التی هی القدرة فهو آکد من أن یقال: لن تصبر، و إیراد النفی بلن و لم یقل: لا تصبر و للفعل توقف علی القدرة فهو نفی الفعل بنفی أحد أسبابه ثم نفی الصبر بنفی سبب القدرة علیه و هو إحاطة الخبر و العلم بحقیقة الواقعة و تأویلها حتی یعلم أنها یجب أن تجری علی ما جرت علیه.
و قد نفی صبره علی مظاهر علمه من الحوادث حیث قال: «لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ و لم ینف صبره علی نفس علمه فلم یقل: لن تصبر علی ما أعلمه و لن تتحمله و لم یتغیر علیه موسی (ع) حینما أخبره بتأویل ما رأی منه و إنما تغیر علیه عند مشاهدة نفس أفعاله التی أراه إیاها فی طریق التعلیم، فللعلم حکم و لمظاهره حکم و نظیر ذلک أن موسی (ع) لما رجع من المیقات إلی قومه و شاهد أنهم عبدوا العجل من بعده امتلأ غیظا و ألقی الألواح و أخذ برأس أخیه یجره إلیه و قد کان الله أخبره بذلک و هو فی المیقات فلم یأت بشی‌ء من ذلک و قول الله أصدق من الحس و القصة فی سورة الأعراف.
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فقوله: «إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ إلخ إخبار بأنه لا یطیق الطریق الذی یتخذه فی تعلیمه أن اتبعه لا أنه لا یتحمل العلم.
قوله تعالی: «وَ کَیْفَ تَصْبِرُ عَلی ما لَمْ تُحِطْ بِهِ خُبْراً» الخبر العلم و هو تمییز و المعنی لا یحیط به خبرک.
قوله تعالی: «قالَ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ صابِراً وَ لا أَعْصِی لَکَ أَمْراً» وعده الصبر لکن قیده بالمشیة فلم یکذب إذ لم یصبر، و قوله: «وَ لا أَعْصِی إلخ عطف علی «صابِراً» لما فیه من معنی الفعل فعدم المعصیة الذی وعده أیضا مقید بالمشیة و لم یخلف الوعد إذ لم ینتهی بنهیه عن السؤال.
قوله تعالی: «قالَ فَإِنِ اتَّبَعْتَنِی فَلا تَسْئَلْنِی عَنْ شَیْ‌ءٍ حَتَّی أُحْدِثَ لَکَ مِنْهُ ذِکْراً» الظاهر أن «مِنْهُ متعلق بقوله: «ذِکْراً» و إحداث الذکر من الشی‌ء الابتداء به من غیر سابقة و المعنی فإن اتبعتنی فلا تسألنی عن شی‌ء تشاهده من أمری تشق علیک مشاهدته حتی أبتدئ أنا بذکر منه، و فیه إشارة إلی أنه سیشاهد منه أمورا تشق علیه مشاهدتها و هو سیبینها له لکن لا ینبغی لموسی أن یبتدئه بالسؤال و الاستخبار بل ینبغی أن یصبر حتی یبتدئه هو بالإخبار.
و قد أتی موسی (ع) من الخلق و الأدب البارع الحری بالمتعلم المستفید قبال الخضر- علی ما تحکیه هذه الآیات- بأمر عجیب و هو کلیم الله موسی بن عمران الرسول النبی أحد أولی العزم صاحب التوراة.
فکلامه موضوع علی التواضع من أوله إلی آخره، و قد تأدب معه أولا فلم یورد طلبه منه التعلیم فی صورة الأمر بل فی صورة الاستفهام هضما لنفسه، و سمی مصاحبته اتباعا منه له، ثم لم یورد التعلیم فی صورة الاشتراط بل قال: علی أن تعلمن إلخ، ثم عد نفسه متعلما، ثم أعظم قدر علمه إذ جعله منتسبا إلی مبدإ غیر معلوم لم یعینه باسم أو نعت فقال:
«عُلِّمْتَ و لم یقل: تعلم، ثم مدحه بقوله: «رُشْداً» ثم جعل ما یتعلمه بعض علمه فقال: «مِمَّا عُلِّمْتَ و لم یقل: ما علمت ثم رفع قدره إذ جعل ما یشیر علیه به أمرا یأمره و عد نفسه لو خالفه فیما یأمر عاصیا ثم لم یسترسل معه بالتصریح بالوعد بل کنی عنه بمثل قوله: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ صابِراً وَ لا أَعْصِی لَکَ أَمْراً».
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و قد تأدب الخضر معه إذ لم یصرح بالرد أولا بل أشار إلیه بنفی استطاعته علی الصبر ثم لما وعده موسی بالصبر إن شاء الله لم یأمره بالاتباع بل خلی بینه و بین ما یرید فقال: «فَإِنِ اتَّبَعْتَنِی : ثم لم ینهه عن السؤال نهیا مطلقا فی صورة المولویة المحضة بل علقه علی اتباعه فقال: «فَإِنِ اتَّبَعْتَنِی فَلا تَسْئَلْنِی حتی یفید أنه لا یقترح علیه بالنهی بل هو أمر یقتضیه الاتباع.
قوله تعالی: «فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا رَکِبا فِی السَّفِینَةِ خَرَقَها قالَ أَ خَرَقْتَها لِتُغْرِقَ أَهْلَها لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً إِمْراً» الإمر بکسر الهمزة الداهیة العظیمة، و قوله: «فَانْطَلَقا» تفریع علی ما تقدمه، و المنطلقان هما موسی و الخضر و هو ظاهر فی أن موسی لم یصحب فتاه فی سیره مع الخضر، و اللام فی قوله: «لِتُغْرِقَ أَهْلَها» للغایة فإن الغرق و إن کان عاقبة للخرق و لم یقصده الخضر البتة لکن العاقبة الضروریة ربما تؤخذ غایة مقصودة ادعاه لوضوحها کما یقال: أ تفعل کذا لتهلک نفسک؟ و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «قالَ أَ لَمْ أَقُلْ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً» إنکار لسؤال موسی و تذکیر لما قاله من قبل: «إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ إلخ.
قوله تعالی: «قالَ لا تُؤاخِذْنِی بِما نَسِیتُ وَ لا تُرْهِقْنِی مِنْ أَمْرِی عُسْراً» الرهق الغثیان بالقهر و الإرهاق التکلیف، و المعنی لا تؤاخذنی بنسیانی الوعد و غفلتی عنه و لا تکلفنی عسرا من أمری، و ربما یفسر النسیان بمعنی الترک، و الأول أظهر و الکلام اعتذار علی أی حال.
قوله تعالی: «فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا لَقِیا غُلاماً فَقَتَلَهُ قالَ أَ قَتَلْتَ نَفْساً زَکِیَّةً بِغَیْرِ نَفْسٍ لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً نُکْراً» فی الکلام بعض الحذف للإیجاز و التقدیر: فخرجا من السفینة و انطلقا.
و فی قوله: «حَتَّی إِذا لَقِیا غُلاماً فَقَتَلَهُ قالَ إلخ «فَقَتَلَهُ معطوف علی الشرط بفاء التفریع و «قالَ جزاء «إِذا» علی ما هو ظاهر الکلام: و بذلک یظهر أن العمدة فی الکلام ذکر اعتراض موسی لا ذکر القتل، و نظیرته الآیة اللاحقة «فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا أَتَیا أَهْلَ قَرْیَةٍ- إلی قوله- قالَ لَوْ شِئْتَ إلخ بخلاف الآیة السابقة:
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«فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا رَکِبا فِی السَّفِینَةِ خَرَقَها قالَ فإن جزاء «إِذا» فیها «خَرَقَها» و قوله: «قالَ کلام مفصول مستأنف.
و علی هذا فالآیات مسرودة فی صورة قصة واحدة اعترض فیها موسی علی الخضر (ع) ثلاث مرات واحدة بعد أخری لا فی صورة ثلاث قصص اعترض فیها ثلاث اعتراضات کأنه قیل: وقع کذا و کذا فاعترض علیه ثم اعترض ثم اعترض فالقصة قصة اعتراضاته فهی واحدة لا قصة أعمال هذا و اعتراضات ذاک حتی تکون ثلاثا.
و من هنا یتبین وجه الفرق بین الآیات الثلاث حیث جعل «خَرَقَها» جواب إذا فی الآیة الأولی، و لم یجعل «فَقَتَلَهُ و «فَوَجَدا» أو «فَأَقامَهُ جوابا فی الثانیة و الثالثة بل جزءا من الشرط معطوفا علیه فافهم ذلک.
و قوله: «أَ قَتَلْتَ نَفْساً زَکِیَّةً» الزکیة الطاهرة، و المراد طهارتها من الذنوب لعدم البلوغ کما یشعر به قوله: «غُلاماً» و الاستفهام للإنکار، و القائل موسی.
و قوله: «بِغَیْرِ نَفْسٍ أی بغیر قتل منها لنفس قتلا مجوزا لقتلها قصاصا و قودا فإن غیر البالغ لا یتحقق منه القتل الموجب للقصاص، و ربما استفید من قوله: «بِغَیْرِ نَفْسٍ أنه کان شابا بالغا، و لا دلالة فی إطلاق الغلام علیه علی عدم بلوغه لأن الغلام یطلق علی البالغ و غیره فالمعنی أ قتلت بغیر قصاص نفسا بریئة من الذنوب المستوجبة للقتل؟ إذ لم یظهر لهما من الغلام شی‌ء یستوجبه.
و قوله: «لَقَدْ جِئْتَ شَیْئاً نُکْراً» أی منکرا یستنکره الطبع و لا یعرفه المجتمع و قد عد خرق السفینة إمرا أی داهیة یستعقب مصائب لم یقع شی‌ء منها بعد و قتل النفس نکرا أو منکرا و هو أفظع و أفجع عند الناس من الخرق الذی یستوجب عادة هلاک النفوس لکن لا بالمباشرة فعلا.
قوله تعالی: «قالَ أَ لَمْ أَقُلْ لَکَ إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً» معناه ظاهر و زیادة «لَکَ نوع تقریع له أنه لم یصغ إلی وصیته و إیماء إلی کونه کأنه لم یسمع قوله له أول مرة: «إِنَّکَ لَنْ تَسْتَطِیعَ مَعِیَ صَبْراً» أو سمعه و حسب أنه لا یعنیه بل یقصد به غیره کأنه یقول: إنما عنیت بقولی: إنک لن تستطیع «إلخ» إیاک دون غیرک.
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قوله تعالی: «قالَ إِنْ سَأَلْتُکَ عَنْ شَیْ‌ءٍ بَعْدَها فَلا تُصاحِبْنِی قَدْ بَلَغْتَ مِنْ لَدُنِّی عُذْراً» الضمیر فی «بَعْدَها» راجع إلی هذه المرة أو المسألة أی إن سألتک بعد هذه المرة أو هذه المسألة فلا تصاحبنی أی یجوز لک أن لا تصاحبنی.
و قوله: «قَدْ بَلَغْتَ مِنْ لَدُنِّی عُذْراً» أی بلغت عذرا و وجدته کائنا ذلک من لدنی إذ بلغ عذرک النهایة من عندی.
قوله تعالی: «فَانْطَلَقا حَتَّی إِذا أَتَیا أَهْلَ قَرْیَةٍ اسْتَطْعَما أَهْلَها» إلی آخر الآیة الکلام فی قوله: «فَانْطَلَقا» «فَأَبَوْا» «فَوَجَدا» «فَأَقامَهُ کالکلام فی قوله فی الآیة السابقة: «فَانْطَلَقا» «فَقَتَلَهُ .
و قوله: «اسْتَطْعَما أَهْلَها» صفة لقریة و لم یقل: «استطعماهم» لرداءة قولنا: قریة استطعماهم بخلاف مثل قولنا: أتی قریة علی إرادة أتی أهل قریة لأن للقریة نصیبا من الإتیان فیجوز وضعها موضع أهلها مجازا بخلاف الاستطعام لأنه لأهلها خاصة، و علی هذا فلیس قوله: «أَهْلَها» من وضع الظاهر موضع المضمر.
و لم یقل: حتی إذا أتیا قریة استطعما أهلها لأن القریة کانت تتمحض حینئذ فی معناها الحقیقی و الغرض العمدة- کما عرفت- متعلق بالجزاء أعنی قوله: «قالَ لَوْ شِئْتَ لَاتَّخَذْتَ عَلَیْهِ أَجْراً» و فیه ذکر أخذ الأجر و هو إنما یکون من أهلها لا منها فقوله:
«أَتَیا أَهْلَ قَرْیَةٍ» دلیل علی أن إقامة الجدار کانت بحضور من أهل القریة و هو الذی أغنی أن یقال: لو شئت لاتخذت علیه منهم أو من أهلها أجرا فافهم ذلک.
و المراد بالاستطعام طلب الطعام بالإضافة و لذا قال: «فَأَبَوْا أَنْ یُضَیِّفُوهُما» و قوله «فَوَجَدا فِیها جِداراً یُرِیدُ أَنْ یَنْقَضَ الانقضاض السقوط، و إرادة الانقضاض مجاز عن الإشراف علی السقوط و الانهدام، و قوله: «فَأَقامَهُ أی أثبته الخضر بإصلاح شأنه و لم یذکر سبحانه کیف أقامه؟ بنحو خرق العادة أم ببناء أو ضرب دعامة؟
غیر أن قول موسی: «لَوْ شِئْتَ لَاتَّخَذْتَ عَلَیْهِ أَجْراً» مشعر بأنه کان بعمل غیر خارق فإن المعهود من أخذ الأجر، ما کان علی العادیات.
و قوله: «قالَ لَوْ شِئْتَ لَاتَّخَذْتَ «1» عَلَیْهِ أَجْراً» تخذ و أخذ بمعنی واحد، و ضمیر
______________________________
(1) قرئ، بالتشدید من «اتخذ» و بالتخفیف من «تخذ»
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«عَلَیْهِ للإقامة المفهومة من «فَأَقامَهُ و هو مصدر جائز الوجهین، و السیاق یشهد أنهما کانا جائعین فذکره موسی أخذ الأجرة علی عمله إذ لو کان أخذ أجرا أمکنهما أن یشتریا به شیئا من الطعام یسدان به جوعهما.
قوله تعالی: «قالَ هذا فِراقُ بَیْنِی وَ بَیْنِکَ سَأُنَبِّئُکَ بِتَأْوِیلِ ما لَمْ تَسْتَطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً» الإشارة بهذا إلی قول موسی أی هذا القول سبب فراق بینی و بینک أو إلی الوقت أی هذا الوقت وقت فراق بینی و بینک کما قیل، و یمکن أن تکون الإشارة إلی نفس الفراق، و المعنی هذا الفراق قد حضر کأنه کان أمرا غائبا فحضر عند قول موسی: «لَوْ شِئْتَ لَاتَّخَذْتَ إلخ و قوله: «بَیْنِی وَ بَیْنِکَ و لم یقل بیننا للتأکید، و إنما قال الخضر هذا القول بعد الاعتراض الثالث لأن موسی کان قبل ذلک یعتذر إلیه کما فی الأول أو یستمهله کما فی الثانی، و أما الفراق بعد الاعتراض الثالث فقد أعذره موسی فیه إذ قال بعد الاعتراض الثانی: «إِنْ سَأَلْتُکَ عَنْ شَیْ‌ءٍ بَعْدَها فَلا تُصاحِبْنِی إلخ و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «أَمَّا السَّفِینَةُ فَکانَتْ لِمَساکِینَ إلخ شروع فی تفصیل ما وعد إجمالا بقوله: «سَأُنَبِّئُکَ إلخ و قوله: «أَنْ أَعِیبَها» أی أجعلها معیبة و هذه قرینة علی أن المراد بکل سفینة کل سفینة غیر معیبة.
و قوله: «وَ کانَ وَراءَهُمْ مَلِکٌ وراء بمعنی الخلف و هو الظرف المقابل للظرف الآخر الذی یواجهه الإنسان و یسمی قدام و أمام لکن ربما یطلق علی الظرف الذی یغفل عنه الإنسان و فیه من یریده بسوء أو مکروه و إن کان قدامه أو فیه ما یعرض عنه الإنسان أو فیه ما یشغل الإنسان بنفسه عن غیره کأن الإنسان ولی وجهه إلی جهة تخالف جهته قال تعالی: «فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ»: المؤمنون: 7، و قال: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ»: الشوری: 51، و قال: «وَ اللَّهُ مِنْ وَرائِهِمْ»: البروج: 20.
و محصل المعنی: أن السفینة کانت لعدة من المساکین یعملون بها فی البحر و یتعیشون به و کان هناک ملک جبار أمر بغصب السفن فأردت بخرقها أن أحدث فیها عیبا فلا یطمع فیها الجبار و یدعها لهم.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الْغُلامُ فَکانَ أَبَواهُ مُؤْمِنَیْنِ فَخَشِینا أَنْ یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً»
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الأظهر من سیاق الآیة و ما سیأتی من قوله: «وَ ما فَعَلْتُهُ عَنْ أَمْرِی أن یکون المراد بالخشیة التحذر عن رأفة و رحمة مجازا لا معناه الحقیقی الذی هو التأثر القلبی الخاص المنفی عنه تعالی و عن أنبیائه کما قال: «وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ»: الأحزاب: 39، و أن یکون المراد بقوله: «أَنْ یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً» أن یغشیهما ذلک أی یحمل والدیه علی الطغیان و الکفر بالإغواء و التأثیر الروحی لمکان حبهما الشدید له لکن قوله فی الآیة التالیة: «وَ أَقْرَبَ رُحْماً» لا تخلو من تأیید لکون «طُغْیاناً وَ کُفْراً» تمیزین عن الإرهاق أی وصفین للغلام دون أبویه.
قوله تعالی: «فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما خَیْراً مِنْهُ زَکاةً وَ أَقْرَبَ رُحْماً» المراد بکونه خیرا منه زکاة کونه خیرا منه صلاحا و إیمانا بقرینة مقابلته الطغیان و الکفر فی الآیة السابقة، و أصل الزکاة فیما قیل الطهارة، و المراد بکونه أقرب منه رحما کونه أوصل للرحم و القرابة فلا یرهقهما، و أما تفسیره بکونه أکثر رحمة بهما فلا یناسبه قوله «أَقْرَبَ منه تلک المناسبة، و هذا- کما عرفت- یؤید کون المراد من قوله:
«یُرْهِقَهُما طُغْیاناً وَ کُفْراً» فی الآیة السابقة إرهاقه إیاهما بطغیانه و کفره لا تکلیفه إیاهما الطغیان و الکفر و إغشاؤهما ذلک.
و الآیة- علی أی حال- تلوح إلی أن إیمان أبویه کان ذا قدر عند الله و یستدعی ولدا مؤمنا صالحا یصل رحمهما و قد کان المقضی فی الغلام خلاف ذلک فأمر الله الخضر بقتله لیبدلهما خیرا منه زکاة و أقرب رحما.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً» لا یبعد أن یستظهر من السیاق أن المدینة المذکورة فی هذه الآیة غیر القریة التی وجدا فیها الجدار فأقامه، إذ لو کانت هی هی لم یکن کثیر حاجة إلی ذکر کون الغلامین الیتیمین فیها فکان العنایة متعلقة بالإشارة إلی أنهما و من یتولی أمرهما غیر حاضرین فی القریة.
و ذکر یتم الغلامین و وجود کنز لهما تحت الجدار و لو انقض لظهر و ضاع و کون أبیهما صالحا کل ذلک توطئة و تمهید لقوله: «فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما وَ یَسْتَخْرِجا کَنزَهُما» و قوله: «رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ تعلیل للإرادة.
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فرحمته تعالی سبب لإرادة بلوغهما و استخراجهما کنزهما، و کان یتوقف علی قیام الجدار فأقامه الخضر، و کان سبب انبعاث الرحمة صلاح أبیهما و قد عرض أن مات و أیتم الغلامین و ترک کنزا لهما.
و قد طال البحث فی التوفیق بین صلاح أبیهما و وجود کنز لهما تحت الجدار الظاهر فی کون أبیهما هو الکانز له بناء علی ذم الکنز کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَکْنِزُونَ الذَّهَبَ وَ الْفِضَّةَ وَ لا یُنْفِقُونَها فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ»: التوبة: 34.
لکن الآیة لا تتعرض بأکثر من أن تحته کنز لهما من غیر دلالة علی أن أباهما هو الذی دفنه و کنزه، علی أن وصف أبیهما بالصلاح دلیل علی کون هذا الکنز أیا ما کان أمرا غیر مذموم علی تقدیر تسلیم کون الکانز هو الأب، علی أن من الجائز أن یکون أبوهما الصالح کنزه لهما لتأویل یسوغه فما هو بأعظم من خرق السفینة و قتل النفس المحترمة الواردین فی القصة و قد جوزهما التأویل بأمر إلهی و هنا بعض روایات ستوافیک فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و فی الآیة دلالة علی أن صلاح الإنسان ربما ورث أولاده أثرا جمیلا و أعقب فیهم السعادة و الخیر فهذه الآیة فی جانب الخیر نظیرة قوله تعالی: «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ»: النساء: 9.
و قوله: «وَ ما فَعَلْتُهُ عَنْ أَمْرِی کنایة عن أنه إنما فعل ما فعل عن أمر غیره و هو الله سبحانه لا عن أمر أمرته به نفسه.
و قوله: «ذلِکَ تَأْوِیلُ ما لَمْ تَسْطِعْ عَلَیْهِ صَبْراً» أی ما لم تستطع علیه صبرا من اسطاع یسطیع بمعنی استطاع یستطیع و قد تقدم فی أول تفسیر سورة آل عمران أن التأویل فی عرف القرآن هی الحقیقة التی یتضمنها الشی‌ء و یؤول إلیها و یبتنی علیها کتأویل الرؤیا و هو تعبیرها، و تأویل الحکم و هو ملاکه و تأویل الفعل و هو مصلحته و غایته الحقیقیة، و تأویل الواقعة و هو علتها الواقعیة و هکذا.
فقوله: «ذلِکَ تَأْوِیلُ ما لَمْ تَسْطِعْ إلخ إشارة منه إلی أن الذی ذکره للوقائع الثلاث و أعماله فیها هو السبب الحقیقی لها لا ما حسبه موسی من العناوین المترائیة من 
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أعماله کالتسبب إلی هلاک الناس فی خرق السفینة و القتل من غیر سبب موجب فی قتل الغلام و سوء تدبیر المعاش فی إقامة الجدار.
و ذکر بعضهم: أن من الأدب الجمیل الذی استعمله الخضر مع ربه فی کلامه أن ما کان من الأعمال التی لا تخلو عن نقص ما نسبه إلی نفسه کقوله: فأردت أن أعیبها و ما جاز انتسابه إلی ربه و إلی نفسه أتی فیه بصیغة المتکلم مع الغیر کقوله: «فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما»، «فَخَشِینا» و ما یختص به تعالی لتعلقه بربوبیته و تدبیره ملکه نسبه إلیه کقوله: «فَأَرادَ رَبُّکَ أَنْ یَبْلُغا أَشُدَّهُما».



بحث تاریخی فی فصلین‌





1- قصة موسی و الخضر فی القرآن:

أوحی الله سبحانه إلی موسی أن هناک عبدا من عباده عنده من العلم ما لیس عند موسی و أخبره أنه إن انطلق إلی مجمع البحرین وجده هناک، و هو بالمکان الذی یحیی فیه الحوت المیت. (أو یفتقد فیه الحوت).
فعزم موسی أن یلقی العالم و یتعلم منه بعض ما عنده إن أمکن و أخبر فتاه عما عزم علیه فخرجا قاصدین مجمع البحرین و قد حملا معهما حوتا میتا و ذهبا حتی بلغا مجمع البحرین و قد تعبا و کانت هناک صخرة علی شاطئ البحر فأویا إلیها لیستریحا هنیئة و قد نسیا حوتهما و هما فی شغل منه.
و إذا بالحوت اضطرب و وقع فی البحر حیا، أو وقع فیه و هو میت، و غار فیه و الفتی یشاهده و یتعجب من أمره غیر أنه نسی أن یذکره لموسی حتی ترکا الموضع و انطلقا حتی جاوزا مجمع البحرین و قد نصبا فقال له موسی: آتنا غداءنا لقد لقینا من سفرنا هذا نصبا. فذکر الفتی ما شاهده من أمر الحوت و قال لموسی: إنا إذ أوینا إلی الصخرة حی الحوت و وقع فی البحر یسبح فیه حتی غار و کنت أرید أن أذکر لک أمره لکن الشیطان أنسانیه (أو إنی نسیت الحوت عند الصخرة فوقع فی البحر و غار فیه).
قال موسی: ذلک ما کنا نبغی و نطلب فلنرجع إلی هناک فارتدا علی آثارهما قصصا فوجدا عبدا من عباد الله آتاه الله رحمة من عنده و علمه علما من لدنه فعرض علیه 
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موسی و سأله أن یتبعه فیعلمه شیئا ذا رشد مما علمه الله. قال العالم: إنک لن تستطیع معی صبرا علی ما تشاهده من أعمالی التی لا علم لک بتأویلها، و کیف تصبر علی ما لم تحط به خبرا؟ فوعده موسی أن یصبر و لا یعصیه فی أمر إن شاء الله فقال له العالم بانیا علی ما طلبه منه و وعده به: فإن اتبعتنی فلا تسألنی عن شی‌ء حتی أحدث لک منه ذکرا.
فانطلق موسی و العالم حتی رکبا سفینة و فیها ناس من الرکاب و موسی خالی الذهن عما فی قصد العالم فخرق العالم السفینة خرقا لا یؤمن معه الغرق فأدهش ذلک موسی و أنساه ما وعده فقال للعالم: أ خرقتها لتغرق أهلها لقد جئت شیئا إمرا قال له العالم:
أ لم أقل إنک لن تستطیع معی صبرا؟ فاعتذر إلیه موسی بأنه نسی ما وعده من الصبر قائلا: لا تؤاخذنی بما نسیت و لا ترهقنی من أمری عسرا.
فانطلقا فلقیا غلاما فقتله العالم فلم یملک موسی نفسه دون أن تغیر و أنکر علیه ذلک قائلا: أ قتلت نفسا زکیة بغیر نفس؟ لقد جئت شیئا نکرا. قال له العالم ثانیا: أ لم أقل لک إنک لن تستطیع معی صبرا؟ فلم یکن عند موسی ما یعتذر به و یمتنع به عن مفارقته و نفسه غیر راضیة بها فاستدعی منه مصاحبة مؤجلة بسؤال آخر إن أتی به کان له فراقه و استمهله قائلا: إن سألتک عن شی‌ء بعدها فلا تصاحبنی قد بلغت من لدنی عذرا و قبله العالم.
فانطلقا حتی أتیا قریة و قد بلغ بهما الجوع فاستطعما أهلها فلم یضیفهما أحد منهم و إذا بجدار فیها یرید أن ینقض و یتحذر منه الناس فأقامه العالم. قال له موسی: لو شئت لاتخذت علی عملک منهم أجرا فتوسلنا به إلی سد الجوع فنحن فی حاجة إلیه و القوم لا یضیفوننا.
فقال له العالم: هذا فراق بینی و بینک سأنبئک بتأویل ما لم تستطع علیه صبرا ثم قال: أما السفینة فکانت لمساکین یعملون فی البحر و یتعیشون بها و کان وراءهم ملک یأخذ کل سفینة غصبا فخرقتها لتکون معیبة لا یرغب فیها.
و أما الغلام فکان کافرا و کان أبواه مؤمنین، و لو أنه عاش لأرهقهما بکفره 
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و طغیانه فشملتهما الرحمة الإلهیة فأمرنی أن أقتله لیبدلهما ولدا خیرا منه زکاة و أقرب رحما فقتلته.
و أما الجدار فکان لغلامین یتیمین فی المدینة و کان تحته کنز لهما و کان أبوهما صالحا فشملتهما الرحمة الإلهیة لصلاح أبیهما فأمرنی أن أقیمه فیستقیم حتی یبلغا أشدهما و یستخرجا کنزهما و لو انقض لظهر أمر الکنز و انتهبه الناس.
قال: و ما فعلت الذی فعلت عن أمری بل عن أمر من الله، و تأویلها ما أنبأتک به ثم فارق موسی.



2- قصة الخضر (ع)

- لم یرد ذکره فی القرآن إلا ما فی قصة رحلة موسی إلی مجمع البحرین، و لا ذکر شی‌ء من جوامع أوصافه إلا ما فی قوله تعالی. «فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً»: الآیة- 65 من السورة و الذی یتحصل من الروایات النبویة أو الواردة من طرق أئمة أهل البیت فی قصته 
ففی روایة «1» محمد بن عمارة عن الصادق (ع): أن الخضر کان نبیا مرسلا- بعثه الله تبارک و تعالی إلی قومه فدعاهم إلی توحیده- و الإقرار بأنبیائه و رسله و کتبه، و کان آیته أنه لا یجلس علی خشبة یابسة- و لا أرض بیضاء إلا أزهرت خضراء- و إنما سمی خضرا لذلک، و کان اسمه تالیا بن مالک بن عابر بن أرفخشد بن سام بن نوح 
الحدیث و یؤید ما ذکر من وجه تسمیته ما
فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الجوامع عن ابن عباس و أبی هریرة عن النبی ص قال: إنما سمی الخضر خضرا لأنه صلی علی فروة بیضاء- فاهتزت خضراء.
و فی بعض الأخبار- کما فیما رواه العیاشی عن برید عن أحدهما (ع): الخضر و ذو القرنین کانا عالمین و لم یکونا نبیین 
الحدیث لکن الآیات النازلة فی قصته مع موسی لا تخلو عن ظهور فی کونه نبیا کیف؟ و فیها نزول الحکم علیه.
و یظهر من أخبار متفرقة عن أئمة أهل البیت (ع) أنه حی لم یمت بعد و لیس بعزیز علی الله سبحانه أن یعمر بعض عباده عمرا طویلا إلی أمد بعید و لا أن هناک برهانا عقلیا یدل علی استحالة ذلک.
______________________________
(1)- الآتیة فی البحث الروائی الآتی.
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و قد ورد فی سبب ذلک فی بعض الروایات «1» من طرق العامة أنه ابن آدم لصلبه و نسی‌ء له فی أجله حتی یکذب الدجال، و فی بعضها «2» أن آدم (ع) دعا له بالبقاء إلی یوم القیامة، و فی عدة روایات من طرق الفریقین أنه شرب من عین الحیاة التی هی فی الظلمات حین دخلها ذو القرنین فی طلبها و کان الخضر فی مقدمته فرزقه الخضر و لم یرزقه ذو القرنین، و هذه و أمثالها آحاد غیر قطعیة من الأخبار لا سبیل إلی تصحیحها بکتاب أو سنة قطعیة أو عقل.
و قد کثرت القصص و الحکایات و کذا الروایات فی الخضر بما لا یعول علیها ذو لب 
کروایة خصیف": «3» أربعة من الأنبیاء أحیاء اثنان فی السماء: عیسی و إدریس، و اثنان فی الأرض الخضر و إلیاس- فأما الخضر فإنه فی البحر و أما صاحبه فإنه فی البر.
و روایة «4» العقیلی عن کعب قال": الخضر علی منبر بین البحر الأعلی و البحر الأسفل، و قد أمرت دواب البحر أن تسمع له و تطیع، و تعرض علیه الأرواح غدوة و عشیة.
و روایة «5» کعب الأحبار": أن الخضر بن عامیل رکب فی نفر من أصحابه- حتی بلغ بحر الهند و هو بحر الصین فقال لأصحابه: یا أصحابی ادلونی فدلوه فی البحر أیاما و لیالی- ثم صعد فقالوا: یا خضر ما رأیت؟ فلقد أکرمک الله و حفظ لک نفسک فی لجة هذا البحر- فقال استقبلنی ملک من الملائکة فقال لی: أیها الآدمی الخطاء إلی أین؟ و من أین؟
فقلت: إنی أردت أن أنظر عمق هذا البحر. فقال لی: کیف؟ و قد أهوی رجل من زمان داود (ع)- لم یبلغ ثلث قعره حتی الساعة؛ و ذلک منذ ثلاث مائة سنة، إلی غیر ذلک من الروایات المشتملة علی نوادر القصص.
______________________________
(1) الدر المنثور عن الدار قطنی و ابن عساکر عن ابن عباس.
(2) الدر المنثور عن ابن عساکر عن ابن إسحاق.
(3) الدر المنثور عن ابن شاهین عنه.
(4) الدر المنثور عنه.
(5) الدر المنثور عن أبی الشیخ فی العظمة و أبی نعیم فی الحلیة عنه.
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«بحث روائی»

فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن جعفر بن محمد بن عمارة عن أبیه عن جعفر بن محمد (ع) فی حدیث: أن موسی لما کلمه الله تکلیما، و أنزل علیه التوراة، و کتب له فی الألواح من کل شی‌ء موعظة و تفصیلا لکل شی‌ء، و جعل آیة فی یده و عصاه، و فی الطوفان و الجراد و القمل- و الضفادع و الدم و فلق البحر- و غرق الله فرعون و جنوده عملت البشریة فیه حتی قال فی نفسه: ما أری الله عز و جل خلق خلقا أعلم منی- فأوحی الله إلی جبرئیل: أدرک عبدی قبل أن یهلک، و قل له: أن عند ملتقی البحرین رجلا عابدا فاتبعه و تعلم منه.
فهبط جبرئیل علی موسی بما أمره به ربه عز و جل- فعلم موسی أن ذلک لما حدثته به نفسه- فمضی هو و فتاه یوشع بن نون- حتی انتهیا إلی ملتقی البحرین- فوجدا هناک الخضر یعبد الله عز و جل کما قال الله فی کتابه: «فَوَجَدا عَبْداً مِنْ عِبادِنا آتَیْناهُ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا- وَ عَلَّمْناهُ مِنْ لَدُنَّا عِلْماً»
الحدیث.
أقول: و الحدیث طویل یذکر فیه صحبته للخضر و ما جری بینهما مما ذکره الله فی کتابه فی القصة.
و روی القصة العیاشی فی تفسیره، بطریقین و القمی فی تفسیره، بطریقین مسندا و مرسلا، و رواه فی الدر المنثور، بطرق کثیرة من أرباب الجوامع کالبخاری و مسلم و النسائی و الترمذی و غیرهم عن ابن عباس عن أبی بن کعب عن النبی ص:
و الأحادیث متفقة فی معنی ما نقلناه من صدر حدیث محمد بن عمارة، و فی أن الحوت الذی حملاه حی عند الصخرة و اتخذ سبیله فی البحر سربا لکنها تختلف فی أمور کثیرة إضافتها إلی ما فی القرآن من أصل القصة.
منها ما یتحصل من 
روایة ابن بابویه و القمی": أن مجمع البحرین من أرض الشامات و فلسطین- بقرینة ذکرهما أن القریة التی ورداها هی الناصرة- التی تنسب إلیها النصاری، و فی بعضها أن الأرض کانت آذربیجان": و هو یوافق ما فی الدر المنثور عن السدی": أن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 355
البحرین هما الکر و الرس حیث یصبان فی البحر- و أن القریة کانت تسمی باجروان و کان أهلها لئاما
و روی عن أبی": أنه إفریقیة، و عن القرظی أنه طنجة، و عن قتادة أنه ملتقی بحر الروم و فارس.
و منها ما فی بعض الروایات أن الحوت کان مشویا و فی أکثرها أنه کان مملوحا.
و منها ما
فی مرسلة القمی و روایات الشیخین و النسائی و الترمذی و غیرهم": أنه کانت عند الصخرة عین الحیاة- حتی فی روایة مسلم و غیره أن الماء کان ماء الحیاة- من شرب منه خلد و لا یقاربه شی‌ء میت- إلا حی فلما نزلا و مس الحوت الماء حی.
الحدیث و فی غیرها أن فتی موسی توضأ من الماء فقطرت منه قطرة علی الحوت فحی، و فی غیرها أنه شرب منه و لم یکن له ذلک فأخذه الخضر و طابقه فی سفینة و ترکها فی البحر فهو بین أمواجها حتی تقوم الساعة و فی بعضها أنه کانت عند الصخرة عین الحیاة التی کان یشرب منها الخضر و بقیة الروایات خالیة عن ذکرها.
و منها ما
فی روایة الصحاح الأربع و غیرها": أن الحوت سقط فی البحر فاتخذ سبیله فی البحر سربا- فأمسک الله عن الحوت جریة الماء- فصار علیه مثل الطاق 
الحدیث، و فی بعض هذه الروایات أن موسی بعد ما رجع أبصر أثر الحوت فأخذ أثر الحوت یمشیان علی الماء حتی انتهیا إلی جزیرة من جزائر العرب، و فی حدیث الطبری عن ابن عباس فی القصة: فرجع یعنی موسی حتی أتی الصخرة فوجد الحوت فجعل الحوت یضرب فی البحر و یتبعه موسی یقدم عصاه یفرج بها عنه الماء و یتبع الحوت و جعل الحوت لا یمس شیئا من البحر إلا یبس حتی یکون صخرة، الحدیث و بعضها خال عن ذلک.
و منها ما فی أکثرها أن موسی لقی الخضر عند الصخرة، و فی بعضها أنه ذهب من سرب الحوت أو علی الماء حتی وجده فی جزیرة من جزائر البحر، و فی بعضها وجده علی سطح الماء جالسا أو متکئا.
و منها اختلافها فی أن الفتی هل صحبهما أو ترکاه و ذهبا.
و منها اختلافها فی کیفیة خرق السفینة و فی کیفیة قتل الغلام و فی کیفیة إقامة الجدار و فی الکنز الذی تحته لکن أکثر الروایات أنه کان لوحا من ذهب مکتوبا
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فیه مواعظ، و فی الأب الصالح فظاهر أکثرها أنه أبوهما الأقرب، و فی بعضها أنه أبوهما العاشر و فی بعضها السابع، و فی بعضها بینهما و بینه سبعون أبا و فی بعضها کان بینهما و بینه سبعمائة سنة، إلی غیر ذلک من جهات الاختلاف.
و فی تفسیر القمی، عن محمد بن علی بن بلال عن یونس فی کتاب کتبوه إلی الرضا (ع): یسألونه عن العالم الذی أتاه موسی أیهما کان أعلم؟ و هل یجوز أن یکون علی موسی حجة فی وقته؟ فکتب فی الجواب: أتی موسی العالم فأصابه فی جزیرة من جزائر البحر- إما جالسا و إما متکئا فسلم علیه موسی فأنکر السلام- إذ کان الأرض لیس بها سلام.
قال: من أنت؟ قال: أنا موسی بن عمران. قال: أنت موسی بن عمران الذی کلمه الله تکلیما؟ قال: نعم. قال: فما حاجتک؟ قال: جئت لتعلمنی مما علمت رشدا. قال: إنی وکلت بأمر لا تطیقه، و وکلت بأمر لا أطیقه 
الحدیث.
أقول: و هذا المعنی مروی فی أخبار أخر من طرق الفریقین.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه عن أبی أن النبی ص قال: لما لقی موسی الخضر جاء طیر فألقی منقاره فی الماء- فقال الخضر لموسی: تدری ما یقول هذا الطائر؟
قال: و ما یقول؟ قال: یقول: ما علمک و علم موسی فی علم الله- إلا کما أخذ منقاری من الماء.
أقول: و قصة هذا الطائر وارد فی أغلب روایات القصة.
و فی تفسیر العیاشی، عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: کان موسی أعلم من الخضر.
و فیه، عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) قال: کان وصی موسی یوشع بن نون، و هو فتاه الذی ذکره فی کتابه.
و فیه، عن عبد الله بن میمون القداح عن أبی عبد الله عن أبیه (ع) قال: بینما موسی قاعد فی ملإ من بنی إسرائیل إذ قال له رجل: ما أری أحدا أعلم بالله منک- قال موسی: ما أری فأوحی الله إلیه بلی عبدی الخضر- فسأل السبیل إلیه و کان 
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له الحوت آیة إن افتقده، و کان من شأنه ما قص الله.
أقول: و ینبغی أن یحمل اختلاف الروایات فی علمهما علی اختلاف نوع العلم.
و فیه، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «فَخَشِینا» خشی إن أدرک الغلام أن یدعو أبویه إلی الکفر- فیجیبانه من فرط حبهما له.
و فیه، عن عثمان عن رجل عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله: «فَأَرَدْنا أَنْ یُبْدِلَهُما رَبُّهُما خَیْراً مِنْهُ زَکاةً وَ أَقْرَبَ رُحْماً» قال: إنه ولدت لهما جاریة فولدت غلاما فکان نبیا.
أقول: و فی أکثر الروایات أنها ولد منها سبعون نبیا و المراد ثبوت الواسطة.
و فیه، عن إسحاق بن عمار قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الله لیصلح بصلاح الرجل المؤمن ولده و ولد ولده- و یحفظه فی دویرته و دویرات حوله- فلا یزالون فی حفظ الله لکرامته علی الله. ثم ذکر الغلامین فقال: «وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً» أ لم تر أن الله شکر صلاح أبویهما لهما؟.
و فیه، عن مسعدة بن صدقة عن جعفر بن محمد عن آبائه (ع) أن النبی ص قال: إن الله لیخلف العبد الصالح بعد موته فی أهله و ماله- و إن کان أهله أهل سوء- ثم قرأ هذه الآیة إلی آخرها «وَ کانَ أَبُوهُما صالِحاً».
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر قال: قال رسول الله ص: إن الله یصلح بصلاح الرجل الصالح ولده و ولد ولده- و أهل دویرات حوله- فما یزالون فی حفظ الله ما دام فیهم.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة مستفیضة.
و فی الکافی، بإسناده عن صفوان الجمال قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل «وَ أَمَّا الْجِدارُ فَکانَ لِغُلامَیْنِ یَتِیمَیْنِ فِی الْمَدِینَةِ- وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما» فقال:
أما إنه ما کان ذهبا و لا فضة، و إنما کان أربع کلمات: لا إله إلا الله، من أیقن بالموت لم یضحک، و من أیقن بالحساب لم یفرح قلبه، و من أیقن بالقدر لم یخش إلا الله.
أقول: و قد تکاثرت الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة أن الکنز الذی کان 
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تحت الجدار کان لوحا مکتوبا فیه الکلمات، و فی أکثرها أنه کان لوحا من ذهب، و لا ینافیه قوله فی هذه الروایة: «ما کان ذهبا و لا فضة» لأن المراد به نفی الدینار و الدرهم کما هو المتبادر. و الروایات مختلفة فی تعیین الکلمات التی کانت مکتوبة علی اللوح لکن أکثرها متفقة فی کلمة التوحید و مسألتی الموت و القدر.
و قد جمع فی بعضها بین الشهادتین کما رواه فی الدر المنثور، عن البیهقی فی شعب الإیمان عن علی بن أبی طالب: فی قول الله عز و جل: «وَ کانَ تَحْتَهُ کَنْزٌ لَهُما» قال: کان لوحا من ذهب مکتوب فیه: لا إله إلا الله محمد رسول الله- عجبا لمن یذکر أن الموت حق کیف یفرح؟ و عجبا لمن یذکر أن النار حق کیف یضحک؟ و عجبا لمن یذکر أن القدر حق کیف یحزن؟ و عجبا لمن یری الدنیا و تصرفها بأهلها حالا بعد حال کیف یطمئن إلیها؟.
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اشارة

وَ یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ قُلْ سَأَتْلُوا عَلَیْکُمْ مِنْهُ ذِکْراً (83) إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ فِی الْأَرْضِ وَ آتَیْناهُ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ سَبَباً (84) فَأَتْبَعَ سَبَباً (85) حَتَّی إِذا بَلَغَ مَغْرِبَ الشَّمْسِ وَجَدَها تَغْرُبُ فِی عَیْنٍ حَمِئَةٍ وَ وَجَدَ عِنْدَها قَوْماً قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ وَ إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً (86) قالَ أَمَّا مَنْ ظَلَمَ فَسَوْفَ نُعَذِّبُهُ ثُمَّ یُرَدُّ إِلی رَبِّهِ فَیُعَذِّبُهُ عَذاباً نُکْراً (87)
وَ أَمَّا مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُ جَزاءً الْحُسْنی وَ سَنَقُولُ لَهُ مِنْ أَمْرِنا یُسْراً (88) ثُمَّ أَتْبَعَ سَبَباً (89) حَتَّی إِذا بَلَغَ مَطْلِعَ الشَّمْسِ وَجَدَها تَطْلُعُ عَلی قَوْمٍ لَمْ نَجْعَلْ لَهُمْ مِنْ دُونِها سِتْراً (90) کَذلِکَ وَ قَدْ أَحَطْنا بِما لَدَیْهِ خُبْراً (91) ثُمَّ أَتْبَعَ سَبَباً (92)
حَتَّی إِذا بَلَغَ بَیْنَ السَّدَّیْنِ وَجَدَ مِنْ دُونِهِما قَوْماً لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ قَوْلاً (93) قالُوا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِنَّ یَأْجُوجَ وَ مَأْجُوجَ مُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ فَهَلْ نَجْعَلُ لَکَ خَرْجاً عَلی أَنْ تَجْعَلَ بَیْنَنا وَ بَیْنَهُمْ سَدًّا (94) قالَ ما مَکَّنِّی فِیهِ رَبِّی خَیْرٌ فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ أَجْعَلْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ رَدْماً (95) آتُونِی زُبَرَ الْحَدِیدِ حَتَّی إِذا ساوی بَیْنَ الصَّدَفَیْنِ قالَ انْفُخُوا حَتَّی إِذا جَعَلَهُ ناراً قالَ آتُونِی أُفْرِغْ عَلَیْهِ قِطْراً (96) فَمَا اسْطاعُوا أَنْ یَظْهَرُوهُ وَ مَا اسْتَطاعُوا لَهُ نَقْباً (97)
قالَ هذا رَحْمَةٌ مِنْ رَبِّی فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا (98) وَ تَرَکْنا بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَجَمَعْناهُمْ جَمْعاً (99) وَ عَرَضْنا جَهَنَّمَ یَوْمَئِذٍ لِلْکافِرِینَ عَرْضاً (100) الَّذِینَ کانَتْ أَعْیُنُهُمْ فِی غِطاءٍ عَنْ ذِکْرِی وَ کانُوا لا یَسْتَطِیعُونَ سَمْعاً (101) أَ فَحَسِبَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنْ یَتَّخِذُوا عِبادِی مِنْ دُونِی أَوْلِیاءَ إِنَّا أَعْتَدْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ نُزُلاً (102)
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بیان‌

الآیات تشتمل علی قصة ذی القرنین، و فیها شی‌ء من ملاحم القرآن:
قوله تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ قُلْ سَأَتْلُوا عَلَیْکُمْ مِنْهُ ذِکْراً» أی یسألونک عن شأن ذی القرنین. و الدلیل علی ذلک جوابه عن السؤال بذکر شأنه لا تعریف شخصه حتی اکتفی بلقبه فلم یتعد منه إلی ذکر اسمه.
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و الذکر إما مصدر بمعنی المفعول و المعنی قل سأتلو علیکم منه أی من ذی القرنین شیئا مذکورا، و إما المراد بالذکر القرآن- و قد سماه الله فی مواضع من کلامه بالذکر و المعنی قل سأتلو علیکم منه أی من ذی القرنین أو من الله قرآنا و هو ما یتلو هذه الآیة من قوله: «إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ إلی آخر القصة، و المعنی الثانی أظهر.
قوله تعالی: «إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ فِی الْأَرْضِ وَ آتَیْناهُ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ سَبَباً» التمکین الإقدار یقال: مکنته و مکنت له أی أقدرته فالتمکن فی الأرض القدرة علی التصرف فیه بالملک کیفما شاء و أراد. و ربما یقال: إنه مصدر مصوغ من المکان بتوهم أصالة المیم فالتمکین إعطاء الاستقرار و الثبات بحیث لا یزیله عن مکانه أی مانع مزاحم.
و السبب الوصلة و الوسیلة فمعنی إیتائه سببا من کل شی‌ء أن یؤتی من کل شی‌ء یتوصل به إلی المقاصد الهامة الحیویة ما یستعمله و یستفید منه کالعقل و العلم و الدین و قوة الجسم و کثرة المال و الجند و سعة الملک و حسن التدبیر و غیر ذلک و هذا امتنان منه تعالی علی ذی القرنین و إعظام لأمره بأبلغ بیان، و ما حکاه تعالی من سیرته و فعله و قوله المملوءة حکمة و قدرة یشهد بذلک.
قوله تعالی: «فَأَتْبَعَ سَبَباً» الإتباع اللحوق أی لحق سببا و اتخذ وصلة وسیلة یسیر بها نحو مغرب الشمس.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا بَلَغَ مَغْرِبَ الشَّمْسِ وَجَدَها تَغْرُبُ فِی عَیْنٍ حَمِئَةٍ وَ وَجَدَ عِنْدَها قَوْماً» تدل «حَتَّی علی فعل مقدر و تقدیره «فسار حتی إذا بلغ» و المراد بمغرب الشمس آخر المعمورة یومئذ من جانب الغرب بدلیل قوله: «وَ وَجَدَ عِنْدَها قَوْماً».
و ذکروا أن المراد بالعین الحمئة العین ذات الحمأة و هی الطین الأسود و أن المراد بالعین البحر فربما تطلق علیه، و أن المراد بوجدان الشمس تغرب فی عین حمئة موقف علی ساحل بحر لا مطمع فی وجود بر وراءه فرأی الشمس کأنها تغرب فی البحر لمکان انطباق الأفق علیه قیل: و ینطبق هذه العین الحمئة علی المحیط الغربی 
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و فیه الجزائر الخالدات التی کانت مبدأ الطول سابقا ثم غرقت.
و قرئ «فی عین حامیة» أی حارة، و ینطبق علی النقاط القریبة من خط الاستواء من المحیط الغربی المجاورة لإفریقیة و لعل ذا القرنین فی رحلته الغربیة بلغ سواحل إفریقیة.
قوله تعالی: «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ وَ إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً» القول المنسوب إلیه تعالی فی القرآن یستعمل فی الوحی النبوی و فی الإبلاغ بواسطة الوحی کقوله تعالی: «وَ قُلْنا یا آدَمُ اسْکُنْ»: البقرة: 35 و قوله: «وَ إِذْ قُلْنَا ادْخُلُوا هذِهِ الْقَرْیَةَ»: البقرة: 58، و یستعمل فی الإلهام الذی لیس من النبوة کقوله «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی أَنْ أَرْضِعِیهِ»: القصص: 7.
و به یظهر أن قوله: «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إلخ لا یدل علی کونه نبیا یوحی إلیه لکون قوله تعالی أعم من الوحی المختص بالنبوة و لا یخلو قوله: «ثُمَّ یُرَدُّ إِلی رَبِّهِ فَیُعَذِّبُهُ إلخ حیث أورد فی سیاق الغیبة بالنسبة إلیه تعالی من إشعار بأن مکالمته کانت بتوسط نبی کان معه فملکه نظیر ملک طالوت فی بنی إسرائیل بإشارة من نبیهم و هدایته.
و قوله: «إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ وَ إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً» أی إما أن تعذب هؤلاء القوم و إما أن تتخذ فیهم أمرا ذا حسن، فحسنا مصدر بمعنی الفاعل قائم مقام موصوفه أو هو وصف للمبالغة، و قد قیل: إن فی مقابلة العذاب باتخاذ الحسن إیماء إلی ترجیحه و الکلام تردید خبری بداعی الإباحة فهو إنشاء فی صورة الإخبار، و المعنی لک أن تعذبهم و لک أن تعفو عنهم کما قیل، لکن الظاهر أنه استخبار عما سیفعله بهم من سیاسة أو عفو، و هو الأوفق بسیاق الجواب المشتمل علی التفصیل بالتعذیب و الإحسان «أَمَّا مَنْ ظَلَمَ فَسَوْفَ نُعَذِّبُهُ إلخ إذ لو کان قوله: «إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ إلخ حکما تخییریا لکان قوله: «أَمَّا مَنْ ظَلَمَ إلخ تقریرا له و إیذانا بالقبول و لا کثیر فائدة فیه.
و محصل المعنی: استخبرناه ما ذا ترید أن تفعل بهم من العذاب و الإحسان و قد غلبتهم و استولیت علیهم؟ فقال: نعذب الظالم منهم ثم یرد إلی ربه فیعذبه العذاب النکر، و نحسن إلی المؤمن الصالح و نکلفه بما فیه یسر.
و لم یذکر المفعول فی قوله: «إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ بخلاف قوله: «إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً» لأن جمیعهم لم یکونوا ظالمین، و لیس من الجائز تعمیم العذاب لقوم هذا شأنهم 
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بخلاف تعمیم الإحسان لقوم فیهم الصالح و الطالح.
قوله تعالی: «أَمَّا مَنْ ظَلَمَ فَسَوْفَ نُعَذِّبُهُ ثُمَّ یُرَدُّ إِلی رَبِّهِ فَیُعَذِّبُهُ عَذاباً نُکْراً» النکر و المنکر غیر المعهود أی یعذبه عذابا لا عهد له به، و لا یحتسبه و یترقبه.
و قد فسر الظلم بالإشراک. و التعذیب بالقتل فمعنی «أَمَّا مَنْ ظَلَمَ فَسَوْفَ نُعَذِّبُهُ» أما من أشرک و لم یرجع عن شرکه فسوف نقتله، و کأنه مأخوذ من مقابلة «مَنْ ظَلَمَ بقوله: «مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» لکن الظاهر من المقابلة أن یکون المراد بالظالم أعم ممن أشرک و لم یؤمن بالله أو آمن و لم یشرک لکنه لم یعمل صالحا بل أفسد فی الأرض، و لو لا تقیید مقابله بالإیمان لکان ظاهر الظلم هو الإفساد من غیر نظر إلی الشرک لأن المعهود من سیرة الملوک إذا عدلوا أن یطهروا أرضهم من فساد المفسدین، و کذا لا دلیل علی تخصیص التعذیب بالقتل.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَلَهُ جَزاءً الْحُسْنی إلخ «صالِحاً» وصف أقیم مقام موصوفه و کذا الحسنی، و «جَزاءً» حال أو تمییز أو مفعول مطلق و التقدیر:
و أما من آمن و عمل عملا صالحا فله المثوبة الحسنی حال کونه مجزیا أو من حیث الجزاء أو نجزیه جزاء.
و قوله: «وَ سَنَقُولُ لَهُ مِنْ أَمْرِنا یُسْراً» الیسر بمعنی المیسور وصف أقیم مقام موصوفه و الظاهر أن المراد بالأمر الأمر التکلیفی و تقدیر الکلام و سنقول له قولا میسورا من أمرنا أی نکلفه بما یتیسر له و لا یشق علیه.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَتْبَعَ سَبَباً حَتَّی إِذا بَلَغَ مَطْلِعَ الشَّمْسِ إلخ أی ثم هیأ سببا للسیر فسار نحو المشرق حتی إذا بلغ الصحراء من الجانب الشرقی فوجد الشمس تطلع علی قوم بدویین لم نجعل لهم من دونها سترا.
و المراد بالستر ما یستتر به من الشمس، و هو البناء و اللباس أو خصوص البناء أی کانوا یعیشون علی الصعید من غیر أن یکون لهم بیوت یأوون إلیها و یستترون بها من الشمس و عراة لا لباس علیهم، و إسناد ذلک إلی الله سبحانه فی قوله: «لَمْ نَجْعَلْ لَهُمْ إلخ إشارة إلی أنهم لم یتنبهوا بعد لذلک و لم یتعلموا بناء البیوت و اتخاذ الخیام و نسج الأثواب و خیاطتها.
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قوله تعالی: «کَذلِکَ وَ قَدْ أَحَطْنا بِما لَدَیْهِ خُبْراً» الظاهر أن قوله: «کَذلِکَ إشارة إلی وصفهم المذکور فی الکلام، و تشبیه الشی‌ء بنفسه مبنیا علی دعوی المغایرة یفید نوعا من التأکید، و قد قیل فی المشار إلیه بذلک وجوه أخر بعیدة عن الفهم.
و قوله: «وَ قَدْ أَحَطْنا بِما لَدَیْهِ خُبْراً» الضمیر لذی القرنین، و الجملة حالیة و المعنی أنه اتخذ وسیلة السیر و بلغ مطلع الشمس و وجد قوما کذا و کذا فی حال أحاط فیها علمنا و خبرنا بما عنده من عدة و عدة و ما یجریه أو یجری علیه، و الظاهر أن إحاطة علمه تعالی بما عنده کنایة عن کون ما اختاره و أتی به بهدایة من الله و أمر، فما کان یرد و لا یصدر إلا عن هدایة یهتدی بها و أمر یأتمره کما أشار إلی مثل هذا المعنی عند ذکر مسیره إلی المغرب بقوله: «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إلخ.
فالآیة أعنی قوله: «وَ قَدْ أَحَطْنا» إلخ فی معناها الکنائی نظیرة قوله: «وَ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا»: هود: 37، و قوله: «أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ»: النساء: 166، و قوله:
«وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ»: الجن: 28.
و قیل: إن الآیة لإفادة تعظیم أمره و أنه لا یحیط بدقائقه و جزئیاته إلا الله أو لتهویل ما قاساه ذو القرنین فی هذا المسیر و أن ما تحمله من المصائب و الشدائد فی علم الله لم یکن لیخفی علیه، أو لتعظیم السبب الذی أتبعه، و ما قدمناه أوجه.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَتْبَعَ سَبَباً حَتَّی إِذا بَلَغَ بَیْنَ السَّدَّیْنِ إلی آخر الآیة. السد الجبل و کل حاجز یسد طریق العبور و کأن المراد بهما الجبلان، و قوله: «وَجَدَ مِنْ دُونِهِما قَوْماً» أی قریبا منهما، و قوله: «لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ قَوْلًا» کنایة عن بساطتهم و سذاجة فهمهم، و ربما قیل: کنایة عن غرابة لغتهم و بعدها عن اللغات المعروفة عندهم، و لا یخلو عن بعد.
قوله تعالی: «قالُوا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِنَّ یَأْجُوجَ وَ مَأْجُوجَ مُفْسِدُونَ إلخ الظاهر أن القائلین هم القوم الذین وجدهم من دون الجبلین، و یأجوج و مأجوج جیلان من الناس کانوا یأتونهم من وراء الجبلین فیغیرون علیهم و یعمونهم قتلا و سببا و نهبا و الدلیل علیه السیاق بما فیه من ضمائر أولی العقل و عمل السد بین الجبلین و غیر ذلک.
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و قوله: «فَهَلْ نَجْعَلُ لَکَ خَرْجاً» الخرج ما یخرج من المال لیصرف فی شی‌ء من الحوائج عرضوا علیه أن یعطوه مالا علی أن یجعل بینهم و بین یأجوج و مأجوج سدا یمنع من تجاوزهم و تعدیهم علیهم.
قوله تعالی: «قالَ ما مَکَّنِّی فِیهِ رَبِّی خَیْرٌ فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ أَجْعَلْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ رَدْماً» أصل «مَکَّنِّی مکننی ثم أدغمت إحدی النونین فی الأخری، و الردم السد و قیل السد القوی، و علی هذا فالتعبیر بالردم فی الجواب و قد سألوه سدا إجابة و وعد بما هو فوق ما استدعوه و أملوه.
و قوله: «قالَ ما مَکَّنِّی فِیهِ رَبِّی خَیْرٌ» استغناء من ذی القرنین عن خرجهم الذی عرضوه علیه علی أن یجعل لهم سدا یقول: ما مکننی فیه و أقرنی علیه ربی من السعة و القدرة خیر من المال الذی تعدوننی به فلا حاجة لی إلیه.
و قوله: «فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ» إلخ القوة ما یتقوی به علی الشی‌ء و الجملة تفریع علی ما یتحصل من عرضهم و هو طلبهم منه أن یجعل لهم سدا، و محصل المعنی أما الخرج فلا حاجة لی إلیه، و أما السد فإن أردتموه فأعینونی بما أتقوی به علی بنائه کالرجال و ما یستعمل فی بنائه- و قد ذکر منها زبر الحدید و القطر و النفخ بالمنافخ- أجعل لکم سدا قویا.
و بهذا المعنی یظهر أن مرادهم بما عرضوا علیه من الخرج الأجر علی عمل السد.
قوله تعالی: «آتُونِی زُبَرَ الْحَدِیدِ» إلی آخر الآیة، الزبر بالضم فالفتح جمع زبرة کغرف و غرفة و هی القطعة، و ساوی بمعنی سوی علی ما قیل و قرئ «سوی» و الصَّدَفَیْنِ تثنیة الصدف و هو أحد جانبی الجبل ذکر بعضهم أنه لا یقال إلا إذا کان هناک جبل آخر یوازیه بجانبه فهو من الأسماء المتضائفة کالزوج و الضعف و غیرهما و القطر النحاس أو الصفر المذاب و إفراغه صبه علی الثقب و الخلل و الفرج.
و قوله: «آتُونِی زُبَرَ الْحَدِیدِ» أی أعطونی إیاها لأستعملها فی السد و هی من القوة التی استعانهم فیها، و لعله خصها بالذکر و لم یذکر الحجارة و غیرها من لوازم البناء لأنها الرکن فی استحکام بناء السد فجملة «آتُونِی زُبَرَ الْحَدِیدِ» بدل البعض من الکل من جملة
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«فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ» أو الکلام بتقدیر قال، و هو کثیر فی القرآن.
و قوله: «حَتَّی إِذا ساوی بَیْنَ الصَّدَفَیْنِ قالَ انْفُخُوا» فی الکلام إیجاز بالحذف و التقدیر فأعانوه بقوة و آتوه ما طلبه منهم فبنی لهم السد و رفعه حتی إذا سوی بین الصدفین قال: انفخوا.
و قوله: «قالَ انْفُخُوا» الظاهر أنه من الإعراض عن متعلق الفعل للدلالة علی نفس الفعل و المراد نصب المنافخ علی السد لإحماء ما وضع فیه من الحدید و إفراغ القطر علی خلله و فرجه.
و قوله: «حَتَّی إِذا جَعَلَهُ ناراً قالَ إلخ فی الکلام حذف و إیجاز، و التقدیر فنفخ حتی إذا جعله أی المنفوخ فیه أو الحدید نارا أی کالنار فی هیئته و حرارته فهو من الاستعارة.
و قوله: «قالَ آتُونِی أُفْرِغْ عَلَیْهِ قِطْراً» أی آتونی قطرا أفرغه و أصبه علیه لیسد بذلک خلله و یصیر السد به مصمتا لا ینفذ فیه نافذ.
قوله تعالی: «فَمَا اسْطاعُوا أَنْ یَظْهَرُوهُ وَ مَا اسْتَطاعُوا لَهُ نَقْباً» اسطاع و استطاع واحد، و الظهور العلو و الاستعلاء، و النقب الثقب، قال الراغب فی المفردات،: النقب فی الحائط و الجلد کالثقب فی الخشب انتهی و ضمائر الجمع لیأجوج و مأجوج. و فی الکلام حذف و إیجاز، و التقدیر فبنی السد فما استطاع یأجوج و مأجوج أن یعلوه لارتفاعه و ما استطاعوا أن ینقبوه لاستحکامه.
قوله تعالی: «قالَ هذا رَحْمَةٌ مِنْ رَبِّی فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا» الدکاء الدک و هو أشد الدق مصدر بمعنی اسم المفعول، و قیل: المراد الناقة الدکاء و هی التی لا سنام لها و هو علی هذا من الاستعارة و المراد به خراب السد کما قالوا.
و قوله: «قالَ هذا رَحْمَةٌ مِنْ رَبِّی أی قال ذو القرنین- بعد ما بنی السد- هذا أی السد رحمة من ربی أی نعمة و وقایة یدفع به شر یأجوج و مأجوج عن أمم من الناس.
و قوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ» فی الکلام حذف و إیجاز و التقدیر
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و تبقی هذه الرحمة إلی مجی‌ء وعد ربی فإذا جاء وعد ربی جعله مدکوکا و سوی به الأرض.
و المراد بالوعد إما وعد منه تعالی خاص بالسد أنه سیندک عند اقتراب الساعة فیکون هذا ملحمة أخبر بها ذو القرنین، و إما وعده تعالی العام بقیام الساعة الذی یدک الجبال و یخرب الدنیا، و قد أکد القول بجملة «وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا».
قوله تعالی: «وَ تَرَکْنا بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ إلخ ظاهر السیاق أن ضمیر الجمع للناس و یؤیده رجوع ضمیر «فَجَمَعْناهُمْ إلی الناس قطعا لأن حکم الجمع عام.
و فی قوله: «بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ استعارة، و المراد أنهم یضطربون یومئذ من شدة الهول اضطراب البحر باندفاع بعضه إلی بعض فیرتفع من بینهم النظم و یحکم فیهم الهرج و المرج و یعرض عنهم ربهم فلا یشملهم برحمته، و لا یصلح شأنهم بعنایته.
فالآیة بمنزلة التفصیل للإجمال الذی فی قول ذی القرنین: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ» و نظیره قوله تعالی فی موضع آخر: «حَتَّی إِذا فُتِحَتْ یَأْجُوجُ وَ مَأْجُوجُ وَ هُمْ مِنْ کُلِّ حَدَبٍ یَنْسِلُونَ وَ اقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ فَإِذا هِیَ شاخِصَةٌ أَبْصارُ الَّذِینَ کَفَرُوا یا وَیْلَنا قَدْ کُنَّا فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا بَلْ کُنَّا ظالِمِینَ»: الأنبیاء: 97. و هی علی أی حال من الملاحم.
و قد بان مما مر أن الترک فی الآیة بمعناه المتبادر منه و هو خلاف الأخذ و لا موجب لما ذکره بعضهم: أن الترک بمعنی الجعل و هو من الأضداد انتهی.
و الآیة من کلام الله سبحانه و لیست من تمام کلام ذی القرنین و الدلیل علیه تغییر السیاق من الغیبة إلی التکلم مع الغیر الذی هو سیاق کلامه السابق «إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ ، و لو کان من تمام کلام ذی القرنین لقیل: و ترک بعضهم علی حذاء قوله: «جَعَلَهُ دَکَّاءَ».
و قوله: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ» إلخ هی النفخة الثانیة التی فیها الإحیاء بدلیل قوله «فَجَمَعْناهُمْ جَمْعاً وَ عَرَضْنا جَهَنَّمَ یَوْمَئِذٍ لِلْکافِرِینَ عَرْضاً».
قوله تعالی: «الَّذِینَ کانَتْ أَعْیُنُهُمْ فِی غِطاءٍ عَنْ ذِکْرِی وَ کانُوا لا یَسْتَطِیعُونَ سَمْعاً»
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تفسیر للکافرین و هؤلاء هم الذین ضرب الله بینهم و بین ذکره سدا حاجزا- و بهذه المناسبة تعرض لحالهم بعد ذکر سد یأجوج و مأجوج- فجعل أعینهم فی غطاء عن ذکره و أخذ استطاعة السمع عن آذانهم فانقطع الطریق بینهم و بین الحق و هو ذکر الله.
فإن الحق إنما ینال إما من طریق البصر بالنظر إلی آیات الله سبحانه و الاهتداء إلی ما تدل علیه و تهدی إلیه، و إما من طریق السمع باستماع الحکمة و الموعظة و القصص و العبر، و لا بصر لهؤلاء و لا سمع.
قوله تعالی: «أَ فَحَسِبَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنْ یَتَّخِذُوا عِبادِی مِنْ دُونِی أَوْلِیاءَ» إلخ الاستفهام للإنکار قال فی المجمع،: معناه أ فحسب الذین جحدوا توحید الله أن یتخذوا من دونی أربابا ینصرونهم و یدفعون عقابی عنهم قال: و یدل علی هذا المحذوف قوله:
«إِنَّا أَعْتَدْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ نُزُلًا» انتهی.
و هناک وجه ثان منقول عن ابن عباس و هو أن المعنی أ فحسب الذین کفروا أن یتخذوا من دونی آلهة و أنا لا أغضب لنفسی علیهم و لا أعاقبهم.
و وجه ثالث: و هو أن «أَنْ یَتَّخِذُوا» إلخ مفعول أول لحسب بمعنی ظن و مفعوله الثانی محذوف، و التقدیر أ فحسب الذین کفروا اتخاذهم عبادی من دونی أولیاء نافعا لهم أو دافعا للعقاب عنهم، و الفرق بین هذا الوجه و الوجهین السابقین أن «أَنْ و صلته قائمة مقام المفعولین فیهما و المحذوف بعض الصلة فیهما بخلاف الوجه الثالث فأن و صلته فیه مفعول أول لحسب، و المفعول الثانی محذوف.
و وجه رابع: و هو أن یکون أن و صلته سادة مسد المفعولین و عنایة الکلام متوجهة إلی إنکار کون الاتخاذ اتخاذا حقیقة علی معنی أن ذلک لیس من الاتخاذ فی شی‌ء إذ الاتخاذ إنما یکون من الجانبین و المتخذون متبرئون منهم لقولهم: «سُبْحانَکَ أَنْتَ وَلِیُّنا مِنْ دُونِهِمْ .
و الوجوه الأربعة مترتبة فی الوجاهة و أوجهها أولها و سیاق هذه الآیات یساعد علیه فإن هذه الآیات بل عامة آیات السورة مسوقة لبیان أنهم فتنوا بزینة الحیاة الدنیا و اشتبه علیهم الأمر فاطمأنوا إلی ظاهر الأسباب فاتخذوا غیره تعالی أولیاء من دونه 
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فهم یظنون أن ولایتهم تکفیهم و تنفعهم و تدفع عنهم الضر و الحال أن ما سیلقونه بعد النفخ و الجمع یناقض ذلک فالآیة تنکر علیهم هذا الظن و الحسبان بعد ما کان مآل أمرهم ذلک. ثم إن إمکان قیام أن و صلته مقام مفعولی حسب و قد ورد فی کلامه تعالی کثیرا کقوله: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا»: الجاثیة- 21 و غیره یغنی عن تقدیر مفعول ثان محذوف و قد منع عنه بعض النحاة.
و تؤیده الآیات التالیة: «قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا» إلخ و کذا القراءة المنسوبة إلی علی (ع) و عدة منهم، أ فحسب» بسکون السین و ضم الباء و المعنی أ فاتخاذ عبادی من دونی أولیاء کاف لهم.
و المراد بالعباد فی قوله: «أَنْ یَتَّخِذُوا عِبادِی مِنْ دُونِی أَوْلِیاءَ» کل من یعبده الوثنیون من الملائکة و الجن و الکملین من البشر.
و أما ما ذکره المفسرون أن المراد بهم المسیح (ع) و الملائکة و نحوهم من المقربین دون الشیاطین لأن الأکثر فی مثل هذا اللفظ «عِبادِی أن تکون الإضافة لتشریف المضاف.
ففیه أولا أن المقام لا یناسب التشریف. و هو ظاهر. و ثانیا أن قید «مِنْ دُونِی فی الکلام صریح فی أن المراد بالذین کفروا هم الوثنیون الذین لا یعبدون الله مع الاعتراف بألوهیته و إنما یعبدون الشرکاء الشفعاء؟ و أما أهل الکتاب مثلا النصاری فی اتخاذهم المسیح ولیا فإنهم لا ینفون ولایة الله بل یثبتون الولایتین معا ثم یعدونهما واحدا فافهم ذلک فالحق أن قوله: «عِبادِی لا یعم المسیح و من کان مثله من البشر بل یختص بآلهة الوثنیین و المراد بقوله «الَّذِینَ کَفَرُوا» الوثنیون فحسب.
و قوله: «إِنَّا أَعْتَدْنا جَهَنَّمَ لِلْکافِرِینَ نُزُلًا» أی شیئا یتمتعون به عند أول نزولهم الدار الآخرة شبه الدار الآخرة بالدار ینزلها الضیف و جهنم بالنزل الذی یکرم به الضیف النزیل لدی أول وروده، و یزید هذا التشبیه لطفا و جمالا ما سیأتی بعد آیتین أنهم لا یقام لهم وزن یوم القیامة فکأنهم لا یلبثون دون أن یدخلوا النار، و فی الآیة من التهکم ما لا یخفی، و کأنما قوبل به ما سیحکی من تهکمهم فی الدنیا بقوله:
«وَ اتَّخَذُوا آیاتِی وَ رُسُلِی هُزُواً».
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فلما أخبر رسول الله ص بخبر موسی و فتاه و الخضر- قالوا له فأخبرنا عن طائف طاف الأرض: المشرق و المغرب من هو؟ و ما قصته؟ فأنزل الله:
«وَ یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ الآیات.
أقول: و قد تقدم فی الکلام علی قصة أصحاب الکهف تفصیل هذه الروایة و روی أیضا ما فی معناه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن السدی و عن عمر مولی غفرة.
و اعلم أن الروایات المرویة من طرق الشیعة و أهل السنة عن النبی ص و من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) و کذا الأقوال المنقولة عن الصحابة و التابعین و یعامل معها أهل السنة معاملة الأحادیث الموقوفة فی قصة ذی القرنین مختلفة اختلافا عجیبا متعارضة متهافتة فی جمیع خصوصیات القصة و کافة أطرافها و هی مع ذلک مشتملة علی غرائب یستوحش منها الذوق السلیم أو یحیلها العقل و ینکرها الوجود لا یرتاب الباحث الناقد إذا قاس بعضها إلی بعض و تدبر فیها أنها غیر سلیمة عن الدس و الوضع و مبالغات عجیبة فی وصف القصة و أغربها ما روی عن علماء الیهود الذین أسلموا کوهب بن منبه و کعب الأحبار أو ما یشعر القرائن أنه مأخوذ منهم فلا یجدینا و الحال هذه نقلها بالاستقصاء علی کثرتها و طولها، و إنما نشیر بعض الإشارة إلی وجوه اختلافها، و نقتصر علی نقل ما یسلم عن الاختلاف فی الجملة.
فمن الاختلاف اختلافها فی نفسه فمعظم الروایات علی أنه کان بشرا، و قد ورد «1» فی بعضها أنه کان ملکا سماویا أنزله الله إلی الأرض و آتاه من کل شی‌ء سببا. و فی خطط المقریزی عن الجاحظ فی کتاب الحیوان، أن ذا القرنین کانت أمه آدمیة و أبوه من الملائکة.
و من ذلک الاختلاف فی سمته ففی أکثر الروایات أنه کان عبدا صالحا أحب الله 
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور عن الأحوص بن حکیم عن أبیه عن النبی ص و عن الشیرازی عن جبیر بن نفیر عن النبی ص و عن عدة عن خالد بن معدان عن النبی ص و عن عدة عن عمر بن الخطاب.
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فأحبه و ناصح الله فناصحه، و فی بعضها «1» أنه کان محدثا یأتیه الملک فیحدثه و فی بعضها «2» أنه کان نبیا.
و من ذلک الاختلاف فی اسمه ففی بعضها أن اسمه «3» عیاش، و فی بعضها «4» إسکندر، و فی بعضها «5» مرزیا بن مرزبة الیونانی من ولد یونن بن یافث بن نوح، و فی بعضها «6» مصعب بن عبد الله من قحطان و فی بعضها «7» صعب بن ذی المراثد أول التبابعة و کأنه التبع أبو کرب، و فی بعضها «8» عبد الله بن ضحاک بن معد إلی غیر ذلک و هی کثیرة.
و من ذلک الاختلاف فی وجه تسمیته بذی القرنین ففی بعضها «9» أنه دعا قومه إلی الله فضربوه علی قرنه الأیمن فغاب عنهم زمانا ثم جاءهم و دعاهم إلی الله ثانیا فضربوه علی قرنه الأیسر فغاب عنهم زمانا ثم آتاه الله الأسباب فطاف شرق الأرض و غربها فسمی بذلک ذا القرنین، و فی بعضها «10» أنهم قتلوه بالضربة الأولی ثم أحیاه الله 
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور عن ابن أبی حاتم و أبی الشیخ عن الباقر ع و فی البرهان عن جبرئیل بن أحمد عن الأصبغ بن نباتة عن علی ع و فی نور الثقلین عن أصول الکافی عن الحارث ابن المغیرة عن أبی جعفر ع.
(2) رواه العیاشی عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر ع و رواه فی الدر المنثور عن أبی الشیخ عن أبی الورقاء عن علی ع و فی هذا المعنی روایات أخری.
(3) کما فی تفسیر العیاشی عن الأصبغ بن نباتة عن علی ع، و فی البرهان عن الثمالی عن الباقر ع.
(4) کما یظهر من روایة قرب الإسناد للحمیری عن الکاظم ع و روایة الدر المنثور عن عدة عن عقبة بن عامر عن النبی ص، و روایته أیضا عن عدة عن وهب.
(5) فی الدر المنثور عن ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبی الشیخ من طریق ابن إسحاق عن بعض من أسلم من أهل الکتاب.
(6) البدایة و النهایة.
(7) البدایة و النهایة عن ابن هشام فی التیجان.
(8) فی الخصال عن محمد بن خالد مرفوعا، و فی البدایة و النهایة عن زبیر بن بکار عن ابن عباس.
(9) فی البرهان عن الصدوق عن الأصبغ عن علی ع، و فی تفسیر القمی عن أبی بصیر عن الصادق ع و فی الخصال عن أبی بصیر عن الصادق ع.
(10) فی تفسیر العیاشی عن الأصبغ عن علی ع و فی الدر المنثور عن ابن مردویه من طریق أبی الطفیل عن علی ع و رواه العیاشی أیضا و روی أیضا فی روایات أخر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 371
فجاءهم و دعاهم فضربوه و قتلوه ثانیا ثم أحیاه الله و رفعه إلی السماء الدنیا ثم أنزله إلی الأرض و آتاه من کل شی‌ء سببا.
و فی بعضها «1» أنه نبت له بعد الإحیاء الثانی قرنان فی موضعی الشجتین و سخر الله له النور و الظلمة ثم لما نزل إلی الأرض سار فیها و دعا إلی الله و کان یزأر کالأسد و یبرق و یرعد قرناه و إذا استکبر عن دعوته قوم سلط علیهم الظلمة فأعیتهم حتی اضطروا إلی إجابتها.
و فی بعضها «2» أنه کان له قرنان فی رأسه و کان یتعمم علیهما یواریهما بذلک و هو أول من تعمم و قد کان یخفیهما عن الناس و لم یکن یطلع علی ذلک أحد إلا کاتبه و قد نهاه أن یخبر به أحدا فضاق صدر الکاتب بذلک فأتی الصحراء فوضع فمه بالأرض ثم نادی ألا إن للملک قرنین فأنبت الله من کلمته قصبتین فمر بهما راع فأعجبهما فقطعهما و اتخذهما مزمارا فکان إذا زمر خرج من القصبتین: ألا إن للملک قرنین فانتشر ذلک فی المدینة فأرسل إلی الکاتب و استنطقه و هدده بالقتل إن لم یصدق فقص علیه القصة فقال ذو القرنین هذا أمر أراد الله أن یبدیه فوضع العمامة عن رأسه.
و قیل: «3» سمی ذا القرنین لأنه ملک قرنی الأرض و هما المشرق و المغرب و قیل: «4» لأنه رأی فی المنام أنه أخذ بقرنی الشمس فعبر له بملک الشرق و الغرب و سمی بذی القرنین، و قیل: «5» لأنه کان له عقیصتان فی رأسه، و قیل «6» لأنه ملک الروم و فارس، و قیل «7»: لأنه کان له فی رأسه شبه قرنین، و قیل «8» لأنه کان علی تاجه 
______________________________
(1) تفسیر العیاشی عن الأصبغ عن علی ع و فی الدر المنثور عن عدة عن وهب بن منبه ما فی معناه.
(2) فی الدر المنثور عن أبی الشیخ عن وهب بن منبه.
(3) فی الدر المنثور عن عدة عن أبی العالیة و ابن شهاب.
(4) فی نور الثقلین عن الخرائج و الحرائج عن العسکری ع عن علی ع.
(5) فی الدر المنثور عن الشیرازی عن قتادة.
(6) فی الدر المنثور عن عدة عن وهب.
(7) المصدر السابق.
(8) نقله فی روح المعانی،
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قرنان من الذهب إلی غیر ذلک مما قیل.
و من ذلک اختلافها فی سیره إلی المغرب و المشرق و فیه أشد الاختلاف فقد روی «1» أنه سخر له السحاب فکان یرکب السحاب و یسیر فی الأرض غربا و شرقا. و روی «2» أنه بلغ جبل قاف و هو جبل أخضر محیط بالدنیا منه خضرة السماء. و روی «3» أنه طلب عین الحیاة فأشیر علیه أنها فی الظلمات فدخلها و فی مقدمته الخضر فلم یرزق ذو القرنین أن یشرب منها و شرب الخضر و اغتسل منها فکان له البقاء المؤبد و فی هذه الروایات أن الظلمات فی جانب المشرق.
و من ذلک اختلافها فی موضع السد الذی بناها ففی بعضها أنه فی «4» المشرق و فی بعضها «5» أنه فی الشمال، و قد بلغ من مبالغة بعض الروایات أن ذکرت «6» أن طول السد و هو مسافة ما بین الجبلین مائة فرسخ و عرضه خمسون فرسخا و ارتفاعه ارتفاع الجبلین و قد حفر له أساسا حتی بلغ الماء و قد جعل حشوه الصخور و طینه النحاس ثم علاه بزبر الحدید و النحاس المذاب و جعل خلاله عرقا من نحاس أصفر فصار کأنه برد محبر.
و من ذلک اختلافها فی وصف یأجوج و مأجوج فروی «7» أنهم من الترک و من ولد یافث بن نوح کانوا یفسدون فی الأرض فضرب السد دونهم. و روی «8» أنهم من غیر ولد آدم و فی «9» عدة من الروایات أنهم قوم ولود لا یموت الواحد منهم من ذکر أو أنثی 
______________________________
(1) فی عدة من روایات العامة و الخاصة الموردة فی الدر المنثور و البرهان و نور الثقلین و البحار.
(2) فی البرهان عن جمیل عن الصادق ع و فی الدر المنثور عن عبد بن حمید و غیره عن عکرمة.
(3) فی تفسیر القمی عن علی ع و فی تفسیر العیاشی عن هشام عن بعض آل محمد ع و فی الدر المنثور عن ابن أبی حاتم و غیره عن الباقر ع.
(4) الدر المنثور عن ابن إسحاق و غیره عن وهب.
(5) الدر المنثور عن ابن المنذر عن ابن عباس.
(6) الدر المنثور عن ابن إسحاق و غیره عن وهب.
(7) الدر المنثور عن ابن المنذر عن علی ع و عن ابن أبی حاتم عن قتادة. و فی نور الثقلین عن علل الشرائع عن العسکری.
(8) نور الثقلین عن روضة الکافی عن ابن عباس.
(9) الطبری عن عبد الله بن عمیر، و عن عبد الله بن سلام، و فی الدر المنثور عن النسائی و ابن مردویه عن أوس عن النبی ص و فیه عن ابن أبی حاتم عن السدی عن علی ع.
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حتی یولد له ألف من الأولاد و أنهم أکثر عددا من سائر البشر حتی عدوا فی «1» بعض الروایات تسعة أضعاف البشر، و روی «2» أنهم من الشدة و البأس بحیث لا یمرون ببهیمة أو سبع أو إنسان إلا افترسوه و أکلوه و لا علی زرع أو شجر إلا رعوه و لا علی ماء نهر إلا شربوه و نشفوه، و روی «3» أنهم أمتان کل منهما أربع مائة ألف أمة کل أمة لا یحصی عددهم إلا الله سبحانه.
و روی «4» أنهم طوائف ثلاث فطائفة کالأرز و هو شجر طوال، و طائفة یستوی طولهم و عرضهم: أربعة أذرع فی أربعة أذرع و طائفة و هم أشدهم للواحد منهم أذنان یفترش بإحداهما و یلتحف بالأخری یشتو فی إحداهما لابسا له و هی وبرة ظهرها و بطنها و یصیف فی الأخری و هی زغبة ظهرها و بطنها، و هم صلب علی أجسادهم من الشعر ما یواریها، و روی أن الواحد «5» منهم شبر أو شبران أو ثلاثة، و روی «6» أن الذین کانوا یقاتلونهم کان وجوههم وجوه الکلاب.
و من ذلک اختلافها فی زمان ملکه ففی بعضها «7» أنه کان بعد نوح، و روی «8» أنه کان فی زمن إبراهیم و معاصره و قد حج البیت و لقیه و صافحه و هی أول مصافحة علی وجه الأرض، و روی «9» أنه کان فی زمن داود.
______________________________
(1) فی الدر المنثور عن عبد الرزاق و غیره عن عبد الله بن عمر.
(2) الدر المنثور عن ابن إسحاق و غیره عن وهب.
(3) فی الدر المنثور عن ابن المنذر و أبی الشیخ عن حسان بن عطیة. و عن ابن أبی حاتم و غیره عن حذیفة عن النبی ص و قد بلغ من مبالغة الروایات فی عددهم أنه روی عن النبی ص أن یأجوج و مأجوج یعدل ألف ضعف للمسلمین (البدایة و النهایة عن الصحیحین عن أبی سعید عن النبی ص) و هو ذا یقال: إن المسلمین خمس أهل الأرض و لازمه أن یکون یأجوج و مأجوج مائتا ضعف أهل الأرض.
(4) فی الدر المنثور عن ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن کعب الأحبار.
(5) فی الدر المنثور عن ابن المنذر و الحاکم و غیرهما عن ابن عباس.
(6) فی الدر المنثور عن عدة عن عقبة بن عامر عن النبی ص.
(7) فی تفسیر العیاشی عن الأصبغ عن علی ع.
(8) الدر المنثور عن ابن مردویه و غیره عن عبید بن عمیر، و فی نور الثقلین عن أمالی الشیخ عن الباقر ع و فی العرائس لابن إسحاق.
(9) الدر المنثور عن ابن أبی حاتم و ابن عساکر عن مجاهد.
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و من ذلک اختلافها فی مدة ملکه فروی «1» ثلاثون سنة و روی «2» اثنتا عشرة سنة إلی غیر ذلک من جهات الاختلاف التی یعثر علیها من راجع أخبار القصة من جوامع الحدیث و خاصة الدر المنثور، و البحار، و البرهان، و نور الثقلین،.
و فی کتاب کمال الدین، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة قال": قام ابن الکواء إلی علی (ع) و هو علی المنبر- فقال: یا أمیر المؤمنین- أخبرنی عن ذی القرنین أ نبیا کان أم ملکا؟
و أخبرنی عن قرنیه أ من ذهب أم من فضة؟ فقال له: لم یکن نبیا و لا ملکا، و لم یکن قرناه من ذهب و لا فضة و لکن کان عبدا- أحب الله فأحبه الله و نصح الله فنصحه الله، و إنما سمی ذا القرنین لأنه دعا قومه إلی الله عز و جل- فضربوه علی قرنه فغاب عنهم حینا- ثم عاد إلیهم فضرب علی قرنه الآخر، و فیکم مثله.
أقول: الظاهر أن «الملک» فی الروایة بفتح اللام لا بکسرها لاستفاضة الروایات عنه و عن غیره (ع) بملک ذی القرنین فنفیه (ع) أن یکون ذو القرنین نبیا أو ملکا بفتح اللام إنکار منه لصحة ما ورد عن النبی ص فی بعض الروایات أنه کان نبیا و فی بعضها الآخر أنه کان ملکا من الملائکة و به کان یقول عمر بن الخطاب کما تقدمت الإشارة إلیه.
و قوله: «و فیکم مثله» أی مثل ذی القرنین فی شجتیه یشیر (ع) إلی نفسه فإنه أصیب بضربة من عمرو بن عبد ود و بضربة من عبد الرحمن بن ملجم لعنه الله فاستشهد بها، و لروایة مستفیضة عنه (ع) روته عنه الشیعة و أهل السنة بألفاظ مختلفة، و أبسط ألفاظها ما أوردناه، و قد لعبت به ید النقل بالمعنی فأظهرته فی صور عجیبة و بلغ بها التحریف غایته.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن سالم بن أبی الجعد قال: سئل علی عن ذی القرنین أ نبی هو؟ فقال سمعت نبیکم (ص) یقول: هو عبد ناصح الله فنصحه.
و فی احتجاج الطبرسی، عن الصادق (ع) فی حدیث طویل: و فیه قال السائل 
______________________________
(1) البرهان عن البرقی عن موسی بن جعفر ع.
(2) الدر المنثور عن ابن أبی حاتم عن وهب. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 375
أخبرنی عن الشمس أین تغیب؟ قال: إن بعض العلماء قال: إذا انحدرت أسفل القبة دار بها الفلک- إلی بطن السماء صاعدة أبدا إلی أن تنحط إلی موضع مطلعها.
یعنی أنها تغیب فی عین حمئة- ثم تخرق الأرض راجعة إلی موضع مطلعها- فتحیر تحت العرش حتی یؤذن لها بطلوع- و یسلب نورها کل یوم و تتجلل نورا أحمر.
أقول: قوله: «إذا انحدرت أسفل القبة- إلی قوله: مطلعها» بیان لسیر الشمس من حین غروبها إلی إبان طلوعها فی مدارها السماوی علی ما تفرضه هیئة بطلیموس الدائرة فی تلک الأعصار المبنیة علی سکون الکرة الأرضیة و حرکة الأجرام السماویة حولها، و لذا نسبه (ع) إلی بعض العلماء.
و قوله: «یعنی أنها تغیب فی عین حمئة ثم تخرق الأرض راجعة إلی موضع مطلعها» من کلام بعض رواة الخبر لا من کلامه (ع) فالراوی لقصور منه فی الفهم فسر قوله تعالی: «تَغْرُبُ فِی عَیْنٍ حَمِئَةٍ» بسقوط القرص فی العین و غیبوبته فیها ثم سبحه فیها کالسمکة فی الماء و خرقه الأرض حتی یبلغ المطلع ثم ذهابه إلی تحت العرش و هو علی زعمه سماء فوق السماوات السبع أو جسم نورانی کأعظم ما یکون موضوع فوق السماء السابعة و مکثه هناک حتی یؤذن له فی الطلوع فیکسی نورا أحمر و یطلع.
و الراوی یشیر بقوله: «فتحیر تحت العرش حتی یؤذن لها إلخ إلی روایة أخری مأثورة عن النبی ص أن الملائکة تذهب بالشمس بعد غروبها فتوقفها تحت العرش و هی مسلوبة النور فتمکث هناک و هی لا تدری ما تؤمر به غدا حتی تکسی نورا و تؤمر بالطلوع، الروایة. و قد ارتکب فهمه فی تفسیر العرش هناک نظیر ما ارتکبه فی تفسیر الغروب هاهنا فزاد عن الحق بعدا علی بعد.
و لم یرد تفسیر العرش فی کتاب و لا سنة قابلة للاعتماد بالفلک التاسع أو بجسم نورانی علوی کهیئة السریر التی اختلقها فهمه و قد قدمنا معظم روایات العرش فی أوائل الجزء الثامن من هذا الکتاب.
و فی التسمیة أعنی قوله: «قال بعض العلماء بعض الإشارة إلی أن هذا القول لم یکن مرضیا عنده (ع) و مع ذلک لم یسعه أن یسمح بحق القول فی المسألة کیف؟
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و إذا ساقتهم سذاجة الفهم فی فرضیة سهلة التصور عند أهله فی تلک الأعصار هذا المساق فما ظنک بهم لو ألقی إلیهم ما لا یصدقه ظاهر حسهم و لا یسعه ظرف فکرهم.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و سعید بن منصور و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم من طریق عثمان بن أبی حاضر": أن ابن عباس ذکر له أن معاویة بن أبی سفیان- قرأ الآیة التی فی سورة الکهف «تغرب فی عین حامیة» قال ابن عباس:
فقلت لمعاویة: ما نقرؤها إلا حمئة- فسأل معاویة عبد الله بن عمر و کیف تقرؤه؟
فقال عبد الله: کما قرأتها.
قال ابن عباس: فقلت لمعاویة: فی بیتی نزل القرآن- فأرسل إلی کعب فقال له:
أین تجد الشمس تغرب فی التوراة؟ فقال له کعب: سل أهل العربیة فإنهم أعلم بها، و أما أنا فإنی أجد الشمس تغرب فی التوراة فی ماء و طین، و أشار بیده إلی المغرب. قال ابن أبی حاضر: لو أنی عندکما أیدتک بکلام تزداد به بصیرة فی حمئة. قال ابن عباس:
و ما هو؟ قلت: فیما نأثر قول تبع- فیما ذکر به ذا القرنین فی کلفه بالعلم و اتباعه إیاه:
قد کان ذو القرنین عمر مسلماملکا تدین له الملوک و تحشد 
فأتی المشارق و المغارب یبتغی‌أسباب ملک من حکیم مرشد 
فرأی مغیب الشمس عند غروبهافی عین ذی خلب و ثأط حرمد 
فقال ابن عباس: ما الخلب؟ قلت: الطین بکلامهم. قال: فما الثأط؟ قلت:
الحمأة. قال: فما الحرمد؟ قلت: الأسود- فدعا ابن عباس غلاما فقال له: اکتب ما یقول هذا الرجل.
أقول: و الحدیث لا یلائم ما ذهبوا إلیه من تواتر القراءات تلک الملائمة و عن التیجان لابن هشام الحدیث و فیه أن ابن عباس أنشد هذه الأشعار لمعاویة و أن معاویة سأله عن معنی الخلب و الثأط و الحرمد قال: الخلب الحمأة و الثأط ما تحتها من الطین و الحرمد ما تحته من الحصی و الحجر، و قد أورد القصیدة، و هذا الاختلاف یؤذن بشی‌ء فی الروایة.
فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل: «لَمْ نَجْعَلْ لَهُمْ مِنْ دُونِها سِتْراً» قال: لم یعلموا صنعة البیوت.
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و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: لم یعلموا صنعة الثیاب.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن عباس": فی قوله: «حَتَّی إِذا بَلَغَ بَیْنَ السَّدَّیْنِ قال: الجبلین أرمینیة و آذربیجان.
و فی تفسیر العیاشی، عن المفضل قال: سألت الصادق (ع) عن قوله. «أَجْعَلْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ رَدْماً» قال: التقیة «فما استطاعوا أن یظهروه و ما استطاعوا له نقبا» إذا عملت بالتقیة لم یقدروا لک علی حیلة، و هو الحصن الحصین، و صار بینک و بین أعداء الله سدا لا یستطیعون له نقبا.
و فیه، أیضا عن جابر عنه (ع) فی الآیة قال: التقیة.
أقول: الروایتان من الجری و لیستا بتفسیر.
و فی تفسیر العیاشی، عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع): «وَ تَرَکْنا بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ یعنی یوم القیامة.
أقول: ظاهر الآیة بحسب السیاق أنه من أشراط الساعة، و لعله المراد بیوم القیامة فربما تطلق علی ظهور مقدماتها.
و فیه، عن محمد بن حکیم قال: کتبت رقعة إلی أبی عبد الله (ع) فیها: أ تستطیع النفس المعرفة؟ قال: فقال لا فقلت: یقول الله: «الَّذِینَ کانَتْ أَعْیُنُهُمْ فِی غِطاءٍ عَنْ ذِکْرِی- وَ کانُوا لا یَسْتَطِیعُونَ سَمْعاً» قال: هو کقوله: «ما کانُوا یَسْتَطِیعُونَ السَّمْعَ وَ ما کانُوا یُبْصِرُونَ قلت: فعابهم؟ قال: لم یعبهم بما صنع هو بهم و لکن عابهم بما صنعوا، و لو لم یتکلفوا لم یکن علیهم شی‌ء.
أقول: یعنی أنهم تسببوا لهذا الحجاب فرجع إلیهم تبعته.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: کانوا لا ینظرون إلی ما خلق الله- من الآیات و السماوات و الأرض.
أقول: و فی العیون، عن الرضا (ع): تطبیق الآیة علی منکری الولایة و هو من الجری 
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(کلام حول قصة ذی القرنین)





اشارة

و هو بحث قرآنی و تاریخی فی فصول:



1- قصة ذی القرنین فی القرآن:

لم یعترض لاسمه و لا لتأریخ زمان ولادته و حیاته و لا لنسبه و سائر مشخصاته علی ما هو دأبه فی ذکر قصص الماضین بل اکتفی علی ذکر ثلاث رحلات منه فرحلة أولی إلی المغرب حتی إذا بلغ مغرب الشمس وجدها تغرب فی عین حمئة (أو حامیة) و وجد عندها قوما، و رحلة ثانیة إلی المشرق حتی إذا بلغ مطلع الشمس وجدها تطلع علی قوم لم یجعل الله لهم من دونها سترا، و رحلة ثالثة حتی إذا بلغ بین السدین وجد من دونهما قوما لا یکادون یفقهون قولا فشکوا إلیه إفساد یأجوج و مأجوج فی الأرض و عرضوا علیه أن یجعلوا له خرجا علی أن یجعل بین القوم و بین یأجوج و مأجوج سدا فأجابهم إلی بناء السد و وعدهم أن یبنی لهم فوق ما یأملون و أبی أن یقبل خرجهم و إنما طلب منهم أن یعینوه بقوة و قد أشیر منها فی القصة إلی الرجال و زبر الحدید و المنافخ و القطر.
و الخصوصیات و الجهات الجوهریة التی تستفاد من القصة هی أولا أن صاحب القصة کان یسمی قبل نزول قصته فی القرآن بل حتی فی زمان حیاته بذی القرنین کما یظهر فی سیاق القصة من قوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ و «قالُوا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ .
و ثانیا: أنه کان مؤمنا بالله و الیوم الآخر و متدینا بدین الحق کما یظهر من قوله:
«هذا رَحْمَةٌ مِنْ رَبِّی فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا» و قوله: «أَمَّا مَنْ ظَلَمَ فَسَوْفَ نُعَذِّبُهُ ثُمَّ یُرَدُّ إِلی رَبِّهِ فَیُعَذِّبُهُ عَذاباً نُکْراً وَ أَمَّا مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» إلخ و یزید فی کرامته الدینیة أن قوله تعالی: «قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ وَ إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً» یدل علی تأییده بوحی أو إلهام أو نبی من أنبیاء الله کان عنده یسدده بتبلیغ الوحی.
و ثالثا: أنه کان ممن جمع الله له خیر الدنیا و الآخرة، أما خیر الدنیا فالملک العظیم الذی بلغ به مغرب الشمس و مطلعها فلم یقم له شی‌ء و قد ذلت له الأسباب، و أما خیر الآخرة فبسط العدل و إقامة الحق و الصفح و العفو و الرفق و کرامة النفس و بث الخیر و دفع الشر، و هذا کله مما یدل 
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علیه قوله تعالی: «إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ فِی الْأَرْضِ وَ آتَیْناهُ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ سَبَباً» مضافا إلی ما یستفاد من سیاق القصة من سیطرته الجسمانیة و الروحانیة.
و رابعا: أنه صادف قوما ظالمین بالمغرب فعذبهم.
و خامسا: أن الردم الذی بناه هو فی غیر مغرب الشمس و مطلعها فإنه بعد ما بلغ مطلع الشمس أتبع سببا حتی إذا بلغ بین السدین. و من مشخصات ردمه مضافا إلی کونه واقعا فی غیر المغرب و المشرق أنه واقع بین جبلین کالحائطین، و أنه ساوی بین صدفیهما و أنه استعمل فی بنائه زبر الحدید و القطر، و لا محالة هو فی مضیق هو الرابط بین ناحیتین من نواحی الأرض المسکونة.



2- ذکری ذی القرنین و السد و یأجوج و مأجوج:

فی أخبار الماضین، لم یذکر القدماء من المؤرخین فی أخبارهم ملکا یسمی فی عهده بذی القرنین أو ما یؤدی معناه من غیر اللفظ العربی و لا یأجوج و مأجوج بهذین اللفظین و لا سدا ینسب إلیه باسمه نعم ینسب إلی بعض ملوک حمیر من الیمنیین أشعار فی المباهاة یذکر فیها ذا القرنین و أنه من أسلافه التبابعة و فیها ذکر سیره إلی المغرب و المشرق و سد یأجوج و مأجوج و سیوافیک نبذة منها فی بعض الفصول الآتیة.
و ورد ذکر «مأجوج» و «جوج و مأجوج» فی مواضع من کتب العهد العتیق ففی الإصلاح «1» العاشر من سفر التکوین من التوراة،": «و هذه موالید بنی نوح: سام و حام و یافث- و ولد لهم بنون بعد الطوفان. بنو یافث جومر و مأجوج- و مادای و بأوان و نوبال و ماشک و نبراس.
و فی کتاب حزقیال، «2» الإصحاح الثامن و الثلاثون": و کان إلی کلام الرب قائلا:
یا بن آدم اجعل وجهک علی جوج أرض مأجوج رئیس- روش ماشک و نوبال، و تنبأ علیه و قل: هکذا- قال السید الرب: ها أنا ذا علیک یأجوج رئیس روش و ماشک- و نوبال و أرجعک و أضع شکائم فی فکیک- و أخرجک أنت و کل جیشک خیلا و فرسانا-
______________________________
(1) کتب العهدین مطبوعة بیروت سنة 1870 و منها نقل سائر ما نقل فی هذه الفصول.
(2) و کان بین الیهود أیام إسارتهم بابل.
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کلهم لابسین أفخر لباس جماعة عظیمة مع أتراس و مجان- کلهم ممسکین السیوف.
فارس و کوش و فوط معهم کلهم بمجن و خوذة، و جومر و کل جیوشه و بیت نوجرمه من أقاصی الشمال- مع کل جیشه شعوبا کثیرین معک».
قال: لذلک تنبأ یا بن آدم و قل لجوج: هکذا- قال السید الرب فی ذلک الیوم عند سکنی شعب إسرائیل آمنین- أ فلا تعلم و تأتی من موضعک من أقاصی الشمال» إلخ.
و قال فی الإصحاح التاسع و الثلاثین ماضیا فی الحدیث السابق": و أنت یا بن آدم تنبأ علی جوج و قل هکذا- قال السید الرب ها أنا ذا علیک یأجوج رئیس روش ماشک- و نوبال و أردک و أقودک و أصعدک من أقاصی الشمال. و آتی بک علی جبال إسرائیل و أضرب قوسک من یدک الیسری- و أسقط سهامک من یدک الیمنی- فتسقط علی جبال إسرائیل أنت و کل جیشک و الشعوب الذین معک- أ بذلک مأکلا للطیور الکاسرة من کل نوع و لوحوش الحفل، علی وجه الحفل تسقط لأنی تکلمت بقول السید الرب، و أرسل نارا علی مأجوج و علی الساکنین فی الجزائر آمنین- فیعلمون أنی أنا الرب»
إلخ.
و فی رؤیا یوحنا فی الإصحاح العشرین": «و رأیت ملاکا نازلا من السماء معه مفتاح الهاویة- و سلسلة عظیمة علی یده فقبض علی التنین الحیة القدیمة- الذی هو إبلیس و الشیطان، و قیده ألف سنة، و طرحه فی الهاویة و أغلق علیه- و ختم علیه لکیلا یضل الأمم فیما بعد حتی تتم الألف سنة، و بعد ذلک لا بد أن یحل زمانا یسیرا.
قال: «ثم متی تمت الألف سنة لن یحل الشیطان من سجنه- و یخرج لیضل الأمم الذین فی أربع زوایا الأرض جوج و مأجوج- لیجمعهم للحرب الذین عددهم مثل رمل البحر- فصعدوا علی عرض الأرض، و أحاطوا بمعسکر القدیسین و بالمدینة المحبوبة- فنزلت نار من عند الله من السماء و أکلتهم، و إبلیس الذی کان یضلهم طرح فی بحیرة النار و الکبریت- حیث الوحش و النبی الکذاب- و سیعذبون نهارا و لیلا إلی أبد الآبدین».
و یستفاد منها أن «مأجوج» أو «جوج و مأجوج» أمة أو أمم عظیمة کانت قاطنة فی أقاصی شمال آسیا من معمورة الأرض یومئذ و أنهم کانوا أمما حربیة معروفة بالمغازی و الغارات.
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و یقرب حینئذ أن یحدس أن ذا القرنین هذا هو أحد الملوک العظام الذین سدوا الطریق علی هذه الأمم المفسدة فی الأرض، و أن السد المنسوب إلیه یجب أن یکون فاصلا بین منطقة شمالیة من قارة آسیا و جنوبها کحائط الصین أو سد باب الأبواب أو سد «داریال» أو غیر هذه.
و قد تسلمت تواریخ الأمم الیوم من أن ناحیة الشمال الشرقی من آسیا و هی الأحداب و المرتفعات فی شمال الصین کانت موطنا لأمة کبیرة بدویة همجیة لم تزل تزداد عددا و تکثر سوادا فتکر علی الأمم المجاورة لها کالصین و ربما نسلت من أحدابها و هبطت إلی بلاد آسیا الوسطی و الدنیا و بلغت إلی شمال أوربة فمنهم من قطن فی أراض أغار علیها کأغلب سکنة أوربة الشمالیة فتمدین بها و اشتغل بالزراعة و الصناعة، و منهم من رجع ثم عاد و عاد «1».
و هذا أیضا مما یؤید ما استقربناه آنفا أن السد الذی نبحث عنه هو أحد الأسداد الموجودة فی شمال آسیا الفاصلة بین الشمال و جنوبه.



3- من هو ذو القرنین؟ و أین سدة؟

للمؤرخین و أرباب التفسیر فی ذلک أقوال بحسب اختلاف أنظارهم فی تطبیق القصة:.
أ- ینسب إلی بعضهم أن السد المذکور فی القرآن هو حائط الصین، و هو حائط طویل یحول بین الصین و بین منغولیا بناه «شین‌هوانک‌تی» أحد ملوک الصین لصد هجمات المغول عن الصین، طوله ثلاثة آلاف کیلو متر فی عرض تسعة أمتار و ارتفاع خمسة عشر مترا و قد بنی بالأحجار شرع فی بنائه سنة 264 ق م و قد تم بناؤه فی عشر أو عشرین و علی هذا فذو القرنین هو الملک المذکور.
و یدفعه أن الأوصاف و المشخصات المذکورة فی القرآن لذی القرنین و سدة لا تنطبق علی هذا الملک و حائط الصین الکبیر فلم یذکر من هذا الملک أنه سار من أرضه إلی المغرب 
______________________________
(1) و ذکر بعضهم أن یأجوج و مأجوج هم الأمم الذین کانوا یشغلون الجزء الشمالی من آسیا تمتد بلادهم من التبت و الصین إلی المحیط المنجمد الشمالی و تنتهی غربا بما یلی بلاد ترکستان و نقل ذلک عن فاکهة الخلفاء و تهذیب الأخلاق لابن مسکویه و رسائل إخوان الصفا.
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الأقصی، و السد الذی یذکره القرآن یصفه بأنه ردم بین جبلین و قد استعمل فیه زبر الحدید و القطر و هو النحاس المذاب و الحائط الکبیر یمتد ثلاثة آلاف کیلو متر یمر فی طریقه علی السهول و الجبال، و لیس بین جبلین و هو مبنی بالحجارة لم یستعمل فیه حدید و لا قطر.
ب- نسب إلی بعضهم أن الذی بنی السد هو أحد ملوک آشور «1» و قد کان یهجم فی حوالی القرن السابع قبل المیلاد أقوام «2» سیت من مضیق جبال قفقاز إلی أرمینستان ثم غربی إیران و ربما بلغوا بلاد آشور و عاصمتها نینوا فأحاطوا بهم قتلا و سبیا و نهبا فبنی ملک آشور السد لصدهم، و کأن المراد به سد باب الأبواب المنسوب تعمیره أو ترمیمه إلی کسری أنوشیروان من ملوک الفرس هذا. و لکن الشأن فی انطباق خصوصیات القصة علیه.
ج- قال فی روح المعانی:، و قیل: هو یعنی ذا القرنین فریدون بن أثفیان بن جمشید خامس ملوک الفرس الفیشدادیة، و کان ملکا عادلا مطیعا لله تعالی، و فی کتاب صور الأقالیم، لأبی زید البلخی: أنه کان مؤیدا بالوحی و فی عامة التواریخ أنه ملک الأرض و قسمها بین بنیه الثلاثة: إیرج و سلم و تور فأعطی إیرج العراق و الهند و الحجاز و جعله صاحب التاج، و أعطی سلم الروم و دیار مصر و المغرب، و أعطی تور الصین و الترک و المشرق، و وضع لکل قانونا یحکم به، و سمیت القوانین الثلاثة «سیاسة» و هی معربة «سی أیسا» أی ثلاثة قوانین.
و وجه تسمیته ذا القرنین أنه ملک طرفی الدنیا أو طول أیام سلطنته فإنها کانت علی ما فی روضة الصفا، خمسمائة سنة، أو عظم شجاعته و قهره الملوک انتهی.
و فیه أن التاریخ لا یعترف بذلک.
د- و قیل: إن ذا القرنین هو الإسکندر المقدونی و هو المشهور فی الألسن و سد
______________________________
(1) منقول عن، کتاب «کیهان شناخت» للحسن بن قطان المروزی بن قطان المروزی الطبیب المنجم المتوفی سنة 548 ه و ذکر فیه أن اسمه «بلینس» و سماه أیضا إسکندر.
(2) کانت هذه الأقوام یسمون- علی ما ذکروا- عند الغربیین «سیت» و لهم ذکر فی بعض النقوش الباقیة من زمن «داریوش» و یسمون عند الیونانیین «میکاک».
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الإسکندر کالمثل السائر بینهم و قد ورد ذلک فی بعض الروایات کما فی روایة قرب الإسناد، عن موسی بن جعفر (ع) و روایة عقبة بن عامر عن النبی ص و روایة وهب بن منبه المرویتین فی الدر المنثور،.
و به قال بعض قدماء المفسرین من الصحابة و التابعین کمعاذ بن جبل علی ما فی مجمع البیان، و قتادة علی ما رواه فی الدر المنثور، و وصفه الشیخ أبو علی بن سینا عند ما ذکره فی کتاب الشفاء، بذی القرنین، و أصر علی ذلک الإمام الرازی فی تفسیره الکبیر،.
قال فیه ما ملخصه: إن القرآن دل علی أن ملک الرجل بلغ إلی أقصی المغرب و أقصی المشرق و جهة الشمال، و ذلک تمام المعمورة من الأرض و مثل هذا الملک یجب أن یبقی اسمه مخلدا، و الملک الذی اشتهر فی کتب التواریخ أن ملکه بلغ هذا المبلغ لیس إلا الإسکندر.
و ذلک أنه بعد موت أبیه جمع ملوک الروم و المغرب و قهرهم و انتهی إلی البحر الأخضر ثم إلی مصر، و بنی الإسکندریة ثم دخل الشام و قصد بنی إسرائیل و ورد بیت المقدس، و ذبح فی مذبحه. ثم انعطف إلی أرمینیة و باب الأبواب، و دان له العراقیون و القبط و البربر، و استولی علی إیران، و قصد الهند و الصین و غزا الأمم البعیدة و رجع إلی خراسان و بنی المدن الکثیرة ثم رجع إلی العراق و مات فی شهرزور أو رومیة المدائن و حمل إلی إسکندریة و دفن بها، و عاش ثلاثا و ثلاثین سنة، و مدة ملکه اثنتا عشرة سنة.
فلما ثبت بالقرآن أن ذا القرنین ملک أکثر المعمورة، و ثبت بالتواریخ أن الذی هذا شأنه هو الإسکندر وجب القطع بأن المراد بذی القرنین هو الإسکندر. انتهی.
و فیه أولا: أن الذی ذکره من انحصار ملک معظم المعمورة فی الإسکندر المقدونی غیر مسلم فی التاریخ ففی الملوک من یماثله أو یزید علیه ملکا.
و ثانیا: أن الذی یذکره القرآن من أوصاف ذی القرنین لا یتسلمه التاریخ للإسکندر أو ینفیه عنه فقد ذکر القرآن أن ذا القرنین کان مؤمنا بالله و الیوم الآخر و هو دین التوحید و کان الإسکندر وثنیا من الصابئین کما یحکی أنه ذبح ذبیحته للمشتری، و ذکر
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القرآن أن ذا القرنین کان من صالحی عباد الله ذا عدل و رفق و التاریخ یقص للإسکندر خلاف ذلک.
و ثالثا: أنه لم یرد فی شی‌ء من تواریخهم أن الإسکندر المقدونی بنی سد یأجوج و مأجوج علی ما یذکره القرآن.
و قال فی البدایة، و النهایة، فی خبر ذی القرنین: و قال إسحاق بن بشر عن سعید بن بشیر عن قتادة قال: إسکندر هو ذو القرنین و أبوه أول القیاصرة، و کان من ولد سام بن نوح. فأما ذو القرنین الثانی فهو إسکندر بن فیلبس (و ساق نسبه إلی عیص بن إسحاق بن إبراهیم) المقدونی الیونانی المصری بانی إسکندریة الذی یؤرخ بأیامه الروم، و کان متأخرا عن الأول بدهر طویل.
و کان هذا قبل المسیح بنحو من ثلاثمائة سنة، و کان أرسطاطالیس الفیلسوف وزیره، و هو الذی قتل دارا بن دارا، و أذل ملوک الفرس و أوطأ أرضهم.
قال: و إنما نبهنا علیه لأن کثیرا من الناس یعتقد أنهما واحد و أن المذکور فی القرآن هو الذی کان أرسطاطالیس وزیره فیقع بسبب ذلک خطأ کبیر، و فساد عریض طویل کثیر فإن الأول کان عبدا مؤمنا صالحا، و ملکا عادلا، و کان وزیره الخضر و قد کان نبیا علی ما قررناه قبل هذا، و أما الثانی فکان مشرکا، و قد کان وزیره فیلسوفا، و قد کان بین زمانیهما، أزید من ألفی سنة فأین هذا من هذا لا یستویان و لا یشتبهان إلا علی غبی لا یعرف حقائق الأمور انتهی.
و فیه تعریض بالإمام الرازی فی مقاله السابق لکنک لو أمعنت فیما نقلنا من کلامه ثم راجعت کتابه فیما ذکره من قصة ذی القرنین وجدته لا یرتکب من الخطإ أقل مما ارتکبه الإمام الرازی فلا أثر فی التاریخ عن ملک کان قبل المسیح بأکثر من ألفین و ثلاثمائة سنة ملک الأرض من أقصی المغرب إلی أقصی المشرق و جهة الشمال و بنی السد و کان مؤمنا صالحا بل نبیا و وزیره الخضر و دخل الظلمات فی طلب ماء الحیاة سواء کان اسمه الإسکندر أو غیر ذلک.
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ه- ذکر جمع من المؤرخین أن ذا القرنین أحد التبابعة «1» الأذواء الیمنیین من ملوک حمیر بالیمن کالأصمعی فی تاریخ العرب قبل الإسلام، و ابن هشام فی السیرة، و التیجان و أبی ریحان البیرونی فی الآثار الباقیة، و نشوان بن سعید الحمیری فی شمس العلوم،- علی ما نقل عنهم- و غیرهم.
و قد اختلفوا فی اسمه فقیل اسمه مصعب بن عبد الله، و قیل: صعب بن ذی المرائد و هو أول التبابعة، و هو الذی حکم لإبراهیم فی بئر السبع، و قیل: تبع الأقرن و اسمه حسان، و ذکر الأصمعی أنه أسعد الکامل الرابع من التبابعة بن حسان الأقرن ملکی کرب تبع الثانی ابن الملک تبع الأول، و قیل: اسمه «شمر یرعش.
و قد ورد ذکر ذی القرنین و الافتخار به فی عدة من أشعار الحمیریین و بعض شعراء الجاهلیة ففی البدایة، و النهایة،: أنشد ابن هشام للأعشی:
و الصعب ذو القرنین أصبح ثاویابالجنو فی جدث أشم مقیما 
و قد مر فی البحث الروائی السابق أن عثمان بن أبی الحاضر أنشد لابن عباس قول بعض الحمیریین:
قد کان ذو القرنین جدی مسلماملکا تدین له الملوک و تحشد 
بلغ المشارق و المغارب یبتغی‌أسباب أمر من حکیم مرشد 
______________________________
(1) کانت مملکة الیمن ینقسم إلی أربعة و ثمانین مخلافا، و المخلاف بمنزلة القضاء و المدیریة فی العرف الحاضر، و کل مخلاف یشتمل علی عدة قلاع یسمی کل قلعة قصرا أو محفدا یسکنه جماعة من الأمة یحکم فیهم کبیر لهم، و کان صاحب القصر الذی یتولی أمره یسمی بذی کذی غمدان و ذی معین أی صاحب غمدان و صاحب معین و الجمع أذواء و ذوین، و الذی یتولی أمر المخلاف یسمی القیل و الجمع أقیال، و الذی یتولی أمر مجموع المخالیف یسمی الملک: و الملک الذی یضم حضرموت و الشحر إلی الیمین و یحکم فی الثلاث یسمی تبع أما إذا ملک الیمن فقط فملک و لیس بتبع.
و قد عثر علی أسماء خمس و خمسین من الأذواء لکن الملوک منهم ثمانیة أذواء هم من ملوک حمیر و هم من ملوک الدولة الأخیرة من الدول الحاکمة فی الیمن قبل، و قد عد منهم أربعة عشر ملکا، و الذی یتحصل من تاریخ ملوک الیمن من طریق النقل و الروایة مبهم جدا لا اعتماد علی تفاصیله.
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قال المقریزی فی الخطط،: اعلم أن التحقیق عند علماء الأخبار أن ذا القرنین الذی ذکره الله فی کتابه العزیز فقال: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنْ ذِی الْقَرْنَیْنِ قُلْ سَأَتْلُوا عَلَیْکُمْ مِنْهُ ذِکْراً إِنَّا مَکَّنَّا لَهُ فِی الْأَرْضِ وَ آتَیْناهُ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ سَبَباً» الآیات عربی قد کثر ذکره فی أشعار العرب.
و أن اسمه الصعب بن ذی مرائد بن الحارث الرائش بن الهمال ذی سدد بن عاد ذی منح بن عار الملطاط بن سکسک بن وائل بن حمیر بن سبإ بن یشجب بن یعرب بن قحطان بن هود بن عابر بن شالح بن أرفخشد بن سام بن نوح (ع).
و أنه ملک من ملوک حمیر و هم العرب «1» العاربة، و یقال لهم أیضا العرب العرباء، و کان ذو القرنین تبعا متوجا، و لما ولی الملک تجبر ثم تواضع لله، و اجتمع بالخضر، و قد غلط من ظن أن الإسکندر بن فیلبس هو ذو القرنین الذی بنی السد فإن لفظة ذو عربیة، و ذو القرنین من ألقاب العرب ملوک الیمن، و ذاک رومی یونانی.
قال أبو جعفر الطبری: و کان الخضر فی أیام أفریدون الملک بن الضحاک فی قول عامة علماء أهل الکتاب الأول، و قیل: موسی بن عمران (ع)، و قیل: إنه کان علی مقدمة ذی القرنین الأکبر الذی کان علی أیام إبراهیم الخلیل (ع) و إن الخضر بلغ مع ذی القرنین أیام مسیره فی البلاد نهر الحیاة فشرب من مائه و هو لا یعلم به ذو القرنین و لا من معه فخلد و هو حی عندهم إلی الآن، و قال آخرون إن ذا القرنین الذی کان علی عهد إبراهیم الخلیل (ع) هو أفریدون بن الضحاک و علی مقدمته کان الخضر.
و قال أبو محمد عبد الملک بن هشام فی کتاب التیجان، فی معرفة ملوک الزمان بعد ما ذکر نسب ذی القرنین الذی ذکرناه: و کان تبعا متوجا لما ولی الملک تجبر ثم تواضع و اجتمع بالخضر ببیت المقدس، و سار معه مشارق الأرض و مغاربها و أوتی من کل شی‌ء سببا کما أخبر الله تعالی، و بنی السد علی یأجوج و مأجوج و مات بالعراق.
و أما الإسکندر فإنه یونانی، و یعرف بالإسکندر المجدونی (و یقال المقدونی)
______________________________
(1) العرب العاربة هم العرب قبل إسماعیل و أما إسماعیل و بنوه فهم العرب المستعربة.
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": سئل ابن عباس عن ذی القرنین: ممن کان؟ فقال: من حمیر و هو الصعب بن ذی مرائد الذی مکنه الله فی الأرض- و آتاه من کل شی‌ء سببا فبلغ قرنی الشمس و رأس الأرض- و بنی السد علی یأجوج و مأجوج. قیل له: فالإسکندر؟ قال: کان رجلا صالحا رومیا حکیما بنی علی البحر فی إفریقیة منارا، و أخذ أرض رومة، و أتی بحر العرب، و أکثر عمل الآثار فی العرب من المصانع و المدن.
": و سئل کعب الأحبار عن ذی القرنین- فقال: الصحیح عندنا من أحبارنا و أسلافنا أنه من حمیر- و أنه الصعب بن ذی مرائد، و الإسکندر کان رجلا من یونان- من ولد عیصو بن إسحاق بن إبراهیم الخلیل (ع)، و رجال الإسکندر «1» أدرکوا المسیح بن مریم- منهم جالینوس و أرسطاطالیس.
و قال الهمدانی فی کتاب الأنساب،: و ولد کهلان بن سبإ زیدا، فولد زید عریبا و مالکا و غالبا و عمیکرب، و قال الهیثم: عمیکرب بن سبإ أخو حمیر و کهلان فولد عمیکرب أبا مالک فدرحا و مهیلیل ابنی عمیکرب، و ولد غالب جنادة بن غالب و قد ملک بعد مهیلیل بن عمیکرب بن سبإ، و ولد عریب عمرا، فولد عمرو زیدا و الهمیسع و یکنی أبا الصعب و هو ذو القرنین الأول، و هو المساح و البناء، و فیه یقول النعمان بن بشیر.
فمن ذا یعادونا من الناس معشراکراما فذو القرنین منا و حاتم 
و فیه یقول الحارثی:
سموا لنا واحدا منکم فنعرفه‌فی الجاهلیة لاسم الملک محتملا 
کالتبعین و ذی القرنین یقبله‌أهل الحجی فأحق القول ما قبلا 
و فیه یقول ابن أبی ذئب الخزائی:
و منا الذی بالخافقین تغرباو أصعد فی کل البلاد و صوبا 
فقد نال قرن الشمس شرقا و مغرباو فی ردم یأجوج بنی ثم نصبا 
______________________________
(1) و هذا لا یوافق ما قطع به التاریخ أنه ملک 356- 324 ق م.
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قال الهمدانی: و علماء همدان تقول: ذو القرنین الصعب بن مالک بن الحارث الأعلی بن ربیعة بن الحیار بن مالک، و فی ذی القرنین أقاویل کثیرة. انتهی کلام المقریزی.
و هو کلام جامع، و یستفاد منه أولا أن لقب ذی القرنین تسمی به أکثر من واحد من ملوک حمیر و أن هناک ذا القرنین الأول (الکبیر) و غیره.
و ثانیا: أن ذا القرنین الأول و هو الذی بنی سد یأجوج و مأجوج قبل الإسکندر المقدونی بقرون کثیرة سواء کان معاصرا للخلیل (ع) أو بعده کما هو مقتضی ما نقله ابن هشام من ملاقاته الخضر ببیت المقدس المبنی بعد إبراهیم بعدة قرون فی زمن داود و سلیمان (ع) فهو علی أی حال قبله مع ما فی تاریخ ملوک حمیر من الإبهام.
و یبقی الکلام علی ما ذکره و اختاره من جهتین:
أحدهما: أنه أین موضع هذا السد الذی بناه تبع الحمیری؟.
و ثانیهما: أنه من هم هذه الأمة المفسدة فی الأرض التی بنی السد لصدهم فهل هذا السد أحد الأسداد المبنیة فی الیمن أو ما والاها کسد مأرب و غیره فهی أسداد مبنیة لادخار المیاه للشرب و السقی لا للصد علی أنها لم یعمل فیها زبر الحدید و القطر کما ذکره الله فی کتابه، أو غیرها؟ و هل کان هناک أمة مفسدة مهاجمة، و لیس فیما یجاورهم إلا أمثال القبط و الآشور و کلدان و غیرهم و هم أهل حضارة و مدنیة؟.
و ذکر بعض أجلة المحققین «1» من معاصرینا فی تأیید هذا القول ما محصله: أن ذا القرنین المذکور فی القرآن قبل الإسکندر المقدونی بمئات من السنین فلیس هو هو بل هو أحد الملوک الصالحین من التبابعة الأذواء من ملوک الیمن، و کان من شیمة طائفة منهم التسمی بذی کذی همدان و ذی غمدان و ذی المنار و ذی الإذعار و ذی یزن و غیرهم.
و کان مسلما موحدا و عادلا حسن السیرة و قویا ذا هیبة و شوکة سار فی جیش کثیف نحو المغرب فاستولی علی مصر و ما وراءها ثم لم یزل یسیر علی سواحل البحر
______________________________
(1) و هو العلامة السید هبة الدین الشهرستانی.
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الأبیض حتی بلغ ساحل المحیط الغربی فوجد الشمس تغیب فی عین حمئة أو حامیة.
ثم رجع سائرا نحو المشرق و بنی فی مسیره «إفریقیة «1»» و کان شدید الولع و ذا خبرة فی البناء و العمارة، و لم یزل یسیر حتی مر بشبه جزیرة و براری آسیا الوسطی و بلغ ترکستان و حائط الصین و وجد هناک قوما لم یجعل الله لهم من دون الشمس سترا.
ثم مال إلی الجانب الشمالی حتی بلغ مدار السرطان، و لعله الذی شاع فی الألسن أنه دخل الظلمات، فسأله أهل تلک البلاد أن یبنی لهم سدا یصد عنهم یأجوج و مأجوج لما أن الیمنیین- و ذو القرنین منهم- کانوا معروفین بعمل السد و الخبرة فیه فبنی لهم السد.
فإن کان هذا السد هو الحائط الکبیر الحائل بین الصین و منغولیا فقد کان ذلک ترمیما منه لمواضع تهدمت من الحائط بمرور الأیام و إلا فأصل الحائط إنما بناه بعض ملوک الصین قبل ذلک، و إن کان سدا آخر غیر الحائط فلا إشکال. و مما بناه ذو القرنین و اسمه الأصلی «شمر یرعش» فی تلک النواحی مدینة سمرقند «2» علی ما قیل.
و أید ذلک بأن کون ذی القرنین ملکا عربیا صالحا یسأل عنه الأعراب رسول الله ص، و یذکره القرآن الکریم للتذکر و الاعتبار أقرب للقبول من أن یذکر قصة بعض ملوک الروم أو العجم أو الصین، و هم من الأمم البعیدة التی لم یکن للأعراب هوی فی أن یسمعوا أخبارهم أو یعتبروا بآثارهم، و لذا لم یتعرض القرآن لشی‌ء من أخبارهم. انتهی ملخصا.
و الذی یبقی علیه أن کون حائط الصین هو سد ذی القرنین لا سبیل إلیه فإن ذا القرنین قبل الإسکندر بعدة قرون علی ما ذکره و قد بنی حائط الصین بعد الإسکندر بما یقرب من نصف قرن و أما غیر الحائط الکبیر ففی ناحیة الشمال الغربی من الصین بعض أسداد أخر لکنها مبنیة من الحجارة علی ما یذکر لا أثر فیها من زبر الحدید و القطر.
______________________________
(1) بناها التبع أقریقس الملک و یقال إنه ذو القرنین، و قیل إنه أبو ذی القرنین أو أخوه و به سمیت القارة إفریقیا.
(2) یقال إنه مر بناحیة ترکستان فخرب «سند» و بنی «سمرقند» فقیل «شمرکند» أی شمر قلع و خرب سند فبقی شمر اسما له کند ثم عربت الکلمة فصارت سمرقند.
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و قال فی تفسیر الجواهر بعد ذکر مقدمة ملخصها أن المعروف من دول الیمن بمعونة من النقوش المکشوفة فی خرائب الیمن ثلاث دول:.
دولة معین و عاصمتها قرناء و قد قدر العلماء أن آثار دولة معین تبتدئ من القرن الرابع عشر قبل المیلاد إلی القرن السابع أو الثامن قبله، و قد عثروا علی بعض ملوک هذه الدولة و هم ستة و عشرون ملکا مثل «أب یدع» و «أب یدع ینیع» أی المنقد.
و دولة سبإ و هم من القحطانیین کانوا أولا أذواء فأقیالا، و الذی نبغ منهم «سبأ» صاحب قصر صرواح شرقی صنعاء فاستولی علی الجمیع، و یبتدئ ملکهم من 850 ق م إلی 115 ق م و المعروف من ملوکهم سبعة و عشرون ملکا خمسة عشر منهم یسمی مکربا کالمکرب «یثعمر» و المکرب «ذمر علی»، و اثنا عشرة منهم یسمی ملکا فقط کالملک «ذرح» و الملک «یریم أیمن».
و دولة الحمیریین و هم طبقتان الأولی ملوک سبإ و ریدان من سنة 115 ق م إلی سنة 275 ق م و هؤلاء ملوک فقط، و الطبقة الثانیة ملوک سبإ و ریدان و حضرموت و غیرها، و هؤلاء أربعة عشر ملکا أکثرهم تبابعة أولهم «شمر یرعش» و ثانیهم «ذو القرنین» و ثالثهم «عمرو» زوج بلقیس «1» و ینتهی إلی ذی جدن و یبتدئ ملکهم من سنة 275 م إلی سنة 525.
ثم قال: فقد ظهرت صلة الاتصاف بلقب «ذی» بملوک الیمن و لا نجد فی غیرهم کملوک الروم مثلا من یلقب بذی، فذو القرنین من ملوک الیمن، و قد تقدم من ملوکهم من یسمی بذی القرنین، و لکن هل هذا هو ذو القرنین المذکور فی القرآن؟.
نحن نقول: کلا لأن هذا مذکور فی ملوک قریبی العهد منا جدا، و لم ینقل ذلک عنهم اللهم إلا فی روایات ذکرها القصاصون فی التاریخ مثل أن «شمر یرعش» وصل إلی بلاد العراق و فارس و خراسان و الصغد، و بنی مدینة سمرقند و أصله شمرکند، و أن 
______________________________
(1) بلقیس هذه غیر ملکة سبإ التی یقال إن سلیمان بن داود ع تزوج بها بعد ما أحضرها من سبإ و هو سابق علی المیلاد بما یقرب من ألف سنة.
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أسعد أبو کرب غزا أذربیجان، و بعث حسانا ابنه إلی الصغد، و ابنه یعفر إلی الروم، و ابن أخیه إلی الفرس، و أن من الحمیریین من بقوا فی الصین لهذا العهد بعد غزو ذلک الملک لها.
و کذب ابن خالدون و غیره هذه الأخبار، و وسموها بأنها مبالغ فیها، و نقضوها بأدلة جغرافیة و أخری تاریخیة.
إذن یکون ذو القرنین من أمة العرب و لکنه فی تاریخ قدیم قبل التاریخ المعروف. انتهی ملخصا.
و- و قیل: إن ذا القرنین هو کورش أحد ملوک الفرس الهخامنشیین (539- 560 ق م) و هو الذی أسس الإمبراطوریة الإیرانیة، و جمع بین مملکتی الفارس و ماد، و سخر بابل و أذن فی رجوع الیهود من بابل إلی أورشلیم و ساعد فی بناء الهیکل و سخر مصر ثم اجتاز إلی یونان فغلبهم و بلغ المغرب ثم سار إلی أقاصی المعمورة فی المشرق.
ذکره بعض من قارب «1» عصرنا ثم بذل الجهد فی إیضاحه و تقریبه بعض محققی «2» الهند فی هذه الأواخر بیان ذلک إجمالا أن الذی ذکره القرآن من وصف ذی القرنین منطبق علی هذا الملک العظیم فقد کان مؤمنا بالله بدین التوحید عادلا فی رعیته سائرا بالرأفة و الرفق و الإحسان سائسا لأهل الظلم و العدوان، و قد آتاه الله من کل شی‌ء سببا فجمع بین الدین و العقل و فضائل الأخلاق و العدة و القوة و الثروة و الشوکة و مطاوعة الأسباب.
و قد سار کما ذکره الله فی کتابه مرة نحو المغرب حتی استولی علی لیدیا و حوالیها ثم سار ثانیا نحو المشرق حتی بلغ مطلع الشمس و وجد عنده قوما بدویین همجیین یسکنون فی البراری ثم بنی السد و هو علی ما یدل علیه الشواهد السد المعمول فی مضیق داریال بین جبال قفقاز بقرب «مدینة تفلیس» هذا إجمال الکلام و دونک التفصیل.
إیمانه بالله و الیوم الآخر: یدل علی ذلک ما فی کتب العهد العتیق ککتاب عزرا،
______________________________
(1) سر أحمد خان الهندی.
(2) الباحث المحقق مولانا أبو الکلام آزاد.
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(الإصحاح 1) و کتاب دانیال، (الإصحاح 6) و کتاب أشعیا، (الإصحاح 44 و 45) من تجلیله و تقدیسه حتی سماه فی کتاب الأشعیاء «راعی الرب» و قال فی الإصحاح الخامس و الأربعین: «هکذا یقول الرب لمسیحه لکورش الذی أمسکت بیمینه لأدوس أمامه أمما و أحقاء ملوک أحل لأفتح أمامه المصراعین و الأبواب لا تغلق. أنا أسیر قدامک و الهضاب أمهد أکسر مصراعی النحاس و مغالیق الحدید أقصف. و أعطیک ذخائر الظلمة و کنوز المخابی. لکی تعرف أنی أنا الرب الذی یدعوک باسمک. لقبتک و أنت لست تعرفنی».
و لو قطع النظر عن کونه وحیا فالیهود علی ما بهم من العصبیة المذهبیة لا یعدون رجلا مشرکا مجوسیا أو وثنیا- لو کان کورش کذلک- مسیحا إلهیا مهدیا مؤیدا و راعیا للرب.
علی أن النقوش و الکتابات المخطوطة بالخط المسماری المأثور عن داریوش الکبیر و بینهما من الفصل الزمانی ثمانی سنین ناطقة بکونه موحدا غیر مشرک، و لیس من المعقول أن یتغیر ما کان علیه کورش فی هذا الزمن القصیر.
و أما فضائله النفسانیة فیکفی فی ذلک الرجوع إلی المحفوظ من أخباره و سیرته و ما قابل به الطغاة و الجبابرة الذین خرجوا علیه أو حاربهم کملوک «ماد» و «لیدیا» و «بابل» و «مصر» و طغاة البدو فی أطراف «بکتریا» و هو البلخ و غیرهم، و کان کلما ظهر علی قوم عفا عن مجرمیهم، و أکرم کریمهم و رحم ضعیفهم و ساس مفسدهم و خائنهم.
و قد أثنی علیه کتب العهد القدیم، و الیهود یحترمه أعظم الاحترام لما نجاهم من إسارة بابل و أرجعهم إلی بلادهم و بذل لهم الأموال لتجدید بناء الهیکل و رد إلیهم نفائس الهیکل المنهوبة المخزونة فی خزائن ملوک بابل، و هذا فی نفسه مؤید آخر لکون ذی القرنین هو کورش فإن السؤال عن ذی القرنین إنما کان بتلقین من الیهود علی ما فی الروایات.
و قد ذکره مؤرخو یونان القدماء کهرودت و غیره فلم یسعهم إلا أن یصفوه 
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بالمروة و الفتوة و السماحة و الکرم و الصفح و قلة الحرص و الرحمة و الرأفة و یثنوا علیه بأحسن الثناء.



و أما تسمیته بذی القرنین‌

فالتواریخ و إن کانت خالیة عما یدل علی شی‌ء فی ذلک لکن اکتشاف تمثاله الحجری أخیرا فی مشهد مرغاب فی جنوب إیران یزیل الریب فی اتصافه بذی القرنین فإنه مثل فیه ذا قرنین نابتین من أم رأسه من منبت واحد أحد القرنین مائل إلی قدام و الآخر آخذ جهة الخلف. و هذا قریب من قول من قال من القدماء فی وجه تسمیة ذی القرنین أنه کان له تاج أو خوذة فیه قرنان.
و قد ورد فی کتاب دانیال، ذکر رؤیا رأی کورش فیه فی صورة کبش ذی قرنین قال فیه «1»:
«فی السنة الثالثة من ملک «بیلشاصر» الملک ظهرت لی أنا دانیال رؤیا بعد التی ظهرت لی فی الابتداء. فرأیت فی الرؤیا و کأن فی رؤیای و أنا فی «شوشن» القصر الذی فی ولایة عیلام. و رأیت فی الرؤیا و أنا عند نهر «أولای» فرفعت عینی و إذا بکبش واقف عند النهر و له قرنان و القرنان عالیان و الواحد أعلی من الآخر و الأعلی طالع أخیرا. رأیت الکبش ینطح غربا و شمالا و جنوبا فلم یقف حیوان قدامه و لا منفذ من یده و فعل کمرضاته و عظم.
و بینما کنت متأملا إذا بتیس من المعز جاء من المغرب علی وجه کل الأرض و لم یمس الأرض و للتیس قرن معتبر بین عینیه. و جاء إلی الکبش صاحب القرنین الذی رأیته واقفا عند النهر و رکض إلیه بشدة قوته و رأیته قد وصل جانب الکبش فاستشاط علیه و ضرب الکبش و کسر قرنیه فلم تکن للکبش قوة علی الوقوف أمامه و طرحه علی الأرض و داسه و لم یکن للکبش منفذ من یده. فتعظم تیس المعز جدا».
ثم ذکر بعد تمام الرؤیا أن جبرئیل تراءی له و عبر رؤیاه بما ینطبق فیه الکبش ذو القرنین علی کورش، و قرناه مملکتا الفارس و ماد، و التیس ذو القرن الواحد علی 
______________________________
(1) کتاب دانیال الإصحاح الثامن 1- 9.
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الإسکندر المقدونی.
و أما سیره نحو المغرب و المشرق فسیره نحو المغرب کان لدفع طاغیة «لیدیا» و قد سار بجیوشه نحو کورش ظلما و طغیانا من غیر أی عذر یجوز له ذلک فسار إلیه و حاربه و هزمه ثم عقبه حتی حاصره فی عاصمة ملکه ثم فتحها و أسره ثم عفا عنه و عن سائر أعضاده و أکرمه و إیاهم و أحسن إلیهم و کان له أن یسوسهم و یبیدهم و انطباق القصة علی قوله تعالی: «حَتَّی إِذا بَلَغَ مَغْرِبَ الشَّمْسِ وَجَدَها تَغْرُبُ فِی عَیْنٍ حَمِئَةٍ- و لعلها الساحل الغربی من آسیا الصغری- وَ وَجَدَ عِنْدَها قَوْماً قُلْنا یا ذَا الْقَرْنَیْنِ إِمَّا أَنْ تُعَذِّبَ وَ إِمَّا أَنْ تَتَّخِذَ فِیهِمْ حُسْناً» و ذلک لاستحقاقهم العذاب بطغیانهم و ظلمهم و فسادهم.
ثم إنه سار نحو الصحراء الکبیر بالمشرق حوالی بکتریا لإخماد غائلة قبائل بدویة همجیة انتهضوا هناک للمهاجمة و الفساد و انطباق قوله تعالی: «حَتَّی إِذا بَلَغَ مَطْلِعَ الشَّمْسِ وَجَدَها تَطْلُعُ عَلی قَوْمٍ لَمْ نَجْعَلْ لَهُمْ مِنْ دُونِها سِتْراً» علیه ظاهر.



و أما بناؤه السد:

فالسد الموجود فی مضیق جبال قفقاز الممتدة من بحر الخزر إلی البحر الأسود، و یسمی المضیق «داریال» «1» و هو واقع بلدة «تفلیس» و بین «ولادی کیوکز».
و هذا السد واقع فی مضیق بین جبلین شاهقین یمتدان من جانبیه و هو وحدة الفتحة الرابطة بین جانبی الجبال الجنوبی و الشمالی و الجبال مع ما ینضم إلیها من بحر الخزر و البحر الأسود حاجز طبیعی فی طول ألوف من الکیلومترات یحجز جنوب آسیا من شمالها.
و کان یهجم فی تلک الأعصار أقوام شریرة من قاطنی الشمال الشرقی من آسیا من مضیق جبال قفقاز إلی ما یوالیها من الجنوب فیغیرون علی ما دونها من أرمینستان ثم إیران حتی الآشور و کلدة، و هجموا فی حوالی المائة السابعة قبل المیلاد فعمموا البلاد قتلا و سبیا و نهبا حتی بلغوا نینوی عاصمة الآشور و کان ذلک فی القرن السابق علی عهد
______________________________
(1) و لعله محرف «داریول» بمعنی المضیق بالترکیة، و یسمی السد باللغة المحلیة «دمیر قابو» و معناه باب الحدید.
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کورش تقریبا.
و قد ذکر المؤرخون من القدماء کهرودوت الیونانی سیر کورش إلی شمال إیران لإخماد نوائر فتن اشتعلت هناک، و الظاهر أنه بنی السد فی مضیق داریال فی مسیره هذا لاستدعاء من أهل الشمال و تظلم منهم، و قد بناه بالحجارة و الحدید و هو الردم الوحید الذی استعمل فیه الحدید، و هو بین سدین جبلین، و انطباق قوله تعالی:
«فَأَعِینُونِی بِقُوَّةٍ أَجْعَلْ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَهُمْ رَدْماً آتُونِی زُبَرَ الْحَدِیدِ» الآیات علیه ظاهر.
و مما أید به هذا المدعی وجود نهر بالقرب منه یسمی «سایروس» و هو اسم کورش عند الغربیین، و نهر آخر یمر بتفلیس یسمی «کر» و قد ذکر هذا السد «یوسف» الیهودی المؤرخ عند ذکر رحلته إلی شمال قفقاز و لیس هو الحائط الموجود فی باب الأبواب علی ساحل بحر الخزر فإن التاریخ ینسب بناءه إلی کسری أنوشیروان و کان یوسف قبله «1».
علی أن سد باب الأبواب غیر سد ذی القرنین المذکور فی القرآن قطعا إذ لم یستعمل فیه حدید قط.



و أما یأجوج و مأجوج‌

فالبحث عن التطورات الحاکمة علی اللغات یهدینا إلی أنهم المغول فإن الکلمة بالتکلم الصینی «منکوک» أو «منجوک» و لفظتا یأجوج و مأجوج کأنهما نقل عبرانی و هما فی التراجم الیونانیة و غیرها للعهد العتیق «کوک» و «مأکوک» و الشبه الکامل بین «مأکوک» و «منکوک» یقضی بأن الکلمة متطورة من التلفظ الصینی «منکوک» کما اشتق منه «منغول» و «مغول» و لذلک فی باب تطورات الألفاظ نظائر لا تحصی.
فیأجوج و مأجوج هما المغول و کانت هذه الأمة القاطنة بالشمال الشرقی من آسیا من أقدم الأعصار أمة کبیرة مهاجمة تهجم برهة إلی الصین و برهة من طریق داریال قفقاز إلی أرمینستان و شمال إیران و غیرها و برهة و هی بعد بناء السد إلی شمال أوربة و تسمی 
______________________________
(1) فهو علی ما یقال کان یعیش فی القرن الأول المیلادی.
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عندهم بسیت و منهم الأمة الهاجمة علی الروم و قد سقطت فی هذه الکرة دولة رومان، و قد تقدم أیضا أن المستفاد من کتب العهد العتیق أن هذه الأمة المفسدة من سکنة أقاصی الشمال.
هذه جملة ما لخصناه من کلامه، و هو و إن لم یخل عن اعتراض ما فی بعض أطرافه لکنه أوضح انطباقا علی الآیات و أقرب إلی القبول من غیره.
ز- و مما قیل فی ذی القرنین ما سمعته عن بعض مشایخی أنه من أهل بعض الأدوار السابقة علی هذه الدورة الإنسانیة و هو غریب و لعله لتصحیح ما ورد فی الأخبار من عجائب حالات ذی القرنین و غرائب ما وقع منه من الوقائع کموته و حیاته مرة بعد مرة و رفعه إلی السماء و نزوله إلی الأرض و قد سخر له السحاب یسیر به إلی المغرب و المشرق، و تسخیر النور و الظلمة و الرعد و البرق له، و من المعلوم أن تاریخ هذه الدورة لا یحفظ شیئا من ذلک فلا بد أن یکون ذلک فی بعض الأدوار السابقة هذا، و قد بالغ فی حسن الظن بتلک الأخبار.



[4- معنی صیرورة السد دکاء کما أخبر به القرآن 

4- أمعن أهل التفسیر و المؤرخون فی البحث حول القصة، و أشبعوا الکلام فی أطرافها، و أکثرهم علی أن یأجوج و مأجوج أمة کبیرة فی شمال آسیا، و قد طبق جمع منهم ما أخبر به القرآن من خروجهم فی آخر الزمان و إفسادهم فی الأرض علی هجوم التتر فی النصف الأول من القرن السابع الهجری علی غربی آسیا، و إفراطهم فی إهلاک الحرث و النسل بهدم البلاد و إبادة النفوس و نهب الأموال و فجائع لم یسبقهم إلیها سابق.
و قد أخضعوا أولا الصین ثم زحفوا إلی ترکستان و إیران و العراق و الشام و قفقاز إلی آسیا الصغری، و أفنوا کل ما قاومهم من المدن و البلاد و الحصون کسمرقند و بخارا و خوارزم و مرو و نیسابور و الری و غیرها؛ فکانت المدینة من المدن تصبح و فیها مات الألوف من النفوس، و تمسی و لم یبق من عامة أهلها نافخ نار، و لا من هامة أبنیتها حجر علی حجر.
ثم رجعوا إلی بلادهم ثم عادوا و حملوا علی الروس و دمروا أهل بولونیا و بلاد المجر
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و حملوا علی الروم و ألجئوهم علی الجزیة کل ذلک فی فجائع یطول شرحها.
لکنهم أهملوا البحث عن أمر السد من جهة خروجهم منه و حل مشکلته فإن قوله تعالی: «فَمَا اسْطاعُوا أَنْ یَظْهَرُوهُ وَ مَا اسْتَطاعُوا لَهُ نَقْباً قالَ هذا رَحْمَةٌ مِنْ رَبِّی فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا وَ تَرَکْنا بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ الآیات ظاهره علی ما فسروه أن هذه الأمة المفسدة محبوسون فیما وراءه لا مخرج لهم إلی سائر الأرض ما دام معمورا قائما علی ساقه حتی إذا جاء وعد الله سبحانه جعله دکاء مثلما أو منهدما فخرجوا منه إلی الناس و ساروا بالفساد و الشر.
فکان علیهم- علی هذا أن یقرروا للسد وصفه هذا فإن کانت هذه الأمة المذکورة هی التتر و قد ساروا من شمال الصین إلی إیران و العراق و الشام و قفقاز إلی آسیا الصغری فأین کان هذا السد الموصوف فی القرآن الذی وطئوه ثم طلعوا منه إلی هذه البلاد و جعلوا عالیها سافلها؟.
و إن لم تکن هی التتر أو غیرها من الأمم المهاجمة فی طول التاریخ فأین هذا السد المشید بالحدید و من صفته أنه یحبس أمة کبیرة منذ ألوف من السنین من أن تهجم علی سائر أقطار الأرض و لا مخرج لهم إلی سائر الدنیا دون السد المضروب دونهم و قد ارتبطت الیوم بقاع الأرض بعضها ببعض بالخطوط البریة و البحریة و الهوائیة و لیس یحجز حاجز طبیعی کجبل أو بحر أو صناعی کسد أو سور أو خندق أمة من أمة فأی معنی لانصداد قوم عن الدنیا بسد بین جبلین بأی وصف وصف و علی أی نحو فرض؟.
و الذی أری فی دفع هذا الإشکال- و الله أعلم- أن قوله: «دَکَّاءَ» من الدک بمعنی الذلة، قال فی لسان العرب: و جبل دک: ذلیل. انتهی. و المراد بجعل السد دکاء جعله ذلیلا لا یعبأ بأمره و لا ینتفع به من جهة اتساع طرق الارتباط و تنوع وسائل الحرکة و الانتقال برا و بحرا و جوا.
فحقیقة هذا الوعد هو الوعد برقی المجتمع البشری فی مدنیته، و اقتراب شتی أممه إلی حیث لا یسده سد و لا یحوطه حائط عن الانتقال من أی صقع من أصقاع الأرض إلی غیره و لا یمنعه من الهجوم و الزحف إلی أی قوم شاءوا.
و یؤید هذا المعنی سیاق قوله تعالی فی موضع آخر یذکر فیه هجوم یأجوج و مأجوج 
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«حَتَّی إِذا فُتِحَتْ یَأْجُوجُ وَ مَأْجُوجُ وَ هُمْ مِنْ کُلِّ حَدَبٍ یَنْسِلُونَ حیث عبر بفتح یأجوج و مأجوج و لم یذکر السد.
و للدک معنی آخر و هو الدفن بالتراب ففی الصحاح:، دککت الرکی- و هو البئر- دفنته بالتراب انتهی، و معنی آخر و هو صیرورة الجبل رابیة من طین، قال فی الصحاح، و تدکدکت الجبال أی صارت روابی من طین واحدتها دکاء انتهی. فمن الممکن أن یحتمل أن السد من جملة أبنیة العهود القدیمة التی ذهبت مدفونة تحت التراب عن ریاح عاصفة أو غریقة بانتقال البحار أو اتساع بعضها علی ما تثبتها الأبحاث الجیولوجیة، و بذلک یندفع الإشکال لکن الوجه السابق أوجه و الله أعلم.
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اشارة

قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالاً (103) الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً (104) أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ فَحَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً (105) ذلِکَ جَزاؤُهُمْ جَهَنَّمُ بِما کَفَرُوا وَ اتَّخَذُوا آیاتِی وَ رُسُلِی هُزُواً (106) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کانَتْ لَهُمْ جَنَّاتُ الْفِرْدَوْسِ نُزُلاً (107)
خالِدِینَ فِیها لا یَبْغُونَ عَنْها حِوَلاً (108)



بیان‌

الآیات الست فی منزلة الاستنتاج مما تقدم من آیات السورة الشارحة لافتنان المشرکین بزینة الحیاة الدنیا و اطمئنانهم بأولیاء من دون الله و ابتلائهم بما ابتلوا به من غشاوة الأبصار و وقر الأذان و ما یتعقب ذلک من سوء العاقبة، و تمهید لما سیأتی من قوله 
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فی آخر السورة: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ الآیة.
قوله تعالی: «قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا» ظاهر السیاق أن الخطاب للمشرکین و هو مسوق سوق الکنایة و هم المعنیون بالتوصیف و سیقترب من التصریح فی قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ فالمنکرون للنبوة و المعاد هم المشرکون.
قیل: و لم یقل: بالأخسرین عملا، مع أن الأصل فی التمییز أن یأتی مفردا و المصدر شامل للقلیل و الکثیر للإیذان بتنوع أعمالهم و قصد شمول الخسران لجمیعها.
قوله تعالی: «الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً» إنباء بالأخسرین أعمالا و هم الذین عرض فی الآیة السابقة علی المشرکین أن ینبئهم بهم و یعرفهم إیاهم فعرفهم بأنهم الذین ضل سعیهم فی الحیاة الدنیا، و ضلال السعی خسران ثم عقبه بقوله: «وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً» و بذلک تم کونهم أخسرین.
بیان ذلک: أن الخسران و الخسار فی المکاسب و المساعی المأخوذة لغایة الاسترباح إنما یتحقق إذا لم یصب الکسب و السعی غرضه و انتهی إلی نقص فی رأس المال أو ضیعة السعی و هو المعبر عنه فی الآیة بضلال السعی کأنه ضل الطریق فانتهی به السیر إلی خلاف غرضه. و الإنسان ربما یخسر فی کسبه و سعیه لعدم تدرب فی العمل أو جهل بالطریق أو لعوامل أخر اتفاقیة و هی خسران یرجی زواله فإن من المرجو أن یتنبه به صاحبه ثم یستأنف العمل فیتدارک ما ضاع منه و یقضی ما فات، و ربما یخسر و هو یذعن بأنه یربح، و یتضرر و هو یعتقد أن ینتفع لا یری غیر ذلک و هو أشد الخسران لا رجاء لزواله.
ثم الإنسان فی حیاته الدنیا لا شأن له إلا السعی لسعادته و لا هم له فیما وراء ذلک فإن رکب طریق الحق و أصاب الغرض و هو حق السعادة فهو، و إن أخطأ الطریق و هو لا یعلم بخطإه فهو خاسر سعیا لکنه مرجو النجاة، و إن أخطأ الطریق و أصاب غیر الحق و سکن إلیه فصار کلما لاح له لائح من الحق ضربت علیه نفسه بحجاب الإعراض و زینت له ما هو فیه من الاستکبار و عصبیة الجاهلیة فهو أخسر عملا و أخیب سعیا لأنه خسران لا یرجی زواله و لا مطمع فی أن یتبدل یوما سعادة، و هو قوله تعالی فی تفسیر الأخسرین أعمالا: «الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً».
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 400 
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و حسبانهم عملهم حسنا مع ظهور الحق و تبین بطلان أعمالهم لهم إنما هو من جهة انجذاب نفوسهم إلی زینات الدنیا و زخارفها و انغمارهم فی الشهوات فیحبسهم ذلک عن المیل إلی اتباع الحق و الإصغاء إلی داعی الحق و منادی الفطرة قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14 و قال: «وَ إِذا قِیلَ لَهُ اتَّقِ اللَّهَ أَخَذَتْهُ الْعِزَّةُ بِالْإِثْمِ»: البقرة: 206 فاتباعهم هوی أنفسهم و مضیهم علی ما هم علیه من الإعراض عن الحق عنادا و استکبارا و الانغمار فی شهوات النفس لیس إلا رضی منهم بما هم علیه و استحسانا منهم لصنعهم.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ تعریف ثان و تفسیر بعد تفسیر للأخسرین أعمالا، و المراد بالآیات- علی ما یقتضیه إطلاق الکلمة- آیاته تعالی فی الآفاق و الأنفس و ما یأتی به الأنبیاء و الرسل من المعجزات لتأیید رسالتهم فالکفر بالآیات کفر بالنبوة، علی أن النبی نفسه من الآیات، و المراد بلقاء الله الرجوع إلیه و هو المعاد.
فآل تعریف الأخسرین أعمالا إلی أنهم المنکرون للنبوة و المعاد و هذا من خواص الوثنیین.
قوله تعالی: «فَحَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً» وجه حبط أعمالهم أنهم لا یعملون عملا لوجه الله و لا یریدون ثواب الدار الآخرة و سعادة حیاتها و لا أن الباعث لهم علی العمل ذکر یوم الحساب و قد مر کلام فی الحبط فی مباحث الأعمال فی الجزء الثانی من هذا الکتاب.
و قوله: «فَلا نُقِیمُ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَزْناً» تفریع علی حبط أعمالهم و الوزن یوم القیامة بثقل الحسنات علی ما یدل علیه قوله تعالی: «وَ الْوَزْنُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ»: الأعراف:
9، و إذ لا حسنة للحبط فلا ثقل فلا وزن.
قوله تعالی: «ذلِکَ جَزاؤُهُمْ جَهَنَّمُ بِما کَفَرُوا وَ اتَّخَذُوا آیاتِی وَ رُسُلِی هُزُواً» الإشارة إلی ما أورده من وصفهم و اسم الإشارة خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر: الأمر ذلک أی حالهم ما وصفناه و هو تأکید و قوله: «جَزاؤُهُمْ جَهَنَّمُ کلام مستأنف ینبئ عن 
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عاقبة أمرهم. و قوله: «بِما کَفَرُوا وَ اتَّخَذُوا آیاتِی وَ رُسُلِی هُزُواً» فی معنی بما کفروا و ازدادوا کفرا باستهزاء آیاتی و رسلی.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کانَتْ لَهُمْ جَنَّاتُ الْفِرْدَوْسِ نُزُلًا» الفردوس یذکر و یؤنث قیل: هی البستان بالرومیة، و قیل: الکرم بالنبطیة و أصله فرداسا، و قیل: جنة الأعناب بالسریانیة، و قیل الجنة بالحبشیة، و قیل: عربیة و هی الجنة الملتفة بالأشجار و الغالب علیه الکرم.
و قد استفاد بعضهم من عده جنات الفردوس نزلا و قد عد سابقا جهنم للکافرین نزلا أن وراء الجنة و النار من الثواب و العقاب ما لم یوصف بوصف و ربما أیده أمثال قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق: 35 و قوله: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ»: الم السجدة: 17، و قوله: «وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ .
قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیها لا یَبْغُونَ عَنْها حِوَلًا» البغی الطلب، و الحول التحول، و الباقی ظاهر.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی الطفیل قال: سمعت علی بن أبی طالب و سأله ابن الکوا- فقال: من «هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا» قال: فجرة قریش.
و فی تفسیر العیاشی، عن إمام بن ربعی قال: قال ابن الکوا إلی أمیر المؤمنین (ع)- فقال: أخبرنی عن قول الله: «قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ إلی قوله- صُنْعاً» قال:
أولئک أهل الکتاب کفروا بربهم، و ابتدعوا فی دینهم فحبطت أعمالهم و ما أهل النهر منهم ببعید.
أقول: و روی أنهم النصاری،
القمی عن أبی جعفر (ع) و الطبرسی فی الاحتجاج، عن علی (ع): أنهم أهل الکتاب 
و فی الدر المنثور، عن ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن 
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أبی خمیصة عبد الله بن قیس عن علی (ع): أنهم الرهبان الذین حبسوا أنفسهم فی السواری.
و الروایات جمیعا من قبیل الجری، و الآیتان واقعتان فی سیاق متصل وجه الکلام فیه مع المشرکین، و الآیة الثالثة «أُولئِکَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ وَ لِقائِهِ الآیة و هی تفسیر الثانیة أوضح انطباقا علی الوثنیین منها علی غیرهم کما مر فما عن القمی فی تفسیره فی ذیل الآیة أنها نزلت فی الیهود و جرت فی الخوارج لیس بصواب.
فی تفسیر البرهان، عن محمد بن العباس بإسناده عن الحارث عن علی (ع) قال: لکل شی‌ء ذروة و ذروة الجنة الفردوس، و هی لمحمد و آل محمد ص.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و ابن أبی حاتم عن أبی هریرة قال قال رسول الله ص: إذا سألتم الله فاسألوه الفردوس- فإنه وسط الجنة و أعلی الجنة، و فوقه عرش الرحمن، و منه تفجر أنهار الجنة.
و فی المجمع، روی عبادة بن الصامت عن النبی ص قال: الجنة مائة درجة- ما بین کل درجتین کما بین السماء و الأرض، الفردوس أعلاها درجة، منها تفجر أنهار الجنة الأربعة- فإذا سألتم الله تعالی فاسألوه الفردوس.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر.
فی تفسیر القمی، عن جعفر بن أحمد عن عبید الله بن موسی عن الحسن بن علی بن أبی حمزة عن أبیه عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال: قلت قوله:
«إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- کانَتْ لَهُمْ جَنَّاتُ الْفِرْدَوْسِ نُزُلًا» قال: نزلت فی أبی ذر و سلمان و المقداد و عمار بن یاسر- جعل الله لهم جنات الفردوس نزلا أی مأوی و منزلا.
أقول: و ینبغی أن یحمل علی الجری أو المراد نزولها فی المؤمنین حقا و إنما ذکر الأربعة لکونهم من أوضح المصادیق و إلا فالسورة مکیة و سلمان رضی الله عنه ممن آمن بالمدینة. علی أن سند الحدیث لا یخلو عن وهن 
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[سورة الکهف (18): آیة 109]





اشارة

قُلْ لَوْ کانَ الْبَحْرُ مِداداً لِکَلِماتِ رَبِّی لَنَفِدَ الْبَحْرُ قَبْلَ أَنْ تَنْفَدَ کَلِماتُ رَبِّی وَ لَوْ جِئْنا بِمِثْلِهِ مَدَداً (109)



بیان‌

الآیة بیان مستقل لسعة کلمات الله تعالی و عدم قبولها النفاد، و لیس من البعید أن تکون نازلة وحدها لا فی ضمن آیات السورة لکنها لو کانت نازلة فی ضمن آیاتها کانت مرتبطة بجمیع ما بحثت عنه السورة.
و ذلک أن السورة أشارت فی أولها إلی أن هناک حقائق إلهیة و ذکرت أولا فی تسلیة النبی ص عن حزنه من إعراضهم عن الذکر أن عامتهم فی رقدة عن التنبه لها و سیستیقظون عن نومتهم، و أورد فی ذلک قصة أصحاب الکهف ثم ذکر بأمور أورد فی ذیلها قصة موسی و الخضر حیث شاهد موسی عنه أعمالا ذات تأویل لم یتنبه لتأویلها و أغفله ظاهرها عن باطنها حتی بینها له الخضر فسکن عند ذلک قلقه ثم أورد قصة ذی القرنین و السد الذی ضربه بأمر من الله فی وجه المفسدین من یأجوج و مأجوج فحجزهم عن ورود ما وراءه و الإفساد فیه.
فهذه- کما تری- أمور تحتها حقائق و أسرار و بالحقیقة کلمات تکشف عن مقاصد إلهیة و بیانات تنبئ عن خبایا یدعو الذکر الحکیم الناس إلیها، و الآیة- و الله أعلم- تنبئ أن هذه الأمور و هی کلماته تعالی المنبئة عن مقاصده لا تنفد و الآیة فی وقوعها بعد استیفاء السورة ما استوفتها من البیان بوجه مثل قول القائل و قد طال حدیثه:
لیس لهذا الحدیث منتهی فلنکتف بما أوردناه.
قوله تعالی: «قُلْ لَوْ کانَ الْبَحْرُ مِداداً لِکَلِماتِ رَبِّی إلی آخر الآیة، الکلمة تطلق علی الجملة کما تطلق علی المفرد و منه قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ»: الآیة آل عمران: 64 و قد استعملت کثیرا فی القرآن الکریم فیما قاله الله و حکم به کقوله: «وَ تَمَّتْ کَلِمَتُ رَبِّکَ الْحُسْنی عَلی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 404
بَنِی إِسْرائِیلَ بِما صَبَرُوا»: الأعراف: 137، و قوله: «کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ فَسَقُوا أَنَّهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: یونس: 33، و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ»: یونس: 19 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة جدا.
و من المعلوم أنه تعالی لا یتکلم بشق الفم و إنما قوله فعله و ما یفیضه من وجود کما قال: «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: النحل: 40 و إنما تسمی کلمة لکونها آیة دالة علیه تعالی و من هنا سمی المسیح کلمة فی قوله: «إِنَّمَا الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ رَسُولُ اللَّهِ وَ کَلِمَتُهُ»: النساء: 171.
و من هنا یظهر أنه ما من عین یوجد أو واقعة تقع إلا و هی من حیث کونها آیة دالة علیه کلمة منه إلا أنها خصت فی عرف القرآن بما دلالته ظاهرة لا خفاء فیها و لا بطلان و لا تغیر کما قال: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»:- ص: 84 و قال: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ»: ق: 29 و ذلک کالمسیح (ع) و موارد القضاء المحتوم.
و من هنا یظهر أن حمل الکلمات فی الآیة علی معلوماته أو مقدوراته تعالی أو مواعده لأهل الثواب و العقاب إلی غیر ذلک مما ذکره المفسرون غیر سدید.
فقوله: «قُلْ لَوْ کانَ الْبَحْرُ مِداداً لِکَلِماتِ رَبِّی أی فرقمت الکلمات و أثبتت من حیث دلالتها بذاک البحر المأخوذ مدادا لنفد البحر قبل أن تنفد کلمات ربی.
و قوله: «وَ لَوْ جِئْنا بِمِثْلِهِ مَدَداً» أی و لو أمددناه ببحر آخر لنفد أیضا قبل أن تنفد کلمات ربی.
و ذکر بعضهم: أن المراد بمثله جنس المثل لا مثل واحد، و ذلک لأن المثل کلما أضیف إلی الأصل لم یخرج عن التناهی، و کلماته یعنی معلوماته غیر متناهیة و المتناهی لا یضبط غیر المتناهی انتهی ملخصا.
و ما ذکره حق لکن لا لحدیث التناهی و اللاتناهی و إن کانت الکلمات غیر متناهیة بل لأن الحقائق المدلول علیها و الکلمات من حیث دلالتها غالبة علی المقادیر کیف؟ و کل ذرة من ذرأت البحر و إن فرض ما فرض لا تفی بثبت دلالة نفسها فی مدی وجودها علی ما تدل علیه من جماله و جلاله تعالی فکیف إذا أضیف إلیها غیرها؟.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 405
و فی تکرار «الْبَحْرُ» فی الآیة بلفظه و کذا «رَبِّی وضع الظاهر موضع المضمر و النکتة فیه التثبیت و التأکید و کذا فی تخصیص الرب بالذکر و إضافته إلی ضمیر المتکلم مع ما فیه من تشریف المضاف إلیه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال:
أخبرک أن کلام الله لیس له آخر و لا غایة و لا ینقطع أبدا.
أقول: فی تفسیره الکلمات بالکلام تأیید لما قدمناه.



[سورة الکهف (18): آیة 110]





اشارة

قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلاً صالِحاً وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً (110)



بیان‌

الآیة خاتمة السورة و تلخص غرض البیان فیها و قد جمعت أصول الدین الثلاثة و هی التوحید و النبوة و المعاد فالتوحید ما فی قوله: «أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» و النبوة ما فی قوله «إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَ و قوله: «فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً» إلخ و المعاد ما فی قوله «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ .
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» القصر الأول قصره (ص) فی البشریة المماثلة لبشریة الناس لا یزید علیهم بشی‌ء و لا یدعیه لنفسه قبال ما کانوا یزعمون أنه إذا ادعی النبوة فقد ادعی کینونة إلهیة و قدرة غیبیة و لذا کانوا یقترحون علیه بما لا یعلمه إلا الله و لا یقدر علیه إلا الله لکنه (ص) نفی ذلک کله بأمر الله عن نفسه و لم یثبت لنفسه إلا أنه یوحی إلیه.
و القصر الثانی قصر الإله الذی هو إلههم فی إله واحد و هو التوحید الناطق بأن إله الکل إله واحد.
و قوله: «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ إلخ مشتمل علی إجمال الدعوة الدینیة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 406
و هو العمل الصالح لوجه الله وحده لا شریک له و قد فرعه علی رجاء لقاء الرب تعالی و هو الرجوع إلیه إذ لو لا الحساب و الجزاء لم یکن للأخذ بالدین و التلبس بالاعتقاد و العمل موجب یدعو إلیه کما قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ»:- ص: 26.
و قد رتب علی الاعتقاد بالمعاد العمل الصالح و عدم الإشراک بعبادة الرب لأن الاعتقاد بالوحدانیة مع الإشراک فی العمل متناقضان لا یجتمعان فالإله تعالی لو کان واحدا فهو واحد فی جمیع صفاته و منها المعبودیة لا شریک له فیها.
و قد رتب الأخذ بالدین علی رجاء المعاد دون القطع به لأن احتماله کاف فی وجوب التحذر منه لوجوب دفع الضرر المحتمل، و ربما قیل: إن المراد باللقاء لقاء الکرامة و هو مرجو لا مقطوع به.
و قد فرع رجاء لقاء الله علی قوله: «أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ» لأن رجوع العباد إلی الله سبحانه من تمام معنی الألوهیة فله تعالی کل کمال مطلوب و کل وصف جمیل و منها فعل الحق و الحکم بالعدل و هما یقتضیان رجوع عباده إلیه و القضاء بینهم قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»:- ص: 28.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مندة و أبو نعیم فی الصحابة، و ابن عساکر من طریق السدی الصغیر عن الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس قال": کان جندب بن زهیر إذا صلی أو صام أو تصدق- فذکر بخیر ارتاح له- فزاد فی ذلک لمقالة الناس فلامه الله فنزل فی ذلک «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً- وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً».
أقول: و ورد نحو منه فی عدة روایات أخر من غیر ذکر الاسم و ینبغی أن یحمل علی انطباق الآیة علی المورد فمن المستبعد أن ینزل خاتمة سورة من السور لسبب خاص بنفسها.
و فیه، عن أبی حاتم عن سعید بن جبیر فی الآیة قال النبی ص: إن ربکم یقول: أنا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌13، ص: 407
خیر شریک- فمن أشرک معی فی عمله أحدا من خلقی- ترکت العمل کله له، و لم أقبل إلا ما کان لی خالصا- ثم قرأ النبی ص: «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ فَلْیَعْمَلْ عَمَلًا صالِحاً- وَ لا یُشْرِکْ بِعِبادَةِ رَبِّهِ أَحَداً».
و فی تفسیر العیاشی، عن علی بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: قال الله تبارک و تعالی: أنا خیر شریک- من أشرک بی فی عمله لم أقبله إلا ما کان لی خالصا.
قال العیاشی: و فی روایة أخری عنه (ع) قال: إن الله یقول: أنا خیر شریک- من عمل لی و لغیری فهو لمن عمل له دونی.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن أبی الدنیا و ابن مردویه و الحاکم و صححه و البیهقی عن شداد بن أوس قال: سمعت رسول الله ص یقول: من صلی یرائی فقد أشرک، و من صام یرائی فقد أشرک- و من تصدق یرائی فقد أشرک- ثم قرأ «فَمَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ رَبِّهِ الآیة.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالا: لو أن عبدا عمل عملا یطلب به رحمة الله و الدار الآخرة- ثم أدخل فیه رضا أحد من الناس کان مشرکا.
أقول: و الروایات فی هذا الباب من طرق الشیعة و أهل السنة فوق حد الإحصاء و المراد بالشرک فیها الشرک الخفی غیر المنافی لأصل الإیمان بل لکماله قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف: 106 فالآیة تشمله بباطنها لا بتنزیلها.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن أبی حکیم قال: قال رسول الله ص: لو لم ینزل علی أمتی إلا خاتمة سورة الکهف لکفتهم.
أقول: تقدم وجهه فی البیان السابق.
تم و الحمد لله. 



الجزء الرابع عشر





(19) سورة مریم مکیة و هی ثمان و تسعون آیة (98)





[سورة مریم (19): الآیات 1 الی 15]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
کهیعص (1) ذِکْرُ رَحْمَتِ رَبِّکَ عَبْدَهُ زَکَرِیَّا (2) إِذْ نادی رَبَّهُ نِداءً خَفِیًّا (3) قالَ رَبِّ إِنِّی وَهَنَ الْعَظْمُ مِنِّی وَ اشْتَعَلَ الرَّأْسُ شَیْباً وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا (4)
وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا (5) یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا (6) یا زَکَرِیَّا إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ اسْمُهُ یَحْیی لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبْلُ سَمِیًّا (7) قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً وَ قَدْ بَلَغْتُ مِنَ الْکِبَرِ عِتِیًّا (8) قالَ کَذلِکَ قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً (9)
قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً قالَ آیَتُکَ أَلاَّ تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَ لَیالٍ سَوِیًّا (10) فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ مِنَ الْمِحْرابِ فَأَوْحی إِلَیْهِمْ أَنْ سَبِّحُوا بُکْرَةً وَ عَشِیًّا (11) یا یَحْیی خُذِ الْکِتابَ بِقُوَّةٍ وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا (12) وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا وَ زَکاةً وَ کانَ تَقِیًّا (13) وَ بَرًّا بِوالِدَیْهِ وَ لَمْ یَکُنْ جَبَّاراً عَصِیًّا (14)
وَ سَلامٌ عَلَیْهِ یَوْمَ وُلِدَ وَ یَوْمَ یَمُوتُ وَ یَوْمَ یُبْعَثُ حَیًّا (15)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 6



(بیان)

غرض السورة علی ما ینبئ عنه قوله تعالی فی آخرها: «فَإِنَّما یَسَّرْناهُ بِلِسانِکَ لِتُبَشِّرَ بِهِ الْمُتَّقِینَ وَ تُنْذِرَ بِهِ قَوْماً لُدًّا» إلخ، هو التبشیر و الإنذار غیر أنه ساق الکلام فی ذلک سوقا بدیعا فأشار أولا إلی قصة زکریا و یحیی و قصة مریم و عیسی و قصة إبراهیم و إسحاق و یعقوب و قصة موسی و هارون و قصة إسماعیل و قصة إدریس و ما خصهم به من نعمة الولایة کالنبوة و الصدق و الإخلاص ثم ذکر أن هؤلاء الذین أنعم علیهم کان المعروف من حالهم الخضوع و الخشوع لربهم لکن أخلافهم أعرضوا عن ذلک و أهملوا أمر التوجه إلی ربهم و اتبعوا الشهوات فسوف یلقون غیا و یضل عنهم الرشد إلا أن یتوب منهم تائب و یرجع إلی ربه فإنه یلحق بأهل النعمة.
ثم ذکر نبذة من هفوات أهل الغی و تحکماتهم کنفی المعاد، و قولهم: اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً، و عبادتهم الأصنام، و ما یلحقهم بذلک من النکال و العذاب.
فالبیان فی السورة أشبه شی‌ء ببیان المدعی بإیراد أمثلته کأنه قیل: إن فلانا و فلانا و فلانا الذین کانوا أهل الرشد و الموهبة کانت طریقتهم الانقلاع عن شهوات النفس و التوجه إلی ربهم و سبیلهم الخضوع و الخشوع إذا ذکروا بآیات ربهم فهذا طریق الإنسان إلی الرشد و النعمة لکن أخلافهم ترکوا هذا الطریق بالإعراض عن صالح العمل، و الإقبال علی مذموم الشهوة و لا یؤدیهم ذلک إلا إلی الغی خلاف الرشد، و لا یقرهم إلا علی باطل القول کنفی الرجوع إلی الله و إثبات الشرکاء لله و سد طریق الدعوة و لا یهدیهم إلا إلی النکال و العذاب.
فالسورة کما تری تفتح بذکر أمثلة ثم تعقبها باستخراج المعنی الکلی المطلوب بیانه و ذلک قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» الآیات، فالسورة تقسم الناس إلی 
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ثلاث طوائف: الذین أنعم الله علیهم من النبیین و أهل الاجتباء و الهدی. و أهل الغی، و الذین تابوا و آمنوا و عملوا صالحا و هم ملحقون بأهل النعمة و الرشد ثم تذکر ثواب التائبین المسترشدین و عذاب الغاوین و هم قرناء الشیاطین و أولیاؤهم.
و السورة مکیة بلا ریب تدل علی ذلک مضامین آیاتها و قد نقل علی ذلک اتفاق المفسرین.
قوله تعالی: «کهیعص» قد تقدم فی تفسیر أول سورة الأعراف أن السور القرآنیة المصدرة بالحروف المقطعة لا تخلو من ارتباط بین مضامینها و بین تلک الحروف فالحروف المشترکة تکشف عن مضامین مشترکة.
و یؤید ذلک ما نجده من المناسبة و المجانسة بین هذه السورة و سورة ص فی سرد قصص الأنبیاء، و سیوافیک بحث جامع إن شاء الله فی روابط مقطعات الحروف و مضامین السور التی صدرت بها، و کذا ما بین السور المشترکة فی بعض هذه الحروف کهذه السورة و سورة یس و قد اشترکتا فی الیاء، و هذه السورة و سورة الشوری و قد اشترکتا فی العین.
قوله تعالی: «ذِکْرُ رَحْمَتِ رَبِّکَ عَبْدَهُ زَکَرِیَّا» ظاهر السیاق أن الذکر خبر لمبتدء محذوف و المصدر بمعنی المفعول، و المال بحسب التقدیر: هذا خبر رحمة ربک المذکور، و المراد بالرحمة استجابته سبحانه دعاء زکریا علی التفصیل الذی قصة بدلیل قوله تلوا: «إِذْ نادی رَبَّهُ».
قوله تعالی: «إِذْ نادی رَبَّهُ نِداءً خَفِیًّا» الظرف متعلق بقوله: «رَحْمَتِ رَبِّکَ» و النداء و المناداة الجهر بالدعوة خلاف المناجاة، و لا ینافیه توصیفه بالخفاء لإمکان الجهر بالدعوة فی خلاء من الناس لا یسمعون معه الدعوة، و یشعر بذلک قوله الآتی: «فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ مِنَ الْمِحْرابِ».
و قیل: إن العنایة فی التعبیر بالنداء أنه تصور نفسه بعیدا منه تعالی بذنوبه و أحواله السیئة کما یکون حال من یخاف عذابه.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی وَهَنَ الْعَظْمُ مِنِّی» إلی آخر الآیة، تمهید لما سیسأله و هو قوله: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا».
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و قد قدم قوله: «رَبِّ» للاسترحام فی مفتتح الدعاء، و التأکید بإن للدلالة علی تحققه بالحاجة، و الوهن هو الضعف و نقصان القوة و قد نسبه إلی العظم لأنه الدعامة التی یعتمد علیها البدن فی حرکته و سکونه، و لم یقل: العظام منی و لا عظمی للدلالة علی الجنس و لیأتی بالتفصیل بعد الإجمال.
و قوله: «وَ اشْتَعَلَ الرَّأْسُ شَیْباً» الاشتعال انتشار شواظ النار و لهیبها فی الشی‌ء المحترق قال فی المجمع،: و قوله: «وَ اشْتَعَلَ الرَّأْسُ شَیْباً» من أحسن الاستعارات و المعنی اشتعل الشیب فی الرأس و انتشر، کما ینتشر شعاع النار، و کان المراد بالشعاع الشواظ و اللهیب.
و قوله: «وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا» الشقاوة خلاف السعادة، و کان المراد بها الحرمان من الخیر و هو لازم الشقاوة أو هو هی، و قوله: «بِدُعائِکَ» متعلق بالشقی و الباء فیه للسببیة أو بمعنی فی و المعنی و کنت سعیدا بسبب دعائی إیاک کلما دعوتک استجبت لی من غیر أن تشقینی و تحرمنی، أو لم أکن محروما خائبا فی دعائی إیاک عودتنی الإجابة إذا دعوتک و التقبل إذا سألتک، و الدعاء علی أی حال مصدر مضاف إلی المفعول.
و قیل: إن «بِدُعائِکَ» مصدر مضاف إلی الفاعل، و المعنی لم أکن بدعوتک إیای إلی العبودیة و الطاعة شقیا متمردا غیر مطیع بل عابدا لک مخلصا فی طاعتک و المعنی الأول أظهر.
و فی تکرار قوله: «رَبِّ» و وضعه متخللا بین اسم کان و خبره فی قوله: «وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا» من البلاغة ما لا یقدر بقدر، و نظیره قوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا».
قوله تعالی: «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً» تتمة التمهید الذی قدمه لدعائه، و المراد بالموالی العمومة و بنو العم، و قیل: الکلالة و قیل:
العصبة، و قیل: بنو العم فحسب، و قیل: الورثة، و کیف کان فهم غیر الأولاد من صلب و المراد خفت فعل الموالی من ورائی أی بعد موتی و کان (ع) یخاف أن یموت بلا عقب من نسله فیرثوه، و هو کنایة عن خوفه أن یموت بلا عقب.
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و قوله: «وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً» العاقر المرأة التی لا تلد یقال: امرأة عاقر لا تلد و رجل عاقر لا یولد له ولد. و فی التعبیر بقوله: «وَ کانَتِ امْرَأَتِی» دلالة علی أن امرأته علی کونها عاقرا جازت حین الدعاء سن الولادة.
و ظاهر عدم تکرار أن فی قوله: «وَ کانَتِ امْرَأَتِی» إلخ أن الجملة حالیة و مجموع الکلام أعنی قوله: «وَ إِنِّی خِفْتُ إلی قوله: عاقِراً» فصل واحد أرید به أن کون امرأتی عاقرا اقتضی أن أخاف الموالی من ورائی و بعد وفاتی، فمجموع ما مهده للدعاء یئول إلی فصلین أحدهما أن الله سبحانه عوده الاستجابة مدی عمره حتی شاخ و هرم و الآخر أنه خاف الموالی بعد موته من جهة عقر امرأته، و یمکن تصویر الکلام فصولا ثلاثة بأخذ کل من شیخوخته و عقر امرأته فصلا مستقلا.
قوله تعالی: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» هذا هو الدعاء، و قد قید الموهبة الإلهیة التی سألها بقوله: «مِنْ لَدُنْکَ» لکونه آیسا من الأسباب العادیة التی کانت عنده و هی نفسه و قد صار شیخا هرما ساقط القوی. و امرأته و قد شاخت و کانت قبل ذلک عاقرا.
و ولی الإنسان من یلی أمره، و ولی المیت هو الذی یقوم بأمره و یخلفه فیما ترک، و آل الرجل خاصته الذین یئول إلیه أمرهم کولده و أقاربه و أصحابه و قیل: أصله أهل، و المراد بیعقوب علی ما قیل یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم (ع)، و قیل هو یعقوب بن ماثان أخو عمران بن ماثان أبی مریم و کانت امرأة زکریا أخت مریم و علی هذا یکون معنی قوله: «یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ» یرثنی و یرث امرأتی و هی بعض آل یعقوب، و الأشبه حینئذ أن تکون «مِنْ» فی قوله: «مِنْ آلِ یَعْقُوبَ» للتبعیض و إن صح کونها ابتدائیة أیضا.
و قوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» الرضی بمعنی المرضی، و إطلاق الرضا یقتضی شموله للعلم و العمل جمیعا فالمراد به المرضی فی اعتقاده و عمله أی اجعله رب محلی بالعلم النافع و العمل الصالح.
و قد قص الله سبحانه هذه القصة فی سورة آل عمران و هی مدنیة متأخرة نزولا عن سورة مریم المکیة بقوله فی ذیل قصة مریم «فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ وَ أَنْبَتَها نَباتاً
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حَسَناً وَ کَفَّلَها زَکَرِیَّا کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ قالَ رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً إِنَّکَ سَمِیعُ الدُّعاءِ»: آل عمران: 38.
و لا یرتاب المتدبر فی الآیتین أن الذی دعا زکریا و دفعه إلی دعائه بما دعا هو ما شاهده من حال مریم و کرامتها علی الله سبحانه فی عبودیتها و إخلاصها العمل فأحب أن یخلفه خلف له من القرب و الکرامة ما شاهد مثله فی مریم ثم ذکر ما هو علیه من الشیب و نفاد القوة و ما علیه امرأته من کبر السن و العقر و له موال لا یرتضیهم فوجد لذلک و هو ذاکر ما عوده ربه من استجابة الدعوة و کفایة کل مهمة ففزع إلی ربه بالدعاء و استیهاب ذریة طیبة.
فقوله فی سورة آل عمران: «رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً» بحذاء قوله فی سورة مریم: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» و قوله هناک: «طَیِّبَةً» بحذاء قوله هنا: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» و المراد به ما شاهده من القرب و الکرامة عند الله لمریم و عملها الصالح فیبقی قوله هناک: «هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً»، بحذاء قوله هنا: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ» و هو یفسره فالمراد بقوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» إلخ، ولد صلبی یرثه.
و من هنا یظهر فساد ما قیل: إنه (ع) طلب بقوله: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی» إلخ، من یقوم مقامه و یرثه ولدا کان أو غیره، و کذا ما قیل: إنه أیس أن یولد له من امرأته فطلب من یرثه و یقوم مقامه من سائر الناس.
و ذلک لصراحة قوله فی نفس القصة فی سورة آل عمران: «رَبِّ هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً» فی طلب الولد.
علی أن التعبیر بمثل «فَهَبْ لِی» المشعر بنوع من الملک لا یستقیم فی سائر الناس من الأجانب و إنما الملائم له التعبیر بالجعل و نحوه کما فی قوله تعالی: «وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا وَ اجْعَلْ لَنا مِنْ لَدُنْکَ نَصِیراً»: النساء: 75.
و من هنا یظهر أیضا أن المراد بقوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» الولد کما عبر عنه فی آیة آل عمران بالذریة فالمراد بالولی الذریة و هو ولی فی الإرث، و المراد بالوراثة وراثة ما
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ترکه المیت من الأموال و أمتعة الحیاة، و هو المتبادر إلی الذهن من الإرث بلا ریب إما لکونه حقیقة فی المال و نحوه مجازا فی غیره کالإرث المنسوب إلی العلم و سائر الصفات و الحالات المعنویة و إما لکونه منصرفا إلی المال إن کان حقیقة فی الجمیع فاللفظ علی أی حال ظاهر فی وراثة المال و یتعین بانضمامه إلی الولی کون المراد به الولد، و یزید فی ظهوره فی ذلک قوله قبل: «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی» علی ما سیأتی من البیان إن شاء الله.
و أما قول من قال: إن المراد به وراثة النبوة و أنه طلب من ربه أن یهب له ولدا یرثه النبوة فیدفعه ما عرفت آنفا أن الذی دعاه (ع) إلی هذا الدعاء و المسألة هو ما شاهده من مریم و لا خبر فی ذلک عن النبوة و لا أثر فأی رابطة بین أن یشاهد منها عبادة و کرامة فیعجبه ذلک و بین أن یطلب من ربه ولدا یرثه النبوة؟.
علی أن النبوة مما لا یورث بالنسب و هو ظاهر و لو أصلح ذلک بأن المراد بالوراثة مجرد إتیان نبی بعد نبی أو ظهور نبی من ذریة نبی بنوع من العنایة مجازا ظهر الإشکال من جهة أخری و هی عدم ملائمة ذلک قوله بعد: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» إذ لا معنی لقول القائل: هب لی ولدا نبیا و اجعله رضیا، و لو حمل علی التأکید کان من تأکید الشی‌ء بما هو دونه، و کذا احتمال أن یکون المراد بالرضی المرضی عند الناس لمنافاته إطلاق المرضی کما تقدم مع عدم مناسبته لداعیه کما مر.
و یقرب منه فی الفساد قول من قال: إن المراد به وراثة العلم و أنه طلب من ربه أن یهب له ولدا یرثه علمه، إذ لا معنی لأن یشاهد زکریا من مریم عبادة و کرامة فیعجبه ذلک فیطلب من ربه ولدا یرثه علمه من دون أی مناسبة بین الداعی و المدعو إلیه.
و القول بأن المراد بالوراثة وراثة العلم و بقوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» العمل الصالح و مجموع العلم النافع و العمل الصالح یقرب مما شاهده من مریم من الإخلاص و العبادة و الکرامة.
یدفعه أن قوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» یکفی وحده فی الدلالة علی طلب العلم النافع و العمل الصالح لمکان الإطلاق، و إنما الإنسان المحسن عملا مع الغض عن العلم مرضی العمل و لا یسمی مرضیا مطلقا البتة، و نظیر ذلک القول بأن المراد بالرضی 
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المرضی عند الناس.
و یقرب منه فی الفساد احتمال أن یکون المراد بالوراثة وراثة التقوی و الکرامة و أنه طلب من ربه أن یهب له ولدا یرث ما له من القرب و المنزلة عند الله إذ المناسب لذلک أن یطلب ولدا له ما لمریم من القرب و الکرامة أو مطلق القرب و الکرامة لا أن یطلب ولدا ینتقل إلیه ما لنفسه من القرب و الکرامة.
علی أنه لا یلائمه قوله: «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی» إذ ظاهر السیاق أنه یطلب ولدا یرثه و ینتقل إلیه ما لولاه لانتقل ذلک إلی الموالی و هو یخاف منهم أن یتلبسوا بذلک بعد وفاته، و لا معنی لأن یخاف (ع) تلبس موالیه بالقرب و المنزلة و اتصافهم بالتقوی و الکرامة لا قبل وفاته و لا بعدها فساحة الأنبیاء أنزه و أطهر من هذه الضنة و لا أمنیة لهم إلا صلاح الناس و سعادتهم.
و قول بعضهم إن موالیه (ع) کانوا شرار بنی إسرائیل فخاف أن لا یحسنوا خلافته فی أمته بعده، فیه أن هذه الخلافة إن کانت خلافة باطنیة إلهیة فهی مما لا یورث بالنسب قطعا، علی أنها لا تخطئ المورد الصالح لها و لا یتلبس بها إلا أهلها و لا وجه للخوف من ذلک، و إن کانت خلافة ظاهریة دنیویة تورث بالنسب و نحوه فهی قنیة اجتماعیة و من أمتعة الحیاة الدنیا نظیر المال فلا جدوی لصرف الوراثة فی الآیة عن وراثة المال إلی وراثة الخلافة و الملک.
علی أن یحیی (ع) لم یتقلد من هذه الخلافة و الملک شیئا حتی یکون هو میراثه الذی منع موالی أبیه أن یرثوه منه، و لم یکن لبنی إسرائیل ملک فی زمن زکریا و یحیی بل کانت الروم مستولیة علیهم حاکمة فیهم.
فإن قلت: یؤید حمل الوراثة فی الآیة علی وراثة العلم و نحوه دون المال أنه لیس فی الأنظار العالیة و الهمم العلیا للنفوس القدسیة التی انقطعت من تعلقات هذا العالم المنقطع الفانی و اتصلت بالعالم الباقی میل إلی المتاع الدنیوی قدر جناح بعوضة لا سیما زکریا (ع) فإنه کان مشهورا بکمال الانقطاع و التجرد فیستحیل عادة أن یخاف من وراثة المال و المتاع الذی لیس له فی نظره العالی أدنی قدر أو یظهر من أجله الکلف و الحزن و الخوف و یستدعی من ربه ذلک النحو من الاستدعاء و هو یدل علی کمال المحبة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 13
و تعلق القلب بالدنیا و زخارفها.
و القول بأنه خاف أن یصرف موالیه ماله بعد موته فیما لا ینبغی فطلب لذلک عن ربه وارثا مرضیا فاسد فإنه إذا مات الرجل و انتقل ماله بالوراثة إلی آخر صار المال مال الوارث فصرفه علی ذمته صوابا أو خطأ و لا مؤاخذة فی ذلک علی المیت و لا عتاب.
مع أن دفع هذا الخوف کان میسرا له (ع) بأن یصرفه قبل موته و یتصدق به کله فی سبیل الله و یترک بنی عمه الأشرار خائبین لسوء أحوالهم و قبح أفعالهم فلیس قصده (ع) من مسألة الولد سوی إجراء أحکام الله تعالی و ترویج الشریعة و بقاء النبوة فی أولاده.
قلت: الإشکال مبنی علی کون قوله: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی» مسوقا لبیان طلب الوراثة المالیة لولده و الواقع خلافه فلیس المقصود من قوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» بالقصد الأول إلا طلب الولد کما هو الظاهر أیضا من قوله فی سورة آل عمران: «هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً» و قوله فی موضع آخر: «رَبِّ لا تَذَرْنِی فَرْداً»: الأنبیاء: 89.
و إنما قوله: «یَرِثُنِی» قرینة معینة لکون المراد بالولی فی الکلام ولایة الإرث التی تنطبق علی الولد لکون الولایة معنی عاما ذا مصادیق مختلفة لا یتعین واحد منها إلا بقرینة معینة کما قیدت بالنصرة فی قوله: «وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ أَوْلِیاءَ یَنْصُرُونَهُمْ»: الشوری: 46، و المراد به ولایة النصرة، و قیدت بالأمر و النهی فی قوله: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ یَأْمُرُونَ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهَوْنَ عَنِ الْمُنْکَرِ»: التوبة: 71، و المراد ولایة التدبیر. إلی غیر ذلک.
و لو لا أن المراد به الوراثة المالیة و أنها قرینة معینة لم یبق فی الکلام ما یدل علی طلب الولد الذی هو المقصود الأصلی بالدعاء فإن وراثة العلم أو النبوة أو العبادة و الکرامة لا إشعار فیها بکون الوارث هو الولد کما اعترف به بعض من حمل الوراثة فی الآیة علی شی‌ء من هذه المعانی فیبقی الدعاء خالیا عن الدلالة علی المطلوب الأصلی و کفی به سقوطا للکلام.
و بالجملة، العنایة إنما هی متعلقة بإفادة طلب الولد، و أما الوراثة المالیة فلیست 
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مقصودة بالقصد الأول و إنما هی قرینة معینة لکون المراد بالولی هو الولد نعم هی فی نفسها تدل علی أنه لو کان له ولد لورثه ماله، و لیس فی ذلک و لا فی قوله: «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی» و حاله حال قوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» دلالة علی تعلق قلبه (ع) بالدنیا الفانیة و لا بزخارف حیاتها التی هی متاع الغرور.
و أما طلب الولد فهو مما فطر الله علیه النوع الإنسانی سواء فی ذلک الصالح و الطالح و النبی و من دونه و قد جهز الجمیع بجهاز التوالد و التناسل و غرز فیهم ما یدعوهم إلیه، فالواحد منهم لو لم ینحرف طباعه ینساق إلی طلب الولد و یری بقاء ولده بعده بقاء لنفسه و استیلاءهم علی ما کان مستولیا علیه من أمتعة الحیاة- و هذا هو الإرث- استیلاء نفسه و عیش شخصه هذا.
و الشرائع الإلهیة لم تبطل هذا الحکم الفطری و لا ذمت هذه الداعیة الغریزیة بل مدحته و ندبت إلیه، و فی القرآن الکریم آیات کثیرة تدل علی ذلک کقوله تعالی حکایة عن إبراهیم (ع): «رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ»،: الصافات: 100 و قوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی وَهَبَ لِی عَلَی الْکِبَرِ إِسْماعِیلَ وَ إِسْحاقَ إِنَّ رَبِّی لَسَمِیعُ الدُّعاءِ»»: إبراهیم: 39، و قوله حکایة عن المؤمنین: «رَبَّنا هَبْ لَنا مِنْ أَزْواجِنا وَ ذُرِّیَّاتِنا قُرَّةَ أَعْیُنٍ»: الفرقان: 74 إلی غیر ذلک من الآیات.
فإن قلت: ما تقدم من الوجه فی معنی الوراثة کان مبنیا علی أن یستفاد من قوله:
«هُنالِکَ دَعا زَکَرِیَّا رَبَّهُ» الآیة، أن الذی دعاه إلی طلب الولد هو ما شاهده من عبادة مریم و کرامتها عند الله سبحانه فأحب أن یرزق ولدا یماثلها فی العبادة و الکرامة لکن یمکن أن یکون داعیه غیر ذلک فقد ورد فی بعض الآثار أن زکریا کان یجد عند مریم فواکه فی غیر موسمها ثمرة الشتاء فی الصیف و ثمرة الصیف فی الشتاء فقال فی نفسه:
إذا کان الله لا یعز علیه أن یرزقها ثمرة الشتاء فی الصیف و ثمرة الصیف فی الشتاء لم یعز علیه أن یرزقنی ولدا فی غیر وقته و أنا شیخ فان و امرأتی عاقر فقال: فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی».
فمشاهدة الثمرة فی غیر موسمها بعثه إلی طلب الولد فی غیر وقته لکن هذا النبی الکریم أجل من أن یطلب الولد لیرث ماله فهو إنما طلبه لیرث النبوة أو العلم أو العبادة و الکرامة.
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قلت: لا دلیل من جهة السیاق اللفظی علی کون المراد بالرزق فی قوله: «کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ» هی الثمرة فی غیر موسمها، و أن الذی دعا زکریا (ع) إلی طلب الولد مشاهدة ذلک أو قول مریم: «إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ» و لو کان کذلک لکانت الإشارة إلیه بوجه أبلغ بل ظاهر السیاق و خاصة صدر الآیة «فَتَقَبَّلَها رَبُّها بِقَبُولٍ حَسَنٍ وَ أَنْبَتَها نَباتاً حَسَناً» أن العنایة بإفادة کون مریم ذات کرامة عند ربها یرزقها لا من طریق الأسباب العادیة فهذا هو الداعی لزکریا (ع) إلی طلب ذریة طیبة و ولد رضی.
و لو سلم ذلک کان مقتضاه أن ینبعث زکریا بالقصد الأول إلی طلب الذریة و الولد و إذ کان نبیا کریما لا إربة له فی غیر الولد الصالح دعا ثانیا أن یکون طیبا مرضیا کما یدل علیه استئناف الدعاء بقوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» و التقیید بالطیب فی قوله: «ذُرِّیَّةً طَیِّبَةً».
و قد أفاد مقصوده هذا علی ما حکی عنه فی سورة آل عمران بقوله: «هَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ ذُرِّیَّةً» و فی هذه السورة بعد تقدیم ذکر شیخوخته و عقر امرأته و خوفه الموالی بقوله: «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی» فالمراد بقوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» هو الولد بلا شک، و قد عبر عنه و أشیر إلیه بعنوان ولایة الإرث.
و ولایة الوراثة التی تصلح أن تکون عنوانا معرفا للولد هی ما یختص به من ولایة وراثة الترکة، و أما ولایة وراثة النبوة لو جازت تسمیتها ولایة وراثة و کذا ولایة وراثة العلم کما یرث التلمیذ علم أستاذه و کذا ولایة وراثة المقامات المعنویة و الکرامات الإلهیة فهذه الولایات أجنبیة عن النسب و الولادة ربما جامعتها و ربما فارقتها فلا تصلح أن تجعل معرفة و مرآة لها إلا مع قرینة قویة، و لیس فی الکلام ما یصلح لذلک، و کل ما فرض صالحا له فهو صالح لخلافه فیکون قد أهمل فی الدعاء ما هو المقصود بالقصد الأول و اشتغل بما وراءه، و کفی به سقوطا للکلام.
قوله تعالی: «یا زَکَرِیَّا إِنَّا نُبَشِّرُکَ بِغُلامٍ اسْمُهُ یَحْیی لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبْلُ سَمِیًّا» فی الکلام حذف إیجازا، و التقدیر: «فاستجبنا له و نادیناه یا زکریا إنا نبشرک» إلخ،
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و قد ورد فی سورة الأنبیاء فی القصة: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ وَهَبْنا لَهُ یَحْیی : الأنبیاء: 90، و فی سورة آل عمران: «فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ وَ هُوَ قائِمٌ یُصَلِّی فِی الْمِحْرابِ أَنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکَ بِیَحْیی »: آل عمران: 39.
و تشهد آیة آل عمران علی أن قوله: «یا زَکَرِیَّا إِنَّا نُبَشِّرُکَ» إلخ، کان وحیا بتوسط الملائکة فهو قوله تعالی أدته الملائکة إلی زکریا، و ذلک فی قوله ثانیا: «قالَ کَذلِکَ قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» إلخ، أظهر.
و فی الآیة دلالة علی أن الله سبحانه هو الذی سماه یحیی، و هو قوله: «اسْمُهُ یَحْیی و أنه لم یسم بهذا الاسم قبله أحد، و هو قوله: «لَمْ نَجْعَلْ لَهُ مِنْ قَبْلُ سَمِیًّا» أی شریکا فی الاسم.
و لیس من البعید أن یراد بالسمی المثل علی حد ما سیأتی من قوله تعالی:
«فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ هَلْ تَعْلَمُ لَهُ سَمِیًّا»،: الآیة- 65 من السورة و یشهد علیه أن الله سبحانه نعته فی کلامه بنعوت لم ینعت به أحدا من أنبیائه و أولیائه قبله کقوله فیما سیأتی: «وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا» و قوله: «وَ سَیِّداً وَ حَصُوراً»»: آل عمران: 39، و قوله: «وَ سَلامٌ عَلَیْهِ یَوْمَ وُلِدَ وَ یَوْمَ یَمُوتُ وَ یَوْمَ یُبْعَثُ حَیًّا»، و المسیح (ع) و إن شارکه فی هذه النعوت و هما ابنا الخالة لکن ولادته بعد ولادة یحیی (ع).
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً وَ قَدْ بَلَغْتُ مِنَ الْکِبَرِ عِتِیًّا» قال الراغب: الغلام الطار الشارب «1» یقال: غلام بین الغلومة و الغلومیة، قال تعالی: «أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ». قال: و اغتلم الغلام: إذا بلغ حد الغلمة. انتهی.
و قال فی المجمع،: العتی و العسی بمعنی یقال: عتا یعتو عتوا و عتیا و عسا یعسو عسوا و عسیا فهو عات و عاس إذا غیره طول الزمان إلی حال الیبس و الجفاف. انتهی.
و بلوغ العتی کنایة عن بطلان شهوة النکاح و انقطاع سبیل الإیلاد.
و استفهامه (ع) عن کون الغلام مع عقر امرأته و بلوغه العتی مع ذکره 
______________________________
(1) غلام طر شاربه من باب نصر و ضرب: أی طلع.
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الأمرین فی ضمن دعائه إذ قال: «رَبِّ إِنِّی وَهَنَ الْعَظْمُ مِنِّی» إلخ، مبنی علی استعجاب البشری و استفسار خصوصیاتها دون الاستبعاد و الإنکار فإن من بشر بما لا یتوقعه لتوفر الموانع و فقدان الأسباب تضطرب نفسه بادئ ما یسمعها فیأخذ فی السؤال عن خصوصیات ما بشر به لیطمئن قلبه و یسکن اضطراب نفسه و هو مع ذلک علی یقین من صدق ما بشر به فإن الخطورات النفسانیة ربما لا تنقطع مع وجود العلم و الإیمان و قد تقدم نظیره فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ أَرِنِی کَیْفَ تُحْیِ الْمَوْتی قالَ أَ وَ لَمْ تُؤْمِنْ قالَ بَلی وَ لکِنْ لِیَطْمَئِنَّ قَلْبِی»: البقرة: 260.
قوله تعالی: «قالَ کَذلِکَ قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً» جواب عما استفهمه و استفسره لتطیب به نفسه، و یسکن جأشه، و ضمیر قال راجع إلیه تعالی، و قوله: «کَذلِکَ» مقول القول و هو خبر مبتدإ محذوف و التقدیر «هو کذلک» أی الأمر واقع علی ما أخبرناک به فی البشری لا ریب فیه.
و قوله: «قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» مقول ثان لقال الأول، و هو بمنزلة التعلیل لقوله: «کَذلِکَ» یرتفع به أی استعجاب فلا یتخلف عن إرادته مراد و إنما أمره إذا أراد شیئا أن یقول له کن، فخلق غلام من رجل بالغ فی الکبر و امرأة عاقر هین سهل علیه.
و قد وقع التعبیر عن هذا الاستفهام و الجواب فی سرد القصة من سورة آل عمران بقوله: «قالَ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ قَدْ بَلَغَنِیَ الْکِبَرُ وَ امْرَأَتِی عاقِرٌ قالَ کَذلِکَ اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ»: آل عمران: 40، فقوله: قالَ رَبُّکَ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» هاهنا یحاذی قوله هناک: «اللَّهُ یَفْعَلُ ما یَشاءُ» و هو یؤید ما قدمناه من المعنی، و قوله هاهنا: «وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً» بیان لبعض مصادیق الخلق الذی یرفع به الاستعجاب.
و فی الآیة وجوه أخر تعرضوا لها: منها أن قوله: «کَذلِکَ» متعلق بقال الثانی و مجموع الجملة هو الجواب و المراد أمر ربک بذلک و قضی کذلک، و قوله: «هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» مقول آخر للقول أو أنه جی‌ء به علی سبیل الحکایة.
و منها أن الخطاب فی قوله: «قالَ رَبُّکَ» للنبی ص لا لزکریا (ع) و تلک وجوه لا یساعد علیها السیاق.
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قوله تعالی: «قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً قالَ آیَتُکَ أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَ لَیالٍ سَوِیًّا» قد تقدم فی القصة من سورة آل عمران أن إلقاء البشری إلی زکریا کان بتوسط الملائکة «فَنادَتْهُ الْمَلائِکَةُ وَ هُوَ قائِمٌ یُصَلِّی فِی الْمِحْرابِ أَنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکَ بِیَحْیی ، و هو (ع) إنما سأل الآیة لیتمیز به الحق من الباطل فتدله علی أن ما سمعه من النداء وحی ملکی لا إلقاء شیطانی و لذلک أجیب بآیة إلهیة لا سبیل للشیطان إلیها و هو أن لا ینطلق لسانه ثلاثة أیام إلا بذکر الله سبحانه فإن الأنبیاء معصومون بعصمة إلهیة لیس للشیطان أن یتصرف فی نفوسهم.
فقوله: «قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً» سؤال لآیة ممیزة، و قوله: «قالَ آیَتُکَ أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَ لَیالٍ سَوِیًّا» إجابة ما سأل، و هو أن یعتقل لسانه ثلاثة أیام من غیر ذکر الله و هو سوی أی صحیح سلیم من غیر مرض و آفة.
فالمراد بعدم تکلیم الناس عدم القدرة علی تکلیمهم، من قبیل إطلاق اللازم و إرادة الملزوم کنایة، و المراد بثلاث لیال ثلاث لیال بأیامها و هو شائع فی الاستعمال فکان (ع) یذکر الله بفنون الذکر و لا یقدر علی تکلیم الناس إلا رمزا و إشارة، و الدلیل علی ذلک کله قوله تعالی فی القصة من سورة آل عمران: «قالَ رَبِّ اجْعَلْ لِی آیَةً قالَ آیَتُکَ أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ إِلَّا رَمْزاً وَ اذْکُرْ رَبَّکَ کَثِیراً وَ سَبِّحْ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ»: آل عمران: 41.
قوله تعالی: «فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ مِنَ الْمِحْرابِ فَأَوْحی إِلَیْهِمْ أَنْ سَبِّحُوا بُکْرَةً وَ عَشِیًّا» قال فی المجمع،: و سمی المحراب محرابا لأن المتوجه إلیه فی صلاته کالمحارب للشیطان علی صلاته، و الأصل فیه مجلس الأشراف الذی یحارب دونه ذبا عن أهله.
و قال: الإیحاء إلقاء المعنی إلی النفس فی خفیة بسرعة، و أصله من قولهم: الوحی الوحی أی الإسراع الإسراع. انتهی و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «یا یَحْیی خُذِ الْکِتابَ بِقُوَّةٍ» قد تکرر فی کلامه تعالی ذکر أخذ الکتاب بقوة و الأمر به کقوله: «فَخُذْها بِقُوَّةٍ وَ أْمُرْ قَوْمَکَ یَأْخُذُوا بِأَحْسَنِها»: الأعراف: 145، و قوله: «خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ وَ اذْکُرُوا ما فِیهِ»: البقرة- 63، و قوله: «خُذُوا ما آتَیْناکُمْ بِقُوَّةٍ وَ اسْمَعُوا»: البقرة: 93 إلی غیر ذلک من الآیات،
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و السابق إلی الذهن من سیاقها أن المراد من أخذ الکتاب بقوة التحقق بما فیه من المعارف و العمل بما فیه من الأحکام بالعنایة و الاهتمام.
و فی الکلام حذف و إیجاز رعایة للاختصار، و التقدیر: فلما وهبنا له یحیی قلنا له: یا یحیی خذ الکتاب بقوة فی جانبی العلم و العمل، و بهذا المعنی یتأید أن یکون المراد بالکتاب التوراة أو هی و سائر کتب الأنبیاء فإن الکتاب الذی کان یشتمل علی الشریعة یومئذ هو التوراة «1».
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا وَ زَکاةً» فسر الحکم بالفهم و بالعقل و بالحکمة و بمعرفة آداب الخدمة و بالفراسة الصادقة و بالنبوة، لکن المستفاد من مثل قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الجاثیة: 16، و قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الأنعام: 89، و غیرهما من الآیات أن الحکم غیر النبوة، فتفسیر الحکم بالنبوة لیس علی ما ینبغی، و کذا تفسیره بمعرفة آداب الخدمة أو بالفراسة الصادقة أو بالعقل إذ لا دلیل من جهة اللفظ و لا من جهة المعنی علی شی‌ء من ذلک.
نعم ربما یستأنس من مثل قوله: «یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ»: البقرة: 129، و قوله: «یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: الجمعة: 2 و الحکمة بناء نوع من الحکم- أن المراد بالحکم العلم بالمعارف الحقة الإلهیة و انکشاف ما هو تحت أستار الغیب بالنسبة إلی الأنظار العادیة و لعله إلیه مرجع تفسیر الحکم بالفهم. و علی هذا یکون المعنی إنا أعطیناه العلم بالمعارف الحقیقیة و هو صبی لم یبلغ الحلم بعد.
و قوله: «وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا» معطوف علی الحکم أی و أعطیناه حنانا من لدنا و الحنان العطف و الإشفاق، قال الراغب: و لکون الإشفاق لا ینفک من الرحمة عبر عن الرحمة بالحنان فی قوله تعالی: «وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا» و منه قیل: الحنان المنان و حنانیک إشفاقا بعد إشفاق.
______________________________
(1) و لیس من البعید أن یکون له علیه السلام کتاب یخصه.
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و فسر الحنان فی الآیة بالرحمة و لعل المراد بها النبوة أو الولایة کقول نوح (ع):
«وَ آتانِی رَحْمَةً مِنْ عِنْدِهِ»: هود: 28، و قول صالح: «وَ آتانِی مِنْهُ رَحْمَةً»: هود: 63.
و فسر بالمحبة و لعل المراد بها محبة الناس له علی حد قوله: «وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی»: طه: 39، أی کان لا یراه أحد إلا أحبه.
و فسر بتعطفه علی الناس و رحمته و رقته علیهم فکان رءوفا بهم ناصحا لهم یهدیهم إلی الله و یأمرهم بالتوبة و لذا سمی فی العهد الجدید بیوحنا المعمد.
و فسر بحنان الله علیه کان إذا نادی ربه لباه الله سبحانه علی ما فی الخبر فیدل علی أنه کان لله سبحانه حنان خاص به علی ما یفیده تنکیر الکلمة.
و الذی یعطیه السیاق و خاصة بالنظر إلی تقیید الحنان بقوله: «مِنْ لَدُنَّا»- و الکلمة إنما تستعمل فیما لا مجری فیه للأسباب الطبیعیة العادیة أو لا نظر فیه إلیها- أن المراد به نوع عطف و انجذاب خاص إلهی بینه و بین ربه غیر مألوف، و بذلک یسقط التفسیر الثانی و الثالث ثم تعقبه بقوله: «زَکاةً» و الأصل فی معناه النمو الصالح، و هو لا یلائم المعنی الأول کثیر ملائمة فالمراد به إما حنان من الله سبحانه إلیه بتولی أمره و العنایة بشأنه و هو ینمو علیه، و إما حنان و انجذاب منه إلی ربه فکان ینمو علیه، و النمو نمو الروح.
و من هنا یظهر وهن ما قیل: إن المراد بالزکاة البرکة و معناها کونه مبارکا نفاعا معلما للخیر، و ما قیل: إن المراد به الصدقة، و المعنی و آتیناه الحکم حال کونه صدقة نتصدق به علی الناس أو المعنی أنه صدقة من الله علی أبویه أو المعنی أن الحکم المؤتی صدقة من الله علیه و ما قیل: إن المراد بالزکاة الطهارة من الذنوب.
قوله تعالی: «وَ کانَ تَقِیًّا وَ بَرًّا بِوالِدَیْهِ وَ لَمْ یَکُنْ جَبَّاراً عَصِیًّا» التقی صفة مشبهة من التقوی مثال واوی و هو الورع عن محارم الله و التجنب عن اقتراف المناهی المؤدی إلی عذاب الله، و البر بفتح الباء صفة مشبهة من البر بکسر الباء و هو الإحسان، و الجبار قال فی المجمع،: الذی لا یری لأحد علیه حقا و فیه جبریة و جبروت، و الجبار من النخل ما فات الید. انتهی. فیئول معناه إلی أنه المستکبر المستعلی الذی یحمل الناس ما أراد و لا یتحمل عنهم، و یؤیده تعقیبه بالعصی فإنه صفة مشبهة من العصیان 
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و الأصل فی معناه الامتناع.
و من هنا یظهر أن الجمل الثلاث مسوقة لبیان جوامع أحواله بالنسبة إلی الخالق و المخلوق، فقوله: «وَ کانَ تَقِیًّا» حاله بالنسبة إلی ربه، و قوله: «وَ بَرًّا بِوالِدَیْهِ» حاله بالنسبة إلی والدیه، و قوله: «وَ لَمْ یَکُنْ جَبَّاراً عَصِیًّا» حاله بالنسبة إلی سائر الناس، فکان رءوفا رحیما بهم ناصحا متواضعا لهم یعین ضعفاءهم و یهدی المسترشدین منهم، و به یظهر أیضا أن تفسیر بعضهم لقوله: «عَصِیًّا» بقوله: أی عاصیا لربه لیس علی ما ینبغی.
قوله تعالی: «وَ سَلامٌ عَلَیْهِ یَوْمَ وُلِدَ وَ یَوْمَ یَمُوتُ وَ یَوْمَ یُبْعَثُ حَیًّا» السلام قریب المعنی من الأمن، و الذی یظهر من موارد استعمالها فی الفرق بینهما أن الأمن خلو المحل مما یکرهه الإنسان و یخاف منه و السلام کون المحل بحیث کل ما یلقاه الإنسان فیه فهو یلائمه من غیر أن یکرهه و یخاف منه.
و تنکیر السلام لإفادة التفخیم أی سلام فخیم علیه مما یکرهه فی هذه الأیام الثلاثة التی کل واحد منها مفتتح عالم من العوالم التی یدخلها الإنسان و یعیش فیها فسلام علیه یوم ولد فلا یمسه مکروه فی الدنیا یزاحم سعادته، و سلام علیه یوم یموت، فسیعیش فی البرزخ عیشة نعیمة، و سلام علیه یوم یبعث حیا فیحیا فیها بحقیقة الحیاة و لا نصب و لا تعب.
و قیل: إن تقیید البعث بقوله: «حَیًّا» للدلالة علی أنه سیقتل شهیدا لقوله تعالی فی الشهداء: «بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: آل عمران: 169.
و اختلاف التعبیر فی قوله: «وُلِدَ» «یَمُوتُ» «یُبْعَثُ» لتمثیل أن التسلیم فی حال حیاته (ع).



(بحث روائی)

فی المجمع،: و روی عن أمیر المؤمنین (ع): أنه قال فی دعائه: أسألک یا کهیعص 
و فی المعانی، بإسناده عن سفیان بن سعید الثوری عن الصادق (ع) فی حدیث قال: و کهیعص معناه أنا الکافی الهادی- الولی العالم الصادق الوعد.
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أقول: و روی فیه أیضا ما یقرب منه عن محمد بن عمارة عنه (ع). و روی فی الدر المنثور، عن ابن عباس": فی قوله: کهیعص قال: کبیر هاد- أمین عزیز صادق- و فی لفظ- کاف بدل کبیر، و روی عنه أیضا بطرق أخر": کریم هاد حکیم علیم صادق و روی عن ابن مسعود و غیره ذلک، و محصل الروایات- کما تری- أن الحروف المقطعة مأخوذة من أوائل الأسماء الحسنی علی اختلافها کالکاف من الکافی أو الکبیر أو الکریم و هکذا غیر أنه لا یتم فی الیاء فقد أخذ فی الروایات من الولی أو الحکیم أو العزیز کما فی بعضها،
و روی فیه، عن أم هانئ عن رسول الله ص: أن معناها کاف هاد عالم صادق 
، و قد أهمل فی الحدیث حرف الیاء، و قد تقدم فی بیان الآیة بعض الإشارة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَمْ أَکُنْ بِدُعائِکَ رَبِّ شَقِیًّا» یقول: لم یکن دعائی خائبا عندک.
و فی المجمع،: فی قوله: «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ» قیل: هم العمومة و بنو العم عن أبی جعفر (ع)، و قرأ علی بن الحسین و محمد بن علی الباقر (ع): «وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ» بفتح الخاء و تشدید الفاء و کسر التاء.
أقول: و به قرأ جمع من الصحابة و التابعین.
و فی الإحتجاج، روی عبد الله بن الحسن بإسناده عن آبائه (ع): أنه لما أجمع أبو بکر علی منع فاطمة فدک- و بلغها ذلک جاءت إلیه و قالت له: یا بن أبی قحافة أ فی کتاب الله أن ترث أباک و لا أرث أبی؟ لقد جئت شیئا فریا. أ فعلی عمد ترکتم کتاب الله و نبذتموه وراء ظهورکم؟ إذ یقول فیما اقتص من خبر یحیی بن زکریا «فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ»
الحدیث.
أقول: مضمون الروایة مروی بطرق من الشیعة و غیرهم، و استدلالها (ع) مبنی علی کون المراد بالوراثة فی الآیة وراثة المال، و قد تقدم الکلام فی ذلک فی بیان الآیة، و قد ورد من طرق أهل السنة بعض ما یدل علی ذلک 
ففی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن الحسن أن رسول الله ص قال: یرحم الله أخی زکریا ما کان علیه من ورثة، و یرحم الله أخی لوطا- إن کان یأوی إلی رکن شدید
، و روی فیه، أیضا عن الفاریابی عن ابن عباس قال": کان زکریا لا یولد له فسأل ربه فقال:
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«رب هب لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ»- قال: یرثنی مالی و یرث من آل یعقوب النبوة.
و قال فی روح المعانی،": مذهب أهل السنة أن الأنبیاء (ع) لا یرثون مالا- و لا یورثون لما صح عندهم من الأخبار، و قد جاء أیضا ذلک من طریق الشیعة
فقد روی الکلینی فی الکافی، عن أبی البختری عن أبی عبد الله جعفر الصادق رضی الله عنه أنه قال: إن العلماء ورثة الأنبیاء، و ذلک أن الأنبیاء لم یورثوا درهما و لا دینارا- و إنما ورثوا أحادیث من أحادیثهم- فمن أخذ بشی‌ء منها فقد أخذ بحظ وافر
، و کلمة إنما مفیدة للحصر قطعا باعتراف الشیعة.
و الوراثة فی الآیة محمولة علی ما سمعت، و لا نسلم کونها حقیقة لغویة فی وراثة المال بل هی حقیقة فیما یعم وراثة العلم و المنصب و المال، و إنما صارت لغلبة الاستعمال فی عرف الفقهاء مختصة بالمال کالمنقولات العرفیة.
و لو سلمنا أنها مجاز فی ذلک فهو مجاز متعارف مشهور خصوصا فی استعمال القرآن المجید بحیث یساوی الحقیقة، و من ذلک قوله تعالی: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا»، و قوله تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ وَرِثُوا الْکِتابَ» و قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ أُورِثُوا الْکِتابَ مِنْ بَعْدِهِمْ»، و قوله تعالی: «إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ»، «وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ».
قولهم: لا داعی إلی الصرف عن الحقیقة. قلنا: الداعی متحقق و هی صیانة قول المعصوم عن الکذب و دون تأویله خرط القتاد، و الآثار الدالة علی أنهم یورثون المال لا یعول علیها عند النقاد.
و زعم البعض أنه لا یجوز حمل الوراثة هنا علی وراثة النبوة لئلا یلغو قوله:
«وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» قد قدمنا ما یعلم منه ما فیه، و زعم أن کسبیة الشی‌ء تمنع من کونه موروثا لیس بشی‌ء فقد تعلقت الوراثة بما لیس بکسبی فی کلام الصادق.
و من ذلک أیضا ما
رواه الکلینی فی الکافی، عن أبی عبد الله رضی الله عنه قال: إن سلیمان ورث داود، و إن محمدا ص ورث سلیمان (ع)- فإن وراثة النبی سلیمان لا یتصور- أن تکون وراثة غیر العلم و النبوة و نحوهما
انتهی.
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و للبحث جهة کلامیة ترجع إلی أمر فدک و هی من قری خیبر و قد کانت فی ید فاطمة بنت رسول الله ص فانتزعها من یدها الخلیفة الأول استنادا إلی حدیث 
رواها عن النبی ص: أن الأنبیاء لا یورثون مالا- و ما ترکوه صدقة
، و قد طالت المشاجرة فیه بین متکلمی الشیعة و أهل السنة و هو نوع بحث خارج عن غرض هذا الکتاب فلا نتعرض له، و جهة تفسیریة یهمنا التعرض لها لتعلقها بمدلول قوله تعالی:
«وَ إِنِّی خِفْتُ الْمَوالِیَ مِنْ وَرائِی وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً فَهَبْ لِی مِنْ لَدُنْکَ وَلِیًّا یَرِثُنِی وَ یَرِثُ مِنْ آلِ یَعْقُوبَ وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا».
أما قوله: و قد جاء ذلک أیضا من طریق الشیعة إلخ، فالروایة فی ذلک غیر منحصرة فیما نقله عن الصادق (ع) بل روی ما فی مضمونها عن النبی ص أیضا من طریقهم، و معناه- علی ما یسبق إلی ذهن کل سامع- أن الأنبیاء لیس من شأنهم أن یهتموا بجمع المال و ترکه لمن خلفهم من الورثة و إنما الذی من شأنهم أن یترکوا لمن خلفهم الحکمة، و هذا معنی سائغ و استعمال شائع لا سبیل إلی دفعه.
و أما قوله: و لا نسلم کونها حقیقة لغویة فی وراثة المال إلی آخر ما ذکره فلیس الکلام فی کونه حقیقة لغویة فی شی‌ء أو مجازا مشهورا أو غیر مشهور و لا إصرار علی شی‌ء من ذلک، و إنما الکلام فی أن الوراثة سواء کانت حقیقة فی وراثة المال مجازا فی مثل العلم و الحکمة أو حقیقة مشترکة بین ما یتعلق بالمال و ما یتعلق بمثل العلم و الحکمة تحتاج فی إرادة وراثة العلم و الحکمة إلی قرینة صارفة أو معینة و سیاق الآیة و سائر آیات القصة فی سورتی آل عمران و الأنبیاء و القرائن الحافة بها تأبی إرادة وراثة العلم و نحوه من لفظة یرثنی فضلا أن یصرف عنها أو یعینها علی ما قدمنا توضیحه فی بیان الآیة.
نعم لا یصح تعلق الوراثة بالنبوة علی ما یتحصل من تعلیم القرآن أنها موهبة إلهیة لا تقبل الانتقال و التحول، و لا ریب أن الترک و الانتقال مأخوذ فی مفهوم الوراثة کوراثة المال و الملک و المنصب و العلم و نحو ذلک و لذا لم یرد استعمال الوراثة فی النبوة و الرسالة فی کتاب و لا سنة.
و أما قوله: «قلنا الداعی متحقق و هی صیانة قول المعصوم عن الکذب» ففیه 
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اعتراف بأن لا قرینة علی إرادة غیر المال من لفظة یرثنی من جهة سیاق الآیات بل الأمر بالعکس و إنما اضطرهم إلی الحمل المذکور حفظ ظاهر الحدیث لصحته عندهم و فیه أنه لا معنی لتوقف کلامه تعالی فی الدلالة الاستعمالیة علی قرینة منفصلة و خاصة من غیر کلامه تعالی و خاصة مع احتفاف الکلام بقرائن مخالفة، و هذا غیر تخصیص روایات الأحکام و تقییدها لعمومات آیات الأحکام و مطلقاتها، فإن ذلک تصرف فی محصل المراد من الخطاب لا فی دلالة اللفظ بحسب الاستعمال.
علی أنه لا معنی لحجیة أخبار الآحاد فی غیر الأحکام الشرعیة التی ینحصر فیها الجعل التشریعی لا سیما مع مخالفة الکتاب و هذه کلها أمور مبینة فی علم الأصول.
و أما قوله: «قد قدمنا ما یعلم منه ما فیه» یشیر إلی أخذ قوله: «وَ اجْعَلْهُ رَبِّ رَضِیًّا» تأکیدا لقوله: «وَلِیًّا یَرِثُنِی» أی فی النبوة أو أخذ قوله: رَضِیًّا، بمعنی المرضی عند الناس دفعا للغو الکلام و قد قدمنا فی بیان الآیة ما یعلم منه ما فیه.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن زکریا لما دعا ربه أن یهب له ذکرا- فنادته الملائکة بما نادته به أحب أن یعلم- أن ذلک الصوت من الله أوحی إلیه- أن آیة ذلک أن یمسک لسانه عن الکلام ثلاثة أیام. قال: لما أمسک لسانه و لم یتکلم- علم أنه لا یقدر علی ذلک إلا الله.
الحدیث.
و فی تفسیر النعمانی، بإسناده عن الصادق (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع) حین سألوه عن معنی الوحی فقال: منه وحی النبوة و منه وحی الإلهام و منه وحی الإشارة- و ساقه إلی أن قال و أما وحی الإشارة فقوله عز و جل: «فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ مِنَ الْمِحْرابِ- فَأَوْحی إِلَیْهِمْ أَنْ سَبِّحُوا بُکْرَةً وَ عَشِیًّا»- أی أشار إلیهم کقوله تعالی:
«أَلَّا تُکَلِّمَ النَّاسَ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ إِلَّا رَمْزاً».
و فی المجمع،: عن معمر قال: إن الصبیان قالوا لیحیی: اذهب بنا نلعب قال:
ما للعب خلقنا، فأنزل الله تعالی: «وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا»: و روی ذلک عن أبی الحسن الرضا (ع).
أقول: و روی فی الدر المنثور، هذا المعنی عن ابن عساکر عن معاذ بن جبل مرفوعا، و روی أیضا ما فی معناه عن ابن عباس عن النبی ص.
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و فی الکافی، بإسناده عن علی بن أسباط قال: رأیت أبا جعفر (ع) و قد خرج إلی فأجدت النظر إلیه- و جعلت أنظر إلی رأسه و رجلیه- لأصف قامته لأصحابنا بمصر- فبینا أنا کذلک حتی قعد فقال: یا علی إن الله احتج فی الإمامة بمثل ما احتج به فی النبوة- فقال: «وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا»- «حَتَّی إِذا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ بَلَغَ أَرْبَعِینَ سَنَةً»- فقد یجوز أن یؤتی الحکمة و هو صبی، و یجوز أن یؤتی الحکمة و هو ابن أربعین سنة.
أقول: و فی الروایة تفسیر الحکم بالحکمة فتؤید ما قدمناه.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و أحمد فی الزهد و عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن قتادة: «فی قوله: «وَ لَمْ یَکُنْ جَبَّاراً عَصِیًّا» قال: کان سعید بن المسیب یقول: قال النبی ص: ما من أحد یلقی الله یوم القیامة- إلا ذا ذنب إلا یحیی بن زکریا. قال قتادة: و قال الحسن: قال النبی ص: ما أذنب یحیی بن زکریا قط- و لا هم بامرأة.
و فیه،: أخرج أحمد و الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و الحاکم و ابن مردویه عن ابن عباس أن النبی ص قال: ما من أحد من ولد آدم- إلا و قد أخطأ أو هم بخطیئة إلا یحیی بن زکریا- لم یهم بخطیئة و لم یعملها.
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة بألفاظ مختلفة و ینبغی تخصیص الجمیع بأهل العصمة من الأنبیاء و الأئمة و إن کانت آبیة عنه ظاهرا لکن الظاهر أن ذلک ناشئ من سوء تعبیر الرواة لابتلائهم بالنقل بالمعنی و توغلهم فیه. و بالجملة الأخبار فی زهد یحیی (ع) کثیرة فوق الإحصاء، و کان (ع)- علی ما فیها- یأکل العشب و یلبس اللیف و بکی من خشیة الله حتی اتخذت الدموع مجری فی وجهه.
و فیه،: أخرج ابن عساکر عن قرة قال": ما بکت السماء علی أحد إلا علی یحیی بن زکریا و الحسین بن علی، و حمرتها بکاؤها.
أقول:
و روی هذا المعنی فی المجمع، عن الصادق (ع)،: و فی آخره: و کان قاتل یحیی ولد زنا- و قاتل الحسین ولد زنا.
و فیه، أخرج الحاکم و ابن عساکر عن ابن عباس قال": أوحی الله إلی محمد ص:
إنی قتلت بیحیی بن زکریا سبعین ألفا- و إنی قاتل بابن ابنتک سبعین ألفا و سبعین ألفا.
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و فی الکافی، بإسناده عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) قال: قلت: فما عنی بقوله فی یحیی: «وَ حَناناً مِنْ لَدُنَّا وَ زَکاةً»؟ قال تحنن الله. قلت: فما بلغ من تحنن الله علیه؟ قال: کان إذا قال: یا رب قال الله عز و جل: لبیک یا یحیی.
الحدیث.
و فی عیون الأخبار، بإسناده إلی یاسر الخادم قال: سمعت أبا الحسن الرضا (ع) یقول: إن أوحش ما یکون هذا الخلق فی ثلاث مواطن: یوم یولد و یخرج من بطن أمه فیری الدنیا، و یوم یموت فیعاین الآخرة و أهلها، و یوم یبعث فیری أحکاما لم یرها فی دار الدنیا.
و قد سلم الله عز و جل علی یحیی فی هذه الثلاثة المواطن- و آمن روعته فقال:
«وَ سَلامٌ عَلَیْهِ یَوْمَ وُلِدَ وَ یَوْمَ یَمُوتُ وَ یَوْمَ یُبْعَثُ حَیًّا»، و قد سلم عیسی بن مریم علی نفسه فی هذه الثلاثة المواطن- فقال: «وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا».



(قصة زکریا فی القرآن)





وصفه (ع):

وصفه الله سبحانه فی کلامه بالنبوة و الوحی، و وصفه فی أول سورة مریم بالعبودیة، و ذکره فی سورة الأنعام فی عداد الأنبیاء و عدة من الصالحین ثم من المجتبین- و هم المخلصون- و المهدیین.



تاریخ حیاته:

لم یذکر من أخباره فی القرآن إلا دعاؤه لطلب الولد و استجابته و إعطاؤه یحیی (ع)، و ذلک بعد ما رأی من أمر مریم فی عبادتها و کرامتها عند الله ما رأی.
فذکر سبحانه أن زکریا تکفل مریم لفقدها أباها عمران ثم لما نشأت اعتزلت عن الناس و اشتغلت بالعبادة فی محراب لها فی المسجد، و کان یدخل علیها زکریا یتفقدها «کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً قالَ یا مَرْیَمُ أَنَّی لَکِ هذا قالَتْ هُوَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ».
هنالک دعا زکریا ربه و سأله أن یهب له من امرأته ذریة طیبة و کان هو شیخا فانیا و امرأته عاقرا فاستجیب له و نادته الملائکة و هو قائم یصلی فی المحراب إن الله یبشرک بغلام اسمه یحیی فسأل ربه آیة لتطمئن نفسه أن النداء من جانبه سبحانه 
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فقیل له: إن آیتک أن یعتقل لسانک فلا تکلم الناس ثلاثة أیام إلا رمزا و کان کذلک و خرج علی قومه من المحراب و أشار إلیهم أن سبحوا بکرة و عشیا و أصلح الله له زوجه فولدت له یحیی (ع) (آل عمران: 37- 41 مریم: 2- 11 الأنبیاء: 89- 90).
و لم یذکر فی القرآن مآل أمره (ع) و کیفیة ارتحاله لکن وردت أخبار متکاثرة من طرق العامة و الخاصة، أن قومه قتلوه و ذلک أن أعداءه قصدوه بالقتل فهرب منهم و التجأ إلی شجرة فانفرجت له فدخل جوفها ثم التأمت فدلهم الشیطان علیه و أمرهم أن ینشروا الشجرة بالمنشار ففعلوا و قطعوه نصفین فقتل (ع) عند ذلک.
و قد ورد فی بعض الأخبار أن السبب فی قتله أنهم اتهموه فی أمر مریم و حبلها بالمسیح و قالوا: هو وحده کان المتردد إلیها الداخل علیها، و قیل غیر ذلک.



(قصة یحیی (ع) فی القرآن)





1- الثناء علیه:

ذکره الله فی بضعة مواضع من کلامه و أثنی علیه ثناء جمیلا فوصفه بأنه کان مصدقا بکلمة من الله و هو تصدیقه بنبوة المسیح، و أنه کان سیدا یسود قومه، و أنه کان حصورا لا یأتی النساء، و کان نبیا و من الصالحین (سورة آل عمران: 39) و من المجتبین و هم المخلصون- و من المهدیین (الأنعام: 85- 87)، و أن الله هو سماه بیحیی و لم یجعل له من قبل سمیا، و أمره بأخذ الکتاب بقوة و آتاه الحکم صبیا، و سلم علیه یوم ولد و یوم یموت و یوم یبعث حیا (مریم: 2- 15) و مدح بیت زکریا بقوله: «إِنَّهُمْ کانُوا یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ یَدْعُونَنا رَغَباً وَ رَهَباً وَ کانُوا لَنا خاشِعِینَ»: الأنبیاء: 90 و هم یحیی و أبوه و أمه.



2- تاریخ حیاته:

ولد (ع) لأبویه علی خرق العادة فقد کان أبوه شیخا فانیا و أمه عاقرا فرزقهما الله یحیی و هما آیسان من الولد، و أخذ بالرشد و العبادة و الزهد فی صغره و آتاه الله الحکم صبیا، و قد تجرد للتنسک و الزهد و الانقطاع فلم یتزوج قط و لا ألهاه شی‌ء من ملاذ الدنیا.
و کان معاصرا لعیسی بن مریم (ع) و صدق نبوته، و کان سیدا فی قومه تحن 
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إلیه القلوب و تمیل إلیه النفوس و یجتمع إلیه الناس فیعظهم و یدعوهم إلی التوبة و یأمرهم بالتقوی حتی استشهد (ع).
و لم یرد فی القرآن مقتله (ع)، و الذی ورد فی الأخبار أنه کان السبب فی قتله أن امرأة بغیا افتتن بها ملک بنی إسرائیل و کان یأتیها فنهاه یحیی و وبخه علی ذلک- و کان مکرما عند الملک یطیع أمره و یسمع قوله- فأضمرت المرأة عداوته و طلبت من الملک رأس یحیی و ألحت علیه فأمر به فذبح و أهدی إلیها رأسه.
و فی بعض الأخبار أن التی طلبت منه رأس یحیی کانت ابنة أخی الملک و کان یرید أن یتزوج بها فنهاه یحیی عن ذلک فزینتها أمها بما یأخذ بمجامع قلب الملک و أرسلتها إلیه و لقنتها إذا منح الملک علیها بسؤال حاجة أن تسأله رأس یحیی ففعلت فذبح (ع) و وضع رأسه فی طست من ذهب و أهدی إلیها.
و فی الروایات نوادر کثیرة من زهده و تنسکه و بکائه من خشیة الله و مواعظه و حکمه.



3- قصة زکریا و یحیی فی الإنجیل:

قال" «1»: کان فی أیام هیردوس ملک الیهودیة کاهن اسمه زکریا- من فرقة أبیا و امرأته من بنات هارون و اسمها إلیصابات- و کان کلاهما بارین أمام الله- سالکین فی جمیع وصایا الرب و أحکامه بلا لوم. و لم یکن لهما ولد إذ کانت إلیصابات عاقرا- و کانا کلاهما متقدمین فی أیامهما.
فبینما هو یکهن فی نوبة فرقته أمام الله. حسب عادة الکهنوت، أصابته القرعة أن یدخل إلی هیکل الرب و یبخر. و کان کل جمهور الشعب یصلون خارجا وقت البخور. فظهر له ملاک الرب واقفا عن یمین مذبح البخور. فلما رآه زکریا اضطرب و وقع علیه خوف. فقال له الملاک لا تخف یا زکریا لأن طلبتک قد سمعت- و امرأتک إلیصابات ستلد ابنا و تسمیه یوحنا. و یکون لک فرج و ابتهاج و کثیرون سیفرحون بولادته. لأنه یکون عظیما أمام الرب و خمرا و مسکرا لا یشرب- و من بطن أمه یمتلئ من الروح القدس. و یرد کثیرین من بنی إسرائیل إلی الرب إلههم. و یتقدم أمامه بروح 
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إیلیا و قوته لیرد قلوب الآباء إلی الأبناء- و العصاة إلی فکر الأبرار- لکی یهیئ للرب شعبا مستعدا.
فقال زکریا للملاک کیف أعلم هذا- لأنی أنا شیخ و امرأتی متقدمة فی أیامها- فأجاب الملاک و قال أنا جبریل الواقف قدام الله- و أرسلت لأکلمک و أبشرک بهذا- و ها أنت تکون صامتا- و لا تقدر أن تتکلم إلی الیوم الذی یکون فیه هذا- لأنک لم تصدق کلامی الذی سیتم فی وقته.
و کان الشعب منتظرین زکریا- و متعجبین من إبطائه فی الهیکل. فلما خرج لم یستطع أن یکلمهم- ففهموا أنه قد رأی رؤیا فی الهیکل- فکان یومئ إلیهم و بقی صامتا- و لما کملت أیام خدمته مضی إلی بیته. و بعد تلک الأیام حبلت إلیصابات امرأته- و أخفت نفسها خمسة أشهر قائلة: هکذا قد فعل بی الرب فی الأیام التی فیها نظر إلی- لینزع عاری بین الناس.
إلی أن قال: و أما إلیصابات فتم زمانها لتلد فولدت ابنا- و سمع جیرانها و أقرباؤها أن الرب عظم رحمته لها ففرحوا معها. و فی الیوم جاءوا لیختنوا الصبی- و سموه باسم أبیه زکریا فأجابت أمه- و قالت لا بل یسمی یوحنا. فقالوا لها لیس أحد فی عشیرتک یسمی بهذا الاسم. ثم أومئوا إلی أبیه ما ذا یرید أن یسمی. فطلب لوحا و کتب قائلا اسمه یوحنا فتعجب الجمیع. و فی الحال انفتح فمه و لسانه و تکلم و بارک الله. فوقع خوف علی کل جیرانهم- و تحدث بهذه الأمور جمیعها فی کل جبال الیهودیة. فأودعها جمیع السامعین فی قلوبهم- قائلین أ تری ما ذا یکون هذا الصبی و کانت ید الرب معه. و امتلأ زکریا أبوه من الروح القدس و تنبأ ... إلخ.
و فیه «1»،": و فی السنة الخامسة عشرة من سلطنة طیباریوس قیصر- إذ کان بیلاطس النبطی والیا علی الیهودیة، و هیرودس رئیس ربع علی الجلیل، و فیلبس أخوه رئیس ربع علی إیطوریة و کورة تراخوتینس، و لیسانیوس رئیس ربع علی الأبلیة- فی أیام رئیس الکهنة حنان- و قیافا کانت کلمة الله علی یوحنا بن زکریا فی البریة.
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فجاء إلی جمیع الکورة المحیطة بالأردن- یکرز بمعمودیة التوبة لمغفرة الخطایا.
کما هو مکتوب فی سفر أقوال أشعیا النبی القائل «صوت خارج فی البریة أعدوا طریق الرب- اصنعوا سبله مستقیمة، کل واد یمتلئ و کل جبل و أکمة ینخفض- و تصیر المعوجات مستقیمة و الشعاب طرقا سهلة- و یبصر کل بشر خلاص الله.
و کان یقول للجموع الذین خرجوا لیعمدوا منه- یا أولاد الأفاعی من أراکم أن تهربوا من الغضب الآتی- فاصنعوا أثمارا تلیق بالتوبة- و لا تبتدءوا تقولون فی أنفسکم لنا إبراهیم أبا- لأنی أقول لکم- إن الله قادر علی أن یقیم من هذه الحجارة أولادا لإبراهیم- و الآن قد وضعت الفأس علی أصل الشجر- فکل شجرة لا تصنع ثمرا جیدا تقطع و تلقی فی النار.
و سأله الجموع قائلین فما ذا نفعل. فأجاب و قال لهم من له ثوبان فلیعط من لیس له- و من له طعام فلیفعل هکذا. و جاء عشارون أیضا لیعمدوا- فقالوا له یا معلم ما ذا نفعل- فقال لهم لا تستوفوا أکثر مما فرض لکم. و سأله جندیون أیضا قائلین و ما ذا نفعل نحن، فقال لهم لا تظلموا أحدا- و لا تشوا بأحد و اکتفوا بعلائقکم.
و إذ کان الشعب ینتظر- و الجمیع یفکرون فی قلوبهم عن یوحنا لعله المسیح- أجاب یوحنا الجمیع قائلا أنا أعمدکم بماء- و لکن یأتی من هو أقوی منی- الذی لست أهلا أن أحل سیور حذائه هو- سیعمدکم بروح القدس و نار الذی رفشه فی یده- و سینقی بیدره و یجمع القمح إلی مخزنة- و أما التبن فیحرقه بنار لا تطفأ- و بأشیاء أخر کثیرة کان یعظ الشعب و یبشرهم.
أما هیردوس رئیس الربع- فإذا توبخ منه لسبب هیرودیا امرأة فیلبس أخیه- و لسبب جمیع الشرور التی کان هیرودس یفعلها- زاد هذا أیضا علی الجمیع أنه حبس یوحنا فی السجن. و لما اعتمد جمیع الشعب اعتمد یسوع أیضا.
«1»
و فیه،": أن هیرودس نفسه کان قد أرسل و أمسک یوحنا- و أوثقه فی السجن من أجل هیرودیا امرأة فیلبس أخیه- إذ کان قد تزوج بها. لأن یوحنا کان یقول لهیرودس- لا یحل أن تکون لک امرأة أخیک. فحنقت هیرودیا علیه و أرادت أن 
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تقتله و لم تقدر. لأن هیرودس کان یهاب یوحنا عالما- أنه رجل بار و قدیس و کان یحفظه.
و إذ سمعه فعل کثیرا و سمعه بسرور.
و إذ کان یوم موافق لما صنع هیرودس- فی مولده عشاء لعظمائه و قواد الألوف و وجوه الجلیل. دخلت ابنة هیرودیا و رقصت، فسرت هیرودس و المتکئین معه.
فقال الملک للصبیة مهما أردت اطلبی منی فأعطیک. و أقسم لها أن مهما طلبت منی لأعطینک- حتی نصف مملکتی. فخرجت و قالت لأمها ما ذا أطلب. فقالت رأس یوحنا المعمدان. فدخلت للوقت بسرعة إلی الملک- و طلبت قائلة أرید أن تعطینی حالا رأس یوحنا- المعمدان علی طبق. فحزن الملک جدا- و لأجل الإقسام و المتکئین لم یرد أن یردها.
فللوقت أرسل الملک سیافا- و أمر أن یؤتی برأسه فمضی و قطع رأسه فی السجن- و أتی برأسه علی طبق و أعطاه للصبیة- و الصبیة أعطته لأمها. و لما سمع تلامیذه جاءوا و رفعوا جثته و وضعوها فی قبر انتهی.
و لیحیی (ع) أخبار أخر متفرقة فی الأناجیل لا تتعدی حدود ما أوردناه و للمتدبر الناقد أن یطبق ما نقلناه من الأناجیل علی ما تقدم حتی یحصل علی موارد الاختلاف.



[سورة مریم (19): الآیات 16 الی 40]





اشارة

وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مَرْیَمَ إِذِ انْتَبَذَتْ مِنْ أَهْلِها مَکاناً شَرْقِیًّا (16) فَاتَّخَذَتْ مِنْ دُونِهِمْ حِجاباً فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا (17) قالَتْ إِنِّی أَعُوذُ بِالرَّحْمنِ مِنْکَ إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا (18) قالَ إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا (19) قالَتْ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ وَ لَمْ أَکُ بَغِیًّا (20)
قالَ کَذلِکِ قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ وَ لِنَجْعَلَهُ آیَةً لِلنَّاسِ وَ رَحْمَةً مِنَّا وَ کانَ أَمْراً مَقْضِیًّا (21) فَحَمَلَتْهُ فَانْتَبَذَتْ بِهِ مَکاناً قَصِیًّا (22) فَأَجاءَهَا الْمَخاضُ إِلی جِذْعِ النَّخْلَةِ قالَتْ یا لَیْتَنِی مِتُّ قَبْلَ هذا وَ کُنْتُ نَسْیاً مَنْسِیًّا (23) فَناداها مِنْ تَحْتِها أَلاَّ تَحْزَنِی قَدْ جَعَلَ رَبُّکِ تَحْتَکِ سَرِیًّا (24) وَ هُزِّی إِلَیْکِ بِجِذْعِ النَّخْلَةِ تُساقِطْ عَلَیْکِ رُطَباً جَنِیًّا (25)
فَکُلِی وَ اشْرَبِی وَ قَرِّی عَیْناً فَإِمَّا تَرَیِنَّ مِنَ الْبَشَرِ أَحَداً فَقُولِی إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً فَلَنْ أُکَلِّمَ الْیَوْمَ إِنْسِیًّا (26) فَأَتَتْ بِهِ قَوْمَها تَحْمِلُهُ قالُوا یا مَرْیَمُ لَقَدْ جِئْتِ شَیْئاً فَرِیًّا (27) یا أُخْتَ هارُونَ ما کانَ أَبُوکِ امْرَأَ سَوْءٍ وَ ما کانَتْ أُمُّکِ بَغِیًّا (28) فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا (29) قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا (30)
وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا (31) وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا (32) وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا (33) ذلِکَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ قَوْلَ الْحَقِّ الَّذِی فِیهِ یَمْتَرُونَ (34) ما کانَ لِلَّهِ أَنْ یَتَّخِذَ مِنْ وَلَدٍ سُبْحانَهُ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (35)
وَ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ (36) فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ مَشْهَدِ یَوْمٍ عَظِیمٍ (37) أَسْمِعْ بِهِمْ وَ أَبْصِرْ یَوْمَ یَأْتُونَنا لکِنِ الظَّالِمُونَ الْیَوْمَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (38) وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْحَسْرَةِ إِذْ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ وَ هُمْ لا یُؤْمِنُونَ (39) إِنَّا نَحْنُ نَرِثُ الْأَرْضَ وَ مَنْ عَلَیْها وَ إِلَیْنا یُرْجَعُونَ (40)
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(بیان)

انتقال من قصة یحیی إلی قصة عیسی (ع) و بین القصتین شبها تاما فولادتهما علی خرق العادة، و قد أوتی عیسی الرشد و النبوة و هو صبی کیحیی، و قد أخبر أنه بر بوالدته و لیس بجبار شقی و أن السلام علیه یوم ولد و یوم یموت و یوم یبعث حیا کما أخبر الله عن یحیی (ع) بذلک إلی غیر ذلک من وجوه الشبه و قد صدق یحیی بعیسی و آمن به.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مَرْیَمَ إِذِ انْتَبَذَتْ مِنْ أَهْلِها مَکاناً شَرْقِیًّا» المراد بالکتاب القرآن أو السورة فهی جزء من الکتاب و جزء الکتاب کتاب و الاحتمالان من حیث المال واحد فلا کثیر جدوی فی إصرار بعضهم علی تقدیم الاحتمال الثانی و تعیینه.
و النبذ- علی ما ذکره الراغب- طرح الشی‌ء الحقیر الذی لا یعبأ به یقال نبذه إذا طرحه مستحقرا له غیر معتن به، و الانتباذ الاعتزال من الناس و الانفراد.
و مریم هی ابنة عمران أم المسیح (ع)، و المراد بمریم نبأ مریم و قوله:
«إِذِ» ظرف له، و قوله: «انْتَبَذَتْ» إلی آخر القصة تفصیل المظروف الذی هو نبأ مریم، و المعنی و اذکر یا محمد فی هذا الکتاب نبأ مریم حین اعتزلت من أهلها فی مکان شرقی، و کأنه شرقی المسجد.
قوله تعالی: «فَاتَّخَذَتْ مِنْ دُونِهِمْ حِجاباً فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا» الحجاب ما یحجب الشی‌ء و یستره عن غیره، و کأنها اتخذت الحجاب من دون 
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أهلها لتنقطع عنهم و تعتکف للعبادة کما یشیر إلیه قوله: «کُلَّما دَخَلَ عَلَیْها زَکَرِیَّا الْمِحْرابَ وَجَدَ عِنْدَها رِزْقاً»: آل عمران: 37 و قد مر الکلام فی تفسیر الآیة.
و قیل: إنها کانت تقیم المسجد حتی إذا حاضت خرجت منها و أقامت فی بیت زکریا حتی إذا طهرت عادت إلی المسجد فبینما هی فی مشرفة لها فی ناحیة الدار و قد ضربت بینها و بین أهلها حجابا لتغتسل إذ دخل علیها جبرائیل فی صورة شاب أمرد سوی الخلق فاستعاذت بالله منه.
و فیه أنه لا دلیل علی هذا التفصیل من جهة اللفظ، و قد عرفت أن آیة آل عمران لا تخلو من تأیید للمعنی السابق.
و قوله: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا» ظاهر السیاق أن فاعل «فَتَمَثَّلَ» ضمیر عائد إلی الروح فالروح المرسل إلیها هو المتمثل لها بشرا سویا و معنی تمثله لها بشرا ترائیه لها، و ظهوره فی حاستها فی صورة البشر و هو فی نفسه روح و لیس ببشر.
و إذ لم یکن بشرا و لیس من الجن فقد کان ملکا بمعنی الخلق الثالث الذی وصفه الله سبحانه فی کتابه و سماه ملکا، و قد ذکر سبحانه ملک الوحی فی کلامه و سماه جبریل بقوله: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ»: البقرة: 97 و سماه روحا فی قوله: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ»: النحل: 102 و قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»»: الشعراء: 194 و سماه رسولا فی قوله: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ»»: الحاقة: 40، فبهذا کله یتأید أن الروح الذی أرسله الله إلیها إنما هو جبریل.
و أما قوله: «إِذْ قالَتِ الْمَلائِکَةُ یا مَرْیَمُ إِنَّ اللَّهَ یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ اسْمُهُ الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ إلی أن قال- قالَتْ رَبِّ أَنَّی یَکُونُ لِی وَلَدٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ قالَ کَذلِکِ اللَّهُ یَخْلُقُ ما یَشاءُ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: آل عمران: 47.
فتطبیقه علی الآیات التی نحن فیها لا یدع ریبا فی أن قول الملائکة لمریم و محاورتهم معها المذکور هناک هو قول الروح لها المذکور هاهنا، و نسبة قول جبریل إلی الملائکة من قبیل نسبة قول الواحد من القوم إلی جماعتهم لاشتراکهم معه فی خلق أو سنة أو عادة، و فی القرآن منه شی‌ء کثیر کقوله تعالی: «یَقُولُونَ لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ
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لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَّ»: المنافقون: 8، و القائل واحد. و قوله: «وَ إِذْ قالُوا اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً مِنَ السَّماءِ»: الأنفال: 32، و القائل واحد.
و إضافة الروح إلیه تعالی للتشریف مع إشعار بالتعظیم، و قد تقدم کلام فی معنی الروح فی تفسیر قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ»: الآیة الإسراء: 85.
و من التفسیر الردی قول بعضهم إن المراد بالروح فی الآیة عیسی (ع) و ضمیر تمثل عائد علی جبریل. و هو کما تری.
و من القراءة الردیة قراءة بعضهم «روحنا» بتشدید النون علی أن روحنا اسم الملک الذی أرسل إلی مریم، و هو غیر جبریل الروح الأمین. و هو أیضا کما تری.



(کلام فی معنی التمثل)

کثیرا ما ورد ذکر التمثل فی الروایات، و أما فی الکتاب فلم یرد ذکره إلا فی قصة مریم فی سورتها قال تعالی: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا» الآیة:- 17 من السورة، و الآیات التالیة التی یعرف فیها جبریل نفسه لمریم خیر شاهد أنه کان حال تمثله لها فی صورة بشر باقیا علی ملکیته و لم یصر بذلک بشرا، و إنما ظهر فی صورة بشر و لیس ببشر بل ملک و إنما کانت مریم تراها فی صورة بشر.
فمعنی تمثله لها کذلک ظهوره لها فی صورة بشر و لیس علیها فی نفسه بمعنی أنه کان فی ظرف إدراکها علی صورة بشر و هو فی الخارج عن إدراکها علی خلاف ذلک.
و هذا هو الذی ینطبق علی معنی التمثل اللغوی فإن معنی تمثل شی‌ء لشی‌ء فی صورة کذا هو تصوره عنده بصورته و هو هو لا صیرورة الشی‌ء شیئا آخر فتمثل الملک بشرا هو ظهوره لمن یشاهده فی صورة الإنسان لا صیرورة الملک إنسانا، و لو کان التمثل واقعا فی نفسه و فی الخارج عن ظرف الإدراک کان من قبیل صیرورة الشی‌ء شیئا آخر و انقلابه إلیه لا بمعنی ظهوره له کذلک.
و استشکل أمر هذا التمثل بأمور مذکورة فی التفسیر الکبیر و غیره.
أحدها: أن جبریل شخص عظیم الجثة حسبما نطقت به الأخبار فمتی صار فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 37
مقدار جثة الإنسان فإن تساقطت أجزاؤه الزائدة علی مقدار جثة الإنسان لزم أن لا یبقی جبریل، و إن لم تتساقط لزم تداخلها و هو محال.
الثانی: أنه لو جاز التمثل ارتفع الوثوق و امتنع القطع بأن هذا الشخص الذی یری الآن هو زید الذی رئی بالأمس لاحتمال التمثل.
الثالث: أنه لو جاز التمثل بصورة الإنسان جاز التمثل بصورة غیره کالبعوض و الحشرات و غیرها و معلوم أن کل مذهب یجر إلی ذلک فهو باطل.
الرابع: أنه لو جاز ذلک ارتفع الوثوق بالخبر المتواتر کخبر مقاتلة النبی ص یوم بدر لجواز أن یکون المقاتل هو المتمثل به.
و أجیب عن الأول: بأنه لا یمتنع أن یکون لجبریل أجزاء أصلیة قلیلة و أجزاء فاضلة و یتمکن بالأجزاء من أن یتمثل بشرا هذا علی القول بأنه جسم و أما علی القول بکونه روحانیا فلا استبعاد فی أن یتدرع تارة بالهیکل العظیم و أخری بالهیکل الصغیر.
و أنت تری أن أول الشقین فی الجواب کأصل الإشکال مبنی علی کون التمثل تغیرا من المتمثل فی نفسه و بطلان صورته الأولی و انتقاله إلی صورة أخری، و قد تقدم أن التمثل ظهوره فی صورة ما و هو فی نفسه بخلافها.
و الآیة بسیاقها ظاهرة فی أن جبریل لم یخرج بالتمثل عن کونه ملکا و لا صار بشرا فی نفسه و إنما ظهر لها فی صورة البشر فهو کذلک فی ظرف إدراکها لا فی نفسه و فی الخارج عن ظرف إدراکها، و نظیر ذلک نزول الملائکة الکرام فی قصة البشارة بإسحاق و تمثلهم لإبراهیم و لوط (ع) فی صورة البشر، و نظیره ظهور إبلیس فی صورة سراقة بن مالک یوم بدر، و قد أشار تعالی إلیه فی سورة الأنفال الآیة 48 و قد کان سراقة یومئذ بمکة.
و فی الروایات من ذلک شی‌ء کثیر کتمثل إبلیس یوم الندوة للمشرکین فی صورة شیخ کبیر، و تمثله یوم العقبة فی صورة منبه بن الحجاج، و تمثله لیحیی (ع) فی صورة عجیبة، و نظیر تمثل الدنیا لعلی (ع) فی صورة مرأة حسناء فتانة، کما فی الروایة، و ما ورد من تمثل المال و الولد و العمل للإنسان عند الموت، و ما ورد من تمثل الأعمال للإنسان فی القبر و یوم القیامة. و من هذا القبیل التمثلات المنامیة کتمثل العدو فی 
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صورة الکلب أو الحیة أو العقرب و تمثل الزوج فی صورة النعل و تمثل العلاء فی صورة الفرس و الفخر فی صورة التاج إلی غیر ذلک.
فالمتمثل فی أغلب هذه الموارد- کما تری- من المعانی التی لا صورة لها فی نفسها و لا شکل، و لا یتحقق فیها تغیر من صورة إلی صورة و لا من شکل إلی شکل کما علیه بناء الإشکال و الجواب.
و أجیب عن الثانی: بأنه مشترک الورود فإن من اعترف بالصانع القادر یلزمه ذلک لجواز أن یخلق تعالی مثل زید مثلا و بذلک یرتفع الوثوق و یمتنع القطع علی حذو ما ذکر فی الإشکال، و کذا من لم یعترف بالصانع و أسند الحوادث إلی الأسباب الطبیعیة أو الأوضاع السماویة یجوز عنده أن یتحقق من الأسباب ما یستتبع حدوث مثل زید مثلا فیعود الإشکال.
و لعله لما کان مثل هذه الحوادث نادرا لم یلزم منه قدح فی العلوم العادیة المستندة إلی الإحساس فلا یلزم الشک فی کون زید الذی نشاهده الآن هو زید الذی شاهدناه أمس.
و أنت خبیر بأن هذا الجواب لا یحسم مادة الإشکال إذ تسلیم المغایرة بین الحس و المحسوس کرؤیة غیر زید فی صورة زید و إن کانت نادرة یبطل العلم الحسی و لا یبقی إلا أن یدعی أنه إنما یسمی علما لأن ندرة التخلف و الخطإ تستوجب غفلة الإنسان عن الالتفات إلی الشک فیه و احتمال المغایرة بین الحس و المحسوس.
علی أنه إذا جازت المغایرة و هی محتملة التحقق فی کل مورد مورد لم یکن لنا سبیل إلی العلم بکونها نادرة فمن أین یعلم أن مثل ذلک نادر الوجود؟.
و الحق أن الإشکال و الجواب فاسدان من أصلهما:
أما الإشکال فهو مبنی علی أن الذی یناله الحس هو عین المحسوس الخارجی بخارجیته دون الصورة المأخوذة منه و یتفرع علی ذلک الغفلة عن معنی کون الأحکام الحسیة بدیهیة و الغفلة عن أن تحمیل حکم الحس علی المحسوس الخارجی إنما هو بالفکر و النظر لا بنفس الحس.
فالذی یناله الحس من العین الخارجی شی‌ء من کیفیاته و هیآته یشابهه فی الجملة لا نفس الشی‌ء الخارجی ثم التجربة و النظر یعرفان حاله فی نفسه و الدلیل علی ذلک 
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أقسام المغایرة بین الحس و المحسوس الخارجی و هی المسماة بأغلاط الحس کمشاهدة الکبیر صغیرا و العالی سافلا و المستقیم مائلا و المتحرک ساکنا و عکس ذلک باختلاف المناظر و کذلک حکم سائر الحواس کما نری الفرد من الإنسان مثلا مع بعد المسافة أصغر ما یمکن و نحکم بتکرر الحس و بالتجربة أنه إنسان یماثلنا فی عظم الجثة، و نشاهد الشمس قدر صحفة و هی تدور حول الأرض ثم البراهین الریاضیة تسوقنا إلی أنها أکبر من الأرض کذا و کذا مرة و أن الأرض هی التی تدور حول الشمس.
فتبین أن المحسوس لنا بالحقیقة هی الصورة التی فی ظرف حسنا دون الأمر الخارجی بخارجیته، ثم إنا لا نرتاب فی أن الذی أحسسناه و هو فی حسنا قد أحسسناه و هذا معنی بداهة الحس، و أما المحسوس و هو الذی فی الخارج عنا و عن حسنا فالحکم الذی نحکم به علیه إنما هو ناشئ عن فکرنا و نظرنا و هذا ما قلناه إن الذی نعتقده من حال الشی‌ء الخارجی حکم ناشئ عن الفکر و النظر دون الحس هذا. و قد بین فی العلوم الباحثة عن الحس و المحسوس أن لجهازات الحواس أنواعا من التصرف فی المحسوس.
ثم إن من الضروری عندنا أن فی الخارج من إدراکنا سببا تتأثر عنه نفوسنا فتدرک ما تدرک، و هذا السبب ربما کان خارجیا کالأجسام التی ترتبط بکیفیاتها و أشکالها بنفوسنا من طریق الحواس فندرک بالحس صورا منها ثم نحصل بتجربة أو فکر شیئا من أمرها فی نفسها، و ربما کان داخلیا کالخوف الشدید الطارئ علی الإنسان فجأة یصور له صورا هائلة مهیبة علی حسب ما عنده من الأوهام و الخواطر المؤلمة.
و فی جمیع هذه الأحوال ربما أصاب الإنسان فی تشخیصه حال المحسوس الخارجی و هو الأغلب و ربما أخطأ کمن یری سرابا فیقدر أنه ماء أو أشباحا فیحسب أنها أشخاص.
فقد تبین من جمیع ما تقدم أن المغایرة بین الحس و المحسوس الخارجی فی نفسه- علی کونها مما لا بد منه فی- الجملة لا تستدعی ارتفاع الوثوق و بطلان الاعتماد علی الحس فإن الأمر فی ذلک یدور مدار ما حصله الإنسان من تجربة أو نظر أو غیر ذلک و أصدقها ما صدقته التجربة.
و أما وجه فساد الجواب فبناؤه علی تسلیم ما تسلمه فی الإشکال من نیل الحس 
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نفس المحسوس الخارجی بعینه، و أن العلم بالمحسوس فی نفسه مستند إلی الحس نفسه مع التخلف نادرا.
و أجیب عن الإشکال الثالث بأن أصل تجویز تصور الملک بصور سائر الحیوان غیر الإنسان قائم فی الأصل، و إنما عرف فساده بدلائل السمع.
و فیه أنه لا دلیل من جهة السمع یعتد به نعم یرد علی أصل الإشکال أن المراد بالإمکان إن کان هو الإمکان المقابل للضرورة و الامتناع فمن البین أن تمثل الملک بصورة الإنسان لا یستلزم إمکان تمثله بصورة غیره من الحیوان، و إن کان هو الإمکان بمعنی الاحتمال العقلی فلا محذور فی الاحتمال حتی یقوم الدلیل علی نفیه أو إثباته.
و أجیب عن الإشکال الرابع بمثل ما أجیب به عن الثالث فإن احتمال التخلف قائم فی المتواتر لکن دلائل السمع تدفعه. و فیه أن نظیر الاحتمال قائم فی نفس دلیل السمع، فإن الطریق إلیه حاسة السمع و الجواب الصحیح عن هذا الإشکال هو الذی أوردناه جوابا عن الإشکال الثانی. و الله أعلم.
فظهر مما قدمناه أن التمثل هو ظهور الشی‌ء للإنسان بصورة یألفها الإنسان و تناسب الغرض الذی لأجله الظهور کظهور جبریل لمریم فی صورة بشر سوی لما أن المعهود عند الإنسان من الرسالة أن یتحمل إنسان الرسالة ثم یأتی المرسل إلیه و یلقی إلیه ما تحمله من الرسالة من طریق التکلم و التخاطب، و کظهور الدنیا لعلی (ع) فی صورة امرأة حسناء لتغره لما أن الفتاة الفائقة فی جمالها هی فی باب الأهواء و اللذائذ النفسانیة أقوی سبب یتوسل به للأخذ بمجامع القلب و الغلبة علی العقل إلی غیر ذلک من الأمثلة الواردة.
فإن قلت: لازم ذلک القول بالسفسطة فإن الإدراک الذی لیست وراءه حقیقة تطابقه من جمیع الجهات لیس إلا وهما سرابیا و خیالا باطلا و رجوعه إلی السفسطة.
قلت: فرق بین أن یکون هناک حقیقة یظهر للمدرک بما یألفه من الصور و تحتمله أدوات إدراکه و بین أن لا یکون هناک إلا صورة إدراکیة لیس وراءها شی‌ء، و السفسطة هی الثانی دون الأول و توخی أزید من ذلک فی باب العلم الحصولی طمع فیما لا مطمع فیه و تمام الکلام فی ذلک موکول إلی محله. و الله الهادی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 41



[بیان 

قوله تعالی: «قالَتْ إِنِّی أَعُوذُ بِالرَّحْمنِ مِنْکَ إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا» ابتدرت إلی تکلیمه لما أدهشها حضوره عندها و هی تحسب أنه بشر هجم علیها لأمر یسوؤها و استعاذت بالرحمن استدرارا للرحمة العامة الإلهیة التی هی غایة آمال المنقطعین إلیه من أهل القنوت.
و اشتراطها بقولها: «إِنْ کُنْتَ تَقِیًّا» من قبیل الاشتراط بوصف یدعیه المخاطب لنفسه أو هو محقق فیه لیفید إطلاق الحکم المشروط و علیه الوصف للحکم، و التقوی وصف جمیل یشق علی الإنسان أن ینفیه عن نفسه و یعترف بفقده فیئول المعنی إلی مثل قولنا: إنی أعوذ و أعتصم بالرحمن منک إن کنت تقیا و من الواجب أن تکون تقیا فلیردعک تقواک عن أن تتعرض بی و تقصدنی بسوء.
فالآیة من قبیل خطاب المؤمنین بمثل قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: المائدة: 57، و قوله: «وَ عَلَی اللَّهِ فَتَوَکَّلُوا إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: المائدة: 23.
و ربما احتمل فی قوله: «إِنْ کُنْتَ» أن تکون إن نافیة و المعنی ما کنت تقیا إذ هتکت علی ستری و دخلت بغیر إذنی. و أول الوجهین أوفق بالسیاق. و القول بأن التقی اسم رجل طالح أو صالح لا یعبأ به.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا» جواب الروح لمریم و قد صدر الکلام بالقصر لیفید أنه لیس ببشر کما حسبته فیزول بذلک روعها ثم یطیب نفسها بالبشری، و الزکی هو النامی نموا صالحا و النابت نباتا حسنا.
و من لطیف التوافق فی هذه القصص الموردة فی السورة أنه تعالی ذکر زکریا و أنه وهب له یحیی، و ذکر مریم و أنه وهب لها عیسی، و ذکر إبراهیم و أنه وهب له إسحاق و یعقوب، و ذکر موسی و أنه وهب له هارون (ع).
قوله تعالی: «قالَتْ أَنَّی یَکُونُ لِی غُلامٌ وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ وَ لَمْ أَکُ بَغِیًّا» مس البشر بقرینة مقابلته للبغی و هو الزنا کنایة عن النکاح و هو فی نفسه أعم و لذا اکتفی فی القصة من سورة آل عمران بقوله: «وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ» و الاستفهام للتعجب أی کیف یکون لی ولد و لم یخالطنی قبل هذا الحین رجل لا من طریق الحلال بالنکاح و لا من طریق الحرام بالزنا.
و السیاق یشهد أنها فهمت من قوله: «لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً» إلخ، إنه سیهبه حالا
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و لذا قالت: «وَ لَمْ یَمْسَسْنِی بَشَرٌ وَ لَمْ أَکُ بَغِیًّا» فنفت النکاح و الزنا فی الماضی.
قوله تعالی: «قالَ کَذلِکِ قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ» إلخ، أی قال الروح الأمر کذلک أی کما وصفته لک ثم قال: «قالَ رَبُّکِ هُوَ عَلَیَّ هَیِّنٌ»، و قد تقدم فی قصة زکریا و یحیی (ع) توضیح ما للجملتین.
و قوله: «وَ لِنَجْعَلَهُ آیَةً لِلنَّاسِ وَ رَحْمَةً مِنَّا» ذکر بعض ما هو الغرض من خلق المسیح علی هذا النهج الخارق، و هو معطوف علی مقدر أی خلقناه بنفخ الروح من غیر أب لکذا و کذا و لنجعله آیة للناس بخلقته و رحمة منا برسالته و الآیات الجاریة علی یده و حذف بعض الغرض و عطف بعضه المذکور علیه کثیر فی القرآن کقوله تعالی:
«وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75، و فی هذه الصنعة إیهام أن الأغراض الإلهیة أعظم من أن یحیط بها فهم أو یفی بتمامها لفظ.
و قوله: «وَ کانَ أَمْراً مَقْضِیًّا» إشارة إلی تحتم القضاء فی أمر هذا الغلام الزکی فلا یرد بإباء أو دعاء.
قوله تعالی: «فَحَمَلَتْهُ فَانْتَبَذَتْ بِهِ مَکاناً قَصِیًّا» القصی البعید أی حملت بالولد فانفرد و اعتزلت به مکانا بعیدا من أهله.
قوله تعالی: «فَأَجاءَهَا الْمَخاضُ إِلی جِذْعِ النَّخْلَةِ» إلی آخر الآیة، الإجاءة إفعال من جاء یقال: أجاءه و جاء به بمعنی و هو فی الآیة کنایة عن الدفع و الإلجاء، و المخاض و الطلق وجع الولادة، و جذع النخلة ساقها، و النسی بفتح النون و کسرها کالوتر و الوتر هو الشی‌ء الحقیر الذی من شأنه أن ینسی، و المعنی- أنها لما اعتزلت من قومها فی مکان بعید منهم- دفعها و ألجأها الطلق إلی جذع نخلة کان هناک لوضع حملها- و التعبیر بجذع النخلة دون النخلة مشعر بکونها یابسة غیر مخضرة- و قالت استحیاء من الناس یا لیتنی مت قبل هذا و کنت نسیا و شیئا لا یعبأ به منسیا لا یذکر فلم یقع فیه الناس کما سیقع الناس فی.
قوله تعالی: «فَناداها مِنْ تَحْتِها أَلَّا تَحْزَنِی» إلی آخر الآیتین ظاهر السیاق أن ضمیر الفاعل فی «فَناداها» لعیسی (ع) لا للروح السابق الذکر، و یؤیده تقییده بقوله:
«مِنْ تَحْتِها» فإن هذا القید أنسب لحال المولود مع والدته حین الوضع منه لحال الملک 
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المنادی مع من ینادیه، و یؤیده أیضا احتفافه بالضمائر الراجعة إلی عیسی (ع).
و قیل: الضمیر للروح و أصلح کون الروح تحتها بأنها کانت حین الوضع فی أکمة و کان الروح واقفا تحت الأکمة فناداها من تحتها، و لا دلیل علی شی‌ء من ذلک من جهة اللفظ.
و لا یبعد أن یستفاد من ترتب قوله: «فَناداها» علی قوله: «قالَتْ یا لَیْتَنِی» إلخ، أنها إنما قالت هذه الکلمة حین الوضع أو بعده فعقبها (ع) بقوله:
لا تخزنی، إلخ.
و قوله: «أَلَّا تَحْزَنِی» تسلیة لها لما أصابها من الحزن و الغم الشدید فإنه لا مصیبة هی أمر و أشق علی المرأة الزاهدة المتنسکة و خاصة إذا کانت عذراء بتولا من أن تتهم فی عرضها و خاصة إذا کانت من بیت معروف بالعفة و النزاهة فی حاضر حاله و سابق عهده و خاصة إذا کانت تهمة لا سبیل لها إلی الدفاع عن نفسها و کانت الحجة للخصم علیها، و لذا أشار أن لا تتکلم مع أحد و تکفل هو الدفاع عنها و تلک حجة لا یدفعها دافع.
و قوله: «قَدْ جَعَلَ رَبُّکِ تَحْتَکِ سَرِیًّا» السری جدول الماء، و السری هو الشریف الرفیع، و المعنی الأول هو الأنسب للسیاق، و من القرینة علیه قوله: بعد:
«فَکُلِی وَ اشْرَبِی» کما لا یخفی.
و قیل: المراد هو المعنی الثانی و مصداقه عیسی (ع)، و قد عرفت أن السیاق لا یساعد علیه، و علی أی تقدیر الجملة إلی آخر کلامه تطییب لنفس مریم (ع).
و قوله: «وَ هُزِّی إِلَیْکِ بِجِذْعِ النَّخْلَةِ تُساقِطْ عَلَیْکِ رُطَباً جَنِیًّا» الهز هو التحریک الشدید، و نقل عن الفراء أن العرب تقول: هزه و هز به، و المساقطة هی الإسقاط، و ضمیر «تُساقِطْ» للنخلة، و نسبة الهز إلی الجذع و المساقطة إلی النخلة لا تخلو من إشعار بأن النخلة کانت یابسة و إنما اخضرت و أورقت و أثمرت رطبا جنیا لساعتها، و الرطب هو نضیج البسر، و الجنی هو المجنی و ذکر فی القاموس- علی ما نقل- أن الجنی إنما یقال لما جنی من ساعته.
قوله تعالی: «فَکُلِی وَ اشْرَبِی وَ قَرِّی عَیْناً» قرار العین کنایة عن المسرة یقال:
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أقر الله علیک أی سرک، و المعنی: فکلی من الرطب الجنی الذی تسقط و اشربی من السری الذی تحتک و کونی علی مسرة من غیر أن تحزنی، و التمتع بالأکل و الشرب من أمارات السرور و الابتهاج فإن المصاب فی شغل من التمتع بلذیذ الطعام و مری‌ء الشراب و مصیبته شاغلة، و المعنی: فکلی من الرطب الجنی و اشربی من السری و کونی علی مسرة- مما حباک الله به- من غیر أن تحزنی، و أما ما تخافین من تهمة الناس و مساءلتهم فالزمی السکوت و لا تکلمی أحدا فأنا أکفیکهم.
قوله تعالی: «فَإِمَّا تَرَیِنَّ مِنَ الْبَشَرِ أَحَداً فَقُولِی إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً فَلَنْ أُکَلِّمَ الْیَوْمَ إِنْسِیًّا» المراد بالصوم صوم الصمت کما یدل علیه التفریع الذی فی قوله:
«فَلَنْ أُکَلِّمَ الْیَوْمَ إِنْسِیًّا» و کذا یستفاد من السیاق أنه کان أمرا مسنونا فی ذلک الوقت و لذا أرسل عذرا إرسال المسلم، و الإنسی منسوب إلی الإنس مقابل الجن و المراد به الفرد من الإنسان.
و قوله: «فَإِمَّا تَرَیِنَّ» إلخ، ما زائدة و الأصل إن تری بشرا فقولی إلخ، و المعنی:
إن تری بشرا و کلمک أو سألک عن شأن الولد فقولی إلخ، و المراد بالقول التفهیم بالإشارة فربما یسمی التفهیم بالإشارة قولا، و عن الفراء أن العرب تسمی کل ما وصل إلی الإنسان کلاما بأی طریق وصل ما لم یؤکد بالمصدر فإذا أکد لم یکن إلا حقیقة الکلام.
و لیس ببعید أن یستفاد من قوله: «فَقُولِی إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً» بمعونة السیاق أنه أمرها أن تنوی الصوم لوقتها و تنذره لله علی نفسها فلا یکون إخبارا بما لا حقیقة له.
و قوله: «فَإِمَّا تَرَیِنَ إلخ، علی أی حال متفرع علی قوله: «وَ قَرِّی عَیْناً» و المراد لا تکلمی بشرا و لا تجیبی أحدا سألک عن شأنی بل ردی الأمر إلی فأنا أکفیک جواب سؤالهم و أدافع خصامهم.
قوله تعالی: «فَأَتَتْ بِهِ قَوْمَها تَحْمِلُهُ قالُوا یا مَرْیَمُ أنی لک هذا لَقَدْ جِئْتِ شَیْئاً فَرِیًّا» الضمیران فی «بِهِ» و «تَحْمِلُهُ» لعیسی، و الاستفهام إنکاری حملهم علیه ما شاهدوه عن عجیب أمرها مع ما لها من سابقة الزهد و الاحتجاب و کانت ابنة عمران 
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و من آل هارون القدیس، و الفری هو العظیم البدیع و قیل: هو من الافتراء بمعنی الکذب کنایة عن القبیح المنکر و الآیة التالیة تؤید المعنی الأول، و معنی الآیة واضح.
قوله تعالی: «یا أُخْتَ هارُونَ ما کانَ أَبُوکِ امْرَأَ سَوْءٍ وَ ما کانَتْ أُمُّکِ بَغِیًّا» ذکر فی المجمع، أن فی المراد من هارون أربعة أقوال: أحدها: أنه کان رجلا صالحا من بنی إسرائیل ینسب إلیه کل صالح و علی هذا فالمراد بالأخوة الشباهة و معنی «یا أُخْتَ هارُونَ» یا شبیهة هارون، و الثانی: أنه کان أخاها لأبیها لا من أمها، و الثالث: أن المراد به هارون أخو موسی الکلیم و علی هذا فالمراد بالأخوة الانتساب کما یقال: أخو تمیم، و الرابع: أنه کان رجلا معروفا بالعهر و الفساد انتهی ملخصا و البغی الزانیة، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «فَأَشارَتْ إِلَیْهِ قالُوا کَیْفَ نُکَلِّمُ مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا» إشارتها إلیه إرجاع لهم إلیه حتی یجیبهم و یکشف لهم عن حقیقة الأمر، و هو جری منها علی ما أمرها به حینما ولد بقوله: «فَإِمَّا تَرَیِنَّ مِنَ الْبَشَرِ أَحَداً فَقُولِی إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً فَلَنْ أُکَلِّمَ الْیَوْمَ إِنْسِیًّا علی ما تقدم البحث عنه.
و المهد السریر الذی یهیأ للصبی فیوضع فیه و ینوم علیه، و قیل: المراد بالمهد فی الآیة حجر أمه، و قیل المرباة أی المرجحة، و قیل المکان الذی استقر علیه کل ذلک لأنها لم تکن هیئت له مهدا، و الحق أن الآیة ظاهرة فی ذلک و لا دلیل علی أنها لم تکن هیئت وقتئذ له مهدا فلعل الناس هجموا علیها و کلموها بعد ما رجعت إلی بیتها و استقرت فیه و هیئت له مهدا أو مرجحة و تسمی أیضا مهدا.
و قد استشکلت الآیة بأن الإتیان بلفظة کان مخل بالمعنی فإن ما یقتضیه المقام هو أن یستغربوا تکلیم من هو فی المهد صبی لا تکلیم من کان فی المهد صبیا قبل ذلک فکل من یکلمه الناس من رجل أو امرأة کان فی المهد صبیا قبل التکلیم بحین و لا استغراب فیه.
و أجیب عنه أولا أن الزمان الماضی منه بعید و منه قریب یلی الحال و إنما یفسد المعنی لو کان مدلول کان فی الآیة هو الماضی البعید، و أما لو کان هو القریب المتصل بالحال و هو زمان التکلیم فلا محذور فساد فیه. و الوجه للزمخشری فی الکشاف،.
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و فیه أنه و إن دفع الإشکال غیر أنه لا ینطبق علی نحو إنکارهم فإنهم إنما کانوا ینکرون تکلیمه و تکلمه من جهة أنه صبی فی المهد بالفعل لا من جهة أنه کان قبل زمان یسیر صبیا فی المهد فیکون «کانَ زائدا مستدرکا.
و أجیب عنه ثانیا: بأن قوله: «کَیْفَ نُکَلِّمُ» لحکایة الحال الماضیة و «مَنْ» موصولة و المعنی کیف نکلم الموصوفین بأنهم فی المهد أی لم نکلمهم إلی الآن حتی نکلم هذا. و هذا الوجه أیضا للزمخشری فی الکشاف،.
و فیه أنه و إن استحسنه غیر واحد لکنه معنی بعید عن الفهم!.
و أجیب عنه ثالثا أن کان زائد للتأکید من غیر دلالة علی الزمان، و «مَنْ کانَ فِی الْمَهْدِ» مبتدأ و خبر، و صبیا حال مؤکدة.
و فیه أنه لا دلیل علیه، علی أنه زیادة موجبة للالتباس من غیر ضرورة علی أنه قیل إن: «کانَ» الزائدة تدل علی الزمان و إن لم تدل علی الحدث.
و أجیب عنه رابعا بأن «مَنْ» فی الآیة شرطیة و «کانَ فِی الْمَهْدِ صَبِیًّا» شرطها و قوله: «کَیْفَ نُکَلِّمُ» فی محل الجزاء و المعنی من کان فی المهد صبیا لا یمکن تکلیمه و الماضی فی الجملة الشرطیة بمعنی المستقبل فلا إشکال.
و فیه أنه تکلف ظاهر.
و یمکن أن یقال: إن «کانَ» منعزلة عن الدلالة علی الزمان لما فی الکلام من معنی الشرط و الجزاء فإنه فی معنی من کان صبیا لا یمکن تکلیمه أو إن کان جی‌ء بها للدلالة علی ثبوت الوصف لموصوفه ثبوتا یقضی مضیه علیه و تحققه فیه و لزومه له کقوله تعالی: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: الإسراء: 93 أی إن البشریة و الرسالة تحققا فی فلا یسعنی ما لا یسع البشر الرسول، و قوله تعالی: «وَ مَنْ قُتِلَ مَظْلُوماً فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً»: الإسراء: 63 أی إن النصرة لازمة له بجعلنا لزوم الوصف الماضی لموصوفه و یکون المعنی کیف نکلم صبیا فی المهد ممعنا فی صباه من شأنه أنه لبث و سیلبث فی صباه برهة من الزمان.
و الله أعلم.
قوله تعالی: «قالَ إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا» شروع منه (ع)
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فی الجواب و لم یتعرض لمشکلة الولادة التی کانوا یکرون بها علی مریم (ع) لأن نطقه علی صباه و هو آیة معجزة و ما أخبر به من الحقیقة لا یدع ریبا لمرتاب فی أمره علی أنه سلم فی آخر کلامه علی نفسه فشهد بذلک علی نزاهته و أمنة من کل قذارة و خباثة و من نزاهته طهارة مولده.
و قد بدأ بقوله: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ» اعترافا بالعبودیة لله لیبطل به غلو الغالین و تتم الحجة علیهم، کما ختمه بمثل ذلک إذ یقول: «وَ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ».
و فی قوله: «آتانِیَ الْکِتابَ» إخبار بإعطاء الکتاب و الظاهر أنه الإنجیل، و فی قوله: «وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا» إعلام بنبوته، و قد تقدم فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب الفرق بین النبوة و الرسالة، فقد کان یومئذ نبیا فحسب ثم اختاره الله للرسالة، و ظاهر الکلام أنه کان أوتی الکتاب و النبوة لا أن ذلک إخبار بما سیقع.
قوله تعالی: «وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا» کونه (ع) مبارکا أینما کان هو کونه محلا لکل برکة و البرکة نماء الخیر کان نفاعا للناس یعلمهم العلم النافع و یدعوهم إلی العمل الصالح و یربیهم تربیة زاکیة و یبرئ الأکمه و الأبرص و یصلح القوی و یعین الضعیف.
و قوله: «وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ» إلخ، إشارة إلی تشریع الصلاة و الزکاة فی شریعته، و الصلاة هی التوجه العبادی الخاص إلی الله سبحانه و الزکاة الإنفاق المالی و هذا هو الذی استقر علیه عرف القرآن کلما ذکر الصلاة و الزکاة و قارن بینهما و ذلک فی نیف و عشرین موضعا فلا یعتد بقول من قال: إن المراد بالزکاة تزکیة النفس و تطهیرها دون الإنفاق المالی.
قوله تعالی: «وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا» أی جعلنی حنینا رءوفا بالناس و من ذلک أنی بر بوالدتی و لست جبارا شقیا بالنسبة إلی سائر الناس، و الجبار هو الذی یحمل الناس و لا یتحمل منهم، و نقل عن ابن عطاء أن الجبار الذی لا ینصح و الشقی الذی لا ینتصح.
قوله تعالی: «وَ السَّلامُ عَلَیَّ یَوْمَ وُلِدْتُ وَ یَوْمَ أَمُوتُ وَ یَوْمَ أُبْعَثُ حَیًّا» تسلیم منه علی نفسه فی المواطن الثلاثة الکلیة التی تستقبله فی کونه و وجوده، و قد تقدم توضیحه 
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فی آخر قصة یحیی المتقدمة.
نعم بین التسلیمتین فرق، فالسلام فی قصة یحیی نکرة یدل علی النوع، و فی هذه القصة محلی بلام الجنس یفید بإطلاقه الاستغراق، و فرق آخر و هو أن المسلم علی یحیی هو الله سبحانه و علی عیسی هو نفسه.
قوله تعالی: «ذلِکَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ قَوْلَ الْحَقِّ الَّذِی فِیهِ یَمْتَرُونَ» الظاهر أن هذه الآیة و التی تلیها معترضتان، و الآیة الثالثة: «وَ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ» من تمام قول عیسی (ع).
و قوله: «ذلِکَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ» الإشارة فیه إلی مجموع ما قص من أمره و شرح من وصفه أی ذلک الذی ذکرنا کیفیة ولادته و ما وصفه هو للناس من عبودیته و إیتائه الکتاب و جعله نبیا هو عیسی بن مریم.
و قوله: «قَوْلَ الْحَقِّ» منصوب بمقدر أی أقول قول الحق، و قوله: «الَّذِی فِیهِ یَمْتَرُونَ» أی یشکون أو یتنازعون، وصف لعیسی، و المعنی: ذلک عیسی بن مریم الذی یشکون أو یتنازعون فیه.
و قیل: المراد بقول الحق کلمة الحق و هو عیسی (ع) لأن الله سبحانه سماه کلمته فی قوله: «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ»: النساء: 171 و قوله: «یُبَشِّرُکِ بِکَلِمَةٍ مِنْهُ»: آل عمران: 45، و قوله: «بِکَلِمَةٍ مِنَ اللَّهِ»: آل عمران: 39، و علیه فقول الحق منصوب علی المدح، و یؤید المعنی الأول قوله تعالی فی هذا المعنی فی آخر القصة من سورة آل عمران: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ»: آل عمران: 60.
قوله تعالی: «ما کانَ لِلَّهِ أَنْ یَتَّخِذَ مِنْ وَلَدٍ سُبْحانَهُ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ» نفی و إبطال لما قالت به النصاری من بنوة المسیح، و قوله: «إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ» حجة أقیمت علی ذلک، و قد عبر بلفظ القضاء للدلالة علی ملاک الاستحالة.
و ذلک أن الولد إنما یراد للاستعانة به فی الحوائج، و الله سبحانه غنی عن ذلک لا یتخلف مراد عن إرادته إذا قضی أمرا فإنما یقول له کن فیکون.
و أیضا الولد هو أجزاء من وجود الوالد یعزلها ثم یربیها بالتدریج حتی یصیر
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فردا مثله، و الله سبحانه غنی عن التوسل فی فعله إلی التدریج و لا مثل له بل ما أراده کان کما أراده من غیر مهلة و تدریج من غیر أن یماثله، و قد تقدم نظیر هذا المعنی فی تفسیر قوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ»، الآیة: البقرة: 116 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ» معطوف علی قوله: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ» و هو من قول عیسی (ع)، و من الدلیل علیه وقوع الآیة بعینها فی المحکی من دعوته قومه فی قصته من سورة آل عمران، و نظیره فی سورة الزخرف حیث قال: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ عَذابِ یَوْمٍ أَلِیمٍ»: الزخرف: 65.
فلا وجه لما احتمله بعضهم أن الآیة استئناف و ابتداء کلام من الله سبحانه أو أمر منه للنبی ص أن یقول: إن الله ربی و «ربکم» إلخ علی أن سیاق الآیات أیضا لا یساعد علی شی‌ء من الوجهین فهو من کلام عیسی (ع) ختم کلامه بالاعتراف بالمربوبیة کما بدأ کلامه بالشهادة علی العبودیة لیقطع به دابر غلو الغالین فی حقه و یتم الحجة علیهم.
قوله تعالی: «فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ مَشْهَدِ یَوْمٍ عَظِیمٍ» الأحزاب جمع حزب و هو الجمع المنقطع فی رأیه عن غیره فاختلاف الأحزاب هو قول کل منهم فیه (ع) خلاف ما یقوله الآخرون، و إنما قال: «مِنْ بَیْنِهِمْ» لأن فیهم من ثبت علی الحق، و ربما قیل «مِنْ» زائدة و الأصل اختلف الأحزاب بینهم، و هو کما تری.
و الویل کلمة تهدید تفید تشدید العذاب، و المشهد مصدر میمی بمعنی الشهود: هذا.
و قد تقدم الکلام فی تفصیل قصص المسیح (ع) و کلیات اختلافات النصاری فیه فی الجزء الثالث من الکتاب.
قوله تعالی: «أَسْمِعْ بِهِمْ وَ أَبْصِرْ یَوْمَ یَأْتُونَنا لکِنِ الظَّالِمُونَ الْیَوْمَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ»
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أی ما أسمعهم و أبصرهم بالحق یوم یأتوننا و یرجعون إلینا و هو یوم القیامة فیتبین لهم وجه الحق فیما اختلفوا فیه کما حکی اعترافهم به فی قوله: «رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: الم السجدة: 12.
و أما الاستدراک الذی فی قوله: «لکِنِ الظَّالِمُونَ الْیَوْمَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ» فهو لدفع توهم أنهم إذا سمعوا و أبصروا یوم القیامة و انکشف لهم الحق سیهتدون فیسعدون بحصول المعرفة و الیقین فاستدرک أنهم لا ینتفعون بذلک و لا یهتدون بل الظالمون الیوم فی ضلال مبین لظلمهم.
و ذلک أن الیوم یوم جزاء لا یوم عمل فلا یواجهون الیوم إلا ما قدموه من العمل و أثره و ما اکتسبوه فی أمسهم لیومهم و أما أن یستأنفوا یوم القیامة عملا یتوقعون جزاءه غدا فلیس للیوم غد، و بعبارة أخری هؤلاء قد رسخت فیهم ملکة الضلال فی الدنیا و انقطعوا عن موطن الاختیار بحلول الموت فلیس لهم إلا أن یعیشوا مضطرین علی ما هیئوا لأنفسهم من الضلال لا معدل عنه فلا ینفعهم انکشاف الحق و ظهور الحقیقة.
و ذکر بعضهم أن المراد بالآیة أمر النبی ص أن یسمع القوم و یبصرهم ببیان أنهم یوم یحضرون للحساب و الجزاء سیکونون فی ضلال مبین. و هو وجه سخیف لا ینطبق علی الآیة البتة.
قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْحَسْرَةِ إِذْ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ وَ هُمْ لا یُؤْمِنُونَ» ظاهر السیاق أن قوله: «إِذْ قُضِیَ الْأَمْرُ» بیان لقوله: یَوْمَ الْحَسْرَةِ» ففیه إشارة إلی أن الحسرة إنما تأتیهم من ناحیة قضاء الأمر و القضاء إنما یوجب الحسرة إذا کان بحیث یفوت به عن المقضی علیه ما فیه قرة عینه و أمنیة نفسه و مخ سعادته الذی کان یقدر حصوله لنفسه و لا یری طیبا للعیش دونه لتعلق قلبه به و تولهه فیه، و معلوم أن الإنسان لا یرضی لفوت ما هذا شأنه و إن احتمل فی سبیل حفظه أی مکروه إلا أن یصرفه عنه الغفلة فیفرط فی جنبه و لذلک عقب الکلام بقوله: «وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ وَ هُمْ لا یُؤْمِنُونَ».
فالمعنی- و الله أعلم- و خوفهم یوما یقضی فیه الأمر فیتحتم علیهم الهلاک الدائم 
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فینقطعون عن سعادتهم الخالدة التی فیها قرة أعینهم فیتحسرون علیها حسرة لا تقدر بقدر إذ غفلوا فی الدنیا فلم یسلکوا الصراط الذی یهدیهم و یوصلهم إلیها بالاستقامة و هو الإیمان بالله وحده و تنزیهه عن الولد و الشریک.
و فیما قدمناه کفایة عن تفاریق الوجوه التی أوردوها فی تفسیر الآیة و الله الهادی.
قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَرِثُ الْأَرْضَ وَ مَنْ عَلَیْها وَ إِلَیْنا یُرْجَعُونَ» قال الراغب فی المفردات،: الوراثة و الإرث انتقال قنیة إلیک عن غیرک من غیر عقد و لا ما یجری مجری العقد و سمی بذلک المنتقل عن المیت- إلی أن قال- و یقال: ورثت مالا عن زید و ورثت زیدا. انتهی.
و الآیة- کأنها- تثبیت و نوع تقریب لقوله فی الآیة السابقة: «قُضِیَ الْأَمْرُ» فالمعنی و هذا القضاء سهل یسیر علینا فإنا نرث الأرض و إیاهم و إلینا یرجعون و وراثة الأرض أنهم یترکونها بالموت فیبقی لله تعالی و وراثة من علیها أنهم یموتون فیبقی ما بأیدیهم لله سبحانه، و علی هذا فالجملتان «نَرِثُ الْأَرْضَ وَ مَنْ عَلَیْها» فی معنی جملة واحدة «نرث عنهم الأرض».
و یمکن أن نحمل الآیة علی معنی أدق من ذلک و هو أن یراد أن الله سبحانه هو الباقی بعد فناء کل شی‌ء فهو الباقی بعد فناء الأرض یملک عنها ما کانت تملکه من الوجود و آثار الوجود و هو الباقی بعد فناء الإنسان یملک ما کان یملکه کما قصر الملک لنفسه فی قوله: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن: 16، و قوله: «وَ نَرِثُهُ ما یَقُولُ وَ یَأْتِینا فَرْداً»: مریم: 84.
و یرجع معنی هذه الوراثة إلی رجوع الکل و حشرهم إلیه تعالی فیکون قوله:
«وَ إِلَیْنا یُرْجَعُونَ» عطف تفسیر و بمنزلة التعلیل للجملة الثانیة أو لمجموع الجملتین بتغلیب أولی العقل علی غیرهم أو لبروز کل شی‌ء یومئذ أحیاء عقلاء.
و هذا الوجه أسلم من شبهة التکرار اللازم للوجه الأول فإن الکلام علیه نظیر أن یقال ورثت مال زید و زیدا.
و اختتام الکلام علی قصة عیسی (ع) بهذه الآیة لا یخلو عن مناسبة فإن وراثته تعالی من الحجج علی نفی الولد فإن الولد إنما یراد لیکون وارثا لوالده فالذی یرث کل شی‌ء فی غنی عن الولد.
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(بحث روائی)

فی المجمع،: و روی عن الباقر (ع): أنه یعنی جبرئیل تناول جیب مدرعتها فنفخ فیه نفخة- فکمل الولد فی الرحم من ساعته- کما یکمل الولد فی أرحام النساء تسعة أشهر- فخرجت من المستحم و هی حامل محج مثقل- فنظرت إلیها خالتها فأنکرتها- و مضت مریم علی وجهها مستحیة من خالتها و من زکریا
، و قیل: کانت مدة حملها تسع ساعات:
و هذا مروی عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و فی بعض الروایات أن مدة حملها کانت ستة أشهر.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «قالَتْ یا لَیْتَنِی مِتُّ قَبْلَ هذا» الآیة- و إنما تمنت الموت- إلی أن قال- و
روی عن الصادق (ع): لأنها لم تر فی قومها رشیدا ذا فراسة ینزهها من السوء.
و فیه،: فی قوله تعالی: «قَدْ جَعَلَ رَبُّکِ تَحْتَکِ سَرِیًّا»- قیل: ضرب جبرئیل برجله فظهر ماء عذب- و
قیل: بل ضرب عیسی برجله فظهرت عین ماء تجری: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی فی الصغیر و ابن مردویه عن البراء بن عازب عن النبی ص: فی قوله: «قَدْ جَعَلَ رَبُّکِ تَحْتَکِ سَرِیًّا» قال النهر.
أقول: و فی روایة أخری فیه 
عن ابن عمر عنه (ص): أنه نهر أخرجه الله لها لتشرب منه.
و فی الخصال، عن علی (ع) من حدیث الأربعمائة: ما تأکل الحامل من شی‌ء و لا تتداوی به أفضل من الرطب- قال الله تعالی لمریم: «وَ هُزِّی إِلَیْکِ بِجِذْعِ النَّخْلَةِ- تُساقِطْ عَلَیْکِ رُطَباً جَنِیًّا فَکُلِی وَ اشْرَبِی- وَ قَرِّی عَیْناً».
أقول: و هذا المعنی مروی فی عدة روایات من طرق أهل السنة عن النبی ص و من طرق الشیعة عن الباقر (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن جراح المدائنی عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الصیام لیس من الطعام و الشراب وحده. ثم قال: قالت مریم: «إِنِّی نَذَرْتُ لِلرَّحْمنِ صَوْماً»-
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 53
أی صوما صمتا- و فی نسخة أی صمتا- فإذا صمتم فاحفظوا ألسنتکم و غضوا أبصارکم- و لا تنازعوا و لا تحاسدوا.
الحدیث.
و فی کتاب سعد السعود، لابن طاووس من کتاب عبد الرحمن بن محمد الأزدی:
و حدثنی سماک بن حرب عن المغیرة بن شعبة: أن النبی ص بعثه إلی نجران فقالوا:
أ لستم تقرءون: «یا أُخْتَ هارُونَ» و بینهما کذا و کذا؟ فذکر ذلک للنبی ص فقال:
أ لا قلت لهم: إنهم کانوا یسمون بأنبیائهم و الصالحین منهم.
أقول: و أورد الحدیث فی الدر المنثور، مفصلا و فی مجمع البیان، مختصرا عن المغیرة عن النبی ص، و معنی الحدیث أن المراد بهارون فی قوله: «یا أُخْتَ هارُونَ» رجل مسمی باسم هارون النبی أخی موسی (ع)، و لا دلالة فیه علی کونه من الصالحین کما توهمه بعضهم.
و فی الکافی، و معانی الأخبار، عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ» قال: نفاعا.
أقول:
و رواه فی الدر المنثور، عن أرباب الکتب عن أبی هریرة عن النبی ص و لفظ الحدیث: قال النبی قول عیسی (ع): «وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ»- قال:
جعلنی نفاعا للناس أین اتجهت.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عدی و ابن عساکر عن ابن مسعود عن النبی ص: «وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ» قال: معلما و مؤدبا.
و فی الکافی، بإسناده عن برید الکناسی قال: سألت أبا جعفر (ع) أ کان عیسی بن مریم حین تکلم فی المهد- حجة الله علی أهل زمانه؟ فقال: کان یومئذ نبیا حجة لله غیر مرسل، أ ما تسمع لقوله حین قال: «إِنِّی عَبْدُ اللَّهِ- آتانِیَ الْکِتابَ وَ جَعَلَنِی نَبِیًّا وَ جَعَلَنِی مُبارَکاً أَیْنَ ما کُنْتُ- وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا».
قلت: فکان یومئذ حجة لله علی زکریا فی تلک الحال- و هو فی المهد؟ فقال: کان عیسی فی تلک الحال آیة لله- و رحمة من الله لمریم حین تکلم فعبر عنها- و کان نبیا حجة علی من سمع کلامه فی تلک الحال- ثم صمت فلم یتکلم حتی مضت له سنتان- و کان زکریا الحجة لله عز و جل بعد صمت عیسی بسنتین.
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ثم مات زکریا فورثه ابنه یحیی الکتاب و الحکمة- و هو صبی صغیر أ ما تسمع لقوله عز و جل: «یا یَحْیی خُذِ الْکِتابَ بِقُوَّةٍ وَ آتَیْناهُ الْحُکْمَ صَبِیًّا» فلما بلغ سبع سنین- تکلم بالنبوة و الرسالة حین أوحی الله إلیه، فکان عیسی الحجة علی یحیی و علی الناس أجمعین.
و لیس تبقی الأرض یا أبا خالد- یوما واحدا بغیر حجة لله علی الناس- منذ یوم خلق الله آدم (ع) و أسکنه الأرض.
الحدیث.
و فیه، بإسناده عن صفوان بن یحیی قال: قلت للرضا (ع) قد کنا نسألک قبل أن یهب الله لک أبا جعفر- فکنت تقول: یهب الله لی غلاما فقد وهب الله لک- فقر عیوننا فلا أرانا الله یومک- فإن کان کون فإلی من؟ فأشار بیده إلی أبی جعفر (ع) و هو قائم بین یدیه: فقلت: جعلت فداک هذا ابن ثلاث سنین قال: و ما یضره من ذلک شی‌ء- قد قام عیسی بالحجة و هو ابن ثلاث سنین.
أقول: و یقرب منه ما فی بعض آخر من الروایات.
و فیه، بإسناده عن معاویة بن وهب قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن أفضل ما یتقرب به العباد إلی ربهم- و أحب ذلک إلی الله عز و جل ما هو؟ فقال: ما أعلم شیئا بعد المعرفة أفضل من هذه الصلاة- أ لا تری أن العبد الصالح عیسی بن مریم قال:
«وَ أَوْصانِی بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ ما دُمْتُ حَیًّا».
و فی عیون الأخبار، بإسناده عن الصادق (ع) فی حدیث: و منها عقوق الوالدین لأن الله عز و جل جعل العاق- جبارا شقیا فی قوله حکایة عن عیسی (ع): «وَ بَرًّا بِوالِدَتِی وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا».
أقول: ظاهر الروایة أنه (ع) أخذ قوله: «وَ لَمْ یَجْعَلْنِی جَبَّاراً شَقِیًّا» عطف تفسیر لقوله: «وَ بَرًّا بِوالِدَتِی».
و فی المجمع، و روی مسلم فی الصحیح بالإسناد عن أبی سعید الخدری قال: قال رسول الله ص: إذا دخل أهل الجنة الجنة و أهل النار النار- قیل: یا أهل الجنة فیشرفون و ینظرون، و قیل: یا أهل النار فیشرفون و ینظرون- فیجاء بالموت کأنه کبش أملح فیقال لهم: تعرفون الموت؟ فیقولون: هذا هذا و کل قد عرفه. قال:
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فیقدم فیذبح ثم یقال: یا أهل الجنة خلود فلا موت- و یا أهل النار خلود فلا موت:
قال: فذلک قوله: «وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْحَسْرَةِ» الآیة.
قال: و رواه أصحابنا عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) ثم جاء فی آخره: فیفرح أهل الجنة فرحا- لو کان أحد یومئذ میتا لماتوا فرحا، و یشهق أهل النار شهقة- لو کان أحد میتا لماتوا.
أقول: و روی هذا المعنی غیر مسلم من أرباب الجوامع کالبخاری و الترمذی و النسائی و الطبری و غیرهم عن أبی سعید و أبی هریرة و ابن مسعود و ابن عباس.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «إِنَّا نَحْنُ نَرِثُ الْأَرْضَ وَ مَنْ عَلَیْها» قال: کل شی‌ء خلقه الله یرثه الله یوم القیامة.
أقول: و هذا هو المعنی الثانی من معنیی الآیة المتقدمة فی تفسیرها.
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اشارة

وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِبْراهِیمَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا (41) إِذْ قالَ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً (42) یا أَبَتِ إِنِّی قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا (43) یا أَبَتِ لا تَعْبُدِ الشَّیْطانَ إِنَّ الشَّیْطانَ کانَ لِلرَّحْمنِ عَصِیًّا (44) یا أَبَتِ إِنِّی أَخافُ أَنْ یَمَسَّکَ عَذابٌ مِنَ الرَّحْمنِ فَتَکُونَ لِلشَّیْطانِ وَلِیًّا (45)
قالَ أَ راغِبٌ أَنْتَ عَنْ آلِهَتِی یا إِبْراهِیمُ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ لَأَرْجُمَنَّکَ وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا (46) قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا (47) وَ أَعْتَزِلُکُمْ وَ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ أَدْعُوا رَبِّی عَسی أَلاَّ أَکُونَ بِدُعاءِ رَبِّی شَقِیًّا (48) فَلَمَّا اعْتَزَلَهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ کُلاًّ جَعَلْنا نَبِیًّا (49) وَ وَهَبْنا لَهُمْ مِنْ رَحْمَتِنا وَ جَعَلْنا لَهُمْ لِسانَ صِدْقٍ عَلِیًّا (50)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی نبذة من قصة إبراهیم (ع) و هی محاجته أباه فی أمر الأصنام بما آتاه الله من الهدی الفطری و المعرفة الیقینیة و اعتزاله إیاه و قومه و آلهتهم فوهب الله له إسحاق و یعقوب و خصه بکلمة باقیة فی عقبه و جعل له و لأعقابه ذکرا جمیلا باقیا مدی الدهر.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِبْراهِیمَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا» الظاهر أن الصدیق اسم مبالغة من الصدق فهو الذی یبالغ فی الصدق فیقول ما یفعل و یفعل ما یقول لا مناقضة بین قوله و فعله، و کذلک کان إبراهیم (ع) قال بالتوحید فی عالم وثنی و هو وحده فحاج أباه و قومه و قاوم ملک بابل و کسر الآلهة و ثبت علی ما قال حتی ألقی فی النار ثم اعتزلهم و ما یعبدون کما وعد أباه أول یوم فوهب الله له إسحاق و یعقوب إلی آخر ما عده تعالی من مواهبه.
و قیل: إن الصدیق اسم مبالغة للتصدیق، و معناه: أنه کان کثیر التصدیق للحق یصدقه بقوله و فعله، و هذا المعنی و إن وافق المعنی الأول بحسب المال لکن یبعده ندرة مجی‌ء صیغة المبالغة من المزید فیه.
و النبی علی وزن فعیل مأخوذ من النبإ سمی به النبی لأنه عنده نبأ الغیب بوحی من الله، و قیل: هو مأخوذ من النبوة بمعنی الرفعة سمی به لرفعة قدره.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً» ظرف لإبراهیم حیث إن المراد بذکره و ذکر نبئه و قصته کما تقدم نظیره فی قوله: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مَرْیَمَ» و أما قول من قال بکونه ظرفا لقوله: «صِدِّیقاً» أو قوله: «نَبِیًّا» فهو تکلف یستبشعه الطبع السلیم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 57
و قد نبه إبراهیم أباه فیما ألقی إلیه من الخطاب أولا أن طریقه الذی یسلکه بعبادة الأصنام لغو باطل، و ثانیا أن له من العلم ما لیس عنده فلیتبعه لیهدیه إلی طریق الحق لأنه علی خطر من ولایة الشیطان.
فقوله: «یا أَبَتِ لِمَ تَعْبُدُ ما لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ» إلخ، إنکار توبیخی لعبادته الأصنام و قد عدل من ذکر الأصنام إلی ذکر أوصافها «ما لا یَسْمَعُ» إلخ، لیشیر إلی الدلیل فی ضمن إلقاء المدلول و یعطی الحجة فی طی المدعی و هو أن عبادة الأصنام لغو باطل من وجهین: أحدهما أن العبادة إظهار الخضوع و تمثیل التذلل من العابد للمعبود فلا یستقیم إلا مع علم المعبود بذلک، و الأصنام جمادات مصورة فاقدة للشعور لا تسمع و لا تبصر فعبادتها لغو لا أثر لها، و هذا هو الذی أشار إلیه بقوله: «لا یَسْمَعُ وَ لا یُبْصِرُ».
و ثانیهما: أن العبادة و الدعاء و رفع الحاجة إلی شی‌ء إنما ذلک لیجلب للعابد نفعا أو یدفع عنه ضررا فیتوقف و لا محالة علی قدرة فی المعبود علی ذلک، و الأصنام لا قدرة لها علی شی‌ء فلا تغنی عن عابدها شیئا بجلب نفع أو دفع ضرر فعبادتها لغو لا أثر لها، و هذا هو الذی أشار إلیه بقوله: «وَ لا یُغْنِی عَنْکَ شَیْئاً».
و قد تقدم فی تفسیر سورة الأنعام أن هذا الذی کان یخاطبه إبراهیم (ع) بقوله: «یا أَبَتِ» لم یکن والده و إنما کان عمه أو جده لأمه أو زوج أمه بعد وفاة والده فراجع.
و المعروف من مذهب النحاة فی لفظ «یا أبت» أن التاء عوض من یاء المتکلم و مثله «یا أمت» و یختص التعویض بالنداء فلا یقال مثلا قال أبت و قالت أمت.
قوله تعالی: «یا أَبَتِ إِنِّی قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ ما لَمْ یَأْتِکَ فَاتَّبِعْنِی أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا» لما بین له بطلان عبادته للأصنام و لغویتها و کان لازم معناه أنه سألک طریق غیر سوی عن جهل نبهه أن له علما بهذا الشأن لیس عنده و علیه أن یتبعه حتی یهدیه إلی صراط- و هو الطریق الذی لا یضل سالکه لوضوحه- سوی هو فی غفلة من أمره، و لذا نکره إذ قال: «أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا» و لم یقل: أهدک الصراط السوی کأنه یقول: إذ کنت تسلک صراطا و لا محالة من سلوکه فلا تسلک هذا الصراط غیر
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السوی بجهالة بل اتبعنی أهدک صراطا سویا فإنی لذو علم بهذا الشأن.
و فی قوله: «قَدْ جاءَنِی مِنَ الْعِلْمِ» دلیل علی أنه أوتی العلم بالحق قبل دعوته و محاجته هذه و فیه تصدیق ما قدمناه فی قصته (ع) من سورة الأنعام أنه أوتی العلم بالله و مشاهدة ملکوت السماوات و الأرض قبل أن یلقی أباه و قومه و یحاجهم.
و المراد بالهدایة فی قوله: «أَهْدِکَ صِراطاً سَوِیًّا» الهدایة بمعنی إراءة الطریق دون الإیصال إلی المطلوب فإنه شأن الإمام و لم یجعل إماما، بعد و قد فصلنا القول فی هذا المعنی فی تفسیر قوله تعالی: «قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً»: البقرة: 134.
قوله تعالی: «یا أَبَتِ لا تَعْبُدِ الشَّیْطانَ إِنَّ الشَّیْطانَ کانَ لِلرَّحْمنِ عَصِیًّا» إلی آخر الآیتین الوثنیون یرون وجود الجن- و إبلیس من الجن- و یعبدون أصنامهم کما یعبدون أصنام الملائکة و القدیسین من البشر، غیر أنه لیس المراد بالنهی النهی عن العبادة بهذا المعنی إذ لا موجب لتخصیص الجن من بین معبودیهم بالنهی عن عبادتهم بل المراد بالعبادة الطاعة کما فی قوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ» الآیة: یس: 60، فالنهی عن عبادة الشیطان نهی عن طاعته فیما یأمر به و مما یأمر به عبادة غیر الله.
لما دعاه إلی اتباعه لیهدیه إلی صراط سوی أراد أن یحرضه علی الاتباع بقلعه عما هو علیه فنبهه علی أن عبادة الأصنام لیست مجرد لغو لا یضر و لا ینفع بل هی فی معرض أن تورد صاحبها مورد الهلاک و تدخله تحت ولایة الشیطان التی لا مطمع بعدها فی صلاح و فلاح و لا رجاء لسلامة و سعادة.
و ذلک أن عبادتها- و المستحق للعبادة هو الله سبحانه لکونه رحمانا تنتهی إلیه کل رحمة- و التقرب إلیها إنما هی من الشیطان و تسویله، و الشیطان عصی للرحمن لا یأمر بشی‌ء فیه رضاه و إنما یوسوس بما فیه معصیته المؤدیة إلی عذابه و سخطه و العکوف علی معصیته و خاصة فی أخص حقوقه و هی عبادته وحده، فیه مخافة أن ینقطع عن العاصی رحمته و هی الهدایة إلی السعادة و ینزل علیه عذاب الخذلان فلا یتولی الله أمره فیکون الشیطان هو مولاه و هو ولی الشیطان و هو الهلاک.
فمعنی الآیتین- و الله أعلم- یا أبت لا تطع الشیطان فیما یأمرک به من عبادة
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الأصنام لأن الشیطان عصی مقیم علی معصیة الله الذی هو مصدر کل رحمة و نعمة فهو لا یأمر إلا بما فیه معصیته و الحرمان عن رحمته، و إنما أنهاک عن معصیته فی طاعة الشیطان لأنی أخاف یا أبت أن یأخذک شی‌ء من عذاب خذلانه و ینقطع عنک رحمته فلا یبقی لتولی أمرک إلا الشیطان فتکون ولیا للشیطان و الشیطان مولاک.
و قد ظهر مما تقدم:
أولا: أن المراد بالعبادة فی قوله: «لا تَعْبُدِ الشَّیْطانَ» عبادة الطاعة، و لوصف الشیطان- و معناه الشریر- دخل فی الحکم.
و ثانیا: وجه تبدیل اسم الجلالة من وصف الرحمن فی موضعین فإن لوصف الرحمة المطلقة دخلا فی الحکمین فإن کونه تعالی مصدرا لکل رحمة و نعمة هو الموجب لقبح الإصرار علی معصیته و المصحح للنهی عن طاعة من یقیم علی عصیانه، و کذا مصدریته لکل رحمة هو الباعث علی الخوف من عذابه الذی یلازم إمساک الرحمة و غشیان النقمة و الشقوة.
و ثالثا: أن المراد بالعذاب هو الخذلان، أو ما هو بمعناه کإمساک الرحمة و ترک الإنسان و نفسه، و ما ذکره بعضهم أن المراد به العذاب الأخروی لا یساعد علیه السیاق.
قوله تعالی: «قالَ أَ راغِبٌ أَنْتَ عَنْ آلِهَتِی یا إِبْراهِیمُ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ لَأَرْجُمَنَّکَ وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا» الرغبة عن الشی‌ء نقیض الرغبة فیه کما فی المجمع، و الانتهاء: الکف عن الفعل بعد النهی، و الرجم الرمی بالحجارة، و المعروف من معناه القتل برمی الحجارة، و الهجر هو الترک و المفارقة، و الملی الدهر الطویل.
و فی الآیة تهدید لإبراهیم بأخزی القتل و أذله و هو الرجم الذی یقتل به المطرودون، و فیها طرد آزر لإبراهیم عن نفسه.
قوله تعالی: «قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا» الحفی علی ما ذکره الراغب: البر اللطیف و هو الذی یتتبع دقائق الحوائج فیحسن و یرفعها واحدا بعد واحد، یقال: حفا یحفو حفی و حفوة، و إحفاء السؤال و الإحفاء فیه:
الإلحاح و الإمعان فیه.
قابل إبراهیم (ع) أباه فیما أساء إلیه و هدده و فیه سلب الأمن عنه من قبله 
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بالسلام الذی فیه إحسان و إعطاء أمن، و وعده أن یستغفر له ربه و أن یعتزلهم و ما یدعون من دون الله کما أمره أن یهجره ملیا.
أما السلام فهو من دأب الکرام قابل به جهالة أبیه إذ هدده بالرجم و طرده لکلمة حق قالها، قال تعالی: «وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً»: الفرقان: 72، و قال: «وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً»: الفرقان: 63، و أما ما قیل: إنه کان سلام تودیع و تحیة مفارقة و هجرة امتثالا لقوله: «وَ اهْجُرْنِی مَلِیًّا» ففیه أنه اعتزله و قومه بعد مدة غیر قصیرة.
و أما استغفاره لأبیه و هو مشرک فظاهر قوله: «یا أَبَتِ إِنِّی أَخافُ أَنْ یَمَسَّکَ عَذابٌ مِنَ الرَّحْمنِ فَتَکُونَ لِلشَّیْطانِ وَلِیًّا» إنه (ع) لم یکن وقتئذ قاطعا بکونه من أولیاء الشیطان أی مطبوعا علی قلبه بالشرک جاحدا معاندا للحق عدوا لله سبحانه و لو کان قاطعا لم یعبر بمثل قوله: «إِنِّی أَخافُ» بل کان یحتمل أن یکون جاهلا مستضعفا لو ظهر له الحق اتبعه، و من الممکن أن تشمل الرحمة الإلهیة لأمثال هؤلاء قال تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا فَأُولئِکَ عَسَی اللَّهُ أَنْ یَعْفُوَ عَنْهُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَفُوًّا غَفُوراً»: النساء: 99، فاستعطفه (ع) بوعد الاستغفار و لم یحتم له المغفرة بل أظهر الرجاء بدلیل قوله: «إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا» و قوله تعالی «إِلَّا قَوْلَ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ وَ ما أَمْلِکُ لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ: الممتحنة- 4.
و یؤید ما ذکر قوله تعالی: «ما کانَ لِلنَّبِیِّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا أَنْ یَسْتَغْفِرُوا لِلْمُشْرِکِینَ وَ لَوْ کانُوا أُولِی قُرْبی مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُمْ أَصْحابُ الْجَحِیمِ، وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ إِنَّ إِبْراهِیمَ لَأَوَّاهٌ حَلِیمٌ»: التوبة: 114، فتبریه بعد تبین عداوته دلیل علی أنه کان قبل ذلک عند الموعدة یرجو أن یکون غیر عدو لله مع کونه مشرکا، و لیس ذلک إلا الجاهل غیر المعاند.
و یؤید هذا النظر قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ- إلی أن قال- لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ 
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فِی الدِّینِ وَ لَمْ یُخْرِجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ أَنْ تَبَرُّوهُمْ وَ تُقْسِطُوا إِلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ»، الخ:
الممتحنة: 8.
و مما قیل فی توجیه استغفاره لأبیه و هو مشرک أنه وعده الاستغفار و استغفر له بمقتضی العقل فإن العقل لا یأبی عن تجویزه و إنما منع منه النقل و لم یثبت یومئذ المنع عنه شرعا ثم لما حرم ذلک فی شرعه تبرأ منه.
و فیه: أنه لا ینطبق علی آیات القصة کما یظهر بالتأمل فیما قدمناه.
و منها: أن معنی استغفاره کان مشروطا بتوبته و إیمانه. و هو کما تری.
و منها: أن معنی «سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی» سأدعو الله أن لا یعذبک فی الدنیا. و هو کسابقه تقیید من غیر مقید.
و منها: أنه وعد الدعاء بالمسبب و هو بالاستلزام وعد للدعاء بالسبب فمعنی سأسأل الله أن یغفر لک، سأسأله أن یوفقک للتوبة و یهدیک للإیمان فیغفر لک، و یمکن أن یجعل طلب المغفرة کنایة عن طلب توفیق التوبة و الهدایة إلی الإیمان.
و هذا و إن کان أعدل الوجوه لکنه لا یخلو عن بعد لأن فی الکلام استعطافا و هو بطلب المغفرة أنسب منه بطلب التوفیق و الهدایة، تأمل فیه.
و نظیر دعائه لأبیه دعاؤه لعامة المشرکین فی قوله: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: إبراهیم: 36.
قوله تعالی: «وَ أَعْتَزِلُکُمْ وَ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ أَدْعُوا رَبِّی عَسی أَلَّا أَکُونَ بِدُعاءِ رَبِّی شَقِیًّا» وعد باعتزالهم و الابتعاد منهم و من أصنامهم لیخلو بربه و یخلص الدعاء له رجاء أن لا یکون بسبب دعائه شقیا و إنما أخذ بالرجاء لأن هذه الأسباب من الدعاء و التوجه إلی الله و نحوه لیست بأسباب موجبة علیه تعالی شیئا بل الإثابة و الإسعاد و نحوه بمجرد التفضل منه تعالی. علی أن الأمور بخواتمها و لا یعلم الغیب إلا الله فعلی المؤمن أن یسیر بین الخوف و الرجاء.
قوله تعالی: «فَلَمَّا اعْتَزَلَهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ» إلی آخر الآیتین. لعل الاقتصار علی ذکر إسحاق لتعلق الغرض بذکر توالی النبوة
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فی الشجرة الإسرائیلیة و لذلک عقب إسحاق بذکر یعقوب فإن فی نسله جما غفیرا من الأنبیاء، و یؤید ذلک أیضا قوله: «وَ کُلًّا جَعَلْنا نَبِیًّا».
و قوله: «وَ وَهَبْنا لَهُمْ مِنْ رَحْمَتِنا» من الممکن أن یکون المراد به الإمامة کما وقع فی قوله: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا»: الأنبیاء: 73، أو التأیید بروح القدس کما یشیر إلیه قوله:
«وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ» الآیة: الأنبیاء: 73 علی ما سیجی‌ء من معناه أو مطلق الولایة الإلهیة.
و قوله: «وَ جَعَلْنا لَهُمْ لِسانَ صِدْقٍ عَلِیًّا» اللسان علی ما ذکروا- هو الذکر بین الناس بالمدح أو الذم و إذا أضیف إلی الصدق فهو الثناء الجمیل الذی لا کذب فیه، و العلی هو الرفیع و المعنی و جعلنا لهم ثناء جمیلا صادقا رفیع القدر.
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اشارة

وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولاً نَبِیًّا (51) وَ نادَیْناهُ مِنْ جانِبِ الطُّورِ الْأَیْمَنِ وَ قَرَّبْناهُ نَجِیًّا (52) وَ وَهَبْنا لَهُ مِنْ رَحْمَتِنا أَخاهُ هارُونَ نَبِیًّا (53) وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ وَ کانَ رَسُولاً نَبِیًّا (54) وَ کانَ یَأْمُرُ أَهْلَهُ بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ وَ کانَ عِنْدَ رَبِّهِ مَرْضِیًّا (55)
وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِدْرِیسَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا (56) وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا (57)



(بیان)

ذکر جمع آخرین من الأنبیاء و شی‌ء من موهبة الرحمة التی خصهم الله بها، و هم موسی و هارون و إسماعیل و إدریس (ع).
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قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا» قد تقدم معنی المخلص بفتح اللام و أنه الذی أخلصه الله لنفسه فلا نصیب لغیره تعالی فیه لا فی نفسه و لا فی عمله، و هو أعلی مقامات العبودیة. و تقدم أیضا الفرق بین الرسول و النبی.
قوله تعالی: «وَ نادَیْناهُ مِنْ جانِبِ الطُّورِ الْأَیْمَنِ وَ قَرَّبْناهُ نَجِیًّا» الأیمن صفة لجانب أی الجانب الأیمن من الطور، و فی المجمع،: النجی بمعنی المناجی کالجلیس و الضجیع.
و ظاهر أن تقریبه (ع) کان تقریبا معنویا و إن کانت هذه الموهبة الإلهیة فی مکان و هو الطور ففیه کان التکلیم، و مثاله من الحس أن ینادی السید العزیز عبده الذلیل فیقربه من مجلسه حتی یجعله نجیا یناجیه ففیه نیل ما لا سبیل لغیره إلیه.
قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ مِنْ رَحْمَتِنا أَخاهُ هارُونَ نَبِیًّا» إشارة إلی إجابة ما دعا به موسی عند ما أوحی إلیه لأول مرة فی الطور إذ قال: «وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی هارُونَ أَخِی اشْدُدْ بِهِ أَزْرِی وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی»: طه: 32.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ» إلی آخر الآیتین. اختلفوا فی «إِسْماعِیلَ» هذا فقال الجمهور هو إسماعیل بن إبراهیم خلیل الرحمن، و إنما ذکر وحده و لم یذکر مع إسحاق و یعقوب اعتناء بشأنه، و قیل: هو غیره، و هو إسماعیل بن حزقیل من أنبیاء بنی إسرائیل، و لو کان هو ابن إبراهیم لذکر مع إسحاق و یعقوب.
و یضعف ما وجه به قول الجمهور: أنه استقل بالذکر اعتناء بشأنه، أنه لو کان کذلک لکان الأنسب ذکره بعد إبراهیم و قبل موسی (ع) لا بعد موسی.
قوله تعالی: «وَ کانَ یَأْمُرُ أَهْلَهُ بِالصَّلاةِ وَ الزَّکاةِ وَ کانَ عِنْدَ رَبِّهِ مَرْضِیًّا» المراد بأهله خاصته من عترته و عشیرته و قومه کما هو ظاهر اللفظ، و قیل: المراد بأهله أمته و هو قول بلا دلیل.
و المراد بکونه عند ربه مرضیا کون نفسه مرضیة دون عمله کما ربما فسره به بعضهم فإن إطلاق اللفظ لا یلائم تقیید الرضا بالعمل.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِدْرِیسَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا» إلی آخر
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الآیتین. قالوا: إن إدریس النبی کان اسمه أخنوخ و هو من أجداد نوح (ع) علی ما ذکر فی سفر التکوین من التوراة، و إنما اشتهر بإدریس لکثرة اشتغاله بالدرس.
و قوله: «وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا» من الممکن أن یستفاد من سیاق القصص المسرودة فی السورة و هی تعد مواهب النبوة و الولایة و هی مقامات إلهیة معنویة أن المراد بالمکان العلی الذی رفع إلیه درجة من درجات القرب إذ لا مزیة فی الارتفاع المادی و الصعود إلی أقاصی الجو البعیدة أینما کان.
و قیل: إن المراد بذلک- کما ورد به الحدیث- أن الله رفعه إلی بعض السماوات و قبضه هناک، و فیه إراءة آیة خارقة و قدرة إلهیة بالغة و کفی بها مزیة.



(قصة إسماعیل صادق الوعد)

لم ترد قصة إسماعیل بن حزقیل النبی فی القرآن إلا فی هاتین الآیتین علی أحد التفسیرین و قد أثنی الله سبحانه علیه بجمیل الثناء فعده صادق الوعد و آمرا بالمعروف و مرضیا عند ربه، و ذکر أنه کان رسولا نبیا.
و أما الحدیث ففی علل الشرائع، بإسناده عن ابن أبی عمیر و محمد بن سنان عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع) قال: إن إسماعیل الذی قال الله عز و جل فی کتابه:
«وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ- وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا» لم یکن إسماعیل بن إبراهیم- بل کان نبیا من الأنبیاء بعثه الله عز و جل إلی قومه- فأخذوه و سلخوا فروة رأسه و وجهه- فأتاه ملک فقال إن الله جل جلاله بعثنی إلیک- فمرنی بما شئت فقال: لی أسوة بما یصنع بالأنبیاء (ع).
أقول: و روی هذا المعنی أیضا بإسناده عن أبی بصیر عنه (ع) و فی آخره: یکون لی أسوة بالحسین (ع).
و فی العیون، بإسناده إلی سلیمان الجعفری عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: أ تدری لم سمی إسماعیل صادق الوعد؟ قال: قلت: لا أدری. قال: وعد رجلا فجلس له حولا ینتظره:.
أقول: و روی هذا المعنی فی الکافی، عن ابن أبی عمیر عن منصور بن حازم عن 
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أبی عبد الله (ع)، و رواه أیضا فی المجمع، مرسلا عنه (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِسْماعِیلَ إِنَّهُ کانَ صادِقَ الْوَعْدِ» قال: وعد وعدا فانتظر صاحبه سنة، و هو إسماعیل بن حزقیل.
أقول: وعده (ع) و هو أن یثبت فی مکانه فی انتظار صاحبه کان مطلقا لم یقیده بساعة أو یوم و نحوه فألزمه مقام الصدق أن یفی به بإطلاقه و یصبر نفسه فی المکان الذی وعد صاحبه أن یقیم فیه حتی یرجع إلیه.
و صفة الوفاء کسائر الصفات النفسانیة من الحب و الإرادة و العزم و الإیمان و الثقة و التسلیم ذات مراتب مختلفة باختلاف العلم و الیقین فکما أن من الإیمان ما یجتمع مع أی خطیئة و إثم و هو أنزل مراتبه و لا یزال ینمو و یصفو حتی یخلص من کل شرک خفی فلا یتعلق القلب بشی‌ء غیر الله و لو بالتفات إلی من دونه و هو أعلی مراتبه کذلک الوفاء بالوعد ذو مراتب فمن مراتبه فی المقال مثلا إقامة ساعة أو ساعتین حتی تعرض حاجة أخری توجب الانصراف إلیها و هو الذی یصدق علیه الوفاء عرفا، و أعلی منه مرتبة الإقامة بالمکان حتی یواس من رجوع الصدیق إلیه عادة بمجی‌ء اللیل و نحوه فیقید به إطلاق الوعد، و أعلی منه مرتبة الأخذ بإطلاق القول و الإقامة حتی یرجع و إن طال الزمان فالنفوس القویة التی تراقب قولها و فعلها لا تلقی من القول إلا ما فی وسعها أن تصدقه بالفعل ثم إذا لفظت لم یصرفها عن إتمام الکلمة و إنفاذ العزیمة أی صارف.
و فی الروایة: أن النبی ص وعد بعض أصحابه بمکة أن ینتظره عند الکعبة- حتی یرجع إلیه فمضی الرجل لشأنه و نسی الأمر- فبقی (ص) ثلاثة أیام هناک ینتظره- فاطلع بعض الناس علیه فأخبر الرجل بذلک فجاء و اعتذر إلیه- و هذا مقام الصدیقین لا یقولون إلا ما یفعلون.



(قصة إدریس النبی (ع))

1- لم یذکر (ع) فی القرآن إلا فی الآیتین من سورة مریم: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ إِدْرِیسَ إِنَّهُ کانَ صِدِّیقاً نَبِیًّا وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا»: الآیة- 56- 57 و فی قوله:
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«وَ إِسْماعِیلَ وَ إِدْرِیسَ وَ ذَا الْکِفْلِ کُلٌّ مِنَ الصَّابِرِینَ وَ أَدْخَلْناهُمْ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُمْ مِنَ الصَّالِحِینَ»: الأنبیاء: 85 86.
و فی الآیات ثناء منه تعالی علیه جمیل فقد عده نبیا و صدیقا و من الصابرین و من الصالحین، و أخبر أنه رفعه مکانا علیا.
2-
و من الروایات الواردة فی قصته ما عن کتاب کمال الدین و تمام النعمة، بإسناده عن إبراهیم بن أبی البلاد عن أبیه عن الباقر (ع): و الحدیث طویل لخصناه- أنه کان بدء نبوة إدریس (ع)- أنه کان فی زمانه ملک جبار، و رکب ذات یوم فی بعض النزهة- فمر بأرض خضراء نضرة أعجبته فأحب أن یمتلکها- و کانت الأرض لعبد مؤمن فأمر بإحضاره- و ساومه فیها لیشتریها فلم یبعها و لم یرض به- فرجع الملک إلی البلدة و هو مغموم متحیر فی أمره- فاستشار امرأة له کان یستشیرها فی هامة الأمور- فأشارت علیه أن یقیم علیه شهودا أنه خرج عن دین الملک- فیقتله و یملک أرضه ففعل ما أشارت إلیه و غصب الأرض.
فأوحی الله إلی إدریس أن یأتی الملک و یقول له عنه: أ ما رضیت أن قتلت عبدی المؤمن ظلما- حتی استخلصت أرضه خالصة لک- و أحوجت عیاله من بعده و أجعتهم؟ أما و عزتی لأنتقمن له منک فی الآجل- و لأسلبن ملکک فی العاجل، و لأخربن مدینتک و لأذلن عزک- و لأطعمن الکلاب لحم امرأتک- فقد غرک یا مبتلی حلمی عنک.
فأتاه إدریس برسالة الله و بلغه ذلک فی ملإ من أصحابه- فأخرجه الملک من مجلسه- ثم أرسل إلیه بإشارة من امرأته قوما یقتلونه، فانتبه لذلک بعض أصحاب إدریس- و أشاروا علیه بالخروج و الهجرة- فخرج منها لیومه و معه بعض أصحابه- ثم ناجی ربه و شکی إلیه ما لقیه من الملک فی رسالته إلیه- فأوحی إلیه بالخروج من القریة، و أنه سینفذ فی الملک أمره و یصدق فیه قوله، ثم سأل أن لا تمطر السماء علی القریة و ما حولها حتی یسأل ذلک- فأجیب إلیه.
فأخبر إدریس بذلک أصحابه من المؤمنین- و أمرهم بالخروج منها فخرجوا و تفرقوا- فی البلاد و کانوا عشرین رجلا- و شاع خبر وحیه و خروجه بین الناس، و خرج هو
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متنحیا إلی کهف فی جبل شاهق یعبد الله فیه- و یصوم النهار و یأتیه ملک بطعام یفطر به عند کل مساء.
و أنفذ الله فی الملک و امرأته و مدینته- ما أوحاه إلی إدریس و ظهر فی المدینة جبار آخر عاص، و أمسکت السماء عنهم أمطارها عشرین سنة- حتی جهدوا و اشتدت حالهم- فلما بلغ بهم الجهد ذکر بعضهم لبعض- أن الذی لقوه من الجهد و المشقة- إنما هو لدعاء إدریس علیهم أن لا یمطروا- حتی یسألوه و خروجه من بینهم و هم لا یعلمون أین هو؟
فالرأی أن یرجعوا و یتوبوا إلی الله و یسألوه المطر- فهو أرحم بهم منه فاجتمعوا علی الدعاء و التضرع.
فأوحی الله إلی إدریس- أن القوم عجوا إلی بالتوبة و الاستغفار و البکاء و التضرع- و قد رحمتهم و ما یمنعنی من أمطارهم- إلا مناظرتک فیما سألتنی أن لا أمطر السماء علیهم- حتی تسألنی فاسألنی حتی أغیثهم، قال إدریس: اللهم إنی لا أسألک.
فأوحی الله إلی الملک الذی کان یأتیه بالطعام- أن یمسک عنه فأمسک عنه ثلاثة أیام حتی بلغ به الجوع: فنادی اللهم حبست عنی رزقی من قبل أن تقبض روحی- فأوحی الله إلیه: یا إدریس- جزعت أن حبست عنک طعامک ثلاثة أیام- و لم تجزع من جوع أهل قریتک و جهدهم منذ عشرین سنة- ثم سألتک أن تسألنی أن أمطر علیهم- فبخلت و لم تسأل فأدبتک بالجوع- فاهبط من موضعک و اطلب المعاش لنفسک- فقد وکلتک فی طلبه إلی حیلتک.
فهبط إدریس إلی قریة هناک- و نظر إلی بیت یصعد منه دخان فهجم علیه- و إذا عجوز کبیرة ترفق قرصتین لها علی مقلاة- فسألها أن تطعمه فقد بلغ به جهد الجوع- فقالت: یا عبد الله ما ترکت لنا دعوة إدریس فضلا نطعمه أحدا- و حلفت أنها لا تملک غیره شیئا- فاطلب المعاش من غیر أهل هذه القریة، فقال لها: أطعمینی ما أمسک به روحی- و تقوم به رجلی حتی أطلب، قالت: إنهما قرصتان واحدة لی و الأخری لابنی- فإن أطعمتک قوتی مت- و إن أطعمتک قوت ابنی مات- و لیس هاهنا فضل، قال: إن ابنک صغیر یجزیه نصف قرصة- فأطعمی کلا منا نصفا یکون لنا بلغة فرضیت و فعلت.
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فلما رأی ابنها إدریس و هو یأکل من قرصته- اضطرب حتی مات، قالت أمه:
یا عبد الله قتلت ابنی جزعا علی قوته فقال: لا تجزعی فأنا أحییه لک الساعة بإذن الله- و أخذ بعضدی الصبی و قال: أیتها الروح الخارجة عن بدنه بأمر الله- ارجعی إلی بدنه بإذن الله و أنا إدریس النبی، فرجعت روح الغلام إلیه.
فلما سمعت أمه کلام إدریس و قوله: أنا إدریس- و نظرت إلی ابنها حیا قالت:
أشهد أنک إدریس النبی و خرجت تنادی بأعلی صوتها فی القریة: أبشروا بالفرج فقد دخل إدریس فی قریتکم، فمضی إدریس حتی جلس علی موضع مدینة الجبار الأول- و قد تبدلت تلا من تراب فاجتمع إلیه أناس من أهل قریته- و استرحموه و سألوه أن یدعو لهم فیمطروا. قال: لا، حتی یأتینی جبارکم هذا و جمیع أهل قریتکم مشاة حفاة- فیسألونی ذلک.
فبلغ ذلک الجبار فبعث إلی إدریس أربعین رجلا- و أمرهم أن یأتوا به إلیه، فلما جاءوه و کلفوه الذهاب معهم إلیه، دعا علیهم فماتوا عن آخرهم، ثم أرسل خمسمائة رجل فلما أتوه کلفوه الذهاب- و استرحموه فأراهم مصارع أصحابهم و قال: ما أنا بذاهب إلیه- و لا سائل حتی یأتینی هو و جمیع أهل القریة مشاة حفاة- و یسألونی الدعاء للمطر.
فانطلقوا إلیه و أخبروه بما قال- و سألوه أن یمضی إلیه هو و جمیع أهل القریة مشاة حفاة- و یسألوه أن یسأل الله أن تمطر السماء- فأتوه حتی وقفوا بین یدیه خاضعین متذللین- و سألوه أن یسأل الله أن تمطر السماء علیهم، فعند ذلک دعا إدریس أن تمطر السماء علیهم- فأظلتهم سحابة من السماء- و أرعدت و أبرقت و هطلت علیهم من ساعتهم- حتی ظنوا أنه الغرق- فما رجعوا إلی منازلهم حتی أهمتهم أنفسهم من الماء.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن أبان عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث یذکر فیه مسجد السهلة: أ ما علمت أنه موضع بیت إدریس النبی- الذی کان یخیط فیه.
أقول: و قد شاع بین أهل السیر و الآثار أنه (ع) أول من خط بالقلم و أول من خاط.
و فی تفسیر القمی، قال": و سمی إدریس لکثرة دراسته الکتب.
أقول:
ورد فی بعض الروایات": فی معنی قوله تعالی فی إدریس (ع): «وَ رَفَعْناهُ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 69
مَکاناً عَلِیًّا»- أن الله غضب علی ملک من الملائکة فقطع جناحه- و ألقاه فی جزیرة من جزائر البحر فبقی هناک ما شاء الله، فلما بعث الله إدریس جاءه ذلک الملک- و سأله أن یدعو الله أن یرضی عنه و یرد إلیه جناحه، فدعا له إدریس فرد الله جناحه إلیه و رضی عنه.
قال الملک لإدریس: أ لک حاجة؟ قال: نعم أحب أن ترفعنی إلی السماء حتی أنظر إلی ملک الموت- فلا عیش لی مع ذکره، فأخذه الملک علی جناحه حتی انتهی به إلی السماء الرابعة- فإذا هو بملک الموت یحرک رأسه تعجبا، فسلم علیه إدریس و قال له:
ما لک تحرک رأسک؟ قال: إن رب العزة أمرنی أن أقبض روحک بین السماء الرابعة و الخامسة. فقلت: یا رب کیف یکون هذا و بینی و بینه أربع سماوات- و غلظ کل سماء مسیرة خمسمائة عام- و بین کل سماءین مسیرة خمسمائة عام؟ ثم قبض روحه بین السماء الرابعة و الخامسة و هو قوله تعالی: «وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا»:.
روی الحدیث علی بن إبراهیم القمی فی تفسیره، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عمن حدثه عن أبی عبد الله (ع):، و روی ما فی معناه فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن عمرو بن عثمان عن مفضل بن صالح عن جابر عن أبی جعفر (ع) عن النبی ص.
و الروایتان علی ما بهما و خاصة فی الثانیة «1» منهما من ضعف السند لا معول علیهما لمخالفتهما ظاهر الکتاب لنصه علی عصمة الملائکة و نزاهتهم عن الذنب و الخطیئة.
و روی الثعلبی فی العرائس، عن ابن عباس و غیره ما ملخصه": أن إدریس سار ذات یوم فأصابه وهج الشمس فقال: إنی مشیت فی الشمس یوما فتأذیت- فکیف بمن یحملها مسیرة خمسمائة عام فی یوم واحد! اللهم خفف عنه ثقلها و احمل عنه حرها، فاستجاب الله له فأحس الملک الذی یحملها بذلک- فسأل الله فی ذلک فأخبره بما کان من دعاء إدریس و استجابته- فسأله تعالی أن یجمع بینه و بین إدریس- و یجعل بینهما خلة فأذن له.
______________________________
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فکان إدریس یسأله و کان مما سأله: أنک أخبرت أنک أکرم الملائکة علی ملک الموت- و أمکنهم عنده فاشفع لی إلیه لیؤخر أجلی- حتی أزداد شکرا و عبادة فقال الملک: لا یؤخر الله نفسا إذا جاء أجلها. قال: نعم و لکنه أطیب لنفسی. قال الملک أنا مکلمه لک، و ما کان یستطیع أن یفعله لأحد من بنی آدم فهو فاعله لک.
ثم حمله الملک علی جناحه و رفعه إلی السماء- فوضعه عند مطلع الشمس ثم أتی ملک الموت- و ذکر له حاجة إدریس و شفع له فقال ملک الموت: لیس ذلک إلی و لکن إن أحببت أعلمته أجله. قال: نعم فنظر فی دیوانه و أخبره باسمه و قال: ما أراه یموت أبدا. فإنه أجده یموت عند مطلع الشمس! قال: فإنی أتیتک و قد ترکته هناک. قال له: انطلق فلا أراک تجده إلا میتا فوالله ما بقی من أجله شی‌ء- فرجع الملک إلیه فوجده میتا.
و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی شیبة و ابن أبی حاتم عن ابن عباس عن کعب":
إلا أن فیه أن النازل علی إدریس- الملک الذی کان یرفع إلیه عمله- و قد کان یرفع له من العمل ما یعدل عمل أهل الأرض فی زمانه- فأعجبه ذلک فسأل الله أن ینزل إلیه- فأذن له فنزل إلیه و صحبه «إلخ» و روی ابن أبی حاتم بطریق آخر عن ابن عباس هذا الحدیث و فیه": أن إدریس مات بین جناحی الملک.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عمر مولی غفرة یرفعه إلی النبی ص: إن إدریس کان یرفع له وحده من العمل- ما یعدل عمل أهل الأرض کلهم- فأعجب ذلک ملک الموت- فاستأذن الله فی النزول إلی الأرض و صحبته- فأذن له فنزل إلیه و صحبه- فکانا یسیحان فی الأرض و یعبدان الله- فأعجب إدریس ما رآه من عبادة صاحبه- من غیر کسل و لا فتور فسأله عن ذلک- و أحفی فی السؤال حتی عرفه ملک الموت نفسه- و ذکر له قصة نزوله و صحبته.
فلما عرفه إدریس سأله ثلاث حوائج له: أن یقبض روحه ساعة ثم یردها إلیه- فاستأذن الله و فعل، و أن یرفعه إلی السماء و یریه النار فاستأذن و فعل، و أن یریه الجنة فاستأذن و فعل- فدخل الجنة و أکل من ثمارها و شرب من مائها- فقال له ملک الموت:
اخرج یا نبی الله- فقد أصبت حاجتک، فامتنع من الخروج- و تعلق بشجرة هناک،
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و خاصم ملک الموت قائلا: قال الله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ» و قد ذقته، و قال:
«وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها» و قد وردت النار، و قال: «وَ ما هُمْ مِنْها بِمُخْرَجِینَ»- و لست أخرج من الجنة بعد دخولها- فأوحی الله إلی ملک الموت خصمک عبدی فاترکه- و لا تتعرض له فبقی فی الجنة.
و رواه فی العرائس، عن وهب و فی آخره": فهو حی هناک فتارة یعبد الله فی السماء الرابعة- و تارة یتنعم فی الجنة.
و فی مستدرک الحاکم، عن سمرة": کان إدریس أبیض طویلا ضخم عریض الصدر- قلیل شعر الجسد کثیر شعر الرأس، و کانت إحدی عینیه أعظم من الأخری، و کانت فی صدره نکتة بیضاء من غیر برص- فلما رأی الله من أهل الأرض ما رأی من جورهم- و اعتدائهم فی أمر الله، رفعه الله إلی السماء السادسة- فهو حیث یقول: «وَ رَفَعْناهُ مَکاناً عَلِیًّا».
أقول: و لا یرتاب الناقد البصیر فی أن هذه الروایات إسرائیلیات لعبت بها أیدی الوضع، و یدفعها الموازین العلمیة و الأصول المسلمة من الدین.
3- و یسمی (ع) بهرمس قال القفطی فی کتاب إخبار العلماء بأخبار الحکماء، فی ترجمة إدریس: اختلف الحکماء فی مولده و منشئه و عمن أخذ العلم قبل النبوة فقالت فرقة: ولد بمصر و سموه هرمس الهرامسة، و مولده بمنف، و قالوا: هو بالیونانیة إرمیس و عرب بهرمس، و معنی إرمیس عطارد، و قال آخرون: اسمه بالیونانیة طرمیس، و هو عند العبرانیین خنوخ و عرب أخنوخ، و سماه الله عز و جل فی کتابه العربی المبین إدریس.
و قال هؤلاء: إن معلمه اسمه الغوثاذیمون و قیل: إغثاذیمون المصری، و لم یذکروا من کان هذا الرجل؟ إلا أنهم قالوا: إنه أحد الأنبیاء الیونانیین و المصریین، و سموه أیضا أورین الثانی و إدریس عندهم أورین الثالث، و تفسیر غوثاذیمون السعید الجد، و قالوا: خرج هرمس من مصر و جاب الأرض کلها ثم عاد إلیها و رفعه الله إلیه بها، و ذلک بعد اثنین و ثمانین سنة من عمره.
و قالت فرقة أخری: إن إدریس ولد ببابل و نشأ بها و أنه أخذ فی أول عمره 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 72
بعلم شیث بن آدم و هو جد جد أبیه لأن إدریس ابن یارد بن مهلائیل بن قینان بن أنوش بن شیث. قال الشهرستانی: إن إغثاذیمون هو شیث.
و لما کبر إدریس آتاه الله النبوة فنهی المفسدین من بنی آدم عن مخالفتهم شریعة آدم و شیث فأطاعه أقلهم و خالفه جلهم فنوی الرحلة عنهم و أمر من أطاعه منهم بذلک فثقل علیهم الرحیل من أوطانهم فقالوا له: و أین نجد إذا رحلنا مثل بابل؟ و بابل بالسریانیة النهر و کأنهم عنوا بذلک دجلة و الفرات، فقال: إذا هاجرنا لله رزقنا غیره.
فخرج و خرجوا و ساروا إلی أن وافوا هذا الإقلیم الذی سمی بابلیون فرأوا النیل و رأوا وادیا خالیا من ساکن فوقف إدریس علی النیل و سبح الله و قال لجماعته:
بابلیون، و اختلف فی تفسیره فقیل: نهر کبیر، و قیل: نهر کنهرکم، و قیل: نهر مبارک، و قیل: إن یون فی السریانیة مثل أفعل التی للمبالغة فی کلام العرب و کان معناه نهر أکبر فسمی الإقلیم عند جمیع الأمم بابلیون، و سائر فرق الأمم علی ذلک إلا العرب فإنهم یسمونه إقلیم مصر نسبة إلی مصر بن حام النازل به بعد الطوفان و الله أعلم بکل ذلک.
و أقام إدریس و من معه بمصر یدعو الخلائق إلی الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و طاعة الله عز و جل، و تکلم الناس فی أیامه باثنین و سبعین لسانا، و علمه الله عز و جل منطقهم لیعلم کل فرقة منهم بلسانها، و رسم لهم تمدین المدن، و جمع له طالبی العلم بکل مدینة فعرفهم السیاسیة المدنیة، و قرر لهم قواعدها فبنت کل فرقة من الأمم مدنا فی أرضها، و کانت عدة المدن التی أنشئت فی زمانه مائة مدینة و ثمانی و ثمانین مدینة أصغرها الرها و علمهم العلوم.
و هو أول من استخرج الحکمة و علم النجوم فإن الله عز و جل أفهمه سر الفلک و ترکیبه و نقط اجتماع الکواکب فیه و أفهمه عدد السنین و الحساب و لو لا ذلک لم تصل الخواطر باستقرائها إلی ذلک.
و أقام للأمم سننا فی کل إقلیم تلیق کل سنة بأهلها، و قسم الأرض أربعة أرباع و جعل علی کل ربع ملکا یسوس أمر المعمور من ذلک الربع، و تقدم إلی کل ملک بأن یلزم أهل کل ربع بشریعة سأذکر بعضها، و أسماء الأربعة الملوک الذین ملکوا: الأول 
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إیلاوس و تفسیره الرحیم، و الثانی أوس، و الثالث سقلبیوس، و الرابع أوس‌آمون، و قیل: إیلاوس‌آمون، و قیل: یسیلوخس و هو آمون الملک انتهی موضع الحاجة.
و هذه أحادیث و أنباء تنتهی إلی ما قبل التاریخ لا یعول علیها ذاک التعویل غیر أن بقاء ذکره الحی بین الفلاسفة و أهل العلم جیلا بعد جیل و تعظیمهم له و احترامهم لساحته و إنهاءهم أصول العلم إلیه یکشف عن أنه من أقدم أئمة العلم الذین ساقوا العالم الإنسانی إلی ساحة التفکر الاستدلالی و الإمعان فی البحث عن المعارف الإلهیة أو هو أولهم (ع).
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اشارة

أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ وَ مِمَّنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ وَ مِنْ ذُرِّیَّةِ إِبْراهِیمَ وَ إِسْرائِیلَ وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُ الرَّحْمنِ خَرُّوا سُجَّداً وَ بُکِیًّا (58) فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا (59) إِلاَّ مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ شَیْئاً (60) جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدَ الرَّحْمنُ عِبادَهُ بِالْغَیْبِ إِنَّهُ کانَ وَعْدُهُ مَأْتِیًّا (61) لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً إِلاَّ سَلاماً وَ لَهُمْ رِزْقُهُمْ فِیها بُکْرَةً وَ عَشِیًّا (62)
تِلْکَ الْجَنَّةُ الَّتِی نُورِثُ مِنْ عِبادِنا مَنْ کانَ تَقِیًّا (63)



(بیان)

قد تقدم فی الکلام علی غرض السورة أن الذی یستفاد من سیاقها بیان أن عبادته تعالی- و هو دین التوحید- هو دین أهل السعادة و الرشد من الأنبیاء و الأولیاء، و أن 
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التخلف عن سبیلهم بإضاعة الصلاة و اتباع الشهوات اتباع سبیل الغی إلا من تاب و آمن و عمل صالحا.
فالآیات و خاصة الثلاث الأول منها تتضمن حاق غرض السورة و قد أوردته فی صورة الاستنباط من القصص المسرودة فیما تقدم من الآیات، و هذا مما تمتاز به هذه السورة من سائر سور القرآن الطوال فإنما یشار فی سائر السور إلی أغراضها بالتلویح فی مفتتح السورة و مختتمها ببراعة الاستهلال و حسن الختام لا فی وسطها.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ» إلخ، الإشارة بقوله:
«أُولئِکَ» إلی المذکورین قبل الآیة فی السورة و هم زکریا و یحیی و مریم و عیسی و إبراهیم و إسحاق و یعقوب و موسی و هارون و إسماعیل و إدریس (ع).
و قد تقدمت الإشارة إلیه من سیاق آیات السورة و أن القصص الموردة فیها أمثلة، و أن هذه الآیة و اللتین بعدها نتیجة مستخرجة منها، و لازم ذلک أن یکون قوله:
«أُولئِکَ» مشیرا إلی أصحاب القصص بأعیانهم مبتدأ، و قوله: «الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» صفة له، و قوله: «إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ» إلخ، خبرا له فهذا هو الذی یهدی إلیه التدبر فی السیاق. و لو أخذ قوله: «الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» خبرا لقوله: «أُولئِکَ» فقوله:
«إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ» إلخ، خبر له بعد خبر لکنه لا یلائم غرض السورة تلک الملاءمة.
و قد أخبر الله سبحانه أنه أنعم علیهم و أطلق القول فیهم ففیه دلالة علی أنهم قد غشیتهم النعمة الإلهیة من غیر نقمة و هذا هو معنی السعادة فلیست السعادة إلا النعمة من غیر نقمة فهؤلاء أهل السعادة و الفلاح بتمام معنی الکلمة و قد أخبر تعالی عنهم أنهم أصحاب الصراط المستقیم المصون سالکه عن الغضب و الضلال إذ قال: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ»: الحمد: 7، و هم فی أمن و اهتداء لقوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَمْ یَلْبِسُوا إِیمانَهُمْ بِظُلْمٍ أُولئِکَ لَهُمُ الْأَمْنُ وَ هُمْ مُهْتَدُونَ»: الأنعام: 82، فأصحاب الصراط المستقیم المصونون عن الغضب و الضلال و لم یلبسوا إیمانهم بظلم فی أمن من کل خطر یهدد الإنسان تهدیدا فهم سعداء فی سلوکهم سبیل الحیاة التی سلکوها و السبیل التی سلکوها، هی سبیل السعادة.
و قوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ» من فیه للتبعیض و عدیله قوله الآتی: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا
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وَ اجْتَبَیْنا» علی ما سیأتی توضیحه. و قد جوز المفسرون کون «من» بیانیة و أنت خبیر بأن ذلک لا یلائم کون «أُولئِکَ» مشیرا إلی المذکورین من قبل، لأن النبیین أعم، اللهم إلا أن یکون إشارة إلیهم بما هم أمثلة لأهل السعادة و یکون المعنی أولئک المذکورون و أمثالهم الذین أنعم الله علیهم هم النبیون و من هدینا و اجتبینا.
و قوله: «مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ» فی معنی الصفة للنبیین و من فیه للتبعیض أی من النبیین الذین هم بعض ذریة آدم، و لیس بیانا للنبیین لاختلال المعنی بذلک.
و قوله: «وَ مِمَّنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ» معطوف علی قوله: «مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ» و المراد بهم المحمولون فی سفینة نوح (ع) و ذریتهم و قد بارک الله علیهم، و هم من ذریة نوح لقوله تعالی: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ»: الصافات: 77.
و قوله: «وَ مِنْ ذُرِّیَّةِ إِبْراهِیمَ وَ إِسْرائِیلَ» معطوف کسابقه علی قوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ».
و قد قسم الله تعالی الذین أنعم علیهم من النبیین علی هذه الطوائف الأربع أعنی ذریة آدم و من حمله مع نوح و ذریة إبراهیم و ذریة إسرائیل و قد کان ذکر کل سابق یغنی عن ذکر لاحقه لکون ذریة إسرائیل من ذریة إبراهیم و الجمیع ممن حمل مع نوح و الجمیع من ذریة آدم (ع).
و لعل الوجه فیه الإشارة إلی نزول نعمة السعادة و برکة النبوة علی نوع الإنسان کرة بعد کرة فقد ذکر ذلک فی القرآن الکریم فی أربعة مواطن لطوائف أربع:
أحدها لعامة بنی آدم حیث قال: «قُلْنَا اهْبِطُوا مِنْها جَمِیعاً فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنْ تَبِعَ هُدایَ فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 39.
و الثانی ما فی قوله تعالی: «قِیلَ یا نُوحُ اهْبِطْ بِسَلامٍ مِنَّا وَ بَرَکاتٍ عَلَیْکَ وَ عَلی أُمَمٍ مِمَّنْ مَعَکَ وَ أُمَمٌ سَنُمَتِّعُهُمْ ثُمَّ یَمَسُّهُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ»: هود: 48، و الثالث ما فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً وَ إِبْراهِیمَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِمَا النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ فَمِنْهُمْ مُهْتَدٍ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ»: الحدید: 26، و الرابع ما فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ»: الجاثیة: 16.
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فهذه مواعد أربع بتخصیص نوع الإنسان بنعمة النبوة و موهبة السعادة، و قد أشیر إلیها فی الآیة المبحوث عنها بقوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ وَ مِمَّنْ حَمَلْنا مَعَ نُوحٍ وَ مِنْ ذُرِّیَّةِ إِبْراهِیمَ وَ إِسْرائِیلَ و قد ذکر فی القصص السابقة من کل من الذراری الأربع کإدریس من ذریة آدم، و إبراهیم من ذریة من حمل مع نوح، و إسحاق و یعقوب من ذریة إبراهیم، و زکریا و یحیی و عیسی و موسی و هارون و إسماعیل- علی ما استظهرنا- من ذریة إسرائیل.
و قوله: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا» معطوف علی قوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ» و هؤلاء غیر النبیین من الذین أنعم الله علیهم فإن هذه النعمة غیر خاصة بالنبیین و لا منحصرة فیهم بدلیل قوله تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء: 69 و قد ذکر الله سبحانه بین من قص قصته مریم (ع) معتنیا بها إذ قال: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مَرْیَمَ» و لیست من النبیین فالمراد بقوله: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا» غیر النبیین من الصدیقین و الشهداء و الصالحین لا محالة، و کانت مریم من الصدیقین لقوله تعالی:
«مَا الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَ أُمُّهُ صِدِّیقَةٌ»: المائدة: 75.
و مما تقدم من مقتضی السیاق یظهر فساد قول من جعل «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا» معطوفا علی قوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ» مع أخذ من للبیان، و أورد علیه بعضهم أیضا بأن ظاهر العطف المغایرة فیحتاج إلی أن یقال: المراد ممن جمعنا له بین النبوة و الهدایة و الاجتباء للکرامة و هو خلاف الظاهر. و فیه منع کون ظاهر العطف المغایرة مصداقا و إنما هو المغایرة فی الجملة و لو بحسب الوصف و البیان.
و نظیره قول من قال بکونه معطوفا علی قوله: «مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ» و من للتبعیض و قد اتضح وجه فساده مما قدمناه.
و نظیره قول من قال: إن قوله: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا» استئناف من غیر عطف فقد تم الکلام عند قوله: «إِسْرائِیلَ» ثم ابتدأ فقال: و ممن هدینا و اجتبینا من الأمم قوم إذا تتلی علیهم آیات الرحمن خروا سجدا و بکیا فحذف المبتدأ لدلالة الکلام علیه، و الوجه منسوب إلی أبی مسلم المفسر.
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و فیه أنه تقدیر من غیر دلیل. علی أن فی ذلک إفساد غرض علی ما یشهد به السیاق إذ الغرض منها بیان طریقة أولئک العباد المنعم علیهم و أنهم کانوا خاضعین لله خاشعین له و أن أخلافهم أعرضوا عن طریقتهم و أضاعوا الصلاة و اتبعوا الشهوات و هذا لا یتأتی إلا بکون قوله: «إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ» إلخ خبرا لقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» و أخذ قوله: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا» إلی آخر الآیة استئنافا مقطوعا عما قبله إفساد للغرض المذکور من رأس.
و قوله: «إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُ الرَّحْمنِ خَرُّوا سُجَّداً وَ بُکِیًّا» السجد جمع ساجد و البکی علی فعول جمع باکی و الجملة خبر للذین فی صدر الآیة و یحتمل أن یکون الخرور سجدا و بکیا کنایة عن کمال الخضوع و الخشوع فإن السجدة ممثل لکمال الخضوع و البکاء لکمال الخشوع و الأنسب علی هذا أن یکون المراد بالآیات و تلاوتها ذکر مطلق ما یحکی شأنا من شئونه تعالی.
و أما قول القائل إن المراد بتلاوة الآیات قراءة الکتب السماویة مطلقا أو خصوص ما یشتمل علی عذاب الکفار و المجرمین، أو أن المراد بالسجود الصلاة أو سجدة التلاوة أو أن المراد بالبکاء البکاء عند استماع الآیات أو تلاوتها فکما تری.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- أولئک المنعم علیهم الذین بعضهم من النبیین من ذریة آدم و ممن حملنا مع نوح و من ذریة إبراهیم و إسرائیل و بعضهم من أهل الهدایة و الاجتباء خاضعون للرحمن خاشعون إذا ذکر عندهم و تلیت آیاته علیهم.
و لم یقل: کانوا إذا تتلی علیهم «إلخ» لأن العنایة فی المقام متعلقه ببیان حال النوع من غیر نظر إلی ماضی الزمان و مستقبله بل بتقسیمه إلی سلف صالح و خلف طالح و ثالث تاب و آمن و عمل صالحا و هو ظاهر.
قوله تعالی: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا» قالوا: الخلف بسکون اللام البدل السیئ و بفتح اللام ضده و ربما یعکس علی ندرة، و ضیاع الشی‌ء فساده أو افتقاده بسبب ما کان ینبغی أن یتسلط علیه یقال:
أضاع المال إذا أفسده بسوء تدبیره أو أخرجه من یده بصرفه فیما لا ینبغی صرفه فیه، و الغی خلاف الرشد و هو إصابة الواقع و هو قریب المعنی من الضلال خلاف الهدی 
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و هو رکوب الطریق الموصل إلی الغایة المقصودة.
فقوله: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ» إلخ أی قام مقام أولئک الذین أنعم الله علیهم و کانت طریقتهم الخضوع و الخشوع لله تعالی بالتوجه إلیه بالعبادة قوم سوء أضاعوا ما أخذوه منهم من الصلاة و التوجه العبادی إلی الله سبحانه بالتهاون فیه و الإعراض عنه، و اتبعوا الشهوات الصارفة لهم عن المجاهدة فی الله و التوجه إلیه.
و من هنا یظهر أن المراد بإضاعة الصلاة إفسادها بالتهاون فیها و الاستهانة بها حتی ینتهی إلی أمثال اللعب بها و التغییر فیها و الترک لها بعد الأخذ و القبول فما قیل:
إن المراد بإضاعة الصلاة ترکها لیس بسدید إذ لا یسمی ترک الشی‌ء من رأس إضاعة له و العنایة فی الآیة متعلقه بأن الدین الإلهی انتقل من أولئک السلف الصالح بعدهم إلی هؤلاء الخلف الطالح فلم یحسنوا الخلافة و أضاعوا ما ورثوه من الصلاة التی هی الرکن الوحید فی العبودیة و اتبعوا الشهوات الصارفة عن الحق.
و قوله: «فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا» أی جزاء غیهم علی ما قیل فهو کقوله: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ یَلْقَ أَثاماً».
و من الممکن أن یکون المراد به نفس الغی بفرض الغی غایة للطریق التی یسلکونها و هی طریق إضاعة الصلاة و اتباع الشهوات فإذ کانوا یسلکون طریقا غایتها الغی فسیلقونه إذا قطعوها إما بانکشاف غیهم لهم یوم القیامة حیث ینکشف لهم الحقائق أو برسوخ الغی فی قلوبهم و صیرورتهم من أولیاء الشیطان کما قال: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»: الحجر: 42، و کیف کان فهو استعارة بالکنایة لطیفة.
قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ وَ لا یُظْلَمُونَ شَیْئاً» استثناء من الآیة السابقة فهؤلاء الراجعون إلی الله سبحانه ملحقون بأولئک الذین أنعم الله علیهم و هم معهم لا منهم کما قال تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء: 69.
و قوله: «فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ» من وضع المسبب موضع السبب و الأصل 
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فأولئک یوفون أجرهم، و الدلیل علی ذلک قوله بعده: «وَ لا یُظْلَمُونَ شَیْئاً» فإنه من لوازم توفیة الأجر لا من لوازم دخول الجنة.
قوله تعالی: «جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدَ الرَّحْمنُ عِبادَهُ بِالْغَیْبِ إِنَّهُ کانَ وَعْدُهُ مَأْتِیًّا» العدن الإقامة ففی تسمیتها به إشارة إلی خلودها لداخلیها، و الوعد بالغیب هو الوعد بما لیس تحت إدراک الموعود له، و کون الوعد مأتیا عدم تخلفه، قال فی المجمع،:
و المفعول هنا بمعنی الفاعل لأن ما أتیته فقد أتاک و ما أتاک فقد أتیته یقال: أتیت خمسین سنة و أتت علی خمسون سنة، و قیل: إن الموعود الجنة و الجنة یأتیها المؤمنون انتهی.
قوله تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً إِلَّا سَلاماً وَ لَهُمْ رِزْقُهُمْ فِیها بُکْرَةً وَ عَشِیًّا» عدم سمع اللغو من أخص صفات الجنة و قد ذکره الله سبحانه و امتن به فی مواضع من کلامه و سنفصل القول فیه إن شاء الله فی موضع یناسبه، و استثناء السلام منه استثناء منفصل، و السلام قریب المعنی من الأمن- و قد تقدم الفرق بینهما- فقولک: أنت منی فی أمن معناه لا تلقی منی ما یسوءک، و قولک: سلام منی علیک معناه کل ما تلقاه منی لا یسوءک. و إنما یسمعون السلام من الملائکة و من رفقائهم فی الجنة، قال تعالی حکایة عن الملائکة « «سَلامٌ عَلَیْکُمْ طِبْتُمْ»: الزمر: 73، و قال: «فَسَلامٌ لَکَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ الواقعة- 91.
و قوله وَ لَهُمْ رِزْقُهُمْ فِیها بُکْرَةً وَ عَشِیًّا الظاهر أن إتیان الرزق بکرة و عشیا کنایة عن توالیه من غیر انقطاع.
قوله تعالی: «تِلْکَ الْجَنَّةُ الَّتِی نُورِثُ مِنْ عِبادِنا مَنْ کانَ تَقِیًّا» الإرث و الوراثة هو أن ینتقل مال أو ما یشبهه من شخص إلی آخر بعد ترک الأول له بموت أو جلاء أو نحوهما، و إذ کانت الجنة فی معرض العطاء لکل إنسان بحسب الوعد الإلهی المشروط بالإیمان و العمل الصالح فاختصاص المتقین بها بعد حرمان غیرهم عنها بإضاعة الصلاة و اتباع الشهوات وراثة المتقین، و نظیر هذه العنایة ما فی قوله تعالی: «أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ:» الأنبیاء: 105، و قوله: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ فَنِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ»: الزمر: 74، و الآیة- کما تری- جمعت بین الإیراث و الأجر.
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(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا» الآیة، و
روی عن علی بن الحسین (ع) أنه قال: نحن عنینا بها).
أقول: و عن مناقب ابن شهرآشوب، عنه (ع) مثله 
، و قد اتضح معنی الحدیث بما قدمناه فی تفسیر الآیة فإن المراد بالجملة أهل الهدایة و الاجتباء من غیر النبیین و هم (ع) منهم کما ذکر الله سبحانه مریم منهم و لیست بنبیة.
قال فی روح المعانی،: و روی بعض الإمامیة عن علی بن الحسین رضی الله عنهما أنه قال: نحن عنینا بهؤلاء القوم.
و لا یخفی أن هذا خلاف الظاهر جدا و حال روایات الإمامیة لا یخفی علی أرباب التمیز. انتهی. و قد تبین خطؤه مما تقدم و الذی أوقعه فی ذلک أخذه قوله تعالی: «وَ مِمَّنْ هَدَیْنا وَ اجْتَبَیْنا» معطوفا علی قوله: «مِنْ ذُرِّیَّةِ آدَمَ» و قوله: «مِنَ النَّبِیِّینَ» بیانا لقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ» إلخ، فانحصر «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» فی النبیین فاضطر إلی القول بأن الآیة لا تشمل غیر النبیین و هو یری أن الله ذکر فیمن ذکر مریم بنت عمران و لیست بنبیة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی سعید الخدری قال: سمعت رسول الله ص و تلا هذه الآیة «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ»- فقال: یکون خلف من بعد ستین سنة أضاعوا الصلاة- و اتبعوا الشهوات فسوف یلقون غیا، ثم یکون خلف یقرءون القرآن لا یعدو تراقیهم، و یقرأ القرآن ثلاثة: مؤمن و منافق و فاجر.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَضاعُوا الصَّلاةَ» و قیل: أضاعوها بتأخیرها عن مواقیتها من غیر أن ترکوها أصلا- و هو المروی عن أبی عبد الله (ع):.
أقول: و روی فی الکافی، ما فی معناه بإسناده عن داود بن فرقد عنه (ع)، و روی ذلک من طرق أهل السنة عن ابن مسعود و عدة من التابعین:.
و عن جوامع الجامع، و فی روح المعانی،: فی قوله: «وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ» عن علی (ع)- من بنی الشدید و رکب المنظور و لبس المشهور.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه من طریق نهشل عن الضحاک عن ابن عباس عن النبی ص قال: الغی واد فی جهنم.
أقول: و فی روایات أخری أن الغی و أثام نهران فی جهنم، و هذا علی تقدیر صحة الحدیث لیس بتفسیر آخر کما زعمه أکثر المفسرین بل بیان لما سیئول إلیه الغی بحسب الجزاء، و نظیره ما ورد أن الویل بئر فی جهنم و أن طوبی شجرة فی الجنة، إلی غیر ذلک من الروایات.



[سورة مریم (19): الآیات 64 الی 65]





اشارة

وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلاَّ بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا (64) رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ هَلْ تَعْلَمُ لَهُ سَمِیًّا (65)



(بیان)

الآیتان معترضتان بین آیات السورة و سیاقهما یشهد بأنهما من کلام ملک الوحی بوحی قرآنی من الله سبحانه فإن النظم نظم قرآنی بلا ریب. و بذلک یتأید ما ورد بطرق مختلفة من طرق أهل السنة
و رواه فی مجمع البیان، أیضا عن ابن عباس": أن رسول الله ص استبطأ نزول جبریل- فسأله عن ذلک فأجابه بوحی من الله تعالی: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ»
إلی آخر الآیتین.
و قد تکلف جمع فی بیان اتصال الآیتین بالآیات السابقة فقال بعضهم: إن التقدیر: هذا و قال جبریل: و ما نتنزل إلا بأمر ربک إلخ، و قال آخرون: إنهما متصلتان بقول جبریل لمریم المنقول سابقا: «إِنَّما أَنَا رَسُولُ رَبِّکِ لِأَهَبَ لَکِ غُلاماً زَکِیًّا» الآیة، و ذکر قوم أن قوله: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ» إلی آخر الآیة من 
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کلام المتقین حین یدخلون الجنة فالتقدیر و قال المتقون و ما نتنزل الجنة إلا بأمر ربک «إلخ» و قیل غیر ذلک.
و هی جمیعا وجوه ظاهرة السخافة یأباها السیاق و لا یقبلها النظم البلیغ لا حاجة إلی الاشتغال ببیان وجوه فسادها. و سیأتی فی ذیل البحث فی الآیة الثانیة وجه آخر للاتصال.
قوله تعالی: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ» إلی آخر الآیة، التنزل هو النزول علی مهل و تؤدة فإن تنزل مطاوع نزل یقال: نزله فتنزل و النفی و الاستثناء یفیدان الحصر فلا یتنزل الملائکة إلا بأمر من الله کما قال: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»: التحریم: 6.
و قوله: «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ» یقال: کذا قدامه و أمامه و بین یدیه و المعنی واحد غیر أن قولنا: بین یدیه إنما یطلق فیما کان بقرب منه و هو مشرف علیه له فیه نوع من التصرف و التسلط فظاهر قوله: «ما بَیْنَ أَیْدِینا» أن المراد به ما نشرف علیه مما هو مکشوف علینا مشهود لنا: و ظاهر قوله: «وَ ما خَلْفَنا» بالمقابلة ما هو غائب عنا مستور علینا.
و علی هذا فلو أرید بقوله: «ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ» المکان شمل بعض المکان الذی أمامهم و المکان الذی هم فیه و جمیع المکان الذی خلفهم و لم یشمل کل مکان، و کذا لو أرید به الزمان شمل الماضی کله و الحال و المستقبل القریب فقط و سیاق قوله: «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ»، ینادی بالإحاطة و لا یلائم التبعیض.
فالوجه حمل «ما بَیْنَ أَیْدِینا» علی الأعمال و الآثار المتفرعة علی وجودهم التی هم قائمون بها متسلطون علیها، و حمل «ما خَلْفَنا» علی ما هو من أسباب وجودهم مما تقدمهم و تحقق قبلهم، و حمل «ما بَیْنَ ذلِکَ» علی وجودهم أنفسهم و هو من أبدع التعبیر و ألطفه و بذلک تتم الإحاطة الإلهیة بهم من کل جهة لرجوع المعنی إلی أن الله تعالی هو المالک لوجودنا و ما یتعلق به وجودنا من قبل و من بعد.
و لقد اختلفت کلماتهم فی تفسیر هذه الجملة فقیل: المراد بما بین أیدینا ما هو
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قدامنا من الزمان المستقبل و بما خلفنا الماضی و بما بین ذلک الحال، و قیل: ما بین أیدینا ما قبل الإیجاد من الزمان. و ما خلفنا ما بعد الموت إلی استمرار الآخرة و ما بین ذلک هو مدة الحیاة و قیل: ما بین الأیدی الدنیا إلی النفخة الأولی و ما خلفهم هو ما بعد النفخة الثانیة و ما بین ذلک ما بین النفختین و هو أربعون سنة، و قیل: ما بین أیدیهم الآخرة و ما خلفهم الدنیا، و قیل: ما بین أیدیهم ما قبل الخلق و ما خلفهم ما بعد الفناء و ما بین ذلک ما بین الدنیا و الآخرة، و قیل: ما بین أیدیهم ما بقی من أمر الدنیا و ما خلفهم ما مضی منه و ما بین ذلک ما هم فیه و قیل: المعنی ابتداء خلقنا و منتهی آجالنا و مدة حیاتنا.
و قیل: ما بین أیدیهم السماء و ما خلفهم الأرض و ما بین ذلک ما بینهما، و قیل:
بعکس ذلک، و قیل: ما بین أیدیهم المکان الذی ینتقلون إلیه و ما خلفهم المکان الذی ینتقلون منه و ما بین ذلک المکان الذی هم فیه.
و تشترک الأقوال الثلاثة الأخیرة فی أن الماءات علیها مکانیة کما یشترک السبعة فی أن الماءات علیها زمانیة و هناک قول بکون الآیة تعم الزمان و المکان فهذه أحد عشر قولا و لا دلیل علی شی‌ء منها مع ما فیها من قیاس الملک علی الإنسان و الوجه ما قدمناه.
فقوله: «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ» یفید إحاطة ملکه تعالی بهم ملکا حقیقیا لا یجری فیه تصرف غیره و لا إرادة من سواه إلا عن إذن منه و مشیة و إذ لا معصیة للملائکة فلا تفعل فعلا إلا عن أمره و من بعد إذنه و لا ترید إلا ما أراده الله فلا یتنزل ملک إلا بأمر ربه.
و قد تقرر بهذا البیان أن قوله: «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ» فی مقام التعلیل لقوله: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ» و أن قوله: «وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا»- و النسی فعول من النسیان- من تمام التعلیل أی أنه تعالی لا ینسی شیئا من ملکه حتی یختل بإهماله أمر التدبیر فلا یأمر بالنزول حینما یجب فیه النزول أو یأمر به حینما لا یجب و هکذا و کان هذا هو وجه العدول فی الآیة عن إثبات العلم أو الذکر إلی نفی النسیان.
و قیل المعنی و ما کان ربک نسیا أی تارکا لأنبیائه أی ما کان عدم النزول إلا
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لعدم الأمر به و لم تکن عن ترکه تعالی لک و تودیعه إیاک.
و فیه أنه و إن وافق ما تقدم من سبب النزول بوجه لکن یبقی معه التعلیل بقوله: «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا» إلخ، ناقصا و ینقطع قوله: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» عما تقدمه کما سیتضح.
قوله تعالی: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ هَلْ تَعْلَمُ لَهُ سَمِیًّا» صدر الآیة أعنی قوله: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» تعلیل لقوله فی الآیة السابقة «لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا» إلی آخر الآیة أی کیف لا یملک ما بین أیدینا و ما خلفنا و ما بین ذلک و کیف یکون نسیا و هو تعالی رب السماوات و الأرض و ما بینهما؟ و رب الشی‌ء هو مالکه، المدبر لأمره، فملکه و عدم نسیانه مقتضی ربوبیته.
و قوله: «فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ» تفریع علی صدر الآیة و المعنی إذا کنا لا نتنزل إلا بأمر ربک و قد نزلنا علیک هذا الکلام المتضمن للدعوة إلی عبادته فالکلام کلامه و الدعوة دعوته فاعبده وحده و اصطبر لعبادته فلیس هناک من یسمی ربا غیر ربک حتی لا تصطبر علی عبادة ربک و تنتقل إلی عبادة ذلک الغیر الذی یسمی ربا فتکتفی بعبادته عن عبادة ربک أو تشرک به و ربما قیل: إن الجملة تفریع علی قوله:
«رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» أو علی قوله: «وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا» أی لم ینسک ربک فاعبده «إلخ» و الوجهان کما تری.
و قد بان بهذا التقریر أمور:
أحدها أن قوله: «هَلْ تَعْلَمُ لَهُ سَمِیًّا» من تمام البیان المقصود بقوله: «فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ» و هو فی مقام التعلیل له.
و الثانی أن المراد بالسمی المشارک فی الاسم و المراد بالاسم هو الرب لأن مقتضی بیان الآیة ثبوت الربوبیة المطلقة له تعالی علی کل شی‌ء فهو یقول: هل تعلم من اتصف بالربوبیة فسمی لذلک ربا حتی تعدل عنه إلیه فتعبده دونه.
و بذلک یظهر عدم استقامة عامة ما قیل فی معنی السمی فی الآیة فقد قیل:
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إن المراد بالسمی المماثل مجازا، و قیل: السمی بمعنی الولد و قیل: هو بمعناه الحقیقی غیر أن المراد بالاسم الذی لا مشارکة فیه هو رب السماوات و الأرض و قیل: هو اسم الجلالة، و قیل: هو الإله، و قیل: هو الرحمن، و قیل: هو الإله الخالق الرازق المحیی الممیت القادر علی الثواب و العقاب.
و الثالث: أن النکتة فی إضافة الرب إلی ضمیر الخطاب و تکراره فی الآیة الأولی إذ قال: بأمر ربک و قال: و ما کان ربک و لم یقل: ربنا هی التوطئة لما فی ذیل الکلام من توحید الرب ففی قوله: «رَبِّکَ» إشارة إلی أن ربنا الذی نتنزل عن أمره هو ربک فالدعوة دعوته فاعبده، و یمکن أن تکون هذه هی النکتة فیما فی مفتتح السورة إذ قال: «ذِکْرُ رَحْمَتِ رَبِّکَ» إلخ لأن الآیات کما نبهنا علیه ذات سیاق واحد لغرض واحد.
و الرابع: أن قوله: «فَاعْبُدْهُ وَ اصْطَبِرْ لِعِبادَتِهِ» مسوق لتوحید العبادة و لیس أمرا بالعبادة و أمرا بالثبات علیها و إدامتها إلا من جهة الملازمة فافهم ذلک.
و یمکن أن یستفاد من التفریع أنه تأکید للبیان الذی یتضمنه السیاق السابق علی هاتین الآیتین و بذلک یظهر اتصالهما بالآیات السابقة علیهما من غیر أن تؤخذا معترضتین من کل جهة.
فکان ملک الوحی لما تنزل علیه (ص) بالسورة و أوحی إلیه الآیات الثلاث و الستین منها و هی مشتملة علی دعوة کاملة إلی الدین الحنیف خاطبه (ص) بأنه لم یتنزل و لیس یتنزل بما تنزل به من عند نفسه بل عن أمر من ربه و برسالة من عنده فالکلام کلامه و الدعوة دعوته و هو رب النبی و رب کل شی‌ء فلیعبده وحده فلیس هناک رب آخر یعدل عنه إلیه فالآیتان مما أوحی إلی ملک الوحی لیلقیه إلی النبی ص تثبیتا له و تأکیدا للآیات السابقة.
و هذا نظیر أن یرسل ملک رسولا بکتاب من عنده أو رسالة إلی بعض عماله فیأتیه الرسول ثم إذا قرأ الکتاب أو أدی الرسالة قال للعامل: إنی ما جئتک من عند نفسی بل بأمر من الملک و إشارة منه و الکتاب کتابه و الرسالة قوله و حکمه و هو ملیکک و ملیک عامة من فی المملکة فاسمع له و أطع و أقم علی ذلک فلیس هناک ملیک غیره حتی 
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تعدل عنه إلیه.
فکلام هذا الرسول تأکید لکلام الملک و إذا فرض أن الملک، هو الذی أمره أن یعقب رسالته بهذا الکلام کان الکلام کلاما للرسول و رسالة أیضا عن قبل الملک و کلامه.
و غیر خفی علیک أن هذا الوجه أوفق بالآیتین و أوضح انطباقا علیهما مما تذکره روایات سبب النزول علی ما فیها من الاختلاف و الوهن.



[سورة مریم (19): الآیات 66 الی 72]





اشارة

وَ یَقُولُ الْإِنْسانُ أَ إِذا ما مِتُّ لَسَوْفَ أُخْرَجُ حَیًّا (66) أَ وَ لا یَذْکُرُ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ یَکُ شَیْئاً (67) فَوَ رَبِّکَ لَنَحْشُرَنَّهُمْ وَ الشَّیاطِینَ ثُمَّ لَنُحْضِرَنَّهُمْ حَوْلَ جَهَنَّمَ جِثِیًّا (68) ثُمَّ لَنَنْزِعَنَّ مِنْ کُلِّ شِیعَةٍ أَیُّهُمْ أَشَدُّ عَلَی الرَّحْمنِ عِتِیًّا (69) ثُمَّ لَنَحْنُ أَعْلَمُ بِالَّذِینَ هُمْ أَوْلی بِها صِلِیًّا (70)
وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلاَّ وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا (71) ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا (72)



(بیان)

عود إلی ما قبل قوله: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ» الآیتین و مضی فی الحدیث السابق و هو کالتذنیب لقوله: «فَخَلَفَ مِنْ بَعْدِهِمْ خَلْفٌ أَضاعُوا الصَّلاةَ وَ اتَّبَعُوا الشَّهَواتِ فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا» بذکر بعض ما تفوهوا به عن غیهم و قد خص بالذکر قول لهم فی المعاد و آخر فی النبوة و آخر فی المبدإ.
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ففی هذه الآیات أعنی قوله: «وَ یَقُولُ الْإِنْسانُ إلی قوله- وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا» و هی سبع آیات ذکر استبعادهم للبعث و الجواب عنه و ذکر الإشارة إلی ما لقولهم هذا من التبعة و الوبال.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الْإِنْسانُ أَ إِذا ما مِتُّ لَسَوْفَ أُخْرَجُ حَیًّا» إنکار للبعث فی صورة الاستبعاد، و هو قول الکفار من الوثنیین و من یلحق بهم من منکری الصانع بل مما یمیل إلیه طبع الإنسان قبل الرجوع إلی الدلیل، قیل: و لذلک نسب القول إلی الإنسان حینما کان مقتضی طبع الکلام أن یقال: و یقول الکافر، أو: و یقول الذین کفروا «إلخ»، و فیه أنه لا یلائم قوله الآتی: «فَوَ رَبِّکَ لَنَحْشُرَنَّهُمْ وَ الشَّیاطِینَ إلی قوله- صِلِیًّا».
و لیس ببعید أن یکون المراد بالإنسان القائل ذلک هو الکافر المنکر للبعث و إنما عبر بالإنسان لکونه لا یترقب منه ذلک و قد جهزه الله تعالی بالإدراک العقلی و هو یذکر أن الله خلقه من قبل و لم یک شیئا، فلیس من البعید أن یعیده ثانیا فاستبعاده مستبعد منه، و لذا کرر لفظ الإنسان حیث أخذ فی الجواب قائلا: «أَ وَ لا یَذْکُرُ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ یَکُ شَیْئاً» أی أنه إنسان لا ینبغی له أن یستبعد وقوع ما شاهد وقوع مثله و هو غیر ناسیة.
و لعل التعبیر بالمضارع فی قوله: «وَ یَقُولُ الْإِنْسانُ» للإشارة إلی استمرار هذا الاستبعاد بین المنکرین للمعاد و المرتابین فیه.
قوله تعالی: «أَ وَ لا یَذْکُرُ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ یَکُ شَیْئاً» الاستفهام للتعجیب و الاستبعاد و معنی الآیة ظاهر و قد أخذ فیها برفع الاستبعاد بذکر وقوع المثل لیثبت به الإمکان، فالآیة نظیرة قوله تعالی فی موضع آخر: «وَ ضَرَبَ لَنا مَثَلًا وَ نَسِیَ خَلْقَهُ قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ- إلی أن قال- أَ وَ لَیْسَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یَخْلُقَ مِثْلَهُمْ»: یس: 81.
فإن قیل: الاحتجاج بوقوع المثل إنما ینتج إمکان المثل و المطلوب فی إثبات المعاد هو رجوع الإنسان بشخصه و عینه لا بمثله فإن مثل الشی‌ء غیره، قیل: إن هذه الآیات بصدد إثبات رجوع الأجساد و المخلوق منها ثانیا مثل المخلوق أولا و شخصیة
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الشخص الإنسانی بنفسه لا ببدنه فإذا خلق البدن ثانیا و تعلقت به النفس کان شخص الإنسان الدنیوی بعینه و إن کان البدن و هو جزء الإنسان بالقیاس إلی البدن الدنیوی مثلا لا عینا و هذا کما أن شخصیة الإنسان و وحدته محفوظة فی الدنیا مدی عمره مع تغیر البدن و تبدله بتغیر أجزائه و تبدلها حالا بعد حال و البدن فی الحال الثانی غیره فی الحال الأول لکن الإنسان باق فی الحالین علی وحدته الشخصیة لبقاء نفسه بشخصها.
و إلی هذا یشیر قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ- إلی أن قال- قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:»» الم السجدة: 11 أی إنکم مأخوذون من أبدانکم محفوظون لا تضلون و لا تفتقدون.
قوله تعالی: «فَوَ رَبِّکَ لَنَحْشُرَنَّهُمْ وَ الشَّیاطِینَ ثُمَّ لَنُحْضِرَنَّهُمْ حَوْلَ جَهَنَّمَ جِثِیًّا» الجثی فی أصله علی فعول جمع جاثی و هو البارک علی رکبتیه، و نسب إلی ابن عباس أنه جمع جثوة و هو المجتمع من التراب و الحجارة، و المراد أنهم یحضرون زمرا و جماعات متراکما بعضهم علی بعض، و هذا المعنی أنسب للسیاق.
و ضمیر الجمع فی «لَنَحْشُرَنَّهُمْ» و «لَنُحْضِرَنَّهُمْ» للکفار، و الآیة إلی تمام ثلاث آیات متعرضة لحالهم یوم القیامة و هو ظاهر و ربما قیل: إن الضمیرین للناس أعم من المؤمن و الکافر کما أن ضمیر الخطاب فی قوله الآتی: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها» کذلک و فیه أن لحن الآیات الثلاث و هو لحن السخط و العذاب یأبی ذلک.
و المراد بقوله: «لَنَحْشُرَنَّهُمْ وَ الشَّیاطِینَ» جمعهم خارج القبور مع أولیائهم من الشیاطین لأنهم لعدم إیمانهم غاوون کما قال: «فَسَوْفَ یَلْقَوْنَ غَیًّا» و الشیاطین أولیاؤهم قال تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ:» الحجر:
42، و قال: «إِنَّا جَعَلْنَا الشَّیاطِینَ أَوْلِیاءَ لِلَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأعراف: 27، أو المراد حشرهم مع قرنائهم من الشیاطین کما قال: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ ...، حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ، وَ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْیَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ»: الزخرف: 39.
و المعنی: فأقسم بربک لنجمعنهم- یوم القیامة- و أولیاءهم أو قرناءهم من الشیاطین ثم لنحضرنهم حول جهنم لإذاقة العذاب و هم بارکون علی رکبهم من الذلة أو
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و هم جماعات و زمرة زمرة.
و فی قوله: «فَوَ رَبِّکَ» التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و لعل النکتة فیه ما تقدم فی قوله: «بِأَمْرِ رَبِّکَ» و نظیره قوله الآتی: «کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً».
قوله تعالی: «ثُمَّ لَنَنْزِعَنَّ مِنْ کُلِّ شِیعَةٍ أَیُّهُمْ أَشَدُّ عَلَی الرَّحْمنِ عِتِیًّا» النزع هو الاستخراج، و الشیعة الجماعة المتعاونون علی أمر أو التابعون لعقیدة و العتی علی فعول مصدر بمعنی التمرد فی العصیان و الظاهر أن قوله: «أَیُّهُمْ أَشَدُّ عَلَی الرَّحْمنِ عِتِیًّا» جملة استفهامیة وضع موضع مفعول لننزعن للدلالة علی العنایة بالتعیین و التمییز فهو نظیر قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ یَدْعُونَ یَبْتَغُونَ إِلی رَبِّهِمُ الْوَسِیلَةَ أَیُّهُمْ أَقْرَبُ»: الإسراء: 57.
و المعنی: ثم لنستخرجن من کل جماعة متشکلة أشدهم تمردا علی الرحمن و هم الرؤساء و أئمة الضلال، و قیل المعنی لنستخرجن الأشد ثم الأشد حتی یحاط بهم.
و فی قوله: «عَلَی الرَّحْمنِ» التفات و النکتة تلویح أن تمردهم عظیم لکونه تمردا علی من شملت رحمته کل شی‌ء و هم لم یلقوا منه إلا الرحمة و التمرد علی من هذا شأنه عظیم.
قوله تعالی: «ثُمَّ لَنَحْنُ أَعْلَمُ بِالَّذِینَ هُمْ أَوْلی بِها صِلِیًّا» الصلی فی الأصل علی فعول مصدر یقال صلی النار یصلاها صلیا و صلیا إذا قاسی حرها فالمعنی ثم أقسم لنحن أعلم بمن أولی بالنار مقاساة لحرها أی إن الأمر فی درکات عذابهم و مراتب استحقاقهم لا یشتبه علینا.
قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا» الخطاب للناس عامة مؤمنیهم و کافریهم بدلیل قوله فی الآیة التالیة: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا» و الضمیر فی «وارِدُها» للنار، و ربما قیل: إن الخطاب للکفار المذکورین فی الآیات الثلاث الماضیة و فی الکلام التفات من الغیبة إلی الحضور و فیه أن سیاق الآیة التالیة یأبی ذلک.
و الورود خلاف الصدور و هو قصد الماء علی ما یظهر من کتب اللغة قال الراغب فی المفردات،: الورود أصله قصد الماء ثم یستعمل فی غیره یقال: وردت الماء أرده، ورودا فأنا وارد و الماء مورود، و قد أوردت الإبل الماء قال تعالی: «وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ
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مَدْیَنَ» و الورد الماء المرشح للورود، و الورد خلاف الصدر، و الورد یوم الحمی إذا وردت، و استعمل فی النار علی سبیل الفظاعة قال تعالی: «فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ» «وَ بِئْسَ الْوِرْدُ الْمَوْرُودُ» «إِلی جَهَنَّمَ وِرْداً» «أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ» «ما وَرَدُوها» و الوارد الذی یتقدم القوم فیسقی لهم قال تعالی: «فَأَرْسَلُوا وارِدَهُمْ» أی ساقیهم من الماء المورود انتهی موضع الحاجة.
و إلی ذلک استند من قال من المفسرین إن الناس إنما یحضرون النار و یشرفون علیها من غیر أن یدخلوها و استدلوا علیه بقوله تعالی: «وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ مَدْیَنَ وَجَدَ عَلَیْهِ أُمَّةً مِنَ النَّاسِ یَسْقُونَ»: القصص: 23، و قوله: «فَأَرْسَلُوا وارِدَهُمْ فَأَدْلی دَلْوَهُ»: یوسف:
19، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها»: الأنبیاء: 102.
و فیه أن استعماله فی مثل قوله: «وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ مَدْیَنَ» و قوله: «فَأَرْسَلُوا وارِدَهُمْ» فی الحضور بعلاقة الإشراف لا ینافی استعماله فی الدخول علی نحو الحقیقة کما ادعی فی آیات أخری، و أما قوله: «أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها» فمن الجائز أن یکون الإبعاد بعد الدخول کما یستظهر من قوله: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها»، و أن یحجب الله بینهم و بین أن یسمعوا حسیسها إکراما لهم کما حجب بین إبراهیم و بین حرارة النار إذ قال للنار: کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ 
و قال آخرون و لعلهم أکثر المفسرین بدلالة الآیة علی دخولهم النار استنادا إلی مثل قوله تعالی: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ لَوْ کانَ هؤُلاءِ آلِهَةً ما وَرَدُوها»: الأنبیاء: 99، و قوله فی فرعون: «یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ»: هود: 98، و یدل علیه قوله فی الآیة التالیة: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا» أی نترکهم بارکین علی رکبهم و إنما یقال نذر و نترک فیما إذا کان داخلا مستقرا فی المحل قبل الترک ثم أبقی علی ما هو علیه و لعدة من الروایات الواردة فی تفسیر الآیة.
و هؤلاء بین من یقول بدخول عامة الناس فیها و من یقول بدخول غیر المتقین 
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مدعیا أن قوله: «مِنْکُمْ» بمعنی منهم علی حد قوله: «وَ سَقاهُمْ رَبُّهُمْ شَراباً طَهُوراً، إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً»: الدهر: 22، هذا و لکن لا یلائمه سیاق قوله: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا» الآیة.
و فیه أن کون الورود فی مثل قوله: «لَوْ کانَ هؤُلاءِ آلِهَةً ما وَرَدُوها» بمعنی الدخول ممنوع بل الأنسب کونه بمعنی الحضور و الإشراف فإنه أبلغ کما هو ظاهر و کذا فی قوله: «فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ» فإن شأن فرعون و هو من أئمة الضلال هو أن یهدی قومه إلی النار و أما إدخالهم فیها فلیس إلیه.
و أما قوله: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها» فالآیة دالة علی کونهم داخلین فیها بدلیل قوله: «نَذَرُ» لکن دلالتها علی کونهم داخلین غیر کون قوله «وارِدُها» مستعملا فی معنی الدخول و کذا تنجیة المتقین لا تستلزم کونهم داخلین فیها فإن التنجیة کما تصدق مع إنقاذ من دخل المهلکة تصدق مع إبعاد من أشرف علی الهلاک و حضر المهلکة من ذلک.
و أما الروایات فإنما وردت فی شرح الواقعة لا فی تشخیص ما استعمل فیه لفظ «وارِدُها» فی الآیة فالاستدلال بها علی کون الورود بمعنی الدخول ساقط.
فإن قلت: لم لا یجوز أن یکون المراد شأنیة الدخول و المعنی: ما من أحد منکم إلا من شأنه أن یدخل النار و إنما ینجو من ینجو بإنجاء الله علی حد قوله: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً»: النور: 21.
قلت: معناه کون الورود مقتضی طبع الإنسان من جهة أن ما یناله من خیر و سعادة فمن الله و لا یبقی له من نفسه إلا الشر و الشقاء لکن ینافیه ما فی ذیل الآیة من قوله: «کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا» فإنه صریح فی أن هذا الورود بإیراد من الله و بقضائه المحتوم لا باقتضاء من طبع الأشیاء.
و الحق أن الورود لا یدل علی أزید من الحضور و الإشراف عن قصد- علی ما یستفاد من کتب اللغة- فقوله: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها» إنما یدل علی القصد و الحضور و الإشراف، و لا ینافی دلالة قوله فی الآیة التالیة: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا» علی دخولهم جمیعا أو دخول الظالمین خاصة فیها بعد ما وردوها.
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و قوله: «کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا» ضمیر کان للورود أو للجملة السابقة باعتبار أنه حکم، و الحتم و الجزم و القطع بمعنی واحد أی هذا الورود أو الحکم کان واجبا علیه تعالی مقضیا فی حقه و إنما قضی ذلک نفسه علی نفسه إذ لا حاکم یحکم علیه.
قوله تعالی: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا» قد تقدمت الإشارة إلی أن قوله: «وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها» یدل علی کون الظالمین داخلین فیها ثم یترکون علی ما کانوا علیه، و أما تنجیة الذین اتقوا فلا تدل بلفظها علی کونهم داخلین إذ التنجیة ربما تحققت بدونه اللهم إلا أن یستظهر ذلک من ورود اللفظین مقترنین فی سیاق واحد.
و فی التعبیر بلفظ الظالمین إشارة إلی علیة الوصف للحکم.
و معنی الآیتین: ما من أحد منکم- متق أو ظالم- إلا و هو سیرد النار کان هذا الإیراد واجبا مقضیا علی ربک ثم ننجی الذین اتقوا منها و نترک الظالمین فیها لظلمهم بارکین علی رکبهم.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن مالک الجهنی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «أَ وَ لا یَذْکُرُ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ یَکُ شَیْئاً»- قال: فقال:
لا مقدرا و لا مکتوبا.
و فی المحاسن، بإسناده عن حمران قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله: «أَ وَ لا یَذْکُرُ الْإِنْسانُ»- الآیة، قال: لم یکن فی کتاب و لا علم.
أقول: المراد بالحدیثین أنه لم یکن فی کتاب و لا علم من کتب المحو و الإثبات ثم أثبته الله حین أراد کونه و أما اللوح المحفوظ فلا یعزب عنه شی‌ء بنص القرآن.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «ثُمَّ لَنُحْضِرَنَّهُمْ حَوْلَ جَهَنَّمَ جِثِیًّا» قال: قال:
علی رکبهم.
و فیه، بإسناده عن الحسین بن أبی العلاء عن أبی عبد الله (ع): فی قوله عز و جل:
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«وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها» قال: أ ما تسمع الرجل یقول: وردنا بنی فلان- فهو الورود و لم یدخله.
و فی المجمع، عن السدی قال": سألت مرة الهمدانی عن هذه الآیة- فحدثنی أن عبد الله بن مسعود حدثهم عن رسول الله ص- قال: یرد الناس النار ثم یصدرون بأعمالهم- فأولهم کلمع البرق ثم کمر الریح ثم کحضر الفرس- ثم کالراکب ثم کشد الرجل ثم کمشیه.
و فیه، و روی أبو صالح غالب بن سلیمان عن کثیر بن زیاد عن أبی سمیة قال": اختلفنا فی الورود فقال قوم: لا یدخلها مؤمن- و قال آخرون: یدخلونها جمیعا- ثم ینجی الله الذین اتقوا فلقیت جابر بن عبد الله- فسألته فأومأ بإصبعیه إلی أذنیه و قال: صمتا إن لم أکن سمعت رسول الله ص یقول: الورود الدخول لا یبقی بر و لا فاجر حتی یدخلها- فتکون علی المؤمنین بردا و سلاما- کما کانت علی إبراهیم- حتی أن للنار- أو قال:
لجهنم- ضجیجا من بردها- ثم ینجی الله الذین اتقوا- و یذر الظالمین فیها جثیا.
أقول: و الروایة من التفسیر غیر أن سندها ضعیف بالجهالة.
و فیه، و روی مرفوعا عن یعلی بن منبه عن رسول الله ص قال: تقول النار للمؤمن یوم القیامة: جز یا مؤمن فقد أطفأ نورک لهبی.
و فیه، و روی عن النبی ص: أنه سئل عن المعنی فقال: إن الله یجعل النار کالسمن الجامد- و یجمع علیها الخلق ثم ینادی المنادی- أن خذی أصحابک و ذری أصحابی- فو الذی نفسی بیده- لهی أعرف بأصحابها من الوالدة بولدها.
أقول: و الروایات الأربع الأخیرة رواها فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الکتب و الجوامع،، غیر أنه لم یذکر فی الروایة الثانیة- فیما عندنا من نسخة الدر المنثور،- قوله: الورود الدخول.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الحلیة، عن عروة بن الزبیر قال": لما أراد ابن رواحة الخروج إلی أرض مؤتة من الشام- أتاه المسلمون یودعونه فبکی فقال: أما و الله ما بی حب الدنیا و لا صبابة لکم- و لکنی سمعت رسول الله قرأ هذه الآیة- «وَ إِنْ مِنْکُمْ 
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إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا»- فقد علمت أنی وارد النار- و لا أدری کیف الصدور بعد الورود؟.
و اعلم أن ظاهر بعض الروایات السابقة أن ورود الناس النار هو جوازهم منها فینطبق علی روایات الصراط و فیها أنه جسر ممدود علی النار یؤمر بالعبور علیها البر و الفاجر فیجوزه الأبرار و یسقط فیها الفجار، و عن الصدوق فی الاعتقاد، أنه حمل الآیة علیه.
و قال فی مجمع البیان،: و قیل: إن الفائدة فی ذلک یعنی ورود النار
ما روی فی بعض الأخبار": أن الله تعالی لا یدخل أحدا الجنة حتی یطلعه علی النار- و ما فیها من العذاب لیعلم تمام فضل الله علیه- و کمال فضله و إحسانه إلیه- فیزداد لذلک فرحا و سرورا بالجنة و نعیمها، و لا یدخل أحدا النار- حتی یطلعه علی الجنة و ما فیها من أنواع النعیم و الثواب- لیکون ذلک زیادة عقوبة له- و حسرة علی ما فاته من الجنة و نعیمها.
انتهی.



(کلام فی معنی وجوب الفعل و جوازه) (و عدم جوازه علی الله سبحانه)

قد تقدم فی الجزء الأول من الکتاب فی ذیل قوله تعالی: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26 فی بحث قرآنی تقریبا أن له تعالی الملک المطلق علی الأشیاء بمعنی أنه یملک کل شی‌ء ملکا مطلقا غیر مقید بحال أو زمان أو أی شرط مفروض و أن کل شی‌ء مملوک له تعالی من غیر أن یکون مملوکا له من جهة و غیر مملوک من جهة لا فی ذاته و لا فی شی‌ء مما یتعلق به.
فله تعالی أن یتصرف فیما یشاء بما یشاء من غیر أن یستعقب ذلک قبحا أو ذما أو شناعة من عقل أو غیره لأن القبح أو الذم إنما یلحقان الفاعل إذا أتی بما لا یملکه من الفعل بحکم عقل أو قانون أو سنة دائرة و أما إذا أتی بما له أن یفعله و هو یملکه فلا یعتریه قبح أو ذم أو لائمة البتة و لا یوجد فی المجتمع الإنسانی ملک مطلق و لا حریة مطلقة لمناقضته معنی الاجتماع و الاشتراک فی المنافع فکل ملک فیه مقید محدود یذم الإنسان لو تعداه و یقبح فعله و یمدح لو اقتصر علیه و یستحسن عمله.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 95
و هذا بخلاف ملکه تعالی فإنه مطلق غیر مقید و لا محدود علی ما یدل علیه إطلاق آیات الملک، و یؤیده بل یدل علیه الآیات الدالة علی قصر الحکم و انحصار التشریع فیه و عموم قضائه لکل شی‌ء إذ لو لا سعة ملکه و عموم سلطنته لکل شی‌ء لم یستقم حکمه فی کل شی‌ء و لا قضاؤه عند کل واقعة، و الاستدلال علی محدودیة ملکه تعالی بما وراء القبائح العقلیة بأنا نری أن المالک لعبد إذا عذب عبده بما لا یجوزه العقل ذم علیه و استقبح العقلاء عمله من قبیل الاستدلال علی الشی‌ء بحکم ما یباینه.
علی أن هذا الملک الذی نثبته له تعالی و هو ملک تشریعی هو کونه تعالی بحیث ینتهی إلیه وجود کل شی‌ء و إن شئت فقل: کون کل شی‌ء بحیث یقوم وجوده به تعالی و هذا هو الملک التکوینی الذی لا یخلو شی‌ء من الأشیاء من أن یکون مشمولا له فمع ذلک کیف یمکن تحقق الملک التکوینی فی شی‌ء من غیر أن ینبعث منه ملک تشریعی و حق مجعول اللهم إلا أن یکون من العناوین العدمیة التی لا یتعلق بها الإیجاد کعناوین المعاصی التی فی أفعال العباد و هی ترجع إلی مخالفة الأمر و ترک رعایة المصلحة و الحکمة و لا یتحقق شی‌ء من ذلک فیما یعد فعلا له تعالی فأجد التأمل فیه.
و یتفرع علی هذا البحث أنه لا معنی لأن یوجب غیره تعالی علیه شیئا أو یحرم أو یجوز و بالجملة یکلفه بتکلیف تشریعی کما یمتنع أن یؤثر فیه تأثیرا تکوینیا لاستلزامه کونه تعالی مملوکا له واقعا تحت سلطنته من حیث فعله الذی تعلق به التکلیف و مآله إلی مملوکیة ذاته و هو محال.
و ما هو الذی یتحکم علیه تعالی؟ و من الذی یقهره بالتکلیف؟ فإن فرض أنه العقل الحاکم لذاته القاضی لنفسه عاد الکلام إلی مالکیة العقل لهذا الحکم و القضاء، فالعقل یستند فی أحکامه إلی أمور خارجة من ذاته و من مصالح و مفاسد فلیس حاکما لذاته بل لغیره هف.
و إن فرض أنه المصلحة المتقررة عند العقل فمصلحة کذا مثلا یقتضی فیه تعالی أن یعدل فی حکمه و أن لا یظلم عباده ثم العقل بعد النظر فیه یحکم علیه تعالی بوجوب العدل و عدم جواز الظلم أو بحسن العدل و قبح الظلم فهذه المصلحة إما أمر اعتباری غیر حقیقی و لا موجود واقعی و إنما جعله العقل جعلا من غیر أن ینتهی إلی حقیقة خارجیة عاد
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الأمر إلی کون العقل حاکما لذاته غیر مستند فی حکمه إلی أمر خارج عن ذاته، و قد مر بطلانه.
و إما أمر حقیقی موجود فی الخارج و لا محالة هی ممکنة معلولة للواجب ینتهی وجوده إلیه تعالی و یقوم به کانت فعلا من أفعاله و رجع الأمر إلی کون بعض أفعاله تعالی بتحققه مانعا عن تحقق بعض آخر و أنه دل بذلک العقل أن یحکم بوجوب الفعل أو عدم جوازه، و بعبارة أخری ینتهی الأمر إلی أنه تعالی بالنظر إلی نظام الخلقة یختار فعلا من أفعاله علی آخر و هو ما فیه المصلحة علی الخالی منها هذا بحسب التکوین ثم دل العقل أن یستنبط من المصلحة أن الفعل الذی اختاره و هو العدل مثلا واجب علیه و إن شئت فقل: حکم بلسان العقل بوجوب الفعل علیه و بالجملة لم ینته الإیجاب إلی غیره بل رجع إلیه فهو الموجب علی نفسه لا غیر.
فقد اتضح بهذا البحث أمور:
الأول: أن له ملکا مطلقا لا یتقید بتصرف دون تصرف فله أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید، قال تعالی: «فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ»: البروج: 16، و قال: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41 غیر أنه تعالی بما کلمنا فی مرحلة الهدایة علی قدر عقولنا و نصب نفسه فی مقام التشریع أوجب علی نفسه أشیاء و منع نفسه عن أشیاء فاستحسن لنفسه أشیاء کالعدل و الإحسان، کما استحسنها لنا و استقبح أشیاء کالظلم و العدوان، کما استقبحها لنا.
و معنی کونه تعالی مشرعا آمرا و ناهیا هو أنه تعالی قدر وجودنا فی نظام متقن یربطه إلی غایات هی سعادتنا و فیها خیر دنیانا و آخرتنا و هی المسماة بالمصالح و نظم أسباب وجودنا و جهازات أنفسنا نظما لا یلائم إلا مسیرا خاصا فی الحیاة من أفعال و أعمال هی الملاءمة لمصالح وجودنا لا غیر فأسباب الوجود و الجهازات المجهزة و الأوضاع و الأحوال الحافة بنا تدفعنا إلی مصالح وجودنا و مصالح الوجود تدعونا إلی أعمال خاصة تلائمها و مسیر فی الحیاة تسوقنا إلی کمال الوجود و سعادة الحیاة و إن شئت فقل:
تندبنا إلی قوانین و سنن فی العمل بها و الجری علیها خیر الدنیا و الآخرة.
و هذه القوانین التی تهتف بها الفطرة و یعلمها الوحی السماوی هی الشریعة و إذ هی 
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تنتهی إلیه تعالی فالأمر الذی فیها أمره و النهی الذی فیها نهیه و کل حکم فیها حکمه، و فیها أمور یری اتصاف الفعل بها حسنا علی کل حال کالعدل فهو یرتضیها لفعله کما یرتضیها لأفعالنا، و أمور یستقبحها و یستشنعها و یذم أفعالا اتصفت بها کالظلم فهو لا یرتضیها لفعله کما لا یرتضیها لأفعالنا و هکذا.
فلا ضیر فی وجوب شی‌ء علیه تعالی وجوبا تشریعیا إذا کان هو المشرع علی نفسه، و هذه أحکام اعتباریة متقررة فی ظرف الاعتبار العقلی و حقیقتها أن من سنته تعالی التکوینیة أن یرید و یفعل أمورا إذا عرضت علی العقل عنونها بعنوان العدل، و إن لا یصدر عن ساحته أعمال إذا عرضت علی العقل عنونها بعنوان الظلم فافهم ذلک.
الثانی: أن هذا الوجوب تشریعی و هناک وجوب آخر تکوینی یعتمد علیه هذا الوجوب و هو ضرورة ترتب المعلولات علی عللها فی النظام العام من غیر تخلف المنتزع عنها معنی العدل.
و قد التبس الأمر علی کثیر من الباحثین فزعموا کون هذا الوجوب تکوینیا و قرروه بأن القدرة الواجبیة مطلقة متساویة النسبة إلی فعل القبیح و ترکه مثلا لکنه تعالی لا یفعل القبیح لحکمته البتة فترک القبیح ضروری بالنسبة إلی حکمته و إن کان ممکنا بالنسبة إلی قدرته و هذه الضرورة ضرورة حقیقیة کضرورة قولنا: الواحد نصف الاثنین بالضرورة غیر الوجوب الاعتباری یعتبر فی الأوامر المولویة هذا.
و المغالطة فیه بینة فإن ترک القبیح إذا کان ممکنا بالنسبة إلی القدرة و القدرة عین الذات کان ممکنا بالنسبة إلی الذات و صفة الحکمة حینئذ إن کانت عین الذات کان ترک القبیح ضروریا ممکنا معا بالنسبة إلی الذات و لیس إلا التناقض، و إن کانت غیر الذات فإن کانت أمرا عینیا و قد جعلت الترک ضروریا للذات بعد ما کان ممکنا لزم تأثیر غیر الذات الواجبیة فیها و هو تناقض آخر و قد عدلوا عن القول بالوجوب التشریعی إلی القول بالوجوب التکوینی فرارا من لزوم حکومة غیره تعالی فیه بالأمر و النهی، و إن کانت أمرا انتزاعیا فکونها منتزعة من الذات یؤدی إلی التناقض الأول المذکور، و کونها منتزعة من غیرها إلی التناقض الثانی فإن الحکم الحقیقی فی الأمور الانتزاعیة لمنشإ انتزاعها.
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و المغالطة إنما نشأت من أخذ الفعل ضروریا بالنسبة إلی الذات بعد انضمام الحکمة إلیها فإن الذات إن أخذت علة تامة للفعل کانت النسبة هی الضرورة قبل الانضمام و بعدها دون الإمکان و إن أخذت جزءا من العلة التامة و إنما تتم بانضمام أمر أو أمور إلیها کان الفعل بالنسبة إلیها ممکنا لا ضروریا و إن کان بالنسبة إلی علته التامة المجتمعة من الذات و غیرها ضروریا لا ممکنا.
و الثالث: أن قولنا: یجب علیه کذا و لا یجوز علیه کذا حکم عقلی، و العقل فی ذلک حاکم قاض لا مدرک آخذ بمعنی أن الحکم الذی فی القضیة فعل قائم بالعقل مجعول له لا أمر قائم بنفسه یحکیه العقل نوعا من الحکایة کما وقع فی لسان بعضهم قائلین إن من شأنه الإدراک دون الحکم.
و ذلک أن العقل الذی کلامنا فیه هو العقل العملی الذی موطن عمله العمل من حیث ینبغی أو لا ینبغی و یجوز أو لا یجوز، و المعانی التی هذا شأنها أمور اعتباریة لا تحقق لها فی الخارج عن موطن التعقل و الإدراک فکان هذا الثبوت الإدراکی بعینه فعلا للعقل قائما به و هو معنی الحکم و القضاء، و أما العقل النظری الذی موطن عمله المعانی الحقیقیة غیر الاعتباریة تصورا أو تصدیقا فإن لمدرکاته ثبوتا فی نفسها مستقلا عن العقل فلا یبقی للعقل عند إدراکها إلا أخذها و حکایتها و هو الإدراک فحسب دون الحکم و القضاء.
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اشارة

وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً وَ أَحْسَنُ نَدِیًّا (73) وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَحْسَنُ أَثاثاً وَ رِءْیاً (74) قُلْ مَنْ کانَ فِی الضَّلالَةِ فَلْیَمْدُدْ لَهُ الرَّحْمنُ مَدًّا حَتَّی إِذا رَأَوْا ما یُوعَدُونَ إِمَّا الْعَذابَ وَ إِمَّا السَّاعَةَ فَسَیَعْلَمُونَ مَنْ هُوَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضْعَفُ جُنْداً (75) وَ یَزِیدُ اللَّهُ الَّذِینَ اهْتَدَوْا هُدیً وَ الْباقِیاتُ الصَّالِحاتُ خَیْرٌ عِنْدَ رَبِّکَ ثَواباً وَ خَیْرٌ مَرَدًّا (76) أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی کَفَرَ بِآیاتِنا وَ قالَ لَأُوتَیَنَّ مالاً وَ وَلَداً (77)
أَطَّلَعَ الْغَیْبَ أَمِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً (78) کَلاَّ سَنَکْتُبُ ما یَقُولُ وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ مَدًّا (79) وَ نَرِثُهُ ما یَقُولُ وَ یَأْتِینا فَرْداً (80)
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(بیان)

هذا هو الفصل الثانی من کلماتهم المنقولة عنهم، و هو ردهم الدعوة النبویة بأنها لا تنفع فی حسن حال المؤمنین بها شیئا و لو کانت حقة لجلبت إلیهم زهرة الحیاة الدنیا التی فیها سعادة العیش من أبنیة رفیعة و أمتعة نفیسة و جمال و زینة، فالذی هم علیه من الکفر و قد جلب لهم خیر الدنیا خیر مما علیه المؤمنون و قد غشیهم رثاثة الحال و فقد المال و عسرة العیش، فکفرهم هو الحق الذی ینبغی أن یؤثر دون الإیمان الذی علیه المؤمنون و قد أجاب الله عن قولهم بقوله: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا» إلخ، و قوله: «قُلْ مَنْ کانَ فِی الضَّلالَةِ» إلخ، ثم عقب ذلک ببیان حال بعض من اغتر بقولهم.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا» إلی آخر الآیة، المقام اسم مکان من القیام فهو المسکن، و الندی هو المجلس و قیل خصوص مجلس المشاورة، و معنی «قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا» أنهم خاطبوهم فاللام للتبلیغ کما قیل، و قیل: تفید معنی التعلیل أی قالوا لأجل الذین آمنوا أی لأجل إغوائهم و صرفهم عن الإیمان، و الأول أنسب للسیاق کما أن الأنسب للسیاق أن یکون ضمیر علیهم راجعا إلی الناس أعم من الکفار و المؤمنین دون الکفار فقط حتی یکون قوله: «قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا» من قبیل وضع الظاهر موضع المضمر.
و قوله: «أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً وَ أَحْسَنُ نَدِیًّا» أی للاستفهام و الفریقان هما
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الکفار و المؤمنون، و کان مرادهم أن الکفار هم خیر مقاما و أحسن ندیا من المؤمنین الذین کان الغالب علیهم العبید و الفقراء لکنهم أوردوه فی صورة السؤال و کنوا عن الفریقین لدعوی أن المؤمنین عالمون بذلک یجیبون بذلک لو سئلوا من غیر تردد و ارتیاب.
و المعنی: و إذا تتلی علی الناس- و هم الفریقان الکفار و المؤمنون- آیاتنا و هی ظاهرات فی حجتها واضحات فی دلالتها لا تدع ریبا لمرتاب، قال فریق منهم و هم الذین کفروا للفریق الآخر و هم الذین آمنوا: أی هذین الفریقین خیر من جهة المسکن و أحسن من حیث المجلس- و لا محالة هم الکفار- یریدون أن لازم ذلک أن یکونوا هم سعداء فی طریقتهم و ملتهم إذ لا سعادة وراء التمتع بأمتعة الحیاة الدنیا فالحق ما هم علیه.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَحْسَنُ أَثاثاً وَ رِءْیاً» القرن: الناس المقترنون فی زمن واحد، و الأثاث متاع البیت، قیل: لا یطلق إلا علی الکثیر و لا واحد له من لفظه، و الرئی بالکسر فالسکون: ما رئی من المناظر، نقل فی مجمع البیان، عن بعضهم: أنه اسم لما ظهر و لیس بالمصدر و إنما المصدر الرأی و الرؤیة یدل علی ذلک قوله: «یَرَوْنَهُمْ مِثْلَیْهِمْ رَأْیَ الْعَیْنِ» فالرأی: الفعل، و الرئی: المرئی کالطحن و الطحن و السقی و السقی و الرمی و الرمی. انتهی.
و لما احتج الکفار علی المؤمنین فی حقیة ملتهم و بطلان الدعوة النبویة التی آمن به المؤمنون بأنهم خیر مقاما و أحسن ندیا فی الدنیا و قد فاتهم أن للإنسان حیاة خالدة أبدیة لا منتهی لها و إنما سعادته فی سعادتها و الأیام القلائل التی یعیش فیها فی الدنیا لا قدر لها قبال ما لا نهایة له و لا أنها تغنی عنه شیئا.
علی أن هذه التمتعات الدنیویة لا تحتم له السعادة و لا تقیه من غضب الله إن حل به یوما و ما هو من الظالمین ببعید فلیسوا فی أمن من سخط الله و لا طیب فی عیش یهدده الهلاک و لا فی نعمة کانت فی معرض النقمة و الخیبة.
أشار إلی الجواب عنه بقوله: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ» و الظاهر أن الجملة حالیة و کم خبریة لا استفهامیة، و المعنی: أنهم یتفوهون بهذه الشبهة الواهیة- نحن خیر منکم مقاما و أحسن ندیا- استخفافا للمؤمنین و الحال أنا أهلکنا قرونا کثیرة قبلهم هم أحسن من حیث الأمتعة و المناظر.
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و قد نقل سبحانه نظیر هذه الشبهة عن فرعون و عقبه بحدیث غرقه و هلاکه، قال: «وَ نادی فِرْعَوْنُ فِی قَوْمِهِ قالَ یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أَ فَلا تُبْصِرُونَ؟ أَمْ أَنَا خَیْرٌ مِنْ هذَا الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ، فَلَوْ لا أُلْقِیَ عَلَیْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ إلی أن قال- فَلَمَّا آسَفُونا انْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ أَجْمَعِینَ فَجَعَلْناهُمْ سَلَفاً وَ مَثَلًا لِلْآخِرِینَ»: الزخرف: 56.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ کانَ فِی الضَّلالَةِ فَلْیَمْدُدْ لَهُ الرَّحْمنُ مَدًّا» إلی آخر الآیة، لفظة کان فی قوله: «مَنْ کانَ فِی الضَّلالَةِ» تدل علی استمرارهم فی الضلالة لا مجرد تحقق ضلالة ما، و بذلک یتم التهدید بمجازاتهم بالإمداد و الاستدراج الذی هو إضلال بعد الضلال.
و قوله: «فَلْیَمْدُدْ» صیغة أمر غائب و یئول معناه إلی أن من الواجب علی الرحمن أن یمده مدا، فإن أمر المتکلم مخاطبه أن یأمره بشی‌ء معناه إیجاب المتکلم ذلک علی نفسه.
و المد و الأمداد واحد لکن ذکر الراغب فی المفردات، أن أکثر ما جاء الأمداد فی المحبوب و المد فی المکروه و المراد أن من استقرت علیه الضلالة و استمر هو علیها- و المراد به الکفار کنایة- فقد أوجب الله علی نفسه أن یمده بما منه ضلالته کالزخارف الدنیویة فی مورد الکلام فینصرف بذلک عن الحق حتی یأتیه أمر الله من عذاب أو ساعة بالمفاجاة و المباهتة فیظهر له الحق عند ذلک و لن ینتفع به.
فقوله: «حَتَّی إِذا رَأَوْا ما یُوعَدُونَ إِمَّا الْعَذابَ وَ إِمَّا السَّاعَةَ فَسَیَعْلَمُونَ» إلخ، دلیل علی أن هذا المد خذلان فی صورة إکرام و المراد به أن ینصرف عن الحق و اتباعه بالاشتغال بزهرة الحیاة الدنیا الغارة فلا یظهر له الحق إلا فی وقت لا ینتفع به و هو وقت نزول البأس أو قیام الساعة.
کما قال تعالی: «فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ»: المؤمن: 85، و قال: «یَوْمَ یَأْتِی بَعْضُ آیاتِ رَبِّکَ لا یَنْفَعُ نَفْساً إِیمانُها لَمْ تَکُنْ آمَنَتْ مِنْ قَبْلُ أَوْ کَسَبَتْ فِی إِیمانِها خَیْراً»: الأنعام: 158.
و فی إرجاع ضمیر الجمع فی قوله: «رَأَوْا ما یُوعَدُونَ» إلی «مَنْ» رعایة جانب 
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معناه کما أن فی إرجاع ضمیر الإفراد فی قوله: «فَلْیَمْدُدْ لَهُ» إلیه رعایة جانب لفظه.
و قوله: «فَسَیَعْلَمُونَ مَنْ هُوَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضْعَفُ جُنْداً» قوبل به قولهم السابق:
«أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً وَ أَحْسَنُ نَدِیًّا» أما مکانهم حین یرون العذاب- و الظاهر أن المراد به عذاب الدنیا- فحیث یحل بهم عذاب الله و قد کان مکان صنادید قریش المتلو علیهم الآیات حین نزول العذاب، قلیب بدر التی ألقیت فیها أجسادهم و أما مکانهم یوم یرون الساعة فالنار الخالدة التی هی دار البوار، و أما ضعف جندهم فلأنه لا عاصم لهم الیوم من الله و یعود کل ما هیئوه لأنفسهم من عدد و عدة سدی لا أثر له.
قوله تعالی: «وَ یَزِیدُ اللَّهُ الَّذِینَ اهْتَدَوْا هُدیً» إلی آخر الآیة، الباقیات الصالحات الأعمال الصالحة التی تبقی محفوظة عند الله و تستعقب جمیل الشکر و عظیم الأجر و قد وعد الله بذلک فی مواضع من کلامه.
و الثواب جزاء العمل قال فی المفردات،: أصل الثوب رجوع الشی‌ء إلی حالته الأولی التی کان علیها أو إلی الحالة المقدرة المقصودة بالفکرة- إلی أن قال- و الثواب ما یرجع إلی الإنسان من جزاء أعماله فیسمی الجزاء ثوابا تصورا أنه هو- إلی أن قال- و الثواب یقال فی الخیر و الشر لکن الأکثر المتعارف فی الخیر. انتهی و المرد اسم مکان من الرد و المراد به الجنة.
و الآیة من تمام البیان فی الآیة السابقة فإن الآیة السابقة تبین حال أهل الضلالة و تذکر أن الله سیمدهم فهم یعمهون فی ضلالتهم منصرفین عن الحق معرضین عن الإیمان لاعبین بما عندهم من شواغل الحیاة الدنیا حتی یفاجئهم العذاب أو الساعة و تنکشف لهم حقیقة الأمر من غیر أن ینتفعوا به و هؤلاء أحد الفریقین فی قولهم: «أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً» إلخ.
و هذه الآیة تبین حال الفریق الآخر و هم المؤمنون و أن الله سبحانه یمد المهتدین منهم و هم المؤمنون بالهدی فیزیدهم هدی علی هداهم فیوفقون للأعمال الباقیة الصالحة و هی خیر أجرا و خیر دارا و هی الجنة و دائم نعیمها فما عند المؤمنین من أمتعة الحیاة و هی النعیم المقیم خیر مما عند الکافرین من الزخارف الغارة الفانیة.
و فی قوله: «عِنْدَ رَبِّکَ» إشارة إلی أن الحکم بخیریة ما للمؤمنین من ثواب و مرد
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حکم إلهی لا یخطئ و لا یغلط البتة.
و هاتان الآیتان- کما تری- جواب ثان عن حجة الکفار أعنی قولهم: «أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً وَ أَحْسَنُ نَدِیًّا».
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی کَفَرَ بِآیاتِنا وَ قالَ لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً» کما أن سیاق الآیات الأربع السابقة یعطی أن الحجة الفاسدة المذکورة قول بعض المشرکین ممن تلی علیه القرآن فقال ما قال دحضا لکلمة الحق و استغواء و استخفافا للمؤمنین کذلک سیاق هذه الآیات الأربع و قد افتتحت بکلمة التعجیب و اشتملت بقول یشبه القول السابق و اختتمت بما یناسبه من الجواب یعطی أن بعض الناس ممن آمن بالنبی ص أو کان فی معرض ذلک بعد ما سمع قول الکفار مال إلیهم و لحق بهم قائلا لأوتین مالا و ولدا یعنی فی الدنیا باتباع ملة الشرک کان فی الإیمان بالله شؤما و فی اتخاذ الآلهة میمنة.
فرده الله سبحانه بقوله: «أَطَّلَعَ الْغَیْبَ» إلخ.
و أما ما ذکره الأکثر بالبناء علی ما ورد من سبب النزول أن الجملة قول أحد المتعرقین فی الشرک من قریش خاطب به خباب بن الأرت حین طالبه دینا کان له علیه، و أن معنی الجملة لأوتین مالا و ولدا فی الجنة فأؤدی دینی فشی‌ء لا یلائم سیاق الآیات إذ من المعلوم أن المشرکین ما کانوا مذعنین بالبعث أصلا، فقوله لأوتین مالا و ولدا إذا بعثت و عند ذلک أؤدی دینی لا یحتمل إلا الاستهزاء و التهکم و لا معنی لرد الاستهزاء بالاحتجاج کما هو صریح قوله: «أَطَّلَعَ الْغَیْبَ أَمِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً» إلخ.
و نظیر هذا القول فی السقوط ما نقل عن أبی مسلم المفسر أن الآیة عامة فیمن له هذه الصفة.
فقوله: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی کَفَرَ بِآیاتِنا» مسوق للتعجیب، و کلمة «أَ فَرَأَیْتَ» کلمة تعجیب و قد فرعه بفاء التفریع علی ما تقدمه من قولهم: «أَیُّ الْفَرِیقَیْنِ خَیْرٌ مَقاماً وَ أَحْسَنُ نَدِیًّا» لأن کفر هذا القائل و قوله: «لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً» من سنخ کفرهم و مبنی علی قولهم للمؤمنین لا خیر عند هؤلاء و سعادة الحیاة و عزة الدنیا و نعمتها و لا خیر إلا ذلک عند الکفار و فی ملتهم.
و من هنا یظهر أن لقوله: «وَ قالَ لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً» نوع ترتب علی قوله «کَفَرَ
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بِآیاتِنا» و أنه إنما کفر بآیات الله زاعما أن ذلک طریقة میمونة مبارکة تجلب لسالکها العزة و القدرة و ترزقه الخیر و السعادة فی الدنیا و قد أقسم بذلک کما یشهد به لام القسم و نون التأکید فی قوله: «لَأُوتَیَنَّ».
قوله تعالی: «أَطَّلَعَ الْغَیْبَ أَمِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً» رد سبحانه علیه قوله:
«لأوتین مالا و ولدا بکفری» بأنه رجم بالغیب لا طریق له إلی العلم فلیس بمطلع علی الغیب حتی یعلم بأنه سیؤتی بکفره ما یأمله و لا بمتخذ عهدا عند الله حتی یطمئن إلیه فی ذلک، و قد جی‌ء بالنفی فی صورة الاستفهام الإنکاری.
قوله تعالی: «کَلَّا سَنَکْتُبُ ما یَقُولُ وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ مَدًّا» کلا کلمة ردع و زجر و ذیل الآیة دلیل علی أنه سبحانه یرد بها ما یتضمنه قول هذا القائل من ترتب إیتاء المال و الولد علی الکفر بآیات الله و محصله أن الذی یترتب علی قوله هذا لیس هو إیتاء المال و الولد فإن لذلک أسبابا أخر بل هو مد العذاب علی کفره و رجمه فهو یطلب بما یقول فی الحقیقة عذابا ممدودا یتلو بعضه بعضا لأنه هو تبعة قوله لا إیتاء المال و الولد و سنکتب قوله و نرتب علیه أثره الذی هو مد العذاب فالآیة نظیرة قوله: «فَلْیَدْعُ نادِیَهُ سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ»: العلق: 18.
و من هنا یظهر أن الأقرب أن یکون المراد من کتابة قوله تثبیته لیترتب علیه أثره لا کتابته فی صحیفة عمله لیحاسب علیه یوم القیامة کما فسره به أرباب التفسیر، علی أن قوله الآتی: «وَ نَرِثُهُ ما یَقُولُ» لا یخلو علی قولهم من شائبة التکرار من غیر نکتة ظاهرة.
قوله تعالی: «وَ نَرِثُهُ ما یَقُولُ وَ یَأْتِینا فَرْداً» المراد بوراثة ما یقول أنه سیموت و یفنی و یترک قوله: لأوتین بکفری مالا و ولدا، و قد کان خطیئة لازمة له لزوم المال للإنسان محفوظة عند الله کأنه مال ورثه بعده ففی الکلام استعارة لطیفة.
و قوله: «وَ یَأْتِینا فَرْداً» أی وحده و لیس معه شی‌ء مما کان ینتصر به و یرکن إلیه بحسب وهمه فمحصل الآیة أنه سیأتینا وحده و لیس معه إلا قوله الذی حفظناه علیه فنحاسبه علی ما قال و نمد له من العذاب مدا.
هذا ما یقتضیه البناء علی کون قوله فی أول الآیات «لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً» ناظرا
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إلی الإیتاء فی الدنیا، و أما بناء علی کونه ناظرا إلی الإیتاء فی الآخرة کما اختاره الأکثر فمعنی الآیات کما فسروها تعجب من الذی کفر بآیاتنا و هو عاص بن وائل أو ولید بن المغیرة و قال: أقسم لأوتین إذا بعثت مالا و ولدا فی الجنة، أ علم الغیب حتی یعلم أنه فی الجنة؟- و قیل: أ نظر فی اللوح المحفوظ- أم اتخذ عند الرحمن عهدا بقول لا إله إلا الله حتی یدخل به الجنة- و قیل: أ قدم عملا صالحا کلا و لیس الأمر کما قال- سنکتب ما یقول بأمر الحفظة أن یثبتوه فی صحیفة عمله و نمد له من العذاب مدا و نرثه ما یقول أی ما عنده من المال و الولد بإهلاکنا إیاه و إبطالنا ملکه و یأتینا أی یأتی الآخرة فردا لیس عنده شی‌ء من مال و ولد و عدة و عدد.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی کَفَرَ بِآیاتِنا- وَ قالَ لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً»- إنه العاص بن وائل بن هشام القرشی ثم السهمی- و کان أحد المستهزءین، و کان لخباب بن الأرت علی العاص بن وائل حق- فأتاه یتقاضاه فقال له العاص: أ لستم تزعمون أن فی الجنة الذهب و الفضة و الحریر؟
قال: بلی. قال: فموعد ما بینی و بینک الجنة، فو الله لأوتین فیها خیرا مما أوتیت فی الدنیا.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و سعید بن منصور و عبد بن حمید و الترمذی و البیهقی فی الدلائل و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و ابن مردویه عن خباب بن الأرت قال": کنت رجلا قینا و کان لی علی العاص بن وائل دین- فأتیته أتقاضاه فقال: لا و الله لا أقضیک- حتی تکفر بمحمد فقلت: لا و الله لا أکفر بمحمد- حتی تموت ثم تبعث. قال: فإنی إذا مت- ثم بعثت جئتنی و لی ثم مال و ولد فأعطیک- فأنزل الله: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی کَفَرَ بِآیاتِنا- إلی قوله- وَ یَأْتِینا فَرْداً».
أقول: و روی أیضا ما یقرب منه عن الطبرانی عن خباب. و أیضا عن سعید بن منصور عن الحسن عن رجل من أصحاب رسول الله ص و لم یسم خبابا و أیضا عن ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس عن رجال من الصحابة.
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و قد تقدم أن الروایات لا تنطبق علی سیاق الآیات فإن الروایات صریحة فی أن الکلمة إنما صدرت عن العاص بن وائل علی سبیل الاستهزاء و السخریة علی أن النقل القطعی أیضا یؤید أن المشرکین لم یکونوا قائلین بالبعث و النشور.
ثم الآیات تأخذ فی رد کلمته بالاحتجاج و لو کانت کلمة استهزاء من غیر جد لم یکن للاحتجاج علیها معنی إذ الاحتجاج لا یستقیم إلا علی قول جدی و إلا کان هزلا فالروایات علی صراحتها فی کونها کلمة استهزاء لا تنطبق علی الآیة.
و لو حمل علی وجه بعید علی أنه إنما قال: «لَأُوتَیَنَّ مالًا وَ وَلَداً» علی وجه الإلزام و التبکیت لخباب من غیر أن یعتقده لا علی وجه الاستهزاء! لم یکن لذکر الولد مع المال وجه و کفاه أن یقول لأوتین مالا مع أن فی بعض هذه الروایات أنه قال لخباب: إنکم تزعمون أنکم ترجعون إلی مال و ولد و لم یعهد من مسلمی صدر الإسلام شیوع القول بأن فی الجنة توالدا و تناسلا و لا وقعت فی شی‌ء من القرآن إشارة إلی ذلک.
هذا أولا.
و لم یکن للقسم و التأکید البالغ فی قوله: «لَأُوتَیَنَّ» وجه إذ الإلزام و التبکیت لا حاجة فیه إلی تأکید. و هذا ثانیا.
و لم یکن لإطلاق الإیتاء فی قوله «لَأُوتَیَنَّ» من دون أن یقیده بالجنة أو الآخرة دفعا للبس نکتة ظاهرة. و هذا ثالثا.
و لم یصلح للرد علیه و إبطاله إلا قوله تعالی: کَلَّا سَنَکْتُبُ ما یَقُولُ وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ» إلی آخر الآیتین، و أما قوله: «أَطَّلَعَ الْغَیْبَ أَمِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً» فغیر وارد علیه البتة إذ الإلزام و التبکیت لا یتوقف علی العلم بصدق ما یلزم به حتی یتوقف عن منشإ علمه بل یجامع غالبا العلم بالکذب و إنما علی التزام الخصم الذی یراد إلزامه به أو بما یستلزمه. و هذا رابعا.
و اعلم أنه ورد فی ذیل قوله: «وَ الْباقِیاتُ الصَّالِحاتُ» الآیة أخبار عن النبی و أئمة أهل البیت علیهم أفضل الصلاة و قد أشرنا إلیها فی الجزء الثالث عشر من الکتاب فی بحث روائی فی ذیل الآیة 46 من سورة الکهف.
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اشارة

وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ آلِهَةً لِیَکُونُوا لَهُمْ عِزًّا (81) کَلاَّ سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا (82) أَ لَمْ تَرَ أَنَّا أَرْسَلْنَا الشَّیاطِینَ عَلَی الْکافِرِینَ تَؤُزُّهُمْ أَزًّا (83) فَلا تَعْجَلْ عَلَیْهِمْ إِنَّما نَعُدُّ لَهُمْ عَدًّا (84) یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً (85)
وَ نَسُوقُ الْمُجْرِمِینَ إِلی جَهَنَّمَ وِرْداً (86) لا یَمْلِکُونَ الشَّفاعَةَ إِلاَّ مَنِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً (87) وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً (88) لَقَدْ جِئْتُمْ شَیْئاً إِدًّا (89) تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْهُ وَ تَنْشَقُّ الْأَرْضُ وَ تَخِرُّ الْجِبالُ هَدًّا (90)
أَنْ دَعَوْا لِلرَّحْمنِ وَلَداً (91) وَ ما یَنْبَغِی لِلرَّحْمنِ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً (92) إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِلاَّ آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً (93) لَقَدْ أَحْصاهُمْ وَ عَدَّهُمْ عَدًّا (94) وَ کُلُّهُمْ آتِیهِ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَرْداً (95)
إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا (96)



(بیان)

هذا هو الفصل الثالث مما نقل عنهم و هو شرکهم بالله باتخاذ الآلهة و قولهم: «اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً» سبحانه و الجواب عن ذلک.
قوله تعالی: «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ آلِهَةً لِیَکُونُوا لَهُمْ عِزًّا» هؤلاء الآلهة هم 
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الملائکة و الجن و القدیسون من الإنس و جبابرة الملوک فإن أکثرهم کانوا یرون الملک قداسة سماویة.
و معنی کونهم لهم عزا کونهم شفعاء لهم یقربونهم إلی الله بالشفاعة فینالون بذلک العزة فی الدنیا ینجر إلیهم الخیر و لا یمسهم الشر، و من فسر کونهم لهم عزا بشفاعتهم لهم فی الآخرة خفی علیه أن المشرکین لا یقولون بالبعث.
قوله تعالی: «کَلَّا سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا» الضد بحسب اللغة المنافی الذی لا یجتمع مع الشی‌ء، و عن الأخفش أن الضد یطلق علی الواحد و الجمع کالرسول و العدو و أنکر ذلک بعضهم و وجه إطلاق الضد فی الآیة و هو مفرد علی الآلهة و هی جمع بأنها لما کانت متفقة فی عداوة هؤلاء و الکفر بعبادتهم کانت فی حکم الواحد و صح بذلک إطلاق المفرد علیها.
و ظاهر السیاق أن ضمیری «سَیَکْفُرُونَ» و «یَکُونُونَ» للآلهة و ضمیری «بِعِبادَتِهِمْ» و «عَلَیْهِمْ» للمشرکین المتخذین للآلهة و المعنی: سیکفر الآلهة بعبادة هؤلاء المشرکین و یکون الآلهة حال کونهم علی المشرکین لا لهم، ضدا لهم یعادونهم و لو کانوا لهم عزا لثبتوا علی ذلک دائما و قد وقع ذلک فی قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَی الَّذِینَ أَشْرَکُوا شُرَکاءَهُمْ قالُوا رَبَّنا هؤُلاءِ شُرَکاؤُنَا الَّذِینَ کُنَّا نَدْعُوا مِنْ دُونِکَ فَأَلْقَوْا إِلَیْهِمُ الْقَوْلَ إِنَّکُمْ لَکاذِبُونَ:» النحل: 86. و أوضح منه قوله: «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ، إِنْ تَدْعُوهُمْ لا یَسْمَعُوا دُعاءَکُمْ وَ لَوْ سَمِعُوا مَا اسْتَجابُوا لَکُمْ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ:» فاطر: 14.
و ربما احتمل أن یکون بالعکس من ذلک أی سیکفر المشرکون بعبادة الآلهة و یکونون علی الآلهة ضدا کما فی قوله: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ»: الأنعام: 23، و یبعده أن ظاهر السیاق أن یکون «ضِدًّا» و قد قوبل به «عِزًّا» فی الآیة السابقة، وصفا للآلهة دون المشرکین و لازم ذلک أن یکون الآلهة الذین هم الضد هم الکافرین بعبادة المشرکین نظرا إلی خصوص ترتب الضمائر.
علی أن التعبیر المناسب لهذا المعنی أن یقال: سیکفرون بهم علی حد ما یقال:
کفر بالله، و لا یقال: کفر بعبادة الله.
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و المراد بکفر الآلهة یوم القیامة بعبادتهم و کونهم علیهم ضدا هو ظهور حقیقة الأمر یومئذ فإن شأن یوم القیامة ظهور الحقائق فیه لأهل الجمع لا حدوثها و لو لم تکن الآلهة کافرین بعبادتهم فی الدنیا و لا علیهم ضدا بل بدا لهم ذلک یوم القیامة لم تتم حجة الآیة فافهم ذلک، و علی هذا المعنی یترتب قوله: «أَ لَمْ تَرَ» «علی قوله: «کَلَّا سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ» إلخ.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّا أَرْسَلْنَا الشَّیاطِینَ عَلَی الْکافِرِینَ تَؤُزُّهُمْ أَزًّا» الأز و الهز بمعنی واحد و هو التحریک بشدة و إزعاج و المراد تهییج الشیاطین إیاهم إلی الشر و الفساد و تحریضهم علی اتباع الباطل و إضلالهم بالتزلزل عن الثبات و الاستقامة علی الحق.
و لا ضیر فی نسبة إرسال الشیاطین إلیه تعالی بعد ما کان علی طریق المجازاة فإنهم کفروا بالحق فجازاهم الله بزیادة الکفر و الضلال و یشهد بذلک قوله: «عَلَی الْکافِرِینَ» و لو کان إضلالا ابتدائیا لقیل: «علیهم» من غیر أن یوضع الظاهر موضع المضمر.
و الآیة و هی مصدرة بقوله: «أَ لَمْ تَرَ» المفید معنی الاستشهاد مسوقة لتأیید ما ذکر فی الآیة السابقة من کون آلهتهم علیهم ضدا، فإن تهییج الشیاطین إیاهم للشر و الفساد و اتباع الباطل معاداة و ضدیة و الشیاطین و هم من الجن من جملة آلهتهم و لو لم یکن هؤلاء الآلهة علیهم ضدا ما دعوهم إلی ما فیه هلاکهم و شقاؤهم.
فالآیة بمنزلة أن یقال: هؤلاء الآلهة الذین یحسبونهم لأنفسهم عزا هم علیهم ضد و تصدیق ذلک أن الشیاطین و هم من آلهتهم یحرکونهم بإزعاج نحو ما فیه شقاؤهم و لیسوا مع ذلک مطلقی العنان بل إنما هو بإذن من الله یسمی إرسالا و علی هذا فالآیة متصلة بسابقتها و هو ظاهر.
و جعل صاحب روح المعانی، هذه الآیة مترتبة علی مجموع الآیات من قوله: «وَ یَقُولُ الْإِنْسانُ أَ إِذا ما مِتُّ لَسَوْفَ أُخْرَجُ حَیًّا» إلی قوله: «وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا» و متصلة به و أطنب فی بیان کیفیة الاتصال بما لا یجدی نفعا و أفسد بذلک سیاق الآیات و اتصال ما بعد هذه الآیة بما قبلها.
قوله تعالی: «فَلا تَعْجَلْ عَلَیْهِمْ إِنَّما نَعُدُّ لَهُمْ عَدًّا» العد هو الإحصاء و العد یفنی 
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المعدود و ینفده و بهذه العنایة قصد به إنفاد أعمارهم و الانتهاء إلی آخر أنفاسهم کأن أنفاسهم الممدة لأعمارهم مذخورة بعددها عند الله فینفدها بإرسالها واحدا بعد آخر حتی تنتهی و هو الیوم الموعود علیهم.
و إذ کان مدة بقاء الإنسان هی مدة بلائه و امتحانه کما ینبئ عنه قوله: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا»: الکهف: 7 کان العد بالحقیقة عدا للأعمال المثبتة فی صحیفة العمر، لیتم بذلک بنیة الحیاة الأخرویة الخالدة و یستقصی للإنسان ما یلتئم به عیشه هناک من نعم أو نقم فکما أن مکث الجنین فی الرحم مدة یتم به خلقه جسمه کذلک مکث الإنسان فی الدنیا لأن یتم به خلقة نفسه و إن یعد الله ما قدر له من العطیة و یستقصیه.
و علی هذا فلا ینبغی للإنسان أن یستعجل الموت لکافر طالح لأن مدة بقائه مدة عد سیئاته لیحاسب علیها و یعذب بها و لا لمؤمن صالح لأن مدة بقائه مدة عد حسناته لیثاب بها و یتنعم و الآیة لا تقید العد و إن فهم من ظاهرها فی بادئ النظر عد الأنفاس أو الأیام.
و کیف کان فقوله: «فَلا تَعْجَلْ عَلَیْهِمْ» تفریع علی ما تقدم، و قوله: «إِنَّما نَعُدُّ» تعلیل له و هو فی الحقیقة علة التأخیر و محصل المعنی إذ کان هؤلاء لا ینتفعون باتخاذ الآلهة و کانوا هم و آلهتهم منتهین إلینا غیر خارجین من سلطاننا و لا مسیرهم فی طریقهم بغیر إذننا فلا تعجل علیهم بالقبض أو بالقضاء و لا یضیق صدرک عن تأخیر ذلک إنما نعد لهم أنفاسهم أو أعمالهم عدا.
قوله تعالی: «یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً» الوفد هم القوم الواردون لزیارة أو استنجاز حاجة أو نحو ذلک و لا یسمون وفدا إلا إذا کانوا رکبانا و هو جمع واحده وافد.
و ربما استفید من مقابلة قوله فی هذه الآیة «إِلَی الرَّحْمنِ» قوله فی الآیة التالیة:
«إِلی جَهَنَّمَ» أن المراد بحشرهم إلی الرحمن حشرهم إلی الجنة و إنما سمی حشرا إلی الرحمن لأن الجنة مقام قربه تعالی فالحشر إلیها حشر إلیه. و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ نَسُوقُ الْمُجْرِمِینَ إِلی جَهَنَّمَ وِرْداً» فسر الورد بالعطاش و کأنه 
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مأخوذ من ورود الماء أی قصده لیشرب و لا یکون ذلک إلا عن عطش فجعل بذلک الورد کنایة عن العطاش، و فی تعلیق السوق إلی جهنم بوصف الاجرام إشعار بالعلیة و نظیره تعلیق الحشر إلی الرحمن فی الآیة السابقة بوصف التقوی. و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «لا یَمْلِکُونَ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً» و هذا جواب ثان عن اتخاذهم الآلهة للشفاعة و هو أن لیس کل من یهوی الإنسان شفاعته فاتخذه إلها لیشفع له یکون شفیعا بل إنما یملک الشفاعة بعهد من الله و لا عهد إلا لآحاد من مقربی حضرته، قال تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 86.
و قیل: المراد أن المشفع لهم لا یملکون الشفاعة إلا من اتخذ عند الرحمن عهدا و العهد هو الإیمان بالله و التصدیق بالنبوة، و قیل: وعده تعالی له بالشفاعة کما فی الأنبیاء و الأئمة و المؤمنین و الملائکة علی ما فی الأخبار، و قیل: هو شهادة أن لا إله إلا الله و أن یتبرأ من الحول و القوة و أن لا یرجو إلا الله، و الوجه الأول هو الأوجه و هو بالسیاق أنسب.
قوله تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً» من قول الوثنیین و بعض خاصتهم، و إن قال ببنوة الآلهة أو بعضهم لله سبحانه تشریفا أو تجلیلا لکن عامتهم و بعض خاصتهم- فی مقام التعلیم- قال بذلک تحقیقا بمعنی الاشتقاق من حقیقة اللاهوت و اشتمال الولد علی جوهرة والده، و هذا هو المراد بالآیة و الدلیل علیه التعبیر بالولد دون الابن، و کذا ما فی قوله: «إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» إلی تمام ثلاث آیات من الاحتجاج علی نفیه.
قوله تعالی: «لَقَدْ جِئْتُمْ شَیْئاً إِدًّا» إلی تمام ثلاث آیات، الإد بکسر الهمزة:
الشی‌ء المنکر الفظیع، و التفطر الانشقاق، و الخرور السقوط، و الهد الهدم.
و الآیات فی مقام إعظام الذنب و إکبار تبعته بتمثیله بالمحسوس یقول: لقد أتیتم بقولکم هذا أمرا منکرا فظیعا تکاد السماوات یتفطرن و ینشققن منه و تنشق الأرض و تسقط الجبال علی السهل سقوط انهدام إن دعوا للرحمن ولدا.
قوله تعالی: «وَ ما یَنْبَغِی لِلرَّحْمنِ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ 
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إِلَّا آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً» إلی تمام أربع آیات. المراد بإتیان کل منهم عبدا له توجه الکل إلیه و مثوله بین یدیه فی صفة المملوکیة المحضة فکل منهم مملوک له لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا و ذلک أمر بالفعل ملازم له ما دام موجودا، و لذا لم یقید الإتیان فی الآیة بالقیامة بخلاف ما فی الآیة الرابعة.
و المراد بإحصائهم و عدهم تثبیت العبودیة لهم فإن العبید إنما تتعین لهم أرزاقهم و تتبین وظائفهم و الأمور التی یستعملون فیها بعد الإحصاء و عدهم و ثبتهم فی دیوان العبید و به تسجل علیهم العبودیة.
و المراد بإتیانه له یوم القیامة فردا إتیانه یومئذ صفر الکف لا یملک شیئا مما کان یملکه بحسب ظاهر النظر فی الدنیا و کان یقال: إن له حولا و قوة و مالا و ولدا و أنصارا و وسائل و أسبابا إلی غیر ذلک فیظهر یومئذ إذ تتقطع بهم الأسباب أنه فرد لیس معه شی‌ء یملکه و أنه کان عبدا بحقیقة معنی العبودیة لم یملک قط و لن یملک أبدا فشأن یوم القیامة ظهور الحقائق فیه.
و یظهر بما تقدم أن الذی تتضمنه الآیات من الحجة علی نفی الولد حجة واحدة و محصلها أن کل من فی السماوات و الأرض عبد لله مطیع له فی عبودیته لیس له من الوجود و آثار الوجود إلا ما آتاه الله فأخذه هو ممتثلا لأمره تابعا لإرادته من غیر أن یملک من ذلک شیئا، و لیس من عبودیتها هذا فحسب بل الله أحصاهم و عدهم فسجل علیهم العبودیة و أثبت کلا فی موضعه و سخره مستعملا له فیما یریده منه فکان شاهدا لعبودیته، و لیس هذا المقدار فحسب بل سیأتیه کل منهم فردا لا یملک شیئا و لا یصاحبه شی‌ء و یظهر بذلک حقیقة عبودیتهم للکل فیشهدون ذلک و إذا کان هذا حال کل من فی السموات و الأرض فکیف یمکن أن یکون بعضهم ولدا لله واجدا لحقیقة اللاهوت مشتقا من جوهرتها، و کیف تجتمع الألوهیة و الفقر؟.
و أما انتهاء وجود الأشیاء إلیه تعالی وحده کما تضمنته الآیة الأولی فمما لا یرتاب فیه مثبتو الصانع سواء فی ذلک الموحدون و المشرکون و إنما الاختلاف فی کثرة المعبود و وحدته و کثرة الرب بمعنی المدبر و لو بالتفویض و عدمها.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا»
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الود و المودة المحبة و فی الآیة وعد جمیل منه تعالی أنه سیجعل للذین آمنوا و عملوا الصالحات مودة فی القلوب و لم یقیده بما بینهم أنفسهم و لا بغیرهم و لا بدنیا و لا بآخره أو جنة فلا موجب لتقیید بعضهم ذلک بالجنة و آخرین بقلوب الناس فی الدنیا إلی غیر ذلک.
و قد ورد فی أسباب النزول، من طرق الشیعة و أهل السنة أن الآیة نزلت فی علی (ع)، و فی بعضها ما ورد من طرق أهل السنة أنها نزلت فی مهاجری الحبشة و فی بعضها غیر ذلک و سیجی‌ء فی البحث الروائی الآتی.
و علی أی حال فعموم لفظ الآیة فی محله، و الظاهر أن الآیة متصلة بقوله السابق:
سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا».



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قوله: «کَلَّا سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا»- یوم القیامة أی یکون هؤلاء الذین اتخذوهم آلهة- من دون الله ضدا یوم القیامة و یتبرءون منهم- و من عبادتهم إلی یوم القیامة.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الأعلی مولی آل سام قال: قلت لأبی عبد الله (ع) قول الله عز و جل: «إِنَّما نَعُدُّ لَهُمْ عَدًّا» قال: ما هو عندک؟ قلت: عد الأیام قال- الآباء و الأمهات یحصون ذلک و لکنه عدد الأنفاس.
و فی نهج البلاغة، من کلامه (ع): نفس المرء خطاه إلی أجله.
و فیه، قال (ع): کل معدود متنقص و کل متوقع آت.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن أبی جعفر محمد بن علی: فی قوله: «إِنَّما نَعُدُّ لَهُمْ عَدًّا» قال: کل شی‌ء حتی النفس.
أقول: و هی أشمل الروایات و لا یبعد أن یستفاد منها أن ذکر النفس فی الروایات من قبیل ذکر المثال.
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و فی محاسن البرقی، بإسناده عن حماد بن عثمان و غیره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً»- قال یحشرون علی النجائب.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن عبد الله بن شریک العامری عن أبی عبد الله (ع) قال: سأل علی (ع) رسول الله ص عن تفسیر قوله عز و جل: «یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً» قال: یا علی الوفد لا یکون إلا رکبانا- أولئک رجال اتقوا الله عز و جل فأحبهم و اختصهم- و رضی أعمالهم فسماهم الله متقین.
الحدیث.
أقول: ثم روی القمی حدیثا آخر طویلا یذکر (ص) فیه تفصیل خروجهم من قبورهم و رکوبهم من نوق الجنة و وفودهم إلی الجنة و دخولهم فیها و تنعمهم بما رزقوا من نعمها.
و فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن علی عن النبی ص: فی الآیة قال: أما و الله ما یحشرون علی أقدامهم و لا یساقون سوقا- و لکنهم یؤتون بنوق من الجنة- لم تنظر الخلائق إلی مثلها رحالها الذهب- و أزمتها الزبرجد فیقعدون علیها- حتی یقرعوا باب الجنة.
أقول: و روی أیضا هذا المعنی عن ابن أبی الدنیا و ابن أبی حاتم و ابن مردویه من طرق عن علی عن النبی ص فی حدیث طویل یصف فیه رکوبهم و وفودهم و دخولهم الجنة. و استقرارهم فیها و تنعمهم من نعمها. و رواه فیه عن عدة من أرباب الجوامع عن علی (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت: قوله:
«لا یَمْلِکُونَ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنِ اتَّخَذَ عِنْدَ الرَّحْمنِ عَهْداً»- قال: إلا من دان بولایة أمیر المؤمنین و الأئمة من بعده- فهو العهد عند الله.
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن ابن عباس عن النبی ص: أن من أدخل علی مؤمن سرورا فقد سرنی- و من سرنی فقد اتخذ عند الله عهدا.
الحدیث،
و روی عن أبی هریرة عنه (ص): أن المحافظة علی العهد هو المحافظة علی الصلوات الخمس 
، و هنا روایات أخر من طرق الخاصة و العامة قریبة مما أوردناه و یستفاد من مجموعها أن العهد المأخوذ عند الله اعتقاد حق أو عمل صالح ینجی المؤمن یوم القیامة و أن ما ورد فی الروایات من قبیل المصادیق المتفرقة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 115
و اعلم أیضا أن الروایات السابقة مبنیة علی کون المراد ممن یملک الشفاعة فی الآیة هو الذی ینال الشفاعة أو الأعم من الشفعاء و المشفوع لهم، و أما لو کان المراد هم الشفعاء فالأخبار أجنبیة منها.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): قلت: قوله عز و جل: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً»- قال هذا حیث قالت قریش: إن لله عز و جل ولدا- و أن الملائکة إناث فقال الله تبارک و تعالی ردا علیهم «لَقَدْ جِئْتُمْ شَیْئاً إِدًّا» أی عظیما- «تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْهُ»- یعنی مما قالوه و مما رموه به و تنشق الأرض- و تخر الجبال هدا» مما قالوه و مما رموه به- «أَنْ دَعَوْا لِلرَّحْمنِ وَلَداً فقال الله تبارک و تعالی: «وَ ما یَنْبَغِی لِلرَّحْمنِ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً- إِنْ کُلُّ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِلَّا آتِی الرَّحْمنِ عَبْداً- لَقَدْ أَحْصاهُمْ وَ عَدَّهُمْ عَدًّا وَ کُلُّهُمْ آتِیهِ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَرْداً»- واحدا واحدا.
فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن الصادق (ع): قلت: قوله عز و جل «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا» قال: ولایة أمیر المؤمنین- هی الود الذی ذکره الله:.
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و الدیلمی عن البراء قال: قال رسول الله ص لعلی قل: اللهم اجعل لی عندک عهدا- و اجعل لی عندک ودا و اجعل لی فی صدور المؤمنین مودة- فأنزل الله «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا» قال: فنزلت فی علی.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس قال": نزلت فی علی بن أبی طالب «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا» قال: محبة فی قلوب المؤمنین.
و فی المجمع،": فی الآیة: قیل فیه أقوال: أحدها أنها خاصة فی علی- فما من مؤمن إلا و فی قلبه محبة لعلی (ع). عن ابن عباس 
و فی تفسیر أبی حمزة الثمالی: حدثنی أبو جعفر الباقر (ع) قال: قال رسول الله ص لعلی: قل: اللهم اجعل لی عندک عهدا، و اجعل لی فی قلوب المؤمنین ودا، فقالهما فنزلت هذه الآیة: و روی نحوه عن جابر بن عبد الله:
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: أقول قال فی روح المعانی،: الظاهر أن الآیة علی هذا مدنیة، و أنت خبیر بأن لا دلالة فی شی‌ء من الأحادیث علی وقوع القصة فی المدینة أصلا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن عبد الرحمن بن عوف": أنه لما هاجر إلی المدینة وجد فی نفسه علی فراق أصحابه بمکة- منهم شیبة بن ربیعة و عتبة بن ربیعة و أمیة بن خلف فأنزل الله- «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا».
أقول: صریح الحدیث کون الآیة مدنیة و یدفعه اتفاق الکل علی کون السورة بجمیع آیاتها مکیة و قد تقدم فی أول السورة.
و فیه، أخرج الحکیم الترمذی و ابن مردویه عن علی قال: سألت رسول الله ص عن قوله: «سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا»- ما هو؟ قال: المحبة فی قلوب المؤمنین و الملائکة المقربین، یا علی إن الله أعطی المؤمن ثلاثا: المقة و المحبة و الحلاوة و المهابة فی صدور الصالحین.
أقول: المقة المحبة و فی معناه بعض روایات أخر من طرق أهل السنة مبنیة علی عموم لفظ الآیة و هو لا ینافی خصوص مورد النزول.



[سورة مریم (19): الآیات 97 الی 98]





اشارة

فَإِنَّما یَسَّرْناهُ بِلِسانِکَ لِتُبَشِّرَ بِهِ الْمُتَّقِینَ وَ تُنْذِرَ بِهِ قَوْماً لُدًّا (97) وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هَلْ تُحِسُّ مِنْهُمْ مِنْ أَحَدٍ أَوْ تَسْمَعُ لَهُمْ رِکْزاً (98)



(بیان)

الآیتان ختام السورة یذکر سبحانه فیهما تنزیل حقیقة القرآن و هی أعلی من أن تنالها أیدی الأفهام العادیة أو یمسه غیر المطهرین إلی مرتبة الذکر بلسان النبی ص 
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و یذکر أن الغایة من هذا التیسیر أن یبشر به المتقین من عباده و ینذر به قوما لدا خصماء، ثم لخص إنذارهم بتذکیر هلاک من هلک من القرون السابقة علیهم.
قوله تعالی: «فَإِنَّما یَسَّرْناهُ بِلِسانِکَ لِتُبَشِّرَ بِهِ الْمُتَّقِینَ وَ تُنْذِرَ بِهِ قَوْماً لُدًّا» التیسیر و هو التسهیل ینبئ عن حال سابقة ما کان یسهل معها تلاوته و لا فهمه و قد أنبأ سبحانه عن مثل هذه الحالة لکتابه فی قوله: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:» الزخرف: 4، فأخبر أنه لو أبقاه علی ما کان علیه عنده- و هو الآن کذلک- من غیر أن یجعله عربیا مقروا لم یرج أن یعقله الناس و کان کما کان علیا حکیما أی آبیا متعصیا أن یرقی إلیه أفهامهم و ینفذ فیه عقولهم.
و من هنا یتأید أن معنی تیسیره بلسانه تنزیله علی اللسان العربی الذی کان هو لسانه (ص) فتنبئ الآیة أنه تعالی یسره بلسانه لیتیسر له التبشیر و الإنذار.
و ربما قیل: إن معنی تیسیره بلسانه إجراؤه علی لسانه بالوحی و اختصاصه بوحی الکلام الإلهی لیبشر به و ینذر. و هذا و إن کان فی نفسه وجها عمیقا لکن الوجه الأول مضافا إلی تأیده بالآیات السابقة و أمثالها أنسب و أوفق بسیاق آیات السورة.
و قوله: «وَ تُنْذِرَ بِهِ قَوْماً لُدًّا» المراد قومه، (ص) و اللد جمع ألد من اللدد و هو الخصومة.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هَلْ تُحِسُّ مِنْهُمْ مِنْ أَحَدٍ أَوْ تَسْمَعُ لَهُمْ رِکْزاً» الإحساس هو الإدراک بالحس، و الرکز هو الصوت، قیل: و الأصل فی معناه الحس، و محصل المعنی أنهم و إن کانوا خصماء مجادلین لکنهم غیر معجزی الله بخصامهم فکم أهلکنا قبلهم من قرن فبادوا فلا یحس منهم أحد و لا یسمع لهم صوت.
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(20) (سورة طه مکیة و هی مائة و خمس و ثلاثون آیة) (135)





[سورة طه (20): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
طه (1) ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی (2) إِلاَّ تَذْکِرَةً لِمَنْ یَخْشی (3) تَنْزِیلاً مِمَّنْ خَلَقَ الْأَرْضَ وَ السَّماواتِ الْعُلی (4)
الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی (5) لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ ما تَحْتَ الثَّری (6) وَ إِنْ تَجْهَرْ بِالْقَوْلِ فَإِنَّهُ یَعْلَمُ السِّرَّ وَ أَخْفی (7) اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی (8)



(بیان)

غرض السورة التذکرة من طریق الإنذار تغلب فیها آیات الإنذار و التخویف علی آیات التبشیر غلبة واضحة، فقد اشتملت علی قصص تختتم بهلاک الطاغین و المکذبین لآیات الله و تضمنت حججا بینة تلزم العقول علی توحیده تعالی و الإجابة لدعوة الحق و تنتهی إلی بیان ما سیستقبل الإنسان من أهوال الساعة و مواقف القیامة و سوء حال المجرمین و خسران الظالمین.
و قد افتتحت الآیات- علی ما یلوح من السیاق- بما فیه نوع تسلیة للنبی ص 
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أن لا یتعب نفسه الشریفة فی حمل الناس علی دعوته التی یتضمنها القرآن فلم ینزل لیتکلف به بل هو تنزیل إلهی یذکر الناس بالله و آیاته رجاء أن تستیقظ غریزة خشیتهم فیتذکروا فیؤمنوا به و یتقوا فلیس علیه إلا التبلیغ فحسب فإن خشوا و تذکروا و إلا غشیتهم غاشیة عذاب الاستئصال أو ردوا إلی ربهم فأدرکهم وبال ظلمهم و فسقهم و وفیت لهم أعمالهم من غیر أن یکونوا معجزین لله سبحانه بطغیانهم و تکذیبهم.
و سیاق آیات السورة یعطی أن تکون مکیة و فی بعض الآثار أن قوله: فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ» الآیة:- 130 مدنیة و فی بعضها الآخر أن قوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ» الآیة:- 131، مدنیة و لا دلیل علی شی‌ء من ذلک من ناحیة اللفظ.
و من غرر الآیات فی السورة قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی .
قوله تعالی: «طه ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی طه حرفان من الحروف المقطعة افتتحت بهما السورة کسائر الحروف المقطعة التی افتتحت بها سورها نحو الم الر و نظائرهما و قد نقل عن جماعة من المفسرین فی معنی الحرفین أمور ینبغی أن یجل البحث التفسیری عن إیرادها و الغور فی أمثالها، و سنلوح إلیها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و الشقاوة خلاف السعادة قال الراغب: و الشقاوة کالسعادة من حیث الإضافة فکما أن السعادة فی الأصل ضربان: سعادة أخرویة و سعادة دنیویة ثم السعادة الدنیویة ثلاثة أضرب: سعادة نفسیة و بدنیة و خارجیة کذلک الشقاوة علی هذه الأضرب- إلی أن قال- قال بعضهم: قد یوضع الشقاء موضع التعب نحو شقیت فی کذا، و کل شقاوة تعب، و لیس کل تعب شقاوة فالتعب أعم من الشقاوة. انتهی، فالمعنی ما أنزلنا القرآن لتتعب نفسک فی سبیل تبلیغه بالتکلف فی حمل الناس علیه.
قوله تعالی: «إِلَّا تَذْکِرَةً لِمَنْ یَخْشی تَنْزِیلًا مِمَّنْ خَلَقَ الْأَرْضَ وَ السَّماواتِ الْعُلی التذکرة هی إیجاد الذکر فیمن نسی الشی‌ء و إذ کان الإنسان ینال حقائق الدین الکلیة بفطرته کوجوده تعالی و توحده فی وجوب وجوده و ألوهیته و ربوبیته و النبوة و المعاد و غیر ذلک کانت أمورا مودعة فی الفطرة غیر أن إخلاد الإنسان إلی الأرض و إقباله إلی الدنیا و اشتغاله بما یهواه من زخارفها اشتغالا لا یدع فی قلبه فراغا أنساه ما أودع 
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فی فطرته و کان إلقاء هذه الحقائق إلفاتا لنفسه إلیها و تذکرة له بها بعد نسیانها.
و من المعلوم أن ذلک إعراض و إنما سمی نسیانا بنوع من العنایة و هو اشتراکهما فی الأثر و هو عدم الاعتناء بشأنه فلا بد فی دفع هذا النسیان الذی أوجبه اتباع الهوی و الانکباب علی الدنیا من أمر ینتزع النفس انتزاعا و یدفعها إلی الإقبال إلی الحق دفعا و هو الخشیة و الخوف من عاقبة الغفلة و وبال الاسترسال حتی تقع التذکرة موقعها و تنفع فی اتباع الحق صاحبها.
و بما تقدم من البیان یظهر وجه تقیید التذکرة بقوله: «لِمَنْ یَخْشی و أن المراد بمن یخشی من کان فی طبعه ذلک بأن کان مستعدا لظهور الخشیة فی قلبه لو سمع کلمة الحق حتی إذا بلغت إلیه التذکرة ظهرت فی باطنه الخشیة فآمن و اتقی.
و الاستثناء فی قوله: «إِلَّا تَذْکِرَةً» استثناء منقطع- علی ما قالوا- و المعنی ما أنزلنا علیک القرآن لتتعب به نفسک و لکن لیکون مذکرا یتذکر به من من شأنه أن یخشی فیخشی فیؤمن بالله و یتقی.
فالسیاق علی رسله یستدعی کون «تَذْکِرَةً» مصدرا بمعنی الفاعل و مفعولا له لقوله: «ما أَنْزَلْنا» کما یستدعی کون قوله: «تَنْزِیلًا» بمعنی اسم المفعول حالا من ضمیر «تَذْکِرَةً» الراجع إلی القرآن، و المعنی ما أنزلنا علیک القرآن لتتعب به نفسک و لکن لتذکر الخاشعین بکلام إلهی منزل من عنده.
و قوله: «تَنْزِیلًا مِمَّنْ خَلَقَ الْأَرْضَ وَ السَّماواتِ الْعُلی العلی جمع علیا مؤنث أعلی کفضلی و فضل، و اختیار خلق الأرض و السماوات صلة للموصول و بیانا لإبهام المنزل لمناسبته معنی التنزیل الذی لا یتم إلا بعلو و سفل یکونان مبدأ و منتهی لهذا التسییر، و قد خصصا بالذکر دون ما بینهما إذ لا غرض یتعلق بما بینهما و إنما الغرض بیان مبدإ التنزیل و منتهاه بخلاف قوله: لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما» إذ الغرض بیان شمول الملک للجمیع.
قوله تعالی: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی استئناف یذکر فیه مسألة توحید الربوبیة التی هی مخ الغرض من الدعوة و التذکرة و ذلک فی أربع آیات «الرَّحْمنُ إلی قوله- لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی .
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و قد تقدم فی قوله تعالی «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ»: الأعراف:
54، أن الاستواء علی العرش کنایة عن الاحتواء علی الملک و الأخذ بزمام تدبیر الأمور و هو فیه تعالی- علی ما یناسب ساحة کبریائه و قدسه- ظهور سلطنته علی الکون و استقرار ملکه علی الأشیاء بتدبیر أمورها و إصلاح شئونها.
فاستواؤه علی العرش یستلزم إحاطة ملکه بکل شی‌ء و انبساط تدبیره علی الأشیاء سماویها و أرضیها جلیلها و دقیقها خطیرها و یسیرها، فهو تعالی رب کل شی‌ء المتوحد بالربوبیة إذ لا نعنی بالرب إلا المالک للشی‌ء المدبر لأمره، و لذلک عقب حدیث الاستواء علی العرش بحدیث ملکه لکل شی‌ء و علمه بکل شی‌ء و ذلک فی معنی التعلیل و الاحتجاج علی الاستواء المذکور.
و معلوم أن «الرَّحْمنُ» و هو مبالغة من الرحمة التی هی الإفاضة بالإیجاد و التدبیر و هو یفید الکثرة أنسب بالنسبة إلی الاستواء من سائر الأسماء و الصفات و لذلک اختص من بینها بالذکر.
و قد ظهر بما تقدم أن «الرَّحْمنُ» مبتدأ خبره «اسْتَوی و «عَلَی الْعَرْشِ» متعلق بقوله «اسْتَوی و المراد بیان الاستواء علی العرش و هذا هو المستفاد أیضا من سائر الآیات فقد تکرر فیها حدیث الاستواء علی العرش کقوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ:» الأعراف: 54، و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ:» یونس: 3، و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ:» الم السجدة: 4، و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ»: الحدید: 4، إلی غیر ذلک.
و بذلک یتبین فساد ما نسب إلی بعضهم أن قوله «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ» مبتدأ و خبر ثم قوله «اسْتَوی فعل فاعله «ما فِی السَّماواتِ» و قوله «لَهُ» متعلق بقوله:
«اسْتَوی و المراد باستواء کل شی‌ء له تعالی جریها علی ما یوافق إرادته و انقیادها لأمره.
و قد أشبعنا الکلام فی معنی العرش فی ذیل الآیة 54 من سورة الأعراف فی الجزء الثامن من الکتاب، و سیأتی بعض ما یختص بالمقام فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ ما تَحْتَ الثَّری 
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الثری علی ما قیل: هو التراب الرطب أو مطلق التراب، فالمراد بما تحت الثری ما فی جوف الأرض دون التراب و یبقی حینئذ لما فی الأرض ما علی بسیطها من أجزائها و ما یعیش فیها مما نعلمه و نحس به کالإنسان و أصناف الحیوان و النبات و ما لا نعلمه و لا نحس به.
و إذا عم الملک ما فی السماوات و الأرض و من ذلک أجزاؤهما عم نفس السماوات و الأرض فلیس الشی‌ء إلا نفس أجزائه.
و قد بین فی هذه الآیة أحد رکنی الربوبیة و هو الملک، فإن معنی الربوبیة کما تقدم آنفا هو الملک و التدبیر.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تَجْهَرْ بِالْقَوْلِ فَإِنَّهُ یَعْلَمُ السِّرَّ وَ أَخْفی الجهر بالقول: رفع الصوت به، و الإسرار خلافه، قال تعالی: «وَ أَسِرُّوا قَوْلَکُمْ أَوِ اجْهَرُوا بِهِ» الملک:
13، و السر هو الحدیث المکتوم فی النفس، و قوله: «وَ أَخْفی أفعل التفضیل من الخفاء علی ما یعطیه سیاق الترقی فی الآیة و لا یصغی إلی قول من قال: إن «أَخْفی فعل ماض فاعله ضمیر راجع إلیه تعالی، و المعنی: أنه یعلم السر و أخفی علمه. هذا.
و فی تنکیر «أَخْفی تأکید للخفاء.
و ذکر الجهر بالقول فی الآیة أولا ثم إثبات العلم بما هو أدق منه و هو السر و الترقی إلی أخفی یدل علی أن المراد إثبات العلم بالجمیع، و المعنی: و إن تجهر بقولک و أعلنت ما تریده- و کأن المراد بالقول ما فی الضمیر من حیث إن ظهوره إنما هو بالقول غالبا- أو أسررته فی نفسک و کتمته أو کان أخفی من ذلک بأن کان خفیا حتی علیک نفسک فإن الله یعلمه.
فالأصل تردید القول بین المجهور به و السر و أخفی و إثبات العلم بالجمیع ثم وضع إثبات العلم بالسر و أخفی موضع التردید الثانی و الجواب إیجازا. فدل علی الجواب فی شقی التردید معا و علی معنی الأولویة بأوجز بیان کأنه قیل: و إن تسأل عن علمه بما تجهر به من قولک فهو یعلمه و کیف لا یعلمه؟ و هو یعلم السر و أخفی منه فهو فی الکلام من لطیف الصنعة.
و ذکر بعضهم أن المراد بالسر ما أسررته من القول إلی غیرک و لم ترفع صوتک 
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به، و المراد بأخفی منه ما أخطرته ببالک هذا و الذی ذکره حق فی الإسرار لکن القول لا یسمی سرا إلا من جهة کتمانه فی النفس فالمعول علی ما قدمناه من المعنی.
و کیف کان فالآیة تثبت علمه تعالی بکل شی‌ء ظاهر أو خفی فهی فی ذکر العلم عقیب الاستواء علی العرش نظیرة قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها» الآیة: الحدید: 4، و معلوم أن علمه تعالی بما یجری فی ملکه و یحدث فی مستقر سلطانه من الحوادث یستلزم رضاه بذلک و إذنه و بنظر آخر مشیئته لهذا النظام الجاری و هذا هو التدبیر.
فالآیة تثبت عموم التدبیر کما أن الآیة السابقة کانت تثبت عموم الملک و مجموع مدلولیهما هو الملک و التدبیر و ذلک معنی الربوبیة المطلقة فالآیتان فی مقام التعلیل تثبت بهما ربوبیته تعالی المطلقة.
قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی بمنزلة النتیجة لما تقدم من الآیات و لذلک کان الأنسب أن یکون اسم الجلالة خبرا لمبتدإ محذوف و التقدیر هذا المذکور فی الآیات السابقة هو الله لا إله إلا هو ... إلخ، و إن کان الأقرب بالنظر إلی استقلال الآیة و جامعیتها فی مضمونها أن یکون اسم الجلالة مبتدأ و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» خبره، و قوله: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی خبرا بعد خبر.
و کیف کان فقوله: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» یمکن أن یعلل بما ثبت فی الآیات السابقة من توحده تعالی بالربوبیة المطلقة و یمکن أن یعلل بقوله بعده: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی .
أما الأول فلأن معنی الإله فی کلمة التهلیل إما المعبود و إما المعبود بالحق فمعنی الکلام الله لا معبود حق غیره أو لا معبود بالحق موجود غیره و المعبودیة من شئون الربوبیة و لواحقها فإن العبادة نوع تمثیل و ترسیم للعبودیة و المملوکیة و إظهار للحاجة إلیه فمن الواجب أن یکون المعبود مالکا لعابده مدبرا أمره أی ربا له و إذ کان تعالی رب کل شی‌ء لا رب سواه فهو المعبود لا معبود سواه.
و أما الثانی فلأن العبادة لأحد ثلاث خصال إما رجاء لما عند المعبود من الخیر فیعبد طمعا فی الخیر الذی عنده لینال بذلک، و إما خوفا مما فی الإعراض عنه و عدم الاعتناء بأمره من الشر و إما لأنه أهل للعبادة و الخضوع.
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و الله سبحانه هو المالک لکل خیر لا یملک شی‌ء شیئا من الخیر إلا ما ملکه هو إیاه و هو المالک مع ذلک لما ملکه و القادر علی ما علیه أقدره و هو المنعم المفضل المحیی الشافی الرازق الغفور الرحیم الغنی العزیز و له کل اسم فیه معنی الخیر فهو سبحانه المستحق للعبادة رجاء لما عنده من الخیر دون غیره.
و الله سبحانه هو العزیز القاهر الذی لا یقوم لقهره شی‌ء و هو المنتقم ذو البطش شدید العقاب لا شر لأحد عند أحد إلا بإذنه فهو المستحق لأن یعبد خوفا من غضبه لو لم یخضع لعظمته و کبریائه.
و الله سبحانه هو الأهل للعبادة وحده لأن أهلیة الشی‌ء لأن یخضع له لنفسه لیس إلا لکمال فالکمال وحده هو الذی یخضع عنده النقص الملازم للخضوع و هو إما جمال تنجذب إلیه النفس انجذابا أو جلال یخر عنده اللب و یذهب دونه القلب و له سبحانه کل الجمال و ما من جمال إلا و هو آیة لجماله، و له سبحانه کل الجلال و کل ما دونه آیته.
فالله سبحانه لا إله إلا هو و لا معبود سواه لأنه له الأسماء الحسنی.
و معنی ذلک أن کل اسم هو أحسن الأسماء التی هی نظائره له تعالی، توضیح ذلک أن توصیف الاسم بالحسن یدل علی أن المراد به ما یسمی فی اصطلاح الصرف صفة کاسم الفاعل و الصفة المشبهة دون الاسم بمعنی علم الذات لأن الأعلم إنما شأنها الإشارة إلی الذوات و الاتصاف بالحسن أو القبح من شأن الصفات باشتمالها علی المعانی کالعادل و الظالم و العالم و الجاهل، فالمراد بالأسماء الحسنی الألفاظ الدالة علی المعانی الوصفیة الجمیلة البالغة فی الجمال کالحی و العلیم و القدیر، و کثیرا ما یطلق التسمیة علی التوصیف، قال تعالی: «قُلْ سَمُّوهُمْ» أی صفوهم.
و یدل علی ذلک أیضا قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی فَادْعُوهُ بِها وَ ذَرُوا الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی أَسْمائِهِ»: الأعراف: 180، أی یمیلون من الحق إلی الباطل فیطلقون علیه من الأسماء ما لا یلیق بساحة قدسه.
فالمراد بالأسماء الحسنی ما دل علی معان وصفیة کالإله و الحی و العلیم و القدیر دون اسم الجلالة الذی هو علم الذات، ثم الأسماء تنقسم إلی قبیحة کالظالم و الجائر و الجاهل، و إلی حسنة کالعادل و العالم، و الأسماء الحسنة تنقسم إلی ما فیه کمال ما و إن 
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کان غیر خال عن شوب النقص و الإمکان نحو صبیح المنظر و معتدل القامة و جعد الشعر و ما فیه الکمال من غیر شوب کالحی و العلیم و القدیر بتجرید معانیها عن شوب المادة و الترکیب و هی أحسن الأسماء لبراءتها عن النقص و العیب و هی التی تلیق أن تجری علیه تعالی و یتصف بها.
و لا یختص ذلک منها باسم دون اسم بل کل اسم أحسن فله تعالی لمکان الجمع المحلی باللام المفید للاستغراق فی قوله تعالی: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی و تقدیم الخبر یفید الحصر فجمیعها له وحده.
و معنی کونها له تعالی أنه تعالی یملکها لذاته و الذی یوجد منها فی غیره فهو بتملیک منه تعالی علی حسب ما یرید کما یدل علیه سوق الآیات الآتیة سوق الحصر کقوله: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: المؤمن: 65، و قوله: «وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْقَدِیرُ»: الروم:
54 و قوله هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ»: المؤمن: 56، و قوله: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165، و قوله: «فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: النساء: 139، و قوله: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255، إلی غیر ذلک.
و لا محذور فی تعمیم ملکه بالنسبة إلی جمیع أسمائه و صفاته حتی ما کان منها عین ذاته کالحی و العلیم و القدیر و کالحیاة و العلم و القدرة فإن الشی‌ء ربما ینسب إلی نفسه بالملک کما فی قوله تعالی: «رَبِّ إِنِّی لا أَمْلِکُ إِلَّا نَفْسِی»: المائدة: 25.



(بحث روائی)

فی المجمع،: «فی قوله ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی - و
روی أن النبی ص کان یرفع إحدی رجلیه فی الصلاة لیزید تعبه- فأنزل الله تعالی: «طه ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی - و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع):
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید و ابن المنذر عن الربیع بن أنس و أیضا عن ابن مردویه عن ابن عباس 
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)
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قالا: کان رسول الله ص إذا صلی قام علی أصابع رجلیه- حتی تورم فأنزل الله تبارک و تعالی: طه بلغة طی یا محمد- ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی إِلَّا تَذْکِرَةً لِمَنْ یَخْشی .
أقول: و روی ما فی معناه فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) و فی الاحتجاج عن موسی بن جعفر عن آبائه عن علی (ع)، و روی هذا المعنی أیضا فی الدر المنثور، عن ابن المنذر و ابن مردویه و البیهقی عن ابن عباس.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی قال: لما نزل علی النبی ص:
«یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا»- قام اللیل کله حتی تورمت قدماه- فجعل یرفع رجلا و یضع رجلا فهبط علیه جبریل- فقال: «طه» یعنی الأرض بقدمیک یا محمد- «ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی و أنزل- «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ».
أقول: و المظنون المطابق للاعتبار أن تکون هذه الروایة هی الأصل فی القصة بأن یکون النبی ص قام علی قدمیه فی الصلاة حتی تورمت قدماه ثم جعل یرفع قدما و یضع أخری أو قام علی صدور قدمیه أو أطراف أصابعه فذکر فی کل من الروایات بعض القصة سببا للنزول و إن کان لفظ بعض الروایات لا یساعد علی ذلک کل المساعدة.
نعم یبقی علی الروایة أمران:
أحدهما: أن فی انطباق الآیات بما لها من السیاق علی القصة خفاء.
و ثانیهما: ما فی الروایة من قوله: «فقال طه یعنی الأرض بقدمیک یا محمد» و نظیره ما مر فی روایة القمی «فأنزل الله: طه بلغة طی یا محمد ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی و معناه أن طه جملة کلامیة مرکبة من فعل أمر من وطأ یطأ و مفعوله ضمیر تأنیث راجع إلی الأرض، أی طإ الأرض و ضع قدمیک علیها و لا ترفع إحداهما و تضع الأخری.
فیرد علیه حینئذ أن هذا الذیل لا ینطبق علی صدر الروایة فإن مفاد الصدر أنه (ص) کان یرفع رجلا و یضع أخری فی الصلاة إثر تورم قدمیه یتوخی به أن یسکن وجع قدمه التی کان یرفعها فیستریح هنیئة و یشتغل بربه من غیر شاغل یشغله و علی 
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هذا فرفع الکلفة و التعب عنه (ص) علی ما یناسب الحال إنما هو بأن یؤمر بتقلیل الصلاة أو بتخفیف القیام لا بوضع القدمین علی الأرض حتی یزید ذلک فی تعبه و یشدد وجعه فلا یلائم قوله «طه» قوله: «ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی و لعل قوله:
«یعنی الأرض بقدمیک» من کلام الراوی و النقل بالمعنی.
علی أنه مغایر للقراءات المأثورة البانیة علی کون «طه» حرفین مقطعتین لا معنی وضعی لهما کسائر الحروف المقطعة التی صدرت بها عدة من السور القرآنیة.
و ذکر قوم منهم أن معنی «طه» یا رجل ثم قال بعضهم: إنه لغة نبطیة و قیل:
حبشیة، و قیل: عبرانیة، و قیل: سریانیة، و قیل: لغة عکل، و قیل: لغة عک، و قیل: هو لغة قریش، و احتمل الزمخشری أن یکون لغة عک و أصله یا هذا قلبت الیاء طاء و حذفت ذا تخفیفا فصارت طاها، و قیل: معناه یا فلان، و قرأ قوم طه بفتح الطاء و سکون الهاء کأنه أمر من وطأ یطأ و الهاء للسکت و قیل: إنه من أسماء الله و لا عبرة بشی‌ء من هذه الأقوال و لا جدوی فی إمعان البحث عنها.
نعم 
ورد عن أبی جعفر (ع) کما فی روح المعانی، و عن أبی عبد الله (ع) کما عن معانی الأخبار، بإسناده عن الثوری: أن طه اسم من أسماء النبی ص 
کما ورد فی روایات أخری": أن یس من أسمائه 
و روی الاسمین معا فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن سیف عن أبی جعفر.
و إذ کانت تسمیة سماویة ما کان (ص) یدعی و لا یعرف به قبل نزول القرآن و لا أن لطه معنی وصفیا فی اللغة و لا معنی لتسمیته بعلم ارتجالی لا معنی له إلا الذات مع وجود اسمه و اشتهاره به و کان الحق فی الحروف المقطعة فی فواتح السور أنها تحمل معانی رمزیة ألقاها الله إلی رسوله، و کانت سورة طه مبتدئة بخطاب النبی ص «طه ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ» إلخ کما أن سورة یس کذلک «یس وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ» بخلاف سائر السور المفتتحة بالحروف المقطعة و ظاهر ذلک أن یکون المعنی المرموز إلیه بمقطعات فاتحتی هاتین السورتین أمرا راجعا إلی شخصه (ص) متحققا به بعینه فکان وصفا لشخصیته الباطنة مختصا به فکان اسما من أسمائه (ص) فإذا أطلق علیه و قیل: طه أو یس کان المعنی من خوطب بطة أو یس ثم صار علما بکثرة الاستعمال.
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هذا ما تیسر لنا من توجیه الروایة فیکون بابه باب التسمی بمثل تأبط شرا و من قبیل قوله:
أنا ابن جلا و طلاع الثنایاإذا أضع العمامة تعرفونی 
یرید أنا ابن من کثر فیه قول الناس: جلا جلا حتی سمی جلا.
و فی احتجاج الطبرسی، عن الحسن بن راشد قال: سئل أبو الحسن موسی (ع) عن قول الله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی - فقال: استولی علی ما دق و جل.
و فی التوحید، بإسناده إلی محمد بن مازن: أن أبا عبد الله (ع) سئل عن قول الله عز و جل: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی فقال: استوی من کل شی‌ء- فلیس شی‌ء أقرب إلیه من شی‌ء:.
أقول: و رواه القمی أیضا فی تفسیره، عنه (ع) و رواه أیضا فی التوحید، بإسناده عن مقاتل بن سلیمان عنه (ع):
و رواه أیضا فی الکافی، و التوحید، بالإسناد عن عبد الرحمن بن الحجاج عنه (ع): و زادا «لم یبعد منه بعید و لم یقرب منه قریب- استوی من کل شی‌ء».
و فی الاحتجاج، عن علی (ع): فی حدیث «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی - یعنی استوی تدبیره و علا أمره.
أقول: ما ورد من التفسیر فی هذه الروایات الثلاث تفسیر لمجموع الآیة لا لقوله «اسْتَوی و إلا عاد قوله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ» جملة تامة مرکبة من مبتدإ و خبر و لا یساعد علیه سیاق سائر آیات الاستواء کما تقدمت الإشارة إلیه.
و یؤید ذلک ما فی الروایة الأخیرة من قوله: «و علا أمره» بعد قوله: «استوی تدبیره» فإنه ظاهر فی أن الکون علی العرش مقصود فی التفسیر فالروایات مبنیة علی کون الآیة کنایة عن الاستیلاء و انبساط السلطان.
و فی التوحید، بإسناده عن المفضل بن عمر عن أبی عبد الله (ع) قال: من زعم أن الله من شی‌ء أو فی شی‌ء أو علی شی‌ء- فقد أشرک. ثم قال: من زعم أن الله من شی‌ء فقد جعله محدثا، و من زعم أنه فی شی‌ء فقد زعم أنه محصور، و من زعم أنه علی شی‌ء فقد جعله محمولا.
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و فیه عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث طویل و فیه: قال السائل: فقوله:
«الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی ؟ قال أبو عبد الله (ع): بذلک وصف نفسه، و کذلک هو مستول علی العرش بائن من خلقه- من غیر أن یکون العرش حاملا له، و لا أن یکون العرش حاویا له- و لا أن یکون العرش ممتازا له و لکنا نقول- هو حامل العرش و ممسک العرش، و نقول من ذلک ما قال: «وَسِعَ کُرْسِیُّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ»-.
فثبتنا من العرش و الکرسی ما ثبته- و نفینا أن یکون العرش أو الکرسی حاویا- و أن یکون عز و جل محتاجا إلی مکان أو إلی شی‌ء مما خلق- بل خلقه محتاجون إلیه.
أقول: و قوله (ع): فثبتنا من العرش و الکرسی ما ثبته إلخ، إشارة إلی طریقة أهل البیت (ع) فی تفسیر الآیات المتشابهة من القرآن مما یرجع إلی أسمائه و صفاته و أفعاله و آیاته الخارجة عن الحس و ذلک بإرجاعها إلی المحکمات و نفی ما تنفیه المحکمات عن ساحته تعالی و إثبات ما ثبت بالآیة و هو أصل المعنی المجرد عن شائبة النقص و الإمکان التی نفاها المحکمات.
فالعرش هو المقام الذی یبتدئ منه و ینتهی إلیه أزمة الأوامر و الأحکام الصادرة من الملک و هو سریر مقبب مرتفع ذو قوائم معمول من خشب أو فلز یجلس علیه الملک ثم إن المحکمات من الآیات کقوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری: 11، و قوله:
«سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ»: الصافات- 159، تدل علی انتفاء الجسم و خواصه عنه تعالی فینفی من العرش الذی وصفه لنفسه فی قوله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی ،: طه: 5 و قوله: «وَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ»: المؤمنون: 86، کونه سریرا من مادة کذا علی هیئة خاصة و یبقی أصل المعنی و هو أنه المقام الذی یصدر عنه الأحکام الجاریة فی النظام الکونی و هو من مراتب العلم الخارج من الذات.
و المقیاس فی معرفة ما عبرنا عنه بأصل المعنی أنه المعنی الذی یبقی ببقائه الاسم و بعبارة أخری یدور مداره صدق الاسم و إن تغیرت المصادیق و اختلفت الخصوصیات.
مثال ذلک أن السراج ظهر أول یوم و هو آلة الاستضاءة فی ظلمة اللیل و مصداقه یومئذ إناء یجعل فیه فتیلة علی مادة دسمة و یشتعل رأسها فتشعل بما تجذب من الدسومة
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و تضی‌ء ما حولها مثلا، ثم انتقل الاسم إلی مثل الشموع و المصابیح النفطیة و لم یزل ینتقل من مصداق إلی مصداق حتی استقر الیوم فی السراج الکهربائی الذی لیس معه من مادة المصداق الأولی و لا هیئته شی‌ء أصلا غیر أنه آلة الاستضاءة فی الظلمة و بذلک یسمی سراجا حقیقة.
و نظیره السلاح الذی کان أول ما ظهر اسما لمثل الفأس من النحاس أو المجن مثلا و هو الیوم یطلق حقیقة علی مثل المدفع و القنبلة الذریة و قد سری هذا النوع من التحول و التطور إلی کثیر من وسائل الحیاة و الأعمال التی یعتورها الإنسان فی عیشته.
و بالجملة کانت الصحابة لا یتکلمون فی غیر الأحکام من معارف الدین مما یرجع إلی أسمائه و صفاته و أفعاله و غیرها غیر أنهم ینفون عنه لوازم التشبیه بما ورد من آیات التنزیه و یسکتون عن المعنی الإثباتی الذی یبقی بعد النفی فیقولون مثلا فی مثل قوله:
«الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی إن الاستواء بمعنی استقرار الجسم فی مکان بالاعتماد علیه منفی عنه تعالی و أما أن المراد بالاستواء ما هو؟ فالله أعلم بمراده، و الأمر مفوض إلیه و قد ادعی إجماعهم علی ذلک، بل قال بعضهم: إن أهل القرون الثلاثة الأول من الهجرة مجمعون علی التفویض، و هو نفی لوازم التشبیه و السکوت عن البحث فی أصل المراد.
لکنه مدفوع بأن طریقة أئمة أهل البیت (ع) المأثورة منهم هی الإثبات و النفی معا و الإمعان فی البحث عن حقائق الدین دون النفی المجرد عن الإثبات و الدلیل علی ذلک ما حفظ عنهم من الأحادیث الجمة التی لا یسع إنکارها إلا لمکابر.
بل الذی روی «1» عن أم سلمة رضی الله عنها": فی معنی الاستواء أنها قالت:
«الاستواء غیر مجهول و الکیف غیر معقول- و الإقرار به إیمان و الجحود به کفر» یدل علی أنها کانت تری هذا الرأی و لو کانت تری ما نسب إلی الصحابة لقالت: الاستواء مجهول و الکیف غیر معقول، إلخ.
نعم الأکثرون من الصحابة و التابعین و تابعیهم من السلف علی هذه الطریقة و قد
______________________________
(1) روح المعانی عن اللالکانی فی کتاب السنة عن الحسن عن أمه عنها رض.
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نسبه الغزالی إلی الأئمة الأربعة: أبی حنیفة و مالک و الشافعی و أحمد، و إلی البخاری و الترمذی و أبی داود السجستانی من أرباب الصحاح و إلی عدة من أعیان السلف.
و کان الذی دعاهم إلی السکوت عن الإثبات- کما ذکره جمع- هو أن الثابت بعد المنفی خلاف ظاهر اللفظ فیکون من التأویل الذی حرم الله ابتغاءه فی قوله:
«وَ ابْتِغاءَ تَأْوِیلِهِ وَ ما یَعْلَمُ تَأْوِیلَهُ إِلَّا اللَّهُ»: آل عمران: 7، بناء علی الوقف علی «إِلَّا اللَّهُ» بل تعدی بعضهم إلی مطلق التفسیر فمنعه قائلا- کما نقله الآلوسی- أن کل من فسر فقد أول و من لم یفسر لم یؤول لأن التأویل هو التفسیر.
و قد تقدم فی ذیل آیة المحکم و المتشابه من سورة آل عمران بیان أن التأویل الذی یذکره و یذمه غیر المعنی المخالف لظاهر اللفظ و أن رد المتشابه إلی المحکم و بیانه به لیس من التأویل فی شی‌ء و کذا أن التأویل غیر التفسیر.
ثم إن هؤلاء القوم علی احتیاطهم فی البیانات الدینیة الراجعة إلی أسمائه و صفاته تعالی و اقتصارهم علی النفی من غیر إثبات لم یسلکوا هذا المسلک فیما ورد فی الکتاب و السنة من وصف أفعاله تعالی کالعرش و الکرسی و الحجب و القلم و اللوح و کتب الأعمال و أبواب السماء و غیرها بل حملوها علی ما هو المعهود عندنا من مصادیق العرش و الکرسی و القلم و اللوح و غیر ذلک مع أن الجمیع ذو ملاک واحد و هو استلزام ما یجب تنزیهه تعالی عنه من الحاجة و الإمکان.
و ذلک أن الذی أوجد أمثال العرش و الکرسی و اللوح و القلم عندنا معاشر البشر هو الحاجة فإنما اتخذنا الکرسی لنستریح علیه أو نتعزز به و اتخذنا العرش لنستریح علیه و نتعزز به و نظهر التفرد بالعزة و العظمة و نمثل به التعیین بالملک و السلطان و اتخذنا اللوح و القلم و الکتابة لمسیس الحاجة إلی حفظ ما غاب عن الحس و التحرز عن النسیان و نحو ذلک و علی هذا النمط.
فأی فرق بین الآیات المتشابهة التی تثبت له تعالی السمع و البصر و الید و الساق و الرضا و الأسف التی توهم التجسم المنتهی إلی الحاجة و الإمکان و بین الآیات التی تثبت له عرشا و کرسیا و ملأ و حملة لعرشه و لوحا و قلما و هی توهم الحاجة و الإمکان؟ ثم أی فرق بین المحکم الذی یرفع التشابه فی الطائفة الأولی و هو قوله: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»
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و بین المحکم الذی یرفع تشابه الطائفة الثانیة و هو قوله: «وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ» مثلا.
نعم ذکر الإمام الرازی اعتذارا عن ذلک أن لو فتحنا باب التأویل فی هذه الأمور أدی ذلک إلی جواز تأویل جمیع معارف الدین و أحکام الشرع و هو قول الباطنیة. و أنت خبیر بأن تأویل الجمیع حتی الأحکام التی تضمنتها الدعوة الدینیة و أجراها بین الناس تعلیم النبی ص و تربیته دفع للضرورة و مکابرة مع البداهة و لیس من هذا القبیل ما قام الدلیل علی تشابهه و کانت هناک آیة محکمة یمکن أن یرد إلیها و یرتفع بها تشابهه فإبقاؤه علی ظاهره سدا لباب التأویل فی سائر المعارف المحکمة غیر المتشابهة من قبیل إماتة حق لإماتة باطل و إن شئت فقل إماتة باطل بإحیاء باطل آخر علی أنک عرفت أن رد المتشابه إلی المحکم لیس من التأویل فی شی‌ء.
و ألجأ الاضطرار بعض هؤلاء أن قالوا إن خلق هذا الجسم النورانی العظیم الذی یدهش العقول بعظمته علی هیئة سریر ذی قوائم و حمله و وضعه فوق السماوات السبع من غیر جالس یجلس علیه أو حاجة تدعو إلیه و حفظه کذلک فی أزمنة لا نهایة لها إنما هو من باب اللطف خلقه الله لیخبر به المؤمنین فیؤمنوا به بالغیب فیؤجروا و یثابوا فی الآخرة، و نظیره اللوح و القلم و سائر الآیات العظام الغائبة عن الحس. و سقوط هذا القول غنی عن البیان.
و بعد هذه الطائفة المسماة بالمفوضة الطبقة المسماة بالمؤولة و هم الذین یجمعون فی تفسیر المتشابهات من آیات الأسماء و الصفات بین الإثبات و النفی فینزهونه عن لوازم الحاجة و الإمکان بتأویلها- بمعنی الحمل علی خلاف الظاهر- إلی معان توافق الأصول المسلمة من الدین أو المذهب، و هؤلاء منشعبون علی شعب:
منهم من اکتفی فی الإثبات بعین ما نفاه بالدلیل و هم الذین یفسرون الأسماء و الصفات بنفی النقائص، فمعنی العلم عندهم عدم الجهل و معنی العالم من لیس بجاهل و علی هذا السبیل.
و لازمه تعطیل الذات المتعالیة عن صفات الکمال و البراهین العقلیة و ظواهر الکتاب و السنة و نصوصهما تدفعه، و هو من أقوال الصابئة المتسربة فی الإسلام.
و منهم من فسرها بمعان مخالفة لظواهرها من کل ما احتمله عقل أو نقل لا یخالف الأصول المسلمة و هو المسمی عندهم بالتأویل.
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و منهم من اکتفی بالمحتملات النقلیة و لم یعتبر العقل.
و قد عرفت مما تقدم من أبحاثنا فی المحکم و المتشابه أن تفسیر الکتاب العزیز بغیر الکتاب و السنة القطعیة من التفسیر بالرأی الممنوع فی الکتاب و السنة.
و جل هؤلاء الطوائف الثلاث المسمین بالمؤولة یسلکون فی أفعاله تعالی مما لا یرجع إلی الصفة مسلک السلف المسمین بالمفوضة فی إبقائها علی ظواهرها من المصادیق المعهودة عندنا، و أما ما یرجع منها بنحو إلی الصفة فیئولونه، ففی قوله: «الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی یؤولون الاستواء إلی مثل الاستیلاء و الاستعلاء و یبقون العرش، و هو فعل له تعالی غیر راجع إلی الصفة علی ظاهره المعهود و هو الجسم المخلوق علی هیئة سریر مقبب ذی قوائم، و فیما ورد من طرق الجماعة أن الله ینزل کل لیلة جمعة إلی السماء الدنیا یؤولون نزوله بنزول رحمته و یفسرون السماء الدنیا بفلک القمر، و هکذا.
و قد عرفت فیما مر أن حمل الآیة علی خلاف ظاهرها لا مسوغ له و لا دلیل یدل علیه فلم ینزل الکتاب إلغازا و تعمیة ثم الحدیث فیه المحکم و المتشابه کالقرآن و إبقاء المتشابه من القرآن علی ظاهره بالاستناد إلی ظاهر مثله الوارد فی الحدیث هو فی الحقیقة رد لمتشابه القرآن إلی متشابه الحدیث و قد أمرنا برد متشابه القرآن إلی محکمه.
ثم إن فی عملهم بهذه الروایات و تحکیمها علی ظاهر الکتاب مغمضا آخر و ذلک أنها أخبار آحاد لیست بمتواترة و لا قطعیة الصدور، و ما هذا شأنه یحتاج فی العمل بها حتی فی صحاحها إلی حجیة شرعیة بالجعل أو الإمضاء، و قد اتضح فی علم الأصول اتضاحا یتلو البداهة أن لا معنی لحجیة أخبار الآحاد فی غیر الأحکام کالمعارف الاعتقادیة و الموضوعات الخارجیة.
نعم الخبر المتواتر و المحفوف بالقرائن القطعیة کالمسموع من المعصوم مشافهة حجة و إن کان فی غیر الأحکام لأن الدلیل علی العصمة بعینه دلیل علی صدقه و هذه کلها مسائل مفروغ عنها فی محلها من شاء الوقوف فلیراجع.
و فی سنن أبی داود، عن جبیر بن محمد بن جبیر بن مطعم عن أبیه عن جده قال: أتی رسول الله ص أعرابی فقال: یا رسول الله جهدت الأنفس- و نهکت الأموال أو هلکت فاستسق لنا- فإنا نستشفع بک إلی الله تعالی و نستشفع بالله تعالی علیک. فقال 
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رسول الله ص: ویحک أ تدری ما تقول؟ و سبح رسول الله ص فما زال یسبح- حتی عرف ذلک فی وجوه أصحابه.
ثم قال: ویحک إنه لا یستشفع بالله تعالی علی أحد من خلقه- شأن الله أعظم من ذلک. ویحک أ تدری ما الله؟ إن الله فوق عرشه و عرشه فوق سماواته لهکذا- و قال بأصابعه مثل القبة، و إنه لیئط به أطیط الرحل الجدید بالراکب.
أقول: و متنه لا یخلو من اختلال، و إنما أوردناه لکونه من أصرح الأخبار فی جسمیة العرش، و هنا روایات تدل علی أن له قوائم، و أخری تدل علی أن له حملة أربع، و أخری تدل علی أنه فوق السماوات بحذاء الکعبة، و أخری تدل علی أن الکرسی عنده کحلقة ملقاة فی ظهری فلاة السماوات و الأرض بالنسبة إلی الکرسی کذلک، و قد تقدم طریقة أئمة أهل البیت (ع) فی تفسیر أمثال هذه الأخبار و قد أوردنا فی تفسیر سورة الأعراف فی الجزء الثامن من الکتاب ما یستفاد منه محصل نظرهم (ع).
و فی معانی الأخبار، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «یَعْلَمُ السِّرَّ وَ أَخْفی - قال: السِّرَّ ما أکننته فی نفسک و أَخْفی ما خطر ببالک- ثم أنسیته.
و فی المجمع، روی عن السیدین الباقر و الصادق (ع): «السِّرَّ» ما أخفیته فی نفسک و «أَخْفی ما خطر ببالک- ثم أنسیته.
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اشارة

وَ هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ مُوسی (9) إِذْ رَأی ناراً فَقالَ لِأَهْلِهِ امْکُثُوا إِنِّی آنَسْتُ ناراً لَعَلِّی آتِیکُمْ مِنْها بِقَبَسٍ أَوْ أَجِدُ عَلَی النَّارِ هُدیً (10) فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ یا مُوسی (11) إِنِّی أَنَا رَبُّکَ فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ إِنَّکَ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً (12) وَ أَنَا اخْتَرْتُکَ فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی (13)
إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ أَنَا فَاعْبُدْنِی وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی (14) إِنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ أَکادُ أُخْفِیها لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما تَسْعی (15) فَلا یَصُدَّنَّکَ عَنْها مَنْ لا یُؤْمِنُ بِها وَ اتَّبَعَ هَواهُ فَتَرْدی (16) وَ ما تِلْکَ بِیَمِینِکَ یا مُوسی (17) قالَ هِیَ عَصایَ أَتَوَکَّؤُا عَلَیْها وَ أَهُشُّ بِها عَلی غَنَمِی وَ لِیَ فِیها مَآرِبُ أُخْری (18)
قالَ أَلْقِها یا مُوسی (19) فَأَلْقاها فَإِذا هِیَ حَیَّةٌ تَسْعی (20) قالَ خُذْها وَ لا تَخَفْ سَنُعِیدُها سِیرَتَهَا الْأُولی (21) وَ اضْمُمْ یَدَکَ إِلی جَناحِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ آیَةً أُخْری (22) لِنُرِیَکَ مِنْ آیاتِنَا الْکُبْری (23)
اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی (24) قالَ رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی (25) وَ یَسِّرْ لِی أَمْرِی (26) وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی (27) یَفْقَهُوا قَوْلِی (28)
وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی (29) هارُونَ أَخِی (30) اشْدُدْ بِهِ أَزْرِی (31) وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی (32) کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً (33)
وَ نَذْکُرَکَ کَثِیراً (34) إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً (35) قالَ قَدْ أُوتِیتَ سُؤْلَکَ یا مُوسی (36) وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلَیْکَ مَرَّةً أُخْری (37) إِذْ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّکَ ما یُوحی (38)
أَنِ اقْذِفِیهِ فِی التَّابُوتِ فَاقْذِفِیهِ فِی الْیَمِّ فَلْیُلْقِهِ الْیَمُّ بِالسَّاحِلِ یَأْخُذْهُ عَدُوٌّ لِی وَ عَدُوٌّ لَهُ وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی وَ لِتُصْنَعَ عَلی عَیْنِی (39) إِذْ تَمْشِی أُخْتُکَ فَتَقُولُ هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی مَنْ یَکْفُلُهُ فَرَجَعْناکَ إِلی أُمِّکَ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ وَ قَتَلْتَ نَفْساً فَنَجَّیْناکَ مِنَ الْغَمِّ وَ فَتَنَّاکَ فُتُوناً فَلَبِثْتَ سِنِینَ فِی أَهْلِ مَدْیَنَ ثُمَّ جِئْتَ عَلی قَدَرٍ یا مُوسی (40) وَ اصْطَنَعْتُکَ لِنَفْسِی (41) اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ بِآیاتِی وَ لا تَنِیا فِی ذِکْرِی (42) اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی (43)
فَقُولا لَهُ قَوْلاً لَیِّناً لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی (44) قالا رَبَّنا إِنَّنا نَخافُ أَنْ یَفْرُطَ عَلَیْنا أَوْ أَنْ یَطْغی (45) قالَ لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری (46) فَأْتِیاهُ فَقُولا إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ قَدْ جِئْناکَ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکَ وَ السَّلامُ عَلی مَنِ اتَّبَعَ الْهُدی (47) إِنَّا قَدْ أُوحِیَ إِلَیْنا أَنَّ الْعَذابَ عَلی مَنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی (48)
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(بیان)

شروع فی قصة موسی (ع) و قد ذکرت فی السورة فصول أربعة منها و هی:
اختیار موسی للرسالة فی جبل طور فی وادی طوی و أمره بدعوة فرعون. ثم دعوته بشرکة من أخیه فرعون إلی التوحید و إرسال بنی إسرائیل معه و إقامته الحجة و إیتاؤه المعجزة. ثم خروجه مع بنی إسرائیل من مصر و تعقیب فرعون و غرقه و نجاة بنی إسرائیل. ثم عبادة بنی إسرائیل العجل و ما انتهی إلیه أمرهم و أمر السامری و عجله، و قد تعرضت الآیات التی نقلناها للفصل الأول منها.
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و وجه اتصال القصة بما قبلها أنها تذکرة بالتوحید و وعید بالعذاب فالقصة تبتدئ بوحی التوحید و تنتهی بقول موسی: «إِنَّما إِلهُکُمُ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» الآیة و تذکر هلاک فرعون و طرد السامری و قد ابتدأت الآیات السابقة بأن القرآن المشتمل علی الدعوة الحقة تذکرة لمن یخشی و انتهت إلی مثل قوله: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی .
قوله تعالی: «وَ هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ مُوسی الاستفهام للتقریر و الحدیث، القصة.
قوله تعالی: «إِذْ رَأی ناراً فَقالَ لِأَهْلِهِ امْکُثُوا إِنِّی آنَسْتُ ناراً» إلی آخر الآیة المکث اللبث، و الإیناس إبصار الشی‌ء أو وجدانه و هو من الأنس خلاف النفور و لذا قیل: إنه إبصار شی‌ء یؤنس به فیکون إبصارا قویا، و القبس بفتحتین هو الشعلة المقتبسة علی رأس عود و نحوه و الهدی مصدر بمعنی اسم الفاعل أو مضاف إلیه لمضاف مقدر أی ذا هدایة، و المراد- علی أی حال- من قام به الهدایة.
و سیاق الآیة و ما یتلوها یشهد أنه کان فی منصرفه من مدین إلی مصر و معه أهله و هم بالقرب من وادی طوی فی طور سیناء فی لیلة شاتیة مظلمة و قد ضلوا الطریق إذ رأی نارا فرأی أن یذهب إلیها فإن وجد عندها أحدا سأله الطریق و إلا أخذ قبسا من النار لیضرموا به نارا فیصطلوا بها.
و فی قوله: «فَقالَ لِأَهْلِهِ امْکُثُوا» إشعار بل دلالة علی أنه کان مع أهله غیره کما أن فی قوله: «إِنِّی آنَسْتُ ناراً» مع ما یشتمل علیه من التأکید و التعبیر بالإیناس دلالة علی أنه إنما رآها هو وحده و ما کان یراها غیره من أهله و یؤید ذلک قوله أیضا أولا:
«إِذْ رَأی ناراً»، و کذا قوله: «لَعَلِّی آتِیکُمْ» إلخ یدل علی أن فی الکلام حذفا و التقدیر امکثوا لأذهب إلیها لعلی آتیکم منها بقبس أو أجد علی النار هادیا نهتدی بهداه.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ إلی قوله- طُویً» طوی اسم لواد بطور و هو الذی سماه الله سبحانه بالواد المقدس، و هذه التسمیة و التوصیف هی الدلیل علی أن أمره بخلع النعلین إنما هو لاحترام الوادی أن لا یداس بالنعل ثم تفریع خلع النعلین مع ذلک علی قوله: «إِنِّی أَنَا رَبُّکَ» یدل علی أن تقدیس الوادی إنما هو لکونه حظیرة لقرب و موطن الحضور و المناجاة فیئول معنی الآیة إلی مثل 
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قولنا نودی یا موسی ها أنا ذا ربک و أنت بمحضر منی و قد تقدس الوادی بذلک فالتزم شرط الأدب و اخلع نعلیک.
و علی هذا النحو یقدس ما یقدس من الأمکنة و الأزمنة کالکعبة المشرفة و المسجد الحرام و سائر المساجد و المشاهد المحترمة فی الإسلام و الأعیاد و الأیام المتبرکة فإنما ذلک قدس و شرف اکتسبته بالانتساب إلی واقعة شریفة وقعت فیها أو نسک و عبادة مقدسة شرعت فیها و إلا فلا تفاضل بین أجزاء المکان و لا بین أجزاء الزمان.
و لما سمع موسی (ع) قوله تعالی: «یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ» فهم من ذلک فهم یقین أن الذی یکلمه هو ربه و الکلام کلامه و ذلک أنه کان وحیا منه تعالی و قد صرح تعالی بقوله: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ»: الشوری: 51، أن لا واسطة بینه تعالی و بین من یکلمه من حجاب أو رسول إذا کان تکلیم وحی و إذ لم یکن هناک أی واسطة مفروضة لم یجد الموحی إلیه مکلما لنفسه و لا توهمه إلا الله و لم یجد الکلام إلا کلامه و لو احتمل أن یکون المتکلم غیره أو الکلام کلام غیره لم یکن تکلیما لیس بین الإنسان و بین ربه غیره.
و هذا حال النبی و الرسول فی أول ما یوحی إلیه بالنبوة و الرسالة لم یختلجه شک و لا اعترضه ریب فی أن الذی یوحی إلیه هو الله سبحانه من غیر أن یحتاج إلی إعمال نظر أو التماس دلیل أو إقامة حجة و لو افتقر إلی شی‌ء من ذلک کان اکتسابا بواسطة القوة النظریة لا تلقیا من الغیب من غیر توسط واسطة.
فإن قلت: قوله تعالی فی القصة فی موضع آخر من کلامه: «وَ نادَیْناهُ مِنْ جانِبِ الطُّورِ الْأَیْمَنِ وَ قَرَّبْناهُ نَجِیًّا».
و قوله فی موضع آخر: «مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ فِی الْبُقْعَةِ الْمُبارَکَةِ مِنَ الشَّجَرَةِ» یثبت الحجاب فی تکلیمه (ع).
قلت: نعم لکن ثبوت الحجاب أو الرسول فی مقام التکلیم لا ینافی تحقق التکلیم بالوحی فإن الوحی کسائر أفعاله تعالی لا یخلو من واسطة و إنما یدور الأمر مدار التفات المخاطب الذی یتلقی الکلام فإن التفت إلی الواسطة التی تحمل الکلام 
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و احتجب بها عنه تعالی کان الکلام رسالة أرسل إلیه بملک مثلا و وحیا من الملک، و إن التفت إلیه تعالی کان وحیا منه و إن کان هناک واسطة لا یلتفت إلیها، و من الشاهد علی ما ذکرنا قوله فی الآیة التالیة خطابا لموسی: «فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی فسماه وحیا، و قد أثبت فی سائر کلامه فیه الحجاب.
و بالجملة قوله: «إِنِّی أَنَا رَبُّکَ فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ» إلخ، تنبیه لموسی علی أن الموقف موقف الحضور و مقام المشافهة و قد خلی به و خصه من نفسه بمزید العنایة، و لذا قیل:
إنی أنا ربک، و لم یقل: أنا الله أو أنا رب العالمین، و لذا أیضا لم یلزم من قوله ثانیا:
«إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ» تکرار، لأن الأول تخلیة للمقام من الأغیار لإلقاء الوحی، و الثانی من الوحی.
و فی قوله: «نُودِیَ» حیث طوی ذکر الفاعل و لم یقل: نادیناه أو ناداه الله من اللطف ما لا یقدر بقدر، و فیه تلویح أن ظهور هذه الآیة لموسی کان علی سبیل المفاجاة.
قوله تعالی: «وَ أَنَا اخْتَرْتُکَ فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی الاختیار مأخوذ من الخیر، و حقیقته أن یتردد أمر الفاعل مثلا بین أفعال یجب أن یرجح واحدا منها لیفعله فیمیز ما هو خیرها ثم یبنی علی کونه خیرا من غیره فیفعله، فبناؤه علی کونه خیرا من غیره هو اختیار فالاختیار دائما لغایة هو غرض الفاعل من فعله.
فاختیاره تعالی لموسی إنما هو لغایة إلهیة و هی إعطاء النبوة و الرسالة و یشهد بذلک قوله علی سبیل التفریع علی الاختیار «فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی فقد تعلقت المشیة الإلهیة ببعث إنسان یتحمل النبوة و الرسالة و کان موسی فی علمه تعالی خیرا من غیره و أصلح لهذا الغرض فاختاره (ع).
و قوله: «وَ أَنَا اخْتَرْتُکَ» علی ما یعطیه السیاق من قبیل إصدار الأمر بنبوته و رسالته فهو إنشاء لا إخبار، و لو کان إخبارا لقیل: و قد اخترتک لکنه إنشاء الاختیار للنبوة و الرسالة بنفس هذه الکلمة ثم لما تحقق الاختیار بإنشائه فرع علیه الأمر بالاستماع للوحی المتضمن لنبوته و رسالته فقال: «فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی و الاستماع لما یوحی الإصغاء إلیه.
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قوله تعالی: «إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدْنِی وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی» هذا هو الوحی الذی أمر (ع) بالاستماع له فی إحدی عشرة آیة تشتمل علی النبوة و الرسالة معا أما النبوة ففی هذه الآیة و الآیتین بعدها، و أما الرسالة فتؤخذ من قوله «وَ ما تِلْکَ بِیَمِینِکَ یا مُوسی و تنتهی فی قوله: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی و قد نص تعالی أنه کان رسولا نبیا معا فی قوله: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا»: مریم: 51.
و قد ذکر فی الآیات الثلاث المشتملة علی النبوة الرکنان معا و هما رکن الاعتقاد و رکن العمل، و أصول الاعتقاد ثلاثة التوحید و النبوة و المعاد و قد ذکر منها التوحید و المعاد و طوی عن النبوة لأن الکلام مع النبی نفسه و أما رکن العمل فقد لخص علی ما فیه من التفصیل فی کلمة واحدة هی قوله: «فَاعْبُدْنِی» فتمت بذلک أصول الدین و فروعه فی ثلاث آیات.
فقوله: «إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا» عرف المسمی بالاسم بنفسه حیث قال:
إننی أنا الله و لم یقل: إن الله هو أنا لأن مقتضی الحضور أن یعرف وصف الشی‌ء بذاته لا ذاته بوصفه کما قال إخوة یوسف لما عرفوه: «إِنَّکَ لَأَنْتَ یُوسُفُ قالَ أَنَا یُوسُفُ وَ هذا أَخِی» و اسم الجلالة و إن کان علما للذات المتعالیة لکنه یفید معنی المسمی بالله إذ لا سبیل إلی الذات المقدسة فکأنه قیل: أنا الذی یسمی «الله» فالمتکلم حاضر مشهود و المسمی باسم «الله» کأنه مبهم أنه من هو؟ فقیل أنا ذاک علی أن اسم الجلالة علم بالغلبة لا یخلو من أصل وصفی.
و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدْنِی» کلمة التوحید مرتبة علی قوله: «إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ» لفظا لترتبها علیه حقیقة فإنه إذا کان هو الذی منه یبدأ کل شی‌ء و به یقوم و إلیه یرجع فلا ینبغی أن یخضع خضوع العبادة إلا له فهو الإله المعبود بالحق لا إله غیره و لذا فرع علی ذلک الأمر بعبادته حیث قال: «فَاعْبُدْنِی».
و قوله: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی» خص الصلاة بالذکر- و هو من باب ذکر الخاص بعد العام اعتناء بشأنه- لأن الصلاة أفضل عمل یمثل به الخضوع العبودی و یتحقق بها ذکر الله سبحانه تحقق الروح بقالبه.
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و علی هذا المعنی فقوله: «لِذِکْرِی» من إضافة المصدر إلی مفعوله و اللام للتعلیل و هو متعلق بأقم محصله أن: حقق ذکرک لی بالصلاة، کما یقال: کل لتشبع و اشرب لتروی و هذا هو المعنی السابق إلی الذهن من مثل هذا السیاق.
و قد تکاثرت الأقوال فی قوله: «لِذِکْرِی» فقیل: إنه متعلق بأقم کما تقدم و قیل: بالصلاة، و قیل: بقوله: «فَاعْبُدْنِی» ثم اللام قیل: للتعلیل، و قیل للتوقیت و المعنی أقم الصلاة عند ذکری أو عند ذکرها إذا نسیتها أو فاتت منک فهی کاللام فی قوله: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ»: الإسراء: 78.
ثم الذکر قیل: المراد به الذکر اللفظی الذی تشتمل علیه الصلاة، و قیل الذکر القلبی الذی یقارنها و یتحقق بها أو یترتب علیها و یحصل بها حصول المسبب عن سببه أو الذکر الذی قبلها، و قیل: المراد الأعم من القلبی و القالبی.
ثم الإضافة قیل: إنها من إضافة المصدر إلی مفعوله، و قیل: من إضافة المصدر إلی فاعله و المراد صل لأن أذکرک بالثناء و الإثابة أو المراد صل لذکری إیاها فی الکتب السماویة و أمری بها.
و قیل: إنه یفید قصر الإقامة فی الذکر، و المعنی: أقم الصلاة لغرض ذکری لا لغرض آخر غیر ذکری کثواب ترجوه أو عقاب تخافه، و قیل: لا قصر.
و قیل: إنه یفید قصر المضاف فی المضاف إلیه، و المراد: أقم الصلاة لذکری خاصة من غیر أن ترائی بها أو تشوبها بذکر غیری، و قیل: لا دلالة علی ذلک من جهة اللفظ و إن کان حقا فی نفسه.
و قیل: المراد بالذکر ذکر الصلاة أی أقم الصلاة عند تذکرها أو لأجل ذکرها و الکلام علی تقدیر مضاف و الأصل لذکر صلاتی أو علی أن ذکر الصلاة سبب لذکر الله فأطلق المسبب و أرید به السبب إلی غیر ذلک و الوجوه الحاصلة بین غث و سمین. و الذی یسبق إلی الفهم هو ما قدمناه.
قوله تعالی: «إِنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ أَکادُ أُخْفِیها لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما تَسْعی تعلیل لقوله فی الآیة السابقة: «فَاعْبُدْنِی» و لا یناقض ذلک کون «فَاعْبُدْنِی» متفرعا علی 
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کلمة التوحید المذکورة قبله لأن وجوب عبادته تعالی و إن کان بحسب نفسه متفرعا علی توحده لکنه لا یؤثر أثرا لو لا ثبوت یوم یجزی فیه الإنسان بما عمله و یتمیز فیه المحسن من المسی‌ء و المطیع من العاصی فیکون التشریع لغوا و الأمر و النهی سدی لا أثر لهما، و لذلک کانت مقضیة قضاء حتما و تکرر فی کلامه تعالی نفی الریب عنها.
و قوله: «أَکادُ أُخْفِیها» ظاهر إطلاق الإخفاء أن المراد یقرب أن أخفیها و أکتمها فلا أخبر عنها أصلا حتی یکون وقوعها أبلغ فی المباغتة و أشد فی المفاجاة و لا تأتی إلا فجأة کما قال تعالی: «لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً»: الأعراف: 187، أو یقرب أن لا أخبر بها حتی یتمیز المخلصون من غیرهم فإن أکثر الناس إنما یعبدونه تعالی رجاء فی ثوابه أو خوفا من عقابه جزاء للطاعة و المعصیة، و أصدق العمل ما کان لوجه الله لا طمعا فی جنة أو خوفا من نار و لو أخفی و کتم یوم الجزاء تمیز عند ذلک من یأتی بحقیقة العبادة من غیره.
و قیل: معنی أکاد أخفیها أقرب من أن أکتمها من نفسی و هو مبالغة فی الکتمان إذا أراد أحدهم المبالغة فی کتمان شی‌ء، قال: کدت أخفیه من نفسی أی فکیف أظهره لغیری؟ و عزی إلی الروایة.
و قوله: «لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما تَسْعی متعلق بقوله: «آتِیَةٌ» و المعنی واضح.
قوله تعالی: «فَلا یَصُدَّنَّکَ عَنْها مَنْ لا یُؤْمِنُ بِها وَ اتَّبَعَ هَواهُ فَتَرْدی الصد الصرف، و الردی الهلاک، و الضمیران فی «عَنْها» و «بِها» للساعة، و معنی الصد عن الساعة الصرف عن ذکرها بما لها من الشأن و هو أنها یوم تجزی فیه کل نفس بما تسعی، و کذا معنی عدم الإیمان بها هو الکفر بها بما لها من الشأن.
و قوله: «وَ اتَّبَعَ هَواهُ» کعطف التفسیر بالنسبة إلی قوله: «مَنْ لا یُؤْمِنُ بِها» أی إن عدم الإیمان بها مصداق اتباع الهوی و إذ کان مع ذلک صالحا للتعلیل أفاد الکلام علیة الهوی لعدم الإیمان بها، و استفید من ذلک بالالتزام أن الإیمان بالساعة هو الحق المخالف للهوی و المنجی من الردی.
فمحصل معنی الآیة أنه إذا کانت الساعة آتیة و الجزاء واقعا فلا یصرفنک عن الإیمان بها و ذکرها بما لها من الشأن الذین اتبعوا أهواءهم فصاروا یکفرون بها
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و یعرضون عن عبادة ربهم فلا یصرفنک عنها حتی تنصرف فتهلک.
و لعل الإتیان فی قوله: «وَ اتَّبَعَ هَواهُ» بصیغة الماضی مع کون المعطوف علیه بصیغة المضارع للتلویح إلی علیة اتباع الهوی لعدم الإیمان.
قوله تعالی: «وَ ما تِلْکَ بِیَمِینِکَ یا مُوسی شروع فی وحی الرسالة و قد تم وحی النبوة فی الآیات الثلاث الماضیة و الاستفهام للتقریر، سئل (ع) عما فی یده الیمنی و کانت عصاه، لیسمیها و یذکر أوصافها فیتبین أنها جماد لا حیاة له حتی یأخذ تبدیلها حیة تسعی مکانه فی نفسه (ع).
و الظاهر أن المشار إلیه بقوله: «تِلْکَ» العودة أو الخشبة، و لو لا ذلک لکان من حق الکلام أن یقال: و ما ذلک بجعل المشار إلیه هو الشی‌ء لمکان التجاهل بکونها عصا و إلا لم یستقم الاستفهام کما فی قوله: «فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً قالَ هذا رَبِّی هذا أَکْبَرُ» الأنعام: 78.
و یمکن أن تکون الإشارة بتلک إلی العصا لکن لا بداعی الاطلاع علی اسمها و حقیقتها حتی یلغو الاستفهام بل بداعی أن یذکر ما لها من الأوصاف و الخواص و یؤیده ما فی کلام موسی (ع) من الإطناب بذکر نعوت العصا و خواصها فإنه لما سمع السؤال عما فی یمینه و هی عصا لا یرتاب فیها فهم أن المطلوب ذکر أوصافها فأخذ یذکر اسمها ثم أوصافها و خواصها، و هذه طریق معمولة فیما إذا سئل عن أمر واضح لا یتوقع الجهل به و من هذا الباب یوجه قوله تعالی: «الْقارِعَةُ مَا الْقارِعَةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْقارِعَةُ یَوْمَ یَکُونُ النَّاسُ کَالْفَراشِ الْمَبْثُوثِ»: القارعة: 4، و قوله: «الْحَاقَّةُ مَا الْحَاقَّةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ» الحاقة: 3.
قوله تعالی: «قالَ هِیَ عَصایَ أَتَوَکَّؤُا عَلَیْها وَ أَهُشُّ بِها عَلی غَنَمِی وَ لِیَ فِیها مَآرِبُ أُخْری العصا معروفة و هی من المؤنثات السماعیة، و التوکی و الاتکاء علی العصا الاعتماد علیها، و الهش هو خبط ورق الشجرة و ضربه بالعصا لتساقط علی الغنم فیأکله، و المآرب جمع مأربة مثلثة الراء و هی الحاجة، و المراد بکون مآربه فیها تعلق حوائجه بها من حیث إنها وسیلة رفعها. و معنی الآیة ظاهر.
و إطنابه (ع) بالإطالة فی ذکر أوصاف العصا و خواصها قیل: لأن المقام و هو
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مقام المناجاة و المسارة مع المحبوب یقتضی ذلک لأن مکالمة المحبوب لذیذة و لذا ذکر أولا أنه عصاه لیرتب علیه منافعها العامة و هذه هی النکتة فی ذکر أنها عصاه.
و قد قدمنا فی ذیل الآیة السابقة وجها آخر لهذا الاستفهام و جوابه و لیس الکلام علیه من باب الإطناب و خاصة بالنظر إلی جمعه سائر منافعها فی قوله: «وَ لِیَ فِیها مَآرِبُ أُخْری .
قوله تعالی: «قالَ أَلْقِها یا مُوسی إلی قوله- سِیرَتَهَا الْأُولی السیرة الحالة و الطریقة و هی فی الأصل بناء نوع من السیر کجلسة لنوع من الجلوس.
أمر سبحانه موسی أن یلقی عصاه عن یمینه و هو قوله: «قالَ أَلْقِها یا مُوسی فلما ألقی العصا صارت حیة تتحرک بجد و جلادة و ذلک أمر غیر مترقب من جماد لا حیاة له و هو قوله: «فَأَلْقاها فَإِذا هِیَ حَیَّةٌ تَسْعی و قد عبر تعالی عن سعیها فی موضع آخر من کلامه بقوله: «رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ»: القصص: 31، و عبر عن الحیة أیضا فی موضع آخر بقوله: «فَأَلْقی عَصاهُ فَإِذا هِیَ ثُعْبانٌ مُبِینٌ»: الأعراف:
107، الشعراء: 32 و الثعبان الحیة العظیمة.
و قوله: «قالَ خُذْها وَ لا تَخَفْ سَنُعِیدُها سِیرَتَهَا» أی حالتها «الْأُولی و هی أنها عصا فیه دلالة علی خوفه (ع) مما شاهده من حیة ساعیة و قد قصه تعالی فی موضع آخر إذ قال: «فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ یا مُوسی أَقْبِلْ وَ لا تَخَفْ»: القصص: 31، و الخوف و هو الأخذ بمقدمات التحرز عن الشر غیر الخشیة التی هی تأثر القلب و اضطرابه فإن الخشیة رذیلة تنافی فضیلة الشجاعة بخلاف الخوف و الأنبیاء (ع) یجوز علیهم الخوف دون الخشیة کما قال الله تعالی: «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ»: الأحزاب: 39.
قوله تعالی: «وَ اضْمُمْ یَدَکَ إِلی جَناحِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ آیَةً أُخْری الضم الجمع، و الجناح جناح الطائر و الید و العضد و الإبط و لعل المراد به المعنی الأخیر لیئول إلی قوله فی موضع آخر: «أَدْخِلْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ» و السوء کل رداءة و قبح قیل: کنی به فی الآیة عن البرص و المعنی أجمع یدک تحت إبطک أی أدخلها فی جیبک تخرج بیضاء من غیر برص أو حالة سیئة أخری.
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و قوله: «آیَةً أُخْری حال من ضمیر تخرج و فیه إشارة إلی أن صیرورة العصا حیة آیة أولی و الید البیضاء آیة أخری و قال تعالی فی ذلک: «فَذانِکَ بُرْهانانِ مِنْ رَبِّکَ إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ»: القصص: 32.
قوله تعالی: «لِنُرِیَکَ مِنْ آیاتِنَا الْکُبْری اللام للتعلیل و الجملة متعلقة بمقدر کأنه قیل: أجرینا ما أجرینا علی یدک لنریک بعض آیاتنا الکبری.
قوله تعالی: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی هذا هو أمر الرسالة و کانت الآیات السابقة: «وَ ما تِلْکَ بِیَمِینِکَ» إلخ مقدمة له.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی إلی قوله- إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً» الآیات- و هی إحدی عشرة آیة- متن ما سأله موسی (ع) ربه حین سجل علیه حکم الرسالة و هی بظاهرها مربوطة بأمر رسالته لأنه أحوج ما یکون إلیها فی تبلیغ الرسالة إلی فرعون و ملئه و إنجاء بنی إسرائیل و إدارة أمورهم لا فی أمر النبوة.
و یؤید ذلک أنه لم یسأل بعد إتمام أمر النبوة فی الآیات الثلاث السابقة بل إنما بادر إلی ذلک بعد ما ألقی إلیه قوله: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی و هو أمر الرسالة.
نعم الآیات الأربع الأول: «رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی» إلخ، لا یخلو من ارتباط فی الجملة بأمر النبوة و هی تلقی عقائد الدین و أحکامه العملیة عن ساحة الربوبیة.
فقوله: «رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی» و الشرح البسط و الجملة من الاستعارة التخییلیة و الاستعارة بالکنایة کأن صدر الإنسان و قد استکن فیه القلب وعاء یعی ما یرد علیه من طریق المشاهدة و الإدراک ثم یختزن فیه السر و إذا کان أمرا عظیما یشق علی الإنسان أو هو فوق طاقته ضاق عنه الصدر فلم یسعه و احتاج إلی انشراح حتی یسعه.
و قد استعظم موسی ما سجل علیه ربه من أمر الرسالة و قد کان علی علم بما علیه أمة القبط من الشوکة و القوة و علی رأس هذه الأمة المتجبرة فرعون الطاغی الذی کان ینازع الله فی ربوبیته و ینادی أنا ربکم الأعلی، و کان یذکر ما علیه بنو إسرائیل من الضعف و الإسارة بین آل فرعون ثم الجهل و انحطاط الفکر، و کان کأنه یری ما ستجره إلیه هذه الدعوة من الشدائد و المصائب و یشاهد ما سیعقبه تبلیغ هذه الرسالة
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من الفظائع و الفجائع و هو رجل قلیل التحمل سریع الانقلاب فی ذات الله ینکر الظلم و یأبی الضیم کما یشهد به قصة قتله القبطی و استقائه فی ماء مدین و فی لسانه- و هو السلاح الوحید لمن أراد الدعوة و التبلیغ- عقدة ربما منعته بیان ما یرید بیانه.
فلذلک سأل ربه حل هذه المشکلات فسأل أولا أن یوسع صدره لما یحمله ربه من أعباء الرسالة و لما ستستقبله من العظائم و الشدائد فی مسیره فی الدعوة فقال: «رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی 
ثم قال: «وَ یَسِّرْ لِی أَمْرِی» و هو الأمر الذی قلده من الرسالة و لم یسأله تعالی أن یخفف فی رسالته و یتنزل بعض التنزل عما أمره به أولا فیقنع بما هو دونه فتصیر رسالة یسیرة فی نفسها بعد ما کانت خطیرة و إنما سأل أن یجعلها علی ما بها من العسر و الخطر یسیرة بالنسبة إلیه هینة عنده و الدلیل علی ذلک قوله: «وَ یَسِّرْ لِی».
و وجه الدلالة أن قوله: «لِی» و المقام هذا المقام یفید الاختصاص فیؤدی ما هو معنی قولنا: و یسر لی، و أنا الذی أوقفتنی هذا الموقف و قلدتنی ما قلدتنی أمری الذی قلدتنیه و من المعلوم أن مقتضی هذا السؤال تیسیر الأمر بالنسبة إلیه لا تیسیره فی نفسه، و نظیر الکلام یجری فی قوله: «اشْرَحْ لِی» فمعناه اشرح لی و أنا الذی أمرتنی بالرسالة و قبالها شدائد و مکاره «صَدْرِی» حتی لا یضیق إذا ازدحمت علی و دهمتنی، و لو قیل: رب اشرح صدری و یسر أمری فاتت هذه النکتة.
و قوله: «وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی یَفْقَهُوا قَوْلِی» سؤال له آخر یرجع إلی عقدة من لسانه و التنکیر فی «عُقْدَةً» للدلالة علی النوعیة فله وصف مقدر و هو الذی یلوح من قوله: «یَفْقَهُوا قَوْلِی» أی عقدة تمنع من فقه قولی.
و قوله: «وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی هارُونَ أَخِی» سؤال له آخر و هو رابع الأسئلة و آخرها، و الوزیر فعیل من الوزر بالکسر فالسکون بمعنی الحمل الثقیل سمی الوزیر وزیرا لأنه یحمل ثقل حمل الملک، و قیل: من الوزر بفتحتین بمعنی الجبل الذی یلتجأ إلیه سمی به لأن الملک یلتجئ إلیه فی آرائه و أحکامه.
و بالجملة هو یسأل ربه أن یجعل له وزیرا من أهله و یبینه أنه هارون أخی و إنما یسأل ذلک لأن الأمر کثیر الجوانب متباعد الأطراف لا یسع موسی أن یقوم به وحده 
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بل یحتاج إلی وزیر یشارکه فی ذلک فیقوم ببعض الأمر فیخفف عنه فیما یقوم به هذا الوزیر و یکون مؤیدا لموسی فیما یقوم به موسی و هذا معنی قوله- و هو بمنزلة التفسیر لجعله وزیرا- «اشْدُدْ بِهِ أَزْرِی وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی».
فمعنی قوله: «وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی» سؤال إشراک فی أمر کان یخصه و هو تبلیغ ما بلغه من ربه بادی مرة فهو الذی یخصه و لا یشارکه فیه أحد سواه و لا له أن یستنیب فیه غیره و أما تبلیغ الدین أو شی‌ء من أجزائه بعد بلوغه بتوسط النبی فلیس مما یختص بالنبی بل هو وظیفة کل من آمن به ممن یعلم شیئا من الدین و علی العالم أن یبلغ الجاهل و علی الشاهد أن یبلغ الغائب و لا معنی لسؤال إشراک أخیه معه فی أمر لا یخصه بل یعمه و أخاه و کل من آمن به من الإرشاد و التعلیم و البیان و التبلیغ فتبین أن معنی إشراکه فی أمره أن یقوم بتبلیغ بعض ما یوحی إلیه من ربه عنه و سائر ما یختص به من عند الله کافتراض الطاعة و حجیة الکلمة.
و أما الإشراک فی النبوة خاصة بمعنی تلقی الوحی من الله سبحانه فلم یکن موسی یخاف علی نفسه التفرد فی ذلک حتی یسأل الشریک و إنما کان یخاف التفرد فی التبلیغ و إدارة الأمور فی إنجاء بنی إسرائیل و ما یلحق بذلک، و قد نقل ذلک عن موسی نفسه فی قوله: «وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی» القصص: 34.
علی أنه صح من طرق الفریقین أن النبی ص دعا بهذا الدعاء بألفاظه فی حق علی (ع) و لم یکن نبیا.
و قوله: «کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً وَ نَذْکُرَکَ کَثِیراً» ظاهر السیاق و قد ذکر فی الغایة تسبیحهما معا و ذکرهما معا أن الجملة غایة لجعل هارون وزیرا له إذ لا تعلق لتسبیحهما معا و ذکرهما معا بمضامین الأدعیة السابقة و هی شرح صدره و تیسیر أمره و حل عقدة من لسانه و یترتب علی ذلک أن المراد بالتسبیح و الذکر تنزیههما معا لله سبحانه و ذکرهما له بین الناس علنا لا فی حال خلوتهما أو فی قلبیهما سرا إذ لا تعلق لذلک أیضا بجعله وزیرا بل المراد أن یسبحاه و یذکراه معا بین الناس فی مجامعهم و نوادیهم و أی مجلس منهم حلا فیه و حضرا فتکثر الدعوة إلی الإیمان بالله و رفض الشرکاء.
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و بذلک یرجع ذیل السیاق إلی صدره کأنه یقول: إن الأمر خطیر و قد غر هذا الطاغیة و ملأه و أمته عزهم و سلطانهم و نشب الشرک و الوثنیة بأعراقه فی قلوبهم و أنساهم ذکر الله من أصله و قد امتلأت أعین بنی إسرائیل بما یشاهدونه من عزة فرعون و شوکة ملئه و اندهشت قلوبهم من سطوة آل فرعون و ارتاعت نفوسهم من سلطتهم فنسوا الله و لا یذکرون إلا الطاغیة، فهذا الأمر أمر الرسالة و الدعوة فی نجاحه و مضیه فی حاجة شدیدة إلی تنزیهک بنفی الشریک کثیرا و إلی ذکرک بالربوبیة و الألوهیة بینهم کثیرا لیتبصروا فیؤمنوا و هذا أمر لا أقوی علیه وحدی فاجعل هارون وزیرا لی و أیدنی به و أشرکه فی أمری کی نسبحک کثیرا و نذکرک کثیرا لعل السعی ینجع و الدعوة تنفع.
و بهذا البیان یظهر وجه تعلق هذه الغایة أعنی قوله: «کَیْ نُسَبِّحَکَ» إلخ، بما تقدمه.
و ثانیا: وجه ورود قوله: «کَثِیراً» مرتین و أنه لیس من التکرار فی شی‌ء إذ کل من التسبیح و الذکر یجب أن یکون فی نفسه کثیرا، و لو قیل کی نسبحک و نذکرک کثیرا أفاد کثرتهما مجتمعین و هو غیر مراد.
و ثالثا: وجه تقدیم التسبیح علی الذکر فإن المراد بالتسبیح تنزیهه تعالی عن الشریک بدفع ألوهیة الآلهة من دون الله و إبطال ربوبیتها لتقع الدعوة إلی الإیمان بالله وحده، و هو المراد بالذکر، موقعها. فالتسبیح من قبیل دفع المانع المتقدم علی تأثیر المقتضی، و قد ذکر لهذه الخصوصیات وجوه أخر مذکورة فی المطولات لا جدوی فیها و لا فی نقلها.
و قوله: «إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً» هو بظاهره تعلیل کالحجة علی قوله: «کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً» إلخ، أی أنک کنت بصیرا بی و بأخی منذ خلقتنا و عرفتنا نفسک و تعلم أنا لم نزل نعبدک بالتسبیح و الذکر ساعیین مجدین فی ذلک فإن جعلته وزیرا لی و أیدتنی به و أشرکته فی أمری تم أمر الدعوة و سبحناک کثیرا و ذکرناک کثیرا، و المراد بقوله «بِنا» علی هذا هو و أخوه. و یمکن أن یکون المراد بالضمیر فی «بِنا» أهله، و المعنی: أنک کنت بصیرا بنا أهل البیت أنا أهل تسبیح و ذکر فإن جعلت هارون 
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أخی، و هو من أهلی، وزیرا لی سبحناک کثیرا و ذکرناک کثیرا، و هذا الوجه أحسن من سابقه لأنه یفی ببیان النکتة فی ذکر الأهل فی قوله السابق: «وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی هارُونَ أَخِی» أیضا فافهم ذلک.
قوله تعالی: «قالَ قَدْ أُوتِیتَ سُؤْلَکَ یا مُوسی إجابة لأدعیته جمیعا و هو إنشاء نظیر ما مر من قوله: «وَ أَنَا اخْتَرْتُکَ فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی .
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلَیْکَ مَرَّةً أُخْری إلی قوله- کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ» یذکره تعالی بمن آخر له علیه قبل أن یختاره للنبوة و الرسالة و یؤتی سؤله و هو منه علیه حینما تولد فقد کان بعض الکهنة أخبر فرعون أن سیولد فی بنی إسرائیل مولود یکون بیده زوال ملکه فأمر فرعون بقتل کل مولود یولد فیهم فکانوا یقتلون الموالید الذکور حتی إذا ولد موسی أوحی الله إلی أمه أن لا تخاف و ترضعه فإذا خافت علیه من عمال فرعون و جلاوزته تقذفه فی تابوت فتقذفه فی النیل فیلقیه الیم إلی الساحل حیال قصر فرعون فیأخذه فیتخذه ابنا له و کان لا عقب له و لا یقتله ثم إن الله سیرده إلیها.
ففعلت کما أوحی إلیها فلما جری التابوت بجریان النیل أرسلت بنتا لها و هی أخت موسی أن تجس أخباره فکانت تطوف حول قصر فرعون حتی وجدت نفرا یطلبون بأمر فرعون مرضعا ترضع موسی فدلتهم أخت موسی علی أمها فاسترضعوها له فأخذت ولدها و قرت به عینها و صدق الله وعده و قد عظم منه علی موسی.
فقوله: «وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلَیْکَ مَرَّةً أُخْری امتنان بما صنعه به أول عمره و قد تغیر السیاق من التکلم وحده إلی التکلم بالغیر لأن المقام مقام إظهار العظمة و هو ینبئ عن ظهور قدرته التامة بتخییب سعی فرعون الطاغیة و إبطال کیده لإخماد نور الله و رد مکره إلیه و تربیة عدوه فی حجره، و أما موقف نداء موسی و تکلیمه إذ قال: «یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ» إلخ فسیاق التکلم وحده أنسب له.
و قوله: «إِذْ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّکَ ما یُوحی المراد به الإلهام و هو نوع من القذف فی القلب فی یقظة أو نوم، و الوحی فی کلامه تعالی لا ینحصر فی وحی النبوة کما قال تعالی: «وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ»: النحل: 68، و أما وحی النبوة فالنساء لا یتنبأن 
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و لا یوحی إلیهن بذلک قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری : یوسف: 109 و قوله: «أَنِ اقْذِفِیهِ فِی التَّابُوتِ» إلی آخر الآیة هو مضمون ما أوحی إلی أم موسی و «أَنِ» للتفسیر، و قیل: مصدریة متعلق بأوحی و التقدیر أوحی بأن اقذفیه، و قیل: مصدریة و الجملة بدل من: «ما یُوحی .
و التابوت الصندوق و ما یشبهه و القذف الوضع و الإلقاء و کأن القذف الأول فی الآیة بالمعنی الأول و القذف الثانی بالمعنی الثانی و یمکن أن یکونا معا بالمعنی الثانی بعنایة أن وضع الطفل فی التابوت و إلقاءه فی الیم إلقاء و طرح له من غیر أن یعبأ بحاله، و الیم البحر: و قیل: البحر العذب، و الساحل شاطئ البحر و جانبه من البر، و الصنع و الصنیعة الإحسان.
و قوله: «فَلْیُلْقِهِ الْیَمُّ» أمر عبر به إشارة إلی تحقق وقوعه و مفاده أنا أمرنا الیم بذلک أمرا تکوینیا فهو واقع حتما مقضیا، و کذا قوله: «یَأْخُذْهُ عَدُوٌّ لِی» إلخ و هو جزاء مترتب علی هذا الأمر.
و معنی الآیتین إذ أوحینا و ألهمنا أمک بما یوحی و یلهم و هو أن ضعیه- أو ألقیه- فی التابوت و هو الصندوق فألقیه فی الیم و البحر و هو النیل فمن المقضی من عندنا أن یلقیه البحر بالساحل و الشاطئ یأخذه عدو لی و عدو له و هو فرعون لأنه کان یعادی الله بدعوی الألوهیة و یعادی موسی بقتله الأطفال و کان طفلا هذا ما أوحیناه إلی أمک.
و قوله: «وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی وَ لِتُصْنَعَ عَلی عَیْنِی» ظاهر السیاق أن هذا الفصل إلی قوله: «وَ لا تَحْزَنَ» فصل ثان تال للفصل السابق متمم له و المجموع بیان للمن المشار إلیه بقوله: «وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلَیْکَ مَرَّةً أُخْری .
فالفصل الأول یقص الوحی إلی أمه بقذفه فی التابوت ثم فی البحر لینتهی إلی فرعون فیأخذه عدو الله و عدوه و الفصل الثانی یقص إلقاء المحبة علیه لینصرف فرعون عن قتله و یحسن إلیه حتی ینتهی الأمر إلی رجوعه إلی أمه و استقراره فی حجرها لتقر عینها و لا تحزن و قد وعدها الله ذلک کما قال فی سورة القصص: «فَرَدَدْناهُ إِلی أُمِّهِ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ وَ لِتَعْلَمَ أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ»: القصص: 13، و لازم هذا المعنی 
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کون الجملة أعنی قوله: «وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ» إلخ، معطوفا علی قوله: «أَوْحَیْنا إِلی أُمِّکَ».
و معنی إلقاء محبة منه علیه کونه بحیث یحبه کل من یراه کأن المحبة الإلهیة استقرت علیه فلا یقع علیه نظر ناظر إلا تعلقت المحبة بقلبه و جذبته إلی موسی، ففی الکلام استعارة تخییلیة و فی تنکیر المحبة إشارة إلی فخامتها و غرابة أمرها.
و اللام فی قوله: «وَ لِتُصْنَعَ عَلی عَیْنِی» للغرض، و الجملة معطوفة علی مقدر و التقدیر ألقیت علیک محبة منی لأمور کذا و کذا و لیحسن إلیک علی عینی أی بمرأی منی فإنی معک أراقب حالک و لا أغفل عنک لمزید عنایتی بک و شفقتی علیک. و ربما قیل: إن المراد بقوله: «وَ لِتُصْنَعَ عَلی عَیْنِی» الإحسان إلیه بإرجاعه إلی أمه و جعل تربیته فی حجرها.
و کیف کان فهذا اللسان و هو لسان کمال العنایة و الشفقة یناسب سیاق التکلم وحده و لذا عدل إلیه من لسان التکلم بالغیر.
و قوله: «إِذْ تَمْشِی أُخْتُکَ فَتَقُولُ هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی مَنْ یَکْفُلُهُ فَرَجَعْناکَ إِلی أُمِّکَ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ» الظرف- علی ما یعطیه السیاق- متعلق بقوله: «وَ لِتُصْنَعَ» و المعنی: و ألقیت علیک محبة منی یحبک کل من یراک لکذا و کذا و لیحسن إلیک بمرأی منی و تحت مراقبتی فی وقت تمشی أختک لتجوس خبرک و تری ما یصنع بک فتجد عمال فرعون یطلبون مرضعا ترضعک فتقول لهم- و الاستقبال فی الفعل لحکایة الحال الماضیة- عارضة علیهم: هل أدلکم علی من یکفله بالحضانة و الإرضاع فرددناک إلی أمک کی تسر و لا تحزن.
و قوله: «فَرَجَعْناکَ» بصیغة المتکلم مع الغیر رجوع إلی السیاق السابق و هو التکلم بالغیر و لیس بالتفات.
قوله تعالی: «وَ قَتَلْتَ نَفْساً فَنَجَّیْناکَ مِنَ الْغَمِ إلی آخر الآیة، إشارة إلی من أو منن أخری ملحقة بالمنین السابقین و هو قصة قتله (ع) القبطی و ائتمار الملإ أن یقتلوه و فراره من مصر و تزوجه هناک ببنت شعیب النبی و بقاؤه عنده بین أهل مدین عشر سنین أجیرا یرعی غنم شعیب، و القصة مفصلة مذکورة فی سورة القصص.
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فقوله: «وَ قَتَلْتَ نَفْساً» هو قتله القبطی بمصر، و قوله: «فَنَجَّیْناکَ مِنَ الْغَمِّ» و هو ما کان یخافه أن یقتله الملأ من آل فرعون فأخرجه الله إلی أرض مدین فلما أحضره شعیب و ورد علیه و قص علیه القصص قال لا تخف نجوت من القوم الظالمین.
و قوله: «وَ فَتَنَّاکَ فُتُوناً» أی ابتلیناک و اختبرناک ابتلاء و اختبارا، قال الراغب من المفردات،: أصل الفتن إدخال الذهب النار لتظهر جودته من رداءته، و استعمل فی إدخال الإنسان النار، قال: «یَوْمَ هُمْ عَلَی النَّارِ یُفْتَنُونَ» «ذُوقُوا فِتْنَتَکُمْ» أی عذابکم، قال: و تارة یسمون ما یحصل عنه العذاب فتنة فیستعمل فیه نحو قوله:
«أَلا فِی الْفِتْنَةِ سَقَطُوا» و تارة فی الاختبار، نحو: «وَ فَتَنَّاکَ فُتُوناً» و جعلت الفتنة کالبلاء فی أنهما تستعملان فیما یدفع إلیه الإنسان من شدة و رخاء و هما فی الشدة أظهر معنی و أکثر استعمالا و قد قال فیهما: «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً» انتهی موضع الحاجة من کلامه.
و قوله: «فَلَبِثْتَ سِنِینَ فِی أَهْلِ مَدْیَنَ» متفرع علی الفتنة. و قوله: «ثُمَّ جِئْتَ عَلی قَدَرٍ یا مُوسی لا یبعد أن یستفاد من السیاق أن المراد بالقدر هو المقدر و هو ما حصله من العلم و العمل عن الابتلاءات الواردة علیه فی نجاته من الغم بالخروج من مصر و لبثه فی أهل مدین.
و علی هذا فمجموع قوله: «وَ قَتَلْتَ نَفْساً فَنَجَّیْناکَ»- إلی قوله- یا مُوسی من واحد و هو أنه ابتلی ابتلاء بعد ابتلاء حتی جاء علی قدر و هو ما اکتسبه من فعلیة الکمال.
و ربما أجیب عن الاستشکال فی عد الفتن من المن بأن الفتن هاهنا بمعنی التخلیص کتخلیص الذهب بالنار، و ربما أجیب بأن کونه منا باعتبار الثواب المترتب علی ذلک، و الوجهان مبنیان علی فصل قوله: «فَلَبِثْتَ» إلی آخر الآیة عما قبله و لذا قال بعضهم:
إن المراد بالفتنة هو ما قاساه موسی من الشدة بعد خروجه من مصر إلی أن استقر فی مدین لمکان فاء التفریع فی قوله: «فَلَبِثْتَ سِنِینَ فِی أَهْلِ مَدْیَنَ» الدال علی تأخر اللبث عن الفتنة زمانا، و فیه أن الفاء إنما تدل علی التفرع فحسب و لیس من الواجب أن یکون تفرعا زمانیا دائما.
و قال بعضهم: إن القدر بمعنی التقدیر و المراد ثم جئت إلی أرض مصر علی ما
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قدرنا ثم اعترض علی أخذ القدر بمعنی المقدار بأن المعروف من القدر بهذا المعنی هو ما کان بسکون الدال لا بفتحها و فیه أن القدر و القدر بسکون الدال و فتحها- کما صرحوا به کالنعل و النعل بمعنی واحد. علی أن القدر بمعنی المقدار کما قدمناه- أکثر ملاءمة للسیاق أو متعین. و ذکر لمجیئه علی مقدار بعض معان أخر و هی سخیفة لا جدوی فیها.
و ختم ذکر المن بنداء موسی (ع) زیادة تشریف له.
قوله تعالی: «وَ اصْطَنَعْتُکَ لِنَفْسِی» الاصطناع افتعال من الصنع بمعنی الإحسان- علی ما ذکروا- یقال: صنعه أی أحسن إلیه و اصطنعه أی حقق إحسانه إلیه و ثبته فیه، و نقل عن القفال أن معنی الاصطناع أنه یقال: اصطنع فلان فلانا إذا أحسن إلیه حتی یضاف إلیه فیقال: هذا صنیع فلان و خریجه. انتهی.
و علی هذا یئول معنی اصطناعه إیاه إلی إخلاصه تعالی إیاه لنفسه و یظهر موقع قوله: «لِنَفْسِی» أتم ظهور و أما علی المعنی الأول فالأنسب بالنظر إلی السیاق أن یکون الاصطناع مضمنا معنی الإخلاص، و المعنی علی أی حال و جعلتک خالصا لنفسی فیما عندک من النعم فالجمیع منی و إحسانی و لا یشارکنی فیک غیری فأنت لی مخلصا و ینطبق ذلک علی قوله: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً»: مریم: 51.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم: المراد بالاصطناع الاختیار، و معنی اختیاره لنفسه جعله حجة بینه و بین خلقه کلامه کلامه و دعوته دعوته و کذا قول بعضهم إن المراد بقوله: «لِنَفْسِی» لوحیی و رسالتی، و قول آخرین: لمحبتی، کل ذلک من قبیل التقیید من غیر مقید.
و یظهر أیضا أن اصطناعه لنفسه منظوم فی سلک المنن المذکورة بل هو أعظم النعم و من الممکن أن یکون معطوفا علی قوله: «جِئْتَ عَلی قَدَرٍ» عطف تفسیر.
و الاعتراض علی هذا المعنی بأن توسیط النداء بینه و بین المنن المذکورة لا یلائم کونه منظوما فی سلکها- علی ما ذکر الفخر الرازی فی تفسیره،- فالأولی جعله تمهیدا لإرساله إلی فرعون مع شرکة من أخیه فی أمره.
و فیه أن توسیط النداء لا ینحصر وجهه فیما ذکر فلعل الوجه فیه تشریفه بمزید
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اللطف و تقریبه من موقف الأنس لیکون ذلک تمهیدا للالتفات ثانیا من التکلم بالغیر إلی التکلم وحده بقوله: «وَ اصْطَنَعْتُکَ لِنَفْسِی».
قوله تعالی: «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ بِآیاتِی وَ لا تَنِیا فِی ذِکْرِی» تجدید للأمر السابق خطابا لموسی وحده فی قوله: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی بتغییر ما فیه بإلحاق أخی موسی به لتغیر ما فی المقام بإیتاء سؤال موسی أن یشرک هارون فی أمره فوجه الخطاب ثانیا إلیهما معا.
و أمرهما أن یذهبا بآیاته و لم یؤت وقتئذ إلا آیتین وعد جمیل بأنه مؤید بغیرهما و سیؤتاه حین لزومه، و أما القول بأن المراد هما الآیتان و الجمع ربما یطلق علی الاثنین، أو أن کلا من الآیتین ینحل إلی آیات کثیرة مما لا ینبغی الرکون إلیه.
و قوله: «وَ لا تَنِیا فِی ذِکْرِی» نهی عن الونی و هو الفتور، و الأنسب للسیاق السابق أن یکون المراد بالذکر الدعوة إلی الإیمان به تعالی وحده لا ذکره بمعنی التوجه إلیه قلبا أو لسانا کما قیل.
قوله تعالی: «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی فَقُولا لَهُ قَوْلًا لَیِّناً لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی جمعهما فی الأمر ثانیا فخاطب موسی و هارون معا و کذلک فی النهی الذی قبله فی قوله: «وَ لا تَنِیا» و قد مهد لذلک بإلحاق هارون بموسی فی قوله: «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ» و لیس ببعید أن یکون نقلا لمشافهة أخری و تخاطب وقع بینه تعالی و بین رسولیه مجتمعین أو متفرقین بعد ذاک الموقف و یؤیده سیاق قوله بعد: «قالا رَبَّنا إِنَّنا نَخافُ أَنْ یَفْرُطَ عَلَیْنا» إلخ.
و المراد بقوله: «فَقُولا لَهُ قَوْلًا لَیِّناً» المنع من أن یکلماه بخشونة و عنف و هو من أوجب آداب الدعوة.
و قوله: «لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی رجاء لتذکره أو خشیته و هو قائم بمقام المحاورة لا به تعالی العالم بما سیکون، و التذکر مطاوعة التذکیر فیکون قبولا و التزاما لما تقتضیه حجة المذکر و إیمانه به و الخشیة من مقدمات القبول و الإیمان فمآل المعنی لعله یؤمن أو یقرب من ذلک فیجیبکم إلی بعض ما تسألانه.
و استدل بعض من یری قبول إیمان فرعون حین الغرق علی إیمانه بالآیة استنادا
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إلی أن «لعل» من الله واجب الوقوع کما نسب إلی ابن عباس و قدماء المفسرین فالآیة تدل علی تحتم وقوع أحد الأمرین التذکر أو الخشیة و هو مدار النجاة.
و فیه أنه ممنوع و لا تدل عسی و لعل فی کلامه تعالی إلا علی ما یدل علیه فی کلام غیره و هو الترجی غیر أن معنی الترجی فی کلامه لا یقوم به، تعالی عن الجهل و تقدس و إنما یقوم بالمقام بمعنی أن من وقف هذا الموقف و اطلع علی أطراف الکلام فهم أن من المرجو أن یقع کذا و کذا و أما فی کلام غیره فربما قام الترجی بنفس المتکلم و ربما قام بمقام التخاطب.
و قال الإمام الرازی فی تفسیره، إنه لا یعلم سر إرساله تعالی إلی فرعون مع علمه بأنه لا یؤمن إلا الله، و لا سبیل فی المقام و أمثاله إلی غیر التسلیم و ترک الاعتراض.
و هو عجیب فإنه إن کان المراد بسر الإرسال وجه صحة الأمر بالشی‌ء مع العلم باستحالة وقوعه فی الخارج فاستحالة وقوع الشی‌ء أو وجوب وقوعه إنما ذلک حال الفعل بالقیاس إلی علته التامة التی هی الفاعل و سائر العوامل الخارجة عنه فی وجوده و الأمر لا یتعلق بالفعل من حیث حاله بالقیاس إلی جمیع أجزاء علته التامة و إنما یتعلق به من جهة حاله بالقیاس إلی الفاعل الذی هو أحد أجزاء علته التامة و نسبة الفعل و عدمه إلیه بالإمکان دائما لکونه علة ناقصة لا تستوجب وجود الفعل و لا عدمه فالإرسال و الدعوة و کذا الأمر صحیح بالنسبة إلی فرعون لکون الإجابة و الائتمار بالنسبة إلیه نفسه اختیاریة ممکنة و إن کانت بالنسبة إلیه مع انضمام سائر العوامل المانعة مستحیلة ممتنعة، هذا جواب القائلین بالاختیار، و أما المجبرة- و هو منهم- فالشبهة تسری عندهم إلی جمیع موارد التکالیف لعموم الجبر و قد أجابوا عنها علی زعمهم بأن التکلیف صوری یترتب علیه تمام الحجة و قطع المعذرة.
و إن کان المراد بسر الإرسال مع العلم بأنه لا یؤمن الفائدة المترتبة علیه بحیث یخرج بها عن اللغویة فالدعوة الحقة کما تؤثر أثرها فی قوم بتکمیلهم فی جانب السعادة کذلک تؤثر أثرها فی آخرین بتکمیل شقائهم، قال تعالی: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً» الإسراء: 82، و لو ألغی التکمیل فی جانب الشقاء لغا الامتحان فیه فلم تتم الحجة فیه، و لا انقطع العذر، و لو لم تتم 
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الحجة فی جانب و انتقضت لم تنجع فی الجانب الآخر و هو ظاهر.
قوله تعالی: «قالا رَبَّنا إِنَّنا نَخافُ أَنْ یَفْرُطَ عَلَیْنا أَوْ أَنْ یَطْغی الفرط التقدم و المراد به بقرینة مقابلته الطغیان أن یعجل بالعقوبة و لا یصبر إلی إتمام الدعوة و إظهار الآیة المعجزة، و المراد بأن یطغی أن یتجاوز حده فی ظلمه فیقابل الدعوة بتشدید عذاب بنی إسرائیل و الاجتراء علی ساحة القدس بما کان لا یجترئ علیه قبل الدعوة و نسبة الخوف إلیهما لا بأس بها کما تقدم الکلام فیها فی تفسیر قوله تعالی: «قالَ خُذْها وَ لا تَخَفْ».
و استشکل علی الآیة بأن قوله تعالی فی موضع آخر لموسی فی جواب سؤاله إشراک أخیه فی أمره قال: «سَنَشُدُّ عَضُدَکَ بِأَخِیکَ وَ نَجْعَلُ لَکُما سُلْطاناً فَلا یَصِلُونَ إِلَیْکُما»»: القصص: 35، یدل علی إعطاء الأمن لهما فی موقف قبل هذا الموقف لقوله «سَنَشُدُّ عَضُدَکَ بِأَخِیکَ» فلا معنی لإظهارهما الخوف بعد ذلک.
و أجیب بأن خوفهما قبل کان علی أنفسهما بدلیل قول موسی هناک. «وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ»: الشعراء- 14، و الذی فی هذه الآیة خوف منهما علی الدعوة کما تقدم.
علی أن من الجائز أن یکون هذا الخوف المحکی فی الآیة هو خوف موسی قبل فی موقف المناجاة و خوف هارون بعد بلوغ الأمر إلیه فالتقطا و جمعا معا فی هذا المورد، و قد تقدم احتمال أن یکون قوله: «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ» إلی آخر الآیات، حکایة کلامهما فی غیر موقف واحد.
قوله تعالی: «قالَ لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری أی لا تخافا من فرطه و طغیانه إننی حاضر معکما أسمع ما یقال و أری ما یفعل فأنصرکما و لا أخذلکما فهو تأمین بوعد النصرة، فقوله: «لا تَخافا» تأمین، و قوله: «إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری تعلیل للتأمین بالحضور و السمع و الرؤیة، و هو الدلیل علی أن الجملة کنایة عن المراقبة و النصرة و إلا فنفس الحضور و العلم یعم جمیع الأشیاء و الأحوال.
و قد استدل بعضهم بالآیة علی أن السمع و البصر صفتان زائدتان علی العلم بناء علی أن قوله: «إِنَّنِی مَعَکُما» دال علی العلم و لو دل «أَسْمَعُ وَ أَری علیه أیضا لزم 
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التکرار و هو خلاف الأصل.
و هو من أوهن الاستدلال، أما أولا: فلما عرفت أن مفاد «إِنَّنِی مَعَکُما» هو الحضور و الشهادة و هو غیر العلم.
و أما ثانیا: فلقیام البراهین الیقینیة علی عینیة الصفات الذاتیة و هی الحیاة و القدرة و العلم و السمع و البصر بعضها لبعض و المجموع للذات، و لا ینعقد مع الیقین ظهور لفظی ظنی مخالف البتة.
و أما ثالثا: فلأن المسألة من أصول المعارف لا یرکن فیها إلی غیر العلم، فتتمیم الدلیل بمثل أصالة عدم التکرار کما تری.
قوله تعالی: «فَأْتِیاهُ فَقُولا إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ» إلی آخر الآیة، جدد أمرهما بالذهاب إلی فرعون بعد تأمینهما و وعدهما بالحفظ و النصر و بین تمام ما یکلفان به من الرسالة و هو أن یدعوا فرعون إلی الإیمان و إلی رفع الید عن تعذیب بنی إسرائیل و إرسالهم معهما فکلما تحول حال فی المحاورة جدد الأمر حسب ما یناسبه و هو قوله أولا لموسی: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی ، ثم قوله ثانیا لما ذکر أسئلته و أجیب إلیها: «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ» «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی ، ثم قوله لما ذکرا خوفهما و أجیبا بالأمن: «فَأْتِیاهُ فَقُولا» إلخ، و فیه تفصیل ما علیهما أن یقولا له.
فقوله: «فَأْتِیاهُ فَقُولا إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ» تبلیغ أنهما رسولا الله، و فی قوله بعد:
«وَ السَّلامُ عَلی مَنِ اتَّبَعَ الْهُدی إلخ، دعوته إلی بقیة أجزاء الإیمان.
و قوله: «فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ» تکلیف فرعی متوجه إلی فرعون.
و قوله: «قَدْ جِئْناکَ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکَ» استناد إلی حجة تثبت رسالتهما و فی تنکیر الآیة سکوت عن العدد و إشارة إلی فخامة أمرها و کبر شأنها و وضوح دلالتها.
و قوله: «وَ السَّلامُ عَلی مَنِ اتَّبَعَ الْهُدی کالتحیة للوداع یشار به إلی تمام الرسالة و یبین به خلاصة ما تتضمنه الدعوة الدینیة و هو أن السلامة منبسط علی من اتبع الهدی و السعادة لمن اهتدی فلا یصادف فی مسیر حیاته مکروها یکرهه لا فی دنیا و لا فی عقبی.
و قوله: «إِنَّا قَدْ أُوحِیَ إِلَیْنا أَنَّ الْعَذابَ عَلی مَنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی» فی مقام التعلیل 
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لسابقه أی إنما نسلم علی المهتدین فحسب لأن الله سبحانه أوحی إلینا أن العذاب و هو خلاف السلام علی من کذب بآیات الله- أو بالدعوة الحقة التی هی الهدی- و تولی و أعرض عنها.
و فی سیاق الآیتین من الاستهانة بأمر فرعون و بما تزین به من زخارف الدنیا و تظاهر به من الکبر و الخیلاء ما لا یخفی، فقد قیل: «فَأْتِیاهُ» و لم یقل: اذهبا إلیه و إتیان الشی‌ء أقرب مساسا به من الذهاب إلیه و لم یکن إتیان فرعون و هو ملک مصر و إله القبط بذاک السهل المیسور، و قیل: «فَقُولا» و لم یقل: فقولا له کأنه لا یعتنی به، و قیل: «إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ» و «بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکَ» فقرع سمعه مرتین بأن له ربا و هو الذی کان ینادی بقوله: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی ، و قیل: «وَ السَّلامُ عَلی مَنِ اتَّبَعَ الْهُدی و لم یورد بالخطاب إلیه، و نظیره قوله: «أَنَّ الْعَذابَ عَلی مَنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی» من غیر خطاب.
و هذا کله هو الأنسب تجاه ما یلوح من لحن قوله تعالی: «لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری من کمال الإحاطة و العزة و القدرة التی لا یقوم لها شی‌ء.
و لیس مع ذلک فیما أمرا أن یخاطباه به من قولهما: «إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ» إلی آخر الآیتین خشونة فی الکلام و خروج عن لین القول الذی أمرا به أولا فإن ذلک حق القول الذی لا مناص من قرعه سمع فرعون من غیر تملق و لا احتشام و تأثر من ظاهر سلطانه الباطل و عزته الکاذبة.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «آتِیکُمْ مِنْها بِقَبَسٍ»- یقول: آتیکم بقبس من النار تصطلون من البرد- «أَوْ أَجِدُ عَلَی النَّارِ هُدیً»- کان قد أخطأ الطریق یقول: أو أجد علی النار طریقا.
و فی الفقیه،: سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل: «فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ- إِنَّکَ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً» قال: کانتا من جلد حمار میت.
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أقول: و رواه أیضا فی تفسیر القمی، مرسلا و مضمرا، و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عبد الرزاق و الفاریابی و عبد بن حمید و ابن أبی حاتم عن علی. و قد ورد ذلک فی بعض الروایات، و سیاق الآیة یعطی أن الخلع لاحترام الموقف.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی»- قیل: معناه أقم الصلاة متی ذکرت أن علیک صلاة- کنت فی وقتها أم لم تکن. عن أکثر المفسرین:، و هو المروی عن أبی جعفر (ع):
، و یعضده 
ما رواه أنس عن النبی ص قال: من نسی صلاة فلیصلها إذا ذکرها- لا کفارة لها غیر ذلک:، رواه مسلم فی الصحیح:.
أقول: و الحدیث مروی بطرق أخری مسندة و غیر مسندة عن النبی ص من طرق أهل السنة و عن الصادقین (ع) من طرق الشیعة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَکادُ أُخْفِیها»- روی عن ابن عباس «أَکادُ أُخْفِیها عن نفسی» و هی کذلک فی قراءة أبی:، و روی ذلک عن الصادق (ع):.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و الخطیب و ابن عساکر عن أسماء بنت عمیس قالت: رأیت رسول الله ص بإزاء ثبیر و هو یقول: أشرق ثبیر أشرق ثبیر- اللهم إنی أسألک بما سألک أخی موسی- أن تشرح لی صدری، و أن تیسر لی أمری- و أن تحل عقدة من لسانی یفقهوا قولی، و اجعل لی وزیرا من أهلی علیا أخی اشدد به أزری- و أشرکه فی أمری کی نسبحک کثیرا و نذکرک کثیرا- إنک کنت بنا بصیرا.
أقول و روی قریبا من هذا المعنی عن السلفی عن الباقر (ع) و روی أیضا فی المجمع، عن ابن عباس عن أبی ذر عن النبی ص قریبا منه.
و قال فی روح المعانی، بعد إیراد الحدیث المذکور ما لفظه: و لا یخفی أنه یتعین هنا حمل الأمر علی أمر الإرشاد و الدعوة إلی الحق و لا یجوز حمله علی النبوة و لا یصح الاستدلال به علی خلافة علی کرم الله وجهه بعد النبی ص بلا فصل.
و مثله: فیما ذکر ما صح من قوله (ع) له- حین استخلفه فی غزوة تبوک علی أهل بیته «أ ما ترضی أن تکون منی بمنزلة هارون من موسی- إلا أنه لا نبی بعدی»
انتهی.
قلت: أما الاستدلال بالحدیث أو بحدیث المنزلة علی خلافته (ع) بلا فصل 
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فالبحث فیه خارج عن غرض الکتاب و إنما نبحث عن المراد بقوله (ص) فی دعائه لعلی (ع): «وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی» طبقا لدعاء موسی (ع) المحکی فی الکتاب العزیز فإن له مساسا بما فهمه (ص) من لفظ الآیة و الحدیث صحیح مؤید بحدیث المنزلة المتواتر «1».
فمراده (ص) بالأمر فی قوله: «وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی» لیس هو النبوة قطعا لنص حدیث المنزلة باستثناء النبوة، و هو الدلیل القاطع علی أن مراد موسی بالأمر فی قوله: «وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی» لیس هو النبوة و إلا بقی قول النبی ص: «أَمْرِی» بلا معنی یفیده.
و لیس المراد بالأمر هو مطلق الإرشاد و الدعوة إلی الحق- کما ذکره- قطعا لأنه تکلیف یقوم به جمیع الأمة و یشارکه فیه غیره و حجة الکتاب و السنة قائمة فیه کأمثال قوله تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی»: یوسف:
108، و قوله (ص)- و قد رواه العامة و الخاصة-: فلیبلغ الشاهد الغائب، و إذا کان أمرا مشترکا بین الجمیع فلا معنی لسؤال إشراک علی فیه.
علی أن الإضافة فی قوله: «أَمْرِی» تفید الاختصاص فلا یصدق علی ما هو مشترک بین الجمیع، و نظیر الکلام یجری فی قول موسی المحکی فی الآیة.
نعم التبلیغ الابتدائی و هو تبلیغ الوحی لأول مرة أمر یختص بالنبی فلیس له أن یستنیب لتبلیغ أصل الوحی رجلا آخر، فالإشراک فیه إشراک فی أمره و فی قول موسی ما یشهد بذلک إذ یقول: «وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی» إذ لیس المراد بتصدیقه إیاه أن یقول: صدق أخی بل أن یوضح ما أبهم من کلامه و یفصل ما أجمل و یبلغ عنه بعض الوحی الذی کان علیه أن یبلغه.
فهذا النوع من التبلیغ و ما معه من آثار النبوة کافتراض الطاعة مما یختص بالنبی و الإشراک فیها إشراک فی أمره، فهذا المعنی هو المراد بالأمر فی دعائه (ص) و هو المراد
______________________________
(1) نقل البحرانی الحدیث فی غایة المرام بمائة من طرق أهل السنة و سبعین طریقاً من طرق الشیعة.
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أیضا مضافة إلیه النبوة فی دعاء موسی.
و قد تقدم ما یتعلق بهذا البحث فی تفسیر أول سورة براءة فی حدیث بعث النبی ص علیا بآیات أول براءة إلی مکة بعد عزل أبی بکر عنها استنادا إلی ما أوحی إلیه أنه لا یبلغها عنک إلا أنت أو رجل منک، فی الجزء التاسع من الکتاب.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن الحسن بن محبوب عن العلاء بن رزین عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: لما حملت به أمه لم یظهر حملها إلا عند وضعها له، و کان فرعون قد وکل بنساء بنی إسرائیل نساء من القبط- یحفظنهن و ذلک لما کان بلغه عن بنی إسرائیل- أنهم یقولون: إنه یولد فینا رجل یقال له: موسی بن عمران- یکون هلاک فرعون و أصحابه علی یده، فقال فرعون عند ذلک: لأقتلن ذکور أولادهم- حتی لا یکون ما یریدون، و فرق بین الرجال و النساء و حبس الرجال فی المحابس.
فلما وضعت أم موسی بموسی نظرت إلیه و حزنت علیه- و اغتمت و بکت و قالت:
یذبح الساعة، فعطف الله الموکلة بها علیه فقالت لأم موسی: ما لک قد اصفر لونک؟
فقالت: أخاف أن یذبح ولدی، فقالت: لا تخافی، و کان موسی لا یراه أحد إلا أحبه- و هو قول الله: «وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی»- فأحبته القبطیة الموکلة بها.
و فی العلل، بإسناده عن ابن أبی عمیر قال: قلت لموسی بن جعفر (ع): أخبرنی عن قول الله عز و جل لموسی- «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی فَقُولا لَهُ قَوْلًا لَیِّناً- لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی فقال: أما قوله: «فَقُولا لَهُ قَوْلًا لَیِّناً» أی کنیاه و قولا له: یا أبا مصعب و کان کنیة فرعون أبا مصعب الولید بن مصعب، أما قوله: «لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی فإنما قال- لیکون أحرص لموسی علی الذهاب- و قد علم الله عز و جل أن فرعون- لا یتذکر و لا یخشی إلا عند رؤیة البأس، أ لا تسمع الله عز و جل یقول: «حَتَّی إِذا أَدْرَکَهُ الْغَرَقُ- قالَ آمَنْتُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا الَّذِی آمَنَتْ بِهِ بَنُوا إِسْرائِیلَ- وَ أَنَا مِنَ الْمُسْلِمِینَ»؟
فلم یقبل الله إیمانه و قال: «آلْآنَ وَ قَدْ عَصَیْتَ قَبْلُ وَ کُنْتَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ»:.
أقول: و روی صدر الحدیث فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن علی:.
و تفسیر القول اللین بالتکنیة من قبیل ذکر بعض المصادیق لضرورة أنه لا ینحصر فیه.
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و روی ذیل الحدیث أیضا فی الکافی، بإسناده عن عدی بن حاتم عن علی (ع) و فیه تأیید ما قدمنا أن لعل مستعملة فی الآیة للترجی.
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اشارة

قالَ فَمَنْ رَبُّکُما یا مُوسی (49) قالَ رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی (50) قالَ فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی (51) قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی (52) الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً وَ سَلَکَ لَکُمْ فِیها سُبُلاً وَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْ نَباتٍ شَتَّی (53)
کُلُوا وَ ارْعَوْا أَنْعامَکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِأُولِی النُّهی (54) مِنْها خَلَقْناکُمْ وَ فِیها نُعِیدُکُمْ وَ مِنْها نُخْرِجُکُمْ تارَةً أُخْری (55) وَ لَقَدْ أَرَیْناهُ آیاتِنا کُلَّها فَکَذَّبَ وَ أَبی (56) قالَ أَ جِئْتَنا لِتُخْرِجَنا مِنْ أَرْضِنا بِسِحْرِکَ یا مُوسی (57) فَلَنَأْتِیَنَّکَ بِسِحْرٍ مِثْلِهِ فَاجْعَلْ بَیْنَنا وَ بَیْنَکَ مَوْعِداً لا نُخْلِفُهُ نَحْنُ وَ لا أَنْتَ مَکاناً سُویً (58)
قالَ مَوْعِدُکُمْ یَوْمُ الزِّینَةِ وَ أَنْ یُحْشَرَ النَّاسُ ضُحًی (59) فَتَوَلَّی فِرْعَوْنُ فَجَمَعَ کَیْدَهُ ثُمَّ أَتی (60) قالَ لَهُمْ مُوسی وَیْلَکُمْ لا تَفْتَرُوا عَلَی اللَّهِ کَذِباً فَیُسْحِتَکُمْ بِعَذابٍ وَ قَدْ خابَ مَنِ افْتَری (61) فَتَنازَعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ وَ أَسَرُّوا النَّجْوی (62) قالُوا إِنْ هذانِ لَساحِرانِ یُرِیدانِ أَنْ یُخْرِجاکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِما وَ یَذْهَبا بِطَرِیقَتِکُمُ الْمُثْلی (63)
فَأَجْمِعُوا کَیْدَکُمْ ثُمَّ ائْتُوا صَفًّا وَ قَدْ أَفْلَحَ الْیَوْمَ مَنِ اسْتَعْلی (64) قالُوا یا مُوسی إِمَّا أَنْ تُلْقِیَ وَ إِمَّا أَنْ نَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَلْقی (65) قالَ بَلْ أَلْقُوا فَإِذا حِبالُهُمْ وَ عِصِیُّهُمْ یُخَیَّلُ إِلَیْهِ مِنْ سِحْرِهِمْ أَنَّها تَسْعی (66) فَأَوْجَسَ فِی نَفْسِهِ خِیفَةً مُوسی (67) قُلْنا لا تَخَفْ إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی (68)
وَ أَلْقِ ما فِی یَمِینِکَ تَلْقَفْ ما صَنَعُوا إِنَّما صَنَعُوا کَیْدُ ساحِرٍ وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی (69) فَأُلْقِیَ السَّحَرَةُ سُجَّداً قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ هارُونَ وَ مُوسی (70) قالَ آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ إِنَّهُ لَکَبِیرُکُمُ الَّذِی عَلَّمَکُمُ السِّحْرَ فَلَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ وَ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ فِی جُذُوعِ النَّخْلِ وَ لَتَعْلَمُنَّ أَیُّنا أَشَدُّ عَذاباً وَ أَبْقی (71) قالُوا لَنْ نُؤْثِرَکَ عَلی ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الَّذِی فَطَرَنا فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا (72) إِنَّا آمَنَّا بِرَبِّنا لِیَغْفِرَ لَنا خَطایانا وَ ما أَکْرَهْتَنا عَلَیْهِ مِنَ السِّحْرِ وَ اللَّهُ خَیْرٌ وَ أَبْقی (73)
إِنَّهُ مَنْ یَأْتِ رَبَّهُ مُجْرِماً فَإِنَّ لَهُ جَهَنَّمَ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی (74) وَ مَنْ یَأْتِهِ مُؤْمِناً قَدْ عَمِلَ الصَّالِحاتِ فَأُولئِکَ لَهُمُ الدَّرَجاتُ الْعُلی (75) جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ ذلِکَ جَزاءُ مَنْ تَزَکَّی (76) وَ لَقَدْ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَسْرِ بِعِبادِی فَاضْرِبْ لَهُمْ طَرِیقاً فِی الْبَحْرِ یَبَساً لا تَخافُ دَرَکاً وَ لا تَخْشی (77) فَأَتْبَعَهُمْ فِرْعَوْنُ بِجُنُودِهِ فَغَشِیَهُمْ مِنَ الْیَمِّ ما غَشِیَهُمْ (78)
وَ أَضَلَّ فِرْعَوْنُ قَوْمَهُ وَ ما هَدی (79)
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(بیان)

فصل آخر من قصة موسی (ع) یذکر فیه خبر ذهاب موسی و هارون (ع) إلی فرعون و تبلیغهما رسالة ربهما فی نجاة بنی إسرائیل، و قد فصل فی الآیات خبر ذهابهما إلیه و إظهارهما آیات الله و مقابلة السحرة و ظهور الحق و إیمان السحرة و أشیر إجمالا إلی إسراء بنی إسرائیل و شق البحر و اتباع فرعون لهم بجنوده و غرقهم.
قوله تعالی: «قالَ فَمَنْ رَبُّکُما یا مُوسی حکایة لمحاورة موسی و فرعون و قد علم مما نقله تعالی من أمره تعالی لهما أن یذهبا إلی فرعون و یدعواه إلی التوحید و یکلماه فی إرسال بنی إسرائیل معهما، ما قالا له فهو محذوف و ما نقل من کلام فرعون جوابا دال علیه.
و یظهر مما نقل من کلام فرعون إنه علم بتعریفهما أنهما معا داعیان شریکان فی الدعوة غیر أن موسی هو الأصل فی القیام بها و هارون وزیره و لذا خاطب موسی وحده و سأل عن ربهما معا. و قد وقع فی کلمة الدعوة التی أمرا بأن یکلماه بها «إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ قَدْ جِئْناکَ بِآیَةٍ مِنْ رَبِّکَ» إلخ، لفظ «رَبِّکَ» خطابا لفرعون مرتین و هو لا یری لنفسه ربا بل یری نفسه ربا لهما و لغیرهما کما قال فی بعض کلامه المنقول منه: «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی النازعات: 24، و قال: «لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلهَاً غَیْرِی لَأَجْعَلَنَّکَ مِنَ الْمَسْجُونِینَ»: الشعراء: 29، فقوله: «فَمَنْ رَبُّکُما»- و کان الحری بالمقام أن یقول فمن ربی الذی تدعیانه ربا لی؟ أو ما یقرب من ذلک- یلوح إلی أنه یتغافل عن کونه سبحانه ربا له کأنه لم یسمع قولهما «رَبِّکَ» و یسأل عن ربهما الذی هما رسولان من عنده.
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و کان من المسلم المقطوع عند الأمم الوثنیین أن خالق الکل حقیقة هی أعلی من أن یقدر بقدر و أعظم من أن یحیط به عقل أو وهم فمن المستحیل أن یتوجه إلیه بعبادة أو یتقرب إلیه بقربان فلا یؤخذ إلها و ربا بل الواجب التوجه إلی بعض مقربی خلقه بالعبادة و القربان لیقرب الإنسان من الله زلفی و یشفع له عنده فهؤلاء هم الآلهة و الأرباب و لیس الله سبحانه بإله و لا رب و إنما هو إله الآلهة و رب الأرباب فقول القائل: إن لی ربا إنما یعنی به أحد الآلهة من دون الله و لیس یعنی به الله سبحانه و لا یفهم ذلک من کلامه فی محاوراتهم.
فقول فرعون: «فَمَنْ رَبُّکُما» لیس إنکارا لوجود خالق الکل و لا إنکار أن یکون له إله کما یظهر من قوله: «وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ»: الأعراف: 127، و إنما هو طلب منه للمعرفة بحال من اتخذاه إلها و ربا من هو غیره؟ و هذا معنی ما تقدم أن فرعون یتغافل فی قوله هذا عن دعوتهما إلی الله سبحانه و هما فی أول الدعوة فهو یقدر و لو کتقدیر المتجاهل أن موسی و أخاه یدعوانه إلی بعض الآلهة التی یتخذ فیما بینهم ربا من دون الله فیسأل عنه، و قد کان من دأب الوثنیین التفنن فی اتخاذ الآلهة یتخذ کل منهم من یهواه إلها و ربما بدل إلها من إله فتلک طریقتهم و سیأتی قول الملإ: «وَ یَذْهَبا بِطَرِیقَتِکُمُ الْمُثْلی نعم، ربما تفوه عامتهم ببعض ما لا یوافق أصولهم کنسبة الخلق و التدبیر إلی نفس الأصنام دون أربابها.
فمحصل مذهبهم أنهم ینزهون الله تعالی عن العبادة و التقرب و إنما یتقربون استشفاعا إلیه ببعض خلقه کالملائکة و الجن و القدیسین من البشر، و کان منهم الملوک العظام عند کثیر منهم یرونهم مظاهر لعظمة اللاهوت فیعبدونهم فی عرض سائر الآلهة و الأرباب و کان لا یمنع ذلک الملک الرب أن یتخذ إلها من الآلهة فیعبده فیکون عابدا لربه معبودا لغیره من الرعیة کما کان رب البیت یعبد فی بیته عند الروم القدیم و کان أکثرهم من الوثنیة الصابئة، فقد کان فرعون موسی ملکا متألها و هو یعبد الأصنام و هو الظاهر من خلال الآیات الکریمة.
و من هنا یظهر ما فی أقوال کثیر من المفسرین فی أمره قال فی روح المعانی،:
ذهب بعضهم إلی أن فرعون کان عارفا بالله تعالی إلا أنه کان معاندا و استدلوا علیه بعدة من الآیات. و بأن ملکه لم یتجاوز القبط و لم یبلغ الشام أ لا تری أن موسی (ع)
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لما هرب إلی مدین قال له شعیب (ع): لا تخف نجوت من القوم الظالمین فکیف یعتقد أنه إله العالم؟ و بأنه کان عاقلا ضرورة أنه کان مکلفا و کل عاقل یعلم بالضرورة أنه وجد بعد العدم و من کان کذلک افتقر إلی مدبر فیکون قائلا بالمدبر.
و من الناس من قال: إنه کان جاهلا بالله تعالی بعد اتفاقهم علی أن العاقل لا یجوز أن یعتقد فی نفسه أنه خالق السماوات و الأرض و ما بینهما و اختلفوا فی کیفیة جهله. فیحتمل أنه کان دهریا نافیا للصانع أصلا، و لعله کان یقول بعدم احتیاج الممکن إلی مؤثر و أن وجود العالم اتفاقی کما نقل عن ذی‌مقراطیس و أتباعه.
و یحتمل أنه کان فلسفیا قائلا بالعلة الموجبة و یحتمل أنه کان من عبدة الکواکب و یحتمل أنه کان من عبدة الأصنام، و یحتمل أنه کان من الحلولیة المجسمة، و أما دعاؤه لنفسه بالربوبیة فبمعنی أنه یجب علی من تحت یده طاعته و الانقیاد له و عدم الاشتغال بطاعة غیره. انتهی بنحو من التلخیص.
و أنت بالرجوع إلی حاق مذهب القوم تعرف أن شیئا من هذه الأقوال و المحتملات و لا ما استدلوا علیه لا یوافق واقع الأمر.
قوله تعالی: «قالَ رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی سیاق الآیة- و هی واقعة فی جواب سؤال فرعون: «فَمَنْ رَبُّکُما یا مُوسی - یعطی أن «خَلْقَهُ» بمعنی اسم المصدر و الضمیر للشی‌ء فالمراد الوجود الخاص بالشی‌ء.
و الهدایة إراءة الشی‌ء الطریق الموصل إلی مطلوبه أو إیصاله إلی مطلوبه و یعود المعنیان فی الحقیقة إلی معنی واحد و هو نوع من إیصال الشی‌ء إلی مطلوبه إما بإیصاله إلیه نفسه أو إلی طریقه الموصل إلیه. و قد أطلق الهدایة من حیث المهدی و المهدی إلیه، و لم یسبق فی الکلام إلا الشی‌ء الذی أعطی خلقه فالظاهر أن المراد هدایة کل شی‌ء- المذکور قبلا- إلی مطلوبه و مطلوبه هو الغایة التی یرتبط بها وجوده و ینتهی إلیها و المطلوب هو مطلوبه من جهة خلقه الذی أعطیه و معنی هدایته له إلیها تسییره نحوها کل ذلک بمناسبة البعض للبعض.
فیئول المعنی إلی إلقائه الرابطة بین کل شی‌ء بما جهز به فی وجوده من القوی و الآلات و بین آثاره التی تنتهی به إلی غایة وجوده فالجنین من الإنسان مثلا و هو
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نطفة مصورة بصورته مجهز فی نفسه بقوی و أعضاء تناسب من الأفعال و الآثار ما ینتهی به إلی الإنسان الکامل فی نفسه و بدنه فقد أعطیت النطفة الإنسانیة بما لها من الاستعداد خلقها الذی یخصها و هو الوجود الخاص بالإنسان ثم هدیت و سیرت بما جهزت به من القوی و الأعضاء نحو مطلوبها و هو غایة الوجود الإنسانی و الکمال الأخیر الذی یختص به هذا النوع.
و من هنا یظهر معنی عطف قوله: «هَدی علی قوله: «أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ» بثم و أن المراد التأخر الرتبی فإن سیر الشی‌ء و حرکته بعد وجوده رتبة و هذا التأخر فی الموجودات الجسمانیة تدریجی زمانی بنحو.
و ظهر أیضا أن المراد بالهدایة الهدایة العامة الشاملة لکل شی‌ء دون الهدایة الخاصة بالإنسان، و ذلک بتحلیل الهدایة الخاصة و تعمیمها بإلقاء الخصوصیات فإن حقیقة هدایة الإنسان بإراءته الطریق الموصل إلی المطلوب و الطریق رابطة القاصد بمطلوبه فکل شی‌ء جهز بما یربطه بشی‌ء و یحرکه نحوه فقد هدی إلی ذلک الشی‌ء فکل شی‌ء مهدی نحو کماله بما جهز به من تجهیز و الله سبحانه هو الهادی.
فنظام الفعل و الانفعال فی الأشیاء و إن شئت فقل: النظام الجزئی الخاص بکل شی‌ء و النظام العام الجامع لجمیع الأنظمة الجزئیة من حیث ارتباط أجزائها و انتقال الأشیاء من جزء منها إلی جزء مصداق هدایته تعالی و ذلک بعنایة أخری مصداق لتدبیره، و معلوم أن التدبیر ینتهی إلی الخلق بمعنی أن الذی ینتهی و ینتسب إلیه تدبیر الأشیاء هو الذی أوجد نفس الأشیاء فکل وجود أو صفة وجود ینتهی إلیه و یقوم به.
فقد تبین أن الکلام أعنی قوله: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی مشتمل علی البرهان علی کونه تعالی رب کل شی‌ء لا رب غیره فإن خلقه الأشیاء و إیجاده لها یستلزم ملکه لوجوداتها- لقیامها به- و ملک تدبیر أمرها.
و عند هذا یظهر أن الکلام علی نظمه الطبیعی و السیاق جار علی مقتضی المقام فإن المقام مقام الدعوة إلی التوحید و طاعة الرسول و قد أتی فرعون بعد استماع کلمة الدعوة بما حاصله التغافل عن کونه تعالی ربا له، و حمل کلامهما علی دعوتهما له إلی 
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ربهما فسأل: من ربکما؟ فکان من الحری أن یجاب بأن ربنا هو رب العالمین لیشملهما و إیاه و غیرهم جمیعا فأجیب بما هو أبلغ من ذلک فقیل: «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی فأجیب بأنه رب کل شی‌ء و أفید مع ذلک البرهان علی هذا المدعی، و لو قیل: ربنا رب العالمین أفاد المدعی فحسب دون البرهان، فافهم ذلک.
و إنما أثبت فی الکلام الهدایة دون التدبیر مع کون موردهما متحدا کما تقدمت الإشارة إلیه لأن المقام مقام الدعوة و الهدایة و الهدایة، العامة أشد مناسبة له.
هذا هو الذی یرشد إلیه التدبر فی الآیة الکریمة، و بذلک یعلم حال سائر التفاسیر التی أوردت للآیة:
کقول بعضهم: إن المراد بقوله: «خَلْقَهُ» مثل خلقه و هو الزوج الذی یماثل الشی‌ء، و المعنی: الذی خلق لکل شی‌ء زوجا، فیکون فی معنی قوله: «وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ».
و قول بعضهم: إن المراد بکل شی‌ء أنواع النعم و هو مفعول ثان لأعطی و بالخلق المخلوق و هو مفعول أول لأعطی، و المعنی: الذی أعطی مخلوقاته کل شی‌ء من النعم.
و قول بعضهم: إن المراد بالهدایة الإرشاد و الدلالة علی وجوده تعالی و وحدته بلا شریک، و المعنی: الذی أعطی کل شی‌ء من الوجود ما یطلبه بلسان استعداده ثم أرشد و دل بذلک علی وجود نفسه و وحدته.
و التأمل فیما مر یکفیک للتنبه علی فساد هذه الوجوه فإنما هی معان بعیدة عن السیاق و تقییدات للفظ الآیة من غیر مقید.
قوله تعالی: «قالَ فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی قیل: البال فی الأصل بمعنی الفکر و منه قولهم: خطر ببالی کذا، ثم استعمل بمعنی الحال، و لا یثنی و لا یجمع، و قولهم:
بآلات، شاذ.
لما کان جواب موسی (ع) مشتملا علی معنی الهدایة العامة التی لا تتم فی الإنسان إلا بنبوة و معاد إذ لا یستقیم دین التوحید إلا بحساب و جزاء یتمیز به المحسن من المسی‌ء و لا یتم ذلک إلا بتمییز ما یأمر تعالی به مما ینهی عنه و ما یرتضیه مما یسخطه، علی أن کلمة الدعوة التی أمرا أن یؤدیاها إلی فرعون مشتملة علی الجزاء صریحا ففی آخرها:
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«إِنَّا قَدْ أُوحِیَ إِلَیْنا أَنَّ الْعَذابَ عَلی مَنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی» و الوثنیون منکرون لذلک عدل فرعون عن الکلام فی الربوبیة- و قد انقطع بما أجاب به موسی- إلی أمر المعاد و السؤال عنه بانیا علی الاستبعاد.
فقوله: «فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی أی ما حال الأمم و الأجیال الإنسانیة الماضیة الذین ماتوا و فنوا لا خبر عنهم و لا أثر کیف یجزون بأعمالهم و لا عامل فی الوجود و لا عمل و لیسوا الیوم إلا أحادیث و أساطیر؟ فالآیة نظیرة ما نقل عن المشرکین فی قوله:
«وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ:» الم السجدة: 10، و ظاهر الکلام أنه مبنی علی الاستبعاد من جهة انتفاء العلم بهم و بأعمالهم للموت و الفوت کما یشهد به جواب موسی (ع).
قوله تعالی: «قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی أجاب (ع) عن سؤاله بإثبات علمه تعالی المطلق بتفاصیل تلک القرون الخالیة فقال: «عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی» فأطلق العلم بها فلا یفوته شی‌ء من أشخاصهم و أعمالهم و جعلها عند الله فلا تغیب عنه و لا تفوته، و قد قال تعالی: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ» ثم قید ذلک بقوله: «فِی کِتابٍ»- و کأنه حال من العلم- لیؤکد به أنه مثبت محفوظ من غیر أن یتغیر عن حاله و قد نکر الکتاب لیدل به علی فخامة أمره من جهة سعة إحاطته و دقتها فلا یغادر صغیرة و لا کبیرة إلا أحصاها.
فیئول معنی الکلام إلی أن جزاء القرون الأولی إنما یشکل لو جهل و لم یعلم بها لکنها معلومة لربی محفوظة عنده فی کتاب لا یتطرق إلیه خطأ و لا تغییر و لا غیبة و زوال.
و قوله: «لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی نفی للجهل الابتدائی و الجهل بعد العلم علی ما نقل عن بعضهم و لکن الظاهر أن الجملة مسوقة لنفی الجهل بعد العلم بقسمیه فإن الضلال هو قصد الغایة بسلوک سبیل لا یؤدی إلیها بل إلی غیرها فیکون الضلال فی العلم هو أخذ الشی‌ء مکان غیره و إنما یتحقق ذلک بتغیر المعلوم من حیث هو معلوم عما کانت علیه فی العلم أولا، و النسیان خروج الشی‌ء من العلم بعد دخوله فیه فهما معا من الجهل بعد العلم، و نفیه هو المناسب لإثبات العلم أولا فیفید مجموع الآیة أنه عالم بالقرون الأولی و لا سبیل إلیه للجهل بعد العلم فیجازیهم علی ما علم.
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و من هنا یظهر أن قوله: «لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی من تمام بیان الآیة کأنه دفع دخل مقدر کأنما قیل: إنها و إن علم بها یوما فهی الیوم باطلة الذوات معفوة الآثار لا یتمیز شی‌ء منها من شی‌ء فأجیب بأن شیئا منها و من آثارها و أعمالها لا یختلط علیه تعالی بتغیر ضلال و لا یغیب عنه بنسیان، و لذا أوردت الجملة مفصولة غیر معطوفة.
و قد أثبت العلم و نفی الجهل عنه تعالی بعنوان أنه رب لتکون فیه إشارة إلی برهان المدعی و ذلک أن فرض الربوبیة لا یجامع فرض الجهل بالمربوب إذ فرض ربوبیته المطلقة لکل شی‌ء- و الرب هو المالک للشی‌ء المدبر لأمره- یستلزم کون الأشیاء مملوکة له قائمة الوجود به من کل جهة و کونها مدبرة له کیفما فرضت فهی معلومة له، و لو فرض شی‌ء منها مجهولا له عن ضلال أو نسیان أو جهل ابتدائی فذلک الشی‌ء أیا ما کان و أینما تحقق مملوک له قائم الوجود به مدبر بتدبیره لا حاجب بینهما و لا فاصل و هو الحضور الذی نسمیه علما و قد فرضناه مجهولا أی غائبا عنه هذا خلف.
و قد أضاف الرب إلی نفسه فی الآیة فی موضعین ثانیهما من وضع الظاهر موضع المضمر علی ما قیل و لم یقل: «رَبُّنَا» کما فی الآیة السابقة لأن السؤال السابق إنما کان عن ربهما الذی یدعوان إلیه فأجیب بما یطابقه فکان معناه بحسب المقام: الرب الذی أدعو أنا و أخی إلیه هو کذا و کذا، و أما فی هذه الآیة فقد سئل عن أمر یرجع إلی القرون الأولی و الذی یصفه هو موسی فکان المعنی الرب الذی أصفه علیم بها، و الذی یفید هذا المعنی هو «رَبِّی» لا غیر فتأمل فیه فهو لطیف.
و النکتة فی «رَبِّی» الثانی هی نظیرة ما فی «رَبِّی» الأول و فی کونه من قبیل وضع الظاهر موضع المضمر تأمل لفصل الجملة.
و قد اختلفت أقوال المفسرین فی تفسیر الآیتین بالوجوه و الاحتمالات اختلافا کثیرا أضربنا عن ذکرها لعدم جدوی فیها و من أعجبها قول کثیر منهم أن قول فرعون لموسی: «فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی سؤال عن تاریخ الأمم الأولی المنقرضة سأل موسی عن ذلک لیصرفه عن ما هو فیه من التکلم فی أصول المعارف الإلهیة و إقامة البرهان علی صریح الحق فی مسائل المبدأ و المعاد مما ینکره الوثنیة و یشغله بما لا فائدة فیه من تواریخ الأولین و أخبار الماضین، و جواب موسی: «عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی» إلخ،
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محصله إرجاع العلم بها إلی الله و أنه من الغیب الذی لا یعلمه إلا علام الغیوب.
قوله تعالی: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً- إلی قوله- لَآیاتٍ لِأُولِی النُّهی قد عرفت أن لسؤاله «فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی » ارتباطا بما وصف الله به من الهدایة العامة التی منها هدایة الإنسان إلی سعادته فی الحیاة و هی الحیاة الخالدة الأخرویة و کذا الجواب عنه بقوله: «عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی» إلخ مرتبط فقوله: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً» مضی فی الحدیث عن الهدایة العامة و ذکر شواهد بارزة من ذلک.
فالله سبحانه أقر الإنسان فی الأرض یحیا فیها حیاة أرضیة لیتخذ منها زادا لحیاته العلویة السماویة کالصبی یقر فی المهد و یربی لحیاة هی أشرف منه و أرقی، و جعل للإنسان فیها سبلا لیتنبه بذلک أن بینه و بین غایته و هو التقرب منه تعالی و الدخول فی حظیرة الکرامة سبیلا یجب أن یسلکها کما یسلک السبل الأرضیة لمآربه الحیویة و أنزل من السماء ماء و هو ماء الأمطار و منه میاه عیون الأرض و أنهارها و بحارها فأنبت منه أزواجا أی أنواعا و أصنافا متقاربة شتی من نبات یهدیکم إلی أکلها ففی ذلک آیات تدل أرباب العقول إلی هدایته و ربوبیته تعالی.
فقوله: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً» إشارة إلی قرار الإنسان فی الأرض لإدامة الحیاة و هو من الهدایة، و قوله: «وَ سَلَکَ لَکُمْ فِیها سُبُلًا» إشارة إلی مسالک الإنسان التی یسلکها فی الأرض لإدراک مآربه و هو أیضا من الهدایة، و قوله: «وَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْ نَباتٍ شَتَّی کُلُوا وَ ارْعَوْا أَنْعامَکُمْ» إشارة إلی هدایة الإنسان و الإنعام إلی أکل النبات لإبقاء الحیاة، و فیه هدایة السماء إلی الإمطار و ماء الأمطار إلی النزول و النبات إلی الخروج.
و الباء فی «بِهِ» للسببیة و فیه تصدیق السببیة و المسببیة بین الأمور الکونیة، و المراد بکون النبات أزواجا کونها أنواعا و أصنافا متقاربة کما فسره القوم أو حقیقة الازدواج بین الذکور و الإناث من النبات و هی من الحقائق التی نبه علیها الکتاب العزیز.
و قوله: «فَأَخْرَجْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْ نَباتٍ شَتَّی» فیه التفات من الغیبة إلی التکلم بالغیر، قیل: و الوجه فیه ما فی هذا الصنع العجیب و إبداع الصور المتشتتة و الأزواج المختلفة علی ما فیها من تنوع الحیاة من ماء واحد، من العظمة و الصنع العظیم لا یصدر
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 172
إلا من العظیم و العظماء یتکلمون عنهم و عن غیرهم من أعوانهم و قد ورد الالتفات فی معنی إخراج النبات بالماء فی مواضع من کلامه تعالی کقوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ ثَمَراتٍ مُخْتَلِفاً أَلْوانُها»: فاطر: 27، و قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَنْبَتْنا بِهِ حَدائِقَ ذاتَ بَهْجَةٍ»: النمل: 60، و قوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ نَباتَ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» الأنعام: 99.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِأُولِی النُّهی النهی جمع نهیة بالضم فالسکون:
و هو العقل سمی به لنهیه عن اتباع الهوی.
قوله تعالی: «مِنْها خَلَقْناکُمْ وَ فِیها نُعِیدُکُمْ وَ مِنْها نُخْرِجُکُمْ تارَةً أُخْری الضمیر للأرض و الآیة تصف ابتداء خلق الإنسان من الأرض ثم إعادته فیها و صیرورته جزء منها ثم إخراجه منها للرجوع إلی الله ففیها الدورة الکاملة من هدایة الإنسان.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرَیْناهُ آیاتِنا کُلَّها فَکَذَّبَ وَ أَبی الظاهر أن المراد بالآیات العصا و الید و سائر الآیات التی أراها موسی فرعون أیام دعوته قبل الغرق کما مر فی قوله: «اذْهَبْ أَنْتَ وَ أَخُوکَ بِآیاتِی» فالمراد جمیع الآیات التی أریها و إن لم یؤت بها جمیعا فی أول الدعوة کما أن المراد بقوله: «فَکَذَّبَ وَ أَبی مطلق تکذیبه و إبائه لا ما أتی به منهما فی أول الدعوة.
قوله تعالی: «قالَ أَ جِئْتَنا لِتُخْرِجَنا مِنْ أَرْضِنا بِسِحْرِکَ یا مُوسی الضمیر لفرعون و قد اتهم موسی أولا بالسحر لئلا یلزمه الاعتراف بصدق ما جاء به من الآیات المعجزة و حقیة دعوته، و ثانیا بأنه یرید إخراج القبط من أرضهم و هی أرض مصر، و هی تهمة سیاسیة یرید بها صرف الناس عنه و إثارة أفکارهم علیه بأنه عدو یرید أن یطردهم من بیئتهم و وطنهم بمکیدته و لا حیاة لمن لا بیئة له.
قوله تعالی: «فَلَنَأْتِیَنَّکَ بِسِحْرٍ مِثْلِهِ فَاجْعَلْ بَیْنَنا وَ بَیْنَکَ مَوْعِداً لا نُخْلِفُهُ نَحْنُ وَ لا أَنْتَ مَکاناً سُویً» الظاهر کما یشهد به الآیة التالیة أن الموعد اسم زمان و إخلاف الوعد عدم العمل بمقتضاه، و مکان سوی بضم السین أی واقع المنتصف من المسافة أو مستوی الأطراف من غیر ارتفاع و انخفاض قال فی المفردات،: و مکان سوی و سواء وسط، و یقال: سواء و سوی و سوی- بضم السین و کسرها- أی یستوی طرفاه،
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و یستعمل ذلک وصفا و ظرفا، و أصل ذلک مصدر. انتهی.
و المعنی: فأقسم لنأتینک بسحر یماثل سحرک لقطع حجتک و إبطال إرادتک فاجعل بیننا و بینک زمان وعد لا نخلفه فی مکان بیننا أو فی مکان مستوی الأطراف أو اجعل بیننا و بینک مکانا کذلک.
قوله تعالی: «قالَ مَوْعِدُکُمْ یَوْمُ الزِّینَةِ وَ أَنْ یُحْشَرَ النَّاسُ ضُحًی» الضمیر لموسی و قد جعل الموعد یوم الزینة، و یظهر من السیاق أنه کان یوما لهم یجری بینهم مجری العید، و یظهر من لفظه أنهم کانوا یتزینون فیه و یزینون الأسواق، و حشر الناس علی ما ذکره الراغب- إخراجهم عن مقرهم و إزعاجهم عنه إلی الحرب و نحوها، و الضحی وقت انبساط الشمس من النهار.
و قوله: «وَ أَنْ یُحْشَرَ النَّاسُ ضُحًی» معطوف علی الزینة أو علی یوم بتقدیر الیوم أو الوقت و نحوه و المعنی قال موسی موعدکم یوم الزینة و یوم حشر الناس فی الضحی، و لیس من البعید أن یکون مفعولا معه و المعنی موعدکم یوم الزینة مع حشر الناس فی الضحی و یرجع إلی الاشتراط. و إنما اشترط ذلک لیکون ما یأتی به و یأتون به علی أعین الناس فی ساعة مبصرة.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّی فِرْعَوْنُ فَجَمَعَ کَیْدَهُ ثُمَّ أَتی ظاهر السیاق أن المراد بتولی فرعون انصرافه عن مجلس المواعدة للتهیؤ لما واعد، و المراد بجمع کیده جمع ما یکاد به من السحرة و سائر ما یتوسل به إلی تعمیة الناس و التلبیس علیهم و یمکن أن یکون المراد بجمع کیده جمع ذوی کیده بحذف المضاف و المراد بهم السحرة و سائر عماله و أعوانه و قوله: «ثُمَّ أَتی أی ثم أتی الموعد و حضره.
قوله تعالی: «قالَ لَهُمْ مُوسی وَیْلَکُمْ لا تَفْتَرُوا عَلَی اللَّهِ کَذِباً فَیُسْحِتَکُمْ بِعَذابٍ وَ قَدْ خابَ مَنِ افْتَری الویل کلمة عذاب و تهدید، و الأصل فیه معنی العذاب و معنی ویلکم عذبکم الله عذابا، و السحت بفتح السین استیصال الشعر بالحلق و الإسحات الاستئصال و الإهلاک.
و قوله: «قالَ لَهُمْ مُوسی وَیْلَکُمْ لا تَفْتَرُوا عَلَی اللَّهِ کَذِباً» ضمائر الجمع غیبة و خطابا لفرعون و کیده و هم السحرة و سائر أعوانه علی موسی (ع) و قد مر ذکرهم 
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فی الآیة السابقة، و أما رجوعها إلی السحرة فقط فلم یسبق لهم ذکر و لا دل علیهم دلیل من جهة اللفظ.
و هذا القول من موسی (ع) موعظة لهم و إنذار أن یفتروا علی الله الکذب، و قد ذکر من افترائهم فیما مر تسمیة فرعون الآیات الإلهیة سحرا، و رمی الدعوة الحقة بأنها للتوسل إلی إخراجهم من أرضهم و من الافتراء أیضا السحر لکن افتراء الکذب علی الله و هو اختلاق الکذب علیه إنما یکون بنسبة ما لیس من الله إلیه، و عد الآیة المعجزة سحرا و الدعوة الحقة کیدا سیاسیا قطع نسبتهما إلی الله و کذا إتیانهم بالسحر قبال المعجزة مع الاعتراف بکونه سحرا لا واقع له فلا یعد شی‌ء منها افتراء علی الله.
فالظاهر أن المراد بافتراء الکذب علی الله الاعتقاد بأصول الوثنیة کألوهیة الآلهة و شفاعتها و رجوع تدبیر العالم إلیها کما فسروا الآیة بذلک، و قد عد ذلک افتراء علی الله فی مواضع من القرآن کقوله: «قَدِ افْتَرَیْنا عَلَی اللَّهِ کَذِباً إِنْ عُدْنا فِی مِلَّتِکُمْ» الأعراف: 89.
و قوله: «فَیُسْحِتَکُمْ بِعَذابٍ» تفریع علی النهی أی لا تشرکوا بالله حتی یستأصلکم و یهلککم بعذاب بسبب شرککم، و تنکیر العذاب للدلالة علی شدته و عظمته.
قوله: «وَ قَدْ خابَ مَنِ افْتَری الخیبة الیأس من بلوغ النتیجة المأمولة و قد وضعت الجملة فی الکلام وضع الأصل الکلی الذی یتمسک به و هو کذلک فإن الافتراء من الکذب و سببیته سببیة کاذبة و الأسباب الکاذبة لا تهتدی إلی مسببات حقة و آثار صادقة فنتائجها غیر صالحة للبقاء و لا هی تسوق إلی سعادة فلیس فی عاقبتها إلا الشؤم و الخسران فالآیة أشمل معنی من قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَفْتَرُونَ عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ لا یُفْلِحُونَ:» یونس: 69. لإثباتها الخیبة فی مطلق الافتراء بخلاف الآیة الثانیة و قد تقدم کلام فی أن الکذب لا یفلح فی ذیل قوله: «وَ جاؤُ عَلی قَمِیصِهِ بِدَمٍ کَذِبٍ:» یوسف: 18 فی الجزء الحادی عشر من الکتاب.
قوله تعالی: «فَتَنازَعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ وَ أَسَرُّوا النَّجْوی - إلی قوله- مَنِ اسْتَعْلی التنازع قریب المعنی من الاختلاف، من النزع بمعنی جذب الشی‌ء من مقره لینقلع 
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منه و التنازع یتعدی بنفسه کما فی الآیة و بفی کقوله: «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ» النساء: 59.
و النجوی الکلام الذی یسار به، و أصله مصدر بمعنی المناجاة و هی المسارة فی الکلام، و المثلی مؤنث أمثل کفضلی و أفضل و هو الأقرب الأشبه و الطریقة المثلی السنة التی هی أقرب من الحق أو من أمنیتهم و هی سنة الوثنیة التی کانت مصر الیوم تدار بها و هی عبادة الآلهة و فی مقدمتها فرعون إله القبط، و الإجماع علی ما ذکره الراغب- جمع الشی‌ء عن فکر و ترو، و الصف جعل الأشیاء علی خط مستو کالإنسان و الأشجار و نحو ذلک و یستعمل مصدرا و اسم مصدر و قوله: «ثُمَّ ائْتُوا صَفًّا» یحتمل أن یکون مصدرا، و أن یکون بمعنی صافین أی ائتوه باتحاد و اتفاق من دون أن تختلفوا و تتفرقوا فتضعفوا و کونوا کید واحدة علیه.
و یظهر من تفریع قوله: «فَتَنازَعُوا أَمْرَهُمْ» علی ما فی الآیة السابقة من قوله:
«قالَ لَهُمْ مُوسی إلخ إن التنازع و الاختلاف إنما ظهر بینهم عن موعظة وعظهم بها موسی فأثرت فیهم بعض أثرها و من شأنها ذلک إذ لیست إلا کلمة حق ما فیها مغمض و کان محصلها أن لا علم لکم بما تدعونه من ألوهیة الآلهة و شفاعتها فنسبتکم الشرکاء و الشفعاء إلی الله افتراء علیه و قد خاب من افتری و هذا برهان واضح لا ستر علیه و لا غبار.
و یظهر من قوله الآتی الحاکی لقول السحرة: «إِنَّا آمَنَّا بِرَبِّنا لِیَغْفِرَ لَنا خَطایانا وَ ما أَکْرَهْتَنا عَلَیْهِ مِنَ السِّحْرِ» أن الاختلاف إنما ظهر أول ما ظهر بین السحرة و منهم و ربما أشعر قوله الآتی: «ثُمَّ ائْتُوا صَفًّا» أن المترددین فی مقابلة موسی منهم أو العازمین علی ترک مقابلته أصلا کانوا بعض السحرة إن کان الخطاب متوجها إلیهم و لعل السیاق یساعد علی ذلک.
و کیف کان لما رأی فرعون و أیادیه تنازع القوم- و فیه خزیهم و خذلانهم- أسروهم النجوی و لم یکلموهم فیما ألقاه إلیهم موسی من الحکمة و الموعظة بل عدلوا عن ذلک إلی ما اتهمه فرعون بالسحر و طرح خطة سیاسیة لإخراج أمة القبط من أرضهم و لا ترضی الأمة بذلک ففیه خروج من دیارهم و أموالهم و سقوط من أوج سعادتهم إلی حضیض الشقاء و هم یرون ما یقاسیه بنو إسرائیل بینهم.
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و أضافوا إلی ذلک أمرا آخر أمر من الجلاء و الخروج من الدیار و الأموال و هو ذهاب طریقتهم المثلی و سنتهم القومیة التی هی ملة الوثنیة الحاکمة فیهم قرنا بعد قرن و جیلا بعد جیل و قد اشتد بها عظمهم و نبت علیها لحمهم و العامة تقدس السنن القومیة و خاصة ما اعتادت علیها و أذعنت بأنها سنن ظاهرة سماویة. و هذا بالحقیقة إغراء لهم علی التثبت و الاستقامة علی ملة الوثنیة لکن لا لأنها دین حق لا شبهة فیه فإن حجة موسی أوضحت فسادها و کشفت عن بطلانها بل بعنوان أنها سنة ملیة مقدسة تعتمد علیها ملیتهم و تستند إلیها شوکتهم و عظمتهم و تعتصم بها حیاتهم فلو اختلفوا و ترکوا مقابلة موسی و استعلی هو علیهم کان فی ذلک فناؤهم بالمرة.
فالرأی هو أن یجمعوا کل کید لهم ثم یدعوا الاختلاف و یأتوا صفا حتی یستعلوا و قد أفلح الیوم من استعلی.
فأکدوا علیهم القول بالتسویل أن یتحدوا و یتفقوا و لا یهنوا فی حفظ ملتهم و مدنیتهم و یکروا علی عدوهم کرة رجل واحد، و شفع ذلک فرعون بمواعد جمیلة وعدهم إیاها کما یظهر من قوله تعالی فی موضع آخر: «قالُوا لِفِرْعَوْنَ أَ إِنَّ لَنا لَأَجْراً إِنْ کُنَّا نَحْنُ الْغالِبِینَ، قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ إِذاً لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ:» الشعراء: 42. و بأی وجه کان من ترغیب و ترهیب حملوهم علی أن یثبتوا و یواجهوا موسی بمغالبته.
هذا ما یعطیه التدبر فی معنی الآیات بالاستمداد من السیاق و القرائن المتصلة و الشواهد المنفصلة، و علی ذلک فقوله: «فَتَنازَعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ» إشارة إلی اختلافهم إثر موعظة موسی و ما أومأ إلیه من الحجة.
و قوله: «وَ أَسَرُّوا النَّجْوی إشارة إلی مسارتهم فی أمر موسی و اجتهادهم فی رفع الاختلاف الناشئ من استماعهم وعظ موسی (ع)، و قوله: «قالُوا إِنْ هذانِ لَساحِرانِ یُرِیدانِ» إلخ، بیان النجوی الذی أسروه فیما بینهم و قد مر توضیح معناه.
و قوله: «إِنْ هذانِ لَساحِرانِ» القراءة المعروفة «إن» بکسر الهمزة و سکون النون و هی «إن» المشبهة بالفعل خففت فألغیت عن العمل بنصب الاسم و رفع الخبر.
قوله تعالی: «قالُوا یا مُوسی إِمَّا أَنْ تُلْقِیَ وَ إِمَّا أَنْ نَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَلْقی 
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إلی آخر الآیة التالیة، الحبال جمع حبل و العصی جمع عصا، و قد کان السحرة استعملوها لیصوروا بها فی أعین الناس حیات و ثعابین أمثال ما کان یظهر من عصا موسی (ع).
و هنا حذف و إیجاز کأنه قیل فأتوا الموعد و قد حضره موسی فقیل فما فعلوا؟
فقیل: «قالُوا یا مُوسی إِمَّا أَنْ تُلْقِیَ أی عصاک- وَ إِمَّا أَنْ نَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَلْقی و هذا تخییر منهم لموسی بین أن یبدأ بالإلقاء أو یصبر حتی یلقوا ثم یأتی بما یأتی، «قالَ موسی: بَلْ أَلْقُوا» فأخلی لهم الظرف کی یأتوا بما یأتون به و هو معتمد علی ربه واثق بوعده من غیر قلق و اضطراب و قد قال له ربه فیما قال: «إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری .
و قوله: «فَإِذا حِبالُهُمْ وَ عِصِیُّهُمْ یُخَیَّلُ إِلَیْهِ مِنْ سِحْرِهِمْ أَنَّها تَسْعی فیه حذف، و التقدیر: فألقوا و إذا حبالهم و عصیهم إلخ، و إنما حذف لتأکید المفاجاة کأنه (ع) لما قال لهم: بل ألقوا، لم یلبث دون أن شاهد ما شاهد من غیر أن یتوسط هناک إلقاؤهم الحبال و العصی.
و الذی خیل إلی موسی خیل إلی غیره من الناظرین من الناس کما ذکره فی موضع آخر: «سَحَرُوا أَعْیُنَ النَّاسِ وَ اسْتَرْهَبُوهُمْ» الأعراف: 116، غیر أنه ذکر هاهنا موسی من بینهم و کان ذلک لیکون تمهیدا لما فی الآیة التالیة.
قوله تعالی: «فَأَوْجَسَ فِی نَفْسِهِ خِیفَةً مُوسی قال الراغب فی المفردات،:
الوجس الصوت الخفی، و التوجس التسمع، و الإیجاس وجود ذلک فی النفس، قال:
«فَأَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً» فالوجس هو حالة تحصل من النفس بعد الهاجس لأن الهاجس مبتدأ التفکیر ثم یکون الواجس الخاطر. انتهی.
فإیجاس الخیفة فی النفس إحساسها فیها و لا یکون إلا خفیفا خفیا لا یظهر أثره فی ظاهر البشرة و یتبع وجوده فی النفس ظهور خاطر سوء فیها من غیر إذعان بما یوجبه من تحذر و تحرز و إلا لظهر أثره فی ظاهر البشرة و عمل الإنسان قطعا، و إلی ذلک یومئ تنکیر الخیفة کأنه قیل: أحس فی نفسه نوعا من الخوف لا یعبأ به، و من العجیب قول بعضهم: إن التنکیر للتفخیم و کان الخوف عظیما و هو خطأ و لو کان 
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کذلک لظهر أثره فی ظاهر بشرته و لم یکن لتقیید الخیفة بکونها فی نفسه وجه.
فظهر أن الخیفة التی أوجسها فی نفسه کانت إحساسا آنیا لها نظیرة الخاطر الذی عقبها فقد خطرت بقلبه عظمة سحرهم و أنه بحسب التخیل مماثل أو قریب من آیته فأوجس الخیفة من هذا الخطور و هو کنفس الخطور لا أثر له.
و قیل: إنه خاف أن یلتبس الأمر علی الناس فلا یمیزوا بین آیته و سحرهم للتشابه فیشکوا و لا یؤمنوا و لا یتبعوه و لم یکن یعلم بعد أن عصاه ستلقف ما یأفکون.
و فیه أن ذلک ینافی اطمئنانه بالله و وثوقه بأمره و قد قال له ربه قبل ذلک:
«بِآیاتِنا أَنْتُما وَ مَنِ اتَّبَعَکُمَا الْغالِبُونَ» القصص: 35.
و قیل: إنه خاف أن یتفرق الناس بعد رؤیة سحرهم و لا یصبروا إلی أن یلقی عصاه فیدعی التساوی و یخیب السعی.
و فیه: أنه خلاف ظاهر الآیة فإن ظاهر تفریع قوله: «فَأَوْجَسَ فِی نَفْسِهِ خِیفَةً» إلخ، علی قوله: «فَإِذا حِبالُهُمْ وَ عِصِیُّهُمْ یُخَیَّلُ إِلَیْهِ» إلخ، أنه إنما خاف ما خیل إلیه من سحرهم لا أنه خاف تفرق الناس قبل أن یتبین الأمر بإلقاء العصا، و لو خاف ذلک لم یسمح لهم بأن یلقوا حبالهم و عصیهم أولا، علی أن هذا الوجه لا یلائم قوله تعالی فی تقویة نفسه (ع): «قُلْنا لا تَخَفْ إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی و لقیل: لا تخف لا ندعهم یتفرقون حتی تلقی العصا.
و کیفما کان یظهر من إیجاسه (ع) خیفة فی نفسه أنهم أظهروا للناس من السحر ما یشابه آیته المعجزة أو یقرب منه و إن کان ما أتوا به سحرا لا حقیقة له و ما أتی به آیة معجزة ذات حقیقة و قد استعظم الله سحرهم إذ قال: «فَلَمَّا أَلْقَوْا سَحَرُوا أَعْیُنَ النَّاسِ وَ اسْتَرْهَبُوهُمْ وَ جاؤُ بِسِحْرٍ عَظِیمٍ»: الأعراف: 116. و لذا أیده الله هاهنا بما لا یبقی معه لبس لناظر البتة و هو تلقف العصا جمیع ما سحروا به.
قوله تعالی: «قُلْنا لا تَخَفْ إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی إلی قوله- حَیْثُ أَتی نهی بداعی التقویة و التأیید و قد علله بقوله: «إِنَّکَ أَنْتَ الْأَعْلی فالمعنی: أنک فوقهم من کل جهة و إذا کان کذلک لم یضرک شی‌ء من کیدهم و سحرهم فلا موجب لأن تخاف.
و قوله: «وَ أَلْقِ ما فِی یَمِینِکَ تَلْقَفْ ما صَنَعُوا» إلخ أمر بإلقاء العصا لتکون 
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حیة و تلقف ما صنعوا بالسحر و التعبیر عن العصا بما فی یمینک من ألطف التعبیر و أعمقه فإن فیه إشارة إلی أن لیس للشی‌ء من الحقیقة إلا ما أراد الله فإن أراد لما فی الیمین أن یکون عصا کان عصا و إن أراد أن یکون حیة کان حیة فما له من نفسه شی‌ء ثم التعبیر عن حیاتهم و ثعابینهم بقوله: «ما صَنَعُوا» یشیر إلی أن المغالبة واقعة بین تلک القدرة المطلقة التی تتبعها الأشیاء فی أسامیها و حقائقها و بین هذا الصنع البشری الذی لا یعدو أن یکون کیدا باطلا و کلمة الله هی العلیا و الله غالب علی أمره فلا ینبغی له أن یخاف.
و فی هذه الجملة أعنی قوله: «وَ أَلْقِ ما فِی یَمِینِکَ تَلْقَفْ ما صَنَعُوا» بیان لکونه (ع) أعلی بحسب ظاهر الحس کما أن فی ذیله بیانا لکونه أعلی بحسب الحقیقة إذ لا حقیقة للباطل فمن کان علی الحق فلا ینبغی له أن یخاف الباطل علی حقه.
و قوله: «إِنَّما صَنَعُوا کَیْدُ ساحِرٍ وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی تعلیل بحسب اللفظ لقوله: «تَلْقَفْ ما صَنَعُوا» و «ما» مصدریة أو موصولة و بیان بحسب الحقیقة لکونه (ع) أعلی لأن ما معهم کید ساحر لا حقیقة له و ما معه آیة معجزة ذات حقیقة و الحق یعلو و لا یعلی علیه.
و قوله: «وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی بمنزلة الکبری لقوله: «إِنَّما صَنَعُوا کَیْدُ ساحِرٍ» فإن الذی یناله الساحر بسحره خیال من الناظرین باطل لا حقیقة له و لا فلاح و لا سعادة حقیقیة یظفر بها فی أمر موهوم لا واقع له.
فقوله: «وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی نظیر قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ» الأنعام: 144، «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»: المائدة: 108، و غیرهما و الجمیع من فروع «إِنَّ الْباطِلَ کانَ زَهُوقاً» الإسراء: 81، «وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ» الشوری: 24، فلا یزال الباطل یزین أمورا و یشبهها بالحق و لا یزال الحق یمحوه و یلقف ما أظهره لوهم الناظرین سریعا أو بطیئا فمثل عصا موسی و سحر السحرة یجری فی کل باطل یبدو و حق یلقفه و یزهقه، و قد تقدم فی تفسیر قوله: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها» الرعد: 17، کلام نافع فی المقام.
قوله تعالی: «فَأُلْقِیَ السَّحَرَةُ سُجَّداً قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ هارُونَ وَ مُوسی فی الکلام حذف و إیجاز و التقدیر فألقی ما فی یمینه فتلقف ما صنعوا فألقی السحرة و فی التعبیر
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بقوله: «فَأُلْقِیَ السَّحَرَةُ» بالبناء للمفعول دون أن یقال: فسجد السحرة إشارة إلی إذلال القدرة الإلهیة لهم و غشیان الحق بظهوره إیاهم بحیث لم یجدوا بدا دون أن یخروا علی الأرض سجدا کأنهم لا إرادة لهم فی ذلک و إنما ألقاهم ملق غیرهم دون أن یعرفوه من هو؟.
و قولهم: «آمَنَّا بِرَبِّ هارُونَ وَ مُوسی شهادة منهم بالإیمان و إنما أضافوه تعالی إلی موسی و هارون لیکون فیه الشهادة علی ربوبیته تعالی و رسالة موسی و هارون معا و فصل قوله: «قالُوا» إلخ من غیر عطف لکونه کالجواب لسؤال مقدر کأنه قیل:
فما قالوا فقیل: قالوا إلخ.
قوله تعالی: «قالَ آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ» إلی آخر الآیة، الکبیر الرئیس و قطع الأیدی و الأرجل من خلاف أن یقطع الید الیمنی و الرجل الیسری و التصلیب تکثیر الصلب و تشدیده کالتقطیع الذی هو تکثیر القطع و تشدیده و الجذوع جمع جذع و هو ساقة النخل.
و قوله: «آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ» تهدید من فرعون للسحرة حیث آمنوا و الجملة استفهامیة محذوفة الأداة و الاستفهام للإنکار أو خبریة مسوقة لتقریر الجرم، و قوله:
«إِنَّهُ لَکَبِیرُکُمُ الَّذِی عَلَّمَکُمُ السِّحْرَ» رمی لهم بتوطئة سیاسیة علی المجتمع القبطی فی أرض مصر کأنهم تواطئوا مع رئیسهم أن یتنبأ موسی فیدعو أهل مصر إلی الله و یأتی فی ذلک بسحر فیستنصروا بالسحرة حتی إذا حضروه و اجتمعوا علی مغالبته تخاذلوا و انهزموا عنه و آمنوا و اتبعتهم العامة فذهبت طریقتهم المثلی من بینهم و أخرج من لم یؤمن منهم قال تعالی فی موضع آخر: «إِنَّ هذا لَمَکْرٌ مَکَرْتُمُوهُ فِی الْمَدِینَةِ لِتُخْرِجُوا مِنْها أَهْلَها:» الأعراف: 123، و إنما رماهم بهذا القول تهییجا للعامة علیهم کما رمی موسی (ع) بمثله فی أول یوم.
و قوله: «فَلَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ» إلی آخر الآیة، إیعاد لهم و تهدید بالعذاب الشدید و لم یذکر تعالی فی کلامه أنجز فیهم ذلک أم لا؟.
قوله تعالی: «قالُوا لَنْ نُؤْثِرَکَ عَلی ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الَّذِی فَطَرَنا فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا» کلام بلیغ فی منطوقه بالغ فی مفهومه بعید فی 
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معناه رفیع فی منزلته یغلی و یفور علما و حکمة فهؤلاء قوم کانوا قبل ساعة و قد ملأت هیبة فرعون و أبهته قلوبهم و أذلت زینات الدنیا و زخارفها التی عنده- و لیست إلا أکاذیب خیال و أباطیل وهم- نفوسهم یسمونه ربا أعلی و یقولون حینما ألقوا حبالهم و عصیهم: «بِعِزَّةِ فِرْعَوْنَ إِنَّا لَنَحْنُ الْغالِبُونَ» فما لبثوا دون أن ظهرت لهم آیات الحق فبهرت أبصارهم فطاحت عند ذلک ما کانوا یرون لفرعون من عزة و سلطان و لما عنده من زینة الدنیا و زخرفها من قدر و منزلة و غشیت قلوبهم فأزالت منها رذیلة الجبن و الملق و اتباع الهوی و التوله إلی سراب زینة الحیاة الدنیا و مکنت فیها التعلق بالحق و الدخول تحت ولایة الله و الاعتزاز بعزته فلا یریدون إلا ما أراده الله و لا یرجون إلا الله و لا یخافون إلا الله عز اسمه.
یظهر ذلک کله بالتدبر فی المحاورة الجاریة بین فرعون و بینهم إذا قیس بین القولین ففرعون فی غفلة من مقام ربه لا یری إلا نفسه و یضیف إلیه أنه رب القبط و له ملک مصر و له جنود مجندة، و له ما یرید و له ما یقضی و لیست فی نظر الحق و الحقیقة إلا دعاوی و قد غره جهله إلی حیث یری أن الحق تبع باطله و الحقیقة خاضعة مطیعة لدعواه فیتوقع أن لا تمس نفوس الناس- و فی جبلتها الفهم و القضاء- بشعورها و إدراکها الجبلی شیئا إلا بعد إذنه، و لا یذعن قلوبهم و لا توقن بحق إلا عن إجازته و هو قوله للسحرة: «آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ».
و یری أن لا حقیقة للإنسان إلا هذه البنیة الجسمانیة التی تعیش ثم تفسد و تفنی و أن لا سعادة له إلا نیل هذه اللذائذ المادیة الفانیة، و ذلک قوله: «فَلَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ وَ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ فِی جُذُوعِ النَّخْلِ وَ لَتَعْلَمُنَّ أَیُّنا أَشَدُّ عَذاباً وَ أَبْقی و لیتدبر فی آخر کلامه.
و أما هؤلاء المؤمنون و قد أدرکهم الحق و غشیهم فأصفاهم و أخلصهم لنفسه فهم یرون ما یعده فرعون حقیقة من أمتعة الحیاة الدنیا من مالها و منزلتها سرابا خیالیا و زینة غارة باطلة، و أنهم إذا خیروا بینه و بین ما آمنوا به فقد خیروا بین الحق و الباطل و الحقیقة و السراب، و حاشا أهل الیقین أن یشکوا فی یقینهم أو یقدموا الباطل علی الحق و السراب علی الحقیقة و هم یشهدون ذلک شهادة عیان و ذلک قولهم:
«لَنْ نُؤْثِرَکَ أی لن نختارک- عَلی ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الَّذِی فَطَرَنا» فلیس مرادهم 
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به إیثار شخص بما هو جسد إنسانی ذو روح بل ما معه مما کان یدعیه أنه یملکه من الدنیا العریضة بمالها و منالها.
و ما کان یهددهم به فرعون من القتل الفجیع و العذاب الشدید و قطع دابر الحیاة الدنیا و هو یری أن لیس للإنسان إلا الحیاة التی فیها و فیها سعادته و شقاؤه فإنهم یرون الأمر بالعکس من ذلک و أن للإنسان حیاة خالدة أبدیة لا قدر عندها لهذه الحیاة المعجلة الفانیة إن سعد فیها فلا علیه أن یشقی فی حیاته الدنیا و إن شقی فیها فلا ینفعه شی‌ء.
و علی ذلک فلا یهابون أن یخسروا فی حیاتهم الدنیا الداثرة إذا ربحوا فی الحیاة الأخری الخالدة، و ذلک قولهم لفرعون- و هو جواب تهدیده إیاهم بالقتل- «فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا» ثم الآیات التالیة الحاکیة لتتمة کلامهم مع فرعون تعلیل و توضیح لقولهم: «لَنْ نُؤْثِرَکَ عَلی ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ وَ الَّذِی فَطَرَنا».
و فی قولهم: «ما جاءَنا مِنَ الْبَیِّناتِ» تلویح إلی أنهم عدوا ما شاهدوه من أمر العصا آیات عدیدة کصیرورتها ثعبانا و تلقفها الحبال و العصی و رجوعها ثانیا إلی حالتها الأولی، و یمکن أن یکون «مِنَ» للتبعیض فیفید أنهم شاهدوا آیة واحدة و آمنوا بأن لله آیات أخری کثیرة و لا یخلو من بعد.
قوله تعالی: «إِنَّا آمَنَّا بِرَبِّنا لِیَغْفِرَ لَنا خَطایانا وَ ما أَکْرَهْتَنا عَلَیْهِ مِنَ السِّحْرِ وَ اللَّهُ خَیْرٌ وَ أَبْقی الخطایا جمع خطیئة و هی قریبة معنی من السیئة و قوله: «وَ ما أَکْرَهْتَنا عَلَیْهِ» معطوف علی «خَطایانا» و «مِنَ السِّحْرِ» بیان له و المعنی و لیغفر لنا السحر الذی أکرهتنا علیه و فیه دلالة علی أنهم أکرهوا علیه إما حین حشروا إلی فرعون من خلال دیارهم و إما حین تنازعوا أمرهم بینهم و أسروا النجوی فحملوا علی المقابلة و المغالبة.
و أول الآیة تعلیل لقولهم: «لَنْ نُؤْثِرَکَ» إلخ أی إنما اخترنا الله الذی فطرنا علیک و آمنا به لیغفر لنا خطایانا و السحر الذی أکرهتنا علیه، و ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ خَیْرٌ وَ أَبْقی من تمام البیان و بمنزلة التعلیل لصدرها کأنه قیل: و إنما آثرنا غفرانه علی إحسانک لأنه خیر و أبقی، أی خیر من کل خیر و أبقی من کل باق- لمکان الإطلاق- فلا یؤثر علیه شی‌ء و فی هذا الذیل نوع مقابلة لما فی ذیل کلام فرعون: «وَ لَتَعْلَمُنَّ أَیُّنا أَشَدُّ عَذاباً وَ أَبْقی .
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و قد عبروا عنه تعالی أولا بالذی فطرنا، و ثانیا بربنا، و ثالثا بالله، أما الأول فلأن کونه تعالی فاطرا لنا أی مخرجا لنا عن کتم العدم إلی الوجود و یتبعه انتهاء کل خیر حقیقی إلیه و أن لیس عند غیره إذا قوبل به إلا سراب البطلان منشأ کل ترجیح و المقام مقام الترجیح بینه تعالی و بین فرعون.
و أما الثانی فلأن فیه إخبارا عن الإیمان به و أمس صفاته تعالی بالإیمان و العبودیة صفة ربوبیته المتضمنة لمعنی الملک و التدبیر.
و أما الثالث فلأن ملاک خیریة الشی‌ء الکمال و عنده تعالی جمیع صفات الکمال القاضیة بخیریته المطلقة فناسب التعبیر بالعلم الدال علی الذات المستجمعة لجمیع صفات الکمال، و علی هذا فالکلام فی المقامات الثلاثة علی بساطته ظاهرا مشتمل علی الحجة علی المدعی و المعنی بالحقیقة: لن نؤثرک علی الذی فطرنا، لأنه فطرنا و إنا آمنا بربنا لأنه ربنا و الله خیر لأنه الله عز اسمه.
قوله تعالی: «إِنَّهُ مَنْ یَأْتِ رَبَّهُ مُجْرِماً فَإِنَّ لَهُ جَهَنَّمَ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی تعلیل لجعل غفران الخطایا غایة للإیمان بالله أی لأن من لم یغفر خطایاه کان مجرما و من یأت ربه مجرما «إلخ».
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَأْتِهِ مُؤْمِناً قَدْ عَمِلَ الصَّالِحاتِ فَأُولئِکَ لَهُمُ الدَّرَجاتُ الْعُلی إلی آخر الآیة التالیة: الدرجة- علی ما ذکره الراغب- هی المنزلة لکن یعتبر فیها الصعود کدرجات السلم و تقابلها الدرکة فهی المنزلة حدورا و لذا یقال درجات الجنة و درکات النار، و التزکی هو التنمی بالنماء الصالح و المراد به أن یعیش الإنسان باعتقاد حق و عمل صالح.
و الآیتان تصفان ما یستتبعه الإیمان و العمل الصالح کما کانت الآیة السابقة تصف ما یستتبعه الاجرام الحاصل بکفر أو معصیة و الآیات الثلاث الواصفة لتبعة الاجرام و الإیمان ناظرة إلی وعید فرعون و وعده لهم فقد أوعدهم فرعون علی إیمانهم لموسی بالقطع و الصلب و ادعی أنه أشد العذاب و أبقاه فقابلوه بأن للمجرم عند ربه جهنم لا یموت فیها و لا یحیی لا یموت فیها حتی ینجو من مقاساة ألم عذابها لکن منتهی عذاب الدنیا الموت و فیه نجاة المجرم المعذب، و لا یحیی فیها إذ لیس فیها شی‌ء مما تطیب به الحیاة و لا خیر مرجوا فیها حتی یقاسی العذاب فی انتظاره.
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و وعدهم قبل ذلک المنزلة بجعلهم من مقربیه و الأجر کما حکی الله تعالی:
«قالُوا إِنَّ لَنا لَأَجْراً إِنْ کُنَّا نَحْنُ الْغالِبِینَ قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ»: الأعراف: 114 فقابلوا ذلک بأن من یأته مؤمنا قد عمل الصالحات فأولئک- و فی الإشارة البعیدة تفخیم شأنهم- لهم الدرجات العلی- و هذا یقابل وعد فرعون لهم بالتقریب- جنات عدن تجری من تحتها الأنهار خالدین فیها، ذلک جزاء من تزکی- بالإیمان و العمل الصالح و هذا یقابل وعده لهم بالأجر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَسْرِ بِعِبادِی فَاضْرِبْ لَهُمْ طَرِیقاً فِی الْبَحْرِ یَبَساً- إلی قوله- وَ ما هَدی . الإسراء السیر باللیل و المراد بعبادی بنو إسرائیل و قوله: «فَاضْرِبْ لَهُمْ طَرِیقاً فِی الْبَحْرِ یَبَساً» قیل المراد الضرب بالعصا کما یدل علیه کلامه تعالی فی غیر هذا الموضع و أن «طَرِیقاً» مفعول به لأضرب علی الاتساع و هو مجاز عقلی و الأصل اضرب البحر لیکون لهم طریقا. انتهی. و یمکن أن یکون المراد بالضرب البناء و الإقامة من باب ضربت الخیمة و ضربت القاعدة.
و الیبس علی ما ذکره الراغب- المکان الذی کان فیه ماء ثم ذهب، و الدرک بفتحتین تبعة الشی‌ء، و فی نسبة الغشیان إلی ما الموصولة المبهمة و جعله صلة لها أیضا من تمثیل هول الموقف ما لا یخفی، قیل: و فی قوله: «وَ أَضَلَّ فِرْعَوْنُ قَوْمَهُ وَ ما هَدی تکذیب لقول فرعون لقومه فیما خاطبهم: «وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ» المؤمن:
29، و علی هذا فقوله: «وَ ما هَدی لیس تأکیدا و تکرارا لمعنی قوله: «وَ أَضَلَّ فِرْعَوْنُ قَوْمَهُ».



(بحث روائی)

فی نهج البلاغة، قال (ع): لم یوجس موسی خیفة علی نفسه- بل أشفق من غلبة الجهال و دول الضلال.
أقول: معناه ما قدمناه فی تفسیر الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن جندب بن عبد الله البجلی 
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قال: قال رسول الله ص: إذا أخذتم الساحر فاقتلوه. ثم قرأ: «وَ لا یُفْلِحُ السَّاحِرُ حَیْثُ أَتی ، قال: لا یأمن حیث وجد.
أقول: و فی انطباق المعنی المذکور فی الحدیث علی الآیة بما لها من السیاق خفاء.
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اشارة

یا بَنِی إِسْرائِیلَ قَدْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ عَدُوِّکُمْ وَ واعَدْناکُمْ جانِبَ الطُّورِ الْأَیْمَنَ وَ نَزَّلْنا عَلَیْکُمُ الْمَنَّ وَ السَّلْوی (80) کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ وَ لا تَطْغَوْا فِیهِ فَیَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبِی وَ مَنْ یَحْلِلْ عَلَیْهِ غَضَبِی فَقَدْ هَوی (81) وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی (82) وَ ما أَعْجَلَکَ عَنْ قَوْمِکَ یا مُوسی (83) قالَ هُمْ أُولاءِ عَلی أَثَرِی وَ عَجِلْتُ إِلَیْکَ رَبِّ لِتَرْضی (84)
قالَ فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ مِنْ بَعْدِکَ وَ أَضَلَّهُمُ السَّامِرِیُّ (85) فَرَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً قالَ یا قَوْمِ أَ لَمْ یَعِدْکُمْ رَبُّکُمْ وَعْداً حَسَناً أَ فَطالَ عَلَیْکُمُ الْعَهْدُ أَمْ أَرَدْتُمْ أَنْ یَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّکُمْ فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی (86) قالُوا ما أَخْلَفْنا مَوْعِدَکَ بِمَلْکِنا وَ لکِنَّا حُمِّلْنا أَوْزاراً مِنْ زِینَةِ الْقَوْمِ فَقَذَفْناها فَکَذلِکَ أَلْقَی السَّامِرِیُّ (87) فَأَخْرَجَ لَهُمْ عِجْلاً جَسَداً لَهُ خُوارٌ فَقالُوا هذا إِلهُکُمْ وَ إِلهُ مُوسی فَنَسِیَ (88) أَ فَلا یَرَوْنَ أَلاَّ یَرْجِعُ إِلَیْهِمْ قَوْلاً وَ لا یَمْلِکُ لَهُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً (89)
وَ لَقَدْ قالَ لَهُمْ هارُونُ مِنْ قَبْلُ یا قَوْمِ إِنَّما فُتِنْتُمْ بِهِ وَ إِنَّ رَبَّکُمُ الرَّحْمنُ فَاتَّبِعُونِی وَ أَطِیعُوا أَمْرِی (90) قالُوا لَنْ نَبْرَحَ عَلَیْهِ عاکِفِینَ حَتَّی یَرْجِعَ إِلَیْنا مُوسی (91) قالَ یا هارُونُ ما مَنَعَکَ إِذْ رَأَیْتَهُمْ ضَلُّوا (92) أَلاَّ تَتَّبِعَنِ أَ فَعَصَیْتَ أَمْرِی (93) قالَ یَا بْنَ أُمَّ لا تَأْخُذْ بِلِحْیَتِی وَ لا بِرَأْسِی إِنِّی خَشِیتُ أَنْ تَقُولَ فَرَّقْتَ بَیْنَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لَمْ تَرْقُبْ قَوْلِی (94)
قالَ فَما خَطْبُکَ یا سامِرِیُّ (95) قالَ بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ فَقَبَضْتُ قَبْضَةً مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ فَنَبَذْتُها وَ کَذلِکَ سَوَّلَتْ لِی نَفْسِی (96) قالَ فَاذْهَبْ فَإِنَّ لَکَ فِی الْحَیاةِ أَنْ تَقُولَ لا مِساسَ وَ إِنَّ لَکَ مَوْعِداً لَنْ تُخْلَفَهُ وَ انْظُرْ إِلی إِلهِکَ الَّذِی ظَلْتَ عَلَیْهِ عاکِفاً لَنُحَرِّقَنَّهُ ثُمَّ لَنَنْسِفَنَّهُ فِی الْیَمِّ نَسْفاً (97) إِنَّما إِلهُکُمُ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ وَسِعَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً (98)
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(بیان)

الفصل الأخیر من قصة موسی (ع) الموردة فی السورة یعد سبحانه فیه جملا من مننه علی بنی إسرائیل کإنجائهم من عدوهم و مواعدتهم جانب الطور الأیمن و إنزال المن و السلوی علیهم، و یختمه بذکر قصة السامری و إضلاله القوم بعبادة العجل و للقصة اتصال بمواعدة الطور.
و هذا الجزء من الفصل- و فیه بیان تعرض بنی إسرائیل لغضبه تعالی- هو
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المقصود بالأصالة من هذا الفصل و لذا فصل فیه القول و لم یبین غیره إلا بإشارة و إجمال.
قوله تعالی: «یا بَنِی إِسْرائِیلَ قَدْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ عَدُوِّکُمْ» إلی آخر الآیة کأن الکلام بتقدیر القول أی قلنا یا بنی إسرائیل و قوله: «قَدْ أَنْجَیْناکُمْ مِنْ عَدُوِّکُمْ» المراد به فرعون أغرقه الله و أنجی بنی إسرائیل منه بعد طول المحنة.
و قوله: «وَ واعَدْناکُمْ جانِبَ الطُّورِ الْأَیْمَنَ» بنصب أیمن علی أنه صفة جانب و لعل المراد بهذه المواعدة مواعدة موسی أربعین لیلة لإنزال التوراة و قد مرت القصة فی سورة البقرة و غیرها و کذا قصة إنزال المن و السلوی.
و قوله: «کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ» إباحة فی صورة الأمر و إضافة الطیبات إلی «ما رَزَقْناکُمْ» من إضافة الصفة إلی الموصوف إذ لا معنی لأن ینسب الرزق إلی نفسه ثم یقسمه إلی طیب و غیره کما یؤیده قوله فی موضع آخر: «وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ» الجاثیة: 16.
قوله: «وَ لا تَطْغَوْا فِیهِ فَیَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبِی» ضمیر فیه راجع إلی الأکل المتعلق بالطیبات و ذلک بکفران النعمة و عدم أداء شکره کما قالوا: «یا مُوسی لَنْ نَصْبِرَ عَلی طَعامٍ واحِدٍ فَادْعُ لَنا رَبَّکَ یُخْرِجْ لَنا مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ مِنْ بَقْلِها وَ قِثَّائِها وَ فُومِها وَ عَدَسِها وَ بَصَلِها» البقرة: 61.
و قوله: «فَیَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبِی» أی یجب غضبی و یلزم من حل الدین یحل من باب ضرب إذا وجب أداؤه، و الغضب من صفاته تعالی الفعلیة مصداقه إرادته تعالی إصابة المکروه للعبد بتهیئة الأسباب لذلک عن معصیة عصاها.
و قوله: «وَ مَنْ یَحْلِلْ عَلَیْهِ غَضَبِی فَقَدْ هَوی أی سقط من الهوی بمعنی السقوط و فسر بالهلاک.
قوله تعالی: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی وعد بالرحمة المؤکدة عقیب الوعید الشدید و لذا وصف نفسه بکثرة المغفرة فقال: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ» و لم یقل: و أنا غافر أو سأغفر.
و التوبة و هی الرجوع کما تکون عن المعصیة إلی الطاعة کذلک تکون من الشرک إلی التوحید، و الإیمان أیضا کما یکون بالله کذلک یکون بآیات الله من 
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أنبیائه و رسله و کل حکم جاءوا به من عند الله تعالی، و قد کثر استعمال الإیمان فی القرآن فی کل من المعنیین کما کثر استعمال التوبة فی کل من المعنیین المذکورین و بنو إسرائیل کما تلبسوا بمعاصی فسقوا بها کذلک تلبسوا بالشرک کعبادة العجل و علی هذا فلا موجب لصرف الکلام عن ظاهر إطلاقه فی التوبة عن الشرک و المعصیة جمیعا و الإیمان بالله و آیاته و کذلک إطلاقه بالنسبة إلی التائبین و المؤمنین من بنی إسرائیل و غیرهم و إن کان بنو إسرائیل مورد الخطاب فإن الصفات الإلهیة کالمغفرة لا تختص بقوم دون قوم.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- و إنی لکثیر المغفرة لکل إنسان تاب و آمن سواء تاب عن شرک أو عن معصیة و سواء آمن بی أو بآیاتی من رسلی، أو ما جاءوا به من أحکامی بأن یندم علی ما فعل و یعمل عملا صالحا بتبدیل المخالفة و التمرد فیما عصی فیه بالطاعة فیه و هو المحقق لأصل معنی الرجوع من شی‌ء و قد مر تفصیل القول فیه فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ» النساء: 17، فی الجزء الرابع من الکتاب.
و أما قوله: «ثُمَّ اهْتَدی فالاهتداء یقابل الضلال کما یشهد به قوله تعالی:
«مَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها»: الإسراء: 15، و قوله:
«لا یَضُرُّکُمْ مَنْ ضَلَّ إِذَا اهْتَدَیْتُمْ»: المائدة: 105، فهل المراد أن لا یضل فی نفس ما تاب فیه بأن یعود إلی المعصیة ثانیا فیفید أن التوبة عن ذنب إنما تنفع بالنسبة إلی ما اقترفه قبل التوبة و لا تکفی عنه لو عاد إلیه ثانیا أو المراد أن لا یضل فی غیره فیفید أن المغفرة إنما تنفعه بالنسبة إلی المعصیة التی تاب عنها و بعبارة أخری إنما تنفعه نفعا تاما إذا لم یضل فی غیره من الأعمال، أو المراد ما یعم المعنیین؟.
ظاهر العطف بثم أن یکون المراد هو المعنی الأول فیفید معنی الثبات و الاستقامة علی التوبة فیعود إلی اشتراط الإصلاح الذی هو مذکور فی عدة من الآیات کقوله:
«إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ:» آل عمران: 89 النور- 5.
لکن یبقی علی الآیة بهذا المعنی أمران: أحدهما نکتة التعبیر بالغفار بصیغة المبالغة الدالة علی الکثرة فما معنی کثرة مغفرته تعالی لمن اقترف ذنبا واحدا ثم تاب؟
و ثانیهما أن لازمها أن یکون من خالف حکما من أحکامه کافرا به و إن اعترف بأنه 
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من عند الله و إنما یعصیه اتباعا للهوی لا ردا للحکم اللهم إلا أن یقال إن الآیة لاشتمالها علی قوله «تابَ وَ آمَنَ» إنما تشمل المشرک أو الراد لحکم من أحکام الله و هو کما تری.
فیمکن أن یقال: إن المراد بالتوبة و الإیمان التوبة من الشرک و الإیمان بالله کما أن المعنیین هما المرادان فی أغلب المواضع من کلامه التی ذکر التوبة و الإیمان فیها معا، و علی هذا کان المراد من قوله: «وَ عَمِلَ صالِحاً» الطاعة لأحکامه تعالی بالائتمار لأوامره و الانتهاء عن نواهیه، و یکون معنی الآیة أن من تاب من الشرک و آمن بالله و أتی بما کلف به من أحکامه فإنی کثیر المغفرة لسیئاته أغفر له زلة بعد زلة فتکثر المغفرة لکثرة مواردها.
و قد ذکر تعالی نظیر المعنی و هو مغفرة السیئات فی قوله: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ النساء: 31.
فقوله: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» ینطبق علی آیة النساء و یبقی فیه شرط زائد یقید حکم المغفرة و هو مدلول قوله: «ثُمَّ اهْتَدی و هو الاهتداء إلی الطریق و یظهر أن المغفرة إنما یسمح بها للمؤمن العامل بالصالحات إذا قصد ذلک من طریقه و دخل علیه من بابه.
و لا نجد فی کلامه تعالی ما یقید الإیمان بالله و العمل الصالح فی تأثیره و قبوله عند الله إلا الإیمان بالرسول بمعنی التسلیم له و طاعته فی خطیر الأمور و یسیرها و أخذ الدین عنه و سلوک الطریق التی یخطها و اتباعه من غیر استبداد و ابتداع یئول إلی اتباع خطوات الشیطان و بالجملة ولایته علی المؤمنین فی دینهم و دنیاهم فقد شرع الله تعالی ولایته و فرض طاعته و أوجب الأخذ عنه و التأسی به فی آیات کثیرة جدا لا حاجة إلی إیرادها و لا مجال لاستقصائها فالنبی أولی بالمؤمنین من أنفسهم.
و کان جل بنی إسرائیل علی إیمانهم بالله سبحانه و تصدیقهم رسالة موسی و هارون متوقفین فی ولایتهما أو کالمتوقف کما هو صریح عامة قصصهم فی کتاب الله و لعل هذا هو الوجه فی وقوع الآیة- وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی بعد نهیهم عن الطغیان و تخویفهم من غضب الله.
فقد تبین أن المراد بالاهتداء فی الآیة علی ما یهدی إلیه سائر الآیات هو الإیمان 
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بالرسول باتباعه فی أمر الدین و الدنیا و بعبارة أخری هو الاهتداء إلی ولایته.
و بذلک یظهر حال ما قیل فی تفسیر قوله: «ثُمَّ اهْتَدی فقد قیل: الاهتداء لزوم الإیمان و الاستمرار علیه ما دامت الحیاة، و قیل: أن لا یشک ثانیا فی إیمانه، و قیل: الأخذ بسنة النبی و عدم سلوک سبیل البدعة، و قیل: الاهتداء هو أن یعلم أن لعمله ثوابا یجزی علیه، و قیل: هو تطهیر القلب من الأخلاق الذمیمة، و قیل: هو حفظ العقیدة من أن تخالف الحق فی شی‌ء فإن الاهتداء بهذا الوجه غیر الإیمان و غیر العمل، و المطلوب علی جمیع هذه الأقوال تفسیر الاهتداء بمعنی لا یرجع إلی الإیمان و العمل الصالح غیر أن الذی ذکروه لا دلیل علی شی‌ء من ذلک.
قوله تعالی: «وَ ما أَعْجَلَکَ عَنْ قَوْمِکَ یا مُوسی إلی قوله- لِتَرْضی حکایة مکالمة وقعت بینه تعالی و بین موسی (ع) فی میعاد الطور الذی نزلت علیه فیه التوراة کما قص فی سورة الأعراف تفصیلا.
و ظاهر السیاق أنه سؤال عن السبب الذی أوجب لموسی أن یستعجل عن قومه فیحضر میعاد الطور قبلهم کأنه کان المترقب أن یحضروا الطور جمیعا فتقدم علیهم موسی فی الحضور و خلفهم فقیل له: «وَ ما أَعْجَلَکَ عَنْ قَوْمِکَ یا مُوسی فقال: «هُمْ أُولاءِ عَلی أَثَرِی» أی إنهم لسائرون علی أثری و سیلحقون بی عن قریب «وَ عَجِلْتُ إِلَیْکَ رَبِّ لِتَرْضی أی و السبب فی عجلی هو أن أحصل رضاک یا رب.
و الظاهر أن المراد بالقوم و قد ذکر أنهم علی أثره هم السبعون رجلا الذین اختارهم لمیقات ربه، فإن ظاهر تخلیفه هارون علی قومه بعده و سائر جهات القصة و قوله بعد: «أَ فَطالَ عَلَیْکُمُ الْعَهْدُ» أنه لم یکن من القصد أن یحضر بنو إسرائیل کلهم الطور.
و هذا الخطاب یمکن أن یخاطب به موسی (ع) فی بدء حضوره فی میعاد الطور کما یمکن أن یخاطب فی أواخر عهده به فإن السؤال عن العجل غیر نفس العجل الذی یقارن المسیر و اللقاء و إذا لم یکن السؤال فی بدء الورود و الحضور استقام قوله بعد:
«فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ مِنْ بَعْدِکَ» إلخ، بناء علی أن الفتنة کانت بعد استبطائهم غیبة موسی علی ما فی الآثار و لا حاجة إلی تمحلاتهم فی توجیه الآیات.
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قوله تعالی: «قالَ فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ مِنْ بَعْدِکَ وَ أَضَلَّهُمُ السَّامِرِیُّ» الفتنة الامتحان و الاختبار و نسبة الإضلال إلی السامری- و هو الذی سبک العجل و أخرجه لهم فعبدوه و ضلوا- لأنه أحد أسبابه العاملة فیه.
و الفاء فی قوله: «فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ» للتعلیل یعلل به ما یفهم من سابق الکلام فإن المفهوم من قول موسی: «هُمْ أُولاءِ عَلی أَثَرِی» أن قومه علی حسن حال لم یحدث فیهم ما یوجب قلقا فکأنه قیل: لا تکن واثقا علی ما خلفتهم فیه فإنا قد فتناهم فضلوا.
و قوله: «قَوْمِکَ» من وضع الظاهر موضع المضمر و لعل المراد غیر المراد به فی الآیة السابقة بأن یکون ما هاهنا عامة القوم و ما هناک السبعون رجلا الذین اختارهم موسی للمیقات.
قوله تعالی: «فَرَجَعَ مُوسی إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً- إلی قوله- فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی» الغضبان صفة مشبهة من الغضب، و کذا الأسف من الأسف بفتحتین و هو الحزن و شدة الغضب، و الموعد الوعد، و إخلافهم موعده هو ترکهم ما وعدوه من حسن الخلافة بعده حتی یرجع إلیهم، و یؤیده قوله فی موضع آخر: «بِئْسَما خَلَفْتُمُونِی مِنْ بَعْدِی».
و المعنی: فرجع موسی إلی قومه و الحال أنه غضبان شدید الغضب- أو حزین- و أخذ یلومهم علی ما فعلوا، قال یا قوم أ لم یعدکم ربک وعدا حسنا- و هو أن ینزل علیهم التوراة فیها حکم الله و فی الأخذ بها سعادة دنیاهم و أخراهم- أو وعده تعالی أن ینجیهم من عدوهم و یمکنهم فی الأرض و یخصهم بنعمه العظام «أَ فَطالَ عَلَیْکُمُ الْعَهْدُ» و هو مدة مفارقة موسی إیاهم حتی یکونوا آیسین من رجوعه فیختل النظم بینهم «أَمْ أَرَدْتُمْ أَنْ یَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّکُمْ» فطغوتم بالکفر به بعد الإیمان و عبدتم العجل «فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی» و ترکتم ما وعدتمونی من حسن الخلافة بعدی.
و ربما قیل فی معنی قوله: «فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی» بعض معان أخر:
کقول بعضهم إن إخلافهم موعده أنه أمرهم أن یلحقوا به فترکوا المسیر علی أثره، و قول بعضهم هو أنه أمرهم بطاعة هارون بعده إلی أن یرجع إلیهم فخالفوه 
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إلی غیر ذلک.
قوله تعالی: «قالُوا ما أَخْلَفْنا مَوْعِدَکَ بِمَلْکِنا» إلی آخر الآیة الملک بالفتح فالسکون مصدر ملک یملک و کأن المراد بقولهم: «ما أَخْلَفْنا مَوْعِدَکَ بِمَلْکِنا» ما خالفناک و نحن نملک من أمرنا شیئا- کما قیل- و من الممکن أن یکون المراد أنا لم نصرف فی صوغ العجل شیئا من أموالنا حتی نکون قاصدین لهذا الأمر متعمدین فیه و لکن کنا حاملین لأثقال من حلی القوم فطرحناها فأخذها السامری و ألقاها فی النار فأخرج العجل.
و الأوزار جمع وزر و هو الثقل، و الزینة الحلی کالعقد و القرط و السوار و القذف و الإلقاء و النبذ متقاربة معناها الطرح و الرمی.
و معنی قوله: «وَ لکِنَّا حُمِّلْنا أَوْزاراً» إلخ لکن کانت معنا أثقال من زینة القوم و لعل المراد به قوم فرعون- فطرحناها فکذلک ألقی السامری- ألقی ما طرحناها فی النار أو ألقی ما عنده کما ألقینا ما عندنا مما حملنا- فأخرج العجل.
قوله تعالی: «فَأَخْرَجَ لَهُمْ عِجْلًا جَسَداً لَهُ خُوارٌ فَقالُوا هذا إِلهُکُمْ وَ إِلهُ مُوسی فَنَسِیَ» فی لفظ الإخراج دلالة علی أن کیفیة صنع العجل کانت خفیة علی الناس فی غیر مرأی منهم حتی فاجأهم بإظهاره و إراءته، و الجسد هو الجثة التی لا روح فیه فلا یطلق الجسد علی ذی الروح البتة، و فیه دلیل علی أن العجل لم یکن له روح و لا فیه شی‌ء من الحیاة، و الخوار بضم الخاء صوت العجل.
و ربما أخذ قوله: «فَکَذلِکَ أَلْقَی السَّامِرِیُّ فَأَخْرَجَ لَهُمْ» إلخ کلاما مستقلا إما من کلام الله سبحانه باختتام کلام القوم فی قولهم: «فَقَذَفْناها» و إما من کلام القوم و علی هذا فضمیر «قالُوا» لبعض القوم و ضمیر «فَأَخْرَجَ لَهُمْ» لبعض آخر کما هو ظاهر.
و ضمیر «فَنَسِیَ» قیل: لموسی و المعنی قالوا هذا إلهکم و إله موسی فنسی موسی إلهه هذا و هو هنا و ذهب یطلبه فی الطور و قیل: الضمیر للسامری و المراد به نسیانه تعالی بعد ذکره و الإیمان به أی نسی السامری ربه فأتی بما أتی و أضل القوم.
و ظاهر قوله: «فَقالُوا هذا إِلهُکُمْ وَ إِلهُ مُوسی حیث نسب القول إلی الجمع أنه کان مع السامری فی هذا الأمر من یساعده.
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قوله تعالی: «أَ فَلا یَرَوْنَ أَلَّا یَرْجِعُ إِلَیْهِمْ قَوْلًا وَ لا یَمْلِکُ لَهُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» توبیخ لهم حیث عبدوه و هم یرون أنه لا یرجع قولا بأن یستجیب لمن یدعوه، و لا یملک لهم ضرا فیدفعه عنهم و لا نفعا بأن یجلبه و یوصله إلیهم، و من ضروریات عقولهم أن الرب یجب أن یستجیب لمن دعاه لدفع ضر أو لجلب نفع و أن یملک الضر و النفع لمربوبه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ قالَ لَهُمْ هارُونُ مِنْ قَبْلُ یا قَوْمِ إِنَّما فُتِنْتُمْ بِهِ وَ إِنَّ رَبَّکُمُ الرَّحْمنُ فَاتَّبِعُونِی وَ أَطِیعُوا أَمْرِی» تأکید لتوبیخهم و زیادة تقریر لجرمهم، و المعنی: أنهم مضافا إلی عدم تذکرهم بما تذکرهم به ضرورة عقولهم و عدم انتهائهم عن عبادة العجل إلی البصر و العقل لم یعتنوا بما قرعهم من طریق السمع أیضا، فلقد قال لهم نبیهم هارون إنه فتنة فتنوا به و إن ربهم الرحمن عز اسمه و إن من الواجب علیهم أن یتبعوه و یطیعوا أمره.
فردوا علی هارون قائلین: لن نبرح و لن نزال علیه عاکفین أی ملازمین لعبادته حتی یرجع إلینا موسی فنری ما ذا یقول فیه و ما ذا یأمرنا به.
قوله تعالی: «قالَ یا هارُونُ ما مَنَعَکَ إِذْ رَأَیْتَهُمْ ضَلُّوا أَلَّا تَتَّبِعَنِ أَ فَعَصَیْتَ أَمْرِی» رجع (ع) بعد تکلیم القوم فی أمر العجل إلی تکلیم أخیه هارون إذ هو أحد المسئولین الثلاثة فی هذه المحنة استخلفه علیهم و أوصاه حین کان یوادعه قائلا: «اخْلُفْنِی فِی قَوْمِی وَ أَصْلِحْ وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ».
و کأن قوله: «مَنَعَکَ» مضمن معنی دعاک أی ما دعاک، إلی أن لا تتبعن مانعا لک عن الاتباع أو ما منعک داعیا لک إلی عدم اتباعی فهو نظیر قوله: «قالَ ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ»: الأعراف: 12.
و المعنی: قال موسی معاتبا لهارون: ما منعک عن اتباع طریقتی و هو منعهم عن الضلال و الشدة فی جنب الله أ فعصیت أمری أن تتبعنی و لا تتبع سبیل المفسدین؟.
قوله تعالی: «قالَ یَا بْنَ أُمَّ لا تَأْخُذْ بِلِحْیَتِی وَ لا بِرَأْسِی» إلخ، «یَا بْنَ أُمَّ» أصله یا بن أمی و هی کلمة استرحام و استرآف قالها لإسکات غضب موسی، و یظهر من قوله:
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«لا تَأْخُذْ بِلِحْیَتِی وَ لا بِرَأْسِی» إنه أخذ بلحیته و رأسه غضبا لیضربه کما أخبر به فی موضع آخر: «وَ أَخَذَ بِرَأْسِ أَخِیهِ یَجُرُّهُ إِلَیْهِ» الأعراف: 150.
و قوله: «إِنِّی خَشِیتُ أَنْ تَقُولَ فَرَّقْتَ بَیْنَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لَمْ تَرْقُبْ قَوْلِی» تعلیل لمحذوف یدل علیه اللفظ و محصله لو کنت مانعتهم عن عبادة العجل و قاومتهم بالغة ما بلغت لم یطعنی إلا بعض القوم و أدی ذلک إلی تفرقهم فرقتین: مؤمن مطیع، و مشرک عاص، و کان فی ذلک إفساد حال القوم بتبدیل اتحادهم و اتفاقهم الظاهر تفرقا و اختلافا و ربما انجر إلی قتال و قد کنت أمرتنی بالإصلاح إذ قلت لی: «أَصْلِحْ وَ لا تَتَّبِعْ سَبِیلَ الْمُفْسِدِینَ» فخشیت أن تقول حین رجعت و شاهدت ما فیه القوم من التفرق و التحزب:
فرقت بین بنی إسرائیل و لم ترقب قولی. هذا ما اعتذر به هارون و قد عذره موسی و دعا له و لنفسه کما فی سورة الأعراف بقوله: «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِأَخِی وَ أَدْخِلْنا فِی رَحْمَتِکَ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ» الأعراف: 151.
قوله تعالی: «قالَ فَما خَطْبُکَ یا سامِرِیُّ» رجوع منه (ع) بعد الفراغ من تکلیم أخیه إلی تکلیم السامری و هو أحد المسئولین الثلاثة و هو الذی أضل القوم.
و الخطب الأمر الخطیر الذی یهمک، یقول: ما هذا الأمر العظیم الذی جئت به؟.
قوله تعالی: «قالَ بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ فَقَبَضْتُ قَبْضَةً مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ فَنَبَذْتُها وَ کَذلِکَ سَوَّلَتْ لِی نَفْسِی» قال الراغب فی المفردات،: البصر یقال للجارحة الناظرة نحو قوله: «کَلَمْحِ الْبَصَرِ» «وَ إِذْ زاغَتِ الْأَبْصارُ» و للقوة التی فیها، و یقال لقوة القلب المدرکة بصیرة و بصر نحو قوله: «فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ» و قال:
«ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی و جمع البصر أبصار و جمع البصیرة بصائر، قال تعالی:
«فَما أَغْنی عَنْهُمْ سَمْعُهُمْ وَ لا أَبْصارُهُمْ» و لا یکاد یقال للجارحة: بصیرة، و یقال من الأول: أبصرت، و من الثانی: أبصرته و بصرت به، و قلما یقال فی الحاسة بصرت إذا لم تضامه رؤیة القلب. انتهی.
و قوله: «فَقَبَضْتُ قَبْضَةً» قیل: إن القبضة مصدر بمعنی اسم المفعول و أورد علیه أن المصدر إذا استعمل کذلک لم تلحق به التاء، یقال: هذه حلة نسج الیمن،
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و لا یقال: نسجه الیمن، فالمتعین حمله فی الآیة علی أنه مفعول مطلق. و رد بأن الممنوع لحوق التاء الدالة علی التحدید و المرة لا علی مجرد التأنیث کما هنا، و فیه أن کون التاء هنا للتأنیث لا دلیل علیه فهو مصادرة.
و قوله: «مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ» الأثر شکل قدم المارة علی الطریق بعد المرور، و الأصل فی معناه ما بقی من الشی‌ء بعده بوجه بحیث یدل علیه کالبناء أثر البانی و المصنوع أثر الصانع و العلم أثر العالم و هکذا، و من هذا القبیل أثر الأقدام علی الأرض من المارة.
و الرسول هو الذی یحمل رسالة و قد أطلق فی القرآن علی الرسول البشری الذی یحمل رسالة الله تعالی إلی الناس و أطلق بهذه اللفظة علی جبریل ملک الوحی، قال تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ» التکویر: 19، و کذا أطلق لجمع من الملائکة الرسل کقوله: «بَلی وَ رُسُلُنا لَدَیْهِمْ یَکْتُبُونَ» الزخرف: 80، و قال أیضا فی الملائکة:
«جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا أُولِی أَجْنِحَةٍ»: فاطر: 1.
و الآیة تتضمن جواب السامری عما سأله موسی (ع) بقوله: «فَما خَطْبُکَ یا سامِرِیُّ» و هو سؤال عن حقیقة ذاک الأمر العظیم الذی أتی به و ما حمله علی ذلک، و السیاق یشهد علی أن قوله: «وَ کَذلِکَ سَوَّلَتْ لِی نَفْسِی» جوابه عن السبب الذی دعاه إلیه و حمله علیه و أن تسویل نفسه هو الباعث له إلی فعل ما فعل و أما بیان حقیقة ما صنع فهو الذی یشیر إلیه بقوله: «بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ فَقَبَضْتُ قَبْضَةً مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ» و لا نجد فی کلامه تعالی فی هذه القصة و لا فیما یرتبط بها فی الجملة ما یوضح المراد منه و لذا اختلفوا فی تفسیره.
ففسره الجمهور وفاقا لبعض الروایات الواردة فی القصة أن السامری رأی جبریل و قد نزل علی موسی للوحی أو رآه و قد نزل راکبا علی فرس من الجنة قدام فرعون و جنوده حین دخلوا البحر فأغرقوا فأخذ قبضة من تراب أثر قدمه أو أثر حافر فرسه و من خاصة هذا التراب أنه لا یلقی علی شی‌ء إلا حلت فیه الحیاة و دخلت فیه الروح فحفظ التراب حتی إذا صنع العجل ألقی فیه من التراب فحیی و تحرک و خار.
فالمراد بقوله: «بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ» إبصاره جبریل حین نزل راجلا أو
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راکبا رآه و عرفه و لم یره غیره من بنی إسرائیل، و بقوله: «فَقَبَضْتُ قَبْضَةً مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ فَنَبَذْتُها» فقبضت قبضة من تراب أثر جبریل أو من تراب أثر فرس جبریل- و المراد بالرسول جبریل- فنبذتها أی ألقیت القبضة علی الحلی المذاب فحیی العجل فکان له خوار!.
و أعظم ما یرد علیه مخالفة هذه الروایات- و ستوافیک فی البحث الروائی التالی- للکتاب فإن کلامه تعالی ینص علی أن العجل کان جسدا له خوار و الجسد هو الجثة التی لا روح لها و لا حیاة فیها، و لا یطلق علی الجسم ذی الروح و الحیاة البتة.
مضافا إلی ما أوردوه من وجوه الإشکال علی الروایات مما سیجی‌ء نقله فی البحث الروائی الآتی.
و نقل عن أبی مسلم فی تفسیر الآیة أنه قال لیس فی القرآن تصریح بهذا الذی ذکروه، و هنا وجه آخر و هو أن یکون المراد بالرسول موسی (ع) و أثره سنته و رسمه الذی أمر به و درج علیه فقد یقول الرجل فلان یقفو أثر فلان و یقتص أثره إذا کان یمتثل رسمه.
و تقریر الآیة علی ذلک أن موسی (ع) لما أقبل علی السامری باللوم و المسألة عن الأمر الذی دعاه إلی إضلال القوم بالعجل قال: بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ أی عرفت أن الذی علیه القوم لیس بحق و قد کنت قبضت قبضة من أثرک أی شیئا من دینک فنبذتها أی طرحتها و لم أتمسک بها و تعبیره عن موسی بلفظ الغائب علی نحو قول من یخاطب الأمیر: ما قول الأمیر فی کذا؟ و یکون إطلاق الرسول منه علیه نوعا من التهکم حیث کان کافرا مکذبا به علی حد قوله تعالی حکایة عن الکفرة: «یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ» انتهی و من المعلوم أن خوار العجل علی هذا الوجه کان لسبب صناعی بخلاف الوجه السابق.
و فیه أن سیاق الآیة یشهد علی تفرع النبذ علی القبض و القبض علی البصر و لازم ما ذکره تفرع النبذ علی البصر و البصر علی القبض فلو کان ما ذکره حقا کان من الواجب أن یقال: بصرت بما لم یبصروا به فنبذت ما قبضته من أثر الرسول أو یقال:
قبضت قبضة من أثر الرسول فبصرت بما لم یبصروا به فنبذتها.
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و ثانیا: أن لازم توجیهه أن یکون قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ سَوَّلَتْ لِی نَفْسِی» إشارة إلی سبب عمل العجل و جوابا عن مسألة موسی «فَما خَطْبُکَ»؟ و محصله أنه إنما سواه لتسویل من نفسه أن یضل الناس فیکون مدلول صدر الآیة أنه لم یکن موحدا و مدلول ذیلها أنه لم یکن وثنیا فلا موحد و لا وثنی مع أن المحکی من قول موسی بعد:
«وَ انْظُرْ إِلی إِلهِکَ الَّذِی ظَلْتَ عَلَیْهِ عاکِفاً لَنُحَرِّقَنَّهُ» إلخ إنه کان وثنیا.
و ثالثا أن التعبیر عن موسی و هو مخاطب بلفظ الغائب بعید.
و یمکن أن یتصور للآیة معنی آخر بناء علی ما ذکره بعضهم أن أوزار الزینة التی حملوها کانت حلی ذهب من القبط أمرهم موسی أن یحملوها و کانت لموسی أو منسوبة إلیه و هو المراد بأثر الرسول فالسامری یصف ما صنعه بأنه کان ذا بصیرة فی أمر الصباغة و التقلیب یحسن من صنعة التماثیل ما لا علم للقوم به فسولت له نفسه أن یعمل لهم تمثال عجل من ذهب فأخذ و قبض قبضة من أثر الرسول و هو الحلی من الذهب فنبذها و طرحها فی النار و أخرج لهم عجلا جسدا له خوار، و کان خواره لدخول الهواء فی فراغ جوفه و خروجه من فیه علی ضغطة بتعبئة صناعیة. هذا.
و یبقی الکلام علی التعبیر عن موسی و هو یخاطبه بالرسول، و علی تسمیة حلی القوم أثر الرسول، و علی تسمیة عمل العجل و کان یعبده تسویلا نفسانیا.
قوله تعالی: «قالَ فَاذْهَبْ فَإِنَّ لَکَ فِی الْحَیاةِ أَنْ تَقُولَ لا مِساسَ وَ إِنَّ لَکَ مَوْعِداً لَنْ تُخْلَفَهُ» هذه مجازاة له من موسی (ع) بعد ثبوت الجرم.
فقوله: «قالَ فَاذْهَبْ» قضاء بطرده عن المجتمع بحیث لا یخالط القوم و لا یمس أحدا و لا یمسه أحد بأخذ أو عطاء أو إیواء أو صحبة أو تکلیم و غیر ذلک من مظاهر الاجتماع الإنسانی و هو من أشق أنواع العذاب، و قوله: «فَإِنَّ لَکَ فِی الْحَیاةِ أَنْ تَقُولَ لا مِساسَ»- و محصله أنه تقرر و حق علیک أن تعیش فردا ما دمت حیا- کنایة عن تحسره المداوم من الوحدة و الوحشة.
و قیل: إنه دعاء من موسی علیه و أنه ابتلی إثر دعائه بمرض عقام لا یقترب منه أحد إلا حمی حمی شدیدة فکان یقول لمن اقترب منه: لا مساس لا مساس، و قیل:
ابتلی بوسواس فکان یتوحش و یفر من کل من یلقاه و ینادی لا مساس و هو وجه حسن لو صح الخبر.
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و قوله: «وَ إِنَّ لَکَ مَوْعِداً لَنْ تُخْلَفَهُ» ظاهره أنه إخبار عن هلاکه فی وقت عینه الله و قضاه قضاء محتوما و یحتمل الدعاء علیه، و قیل: المراد به عذاب الآخرة.
قوله تعالی: «وَ انْظُرْ إِلی إِلهِکَ الَّذِی ظَلْتَ عَلَیْهِ عاکِفاً لَنُحَرِّقَنَّهُ ثُمَّ لَنَنْسِفَنَّهُ فِی الْیَمِّ نَسْفاً» قال فی المجمع،: یقال: نسف فلان الطعام إذا ذرأه بالمنسف لیطیر عنه قشوره. انتهی.
و قوله: «وَ انْظُرْ إِلی إِلهِکَ الَّذِی ظَلْتَ عَلَیْهِ عاکِفاً» أی ظللت و دمت علیه عاکفا لازما، و فیه دلالة علی أنه کان اتخذه إلها له یعبده.
و قوله: «لَنُحَرِّقَنَّهُ ثُمَّ لَنَنْسِفَنَّهُ فِی الْیَمِّ نَسْفاً» أی أقسم لنحرقنه بالنار ثم لنذرینه فی البحر ذروا، و قد استدل بحدیث إحراقه علی أنه کان حیوانا ذا لحم و دم و لو کان ذهبا لم یکن لإحراقه معنی، و هذا یؤید تفسیر الجمهور السابق أنه صار حیوانا ذا روح بإلقاء التراب المأخوذ من أثر جبریل علیه. لکن الحق أنه إنما یدل علی أنه لم یکن ذهبا خالصا لا غیر.
و قد احتمل بعضهم أن یکون لنحرقنه من حرق الحدید إذا برده بالمبرد، و المعنی:
لنبردنه بالمبرد ثم لنذرین برادته فی البحر و هذا أنسب.
قوله تعالی: «إِنَّما إِلهُکُمُ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَسِعَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» الظاهر أنه من تمام کلام موسی (ع) یخاطب به السامری و بنی إسرائیل و قد قرر بکلامه هذا توحده تعالی فی ألوهیته فلا یشارکه فیها غیره من عجل أو أی شریک مفروض، و هو بسیاقه من لطیف الاستدلال فقد استدل فیه بأنه تعالی هو الله علی أنه لا إله إلا هو و بذلک علی أنه لا غیر إلههم.
قیل: و فی قوله: «وَسِعَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» دلالة علی أن المعدوم یسمی شیئا لکونه معلوما و فیه مغالطة فإن مدلول الآیة أن کل ما یسمی شیئا فقد وسعه علمه لا أن کل ما وسعه علمه فهو یسمی شیئا و الذی ینفع المستدل هو الثانی دون الأول.



(بحث روائی)

فی التوحید، بإسناده إلی حمزة بن الربیع عمن ذکره قال: کنت فی مجلس أبی جعفر (ع)- إذ دخل علیه عمرو بن عبید فقال له: جعلت فداک قول الله تبارک و تعالی:
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- «وَ مَنْ یَحْلِلْ عَلَیْهِ غَضَبِی فَقَدْ هَوی ما ذلک الغضب؟ فقال أبو جعفر (ع): هو العقاب یا عمرو- إنه من زعم أن الله عز و جل زال من شی‌ء إلی شی‌ء- فقد وصفه صفة مخلوق، إن الله عز و جل لا یستفزه شی‌ء و لا یغیره.
أقول: و روی ما فی معناه الطبرسی فی الاحتجاج مرسلا.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی لیلی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: إن الله تبارک و تعالی لا یقبل إلا العمل الصالح- و لا یقبل الله إلا الوفاء بالشروط و العهود- فمن وفی لله بشرطه و استعمل ما وصف فی عهده- نال ما عنده و استکمل وعده- إن الله تبارک و تعالی أخبر العباد بطرق الهدی، و شرع لهم فیها المنار، و أخبرهم کیف یسلکون؟ فقال: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی - و قال: «إِنَّما یَتَقَبَّلُ اللَّهُ مِنَ الْمُتَّقِینَ»- فمن اتقی الله فیما أمره- لقی الله مؤمنا بما جاء به محمد ص.
و فی المجمع،: قال أبو جعفر (ع): «ثُمَّ اهْتَدی إلی ولایتنا أهل البیت- فو الله لو أن رجلا عبد الله عمره ما بین الرکن و المقام- ثم مات- و لم یجی‌ء بولایتنا لأکبه الله فی النار علی وجهه:، رواه الحاکم أبو القاسم الحسکانی بإسناده و أورده العیاشی فی تفسیره، بعدة طرق.
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن سدیر عنه (ع) و فی تفسیر القمی، بإسناده عن الحارث بن عمر عنه (ع)
و فی مناقب ابن شهرآشوب، عن أبی الجارود و أبی الصباح الکناسی عن الصادق (ع) و عن أبی حمزة عن السجاد (ع): مثله و لفظه: إلینا أهل البیت.
و المراد بالولایة فی الحدیث ولایة أمر الناس فی دینهم و دنیاهم و هی المرجعیة فی أخذ معارف الدین و شرائعه و فی إدارة أمور المجتمع، و قد کانت للنبی ص کما ینص علیه الکتاب فی أمثال قوله: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ» ثم جعلت لعترته أهل بیته بعده فی الکتاب بمثل آیة الولایة و بما تواتر عنه (ص) من حدیث الثقلین و حدیث المنزلة و نظائرهما.
و الآیة و إن وقعت بین آیات خوطب بها بنو إسرائیل و ظاهرها ذلک لکنها غیر مقیدة بشی‌ء یخصها بهم و یمنع جریانها فی غیرهم فهی جاریة فی غیرهم کما تجری فیهم 
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أما جریانها فیهم فلأن لموسی بما کان إماما فی أمته کان له من سنخ هذه الولایة ما لغیره من الأنبیاء فعلی أمته أن یهتدوا به و یدخلوا تحت ولایته، و أما جریانها فی غیرهم فلأن الآیة عامة غیر خاصة بقوم دون قوم فهی تهدی الناس فی زمن الرسول ص إلی ولایته و بعده إلی ولایة الأئمة من أهل بیته (ع) فالولایة سنخ واحد لها معناها إلی أی من نسبت.
إذ عرفت ما تقدم ظهر لک سقوط ما ذکره الآلوسی فی تفسیر روح المعانی، فإنه بعد ما نقل روایة مجمع البیان، السابقة عن أبی جعفر (ع) قال: و أنت تعلم أن ولایتهم و حبهم رضی الله عنهم مما لا کلام عندنا فی وجوبه لکن حمل الاهتداء فی الآیة علی ذلک مع کونها حکایة لما خاطب الله تعالی به بنی إسرائیل فی زمان موسی (ع) مما یستدعی القول بأنه عز و جل أعلم بنی إسرائیل بأهل البیت و أوجب علیهم ولایتهم إذ ذاک و لم یثبت ذلک فی صحیح الأخبار انتهی موضع الحاجة من کلامه.
و الذی أوقعه فیما وقع فیه تفسیره الولایة بمعنی المحبة ثم أخذه الآیة خاصة ببنی إسرائیل حتی استنتج المعنی الذی ذکره و لیست الولایة فی آیاتها و أخبارها بمعنی المحبة و إنما هی ملک التدبیر و التصرف فی الأمور الذی من شئونه لزوم الاتباع و افتراض الطاعة و هو الذی یدعیه أئمة أهل البیت لأنفسهم و أما المحبة فهی معنی توسعی للولایة بمعناها الحقیقی و من لوازمها العادیة و هی التی تدل علیه بالمطابقة أدلة مودة ذی القربی من آیة أو روایة.
و لولایة أهل البیت (ع) معنی آخر ثالث و هو أن یلی الله أمر عبده فیکون هو المدبر لأموره و المتصرف فی شئونه لإخلاصه فی العبودیة و هذه الولایة هی لله بالأصالة فهو الولی لا ولی غیره و إنما تنسب إلی أهل البیت (ع) لأنهم السابقون الأولون من الأمة فی فتح هذا الباب و هی أیضا من التوسع فی النسبة کما ینسب الصراط المستقیم فی کلامه تعالی إلیه بالأصالة و إلی الذین أنعم الله علیهم من النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین بنوع من التوسع.
فتلخص أن الولایة فی حدیث المجمع، بمعنی ملک التدبیر و أن الآیة الکریمة عامة جاریة فی غیر بنی إسرائیل کما فیهم و أنه (ع) إنما فسر الاهتداء إلی الولایة من جهة
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الآیة فی هذه الأمة و هو المعنی المتعین.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «فَإِنَّا قَدْ فَتَنَّا قَوْمَکَ مِنْ بَعْدِکَ» قال- اختبرناهم بعدک «وَ أَضَلَّهُمُ السَّامِرِیُّ» قال: بالعجل الذی عبدوه.
و کان سبب ذلک أن موسی لما وعده الله أن ینزل علیه التوراة و الألواح إلی ثلاثین یوما أخبر بنی إسرائیل بذلک و ذهب إلی المیقات و خلف أخاه علی قومه، فلما جاء الثلاثون یوما و لم یرجع موسی إلیهم عصوا و أرادوا أن یقتلوا هارون و قالوا: إن موسی کذب و هرب منا، فجاءهم إبلیس فی صورة رجل فقال لهم: إن موسی قد هرب منکم و لا یرجع إلیکم أبدا فاجمعوا لی حلیکم حتی أتخذ لکم إلها تعبدونه.
و کان السامری علی مقدمة قوم موسی یوم أغرق الله فرعون و أصحابه فنظر إلی جبرئیل و کان علی حیوان فی صورة رمکة «1» و کانت کلما وضعت حافرها علی موضع من الأرض تحرک ذلک الموضع فنظر إلیه السامری و کان من خیار أصحاب موسی فأخذ التراب من حافر رمکة جبرئیل و کان یتحرک فصره فی صرة فکان عنده یفتخر به علی بنی إسرائیل فلما جاءهم إبلیس و اتخذوا العجل قال للسامری: هات التراب الذی معک، فجاء به السامری فألقاه فی جوف العجل فلما وقع التراب فی جوفه تحرک و خار و نبت علیه الوبر و الشعر فسجد له بنو إسرائیل و کان عدد الذین سجدوا له سبعین ألفا من بنی إسرائیل فقال لهم هارون کما حکی الله: «یا قَوْمِ إِنَّما فُتِنْتُمْ بِهِ وَ إِنَّ رَبَّکُمُ الرَّحْمنُ فَاتَّبِعُونِی وَ أَطِیعُوا أَمْرِی، قالُوا لَنْ نَبْرَحَ عَلَیْهِ عاکِفِینَ حَتَّی یَرْجِعَ إِلَیْنا مُوسی فهموا بهارون فهرب منهم و بقوا فی ذلک حتی تم میقات موسی أربعین لیلة.
فلما کان یوم عشرة من ذی الحجة أنزل الله علم الألواح فیها التوراة و ما یحتاج إلیه من أحکام السیر و القصص فأوحی الله إلی موسی أنا فتنا قومک من بعدک و أضلهم السامری و عبدوا العجل و له خوار، فقال: یا رب العجل من السامری فالخوار ممن؟
فقال: منی یا موسی، إنی لما رأیتهم قد ولوا عنی إلی العجل أحببت أن أزیدهم فتنة.
«فَرَجَعَ مُوسی کما حکی الله-
______________________________
(1) الکرمة: الفرس تتخذ للنسل.
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إِلی قَوْمِهِ غَضْبانَ أَسِفاً قالَ یا قَوْمِ أَ لَمْ یَعِدْکُمْ رَبُّکُمْ وَعْداً حَسَناً أَ فَطالَ عَلَیْکُمُ الْعَهْدُ أَمْ أَرَدْتُمْ أَنْ یَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبٌ مِنْ رَبِّکُمْ فَأَخْلَفْتُمْ مَوْعِدِی»، ثم رمی بالألواح و أخذ بلحیة أخیه و رأسه یجره إلیه فقال: «ما مَنَعَکَ إِذْ رَأَیْتَهُمْ ضَلُّوا أَلَّا تَتَّبِعَنِ أَ فَعَصَیْتَ أَمْرِی؟» فقال هارون- کما حکی الله-:
«یَا بْنَ أُمَّ لا تَأْخُذْ بِلِحْیَتِی وَ لا بِرَأْسِی إِنِّی خَشِیتُ أَنْ تَقُولَ فَرَّقْتَ بَیْنَ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لَمْ تَرْقُبْ قَوْلِی».
فقال له بنو إسرائیل: «ما أَخْلَفْنا مَوْعِدَکَ بِمَلْکِنا» قال: ما خالفناک «وَ لکِنَّا حُمِّلْنا أَوْزاراً مِنْ زِینَةِ الْقَوْمِ» یعنی من حلیهم «فَقَذَفْناها» قال: التراب الذی جاء به السامری طرحناه فی جوفه. ثم أخرج السامری العجل و له خوار فقال له موسی:
«فَما خَطْبُکَ یا سامِرِیُّ؟» قال السامری: «بَصُرْتُ بِما لَمْ یَبْصُرُوا بِهِ فَقَبَضْتُ قَبْضَةً مِنْ أَثَرِ الرَّسُولِ» یعنی من تحت حافر رمکة جبرئیل فی البحر «فَنَبَذْتُها» أی أمسکتها «وَ کَذلِکَ سَوَّلَتْ لِی نَفْسِی» أی زینت.
فأخرج موسی العجل فأحرقه بالنار و ألقاه فی البحر، ثم قال موسی للسامری:
«فَاذْهَبْ فَإِنَّ لَکَ فِی الْحَیاةِ أَنْ تَقُولَ لا مِساسَ» یعنی ما دمت حیا و عقبک هذه العلامة فیکم قائمة: أن تقول: لا مساس حتی یعرفوا أنکم سامریة فلا یغتر بکم الناس فهم إلی الساعة بمصر و الشام معروفین لا مساس، ثم هم موسی بقتل السامری فأوحی الله إلیه:
لا تقتله یا موسی فإنه سخی، فقال له موسی: «انْظُرْ إِلی إِلهِکَ الَّذِی ظَلْتَ عَلَیْهِ عاکِفاً لَنُحَرِّقَنَّهُ ثُمَّ لَنَنْسِفَنَّهُ فِی الْیَمِّ نَسْفاً، إِنَّما إِلهُکُمُ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَسِعَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً».
أقول: ظاهر هذا الذی نقلناه أن قوله: «و السبب فی ذلک» إلخ، لیس ذیلا للروایة التی فی أول الکلام «قال بالعجل الذی عبدوه» بل هو من کلام القمی اقتبسه من أخبار آخرین کما هو دأبه فی أغلب ما أورده فی تفسیره من أسباب نزول الآیات و علی ذلک شواهد فی خلال القصة التی ذکرها، نعم قوله فی أثناء القصة: «قال ما خالفناک» روایة، و کذا قوله: «قال التراب الذی جاء به السامری طرحناه فی جوفه» روایة، و کذا قوله: «ثم هم موسی» إلخ، مضمون روایة مرویة عن الصادق (ع).
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ثم علی تقدیر کونه روایة و تتمة للروایة السابقة هی روایة مرسلة مضمرة.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه عن علی (ع) قال: لما تعجل موسی إلی ربه عمد السامری- فجمع ما قدر علیه من حلی بنی إسرائیل فضربه عجلا- ثم ألقی القبضة فی جوفه فإذا هو عجل جسد له خوار- فقال لهم السامری: هذا إلهکم و إله موسی- فقال لهم هارون: یا قوم أ لم یعدکم ربکم وعدا حسنا
الحدیث.
أقول: و ما نسب فیه من القول إلی هارون حکاه القرآن عن موسی (ع).
و فیه، أخرج ابن جریر عن أبی عباس قال": لما هجم فرعون علی البحر هو و أصحابه- و کان فرعون علی فرس أدهم حصان- هاب الحصان أن یقتحم البحر- فمثل له جبریل علی فرس أنثی- فلما رآها الحصان هجم خلفها- و عرف السامری جبریل- لأن أمه حین خافت أن یذبح خلفته فی غار- و أطبقت علیه فکان جبریل یأتیه- فیغذوه بأصابعه فی واحدة لبنا- و فی الأخری عسلا و فی الأخری سمنا- فلم یزل یغذوه حتی نشأ فلما عاینه فی البحر عرفه- فقبض قبضة من أثر فرسه قال: أخذ من تحت الحافر قبضة و ألقی فی روع السامری- أنک لا تلقیها علی شی‌ء فتقول: کن کذا إلا کان.
فلم تزل القبضة معه فی یده حتی جاوز البحر- فلما جاوز موسی و بنو إسرائیل البحر- أغرق الله آل فرعون- قال موسی لأخیه هارون اخلفنی فی قومی- و أصلح و لا تتبع سبیل المفسدین- و مضی موسی لموعد ربه، و کان مع بنی إسرائیل حلی من حلی آل فرعون- فکأنهم تأثموا منه فأخرجوه لتنزل النار فتأکله- فلما جمعوه قال السامری بالقبضة هکذا- فقذفها فیه فقال: کن عجلا جسدا له خوار- فصار عجلا جسدا له خوار- فکان یدخل الریح من دبره و یخرج من فیه یسمع له صوت- فقال: هذا إلهکم و إله موسی فعکفوا علی العجل یعبدونه- فقال هارون: یا قوم إنما فتنتم به- و إن ربکم الرحمن فاتبعونی و أطیعوا أمری- قالوا لن نبرح علیه عاکفین حتی یرجع إلینا موسی.
أقول: و الخبر- کما- تری لا یتضمن کون تراب الحافر ذا خاصیة الإحیاء لکنه مشتمل علی أعظم منه و هو کونه ذا خاصیة کلمة التکوین فالسامری علی هذا إنما استعمله لیخرج الحلی من النار فی صورة عجل جسد له خوار فخرج کما أراد من غیر
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سبب طبیعی عادی و أما الحیاة فلا ذکر لها فیه بل ظاهر قوله بدخول الریح فی جوفه و خروجه بصوت عدم اتصافه بالحیاة.
علی أن ما فیه من إخفاء أم السامری إیاه لما ولدته فی غار خوفا من أن یذبحه فرعون و أن جبریل کان یأتیه فیغذوه بأصابعه حتی نشأ مما لا یعتمد علیه و کون السامری من بنی إسرائیل غیر معلوم بل أنکره ابن عباس نفسه فی خبر سعید بن جبیر المفصل فی القصة و روی عن ابن أبی حاتم عن ابن عباس أنه کان من أهل کرمان.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال": انطلق موسی إلی ربه فکلمه فلما کلمه قال له: ما أعجلک عن قومک یا موسی؟ قال: هم أولاء علی أثری و عجلت إلیک رب لترضی- قال فإنا قد فتنا قومک من بعدک و أضلهم السامری- فلما خبره خبرهم قال:
یا رب هذا السامری- أمرهم أن یتخذوا العجل أ رأیت الروح من نفخها فیه؟ قال الرب: أنا، قال یا رب فأنت إذا أضللتهم.
ثم رجع موسی إلی قومه غضبان أسفا قال: حزینا- قالَ: یا قَوْمِ أَ لَمْ یَعِدْکُمْ رَبُّکُمْ وَعْداً حَسَناً- إلی قوله- ما أَخْلَفْنا مَوْعِدَکَ بِمَلْکِنا یقول: بطاقتنا و لکنا حملنا أوزارا من زینة القوم یقول: من حلی القبط فقذفناها فکذلک ألقی السامری- فأخرج لهم عجلا جسدا له خوار فعکفوا علیه یعبدونه- و کان یخور و یمشی فقال لهم هارون- یا قوم إنما فتنتم به یقول: ابتلیتم بالعجل قال: فما خطبک یا سامری ما بالک- إلی قوله- و انظر إلی إلهک الذی ظلت علیه عاکفا لنحرقنه.
قال: فأخذه و ذبحه- ثم حرقة بالمبرد یعنی سحکه ثم ذرأه فی الیم- فلم یبق نهر یجری یومئذ إلا وقع فیه منه شی‌ء- ثم قال لهم موسی: اشربوا منه فشربوا- فمن کان یحبه خرج علی شاربیه الذهب، فذلک حین یقول: و أشربوا فی قلوبهم العجل بکفرهم.
الحدیث.
أقول: و من عجیب ما اشتمل علیه قصة إنبات الذهب علی شوارب محبی العجل عن شرب الماء، و حمله قوله تعالی: «وَ أُشْرِبُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْعِجْلَ بِکُفْرِهِمْ» علیه و لفظة «فِی قُلُوبِهِمُ» نعم الدلیل علی أن المراد بالإشراب حلول حبه و نفوذه فی قلوبهم دون شرب الماء الذی نسف فیه بعد السحک.
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و أعجب منه جمعه بین ذبحه و سحکه و لا یکون ذبح إلا فی حیوان ذی لحم و دم و لا یتیسر السحک و البرد إلا فی جسد مسبوک من ذهب أو فلز آخر.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن علی قال: إن جبریل لما نزل فصعد بموسی إلی السماء- بصر به السامری من بین الناس فقبض قبضة من أثر الفرس- و حمل جبریل موسی خلفه حتی إذا دنا من باب السماء- صعد و کتب الله الألواح و هو یسمع صریر الأقلام فی الألواح- فلما أخبره أن قومه قد فتنوا من بعده نزل موسی- فأخذ العجل فأحرقه.
أقول: و هو یتضمن ما هو أعجب من سوابقه و هو عروج جبریل بموسی إلی السماء و سیاق آیات القصة فی هذه السورة و غیرها لا یساعده، و أعجب منه أخذ التراب من أثر حافر فرس جبریل حین نزل للعروج بموسی و هو فی الطور و السامری مع بنی إسرائیل، و لو صح هذا النزول و الصعود فقد کان فی آخر المیقات و إضلال السامری بنی إسرائیل قبل ذلک بأیام.
و نظیر هذا الإشکال وارد علی سائر الأخبار التی تتضمن أخذه التربة من تحت حافر فرس جبریل حین تمثل لفرعون حتی دخل فرسه البحر فإن فرعون و أصحابه إنما دخلوا البحر بعد خروج بنی إسرائیل و معهم السامری- لو کان هناک- من البحر علی ما لعرض البحر من المسافة فأین کان السامری من فرعون؟.
و أعظم ما یرد علی هذه الأخبار- کما تقدمت الإشارة إلیه- أولا کونها مخالفة للکتاب حیث إن الکتاب ینص علی کون العجل جسدا غیر ذی روح و هی تثبت له جسما ذا حیاة و روح و لا حجیة لخبر و إن کان صحیحا اصطلاحا مع مخالفة الکتاب و لو لا ذلک لسقط الکتاب عن الحجیة مع مخالفة الخبر فیتوقف حجیة الکتاب علی موافقة الخبر أو عدم مخالفته مع توقف حجیة الخبر بل نفس قول النبی ص الذی یحکیه الخبر بل نبوة النبی ص علی حجیة ظاهر الکتاب و هو دور ظاهر، و تمام البحث فی علم الأصول.
و ثانیا: کونها أخبار آحاد و لا معنی لجعل حجیة أخبار الآحاد فی غیر الأحکام الشرعیة فإن حقیقة الجعل التشریعی إیجاب ترتیب أثر الواقع علی الحجة الظاهریة و هو
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متوقف علی وجود أثر عملی للحجة کما فی الأحکام، و أما غیرها فلا أثر فیه حتی یترتب علی جعل الحجیة مثلا إذا وردت الروایة بکون البسملة جزءا من السورة کان معنی جعل حجیتها وجوب الإتیان بالبسملة فی القراءة فی الصلاة و أما إذا ورد مثلا أن السامری کان رجلا من کرمان و هو خبر واحد ظنی کان معنی جعل حجیته أن یجعل الظن بمضمونه قطعا و هو حکم تکوینی ممتنع و لیس من التشریع فی شی‌ء و تمام الکلام فی علم الأصول.
و قد أورد بعض من لا یرتضی تفسیر الجمهور للآیة بمضمون هذه الأخبار علیها إیرادات أخر ردیة و أجاب عنها بعض المنتصرین لهم بوجوه هی أردأ منها.
و قد أید بعضهم التفسیر المذکور بأنه تفسیر بالمأثور من خیر القرون- القرن الأول قرن الصحابة و التابعین- و لیس مما یقال فیه بالرأی فهو فی حکم الخبر المرفوع و العدول عنه ضلال.
و فیه أولا: أن کون قرن ما خیر القرون لا یوجب حجیة کل قول انتهی إلیه و لا ملازمة بین خیریة القرن و بین کون کل قول فیه حقا صدقا و کل رأی فیه صوابا و کل عمل فیه صالحا، و یوجد فی الأخبار المأثورة عنهم کمیة وافرة من الأقوال المتناقضة و الروایات المتدافعة و صریح العقل یقضی ببطلان أحد المتناقضین و کذب أحد المتدافعین، و یوجب علی الباحث الناقد أن یطالبهم الحجة علی قولهم کما یطالب غیرهم و لهم فضلهم فیما فضلوا.
و ثانیا: أن کون المورد الذی ورد عنهم الأثر فیه مما لا یقال فیه بالرأی کجزئیات القصص مثلا مقتضیا لکون أثرهم فی حکم الخبر المرفوع إنما ینفع إذا کانوا منتهین فی روایاتهم إلی النبی ص لکنا نجدهم حتی الصحابة کثیرا ما یروون من الروایات ما ینتهی إلی الیهود و غیرهم کما لا یرتاب فیه من راجع الأخبار المأثورة فی قصص ذی القرنین و جنة إرم و قصة موسی و الخضر و العمالقة و معجزات موسی و ما ورد فی عثرات الأنبیاء و غیر ذلک مما لا یعد و لا یحصی فکونها فی حکم المرفوعة لا یستلزم رفعها إلی النبی ص.
و ثالثا: سلمنا کونها فی حکم المرفوعة لکن المرفوعة منها و حتی الصحیحة
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فی غیر الأحکام لا حجیة فیها و خاصة ما کان مخالفا للکتاب منها کما تقدم.
و فی المحاسن، بإسناده عن الوصافی عن أبی جعفر (ع) قال: إن فیما ناجی الله به موسی أن قال: یا رب هذا السامری صنع العجل، الخوار من صنعه؟ فأوحی الله تبارک و تعالی إلیه: أن تلک فتنتی فلا تفحص عنها.
أقول: و هذا المعنی وارد فی مختلف الروایات بألفاظ مختلفة، و عمدة الوجه فی ذلک شیوع النقل بالمعنی و خاصة فی النبویات من جهة منعهم کتابة الحدیث فی القرن الأول الهجری حتی ضربه بعض الرواة فی قالب الجبر و لیس به فإنه إضلال مجازاة و لیس بإضلال ابتدائی. و قد نسب هذا النوع من الإضلال فی کتابه إلی نفسه کثیرا کما قال: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26.
و أحسن تعبیر عن معنی هذا الإضلال فی الروایات 
ما تقدم فی روایة القمی: «فقال یعنی موسی: یا رب العجل من السامری فالخوار ممن؟ فقال: منی یا موسی إنی لما رأیتهم قد ولوا عنی إلی العجل- أحببت أن أزیدهم فتنة.
و ما وقع فی روایة راشد بن سعد المنقولة فی الدر المنثور،: و فیه «قال: یا رب فمن جعل فیه الروح؟ قال: أنا، قال: فأنت یا رب أضللتهم قال! یا موسی: یا رأس النبیین و یا أبا الحکام، إنی رأیت ذلک فی قلوبهم- فیسرته لهم».
الحدیث.
و فی المجمع، قال الصادق (ع): إن موسی هم بقتل السامری فأوحی الله سبحانه إلیه: لا تقتله یا موسی فإنه سخی.
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اشارة

کَذلِکَ نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْباءِ ما قَدْ سَبَقَ وَ قَدْ آتَیْناکَ مِنْ لَدُنَّا ذِکْراً (99) مَنْ أَعْرَضَ عَنْهُ فَإِنَّهُ یَحْمِلُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وِزْراً (100) خالِدِینَ فِیهِ وَ ساءَ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ حِمْلاً (101) یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ وَ نَحْشُرُ الْمُجْرِمِینَ یَوْمَئِذٍ زُرْقاً (102) یَتَخافَتُونَ بَیْنَهُمْ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلاَّ عَشْراً (103)
نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَقُولُونَ إِذْ یَقُولُ أَمْثَلُهُمْ طَرِیقَةً إِنْ لَبِثْتُمْ إِلاَّ یَوْماً (104) وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْجِبالِ فَقُلْ یَنْسِفُها رَبِّی نَسْفاً (105) فَیَذَرُها قاعاً صَفْصَفاً (106) لا تَری فِیها عِوَجاً وَ لا أَمْتاً (107) یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ فَلا تَسْمَعُ إِلاَّ هَمْساً (108)
یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلاَّ مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلاً (109) یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً (110) وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ وَ قَدْ خابَ مَنْ حَمَلَ ظُلْماً (111) وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلا یَخافُ ظُلْماً وَ لا هَضْماً (112) وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا وَ صَرَّفْنا فِیهِ مِنَ الْوَعِیدِ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ أَوْ یُحْدِثُ لَهُمْ ذِکْراً (113)
فَتَعالَی اللَّهُ الْمَلِکُ الْحَقُّ وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً (114)
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(بیان)

تذییل لقصة موسی بآیات متضمنة للوعید یذکر فیها من أهوال یوم القیامة لغرض الإنذار.
قوله تعالی: «کَذلِکَ نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْباءِ ما قَدْ سَبَقَ وَ قَدْ آتَیْناکَ مِنْ لَدُنَّا ذِکْراً» الظاهر أن الإشارة إلی خصوصیة قصة موسی و المراد بما قد سبق الأمور و الحوادث الماضیة و الأمم الخالیة أی علی هذا النحو قصصنا قصة موسی و علی شاکلته 
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نقص علیک من أخبار ما قد مضی من الحوادث و الأمم.
و قوله: «وَ قَدْ آتَیْناکَ مِنْ لَدُنَّا ذِکْراً» المراد به القرآن الکریم أو ما یشتمل علیه من المعارف المتنوعة التی یذکر بها الله سبحانه من حقائق و قصص و عبر و أخلاق و شرائع و غیر ذلک.
قوله تعالی: «مَنْ أَعْرَضَ عَنْهُ فَإِنَّهُ یَحْمِلُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وِزْراً» ضمیر «عَنْهُ» للذکر و الوزر الثقل و الإثم و الظاهر بقرینة الحمل إرادة المعنی الأول و تنکیره للدلالة علی عظم خطره، و المعنی: من أعرض عن الذکر فإنه یحمل یوم القیامة ثقلا عظیم الخطر و مر الأثر، شبه الإثم من حیث قیامه بالإنسان بالثقل الذی یحمله الإنسان و هو شاق علیه فاستعیر له اسمه.
قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیهِ وَ ساءَ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ حِمْلًا» المراد من خلودهم فی الوزر خلودهم فی جزائه و هو العذاب بنحو الکنایة و التعبیر فی «خالِدِینَ» بالجمع باعتبار معنی قوله: «مَنْ أَعْرَضَ عَنْهُ» کما أن التعبیر فی «أَعْرَضَ» و «فَإِنَّهُ یَحْمِلُ» باعتبار لفظه، فالآیة کقوله: «وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أَبَداً»: الجن: 23.
و مع الغض عن الجهات اللفظیة فقوله: «مَنْ أَعْرَضَ عَنْهُ فَإِنَّهُ یَحْمِلُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وِزْراً خالِدِینَ فِیهِ» من أوضح الآیات دلالة علی أن الإنسان إنما یعذب بعمله و یخلد فیه و هو تجسم الأعمال.
و قوله: «وَ ساءَ لَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ حِمْلًا» ساء من أفعال الذم کبئس، و المعنی:
و بئس الحمل حملهم یوم القیامة، و الحمل بکسر الحاء و فتحها واحد، غیر أن ما بالکسر هو المحمول فی الظاهر کالمحمول علی الظهر و ما بالفتح هو المحمول فی الباطن کالولد فی البطن.
قوله تعالی: «یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ وَ نَحْشُرُ الْمُجْرِمِینَ یَوْمَئِذٍ زُرْقاً» «یَوْمَ یُنْفَخُ» إلخ، بدل من یوم القیامة فی الآیة السابقة، و نفخ فی الصور کنایة عن الإحضار و الدعوة و لذا أتبعه فیما سیأتی بقوله: «یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ»: الآیة- 108 من السورة.
و الزرق جمع أزرق من الزرقة و هی اللون الخاص، و عن الفراء أن المراد بکونهم 
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زرقا کونهم عمیا لأن العین إذا ذهب نورها أزرق ناظرها و هو معنی حسن و یؤیده قوله تعالی: «وَ نَحْشُرُهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَلی وُجُوهِهِمْ عُمْیاً»: الإسراء: 97.
و قیل: المراد زرقة أبدانهم من التعب و العطش، و قیل: زرقة عیونهم لأن أسوأ ألوان العین و أبغضها عند العرب زرقتها، و قیل: المراد به کونهم عطاشا لأن العطش الشدید یغیر سواد العین و یریها کالأزرق و هی وجوه غیر مرضیة.
قوله تعالی: «یَتَخافَتُونَ بَیْنَهُمْ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا عَشْراً- إلی قوله- إِلَّا یَوْماً» التخافت تکلیم القوم بعضهم بعضا بخفض الصوت و ذلک من أهل المحشر لهول المطلع، و قوله: «إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا عَشْراً» بیان لکلامهم الذی یتخافتون فیه، و معنی الجملة علی ما یعطیه السیاق: یقولون ما لبثتم فی الدنیا قبل الحشر إلا عشرة أیام، یستقلون لبثهم فیها بقیاسه إلی ما یلوح لهم من حکم الخلود و الأبدیة.
و قوله: «نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَقُولُونَ إِذْ یَقُولُ أَمْثَلُهُمْ طَرِیقَةً إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا یَوْماً» أی لنا إحاطة علمیة بجمیع ما یقولون فی تقریر لبثهم إذ یقول أمثلهم طریقة أی الأقرب منهم إلی الصدق إن لبثتم فی الأرض إلا یوما و إنما کان قائل هذا القول أمثل القوم طریقة و أقربها إلی الصدق لأن اللبث المحدود الأرضی لا مقدار له إذا قیس من اللبث الأبدی الخالد، و عده یوما و هو أقل من العشرة أقرب إلی الواقع من عده عشرة، و القول مع ذلک نسبی غیر حقیقی و حقیقة القول فیه ما حکاه سبحانه فی قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» الروم: 56، و سیجی‌ء استیفاء البحث فی معنی هذا اللبث فی تفسیر الآیة إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْجِبالِ إلی قوله- وَ لا أَمْتاً» تدل الآیة علی أنهم سألوه (ص) عن حال الجبال یوم القیامة فأجیب عنه بالآیات.
و قوله: «فَقُلْ یَنْسِفُها رَبِّی نَسْفاً» أی یذرؤها و یثیرها فلا یبقی منها فی مستقرها شی‌ء، و قوله: «فَیَذَرُها قاعاً صَفْصَفاً» القاع الأرض المستویة و الصفصف الأرض المستویة الملساء، و المعنی فیترکها أرضا مستویة ملساء لا شی‌ء علیها، و کأن الضمیر للأرض باعتبار أنها کانت جبالا، و قوله: «لا تَری فِیها عِوَجاً وَ لا أَمْتاً» قیل: العوج 
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ما انخفض من الأرض و الأمت ما ارتفع منها، و الخطاب للنبی ص و المراد کل من له أن یری و المعنی لا یری راء فیها منخفضا کالأودیة و لا مرتفعا کالروابی و التلال.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ فَلا تَسْمَعُ إِلَّا هَمْساً» نفی العوج إن کان متعلقا بالاتباع- بأن یکون «لا عِوَجَ لَهُ» حالا عن ضمیر الجمع و عامله یتبعون- فمعناه أن لیس لهم إذا دعوا إلا الاتباع محضا من غیر أی توقف أو استنکاف أو تثبط أو مساهلة فیه لأن ذلک کله فرع القدرة و الاستطاعة أو توهم الإنسان ذلک لنفسه و هم یعاینون الیوم أن الملک و القدرة لله سبحانه لا شریک له قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» المؤمن: 16، و قال: «وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» البقرة: 165.
و إن کان متعلقا بالداعی کان معناه أن الداعی لا یدع أحدا إلا دعاه من غیر أن یهمل أحدا بسهو أو نسیان أو مساهلة فی الدعوة.
لکن تعقیب الجملة بقوله: «وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ» إلخ یناسب المعنی الأول فإن ارتفاع الأصوات عند الدعوة و الإحضار إنما یکون للتمرد و الاستکبار عن الطاعة و الاتباع.
و قوله: «وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ فَلا تَسْمَعُ إِلَّا هَمْساً قال الراغب: الهمس الصوت الخفی و همس الأقدام أخفی ما یکون من صوتها قال تعالی: «فَلا تَسْمَعُ إِلَّا هَمْساً». انتهی. و الخطاب فی قوله: «فَلا تَسْمَعُ» للنبی ص و المراد کل سامع یسمع و المعنی و انخفضت الأصوات لاستغراقهم فی المذلة و المسکنة لله فلا یسمع السامع إلا صوتا خفیا.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا» نفی نفع الشفاعة کنایة عن أن القضاء بالعدل و الحکم الفصل علی حسب الوعد و الوعید الإلهیین جار نافذ یومئذ من غیر أن یسقط جرم مجرم أو یغمض عن معصیة عاص لمانع یمنع منه فمعنی نفع الشفاعة تأثیرها.
و قوله: «إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا» الاستثناء یدل علی أن العنایة فی الکلام متعلقة بنفی الشفعاء لا بتأثیر الشفاعة فی المشفوع لهم و المراد الإذن فی 
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الکلام للشفاعة کما یبینه قوله بعده: «وَ رَضِیَ لَهُ قَوْلًا» فإن التکلم یومئذ منوط بإذنه تعالی، قال: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: هود: 105 و قال: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38. و قد مر القول فی معنی الإذن فی التکلم فی تفسیر سورة هود فی الجزء العاشر من الکتاب.
و أما کون القول مرضیا فمعناه أن لا یخالطه ما یسخط الله من خطإ أو خطیئة قضاء لحق الإطلاق و لا یکون ذلک إلا ممن أخلص الله سریرته من الخطإ فی الاعتقاد و الخطیئة فی العمل و طهر نفسه من رجس الشرک و الجهل فی الدنیا أو من ألحقه بهم فإن البلاء و الابتلاء الیوم مع السرائر قال تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ» و للبحث ذیل طویل سیمر بک بعضه إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً» إن کان ضمائر الجمع فی الآیة راجعة إلی «مَنْ أَذِنَ لَهُ» باعتبار معناه کان المراد أن مرضی قولهم لا یخفی علی الله فإن علمه محیط بهم و هم لا یحیطون به علما فلیس فی وسعهم أن یغروه بقول مزوق غیر مرضی.
و إن کانت راجعة إلی المجرمین فالآیة تصف علمه تعالی بهم فی موقف الجزاء و هو ما بین أیدیهم و قبل أن یحضروا الموقف فی الدنیا حیا أو میتا و هو ما خلفهم فهم محاطون لعلمه و لا یحیطون به علما فیجزیهم بما فعلوا و قد عنت وجوههم للحی القیوم فلا یستطیعون ردا لحکمه و عند ذلک خیبتهم. و هذا الاحتمال أنسب لسیاق الآیات.
قوله تعالی: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ» العنوة هی الذلة قبال قهر القاهر و هی شأن کل شی‌ء دون الله سبحانه یوم القیامة بظهور السلطنة الإلهیة کما قال: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» المؤمن: 16، فلا یملک شی‌ء شیئا بحقیقة معنی الکلمة و هو الذلة و المسکنة علی الإطلاق و إنما نسبت العنوة إلی الوجوه لأنها أول ما تبدو و تظهر فی الوجوه، و لازم هذه العنوة أن لا یمنع حکمه و لا نفوذه فیهم مانع و لا یحول بینه و بین ما أراد بهم حائل.
و اختیر من أسمائه الحی القیوم لأن مورد الکلام الأموات أحیوا ثانیا و قد تقطعت عنهم الأسباب الیوم و المناسب لهذا الظرف من صفاته حیاته المطلقة و قیامه بکل أمر.
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قوله تعالی: «وَ قَدْ خابَ مَنْ حَمَلَ ظُلْماً وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلا یَخافُ ظُلْماً وَ لا هَضْماً» بیان لجزائهم أما قوله: «وَ قَدْ خابَ مَنْ حَمَلَ ظُلْماً» فالمراد بهم المجرمون غیر المؤمنین فلهم الخیبة بسوء الجزاء لا کل من حمل ظلما ما أی ظلم کان من مؤمن أو کافر فإن المؤمن لا یخیب یومئذ بالشفاعة.
و لو کان المراد العموم و أن کل من حمل ظلما ما فهو خائب فالمراد بالخیبة الخیبة من السعادة التی یضادها ذلک الظلم دون الخیبة من السعادة مطلقا.
و أما قوله: «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ» إلخ فهو بیان استطرادی لحال المؤمنین الصلحاء جی‌ء به لاستیفاء الأقسام و تتمیم القول فی الفریقین الصلحاء و المجرمین، و قد قید العمل الصالح بالإیمان لأن الکفر یحبط العمل الصالح بمقتضی آیات الحبط، و الهضم هو النقص، و معنی الآیة ظاهر.
و قد تم باختتام هذه الآیة بیان إجمال ما یجری علیهم یوم الجزاء من حین یبعثون إلی أن یجزوا بأعمالهم فقد ذکر إحضارهم بقوله: «یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ» أولا ثم حشرهم و قرب ذلک منهم حتی أنه یری أمثلهم طریقة أنهم لبثوا فی الأرض یوما واحدا بقوله: «یَتَخافَتُونَ بَیْنَهُمْ» إلخ ثانیا. ثم تسطیح الأرض لاجتماعهم علیها بقوله:
«وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْجِبالِ» إلخ، ثالثا. ثم طاعتهم و اتباعهم الداعی للحضور بقوله:
«یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ» إلخ، رابعا. ثم عدم تأثیر الشفاعة لإسقاط الجزاء بقوله: «یَوْمَئِذٍ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ» إلخ خامسا. ثم إحاطة علمهم بحالهم من غیر عکس و هی مقدمة للحساب و الجزاء بقوله: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ» إلخ سادسا.
ثم سلطانه علیهم و ذلتهم عنده و نفوذ حکمه فیهم بقوله: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ» سابعا. ثم الجزاء بقوله: «وَ قَدْ خابَ» إلخ ثامنا، و بهذا یظهر وجه ترتب الآیات و ذکر ما ذکر فیها.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا وَ صَرَّفْنا فِیهِ مِنَ الْوَعِیدِ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ أَوْ یُحْدِثُ لَهُمْ ذِکْراً» ظاهر سیاقها أن الإشارة بکذلک إلی خصوصیات بیان الآیات، و «قُرْآناً عَرَبِیًّا» حال من الضمیر فی «أَنْزَلْناهُ» و التصریف هو التحویل من حال إلی حال، و المعنی و علی ذلک النحو من البیان المعجز أنزلنا الکتاب و الحال أنه قرآن مقرو عربی و أتینا فیه ببعض ما أوعدناهم فی صورة بعد صورة.
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و قوله: «لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ أَوْ یُحْدِثُ لَهُمْ ذِکْراً» قد أورد فیما تقدم من قوله: «لَعَلَّهُ یَتَذَکَّرُ أَوْ یَخْشی الذکر مقابلا للخشیة و یستأنس منه أن المراد بالاتقاء هاهنا هو التحرز من المعاداة و اللجاج الذی هو لازم الخشیة باحتمال الضرر دون الاتقاء المترتب علی الإیمان بإتیان الطاعات و اجتناب المعاصی، و یکون المراد بإحداث الذکر لهم حصول التذکر فیهم و تتم المقابلة بین الذکر و التقوی من غیر تکلف.
و المعنی- و الله أعلم- لعلهم یتحرزون المعاداة مع الحق لحصول الخشیة فی قلوبهم باحتمال الخطر لاحتمال کونه حقا أو یحدث لهم ذکرا للحق فیعتقدوا به.
قوله تعالی: «فَتَعالَی اللَّهُ الْمَلِکُ الْحَقُّ» تسبیح و تنزیه له عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه، و هو یقبل التفرع علی إنزال القرآن و تصریف الوعید فیه لهدایة الناس و التفرع علیه و علی ما ذکر قبله من حدیث الحشر و الجزاء و هذا هو الأنسب نظرا إلی انسلاک الجمیع فی سلک واحد و هو أنه تعالی ملک یتصرف فی ملکه بهدایة الناس إلی ما فیه صلاح أمرهم ثم إحضارهم و جزائهم علی ما عملوا من خیر أو شر.
فتعالی الله الذی یملک کل شی‌ء ملکا مطلقا لا مانع من تصرفه و لا معقب لحکمه یرسل الرسل و ینزل الکتب لهدایة الناس و هو من شئون ملکه ثم یبعثهم بعد موتهم و یحضرهم فیجزیهم علی ما عملوا و قد عنوا للحی القیوم و هذا أیضا من شئون ملکه فهو الملک فی الأولی و الآخرة و هو الحق الثابت علی ما کان لا یزول عما هو علیه.
و یمکن أن یتفرع علی جمیع ما تقدم من قصة موسی و ما فرع علیها إلی هنا و یکون بمنزلة ختم ذلک بالتسبیح و الاستعظام.
قوله تعالی: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً» السیاق یشهد بأن فی الکلام تعرضا لتلقی النبی ص وحی القرآن، فضمیر «وَحْیُهُ» للقرآن، و قوله: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ» نهی عن العجل بقراءته، و معنی قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ» من قبل أن یتم وحیه من ملک الوحی.
فیفید أن النبی ص کان إذا جاءه الوحی بالقرآن یعجل بقراءة ما یوحی إلیه قبل أن یتم الوحی فنهی عن أن یعجل فی قراءته قبل انقضاء الوحی و تمامه فیکون الآیة فی معنی قوله تعالی فی موضع آخر: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ» القیامة: 18.
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و یؤید هذا المعنی قوله بعد: «وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً» فإن سیاق قوله: لا تعجل به و قل رب زدنی، یفید أن المراد هو الاستبدال أی بدل الاستعجال فی قراءة ما لم ینزل بعد، طلبک زیادة العلم و یئول المعنی إلی أنک تعجل بقراءة ما لم ینزل بعد لأن عندک علما به فی الجملة لکن لا تکتف به و اطلب من الله علما جدیدا بالصبر و استماع بقیة الوحی.
و هذه الآیة مما یؤید ما ورد من الروایات أن للقرآن نزولا دفعة واحدة غیر نزوله نجوما علی النبی ص فلو لا علم ما منه بالقرآن قبل ذلک لم یکن لعجله بقراءة ما لم ینزل منه بعد معنی.
و قیل: المراد بالآیة و لا تعجل بقراءة القرآن لأصحابک و إملائه علیهم من قبل أن یتبین لک معانیه، و أنت خبیر بأن لفظ الآیة لا تعلق له بهذا المعنی.
و قیل: المراد و لا تسأل إنزال القرآن قبل أن یقضی الله وحیه إلیک، و هو کسابقه غیر منطبق علی لفظ الآیة.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِذْ یَقُولُ أَمْثَلُهُمْ طَرِیقَةً» قال: أعلمهم و أصلحهم یقولون: «إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا یَوْماً».
و فی المجمع،: قیل إن رجلا من ثقیف سأل النبی ص: کیف تکون الجبال مع عظمها یوم القیامة؟ فقال: إن الله یسوقها بأن یجعلها کالرمال- ثم یرسل علیها الریاح فتفرقها.
أقول:
و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن المنذر عن ابن جریح و لفظه": قالت قریش: یا محمد کیف یفعل ربک بهذه الجبال یوم القیامة؟ فنزلت: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْجِبالِ» الآیة
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لا تَری فِیها عِوَجاً وَ لا أَمْتاً» قال: الأمت:
الارتفاع، و العوج: الحزون و الذکوات.
و فیه،": فی قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یَتَّبِعُونَ الدَّاعِیَ لا عِوَجَ لَهُ» قال: مناد من عند الله عز و جل.
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و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ فَلا تَسْمَعُ إِلَّا هَمْساً»: حدثنی أبی عن الحسن بن محبوب عن أبی محمد الوابشی عن أبی الورد عن أبی جعفر (ع) قال: إذا کان یوم القیامة- جمع الله الناس فی صعید واحد حفاة عراة- فیوقفون فی المحشر حتی یعرقوا عرقا شدیدا- و تشتد أنفاسهم فیمکثون فی ذلک مقدار خمسین عاما- و هو قول الله: «وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ فَلا تَسْمَعُ إِلَّا هَمْساً»
الحدیث.
و فی الکافی، أحمد بن إدریس عن محمد بن عبد الجبار عن صفوان بن یحیی قال: سألنی أبو قرة المحدث أن أدخله إلی أبی الحسن الرضا (ع)- فاستأذنته فی ذلک فأذن لی فدخل علیه- فسأله عن الحلال و الحرام و الأحکام- حتی بلغ سؤاله إلی التوحید.
فقال أبو قرة: إنا روینا أن الله قسم الرؤیة و الکلام بین نبیین- فقسم الکلام لموسی و لمحمد الرؤیة، فقال أبو الحسن (ع): فمن المبلغ عن الله إلی الثقلین من الجن و الإنس- «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً» «و لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»؟ أ لیس محمد؟ قال بلی. قال: کیف یجی‌ء رجل إلی الخلق جمیعا- فیخبرهم أنه جاء من عند الله- و أنه یدعوهم إلی الله بأمر الله فیقول: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ» «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً» و «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»- ثم یقول: أنا رأیته بعینی و أحطت به علما- و هو علی صورة البشر؟
أ ما تستحیون، ما قدرت الزنادقة أن ترمیه بهذا أن یکون یأتی من عند الله بشی‌ء- ثم یأتی بخلافه من وجه آخر، إلی قوله: و قد قال الله: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً» فإذا رأته الأبصار- فقد أحاط به العلم و وقعت المعرفة.
فقال أبو قرة: فتکذب بالروایات؟ فقال أبو الحسن (ع) إذا کانت الروایات مخالفة للقرآن کذبتها، و ما أجمع المسلمون علیه أنه لا یحاط به علما- و لا تدرکه الأبصار و لیس کمثله شی‌ء.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ» الآیة، قال: کان رسول الله ص إذا نزل علیه القرآن- بادر بقراءته قبل تمام نزول الآیة
، و المعنی: فأنزل الله «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ»- أی یفرغ من قراءته «وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً».
أقول:
و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن السدی": إلا أن فیه 
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أنه (ص) کان یفعل ذلک خوفا من النسیان 
و أنت تعلم أن نسیان الوحی لا یلائم عصمة النبوة.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن الحسن قال: لطم رجل امرأته فجاءت إلی النبی ص تطلب قصاصا، فجعل النبی ص بینهما القصاص، فأنزل الله «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ- وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً»، فوقف النبی ص حتی نزلت- «الرِّجالُ قَوَّامُونَ عَلَی النِّساءِ» الآیة.
أقول: و الحدیث لا یخلو من شی‌ء فلا الآیة الأولی بمضمونها تنطبق علی المورد و لا الثانیة، و قد سبق البحث عن کلیهما.
و فی المجمع، روت عائشة عن النبی ص أنه قال: إذا أتی علی یوم لا أزداد فیه علما یقربنی إلی الله- فلا بارک الله لی فی طلوع شمسه.
أقول: و الحدیث لا یخلو من شی‌ء و کیف یظن بالنبی ص أن یدعو علی نفسه فی أمر لیس إلیه، و لعل فی الروایة تحریفا من جهة النقل بالمعنی.



[سورة طه (20): الآیات 115 الی 126]





اشارة

وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً (115) وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلاَّ إِبْلِیسَ أَبی (116) فَقُلْنا یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی (117) إِنَّ لَکَ أَلاَّ تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری (118) وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی (119)
فَوَسْوَسَ إِلَیْهِ الشَّیْطانُ قالَ یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ وَ مُلْکٍ لا یَبْلی (120) فَأَکَلا مِنْها فَبَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی (121) ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی (122) قالَ اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی (123) وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی (124)
قالَ رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً (125) قالَ کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی (126)
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(بیان)

قصة دخول آدم و زوجه الجنة و خروجهما منها بوسوسة من الشیطان و قضائه تعالی عند ذلک بتشریع الدین و سعادة من اتبع الهدی و شقاء من أعرض عن ذکر الله.
و قد وردت القصة فی هذه السورة بأوجز لفظ و أجمل بیان، و عمدة العنایة فیها- کما یشهد به تفصیل ذیلها- متعلقة ببیان ما حکم به من تشریع الدین و الجزاء بالثواب و العقاب، و یؤیده أیضا التفریع بعدها بقوله: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی مَنْ أَسْرَفَ وَ لَمْ یُؤْمِنْ بِآیاتِ رَبِّهِ» إلخ، نعم للقصة تعلق ما أیضا من جهة ذکرها توبة آدم بقوله فیما تقدم:
«وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی .
و القصة- کما یظهر من سیاقها فی هذه السورة و غیرها مما ذکرت فیها کالبقرة و الأعراف- تمثل حال الإنسان بحسب طبعه الأرضی المادی فقد خلقه الله سبحانه فی أحسن تقویم و غمره فی نعمه التی لا تحصی و أسکنه جنة الاعتدال و منعه عن تعدیه بالخروج إلی جانب الإسراف باتباع الهوی و التعلق بسراب الدنیا و نسیان جانب الرب تعالی بترک عهده إلیه و عصیانه و اتباع وسوسة الشیطان الذی یزین له الدنیا و یصور له و یخیل إلیه أنه لو تعلق بها و نسی ربه اکتسب بذلک سلطانا علی الأسباب الکونیة یستخدمها و یستذل بها کل ما یتمناه من لذائذ الحیاة و أنها باقیة له و هو باق لها، حتی 
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إذا تعلق بها و نسی مقام ربه ظهرت له سوآت الحیاة و لاحت له مساوئ الشقاء بنزول النوازل و خیانة الدهر و نکول الأسباب و تولی الشیطان عنه فطفق یخصف علیه من ظواهر النعم یستدرک بموجود نعمة مفقود أخری و یمیل من عذاب إلی ما هو أشد منه و یعالج الداء المؤلم بآخر أکثر منه ألما حتی یؤمر بالخروج من جنة النعمة و الکرامة إلی مهبط الشقاء و الخیبة.
فهذه هی التی مثلت لآدم (ع) إذ أدخله الله الجنة و ضرب له بالکرامة حتی آل أمره إلی ما آل إلا أن واقعته (ع) کانت قبل تشریع أصل الدین و جنته جنة برزخیة ممثلة فی عیشة غیر دنیویة فکان النهی لذلک إرشادیا لا مولویا و مخالفته مؤدیة إلی أمر قهری لیس بجزاء تشریعی کما تقدم تفصیله فی تفسیر سورتی البقرة و الأعراف.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً» المراد بالعهد الوصیة و بهذا المعنی یطلق علی الفرامین و الدساتیر العهود، و النسیان معروف و ربما یکنی به عن الترک لأنه لازمه إذ الشی‌ء إذا نسی ترک، و العزم القصد الجازم إلی الشی‌ء قال تعالی: «فَإِذا عَزَمْتَ فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ» آل عمران: 159 و ربما أطلق علی الصبر و لعله لکون الصبر أمرا شاقا علی النفوس فیحتاج إلی قصد أرسخ و أثبت فسمی الصبر باسم لازمه قال تعالی: «إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ».
فالمعنی و أقسم لقد وصینا آدم من قبل فترک الوصیة و لم نجد له قصدا جازما إلی حفظها أو صبرا علیها و العهد المذکور- علی ما یظهر من قصته (ع) فی مواضع من کلامه تعالی- هو النهی عن أکل الشجرة، بمثل قوله: «لا تَقْرَبا هذِهِ الشَّجَرَةَ». الأعراف: 19 قوله تعالی: «وَ إِذْ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ فَسَجَدُوا إِلَّا إِبْلِیسَ أَبی معطوف علی مقدر و التقدیر اذکر عهدنا إلیه و اذکر وقتا أمرنا الملائکة بالسجود له فسجدوا إلا إبلیس حتی یظهر أنه نسی و لم یعزم علی حفظ الوصیة، و قوله: «أَبی جواب سؤال مقدر تقدیره ما ذا فعل إبلیس؟ فقیل: أبی.
قوله تعالی: «فَقُلْنا یا آدَمُ إِنَّ هذا عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ فَتَشْقی تفریع علی إباء إبلیس عن السجدة أی فلما أبی قلنا إرشادا لآدم إلی ما فیه 
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صلاح أمره و نصحا: إن هذا الآبی عن السجدة- إبلیس- عدو لک و لزوجک إلخ.
و قوله: «فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ» توجیه نهی إبلیس عن إخراجهما من الجنة إلی آدم کنایة عن نهیه عن طاعته أو عن الغفلة عن کیده و الاستهانة بمکره أی لا تطعه أو لا تغفل عن کیده و تسویله حتی یتسلط علیکما و یقوی علی إخراجکما من الجنة و إشقائکما.
و قد ذکر الإمام الرازی فی تفسیره وجوها لسبب عداوة إبلیس لآدم و زوجه و هی وجوه سخیفة لا فائدة فی الإطناب بنقلها، و الحق أن السبب فیها هو طرده من حضرة القرب و رجمه و جعل اللعن علیه إلی یوم القیامة کما یظهر من قوله لعنه الله علی ما حکاه الله: «قالَ رَبِّ بِما أَغْوَیْتَنِی لَأُزَیِّنَنَّ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر:
39. و قوله: «قالَ أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا» الإسراء: 62، و معلوم أن تکریم آدم علیه هو تکریم نوع الإنسان علیه کما أن أمره بالسجدة له کان أمرا بالسجدة لنوع الإنسان فأصل السبب هو تقدم الإنسان و تأخر الشیطان ثم الطرد و اللعن.
و قوله: «فَتَشْقی تفریع علی خروجهما من الجنة و المراد بالشقاء التعب أی فتتعب إن خرجتما من الجنة و عشتما فی غیرها و هو الأرض عیشة أرضیة لتهاجم الحوائج و سعیک فی رفعها کالحاجة إلی الطعام و الشراب و اللباس و المسکن و غیرها.
و الدلیل علی أن المراد بالشقاء التعب الآیتان التالیتان المشیرتان إلی تفسیره: «إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی .
و هو أیضا دلیل علی أن النهی إرشادی لیس فی مخالفته إلا الوقوع فی المفسدة المترتبة علی نفس الفعل و هو تعب السعی فی رفع حوائج الحیاة و اکتساب ما یعاش به و لیس بمولوی تکون نفس مخالفته مفسدة یقع فیها العبد و تستتبع مؤاخذة أخرویة.
علی أنک عرفت أنه عهد قبل تشریع أصل الدین الواقع عند الأمر بالخروج من الجنة و الهبوط إلی الأرض.
و أما إفراد قوله: «فَتَشْقی و لم یقل فتشقیا بصیغة التثنیة فلأن العهد إنما نزل علی آدم (ع) و کان التکلیم متوجها إلیه، و لذلک جی‌ء بصیغة الإفراد فی جمیع ما
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یرجع إلیه کقوله: «فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً» «فَتَشْقی «أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری «لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی «فَوَسْوَسَ إِلَیْهِ» إلخ «وَ عَصی إلخ «ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ» نعم جی‌ء بلفظ التثنیة فیما لا غنی عنه کقوله: «عَدُوٌّ لَکَ وَ لِزَوْجِکَ فَلا یُخْرِجَنَّکُما» «فَأَکَلا مِنْها فَبَدَتْ لَهُما» «وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما» «قالَ اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» فتدبر فیه.
و قیل إن إفراد: «فَتَشْقی من جهة أن نفقة المرأة علی المرء و لذا نسب الشقاء و هو التعب فی اکتساب المعاش إلی آدم و فیه. أن الآیتین التالیتین لا تلائمان ذلک و لو کان کما قال لقیل: إن لکما أن لا تجوعا إلخ، و قیل: إن الإفراد لرعایة الفواصل و هو کما تری.
قوله تعالی: «إِنَّ لَکَ أَلَّا تَجُوعَ فِیها وَ لا تَعْری وَ أَنَّکَ لا تَظْمَؤُا فِیها وَ لا تَضْحی یقال: ضحی یضحی کسعی یسعی ضحوا و ضحیا إذا أصابته الشمس أو برز لها و کأن المراد بعدم الضحو أن لیس هناک أثر من حرارة الشمس حتی تمس الحاجة إلی الاکتنان فی مسکن یقی من الحر و البرد.
و قد رتبت الأمور الأربعة علی نحو اللف و النشر المرتب لرعایة الفواصل و الأصل فی الترتیب أن لا تجوع فیها و لا تظمأ و لا تعری و لا تضحی.
قوله تعالی: «فَوَسْوَسَ إِلَیْهِ الشَّیْطانُ قالَ یا آدَمُ هَلْ أَدُلُّکَ عَلی شَجَرَةِ الْخُلْدِ وَ مُلْکٍ لا یَبْلی الشیطان هو الشریر لقب به إبلیس لشرارته، و المراد بشجرة الخلد الشجرة المنهیة و البلی صیرورة الشی‌ء خلقا خلاف الجدید.
و المراد بشجرة الخلد شجرة یعطی أکلها خلود الحیاة، و المراد بملک لا یبلی سلطنة لا تتأثر عن مرور الدهور و اصطکاک المزاحمات و الموانع فیئول المعنی إلی نحو قولنا هل أدلک علی شجرة ترزق بأکل ثمرتها حیاة خالدة و ملکا دائما فلیس قوله:
«لا یَبْلی تکرارا لإفادة التأکید کما قیل.
و الدلیل علی ما ذکره ما فی سورة الأعراف فی هذا المعنی من قوله: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ»» الأعراف: 20 و لا منافاة بین جمع خلود الحیاة و دوام الملک هاهنا بواو الجمع و بین التردید بینهما فی سورة
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الأعراف لإمکان أن یکون التردید هناک لمنع الخلو لا لمنع الجمع، أو یکون الجمع هاهنا باعتبار الاتصاف بهما جمیعا و التردید هناک باعتبار تعلق النهی کأنه قیل: إن فی هذه الشجرة صفتین و إنما نهاکما ربکما عنها إما لهذه، أو لهذه أو إنما نهاکما ربکما عنها أن لا تخلدا فی الجنة مع ملک خالد أو أن لا تخلدا بناء علی أن الملک الخالد یستلزم حیاة خالدة فافهم ذلک و کیف کان فلا منافاة بین التردید فی آیة و الجمع فی أخری.
قوله تعالی: «فَأَکَلا مِنْها فَبَدَتْ لَهُما سَوْآتُهُما وَ طَفِقا یَخْصِفانِ عَلَیْهِما مِنْ وَرَقِ الْجَنَّةِ» تقدم تفسیره فی سورة الأعراف.
قوله تعالی: «وَ عَصی آدَمُ رَبَّهُ فَغَوی الغی خلاف الرشد الذی هو بمعنی إصابة الواقع و هو غیر الضلال الذی هو الخروج من الطریق، و الهدی یقابلهما و یکون بمعنی الإرشاد إذا قابل الغی کما فی الآیة التالیة و بمعنی إراءة الطریق، أو الإیصال إلی المطلوب بترکیب الطریق إذا قابل الضلال فلیس من المرضی تفسیر الغی فی الآیة بمعنی الضلال.
و معصیة آدم- ربه کما أشرنا إلیه آنفا و قد تقدم تفصیله- إنما هی معصیة أمر إرشادی لا مولوی و الأنبیاء (ع) معصومون من المعصیة و المخالفة فی أمر یرجع إلی الدین الذی یوحی إلیهم من جهة تلقیه فلا یخطئون، و من جهة حفظه فلا ینسون و لا یحرفون، و من جهة إلقائه إلی الناس و تبلیغه لهم قولا فلا یقولون إلا الحق الذی أوحی إلیهم و فعلا فلا یخالف فعلهم قولهم و لا یقترفون معصیة صغیرة و لا کبیرة لأن فی الفعل تبلیغا کالقول، و أما المعصیة بمعنی مخالفة الأمر الإرشادی الذی لا داعی فیه إلا إحراز المأمور خیرا أو منفعة من خیرات حیاته و منافعها بانتخاب الطریق الأصلح کما یأمر و ینهی المشیر الناصح نصحا فإطاعته و معصیته خارجتان من مجری أدلة العصمة و هو ظاهر.
و لیکن هذا معنی قول القائل إن الأنبیاء (ع) علی عصمتهم یجوز لهم ترک الأولی و منه أکل آدم (ع) من الشجرة و الآیة من معارک الآراء و قد اختلفت فیها التفاسیر علی حسب اختلاف مذاهبهم فی عصمة الأنبیاء و کل یجر النار إلی قرصته.
قوله تعالی: «ثُمَّ اجْتَباهُ رَبُّهُ فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی الاجتباء- کما تقدم 
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مرارا- بمعنی الجمع علی طریق الاصطفاء ففیه جمعه تعالی عبده لنفسه لا یشارکه فیه أحد و جعله من المخلصین بفتح اللام، و علی هذا المعنی یتفرع علیه قوله: «فَتابَ عَلَیْهِ وَ هَدی ، کأنه کان ذا أجزاء متفرقة متشتتة فجمعها من هنا و هناک إلی مکان واحد ثم تاب علیه و رجع إلیه و هداه و سلک به إلی نفسه.
و إنما فسرنا قوله: «هَدی و هو مطلق بهدایته إلی نفسه بقرینة الاجتباء، و لا ینافی مع ذلک إطلاق الهدایة لأن الهدایة إلیه تعالی أصل کل هدایة و محتدها، نعم یجب تقیید الهدایة بما یکون فی أمر الدین من اعتقاد حق و عمل صالح، و الدلیل علیه تفریع الهدایة فی الآیة علی الاجتباء، فافهم ذلک.
و علی هذا فلا یرد علی ما قدمنا أن ظاهر وقوع هذه الهدایة بعد ذکر تلک الغوایة أن یکون نوع تلک الغوایة مرفوعا عنه و إذ کانت غوایة فی أمر إرشادی فالآیة تدل علی إعطاء العصمة له فی موارد الأمر المولویة و الإرشادیة جمیعا و صونه عن الخطإ فی أمر الدین و الدنیا معا.
و وجه عدم الورود أن ظاهر تفرع الهدایة علی الاجتباء کونه مهدیا إلی ما کان الاجتباء له و الاجتباء إنما یتعلق بما فیه السعادة الدینیة و هو قصر العبودیة فی الله سبحانه فالهدایة أیضا متعلقة بذلک و هی الهدایة التی لا واسطة فیها بینه تعالی و بین العبد المهدی و لا تتخلف أصلا کما قال: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ» النحل: 37، و الهدایة إلی منافع الحیاة أیضا و إن کانت راجعة إلیه تعالی لکنها مما تتخلل الأسباب فیها بینها و بینه تعالی و الأسباب ربما تخلفت، فافهم ذلک.
قوله تعالی: «قالَ اهْبِطا مِنْها جَمِیعاً بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ» تقدم تفسیر مثله فی سورتی البقرة و الأعراف.
و فی قوله: «قالَ اهْبِطا» التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و الإفراد و لعل الوجه فیه اشتمال الآیة علی القضاء و الحکم و هو مما یختص به تعالی قال: «وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ»: المؤمن: 20، و قال: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: یوسف: 67.
قوله تعالی: «فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ مِنِّی هُدیً فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی فی الآیة قضاء منه تعالی متفرع علی الهبوط و لذا عطف بفاء التفریع، و أصل قوله:
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«فَإِمَّا یَأْتِیَنَّکُمْ» فإن یأتکم زید علیه ما و نون التأکید للإشارة إلی وقوع الشرط کأنه قیل: إن یأتکم منی هدی- و هو لا محالة آت- فمن اتبع «إلخ».
و فی قوله: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ» نسبة الاتباع إلی الهدی علی طریق الاستعارة بالکنایة، و أصله: من اتبع الهادی الذی یهدی بهدای.
و قوله: «فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی أی لا یضل فی طریقه و لا یشقی فی غایته التی هی عاقبة أمره، و إطلاق الضلال و الشقاء یقضی بنفی الضلال و الشقاء عنه فی الدنیا و الآخرة جمیعا و هو کذلک فإن الهدی الإلهی هو الدین الفطری الذی دعا إلیه بلسان أنبیائه، و دین الفطرة هو مجموع الاعتقادات و الأعمال التی تدعو إلیها فطرة الإنسان و خلقته بحسب ما جهز به من الجهازات، و من المعلوم أن سعادة کل شی‌ء هو ما تستدعیه خلقته بما لها من التجهیز لا سعادة له وراءه، قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ» الروم: 30.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی قال الراغب: العیش الحیاة المختصة بالحیوان و هو أخص من الحیاة لأن الحیاة یقال فی الحیوان و فی الباری تعالی و فی الملک و یشتق منه المعیشة لما یتعیش منه، قال تعالی: «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» «مَعِیشَةً ضَنْکاً» انتهی، و الضنک هو الضیق من کل شی‌ء و یستوی فیه المذکر و المؤنث، یقال: مکان ضنک و معیشة ضنک و هو فی الأصل مصدر ضنک یضنک من باب شرف یشرف أی ضاق.
و قوله: «وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی» یقابل قوله فی الآیة السابقة: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ» و کان مقتضی المقابلة أن یقال: «و من لم یتبع هدای» و إنما عدل عنه إلی ذکر الإعراض عن الذکر لیشیر به إلی علة الحکم لأن نسیانه تعالی و الإعراض عن ذکره هو السبب لضنک العیش و العمی یوم القیامة، و لیکون توطئة و تمهیدا لما سیذکر من نسیانه تعالی یوم القیامة من نسیه فی الدنیا.
و المراد بذکره تعالی أما المعنی المصدری فقوله: «ذِکْرِی» من إضافة المصدر إلی مفعوله أو القرآن أو مطلق الکتب السماویة کما یؤیده قوله الآتی: «أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها» أو الدعوة الحقة و تسمیتها ذکرا لأن لازم اتباعها و الأخذ بها ذکره تعالی.
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و قوله: «فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً» أی ضیقة و ذلک أن من نسی ربه و انقطع عن ذکره لم یبق له إلا أن یتعلق بالدنیا و یجعلها مطلوبه الوحید الذی یسعی له و یهتم بإصلاح معیشته و التوسع فیها و التمتع منها، و المعیشة التی أوتیها لا تسعه سواء کانت قلیلة أو کثیرة لأنه کلما حصل منها و اقتناها لم یرض نفسه بها و انتزعت إلی تحصیل ما هو أزید و أوسع من غیر أن یقف منها علی حد فهو دائما فی ضیق صدر و حنق مما وجد متعلق القلب بما وراءه مع ما یهجم علیه من الهم و الغم و الحزن و القلق و الاضطراب و الخوف بنزول النوازل و عروض العوارض من موت و مرض و عاهة و حسد حاسد و کید کائد و خیبة سعی و فراق حبیب.
و لو أنه عرف مقام ربه ذاکرا غیر ناس أیقن أن له حیاة عند ربه لا یخالطها موت و ملکا لا یعتریه زوال و عزة لا یشوبها ذلة و فرحا و سرورا و رفعة و کرامة لا تقدر بقدر و لا تنتهی إلی أمد و أن الدنیا دار مجاز و ما حیاتها فی الآخرة إلا متاع فلو عرف ذلک قنعت نفسه بما قدر له من الدنیا و وسعه ما أوتیه من المعیشة من غیر ضیق و ضنک.
و قیل: المراد بالمعیشة الضنک عذاب القبر و شقاء الحیاة البرزخیة بناء علی أن کثیرا من المعرضین عن ذکر الله ربما نالوا من المعیشة أوسعها و ألقت إلیهم أمور الدنیا بأزمتها فهم فی عیشة وسیعة سعیدة.
و فیه أنه مبنی علی مقایسة معیشة الغنی من معیشة الفقیر بالنظر إلی نفس المعیشتین و الإمکانات التی فیهما و لا یتعلق نظر القرآن بهما من هذه الجهة البتة، و إنما تبحث الآیات فیهما بمقایسة المعیشة المضافة إلی المؤمن و هو مسلح بذکر الله و الإیمان به من المعیشة المضافة إلی الکافر الناسی لربه المتعلق النفس بالحیاة الدنیا الأعزل من الإیمان و لا ریب أن للمؤمن حیاة حرة سعیدة یسعه ما أکرمه ربه به من معیشة و إن کانت بالعفاف و الکفاف أو دون ذلک، و لیس للمعرض عن ذکر ربه إلا عدم الرضا بما وجد و التعلق بما وراءه.
نعم عذاب القبر من مصادیق المعیشة الضنک بناء علی کون قوله: «فَإِنَّ لَهُ 
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مَعِیشَةً ضَنْکاً» متعرضا لبیان حالهم فی الدنیا و قوله: «وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی لبیان حالهم فی الآخرة و البرزخ من أذناب الدنیا.
و قیل: المراد بالمعیشة الضنک عذاب النار یوم القیامة، و بقوله: «وَ نَحْشُرُهُ» إلخ، ما قبل دخول النار.
و فیه أن إطلاق قوله: «فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً» ثم تقیید قوله: «وَ نَحْشُرُهُ» بیوم القیامة لا یلائمه و هو ظاهر.
نعم لو أخذ أول الآیة مطلقا یشمل معیشة الدنیا و الآخرة جمیعا و آخرها لتقیده بیوم القیامة مختصا بالآخرة کان له وجه.
و قوله: «وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی أی بحیث لا یهتدی إلی ما فیه سعادته و هو الجنة و الدلیل علی ذلک ما یأتی فی الآیتین التالیتین.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً» یسبق إلی الذهن أن عمی یوم القیامة یتعلق ببصر الحس فإن الذی یسأل عنه هو ذهاب البصر الذی کان له فی الدنیا و هو بصر الحس دون بصر القلب الذی هو البصیرة، فیشکل علیه ظاهر ما دل علی أن المجرمین یبصرون یوم القیامة أهوال الیوم و آیات العظمة و القهر کقوله تعالی: «إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا»: الم السجدة: 12، و قوله: «اقْرَأْ کِتابَکَ» الإسراء: 14، و لذلک ذکر بعضهم أنهم یحشرون أولا مبصرین ثم یعمون، و بعضهم أنهم یحشرون مبصرین ثم عمیا ثم مبصرین.
و هذا قیاس أمور الآخرة و أحوالها بما لها من نظیر فی الدنیا و هو قیاس مع الفارق فإن من الظاهر المسلم من الکتاب و السنة أن النظام الحاکم فی الآخرة غیر النظام الحاکم فی الدنیا الذی نألفه من الطبیعة و کون البصیر مبصرا لکل مبصر و الأعمی غیر مدرک لکل ما من شأنه أن یری کما هو المشهود فی النظام الدنیوی لا دلیل علی عمومه للنظام الأخروی فمن الجائز أن یتبعض الأمر هناک فیکون المجرم أعمی لا یبصر ما فیه سعادة حیاته و فلاحه و فوزه بالکرامة و هو یشاهد ما یتم به الحجة علیه و ما یفزعه من أهوال القیامة و ما یشتد به العذاب علیه من النار و غیرها، قال تعالی:
«إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ» المطففین: 15.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 227
قوله تعالی: «قالَ کَذلِکَ أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ تُنْسی الآیة جواب سؤال السائل: «رَبِّ لِمَ حَشَرْتَنِی أَعْمی وَ قَدْ کُنْتُ بَصِیراً» و الإشارة فی قوله:
«کَذلِکَ أَتَتْکَ» إلی حشره أعمی المذکور فی السؤال، و فی قوله: «وَ کَذلِکَ الْیَوْمَ» إلی معنی قوله: «أَتَتْکَ آیاتُنا فَنَسِیتَها» و المعنی قال: کما حشرناک أعمی أتتک آیاتنا فنسیتها و کما أتتک آیاتنا فنسیتها ننساک الیوم أی إن حشرک الیوم أعمی و ترکک لا تبصر شیئا مثل ترکک آیاتنا فی الدنیا کما یترک الشی‌ء المنسی و عدم اهتدائک بها مثل ترکنا لک الیوم و عدم هدایتک بجعلک بصیرا تهتدی إلی النجاة، و بعبارة أخری إنما جازیناک فی هذا الیوم بمثل ما فعلت فی الدنیا کما قال تعالی: «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها» الشوری: 40.
و قد سمی الله سبحانه معصیة المجرمین و هم المعرضون عن ذکره التارکون لهداه نسیانا لآیاته، و مجازاتهم بالإعماء یوم القیامة نسیانا منه لهم و انعطف بذلک آخر الکلام إلی أوله و هو معصیة آدم التی سماها نسیانا لعهده إذ قال: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ» فکأن قصة جنة آدم بما لها من الخصوصیات کانت مثالا من قبل یمثل به ما سیجری علی بنیه من بعده إلی یوم القیامة فیمثل بنهیه عن اقتراب الشجرة الدعوة الدینیة و الهدی الإلهی بعده، و بمعصیته التی کانت نسیانا للعهد معاصی بنیه التی هی نسیان لذکره تعالی و آیاته المذکرة، و إنما الفرق أن ابتلاء آدم کان قبل تشریع الشرائع فکان النهی المتوجه إلیه إرشادیا و ما ابتلی به من المخالفة من قبیل ترک الأولی بخلاف الأمر فی بنیه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً»- قال: فیما نهاه عنه من أکل الشجرة.
و فی تفسیر العیاشی، عن جمیل بن دراج عن بعض أصحابنا عن أحدهما (ع) قال: سألته کیف أخذ الله آدم بالنسیان؟ فقال: إنه لم ینس و کیف ینسی و هو یذکره و یقول له إبلیس: «ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ- إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ».
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أقول: و هذا قول من قال فی الآیة بأن النسیان بمعناه الحقیقی و أن آدم نسی النهی عند الأکل حقیقة و لم یکن له عزم علی المعصیة أصلا، رد (ع) ذلک بمخالفة الکتاب، و به یظهر ضعف 
ما رواه فی روضة الکافی بإسناده عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی عهد إلی آدم أن لا یقرب هذه الشجرة، فلما بلغ الوقت الذی کان فی علم الله أن یأکل منها- نسی فأکل منها، و هو قول الله تعالی:
«وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً».
و هذا القول منسوب إلی ابن عباس و الأصل فیه 
ما رواه فی الدر المنثور، عن الزبیر بن بکار فی الموفقیات عن ابن عباس قال": سألت عمر بن الخطاب عن قول الله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَسْئَلُوا عَنْ أَشْیاءَ إِنْ تُبْدَ لَکُمْ تَسُؤْکُمْ»- قال: کان رجال من المهاجرین فی أنسابهم شی‌ء فقالوا یوما: و الله لوددنا أن الله أنزل قرآنا فی نسبنا- فأنزل الله ما قرأت.
ثم قال لی: إن صاحبکم هذا- یعنی علی بن أبی طالب إن ولی زهد- و لکنی أخشی عجب نفسه أن یذهب به. قلت: یا أمیر المؤمنین إن صاحبنا من قد علمت و الله ما نقول: إنه غیر و لا عدل و لا أسخط رسول الله ص أیام صحبته. فقال:
و لا فی بنت أبی جهل و هو یرید أن یخطبها علی فاطمة؟ قلت: قال الله فی معصیة آدم (ع): «وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً»- و صاحبنا لم یعزم علی إسخاط رسول الله ص- و لکن الخواطر التی لم یقدر أحد علی دفعها عن نفسه، و ربما کانت من الفقیه فی دین الله العالم بأمر الله- فإذا نبه علیها رجع و أناب فقال: یا بن عباس من ظن أنه یرد بحورکم- فیغوص فیها معکم حتی یبلغ قعرها فقد ظن عجزا.
فقد بنی حجته علی کون المراد بالعزم العزم علی المعصیة و لازمه کون المراد بالنسیان معناه الحقیقی، فآدم لم یذکر العهد حین الأکل و لا عزم علی المعصیة فلم یعص ربه، و قد تقدم أنه مخالف لقوله: «قالَ ما نَهاکُما رَبُّکُما عَنْ هذِهِ الشَّجَرَةِ إِلَّا أَنْ تَکُونا مَلَکَیْنِ أَوْ تَکُونا مِنَ الْخالِدِینَ» علی أن الآیة بالمعنی الذی ذکره لا تناسب سیاق الآیات السابقة علیها و لا اللاحقة، و من الحری أن یجل ابن عباس و هو هو عن أن ینسب إلیه هذا القول.
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و أما ما وقع فی الحدیث من سخط رسول الله ص علی علی (ع) فی إرادته خطبة بنت أبی جهل علی فاطمة (ع) فإشارة إلی ما فی صحیح البخاری، و صحیح مسلم، بعدة طرق عن المسور بن مخرمة
و لفظ بعضها: أن علی بن أبی طالب خطب بنت أبی جهل- و عنده فاطمة بنت رسول الله ص- فلما سمعت بذلک فاطمة أتت النبی ص فقالت له: إن قومک یتحدثون أنک لا تغضب لبناتک- و هذا علی ناکحا ابنة أبی جهل، قال المسور: فقام النبی ص فسمعته حین تشهد- ثم قال: أما بعد فإنی أنکحت أبا العاص بن الربیع- فحدثنی فصدقنی «1» و أن فاطمة مضغة منی- و إنما أکره أن یفتنوها- و إنها و الله لا تجتمع بنت رسول الله- و بنت عدو الله عند رجل واحد أبدا. قال:
فترک علی الخطبة.
و الإمعان فی التأمل فیما یتضمنه الحدیث یوجب سوء الظن به فإن فیه طعنا صریحا فی النبی ص فلو کان ما یتضمنه حقا کانت السخطة منه (ص) نزعة جاهلیة من غیر مجوز یجوزها له فبما ذا کان یسخط علیه؟ أ بقوله تعالی: «فَانْکِحُوا ما طابَ لَکُمْ مِنَ النِّساءِ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ» الآیة، و هو عام لم ینسخ و لم یخصص بآیة أخری خاصة بها؟ أم بشی‌ء من السنة یخصص الآیة بفاطمة (ع) و یشرع فیها خاصة حکما شخصیا بالتحریم فلم یثبت و لم یبلغ قبل ذلک، و فی لفظ «2» الحدیث دلالة علی ذلک أم أن نفس هذا القول بیان و تبلیغ فلم یبین و لم یبلغ قبل ذلک و لا بأس بمخالفة الحکم قبل بلوغه و لا معصیة فیها، فما معنی سخطه (ص) علی من لم یأت بمعصیة و لا عزم علیها، و ساحته (ص) منزهة من هذه الشیم الجاهلیة، و کأن بعض رواة الحدیث أراد به الطعن فی علی (ع) فطعن فی النبی ص من حیث لا یشعر.
علی أنه یناقض الروایات القطعیة الدالة علی نزاهة ساحة علی (ع) من المعصیة کخبر الثقلین و خبر المنزلة و خبر علی مع الحق و الحق مع علی، إلی غیر ذلک.
و فی الکافی، و العلل، مسندا عن جابر بن یزید عن أبی جعفر (ع): فی قول الله 
______________________________
(1) ثناء لصهره أبی العاص زوج بنته زینب.
(2) و فیما روی المسور من طریق أخری: إنی لست أحرم حلالا و أحل حراما و لکن و الله لا تجتمع بنت رسول الله و بنت عدو الله مکانا واحدا أبدا. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 230
تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ- فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً»- قال: عهد إلیه فی محمد و الأئمة من ولده فترک- و لم یکن له عزم فیهم أنه هکذا، و إنما سموا أولی العزم لأنهم عهد إلیهم فی محمد- و الأوصیاء من بعده و المهدی و سیرته- فأجمع عزمهم أن ذلک کذلک و الإقرار به.
أقول: و الروایة ملخصة من حدیث مفصل رواه فی الکافی، عن محمد بن یحیی عن أحمد بن محمد عن داود العجلی عن زرارة عن حمران عن أبی جعفر (ع) یذکر فیه بدء خلق الإنسان ثم إشهاد الناس علی أنفسهم فی عالم الذر و أخذ المیثاق من آدم (ع) و من أولی العزم من الرسل بالربوبیة و النبوة و الولایة و إقرار أولی العزم علی ذلک و توقف آدم (ع) و عدم عزمه علی الإقرار و إن لم یجحد ثم تطبیق قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ» الآیة، علیه.
و المعنی المذکور فی الروایة من بطن القرآن أرجع فیه الأحکام إلی حقیقتها و العهود إلی تأویلها و هو الولایة الإلهیة، و لیس من تفسیر لفظ الآیة فی شی‌ء، و الدلیل علی أنه لیس بتفسیر أن الآیات- و هی اثنتا عشرة آیة- تقص قصة واحدة و لو حملت الآیة الأولی علی هذا المعنی تفسیرا لم یبق فی الآیات ما یدل علی النهی عن أکل الشجرة و هو رکن القصة علیه یعتمد الباقی، و لا یغنی عنه قوله: «فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ»، و هو ظاهر، و لم یذکر النهی المذکور فی سورة متقدمة نزولا علی هذه السورة حتی یحال إلیه و سورتا الأعراف و البقرة المذکور فیهما النهی المذکور متأخرتان نزولا عن هذه السورة کما سیجی‌ء الإشارة إلیه إن شاء الله.
و بالجملة فهو من البطن دون التفسیر و إن ورد فی بعض الروایات فی صورة التفسیر کروایة جابر السابقة و لعله مما اشتبه علی بعض رواة الحدیث فأورده علی هذه الصورة و قد بلغ الأمر فی بعض الروایات إلی أن جعل ما ذکره الإمام من المعنی جزءا من الآیة فصارت من أخبار التحریف 
کما فی المناقب، عن الباقر (ع): «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ کلمات فی محمد و علی و فاطمة و الحسن و الحسین- و الأئمة من ذریتهم» کذا نزلت علی محمد ص.
و نظیر هذه الروایات روایات أخر وقع فیها تطبیق قوله تعالی: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ»
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و قوله: «عَنْ ذِکْرِی» علی ولایة أهل البیت (ع) و هی من روایات الجری دون التفسیر کما توهم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و الطبرانی و أبو نعیم فی الحلیة و ابن مردویه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: من اتبع کتاب الله- هداه الله من الضلالة فی الدنیا و وقاه سوء الحساب یوم القیامة، و ذلک أن الله یقول: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ- فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی 
أقول: الحدیث ینزل قوله تعالی «فَلا یَضِلُّ» علی الدنیا و قوله: «وَ لا یَشْقی علی الآخرة فیؤید ما تقدم فی تفسیر الآیة.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً»: و قیل: هو عذاب القبر": عن ابن مسعود و أبی سعید الخدری و السدی، و رواه أبو هریرة مرفوعا:
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: من مات و هو صحیح موسر- لم یحج فهو ممن قال الله عز و جل: «وَ نَحْشُرُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَعْمی قال: قلت: سبحان الله أعمی؟ قال: نعم أعماه الله عن طریق الحق:.
أقول: و روی مثله القمی فی تفسیره مسندا عن معاویة بن عمار و الصدوق فی من لا یحضره الفقیه، مرسلا عنه عن أبی عبد الله (ع):.
و الروایة فی تخصیصها عمی یوم القیامة بطریق الحق و هو طریق النجاة و السعادة تؤید ما تقدم فی تفسیر الآیة.
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اشارة

وَ کَذلِکَ نَجْزِی مَنْ أَسْرَفَ وَ لَمْ یُؤْمِنْ بِآیاتِ رَبِّهِ وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَشَدُّ وَ أَبْقی (127) أَ فَلَمْ یَهْدِ لَهُمْ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنَ الْقُرُونِ یَمْشُونَ فِی مَساکِنِهِمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِأُولِی النُّهی (128) وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَکانَ لِزاماً وَ أَجَلٌ مُسَمًّی (129) فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ غُرُوبِها وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ وَ أَطْرافَ النَّهارِ لَعَلَّکَ تَرْضی (130) وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ زَهْرَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ وَ رِزْقُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ أَبْقی (131)
وَ أْمُرْ أَهْلَکَ بِالصَّلاةِ وَ اصْطَبِرْ عَلَیْها لا نَسْئَلُکَ رِزْقاً نَحْنُ نَرْزُقُکَ وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی (132) وَ قالُوا لَوْ لا یَأْتِینا بِآیَةٍ مِنْ رَبِّهِ أَ وَ لَمْ تَأْتِهِمْ بَیِّنَةُ ما فِی الصُّحُفِ الْأُولی (133) وَ لَوْ أَنَّا أَهْلَکْناهُمْ بِعَذابٍ مِنْ قَبْلِهِ لَقالُوا رَبَّنا لَوْ لا أَرْسَلْتَ إِلَیْنا رَسُولاً فَنَتَّبِعَ آیاتِکَ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَذِلَّ وَ نَخْزی (134) قُلْ کُلٌّ مُتَرَبِّصٌ فَتَرَبَّصُوا فَسَتَعْلَمُونَ مَنْ أَصْحابُ الصِّراطِ السَّوِیِّ وَ مَنِ اهْتَدی (135)
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(بیان)

متفرقات من وعید و وعد و حجة و حکم و تسلیة للنبی ص متفرعة علی ما تقدم فی السورة.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نَجْزِی مَنْ أَسْرَفَ وَ لَمْ یُؤْمِنْ بِآیاتِ رَبِّهِ وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَشَدُّ وَ أَبْقی الإسراف التجاوز عن الحد و الظاهر أن الواو فی قوله: «وَ کَذلِکَ» للاستیناف، و الإشارة إلی ما تقدم من مؤاخذة من أعرض عن ذکر الله و نسی آیات ربه فإنه تجاوز منه عن حد العبودیة و کفر بآیات ربه فجزاؤه جزاء من نسی آیات ربه و ترکها بعد ما عهد إلیه معرضا عن ذکره.
و قوله: «وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَشَدُّ وَ أَبْقی أی من عذاب الدنیا و ذلک لکونه 
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محیطا بباطن الإنسان کظاهره و لکونه دائما لا یزول.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَهْدِ لَهُمْ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنَ الْقُرُونِ یَمْشُونَ فِی مَساکِنِهِمْ» إلخ، الظاهر أن «یَهْدِ» مضمن معنی یبین، و المعنی أ فلم یبین لهم طریق الاعتبار و الإیمان بالآیات کثرة إهلاکنا القرون التی کانوا قبلهم و هم یمشون فی مساکنهم کما کانت تمر أهل مکة فی أسفارهم بمساکن عاد بأحقاف الیمن و مساکن ثمود و أصحاب الأیکة بالشام و مساکن قوم لوط بفلسطین «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِأُولِی النُّهی أی أرباب العقول.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَکانَ لِزاماً وَ أَجَلٌ مُسَمًّی» مقتضی السیاق السابق أن یکون «لِزاماً» بمعنی الملازمة و هما مصدرا لازم یلازم، و المراد بالمصدر معنی اسم الفاعل و علی هذا فاسم کان هو الضمیر الراجع إلی الهلاک المذکور فی الآیة السابقة، و أن قوله: «وَ أَجَلٌ مُسَمًّی» معطوف علی «کَلِمَةٌ سَبَقَتْ» و التقدیر و لو لا کلمة سبقت من ربک و أجل مسمی لکان الهلاک ملازما لهم إذ أسرفوا و لم یؤمنوا بآیات ربهم.
و احتمل بعضهم أن یکون لزام اسم آلة کحزام و رکاب و آخرون أن یکون جمع لازم کقیام جمع قائم و المعنیان لا یلائمان السیاق کثیرا.
و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ» تکررت هذه الکلمة منه سبحانه فی حق بنی إسرائیل و غیرهم فی مواضع من کلامه کقوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ» یونس: 19 هود: 110 حم السجدة: 45، و قد غیاها بالأجل المسمی فی قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ» الشوری: 14، و قد تقدم فی تفسیر سورتی یونس و هود أن المراد بها الکلمة التی قضی بها عند إهباط آدم إلی الأرض بمثل قوله: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ» الأعراف: 24.
فالناس آمنون من الهلاک و عذاب الاستئصال علی إسرافهم و کفرهم ما بین استقرارهم فی الأرض و أجلهم المسمی إلا أن یجیئهم رسول فیقضی بینهم، قال تعالی:
وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ» یونس: 47 و إلیه یرجع عذاب الاستئصال عن الآیات المقترحة إذا لم یؤمن بها بعد ما جاءت و هذه الأمة حالهم حال سائر الأمم فی الأمن من عذاب الاستئصال بوعد سابق من الله، و أما
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القضاء بینهم و بین النبی ص فقد أخره الله إلی أمد کما تقدم استفادته من قوله:
«وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ» الآیة من سورة یونس.
و احتمل بعضهم أن یکون المراد بالکلمة وعدا خاصا بهذه الأمة بتأخیر العذاب عنهم إلی یوم القیامة و قد مر فی تفسیر سورة یونس أن ظاهر الآیات خلافه نعم یدل کلامه تعالی علی تأخیره إلی أمد کما تقدم.
و نظیره فی الفساد قول الآخرین إن المراد بالکلمة قضاء عذاب أهل بدر منهم بالسیف و الأجل المسمی لباقی کفار مکة و هو کما تری.
و قوله: «وَ أَجَلٌ مُسَمًّی» قد تقدم فی تفسیر أول سورة الأنعام أن الأجل المسمی هو الأجل المعین بالتسمیة الذی لا یتخطی و لا یتخلف کما قال تعالی: «ما تَسْبِقُ مِنْ أُمَّةٍ أَجَلَها وَ ما یَسْتَأْخِرُونَ» الحجر: 5، و ذکر بعضهم أن المراد بالأجل المسمی یوم القیامة، و قال آخرون إن الأجل المسمی هو الکلمة التی سبقت من الله فیکون عطف الأجل علی الکلمة من عطف التفسیر، و لا معول علی القولین لعدم الدلیل.
فمحصل معنی الآیة أنه لو لا أن الکلمة التی سبقت من ربک- و فی إضافة الرب إلی ضمیر الخطاب إعزاز و تأیید للنبی ص- تقضی بتأخیر عذابهم و الأجل المسمی یعین وقته فی ظرف التأخیر لکان الهلاک ملازما لهم بمجرد الإسراف و الکفر.
و من هنا یظهر أن مجموع الکلمة التی سبقت و الأجل المسمی سبب واحد تام لتأخیر العذاب عنهم لا أن کل واحد منهما سبب مستقل فی ذلک کما اختاره کثیر منهم.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ غُرُوبِها» إلخ، یأمره بالصبر علی ما یقولون و یفرعه علی ما تقدم کأنه قیل: إذا کان من قضاء الله أن یؤخر عذابهم و لا یعاجلهم بالانتقام علی ما یقولون فلا یبقی لک إلا أن تصبر راضیا علی ما قضاه الله من الأمر و تنزهه عما یقولونه من کلمة الشرک و یواجهونک به من السوء، و تحمده علی ما تواجهه من آثار قضائه فلیس إلا الجمیل فاصبر علی ما یقولون و سبح بحمد ربک لعلک ترضی.
و قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ» أی نزهه متلبسا بحمده و الثناء علیه فإن هذه الحوادث التی یشق تحملها و الصبر علیها لها نسبة إلی فواعلها و لیست إلا سیئة یجب 
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تنزیهه تعالی عنها و لها نسبة بالإذن إلیه تعالی و هی بهذه النسبة جمیلة لا یترتب علیها إلا مصالح عامة یصلح بها النظام الکونی ینبغی أن یحمد الله و یثنی علیه بها.
و قوله: «قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ غُرُوبِها» ظرفان متعلقان بقوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ».
و قوله: «وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ» الجملة نظیرة قوله: «وَ إِیَّایَ فَارْهَبُونِ» البقرة: 40، و الآناء علی أفعال جمع إنی أو إنو بکسر الهمزة بمعنی الوقت و «مِنْ» للتبعیض و الجار و المجرور متعلق بقوله: «فَسَبِّحْ» دال علی ظرف فی معناه متعلق بالفعل و التقدیر و بعض آناء اللیل سبح فیها.
و قوله: «وَ أَطْرافَ النَّهارِ» منصوب بنزع الخافض علی ما ذکروا معطوف علی قوله: «وَ مِنْ آناءِ» و التقدیر و سبح فی أطراف النهار و هل المراد بأطراف النهار ما قبل طلوع الشمس و ما قبل غروبها، أو غیر ذلک؟ اختلفت فیه کلمات المفسرین و سنشیر إلیه.
و ما ذکر فی الآیة من التسبیح مطلق لا دلالة فیها من جهة اللفظ علی أن المراد به الفرائض الیومیة من الصلوات و إلیه مال بعض المفسرین لکن أصر أکثرهم علی أن المراد بالتسبیح الصلاة تبعا لما روی عن بعض القدماء کقتادة و غیره.
قالوا: إن مجموع الآیة یدل علی الأمر بالصلوات الخمس الیومیة فقوله: «قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ» صلاة الصبح، و قوله: «وَ قَبْلَ غُرُوبِها» صلاة العصر و قوله: «وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ» صلاتا المغرب و العشاء، و قوله: «وَ أَطْرافَ النَّهارِ» صلاة الظهر.
و معنی کونها فی أطراف النهار مع أنها فی منتصفه بعد الزوال أنه لو نصف النهار حصل نصفان: الأول و الأخیر و صلاة الظهر فی الجزء الأول من النصف الثانی فهی فی طرف النصف الأول لأن آخر النصف الأول ینتهی إلی جزء یتصل بوقتها، و فی طرف النصف الثانی لأنه یبتدئ من جزء هو وقتها فوقتها علی وحدته طرف للنصف الأول باعتبار و طرف للنصف الثانی باعتبار فهو طرفان اثنان اعتبارا.
و أما إطلاق الأطراف- بصیغة الجمع- علی وقتها و إنما هو طرفان اعتبارا فباعتبار أن الجمع قد یطلق علی الاثنین و إن کان الأشهر الأعرف کون أقل الجمع فی 
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اللغة العربیة ثلاثة. و قیل: المراد بالنهار الجنس فهو فی نهر لکل فرد منها طرفان فیکون أطرافا، و قد طال البحث بینهم حول التوجیه اعتراضا و جوابا.
لکن الإنصاف أن أصل التوجیه تعسف بعید من الفهم فالذوق السلیم- بعد اللتیا و التی- یأبی أن یسمی وسط النهار أطراف النهار بفروض و اعتبارات وهمیة لا موجب لها فی مقام التخاطب من أصلها و لا أمرا یرتضیه الذوق و لا یستبشعه.
و أما من قال: إن المراد بالتسبیح و التحمید غیر الفرائض من مطلق التسبیح و الحمد إما بتذکر تنزیهه و الثناء علیه تعالی قلبا و إما بقول مثل سبحان الله و الحمد لله لسانا أو الأعم من القلب و اللسان فقالوا: المراد بما قبل طلوع الشمس و ما قبل غروبها و آناء اللیل الصبح و العصر و أوقات اللیل و أطراف النهار الصبح و العصر.
و أما لزوم إطلاق الأطراف و هو جمع علی الصبح و العصر و هما اثنان فقد أجابوا عنه بمثل ما تقدم فی القول السابق من اعتبار أقل الجمع اثنین. و أما لزوم التکرار بذکر تسبیح الصبح و العصر مرتین فقد التزم به بعضهم قائلا إن ذلک للتأکید و إظهار مزید العنایة بالتسبیح فی الوقتین، و یظهر من بعضهم أن المراد بالأطراف الصبح و العصر و وسط النهار.
و أنت خبیر بأنه یرد علیه نظیر ما یرد علی الوجه السابق بتفاوت یسیر، و الإشکال کله ناش من ناحیة قوله: «وَ أَطْرافَ النَّهارِ» من جهة انطباقه علی وسط النهار أو الصبح و العصر.
و الذی یمکن أن یقال إن قوله: «وَ أَطْرافَ النَّهارِ» مفعول معه و لیس بظرف بتقدیر فی و إن لم یذکره المفسرون علی ما أذکر، و المراد بأطراف النهار ما قبل طلوع الشمس و ما قبل غروبها بالنظر إلی کونهما وقتین ذوی سعة لکل منهما أجزاء کل جزء منها طرف بالنسبة إلی وسط النهار فیصح أن یسمیا أطراف النهار کما یصح أن یسمیا طرفی النهار و ذلک کما یسمی ما قبل طلوع الشمس أول النهار باعتبار وحدته و أوائل النهار باعتبار تجزیه إلی أجزاء، و یسمی ما قبل غروبها آخر النهار، و أواخر النهار.
فیئول معنی الآیة إلی مثل قولنا: «و سبح بحمد ربک قبل طلوع الشمس و قبل 
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غروبها و هی أطراف النهار، و بعض أوقات اللیل سبح فیها مع أطراف النهار التی أمرت بالتسبیح فیها.
فإن قلت: کیف یستقیم کون «أَطْرافَ النَّهارِ» مفعولا معه و هو ظرف للتسبیح بتقدیر فی نظیر ظرفیة «آناءِ اللَّیْلِ» له؟.
قلت: آناء اللیل لیس ظرفا بلفظه کیف؟ و هو مدخول من و لا معنی لتقدیر فی معه و إنما یدل به علی الظرف، و معنی «وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ» و بعض آناء اللیل سبح فیه، فلیکن «وَ أَطْرافَ النَّهارِ» کذلک، و المعنی مع أطراف النهار التی تسبح فیها و الظرف فی کلا الجانبین مدلول علیه مقدر. هذا.
فلو قلنا: إن المراد بالتسبیح فی الآیة غیر الصلوات المفروضة کان المراد التسبیح فی أجزاء من أول النهار و أجزاء من آخره و أجزاء من اللیل بمعیة أجزاء أول النهار و آخره و لم یلزم محذور التکرار و لا محذور إطلاق لفظ الجمع علی ما دون الثلاثة، و هو ظاهر.
و لو قلنا إن المراد بالتسبیح فی الآیة الفرائض الیومیة کانت الآیة متضمنة للأمر بصلاة الصبح و صلاة العصر و صلاتی المغرب و العشاء فحسب نظیر الأمر فی قوله تعالی:
«أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ» هود: 114، و لعل التعبیر عن الوقتین فی الآیة المبحوث عنها بأطراف النهار للإشارة إلی سعة الوقتین.
و لا ضیر فی اشتمال الآیة علی أربع من الصلوات الخمس الیومیة فإن السورة- کما سنشیر إلیه- من أوائل السور النازلة بمکة و قد دلت الأخبار المستفیضة التی رواها العامة و الخاصة أن الفرائض الیومیة إنما شرعت خمسا فی المعراج کما ذکرت فی سورة الإسراء النازلة بعد المعراج خمسا فی قوله: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ» الإسراء: 78، فلعل التی شرعت من الفرائض الیومیة حین نزول سورة طه و کذا سورة هود- و هما قبل سورة الإسراء نزولا- کانت هی الأربع و لم تکن شرعت صلاة الظهر بعد بل هو ظاهر الآیتین: آیة طه و آیة هود.
و معلوم أنه لا یرد علی هذا الوجه ما کان یرد علی القول بکون المراد بالتسبیح الصلوات الخمس و انطباق أطراف النهار علی وقت صلاة الظهر و هو وسط النهار. هذا.
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و قوله: «لَعَلَّکَ تَرْضی السیاق السابق و قد ذکر فیه إعراضهم عن ذکر ربهم و نسیانهم آیاته و إسرافهم فی أمرهم و عدم إیمانهم ثم ذکر تأخیر الانتقام منهم و أمره بالصبر و التسبیح و التحمید یقضی أن یکون المراد بالرضا الرضا بقضاء الله و قدره، و المعنی: فاصبر و سبح بحمد ربک لیحصل لک الرضا بما قضی الله سبحانه فیعود إلی مثل معنی قوله: «وَ اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ».
و الوجه فیه أن تکرار ذکره تعالی بتنزیه فعله عن النقص و الشین و ذکره بالثناء الجمیل و المداومة علی ذلک یوجب أنس النفس به و زیادته و زیادة الأنس بجمال فعله و نزاهته توجب رسوخه فیها و ظهوره فی نظرها و زوال الخطورات المشوشة للإدراک و الفکر، و النفس مجبولة علی الرضا بما تحبه و لا تحب غیر الجمیل المنزه عن القبح و الشین فإدامة ذکره بالتسبیح و التحمید تورث الرضا بقضائه.
و قیل: المراد لعلک ترضی بالشفاعة و الدرجة الرفیعة عند الله. و قیل: لعلک ترضی بجمیع ما وعدک الله به من النصر و إعزاز الدین فی الدنیا و الشفاعة و الجنة فی الآخرة.
قوله تعالی: «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ زَهْرَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ» إلخ، مد العین مد نظرها و إطالته ففیه مجاز عقلی ثم مد النظر و إطالته إلی شی‌ء کنایة عن التعلق به و حبه و المراد بالأزواج- کما قیل- الأصناف من الکفار أو الأزواج من النساء و الرجال منهم و یرجع إلی البیوتات و تنکیر الأزواج للتقلیل و إظهار أنهم لا یعبأ بهم.
و قوله: «زَهْرَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» بمنزلة التفسیر لقوله: «ما مَتَّعْنا بِهِ» و هو منصوب بفعل مقدر و التقدیر نعنی به- أو جعلنا لهم- زهرة الحیاة الدنیا و هی زینتها و بهجتها، و الفتنة الامتحان و الاختبار، و قیل: المراد بها العذاب لأن کثرة الأموال و الأولاد نوع عذاب من الله لهم کما قال: «وَ لا تُعْجِبْکَ أَمْوالُهُمْ وَ أَوْلادُهُمْ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ أَنْ یُعَذِّبَهُمْ بِها فِی الدُّنْیا وَ تَزْهَقَ أَنْفُسُهُمْ وَ هُمْ کافِرُونَ»: التوبة: 85.
و قوله: «وَ رِزْقُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ أَبْقی المراد به بقرینة مقابلته لما متعوا به من زهرة الحیاة الدنیا هو رزق الآخرة و هو خیر و أبقی.
و المعنی: لا تطل النظر إلی زینة الحیاة الدنیا و بهجتها التی متعنا بها أصنافا أو أزواجا
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معدودة منهم لنمتحنهم فیما متعنا به، و الذی سیرزقک ربک فی الآخرة خیر و أبقی.
قوله تعالی: «وَ أْمُرْ أَهْلَکَ بِالصَّلاةِ وَ اصْطَبِرْ عَلَیْها لا نَسْئَلُکَ رِزْقاً نَحْنُ نَرْزُقُکَ وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی الآیة ذات سیاق یلتئم بسیاق سائر آیات السورة فهی مکیة کسائرها علی أنا لم نظفر بمن یستثنیها و یعدها مدنیة، و علی هذا فالمراد بقوله «أَهْلَکَ» بحسب انطباقه علی وقت النزول خدیجة زوج النبی ص و علی (ع) و کان من أهله و فی بیته أو هما و بعض بنات النبی ص.
فقول بعضهم: إن المراد به أزواجه و بناته و صهره علی، و قول آخرین: المراد به أزواجه و بناته و أقرباؤه من بنی هاشم و المطلب، و قول آخرین: جمیع متبعیه من أمته غیر سدید، نعم لا بأس بالقول الأول من حیث جری الآیة و انطباقها لا من حیث مورد النزول فإن الآیة مکیة و لم یکن له (ص) بمکة من الأزواج غیر خدیجة ( (ع)).
و قوله: «لا نَسْئَلُکَ رِزْقاً نَحْنُ نَرْزُقُکَ» ظاهر المقابلة بین الجملتین أن المراد سؤاله تعالی الرزق لنفسه و هو کنایة عن أنا فی غنی منک و أنت المحتاج المفتقر إلینا فیکون فی معنی قوله: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ، ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ وَ ما أُرِیدُ أَنْ یُطْعِمُونِ، إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ» الذاریات: 56 58، و أیضا هو من جهة تذییله بقوله: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی فی معنی قوله: «لَنْ یَنالَ اللَّهَ لُحُومُها وَ لا دِماؤُها وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ» الحج- 37، فتفسیرهم سؤال الرزق بسؤال الرزق للخلق أو لنفس النبی ص لیس بسدید.
و قوله: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی تقدم البحث فیه کرارا.
و لا یبعد أن یستفاد من الآیة من جهة قصر الأمر بالصلاة فی أهله مع ما فی الآیتین السابقتین من أمره (ص) فی نفسه بالصلوات الأربع الیومیة و الصبر و النهی عن أن یمد عینیه فیما متع به الکفار أن السورة نزلت فی أوائل البعثة أو خصوص الآیة. و فیما «1» روی عن ابن مسعود أن سورة طه من العتاق الأول.
______________________________
(1) رواه السیوطی فی الدر المنثور عن البخاری و ابن الضریس عن ابن مسعود، و العتاق جمع عتیق و الأول جمع أولی و المراد قدم نزولها.
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قوله: «وَ قالُوا لَوْ لا یَأْتِینا بِآیَةٍ مِنْ رَبِّهِ أَ وَ لَمْ تَأْتِهِمْ بَیِّنَةُ ما فِی الصُّحُفِ الْأُولی حکایة قول مشرکی مکة و إنما قالوا هذا تعریضا للقرآن أنه لیس بآیة دالة علی النبوة فلیأتنا بآیة کما أرسل الأولون و البینة الشاهد المبین أو البین و قیل هو البیان.
و کیف کان فقولهم: «لَوْ لا یَأْتِینا بِآیَةٍ مِنْ رَبِّهِ» تحضیض بداعی إهانة القرآن و تعجیز النبی ص باقتراح آیة معجزة أخری، و قوله: «أَ وَ لَمْ تَأْتِهِمْ بَیِّنَةُ» إلخ، جواب عنه و معناه علی الوجه الأول من معنیی البینة أ و لم تأتهم بینة و شاهد یشهد علی ما فی الصحف الأولی- و هی التوراة و الإنجیل و سائر الکتب السماویة- من حقائق المعارف و الشرائع و یبینها و هو القرآن و قد أتی به رجل لا عهد له بمعلم یعلمه و لا ملقن یلقنه ذلک.
و علی الوجه الثانی: أ و لم یأتهم بیان ما فی الصحف الأولی من أخبار الأمم الماضین الذین اقترحوا علی أنبیائهم الآیات المعجزة فأتوا بها و کان إتیانها سببا لهلاکهم و استئصالهم لما لم یؤمنوا بها بعد إذ جاءتهم فلم لا ینتهون عن اقتراح آیة بعد القرآن؟ و لکل من المعنیین نظیر فی کلامه تعالی.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّا أَهْلَکْناهُمْ بِعَذابٍ مِنْ قَبْلِهِ لَقالُوا رَبَّنا لَوْ لا أَرْسَلْتَ إِلَیْنا رَسُولًا فَنَتَّبِعَ آیاتِکَ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَذِلَّ وَ نَخْزی الظاهر أن ضمیر «مِنْ قَبْلِهِ» للبینة- فی الآیة السابقة- باعتبار أنها القرآن، و المعنی: و لو أنا أهلکناهم لإسرافهم و کفرهم بعذاب من قبل أن تأتیهم البینة لم تتم علیهم الحجة و لکانت الحجة لهم علینا و لقالوا ربنا لو لا أرسلت إلینا رسولا فنتبع آیاتک و هی التی تدل علیها البینة من قبل أن نذل بعذاب الاستئصال و نخزی.
و قیل الضمیر للرسول المعلوم من مضمون الآیة السابقة بشهادة قولهم: «لَوْ لا أَرْسَلْتَ إِلَیْنا رَسُولًا» و هو قریب من جهة اللفظ و المعنی الأول من جهة المعنی و یؤیده قوله: «فَنَتَّبِعَ آیاتِکَ» و لم یقل فنتبع رسولک.
قوله تعالی: «قُلْ کُلٌّ مُتَرَبِّصٌ فَتَرَبَّصُوا فَسَتَعْلَمُونَ مَنْ أَصْحابُ الصِّراطِ السَّوِیِّ وَ مَنِ اهْتَدی التربص الانتظار، و الصراط السوی الطریق المستقیم، و قوله: «کُلٌّ مُتَرَبِّصٌ» أی کل منا و منکم متربص منتظر فنحن ننتظر ما وعده الله لنا فیکم و فی تقدم 
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دینه و تمام نوره و أنتم تنتظرون بنا الدوائر لتبطلوا الدعوة الحقة و کل منا و منکم یسلک سبیلا إلی مطلوبه فتربصوا و انتظروا و فیه تهدید فستعلمون أی طائفة منا و منکم أصحاب الطریق المستقیم الذی یوصله إلی مطلوبه و من الذین اهتدوا إلی المطلوب و فیه ملحمة و إخبار بالفتح.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لَکانَ لِزاماً وَ أَجَلٌ مُسَمًّی» قال: کان ینزل بهم العذاب و لکن قد أخرهم إلی أجل مسمی.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی و ابن مردویه و ابن عساکر عن جریر عن النبی ص: فی قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ غُرُوبِها»- قال: قبل طلوع الشمس صلاة الصبح- و قبل غروبها صلاة العصر.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ وَ أَطْرافَ النَّهارِ»- قال: بالغداة و العشی.
أقول: و هو یؤید ما قدمناه.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له: «وَ أَطْرافَ النَّهارِ لَعَلَّکَ تَرْضی ؟ قال: یعنی تطوع بالنهار.
أقول: و هو مبنی علی تفسیر التسبیح بمطلق الصلاة أو بمطلق التسبیح.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ» الآیة: قال أبو عبد الله (ع): لما نزلت هذه الآیة استوی رسول الله ص جالسا- ثم قال: من لم یتعز بعزاء الله- تقطعت نفسه علی الدنیا حسرات، و من اتبع بصره ما فی أیدی الناس طال همه- و لم یشف غیظه، و من لم یعرف أن لله علیه نعمة- لا فی مطعم و لا فی مشرب قصر أجله و دنا عذابه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن راهویه و البزار و أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و الخرائطی فی مکارم الأخلاق و أبو نعیم فی المعرفة عن أبی رافع قال": أضاف النبی ص ضیفا و لم یکن عند النبی ص ما یصلحه- فأرسلنی 
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إلی رجل من الیهود أن بعنا- أو أسلفنا دقیقا إلی هلال رجب فقال لا إلا برهن.
فأتیت النبی ص فقال: أما و الله إنی لأمین فی السماء أمین فی الأرض- و لو أسلفنی أو باعنی لأدیت إلیه- أذهب بدرعی الحدید فلم أخرج من عنده- حتی نزلت هذه الآیة- «وَ لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ»- کأنه یعزیه عن الدنیا.
أقول: و مضمون الآیة و خاصة ذیلها لا یلائم القصة.
و فیه، أخرج ابن مردویه و ابن عساکر و ابن النجار عن أبی سعید الخدری قال: لما نزلت «وَ أْمُرْ أَهْلَکَ بِالصَّلاةِ»- کان النبی ص یجی‌ء إلی باب علی ثمانیة أشهر یقول:
الصلاة رحمکم الله- إنما یرید الله لیذهب عنکم الرجس أهل البیت- و یطهرکم تطهیرا.
أقول: و رواه فی مجمع البیان، عن الخدری و فیه تسعة أشهر مکان ثمانیة أشهر، و روی هذا المعنی فی العیون، فی مجلس الرضا مع المأمون عنه، (ع) و رواه القمی أیضا فی تفسیره، مرفوعا، و التقیید بتسعة أشهر مبنی علی ما شاهده الراوی لا علی تحدید أصل إتیانه (ص) و الشاهد علیه 
ما رواه الشیخ فی الأمالی، بإسناده عن أبی الحمیراء قال": شهدت النبی ص أربعین صباحا- یجی‌ء إلی باب علی و فاطمة فیأخذ بعضادتی الباب- ثم یقول: السلام علیکم أهل البیت و رحمة الله و برکاته- الصلاة یرحمکم الله- إنما یرید الله لیذهب عنکم الرجس أهل البیت- و یطهرکم تطهیرا.
و ظاهر الروایة کون الآیة مدنیة و لم یذکر ذلک أحد فیما أذکر و لعل المراد بیان إتیانه (ص) الباب فی المدینة عملا بالآیة و لو کانت نازلة بمکة و إن کان بعیدا من اللفظ و فی روایة القمی التی أومأنا إلیها ما یؤید هذا المعنی ففیها: فلم یزل یفعل ذلک کل یوم إذا شهد المدینة حتی فارق الدنیا، و حدیث أمره أهل بیته بالصلاة مروی بطرق أخری أیضا غیر ما مرت الإشارة إلیه.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو عبید و سعید بن منصور و ابن المنذر و الطبرانی فی الأوسط، و أبو نعیم فی الحلیة، و البیهقی فی شعب الإیمان، بسند صحیح عن عبد الله بن سلام قال": کان النبی ص إذا نزلت بأهله شدة أو ضیق- أمرهم بالصلاة و تلا وَ أْمُرْ أَهْلَکَ بِالصَّلاةِ الآیة.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن أحمد فی الزهد، و ابن أبی حاتم و البیهقی فی شعب الإیمان، عن ثابت عنه (ص)، و فیه دلالة علی التوسع فی معنی التسبیح فی الآیة.
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(21) سورة الأنبیاء مکیة و هی مائة و اثنتا عشرة آیة (112)





[سورة الأنبیاء (21): الآیات 1 الی 15]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
اقْتَرَبَ لِلنَّاسِ حِسابُهُمْ وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ مُعْرِضُونَ (1) ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنْ رَبِّهِمْ مُحْدَثٍ إِلاَّ اسْتَمَعُوهُ وَ هُمْ یَلْعَبُونَ (2) لاهِیَةً قُلُوبُهُمْ وَ أَسَرُّوا النَّجْوَی الَّذِینَ ظَلَمُوا هَلْ هذا إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُکُمْ أَ فَتَأْتُونَ السِّحْرَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ (3) قالَ رَبِّی یَعْلَمُ الْقَوْلَ فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (4)
بَلْ قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ بَلِ افْتَراهُ بَلْ هُوَ شاعِرٌ فَلْیَأْتِنا بِآیَةٍ کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ (5) ما آمَنَتْ قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها أَ فَهُمْ یُؤْمِنُونَ (6) وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلاَّ رِجالاً نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (7) وَ ما جَعَلْناهُمْ جَسَداً لا یَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ ما کانُوا خالِدِینَ (8) ثُمَّ صَدَقْناهُمُ الْوَعْدَ فَأَنْجَیْناهُمْ وَ مَنْ نَشاءُ وَ أَهْلَکْنَا الْمُسْرِفِینَ (9)
لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ کِتاباً فِیهِ ذِکْرُکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (10) وَ کَمْ قَصَمْنا مِنْ قَرْیَةٍ کانَتْ ظالِمَةً وَ أَنْشَأْنا بَعْدَها قَوْماً آخَرِینَ (11) فَلَمَّا أَحَسُّوا بَأْسَنا إِذا هُمْ مِنْها یَرْکُضُونَ (12) لا تَرْکُضُوا وَ ارْجِعُوا إِلی ما أُتْرِفْتُمْ فِیهِ وَ مَساکِنِکُمْ لَعَلَّکُمْ تُسْئَلُونَ (13) قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ (14)
فَما زالَتْ تِلْکَ دَعْواهُمْ حَتَّی جَعَلْناهُمْ حَصِیداً خامِدِینَ (15)
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(بیان)

غرض السورة الکلام حول النبوة بانیا ذلک علی التوحید و المعاد فتفتتح بذکر اقتراب الحساب و غفلة الناس عن ذلک و إعراضهم عن الدعوة الحقة التی تتضمن الوحی السماوی فهی ملاک حساب یوم الحساب و تنتقل من هناک إلی موضوع النبوة و استهزاء الناس بنبوة النبی ص و رمیهم إیاه بأنه بشر ساحر بل ما أتی به أضغاث أحلام بل مفتر بل شاعر! فترد ذلک بذکر أوصاف الأنبیاء الماضین الکلیة إجمالا و أن النبی لا یفقد شیئا مما وجدوه و لا ما جاء به یغایر شیئا مما جاءوا به.
ثم تذکر قصص جماعة من الأنبیاء تأییدا لما تقدم من الإجمال و هم موسی و هارون و إبراهیم و إسحاق و یعقوب و لوط و نوح و داود و سلیمان و أیوب و إسماعیل و إدریس و ذو الکفل و ذو النون و زکریا و یحیی و عیسی.
ثم تتخلص إلی ذکر یوم الحساب و ما یلقاه المجرمون و المتقون فیه، و أن العاقبة للمتقین و أن الأرض یرثها عباده الصالحون ثم تذکر أن إعراضهم عن النبوة إنما هو لإعراضهم عن التوحید فتقیم الحجة علی ذلک کما تقیمها علی النبوة و الغلبة فی السورة للوعید علی الوعد و للإنذار علی التبشیر. و السورة مکیة بلا خلاف فیها و سیاق آیاتها یشهد بذلک.
قوله تعالی: «اقْتَرَبَ لِلنَّاسِ حِسابُهُمْ وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ مُعْرِضُونَ» الاقتراب افتعال من القرب و اقترب و قرب بمعنی واحد غیر أن اقترب أبلغ لزیادة بنائه و یدل علی مزید عنایة بالقرب، و یتعدی القرب و الاقتراب بمن و إلی یقال: قرب أو اقترب زید من عمرو أو إلی عمرو و الأول یدل علی أخذ نسبة القرب من عمرو و الثانی علی أخذها من زید لأن الأصل فی معنی من ابتداء الغایة کما أن الأصل فی معنی إلی انتهاؤها.
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و من هنا یظهر أن اللام فی «لِلنَّاسِ» بمعنی إلی لا بمعنی «من» لأن المناسب للمقام أخذ نسبة الاقتراب من جانب الحساب لأنه الذی یطلب الناس بالاقتراب منهم و الناس فی غفلة معرضون.
و المراد بالحساب- و هو محاسبة الله سبحانه أعمالهم یوم القیامة- نفس الحساب لا زمانه بنحو التجوز أو بتقدیر الزمان و إن أصر بعضهم علیه و وجهه بعض آخر بأن الزمان هو الأصل فی القرب و البعد و إنما ینسب القرب و البعد إلی الحوادث الواقعة فیه بتوسطه.
و ذلک لأن الغرض فی المقام متعلق بتذکره نفس الحساب لتعلقه بأعمال الناس إذ کانوا مسئولین عن أعمالهم فکان من الواجب فی الحکمة أن ینزل علیهم ذکر من ربهم ینبههم علی ما فیه مسئولیتهم، و من الواجب علیهم أن یستمعوا له مجدین غیر لاعبین و لا لاهیة قلوبهم نعم لو کان الکلام مسوقا لبیان أهوال الساعة و ما أعد من العذاب للمجرمین کان الأنسب التعبیر بیوم الحساب أو تقدیر الزمان و نحو ذلک.
و المراد بالناس الجنس و هو المجتمع البشری الذی کان أکثرهم مشرکین یومئذ لا المشرکون خاصة و إن کان ما ذکر من أوصافهم کالغفلة و الإعراض و الاستهزاء و غیرها أوصاف المشرکین فلیس ذلک من نسبة حکم البعض إلی الکل مجازا بل من نسبة حکم المجتمع إلی نفسه حقیقة ثم استثناء البعض الذی لا یتصف بالحکم کما یلوح إلیه أمثال قوله: «وَ أَسَرُّوا النَّجْوَی الَّذِینَ ظَلَمُوا» و قوله: «فَأَنْجَیْناهُمْ وَ مَنْ نَشاءُ» علی ما هو دأب القرآن فی خطاباته الاجتماعیة من نسبة الحکم إلی المجتمع ثم استثناء الأفراد غیر المتصفة به.
و بالجملة فرق بین أخذ المجتمع موضوعا للحکم و استثناء أفراد منه غیر متصفة به و بین أخذ أکثر الأفراد موضوع الحکم ثم نسبة حکمه إلی الکل مجازا و ما نحن فیه من القبیل الأول دون الثانی.
و قد وجه بعضهم اقتراب الحساب للناس بأن کل یوم یمر علی الدنیا تصیر أقرب إلی الحساب منها بالأمس، و قیل: الاقتراب إنما هو بعنایة کون بعثته (ص) فی آخر الزمان کما
قال (ص): بعثت أنا و الساعة کهاتین 
، و أما الوجه السابق فإنما یناسب اللفظ الدال علی الاستمرار دون الماضی الدال علی الفراغ من تحققه و نظیره أیضا
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توجیهه بأن الاقتراب لتحقق الوقوع فکل ما هو آت قریب.
و قوله: «وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ مُعْرِضُونَ» ذلک أنهم تعلقوا بالدنیا و اشتغلوا بالتمتع فامتلأت قلوبهم من حبها فلم یبق فیها فراغ یقع فیها ذکر الحساب وقوعا تتأثر به حتی أنهم لو ذکروا لم یذکروا و هو الغفلة فإن الشی‌ء کما یکون مغفولا عنه لعدم تصوره من أصله قد یکون مغفولا عنه لعدم تصوره کما هو حقه بحیث تتأثر النفس به.
و بهذا یظهر الجواب عن الإشکال بأن الجمع بین الغفلة و هی تلازم عدم التنبه للشی‌ء و الإعراض و هو یستلزم التنبه له جمع بین المتنافیین، و محصل الجواب أنهم فی غفلة عن الحساب لعدم تصورهم إیاه کما هو حقه و هم معرضون عنه لاشتغالهم عن لوازم العلم بخلافها.
و أجاب عنه الزمخشری بما لفظه: وصفهم بالغفلة مع الإعراض علی معنی أنهم غافلون عن حسابهم ساهون لا یتفکرون فی عاقبتهم و لا یتفطنون لما یرجع إلیه خاتمة أمرهم مع اقتضاء عقولهم أنه لا بد من جزاء للمحسن و المسی‌ء، و إذا قرعت لهم العصا و نبهوا عن سنة الغفلة و فطنوا لذلک بما یتلی علیهم من الآیات و النذر أعرضوا و سدوا أسماعهم و نفروا. انتهی.
و الفرق بینه و بین ما وجهنا به أنه أخذ الإعراض فی طول الغفلة لا فی عرضه، و الإنصاف أن ظاهر الآیة اجتماعهما لهم فی زمان واحد، لا ترتب الوصفین زمانا.
و دفع بعضهم الإشکال بأخذ الإعراض بمعنی الاتساع فالمعنی و هم متسعون فی غفلة، و آخرون بأخذ الغفلة بمعنی الإهمال و لا تنافی بین الإهمال و الإعراض، و الوجهان من قبیل الالتزام بما لا یلزم.
و المعنی: اقترب للناس حساب أعمالهم و الحال أنهم فی غفلة مستمرة أو عظیمة معرضون عنه باشتغالهم بشواغل الدنیا و عدم التهیؤ له بالتوبة و الإیمان و التقوی.
قوله تعالی: «ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنْ رَبِّهِمْ مُحْدَثٍ إِلَّا اسْتَمَعُوهُ وَ هُمْ یَلْعَبُونَ لاهِیَةً قُلُوبُهُمْ» الآیة بمنزلة التعلیل لقوله: «وَ هُمْ فِی غَفْلَةٍ مُعْرِضُونَ» إذ لو لم یکونوا فی غفلة معرضین لم یلعبوا و لم یتلهوا عند استماع الذکر الذی لا ینبههم إلا علی ما یهمهم التنبه له و یجب علیهم التهیؤ له، و لذلک جی‌ء بالفصل من غیر عطف.
و المراد بالذکر ما یذکر به الله سبحانه من وحی إلهی کالکتب السماویة و منها
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القرآن الکریم، و المراد بإتیانه لهم نزوله علی النبی و إسماعه و تبلیغه، و محدث بمعنی جدید و هو معنی إضافی و هو وصف ذکر فالقرآن مثلا ذکر جدید أتاهم بعد الإنجیل و الإنجیل کان ذکرا جدیدا أتاهم بعد التوراة و کذلک بعض سور القرآن و آیاته ذکر جدید أتاهم بعد بعض.
و قوله: «إِلَّا اسْتَمَعُوهُ» استثناء مفرغ عن جمیع أحوالهم و «اسْتَمَعُوهُ» حال و «هُمْ یَلْعَبُونَ» «لاهِیَةً قُلُوبُهُمْ» حالان من ضمیر الجمع فی «اسْتَمَعُوهُ» فهما حالان متداخلتان.
و اللعب فعل منتظم الأجزاء لا غایة له إلا الخیال کلعب الأطفال و اللهو اشتغالک عما یهمک یقال: ألهاه کذا أی شغله عما یهمه و لذلک تسمی آلات الطرب آلات اللهو و ملاهی، و اللهو من صفة القلب و لذلک قال: «لاهِیَةً قُلُوبُهُمْ» فنسبه إلی قلوبهم.
و معنی الآیة: و ما یأتیهم- بالنزول و البلوغ- ذکر جدید من ربهم فی حال من الأحوال إلا و الحال أنهم لاعبون لاهیة قلوبهم فاستمعوه فیها أی إن إحداث الذکر و تجدیده لا یؤثر فیهم و لا أثرا قلیلا و لا یمنعهم عن الاشتغال بلعب الدنیا عما وراءها و هذا کنایة عن أن الذکر لا یؤثر فیهم فی حال لا أن جدیدة لا یؤثر و قدیمه یؤثر و هو ظاهر.
و استدل بظاهر الآیة علی کون القرآن محدثا غیر قدیم، و أولها الأشاعرة بأن توصیف الذکر بالمحدث من جهة نزوله و هو لا ینافی قدمه فی نفسه و ظاهر الآیة علیهم و للکلام تتمة نوردها فی بحث مستقل.



(کلام فی معنی حدوث الکلام و قدمه فی فصول)





1- ما معنی حدوث الکلام و بقائه؟

إذا سمعنا کلاما من متکلم کشعر من شاعر لم نلبث دون أن ننسبه إلیه ثم إذا کرره و تکلم بمثله ثانیا لم نرتب فی أنه هو کلامه الأول بعینه أعاده ثانیا ثم إذا نقل ناقل عنه ذلک حکمنا بأنه کلام ذلک القائل الأول بعینه ثم کلما تکرر النقل کان المنقول من الکلام هو بعینه الکلام الأول الصادر من المتکلم الأول و إن تکرر إلی ما لا نهایة له.
هذا بالبناء علی ما یقضی به الفهم العرفی لکنا إذا أمعنا فی ذلک قلیل إمعان 
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وجدنا حقیقة الأمر علی خلاف ذلک فقول القائل: جاءنی زید مثلا لیس کلاما واحدا لأن فیه الجیم أو الألف أو الهمزة فإن کل واحدة منها فرد من أفراد الصوت المتکون من اعتماد نفس المتکلم علی مخرج من مخارج فمه، و المجموع أصوات کثیرة لیست بواحدة البتة إلا بحسب الوضع و الاعتبار.
ثم إن الذی تکلم به قائل القول الأول ثانیا و الذی تکلم به الناقل الذی ینقله عن صاحبه الأول ثالثا و رابعا و غیر ذلک أفراد أخر من الصوت مماثلة لما فی الکلام الأول المفروض من الأصوات المتکونة و لیست عینها إلا بحسب الاعتبار و ضرب من التوسع.
و لیست هذه الأصوات کلاما إلا من حیث إنها علائم و أمارات بحسب الوضع و الاعتبار تدل علی معان ذهنیة، و لا واحدا إلا باعتبار تعلق غرض واحد بها.
و یتحصل بذلک أن الکلام بما أنه کلام أمر وضعی اعتباری لا تحقق له فی الخارج من ظرف الدعوی و الاعتبار، و إنما المتحقق فی الخارج حقیقة الأفراد من الصوت التی جعلت علائم بالوضع و الاعتبار بما أنها أصوات لا بما أنها علائم مجعولة، و إنما ینسب التحقق إلی الکلام بنوع من العنایة.
و من هنا یظهر أن الکلام لا یتصف بشی‌ء من الحدوث و البقاء فإن الحدوث و هو مسبوقیة الوجود بالعدم الزمانی و البقاء و هو کون الشی‌ء موجودا فی الآن بعد الآن علی نعت الاتصال من شئون الحقائق الخارجیة، و لا تحقق للأمور الاعتباریة فی الخارج.
و کذا لا یتصف الکلام بالقدم و هو عدم کون وجود الشی‌ء مسبوقا بعدم زمانی لأن القدم أیضا کالحدوث فی کونه من شئون الحقائق الخارجیة دون الأمور الاعتباریة.
علی أن فی اتصاف الکلام بالقدم إشکالا آخر بحیاله، و هو أن الکلام هو المؤلف من حروف مترتبة متدرجة بعضها قبل و بعضها بعد، و لا یتصور فی القدم تقدم و تأخر و إلا کان المتأخر حادثا و هو قدیم هذا خلف، فالکلام- بمعنی الحروف المؤلفة الدالة علی معنی تام بالوضع- لا یتصور فیه قدم مع کونه محالا فی نفس الأمر فافهم ذلک.



2- هل الکلام بما هو کلام فعل أو صفة ذاتیة

بمعنی أن ذات المتکلم هل هی تامة
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فی نفسها مستغنیة عن الکلام ثم یتفرع علیها الکلام أو أن قوام الذات متوقف علیه کتوقف الحیوان فی ذاته علی الحیاة أو کعدم انفکاک الأربعة عن الزوجیة فی وجه، لا ریب أن الکلام بحسب الحقیقة لیس فعلا و لا صفة للمتکلم لأنه أمر اعتباری لا تحقق له إلا فی ظرف الدعوی و الوضع فلا یکون فعلا حقیقیا صادرا عن ذات خارجیة و لا صفة لموصوف خارجی.
نعم الکلام بما أنه عنوان لأمر خارجی و هو الأصوات المؤلفة و هی أفعال خارجیة للمتصوت بها تعد فعلا للمتکلم بنوع من التوسع ثم یؤخذ عن نسبته إلی الفاعل وصف له و هو التکلم و التکلیم کما فی نظائره من الاعتباریات کالخضوع و الإعظام و الإهانة و البیع و الشری و نحو ذلک.



3- [تحلیل معنی الکلام 

من الممکن أن یحلل الکلام من جهة غرضه و هو الکشف عن المعانی المکنونة فی الضمیر فیعود بذلک أمرا حقیقیا بعد ما کان اعتباریا، و هذا أمر جار فی جل الاعتباریات أو کلها، و قد استعمله القرآن فی معان کثیرة کالسجود و القنوت و الطوع و الکره و الملک و العرش و الکرسی و الکتاب و غیر ذلک.
فحقیقة الکلام هو ما یکشف به عن مکنونات الضمیر فکل معلول کلام لعلته لکشفه بوجوده عن کمالها المکنون فی ذاتها، و أدق من ذلک أن صفات الشی‌ء الذاتیة کلام له یکشف به عن مکنون ذاته، و هذا هو الذی یذکر الفلاسفة أن صفاته تعالی الذاتیة کالعلم و القدرة و الحیاة کلام له تعالی، و أیضا العالم کلامه تعالی.
و بین أن الکلام بناء علی هذا التحلیل فی قدمه و حدوثه تابع لسنخ وجوده، فالعلم الإلهی کلام قدیم بقدم الذات و زید الحادث بما هو آیة تکشف عن ربه کلام له حادث، و الوحی النازل علی النبی بما أنه تفهیم إلهی حادث بحدوث التفهیم و بما أنه فی علم الله- و اعتبر علمه کلاما له- قدیم بقدم الذات کعلمه تعالی بجمیع الأشیاء من حادث و قدیم.



4- [محصل البحث 

تحصل من الفصول السابقة أن القرآن الکریم إن أرید به هذه الآیات التی نتلوها بما أنها کلام دال علی معان ذهنیة نظیر سائر الکلام لیس بحسب الحقیقة لا حادثا و لا قدیما. نعم هو متصف بالحدوث بحدوث الأصوات التی هی معنونة بعنوان الکلام و القرآن.
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و إن أرید به ما فی علم الله من معانیها الحقة کان کعلمه تعالی بکل شی‌ء حق قدیما بقدمه فالقرآن قدیم أی علمه تعالی به قدیم کما أن زیدا الحادث قدیم أی علمه تعالی به.
و من هنا یظهر أن البحث عن قدم القرآن و حدوثه بما أنه کلام الله مما لا جدوی فیه فإن القائل بالقدم إن أراد به أن المقروء من الآیات بما أنها أصوات مؤلفة دالة علی معانیها قدیم غیر مسبوق بعدم فهو مکابر، و إن أراد به أنه فی علمه تعالی و بعبارة أخری علمه تعالی بکتابه قدیم فلا موجب لإضافة علمه إلیه ثم الحکم بقدمه بل علمه بکل شی‌ء قدیم بقدم ذاته لکون المراد بهذا العلم هو العلم الذاتی.
علی أنه لا موجب حینئذ لعد الکلام صفة ثبوتیة ذاتیة أخری له تعالی وراء العلم لرجوعه إلیه و لو صح لنا عد کل ما ینطبق بحسب التحلیل علی بعض صفاته الحقیقیة الثبوتیة صفة ثبوتیة له لم ینحصر عدد الصفات الثبوتیة بحاصر لجواز مثل هذا التحلیل فی مثل الظهور و البطون و العظمة و البهاء و النور و الجمال و الکمال و التمام و البساطة، إلی غیر ذلک مما لا یحصی.
و الذی اعتبره الشرع و ورد من هذا اللفظ فی القرآن الکریم ظاهر فی المعنی الأول المذکور مما لا تحلیل فیه کقوله تعالی: «تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ مِنْهُمْ مَنْ کَلَّمَ اللَّهُ»: البقرة: 253، و قوله: «وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً»: النساء: 164، و قوله:
«وَ قَدْ کانَ فَرِیقٌ مِنْهُمْ یَسْمَعُونَ کَلامَ اللَّهِ ثُمَّ یُحَرِّفُونَهُ»: البقرة: 75، و قوله: «یُحَرِّفُونَ الْکَلِمَ عَنْ مَواضِعِهِ» المائدة: 13، إلی غیر ذلک من الآیات.
و أما ما ذکره بعضهم أن هناک کلاما نفسیا قائما بنفس المتکلم غیر الکلام اللفظی و أنشد فی ذلک قول الشاعر:
إن الکلام لفی الفؤاد و إنماجعل اللسان علی الفؤاد دلیلا 
و الکلام النفسی فیه تعالی هو الموصوف بالقدم دون الکلام اللفظی.
ففیه أنه إن أرید بالکلام النفسی معنی الکلام اللفظی أو صورته العلمیة التی تنطبق علی لفظه عاد معناه إلی العلم و لم یکن أمرا یزید علیه و صفة مغایرة له و إن أرید به معنی وراء ذلک فلسنا نعرفه فی نفوسنا إذا راجعناها.
و أما ما أنشد من الشعر فی بحث عقلی فلا ینفعه و لا یضرنا، و الأبحاث العقلیة أرفع مکانة من أن یصارع فیها الشعراء.
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قوله تعالی: «وَ أَسَرُّوا النَّجْوَی الَّذِینَ ظَلَمُوا هَلْ هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ أَ فَتَأْتُونَ السِّحْرَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ» الإسرار یقابل الإعلان فإسرار النجوی هو المبالغة فی کتمان القول و إخفائه فإن إسرار القول یفید وحدة معنی النجوی فإضافته إلی النجوی تفید المبالغة.
و ضمیر الفاعل فی «أَسَرُّوا النَّجْوَی» راجع إلی الناس غیر أنه لما لم یکن الفعل فعلا لجمیعهم و لا لأکثرهم فإن فیهم المستضعف و من لا شغل له به و إن کان منسوبا إلی الکل من جهة ما فی مجتمعهم من الغفلة و الإعراض أوضح النسبة بقوله: «الَّذِینَ ظَلَمُوا» فهو عطف بیان دل به علی أن النجوی إنما کان فی الذین ظلموا منهم خاصة.
و قوله: «هَلْ هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ أَ فَتَأْتُونَ السِّحْرَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ» هو الذی تناجوا به، و قد کانوا یصرحون بتکذیب النبی ص و یعلنون بأنه بشر و أن القرآن سحر من غیر أن یخفوا شیئا من ذلک لکنهم إنما أسروه فی نجواهم إذ کان ذلک منهم شوری یستشیر بعضهم فیه بعضا ما ذا یقابلون به النبی ص و یجیبون عما یسألهم من الإیمان بالله و برسالته؟ فما کان یسعهم إلا کتمان ما یذکر فیما بینهم و إن کانوا أعلنوا به بعد الاتفاق علی رد الدعوة.
و قد اشتمل نجواهم علی قولین قطعوا علیهما أو ردوهما بطریق الاستفهام الإنکاری و هما قوله: «هَلْ هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ» و قد اتخذوه حجة لإبطال نبوته و هو أنه کما تشاهدونه- و قد أتوا باسم الإشارة دون الضمیر فقالوا: هل هذا؟ و لم یقولوا: هل هو؟ للدلالة علی العلم به بالمشاهدة- بشر مثلکم لا یفارقکم فی شی‌ء یختص به فلو کان ما یدعیه من الاتصال بالغیب و الارتباط باللاهوت حقا لکان عندکم مثله لأنکم بشر مثله، فإذ لیس عندکم من ذلک نبأ فهو مثلکم لا خبر عنده فلیس بنبی کما یدعی.
و قولهم: «أَ فَتَأْتُونَ السِّحْرَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ» و هو متفرع بفاء التفریع علی نفی النبوة بإثبات البشریة فیرجع المعنی إلی أنه لما لم یکن نبیا متصلا بالغیب فالذی أتاکم به مدعیا أنه آیة النبوة لیس بآیة معجزة من الله بل سحر تعجزون عن مثله، و لا ینبغی لذی بصر سلیم أن یذعن بالسحر و یؤمن بالساحر.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّی یَعْلَمُ الْقَوْلَ فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ» أی أنه تعالی محیط علما بکل قول سرا أو جهرا و فی أی مکان و هو السمیع لأقوالکم 
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العلیم بأفعالکم فالأمر إلیه و لیس لی من الأمر شی‌ء.
و الآیة حکایة قول النبی ص لهم لما أسروا النجوی و قطعوا علی تکذیب نبوته و رمی آیته و هو کتابه بالسحر و فیها إرجاع الأمر و إحالته إلی الله سبحانه کما فی غالب الموارد التی اقترحوا علیه فیها الآیة و کذلک سائر الأنبیاء کقوله: «قُلْ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ»: الملک: 26، و قوله: «قالَ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ» الأحقاف: 23، و قوله: «قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ»: العنکبوت: 50.
قوله تعالی: «بَلْ قالُوا أَضْغاثُ أَحْلامٍ بَلِ افْتَراهُ بَلْ هُوَ شاعِرٌ فَلْیَأْتِنا بِآیَةٍ کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ» تدرج منهم فی الرمی و التکذیب، فقولهم: أضغاث أحلام أی تخالیط من رؤی غیر منظمة رآها فحسبها نبوة و کتابا فأمره أهون من السحر، و قولهم: «بَلِ افْتَراهُ» ترق من سابقه فإن کونه أضغاث أحلام کان لازمه التباس الأمر و اشتباهه علیه لکن الافتراء یستلزم التعمد، و قولهم: «بَلْ هُوَ شاعِرٌ» ترق من سابقه من جهة أخری فإن المفتری إنما یقول عن ترو و تدبر فیه لکن الشاعر إنما یلفظ ما یتخیله و یروم ما یزینه له إحساسه من غیر ترو و تدبر فربما مدح القبیح علی قبحه و ربما ذم الجمیل علی جماله و ربما أنکر الضروری و ربما أصر علی الباطل المحض، و ربما صدق الکذب أو کذب الصدق.
و قولهم: «فَلْیَأْتِنا بِآیَةٍ کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ» الکلام متفرع علی ما تقدمه و المراد بالأولین الأنبیاء الماضون أی إذا کان هذا الذی أتی به و هو یعده آیة و هو القرآن أضغاث أحلام أو افتراء أو شعر فلیس یتم بذلک دعواه النبوة و لا یقنعنا ذلک فلیأتنا بآیة کما أتی الأولون من الآیات مثل الناقة و العصا و الید البیضاء.
و فی قوله: «کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ» و کان الظاهر من السیاق أن یقال: کما أتی بها الأولون إشارة إلی أن الآیة من لوازم الإرسال فلو کان رسولا فلیقتد بالأولین فیما احتجوا به علی رسالتهم.
و المشرکون من الوثنیین منکرون للنبوة من رأس فقول هؤلاء: فلیأتنا بآیة کما أرسل الأولون دلیل ظاهر علی أنهم متحیرون فی أمرهم لا یدرون ما یصنعون؟
فتارة یواجهونه بالتهکم و أخری یتحکمون و ثالثة بما یناقض معتقد أنفسهم فیقترحون 
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آیة من آیات الأولین و هم لا یؤمنون برسالتهم و لا یعترفون بآیاتهم. و فی قولهم:
«فَلْیَأْتِنا بِآیَةٍ کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ»، مع ذلک وعد ضمنی بالإیمان لو أتی بآیة من الآیات المقترحة.



[بیان 

قوله تعالی: «ما آمَنَتْ قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها أَ فَهُمْ یُؤْمِنُونَ» رد و تکذیب لما یشتمل علیه قولهم: «فَلْیَأْتِنا بِآیَةٍ کَما أُرْسِلَ الْأَوَّلُونَ» من الوعد الضمنی بالإیمان لو أتی بشی‌ء مما اقترحوه من آیات الأولین.
و محصل المعنی علی ما یعطیه السیاق أنهم کاذبون فی وعدهم و لو أنزلنا شیئا مما اقترحوه من آیات الأولین لم یؤمنوا بها و کان فیها هلاکهم فإن الأولین من أهل القری اقترحوها فأنزلناها فلم یؤمنوا بها فأهلکناهم، و طباع هؤلاء طباع أولیهم فی الإسراف و الاستکبار فلیسوا بمؤمنین فالآیة بوجه مثل قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: یونس: 74.
و علی هذا ففی الآیة حذف و إیجاز و التقدیر نحو من قولنا: ما آمنت قبلهم أهل قریة اقترحوا الآیات فأنزلناها علیهم و أهلکناهم لما لم یؤمنوا بها بعد النزول أ فهم یعنی مشرکی العرب یؤمنون و هم مثلهم فی الإسراف فتوصیف القریة بقوله: «أَهْلَکْناها» توصیف بآخر ما اتصفت بها للدلالة علی أن عاقبة إجابة ما اقترحوه هی الهلاک لا غیر.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» جواب عما احتجوا به علی نفی نبوته (ص) بقولهم: «هَلْ هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ»، بأن الماضین من الأنبیاء لم یکونوا إلا رجالا من البشر فالبشریة لا تنافی النبوة.
و توصیف «رِجالًا» بقوله: «نُوحِی إِلَیْهِمْ» للإشارة إلی الفرق بین الأنبیاء و غیرهم و محصله أن الفرق الوحید بین النبی و غیره هو أنا نوحی إلی الأنبیاء دون غیرهم و الوحی موهبة و من خاص لا یجب أن یعم کل بشر فیکون إذا تحقق تحقق فی الجمیع و إذا لم یوجد فی واحد لم یوجد فی الجمیع حتی تحکموا بعدم وجدانه عندکم علی عدم وجوده عند النبی ص و ذلک کسائر الصفات الخاصة التی لا توجد إلا فی الواحد بعد الواحد من البشر مما لا سبیل إلی إنکارها.
فالآیة تنحل إلی حجتین تقومان علی إبطال استدلالهم ببشریته علی نفی نبوته:
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إحداهما نقض حجتهم بالإشارة إلی رجال من البشر کانوا أنبیاء فلا منافاة بین البشریة و النبوة.
و الثانیة: من طریق الحل و هو أن الفارق بین النبی و غیره لیس وصفا لا یوجد فی البشر أو إذا وجد وجد فی الجمیع بل هو الوحی الإلهی و هو کرامة و من خاص من الله یختص به من یشاء فالآیة بهذا النظر نظیرة قوله: «قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا- إلی أن قال-: قالَتْ لَهُمْ رُسُلُهُمْ إِنْ نَحْنُ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ» إبراهیم: 11.
و قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» تأیید و تحکیم لقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا» أی إن کنتم تعلمون به فهو و إن لم تعلموا فارجعوا إلی أهل الذکر و اسألوهم هل کانت الأنبیاء الأولون إلا رجالا من البشر؟.
و المراد بالذکر الکتاب السماوی و بأهل الذکر أهل الکتاب فإنهم کانوا یشایعون المشرکین فی عداوة النبی ص و کان المشرکون یعظمونهم و ربما شاوروهم فی أمره و سألوهم عن مسائل یمتحنونه بها و هم القائلون للمشرکین علی المسلمین: «هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلًا» النساء: 51، و الخطاب فی قوله «فَسْئَلُوا» إلخ للنبی ص و کل من یقرع سمعه هذا الخطاب عالما کان أو جاهلا و ذلک لتأیید القول و هو شائع فی الکلام.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلْناهُمْ جَسَداً لا یَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ ما کانُوا خالِدِینَ»- إلی قوله- الْمُسْرِفِینَ» أی هم رجال من البشر و ما سلبنا عنهم خواص البشریة بأن نجعلهم جسدا خالیا من روح الحیاة لا یأکل و لا یشرب و لا عصمناهم من الموت فیکونوا خالدین بل هم بشر ممن خلق یأکلون الطعام و هو خاصة ضروریة و یموتون و هو مثل الأکل.
قوله تعالی: «ثُمَّ صَدَقْناهُمُ الْوَعْدَ فَأَنْجَیْناهُمْ وَ مَنْ نَشاءُ وَ أَهْلَکْنَا الْمُسْرِفِینَ» عطف علی قوله المتقدم: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا» و فیه بیان عاقبة إرسالهم و ما انتهی إلیه أمر المسرفین من أممهم المقترحین علیهم الآیات، و فیه أیضا توضیح ما أشیر إلیه من هلاکهم فی قوله: «مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها» و تهدید للمشرکین.
و المراد بالوعد فی قوله: «ثُمَّ صَدَقْناهُمُ الْوَعْدَ» ما وعدهم من النصرة لدینهم و إعلاء کلمتهم کلمة الحق کما فی قوله: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ 
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الْمَنْصُورُونَ وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ»: الصافات: 173، إلی غیر ذلک من الآیات.
و قوله: «فَأَنْجَیْناهُمْ وَ مَنْ نَشاءُ» أی الرسل و المؤمنین و قد وعدهم النجاة کما یدل علیه قوله: «حَقًّا عَلَیْنا نُنْجِ الْمُؤْمِنِینَ»: یونس: 103، و المسرفون هم المشرکون المتعدون طور العبودیة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ کِتاباً فِیهِ ذِکْرُکُمْ أَ فَلا تَعْقِلُونَ» امتنان منه تعالی بإنزال القرآن علی هذه الأمة، فالمراد بذکرهم الذکر المختص بهم اللائق بحالهم و هو آخر ما تسعه حوصلة الإنسان من المعارف الحقیقیة العالیة و أقوم ما یمکن أن یجری فی المجتمع البشری من الشریعة الحنیفیة و الخطاب لجمیع الأمة.
و قیل: المراد بالذکر الشرف، و المعنی: فیه شرفکم أن تمسکتم به تذکرون به کما فسر به قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ لَکَ وَ لِقَوْمِکَ» الزخرف: 44، و الخطاب لجمیع المؤمنین أو للعرب خاصة لأن القرآن إنما نزل بلغتهم و فیه بعد.
قوله تعالی: «وَ کَمْ قَصَمْنا مِنْ قَرْیَةٍ کانَتْ ظالِمَةً» إلی آخر الآیات الخمس، القصم فی الأصل الکسر، یقال: قصم ظهره أی کسره، و یکنی به عن الهلاک، و الإنشاء الإیجاد، و الإحساس الإدراک من طریق الحس، و البأس العذاب، و الرکض العدو بشدة الوطء، و الإتراف التوسعة فی النعمة، و الحصید المقطوع و منه حصاد الزرع، و الخمود السکون و السکوت.
و المعنی: «وَ کَمْ قَصَمْنا» و أهلکنا «مِنْ قَرْیَةٍ» أی أهلها «کانَتْ ظالِمَةً» لنفسها بالإسراف و الکفر «وَ أَنْشَأْنا» و أوجدنا «قَوْماً آخَرِینَ فَلَمَّا أَحَسُّوا» و وجدوا بالحس أی أهل القریة الظالمة «بَأْسَنا» و عذابنا «إِذا هُمْ مِنْها یَرْکُضُونَ» و یعدون هاربین کالمنهزمین فیقال لهم توبیخا و تقریعا «لا تَرْکُضُوا وَ ارْجِعُوا إِلی ما أُتْرِفْتُمْ فِیهِ» من النعم «وَ مَساکِنِکُمْ» و إلی مساکنکم «لَعَلَّکُمْ تُسْئَلُونَ» أی لعل المساکین و أرباب الحوائج یهجمون علیکم بالسؤال فتستکبروا علیهم و تختالوا أو تحتجبوا عنهم و هذا کنایة عن اعتزازهم و استعلائهم و عد المتبوعین أنفسهم أربابا للتابعین من دون الله.
«قالُوا» تندما «یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ فَما زالَتْ تِلْکَ» و هی کلمتهم یا ویلنا المشتملة علی الاعتراف بربوبیته تعالی و ظلم أنفسهم «دَعْواهُمْ حَتَّی جَعَلْناهُمْ حَصِیداً»
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محصودا مقطوعا «خامِدِینَ» ساکنین ساکتین کما تخمد النار لا یسمع لهم صوت و لا یذکر لهم صیت.
و قد وجه قوله: «لَعَلَّکُمْ تُسْئَلُونَ» بوجوه أخری بعیدة من الفهم ترکنا التعرض لها.



(بحث روائی)

فی الاحتجاج، روی عن صفوان بن یحیی قال: قال أبو الحسن الرضا (ع) لأبی قرة صاحب شبرمة: التوراة و الإنجیل و الزبور و الفرقان و کل کتاب أنزل- کان کلام الله أنزله للعالمین نورا و هدی، و هی کلها محدثة و هی غیر الله حیث یقول: «أَوْ یُحْدِثُ لَهُمْ ذِکْراً» و قال: «ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنْ رَبِّهِمْ مُحْدَثٍ إِلَّا اسْتَمَعُوهُ وَ هُمْ یَلْعَبُونَ»- و الله أحدث الکتب کلها التی أنزلها.
فقال أبو قرة: فهل تفنی؟ فقال أبو الحسن (ع): أجمع المسلمون علی أن ما سوی الله فعل الله- و التوراة و الإنجیل و الزبور و الفرقان فعل الله، أ لم تسمع الناس یقولون: رب القرآن؟ و أن القرآن یقول یوم القیامة: یا رب هذا فلان- و هو أعرف به منه- قد أظمأت نهاره و أصهرت لیله فشفعنی فیه؟ و کذلک التوراة و الإنجیل و الزبور کلها محدثة مربوبة- أحدثها من لیس کمثله شی‌ء لقوم یعقلون، فمن زعم أنهن لم یزلن فقد أظهر أن الله لیس بأول قدیم و لا واحد، و أن الکلام لم یزل معه و لیس له بدء.
الحدیث.
و فی تفسیر القمی"،: فی قوله تعالی: «لاهِیَةً قُلُوبُهُمْ»- قال: من التلهی.
و فیه،": فی قوله: «ما آمَنَتْ قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها- أَ فَهُمْ یُؤْمِنُونَ»- قال:
کیف یؤمنون و لم یؤمن من کان قبلهم بالآیات حتی هلکوا.
و فیه، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ»- من المعنون بذلک؟ قال: نحن. قلت: فأنتم المسئولون؟ قال:
نعم. قلت: و نحن السائلون؟ قال: نعم. قلت: فعلینا أن نسألکم؟ قال: نعم، قلت: فعلیکم أن تجیبونا؟ قال: لا- ذاک إلینا إن شئنا فعلنا و إن شئنا ترکنا ثم قال:
هذا عطاؤنا فامنن أو أمسک بغیر حساب.
أقول: و روی هذا المعنی الطبرسی فی مجمع البیان، عن علی و أبی جعفر (ع)
قال: و یؤیده أن الله تعالی سمی النبی ص ذکرا رسولا.
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و هو من الجری ضرورة أن الآیة لیست بخاصة و الذکر إما القرآن أو مطلق الکتب السماویة أو المعارف الإلهیة و هم علی أی حال أهله و لیس بتفسیر للآیة بحسب مورد النزول إذ لا معنی لإرجاع المشرکین إلی أهل الرسول أو أهل القرآن و هم خصماؤهم و لو قبلوا منهم لقبلوا من النبی ص نفسه.
و فی روضة الکافی، کلام لعلی بن الحسین (ع) فی الوعظ و الزهد فی الدنیا یقول فیه: و لقد أسمعکم الله فی کتابه- ما قد فعل بالقوم الظالمین من أهل القری قبلکم- حیث قال: «وَ کَمْ قَصَمْنا مِنْ قَرْیَةٍ کانَتْ ظالِمَةً»- و إنما عنی بالقریة أهلها حیث یقول: «وَ أَنْشَأْنا بَعْدَها قَوْماً آخَرِینَ» فقال عز و جل: «فَلَمَّا أَحَسُّوا بَأْسَنا إِذا هُمْ مِنْها یَرْکُضُونَ» یعنی یهربون قال: «لا تَرْکُضُوا- وَ ارْجِعُوا إِلی ما أُتْرِفْتُمْ فِیهِ وَ مَساکِنِکُمْ- لَعَلَّکُمْ تُسْئَلُونَ فلما أتاهم العذاب- قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ- فَما زالَتْ تِلْکَ دَعْواهُمْ حَتَّی جَعَلْناهُمْ حَصِیداً خامِدِینَ»- و أیم الله إن هذه عظة لکم و تخویف- إن اتعظتم و خفتم.
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اشارة

وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ (16) لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً لاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا إِنْ کُنَّا فاعِلِینَ (17) بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ وَ لَکُمُ الْوَیْلُ مِمَّا تَصِفُونَ (18) وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ (19) یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ (20)
أَمِ اتَّخَذُوا آلِهَةً مِنَ الْأَرْضِ هُمْ یُنْشِرُونَ (21) لَوْ کانَ فِیهِما آلِهَةٌ إِلاَّ اللَّهُ لَفَسَدَتا فَسُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ (22) لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ (23) أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ هذا ذِکْرُ مَنْ مَعِیَ وَ ذِکْرُ مَنْ قَبْلِی بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ الْحَقَّ فَهُمْ مُعْرِضُونَ (24) وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ أَنَا فَاعْبُدُونِ (25)
وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ (26) لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ (27) یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یَشْفَعُونَ إِلاَّ لِمَنِ ارْتَضی وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ (28) وَ مَنْ یَقُلْ مِنْهُمْ إِنِّی إِلهٌ مِنْ دُونِهِ فَذلِکَ نَجْزِیهِ جَهَنَّمَ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ (29) أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ أَ فَلا یُؤْمِنُونَ (30)
وَ جَعَلْنا فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِهِمْ وَ جَعَلْنا فِیها فِجاجاً سُبُلاً لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ (31) وَ جَعَلْنَا السَّماءَ سَقْفاً مَحْفُوظاً وَ هُمْ عَنْ آیاتِها مُعْرِضُونَ (32) وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ (33)
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(بیان)

أول الآیات یوجه عذاب القری الظالمة بنفی اللعب عن الخلقة و أن الله لم یله بإیجاد السماء و الأرض و ما بینهما حتی یکونوا مخلین بأهوائهم یفعلون ما یشاءون و یلعبون کیفما أرادوا من غیر أن یحاسبوا علی أعمالهم بل إنما خلقوا لیرجعوا إلی ربهم فیحاسبوا
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فیجازوا علی حسب أعمالهم فهم عباد مسئولون إن تعدوا عن طور العبودیة أوخذوا بما تقتضیه الحکمة الإلهیة و إن الله لبالمرصاد.
و إذ کان هذا البیان بعینه حجة علی المعاد انتقل الکلام إلیه و أقیمت الحجة علیه فیثبت بها المعاد و فی ضوئه النبوة لأن النبوة من لوازم وجوب العبودیة و هو من لوازم ثبوت المعاد فالآیتان الأولیان کالرابط بین السیاق المتقدم و المتأخر.
و الآیات تشتمل علی بیان بدیع لإثبات المعاد و قد تعرض فیها لنفی جمیع الاحتمالات المنافیة للمعاد کما ستعرف.
قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا إِنْ کُنَّا فاعِلِینَ» الآیتان توجهان نزول العذاب علی القری الظالمة التی ذکر الله سبحانه قصمها، و هما بعینهما- علی ما یعطیه السیاق السابق- حجة برهانیة علی ثبوت المعاد ثم فی ضوئه النبوة و هی الغرض الأصیل من سرد الکلام فی السورة.
فمحصل ما تقدم- أن هناک معادا سیحاسب فیه أعمال الناس فمن الواجب أن یمیزوا بین الخیر و الشر و صالح الأعمال و طالحها بهدایة إلهیة و هی الدعوة الحقة المعتمدة علی النبوة و لو لا ذلک لکانت الخلقة عبثا و کان الله سبحانه لاعبا لاهیا بها تعالی عن ذلک.
فمقام الآیتین- کما تری- مقام الاحتجاج علی حقیة المعاد لتثبت بها حقیة دعوة النبوة لأن دعوة النبوة- علی هذا- من مقتضیات المعاد من غیر عکس.
و حجة الآیتین- کما تری- تعتمد علی معنی اللعب و اللهو و اللعب هو الفعل المنتظم الذی له غایة خیالیة غیر واقعیة کملاعب الصبیان التی لا أثر لها إلا مفاهیم خیالیة من تقدم و تأخر و ربح و خسارة و نفع و ضرر کلها بحسب الفرض و التوهم و إذ کان اللعب بما تنجذب النفس إلیه یصرفها عن الأعمال الواقعیة فهو من مصادیق اللهو هذا.
فلو کان خلق العالم المشهود لا لغایة یتوجه إلیها و یقصد لأجلها و کان الله سبحانه لا یزال یوجد و یعدم و یحیی و یمیت و یعمر و یخرب لا لغایة تترتب علی هذه الأفعال و لا لغرض یعمل لأجله ما یعمل بل إنما یفعلها لأجل نفسها و یرید أن یراها واحدا بعد واحد فیشتغل بها دفعا لضجر أو ملل أو کسل أو فرارا من الوحدة أو انطلاقا من الخلوة کحالنا نحن إذا اشتغلنا بعمل نلعب به و نتلهی لندفع به نقصا طرأ علینا و عارضة سوء لا نستطیبها لأنفسنا من ملال أو کلال أو کسل أو فشل و نحو ذلک.
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فاللعب بنظر آخر لهو، و لذلک نراه سبحانه عبر فی الآیة الأولی باللعب «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ» ثم بدله- فی الآیة الثانیة التی هی فی مقام التعلیل لها- لهوا فوضع اللهو مکان اللعب لتتم الحجة.
و تلهیه تعالی بشی‌ء من خلقه محال لأن اللهو لا یتم لهوا إلا برفع حاجة من حوائج اللاهی و دفع نقیصة من نقائصه نفسه فهو من الأسباب المؤثرة، و لا معنی لتأثیر خلقه تعالی فیه و احتیاجه إلی ما هو محتاج من کل جهة إلیه فلو فرض تلهیه تعالی بلهو لم یجز أن یکون أمرا خارجا من نفسه، و خلقه فعله و فعله، خارج من نفسه، بل وجب أن یکون بأمر غیر خارج من ذاته.
و بهذا یتم البرهان علی أن الله ما خلق السماء و الأرض و ما بینهما لعبا و لهوا و ما أبدعها عبثا و لغیر غایة و غرض، و هو قوله: «لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا».
و أما اللهو بأمر غیر خارج من ذاته فهو و إن کان محالا فی نفسه لاستلزامه حاجة فی ذاته إلی ما یشغله و یصرفه عما یجده فی نفسه فیکون ذاته مرکبة من حاجة حقیقیة متقررة فیها و أمر رافع لتلک الحاجة، و لا سبیل للنقص و الحاجة إلی ذاته المتعالیة لکن البرهان لا یتوقف علیه لأنه فی مقام بیان أن لا لعب و لا لهو فی فعله تعالی و هو خلقه، و أما أنه لا لعب و لا لهو فی ذاته تعالی فهو خارج عن غرض المقام و إنما أشیر إلی نفی هذا الاحتمال بالتعبیر بلفظة «لو» الدالة علی الامتناع ثم أکده بقوله: «إِنْ کُنَّا فاعِلِینَ» فافهم ذلک.
و بهذا البیان یظهر أن قوله: «لَوْ أَرَدْنا» إلخ، فی مقام التعلیل للنفی فی قوله:
«وَ ما خَلَقْنَا» إلخ، و أن قوله: «مِنْ لَدُنَّا» معناه من نفسنا، و فی مرحلة الذات دون مرحلة الخلق الذی هو فعلنا الخارج من ذاتنا، و أن قوله: «إِنْ کُنَّا فاعِلِینَ» إشارة استقلالیة إلی ما یدل علیه لفظة «لَوْ» فی ضمن الجملة فیکون نوعا من التأکید.
و بهذا البیان یتم البرهان علی المعاد ثم النبوة و یتصل الکلام بالسیاق المتقدم و محصله أن للناس رجوعا إلی الله و حسابا علی أعمالهم لیجازوا علیها ثوابا و عقابا فمن الواجب أن یکون هناک نبوة و دعوة لیدلوا بها إلی ما یجازون علیه من الاعتقاد و العمل فالمعاد هو الغرض من الخلقة الموجب للنبوة و لو لم یکن معاد لم یکن للخلقة غرض و غایة فکانت الخلقة لعبا و لهوا منه تعالی و هو غیر جائز، و لو جاز علیه اتخاذ اللهو لوجب 
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أن یکون بأمر غیر خارج من نفسه لا بالخلق الذی هو فعل خارج من ذاته لأن من المحال أن یؤثر غیره فیه و یحتاج إلی غیره بوجه و إذ لم یکن الخلق لعبا فهناک غایة و هو المعاد و یستلزم ذلک النبوة و من لوازمه أیضا نکال بعض الظالمین إذا ما طغوا و أسرفوا و توقف علیه إحیاء الحق کما یشیر إلیه قوله بعد: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ».
و للقوم فی تفسیر قوله: «لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا» وجوه:
منها ما ذکره فی الکشاف، و محصله أن قوله: «مِنْ لَدُنَّا» معناه بقدرتنا، فالمعنی: أن لو شئنا اتخاذ اللهو لاتخذناه بقدرتنا لعمومها لکنا لا نشاء و ذلک بدلالة «لَوْ» علی الامتناع.
و فیه أن القدرة لا تتعلق بالمحال و اللهو- و معناه ما یشغلک عما یهمک بأی وجه وجه- محال علیه تعالی. علی أن دلالة «مِنْ لَدُنَّا» علی القدرة لا تخلو من خفاء.
و منها قول بعضهم: المراد بقوله: «مِنْ لَدُنَّا» من عندنا بحیث لا یطلع علیه أحد لأنه نقص فکان ستره أولی.
و فیه أن ستر النقص إنما هو للخوف من اللائمة علیه و إنما یخاف من لا یخلو من سمة العجز لا من هو علی کل شی‌ء قدیر فإذ رفع نقصا باللهو فلیرفع آخر بما یناسبه، علی أنه إن امتنع علیه إظهاره لکونه نقصا فامتناع أصله علیه لکونه نقصا أقدم من امتناع الإظهار فیئول المعنی إلی أنا لو فعلنا هذا المحال لسترناه عنکم لأن إظهاره محال و هو کما تری.
و منها قول بعضهم إن المراد باللهو المرأة و الولد و العرب تسمی المرأة لهوا و الولد لهوا لأن المرأة و الولد یستروح بهما و اللهو ما یروح النفس، فالمعنی: لو أردنا أن نتخذ صاحبة و ولدا- أو أحدهما- لاتخذناه من المقربین عندنا فهو کقوله: «لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً لَاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ».
و قیل: لاتخذناه من المجردات العالیة لا من الأجسام و الجسمانیات السافلة، و قیل: لاتخذناه من الحور العین، و کیف کان فهو رد علی مثل النصاری المثبتین للصاحبة و الولد و هما مریم و المسیح (ع).
و فیه أنه إن صح من حیث اللفظ استلزم انقطاع الکلام عن السیاق السابق.
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و منها ما عن بعضهم أن المراد بقوله: «مِنْ لَدُنَّا» من جهتنا، و معنی الآیة:
لو أردنا اتخاذ لهو لکان اتخاذ لهو من جهتنا أی لهوا إلهیا أی حکمة اتخذتموها لهوا من جهتکم و هذا عین الجد و الحکمة فهو فی معنی لو أردناه لامتنع و محصله أن جهته تعالی لا تقبل إلا الجد و الحکمة فلو أراد لهوا صار جدا و حکمة أی یستحیل إرادة اللهو منه تعالی.
و فیه أنه و إن کان معنی صحیحا فی نفسه غیر خال من الدقة لکنه غیر مفهوم من لفظ الآیة کما هو ظاهر.
و قوله: «إِنْ کُنَّا فاعِلِینَ» الظاهر أن «أَنْ» شرطیة کما تقدمت الإشارة إلیه، و علی هذا فجزاؤه محذوف یدل علیه قوله: «لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا» و قال بعضهم:
إن «أَنْ» نافیة و الجملة نتیجة البیان السابق، و عن بعضهم أن إن النافیة لا تفارق غالبا اللام الفارقة، و قد ظهر مما تقدم من معنی الآیة أن کون إن شرطیة أبلغ بحسب المقام من کونها نافیة.
قوله تعالی: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ وَ لَکُمُ الْوَیْلُ مِمَّا تَصِفُونَ» القذف الرمی البعید، و الدمغ علی ما فی مجمع البیان،- شج الرأس حتی یبلغ الدماغ، یقال: دمغه یدمغه إذا أصاب دماغه، و زهوق النفس تلفها و هلاکها، یقال: زهق الشی‌ء یزهق أی هلک.
و الحق و الباطل مفهومان متقابلان، فالحق هو الثابت العین، و الباطل ما لیس له عین ثابتة لکنه یتشبه بالحق تشبها فیظن أنه هو حتی إذا تعارضا بقی الحق و زهق الباطل کالماء الذی هو حقیقة من الحقائق، و السراب الذی لیس بالماء حقیقة لکنه یتشبه به فی نظر الناظر فیحسبه الظمآن ماء حتی إذا جاءه لم یجده شیئا.
و قد عد سبحانه فی کلامه أمثلة کثیرة من الحق و الباطل فعد الاعتقادات المطابقة للواقع من الحق و ما لیس کذلک من الباطل و عد الحیاة الآخرة حقا و الحیاة الدنیا بجمیع ما یراه الإنسان لنفسه فیها و یسعی له سعیه من ملک و مال و جاه و أولاد و أعوان و نحو ذلک باطلا و عد ذاته المتعالیة حقا و سائر الأسباب التی یغتر بها الإنسان و یرکن إلیها من دون الله باطلا، و الآیات فی ذلک کثیرة لا مجال لنقلها فی المقام.
و الذی یستند إلیه تعالی بالأصالة هو الحق دون الباطل کما قال: «الْحَقُّ مِنْ 
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رَبِّکَ» آل عمران: 60، و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا»- ص:
27، و أما الباطل من حیث إنه باطل فلیس ینتسب إلیه بالاستقامة و إنما هو لازم نقص بعض الأشیاء إذا قیس الناقص منها إلی الکامل، فالعقائد الباطلة لوازم نقص الإدراک و سائر الأمور الباطلة لوازم الأمور إذا قیس إلی ما هو أکمل منها، و هی تنتسب إلیه تعالی بالإذن بمعنی أن خلقه تعالی الأرض السبخة الصیقلیة بحیث یتراءی للناظر فی لون الماء و صفائه إذن منه تعالی فی أن یتخیل عنده ماء و هو تحقق السراب تحققا تخیلیا باطلا.
و من هنا یظهر أن لا شی‌ء فی الوجود إلا و فیه شوب بطلان إلا الله سبحانه فهو الحق الذی لا یخالطه بطلان و لا سبیل له إلیه قال: «أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ» النور: 25.
و یظهر أیضا أن الخلقة علی ما فیها من النظام بامتزاج من الحق و الباطل، قال تعالی یمثل أمر الخلقة: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها فَاحْتَمَلَ السَّیْلُ زَبَداً رابِیاً وَ مِمَّا یُوقِدُونَ عَلَیْهِ فِی النَّارِ ابْتِغاءَ حِلْیَةٍ أَوْ مَتاعٍ زَبَدٌ مِثْلُهُ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْحَقَّ وَ الْباطِلَ فَأَمَّا الزَّبَدُ فَیَذْهَبُ جُفاءً وَ أَمَّا ما یَنْفَعُ النَّاسَ فَیَمْکُثُ فِی الْأَرْضِ» الرعد: 17، و تحت هذا معارف جمة.
و قد جرت سنة الله تعالی أن یمهل الباطل حتی إذا اعترض الحق لیبطله و یحل محله قذفه بالحق فإذا هو زاهق فالاعتقاد الحق لا یقطع دابره و إن قلت حملته أحیانا أو ضعفوا، و الکمال الحق لا یهلک من أصله و إن تکاثرت أضداده، و النصر الإلهی لا یتخطی رسله و إن کانوا ربما بلغ بهم الأمر إلی أن استیئسوا و ظنوا أنهم قد کذبوا.
و هذا معنی قوله تعالی: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ» فإنه إضراب عن عدم خلق العالم لعبا أو عن عدم إرادة اتخاذ اللهو المدلول علیه بقوله:
«لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً» إلخ، و فی قوله: «نَقْذِفُ» المفید للاستمرار دلالة علی کونه سنة جاریة، و فی قوله: «نَقْذِفُ ... فَیَدْمَغُهُ» دلالة علی علو الحق علی الباطل، و فی قوله: «فَإِذا هُوَ زاهِقٌ» دلالة علی مفاجاة القذف و مباغتته فی حین لا یرجی للحق غلب و لا للباطل انهزام، و الآیة مطلقة غیر مقیدة بالحق و الباطل فی الحجة أو فی السیرة و السنة أو فی الخلقة فلا دلیل علی تقییدها بشی‌ء من ذلک.
و المعنی: ما خلقنا العالم لعبا أو لم نرد اتخاذ اللهو بل سنتنا أن نرمی بالحق علی الباطل رمیا بعیدا فیهلکه فیفاجئه الذهاب و التلف، فإن کان الباطل حجة أو عقیدة
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فحجة الحق تبطلها، و إن کان عملا و سنة کما فی القری المسرفة الظالمة فالعذاب المستأصل یستأصله و یبطله، و إن کان غیر ذلک فغیر ذلک.
و قد فسر الآیة بعضهم بقوله: لکنا لا نرید اتخاذ اللهو بل شأننا أن نغلب الحق الذی من جملته الجد علی الباطل الذی من جملته اللهو، و هو خطأ فإن فیه اعترافا بوجود اللهو و لم یرد فی سابق الکلام إلا اللهو المنسوب إلیه تعالی الذی نفاه الله عن نفسه فالحق أن الآیة لا إطلاق لها بالنسبة إلی الجد و اللهو إذ لا وجود للهو حتی تشمله الآیة و تشمل ما یقابله.
و قوله: «وَ لَکُمُ الْوَیْلُ مِمَّا تَصِفُونَ» وعید للناس المنکرین للمعاد و النبوة علی ما تقدم من توضیح مقتضی السیاق.
و یظهر من الآیة حقیقة الرجوع إلی الله تعالی و هو أنه تعالی لا یزال یقذف بالحق علی الباطل فیحق الحق و یخلصه من الباطل الذی یشوبه أو یستره حتی لا یبقی إلا الحق المحض و هو الله الحق عز اسمه قال: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ» النور:
25، فیسقط یومئذ ما کان یظن للأسباب من استقلال التأثیر و یزعم لغیره من القوة و الملک و الأمر کما قال: «لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ» الأنعام:
94، و قال: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» البقرة: 165، و قال: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» المؤمن: 16، و قال: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ» الانفطار: 19، و الآیات المشیرة إلی هذا المعنی کثیرة.
قوله تعالی: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ» دفع لأحد الاحتمالات المنافیة للمعاد فی الجملة و هو أن لا یتسلط سبحانه علی بعض أو کل الناس فینجو من لا یملکه من الرجوع إلیه و الحساب و الجزاء فأجیب بأن ملکه تعالی عام شامل لجمیع من فی السماوات و الأرض فله أن یتصرف فیها أی تصرف أراد.
و من المعلوم أن هذا الملک حقیقی من لوازم الإیجاد بمعنی قیام الشی‌ء بسببه الموجد له بحیث لا یعصیه فی أی تصرف فیه، و الإیجاد یختص بالله سبحانه لا یشارکه فیه غیره حتی عند الوثنیین المثبتین لآلهة أخری للتدبیر و العبادة فکل من فی السماوات و الأرض مملوک لله لا مالک غیره.
قوله تعالی: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ» إلی آخر
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الآیة التالیة، قال فی مجمع البیان،: الاستحسار الانقطاع عن الإعیاء یقال: بعیر حسیر أی معی، و أصله من قولهم: حسر عن ذراعیه، فالمعنی أنه کشف قوته بإعیاء انتهی.
و المراد بقوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ» المخصوصون بموهبة القرب و الحضور و ربما انطبق علی الملائکة المقربین، و قوله: «یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ» بمنزلة التفسیر لقوله: «وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ» أی لا یأخذهم عی و کلال بل یسبحون اللیل و النهار من غیر فتور، و التسبیح باللیل و النهار کنایة عن دوام التسبیح من غیر انقطاع.
یصف تعالی حال المقربین من عباده و المکرمین من ملائکته أنهم مستغرقون فی عبودیته مکبون علی عبادته لا یشغلهم عن ذلک شاغل و لا یصرفهم صارف، و کأن الکلام مسوق لبیان خصوصیة مالکیته و سلطنته المذکورة فی صدر الآیة.
و ذلک أن السنة الجاریة بین الموالی و عبیدهم فی الملک الاعتباری أن العبد کلما زاد تقربا من مولاه خفف عنه بالإغماض عن کثیر من الوظائف و الرسوم الجاریة علی عامة العبید، و کان معفوا عن الحساب و المؤاخذة، و ذلک لکون الاجتماع المدنی الإنسانی مبنیا علی التعاون بمبادلة المنافع بحسب مساس الحاجة، و الحاجة قائمة دائما، و المولی أحوج إلی مقربی عبیده من غیرهم کما أن الملک أحوج إلی مقربی حضرته من غیرهم، فإذا کان انتفاع المولی من عبده المقرب أکثر من غیره فلیکن ما یبذله من الکرامة بإزاء منافع خدمته کذلک و لذا یرفع عنه کثیر مما یوضع لغیره و یعفی عن بعض ما یؤاخذ به غیره فإنما هی معاملة و مبایعة.
و هذا بخلاف ملکه تعالی لعبیده فإنه ملک حقیقی مالکه فی غنی مطلق عن مملوکه، و مملوکه فی حاجة مطلقة إلی مالکه و لا یختلف الحال فیه بالقرب و البعد و علو المقام و دنوه بل کلما زاد العبد فیه قربا کانت العظمة و الکبریاء و العزة و البهاء عنده أظهر و الإحساس بذلة نفسه و مسکنتها و حاجتها أکثر و یلزمها الإمعان فی خشوع العبودیة و خضوع العبادة.
فکان قوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ» إلخ إشارة إلی أن ملکه تعالی- و قد أشار قبل إلی أنه مقتض للعبادة و الحساب و الجزاء- علی خلاف الملک الدائر فی المجتمع الإنسانی، فلا یطمعن طامع أن یعفی عنه العمل أو الحساب و الجزاء.
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و یمکن أن یکون الجملة فی مقام الترقی و المعنی له من فی السماوات و الأرض فعلیهم أن یعبدوا و سیحاسبون من غیر استثناء حتی أن من عنده من مقربی عباده و کرام ملائکته لا یستکبرون عن عبادته و لا یستحسرون بل یسبحونه تسبیحا دائما غیر منقطع.
و قد تقدم فی آخر سورة الأعراف فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ» استفادة أن المراد بقوله: «الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ» أعم من الملائکة المقربین فلا تغفل.
قوله تعالی: أَمِ اتَّخَذُوا آلِهَةً مِنَ الْأَرْضِ هُمْ یُنْشِرُونَ» الإنشار إحیاء الموتی فالمراد به المعاد، و فی الآیة دفع احتمال آخر ینافی المعاد و الحساب المذکور سابقا و هو الرجوع إلی الله بأن یقال: إن هناک آلهة أخری دون الله یبعثون الأموات و یحاسبونهم و لیس لله سبحانه من أمر المعاد شی‌ء حتی نخافه و نضطر إلی إجابة رسله و اتباعهم فی دعوتهم بل نعبدهم و لا جناح؟.
و تقیید قوله: «أَمِ اتَّخَذُوا آلِهَةً» بقوله «مِنَ الْأَرْضِ» قیل: لیشیر به إلی أنهم إذا کانوا من الأرض کان حکمهم حکم عامة أهل الأرض من الموت ثم البعث فمن الذی یمیتهم ثم یبعثهم؟.
و یمکن أن یکون المراد اتخاذ آلهة من جنس الأرض کالأصنام المتخذة من الحجارة و الخشب و الفلزات فیکون فیه نوع من التهکم و التحقیر و یئول المعنی إلی أن الملائکة الذین هم الآلهة عندهم إذا کانوا من عباده تعالی و عباده و انقطع هؤلاء عنهم و یئسوا من ألوهیتهم لیلتجئوا إلیهم فی أمر المعاد فهل یتخذون أصنامهم و تماثیلهم آلهة من دون الله مکان أرباب الأصنام و التماثیل.
قوله تعالی: «لَوْ کانَ فِیهِما آلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتا فَسُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ» قد تقدم فی تفسیر سورة هود و تکررت الإشارة إلیه بعده أن النزاع بین الوثنیین و الموحدین لیس فی وحدة الإله و کثرته بمعنی الواجب الوجود الموجود لذاته الموجد لغیره فهذا مما لا نزاع فی أنه واحد لا شریک له، و إنما النزاع فی الإله بمعنی الرب المعبود و الوثنیون علی أن تدبیر العالم علی طبقات أجزائه مفوضة إلی موجودات شریفة مقربین عند الله ینبغی أن یعبدوا حتی یشفعوا لعبادهم عند الله و یقربوهم إلیه زلفی کرب السماء و رب الأرض و رب الإنسان و هکذا و هم آلهة من دونهم و الله 
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سبحانه إله الآلهة و خالق الکل کما یحکیه عنهم قوله: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ» الزخرف: 87 و قوله: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ خَلَقَهُنَّ الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ» الزخرف: 9.
و الآیة الکریمة إنما تنفی الآلهة من دون الله فی السماء و الأرض بهذا المعنی لا بمعنی الصانع الموجد الذی لا قائل بتعدده، و المراد بکون الإله فی السماء و الأرض تعلق ألوهیته بالسماء و الأرض لا سکناه فیهما فهو کقوله تعالی: «هُوَ الَّذِی فِی السَّماءِ إِلهٌ وَ فِی الْأَرْضِ إِلهٌ» الزخرف: 84.
و تقریر حجة الآیة أنه لو فرض للعالم آلهة فوق الواحد لکانوا مختلفین ذاتا متباینین حقیقة و تباین حقائقهم یقضی بتباین تدبیرهم فیتفاسد التدبیرات و تفسد السماء و الأرض لکن النظام الجاری نظام واحد متلائم الأجزاء فی غایاتها فلیس للعالم آلهة فوق الواحد و هو المطلوب.
فإن قلت: یکفی فی تحقق الفساد ما نشاهده من تزاحم الأسباب و العلل و تزاحمها فی تأثیرها فی المواد هو التفاسد.
قلت: تفاسد العلتین تحت تدبیرین غیر تفاسدهما تحت تدبیر واحد، لیحدد بعض إثر بعض و ینتج الحاصل من ذلک و ما یوجد من تزاحم العلل فی النظام من هذا القبیل فإن العلل و الأسباب الراسمة لهذا النظام العام علی اختلافها و تمانعها و تزاحمها لا یبطل بعضها فعالیة بعض بمعنی أن ینتقض بعض القوانین الکلیة الحاکمة فی النظام ببعض فیختلف عن مورده مع اجتماع الشرائط و ارتفاع الموانع فهذا هو المراد من إفساد مدبر عمل مدبر آخر بل السببان المختلفان المتنازعان حالهما فی تنازعهما حال کفتی المیزان المتنازعتین بالارتفاع و الانخفاض فإنهما فی عین اختلافهما متحدان فی تحصیل ما یریده صاحب المیزان و یخدمانه فی سبیل غرضه و هو تعدیل الوزن بواسطة اللسان.
فإن قلت: آثار العلم و الشعور مشهودة فی النظام الجاری فی الکون فالرب المدبر له یدبره عن علم و إذا کان کذلک فلم لا یجوز أن یفرض هناک آلهة فوق الواحد یدبرون أمر الکون تدبیرا تعقلیا و قد توافقوا علی أن لا یختلفوا و لا یتمانعوا فی تدبیرهم حفظا للمصلحة.
قلت: هذا غیر معقول، فإن معنی التدبیر التعقلی عندنا هو أن نطبق أفعالنا
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الصادرة منا علی ما تقتضیه القوانین العقلیة الحافظة لتلائم أجزاء الفعل و انسیاقه إلی غایته، و هذه القوانین العقلیة مأخوذة من الحقائق الخارجیة و النظام الجاری فیها الحاکم علیها فأفعالنا التعقلیة تابعة للقوانین العقلیة و هی تابعة للنظام الخارجی لکن الرب المدبر للکون فعله نفس النظام الخارجی المتبوع للقوانین العقلیة، فمن المحال أن یکون فعله تابعا للقوانین العقلیة و هو متبوع، فافهم ذلک.
فهذا تقریر حجة الآیة و هی حجة برهانیة مؤلفة من مقدمات یقینیة تدل علی أن التدبیر العام الجاری بما یشتمل علیه و یتألف منه من التدابیر الخاصة صادر عن مبدإ واحد غیر مختلف، لکن المفسرین قرروها حجة علی نفی تعدد الصانع و اختلفوا فی تقریرها و ربما أضاف بعضهم إلیها من المقدمات ما هو خارج عن منطوق الآیة و خاضوا فیها حتی قال القائل منهم إنها حجة إقناعیة غیر برهانیة أوردت إقناعا للعامة.
قوله تعالی: «فَسُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ» تنزیه له تعالی عن وصفهم و هو أن معه آلهة هم ینشرون أو أن هناک آلهة من دونه یملکون التدبیر فی ملکه فالعرش کنایة عن الملک، و قوله: «عَمَّا یَصِفُونَ» «ما» فیه مصدریة و المعنی: عن وصفهم.
و للکلام تتمة ستوافیک.
قوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ» الضمیر فی «لا یُسْئَلُ» له تعالی بلا إشکال، و الضمیر فی «وَ هُمْ یُسْئَلُونَ» للآلهة الذین یدعونهم أو للآلهة و الناس جمیعا أو للناس فقط، و أحسن الوجوه أولها لأن ذلک هو المناسب للسیاق و الکلام فی الآلهة الذین یدعونهم من دونه، فهم المسئولون و الله سبحانه لا یسأل عن فعله.
و السؤال عن الفعل هو قولنا لفاعله: لم فعلت کذا؟ و هو سؤال عن جهة المصلحة فی الفعل فإن الفعل المقارن للمصلحة لا مؤاخذة علیه عند العقلاء، و الله سبحانه لما کان حکیما علی الإطلاق کما وصف به نفسه فی مواضع من کلامه، و الحکیم هو الذی لا یفعل فعلا إلا لمصلحة مرجحة لا جرم لم یکن معنی للسؤال عن فعله بخلاف غیره فإن من الممکن فی حقهم أن یفعلوا الحق و الباطل و أن یقارن فعلهم المصلحة و المفسدة فجاز فی حقهم السؤال حتی یؤاخذوا بالذم العقلی أو العقاب المولوی إن لم یقارن الفعل المصلحة.
هذا ما ذکره جماعة من المفسرین فی توجیه الآیة و هو معنی صحیح فی الجملة لکن 
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یبقی علیه أمران:
الأمر الأول: أن الآیة مطلقة لا دلیل فیها من جهة اللفظ علی کون المراد فیها هو هذا المعنی فإن کون المعنی صحیحا فی نفسه لا یستلزم کونه هو المراد من الآیة.
و لذلک وجه بعضهم عدم السؤال بأنه مبنی علی کون أفعال الله لا تعلل بالأغراض لأن الغرض ما یبعث الفاعل إلی الفعل لیستکمل به و ینتفع به و إذ کان تعالی أجل من أن یحتاج إلی ما هو خارج عن ذاته و یستکمل بالانتفاع من غیره فلا یقال له:
لم فعلت کذا سؤالا عن الغرض الذی دعاه إلی الفعل.
و إن رد بأن الفاعل التام الفاعلیة إنما یصدر عنه الفعل لذاته فذاته هی غایته و غرضه فی فعله من غیر حاجة إلی غرض خارج عن ذاته کالإنسان البخیل الذی یکثر الإنفاق لیحصل ملکة الجود حتی إذا حصلت الملکة صدر عنها الإنفاق لذاتها لا لتحصیل ما هو حاصل فنفسها غایة لها فی فعلها.
و لذلک أیضا وجه بعض آخر عدم السؤال فی الآیة بأن عظمته تعالی و کبریاءه و عزته و بهاءه تقهر کل شی‌ء من أن یسأله عن فعله أو یعترض له فی شی‌ء من شئون إرادته فغیره تعالی أذل و أحقر من أن یجترئ علیه بسؤال أو مؤاخذة علی فعل لکن له سبحانه أن یسأل کل فاعل عن فعله و یؤاخذ کل من حقت علیه المؤاخذة هذا.
و إن کان مردودا بأن عدم السؤال من جهة أن لیس هناک من یتمکن من سؤاله اتقاء من قهره و سخطه کالملوک الجبارین و الطغاة المتفرعنین غیر کون الفعل بحیث لا یتسم بسمة النقص و الفتور و لا یعتریه عیب و قصور، و الذی یدل علیه عامة کلامه تعالی أن فعله من القبیل الثانی دون الأول کقوله: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ» الم السجدة: 7، و قوله: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی الحشر: 24، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً» یونس: 44، إلی غیر ذلک من الآیات.
و بالجملة قولهم: إنه تعالی إنما لا یسأل عن فعله لکونه حکیما علی الإطلاق یئول إلی أن عدم السؤال عن فعله لیس لذات فعله بما هو فعله بل لأمر خارج عن ذات الفعل و هو کون فاعله حکیما لا یفعل إلا ما فیه مصلحة مرجحة، و قوله: لا یسأل عما یفعل و هم یسألون لا دلالة فی لفظه علی التقیید بالحکمة فکان علیهم أن یقیموا علیه دلیلا.
و لو جاز الخروج فی تعلیل عدم السؤال فی الآیة عن لفظها لکان أقرب منه 
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التمسک بقوله- و هو متصل بالآیة-: «فَسُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ» فإن الآیة تثبت له الملک المطلق و الملک متبع فی إرادته مطاع فی أمره لأنه ملک- أی لذاته- لا لأن فعله أو قوله موافق لمصلحة مرجحة و إلا لم یکن فرق بینه و بین أدنی رعیته و کانت المصلحة هی المتبعة و لم تکن طاعته مفترضة فی بعض الأحیان، و کذلک المولی متبع و مطاع لعبده فیما له من المولویة من جهة أنه مولی لیس للعبد أن یسأله فیما یریده منه و یأمره به عن وجه الحکمة و المصلحة فالملک علی ما له من السعة مبدأ لجواز التصرفات و سلطنة علیها لذاته.
فالله سبحانه ملک و مالک للکل و الکل مملوکون له محضا فله أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید و لیس لغیره ذلک، و له أن یسألهم عما یفعلون و لیس لغیره أن یسألوه عما یفعل نعم هو سبحانه أخبرنا أنه حکیم لا یفعل إلا ما فیه مصلحة و لا یرید إلا ذلک فلیس لنا أن نسی‌ء به الظن فیما ینسب إلیه من الفعل بعد هذا العلم الإجمالی بحکمته المطلقة فضلا عن سؤاله عما یفعل، و من ألطف الآیات دلالة علی هذا الذی ذکرنا قوله حکایة عن عیسی بن مریم: «إِنْ تُعَذِّبْهُمْ فَإِنَّهُمْ عِبادُکَ وَ إِنْ تَغْفِرْ لَهُمْ فَإِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ» المائدة: 118 حیث یوجه عذابهم بأنهم مملوکون له و یوجه مغفرتهم بکونه حکیما.
و من هنا یظهر أن الحکمة بوجه ما أعم من قوله: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ» بخلاف الملک فالملک أقرب إلی توجیه الآیة منها کما أشرنا إلیه.
الأمر الثانی: أن الآیة علی ما وجهوها به خفیة الاتصال بالسیاق السابق و غایة ما قیل فی اتصالها بما قبلها ما فی مجمع البیان،: أنه تعالی لما بین التوحید عطف علیه بیان العدل، و أنت خبیر بأن مآله الاستطراد و لا موجب له.
و نظیره ما نقل عن أبی مسلم أنها تتصل بقوله فی أول السورة: «اقْتَرَبَ لِلنَّاسِ حِسابُهُمْ» و الحساب هو السؤال عما أنعم الله علیهم به، و هل قابلوا نعمه بالشکر أم قابلوها بالکفر؟ و فیه أن للآیات التالیة لهذه الآیة اتصالا واضحا بما قبلها فلا معنی لاتصالها وحدها بأول السورة. علی أن قوله علی تقدیر تسلیمه یوجه اتصال ذیل الآیة و الصدر باق علی ما کان.
و أنت خبیر أن توجیه الآیة بالملک دون الحکمة کما قدمناه یکشف عن اتصال الآیة بما قبلها من قوله: «فَسُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ» فالعرش- کما تقدم-
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کنایة عن الملک فتتصل الآیتان و یکون قوله: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ» بالحقیقة برهانا علی ملکه تعالی کما أن ملکه و عدم مسئولیته برهان علی ربوبیته، و برهانا علی مملوکیتهم کما أن مملوکیتهم و مسئولیتهم برهان علی عدم ربوبیتهم فإن الفاعل الذی لیس بمسئولین عن فعله بوجه هو الذی یملک الفعل مطلقا لا محالة، و الفاعل الذی هو مسئول عن فعله هو الذی لا یملک الفعل إلا إذا کان ذا مصلحة و المصلحة هی التی تملکه و ترفع المؤاخذة عنه، و رب العالم أو جزء من أجزائه هو الذی یملک تدبیره باستقلال من ذاته أی لذاته لا بإعطاء من غیره فالله سبحانه هو رب العرش و غیره مربوبون له.



(بحث فی حکمته تعالی و معنی کون فعله مقارنا للمصلحة) و هو بحث فلسفی و قرآنی‌

الحرکات المتنوعة المختلفة التی تصدر منا إنما تعد فعلا لنا إذا تعلقت نوعا من التعلق بإرادتنا فلا تعد الصحة و المرض و الحرکة الاضطراریة بالحرکة الیومیة أو السنویة مثلا أفعالا لنا، و من الضروری أن إرادة الفعل تتبع العلم برجحانه و الإذعان بکونه کمالا لنا، بمعنی کون فعله خیرا من ترکه و نفعه غالبا علی ضرره فما فی الفعل من جهة الخیر المترتب علیه هو المرجح له أی هو الذی یبعثنا نحو الفعل أی هو السبب فی فاعلیة الفاعل منا و هذا هو الذی نسمیه غایة الفاعل فی فعله و غرضه من فعله و قد قطعت الأبحاث الفلسفیة أن الفعل بمعنی الأثر الصادر عن الفاعل إرادیا کان أو غیر إرادی لا یخلو من غایة.
و کون الفعل مشتملا علی جهة الخیریة المترتبة علی تحققه هو المسمی بمصلحة الفعل فالمصلحة التی یعدها العقلاء و هم أهل الاجتماع الإنسانی مصلحة هی الباعثة للفاعل علی فعله، و هی سبب إتقان الفعل الموجب لعد الفاعل حکیما فی فعله، و لولاها لکان الفعل لغوا لا أثر له.
و من الضروری أن المصلحة المترتبة علی الفعل لا وجود لها قبل وجود الفعل، فکونها باعثة للفاعل نحو الفعل داعیة له إلیه إنما هو بوجودها علما لا بوجودها خارجا بمعنی أن الواحد منا عنده صورة علمیة مأخوذة من النظام الخارجی بما فیه من القوانین الکلیة الجاریة و الأصول المنتظمة الحاکمة بانسیاق الحرکات إلی غایاتها و الأفعال إلی 
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أغراضها و ما تحصل عنده بالتجربة من روابط الأشیاء بعضها مع بعض، و لا ریب أن هذا النظام العلمی تابع للنظام الخارجی مترتب علیه.
و شأن الفاعل الإرادی منا أن یطبق حرکاته الخاصة المسماة فعلا علی ما عنده من النظام العلمی و یراعی المصالح المتقررة فیه فی فعله ببناء إرادته علیها فإن أصاب فی تطبیقه الفعل علی العلم کان حکیما فی فعله متقنا فی عمله و إن أخطأ فی انطباق العلم علی المعلوم الخارجی و إن لم یصب لقصور أو تقصیر لم یسم حکیما بل لاغیا و جاهلا و نحوهما.
فالحکمة صفة الفاعل من جهة انطباق فعله علی النظام العلمی المنطبق علی النظام الخارجی و اشتمال فعله علی المصلحة هو ترتبه علی الصورة العلمیة المترتبة علی الخارج، فالحکمة بالحقیقة صفة ذاتیة للخارج و إنما یتصف الفاعل أو فعله بها من جهة انطباق الفعل علیه بوساطة العلم، و کذا الفعل مشتمل علی المصلحة بمعنی تفرعه علی صورتها العلمیة المحاکیة للخارج.
و هذا إنما یتم فی الفعل الذی أرید به مطابقة الخارج کأفعالنا الإرادیة و أما الفعل الذی هو نفس الخارج و هو فعل الله سبحانه فهو نفس الحکمة لا لمحاکاته أمرا آخر هو الحکمة و فعله مشتمل علی المصلحة بمعنی أنه متبوع المصلحة لا تابع للمصلحة بحیث تدعوه إلیه و تبعثه نحوه کما عرفت.
و کل فاعل غیره تعالی یسأل عن فعله بقول «لم فعلت کذا»؟ و المطلوب به أن یطبق فعله علی النظام الخارجی بما عنده من النظام العلمی و یشیر إلی وجه المصلحة الباعثة له نحو الفعل، و أما هو سبحانه فلا مورد للسؤال عن فعله إذ فعله نفس النظام الخارجی الذی یطلب بالسؤال تطبیق الفعل علیه و لا نظام خارجی آخر حتی یطبق هو علیه، و فعله هو الذی تکون صورته العلمیة مصلحة داعیة باعثة نحو الفعل و لا نظام آخر فوقه- کما سمعت- حتی تکون الصورة العلمیة المأخوذة منه مصلحة باعثة نحو هذا النظام فافهم.
و أما ما ذکره بعضهم أن له تعالی علما تفصیلیا بالأشیاء قبل إیجادها و العلم تابع للمعلوم فللأشیاء ثبوت ما فی نفسها قبل الإیجاد یتعلق بها العلم بحسب ذلک الثبوت و لها مصالح مترتبة و استعدادات أزلیة علی الوجود و الخیر و الشر یعلم تعالی بها بحسب ذلک الثبوت ثم یفیض علیها الوجود هاهنا علی ما علم.
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فغیر سدید أما أولا: فلابتنائه علی کون علمه تعالی التفصیلی بالأشیاء قبل الإیجاد حصولیا و قد بین بطلانه فی محله، بل هو علم حضوری و لیس هو بتابع للمعلوم بل الأمر بالعکس.
و أما ثانیا: فلعدم تعقل الثبوت قبل الوجود إذ الوجود مساوق للشیئیة فما لا وجود له لا شیئیة له و ما لا شیئیة له لا ثبوت له.
و أما ثالثا: فلأن إثبات الاستعداد هناک لا یتم إلا مع فرض فعلیة بإزائه و کذا فرض المصلحة لا یتم إلا مع فرض کمال و نقص، و هذه آثار خارجیة تختص بالوجودات الخارجیة فیعود ما فرض ثبوتا قبل الإیجاد وجودا عینیا بعده و هذا خلف. هذا ما یعطیه البحث العقلی و یؤیده البحث القرآنی و کفی فی ذلک قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَقُولُ کُنْ فَیَکُونُ قَوْلُهُ الْحَقُّ» الأنعام: 73، فقد عد کلمة «کُنْ» التی هی ما به یوجد الأشیاء أی وجودها المنسوب إلیه قولا لنفسه و ذکر أنه الحق أی العین الثابت الخارجی فقوله هو وجود الأشیاء الخارجی و هو فعله أیضا فقوله فعله و قوله و فعله وجود الأشیاء خارجا، و قال: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُنْ مِنَ الْمُمْتَرِینَ» آل عمران: 60، و الحق هو القول أو الاعتقاد من جهة أن الخارج یطابقه فالخارج حق بالأصالة و القول أو الاعتقاد حق یتبع مطابقته، و إذا کان الخارج هو فعله تعالی و الخارج هو مبدأ القول و الاعتقاد فالحق منه تعالی یبتدأ و إلیه یعود، و لذا قال: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ» و لم یقل:
الحق مع ربک کما نقول فی المخاصمات التی فیها بیننا: الحق مع فلان.
و من هنا یظهر أن کل فعل ففیه سؤال إلا فعله سبحانه لأن المطلوب بالسؤال بیان کون الفعل مطابقا- بصیغة اسم المفعول- للحق و هذا إنما یجری فی غیر نفس الحق و أما الحق نفسه فهو حق بذاته من غیر حاجة إلی مطابقة.



[بیان 

قوله تعالی: «أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ» إلی آخر الآیة.
«هاتُوا» اسم فعل بمعنی ائتوا به، و البرهان الدلیل المفید للعلم، و المراد بالذکر- علی ما یستفاد من السیاق- الکتاب المنزل من عند الله فالمراد بذکر من معی القرآن المنزل علیه الذی هو ذکر أمته إلی یوم القیامة و بذکر من قبلی کتب الأنبیاء السابقین کالتوراة و الإنجیل و الزبور و غیرها.
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و یمکن أن یکون المراد به الوحی النازل علیه فی القرآن و هو ذکر من معه (ص) و الوحی النازل علی من قبله فی أمر توحید العبادة المنقول فی القرآن فالمشار إلیه بهذا هو ما فی القرآن من الأمر بتوحید العبادة النازل علیه و النازل علی من تقدمه من الأنبیاء (ع)، و ربما فسر الذکر بالخبر و غیره و لا یعبأ به.
و فی الآیة دفع احتمال آخر من الاحتمالات المنافیة لإثبات المعاد و الحساب المذکور سابقا و هو أن یتخذوا آلهة من دون الله سبحانه فیعبدوهم و یستغنوا بذلک عن عبادة الله و ولایته المستلزمة للمعاد إلیه و حسابه و وجوب إجابة دعوة أنبیائه، و دفع هذا الاحتمال بعدم الدلیل علیه و قد خاصمهم بأمر النبی ص أن یطالبهم بالدلیل بقوله:
«قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ» ... إلخ.
و قوله: «قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ هذا ذِکْرُ مَنْ مَعِیَ وَ ذِکْرُ مَنْ قَبْلِی» من قبیل المنع مع السند- باصطلاح فن المناظرة- و محصل معناه طلب الخصم من المدعی الدلیل علی مدعاه غیر المدلل مستندا فی طلبه ذلک إلی أن عنده دلیلا یدل علی خلافه.
یقول تعالی لنبیه (ص): قل لهؤلاء المتخذین الآلهة من دون الله هاتوا برهانکم علی دعواکم فإن الدعوی التی لا دلیل علیها لا تسمع و لا یجوز عقلا أن یرکن إلیها، و الذی استند إلیه فی طلب الدلیل أن الکتب السماویة النازلة من عند الله سبحانه لا یوافقکم علی ما ادعیتم بل یخالفکم فیه فهذا القرآن و هو ذکر من معی و هذه سائر الکتب کالتوراة و الإنجیل و غیرهما و هی ذکر من قبلی تذکر انحصار الألوهیة فیه تعالی وحده و وجوب عبادته.
أو أن ما فی القرآن من الوحی النازل علی و هو ذکر من معی و الوحی النازل علی من سبقنی من الأنبیاء و هو ذکر من قبلی فی أمر عبادة الإله یحصر الألوهیة و العبادة فیه تعالی.
و قوله: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ الْحَقَّ فَهُمْ مُعْرِضُونَ» رجوع إلی خطاب النبی ص بالإشارة إلی أن أکثرهم لا یمیزون الحق من الباطل فلیسوا من أهل التمییز الذین لا یتبعون إلا الدلیل فهم معرضون عن الحق و اتباعه.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ» تثبیت لما قیل فی الآیة السابقة أن الذکر یذکر توحیده و وجوب عبادته 
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و لا یخلو من تأیید ما للمعنی الثانی من معنیی الذکر.
و قوله: «نُوحِی إِلَیْهِ» مفید للاستمرار، و قوله: «فَاعْبُدُونِ» خطاب للرسل و من معهم من أممهم و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قالُوا اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً سُبْحانَهُ بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ» ظاهر السیاق یشهد أنه حکایة قول الوثنیین أن الملائکة أولاده سبحانه فالمراد بالعباد المکرمین الملائکة، و قد نزه الله نفسه عن ذلک بقوله: «سُبْحانَهُ» ثم ذکر حقیقة حالهم بالإضراب.
و إذ کان قوله بعد: «لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ» ... إلخ بیان کمال عبودیتهم من حیث الآثار و صفائها من جهة الخواص و التبعات و قد ذکر قبلا کونهم عبادا کان ظاهر ذلک أن المراد بإکرامهم إکرامهم بالعبودیة لا بغیرها فیئول المعنی إلی أنهم عباد بحقیقة معنی العبودیة و من الدلیل علیه صدور آثارها الکاملة عنهم.
فالمراد بکونهم عبادا- و جمیع أرباب الشعور عباد الله- إکرامهم فی أنفسهم بالعبودیة فلا یشاهدون من أنفسهم إلا أنهم عباد، و المراد بکونهم مکرمین إکرامه تعالی لهم بإفاضة العبودیة الکاملة علیهم، و هذا نظیر کون العبد مخلصا- بکسر اللام- لربه و مقابلته تعالی ذلک بجعله مخلصا- بفتح اللام- لنفسه، و إنما الفرق بین کرامة الملائکة و البشر أنها فی البشر اکتسابی بخلاف ما فی الملائکة، و أما إکرامه تعالی فهو موهبی فی القبیلین جمیعا فافهم ذلک.
قوله تعالی: «لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ» لا یسبق فلان فلانا بالقول أی لا یقول شیئا قبل أن یقوله فقوله تبع، و ربما یکنی به عن الإرادة و المشیة أی إرادته تبع إرادته، و قوله: «وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ» الظرف متعلق بیعملون قدم علیه لإفادة الحصر أی یعملون بأمره لا بغیر أمره، و لیس المراد لا یعملون بأمر غیره ففعلهم تابع لأمره أی لإرادته کما أن قولهم تابع لقوله فهم تابعون لربهم قولا و فعلا.
و بعبارة أخری إرادتهم و عملهم تابعان لإرادته نظرا إلی کون القول کنایة عن الإرادة- فلا یریدون إلا ما أراد و لا یعملون إلا ما أراد و هو کمال العبودیة فإن لازم عبودیة العبد أن یکون إرادته و عمله مملوکین لمولاه.
هذا ما یفیده ظاهر الآیة علی أن یکون المراد بالأمر ما یقابل النهی، و تفید
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الآیة أن الملائکة لا یعرفون النهی إذ النهی فرع جواز الإتیان بالفعل المنهی عنه و هم لا یفعلون إلا عن أمر.
و یمکن أن یستفاد من قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» یس: 83، و قوله: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ» القمر: 50، حقیقة معنی أمره تعالی و قد تقدم فی بعض المباحث السابقة کلام فی ذلک و سیجی‌ء استیفاء البحث فی کلام خاص بالملائکة فیما یعطیه القرآن فی حقیقة الملک.
قوله تعالی: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ» فسروا «ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ» بما قدموا من أعمالهم و ما أخروا، و المعنی: یعلم ما عملوا و ما هم عاملون.
فقوله: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ» استئناف فی مقام التعلیل لما تقدمه من قوله: «لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ» کأنه قیل: إنما لم یقدموا علی قول أو عمل بغیر أمره تعالی لأنه یعلم ما قدموا من قول و عمل و ما أخروا فلا یزالون یراقبون أحوالهم حیث إنهم یعلمون ذلک.
و هو معنی جید فی نفسه لکنه إنما یصلح لتعلیل عدم إقدامهم علی المعصیة لا لتعلیل قصر عملهم علی مورد الأمر و هو المطلوب، علی أن لفظ الآیة لا دلالة فیه علی أنهم یعلمون ذلک و لو لا ذلک لم یتم البیان.
و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ وَ ما کانَ رَبُّکَ نَسِیًّا» مریم: 64، أن الأوجه حمل قوله: «ما بَیْنَ أَیْدِینا» علی الأعمال و الآثار المتفرعة علی وجودهم، و قوله: «وَ ما خَلْفَنا» علی ما هو من أسباب وجودهم مما تقدمهم و تحقق قبلهم فلو حمل اللفظتان فی هذه الآیة علی ما حملتا علیه هناک کانت الجملة تعلیلا واضحا لمجموع قوله: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ»- إلی قوله- بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ» الذی یذکرهم بشرافة الذات و شرافة آثار الذات من القول و الفعل و یکون المعنی: إنما أکرم الله ذواتهم و حمد آثارهم لأنه یعلم أعمالهم و أقوالهم و هی ما بین أیدیهم و یعلم السبب الذی به وجدوا و الأصل الذی علیه نشئوا و هو ما خلفهم کما یقال: فلان کریم النفس حمید السیرة لأنه مرضی الأعمال من أسرة کریمة.
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و قوله: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی تعرض لشفاعتهم لغیرهم و هو الذی تعلق به الوثنیون فی عبادتهم الملائکة کما ینبئ عنه قولهم: «هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ» «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی فرد تعالی علیهم بأن الملائکة إنما یشفعون لمن ارتضاه الله و المراد به ارتضاء دینه لقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» النساء: 48، فالإیمان بالله من غیر شرک هو الارتضاء، و الوثنیون مشرکون، و من عجیب أمرهم أنهم یشرکون بنفس الملائکة الذین لا یشفعون إلا لغیر المشرکین من الموحدین.
و قوله: «وَ هُمْ مِنْ خَشْیَتِهِ مُشْفِقُونَ» هی الخشیة من سخطه و عذابه مع الأمن منه بسبب عدم المعصیة و ذلک لأن جعله تعالی إیاهم فی أمن من العذاب بما أفاض علیهم من العصمة لا یحدد قدرته تعالی و لا ینتزع الملک من یده، فهو یملک بعد الأمن عین ما کان یملکه قبله، و هو علی کل شی‌ء قدیر، و بذلک یستقیم معنی الآیة التالیة.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَقُلْ مِنْهُمْ إِنِّی إِلهٌ مِنْ دُونِهِ فَذلِکَ نَجْزِیهِ جَهَنَّمَ کَذلِکَ نَجْزِی الظَّالِمِینَ» أی من قال کذا کان ظالما و نجزیه جهنم لأنها جزاء الظالم، و الآیة قضیة شرطیة و الشرطیة لا تقتضی تحقق الشرط.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ أَ فَلا یُؤْمِنُونَ» المراد بالرؤیة العلم الفکری و إنما عبر بالرؤیة لظهوره من حیث إنه نتیجة التفکیر فی أمر محسوس.
و الرتق و الفتق معنیان متقابلان، قال الراغب فی المفردات،: الرتق الضم و الالتحام خلقة کان أم صنعة، قال تعالی: «کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما» و قال: الفتق الفصل بین المتصلین و هو ضد الرتق. انتهی. و ضمیر التثنیة فی «کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما» للسماوات و الأرض بعد السماوات طائفة و الأرض طائفة فهما طائفتان اثنتان، و مجی‌ء الخبر أعنی رتقا مفردا لکونه مصدرا و إن کان بمعنی المفعول و المعنی کانت هاتان الطائفتان منضمتین متصلتین ففصلناهما.
و هذه الآیة و الآیات الثلاث التالیة لها برهان علی توحیده تعالی فی ربوبیته للعالم کله أوردها بمناسبة ما انجر الکلام إلی توحیده و نفی ما اتخذوها آلهة من دون الله و عدوا الملائکة و هم من الآلهة عندهم أولادا له، بانین فی ذلک علی أن الخلقة و الإیجاد لله 
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و الربوبیة و التدبیر للآلهة. فأورد سبحانه فی هذه الآیات أشیاء من الخلیقة خلقتها ممزوجة بتدبیر أمرها فتبین بذلک أن التدبیر لا ینفک عن الخلقة فمن الضروری أن یکون الذی خلقها هو الذی یدبر أمرها و ذلک کالسماوات و الأرض و کل ذی حیاة و الجبال و الفجاج و اللیل و النهار و الشمس و القمر فی خلقها و أحوالها التی ذکرها سبحانه.
فقوله: «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما» المراد بالذین کفروا- بمقتضی السیاق- هم الوثنیون حیث یفرقون بین الخلق و التدبیر بنسبة الخلق إلی الله سبحانه و التدبیر إلی الآلهة من دونه و قد بین خطأهم فی هذه التفرقة بعطف نظرهم إلی ما لا یرتاب فیه من فتق السماوات و الأرض بعد رتقهما فإن فی ذلک خلقا غیر منفک عن التدبیر، فکیف یمکن قیام خلقهما بواحد و قیام تدبیرهما بآخرین.
لا نزال نشاهد انفصال المرکبات الأرضیة و الجویة بعضها من بعض و انفصال أنواع النباتات من الأرض و الحیوان من الحیوان و الإنسان من الإنسان و ظهور المنفصل بالانفصال فی صورة جدیدة لها آثار و خواص جدیدة بعد ما کان متصلا بأصله الذی انفصله منه غیر متمیز الوجود و لا ظاهر الأثر و لا بارز الحکم فقد کانت هذه الفعلیات محفوظة الوجود فی القوة مودعة الذوات فی المادة رتقا من غیر فتق حتی فتقت بعد الرتق و ظهرت بفعلیة ذواتها و آثارها.
و السماوات و الأرض بأجرامها حالها حال أفراد الأنواع التی ذکرناها و هذه الأجرام العلویة و الأرض التی نحن علیها و إن لم یسمح لنا أعمارنا علی قصرها أن نشاهد منها ما نشاهده فی الکینونات الجزئیة التی ذکرناها، فنری بدء کینونتها أو انهدام وجودها لکن المادة هی المادة و أحکامها هی أحکامها و القوانین الجاریة فیها لا تختلف و لا تتخلف.
فتکرار انفصال جزئیات المرکبات و الموالید من الأرض و نظیر ذلک فی الجو یدلنا علی یوم کانت الجمیع فیه رتقا منضمة غیر منفصلة من الأرض و کذا یهدینا إلی مرحلة لم یکن فیها میز بین السماء و الأرض و کانت الجمیع رتقا ففتقها الله تحت تدبیر منظم متقن ظهر به کل منها علی ما له من فعلیة الذات و آثارها.
فهذا ما یعطیه النظر الساذج فی کینونة هذا العالم المشهود بأجزائها العلویة و السفلیة کینونة ممزوجة بالتدبیر مقارنة للنظام الجاری فی الجمیع و قد قربت الأبحاث 
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العلمیة الحدیثة هذه النظرة حیث أوضحت أن الأجرام التی تحت الحس مؤلفة من عناصر معدودة مشترکة و لکل منها بقاء محدود و عمر مؤجل و إن اختلفت بالطول و القصر.
هذا لو أرید برتق السماوات و الأرض عدم تمیز بعضها من بعض و بالفتق تمیز السماوات من الأرض و لو أرید برتقها عدم الانفصال بین أجزاء کل منهما فی نفسه حتی ینزل من السماء شی‌ء أو یخرج من الأرض شی‌ء و بفتقها خلاف ذلک کان المعنی أن السماوات کانت رتقا لا تمطر ففتقناها بالإمطار و الأرض کانت رتقا لا تنبت ففتقناها بالإنبات و تم البرهان و ربما أیده قوله بعد: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ» لکنه یختص من بین جمیع الحوادث بالإمطار و الإنبات، بخلاف البرهان علی التقریب الأول.
و ذکر بعض المفسرین و ارتضاه آخرون أن المراد برتق السماوات و الأرض عدم تمیز بعضها من بعض حال عدمها السابق، و بفتقها تمیز بعضها من بعض فی الوجود بعد العدم فیکون احتجاجا بحدوث السماوات و الأرض علی وجود محدثها و هو الله سبحانه.
و فیه أن الاحتجاج بالحدوث علی المحدث تام فی نفسه، لکنه لا ینفع قبال الوثنیین المعترفین بوجوده تعالی و استناد الإیجاد إلیه و وجه الکلام إلیهم، و إنما ینفع قبالهم من الحجة ما یثبت بها استناد التدبیر إلیه تعالی تجاه ما یسندون التدبیر إلی آلهتهم و یعلقون العبادة علی ذلک.
و قوله: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ» ظاهر السیاق أن الجعل بمعنی الخلق و «کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ» مفعوله و المراد أن للماء دخلا تاما فی وجود ذوی الحیاة کما قال:
«وَ اللَّهُ خَلَقَ کُلَّ دَابَّةٍ مِنْ ماءٍ» النور: 45، و لعل ورود القول فی سیاق تعداد الآیات المحسوسة یوجب انصراف الحکم بغیر الملائکة و من یحذو حذوهم، و قد اتضح ارتباط الحیاة بالماء بالأبحاث العلمیة الحدیثة.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِهِمْ وَ جَعَلْنا فِیها فِجاجاً سُبُلًا لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ» قال فی المجمع،: الرواسی الجبال رست ترسو رسوا إذا ثبتت بثقلها فهی راسیة کما ترسو السفینة إذا وقفت متمکنة فی وقوفها، و المید الاضطراب بالذهاب فی الجهات، و الفج الطریق الواسع بین الجبلین. انتهی.
و المعنی: و جعلنا فی الأرض جبالا ثوابت لئلا تمیل و تضطرب الأرض بهم و جعلنا فی تلک الجبال طرقا واسعة هی سبل لعلهم یهتدون منها إلی مقاصدهم و مواطنهم.
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و فیه دلالة علی أن للجبال ارتباطا خاصا بالزلازل و لولاها لاضطربت الأرض بقشرها.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا السَّماءَ سَقْفاً مَحْفُوظاً وَ هُمْ عَنْ آیاتِها مُعْرِضُونَ» کأن المراد بکون السماء محفوظة حفظها من الشیاطین کما قال: «وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ» الحجر: 17، و المراد بآیات السماء الحوادث المختلفة السماویة التی تدل علی وحدة التدبیر و استناده إلی موجدها الواحد.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ» الآیة ظاهرة فی إثبات الفلک لکل من اللیل و هو الظل المخروطی الملازم لوجه الأرض المخالف لمسامتة الشمس، و النهار و هو خلاف اللیل، و للشمس و القمر فالمراد بالفلک مدار کل منها.
و المراد مع ذلک بیان الأوضاع و الأحوال الحادثة بالنسبة إلی الأرض و فی جوها و إن کانت حال الأجرام الأخر علی خلاف ذلک فلا لیل و لا نهار یقابله للشمس و سائر الثوابت، التی هی نیرة بالذات و للقمر و سائر السیارات الکاسبة للنور من اللیل و النهار غیر ما لنا.
و قوله: «یَسْبَحُونَ» من السبح بمعنی الجری فی الماء بخرقه قیل و إنما قال:
یسبحون لأنه أضاف إلیها فعل العقلاء کما قال: «وَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ رَأَیْتُهُمْ لِی ساجِدِینَ» یوسف: 4.



(بحث روائی)

فی المحاسن، بإسناده عن یونس رفعه قال: قال أبو عبد الله (ع): لیس من باطل یقوم بإزاء حق- إلا غلب الحق الباطل و ذلک قول الله: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ».
و فیه، بإسناده عن أیوب بن الحر قال قال أبو عبد الله (ع): یا أیوب ما من أحد إلا و قد یرد علیه الحق- حتی یصدع قلبه قبله أم ترکه- و ذلک أن الله یقول فی کتابه: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ- فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ وَ لَکُمُ الْوَیْلُ مِمَّا تَصِفُونَ».
أقول: و الروایتان مبنیتان علی تعمیم الآیة.
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و فی العیون، فی باب ما جاء عن الرضا (ع) فی هاروت و ماروت فی حدیث: أن الملائکة معصومون- محفوظون عن الکفر و القبائح بألطاف الله تعالی- قال الله تعالی فیهم: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»- و قال عز و جل: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ مَنْ عِنْدَهُ یعنی الملائکة لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ- یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ».
و فی نهج البلاغة، قال (ع) فی وصف الملائکة: و مسبحون لا یسأمون، و لا یغشاهم نوم العیون، و لا سهو العقول، و لا فترة الأبدان، و لا غفلة النسیان.
أقول: و به یضعف ما فی بعض الروایات أن الملائکة ینامون کما
فی کتاب کمال الدین بإسناده عن داود بن فرقد عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله: أنه سئل عن الملائکة أ ینامون؟ فقال: ما من حی إلا و هو ینام خلا الله وحده: فقلت: یقول الله عز و جل: «یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ»؟ قال: أنفاسهم تسبیح.
علی أن الروایة ضعیفة.
و فی التوحید، بإسناده عن هشام بن الحکم قال: قلت لأبی عبد الله (ع) ما الدلیل علی أن الله واحد؟ قال: اتصال التدبیر و تمام الصنع کما قال عز و جل: «لَوْ کانَ فِیهِما آلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتا».
أقول: و هو یؤید ما قدمناه فی تقریر الدلیل.
و فیه، بإسناده عن عمرو بن جابر قال: قلت لأبی جعفر محمد بن علی الباقر (ع): یا بن رسول الله- إنا نری الأطفال منهم من یولد میتا، و منهم من یسقط غیر تام، و منهم من یولد أعمی و أخرس و أصم، و منهم من یموت من ساعته إذا سقط إلی الأرض، و منهم من یبقی إلی الاحتلام، و منهم من یعمر حتی یصیر شیخا فکیف ذلک و ما وجهه؟
فقال (ع): إن الله تبارک و تعالی- أولی بما یدبره من أمر خلقه منهم- و هو الخالق و المالک لهم فمن منعه التعمیر- فإنما منعه ما لیس له، و من عمره فإنما أعطاه ما لیس له- فهو المتفضل بما أعطی- و عادل فیما منع و لا یسأل عما یفعل و هم یسألون.
قال جابر: فقلت له: یا بن رسول الله- و کیف لا یسأل عما یفعل؟ قال: لأنه لا یفعل إلا ما کان حکمة و صوابا، و هو المتکبر الجبار و الواحد القهار، فمن وجد فی نفسه حرجا فی شی‌ء مما قضی کفر- و من أنکر شیئا من أفعاله جحد.
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أقول: و هی روایة شریفة تعطی أصلا کلیا فی الحسنات و السیئات و هو أن الحسنات أمور وجودیة تستند إلی إعطائه و فضله تعالی، و السیئات أمور عدمیة تنتهی إلی عدم الإعطاء لما لا یملکه العبد. و ما ذکره (ع) أنه تعالی أولی بما لعبده منه وجهه أنه تعالی هو المالک لذاته و العبد إنما یملک ما یملک بتملیک منه تعالی و هو المالک لما ملکه و ملک العبد فی طول ملکه.
و قوله: «لأنه لا یفعل إلا ما کان حکمة و صوابا إشارة إلی التقریب الأول الذی قدمناه، و قوله: «و هو المتکبر الجبار و الواحد القهار» إشارة إلی التقریب الثانی الذی أوردناه فی تفسیر الآیة.
و فی نور الثقلین، عن الرضا (ع) قال: قال الله تبارک و تعالی: یا بن آدم بمشیتی کنت أنت الذی تشاء لنفسک ما تشاء، و بقوتی أدیت إلی فرائضی، و بنعمتی قویت علی معصیتی- جعلتک سمیعا بصیرا قویا- ما أصابک من حسنة فمن الله- و ما أصابک من سیئة فمن نفسک- و ذلک أنی أولی بحسناتک منک- و أنت أولی بسیئاتک منی- و ذلک أنی لا أسأل عما أفعل و هم یسألون.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «هذا ذِکْرُ مَنْ مَعِیَ وَ ذِکْرُ مَنْ قَبْلِی»- قال أبو عبد الله (ع): یعنی بذکر من معی ما هو کائن- و بذکر من قبلی ما قد کان.
و فی العیون، بإسناده إلی الحسین بن خالد عن علی بن موسی الرضا عن أبیه عن آبائه عن أمیر المؤمنین (ع) قال: قال رسول الله ص: من لم یؤمن بحوضی فلا أورده الله حوضی، و من لم یؤمن بشفاعتی فلا أناله الله شفاعتی، ثم قال (ع):
إنما شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی- فأما المحسنون فما علیهم من سبیل.
قال الحسین بن خالد: فقلت للرضا (ع): یا بن رسول الله- فما معنی قول الله عز و جل: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی قال: لا یشفعون إلا لمن ارتضی الله دینه.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و البیهقی فی البعث عن جابر: أن رسول الله ص تلا قول الله: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی - فقال: إن شفاعتی لأهل الکبائر من أمتی.
و فی الاحتجاج، و روی: أن عمرو بن عبید وفد علی محمد بن علی الباقر (ع)- لامتحانه بالسؤال عنه- فقال له: جعلت فداک ما معنی قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ 
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کَفَرُوا- أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما»- ما هذا الرتق و الفتق؟ فقال أبو جعفر (ع): کانت السماء رتقا لا تنزل القطر- و کانت الأرض رتقا لا تخرج النبات- ففتق الله السماء بالقطر و فتق الأرض بالنبات- فانقطع عمرو بن عبید و لم یجد اعتراضا و مضی.
أقول: و روی هذا المعنی فی روضة الکافی عنه (ع) بطریقین.
و فی نهج البلاغة، قال (ع): و فتق بعد الارتتاق صوامت أبوابها.
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اشارة

وَ ما جَعَلْنا لِبَشَرٍ مِنْ قَبْلِکَ الْخُلْدَ أَ فَإِنْ مِتَّ فَهُمُ الْخالِدُونَ (34) کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً وَ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ (35) وَ إِذا رَآکَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلاَّ هُزُواً أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ آلِهَتَکُمْ وَ هُمْ بِذِکْرِ الرَّحْمنِ هُمْ کافِرُونَ (36) خُلِقَ الْإِنْسانُ مِنْ عَجَلٍ سَأُرِیکُمْ آیاتِی فَلا تَسْتَعْجِلُونِ (37) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (38)
لَوْ یَعْلَمُ الَّذِینَ کَفَرُوا حِینَ لا یَکُفُّونَ عَنْ وُجُوهِهِمُ النَّارَ وَ لا عَنْ ظُهُورِهِمْ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (39) بَلْ تَأْتِیهِمْ بَغْتَةً فَتَبْهَتُهُمْ فَلا یَسْتَطِیعُونَ رَدَّها وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ (40) وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ فَحاقَ بِالَّذِینَ سَخِرُوا مِنْهُمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (41) قُلْ مَنْ یَکْلَؤُکُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ مِنَ الرَّحْمنِ بَلْ هُمْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِمْ مُعْرِضُونَ (42) أَمْ لَهُمْ آلِهَةٌ تَمْنَعُهُمْ مِنْ دُونِنا لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَ أَنْفُسِهِمْ وَ لا هُمْ مِنَّا یُصْحَبُونَ (43)
بَلْ مَتَّعْنا هؤُلاءِ وَ آباءَهُمْ حَتَّی طالَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ أَ فَلا یَرَوْنَ أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها أَ فَهُمُ الْغالِبُونَ (44) قُلْ إِنَّما أُنْذِرُکُمْ بِالْوَحْیِ وَ لا یَسْمَعُ الصُّمُّ الدُّعاءَ إِذا ما یُنْذَرُونَ (45) وَ لَئِنْ مَسَّتْهُمْ نَفْحَةٌ مِنْ عَذابِ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ (46) وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً وَ إِنْ کانَ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ أَتَیْنا بِها وَ کَفی بِنا حاسِبِینَ (47)
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(بیان)

من تتمة الکلام حول النبوة یذکر فیها بعض ما قاله المشرکون فی النبی ص کقولهم: سیموت فنتخلص منه و نستریح و قولهم استهزاء به: أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ آلِهَتَکُمْ و قولهم استهزاء بالبعث و القیامة التی أنذروا بها: مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ و فیها جواب أقاویلهم و إنذار و تهدید لهم و تسلیة للنبی ص.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلْنا لِبَشَرٍ مِنْ قَبْلِکَ الْخُلْدَ أَ فَإِنْ مِتَّ فَهُمُ الْخالِدُونَ» یلوح من الآیة أنهم کانوا یسلون أنفسهم بأن النبی ص سیموت فیتخلصون من دعوته و تنجو آلهتهم من طعنة کما حکی ذلک عنهم فی مثل قولهم: «نَتَرَبَّصُ بِهِ رَیْبَ الْمَنُونِ» الطور: 30، فأجاب عنه بأنا لم نجعل لبشر من قبلک الخلد حتی یتوقع ذلک لک بل إنک میت و إنهم میتون، و لا ینفعهم موتک شیئا فلا أنهم یقبضون علی الخلود بموتک، فالجمیع میتون، و لا أن حیاتهم القصیرة المؤجلة تخلو من الفتنة و الامتحان الإلهی فلا یخلو منه إنسان فی حیاته الدنیا، و لا أنهم خارجون بالآخرة من سلطاننا بل إلینا یرجعون فنحاسبهم و نجزیهم بما عملوا.
و قوله: «أَ فَإِنْ مِتَّ فَهُمُ الْخالِدُونَ» و لم یقل: فهم خالدون و الاستفهام للإنکار یفید نفی قصر القلب کأنه قیل: إن قولهم: نتربص به ریب المنون کلام من یری لنفسه خلودا أنت مزاحمه فیه فلو مت لذهب بالخلود و قبض علیه و عاش عیشة خالدة
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طیبة ناعمة و لیس کذلک بل کل نفس ذائقة الموت، و الحیاة الدنیا مبنیة علی الفتنة و الامتحان، و لا معنی للفتنة الدائمة و الامتحان الخالد بل یجب أن یرجعوا إلی ربهم فیجازیهم علی ما امتحنهم و میزهم.
قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً وَ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ» لفظ النفس علی ما یعطیه التأمل فی موارد استعماله- أصل معناه هو معنی ما أضیف إلیه فنفس الشی‌ء معناه الشی‌ء و نفس الإنسان معناه هو الإنسان و نفس الحجر معناه هو الحجر فلو قطع عن الإضافة لم یکن له معنی محصل، و علی هذا المعنی یستعمل للتأکید اللفظی کقولنا: جاءنی زید نفسه أو لإفادة معناه کقولنا: جاءنی نفس زید.
و بهذا المعنی یطلق علی کل شی‌ء حتی علیه تعالی کما قال: «کَتَبَ عَلی نَفْسِهِ «الرَّحْمَةَ» الأنعام: 12، و قال: «وَ یُحَذِّرُکُمُ اللَّهُ نَفْسَهُ» آل عمران: 28، و قال:
«تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ:» المائدة: 116.
ثم شاع استعمال لفظها فی شخص الإنسان خاصة و هو الموجود المرکب من روح و بدن فصار ذا معنی فی نفسه و إن قطع عن الإضافة قال تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها» أی من شخص إنسانی واحد، و قال: «مَنْ قَتَلَ نَفْساً بِغَیْرِ نَفْسٍ أَوْ فَسادٍ فِی الْأَرْضِ فَکَأَنَّما قَتَلَ النَّاسَ جَمِیعاً وَ مَنْ أَحْیاها فَکَأَنَّما أَحْیَا النَّاسَ جَمِیعاً» المائدة: 32، أی من قتل إنسانا و من أحیا إنسانا، و قد اجتمع المعنیان فی قوله: «کُلُّ نَفْسٍ تُجادِلُ عَنْ نَفْسِها» فالنفس الأولی بالمعنی الثانی و الثانیة بالمعنی الأول.
ثم استعملوها فی الروح الإنسانی لما أن الحیاة و العلم و القدرة التی بها قوام الإنسان قائمة بها و منه قوله تعالی: «أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ» الأنعام: 93.
و لم یطرد هذان الإطلاقان أعنی الثانی و الثالث فی غیر الإنسان کالنبات و سائر الحیوان إلا بحسب الاصطلاح العلمی فلا یقال للواحد من النبات و الحیوان عرفا نفس و لا للمبدإ المدبر لجسمه نفس نعم ربما سمیت الدم نفسا لأن للحیاة توقفا علیها و منه النفس السائلة.
و کذا لا یطلق النفس فی اللغة بأحد الإطلاقین الثانی و الثالث علی الملک و الجن و إن کان معتقدهم أن لهما حیاة، و لم یرد استعمال النفس فیهما فی القرآن أیضا و إن نطقت الآیات بأن للجن تکلیفا کالإنسان و موتا و حشرا قال: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ» الذاریات: 56، و قال فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِ 
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وَ الْإِنْسِ»: الأحقاف: 18، و قال: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً یا مَعْشَرَ الْجِنِّ قَدِ اسْتَکْثَرْتُمْ مِنَ الْإِنْسِ»: الأنعام: 128، هذا ما یتحصل من معنی النفس بحسب عرف اللغة.
و أما الموت فهو فقد الحیاة و آثارها من الشعور و الإرادة عما من شأنه أن یتصف بها قال تعالی: «وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ» البقرة: 28، و قال فی الأصنام:
«أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ» النحل: 21، و أما أنه مفارقة النفس للبدن بانقطاع تعلقها التدبیری کما یعرفه الأبحاث العقلیة أو أنه الانتقال من دار إلی دار کما فی الحدیث النبوی فهو معنی کشف عنه العقل أو النقل غیر ما استقر علیه الاستعمال و من المعلوم أن الموت بالمعنی الذی ذکر إنما یتصف به الإنسان المرکب من الروح و البدن باعتبار بدنه فهو الذی یتصف بفقدان الحیاة بعد وجدانه و أما الروح فلم یرد فی کلامه تعالی ما ینطق باتصافه بالموت کما لم یرد ذلک فی الملک، و أما قوله: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ» القصص: 88، و قوله: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ» الزمر: 68 فسیجی‌ء إن شاء الله أن الهلاک و الصعق غیر الموت و إن انطبقا علیه أحیانا.
فقد تبین مما قدمناه أولا: أن المراد بالنفس فی قوله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ» الإنسان- و هو الاستعمال الثانی من استعمالاتها الثلاث- دون الروح الإنسانی إذ لم یعهد نسبة الموت إلی الروح فی کلامه تعالی حتی تحمل علیه.
و ثانیا: أن الآیة إنما تعم الإنسان لا غیر کالملک و الجن و سائر الحیوان و إن کان بعضها مما یتصف بالموت کالجن و الحیوان، و من القرینة علی اختصاص الآیة بالإنسان قوله قبله: «وَ ما جَعَلْنا لِبَشَرٍ مِنْ قَبْلِکَ الْخُلْدَ» و قوله بعده: «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً» علی ما سنوضحه.
و قد ذکر جمع منهم أن المراد بالنفس فی الآیة الروح، و قد عرفت خلافه و أصر کثیر منهم علی عموم الآیة لکل ذی حیاة من الإنسان و الملک و الجن و سائر الحیوانات حتی النبات إن کان لها حیاة حقیقة و قد عرفت ما فیه.
و من أعجب ما قیل فی تقریر عموم الآیة ما ذکره الإمام الرازی فی التفسیر الکبیر، بعد ما قرر أن الآیة عامة لکل ذی نفس: أن الآیة مخصصة فإن له تعالی نفسا کما قال حکایة عن عیسی (ع): «تَعْلَمُ ما فِی نَفْسِی وَ لا أَعْلَمُ ما فِی نَفْسِکَ» مع أن الموت مستحیل علیه سبحانه، و کذا الجمادات لها نفوس و هی لا تموت. ثم قال: و العام 
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المخصوص حجة فیبقی معمولا به علی ظاهره فیما عدا ما أخرج منه، و ذلک یبطل قول الفلاسفة فی الأرواح البشریة و العقول المفارقة و النفوس الفلکیة أنها لا تموت. انتهی.
و فیه أولا: أن النفس بالمعنی الذی تطلق علیه تعالی و علی کل شی‌ء هی النفس بالاستعمال الأول من الاستعمالات الثلاث التی قدمناها لا تستعمل إلا مضافة کما فی الآیة التی استشهد بها و التی فی الآیة مقطوعة عن الإضافة فهی غیر مرادة بهذا المعنی فی الآیة قطعا فتبقی النفس بأحد المعنیین الآخرین و قد عرفت أن المعنی الثالث أیضا غیر مراد فیبقی الثانی.
و ثانیا: أن نفیه الموت عن الجمادات ینافی قوله تعالی: «کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ» و قوله: «أَمْواتٌ غَیْرُ أَحْیاءٍ» و غیر ذلک.
و ثالثا: أن قوله: إن عموم الآیة یبطل قول الفلاسفة فی الأرواح البشریة و العقول المفارقة و النفوس الفلکیة خطأ فإن هذه مسائل عقلیة یرام السلوک إلیها من طریق البرهان، و البرهان حجة مفیدة للیقین فإن کانت الحجج التی أقاموها علیها کلها أو بعضها براهین کما أدعوها لم ینعقد من الآیة فی مقابلها ظهور و الظهور حجة ظنیة و کیف یتصور اجتماع العلم مع الظن بالخلاف، و إن لم تکن براهین لم تثبت المسائل و لا حاجة معه إلی ظن بالخلاف.
ثم إن قوله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ» کما هو تقریر و تثبیت لمضمون قوله قبلا:
«وَ ما جَعَلْنا لِبَشَرٍ مِنْ قَبْلِکَ الْخُلْدَ» إلخ، کذلک توطئة و تمهید لقوله بعد «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»- أی و نمتحنکم بما تکرهونه من مرض و فقر و نحوه و ما تریدونه من صحة و غنی و نحوهما امتحانا- کأنه قیل: نحیی کلا منکم حیاة محدودة مؤجلة و نمتحنکم فیها بالشر و الخیر امتحانا ثم إلی ربکم ترجعون فیقضی علیکم و لکم.
و فیه إشارة إلی علة تحتم الموت لکل نفس حیة، و هی أن حیاة کل نفس حیاة امتحانیة ابتلائیة، و من المعلوم أن الامتحان أمر مقدمی و من الضروری أن المقدمة لا تکون خالدة لا تنتهی إلی أمد و من الضروری أن وراء کل مقدمة ذا مقدمة و بعد کل امتحان موقف تتعین فیه نتیجته فلکل نفس حیة موت محتوم ثم لها رجوع إلی الله سبحانه لفصل القضاء.
قوله تعالی: وَ إِذا رَآکَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ
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آلِهَتَکُمْ وَ هُمْ بِذِکْرِ الرَّحْمنِ هُمْ کافِرُونَ» إن نافیة و المراد بقوله: «إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً» قصر معاملتهم معه علی اتخاذهم إیاه هزوا أی لم یتخذوک إلا هزوا یستهزأ به.
و قوله: «أَ هذَا الَّذِی یَذْکُرُ آلِهَتَکُمْ»- و التقدیر یقولون أو قائلین: أ هذا الذی إلخ- حکایة کلمة استهزائهم، و الاستهزاء فی الإشارة إلیه بالوصف، و مرادهم ذکره آلهتهم بسوء و لم یصرحوا به أدبا مع آلهتهم و هو نظیر قوله: «قالُوا سَمِعْنا فَتًی یَذْکُرُهُمْ یُقالُ لَهُ إِبْراهِیمُ» الآیة:- 60 من السورة.
و قوله: «وَ هُمْ بِذِکْرِ الرَّحْمنِ هُمْ کافِرُونَ» فی موضع الحال من ضمیر «إِنْ یَتَّخِذُونَکَ» أو من فاعل یقولون المقدر و هو أقرب و محصله أنهم یأنفون لآلهتهم علیک إذ تقول فیها أنها لا تنفع و لا تضر- و هو کلمة حق- فلا یواجهونک إلا بالهزء و الإهانة و لا یأنفون لله إذ یکفر بذکره و الکافرون هم أنفسهم.
و المراد بذکر الرحمن ذکره تعالی بأنه مفیض کل رحمة و منعم کل نعمة و لازمه کونه تعالی هو الرب الذی تجب عبادته، و قیل: المراد بالذکر القرآن.
و المعنی: و إذا رآک الذین کفروا و هم المشرکون ما یتخذونک و لا یعاملون معک إلا بالهزء و السخریة قائلین بعضهم لبعض أ هذا الذی یذکر آلهتکم أی بسوء فیأنفون لآلهتهم حیث تذکرها و الحال أنهم بذکر الرحمن کافرون و لا یعدونه جرما و لا یأنفون له.
قوله تعالی: «خُلِقَ الْإِنْسانُ مِنْ عَجَلٍ سَأُرِیکُمْ آیاتِی فَلا تَسْتَعْجِلُونِ» کان المشرکون علی کفرهم بالدعوة النبویة یستهزءون بالنبی ص کلما رأوه، و هو زیادة فی الکفر و العتو، و الاستهزاء بشی‌ء إنما یکون بالبناء علی کونه هزلا غیر جد فیقابل الهزل بالهزل لکنه تعالی أخذ استهزاءهم هذا أخذ جد غیر هزل فکان الاستهزاء بعد الکفر تعرضا للعذاب الإلهی بعد تعرض و هو الاستعجال بالعذاب فإنهم لا یقنعون بما جاءتهم من الآیات و هم فی عافیة و یطلبون آیات تجازیهم بما صنعوا، و لذلک عد سبحانه استهزاءهم بعد الکفر استعجالا برؤیة الآیات و هی الآیات الملازمة للعذاب و أخبرهم أنه سیریهم إیاها.
فقوله: «خُلِقَ الْإِنْسانُ مِنْ عَجَلٍ» کنایة عن بلوغ الإنسان فی العجل کأنه خلق من عجل و لا یعرف سواه نظیر ما یقال: فلان خیر کله أو شر کله و خلق من خیر أو من شر و هو أبلغ من قولنا، ما أعجله و ما أشد استعجاله، و الکلام وارد مورد التعجیب.
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و فیه استهانة بأمرهم و أنه لا یعجل بعذابهم لأنهم لا یفوتونه.
و قوله: «سَأُرِیکُمْ آیاتِی فَلا تَسْتَعْجِلُونِ» الآیة الآتیة تشهد بأن المراد بإراءة الآیات تعذیبهم بنار جهنم و هی قوله لَوْ یَعْلَمُ الَّذِینَ کَفَرُوا حِینَ» إلخ.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ» القائلون هم الذین کفروا و المخاطبون هم النبی ص و المؤمنون و کان مقتضی الظاهر أن یقولوا؟ إن کنت من الصادقین لکنهم عدلوا إلی ما تری لیضیفوا إلی تعجیز النبی ص بمطالبته ما لا یقدر علیه إضلال المؤمنین به و إغراؤهم علیه و الوعد هو ما اشتملت علیه الآیة السابقة و تفسره الآیة اللاحقة.
قوله تعالی: «لَوْ یَعْلَمُ الَّذِینَ کَفَرُوا حِینَ لا یَکُفُّونَ عَنْ وُجُوهِهِمُ النَّارَ وَ لا عَنْ ظُهُورِهِمْ وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ» «لَوْ» للتمنی و «حِینَ» مفعول یعلم علی ما قیل و قوله «لا یَکُفُّونَ عَنْ وُجُوهِهِمُ النَّارَ وَ لا عَنْ ظُهُورِهِمْ» أی لا یدفعونها حیث تأخذهم من قدامهم و من خلفهم و فیه إشارة إلی إحاطتها بهم.
و قوله: «وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ» معطوف علی ما تقدمه لرجوع معناه إلی التردید بالمقابلة و المعنی لا یدفعون النار باستقلال من أنفسهم و لا بنصر من ینصرهم علی دفعه.
و الآیة فی موضع الجواب لسؤالهم عن الموعد، و المعنی لیت الذین کفروا یعلمون الوقت الذی لا یدفعون النار عن وجوههم و لا عن ظهورهم لا باستقلال من أنفسهم و لا هم ینصرون فی دفعها.
قوله تعالی: «بَلْ تَأْتِیهِمْ بَغْتَةً فَتَبْهَتُهُمْ فَلا یَسْتَطِیعُونَ رَدَّها وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ» الذی یقتضیه السیاق أن فاعل تأتیهم ضمیر راجع إلی النار دون الساعة کما ذهب إلیه بعضهم، و الجملة إضراب عن قوله فی الآیة السابقة: «لا یَکُفُّونَ» إلخ. لا عن مقدر قبله تقدیره لا تأتیهم الآیات بحسب اقتراحهم بل تأتیهم بغتة، و لا عن قوله: «لَوْ یَعْلَمُ الَّذِینَ کَفَرُوا» بدعوی أنه فی معنی النفی و التقدیر لا یعلمون ذلک بل تأتیهم بغتة فإن هذه کلها وجوه یأبی عنها السیاق.
و معنی إتیان النار بغتة أنها تفاجئهم حیث لا یدرون من أین تأتیهم و تحیط بهم 
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فإن ذلک لازم ما وصفه الله من أمرها بقوله: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ» الهمزة: 7، و قوله: «النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ» البقرة: 24، و قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ» الآیة: 98 من السورة، و النار التی هذا شأنها تأخذ باطن الإنسان کظاهره علی حد سواء لا کنار الدنیا حتی تتوجه من جهة إلی جهة و تأخذ الظاهر قبل الباطن و الخارج قبل الداخل حتی تمهلهم بقطع مسافة أو بتدرج فی عمل أو مفارقة فی جهة فیحتال لدفعها بتجاف أو تجنب أو إبداء حائل أو الالتجاء إلی رکن بل هی معهم کما أن أنفسهم معهم لا تستطاع ردا إذ لا اختلاف جهة و لا تقبل مهلة إذ لا مسافة بینها و بینهم فلا تسمح لهم فی نزولها علیهم إلا البهت و الحیرة.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- لا یدفعون النار عن وجوههم و ظهورهم بل تأتیهم من حیث لا یشعرون بها و لا یدرون فتکون مباغتة لهم فلا یستطیعون ردها و لا یمهلون فی إتیانها.
قوله تعالی: «وَ لَقَدِ اسْتُهْزِئَ بِرُسُلٍ مِنْ قَبْلِکَ فَحاقَ بِالَّذِینَ سَخِرُوا مِنْهُمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ» قال فی المجمع،: الفرق بین السخریة و الهزء أن فی السخریة معنی طلب الذلة لأن التسخیر التذلیل فأما الهزء فیقتضی طلب صغر القدر بما یظهر فی القول.
انتهی و الحیق الحلول، و المراد بما کانوا به یستهزءون، العذاب و فی الآیة تسلیة للنبی ص و تخویف و تهدید للذین کفروا.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ یَکْلَؤُکُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ مِنَ الرَّحْمنِ بَلْ هُمْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِمْ مُعْرِضُونَ» الکلاءة الحفظ و المعنی أسألهم من الذی یحفظهم من الرحمن إن أراد أن یعذبهم ثم أضرب عن تأثیر الموعظة و الإنذار فیهم فقال: «بَلْ هُمْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِمْ» أی القرآن «مُعْرِضُونَ» فلا یعتنون به و لا یریدون أن یصغوا إلیه إذا تلوته علیهم و قیل المراد بالذکر مطلق المواعظ و الحجج.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ آلِهَةٌ تَمْنَعُهُمْ مِنْ دُونِنا لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَ أَنْفُسِهِمْ وَ لا هُمْ مِنَّا یُصْحَبُونَ» أم منقطعة و الاستفهام للإنکار، و کل من «تَمْنَعُهُمْ» و «مِنْ دُونِنا» صفة آلهة، و المعنی بل أسألهم أ لهم آلهة من دوننا تمنعهم منا.
و قوله: «لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَ أَنْفُسِهِمْ» إلخ تعلیل للنفی المستفاد من الاستفهام 
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الإنکاری و لذا جی‌ء بالفصل و التقدیر لیس لهم آلهة کذلک لأنهم لا یستطیعون نصر أنفسهم بأن ینصر بعضهم بعضا و لا هم منا یجأرون و یحفظون فکیف ینصرون عبادهم من المشرکین أو یجیرونهم، و ذکر بعضهم أن ضمائر الجمع راجعة إلی المشرکین و السیاق یأباه.
قوله تعالی: «بَلْ مَتَّعْنا هؤُلاءِ وَ آباءَهُمْ حَتَّی طالَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ» إلی آخر الآیة هو إضراب عن مضمون الآیة السابقة کما کان قوله: «بَلْ هُمْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِمْ مُعْرِضُونَ» إضرابا عما تقدمه و المضامین- کما تری- متقاربة.
و قوله: «حَتَّی طالَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ» غایة لدوام التمتع المدلول علیه بالجملة السابقة و التقدیر بل متعنا هؤلاء المشرکین و آباءهم و دام لهم التمتع حتی طال علیهم العمر فاغتروا بذلک و نسوا ذکر الله و أعرضوا عن عبادته، و کذلک کان مجتمع قریش فإنهم کانوا بعد أبیهم إسماعیل قاطنین فی حرم آمن متمتعین بأنواع النعم التی تحمل إلیهم حتی تسلطوا علی مکة و أخرجوا جرهما منها فنسوا ما هم علیه من دین أبیهم إبراهیم و عبدوا الأصنام.
و قوله: «أَ فَلا یَرَوْنَ أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها» الأنسب للسیاق أن یکون المراد من نقص الأرض من أطرافها هو انقراض بعض الأمم التی تسکنها فإن لکل أمة أجلا ما تسبق من أمة أجلها و ما یستأخرون- و قد تقدمت الإشارة إلی أن المراد بطول العمر علیهم طول عمر مجتمعهم.
و المعنی: أ فلا یرون أن الأرض تنقص منها أمة بعد أمة بالانقراض بأمر الله فما ذا یمنعه أن یهلکهم أ فهم الغالبون إن أرادهم الله سبحانه بضر أو هلاک و انقراض.
و قد مر بعض الکلام فی الآیة فی نظیرتها من سورة الرعد فراجع. و اعلم أن فی هذه الآیات وجوها من الالتفات لم نتعرض لها لظهورها.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أُنْذِرُکُمْ بِالْوَحْیِ وَ لا یَسْمَعُ الصُّمُّ الدُّعاءَ إِذا ما یُنْذَرُونَ» أی إن الذی أنذرکم به وحی إلهی لا ریب فیه و إنما لا یؤثر فیکم أثره و هو الهدایة لأن فیکم صمما لا تسمعون الإنذار فالنقص فی ناحیتکم لا فیه.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ مَسَّتْهُمْ نَفْحَةٌ مِنْ عَذابِ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ» النفحة الوقعة من العذاب، و المراد أن الإنذار بآیات الذکر لا ینفعهم بل هؤلاء یحتاجون 
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إلی نفحة من العذاب حتی یضطروا فیؤمنوا و یعترفوا بظلمهم.
قوله تعالی: «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً» القسط العدل و هو عطف بیان للموازین أو صفة للموازین بتقدیر مضاف و التقدیر الموازین ذوات القسط، و قد تقدم الکلام فی معنی المیزان المنصوب یوم القیامة فی تفسیر سورة الأعراف.
و قوله: «وَ إِنْ کانَ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ أَتَیْنا بِها» الضمیر فی «وَ إِنْ کانَ» للعمل الموزون المدلول علیه بذکر الموازین أی و إن کان العمل الموزون مقدار حبة من خردل فی ثقله أتینا بها و کفی بنا حاسبین و حبة الخردل یضرب بها المثل فی دقتها و صغرها و حقارتها، و فیه إشارة إلی أن الوزن من الحساب.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن جریح قال": لما نعی جبریل للنبی نفسه قال: یا رب فمن لأمتی؟ فنزلت: «وَ ما جَعَلْنا لِبَشَرٍ مِنْ قَبْلِکَ الْخُلْدَ» الآیة.
أقول: سیاق الآیات و هو سیاق العتاب لا یلائم ما ذکر. علی أن هذا السؤال لا یلائم موقع النبی ص، علی أن النعی کان فی آخر حیاة النبی و السورة من أقدم السور المکیة.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال: مر النبی ص علی أبی سفیان و أبی جهل و هما یتحدثان- فلما رآه أبو جهل ضحک و قال لأبی سفیان: هذا نبی بنی عبد مناف- فغضب أبو سفیان فقال: ما تنکرون لیکون لبنی عبد مناف نبی؟ فسمعها النبی ص فرجع إلی أبی جهل فوقع به و خوفه و قال: ما أراک منتهیا حتی یصیبک ما أصاب عمک، و قال لأبی سفیان: أما إنک لم تقل ما قلت إلا حمیة فنزلت هذه الآیة- «وَ إِذا رَآکَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً» الآیة.
أقول: هو کسابقه فی عدم انطباق القصة علی الآیة ذاک الانطباق.
و فی المجمع، روی عن أبی عبد الله (ع): أن أمیر المؤمنین (ع) مرض فعاده 
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إخوانه فقالوا: کیف نجدک یا أمیر المؤمنین؟ قال: بشر. قالوا: ما هذا کلام مثلک قال: إن الله تعالی یقول: «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»- فالخیر الصحة و الغنی و الشر المرض و الفقر.
و فیه،: فی قوله: «أَ فَلا یَرَوْنَ أَنَّا نَأْتِی الْأَرْضَ نَنْقُصُها مِنْ أَطْرافِها»- و قیل: بموت العلماء و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع) قال: نقصانها ذهاب عالمها.
أقول؟ و تقدم فی تفسیر سورة الأعراف کلام فی معنی الحدیث.
و فی التوحید، عن علی (ع): فی حدیث- و قد سأله رجل عما اشتبه علیه من الآیات- و أما قوله تبارک و تعالی «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ- فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً» فهو میزان العدل- یؤخذ به الخلائق یوم القیامة- یدین الله تبارک و تعالی الخلق بعضهم ببعض بالموازین.
و فی المعانی، بإسناده إلی هشام قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل؟ «وَ نَضَعُ الْمَوازِینَ الْقِسْطَ لِیَوْمِ الْقِیامَةِ فَلا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً»- قال؟ هم الأنبیاء و الأوصیاء:
أقول: و رواه فی الکافی، بسند فیه رفع عنه (ع)
و قد أوردنا روایات أخر فی هذه المعانی فی تفسیر سورة الأعراف و تکلمنا فیها بما تیسر.
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اشارة

وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی وَ هارُونَ الْفُرْقانَ وَ ضِیاءً وَ ذِکْراً لِلْمُتَّقِینَ (48) الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ مُشْفِقُونَ (49) وَ هذا ذِکْرٌ مُبارَکٌ أَنْزَلْناهُ أَ فَأَنْتُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ (50) وَ لَقَدْ آتَیْنا إِبْراهِیمَ رُشْدَهُ مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا بِهِ عالِمِینَ (51) إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ (52)
قالُوا وَجَدْنا آباءَنا لَها عابِدِینَ (53) قالَ لَقَدْ کُنْتُمْ أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (54) قالُوا أَ جِئْتَنا بِالْحَقِّ أَمْ أَنْتَ مِنَ اللاَّعِبِینَ (55) قالَ بَلْ رَبُّکُمْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الَّذِی فَطَرَهُنَّ وَ أَنَا عَلی ذلِکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ (56) وَ تَاللَّهِ لَأَکِیدَنَّ أَصْنامَکُمْ بَعْدَ أَنْ تُوَلُّوا مُدْبِرِینَ (57)
فَجَعَلَهُمْ جُذاذاً إِلاَّ کَبِیراً لَهُمْ لَعَلَّهُمْ إِلَیْهِ یَرْجِعُونَ (58) قالُوا مَنْ فَعَلَ هذا بِآلِهَتِنا إِنَّهُ لَمِنَ الظَّالِمِینَ (59) قالُوا سَمِعْنا فَتًی یَذْکُرُهُمْ یُقالُ لَهُ إِبْراهِیمُ (60) قالُوا فَأْتُوا بِهِ عَلی أَعْیُنِ النَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَشْهَدُونَ (61) قالُوا أَ أَنْتَ فَعَلْتَ هذا بِآلِهَتِنا یا إِبْراهِیمُ (62)
قالَ بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ (63) فَرَجَعُوا إِلی أَنْفُسِهِمْ فَقالُوا إِنَّکُمْ أَنْتُمُ الظَّالِمُونَ (64) ثُمَّ نُکِسُوا عَلی رُؤُسِهِمْ لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ (65) قالَ أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ (66) أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (67)
قالُوا حَرِّقُوهُ وَ انْصُرُوا آلِهَتَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ (68) قُلْنا یا نارُ کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ (69) وَ أَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَخْسَرِینَ (70) وَ نَجَّیْناهُ وَ لُوطاً إِلَی الْأَرْضِ الَّتِی بارَکْنا فِیها لِلْعالَمِینَ (71) وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلاًّ جَعَلْنا صالِحِینَ (72)
وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ (73) وَ لُوطاً آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ تَعْمَلُ الْخَبائِثَ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْمَ سَوْءٍ فاسِقِینَ (74) وَ أَدْخَلْناهُ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ (75) وَ نُوحاً إِذْ نادی مِنْ قَبْلُ فَاسْتَجَبْنا لَهُ فَنَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ (76) وَ نَصَرْناهُ مِنَ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا إِنَّهُمْ کانُوا قَوْمَ سَوْءٍ فَأَغْرَقْناهُمْ أَجْمَعِینَ (77)
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(بیان)

لما استوفی الکلام فی النبوة بانیا لها علی المعاد عقبه بالإشارة إلی قصص جماعة من أنبیائه الکرام الذین بعثهم إلی الناس و أیدهم بالحکمة و الشریعة و أنجاهم من أیدی ظالمی أممهم و فی ذلک تأیید لما مر فی الآیات من حجة التشریع و إنذار و تخویف للمشرکین و بشری للمؤمنین.
و قد عد فیها من الأنبیاء موسی و هارون و إبراهیم و لوطا و إسحاق و یعقوب و نوحا و داود و سلیمان و أیوب و إسماعیل و إدریس و ذا الکفل و ذا النون و زکریا و یحیی و عیسی سبعة عشر نبیا، و قد ذکر فی الآیات المنقولة سبعة منهم فذکر أولا موسی و هارون و عقبهما بإبراهیم و إسحاق و یعقوب و لوط و هم قبلهما ثم عقبهم بنوح و هو قبلهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی وَ هارُونَ الْفُرْقانَ وَ ضِیاءً وَ ذِکْراً لِلْمُتَّقِینَ» رجوع بوجه إلی تفصیل ما أجمل فی قوله سابقا وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ» الآیة بذکر ما أوتی النبیون من المعارف و الشرائع و أیدوا بإهلاک أعدائهم بالقضاء بالقسط.
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و الآیة التالیة تشهد أن المراد بالفرقان و الضیاء و الذکر التوراة آتاها الله موسی و أخاه هارون شریکه فی النبوة.
و الفرقان مصدر کالفرق لکنه أبلغ من الفرق، و ذکر الراغب أنه علی ما قیل اسم لا مصدر و تسمیة التوراة الفرقان لکونها فارقة أو لکونها یفرق بها بین الحق و الباطل فی الاعتقاد و العمل، و الآیة نظیرة قوله: «وَ إِذْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ الْفُرْقانَ لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ» البقرة: 53 و تسمیتها ضیاء لکونها مضیئة لمسیرهم إلی السعادة و الفلاح فی الدنیا و الآخرة، و تسمیتها ذکرا لاشتمالها علی ما یذکر به الله من الحکم و المواعظ و العبر.
و لعل کون الفرقان أحد أسماء التوراة هو الموجب لإتیانه باللام بخلاف ضیاء و ذکر، و بوجه آخر هی فرقان للجمیع لکنها ضیاء و ذکر للمتقین خاصة لا ینتفع بها غیرهم و لذا جی‌ء بالضیاء و الذکر منکرین لیتقیدا بقوله: «لِلْمُتَّقِینَ» بخلاف الفرقان و قد سمیت التوراة نورا و ذکرا فی قوله تعالی: «فِیها هُدیً وَ نُورٌ» المائدة: 44 و قوله:
«فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ» الآیة: 7 من السورة.
قوله تعالی: «وَ هذا ذِکْرٌ مُبارَکٌ أَنْزَلْناهُ أَ فَأَنْتُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ» الإشارة بهذا إلی القرآن و إنما سمی ذکرا مبارکا لأنه ثابت دائم کثیر البرکات ینتفع به المؤمن به و الکافر فی المجتمع البشری و تتنعم به الدنیا سواء عرفته أو أنکرته أقرت بحقه أو جحدته.
یدل علی ذلک تحلیل ما نشاهد الیوم من آثار الرشد و الصلاح فی المجتمع العام البشری و الرجوع بها القهقری إلی عصر نزول القرآن فما قبله فهو الذکر المبارک الذی یسترشد بمعناه و إن جهل الجاهلون لفظه، و أنکر الجاحدون حقه و کفروا بعظیم نعمته، و أعانهم علی ذلک المسلمون بإهمالهم فی أمره، وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا إِبْراهِیمَ رُشْدَهُ مِنْ قَبْلُ وَ کُنَّا بِهِ عالِمِینَ» انعطاف إلی ما قبل موسی و هارون و نزول التوراة کما یفیده قوله: «مِنْ قَبْلُ» و المراد أن إیتاء التوراة لموسی و هارون لم یکن بدعا من أمرنا بل أقسم لقد آتینا قبل ذلک إبراهیم رشده.
و الرشد خلاف الغی و هو إصابة الواقع، و هو فی إبراهیم (ع) اهتداؤه 
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الفطری التام إلی التوحید و سائر المعارف الحقة و إضافة الرشد إلی الضمیر الراجع إلی إبراهیم تفید الاختصاص و تعطی معنی اللیاقة و یؤید ذلک قوله بعده: «وَ کُنَّا بِهِ عالِمِینَ» و هو کنایة عن العلم بخصوصیة حاله و مبلغ استعداده.
و المعنی: و أقسم لقد أعطینا إبراهیم ما یستعد له و یلیق به من الرشد و إصابة الواقع و کنا عالمین بمبلغ استعداده و لیاقته، و الذی آتاه الله سبحانه- کما تقدم- هو ما أدرکه بصفاء فطرته و نور بصیرته من حقیقة التوحید و سائر المعارف الحقة من غیر تعلیم معلم أو تذکیر مذکر أو تلقین ملقن.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ» التمثال الشی‌ء المصور و الجمع تماثیل، و العکوف الإقبال علی الشی‌ء و ملازمته علی سبیل التعظیم له کذا ذکره الراغب فیهما.
یرید (ع) بهذه التماثیل الأصنام التی کانوا نصبوها للعبادة و تقریب القرابین و کان سؤاله عن حقیقتها لیعرف ما شأنها و قد کان أول وروده فی المجتمع و قد ورد فی مجتمع دینی یعبدون التماثیل و الأصنام و السؤال مع ذلک مجموع سؤالین اثنین و سؤاله أباه عن الأصنام کان قبل سؤاله قومه علی ما أشیر إلیه فی سورة الأنعام و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا وَجَدْنا آباءَنا لَها عابِدِینَ» هو جواب القوم و لما کان سؤاله (ع) عن حقیقة الأصنام راجعا بالحقیقة إلی سؤال السبب لعبادتهم إیاها تمسکوا فی التعلیل بذیل السنة القومیة فذکروا أن ذلک من سنة آبائهم وجدوهم یعبدونها.
قوله تعالی: «قالَ لَقَدْ کُنْتُمْ أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ» و وجه کونهم فی ضلال مبین ما سیورده فی محاجة القوم بعد کسر الأصنام من قوله: «أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ».
قوله تعالی: «قالُوا أَ جِئْتَنا بِالْحَقِّ أَمْ أَنْتَ مِنَ اللَّاعِبِینَ» سؤال تعجب و استبعاد و هو شأن المقلد التابع من غیر بصیرة إذا صادف إنکارا لما هو فیه استبعد و لم یکد یذعن بأنه مما یمکن أن ینکره منکر و لذا سألوه أ جئتنا بالحق أم أنت من اللاعبین و المراد بالحق- علی ما یعطیه السیاق- الجد أی أ تقول ما تقوله جدا أم تلعب به؟.
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قوله تعالی: «قالَ بَلْ رَبُّکُمْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الَّذِی فَطَرَهُنَّ وَ أَنَا عَلی ذلِکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ» هو (ع)- کما تری- یحکم بأن ربهم هو رب السماوات و أن هذا الرب هو الذی فطر السماوات و الأرض و هو الله سبحانه، و فی ذلک مقابلة تامة لمذهبهم فی الربوبیة و الألوهیة فإنهم یرون أن لهم إلها أو آلهة غیر ما للسماوات و الأرض من الإله أو الآلهة، و هم جمیعا غیر الله سبحانه و لا یرونه تعالی إلها لهم و لا لشی‌ء من السماوات و الأرض بل یعتقدون أنه إله الآلهة و رب الأرباب و فاطر الکل.
فقوله: «بَلْ رَبُّکُمْ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الَّذِی فَطَرَهُنَّ» رد لمذهبهم فی الألوهیة بجمیع جهاته و إثبات أن لا إله إلا الله و هو التوحید.
ثم کشف (ع) بقوله: «وَ أَنَا عَلی ذلِکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ» عن أنه معترف مقر بما قاله ملتزم بلوازمه و آثاره شاهد علیه شهادة إقرار و التزام فإن العلم بالشی‌ء غیر الالتزام به و ربما تفارقا کما قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ» النمل: 14.
و بهذا التشهد یتم الجواب عن سؤالهم أ هو مجد فیما یقول أم لاعب؟ و الجواب لا بل أعلم بذلک و أتدین به.
هذا ما یعطیه السیاق فی معنی الآیة، و لهم فی تفسیرها أقاویل أخر و کذا فی معانی آیات القصة السابقة و اللاحقة وجوه أخر أضربنا عنها لعدم جدوی فی التعرض لها فلا سیاق الآیات یساعد علیها و لا مذاهب الوثنیة توافقها.
قوله تعالی: «وَ تَاللَّهِ لَأَکِیدَنَّ أَصْنامَکُمْ بَعْدَ أَنْ تُوَلُّوا مُدْبِرِینَ» معطوف علی قوله: «بَلْ رَبُّکُمْ» إلخ أی قال لأکیدن أصنامکم «إلخ» و الکید التدبیر الخفی علی الشی‌ء بما یسوؤه، و فی قوله: «بَعْدَ أَنْ تُوَلُّوا مُدْبِرِینَ» دلالة علی أنهم کانوا یخرجون من البلد أو من بیت الأصنام أحیانا لعید کان لهم أو نحوه فیبقی الجو خالیا.
و سیاق القصة و طبع هذا الکلام یستدعی أن یکون قوله: «وَ تَاللَّهِ لَأَکِیدَنَّ أَصْنامَکُمْ بمعنی تصمیمه العزم علی أن یکید أصنامهم فکثیرا ما یعبر عن تصمیم العزم بالقول یقال:
لأفعلن کذا لقول قلته أی لعزم صممته.
و من البعید أن یکون مخاطبا به القوم و هم أمة وثنیة کبیرة ذات قوة و شوکة
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و حمیة و عصبیة و لم یکن فیهم یومئذ- و هو أول دعوة إبراهیم- موحد غیره فلم یکن من الحزم أن یخبر القوم بقصده أصنامهم بالسوء و خاصة بالتصریح علی أن ذلک منه بالکید یوم تخلو البلدة أو بیت الأصنام من الناس کمن یفشی سرا لمن یرید أن یکتمه منه اللهم إلا أن یکون مخاطبا به بعض القوم ممن لا یتعداهم القول و أما إعلان السر لعامتهم فلا قطعا.
قوله تعالی: «فَجَعَلَهُمْ جُذاذاً إِلَّا کَبِیراً لَهُمْ لَعَلَّهُمْ إِلَیْهِ یَرْجِعُونَ» قال الراغب الجذ کسر الشی‌ء و تفتیته و یقال لحجارة الذهب المکسورة و لفتات الذهب جذاذا و منه قوله تعالی: «فَجَعَلَهُمْ جُذاذاً» انتهی فالمعنی فجعل الأصنام قطعا مکسورة إلا صنما کبیرا من بینهم.
و قوله: «لَعَلَّهُمْ إِلَیْهِ یَرْجِعُونَ» ظاهر السیاق أن هذا الترجی لبیان ما کان یمثله فعله أی کان فعله هذا حیث کسر الجمیع إلا واحدا کبیرا لهم فعل من یرید بذلک أن یری القوم ما وقع علی أصنامهم من الجذ و یجدوا کبیرهم سالما بینهم فیرجعوا إلیه و یتهموه فی أمرهم کمن یقتل قوما و یترک واحدا منهم لیتهم فی أمرهم.
و علی هذا فالضمیر فی قوله: «إِلَیْهِ» راجع إلی «کَبِیراً لَهُمْ» و یؤید هذا المعنی أیضا قول إبراهیم الآتی: «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» فی جواب قولهم: «أَ أَنْتَ فَعَلْتَ هذا بِآلِهَتِنا».
و الجمهور من المفسرین علی أن ضمیر «إِلَیْهِ» لإبراهیم (ع) و المعنی فکسر الأصنام و أبقی کبیرهم لعل الناس یرجعون إلی إبراهیم فیحاجهم و یبکتهم و یبین بطلان ألوهیة أصنامهم، و ذهب بعضهم إلی أن الضمیر لله سبحانه و المعنی فکسرهم و أبقاه لعل الناس یرجعون إلی الله بالعبادة لما رأوا حال الأصنام و تنبهوا من کسرها أنها لیست بآلهة کما کانوا یزعمون.
و غیر خفی أن لازم القولین کون قوله: «إِلَّا کَبِیراً لَهُمْ» مستدرکا و إن تکلف بعضهم فی دفع ذلک بما لا یغنی عن شی‌ء، و کان المانع لهم من إرجاع الضمیر إلی «کَبِیراً» عدم استقامة الترجی علی هذا التقدیر لکنک عرفت أن ذلک لبیان ما یمثله فعله (ع) لمن یشهد صورة الواقعة لا لبیان ترج جدی من إبراهیم (ع).
قوله تعالی: «قالُوا مَنْ فَعَلَ هذا بِآلِهَتِنا إِنَّهُ لَمِنَ الظَّالِمِینَ» استفهام بداعی 
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التأسف و تحقیق الأمر للحصول علی الفاعل المرتکب للظلم و یؤید ذلک قوله تلوا:
«قالُوا سَمِعْنا فَتًی یَذْکُرُهُمْ» إلخ فقول بعضهم: إن «من موصولة» لیس بسدید.
و قوله: «إِنَّهُ لَمِنَ الظَّالِمِینَ» قضاء منهم بکونه ظالما یجب أن یساس علی ظلمه إذ قد ظلم الآلهة بالتعدی إلی حقهم و هو التعظیم و ظلم الناس بالتعدی إلی حقهم و هو احترام آلهتهم و تقدیس مقدساتهم و ظلم نفسه بالتعدی إلی ما لیس له بحق و ارتکاب ما لم یکن له أن یرتکبه.
قوله تعالی: «قالُوا سَمِعْنا فَتًی یَذْکُرُهُمْ یُقالُ لَهُ إِبْراهِیمُ» المراد بالذکر- علی ما یستفاد من المقام- الذکر بالسوء أی سمعنا فتی یذکر الآلهة بالسوء فإن یکن فهو الذی فعل هذا بهم إذ لا یتجرأ لارتکاب مثل هذا الجرم إلا مثل ذاک المتجری.
و قوله: «یُقالُ لَهُ إِبْراهِیمُ» برفع إبراهیم و هو خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر هو إبراهیم کذا ذکره الزمخشری.
قوله تعالی: «قالُوا فَأْتُوا بِهِ عَلی أَعْیُنِ النَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَشْهَدُونَ» المراد بإتیانه علی أعین الناس إحضاره فی مجمع من الناس و مرآهم و هو حیث کسرت الأصنام کما یظهر من قول إبراهیم (ع): «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» بالإشارة إلی کبیر الأصنام.
و کأن المراد بشهادتهم أن یشهدوا علیه بأنه کان یذکرهم بالسوء فیکون ذلک ذریعة إلی أخذ الإقرار منه بالجذ و الکسر، و أما ما قیل: إن المراد شهادتهم عقاب إبراهیم علی ما فعل فبعید.
قوله تعالی: «قالُوا أَ أَنْتَ فَعَلْتَ هذا بِآلِهَتِنا یا إِبْراهِیمُ» الاستفهام- کما قیل- للتقریر بالفاعل فإن أصل الفعل مفروغ عنه معلوم الوقوع و فی قولهم «بِآلِهَتِنا» تلویح إلی أنهم ما کانوا یعدونه من عبدة الأصنام.
قوله تعالی: «قالَ بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ» ما أخبر (ع) به بقوله: «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ هذا» دعوی بداعی إلزام الخصم و فرض و تقدیر قصد به إبطال ألوهیتها کما سیصرح به فی قوله «أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ» إلخ. و لیس بخبر جدی البتة، و هذا کثیر الورود فی المخاصمات و المناظرات 
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فالمعنی قال: بل شاهد الحال و هو صیرورة الجمیع جذاذا و بقاء کبیرهم سالما یشهد أن قد فعله کبیرهم هذا و هو تمهید لقوله: «فَسْئَلُوهُمْ» إلخ.
و قوله: «فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ» أمر بأن یسألوا الأصنام عن حقیقة الحال و أن الذی فعل بهم هذا من هو؟ فیخبروهم به إن کانوا ینطقون فقوله: «إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ» شرط جزاؤه محذوف یدل علیه قوله فَسْئَلُوهُمْ».
فتحصل أن الآیة علی ظاهرها من غیر تکلف إضمار أو تقدیم و تأخیر أو محذور تعقید، و أن صدرها المتضمن لدعوی استناد الفعل إلی کبیرهم إلزام للخصم و توطئة و تمهید لذیلها و هو أمرهم بسؤال الأصنام إن نطقوا لینتهی إلی اعتراف القوم بأنهم لا ینطقون.
و ربما قیل: إن قوله: «إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ» قید لقوله: «بَلْ فَعَلَهُ کَبِیرُهُمْ» و التقدیر: بل إن کانوا ینطقون فعله کبیرهم، و إذ کان نطقهم محالا فالفعل منه کذلک و قوله: «فاسألوا» جملة معترضة.
و ربما قیل: إن فاعل قوله: «فَعَلَهُ» محذوف و التقدیر بل فعله من فعله ثم ابتدأ فقیل: کبیرهم هذا فاسألوهم إلخ و ربما قیل: غیر ذلک و هی وجوه غیر خالیة من التکلف لا یخلو الکلام معها من التعقید المنزه عنه کلامه تعالی.
قوله تعالی: «فَرَجَعُوا إِلی أَنْفُسِهِمْ فَقالُوا إِنَّکُمْ أَنْتُمُ الظَّالِمُونَ» تفریع علی قوله: «فَسْئَلُوهُمْ إِنْ کانُوا یَنْطِقُونَ» فإنهم لما سمعوا منه ذلک و هم یرون أن الأصنام جمادات لا شعور لها و لا نطق تمت عند ذلک علیهم الحجة فقضی کل منهم علی نفسه أنه هو الظالم دون إبراهیم فقوله: «فَرَجَعُوا إِلی أَنْفُسِهِمْ» استعارة بالکنایة عن تنبههم و تفکرهم فی أنفسهم، و قوله: «فَقالُوا إِنَّکُمْ أَنْتُمُ الظَّالِمُونَ» أی قال کل لنفسه مخاطبا لها: إنک أنت الظالم حیث تعبد جمادا لا ینطق.
و قیل: المعنی فرجع بعضهم إلی بعض و قال بعضهم لبعض إنکم أنتم الظالمون و أنت خبیر بأن ذلک لا یناسب المقام و هو مقام تمام الحجة علی الجمیع و اشتراکهم فی الظلم و لو بنی علی قول بعضهم لبعض فی مقام هذا شأنه لکان الأنسب أن یقال: إنا نحن الظالمون کما فی نظائره قال تعالی: «فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَلاوَمُونَ قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا
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کُنَّا طاغِینَ:» القلم: 31، و قال: «فَظَلْتُمْ تَفَکَّهُونَ إِنَّا لَمُغْرَمُونَ بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ:» الواقعة: 67.
قوله تعالی: «ثُمَّ نُکِسُوا عَلی رُؤُسِهِمْ لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ» قال الراغب: النکس قلب الشی‌ء علی رأسه و منه نکس الولد إذا خرج رجله قبل رأسه قال تعالی: «ثُمَّ نُکِسُوا عَلی رُؤُسِهِمْ». انتهی فقوله: «ثُمَّ نُکِسُوا عَلی رُؤُسِهِمْ» کنایة أو استعارة بالکنایة عن قلبهم الباطل علی مکان الحق الذی ظهر لهم و الحق علی مکان الباطل کأن الحق علا فی قلوبهم الباطل فنکسوا علی رءوسهم فرفعوا الباطل و هو کون إبراهیم ظالما علی الحق و هو کونهم هم الظالمین فخصموا إبراهیم بقولهم «لَقَدْ عَلِمْتَ ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ».
و معنی قولهم: «لَقَدْ عَلِمْتَ» إلخ. أن دفاعک عن نفسک برمی کبیر الأصنام بالفعل و هو الجذ و تعلیق ذلک باستنطاق الآلهة مع العلم بأنهم لا ینطقون دلیل علی أنک أنت الفاعل الظالم فالجملة کنایة عن ثبوت الجرم و قضاء علی إبراهیم.
قوله تعالی: «قالَ أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ إلی قوله- أَ فَلا تَعْقِلُونَ» لما تفوهوا بقولهم: «ما هؤُلاءِ یَنْطِقُونَ» و سمعه إبراهیم لم یشتغل بالدفاع فلم یکن قاصدا لذلک من أول بل استفاد من کلامهم لدعوته الحقة فخصمهم بلازم قولهم و أتم الحجة علیهم فی کون أصنامهم غیر مستحقة للعبادة أی غیر آلهة.
فما حصل تفریع قوله: «أَ فَتَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُکُمْ شَیْئاً وَ لا یَضُرُّکُمْ» أن لازم کونهم لا ینطقون أن لا یعلموا شیئا و لا یقدروا علی شی‌ء، و لازم ذلک أن لا ینفعوکم شیئا و لا یضروکم، و لازم ذلک أن یکون عبادتهم لغوا إذ العبادة إما لرجاء خیر أو لخوف شر و لیس عندهم شی‌ء من ذلک فلیسوا بآلهة.
و قوله: «أُفٍّ لَکُمْ وَ لِما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ» تزجر و تبر منهم و من آلهتهم بعد إبطال ألوهیتها، و هذا کشهادته علی وحدانیته تعالی بعد إثباتها فی قوله فیما مر: «وَ أَنَا عَلی ذلِکُمْ مِنَ الشَّاهِدِینَ»، و قوله: «أَ فَلا تَعْقِلُونَ» توبیخ لهم.
قوله تعالی: «قالُوا حَرِّقُوهُ وَ انْصُرُوا آلِهَتَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ» هو (ع) و إن أبطل بکلامه السابق ألوهیة الأصنام و کان لازمه الضمنی أن لا یکون کسرهم ظلما
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و جرما لکنه لوح بکلامه إلی أن رمیه کبیر الأصنام بالفعل و أمرهم أن یسألوا الآلهة عن ذلک لم یکن لدفع الجرم عن نفسه بل کان تمهیدا لإبطال ألوهیة الآلهة و بهذا المقدار من السکوت و عدم الرد قضوا علیه بثبوت الجرم و أن جزاءه أن یحرق بالنار.
و لذلک قالوا: حرقوه و انصروا آلهتکم بتعظیم أمرهم و مجازاة من أهان بهم و قولهم: «إِنْ کُنْتُمْ فاعِلِینَ» تهییج و إغراء.
قوله تعالی: «قُلْنا یا نارُ کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ» خطاب تکوینی للنار تبدلت به خاصة حرارتها و إحراقها و إفنائها بردا و سلاما بالنسبة إلی إبراهیم (ع) علی طریق خرق العادة، و بذلک یظهر أن لا سبیل لنا إلی الوقوف علی حقیقة الأمر فیه تفصیلا إذ الأبحاث العقلیة عن الحوادث الکونیة إنما تجری فیما لنا علم بروابط العلیة و المعلولیة فیه من العادیات المتکررة، و أما الخوارق التی نجهل الروابط فیها فلا مجری لها فیها. نعم نعلم إجمالا أن لهمم النفوس دخلا فیها و قد تکلمنا فی ذلک فی مباحث الإعجاز فی الجزء الأول من الکتاب.
و الفصل فی قوله: «قُلْنا» إلخ. لکونه فی معنی جواب سؤال مقدر و تقدیر الکلام بما فیه من الحذف إیجازا نحو من قولنا: فأضرموا نارا و ألقوه فیها فکأنه قیل:
فما ذا کان بعده فقیل: قُلْنا یا نارُ کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ و علی هذا النحو الفصل فی کل «قالَ» و «قالُوا» فی الآیات السابقة من القصة.
قوله تعالی: «وَ أَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَخْسَرِینَ» أی احتالوا علیه لیطفئوا نوره و یبطلوا حجته فجعلناهم الأخسرین حیث خسروا ببطلان کیدهم و عدم تأثیره و زادوا خسارة حیث أظهره الله علیهم بالحفظ و الإنجاء.
قوله تعالی: «وَ نَجَّیْناهُ وَ لُوطاً إِلَی الْأَرْضِ الَّتِی بارَکْنا فِیها لِلْعالَمِینَ» الأرض المذکورة هی أرض الشام التی هاجر إلیها إبراهیم، و لوط أول من آمن به و هاجر معه کما قال تعالی: «فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ وَ قالَ إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی:» العنکبوت: 26.
قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً» النافلة العطیة و قد تکرر البحث عن مضمون الآیتین.
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قوله تعالی: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا» إلی آخر الآیة، الظاهر- کما یشیر إلیه ما یدل من «1» الآیات علی جعل الإمامة فی عقب إبراهیم (ع)- رجوع الضمیر فی «جَعَلْناهُمْ» إلی إبراهیم و إسحاق و یعقوب.
و ظاهر قوله: «أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا» أن الهدایة بالأمر یجری مجری المفسر لمعنی الإمامة، و قد تقدم الکلام فی معنی هدایة الإمام بأمر الله فی الکلام علی قوله تعالی:
«إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً:» البقرة: 124 فی الجزء الأول من الکتاب.
و الذی یخص المقام أن هذه الهدایة المجعولة من شئون الإمامة لیست هی بمعنی إراءة الطریق لأن الله سبحانه جعل إبراهیم (ع) إماما بعد ما جعله نبیا- کما أوضحناه فی تفسیر قوله: «إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً» فیما تقدم- و لا تنفک النبوة عن الهدایة بمعنی إراءة الطریق فلا یبقی للإمامة إلا الهدایة بمعنی الإیصال إلی المطلوب و هی نوع تصرف تکوینی فی النفوس بتسییرها فی سیر الکمال و نقلها من موقف معنوی إلی موقف آخر.
و إذ کانت تصرفا تکوینیا و عملا باطنیا فالمراد بالأمر الذی تکون به الهدایة لیس هو الأمر التشریعی الاعتباری بل ما یفسره فی قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» یس: 83 فهو الفیوضات المعنویة و المقامات الباطنیة التی یهتدی إلیها المؤمنون بأعمالهم الصالحة و یتلبسون بها رحمة من ربهم.
و إذ کان الإمام یهدی بالأمر- و الباء للسببیة أو الآلة فهو متلبس به أولا و منه ینتشر فی الناس علی اختلاف مقاماتهم فالإمام هو الرابط بین الناس و بین ربهم فی إعطاء الفیوضات الباطنیة و أخذها کما أن النبی رابط بین الناس و بین ربهم فی أخذ الفیوضات الظاهریة و هی الشرائع الإلهیة تنزل بالوحی علی النبی و تنتشر منه و بتوسطه إلی الناس و فیهم، و الإمام دلیل هاد للنفوس إلی مقاماتها کما أن النبی دلیل یهدی الناس إلی الاعتقادات الحقة و الأعمال الصالحة، و ربما تجتمع النبوة و الإمامة کما فی إبراهیم و ابنیه.
______________________________
(1) کقوله تعالی: «و جعلها کلمة باقیة فی عقبه» الزخرف: 28 و غیره.
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و قوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ» إضافة المصدر إلی معموله تفید تحقق معناه فی الخارج فإن أرید أن لا یفید الکلام ذلک جی‌ء بالقطع عن الإضافة أو بأن و أن الدالتین علی تأویل المصدر نص علی ذلک الجرجانی فی دلائل الإعجاز فقولنا: یعجبنی إحسانک و فعلک الخیر و قوله تعالی: «ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ»» البقرة: 43 أ یدل علی الوقوع قبلا، و قولنا: یعجبنی أن تحسن و أن تفعل الخیر و قوله تعالی: «أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ:» البقرة: 184 لا یدل علی تحقق قبلی، و لذا کان المألوف فی آیات الدعوة و آیات التشریع الإتیان بأن و الفعل دون المصدر المضاف کقوله: «أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ»» الرعد: 36، و «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ» یوسف: 40 «وَ أَنْ أَقِیمُوا الصَّلاةَ» الأنعام: 72.
و علی هذا فقوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ» إلخ. یدل علی تحقق الفعل أی أن الوحی تعلق بالفعل الصادر عنهم أی أن الفعل کان یصدر عنهم بوحی مقارن له و دلالة إلهیة باطنیة هو غیر الوحی المشرع الذی یشرع الفعل أولا و یترتب علیه إتیان الفعل علی ما شرع.
و یؤید هذا الذی ذکر قوله بعد: «وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ» فإنه یدل بظاهره علی أنهم کانوا قبل ذلک عابدین لله ثم أیدوا بالوحی و عبادتهم لله إنما کانت بأعمال شرعها لهم الوحی المشرع قبلا فهذا الوحی المتعلق بفعل الخیرات وحی تسدید لیس وحی تشریع.
فالمحصل أنهم کانوا مؤیدین بروح القدس و الطهارة مسددین بقوة ربانیة تدعوهم إلی فعل الخیرات و إقام الصلاة و إیتاء الزکاة و هی الإنفاق المالی الخاص بشریعتهم.
و القوم حملوا الوحی فی الآیة علی وحی التشریع فأشکل علیهم الأمر أولا من جهة أن فعل الخیرات بالمعنی المصدری لیس متعلقا للوحی بل متعلقه حاصل الفعل، و ثانیا أن التشریع عام للأنبیاء و أممهم و قد خص فی الآیة بهم، و لذا ذکر الزمخشری أن المراد بفعل الخیرات و ما یتلوه من إقام الصلاة و إیتاء الزکاة المصدر المبنی للمفعول، و المعنی و أوحینا إلیهم أن یفعل الخیرات- بالبناء للمجهول- و هکذا، و به یندفع الإشکالان إذ المصدر المبنی للمفعول و حاصل الفعل کالمترادفین فیندفع الإشکال الأول، و الفاعل فیه مجهول ینطبق علی الأنبیاء و أممهم جمیعا فیندفع الإشکال الثانی 
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و قد کثر البحث حول ما ذکره.
و فیه: أولا منع ما ذکره من اتحاد معنی المصدر المبنی للمفعول و حاصل الفعل.
و ثانیا: ما قدمناه من أن إضافة المصدر إلی معموله تفید تحقق الفعل و لا یتعلق الوحی التشریعی به.
و قد تقدمت قصة إبراهیم (ع) فی تفسیر سورة الأنعام و قصة یعقوب (ع) فی تفسیر سورة یوسف من الکتاب، و ستجی‌ء قصة إسحاق فی تفسیر سورة الصافات إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ لُوطاً آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً» إلی آخر الآیتین. الحکم بمعنی فصل الخصومات أو بمعنی الحکمة و القریة التی کانت تعمل الخبائث سدوم التی نزل بها لوط فی مهاجرته مع إبراهیم (ع)، و المراد بالخبائث الأعمال الخبیثة، و المراد بالرحمة الولایة أو النبوة و لکل وجه، و قد تقدمت قصة لوط (ع) فی تفسیر سورة هود من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ نُوحاً إِذْ نادی مِنْ قَبْلُ فَاسْتَجَبْنا لَهُ» إلی آخر الآیتین، أی و اذکر نوحا إذ نادی ربه قبل إبراهیم و من ذکر معه فاستجبنا له، و نداؤه ما حکاه سبحانه من قوله: «فَدَعا رَبَّهُ أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ» و المراد بأهله خاصته إلا امرأته و ابنه الغریق، و الکرب الغم الشدید، و قوله: «وَ نَصَرْناهُ مِنَ الْقَوْمِ» کأن النصر مضمن معنی الإنجاء و نحوه و لذا عدی بمن و الباقی ظاهر.
و قد تقدمت قصة نوح (ع) فی تفسیر سورة هود من الکتاب.



بحث روائی‌

فی روضة الکافی،: علی بن إبراهیم عن أبیه عن أحمد بن محمد بن أبی نصر عن أبان بن عثمان عن حجر عن أبی عبد الله (ع) قال: خالف إبراهیم (ص) قومه و عاب آلهتهم إلی قوله- فلما تولوا عنه مدبرین إلی عید لهم- دخل إبراهیم (ص)
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إلی آلهتهم بقدوم- فکسرها إلا کبیرا لهم و وضع القدوم فی عنقه- فرجعوا إلی آلهتهم فنظروا إلی ما صنع بها فقالوا: لا و الله ما اجتری علیها و لا کسرها- إلا الفتی الذی کان یعیبها و یبرأ منها فلم یجدوا له قتلة أعظم من النار.
فجمع له الحطب و استجادوه- حتی إذا کان الیوم الذی یحرق فیه- برز له نمرود و جنوده و قد بنی له بناء لینظر إلیه- کیف تأخذه النار؟ و وضع إبراهیم فی منجنیق، و قالت الأرض: یا رب لیس علی ظهری أحد- یعبدک غیره یحرق بالنار؟ قال الرب إن دعانی کفیته.
فذکر أبان عن محمد بن مروان عمن رواه عن أبی جعفر (ع): أن دعاء إبراهیم (ص) یومئذ کان: یا أحد یا أحد یا صمد یا صمد- یا من لم یلد و لم یولد و لم یکن له کفوا أحد. ثم قال: توکلت علی الله فقال الرب تبارک و تعالی: کفیت فقال للنار: کونی بردا! قال: فاضطربت أسنان إبراهیم من البرد حتی قال الله عز و جل- و سلاما علی إبراهیم و انحط جبرئیل- فإذا هو جالس مع إبراهیم یحدثه فی النار.
قال نمرود من اتخذ إلها فلیتخذ مثل إله إبراهیم. قال: فقال عظیم من عظمائهم: إنی عزمت علی النار أن لا تحرقه- فأخذ عنق من النار نحوه حتی أحرقه قال:
فآمن له لوط فخرج مهاجرا إلی الشام هو و سارة و لوط.
و فیه، أیضا عن علی بن إبراهیم عن أبیه و عدة من أصحابنا عن سهل بن زیاد جمیعا عن الحسن بن محبوب عن إبراهیم بن أبی زیاد الکرخی قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن إبراهیم (ص) لما کسر أصنام نمرود- أمر به نمرود فأوثق و عمل له حیرا و جمع له فیه الحطب- و ألهب فیه النار ثم قذف إبراهیم فی النار- لتحرقه ثم اعتزلوها حتی خمدت النار- ثم أشرفوا علی الحیر فإذا هم بإبراهیم سلیما مطلقا من وثاقه.
فأخبر نمرود خبره فأمر أن ینفوا إبراهیم من بلاده- و أن یمنعوه من الخروج بماشیته و ماله- فحاجهم إبراهیم عند ذلک فقال: إن أخذتم ماشیتی و مالی- فحقی علیکم أن تردوا علی ما ذهب من عمری فی بلادکم، و اختصموا إلی قاضی نمرود و قضی علی إبراهیم- أن یسلم إلیهم جمیع ما أصاب فی بلادهم، و قضی علی أصحاب نمرود أن یردوا علی إبراهیم- ما ذهب من عمره فی بلادهم، فأخبر بذلک نمرود فأمرهم أن یخلوا
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سبیله و سبیل ماشیته و ماله- و أن یخرجوه، و قال: إنه إن بقی فی بلادکم أفسد دینکم- و أضر بالهتکم.
الحدیث.
و فی العلل، بإسناده إلی عبد الله بن هلال قال* قال أبو عبد الله (ع): لما ألقی إبراهیم (ع) فی النار تلقاه جبرئیل فی الهواء و هو یهوی- فقال: یا إبراهیم أ لک حاجة فقال: أما إلیک فلا.
أقول: و قد ورد حدیث قذفه بالمنجنیق فی عدة من الروایات من العامة و الخاصة و کذا قول جبریل له: أ لک حاجة؟ و قوله: أما إلیک فلا، رواه الفریقان.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و ابن أبی شیبة و ابن جریر عن علی بن أبی طالب: فی قوله: «قُلْنا یا نارُ کُونِی بَرْداً» قال: بردت علیه حتی کادت تؤذیه حتی قیل: و سلاما قال: لا تؤذیه.
و فی الکافی، و العیون، عن الرضا (ع) فی حدیث فی الإمامة قال: ثم أکرمه الله عز و جل یعنی إبراهیم- بأن جعلها یعنی الإمامة فی ذریته و أهل الصفوة و الطهارة- فقال عز و جل: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً- وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا- وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ- وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ»- فلم تزل فی ذریته یرثها بعض عن بعض قرنا قرنا- حتی ورثها النبی ص فقال الله جل جلاله: إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ- وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»- فکانت خاصة.
فقلدها علی (ع) بأمر الله عز و جل علی رسم ما فرض الله تعالی- فصارت فی ذریته الأصفیاء الذین آتاهم الله العلم و الإیمان- بقوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ- لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ»- فهی فی ولد علی بن أبی طالب (ع) خاصة إلی یوم القیامة- إذ لا نبی بعد محمد ص.
و فی المعانی، بإسناده عن یحیی بن عمران عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً» قال: ولد الولد نافلة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْقَرْیَةِ الَّتِی کانَتْ تَعْمَلُ الْخَبائِثَ»-
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قال: کانوا ینکحون الرجال.
أقول: و الروایات فی قصص إبراهیم (ع) کثیرة جدا لکنها مختلفة اختلافا شدیدا فی الخصوصیات مما لا یرجع إلی منطوق الکتاب، و قد اکتفینا منها بما قدمناه و قد أوردنا ما هو المستخرج من قصصه من کلامه تعالی فی تفسیر سورة الأنعام فی الجزء السابع من الکتاب.
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اشارة

وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ إِذْ نَفَشَتْ فِیهِ غَنَمُ الْقَوْمِ وَ کُنَّا لِحُکْمِهِمْ شاهِدِینَ (78) فَفَهَّمْناها سُلَیْمانَ وَ کُلاًّ آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً وَ سَخَّرْنا مَعَ داوُدَ الْجِبالَ یُسَبِّحْنَ وَ الطَّیْرَ وَ کُنَّا فاعِلِینَ (79) وَ عَلَّمْناهُ صَنْعَةَ لَبُوسٍ لَکُمْ لِتُحْصِنَکُمْ مِنْ بَأْسِکُمْ فَهَلْ أَنْتُمْ شاکِرُونَ (80) وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ عاصِفَةً تَجْرِی بِأَمْرِهِ إِلی الْأَرْضِ الَّتِی بارَکْنا فِیها وَ کُنَّا بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عالِمِینَ (81) وَ مِنَ الشَّیاطِینِ مَنْ یَغُوصُونَ لَهُ وَ یَعْمَلُونَ عَمَلاً دُونَ ذلِکَ وَ کُنَّا لَهُمْ حافِظِینَ (82)
وَ أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الضُّرُّ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ (83) فَاسْتَجَبْنا لَهُ فَکَشَفْنا ما بِهِ مِنْ ضُرٍّ وَ آتَیْناهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ ذِکْری لِلْعابِدِینَ (84) وَ إِسْماعِیلَ وَ إِدْرِیسَ وَ ذَا الْکِفْلِ کُلٌّ مِنَ الصَّابِرِینَ (85) وَ أَدْخَلْناهُمْ فِی رَحْمَتِنا إِنَّهُمْ مِنَ الصَّالِحِینَ (86) وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ فَنادی فِی الظُّلُماتِ أَنْ لا إِلهَ إِلاَّ أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ (87)
فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْغَمِّ وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ (88) وَ زَکَرِیَّا إِذْ نادی رَبَّهُ رَبِّ لا تَذَرْنِی فَرْداً وَ أَنْتَ خَیْرُ الْوارِثِینَ (89) فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ وَهَبْنا لَهُ یَحْیی وَ أَصْلَحْنا لَهُ زَوْجَهُ إِنَّهُمْ کانُوا یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ یَدْعُونَنا رَغَباً وَ رَهَباً وَ کانُوا لَنا خاشِعِینَ (90) وَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیها مِنْ رُوحِنا وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ (91)
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(بیان)

تذکر الآیات جماعة آخرین من الأنبیاء و هم داود و سلیمان و أیوب و إسماعیل و إدریس و ذو الکفل و ذو النون و زکریا و یحیی و عیسی (ع)، و لم یراع فی ذکرهم الترتیب بحسب الزمان و لا الانتقال من اللاحق إلی السابق کما فی الآیات السابقة، و قد أشار سبحانه إلی شی‌ء من نعمه العظام علی بعضهم و اکتفی فی بعضهم بمجرد ذکر الاسم.
قوله تعالی: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ إِذْ نَفَشَتْ فِیهِ غَنَمُ الْقَوْمِ إلی قوله- حُکْماً وَ عِلْماً» الحرث الزرع و الحرث أیضا الکرم، و النفش رعی الماشیة باللیل، و فی المجمع،: النفش بفتح الفاء و سکونها أن تنتشر الإبل و الغنم باللیل فترعی بلا راع. انتهی.
و قوله: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ إِذْ نَفَشَتْ فِیهِ» السیاق یعطی أنها واقعة واحدة بعینها رفع حکمها إلی داود لکونه هو الملک الحاکم فی بنی إسرائیل 
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و قد جعله الله خلیفة فی الأرض کما قال: «یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِّ:»- ص: 26 فإن کان سلیمان یداخل فی حکم الواقعة فعن إذن منه و لحکمة ما و لعلها إظهار أهلیته للخلافة بعد داود.
و من المعلوم أن لا معنی لحکم حاکمین فی واقعة واحدة شخصیة مع استقلال کل واحد منهما فی الحکم و نفوذه، و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «إِذْ یَحْکُمانِ» إذ یتناظران أو یتشاوران فی الحکم لا إصدار الحکم النافذ، و یؤیده کمال التأیید التعبیر بقوله: «إِذْ یَحْکُمانِ» علی نحو حکایة الحال الماضیة کأنهما أخذا فی الحکم أخذا تدریجیا لم یتم بعد و لن یتم إلا حکما واحدا نافذا و کان الظاهر أن یقال: إذ حکما.
و یؤیده أیضا قوله: «وَ کُنَّا لِحُکْمِهِمْ شاهِدِینَ» فإن الظاهر أن ضمیر «لِحُکْمِهِمْ» للأنبیاء و قد تکرر فی کلامه تعالی أنه آتاهم الحکم لا کما قیل: إن الضمیر لداود و سلیمان و المحکوم لهم إذ لا وجه یوجه به نسبة الحکم إلی المحکوم لهم أصلا فکان الحکم حکما واحدا هو حکم الأنبیاء و الظاهر أنه ضمان صاحب الغنم للمال الذی أتلفته غنمه.
فکان الحکم حکما واحدا اختلفا فی کیفیة إجرائه عملا إذ لو کان الاختلاف فی أصل الحکم لکان فرض صدور حکمین منهما بأحد وجهین إما بکون کلا الحکمین حکما واقعیا لله ناسخا أحدهما- و هو حکم سلیمان- الآخر و هو حکم داود لقوله تعالی: «فَفَهَّمْناها سُلَیْمانَ» و إما بکون الحکمین معا عن اجتهاد منهما بمعنی الرأی الظنی مع الجهل بالحکم الواقعی و قد صدق تعالی اجتهاد سلیمان فکان هو حکمه.
أما الأول و هو کون حکم سلیمان ناسخا لحکم داود فلا ینبغی الارتیاب فی أن ظاهر جمل الآیة لا یساعد علیه إذ الناسخ و المنسوخ متباینان و لو کان حکماهما من قبیل النسخ و متباینین لقیل: و کنا لحکمهما أو لحکمیهما لیدل علی التعدد و التباین و لم یقل:
«وَ کُنَّا لِحُکْمِهِمْ شاهِدِینَ» المشعر بوحدة الحکم و کونه تعالی شاهدا له الظاهر فی صونهم عن الخطإ، و لو کان داود حکم فی الواقعة بحکم منسوخ لکان علی الخطإ، و لا یناسبه أیضا قوله: «وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً» و هو مشعر بالتأیید ظاهر فی المدح.
و أما الثانی و هو کون الحکمین عن اجتهاد منهما مع الجهل بحکم الله الواقعی فهو أبعد من سابقه لأنه تعالی یقول: «فَفَهَّمْناها سُلَیْمانَ» و هو العلم بحکم الله الواقعی 
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و کیف ینطبق علی الرأی الظنی بما أنه رأی ظنی. ثم یقول: وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً فیصدق بذلک أن الذی حکم به داود أیضا کان حکما علمیا لا ظنیا و لو لم یشمل قوله:
«وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً» حکم داود فی الواقعة لم یکن وجه لإیراد الجملة فی المورد.
علی أنک سمعت أن قوله: «وَ کُنَّا لِحُکْمِهِمْ شاهِدِینَ» لا یخلو من إشعار بل دلالة علی أن الحکم کان واحدا و مصونا عن الخطإ. فلا یبقی إلا أن یکون حکمهما واحدا فی نفسه مختلفا من حیث کیفیة الإجراء و کان حکم سلیمان أوفق و أرفق.
و قد وردت فی روایات الشیعة و أهل السنة ما إجماله أن داود حکم لصاحب الحرث برقاب الغنم و سلیمان حکم له بمنافعها فی تلک السنة من ضرع و صوف و نتاج.
و لعل الحکم کان هو ضمان ما أفسدته الغنم من الحرث علی صاحبها و کان ذلک مساویا لقیمة رقاب الغنم فحکم داود لذلک برقابها لصاحب الحرث، و حکم سلیمان بما هو أرفق منه و هو أن یستوفی ما أتلفت من ماله من منافعها فی تلک السنة و المنافع المستوفاة من الغنم کل سنة تعدل قیمتها قیمة الرقبة عادة.
فقوله: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ» أی و اذکر داود و سلیمان «إِذْ» حین «یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ «إِذْ» حین «نَفَشَتْ فِیهِ غَنَمُ الْقَوْمِ» أی تفرقت فیه لیلا و أفسدته «وَ کُنَّا لِحُکْمِهِمْ» أی لحکم الأنبیاء، و قیل: الضمیر راجع إلی داود و سلیمان و المحکوم له، و قد عرفت ما فیه، و قیل: الضمیر لداود و سلیمان لأن الاثنین جمع و هو کما تری «شاهِدِینَ» حاضرین نری و نسمع و نوقفهم علی وجه الصواب فیه «فَفَهَّمْناها» أی الحکومة و القضیة «سُلَیْمانَ وَ کُلًّا» من داود و سلیمان «آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً» و ربما قیل: إن تقدیر صدر الآیة «و آتینا داود و سلیمان حکما و علما» إذ یحکمان إلخ.
قوله تعالی: «وَ سَخَّرْنا مَعَ داوُدَ الْجِبالَ یُسَبِّحْنَ وَ الطَّیْرَ وَ کُنَّا فاعِلِینَ» التسخیر هو تذلیل الشی‌ء بحیث یکون عمله علی ما هو علیه فی سبیل مقاصد المسخر- بکسر الخاء- و هذا غیر الإجبار و الإکراه و القسر فإن الفاعل فیها خارج عن مقتضی اختیاره أو طبعه بخلاف الفاعل المسخر- بفتح الخاء- فإنه جار علی مقتضی طبعه و اختیاره کما أن إحراق الإنسان الحطب بالنار فعل تسخیری من النار و لیست بمقسورة و کذا فعل الأجیر لمؤجره فعل تسخیری من الأجیر و لیس بمجبر و لا مکره.
و من هنا یظهر أن معنی تسخیر الجبال و الطیر مع داود یسبحن معه أن لهما
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تسبیحا فی نفسهما و تسخیرهما أن یسبحن مع داود بمواطاة تسبیحه فقوله: «یُسَبِّحْنَ» بیان لقوله: «وَ سَخَّرْنا مَعَ داوُدَ» و قوله: «وَ الطَّیْرَ» معطوف علی الجبال.
و قوله: «وَ کُنَّا فاعِلِینَ أی کانت أمثال هذه المواهب و العنایات من سنتنا و لیس ما أنعمنا به علیهما ببدع منا.
قوله تعالی: «وَ عَلَّمْناهُ صَنْعَةَ لَبُوسٍ لَکُمْ لِتُحْصِنَکُمْ مِنْ بَأْسِکُمْ فَهَلْ أَنْتُمْ شاکِرُونَ» قال فی المجمع،: اللبوس اسم للسلاح کله عند العرب- إلی أن قال- و قیل: هو الدرع انتهی. و فی المفردات،: و قوله تعالی: «صَنْعَةَ لَبُوسٍ لَکُمْ» یعنی به الدرع.
و البأس شدة القتال و کأن المراد به فی الآیة شدة وقع السلاح و ضمیر «وَ عَلَّمْناهُ» لداود کما قال فی موضع آخر: «وَ أَلَنَّا لَهُ الْحَدِیدَ» و المعنی و علمنا داود صنعة درعکم- أی علمناه کیف یصنع لکم الدرع لتحرزکم و تمنعکم شدة وقع السلاح و قوله: «فَهَلْ أَنْتُمْ شاکِرُونَ» تقریر علی الشکر.
قوله تعالی: «وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ عاصِفَةً تَجْرِی بِأَمْرِهِ» إلخ. عطف علی قوله «مَعَ داوُدَ» أی و سخرنا لسلیمان الریح عاصفة أی شدیدة الهبوب تجری الریح بأمره إلی الأرض التی بارکنا فیها و هی أرض الشام التی کان یأوی إلیها سلیمان و کنا عالمین بکل شی‌ء.
و ذکر تسخیر الریح عاصفة مع أن الریح کانت مسخرة له فی حالتی شدتها و رخائها کما قال: «رُخاءً حَیْثُ أَصابَ» (ص)- 36 أن تسخیر الریح عاصفة أعجب و أدل علی القدرة.
قیل: و لشیوع کونه (ع) ساکنا فی تلک الأرض لم یذکر جریانها بأمره منها و اقتصر علی ذکر جریانها إلیها و هو أظهر فی الامتنان انتهی، و یمکن أن یکون المراد جریانها بأمره إلیها لتحمله منها إلی حیث أراد لا جریانها إلیها لترده إلیها و تنزله فیها بعد ما حملته، و علی هذا یشمل الکلام الخروج منها و الرجوع إلیها جمیعا.
قوله تعالی: «وَ مِنَ الشَّیاطِینِ مَنْ یَغُوصُونَ لَهُ وَ یَعْمَلُونَ عَمَلًا دُونَ ذلِکَ وَ کُنَّا لَهُمْ حافِظِینَ» کان الغوص لاستخراج أمتعة البحر من اللئالی و غیرها، و المراد بالعمل 
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الذی دون ذلک ما ذکره بقوله: «یَعْمَلُونَ لَهُ ما یَشاءُ مِنْ مَحارِیبَ وَ تَماثِیلَ وَ جِفانٍ کَالْجَوابِ وَ قُدُورٍ راسِیاتٍ» سبأ: 13، و المراد بحفظ الشیاطین حفظهم فی خدمته و منعهم من أن یهربوا أو یمتنعوا أو یفسدوا علیه الأمر، و المعنی ظاهر و ستجی‌ء قصتا داود و سلیمان (ع) فی سورة سبإ إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الضُّرُّ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ» الضر بالضم خصوص ما یمس النفس من الضرر کالمرض و الهزال و نحوهما و بالفتح أعم.
و قد شملته (ع) البلیة فذهب ماله و مات أولاده و ابتلی فی بدنه بمرض شدید مدة مدیدة ثم دعا الله و شکی إلیه حاله فاستجاب الله له و نجاه من مرضه و أعاد علیه ماله و ولده و مثلهم معهم و هو قوله فی الآیة التالیة: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ فَکَشَفْنا ما بِهِ مِنْ ضُرٍّ» أی نجیناه من مرضه و شفیناه «وَ آتَیْناهُ أَهْلَهُ» أی من مات من أولاده «وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ رَحْمَةً مِنْ عِنْدِنا وَ ذِکْری لِلْعابِدِینَ» لیتذکروا و یعلموا أن الله یبتلی أولیاءه امتحانا منه لهم ثم یؤتیهم أجرهم و لا یضیع أجر المحسنین.
و ستجی‌ء قصة أیوب (ع) فی سورة ص إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِسْماعِیلَ وَ إِدْرِیسَ وَ ذَا الْکِفْلِ» إلخ. أما إدریس (ع) فقد تقدمت قصته فی سورة مریم، و أما إسماعیل فستجی‌ء قصته فی سورة الصافات، و تأتی قصة ذی الکفل فی سورة ص إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ» إلخ.
النون الحوت و ذو النون هو یونس النبی ابن متی صاحب الحوت الذی بعث إلی أهل نینوی فدعاهم فلم یؤمنوا فسأل الله أن یعذبهم فلما أشرف علیهم العذاب تابوا و آمنوا فکشفه الله عنهم ففارقهم یونس فابتلاه الله أن ابتلعه حوت فناداه تعالی فی بطنه فکشف عنه و أرسله ثانیا إلی قومه.
و قوله: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ» أی و اذکر ذا النون إذ ذهب مغاضبا أی لقومه حیث لم یؤمنوا به فظن أن لن نقدر علیه أی لن نضیق علیه من قدر علیه رزقه أی ضاق کما قیل.
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و یمکن أن یکون قوله: «إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ» واردا مورد التمثیل أی کان ذهابه هذا و مفارقة قومه ذهاب من کان مغاضبا لمولاه و هو یظن أن مولاه لن یقدر علیه و هو یفوته بالابتعاد منه فلا یقوی علی سیاسته و أما کونه (ع) مغاضبا لربه حقیقة و ظنه أن الله لا یقدر علیه جدا فمما یجل ساحة الأنبیاء الکرام عن ذلک قطعا و هم معصومون بعصمة الله.
و قوله: «فَنادی فِی الظُّلُماتِ» إلخ. فیه إیجاز بالحذف و الکلام متفرع علیه و التقدیر فابتلاه الله بالحوت فالتقمه فنادی فی بطنه ربه، و الظاهر أن المراد بالظلمات کما قیل- ظلمة البحر و ظلمة بطن الحوت و ظلمة اللیل.
و قوله: «أَنْ لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ» تبر منه (ع) مما کان یمثله ذهابه لوجهه و مفارقته قومه من غیر أن یؤمر فإن ذهابه ذلک کان یمثل- و إن لم یکن قاصدا ذلک متعمدا فیه- أن هناک مرجعا یمکن أن یرجع إلیه غیر ربه فتبرأ من ذلک بقوله لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ و کان یمثل أن من الجائز أن یعترض علی فعله فیغاضب منه و أن من الممکن أن یفوته تعالی فائت فیخرج من حیطة قدرته فتبرأ من ذلک بتنزیهه بقوله: سبحانک.
و قوله: «إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ» اعتراف بالظلم من حیث إنه أتی بعمل کان یمثل الظلم و إن لم یکن ظلما فی نفسه و لا هو (ع) قصد به الظلم و المعصیة غیر أن ذلک کان تأدیبا منه تعالی و تربیة لنبیه لیطأ بساط القرب بقدم مبرأة فی مشیتها من تمثیل الظلم فضلا عن نفس الظلم.
قوله تعالی: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْغَمِّ وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ» هو (ع) و إن لم یصرح بشی‌ء من الطلب و الدعاء، و إنما أتی بالتوحید و التنزیه و اعترف بالظلم لکنه أظهر بذلک حاله و أبدی موقفه من ربه و فیه سؤال النجاة و العافیة فاستجاب الله له. و نجاه من الغم و هو الکرب الذی نزل به.
و قوله: «وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ» وعد بالإنجاء لمن ابتلی من المؤمنین بغم ثم نادی ربه بمثل ما نادی به یونس (ع) و ستجی‌ء قصته (ع) فی سورة الصافات إن شاء الله.
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قوله تعالی: وَ زَکَرِیَّا إِذْ نادی رَبَّهُ رَبِّ لا تَذَرْنِی فَرْداً وَ أَنْتَ خَیْرُ الْوارِثِینَ» معطوف علی ما عطف علیه ما قبله أی و اذکر زکریا حین نادی ربه یسأل ولدا و قوله:
«رَبِّ لا تَذَرْنِی فَرْداً» بیان لندائه، و المراد بترکه فردا أن یترک و لا ولد له یرثه.
و قوله: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْوارِثِینَ» ثناء و تحمید له تعالی بحسب لفظه و نوع تنزیه له بحسب المقام إذ لما قال: «لا تَذَرْنِی فَرْداً» و هو کنایة عن طلب الوارث و الله سبحانه هو الذی یرث کل شی‌ء نزهه تعالی عن مشارکة غیره له فی معنی الوراثة و رفعه عن مساواة غیره فقال: «وَ أَنْتَ خَیْرُ الْوارِثِینَ».
قوله تعالی: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ وَهَبْنا لَهُ یَحْیی وَ أَصْلَحْنا لَهُ زَوْجَهُ» إلخ. ظاهر الکلام أن المراد بإصلاح زوجه أی زوج زکریا له جعلها شابة ولودا بعد ما کانت عاقرا کما یصرح به فی دعائه «وَ کانَتِ امْرَأَتِی عاقِراً» مریم: 8.
و قوله: «إِنَّهُمْ کانُوا یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ یَدْعُونَنا رَغَباً وَ رَهَباً وَ کانُوا لَنا خاشِعِینَ» ظاهر السیاق أن ضمیر الجمع لبیت زکریا، و کأنه تعلیل لمقدر معلوم من سابق الکلام و التقدیر نحو من قولنا: أنعمنا علیهم لأنهم کانوا یسارعون فی الخیرات.
و الرغب و الرهب مصدران کالرغبة و الرهبة بمعنی الطمع و الخوف و هما تمییزان إن کانا باقیین علی معناهما المصدری و حالان إن کانا بمعنی الفاعل و الخشوع هو تأثر القلب من مشاهدة العظمة و الکبریاء.
و المعنی: أنعمنا علیهم لأنهم کانوا یسارعون فی الخیرات من الأعمال و یدعوننا رغبة فی رحمتنا أو ثوابنا رهبة من غضبنا أو عقابنا أو یدعوننا راغبین راهبین و کانوا لنا خاشعین بقلوبهم.
و قد تقدمت قصة زکریا و یحیی (ع) فی أوائل سورة مریم.
قوله تعالی: «وَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیها مِنْ رُوحِنا وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ» المراد بالتی أحصنت فرجها مریم ابنة عمران و فیه مدح لها بالعفة و الصیانة و رد لما اتهمها به الیهود.
و قوله: «فَنَفَخْنا فِیها مِنْ رُوحِنا» الضمیر لمریم و النفخ فیها من الروح کنایة عن عدم استناد ولادة عیسی (ع) إلی العادة الجاریة فی کینونة الولد من تصور
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النطفة أولا ثم نفخ الروح فیها فإذا لم یکن هناک نطفة مصورة لم یبق إلا نفخ الروح فیها و هی الکلمة الإلهیة کما قال: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ» آل عمران: 59 أی مثلهما واحد فی استغناء خلقهما عن النطفة.
و قوله: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً لِلْعالَمِینَ» أفرد الآیة فعدهما أعنی مریم و عیسی (ع) معا آیة واحدة للعالمین لأن الآیة هی الولادة کذلک و هی قائمة بهما معا و مریم أسبق قدما فی إقامة هذه الآیة و لذا قال تعالی: «وَ جَعَلْناها وَ ابْنَها آیَةً» و لم یقل:
و جعلنا ابنها و إیاها آیة. و کفی لها فخرا أن یدخل ذکرها فی ذکر الأنبیاء (ع) فی کلامه تعالی و لیست منهم.



(بحث روائی)

فی الفقیه، روی جمیل بن دراج عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ- إِذْ نَفَشَتْ فِیهِ غَنَمُ الْقَوْمِ» قال: لم یحکما إنما کانا یتناظران ففهمها سلیمان.
أقول: تقدم فی بیان معنی الآیة ما یتضح به معنی الحدیث.
و فی الکافی، بإسناده عن الحسین بن سعید عن بعض أصحابنا عن المعلی أبی عثمان عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إِذْ یَحْکُمانِ فِی الْحَرْثِ إِذْ نَفَشَتْ فِیهِ غَنَمُ الْقَوْمِ»- فقال: لا یکون النفش إلا باللیل- إن علی صاحب الحرث أن یحفظ الحرث بالنهار، و لیس علی صاحب الماشیة حفظها بالنهار- إنما رعاها «1» بالنهار و أرزاقها فما أفسدت فلیس علیها، و علی صاحب الماشیة حفظ الماشیة باللیل عن حرث الناس- فما أفسدت باللیل فقد ضمنوا و هو النفش.
و إن داود حکم للذی أصاب زرعه رقاب الغنم، و حکم سلیمان الرسل و الثلاثة- و هو اللبن و الصوف فی ذلک العام.
______________________________
(1) بضم الراء جمع راعی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 318
أقول:
و روی فیه، أیضا بإسناده عن أبی بصیر عنه (ع) و فی الحدیث: فحکم داود بما حکمت به الأنبیاء (ع) من قبله، و أوحی الله إلی سلیمان (ع): و أی غنم نفشت فی زرع- فلیس لصاحب الزرع إلا ما خرج من بطونها. و کذلک جرت السنة بعد سلیمان و هو قول الله عز و جل: «وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً»- فحکم کل واحد منهما بحکم الله عز و جل.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن الصادق (ع) فی حدیث ذکر فیه: أن الحرث کان کرما نفشت فیه الغنم- و ذکر حکم سلیمان ثم قال: و کان هذا حکم داود- و إنما أراد أن یعرف بنی إسرائیل أن سلیمان وصیه بعده، و لم یختلفا فی الحکم و لو اختلف حکمهما لقال: و کنا لحکمهما شاهدین.
و فی المجمع،: و اختلف فی الحکم الذی حکما به فقیل: إنه کان کرما قد بدت عناقیده- فحکم داود بالغنم لصاحب الکرم فقال سلیمان: غیر هذا یا نبی الله ارفق. قال:
و ما ذاک؟ قال: تدفع الکرم إلی صاحب الغنم فیقوم علیه حتی یعود- کما کان و تدفع الغنم إلی صاحب الکرم فیصیب منها- حتی إذا عاد الکرم کما کان- ثم دفع کل واحد منهما إلی صاحبه ماله:، و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و روی": کون الحرث کرما من طرق أهل السنة عن عبد الله بن مسعود و هناک روایات أخر عن أئمة أهل البیت (ع) قریبة المضامین مما أوردناه، و ما مر فی بیان معنی الآیة یکفی فی توضیح مضامین الروایات.
و فی تفسیر القمی،": و قوله عز و جل: «وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ عاصِفَةً» قال: تجری من کل جانب «إِلی الْأَرْضِ الَّتِی بارَکْنا فِیها» قال: إلی بیت المقدس و الشام.
و فیه، أیضا بإسناده عن عبد الله بن بکیر و غیره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ آتَیْناهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ» قال: أحیا الله عز و جل له أهله الذین کانوا قبل البلیة- و أحیا له الذین ماتوا و هو فی البلیة.
و فیه، أیضا و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً» یقول: من أعمال قومه- «فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ» یقول: ظن أن لن یعاقب بما صنع.
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و فی العیون، بإسناده عن أبی الصلت الهروی فی حدیث الرضا (ع) مع المأمون فی عصمة الأنبیاء قال (ع): و أما قوله: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ»- إنما «فَظَنَّ» بمعنی استیقن أن لن یضیق علیه رزقه- أ لا تسمع قول الله عز و جل:
«وَ أَمَّا إِذا مَا ابْتَلاهُ- فَقَدَرَ عَلَیْهِ رِزْقَهُ» أی ضیق علیه رزقه. و لو ظن أن الله لا یقدر علیه لکان قد کفر.
و فی التهذیب، بإسناده عن الزیات عن رجل عن کرام عن أبی عبد الله (ع) قال: أربع لأربع- إلی أن قال- و الرابعة للغم و الهم- «لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ»- قال الله سبحانه: «فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْغَمِّ- وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ».
أقول: و روی هذا المعنی فی الخصال، عنه (ص) مرسلا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن سعد سمعت رسول الله ص یقول: اسم الله الذی إذا دعی به أجاب- و إذا سئل به أعطی دعوة یونس بن متی- قلت: یا رسول الله هی لیونس خاصة أم لجماعة المسلمین؟ قال: هی لیونس خاصة و للمؤمنین إذا دعوا بها أ لم تسمع قول الله: «وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ»- فهو شرط من الله لمن دعاه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَصْلَحْنا لَهُ زَوْجَهُ» قال: کانت لا تحیض فحاضت.
و فی المعانی، بإسناده إلی علی بن جعفر عن أخیه موسی بن جعفر (ع) قال: الرغبة أن تستقبل براحتیک السماء و تستقبل بهما وجهک، و الرهبة أن تلقی کفیک و ترفعهما إلی الوجه.
أقول:
و روی مثله فی الکافی، بإسناده عن أبی إسحاق عن أبی عبد الله (ع) و لفظه قال: الرغبة أن تستقبل ببطن کفیک إلی السماء، و الرهبة أن تجعل ظهر کفیک إلی السماء.
و فی تفسیر القمی،": «یَدْعُونَنا رَغَباً وَ رَهَباً» قال: راغبین راهبین، و قوله: «الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها» قال: مریم لم ینظر إلیها شی‌ء، و قوله «فَنَفَخْنا فِیها مِنْ رُوحِنا»- قال: روح مخلوقة یعنی من أمرنا.
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اشارة

إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ (92) وَ تَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ کُلٌّ إِلَیْنا راجِعُونَ (93) فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلا کُفْرانَ لِسَعْیِهِ وَ إِنَّا لَهُ کاتِبُونَ (94) وَ حَرامٌ عَلی قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها أَنَّهُمْ لا یَرْجِعُونَ (95) حَتَّی إِذا فُتِحَتْ یَأْجُوجُ وَ مَأْجُوجُ وَ هُمْ مِنْ کُلِّ حَدَبٍ یَنْسِلُونَ (96)
وَ اقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ فَإِذا هِیَ شاخِصَةٌ أَبْصارُ الَّذِینَ کَفَرُوا یا وَیْلَنا قَدْ کُنَّا فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا بَلْ کُنَّا ظالِمِینَ (97) إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ (98) لَوْ کانَ هؤُلاءِ آلِهَةً ما وَرَدُوها وَ کُلٌّ فِیها خالِدُونَ (99) لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ هُمْ فِیها لا یَسْمَعُونَ (100) إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ (101)
لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها وَ هُمْ فِی مَا اشْتَهَتْ أَنْفُسُهُمْ خالِدُونَ (102) لا یَحْزُنُهُمُ الْفَزَعُ الْأَکْبَرُ وَ تَتَلَقَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ هذا یَوْمُکُمُ الَّذِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ (103) یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ (104) وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ (105) إِنَّ فِی هذا لَبَلاغاً لِقَوْمٍ عابِدِینَ (106)
وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلاَّ رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ (107) قُلْ إِنَّما یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ (108) فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ وَ إِنْ أَدْرِی أَ قَرِیبٌ أَمْ بَعِیدٌ ما تُوعَدُونَ (109) إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ مِنَ الْقَوْلِ وَ یَعْلَمُ ما تَکْتُمُونَ (110) وَ إِنْ أَدْرِی لَعَلَّهُ فِتْنَةٌ لَکُمْ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ (111)
قالَ رَبِّ احْکُمْ بِالْحَقِّ وَ رَبُّنَا الرَّحْمنُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ (112)
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(بیان)

فی الآیات رجوع إلی أول الکلام فقد بین فیما تقدم أن للبشر إلها واحدا و هو الذی فطر السماوات و الأرض فعلیهم أن یعبدوه من طریق النبوة و إجابة دعوتها و یستعدوا بذلک لحساب یوم الحساب، و لم تندب النبوة إلا إلی دین واحد و هو دین التوحید کما دعا إلیه موسی من قبل و من قبله إبراهیم و من قبله نوح و من جاء بعد موسی و قبل نوح ممن أشار الله سبحانه إلی أسمائهم و نبذة مما أنعم به علیهم کأیوب و إدریس و غیرهما.
فالبشر لیس إلا أمة واحدة لها رب واحد هو الله عز اسمه و دین واحد هو دین التوحید یعبد فیه الله وحده قطعت به الدعوة الإلهیة لکن الناس تقطعوا أمرهم بینهم و تشتتوا فی أدیانهم و اختلقوا لهم آلهة دون الله و أدیانا غیر دین الله فاختلف بذلک شأنهم و تباینت غایة مسیرهم فی الدنیا و الآخرة.
أما فی الآخرة فإن الصالحین منهم سیشکر الله سعیهم و لا یشاهدون ما یسوؤهم و لن یزالوا فی نعمة و کرامة، و أما غیرهم فإلی العذاب و العقاب.
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و أما فی الدنیا فإن الله وعد الصالحین منهم أن یورثهم الأرض و یجعل لهم عاقبة الدار و الطالحون إلی هلاک و دمار و خسران و سعی و بوار.
قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ»- الأمة جماعة یجمعها مقصد واحد، و الخطاب فی الآیة علی ما یشهد به سیاق الآیات- خطاب عام یشمل جمیع الأفراد المکلفین من الإنسان، و المراد بالأمة النوع الإنسانی الذی هو نوع واحد، و تأنیث الإشارة فی قوله «هذِهِ أُمَّتُکُمْ» لتأنیث الخبر.
و المعنی: أن هذا النوع الإنسانی أمتکم معشر البشر و هی أمة واحدة و أنا- الله الواحد عز اسمه- ربکم إذ ملکتکم و دبرت أمرکم فاعبدونی لا غیر.
و فی قوله: «أُمَّةً واحِدَةً» إشارة إلی حجة الخطاب بالعبادة لله سبحانه فإن النوع الإنسانی لما کان نوعا واحدا و أمة واحدة ذات مقصد واحد و هو سعادة الحیاة الإنسانیة لم یکن له إلا رب واحد إذ الربوبیة و الألوهیة لیست من المناصب التشریفیة الوضعیة حتی یختار الإنسان منها لنفسه ما یشاء و کم یشاء و کیف یشاء بل هی مبدئیة تکوینیة لتدبیر أمره، و الإنسان حقیقة نوعیة واحدة، و النظام الجاری فی تدبیر أمره نظام واحد متصل مرتبط بعض، أجزائه ببعض و نظام التدبیر الواحد لا یقوم به إلا مدبر واحد فلا معنی لأن یختلف الإنسان فی أمر الربوبیة فیتخذ بعضهم ربا غیر ما یتخذه الآخر أو یسلک قوم فی عبادته غیر ما یسلکه الآخرون فالإنسان نوع واحد یجب أن یتخذ ربا واحدا هو رب بحقیقة الربوبیة. و هو الله عز اسمه.
و قیل: المراد بالأمة الدین، و الإشارة بهذه إلی دین الإسلام الذی کان دین الأنبیاء و المراد بکونه أمة واحدة اجتماع الأنبیاء بل إجماعهم علیه، و المعنی أن ملة الإسلام ملتکم التی یجب أن تحافظوا علی حدودها و هی ملة اتفقت الأنبیاء (ع) علیها.
و هو بعید فإن استعمال الأمة فی الدین لو جاز لکان تجوز الإیصال إلیه إلا بقرینة صارفة و لا وجه للانصراف عن المعنی الحقیقی بعد صحته و استقامته و تأیده بسائر کلامه تعالی کقوله: «وَ ما کانَ النَّاسُ إِلَّا أُمَّةً واحِدَةً فَاخْتَلَفُوا» یونس: 19 و هو- کما تری- یتضمن إجمال ما یتضمنه هذه الآیة و الآیة التی تلیها.
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علی أن التعبیر فی قوله: «وَ أَنَا رَبُّکُمْ» بالرب دون الإله یبقی علی ما ذکروه بلا وجه بخلاف أخذ الأمة بمعنی الجماعة فإن المعنی علیه إنکم نوع واحد و أنا المالک المدبر لأمرکم فاعبدونی لتکونوا متخذین لی إلها.
و فی الآیة وجوه کثیرة أخر ذکروها لکنها جمیعا بعیدة من السیاق ترکنا إیرادها من أراد الوقوف علیها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «وَ تَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ کُلٌّ إِلَیْنا راجِعُونَ»- التقطع علی ما قال فی مجمع البیان، بمعنی التقطیع و هو التفریق، و قیل: هو بمعناه المتبادر و هو التفرق و الاختلاف و «أَمْرَهُمْ» منصوب بنزع الخافض، و التقدیر فتقطعوا فی أمرهم و قیل «تَقَطَّعُوا» مضمن معنی الجعل و لذا عدی إلی المفعول بنفسه.
و کیف کان فقوله: «وَ تَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ» استعارة بالکنایة و المراد به أنهم جعلوا هذا الأمر الواحد و هو دین التوحید المندوب إلیه من طریق النبوة و هو أمر وحدانی قطعا متقطعة وزعوه فیما بینهم أخذ کل منهم شیئا منه و ترک شیئا کالوثنیین و الیهود و النصاری و المجوس و الصابئین علی اختلاف طوائفهم و هذا نوع تقریع للناس و ذم لاختلافهم فی الدین و ترکهم الأمر الإلهی أن یعبدوه وحده.
و قوله: «کُلٌّ إِلَیْنا راجِعُونَ» فیه بیان أن اختلافهم فی أمر الدین لا یترک سدی لا أثر له بل هؤلاء راجعون إلی الله جمیعا و هم مجزیون حسب ما اختلفوا کما یلوح إلیه التفصیل المذکور فی قوله بعد: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» إلخ.
و الفصل فی جملة: «کُلٌّ إِلَیْنا راجِعُونَ» لکونها فی معنی الجواب عن سؤال مقدر کأنه قیل: فإلی م ینتهی اختلافهم فی أمر الدین؟ و ما ذا ینتج؟ فقیل: کل إلینا راجعون فنجازیهم کما علموا.
قوله تعالی: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلا کُفْرانَ لِسَعْیِهِ وَ إِنَّا لَهُ کاتِبُونَ» تفصیل لحال المختلفین بحسب الجزاء الأخروی و سیأتی ما فی معنی تفصیل جزائهم فی الدنیا من قوله: «وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ».
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فقوله: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» أی من یعمل منهم شیئا من الأعمال الصالحات و قد قید عمل بعض الصالحات بالإیمان إذ قال: «وَ هُوَ مُؤْمِنٌ» فلا أثر للعمل الصالح بغیر إیمان.
و المراد بالإیمان- علی ما یظهر من السیاق و خاصة قوله فی الآیة الماضیة: «وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ»- الإیمان بالله قطعا غیر أن الإیمان بالله لا یفارق الإیمان بأنبیائه من دون استثناء لقوله: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ إلی قوله- أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا» النساء: 151.
و قوله: «فَلا کُفْرانَ لِسَعْیِهِ» أی لا ستر علی ما عمله من الصالحات و الکفران یقابل الشکر و لذا عبر عن هذا المعنی فی موضع آخر بقوله: «وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً» الدهر: 22.
و قوله: «وَ إِنَّا لَهُ کاتِبُونَ» أی مثبتون فی صحائف الأعمال إثباتا لا ینسی معه فالمراد بقوله: «فَلا کُفْرانَ لِسَعْیِهِ وَ إِنَّا لَهُ کاتِبُونَ» إن عمله الصالح لا ینسی و لا یکفر.
و الآیة من الآیات الدالة علی أن قبول العمل الصالح مشروط بالإیمان کما تؤیده آیات حبط الأعمال مع الکفر، و تدل أیضا علی أن المؤمن العامل لبعض الصالحات من أهل النجاة.
قوله تعالی: «وَ حَرامٌ عَلی قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها أَنَّهُمْ لا یَرْجِعُونَ» الذی یستبق من الآیة إلی الذهن بمعونة من سیاق التفصیل أن یکون المراد أن أهل القریة التی أهلکناها لا یرجعون ثانیا إلی الدنیا لیحصلوا علی ما فقدوه من نعمة الحیاة و یتدارکوا ما فوتوه من الصالحات و هو واقع محل أحد طرفی التفصیل الذی تضمن طرفه الآخر قوله: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ» إلخ. فیکون الطرف الآخر من طرفی التفصیل أن من لم یکن مؤمنا قد عمل من الصالحات فلیس له عمل مکتوب و سعی مشکور و إنما هو خائب خاسر ضل سعیه فی الدنیا و لا سبیل له إلی حیاة ثانیة فی الدنیا یتدارک فیها ما فاته.
غیر أنه تعالی وضع المجتمع موضع الفرد إذ قال: «وَ حَرامٌ عَلی قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها»
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و لم یقل: و حرام علی من أهلکناه لأن فساد الفرد یسری بالطبع إلی المجتمع و ینتهی إلی طغیانهم فیحق علیهم کلمة العذاب فیهلکون کما قال: «وَ إِنْ مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا نَحْنُ مُهْلِکُوها قَبْلَ یَوْمِ الْقِیامَةِ أَوْ مُعَذِّبُوها عَذاباً شَدِیداً: إسراء: 58.
و یمکن- علی بعد- أن یکون المراد بالإهلاک الإهلاک بالذنوب بمعنی بطلان استعداد السعادة و الهدی کما فی قوله: «وَ إِنْ یُهْلِکُونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَشْعُرُونَ» الأنعام: 26 فتکون الآیة فی معنی قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ یُضِلُّ» النحل- 37، و المعنی و حرام علی قوم أهلکناهم بذنوبهم و قضینا علیهم الضلال أن یرجعوا إلی التوبة و حال الاستقامة.
و معنی الآیة و القریة التی لم تعمل من الصالحات و هی مؤمنة و أنجز أمرها إلی الإهلاک ممتنع علیهم أن یرجعوا فیتدارکوا ما فاتهم من السعی المشکور و العمل المکتوب المقبول.
و أما قوله: «أَنَّهُمْ لا یَرْجِعُونَ» و کان الظاهر أن یقال: إنهم یرجعون فالحق أنه مجاز عقلی وضع فیه نتیجة تعلق الفعل بشی‌ء- أعنی ما یئول إلیه حال المتعلق بعد تعلقه به- موضع نفس المتعلق فنتیجة تعلق الحرمة برجوعهم عدم الرجوع فوضعت هذه النتیجة موضع نفس الرجوع الذی هو متعلق الحرمة و فی هذا الصنع إفادة نفوذ الفعل کأن الرجوع یصیر بمجرد تعلق الحرمة عدم رجوع من غیر تخلل فصل.
و نظیره أیضا قوله: «ما مَنَعَکَ أَلَّا تَسْجُدَ إِذْ أَمَرْتُکَ» الأعراف: 12 حیث إن تعلق المنع بالسجدة یئول إلی عدم السجدة فوضع عدم السجدة الذی هو النتیجة موضع نفس السجدة التی هی متعلق المنع.
و نظیره أیضا قوله: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً» الأنعام: 151 حیث إن تعلق التحریم بالشرک ینتج عدم الشرک فوضع عدم الشرک الذی هو النتیجة مکان نفس الشرک الذی هو المتعلق و قد وجهنا هاتین الآیتین فیما مر بتوجیه آخر أیضا.
و للقوم فی توجیه الآیة وجوه:
منها: أن لا زائدة و الأصل أنهم یرجعون.
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و منها: أن الحرام بمعنی الواجب أی واجب علی قریة أهلکناها أنهم لا یرجعون و استدل علی إتیان الحرام بمعنی الواجب بقول الخنساء:
و إن حراما لا أری الدهر باکیاعلی شجوة إلا بکیت علی صخر 
و منها: أن متعلق الحرمة محذوف و التقدیر حرام علی قریة أهلکناها بالذنوب أی وجدناها هالکة بها أن یتقبل منهم عمل لأنهم لا یرجعون إلی التوبة.
و منها: أن المراد بعدم الرجوع عدم الرجوع إلی الله سبحانه بالبعث لا عدم الرجوع إلی الدنیا و المعنی- علی استقامة اللفظ- و ممتنع علی قریة أهلکناها بطغیان أهلها أن لا یرجعوا إلینا للمجازاة؛ و أنت خبیر بما فی کل من هذه الوجوه من الضعف.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا فُتِحَتْ یَأْجُوجُ وَ مَأْجُوجُ وَ هُمْ مِنْ کُلِّ حَدَبٍ یَنْسِلُونَ الحدب بفتحتین الارتفاع من الأرض بین الانخفاض، و النسول الخروج بإسراع و منه نسلان الذئب، و السیاق یقتضی أن یکون قوله: «حَتَّی إِذا فُتِحَتْ» إلخ. غایة للتفصیل المذکور فی قوله: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» إلی آخر الآیتین، و أن یکون ضمیر الجمع راجعا إلی یأجوج و مأجوج.
و المعنی: لا یزال الأمر یجری هذا المجری نکتب الأعمال الصالحة للمؤمنین و نشکر سعیهم و نهلک القری الظالمة و نحرم رجوعهم بعد الهلاک إلی الزمان الذی یفتح فیه یأجوج و مأجوج أی سدهم أو طریقهم المسدود و هم أی یأجوج و مأجوج یخرجون إلی سائر الناس من ارتفاعات الأرض مسرعین نحوهم و هو من أشراط الساعة و أمارات القیامة کما یشیر إلیه بقوله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا وَ تَرَکْنا بَعْضَهُمْ یَوْمَئِذٍ یَمُوجُ فِی بَعْضٍ وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَجَمَعْناهُمْ جَمْعاً» الکهف: 99 و قد استوفینا الکلام فی معنی یأجوج و مأجوج و السد المضروب دونهم فی تفسیر سورة الکهف.
و قیل: ضمیر الجمع للناس و المراد خروجهم من قبورهم إلی أرض المحشر.
و فیه أن سیاق ما قبل الجملة «حَتَّی إِذا فُتِحَتْ» إلخ. و ما بعدها «وَ اقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ» لا یناسب هذا المعنی، و کذا نفس الجملة من جهة کونها حالا. علی أن النسول من کل حدب- و قد اشتملت علیه الجملة- لا یصدق علی الخروج من القبور
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 327
و لذا قرأ صاحب هذا القول و هو مجاهد الجدث بالجیم و الثاء المثلثة و هو القبر.
قوله تعالی: «وَ اقْتَرَبَ الْوَعْدُ الْحَقُّ فَإِذا هِیَ شاخِصَةٌ أَبْصارُ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ. المراد بالوعد الحق الساعة، و شخوص البصر نظره بحیث لا تطرف أجفانه، کذا ذکره الراغب و هو لازم کمال اهتمام الناظر بما ینظر إلیه بحیث لا یشتغل بغیره و یکون غالبا فی الشر الذی یظهر للإنسان بغتة.
و قوله: «یا وَیْلَنا قَدْ کُنَّا فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا» حکایة قول الکفار إذا شاهدوا الساعة بغتة فدعوا لأنفسهم بالویل مدعین أنهم غفلوا عما یشاهدونه کأنهم أغفلوا إغفالا ثم أضربوا عن ذلک بالاعتراف بأن الغفلة لم تنشأ إلا عن ظلمهم بالاشتغال بما ینسی الآخرة و یغفل عنها من أمور الدنیا فقالوا: «بَلْ کُنَّا ظالِمِینَ».
قوله تعالی: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ» الحصب الوقود، و قیل: الحطب، و قیل: أصله ما یرمی فی النار فیکون أعم.
و المراد بقوله: «وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ» و لم یقل: و من تعبدون- مع تعبیره تعالی عن الأصنام فی أغلب کلامه بألفاظ تختص بأولی العقل کما فی قوله بعد: «ما وَرَدُوها»- الأصنام و التماثیل التی کانوا یعبدونها دون المعبودین من الأنبیاء و الصلحاء و الملائکة کما قیل و یدل علی ذلک قوله بعد: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی إلخ.
و الظاهر أن هذه الآیات من خطابات یوم القیامة للکفار و فیها القضاء بدخولهم فی النار و خلودهم فیها لا أنها إخبار فی الدنیا بما سیجری علیهم فی الآخرة و استدلال علی بطلان عبادة الأصنام و اتخاذهم آلهة من دون الله.
و قوله: «أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ» اللام لتأکید التعدی أو بمعنی إلی، و ظاهر السیاق أن الخطاب شامل للکفار و الآلهة جمیعا أی أنتم و آلهتکم تردون جهنم أو تردون إلیها.
قوله تعالی: «لَوْ کانَ هؤُلاءِ آلِهَةً ما وَرَدُوها وَ کُلٌّ فِیها خالِدُونَ» تفریع و إظهار لحقیقة حال الآلهة التی کانوا یعبدونها لتکون لهم شفعاء، و قوله: «وَ کُلٌّ فِیها خالِدُونَ» أی کل منکم و من الآلهة.
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قوله تعالی: «لَهُمْ فِیها زَفِیرٌ وَ هُمْ فِیها لا یَسْمَعُونَ» الزفیر هو الصوت برد النفس إلی داخل و لذا فسر بصوت الحمار، و کونهم لا یسمعون جزاء عدم سمعهم فی الدنیا کلمة الحق کما أنهم لا یبصرون جزاء لإعراضهم عن النظر فی آیات الله فی الدنیا.
و فی الآیة عدول عن خطاب الکفار إلی خطاب النبی ص إعراضا عن خطابهم لیبین سوء حالهم لغیرهم، و علیه فضمائر الجمع للکفار خاصة لا لهم و للآلهة معا.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ» الحسنی مؤنث أحسن و هی وصف قائم مقام موصوفه و التقدیر العدة أو الموعدة الحسنی بالنجاة أو بالجنة و الموعدة بکل منهما وارد فی کلامه تعالی قال: «ثُمَّ نُنَجِّی الَّذِینَ اتَّقَوْا وَ نَذَرُ الظَّالِمِینَ فِیها جِثِیًّا» مریم: 72 و قال: «وَعَدَ اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ» التوبة: 72.
قوله تعالی: «لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها»- إلی قوله- تُوعَدُونَ» الحسیس الصوت الذی یحس به، و الفزع الأکبر الخوف الأعظم و قد أخبر سبحانه عن وقوعه فی نفخ الصور حیث قال: «وَ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَفَزِعَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ» النمل: 87.
و قوله: «وَ تَتَلَقَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ» أی بالبشری و هی قولهم: «هذا یَوْمُکُمُ الَّذِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ».
قوله تعالی: «یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ إلی آخر الآیة، قال فی المفردات،: و السجل قیل: حجر کان یکتب فیه ثم سمی کل ما یکتب فیه سجلا قال تعالی: «کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ» أی کطیه لما کتب فیه حفظا له، انتهی. و هذا أوضح معنی قیل فی معنی هذه الکلمة و أبسطه.
و علی هذا فقوله: «لِلْکُتُبِ» مفعول طی کما أن السجل فاعله و المراد أن السجل و هو الصحیفة المکتوب فیها الکتاب إذا طوی انطوی بطیه الکتاب و هو الألفاظ أو المعانی التی لها نوع تحقق و ثبوت فی السجل بتوسط الخطوط و النقوش فغاب الکتاب بذلک و لم یظهر منه عین و لا أثر کذلک السماء تنطوی بالقدرة الإلهیة کما قال:
«وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ» الزمر: 67 فتغیب عن غیره و لا یظهر منها عین و لا أثر غیر أنها لا تغیب عن عالم الغیب و إن غاب عن غیره کما لا یغیب الکتاب عن السجل 
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و إن غاب عن غیره.
فطی السماء علی هذا رجوعها إلی خزائن الغیب بعد ما نزلت منها و قدرت کما قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ» الحجر: 21 و قال مطلقا: «وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ» آل عمران: 28 و قال: «إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی العلق: 8.
و لعله بالنظر إلی هذا المعنی قیل: إن قوله: «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ» ناظر إلی رجوع کل شی‌ء إلی حاله التی کان علیها حین ابتدأ خلقه و هی أنه لم یکن شیئا مذکورا کما قال تعالی: «وَ قَدْ خَلَقْتُکَ مِنْ قَبْلُ وَ لَمْ تَکُ شَیْئاً» مریم: 9، و قال «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً»: الدهر: 1.
و هذا معنی ما نسب إلی ابن عباس أن معنی الآیة یهلک کل شی‌ء کما کان أول مرة و هو و إن کان مناسبا للاتصال بقوله: «یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ» إلخ. لیقع فی مقام التعلیل له لکن الأغلب علی سیاق الآیات السابقة بیان الإعادة بمعنی إرجاع الأشیاء بعد فنائها لا الإعادة بمعنی إفناء الأشیاء و إرجاعها إلی حالها قبل ظهورها بالوجود.
فظاهر سیاق الآیات أن المراد نبعث الخلق کما بدأناه فالکاف فی قوله: «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ» للتشبیه و «کَما» مصدریة و «أَوَّلَ خَلْقٍ» مفعول «بَدَأْنا» و المراد أنا نعید الخلق کابتدائه فی السهولة من غیر أن یعز علینا.
و قوله: «وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ» أی وعدناه وعدا ألزمنا ذلک و وجب علینا الوفاء به و إنا کنا فاعلین لما وعدنا و سنتنا ذلک.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ» الظاهر أن المراد بالزبور کتاب داود (ع) و قد سمی بهذا الاسم فی قوله:
«وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً» النساء: 163، إسراء: 55، و قیل: المراد به القرآن، و قیل:
مطلق الکتب المنزلة علی الأنبیاء أو علی الأنبیاء بعد موسی و لا دلیل علی شی‌ء من ذلک.
و المراد بالذکر قیل: هو التوراة و قد سماها الله به فی موضعین من هذه السورة و هما قوله: «فَسْئَلُوا أَهْلَ الذِّکْرِ إِنْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ» الآیة- 7 و قوله: «وَ ذِکْراً لِلْمُتَّقِینَ» الآیة- 48 منها، و قیل: هو القرآن و قد سماه الله ذکرا فی مواضع من کلامه و کون 
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الزبور بعد الذکر علی هذا القول بعدیة رتبیة لا زمانیة و قیل: هو اللوح المحفوظ و هو کما تری.
و قوله: «أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ» الوراثة و الإرث علی ما ذکره الراغب انتقال قنیة إلیک من غیر معاملة.
و المراد من وراثة الأرض انتقال التسلط علی منافعها إلیهم و استقرار برکات الحیاة بها فیهم، و هذه البرکات إما دنیویة راجعة إلی الحیاة الدنیا کالتمتع الصالح بأمتعتها و زیناتها فیکون مؤدی الآیة أن الأرض ستطهر من الشرک و المعصیة و یسکنها مجتمع بشری صالح یعبدون الله و لا یشرکون به شیئا کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ إلی قوله- یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً» النور: 55.
و إما أخرویة و هی مقامات القرب التی اکتسبوها فی حیاتهم الدنیا فإنها من برکات الحیاة الأرضیة و هی نعیم الآخرة کما یشیر إلیه قوله تعالی حکایة عن أهل الجنة: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی (صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ) أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ» الزمر: 74 و قوله: «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ الَّذِینَ یَرِثُونَ الْفِرْدَوْسَ» المؤمنون: 11.
و من هنا یظهر أن الآیة مطلقة و لا موجب لتخصیصها بإحدی الوراثتین کما فعلوه فهم بین من یخصها بالوراثة الأخرویة تمسکا بما یناسبها من الآیات، و ربما استدلوا لتعینه بأن الآیة السابقة تذکر الإعادة و لا أرض بعد الإعادة حتی یرثها الصالحون، و یرده أن کون الآیة معطوفة علی سابقتها غیر متعین فمن الممکن أن تکون معطوفة علی قوله السابق: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ» کما سنشیر إلیه.
و بین من یخصها بالوراثة الدنیویة و یحملها علی زمان ظهور الإسلام أو ظهور المهدی (ع) الذی أخبر به النبی ص فی الأخبار المتواترة المرویة من طرق الفریقین، و یتمسک لذلک بالآیات المناسبة له التی أومأنا إلی بعضها.
و بالجملة الآیة مطلقة تعم الوراثتین جمیعا غیر أن الذی یقتضیه الاعتبار بالسیاق أن تکون معطوفة علی قوله السابق: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِنَ الصَّالِحاتِ وَ هُوَ مُؤْمِنٌ» إلخ.
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المشیر إلی تفصیل حال المختلفین فی أمر الدین من حیث الجزاء الأخروی و تکون هذه الآیة مشیرة إلی تفصیلها من حیث الجزاء الدنیوی، و یکون المحصل أنا أمرناهم بدین واحد لکنهم تقطعوا و اختلفوا فاختلف مجازاتنا لهم أما فی الآخرة فللمؤمنین سعی مشکور و عمل مکتوب و للکافرین خلاف ذلک، و أما فی الدنیا فللصالحین وراثة الأرض بخلاف غیرهم.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی هذا لَبَلاغاً لِقَوْمٍ عابِدِینَ» البلاغ هو الکفایة، و أیضا ما به بلوغ البغیة، و أیضا نفس البلوغ، و معنی الآیة مستقیم علی کل من المعانی الثلاثة، و الإشارة بهذا إلی ما بین فی السورة من المعارف.
و المعنی: أن فیما بیناه فی السورة أن الرب واحد لا رب غیره یجب أن یعبد من طریق النبوة و یستعد بذلک لیوم الحساب، و أن جزاء المؤمنین کذا و کذا و جزاء الکافرین کیت و کیت- کفایة لقوم عابدین إن أخذوه و عملوا به کفاهم و بلغوا بذلک بغیتهم.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ» أی أنک رحمة مرسلة إلی الجماعات البشریة کلهم- و الدلیل علیه الجمع المحلی باللام- و ذلک مقتضی عموم الرسالة.
و هو (ص) رحمة لأهل الدنیا من جهة إتیانه بدین فی الأخذ به سعادة أهل الدنیا فی دنیاهم و أخراهم.
و هو (ص) رحمة لأهل الدنیا من حیث الآثار الحسنة التی سرت من قیامه بالدعوة الحقة فی مجتمعاتهم مما یظهر ظهورا بالغا بقیاس الحیاة العامة البشریة الیوم إلی ما قبل بعثته (ص) و تطبیق إحدی الحیاتین علی الأخری.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَهَلْ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ» أی إن الذی یوحی إلی من الدین لیس إلا التوحید و ما یتفرع علیه و ینحل إلیه سواء کان عقیدة أو حکما و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا ورود الحصر علی الحصر و ظهوره فی الحصر الحقیقی.
قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُلْ آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ» الإیذان کما قیل- إفعال من الإذن و هو العلم بالإجازة فی شی‌ء و ترخیصه ثم تجوز به عن مطلق العلم و اشتق منه 
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الأفعال و کثیرا ما یتضمن معنی التحذیر و الإنذار.
و قوله: «عَلی سَواءٍ» الظاهر أنه حال من مفعول «آذَنْتُکُمْ» و المعنی فإن أعرضوا عن دعوتک و تولوا عن الإسلام لله بالتوحید فقل: أعلمتکم أنکم علی خطرها لکونکم مساوین فی الاعلام أو فی الخطر، و قیل: أعلمتکم بالحرب و هو بعید فی سورة مکیة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ أَدْرِی أَ قَرِیبٌ أَمْ بَعِیدٌ ما تُوعَدُونَ إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ مِنَ الْقَوْلِ وَ یَعْلَمُ ما تَکْتُمُونَ» تتمة قول النبی ص المأمور به.
و المراد بقوله: «ما تُوعَدُونَ» ما یشیر إلیه قوله: «آذَنْتُکُمْ عَلی سَواءٍ» من العذاب المهدد به أمر (ص) أولا أن یعلمهم الخطر إن تولوا عن الإسلام، و ثانیا أن ینفی عن نفسه العلم بقرب وقوعه و بعده و یعلله بقصر العلم بالجهر من قولهم- و هو طعنهم فی الإسلام و استهزاؤهم علنا- و ما یکتمون من ذلک فی الله سبحانه فهو العالم بحقیقة الأمر.
و منه یعلم أن منشأ توجه العذاب إلیهم هو ما کانوا یطعنون به فی الإسلام فی الظاهر و ما یبطنون من المکر کأنه قیل: إنهم یستحقون العذاب بإظهارهم القول فی هذه الدعوة الإلهیة و إضمارهم المکر علیه فهددهم به لکن لما کنت لا تحیط بظاهر قولهم و باطن مکرهم و لا تقف علی مقدار اقتضاء جرمهم العذاب من جهة قرب الأجل و بعده فأنف العلم بخصوصیة قربه و بعده عن نفسک و أرجع العلم بذلک إلی الله سبحانه وحده.
و قد علم بذلک أن المراد بالجهر من القول ما أظهره المشرکون من القول فی الإسلام طعنا و استهزاء، و بما کانوا یکتمون ما أبطنوه علیه من المکر و الخدعة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ أَدْرِی لَعَلَّهُ فِتْنَةٌ لَکُمْ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ» من تتمة قول النبی ص المأمور به و ضمیر «لَعَلَّهُ» علی ما قیل کنایة عن غیر مذکور و لعله راجع إلی الإیذان المأمور به، و المعنی و ما أدری لعل هذا الإیذان الذی أمرت به أی مراده تعالی من أمره لی بإعلام الخطر امتحان لکم لیظهر به ما فی باطنکم فی أمر الدعوة فهو یرید به أن یمتحنکم و یمتعکم إلی حین و أجل استدراجا و إمهالا.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ احْکُمْ بِالْحَقِّ وَ رَبُّنَا الرَّحْمنُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ»
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الضمیر فی «قالَ» للنبی ص و الآیة حکایة قول النبی ص عن دعوتهم إلی الحق و ردهم له و تولیهم عنه فکأنه (ص) لما دعاهم و بلغ إلیهم ما أمر بتبلیغه فأنکروا و شددوا فیه أعرض عنهم إلی ربه منیبا إلیه و قال: «رَبِّ احْکُمْ بِالْحَقِّ» و تقیید الحکم بالحق توضیحی لا احترازی فإن حکمه تعالی لا یکون إلا حقا فکأنه قیل:
رب احکم بحکمک الحق و المراد ظهور الحق لمن کان و علی من کان.
ثم التفت (ص) إلیهم و قال: «وَ رَبُّنَا الرَّحْمنُ الْمُسْتَعانُ عَلی ما تَصِفُونَ» و کأنه یشیر به إلی سبب إعراضه عنهم و رجوعه إلی الله سبحانه و سؤاله أن یحکم بالحق فهو سبحانه ربه و ربهم جمیعا فله أن یحکم بین مربوبیه، و هو کثیر الرحمة لا یخیب سائله المنیب إلیه، و هو الذی یحکم لا معقب لحکمه و هو الذی یحق الحق و یبطل الباطل بکلماته فهو (ص) فی کلمته: «رَبِّ احْکُمْ بِالْحَقِّ» راجع الذی هو ربه و ربهم و سأله برحمته أن یحکم بالحق و استعان به علی ما یصفونه من الباطل و هو نعتهم دینهم بما لیس فیه و طعنهم فی الدین الحق بما هو بری‌ء من ذلک.
و قد ظهر بما تقدم بعض ما فی مفردات الآیة الکریمة من النکات کالالتفات من الخطاب إلی الغیبة فی «قالَ» و التعبیر عنه تعالی أولا بربی و ثانیا بربنا و توصیفه بالرحمن و المستعان إلی غیر ذلک.



(بحث روائی)

و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ حَرامٌ عَلی قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها» الآیة: روی محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) أنه قال: کل قریة أهلکها الله بعذاب- فإنهم لا یرجعون.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: لما نزلت هذه الآیة یعنی قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ»- وجد منها أهل مکة وجدا شدیدا- فدخل علیهم عبد الله بن الزبعری و کفار قریش یخوضون فی هذه الآیة، فقال ابن الزبعری: أ محمد تکلم بهذه الآیة؟ فقالوا: نعم قال ابن الزبعری: لئن اعترف بها- لأخصمنه فجمع بینهما.
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فقال: یا محمد أ رأیت الآیة التی قرأت آنفا- فینا و فی آلهتنا خاصة أم الأمم و آلهتهم؟ فقال: بل فیکم و فی آلهتکم و فی الأمم و فی آلهتهم- إلا من استثنی الله فقال ابن الزبعری: خصمتک و الله أ لست تثنی علی عیسی خیرا؟ و قد عرفت أن النصاری یعبدون عیسی و أمه- و أن طائفة من الناس یعبدون الملائکة- أ فلیس هؤلاء مع الآلهة فی النار: فقال رسول الله ص: لا فضجت قریش و ضحکوا- قالت قریش: خصمک ابن الزبعری. فقال رسول الله: قلتم الباطل أ ما قلت: إلا من استثنی الله- و هو قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ لا یَسْمَعُونَ حَسِیسَها- وَ هُمْ فِی مَا اشْتَهَتْ أَنْفُسُهُمْ خالِدُونَ».
أقول: و قد روی الحدیث أیضا من طرق أهل السنة لکن المتن فی هذا الطریق أمتن مما ورد من طریقهم و أسلم و هو ما عن ابن عباس قال": لما نزلت: إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ- أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ» شق ذلک علی أهل مکة- و قالوا شتم الآلهة فقال ابن الزبعری: أنا أخصم لکم محمدا ادعوه لی فدعی فقال: یا محمد هذا شی‌ء لآلهتنا خاصة أم لکل من عبد من دون الله؟ قال: بل لکل من عبد من دون الله- فقال ابن الزبعری: خصمت و رب هذه البنیة یعنی الکعبة. أ لست تزعم یا محمد أن عیسی عبد صالح و أن عزیر عبد صالح- و أن الملائکة صالحون؟ قال: بلی قال: فهذه النصاری تعبد عیسی و هذه الیهود تعبد عزیرا- و هذه بنو ملیح تعبد الملائکة فضج أهل مکة و فرحوا.
فنزلت: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی - عزیر و عیسی و الملائکة- أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ» و نزلت- «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا إِذا قَوْمُکَ مِنْهُ یَصِدُّونَ».
و فی هذا المتن أولا: ذکر اسم عزیر و الواقعة فی أوائل البعثة بمکة و لم یذکر اسمه فی شی‌ء من السور المکیة و إنما ذکر فی سورة التوبة و هی من أواخر ما نزلت بالمدینة.
و ثانیا: قوله: «و هذه الیهود تعبد عزیرا و الیهود لا تعبد عزیرا و إنما قالوا عزیر ابن الله تشریفا کما قالوا نحن أبناء الله و أحباؤه.
و ثالثا: ما اشتمل علیه من نزول قوله: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ» بعد اعتراف النبی ص بعموم قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ» لکل 
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معبود من دون الله، و نقض ابن الزبعری ذلک بعیسی و عزیر و الملائکة و هذا من ورود البیان بعد وقت الحاجة و أشد تأییدا لوقوع التهمة.
و رابعا: اشتماله علی نزول قوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا» الآیة فی الواقعة و لا ارتباط لمضمونها بها أصلا.
و نظیره ما شاع بینهم أن ابن الزبعری اعترض بذلک علی النبی ص فقال له:
یا غلام ما أجهلک بلغة قومک لأنی قلت: و ما تعبدون، و ما لم یعقل، و لم أقل:
و من تعبدون.
و فیه من الخلل ما نسب إلی النبی ص من قوله: إنی قلت کذا و لم أقل کذا و من الواجب أن یجل النبی ص من أن یتلفظ فی آیة قرآنیة بمثل «قلت کذا و لم أقل کذا» و نقل عن الحافظ ابن حجر أن الحدیث لا أصل له و لم یوجد فی شی‌ء من کتب الحدیث لا مسند و لا غیر مسند.
و نظیره فی الضعف ما ورد فی حدیث آخر یقص هذه القصة أن ابن الزبعری قال: أ أنت قلت ذلک؟ قال: نعم قال: قد خصمتک و رب الکعبة أ لیس الیهود عبدوا عزیرا و النصاری عبدوا المسیح و بنو ملیح عبدوا الملائکة؟ فقال (ص): بل هم عبدوا الشیاطین التی أمرتهم بذلک فأنزل الله: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی الحدیث و ذلک أن الحجة المنسوبة إلیه (ص) فی الحدیث تنفع ابن الزبعری أکثر مما تضره فإن الحجة کما تخرج عزیرا و عیسی و الملائکة عن شمول الآیة کذلک تخرج الآلهة التی هی أصنام فإنها تشارک المذکورین فی أنها لا خبر لها عن عبادة عابدیها و لا رضی منها بذلک إذ لا شعور لها فتختص الآیة بالشیاطین و لا تشمل الأصنام و هو خلاف ما نسب إلیه (ص) من دعوی شمول الآیة لآلهتهم و تصدیقه.
و نظیره فی الضعف ما فی الدر المنثور، عن البزار عن ابن عباس قال": نزلت هذه الآیة «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ- أَنْتُمْ لَها وارِدُونَ» ثم نسخها قوله:
«إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ».
و وجه الضعف ظاهر و لو کان هناک شی‌ء فهو التخصیص.
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و فی أمالی الصدوق، عن النبی ص فی حدیث: یا علی أنت و شیعتک علی الحوض- تسقون من أحببتم و تمنعون من کرهتم- و أنتم الآمنون یوم الفزع الأکبر فی ظل العرش، یفزع الناس و لا تفزعون، و یحزن الناس و لا تحزنون- فیکم نزلت هذه الآیة «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ» و فیکم نزلت «لا یَحْزُنُهُمُ الْفَزَعُ الْأَکْبَرُ- وَ تَتَلَقَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ هذا یَوْمُکُمُ الَّذِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ».
أقول: معنی نزولها فیهم جریها فیهم أو دخولهم فیمن نزلت فیه و قد وردت روایات کثیرة فی جماعة من المؤمنین عدوا ممن تجری فیه الآیتان و خاصة الثانیة کمن قرأ القرآن محتسبا، و أم به قوما محتسبا، و رجل أذن محتسبا و مملوک أدی حق الله و حق موالیه 
رواه فی المجمع، عن أبی سعید الخدری عن النبی ص:، و المتحابین فی الله و المدلجین فی الظلم و المهاجرین 
روی فی الدر المنثور، الأول عن أبی الدرداء، و الثانی عن أبی أمامة، و الثالث عن الخدری جمیعا عن النبی ص و قد عد فی أحادیث أئمة أهل البیت (ع) ممن تجری فیه الآیة خلق کثیر.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن علی: فی قوله: «کَطَیِّ السِّجِلِّ» قال: ملک:.
أقول: و رواه أیضا عن ابن أبی حاتم و ابن عساکر عن الباقر (ع) فی حدیث 
و فی تفسیر القمی،:": و أما قوله: «یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ»- قال:
السجل اسم الملک الذی یطوی الکتب، و معنی یطویها یفنیها- فتتحول دخانا و الأرض نیرانا.
و فی نهج البلاغة، فی وصف الأموات: استبدلوا بظهر الأرض بطنا و بالسعة ضیقا، و بالأهل غربة، و بالنور ظلمة، فجاءوها کما فارقوها حفاة عراة- قد ظعنوا عنها بأعمالهم إلی الحیاة الدائمة و الدار الباقیة- کما قال سبحانه: «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ- وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ».
أقول: استشهاده (ع) بالآیة یقبل الانطباق علی کل من معنیی الإعادة أعنی إعادة الخلق إلی ما بدءوا منه و إعادة الخلق بمعنی إحیائهم بعد موتهم کما کانوا قبل موتهم، و قد تقدم المعنیان فی بیان الآیة.
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و فی المجمع، و یروی عن النبی ص أنه قال: تحشرون یوم القیامة حفاة عراة عزلا- «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ»:
أقول: و روی مثله فی نور الثقلین عن کتاب الدوریستی بإسناده عن ابن عباس عنه (ص).
و فی تفسیر القمی،:": و قوله: «وَ لَقَدْ کَتَبْنا فِی الزَّبُورِ مِنْ بَعْدِ الذِّکْرِ»- قال الکتب کلها ذکر «أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ»- قال: القائم و أصحابه قال: و الزبور فیه ملاحم و التحمید و التمجید و الدعاء.
أقول: و الروایات فی المهدی (ع) و ظهوره و ملئه الأرض قسطا و عدلا بعد ما ملئت ظلما و جورا من طرق العامة و الخاصة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) بالغة حد التواتر، من أراد الوقوف علیها فلیراجع مظانها من کتب العامة و الخاصة.
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی فی الدلائل عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: إنما أنا رحمة مهداة.
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(22) سورة الحج مدنیة و هی ثمان و سبعون آیة (78)





[سورة الحج (22): الآیات 1 الی 2]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ إِنَّ زَلْزَلَةَ السَّاعَةِ شَیْ‌ءٌ عَظِیمٌ (1) یَوْمَ تَرَوْنَها تَذْهَلُ کُلُّ مُرْضِعَةٍ عَمَّا أَرْضَعَتْ وَ تَضَعُ کُلُّ ذاتِ حَمْلٍ حَمْلَها وَ تَرَی النَّاسَ سُکاری وَ ما هُمْ بِسُکاری وَ لکِنَّ عَذابَ اللَّهِ شَدِیدٌ (2)



(بیان)

السورة تخاطب المشرکین بأصول الدین إنذارا و تخویفا کما کانوا یخاطبون فی السور النازلة قبل الهجرة فی سیاق یشهد بأن لهم بعد شوکة و قوة، و تخاطب المؤمنین بمثل الصلاة و مسائل الحج و عمل الخیر و الإذن فی القتال و الجهاد فی سیاق یشهد بأن لهم مجتمعا حدیث العهد بالانعقاد قائما علی ساق لا یخلو من عدة و عدة و شوکة.
و یتعین بذلک أن السورة مدنیة نزلت بالمدینة ما بین هجرة النبی ص و غزوة بدر و غرضها بیان أصول الدین بیانا تفصیلیا ینتفع بها المشرک و الموحد و فروعها بیانا إجمالیا ینتفع بها الموحدون من المؤمنین إذ لم یکن تفاصیل الأحکام الفرعیة مشرعة یومئذ إلا مثل الصلاة و الحج کما فی السورة.
و لکون دعوة المشرکین إلی الأصول من طریق الإنذار و کذا ندب المؤمنین إلی إجمال الفروع بلسان الأمر بالتقوی بسط الکلام فی وصف یوم القیامة و افتتح السورة بالزلزلة التی هی من أشراطها و بها خراب الأرض و اندکاک الجبال.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ إِنَّ زَلْزَلَةَ السَّاعَةِ شَیْ‌ءٌ عَظِیمٌ» الزلزلة و الزلزال شدة الحرکة علی الحال الهائلة و کأنه مأخوذ بالاشتقاق الکبیر من زل بمعنی زلق فکرر للمبالغة و الإشارة إلی تکرر الزلة، و هو شائع فی نظائره مثل ذب و ذبذب و دم و دمدم و کب و کبکب و دک و دکدک و رف و رفرف و غیرها.
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الخطاب یشمل الناس جمیعا من مؤمن و کافر و ذکر و أنثی و حاضر و غائب و موجود بالفعل و من سیوجد منهم، و ذلک بجعل بعضهم من الحاضرین وصلة إلی خطاب الکل لاتحاد الجمیع بالنوع.
و هو أمر الناس أن یتقوا ربهم فیتقیه الکافر بالإیمان و المؤمن بالتجنب عن مخالفة أوامره و نواهیه فی الفروع، و قد علل الأمر بعظم زلزلة الساعة فهو دعوة من طریق الإنذار.
و إضافة الزلزلة إلی الساعة لکونها من أشراطها و أماراتها، و قیل: المراد بزلزلة الساعة شدتها و هولها، و لا یخلو من بعد من جهة اللفظ.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَرَوْنَها تَذْهَلُ کُلُّ مُرْضِعَةٍ عَمَّا أَرْضَعَتْ» الذهول الذهاب عن الشی‌ء مع دهشة، و الحمل بالفتح الثقل المحمول فی الباطن کالولد فی البطن و بالکسر الثقل المحمول فی الظاهر کحمل بعیر قاله الراغب. و قال فی مجمع البیان،: الحمل بفتح الحاء ما کان فی بطن أو علی رأس شجرة، و الحمل بکسر الحاء ما کان علی ظهر أو علی رأس.
قال فی الکشاف،: إن قیل: لم قیل: «مُرْضِعَةٍ» دون مرضع؟ قلت: المرضعة التی هی فی حال الإرضاع ملقمة ثدیها الصبی، و المرضع التی شأنها أن ترضع و إن لم تباشر الإرضاع فی حال وصفها به فقیل: مرضعة لیدل علی أن ذلک الهول إذا فوجئت به هذه و قد ألقمت الرضیع ثدیها نزعته عن فیه لما یلحقها من الدهشة.
و قال: فإن قلت: لم قیل أولا: ترون ثم قیل: تری علی الإفراد؟ قلت: لأن الرؤیة أولا علقت بالزلزلة فجعل الناس جمیعا رائین لها، و هی معلقة أخیرا بکون الناس علی حال السکر فلا بد أن یجعل کل واحد منهم رائیا لسائرهم انتهی.
و قوله: «وَ تَرَی النَّاسَ سُکاری وَ ما هُمْ بِسُکاری نفی السکر بعد إثباته للدلالة علی أن سکرهم و هو ذهاب العقول و سقوطها فی مهبط الدهشة و البهت لیس معلولا للخمر بل شدة عذاب الله هی التی أوقعتها فیما وقعت و قد قال تعالی: «إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ» هود: 102.
و ظاهر الآیة أن هذه الزلزلة قبل النفخة الأولی التی یخبر تعالی عنها بقوله: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ 
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قِیامٌ یَنْظُرُونَ» الزمر: 68 و ذلک لأن الآیة تفرض الناس فی حال عادیة تفاجئهم فیها زلزلة الساعة فتنقلب حالهم من مشاهدتها إلی ما وصف، و هذا قبل النفخة التی تموت بها الأحیاء قطعا.
و قیل: إنها تمثیل شدة العذاب أی لو کان هناک راء یراها لکانت الحال هی الحال، و وقوع الآیة فی مقام الإنذار و التخویف لا یناسبه تلک المناسبة إذ الإنذار بعذاب لا یعلم به لا وجه له.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و أحمد و عبد بن حمید و الترمذی و صححه و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه من طرق عن الحسن و غیره عن عمران بن حصین قال": لما نزلت «یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ- إِنَّ زَلْزَلَةَ السَّاعَةِ شَیْ‌ءٌ عَظِیمٌ إلی قوله: «وَ لکِنَّ عَذابَ اللَّهِ شَدِیدٌ»- أنزلت علیه هذه و هو فی سفر فقال: أ تدرون أی یوم ذلک؟ قالوا: الله و رسوله أعلم قال: ذلک یوم یقول الله لآدم: ابعث بعث النار. قال: یا رب و ما بعث النار؟ قال: من کل ألف تسعمائة و تسعة و تسعین إلی النار و واحدا إلی الجنة.
فأنشأ المسلمون یبکون فقال رسول الله ص: قاربوا و سددوا فإنها لم تکن نبوة قط- إلا کان بین یدیها جاهلیة فتؤخذ العدة من الجاهلیة- فإن تمت و إلا أکملت من المنافقین، و ما مثلکم إلا کمثل الرقمة فی ذراع الدابة- أو کالشامة فی جنب البعیر.
ثم قال: إنی لأرجو أن تکونوا ربع أهل الجنة- فکبروا ثم قال: إنی لأرجو أن تکونوا ثلث أهل الجنة فکبروا، ثم قال: إنی لأرجو أن تکونوا نصف أهل الجنة فکبروا. قال: فلا أدری قال: الثلثین، أم لا؟.
أقول: و هی مرویة بطرق أخری کثیرا عن عمران و ابن عباس و أبی سعید الخدری و أبی موسی و أنس مع اختلاف فی المتون و أعدلها ما أوردناه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: وَ تَرَی النَّاسَ سُکاری قال: یعنی ذاهبة
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عقولهم من الحزن و الفزع متحیرین‌
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اشارة

وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ مَرِیدٍ (3) کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلاَّهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ وَ یَهْدِیهِ إِلی عَذابِ السَّعِیرِ (4) یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِنَ الْبَعْثِ فَإِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ مِنْ عَلَقَةٍ ثُمَّ مِنْ مُضْغَةٍ مُخَلَّقَةٍ وَ غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ لِنُبَیِّنَ لَکُمْ وَ نُقِرُّ فِی الْأَرْحامِ ما نَشاءُ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی ثُمَّ نُخْرِجُکُمْ طِفْلاً ثُمَّ لِتَبْلُغُوا أَشُدَّکُمْ وَ مِنْکُمْ مَنْ یُتَوَفَّی وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرَدُّ إِلی أَرْذَلِ الْعُمُرِ لِکَیْلا یَعْلَمَ مِنْ بَعْدِ عِلْمٍ شَیْئاً وَ تَرَی الْأَرْضَ هامِدَةً فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ وَ أَنْبَتَتْ مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ (5) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّهُ یُحْیِ الْمَوْتی وَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (6) وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ (7)
وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً وَ لا کِتابٍ مُنِیرٍ (8) ثانِیَ عِطْفِهِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ نُذِیقُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَذابَ الْحَرِیقِ (9) ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ یَداکَ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلاَّمٍ لِلْعَبِیدِ (10) وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ اطْمَأَنَّ بِهِ وَ إِنْ أَصابَتْهُ فِتْنَةٌ انْقَلَبَ عَلی وَجْهِهِ خَسِرَ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةَ ذلِکَ هُوَ الْخُسْرانُ الْمُبِینُ (11) یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُ وَ ما لا یَنْفَعُهُ ذلِکَ هُوَ الضَّلالُ الْبَعِیدُ (12)
یَدْعُوا لَمَنْ ضَرُّهُ أَقْرَبُ مِنْ نَفْعِهِ لَبِئْسَ الْمَوْلی وَ لَبِئْسَ الْعَشِیرُ (13) إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ (14) مَنْ کانَ یَظُنُّ أَنْ لَنْ یَنْصُرَهُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ فَلْیَمْدُدْ بِسَبَبٍ إِلَی السَّماءِ ثُمَّ لْیَقْطَعْ فَلْیَنْظُرْ هَلْ یُذْهِبَنَّ کَیْدُهُ ما یَغِیظُ (15) وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ آیاتٍ بَیِّناتٍ وَ أَنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یُرِیدُ (16)
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(بیان)

تذکر الآیات أصنافا من الناس من مصر علی الباطل مجادل فی الحق أو متزلزل فیه و تصف حالهم و تبین ضلالهم و سوء مآلهم و تذکر المؤمنین و أنهم مهتدون فی الدنیا منعمون فی الآخرة.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ مَرِیدٍ» المرید الخبیث و قیل: المتجرد للفساد و المعری من الخیر و المجادلة فی الله بغیر علم التکلم فیما یرجع إلیه تعالی من صفاته و أفعاله بکلام مبنی علی الجهل بالإصرار علیه.
و قوله: «وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ مَرِیدٍ» بیان لمسلکه فی الاعتقاد و العمل بعد بیان مسلکه فی القول کأنه قیل: إنه یقول فی الله بغیر علم و یصر علی جهله و یعتقد بکل 
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باطل و یعمل به و إذ کان الشیطان هو الذی یهدی الإنسان إلی الباطل و الإنسان إنما یمیل إلیه بإغوائه فهو یتبع فی کل ما یعتقده و یعمل به الشیطان فقد وضع اتباع الشیطان فی الآیة موضع الاعتقاد و العمل للدلالة علی الکیفیة و لیبین فی الآیة التالیة أنه ضال عن طریق الجنة سألک إلی عذاب السعیر.
و قد قال تعالی: «وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ» و لم یقل: و یتبع الشیطان المرید و هو إبلیس للدلالة علی تلبسه بفنون الضلال و أنواعه فإن أبواب الباطل مختلفة و علی کل باب شیطانا من قبیل إبلیس و ذریته و هناک شیاطین من الإنس یدعون إلی الضلال فیقلدهم أولیاؤهم الغاوون و یتبعونهم و إن کان کل تسویل و وسوسة منتهیا إلی إبلیس لعنه الله.
و الکلمة أعنی قوله: «وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ» مع ذلک کنایة عن عدم انتهائه فی اتباع الباطل إلی حد یقف علیه لبطلان استعداده للحق و کون قلبه مطبوعا علیه فهو فی معنی قوله: «وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الرُّشْدِ لا یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا وَ إِنْ یَرَوْا سَبِیلَ الغَیِّ یَتَّخِذُوهُ سَبِیلًا» الأعراف: 146.
قوله تعالی: «کُتِبَ عَلَیْهِ أَنَّهُ مَنْ تَوَلَّاهُ فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ وَ یَهْدِیهِ إِلی عَذابِ السَّعِیرِ» التولی أخذه ولیا متبعا، و قوله: «فَأَنَّهُ یُضِلُّهُ» إلخ. مبتدأ محذوف الخبر، و المعنی و یتبع کل شیطان مرید من صفته أنه کتب علیه أن من اتخذه ولیا و اتبعه فإضلاله له و هدایته إیاه إلی عذاب السعیر ثابت لازم.
و المراد بکتابته علیه القضاء الإلهی فی حقه بإضلاله متبعیه أولا و إدخاله إیاهم النار ثانیا، و هذان القضاءان هما اللذان إشارة إلیهما فی قوله: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ» الحجر: 43 و قد تقدم الکلام فی توضیح ذلک فی الجزء الثانی عشر من الکتاب.
و بما تقدم یظهر ضعف ما قیل: إن المعنی من تولی الشیطان فإن الله یضله إذ لا شاهد من کلامه تعالی علی هذه الکتابة المدعاة و إنما المذکور فی کلامه تعالی القضاء بتسلیط إبلیس علی من تولاه و اتبعه کما تقدم.
علی أن لازمه اختلاف الضمائر و رجوع ضمیر «فَأَنَّهُ» إلی ما لم یتقدم ذکره من 
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غیر موجب.
و أضعف منه قول من قال: إن المعنی کتب علی هذا الذی یجادل فی الله بغیر علم أنه من تولاه فإنه یضله- بإرجاع الضمائر إلی الموصول فی «مَنْ یُجادِلُ»- و هو کما تری.
و یظهر من الآیة أن القضاء علی إبلیس قضاء علی قبیله و ذریته و أعوانه، و أن إضلالهم و هدایتهم إلی عذاب السعیر و بالجملة فعلهم فعله، و لا یخفی ما فی الجمع بین یضله و یهدیه فی الآیة من اللطف.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنْ کُنْتُمْ فِی رَیْبٍ مِنَ الْبَعْثِ فَإِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ تُرابٍ إلی قوله- شَیْئاً» المراد بالبعث إحیاء الموتی و الرجوع إلی الله سبحانه و هو ظاهر، و العلقة القطعة من الدم الجامد، و المضغة القطعة من اللحم الممضوغة و المخلقة علی ما قیل- تامة الخلقة و غیر المخلقة غیر تامتها و ینطبق علی تصویر الجنین الملازم لنفخ الروح فیه، و علیه ینطبق القول بأن المراد بالتخلیق التصویر.
و قوله: «لِنُبَیِّنَ لَکُمْ» ظاهر السیاق أن المراد لنبین لکم أن البعث ممکن و نزیل الریب عنکم فإن مشاهدة الانتقال من التراب المیت إلی النطفة ثم إلی العلقة ثم إلی المضغة ثم إلی الإنسان الحی لا تدع ریبا فی إمکان تلبس المیت بالحیاة و لذلک وضع قوله: «لِنُبَیِّنَ لَکُمْ» فی هذا الموضع و لم یؤخر إلی آخر الآیة.
و قوله: «وَ نُقِرُّ فِی الْأَرْحامِ ما نَشاءُ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی» و أی و نقر فیها ما نشاء من الأجنة و لا نسقطه إلی تمام مدة الحمل ثُمَّ نُخْرِجُکُمْ طِفْلًا، قال فی المجمع،: أی نخرجکم من بطون أمهاتکم و أنتم أطفال، و الطفل الصغیر من الناس، و إنما وحد و المراد به الجمع لأنه مصدر کقولهم: رجل عدل و رجال عدل، و قیل: أراد ثم نخرج کل واحد منکم طفلا. انتهی، و المراد ببلوغ الأشد حال اشتداد الأعضاء و القوی.
و قوله: «وَ مِنْکُمْ مَنْ یُتَوَفَّی وَ مِنْکُمْ مَنْ یُرَدُّ إِلی أَرْذَلِ الْعُمُرِ» المقابلة بین الجملتین تدل علی تقید الأولی بما یمیزها من الثانیة و التقدیر و منکم من یتوفی من قبل أن یرد إلی أرذل العمر، و المراد بأرذل العمر أحقره و أهونه و ینطبق علی حال الهرم فإنه أرذل الحیاة إذا قیس إلی ما قبله.
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و قوله: لِکَیْلا یَعْلَمَ مِنْ بَعْدِ عِلْمٍ شَیْئاً» أی شیئا یعتد به أرباب الحیاة و یبنون علیه حیاتهم، و اللام للغایة أی ینتهی أمره إلی ضعف القوی و المشاعر بحیث لا یبقی له من العلم الذی هو أنفس محصول للحیاة شی‌ء یعتد به لها.
قوله تعالی: «وَ تَرَی الْأَرْضَ هامِدَةً فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ وَ أَنْبَتَتْ مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ» قال الراغب: یقال: همدت النار طفئت، و منه أرض هامدة لا نبات فیها، و نبات هامد یابس، قال تعالی: «وَ تَرَی الْأَرْضَ هامِدَةً» انتهی و یقرب منه تفسیرها بالأرض الهالکة.
و قال أیضا: الهز التحریک الشدید یقال: هززت الرمح فاهتز و اهتز النبات إذا تحرک لنضارته، و قال أیضا: ربا إذا زاد و علا قال تعالی: «فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ» أی زادت زیادة المتربی. انتهی بتلخیص ما.
و قوله: «وَ أَنْبَتَتْ مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ» أی و أنبتت الأرض من کل صنف من النبات متصف بالبهجة و هی حسن اللون و ظهور السرور فیه، أو المراد بالزوج ما یقابل الفرد فإن کلامه یثبت للنبات ازدواجا کما یثبت له حیاة، و قد وافقته العلوم التجریبیة الیوم.
و المحصل أن للأرض فی إنباتها النبات و إنمائها له شأنا یماثل شأن الرحم فی إنباته الحیوی للتراب الصائر نطفة ثم علقة ثم مضغة إلی أن یصیر إنسانا حیا.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّهُ یُحْیِ الْمَوْتی وَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» ذلک إشارة إلی ما ذکر فی الآیة السابقة من خلق الإنسان و النبات و تدبیر أمرهما حدوثا و بقاء خلقا و تدبیرا واقعیین لا ریب فیهما.
و الذی یعطیه السیاق أن المراد بالحق نفس الحق- أعنی أنه لیس وصفا قائما مقام موصوف محذوف هو الخبر- فهو تعالی نفس الحق الذی یحقق کل شی‌ء حق و یجری فی الأشیاء النظام الحق فکونه تعالی حقا یتحقق به کل شی‌ء حق هو السبب لهذه الموجودات الحقة و النظامات الحقة الجاریة فیها، و هی جمیعا تکشف عن کونه تعالی هو الحق.
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و قوله: «وَ أَنَّهُ یُحْیِ الْمَوْتی معطوف علی ما قبله أی المذکور فی الآیة السابقة من صیرورة التراب المیت بالانتقال من حال إلی حال إنسانا حیا و کذا صیرورة الأرض المیتة بنزول الماء نباتا حیا و استمرار هذا الأمر بسبب أن الله یحیی الموتی و یستمر منه ذلک.
و قوله: «وَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» معطوف علی سابقه کسابقه و المراد أن ما ذکرناه بسبب أن الله علی کل شی‌ء قدیر و ذلک أن إیجاد الإنسان و النبات و تدبیر أمرهما فی الحدوث و البقاء مرتبط بما فی الکون من وجود أو نظام جار فی الوجود و کما أن إیجادهما و تدبیر أمرهما لا یتم إلا مع القدرة علیهما کذلک القدرة علیهما لا تتم إلا مع القدرة علی کل شی‌ء فخلقهما و تدبیر أمرهما بسبب عموم القدرة و إن شئت فقل:
ذلک یکشف عن عموم القدرة.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ» الجملتان معطوفتان علی «أن» فی قوله: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ».
و أما الوجه فی اختصاص هذه النتائج الخمس المذکورة فی الآیتین بالذکر مع أن بیان السابقة ینتج نتائج أخری مهمة فی أبواب التوحید کربوبیته تعالی و نفی شرکاء العبادة و کونه تعالی علیما و منعما و جوادا و غیر ذلک.
فالذی یعطیه السیاق- و المقام مقام إثبات البعث- و عرض هذه الآیات علی سائر الآیات المثبتة للبعث أن الآیة تؤم إثبات البعث من طریق إثبات کونه تعالی حقا علی الإطلاق فإن الحق المحض لا یصدر عنه إلا الفعل الحق دون الباطل، و لو لم یکن هناک نشاة أخری یعیش فیها الإنسان بما له من سعادة أو شقاء و اقتصر فی الخلقة علی الإیجاد ثم الإعدام ثم الإیجاد ثم الإعدام و هکذا کان لعبا باطلا فکونه تعالی حقا لا یفعل إلا الحق یستلزم نشاة البعث استلزاما بینا فإن هذه الحیاة الدنیا تنقطع بالموت فبعدها حیاة أخری باقیة لا محالة.
فالآیة أعنی قوله: «فَإِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ تُرابٍ» إلی قوله- ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ» فی مجری قوله: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ» الدخان: 39 و قوله: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا»- ص: 27 و غیرهما من الآیات المتعرضة لإثبات المعاد، و إنما الفرق أنها
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تثبته من طریق حقیة فعله تعالی و الآیة المبحوث عنها تثبته من طریق حقیته تعالی فی نفسه المستلزمة لحقیة فعله.
ثم لما کان من الممکن أن یتوهم استحالة إحیاء الموتی فلا ینفع البرهان حینئذ دفعه بقوله: «وَ أَنَّهُ یُحْیِ الْمَوْتی فإحیاؤه تعالی الموتی بجعل التراب المیت إنسانا حیا و جعل الأرض المیتة نباتا حیا واقع مستمر مشهود فلا ریب فی إمکانه و هذه الجملة أیضا فی مجری قوله تعالی: «قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ» یس: 79 و سائر الآیات المثبتة لإمکان البعث و الإحیاء ثانیا من طریق ثبوت مثله أولا.
ثم لما أمکن أن یتوهم أن جواز الإحیاء الثانی لا یستلزم الوقوع بتعلق القدرة به استبعادا له و استصعابا دفعه بقوله: «وَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فإن القدرة لما کانت غیر متناهیة کانت نسبتها إلی الإحیاء الأول و الثانی و ما کان سهلا فی نفسه أو صعبا علی حد سواء فلا یخالطها عجز و لا یطرأ علیها عی و تعب.
و هذه الجملة أیضا فی مجری قوله تعالی: «أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ» ق: 15 و قوله:
«إِنَّ الَّذِی أَحْیاها لَمُحْیِ الْمَوْتی إِنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» حم السجدة- 39 و سائر الآیات المثبتة للبعث بعموم القدرة و عدم تناهیها.
فهذه أعنی ما فی قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ» إلی آخر الآیة نتائج ثلاث مستخرجة من الآیة السابقة علیها مسوقة جمیعا لغرض واحد و هو ذکر ما یثبت به البعث و هو الذی تتضمنه الآیة الأخیرة «وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ».
و لم تتضمن الآیة إلا بعث الأموات و الظرف الذی یبعثون فیه فأما الظرف و هو الساعة فذکره فی قوله: «وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها» و لم ینسب إتیانها إلی نفسه بأن یقال مثلا: و أن الله یأتی بالساعة أو ما فی معناه و لعل الوجه فی ذلک اعتبار کونها لا تأتی إلا بغتة لا یتعلق به علم قط کما قال: «لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً».
و قال: «قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ» الأعراف: 187 و قال: «إِنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ أَکادُ أُخْفِیها» طه: 15 فکان عدم نسبتها إلی فاعل کعدم ذکر وقتها و کتمان مرساها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 348
مبالغة فی إخفائها و تأییدا لکونها مباغتة مفاجئة، و قد کثر ذکرها فی کلامه و لم یذکر فی شی‌ء منه لها فاعل بل کان التعبیر مثل آتیة «تأتیهم» «قائمة» «تقوم» و نحو ذلک.
و أما المظروف و هو إحیاء الموتی من الإنسان فهو المذکور فی قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ».
فإن قلت: الحجة المذکورة تنتج البعث لجمیع الأشیاء لا للإنسان فحسب لأن الفعل بلا غایة لغو باطل سواء کان هو الإنسان أو غیره لکن الآیة تکتفی بالإنسان فقط.
قلت: قصر الآیة النتیجة فی الإنسان فقط لا ینافی ثبوت نظیر الحکم فی غیره لکن الذی تمسه الحاجة فی المقام بعث الإنسان علی أنه یمکن أن یقال: إن نفی المعاد عن الأشیاء غیر الإنسان لا یستلزم کون فعلها باطلا منه تعالی لأنها مخلوقة لأجل الإنسان فهو الغایة لخلقها و البعث غایة لخلق الإنسان.
هذا ما یعطیه التدبر فی سیاق الآیات الثلاث و عرضها علی سائر الآیات المتعرضة لإثبات المعاد علی تفننها، و به یظهر وجه الاکتفاء من النتائج المترتبة علیها بهذه النتائج المعدودة بحسب المترائی من اللفظ خمسا و هی فی الحقیقة ثلاث موضوعة فی الآیة الثانیة مستخرجة من الأولی، و واحدة موضوعة فی الآیة الثالثة مستخرجة من الثلاث الموضوعة فی الثانیة.
و به یندفع أیضا شبهة التکرار المتوهم من قوله: وَ «أَنَّهُ یُحْیِ الْمَوْتی «وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ» «وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ» إلی غیر ذلک.
و للقوم فی تفسیر الآیات الثلاث و تقریر حجتها وجوه کثیرة مختلفة لا ترجع إلی جدوی و قد أضافوا فی جمیعها إلی حجة الآیة مقدمات أجنبیة تختل بها سلاسة النظم و استقامة الحجة، و قد طوینا ذکرها فمن أراد الوقوف علیها فلیراجع مطولات التفاسیر.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً وَ لا کِتابٍ مُنِیرٍ» صنف آخر من الناس المعرضین عن الحق، قال فی کشف الکشاف، علی ما نقل: إن الأظهر فی النظم و الأوفق للمقام أن هذه الآیة فی المقلدین بفتح اللام و الآیة السابقة «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ إلی قوله: مَرِیدٍ» فی المقلدین بکسر اللام انتهی محصلا.
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و هو کذلک بدلیل قوله هنا ذیلا: «لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» و قوله هناک: «وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ مَرِیدٍ» و الإضلال من شأن المقلد بفتح اللام و الاتباع من شأن المقلد بکسر اللام.
و التردید فی الآیة بین العلم و الهدی و الکتاب مع کون کل من العلم و الهدی یعم الآخرین دلیل علی أن المراد بالعلم علم خاص و بالهدی هدی خاص فقیل: إن المراد بالعلم العلم الضروری و بالهدی الاستدلال و النظر الصحیح الهادی إلی المعرفة و بالکتاب المنیر الوحی السماوی المظهر للحق.
و فیه أن تقیید العلم بالضروری و هو البدیهی لا دلیل علیه. علی أن الجدال سواء کان المراد به مطلق الإصرار فی البحث أو الجدل المصطلح و هو القیاس المؤلف من المشهورات و المسلمات من طرق الاستدلال و لا استدلال علی ضروری البتة.
و یمکن أن یکون المراد بالعلم ما تفیده الحجة العقلیة، و بالهدی ما تفیضه الهدایة الإلهیة لمن أخلص لله فی عبادته و عبودیته فاستنار قلبه بنور معرفته أو بالعکس بوجه و بالکتاب المنیر الوحی الإلهی من طریق النبوة، و تلک طرق ثلاث إلی مطلق العلم:
العقل و البصر و السمع و قد أشار تعالی إلیها فی قوله: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا:» إسراء: 36 و الله أعلم.
قوله تعالی: «ثانِیَ عِطْفِهِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» إلی آخر الآیة، الثنی الکسر و العطف بکسر العین الجانب، و ثنی العطف کنایة عن الإعراض کأن المعرض یکسر أحد جانبیه علی الآخر.
و قوله: «لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ» متعلق بقوله: «یُجادِلُ» و اللام للتعلیل أی یجادل فی الله بجهل منه مظهر للإعراض و الاستکبار لیتوصل بذلک إلی إضلال الناس و هؤلاء هم الرؤساء المتبوعون من المشرکین.
و قوله: «لَهُ فِی الدُّنْیا خِزْیٌ وَ نُذِیقُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَذابَ الْحَرِیقِ» تهدید بالخزی- و هو الهوان و الذلة و الفضیحة- فی الدنیا، و إلی ذلک آل أمر صنادید قریش و أکابر مشرکی مکة، و إیعاد بالعذاب فی الآخرة.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ یَداکَ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» إشارة إلی ما
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تقدم فی الآیة السابقة من الإیعاد بالخزی و العذاب، و الباء فی «بِما قَدَّمَتْ» للمقابلة کقولنا: بعت هذا بهذا أو للسببیة أی إن الذی تشاهده من الخزی و العذاب جزاء ما قدمت یداک أو بسبب ما قدمت یداک من المجادلة فی الله بغیر علم و لا هدی و لا کتاب معرضا مستکبرا لإضلال الناس و فی الکلام التفات من الغیبة إلی الخطاب لتسجیل اللوم و العتاب.
و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» معطوف علی «بِما قَدَّمَتْ» أی ذلک لأن الله لا یظلم عباده بل یعامل کلا منهم بما یستحقه بعمله و یعطیه ما یسأله بلسان حاله.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ» إلی آخر الآیة الحرف و الطرف و الجانب بمعنی، و الاطمئنان الاستقرار و السکون، و الفتنة- کما قیل- المحنة و الانقلاب الرجوع.
و هذا صنف آخر من الناس غیر المؤمنین الصالحین و هو الذی یعبد الله سبحانه بانیا عبادته علی جانب واحد دون کل جانب و علی تقدیر الله علی کل تقدیر و هو جانب الخیر و لازمه استخدام الدین للدنیا فإن أصابه خیر استقر بسبب ذلک الخیر علی عبادة الله و اطمأن إلیها، و إن أصابته فتنة و محنة انقلب و رجع علی وجهه من غیر أن یلتفت یمینا و شمالا و ارتد عن دینه تشؤما من الدین أو رجاء أن ینجو بذلک من المحنة و المهلکة و کان ذلک دأبهم فی عبادتهم الأصنام فکانوا یعبدونها لینالوا بذلک الخیر أو ینجو من الشر بشفاعتهم فی الدنیا و أما الآخرة فما کانوا یقولون بها فهذا المذبذب المنقلب علی وجهه خسر الدنیا بوقوعه فی المحنة و المهلکة، و خسر الآخرة بانقلابه عن الدین علی وجهه و ارتداده و کفره ذلک هو الخسران المبین.
هذا ما یعطیه التدبر فی معنی الآیة، و علیه فقوله: «یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ» من قبیل الاستعارة بالکنایة، و قوله: «فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ» إلخ. تفسیر لقوله: «یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ» و تفصیل له، و قوله: «خَسِرَ الدُّنْیا» أی بإصابة الفتنة، و قوله: «وَ الْآخِرَةَ» أی بانقلابه علی وجهه.
قوله تعالی: «یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُ وَ ما لا یَنْفَعُهُ ذلِکَ هُوَ الضَّلالُ الْبَعِیدُ» المدعو هو الصنم فإنه لفقده الشعور و الإرادة لا یتوجه منه إلی عابده نفع أو
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ضرر و الذی یصیب عابده من ضرر و خسران فإنما یصیبه من ناحیة العبادة التی هی فعل له منسوب إلیه.
قوله تعالی: «یَدْعُوا لَمَنْ ضَرُّهُ أَقْرَبُ مِنْ نَفْعِهِ لَبِئْسَ الْمَوْلی وَ لَبِئْسَ الْعَشِیرُ» المولی الولی الناصر، و العشیر الصاحب المعاشر.
ذکروا فی ترکیب جمل الآیة أن «یَدْعُوا» بمعنی یقول، و قوله: «لَمَنْ ضَرُّهُ أَقْرَبُ مِنْ نَفْعِهِ» إلخ. مقول القول، و «لَمَنْ» مبتدأ دخلت علیه لام الابتداء و هو موصول صلته «ضَرُّهُ أَقْرَبُ مِنْ نَفْعِهِ». و قوله: «لَبِئْسَ الْمَوْلی وَ لَبِئْسَ الْعَشِیرُ» جواب قسم محذوف و هو قائم مقام الخبر دال علیه.
و المعنی: یقول هذا الذی یعبد الأصنام یوم القیامة واصفا لصنمه الذی اتخذه مولی و عشیرا، الصنم الذی ضره أقرب من نفعه مولی سوء و عشیر سوء أقسم لبئس المولی و لبئس العشیر.
و إنما یعد ضره أقرب من نفعه لما یشاهد یوم القیامة ما تستتبعه عبادته له من العذاب الخالد و الهلاک المؤبد.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» إلخ. لما ذکر الأصناف الثلاثة من الکفار و هم الأئمة المتبوعون المجادلون فی الله بغیر علم و المقلدة التابعون لکل شیطان مرید المجادلون کأئمتهم و المذبذبون العابدون لله علی حرف، و وصفهم بالضلال و الخسران قابلهم بهذا الصنف من الناس و هم الذین آمنوا و عملوا الصالحات و وصفهم بکریم المثوی و حسن المنقلب و أن الله یرید بهم ذلک.
و ذکر هؤلاء الأصناف کالتوطئة لما سیذکر من القضاء بینهم و بیان حالهم تفصیلا.
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَظُنُّ أَنْ لَنْ یَنْصُرَهُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ فَلْیَمْدُدْ بِسَبَبٍ إِلَی السَّماءِ ثُمَّ لْیَقْطَعْ فَلْیَنْظُرْ هَلْ یُذْهِبَنَّ کَیْدُهُ ما یَغِیظُ» قال فی المجمع،: السبب کل ما یتوصل به إلی الشی‌ء و منه قیل للحبل سبب و للطریق سبب و للباب سبب انتهی و المراد بالسبب فی الآیة الحبل، و القطع معروف و من معانیه الاختناق یقال: قطع أی اختنق و کأنه مأخوذ من قطع النفس.
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قالوا: إن الضمیر فی «لَنْ یَنْصُرَهُ اللَّهُ» للنبی ص و ذلک أن مشرکی مکة کانوا یظنون أن الذی جاء به النبی ص من الدین أحدوثة کاذبة لا تبتنی علی أصل عریق فلا یرتفع ذکره، و لا ینتشر دینه، و لیس له عند الله منزلة حتی إذا هاجر (ص) إلی المدینة فنصره الله سبحانه فبسط دینه و رفع ذکره غاظهم ذلک غیظا شدیدا فقرعهم الله سبحانه بهذه الآیة و أشار بها إلی أن الله ناصره و لن یذهب غیظهم و لو خنقوا أنفسهم فلن یؤثر کیدهم أثرا.
و المعنی: من کان یظن من المشرکین أن لن ینصر الله تعالی نبیه ص فی الدنیا برفع الذکر و بسط الدین و فی الآخرة بالمغفرة و الرحمة له و للمؤمنین به ثم غاظه ما یشاهده الیوم من نصر الله له فلیمدد بحبل إلی السماء- کأن یربط طرف الحبل علی جذع عال و نحوه- ثم لیختنق به فلینظر هل یذهبن کیده و حیلته هذا ما یغیظ أی غیظة.
و هذا معنی حسن یؤیده سیاق الآیات السابقة و ما استفدناه سابقا من نزول السورة بعد الهجرة بقلیل و مشرکو مکة بعد علی قدرتهم و شوکتهم.
و ذکر بعضهم: أن ضمیر «لَنْ یَنْصُرَهُ» عائد إلی «مَنْ» و معنی القطع قطع المسافة و المراد بمد سبب إلی السماء الصعود علیها لإبطال حکم الله، و المعنی من کان یظن أن لن ینصره الله فی الدنیا و الآخرة فلیصعد السماء بسبب یمده ثم لیقطع المسافة و لینظر هل یذهب کیده ما یغیظه من حکم.
و لعل هؤلاء یعنون أن المراد بالآیة أن من الواجب علی الإنسان أن یرجو ربه فی دنیاه و آخرته و إن لم یرجه و ظن أن لن ینصره الله فیهما و غاظه ذلک فلیکد ما یکید فإنه لا ینفعه.
و ذکر آخرون أن الضمیر للموصول کما فی القول السابق، و المراد بالنصر الرزق کما یقال: أرض منصورة أی ممطورة و المعنی کما فی القول الأول.
و هذا أقرب إلی الاعتبار من سابقه و أحسن لکن یرد علی الوجهین جمیعا لزوم انقطاع الآیة عما قبلها من الآیات. علی أن الأنسب علی هذین الوجهین فی التعبیر أن یقال: من ظن أن لن ینصره الله «إلخ». لا أن یقال «من کان یظن» الظاهر فی استمرار
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الظن منه فی الماضی فإنه یؤید القول الأول.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ آیاتٍ بَیِّناتٍ وَ أَنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یُرِیدُ» قد تقدم مرارا أن هذا من تشبیه الکلی بفرده بدعوی البینونة للدلالة علی أن ما فی الفرد من الحکم جار فی باقی أفراده کمن یشیر إلی زید و عمرو و هما یتکلمان و یمشیان علی قدمیهما و یقول کذلک یکون الإنسان أی حکم التکلم و المشی علی القدمین جار فی جمیع الأفراد فمعنی قوله: «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْناهُ آیاتٍ بَیِّناتٍ» أنزلنا القرآن و هو آیات واضحة الدلالات کما فی الآیات السابقة من هذه السورة.
و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یُرِیدُ» خبر لمبتدإ محذوف أی و الأمر أن الله یهدی من یرید و أما من لم یرد أن یهدیه فلا هادی له فمجرد کون الآیات بینات لا یکفی فی هدایة من سمعها أو تأمل فیها ما لم یرد الله هدایته.
و قیل: الجملة معطوفة علی ضمیر «أَنْزَلْناهُ» و التقدیر و کذلک أنزلنا أن الله یهدی من یرید، و الوجه الأول أوضح اتصالا بأول الآیة و هو ظاهر.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ یَتَّبِعُ کُلَّ شَیْطانٍ مَرِیدٍ» قال: المرید الخبیث.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن أبی زید": فی قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ»- قال نزلت فی النضر بن الحارث.
أقول: و رواه أیضا عن ابن جریر و ابن المنذر عن ابن جریح و الظاهر أنه من التطبیق کما هو دأبهم فی غالب الروایات المتعرضة لأسباب النزول، و علی ذلک فالقول بنزول الآیة الآتیة: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً» الآیة فیه کما نقل عن مجاهد أولی من القول بنزول هذه الآیة فیه لأن الرجل من معاریف القوم و هذه الآیة کما تقدم فی الاتباع و الآیة الأخری فی المتبوعین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 354
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «مُخَلَّقَةٍ وَ غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ»- قال: المخلقة إذا صارت تاما- و «غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ» قال: السقط.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی شعب الإیمان، عن عبد الله بن مسعود قال": حدثنا رسول الله ص و هو الصادق المصدق أن أحدکم یجمع خلقه فی بطن أمه أربعین یوما نطفة- ثم یکون علقة مثل ذلک ثم یکون مضغة مثل ذلک- ثم یرسل إلیه الملک فینفخ فیه الروح و یؤمر بأربع کلمات- یکتب رزقه و أجله و عمله و شقی أو سعید.
فو الذی لا إله غیره إن أحدکم لیعمل بعمل أهل الجنة- حتی ما یکون بینه و بینها إلا ذراع فیسبق علیه الکتاب- فیعمل بعمل أهل النار فیدخلها- و إن أحدکم لیعمل بعمل أهل النار حتی ما یکون بینه و بینها إلا ذراع- فیسبق علیه الکتاب فیعمل بعمل أهل الجنة- فیدخلها:.
أقول: و الروایة مرویة بطرق أخری عنه و عن ابن عباس و أنس و حذیفة بن أسید.
و فی متونها بعض الاختلاف، و فی بعضها- و هو ما
رواه ابن جریر عن ابن مسعود":- یقال للملک: انطلق إلی أم الکتاب فاستنسخ منه صفة هذه النطفة- فینطلق فینسخها فلا یزال معه- حتی یأتی علی آخر صفتها
، الحدیث.
و قد ورد من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) ما یقرب من ذلک کما
فی قرب الإسناد للحمیری عن أحمد بن محمد عن أحمد بن أبی نصر عن الرضا (ع) و فیه: فإذا تمت الأربعة الأشهر بعث الله تبارک و تعالی إلیها ملکین خلاقین- یصورانه و یکتبان رزقه و أجله و شقیا أو سعیدا.
الحدیث.
و قد قدمنا فی تفسیر أول سورة آل عمران 
حدیث الکافی عن الباقر (ع) فی تصویر الجنین و کتابة ما قدر له و فیه: أن الملکین یکتبان جمیع ما قدر له عن لوح- یقرع جبهة أمه فیکتبان جمیع ما فی اللوح- و یشترطان البداء فیما یکتبان 
، الحدیث و فی معناه غیره.
و مقتضی هذا الحدیث و ما فی معناه جواز التغیر فیما کتب للولد من کتابة کما أن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 355
مقتضی ما تقدم خلافه لکن لا تنافی بین المدلولین فإن لکل شی‌ء و منها الإنسان نصیبا فی اللوح المحفوظ الذی لا سبیل للتغیر و التبدل إلی ما کتب فیه و نصیبا من لوح المحو و الإثبات الذی یقبل التغیر و التبدل فالقضاء قضاءان محتوم و غیر محتوم، قال تعالی:
«یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ» الرعد: 39.
و قد تقدم الکلام فی معنی القضاء و اتضح به أن لوح القضاء کائنا ما کان ینطبق علی نظام العلیة و المعلولیة و ینحل إلی سلسلتین: سلسلة العلل التامة و معلولاتها و لا تقبل تغییرا و سلسلة العلل الناقصة مع معالیلها و هی القابلة و کأن الصنف الأول من الروایات یشیر إلی ما یقضی للجنین من قضاء محتوم و الثانی إلی غیره و قد بینا أیضا فیما تقدم أن حتمیة القضاء لفعل العبد لا تنافی اختیاریة الفعل فتذکر.
و فی الکافی بإسناده عن سلام بن المستنیر قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «مُخَلَّقَةٍ وَ غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ»- قال: المخلقة هم الذر الذین خلقهم الله فی صلب آدم (ص)، أخذ علیهم المیثاق ثم أجراهم فی أصلاب الرجال و أرحام النساء- و هم الذین یخرجون إلی الدنیا حتی یسألوا عن المیثاق. و أما قوله: «وَ غَیْرِ مُخَلَّقَةٍ»- فهم کل نسمة لم یخلقهم الله عز و جل فی صلب آدم حین خلق الذر- و أخذ علیهم المیثاق، و هم النطف من العزل و السقط- قبل أن ینفخ فیه الروح و الحیاة و البقاء.
أقول: و قد تقدم توضیح معنی الحدیث فی البحث الروائی المتعلق بآیة الذر فی سورة الأعراف.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن علی بن المغیرة عن أبی عبد الله عن أبیه (ع) قال: إذا بلغ العبد مائة سنة فذلک أرذل العمر.
أقول: و قد تقدم بعض الروایات فی هذا المعنی فی تفسیر سورة النحل فی ذیل الآیة 70.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه بسند صحیح عن ابن عباس قال": کان ناس من الأعراب یأتون النبی ص فیسلمون- فإذا رجعوا إلی بلادهم- فإن وجدوا عام غیث و عام خصب و عام ولاد حسن- قالوا: إن دیننا هذا صالح فتمسکوا به، و إن وجدوا عام جدب و عام ولاد سوء و عام قحط قالوا: ما فی دیننا هذا خیر فأنزل الله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ».
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أقول: و هذا المعنی مروی عنه أیضا بغیر هذا الطریق.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن قول الله عز و جل: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ»- قال: نعم قوم وحدوا الله و خلعوا عبادة من یعبد من دون الله- فخرجوا من الشرک و لم یعرفوا أن محمدا ص رسول الله- فهم یعبدون الله علی شک فی محمد و ما جاء به- فأتوا رسول الله ص و قالوا: ننظر فإن کثرت أموالنا و عوفینا فی أنفسنا و أولادنا علمنا- أنه صادق و أنه رسول الله: و إن کان غیر ذلک نظرنا.
قال الله عز و جل: «فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ اطْمَأَنَّ بِهِ»- یعنی عافیة فی الدنیا- «وَ إِنْ أَصابَتْهُ فِتْنَةٌ» یعنی بلاء فی نفسه- «انْقَلَبَ عَلی وَجْهِهِ» انقلب علی شکه إلی الشرک- «خَسِرَ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةَ ذلِکَ هُوَ الْخُسْرانُ الْمُبِینُ- یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَضُرُّهُ وَ ما لا یَنْفَعُهُ»- قال: ینقلب مشرکا یدعو غیر الله و یعبد غیره.
الحدیث.
أقول: و رواه الصدوق فی التوحید، باختلاف یسیر.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «مَنْ کانَ یَظُنُّ أَنْ لَنْ یَنْصُرَهُ اللَّهُ» قال: من کان یظن أن لن ینصر الله محمدا فی الدنیا و الآخرة- «فَلْیَمْدُدْ بِسَبَبٍ» قال: فلیربط حبلا- «إِلَی السَّماءِ» قال: إلی سماء بیته السقف- «ثُمَّ لْیَقْطَعْ» قال ثم یختنق به حتی یموت.
أقول: هو و إن کان تفسیرا منه لکنه فی معنی سبب النزول و لذلک أوردناه.



[سورة الحج (22): الآیات 17 الی 24]





اشارة

إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ الصَّابِئِینَ وَ النَّصاری وَ الْمَجُوسَ وَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (17) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یَسْجُدُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ وَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ وَ النُّجُومُ وَ الْجِبالُ وَ الشَّجَرُ وَ الدَّوَابُّ وَ کَثِیرٌ مِنَ النَّاسِ وَ کَثِیرٌ حَقَّ عَلَیْهِ الْعَذابُ وَ مَنْ یُهِنِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ مُکْرِمٍ إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یَشاءُ (18) هذانِ خَصْمانِ اخْتَصَمُوا فِی رَبِّهِمْ فَالَّذِینَ کَفَرُوا قُطِّعَتْ لَهُمْ ثِیابٌ مِنْ نارٍ یُصَبُّ مِنْ فَوْقِ رُؤُسِهِمُ الْحَمِیمُ (19) یُصْهَرُ بِهِ ما فِی بُطُونِهِمْ وَ الْجُلُودُ (20) وَ لَهُمْ مَقامِعُ مِنْ حَدِیدٍ (21)
کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها مِنْ غَمٍّ أُعِیدُوا فِیها وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ (22) إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ یُحَلَّوْنَ فِیها مِنْ أَساوِرَ مِنْ ذَهَبٍ وَ لُؤْلُؤاً وَ لِباسُهُمْ فِیها حَرِیرٌ (23) وَ هُدُوا إِلَی الطَّیِّبِ مِنَ الْقَوْلِ وَ هُدُوا إِلی صِراطِ الْحَمِیدِ (24)
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(بیان)

بعد ما ذکر فی الآیات السابقة اختلاف الناس و اختصامهم فی الله سبحانه بین تابع ضال یجادل فی الله بغیر علم، و متبوع مضل یجادل فی الله بغیر علم و مذبذب یعبد الله علی حرف، و الذین آمنوا بالله و عملوا الصالحات، ذکر فی هذه الآیات أن الله شهید علیهم و سیفصل بینهم یوم القیامة و هم خاضعون مقهورون له ساجدون قبال عظمته و کبریائه حقیقة و إن کان بعضهم یأبی عن السجود له ظاهرا و هم الذین حق علیهم العذاب. ثم ذکر أجر المؤمنین و جزاء غیرهم بعد فصل القضاء یوم القیامة.
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قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ الصَّابِئِینَ وَ النَّصاری وَ الْمَجُوسَ وَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلخ. المراد بالذین آمنوا بقرینة المقابلة هم الذین آمنوا بمحمد ص و کتابهم القرآن.
و الذین هادوا هم المؤمنین بموسی من قبله من الرسل الواقفون فیه و کتابهم التوراة و قد أحرقها بخت نصر ملک بابل حینما استولی علیهم فی أواسط القرن السابع قبل المسیح فافتقدوها برهة ثم جدد کتابتها لهم عزراء الکاهن فی أوائل القرن السادس قبل المسیح حینما فتح کورش ملک إیران بابل و تخلص بنو إسرائیل من الإسارة و رجعوا إلی الأرض المقدسة.
و الصابئون لیس المراد بهم عبدة الکواکب من الوثنیة بدلیل ما فی الآیة من المقابلة بینهم و بین الذین أشرکوا بل هم- علی ما قیل- قوم متوسطون بین الیهودیة و المجوسیة و لهم کتاب ینسبونه إلی یحیی بن زکریا النبی و یسمی الواحد منهم الیوم عند العامة «صبی» و قد تقدم لهم ذکر فی ذیل قوله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ الَّذِینَ هادُوا وَ النَّصاری وَ الصَّابِئِینَ» البقرة: 62.
و النصاری هم المؤمنون بالمسیح عیسی بن مریم (ع) و من قبله من الأنبیاء و کتبهم المقدسة الأناجیل الأربعة للوقا و مرقس و متی و یوحنا و کتب العهد القدیم علی ما اعتبرته و قدسته الکنیسة لکن القرآن یذکر أن کتابهم الإنجیل النازل علی عیسی (ع).
و المجوس المعروف أنهم المؤمنون بزرتشت و کتابهم المقدس «أوستا» غیر أن تاریخ حیاته و زمان ظهوره مبهم جدا کالمنقطع خبره و قد افتقدوا الکتاب باستیلاء إسکندر علی إیران ثم جددت کتابته فی زمن ملوک ساسان فأشکل بذلک الحصول علی حاق مذهبهم؛ و المسلم أنهم یثبتون لتدبیر العالم مبدأین مبدأ الخیر و مبدأ الشر یزدان و أهریمن أو النور و الظلمة- و یقدسون الملائکة و یتقربون إلیهم من غیر أن یتخذوا لهم أصناما کالوثنیة، و یقدسون البسائط العنصریة و خاصة النار و کانت لهم بیوت نیران بإیران و الصین و الهند و غیرها و ینهون الجمیع إلی «أهورا مزدا» موجد الکل.
و الذین أشرکوا هم الوثنیة عبدة الأصنام و أصول مذاهبهم ثلاثة: الوثنیة الصابئة، و البرهمانیة، و البوذیة، و قد کان هناک أقوام آخرون یعبدون من الأصنام ما
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شاءوا کما شاءوا من غیر أن یبنوه علی أصل منظم کعرب الحجاز و طوائف فی أطراف المعمورة و قد تقدم تفصیل القول فیهم فی الجزء العاشر من الکتاب.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» المراد به فصل القضاء فیما اختلف فیه أصحاب هذه المذاهب و اختصموا فینفصل المحق منهم و یتمیز من المبطل انفصالا و تمیزا لا یستره ساتر و لا یحجبه حاجب.
و تکرار إن فی الآیة للتأکید دعا إلی ذلک طول الفصل بین «إِنَّ» فی صدر الآیة و بین خبرها و نظیره ما فی قوله: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» النحل: 110، و قوله «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ عَمِلُوا السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ» النحل: 119.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» تعلیل للفصل إنه فصل بالحق.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یَسْجُدُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ وَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ وَ النُّجُومُ وَ الْجِبالُ وَ الشَّجَرُ وَ الدَّوَابُّ» إلی آخر الآیة، الظاهر أن الخطاب لکل من یری و یصلح لأن یخاطب، و المراد بالرؤیة العلم، و یمکن أن یختص بالنبی ص و یکون المراد بالرؤیة الرؤیة القلبیة کما قال فیه: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری النجم: 12.
و تعمیم السجدة لمثل الشمس و القمر و النجوم و الجبال من غیر أولی العقل دلیل علی أن المراد بها السجدة التکوینیة و هی التذلل و الصغار قبال عزته و کبریائه تعالی و تحت قهره و سلطنته، و لازمه أن یکون «مَنْ فِی الْأَرْضِ» شاملا لنوع الإنسان من مؤمن و کافر إذ لا استثناء فی السجدة التکوینیة و التذلل الوجودی.
و عدم ذکر نفس السماوات و الأرض فی جملة الساجدین مع شمول الحکم لهما فی الواقع یعطی أن معنی الکلام أن المخلوقات العلویة و السفلیة من ذی عقل و غیر ذی عقل ساجدة لله متذللة فی وجودها تجاه عزته و کبریائه، و لا تزال تسجد له تعالی سجودا تکوینیا اضطراریا.
و قوله: «وَ کَثِیرٌ مِنَ النَّاسِ» عطف علی «مَنْ فِی السَّماواتِ» إلخ. أی و یسجد
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له کثیر من الناس، و إسناد السجود إلی کثیر من الناس بعد شموله فی الجملة السابقة لجمیعهم دلیل علی أن المراد بهذا السجود نوع آخر من السجود غیر السابق و إن کانا مشترکین فی أصل معنی التذلل، و هذا النوع هو السجود التشریعی الاختیاری بالخرور علی الأرض تمثیلا للسجود و التذلل التکوینی الاضطراری و إظهارا لمعنی العبودیة.
و قوله: «وَ کَثِیرٌ حَقَّ عَلَیْهِ الْعَذابُ» المقابلة بینه و بین سابقه یعطی أن معناه و کثیر منهم یأبی عن السجود، و قد وضع موضعه ما هو أثره اللازم المترتب علیه و هو ثبوت العذاب علی من استکبر علی الله و أبی أن یخضع له تعالی، و إنما وضع ثبوت العذاب موضع الإباء عن السجدة للدلالة علی أنه هو عملهم یرد إلیهم، و لیکون تمهیدا لقوله تلوا: «وَ مَنْ یُهِنِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ مُکْرِمٍ» الدال علی أن ثبوت العذاب لهم إثر إبائهم عن السجود هوان و خزی یتصل بهم لیس بعده کرامة و خیر.
فإباؤهم عن السجود یستتبع بمشیة الله تعالی ثبوت العذاب لهم و هو إهانة لیس بعده إکرام أبدا إذ الخیر کله بید الله کما قال، «بِیَدِکَ الْخَیْرُ» آل عمران: 26 فإذا منعه أحدا لم یکن هناک من یعطیه غیره.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یَشاءُ» کنایة عن عموم القدرة و تعلیل لما تقدمه من حدیث إثباته العذاب للمستکبرین عن السجود له و إهانتهم إهانة لا إکرام بعده.
فالمعنی- و الله أعلم- أن الله یمیز یوم القیامة بین المختلفین فإنک تعلم أن الموجودات العلویة و السفلیة یخضعون و یتذللون له تکوینا لکن الناس بین من یظهر فی مقام العبودیة الخضوع و التذلل له و بین من یستکبر عن ذلک و هؤلاء هم الذین حق علیهم العذاب و أهانهم الله إهانة لا إکرام بعده و هو قادر علی ما یشاء فعال لما یرید، و من هنا یظهر أن للآیة اتصالا بما قبلها.
قوله تعالی: «هذانِ خَصْمانِ اخْتَصَمُوا فِی رَبِّهِمْ فَالَّذِینَ کَفَرُوا قُطِّعَتْ لَهُمْ ثِیابٌ مِنْ نارٍ یُصَبُّ مِنْ فَوْقِ رُؤُسِهِمُ الْحَمِیمُ» الإشارة بقوله: «هذانِ» إلی القبیلین اللذین دل علیهما قوله سابقا: «إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» و قوله بعده: «وَ کَثِیرٌ مِنَ النَّاسِ وَ کَثِیرٌ حَقَّ عَلَیْهِ الْعَذابُ».
و یعلم من حصر المختلفین علی کثرة أدیانهم و مذاهبهم فی خصمین اثنین أنهم جمیعا منقسمون إلی محق و مبطل إذ لو لا الحق و الباطل لم ینحصر الملل و النحل علی تشتتها فی 
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اثنین البتة، و المحق و المبطل هما المؤمن بالحق و الکافر به فهذه الطوائف علی تشتت أقوالهم ینحصرون فی خصمین اثنین و علی انحصارهم فی خصمین اثنین لهم أقوال مختلفة فوق اثنین فما أحسن تعبیره بقوله: «خَصْمانِ اخْتَصَمُوا» حیث لم یقل: خصوم اختصموا و لم یقل: خصمان اختصما.
و قد جعل اختصامهم فی ربهم أی أنهم اختلفوا فی وصف ربوبیته تعالی فإلی وصف الربوبیة یرجع اختلافات المذاهب بالغة ما بلغت فهم بین من یصف ربه بما یستحقه من الأسماء و الصفات و ما یلیق به من الأفعال فیؤمن بما وصف و هو الحق و یعمل علی ما یقتضیه وصفه و هو العمل الصالح فهو المؤمن العامل بالصالحات، و من لا یصفه بما یستحقه من الأسماء و الصفات کمن یثبت له شریکا أو ولدا فینفی وحدانیته أو یسند الصنع و الإیجاد إلی الطبیعة أو الدهر أو ینکر النبوة أو رسالة بعض الرسل أو ضروریا من ضروریات الدین الحق فیکفر بالحق و یستره و هو الکافر فالمؤمن بربه و الکافر بالمعنی الذی ذکرهما الخصمان.
ثم شرع فی جزاء الخصمین و بین عاقبة أمر کل منهما بعد فصل القضاء و قدم الذین کفروا فقال: «فَالَّذِینَ کَفَرُوا قُطِّعَتْ لَهُمْ ثِیابٌ مِنْ نارٍ یُصَبُّ مِنْ فَوْقِ رُؤُسِهِمُ الْحَمِیمُ» أی الماء الحار المغلی.
قوله تعالی: «یُصْهَرُ بِهِ ما فِی بُطُونِهِمْ وَ الْجُلُودُ» الصهر الإذابة أی یذوب و ینضج بذاک الحمیم ما فی بطونهم من الأمعاء و الجلود.
قوله تعالی: «وَ لَهُمْ مَقامِعُ مِنْ حَدِیدٍ» المقامع جمع مقمعة و هی المدقة و العمود.
قوله تعالی: «کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها مِنْ غَمٍّ أُعِیدُوا فِیها وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ» ضمیر «مِنْها» للنار و «مِنْ غَمٍّ» بیان له أو من بمعنی السببیة و الحریق بمعنی المحرق کالألیم بمعنی المؤلم.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا» إلی آخر الآیة، الأساور علی ما قیل- جمع أسورة و هی جمع سوار و هو علی ما ذکره الراغب معرب «دستواره» و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ هُدُوا إِلَی الطَّیِّبِ مِنَ الْقَوْلِ وَ هُدُوا إِلی صِراطِ الْحَمِیدِ» الطیب من القول ما لا خباثة فیه و خبیث القول باطله علی أقسامه، و قد جمع القول الطیب کله 
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قوله تعالی إخبارا عنهم: «دَعْواهُمْ فِیها سُبْحانَکَ اللَّهُمَّ وَ تَحِیَّتُهُمْ فِیها سَلامٌ وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ» یونس: 10 فهدایتهم إلی الطیب من القول تیسیره لهم، و هدایتهم إلی صراط الحمید و الحمید من أسمائه تعالی أن لا یصدر عنهم إلا محمود الفعل کما لا یصدر عنهم إلا طیب القول.
و بین هذه الآیة و قوله: «کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها مِنْ غَمٍّ أُعِیدُوا فِیها وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ» مقابلة ظاهرة.



(بحث روائی)

فی التوحید، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع) فی حدیث: قال (ع): سلونی قبل أن تفقدونی فقام إلیه الأشعث بن قیس- فقال یا أمیر المؤمنین کیف تؤخذ من المجوس الجزیة- و لم ینزل إلیهم کتاب و لم یبعث إلیهم نبی؟ قال: بلی یا أشعث قد أنزل الله إلیهم کتابا و بعث إلیهم رسولا- حتی کان لهم ملک سکر ذات لیلة- فدعا بابنته إلی فراشه فارتکبها.
فلما أصبح تسامع به قومه فاجتمعوا إلی بابه- فقالوا: أیها الملک دنست علینا دیننا و أهلکته- فاخرج نطهرک و نقیم علیک الحد فقال لهم: اجتمعوا و اسمعوا قولی فإن یکن لی مخرج مما ارتکبت- و إلا فشأنکم فاجتمعوا فقال لهم: هل علمتم أن الله لم یخلق خلقا أکرم علیه من أبینا آدم و أمنا حواء؟ قالوا: صدقت أیها الملک قال: أ و لیس قد زوج بنیه بناته و بناته من بنیه؟ قالوا: صدقت هذا هو الدین- فتعاقدوا علی ذلک فمحا الله ما فی صدورهم من العلم- و رفع عنهم الکتاب فهم الکفرة یدخلون النار بلا حساب- و المنافقون أشد حالا منهم. قال الأشعث. و الله ما سمعت بمثل هذا الجواب، و الله لا عدت إلی مثلها أبدا.
أقول: قوله: «و المنافقون أشد حالا منهم» فیه تعریض للأشعث و فی کون المجوس من أهل الکتاب روایات أخر فیها أنهم کان لهم نبی فقتلوه و کتاب فأحرقوه.
و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یَشاءُ»: أخرج ابن أبی حاتم و اللالکائی فی السنة، و الخلعی فی فوائده، عن علی: أنه قیل له: إن هاهنا رجلا یتکلم 
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فی المشیئة فقال له علی: یا عبد الله خلقک الله لما یشاء أو لما شئت؟ قال بل لما یشاء قال: فیمرضک إذا شاء أو إذا شئت؟ قال: بل إذا شاء. قال: فیشفیک إذا شاء أو إذا شئت؟ قال بل إذا شاء. قال فیدخلک الجنة حیث شاء أو حیث شئت؟ قال:
بل حیث شاء. قال: و الله لو قلت غیر ذلک- لضربت الذی فیه عیناک بالسیف.
أقول:
و رواه فی التوحید، بإسناده عن عبد الله بن المیمون القداح عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع) و فیه: «فیدخلک حیث یشاء أو حیث شئت»
و لم یذکر الجنة. و قد تقدمت روایة فی هذا المعنی شرحناها فی ذیل قوله: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ» البقرة: 26 فی الجزء الأول من الکتاب.
و فی التوحید، بإسناده إلی سلیمان بن جعفر الجعفری قال: قال الرضا (ع): المشیة من صفات الأفعال- فمن زعم أن الله لم یزل مریدا شائیا فلیس بموحد.
أقول: فی قوله (ع) ثانیا: «لم یزل مریدا شائیا تلویح إلی اتحاد الإرادة و المشیة و هو کذلک فإن المشیة معنی یوصف به الإنسان إذا اعتبر کونه فاعلا شاعرا بفعله المضاف إلیه، و إذا تمت فاعلیته بحیث لا ینفک عنه الفعل سمی هذا المعنی بعینه إرادة، و علی أی حال هو وصف خارج عن الذات طار علیه، و لذلک لا یتصف تعالی بها کاتصافه بصفاته الذاتیة کالعلم و القدرة لتنزهه عن تغیر الذات بعروض العوارض بل هی من صفات فعله منتزعة من نفس الفعل أو من حضور الأسباب علیه.
فقولنا: أراد الله کذا معناه أنه فعله عالما بأنه أصلح أو أنه هیأ أسبابه عالما بأنه أصلح، و إذا کانت بمعناها الذی فینا غیر الذات فلو قیل: لم یزل الله مریدا کان لازمه إثبات شی‌ء أزلی غیر مخلوق له معه و هو خلاف توحیده، و أما قول القائل: إن معنی الإرادة هو العلم بالأصلح، و العلم من صفات الذات فلم یزل مریدا أی عالما بما فعله أصلح فهو إرجاع للإرادة إلی العلم و لا محذور فیه غیر أن عد الإرادة علی هذا صفة أخری وراء الحیاة و العلم و القدرة لا وجه له.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی 
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فی الدلائل عن أبی ذر": أنه کان یقسم قسما أن هذه الآیة- «هذانِ خَصْمانِ اخْتَصَمُوا فِی رَبِّهِمْ إلی قوله- إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یُرِیدُ»- نزلت فی الثلاثة و الثلاثة الذین تبارزوا یوم بدر- و هم حمزة بن المطلب و عبیدة بن الحارث و علی بن أبی طالب- و عتبة و شیبة ابنا ربیعة و الولید بن عتبة.
قال علی أنا أول من یجثو للخصومة- علی رکبتیه بین یدی الله یوم القیامة":.
أقول: و رواه فیه، أیضا عن عدة من أصحاب الجوامع عن قیس بن سعد بن عبادة و ابن عباس و غیرهما، و رواه فی مجمع البیان، عن أبی ذر و عطاء":.
و فی الخصال، عن النضر بن مالک قال: قلت للحسین بن علی (ع): یا با عبد الله حدثنی عن قوله تعالی: «هذانِ خَصْمانِ اخْتَصَمُوا فِی رَبِّهِمْ» فقال: نحن و بنو أمیة اختصمنا فی الله تعالی: قلنا صدق الله، و قالوا: کذب، فنحن الخصمان یوم القیامة.
أقول: و هو من الجری،
و نظیره ما فی الکافی، بإسناده عن ابن أبی حمزة عن الباقر (ع): فالذین کفروا بولایة علی (ع) قطعت لهم ثیاب من نار.
و فی تفسیر القمی،": «وَ هُدُوا إِلَی الطَّیِّبِ مِنَ الْقَوْلِ»- قال: التوحید و الإخلاص 
«وَ هُدُوا إِلی صِراطِ الْحَمِیدِ»- قال: الولایة:.
أقول: و فی المحاسن، بإسناده عن ضریس عن الباقر (ع) ما فی معناه:.
و فی المجمع، و روی عن النبی ص أنه قال: ما أحد أحب إلیه الحمد من الله عز ذکره.
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اشارة

إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الَّذِی جَعَلْناهُ لِلنَّاسِ سَواءً الْعاکِفُ فِیهِ وَ الْبادِ وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ بِظُلْمٍ نُذِقْهُ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ (25) وَ إِذْ بَوَّأْنا لِإِبْراهِیمَ مَکانَ الْبَیْتِ أَنْ لا تُشْرِکْ بِی شَیْئاً وَ طَهِّرْ بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْقائِمِینَ وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ (26) وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ یَأْتُوکَ رِجالاً وَ عَلی کُلِّ ضامِرٍ یَأْتِینَ مِنْ کُلِّ فَجٍّ عَمِیقٍ (27) لِیَشْهَدُوا مَنافِعَ لَهُمْ وَ یَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ فِی أَیَّامٍ مَعْلُوماتٍ عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ فَکُلُوا مِنْها وَ أَطْعِمُوا الْبائِسَ الْفَقِیرَ (28) ثُمَّ لْیَقْضُوا تَفَثَهُمْ وَ لْیُوفُوا نُذُورَهُمْ وَ لْیَطَّوَّفُوا بِالْبَیْتِ الْعَتِیقِ (29)
ذلِکَ وَ مَنْ یُعَظِّمْ حُرُماتِ اللَّهِ فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ عِنْدَ رَبِّهِ وَ أُحِلَّتْ لَکُمُ الْأَنْعامُ إِلاَّ ما یُتْلی عَلَیْکُمْ فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ مِنَ الْأَوْثانِ وَ اجْتَنِبُوا قَوْلَ الزُّورِ (30) حُنَفاءَ لِلَّهِ غَیْرَ مُشْرِکِینَ بِهِ وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَکَأَنَّما خَرَّ مِنَ السَّماءِ فَتَخْطَفُهُ الطَّیْرُ أَوْ تَهْوِی بِهِ الرِّیحُ فِی مَکانٍ سَحِیقٍ (31) ذلِکَ وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ (32) لَکُمْ فِیها مَنافِعُ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی ثُمَّ مَحِلُّها إِلَی الْبَیْتِ الْعَتِیقِ (33) وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً لِیَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ فَإِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَلَهُ أَسْلِمُوا وَ بَشِّرِ الْمُخْبِتِینَ (34)
الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَ الصَّابِرِینَ عَلی ما أَصابَهُمْ وَ الْمُقِیمِی الصَّلاةِ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (35) وَ الْبُدْنَ جَعَلْناها لَکُمْ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ لَکُمْ فِیها خَیْرٌ فَاذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْها صَوافَّ فَإِذا وَجَبَتْ جُنُوبُها فَکُلُوا مِنْها وَ أَطْعِمُوا الْقانِعَ وَ الْمُعْتَرَّ کَذلِکَ سَخَّرْناها لَکُمْ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (36) لَنْ یَنالَ اللَّهَ لُحُومُها وَ لا دِماؤُها وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ کَذلِکَ سَخَّرَها لَکُمْ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ وَ بَشِّرِ الْمُحْسِنِینَ (37)
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(بیان)

تذکر الآیات صد المشرکین للمؤمنین عن المسجد الحرام و تقرعهم بالتهدید و تشیر إلی تشریع حج البیت لأول مرة لإبراهیم (ع) و أمره بتأذین الحج فی الناس و جملة من أحکام الحج.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَفَرُوا وَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ الَّذِی جَعَلْناهُ لِلنَّاسِ» إلخ. الصد المنع، و «سَواءً» مصدر بمعنی الفاعل، و العکوف فی المکان الإقامة فیه، و البادی من البدو و هو الظهور، و المراد به- کما قیل- الطارئ أی الذی یقصده من خارج فیدخله، و الإلحاد المیل إلی خلاف الاستقامة و أصله إلحاد حافر الدابة.
و المراد بالذین کفروا مشرکو مکة الذین کفروا بالنبی ص فی أول البعثة قبل الهجرة و کانوا یمنعون الناس عن الإسلام و هو سبیل الله و المؤمنین عن دخول المسجد الحرام لطواف الکعبة و إقامة الصلاة و سائر المناسک فقوله: «یَصُدُّونَ» للاستمرار و لا ضیر فی عطفه علی الفعل الماضی فی قوله «الَّذِینَ کَفَرُوا» و المعنی الذین کفروا قبل و یستمرون علی منع الناس عن سبیل الله و المؤمنین عن المسجد الحرام.
و بذلک یظهر أن قوله: «وَ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ» عطف علی «سَبِیلِ اللَّهِ» و المراد بصده منعهم المؤمنین عن أداء العبادات و المناسک فیه و کان من لوازمه منع القاصدین للبیت من خارج مکة من دخولها.
و به یتبین أن المراد بقوله: «الَّذِی جَعَلْناهُ لِلنَّاسِ»- و هو وصف المسجد الحرام- جعله لعبادة الناس لا تملیک رقبته لهم فالناس یملکون أن یعبدوا الله فیه لیس لأحد أن یمنع أحدا من ذلک ففیه إشارة إلی أن منعهم و صدهم عن المسجد الحرام تعد منهم إلی حق الناس و إلحاد بظلم کما أن إضافة السبیل إلی الله تعد منهم إلی حق الله تعالی.
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و یؤید ذلک أیضا تعقیبه بقوله: «سَواءً الْعاکِفُ فِیهِ وَ الْبادِ» أی المقیم فیه و الخارج منه مساویان فی أن لهما حق العبادة فیه لله، و المراد بالإقامة فیه و فی الخارج منه إما الإقامة بمکة و فی الخارج منها علی طریق المجاز العقلی أو ملازمة المسجد للعبادة و الطرو علیه لها.
و قوله: «وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ بِظُلْمٍ نُذِقْهُ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ» بیان لجزاء من ظلم الناس فی هذا الحق المشروع لهم فی المسجد و لازمه تحریم صد الناس عن دخوله للعبادة فیه و مفعول «یُرِدْ» محذوف للدلالة علی العموم، و الباء فی «بِإِلْحادٍ» للملابسة و فی «بِظُلْمٍ» للسببیة و الجملة تدل علی خبر قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا» فی صدر الآیة.
و المعنی الذین کفروا و لا یزالون یمنعون الناس عن سبیل الله و هو دین الإسلام و یمنعون المؤمنین عن المسجد الحرام الذی جعلناه معبدا للناس یستوی فیه العاکف فیه و البادی نذیقهم. من عذاب ألیم لأنهم یریدون الناس فیه بإلحاد بظلم و من یرد الناس فیه بإلحاد بظلم نذقه من عذاب ألیم.
و للمفسرین فی إعراب مفردات الآیة و جملها أقاویل کثیرة جدا و لعل ما أوردناه أنسب للسیاق.
قوله تعالی: «وَ إِذْ بَوَّأْنا لِإِبْراهِیمَ مَکانَ الْبَیْتِ أَنْ لا تُشْرِکْ بِی شَیْئاً وَ طَهِّرْ بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْقائِمِینَ وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ» بوء له مکانا کذا أی جعله مباءة و مرجعا له یرجع إلیه و یقصده، و المکان ما یستقر علیه الشی‌ء فمکان البیت القطعة من الأرض التی بنی فیها، و المراد بالقائمین علی ما یعطیه السیاق هم الناصبون أنفسهم للعبادة و الصلاة. و الرکع جمع راکع کسجد جمع ساجد و السجود جمع ساجد کالرکوع جمع راکع.
و قوله: «وَ إِذْ بَوَّأْنا لِإِبْراهِیمَ مَکانَ الْبَیْتِ» الظرف فیه متعلق بمقدر أی و اذکر وقت کذا و فیه تذکیر لقصة جعل البیت معبدا للناس لیتضح به أن صد المؤمنین عن المسجد الحرام لیس إلا إلحادا بظلم.
و تبوئته تعالی مکان البیت لإبراهیم هی جعل مکانه مباءة و مرجعا لعبادته لا لأن یتخذه بیت سکنی یسکن فیه، و یلوح إلیه قوله بعد «طَهِّرْ بَیْتِیَ» بإضافة البیت إلی نفسه، و لا ریب أن هذا الجعل کان وحیا لإبراهیم فقوله: «بَوَّأْنا لِإِبْراهِیمَ مَکانَ الْبَیْتِ» فی معنی قولنا: أوحینا إلی إبراهیم أن اتخذ هذا المکان مباءة و مرجعا لعبادتی و إن شئت فقل: أوحینا إلیه أن اقصد هذا المکان لعبادتی، و بعبارة أخری أن اعبدنی فی 
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هذا المکان.
و بذلک یتضح أن «مَکانَ» فی قوله: «أَنْ لا تُشْرِکْ بِی شَیْئاً» مفسرة تفسر الوحی السابق باعتباره أنه قول من غیر حاجة إلی تقدیر أوحینا أو قلنا و نحوه.
و یتضح أیضا أن قوله: «أَنْ لا تُشْرِکْ بِی شَیْئاً» لیس المراد به- و هو واقع فی هذا السیاق- النهی عن الشرک مطلقا و إن کان منهیا عنه مطلقا بل المنهی عنه فیه هو الشرک فی العبادة التی یأتی بها حینما یقصد البیت للعبادة و بعبارة واضحة الشرک فیما یأتی به من أعمال الحج کالتلبیة للأوثان و الإهلال لها و نحوهما.
و کذا قوله: «وَ طَهِّرْ بَیْتِیَ لِلطَّائِفِینَ وَ الْقائِمِینَ وَ الرُّکَّعِ السُّجُودِ» و التطهیر إزالة الأقذار و الأدناس عن الشی‌ء لیعود إلی ما یقتضیه طبعه الأولی، و قد أضاف البیت إلی نفسه إذ قال: «بَیْتِیَ» أی بیتا یختص بعبادتی، و تطهیر المعبد بما أنه معبد تنزیهه من الأعمال الدنسة و الأرجاس التی تفسد العبادة و لیست إلا الشرک و مظاهره.
فتطهیر بیته إما تنزیهه من الأرجاس المعنویة خاصة بأن یشرع إبراهیم (ع) للناس و یعلمهم طریقا من العبادة لا یداخلها قذارة شرک و لا یدنسها دنسه کما أمر لنفسه بذلک، و إما إزالة مطلق النجاسات عن البیت أعم من الصوریة و المعنویة لکن الذی یمس سیاق الآیة منها هو الرجس المعنوی فمحصل تطهیر المعبد عن الأرجاس المعنویة و تنزیهه عنها للعباد الذین یقصدونه بالعبادة وضع عبادة فیه خالصة لوجه الله لا یشوبها شائب شرک یعبدون الله سبحانه بها و لا یشرکون به شیئا.
فالمعنی بناء علی ما یهدی إلیه السیاق و اذکر إذ أوحینا إلی إبراهیم أن اعبدنی فی بیتی هذا بأخذه مباءة و مرجعا لعبادتی و لا تشرک بی شیئا فی عبادتی و سن لعبادی القاصدین بیتی من الطائفین و القائمین و الرکع السجود عبادة فی بیتی خالصة من الشرک.
و فی الآیة تلویح إلی أن عمدة عبادة القاصدین له طواف و قیام و رکوع و سجود و إشعار بأن الرکوع و السجود متقاربان کالمتلازمین لا ینفک أحدهما عن الآخر.
و مما قیل فی الآیة أن قوله: «بَوَّأْنا» معناه «قلنا تبوء» و قیل: معناه «أعلمنا» و من ذلک أن «مَکانَ» فی قوله: «أَنْ لا» مصدریة و قیل: مخففة من الثقیلة، و من ذلک أن المراد بالطائفین الطارءون و بالقائمین المقیمون بمکة، و قیل: المراد بالقائمین و الرکع السجود: المصلون، و هی جمیعا وجوه بعیدة.
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قوله تعالی: «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ یَأْتُوکَ رِجالًا وَ عَلی کُلِّ ضامِرٍ یَأْتِینَ مِنْ کُلِّ فَجٍّ عَمِیقٍ» التأذین الاعلام برفع الصوت و لذا فسر بالنداء، و الحج القصد سمی به العمل الخاص الذی شرعه أولا إبراهیم (ع) و جرت علیه شریعة محمد ص لما فیه من قصد البیت الحرام، و رجال جمع راجل خلاف الراکب، و الضامر المهزول الذی أضمره السیر، و الفج العمیق علی ما قیل- الطریق البعید.
و قوله: «وَ أَذِّنْ فِی النَّاسِ بِالْحَجِّ» أی ناد الناس بقصد البیت أو بعمل الحج و الجملة معطوفة علی قوله: «لا تُشْرِکْ بِی شَیْئاً» و المخاطب به إبراهیم و ما قیل: إن المخاطب نبینا محمد ص بعید من السیاق.
و قوله: «یَأْتُوکَ رِجالًا» إلخ، جواب الأمر أی أذن فیهم و أن تؤذن فیهم یأتوک راجلین و علی کل بعیر مهزول یأتین من کل طریق بعید، و لفظة «کُلِّ» تفید فی أمثال هذه الموارد معنی الکثرة دون الاستغراق.
قوله تعالی: «لِیَشْهَدُوا مَنافِعَ لَهُمْ وَ یَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ فِی أَیَّامٍ مَعْلُوماتٍ» إلخ، اللام للتعلیل أو الغایة و الجار و المجرور متعلق بقوله: «یَأْتُوکَ» و المعنی یأتوک لشهادة منافع لهم أو یأتوک فیشهدوا منافع لهم و قد أطلقت المنافع و لم تتقید بالدنیویة أو الأخرویة.
و المنافع نوعان: منافع دنیویة و هی التی تتقدم بها حیاة الإنسان الاجتماعیة و یصفو بها العیش و ترفع بها الحوائج المتنوعة و تکمل بها النواقص المختلفة من أنواع التجارة و السیاسة و الولایة و التدبیر و أقسام الرسوم و الآداب و السنن و العادات و مختلف التعاونات و التعاضدات الاجتماعیة و غیرها.
فإذا اجتمعت أقوام و أمم من مختلف مناطق الأرض و أصقاعها علی ما لهم من اختلاف الأنساب و الألوان و السنن و الآداب ثم تعارفوا بینهم و کلمتهم واحدة هی کلمة الحق و إلههم واحد و هو الله عز اسمه و وجهتهم واحدة هی الکعبة البیت الحرام حملهم اتحاد الأرواح علی تقارب الأشباح و وحدة القول علی تشابه الفعل فأخذ هذا من ذاک ما یرتضیه و أعطاه ما یرضیه، و استعان قوم بآخرین فی حل مشکلتهم و أعانوهم بما فی مقدرتهم فیبدل کل مجتمع جزئی مجتمعا أرقی، ثم امتزجت المجتمعات فکونت مجتمعا وسیعا له من القوة و العدة ما لا تقوم له الجبال الرواسی، و لا تقوی علیه أی قوة
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جبارة طاحنة، و لا وسیلة إلی حل مشکلات الحیاة کالتعاضد و لا سبیل إلی التعاضد کالتفاهم، و لا تفاهم کتفاهم الدین.
و منافع أخرویة و هی وجوه التقرب إلی الله تعالی بما یمثل عبودیة الإنسان من قول و فعل و عمل الحج بما له من المناسک یتضمن أنواع العبادات من التوجه إلی الله و ترک لذائذ الحیاة و شواغل العیش و السعی إلیه بتحمل المشاق و الطواف حول بیته و الصلاة و التضحیة و الإنفاق و الصیام و غیر ذلک.
و قد تقدم فیما مر أن عمل الحج بما له من الأرکان و الأجزاء یمثل دورة کاملة مما جری علی إبراهیم (ع) فی مسیره فی مراحل التوحید و نفی الشریک و إخلاص العبودیة لله سبحانه.
فإتیان الناس إبراهیم (ع) أی حضورهم عند البیت لزیارته یستعقب شهودهم هذه المنافع أخرویها و دنیویها و إذا شهدوها تعلقوا بها فالإنسان مجبول علی حب النفع.
و قوله: «وَ یَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ فِی أَیَّامٍ مَعْلُوماتٍ عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ» قال الراغب: و البهیمة ما لا نطق له و ذلک لما فی صوته من الإبهام لکن خص فی التعارف بما عدا السباع و الطیر فقال تعالی: «أُحِلَّتْ لَکُمْ بَهِیمَةُ الْأَنْعامِ». انتهی.
و قال: و النعم مختص بالإبل و جمعه أنعام و تسمیته بذلک لکون الإبل عندهم أعظم نعمة، لکن الأنعام تقال للإبل و البقر و الغنم، و لا یقال لها: أنعام حتی تکون فی جملتها الإبل. انتهی.
فالمراد ببهیمة الأنعام الأنواع الثلاثة: الإبل و البقر و الغنم من معز أو ضأن و الإضافة بیانیة.
و الجملة أعنی قوله: «وَ یَذْکُرُوا»، إلخ معطوف علی قوله: «لِیَشْهَدُوا» أی و لیذکروا اسم الله فی أیام معلومات أی فی أیام التشریق علی ما فسرها أئمة أهل البیت (ع) و هی یوم الأضحی عاشر ذی الحجة و ثلاثة أیام بعده.
و ظاهر قوله: «عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ» أنه متعلق بقوله: «یَذْکُرُوا» و قوله: «مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ» بیان للموصول و المراد ذکرهم اسم الله علی البهیمة- الأضحیة- عند ذبحها أو نحوها علی خلاف ما کان المشرکون یهلونها لأصنامهم.
و قد ذکر الزمخشری أن قوله: «وَ یَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ» إلخ کنایة عن الذبح و النحر
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و یبعده أن فی الکلام عنایة خاصة بذکر اسمه تعالی بالخصوص و العنایة فی الکنایة متعلقة بالمکنی عنه دون نفس الکنایة، و یظهر من بعضهم أن المراد مطلق ذکر اسم الله فی أیام الحج و هو کما تری.
و قوله: «فَکُلُوا مِنْها وَ أَطْعِمُوا الْبائِسَ الْفَقِیرَ» البائس من البؤس و هو شدة الضر و الحاجة، و الذی اشتمل علیه الکلام حکم ترخیصی إلزامی.
قوله تعالی: «ثُمَّ لْیَقْضُوا تَفَثَهُمْ وَ لْیُوفُوا نُذُورَهُمْ وَ لْیَطَّوَّفُوا بِالْبَیْتِ الْعَتِیقِ» التفث شعث البدن، و قضاء التفث إزالة ما طرأ بالإحرام من الشعث بتقلیم الأظفار و أخذ الشعر و نحو ذلک و هو کنایة عن الخروج من الإحرام.
و المراد بقوله: «وَ لْیُوفُوا نُذُورَهُمْ» إتمام ما لزمهم بنذر أو نحوه، و بقوله:
«وَ لْیَطَّوَّفُوا بِالْبَیْتِ الْعَتِیقِ» طواف النساء علی ما فی تفسیر أئمة أهل البیت (ع) فإن الخروج من الإحرام یحلل له کل ما حرم به إلا النساء فتحل بطواف النساء و هو آخر العمل.
و البیت العتیق هو الکعبة المشرفة سمیت به لقدمه فإنه أول بیت بنی لعبادة الله کما قال تعالی: «إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ مُبارَکاً وَ هُدیً لِلْعالَمِینَ» آل عمران: 96، و قد مضی علی هذا البیت الیوم زهاء أربعة آلاف سنة و هو معمور و کان له یوم نزول الآیات أکثر من ألفین و خمسمائة سنة.
قوله تعالی: «ذلِکَ وَ مَنْ یُعَظِّمْ حُرُماتِ اللَّهِ فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ عِنْدَ رَبِّهِ» إلی آخر الآیة الحرمة، ما لا یجوز انتهاکه و وجب رعایته، و الأوثان جمع وثن و هو الصنم، و الزور المیل عن الحق و لذا یسمی الکذب و قول الباطل زورا.
و قوله: «ذلِکَ» أی الأمر ذلک أی الذی شرعناه لإبراهیم (ع) و من بعده من نسک الحج هو ذلک الذی ذکرناه و أشرنا إلیه من الإحرام و الطواف و الصلاة و التضحیة بالإخلاص لله و التجنب عن الشرک.
و قوله: «وَ مَنْ یُعَظِّمْ حُرُماتِ اللَّهِ فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ» ندب إلی تعظیم حرمات الله و هی الأمور التی نهی عنها و ضرب دونها حدودا منع عن تعدیها و اقتراف ما وراءها و تعظیمها الکف عن التجاوز إلیها.
و الذی یعطیه السیاق أن هذه الجملة توطئة و تمهید لما بعدها من قوله «وَ أُحِلَّتْ 
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لَکُمُ الْأَنْعامُ إِلَّا ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» فإن انضمام هذه الجملة إلی الجملة قبلها یفید أن الأنعام- علی کونها مما رزقهم الله و قد أحلها لهم- فیها حرمة إلهیة و هی التی یدل علیها الاستثناء- إلا ما یتلی علیکم-.
و المراد بقوله ما یُتْلی عَلَیْکُمْ» استمرار التلاوة، فإن محرمات الأکل نزلت فی سورة الأنعام و هی مکیة و فی سورة النحل و هی نازلة فی آخر عهده (ص) بمکة و أول عهده بالمدینة، و فی سورة البقرة و قد نزلت فی أوائل الهجرة بعد مضی ستة أشهر منها- علی ما روی- و لا موجب لجعل «یُتْلی للاستقبال و أخذه إشارة إلی آیة سورة المائدة کما فعلوه.
و الآیات المتضمنة لمحرمات الأکل و إن تضمنت منها عدة أمور کالمیتة و الدم و لحم الخنزیر و ما أهل به لغیر الله إلا أن العنایة فی الآیة بشهادة سیاق ما قبلها و ما بعدها بخصوص ما أهل به لغیر الله فإن المشرکین کانوا یتقربون فی حجهم- و هو السنة الوحیدة الباقیة بینهم من ملة إبراهیم- بالأصنام المنصوبة علی الکعبة و علی الصفا و علی المروة و بمنی و یهلون بضحایاهم لها فالتجنب منها و من الإهلال بذکر أسمائها هو الغرض المعنی به من الآیة و إن کان أکل المیتة و الدم و لحم الخنزیر أیضا من جملة حرمات الله.
و یؤید ذلک أیضا تعقیب الکلام بقوله: «فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ مِنَ الْأَوْثانِ وَ اجْتَنِبُوا قَوْلَ الزُّورِ» فإن اجتناب الأوثان و اجتناب قول الزور و إن کانا من تعظیم حرمات الله و لذلک تفرع «فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ» علی ما تقدمه من قوله: «وَ مَنْ یُعَظِّمْ حُرُماتِ اللَّهِ فَهُوَ خَیْرٌ لَهُ عِنْدَ رَبِّهِ» لکن تخصیص هاتین الحرمتین من بین جمیع الحرمات فی سیاق آیات الحج بالذکر لیس إلا لکونهما مبتلی بهما فی الحج یومئذ و إصرار المشرکین علی التقرب من الأصنام هناک و إهلال الضحایا باسمها.
و بذلک یظهر أن قوله: «فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ مِنَ الْأَوْثانِ وَ اجْتَنِبُوا قَوْلَ الزُّورِ» نهی عام عن التقرب إلی الأصنام و قول الباطل أورد لغرض التقرب إلی الأصنام فی عمل الحج کما کانت عادة المشرکین جاریة علیه، و عن التسمیة باسم الأصنام علی الذبائح من الضحایا، و علی ذلک یبتنی التفریع بالفاء.
و فی تعلیق حکم الاجتناب أولا بالرجس ثم بیانه بقوله: «مِنَ الْأَوْثانِ» إشعار بالعلیة کأنه قیل: اجتنبوا الأوثان لأنها رجس و فی تعلیقه بنفس الأوثان دون عبادتها
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أو التقرب أو التوجه إلیها أو مسها و نحو ذلک- مع أن الاجتناب إنما یتعلق علی الحقیقة بالأعمال دون الأعیان- مبالغة ظاهرة.
و قد تبین بما مر أن «مَنْ» فی قوله: «مِنَ الْأَوْثانِ» بیانیة، و ذکر بعضهم أنها ابتدائیة، و المعنی: اجتنبوا الرجس الکائن من الأوثان و هو عبادتها، و ذکر آخرون أنها تبعیضیة، و المعنی: اجتنبوا الرجس الذی هو بعض جهات الأوثان و هو عبادتها، و فی الوجهین من التکلف و إخراج معنی الکلام عن استقامته ما لا یخفی.
قوله تعالی: «حُنَفاءَ لِلَّهِ غَیْرَ مُشْرِکِینَ بِهِ وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَکَأَنَّما خَرَّ مِنَ السَّماءِ فَتَخْطَفُهُ الطَّیْرُ» إلخ، الحنفاء جمع حنیف و هو المائل من الأطراف إلی حاق الوسط.
و کونهم حنفاء لله میلهم عن الأغیار و هی الآلهة من دون الله إلیه فیتحد مع قوله غیر مشرکین به معنی.
و هما أعنی قوله: «حُنَفاءَ لِلَّهِ» و قوله: «غَیْرَ مُشْرِکِینَ بِهِ» حالان عن فاعل «فَاجْتَنِبُوا» أی اجتنبوا التقرب من الأوثان و الإهلال لها حال کونکم مائلین إلیه ممن سواه غیر مشرکین به فی حجکم فقد کان المشرکون یلبون فی الحج بقولهم: لبیک لا شریک لک إلا شریکا هو لک تملکه و ما ملک.
و قوله: «وَ مَنْ یُشْرِکْ بِاللَّهِ فَکَأَنَّما خَرَّ مِنَ السَّماءِ فَتَخْطَفُهُ الطَّیْرُ» أی تأخذه بسرعة، شبه المشرک فی شرکه و سقوطه به من أعلی درجات الإنسانیة إلی هاویة الضلال فیصیده الشیطان، بمن سقط من السماء فتأخذه الطیر.
و قوله: «أَوْ تَهْوِی بِهِ الرِّیحُ فِی مَکانٍ سَحِیقٍ» أی بعید فی الغایة و هو معطوف علی «فَتَخْطَفُهُ الطَّیْرُ» تشبیه آخر من جهة البعد.
قوله تعالی: «ذلِکَ وَ مَنْ یُعَظِّمْ شَعائِرَ اللَّهِ فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ» «ذلِکَ» خبر لمبتدإ محذوف أی الأمر ذلک الذی قلنا، و الشعائر جمع شعیرة و هی العلامة، و شعائر الله الأعلام التی نصبها الله تعالی لطاعته کما قال: «إِنَّ الصَّفا وَ الْمَرْوَةَ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ» و قال: «وَ الْبُدْنَ جَعَلْناها لَکُمْ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ» الآیة.
و المراد بها البدن التی تساق هدیا و تشعر أی یشق سنامها من الجانب الأیمن لیعلم أنها هدی علی ما فی تفسیر أئمة أهل البیت (ع) و یؤیده ظاهر قوله تلوا: «لَکُمْ فِیها مَنافِعُ» إلخ، و قوله بعد: «وَ الْبُدْنَ جَعَلْناها» الآیة، و قیل: المراد بها جمیع 
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الأعلام المنصوبة للطاعة، و السیاق لا یلائمه.
و قوله: «فَإِنَّها مِنْ تَقْوَی الْقُلُوبِ» أی تعظیم الشعائر الإلهیة من التقوی، فالضمیر لتعظیم الشعائر المفهوم من الکلام ثم کأنه حذف المضاف و أقیم المضاف إلیه مقامه فأرجع إلیه الضمیر.
و إضافة التقوی إلی القلوب للإشارة إلی أن حقیقة التقوی و هی التحرز و التجنب عن سخطه تعالی و التورع عن محارمه أمر معنوی یرجع إلی القلوب و هی النفوس و لیست هی جسد الأعمال التی هی حرکات و سکنات فإنها مشترکة بین الطاعة و المعصیة کالمس فی النکاح و الزنا، و إزهاق الروح فی القتل قصاصا أو ظلما و الصلاة المأتی بها قربة أو ریاء و غیر ذلک، و لا هی العناوین المنتزعة من الأفعال کالإحسان و الطاعة و نحوها.
قوله تعالی: «لَکُمْ فِیها مَنافِعُ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی ثُمَّ مَحِلُّها إِلَی الْبَیْتِ الْعَتِیقِ» المحل بکسر الحاء اسم زمان بمعنی وقت حلول الأجل، و ضمیر فِیها للشعائر، و المعنی علی تقدیر کون المراد بالشعائر بدن الهدی أن لکم فی هذه الشعائر- و هی البدن- منافع من رکوب ظهرها و شرب ألبانها عند الحاجة إلی أجل مسمی هو وقت نحرها ثم محلها أی وقت حلول أجلها للنحر منته إلی البیت العتیق أو بانتهائها إلیه، و الجملة فی معنی قوله: «هَدْیاً بالِغَ الْکَعْبَةِ» هذا علی تفسیر أئمة أهل البیت (ع).
و أما علی القول بکون المراد بالشعائر مناسک الحج فقیل المراد بالمنافع التجارة إلی أجل مسمی ثم محل هذه المناسک و منتهاها إلی البیت العتیق لأن آخر ما یأتی به من الأعمال الطواف بالبیت.
قوله تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً لِیَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلی ما رَزَقَهُمْ مِنْ بَهِیمَةِ الْأَنْعامِ» إلی آخر الآیة. المنسک مصدر میمی و اسم زمان و مکان، و ظاهر قوله:
«لِیَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ» إلخ أنه مصدر میمی بمعنی العبادة و هی العبادة التی فیها ذبح و تقریب قربان.
و المعنی: و لکل أمة- من الأمم السالفة المؤمنة- جعلنا عبادة من تقریب القرابین لیذکروا اسم الله علی بهیمة الأنعام التی رزقهم الله أی لستم معشر أتباع إبراهیم أول أمة شرعت لهم التضحیة و تقریب القربان فقد شرعنا لمن قبلکم ذلک.
و قوله: «فَإِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَلَهُ أَسْلِمُوا» أی إذ کان الله سبحانه هو الذی شرع 
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لکم و للأمم قبلکم هذا الحکم فإلهکم و إله من قبلکم إله واحد فأسلموا و استسلموا له بإخلاص عملکم له و لا تتقربوا فی قرابینکم إلی غیره فالفاء فی «فَإِلهُکُمْ» لتفریع السبب علی المسبب و فی قوله: «فَلَهُ أَسْلِمُوا» لتفریع المسبب علی السبب.
و قوله: «وَ بَشِّرِ الْمُخْبِتِینَ» فیه تلویح إلی أن من أسلم لله فی حجه مخلصا فهو من المخبتین، و قد فسره بقوله: «الَّذِینَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَجِلَتْ قُلُوبُهُمْ وَ الصَّابِرِینَ عَلی ما أَصابَهُمْ وَ الْمُقِیمِی الصَّلاةِ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ» و انطباق الصفات المعدودة فی الآیة و هی الوجل و الصبر و إقامة الصلاة و الإنفاق، علی من حج البیت مسلما لربه معلوم.
قوله تعالی: «وَ الْبُدْنَ جَعَلْناها لَکُمْ مِنْ شَعائِرِ اللَّهِ لَکُمْ فِیها خَیْرٌ» إلی آخر الآیة البدن بالضم فالسکون جمع بدنة بفتحتین و هی السمینة الضخمة من الإبل، و السیاق أنها من الشعائر باعتبار جعلها هدیا.
و قوله: «فَاذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْها صَوافَّ» الصواف جمع صافة و معنی کونها صافة أن تکون قائمة قد صفت یداها و رجلاها و جمعت و قد ربطت یداها.
و قوله: «فَإِذا وَجَبَتْ جُنُوبُها فَکُلُوا مِنْها وَ أَطْعِمُوا الْقانِعَ وَ الْمُعْتَرَّ» الوجوب السقوط یقال: وجبت الشمس أی سقطت و غابت، و الجنوب جمع جنب، و المراد بوجوب جنوبها سقوطها علی الأرض علی جنوبها و هو کنایة عن موتها، و الأمر فی قوله:
«فَکُلُوا مِنْها» للإباحة و ارتفاع الحظر، و القانع هو الفقیر الذی یقنع بما أعطیه سواء سأل أم لا، و المعتر هو الذی أتاک و قصدک من الفقراء، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «لَنْ یَنالَ اللَّهَ لُحُومُها وَ لا دِماؤُها وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ» إلی آخر الآیة. بمنزلة دفع الدخل کأن متوهما بسیط الفهم یتوهم أن لله سبحانه نفعا فی هذه الضحایا و لحومها و دمائها فأجیب أن الله سبحانه لن یناله شی‌ء من لحومها و دمائها لتنزهه عن الجسمیة و عن کل حاجة و إنما یناله التقوی نیلا معنویا فیقرب المتصفین به منه تعالی.
أو یتوهم أن الله سبحانه لما کان منزها عن الجسمیة و عن کل نقص و حاجة و لا ینتفع بلحم أو دم فما معنی التضحیة بهذه الضحایا فأجیب بتقریر الکلام و أن الأمر کذلک لکن هذه التضحیة یصحبها صفة معنویة لمن یتقرب بها و هذه الصفة المعنویة من شأنها أن تنال الله سبحانه بمعنی أن تصعد إلیه تعالی و تقرب صاحبها منه تقریبا لا یبقی معه بینه و بینه حجاب یحجبه عنه.
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و قوله: «کَذلِکَ سَخَّرَها لَکُمْ لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ» الظاهر أن المراد بالتکبیر ذکره تعالی بالکبریاء و العظمة، فالهدایة هی هدایته إلی طاعته و عبودیته و المعنی کذلک سخرها لکم لیکون تسخیرها وصلة إلی هدایتکم إلی طاعته و التقرب إلیه بتضحیتها فتذکروه بالکبریاء و العظمة علی هذه الهدایة.
و قیل: المراد بالتکبیر معرفته تعالی بالعظمة و بالهدایة الهدایة إلی تسخیرها و المعنی کذلک سخرها لکم لتعرفوا الله بالعظمة علی ما هداکم إلی طریق تسخیرها.
و أول الوجهین أوجه و أمس بالسیاق فإن التعلیل علیه بأمر مرتبط بالمقام و هو تسخیرها لتضحی و یتقرب بها إلی الله فیذکر تعالی بالکبریاء علی ما هدی إلی هذه العبادة التی فیها رضاه و ثوابه، و أما مطلق تسخیرها لهم بالهدایة إلی طریق تسخیرها لهم فلا اختصاص له بالمقام.
و قوله: «وَ بَشِّرِ الْمُحْسِنِینَ» أی الذین یأتون بالأعمال الحسنة أو بالإحسان و هو الإنفاق فی سبیل الله.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس": فی قوله تعالی: «وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ» إلخ قال: نزلت هذه الآیة فی عبد الله بن أنیس- أن رسول الله ص بعثه مع رجلین أحدهما مهاجری و الآخر من الأنصار- فافتخروا فی الأنساب فغضب عبد الله بن أنیس- فقتل الأنصاری ثم ارتد عن الإسلام و هرب إلی مکة- فنزلت فیه «وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ بِظُلْمٍ نُذِقْهُ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ»- یعنی من لجأ إلی الحرام بإلحاد یعنی بمیل عن الإسلام.
أقول: نزول الآیة فیما ذکر لا یلائم سیاقها و رجوع الذیل إلی الصدر و کونه متمما لمعناه کما مر.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا»- إلی قوله- «وَ الْبادِ» قال:
نزلت فی قریش حین صدوا رسول الله ص عن مکة، و قوله: «سَواءً الْعاکِفُ فِیهِ وَ الْبادِ» قال: أهل مکة و من جاء من البلدان فهم سواء- لا یمنع من النزول و دخول الحرم 
و فی التهذیب، بإسناده عن الحسین بن أبی العلاء قال: ذکر أبو عبد الله (ع) هذه الآیة «سَواءً الْعاکِفُ فِیهِ وَ الْبادِ»- فقال کانت مکة لیس علی شی‌ء منها باب،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 377
و کان أول من علق علی بابه المصراعین معاویة بن أبی سفیان، و لیس ینبغی لأحد أن یمنع الحاج شیئا من الدور و منازلها.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة و تحریر المسألة فی الفقه.
و فی الکافی، عن ابن أبی عمیر عن معاویة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ بِظُلْمٍ»- قال: کل ظلم إلحاد، و ضرب الخادم فی غیر ذنب من ذلک الإلحاد.
و فیه، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله عز و جل: «وَ مَنْ یُرِدْ فِیهِ بِإِلْحادٍ بِظُلْمٍ نُذِقْهُ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ»- فقال: کل ظلم یظلم الرجل نفسه بمکة من سرقة- أو ظلم أحد أو شی‌ء من الظلم فإنی أراه إلحادا، و لذلک کان یتقی أن یسکن الحرم.
أقول:
و رواه أیضا فی العلل عن أبی الصباح عنه (ع) و فیه: و لذلک کان ینهی أن یسکن الحرم 
، و فی معنی هذه الروایة و التی قبلها روایات أخر.
و فی الکافی، أیضا بإسناده عن الربیع بن خثیم قال": شهدت أبا عبد الله (ع) و هو یطاف به حول الکعبة فی محمل- و هو شدید المرض فکان کلما بلغ الرکن الیمانی- أمرهم فوضعوه بالأرض فأخرج یده من کوة المحمل- حتی یجرها علی الأرض ثم یقول: ارفعونی.
فلما فعل ذلک مرارا فی کل شوط قلت له: جعلت فداک یا ابن رسول الله إن هذا یشق علیک فقال: إنی سمعت الله عز و جل یقول: «لِیَشْهَدُوا مَنافِعَ لَهُمْ»- فقلت:
منافع الدنیا أو منافع الآخرة؟ فقال: الکل.
و فی المجمع، فی الآیة و قیل: منافع الآخرة و هی العفو و المغفرة و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و إثبات إحدی المنفعتین لا ینفی العموم کما فی الروایة السابقة.
و فی العیون، فیما کتبه الرضا (ع) إلی محمد بن سنان فی جواب مسائله فی العلل: و علة الحج الوفادة إلی الله عز و جل و طلب الزیادة- و الخروج من کل ما اقترف- و لیکون تائبا مما مضی مستأنفا لما یستقبل، و ما فیه من استخراج الأموال و تعب الأبدان، و حظرها عن الشهوات و اللذات- و التقرب بالعبادة إلی الله عز و جل- و الخضوع و الاستکانة.
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و الذل شاخصا فی الحر و البرد- و الأمن و الخوف، دائبا فی ذلک دائما.
و ما فی ذلک لجمیع الخلق من المنافع، و الرغبة و الرهبة إلی الله تعالی، و منه ترک قساوة القلب- و جسأة النفس و نسیان الذکر و انقطاع الرجاء و الأمل، و تجدید الحقوق و حظر النفس عن الفساد، و منفعة من فی شرق الأرض و غربها و من فی البر و البحر- ممن یحج و من لا یحج من تاجر و جالب و بائع و مشتر- و کاسب و مسکین، و قضاء حوائج أهل الأطراف- و المواضع الممکن لهم الاجتماع فیها کذلک لیشهدوا منافع لهم.
أقول و روی فیه أیضا ما یقرب منه عن الفضل بن شاذان عنه (ع):.
و فی المعانی، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ یَذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ فِی أَیَّامٍ مَعْلُوماتٍ»- قال: هی أیام التشریق.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر عن الباقر و الصادق (ع)، و هناک ما یعارضها کما یدل علی أن الأیام المعلومات عشر ذی الحجة، و ما یدل علی أن المعلومات عشر ذی الحجة و المعدودات أیام التشریق، و الآیة أشد ملاءمة لما یدل علی أن المراد بالمعلومات أیام التشریق.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی عن الصادق (ع): فی قوله تعالی:
«ثُمَّ لْیَقْضُوا تَفَثَهُمْ» قال: هو الحلق و ما فی جلد الإنسان.
و فی الفقیه، فی روایة البزنطی عن الرضا (ع) قال: التفث تقلیم الأظفار و طرح الوسخ و طرح الإحرام عنه.
و فی التهذیب، بإسناده عن حماد الناب قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ لْیَطَّوَّفُوا بِالْبَیْتِ الْعَتِیقِ»- قال: هو طواف النساء.
أقول: و فی معنی الروایات الثلاث روایات أخری عنهم (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن أبان عمن أخبره عن أبی جعفر (ع) قال: قلت: لم سمی الله البیت العتیق؟ قال: هو بیت حر عتیق من الناس لم یملکه أحد.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن صفوان بن یحیی عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث یذکر فیه غرق قوم نوح قال: و إنما سمی البیت العتیق لأنه أعتق من الغرق.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری فی تاریخه و الترمذی و حسنه و ابن جریر
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و الطبرانی و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن عبد الله بن الزبیر قال:
قال رسول الله ص: إنما سمی الله البیت العتیق لأن الله أعتقه من الجبابرة- فلم یظهر علیه جبار قط.
أقول: أما هذه الروایة فالتاریخ لا یصدقها و قد خرب البیت ثم غیره عبد الله بن الزبیر نفسه ثم الحصین بن نمیر بأمر یزید ثم الحجاج بأمر عبد الملک ثم القرامطة، و یمکن أن یکون مراده (ص) الإخبار عما مضی علی البیت و أما الروایة السابقة علیها فلم تثبت.
و فیه، أخرج سفیان بن عیینة و الطبرانی و الحاکم و صححه و البیهقی فی سننه عن ابن عباس قال": الحجر من البیت لأن رسول الله ص طاف بالبیت من ورائه، قال الله: «وَ لْیَطَّوَّفُوا بِالْبَیْتِ الْعَتِیقِ».
أقول: و فی معناه روایات عن أئمة أهل البیت (ع).
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و الحاکم و صححه عن جبیر بن مطعم: أن النبی ص قال: یا بنی عبد مناف- لا تمنعوا أحدا طاف بهذا البیت- و صلی أی ساعة شاء من لیل أو نهار.
و فی المجمع،": «فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ مِنَ الْأَوْثانِ»- و
روی أصحابنا أن اللعب بالشطرنج و النرد- و سائر أنواع القمار من ذلک. «وَ اجْتَنِبُوا قَوْلَ الزُّورِ»- و روی أصحابنا أنه یدخل فیه الغناء- و سائر الأقوال الملهیة.
و فیه، و روی أیمن بن خزیم عن رسول الله ص أنه خطبنا فقال: أیها الناس عدلت شهادة الزور بالشرک بالله ثم قرأ: «فَاجْتَنِبُوا الرِّجْسَ مِنَ الْأَوْثانِ- وَ اجْتَنِبُوا قَوْلَ الزُّورِ»:.
أقول: و روی ما فی الذیل فی الدر المنثور، عن أحمد و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن أیمن:.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «لَکُمْ فِیها مَنافِعُ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی»- قال: إن احتاج إلی ظهرها رکبها من غیر عنف علیها- و إن کان لها لبن حلبها حلابا لا ینهکها
«1».
______________________________
(1) نهک الضرع: استوفی ما فیه.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن علی قال: یرکب الرجل بدنته بالمعروف.
أقول: و روی أیضا نظیره عن جابر عن النبی ص.
و فی تفسیر القمی،": قوله: «فَلَهُ أَسْلِمُوا وَ بَشِّرِ الْمُخْبِتِینَ» قال: العابدین.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله تعالی:
«فَاذْکُرُوا اسْمَ اللَّهِ عَلَیْها صَوافَّ»- قال: ذلک حین تصف للنحر تربط یدیها ما بین الخف إلی الرکبة، و وجوب جنوبها إذا وقعت علی الأرض.
و فیه، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی عبد الله عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله:
«فَإِذا وَجَبَتْ جُنُوبُها»- قال: إذا وقعت علی الأرض- «فَکُلُوا مِنْها وَ أَطْعِمُوا الْقانِعَ وَ الْمُعْتَرَّ»- قال: القانع الذی یرضی بما أعطیته و لا یسخط- و لا یکلح و لا یلوی شدقه غضبا، و المعتر المار بک لتطعمه.
و فی المعانی، عن سیف التمار قال: قال أبو عبد الله (ع): إن سعید بن عبد الملک قدم حاجا فلقی أبی فقال: إنی سقت هدیا فکیف أصنع؟ فقال: أطعم أهلک ثلثا، و أطعم القانع ثلثا، و أطعم المسکین ثلثا. قلت: المسکین هو السائل؟ قال:
نعم، و القانع یقنع بما أرسلت إلیه من البضعة فما فوقها، و المعتر یعتریک لا یسألک.
أقول: و الروایات فی المعانی السابقة عن الأئمة کثیرة و ما نقلناه نبذة منها.
و فی جوامع الجامع،": فی قوله تعالی: «لَنْ یَنالَ اللَّهَ لُحُومُها وَ لا دِماؤُها»- و
روی أن أهل الجاهلیة کانوا إذا نحروا لطخوا البیت بالدم- فلما حج المسلمون أرادوا مثل ذلک فنزلت.
أقول: روی ما فی معناه فی الدر المنثور، عن ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس.
و فی تفسیر القمی،": قوله عز و جل: «لِتُکَبِّرُوا اللَّهَ عَلی ما هَداکُمْ»- قال:
التکبیر أیام التشریق فی الصلوات- بمنی فی عقیب خمس عشر صلاة، و فی الأمصار عقیب عشرة صلوات.
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اشارة

إِنَّ اللَّهَ یُدافِعُ عَنِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ کُلَّ خَوَّانٍ کَفُورٍ (38) أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ (39) الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلاَّ أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ (40) الَّذِینَ إِنْ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ وَ أَمَرُوا بِالْمَعْرُوفِ وَ نَهَوْا عَنِ الْمُنْکَرِ وَ لِلَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ (41) وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ عادٌ وَ ثَمُودُ (42)
وَ قَوْمُ إِبْراهِیمَ وَ قَوْمُ لُوطٍ (43) وَ أَصْحابُ مَدْیَنَ وَ کُذِّبَ مُوسی فَأَمْلَیْتُ لِلْکافِرِینَ ثُمَّ أَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ (44) فَکَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها وَ هِیَ ظالِمَةٌ فَهِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها وَ بِئْرٍ مُعَطَّلَةٍ وَ قَصْرٍ مَشِیدٍ (45) أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَتَکُونَ لَهُمْ قُلُوبٌ یَعْقِلُونَ بِها أَوْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بِها فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ (46) وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ لَنْ یُخْلِفَ اللَّهُ وَعْدَهُ وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ کَأَلْفِ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ (47)
وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَمْلَیْتُ لَها وَ هِیَ ظالِمَةٌ ثُمَّ أَخَذْتُها وَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ (48) قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما أَنَا لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ (49) فَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ (50) وَ الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ (51) وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلاَّ إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ فَیَنْسَخُ اللَّهُ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ ثُمَّ یُحْکِمُ اللَّهُ آیاتِهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (52)
لِیَجْعَلَ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ فِتْنَةً لِلَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَفِی شِقاقٍ بَعِیدٍ (53) وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَیُؤْمِنُوا بِهِ فَتُخْبِتَ لَهُ قُلُوبُهُمْ وَ إِنَّ اللَّهَ لَهادِ الَّذِینَ آمَنُوا إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (54) وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ حَتَّی تَأْتِیَهُمُ السَّاعَةُ بَغْتَةً أَوْ یَأْتِیَهُمْ عَذابُ یَوْمٍ عَقِیمٍ (55) الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ فَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ (56) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَأُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ (57)
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(بیان)

تتضمن الآیات إذن المؤمنین فی القتال و هی- کما قیل- أول ما نزلت فی الجهاد و قد کان المؤمنون منذ زمان یسألون النبی ص أن یأذن لهم فی قتال المشرکین فیقول لهم: لم أومر بشی‌ء فی القتال، و کان یأتیه کل یوم و هو بمکة قبل الهجرة أفراد من المؤمنین بین مضروب و مشجوج و معذب بالفتنة یشکون إلیه ما یلقونه من عتاة مکة من المشرکین فیسلیهم و یأمرهم بالصبر و انتظار الفرج حتی نزلت الآیات و هی تشتمل علی قوله: «أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ» إلخ.
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و هی- کما تقدم- أول ما نزلت فی الجهاد، و قیل: أول ما نزل فیه قول تعالی:
«وَ قاتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ الَّذِینَ یُقاتِلُونَکُمْ» البقرة: 190، و قیل: إنه قوله: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ» الآیة: التوبة: 111.
و الاعتبار یستدعی أن تکون آیة سورة الحج هی التی نزلت أولا و ذلک لاشتمالها علی الإذن صریحا و احتفافها بالتوطئة و التمهید و تهییج القوم و تقویة قلوبهم و تثبیت أقدامهم بوعد النصر تلویحا و تصریحا و ذکر ما فعل الله بالقری الظالمة قبلهم و کل ذلک من لوازم تشریع الأحکام الهامة و بیانها و إبلاغها لأول مرة و خاصة الجهاد الذی بناؤه علی أساس التضحیة و التفدیة و هو أشق حکم اجتماعی و أصعبه فی الإسلام و أمسه بحفظ المجتمع الدینی قائما علی ساقه فإن إبلاغ مثله لأول مرة أحوج إلی بسط الکلام و استیقاظ الأفهام کما هو مشاهد فی هذه الآیات.
فقد افتتحت أولا بأن الله هو مولی المؤمنین المدافع عنهم. ثم نص علی إذنهم فی القتال و ذکر أنهم مظلومون و القتال هو السبیل لحفظ المجتمعات الصالحة و وصفهم بأنهم صالحون لعقد مجتمع دینی یعمل فیه الصالحات ثم ذکر ما فعله بالقری الظالمة قبلهم و أنه سیأخذهم کما أخذ الذین قبلهم.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُدافِعُ عَنِ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ کُلَّ خَوَّانٍ کَفُورٍ» المدافعة مبالغة فی الدفع، و الخوان اسم مبالغة من الخیانة و کذا الکفور من الکفران و المراد بالذین آمنوا المؤمنون من الأمة و إن انطبق بحسب المورد علی المؤمنین فی ذلک الوقت لأن الآیات تشرع القتال و لا یختص حکمه بطائفة دون طائفة، و المورد لا یکون مخصصا.
و المراد بکل خوان کفور المشرکون، و إنما کانوا مکثرین فی الخیانة و الکفران لأن الله حملهم أمانة الدین الحق و جعلها ودیعة عند فطرتهم لینالوا بحفظه و رعایته سعادة الدارین و عرفهم إیاه من طریق الرسالة فخانوه بالجحد و الإنکار و غمرهم بنعمه الظاهرة و الباطنة فکفروا بها و لم یشکروه بالعبودیة.
و فی الآیة تمهید لما فی الآیة التالیة من الإذن فی القتال فذکر تمهیدا أن الله یدافع عن الذین آمنوا و إنما یدفع عنهم المشرکین لأنه یحب هؤلاء و لا یحب أولئک لخیانتهم و کفرهم فهو إنما یحب هؤلاء لأمانتهم و شکرهم فهو إنما یدافع عن دینه الذی عند المؤمنین.
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فهو تعالی مولاهم و ولیهم الذی یدفع عنهم أعداءه کما قال: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ» سورة محمد: 11.
قوله تعالی: «أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ» ظاهر السیاق أن المراد بقوله: «أُذِنَ» إنشاء الإذن دون الإخبار عن إذن سابق و إنما هو إذن فی القتال کما یدل علیه قوله: «لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ» إلخ، و لذا بدل قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا» من قوله: «لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ» لیدل علی المأذون فیه.
و القراءة الدائرة «یُقاتَلُونَ» بفتح التاء مبنیا للمفعول أی الذین یقاتلهم المشرکون لأنهم الذین أرادوا القتال و بدءوهم به، و الباء فی «بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا» للسببیة و فیه تعلیل الإذن فی القتال أی أذن لهم فیه بسبب أنهم ظلموا، و أما ما هو الظلم فتفسیره قوله:
«الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ» إلخ.
و فی عدم التصریح بفاعل «أُذِنَ» تعظیم و تکبیر و نظیره ما فی قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ عَلی نَصْرِهِمْ لَقَدِیرٌ» من ذکر القدرة علی النصر دون فعلیته فإن فیه إشارة إلی أنه مما لا یهتم به لأنه هین علی من هو علی کل شی‌ء قدیر.
و المعنی أذن- من جانب الله- للذین یقاتلهم المشرکون و هم المؤمنون بسبب أنهم ظلموا- من جانب المشرکین- و إن الله علی نصرهم لقدیر، و هو کنایة عن النصر.
قوله تعالی: «الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ» إلی آخر الآیة بیان جهة کونهم مظلومین و هو أنهم أخرجوا من دیارهم و قد أخرجهم المشرکون من دیارهم بمکة بغیر حق یجوز لهم إخراجهم.
و لم یخرجوهم بحمل و تسفیر بل آذوهم و بالغوا فی إیذائهم و شددوا بالتعذیب و التفتین حتی اضطروهم إلی الهجرة من مکة و التغرب عن الوطن و ترک الدیار و الأموال فقوم إلی الحبشة و آخرون إلی المدینة بعد هجرة النبی ص، فإخراجهم إیاهم إلجاؤهم إلی الخروج.
و قوله: «إِلَّا أَنْ یَقُولُوا رَبُّنَا اللَّهُ» استثناء منقطع معناه و لکن أخرجوا بسبب أن یقولوا ربنا الله، و فیه إشارة إلی أن المشرکین انحرفوا فی فهمهم و ألحدوا عن الحق إلی حیث جعلوا قول القائل ربنا الله و هو کلمة الحق یبیح لهم أن یخرجوه من داره.
و قیل: الاستثناء متصل و المستثنی منه هو الحق و المعنی أخرجوا بغیر حق إلا
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الحق الذی هو قولهم: ربنا الله. و أنت خبیر بأنه لا یناسب المقام فإن الآیة فی مقام بیان أنهم أخرجوا من دیارهم بغیر حق لا أنهم إنما أخرجوا بهذا الحق لا بحق غیره.
و توصیف الذین آمنوا بهذا الوصف- کونهم مخرجین من دیارهم- و هو وصف بعضهم و هم المهاجرون من باب توصیف الکل بوصف البعض بعنایة الاتحاد و الائتلاف فإن المؤمنین إخوة و هم ید واحدة علی من سواهم و توصیف، الأمم بوصف بعض الأفراد فی القرآن الکریم فوق حد الإحصاء.
و قوله: «وَ لَوْ لا دَفْعُ اللَّهِ النَّاسَ بَعْضَهُمْ بِبَعْضٍ لَهُدِّمَتْ صَوامِعُ وَ بِیَعٌ وَ صَلَواتٌ وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً» الصوامع جمع صومعة و هی بناء فی أعلاه حدة کان یتخذ فی الجبال و البراری و یسکنه الزهاد و المعتزلون من الناس للعبادة، و البیع جمع بیعة بکسر الباء معبد الیهود و النصاری، و الصلوات جمع صلاة و هی مصلی الیهود سمی بها تسمیة للمحل باسم الحال کما أرید بها المسجد فی قوله تعالی: «لا تَقْرَبُوا الصَّلاةَ وَ أَنْتُمْ سُکاری إلی قوله- وَ لا جُنُباً إِلَّا عابِرِی سَبِیلٍ».
و قیل: هی معرب «صلوثا» بالثاء المثلثة و القصر و هی بالعبرانیة المصلی، و المساجد جمع مسجد و هو معبد المسلمین.
و الآیة و إن وقعت موقع التعلیل بالنسبة إلی تشریع القتال و الجهاد، و محصلها أن تشریع القتال إنما هو لحفظ المجتمع الدینی من شر أعداء الدین المهتمین بإطفاء نور الله فلو لا ذلک لانهدمت المعابد الدینیة و المشاعر الإلهیة و نسخت العبادات و المناسک.
لکن المراد بدفع الله الناس بعضهم ببعض أعم من القتال فإن دفع بعض الناس بعضا ذبا عن منافع الحیاة و حفظا لاستقامة حال العیش سنة فطریة جاریة بین الناس و السنن الفطریة منتهیة إلیه تعالی و یشهد به تجهیز الإنسان کسائر الموجودات بأدوات و قوی تسهل له البطش ثم بالفکر الذی یهدیه إلی اتخاذ وسائل الدفع و الدفاع عن نفسه أو أی شأن من شئون نفسه مما تتم به حیاته و تتوقف علیه سعادته.
و الدفع بالقتال آخر ما یتوسل إلیه من الدفع إذا لم ینجع غیره من قبیل آخر الدواء الکی ففیه إقدام علی فناء البعض لبقاء البعض و تحمل لمشقة فی سبیل راحة سنة جاریة فی المجتمع الإنسانی بل فی جمیع الموجودات التی لها نفسیة ما و استقلال ما.
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ففی الآیة إشارة إلی أن القتال فی الإسلام من فروع هذه السنة الفطریة الجاریة و هی دفع الناس بعضهم بعضا عن شئون حیاتهم، و إذا نسب إلی الله سبحانه کل ذلک دفعه الناس بعضهم ببعض حفظا لدینه عن الضیعة.
و إنما اختص انهدام المعابد بالذکر مع أن من المعلوم أنه لو لا هذا الدفع لم یقم أصل الدین علی ساقه و انمحت جمیع آثاره لأن هذه المعابد و المعاهد هی الشعائر و الأعلام الدالة علی الدین المذکرة له الحافظة لصورته فی الأذهان.
و قوله: «وَ لَیَنْصُرَنَّ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ» قسم مع تأکید بالغ علی نصره تعالی من ینصره بالقتال ذبا عن الدین الإلهی و لقد صدق الله وعده فنصر المسلمین فی حروبهم و مغازیهم فأیدهم علی أعدائه و رفع ذکره ما کانوا ینصرونه.
و المعنی أقسم لینصرن الله من ینصره بالدفاع عن دینه إن الله لقوی لا یضعفه أحد و لا یمنعه شی‌ء عما أراد عزیز منیع الجانب لا یتعدی إلی ساحة عزته و لا یعادله شی‌ء فی سلطنته و ملکه.
و یظهر من الآیة أنه کان فی الشرائع السابقة حکم دفاعی فی الجملة و إن لم یبین کیفیته.
قوله تعالی: «الَّذِینَ إِنْ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ آتَوُا الزَّکاةَ وَ أَمَرُوا بِالْمَعْرُوفِ وَ نَهَوْا عَنِ الْمُنْکَرِ» إلخ توصیف آخر للذین آمنوا المذکورین فی أول الآیات، و هو توصیف المجموع من حیث هو مجموع من غیر نظر إلی الأشخاص و المراد من تمکینهم فی الأرض إقدارهم علی اختیار ما یریدونه من نحو الحیاة من غیر مانع یمنعهم أو مزاحم یزاحمهم.
یقول تعالی: إن من صفتهم أنهم إن تمکنوا فی الأرض و أعطوا الحریة فی اختیار ما یستحبونه من نحو الحیاة عقدوا مجتمعا صالحا تقام فیه الصلاة و تؤتی فیه الزکاة و یؤمر فیه بالمعروف و ینهی فیه عن المنکر و تخصیص الصلاة من بین الجهات العبادیة و الزکاة من بین الجهات المالیة بالذکر لکون کل منهما عمدة فی بابها.
و إذ کان الوصف للذین آمنوا المذکورین فی صدر الآیات و المراد به عقد مجتمع صالح و حکم الجهاد غیر خاص بطائفة خاصة فالمراد بهم عامة المؤمنین یومئذ بل عامة المسلمین إلی یوم القیامة و الخصیصة خصیصتهم بالطبع فمن طبع المسلم بما هو مسلم الصلاح و إن کان ربما غشیته الغواشی.
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و لیس المراد بهم خصوص المهاجرین بأعیانهم سواء کانت الآیات مکیة أو مدنیة و إن کان المذکور من جهة المظلومیة هو إخراجهم من دیارهم و ذلک لمنافاته عموم الموصوف المذکور فی صدر الآیات و عموم حکم الجهاد لهم و لغیرهم قطعا.
علی أن المجتمع الصالح الذی عقد لأول مرة فی المدینة ثم انبسط فشمل عامة جزیرة العرب فی عهد النبی ص و هو أفضل مجتمع متکون فی تاریخ الإسلام تقام فیه الصلاة و تؤتی فیه الزکاة و تؤمر فیه بالمعروف و تنهی فیه عن المنکر مشمول للآیة قطعا و کان السبب الأول ثم العامل الغالب فیه الأنصار دون المهاجرین.
و لم یتفق فی تاریخ الإسلام للمهاجرین، خاصة أن یعقدوا وحدهم مجتمعا من غیر شرکة من الأنصار فیقیموا الحق و یمیطوا الباطل فیه اللهم إلا أن یقال: إن المراد بهم أشخاص الخلفاء الراشدین أو خصوص علی (ع) علی الخلاف بین أهل السنة و الشیعة، و فی ذلک إفساد معنی جمیع الآیات.
علی أن التاریخ یضبط من أعمال الصدر الأول و خاصة المهاجرین منهم أمورا لا یسعنا أن نسمیها إحیاء للحق و إماتة للباطل سواء قلنا بکونهم مجتهدین معذورین أم لا فلیس المراد توصیف أشخاصهم بل المجموع من حیث هو مجموع.
و قوله: «وَ لِلَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ» تأکید لما تقدم من الوعد بالنصر و إظهار المؤمنین علی أعداء الدین الظالمین لهم.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ إلی قوله- فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» فیه تعزیة للنبی ص أن تکذیب قومه له لیس ببدع فقد کذبت أمم قبلهم لأنبیائهم. و إنذار و تخویف للمکذبین بالإشارة إلی ما انتهی إلیه تکذیب من قبلهم من الأمم و هو الهلاک بعذاب من الله تعالی.
و قد عد من تلک الأمم قوم نوح و عادا و هم قوم هود و ثمود و هم قوم صالح و قوم إبراهیم و قوم لوط و أصحاب مدین و هم قوم شعیب، و ذکر تکذیب موسی. قیل:
و لم یقل: و قوم موسی لأن قومه بنو إسرائیل و کانوا آمنوا به، و إنما کذبه فرعون و قومه.
و قوله: «فَأَمْلَیْتُ لِلْکافِرِینَ ثُمَّ أَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» الإملاء الإمهال و تأخیر الأجل، و النکیر الإنکار، و المعنی فأمهلت الکافرین- الذین کذبوا رسلهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 388
من هذه الأمم- ثم أخذتهم و هو کنایة عن العقاب فکیف کان إنکاری لهم فی تکذیبهم و کفرهم؟ و هو کنایة عن بلوغ الإنکار و شدة الأخذ.
قوله تعالی: «فَکَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها وَ هِیَ ظالِمَةٌ فَهِیَ خاوِیَةٌ عَلی عُرُوشِها وَ بِئْرٍ مُعَطَّلَةٍ وَ قَصْرٍ مَشِیدٍ» قریة خاویة علی عروشها أی ساقطة جدرانها علی سقوفها فهی خربة، و البئر المعطلة الخالیة من الواردین و المستقین و شاد القصر أی جصصه و الشید بالکسر الجص.
و قوله: «فَکَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَهْلَکْناها ظاهر السیاق أنه بیان لقوله فی الآیة السابقة: «فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» و قوله: «وَ بِئْرٍ مُعَطَّلَةٍ وَ قَصْرٍ مَشِیدٍ» عطف علی قریة.
و المعنی: فکم من قریة أهلکنا أهلها حال کونهم ظالمین فهی خربة ساقطة جدرانها علی سقوفها، و کم من بئر معطلة باد النازلون علیها فلا وارد لها و لا مستقی منها، و کم من قصر مجصص هلک سکانها لا یری لهم أشباح و لا یسمع منهم حسیس، و أصحاب الآبار أهل البدو و أصحاب القصور أهل الحضر.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَتَکُونَ لَهُمْ قُلُوبٌ یَعْقِلُونَ بِها أَوْ آذانٌ یَسْمَعُونَ بِها» إلخ، حث و تحضیض علی الاعتبار بهذه القری الهالکة و الآثار المعطلة و القصور المشیدة التی ترکتها تلک الأمم البائدة بالسیر فی الأرض فإن السیر فیها ربما بعث الإنسان إلی أن یتفکر فی نفسه فی سبب هلاکهم و یستحضر الحجج فی ذلک فیتذکر أن الذی وقع بهم إنما وقع لشرکهم بالله و إعراضهم عن آیاته و استکبارهم علی الحق بتکذیب الرسل فیکون له قلب یعقل به و یردعه عن الشرک و الکفر هذا إن وسعه أن یستقل بالتفکیر.
و إن لم یسعه ذلک بعثه الاعتبار إلی أن یصغی إلی قول المشفق الناصح الذی لا یرید به إلا الخیر و عظة الواعظ الذی یمیز له ما ینفعه مما یضره و لا عظة ککتاب الله و لا ناصح کرسوله فیکون له أذن یسمع بها ما یهتدی به إلی سعادته.
و من هنا یظهر وجه التردید فی الآیة بین القلب و الأذن من غیر تعرض للبصر و ذلک لأن التردید فی الحقیقة بین الاستقلال فی التعقل و تمییز الخیر من الشر و النافع من الضار و بین الاتباع لمن یجوز اتباعه و هذان شأن القلب و الأذن.
ثم لما کان المعنیان جمیعا- التعقل و السمع- فی الحقیقة من شأن القلب أی 
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النفس المدرکة فهو الذی یبعث الإنسان إلی متابعة ما یعقله أو سمعه من ناصح مشفق عد إدراک القلب لذلک رؤیة له و مشاهدة منه، و لذلک عد من لا یعقل و لا یسمع أعمی القلب ثم بولغ فیه بأن حقیقة العمی هی عمی القلب دون عمی العین لأن الذی یعمی بصره یمکنه أن یتدارک بعض منافعه الفائتة بعصا یتخذها أو بهاد یأخذه بیده و أما القلب فلا بدل له یتسلی به، و هو قوله تعالی: «فَإِنَّها لا تَعْمَی الْأَبْصارُ وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ».
و جعل الصدر ظرفا للقلب من المجاز فی النسبة، و فی الکلام مجاز آخر ثان من هذا القبیل و هو نسبة العقل إلی القلب و هو للنفس، و قد تقدم التنبیه علیه مرارا.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ لَنْ یُخْلِفَ اللَّهُ وَعْدَهُ وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ کَأَلْفِ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ» کان القوم یکذبون النبی ص إذا أخبرهم أن الله سبحانه وعده أن یعذبهم إن لم یؤمنوا به فکانوا یستعجلونه بالعذاب استهزاء به و تعجیزا له قائلین: متی هذا الوعد؟ فرد الله علیهم بقوله: «وَ لَنْ یُخْلِفَ اللَّهُ وَعْدَهُ» فإن کان المراد بالعذاب عذاب مشرکی مکة فالذی وعدهم من العذاب هو ما ذاقوه یوم بدر و إن کان المراد به ما یقضی به بین النبی ص و بین أمته بعذاب موعود لم ینزل بعد و قد أخبر الله عنه فی قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ» یونس: 47 إلی آخر الآیات.
و قوله: «وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ کَأَلْفِ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ» حکم بتساوی الیوم الواحد و الألف سنة عند الله سبحانه فلا یستقل هذا و لا یستکثر ذلک حتی یتأثر من قصر الیوم الواحد و طول الألف سنة فلیس یخاف الفوت حتی یعجل لهم العذاب بل هو حلیم ذو أناة یمهلهم حتی یستکملوا درکات شقائهم ثم یأخذهم فیما قدر لهم من أجل فإذا جاء أجلهم لا یستأخرون ساعة و لا یستقدمون، و لذا عقب الکلام بقوله فی الآیة التالیة: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَمْلَیْتُ لَها وَ هِیَ ظالِمَةٌ ثُمَّ أَخَذْتُها وَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ».
و قوله: «وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ کَأَلْفِ سَنَةٍ» رد لاستعجالهم بالعذاب بأن الله یستوی عنده قلیل الزمان و کثیره، کما أن قوله: «وَ لَنْ یُخْلِفَ اللَّهُ وَعْدَهُ» تسلیة و تأیید للنبی ص و رد لتکذیبهم له فیما أخبرهم به من وعد الله و تعجیزهم له و استهزائهم به.
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و قیل: معنی قوله: «وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ» إن یوما من أیام الآخرة التی سیعذبون فیها یعدل ألف سنة من أیام الدنیا التی یعدونها. و قیل: المراد أن یوما لهم و هم معذبون عند ربهم یعدل فی الشدة ألف سنة یعذبون فیها من الدنیا.
و المعنیان لا یلائمان صدر الآیة و لا الآیة التالیة کما هو ظاهر.
قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ أَمْلَیْتُ لَها وَ هِیَ ظالِمَةٌ ثُمَّ أَخَذْتُها وَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ» الآیة- کما مر- متممة لقوله: «وَ إِنَّ یَوْماً عِنْدَ رَبِّکَ کَأَلْفِ سَنَةٍ» بمنزلة الشاهد علی صدق المدعی، و المعنی: قلیل الزمان و کثیره عند ربک سواء و قد أملی لکثیر من القری الظالمة و أمهلها ثم أخذها بعد مهل.
و قوله: «وَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ» بیان لوجه عدم تعجیله العذاب لأنه لما کان مصیر کل شی‌ء إلیه فلا یخاف الفوت حتی یأخذ الظالمین بعجل.
و قد ظهر بما مر أن الآیة لیست تکرارا لقوله سابقا: «فَکَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ» إلخ، فلکل من الآیتین مفادها.
و فی الآیة التفات من الغیبة إلی التکلم وحده لأن الکلام فیها فی صفة من صفاته تعالی و هو الحلم و المطلوب بیان أن الله سبحانه هو خصمهم بنفسه إذ خاصموا نبیه.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّما أَنَا لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ إلی قوله- أَصْحابُ الْجَحِیمِ» أمر بإعلام الرسالة بالإنذار و بیان ما للإیمان به و العمل الصالح من الأجر الجمیل و هو المغفرة بالإیمان و الرزق الکریم و هو الجنة بما فیها من النعیم، بالعمل الصالح، و ما للکفر و الجحود من التبعة السیئة و هی صحابة الجحیم من غیر مفارقة.
و قوله: «سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ» السعی الإسراع فی المشی و هو کنایة عن بذل الجهد فی أمر آیات الله لإبطالها و إطفاء نورها بمعاجزة، الله و التعبیر بلفظ المتکلم مع الغیر رجوع فی الحقیقة إلی السیاق السابق بعد إیفاء الالتفات فی الآیة السابقة أعنی قوله: «أَمْلَیْتُ لَها» إلخ.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلَّا إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ» إلخ، التمنی تقدیر الإنسان وجود ما یحبه سواء کان ممکنا أو ممتنعا کتمنی الفقیر أن یکون غنیا و من لا ولد له أن یکون ذا ولد، و تمنی الإنسان أن یکون له بقاء لا فناء معه و أن یکون له جناحان یطیر بهما، و یسمی صورته الخیالیة
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التی یلتذ بها أمنیة، و الأصل فی معناه المنی بالفتح فالسکون بمعنی التقدیر، و قیل:
ربما جاء بمعنی القراءة و التلاوة یقال: تمنیت الکتاب أی قرأته. و الإلقاء فی الأمنیة المداخلة فیها بما یخرجها عن صرافتها و یفسد أمرها.
و معنی الآیة علی أول المعنیین و هو کون التمنی هو تمنی القلب: و ما أرسلنا من قبلک من رسول و لا نبی إلا إذا تمنی و قدر بعض ما یتمناه من توافق الأسباب علی تقدم دینه و إقبال الناس علیه و إیمانهم به ألقی الشیطان فی أمنیته و داخل فیها بوسوسة الناس و تهییج الظالمین و إغراء المفسدین فأفسد الأمر علی ذلک الرسول أو النبی و أبطل سعیه فینسخ الله و یزیل ما یلقی الشیطان ثم یحکم الله آیاته بإنجاح سعی الرسول أو النبی و إظهار الحق و الله علیم حکیم.
و المعنی: علی ثانی المعنیین و هو کون التمنی بمعنی القراءة و التلاوة: و ما أرسلنا من قبلک من رسول و لا نبی إلا إذا تلا و قرأ آیات الله ألقی الشیطان شبها مضلة علی الناس بالوسوسة لیجادلوه بها و یفسدوا علی المؤمنین إیمانهم فیبطل الله ما یلقیه الشیطان من الشبه و یذهب به بتوفیق النبی لرده أو بإنزال ما یرده.
و فی الآیة دلالة واضحة علی اختلاف معنی النبوة و الرسالة لا بنحو العموم و الخصوص مطلقا کما اشتهر بینهم أن الرسول هو من بعث و أمر بالتبلیغ و النبی من بعث سواء أمر بالتبلیغ أم، لا إذ لو کان کذلک لکان من الواجب أن یراد بقوله فی الآیة: «وَ لا نَبِیٍّ» غیر الرسول أعنی من لم یؤمر بالتبلیغ، و ینافیه قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا».
و قد قدمنا فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب ما یدل من روایات أئمة أهل البیت (ع) أن الرسول هو من ینزل علیه الملک بالوحی فیراه و یکلمه و النبی هو من یری المنام و یوحی إلیه فیه، و قد استفدناه مضمون هذه الروایات من قوله تعالی: «قُلْ لَوْ کانَ فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ یَمْشُونَ مُطْمَئِنِّینَ لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولًا» إسراء: 95 فی الجزء الثالث عشر من الکتاب.
و أما سائر ما قیل فی الفرق بین الرسالة و النبوة کقول من قال: إن الرسول من بعث بشرع جدید و النبی أعم منه و ممن جاء مقررا لشرع سابق ففیه أنا قد أثبتنا فی مباحث النبوة أن الشرائع الإلهیة لا تزید علی خمسة و هی شرائع نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد ص و قد صرح القرآن علی رسالة جمع کثیر
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منهم غیر هؤلاء. علی أن هذا القول لا دلیل له.
و قول من قال: إن الرسول من کان له کتاب و النبی بخلافه و قول من قال:
إن الرسول من له کتاب و نسخ فی الجملة و النبی بخلافه، و یرد علی القولین نظیر ما ورد علی القول الأول.
و فی قوله: «فَیَنْسَخُ اللَّهُ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ ثُمَّ یُحْکِمُ اللَّهُ آیاتِهِ» التفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة، و الوجه فیه العنایة بذکر لفظ الجلالة و إسناد النسخ و الإحکام إلی من لا یقوم له شی‌ء، و لذلک بعینه أعاد لفظ الجلالة ثانیا مع أنه من وضع الظاهر موضع المضمر و منه أیضا إعادة لفظ الشیطان ثانیا دون ضمیره لیشار إلی أن الملقی هو الشیطان الذی لا یعبأ به و بکیده فی قباله تعالی، و کان الظاهر أن یقال: فینسخ ما یلقیه ثم یحکم آیاته.
قوله تعالی: «لِیَجْعَلَ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ فِتْنَةً لِلَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ» إلخ، مرض القلب عدم استقامة حاله فی التعقل بأن لا یذعن بما من شأنه أن یذعن به من الحق و هو الشک و الارتیاب، و قساوة القلب صلابته و غلظه مأخوذ من الحجر القاسی أی الصلب. و صلابته بطلان عواطفه الرقیقة المعینة فی إدراک المعانی الحقة کالخشوع و الرحمة و التواضع و المحبة فالقلب المریض سریع التصور للحق بطی‌ء الإذعان به، و القلب القسی بطیئهما معا، و کلاهما سریع القبول للوساوس الشیطانیة.
و الإلقاءات الشیطانیة التی تفسد الأمور علی الحق و أهله و تبطل مساعی الرسل و الأنبیاء دون أن تؤثر أثرها و إن کانت مستندة إلی الشیطان نفسه لکنها کسائر الآثار لما کانت واقعة فی ملکه تعالی، و لا یقع أثر من مؤثر أو فعل من فاعل إلا بإذنه، و لا یقع شی‌ء بإذنه إلا استند إلیه استنادا ما بمقدار الإذن، و لا یستند إلیه إلا ما فیه خیر لا یخلو من مصلحة و غایة.
لذا ذکر سبحانه فی هذه الآیة أن لهذه الإلقاءات الشیطانیة مصلحة و هی أنها محنة یمتحن بها الناس عامة و الامتحان من النوامیس الإلهیة العامة الجاریة فی العالم الإنسانی و یتوقف علیه تلبس السعید بسعادته و الشقی بشقائه، و فتنة یفتتن بها الذین فی قلوبهم مرض و القاسیة قلوبهم خاصة فإن تلبس الأشقیاء بکمال شقائهم من التربیة الإلهیة المقصودة فی نظام الخلقة، قال تعالی: «کُلًّا نُمِدُّ هؤُلاءِ وَ هَؤُلاءِ مِنْ عَطاءِ رَبِّکَ 
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وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً» إسراء: 20.
و هذا معنی قوله: «لِیَجْعَلَ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ فِتْنَةً لِلَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ» فاللام فی «لِیَجْعَلَ» للتعلیل یعلل بها إلقاء الشیطان فی أمنیة الرسول و النبی أی یفعل الشیطان کذا لیفعل الله کذا و معناه أنه مسخر لله سبحانه لغرض امتحان العباد و فتنة أهل الشک و الجحود و غرورهم.
و قد تبین أن المراد بالفتنة الابتلاء و الامتحان الذی ینتج الغرور و الضلال و بالذین فی قلوبهم مرض أهل الشک من الکفار و بالقاسیة قلوبهم أهل الجحود و العناد منهم.
و قوله: «وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَفِی شِقاقٍ بَعِیدٍ» الشقاق و المشاقة المباینة و المخالفة و توصیفه بالبعد توصیف له بحال موصوفه، و المعنی: و إن الظالمین- و هم أهل الجحود علی ما یعطیه السیاق أو هم و أهل الشک جمیعا- لفی مباینة و مخالفة بعید صاحبها من الحق و أهله.
قوله تعالی: «وَ لِیَعْلَمَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ أَنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ فَیُؤْمِنُوا بِهِ فَتُخْبِتَ لَهُ قُلُوبُهُمْ» إلخ، المتبادر من السیاق أنه عطف علی قوله: «لِیَجْعَلَ» و تعلیل لقوله:
«فَیَنْسَخُ اللَّهُ ما یُلْقِی الشَّیْطانُ ثُمَّ یُحْکِمُ اللَّهُ آیاتِهِ» و الضمیر فی «أَنَّهُ» علی هذا لما یتمناه الرسول و النبی المفهوم من قوله «إِذا تَمَنَّی» إلخ، و لا دلیل علی إرجاعه إلی القرآن.
و المعنی: فینسخ الله ما یلقیه الشیطان ثم یحکم آیاته لیعلم الذین أوتوا العلم بسبب ذاک النسخ و الأحکام أن ما تمناه الرسول أو النبی هو الحق من ربک لبطلان ما یلقیه الشیطان فیؤمنوا به فتخبت أی تلین و تخشع له قلوبهم.
و یمکن أن یکون قوله «وَ لِیَعْلَمَ» معطوفا علی محذوف و مجموع المعطوف و المعطوف علیه تعلیلا لما بینه فی الآیة السابقة من جعله تعالی هذا الإلقاء فتنة للذین فی قلوبهم مرض و القاسیة قلوبهم.
و المعنی: إنما بینا هذه الحقیقة لغایة کذا و کذا و لیعلم الذین أوتوا العلم أنه الحق من ربک «إلخ» علی حد قوله: «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا» آل عمران: 140، و هو کثیر الورود فی القرآن.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَهادِ الَّذِینَ آمَنُوا إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ» فی مقام التعلیل لکون علم الذین أوتوا العلم غایة مترتبة علی فعله تعالی فیفید أنه تعالی إنما فعل ما فعل لیعلموا
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أن الأمر حق لأنه هاد یرید أن یهدیهم فیهدیهم بهذا التعلیم إلی صراط مستقیم.
قوله تعالی: «وَ لا یَزالُ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی مِرْیَةٍ مِنْهُ حَتَّی تَأْتِیَهُمُ» إلخ الآیة- کما تری- تخبر عن حرمان هؤلاء الذین کفروا من الإیمان مدی حیاتهم فلیس المراد بهم مطلق الکفار لقبول بعضهم الإیمان بعد الکفر فالمراد به عدة من صنادید قریش الذین لم یوفقوا للإیمان ما عاشوا کما فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ» البقرة: 6.
و عقم الیوم کونه بحیث لا یخلف یوما بعده و هو یوم الهلاک أو یوم القیامة، و المراد به فی الآیة علی ما یعطیه سیاق الآیة الثالثة یوم القیامة.
و المعنی و یستمر الذین کفروا فی شک من القرآن حتی یأتیهم یوم القیامة أو یأتیهم عذاب یوم القیامة و هو یوم یأتی بغتة لا یمهلهم حتی یحتالوا له بشی‌ء و لا یخلف بعده یوما حتی یقضی فیه ما فات قبله.
و إنما ردد بین یوم القیامة و بین عذابه لأنهم یعترفون عند مشاهدة کل منهما بالحق و یطیح عنهم الریب و المریة قال تعالی: «قالُوا یا وَیْلَنا مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ» یس: 52، و قال: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا» الأحقاف: 34.
و قد ظهر بما تقدم أن تقیید الیوم تارة بکونه بغتة و تارة بالعقم للدلالة علی کونه بحیث لا ینفع معها حیلة و لا یقع بعدها تدارک لما فات قبله.
قوله تعالی: «الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ»- إلی قوله- عَذابٌ مُهِینٌ» قد تقدم مرارا أن المراد بکون الملک یومئذ لله ظهور کون الملک له تعالی لأن الملک له دائما و کذا ما ورد من نظائره من أوصاف یوم القیامة فی القرآن ککون الأمر یومئذ لله و کون القوة یومئذ لله و هکذا.
و لسنا نعنی به أن المراد بالملک مثلا فی الآیة ظهور الملک مجازا بل نعنی به أن الملک قسمان ملک حقیقی حق و ملک مجازی صوری و للأشیاء ملک مجازی صوری ملکها الله ذلک و له تعالی مع ذلک الملک الحق بحقیقة معناه حتی إذا کان یوم القیامة ارتفع کل ملک صوری عن الشی‌ء المتلبس به و لم یبق من الملک إلا حقیقته و هو لله وحده فمن خاصة یوم القیامة أن الملک یومئذ لله و علی هذا القیاس.
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و قوله: «یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ» أی و لا حاکم غیره لأن الحکم من فروع الملک فإذا لم یکن یومئذ لأحد نصیب فی الملک لم یکن له نصیب فی الحکم.
و قوله: «فَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا- و هؤلاء المعاندون المستکبرون- فَأُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ» بیان لحکمه تعالی.



(بحث روائی)

فی المجمع، روی عن الباقر (ع) أنه قال: لم یؤمر رسول الله ص بقتال و لا أذن له فیه- حتی نزل جبرئیل بهذه الآیة: أُذِنَ لِلَّذِینَ یُقاتَلُونَ بِأَنَّهُمْ ظُلِمُوا»- و قلده سیفا.
و فیه،": کان المشرکون یؤذون المسلمین. لا یزال یجی‌ء مشجوج و مضروب إلی رسول الله ص- و یشکون ذلک إلی رسول الله ص فیقول لهم: اصبروا فإنی لم أومر بالقتال حتی هاجر- فأنزل الله علیه هذه الآیة بالمدینة. و هی أول آیة نزلت فی القتال.
أقول:
و روی فی الدر المنثور، عن جم غفیر من أرباب الجوامع، عن ابن عباس و غیره": أنها أول آیة نزلت فی القتال.
و ما اشتمل علیه بعض هذه الروایات أنها نزلت فی المهاجرین من أصحاب النبی ص خاصة إن صحت الروایة فهو اجتهاد من الراوی لما مر أن الآیة مطلقة و أنه لا یعقل توجیه حکم القتال إلی أشخاص من الأمة بأعیانهم و هو حکم عام.
و نظیر الکلام جار فی قوله تعالی: «الَّذِینَ إِنْ مَکَّنَّاهُمْ فِی الْأَرْضِ» إلخ بل و فی قوله: «الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ بِغَیْرِ حَقٍّ» إلخ علی ما تقدم فی البیان.
و فیه،: فی قوله تعالی: «الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ»- و قال أبو جعفر (ع):
نزلت فی المهاجرین و جرت فی آل محمد- الذین أخرجوا من دیارهم و أخیفوا.
أقول: و علی ذلک یحمل 
ما فی المناقب، عنه (ع): فی الآیة: نحن. نزلت فینا
و فی روضة الکافی عنه (ع): جرت فی الحسین (ع).
و کذا ما فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ أَمَرُوا بِالْمَعْرُوفِ وَ نَهَوْا عَنِ الْمُنْکَرِ»- عنه (ع): نحن هم.
و کذا ما فی الکافی، و المعانی، و کمال الدین، عن الصادق و الکاظم (ع):
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فی قوله تعالی: «وَ بِئْرٍ مُعَطَّلَةٍ وَ قَصْرٍ مَشِیدٍ»- قالا: البئر المعطلة الإمام الصامت- و القصر المشید الإمام الناطق.
و فی الدر المنثور، أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و أبو نصر السجزی فی الإبانة و البیهقی فی شعب الإیمان و الدیلمی فی مسند الفردوس عن عبد الله بن جراد قال: قال رسول الله ص: لیس الأعمی من یعمی بصره- و لکن الأعمی من تعمی بصیرته.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع): فی حدیث النبی الذی یری فی منامه- و یسمع الصوت و لا یعاین الملک، و الرسول الذی یسمع الصوت و یری فی المنام- و یعاین الملک.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخری. و المراد بمعاینة الملک علی ما فی غیره من الروایات نزول الملک علیه و ظهوره له و تکلیمه بالوحی، و قد تقدم بعض هذه الروایات فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه بسند صحیح عن سعید بن جبیر قال": قرأ رسول الله ص بمکة النجم فلما بلغ هذا الموضع- «أَ فَرَأَیْتُمُ اللَّاتَ وَ الْعُزَّی وَ مَناةَ الثَّالِثَةَ الْأُخْری - ألقی الشیطان علی لسانه «تلک الغرانیق العلی- و إن شفاعتهن لترتجی» قالوا: ما ذکر آلهتنا بخیر قبل الیوم- فسجد و سجدوا.
ثم جاء جبریل بعد ذلک قال: أعرض علی ما جئتک به- فلما بلغ «تلک الغرانیق العلی و إن شفاعتهن لترتجی» قال جبریل لم آتک بهذا. هذا من الشیطان فأنزل الله- «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ». الآیة.
أقول: الروایة مرویة بطرق عدیدة عن ابن عباس و جمع من التابعین و قد صححها جماعة منهم الحافظ ابن حجر.
لکن الأدلة القطعیة علی عصمته (ص) تکذب متنها و إن فرضت صحة سندها فمن الواجب تنزیه ساحته المقدسة عن مثل هذه الخطیئة مضافا إلی أن الروایة تنسب إلیه (ص) أشنع الجهل و أقبحه فقد تلی «تلک الغرانیق العلی و إن شفاعتهن لترتجی» و جهل أنه لیس من کلام الله و لا نزل به جبریل، و جهل أنه کفر صریح یوجب الارتداد و دام علی جهة حتی سجد و سجدوا فی آخر السورة و لم یتنبه ثم دام علی جهله 
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حتی نزل علیه جبریل و أمره أن یعرض علیه السورة فقرأها علیه و أعاد الجملتین و هو مصر علی جهله حتی أنکره علیه جبریل ثم أنزل علیه آیة تثبت نظیر هذا الجهل الشنیع و الخطیئة الفضیحة لجمیع الأنبیاء و المرسلین و هی قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلَّا إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ».
و بذلک یظهر بطلان ما ربما یعتذر دفاعا عن الحدیث بأن ذلک کان سبقا من لسان دفعه بتصرف من الشیطان سهوا منه (ع) و غلطا من غیر تفطن. فلا متن الحدیث علی ما فیه من تفصیل الواقعة ینطبق علی هذه المعذرة، و لا دلیل العصمة یجوز مثل هذا السهو و الغلط.
علی أنه لو جاز مثل هذا التصرف من الشیطان فی لسانه (ص) بإلقاء آیة أو آیتین فی القرآن الکریم لارتفع الأمن عن الکلام الإلهی فکان من الجائز حینئذ أن یکون بعض الآیات القرآنیة من إلقاء الشیطان ثم یلقی نفس هذه الآیة «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ» الآیة فیضعه فی لسان النبی و ذکره فیحسبها من کلام الله الذی نزل به جبریل کما حسب حدیث الغرانیق کذلک فیکشف بهذا عن بعض ما ألقاه و هو حدیث الغرانیق سترا علی سائر ما ألقاه.
أو یکون حدیث الغرانیق من الکلام الله، و آیة «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ» إلخ، و جمیع ما ینافی الوثنیة من کلام الشیطان و یستر بما ألقاه من الآیة و أبطل من حدیث الغرانیق علی کثیر من إلقاءاته فی خلال الآیات القرآنیة، و بذلک یرتفع الاعتماد و الوثوق بکتاب الله من کل جهة و تلغو الرسالة و الدعوة النبویة بالکلیة جلت ساحة الحق من ذلک.
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اشارة

وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ قُتِلُوا أَوْ ماتُوا لَیَرْزُقَنَّهُمُ اللَّهُ رِزْقاً حَسَناً وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ (58) لَیُدْخِلَنَّهُمْ مُدْخَلاً یَرْضَوْنَهُ وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَلِیمٌ حَلِیمٌ (59) ذلِکَ وَ مَنْ عاقَبَ بِمِثْلِ ما عُوقِبَ بِهِ ثُمَّ بُغِیَ عَلَیْهِ لَیَنْصُرَنَّهُ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ (60) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ (61) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ هُوَ الْباطِلُ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ (62)
أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَتُصْبِحُ الْأَرْضُ مُخْضَرَّةً إِنَّ اللَّهَ لَطِیفٌ خَبِیرٌ (63) لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ (64) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ وَ الْفُلْکَ تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ وَ یُمْسِکُ السَّماءَ أَنْ تَقَعَ عَلَی الْأَرْضِ إِلاَّ بِإِذْنِهِ إِنَّ اللَّهَ بِالنَّاسِ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ (65) وَ هُوَ الَّذِی أَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ (66)
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(بیان)

الآیات تعقب الغرض السابق و تبین ثواب الذین هاجروا ثم قتلوا جهادا فی سبیل الله أو ماتوا، و فیها بعض التحریض علی القتال و الوعد بالنصر کما یدل علیه قوله:
«ذلِکَ وَ مَنْ عاقَبَ بِمِثْلِ ما عُوقِبَ بِهِ ثُمَّ بُغِیَ عَلَیْهِ لَیَنْصُرَنَّهُ اللَّهُ» الآیة.
و قد اختصت هذه الآیات بخصوصیة لا توجد فی جمیع القرآن الکریم إلا فیها فهی ثمان آیات متوالیة ختمت کل منها باسمین من أسماء الله الحسنی وراء لفظ الجلالة و قد اجتمعت فیها- بناء علی اسمیة الضمیر «هو»- ستة عشر اسما و إن الله لهو خیر الرازقین العلیم الحلیم العفو الغفور السمیع البصیر العلی الکبیر اللطیف الخبیر الغنی الحمید الرءوف الرحیم، ثم ذکر فی الآیة التاسعة أنه تعالی یحیی و یمیت و فی أثنائها أنه 
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الحق و أن له ما فی السماوات و الأرض و هی فی معنی أربعة أسماء أعنی المحیی الممیت الحق المالک أو الملک فتلک عشرون اسما من أسمائه اجتمعت فی الآیات الثمان علی ألطف وجه و أبدعه.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ قُتِلُوا أَوْ ماتُوا لَیَرْزُقَنَّهُمُ اللَّهُ رِزْقاً حَسَناً» لما ذکر إخراج المهاجرین من دیارهم ظلما عقبه بذکر ما یثیبهم به علی مهاجرتهم و محنتهم فی سبیل الله و هو وعد حسن برزق حسن.
و قد قید الهجرة بکونها فی سبیل الله لأن المثوبة إنما تترتب علی صالح العمل، و إنما یکون العمل صالحا عند الله بخلوص النیة فیه و کونه فی سبیله لا فی سبیل غیره من مال أو جاه أو غیرهما من المقاصد الدنیویة، و بمثل ذلک یتقید قوله: «ثُمَّ قُتِلُوا أَوْ ماتُوا» أی قتلوا فی سبیل الله أو ماتوا و قد تغربوا فی سبیل الله.
و قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ» ختم للآیة یعلل به ما ذکر فیها من الرزق الحسن و هو النعمة الأخرویة إذ موطنها بعد القتل و الموت، و فی الآیة إطلاق الرزق علی نعم الجنة کما فی قوله: «أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ» آل عمران: 169.
قوله تعالی: «لَیُدْخِلَنَّهُمْ مُدْخَلًا یَرْضَوْنَهُ وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَلِیمٌ حَلِیمٌ» المدخل بضم المیم و فتح الخاء اسم مکان من الإدخال و احتمال کونه مصدرا میمیا لا یناسب السیاق تلک المناسبة.
و توصیف هذا المدخل و هو الجنة بقوله: «یَرْضَوْنَهُ» و الرضا مطلق، دلیل علی اشتمالها علی أقصی ما یریده الإنسان کما قال: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ» الفرقان: 16.
و قوله: «لَیُدْخِلَنَّهُمْ مُدْخَلًا یَرْضَوْنَهُ» بیان لقوله: «لَیَرْزُقَنَّهُمُ اللَّهُ رِزْقاً حَسَناً» و إدخاله إیاهم مدخلا یرضونه و لا یکرهونه علی الرغم من إخراج المشرکین إیاهم إخراجا یکرهونه و لا یرضونه و لذا علله بقوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَلِیمٌ حَلِیمٌ» أی علیم بما یرضیهم فیعده لهم إعدادا حلیم فلا یعاجل العقوبة لأعدائهم الظالمین لهم.
قوله تعالی: «ذلِکَ وَ مَنْ عاقَبَ بِمِثْلِ ما عُوقِبَ بِهِ ثُمَّ بُغِیَ عَلَیْهِ لَیَنْصُرَنَّهُ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ» ذلک خبر لمبتدإ محذوف أی الأمر ذلک الذی أخبرناک به و ذکرناه لک، و العقاب مؤاخذة الإنسان بما یکرهه بإزاء فعله ما لا یرتضیه المعاقب و إنما سمی 
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عقابا لأنه یأتی عقیب الفعل.
و العقاب بمثل العقاب کنایة عن المعاملة بالمثل و لما لم یکن هذه المعاملة بالمثل حسنا إلا فیما کان العقاب الأول من غیر حق قیده بکونه بغیا فعطف قوله: «بُغِیَ عَلَیْهِ» بثم علیه.
و قوله: «لَیَنْصُرَنَّهُ اللَّهُ» ظاهر السیاق- و المقام مقام الإذن فی الجهاد- أن المراد بالنصر هو إظهار المظلومین علی الظالمین الباغین و تأییدهم علیهم فی القتال لکن یمکن أن یستظهر من مثل قوله: «وَ مَنْ قُتِلَ مَظْلُوماً فَقَدْ جَعَلْنا لِوَلِیِّهِ سُلْطاناً فَلا یُسْرِفْ فِی الْقَتْلِ إِنَّهُ کانَ مَنْصُوراً» إسراء: 33 أن المراد بالنصر هو تشریع حکم للمظلوم یتدارک به ما وقع علیه من وصمة الظلم و البغی فإن فی إذنه أن یعامل الظالم الباغی علیه بمثل ما فعل بسطا لیده علی من بسط علیه الید.
و بهذا یتضح معنی تعلیل النصر بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ» فإن الإذن و الإباحة فی موارد الاضطرار و الحرج و ما شابه ذلک من مقتضیات صفتی العفو و المغفرة کما تقدم مرارا فی أمثال قوله تعالی: «فَمَنِ اضْطُرَّ فِی مَخْمَصَةٍ غَیْرَ مُتَجانِفٍ لِإِثْمٍ فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ» المائدة: 3 و قد أوضحنا ذلک فی المجازاة و العفو فی آخر الجزء السادس من الکتاب.
و المعنی- علی هذا- و من عامل من عاقبه بغیا علیه بمثل ما عاقب نصره الله بإذنه فیه و لم یمنعه عن المعاملة بالمثل لأن الله عفو غفور یمحو ما تستوجبه هذه المعاملة و الانتقام من المساءة و التبعة کأن العقاب و إیصال المکروه إلی الناس مبغوض فی نظام الحیاة غیر أن الله سبحانه یمحو ما فیه من المبغوضیة و یستر علی أثره السیئ إذا کان عقابا من مظلوم لظالمه الباغی علیه بمثل ما بغی علیه، فیجیز له ذلک و لا یمنعه بالتحریم و الحظر.
و بذلک یظهر أیضا مناسبة ذکر وصف الحلم فی آخر الآیة السابقة- إِنَّ اللَّهَ لَعَلِیمٌ حَلِیمٌ و یظهر أیضا أن «ثُمَّ» فی قوله: «ثُمَّ بُغِیَ عَلَیْهِ» للتراخی بحسب الذکر لا بحسب الزمان.
و أما ما أوردوه فی معنی الآیة: و من جازی الجانی بمثل ما جنی به علیه ثم 
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بغی علیه بالمعاودة إلی العقاب لینصرنه الله علی من بغی علیه إن الله لعفو غفور لمن ارتکبه من العقاب إذ کان ترکا للأولی لأن الأولی هو الصبر و العفو عن الجانی کما قال تعالی: «وَ أَنْ تَعْفُوا أَقْرَبُ لِلتَّقْوی ، و قال: «فَمَنْ عَفا وَ أَصْلَحَ فَأَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ»، و قال: «وَ لَمَنْ صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ» الشوری: 43.
ففیه أولا: أنه لما أخذت «ثم» للتراخی بحسب الزمان أفاد کون العقاب غیر البغی و مطلق العقاب أعم من أن یکون جنایة، و عمومها للجنایة و غیرها یفسد معنی الکلام، و إرادة خصوص الجنایة منه- کما فسر- إرادة معنی لا دلیل علیه من جهة اللفظ.
و ثانیا: أنه فسر النصرة بالنصرة التکوینیة دون التشریعیة فکان إخبارا عن نصره تعالی المظلوم علی الظالم إذا قابله بالمجازاة علی جنایته ثم بغیه و الواقع ربما یتخلف عن ذلک.
و ثالثا: أن قتال المشرکین و الجهاد فی سبیل الله من مصادیق هذه الآیة قطعا، و لازم ما ذکر أن یکون ترکه بالعفو عنهم أولی من فعله و هو واضح الفساد.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ أَنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ» إیلاج کل من اللیل و النهار فی الآخر حلوله محل الآخر کورود ضوء الصباح علی ظلمة اللیل کشی‌ء یلج فی شی‌ء ثم اتساعه و إشغال النهار من الفضاء ما أشغله اللیل، و ورود ظلمة المساء علی نور النهار کشی‌ء یلج فی شی‌ء ثم اتساعها و شمول اللیل.
و المشار إلیه بذلک- بناء علی ما تقدم من معنی النصر- ظهور المظلوم بعقابه علی الظالم الباغی علیه، و المعنی أن ذلک النصر بسبب أن من سنة الله أن یظهر أحد المضادین و المتزاحمین علی الآخر کما یولج اللیل فی النهار و یولج النهار فی اللیل و أن الله سمیع لأقوالهم بصیر بأعمالهم فینصر المظلوم و هو مهضوم الحق بعینه و ما یسأله بلسان حاله فی سمعه.
و ذکر فی معنی الآیة وجوه أخر غیر منطبقة علی السیاق رأینا الصفح عن ذکرها أولی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 402
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ هُوَ الْباطِلُ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» الإشارة بذلک إلی النصر أو إلیه و إلی ما ذکر من سببه.
و الحصر أن فی قوله: «بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ» و قوله: «وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ هُوَ الْباطِلُ» إما بمعنی أنه تعالی حق لا یشوبه باطل و أن ما یدعون من دونه و هی الأصنام باطل لا یشوبه حق فهو قادر علی أن یتصرف فی تکوین الأشیاء و أن یحکم لها و علیها بما شاء.
و إما بمعنی أنه تعالی حق بحقیقة معنی الکلمة مستقلا بذلک لا حق غیره إلا ما حققه هو، و أن ما یدعون من دونه و هی الأصنام بل کل ما یرکن إلیه و یدعی للحاجة من دون الله هو الباطل لا غیره إذ مصداق غیره هو الله سبحانه فافهم ذلک، و إنما کان باطلا إذ کان لا حقیة له باستقلاله.
و المعنی- علی أی تقدیر- أن ذلک التصرف فی التکوین و التشریع من الله سبحانه بسبب أنه تعالی حق یتحقق بمشیته کل حق غیره، و أن آلهتهم من دون الله و کل ما یرکن إلیه ظالم باغ من دونه باطل لا یقدر علی شی‌ء.
و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» علوه تعالی بحیث یعلو و لا یعلی علیه و کبره بحیث لا یصغر لشی‌ء بالهوان و المذلة من فروع کونه حقا أی ثابتا لا یعرضه زوال و موجودا لا یمسه عدم.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَتُصْبِحُ الْأَرْضُ مُخْضَرَّةً إِنَّ اللَّهَ لَطِیفٌ خَبِیرٌ» استشهاد علی عموم القدرة المشار إلیها آنفا بإنزال الماء من السماء- و المراد بها جهة العلو- و صیرورة الأرض بذلک مخضرة.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَطِیفٌ خَبِیرٌ» تعلیل لجعل الأرض مخضرة بإنزال الماء من السماء فتکون نتیجة هذا التعلیل و ذاک الاستشهاد کأنه قیل: إن الله ینزل کذا فیکون کذا لأنه لطیف خبیر و هو یشهد بعموم قدرته.
قوله تعالی: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» ظاهره أنه خبر بعد خبر لأن فهو تتمة التعلیل فی الآیة السابقة کأنه قیل: إن الله لطیف خبیر مالک لما فی السماوات و ما فی الأرض یتصرف فی ملکه کما یشاء بلطف و خبرة، و یمکن أن یکون استئنافا یفید تعلیلا باستقلاله.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 403
و قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَهُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» یفید عدم حاجته إلی شی‌ء من تصرفاته بما هو غنی علی الإطلاق و هی مع ذلک جمیلة نافعة یحمد علیها بما هو حمید علی الإطلاق فمفاد الاسمین معا أنه تعالی لا یفعل إلا ما هو نافع لکن لا یعود نفعه إلیه بل إلی الخلق أنفسهم.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ» إلخ، استشهاد آخر علی عموم القدرة، و المقابلة بین تسخیر ما فی الأرض و تسخیر الفلک فی البحر یؤید أن المراد بالأرض البر مقابل البحر، و علی هذا فتعقیب الجملتین بقوله: «وَ یُمْسِکُ السَّماءَ» إلخ، یعطی أن محصل المراد أن الله سخر لکم ما فی السماء و الأرض برها و بحرها.
و المراد بالسماء جهة العلو و ما فیها فالله یمسکها أن تقع علی الأرض إلا بإذنه مما یسقط من الأحجار السماویة و الصواعق و نحوها.
و قد ختم الآیة بصفتی الرأفة و الرحمة تتمیما للنعمة و امتنانا علی الناس.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی أَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ» سیاق الماضی فی «أَحْیاکُمْ» یدل علی أن المراد به الحیاة الدنیا و أهمیة المعاد بالذکر تستدعی أن یکون المراد من قوله: «ثُمَّ یُحْیِیکُمْ» الحیاة الآخرة یوم البعث دون الحیاة البرزخیة.
و هذه الحیاة ثم الموت ثم الحیاة من النعم الإلهیة العظمی ختم بها الامتنان و لذا عقبها بقوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ».



(بحث روائی)

فی جامع الجوامع،": فی قوله: «وَ الَّذِینَ هاجَرُوا- إلی قوله- لَعَلِیمٌ حَلِیمٌ»- روی أنهم قالوا: یا رسول الله- هؤلاء الذین قتلوا قد علمنا ما أعطاهم الله من الخیر- و نحن نجاهد معک کما جاهدوا فما لنا أن متنا معک؟ فأنزل الله هاتین الآیتین.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ مَنْ عاقَبَ بِمِثْلِ ما عُوقِبَ بِهِ» الآیة- روی أن الآیة نزلت فی قوم من مشرکی مکة- لقوا قوما من المسلمین للیلتین بقیتا من المحرم فقالوا: إن أصحاب محمد لا یقاتلون فی هذا الشهر فحملوا علیهم- فناشدهم المسلمون أن لا یقاتلوهم فی الشهر الحرام- فأبوا فأظفر الله المسلمین بهم":
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أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم عن مقاتل 
و أثر الضعف ظاهر علیه فإن المشرکین کانوا یحرمون الأشهر الحرم، و قد تقدم فی قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الشَّهْرِ الْحَرامِ قِتالٍ فِیهِ قُلْ قِتالٌ فِیهِ کَبِیرٌ» الآیة: البقرة- 217، فی الجزء الثانی من الکتاب من الروایات فی قصة عبد الله بن جحش و أصحابه ما یزید فی ضعف هذه الروایة.



[سورة الحج (22): الآیات 67 الی 78]





اشارة

لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً هُمْ ناسِکُوهُ فَلا یُنازِعُنَّکَ فِی الْأَمْرِ وَ ادْعُ إِلی رَبِّکَ إِنَّکَ لَعَلی هُدیً مُسْتَقِیمٍ (67) وَ إِنْ جادَلُوکَ فَقُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَعْمَلُونَ (68) اللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کُنْتُمْ فِیهِ تَخْتَلِفُونَ (69) أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّ ذلِکَ فِی کِتابٍ إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ (70) وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً وَ ما لَیْسَ لَهُمْ بِهِ عِلْمٌ وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ نَصِیرٍ (71)
وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ تَعْرِفُ فِی وُجُوهِ الَّذِینَ کَفَرُوا الْمُنْکَرَ یَکادُونَ یَسْطُونَ بِالَّذِینَ یَتْلُونَ عَلَیْهِمْ آیاتِنا قُلْ أَ فَأُنَبِّئُکُمْ بِشَرٍّ مِنْ ذلِکُمُ النَّارُ وَعَدَهَا اللَّهُ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (72) یا أَیُّهَا النَّاسُ ضُرِبَ مَثَلٌ فَاسْتَمِعُوا لَهُ إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَنْ یَخْلُقُوا ذُباباً وَ لَوِ اجْتَمَعُوا لَهُ وَ إِنْ یَسْلُبْهُمُ الذُّبابُ شَیْئاً لا یَسْتَنْقِذُوهُ مِنْهُ ضَعُفَ الطَّالِبُ وَ الْمَطْلُوبُ (73) ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ (74) اللَّهُ یَصْطَفِی مِنَ الْمَلائِکَةِ رُسُلاً وَ مِنَ النَّاسِ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ (75) یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (76)
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ارْکَعُوا وَ اسْجُدُوا وَ اعْبُدُوا رَبَّکُمْ وَ افْعَلُوا الْخَیْرَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (77) وَ جاهِدُوا فِی اللَّهِ حَقَّ جِهادِهِ هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ مِنْ قَبْلُ وَ فِی هذا لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ وَ تَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ اعْتَصِمُوا بِاللَّهِ هُوَ مَوْلاکُمْ فَنِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ (78)
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(بیان)

الآیات تأمره (ص) بالدعوة و تبین أمورا من حقائق الدعوة و أباطیل الشرک ثم تأمر المؤمنین بإجمال الشریعة و هو عبادة الله و فعل الخیر و تختم بالأمر بحق الجهاد فی الله و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً هُمْ ناسِکُوهُ فَلا یُنازِعُنَّکَ فِی الْأَمْرِ» إلی آخر الآیة. المنسک مصدر میمی بمعنی النسک و هو العبادة و یؤیده قوله: «هُمْ ناسِکُوهُ» أی یعبدون تلک العبادة، و لیس اسم مکان کما احتمله بعضهم.
و المراد بکل أمة هی الأمة بعد الأمة من الأمم الماضین حتی تنتهی إلی هذه الأمة دون الأمم المختلفة الموجودة فی زمانه (ص) کالعرب و العجم و الروم لوحدة الشریعة و عموم النبوة.
و قوله: «فَلا یُنازِعُنَّکَ فِی الْأَمْرِ» نهی للکافرین بدعوة النبی ص عن منازعته فی المناسک التی أتی بها و هم و إن کانوا لا یؤمنون بدعوته و لا یرون لما أتی به 
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من الأوامر و النواهی وقعا یسلمون له و لا أثر لنهی من لا یسلم للناهی طاعة و لا مولویة لکن هذا النهی لما کان معتمدا علی الحجة لم یصر لغوا لا أثر له و هی صدر الآیة.
فکأن الکفار من أهل الکتاب أو المشرکین لما رأوا من عبادات الإسلام ما لا عهد لهم به فی الشرائع السابقة کشریعة الیهود مثلا نازعوه فی ذلک من أین جئت به و لا عهد به فی الشرائع السابقة و لو کان من شرائع النبوة لعرفه المؤمنین من أمم الأنبیاء الماضین؟ فأجاب الله سبحانه عن منازعتهم بما فی الآیة.
و معناها أن کلا من الأمم کان لهم منسک هم ناسکوه و عبادة یعبدونها و لا یتعداهم إلی غیرهم لما أن الله سبحانه بدل منسک السابقین مما هو أحسن منه فی حق اللاحقین لتقدمهم فی الرقی الفکری و استعدادهم فی اللاحق لما هو أکمل و أفضل من السابق فالمناسک السابقة منسوخة فی حق اللاحقین فلا معنی لمنازعة النبی ص فیما جاء به من المنسک المغایر لمناسک الأمم الماضین.
و لما کان نهیهم عن منازعته (ص) فی معنی أمره بطیب النفس من قبل نزاعهم و نهیه عن الاعتناء به عطف علیه قوله: «وَ ادْعُ إِلی رَبِّکَ» کأنه قیل: طب نفسا و لا تعبأ بمنازعتهم و اشتغل بما أمرت به و هو الدعوة إلی ربک.
و علل ذلک بقوله: «إِنَّکَ لَعَلی هُدیً مُسْتَقِیمٍ» و توصیف الهدی بالاستقامة و هی وصف الصراط الذی إلیه الهدایة من المجاز العقلی.
قوله تعالی: «وَ إِنْ جادَلُوکَ فَقُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَعْمَلُونَ» سیاق الآیة السابقة یؤید أن المراد بهذا الجدال المجادلة و المراء فی أمر اختلاف منسکه (ص) مع الشرائع السابقة بعد الاحتجاج علیه بنسخ الشرائع، و قد أمر (ص) بإرجاعهم إلی حکم الله من غیر أن یشتغل بالمجادلة معهم بمثل ما یجادلون.
و قیل: المراد بقوله: «إِنْ جادَلُوکَ» مطلق الجدال فی أمر الدین، و قیل:
الجدال فی أمر الذبیحة و السیاق السابق لا یساعد علیه.
و قوله: «فَقُلِ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما تَعْمَلُونَ» توطئة و تمهید إلی إرجاعهم إلی حکم الله أی الله أعلم بعملکم و یحکم حکم من یعلم بحقیقة الحال، و إنما یحکم بینکم یوم القیامة فیما کنتم فیه تختلفون و تخالفون الحق و أهله- و الاختلاف و التخالف بمعنی کالاستباق و التسابق-.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّ ذلِکَ فِی کِتابٍ إِنَ 
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ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» تعلیل لعلمه تعالی بما یعملون أی إن ما یعملون بعض ما فی السماء و الأرض و هو یعلم جمیع ما فیهما فهو یعلم بعملهم.
و قوله: «إِنَّ ذلِکَ فِی کِتابٍ» تأکید لما تقدمه أی إن ما علمه من شی‌ء مثبت فی کتاب فلا یزول و لا ینسی و لا یسهو فهو محفوظ علی ما هو علیه حین یحکم بینهم، و قوله: «إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» أی ثبت ما یعلمه فی کتاب محفوظ هین علیه.
قوله تعالی: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً وَ ما لَیْسَ لَهُمْ بِهِ عِلْمٌ» إلخ الباء فی «بِهِ» بمعنی مع، و السلطان البرهان و الحجة و المعنی و یعبد المشرکون من دون الله شیئا- و هو ما اتخذوه شریکا له تعالی- لم ینزل الله معه حجة حتی یأخذوها و یحتجوا بها و لا أن لهم به علما.
قیل: إنما أضاف قوله: «وَ ما لَیْسَ لَهُمْ بِهِ عِلْمٌ» علی قوله: «ما لَمْ یُنَزِّلْ بِهِ سُلْطاناً» لأن الإنسان قد یعلم أشیاء من غیر حجة و دلیل کالضروریات.
و ربما فسر نزول السلطان بالدلیل السمعی و وجود العلم بالدلیل العقلی أی یعبدون من دون الله ما لم یقم علیه دلیل من ناحیة الشرع و لا العقل، و فیه أنه لا دلیل علیه و تنزیل السلطان کما یصدق علی تنزیل الوحی علی النبی کذلک یصدق علی تنزیل البرهان علی القلوب.
و قوله: «وَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ نَصِیرٍ» قیل: هو تهدید للمشرکین و المراد أنه لیس لهم ناصر ینصرهم فیمنعهم من العذاب.
و الظاهر- علی ما یعطیه السیاق- أنه فی محل الاحتجاج علی أن لیس لهم برهان علی شرکائهم و لا علم، بأنه لو کان لهم حجة أو علم لکان لهم نصیر ینصرهم إذ البرهان نصیر لمن یحتج به و العلم نصیر للعالم لکنهم ظالمون و ما للظالمین من نصیر فلیس لهم برهان و لا علم، و هذا من ألطف الاحتجاجات القرآنیة.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ تَعْرِفُ فِی وُجُوهِ الَّذِینَ کَفَرُوا الْمُنْکَرَ یَکادُونَ یَسْطُونَ» إلخ المنکر مصدر میمی بمعنی الإنکار، و المراد بمعرفة الإنکار فی وجوههم معرفة أثر الإنکار و الکراهة، و «یَسْطُونَ» من السطوة و هی علی ما فی مجمع البیان،: إظهار الحال الهائلة للإخافة یقال سطا علیه یسطو سطوة و سطاعة و الإنسان مسطو علیه، و السطوة و البطشة بمعنی. انتهی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌14، ص: 408
و المعنی: و إذا تتلی علیهم آیاتنا و الحال أنها واضحات الدلالة تعرف و تشهد فی وجوه الذین کفروا أثر الإنکار یقربون من أن یبطشوا علی الذین یتلون و یقرءون علیهم آیاتنا لما یأخذهم من الغیظ.
و قوله: «قُلْ أَ فَأُنَبِّئُکُمْ بِشَرٍّ مِنْ ذلِکُمُ» تفریع علی إنکارهم و تحرزهم من استماع القرآن أی قل: أ فأخبرکم بما هو شر من هذا الذی تعدونه شرا تحترزون منه و تتقون أن تسمعوه أ فأخبرکم به لتتقوه إن کنتم تتقون.
و قوله: «النَّارُ وَعَدَهَا اللَّهُ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» بیان للشر أی ذلکم الذی هو شر من هذا هی النار، و قوله: «وَعَدَهَا اللَّهُ» إلخ بیان لکونه شرا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ ضُرِبَ مَثَلٌ فَاسْتَمِعُوا لَهُ» إلی آخر الآیة خطاب للناس جمیعا و العنایة بالمشرکین منهم.
و قوله: «ضُرِبَ مَثَلٌ فَاسْتَمِعُوا لَهُ» المثل هو الوصف الذی یمثل الشی‌ء فی حالة سواء کان وصفا محققا واقعا أو مقدرا متخیلا کالأمثال التی تشتمل علی محاورات الحیوانات و الجمادات و مشافهاتها، و ضرب المثل نصبه لیتفکر فیه کضرب الخیمة لیسکن فیها.
و هذا المثل هو قوله: «إِنَّ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَنْ یَخْلُقُوا ذُباباً وَ لَوِ اجْتَمَعُوا لَهُ وَ إِنْ یَسْلُبْهُمُ الذُّبابُ شَیْئاً لا یَسْتَنْقِذُوهُ مِنْهُ» و المعنی أنه لو فرض أن آلهتهم شاءوا أن یخلقوا ذبابا و هو أضعف الحیوانات عندهم لم یقدروا علیه أبدا و إن یسلبهم الذباب شیئا مما علیهم لا یستنقذوه بالانتزاع منه.
فهذا الوصف یمثل حال آلهتهم من دون الله فی قدرتهم علی الإیجاد و علی تدبیر الأمر حیث لا یقدرون علی خلق ذباب و علی تدبیر أهون الأمور و هو استرداد ما أخذه الذباب منهم و أضرهم بذلک و کیف یستحق الدعوة و العبادة من کان هذا شأنه؟.
و قوله: «ضَعُفَ الطَّالِبُ وَ الْمَطْلُوبُ» مقتضی المقام أن یکون المراد بالطالب الآلهة و هی الأصنام المدعوة فإن المفروض أنهم یطلبون خلق الذباب فلا یقدرون و استنقاذ ما سلبه إیاهم فلا یقدرون، و المطلوب الذباب حیث یطلب لیخلق و یطلب لیستنقذ منه.
و فی هذه الجملة بیان غایة ضعفهم فإنهم أضعف من أضعف ما یستضعفه الناس من الحیوانات التی فیها شی‌ء من الشعور و القدرة.
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قوله تعالی: «ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ» قدر الشی‌ء هندسته و تعیین کمیته و یکنی به عن منزلة الشی‌ء التی تقتضیها أوصافه و نعوته یقال: قدر الشی‌ء حق قدره أی نزله المنزلة التی یستحقها و عامله بما یلیق به.
و قدره تعالی حق القدر أن یلتزم بما یقتضیه صفاته العلیا و یعامل کما یستحقه بأن یتخذ ربا لا رب غیره و یعبد وحده لا معبود سواه لکن المشرکین ما قدروه حق قدره إذ لم یتخذوه ربا و لم یعبدوه بل اتخذوا الأصنام أربابا من دونه و عبدوها دونه و هم یرون أنها لا تقدر علی خلق ذباب و یمکن أن یستذلها ذباب فهی من الضعف و الذلة فی نهایتهما، و الله سبحانه هو القوی العزیز الذی إلیه ینتهی الخلق و الأمر و هو القائم بالإیجاد و التدبیر.
فقوله: «ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ» إشارة إلی عدم التزامهم بربوبیته تعالی و إعراضهم عن عبادته ثم اتخاذهم الأصنام أربابا من دونه یعبدونها خوفا و طمعا دونه تعالی.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَقَوِیٌّ عَزِیزٌ» تعلیل للنفی السابق و قد أطلق القوة و العزة فأفاد أنه قوی لا یعرضه ضعف و عزیز لا تعتریه ذلة کما قال: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» البقرة: 165، و قال: «فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» النساء: 139، و إنما خص الاسمین بالذکر لمقابلتهما ما فی المثل المضروب من صفة آلهتهم و هو الضعف و الذلة فهؤلاء استهانوا أمر ربهم إذ عدلوا بینه تعالی و هو القوی الذی یخلق ما یشاء و العزیز الذی لا یغلبه شی‌ء و لا یستذله من سواه و بین الأصنام و الآلهة الذین یضعفون من خلق ذباب و یستذلهم ذباب ثم لم یرضوا بذلک حتی قدموهم علیه تعالی فاتخذوهم أربابا یعبدونهم دونه تعالی.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَصْطَفِی مِنَ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا وَ مِنَ النَّاسِ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ» الاصطفاء أخذ صفوة الشی‌ء و خالصته، قال الراغب: الاصطفاء تناول صفو الشی‌ء کما أن الاختیار تناول خیره و الاجتباء تناول جبایته. انتهی.
فاصطفاء الله تعالی من الملائکة رسلا و من الناس اختیاره من بینهم من یصفو لذلک و یصلح.
و هذه الآیة و التی بعدها تبینان وجوب جعل الرسالة و صفتها و صفة الرسل و هی 
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العصمة، و للکلام فیها بعض الاتصال بقوله السابق: «لِکُلِّ أُمَّةٍ جَعَلْنا مَنْسَکاً هُمْ ناسِکُوهُ» لإنبائه عن الرسالة.
تبین الآیة أولا أن لله رسلا من الملائکة و من الناس، و ثانیا أن هذه الرسالة لیست کیفما اتفقت و ممن اتفق بل هی بالاصطفاء و تعیین من هو صالح لذلک.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ» تعلیل لأصل الإرسال فإن الناس أعنی النوع الإنسانی یحتاج حاجة فطریة إلی أن یهدیهم الله سبحانه نحو سعادتهم و کمالهم المطلوب من خلقهم کسائر الأنواع الکونیة فالحاجة نحو الهدایة عامة، و ظهور الحاجة فیهم و إن شئت فقل: إظهارهم الحاجة من أنفسهم سؤال منهم و استدعاء لما ترتفع به حاجتهم و الله سبحانه سمیع بصیر یری ببصره ما هم علیه من الحاجة الفطریة إلی الهدایة و یسمع بسمعه سؤالهم ذلک.
فمقتضی سمعه و بصره تعالی أن یرسل إلیهم رسولا و یهدیهم به إلی سعادتهم التی خلقوا لنیلها و التلبس بها فما کل الناس بصالحین للاتصال بعالم القدس و فیهم الخبیث و الطیب و الطالح و الصالح، و الرسول رسولان رسول ملکی یأخذ الوحی منه تعالی و یؤدیه إلی الرسول الإنسانی و رسول إنسانی یأخذ الوحی من الرسول الملکی و یلقیه إلی الناس و بالجملة قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ» یتضمن الحجة علی لزوم أصل الإرسال، و أما معنی الاصطفاء و الحجة علی لزومه فهو ما یشیر إلیه قوله: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ».
قوله تعالی: «یَعْلَمُ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» ظاهر السیاق أن ضمیر الجمع فی الموضعین للرسل من الملائکة و الناس، و یشهد وقوع هذا التعبیر فیهم فی غیر هذا الموضع کقوله تعالی حکایة عن ملائکة الوحی: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا» الآیة: مریم: 64، و قوله: «فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ» الجن: 28.
و الآیة- کما تری- تنادی بأن ذکر علمه بما بین أیدیهم و ما خلفهم لدلالة علی أنه تعالی مراقب للطریق الذی یسلکه الوحی فیما بینه و بین الناس حافظ له أن یختل فی نفسه بنسیان أو تغییر أو یفسد بشی‌ء من مکائد الشیاطین و تسویلاتهم کل ذلک لأن 
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حملة الوحی من الرسل بعینه و بمشهد منه یعلم ما بین أیدیهم و ما خلفهم و هو بالمرصاد.
و من هنا یظهر أن المراد بما بین أیدیهم هو ما بینهم و بین من یؤدون إلیه فما بین أیدی الرسول الملکی هو ما بینه و بین الرسول الإنسانی و ما بین یدی الرسول الإنسانی هو ما بینه و بین الناس، و المراد بما خلفهم هو ما بینهم و بین الله سبحانه و الجمیع سائرون من جانب الله إلی الناس.
فالوحی فی مأمن إلهی منذ یصدر من ساحة العظمة و الکبریاء إلی أن یبلغ الناس و لازمه أن الرسل معصومون فی تلقی الوحی و معصومون فی حفظه و معصومون فی إبلاغه للناس.
و قوله: «وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» فی مقام التعلیل لعلمه بما بین أیدیهم و ما خلفهم أی کیف یخفی علیه شی‌ء من ذلک؟ و إلیه یرجع جمیع الأمور و إذ لیس هذا الرجوع رجوعا زمانیا حتی یجوز معه خفاء حاله قبل الرجوع و إنما هو مملوکیة ذاته له تعالی فلا استقلال له منه و لا خفاء فیه له فافهم ذلک.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ارْکَعُوا وَ اسْجُدُوا وَ اعْبُدُوا رَبَّکُمْ وَ افْعَلُوا الْخَیْرَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ» الأمر بالرکوع و السجود أمر بالصلاة و مقتضی المقابلة أن یکون المراد بقوله: «وَ اعْبُدُوا رَبَّکُمْ» الأمر بسائر العبادات المشرعة فی الدین کالحج و الصوم و یبقی لقوله: «وَ افْعَلُوا الْخَیْرَ» سائر الأحکام و القوانین المشرعة فإن فی إقامتها و العمل بها خیر المجتمع و سعادة الأفراد و حیاتهم کما قال: «اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ» الأنفال: 24.
و فی الآیة أمر بإجماع الشرائع الإسلامیة من عبادات و غیرها.
قوله تعالی: «وَ جاهِدُوا فِی اللَّهِ حَقَّ جِهادِهِ» إلی آخر الآیة. الجهاد بذل الجهد و استفراغ الوسع فی مدافعة العدو، و یطلق فی الأکثر علی المدافعة بالقتال لکن ربما یتوسع فی معنی العدو حتی یشمل کل ما یتوقع منه الشر کالشیطان الذی یضل الإنسان و النفس الأمارة بالسوء و غیر ذلک فیطلق اللفظ علی مخالفة النفس فی هواها و الاجتناب عن طاعة الشیطان فی وسوسته، و قد سمی النبی ص مخالفة النفس جهادا أکبر.
و الظاهر أن المراد بالجهاد فی الآیة هو المعنی الأعم و خاصة بالنظر إلی تقییده 
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بقوله: (فِی اللَّهِ) و هو کل ما یرجع إلیه تعالی، و یؤیده أیضا قوله: (وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا: العنکبوت: 69.
و علی ذلک فمعنی کون الجهاد فیه حق جهاده أن یکون متمحضا فی معنی الجهاد و یکون خالصا لوجهه الکریم لا یشارکه فیه غیره نظیر تقوی الله حق تقواه فی قوله:
(اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ آل عمران- 124.
و قوله: (هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ) امتنان منه تعالی علی المؤمنین بأنهم ما کانوا لینالوا سعادة الدین من عند أنفسهم و بحولهم غیر أن الله من علیهم إذ وفقهم فاجتباهم و جمعهم للدین، و رفع عنهم کل حرج فی الدین امتنانا سواء کان حرجا فی أصل الحکم أو حرجا طارئا علیه اتفاقا فهی شریعة سهلة سمحة ملة أبیهم إبراهیم الحنیف الذی أسلم لربه.
و إنما سمی إبراهیم أبا المسلمین لأنه (ع) أول من أسلم لله کما قال تعالی: (إِذْ قالَ لَهُ رَبُّهُ أَسْلِمْ قالَ أَسْلَمْتُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ البقرة: 131، و قال حاکیا عنه (ع):
(فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی إبراهیم: 36 فنسب اتباعه إلی نفسه، و قال أیضا: (وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ إبراهیم: 35، و مراده ببنیه المسلمون دون المشرکین قطعا و قال: (إِنَّ أَوْلَی النَّاسِ بِإِبْراهِیمَ لَلَّذِینَ اتَّبَعُوهُ وَ هذَا النَّبِیُّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا آل عمران: 68.
و قوله: (هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ مِنْ قَبْلُ وَ فِی هذا) امتنان ثان منه تعالی علی المؤمنین بعد الامتنان بقوله: (هُوَ اجْتَباکُمْ) فالضمیر له تعالی و قوله: (مِنْ قَبْلُ) أی من قبل نزول القرآن و قوله: (وَ فِی هذا) أی و فی هذا الکتاب و فی امتنانه علیهم بذکر أنه سماهم المسلمین دلالة علی قبوله تعالی إسلامهم.
و قوله: (لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ وَ تَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ) المراد به شهادة الأعمال و قد تقدم الکلام فی معنی الآیة فی سورة البقرة الآیة 143 و غیرها و فی الآیة تعلیل ما تقدم من حدیث الاجتباء و نفی الحرج و تسمیتهم مسلمین.
و قوله: (فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ اعْتَصِمُوا بِاللَّهِ) تفریع علی جمیع ما تقدم مما امتن به علیهم أی فعلی هذا یجب علیکم أن تقیموا الصلاة و تؤتوا الزکاة- و هو إشارة إلی العمل بالأحکام العبادیة و المالیة- و تعتصموا بالله فی جمیع الأحوال فأتمروا
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بکل ما أمر به و تنتهوا عن جمیع ما نهی عنه و لا تنقطعوا عنه فی حال لأنه مولاکم و لیس للعبد أن ینقطع عن مولاه فی حال و لا للإنسان الضعیف أن ینقطع عن ناصره- بوجه علی الاحتمالین فی معنی المولی-.
فقوله: (هُوَ مَوْلاکُمْ) فی مقام التعلیل لما قبله من الحکم، و قوله: (فَنِعْمَ الْمَوْلی وَ نِعْمَ النَّصِیرُ) کلمة مدح له تعالی و تطییب لنفوس المؤمنین و تقویة لقلوبهم بأن مولاهم و نصیرهم هو الله الذی لا مولی غیره و لا نصیر سواه.
و اعلم أن الذی أوردناه من معنی الاجتباء و کذا الإسلام و غیره فی الآیة هو الذی ذکره جل المفسرین بالبناء علی ظاهر الخطاب بیا أیها الذین آمنوا فی صدر الکلام و شموله عامة المؤمنین و جمیع الأمة.
و قد بینا غیر مرة أن الاجتباء بحقیقة معناه یساوق جعل العبد مخلصا- بفتح اللام- مخصوصا بالله لا نصیب لغیره تعالی فیه، و هذه صفة لا توجد إلا فی آحاد معدودین من الأمة دون الجمیع قطعا، و کذا الکلام فی معنی الإسلام و الاعتصام، و المعنی بحقیقته مراد فی الکلام قطعا.
و علی هذا فنسبة الاجتباء و الإسلام و الشهادة إلی جمیع الأمة توسع من جهة اشتمالهم علی من یتصف بهذه الصفات بحقیقتها نظیر قوله فی بنی إسرائیل: (وَ جَعَلَکُمْ مُلُوکاً) المائدة: 20، و قوله فیهم: (وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ) الجاثیة: 16 و نظائره کثیرة فی القرآن.



(بحث روائی)

عن جوامع الجامع،": فی قوله تعالی: (فَلا یُنازِعُنَّکَ فِی الْأَمْرِ)- روی أن بدیل بن ورقاء و غیره من کفار خزاعة قالوا للمسلمین: ما لکم تأکلون ما قتلتم- و لا تأکلون ما قتل الله یعنون المیتة.
أقول: سیاق الآیة لا یساعد علیه.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بیاع الأنماط عن أبی عبد الله (ع) قال:
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کانت قریش تلطخ الأصنام التی کانت حول الکعبة بالمسک و العنبر، و کان یغوث قبال الباب و یعوق عن یمین الکعبة، و کان نسر عن یسارها، و کانوا إذا دخلوا خروا سجدا لیغوث- و لا ینحنون ثم یستدیرون بحیالهم إلی یعوق- ثم یستدیرون عن یسارها بحیالهم إلی نسر- ثم یلبون فیقولون: لبیک اللهم لبیک، لبیک لا شریک لک إلا شریک هو لک تملکه و ما ملک.
قال: فبعث الله ذبابا أخضر له أربعة أجنحة- فلم یبق من ذلک المسک و العنبر شیئا إلا أکله، و أنزل الله عز و جل: (یا أَیُّهَا النَّاسُ ضُرِبَ مَثَلٌ فَاسْتَمِعُوا لَهُ) الآیة.
و فیه، بإسناده عن برید العجلی قال: قلت لأبی جعفر (ع): «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا ارْکَعُوا وَ اسْجُدُوا- وَ اعْبُدُوا رَبَّکُمْ وَ افْعَلُوا الْخَیْرَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ- وَ جاهِدُوا فِی اللَّهِ حَقَّ جِهادِهِ»- قال: إیانا عنی و نحن المجتبون- و لم یجعل الله تبارک و تعالی لنا فی الدین من حرج- فالحرج أشد من الضیق.
«مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ» إیانا عنی خاصة- «هُوَ سَمَّاکُمُ الْمُسْلِمِینَ» الله عز و جل سمانا المسلمین- «مِنْ قَبْلُ» فی الکتب التی مضت- «وَ فِی هذا» القرآن «لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ- وَ تَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ»- فرسول الله ص الشهید علینا- بما بلغنا عن الله تبارک و تعالی- و نحن الشهداء علی الناس یوم القیامة- فمن صدق یوم القیامة صدقناه- و من کذب کذبناه.
أقول: و الروایات من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) فی هذا المعنی کثیرة، و قد تقدم فی ذیل الآیة ما یتضح به معنی هذه الروایات.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن مردویه و الحاکم و صححه عن عائشة: أنها سألت النبی ص عن هذه الآیة- «وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»- قال: الضیق.
و فی التهذیب، بإسناده عن عبد الأعلی مولی آل سام قال: قلت لأبی عبد الله (ع):
عثرت فانقطع ظفری- فجعلت علی إصبعی مرارة کیف أصنع بالوضوء؟ قال: یعرف هذا و أشباهه من کتاب الله عز و جل- قال الله: «ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»- امسح علیه.
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أقول: و فی معناها روایات أخر تستشهد بالآیة فی رفع الحکم الحرجی و فی التمسک بالآیة فی الحکم دلالة علی صحة ما قدمناه فی معنی الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة فی المصنف و إسحاق بن راهویه فی مسنده عن مکحول أن النبی ص قال: تسمی الله باسمین سمی بهما أمتی- هو السلام و سمی أمتی المسلمین، و هو المؤمن و سمی أمتی المؤمنین 
- تم و الحمد لله-. 



الجزء الخامس عشر





(23) سورة المؤمنون مکیة و هی مائة و ثمانی عشرة آیة (118)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ (1) الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ (2) وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ (3) وَ الَّذِینَ هُمْ لِلزَّکاةِ فاعِلُونَ (4)
وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ (5) إِلاَّ عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ (6) فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ (7) وَ الَّذِینَ هُمْ لِأَماناتِهِمْ وَ عَهْدِهِمْ راعُونَ (8) وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلَواتِهِمْ یُحافِظُونَ (9)
أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ (10) الَّذِینَ یَرِثُونَ الْفِرْدَوْسَ هُمْ فِیها خالِدُونَ (11)



بیان‌

فی السورة دعوة إلی الإیمان بالله و الیوم الآخر و تمییز المؤمنین من الکفار بذکر ما لهؤلاء من جمیل صفات العبودیة و ما لأولئک من رذائل الأخلاق و سفاسف الأعمال، و تعقیب ذلک بالتبشیر و الإنذار، و قد تضمن الإنذار ذکر عذاب الآخرة و ما غشی 
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الأمم المکذبین للدعوة الحقة من عذاب الاستئصال فی مسیر الدعوة آخذا من زمن نوح إلی زمن المسیح عیسی بن مریم (ع).
و السورة مکیة، و سیاق آیاتها یشهد بذلک.
قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ قال الراغب: الفلح بالفتح فالسکون- الشق، و قیل: الحدید بالحدید یفلح أی یشق، و الفلاح الظفر و إدراک بغیة و ذلک ضربان: دنیوی و أخروی، فالدنیوی الظفر بالسعادات التی تطیب بها الحیاة الدنیا و هو البقاء و الغنی و العز، و الأخروی أربعة أشیاء: بقاء بلا فناء، و غنی بلا فقر، و عز بلا ذل، و علم بلا جهل، و لذلک قیل: لا عیش إلا عیش الآخرة. انتهی ملخصا.
فتسمیة الظفر بالسعادة فلاحا بعنایة أن فیه شقا للمانع و کشفا عن وجه المطلوب.
و الإیمان هو الإذعان و التصدیق بشی‌ء بالالتزام بلوازمه، فالإیمان بالله فی عرف القرآن التصدیق بوحدانیته و رسله و الیوم الآخر و بما جاءت به رسله مع الاتباع فی الجملة، و لذا نجد القرآن کلما ذکر المؤمنین بوصف جمیل أو أجر جزیل شفع الإیمان بالعمل الصالح کقوله: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً: النحل- 97 «و قوله الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ طُوبی لَهُمْ وَ حُسْنُ مَآبٍ»: الرعد- 29، إلی غیر ذلک من الآیات و هی کثیرة جدا.
و لیس مجرد الاعتقاد بشی‌ء إیمانا به حتی مع عدم الالتزام بلوازمه و آثاره فإن الإیمان علم بالشی‌ء مع السکون و الاطمئنان إلیه و لا ینفک السکون إلی الشی‌ء من الالتزام بلوازمه لکن العلم ربما ینفک من السکون و الالتزام ککثیر من المعتادین بالأعمال الشنیعة أو المضرة فإنهم یعترفون بشناعة عملهم أو ضرره لکنهم لا یترکونها معتذرین بالاعتیاد و قد قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل- 14.
و الإیمان و إن جاز أن یجتمع مع العصیان عن بعض لوازمه فی الجملة لصارف من الصوارف النفسانیة یصرف عنه لکنه لا یتخلف عن لوازمه بالجملة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ الخشوع تأثر خاص من المقهور قبال القاهر بحیث ینقطع عن غیره بالتوجه إلیه و الظاهر أنه من صفات القلب ثم ینسب إلی الجوارح أو غیرها بنوع من العنایة
کقوله (ص)- علی ما روی:- فیمن یعبث بلحیته 
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فی الصلاة: أما إنه لو خشع قلبه لخشعت جوارحه 
، و قوله تعالی: «وَ خَشَعَتِ الْأَصْواتُ لِلرَّحْمنِ»: طه: 108.
و الخشوع بهذا المعنی جامع لجمیع المعانی التی فسر بها الخشوع فی الآیة، کقول بعضهم: هو الخوف و سکون الجوارح، و قول آخرین: غض البصر و خفض الجناح، أو تنکیس الرأس، أو عدم الالتفات یمینا و شمالا، أو إعظام المقام و جمع الاهتمام، أو التذلل إلی غیر ذلک.
و هذه الآیة إلی تمام ثمانی آیات تذکر من أوصاف المؤمنین ما یلازم کون وصف الإیمان حیا فعالا یترتب علیه آثاره المطلوبة منه لیترتب علیه الغرض المطلوب منه و هو الفلاح فإن الصلاة توجه ممن لیس له إلا الفقر و الذلة إلی ساحة العظمة و الکبریاء و منبع العزة و البهاء و لازمه أن یتأثر الإنسان الشاعر بالمقام فیستغرق فی الذلة و الهوان و ینتزع قلبه عن کل ما یلهوه و یشغله عما یهمه و یواجهه، فلو کان إیمانه إیمانا صادقا جعل همه حین التوجه إلی ربه هما واحدا و شغله الاشتغال به عن الالتفات إلی غیره فما ذا یفعل الفقیر المحض إذا لقی غنی لا یقدر بقدر؟ و الذلیل إذا واجه عزة مطلقة لا یشوبها ذلة و هوان؟
و هذا معنی 
قوله (ص) فی حدیث حارثة بن النعمان المروی فی الکافی، و غیره: إن لکل حق حقیقة و لکل صواب نورا.
الحدیث.



کلام فی معنی تأثیر الإیمان‌

الدین کما تقدم مرارا- السنة الاجتماعیة التی یسیر بها الإنسان فی حیاته الدنیویة الاجتماعیة، و السنن الاجتماعیة متعلقة بالعمل مبنیا علی أساس الاعتقاد فی حقیقة الکون و الإنسان الذی هو جزء من أجزائه، و من هنا ما نری أن السنن الاجتماعیة تختلف باختلاف الاعتقادات فیما ذکر.
فمن یثبت للکون ربا یبتدئ منه و سیعود إلیه و للإنسان حیاة باقیة لا تبطل بموت و لا فناء یسیر فی الحیاة سیرة یراعی فی الأعمال الجاریة فیها سعادة الحیاة الباقیة و التنعم فی الدار الآخرة الخالدة.
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و من یثبت له إلها أو آلهة تدبر الأمر بالرضا و السخط من غیر معاد إلیه یعیش عیشة نظمها علی أساس التقرب من الآلهة و إرضائها للفوز بأمتعة الحیاة و الظفر بما یشتهیه من نعم الدنیا.
و من لا یهتم بأمر الربوبیة و لا یری للإنسان حیاة خالدة کالمادیین و من یحذو حذوهم یبنی سنة الحیاة و القوانین الموضوعة الجاریة فی مجتمعة علی أساس التمتع من الحیاة الدنیا المحدودة بالموت.
فالدین سنة عملیة مبنیة علی الاعتقاد فی أمر الکون و الإنسان بما أنه جزء من أجزائه، و لیس هذا الاعتقاد هو العلم النظری المتعلق بالکون و الإنسان فإن العلم النظری لا یستتبع بنفسه عملا و إن توقف علیه العمل بل هو العلم بوجوب الجری علی ما یقتضیه هذا النظر و إن شئت فقل: الحکم بوجوب اتباع المعلوم النظری و الالتزام به و هو العلم العملی کقولنا: یجب أن یعبد الإنسان الإله تعالی و یراعی فی أعماله ما یسعد به فی الدنیا و الآخرة معا.
و معلوم أن الدعوة الدینیة متعلقة بالدین الذی هو السنة العملیة المبنیة علی الاعتقاد، فالإیمان الذی یتعلق به الدعوة هو الالتزام بما یقتضیه الاعتقاد الحق فی الله سبحانه و رسله و الیوم الآخر و ما جاءت به رسله و هو علم عملی.
و العلوم العملیة تشتد و تضعف حسب قوة الدواعی و ضعفها فإنا لسنا نعمل عملا قط إلا طمعا فی خیر أو نفع أو خوفا من شر أو ضرر، و ربما رأینا وجوب فعل لداع یدعو إلیه ثم صرفنا عنه داع آخر أقوی منه و آثر، کمن یری وجوب أکل الغذاء لرفع ما به من جوع فیصرفه عن ذلک علمه بأنه مضر له مناف لصحته، فبالحقیقة یقید الداعی المانع بما معه من العلم إطلاق العلم الذی مع الداعی الممنوع کأنه یقول مثلا:
إن التغذی لرفع الجوع لیس یجب مطلقا بل إنما یجب إذا لم یکن مضرا بالبدن مضادا لصحته.
و من هنا یظهر أن الإیمان بالله إنما یؤثر أثره من الأعمال الصالحة و الصفات الجمیلة النفسانیة کالخشیة و الخشوع و الإخلاص و نحوها إذا لم تغلبه الدواعی الباطلة و التسویلات الشیطانیة، و بعبارة أخری إذا لم یکن إیمانا مقیدا بحال دون حال کما قال تعالی:
«وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ»: الحج- 61.
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فالمؤمن إنما یکون مؤمنا علی الإطلاق إذا جرت أعماله علی حاق ما یقتضیه إیمانه من الخشوع فی عبادته و الإعراض عن اللغو و نحوه.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ اللغو من الفعل هو ما لا فائدة فیه و یختلف باختلاف الأمور التی تعود علیها الفائدة فرب فعل هو لغو بالنسبة إلی أمر و هو بعینه مفید مجد بالنسبة إلی أمر آخر.
فاللغو من الأفعال فی نظر الدین الأعمال المباحة التی لا ینتفع بها فی الآخرة أو فی الدنیا بحیث ینتهی أیضا إلی الآخرة کالأکل و الشرب بداعی شهوة التغذی اللذین یتفرع علیهما التقوی علی طاعة الله و عبادته، فإذا کان الفعل لا ینتفع به فی آخرة و لا فی دنیا تنتهی بنحو إلی آخرة فهو اللغو و بنظر أدق هو ما عدا الواجبات و المستحبات من الأفعال.
و لم یصف سبحانه المؤمنین بترک اللغو مطلقا فإن الإنسان فی معرض العثرة و مزلة الخطیئة و قد عفا عن السیئات إذا اجتنبت الکبائر کما قال: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: النساء: 31.
بل وصفهم بالإعراض عن اللغو دون مطلق ترکه و الإعراض یقتضی أمرا بالفعل یدعو إلی الاشتغال به فیترکه الإنسان صارفا وجهه عنه إلی غیره لعدم اعتداده به و اعتنائه بشأنه، و لازمه ترفع النفس عن الأعمال الخسیسة و اعتلاؤها عن الاشتغال بما ینافی الشرف و الکرامة و تعلقها بعظائم الأمور و جلائل المقاصد.
و من حق الإیمان أن یدعو إلی ذلک فإن فیه تعلقا بساحة العظمة و الکبریاء و منبع العزة و المجد و البهاء و المتصف به لا یهتم إلا بحیاة سعیدة أبدیة خالدة فلا یشتغل إلا بما یستعظمه الحق و لا یستعظم ما یهتم به سفلة الناس و جهلتهم وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً، وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً.
و من هنا یظهر أن وصفهم بالإعراض عن اللغو کنایة عن علو همتهم و کرامة نفوسهم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِلزَّکاةِ فاعِلُونَ ذکر الزکاة مع الصلاة قرینة علی کون المراد بها الإنفاق المالی دون الزکاة بمعنی تطهیر النفس بإزالة رذائل الأخلاق عنها و لعل المراد بالزکاة المعنی المصدری و هو تطهیر المال بالإنفاق منه دون المقدار المخرج من المال 
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فإن السورة مکیة و تشریع الزکاة المعهودة فی الإسلام إنما کان بالمدینة ثم صار لفظ الزکاة علما بالغلبة للمقدار المعین المخرج من المال.
و بهذا یستصح تعلق «لِلزَّکاةِ» بقوله: «فاعِلُونَ و المعنی: الذین هم فاعلون للإنفاق المالی و أما لو کان المراد بالزکاة نفس المال المخرج لم یصح تعلقه به إذ المال المخرج لیس فعلا متعلقا بفاعل، و لذا قدر بعض من حمل الزکاة علی هذا المعنی لفظ التأدیة فکان التقدیر عنده و الذین هم لتأدیة الزکاة فاعلون، و لذا أیضا فسر بعضهم الزکاة بتطهیر النفس عن الأخلاق الرذیلة فرارا من تعلق «لِلزَّکاةِ» بقوله: «فاعِلُونَ .
و فی التعبیر بقوله: «لِلزَّکاةِ فاعِلُونَ دون أن یقول للزکاة مؤدون أو ما یؤدی معناه دلالة علی عنایتهم بها کقول القائل: إنی شارب لمن أمره بشرب الماء فإذا أراد أن یفید عنایته به قال: إنی فاعل.
و من حق الإیمان بالله أن یدعو إلی هذا الإنفاق المالی فإن الإنسان لا ینال کمال سعادته إلا فی مجتمع سعید ینال فیه کل ذی حق حقه و لا سعادة لمجتمع إلا مع تقارب الطبقات فی التمتع من مزایا الحیاة و أمتعة العیش، و الإنفاق المالی علی الفقراء و المساکین من أقوی ما یدرک به هذه البغیة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إلی آخر الآیات الثلاث، الفروج جمع فرج و هو- علی ما قیل- ما یسوء ذکره من الرجال و النساء، و حفظ الفروج کنایة عن الاجتناب عن المواقعة سواء کانت زنا أو لواطا أو بإتیان البهائم و غیر ذلک.
و قوله: «إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ استثناء من حفظ الفروج، و الأزواج الحلائل من النساء، و ما ملکت أیمانهم الجواری المملوکة فإنهم غیر ملومین فی مس الأزواج الحلائل و الجواری المملوکة.
و قوله: «فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ تفریع علی ما تقدم من الاستثناء و المستثنی منه أی إذا کان مقتضی الإیمان حفظ الفروج مطلقا إلا عن طائفتین من النساء هما الأزواج و ما ملکت أیمانهم، فمن طلب وراء ذلک أی مس غیر الطائفتین فأولئک هم المتجاوزون عن الحد الذی حده الله تعالی لهم.
و قد تقدم کلام ما فیما یستعقبه الزنا من فساد النوع فی ذیل قوله: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً وَ ساءَ سَبِیلًا»: إسراء- 32 فی الجزء الثالث عشر من الکتاب.
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِأَماناتِهِمْ وَ عَهْدِهِمْ راعُونَ الأمانة مصدر فی الأصل و ربما أرید به ما اؤتمن علیه من مال و نحوه، و هو المراد فی الآیة، و لعل جمعه للدلالة علی أقسام الأمانات الدائرة بین الناس، و ربما قیل بعموم الأمانات لکل تکلیف إلهی اؤتمن علیه الإنسان و ما اؤتمن علیه من أعضائه و جوارحه و قواه أن یستعملها فیما فیه رضا الله و ما ائتمنه علیه الناس من الأموال و غیرها، و لا یخلو من بعد بالنظر إلی ظاهر اللفظ و إن کان صحیحا من جهة تحلیل المعنی و تعمیمه.
و العهد بحسب عرف الشرع ما التزم به بصیغة العهد شقیق النذر و الیمین، و یمکن أن یراد به مطلق التکلیف المتوجه إلی المؤمن فإن الله سبحانه سمی إیمان المؤمن به عهدا و میثاقا منه علی ما توجه إلیه من تکالیفه تعالی بقوله: «أَ وَ کُلَّما عاهَدُوا عَهْداً نَبَذَهُ فَرِیقٌ مِنْهُمْ»: البقرة- 100، و قوله: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ»: الأحزاب- 15، و لعل إرادة هذا المعنی هو السبب فی إفراد العهد لأن جمیع التکالیف یجمعها عهد واحد بإیمان واحد.
و الرعایة الحفظ، و قد قیل: إن أصل الرعی حفظ الحیوان إما بغذائه الحافظ لحیاته أو بذب العدو عنه ثم استعمل فی الحفظ مطلقا. انتهی. و لعل العکس أقرب إلی الاعتبار.
و بالجملة الآیة تصف المؤمنین بحفظ الأمانات من أن تخان و العهد من أن ینقض، و من حق الإیمان أن یدعو إلی ذلک فإن فی إیمانه معنی السکون و الاستقرار و الاطمئنان فإذا آمن أحد فی أمانة أودعها عنده أو عهد عاهده و قطع علی ذلک استقر علیه و لم یتزلزل بخیانة أو نقض.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلَواتِهِمْ یُحافِظُونَ جمع الصلاة و تعلیق المحافظة علیه دلیل علی أن المراد المحافظة علی العدد فهم یحافظون علی أن لا یفوتهم شی‌ء من الصلوات المفروضة و یراقبونها دائما و من حق إیمانهم أن یدعوهم إلی ذلک.
و لذلک جمعت الصلاة هاهنا و أفردت فی قوله: «فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ لأن الخشوع فی جنس الصلاة علی حد سواء فلا موجب لجمعها.
قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ الَّذِینَ یَرِثُونَ الْفِرْدَوْسَ هُمْ فِیها خالِدُونَ 
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الفردوس أعلی الجنان، و قد تقدم معناها و شی‌ء من وصفها فی ذیل قوله تعالی: «کانَتْ لَهُمْ جَنَّاتُ الْفِرْدَوْسِ نُزُلًا»: الکهف- 107.
و قوله: «الَّذِینَ یَرِثُونَ إلخ، بیان لقوله: «الْوارِثُونَ و وراثتهم الفردوس هو بقاؤها لهم بعد ما کانت فی معرض أن یشارکهم فیها غیرهم أو یملکها دونهم لکنهم زالوا عنها فانتقلت إلیهم، و قد ورد فی الروایات أن لکل إنسان منزلا فی الجنة و منزلا فی النار فإذا مات و دخل النار ورث أهل الجنة منزله، و ستوافیک إن شاء الله فی بحث روائی.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": و قوله: «الَّذِینَ هُمْ فِی صَلاتِهِمْ خاشِعُونَ قال: غضک بصرک فی صلاتک و إقبالک علیها.
أقول: و قد تقدم أنه من لوازم الخشوع فهو تعریف بلازم المعنی،
و نظیره ما رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن علی (ع): أن لا تلتفت فی صلاتک.
و فی الکافی، بإسناده عن مسمع بن عبد الملک عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: ما زاد خشوع الجسد علی ما فی القلب فهو عندنا نفاق.
أقول:
و روی فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن أبی الدرداء عنه (ص) ما فی معناه و لفظه: استعیذوا بالله من خشوع النفاق. قیل له: و ما خشوع النفاق؟ قال: أن تری الجسد خاشعا و القلب لیس بخاشع 
و فی المجمع،: فی الآیة روی- أن النبی ص رأی رجلا یعبث بلحیته فی صلاته فقال:
أما إنه لو خشع قلبه لخشعت جوارحه.
و فیه، روی: أن رسول الله ص کان یرفع بصره إلی السماء فی صلاته- فلما نزلت الآیة طأطأ رأسه و رمی ببصره إلی الأرض.
أقول: و رواهما فی الدر المنثور، عن جمع من أصحاب الکتب عنه (ص).
و فی معنی الخشوع روایات أخر کثیرة.
و فی إرشاد المفید، فی کلام لأمیر المؤمنین (ع): کل قول لیس فیه لله ذکر فهو لغو.
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و فی المجمع،: فی قوله: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَنِ اللَّغْوِ مُعْرِضُونَ : و روی عن أبی عبد الله (ع) قال: أن یتقول الرجل علیک بالباطل أو یأتیک بما لیس فیک- فتعرض عنه لله- و فی روایة أخری أنه الغناء و الملاهی.
أقول: ما فی روایتی المجمع، من قبیل ذکر بعض المصادیق و ما فی روایة الإرشاد، من التعمیم بالتحلیل 
و فی الخصال، عن جعفر بن محمد عن أبیه عن آبائه (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): تحل الفروج بثلاثة وجوه: نکاح بمیراث و نکاح بلا میراث و نکاح بملک یمین 
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن أبی سارة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عنها یعنی المتعة فقال لی: حلال فلا تتزوج إلا عفیفة إن الله عز و جل یقول: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ فلا تضع فرجک حیث لا تأمن علی درهمک.
أقول: و فیه تعمیم لمعنی حفظ الفروج بحیث یشمل ترک نکاح غیر العفیفة.
و الروایتان کما تری تعدان المتعة نکاحا و ازدواجا و الأمر علی ذلک فیما لا یحصی من روایات أئمة أهل البیت (ع) و علی ذلک مبنی فقههم.
و الأمر علی ذلک فی عرف القرآن و فی عهد النبی ص و ذلک أنه لیس وراء ملک الیمین إلا نوعان نکاح علی الزوجیة و زنا و قد حرم الله الزنا و أکد فی تحریمه فی آیات کثیرة فی السور المکیة و المدنیة کسورتی الفرقان و الإسراء و هما مکیتان و سورتی النور و الممتحنة و هما مدنیتان.
ثم سماه سفاحا و حرمه فی سورتی النساء و المائدة ثم سماه فحشاء و منع عنه و ذمه فی سور الأعراف و العنکبوت و یوسف و هی مکیة و فی سور النحل و البقرة و النور و هی أو الأخیرتان مدنیتان.
ثم سماه فاحشة و نهی عنها فی سور الأعراف و الأنعام و الإسراء و النمل و العنکبوت و الشوری و النجم و هی مکیة و فی سور النساء و النور و الأحزاب و الطلاق و هی مدنیة.
و نهی عنه أیضا بالتکنیة فی آیة المؤمنون: «فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ و نظیره فی سورة المعارج و کان من المعروف فی أول البعثة من أمر الإسلام 
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أنه یحرم الخمر و الزنا «1».
فلو لم یکن التمتع ازدواجا و المتمتع بها زوجا مشمولة لقوله: «إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ لکان زنا و من المعلوم بالضرورة أن التمتع کان معمولا به فی مکة قبل الهجرة فی الجملة و کذا فی المدینة بعد الهجرة فی الجملة و لازم ذلک أن یکون زنا أباحه النبی ص لضرورة اقتضته لو أغمضنا عن قوله تعالی: «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ»: النساء: 24 و لازم ذلک أن تکون آیة سورة المؤمنون «إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ - إلی قوله- العادُونَ ، ناسخة لإباحة التمتع السابقة ثم یکون تحلیل النبی ص أو تحلیل آیة سورة النساء ذلک ناسخا لجمیع الآیات المکیة الناهیة عن الزنا و بعض المدنیات مما نزلت قبل التحلیل، و خاصة علی قول من یقول: إن النبی ص حلله ثم حرمه مرة «2» بعد مرة فإن لازمه نسخ الآیات الناهیة عن الزنا ثم إحکامها ثم نسخها ثم إحکامها مرات و لم یقل أحد من المسلمین بکونها منسوخة فضلا عن النسخ بعد النسخ و هل هذا إلا لعب بکلام الله تجل عنه ساحة النبی ص؟.
علی أن الآیات الناهیة عن الزنا آبیة بسیاقها و ما فیه من التعلیل آب عن النسخ و کیف یعقل أن یسمی الله سبحانه فعلا من الأفعال فاحشة فحشاء و سبیل سوء و یخبر أن من یفعله یلق أثاما یضاعف له العذاب یوم القیامة و یخلد فیه مهانا ثم یجیز ارتکابه ثم یمنع ثم یجیز.
علی أن أصل نسخ القرآن بالحدیث لا معنی له «3».
علی أن عدة من المرتکبین لنکاح المتعة فی عهد النبی ص کانوا من معاریف الصحابة و هم علی ما هم علیه من حفظ ظواهر الأحکام فکیف استجازوا النبی ص فی الفحشاء؟ و کیف لم یستخبثوه؟ و کیف رضوا بالعار و الشنار و قد تمتع زبیر من 
______________________________
(1) علی ما رواه ابن هشام فی السیرة و قد أوردنا الروایة فی بحث روائی فی ذیل قوله تعالی: «إنما الخمر و المیسر» الآیة من سورة المائدة ج 6 ص 146 من الکتاب.
(2) و قد أوردنا الروایات الدالة علی ذلک فی البحث الروائی الموضوع فی ذیل قوله تعالی: «فما استمتعتم به فآتوهن أجورهن» الآیة النساء: 24 ج 4 ص 308.
(3) و قد بین ذلک فی علم الأصول بما لا مزید علیه.
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أسماء بنت أبی بکر فولدت له عبد الله بن زبیر و أخاه عروة بن زبیر و ورثاه بعد قتله و هم جمیعا من الصحابة.
علی أن الروایات الدالة علی نهی النبی ص عن المتعة متهافتة، و ما تسلموا علیه من قول عمر بن الخطاب حینما نهی أیام خلافته عن المتعة و ما ورد عنه حول القصة یکذب هذه الروایات و یدفع حدیث النسخ. و قد مر شطر من الکلام فی هذا المعنی فی تفسیر قوله تعالی: «وَ أُحِلَّ لَکُمْ ما وَراءَ ذلِکُمْ أَنْ تَبْتَغُوا بِأَمْوالِکُمْ مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ بِهِ مِنْهُنَّ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ فَرِیضَةً»: النساء- 24.
و من لطیف الدلالة علی کون المتعة نکاحا غیر سفاح اقتران جملة «فَمَا اسْتَمْتَعْتُمْ إلخ بقوله قبله متصلا به «مُحْصِنِینَ غَیْرَ مُسافِحِینَ .
فقد تبین بما ذکرنا أن المتعة فی الشرع و فی عرف القرآن نکاح و زوجیة لا زنا و سفاح سواء قلنا بکونها منسوخة بعد بکتاب أو سنة کما علیه معظم أهل السنة أو لم نقل کما علیه الشیعة تبعا لأئمة أهل البیت (ع).
فالنکاح ینقسم إلی نوعین: نکاح دائم له أحکامه من العدد و الإرث و الإحصان و النفقة و الفراش و العدة و غیر ذلک. و نکاح موقت مبنی علی التسهیل له من أحکام النکاح الدائم اختصاص المرأة بالرجل و لحقوق الأولاد و العدة.
و بذلک یظهر فساد ما ذکره جمع منهم أن المتعة لیست بزوجیة و لو کانت زوجیة لجرت فیها أحکامها من العدد و المیراث و النفقة و الإحصان و غیر ذلک و ذلک أن الزوجیة تتقسم إلی دائمة لها أحکامها و موقتة مبنیة علی التسهیل یجری فیها بعض تلک الأحکام کما تقدم.
و الإشکال بأن تشریع الازدواج إنما هو للتناسل بدوام الزوجیة و الغرض من المتعة مجرد دفع الشهوة بصب الماء و سفحه فهی سفاح و لیست بنکاح.
فیه أن التوسل إلی النسل حکمة لا علة یدور مدارها التشریع و إلا لم یجز نکاح العاقر و الیائسة و الصبی و الصبیة.
علی أن المتعة لا تنافی الاستیلاد و من الشاهد علی ذلک عبد الله و عروة ابنا زبیر أولدا له من أسماء بنت أبی بکر من المتعة.
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و کذا الإشکال بأن المتعة تجعل المرأة ملعبة یلعب بها الرجل کالکرة الدائرة بین الصوالج ذکره صاحب المنار و غیره.
فیه أن هذا یرد أول ما یرد علی الشارع فإن من الضروری أن المتعة کانت دائرة فی صدر الإسلام برهة من الزمان فما أجاب به الشارع کان هو جوابنا.
و ثانیا أن جمیع ما یقصد بالمتعة من لذة أو دفع شهوة أو استیلاد أو استئناس أو غیر ذلک مشترکة بین الرجل و المرأة فلا معنی لجعلها ملعبة له دون العکس إلا أن یکابر مکابر.
و للکلام تتمة ستوافیک فی بحث مستقل إن شاء الله تعالی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه عن ابن أبی ملیکة قال": سألت عائشة عن متعة النساء- قالت: بینی و بینکم کتاب الله و قرأت- «وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إِلَّا عَلی أَزْواجِهِمْ- أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ - فمن ابتغی وراء ما زوجه الله أو ملکه فقد عدا.
أقول: و روی نظیره عن القاسم بن محمد، و قد تبین بما قدمنا أن المتمتع بها زوج و أن الآیة تجیزها علی خلاف ما فی الروایة.
و فی تفسیر القمی،": «فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ - قال: من جاوز ذلک.
و فیه،": وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلَواتِهِمْ یُحافِظُونَ - قال: علی أوقاتها و حدودها.
و فی الکافی، بإسناده عن الفضیل بن یسار قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل-: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلَواتِهِمْ یُحافِظُونَ - قال هی الفریضة- قلت:
«الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ دائِمُونَ قال: هی النافلة.
و فی المجمع، روی عن النبی ص أنه قال: ما منکم من أحد إلا له منزلان:
منزل فی الجنة و منزل فی النار- فإن مات و دخل النار ورث أهل الجنة منزله:
أقول: و روی مثله القمی فی تفسیره بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)
فی حدیث مفصل و تقدم نظیره فی قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْحَسْرَةِ إِذْ قُضِیَ الْأَمْرُ»: مریم: 39 فی الجزء السابق من الکتاب.
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(بحث حقوقی اجتماعی)

لا ریب أن الذی یدعو الإنسان و یبعثه نحو الاستنان بالسنن الاجتماعیة أو وضع القوانین الجاریة فی المجتمع البشری تنبهه لحوائج الحیاة و توسله بوضعها و العمل بها إلی رفعها.
و کلما کانت الحاجة أبسط و إلی الطبیعة الساذجة أقرب کان التوسل إلی رفعها أوجب و الإهمال فی دفعها أدهی و أضر فما الحاجة إلی أصل التغذی و الحیاة تدور معه کالحاجة إلی التنعم بألوان الطعام و أنواع الفواکه و هکذا.
و من الحوائج الأولیة الإنسانیة حاجة کل من صنفیه: الذکور و الإناث إلی الآخرین بالنکاح و المباشرة، و لا ریب أن المطلوب بالنظر إلی الصنع و الإیجاد بذلک بقاء النسل و قد جهز الإنسان بغریزة شهوة النکاح للتوسل به إلی ذلک.
و لذلک نجد المجتمعات الإنسانیة التی نشاهدها أو نسمع بأخبارها مستنة بسنة الازدواج و تکوین البیت، و علی ذلک کانت منذ أقدم عهودها فلم یضمن بقاء النسل إلا الازدواج.
و لا یدفع هذا الذی ذکرنا أن المدنیة الحدیثة وضعت سنة الازدواج علی أصل الاشتراک فی الحیاة دون أصل التناسل أو إرضاء الغریزة فإن هذا البناء علی کونه بناء محدثا غیر طبیعی لم یبعث حتی الآن شیئا من المجتمعات المستنة بها علی شیوع هذه الشرکة الحیویة بین الرجال أنفسهم أو النساء أنفسهن و لیس إلا لمباینته ما تبعث إلیه الطبیعة الإنسانیة.
و بالجملة الازدواج سنة طبیعیة لم تزل و لا تزال دائرة فی المجتمعات البشریة و لا یزاحم هذه السنة الطبیعیة فی مسیرها إلا عمل الزنا الذی هو أقوی مانع من تکون البیوت و تحمل کلفة الازدواج و حمل أثقاله بانصراف غریزة الشهوة إلیه المستلزم لانهدام البیت و انقطاع النسل.
و لذا کانت المجتمعات الدینیة أو الطبیعة الساذجة تستشنعها و تعدها فاحشة منکرة و تتوسل إلی المنع عنه بأی وسیلة ممکنة، و المجتمعات المتمدنة الحدیثة و إن لم 
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تسد سبیله بالجملة و لم تمنع عنه ذلک المنع لکنها مع ذلک لا تستحسنه لما تری من مضادته العمیقة لتکون البیوت و ازدیاد النفوس و بقاء النسل، و تحتال إلی تقلیله بلطائف الحیل و تروج سنة الازدواج و تدعو إلی تکثیر الأولاد بجعل الجوائز و ترفیع الدرجات و غیر ذلک من المشوقات.
غیر أنه علی الرغم من کون سنة الازدواج الدائم سنة قانونیة متبعة فی جمیع المجتمعات الإنسانیة فی العالم و تحریض الدول علیها و احتیالها لتضعیف أمر الزنا و صرف الناس لا سیما الشبان و الفتیات عنه لا یزال یوجد فی جمیع البلاد صغیرتها و کبیرتها معاهد لهذا العمل الهادم لبنیة المجتمع علنیة أو سریة علی اختلاف السنن الجاریة فیها.
و هذا أوضح حجة علی أن سنة الازدواج الدائم لا تفی برفع هذه الحاجة الحیویة للنوع، و أن الإنسانیة بعد فی حاجة إلی تتمیم نقیصتها هذه، و أن من الواجب علی من بیده زمام التقنین أن یتوسع فی أمر الازدواج.
و لذلک شفع شارع الإسلام سنة الازدواج الدائم بسنة الازدواج الموقت تسهیلا للأمر و شرط فیه شروطا ترتفع بها محاذیر الزنا من اختلاط المیاه و اختلال الأنساب و المواریث و انهدام البیوت و انقطاع النسل و عدم لحوق الأولاد و هی اختصاص المرأة بالرجل و العدة إذا افترقا و لحوق الأولاد ثم لها ما اشترطت علی زوجها و لیس فیه علی الرجل شی‌ء من کلفة الازدواج الدائم و مشقته.
و لعمر الحق إنها لمن مفاخر الإسلام فی شریعته السهلة السمحة نظیر الطلاق و تعدد الزوجات و کثیر من قوانینه و لکن ما تغنی الآیات و النذر عن قوم لا یسمعون یقول القائل: لئن أزنی أحب إلی من أن أتمتع أو أمتع.
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اشارة

وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ (12) ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ (13) ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ (14) ثُمَّ إِنَّکُمْ بَعْدَ ذلِکَ لَمَیِّتُونَ (15) ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ تُبْعَثُونَ (16)
وَ لَقَدْ خَلَقْنا فَوْقَکُمْ سَبْعَ طَرائِقَ وَ ما کُنَّا عَنِ الْخَلْقِ غافِلِینَ (17) وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً بِقَدَرٍ فَأَسْکَنَّاهُ فِی الْأَرْضِ وَ إِنَّا عَلی ذَهابٍ بِهِ لَقادِرُونَ (18) فَأَنْشَأْنا لَکُمْ بِهِ جَنَّاتٍ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ لَکُمْ فِیها فَواکِهُ کَثِیرَةٌ وَ مِنْها تَأْکُلُونَ (19) وَ شَجَرَةً تَخْرُجُ مِنْ طُورِ سَیْناءَ تَنْبُتُ بِالدُّهْنِ وَ صِبْغٍ لِلْآکِلِینَ (20) وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً نُسْقِیکُمْ مِمَّا فِی بُطُونِها وَ لَکُمْ فِیها مَنافِعُ کَثِیرَةٌ وَ مِنْها تَأْکُلُونَ (21)
وَ عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ (22)
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بیان‌

لما ذکر سبحانه فلاح المؤمنین بما عندهم من الأوصاف الجمیلة عقبه بشرح خلقهم و خلق ما أنعم علیهم من النعم مقرونا بتدبیر أمرهم تدبیرا مخلوطا بالخلق لینکشف به أنه هو رب للإنسان و لکل شی‌ء الواجب أن یعبد وحده لا شریک له.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ قال فی المجمع،: السلالة اسم لما یسل من الشی‌ء کالکساحة اسم لما یکسح انتهی. و ظاهر السیاق أن المراد بالإنسان هو النوع فیشمل آدم و من دونه و یکون المراد بالخلق الخلق الابتدائی الذی خلق به آدم من الطین ثم جعل النسل من النطفة، و تکون الآیة و ما بعدها فی معنی قوله: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ»: الم السجدة: 8.
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و یؤیده قوله بعد: «ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً» إذ لو کان المراد بالإنسان ابن آدم فحسب و کان المراد بخلقه من طین انتهاء النطفة إلی الطین لکان الظاهر أن یقال: ثم خلقناه نطفة کما قیل: ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً إلخ.
و بذلک یظهر أن قول بعضهم: إن المراد بالإنسان جنس بنی آدم، و کذا القول بأن المراد به آدم (ع) غیر سدید.
و أصل الخلق کما قیل التقدیر یقال: خلقت الثوب إذا قسته لتقطع منه شیئا من اللباس فالمعنی و لقد قدرنا الإنسان أولا من سلالة من أجزاء الأرض المخلوطة بالماء.
قوله تعالی: «ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ النطفة القلیل من الماء و ربما یطلق علی مطلق الماء و القرار مصدر أرید به المقر مبالغة و المراد به الرحم التی تستقر فیها النطفة، و المکین المتمکن وصفت به الرحم لتمکنها فی حفظ النطفة من الضیعة و الفساد أو لکون النطفة مستقرة متمکنة فیها.
و المعنی ثم جعلنا الإنسان نطفة فی مستقر متمکن هی الرحم کما خلقناه أولا من سلالة من طین أی بدلنا طریق خلقه من هذا إلی ذاک.
قوله تعالی: «ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً- إلی قوله- فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً» تقدم بیان مفردات الآیة فی الآیة 5 من سورة الحج فی الجزء السابق من الکتاب و فی قوله:
«فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً» استعارة بالکنایة لطیفة.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ» الإنشاء کما ذکره الراغب- إیجاد الشی‌ء و تربیته کما أن النش‌ء و النشأة إحداثه و تربیته کما یقال للشاب الحدیث السن ناشئ.
و قد غیر السیاق من الخلق إلی الإنشاء فقال: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ» دون أن یقال: ثم خلقناه إلخ، للدلالة علی حدوث أمر حدیث ما کان یتضمنه و لا یقارنه ما تقدمه من مادة فإن العلقة مثلا و إن خالفت النطفة فی أوصافها و خواصها من لون و طعم و غیر ذلک إلا أن فی النطفة مکان کل من هذه الأوصاف و الخواص ما یجانسه و إن لم یماثله کالبیاض مکان الحمرة و هما جمیعا لون بخلاف ما أنشأه الله أخیرا و هو الإنسان الذی له حیاة و علم و قدرة فإن ما له من جوهر الذات و هو الذی نحکی عنه بأنا لم یسبق من سنخه فی المراحل السابقة أعنی النطفة و العلقة و المضغة و العظام المکسوة لحما شی‌ء،
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و لا سبق فیها شی‌ء یناظر ما له من الخواص و الأوصاف کالحیاة و القدرة و العلم فهو منشأ حادث مسبوق بالعدم.
و الضمیر فی «أَنْشَأْناهُ - علی ما یعطیه السیاق- للإنسان المخلوق عظاما مکسوة باللحم فهو الذی أنشأ و أحدث خلقا آخر أی بدل و هو مادة میتة جاهلة عاجزة موجودا ذا حیاة و علم و قدرة، فقد کان مادة لها صفاتها و خواصها ثم برز و هو یغایر سابقته فی الذات و الصفات و الخواص، فهو تلک المادة السابقة فإنها التی صارت إنسانا، و لیس بها إذ لا یشارکها فی ذات و لا صفات، و إنما له نوع اتحاد معها و تعلق بها یستعملها فی سبیل مقاصدها استعمال ذی الآلة للآلة کالکاتب للقلم.
و هذا هو الذی یستفاد من مثل قوله: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11، فالمتوفی و المأخوذ عند الموت هو الإنسان، و المتلاشی الضال فی الأرض هو البدن و لیس به.
و قد اختلف العطف فی مفردات الآیة بالفاء و ثم، و قد قیل فی وجهه إن ما عطف بثم له بینونة کاملة مع ما عطف علیه کما فی قوله: «ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً» «ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً»، «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»، و ما لم یکن بتلک البینونة و البعد عطف بالفاء کقوله: «فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً».
قوله تعالی: «فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ قال الراغب: أصل البرک بالفتح فالسکون- صدر البعیر. قال: و برک البعیر ألقی رکبه و اعتبر منه معنی اللزوم.
قال: و سمی محبس الماء برکة بالکسر فالسکون- و البرکة ثبوت الخیر الإلهی فی الشی‌ء قال تعالی: «لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ و سمی بذلک لثبوت الخیر فیه ثبوت الماء فی البرکة و المبارک ما فیه ذلک الخیر.
قال: و لما کان الخیر الإلهی یصدر من حیث لا یحس و علی وجه لا یحصی و لا یحصر قیل لکل ما یشاهد منه زیادة غیر محسوسة هو مبارک و فیه برکة. انتهی.
فالتبارک منه تعالی اختصاص بالخیر الکثیر الذی یجود به و یفیضه علی خلقه و قد تقدم أن الخلق فی أصله بمعنی التقدیر فهذا الخیر الکثیر کله فی تقدیره و هو إیجاد
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الأشیاء و ترکیب أجزائها بحیث تتناسب فیما بین أنفسها و تناسب ما وراءها و من ذلک ینتشر الخیر الکثیر.
و وصفه تعالی بأحسن الخالقین یدل علی عدم اختصاص الخلق به و هو کذلک لما تقدم أن معناه التقدیر و قیاس الشی‌ء من الشی‌ء لا یختص به تعالی، و فی کلامه تعالی من الخلق المنسوب إلی غیره قوله: «وَ إِذْ تَخْلُقُ مِنَ الطِّینِ کَهَیْئَةِ الطَّیْرِ»: المائدة: 110 و قوله: «وَ تَخْلُقُونَ إِفْکاً: العنکبوت: 17.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّکُمْ بَعْدَ ذلِکَ لَمَیِّتُونَ بیان لتمام التدبیر الإلهی و أن الموت من المراحل التی من الواجب أن یقطعها الإنسان فی مسیر التقدیر، و أنه حق کما تقدم فی قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»: الأنبیاء: 35.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ تُبْعَثُونَ و هذا تمام التدبیر و هو أعنی البعث آخر مرحلة فی مسیر الإنسان إذا حل بها لزمها و لا یزال قاطنا بها.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنا فَوْقَکُمْ سَبْعَ طَرائِقَ وَ ما کُنَّا عَنِ الْخَلْقِ غافِلِینَ ، المراد بالطرائق السبع بقرینة قوله: «فَوْقَکُمْ السماوات السبع و قد سماها طرائق- جمع طریقة- و هی السبیل المطروقة لأنها ممر الأمر النازل من عنده تعالی إلی الأرض، قال تعالی: «یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَّ»: الطلاق- 12، و قال: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ»: الم السجدة- 5، و السبل التی تسلکها الأعمال فی صعودها إلی الله و الملائکة فی هبوطهم و عروجهم کما قال: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: فاطر- 10، و قال: «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ»: مریم- 64.
و بذلک یتضح اتصال ذیل الآیة «وَ ما کُنَّا عَنِ الْخَلْقِ غافِلِینَ بصدرها أی لستم بمنقطعین عنا و لا بمعزل عن مراقبتنا بل هذه الطرائق السبع منصوبة بیننا و بینکم یتطرقها رسل الملائکة بالنزول و الصعود و ینزل منها أمرنا إلیکم و تصعد منها أعمالکم إلینا.
و بذلک کله یظهر ما فی قول بعضهم: إن الطرائق بمعنی الطباق المنضودة بعضها فوق بعض من طرق النعل إذا وضع طاقاتها بعضها فوق بعض، و قول آخرین: إنها بمعنی المبسوطات من طرق الحدید إذا بسطه بالمطرقة.
علی أن اتصال ذیل الآیة بصدرها علی القولین غیر بین.
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قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً بِقَدَرٍ فَأَسْکَنَّاهُ فِی الْأَرْضِ وَ إِنَّا عَلی ذَهابٍ بِهِ لَقادِرُونَ المراد بالسماء جهة العلو فإن ما علاک و أظلک فهو سماء، و المراد بالماء النازل منها ماء المطر.
و فی قوله: «بِقَدَرٍ» دلالة علی أن الذی نزل إنما نزل علی حسب ما یقتضیه التدبیر التام الإلهی الذی یقدره بقدر لا یزید قطرة علی ما قدر و لا ینقص، و فیه تلمیح أیضا إلی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21.
و المعنی: و أنزلنا من جهة العلو ماء بقدر و هو ماء المطر فأسکناه فی الأرض و هو الذخائر المدخرة من الماء فی الجبال و السهول تتفجر عنه العیون و الأنهار و تکشف عنه الآبار، و إنا لقادرون علی أن نذهب بهذا الماء الذی أسکناه فی الأرض نوعا من الذهاب لا تهتدون إلی علمه.
قوله تعالی: «فَأَنْشَأْنا لَکُمْ بِهِ جَنَّاتٍ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ إلی آخر الآیة، إنشاء الجنات إحداثها و تربیتها، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ شَجَرَةً تَخْرُجُ مِنْ طُورِ سَیْناءَ تَنْبُتُ بِالدُّهْنِ وَ صِبْغٍ لِلْآکِلِینَ معطوف علی «جَنَّاتٍ أی و أنشأنا لکم به شجرة فی طور سیناء، و المراد بها شجرة الزیتون التی تکثر فی طور سیناء، و قوله: «تَنْبُتُ بِالدُّهْنِ أی تثمر ثمرة فیها الدهن و هو الزیت فهی تنبت بالدهن، و قوله: «وَ صِبْغٍ لِلْآکِلِینَ أی و تنبت بصبغ للآکلین، و الصبغ بالکسر فالسکون الإدام الذی یؤتدم به، و إنما خص شجرة الزیتون بالذکر لعجیب أمرها، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لَکُمْ فِی الْأَنْعامِ لَعِبْرَةً نُسْقِیکُمْ مِمَّا فِی بُطُونِها» إلخ، العبرة الدلالة یستدل بها علی أنه تعالی مدبر لأمر خلقه حنین بهم رءوف رحیم، و المراد بسقیه تعالی مما فی بطونها أنه رزقهم من ألبانها، و المراد بالمنافع الکثیرة ما ینتفعون من صوفها و شعرها و وبرها و جلودها و غیر ذلک، و منها یأکلون.
قوله تعالی: «وَ عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ ضمیر «عَلَیْها» للأنعام و الحمل علی الأنعام هو الحمل علی الإبل، و هو حمل فی البر و یقابله الحمل فی البحر و هو الحمل علی الفلک، فالآیة فی معنی قوله: «وَ حَمَلْناهُمْ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ»: إسراء: 70، و الفلک جمع فلکة و هی السفینة.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن علی قال: إذا تمت النطفة أربعة أشهر بعث إلیها ملک- فنفخ فیها الروح فی الظلمات الثلاث، فذلک قوله: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ» یعنی نفخ الروح فیه.
و فی الکافی، بإسناده عن ابن فضال عن الحسن بن الجهم قال: سمعت أبا الحسن الرضا (ع) یقول: قال أبو جعفر (ع): إن النطفة تکون فی الرحم أربعین یوما، ثم تصیر علقة أربعین یوما، ثم تصیر مضغة أربعین یوما، فإذا کمل أربعة أشهر بعث الله ملکین خلاقین- فیقولان: یا رب ما نخلق ذکرا أو أنثی؟ فیؤمران- فیقولان: یا رب شقی أو سعید؟ فیؤمران- فیقولان: یا رب ما أجله و ما رزقه و کل شی‌ء من حاله؟
و عدد من ذلک أشیاء، و یکتبان المیثاق بین عینیه.
فإذا کمل الأجل بعث الله إلیه ملکا فزجره زجرة- فیخرج و قد نسی المیثاق، فقال الحسن بن الجهم: أ فیجوز أن یدعو الله- فیحول الأنثی ذکرا أو الذکر أنثی؟
فقال: إن الله یفعل ما یشاء.
أقول: و الروایة مرویة عن أبی جعفر (ع) بطرق أخری و ألفاظ متقاربة.
و فی تفسیر القمی،": «قوله عز و جل وَ شَجَرَةً تَخْرُجُ مِنْ طُورِ سَیْناءَ- تَنْبُتُ بِالدُّهْنِ وَ صِبْغٍ لِلْآکِلِینَ قال: شجرة الزیتون، و هو مثل رسول الله ص و مثل أمیر المؤمنین (ع)- فالطور الجبل و سیناء الشجرة.
و فی المجمع،: «تَنْبُتُ بِالدُّهْنِ وَ صِبْغٍ لِلْآکِلِینَ و قد روی عن النبی ص أنه قال: الزیت شجرة مبارکة فائتدموا منه و ادهنوا.



[سورة المؤمنون (23): الآیات 23 الی 54]





اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ أَ فَلا تَتَّقُونَ (23) فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما هذا إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُرِیدُ أَنْ یَتَفَضَّلَ عَلَیْکُمْ وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ (24) إِنْ هُوَ إِلاَّ رَجُلٌ بِهِ جِنَّةٌ فَتَرَبَّصُوا بِهِ حَتَّی حِینٍ (25) قالَ رَبِّ انْصُرْنِی بِما کَذَّبُونِ (26) فَأَوْحَیْنا إِلَیْهِ أَنِ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا فَإِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ فَاسْلُکْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ إِلاَّ مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ مِنْهُمْ وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ (27)
فَإِذَا اسْتَوَیْتَ أَنْتَ وَ مَنْ مَعَکَ عَلَی الْفُلْکِ فَقُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی نَجَّانا مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (28) وَ قُلْ رَبِّ أَنْزِلْنِی مُنْزَلاً مُبارَکاً وَ أَنْتَ خَیْرُ الْمُنْزِلِینَ (29) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ وَ إِنْ کُنَّا لَمُبْتَلِینَ (30) ثُمَّ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قَرْناً آخَرِینَ (31) فَأَرْسَلْنا فِیهِمْ رَسُولاً مِنْهُمْ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ أَ فَلا تَتَّقُونَ (32)
وَ قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ الْآخِرَةِ وَ أَتْرَفْناهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا ما هذا إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یَأْکُلُ مِمَّا تَأْکُلُونَ مِنْهُ وَ یَشْرَبُ مِمَّا تَشْرَبُونَ (33) وَ لَئِنْ أَطَعْتُمْ بَشَراً مِثْلَکُمْ إِنَّکُمْ إِذاً لَخاسِرُونَ (34) أَ یَعِدُکُمْ أَنَّکُمْ إِذا مِتُّمْ وَ کُنْتُمْ تُراباً وَ عِظاماً أَنَّکُمْ مُخْرَجُونَ (35) هَیْهاتَ هَیْهاتَ لِما تُوعَدُونَ (36) إِنْ هِیَ إِلاَّ حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا وَ ما نَحْنُ بِمَبْعُوثِینَ (37)
إِنْ هُوَ إِلاَّ رَجُلٌ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً وَ ما نَحْنُ لَهُ بِمُؤْمِنِینَ (38) قالَ رَبِّ انْصُرْنِی بِما کَذَّبُونِ (39) قالَ عَمَّا قَلِیلٍ لَیُصْبِحُنَّ نادِمِینَ (40) فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ بِالْحَقِّ فَجَعَلْناهُمْ غُثاءً فَبُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (41) ثُمَّ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قُرُوناً آخَرِینَ (42)
ما تَسْبِقُ مِنْ أُمَّةٍ أَجَلَها وَ ما یَسْتَأْخِرُونَ (43) ثُمَّ أَرْسَلْنا رُسُلَنا تَتْرا کُلَّ ما جاءَ أُمَّةً رَسُولُها کَذَّبُوهُ فَأَتْبَعْنا بَعْضَهُمْ بَعْضاً وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ فَبُعْداً لِقَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ (44) ثُمَّ أَرْسَلْنا مُوسی وَ أَخاهُ هارُونَ بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ (45) إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ فَاسْتَکْبَرُوا وَ کانُوا قَوْماً عالِینَ (46) فَقالُوا أَ نُؤْمِنُ لِبَشَرَیْنِ مِثْلِنا وَ قَوْمُهُما لَنا عابِدُونَ (47)
فَکَذَّبُوهُما فَکانُوا مِنَ الْمُهْلَکِینَ (48) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ (49) وَ جَعَلْنَا ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ آیَةً وَ آوَیْناهُما إِلی رَبْوَةٍ ذاتِ قَرارٍ وَ مَعِینٍ (50) یا أَیُّهَا الرُّسُلُ کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ وَ اعْمَلُوا صالِحاً إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ (51) وَ إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاتَّقُونِ (52)
فَتَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ زُبُراً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ (53) فَذَرْهُمْ فِی غَمْرَتِهِمْ حَتَّی حِینٍ (54)
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بیان‌

بعد ما عد نعمه العظام علی الناس عقبه فی هذه الآیات بذکر دعوتهم إلی توحید
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عبادته من طریق الرسالة و قص إجمال دعوة الرسل من لدن نوح إلی عیسی بن مریم (ع)، و لم یصرح من أسمائهم إلا باسم نوح و هو أول الناهضین لدعوة التوحید و اسم موسی و عیسی (ع) و هما فی آخرهم، و أبهم أسماء الباقین غیر أنه صرح باتصال الدعوة و تواتر الرسل، و أن الناس لم یستجیبوا إلا بالکفر بآیات الله و الکفران لنعمه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ أَ فَلا تَتَّقُونَ قد تقدم فی قصص نوح (ع) من سورة هود أنه أول أولی العزم من الرسل أصحاب الکتب و الشرائع المبعوثین إلی عامة البشر و الناهضین للتوحید و نفی الشرک، فالمراد بقومه أمته و أهل عصره عامة.
و قوله: «اعْبُدُوا اللَّهَ ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ دعوة إلی عبادة الله و رفض عبادة الآلهة من دونه فإن الوثنیین إنما یعبدون غیره من الملائکة و الجن و القدیسین بدعوی ألوهیتهم أی کونهم معبودین من دونه.
قال بعض المفسرین: إن معنی «اعْبُدُوا اللَّهَ اعبدوه وحده کما یفصح عنه قوله فی سورة هود: «أَنْ لا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ و ترک التقیید به للإیذان بأنها هی العبادة فقط و أما العبادة مع الإشراک فلیست من العبادة فی شی‌ء رأسا. انتهی.
و فیه غفلة أو ذهول عن أن الوثنیین لا یعبدون الله سبحانه أصلا بناء علی أن العبادة توجه من العابد إلی المعبود، و الله سبحانه أجل من أن یحیط به توجه متوجه أو علم عالم، فالوجه أن یتقرب إلی خاصة خلقه من الملائکة و غیره لیشفعوا عنده و یقربوا منه، و العبادة بإزاء التدبیر و أمر التدبیر مفوض إلیهم منه تعالی فهم الآلهة المعبودون و الأرباب من دونه.
و من هنا یظهر أنه لو جازت عبادته تعالی عندهم لم یجز إلا عبادته وحده لأنهم لا یرتابون فی أنه تعالی رب الأرباب موجد الکل و لو صحت عبادته لم تجز إلا عبادته وحده و لم تصح عبادة غیره لکنهم لا یرون صحتها بناء علی ما زعموه من الوجه المتقدم.
فقوله (ع) لقومه الوثنیین: «اعْبُدُوا اللَّهَ فی معنی أن یقال: اعبدوا الله وحده کما ورد فی سورة هود «أَنْ لا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ ، و قوله: «ما لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرُهُ فی معنی أن یقال: ما لکم من معبود سواه لأنه لا رب غیره یدبر أمرکم حتی تعبدوه 
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رجاء لرحمته أو خوفا من سخطه، و قوله بالتفریع علی ذلک: «أَ فَلا تَتَّقُونَ أی إذا لم یکن لکم رب یدبر أمورکم دونه أ فلا تتقون عذابه حیث لا تعبدونه و تکفرون به؟
قوله تعالی: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ إلی قوله- حَتَّی حِینٍ ملأ القوم أشرافهم، و وصفهم بقوله: «الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ وصف توضیحی لا احترازی إذ لم یؤمن به من ملإ قومه أحد بدلیل قولهم علی ما حکاه الله: «وَ ما نَراکَ اتَّبَعَکَ إِلَّا الَّذِینَ هُمْ أَراذِلُنا بادِیَ الرَّأْیِ»: هود- 27.
و السیاق یدل علی أن الملأ کانوا یخاطبون بمضمون الآیتین عامة الناس لصرف وجوههم عنه و إغرائهم علیه و تحریضهم علی إیذائه و إسکاته، و ما حکاه تعالی من أقاویلهم فی الآیتین وجوه أربعة أو خمسة من فریة أو مغالطة لفقوها و احتجوا بها علی بطلان دعوته.
الأول قولهم: «ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُرِیدُ أَنْ یَتَفَضَّلَ عَلَیْکُمْ و محصله أنه بشر مثلکم فلو کان صادقا فیما یدعیه من الوحی الإلهی و الاتصال بالغیب کان نظیر ما یدعیه متحققا فیکم إذ لا تنقصون منه فی شی‌ء من البشریة و لوازمها، و لم یتحقق فهو کاذب و کیف یمکن أن یکون کمال فی وسع البشر أن یناله ثم لا یناله إلا واحد منهم فقط ثم یدعیه من غیر شاهد یشهد علیه؟ فلم یبق إلا أنه یرید بهذه الدعوة أن یتفضل علیکم و یترأس فیکم و یؤیده أنه یدعوکم إلی اتباعه و طاعته و هذه الحجة تنحل فی الحقیقة إلی حجتین مختلقتین.
و الثانی قولهم: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً» و محصله أن الله سبحانه لو شاء أن یدعونا بدعوة غیبیة لاختار لذلک الملائکة الذین هم المقربون عنده و الشفعاء الروابط بیننا و بینه فأرسلهم إلینا لا بشرا ممن لا نسبة بینه و بینه. علی أن فی نزولهم و اعترافهم بوجوب العبادة له تعالی وحده و عدم جواز اتخاذهم أربابا و آلهة معبودین آیة بینة علی صحة الدعوة و صدقها.
و التعبیر عن إرسال الملائکة بإنزالهم إنما هو لکون إرسالهم یتحقق بالإنزال و التعبیر بلفظ الجمع دون الإفراد لعله لکون المراد بهم الآلهة المتخذة منهم و هم کثیرون.
و الثالث قولهم: «ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ و محصله أنه لو کانت دعوته حقة لاتفق لها نظیر فیما سلف من تاریخ الإنسانیة، و آباؤنا کانوا أفضل منا و أعقل و لم 
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یتفق لهم و فی أعصارهم ما یناظر هذه الدعوة فلیست إلا بدعة و أحدوثة کاذبة.
و الرابع قولهم: «إِنْ هُوَ إِلَّا رَجُلٌ بِهِ جِنَّةٌ فَتَرَبَّصُوا بِهِ حَتَّی حِینٍ الجنة إما مصدر أی به جنون أو مفرد الجن أی حل به من الجن من یتکلم علی لسانه لأنه یدعی ما لا یقبله العقل السلیم و یقول ما لا یقوله إلا مصاب فی عقله فتربصوا و انتظروا به إلی حین ما لعله یفیق من حالة جنونه أو یموت فنستریح منه.
و هذه حجج مختلقة ألقاها ملأ قومه إلی عامتهم أو ذکر کلا منها بعضهم و هی و إن کانت حججا جدلیة مدخولة لکنهم کانوا ینتفعون بها حینما یلقونها إلی الناس فیصرفون وجوههم عنه و یغرونهم علیه و یمدون فی ضلالهم.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ انْصُرْنِی بِما کَذَّبُونِ سؤال منه للنصر و الباء فی قوله:
«بِما کَذَّبُونِ للبدلیة و المعنی انصرنی بدل تکذیبهم لی أو للآلة و علیه فالمعنی انصرنی بالذی کذبونی فیه و هو العذاب فإنهم قالوا: «فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ»: هود- 32، و یؤیده قول نوح: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً»: نوح 26، و فصل الآیة لکونها فی معنی جواب السؤال.
قوله تعالی: «فَأَوْحَیْنا إِلَیْهِ أَنِ اصْنَعِ الْفُلْکَ بِأَعْیُنِنا وَ وَحْیِنا» إلی آخر الآیة.
متفرع علی سؤال النصر، و معنی صنع الفلک بأعینه صنعه بمرأی منه و هو کنایة عن کونه تحت مراقبته تعالی و محافظته، و معنی کون الصنع بوحیه کونه بتعلیمه الغیبی حالا بعد حال.
و قوله: «فَإِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ» المراد بالأمر- کما قیل- حکمه الفصل بینه و بین قومه و قضاؤه فیهم بالغرق، و السیاق یشهد علی کون فوران التنور بالماء أمارة نزول العذاب علیهم و هو أعنی فوران الماء من التنور و هو محل النار من عجیب الأمر فی نفسه.
و قوله: «فَاسْلُکْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ اثْنَیْنِ القراءة الدائرة «مِنْ کُلٍ بالتنوین و القطع عن الإضافة، و التقدیر من کل نوع من الحیوان، و السلوک فیها الإدخال فی الفلک و الظاهر أن «مِنْ لابتداء الغایة و المعنی فأدخل فی الفلک زوجین اثنین: ذکر و أنثی من کل نوع من الحیوان.
و قوله: «وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ مِنْهُمْ معطوف علی قوله: «زَوْجَیْنِ 
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و ما قیل: إن عطف «أَهْلَکَ علی «زَوْجَیْنِ یفسد المعنی المراد لرجوع التقدیر حینئذ إلی قولنا: و اسلک فیها من کل نوع أهلک فالأولی تقدیر «فَاسْلُکْ ثانیا قبل «أَهْلَکَ و عطفه علی «فَاسْلُکْ یدفعه أن «مِنْ کُلٍ فی موضع الحال من «زَوْجَیْنِ فهو متأخر عنه رتبة کما قدمنا تقدیره فلا یعود ثانیا علی المعطوف.
و المراد بالأهل خاصته، و الظاهر أنهم أهل بیته و المؤمنون به فقد ذکرهم فی سورة هود مع الأهل و لم یذکر هاهنا إلا الأهل فقط.
و المراد بمن سبق علیه القول منهم امرأته الکافرة علی ما فهم نوح (ع) و هی و ابنه الذی أبی رکوب السفینة و غرق حینما آوی إلی جبل فی الحقیقة، و سبق القول هو القضاء المحتوم بالغرق.
و قوله: «وَ لا تُخاطِبْنِی فِی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ النهی عن مخاطبته تعالی کنایة عن النهی الشدید عن الشفاعة لهم، بدلیل تعلیق المخاطبة بالذین ظلموا و تعلیل النهی بقوله: «إِنَّهُمْ مُغْرَقُونَ فکأنه قیل: أنهاک عن أصل تکلیمی فیهم فضلا أن تشفع لهم فقد شملهم غضبی شمولا لا یدفعه دافع.
قوله تعالی: «فَإِذَا اسْتَوَیْتَ أَنْتَ وَ مَنْ مَعَکَ عَلَی الْفُلْکِ فَقُلِ إلی آخر الآیتین علمه أن یحمد الله بعد الاستواء علی الفلک علی تنجیته تعالی من القوم الظالمین و هذا بیان بعد بیان لکونهم هالکین مغرقین حتما، و أن یسأله أن ینجیه من الطوفان و ینزله علی الأرض إنزالا مبارکا ذا خیر کثیر ثابت فإنه خیر المنزلین.
و فی أمره (ع) أن یحمده و یصفه بالجمیل دلیل علی أنه من عباده المخلصین فإنه تعالی منزه عما یصفه غیرهم کما قال: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160.
و قد اکتفی سبحانه فی القصة بإخباره عن حکمه بغرقهم و أنهم مغرقون حتما و لم یذکر خبر غرقهم إیماء إلی أنهم آل بهم الأمر إلی أن لا خبر عنهم بعد ذلک، و إعظاما للقدرة و تهویلا للسخطة و تحقیرا لهم و استهانة بأمرهم، فالسکوت فی هذه القصة عن هلاکهم أبلغ من قوله فی القصة الآتیة: «وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ فَبُعْداً لِقَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ من وجوه.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ وَ إِنْ کُنَّا لَمُبْتَلِینَ خطاب فی آخر القصة للنبی 
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ص و بیان أن هذه الدعوة مع ما جری معها کانت ابتلاء أی امتحانا و اختبارا إلیها.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قَرْناً آخَرِینَ إلی آخر الآیة الثانیة. القرن أهل عصر واحد، و قوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ تفسیر لإرسال الرسول من قبیل تفسیر الفعل بنتیجته کقوله تعالی: «تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلَّا تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا»: حم السجدة: 30.
قوله تعالی: «قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ الْآخِرَةِ وَ أَتْرَفْناهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» هؤلاء أشرافهم المتوغلون فی الدنیا المخلدون إلی الأرض یغرون بقولهم هذا عامتهم علی رسولهم.
و قد وصفهم الله بصفات ثلاث و هی: الکفر بالله بعبادة غیره، و التکذیب بلقاء الآخرة- أی بلقاء الحیاة الآخرة بقرینة مقابلتها لقوله: «فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا»-، و لکفرهم بالمبدإ و المعاد انقطعوا عما وراء الدنیا فانکبوا علیها ثم لما أترفوا فی الحیاة الدنیا و تمکنوا من زخارفها و زیناتها الملذة اجتذبتهم الدنیا إلی نفسها فاتبعوا الهوی و نسوا کل حق و حقیقة، و لذلک تفوهوا تارة بنفی التوحید و الرسالة و تارة بإنکار المعاد و تارة رد الدعوة بإضرارها دنیاهم و حریتهم فی اتباع هواهم.
فتارة قالوا لعوامهم مشیرین إلی رسولهم إشارة المستحقر المستهین بأمره: «ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یَأْکُلُ مِمَّا تَأْکُلُونَ مِنْهُ وَ یَشْرَبُ مِمَّا تَشْرَبُونَ یریدون به تکذیبه فی دعوته و دعواه الرسالة علی ما مر من تقریر حجتهم فی قصة نوح السابقة.
و فی استدلالهم علی بشریته و مساواته سائر الناس بأکله و شربه مثل الناس و ذلک من خاصة مطلق الحیوان دلیل علی أنهم ما کانوا یرون للإنسان إلا کمال الحیوان و لا فضیلة إلا فی الأکل و الشرب و لا سعادة إلا فی التمکن من التوسع و الاسترسال من اللذائذ الحیوانیة کما قال تعالی: «أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ»: الأعراف: 179، و قال: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ»: سورة محمد: 12.
و تارة قالوا: «وَ لَئِنْ أَطَعْتُمْ بَشَراً مِثْلَکُمْ إِنَّکُمْ إِذاً لَخاسِرُونَ و هو فی معنی قولهم فی القصة السابقة: «یُرِیدُ أَنْ یَتَفَضَّلَ عَلَیْکُمْ یریدون به أن فی اتباعه و إطاعته فیما یأمرکم به مع کونه بشرا مثلکم من غیر فضل له علیکم خسرانکم و بطلان سعادتکم فی 
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الحیاة إذ لا حیاة إلا الحیاة الدنیا و لا سعادة فیها إلا الحریة فی التمتع من لذائذها، و فی طاعة من لا فضل له علیکم رقیتکم و زوال حریتکم و هو الخسران.
و تارة قالوا: «أَ یَعِدُکُمْ أَنَّکُمْ إِذا مِتُّمْ وَ کُنْتُمْ تُراباً وَ عِظاماً أَنَّکُمْ مُخْرَجُونَ أی مبعوثون من قبورکم للحساب و الجزاء «هَیْهاتَ هَیْهاتَ لِما تُوعَدُونَ و هیهات کلمة استبعاد و فی تکراره مبالغة فی الاستبعاد «إِنْ هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا» أی یموت قوم منا فی الدنیا و یحیا آخرون فیها لا نزال کذلک «وَ ما نَحْنُ بِمَبْعُوثِینَ للحیاة فی دار أخری وراء الدنیا.
و یمکن أن یحمل قولهم: «نَمُوتُ وَ نَحْیا» علی التناسخ و هو خروج الروح بالموت من بدن و تعلقها ببدن آخر إنسانی أو غیر إنسانی فإن التناسخ مذهب شائع عند الوثنیین و ربما عبروا عنه بالولادة بعد الولادة لکنه لا یلائم سیاق الآیات کثیر ملائمة.
و تارة قالوا: «إِنْ هُوَ إِلَّا رَجُلٌ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً وَ ما نَحْنُ لَهُ بِمُؤْمِنِینَ یریدون به تکذیب دعواه الرسالة مع ما احتوت علیه دعوته و قد أنکروا التوحید و المعاد قبل ذلک.
و مرادهم بقولهم: «نَحْنُ أنفسهم و عامتهم أشرکوا أنفسهم عامتهم لئلا یتهمهم العامة فیما یأمرونهم به من الکفر بالرسول، و یمکن أن یکون المراد به أنفسهم خاصة دون العامة و إنما أخبروا بعدم إیمانهم لیقتدوا بهم فیه.
و قد نشأت هذه الأقاویل من اجتماع الصفات التی وصفهم الله بها فی أول الآیات و هی إنکار التوحید و النبوة و المعاد و الإتراف فی الحیاة الدنیا.
و اعلم أن فی قوله فی صدر الآیات: «وَ قالَ الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِهِ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِلِقاءِ الْآخِرَةِ وَ أَتْرَفْناهُمْ قدم قوله: «مِنْ قَوْمِهِ علی «الَّذِینَ کَفَرُوا» بخلاف ما فی القصة السابقة من قوله: «فَقالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لأنه لو وقع بعد «الَّذِینَ کَفَرُوا» اختل به ترتیب الجمل المتوالیة «کَفَرُوا» «وَ کَذَّبُوا» «وَ أَتْرَفْناهُمْ و لو وقع بعد الجمیع طال الفصل.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ انْصُرْنِی بِما کَذَّبُونِ تقدم تفسیره فی القصة السابقة.
قوله تعالی: «قالَ عَمَّا قَلِیلٍ لَیُصْبِحُنَّ نادِمِینَ استجابة لدعوة الرسول و صیرورتهم نادمین کنایة عن حلول عذاب الاستئصال بهم، و قوله: «عَمَّا قَلِیلٍ عن 
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بمعنی بعد و «عَمَّا لتأکید القلة و ضمیر الجمع للقوم، و الکلام مؤکد بلام القسم و نون التأکید، و المعنی: أقسم لتأخذنهم الندامة بعد قلیل من الزمان بمشاهدة حلول العذاب.
قوله تعالی: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّیْحَةُ بِالْحَقِّ فَجَعَلْناهُمْ غُثاءً فَبُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ ، الباء فی «بِالْحَقِ للمصاحبة و هو متعلق بقوله: «فَأَخَذَتْهُمُ أی أخذتهم الصیحة أخذا مصاحبا للحق، أو للسببیة، و الحق وصف أقیم مقام موصوفه المحذوف و التقدیر فأخذتهم الصیحة بسبب الأمر الحق أو القضاء الحق کما قال: «فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ»،: المؤمن: 78.
و الغثاء بضم الغین و ربما شددت الثاء: ما یحمله السیل من یابس النبات و الورق و العیدان البالیة، و قوله: «فَبُعْداً لِلْقَوْمِ الظَّالِمِینَ إبعاد و لعن لهم أو دعاء علیهم.
و المعنی: فأنجزنا للرسول ما وعدناه من عذابهم فأخذتهم الصیحة السماویة و هی العذاب فأهلکناهم و جعلناهم کغثاء السیل فلیبعد القوم الظالمون بعدا.
و لم یصرح باسم هؤلاء القوم الذین أنشأهم بعد قوم نوح ثم أهلکهم و لا باسم رسولهم، و لیس من البعید أن یکونوا هم ثمود قوم صالح (ع) فقد ذکر الله سبحانه فی قصتهم فی مواضع من کلامه أنهم کانوا بعد قوم نوح و قد أهلکوا بالصیحة.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قُرُوناً آخَرِینَ ما تَسْبِقُ مِنْ أُمَّةٍ أَجَلَها وَ ما یَسْتَأْخِرُونَ تقدم توضیح مضمون الآیتین کرارا.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَرْسَلْنا رُسُلَنا تَتْرا کُلَّ ما جاءَ أُمَّةً رَسُولُها کَذَّبُوهُ ، إلی آخر الآیة یقال: جاءوا تتری أی فرادی یتبع بعضهم بعضا، و منه التواتر و هو تتابع الشی‌ء وترا و فرادی، و عن الأصمعی: واترت الخبر أتبعت بعضه بعضا و بین الخبرین هنیهة انتهی.
و الکلام من تتمة قوله: «ثُمَّ أَنْشَأْنا مِنْ بَعْدِهِمْ قُرُوناً» و «ثُمَ للتراخی بحسب الذکر دون الزمان، و القصة إجمال منتزع من قصص الرسل و أممهم بین أمة نوح و الأمة الناشئة بعدها و بین أمة موسی.
یقول تعالی: ثم أنشأنا بعد تلک الأمة الهالکة بالصیحة بعد أمة نوح قرونا و أمما آخرین و أرسلنا إلیهم رسلنا متتابعین یتبع بعضهم بعضا کلما جاء أمة رسولها المبعوث 
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منها إلیها کذبوه فأتبعنا بعضهم أی بعض هذه الأمم بعضا أی بالعذاب و جعلناهم أحادیث أی صیرناهم قصصا و أخبارا بعد ما کانوا أعیانا ذوات آثار فلیبعد قوم لا یؤمنون.
و الآیات تدل علی أنه کان من سنة الله إنشاء قرن بعد قرن و هدایتهم إلی الحق بإرسال رسول بعد رسول و هی سنة الابتلاء و الامتحان، و من سنة القرون تکذیب الرسول بعد الرسول ثم من سنة الله ثانیا- و هی سنة المجازاة- تعذیب المکذبین و إتباع بعضهم بعضا.
و قوله: «وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ أبلغ کلمة تفصح عن القهر الإلهی الذی یغشی أعداء الحق و المکذبین لدعوته حیث یمحو العین و یعفو الأثر و لا یبقی إلا الخبر.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَرْسَلْنا مُوسی وَ أَخاهُ هارُونَ بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ الآیات هی العصا و الید البیضاء و سائر الآیات التی أراها موسی فرعون و قومه، و السلطان المبین الحجة الواضحة، و تفسیر بعضهم السلطان بالعصا غیر سدید.
قوله تعالی: «إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ فَاسْتَکْبَرُوا وَ کانُوا قَوْماً عالِینَ قیل: إنما ذکر ملأ فرعون و اکتفی بهم عن ذکر قومه لأنهم الأشراف المتبوعون و سائر القوم أتباع یتبعونهم.
و المراد بکونهم عالین أنهم کانوا یعلون علی غیرهم فیستعبدونهم کما علوا علی بنی إسرائیل و استعبدوهم فالعلو فی الأرض کنایة عن التطاول علی أهلها و قهرهم علی الطاعة.
قوله تعالی: «فَقالُوا أَ نُؤْمِنُ لِبَشَرَیْنِ مِثْلِنا وَ قَوْمُهُما لَنا عابِدُونَ المراد بکونهما بشرین مثلهم نفی أن یکون لهما فضل علیهم، و بکون قومهما لهم عابدین فضلهم علیهما کما فضلوا علی قومهما فإذا کان الفضل لهم علیهما کان من الواجب أن یعبداهم کما عبدهم قومهما لا أن یؤمنوا بهما کما قال فرعون لموسی: «لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلهَاً غَیْرِی لَأَجْعَلَنَّکَ مِنَ الْمَسْجُونِینَ ثم ختم تعالی القصة بذکر هلاکهم فقال: «فَکَذَّبُوهُما فَکانُوا مِنَ الْمُهْلَکِینَ ثم قال: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ و المراد بهم بنو إسرائیل لأن التوراة إنما نزلت بعد هلاک فرعون و ملئه.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا ابْنَ مَرْیَمَ وَ أُمَّهُ آیَةً وَ آوَیْناهُما إِلی رَبْوَةٍ ذاتِ قَرارٍ وَ مَعِینٍ 
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تقدم أن الآیة هی ولادة عیسی (ع) الخارقة للعادة و إذ کانت أمرا قائما به و بأمه معا عدا جمیعا آیة واحدة.
و الإیواء من الأوی و أصله الرجوع ثم استعمل فی رجوع الإنسان إلی مسکنه و مقره، و آواه إلی مکان کذا أی جعله مسکنا له و الربوة المکان المرتفع المستوی الواسع، و المعین الماء الجاری.
و المعنی: و جعلنا عیسی بن مریم و أمه مریم آیة دالة علی ربوبیتنا و أسکناهما فی مکان مرتفع مستو وسیع فیه قرار و ماء جار.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرُّسُلُ کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ وَ اعْمَلُوا صالِحاً إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ خطاب لعامة الرسل بأکل الطیبات و کان المراد بالأکل منها الارتزاق بها بالتصرف فیها سواء کان بأکل أو غیره و هو استعمال شائع.
و السیاق یشهد بأن فی قوله: «کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ امتنانا منه تعالی علیهم، ففی قوله عقیبه: «وَ اعْمَلُوا صالِحاً» أمر بمقابلة المنة بصالح العمل و هو شکر للنعمة و فی تعلیله بقوله: «إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ تحذیر لهم من مخالفة أمره و بعث إلی ملازمة التقوی.
قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاتَّقُونِ تقدم تفسیر نظیره الآیة فی سورة الأنبیاء.
قوله تعالی: «فَتَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ زُبُراً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ فی المجمع، أن التقطع و التقطیع بمعنی واحد، و الزبر بضمتین جمع زبور و هو الکتاب، و الکلام متفرع علی ما تقدمه، و المعنی أن الله أرسل إلیهم رسله تتری و الجمیع أمة واحدة لهم رب واحد دعاهم إلی تقواه لکنهم لم یأتمروا بأمره و قطعوا أمرهم بینهم قطعا و جعلوه کتبا اختص بکل کتاب حزب و کل حزب بما لدیهم فرحون.
و فی قراءة ابن عامر «زُبُراً» بفتح الباء و هو جمع زبرة و هی الفرقة، و المعنی و تفرقوا فی أمرهم جماعات و أحزابا کل حزب بما لدیهم فرحون، و هی أرجح.
قوله تعالی: «فَذَرْهُمْ فِی غَمْرَتِهِمْ حَتَّی حِینٍ قال فی المفردات،: الغمرة معظم الماء الساترة لمقرها و جعل مثلا للجهالة التی یغمر صاحبها، انتهی. و فی الآیة تهدید
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بالعذاب، و قد تقدمت إشارة إلی أن من سنته تعالی المجازاة بالعذاب بعد تکذیب الرسالة، و فی تنکیر «حِینٍ إشارة إلی إتیان العذاب الموعود بغتة.



(بحث روائی)

فی نهج البلاغة،: یا أیها الناس إن الله قد أعاذکم من أن یجور علیکم- و لم یعذکم من أن یبتلیکم و قد قال جل من قائل: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ وَ إِنْ کُنَّا لَمُبْتَلِینَ .
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «فَجَعَلْناهُمْ غُثاءً» الغثاء الیابس الهامد من نبات الأرض.
و فیه،": فی قوله تعالی: «إِلی رَبْوَةٍ ذاتِ قَرارٍ وَ مَعِینٍ قال: الربوة الحیرة و ذات قرار و معین الکوفة.
و فی المجمع،: «وَ آوَیْناهُما إِلی رَبْوَةٍ ذاتِ قَرارٍ وَ مَعِینٍ قیل: حیرة الکوفة و سوادها، و القرار مسجد الکوفة، و المعین الفرات: عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)
أقول:
و روی فی الدر المنثور، عن ابن عساکر عن أبی أمامة عن النبی ص: أن الربوة هی دمشق الشام 
، و روی أیضا عن ابن عساکر و غیره عن مرة البهزی عنه (ص): أنها الرملة
، و الروایات جمیعا لا تخلو من الضعف.
و فی المجمع،: «یا أَیُّهَا الرُّسُلُ کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ روی عن النبی ص: أن الله طیب لا یقبل إلا طیبا- و أنه أمر المؤمنین بما أمر به المرسلین فقال: «یا أَیُّهَا الرُّسُلُ کُلُوا مِنَ الطَّیِّباتِ و قال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُلُوا مِنْ طَیِّباتِ ما رَزَقْناکُمْ .
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن أحمد و مسلم و الترمذی و غیرهم عن أبی هریرة عنه (ص).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أُمَّةً واحِدَةً» قال علی مذهب واحد.
و فیه،": فی قوله: «کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ قال: کل من اختار لنفسه دینا فهو فرح به.
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[سورة المؤمنون (23): الآیات 55 الی 77]





اشارة

أَ یَحْسَبُونَ أَنَّما نُمِدُّهُمْ بِهِ مِنْ مالٍ وَ بَنِینَ (55) نُسارِعُ لَهُمْ فِی الْخَیْراتِ بَلْ لا یَشْعُرُونَ (56) إِنَّ الَّذِینَ هُمْ مِنْ خَشْیَةِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ (57) وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِ رَبِّهِمْ یُؤْمِنُونَ (58) وَ الَّذِینَ هُمْ بِرَبِّهِمْ لا یُشْرِکُونَ (59)
وَ الَّذِینَ یُؤْتُونَ ما آتَوْا وَ قُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ أَنَّهُمْ إِلی رَبِّهِمْ راجِعُونَ (60) أُولئِکَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ هُمْ لَها سابِقُونَ (61) وَ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلاَّ وُسْعَها وَ لَدَیْنا کِتابٌ یَنْطِقُ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (62) بَلْ قُلُوبُهُمْ فِی غَمْرَةٍ مِنْ هذا وَ لَهُمْ أَعْمالٌ مِنْ دُونِ ذلِکَ هُمْ لَها عامِلُونَ (63) حَتَّی إِذا أَخَذْنا مُتْرَفِیهِمْ بِالْعَذابِ إِذا هُمْ یَجْأَرُونَ (64)
لا تَجْأَرُوا الْیَوْمَ إِنَّکُمْ مِنَّا لا تُنْصَرُونَ (65) قَدْ کانَتْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ فَکُنْتُمْ عَلی أَعْقابِکُمْ تَنْکِصُونَ (66) مُسْتَکْبِرِینَ بِهِ سامِراً تَهْجُرُونَ (67) أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ أَمْ جاءَهُمْ ما لَمْ یَأْتِ آباءَهُمُ الْأَوَّلِینَ (68) أَمْ لَمْ یَعْرِفُوا رَسُولَهُمْ فَهُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ (69)
أَمْ یَقُولُونَ بِهِ جِنَّةٌ بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِّ وَ أَکْثَرُهُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ (70) وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ بَلْ أَتَیْناهُمْ بِذِکْرِهِمْ فَهُمْ عَنْ ذِکْرِهِمْ مُعْرِضُونَ (71) أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً فَخَراجُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ (72) وَ إِنَّکَ لَتَدْعُوهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (73) وَ إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ عَنِ الصِّراطِ لَناکِبُونَ (74)
وَ لَوْ رَحِمْناهُمْ وَ کَشَفْنا ما بِهِمْ مِنْ ضُرٍّ لَلَجُّوا فِی طُغْیانِهِمْ یَعْمَهُونَ (75) وَ لَقَدْ أَخَذْناهُمْ بِالْعَذابِ فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ وَ ما یَتَضَرَّعُونَ (76) حَتَّی إِذا فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً ذا عَذابٍ شَدِیدٍ إِذا هُمْ فِیهِ مُبْلِسُونَ (77)
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بیان‌

الآیات متصلة بقوله السابق: «فَذَرْهُمْ فِی غَمْرَتِهِمْ حَتَّی حِینٍ فإنه لما عقب قصص الرسل باختلاف الناس فی أمر الدین و تحزبهم أحزابا کل حزب بما لدیهم فرحون أوعدهم بعذاب مؤجل لا مناص لهم عنه و لا مخلص منه فلیتیهوا فی غمرتهم ما شاءوا فسیغشاهم العذاب و لا محالة.
فنبههم فی هذه الآیات أن توهمهم أن ما مدهم الله به من مال و بنین مسارعة لهم فی الخیرات خطأ منهم و جهل بحقیقة الحال، و لو کان ذلک من الخیر لم یأخذ العذاب مترفیهم بل المسارعة فی الخیرات هو ما وفق الله المؤمنین له من الأعمال الصالحة و ما یترتب علیها من جزیل الأجر و عظیم الثواب فی الدنیا و الآخرة فهم یسارعون إلیها فیسارع لهم فیها.
فالعذاب مدرکهم لا محالة و الحجة تامة علیهم و لا عذر لهم یعتذرون به کعدم تدبر القول أو کون الدعوة بدعا لا سابقة له أو عدم معرفة الرسول أو کونه مجنونا مختل القول أو سؤاله منهم خرجا بل هم أهل عناد و لجاج لا یؤمنون بالحق حتی یأتیهم عذاب لا مرد له.
قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُونَ أَنَّما نُمِدُّهُمْ بِهِ مِنْ مالٍ وَ بَنِینَ نُسارِعُ لَهُمْ فِی الْخَیْراتِ 
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بَلْ لا یَشْعُرُونَ «نُمِدُّهُمْ - بضم النون- من الإمداد و المد و الإمداد بمعنی واحد و هو تتمیم نقص الشی‌ء و حفظه من أن ینقطع أو ینفد، قال الراغب: و أکثر ما یستعمل الإمداد فی المحبوب و المد فی المکروه، فقوله «نُمِدُّهُمْ من الإمداد المستعمل فی المکروه و المسارعة لهم فی الخیرات إفاضة الخیرات بسرعة لکرامتهم علیه فیکون الخیرات علی ظنهم هی المال و البنون سورع لهم فیها.
و المعنی: أ یظن هؤلاء أن ما نعطیهم فی مدة المهلة من مال و بنین خیرات نسارع لهم فیها لرضانا عنهم أو حبنا لأعمالهم أو کرامتهم علینا؟.
لا، بل لا یشعرون أی إن الأمر علی خلاف ما یظنون و هم فی جهل بحقیقة الأمر و هو أن ذلک إملاء منا و استدراج و إنما نمدهم فی طغیانهم یعمهون کما قال تعالی:
«سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ»: الأعراف: 183.
قوله تعالی «إِنَّ الَّذِینَ هُمْ مِنْ خَشْیَةِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ إلی آخر الآیات الخمس، یبین تعالی فی هذه الآیات الخمس بمعونة ما تقدم أن الذی یظن هؤلاء الکفار أن المال و البنین خیرات نسارع لهم فیها خطأ منهم فلیست هی من الخیرات فی شی‌ء بل استدراج و إملاء و إنما الخیرات التی یسارع فیها هی ما عند المؤمنین بالله و رسله و الیوم الآخر الصالحین فی أعمالهم.
فأفصح تعالی عن وصفهم فقال: «إِنَّ الَّذِینَ هُمْ مِنْ خَشْیَةِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ ، قال الراغب: الإشفاق عنایة مختلطة بخوف لأن المشفق یحب المشفق علیه و یخاف ما یلحقه، قال تعالی: «وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ مُشْفِقُونَ فإذا عدی بمن فمعنی الخوف فیه أظهر، و إذا عدی بفی فمعنی العنایة فیه أظهر، قال: «إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ «مُشْفِقُونَ مِنْها» انتهی.
و الآیة تصفهم بأنهم اتخذوا الله سبحانه ربا یملکهم و یدبر أمرهم، و لازم ذلک أن یکون النجاة و الهلاک دائرین مدار رضاه و سخطه یخشونه فی أمر یحبونه و هو نجاتهم و سعادتهم فهم مشفقون من خشیته و هذا هو الذی یبعثهم إلی الإیمان بآیاته و عبادته، و قد ظهر بما مر من المعنی أن الجمع فی الآیة بین الخشیة و الإشفاق لیس تکرارا مستدرکا.
ثم قال: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِآیاتِ رَبِّهِمْ یُؤْمِنُونَ و هی کل ما یدل علیه تعالی بوجه 
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و من ذلک رسله الحاملون لرسالته و ما أیدوا به من کتاب و غیره و ما جاءوا به من شریعة لأن إشفاقهم من خشیة الله یبعثهم إلی تحصیل رضاه و یحملهم علی إجابته إلی ما یدعوهم إلیه و ائتمارهم لما یأمرهم به من طریق الوحی و الرسالة.
ثم قال: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِرَبِّهِمْ لا یُشْرِکُونَ و الإیمان بآیاته هو الذی دعاهم إلی نفی الشرکاء فی العبادة فإن الإیمان بها إیمان بالشریعة التی شرعت عبادته تعالی و الحجج التی دلت علی توحده فی ربوبیته و ألوهیته.
علی أن جمیع الرسل و الأنبیاء (ع) إنما جاءوا من قبله و إرسال الرسل لهدایة الناس إلی الحق الذی فیه سعادتهم من شئون الربوبیة، و لو کان له شریک لأرسل رسولا،
و من لطیف کلام علی علیه أفضل السلام قوله: لو کان لربک شریک لأتتک رسله.
ثم قال «وَ الَّذِینَ یُؤْتُونَ ما آتَوْا وَ قُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ أَنَّهُمْ إِلی رَبِّهِمْ راجِعُونَ الوجل الخوف، و قوله: «یُؤْتُونَ ما آتَوْا» أی یعطون ما أعطوا من المال بالإنفاق فی سبیل الله و قیل: المراد بإیتاء ما آتوا إتیانهم بکل عمل صالح، و قوله: «وَ قُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ» حال من فاعل «یُؤْتُونَ .
و المعنی و الذین ینفقون ما أنفقوا أو یأتون بالأعمال الصالحة و الحال أن قلوبهم خائفة من أنهم سیرجعون إلی ربهم أی إن الباعث لهم علی الإنفاق فی سبیل الله أو علی صالح العمل ذکرهم رجوعهم المحتوم إلی ربهم علی وجل منه.
و فی الآیة دلالة علی إیمانهم بالیوم الآخر و إتیانهم بصالح العمل و عند ذلک تعینت صفاتهم أنهم الذین یؤمنون بالله وحده لا شریک له و برسله و بالیوم الآخر و یعملون الصالحات.
ثم قال: «أُولئِکَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ هُمْ لَها سابِقُونَ الظاهر أن اللام فی «لَها» بمعنی «إلی» و «لَها» متعلق بسابقون، و المعنی أولئک الذین وصفناهم هم یسارعون فی الخیرات من الأعمال و هم سابقون إلیها أی یتسابقون فیها لأن ذلک لازم کون کل منهم مریدا للسبق إلیها.
فقد بین فی الآیات أن الخیرات هی الأعمال الصالحة المبتنیة علی الاعتقاد الحق الذی عند هؤلاء المؤمنین و هم یسارعون فیها و لیست الخیرات ما عند أولئک الکفار
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و هم یعدونها بحسبانهم مسارعة من الله سبحانه لهم فی الخیرات.
قال فی التفسیر الکبیر: و فیه یعنی قوله: «أُولئِکَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وجهان:
أحدهما: أن المراد یرغبون فی الطاعات أشد الرغبة فیبادرونها لئلا تفوت عن وقتها و لکیلا تفوتهم دون الاحترام.
و الثانی: أنهم یتعجلون فی الدنیا أنواع النفع و وجوه الإکرام کما قال: «فَآتاهُمُ اللَّهُ ثَوابَ الدُّنْیا وَ حُسْنَ ثَوابِ الْآخِرَةِ» «وَ آتَیْناهُ أَجْرَهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ لأنهم إذا سورع لهم بها فقد سارعوا فی نیلها و تعجلوها و هذا الوجه أحسن طباقا للآیة المتقدمة لأن فیه إثبات ما نفی عن الکفار للمؤمنین. انتهی.
أقول: إن الذی نفی عن الکفار فی الآیة المتقدمة هو مسارعة الله للکفار فی الخیرات و الذی أثبت للمؤمنین فی هذه الآیة هو مسارعة المؤمنین فی الخیرات، و الذی وجهه فی هذا الوجه أن مسارعتهم فی الخیرات مسارعة من الله سبحانه بوجه فیبقی علیه أن یبین الوجه فی وضع مسارعتهم فی الآیة موضع مسارعته تعالی و تبدیلها منها، و وجهه بعضهم بأن تغییر الأسلوب للإیماء إلی کمال استحقاقهم لنیل الخیرات بمحاسن أعمالهم، و هو کما تری.
و الظاهر أن هذا التبدیل إنما هو فی قوله فی الآیة المتقدمة: «نُسارِعُ لَهُمْ فِی الْخَیْراتِ و المراد بیان أنهم یحسبون أن ما نمدهم به من مال و بنین خیرات یتسارعون إلیها لکرامتهم و هم کافرون لکن لما کان ذلک بإعطاء من الله تعالی لا بقدرتهم علیها من أنفسهم نسبت المسارعة إلیه تعالی ثم نفیت بالاستفهام الإنکاری، و أثبت ما یقابله علی الأصل للمؤمنین.
فمحصل هذا النفی و الإثبات أن المال و البنین لیست خیرات یتسارعون إلیها و لا هم مسارعون إلی الخیرات بل الأعمال الصالحة و آثارها الحسنة هی الخیرات و المؤمنون هم المسارعون إلی الخیرات.
قوله تعالی: «وَ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها وَ لَدَیْنا کِتابٌ یَنْطِقُ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ الذی یعطیه السیاق أن فی الآیة ترغیبا و تحضیضا علی ما ذکره من صفات المؤمنین و دفعا لما ربما ینصرف الناس بتوهمه عن التلبس بکرامتها من وجهین أحدهما
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أن التلبس بها أمر سهل فی وسع النفوس و لیس بذاک الصعب الشاق الذی یستوعره المترفون، و الثانی أن الله لا یضیع عملهم الصالح و لا ینسی أجرهم الجزیل.
فقوله: «وَ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» نفی للتکلیف الحرجی الخارج عن وسع النفوس أما فی الاعتقاد فإنه تعالی نصب حججا ظاهرة و آیات باهرة تدل علی ما یرید الإیمان به من حقائق المعارف و جهز الإنسان بما من شأنه أن یدرکها و یصدق بها و هو العقل ثم راعی حال العقول فی اختلافها من جهة قوة الإدراک و ضعفه فأراد من کل ما یناسب مقدار تحمله و طوقه فلم یرد من العامة ما یریده من الخاصة و لم یسأل الأبرار عما سأل عنه المقربین و لا ساق المستضعفین بما ساق به المخلصین.
و أما فی العمل فإنما ندب الإنسان منه إلی ما فیه خیره فی حیاته الفردیة و الاجتماعیة الدنیویة و سعادته فی حیاته الأخرویة، و من المعلوم أن خیر کل نوع من الأنواع و منها الإنسان إنما یکون فیما یتم به حیاته و ینتفع به فی عیشته و هو مجهز بما یقوی علی إتیانه و عمله، و ما هذا شأنه لا یکون حرجیا خارجا عن الوسع و الطاقة.
فلا تکلیف حرجیا فی دین الله بمعنی الحکم الحرجی فی تشریعه مبنیا علی مصلحة حرجیة، و بذلک امتن الله سبحانه علی عباده، و طیب نفوسهم و رغبهم إلی ما وصفه من حال المؤمنین.
و الآیة «وَ لا نُکَلِّفُ نَفْساً إِلَّا وُسْعَها» تدل علی ذلک و زیادة فإنها تدل علی نفی التکلیف المبنی علی الحرج فی أصل تشریعه کتشریع الرهبانیة و التقرب بذبح الأولاد مثلا، و نفی التکلیف الذی هو فی نفسه غیر حرجی لکن اتفق أن صار بعض مصادیقه حرجیا لخصوصیة فی المورد کالقیام فی الصلاة للمریض الذی لا یستطیعه فالجمیع منفی بالآیة و إن کان الامتنان و الترغیب المذکوران یتمان بنفی القسم الأول.
و الدلیل علیه فی الآیة تعلق نفی التکلیف بقوله: «نَفْساً» و هو نکرة فی سیاق النفی یفید العموم، و علیه فأی نفس مفروضة فی أی حادثة لا تکلف إلا وسعها و لا یتعلق بها حکم حرجی سواء کان حرجیا من أصله أو صار حرجیا فی خصوص المورد.
و قد ظهر أن فی الآیة إمضاء لدرجات الاعتقاد بحسب مراتب العقول و رفعا للحرج سواء کان فی أصل الحکم أو طارئا علیه.
و قوله: «وَ لَدَیْنا کِتابٌ یَنْطِقُ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ ترغیب لهم بتطییب 
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نفوسهم بأن عملهم لا یضیع و أجرهم لا یتخلف و المراد بنطق الکتاب إعرابه عما أثبت فیه إعرابا لا لبس فیه و ذلک لأن أعمالهم مثبتة فی کتاب لا ینطق إلا بما هو حق فهو مصون عن الزیادة و النقیصة و التحریف، و الحساب مبنی علی ما أثبت فیه کما یشیر إلیه قوله: «یَنْطِقُ و الجزاء مبنی علی ما یستنتج من الحساب کما یشیر إلیه قوله:
«وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ فهم فی أمن من الظلم بنسیان أجرهم أو بترک إعطائه أو بنقصه أو تغییره کما أنهم فی أمن من أن لا یحفظ أعمالهم أو تنسی بعد الحفظ أو تتغیر بوجه من وجوه التغیر.
قال الرازی فی التفسیر الکبیر، فإن قیل: هؤلاء الذین یعرض علیهم ذلک الکتاب إما أن یکونوا محیلین الکذب علی الله تعالی أو مجوزین ذلک علیه فإن أحالوه علیه فإنهم یصدقونه فی کل ما یقول سواء وجد الکتاب أو لم یوجد، و إن جوزوه علیه لم یثقوا بذلک الکتاب لتجویزهم أنه سبحانه کتب فیه خلاف ما حصل فعلی التقدیرین لا فائدة فی ذلک الکتاب.
قلنا: یفعل الله ما یشاء، و علی أنه لا یبعد أن یکون ذلک مصلحة للمکلفین من الملائکة. انتهی.
أقول: و الذی أجاب به مبنی علی مسلکه من نفی الغرض عن فعله تعالی و تجویز الإرادة الجزافیة تعالی عن ذلک، و الإشکال مطرد فی سائر شئون یوم القیامة التی أخبر الله سبحانه بها کالحشر و الجمع و إشهاد الشهود و نشر الکتب و الدواوین و الصراط و المیزان و الحساب.
و الجواب عن ذلک کله: أنه تعالی مثل لنا ما یجری علی الإنسان یوم القیامة فی صورة القضاء و الحکم الفصل، و لا غنی للقضاء بما أنه قضاء عن الاستناد إلی الحجج و البینات کالکتب و الشهود و الأمارات و الجمع بین المتخاصمین و لا یتم دون ذلک البتة.
نعم لو أغمضنا النظر عن ذلک کان ظهور أعمال الإنسان له فی مراحل رجوعه إلی الله سبحانه بإذنه، فافهمه.
قوله تعالی: «بَلْ قُلُوبُهُمْ فِی غَمْرَةٍ مِنْ هذا وَ لَهُمْ أَعْمالٌ مِنْ دُونِ ذلِکَ هُمْ لَها عامِلُونَ المناسب لسیاق الآیات أن یکون «هذا» إشارة إلی ما وصفته الآیات السابقة من حال المؤمنین و مسارعتهم فی الخیرات، و یمکن أن یکون إشارة إلی القرآن کما یؤیده 
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قوله بعد: «قَدْ کانَتْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ و الغمرة الغفلة الشدیدة أو الجهل الشدید الذی غمرهم، و قوله: «وَ لَهُمْ أَعْمالٌ مِنْ دُونِ ذلِکَ إلخ، أی من غیر ما وصفناه من حال المؤمنین و هو کنایة عن أن لهم شاغلا یشغلهم عن هذه الخیرات و الأعمال الصالحة و هو الأعمال الردیئة الخبیثة التی هم لها عاملون.
و المعنی: بل الکفار فی غفلة شدیدة أو جهل شدید عن هذا الذی وصفنا به المؤمنین و لهم أعمال ردیئة خبیثة من دون ذلک هم لها عاملون فی شاغلتهم و مانعتهم.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا أَخَذْنا مُتْرَفِیهِمْ بِالْعَذابِ إِذا هُمْ یَجْأَرُونَ الجؤار بضم الجیم- صوت الوحش کالظباء و نحوها عند الفزع کنی به عن رفعهم الصوت بالاستغاثة و التضرع، و قیل: المراد به ضجتهم و جزعهم و الآیات التالیة تؤید المعنی الأول.
و إنما جعل مترفیهم متعلق العذاب لأن الکلام فیمن ذکره قبلا بقوله: «أَ یَحْسَبُونَ أَنَّما نُمِدُّهُمْ بِهِ مِنْ مالٍ وَ بَنِینَ و هم الرؤساء المتنعمون منهم و غیرهم تابعون لهم.
قوله تعالی: «لا تَجْأَرُوا الْیَوْمَ إِنَّکُمْ مِنَّا لا تُنْصَرُونَ العدول عن سیاق الغیبة إلی الخطاب لتشدید التوبیخ و التقریع و لقطع طمعهم فی النجاة بسبب الاستغاثة و أی رجاء و أمل لهم فیها فإن أخبار الوسائط أنهم لا ینصرون لدعاء أو شفاعة لا یقطع طمعهم فی النصر کما یقطعه أخبار من إلیه النصر نفسه.
قوله تعالی: «قَدْ کانَتْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ - إلی قوله تَهْجُرُونَ النکوص 
الرجوع القهقری، و السامر من السمر و هو التحدیث باللیل، قیل: السامر کالحاضر یطلق علی المفرد و الجمع، و قرئ «سمرا»- بضم السین و تشدید المیم جمع سامر و هو أرجح، و قرئ أیضا «سمارا»- بالضم و التشدید-، و الهجر: الهذیان.
و الفصل فی قوله: «قَدْ کانَتْ آیاتِی إلخ، لکونه فی مقام التعلیل، و المعنی:
إنکم منا لا تنصرون لأنه قد کانت آیاتی تتلی و تقرأ علیکم فکنتم تعرضون عنها و ترجعون إلی أعقابکم القهقری مستکبرین بنکوصکم تحدثون فی أمره فی اللیل تهجرون و تهذون، و قیل: ضمیر «بِهِ عائد إلی البیت أو الحرم و هو کما تری.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ أَمْ جاءَهُمْ ما لَمْ یَأْتِ آباءَهُمُ الْأَوَّلِینَ شروع فی قطع أعذارهم فی الإعراض عن القرآن النازل لهدایتهم و عدم استجابتهم للدعوة الحقة التی قام بها النبی ص.
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فقوله: «أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ الاستفهام فیه للإنکار و اللام فی «الْقَوْلَ للعهد و المراد به القرآن المتلو علیهم، و الکلام متفرع علی ما تقدمه من کونهم فی غفلة منه و شغل یشغلهم عنه، و المعنی: هل إذا کانوا علی تلک الحال لم یدبروا هذا القول المتلو علیهم حتی یعلموا أنه حق من عند الله فیؤمنوا به.
و قوله: «أَمْ جاءَهُمْ ما لَمْ یَأْتِ آباءَهُمُ الْأَوَّلِینَ «أَمْ فیه و فیما بعده منقطعة فی معنی الإضراب، و المعنی: بل أ جاءهم شی‌ء لم یأت آباءهم الأولین فیکون بدعا ینکر و یحترز منه.
و کون الشی‌ء بدعا محدثا لا یعرفه السابقون و إن لم یستلزم کونه باطلا غیر حق علی نحو الکلیة لکن الرسالة الإلهیة لما کانت لغرض الهدایة لو صحت وجبت فی حق الجمیع فلو لم یأت الأولین کان ذلک حجة قاطعة علی بطلانها.
قوله تعالی: «أَمْ لَمْ یَعْرِفُوا رَسُولَهُمْ فَهُمْ لَهُ مُنْکِرُونَ المراد بمعرفة الرسول معرفته بنسبه و حسبه و بالجملة بسجایاه الروحیة و ملکاته النفسیة من اکتسابیة و موروثة حتی یتبین به أنه صادق فیما یقول مؤمن بما یدعو إلیه مؤید من عند الله و قد عرفوا من النبی ص سوابق حاله قبل البعثة، و قد کان یتیما فاقدا للأبوین لم یقرأ و لم یکتب و لم یأخذ أدبا من مؤدب و لا تربیة من مرب ثم لم یجدوا عنده ما یستقبحه عقل أو یستنکره طبع أو یستهجنه رأی و لا طمعا فی ملک أو حرصا علی مال أو ولعا بجاه، و هو علی ما هو سنین من عمره فإذا هو ینادی للفلاح و السعادة و یندب إلی حقائق و معارف تبهر العقول و یدعو إلی شریعة تحیر الألباب و یتلو کتابا.
فهم قد عرفوا رسولهم (ص) بنعوته الخاصة المعجزة لغیره، و لو لم یکونوا یعرفونه لکان لهم عذرا فی إعراضهم عن دینه و استنکافهم عن الإیمان به لأن معنی عدم معرفته کذلک وجدانه علی غیر بعض هذه النعوت أو عدم إحرازه فیه، و من المعلوم أن إلقاء الزمام إلی من هذا شأنه مما لا یجوزه العقل.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ بِهِ جِنَّةٌ بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِّ وَ أَکْثَرُهُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ و هذا عذر آخر لهم تشبثوا به إذ قالوا: «یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ»: الحجر: 6 ذکره و رده بلازم قوله: «بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِ .
فمدلول قوله: «بَلْ جاءَهُمْ بِالْحَقِّ وَ أَکْثَرُهُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ إضراب عن جملة
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محذوفة و التقدیر إنهم کاذبون فی قولهم. «بِهِ جِنَّةٌ» و اعتذارهم عن عدم إیمانهم به بذلک بل إنما کرهوا الإیمان به لأنه جاء بالحق و أکثرهم للحق کارهون.
و لازمه رد قولهم بحجة یلوح إلیها هذا الإضراب، و هی أن قولهم: «بِهِ جِنَّةٌ» لو کان حقا کان کلامه مختل النظم غیر مستقیم المعنی مدخولا فیه کما هو مدخول فی عقله، غیر رام إلی مرمی صحیح، لکن کلامه لیس کذلک فلا یدعو إلا إلی حق، و لا یأتی إلا بحق، و أین ذلک من کلام مجنون لا یدری ما یرید و لا یشعر بما یقول.
و إنما نسب الکراهة إلی أکثرهم لأن فیهم مستضعفین لا یعبأ بهم أرادوا أو کرهوا.
قوله تعالی: «وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَّ بَلْ أَتَیْناهُمْ بِذِکْرِهِمْ فَهُمْ عَنْ ذِکْرِهِمْ مُعْرِضُونَ لما ذکر أن أکثرهم للحق کارهون و إنما یکرهون الحق لمخالفته هواهم فهم یریدون من الحق أی الدعوة الحقة أن یتبع أهواءهم و هذا مما لا یکون البتة.
إذ لو اتبع الحق أهواءهم فترکوا و ما یهوونه من الاعتقاد و العمل فعبدوا الأصنام و اتخذوا الأرباب و نفوا الرسالة و المعاد و اقترفوا ما أرادوه من الفحشاء و المنکر و الفساد جاز أن یتبعهم الحق فی غیر ذلک من الخلیقة و النظام الذی یجری فیها بالحق إذ لیس بین الحق و الحق فرق فأعطی کل منهم ما یشتهیه من جریان النظام و فیه فساد السماوات و الأرض و من فیهن و اختلال النظام و انتقاض القوانین الکلیة الجاریة فی الکون فمن البین أن الهوی لا یقف علی حد و لا یستقر علی قرار.
و بتقریر آخر أدق و أوفق لما یعطیه القرآن من حقیقة الدین القیم أن الإنسان حقیقة کونیة مرتبطة فی وجودها بالکون العام و له فی نوعیته غایة هی سعادته و قد خط له طریق إلی سعادته و کماله ینالها بطی الطریق المنصوب إلیها نظیر غیره من الأنواع الموجودة، و قد جهزه الکون العام و خلقته الخاصة به من القوی و الآلات بما یناسب سعادته و الطریق المنصوب إلیها و هی الاعتقاد و العمل اللذان ینتهیان به إلی سعادته.
فالطریق التی تنتهی بالإنسان إلی سعادته أعنی الاعتقادات و الأعمال الخاصة المتوسطة بینه و بین سعادته و هی التی تسمی الدین و سنة الحیاة متعینة حسب 
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اقتضاء النظام العام الکونی و النظام الخاص الإنسانی الذی نسمیه الفطرة و تابعة لذلک.
و هذا هو الذی یشیر تعالی إلیه بقوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: سورة الروم: 30.
فسنة الحیاة التی تنتهی بسالکها إلی السعادة الإنسانیة طریقة متعینة یقتضیها النظام بالحق و تکشف عنها تجهیزات وجوده بالحق، و هذا الحق هو القوانین الثابتة غیر المتغیرة التی تحکم فی النظام الکونی الذی أحد أجزائه النظام الإنسانی و تدبره و تسوقه إلی غایاته و هو الذی قضی به الله سبحانه فکان حتما مقضیا.
فلو اتبع الحق أهواءهم فاقتضی لهم من الشرع ما تجازف به أهواؤهم لم یکن ذلک إلا بتغیر أجزاء الکون عما هی علیه و تبدل العلل و الأسباب غیرها و تغیر الروابط المنتظمة إلی روابط جزافیة مختلة متدافعة توافق مقتضیاتها مجازفات أهوائهم، و فی ذلک فساد السماوات و الأرض و من فیهن فی أنفسها و التدبیر الجاری فیها لأن کینونتها و تدبیرها مختلطان غیر متمایزین، و الخلق و الأمر متصلان غیر منفصلین.
و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله: «وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ لَفَسَدَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیهِنَ 
و قوله: «بَلْ أَتَیْناهُمْ بِذِکْرِهِمْ فَهُمْ عَنْ ذِکْرِهِمْ مُعْرِضُونَ لا ریب أن المراد بالذکر هو القرآن کما قال: «وَ هذا ذِکْرٌ مُبارَکٌ»: الأنبیاء: 50، و قال: «وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ لَکَ وَ لِقَوْمِکَ»: الزخرف: 44 إلی غیر ذلک من الآیات، و لعل التعبیر عنه بالذکر بعد قوله: «أَمْ یَقُولُونَ بِهِ جِنَّةٌ» نوع مقابلة لقولهم: «یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ»: الحجر: 6.
و کیف کان فقد سمی ذکرا لأنه یذکرهم بالله أو یذکر لهم دین الله من الاعتقاد الحق و العمل الصالح، و الثانی أوفق لصدر الآیة بما تقدم من معناه، و إنما أضیف إلیهم لأن الدین أعنی الدعوة الحقة مختلفة بالنسبة إلی الناس بالإجمال و التفصیل و الذی یذکره القرآن آخر مراحل التفصیل لکون شریعته آخر الشرائع.
و المعنی: لم یتبع الحق أهواءهم بل جئناهم بکتاب یذکرهم- أو یذکرون به- دینهم الذی یختص بهم و یتفرع علیه أنهم عن دینهم الخاص بهم معرضون.
و قال کثیر منهم إن إضافة الذکر إلیهم للتشریف نظیر قوله: «وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ
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لَکَ وَ لِقَوْمِکَ وَ سَوْفَ تُسْئَلُونَ»: الزخرف: 44، و المعنی: بل أتیناهم بفخرهم و شرفهم الذی کان یجب علیهم أن یقبلوا علیه أکمل إقبال فهم بما فعلوه من النکوص عن فخرهم و شرفهم أنفسهم معرضون.
و فیه أنه لا ریب فی أن القرآن الکریم شرف للنبی ص إذ أنزل علیه و لأهل بیته إذ نزل فی بیتهم، و للعرب إذ نزل بلغتهم و للأمة إذ نزل لهدایتهم غیر أن الإضافة فی الآیة لیست لهذه العنایة بل لعنایة اختصاص هذا الدین بهذه الأمة و هو الأوفق لصدر الآیة بالمعنی الذی تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً فَخَراجُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ ، قال فی مجمع البیان:، أصل الخراج و الخرج واحد و هو الغلة التی یخرج علی سبیل الوظیفة انتهی.
و هذا رابع الأعذار التی ذکرت فی هذه الآیات و ردت و وبخوا علیها و قد ذکره الله بقوله: «أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً» أی مالا یدفعونه إلیک علی سبیل الرسم و الوظیفة ثم ذکر غنی النبی ص بقوله: «فَخَراجُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ أی إن الله هو رازقک و لا حاجة لک إلی خرجهم، و قد تکرر الأمر بإعلامهم ذلک فی الآیات «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً»: الأنعام: 90 الشوری: 23.
و قد تمت بما ذکر فی الآیة أربعة من الأعذار المردودة إلیهم و هی مختلفة فأولها «أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ راجع إلی القرآن و الثانی «أَمْ جاءَهُمْ ما لَمْ یَأْتِ آباءَهُمُ الْأَوَّلِینَ إلی الدین الذی إلیه الدعوة، و الثالث «أَمْ یَقُولُونَ بِهِ جِنَّةٌ» إلی نفس النبی ص، و الرابع «أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً» إلی سیرته.
قوله تعالی: «وَ إِنَّکَ لَتَدْعُوهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ وَ إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ عَنِ الصِّراطِ لَناکِبُونَ النکب و النکوب العدول عن الطریق و المیل عن الشی‌ء.
قد تقدم فی تفسیر سورة الفاتحة أن الصراط المستقیم هو الطریق الواضح الذی لا یختلف و لا یتخلف فی حکمه و هو إیصاله سالکیه إلی الغایة المقصودة، و هذه صفة الحق فإن الحق واحد لا یختلف أجزاؤه بالتناقض و التدافع و لا یتخلف فی مطلوبه الذی یهدی إلیه فالحق صراط مستقیم، و إذ ذکر أن النبی ص یهدی إلی الحق کان لازمه هذا الذی ذکره أنه یهدی إلی صراط مستقیم.
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ثم إن الذین کفروا لما کانوا کارهین للحق کما ذکره فهم عادلون عن الصراط أی الصراط المستقیم مائلون إلی غیره.
و إنما أورد من أوصافهم عدم إیمانهم بالآخرة و اقتصر علیه لأن دین الحق مبنی علی أساس أن للإنسان حیاة خالدة لا تبطل بالموت و له فیها سعادة یجب أن تقتنی بالاعتقاد الحق و العمل الصالح و شقاوة یجب أن تجتنب و هؤلاء لنفیهم الحیاة الآخرة یعدلون عن الحق و الصراط المستقیم.
و بتقریر آخر: دین الحق مجموع تکالیف اعتقادیة و عملیة و التکلیف لا یتم إلا بحساب و جزاء، و قد عین لذلک یوم القیامة، و إذ لا یؤمن هؤلاء بالآخرة لغا الدین عندهم فلا یرون من الحیاة إلا الحیاة الدنیا المادیة و لا یبقی من السعادة عندهم إلا نیل اللذائذ المادیة و هو التمتع بالبطن فما دونه، و لازم ذلک أن یکون المتبع عندهم الهوی وافق الحق أو خالفه.
فمحصل الآیتین أنهم لیسوا بمؤمنین بک لأنک تدعو إلی صراط مستقیم و هم لا هم لهم إلا العدول و المیل عنه.
قوله تعالی: «وَ لَوْ رَحِمْناهُمْ وَ کَشَفْنا ما بِهِمْ مِنْ ضُرٍّ» إلی قوله «وَ ما یَتَضَرَّعُونَ اللجاج التمادی و العناد فی تعاطی الفعل المزجور عنه، و العمه التردد فی الأمر من التحیر، ذکرهما الراغب، و فی المجمع،: الاستکانة الخضوع و هو استفعل من الکون، و المعنی ما طلبوا الکون علی صفة الخضوع. انتهی.
و قوله: «وَ لَوْ رَحِمْناهُمْ بیان و تأیید لنکوبهم عن الصراط بأنا لو رحمناهم و کشفنا ما بهم من ضر لم یرجعوا بمقابلة ذلک الشکر بل أصروا علی تمردهم عن الحق و تمادوا یترددون فی طغیانهم فلا ینفعهم رحمة بکشف الضر کما لا ینفعهم تخویف بعذاب و نقمة فإنا قد أخذناهم بالعذاب فما خضعوا لربهم و ما یتضرعون إلیه فهؤلاء لا ینفعهم و لا یرکبهم صراط الحق لا رحمة بکشف الضر و لا نقمة و تخویف بالأخذ بالعذاب.
و المراد بالعذاب العذاب الخفیف الذی لا ینقطع به الإنسان عن عامة الأسباب بقرینة ما فی الآیة التالیة فلا یرد أن الرجوع إلی الله تعالی عند الاضطرار و الانقطاع 
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عن الأسباب من غریزیات الإنسان کما تکرر ذکره فی القرآن الکریم فکیف یمکن أن یأخذهم العذاب ثم لا یستکینوا و لا یتضرعوا؟.
و قوله فی الآیة الأولی: «ما بِهِمْ مِنْ ضُرٍّ» و فی الثانیة: «وَ لَقَدْ أَخَذْناهُمْ بِالْعَذابِ یدل علی أن الکلام ناظر إلی عذاب قد وقع و لما یرتفع حین نزول الآیات، و من المحتمل أنه الجدب الذی ابتلی به أهل مکة و قد ورد ذکر منه فی الروایات.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً ذا عَذابٍ شَدِیدٍ إِذا هُمْ فِیهِ مُبْلِسُونَ أی هم علی حالهم هذه لا ینفع فیهم رحمة و لا عذاب حتی إذا فتحنا علیهم بابا ذا عذاب شدید و هو الموت بما یستتبعه من عذاب الآخرة- علی ما یعطیه سیاق الآیات و خاصة الآیات الآتیة- فیفاجئوهم الإبلاس و الیأس من کل خیر.
و قد ختم هذا الفصل من الکلام أعنی قوله: «أَ فَلَمْ یَدَّبَّرُوا الْقَوْلَ إلخ بنظیر ما ختم به الفصل السابق أعنی قوله: «أَ یَحْسَبُونَ أَنَّما نُمِدُّهُمْ بِهِ مِنْ مالٍ وَ بَنِینَ إلی آخر الآیات و هو ذکر عذاب الآخرة، و سیعود إلیه ثانیا.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ هُمْ مِنْ خَشْیَةِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ - إلی قوله- یُؤْتُونَ ما آتَوْا» قال من العبادة و الطاعة.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و أحمد و عبد بن حمید و الترمذی و ابن ماجة و ابن أبی الدنیا فی نعت الخائفین و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن عائشة قالت: قلت: یا رسول الله قول الله: «وَ الَّذِینَ یُؤْتُونَ ما آتَوْا وَ قُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ» أ هو الرجل یزنی و یسرق و یشرب الخمر- و هو مع ذلک یخاف الله؟ قال: لا و لکن الرجل یصوم و یتصدق و یصلی- و هو مع ذلک یخاف الله أن لا یتقبل منه.
و فی المجمع،: فی قوله: «وَ قُلُوبُهُمْ وَجِلَةٌ» قال أبو عبد الله (ع): معناه خائفة أن لا یقبل منهم، و فی روایة أخری: أتی و هو خائف راج 
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن أبی حاتم عن قتادة":
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«حَتَّی إِذا أَخَذْنا مُتْرَفِیهِمْ بِالْعَذابِ قال ذکر لنا أنها نزلت فی الذین قتل الله یوم بدر).
أقول: و روی مثله عن النسائی عن ابن عباس و لفظه قال: هم أهل بدر، و سیاق الآیات لا ینطبق علی مضمون الروایتین.
و فیه، أخرج النسائی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس قال": جاء أبو سفیان إلی النبی ص فقال: یا محمد أنشدک الله و الرحم فقد أکلنا العلهز- یعنی الوبر بالدم فأنزل الله: «وَ لَقَدْ أَخَذْناهُمْ بِالْعَذابِ- فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ وَ ما یَتَضَرَّعُونَ .
أقول: و الروایات فی هذا المعنی مختلفة و ما أوردناه أعدلها و هی تشیر إلی جدب وقع بمکة و حوالیها بدعوة النبی ص، و ظاهر أکثرها أنه کان بعد الهجرة، و لا یوافق ذلک الاعتبار.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَوِ اتَّبَعَ الْحَقُّ أَهْواءَهُمْ قال: الحق رسول الله ص و أمیر المؤمنین (ع).
أقول: هو من البطن بالمعنی الذی تقدم فی بحث المحکم و المتشابه و نظیره ما أورده": فی قوله «وَ إِنَّکَ لَتَدْعُوهُمْ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ قال إلی ولایة أمیر المؤمنین (ع) و کذا ما أورده": فی قوله: «عَنِ الصِّراطِ لَناکِبُونَ قال: عن الإمام لحادون.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «أَمْ تَسْأَلُهُمْ خَرْجاً- فَخَراجُ رَبِّکَ خَیْرٌ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ یقول: أم تسألهم أجرا فأجر ربک خیر.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ وَ ما یَتَضَرَّعُونَ فقال: الاستکانة هی الخضوع، و التضرع رفع الیدین و التضرع بهما.
و فی المجمع، و روی عن مقاتل بن حیان عن الأصبغ بن نباتة عن أمیر المؤمنین (ع) قال: قال النبی ص: رفع الأیدی من الاستکانة. قلت: و ما الاستکانة؟
قال: أ ما تقرأ هذه الآیة: «فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ وَ ما یَتَضَرَّعُونَ ؟: أورده الثعلبی و الواحدی فی تفسیریهما.
و فیه، قال أبو عبد الله (ع): الاستکانة الدعاء، و التضرع رفع الیدین فی الصلاة.
و فی الدر المنثور، أخرج العسکری فی المواعظ عن علی بن أبی طالب: فی قوله:
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«فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ وَ ما یَتَضَرَّعُونَ أی لم یتواضعوا فی الدعاء و لم یخضعوا- و لو خضعوا لله لاستجاب لهم.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «حَتَّی إِذا فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً ذا عَذابٍ شَدِیدٍ» قال أبو جعفر (ع) هو فی الرجعة.
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اشارة

وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلاً ما تَشْکُرُونَ (78) وَ هُوَ الَّذِی ذَرَأَکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (79) وَ هُوَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ لَهُ اخْتِلافُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (80) بَلْ قالُوا مِثْلَ ما قالَ الْأَوَّلُونَ (81) قالُوا أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ (82)
لَقَدْ وُعِدْنا نَحْنُ وَ آباؤُنا هذا مِنْ قَبْلُ إِنْ هذا إِلاَّ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (83) قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیها إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (84) سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (85) قُلْ مَنْ رَبُّ السَّماواتِ السَّبْعِ وَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ (86) سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ أَ فَلا تَتَّقُونَ (87)
قُلْ مَنْ بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (88) سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ فَأَنَّی تُسْحَرُونَ (89) بَلْ أَتَیْناهُمْ بِالْحَقِّ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (90) مَا اتَّخَذَ اللَّهُ مِنْ وَلَدٍ وَ ما کانَ مَعَهُ مِنْ إِلهٍ إِذاً لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ وَ لَعَلا بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ (91) عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَتَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (92)
قُلْ رَبِّ إِمَّا تُرِیَنِّی ما یُوعَدُونَ (93) رَبِّ فَلا تَجْعَلْنِی فِی الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (94) وَ إِنَّا عَلی أَنْ نُرِیَکَ ما نَعِدُهُمْ لَقادِرُونَ (95) ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ السَّیِّئَةَ نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَصِفُونَ (96) وَ قُلْ رَبِّ أَعُوذُ بِکَ مِنْ هَمَزاتِ الشَّیاطِینِ (97)
وَ أَعُوذُ بِکَ رَبِّ أَنْ یَحْضُرُونِ (98)
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بیان‌

لما أوعدهم بعذاب شدید لا مرد له و لا مخلص منه، و رد علیهم کل عذر یمکنهم أن یعتذروا به، و بین أن السبب الوحید لکفرهم بالله و الیوم الآخر هو اتباع الهوی و کراهة اتباع الحق، تمم البیان بإقامة الحجة علی توحده فی الربوبیة و علی رجوع الخلق إلیه بذکر آیات بینة لا سبیل للإنکار إلیها.
و عقب ذلک بأمر النبی ص أن یستعیذ به من أن یشمله العذاب الذی أوعدوا به، و أن یعوذ به من همزات الشیطان و أن یحضروه کما فعلوا بهم.
قوله تعالی: وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ افتتح سبحانه من نعمه التی أنعمها علیهم بذکر إنشاء السمع و البصر و هما نعمتان خص بهما جنس الحیوان خلقتا فیه إنشاء و إبداعا لا عن مثال سابق إذ لا توجدان فی الأنواع البسیطة التی قبل الحیوان کالنبات و الجماد و العناصر.
و بحصول هذین الحسین یقف الوجود المجهز بهما موقفا جدیدا و یتسع مجال فعالیته بالنسبة إلی ما هو محروم منهما اتساعا لا یتقدر بقدر فیدرک خیره و شره و نافعه و ضاره و یعطی معهما الحرکة الإرادیة إلی ما یریده و عما یکرهه، و یستقر فی عالم حدیث طری فیه مجالی الجمال و اللذة و العزة و الغلبة و المحبة مما لا خبر عنه فیما قبله.
و إنما اقتصر من الحواس بالسمع و البصر- قیل- لأن الاستدلال یتوقف علیهما و یتم بهما.
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ثم ذکر سبحانه الفؤاد و المراد به المبدأ الذی یعقل من الإنسان و هو نعمة خاصة بالإنسان من بین سائر الحیوان و مرحلة حصول الفؤاد مرحلة وجودیة جدیدة هی أرفع درجة و أعلی منزلة و أوسع مجالا من عالم الحیوان الذی هو عالم الحواس فیتسع به أولا شعاع عمل الحواس مما کان علیه فی عامة الحیوان بما لا یتقدر بقدر فإذا الإنسان یدرک بهما ما غاب و ما حضر و ما مضی و ما غبر من أخبار الأشیاء و آثارها و أوصافها بعلاج و غیر علاج.
ثم یرقی بفؤاده أی بتعقله إلی ما فوق المحسوسات و الجزئیات فیتعقل الکلیات فیحصل القوانین الکلیة، و یغور متفکرا فی العلوم النظریة و المعارف الحقیقیة، و ینفذ بسلطان التدبر فی أقطار السماوات و الأرض.
ففی ذلک کله من عجیب التدبیر الإلهی بإنشاء السمع و الأبصار و الأفئدة ما لا یسع الإنسان أن یستوفی شکره.
و قوله: «قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ فیه بعض العتاب و معناه تشکرون شکرا قلیلا فقوله: «قَلِیلًا» وصف للمفعول المطلق قائم مقامه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی ذَرَأَکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ قال الراغب:
الذرأ إظهار الله تعالی ما أبداه یقال: ذرأ الله الخلق أی أوجد أشخاصهم. و قال:
الحشر إخراج الجماعة عن مقرهم و إزعاجهم عنه إلی الحرب و نحوها. انتهی.
فالمعنی: أنه لما جعلکم ذوی حس و عقل أظهر وجودکم فی الأرض متعلقین بها ثم یجمعکم و یرجعکم إلی لقائه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ لَهُ اخْتِلافُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ معنی الآیة ظاهر، و قوله: «وَ هُوَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ مترتب بحسب المعنی علی الجملة التی قبله أی لما جعلکم ذوی علم و أظهر وجودکم فی الأرض إلی حین حتی تحشروا إلیه لزمت ذلک سنة الإحیاء و الإماتة إذ العلم متوقف علی الحیاة و الحشر متوقف علی الموت.
و قوله: «وَ لَهُ اخْتِلافُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» مترتب علی ما قبله فإن الحیاة ثم الموت لا تتم إلا بمرور الزمان و ورود اللیل بعد النهار و النهار بعد اللیل حتی ینقضی العمر و یحل الأجل المکتوب، هذا لو أرید باختلاف اللیل و النهار و ورود الواحد منها بعد الواحد، و لو أرید به اختلافهما فی الطول و القصر کانت فیه إشارة إلی إیجاد فصول 
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السنة الأربعة المتفرعة علی طول اللیل و النهار و قصرهما و بذلک یتم أمر إرزاق الحیوان و تدبیر معاشها کما قال: «وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ»: حم السجدة: 10.
فمضامین الآیات الثلاث مترتبة مستتبعة بعضها بعضا فإنشاء السمع و البصر و الفؤاد و هو الحس و العقل للإنسان یستتبع حیاة متعلقة بالمادة و سکونا فی الأرض إلی حین، ثم الرجوع إلی الله، و هو یستتبع حیاة و موتا، و ذلک یستتبع عمرا متقضیا بانقضاء الزمان و رزقا یرتزق به.
فالآیات الثلاث تتضمن إشارة إلی دور کامل من تدبیر أمر الإنسان من حین یخلق إلی أن یرجع إلی ربه، و الله سبحانه هو مالک خلقه فهو مالک تدبیر أمره لأن هذا التدبیر تدبیر تکوینی لا یفارق الخلق و الإیجاد و لا ینحاز عنه، و هو نظام الفعل و الانفعال الجاری بین الأشیاء بما بینها من الروابط المختلفة المجعولة بالتکوین فالله سبحانه هو ربهم المدبر لأمرهم و إلیه یحشرون، و قوله: «أَ فَلا تَعْقِلُونَ توبیخ لهم و حث علی التنبه فالإیمان.
قوله تعالی: «بَلْ قالُوا مِثْلَ ما قالَ الْأَوَّلُونَ إضراب عن نفی سابق یدل علیه الاستفهام المتقدم أی لم یعقلوا بل قالوا کذا و کذا.
و فی تشبیه قولهم بقول الأولین إشارة إلی أن تقلید الآباء منعهم عن اتباع الحق و أوقعهم فیما لا یبقی معه للدین جدوی و هو نفی المعاد، و الإخلاص إلی الأرض و الانغمار فی المادیات سنة جاریة فیهم فی آخراهم و أولاهم.
قوله تعالی: «قالُوا أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ بیان لقوله:
«قالُوا» فی الآیة السابقة و الکلام مبنی علی الاستبعاد.
قوله تعالی: «لَقَدْ وُعِدْنا نَحْنُ وَ آباؤُنا هذا مِنْ قَبْلُ إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ الأساطیر الأباطیل و الأحادیث الخرافیة و هی جمع أسطورة کأکاذیب جمع أکذوبة و أعاجیب جمع أعجوبة و إطلاق الأساطیر و هو جمع علی البعث و هو مفرد بعنایة أنه مجموع عدات کل واحد منها أسطورة کالإحیاء و الجمع و الحشر و الحساب و الجنة و النار و غیرها، و الإشارة بهذا إلی حدیث البعث و قوله: مِنْ قَبْلُ متعلق بقوله: «وُعِدْنا» علی ما یعطیه سیاق الجملة.
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و المعنی: أن وعد البعث وعد قدیم لیس بحدیث نقسم لقد وعدناه من قبل نحن و آباؤنا لیس البعث الموعود إلا أحادیث خرافیة وضعها و نظمها الأناسی الأولون فی صورة إحیاء الأموات و حساب الأعمال و الجنة و النار و الثواب و العقاب.
و الدلیل علی کونها أساطیر أن الأنبیاء من قدیم الدهر لا یزالون یعدوننا و یخوفوننا بقیام الساعة و لو کان حقا غیر خرافی لوقع.
و من هنا یظهر أولا أن قولهم: «مِنْ قَبْلُ لتمهید الحجة علی قولهم بعده «إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ .
و ثانیا: أن الکلام مسوق للترقی فالآیة السابقة: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ مبنیة علی الاستبعاد و هذه الآیة متضمنة للإنکار مبنیا علی حجة واهیة.
قوله تعالی: «قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیها إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ لما ذکر استبعادهم للبعث ثم إنکارهم له شرع فی الاحتجاج علی إمکانه من طریق الملک و الربوبیة و السلطنة، و وجه الکلام إلی الوثنیین المنکرین للبعث و هم معترفون به تعالی بمعنی أنه الموجد للعالم و رب الأرباب و الآلهة المعبودون دونه من خلقه، و لذا أخذ وجوده تعالی مسلما فی ضمن الحجة.
فقوله: «قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیها» أمر للنبی ص أن یسألهم عن مالک الأرض و من فیها من أولی العقل من هو؟ و معلوم أن السؤال إنما هو عن الملک الحقیقی الذی هو قیام وجود شی‌ء بشی‌ء بحیث لا یستقل الشی‌ء المملوک عن مالکه بأی وجه فرض دون الملک الاعتباری الذی وضعناه معاشر المجتمعین لمصلحة الاجتماع و هو یقبل الصحة و الفساد و یقع موردا للبیع و الشری، و ذلک لأن الکلام مسوق لإثبات صحة جمیع التصرفات التکوینیة و ملاکها الملک التکوینی الحقیقی دون التشریعی الاعتباری.
قوله تعالی: «سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ إخبار عن جوابهم و هو أن الأرض و من فیها مملوکة لله، و لا مناص لهم عن الاعتراف بکونها لله سبحانه فإن هذا النوع من الملک لا یقوم إلا بالعلة الموجدة لمعلولها حیث یقوم وجود المعلول بها قیاما لا یستقل عنها بوجه من الوجوه، و العلة الموجدة للأرض و من فیها هو الله سبحانه وحده لا شریک له حتی باعتراف الوثنیین.
و قوله: «قُلْ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ أمر بعد تسجیل الجواب أن یوبخهم علی عدم 
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تذکرهم بالحجة الدالة علی إمکان البعث، و المعنی قل لهم فإذا کان الله سبحانه مالک الأرض و من فیها لم لا تتذکرون أن له- لمکان مالکیته- أن یتصرف فی أهلها بالإحیاء بعد الإماتة.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ رَبُّ السَّماواتِ السَّبْعِ وَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ أمره ثانیا أن یسألهم عن رب السماوات السبع و رب العرش العظیم من هو؟.
و المراد بالعرش هو المقام الذی یجتمع فیه أزمة الأمور و یصدر عنه کل تدبیر، و تکرار لفظ الرب فی قوله: «وَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ للإشارة إلی أهمیة أمره و رفعة محله کما وصفه الله بالعظمة، و قد تقدم البحث عنه فی تفسیر سورة الأعراف فی الجزء الثامن من الکتاب.
ذکروا أن قولنا: لمن السماوات السبع و قولنا: من رب السماوات السبع بمعنی واحد کما یقال: لمن الدار و من رب الدار فقوله تعالی: «مَنْ رَبُّ السَّماواتِ السَّبْعِ 
سؤال عن مالکها، و لذا حکی الجواب عنهم بقوله: «سَیَقُولُونَ لِلَّهِ علی المعنی و لو أنه أجیب عنه فقیل: «الله» کما فی القراءة الأخری کان جوابا علی اللفظ.
و فیه أن الذی ثبت فی اللغة أن رب الشی‌ء هو مالکه المدبر لأمره بالتصرف فیه فیکون الربوبیة أخص من الملک، و لو کان الرب مرادفا للمالک لم یستقم ترتب الجواب علی السؤال فی الآیتین السابقتین «قُلْ لِمَنِ الْأَرْضُ وَ مَنْ فِیها»- إلی قوله- سَیَقُولُونَ لِلَّهِ إذ کان معنی السؤال: من رب الأرض و من فیها، و من المعلوم أنهم کانوا قائلین بربوبیة آلهتهم من دون الله للأرض و من فیها فکان جوابهم إثبات الربوبیة لآلهتهم من غیر أن یکونوا ملزمین بتصدیق ذلک لله سبحانه و هذا بخلاف السؤال عن مالک الأرض و من فیها فإن الجواب عنه تصدیقه لله لأنهم کانوا یرون الإیجاد لله و الملک لازم الإیجاد فکانوا ملزمین بالاعتراف به.
ثم علی تقدیر کون الرب أخص من المالک یمکن أن یتوهم توجه الإشکال إلی ترتب الجواب علی السؤال فی الآیة المبحوث عنها «قُلْ مَنْ رَبُّ السَّماواتِ السَّبْعِ إلی قوله- سَیَقُولُونَ لِلَّهِ فإن جل الوثنیین من الصابئین و غیرهم یرون للسماوات و ما فیها من الشمس و القمر و غیرهما آلهة دون الله فلو أجابوا عن السؤال عن رب السماوات 
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أجابوا بإثبات الربوبیة لآلهتهم دون الله فلا یستقیم قوله: «سَیَقُولُونَ لِلَّهِ إذ لا ملزم یلزمهم علی الاعتراف به.
و الذی یحسم أصل الإشکال أن البحث العمیق عن معتقدات القوم یعطی أنهم لم یکونوا یبنون آراءهم فی أمر الآلهة علی أصل أو أصول منظمة مسلمة عند الجمیع فأمثال الصابئین و البرهمائیین و البوذیین کانوا یقسمون أمور العالم إلی أنواع و أقسام کأمر السماء و الأرض و أنواع الحیوان و النبات و البر و البحر و غیر ذلک و یثبتون لکل منها إلها دون الله یعبدونه من دون الله و یعدونه شفیعا مقربا ثم یتخذون له صنما یمثله.
و أما عامتهم من الهمجیین کأعراب الجاهلیة و القاطنین فی أطراف المعمورة فلم یکن معتقداتهم فی ذلک مبنیة علی قواعد مضبوطة و ربما کانوا یرون للمعمورة من الأرض و سکانها آلهة دون الله لها أصنام و ربما رأوا نفس الأصنام المصنوعة آلهة، و أما السماوات و السماویات و کذا البحار فکانوا یرونها مربوبة لله سبحانه و الله ربها کما یلوح إلیه قوله تعالی حکایة عن فرعون: «یا هامانُ ابْنِ لِی صَرْحاً لَعَلِّی أَبْلُغُ الْأَسْبابَ أَسْبابَ السَّماواتِ فَأَطَّلِعَ إِلی إِلهِ مُوسی : المؤمن: 37، فإن ظاهره أنه کان یری أن الذی یدعو إلیه موسی- و هو الله تعالی- إله السماء و بالجملة السماوات و ما فیهن و من فیهن من الملائکة عندهم مربوبون لله سبحانه ثم الملائکة أرباب لما دون السماوات.
و أما الصابئون و من یحذو حذوهم فإنهم- کما سمعت- یرون للسماوات و ما فیهن من النجوم و الکواکب آلهة و أربابا من دون الله و هم الملائکة و الجن و هم یرون الملائکة و الجن موجودات مجردة عن المادة طاهرة عن لوث الطبیعة، و حینما یعدونهم ساکنین فی السماوات فإنما یریدون باطن هذا العالم و هو العالم السماوی العلوی الذی فیه تتقدر الأمور و منه ینزل القضاء و به تستمد الأسباب الطبیعیة، و هو بما فیه من الملائکة و غیرهم مربوب لله سبحانه و إن کان من فیه آلهة للعالم الحسی و أربابا لمن فیه و الله رب الأرباب.
إذا تمهدت هذه المقدمة فنقول: إن کان وجه الکلام فی الآیة الکریمة إلی مشرکی العرب کما هو الظاهر، کان السؤال عن رب السماوات السبع و الجواب عنه باعترافهم أنه الله فی محله کما عرفت.
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و إن کان وجه الکلام إلی غیرهم ممن یری للسماء إلها دون الله کان المراد بالسماء العالم السماوی بسکنته من الملائکة و الجن دون السماوات المادیة، و یؤیده مقارنته بالسؤال عن رب العرش العظیم فإن العرش مقام صدور الأحکام المتعلقة بمطلق الخلق الذی منهم أربابهم و آلهتهم، و من المعلوم أن لا رب لمقام هذا شأنه إلا الله إذ لا یفوقه شی‌ء دونه.
و هذا العالم العلوی هو عندهم عالم الأرباب و الآلهة لا رب له إلا الله سبحانه فالسؤال عن ربه و الجواب عنه باعترافهم أنه الله فی محله کما أشیر إلیه.
فمعنی الآیة- و الله أعلم- قل: من رب السماوات السبع التی منها تنزل أقدار الأمور و أقضیتها و رب العرش العظیم الذی منه یصدر الأحکام لعامة ما فی العالم من الملائکة فمن دونهم؟ فإنهم و ما یملکونهم باعتقادکم مملوکة لله و هو الذی ملکهم ما ملکوه.
قوله تعالی: «سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ أَ فَلا تَتَّقُونَ حکایة لجوابهم بالاعتراف بأن السماوات السبع و العرش العظیم لله سبحانه.
و المعنی: سیجیبونک بأنها لله قل لهم تبکیتا و توبیخا: فإذا کان السماوات السبع منها ینزل الأمر و العرش العظیم منه یصدر الأمر لله سبحانه فلم لا تتقون سخطه إذ تنکرون البعث و تعدونه من أساطیر الأولین و تسخرون من أنبیائه الذین وعدوکم به؟
فإن له تعالی أن یصدر الأمر ببعث الأموات و إنشاء النشأة الآخرة للإنسان و ینزل الأمر به من السماء.
و من لطیف تعبیر الآیة التعبیر بقوله: «لِلَّهِ فإن الحجة تتم بالملک و إن لم یعترفوا بالربوبیة.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ الملکوت هو الملک بمعنی السلطنة و الحکم، و یفید مبالغة فی معناه و الفرق بین الملک بالفتح و الکسر و بین المالک أن المالک هو الذی یملک المال و الملک یملک المالک و ماله، فله ملک فی طول ملک و له التصرف بالحکم فی المال و مالکه.
و قد فسر تعالی ملکوته بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ 
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فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس- 83، فملکوت کل شی‌ء هو کونه عن أمره تعالی بکلمة کن و بعبارة أخری وجوده عن إیجاده تعالی.
فکون ملکوت کل شی‌ء بیده کنایة استعاریة عن اختصاص إیجاد کل ما یصدق علیه الشی‌ء به تعالی کما قال: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر: 62، فملکه تعالی محیط بکل شی‌ء و نفوذ أمره و مضی حکمه ثابت علی کل شی‌ء.
و لما کان من الممکن أن یتوهم أن عموم الملک و نفوذ الأمر لا ینافی إخلال بعض ما أوجده من الأسباب و العلل بأمره فیفعل ببعض خلقه ما لا یریده أو یمنعه عما یریده تمم قوله: «بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» بقوله: «وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ و هو فی الحقیقة توضیح لاختصاص الملک بأنه بتمام معنی الکلمة فلیس لشی‌ء شی‌ء من الملک فی عرض ملکه و لو بالمنع و الإخلال و الاعتراض فله الملک و له الحکم.
و قوله: «وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ من الجوار، و هو فی أصله قرب المسکن ثم جعلوا للجوار حقا و هو حمایة الجار لجاره عمن یقصده بسوء لکرامة الجار علی الجار بقرب الدار و اشتق منه الأفعال یقال: استجاره فأجاره أی سأله الحمایة فحماه أی منع عنه من یقصده بسوء.
و هذا جار فی جمیع أفعاله تعالی فما من شی‌ء یخصه الله بعطیة حدوثا أو بقاء إلا و هو یحفظه علی ما یرید و بمقدار ما یرید من غیر أن یمنعه مانع إذ منع المانع- لو فرض- إنما هو بإذن منه و مشیة فلیس منعا له تعالی بل منعا منه و تحدیدا لفعل منه بفعل آخر، و ما من سبب من الأسباب یفعل فعلا إلا و له تعالی أن یتصرف فیه بما لا یریده لأنه تعالی هو الذی ملکه الفعل بمشیته فله أن یمنعه منه أو من بعضه.
فالمراد بقوله: «وَ هُوَ یُجِیرُ وَ لا یُجارُ عَلَیْهِ أنه یمنع السوء عمن قصد به و لا یمنعه شی‌ء إذا أراد شیئا بسوء عما أراد.
و معنی الآیة قل لهؤلاء المنکرین للبعث: من الذی یختص به إیجاد کل شی‌ء بما له من الخواص و الآثار و هو یحمی من استجار به و لا یحمی عنه شی‌ء إذا أراد شیئا بسوء؟ إن کنتم تعلمون.
قوله تعالی: «سَیَقُولُونَ لِلَّهِ قُلْ فَأَنَّی تُسْحَرُونَ قیل: إن المراد بالسحر أن یخیل الشی‌ء للإنسان علی خلاف ما هو علیه فهو من الاستعارة أو الکنایة.
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و المعنی: سیجیبونک أن الملکوت لله قل لهم تبکیتا و توبیخا: فإلی متی یخیل لکم الحق باطلا فإذا کان الملک المطلق لله سبحانه فله أن یوجد النشأة الآخرة و یعید الأموات للحساب و الجزاء بأمر یأمره و هو قوله: «کُنْ .
و اعلم أن الاحتجاجات الثلاثة کما تثبت إمکان البعث کذلک تثبت توحده تعالی فی الربوبیة فإن الملک الحقیقی لا یتخلف عن جواز التصرفات، و المالک المتصرف هو الرب.
قوله تعالی: «بَلْ أَتَیْناهُمْ بِالْحَقِّ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ إضراب عن النفی المفهوم من الحجج التی أقیمت فی الآیات السابقة، و المعنی فإذا کانت الحجج المبنیة تدل علی البعث و هم معترفون بصحتها فلیس ما وعدهم رسلنا باطلا بل جئناهم بلسان الرسل بالحق و إنهم لکاذبون فی دعواهم کذبهم و نفیهم للبعث.
قوله تعالی: «مَا اتَّخَذَ اللَّهُ مِنْ وَلَدٍ وَ ما کانَ مَعَهُ مِنْ إِلهٍ إِذاً لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ وَ لَعَلا بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ إلخ، القول بالولد کان شائعا بین الوثنیین یعدون الملائکة أو بعضهم و بعض الجن و بعض القدیسین من البشر أولادا لله سبحانه و تبعهم النصاری فی قولهم: المسیح ابن الله، و هذا النوع من الولادة و البنوة مبنی علی اشتمال الابن علی شی‌ء من حقیقة اللاهوت و جوهره و انفصاله منه بنوع من الاشتقاق فیکون المسمی بالابن إلها مولودا من إله.
و أما البنوة الادعائیة بالتبنی و هو أخذ ولد الغیر ابنا لتشریف أو لغرض آخر فلا یوجب اشتمال الابن علی شی‌ء من حقیقة الأب کقول الیهود نحن أبناء الله و أحباؤه، و لیس الولد بهذا المعنی مرادا لأن الکلام مسوق لنفی تعدد الآلهة، و لا یستلزم هذا النوع من البنوة ألوهیة و إن کان التسمی و التسمیة بها ممنوعا.
فالمراد باتخاذ الولد إیجاد شی‌ء بنحو التبعض و الاشتقاق یکون مشتملا بنحو علی شی‌ء من حقیقة الموجد لا تسمیة شی‌ء موجود ابنا و ولدا لغرض من الأغراض کما ذکره بعضهم.
و الولد- کما عرفت- أخص مصداقا عندهم من الإله فإن بعض آلهتهم لیس بولد عندهم فقوله: «مَا اتَّخَذَ اللَّهُ مِنْ وَلَدٍ وَ ما کانَ مَعَهُ مِنْ إِلهٍ ترق من نفی الأخص إلی نفی الأعم و لفظة «مِنْ فی الجملتین زائدة للتأکید.
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و قوله: «إِذاً لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ حجة علی نفی التعدد ببیان محذوره إذ لا یتصور تعدد الآلهة إلا ببینونتها بوجه من الوجوه بحیث لا تتحد فی معنی ألوهیتها و ربوبیتها، و معنی ربوبیة الإله فی شطر من الکون و نوع من أنواعه تفویض التدبیر فیه إلیه بحیث یستقل فی أمره من غیر أن یحتاج فیه إلی شی‌ء غیر نفسه حتی إلی من فوض إلیه الأمر، و من البین أیضا أن المتباینین لا یترشح منهما إلا أمران متباینان.
و لازم ذلک أن یستقل کل من الآلهة بما یرجع إلیه من نوع التدبیر و تنقطع رابطة الاتحاد و الاتصال بین أنواع التدابیر الجاریة فی العالم کالنظام الجاری فی العالم الإنسانی عن الأنظمة الجاریة فی أنواع الحیوان و النبات و البر و البحر و السهل و الجبل و الأرض و السماء و غیرها و کل منها عن کل منها، و فیه فساد السماوات و الأرض و ما فیهن، و وحدة النظام الکونی و التئام أجزائه و اتصال التدبیر الجاری فیه یکذبه.
و هذا هو المراد بقوله: «إِذاً لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ أی انفصل بعض الآلهة عن بعض بما یترشح منه من التدبیر.
و قوله: «وَ لَعَلا بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ محذور آخر لازم لتعدد الآلهة تتألف منه حجة أخری علی النفی، بیانه أن التدابیر الجاریة فی الکون مختلفة منها التدابیر العرضیة کالتدبیرین الجاریین فی البر و البحر و التدبیرین الجاریین فی الماء و النار، و منها التدابیر الطولیة التی تنقسم إلی تدبیر عام کلی حاکم و تدبیر خاص جزئی محکوم کتدبیر العالم الأرضی و تدبیر النبات الذی فیه، و کتدبیر العالم السماوی و تدبیر کوکب من الکواکب التی فی السماء، و کتدبیر العالم المادی برمته و تدبیر نوع من الأنواع المادیة.
فبعض التدبیر و هو التدبیر العام الکلی یعلو بعضا بمعنی أنه بحیث لو انقطع عنه ما دونه بطل ما دونه لتقومه بما فوقه، کما أنه لو لم یکن هناک عالم أرضی أو التدبیر الذی یجری فیه بالعموم لم یکن عالم إنسانی و لا التدبیر الذی یجری فیه بالخصوص.
و لازم ذلک أن یکون الإله الذی یرجع إلیه نوع عال من التدبیر عالیا بالنسبة إلی الإله الذی فوض إلیه من التدبیر ما هو دونه و أخص منه و أخس و استعلاء الإله علی الإله محال.
لا لأن الاستعلاء المذکور یستلزم کون الإله مغلوبا لغیره أو ناقصا فی قدرته 
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محتاجا فی تمامه إلی غیره أو محدودا و المحدودیة تفضی إلی الترکیب، و کل ذلک من لوازم الإمکان المنافی لوجوب وجود الإله فیلزم الخلف- کما قرره المفسرون- فإن الوثنیین لا یرون لآلهتهم من دون الله وجوب الوجود بل هی عندهم موجودات ممکنة عالیة فوض إلیهم تدبیر أمر ما دونها، و هی مربوبة لله سبحانه و أرباب لما دونها و الله سبحانه رب الأرباب و إله الآلهة و هو الواجب الوجود بالذات وحده.
بل استحالة الاستعلاء إنما هو لاستلزامه بطلان استقلال المستعلی علیه فی تدبیره و تأثیره إذ لا یجامع توقف التدبیر علی الغیر و الحاجة إلیه الاستقلال فیکون السافل منها مستمدا فی تأثیره محتاجا فیه إلی العالی فیکون سببا من الأسباب التی یتوسل بها إلی تدبیر ما دونه لا إلها مستقلا بالتأثیر دونه فیکون ما فرض إلها غیر إله بل سببا یدبر به الأمر هذا خلف.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة، و للمفسرین فی تقریر حجة الآیة مسالک مختلفة یبتنی جمیعها علی استلزام تعدد الآلهة أمورا تستلزم إمکانها و تنافی کونها واجبة الوجود فیلزم الخلف، و القوم لا یقولون فی شی‌ء من آلهتهم من دون الله بوجوب الوجود، و قد أفرط بعضهم فقرر الآیة بوجوه مؤلفة من مقدمات لا إشارة فی الآیة إلی جلها و لا إیهام، و فرط آخرون فصرحوا بأن الملازمة المذکورة فی الآیة عادیة لا عقلیة، و الدلیل إقناعی لا قطعی.
ثم لا یشتبهن علیک أمر قوله: «لَذَهَبَ کُلُّ إِلهٍ بِما خَلَقَ حیث نسب الخلقة إلیها و قد تقدم أنهم قائلون بإله التدبیر دون الإیجاد و ذلک لأن بعض الخلق من التدبیر فإن خلق جزئی من الجزئیات مما یتم بوجوده النظام الکلی من التدبیر بالنسبة إلی النظام الجاری فالخلق بمعنی الفعل و التدبیر مختلطان و قد نسب الخلق إلی أعمالنا کما فی قوله:
«وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ»: الصافات: 96، و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ»: الزخرف: 12.
فالقوم یرون أن کلا من الآلهة خالق لما دونه أی فاعل له کما یفعل الواحد منا أفعاله، و أما إعطاء الوجود للأشیاء فمما یختص بالله سبحانه وحده لا یرتاب فیه موحد و لا وثنی إلا بعض من لم یفرق بین الفعل و الإیجاد من المتکلمین.
و قد ختم الآیة بالتنزیه بقوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ .
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قوله تعالی: «عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَتَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ صفة لاسم الجلالة فی قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ و تأخیرها للدلالة علی علمه بتنزهه عن وصفهم إیاه بالشرکة- علی ما یعطیه السیاق- فیکون فی معنی قوله: «قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ»: یونس: 18.
و یرجع فی الحقیقة إلی الاحتجاج علی نفی الشرکاء بشهادته تعالی أنه لا یعلم لنفسه شریکا کما أن قوله: «شَهِدَ اللَّهُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: آل عمران: 18 احتجاج بالشهادة علی نفی أصل الوجود.
و قیل: إنه برهان آخر راجع إلی إثبات العلو أو لزوم الجهل الذی هو نقص و ضد العلو لأن المتعددین لا سبیل لهما إلی أن یعلم کل واحد حقیقة الآخر کعلم ذلک الآخر بنفسه بالضرورة و هو نوع جهل و قصور. انتهی.
و فیه أن ذلک کسائر ما قرروه من البراهین ینفی تعدد الإله الواجب الوجود بالذات، و الوثنیون لا یلتزمون فی آلهتهم من دون الله بذلک. علی أن بعض مقدمات ما قرر من الدلیل ممنوع.
و قوله: «فَتَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ تفریع علی جمیع ما تقدم من الحجج علی نفی الشرکاء.
قوله تعالی: «قُلْ رَبِّ إِمَّا تُرِیَنِّی ما یُوعَدُونَ رَبِّ فَلا تَجْعَلْنِی فِی الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ لما فرغ من نقل ما تفوهوا به من الشرک بالله و إنکار البعث و الاستهزاء بالرسل و أقام الحجج علی إثبات حقیتها رجع إلی ما تقدم من تهدیدهم بالعذاب فأمر نبیه ص أن یسأله أن ینجیه من العذاب الذی أوعدهم به إن أراه ذلک العذاب.
فقوله: «قُلْ رَبِّ إِمَّا تُرِیَنِّی ما یُوعَدُونَ أمر بالدعاء و الاستغاثة، و تکرار «رَبِ لتأکید التضرع و ما فی قوله: «إِمَّا تُرِیَنِّی زائدة و هی المصححة لدخول نون التأکید علی الشرط و أصله: إن ترنی. و فی قوله: «ما یُوعَدُونَ دلالة علی أن بعض ما تقدم فی السورة من الإیعاد بالعذاب إیعاد بعذاب دنیوی. و ما فی قوله: «رَبِّ فَلا تَجْعَلْنِی فِی الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ من الکون فیهم کنایة عن شمول عذابهم له.
قوله تعالی: «وَ إِنَّا عَلی أَنْ نُرِیَکَ ما نَعِدُهُمْ لَقادِرُونَ تطییب لنفس النبی ص 
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بقدرة ربه علی أن یکشف عنه بإراءته ما یعدهم من العذاب، و لعل المراد به ما عذبهم الله به یوم بدر و قد أراه الله ذلک و أراه المؤمنین و شفی به غلیل صدورهم.
قوله تعالی: «ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ السَّیِّئَةَ نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَصِفُونَ أی ادفع السیئة التی تتوجه إلیک منهم بالحسنة و اختر للدفع من الحسنات أحسنها، و هو دفع السیئة بالحسنة التی هی أحسن مثل أنه لو أساءوا إلیک بالإیذاء أحسن إلیهم بغایة ما استطعت من الإحسان ثم ببعض الإحسان فی الجملة و لو لم یسعک ذلک فبالصفح عنهم.
و قوله: «نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَصِفُونَ نوع تسلیة للنبی ص أن لا یسوءونه ما یلقاه و لا یحزنه ما یشاهد من تجریهم علی ربهم فإنه أعلم بما یصفون.
قوله تعالی: «وَ قُلْ رَبِّ أَعُوذُ بِکَ مِنْ هَمَزاتِ الشَّیاطِینِ وَ أَعُوذُ بِکَ رَبِّ أَنْ یَحْضُرُونِ ، قال فی مجمع البیان،: الهمزة شدة الدفع، و منه الهمزة للحرف الذی یخرج من أقصی الحلق باعتماد شدید و دفع، و همزة الشیطان دفعه بالإغواء إلی المعاصی انتهی.
و فی تفسیر القمی، عنه (ع): أنه ما یقع فی قلبک من وسوسة الشیاطین.
و فی الآیتین أمره (ص) أن یستعیذ بربه من إغواء الشیاطین و من أن یحضروه، و فیه إیهام إلی أن ما ابتلی به المشرکون من الشرک و التکذیب من همزات الشیاطین و إحاطتهم بهم بالحضور.
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اشارة

حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ (99) لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ کَلاَّ إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ (100) فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ وَ لا یَتَساءَلُونَ (101) فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (102) وَ مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ فِی جَهَنَّمَ خالِدُونَ (103)
تَلْفَحُ وُجُوهَهُمُ النَّارُ وَ هُمْ فِیها کالِحُونَ (104) أَ لَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ فَکُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ (105) قالُوا رَبَّنا غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا وَ کُنَّا قَوْماً ضالِّینَ (106) رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْها فَإِنْ عُدْنا فَإِنَّا ظالِمُونَ (107) قالَ اخْسَؤُا فِیها وَ لا تُکَلِّمُونِ (108)
إِنَّهُ کانَ فَرِیقٌ مِنْ عِبادِی یَقُولُونَ رَبَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ (109) فَاتَّخَذْتُمُوهُمْ سِخْرِیًّا حَتَّی أَنْسَوْکُمْ ذِکْرِی وَ کُنْتُمْ مِنْهُمْ تَضْحَکُونَ (110) إِنِّی جَزَیْتُهُمُ الْیَوْمَ بِما صَبَرُوا أَنَّهُمْ هُمُ الْفائِزُونَ (111) قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ (112) قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فَسْئَلِ الْعادِّینَ (113)
قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلاَّ قَلِیلاً لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (114) أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً وَ أَنَّکُمْ إِلَیْنا لا تُرْجَعُونَ (115) فَتَعالَی اللَّهُ الْمَلِکُ الْحَقُّ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْکَرِیمِ (116) وَ مَنْ یَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ لا بُرْهانَ لَهُ بِهِ فَإِنَّما حِسابُهُ عِنْدَ رَبِّهِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ (117) وَ قُلْ رَبِّ اغْفِرْ وَ ارْحَمْ وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ (118)
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بیان‌

الآیات تفصل القول فی عذاب الآخرة التی أوعدهم الله بها فی طی الآیات السابقة و هو من یوم الموت إلی یوم البعث ثم إلی الأبد، و تذکر أن الحیاة الدنیا التی غرتهم 
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و صرفتهم عن الآخرة قلیلة لو کانوا یعلمون. ثم تختم السورة بأمره (ص) أن تسأله ما حکاه عن عباده المؤمنین الفائزین فی الآخرة «رَبِّ اغْفِرْ وَ ارْحَمْ وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ و قد افتتحت السورة بأنهم مفلحون وارثون للجنة.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَهُمُ الْمَوْتُ قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ «حَتَّی متعلق بما تقدم من وصفهم له تعالی بما هو منزه منه و شرکهم به، و الآیات المتخللة اعتراض فی الکلام أی لا یزالون یشرکون به و یصفونه بما هو منزه منه و هم مغترون بما نمدهم به من مال و بنین حتی إذا جاء أحدهم الموت.
و قوله: «قالَ رَبِّ ارْجِعُونِ الظاهر أن الخطاب للملائکة المتصدین لقبض روحه و «رَبِ استغاثة معترضة بحذف حرف النداء و المعنی قال- و هو یستغیث بربه- ارجعون.
و قیل: إن الخطاب للرب تعالی و الجمع للتعظیم کقول امرأة فرعون له علی ما حکاه الله: «قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ لا تَقْتُلُوهُ .
و قیل: هو من جمع الفعل و یفید تعدد الخطاب، و المعنی رب ارجعنی ارجعنی ارجعنی کما قیل فی قوله:
قفا نبک من ذکری حبیب و منزل‌بسقط اللوی بین الدخول فحومل 
أی قف قف نبک.
و فی الوجهین أن الجمع للتعظیم إن صح ثبوته فی اللغة العربیة فهو شاذ لا یحمل علیه کلامه تعالی، و أشذ منه جمع الفعل بالمعنی الذی ذکر.
قوله تعالی: «لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ کَلَّا إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها» «لعل» للترجی و هو رجاء تعلقوا به بمعاینة العذاب المشرف علیهم کما ربما ذکروا الرجوع بوعد العمل الصالح کقولهم: «فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً: السجدة: 12، و ربما ذکروه بلفظ التمنی کقولهم: «یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ بِآیاتِ رَبِّنا»: الأنعام: 27.
و قوله: «أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ أی أعمل عملا صالحا فیما ترکت من المال بإنفاقه فی البر و الإحسان و کل ما فیه رضا الله سبحانه.
و قیل: المراد بما ترکت الدنیا التی ترکها بالموت و العمل الصالح أعم من العبادات المالیة و غیرها من صلاة و صوم و حج و نحوها، و هو حسن غیر أن الأول هو الأظهر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 68
و قوله: «کَلَّا إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها» أی لا یرجع إلی الدنیا إن هذه الکلمة «ارْجِعُونِ لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ کلمة هو قائلها أی لا أثر لها إلا أنها کلمة هو قائلها، فهو کنایة عن عدم إجابة مسألته.
قوله تعالی: «وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ البرزخ هو الحاجز بین الشیئین کما فی قوله: «بَیْنَهُما بَرْزَخٌ لا یَبْغِیانِ»: الرحمن: 20، و المراد بکونه وراءهم کونه أمامهم محیطا بهم و سمی وراءهم بعنایة أنه یطلبهم کما أن مستقبل الزمان أمام الإنسان و یقال: وراءک یوم کذا بعنایة أن الزمان یطلب الإنسان لیمر علیه و هذا معنی قول بعضهم: إن فی وراء «معنی الإحاطة، قال تعالی: «وَ کانَ وَراءَهُمْ مَلِکٌ یَأْخُذُ کُلَّ سَفِینَةٍ غَصْباً»: الکهف: 79.
و المراد بهذا البرزخ عالم القبر و هو عالم المثال الذی یعیش فیه الإنسان بعد موته إلی قیام الساعة علی ما یعطیه السیاق و تدل علیه آیات أخر و تکاثرت فیه الروایات من طرق الشیعة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) و کذا من طرق أهل السنة، و قد تقدم البحث عنه فی الجزء الأول من الکتاب.
و قیل: المراد بالآیة أن بینهم و بین الدنیا حاجزا یمنعهم من الرجوع إلیها إلی یوم القیامة و معلوم أن لا رجوع بعد القیامة ففیه تأکید لعدم رجوعهم و إیاس لهم من الرجوع إلیها من أصله.
و فیه أن ظاهر السیاق الدلالة علی استقرار الحاجز بین الدنیا و بین یوم یبعثون لا بینهم و بین الرجوع إلی الدنیا، و لو کان المراد أن الموت حاجز بینهم و بین الرجوع إلی الدنیا لغا التقیید بقوله: «إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ لا لدلالته من طریق المفهوم علی رجوعهم بعد البعث إلی الدنیا و لا رجوع بعد البعث بل للغویة أصل التقیید و إن فرض أنهم کانوا یعلمون من الخارج أو من آیات سابقة أن لا رجوع بعد القیامة.
علی أن قولهم: إنه تأکید لعدم الرجوع بإیاسهم من الرجوع مطلقا مع قولهم بأن عدم الرجوع بعد القیامة معلوم من خارج کالمتهافتین بل یرجع المعنی إلی تأکید نفی الرجوع مطلقا المفهوم من «کَلَّا» بنفی الرجوع الموقت المحدود بقوله: «إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ فافهمه.
قوله تعالی: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ وَ لا یَتَساءَلُونَ المراد به 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 69
النفخة الثانیة التی تحیا فیها الأموات دون النفخة الأولی التی تموت فیها الأحیاء کما قاله بعضهم لکون ما یترتب علیها من انتفاء الأنساب و التساؤل و ثقل المیزان و خفته إلی غیر ذلک من آثار النفخة الثانیة.
و قوله: «فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ نفی لآثار الأنساب بنفی أصلها فإن الذی یستوجب حفظ الأنساب و اعتبارها هی الحوائج الدنیویة التی تدعو الإنسان إلی الحیاة الاجتماعیة التی تبتنی علی تکون البیت، و المجتمع المنزلی یستعقب التعارف و التعاطف و أقسام التعاون و التعاضد و سائر الأسباب التی تدوم بها العیشة الدنیویة و یوم القیامة ظرف جزاء الأعمال و سقوط الأسباب التی منها الأعمال فلا موطن فیه للأسباب الدنیویة التی منها الأنساب بلوازمها و خواصها و آثارها.
و قوله: «وَ لا یَتَساءَلُونَ ذکر لأظهر آثار الأنساب، و هو التساؤل بین المنتسبین بسؤال بعضهم عن حال بعض، للإعانة و الاستعانة فی الحوائج لجلب المنافع و دفع المضار.
و لا ینافی الآیة ما وقع فی مواضع أخر من قوله تعالی: «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ»: الصافات: 27، فإنه حکایة تساؤل أهل الجنة بعد دخولها و تساؤل أهل النار بعد دخولها و هذه الآیة تنفی التساؤل فی ظرف الحساب و القضاء.
قوله تعالی: «فَمَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ إلی آخر الآیتین.
الموازین جمع المیزان أو جمع الموزون و هو العمل الذی یوزن یومئذ، و قد تقدم الکلام فی معنی المیزان و ثقله و خفته فی تفسیر سورة الأعراف.
قوله تعالی: «تَلْفَحُ وُجُوهَهُمُ النَّارُ وَ هُمْ فِیها کالِحُونَ قال فی المجمع:، اللفح و النفح بمعنی إلا أن اللفح أشد تأثیرا و أعظم من النفح، و هو ضرب من السموم للوجه و النفح ضرب الریح الوجه، و الکلوح تقلص الشفتین عن الأسنان حتی تبدو الأسنان. انتهی.
و المعنی: یصیب وجوههم لهب النار حتی تتقلص شفاههم و تنکشف عن أسنانهم کالرءوس المشویة.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ إلخ أی یقال لهم: أ لم تکن آیاتی تتلی علیکم فکنتم بها تکذبون.
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قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا وَ کُنَّا قَوْماً ضالِّینَ الشقوة و الشقاوة و الشقاء خلاف السعادة و سعادة الشی‌ء ما یختص به من الخیر، و شقاوته فقد ذلک و إن شئت فقل: ما یختص به من الشر.
و قوله: «غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا» أی قهرنا و استولت علینا شقوتنا، و فی إضافة الشقوة إلی أنفسهم تلویح إلی أن لهم صنعا فی شقوتهم من جهة اکتسابهم ذلک بسوء اختیارهم، و الدلیل علیه قولهم بعد: «رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْها فَإِنْ عُدْنا فَإِنَّا ظالِمُونَ إذ هو وعد منهم بالحسنات و لو لم یکن لها ارتباط باکتسابهم الاختیاری لم یکن للوعد معنی لکون حالهم بعد الخروج مساویة لما قبل الخروج.
و قد عدوا أنفسهم مغلوبة للشقوة فقد أخذوها ساذجة فی ذواتها صالحة للحقوق السعادة و الشقاوة غیر أن الشقوة غلبت فأشغلت المحل و کانت الشقوة شقوة أنفسهم أی شقوة لازمة لسوء اختیارهم و سیئات أعمالهم لأنهم فرضوا أنفسهم خالیة عن السعادة و الشقوة لذاتها فانتساب الشقوة إلی أنفسهم و ارتباطها بها إنما هی من جهة سوء اختیارهم و سیئات أعمالهم.
و بالجملة هو اعتراف منهم بتمام الحجة و لحوق الشقوة علی ما یشهد به وقوع الآیة بعد قوله: «أَ لَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ إلخ.
ثم عقبوا قولهم: «غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا» بقولهم: «وَ کُنَّا قَوْماً ضالِّینَ تأکیدا لاعترافهم، و إنما اعترفوا بالذنب لیتوسلوا به إلی التخلص من العذاب و الرجوع إلی الدنیا لکسب السعادة فقد شاهدوا فی الدنیا أن اعتراف العاصی المتمرد بذنبه و ظلمه توبة منه مطهرة له تنجیه من تبعة الذنب و هم یعلمون أن الیوم یوم جزاء لا یوم عمل و التوبة و الاعتراف بالذنب من الأعمال لکن ذلک من قبیل ظهور الملکات کما أنهم یکذبون یومئذ و ینکرون أشیاء مع ظهور الحق و معاینته لاستقرار ملکة الکذب و الإنکار فی نفوسهم، قال تعالی: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ»: المجادلة: 18 و قال: «ثُمَّ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تُشْرِکُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالُوا ضَلُّوا عَنَّا بَلْ لَمْ نَکُنْ نَدْعُوا مِنْ قَبْلُ شَیْئاً»: المؤمن: 74.
قوله تعالی: «رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْها فَإِنْ عُدْنا فَإِنَّا ظالِمُونَ سؤال منهم للرجوع إلی الدنیا علی ما تدل علیه آیات أخر فهو من قبیل طلب المسبب بطلب سببه،
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و مرادهم أن یعملوا صالحا بعد ما تابوا بالاعتراف المذکور فیکونوا بذلک ممن تاب و عمل صالحا.
قوله تعالی: «قالَ اخْسَؤُا فِیها وَ لا تُکَلِّمُونِ قال الراغب: خسأت الکلب فخسأ أی زجرته مستهینا به فانزجر و ذلک إذا قلت له: اخسأ انتهی. ففی الکلام استعارة بالکنایة، و المراد زجرهم بالتباعد و قطع الکلام.
قوله تعالی: «إِنَّهُ کانَ فَرِیقٌ مِنْ عِبادِی یَقُولُونَ رَبَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ هؤلاء هم المؤمنون فی الدنیا و کان إیمانهم توبة و رجوعا إلی الله کما سماه الله فی کلامه توبة، و کان سؤالهم شمول الرحمة- و هی الرحمة الخاصة بالمؤمنین البتة- سؤالا منهم أن یوفقهم للسعادة فیعملوا صالحا فیدخلوا الجنة، و قد توسلوا إلیه باسمه خیر الراحمین.
فکان ما قاله المؤمنون فی الدنیا معناه التوبة و سؤال الفوز بالسعادة و ذلک عین ما قاله هؤلاء مما معناه التوبة و سؤال الفوز بالسعادة و إنما الفرق بینهما من حیث الموقف.
قوله تعالی: «فَاتَّخَذْتُمُوهُمْ سِخْرِیًّا حَتَّی أَنْسَوْکُمْ ذِکْرِی وَ کُنْتُمْ مِنْهُمْ تَضْحَکُونَ ضمائر الخطاب للکفار و ضمائر الغیبة للمؤمنین، و السیاق یشهد أن المراد من «ذِکْرِی قول المؤمنین: «رَبَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا» إلخ، و هو معنی قول الکفار فی النار.
و قوله: «حَتَّی أَنْسَوْکُمْ ذِکْرِی أی أنسی اشتغالکم بسخریة المؤمنین و الضحک منهم ذکری، ففی نسبة الإنساء إلی المؤمنین دون سخریتهم إشارة إلی أنه لم یکن للمؤمنین عندهم شأن من الشئون إلا أن یتخذوهم سخریا.
قوله تعالی: «إِنِّی جَزَیْتُهُمُ الْیَوْمَ بِما صَبَرُوا أَنَّهُمْ هُمُ الْفائِزُونَ المراد بالیوم یوم الجزاء، و متعلق الصبر معلوم من السیاق محذوف للإیجاز أی صبروا علی ذکری مع سخریتکم منهم لأجله، و قوله: «أَنَّهُمْ هُمُ الْفائِزُونَ مسوق للحصر أی هم الفائزون دونکم.
و هذه الآیات الأربع «قالَ اخْسَؤُا»- إلی قوله- «هُمُ الْفائِزُونَ إیاس قطعی للکفار من الفوز بسبب ما تعلقوا به من الاعتراف بالذنب و سؤال الرجوع إلی الدنیا و محصلها أن اقنطوا مما تطلبونه بهذا القول و هو الاعتراف و السؤال فإنه عمل إنما کان ینفع فی دار العمل و هی الدنیا، و قد کان المؤمنون من عبادی یتخذونه وسیلة إلی 
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الفوز و کنتم تسخرون و تضحکون منهم حتی ترکتموه و بدلتموه من سخریتهم حتی إذا کان الیوم و هو یوم جزاء لا یوم عمل فازوا بجزاء ما عملوا یوم العمل و بقیتم صفر الأکف تریدون أن تتوسلوا بالعمل الیوم و هو یوم الجزاء دون العمل.
قوله تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ مما یسأل الله الناس عنه یوم القیامة مدة لبثهم فی الأرض و قد ذکر فی مواضع من کلامه و المراد به السؤال عن مدة لبثهم فی القبور کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ»: الروم: 55، و قوله: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ»: الأحقاف: 35، و غیرهما من الآیات، فلا محل لقول بعضهم: إن المراد به المکث فی الدنیا، و احتمال بعضهم أنه مجموع اللبث فی الدنیا و البرزخ.
قوله تعالی: «قالُوا لَبِثْنا یَوْماً أَوْ بَعْضَ یَوْمٍ فَسْئَلِ الْعادِّینَ ظاهر السیاق أن المراد بالیوم هو الواحد من أیام الدنیا و قد استقلوا اللبث فی الأرض حینما قایسوه بالبقاء الأبدی الذی یلوح لهم یوم القیامة و یعاینونه.
و یؤیده ما وقع فی موضع آخر من تقدیرهم ذلک بالساعة، و فی موضع آخر بعشیة أو ضحاها.
و قوله: «فَسْئَلِ الْعادِّینَ أی نحن لا نحسن إحصاءها فاسأل الذین یعدونه و فسر بالملائکة العادین للأیام و لیس ببعید.
قوله تعالی: قالَ إِنْ لَبِثْتُمْ إِلَّا قَلِیلًا لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ القائل هو الله سبحانه، و فی الکلام تصدیق لهم فی استقلالهم المکث فی القبور و فیه توطئة لما یلحق به من قوله: «لَوْ أَنَّکُمْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ بما فیه من التمنی.
و المعنی: قال الله: الأمر کما قلتم فما مکثتم إلا قلیلا فلیتکم کنتم تعلمون فی الدنیا أنکم لا تلبثون فی قبورکم إلا قلیلا ثم تبعثون حتی لا تنکروا البعث و لم تبتلوا بهذا العذاب الخالد، و التمنی فی کلامه تعالی کالترجی راجع إلی المخاطب أو المقام.
و جعل بعضهم «لَوْ» فی الآیة شرطیة و الجملة شرطا محذوف الجزاء و تکلف فی تصحیح الکلام بما لا یرتضیه الذوق السلیم و هو بعید عن السیاق کما هو ظاهر و أبعد منه جعل «لو» وصلیة مع أن «لو» الوصلیة لا تجی‌ء بغیر واو العطف.
قوله تعالی: «أَ فَحَسِبْتُمْ أَنَّما خَلَقْناکُمْ عَبَثاً- إلی قوله- رَبُّ الْعَرْشِ الْکَرِیمِ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 73
بعد ما بین ما سیستقبلهم من أحوال الموت ثم اللبث فی البرزخ ثم البعث بما فیه من الحساب و الجزاء وبخهم علی حسبانهم أنهم لا یبعثون فإن فیه جرأة علی الله بنسبة العبث إلیه ثم أشار إلی برهان العبث.
فقوله: «أَ فَحَسِبْتُمْ إلخ، معناه فإذا کان الأمر علی ما أخبرناکم من تحسرکم عند معاینة الموت ثم اللبث فی القبور ثم البعث فالحساب و الجزاء فهل تظنون أنما خلقناکم عبثا تحیون و تموتون من غیر غایة باقیة فی خلقکم و أنکم إلینا لا ترجعون؟.
و قوله: «فَتَعالَی اللَّهُ الْمَلِکُ الْحَقُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْکَرِیمِ إشارة إلی برهان یثبت البعث و یدفع قولهم بالنفی، فی صورة التنزیه، فإنه تعالی وصف نفسه فی کلمة التنزیه بالأوصاف الأربعة: أنه ملک و أنه حق و أنه لا إله إلا هو و أنه رب العرش الکریم.
فله أن یحکم بما شاء من بدء و عود و حیاة و موت و رزق نافذا حکمه ماضیا أمره لملکه، و ما یصدر عنه من حکم فإنه لا یکون إلا حقا فإنه حق و لا یصدر عن الحق بما هو حق إلا حق دون أن یکون عبثا باطلا ثم لما أمکن أن یتصور أن معه مصدر حکم آخر یحکم بما یبطل به حکمه وصفه بأنه لا إله- أی لا معبود- إلا هو، و الإله معبود لربوبیته فإذا لا إله غیره فهو رب العرش- الکریم عرش العالم- الذی هو مجتمع أزمة الأمور و منه یصدر الأحکام و الأوامر الجاریة فیه.
فتلخص أنه هو الذی یصدر عنه کل حکم و یوجد منه کل شی‌ء و لا یحکم إلا بحق و لا یفعل إلا حقا فللأشیاء رجوع إلیه و بقاء به و إلا لکانت عبثا باطلة و لا عبث فی الخلق و لا باطل فی الصنع.
و الدلیل علی اتصافه بالأوصاف الأربعة کونه تعالی هو الله الموجود لذاته الموجد لغیره.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ لا بُرْهانَ لَهُ بِهِ فَإِنَّما حِسابُهُ عِنْدَ رَبِّهِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ ، المراد من دعاء إله آخر مع الله دعاؤه مع وجوده تعالی لا دعاؤه تعالی و دعاء إله آخر معا فإن المشرکین جلهم أو کلهم لا یدعون الله تعالی و إنما یدعون ما أثبتوه من الشرکاء، و یمکن أن یکون المراد بالدعاء الإثبات فإن إثبات إله آخر لا ینفک عن دعائه.
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و قوله: «لا بُرْهانَ لَهُ بِهِ قید توضیحی لإله آخر إذ لا إله آخر یکون به برهان بل البرهان قائم علی نفی الإله الآخر مطلقا.
و قوله: «فَإِنَّما حِسابُهُ عِنْدَ رَبِّهِ کلمة تهدید و فیه قصر حسابه بکونه عند ربه لا یداخله أحد فیما اقتضاه حسابه من جزاء- و هو النار کما صرحت به الآیات السابقة- فإنه یصیبه لا محالة، و مرجعه إلی نفی الشفعاء و الإیاس من أسباب النجاة و تممه بقوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ .
قوله تعالی: «وَ قُلْ رَبِّ اغْفِرْ وَ ارْحَمْ وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ خاتمة السورة و قد أمر فیها النبی ص أن یقول ما حکاه عن عباده المؤمنین أنهم یقولونه فی الدنیا و أن جزاء ذلک هو الفوز یوم القیامة: «إِنَّهُ کانَ فَرِیقٌ مِنْ عِبادِی یَقُولُونَ إلخ، الآیتان 109 و 111 من السورة.
و بذلک یختتم الکلام بما افتتح به فی أول السورة: «قَدْ أَفْلَحَ الْمُؤْمِنُونَ و قد تقدم الکلام فی معنی الآیة.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): من منع قیراطا من الزکاة فلیس بمؤمن و لا مسلم، و هو قوله تعالی: «رَبِّ ارْجِعُونِ لَعَلِّی أَعْمَلُ صالِحاً فِیما تَرَکْتُ 
أقول: و روی هذا المعنی بطرق أخر غیرها عنه (ع) و عن النبی ص و المراد به انطباق الآیة علی مانع الزکاة لا نزولها فیه.
و فی تفسیر القمی،: قوله عز و جل: «وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ قال:
البرزخ هو أمر بین أمرین- و هو الثواب و العقاب بین الدنیا و الآخرة، و هو قول الصادق (ع): و الله ما أخاف علیکم إلا البرزخ- و أما إذا صار الأمر إلینا فنحن أولی بکم.:
أقول: و روی الذیل فی الکافی، بإسناده عن عمر بن یزید عنه (ع).
و فیه، قال علی بن الحسین (ع): إن القبر إما روضة من ریاض الجنة- أو حفرة من حفر النار.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 75
و فی الکافی، بإسناده عن أبی ولاد الحناط عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: جعلت فداک یروون- أن أرواح المؤمنین فی حواصل طیور خضر حول العرش.
فقال: لا. المؤمن أکرم علی الله- من أن یجعل روحه فی حوصلة طیر- لکن فی أبدان کأبدانهم 
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر قال أبو عبد الله (ع): إن أرواح المؤمنین لفی شجرة من الجنة- یأکلون من طعامها و یشربون من شرابها و یقولون: ربنا أقم الساعة لنا، و أنجز لنا ما وعدتنا- و ألحق آخرنا بأولنا.
و فیه، بإسناده أیضا عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الأرواح فی صفة الأجساد فی شجرة فی الجنة- تتعارف و تتساءل- فإذا قدمت الروح علی الأرواح تقول: دعوها فإنها قد أقبلت من هول عظیم- ثم یسألونها ما فعل فلان؟ و ما فعل فلان؟ فإن قالت لهم: ترکته حیا ارتجوه، و إن قالت لهم: قد هلک، قالوا: قد هوی قد هوی.
أقول: أخبار البرزخ و تفاصیل ما یجری علی المؤمنین و غیرهم فیه کثیرة متواترة، و قد مر شطر منها فی أبحاث متفرقة مما تقدم.
فی مجمع البیان، و قال النبی ص: کل حسب و نسب منقطع یوم القیامة إلا حسبی و نسبی.
أقول: کأن الروایة من طریق الجماعة،
و قد رواها فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن المسور بن مخرمة عن النبی ص و لفظها: أن الأنساب تنقطع یوم القیامة غیر نسبی و سببی و صهری 
، و عن عدة منهم عن عمر بن الخطاب عنه (ص) و لفظها: کل سبب و نسب منقطع یوم القیامة إلا سببی و نسبی 
و عن ابن عساکر عن ابن عمر عنه (ص) و لفظها: کل نسب و صهر ینقطع یوم القیامة إلا نسبی و صهری.
و فی المناقب، فی حدیث طاووس عن زین العابدین (ع): خلق الله الجنة لمن أطاع و أحسن و لو کان عبدا حبشیا، و خلق النار لمن عصاه و لو کان ولدا قرشیا- أ ما سمعت قول الله تعالی: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ وَ لا یَتَساءَلُونَ و الله لا ینفعک غدا إلا تقدمة تقدمها من عمل صالح.
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أقول: سیاق الآیة کالآبی عن التخصیص و لعل من آثار نسبه (ص) أن یوفق ذریته من صالح العمل بما ینتفع به یوم القیامة.
و فی تفسیر القمی،": و قوله عز و جل: «تَلْفَحُ وُجُوهَهُمُ النَّارُ» قال: تلهب علیهم فتحرقهم «وَ هُمْ فِیها کالِحُونَ أی مفتوحی الفم متربدی الوجوه.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
«رَبَّنا غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا» قال: بأعمالهم شقوا.
و فی العلل، بإسناده عن مسعدة بن زیاد قال: قال رجل لجعفر بن محمد (ع): یا أبا عبد الله إنا خلقنا للعجب. قال: و ما ذلک لله أنت؟ قال: خلقنا للفناء. قال:
مه یا ابن أخ خلقنا للبقاء- و کیف تفنی جنة لا تبید و نار لا تخمد؟ و لکن إنما نتحول من دار إلی دار.
و فی تفسیر القمی،": قوله تعالی: «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ إلی قوله- فَسْئَلِ الْعادِّینَ قال: سل الملائکة الذین یعدون علینا الأیام، و یکتبون ساعاتنا و أعمالنا التی اکتسبنا فیها.
و فی الدر المنثور،: أخرج ابن أبی حاتم عن أیفع بن عبد الکلاعی قال: قال رسول الله ص: إن الله إذا أدخل أهل الجنة الجنة و أهل النار النار- قال لأهل الجنة کم لبثتم فی الأرض عدد سنین؟ قالوا لبثنا یوما أو بعض یوم. قال: لنعم ما اتجرتم فی یوم أو بعض یوم- رحمتی و رضوانی و جنتی اسکنوا فیها خالدین مخلدین.
ثم یقول: یا أهل النار کم لبثتم فی الأرض عدد سنین؟ قالوا: لبثنا یوما أو بعض یوم- فیقول: بئس ما اتجرتم فی یوم أو بعض یوم- ناری و سخطی امکثوا فیها خالدین.
أقول: و فی انطباق معنی الحدیث علی الآیة بما لها من السیاق و بما تشهد به الآیات النظائر خفاء، و قد تقدم البحث عن مدلول الآیة مستمدا من الشواهد.
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(24) سورة النور مدنیة و هی أربع و ستون آیة (64)





[سورة النور (24): الآیات 1 الی 10]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (1) الزَّانِیَةُ وَ الزَّانِی فَاجْلِدُوا کُلَّ واحِدٍ مِنْهُما مِائَةَ جَلْدَةٍ وَ لا تَأْخُذْکُمْ بِهِما رَأْفَةٌ فِی دِینِ اللَّهِ إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ لْیَشْهَدْ عَذابَهُما طائِفَةٌ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (2) الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلاَّ زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً وَ الزَّانِیَةُ لا یَنْکِحُها إِلاَّ زانٍ أَوْ مُشْرِکٌ وَ حُرِّمَ ذلِکَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ (3) وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ ثُمَّ لَمْ یَأْتُوا بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَاجْلِدُوهُمْ ثَمانِینَ جَلْدَةً وَ لا تَقْبَلُوا لَهُمْ شَهادَةً أَبَداً وَ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ (4)
إِلاَّ الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (5) وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ أَزْواجَهُمْ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ شُهَداءُ إِلاَّ أَنْفُسُهُمْ فَشَهادَةُ أَحَدِهِمْ أَرْبَعُ شَهاداتٍ بِاللَّهِ إِنَّهُ لَمِنَ الصَّادِقِینَ (6) وَ الْخامِسَةُ أَنَّ لَعْنَتَ اللَّهِ عَلَیْهِ إِنْ کانَ مِنَ الْکاذِبِینَ (7) وَ یَدْرَؤُا عَنْهَا الْعَذابَ أَنْ تَشْهَدَ أَرْبَعَ شَهاداتٍ بِاللَّهِ إِنَّهُ لَمِنَ الْکاذِبِینَ (8) وَ الْخامِسَةَ أَنَّ غَضَبَ اللَّهِ عَلَیْها إِنْ کانَ مِنَ الصَّادِقِینَ (9)
وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ وَ أَنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ حَکِیمٌ (10)
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بیان‌

غرض السورة ما ینبئ عنه مفتتحها «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ فهی تذکرة نبذة من الأحکام المفروضة المشرعة ثم جملة من المعارف الإلهیة تناسبها و یتذکر بها المؤمنون.
و هی سورة مدنیة بلا خلاف و سیاق آیاتها یشهد بذلک و من غرر الآیات فیها آیة النور.
قوله تعالی: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ السورة طائفة من الکلام یجمعها غرض واحد سیقت لأجله و لذا اعتبرت تارة نفس الآیات بما لها من المعانی فقیل: «فَرَضْناها»، و تارة ظرفا لبعض الآیات ظرفیة المجموع للبعض فقیل: «أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ و هی مما وضعه القرآن و سمی به طائفة خاصة من آیاته و تکرر استعمالها فی کلامه تعالی، و کأنه مأخوذ من سور البلد و هو الحائط الذی یحیط به سمیت به سورة القرآن لإحاطتها بما فیها من الآیات أو بالغرض الذی سیقت له.
و قال الراغب: الفرض قطع الشی‌ء الصلب و التأثیر فیه کفرض الحدید و فرض الزند و القوس. قال: و الفرض کالإیجاب لکن الإیجاب یقال اعتبارا بوقوعه و ثباته، و الفرض بقطع الحکم فیه، قال تعالی: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها» أی أوجبنا العمل بها علیک. قال: و کل موضع ورد «فرض الله علیه» ففی الإیجاب الذی أدخله الله فیه، و ما ورد «فرض الله له» فهو فی أن لا یحظره علی نفسه نحو «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ» مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ . انتهی.
فقوله: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها» أی هذه سورة أنزلناها و أوجبنا العمل بما فیها من الأحکام فالعمل بالحکم الإیجابی هو الإتیان به و بالحکم التحریمی الانتهاء عنه.
و قوله: «وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ المراد بها- بشهادة السیاق- آیة النور و ما یتلوها من الآیات المبینة لحقیقة الإیمان و الکفر و التوحید و الشرک المذکرة لهذه المعارف الإلهیة.
قوله تعالی: «الزَّانِیَةُ وَ الزَّانِی فَاجْلِدُوا کُلَّ واحِدٍ مِنْهُما مِائَةَ جَلْدَةٍ» الآیة، الزنا
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المواقعة من غیر عقد أو شبهة عقد أو ملک یمین، و الجلد هو الضرب بالسوط و الرأفة التحنن و التعطف و قیل: هی رحمة فی توجع، و الطائفة فی الأصل هی الجماعة کانوا یطوفون بالارتحال من مکان إلی مکان قیل: و ربما تطلق علی الاثنین و علی الواحد.
و قوله: «الزَّانِیَةُ وَ الزَّانِی إلخ، أی المرأة و الرجل اللذان تحقق منهما الزنا فاضربوا کل واحد منهما مائة سوط، و هو حد الزنا بنص الآیة غیر أنها مخصصة بصور:
منها أن یکونا محصنین ذوی زوج أو یکون أحدهما محصنا فالرجم و منها أن یکونا غیر حرین أو أحدهما رقا فنصف الحد.
قیل: و قدمت الزانیة فی الذکر علی الزانی لأن الزنا منهن أشنع و لکون الشهوة فیهن أقوی و أکثر، و الخطاب فی الأمر بالجلد متوجه إلی عامة المسلمین فیقوم بمن قام بأمرهم من ذوی الولایة من النبی و الإمام و من ینوب منابه.
و قوله: «وَ لا تَأْخُذْکُمْ بِهِما رَأْفَةٌ فِی دِینِ اللَّهِ إلخ، النهی عن الرأفة من قبیل النهی عن المسبب بالنهی عن سببه إذ الرأفة بمن یستحق نوعا من العذاب توجب التساهل فی إذاقته ما یستحقه من العذاب بالتخفیف فیه و ربما أدی إلی ترکه، و لذا قیده بقوله:
«فِی دِینِ اللَّهِ أی حال کون الرأفة أی المساهلة من جهتها فی دین الله و شریعته.
و قیل: المراد بدین الله حکم الله کما فی قوله تعالی: «ما کانَ لِیَأْخُذَ أَخاهُ فِی دِینِ الْمَلِکِ»: یوسف: 76 أی فی حکمه أی لا تأخذکم بهما رأفة فی إنفاذ حکم الله و إقامة حده.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» أی إن کنتم کذا و کذا فلا تأخذکم بهما رأفة و لا تساهلوا فی أمرهما و فیه تأکید للنهی.
و قوله: «وَ لْیَشْهَدْ عَذابَهُما طائِفَةٌ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أی و لیحضر و لینظر إلی ذلک جماعة منهم لیعتبروا بذلک فلا یقتربوا الفاحشة.
قوله تعالی: «الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلَّا زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً وَ الزَّانِیَةُ لا یَنْکِحُها إِلَّا زانٍ أَوْ مُشْرِکٌ وَ حُرِّمَ ذلِکَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ ظاهر الآیة و خاصة بالنظر إلی سیاق ذیلها المرتبط بصدرها أن الذی تشمل علیه حکم تشریعی تحریمی و إن کان صدرها واردا فی صورة الخبر فإن المراد النهی تأکیدا للطلب و هو شائع.
و المحصل من معناها بتفسیر من السنة من طرق أئمة أهل البیت (ع) أن 
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الزانی إذا اشتهر منه الزنا و أقیم علیه الحد و لم تتبین منه التوبة یحرم علیه نکاح غیر الزانیة و المشرکة، و الزانیة إذا اشتهر منها الزنا و أقیم علیها الحد و لم یتبین منها التوبة یحرم أن ینکحها إلا زان أو مشرک.
فالآیة محکمة باقیة علی إحکامها من غیر نسخ و لا تأویل، و تقییدها بإقامة الحد و تبین التوبة مما یمکن أن یستفاد من السیاق فإن وقوع الحکم بتحریم النکاح بعد الأمر بإقامة الحد یلوح إلی أن المراد به الزانی و الزانیة المجلودان، و کذا إطلاق الزانی و الزانیة علی من ابتلی بذلک ثم تاب توبة نصوحا و تبین منه ذلک، بعید من دأب القرآن و أدبه.
و للمفسرین فی معنی الآیة تشاجرات طویلة و أقوال شتی:
منها: أن الکلام مسوق للإخبار عما من شأن مرتکبی هذه الفاحشة أن یقصدوه و ذلک أن من خبثت فطرته لا یمیل إلا إلی من یشابهه فی الخباثة و یجانسه فی الفساد و الزانی لا یمیل إلا إلی الزانیة المشارکة لها فی الفحشاء و من هو أفسد منها و هی المشرکة، و الزانیة کذلک لا تمیل إلا إلی مثلها و هو الزانی و من هو أفسد منه و هو المشرک فالحکم وارد مورد الأعم الأغلب کما قیل فی قوله تعالی: «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ»: الآیة: 26 من السورة.
و منها: أن المراد بالآیة التقبیح، و المعنی: أن اللائق بحال الزانی أن لا ینکح إلا زانیة أو من هی دونها و هی المشرکة و اللائق بحال الزانیة أن لا ینکحها إلا زان أو من هو دونه و هو المشرک، و المراد بالنکاح العقد، و قوله: «وَ حُرِّمَ ذلِکَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ معطوف علی أول الآیة، و المراد و حرم الزنا علی المؤمنین.
و فیه و فی سابقه مخالفتهما لسیاق الآیة و خاصة اتصال ذیلها بصدرها کما تقدمت الإشارة إلیه.
و منها: أن الآیة منسوخة بقوله تعالی: «وَ أَنْکِحُوا الْأَیامی مِنْکُمْ وَ الصَّالِحِینَ مِنْ عِبادِکُمْ وَ إِمائِکُمْ .
و فیه أن النسبة بین الآیتین نسبة العموم و الخصوص و العام الوارد بعد الخاص لا ینسخه خلافا لمن قال به نعم ربما أمکن أن یستفاد النسخ من قوله تعالی: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَّ وَ لَأَمَةٌ مُؤْمِنَةٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکَةٍ وَ لَوْ أَعْجَبَتْکُمْ وَ لا تُنْکِحُوا الْمُشْرِکِینَ حَتَّی یُؤْمِنُوا وَ لَعَبْدٌ مُؤْمِنٌ خَیْرٌ مِنْ مُشْرِکٍ وَ لَوْ أَعْجَبَکُمْ أُولئِکَ 
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یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ وَ اللَّهُ یَدْعُوا إِلَی الْجَنَّةِ وَ الْمَغْفِرَةِ بِإِذْنِهِ»: البقرة: 221، بدعوی أن الآیة و إن کانت من العموم بعد الخصوص لکن لسانها آب عن التخصیص فتکون ناسخة بالنسبة إلی جواز النکاح بین المؤمن و المؤمنة و المشرک و المشرکة، و قد ادعی بعضهم أن نکاح الکافر للمسلمة کان جائزا إلی سنة ست من الهجرة ثم نزل التحریم فلعل الآیة التی نحن فیها نزلت قبل ذلک، و نزلت آیة التحریم بعدها و فی الآیة أقوال أخر ترکنا إیرادها لظهور فسادها.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ ثُمَّ لَمْ یَأْتُوا بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَاجْلِدُوهُمْ ثَمانِینَ جَلْدَةً» إلخ الرمی معروف ثم أستعیر لنسبة أمر غیر مرضی إلی الإنسان کالزنا و السرقة و هو القذف، و السیاق یشهد أن المراد به نسبة الزنا إلی المرأة المحصنة العفیفة، و المراد بالإتیان بأربعة شهداء و هم شهود الزنا إقامة الشهادة لإثبات ما قذف به، و قد أمر الله تعالی بإقامة الحد علیهم إن لم یقیموا الشهادة، و حکم بفسقهم و عدم قبول شهادتهم أبدا.
و المعنی: و الذین یقذفون المحصنات من النساء بالزنا ثم لم یقیموا أربعة من الشهود علی صدقهم فی قذفهم فاجلدوهم ثمانین جلدة علی قذفهم و هم فاسقون لا تقبلوا شهادتهم علی شی‌ء أبدا.
و الآیة کما تری مطلقة تشمل من القاذف الذکر و الأنثی و الحر و العبد، و بذلک تفسرها روایات أئمة أهل البیت (ع).
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ الاستثناء راجع إلی الجملة الأخیرة و هی قوله: «وَ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ لکنها لما کانت تفید معنی التعلیل بالنسبة إلی قوله: «وَ لا تَقْبَلُوا لَهُمْ شَهادَةً أَبَداً»- علی ما یعطیه السیاق- کان لازم ما تفیده من ارتفاع الحکم بالفسق ارتفاع الحکم بعدم قبول الشهادة أبدا، و لازم ذلک رجوع الاستثناء بحسب المعنی إلی الجملتین معا.
و المعنی: إلا الذین تابوا من بعد ذلک و أصلحوا أعمالهم فإن الله غفور رحیم یغفر ذنبهم و یرحمهم فیرتفع عنهم الحکم بالفسق و الحکم بعدم قبول شهادتهم أبدا.
و ذکر بعضهم: أن الاستثناء راجع إلی الجملة الأخیرة فحسب فلو تاب القاذف 
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و أصلح بعد إقامة الحد علیه غفر له ذنبه لکن لا تقبل شهادته أبدا خلافا لمن قال برجوع الاستثناء إلی الجملتین معا.
و الظاهر أن خلافهم هذا مبنی علی المسألة الأصولیة المعنونة بأن الاستثناء الواقع بعد الجمل المتعددة هل یتعلق بالجمیع أو بالجملة الأخیرة و الحق فی المسألة أن الاستثناء فی نفسه صالح للأمرین جمیعا و تعین أحدهما منوط بما تقتضیه قرائن الکلام، و الذی یعطیه السیاق فی الآیة التی نحن فیها تعلق الاستثناء بالجملة الأخیرة غیر أن إفادتها للتعلیل تستلزم تقید الجملة السابقة أیضا بمعناه کالأخیرة علی ما تقدم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ أَزْواجَهُمْ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ شُهَداءُ إِلَّا أَنْفُسُهُمْ إلی قوله- مِنَ الْکاذِبِینَ أی لم یکن لهم شهداء یشهدون ما شهدوا فیتحملوا الشهادة ثم یؤدوها إلا أنفسهم، و قوله: «فَشَهادَةُ أَحَدِهِمْ أَرْبَعُ شَهاداتٍ بِاللَّهِ أی شهادة أحدهم یعنی القاذف و هو واحد أربع شهادات متعلقة بالله إنه لمن الصادقین فیما یخبر به من القذف.
و معنی الآیتین: و الذین یقذفون أزواجهم و لم یکن لهم أربعة من الشهداء یشهدون ما شهدوا- و من طبع الأمر ذلک علی تقدیر صدقهم إذ لو ذهبوا یطلبون الشهداء لیحضروهم علی الواقعة فیشهدوهم علیها فات الغرض بتفرقهما- فالشهادة التی یجب علی أحدهم أن یقیمها هی أن یشهد أربع شهادات أی یقول مرة بعد مرة:
«أشهد الله علی صدقی فیما أقذفه به» أربع مرات و خامستها أن یشهد و یقول: لعنة الله علی إن کنت من الکاذبین.
قوله تعالی: «وَ یَدْرَؤُا عَنْهَا الْعَذابَ أَنْ تَشْهَدَ» إلی آخر الآیتین، الدرء الدفع و المراد بالعذاب حد الزنا، و المعنی أن المرأة إن شهدت خمس شهادات بإزاء شهادات الرجل دفع ذلک عنه حد الزنا، و شهاداتها أن تشهد أربع مرات تقول فیها: أشهد بالله إنه لمن الکاذبین ثم تشهد خامسة فتقول: لعنة الله علی إن کان من الصادقین، و هذا هو اللعان الذی ینفصل به الزوجان.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ وَ أَنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ حَکِیمٌ جواب لو لا محذوف یدل علیه ما أخذ فی شرطه من القیود إذ معناه لو لا فضل الله و رحمته و توبته 
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و حکمته لحل بکم ما دفعته عنکم هذه الصفات و الأفعال فالتقدیر علی ما یعطیه ما فی الشرط من القیود لو لا ما أنعم الله علیکم من نعمة الدین و توبته لمذنبیکم و تشریعه الشرائع لنظم أمور حیاتکم لزمتکم الشقوة، و أهلکتکم المعصیة و الخطیئة، و اختل نظام حیاتکم بالجهالة. و الله أعلم.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: و سورة النور أنزلت بعد سورة النساء، و تصدیق ذلک أن الله عز و جل أنزل علیه فی سورة النساء «وَ اللَّاتِی یَأْتِینَ الْفاحِشَةَ مِنْ نِسائِکُمْ- فَاسْتَشْهِدُوا عَلَیْهِنَّ أَرْبَعَةً مِنْکُمْ- فَإِنْ شَهِدُوا فَأَمْسِکُوهُنَّ فِی الْبُیُوتِ- حَتَّی یَتَوَفَّاهُنَّ الْمَوْتُ أَوْ یَجْعَلَ اللَّهُ لَهُنَّ سَبِیلًا» و السبیل الذی قال الله عز و جل «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها- وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ الزَّانِیَةُ وَ الزَّانِی فَاجْلِدُوا کُلَّ واحِدٍ مِنْهُما مِائَةَ جَلْدَةٍ- وَ لا تَأْخُذْکُمْ بِهِما رَأْفَةٌ فِی دِینِ اللَّهِ- إِنْ کُنْتُمْ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ- وَ لْیَشْهَدْ عَذابَهُما طائِفَةٌ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ .
و فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ لْیَشْهَدْ عَذابَهُما» یقول: ضربهما «طائِفَةٌ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ یجمع لهما الناس إذا جلدوا.
و فی التهذیب، بإسناده عن غیاث بن إبراهیم عن جعفر عن أبیه عن أمیر المؤمنین (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ لا تَأْخُذْکُمْ بِهِما رَأْفَةٌ فِی دِینِ اللَّهِ قال: فی إقامة الحدود، و فی قوله تعالی: «وَ لْیَشْهَدْ عَذابَهُما طائِفَةٌ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ قال: الطائفة واحد.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: و أنزل بالمدینة «الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلَّا زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً- وَ الزَّانِیَةُ لا یَنْکِحُها إِلَّا زانٍ أَوْ مُشْرِکٌ- وَ حُرِّمَ ذلِکَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ فلم یسم الله الزانی مؤمنا و لا الزانیة مؤمنة، و قال رسول الله ص لیس یمتری فیه أهل العلم- أنه قال لا یزنی الزانی حین یزنی و هو مؤمن، و لا یسرق السارق حین یسرق و هو مؤمن- فإنه إذا فعل ذلک خلع عنه الإیمان کخلع القمیص.
و فیه، بإسناده عن زرارة قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
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«الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلَّا زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً» قال: هن نساء مشهورات و رجال مشهورون بالزنا- شهروا به، و عرفوا به- و الناس الیوم بذلک المنزل- فمن أقیم علیه حد الزنا أو متهم بالزنا- لم ینبغ لأحد أن یناکحه حتی یعرف منه التوبة:
أقول: و رواه أیضا بإسناده عن أبی الصباح عنه (ع) مثله 
، و بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) و لفظه: هم رجال و نساء- کانوا علی عهد رسول الله ص مشهورین بالزنا- فنهی الله عن أولئک الرجال و النساء، و الناس الیوم علی تلک المنزلة- من شهر شیئا من ذلک أقیم علیه الحد- فلا تزوجوه حتی تعرفوا توبته.
و فیه، بإسناده عن حکم بن حکیم عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: إنما ذلک فی الجهر ثم قال: لو أن إنسانا زنی ثم تاب تزوج حیث شاء.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و النسائی و الحاکم و صححه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی سننه و أبو داود فی ناسخه عن عبد الله بن عمر قال": کانت امرأة یقال لها: أم مهزول، و کانت تسافح الرجل و تشرط أن تنفق علیه- فأراد رجل من أصحاب النبی ص أن یزوجها- فأنزل الله:
«الزَّانِیَةُ لا یَنْکِحُها إِلَّا زانٍ أَوْ مُشْرِکٌ .
أقول: و روی ما یقرب منه عن عدة من أصحاب الجوامع عن مجاهد.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن مقاتل قال": لما قدم المهاجرون المدینة- قدموها و هم بجهد إلا قلیل منهم، و المدینة غالیة السعر شدیدة الجهد، و فی السوق زوان متعالنات من أهل الکتاب، و أما الأنصار منهن أمیة ولیدة عبد الله بن أبی- و نسیکة بنت أمیة لرجل من الأنصار- فی بغایا من ولائد الأنصار- قد رفعت کل امرأة منهن- علامة علی بابها لیعرف أنها زانیة- و کن من أخصب أهل المدینة و أکثره خیرا.
فرغب أناس من مهاجری المسلمین فیما یکتسبن- للذی هم فیه من الجهد- فأشار بعضهم علی بعض لو تزوجنا بعض هؤلاء الزوانی- فنصیب من بعض أطعماتهن- فقال بعضهم: نستأمر رسول الله ص فأتوه فقالوا: یا رسول الله قد شق علینا الجهد و لا نجد ما نأکل، و فی السوق بغایا نساء أهل الکتاب و ولائدهن- و ولائد الأنصار یکتسبن لأنفسهن- فیصلح لنا أن نتزوج منهن فنصیب من فضول ما یکتسبن- فإذا وجدنا عنهن 
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غنی ترکناهن- فأنزل الله: «الزَّانِی لا یَنْکِحُ الآیة «فحرم علی المؤمنین- أن یتزوجوا الزوانی المسافحات العالنات زناهن.
أقول: و الروایتان إنما تذکران سبب نزول قوله: «الزَّانِیَةُ لا یَنْکِحُها إِلَّا زانٍ أَوْ مُشْرِکٌ دون قوله: «الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلَّا زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً.» و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ تابُوا- اختلف فی هذا الاستثناء إلی ما ذا یرجع علی قولین: أحدهما أنه یرجع إلی الفسق خاصة دون قوله: «وَ لا تَقْبَلُوا لَهُمْ شَهادَةً أَبَداً»- إلی أن قال-
و الآخر أن الاستثناء یرجع إلی الأمرین- فإذا تاب قبلت شهادته حد أم لم یحد- عن ابن عباس- إلی أن قال- و قول أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن المنذر عن سعید بن المسیب قال: شهد علی المغیرة بن شعبة ثلاثة بالزنا و نکل زیاد- فحد عمر الثلاثة، و قال لهم: توبوا تقبل شهادتکم- فتاب رجلان و لم یتب أبو بکرة فکان لا تقبل شهادته، و کان أبو بکرة أخا زیاد لأمه- فلما کان من أمر زیاد ما کان- حلف أبو بکرة أن لا یکلمه أبدا فلم یکلمه حتی مات.
و فی التهذیب، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا قذف العبد الحر جلد ثمانین. و قال: هذا من حقوق الناس.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ أَزْواجَهُمْ إلی قوله إِنْ کانَ مِنَ الصَّادِقِینَ فإنها نزلت فی اللعان فکان سبب ذلک- أنه لما رجع رسول الله ص من غزوة تبوک- جاء إلیه عویمر بن ساعدة العجلانی و کان من الأنصار- و قال: یا رسول الله- إن امرأتی زنی بها شریک بن السمحاء- و هی منه حامل فأعرض عنه رسول الله ص- فأعاد علیه القول فأعرض عنه- حتی فعل ذلک أربع مرات.
فدخل رسول الله ص منزله فنزلت علیه آیة اللعان- فخرج رسول الله ص و صلی بالناس العصر، و قال لعویمر: ائتنی بأهلک فقد أنزل الله عز و جل فیکما قرآنا- فجاء إلیها و قال لها: رسول الله یدعوک- و کانت فی شرف من قومها فجاء معها جماعة- فلما دخلت المسجد قال رسول الله ص لعویمر: تقدم إلی المنبر و التعنا- فقال: کیف 
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أصنع؟ فقال: تقدم و قل: أشهد بالله إنی لمن الصادقین فیما رمیتها به- فتقدم و قالها، فقال رسول الله ص: أعدها- فأعادها حتی فعل ذلک أربع مرات فقال له فی الخامسة: علیک لعنة الله إن کنت من الکاذبین فیما رمیتها به- فقال فی الخامسة- إن لعنة الله علیه إن کان من الکاذبین فیما رماها به. ثم قال رسول الله ص: إن اللعنة موجبة إن کنت کاذبا.
ثم قال له: تنح فتنحی ثم قال لزوجته: تشهدین کما شهد، و إلا أقمت علیک حد الله- فنظرت فی وجوه قومها فقالت: لا أسود هذه الوجوه فی هذه العشیة- فتقدمت إلی المنبر و قالت: أشهد بالله أن عویمر بن ساعدة من الکاذبین فیما رمانی، فقال لها رسول الله ص: أعیدیها- فأعادتها حتی أعادتها أربع مرات، فقال لها رسول الله ص: العنی نفسک فی الخامسة إن کان من الصادقین- فیما رماک به، فقالت فی الخامسة- إن غضب الله علیها إن کان من الصادقین فیما رماها به، فقال رسول الله ص: ویلک إنها موجبة إن کنت کاذبة.
ثم قال رسول الله ص لزوجها: اذهب فلا تحل لک أبدا. قال: یا رسول الله فمالی الذی أعطیتها. قال: إن کنت کاذبا فهو أبعد لک منه، و إن کنت صادقا فهو لها بما استحللت من فرجها.
الحدیث.
و فی المجمع، فی روایة عکرمة عن ابن عباس: قال سعد بن عبادة لو أتیت لکاع و قد یفخذها رجل- لم یکن لی أن أهیجه حتی آتی بأربعة شهداء- فوالله ما کنت لآتی بأربعة شهداء- حتی یفرغ من حاجته و یذهب، و إن قلت ما رأیت إن فی ظهری لثمانین جلدة.
فقال النبی ص: یا معشر الأنصار ما تسمعون إلی ما قال سیدکم؟ فقالوا: لا تلمه فإنه رجل غیور- ما تزوج امرأة قط إلا بکرا، و لا طلق امرأة له فاجترأ رجل منا أن یتزوجها، فقال سعد بن عبادة: یا رسول الله بأبی أنت و أمی- و الله إنی لأعرف أنها من الله و أنها حق- و لکن عجبت من ذلک لما أخبرتک، فقال: فإن الله یأبی إلا ذلک، فقال: صدق الله و رسوله.
فلم یلبثوا إلا یسیرا حتی جاء ابن عم له یقال له: هلال بن أمیة من حدیقة له- قد رأی رجلا مع امرأته- فلما أصبح غدا إلی رسول الله ص فقال: إنی جئت أهلی 
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عشاء فوجدت معها رجلا- رأیته بعینی و سمعته بأذنی، فکره رسول الله ص حتی رئی الکراهة فی وجهه- فقال هلال: إنی لأری الکراهة فی وجهک- و الله یعلم إنی لصادق، و إنی لأرجو أن یجعل الله فرجا- فهم رسول الله ص بضربه.
قال: و اجتمعت الأنصار و قالوا: ابتلینا بما قال سعد أ یجلد هلال و یبطل شهادته؟ فنزل الوحی و أمسکوا عن الکلام- حین عرفوا أن الوحی قد نزل- فأنزل الله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ أَزْواجَهُمْ الآیات.
فقال (ص): أبشر یا هلال فإن الله تعالی قد جعل فرجا- فقال: قد کنت أرجو ذلک من الله تعالی، فقال (ص): أرسلوا إلیها فجاءت فلاعن بینهما- فلما انقضی اللعان فرق بینهما و قضی أن الولد لها- و لا یدعی لأب و لا یرمی ولدها.
ثم قال رسول الله ص: إن جاءت به کذا و کذا فهو لزوجها- و إن جاءت به کذا و کذا فهو للذی قیل فیه.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الجوامع عن ابن عباس 
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اشارة

إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ عُصْبَةٌ مِنْکُمْ لا تَحْسَبُوهُ شَرًّا لَکُمْ بَلْ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ مَا اکْتَسَبَ مِنَ الْإِثْمِ وَ الَّذِی تَوَلَّی کِبْرَهُ مِنْهُمْ لَهُ عَذابٌ عَظِیمٌ (11) لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ خَیْراً وَ قالُوا هذا إِفْکٌ مُبِینٌ (12) لَوْ لا جاؤُ عَلَیْهِ بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَإِذْ لَمْ یَأْتُوا بِالشُّهَداءِ فَأُولئِکَ عِنْدَ اللَّهِ هُمُ الْکاذِبُونَ (13) وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ لَمَسَّکُمْ فِیما أَفَضْتُمْ فِیهِ عَذابٌ عَظِیمٌ (14) إِذْ تَلَقَّوْنَهُ بِأَلْسِنَتِکُمْ وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ وَ تَحْسَبُونَهُ هَیِّناً وَ هُوَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیمٌ (15)
وَ لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ قُلْتُمْ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَتَکَلَّمَ بِهذا سُبْحانَکَ هذا بُهْتانٌ عَظِیمٌ (16) یَعِظُکُمُ اللَّهُ أَنْ تَعُودُوا لِمِثْلِهِ أَبَداً إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (17) وَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (18) إِنَّ الَّذِینَ یُحِبُّونَ أَنْ تَشِیعَ الْفاحِشَةُ فِی الَّذِینَ آمَنُوا لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (19) وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ وَ أَنَّ اللَّهَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ (20)
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ وَ مَنْ یَتَّبِعْ خُطُواتِ الشَّیْطانِ فَإِنَّهُ یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً وَ لکِنَّ اللَّهَ یُزَکِّی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (21) وَ لا یَأْتَلِ أُولُوا الْفَضْلِ مِنْکُمْ وَ السَّعَةِ أَنْ یُؤْتُوا أُولِی الْقُرْبی وَ الْمَساکِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لْیَعْفُوا وَ لْیَصْفَحُوا أَ لا تُحِبُّونَ أَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (22) إِنَّ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ الْغافِلاتِ الْمُؤْمِناتِ لُعِنُوا فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (23) یَوْمَ تَشْهَدُ عَلَیْهِمْ أَلْسِنَتُهُمْ وَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (24) یَوْمَئِذٍ یُوَفِّیهِمُ اللَّهُ دِینَهُمُ الْحَقَّ وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ (25)
الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ أُولئِکَ مُبَرَّؤُنَ مِمَّا یَقُولُونَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ (26)
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بیان‌

الآیات تشیر إلی حدیث الإفک، و قد روی أهل السنة أن المقذوفة فی قصة الإفک هی أم المؤمنین عائشة، و روت الشیعة أنها ماریة القبطیة أم إبراهیم التی أهداها مقوقس ملک مصر إلی النبی ص، و کل من الحدیثین لا یخلو عن شی‌ء علی ما سیجی‌ء فی البحث الروائی الآتی.
فالأحری أن نبحث عن متن الآیات فی معزل من الروایتین جمیعا غیر أن من المسلم أن الإفک المذکور فیها کان راجعا إلی بعض أهل النبی ص إما زوجه و إما أم ولده و ربما لوح إلیه قوله تعالی: «وَ تَحْسَبُونَهُ هَیِّناً وَ هُوَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیمٌ و کذا ما یستفاد من الآیات أن الحدیث کان قد شاع بینهم و أفاضوا فیه و سائر ما یومئ إلیه من الآیات.
و المستفاد من الآیات أنهم رموا بعض أهل النبی ص بالفحشاء، و کان الرامون عصبة من القوم فشاع الحدیث بین الناس یتلقاه هذا من ذاک، و کان بعض المنافقین أو الذین فی قلوبهم مرض یساعدون علی إذاعة الحدیث حبا منهم أن تشیع الفاحشة فی الذین آمنوا فأنزل الله الآیات و دافع عن نبیه ص.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ عُصْبَةٌ مِنْکُمْ إلخ، الإفک علی ما ذکره الراغب الکذب مطلقا و الأصل فی معناه أنه کل مصروف عن وجهه الذی یحق أن یکون علیه کالاعتقاد المصروف عن الحق إلی الباطل- و الفعل المصروف عن الجمیل إلی القبیح، و القول المصروف عن الصدق إلی الکذب، و قد استعمل فی کلامه تعالی فی جمیع هذه المعانی.
و ذکر أیضا أن العصبة جماعة متعصبة متعاضدة، و قیل: إنها عشرة إلی أربعین.
و الخطاب فی الآیة و ما یتلوها من الآیات لعامة المؤمنین ممن ظاهره الإیمان أعم من المؤمن بحقیقة الإیمان و المنافق و من فی قلبه مرض، و أما قول بعضهم: إن المخاطب 
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بالخطابات الأربعة الأول أو الثانی و الثالث و الرابع النبی ص و المقذوفة و المقذوف ففیه تفکیک بین الخطابات الواقعة فی الآیات العشر الأول و هی نیف و عشرون خطابا أکثرها لعامة المؤمنین بلا ریب.
و أسوأ حالا منه قول بعض آخر إن الخطابات الأربعة أو الثلاثة المذکورة لمن ساءه ذلک من المؤمنین فإنه مضافا إلی استلزامه التفکیک بین الخطابات المتوالیة مجازفة ظاهرة.
و المعنی: إن الذین أتوا بهذا الکذب- و اللام فی الإفک للعهد- جماعة معدودة منکم مرتبط بعضهم ببعض، و فی ذلک إشارة إلی أن هناک تواطؤا منهم علی إذاعة هذا الخبر لیطعنوا به فی نزاهة بیت النبی ص و یفضحوه بین الناس.
و هذا هو فائدة الخبر فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ عُصْبَةٌ مِنْکُمْ لا تسلیة النبی ص أو تسلیته و تسلیة من ساءه هذا الإفک کما ذکره بعضهم فإن السیاق لا یساعد علیه.
و قوله: «لا تَحْسَبُوهُ شَرًّا لَکُمْ بَلْ هُوَ خَیْرٌ لَکُمْ مقتضی کون الخطاب لعامة المؤمنین أن یکون المراد بنفی کونه شرا لهم و إثبات کونه خیرا أن المجتمع الصالح من سعادته أن یتمیز فیه أهل الزیغ و الفساد لیکونوا علی بصیرة من أمرهم و ینهضوا لإصلاح ما فسد من أعضائهم، و خاصة فی مجتمع دینی متصل بالوحی ینزل علیهم الوحی عند وقوع أمثال هذه الوقائع فیعظهم و یذکرهم بما هم فی غفلة منه أو مساهلة حتی یحتاطوا لدینهم و یتفطنوا لما یهمهم.
و الدلیل علی ما ذکرنا قوله بعد: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ مَا اکْتَسَبَ مِنَ الْإِثْمِ فإن الإثم هو الأثر السیئ الذی یبقی للإنسان عن اقتراف المعصیة فظاهر الجملة أن أهل الإفک الجائین به یعرفون بإثمه و یتمیزون به عندکم فیفتضحون به بدل ما أرادوا أن یفضحوا النبی ص.
و أما قول من قال: إن المراد بکونه خیرا لهم أنهم یثابون بما اتهموهم بالإفک کما أن أهل الإفک یتأثمون به فمبنی علی کون الخطاب للمتهمین خاصة و قد عرفت فساده.
و قوله: «وَ الَّذِی تَوَلَّی کِبْرَهُ مِنْهُمْ لَهُ عَذابٌ عَظِیمٌ فسروا کبره بمعنی معظمه 
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و الضمیر للإفک، و المعنی: و الذی تولی معظم الإفک و أصر علی إذاعته بین الناس من هؤلاء الآفکین له عذاب عظیم.
قوله تعالی: «لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ خَیْراً وَ قالُوا هذا إِفْکٌ مُبِینٌ توبیخ لهم إذ لم یردوا الحدیث حینما سمعوه و لم یظنوا بمن رمی به خیرا.
و قوله: «ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ من وضع الظاهر موضع المضمر، و الأصل «ظننتم بأنفسکم» و الوجه فی تبدیل الضمیر وصفا الدلالة علی علة الحکم فإن صفة الإیمان رادعة بالطبع تردع المتلبس بها عن الفحشاء و المنکر فی القول و الفعل فعلی المتلبس بها أن یظن علی المتلبسین بها خیرا، و أن یجتنب القول فیهم بغیر علم فإنهم جمیعا کنفس واحدة فی التلبس بالإیمان و لوازمه و آثاره.
فالمعنی: و لو لا إذ سمعتم الإفک ظننتم بمن رمی به خیرا فإنکم جمیعا مؤمنون بعضکم من بعض و المرمی به من أنفسکم و علی المؤمن أن یظن بالمؤمن خیرا و لا یصفه بما لا علم له به.
و قوله: «قالُوا هذا إِفْکٌ مُبِینٌ أی قال المؤمنون و المؤمنات و هم السامعون- أی قلتم- هذا إفک مبین لأن الخبر الذی لا علم لمخبره به و الدعوی التی لا بینة لمدعیها علیها محکوم شرعا بالکذب سواء کان بحسب الواقع صدقا أو کذبا، و الدلیل علیه قوله فی الآیة التالیة: «فَإِذْ لَمْ یَأْتُوا بِالشُّهَداءِ فَأُولئِکَ عِنْدَ اللَّهِ هُمُ الْکاذِبُونَ .
قوله تعالی: «لَوْ لا جاؤُ عَلَیْهِ بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَإِذْ لَمْ یَأْتُوا بِالشُّهَداءِ فَأُولئِکَ عِنْدَ اللَّهِ هُمُ الْکاذِبُونَ أی لو کانوا صادقین فیما یقولون و یرمون لأقاموا علیه الشهادة و هی فی الزنا بأربعة شهداء فإذ لم یأتوا بالشهداء فهم محکومون شرعا بالکذب لأن الدعوی من غیر بینة کذب و إفک.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ لَمَسَّکُمْ فِیما أَفَضْتُمْ فِیهِ عَذابٌ عَظِیمٌ إفاضة القوم فی الحدیث خوضهم فیه.
و قوله: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ إلخ، عطف علی قوله: «لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ إلخ، و فیه کرة ثانیة علی المؤمنین، و فی تقیید الفضل و الرحمة بقوله: «فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ» دلالة علی کون العذاب المذکور ذیلا هو عذاب الدنیا و الآخرة.
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و المعنی: و لو لا فضل الله علیکم و رحمته فی الدنیا و الآخرة لوصل إلیکم بسبب ما خضتم فیه من الإفک عذاب عظیم فی الدنیا و الآخرة.
قوله تعالی: «إِذْ تَلَقَّوْنَهُ بِأَلْسِنَتِکُمْ وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ إلخ، الظرف متعلق بقوله: «أَفَضْتُمْ و تلقی الإنسان القول أخذه القول الذی ألقاه إلیه غیره، و تقیید التلقی بالألسنة للدلالة علی أنه کان مجرد انتقال القول من لسان إلی لسان من غیر تثبت و تدبر فیه.
و علی هذا فقوله: «وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ من قبیل عطف التفسیر، و تقییده أیضا بقوله: «بِأَفْواهِکُمْ للإشارة إلی أن القول لم یکن عن تثبت و تبین قلبی و لم یکن له موطن إلا الأفواه لا یتعداها.
و المعنی: أفضتم و خضتم فیه إذ تأخذونه و تنقلونه لسانا عن لسان و تتلفظون بما لا علم لکم به.
و قوله: «وَ تَحْسَبُونَهُ هَیِّناً وَ هُوَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیمٌ أی تظنون التلقی بألسنتکم و القول بأفواهکم من غیر علم سهلا و هو عند الله عظیم لأنه بهتان و افتراء، علی أن الأمر مرتبط بالنبی ص و شیوع إفک هذا شأنه بین الناس یفضحه عندهم و یفسد أمر الدعوة الدینیة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ قُلْتُمْ ما یَکُونُ لَنا أَنْ نَتَکَلَّمَ بِهذا سُبْحانَکَ هذا بُهْتانٌ عَظِیمٌ عطف بعد عطف علی قوله: «لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ إلخ، و فیه کرة ثالثة علی المؤمنین بالتوبیخ، و قوله: «سُبْحانَکَ اعتراض بالتنزیه لله سبحانه و هو من أدب القرآن أن ینزه الله بالتسبیح عند تنزیه کل منزه.
و البهتان الافتراء سمی به لأنه یبهت الإنسان المفتری علیه و کونه بهتانا عظیما لأنه افتراء فی عرض و خاصة إذ کان متعلقه بالنبی ص و إنما کان بهتانا لکونه إخبارا من غیر علم و دعوی من غیر بینة کما تقدم فی قوله: «فَإِذْ لَمْ یَأْتُوا بِالشُّهَداءِ فَأُولئِکَ عِنْدَ اللَّهِ هُمُ الْکاذِبُونَ و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «یَعِظُکُمُ اللَّهُ أَنْ تَعُودُوا لِمِثْلِهِ أَبَداً» إلی آخر الآیتین موعظة بالنهی عن العود لمثله، و معنی الآیتین ظاهر.
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قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُحِبُّونَ أَنْ تَشِیعَ الْفاحِشَةُ فِی الَّذِینَ آمَنُوا» إلی آخر الآیة إن کانت الآیة نازلة فی جملة آیات الإفک و متصلة بما تقدمها و موردها الرمی بالزنا بغیر بینة کان مضمونها تهدید الرامین المفیضین فی الإفک لکونه فاحشة و إشاعته فی المؤمنین حبا منهم لشیوع الفاحشة.
فالمراد بالفاحشة مطلق الفحشاء کالزنا و القذف و غیر ذلک. و حب شیوعها و منها القذف فی المؤمنین یستوجب عذابا ألیما لمحبیه فی الدنیا و الآخرة.
و علی هذا فلا موجب لحمل العذاب فی الدنیا علی الحد إذ حب شیوع الفحشاء لیس مما یوجب الحد، نعم لو کان اللام فی «الْفاحِشَةُ» للعهد و المراد بها القذف و کان حب الشیوع کنایة عن قصة الشیوع بالإفاضه و التلقی بالألسن و النقل أمکن حمل العذاب علی الحد لکن السیاق لا یساعد علیه.
علی أن الرمی بمجرد تحققه مرة موجب للحد و لا موجب لتقییده بقصد الشیوع و لا نکتة تستدعی ذلک.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ وَ أَنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ تأکید و إعظام لما فیه من سخط الله و غضبه و إن جهله الناس.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ تکرارا للامتنان و معناه ظاهر.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّبِعُوا خُطُواتِ الشَّیْطانِ وَ مَنْ یَتَّبِعْ خُطُواتِ الشَّیْطانِ فَإِنَّهُ یَأْمُرُ بِالْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ» تقدم تفسیر الآیة فی الآیة 208 من سورة البقرة فی الجزء الثانی من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا فَضْلُ اللَّهِ عَلَیْکُمْ وَ رَحْمَتُهُ ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً» إلی آخر الآیة. رجوع بعد رجوع إلی الامتنان بالفضل و الرحمة، لا یخلو هذا الاهتمام من تأیید لکون الإفک متعلق بالنبی ص و لیس إلا لکرامته علی الله سبحانه.
و قد صرح فی هذه المرة الثالثة بجواب لو لا و هو قوله: «ما زَکی مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ أَبَداً» و هذا مما یدل علیه العقل فإن مفیض الخیر و السعادة هو الله سبحانه، و التعلیم القرآنی أیضا یعطیه کما قال تعالی: «بِیَدِکَ الْخَیْرُ»: آل عمران: 26، و قال: «ما أَصابَکَ مِنْ حَسَنَةٍ فَمِنَ اللَّهِ»: النساء: 79.
و قوله: «وَ لکِنَّ اللَّهَ یُزَکِّی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ إضراب عما تقدمه فهو تعالی یزکی من یشاء فالأمر إلی مشیته، و لا یشاء إلا تزکیة من استعد لها و سأله بلسان استعداده 
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ذلک، و إلیه یشیر قوله: «وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ أی سمیع لسؤال من سأله التزکیة علیم بحال من استعد لها.
قوله تعالی: «وَ لا یَأْتَلِ أُولُوا الْفَضْلِ مِنْکُمْ وَ السَّعَةِ أَنْ یُؤْتُوا أُولِی الْقُرْبی وَ الْمَساکِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ إلخ، الایتلاء التقصیر و الترک و الحلف، و کل من المعانی الثلاثة لا یخلو من مناسبة، و المعنی لا یقصر أولوا الفضل منکم و السعة یعنی الأغنیاء فی إیتاء أولی القرابة و المساکین و المهاجرین فی سبیل الله من مالهم أو لا یترک إیتاءهم أو لا یحلف أن لا یؤتیهم- و لیعفوا عنهم و لیصفحوا- ثم حرضهم بقوله: «أَ لا تُحِبُّونَ أَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
و فی الآیة- علی تقدیر نزولها فی جملة الآیات و اتصالها بها- دلالة علی أن بعض المؤمنین عزم علی أن یقطع ما کان یؤتیه بعض أهل الإفک فنهاه الله عن ذلک و حثه علی إدامة الإیتاء کما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ الْغافِلاتِ الْمُؤْمِناتِ لُعِنُوا فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ أخذ الصفات الثلاث الإحصان و الغفلة و الإیمان للدلالة علی عظم المعصیة فإن کلا من الإحصان بمعنی العفة و الغفلة و الإیمان سبب تام فی کون الرمی ظلما و الرامی ظالما و المرمیة مظلومة فإذا اجتمعت کان الظلم أعظم ثم أعظم، و جزاؤه اللعن فی الدنیا و الآخرة و العذاب العظیم، و الآیة عامة و إن کان سبب نزولها لو نزلت فی جملة آیات الإفک خاصا.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَشْهَدُ عَلَیْهِمْ أَلْسِنَتُهُمْ وَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ الظرف متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ .
و المراد بقوله: «بِما کانُوا یَعْمَلُونَ کما یقتضیه إطلاقه مطلق الأعمال السیئة- کما قیل- لا خصوص الرمی بأن تشهد ألسنتهم و أیدیهم و أرجلهم علی رمیهم فالمراد بالشهادة شهادة الأعضاء علی السیئات و المعاصی بحسب ما یناسبها فما کان منها من قبیل الأقوال کالقذف و الکذب و الغیبة و نحوها شهدت علیه الألسنة، و ما کان منها من قبیل الأفعال کالسرقة و المشی للنمیمة و السعایة و غیرهما شهدت علیه بقیة الأعضاء، و إذ کان معظم المعاصی من الأفعال للأیدی و الأرجل اختصتا بالذکر.
و بالحقیقة الشاهد علی کل فعل هو العضو الذی صدر منه کما یشیر إلیه قوله تعالی:
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«شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ»: حم السجدة: 20، و قوله: «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا»: إسراء- 36، و قوله: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: یس: 65، و سیأتی الکلام علی شهادة الأعضاء یوم القیامة فی بحث مستقل فی تفسیر سورة حم السجدة إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یُوَفِّیهِمُ اللَّهُ دِینَهُمُ الْحَقَّ وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ المراد بالدین الجزاء کما فی قوله: «مالِکِ یَوْمِ الدِّینِ»: الحمد: 4، و توفیة الشی‌ء بذله تاما کاملا، و المعنی: یوم القیامة یؤتیهم الله جزاءهم الحق إیتاء تاما کاملا و یعلمون أن الله هو الحق المبین».
هذا بالنظر إلی اتصال الآیة بما قبلها و وقوعها فی سیاق ما تقدمها، و أما بالنظر إلی استقلالها فی نفسها فمن الممکن أن یراد بالدین ما یرادف الملة و هو سنة الحیاة، و هو معنی عال یرجع إلی ظهور الحقائق یوم القیامة للإنسان، و یکون أکثر مناسبة لقوله:
«وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ .
و الآیة من غرر الآیات القرآنیة تفسر معنی معرفة الله فإن قوله: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ ینبئ أنه تعالی هو الحق لا سترة علیه بوجه من الوجوه و لا علی تقدیر من التقادیر فهو من أبده البدیهیات التی لا یتعلق بها جهل لکن البدیهی ربما یغفل عنه فالعلم به تعالی هو ارتفاع الغفلة عنه الذی ربما یعبر عنه بالعلم، و هذا هو الذی یبدو لهم یوم القیامة فیعلمون أن الله هو الحق المبین.
و إلی مثله یشیر قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22.
قوله تعالی: «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ إلخ ذیل الآیة «أُولئِکَ مُبَرَّؤُنَ مِمَّا یَقُولُونَ دلیل علی أن المراد بالخبیثات و الخبیثین و الطیبات و الطیبین نساء و رجال متلبسون بالخباثة و الطیب فالآیة من تمام آیات الإفک متصلة بها مشارکة لها فی سیاقها، و هی عامة لا مخصص لها من جهة اللفظ البتة.
فالمراد بالطیب الذی یوجب کونهم مبرءین مما یقولون علی ما تدل علیه الآیات 
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السابقة هو المعنی الذی یقتضیه تلبسهم بالإیمان و الإحصان فالمؤمنون و المؤمنات مع الإحصان طیبون و طیبات یختص کل من الفریقین بصاحبه، و هم بحکم الإیمان و الإحصان مصونون مبرءون شرعا من الرمی بغیر بینة، محکومون من جهة إیمانهم بأن لهم مغفرة کما قال تعالی: «وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ»: الأحقاف: 31 و لهم رزق کریم، و هو الحیاة الطیبة فی الدنیا و الأجر الحسن فی الآخرة کما قال: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: النحل: 97.
و المراد بالخبث فی الخبیثین و الخبیثات و هم غیر المؤمنین هو الحال المستقذرة التی یوجبها لهم تلبسهم بالکفر و قد خصت خبیثاتهم بخبیثهم و خبیثوهم بخبیثاتهم بمقتضی المجانسة و المسانخة و لیسوا بمبرءین عن التلبس بالفحشاء- نعم هذا لیس حکما بالتلبس-.
فظهر بما تقدم:
أولا: أن الآیة عامة بحسب اللفظ تصف المؤمنین و المؤمنات بالطیب و لا ینافی ذلک اختصاص سبب نزولها و انطباقها علیه.
و ثانیا: أنها تدل علی کونهم جمیعا محکومین شرعا بالبراءة عما یرمون به ما لم تقم علیه بینة.
و ثالثا: أنهم محکومون بالمغفرة و الرزق الکریم کل ذلک حکم ظاهری لکرامتهم علی الله بإیمانهم، و الکفار علی خلاف ذلک.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و أحمد و البخاری و عبد بن حمید و مسلم و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی الشعب عن عائشة قالت: کان رسول الله ص إذا أراد أن یخرج إلی سفر- أقرع بین أزواجه- فأیتهن خرج سهمها خرج بها رسول الله ص معه. قالت عائشة: فأقرع بیننا فی غزوة غزاها فخرج سهمی- فخرجت مع رسول الله ص بعد ما نزل الحجاب- و أنا أحمل فی هودجی و أنزل فیه- فسرنا حتی إذا فرغ رسول الله ص من غزوته تلک و قفل.
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فدنونا من المدینة قافلین آذن لیلة بالرحیل- فقمت حین آذنوا بالرحیل فمشیت حتی جاوزت الجیش- فلما قضیت شأنی أقبلت إلی رحلی- فإذا عقد لی من جزع ظفار «1» قد انقطع- فالتمست عقدی و حبسنی ابتغاؤه- و أقبل الرهط الذین کانوا یرحلون بی فاحتملوا هودجی- فرحلوه علی بعیری الذی کنت أرکب، و هم یحسبون أنی فیه، و کانت النساء إذ ذاک خفافا لم یثقلهن اللحم- إنما تأکل المرأة العلقة «2» من الطعام- فلم یستنکر القوم خفة الهودج حین رفعوه- و کنت جاریة حدیثة السن فبعثوا الجمل فساروا فوجدت عقدی بعد ما استمر الجیش- فجئت منازلهم و لیس بها داع و لا مجیب- فیممت منزلی الذی کنت به- فظننت أنهم سیفقدونی فیرجعون إلی- فبینا أنا جالسة فی منزل غلبتنی عینی فنمت.
و کان صفوان بن المعطل السلمی ثم الذکرانی- من وراء الجیش فأدلج «3» فأصبح عند منزلی- فرأی سواد إنسان نائم فأتانی فعرفنی حین رآنی- و کان یرانی قبل الحجاب فاستیقظت باسترجاعه حین عرفنی- فخمرت وجهی بجلبابی- و الله ما کلمنی کلمة واحدة و لا سمعت منه کلمة غیر استرجاعه- حتی أناخ راحلته فوطئ علی یدیها فرکبتها فانطلق یقود بی الراحلة حتی أتینا الجیش- بعد أن نزلوا موغرین فی نحر الظهیرة- فهلک فی من هلک.
و کان الذی تولی الإفک عبد الله بن أبی بن سلول- فقدمنا المدینة فاشتکیت حین قدمت شهرا- و الناس یفیضون فی قول أصحاب الإفک- لا أشعر بشی‌ء من ذلک، و هو یریبنی فی وجعی أنی لا أعرف من رسول الله ص- اللطف الذی کنت أری منه حین اشتکی- إنما یدخل علی فیسلم ثم یقول: کیف تیکم؟ ثم ینصرف فذاک الذی یریبنی 
______________________________
(1) ظفار کقطام بلد بالیمن قرب صنعاء، و جزع ظفاری منسوب إلیها و الجزع الخرز و هو الذی فیه سواد و بیاض.
(2) العلقة من الطعام ما یمسک به الرمق.
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و لا أشعر بالشر- حتی خرجت بعد ما نقهت و خرجت معی أم مسطح- قبل المناصع «1» و هی متبرزنا و کنا لا نخرج إلا لیلا إلی لیل، و ذلک قبل أن نتخذ الکنف قریبا من بیوتنا- و أمرنا أمر العرب الأول فی التبرز قبل الغائط- فکنا نتأذی بالکنف أن نتخذها عند بیوتنا.
فانطلقت أنا و أم مسطح- فأقبلت أنا و أم مسطح قبل بیتی- قد أشرعنا «2» من ثیابنا- فعثرت أم مسطح فی مرطها «3» فقالت: تعس مسطح- فقلت لها: بئس ما قلت أ تسبین رجلا شهد بدرا؟ قالت: أی هنتاه «4» أ و لم تسمعی ما قال؟ قلت: و ما قال:
فأخبرتنی بقول أهل الإفک فازددت مرضا علی مرضی.
فلما رجعت إلی بیتی دخل علی رسول الله ص- فسلم ثم قال: کیف تیکم؟
فقلت: أ تأذن لی أن آتی أبوی؟ قالت: و أنا حینئذ أرید أن أستیقن الخبر من قبلهما- قالت: فأذن لی رسول الله ص فجئت لأبوی- فقلت لأمی: یا أمتاه ما یتحدث الناس؟ قالت یا بنیة هونی علیک- فوالله لقلما کانت امرأة قط وضیئة عند رجل یحبها- و لها ضرائر إلا أکثرن علیها- فقلت: سبحان الله و لقد تحدث الناس بهذا؟
فبکیت تلک اللیلة حتی أصبحت- لا یرقأ لی دمع و لا أکتحل بنوم ثم أصبحت أبکی.
و دعا رسول الله ص علی بن أبی طالب- و أسامة بن زید حین استلبث الوحی یستأمرهما فی فراق أهله، فأما أسامة فأشار علی رسول الله ص- بالذی یعلم من براءة أهله- و بالذی یعلم لهم فی نفسه من الود فقال: یا رسول الله أهلک و لا نعلم إلا خیرا، و أما علی بن أبی طالب فقال: یا رسول الله لم یضیق الله علیک، و النساء سواها کثیرة و إن تسأل الجاریة تصدقک، فدعا رسول الله ص بریرة فقال: أی بریرة هل رأیت شیئا یریبک؟ قالت بریرة: لا و الذی بعثک بالحق- إن رأیت علیها أمرا أغمضه أکثر من أنها جاریة حدیثة السن- تنام عن عجین أهلها فیأتی الداجن فیأکله.
______________________________
(1) المناصع: المواضع یتخلی فیها لبول أو حاجة.
(2) أی رفعنا ثیابنا.
(3) المرط- بالکسر- کساء واسع یؤتزر به و ربما تلقیه المرأة علی رأسها و تتلفع به.
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فقام رسول الله ص فاستعذر یومئذ من عبد الله بن أبی- فقال و هو علی المنبر:
یا معشر المسلمین من یعذرنی من رجل- بلغنی أذاه فی أهل بیتی- فوالله ما علمت علی أهلی إلا خیرا، و لقد ذکروا رجلا ما علمت علیه إلا خیرا- و ما کان یدخل علی أهلی إلا معی.
فقام سعد بن معاذ الأنصاری فقال: یا رسول الله أنا أعذرک منه- إن کان من الأوس ضربت عنقه- و إن کان من إخواننا من بنی الخزرج أمرتنا ففعلنا أمرک، فقام سعد بن عبادة و هو سید الخزرج- و کان قبل ذلک رجلا صالحا و لکن احتملته الحمیة فقال لسعد: کذبت لعمر الله ما تقتله و لا تقدر علی قتله، فقام أسید بن حضیر- و هو ابن عم سعد فقال لسعد بن عبادة: کذبت لنقتلنه فإنک منافق تجادل عن المنافقین، فتثاور الحیان: الأوس و الخزرج- حتی هموا أن یقتتلوا و رسول الله ص قائم علی المنبر- فلم یزل رسول ص یخفضهم حتی سکتوا و سکت.
فبکیت یومی ذلک فلا یرقأ لی دمع و لا أکتحل بنوم- فأصبح أبوای عندی و قد بکیت لیلتین و یوما- لا أکتحل بنوم و لا یرقأ لی دمع- و أبوای یظنان أن البکاء فالق کبدی.
فبینما هما جالسان عندی و أنا أبکی- فاستأذنت علی امرأة من الأنصار فأذنت لها فجلست تبکی معی- فبینما نحن علی ذلک دخل علینا رسول الله ص ثم جلس- و لم یجلس عندی منذ قیل فی ما قیل قبلها- و قد لبث شهرا لا یوحی إلیه فی شأنی بشی‌ء، فتشهد حین جلس ثم قال: أما بعد یا عائشة إنه بلغنی عنک کذا و کذا- فإن کنت بریئة فسیبرئک الله، و إن کنت ألممت بذنب فاستغفری الله و توبی إلیه- فإن العبد إذا اعترف بذنبه ثم تاب تاب الله علیه.
فلما قضی رسول الله ص مقالته قلص «1» دمعی- حتی ما أحس منه قطرة، فقلت لأبی: أجب عنی رسول الله ص. قال: و الله ما أدری ما أقول لرسول الله ص، فقلت لأمی: أجیبی عنی رسول الله ص، قالت: و الله ما أدری ما أقول لرسول الله ص.
______________________________
(1) قلص: اجتمع و انقبض. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 100 
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فقلت و أنا جاریة حدیثة السن لا أقرأ کثیرا من القرآن: إنی و الله لقد علمت أنکم سمعتم هذا الحدیث- حتی استقر فی أنفسکم و صدقتم به- فلئن قلت لکم: إنی بریئة و الله یعلم أنی بریئة- لا تصدقونی، و لئن اعترفت لکم بأمر- و الله یعلم أنی منه بریئة لتصدقنی، و الله لا أجد لی و لکم مثلا إلا قول أبی یوسف: فصبر جمیل و الله المستعان علی ما تصفون.
ثم تحولت فاضطجعت علی فراشی- و أنا حینئذ أعلم أنی بریئة و أن الله مبرئی ببراءتی- و لکن و الله ما کنت أظن- أن الله منزل فی شأنی وحیا یتلی، و لشأنی فی نفسی کان أحقر- من أن یتکلم الله فی بأمر یتلی، و لکن کنت أرجو أن یری رسول الله ص رؤیا- یبرئنی الله بها.
قالت: فوالله ما رام رسول الله ص مجلسه- و لا خرج أحد من أهل البیت حتی أنزل علیه- فأخذه ما کان یأخذه من البرحاء عند الوحی- حتی إنه لیتحدر منه مثل الجمان من العرق- و هو فی یوم شات من ثقل القول الذی أنزل علیه- فلما سری عن رسول الله ص سری عنه و هو یضحک- فکان أول کلمة تکلم بها أن قال: أبشری یا عائشة أما الله فقد برأک، فقالت أمی: قومی إلیه، فقلت: و الله لا أقوم إلیه و لا أحمد- إلا الله الذی أنزل براءتی، و أنزل الله: «إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ عُصْبَةٌ مِنْکُمْ العشر الآیات کلها.
فلما أنزل الله هذا فی براءتی قال أبو بکر، و کان ینفق علی مسطح بن أثاثة لقرابته منه و فقره: و الله لا أنفق علی مسطح شیئا أبدا- بعد الذی قال لعائشة ما قال فأنزل الله: «وَ لا یَأْتَلِ أُولُوا الْفَضْلِ مِنْکُمْ وَ السَّعَةِ- أَنْ یُؤْتُوا أُولِی الْقُرْبی وَ الْمَساکِینَ إلی قوله- رَحِیمٌ قال أبو بکر: و الله إنی أحب أن یغفر الله لی فرجع إلی مسطح النفقة التی کان ینفق علیه، و قال: و الله لا أنزعها منه أبدا.
قالت عائشة: فکان رسول الله ص یسأل- زینب ابنة جحش عن أمری فقال:
یا زینب ما ذا علمت أو رأیت؟ فقالت: یا رسول الله أحمی سمعی و بصری ما علمت إلا خیرا، قالت: و هی التی کانت تسامینی من أزواج النبی ص- فعصمها الله بالورع، و طفقت أختها حمنة تحارب لها- فهلکت فیمن هلک من أصحاب الإفک:
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أقول: و الروایة مرویة بطرق أخری عن عائشة أیضا و عن عمر و ابن عباس و أبی هریرة و أبی الیسر الأنصاری و أم رومان أم عائشة و غیرهم و فیها بعض الاختلاف:
و فیها إن الذین جاءوا بالإفک- عبد الله بن أبی بن سلول و مسطح بن أثاثة- و کان بدریا من السابقین الأولین من المهاجرین، و حسان بن ثابت، و حمنة أخت زینب زوج النبی ص.
و فیها أن النبی ص دعاهم بعد ما نزلت آیات الإفک- فحدهم جمیعا غیر أنه حد عبد الله بن أبی حدین- و إنما حده حدین- لأنه من قذف زوج النبی ص کان علیه حدان.
و فی الروایات علی تقاربها فی سرد القصة إشکال من وجوه:
أحدها: أن المسلم من سیاقها أن النبی ص کان فی ریب من أمر عائشة بعد تحقق الإفک کما یدل علیه تغیر حاله بالنسبة إلیها فی المعاملة باللطف أیام اشتکائها و بعدها حتی نزلت الآیات، و یدل علیه قولها له حین نزلت الآیات و بشرها به: بحمد الله لا بحمدک، و فی بعض الروایات أنها قالت لأبیها و قد أرسله النبی ص لیبشرها بنزول العذر: بحمد الله لا بحمد صاحبک الذی أرسلک، ترید به النبی ص، و فی الروایة الأخری عنها: أن النبی ص لما وعظها أن تتوب إلی الله إن کان منها شی‌ء و فی الباب امرأة جالسة قالت له عائشة: أ ما تستحی من هذه المرأة أن تذکر شیئا، و من المعلوم أن هذا النوع من الخطاب المبنی علی الإهانة و الإزراء ما کان یصدر عنها لو لا أنها وجدت النبی فی ریب من أمرها. کل ذلک مضافا إلی التصریح به فی روایة عمر ففیها: «فکان فی قلب النبی ص مما قالوا».
و بالجملة دلالة عامة الروایات علی کون النبی ص فی ریب من أمرها إلی نزول العذر مما لا ریب فیه، و هذا مما یجل عنه مقامه (ص) کیف؟ و هو سبحانه یقول:
«لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ خَیْراً وَ قالُوا هذا إِفْکٌ مُبِینٌ فیوبخ المؤمنین و المؤمنات علی إساءتهم الظن و عدم ردهم ما سمعوه من الإفک فمن لوازم الإیمان حسن الظن بالمؤمنین، و النبی ص أحق من یتصف بذلک و یتحرز من سوء الظن الذی من الإثم و له مقام النبوة و العصمة الإلهیة.
علی أنه تعالی ینص فی کلامه علی اتصافه (ص) بذلک إذ یقول: «وَ مِنْهُمُ الَّذِینَ 
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یُؤْذُونَ النَّبِیَّ وَ یَقُولُونَ هُوَ أُذُنٌ قُلْ أُذُنُ خَیْرٍ لَکُمْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ یُؤْمِنُ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ رَحْمَةٌ لِلَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ یُؤْذُونَ رَسُولَ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: التوبة: 61.
علی أنا نقول: إن تسرب الفحشاء إلی أهل النبی ینفر القلوب عنه فمن الواجب أن یطهر الله سبحانه ساحة أزواج الأنبیاء عن لوث الزنا و الفحشاء و إلا لغت الدعوة و تثبت بهذه الحجة العقلیة عفتهن واقعا لا ظاهرا فحسب، و النبی ص أعرف بهذه الحجة منا فکیف جاز له أن یرتاب فی أمر أهله برمی من رام أو شیوع من إفک.
و ثانیها: أن الذی تدل علیه الروایات أن حدیث الإفک کان جاریا بین الناس منذ بدأ به أصحاب الإفک إلی أن ختم بحدهم أکثر من شهر و قد کان حکم القذف مع عدم قیام الشهادة معلوما و هو جلد القاذف و تبرئة المقذوف شرعا فما معنی توقف النبی ص عن حد أصحاب الإفک هذه المدة الطویلة و انتظاره الوحی فی أمرها حتی یشیع بین الناس و تتلقاه الألسن و تسیر به الرکبان و یتسع الخرق علی الراتق؟
و ما أتی به الوحی من العذر لا یزید علی ما تعینه آیة القذف من براءة المقذوف حکما شرعیا ظاهریا.
فإن قیل: الذی نزل من العذر براءتها واقعا و طهارة ذیلها فی نفس الأمر و هذا أمر لا تکفی له آیة حد القاذف، و لعل صبره (ص) هذه المدة الطویلة إنما کان لأجله.
قلت: لا دلالة فی شی‌ء من هذه الآیات الست عشرة علی ذلک، و إنما تثبت بالحجة العقلیة السابقة الدالة علی طهارة بیوت الأنبیاء من لوثة الفحشاء.
أما الآیات العشر الأول التی فیها شائبة الاختصاص فأظهرها فی الدلالة علی براءتها قوله تعالی: «لَوْ لا جاؤُ عَلَیْهِ بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ فَإِذْ لَمْ یَأْتُوا بِالشُّهَداءِ فَأُولئِکَ عِنْدَ اللَّهِ هُمُ الْکاذِبُونَ و قد استدل فیها علی کذبهم بعدم إتیانهم بالشهداء، و من الواضح أن عدم إقامة الشهادة إنما هو دلیل البراءة الظاهریة أعنی الحکم الشرعی بالبراءة دون البراءة الواقعیة لوضوح عدم الملازمة.
و أما الآیات الست الأخیرة فقوله: «الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ إلخ عام من غیر مخصص من جهة اللفظ فالذی تثبته من البراءة مشترک فیه بین جمیع المقذوفین 
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من غیر قیام بینة من المؤمنین و المؤمنات، و من الواضح أن البراءة المناسبة لهذا المعنی هی البراءة الشرعیة.
و الحق أن لا مناص عن هذا الإشکال إلا بالقول بأن آیة القذف لم تکن نازلة قبل حدیث الإفک و إنما نزلت بعده، و إنما کان سبب توقفه (ص) خلو الواقعة عن حکم الله بعد فکان ینتظر فی أمر الإفک الحکم السماوی.
و من أوضح الدلیل علیه ما فی الروایة من استعذار النبی ص من القاذف فی المسجد و قول سعد بن معاذ ما قال و مجادلة سعد بن عبادة إیاه و اختلاف الأوس و الخزرج بمحضر من النبی ص و فی روایة عمر بعد ما ذکر اختلاف ابن معاذ و ابن عبادة: فقال هذا: یا للأوس و قال هذا: یا للخزرج فاضطربوا بالنعال و الحجارة فتلاطموا، الحدیث فلو کانت آیة القذف نازلة قبل ذلک و حکم الحد معلوما لم یجب سعد بن معاذ النبی ص بأنه یعذره منه بالقتل و لقال هو و سائر الناس: یا رسول الله حکم القذف معلوم و یدک مبسوطة.
و ثالثها: أنها تصرح بکون أصحاب الإفک هم عبد الله بن أبی و مسطحا و حسانا و حمنة ثم تذکر أنه (ص) حد عبد الله بن أبی حدین و کلا من مسطح و حسان و حمنة حدا واحدا، ثم تعلل حدی عبد الله بن أبی بأن من قذف أزواج النبی ص فعلیه حدان، و هذا تناقض صریح فإنهم جمیعا کانوا قاذفین بلا فرق بینهم.
نعم تذکر الروایات أن عبد الله بن أبی کان هو الذی تولی کبره منهم لکن لم یقل أحد من الأمة إن هذا الوصف یوجب حدین. و لا أن المراد بالعذاب العظیم فی قوله: «الَّذِی تَوَلَّی کِبْرَهُ مِنْهُمْ لَهُ عَذابٌ عَظِیمٌ هو ثبوت حدین.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ عُصْبَةٌ مِنْکُمْ الآیة فإن العامة روت أنها نزلت فی عائشة- و ما رمیت به فی غزوة بنی المصطلق من خزاعة و أما الخاصة فإنهم رووا- أنها نزلت فی ماریة القبطیة و ما رمتها به عائشة.
حدثنا محمد بن جعفر قال حدثنا محمد بن عیسی عن الحسن بن علی بن فضال قال: حدثنی عبد الله بن بکیر عن زرارة قال: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: لما هلک إبراهیم بن رسول الله ص حزن علیه حزنا شدیدا- فقالت عائشة: ما الذی 
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یحزنک علیه؟ ما هو إلا ابن جریح، فبعث رسول الله ص علیا (ع) و أمره بقتله.
فذهب علی (ع) و معه السیف- و کان جریح القبطی فی حائط- فضرب علی (ع) باب البستان- فأقبل جریح له لیفتح الباب- فلما رأی علیا (ع) عرف فی وجهه الغضب فأدبر راجعا و لم یفتح باب البستان- فوثب علی (ع) علی الحائط و نزل إلی البستان و اتبعه- و ولی جریح مدبرا- فلما خشی أن یرهقه «1» صعد فی نخلة- و صعد علی (ع) فی أثره فلما دنا منه- رمی بنفسه من فوق النخلة فبدت عورته- فإذا لیس له ما للرجال و لا له ما للنساء.
فانصرف علی (ع) إلی النبی ص فقال له: یا رسول الله إذا بعثتنی فی الأمر أکون کالمسمار المحمی فی الوبر أم أثبت؟ قال: لا بل تثبت. قال: و الذی بعثک بالحق- ما له ما للرجال و ما له ما للنساء، فقال: الحمد لله الذی صرف عنا السوء أهل البیت.
و فیه، فی روایة عبید الله بن موسی عن أحمد بن راشد عن مروان بن مسلم عن عبد الله بن بکیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک کان رسول الله ص أمر بقتل القبطی- و قد علم أنها کذبت علیه أو لم یعلم؟ و قد دفع الله عن القبطی القتل بتثبیت علی (ع)- فقال: بل کان و الله علم، و لو کان عزیمة من رسول الله ص- ما انصرف علی (ع) حتی یقتله، و لکن إنما فعل رسول الله ص لترجع عن ذنبها- فما رجعت و لا اشتد علیها قتل رجل مسلم.
أقول: و هناک روایات أخر تدل علی مشارکة غیرها معها فی هذا الرمی، و جریح هذا کان خادما خصیا لماریة أهداه معها مقوقس عظیم مصر لرسول (ص) و أرسله معها لیخدمها.
و هذه الروایات لا تخلو من نظر:
أما أولا: فلأن ما فیها من القصة لا یقبل الانطباق علی الآیات و لا سیما قوله:
______________________________
(1) أرهقه: أدرکه.
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«إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ الآیة و قوله: «لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ خَیْراً» الآیة، و قوله: «تَلَقَّوْنَهُ بِأَلْسِنَتِکُمْ وَ تَقُولُونَ بِأَفْواهِکُمْ ما لَیْسَ لَکُمْ بِهِ عِلْمٌ الآیة، فمحصل الآیات أنه کان هناک جماعة مرتبط بعضهم ببعض یذیعون الحدیث لیفضحوا النبی ص، و کان الناس یتداولونه لسانا عن لسان حتی شاع بینهم و مکثوا علی ذلک زمانا و هم لا یراعون حرمة النبی ص و کرامته من الله، و أین مضمون هذه الروایات من ذلک.
اللهم إلا أن تکون الروایات قاصرة فی شرحها للقصة.
و أما ثانیا: فقد کان مقتضی القصة و ظهور براءتها إجراء الحد و لم یجر، و لا مناص عن هذا الإشکال إلا بالقول بنزول آیة القذف بعد قصة الإفک بزمان.
و الذی ینبغی أن یقال بالنظر إلی إشکال الحد الوارد علی الصنفین من الروایات جمیعا- کما عرفت- أن آیات الإفک نزلت قبل آیة حد القذف، و لم یشرع بنزول آیات الإفک إلا براءة المقذوف مع عدم قیام الشهادة و تحریم القذف.
و لو کان حد القاذف مشروعا قبل حدیث الإفک لم یکن هناک مجوز لتأخیره مدة معتدا بها و انتظار الوحی و لا نجا منه قاذف منهم، و لو کان مشروعا مع نزول آیات الإفک لأشیر فیها إلیه، و لا أقل باتصال الآیات بآیة القذف، و العارف بأسالیب الکلام لا یرتاب فی أن قوله: «إِنَّ الَّذِینَ جاؤُ بِالْإِفْکِ الآیات منقطعة عما قبلها.
و لو کان علی من قذف أزواج النبی ص حدان لأشیر إلی ذلک فی خلال آیات الإفک بما فیها من التشدید و اللعن و التهدید بالعذاب علی القاذفین.
و یتأکد الإشکال علی تقدیر نزول آیة القذف مع نزول آیات الإفک فإن لازمه أن یقع الابتلاء بحکم الحدین فینزل حکم الحد الواحد.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن بعض أصحابه عن أبی عبد الله (ع) قال: من قال فی مؤمن ما رأته عیناه و سمعته أذناه- فهو من الذین قال الله عز و جل: «إِنَّ الَّذِینَ یُحِبُّونَ إلی قوله- وَ الْآخِرَةِ»:.
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن هشام عنه (ع)
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و الصدوق فی الأمالی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن محمد بن حمران عنه (ع)، و المفید فی الاختصاص، عنه (ع) مرسلا.
و فیه، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: من أذاع فاحشة کان کمبتدئها.
و فی المجمع،": قیل: إن قوله: «وَ لا یَأْتَلِ أُولُوا الْفَضْلِ مِنْکُمْ وَ السَّعَةِ» الآیة، نزلت فی أبی بکر و مسطح بن أثاثة- و کان ابن خالة أبی بکر، و کان من المهاجرین و من جملة البدریین و کان فقیرا، و کان أبو بکر یجری علیه و یقوم بنفقته- فلما خاض فی الإفک قطعها و حلف أن لا ینفعه بنفع أبدا- فلما نزلت الآیة عاد أبو بکر إلی ما کان، و قال: و الله إنی لأحب أن یغفر الله لی، و الله لا أنزعها عنه أبدا": عن ابن عباس و عائشة و ابن زید.
و فیه،": و قیل: نزلت فی جماعة من الصحابة- أقسموا علی أن لا یتصدقوا علی رجل تکلم بشی‌ء من الإفک و لا یواسوهم": عن ابن عباس و غیره.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر و ابن مردویه عن ابن عباس.
و فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«وَ لا یَأْتَلِ أُولُوا الْفَضْلِ مِنْکُمْ وَ السَّعَةِ- أَنْ یُؤْتُوا أُولِی الْقُرْبی و هم قرابة رسول الله ص «وَ الْمَساکِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ- وَ لْیَعْفُوا وَ لْیَصْفَحُوا» یقول- یعفو بعضکم عن بعض، و یصفح بعضکم بعضا- فإذا فعلتم کانت رحمة الله لکم، یقول الله عز و جل: «أَ لا تُحِبُّونَ أَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: و نزل بالمدینة «وَ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ ثُمَّ لَمْ یَأْتُوا بِأَرْبَعَةِ شُهَداءَ- فَاجْلِدُوهُمْ ثَمانِینَ جَلْدَةً وَ لا تَقْبَلُوا لَهُمْ شَهادَةً أَبَداً- وَ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ- إِلَّا الَّذِینَ تابُوا مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ أَصْلَحُوا- فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
فبرأه الله ما کان مقیما علی الفریة- من أن یسمی بالإیمان، قال الله عز و جل:
«أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ و جعله من أولیاء إبلیس قال: «إِلَّا
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إِبْلِیسَ کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ و جعله ملعونا فقال: «إِنَّ الَّذِینَ یَرْمُونَ الْمُحْصَناتِ الْغافِلاتِ الْمُؤْمِناتِ- لُعِنُوا فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ، یَوْمَ تَشْهَدُ عَلَیْهِمْ أَلْسِنَتُهُمْ وَ أَیْدِیهِمْ وَ أَرْجُلُهُمْ- بِما کانُوا یَعْمَلُونَ .
و لیست تشهد الجوارح علی مؤمن- إنما تشهد علی من حقت علیه کلمة العذاب فأما المؤمن فیعطی کتابه بیمینه، قال الله عز و جل: «فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَأُولئِکَ یَقْرَؤُنَ کِتابَهُمْ وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا»
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ- وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ الآیة، قیل فی معناه أقوال- إلی أن قال- الثالث 
الخبیثات من النساء للخبیثین من الرجال- و الخبیثون من الرجال للخبیثات من النساء عن أبی مسلم و الجبائی- و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع). قالا: هی مثل قوله: «الزَّانِی لا یَنْکِحُ إِلَّا زانِیَةً أَوْ مُشْرِکَةً» إلا أن أناسا هموا أن یتزوجوا منهن- فنهاهم الله عن ذلک و کره ذلک لهم.
و فی الخصال، عن عبد الله بن عمر و أبی هریرة قالا: قال رسول الله ص: إذا طاب قلب المرء طاب جسده، و إذا خبث القلب خبث الجسد.
و فی الإحتجاج، عن الحسن بن علی (ع): فی حدیث له مع معاویة و أصحابه- و قد نالوا من علی (ع): «الْخَبِیثاتُ لِلْخَبِیثِینَ وَ الْخَبِیثُونَ لِلْخَبِیثاتِ هم و الله یا معاویة أنت و أصحابک هؤلاء و شیعتک «وَ الطَّیِّباتُ لِلطَّیِّبِینَ وَ الطَّیِّبُونَ لِلطَّیِّباتِ إلی آخر الآیة، هم علی بن أبی طالب و أصحابه و شیعته.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ بُیُوتِکُمْ حَتَّی تَسْتَأْنِسُوا وَ تُسَلِّمُوا عَلی أَهْلِها ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (27) فَإِنْ لَمْ تَجِدُوا فِیها أَحَداً فَلا تَدْخُلُوها حَتَّی یُؤْذَنَ لَکُمْ وَ إِنْ قِیلَ لَکُمُ ارْجِعُوا فَارْجِعُوا هُوَ أَزْکی لَکُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ (28) لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ مَسْکُونَةٍ فِیها مَتاعٌ لَکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تُبْدُونَ وَ ما تَکْتُمُونَ (29) قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ ذلِکَ أَزْکی لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما یَصْنَعُونَ (30) وَ قُلْ لِلْمُؤْمِناتِ یَغْضُضْنَ مِنْ أَبْصارِهِنَّ وَ یَحْفَظْنَ فُرُوجَهُنَّ وَ لا یُبْدِینَ زِینَتَهُنَّ إِلاَّ ما ظَهَرَ مِنْها وَ لْیَضْرِبْنَ بِخُمُرِهِنَّ عَلی جُیُوبِهِنَّ وَ لا یُبْدِینَ زِینَتَهُنَّ إِلاَّ لِبُعُولَتِهِنَّ أَوْ آبائِهِنَّ أَوْ آباءِ بُعُولَتِهِنَّ أَوْ أَبْنائِهِنَّ أَوْ أَبْناءِ بُعُولَتِهِنَّ أَوْ إِخْوانِهِنَّ أَوْ بَنِی إِخْوانِهِنَّ أَوْ بَنِی أَخَواتِهِنَّ أَوْ نِسائِهِنَّ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُنَّ أَوِ التَّابِعِینَ غَیْرِ أُولِی الْإِرْبَةِ مِنَ الرِّجالِ أَوِ الطِّفْلِ الَّذِینَ لَمْ یَظْهَرُوا عَلی عَوْراتِ النِّساءِ وَ لا یَضْرِبْنَ بِأَرْجُلِهِنَّ لِیُعْلَمَ ما یُخْفِینَ مِنْ زِینَتِهِنَّ وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (31)
وَ أَنْکِحُوا الْأَیامی مِنْکُمْ وَ الصَّالِحِینَ مِنْ عِبادِکُمْ وَ إِمائِکُمْ إِنْ یَکُونُوا فُقَراءَ یُغْنِهِمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ (32) وَ لْیَسْتَعْفِفِ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ نِکاحاً حَتَّی یُغْنِیَهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وَ الَّذِینَ یَبْتَغُونَ الْکِتابَ مِمَّا مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ فَکاتِبُوهُمْ إِنْ عَلِمْتُمْ فِیهِمْ خَیْراً وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ إِنْ أَرَدْنَ تَحَصُّناً لِتَبْتَغُوا عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَنْ یُکْرِهْهُنَّ فَإِنَّ اللَّهَ مِنْ بَعْدِ إِکْراهِهِنَّ غَفُورٌ رَحِیمٌ (33) وَ لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ مَثَلاً مِنَ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ (34)
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(بیان)

أحکام و شرائع متناسبة و مناسبة لما تقدم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ بُیُوتِکُمْ حَتَّی تَسْتَأْنِسُوا وَ تُسَلِّمُوا عَلی أَهْلِها» إلخ، الأنس بالشی‌ء و إلیه الألفة و سکون القلب إلیه، و الاستیناس طلب ذلک بفعل یؤدی إلیه کالاستیناس لدخول بیت بذکر الله و التنحنح و نحو ذلک لیتنبه صاحب البیت أن هناک من یرید الدخول علیه فیستعد لذلک فربما کان فی حال لا یحب أن یراه علیها أحد أو یطلع علیها مطلع.
و منه یظهر أن مصلحة هذا الحکم هو الستر علی عورات الناس و التحفظ علی کرامة الإیمان فإذا استأنس الداخل عند إرادة الدخول علی بیت غیر بیته فأخبر باستیناسه صاحب البیت بدخوله ثم دخل فسلم علیه فقد أعانه علی ستر عورته، و أعطاه الأمن من نفسه.
و یؤدی الاستمرار علی هذه السیرة الجمیلة إلی استحکام الأخوة و الألفة و التعاون العام علی إظهار الجمیل و الستر علی القبیح و إلیه الإشارة بقوله: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ أی لعلکم بالاستمرار علی هذه السیرة تتذکرون ما یجب علیکم رعایته و إحیاؤه من سنة الأخوة و تألف القلوب التی تحتها کل سعادة اجتماعیة.
و قیل: إن قوله: «لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ تعلیل لمحذوف و التقدیر قیل لکم کذا لعلکم تتذکرون مواعظ الله فتعملوا بموجبها، و لا بأس به.
و قیل: إن فی قوله: «حَتَّی تَسْتَأْنِسُوا وَ تُسَلِّمُوا» تقدیما و تأخیرا و الأصل حتی تسلموا و تستأنسوا. و هو کما تری.
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قوله تعالی: «فَإِنْ لَمْ تَجِدُوا فِیها أَحَداً فَلا تَدْخُلُوها حَتَّی یُؤْذَنَ لَکُمْ ... إلخ، أی إن علمتم بعدم وجود أحد فیها- و هو الذی یملک الإذن- فلا تدخلوها حتی یؤذن لکم من قبل من یملک الإذن، و لیس المراد به أن یتطلع علی البیت و ینظر فیه فإن لم یر فیه أحدا کف عن الدخول فإن السیاق یشهد علی أن المنع فی الحقیقة عن النظر و الاطلاع علی عورات الناس.
و هذه الآیة تبین حکم دخول بیت الغیر و لیس فیه من یملک الإذن، و الآیة السابقة تبین حکم الدخول و فیه من یملک الإذن و لا یمنع، و أما دخوله و فیه من یملک الإذن و یمنع و لا یأذن فیه فیبین حکمه قوله تعالی: «وَ إِنْ قِیلَ لَکُمُ ارْجِعُوا فَارْجِعُوا هُوَ أَزْکی لَکُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ عَلِیمٌ .
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ مَسْکُونَةٍ فِیها مَتاعٌ لَکُمْ إلخ، ظاهر السیاق کون قوله: «فِیها مَتاعٌ لَکُمْ صفة بعد صفة لقوله: «بُیُوتاً» لا جملة مستأنفة معللة لقوله: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ ، و الظاهر أن المتاع بمعنی الاستمتاع.
ففیه تجویز الدخول فی بیوت معدة لأنواع الاستمتاع و هی غیر مسکونة بالطبع کالخانات و الحمامات و الأرحیة و نحوها فإن کونها موضوعة للاستمتاع إذن عام فی دخولها.
و ربما قیل: إن المراد بالمتاع المعنی الاسمی و هو الأثاث و الأشیاء الموضوعة للبیع و الشری کما فی بیوت التجارة و الحوانیت فإنها مأذونة فی دخولها إذنا عاما و لا یخلو من بعد لقصور اللفظ.
قوله تعالی: «قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ ذلِکَ أَزْکی لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما یَصْنَعُونَ الغض إطباق الجفن، علی الجفن و الأبصار جمع بصر و هو العضو الناظر، و من هنا یظهر أن «مِنْ فی «مِنْ أَبْصارِهِمْ لابتداء الغایة لا مزیدة و لا للجنس و لا للتبعیض کما قال بکل قائل، و المعنی یأتوا بالغض آخذا من أبصارهم.
فقوله: «قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ لما کان «یَغُضُّوا» مترتبا علی 
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قوله: «قُلْ ترتب جواب الشرط علیه دل ذلک علی کون القول بمعنی الأمر و المعنی مرهم یغضوا من أبصارهم و التقدیر مرهم بالغض إنک إن تأمرهم به یغضوا، و الآیة أمر بغض الأبصار و إن شئت فقل: نهی عن النظر إلی ما لا یحل النظر إلیه من الأجنبی و الأجنبیة لمکان الإطلاق.
و قوله: «وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ أی و مرهم یحفظوا فروجهم، و الفرجة و الفرج الشق بین الشیئین، و کنی به عن السوأة، و علی ذلک جری استعمال القرآن الملی‌ء أدبا و خلقا ثم کثر استعماله فیها حتی صار کالنص کما ذکره الراغب.
و المقابلة بین قوله: «یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ و «یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ یعطی أن المراد بحفظ الفروج سترها عن النظر لا حفظها عن الزنا و اللواطة کما قیل،
و قد ورد فی الروایة عن الصادق (ع): أن کل آیة فی القرآن فی حفظ الفروج فهی من الزنا- إلا هذه الآیة فهی من النظر.
و علی هذا یمکن أن تتقید أولی الجملتین بثانیتهما و یکون مدلول الآیة هو النهی عن النظر إلی الفروج و الأمر بسترها.
ثم أشار إلی وجه المصلحة فی الحکم و حثهم علی المراقبة فی جنبه بقوله: «ذلِکَ أَزْکی لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما یَصْنَعُونَ .
قوله تعالی: «وَ قُلْ لِلْمُؤْمِناتِ یَغْضُضْنَ إلخ، الکلام فی قوله: «وَ قُلْ لِلْمُؤْمِناتِ یَغْضُضْنَ مِنْ أَبْصارِهِنَّ وَ یَحْفَظْنَ فُرُوجَهُنَ نظیر ما مر فی قوله: «قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ فلا یجوز لهن النظر إلی ما لا یجوز النظر إلیه و یجب علیهن ستر العورة عن الأجنبی و الأجنبیة.
و أما قوله: «وَ لا یُبْدِینَ زِینَتَهُنَّ إِلَّا ما ظَهَرَ مِنْها» فالإبداء الإظهار، و المراد بزینتهن مواضع الزینة لأن نفس ما یتزین به کالقرط و السوار لا یحرم إبداؤها فالمراد بإبداء الزینة إبداء مواضعها من البدن.
و قد استثنی الله سبحانه منها ما ظهر، و قد وردت الروایة أن المراد بما ظهر منها الوجه و الکفان و القدمان کما سیجی‌ء إن شاء الله.
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و قوله: «وَ لْیَضْرِبْنَ بِخُمُرِهِنَّ عَلی جُیُوبِهِنَ الخمر بضمتین جمع خمار و هو ما تغطی به المرأة رأسها و ینسدل علی صدرها، و الجیوب جمع جیب بالفتح فالسکون و هو معروف و المراد بالجیوب الصدور، و المعنی و لیلقین بأطراف مقانعهن علی صدورهن لیسترنها بها.
و قوله: «وَ لا یُبْدِینَ زِینَتَهُنَّ إِلَّا لِبُعُولَتِهِنَ إلی قوله- أَوْ بَنِی أَخَواتِهِنَ البعولة هم أزواجهن، و الطوائف السبع الأخر محارمهن من جهة النسب و السبب، و أجداد البعولة حکمهم حکم آبائهم و أبناء أبناء البعولة حکمهم حکم الأبناء.
و قوله: «أَوْ نِسائِهِنَ فی الإضافة إشارة إلی أن المراد بهن المؤمنات من النساء فلا یجوز لهن التجرد لغیرهن من النساء و قد وردت به الروایات عن أئمة أهل البیت (ع).
و قوله: «أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُنَ إطلاقه یشمل العبید و الإماء، و قد وردت به الروایة کما سیأتی إن شاء الله، و هذا من موارد استعمال «ما» فی أولی العقل.
و قوله: «أَوِ التَّابِعِینَ غَیْرِ أُولِی الْإِرْبَةِ مِنَ الرِّجالِ الإربة هی الحاجة، و المراد به الشهوة التی تحوج إلی الازدواج، و «مِنَ الرِّجالِ بیان للتابعین، و المراد بهم کما تفسره الروایات البله المولی علیهم من الرجال و لا شهوة لهم.
و قوله: «أَوِ الطِّفْلِ الَّذِینَ لَمْ یَظْهَرُوا عَلی عَوْراتِ النِّساءِ» أی جماعة الأطفال- و اللام للاستغراق- الذین لم یقووا و لم یظهروا- من الظهور بمعنی الغلبة- علی أمور یسوء التصریح بها من النساء، و هو- کما قیل- کنایة عن البلوغ.
و قوله: «وَ لا یَضْرِبْنَ بِأَرْجُلِهِنَّ لِیُعْلَمَ ما یُخْفِینَ مِنْ زِینَتِهِنَ ذلک بتصوت أسباب الزینة کالخلخال و العقد و القرط و السوار.
و قوله: «وَ تُوبُوا إِلَی اللَّهِ جَمِیعاً أَیُّهَا الْمُؤْمِنُونَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ المراد بالتوبة- علی ما یعطیه السیاق- الرجوع إلیه تعالی بامتثال أوامره و الانتهاء عن نواهیه و بالجملة اتباع سبیله.
قوله تعالی: «وَ أَنْکِحُوا الْأَیامی مِنْکُمْ وَ الصَّالِحِینَ مِنْ عِبادِکُمْ وَ إِمائِکُمْ الإنکاح 
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التزویج، و الأیامی جمع أیم بفتح الهمزة و کسر الیاء المشددة و هو الذکر الذی لا أنثی معه و الأنثی التی لا ذکر معها و قد یقال فی المرأة أیمة، و المراد بالصالحین الصالحون للتزویج لا الصالحون فی الأعمال.
و قوله: «إِنْ یَکُونُوا فُقَراءَ یُغْنِهِمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ وعد جمیل بالغنی و سعة الرزق و قد أکده بقوله: «وَ اللَّهُ واسِعٌ عَلِیمٌ و الرزق یتبع صلاحیة المرزوق بمشیة من الله سبحانه، و سیوافیک إن شاء الله فی تفسیر قوله تعالی: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ»: الذاریات: 23 کلام فی معنی سعة الرزق.
قوله تعالی: «وَ لْیَسْتَعْفِفِ الَّذِینَ لا یَجِدُونَ نِکاحاً حَتَّی یُغْنِیَهُمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ الاستعفاف و التعفف قریبا المعنی، و المراد بعدم وجدان النکاح عدم القدرة علی المهر و النفقة، و معنی الآیة الأمر بالتعفف لمن لا یقدر علی النکاح و التحرز عن الوقوع فی الزنا حتی یغنیه الله من فضله.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَبْتَغُونَ الْکِتابَ مِمَّا مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ فَکاتِبُوهُمْ إِنْ عَلِمْتُمْ فِیهِمْ خَیْراً» إلخ المراد بالکتاب المکاتبة، و ابتغاء المکاتبة أن یسأل العبد مولاه أن یکاتبه علی إیتائه المولی مالا علی أن یعتقه، و فی الآیة أمر للموالی بإجابتهم إن علموا فیهم خیرا و هو کنایة عن إحراز صلاحیتهم لذلک.
و قوله: «وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ إشارة إلی إیتائهم مال المکاتبة من الزکاة المفروضة فسهم من سهام الزکاة لهم، کما قال تعالی: «وَ فِی الرِّقابِ»: التوبة: 60 أو إسقاط شی‌ء من مال المکاتبة.
و فی هذه الآیة و الآیات السابقة مباحث فقهیة جمة ینبغی أن یراجع فیها کتب الفقه.
قوله تعالی: «وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ إِنْ أَرَدْنَ تَحَصُّناً الفتیات الإماء و الولائد، و البغاء الزنا و هو مفاعلة من البغی، و التحصن التعفف و الازدواج و ابتغاء عرض الحیاة الدنیا طلب المال، و المعنی ظاهر.
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و إنما اشترط النهی عن الإکراه بإرادة التحصن لأن الإکراه لا یتحقق فی من لا یرید التحصن، ثم وعدهن المغفرة علی تقدیر الإکراه بقوله: «وَ مَنْ یُکْرِهْهُنَّ فَإِنَّ اللَّهَ مِنْ بَعْدِ إِکْراهِهِنَّ غَفُورٌ رَحِیمٌ و معناه ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ مَثَلًا مِنَ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ المثل الصفة و من الممکن أن یکون قوله: «وَ لَقَدْ أَنْزَلْنا» إلخ، حالا من فاعل قوله: «تُوبُوا» فی الآیة السابقة أو استینافا و المعنی و أقسم لقد أنزلنا إلیکم آیات تبین لکم من معارف الدین ما تفلحون به، و صفة من السابقین أخیارهم و أشرارهم یتمیز بها لکم ما ینبغی أن تأخذوا به مما ینبغی لکم أن تجتنبوا، و موعظة للمتقین منکم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی عبد الله عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «لا تَدْخُلُوا بُیُوتاً غَیْرَ بُیُوتِکُمْ- حَتَّی تَسْتَأْنِسُوا وَ تُسَلِّمُوا عَلی أَهْلِها» قال: الاستیناس وقع النعل و التسلیم.:
أقول: و رواه الصدوق فی معانی الأخبار، عن محمد بن الحسن مرفوعا عن عبد الرحمن عنه (ع).
و فی المجمع، عن أبی أیوب الأنصاری قال: قلنا: یا رسول الله ما الاستیناس؟
قال یتکلم الرجل بالتسبیحة و التحمیدة و التکبیرة- و یتنحنح علی أهل البیت.
و عن سهل بن سعد قال: اطلع رجل فی حجرة من حجر رسول الله ص فقال رسول الله ص و معه مدری «1» یحک رأسه: لو أعلم أنک تنظر لطعنت به فی عینیک- إنما الاستیذان من النظر.
و روی: أن رجلا قال للنبی ص: أستأذن علی أمی؟ فقال: نعم. قال 
______________________________
(1) المشط. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 115
إنها لیس لها خادم غیری- أ فأستأذن علیها کلما دخلت؟ قال: أ تحب أن تراها عریانة؟
قال الرجل: لا، قال: فاستأذن علیها.
و روی: أن رجلا استأذن علی رسول الله ص فتنحنح- فقال (ص) لامرأة یقال لها: روضة: قومی إلی هذا فعلمیه و قولی له: قل السلام علیکم أ أدخل؟ فسمعها الرجل فقالها فقال: ادخل.
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن جمع من أصحاب الجوامع الروایة الأولی عن أبی أیوب، و الثانیة عن سهل بن سعد و الرابعة عن عمرو بن سعد الثقفی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عبادة بن الصامت: أن رسول الله ص سئل عن الاستیذان فی البیوت فقال: من دخلت عینه قبل أن یستأذن و یسلم- فقد عصی الله و لا إذن له.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَإِنْ لَمْ تَجِدُوا فِیها أَحَداً- فَلا تَدْخُلُوها حَتَّی یُؤْذَنَ لَکُمْ قال: معناه و إن لم تجدوا فیها أحدا یأذن لکم- فلا تدخلوها حتی یؤذن لکم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَدْخُلُوا- بُیُوتاً غَیْرَ مَسْکُونَةٍ فِیها مَتاعٌ لَکُمْ قال الصادق (ع): هی الحمامات و الخانات و الأرحیة تدخلها بغیر إذن.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث یذکر فیه ما فرض الله علی الجوارح. قال: و فرض علی البصر أن لا ینظر إلی ما حرم الله علیه، و أن یعرض عما نهی الله عنه مما لا یحل له- و هو عمله و هو من الإیمان.
فقال تبارک و تعالی: «قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ فنهاهم أن ینظروا إلی عوراتهم- و أن ینظر المرء إلی فرج أخیه- و یحفظ فرجه أن ینظر إلیه، و قال: «وَ قُلْ لِلْمُؤْمِناتِ یَغْضُضْنَ مِنْ أَبْصارِهِنَّ وَ یَحْفَظْنَ فُرُوجَهُنَ من أن تنظر إحداهن إلی فرج أختها- و تحفظ فرجها من أن ینظر إلیه.
و قال: کل شی‌ء فی القرآن من حفظ الفرج فهو من الزنا- إلا هذه الآیة فهو من النظر.:
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أقول: و روی القمی فی تفسیره، ذیل الحدیث عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن أبی بصیر عنه (ع)، و روی مثله عن أبی العالیة و ابن زید.
و فی الکافی، بإسناده عن سعد الإسکاف عن أبی جعفر (ع) قال: استقبل شاب من الأنصار امرأة بالمدینة- و کان النساء یتقنعن خلف آذانهن- فنظر إلیها و هی مقبلة- فلما جازت نظر إلیها و دخل فی زقاق قد سماه ببنی فلان، و جعل ینظر خلفها، و اعترض وجهه عظم فی الحائط أو زجاجة فشق وجهه- فلما مضت المرأة نظر فإذا الدماء تسیل علی ثوبه و صدره- فقال: و الله لآتین رسول الله ص و لأخبرنه.
قال: فأتاه فلما رآه رسول الله ص قال له: ما هذا؟ فأخبره فهبط جبرئیل بهذه الآیة «قُلْ لِلْمُؤْمِنِینَ یَغُضُّوا مِنْ أَبْصارِهِمْ وَ یَحْفَظُوا فُرُوجَهُمْ- ذلِکَ أَزْکی لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما یَصْنَعُونَ .:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن علی بن أبی طالب مثله 
، و ظاهر الحدیث أن المراد بالأمر بالغض فی الآیة النهی عن مطلق النظر إلی الأجنبیة، کما أن ظاهر بعض الروایات السابقة أنه نهی عن النظر إلی فرج الغیر خاصة.
و فیه، بإسناده عن مروک بن عبید عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت له: ما یحل أن یری من المرأة إذا لم یکن محرما؟ قال: الوجه و الکفان و القدمان.
أقول:
و رواه فی الخصال، عن بعض أصحابنا عنه (ع) و لفظه: الوجه و الکفین و القدمین.
و فی قرب الإسناد، للحمیری عن علی بن جعفر عن أخیه موسی بن جعفر (ع) قال: سألته عن الرجل ما یصلح له أن ینظر إلیه- من المرأة التی لا تحل له؟ قال: الوجه و الکف و موضع السوار.
و فی الکافی، بإسناده عن عباد بن صهیب قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لا بأس بالنظر إلی رءوس أهل تهامة و الأعراب- و أهل السواد و العلوج- لأنهم إذا نهوا لا ینتهون «1».
______________________________
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قال: و المجنونة و المغلوبة علی عقلها، و لا بأس بالنظر إلی شعرها و جسدها ما لم یتعمد ذلک.
أقول: کأنه (ع) یرید بقوله: ما لم یتعمد ذلک، الریبة.
و فی الخصال،: و قال النبی ص لأمیر المؤمنین (ع): یا علی أول نظرة لک و الثانیة علیک لا لک 
أقول:
و روی مثله فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن بریدة عنه (ص) و لفظه: قال رسول الله ص لعلی: لا تتبع النظرة النظرة- فإن لک الأولی و لیست لک الآخرة.
و فی جوامع الجامع، عن أم سلمة قالت: کنت عند النبی ص و عنده میمونة فأقبل ابن أم مکتوم و ذلک بعد أن أمرنا بالحجاب- فقال: احتجبا، فقلنا: یا رسول الله أ لیس أعمی لا یبصرنا؟ فقال: أ فعمیاوان أنتما؟ أ لستما تبصرانه؟:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن أبی داود و الترمذی و النسائی و البیهقی عنها.
و فی الفقیه، و روی حفص بن البختری عن أبی عبد الله (ع) قال: لا ینبغی للمرأة أن تنکشف- بین یدی الیهودیة و النصرانیة- فإنهن یصفن ذلک لأزواجهن.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُنَ و قیل: معناه العبید و الإماء:
و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی عبد الله قال: سألته عن غیر أولی الإربة من الرجال. قال: الأحمق المولی علیه الذی لا یأتی النساء.
و فیه، بإسناده عن محمد بن جعفر عن أبیه عن آبائه (ع) قال: قال رسول الله ص: من ترک التزویج مخافة العیلة- فقد أساء ظنه بالله عز و جل إن الله یقول «إِنْ یَکُونُوا فُقَراءَ یُغْنِهِمُ اللَّهُ مِنْ فَضْلِهِ .
أقول: و فی المعانی السابقة روایات کثیرة جدا عن أئمة أهل البیت (ع) من أرادها فلیراجع کتب الحدیث.
و فی الفقیه، روی العلاء عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز
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و جل: «فَکاتِبُوهُمْ إِنْ عَلِمْتُمْ فِیهِمْ خَیْراً» قال: الخیر أن یشهد أن لا إله إلا الله- و أن محمدا رسول الله، و یکون بیده عمل یکتسب به أو یکون له حرفة.
أقول: و فی معناه روایات أخر.
و فی الکافی، بإسناده عن العلاء بن فضیل عن أبی عبد الله (ع) قال: فی قوله عز و جل: «فَکاتِبُوهُمْ إِنْ عَلِمْتُمْ فِیهِمْ خَیْراً- وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ قال:
تضع عنه من نجومه التی لم تکن ترید أن تنقصه، و لا تزید فوق ما فی نفسک. فقلت:
کم؟ فقال: وضع أبو جعفر (ع) عن مملوک ألفا من ستة آلاف.
أقول: و روی فی مجمع البیان، و کذا فی الدر المنثور، عن علی (ع) ربع المال، و المستفاد من ظواهر الأخبار عدم تعین مقدار معین ذی نسبة.
و قد تقدمت فی ذیل قوله وَ فِی الرِّقابِ»: التوبة: 60 الجزء التاسع من الکتاب روایة العیاشی أن المکاتب یؤتی من سهم الرقاب من الزکاة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ إِنْ أَرَدْنَ تَحَصُّناً»، قال: کانت العرب و قریش یشترون الإماء- و یضعون علیهن الضریبة الثقیلة و یقولون: اذهبن و ازنین و اکتسبن- فنهاهم الله عن ذلک فقال- وَ لا تُکْرِهُوا فَتَیاتِکُمْ عَلَی الْبِغاءِ»- إلی قوله- غَفُورٌ رَحِیمٌ أی لا یؤاخذهن الله تعالی بذلک إذا أکرهن علیه.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «لِتَبْتَغُوا عَرَضَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» قیل: إن عبد الله بن أبی کانت له ست جوار- یکرههن علی الکسب بالزنا، فلما نزل تحریم الزنا أتین رسول الله ص فشکون إلیه فنزلت الآیة.
أقول: أما أنه کان له من الجواری من یکرههن علی الزنا فقد وردت فیه روایات رواها فی الدر المنثور، کما روی هذه الروایة، و أما کون ذلک بعد نزول تحریم الزنا فیضعفه أن الزنا لم یحرم فی المدینة بل فی مکة قبل الهجرة بل کانت حرمته من ضروریات الإسلام منذ ظهرت الدعوة الحقة، و قد تقدم فی تفسیر سورة الأنعام أن حرمة الفواحش و منها الزنا من الأحکام العامة التی لا تختص بشریعة دون شریعة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 119



[سورة النور (24): الآیات 35 الی 46]





اشارة

اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ مَثَلُ نُورِهِ کَمِشْکاةٍ فِیها مِصْباحٌ الْمِصْباحُ فِی زُجاجَةٍ الزُّجاجَةُ کَأَنَّها کَوْکَبٌ دُرِّیٌّ یُوقَدُ مِنْ شَجَرَةٍ مُبارَکَةٍ زَیْتُونَةٍ لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ وَ لَوْ لَمْ تَمْسَسْهُ نارٌ نُورٌ عَلی نُورٍ یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (35) فِی بُیُوتٍ أَذِنَ اللَّهُ أَنْ تُرْفَعَ وَ یُذْکَرَ فِیهَا اسْمُهُ یُسَبِّحُ لَهُ فِیها بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ (36) رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ إِقامِ الصَّلاةِ وَ إِیتاءِ الزَّکاةِ یَخافُونَ یَوْماً تَتَقَلَّبُ فِیهِ الْقُلُوبُ وَ الْأَبْصارُ (37) لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما عَمِلُوا وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ (38) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَعْمالُهُمْ کَسَرابٍ بِقِیعَةٍ یَحْسَبُهُ الظَّمْآنُ ماءً حَتَّی إِذا جاءَهُ لَمْ یَجِدْهُ شَیْئاً وَ وَجَدَ اللَّهَ عِنْدَهُ فَوَفَّاهُ حِسابَهُ وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ (39)
أَوْ کَظُلُماتٍ فِی بَحْرٍ لُجِّیٍّ یَغْشاهُ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ سَحابٌ ظُلُماتٌ بَعْضُها فَوْقَ بَعْضٍ إِذا أَخْرَجَ یَدَهُ لَمْ یَکَدْ یَراها وَ مَنْ لَمْ یَجْعَلِ اللَّهُ لَهُ نُوراً فَما لَهُ مِنْ نُورٍ (40) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُسَبِّحُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الطَّیْرُ صَافَّاتٍ کُلٌّ قَدْ عَلِمَ صَلاتَهُ وَ تَسْبِیحَهُ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَفْعَلُونَ (41) وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ (42) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُزْجِی سَحاباً ثُمَّ یُؤَلِّفُ بَیْنَهُ ثُمَّ یَجْعَلُهُ رُکاماً فَتَرَی الْوَدْقَ یَخْرُجُ مِنْ خِلالِهِ وَ یُنَزِّلُ مِنَ السَّماءِ مِنْ جِبالٍ فِیها مِنْ بَرَدٍ فَیُصِیبُ بِهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَصْرِفُهُ عَنْ مَنْ یَشاءُ یَکادُ سَنا بَرْقِهِ یَذْهَبُ بِالْأَبْصارِ (43) یُقَلِّبُ اللَّهُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِأُولِی الْأَبْصارِ (44)
وَ اللَّهُ خَلَقَ کُلَّ دَابَّةٍ مِنْ ماءٍ فَمِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی بَطْنِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی رِجْلَیْنِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی أَرْبَعٍ یَخْلُقُ اللَّهُ ما یَشاءُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (45) لَقَدْ أَنْزَلْنا آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (46)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 120



(بیان)

تتضمن الآیات مقایسة بین المؤمنین بحقیقة الإیمان و الکفار، تمیز المؤمنین منهم بأن المؤمنین مهدیون بأعمالهم الصالحة إلی نور من ربهم یفیدهم معرفة الله سبحانه و یسلک بهم إلی أحسن الجزاء و الفضل من الله تعالی یوم ینکشف عن قلوبهم و أبصارهم الغطاء، و الکفار لا تسلک بهم أعمالهم إلا إلی سراب لا حقیقة له، و هم فی ظلمات بعضها فوق بعض و لم یجعل الله لهم نورا فما لهم من نور.
و قد بین سبحانه هذه الحقیقة بأن له تعالی نورا عاما تستنیر به السماوات و الأرض فتظهر به فی الوجود بعد ما لم تکن ظاهرة فیه، فمن البین أن ظهور شی‌ء بشی‌ء یستدعی کون المظهر ظاهرا بنفسه و الظاهر بذاته المظهر لغیره هو النور فهو تعالی نور یظهر السماوات و الأرض بإشراقه علیها کما أن الأنوار الحسیة تظهر الأجسام 
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الکثیفة للحس بإشراقها علیها غیر أن ظهور الأشیاء بالنور الإلهی عین وجودها و ظهور الأجسام الکثیفة بالأنوار الحسیة غیر أصل وجودها.
و نورا خاصا یستنیر به المؤمنون و یهتدون إلیه بأعمالهم الصالحة و هو نور المعرفة الذی سیستنیر به قلوبهم و أبصارهم یوم تتقلب فیه القلوب و الأبصار فیهتدون به إلی سعادتهم الخالدة فیشاهدون فیه شهود عیان ما کان فی غیب عنهم فی الدنیا، و مثل تعالی هذا النور بمصباح فی زجاجة فی مشکاة یشتعل من زیت فی نهایة الصفاء فتتلألأ الزجاجة کأنها کوکب دری فتزید نورا علی نور، و المصباح موضوع فی بیوت العبادة التی یسبح الله فیها رجال من المؤمنین لا تلهیهم عن ذکر ربهم و عبادته تجارة و لا بیع.
فهذه صفة ما أکرم الله به المؤمنین من نور معرفته المتعقب للسعادة الخالدة، و حرمه علی الکافرین و ترکهم فی ظلمات لا یبصرون، فخص من اشتغل بربه و أعرض عن عرض الحیاة الدنیا بنور من عنده، و الله یفعل ما یشاء له الملک و إلیه المصیر یحکم بما أراد ینزل الودق و البرد من سحاب واحد، و یقلب اللیل و النهار، و یجعل من الحیوان من یمشی علی بطنه و من یمشی علی رجلین و من یمشی علی أربع و قد خلق الکل من ماء.
و الآیات غیر فاقدة للاتصال بما قبلها لما أن بیان الأحکام و الشرائع فیما تقدم انتهی إلی مثل قوله: «وَ لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ مَثَلًا مِنَ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ و البیان إظهار لحقائق المعارف فهو تنویر إلهی.
علی أن الآیات قرآن و قد سمی سبحانه القرآن فی مواضع من کلامه نورا کقوله:
«وَ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ نُوراً مُبِیناً»: النساء: 174.
قوله تعالی: «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة. المشکاة علی ما ذکره الراغب و غیره: کوة غیر نافذة و هی ما یتخذ فی جدار البیت من الکو لوضع بعض الأثاث کالمصباح و غیره علیه و هو غیر الفانوس.
و الدری من الکواکب العظیم الکثیر النور، و هو معدود فی السماء، و الإیقاد:
الإشعال، و الزیت الدهن المتخذ من الزیتون.
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و قوله: «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ النور معروف و هو الذی یظهر به الأجسام الکثیفة لأبصارنا فالأشیاء ظاهرة به و هو ظاهر مکشوف لنا بنفس ذاته فهو الظاهر بذاته المظهر لغیره من المحسوسات للبصر. هذا أول ما وضع علیه لفظ النور ثم عمم لکل ما ینکشف به شی‌ء من المحسوسات علی نحو الاستعارة أو الحقیقة الثانیة فعد کل من الحواس نورا أو ذا نور یظهر به محسوساته کالسمع و الشم و الذوق و اللمس.
ثم عمم لغیر المحسوس فعد العقل نورا یظهر به المعقولات کل ذلک بتحلیل معنی النور المبصر إلی الظاهر بذاته المظهر لغیره.
و إذ کان وجود الشی‌ء هو الذی یظهر به نفسه لغیره من الأشیاء کان مصداقا تاما للنور، ثم لما کانت الأشیاء الممکنة الوجود إنما هی موجودة بإیجاد الله تعالی کان هو المصداق الأتم للنور فهناک وجود و نور یتصف به الأشیاء و هو وجودها و نورها المستعار المأخوذ منه تعالی و وجود و نور قائم بذاته یوجد و یستنیر به الأشیاء.
فهو سبحانه نور یظهر به السماوات و الأرض، و هذا هو المراد بقوله: «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ حیث أضیف النور إلی السماوات و الأرض ثم حمل علی اسم الجلالة، و علی هذا ینبغی أن یحمل قول من قال: إن المعنی الله منور السماوات و الأرض، و عمدة الغرض منه أن لیس المراد بالنور النور المستعار القائم بها و هو الوجود الذی یحمل علیها تعالی الله عن ذلک و تقدس.
و من ذلک یستفاد أنه تعالی غیر مجهول لشی‌ء من الأشیاء إذ ظهور کل شی‌ء لنفسه أو لغیره إنما هو عن إظهاره تعالی فهو الظاهر بذاته له قبله، و إلی هذه الحقیقة یشیر قوله تعالی بعد آیتین: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُسَبِّحُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الطَّیْرُ صَافَّاتٍ کُلٌّ قَدْ عَلِمَ صَلاتَهُ وَ تَسْبِیحَهُ إذ لا معنی للتسبیح و العلم به و بالصلاة مع الجهل بمن یصلون له و یسبحونه فهو نظیر قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء: 44، و سیوافیک البحث عنه إن شاء الله.
فقد تحصل أن المراد بالنور فی قوله: «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ نوره تعالی من حیث یشرق منه النور العام الذی یستنیر به کل شی‌ء و هو مساو لوجود کل شی‌ء و ظهوره فی نفسه و لغیره و هی الرحمة العامة.
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و قوله: «مَثَلُ نُورِهِ یصف تعالی نوره، و إضافة النور إلی الضمیر الراجع إلیه تعالی- و ظاهره الإضافة اللامیة- دلیل علی أن المراد لیس هو وصف النور الذی هو الله بل النور المستعار الذی یفیضه، و لیس هو النور العام المستعار الذی یظهر به کل شی‌ء و هو الوجود الذی یستفیضه منه الأشیاء و تتصف، به و الدلیل علیه قوله بعد تتمیم المثل: «یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ» إذ لو کان هو النور العام لم یختص به شی‌ء دون شی‌ء بل هو نوره الخاص بالمؤمنین بحقیقة الإیمان علی ما یفیده الکلام.
و قد نسب تعالی فی سائر کلامه إلی نفسه نورا کما فی قوله: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ»: الصف: 8، و قوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122 و قوله: «یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید: 28، و قوله: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ»: الزمر: 22، و هذا هو النور الذی یجعله الله لعباده المؤمنین یستضیئون به فی طریقهم إلی ربهم و هو نور الإیمان و المعرفة.
و لیس المراد به القرآن کما قاله بعضهم فإن الآیة تصف حال عامة المؤمنین قبل نزول القرآن و بعده. علی أن هذا النور وصف لهم یتصفون به کما یشیر إلیه قوله:
«لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ»: الحدید: 19 و قوله: «یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا»: التحریم:
8، و القرآن لیس وصفا لهم و إن لوحظ باعتبار ما یکشف عنه من المعارف رجع إلی ما قلناه.
و قوله: «کَمِشْکاةٍ فِیها مِصْباحٌ الْمِصْباحُ فِی زُجاجَةٍ» المشبه به مجموع ما ذکر من قوله مشکاة فیها مصباح المصباح «إلخ» لا مجرد المشکاة و إلا فسد المعنی، و هذا کثیر فی تمثیلات القرآن.
و قوله: «الزُّجاجَةُ کَأَنَّها کَوْکَبٌ دُرِّیٌ تشبیه الزجاجة بالکوکب الدری من جهة ازدیاد لمعان نور المصباح و شروقه بترکیب الزجاجة علی المصباح فتزید الشعلة بذلک سکونا من غیر اضطراب بتموج الأهویة و ضرب الریاح فهی کالکوکب الدری فی تلألؤ نورها و ثبات شروقها.
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و قوله: «یُوقَدُ مِنْ شَجَرَةٍ مُبارَکَةٍ زَیْتُونَةٍ لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ وَ لَوْ لَمْ تَمْسَسْهُ نارٌ» خبر بعد خبر للمصباح أی المصباح یشتعل آخذا اشتعاله من شجرة مبارکة زیتونة أی إنه یشتعل من دهن زیت مأخوذ منها، و المراد بکون الشجرة لا شرقیة و لا غربیة أنها لیست نابتة فی الجانب الشرقی و لا فی الجانب الغربی حتی تقع الشمس علیها فی أحد طرفی النهار و یفی‌ء الظل علیها فی الطرف الآخر فلا تنضج ثمرتها فلا یصفو الدهن المأخوذ منها فلا تجود الإضاءة بل هی ضاحیة تأخذ من الشمس حظها طول النهار فیجود دهنها لکمال نضج ثمرتها.
و الدلیل علی هذا المعنی قوله: «یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ وَ لَوْ لَمْ تَمْسَسْهُ نارٌ» فإن ظاهر السیاق أن المراد به صفاء الدهن و کمال استعداده للاشتعال و أن ذلک متفرع علی الوصفین: لا شرقیة و لا غربیة.
و أما قول بعضهم: إن المراد بقوله: «لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ» أنها لیست من شجر الدنیا حتی تنبت إما فی شرق أو فی غرب، و کذا قول آخرین: إن المراد أنها لیست من شجر شرق المعمورة و لا من شجر غربها بل من شجر الشام الواقع بین الشرق و الغرب و زیته أفضل الزیت فغیر مفهوم من السیاق.
و قوله: «نُورٌ عَلی نُورٍ» خبر لمبتدإ محذوف و هو ضمیر راجع إلی نور الزجاجة المفهوم من السیاق، و المعنی نور الزجاجة المذکور نور عظیم علی نور کذلک أی فی کمال التلمع.
و المراد من کون النور علی النور قیل: هو تضاعف النور لا تعدده فلیس المراد به أنه نور معین أو غیر معین فوق نور آخر مثله، و لا أنه مجموع نورین اثنین فقط بل أنه نور متضاعف من غیر تحدید لتضاعفه و هذا التعبیر شائع فی الکلام.
و هذا معنی لا یخلو من جودة و إن کان إرادة التعدد أیضا لا تخلو من لطف و دقة فإن للنور الشارق من المصباح نسبة إلیه بالأصالة و الحقیقة و نسبة إلی الزجاجة التی علیه بالاستعارة و المجاز، و یتغایر النور بتغایر النسبتین و یتعدد بتعددهما و إن لم یکن بحسب الحقیقة إلا للمصباح و الزجاجة صفر الکف منه فللزجاجة بالنظر إلی تعدد النسب نور غیر نور المصباح و هو قائم به و مستمد منه.
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و هذا الاعتبار جار بعینه فی الممثل له فإن نور الإیمان و المعرفة نور مستعار مشرق علی قلوب المؤمنین مقتبس من نوره تعالی قائم به مستمد منه.
فقد تحصل أن الممثل له هو نور الله المشرق علی قلوب المؤمنین و المثل هو المشبه به النور المشرق من زجاجة علی مصباح موقد من زیت جید صاف و هو موضوع فی مشکاة فإن نور المصباح المشرق من الزجاجة و المشکاة تجمعه و تعکسه علی المستنیرین به یشرق علیهم فی نهایة القوة و الجودة.
فأخذ المشکاة للدلالة علی اجتماع النور فی بطن المشکاة و انعکاسه إلی جو البیت، و اعتبار کون الدهن من شجرة زیتونة لا شرقیة و لا غربیة للدلالة علی صفاء الدهن و جودته المؤثر فی صفاء النور المشرق عن اشتعاله و جودة الضیاء علی ما یدل علیه کون زیته یکاد یضی‌ء و لو لم تمسسه نار، و اعتبار کون النور علی النور للدلالة علی تضاعف النور أو کون الزجاجة مستمدة من نور المصباح فی إنارتها.
و قوله: «یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ» استئناف یعلل به اختصاص المؤمنین بنور الإیمان و المعرفة و حرمان غیرهم، فمن المعلوم من السیاق أن المراد بقوله: «مَنْ یَشاءُ» القوم الذین ذکرهم بقوله بعد: «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ إلخ، فالمراد بمن یشاء المؤمنون بوصف کمال إیمانهم.
و المعنی: أن الله إنما هدی المتلبسین بکمال الإیمان إلی نوره دون المتلبسین بالکفر- الذین سیذکرهم بعد- لمجرد مشیته، و لیس المعنی أن الله یهدی بعض الأفراد إلی نوره دون بعض بمشیته ذلک حتی یحتاج فی تتمیمه إلی القول بأنه إنما یشاء الهدایة إذا استعد المحل إلی الهدایة بحسن السریرة، و السیرة و ذلک مما یختص به أهل الإیمان دون أهل الکفر فافهمه.
و الدلیل علی ذلک ما سیأتی من قوله: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیات بالبیان الآتی إن شاء الله.
و قوله: «وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ إشارة إلی أن المثل المضروب تحته طور من العلم، و إنما اختیر المثل لکونه أسهل الطرق لتبیین الحقائق و الدقائق و یشترک فیه العالم و العامی فیأخذ منه کل ما قسم له، قال تعالی:
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«وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ»: العنکبوت: 43.
قوله تعالی: «فِی بُیُوتٍ أَذِنَ اللَّهُ أَنْ تُرْفَعَ وَ یُذْکَرَ فِیهَا اسْمُهُ الإذن فی الشی‌ء هو إعلام ارتفاع المانع عن فعله، و المراد بالرفع رفع القدر و المنزلة و هو التعظیم، و إذ کانت العظمة و العلو لله تعالی لا یشارکه فی ذلک غیره إلا أن ینتسب إلیه، و بمقدار ما ینتسب إلیه فالإذن منه تعالی فی أن ترفع هذه البیوت إنما هو لانتساب ما منها إلیه.
و بذلک یظهر أن السبب لرفعها هو ما عطف علیه من ذکر اسمه فیها، و السیاق یدل علی الاستمرار أو التهیؤ له فیعود المعنی إلی مثل قولنا: «أن یذکر فیها اسمه فیرتفع قدرها بذلک».
و قوله: «فِی بُیُوتٍ متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «کَمِشْکاةٍ» أو قوله:
«یَهْدِی اللَّهُ إلخ، و المال واحد، و من المتیقن من هذه البیوت المساجد فإنها معدة لذکر اسمه فیها ممحضة لذلک، و قد قال تعالی: «وَ مَساجِدُ یُذْکَرُ فِیهَا اسْمُ اللَّهِ کَثِیراً»:
الحج: 40.
قوله تعالی: «یُسَبِّحُ لَهُ فِیها بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ رِجالٌ إلی آخر الآیة. تسبیحه تعالی تنزیهه عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه، و الغدو جمع غداة و هو الصبح و الآصال جمع أصیل و هو العصر، و الإلهاء صرف الإنسان عما یعنیه و یهمه، و التجارة علی ما قاله الراغب: التصرف فی رأس المال طلبا للربح. قال: و لیس فی کلامهم تاء بعدها جیم غیر هذا اللفظ. و البیع علی ما قال: إعطاء المثمن و أخذ الثمن، و قلب الشی‌ء علی ما ذکره صرف الشی‌ء من وجه إلی وجه، و التقلیب مبالغة فیه و التقلب قبوله فتقلب القلوب و الأبصار تحول منها من وجه من الإدراک إلی وجه آخر.
و قوله: «یُسَبِّحُ لَهُ فِیها بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ صفة لبیوت أو استئناف لبیان قوله:
«وَ یُذْکَرَ فِیهَا اسْمُهُ ، و کون التسبیح بالغدو و الآصال کنایة عن استمرارهم فیه لا أن التسبیح مقصور فی الوقتین لا یسبح له فی غیرهما.
و الاکتفاء بالتسبیح من غیر ذکر التحمید معه لأنه تعالی معلوم بجمیع صفاته الکمالیة لا سترة علیه إذ المفروض أنه نور و النور هو الظاهر بذاته المظهر لغیره و إنما یحتاج خلوص المعرفة إلی نفی النقائص عنه و تنزیهه عما لا یلیق به فإذا تم التسبیح لم 
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یبق معه غیره و تمت المعرفة ثم إذا تمت المعرفة وقع الثناء و الحمد و بالجملة التوصیف بصفات الکمال موقعه بعد حصول المعرفة کما قال تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160، فنزهه عما یصفونه به إلا ما وصفه به من أخلصهم لنفسه من عباده، و قد تقدم فی تفسیر سورة الحمد کلام فی معنی حمده تعالی.
و ببیان آخر حمده تعالی و هو ثناؤه بصفة الکمال مساوی لحصول نور المعرفة و تسبیحه و هو التنزیه بنفی ما لا یلیق به عنه مقدمة لحصوله، و الآیة فی مقام بیان خصالهم التی تستدعی هدایتهم إلی نوره فلا جرم اقتصر فیها بذکر ما هی المقدمة و هو التسبیح، فافهم ذلک.
و قوله: «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ التجارة إذا قوبلت بالبیع کان المفهوم منها بحسب العرف الاستمرار فی الاکتساب بالبیع و الشراء و البیع هو العمل الاکتسابی الدفعی فالفرق بینهما هو الفرق بین الدفعة و الاستمرار فمعنی نفی البیع بعد نفی التجارة مع کونه منفیا بنفیها الدلالة علی أنهم لا یلهون عن ربهم فی مکاسبهم دائما و لا فی وقت من الأوقات، و بعبارة أخری لا تنسیهم ربهم تجارة مستمرة و لا بیع ما من البیوع التی یوقعونها مدة تجارتهم.
و قیل: الوجه فی نفی البیع بعد نفی الهاء التجارة أن الربح فی البیع ناجز بالفعل بخلاف التجارة التی هی الحرفة، فعدم الهاء التجارة لا یستلزم عدم الهاء البیع الرابح بالفعل، و لذلک نفی البیع ثانیا بعد نفی الهاء التجارة و لذلک کررت لفظة «لا» لتذکیر النفی و تأکیده، و هو وجه حسن.
و قوله: «عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ إِقامِ الصَّلاةِ وَ إِیتاءِ الزَّکاةِ» الإقام هو الإقامة بحذف التاء تخفیفا.
و المراد بإقامة الصلاة و إیتاء الزکاة الإتیان بجمیع الأعمال الصالحة التی کلف الله تعالی عباده بإتیانها فی حیاتهم الدنیا، و إقامة الصلاة ممثلة لإتیان ما للعبد من وظائف العبودیة مع الله سبحانه، و إیتاء الزکاة ممثل لوظائفه مع الخلق و ذلک لکون کل منها رکنا فی بابه.
و المقابلة بین ذکر الله و بین إقام الصلاة و إیتاء الزکاة و هما- و خاصة الصلاة-
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من ذکر الله یعطی أن یکون المراد بذکر الله الذکر القلبی الذی یقابل النسیان و الغفلة و هو ذکر علمی کما أن أمثال الصلاة و الزکاة ذکر عملی.
فالمقابلة المذکورة تعطی أن المراد بقوله: «عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ إِقامِ الصَّلاةِ وَ إِیتاءِ الزَّکاةِ» أنهم لا یشتغلون بشی‌ء عن ذکرهم المستمر بقلوبهم لربهم و ذکرهم الموقت بأعمالهم من الصلاة و الزکاة، و عند ذلک یظهر حسن التقابل بین التجارة و البیع و بین ذکر الله و إقام الصلاة إلخ، لرجوع المعنی إلی أنهم لا یلهیهم مله مستمر و لا موقت عن الذکر المستمر و الموقت، فافهم ذلک.
و قوله: «یَخافُونَ یَوْماً تَتَقَلَّبُ فِیهِ الْقُلُوبُ وَ الْأَبْصارُ» هذا هو یوم القیامة، و المراد بالقلوب و الأبصار ما یعم قلوب المؤمنین و الکافرین و أبصارهم لکون القلوب و الأبصار جمعا محلی باللام و هو یفید العموم.
و أما تقلب القلوب و الأبصار فالآیات الواصفة لشأن یوم القیامة تدل علی أنه بظهور حقیقة الأمر و انکشاف الغطاء کما قال تعالی: «فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22، و قال: «وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ الزمر:
47، إلی غیر ذلک من الآیات.
فتنصرف القلوب و الأبصار یومئذ عن المشاهدة و الرؤیة الدنیویة الشاغلة عن الله الساترة للحق و الحقیقة إلی سنخ آخر من المشاهدة و الرؤیة و هو الرؤیة بنور الإیمان و المعرفة فیتبصر المؤمن بنور ربه و هو نور الإیمان و المعرفة فینظر إلی کرامة الله، و یعمی الکافر و لا یجد إلا ما یسوؤه قال تعالی: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها،»: الزمر: 69 و قال: «یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ»: الحدید: 12، و قال: «وَ مَنْ کانَ فِی هذِهِ أَعْمی فَهُوَ فِی الْآخِرَةِ أَعْمی : الإسراء:
72، و قال: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ»: القیامة: 23 و قال: «کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15.
و قد تبین بما مر:
أولا: وجه اختصاص هذه الصفة أعنی تقلب القلوب و الأبصار من بین أوصاف یوم القیامة بالذکر و ذلک أن الکلام مسوق لبیان ما یتوسل به إلی هدایته تعالی إلی 
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نوره و هو نور الإیمان و المعرفة الذی یستضاء به یوم القیامة و یبصر به.
و ثانیا: أن المراد بالقلوب و الأبصار النفوس و بصائرها.
و ثالثا: أن توصیف الیوم بقوله: «تَتَقَلَّبُ فِیهِ الْقُلُوبُ وَ الْأَبْصارُ» لبیان سبب الخوف فهم إنما یخافون الیوم لما فیه من تقلب القلوب و الأبصار، و إنما یخافون هذا التقلب لما فی أحد شقیه من الحرمان من نور الله و النظر إلی کرامته و هو الشقاء الدائم و العذاب الخالد و فی الحقیقة یخافون أنفسهم.
قوله تعالی: «لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما عَمِلُوا وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ الظاهر أن لام «لِیَجْزِیَهُمُ للغایة، و الذی ذکره الله فی خلال الکلام هو أعمالهم الصالحة و الأجر الجمیل علی کل صالح مما ینص علیه کلامه تعالی فقوله:
إنه یجزیهم أحسن ما عملوا معناه أنه یجزیهم بإزاء عملهم فی کل باب جزاء أحسن عمل فی ذلک الباب، و مرجع ذلک إلی أنه تعالی یزکی أعمالهم فلا یناقش فیها بالمؤاخذة فی جهات توجب نقصها و انحطاط قدرها فیعد الحسن منها أحسن.
و یؤید هذا المعنی قوله فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ فإن ظاهره عدم المداقة فی حساب الحسنات بالإغماض عن جهات نقصها فیلحق الحسن بالأحسن.
و قوله: «وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ الفضل العطاء، و هذا نص فی أنه تعالی یعطیهم من فضله ما لیس بإزاء أعمالهم الصالحة، و أوضح منه قوله تعالی فی موضع آخر: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق: 35، حیث إن ظاهره أن هذا المزید الموعود أمر وراء ما تتعلق به مشیتهم.
و قد دل کلامه سبحانه أن أجرهم أن لهم ما یشاءون قال تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ لَهُمْ ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ ذلِکَ جَزاءُ الْمُحْسِنِینَ»: الزمر: 34، و قال: «أَمْ جَنَّةُ الْخُلْدِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ کانَتْ لَهُمْ جَزاءً وَ مَصِیراً لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ خالِدِینَ»: الفرقان:
16، و قال: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ کَذلِکَ یَجْزِی اللَّهُ الْمُتَّقِینَ»: النحل: 31.
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فهذا المزید الذی هو وراء جزاء الأعمال أمر أعلی و أعظم من أن تتعلق به مشیة الإنسان أو یوصل إلیه سعیه، و هذا أعجب ما یعده القرآن المؤمنین و یبشرهم به فأجد التدبر فیه.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ استئناف مآله تعلیل الجملتین السابقتین بالمشیة نظیر قوله فیما تقدم: «یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ» علی ما مر بیانه.
و محصله أنهم عملوا صالحا و کان لهم من الأجر ما یعادل عملهم کما هو ظاهر قوله: «وَ تُوَفَّی کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ»: النحل: 111، و ما فی معناه من الآیات لکنه تعالی یجزیهم لکل عمل من أعمالهم جزاء أحسن عمل یؤتی به فی بابه من غیر أن یداق فی الحساب فهذه موهبة ثم یرزقهم أمرا هو أعلی و أرفع من أن تتعلق به مشیتهم و هذه أیضا موهبة و رزق بغیر حساب، و الرزق من الله موهبة محضة من غیر أن یملک المرزوقون منه شیئا أو یستحقوه علیه تعالی فله تعالی أن یخص منه ما یشاء لمن یشاء.
غیر أنه تعالی وعدهم الرزق و أقسم علی إنجازه فی قوله: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ»: الذاریات: 23، فملکهم الاستحقاق لأصله و هو الذی یجزیهم به علی قدر أعمالهم و أما الزائد علیه فلم یملکهم ذلک فله أن یختص به من یشاء فلا یعلل ذلک إلا بمشیة و للکلام تتمة ستوافیک إن شاء الله فی بحث مستقل.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَعْمالُهُمْ کَسَرابٍ بِقِیعَةٍ یَحْسَبُهُ الظَّمْآنُ ماءً» إلی آخر الآیة. السراب هو ما یلمع فی المفازة کالماء و لا حقیقة له، و القیع و القاع هو المستوی من الأرض و مفرداهما القیعة و القاعة کالتینة و التمرة، و الظمآن هو العطشان.
لما ذکر سبحانه المؤمنین و وصفهم بأنهم ذاکرون له فی بیوت معظمة لا تلهیهم عنه تجارة و لا بیع، و أن الله الذی هو نور السماوات و الأرض یهدیهم بذلک إلی نوره فیکرمهم بنور معرفته قابل ذلک بذکر الذین کفروا فوصف أعمالهم تارة بأنها لا حقیقة لها کسراب بقیعة فلا غایة لها تنتهی إلیها، و تارة بأنها کظلمات بعضها فوق بعض لا نور معها و هی حاجزة عن النور، و هذه الآیة هی التی تتضمن الوصف الأول.
فقوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَعْمالُهُمْ کَسَرابٍ بِقِیعَةٍ یَحْسَبُهُ الظَّمْآنُ ماءً حَتَّی إِذا جاءَهُ لَمْ یَجِدْهُ شَیْئاً» شبه أعمالهم- و هی التی یأتون بها من قرابین و أذکار و غیرهما من 
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عباداتهم یتقربون بها إلی آلهتهم- بسراب بقیعة یحسبه الإنسان ماء و لا حقیقة له یترتب علیها ما یترتب علی الماء من رفع العطش و غیر ذلک.
و إنما قیل: یحسبه الظمآن ماء مع أن السراب یتراءی ماء لکل راء لأن المطلوب بیان سیره إلیه و لا یسیر إلیه إلا الظمآن یدفعه إلیه ما به من ظمإ، و لذلک رتب علیه قوله: «حَتَّی إِذا جاءَهُ لَمْ یَجِدْهُ شَیْئاً»، کأنه قیل: کسراب بقیعة یتخیله الظمآن ماء فیسیر إلیه و یقبل نحوه لیرتوی و یرفع عطشه به، و لا یزال یسیر حتی إذا جاءه لم یجده شیئا.
و التعبیر بقوله: «جاءَهُ دون أن یقال: بلغه أو وصل إلیه أو انتهی إلیه و نحوها للإیماء إلی أن هناک من یرید مجیئه و ینتظره انتظارا و هو الله سبحانه، و لذلک أردفه بقوله: «وَ وَجَدَ اللَّهَ عِنْدَهُ فَوَفَّاهُ حِسابَهُ فأفاد أن هؤلاء یریدون بأعمالهم الظفر بأمر تبعثهم نحوه فطرتهم و جبلتهم و هو السعادة التی یریدها کل إنسان بفطرته و جبلته لکن أعمالهم لا توصلهم إلیه، و لا أن الآلهة التی یبتغون بأعمالهم جزاء حسنا منهم لهم حقیقة بل الذی ینتهی إلیه أعمالهم و یحیط هو بها و یجزیهم هو الله سبحانه فیوفیهم حسابهم، و توفیة الحساب کنایة عن الجزاء بما یستوجبه حساب الأعمال و إیصال ما یستحقه صاحب الأعمال.
ففی الآیة تشبیه أعمالهم بالسراب، و تشبیههم بالظمآن الذی یرید الماء و عنده عذب الماء لکنه یعرض عنه و لا یصغی إلی مولاه الذی ینصحه و یدعوه إلی شربه بل یحسب السراب ماء فیسیر إلیه و یقبل نحوه، و تشبیه مصیرهم إلی الله سبحانه بحلول الآجال و عند ذلک تمام الأعمال بالظمآن السائر إلی السراب إذا جاءه و عنده مولاه الذی کان ینصحه و یدعوه إلی شرب الماء.
فهؤلاء قوم ألهوا عن ذکر ربهم و الأعمال الصالحة الهادیة إلی نوره و فیه سعادتهم و حسبوا أن سعادتهم عند غیره من الآلهة الذین یدعونهم و الأعمال المقربة إلیهم و فیها سعادتهم فأکبوا علی تلک الأعمال السرابیة و استوفوا ما یمکنهم أن یأتوا بها مدة أعمارهم حتی حلت آجالهم و شارفوا الدار الآخرة فلم یجدوا شیئا مما یؤملونه من أعمالهم و لا أثرا من ألوهیة آلهتهم فوفاهم الله حسابهم و الله سریع الحساب.
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و قوله: «وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ إنما هو لإحاطة علمه بالقلیل و الکثیر و الحقیر و الخطیر و الدقیق و الجلیل و المتقدم و المتأخر علی حد سواء.
و اعلم أن الآیة و إن کان ظاهرها بیان حال الکفار من أهل الملل و خاصة المشرکین من الوثنیین لکن البیان جار فی غیرهم من منکری الصانع فإن الإنسان کائنا من کان یری لنفسه سعادة فی الحیاة و لا یرتاب أن الوسیلة إلی نیلها أعماله التی یأتی بها فإن کان ممن یقول بالصانع و یراه المؤثر فی سعادته بوجه من الوجوه توسل بأعماله إلی تحصیل رضاه و الفوز بالسعادة التی یقدرها له، و إن کان ممن ینکره و ینهی التأثیر إلی غیره توسل بأعماله إلی توجیه ما یقول به من المؤثر کالدهر و الطبیعة و المادة نحو سعادة حیاته الدنیا التی لا یقول بما وراءها.
فهؤلاء یرون المؤثر الذی بیده سعادة حیاتهم غیره تعالی و لا مؤثر غیره و یرون مساعیهم الدنیویة موصلة لهم إلی سعادتهم و لیست إلا سرابا لا حقیقة له و لا یزالون یسعون حتی إذا تم ما قدر لهم من الأعمال بحلول ما سمی لهم من الآجال لم یجدوا عندها شیئا و عاینوا أن ما کانوا یتمنون منها لم یکن إلا طائف خیال أو حلم نائم، و عند ذلک یوفیهم الله حسابهم و الله سریع الحساب.
قوله تعالی: «أَوْ کَظُلُماتٍ فِی بَحْرٍ لُجِّیٍّ یَغْشاهُ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ سَحابٌ تشبیه ثان لأعمالهم یظهر به أنها حجب متراکمة علی قلوبهم تحجبهم عن نور المعرفة، و قد تکرر فی کلامه تعالی أنهم فی الظلمات کقوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ یُخْرِجُونَهُمْ مِنَ النُّورِ إِلَی الظُّلُماتِ»: البقرة: 257، و قوله: «کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122، و قوله: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15.
و قوله: «أَوْ کَظُلُماتٍ فِی بَحْرٍ لُجِّیٍ معطوف علی «کَسَرابٍ فی الآیة السابقة، و البحر اللجی هو البحر المتردد أمواجه منسوب إلی لجة البحر و هی تردد أمواجه، و المعنی: أعمالهم کظلمات کائنة فی بحر لجی.
و قوله: «یَغْشاهُ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ مَوْجٌ مِنْ فَوْقِهِ سَحابٌ صفة البحر جی‌ء بها لتقریر الظلمات المفروضة فیه فصفته أنه یغشاه و یحیط به موج کائن من فوقه موج آخر
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کائن من فوقه سحاب یحجبنه جمیعا من الاستضاءة بأضواء الشمس و القمر و النجوم.
و قوله: «ظُلُماتٌ بَعْضُها فَوْقَ بَعْضٍ تقریر لبیان أن المراد بالظلمات المفروضة الظلمات المتراکمة بعضها علی بعض دون المتفرقة، و قد أکد ذلک بقوله: «إِذا أَخْرَجَ یَدَهُ لَمْ یَکَدْ یَراها» فإن أقرب ما یشاهده الإنسان منه هو نفسه و هو أقدر علی رؤیة یده منه علی سائر أعضائه لأنه یقربها تجاه باصرته کیفما أراد فإذا أخرج یده و لم یکد یراها کانت الظلمة بالغة.
فهؤلاء و هم سائرون إلی الله و صائرون إلیه من جهة أعمالهم کراکب بحر لجی یغشاه موج من فوقه موج من فوقه سحاب فی ظلمات متراکمة کأشد ما یکون و لا نور هناک یستضی‌ء به فیهتدی إلی ساحل النجاة.
و قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَجْعَلِ اللَّهُ لَهُ نُوراً فَما لَهُ مِنْ نُورٍ» نفی للنور عنهم بأن الله لم یجعله لهم، کیف لا؟ و جاعل النور هو الله الذی هو نور کل شی‌ء، فإذا لم یجعل لشی‌ء نورا لم یکن له نورا إذ لا جاعل غیره تعالی.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُسَبِّحُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الطَّیْرُ صَافَّاتٍ إلی آخر الآیة، لما ذکر سبحانه أنه نور تستنیر به السماوات و الأرض و أنه یختص بمزید نوره المؤمنین من عباده و الذین کفروا لا نصیب لهم من ذلک شرع یحتج علی ذلک بما فی هذه الآیة و الآیات الأربع التالیة لها.
فکونه تعالی نور السماوات و الأرض یدل علیه أن ما فی السماوات و الأرض موجود بوجود لیس من عنده و لا من عند شی‌ء مما فیهما لکونه مثله فی الفاقة، فوجود ما فیهما من موجود من الله الذی ینتهی إلیه الحاجات.
فوجود کل شی‌ء مما فیهما کما یظهر به نفس الوجود یدل علی من یظهره بما أفاض علیه من الوجود فهو نور یستنیر به الشی‌ء و یدل علی منوره بما أشرق علیه من النور و أن هناک نورا یستنیر به کل شی‌ء فکل شی‌ء مما فیهما یدل علی أن وراءه شیئا منزها من الظلمة التی غشیته، و الفاقة التی لزمته، و النقص الذی لا ینفک عنه، و هذا هو تسبیح ما فی السماوات و الأرض له سبحانه، و لازمه نفی الاستقلال عن کل من سواه و سلب أی إله و رب یدبر الأمر دونه تعالی.
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و إلی ذلک یشیر قوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُسَبِّحُ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الطَّیْرُ صَافَّاتٍ کُلٌّ قَدْ عَلِمَ صَلاتَهُ وَ تَسْبِیحَهُ و به یحتج تعالی علی کونه نور السماوات و الأرض لأن النور هو ما یظهر به الشی‌ء المستنیر ثم یدل بظهوره علی مظهره، و هو تعالی یظهر و یوجد بإظهاره و إیجاده الأشیاء ثم یدل علی ظهوره و وجوده.
و تزید الآیة بالإشارة إلی لطائف یکمل بها البیان:
منها: اختصاصها من فی السماوات و الأرض و الطیر صافات و هم العقلاء و بعض ذوات الروح بالذکر مع عموم التسبیح لغیرهم لقوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ .
و لعل ذلک من باب اختیار أمور من أعاجیب الخلقة للذکر فإن ظهور الموجود العاقل الذی یدل علیه لفظ «مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ من عجیب أمر الخلقة الذی یدهش لب ذی اللب، کما أن صفیف الطیر الصافات فی الجو من أعجب ما یری من أعمال الحیوان ذی الشعور و أبدعه.
و یظهر من بعضهم أن المراد بقوله: «مَنْ فِی السَّماواتِ إلخ، جمیع الأشیاء و إنما عبر بلفظ أولی العقل لکون التسبیح المنسوب إلیها من شئون أولی العقل أو للتنبیه علی قوة تلک الدلالة و وضوح تلک الإشارة تنزیلا للسان الحال منزلة المقال.
و فیه أنه لا یلائم إسناد العلم إلیها فی قوله بعد: «کُلٌّ قَدْ عَلِمَ صَلاتَهُ وَ تَسْبِیحَهُ .
و منها: تصدیر الکلام بقوله: «أَ لَمْ تَرَ» و فیه دلالة علی ظهور تسبیحهم و وضوح دلالتهم علی التنزیه بحیث لا یرتاب فیه ذو ریب فکثیرا ما یعبر عن العلم الجازم بالرؤیة کما فی قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ»: إبراهیم: 19، و الخطاب فیه عام لکل ذی عقل و إن کان خاصا بحسب اللفظ.
و من الممکن أن یکون خطابا خاصا بالنبی ص و قد کان أراه الله تسبیح من فی السماوات و الأرض و الطیر صافات فیما أراه من ملکوت السماوات و الأرض و لیس ببدع منه (ص) و قد أری الناس تسبیح الحصاة فی کفه کما وردت به الأخبار المعتبرة.
و منها: أن الآیة تعمم العلم لکل ما ذکر فی السماوات و الأرض و الطیر، و قد تقدم بعض البحث عنه فی تفسیر قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: الإسراء: 44، و ستجی‌ء تتمة الکلام فیه فی تفسیر سورة حم السجدة إن شاء الله.
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و قول بعضهم: إن الضمیر فی قوله: «قَدْ عَلِمَ راجع إلیه تعالی، یدفعه عدم ملائمته للسیاق و خاصة لقوله بعده: «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَفْعَلُونَ و نظیره قول آخرین: إن إسناد العلم إلی مجموع ما تقدم من المجاز بتنزیل غیر العالم منزلة العالم لقوة دلالته علی تسبیحه و تنزیهه.
و منها: تخصیصها التسبیح بالذکر مع أن الأشیاء تشیر إلی صفات کماله تعالی و هو التحمید کما تسبحه علی ما یدل علیه البرهان و یؤیده قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ و لعل الوجه فیه کون الآیات مسوقة للتوحید و نفی الشرکاء و ذلک بالتنزیه أمس فإن من یدعو من دون الله إلها آخر أو یرکن إلی غیره نوعا من الرکون إنما یکفر بإثبات خصوصیة وجود ذلک الشی‌ء للإله تعالی فنفیه إنما یتأتی بالتنزیه دون التحمید فافهمه.
و أما قوله: «کُلٌّ قَدْ عَلِمَ صَلاتَهُ وَ تَسْبِیحَهُ فصلاته دعاؤه و الدعاء توجیه من الداعی للمدعو إلی حاجته ففیه دلالة علی حاجة عند الداعی المدعو فی غنی عنها فهو أقرب إلی الدلالة علی التنزیه منه علی الثناء و التحمید.
و منها: أن الآیة تنسب التسبیح و العلم به إلی من فی السماوات و الأرض فیعم المؤمن و الکافر، و یظهر بذلک أن هناک نورین: نور عام یعم الأشیاء و المؤمن و الکافر فیه سواء، و إلی ذلک تشیر آیات کآیة الذر: «وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی شَهِدْنا أَنْ تَقُولُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّا کُنَّا عَنْ هذا غافِلِینَ»: الأعراف: 172، و قوله:
«فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22 إلی غیر ذلک، و نور خاص و هو الذی تذکره الآیات و یختص بأولیائه من المؤمنین.
فالنور الذی ینور تعالی به خلقه کالرحمة التی یرحمهم بها قسمان: عام و خاص و قد قال تعالی: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف: 156، و قوله: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ»: الجاثیة: 30، و قد جمع بینهما فی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً»: الحدید: 28، و ما ذکر فیه من النور هو النور علی نور بحذاء الثانی من کفلی الرحمة.
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و قوله: «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِما یَفْعَلُونَ و من فعلهم تسبیحهم له سبحانه، و هذا التسبیح و إن کان فی بعض المراحل هو نفس وجودهم لکن صدق اسم التسبیح یجوز أن یعد فعلا لهم بهذه العنایة.
و فی ذکر علمه تعالی بما یفعلون عقیب ذکر تسبیحهم ترغیب للمؤمنین و شکر لهم بأن ربهم یعلم ذلک منهم و سیجزیهم جزاء حسنا، و إیذان بتمام الحجة علی الکافرین، فإن من مراتب علمه تعالی کتب الأعمال و الکتاب المبین التی تثبت فیها أعمالهم فیثبت فیها تسبیحهم بوجودهم ثم إنکارهم بألسنتهم.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ» سیاق الآیة و قد وقعت بین قوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُسَبِّحُ لَهُ إلخ، و هو احتجاج علی شمول نوره العام لکل شی‌ء، و بین قوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُزْجِی إلخ، و ما یتعقبه و هو احتجاج علی اختصاص النور الخاص، یعطی أنها کالمتوسط بین القبیلین أعنی بین الأمرین یحتج بها علی کلیهما، فملکه تعالی لکل شی‌ء و کونه مصیرا لها هو دلیل علی تعمیمه نوره العام و تخصیصه نوره الخاص یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید.
فقوله: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یخص الملک و یقصره فیه تعالی فله أن یفعل ما یشاء و یحکم بما یرید لا یسأل عما یفعل و هم یسألون، و لازم قصر الملک فیه کونه هو المصیر لکل شی‌ء، و إذ کان لا ملیک إلا هو و إلیه مرجع کل شی‌ء و مصیره فله أن یفعل ما یشاء و یحکم ما یرید.
و من هنا یظهر أن المراد- و الله أعلم- بقوله: «وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ» مرجعیته تعالی فی الأمور دون المعاد نظیر قوله: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری: 53.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُزْجِی سَحاباً ثُمَّ یُؤَلِّفُ بَیْنَهُ ثُمَّ یَجْعَلُهُ رُکاماً فَتَرَی الْوَدْقَ یَخْرُجُ مِنْ خِلالِهِ إلی آخر الآیة. الإزجاء هو الدفع، و الرکام المتراکم بعضه علی بعض، و الودق هو المطر، و الخلال جمع الخلل و هو الفرجة بین الشیئین.
و الخطاب للنبی ص بعنوان أنه سامع فیشمل کل سامع، و المعنی: أ لم تر أنت و کل من یری أن الله یدفع بالریاح سحابا متفرقا ثم یؤلف بینه ثم یجعله متراکما بعضه علی بعض فتری المطر یخرج من خلله و فرجه فینزل علی الأرض.
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و قوله: «وَ یُنَزِّلُ مِنَ السَّماءِ مِنْ جِبالٍ فِیها مِنْ بَرَدٍ فَیُصِیبُ بِهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَصْرِفُهُ عَنْ مَنْ یَشاءُ یَکادُ سَنا بَرْقِهِ یَذْهَبُ بِالْأَبْصارِ» السماء جهة العلو، و قوله: «مِنْ جِبالٍ فِیها» بیان للسماء، و الجبال جمع جبل و هو معروف، و قوله: «مِنْ بَرَدٍ» بیان للجبال، و البرد قطعات الجمد النازل من السماء، و کونه جبالا فیها کنایة عن کثرته و تراکمه، و السنا بالقصر الضوء.
و الکلام معطوف علی قوله: «یُزْجِی ، و المعنی: أ لم تر أن الله ینزل من السماء من البرد المتراکم فیها کالجبال فیصیب به من یشاء فیفسد المزارع و البساتین و ربما قتل النفوس و المواشی و یصرفه عمن یشاء فلا یتضررون به یقرب ضوء برقه من أن یذهب بالأبصار.
و الآیة- علی ما یعطیه السیاق- مسوقة لتعلیل ما تقدم من اختصاصه المؤمنین بنوره، و المعنی: أن الأمر فی ذلک إلی مشیته تعالی کما تری أنه إذا شاء نزل من السماء مطرا فیه منافع الناس لنفوسهم و مواشیهم و مزارعهم و بساتینهم، و إذا شاء نزل بردا فیصیب به من یشاء و یصرفه عمن یشاء.
قوله تعالی: «یُقَلِّبُ اللَّهُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِأُولِی الْأَبْصارِ» بیان آخر لرجوع الأمر إلی مشیته تعالی فقط. و تقلیب اللیل و النهار تصریفهما بتبدیل أحدهما من الآخر، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَ کُلَّ دَابَّةٍ مِنْ ماءٍ فَمِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی بَطْنِهِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی رِجْلَیْنِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی أَرْبَعٍ بیان آخر لرجوع الأمر إلی مشیته تعالی محضا حیث یخلق کل دابة من ماء ثم تختلف حالهم فی المشی فمنهم من یمشی علی بطنه کالحیات و الدیدان، و منهم من یمشی علی رجلین کالأناسی و الطیور و منهم من یمشی علی أربع کالبهائم و السباع، و اقتصر سبحانه علی هذه الأنواع الثلاثة- و فیهم غیر ذلک- إیجازا لحصول الغرض بهذا المقدار.
و قوله: «یَخْلُقُ اللَّهُ ما یَشاءُ» تعلیل لما تقدم من اختلاف الدواب، مع وحدة المادة التی خلقت منها یبین أن الأمر إلی مشیة الله محضا فله أن یعمم فیضا من فیوضه 
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علی جمیع خلقه کالنور العام، و الرحمة العامة و له أن یختص بفیض من فیوضه بعضا من خلقه دون بعض کالنور الخاص و الرحمة الخاصة.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تعلیل لقوله: «یَخْلُقُ اللَّهُ ما یَشاءُ» فإن إطلاق القدرة علی کل شی‌ء یستوجب أن لا یتوقف شی‌ء من الأشیاء فی کینونته علی أمر وراء مشیته و إلا کانت قدرته علیه مشروطة بحصول ذلک الأمر و هذا خلف.
و هذا باب من التوحید دقیق سیتضح بعض الاتضاح إن شاء الله بما فی البحث الآتی.



بحث فلسفی [فی معنی علیته تعالی للأشیاء]

إنا لا نشک فی أن ما نجده من الموجودات الممکنة معلولة منتهیة إلی الواجب تعالی و أن کثیرا منها- و خاصة فی المادیات- تتوقف فی وجودها علی شروط لا تحقق لها بدونها کالإنسان الذی هو ابن فإن لوجوده توقفا علی وجود الوالدین و علی شرائط أخری کثیرة زمانیة و مکانیة، و إذ کان من الضروری کون کل مما یتوقف علیه جزء من علته التامة کان الواجب تعالی علی هذا جزء علته التامة لا علة تامة وحدها.
نعم هو بالنسبة إلی مجموع العالم علة تامة إذ لا یتوقف علی شی‌ء غیره و کذا الصادر الأول الذی تتبعه بقیة أجزاء المجموع، و أما سائر أجزاء العالم فإنه تعالی جزء علته التامة ضرورة توقفه علی ما هو قبله من العلل و ما هو معه من الشرائط و المعدات.
هذا إذا اعتبرنا کل واحد من الأجزاء بحیاله ثم نسبنا وحده إلی الواجب تعالی.
و هاهنا نظر آخر أدق و هو أن الارتباط الوجودی الذی لا سبیل إلی إنکاره بین کل شی‌ء و بین علله الممکنة و شروطه و معداته یقضی بنوع من الاتحاد و الاتصال بینها فالواحد من الأجزاء لیس مطلقا منفصلا بل هو فی وجوده المتعین مقید بجمیع ما یرتبط به متصل الهویة بغیرها.
فالإنسان الابن الذی کنا نعتبره فی المثال المتقدم بالنظر السابق موجودا مستقلا مطلقا فنجده متوقفا علی علل و شروط کثیرة و الواجب تعالی أحدها یعود بحسب هذه النظرة هویة مقیدة بجمیع ما کان یعتبر توقفه علیه من العلل و الشرائط غیر الواجب 
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تعالی فحقیقة زید مثلا هو الإنسان ابن فلان و فلانة المتولد فی زمان کذا و مکان کذا المتقدم علیه کذا و کذا المقارن لوجوده کذا و کذا من الممکنات.
فهذه هو حقیقة زید مثلا و من الضروری أن ما حقیقته ذلک لا تتوقف علی شی‌ء غیر الواجب فالواجب هو علته التامة التی لا توقف له علی غیره، و لا حاجة له إلی غیر مشیته، و قدرته تعالی بالنسبة إلیه مطلقة غیر مشروطة و لا مقیدة، و هو قوله تعالی: «یَخْلُقُ اللَّهُ ما یَشاءُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ.
قوله تعالی: «لَقَدْ أَنْزَلْنا آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ یرید آیة النور و ما یتلوها المبینة لصفة نوره تعالی و الصراط المستقیم سبیله التی لا سبیل للغضب و الضلال إلی من اهتدی إلیها کما قال: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ»: الحمد: 7، و قد تقدم الکلام فیه فی تفسیر سورة الحمد.
و تذییل الآیة بقوله: «وَ اللَّهُ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ هو الموجب لعدم تقیید قوله: «لَقَدْ أَنْزَلْنا آیاتٍ مُبَیِّناتٍ بلفظة إلیکم بخلاف قوله قبل آیات:
«لَقَدْ أَنْزَلْنا إِلَیْکُمْ آیاتٍ مُبَیِّناتٍ وَ مَثَلًا مِنَ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ وَ مَوْعِظَةً لِلْمُتَّقِینَ .
إذ لو قیل: لقد أنزلنا إلیکم آیات مبینات و الله یهدی. تبادر إلی الذهن أن البیان اللفظی هدایة إلی الصراط المستقیم و أن المخاطبین عامة مهدیون إلی الصراط المستقیم و فیهم المنافق و الذین فی قلوبهم مرض و الله العالم.



(بحث روائی)

فی التوحید، بإسناده عن العباس بن هلال قال: سألت الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فقال: هاد لأهل السماوات و هاد لأهل الأرض.
و فی روایة البرقی: هدی من فی السماوات و هدی من فی الأرض.
أقول إذا کان المراد بالهدایة الهدایة الخاصة و هی الهدایة إلی السعادة الدینیة
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کان من التفسیر بمرتبة من المعنی، و إن کان المراد بها الهدایة العامة و هی إیصال کل شی‌ء إلی کماله انطبق علی ما تقدم.
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن جریر قال: سألتنی امرأة أن أدخلها علی أبی عبد الله (ع)- فاستأذنت لها فأذن لها- فدخلت و معها مولاة لها فقالت له: یا أبا عبد الله- قول الله: «زَیْتُونَةٍ لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ» ما عنی بهذا؟ فقال لها: أیتها المرأة إن الله لم یضرب الأمثال للشجر- إنما ضرب الأمثال لبنی آدم.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن طلحة بن زید عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع): فی هذه الآیة «اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قال: بدأ بنور نفسه «مَثَلُ نُورِهِ مثل هداه فی قلب المؤمن «کَمِشْکاةٍ فِیها مِصْباحٌ و المصباح جوف المؤمن و القندیل قلبه، و المصباح النور الذی جعله الله فی قلبه.
«یُوقَدُ مِنْ شَجَرَةٍ مُبارَکَةٍ» قال: الشجرة المؤمن «زَیْتُونَةٍ لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ» قال: علی سواد الجبل لا غربیة أی لا شرق لها، و لا شرقیة أی لا غرب لها- إذا طلعت الشمس طلعت علیها و إذا غربت غربت علیها «یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ» یکاد النور الذی فی قلبه یضی‌ء و إن لم یتکلم.
«نُورٌ عَلی نُورٍ» فریضة علی فریضة، و سنة علی سنة «یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ» یهدی الله لفرائضه و سننه من یشاء «وَ یَضْرِبُ اللَّهُ الْأَمْثالَ لِلنَّاسِ فهذا مثل ضربه الله للمؤمن.
ثم قال: فالمؤمن یتقلب فی خمسة من النور: مدخله نور، و مخرجه نور، و علمه نور، و کلامه نور، و مصیره یوم القیامة إلی الجنة نور. قلت لجعفر (ع): إنهم یقولون: مثل نور الرب. قال: سبحان الله لیس لله مثل، قال الله: «فَلا تَضْرِبُوا لِلَّهِ الْأَمْثالَ .
أقول: الحدیث یؤید ما تقدم فی تفسیر الآیة، و قد اکتفی (ع) فی تفسیر بعض فقرات الآیة بذکر بعض المصادیق کالذی ذکره فی ذیل قوله: «یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ» و قوله: «نُورٌ عَلی نُورٍ».
و أما قوله: «سبحان الله لیس لله مثل فإنما ینفی به أن یکون المثل مثلا للنور
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الذی هو اسمه تعالی المحمول علیه فکونه مثلا له تعالی یؤدی إلی الحلول أو الانقلاب تعالی عن ذلک بل هو مثل لنوره المفاض علی السماوات و الأرض، و أما الضمیر فی قوله:
«مَثَلُ نُورِهِ فلا ضیر فی رجوعه إلیه تعالی مع الاحتفاظ علی المعنی الصحیح.
و فی التوحید، و قد روی عن الصادق (ع): أنه سئل عن قول الله عز و جل:
«اللَّهُ نُورُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ- مَثَلُ نُورِهِ کَمِشْکاةٍ فِیها مِصْباحٌ فقال: هو مثل ضربه الله لنا- فالنبی و الأئمة (ص) من دلالات الله- و آیاته التی یهتدی بها إلی التوحید و مصالح الدین- و شرائع الإسلام و السنن و الفرائض، و لا قوة إلا بالله العلی العظیم.
أقول: الروایة من قبیل الإشارة إلی بعض المصادیق و هو من أفضل المصادیق و هو النبی ص و الطاهرون من أهل بیته (ع) و إلا فالآیة تعم بظاهرها غیرهم من الأنبیاء (ع) و الأوصیاء و الأولیاء.
نعم لیست الآیة بعامة لجمیع المؤمنین لأخذها فی وصفهم صفات لا تعم الجمیع کقوله: «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ إلخ.
و قد وردت عدة من الأخبار من طرق الشیعة فی تطبیق مفردات الآیة علی النبی ص و أهل بیته (ع) و هی من التطبیق دون التفسیر، و من الدلیل علی ذلک اختلافها فی نحو التطبیق 
کروایة الکلینی فی روضة الکافی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) و فیها: أن المشکاة قلب محمد ص، و المصباح النور الذی فیه العلم، و الزجاجة علی أو قلبه، و الشجرة المبارکة الزیتونة التی لا شرقیة و لا غربیة- إبراهیم (ع) ما کان یهودیا و لا نصرانیا، و قوله: «یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ» إلخ، یکاد أولادهم أن یتکلموا بالنبوة و إن لم ینزل علیهم ملک.
و ما رواه فی التوحید، بإسناده إلی عیسی بن راشد عن الباقر (ع) و فیه: أن المشکاة نور العلم فی صدر النبی ص، و الزجاجة صدر علی «یَکادُ زَیْتُها یُضِی‌ءُ وَ لَوْ لَمْ تَمْسَسْهُ نارٌ» یکاد العالم من آل محمد یتکلم بالعلم قبل أن یسأل «نُورٌ عَلی نُورٍ» إمام مؤید بنور العلم و الحکمة فی إثر الإمام من آل محمد.
و ما فی الکافی، بإسناده عن صالح بن سهل الهمدانی عن الصادق (ع) و فیه: أن المشکاة فاطمة (ع)، و المصباح الحسن (ع)، و الزجاجة الحسین (ع)،
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و الشجرة المبارکة إبراهیم (ع)، و لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ ما کان یهودیا و لا نصرانیا، و نُورٌ عَلی نُورٍ إمام بعد إمام، و یَهْدِی اللَّهُ لِنُورِهِ مَنْ یَشاءُ- یهدی الله للأئمة (ع) من یشاء
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة عن النبی ص: فی قوله:
«زَیْتُونَةٍ لا شَرْقِیَّةٍ وَ لا غَرْبِیَّةٍ» قال: قلب إبراهیم لا یهودی و لا نصرانی).
أقول: و هو من قبیل ذکر بعض المصادیق، و قد ورد مثله من طرق الشیعة عن بعض أئمة أهل البیت (ع) کما تقدم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس بن مالک و بریدة قالا: قرأ رسول الله ص هذه الآیة «فِی بُیُوتٍ أَذِنَ اللَّهُ أَنْ تُرْفَعَ فقام إلیه رجل فقال: أی بیوت هذه یا رسول الله؟ قال: بیوت الأنبیاء. فقام إلیه أبو بکر فقال: یا رسول الله هذا البیت منها لبیت علی و فاطمة؟ قال: نعم من أفاضلها.:
أقول: و رواه فی المجمع، عنه (ص) مرسلا
، و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره بإسناده 
عن جابر عن أبی جعفر (ع) و لفظه: قال: هی بیوت الأنبیاء و بیت علی (ع) منها.
و هو علی أی حال من قبیل ذکر بعض المصادیق علی ما تقدم.
و فی نهج البلاغة،: من کلام له (ع) عند تلاوته «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ و إن للذکر لأهلا أخذوه من الدنیا بدلا- فلم یشغلهم تجارة و لا بیع عنه یقطعون به أیام الحیاة، و یهتفون بالزواجر عن محارم الله فی أسماع الغافلین، و یأمرون بالقسط و یأتمرون به- و ینهون عن المنکر و ینتهون عنه.
کأنما قطعوا الدنیا إلی الآخرة- و هم فیها فشاهدوا ما وراء ذلک- فکأنما اطلعوا غیوب أهل البرزخ فی طول الإقامة فیه، و حققت القیامة علیهم عذابها- فکشفوا غطاء ذلک لأهل الدنیا- حتی کأنهم یرون ما لا یری الناس- و یسمعون ما لا یسمعون.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ : و
روی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): أنهم قوم إذا حضرت الصلاة- ترکوا التجارة و انطلقوا إلی الصلاة- و هم أعظم أجرا ممن لم یتجر.
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أقول: أی لم یتجر و اشتغل بذکر الله کما فی روایات أخر.
و فی الدر المنثور، عن ابن مردویه و غیره عن أبی هریرة و أبی سعید الخدری عن النبی ص: فی قوله تعالی: «رِجالٌ لا تُلْهِیهِمْ تِجارَةٌ وَ لا بَیْعٌ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ قال: هم الذین یضربون فی الأرض یبتغون من فضل الله.
أقول: کأن الروایة غیر تامة و تمامها فیما روی عن ابن عباس قال: کانوا رجالا یبتغون من فضل الله یشترون و یبیعون فإذا سمعوا النداء بالصلاة ألقوا ما بأیدیهم و قاموا إلی المسجد فصلوا.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ و سئل أمیر المؤمنین (ع):
کیف یحاسبهم فی حالة واحدة؟ فقال: کما یرزقهم فی حالة واحدة.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن مسعدة بن صدقة عن أبی عبد الله عن أبیه عن أمیر المؤمنین (ع) قال: قال رسول الله ص: إن الله عز و جل جعل السحاب غرابیل المطر- هی تذیب البرد حتی یصیر ماء لکی لا یضر شیئا یصیبه، و الذی ترون فیه من البرد و الصواعق- نقمة من الله عز و جل یصیب بها من یشاء من عباده.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی بَطْنِهِ- وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی رِجْلَیْنِ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَمْشِی عَلی أَرْبَعٍ قال: علی رجلین الناس، و علی بطنه الحیات، و علی أربع البهائم، و
قال أبو عبد الله (ع): و منهم من یمشی علی أکثر من ذلک.
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اشارة

وَ یَقُولُونَ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالرَّسُولِ وَ أَطَعْنا ثُمَّ یَتَوَلَّی فَرِیقٌ مِنْهُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ (47) وَ إِذا دُعُوا إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ مُعْرِضُونَ (48) وَ إِنْ یَکُنْ لَهُمُ الْحَقُّ یَأْتُوا إِلَیْهِ مُذْعِنِینَ (49) أَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ أَمِ ارْتابُوا أَمْ یَخافُونَ أَنْ یَحِیفَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ رَسُولُهُ بَلْ أُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (50) إِنَّما کانَ قَوْلَ الْمُؤْمِنِینَ إِذا دُعُوا إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ أَنْ یَقُولُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (51)
وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَخْشَ اللَّهَ وَ یَتَّقْهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْفائِزُونَ (52) وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ أَمَرْتَهُمْ لَیَخْرُجُنَّ قُلْ لا تُقْسِمُوا طاعَةٌ مَعْرُوفَةٌ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (53) قُلْ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْهِ ما حُمِّلَ وَ عَلَیْکُمْ ما حُمِّلْتُمْ وَ إِنْ تُطِیعُوهُ تَهْتَدُوا وَ ما عَلَی الرَّسُولِ إِلاَّ الْبَلاغُ الْمُبِینُ (54) وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً وَ مَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ (55) وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (56)
لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ مَأْواهُمُ النَّارُ وَ لَبِئْسَ الْمَصِیرُ (57)
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(بیان)

تتضمن الآیات افتراض طاعة الرسول ص و أنها لا تفارق طاعة الله تعالی، و وجوب الرجوع إلی حکمه و قضائه و أن الإعراض عنه آیة النفاق، و تختتم بوعد جمیل للصالحین من المؤمنین و إیعاد للکافرین.
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قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالرَّسُولِ وَ أَطَعْنا ثُمَّ یَتَوَلَّی فَرِیقٌ مِنْهُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ «إلخ، بیان حال بعض المنافقین حیث أظهروا الإیمان و الطاعة أولا ثم تولوا ثانیا فالإیمان بالله هو العقد علی توحیده و ما شرع من الدین، و الإیمان بالرسول هو العقد علی کونه رسولا مبعوثا من عند ربه أمره أمره و نهیه نهیه و حکمه حکمه من غیر أن یکون له من الأمر شی‌ء، و طاعة الله هی تطبیق العمل بما شرعه، و طاعة الرسول الایتمار و الانتهاء عند أمره و نهیه و قبول ما حکم به و قضی علیه.
فالإیمان بالله و طاعته موردهما نفس الدین و التشرع به، و الإیمان بالرسول و طاعته موردهما ما أخبر به الرسول من الدین بما أنه یخبر به و ما حکم به و قضی علیه فی المنازعات و الانقیاد له فی ذلک کله.
فبین الإیمانین و الطاعتین فرق ما من حیث سعة المورد و ضیقه، و یشیر إلی ذلک ما فی العبارة من نوع من التفصیل حیث قیل: «آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالرَّسُولِ فأشیر إلی تعدد الإیمان و الطاعة و لم یقل: آمنا بالله و الرسول بحذف الباء، و الإیمانان مع ذلک متلازمان لا ینفک أحدهما عن الآخر، قال تعالی: «وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ»: النساء: 150.
فقوله: «وَ یَقُولُونَ آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالرَّسُولِ وَ أَطَعْنا» أی عقدنا القلوب علی دین الله و تشرعنا به و علی أن الرسول لا یخبر إلا بالحق و لا یحکم إلا بالحق.
و قوله: «ثُمَّ یَتَوَلَّی فَرِیقٌ مِنْهُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ أی ثم یعرض طائفة من هؤلاء القائلین: «آمَنَّا بِاللَّهِ وَ بِالرَّسُولِ وَ أَطَعْنا» عن مقتضی قولهم من بعد ما قالوا ذلک.
و قوله: «وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ أی لیس أولئک القائلون بالمؤمنین، و المشار إلیه باسم الإشارة القائلون جمیعا لا خصوص الفریق المتولین علی ما یعطیه السیاق لأن الکلام مسوق لذم الجمیع.
قوله تعالی: «وَ إِذا دُعُوا إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ مُعْرِضُونَ یشهد سیاق الآیة أن الآیات إنما نزلت فی بعض من المنافقین دعوا إلی حکم النبی ص فی منازعة وقعت بینه و بین غیره فأبی الرجوع إلی النبی ص و فی ذلک نزلت الآیات.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 146
و النبی ص إنما کان یحکم بینهم بحکم الله علی ما أراه الله کما قال تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِتَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ بِما أَراکَ اللَّهُ النساء: 105. فللحکم نسبة إلیه بالمباشرة و نسبة إلی الله سبحانه من حیث کان الحکم فی ضوء شریعته و بنصبه النبی ص للحکم و القضاء.
و بذلک یظهر أن المراد بالدعوة إلی الله لیحکم بینهم هی الدعوة إلی المتابعة لما یقتضیه شرعه تعالی فی مورد النزاع، و بالدعوة إلی رسوله لیحکم بینهم هی الدعوة إلی متابعة ما یقضی علیه بالمباشرة، و أن الظاهر أن ضمیر «لِیَحْکُمَ للرسول، و إنما أفرد الفاعل و لم یثن إشارة إلی أن حکم الرسول حکمه تعالی.
و الآیة بالنسبة إلی الآیة السابقة کالخاص بالنسبة إلی العام فهی تقص إعراضنا معینا منهم و الإعراض المذکور فی الآیة السابقة منهم إعراض مطلق.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَکُنْ لَهُمُ الْحَقُّ یَأْتُوا إِلَیْهِ مُذْعِنِینَ الإذعان الانقیاد، و ظاهر السیاق و خاصة قوله: «یَأْتُوا إِلَیْهِ أن المراد بالحق حکم الرسول بدعوی أنه حق لا ینفک عنه، و المعنی و إن یکن الحق الذی هو حکم الرسول لهم لا علیهم یأتوا إلی حکمه منقادین فلیسوا بمعرضین عنه إلا لکونه علیهم لا لهم، و لازم ذلک أنهم یتبعون الهوی و لا یریدون اتباع الحق.
قوله تعالی: «أَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ أَمِ ارْتابُوا أَمْ یَخافُونَ أَنْ یَحِیفَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ رَسُولُهُ إلی آخر الآیة. الحیف الجور.
و ظاهر سیاق الآیات أن المراد بمرض القلوب ضعف الإیمان کما فی قوله تعالی:
«فَلا تَخْضَعْنَ بِالْقَوْلِ فَیَطْمَعَ الَّذِی فِی قَلْبِهِ مَرَضٌ»: الأحزاب: 32، و قوله: «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ»: الأحزاب:
60، و غیر ذلک من الآیات.
و أما کون المراد بمرض القلوب النفاق کما فسر به فیدفعه قوله فی صدر الآیات:
«وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ فإنه حکم بنفاقهم، و لا معنی مع إثبات النفاق للاستفهام عن النفاق ثم الإضراب عنه بقوله: «بَلْ أُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ .
و قوله: «أَمِ ارْتابُوا» ظاهر إطلاق الارتیاب و هو الشک أن یکون المراد هو
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شکهم فی دینهم بعد الإیمان دون الشک فی صلاحیة النبی ص للحکم أو عدله و نحو ذلک لکونها بحسب الطبع محتاجة إلی بیان بنصب قرینة.
و قوله: «أَمْ یَخافُونَ أَنْ یَحِیفَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ رَسُولُهُ أی أم یعرضون عن ذلک لأنهم یخافون أن یجور الله علیهم و رسوله لکون الشریعة الإلهیة التی یتبعها حکم النبی ص مبنیة علی الجور و إماتة الحقوق الحقة، أو لکون النبی ص لا یراعی الحق فی قضائه.
و قوله: «بَلْ أُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ إضراب عن التردید السابق بشقوقه الثلاثة و ذلک أن سبب إعراضهم لو کان مرض قلوبهم أو ارتیابهم لم یأتوا إلیه مذعنین علی تقدیر کون الحق لهم بل کانوا یعرضون کان الحق لهم أو علیهم، و أما الخوف من أن یحیف الله علیهم و رسوله فلا موجب له فالله بری‌ء من الحیف و رسوله فلیس إعراضهم عن إجابة الدعوة إلی حکم الله و رسوله إلا لکونهم حق علیهم أنهم ظالمون.
و الظاهر أن المراد بالظلم التعدی عن طور الإیمان مع الإقرار به قولا کما قال آنفا: «وَ ما أُولئِکَ بِالْمُؤْمِنِینَ أو خصوص التعدی إلی الحقوق غیر المالیة، و لو کان المراد مطلق الظلم لم یصح الإضراب عن الشقوق الثلاثة السابقة إلیه لأنها من مطلق الظلم و یدل علیه أیضا الآیة التالیة.
و قد بان بما تقدم أن التردید فی أسباب الإعراض علی تقدیر عدم النفاق بین الأمور الثلاثة حاصر و الأقسام متغایرة فإن محصل المعنی أنهم منافقون غیر مؤمنین إذ لو لم یکونوا کذلک کان إعراضهم إما لضعف إیمانهم و إما لزواله بالارتیاب و إما للخوف من غیر سبب یوجبه فإن الخوف من الرجوع إلی حکم الحاکم إنما یکون إذا احتمل حیفه فی حکمه و میله عن الحق إلی الباطل و لا یحتمل ذلک فی حکم الله و رسوله.
و قد طال البحث فی کلامهم عما فی الآیة من التردید و الإضراب و لعل فیما ذکرناه کفایة، و من أراد أزید من ذلک فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «إِنَّما کانَ قَوْلَ الْمُؤْمِنِینَ إِذا دُعُوا إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ أَنْ یَقُولُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا» إلی آخر الآیة سیاق قوله: «إِنَّما کانَ قَوْلَ الْمُؤْمِنِینَ و قد أخذ فیه «کانَ و وصف الإیمان فی «الْمُؤْمِنِینَ یدل علی أن ذلک من مقتضیات طبیعة
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الإیمان فإن مقتضی الإیمان بالله و رسوله و عقد القلب علی اتباع ما حکم به الله و رسوله التلبیة للدعوة إلی حکم الله و رسوله دون الرد.
و علی هذا فالمراد بقوله: «إِذا دُعُوا إِلَی اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لِیَحْکُمَ بَیْنَهُمْ دعوة بعض الناس ممن ینازعهم کدعوة بعض المتنازعین المتخاصمین الآخر إلی التحاکم إلی الله و رسوله لیحکم بینهم، و یدل علیه تصدیر الجملة بلفظة «إِذا» و لو کان المراد به دعوة الله و رسوله بمعنی إیجاب رجوع المؤمنین فی منازعاتهم إلی حکم الله و رسوله کان ذلک حکما مؤبدا لا حاجة فیه إلی التقیید بالزمان.
و بذلک یظهر ضعف ما قیل: إن فاعل «دُعُوا» المحذوف هو الله و رسوله، و المعنی: إذا دعاهم الله و رسوله. نعم مرجع الدعوة بآخره إلی دعوة الله و رسوله.
و کیف کان تقصر الآیة قول المؤمنین علی تقدیر الدعوة إلی حکم الله و رسوله فی قولهم: سمعنا و أطعنا و هو سمع و طاعة للدعوة الإلهیة سواء فرض الداعی هو أحد المتنازعین للآخر أو فرض الداعی هو الله و رسوله أو کان المراد هو السمع و الطاعة لحکم الله و رسوله و إن کان بعیدا.
و انحصار قول المؤمنین عند الدعوة فی «سَمِعْنا وَ أَطَعْنا» یوجب کون الرد للدعوة لیس من قول المؤمنین فیکون تعدیا عن طور الإیمان، کما یفیده قوله:
«بَلْ أُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ علی ما تقدم، فتکون الآیة فی مقام التعلیل للإضراب فی ذیل الآیة السابقة.
و قد ختمت الآیة بقوله: «وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ و فیه قصر الفلاح فیهم لا قصرهم فی الفلاح.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ یَخْشَ اللَّهَ وَ یَتَّقْهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْفائِزُونَ ورود الآیة فی سیاق الآیات السابقة و انضمامها إلی سابقتها یعطی أنها فی مقام التعلیل- کالکبری الکلیة- للآیة السابقة حیث حکمت بفلاح من أجاب الدعوة إلی حکم الله و رسوله بالسمع و الطاعة بقید الإیمان کأنه قیل: إنما أفلح من أجاب إلی حکم الله و رسوله و هو مؤمن لأنه مطیع لله و لرسوله و هو مؤمن حقا فی باطنه خشیة الله و فی 
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ظاهره تقواه و من یطع الله و رسوله فیما قضی علیه و یخش الله و یتقه فأولئک هم الفائزون، و الفوز هو الفلاح.
و تشمل الآیة الداعی إلی حکم الله و رسوله من المتنازعین کما یشمل المدعو منهما إذا أجاب بالسمع و الطاعة ففیها زیادة علی تعلیل حکم الآیة السابقة تعمیم الوعد الحسن للداعی و المدعو جمیعا.
قوله تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ أَمَرْتَهُمْ لَیَخْرُجُنَّ قُلْ لا تُقْسِمُوا طاعَةٌ مَعْرُوفَةٌ» إلی آخر الآیة الجهد الطاقة، و التقدیر فی قوله: «أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ أقسموا بالله مبلغ جهدهم فی أیمانهم و المراد أقسموا بأغلظ أیمانهم.
و الظاهر أن المراد بقوله: «لَیَخْرُجُنَ الخروج إلی الجهاد علی ما وقع فی عدة من الآیات کقوله: «وَ لَوْ أَرادُوا الْخُرُوجَ لَأَعَدُّوا لَهُ عُدَّةً وَ لکِنْ کَرِهَ اللَّهُ انْبِعاثَهُمْ فَثَبَّطَهُمْ وَ قِیلَ اقْعُدُوا مَعَ الْقاعِدِینَ لَوْ خَرَجُوا فِیکُمْ ما زادُوکُمْ إِلَّا خَبالًا»: التوبة: 47.
و قوله: «قُلْ لا تُقْسِمُوا» نهی عن الإقسام، و قوله: «طاعَةٌ مَعْرُوفَةٌ خبر لمبتدإ محذوف هو الضمیر الراجع إلی الخروج و الجملة فی مقام التعلیل للنهی عن الإقسام و لذا جی‌ء بالفصل، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ من تمام التعلیل.
و معنی الآیة: و أقسموا بالله بأغلظ أیمانهم لئن أمرتهم بالخروج إلی الجهاد لیخرجن قل لهم: لا تقسموا فالخروج إلی الجهاد طاعة معروفة من الدین- و هو واجب لا حاجة إلی إیجابه بیمین مغلظ- و إن تکونوا تقسمون لأجل أن ترضوا الله و رسوله بذلک فالله خبیر بما تعملون لا یغره إغلاظکم فی الإیمان.
و قیل: المراد بالخروج خروجهم من دیارهم و أموالهم لو حکم الرسول بذلک، و قوله: «طاعَةٌ مَعْرُوفَةٌ» مبتدأ لخبر محذوف، و التقدیر: طاعة معروفة للنبی خیر من إقسامکم، و معنی الآیة: و أقسموا بالله بأغلظ الأیمان لئن أمرتهم و حکمت علیهم فی منازعاتهم بالخروج من دیارهم و أموالهم لیخرجن منها قل لهم: لا تقسموا لأن طاعة حسنة منکم للنبی خیر من إقسامکم بالله و الله خبیر بما تعملون.
و فیه أن هذا المعنی و إن کان یؤکد اتصال الآیة بما قبلها بخلاف المعنی السابق لکنه لا یلائم التصریح السابق بردهم الدعوة إلی الله و رسوله لیحکم بینهم لأنهم إذ کانوا
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تولوا و أعرضوا عن حکم الله و رسوله لم یکن یسعهم أن یقسموا للنبی ص لئن أمرهم فی حکمه بالخروج من دیارهم و أموالهم لیخرجن و هو ظاهر، اللهم إلا أن یکون المقسمون فریقا آخر منهم غیر الرادین للدعوة المعرضین عن الحکم، و حینئذ کان حمل «لَیَخْرُجُنَ علی هذا المعنی لا دلیل یدل علیه.
قوله تعالی: «قُلْ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْهِ ما حُمِّلَ وَ عَلَیْکُمْ ما حُمِّلْتُمْ إلی آخر الآیة، أمر بطاعة الله فیما أنزل من الدین، و أمر بطاعة الرسول فیما یأتیهم به من ربهم و یأمرهم به فی أمر دینهم و دنیاهم، و تصدیر الکلام بقوله: «قُلْ إشارة إلی أن الطاعة جمیعا لله، و قد أکده بقوله: «وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ دون أن یقول: و أطیعونی لأن طاعة الرسول بما هو طاعة الرسول طاعة المرسل، و بذلک تتم الحجة.
و لذلک عقب الکلام:
أولا بقوله: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْهِ ما حُمِّلَ وَ عَلَیْکُمْ ما حُمِّلْتُمْ أی فإن تتولوا و تعرضوا عن طاعة الرسول لم یضر ذلک الرسول فإنما علیه ما حمل من التکلیف و لا یمسکم منه شی‌ء و علیکم ما حملتم من التکلیف و لا یمسه منه شی‌ء فإن الطاعة جمیعا لله سبحانه.
و ثانیا بقوله: «وَ إِنْ تُطِیعُوهُ تَهْتَدُوا» أی و إن کان لکل منکم و منه ما حمل لکن إن تطیعوا الرسول تهتدوا لأن ما یجی‌ء به إلیکم و ما یأمرکم به من الله و بأمره و الطاعة لله و فیه الهدایة.
و ثالثا بقوله وَ ما عَلَی الرَّسُولِ إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ و هو بمنزلة التعلیل لما تقدمه أی إن ما حمله الرسول من التکلیف هو التبلیغ فحسب فلا بأس علیه إن خالفتم ما بلغ و إذ کان رسولا لم یحتمل إلا التبلیغ فطاعته طاعة من أرسله و فی طاعة من أرسله و هو الله سبحانه اهتداؤکم.
قوله تعالی وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلی آخر الآیة.
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ظاهر وقوع الآیة موقعها أنها نزلت فی ذیل الآیات السابقة من السورة و هی مدنیة و لم تنزل بمکة قبل الهجرة علی ما یؤید سیاقها و خاصة ذیلها.
فالآیة علی هذا وعد جمیل للذین آمنوا و عملوا الصالحات أن الله تعالی سیجعل لهم مجتمعا صالحا یخص بهم فیستخلفهم فی الأرض و یمکن لهم دینهم و یبدلهم من بعد خوفهم أمنا لا یخافون کید منافق و لا صد کافر یعبدونه لا یشرکون به شیئا.
فقوله وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ من فیه تبعیضیة لا بیانیة و الخطاب لعامة المسلمین و فیهم المنافق و المؤمن و فی المؤمنین منهم من یعمل الصالحات و من لا یعمل الصالحات و الوعد خاص بالذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات محضا.
و قوله لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ کَمَا اسْتَخْلَفَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إن کان المراد بالاستخلاف إعطاء الخلافة الإلهیة کما ورد فی آدم و داود و سلیمان (ع) قال تعالی إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً: البقرة- 30 و قال یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ - ص- 26 و قال وَ وَرِثَ سُلَیْمانُ داوُدَ: النمل- 16 فالمراد بالذین من قبلهم خلفاء الله من أنبیائه و أولیائه و لا یخلو من بعد کما سیأتی.
و إن کان المراد به إیراث الأرض و تسلیط قوم علیها بعد قوم کما قال إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ الأعراف- 128 و قال أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ الأنبیاء- 105 فالمراد بالذین من قبلهم المؤمنون من أمم الأنبیاء الماضین الذین أهلک الله الکافرین و الفاسقین منهم و نجی الخلص من مؤمنیهم کقوم نوح و هود و صالح و شعیب کما أخبر عن جمعهم فی قوله تعالی وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِرُسُلِهِمْ لَنُخْرِجَنَّکُمْ مِنْ أَرْضِنا أَوْ لَتَعُودُنَّ فِی مِلَّتِنا فَأَوْحی إِلَیْهِمْ رَبُّهُمْ لَنُهْلِکَنَّ الظَّالِمِینَ وَ لَنُسْکِنَنَّکُمُ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِهِمْ ذلِکَ لِمَنْ خافَ مَقامِی وَ خافَ وَعِیدِ:
إبراهیم- 14 فهؤلاء الذین أخلصوا لله فنجاهم فعقدوا مجتمعا صالحا و عاشوا فیه حتی طال علیهم الأمد فقست قلوبهم.
و أما قول من قال إن المراد بالذین استخلفوا من قبلهم بنو إسرائیل لما أهلک الله فرعون و جنوده فأورثهم أرض مصر و الشام و مکنهم فیها کما قال تعالی فیهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 152
وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ وَ نُمَکِّنَ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ القصص- 6.
ففیه أن المجتمع الإسرائیلی المنعقد بعد نجاتهم من فرعون و جنوده لم یصف من الکفر و النفاق و الفسق و لم یخلص للذین آمنوا و عملوا الصالحات و لا حینا علی ما ینص علیه القرآن الکریم فی آیات کثیرة و لا وجه لتشبیه استخلاف الذین آمنوا و عملوا الصالحات باستخلافهم و فیهم الکافر و المنافق و الطالح و الصالح.
و لو کان المراد تشبیه أصل استخلافهم بأصل استخلاف الذین من قبلهم و هم بنو إسرائیل کیفما کان لم یحتج إلی إشخاص المجتمع الإسرائیلی للتشبیه به و فی زمن نزول الآیة و قبل ذلک أمم أشد قوة و أکثر جمعا منهم کالروم و الفرس و کلدة و غیرهم و قد قال تعالی فی عاد الأولی و ثمود إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ قَوْمِ نُوحٍ الأعراف- 69 و قال إِذْ جَعَلَکُمْ خُلَفاءَ مِنْ بَعْدِ عادٍ: الأعراف- 74 و قد خاطب بذلک الکفار من هذه الأمة فقال وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ الْأَرْضِ الأنعام- 165 و قال هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ فَمَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ فاطر- 39.
فإن قلت لم لا یجوز أن یکون التشبیه ببنی إسرائیل ثم یؤدی حق هذا المجتمع الصالح بما یعقبه من قوله وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ إلی آخر الوعد قلت نعم و لکن لا موجب حینئذ لاختصاص استخلاف بنی إسرائیل لأن یشبه به و أن یکون المراد بالذین من قبلهم بنی إسرائیل فقط کما تقدم.
و قوله وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ دِینَهُمُ الَّذِی ارْتَضی لَهُمْ تمکین الشی‌ء إقراره فی مکان و هو کنایة عن ثبات الشی‌ء من غیر زوال و اضطراب و تزلزل بحیث یؤثر أثره من غیر مانع و لا حاجز فتمکن الدین هو کونه معمولا به فی المجتمع من غیر کفر به و استهانة بأمره و مأخوذا بأصول معارفه من غیر اختلاف و تخاصم و قد حکم الله سبحانه فی مواضع من کلامه أن الاختلاف فی الدین من بغی المختلفین کقوله وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ البقرة- 213.
و المراد بدینهم الذی ارتضی لهم دین الإسلام و أضاف الدین إلیهم تشریفا لهم و لکونه من مقتضی فطرتهم.
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و قوله وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ أَمْناً هو کقوله وَ لَیُمَکِّنَنَّ لَهُمْ عطف علی قوله لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ و أصل المعنی و لیبدلن خوفهم أمنا فنسبة التبدیل إلیهم إما علی المجاز العقلی أو علی حذف مضاف یدل علیه قوله مِنْ بَعْدِ خَوْفِهِمْ و التقدیر و لیبدلن خوفهم أو کون أَمْناً بمعنی آمین.
و المراد بالخوف علی أی حال ما کان یقاسیه المؤمنون فی صدر الإسلام من الکفار و المنافقین.
و قوله یَعْبُدُونَنِی لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً الأوفق بالسیاق أن یکون حالا من ضمیر وَ لَیُبَدِّلَنَّهُمْ أی و لیبدلن خوفهم أمنا فی حال یعبدوننی لا یشرکون بی شیئا.
و الالتفات فی الکلام من الغیبة إلی التکلم و تأکید یَعْبُدُونَنِی بقوله لا یُشْرِکُونَ بِی شَیْئاً و وقوع النکرة شیئا فی سیاق النفی الدال علی نفی الشرک علی الإطلاق کل ذلک یقضی بأن المراد عبادتهم لله عبادة خالصة لا یداخلها شرک جلی أو خفی و بالجملة یبدل الله مجتمعهم مجتمعا آمنا لا یعبد فیه إلا الله و لا یتخذ فیه رب غیره.
و قوله وَ مَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ ظاهر السیاق کون ذلِکَ إشارة إلی الموعود و الأنسب علی ذلک کون کَفَرَ من الکفران مقابل الشکر و المعنی و من کفر و لم یشکر الله بعد تحقق هذا الوعد بالکفر أو النفاق أو سائر المعاصی الموبقة فأولئک هم الفاسقون الکاملون فی الفسق و هو الخروج عن زی العبودیة.
و قد اشتد الخلاف بین المفسرین فی الآیة.
فقیل إنها واردة فی أصحاب النبی ص و قد أنجز الله وعده لهم باستخلافهم فی الأرض و تمکین دینهم و تبدیل خوفهم أمنا بما أعز الإسلام بعد رحلة النبی فی أیام الخلفاء الراشدین و المراد باستخلافهم استخلاف الخلفاء الأربعة بعد النبی ص أو الثلاثة الأول منهم و نسبة الاستخلاف إلی جمیعهم مع اختصاصه ببعضهم و هم الأربعة أو الثلاثة من قبیل نسبة أمر البعض إلی الکل کقولهم قتل بنو فلان و إنما قتل بعضهم.
و قیل هی عامة لأمة محمد ص و المراد باستخلافهم و تمکین دینهم و تبدیل 
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خوفهم أمنا إیراثهم الأرض کما أورثها الله الأمم الذین کانوا قبلهم أو استخلاف الخلفاء بعد النبی ص علی اختلاف التقریر و تمکین الإسلام و انهزام أعداء الدین و قد أنجز الله وعده بما نصر الإسلام و المسلمین بعد الرحلة ففتحوا الأمصار و سخروا الأقطار.
و علی القولین الآیة من ملاحم القرآن حیث أخبر بأمر قبل أوان تحققه و لم یکن مرجوا ذلک یومئذ.
و قیل إنها فی المهدی الموعود (ع) الذی تواترت الأخبار علی أنه سیظهر فیملأ الأرض قسطا و عدلا کما ملئت ظلما و جورا و أن المراد بالذین آمنوا و عملوا الصالحات النبی ص و الأئمة من أهل بیته (ع).
و الذی یعطیه سیاق الآیة الکریمة علی ما تقدم من البحث بالتحرز عن المسامحات التی ربما یرتکبها المفسرون فی تفسیر الآیات هو أن الوعد لبعض الأمة لا لجمیعها و لا لأشخاص خاصة منهم و هم الذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات فالآیة نص فی ذلک و لا قرینة من لفظ أو عقل یدل علی کونهم هم الصحابة أو النبی و أئمة أهل البیت علیهم الصلاة و السلام و لا علی أن المراد بالذین آمنوا منکم و عملوا الصالحات جمیع الأمة و إنما صرف الوعد إلی طائفة خاصة منهم تشریفا لهم أو لمزید العنایة بهم فهذا کله تحکم من غیر وجه.
و المراد باستخلافهم فی الأرض کما استخلف الذین من قبلهم عقد مجتمع مؤمن صالح منهم یرثون الأرض کما ورثها الذین من قبلهم من الأمم الماضین أولی القوة و الشوکة و هذا الاستخلاف قائم بمجتمعهم الصالح من دون أن یختص به أشخاص منهم کما کان کذلک فی الذین من قبلهم و أما إرادة الخلافة الإلهیة بمعنی الولایة علی المجتمع کما کان لداود و سلیمان و یوسف (ع) و هی السلطنة الإلهیة فمن المستبعد أن یعبر عن أنبیائه الکرام بلفظ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ و قد وقعت هذه اللفظة أو ما بمعناها فی أکثر من خمسین موضعا من کلامه تعالی و لم یقصد و لا فی واحد منها الأنبیاء الماضون مع کثرة ورود ذکرهم فی القرآن نعم ذکرهم الله بلفظ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ أو رُسُلٌ مِنْ قَبْلِی أو نحوها بالإضافة إلی الضمیر الراجع إلی النبی ص.
و المراد بتمکین دینهم الذی ارتضی لهم کما مر ثبات الدین علی ساقه بحیث لا
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یزلزله اختلافهم فی أصوله و لا مساهلتهم فی إجراء أحکامه و العمل بفروعه و خلوص المجتمع من وصمة النفاق فیه.
و المراد من تبدیل خوفهم أمنا انبساط الأمن و السلام علی مجتمعهم بحیث لا یخافون عدوا فی داخل مجتمعهم أو خارجه متجاهرا أو مستخفیا علی دینهم أو دنیاهم.
و قول بعضهم إن المراد الخوف من العدو الخارج من مجتمعهم کما کان المسلمون یخافون الکفار و المشرکین القاصدین إطفاء نور الله و إبطال الدعوة.
تحکم مدفوع بإطلاق اللفظ من غیر قرینة معینة للمدعی علی أن الآیة فی مقام الامتنان و أی امتنان علی قوم لا عدو یقصدهم من خارج و قد أحاط بمجتمعهم الفساد و عمته البلیة لا أمن لهم فی نفس و لا عرض و لا مال الحریة فیه للقدرة الحاکمة و السبق فیه للفئة الباغیة.
و المراد بکونهم یعبدون الله لا یشرکون به شیئا ما یعطیه حقیقة معنی اللفظ و هو عموم إخلاص العبادة و انهدام بنیان کل کرامة إلا کرامة التقوی.
و المتحصل من ذلک کله أن الله سبحانه یعد الذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات أن سیجعل لهم مجتمعا صالحا خالصا من وصمة الکفر و النفاق و الفسق یرث الأرض لا یحکم فی عقائد أفراده عامة و لا أعمالهم إلا الدین الحق یعیشون آمنین من غیر خوف من عدو داخل أو خارج، أحرارا من کید الکائدین و ظلم الظالمین و تحکم المتحکمین.
و هذا المجتمع الطیب الطاهر علی ما له من صفات الفضیلة و القداسة لم یتحقق و لم ینعقد منذ بعث النبی ص إلی یومنا هذا، و إن انطبق فلینطبق علی زمن ظهور المهدی (ع) علی ما ورد من صفته فی الأخبار المتواترة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) لکن علی أن یکون الخطاب للمجتمع الصالح لا له (ع) وحده.
فإن قلت: ما معنی الوعد حینئذ للذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات و لیس المهدی (ع) أحد المخاطبین حین النزول و لا واحد من أهل زمان ظهوره بینهم؟
قلت: فیه خلط بین الخطابات الفردیة و الاجتماعیة أعنی الخطاب المتوجه إلی أشخاص القوم بما هم أشخاص بأعیانهم و الخطاب المتوجه إلیهم بما هم قوم علی نعت کذا فالأول لا یتعدی إلی غیر أشخاصهم و لا ما تضمنه من وعد أو وعید أو غیر ذلک 
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یسری إلی غیرهم و الثانی یتعدی إلی کل من اتصف بما ذکر فیه من الوصف و یسری إلیه ما تضمنه من الحکم، و خطاب الآیة من القبیل الثانی علی ما تقدم.
و من هذا القبیل أغلب الخطابات القرآنیة المتوجهة إلی المؤمنین و الکفار، و منه الخطابات الذامة لأهل الکتاب و خاصة الیهود بما فعله أسلافهم و للمشرکین بما صنعه آباؤهم.
و من هذا القبیل خاصة ما ذکر من الوعد فی قوله تعالی: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ الْآخِرَةِ لِیَسُوؤُا وُجُوهَکُمْ»: الإسراء: 7 فإن الموعودین لم یعیشوا إلی زمن إنجاز هذا الوعد، و نظیره الوعد المذکور فی قول ذی القرنین علی ما حکاه الله: «فَإِذا جاءَ وَعْدُ رَبِّی جَعَلَهُ دَکَّاءَ وَ کانَ وَعْدُ رَبِّی حَقًّا»: الکهف: 98، و کذا وعده تعالی الناس بقیام الساعة و انطواء بساط الحیاة الدنیا بنفخ الصور کما قال: «ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً»: الأعراف: 187، فوعد الصالحین من المؤمنین بعنوان أنهم مؤمنون صالحون بوعد لا یدرکه أشخاص زمان النزول بأعیانهم و لما یوجد أشخاص المجتمع الذی یدرک إنجاز الوعد مما لا ضیر فیه البتة.
فالحق أن الآیة إن أعطیت حق معناها لم تنطبق إلا علی المجتمع الموعود الذی سینعقد بظهور المهدی (ع) و إن سومح فی تفسیر مفرداتها و جملها و کان المراد باستخلاف الذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات استخلاف الأمة بنوع من التغلیب و نحوه، و بتمکین دینهم الذی ارتضاه لهم کونهم معروفین فی الدنیا بالأمة المسلمة و عدهم الإسلام دینا لهم و إن تفرقوا فیه ثلاثا و سبعین فرقة یکفر بعضهم بعضا و یستبیح بعضهم دماء بعض و أعراضهم و أموالهم، و بتبدیل خوفهم أمنا یعبدون الله و لا یشرکون به شیئا عزة الأمة و شوکتها فی الدنیا و انبساطها علی معظم المعمورة و ظواهر ما یأتون به من صلاة و صوم و حج و إن ارتحل الأمن من بینهم أنفسهم و ودعهم الحق و الحقیقة، فالوجه أن الموعود بهذا الوعد الأمة، و المراد باستخلافهم ما رزقهم الله من العزة و الشوکة بعد الهجرة إلی ما بعد الرحلة و لا موجب لقصر ذلک فی زمن الخلفاء الراشدین بل یجری فیما بعد ذلک إلی زمن انحطاط الخلافة الإسلامیة.
و أما تطبیق الآیة علی خلافة الخلفاء الراشدین أو الثلاثة الأول أو خصوص علی 
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(ع) فلا سبیل إلیه البتة.
قوله تعالی: «وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ مناسبة مضمون الآیة لما سیقت لبیانه الآیات السابقة تعطی أنها من تمامها.
فقوله: «وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ أمر فی الحقیقة بطاعته تعالی فیما شرعه لعباده، و تخصیص الصلاة و الزکاة بالذکر لکونهما رکنین فی التکالیف الراجعة إلی الله تعالی و إلی الخلق، و قوله: «وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ إنفاذ لولایته (ص) فی القضاء و الحکومة.
و قوله: «لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ تعلیل للأمر بما فی المأمور به من المصلحة، و المعنی- علی ما یعطیه السیاق-: أطیعوا الله و أطیعوا الرسول فإن فی هاتین الطاعتین رجاء أن تشملکم الرحمة الإلهیة فینجز لکم وعده أو یجعل لکم إنجازه فإن ارتفاع النفاق من بین المسلمین و عموم الصلاح و الاتفاق علی کلمة الحق مفتاح انعقاد مجتمع صالح یدر علیهم بکل خیر.
قوله تعالی: «لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ مَأْواهُمُ النَّارُ وَ لَبِئْسَ الْمَصِیرُ» من تمام الآیات السابقة، و فیها تأکید ما مر من وعد الاستخلاف فی الأرض و تمکین الدین و تبدیل الخوف أمنا.
یخاطب تعالی نبیه ص بعد الوعد- بخطاب مؤکد- أن لا یظن أن الکفار معجزین لله فی الأرض فیمنعونه بما عندهم من القوة و الشوکة من أن ینجز وعده، و هذا فی الحقیقة بشری خاصة بالنبی ص بما أکرم به أمته و أن أعداءه سینهزمون و یغلبون و لذلک خصه بالخطاب علی طریق الالتفات.
و لکون النهی المذکور فی معنی أن الکفار سینتهون عن معارضة الدین و أهله عطف علیه قوله: «وَ مَأْواهُمُ النَّارُ» إلخ، کأنه قیل: هم مقهورون فی الدنیا و مسکنهم النار فی الآخرة و بئس المصیر.



(بحث روائی)

فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ آمَنَّا بِاللَّهِ الآیات- قیل: نزلت الآیات فی 
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رجل من المنافقین- کان بینه و بین رجل من الیهود حکومة- فدعاه الیهودی إلی رسول الله ص و دعاه المنافق إلی کعب بن الأشرف.
و حکی البلخی أنه کانت بین علی و عثمان منازعة- فی أرض اشتراها من علی فخرجت فیها أحجار- و أراد ردها بالعیب فلم یأخذها- فقال: بینی و بینک رسول الله ص- فقال الحکم بن أبی العاص: إن حاکمته إلی ابن عمه یحکم له فلا تحاکمه إلیه فنزلت الآیات":، و هو المروی عن أبی جعفر (ع) أو قریب منه:
أقول: و فی تفسیر روح المعانی، عن الضحاک": أن النزاع کان بین علی و المغیرة بن وائل- و ذکر قریبا من القصة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّما کانَ قَوْلَ الْمُؤْمِنِینَ الآیة: و
روی عن أبی جعفر: أن المعنی بالآیة أمیر المؤمنین (ع).
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «فَإِنْ تَوَلَّوْا فَإِنَّما عَلَیْهِ ما حُمِّلَ- وَ عَلَیْکُمْ ما حُمِّلْتُمْ الآیة:، أخرج ابن جریر و ابن قانع و الطبرانی عن علقمة بن وائل الحضرمی عن سلمة بن یزید الجهنی قال: قلت: یا رسول الله أ رأیت إن کان علینا أمراء من بعدک یأخذونا بالحق الذی علینا- و یمنعونا الحق الذی جعله الله لنا نقاتلهم و نبغضهم؟ فقال النبی ص: علیهم ما حملوا و علیکم ما حملتم.
أقول: و فی معناه بعض روایات أخر مرویة فیه لکن ینبغی أن لا یرتاب فی أن الإسلام بما فیه من روح إحیاء الحق و إماتة الباطل یأبی عن إجازة ولایة الظلمة المتظاهرین بالظلم و إباحة السکوت و تحمل الضیم و الاضطهاد قبال الطغاة و الفجرة لمن یجد إلی إصلاح الأمر سبیلا و قد اتضح بالأبحاث الاجتماعیة الیوم أن استبداد الولاة برأیهم و اتباعهم لأهوائهم فی تحکماتهم أعظم خطرا و أخبث أثرا من إثارة الفتن و إقامة الحروب فی سبیل إلجائهم إلی الحق و العدل.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ الآیة: و اختلف فی الآیة- و
المروی عن أهل البیت (ع) أنها فی المهدی من آل محمد.
قال: و روی العیاشی بإسناده عن علی بن الحسین (ع): أنه قرأ الآیة و قال:
هم و الله شیعتنا أهل البیت- یفعل ذلک بهم علی یدی رجل منا و هو مهدی هذه الأمة،
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و هو الذی قال رسول الله ص- لو لم یبق من الدنیا إلا یوم لطول الله ذلک الیوم حتی یأتی رجل من عترتی اسمه اسمی- یملأ الأرض عدلا و قسطا کما ملئت ظلما و جورا:
و روی مثل ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و بذلک وردت الأخبار عن أئمة أهل البیت (ع)، و قد تقدم بیان انطباق الآیة علی ذلک.
و قال فی المجمع، بعد نقل الروایة: فعلی هذا یکون المراد بالذین آمنوا و عملوا الصالحات النبی و أهل بیته علیهم الصلاة و السلام انتهی. و قد عرفت أن المراد به عام و الروایة لا تدل علی أزید من ذلک حیث قال (ع): هم و الله شیعتنا أهل البیت یفعل ذلک بهم علی یدی رجل منا الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن البراء": فی قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ الآیة- قال: فینا نزلت و نحن فی خوف شدید.
أقول: ظاهره أن المراد بالذین آمنوا الصحابة و قد عرفت أن الآیة لا دلالة فیها علیه بوجه بل الدلالة علی خلافه.
و فیه، أخرج ابن المنذر و الطبرانی فی الأوسط و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل و الضیاء فی المختارة عن أبی بن کعب قال": لما قدم رسول الله ص و أصحابه المدینة و آوتهم الأنصار- رمتهم العرب عن قوس واحدة- فکانوا لا یبیتون إلا فی السلاح و لا یصبحون إلا فیه- فقالوا: أ ترون أنا نعیش حتی نبیت آمنین مطمئنین- لا نخاف إلا الله فنزلت: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ الآیة.
أقول: هو لا یدل علی أزید من سبب النزول و أما أن المراد بالذین آمنوا من هم؟ و أن الله متی أنجز أو ینجز هذا الوعد؟ فلا تعرض له به.
و نظیرته روایته الأخری:
لما نزلت علی النبی ص «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ الآیة- قال: بشر هذه الأمة بالسناء و الرفعة و الدین و النصر و التمکین فی الأرض- فمن عمل منکم عمل الآخرة للدنیا- لم یکن له فی الآخرة من نصیب.
فإن تبشیر الأمة بالاستخلاف لا یستلزم کون المراد بالذین آمنوا فی الآیة جمیع الأمة أو خصوص الصحابة أو نفرا معدودا منهم.
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و فی نهج البلاغة،: فی کلام له لعمر لما استشاره- لانطلاقه لقتال أهل فارس حین تجمعوا للحرب قال (ع): إن هذا الأمر لم یکن نصره و لا خذلانه بکثرة و لا بقلة، و هو دین الله الذی أظهره، و جنده الذی أعزه و أیده- حتی بلغ ما بلغ و طلع حیث طلع، و نحن علی موعود من الله تعالی حیث قال عز اسمه: وعد الله الذین آمنوا منکم و عملوا الصالحات- لیستخلفنهم فی الأرض- و لیمکنن لهم دینهم الذی ارتضی لهم- و لیبدلنهم من بعد خوفهم أمنا.
و الله تعالی منجز وعده و ناصر جنده، و مکان القیم فی الإسلام مکان النظام من الخرز- فإن انقطع النظام تفرق و رب متفرق لم یجتمع، و العرب الیوم و إن کانوا قلیلا- فهم کثیرون بالإسلام عزیزون بالاجتماع- فکن قطبا و استدر الرحی بالعرب، و أصلهم دونک نار الحرب- فإنک إن شخصت من هذه الأرض- تنقضت علیک العرب من أطرافها و أقطارها- حتی یکون ما تدع وراءک من العورات- أهم إلیک مما بین یدیک، و کان قد آن للأعاجم أن ینظروا إلیک غدا یقولون: هذا أصل العرب فإذا قطعتموه استرحتم- فیکون ذلک أشد لکلبهم علیک و طمعهم فیک.
فأما ما ذکرت من عددهم- فإنا لم نقاتل فیما مضی بالکثرة- و إنما کنا نقاتل بالنصر و المعونة.
أقول: و قد استدل به فی روح المعانی، علی ما ارتضاه من کون المراد بالاستخلاف فی الآیة ظهور الإسلام و ارتفاع قدره فی زمن الخلفاء الراشدین و هو بمعزل عن ذلک بل دلیل علی خلافه، فإن ظاهر کلامه أن الوعد الإلهی لم یتم أمر إنجازه بعد و أنهم یومئذ فی طریقه حیث یقول: و الله منجز وعده، و أن الدین لم یمکن بعد و لا الخوف بدل أمنا و کیف لا؟ و هم بین خوفین خوف من تنقض العرب من داخل و خوف من مهاجمة الأعداء من خارج.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی الشعثاء قال": کنت جالسا مع حذیفة و ابن مسعود- فقال حذیفة ذهب النفاق- إنما کان النفاق علی عهد رسول الله ص، و إنما هو الیوم الکفر بعد الإیمان- فضحک ابن مسعود ثم قال: بم تقول؟ قال: بهذه الآیة «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ إلی آخر الآیة.
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أقول: لیت شعری أین ذهب منافقو عهد النبی ص؟ و شواهد الکتاب العزیز و التاریخ تدل علی أنهم ما کانوا بأقل من ثلث أهل المدینة و معظمهم بها أصدقوا الإسلام یوم رحلته (ص) أم تغیرت آراؤهم فی تربصهم الدوائر و تقلیبهم الأمور؟.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لِیَسْتَأْذِنْکُمُ الَّذِینَ مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ وَ الَّذِینَ لَمْ یَبْلُغُوا الْحُلُمَ مِنْکُمْ ثَلاثَ مَرَّاتٍ مِنْ قَبْلِ صَلاةِ الْفَجْرِ وَ حِینَ تَضَعُونَ ثِیابَکُمْ مِنَ الظَّهِیرَةِ وَ مِنْ بَعْدِ صَلاةِ الْعِشاءِ ثَلاثُ عَوْراتٍ لَکُمْ لَیْسَ عَلَیْکُمْ وَ لا عَلَیْهِمْ جُناحٌ بَعْدَهُنَّ طَوَّافُونَ عَلَیْکُمْ بَعْضُکُمْ عَلی بَعْضٍ کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (58) وَ إِذا بَلَغَ الْأَطْفالُ مِنْکُمُ الْحُلُمَ فَلْیَسْتَأْذِنُوا کَمَا اسْتَأْذَنَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (59) وَ الْقَواعِدُ مِنَ النِّساءِ اللاَّتِی لا یَرْجُونَ نِکاحاً فَلَیْسَ عَلَیْهِنَّ جُناحٌ أَنْ یَضَعْنَ ثِیابَهُنَّ غَیْرَ مُتَبَرِّجاتٍ بِزِینَةٍ وَ أَنْ یَسْتَعْفِفْنَ خَیْرٌ لَهُنَّ وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (60) لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْأَعْرَجِ حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْمَرِیضِ حَرَجٌ وَ لا عَلی أَنْفُسِکُمْ أَنْ تَأْکُلُوا مِنْ بُیُوتِکُمْ أَوْ بُیُوتِ آبائِکُمْ أَوْ بُیُوتِ أُمَّهاتِکُمْ أَوْ بُیُوتِ إِخْوانِکُمْ أَوْ بُیُوتِ أَخَواتِکُمْ أَوْ بُیُوتِ أَعْمامِکُمْ أَوْ بُیُوتِ عَمَّاتِکُمْ أَوْ بُیُوتِ أَخْوالِکُمْ أَوْ بُیُوتِ خالاتِکُمْ أَوْ ما مَلَکْتُمْ مَفاتِحَهُ أَوْ صَدِیقِکُمْ لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَأْکُلُوا جَمِیعاً أَوْ أَشْتاتاً فَإِذا دَخَلْتُمْ بُیُوتاً فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ تَحِیَّةً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُبارَکَةً طَیِّبَةً کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (61) إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ إِذا کانُوا مَعَهُ عَلی أَمْرٍ جامِعٍ لَمْ یَذْهَبُوا حَتَّی یَسْتَأْذِنُوهُ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَأْذِنُونَکَ أُولئِکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ فَإِذَا اسْتَأْذَنُوکَ لِبَعْضِ شَأْنِهِمْ فَأْذَنْ لِمَنْ شِئْتَ مِنْهُمْ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُمُ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (62)
لا تَجْعَلُوا دُعاءَ الرَّسُولِ بَیْنَکُمْ کَدُعاءِ بَعْضِکُمْ بَعْضاً قَدْ یَعْلَمُ اللَّهُ الَّذِینَ یَتَسَلَّلُونَ مِنْکُمْ لِواذاً فَلْیَحْذَرِ الَّذِینَ یُخالِفُونَ عَنْ أَمْرِهِ أَنْ تُصِیبَهُمْ فِتْنَةٌ أَوْ یُصِیبَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (63) أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قَدْ یَعْلَمُ ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ وَ یَوْمَ یُرْجَعُونَ إِلَیْهِ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (64)
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(بیان)

بقیة الأحکام المذکورة فی السورة و تختتم السورة بآخر الآیات و فیها إشارة إلی أن الله سبحانه إنما یشرع ما یشرع بعلمه و سیظهر و سینکشف لهم حقیقته حین یرجعون إلیه.
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لِیَسْتَأْذِنْکُمُ الَّذِینَ مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ إلی آخر الآیة. وضع الثیاب خلعها و هو کنایة عن کونهم علی حال ربما لا یحبون أن یراهم علیها الأجنبی. و الظهیرة وقت الظهر، و العورة السوأة سمیت بها لما یلحق الإنسان من انکشافها من العار و کان المراد بها فی الآیة ما ینبغی ستره.
فقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، تعقیب لقوله سابقا: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا» إلخ، القاضی بتوقف دخول البیت علی الإذن و هو کالاستثناء من عمومه فی العبید و الأطفال بأنه یکفیهم الاستیذان ثلاث مرات فی الیوم.
و قوله: «لِیَسْتَأْذِنْکُمُ الَّذِینَ مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ أی مروهم أن یستأذنوکم للدخول، و ظاهر الذین ملکت أیمانکم العبید دون الإماء و إن کان اللفظ لا یأبی عن العموم بعنایة التغلیب، و به وردت الروایة کما سیجی‌ء.
و قوله: «وَ الَّذِینَ لَمْ یَبْلُغُوا الْحُلُمَ مِنْکُمْ یعنی الممیزین من الأطفال قبل البلوغ، و الدلیل علی تقیدهم بالتمییز قوله بعد: «ثَلاثُ عَوْراتٍ لَکُمْ .
و قوله: «ثَلاثَ مَرَّاتٍ أی کل یوم بدلیل تفصیله بقوله: «مِنْ قَبْلِ صَلاةِ الْفَجْرِ وَ حِینَ تَضَعُونَ ثِیابَکُمْ مِنَ الظَّهِیرَةِ- أی وقت الظهر- وَ مِنْ بَعْدِ صَلاةِ الْعِشاءِ»، و قد أشار إلی وجه الحکم بقوله: «ثَلاثُ عَوْراتٍ لَکُمْ أی الأوقات الثلاثة ثلاث عورات لکم لا ینبغی بالطبع أن یطلع علیکم فیها غیرکم.
و قوله: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ وَ لا عَلَیْهِمْ جُناحٌ بَعْدَهُنَ أی لا مانع لکم من أن لا تأمروهم بالاستیذان و لا لهم من أن لا یستأذنوکم فی غیر هذه الأوقات، و قد أشار إلی جهة نفی الجناح بقوله: «طَوَّافُونَ عَلَیْکُمْ بَعْضُکُمْ عَلی بَعْضٍ أی هم کثیر الطوف علیکم بعضکم یطوف علی بعض للخدمة فالاستیذان کلما دخل حرج عادة فلیکتفوا فیه بالعورات الثلاث.
ثم قال: «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ أی أحکام دینه التی هی آیات دالة علیه «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ یعلم أحوالکم و ما تستدعیه من الحکم «حَکِیمٌ یراعی مصالحکم فی أحکامه.
قوله تعالی: «وَ إِذا بَلَغَ الْأَطْفالُ مِنْکُمُ الْحُلُمَ فَلْیَسْتَأْذِنُوا» إلخ، بیان أن حکم 
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الاستیذان ثلاث مرات فی الأطفال مغیی بالبلوغ فإذا بلغ الأطفال منکم الحلم بأن بلغوا فلیستأذنوا کما استأذن الذین من قبلهم و هم البالغون من الرجال و النساء الأحرار «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمْ آیاتِهِ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ .
قوله تعالی: «وَ الْقَواعِدُ مِنَ النِّساءِ اللَّاتِی لا یَرْجُونَ نِکاحاً» إلی آخر الآیة.
القواعد جمع قاعدة و هی المرأة التی قعدت عن النکاح فلا ترجوه لعدم الرغبة فی مباشرتها لکبرها، فقوله: «اللَّاتِی لا یَرْجُونَ نِکاحاً» وصف توضیحی، و قیل: هی التی یئست من الحیض، و الوصف احترازی.
و فی المجمع:، التبرج إظهار المرأة من محاسنها ما یجب علیها ستره، و أصله الظهور و منه البرج البناء العالی لظهوره.
و الآیة فی معنی الاستثناء من عموم حکم الحجاب، و المعنی: و الکبائر المسنة من النساء فلا بأس علیهن أن لا یحتجبن حال کونهن غیر متبرجات بزینة.
و قوله: «وَ أَنْ یَسْتَعْفِفْنَ خَیْرٌ لَهُنَ کنایة عن الاحتجاب أی الاحتجاب خیر لهن من وضع الثیاب، و قوله: «وَ اللَّهُ سَمِیعٌ عَلِیمٌ تعلیل لما شرع بالاسمین أی هو تعالی سمیع یسمع ما یسألنه بفطرتهن علیم یعلم ما یحتجن إلیه من الأحکام.
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْأَعْرَجِ حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْمَرِیضِ حَرَجٌ وَ لا عَلی أَنْفُسِکُمْ أَنْ تَأْکُلُوا مِنْ بُیُوتِکُمْ إلی قوله- أَوْ صَدِیقِکُمْ ظاهر الآیة أن فیها جعل حق للمؤمنین أن یأکلوا من بیوت قراباتهم أو التی اؤتمنوا علیها أو بیوت أصدقائهم فهم مأذونون فی أن یأکلوا منها بمقدار حاجتهم من غیر إسراف و إفساد.
فقوله: «لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ إلی قوله- وَ لا عَلی أَنْفُسِکُمْ فی عطف عَلی أَنْفُسِکُمْ علی ما تقدمه دلالة علی أن عد المذکورین لیس لاختصاص الحق بهم بل لکونهم أرباب عاهات یشکل علیهم أن یکتسبوا الرزق بعمل أنفسهم أحیانا و إلا فلا فرق بین الأعمی و الأعرج و المریض و غیرهم فی ذلک.
و قوله: «مِنْ بُیُوتِکُمْ أَوْ بُیُوتِ آبائِکُمْ إلخ، فی عد «بُیُوتِکُمْ مع بیوت الأقرباء و غیرهم إشارة إلی نفی الفرق فی هذا الدین المبنی علی کون المؤمنین بعضهم 
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أولیاء بعض بین بیوتهم أنفسهم و بیوت أقربائهم و ما ملکوا مفاتحه و بیوت أصدقائهم.
علی أن «بُیُوتِکُمْ یشمل بیت الابن و الزوج کما وردت به الروایة، و قوله:
«أَوْ ما مَلَکْتُمْ مَفاتِحَهُ المفاتح جمع مفتح و هو المخزن، و المعنی: أو البیت الذی ملکتم أی تسلطتم علی مخازنه التی فیها الرزق کما یکون الرجل قیما علی بیت أو وکیلا أو سلم إلیه مفتاحه.
و قوله: «أَوْ صَدِیقِکُمْ معطوف علی ما تقدمه بتقدیر بیت علی ما یعلم من سیاقه، و التقدیر أو بیت صدیقکم.
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَأْکُلُوا جَمِیعاً أَوْ أَشْتاتاً» الأشتات جمع شت و هو مصدر بمعنی التفرق استعمل بمعنی المتفرق مبالغة ثم جمع أو صفة بمعنی المتفرق کالحق، و المعنی لا إثم علیکم أن تأکلوا مجتمعین و بعضکم مع بعض أو متفرقین، و الآیة عامة و إن کان نزولها لسبب خاص کما روی.
و للمفسرین فی هذا الفصل من الآیة و فی الفصل الذی قبلها اختلافات شدیدة رأینا الصفح عن إیرادها و الغور فی البحث عنها أولی، و ما أوردناه من المعنی فی الفصلین هو الذی یعطیه سیاقهما.
قوله تعالی: «فَإِذا دَخَلْتُمْ بُیُوتاً فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ تَحِیَّةً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُبارَکَةً طَیِّبَةً» إلخ، لما تقدم ذکر البیوت فرع علیه ذکر أدب الدخول فیها فقال: «فَإِذا دَخَلْتُمْ بُیُوتاً».
فقوله: «فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ المراد فسلموا علی من کان فیها من أهلها و قد بدل من قوله: «عَلی أَنْفُسِکُمْ للدلالة علی أن بعضهم من بعض فإن الجمیع إنسان و قد خلقهم الله من ذکر و أنثی علی أنهم مؤمنون و الإیمان یجمعهم و یوحدهم أقوی من الرحم و أی شی‌ء آخر.
و لیس ببعید أن یکون المراد بقوله: فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ أن یسلم الداخل علی أهل البیت و یرد السلام علیه.
و قوله: «تَحِیَّةً مِنْ عِنْدِ اللَّهِ مُبارَکَةً طَیِّبَةً» أی حال کون السلام تحیة من عند الله شرعها الله و أنزل حکمها لیحیی بها المسلمون و هو مبارک ذو خیر کثیر باق و طیب 
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یلائم النفس فإن حقیقة هذه التحیة بسط الأمن و السلامة علی المسلم علیه و هو أطیب أمر یشترک فیه المجتمعان.
ثم ختم سبحانه الآیة بقوله: «کَذلِکَ یُبَیِّنُ اللَّهُ لَکُمُ الْآیاتِ و قد مر تفسیره «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ أی تعلموا معالم دینکم فتعملوا بها کما قیل.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ إِذا کانُوا مَعَهُ عَلی أَمْرٍ جامِعٍ لَمْ یَذْهَبُوا حَتَّی یَسْتَأْذِنُوهُ ذکر قوله «الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ بیانا للمؤمنین علی ظهور معناه للدلالة علی اتصافهم بحقیقة المعنی أی إنما المؤمنون الذین آمنوا بالله و رسوله بحقیقة الإیمان و أیقنوا بتوحده تعالی و اطمأنت نفوسهم و تعلقت قلوبهم برسوله.
و لذلک عقبه بقوله: «وَ إِذا کانُوا مَعَهُ عَلی أَمْرٍ جامِعٍ لَمْ یَذْهَبُوا حَتَّی یَسْتَأْذِنُوهُ و الأمر الجامع هو الذی یجمع الناس للتدبر فی أطرافه و التشاور و العزم علیه کالحرب و نحوها.
و المعنی: و إذا کانوا مع الرسول بالاجتماع عنده علی أمر من الأمور العامة لم یذهبوا و لم ینصرفوا من عند الرسول حتی یستأذنوه للذهاب.
و لذلک أیضا عقبه بقوله: «إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَأْذِنُونَکَ أُولئِکَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ و هو بمنزلة عکس صدر الآیة للدلالة علی الملازمة و عدم الانفکاک.
و قوله: «فَإِذَا اسْتَأْذَنُوکَ لِبَعْضِ شَأْنِهِمْ فَأْذَنْ لِمَنْ شِئْتَ مِنْهُمْ تخییر منه تعالی لرسوله فی أن یأذن لمن شاء و لا یأذن لمن لم یشأ.
و قوله: «وَ اسْتَغْفِرْ لَهُمُ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ أمر له بالاستغفار لهم تطییبا لنفوسهم و رحمة بهم.
قوله تعالی: «لا تَجْعَلُوا دُعاءَ الرَّسُولِ بَیْنَکُمْ کَدُعاءِ بَعْضِکُمْ بَعْضاً» إلی آخر الآیة، دعاء الرسول هو دعوته الناس إلی أمر من الأمور کدعوتهم إلی الإیمان و العمل الصالح، و دعوتهم لیشاورهم فی أمر جامع، و دعوتهم إلی الصلاة جامعة، و أمرهم بشی‌ء فی أمر دنیاهم أو أخراهم فکل ذلک دعاء و دعوة منه (ص).
و یشهد بهذا المعنی قوله ذیلا: «قَدْ یَعْلَمُ اللَّهُ الَّذِینَ یَتَسَلَّلُونَ مِنْکُمْ لِواذاً» و ما
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یتلوه من تهدید مخالفی أمره (ص) کما لا یخفی. و هو أنسب لسیاق الآیة السابقة فإنها تمدح الذین یلبون دعوته و یحضرون عنده و لا یفارقونه حتی یستأذنوه و هذه تذم و تهدد الذین یدعوهم فیتسللون عنه لواذا غیر مهتمین بدعائه و لا معتنین.
و من هنا یعلم عدم استقامة ما قیل إن المراد بدعاء النبی ص خطابه فیجب أن یفخم و لا یساوی بینه و بین غیره من الناس فلا یقال له: یا محمد و یا ابن عبد الله، بل: یا رسول الله.
و کذا ما قیل: إن المراد بالدعاء دعاؤه علیهم لو أسخطوه فهو نهی عن التعرض لدعائه علیهم بإسخاطه فإن الله تعالی لا یرد دعاءه هذا، و ذلک لأن ذیل الآیة لا یساعد علی شی‌ء من الوجهین.
و قوله: «قَدْ یَعْلَمُ اللَّهُ الَّذِینَ یَتَسَلَّلُونَ مِنْکُمْ لِواذاً» التسلل: الخروج من البین برفق و احتیال من سل السیف من غمده، و- اللواذ: الملاوذة و هو أن یلوذ الإنسان و یلتجئ إلی غیره فیستتر به، و المعنی: أن الله یعلم منکم الذین یخرجون من بین الناس و الحال أنهم یلوذون بغیرهم و یستترون به فینصرفون فلا یهتمون بدعاء الرسول و لا یعتنون به.
و قوله: «فَلْیَحْذَرِ الَّذِینَ یُخالِفُونَ عَنْ أَمْرِهِ أَنْ تُصِیبَهُمْ فِتْنَةٌ أَوْ یُصِیبَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ ظاهر سیاق الآیة بما تقدم من المعنی أن ضمیر «عَنْ أَمْرِهِ للنبی ص و هو دعاؤه، ففی الآیة تحذیر لمخالفی أمر النبی ص و دعوته من أن تصیبهم فتنة و هی البلیة أو یصیبهم عذاب ألیم.
و قیل: ضمیر «عَنْ أَمْرِهِ راجع إلی الله سبحانه، و الآیة و إن لم یقع فیها أمر منه تعالی لکن نهیه المذکور بقوله: «لا تَجْعَلُوا دُعاءَ الرَّسُولِ إلخ، فی معنی أجیبوا دعاء الرسول، و هو أمر، و أول الوجهین أوجه.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قَدْ یَعْلَمُ ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ اختتام للسورة ناظر إلی قوله فی مفتتحها: «سُورَةٌ أَنْزَلْناها وَ فَرَضْناها وَ أَنْزَلْنا فِیها آیاتٍ بَیِّناتٍ فما فی مختتمها کالتعلیل لما فی مفتتحها.
فقوله: «أَلا إِنَّ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بیان لعموم الملک و أن کل شی‌ء
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مملوک لله سبحانه قائم به فهی معلومة له بجمیع خصوصیات وجودها فیعلم ما تحتاج إلیه، و الناس من جملة ما یعلم بحقیقة حاله و ما یحتاج إلیه فالذی یشرعه لهم من الدین مما یحتاجون إلیه فی حیاتهم کما أن ما یرزقهم من المعیشة مما یحتاجون إلیه فی بقائهم.
فقوله: «قَدْ یَعْلَمُ ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ - أی من حقیقة الحال المنبئة عن الحاجة- بمنزلة النتیجة المترتبة علی الحجة أی ملکه لکم و لکل شی‌ء یستلزم علمه بحالکم و بما تحتاجون إلیه من شرائع الدین فیشرعه لکم و یفرضه علیکم.
و قوله: «وَ یَوْمَ یُرْجَعُونَ إِلَیْهِ فَیُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ معطوف علی قوله: «ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ أی و یعلم یوما یرجعون إلیه و هو یوم القیامة فیخبرهم بحقیقة ما عملوا و الله بکل شی‌ء علیم.
و فی هذا الذیل حث علی الطاعة و الانقیاد لما شرعه و فرضه من الأحکام و العمل به من جهة أنه سیخبرهم بحقیقة ما عملوا به کما أن فی الصدر حثا علی القبول من جهة أن الله إنما شرعها لعلمه بحاجتهم إلیها و أنها التی ترفع بها حاجتهم.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لِیَسْتَأْذِنْکُمُ الآیة":، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی شیبة و أبو داود و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن ابن عباس قال": آیة لم یؤمن بها أکثر الناس آیة الإذن، و إنی لآمر جاریتی هذه- لجاریة قصیرة قائمة علی رأسه- أن تستأذن علی.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: إن الله تبارک و تعالی نهی أن یدخل أحد- فی هذه الثلاثة الأوقات علی أحد- لا أب و لا أخت و لا أم و لا خادم إلا بإذن، و الأوقات بعد طلوع الفجر و نصف النهار- و بعد العشاء الآخرة. ثم أطلق بعد هذه الثلاثة الأوقات فقال: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ وَ لا عَلَیْهِمْ جُناحٌ بَعْدَهُنَ یعنی بعد هذه الثلاثة الأوقات «طَوَّافُونَ عَلَیْکُمْ بَعْضُکُمْ عَلی بَعْضٍ .
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
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«مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ قال: هی خاصة فی الرجال دون النساء. قلت: فالنساء یستأذن فی هذه الثلاث ساعات؟ قال: لا و لکن یدخلن و یخرجن «وَ الَّذِینَ لَمْ یَبْلُغُوا الْحُلُمَ مِنْکُمْ قال: من أنفسکم، قال علیکم «1» استیذان- کاستیذان من قد بلغ فی هذه الثلاث ساعات.
أقول: و روی فیه روایات أخری غیرها فی کون المراد بالذین ملکت أیمانکم الذکور دون الإناث عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی المجمع،": فی الآیة: معناه مروا عبیدکم و إماءکم- أن یستأذنوا علیکم إذا أرادوا الدخول- إلی موضع خلواتکم عن ابن عباس- و قیل:
أراد العبید خاصة عن ابن عمر":
و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و بهذه الأخبار و بظهور الآیة یضعف 
ما رواه الحاکم عن علی (ع) فی الآیة قال: النساء فإن الرجال یستأذنون.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن مردویه عن ابن عمر قال: قال رسول الله ص: لا تغلبنکم الأعراب علی اسم صلاتکم العشاء- فإنما هی فی کتاب الله العشاء و إنما یعتم بحلاب الإبل.
أقول:
و روی مثله عن عبد الرحمن بن عوف و لفظه: أن رسول الله ص قال: لا یغلبنکم الأعراب علی اسم صلاتکم- قال الله: «وَ مِنْ بَعْدِ صَلاةِ الْعِشاءِ» و إنما العتمة عتمة الإبل.
و فی الکافی، بإسناده عن حریز عن أبی عبد الله (ع): أنه قرأ «أن یضعن من ثیابهن» قال: الجلباب و الخمار إذا کانت المرأة مسنة.
أقول: و فی معناه أخبار أخر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن الضحاک قال": کان أهل المدینة قبل أن یبعث النبی ص- لا یخالطهم فی طعامهم أعمی و لا مریض و لا أعرج- لأن الأعمی لا یبصر طیب الطعام، و المریض لا یستوفی الطعام کما یستوفی الصحیح، و الأعرج لا یستطیع المزاحمة علی الطعام- فنزلت رخصة فی مؤاکلتهم.
______________________________
(1) علیهم ظ.
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و فیه، أخرج الثعلبی عن ابن عباس قال": خرج الحارث غازیا مع رسول الله ص- و خلف علی أهله خالد بن زید- فحرج أن یأکل من طعامه و کان مجهودا فنزلت.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن قتادة قال": کان هذا الحی من بنی کنانة بن خزیمة- یری أحدهم أن علیه مخزاة أن یأکل وحده فی الجاهلیة- حتی أن کان الرجل یسوق الذود الحفل و هو جائع- حتی یجد من یؤاکله و یشاربه فأنزل الله: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ أَنْ تَأْکُلُوا جَمِیعاً أَوْ أَشْتاتاً».
أقول: و فی معنی هذه الروایات روایات أخر.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
«أَوْ ما مَلَکْتُمْ مَفاتِحَهُ أَوْ صَدِیقِکُمْ قال: هؤلاء الذین سمی الله عز و جل فی هذه الآیة- یأکل بغیر إذنهم من التمر و المأدوم- و کذلک تطعم المرأة من منزل زوجها بغیر إذنه- فأما ما خلا ذلک من الطعام فلا.
و فیه، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص لرجل: أنت و مالک لأبیک، ثم قال أبو جعفر (ع): و ما أحب له أن یأخذ من مال ابنه- إلا ما احتاج إلیه مما لا بد له منه- إن الله لا یحب الفساد.
و فیه، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن رجل لابنه مال فیحتاج الأب قال: یأکل منه فأما الأم فلا تأکل منه إلا قرضا علی نفسها.
و فیه، بإسناده عن جمیل بن دراج عن أبی عبد الله (ع) قال: للمرأة أن تأکل و أن تصدق- و للصدیق أن یأکل من منزل أخیه و یتصدق.
و فیه، بإسناده عن ابن أبی عمیر عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «أَوْ ما مَلَکْتُمْ مَفاتِحَهُ قال: الرجل یکون له وکیل یقوم فی ماله- فیأکل بغیر إذنه.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «أَنْ تَأْکُلُوا مِنْ بُیُوتِکُمْ ، و قیل معناه من بیوت أولادکم- و یدل علیه 
قوله (ع) أنت و مالک لأبیک 
- و
قوله (ع): إن أطیب ما یأکل المرء من کسبه- و إن ولده من کسبه.
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أقول: و فی هذه المعانی روایات کثیرة أخری.
و فی المعانی، بإسناده عن أبی الصباح قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «فَإِذا دَخَلْتُمْ بُیُوتاً فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ الآیة- فقال: هو تسلیم الرجل علی أهل البیت حین یدخل- ثم یردون علیه فهو سلامکم علی أنفسکم.
أقول: و قد تقدمت الإشارة إلی هذا المعنی فی تفسیر الآیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ إلی قوله حَتَّی یَسْتَأْذِنُوهُ فإنها نزلت فی قوم کانوا إذا جمعهم رسول الله ص- لأمر من الأمور فی بعث یبعثه أو حرب قد حضرت- یتفرقون بغیر إذنه فنهاهم الله عز و جل عن ذلک.
و فیه،: فی قوله تعالی: «فَإِذَا اسْتَأْذَنُوکَ لِبَعْضِ شَأْنِهِمْ- فَأْذَنْ لِمَنْ شِئْتَ مِنْهُمْ قال: نزلت فی حنظلة بن أبی عیاش- و ذلک أنه تزوج فی اللیلة التی کان فی صبیحتها حرب أحد- فاستأذن رسول الله ص أن یقیم عند أهله- فأنزل الله عز و جل هذه الآیة «فَأْذَنْ لِمَنْ شِئْتَ مِنْهُمْ فأقام عند أهله- ثم أصبح و هو جنب فحضر القتال فاستشهد، فقال رسول الله ص: رأیت الملائکة تغسل حنظلة- بماء المزن فی صحائف فضة بین السماء و الأرض- فکان یسمی غسیل الملائکة.
و فیه،": فی قوله تعالی: «لا تَجْعَلُوا دُعاءَ الرَّسُولِ بَیْنَکُمْ کَدُعاءِ بَعْضِکُمْ بَعْضاً» قال:
لا تدعوا رسول الله ص کما یدعو بعضکم بعضا
، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله عز و جل: «لا تَجْعَلُوا دُعاءَ الرَّسُولِ بَیْنَکُمْ کَدُعاءِ بَعْضِکُمْ بَعْضاً»، یقول:
لا تقولوا: یا محمد و لا یا أبا القاسم- لکن قولوا: یا نبی الله و یا رسول الله:
أقول: و روی مثله عن ابن عباس 
، و قد تقدم أن ذیل الآیة لا یلائم هذا المعنی تلک الملائمة.
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(25) سورة الفرقان مکیة و هی سبع و سبعون آیة (77)





[سورة الفرقان (25): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً (1) الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً (2) وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً (3)



(بیان)

غرض السورة بیان أن دعوة النبی ص دعوة حقة عن رسالة من جانب الله تعالی و کتاب نازل من عنده و فیها عنایة بالغة بدفع ما أورده الکفار علی کون النبی ص رسولا من جانب الله و کون کتابه نازلا من عنده و رجوع إلیه کرة بعد کرة.
و قد استتبع ذلک شیئا من الاحتجاج علی التوحید و نفی الشریک و ذکر بعض أوصاف یوم القیامة و ذکر نبذة من نعوت المؤمنین الجمیلة، و الکلام فیها جار علی سیاق الإنذار و التخویف دون التبشیر.
و السورة مکیة علی ما یشهد به سیاق عامة آیاتها نعم ربما استثنی منها ثلاث آیات و هی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ لا یَدْعُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ- إلی قوله- غَفُوراً رَحِیماً».
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و لعل الوجه فیه اشتمالها علی تشریع حرمة الزنا لکنک قد عرفت فیما أوردناه من أخبار آیة الخمر من سورة المائدة أن الزنا و الخمر کانا معروفین بالتحریم فی الإسلام من أول ظهور الدعوة الإسلامیة.
و من العجیب قول بعضهم: إن السورة مدنیة کلها إلا ثلاث آیات من أولها «تَبارَکَ الَّذِی - إلی قوله نُشُوراً».
قوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً» البرکة بفتحتین ثبوت الخیر فی الشی‌ء کثبوت الماء فی البرکة بالکسر فالسکون مأخوذ من برک البعیر إذا ألقی صدره علی الأرض و استقر علیها، و منه التبارک بمعنی ثبوت الخیر الکثیر و فی صیغته دلالة علی المبالغة علی ما قیل، و هو کالمختص به تعالی لم یطلق علی غیره إلا علی سبیل الندرة.
و الفرقان هو الفرق سمی به القرآن لنزول آیاته متفرقة أو لتمییزه الحق من الباطل و یؤید هذا المعنی إطلاق الفرقان فی کلامه تعالی علی التوراة أیضا مع نزولها دفعة، قال الراغب فی المفردات:، و الفرقان أبلغ من الفرق لأنه یستعمل فی الفرق بین الحق و الباطل، و تقدیره کتقدیر رجل قنعان یقنع به فی الحکم، و هو اسم لا مصدر فیما قیل، و الفرق یستعمل فیه و فی غیره. انتهی.
و العالمون جمع عالم و معناه الخلق قال فی الصحاح:، العالم الخلق و الجمع العوالم، و العالمون أصناف الخلق انتهی. و اللفظة و إن کانت شاملة لجمیع الخلق من الجماد و النبات و الحیوان و الإنسان و الجن و الملک لکن سیاق الآیة- و قد جعل فیها الإنذار غایة لتنزیل القرآن- یدل علی کون المراد بها المکلفین من الخلق و هم الثقلان: الإنس و الجن فیما نعلم.
و بذلک یظهر عدم استقامة ما ذکره بعضهم أن الآیة تدل علی عموم رسالته (ص) لجمیع ما سوی الله فإن فیه غفلة عن وجه التعبیر عن الرسالة بالإنذار و نظیر الآیة قوله تعالی: «وَ اصْطَفاکِ عَلی نِساءِ الْعالَمِینَ»: آل عمران: 42 و قوله: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ»: الجاثیة: 16.
و النذیر بمعنی المنذر علی ما قیل، و الإنذار قریب المعنی من التخویف.
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فقوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ أی ثبت و تحقق خیر کثیر فیمن نزل الفرقان علی عبده محمد ص، و ثبوت الخیر الکثیر العائد إلی الخلق فیه تعالی کنایة عن فیضانه منه علی خلقه حیث نزل علی عبده کتابا فارقا بین الحق و الباطل منقذا للعالمین من الضلال سائقا لهم إلی الهدی.
و الجمع فی الآیة بین نزول القرآن من عنده تعالی و کون النبی ص رسولا منه نذیرا للعالمین مع تسمیة القرآن فرقانا بین الحق و الباطل و توصیف النبی ص بکونه عبدا له نذیرا للعالمین المشعر بکونه مملوکا مأمورا لا یملک من نفسه شیئا کل ذلک تمهید لما سیحکی- عن المشرکین من طعنهم فی القرآن بأنه افتراء علی الله اختلقه النبی ص و أعانه علی ذلک قوم آخرون، و من طعنهم فی النبی ص بأنه یأکل الطعام و یمشی فی الأسواق و سائر ما تفوهوا به- و ما یدفع به مطاعنهم.
فالمحصل أنه کتاب یفرق بحجته الباهرة بین الحق و الباطل فلا یکون إلا حقا إذ الباطل لا یفرق بین الحق و الباطل و إنما یشبه الباطل بالحق لیلبس علی الناس، و أن الذی جاء به عبد مطیع لله ینذر به العالمین و یدعوهم إلی الحق فلا یکون إلا علی الحق و لو کان مبطلا لم یدع إلی الحق بل حاد عنه و انحرف علی أن الله سبحانه یشهد فی کلامه المعجز بصدق رسالته و أن الذی جاء به من الکتاب منزل من عنده.
و من هنا یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالفرقان مطلق الکتب السماویة المنزلة علی الأنبیاء و بعبده عامة الأنبیاء (ع)، و لا یخفی بعده من ظاهر اللفظ.
و قوله تعالی: «لِیَکُونَ لِلْعالَمِینَ نَذِیراً» اللام للتعلیل و تدل علی أن غایة تنزیل الفرقان علی عبده أن یکون منذرا لجمیع العالمین من الإنس و الجن، و الجمع المحلی باللام یفید الاستغراق، و لا یخلو الإتیان بصیغة الجمع المحلی باللام من إشارة إلی أن للجمیع إلها واحدا لا کما یذهب إلیه الوثنیون حیث یتخذ کل قوم إلها غیر ما یتخذه الآخرون.
و الاکتفاء بذکر الإنذار دون التبشیر لأن الکلام فی السورة مسوق سوق الإنذار و التخویف.
قوله تعالی: «الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة. الملک بکسر
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المیم و فتحها قیام شی‌ء بشی‌ء بحیث یتصرف فیه کیف شاء سواء کان قیام رقبته به کقیام رقبة المال بمالکه بحیث کان له أنواع التصرف فیه أو قیامه به باستیلائه علیه بالتصرف بالأمر و النهی و أنواع الحکم کاستیلاء الملک علی الناس من رعیته و ما فی أیدیهم، و یطلق علی القسم الثانی الملک بضم المیم.
فالملک بکسر المیم أعم من الملک بضمها کما قال الراغب الملک بفتح المیم و کسر اللام- هو المتصرف بالأمر و النهی فی الجمهور، و ذلک یختص بسیاسة الناطقین، و لهذا یقال: ملک الناس و لا یقال: ملک الأشیاء- إلی أن قال- فالملک بالضم- ضبط الشی‌ء المتصرف فیه بالحکم، و الملک بالکسر- کالجنس للملک فکل ملک- بالضم- ملک بالکسر- و لیس کل ملک- بالکسر- ملکا- بالضم- انتهی.
و ربما یخص الملک بالکسر بما یتعلق بالرقبة، و الملک بالضم بغیره.
فقوله تعالی: «الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ و اللام للاختصاص- یفید أن السماوات و الأرض مملوکة له غیر مستقلة بنفسها فی جهة من جهاتها و لا مستغنیة عن التصرف فیها بالحکم و أن الحکم فیها و إدارة رحاها یختص به تعالی فهو الملیک المتصرف بالحکم فیها علی الإطلاق.
و بذلک یظهر ترتب قوله: «وَ لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً» علی ما تقدمه فإن الملک علی الإطلاق لا یدع حاجة إلی اتخاذ الولد إذ اتخاذ الولد لأحد أمرین إما لکون الشخص لا یقوی علی إدارة رحی جمیع أموره و لا یملک تدبیرها جمیعا فیتخذ الولد لیستعین به علی بعض حوائجه و الله سبحانه یملک کل شی‌ء و یقوی علی ما أراد، و إما لکون الشخص محدود البقاء لا یملک ما یملک إلا فی أمد محدود فیتخذ الولد لیخلفه فیقوم علی أموره بعده و الله سبحانه یملک کل شی‌ء سرمدا و لا یعتریه فناء و زوال فلا حاجة له إلی اتخاذ الولد البتة و فیه رد علی المشرکین و النصاری.
و کذا قوله تعالی بعده: «وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ فإن الحاجة إلی الشریک إنما هی فیما إذا لم یستوعب الملک الأمور کلها و ملکه تعالی عام لجمیع الأشیاء محیط بجمیع جهاتها لا یشذ منه شاذ، و فیه رد علی المشرکین.
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و قوله تعالی: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً» بیان لرجوع تدبیر عامة الأمور إلیه تعالی وحده بالخلق و التقدیر فهو رب العالمین لا رب سواه.
بیان ذلک أن الخلقة لما کانت بتوسیط الأسباب المتقدمة علی الشی‌ء و المقارنة له استلزم ذلک ارتباط وجودات الأشیاء بعضها ببعض فیتقدر وجود کل شی‌ء و آثار وجوده حسب ما تقدره العلل و العوامل المتقدمة علیه و المقارنة له فالحوادث الجاریة فی العالم علی النظام المشهود مختلطة بالخلقة تابعة للعلل و العوامل المتقدمة و المقارنة و إذ لا خالق غیر الله سبحانه فلا مدبر للأمر غیره فلا رب یملک الأشیاء و یدبر أمرها غیره.
فکونه تعالی له ملک السماوات و الأرض حاکما متصرفا فیها علی الإطلاق یستلزم قیام الخلقة به إذ لو قامت بغیره کان الملک لذلک الغیر، و قیام الخلقة به یستلزم قیام التقدیر به، لکون التقدیر متفرعا علی الخلقة، و قیام التقدیر به یستلزم قیام التدبیر به فله الملک و التدبیر فهو الرب عز شأنه.
و ملکه تعالی للسماوات و الأرض و إن استلزم استناد الخلق و التقدیر إلیه لکن لما کان الوثنیون مع تسلیمهم عموم ملکه یرون أن ملکه للجمیع و ربوبیته للکل لا ینافی ملک آلهتهم و ربوبیتهم للبعض بتفویضه تعالی ذلک إلیهم فکل من الآلهة ملیک فی صقع ألوهیته رب لمربوبیته و الله سبحانه ملک الملوک و رب الأرباب و إله الآلهة.
فلذلک لم یکف قوله: «الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لإثبات اختصاص الربوبیة به تعالی قبالهم بل احتج إلی الإتیان بقوله: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً».
فکأن قائلا یقول: هب أن ملکه للسماوات و الأرض یغنیه عن اتخاذ الولد و الشریک الموجب لسلب ملکه عن بعض الأشیاء لکن لم لا یجوز أن یتخذ بعض خلقه شریکا لنفسه بتفویض بعض أمور العالم إلیه مع کونه مالکا له و لما فوضه إلیه و هذا هو الذی کانت یراه المشرکون فقد کانوا یقولون فی تلبیة الحج لبیک لا شریک لک إلا شریکا هو لک تملکه و ما ملک.
فأجیب عنه بأن الخلق له سبحانه و التقدیر یلازمه و إذا اجتمعا لزمهما التدبیر فله سبحانه تدبیر کل شی‌ء فلیس مع ملکه ملک و لا مع ربوبیته ربوبیة.
فقد تحصل أن قوله: «الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لَمْ یَتَّخِذْ وَلَداً وَ لَمْ یَکُنْ 
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لَهُ شَرِیکٌ فِی الْمُلْکِ مسوق لتوحید الربوبیة و نفی الولد و الشریک من طریق إثبات الملک المطلق، و أن قوله: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً» تقریر و بیان لمعنی عموم الملک و أنه ملک متقوم بالخلق و التقدیر موجب لتصدیه تعالی لکل حکم و تدبیر من غیر أن یفوض شیئا من الأمر إلی أحد من الخلق.
و فی الآیة و التی قبلها لهم أقوال أخر أغمضنا عن إیرادها لخلوها عن الجدوی.
قوله تعالی: «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ إلخ، لما نعت نفسه بأنه خالق کل شی‌ء و مقدره و أن له ملک السماوات و الأرض و هکذا کان یجب أن یکون الإله المعبود، أشار إلی ضلالة المشرکین حیث عبدوا أصناما لیست بخالقة شیئا بل هی مخلوقة مصنوعة لهم و لا مالکة شیئا لأنفسهم و لا لغیرهم.
و ضمیر «وَ اتَّخَذُوا» للمشرکین علی ما یفیده السیاق و إن لم یسبق لهم ذکر و مثل هذا التعبیر یفید التحقیر و الاستهانة.
و قوله: «مِنْ دُونِهِ آلِهَةً لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ یرید به أصنامهم التی صنعوها بأیدیهم بنحت أو نحوه، و توصیفها بالآلهة مع تعقیبها بمثل قوله: «لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً وَ هُمْ یُخْلَقُونَ إشارة إلی أن لیس لها من الألوهیة إلا اسم سموها به من غیر أن تتحقق من حقیقتها بشی‌ء کما قال تعالی: «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: النجم: 23.
و وضع النکرة فی قوله: «لا یَخْلُقُونَ شَیْئاً» فی سیاق النفی مبالغة فی تقریعهم حیث أعرضوا عن الله سبحانه و هو خالق کل شی‌ء و تعلقوا بأصنام لا یخلقون و لا شیئا من الأشیاء بل هم أردأ حالا من ذلک حیث إنهم مصنوعون لعبادهم مخلوقون لأوهامهم، و نظیر الکلام جار فی قوله: «ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» و قوله: «مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً».
و قوله: «وَ لا یَمْلِکُونَ لِأَنْفُسِهِمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً» نفی للملک عنهم و هو ضروری فی الإله إذ کان عبادهم إنما یعبدونهم لیدفعوا عنهم الضر و یجلبوا إلیهم النفع و إذ کانوا لا یملکون ضرا و لا نفعا حتی لأنفسهم لم تکن عبادتهم إلا خبلا و ضلالا.
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و بذلک یظهر أن فی وقوع «لِأَنْفُسِهِمْ فی السیاق زیادة تقریع و الکلام فی معنی الترقی أی لا یملکون لأنفسهم ضرا حتی یدفعوه و لا نفعا حتی یجلبوه فکیف لغیرهم؟
و قد قدم الضر علی النفع لکون دفع الضرر أهم من جلب النفع.
و قوله: «وَ لا یَمْلِکُونَ مَوْتاً وَ لا حَیاةً وَ لا نُشُوراً» أی لا یملکون موتا حتی یدفعوه عن عبادهم أو عمن شاءوا و لا حیاة حتی یسلبوها عمن شاءوا أو یفیضوها علی من شاءوا و لا نشورا حتی یبعثوا الناس فیجازوهم علی أعمالهم، و ملک هذه الأمور من لوازم الألوهیة.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن ابن سنان عمن ذکره قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن القرآن و الفرقان- هما شیئان أو شی‌ء واحد؟ فقال: القرآن جملة الکتاب و الفرقان المحکم الواجب العمل به 
و فی الاختصاص، للمفید:، فی حدیث عبد الله بن سلام لرسول الله ص قال: فأخبرنی هل أنزل الله علیک کتابا؟ قال: نعم، قال: و أی کتاب هو، قال: الفرقان:
قال و لم سماه ربک فرقانا؟ قال: لأنه متفرق الآیات و السور أنزل فی غیر الألواح- و غیره من الصحف و التوراة و الإنجیل و الزبور- أنزلت کلها جملة فی الألواح و الأوراق. قال:
صدقت یا محمد.
أقول: کل من الروایتین ناظرة إلی واحد من معنیی الفرقان المتقدمین.
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اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هَذا إِلاَّ إِفْکٌ افْتَراهُ وَ أَعانَهُ عَلَیْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ فَقَدْ جاؤُ ظُلْماً وَ زُوراً (4) وَ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ بُکْرَةً وَ أَصِیلاً (5) قُلْ أَنْزَلَهُ الَّذِی یَعْلَمُ السِّرَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ کانَ غَفُوراً رَحِیماً (6) وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً (7) أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها وَ قالَ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلاَّ رَجُلاً مَسْحُوراً (8)
انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلاً (9) تَبارَکَ الَّذِی إِنْ شاءَ جَعَلَ لَکَ خَیْراً مِنْ ذلِکَ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ یَجْعَلْ لَکَ قُصُوراً (10) بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ وَ أَعْتَدْنا لِمَنْ کَذَّبَ بِالسَّاعَةِ سَعِیراً (11) إِذا رَأَتْهُمْ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ سَمِعُوا لَها تَغَیُّظاً وَ زَفِیراً (12) وَ إِذا أُلْقُوا مِنْها مَکاناً ضَیِّقاً مُقَرَّنِینَ دَعَوْا هُنالِکَ ثُبُوراً (13)
لا تَدْعُوا الْیَوْمَ ثُبُوراً واحِداً وَ ادْعُوا ثُبُوراً کَثِیراً (14) قُلْ أَ ذلِکَ خَیْرٌ أَمْ جَنَّةُ الْخُلْدِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ کانَتْ لَهُمْ جَزاءً وَ مَصِیراً (15) لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ خالِدِینَ کانَ عَلی رَبِّکَ وَعْداً مَسْؤُلاً (16) وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَیَقُولُ أَ أَنْتُمْ أَضْلَلْتُمْ عِبادِی هؤُلاءِ أَمْ هُمْ ضَلُّوا السَّبِیلَ (17) قالُوا سُبْحانَکَ ما کانَ یَنْبَغِی لَنا أَنْ نَتَّخِذَ مِنْ دُونِکَ مِنْ أَوْلِیاءَ وَ لکِنْ مَتَّعْتَهُمْ وَ آباءَهُمْ حَتَّی نَسُوا الذِّکْرَ وَ کانُوا قَوْماً بُوراً (18)
فَقَدْ کَذَّبُوکُمْ بِما تَقُولُونَ فَما تَسْتَطِیعُونَ صَرْفاً وَ لا نَصْراً وَ مَنْ یَظْلِمْ مِنْکُمْ نُذِقْهُ عَذاباً کَبِیراً (19) وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ إِلاَّ إِنَّهُمْ لَیَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ یَمْشُونَ فِی الْأَسْواقِ وَ جَعَلْنا بَعْضَکُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَةً أَ تَصْبِرُونَ وَ کانَ رَبُّکَ بَصِیراً (20)
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(بیان)

تحکی الآیات عن المشرکین ما طعنوا به فی القرآن الکریم فی النبی ص و تجیب عنه.
قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هَذا إِلَّا إِفْکٌ افْتَراهُ وَ أَعانَهُ عَلَیْهِ قَوْمٌ آخَرُونَ إلخ فی التعبیر بمثل قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا» من غیر أن یقال: و قالوا، مع تقدم ذکر الکفار فی قوله «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً» تلویح إلی أن القائلین بهذا القول هم کفار العرب دون مطلق المشرکین.
و المشار إلیه بقولهم: «إِنْ هَذا» القرآن الکریم، و إنما اکتفوا بالإشارة دون أن یذکروه باسمه أو بشی‌ء من أوصافه إزراء به و حطا لقدره.
و الإفک هو الکلام المصروف عن وجهه، و مرادهم بکونه إفکا افتراء کونه کذبا اختلقه النبی ص و نسبه إلی الله سبحانه.
و السیاق لا یخلو من إیماء إلی أن المراد بالقوم الآخرین بعض أهل الکتاب و قد ورد فی بعض الآثار أن القوم الآخرین هم عداس مولی حویطب بن عبد العزی و یسار مولی العلاء بن الحضرمی و جبر مولی عامر کانوا من أهل الکتاب یقرءون التوراة أسلموا و کان النبی ص یتعهدهم فقیل ما قیل.
و قوله: «فَقَدْ جاؤُ ظُلْماً وَ زُوراً» قال فی مجمع البیان:، إن جاء و أتی ربما کانا بمعنی فعل فیتعدیان مثله فمعنی الآیة فقد فعلوا ظلما و کذبا، و قیل إن ظلما منصوب بنزع الخافض و التقدیر فقد جاءوا بظلم، و قیل: حال و التقدیر فقد جاءوا ظالمین و هو سخیف.
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و فیه، أیضا: و متی قیل: کیف اکتفی بهذا القدر فی جوابهم؟ قلنا: لما تقدم التحدی و عجزهم عن الإتیان بمثله اکتفی هاهنا بالتنبیه علی ذلک انتهی و الظاهر أن الجواب عن قولهم: «إِنْ هَذا إِلَّا إِفْکٌ افْتَراهُ إلخ، و قولهم: «أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ اکْتَتَبَها» إلخ، جمیعا هو قوله تعالی: «قُلْ أَنْزَلَهُ الَّذِی یَعْلَمُ السِّرَّ» إلخ، علی ما سنبین و الجملة أعنی قوله: «فَقَدْ جاؤُ ظُلْماً وَ زُوراً» رد مطلق لقولهم و هو فی معنی المنع مع السند و سنده الآیات المشتملة علی التحدی.
و بالجملة معنی الآیة: و قال الذین کفروا من العرب لیس هذا القرآن إلا کلاما مصروفا عن وجهه- حیث إنه کلام محمد ص و قد نسبه إلی الله- افتری به علی الله و أعانه علی هذا الکلام قوم آخرون و هم بعض أهل الکتاب فقد فعل هؤلاء الذین کفروا بقولهم هذا ظلما و کذبا.
قوله تعالی: «وَ قالُوا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» الأساطیر جمع أسطورة بمعنی الخبر المکتوب و یغلب استعماله فی الأخبار الخرافیة و الاکتتاب هو الکتابة و نسبته إلیه (ص) مع کونه أمیا لا یکتب إنما هی بنوع من التجوز ککونه مکتوبا باستدعاء منه کما یقول الأمیر کتبت إلی فلان کذا و کذا و إنما کتبه کاتبه بأمره، و الدلیل علی ذلک قوله بعد: «فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» إذ لو کان هو الکاتب لم یکن معنی للإملاء، و قیل: الاکتتاب بمعنی الاستکتاب.
و الإملاء إلقاء الکلام إلی المخاطب بلفظه لیحفظه و یعیه أو إلی الکاتب لیکتبه و المراد به فی الآیة هو المعنی الأول علی ما یعطیه سیاق «اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ إذ ظاهره تحقق الاکتتاب دفعة و الإملاء تدریجا علی نحو الاستمرار فهی مکتوبة مجموعة عنده تقرأ علیه وقتا بعد وقت و هو یعیها فیقرأ علی الناس ما وعاه و حفظه.
و البکرة و الأصیل الغداة و العشی، و هو کنایة عن الوقت بعد الوقت، و قیل المراد أول النهار قبل خروج الناس من منازلهم و آخر النهار بعد دخولهم فی منازلهم و هو کنایة عن أنها تملی علیه خفیة.
و الآیة بمنزلة التفسیر للآیة السابقة فکأنهم یوضحون قولهم: إنه إفک افتراه و أعانه علیه قوم آخرون بأنهم کتبوا له أساطیر الأولین ثم یملونها علیه وقتا بعد وقت 
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بقراءة شی‌ء بعد شی‌ء علیه، و هو یقرؤها علی الناس و ینسبها إلی الله سبحانه.
فالآیة بتمامها من کلام الذین کفروا و ربما قیل: إن قوله «اکْتَتَبَها فَهِیَ تُمْلی عَلَیْهِ إلی آخر الآیة من کلام الله سبحانه لا من تمام کلامهم، و هو استفهام إنکاری لقولهم: أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ و السیاق لا یساعد علیه.
قوله تعالی: «قُلْ أَنْزَلَهُ الَّذِی یَعْلَمُ السِّرَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» أمر للنبی ص برد قولهم و تکذیبهم فیما رموا به القرآن أنه إفک مفتری و أنه أساطیر الأولین اکتتبها فهی تملی علیه وقتا بعد وقت.
و توصیفه تعالی بأنه یعلم السر أی خفیات الأمور و بواطنها فی السماوات و الأرض للإیذان بأن هذا الکتاب الذی أنزله منطو علی أسرار مطویة عن عقول البشر، و فیه تعریض بمجازاتهم علی جنایاتهم التی منها رمیهم القرآن بأنه إفک مفتری و أنه من الأساطیر و هو مما یعلمه تعالی.
و قوله: «إِنَّهُ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» تعلیل لما هو المشاهد من إمهالهم و تأخیر عقوبتهم علی جنایاتهم و تکذیبهم للحق و جرأتهم علی الله سبحانه.
و المعنی: قل إن القرآن لیس إفکا مفتری و لا من الأساطیر کما یقولون بل کتاب منزل من عند الله سبحانه ضمنه أسرارا خفیة لا تصل إلی کنهها عقولکم و لا تحیط بها أحلامکم، و رمیکم إیاه بالإفک و الأساطیر و تکذیبکم لحقائقه جنایة عظیمة تستحقون بها العقوبة غیر أن الله سبحانه أمهلکم و أخر عقوبة جنایتکم لأنه متصف بالمغفرة و الرحمة و ذلک یستتبع تأخیر العذاب، هذا ملخص ما ذکروه فی معنی الآیة.
و فیه أن السیاق لا یساعد علیه فإن محصل معنی الآیة علی ما فسروه یرجع إلی رد دعوی الکفار کون القرآن إفکا مفتری و من الأساطیر بدعوی أنه منزل من عند الله منطو علی أسرار خفیة لا سبیل لهم إلی الوقوف علیها لا مساغ فی مقام المخاصمة لرد الدعوی بدعوی أخری مثلها أو هی أخفی منها.
علی أن التعلیل بقوله: «إِنَّهُ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» إنما یناسب انتفاء العقوبة من أصلها دون الإمهال و التأخیر و إنما المناسب للإمهال و التأخیر من الأسماء هو مثل الحلیم و العلیم و الحکیم دون الغفور الرحیم.
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و الأوفق لمقام المخاصمة و الدفاع بإبانة الحق و التعلیل بالمغفرة و الرحمة أن یکون قوله «: إِنَّهُ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» تعلیلا لإنزال الکتاب و قد ذکر قبل ذلک أنه أنزله علی عبده لیکون للعالمین نذیرا و هذه هی النبوة، و یکون حینئذ وصفه تعالی بعلم السر فی السماوات و الأرض للإیماء إلی أن فی سرهم ما یستدعی شمول المغفرة و الرحمة الإلهیتین لحالهم و هو طلبهم بفطرتهم و جبلتهم للسعادة و العاقبة الحسنی التی لیست حقیقتها إلا السعادة الإنسانیة بشمول المغفرة و الرحمة و إن أخطأ کثیر منهم فی تطبیقها علی التمتع بالحیاة الدنیا و زینتها الداثرة فیکون حجة برهانیة علی حقیة الدعوة النبویة المشتملة علیها القرآن، و بطلان دعوی کونه إفکا من أساطیر الأولین.
و تقریر الحجة أن الله سبحانه یعلم السر فی السماوات و الأرض و هو یعلم أن فی سرکم المستقر فی سرائرکم المجبولة علیه فطرتکم حبا للسعادة و طلبا و انتزاعا للعاقبة الحسنی و حقیقتها فوز الدنیا و الآخرة، و کان سبحانه غفورا رحیما و مقتضی ذلک أن یجیبکم إلی ما تسألونه فی سرکم و بلسان فطرتکم فیهدیکم إلی سبیله التی تضمن لکم السعادة.
و هذا کتاب ینطق علیکم بسبیله فلیس إفکا مفتری علی الله و لا من قبیل الأساطیر بل هو کتاب یتضمن ما تسألونه بفطرتکم و تستدعونه فی سرکم فإن استجبتم لداعیه شملتکم المغفرة و الرحمة و إن تولیتم حرمتم ذلک فهو کتاب منزل من عند الله و لو لم یکن نازلا من عنده کما یخبر عنه لم یهد إلی حقیقة السعادة و لم یدع إلی محض الحق و لاختلفت بیاناته فدعاکم تارة إلی ما فیه خیرکم و نفعکم و هو الذی یجلب إلیکم المغفرة و الرحمة، و تارة إلی ما هو شر لکم و ضار و هو الذی یثیر علیکم السخط الإلهی و یستوجب لکم العقوبة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها» هذه حکایة ما طعنوا به فی الرسول بعد ما حکی طعنهم فی القرآن بقوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هَذا إِلَّا إِفْکٌ افْتَراهُ إلخ.
و تعبیرهم عنه (ص) بقولهم: «لِهذَا الرَّسُولِ مع تکذیبهم برسالته مبنی علی التهکم و الاستهزاء.
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و قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ استفهام للتعجیب و الوجه فیه أن الوثنیین یرون أن البشر لا یسوغ له الاتصال بالغیب و هو متعلق الوجود بالمادة منغمر فی ظلماتها، و متلوث بقذاراتها، و لذا یتوسلون فی التوجه إلی اللاهوت بالملائکة فیعبدونهم لیشفعوا لهم عند الله و یقربوهم من الله زلفی فالملائکة هم المقربون عند الله المتصلون بالغیب المتعینون للرسالة لو کانت هناک رسالة، و لیس للبشر شی‌ء من ذلک.
و من هنا یظهر معنی قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ و أن المراد أن الرسالة لا تجامع أکل الطعام و المشی فی الأسواق لاکتساب المعاش فإنها اتصال غیبی لا یجامع التعلقات المادیة، و لیست إلا من شئون الملائکة و لذا قالوا فی غیر موضع علی ما حکاه الله تعالی: «لَوْ شاءَ اللَّهُ لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً»: المؤمنون: 24 أو ما فی معناه.
و من هنا یظهر أیضا أن قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً» تنزل من المشرکین فی الاقتراح أی کیف یکون هذا المدعی للرسالة رسولا و هو یأکل الطعام و یمشی فی الأسواق و الرسول لا یکون إلا ملکا منزها عن هذه الخصال المادیة فإن، تنزلنا و سلمنا رسالته و هو بشر فلینزل إلیه ملک یکون معه نذیرا لیتصل الإنذار و تبلیغ الرسالة بالغیب بتوسط الملک.
و کذا قولهم: «أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ» تنزل عما قبله من الاقتراح أی إن لم ینزل إلیه ملک و استقل بالرسالة و هو بشر فلیلق إلیه من السماء کنز حتی یصرف منه فی وجوه حوائجه المادیة و لا یکدح فی الأسواق فی اکتساب ما یعیش به، و نزول الکنز إلیه أسهل من نزول الملک إلیه لیعینه فی تبلیغ الرسالة.
و کذا قولهم: «أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها» تنزل عما قبله فی الاقتراح، و المعنی: و إن لم یلق إلیه کنز فلیکن له جنة یأکل منها و لا یحتج إلی کسب المعاش و هذا أسهل من إلقاء الکنز إلیه.
قوله تعالی: «وَ قالَ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا رَجُلًا مَسْحُوراً» المراد بالظالمین هم المقترحون السابقو الذکر- کما قیل- فهو من وضع الظاهر موضع المضمر و وصفهم بالظلم للدلالة علی بلوغهم فی الظلم و الاجتراء علی الله و رسوله.
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و قولهم: «إِنْ تَتَّبِعُونَ إلخ، خطاب منهم للمؤمنین تعییرا لهم و إغواء عن طریق الحق، و مرادهم بالرجل المسحور النبی ص یریدون أنه مسحور سحره بعض السحرة فصار یخیل إلیه أنه رسول یأتیه ملک الوحی بالرسالة و الکتاب.
قوله تعالی: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا» الأمثال الأشباه و ربما قیل: إن المثل هنا بمعنی الوصف علی حد قوله تعالی: «مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ فِیها أَنْهارٌ مِنْ ماءٍ غَیْرِ آسِنٍ»: سورة محمد: 15، و المحصل: انظر کیف وصفوک فضلوا فیک ضلالا لا یرجی معه اهتداؤهم إلی الحق کقولهم إنه یأکل الطعام و یمشی فی الأسواق فلا یصلح للرسالة لأن الرسول یجب أن یکون شخصا غیبیا لا تعلق له بالمادة و لا أقل من عدم احتیاجه إلی الأسباب العادیة فی تحصیل المعاش، و کقولهم:
إنه رجل مسحور.
و قوله: «فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا» أی تفرع علی هذه الأمثال التی ضربوها لک أنهم ضلوا ضلالا لا یستطیعون معه أن یردوا سبیل الحق و لا یرجی لهم معه الاهتداء فإن من أخطأ الطریق ربما أخطأها بانحراف یسیر یرجی معه رکوبها ثانیا، و ربما استدبرها فصار کلما أمعن فی مسیره زاد منها بعدا، و من سمی کتاب الله بالأساطیر و وصف رسوله بالمسحور و لم یزل یزید تعنتا و لجاجا و استهزاء بالحق کیف یرجی اهتداؤه و حاله هذه؟.
قوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی إِنْ شاءَ جَعَلَ لَکَ خَیْراً مِنْ ذلِکَ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ یَجْعَلْ لَکَ قُصُوراً» الإشارة فی قوله: «مِنْ ذلِکَ إلی ما اقترحوه من قولهم: «أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها» أو إلی مجموع ما ذکروه من الکنز و الجنة.
و القصور جمع قصر و هو البیت المشید العالی، و تنکیر «قُصُوراً» للدلالة علی التعظیم و التفخیم.
و الآیة بمنزلة الجواب عن طعنهم بالنبی ص و اقتراحهم أن ینزل إلیه ملک أو یلقی إلیه کنز أو یکون له جنة غیر أن فیها التفاتا من التکلم إلی الغیبة فلم یقل:
قل إن شاء ربی جعل لی کذا و کذا بل عدل إلی قوله: «تَبارَکَ الَّذِی إِنْ شاءَ جَعَلَ لَکَ إلخ.
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و فیه تلویح إلی أنهم لا یستحقون جوابا و لا یصلحون لأن یخاطبوا لأنهم علی علم بفساد ما اقترحوا به علیه فالنبی ص لم یذکر لهم إلا أنه بشر مثلهم یوحی إلیه، و لم یدع أن له قدرة غیبیة و سلطنة إلهیة علی کل ما یرید أو یراد منه، کما قال تعالی بعد ما حکی بعض اقتراحاتهم فی سورة الإسراء، «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: إسراء: 93.
فأعرض سبحانه عن مخاطبتهم و عن الجواب عما اقترحوه، و إنما ذکر لنبیه (ص) أن ربه الذی اتخذه رسولا و أنزل علیه الفرقان لیکون للعالمین نذیرا قادر علی أعظم مما یقترحونه فإن شاء جعل له خیرا من ذلک جنات تجری من تحتها الأنهار، و یجعل له قصورا لا یبلغ وصفها واصف و ذلک خیر من أن یکون له جنة یأکل منها أو یلقی إلیه کنز لیصرفه فی حوائجه.
و بهذا المقدار یتحصل جوابهم فیما اقترحوه من الکنز و الجنة، و أما نزول الملک إلیه لیشارکه فی الإنذار و یعینه علی التبلیغ فلم یذکر جواب عنه لظهور بطلانه، و قد أجاب تعالی عنه فی مواضع من کلامه بأجوبة مختلفة کقوله: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ مَلَکاً لَجَعَلْناهُ رَجُلًا وَ لَلَبَسْنا عَلَیْهِمْ ما یَلْبِسُونَ»: الأنعام: 9، و قوله: «قُلْ لَوْ کانَ فِی الْأَرْضِ مَلائِکَةٌ یَمْشُونَ مُطْمَئِنِّینَ لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولًا»: إسراء: 95، و قوله:
«ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ»: الحجر: 8، و قد تقدم تقریر حجة کل من الآیات فی ضمن تفسیرها.
و من هنا یظهر أن المراد بجعل الجنات و القصور له (ص) جعله فی الدنیا علی ما یقتضیه مقام المخاصمة و رد قولهم فإن المحصل من السیاق أنهم یقترحون علیک کیت و کیت و هم یریدون تعجیزک و تبکیتک و إن ربک قادر علی أعظم من ذلک فإن شاء جعل لک خیرا من ذلک جنات تجری من تحتها الأنهار إلخ و هی لا محالة فی الدنیا و إلا لم ینقطع به الخصام.
و بذلک یتبین فساد ما نقل عن بعضهم أن المراد جنات الآخرة و قصورها و أفسد منه قول آخرین إن المراد جعل جنات تجری من تحتها الأنهار فی الدنیا و جعل القصور فی الآخرة، و ربما استونس لذلک بأن التعبیر فی الجنات بقوله: «إِنْ شاءَ جَعَلَ و هو
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صیغة ماض مفیدة للتحقق مناسبة للدنیا و فی القصور بقوله: «یَجْعَلْ و هو صیغة مستقبل مناسبة للآخرة هذا مع أن الفعل الواقع فی حیز الشرط منسلخ عن الزمان، و الاختلاف فی التعبیر تفنن فیه و تجدید لصورة الکلام و الله العالم.
قوله تعالی: «بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ وَ أَعْتَدْنا لِمَنْ کَذَّبَ بِالسَّاعَةِ سَعِیراً»، إضراب عن طعنهم فیه (ص) و اعتراضهم علیه بأکل الطعام و المشی فی الأسواق بما یتضمن معنی التکذیب أی ما کذبوک و ردوا نبوتک لأنک تأکل الطعام و تمشی فی الأسواق فإنما هو کلام منهم صوری بل السبب الأصلی فی إنکارهم نبوتک و طعنهم فیک أنهم کذبوا بالساعة و أنکروا المعاد، و من المعلوم أن لا وقع للنبوة مع إنکار الساعة و لا معنی للدین و الشریعة لو لا المحاسبة و المجازاة.
فالإشارة إلی السبب الأصلی بعد ذکر الاعتراض و الاقتراح و الجواب هاهنا نظیر ما وقع فی سورة الإسراء بعد ذکر الاقتراحات ثم الجواب من ذکر السبب الأصلی فی قوله: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا وَ ما مَنَعَ النَّاسَ أَنْ یُؤْمِنُوا (إِذْ جاءَهُمُ الْهُدی إِلَّا أَنْ قالُوا أَ بَعَثَ اللَّهُ بَشَراً رَسُولًا.
و ذکر جمع من المفسرین أن قوله: «بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ» حکایة لبعض آخر من أباطیلهم کما حکی بعضا آخر منها متعلقا بالتوحید و الکتاب و الرسالة فی قوله:
«وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ آلِهَةً» و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هَذا إِلَّا إِفْکٌ إلخ، و قوله: «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ إلخ.
ثم تشعبوا فی نکتة الإضراب، فذکر بعضهم أن الوجه فیه کون المعاد لا ریب فیه، و قال بعضهم: إن إنکاره أعظم، و قال بعضهم: إنه أعجب إلی غیر ذلک.
و الحق أن السیاق لا یساعد علیه فإن السیاق المتعرض لطعنهم فی الرسول ص و الجواب عنه لم یتم بعد بشهادة قوله بعد: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا إِنَّهُمْ لَیَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ یَمْشُونَ فِی الْأَسْواقِ إلخ، و ما یتلوه من الآیات فلا معنی لاعتراض حکایة تکذیبهم بالساعة بین الآیات الحاکیة لتکذیبهم بالرسول و المجیبة عنه، و هو ظاهر.
و قوله تعالی: «وَ أَعْتَدْنا لِمَنْ کَذَّبَ بِالسَّاعَةِ سَعِیراً» وضع الموصول و الصلة مکان 
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الضمیر الراجع للدلالة علی أن الجزاء بالسعیر ثابت فی حق کل من کذب بالساعة هم و غیرهم فیه سواء، و علی أن سبب إعتاد السعیر علیه فیهم تکذیبهم بالساعة.
و وضع الساعة ثانیا موضع ضمیرها لیکون أنص و أصرح فهو المناسب لمقام التهدید، و السعیر النار المشتعلة الملتهبة.
قوله تعالی: «إِذا رَأَتْهُمْ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ سَمِعُوا لَها تَغَیُّظاً وَ زَفِیراً» فی المفردات،.
الغیظ أشد غضب إلی أن قال و التغیظ هو إظهار الغیظ، و قد یکون ذلک مع صوت مسموع کما قال: «سَمِعُوا لَها تَغَیُّظاً وَ زَفِیراً» انتهی، و فیه أیضا: الزفیر تردد النفس حتی تنتفخ الضلوع منه، انتهی.
و الآیة تمثل حال النار بالنسبة إلیهم إذا برزوا لها یوم الجزاء أنها تشتد إذا ظهروا لها کالأسد یزأر إذا رأی فریسته.
قوله تعالی: «وَ إِذا أُلْقُوا مِنْها مَکاناً ضَیِّقاً مُقَرَّنِینَ دَعَوْا هُنالِکَ ثُبُوراً» «مَکاناً» منصوب بتقدیر فی، و الثبور الویل و الهلاک.
و التقرین التصفید بالأغلال و السلاسل و قیل: هو جعلهم مع قرناء الشیاطین و هو بعید من اللفظ. و المعنی و إذا ألقوا یوم الجزاء فی مکان ضیق من النار و هم مصفدون بالأغلال دعوا هنالک ثبورا لا یوصف و هو قولهم: وا ثبوراه.
قوله تعالی: «لا تَدْعُوا الْیَوْمَ ثُبُوراً واحِداً وَ ادْعُوا ثُبُوراً کَثِیراً» الاستغاثة بالویل و الثبور نوع احتیال للتخلص من الشدة و إذ کان الیوم یوم الجزاء فحسب لا ینفع فیه عمل و لا یجدی فیه سبب البتة لم ینفعهم الدعاء بالثبور أصلا و لذا قال تعالی:
«لا تَدْعُوا الْیَوْمَ إلخ، فهو کنایة عن أن الثبور لا ینفعکم الیوم سواء استقللتم منه أو استکثرتم. فهو فی معنی قوله تعالی: «اصْلَوْها فَاصْبِرُوا أَوْ لا تَصْبِرُوا سَواءٌ عَلَیْکُمْ»:
الطور: 16، و قوله حکایة عنهم: «سَواءٌ عَلَیْنا أَ جَزِعْنا أَمْ صَبَرْنا ما لَنا مِنْ مَحِیصٍ»: إبراهیم: 21.
و قیل: المراد أن عذابکم طویل مؤبد لا ینقطع بثبور واحد بل یحتاج إلی ثبورات کثیرة. و هو بعید.
قوله تعالی: «قُلْ أَ ذلِکَ خَیْرٌ أَمْ جَنَّةُ الْخُلْدِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ إلی قوله-
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«مَسْؤُلًا» الإشارة إلی السعیر بما له من الوصف، أمر نبیه ص أن یسألهم أیهما أرجح السعیر أم جنة الخلد؟ و السؤال سؤال فی أمر بدیهی لا یتوقف فی جوابه عاقل و هو دائر فی المناظرة و المخاصمة یردد الخصم بین أمرین أحدهما بدیهی الصحة و الآخر بدیهی البطلان فیکلف أن یختار أحدهما: فإن اختار الحق فقد اعترف بما کان ینکره، و إن اختار الباطل افتضح.
و قوله: «أَمْ جَنَّةُ الْخُلْدِ» إضافة الجنة إلی الخلد و هو الدوام للدلالة علی کونها فی نفسها خالدة لا تفنی کما أن قوله بعد: «خالِدِینَ للدلالة علی أن أهلها خالدون فیها لا سبیل للفناء إلیهم.
و قوله: «وُعِدَ الْمُتَّقُونَ تقدیره وعدها المتقون لأن وعد یتعدی لمفعولین و المتقون مفعول ثان ناب مناب الفاعل.
و قوله: «کانَتْ لَهُمْ جَزاءً وَ مَصِیراً» أی جزاء لتقواهم و منقلبا ینقلبون إلیه بما هم متقون کما قال تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ إلی أن قال- وَ ما هُمْ مِنْها بِمُخْرَجِینَ»: الحجر: 48 و هو من الأقضیة التی قضاها یوم خلق آدم و أمر الملائکة و إبلیس بالسجود له، و یتعین به جزاء المتقین و مصیرهم کما تقدم فی تفسیر سورة الحجر.
و قوله: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ خالِدِینَ أی إنهم یملکون فیها بتملیک من الله لهم کل ما تتعلق به مشیتهم، و لا تتعلق مشیتهم إلا بما یحبونه و یشتهونه علی خلاف أهل النار کما قال تعالی فیهم: «وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ»: سبأ: 54، و لا یحبون و لا یشتهون إلا ما من شأنه أن یتعلق به الحب واقعا و هو الذی یحبه الله لهم و هو ما یستحقونه من الخیر و السعادة مما یستکملون به و لا یستضرون به لا هم و لا غیرهم فافهم ذلک.
و بهذا البیان یظهر أن لهم إطلاق المشیة یعطون ما شاءوا و أرادوا غیر أنهم لا یشاءون إلا ما فیه رضا ربهم، و یندفع به ما استشکل علی الآیات الناطقة بإطلاق المشیة کهذه الآیة أن لازم إطلاق المشیة أن یجوز لهم أن یریدوا بعض المعاصی و القبائح و الشنائع و اللغو، و أن یریدوا بعض ما یسوء سائر أهل الجنة، و أن یریدوا نجاة بعض المخلدین فی النار، و أن یریدوا مقامات الأنبیاء و المخلصین من الأولیاء ممن هم فوقهم درجة إلی غیر ذلک.
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کیف؟ و قد قال تعالی: «یا أَیَّتُهَا النَّفْسُ الْمُطْمَئِنَّةُ ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ راضِیَةً مَرْضِیَّةً فَادْخُلِی فِی عِبادِی وَ ادْخُلِی جَنَّتِی»: الفجر: 27- 30 فهم راضون بما رضی به الله و مرضیون لا یریدون إلا ما یرتضیه فلا یریدون معصیة و لا قبیحا و لا شنیعا و لا لغوا و لا کذابا، و لا یریدون ما لا یرتضیه غیرهم من أهل الجنة، و لا یریدون ارتفاع العذاب ممن یرید ربهم عذابه، و لا یشاءون و لا یتمنون مقام من هو أرفع درجة منهم لأن الذی خصهم بها هو ربهم و قد رضوا بما فعل و أحبوا ما أحبه.
و قوله تعالی: «کانَ عَلی رَبِّکَ وَعْداً مَسْؤُلًا» أی کان هذا الوعد الذی وعده المتقون وعدا علی ربک یجب علیه أن یفی به، و إنما أوجبه هو تعالی علی نفسه حیث قضی بذلک أول یوم، و أخبر عن ذلک بمثل قوله: «وَ إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ لَحُسْنَ مَآبٍ جَنَّاتِ عَدْنٍ إلی أن قال- هذا ما تُوعَدُونَ لِیَوْمِ الْحِسابِ»:- ص: 53.
و وجه اتصاف هذا الوعد بکونه مسئولا أن المتقین سألوا ربهم ذلک بلسان حالهم و استعدادهم، أو سألوه ذلک فی دعائم، أو الملائکة سألوا ذلک کما فیما یحکیه الله عنهم: «رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ» الخ: المؤمن: 8 أو جمیع هذه الأسئلة.
و ذکر الطبرسی «ره» فی الآیة أن قوله: «کانَتْ لَهُمْ جَزاءً وَ مَصِیراً» حال من ضمیر الجنة المقدر فی «وُعِدَ الْمُتَّقُونَ و أن قوله: «لَهُمْ فِیها ما یَشاؤُنَ حال من «الْمُتَّقُونَ و هو أقرب إلی الذهن من قول غیره إن الجملتین استینافان فی موضع التعلیل کالجواب لسؤال مقدر.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ وَ ما یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی آخر الآیة ضمائر الجمع الأربعة عائدة إلی الکفار، و المراد بما یعبدون الملائکة و المعبودون من البشر و الأصنام إن کان «ما» أعم من غیر أولی العقل، و إلا فالأصنام فقط.
و المشار إلیهم المعنیون بقوله: «عِبادِی هؤُلاءِ» الکفار و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا سُبْحانَکَ ما کانَ یَنْبَغِی لَنا أَنْ نَتَّخِذَ مِنْ دُونِکَ مِنْ أَوْلِیاءَ» إلخ، جواب المعبودین عن قوله: «أَ أَنْتُمْ أَضْلَلْتُمْ عِبادِی هؤُلاءِ» إلخ و قد بدءوا بالتسبیح علی ما هو من أدب العبودیة فی موارد یذکر فیها شرک أهل الشرک أو ما یوهم ذلک بوجه.
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و قوله: «ما کانَ یَنْبَغِی لَنا أَنْ نَتَّخِذَ مِنْ دُونِکَ مِنْ أَوْلِیاءَ» أی ما صح و ما استقام لنا أن نتجاوزک إلی غیرک فنتخذ من دونک من أولیاء و هم الذین عبدونا و اتخذونا أولیاء من دونک، و قوله: «وَ لکِنْ مَتَّعْتَهُمْ وَ آباءَهُمْ حَتَّی نَسُوا الذِّکْرَ وَ کانُوا قَوْماً بُوراً» البور جمع بائر و هو الهالک و قیل: الفاسد.
لما نفی المعبودون المسئولون عن سبب ضلال عبادهم نسبة الإضلال إلی أنفسهم أخذوا فی نسبته إلی الکفار أنفسهم مع بیان السبب الذی أضلهم و هو أنهم کانوا قوما هالکین أو فاسدین و قد متعتهم و آباءهم من أمتعة الحیاة الدنیا و نعمها حتی طال علیهم التمتیع امتحانا و ابتلاء فتمتعوا منها و اشتغلوا بها حتی نسوا الذکر الذی جاءت به الرسل فعدلوا عن التوحید إلی الشرک.
فکونهم قوما هالکین أو فاسدین بسبب انکبابهم علی الدنیا و انهماکهم فی الشهوات هو السبب فی استغراقهم فی التمتع و انصراف هممهم إلی الاشتغال بالأسباب و هو السبب لنسیانهم الذکر و العدول عن التوحید إلی الشرک.
فتبین بذلک أن قوله: «وَ کانُوا قَوْماً بُوراً» من تمام الجواب و أما من جعل الجملة اعتراضا تذییلیا مقررا لمضمون ما قبله و استفاد منه أن السبب الأصلی فی ضلالهم أنهم کانوا بحسب ذواتهم أشقیاء هالکین، و لیس ذلک إلا بقضاء حتم منه تعالی فی سابق علمه فهو المضل لهم حقیقة، و إنما نسب إلی أنفسهم أدبا.
ففیه أولا: أنه إفساد لمعنی الآیة إذ لا موجب حینئذ لإیراد الاستدراک بقوله:
«وَ لکِنْ مَتَّعْتَهُمْ وَ آباءَهُمْ حَتَّی نَسُوا الذِّکْرَ» لکونه فضلا لا حاجة إلیه.
و ثانیا: أن نسبة البوار و الشقاء إلی ذوات الأشیاء ینافی ما أطبق علیه العقلاء بفطرتهم من تأثیر التعلیم و التربیة، و الحس و التجربة یؤیدان ذلک و هو یناقض القول بالاختیار و الجبر معا، أما مناقضة القول بالاختیار فظاهر، و أما مناقضة القول بالجبر فلأن الجبری یقصر العلیة فی الواجب تعالی و ینفیه عن غیره و یناقضه نسبة الاقتضاء الضروری إلی ذوات الأشیاء و ماهیاتها.
و ثالثا: أن فیه خلطا فی معنی القضاء من حیث متعلقه فکون القضاء حتما لا یوجب خروج الفعل الذی تعلق به من الاختیار إلی الإجبار فإن القضاء إنما تعلق 
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بالفعل بحدوده و هو صدوره عن اختیار الفاعل من حیث إنه صادر عن اختیاره فتعلقه یوجب تأکد کونه اختیاریا لا أنه یزیل عنه وصف الاختیار.
و رابعا: أن قولهم: إن المضل بالحقیقة هو الله و إنما نسبوا الضلال إلی الکفار أنفسهم تأدبا و بمثله صرحوا فی نسبة المعاصی و الأعمال القبیحة الشنیعة و الفجائع الفظیعة إلی فواعلها أنها فی عین أنها من أفعاله تعالی إنما تنسب إلی غیره تأدبا کلام متهافت فإن الأدب- کما تقدم تفصیل القول فیه فی الجزء السادس من الکتاب- هو الهیئة الحسنة التی ینبغی أن یقع علیها فعل ما، و بعبارة أخری ظرافة الفعل، و إذ کان الحق الصریح فی الفعل غیر الجمیل أنه فعل الله سبحانه و لا یشارکه فی فعله غیره بأی وجه فرض کانت نسبته إلی غیره تعالی نسبة باطلة غیر حق و کذبا و فریة لا تطابق الواقع فلیت شعری أی أدب جمیل فی إماطة حق صریح و إحیاء باطل؟ و أی ظرافة و لطف فی الکذب و الفریة بإسناد الفعل إلی غیر فاعله؟
و الله سبحانه أجل من أن یعظم بباطل أو بالستر علی بعض أفعاله أو بالکذب و الفریة بإسناد بعض ما یفعله إلی غیره، و إذ کان جمیلا لا یفعل إلا الجمیل فما معنی التأدب بنفی بعض أفعاله عنه؟.
قوله تعالی: «فَقَدْ کَذَّبُوکُمْ بِما تَقُولُونَ فَما تَسْتَطِیعُونَ صَرْفاً وَ لا نَصْراً» إلی آخر الآیة، کلام له تعالی یلقیه إلی المشرکین بعد براءة المعبودین منهم، و أما کلام المعبودین فقد تم فی قوله: «وَ کانُوا قَوْماً بُوراً».
و المعنی: فقد کذبکم المعبودون بما تقولون فی حقهم إنهم آلهة من دون الله یصرفون عن عبدتهم السوء و ینصرونهم، و إذ کذبوکم و نفوا عن أنفسهم الألوهیة و الولایة فلا تستطیعون أنتم أیها العبدة أن تصرفوا عن أنفسکم العذاب بسبب عبادتهم، و لا تستطیعون نصرا لأنفسکم بسببهم.
و التردید بین الصرف و النصر کأنه باعتبار استقلال المعبودین فی دفع العذاب عنهم و هو الصرف. و عدم استقلالهم بأن یکونوا جزء السبب و هو النصر.
و قرأ غیر عاصم من طریق حفص «یستطیعون» بالیاء المثناة من تحت و هی قراءة حسنة ملائمة لمقتضی السیاق، و المعنی: فقد کذبکم المعبودون بما تقولون إنهم 
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آلهة یصرفون عنکم السوء أو ینصرونکم و یتفرع علی ذلک أنهم لا یستطیعون لکم صرفا و لا نصرا.
و قوله: «وَ مَنْ یَظْلِمْ مِنْکُمْ نُذِقْهُ عَذاباً کَبِیراً» المراد بالظلم مطلق الظلم و المعصیة و إن کان مورد الآیات السابقة خصوص الظلم الذی هو الشرک، فقوله: «وَ مَنْ یَظْلِمْ مِنْکُمْ إلخ، من قبیل وضع القانون العام موضع الحکم الخاص، و لو کان المراد به الحکم الخاص بهم لکان من حق الکلام أن یقال: «و نذیقکم بما ظلمتم عذابا کثیرا لأنهم کلهم ظالمون ظلم الشرک.
و النکتة فیه الإشارة إلی أن الحکم الإلهی نافذ جار لا مانع منه و لا معقب له کأنه قیل: و إن کذبکم المعبودون و ما استطاعوا صرفا و لا نصرا فالحکم العام الإلهی «من یظلم منکم نذقه عذابا کبیرا علی نفوذه و جریانه لا مانع منه و لا معقب له فأنتم ذائقون العذاب البتة.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا قَبْلَکَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ إِلَّا إِنَّهُمْ لَیَأْکُلُونَ الطَّعامَ وَ یَمْشُونَ فِی الْأَسْواقِ إلی آخر الآیة. أجاب تعالی عن قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ إلخ، أولا بقوله: «تَبارَکَ الَّذِی إِنْ شاءَ جَعَلَ لَکَ خَیْراً مِنْ ذلِکَ إلخ، مع ما یلحقه من قوله: «بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ» إلخ، و هذا جواب ثان محصله أن هذا الرسول لیس بأول رسول أرسل إلی الناس بل أرسل الله قبله جما غفیرا من المرسلین و قد کانوا علی العادة البشریة الجاریة بین الناس یأکلون الطعام و یمشون فی الأسواق و لم یخلق لهم جنة یأکلون منها و لا ألقی إلیهم کنز و لا أنزل معهم ملک، و هذا الرسول إنما هو کأحدهم و لم یأت بأمر بدع حتی یتوقع منه ما لا یتوقع من غیره.
فالآیة فی معنی قوله: «قُلْ ما کُنْتُ بِدْعاً مِنَ الرُّسُلِ وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَّ»: الأحقاف: 9، و قریبة المعنی من قوله: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ»: الکهف: 110.
فإن قیل: هذا فی الحقیقة دفع للاعتراض عنه (ص) خاصة و توجیهه إلی عامة
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الرسل فلهم أن یعترضوا علی عامة الرسل کما وجهه سابقوهم و قد حکی الله عنهم ذلک قال: فَقالُوا أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا: التغابن: 6، و قال: «قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا»: إبراهیم: 10، و قال: «ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یَأْکُلُ مِمَّا تَأْکُلُونَ مِنْهُ وَ یَشْرَبُ مِمَّا تَشْرَبُونَ»: المؤمنون: 33.
قلنا: الجواب مطابق للاعتراض فإن قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ إلخ، یعطی الخصوصیة بلا إشکال و أما تعمیم الاعتراض لو عمم فیدفعه قوله تعالی: «بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ» إلخ، و قوله قبل ذلک: «قُلْ أَنْزَلَهُ الَّذِی یَعْلَمُ السِّرَّ» إلخ، علی ما تقدم من التقریر.
و من عجیب القول ما عن بعض المفسرین أن الآیة تسلیة للنبی ص کأنه قیل:
إن الرسل من قبلک کانوا علی الحال التی أنت علیها فلک فیهم أسوة حسنة، و أما کونه جوابا عن تعنتهم فالنظم لا یساعد علیه إذ قد أجیب عنه بقوله: «انْظُرْ کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ هذا و هو خطأ.
و قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا بَعْضَکُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَةً أَ تَصْبِرُونَ متمم للجواب السابق بمنزلة التعلیل لکون الرسل کسائر الناس فی الخواص البشریة من غیر أن تتمیز حیاتهم أو دعوتهم بخواص سماویة تورث القطع بکونهم حاملین للرسالة الإلهیة کإنزال ملک علیهم أو إلقاء کنز إلیهم أو خلق جنة لهم فکأنه قیل: و السبب فی کون الرسل جارین فی حیاتهم علی ما یجری علیه الناس أنا جعلنا بعض الناس لبعض فتنة یمتحنون بها فالرسل فتنة لسائر الناس یمتحنون بهم فیتمیز بهم أهل الریب من أهل الإیمان و المتبعون للأهواء الذین لا یصبرون علی مر الحق من طلاب الحق الصابرین فی طاعة الله و سلوک سبیله.
و بما مر یتبین أولا: أن المراد بالصبر هو الصبر بأقسامه و هی الصبر علی طاعة الله، و الصبر عن معصیته، و الصبر عند المصائب.
و ثانیا: أن قوله: «وَ جَعَلْنا بَعْضَکُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَةً» من وضع الحکم العام موضع الخاص، و المطلوب الإشارة إلی جعل الرسل- و حالهم هذه الحال- فتنة لسائر الناس.
و قوله تعالی: «وَ کانَ رَبُّکَ بَصِیراً» أی عالما بالصواب فی الأمور فیضع کل أمر
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فی الموضع المناسب له و یجری بذلک أتم النظام فهدف النظام الإنسانی کمال کل فرد بقطعه طریق السعادة أو الشقاوة علی حسب ما یستعد له و یستحقه و لازمه بسط نظام الامتحان بینهم و لازمه ارتفاع التمایز بین الرسل و غیرهم.
و فی الجملة التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة، و النکتة فیه نظیرة ما فی قوله السابق: «تَبارَکَ الَّذِی إِنْ شاءَ» إلخ،.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن جریر و ابن المنذر عن ابن عباس: أن عتبة و شیبة ابنی ربیعة و أبا سفیان بن حرب- و النضر بن الحارث و أبا البختری و الأسود بن المطلب- و زمعة بن الأسود و الولید بن المغیرة- و أبا جهل بن هشام و عبد الله بن أمیة و أمیة بن خلف- و العاصی بن وائل و نبیه بن الحجاج- اجتمعوا فقال بعضهم لبعض: ابعثوا إلی محمد فکلموه و خاصموه حتی تعذروا منه، فبعثوا إلیه أن أشراف قومک قد اجتمعوا لک لیکلموک.
قال: فجاءهم رسول الله ص فقالوا له: یا محمد إنا بعثنا إلیک لنعذر منک- فإن کنت إنما جئت بهذا الحدیث تطلب به مالا- جمعنا لک من أموالنا، و إن کنت تطلب الشرف فنحن نسودک، و إن کنت تطلب ملکا ملکناک.
فقال رسول الله ص: ما بی مما تقولون- ما جئتکم بما جئتکم به أطلب أموالکم، و لا الشرف فیکم، و لا الملک علیکم- و لکن الله بعثنی إلیکم رسولا، و أنزل علی کتابا، و أمرنی أن أکون لکم بشیرا و نذیرا- فبلغتکم رسالة ربی و نصحت لکم- فإن تقبلوا منی ما جئتکم به- فهو حظکم فی الدنیا و الآخرة- و إن تردوه علی أصبر لأمر الله- حتی یحکم الله بینی و بینکم.
قالوا: یا محمد فإن کنت غیر قابل منا- شیئا عرضناه علیک فسل لنفسک- و سل ربک أن یبعث معک ملکا- یصدقک بما تقول و یراجعنا عنک- و سله أن یجعل لک جنانا و قصورا من ذهب و فضة- یغنیک عما تبتغی فإنک تقوم بالأسواق- و تلتمس المعاش کما نلتمسه- حتی نعرف فضلک و منزلتک من ربک- إن کنت رسولا کما تزعم.
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فقال لهم رسول الله ص: ما أنا بفاعل- ما أنا بالذی یسأل ربه هذا، و ما بعثت إلیکم بهذا و لکن الله بعثنی بشیرا و نذیرا.
فأنزل الله فی قولهم ذلک «وَ قالُوا ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ - إلی قوله- وَ جَعَلْنا بَعْضَکُمْ لِبَعْضٍ فِتْنَةً. أَ تَصْبِرُونَ وَ کانَ رَبُّکَ بَصِیراً» أی جعلت بعضکم لبعض بلاء لتصبروا، و لو شئت أن أجعل الدنیا مع رسولی- فلا تخالفوه لفعلت.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه من طریق مکحول عن أبی أمامة قال: قال رسول الله ص: من کذب علی متعمدا فلیتبوأ مقعدا من بین عینی جهنم. قالوا: یا رسول الله و هل لجهنم من عین؟ قال: أ ما سمعتم الله یقول: «إِذا رَأَتْهُمْ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ» فهل تراهم إلا بعینین؟:
أقول: و رواه أیضا عن رجل من الصحابة
، و فی حجة الخبر خفاء.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن یحیی بن أبی أسید: أن رسول الله ص سئل عن قول الله: «وَ إِذا أُلْقُوا مِنْها مَکاناً ضَیِّقاً مُقَرَّنِینَ قال: و الذی نفسی بیده إنهم لیستکرهون فی النار- کما یستکره الوتد فی الحائط.
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اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً (21) یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً (22) وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً (23) أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلاً (24) وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ تَنْزِیلاً (25)
الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ لِلرَّحْمنِ وَ کانَ یَوْماً عَلَی الْکافِرِینَ عَسِیراً (26) وَ یَوْمَ یَعَضُّ الظَّالِمُ عَلی یَدَیْهِ یَقُولُ یا لَیْتَنِی اتَّخَذْتُ مَعَ الرَّسُولِ سَبِیلاً (27) یا وَیْلَتی لَیْتَنِی لَمْ أَتَّخِذْ فُلاناً خَلِیلاً (28) لَقَدْ أَضَلَّنِی عَنِ الذِّکْرِ بَعْدَ إِذْ جاءَنِی وَ کانَ الشَّیْطانُ لِلْإِنْسانِ خَذُولاً (29) وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً (30)
وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ وَ کَفی بِرَبِّکَ هادِیاً وَ نَصِیراً (31)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 197



(بیان)

تحکی الآیات اعتراضا آخر من المشرکین علی رسالة الرسول یردون به علیه محصله أنه لو جاز أن یکون من البشر بما هو بشر رسول تنزل علیه الملائکة بالوحی من الله سبحانه أو یراه تعالی فیکلمه وحیا لکان الرسول و سائر البشر سواء فی هذه الخصیصة فإن کان ما یدعیه من الرسالة حقا لکنا أو کان البعض منا یری ما یدعی رؤیته و یجد من نفسه ما یجده.
و هذا الاعتراض مما سبقهم إلیه أمم الأنبیاء الماضین کما حکاه الله: «قالُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا»: إبراهیم: 10، و قد مر تقریبه مرارا.
و هذا مع ما تقدم من اعتراضهم بقولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ إلخ، بمنزلة حجة واحدة تلزم الخصم بأحد محذورین و محصل تقریره أن الرسالة التی یدعیها هذا الرسول إن کانت موهبة سماویة و اتصالا غیبیا لا حظ فیها للبشر بما هو بشر فلینزل إلیه ملک فیکون معه نذیرا أو یلقی إلیه کنز أو یجعل له جنة یأکل منها، و إن کانت خاصة من شأن البشر بما هو بشر أن ینالها یتصف بها فما بالنا لا نجدها فی أنفسنا؟ فلو لا أنزل علینا الملائکة أو نری ربنا.
و قد أجاب الله سبحانه عن الشق الأول بما تقدم تقریره، و عن الثانی بأنهم سیرون الملائکة لکن فی نشأة غیر هذه النشأة الدنیویة، و الجواب فی معنی قوله: «ما
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نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ»: الحجر: 8 و سیجی‌ء تقریره، و فی الآیات إشارة إلی ما بعد الموت و یوم القیامة.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً» قال فی مجمع البیان:، الرجاء ترقب الخیر الذی یقوی فی النفس وقوعه و مثله الطمع و الأمل، و اللقاء المصیر إلی الشی‌ء من غیر حائل، و العتو الخروج إلی أفحش الظلم. انتهی.
المراد باللقاء الرجوع إلی الله یوم القیامة سمی به لبروزهم إلیه تعالی بحیث لا یبقی فی البین حائل جهل أو غفلة لظهور العظمة الإلهیة کما قال تعالی: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ .
فالمراد بعدم رجائهم اللقاء إنکارهم للمعاد و تکذیبهم بالساعة و لم یعبر عنه بتکذیب الساعة و نحوه کما عبر فی الآیات السابقة لمکان ذکرهم مشاهدة الملائکة و رؤیة الرب تعالی و تقدس ففیه إشارة إلی أنهم إنما قالوا ما قالوا و طلبوا إنزال الملائکة أو رؤیة الرب لیأسهم من اللقاء و زعمهم استحالة ذلک فقد ألزموا بما هو مستحیل علی زعمهم.
فقولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ أَوْ نَری رَبَّنا» اعتراض منهم علی رسالة الرسول أوردوه فی صورة التحضیض کقولهم فی موضع آخر: «لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ»: الحجر: 7، و تقریر الحجة کما تقدمت الإشارة إلیه أنه لو کانت الرسالة- و هی نزول الملائکة بالوحی أو تکلیمه تعالی البشر بالمشافهة- مما یتیسر للبشر نیله و نحن بشر أمثال هذا المدعی للرسالة فما بالنا لا ینزل علینا الملائکة و لا نری ربنا؟ فهلا أنزل علینا الملائکة أو نری ربنا.
و یؤید ما ذکرناه من التقریر إطلاق إنزال الملائکة و رؤیة الرب من غیر أن یقولوا: لو لا أنزل علینا الملائکة فیصدقوک أو نری ربنا فیصدقک. علی أنهم ذکروا فی اعتراضهم السابق نزول الملک لیکون معه نذیرا و فیه تصدیقه.
و فی التعبیر عنه تعالی بلفظ ربنا نوع تهکم منهم فإن المشرکین ما کانوا یرونه تعالی ربا لهم بل کان عندهم أن أربابهم ما کانوا یعبدونهم و الله سبحانه رب الأرباب 
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فکأنهم قالوا للنبی ص: إنک تری أن الله ربک و قد حن إلیک فخصک بالمشافهة و التکلیم، و أنه ربنا، فلیحن إلینا و لیشافهنا بالرؤیة کما فعل بک.
علی أنهم إنما عدلوا عن عبادة أرباب الأصنام و هم الملائکة و روحانیات الکواکب و نحوهم إلی عبادة الأصنام و التماثیل لتکون محسوسة غیر غائبة عن المشاهدة عند العبادة و التقرب بالقرابین.
و قوله تعالی: «لَقَدِ اسْتَکْبَرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ وَ عَتَوْا عُتُوًّا کَبِیراً» أی أقسم لقد طلبوا الکبر لأنفسهم بغیر حق و طغوا طغیانا عظیما.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً» فی المفردات:، الحجر الممنوع منه بتحریمه قال تعالی: «وَ قالُوا هذِهِ أَنْعامٌ وَ حَرْثٌ حِجْرٌ» «وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً» کان الرجل إذا لقی من یخاف یقول ذلک فذکر تعالی أن الکفار إذا رأوا الملائکة قالوا ذلک ظنا إن ذلک ینفعهم. انتهی.
و عن الخلیل کان الرجل یری الرجل الذی یخاف منه القتل فی الجاهلیة فی الأشهر الحرم فیقول: حجرا محجورا أی حرام علیک التعرض لی فی هذا الشهر فلا یبدؤه بشر و عن أبی عبیدة: هی عوذة للعرب یقولها من یخاف آخر فی الحرم أو فی شهر حرام إذا لقیه و بینهما ترة.
فقوله: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ «یَوْمَ علی ما قیل ظرف لقوله: «لا بُشْری و قوله: «یَوْمَئِذٍ» تأکید له، و المراد بقوله: «لا بُشْری نفی للجنس، و المراد بالمجرمین کل متصف بالإجرام غیر أن مورد الکلام إجرام الشرک و المجرمون هم الذین لا یرجون اللقاء، و قد تقدم ذکرهم و المعنی: یوم یری هؤلاء الذین لا یرجون لقاءنا الملائکة لا بشری- علی طریق نفی الجنس- یومئذ للمجرمین و هم منهم.
و قوله: «وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً» فاعل یقولون هم المشرکون أی یقول المشرکون یومئذ للملائکة و هم قاصدوهم بالعذاب: حجرا محجورا أی لنکن فی معاذ منکم، و قیل: ضمیر الجمع للملائکة، و المعنی: و یقول الملائکة للمشرکین حراما محرما علیکم سماع البشری، أو حراما محرما علیکم أن تدخلوا الجنة أو حراما محرما
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علیکم أن تتعوذوا من العذاب إلی شی‌ء فلا معاذ لکم هذا، و المعنی: الأول أقرب إلی السیاق.
و الآیة فی موضع الجواب عن قولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْنَا الْمَلائِکَةُ» و قد أعرضت عن جواب قولهم: «أَوْ نَری رَبَّنا» فإن الرؤیة التی کانوا یقصدونها بقولهم هی الرؤیة البصریة التی تستلزم التجسم و المادیة تعالی عن ذلک، و أما الرؤیة بعین الیقین و هی الرؤیة القلبیة فلم یکونوا ممن یفقه ذلک و علی تقدیره ما کانوا یقصدونه.
و أما توضیح الجواب عن أمر إنزال الملائکة و رؤیتهم فقد أخذ أصل الرؤیة مفروغا منه مسلما أن هناک یوما یرون فیه الملائکة غیر أنه وضع الإخبار عن وصفهم یوم الرؤیة موضع الإخبار عن أصل رؤیتهم للإشارة إلی أن طلبهم لرؤیة الملائکة لیس یجری علی نفعهم فإنهم لا یرون الملائکة إلا یوم یشافهون عذاب النار و ذلک بعد تبدل النشأة الدنیویة من النشأة الأخری کما أشار إلیه فی موضع آخر بقوله: «ما نُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ ما کانُوا إِذاً مُنْظَرِینَ»: الحجر: 8، فهم فی مسألتهم هذه یستعجلون بالعذاب و هم یحسبون أنهم یعجزون الله و رسوله بالحجة.
و أما ما هو هذا الیوم الذی أشیر إلیه بقوله: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ» فقد ذکر المفسرون أنه یوم القیامة لکن الذی یعطیه السیاق مع ما ینضم إلیه من الآیات الواصفة لیوم الموت و ما بعده کقوله: «وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ فِی غَمَراتِ الْمَوْتِ وَ الْمَلائِکَةُ باسِطُوا أَیْدِیهِمْ أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ»، الآیة: الأنعام: 93، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ تَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ قالُوا فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ قالُوا أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها»: النساء: 97 إلی غیر ذلک من الآیات.
أن المراد به الموت و هو المسمی فی عرف القرآن برزخا فإن فی الآیات دلالة قاطعة علی أنهم یرون الملائکة و یشافهونهم بعد الموت قبل یوم القیامة، و المتعین- علی ما یقتضیه طبع المخاصمة- فی جواب من یجحد رؤیة الملائکة أن یذکر له أول یوم یراهم بما یسوؤه و هو یوم الموت لا أن یخاصم بذکر رؤیتهم یوم القیامة و قوله لهم:
حجرا محجورا، و قد رآهم قبل ذلک و عذب بأیدیهم أمدا بعیدا و هو ظاهر.
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فالظاهر أن الآیة و الآیتین التالیتین ناظرة إلی حالهم فی البرزخ تصف رؤیتهم للملائکة فیه، و إحباط أعمالهم فیه، و حال أهل الجنة التی فیه.
قوله تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً» قال الراغب فی المفردات:، العمل کل فعل یکون من الحیوان بقصد فهو أخص من الفعل لأن الفعل قد ینسب إلی الحیوانات التی یقع منها فعل بغیر قصد و قد ینسب إلی الجمادات، و العمل قلما ینسب إلی ذلک، و لم یستعمل العمل فی الحیوانات إلا فی قولهم: البقر العوامل. انتهی.
و قال: الهباء دقاق التراب و ما انبث فی الهواء فلا یبدو إلا فی أثناء ضوء الشمس فی الکوة. انتهی. و النثر التفریق.
و المعنی: و أقبلنا إلی کل عمل عملوه- و العمل هو الذی یعیش به الإنسان بعد الموت- ففرقناه تفریقا لا ینتفعون به کالهباء المنثور، و الکلام مبنی علی التمثیل مثل به استیلاء القهر الإلهی علی جمیع أعمالهم التی عملوها لسعادة الحیاة و إبطالها بحیث لا یؤثر فی سعادة حیاتهم المؤبدة شیئا بتشبیهه بسلطان غلب عدوه فحل داره بعد ما ظهر علیه فخرب الدار و هدم الآثار و أحرق المتاع و الأثاث فأفنی منه کل عین و أثر.
و لا منافاة بین ما تدل علیه الآیة من حبط الأعمال یومئذ و بین ما تدل علیه آیات أخر أن أعمالهم أحبطت حینما عملوها فی الدنیا بکفرهم و إجرامهم فإن معنی الإحباط بعد الموت ظهور الحبط لهم بعد ما کان خفیا فی الدنیا علیهم و قد تقدم کلام مشبع فی معنی الحبط فی الجزء الثانی من الکتاب فراجع.
قوله تعالی: «أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا» المراد بأصحاب الجنة المتقون فقد تقدم قوله قبل آیات: «قُلْ أَ ذلِکَ خَیْرٌ أَمْ جَنَّةُ الْخُلْدِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ ، و المستقر و المقیل اسما مکان من الاستقرار و معناه ظاهر و من القیلولة و هی الاستراحة فی منتصف النهار سواء کان معها نوم أم لا- علی ما قیل- و الجنة لا نوم فیه.
و کلمتا «خَیْرٌ» و «أَحْسَنُ منسلخان عن معنی التفضیل کما فی قوله تعالی:
«وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ»: الروم: 27، و قوله: «ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ»: الجمعة: 11 کذا قیل، و لیس یبعد أن یقال: إن «أفعل» أو ما هو فی معناه کخیر بناء علی ما
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رجحنا أنه صفة مشبهة تدل علی التفضیل بمادته لا بهیئته فی مثل هذه الموارد غیر منسلخ عن معنی التفضیل و العنایة فی ذلک أنهم لما اختاروا الشرک و الاجرام و استحسنوا ذلک و لازمه النار فی الآخرة فقد أثبتوا لها خیریة و حسنا فقوبلوا بأن الجنة و ما فیها خیر و أحسن حتی علی لازم قولهم فعلیهم أن یختاروها علی النار و أن یختاروا الإیمان علی الکفر علی أی حال، و قیل: إن التفضیل مبنی علی التهکم.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ تَنْزِیلًا» الظاهر أن الظرف منصوب بفعل مقدر، و المعنی و اذکر یوم کذا و کذا فإنهم یرون الملائکة فیه أیضا و هذا الیوم هو یوم القیامة بدلیل قوله بعد: «الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ لِلرَّحْمنِ ، و قیل فی متعلق الظرف وجوه أخر لا فائدة فی نقلها.
و «تَشَقَّقُ أصله تتشقق من باب التفعل من الشق بمعنی الخرم و التشقق التفتح، و الغمام السحاب سمی به لستره ضوء الشمس مأخوذ من الغم بمعنی الستر.
و الباء فی قوله: «تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ إما للملابسة و المعنی تتفتح السماء متلبسة بالغمام أی متغیمة، و إما بمعنی عن و المعنی تتفتح عن الغمام أی من قبل الغمام أو تشققه.
و کیف کان فظاهر الآیة أن السماء تنشق یوم القیامة بما علیها من الغمام الساتر لها و نزل منها الملائکة الذین هم سکانها فیشاهدونهم فالآیة قریبة المعنی من قوله فی موضع آخر: «وَ انْشَقَّتِ السَّماءُ فَهِیَ یَوْمَئِذٍ واهِیَةٌ وَ الْمَلَکُ عَلی أَرْجائِها»: الحاقة: 17.
و لیس من البعید أن یکون الکلام کنایة عن انکشاف غمة الجهل و بروز عالم السماء و هو من الغیب و بروز سکانها و هم الملائکة و نزولهم إلی العالم الأرضی موطن الإنسان.
و قیل: المراد أن السماء یشقها الغمام و هو الذی یذکره فی قوله: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ وَ الْمَلائِکَةُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ»: البقرة: 210، و قد مر کلام فی تفسیر الآیة.
و التعبیر عن الواقعة بالتشقق دون التفتح و ما یماثله للتهویل، و کذا التنوین فی قوله: «تَنْزِیلًا» للدلالة علی التفخیم.
قوله تعالی: «الْمُلْکُ یَوْمَئِذٍ الْحَقُّ لِلرَّحْمنِ وَ کانَ یَوْماً عَلَی الْکافِرِینَ عَسِیراً» أی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 203
الملک المطلق یومئذ حق ثابت للرحمن و ذلک لبطلان الأسباب و زوال ما بینها و بین مسبباتها من الروابط المتنوعة، و قد تقدم غیر مرة أن المراد بذلک فی یوم القیامة هو ظهور أن الملک و الحکم لله و الأمر إلیه وحده، و أن لا استقلال فی شی‌ء من الأسباب علی خلاف ما کان یتراءی من ظاهر حالها فی نشأة الدنیا قبل قیام الساعة و رجوع کل شی‌ء إلیه تعالی.
و قوله: «وَ کانَ یَوْماً عَلَی الْکافِرِینَ عَسِیراً» الوجه فیه رکونهم إلی ظواهر الأسباب و إخلادهم إلی الحیاة الأرضیة البائدة الداثرة و انقطاعهم عن السبب الحقیقی الذی هو مالک الملک بالحقیقة و عن حیاتهم الباقیة المؤبدة فیصبحون الیوم و لا ملاذ لهم و لا معاذ.
فعلی هذا یکون الملک مبتدأ و الحق خبره عرف لإفادة الحصر، و یومئذ ظرف لثبوت الخبر للمبتدإ، و فائدة التقیید الدلالة علی ظهور حقیقة الأمر یومئذ فإن حقیقة الملک لله سبحانه دائما، و إنما یختلف یوم القیامة مع غیره بزوال الملک الصوری عن الأشیاء فیه و ثبوته لها فی غیره.
و قال بعضهم: الملک بمعنی المالکیة و یومئذ متعلق به و الحق خبر الملک، و قیل:
یومئذ متعلق بمحذوف هو صفة للحق، و قیل: المراد بیومئذ هو یوم الله، و قیل:
یومئذ هو الخبر للملک و الحق صفة للمبتدإ، و هذه أقوال ردیة لا جدوی لها.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَعَضُّ الظَّالِمُ عَلی یَدَیْهِ یَقُولُ یا لَیْتَنِی اتَّخَذْتُ مَعَ الرَّسُولِ سَبِیلًا» قال الراغب فی المفردات:، العض أزم بالأسنان، قال تعالی: «عَضُّوا عَلَیْکُمُ الْأَنامِلَ و «وَ یَوْمَ یَعَضُّ الظَّالِمُ و ذلک عبارة عن الندم لما جری به عادة الناس أن یفعلوه عند ذلک. انتهی. و لذلک یتمنی عنده ما فات من واجب العمل کما حکی الله تعالی عنهم قولهم: «یا وَیْلَتی لَیْتَنِی لَمْ أَتَّخِذْ فُلاناً خَلِیلًا».
و الظاهر أن المراد بالظالم جنسه و هو کل من لم یهتد بهدی الرسول، و کذا المراد بالرسول جنسه و إن انطبق الظالم بحسب المورد علی ظالمی هذه الأمة و الرسول علی محمد ص.
و المعنی: و اذکر یوم یندم الظالم ندما شدیدا قائلا من فرط ندمه یا لیتنی اتخذت مع الرسول سبیلا ما إلی الهدی أی سبیل کانت.
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قوله تعالی: «یا وَیْلَتی لَیْتَنِی لَمْ أَتَّخِذْ فُلاناً خَلِیلًا» تتمة تمنی الظالم النادم علی ظلمه، و فلان کنایة عن العلم المذکر و فلانة عن العلم المؤنث قال الراغب: فلان و فلانة کنایتان عن الإنسان و الفلان و الفلانة- باللام- کنایتان عن الحیوانات. انتهی.
و المعنی: یا ویلتی- یا هلاکی- لیتنی لم أتخذ فلانا- و هو من اتخذه صدیقا یشاوره و یسمع منه و یقلده- خلیلا.
و ذکر بعضهم: أن فلانا فی الآیة کنایة عن الشیطان، و کأنه نظرا إلی ما فی الآیة التالیة من حدیث خذلان الشیطان للإنسان غیر أن السیاق لا یساعد علیه.
و من لطیف التعبیر قوله فی الآیة السابقة: «یا لَیْتَنِی اتَّخَذْتُ إلخ و فی هذه الآیة: «یا وَیْلَتی لَیْتَنِی لَمْ أَتَّخِذْ» إلخ فإن فی ذلک تدرجا لطیفا فی النداء و الاستغاثة فحذف المنادی فی الآیة السابقة یلوح إلی أنه یرید أی منج ینجیه مما هو فیه من الشقاء و ذکر الویل بعد ذلک- فی هذه الآیة یدل علی أنه بان له أن لا یخلصه من العذاب شی‌ء قط إلا الهلاک و الفناء، و لذلک نادی الویل.
قوله تعالی: «لَقَدْ أَضَلَّنِی عَنِ الذِّکْرِ بَعْدَ إِذْ جاءَنِی وَ کانَ الشَّیْطانُ لِلْإِنْسانِ خَذُولًا» تعلیل للتمنی السابق و المراد بالذکر مطلق ما جاءت به الرسل أو خصوص الکتب السماویة و ینطبق بحسب المورد علی القرآن.
و قوله: «وَ کانَ الشَّیْطانُ لِلْإِنْسانِ خَذُولًا» من کلامه تعالی و یمکن أن یکون تتمة لکلام الظالم ذکره تأسفا و تحسرا.
و الخذلان بضم الخاء ترک من یظن به أن ینصر نصرته، و خذلانه أنه یعد الإنسان أن ینصره علی کل مکروه إن تمسک بالأسباب و نسی ربه فلما تقطعت الأسباب بظهور القهر الإلهی یوم الموت جزئیا و یوم القیامة کلیا خذله و سلمه إلی الشقاء، قال تعالی:
«کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ فَلَمَّا کَفَرَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکَ»: الحشر: 16 و قال فیما یحکی عن الشیطان یوم القیامة: «ما أَنَا بِمُصْرِخِکُمْ وَ ما أَنْتُمْ بِمُصْرِخِیَّ إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ»: إبراهیم: 22.
و فی هذه الآیات الثلاث إشعار بل دلالة علی أن السبب العمدة فی ضلال أهل الضلال ولایة أهل الأهواء و أولیاء الشیطان، و المشاهدة یؤید ذلک.
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قوله تعالی: «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً» المراد بالرسول محمد ص بقرینة ذکر القرآن، و عبر عنه بالرسول تسجیلا لرسالته و إرغاما لأولئک القادحین فی رسالته و کتابه و الهجر بالفتح فالسکون الترک.
و ظاهر السیاق أن قوله: «وَ قالَ الرَّسُولُ إلخ معطوف علی «یَعَضُّ الظَّالِمُ و القول مما یقوله الرسول یوم القیامة لربه علی طریق البث و الشکوی و علی هذا فالتعبیر بالماضی بعنایة تحقق الوقوع و المراد بالقوم عامة العرب بل عامة الأمة باعتبار کفرتهم و عصاتهم.
و أما کونه استئنافا أو عطفا علی قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ لا یَرْجُونَ لِقاءَنا» و کون ما وقع بینهما اعتراضا فبعید من السیاق و علیه فلفظة قال علی ظاهر معناها و المراد بالقوم هم القادحون فی رسالته الطاعنون فی کتابه.
و نظیره فی الضعف قول بعضهم: إن المهجور من الهجر بمعنی: الهذیان.
و هو ظاهر.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ جَعَلْنا لِکُلِّ نَبِیٍّ عَدُوًّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ وَ کَفی بِرَبِّکَ هادِیاً وَ نَصِیراً» أی کما جعلنا هؤلاء المجرمین عدوا لک کذلک جعلنا لکل نبی عدوا منهم أی هذه من سنتنا الجاریة فی الأنبیاء و أممهم فلا یسوأنک ما تلقی من عداوتهم و لا یشقن علیک ذلک، ففیه تسلیة للنبی ص.
و معنی: جعل العدو من المجرمین أن الله جازاهم علی معاصیهم بالختم علی قلوبهم فعاندوا الحق و أبغضوا الداعی إلیه و هو النبی فلعداوتهم نسبة إلیه تعالی بالمجازاة.
و قوله: «وَ کَفی بِرَبِّکَ هادِیاً وَ نَصِیراً» معناه- علی ما یعطیه السیاق- لا یهولنک أمر عنادهم و عداوتهم و لا تخافنهم علی اهتداء الناس و نفوذ دینک فیهم و بینهم فحسبک ربک کفی به هادیا یهدی من استحق من الناس الهدایة و استعد له و إن کفر هؤلاء و عتوا فلیس اهتداء الناس منوطا باهتدائهم و کفی به نصیرا ینصرک و ینصر دینک الذی بعثک به و إن هجره هؤلاء و لم ینصروک و لا دینک فالجملة مسوقة لإظهار الاستغناء عنهم.
فظهر أن صدر الآیة مسوق لتسلی النبی ص و ذیله للاستغناء عن المجرمین من 
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قومه، و فی قوله: «وَ کَفی بِرَبِّکَ حیث أخذ بصفة الربوبیة: مضافة إلی ضمیر الخطاب و لم یقل: و کفی بالله تأیید له.



(بحث روائی)

فی تفسیر البرهان، عن کتاب الجنة و النار بإسناده عن جابر بن یزید الجعفی عن أبی جعفر (ع): فی حدیث یذکر فیه قبض روح الکافر قال: فإذا بلغت الحلقوم ضربت الملائکة وجهه و دبره و قیل: «أَخْرِجُوا أَنْفُسَکُمُ الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ بِما کُنْتُمْ تَقُولُونَ عَلَی اللَّهِ غَیْرَ الْحَقِّ- وَ کُنْتُمْ عَنْ آیاتِهِ تَسْتَکْبِرُونَ و ذلک قوله: «یَوْمَ یَرَوْنَ الْمَلائِکَةَ لا بُشْری یَوْمَئِذٍ لِلْمُجْرِمِینَ- وَ یَقُولُونَ حِجْراً مَحْجُوراً» فیقولون حراما علیکم الجنة محرما.
«1»
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و الفاریابی و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب قال: الهباء ریح الغبار یسطع ثم یذهب فلا یبقی منه شی‌ء- فجعل الله أعمالهم کذلک.
و فیه، أخرج سمویه فی فوائده عن سالم مولی أبی حذیفة قال: قال رسول الله ص: لیجاء یوم القیامة بقوم معهم حسنات مثال جبال تهامة- حتی إذا جی‌ء بهم جعل الله تعالی أعمالهم هباء ثم قذفهم فی النار.
قال سالم: بأبی و أمی یا رسول الله حل لنا هؤلاء القوم، قال: کانوا یصلون و یصومون و یأخذون سنة من اللیل- و لکن کانوا إذا عرض علیهم شی‌ء من الحرام وثبوا علیه- فأدحض الله تعالی أعمالهم 
و فی الکافی، بإسناده عن سلیمان بن خالد قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً» قال: أما و الله لقد کانت أعمالهم- أشد بیاضا من القباطی- و لکن کانوا إذا عرض لهم حرام لم یدعوه.
______________________________
(1) محرمة ظ.
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أقول: و هذا المعنی مروی فیه و فی غیره عنه و عن أبیه (ع) بغیر واحد من الطرق.
و فی الکافی، أیضا بإسناده عن عبد الأعلی و بإسناد آخر عن سوید بن غفلة قال:
قال أمیر المؤمنین (ع): فی حدیث وضع المؤمن فی قبره. ثم یفسحان یعنی الملکین فی قبره مد بصره- ثم یفتحان له بابا إلی الجنة و یقولان له: نم قریر العین نوم الشاب الناعم فإن الله یقول: «أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا».
أقول: و الروایة- کما تری- تجعل الآیة من آیات البرزخ، و تشیر بقوله:
و یقال له: نم «إلخ» إلی نکتة التعبیر فی الآیة بالمقیل فلیتنبه.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم من طریق الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس قال: کان عقبة بن أبی معیط لا یقدم من سفر- إلا صنع طعاما فدعا إلیه أهل مکة کلهم- و کان یکثر مجالسة النبی ص و یعجبه حدیثه- و غلب علیه الشقاء.
فقدم ذات یوم من سفر فصنع طعاما- ثم دعا رسول الله (ع) إلی طعامه فقال:
ما أنا بالذی آکل من طعامک- حتی تشهد أن لا إله إلا الله و أنی رسول الله- فقال: أطعم یا ابن أخی. قال: ما أنا بالذی أفعل حتی تقول، فشهد بذلک و طعم من طعامه.
فبلغ ذلک أبی بن خلف فأتاه فقال- أ صبوت یا عقبة؟-. و کان خلیله- فقال:
لا و الله ما صبوت و لکن دخل علی رجل- فأبی أن یطعم من طعامی إلا أن أشهد له- فاستحییت أن یخرج من بیتی قبل أن یطعم- فشهدت له فطعم، فقال: ما أنا بالذی أرضی عنک- حتی تأتیه فتبزق فی وجهه ففعل عقبة- فقال له رسول الله ص: لا ألقاک خارجا من مکة- إلا علوت رأسک بالسیف- فأسر عقبة یوم بدر فقتل صبرا- و لم یقتل من الأساری یومئذ غیره.
أقول: و قد ورد فی غیر واحد من الروایات فی قوله تعالی: «یَقُولُ یا لَیْتَنِی اتَّخَذْتُ مَعَ الرَّسُولِ سَبِیلًا»، أن السبیل هو علی (ع) و هو من بطن القرآن أو من قبیل الجری و لیس من التفسیر فی شی‌ء.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 208



[سورة الفرقان (25): الآیات 32 الی 40]





اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلاً (32) وَ لا یَأْتُونَکَ بِمَثَلٍ إِلاَّ جِئْناکَ بِالْحَقِّ وَ أَحْسَنَ تَفْسِیراً (33) الَّذِینَ یُحْشَرُونَ عَلی وُجُوهِهِمْ إِلی جَهَنَّمَ أُوْلئِکَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضَلُّ سَبِیلاً (34) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ جَعَلْنا مَعَهُ أَخاهُ هارُونَ وَزِیراً (35) فَقُلْنَا اذْهَبا إِلَی الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَدَمَّرْناهُمْ تَدْمِیراً (36)
وَ قَوْمَ نُوحٍ لَمَّا کَذَّبُوا الرُّسُلَ أَغْرَقْناهُمْ وَ جَعَلْناهُمْ لِلنَّاسِ آیَةً وَ أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ عَذاباً أَلِیماً (37) وَ عاداً وَ ثَمُودَ وَ أَصْحابَ الرَّسِّ وَ قُرُوناً بَیْنَ ذلِکَ کَثِیراً (38) وَ کُلاًّ ضَرَبْنا لَهُ الْأَمْثالَ وَ کُلاًّ تَبَّرْنا تَتْبِیراً (39) وَ لَقَدْ أَتَوْا عَلَی الْقَرْیَةِ الَّتِی أُمْطِرَتْ مَطَرَ السَّوْءِ أَ فَلَمْ یَکُونُوا یَرَوْنَها بَلْ کانُوا لا یَرْجُونَ نُشُوراً (40)



(بیان)

نقل لطعن آخر مما طعنوا به فی القرآن و هو أنه لم ینزل جملة واحدة و الجواب عنه.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً» المراد بهم مشرکو العرب الرادون لدعوة القرآن کما فی قدحهم السابق المحکی بقوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ هَذا إِلَّا إِفْکٌ افْتَراهُ إلخ.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 209
و قوله «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً» قد تقدم أن الإنزال و التنزیل إنما یفترقان فی أن الإنزال یفید الدفعة و التنزیل یفید التدریج لکن ذکر بعضهم أن التنزیل فی هذه الآیة منسلخ عن معنی التدریج لأدائه إلی التدافع إذ یکون المعنی علی تقدیر إرادة التدریج: لو لا فرق القرآن جملة واحدة و التفریق ینافی الجملیة بل المعنی هلا أنزل القرآن علیه دفعة غیر مفرق کما أنزل التوراة و الإنجیل و الزبور.
لکن ینبغی أن یعلم أن نزول التوراة مثلا کما هو الظاهر المستفاد من القرآن کانت دفعة فی کتاب مکتوب فی ألواح و القرآن إنما کان ینزل علیه (ص) بالتلقی من عند الله بتوسط الروح الأمین کما یتلقی السامع الکلام من المتکلم، و الدفعة فی إیتاء کتاب مکتوب و تلقیه تستلزم المعیة بین أوله و آخره لکنه إذا کان بقراءة و سماع لم یناف التدریج بین أجزائه و أبعاضه بل من الضروری أن یؤتاه القارئ و یتلقاه السامع آخذا من أوله إلی آخره شیئا فشیئا.
و هؤلاء إنما کانوا یقترحون نزول القرآن جملة واحدة علی ما کانوا یشاهدون أو یسمعون من کیفیة نزول الوحی علی النبی ص و هو تلقی الآیات بألفاظها من لسان ملک الوحی فکان اقتراحهم أن الذی یتلوه ملک الوحی علی النبی ص سورة بعد سورة و آیة بعد آیة و یتلقاه هو کذلک فلیقرأ جمیع ذلک مرة واحدة و لیتلقه هو مرة واحدة و لو دامت القراءة و التلقی مدة من الزمان، و هذا المعنی أوفق بالتنزیل الدال علی التدریج.
و أما کون مرادهم من اقتراح نزوله جملة واحدة أن ینزل کتابا مکتوبا دفعة کما نزلت التوراة و کذا الإنجیل و الزبور علی ما هو المعروف عندهم فلا دلالة فی الکلام المنقول عنهم علی ذلک. علی أنهم ما کانوا مؤمنین بهذه الکتب السماویة حتی یسلموا نزولها دفعة.
و کیف کان فقولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً» اعتراض منهم علی القرآن من جهة نحو نزوله، یریدون به أنه لیس بکتاب سماوی نازل من عند الله سبحانه إذ لو کان کتابا سماویا متضمنا لدین سماوی یریده الله من الناس و قد بعث رسولا
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یبلغه الناس لکان الدین المضمن فیه المراد من الناس دینا تامة أجزاؤه معلومة أصوله و فروعه مجموعة فرائضه و سننه و کان الکتاب المشتمل علیه منظمة أجزاؤه، مرکبة بعضه علی بعض.
و لیس کذلک بل هو أقوال متفرقة یأتی بها فی وقائع مختلفة و حوادث متشتتة ربما وقع واقع فأتی عند ذلک بشی‌ء من الکلام مرتبط به یسمی جملها المنضودة آیات إلهیة ینسبها إلی الله و یدعی أنها قرآن منزل إلیه من عند الله سبحانه و لیس إلا أنه یتعمل حینا بعد حین عند وقوع وقائع فیختلق قولا یفتریه علی الله، و لیس إلا رجلا صابئا ضل عن السبیل. هذا تقریر اعتراضهم علی ما یستفاد من مجموع الاعتراض و الجواب.
قوله تعالی: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا وَ لا یَأْتُونَکَ بِمَثَلٍ إِلَّا جِئْناکَ بِالْحَقِّ وَ أَحْسَنَ تَفْسِیراً» الثبات ضد الزوال، و الإثبات و التثبیت بمعنی واحد و الفرق بینهما بالدفعة و التدریج، و الفؤاد القلب و المراد به کما مر غیر مرة الأمر المدرک من الإنسان و هو نفسه، و الترتیل کما قالوا- الترسیل و الإتیان بالشی‌ء عقیب الشی‌ء، و التفسیر- کما قال الراغب- المبالغة فی إظهار المعنی المعقول کما أن الفسر بالفتح فالسکون إظهار المعنی المعقول.
و ظاهر السیاق أن قوله: «کَذلِکَ متعلق بفعل مقدر یعلله قوله: «لِنُثَبِّتَ و یعطف علیه قوله: «وَ رَتَّلْناهُ و التقدیر نزلناه أی القرآن کذلک أی نجوما متفرقة لا جملة واحدة لنثبت به فؤادک، و قول بعضهم: إن «کَذلِکَ من تمام قول الذین کفروا سخیف جدا.
فقوله: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ بیان تام لسبب تنزیل القرآن نجوما متفرقة و بیان ذلک أن تعلیم علم من العلوم و خاصة ما کان منها مرتبطا بالعمل بإلقاء المعلم مسائله واحدة بعد واحدة إلی المتعلم حتی تتم فصوله و أبوابه إنما یفید حصولا ما لصور مسائله عند المتعلم و کونها مذخورة بوجه ما عنده یراجعها عند مسیس الحاجة إلیها، و أما استقرارها فی النفس بحیث تنمو النفس علیها و تترتب علیها آثارها المطلوبة منها فیحتاج إلی مسیس الحاجة و الإشراف علی العمل و حضور وقته.
ففرق بین بین أن یلقی الطبیب المعلم مثلا مسألة طبیة إلی متعلم الطب إلقاء
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فحسب و بین أن یلقیها إلیه و عنده مریض مبتلی بما یبحث عنه من الداء و هو یعالجه فیطابق بین ما یقول و ما یفعل.
و من هنا یظهر أن إلقاء أی نظرة علمیة عند مسیس الحاجة و حضور وقت العمل إلی من یراد تعلیمه و تربیته أثبت فی النفس و أوقع فی القلب و أشد استقرارا و أکمل رسوخا فی الذهن و خاصة فی المعارف التی تهدی إلیها الفطرة فإن الفطرة إنما تستعد للقبول و تتهیأ للإذعان إذا أحست بالحاجة.
ثم إن المعارف التی تتضمنها الدعوة الإسلامیة الناطق بها القرآن إنما هی شرائع و أحکام عملیة و قوانین فردیة و اجتماعیة تسعد الحیاة الإنسانیة مبنیة علی الأخلاق الفاضلة المرتبطة بالمعارف الکلیة الإلهیة التی تنتهی بالتحلیل إلی التوحید کما أن التوحید ینتهی بالترکیب إلیها ثم إلی الأخلاق و الأحکام العملیة.
فأحسن التعلیم و أکمل التربیة أن تلقی هذه المعارف العالیة بالتدریج موزعة علی الحوادث الواقعة المتضمنة لمساس أنواع الحاجات مبینة لما یرتبط بها من الاعتقاد الحق و الخلق الفاضل و الحکم العملی المشروع مع ما یتعلق بها من أسباب الاعتبار و الاتعاظ بین قصص الماضین و عاقبة أمر المسرفین و عتو الطاغین و المستکبرین.
و هذه سبیل البیانات القرآنیة المودعة فی آیاته النازلة کما قال تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا»: إسراء:، 106 و هذا هو المراد بقوله تعالی: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ و الله أعلم.
نعم یبقی علیه شی‌ء و هو أن تفرق أجزاء التعلیم و إلقاءها إلی المتعلم علی التمهل و التؤدة یفسد غرض التعلیم لانقطاع أثر السابق إلی أن یلحق به اللاحق و سقوط الهمة و العزیمة عن ضبط المطالب ففی اتصال أجزاء العلم الواحد بعضها ببعض إمدادا للذهن و تهیئة للفهم علی التفقه و الضبط لا یحصل بدونه البتة.
و قد أجاب تعالی عنه بقوله: «وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا» فمعناه علی ما یعطیه السیاق أن هذه التعلیمات علی نزولها نجوما متفرقة عقبنا بعضها ببعض و نزلنا بعضها إثر بعض بحیث لا تبطل الروابط و لا تنقطع آثار الأبعاض فلا یفسد بذلک غرض التعلیم بل هی سور و آیات نازلة بعضها إثر بعض مترتبة مرتلة.
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علی أن هناک أمرا آخر و هو أن القرآن کتاب بیان و احتجاج یحتج علی المؤالف و المخالف فیما أشکل علیهم أو استشکلوه علی الحق و الحقیقة بالتشکیک و الاعتراض، و یبین لهم ما التبس علیهم أمره من المعارف و الحکم الواقعة فی الملل و الأدیان السابقة و ما فسرها به علماؤهم بتحریف الکلم عن مواضعه کما یظهر بقیاس ما کان یعتقده الوثنیون فی الله تعالی و الملائکة و الجن و قدیسی البشر و ما وقع فی العهدین من أخبار الأنبیاء و ما بثوه من معارف المبدإ و المعاد، إلی ما بینه القرآن فی ذلک.
و هذا النوع من الاحتجاج و البیان لا یستوفی حقه إلا بالتنزیل التدریجی علی حسب ما کان یبدو من شبههم و یرد علی النبی ص من مسائلهم تدریجا، و یورد علی المؤمنین أو علی قومهم من تسویلاتهم شیئا بعد شی‌ء و حینا بعد حین.
و إلی هذا یشیر قوله تعالی: «وَ لا یَأْتُونَکَ بِمَثَلٍ إِلَّا جِئْناکَ بِالْحَقِّ وَ أَحْسَنَ تَفْسِیراً»- و المثل الوصف- أی لا یأتونک بوصف فیک أو فی غیرک حادوا به عن الحق أو أساءوا تفسیره إلا جئناک بما هو الحق فیه أو ما هو أحسن الوجوه فی تفسیره فإن ما أتوا به إما باطل محض فالحق یدفعه أو حق محرف عن موضعه فالتفسیر الأحسن یرده إلی مستواه و یقومه.
فتبین بما تقدم أن قوله: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ - إلی قوله- وَ أَحْسَنَ تَفْسِیراً» جواب عن قولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً» بوجهین:
أحدهما: بیان السبب الراجع إلی النبی ص و هو تثبیت فؤاده بالتنزیل التدریجی.
و ثانیهما: بیان السبب الراجع إلی الناس و هو بیان الحق فیما یوردون علی النبی ص من المثل و الوصف الباطل، و التفسیر بأحسن الوجوه فیما یوردون علیه من الحق المغیر عن وجهه المحرف عن موضعه.
و یلحق بهذا الجواب قوله تلوا: «الَّذِینَ یُحْشَرُونَ عَلی وُجُوهِهِمْ إِلی جَهَنَّمَ أُوْلئِکَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضَلُّ سَبِیلًا» فهو کالمتمم للجواب علی ما سیجی‌ء بیانه.
و تبین أیضا أن الآیات الثلاث مسوقة جمیعا لغرض واحد و هو الجواب عما
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أوردوه من القدح فی القرآن هذا، و المفسرون فرقوا بین مضامین الآیات الثلاث فجعلوا قوله: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ جوابا عن قولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً»، و قوله: «وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا» خبرا عن ترسیله فی النزول أو فی القراءة علی النبی ص من غیر ارتباط بما تقدمه.
و جعلوا قوله: «وَ لا یَأْتُونَکَ بِمَثَلٍ إلخ، کالبیان لقوله: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ و إیضاحا لکیفیة تثبیت فؤاده (ص)، و جعله بعضهم ناظرا إلی خصوص المثل الذی ضربوه للنبی ص، و أن الله بین الحق فیه و جاء بأحسن التفسیر و قیل غیر ذلک، و جعلوا قوله: «الَّذِینَ یُحْشَرُونَ الآیة أجنبیا عن غرض الآیتین السابقتین بالکلیة.
و التأمل فیما قدمناه فی توجیه مضمون الآیتین الأولیین و ما سیأتی من معنی الآیة الثالثة یوضح فساد جمیع ذلک، و یظهر أن الآیات الثلاث جمیعا ذات غرض واحد و هو الجواب عما أوردوه من الطعن فی القرآن من جهة نزوله التدریجی.
و ذکروا أیضا أن الجواب عن قدحهم و اقتراحهم بقوله: «کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ جواب بذکر بعض ما لتفریق النزول من الفوائد و أن هناک فوائد أخری غیر ما ذکره الله تعالی، و قد أوردوا فوائد أخری أضافوها إلی ما وقع فی الآیة:
منها: أن الکتب السماویة السابقة علی القرآن إنما أنزلت جملة واحدة لأنها أنزلت علی أنبیاء یکتبون و یقرءون فنزلت علیهم جملة واحدة مکتوبة و القرآن إنما نزل علی نبی أمی لا یکتب و لا یقرأ و لذلک نزل متفرقا.
و منها أن الکتب المتقدمة لم یکن شاهد صحتها و دلیل کونها من عند الله تعالی إعجازها، و أما القرآن فبینة صحته و آیة کونه من عند الله تعالی نظمه المعجز الباقی علی مر الدهور المتحقق فی کل جزء من أجزائه المقدر بمقدار أقصر السور حسبما وقع به التحدی.
و لا ریب أن مدار الإعجاز هو المطابقة لما تقتضیه الأحوال، و من ضرورة تجددها تجدد ما یطابقها.
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و منها: أن فی القرآن ناسخا و منسوخا و لا یتیسر الجمع بینهما لمکان المضادة و المنافاة، و فیه ما هو جواب لمسائل سألوا النبی ص عنها و فیه ما هو إنکار لبعض ما کان، و فیه ما هو حکایة لبعض ما جری، و فیه ما فیه إخبار عما سیأتی فی زمن النبی ص کالإخبار عن فتح مکة و دخول المسجد الحرام، و الإخبار عن غلبة الروم علی الفرس إلی غیر ذلک من الفوائد فاقتضت الحکمة تنزیله متفرقا.
و هذه وجوه ضعیفة لا تقتضی امتناع النزول جملة واحدة:
أما الوجه الأول فکون النبی ص أمیا لا یقرأ و لا یکتب لا یمنع النزول جملة واحدة، و قد کان معه من یکتبه و یحفظه. علی أن الله سبحانه وعده أن یعصمه من النسیان و یحفظ الذکر النازل علیه کما قال: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی : الأعلی: 6، و قال: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ»: الحجر: 9، و قال: «إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ»: حم السجدة: 42، و قدرته تعالی علی حفظ کتابه مع نزوله دفعة أو تدریجا سواء.
و أما الوجه الثانی: فکما أن الکلام المفرق یقارنه أحوال تقتضی فی نظمه أمورا إن اشتمل علیها الکلام کان بلیغا و إلا فلا، کذلک الکلام الجملی و إن کان کتابا یقارنه بحسب فصوله و أجزائه أحوال لها اقتضاءات إن طابقها کان بلیغا و إلا فلا فالبلاغة غیر موقوفة علی غیر الکتاب النازل دفعة و الکلام المجموع جملة واحدة.
و أما الوجه الثالث فالنسخ لیس إبطالا للحکم السابق و إنما هو بیان انتهاء أمده فمن الممکن الجمع بین الحکمین و المنسوخ و الناسخ بالإشارة إلی أن الحکم الأول محدود موقت إن اقتضت المصلحة ذلک.
و من الممکن أیضا أن یقدم بیان المسائل التی سیسألون عنها حتی لا یحتاجوا فیها إلی سؤال و لو سألوا عن شی‌ء منها أرجعوا إلی سابق البیان، و کذا من الممکن أن یقدم ذکر ما هو إنکار لما کان أو حکایة لما جری أو إخبار عن بعض المغیبات فشی‌ء من ذلک لا یمتنع تقدیمه کما هو ظاهر.
علی أن تفریق النزول لبعض هذه الحکم و المصالح من تثبیت الفؤاد فلیست هذه الوجوه المذکورة وجوها علی حدتها.
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فالحق أن البیان الواقع فی الآیة بیان تام جامع لا حاجة معه إلی شی‌ء من هذه الوجوه البتة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُحْشَرُونَ عَلی وُجُوهِهِمْ إِلی جَهَنَّمَ أُوْلئِکَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضَلُّ سَبِیلًا» اتصال الآیة بما قبلها من الآیات علی ما لها من السیاق یعطی أن هؤلاء القادحین فی القرآن استنتجوا من قدحهم ما لا یلیق بمقام النبی ص فذکروه واصفین له بسوء المکانة و ضلال السبیل فلم یذکره الله تعالی فی ضمن ما حکی من قولهم فی القرآن صونا لمقام النبوة أن یذکر بسوء، و إنما أشار إلی ذلک فی ما أورد فی هذه الآیة من الرد علیهم بطریق التکنیة.
فقوله: «الَّذِینَ یُحْشَرُونَ عَلی وُجُوهِهِمْ إِلی جَهَنَّمَ کنایة عن الذین کفروا القادحین فی القرآن الواصفین للنبی ص بما وصفوا، و الکنایة أبلغ من التصریح.
فالمراد أن هؤلاء القادحین فی القرآن الواصفین لک هم شر مکانا و أضل سبیلا لا أنت فالکلام مبنی علی قصر القلب، و لفظتا «شَرٌّ» و «أَضَلُ منسلختان عن معنی التفضیل أو مفیدتان علی التهکم و نحوه.
و قد کنی عنهم بالمحشورین علی وجوههم إلی جهنم و هو وصف من أضله الله من المتعنتین المنکرین للمعاد کما قال تعالی: «وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَهُوَ الْمُهْتَدِ وَ مَنْ یُضْلِلْ فَلَنْ تَجِدَ لَهُمْ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِهِ وَ نَحْشُرُهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَلی وُجُوهِهِمْ عُمْیاً وَ بُکْماً وَ صُمًّا مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ کُلَّما خَبَتْ زِدْناهُمْ سَعِیراً ذلِکَ جَزاؤُهُمْ بِأَنَّهُمْ کَفَرُوا بِآیاتِنا» الخ: إسراء: 98.
ففی هذه التکنیة مضافا إلی کونها أبلغ، تهدید لهم بشر المکان و ألیم العذاب و أیضا هی فی معنی الاحتجاج علی ضلالهم إذ لا ضلال أضل من أن یسیر الإنسان علی وجهه و هو لا یشعر بما فی قدامه، و هذا الضلال الذی فی حشرهم علی وجوههم إلی جهنم ممثل للضلال الذی کان لهم فی الدنیا فکأنه قیل: إن هؤلاء هم الضالون فإنهم محشورون علی وجوههم، و لا یبتلی بذلک إلا من کان ضالا فی الدنیا.
و قد اختلفت کلماتهم فی وجه اتصال الآیة بما قبلها فسکت عنه بعضهم، و ذکر فی مجمع البیان، أنهم قالوا لمحمد ص و المؤمنین: إنهم شر خلق الله فقال الله تعالی:
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«أُوْلئِکَ شَرٌّ مَکاناً وَ أَضَلُّ سَبِیلًا» و ذکر بعضهم أنها متصلة بقوله قبل آیات: «أَصْحابُ الْجَنَّةِ یَوْمَئِذٍ خَیْرٌ مُسْتَقَرًّا وَ أَحْسَنُ مَقِیلًا» و قد عرفت ما یلوح من السیاق. و قد اختلفوا أیضا فی المراد بحشرهم علی وجوههم فقیل: و هو علی ظاهره و هو الانتقال مکبوبا، و قیل: هو السحب.
و قیل: هو الانتقال من مکان إلی مکان منکوسا و هو خلاف المشی علی الاستقامة و فیه أن الأولی حینئذ التعبیر بالحشر علی الرءوس لا علی الوجوه، و قد قال تعالی فی موضع آخر و هو کتوصیف ما یجری بعد هذا الحشر: «یَوْمَ یُسْحَبُونَ فِی النَّارِ عَلی وُجُوهِهِمْ»: القمر: 48.
و قیل: المراد به فرط الذلة و الهوان و الخزی مجازا. و فیه أن المجاز إنما یصار إلیه إذا لم یمکن حمل اللفظ علی الحقیقة.
و قیل: هو من قول العرب: مر فلان علی وجهه إذا لم یدر أین ذهب؟ و فیه أن مرجعه إلی الجهل بالمکان المحشور إلیه و لا یناسب ذلک تقیید الحشر فی الآیة بقوله:
«إِلی جَهَنَّمَ .
و قیل: الکلام کنایة أو استعارة تمثیلیة، و المراد أنهم یحشرون و قلوبهم متعلقة بالسفلیات من الدنیا و زخارفها متوجهة وجوههم إلیها. و أورد علیه أنهم هناک فی شغل شاغل عن التوجه إلی الدنیا و تعلق القلوب بها، و لعل المراد به بقاء آثار ذلک فیهم و علیهم.
و فیه أن مقتضی آیات تجسم الأعمال کون العذاب ممثلا للتعلق بالدنیا و التوجه نحوها فهم فی الحقیقة لا شغل لهم یومئذ إلا ذلک.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ وَ جَعَلْنا مَعَهُ أَخاهُ هارُونَ وَزِیراً» استشهاد علی رسالة النبی ص و نزول الکتاب علیه قبال تکذیب الکفار به و بکتابه برسالة موسی و إیتائه الکتاب و إشراک هارون فی أمره للتخلص إلی ذکر تعذیب آل فرعون و إهلاکهم، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «فَقُلْنَا اذْهَبا إِلَی الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا فَدَمَّرْناهُمْ تَدْمِیراً» قال 
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فی مجمع البیان، التدمیر الإهلاک لأمر عجیب، و منه التنکیل یقال: دمر علی فلان إذا هجم علیه بالمکروه. انتهی.
و المراد بالآیات آیات الآفاق و الأنفس الدالة علی التوحید التی کذبوا بها، و ذکر أبو السعود فی تفسیره أن الآیات هی المعجزات التسع المفصلات الظاهرة علی یدی موسی (ع) و لم یوصف القوم لهما عند إرسالهما إلیهم بهذا الوصف ضرورة تأخر تکذیب الآیات عن إظهارها المتأخر عن ذهابهما المتأخر عن الأمر به بل إنما وصفوا بذلک عند الحکایة لرسول الله ص بیانا لعلة استحقاقهم لما یحکی بعده من التدمیر أی فذهبا إلیهم فأریاهم آیاتنا کلها فکذبوها تکذیبا مستمرا فدمرناهم. انتهی. و هو حسن لو تعین حمل الآیات علی آیات موسی (ع).
و وجه اتصال الآیتین بما قبلهما هو تهدید القادحین فی کتاب النبی ص و رسالته بتنظیر الأمر بأمر موسی حیث آتاه الله الکتاب و أرسله مع أخیه إلی قوم فرعون فکذبوه فدمرهم تدمیرا.
و لهذه النکتة قدم ذکر إیتاء الکتاب علی إرسالهما إلی القوم و تدمیرهم مع أن التوراة إنما نزلت بعد غرق فرعون و جنوده فلم یکن الغرض من القصة إلا الإشارة إلی إیتاء الکتاب و الرسالة لموسی و تدمیر القوم بالتکذیب.
و قیل: الآیتان متصلتان بقوله تعالی قبل: «وَ کَفی بِرَبِّکَ هادِیاً وَ نَصِیراً» و هو بعید.
قوله تعالی: «وَ قَوْمَ نُوحٍ لَمَّا کَذَّبُوا الرُّسُلَ أَغْرَقْناهُمْ وَ جَعَلْناهُمْ لِلنَّاسِ آیَةً وَ أَعْتَدْنا لِلظَّالِمِینَ عَذاباً أَلِیماً» الظاهر أن قوله: «قَوْمَ نُوحٍ منصوب بفعل مقدر یدل علیه قوله: «أَغْرَقْناهُمْ .
و المراد بتکذیبهم الرسل تکذیبهم نوحا فإن تکذیب الواحد من رسل الله تکذیب للجمیع لاتفاقهم علی کلمة الحق. علی أن هؤلاء الأمم کانوا أقواما وثنیین و هم ینکرون النبوة و یکذبون الرسالة من رأس.
و قوله: «وَ جَعَلْناهُمْ لِلنَّاسِ آیَةً» أی لمن بقی بعدهم من ذراریهم، و الباقی ظاهر.
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قوله تعالی: «وَ عاداً وَ ثَمُودَ وَ أَصْحابَ الرَّسِّ وَ قُرُوناً بَیْنَ ذلِکَ کَثِیراً» قال فی مجمع البیان،: الرس البئر التی لم تطو ذکروا أنهم کانوا قوما بعد ثمود نازلین علی بئر أرسل الله إلیهم رسولا فکذبوا به فأهلکهم الله، و قیل هو اسم نهر کانوا علی شاطئه و فی روایات الشیعة ما یؤید ذلک.
و قوله: «وَ عاداً» إلخ معطوف علی «قَوْمَ نُوحٍ و التقدیر: و دمرنا أو و أهلکنا عادا و ثمود و أصحاب الرس «إلخ».
و قوله: «وَ قُرُوناً بَیْنَ ذلِکَ کَثِیراً» القرن أهل عصر واحد و ربما یطلق علی نفس العصر و الإشارة بذلک إلی من مر ذکرهم من الأقوام أولهم قوم نوح و آخرهم أصحاب الرس أو قوم فرعون، و المعنی و دمرنا أو و أهلکنا عادا و هم قوم هود، و ثمود و هم قوم صالح، و أصحاب الرس، و قرونا کثیرا متخللین بین هؤلاء الذین ذکرناهم و هم قوم نوح فمن بعدهم.
قوله تعالی: «وَ کُلًّا ضَرَبْنا لَهُ الْأَمْثالَ وَ کُلًّا تَبَّرْنا تَتْبِیراً» کلا منصوب بفعل یدل علیه قوله: «ضَرَبْنا لَهُ الْأَمْثالَ فإن ضرب الأمثال فی معنی التذکیر و الموعظة و الإنذار، و التتبیر التفتیت، و معنی الآیة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَتَوْا عَلَی الْقَرْیَةِ الَّتِی أُمْطِرَتْ مَطَرَ السَّوْءِ أَ فَلَمْ یَکُونُوا یَرَوْنَها بَلْ کانُوا لا یَرْجُونَ نُشُوراً» هذه القریة هی قریة قوم لوط أمطر الله علیهم حجارة من سجیل و قد مر تفصیل قصصهم فی السور السابقة.
و قوله: «أَ فَلَمْ یَکُونُوا یَرَوْنَها» استفهام توبیخی فإن القریة کانت علی طریق أهل الحجاز إلی الشام.
و قوله: «بَلْ کانُوا لا یَرْجُونَ نُشُوراً» أی لا یخافون معادا أو کانوا آیسین من المعاد، و هذا کقوله تعالی فیما تقدم: «بَلْ کَذَّبُوا بِالسَّاعَةِ» و المراد به أن المنشأ الأصیل لتکذیبهم بالکتاب و الرسالة و عدم اتعاظهم بهذه المواعظ الشافیة و عدم اعتبارهم بما یعتبر به المعتبرون أنهم منکرون للمعاد فلا ینجح فیهم دعوة و لا تقع فی قلوبهم حکمة و لا موعظة.
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(بحث روائی)

فی العیون، بإسناده عن أبی الصلت الهروی عن الرضا عن أمیر المؤمنین (ع): حدیث طویل یذکر فیه قصة أصحاب الرس، ملخصه- أنهم کانوا قوما یعبدون شجرة صنوبرة- یقال لها شاه‌درخت- کان یافث بن نوح غرسها بعد الطوفان- علی شفیر عین یقال لها: روشن آب- و کان لهم اثنتا عشرة قریة معمورة علی شاطئ نهر- یقال له الرس یسمین بأسماء: آبان، آذر، دی، بهمن، إسفندار، فروردین، أردیبهشت خرداد، مرداد، تیر، مهر، شهریور، و منها اشتق العجم أسماء شهورهم.
و قد غرسوا فی کل قریة منها من طلع تلک الصنوبرة حبة. أجروا علیها نهرا من العین التی عند الصنوبرة، و حرموا شرب مائها علی أنفسهم و أنعامهم- و من شرب منه قتلوه و یقولون: إنه حیاة الآلهة فلا ینبغی لأحد أن ینقص حیاتها.
و قد جعلوا فی کل شهر من السنة یوما فی کل قریة عیدا- یخرجون فیه إلی الصنوبرة التی خارج القریة- یقربون إلیها القرابین و یذبحون الذبائح- ثم یحرقونها فی نار أضرموها فیسجدون للشجرة- عند ارتفاع دخانها و سطوعه فی السماء- و یبکون و یتضرعون و الشیطان یکلمهم من الشجرة.
و هذا دأبهم فی القری- حتی إذا کان یوم عید قریتهم العظمی- التی کان یسکنها ملکهم و اسمها إسفندار- اجتمع إلیها أهل القری جمیعا و عیدوا اثنی عشر یوما، و جاءوا بأکثر ما یستطیعونه- من القرابین و العبادات للشجرة و کلمهم إبلیس- و هو یعدهم و یمنیهم أکثر مما کان من الشیاطین- فی سائر الأعیاد من سائر الشجر.
و لما طال منهم الکفر بالله و عبادة الشجرة- بعث الله إلیهم رسولا من بنی إسرائیل من ولد یهودا- فدعاهم إلی عبادة الله و ترک الشرک برهة فلم یؤمنوا- فدعا علی الشجرة فیبست فلما رأوا ذلک ساءهم- فقال بعضهم: إن هذا الرجل سحر آلهتنا، و قال آخرون: إن آلهتنا غضبت علینا بذلک- لما رأت هذا الرجل یدعونا إلی الکفر بها فترکناه و شأنه من غیر أن نغضب علیه لآلهتنا.
فاجتمعت آراؤهم علی قتله فحفروا بئرا عمیقا- و ألقوه فیها و شدوا رأسها- فلم 
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یزالوا علیها یسمعون أنینه حتی مات- فأتبعهم الله بعذاب شدید أهلکهم عن آخرهم.
و فی نهج البلاغة، قال (ع): أین أصحاب مدائن الرس الذین قتلوا النبیین- و أطفئوا سنن المرسلین و أحیوا سنن الجبارین.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن أبی حمزة و هشام و حفص عن أبی عبد الله (ع): أنه دخل علیه نسوة فسألته امرأة منهن عن السحق- فقال: حدها حد الزانی- فقالت المرأة: ما ذکره الله عز و جل فی القرآن، فقال: بلی، فقالت: و أین هو؟ قال:
هن الرس.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا فی ذم الملاهی و البیهقی و ابن عساکر عن جعفر بن محمد بن علی: أن امرأتین سألتاه: هل تجد غشیان المرأة المرأة محرما فی کتاب الله؟ قال: نعم هن اللواتی کن علی عهد تبع، و هن صواحب الرس، و کل نهر و بئر رس.
قال: یقطع لهن جلباب من نار، و درع من نار، و نطاق من نار، و تاج من نار، و خفان من نار، و من فوق ذلک ثوب غلیظ جاف جاسف منتن من نار. قال جعفر: علموا هذا نساءکم.
أقول: و روی القمی عن أبیه عن ابن أبی عمیر، عن جمیل عن أبی عبد الله (ع) ما فی معناه.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن حفص بن غیاث عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی: «وَ کُلًّا تَبَّرْنا تَتْبِیراً» یعنی «کسرنا تکسیرا» قال: هی لفظة بالنبطیة.
و فیه، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: و أما القریة التی أمطرت مطر السوء- فهی سدوم قریة قوم لوط- أمطر الله علیهم حجارة من سجیل یعنی من طین.
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اشارة

وَ إِذا رَأَوْکَ إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلاَّ هُزُواً أَ هذَا الَّذِی بَعَثَ اللَّهُ رَسُولاً (41) إِنْ کادَ لَیُضِلُّنا عَنْ آلِهَتِنا لَوْ لا أَنْ صَبَرْنا عَلَیْها وَ سَوْفَ یَعْلَمُونَ حِینَ یَرَوْنَ الْعَذابَ مَنْ أَضَلُّ سَبِیلاً (42) أَ رَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ أَ فَأَنْتَ تَکُونُ عَلَیْهِ وَکِیلاً (43) أَمْ تَحْسَبُ أَنَّ أَکْثَرَهُمْ یَسْمَعُونَ أَوْ یَعْقِلُونَ إِنْ هُمْ إِلاَّ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ سَبِیلاً (44) أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَوْ شاءَ لَجَعَلَهُ ساکِناً ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیْهِ دَلِیلاً (45)
ثُمَّ قَبَضْناهُ إِلَیْنا قَبْضاً یَسِیراً (46) وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِباساً وَ النَّوْمَ سُباتاً وَ جَعَلَ النَّهارَ نُشُوراً (47) وَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً طَهُوراً (48) لِنُحْیِیَ بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً وَ نُسْقِیَهُ مِمَّا خَلَقْنا أَنْعاماً وَ أَناسِیَّ کَثِیراً (49) وَ لَقَدْ صَرَّفْناهُ بَیْنَهُمْ لِیَذَّکَّرُوا فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلاَّ کُفُوراً (50)
وَ لَوْ شِئْنا لَبَعَثْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ نَذِیراً (51) فَلا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ جاهِدْهُمْ بِهِ جِهاداً کَبِیراً (52) وَ هُوَ الَّذِی مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ جَعَلَ بَیْنَهُما بَرْزَخاً وَ حِجْراً مَحْجُوراً (53) وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً وَ کانَ رَبُّکَ قَدِیراً (54) وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُهُمْ وَ لا یَضُرُّهُمْ وَ کانَ الْکافِرُ عَلی رَبِّهِ ظَهِیراً (55)
وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلاَّ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً (56) قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلاَّ مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلاً (57) وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِهِ وَ کَفی بِهِ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً (58) الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ الرَّحْمنُ فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً (59) وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اسْجُدُوا لِلرَّحْمنِ قالُوا وَ مَا الرَّحْمنُ أَ نَسْجُدُ لِما تَأْمُرُنا وَ زادَهُمْ نُفُوراً (60)
تَبارَکَ الَّذِی جَعَلَ فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ جَعَلَ فِیها سِراجاً وَ قَمَراً مُنِیراً (61) وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ خِلْفَةً لِمَنْ أَرادَ أَنْ یَذَّکَّرَ أَوْ أَرادَ شُکُوراً (62)
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(بیان)

تذکر الآیات بعض صفات أولئک الکفار القادحین فی الکتاب و الرسالة و المنکرین للتوحید و المعاد مما یناسب سنخ اعتراضاتهم و اقتراحاتهم کاستهزائهم الرسول ص و اتباعهم الهوی و عبادتهم لما لا ینفعهم و لا یضرهم و استکبارهم عن السجود لله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَوْکَ إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً أَ هذَا الَّذِی بَعَثَ اللَّهُ رَسُولًا» ضمیر الجمع للذین کفروا السابق ذکرهم، و الهزؤ الاستهزاء و السخریة فالمصدر بمعنی المفعول، و المعنی: و إذا رآک الذین کفروا لا یتخذونک إلا مهزوا به.
و قوله: «أَ هذَا الَّذِی بَعَثَ اللَّهُ رَسُولًا» بیان لاستهزائهم أی یقولون کذا استهزاء بک.
قوله تعالی: «إِنْ کادَ لَیُضِلُّنا عَنْ آلِهَتِنا لَوْ لا أَنْ صَبَرْنا عَلَیْها» إلخ «إِنْ مخففة من الثقیلة، و الإضلال کأنه مضمن معنی الصرف و لذا عدی بعن، و جواب لو لا محذوف 
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یدل علیه ما تقدمه، و المعنی أنه قرب أن یصرفنا عن آلهتنا مضلا لنا لو لا أن صبرنا علی آلهتنا أی علی عبادتها لصرفنا عنها.
و قوله: «وَ سَوْفَ یَعْلَمُونَ حِینَ یَرَوْنَ الْعَذابَ مَنْ أَضَلُّ سَبِیلًا» توعد و تهدید منه تعالی لهم و تنبیه أنهم علی غفلة مما سیستقبلهم من معاینة العذاب و الیقین بالضلال و الغی.
قوله تعالی: «أَ رَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ أَ فَأَنْتَ تَکُونُ عَلَیْهِ وَکِیلًا» الهوی میل النفس إلی الشهوة من غیر تعدیله بالعقل، و المراد باتخاذ الهوی إلها طاعته و اتباعه من دون الله و قد أکثر الله سبحانه فی کلامه ذم اتباع الهوی و عد طاعة الشی‌ء عبادة له فی قوله: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ اعْبُدُونِی»: یس: 61.
و قوله: «أَ فَأَنْتَ تَکُونُ عَلَیْهِ وَکِیلًا» استفهام إنکاری أی لست أنت وکیلا علیه قائما علی نفسه و بأموره حتی تهدیه إلی سبیل الرشد فلیس فی مقدرتک ذلک و قد أضله الله و قطع عنه أسباب الهدایة و فی معناه قوله: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ»: القصص: 56، و قوله: «وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ»: فاطر: 22، و الآیة کالإجمال للتفصیل الذی فی قوله: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً فَمَنْ یَهْدِیهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ»: الجاثیة: 23.
و یظهر مما تقدم من المعنی أن قوله: «اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ علی نظمه الطبیعی أی إن «اتَّخَذَ» فعل متعد إلی مفعولین و «إِلهَهُ مفعوله الأول و «هَواهُ مفعول ثان له فهذا هو الذی یلائم السیاق و ذلک أن الکلام حول شرک المشرکین و عدولهم عن عبادة الله إلی عبادة الأصنام، و إعراضهم عن طاعة الحق التی هی طاعة الله إلی طاعة الهوی الذی یزین لهم الشرک، و هؤلاء یسلمون أن لهم إلها مطاعا و قد أصابوا فی ذلک، لکنهم یرون أن هذا المطاع هو الهوی فیتخذونه مطاعا بدلا من أن یتخذوا الحق مطاعا فقد وضعوا الهوی موضع الحق لا أنهم وضعوا المطاع موضع غیره فافهم.
و من هنا یظهر ما فی قول عدة من المفسرین أن «هَواهُ مفعول أول لقوله «اتَّخَذَ» و «إِلهَهُ مفعول ثان مقدم، و إنما قدم للاعتناء به من حیث إنه الذی یدور
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علیه أمر التعجیب فی قوله: «أَ رَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ» إلخ، کما قاله بعضهم، أو إنما قدم للحصر علی ما قاله آخرون، و لهم فی ذلک مباحثات طویلة أغمضنا عن إیرادها و فیما ذکرناه کفایة إن شاء الله.
قوله تعالی: «أَمْ تَحْسَبُ أَنَّ أَکْثَرَهُمْ یَسْمَعُونَ أَوْ یَعْقِلُونَ إِنْ هُمْ إِلَّا کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ سَبِیلًا» أم منقطعة، و الحسبان بمعنی الظن و ضمائر الجمع راجعة إلی الموصول فی الآیة السابقة باعتبار المعنی. و التردید بین السمع و العقل من جهة أن وسیلة الإنسان إلی سعادة الحیاة أحد أمرین إما أن یستقل بالتعقل فیعقل الحق فیتبعه أو یرجع إلی قول من یعقله و ینصحه فیتبعه إن لم یستقل بالتعقل فالطریق إلی الرشد سمع أو عقل فالآیة فی معنی قوله: «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ»: الملک: 10.
و المعنی: بل أ تظن أن أکثرهم لهم استعداد استماع الحق لیتبعه أو استعداد عقل الحق لیتبعه فترجو اهتداءهم فتبالغ فی دعوتهم.
و قوله: «إِنْ هُمْ إِلَّا کَالْأَنْعامِ بیان للجملة السابقة فإنه فی معنی: أن أکثرهم لا یسمعون و لا یعقلون فتنبه أنهم لیسوا إلا کالأنعام و البهائم فی أنها لا تعقل و لا تسمع إلا اللفظ دون المعنی.
و قوله: «بَلْ هُمْ أَضَلُّ سَبِیلًا» أی من الأنعام و ذلک أن الأنعام لا تقتحم علی ما یضرها و هؤلاء یرجحون ما یضرهم علی ما ینفعهم، و أیضا الأنعام إن ضلت عن سبیل الحق فإنها لم تجهز فی خلقتها بما یهدیها إلیه و هؤلاء مجهزون و قد ضلوا.
و استدل بعضهم بالآیة علی أن الأنعام لا علم لها بربها. و فیه أن الآیة لا تنفی عنها و لا عن الکفار أصل العلم بالله و إنما تنفی عن الکفار اتباع الحق الذی یهدی إلیه عقل الإنسان الفطری لاحتجابه باتباع الهوی، و تشبههم فی ذلک بالأنعام التی لم تجهز بهذا النوع من الإدراک.
و أما ما أجاب به بعضهم أن الکلام خارج مخرج الظاهر فقول لا سبیل إلی إثباته بالاستدلال.
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قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَوْ شاءَ لَجَعَلَهُ ساکِناً ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیْهِ دَلِیلًا ثُمَّ قَبَضْناهُ إِلَیْنا قَبْضاً یَسِیراً» هاتان الآیتان و ما بعدهما إلی تمام تسع آیات فی معنی التنظیر لما تضمنته الآیتان السابقتان بل الآیات الأربع السابقة من أن الله سبحانه جعل رسالة الرسول لهدایة الناس إلی سبیل الرشد و إنقاذهم من الضلال فیهتدی بها بعضهم ممن شاء الله و أما غیرهم ممن اتخذ إلهه هواه فصار لا یسمع و لا یعقل فلیس فی وسع أحد أن یهدیهم من بعد الله.
فهی تبین أن لیس هذا ببدع من الله سبحانه ففی عجائب صنعه و بینات آیاته نظائر لذلک ففعله متشابه و هو علی صراط مستقیم، و ذلک کمد الظل و جعل الشمس دلیلا علیه تنسخه، و کجعل اللیل لباسا و النوم سباتا و النهار نشورا، و کجعل الریاح بشرا و إنزال المطر و إحیاء الأرض المیتة و إرواء الأنعام و الأناسی به.
ثم ما مثل المؤمن و الکافر فی اهتداء هذا و ضلال ذاک- و هم جمیعا عباد الله یعیشون فی أرض واحدة- إلا کمثل الماءین العذب الفرات و الملح الأجاج مرجهما الله تعالی لکن جعل بینهما برزخا و حجرا محجورا، و کالماء خلق الله سبحانه منه بشرا ثم جعله نسبا و صهرا فاختلف بذلک الموالید و کان ربک قدیرا.
هذا ما یهدی إلیه التدبر فی مضامین الآیات و خصوصیات نظمها و به یظهر وجه اتصالها بما تقدمها، و أما ما ذکروه من أن الآیات مسوقة لبیان بعض أدلة التوحید إثر بیان جهالة المعرضین عنها و ضلالهم فالسیاق لا یساعد علیه و سنزید ذلک إیضاحا.
فقوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَّ وَ لَوْ شاءَ لَجَعَلَهُ ساکِناً» تنظیر- کما تقدمت الإشارة إلیه- لشمول الجهل و الضلال للناس و رفعه تعالی ذلک بالرسالة و الدعوة الحقة کما یشاء و لازم ذلک أن یکون المراد بمد الظل ما یعرض الظل الحادث بعد الزوال من التمدد شیئا فشیئا من المغرب إلی المشرق حسب اقتراب الشمس من الأفق حتی إذا غربت کانت فیه نهایة الامتداد و هو اللیل، و هو فی جمیع أحواله متحرک و لو شاء الله لجعله ساکنا.
و قوله: «ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیْهِ دَلِیلًا» و الدلیل هی الشمس من حیث دلالتها
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بنورها علی أن هناک ظلا و بانبساطه شیئا فشیئا علی تمدد الظل شیئا فشیئا و لولاها لم یتنبه لوجود الظل فإن السبب العام لتمییز الإنسان بعض المعانی من بعض تحول الأحوال المختلفة علیه من فقدان و وجدان فإذا فقد شیئا کان یجده تنبه لوجوده و إذا وجد ما کان یفقده تنبه لعدمه، و أما الأمر الثابت الذی لا تتحول علیه الحال فلیس إلی تصوره بالتنبه سبیل.
و قوله: «ثُمَّ قَبَضْناهُ إِلَیْنا قَبْضاً یَسِیراً» أی أزلنا الظل بإشراق الشمس و ارتفاعها شیئا فشیئا حتی ینسخ بالکلیة، و فی التعبیر عن الإزالة و النسخ بالقبض، و کونه إلیه، و توصیفه بالیسیر دلالة علی کمال القدرة الإلهیة و أنها لا یشق علیها فعل، و أن فقدان الأشیاء بعد وجودها لیس بالانعدام و البطلان بل بالرجوع إلیه تعالی.
و ما تقدم من تفسیر مد الظل بتمدید الفی‌ء بعد زوال الشمس و إن کان معنی لم یذکره المفسرون لکن السیاق- علی ما أشرنا إلیه- لا یلائم غیره مما ذکره المفسرون کقول بعضهم: إن المراد بالظل الممدود ما بین طلوع الفجر إلی طلوع الشمس، و قول بعض: ما بین غروب الشمس و طلوعها، و قول بعض: ما یحدث من مقابلة کثیف کجبل أو بناء أو شجر للشمس بعد طلوعها، و قول بعض- و هو أسخف الأقوال- هو ما کان یوم خلق الله السماء و جعلها کالقبة ثم دحا الأرض من تحتها فألقت ظلها علیها.
و فی الآیة أعنی قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ إلخ، التفات من سیاق التکلم بالغیر فی الآیات السابقة إلی الغیبة، و النکتة فیه أن المراد بالآیة و ما یتلوها من الآیات بیان أن أمر الهدایة إلی الله سبحانه و لیس للنبی ص من الأمر شی‌ء و هو تعالی لا یرید هدایتهم و أن الرسالة و الدعوة الحقة فی مقابلتها للضلال المنبسط علی أهل الضلال و نسخها ما تنسخ منه من شعب السنة العامة الإلهیة فی بسط الرحمة علی خلقه نظیر اطلاع الشمس علی الأرض و نسخ الظل الممدود فیها بها، و من المعلوم أن الخطاب المتضمن لهذه الحقیقة مما ینبغی أن یختص به (ص) و خاصة من جهة سلب القدرة علی الهدایة عنه، و أما الکفار المتخذون إلههم هواهم و هم لا یسمعون و لا یعقلون فلا نصیب لهم فیه.
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و فی قوله: «ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ عَلَیْهِ دَلِیلًا ثُمَّ قَبَضْناهُ إِلَیْنا» رجوع إلی السیاق السابق، و فی ذلک مع ذلک من إظهار العظمة و الدلالة علی الکبریاء ما لا یخفی.
و الکلام فی قوله الآتی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ إلخ، و قوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ و قوله: «وَ هُوَ الَّذِی مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ ، و قوله: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً» کالکلام فی قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ ، و الکلام فی قوله:
«وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً» إلخ، و قوله: «وَ لَقَدْ صَرَّفْناهُ بَیْنَهُمْ ، و قوله: «وَ لَوْ شِئْنا لَبَعَثْنا»، کالکلام فی قوله: «ثُمَّ جَعَلْنَا الشَّمْسَ».
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِباساً وَ النَّوْمَ سُباتاً وَ جَعَلَ النَّهارَ نُشُوراً» کون اللیل لباسا إنما هو سترة الإنسان بغشیان الظلمة کما یستر اللباس لابسه.
و قوله: «وَ النَّوْمَ سُباتاً» أی قطعا للعمل، و قوله: «وَ جَعَلَ النَّهارَ نُشُوراً» أی جعل فیه الانتشار و طلب الرزق علی ما ذکره الراغب فی معنی اللفظتین.
و حال ستره تعالی الناس بلباس اللیل و قطعهم به عن العمل و الحرکة ثم نشرهم للعمل و السعی بإظهار النهار و بسط النور کحال مد الظل ثم جعل الشمس علیه دلیلا و قبض الظل بها إلیه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً طَهُوراً» البشر بالضم فالسکون مخفف بشر بضمتین جمع بشور بمعنی مبشر أی هو الذی أرسل الریاح مبشرات بین یدی رحمته و هی المطر.
و قوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً طَهُوراً» أی من جهة العلو و هی جو الأرض ماء طهورا أی بالغا فی طهارته فهو طاهر فی نفسه مطهر لغیره یزیل الأوساخ و یذهب بالأرجاس و الأحداث- فالطهور علی ما قیل صیغة مبالغة-.
قوله تعالی: «لِنُحْیِیَ بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً وَ نُسْقِیَهُ مِمَّا خَلَقْنا أَنْعاماً وَ أَناسِیَّ کَثِیراً»، البلدة معروفة قیل: و أرید بها المکان کما فی قوله: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ»: الأعراف: 58، و لذا اتصف بالمیت و هو مذکر و المکان المیت ما لا نبات فیه و إحیاؤه إنباته، و الأناسی جمع إنسان، و معنی الآیة ظاهر.
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و حال شمول الموت للأرض و الحاجة إلی الشرب و الری للأنعام و الأناسی ثم إنزاله تعالی من السماء ماء طهورا لیحیی به بلدة میتا و یسقیه أنعاما و أناسی کثیرا من خلقه کحال مد الظل ثم الدلالة علیه بالشمس و نسخه بها کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَرَّفْناهُ بَیْنَهُمْ لِیَذَّکَّرُوا فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلَّا کُفُوراً» ظاهر اتصال الآیة بما قبلها أن ضمیر «صَرَّفْناهُ للماء و تصریفه بینهم صرفه عن قوم إلی غیرهم تارة و عن غیرهم إلیهم أخری فلا یدوم فی نزوله علی قوم فیهلکوا و لا ینقطع عن قوم دائما فیهلکوا بل یدور بینهم حتی ینال کل نصیبه بحسب المصلحة، و قیل:
المراد بالتصریف التحویل من مکان إلی مکان.
و قوله: «لِیَذَّکَّرُوا فَأَبی أَکْثَرُ النَّاسِ إِلَّا کُفُوراً» تعلیل للتصریف أی و أقسم لقد صرفنا الماء بتقسیمه بینهم لیتذکروا فیشکروا فأبی و امتنع أکثر الناس إلا کفران النعمة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَبَعَثْنا فِی کُلِّ قَرْیَةٍ نَذِیراً» أی لو أردنا أن نبعث فی کل قریة نذیرا ینذرهم و رسولا یبلغهم رسالاتنا لبعثنا و لکن بعثناک إلی القری کلها نذیرا و رسولا لعظیم منزلتک عندنا. هکذا فسرت الآیة و لا تخلو الآیة التالیة من تأیید لذلک، و هذا المعنی لما وجهنا به اتصال الآیات أنسب.
أو أن المراد أنا قادرون علی أن نبعث فی کل قریة رسولا و إنما اخترناک لمصلحة فی اختیارک.
قوله تعالی: «فَلا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ جاهِدْهُمْ بِهِ جِهاداً کَبِیراً» متفرع علی معنی الآیة السابقة، و ضمیر «بِهِ للقرآن بشهادة سیاق الآیات، و المجاهدة و الجهاد بذل الجهد و الطاقة فی مدافعة العدو و إذ کان بالقرآن فالمراد تلاوته علیهم و بیان حقائقه لهم و إتمام حججه علیهم.
فمحصل مضمون الآیة أنه إذا کان مثل الرسالة الإلهیة فی رفع حجاب الجهل و الغفلة المضروب علی قلوب الناس بإظهار الحق لهم و إتمام الحجة علیهم مثل الشمس فی الدلالة علی الظل الممدود و نسخه بأمر الله، و مثل النهار بالنسبة إلی اللیل و سبته، و مثل المطر بالنسبة إلی الأرض المیتة و الأنعام و الأناسی الظامئة، و قد بعثناک لتکون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 229
نذیرا لأهل القری فلا تطع الکافرین لأن طاعتهم تبطل هذا الناموس العام المضروب للهدایة. و ابذل مبلغ جهدک و وسعک فی تبلیغ رسالتک و إتمام حجتک بالقرآن المشتمل علی الدعوة الحقة و جاهدهم به مجاهدة کبیرة.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ جَعَلَ بَیْنَهُما بَرْزَخاً وَ حِجْراً مَحْجُوراً» المرج الخلط و منه أمر مریج أی مختلط، و العذب من الماء ما طاب طعمه، و الفرات منه ما کثر عذوبته، و الملح هو الماء المتغیر طعمه.
و الأجاج شدید الملوحة، و البرزخ هو الحد الحاجز بین شیئین، و حجرا محجورا أی حراما محرما أن یختلط أحد الماءین بالآخر.
و قوله: «وَ جَعَلَ بَیْنَهُما» إلخ قرینة علی أن المراد بمرج البحرین إرسال الماءین متقارنین لا الخلط بمعنی ضرب الأجزاء بعضها ببعض.
و الکلام معطوف علی ما عطف علیه قوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ إلخ، و فیه تنظیر لأمر الرسالة من حیث تأدیتها إلی تمییز المؤمن من الکافر مع کون الفریقین یعیشان علی أرض واحدة مختلطین و هما مع ذلک غیر متمازجین کما تقدمت الإشارة إلیه فی أول الآیات التسع.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ بَشَراً فَجَعَلَهُ نَسَباً وَ صِهْراً وَ کانَ رَبُّکَ قَدِیراً» الصهر علی ما نقل عن الخلیل الختن و أهل بیت المرأة فالنسب هو التحرم من جهة الرجل و الصهر هو التحرم من جهة المرأة- کما قیل- و یؤیده المقابلة بین النسب و الصهر.
و قد قیل: إن کلا من النسب و الصهر بتقدیر مضاف و التقدیر فجعله ذا نسب و صهر، و الضمیر للبشر، و المراد بالماء النطفة، و ربما احتمل أن یکون المراد به مطلق الماء الذی خلق الله منه الأشیاء الحیة کما قال: «وَ جَعَلْنا مِنَ الْماءِ کُلَّ شَیْ‌ءٍ حَیٍّ»: الأنبیاء: 30.
و المعنی: و هو الذی خلق من النطفة- و هی ماء واحد- بشرا فقسمه قسمین ذا نسب و ذا صهر یعنی الرجل و المرأة و هذا تنظیر آخر یفید ما تفیده الآیة السابقة أن لله سبحانه أن یحفظ الکثرة فی عین الوحدة و التفرق فی عین الاتحاد و هکذا یحفظ
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اختلاف النفوس و الآراء بالإیمان و الکفر مع اتحاد المجتمع البشری بما بعث الله الرسل لکشف حجاب الضلال الذی من شأنه غشیانه لو لا الدعوة الحقة.
و قوله: «وَ کانَ رَبُّکَ قَدِیراً» فی إضافة الرب إلی ضمیر الخطاب من النکتة نظیر ما تقدم فی قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ .
قوله تعالی: «وَ یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَنْفَعُهُمْ وَ لا یَضُرُّهُمْ وَ کانَ الْکافِرُ عَلی رَبِّهِ ظَهِیراً» معطوف علی قوله: «وَ إِذا رَأَوْکَ إِنْ یَتَّخِذُونَکَ إِلَّا هُزُواً». و الظهیر بمعنی المظاهر علی ما قیل و المظاهرة المعاونة.
و المعنی: و یعبدون- هؤلاء الکفار المشرکون- من دون الله ما لا ینفعهم بإیصال الخیر علی تقدیر العبادة و لا یضرهم بإیصال الشر علی تقدیر ترک العبادة و کان الکافر معاونا للشیطان علی ربه.
و کون هؤلاء المعبودین و هم الأصنام ظاهرا لا ینفعون و لا یضرون لا ینافی کون عبادتهم مضرة فلا یستلزم نفی الضرر عنهم أنفسهم حیث لا یقدرون علی شی‌ء نفی الضرر عن عبادتهم المضرة المؤدیة للإنسان إلی شقاء لازم و عذاب دائم.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» أی لم نجعل لک فی رسالتک إلا التبشیر و الإنذار و لیس لک وراء ذلک من الأمر شی‌ء فلا علیک إن کانوا معاندین لربهم مظاهرین لعدوه علیه فلیسوا بمعجزین لله و ما یمکرون إلا بأنفسهم، هذا هو الذی یعطیه السیاق.
و علیه فقوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» هذا الفصل من الکلام نظیر قوله: «أَ فَأَنْتَ تَکُونُ عَلَیْهِ وَکِیلًا» فی الفصل السابق.
و منه یظهر أن أخذ بعضهم الآیة تسلیة منه تعالی لنبیه (ص) حیث قال و المراد ما أرسلناک إلا مبشرا للمؤمنین و نذیرا للکافرین فلا تحزن علی عدم إیمانهم.
غیر سدید.
قوله تعالی: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا» ضمیر «عَلَیْهِ للقرآن بما أن تلاوته علیهم تبلغ للرسالة کما قال تعالی: «إِنَّ هذِهِ 
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تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا» المزمل: 19، الدهر: 29، و قال: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ - ص: 87.
و قوله: «إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا» استثناء منقطع فی معنی المتصل فإنه فی معنی إلا أن یتخذ إلی ربه سبیلا من شاء ذلک علی حد قوله تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: الشعراء: 89، أی إلا أن یأتی الله بقلب سلیم من أتاه به.
ففیه وضع الفاعل و هو من اتخذ السبیل موضع فعله و هو اتخاذ السبیل شکرا له ففی الکلام عد اتخاذهم سبیلا إلی الله سبحانه باستجابة الدعوة أجرا لنفسه ففیه تلویح إلی نهایة استغنائه عن أجر مالی أو جاهی منهم، و أنه لا یرید منهم وراء استجابتهم للدعوة و اتباعهم للحق شیئا آخر من مال أو جاه أو أی أجر مفروض فلیطیبوا نفسا و لا یتهموه فی نصیحته.
و قد علق اتخاذ السبیل علی مشیتهم للدلالة علی حریتهم الکاملة عن قبله (ص) فلا إکراه و لا إجبار إذ لا وظیفة له عن قبل ربه وراء التبشیر و الإنذار و لیس علیهم بوکیل بل الأمر إلی الله یحکم فیهم ما یشاء.
فقوله: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ» إلخ بعد ما سجل لنبیه (ص) أن لیس له إلا الرسالة بالتبشیر و الإنذار یأمره أن یبلغهم أن لا بغیة له فی دعوتهم إلا أن یستجیبوا له و یتخذوا إلی ربهم سبیلا من غیر غرض زائد من الأجر أیا ما کان، و أن لهم الخیرة فی أمرهم من غیر أی إجبار و إکراه فهم و الدعوة إن شاءوا فلیؤمنوا و إن شاءوا فلیکفروا.
هذا ما یرجع إلیه (ص) و هو تبلیغ الرسالة فحسب من غیر طمع فی أجر و لا تحمیل علیهم بإکراه أو انتقام منهم بنکال، و أما ما وراء ذلک فهو لله فلیرجعه إلیه و لیتوکل علیه کما أشار إلیه فی الآیة التالیة: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ .
و ذکر جمهور المفسرین أن الاستثناء منقطع، و المعنی لکن من شاء أن یتخذ إلی ربه سبیلا أی بالإنفاق القائم مقام الأجر کالصدقة و الإنفاق فی سبیل الله فلیفعل، و هو ضعیف لا دلیل علیه لا من جهة لفظ الجملة و لا من جهة السیاق.
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و قال بعضهم: إنه متصل و الکلام بحذف مضاف و التقدیر إلا فعل من شاء أن یتخذ إلی ربه سبیلا بالإیمان و الطاعة حسبما أدعو إلیهما. و فیه أخذ استجابتهم له أجرا لنفسه و قطعا لشائبة الطمع بالکلیة و تطییبا لأنفسهم، و یرجع هذا الوجه بحسب المعنی إلی ما قدمناه و یمتاز منه بتقدیر مضاف و التقدیر خلاف الأصل.
و قال آخرون: إنه متصل بتقدیر مضاف و التقدیر لا أسألکم علیه من أجر إلا أجر من شاء «إلخ» أی إلا الأجر الحاصل لی من إیمانه فإن الدال علی الخیر کفاعله. و فیه أن مقتضی هذا المعنی أن یقال: إلا من اتخذ إلی ربه سبیلا فلا حاجة إلی تعلیق الاتخاذ بالمشیة و الأجر إنما یترتب علی العمل دون مشیته.
قوله تعالی: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِهِ وَ کَفی بِهِ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً» لما سجل علی نبیه ص أن لیس له من أمرهم شی‌ء إلا الرسالة و أمره أن یبلغهم أن لا بغیة له فی دعوتهم إلا الاستجابة لها و أنهم علی خیرة من أمرهم إن شاءوا آمنوا و إن شاءوا کفروا تمم ذلک بأمره (ص) أن یتخذه تعالی وکیلا فی أمرهم فهو تعالی علیهم و علی کل شی‌ء وکیل و بذنوب عباده خبیر.
فقوله: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ أی اتخذه وکیلا فی أمرهم یحکم فیهم ما یشاء و یفعل بهم ما یرید فإنه الوکیل علیهم و علی کل شی‌ء و قد عدل عن تعلیق التوکل بالله إلی تعلیقه بالحی الذی لا یموت لیفید التعلیل فإن الحی الذی لا یموت لا یفوته فائت فهو المتعین لأن یکون وکیلا.
و قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِهِ أی نزهه عن العجز و الجهل و کل ما لا یلیق بساحة قدسه مقارنا ذلک للثناء علیه بالجمیل فإن أمهلهم و استدرجهم بنعمه فلیس عن عجز فعل بهم ذلک و لا عن جهل بذنوبهم و إن أخذهم بذنوبهم فبحکمة اقتضته و باستحقاق منهم استدعی ذلک فسبحانه و بحمده.
و قوله: «وَ کَفی بِهِ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً» مسوق للدلالة علی توحیده فی فعله و صفته فهو الوکیل المتصرف فی أمور عباده وحده و هو خبیر بذنوبهم و حاکم فیهم وحده من غیر حاجة إلی من یعینه فی علمه أو فی حکمه.
و من هنا یظهر أن الآیة التالیة: «الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ متممة لقوله:
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«وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ إلخ، لاشتمالها علی توحیده فی ملکه و تصرفه کما یشتمل قوله: «وَ کَفی بِهِ إلخ علی علمه و خبرته و بالحیاة و الملک و العلم معا یتم معنی الوکالة و سنشیر إلیه.
قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ الرَّحْمنُ فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً» ظاهر السیاق أن الموصول صفة لقوله فی الآیة السابقة: «الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ و بهذه الآیة یتم البیان فی قوله: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْحَیِّ الَّذِی لا یَمُوتُ فإن الوکالة کما تتوقف علی حیاة الوکیل تتوقف علی العلم، و قد ذکره فی قوله: «وَ کَفی بِهِ بِذُنُوبِ عِبادِهِ خَبِیراً» و تتوقف علی السلطنة علی الحکم و التصرف و هو الذی تتضمنه هذه الآیة بما فیها من حدیث خلق السماوات و الأرض و الاستواء علی العرش.
و قد تقدم تفسیر صدر الآیة فی مواضع من السور السابقة، و أما قوله: «الرَّحْمنُ فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً» فالذی یعطیه السیاق و یهدی إلیه النظم أن یکون الرحمن خبرا لمبتدإ محذوف و التقدیر هو الرحمن، و قوله: «فَسْئَلْ متفرعا علیه و الفاء للتفریع، و الباء فی قوله: «بِهِ للتعدیة مع تضمین السؤال معنی الاعتناء. و قوله: «خَبِیراً» حال من الضمیر.
و المعنی: هو الرحمن- الذی استوی علی عرش الملک و الذی برحمته و إفاضته یقوم الخلق و الأمر و منه یبتدئ کل شی‌ء و إلیه یرجع- فاسأله عن حقیقة الحال یخبرک بها فإنه خبیر.
فقوله: «فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً» کنایة عن أن الذی أخبر به حقیقة الأمر التی لا معدل عنها و هذا کما یقول من سئل عن أمر: سلنی أجبک إن کذا و کذا و من هذا الباب قولهم: علی الخبیر سقطت.
و لهم فی قوله: «الرَّحْمنُ فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً» أقوال أخری کثیرة: فقیل: إن الرَّحْمنُ مرفوع علی القطع للمدح، و قیل: مبتدأ خبره قوله: «فَسْئَلْ بِهِ و قیل:
خبر مبتدؤه «الَّذِی فی صدر الآیة، و قیل: بدل من الضمیر المستکن فی «اسْتَوی .
و قیل فی «فَسْئَلْ بِهِ إنه خبر للرحمن کما تقدم و الفاء فصیحة، و قیل: جملة
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مستقلة متفرعة علی ما قبلها و الفاء للتفریع ثم الباء فی «بِهِ للصلة أو بمعنی عن و الضمیر راجع إلیه تعالی أو إلی ما تقدم من الخلق و الاستواء.
و قیل «خَبِیراً» حال عن الضمیر و هو راجع إلیه تعالی، و المعنی فاسأل الله حال کونه خبیرا، و قیل: مفعول فاسأل و الباء بمعنی عن و المعنی فاسأل عن الرحمن أو عن حدیث الخلق و الاستواء خبیرا، و المراد بالخبیر هو الله سبحانه، و قیل جبرئیل و قیل: محمد ص، و قیل: من قرأ الکتب السماویة القدیمة و وقف علی صفاته و أفعاله تعالی و کیفیة الخلق و الإیجاد، و قیل: کل من کان له وقوف علی هذه الحقائق.
و هذه الوجوه المتشتتة جلها أو کلها لا تلائم ما یعطیه سیاق الآیات الکریمة و لا موجب للتکلم علیها و الغور فیها.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اسْجُدُوا لِلرَّحْمنِ قالُوا وَ مَا الرَّحْمنُ أَ نَسْجُدُ لِما تَأْمُرُنا وَ زادَهُمْ نُفُوراً» هذا فصل آخر من معاملتهم السوء مع الرسول و دعوته الحقة یذکر فیه استکبارهم عن السجود لله سبحانه إذا دعوا إلیه و نفورهم منه و للآیة اتصال خاص بما قبلها من حیث ذکر الرحمن فیها و قد وصف فی الآیة السابقة بما وصف و لعل اللام فیه للعهد.
فقوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اسْجُدُوا لِلرَّحْمنِ الضمیر للکفار، و القائل هو النبی ص بدلیل قوله بعد: «أَ نَسْجُدُ لِما تَأْمُرُنا» و لم یذکر اسمه لیتوجه استکبارهم إلی الله سبحانه وحده.
و قوله: «قالُوا وَ مَا الرَّحْمنُ سؤال منهم عن هویته و مائیته مبالغة منهم فی التجاهل به استکبارا منهم علی الله و لو لا ذلک لقالوا: و من الرحمن، و هذا کقول فرعون لموسی لما دعاه إلی رب العالمین: «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ»: الشعراء: 23، و قول إبراهیم لقومه: «ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ»: الأنبیاء: 52، و مراد السائل فی مثل هذا السؤال أنه لا معرفة له من المسئول عنه بشی‌ء أزید من اسمه کقول هود لقومه: «أَ تُجادِلُونَنِی فِی أَسْماءٍ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: الأعراف: 71.
و قوله حکایة عنهم: «أَ نَسْجُدُ لِما تَأْمُرُنا» فی تکرار التعبیر عنه تعالی بما إصرار علی الاستکبار، و التعبیر عن طلبه عنهم السجدة بالأمر لا یخلو من تهکم و استهزاء.
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و قوله: «وَ زادَهُمْ نُفُوراً» معطوف علی جواب إذا و المعنی: و إذا قیل لهم اسجدوا استکبروا و زادهم ذلک نفورا ففاعل (زادَهُمْ ضمیر راجع إلی القول المفهوم من سابق الکلام.
و قول بعضهم: إن الفاعل ضمیر راجع إلی السجود بناء علی ما رووا أنه (ص) و أصحابه سجدوا فتباعدوا عنهم مستهزءین لیس بسدید فإن وقوع واقعة ما لا یؤثر فی دلالة اللفظ ما لم یتعرض له لفظا. و لا تعرض فی الآیة لهذه القصة أصلا.
قوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی جَعَلَ فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ جَعَلَ فِیها سِراجاً وَ قَمَراً مُنِیراً» الظاهر أن المراد بالبروج منازل الشمس و القمر من السماء أو الکواکب التی علیها کما تقدم فی قوله: «وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ زَیَّنَّاها لِلنَّاظِرِینَ وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ»: الحجر: 17، و إنما خصت بالذکر فی الآیة للإشارة إلی الحفظ و الرجم المذکورین.
و المراد بالسراج الشمس بدلیل قوله: «وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً وَ جَعَلَ الشَّمْسَ سِراجاً: نوح: 16.
و قد قرروا الآیة أنها احتجاج بوحدة التدبیر العجیب السماوی و الأرضی علی وحدة المدبر فیجب التوجه بالعبادات إلیه و صرف الوجه عن غیره.
و التدبر فی اتصال الآیتین بما قبلهما و سیاق الآیات لا یساعد علیه لأن مضمون الآیة السابقة من استکبارهم علی الرحمن إذا أمروا بالسجود له و استهزائهم بالرسول لا نسبة کافیة بینه و بین الاحتجاج علی توحید الربوبیة حتی یعقب به، و إنما المناسب لهذا المعنی إظهار العزة و الغنی و أنهم غیر معجزین لله بفعالهم هذا و لا خارجین عن ملکه و سلطانه.
و الذی یعطیه التدبر أن قوله: «تَبارَکَ الَّذِی جَعَلَ فِی السَّماءِ بُرُوجاً» إلخ، مسوق سوق التعزز و الاستغناء، و أنهم غیر معجزین باستکبارهم علی الله و استهزائهم بالرسول بل هؤلاء ممنوعون عن الاقتراب من حضرة قربه و الصعود إلی سماء جواره و المعارف الإلهیة مضیئة مع ذلک لأهله و عباده بما نورها الله سبحانه بنور هدایته و هو نور الرسالة.
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و علی هذا فقد أثنی الله سبحانه علی نفسه بذکر تبارکه بجعل البروج المحفوظة الراجمة للشیاطین بالشهب فی السماء المحسوسة و جعل الشمس المضیئة و القمر المنیر فیها لإضاءة العالم المحسوس، و أشار بذلک إلی ما یناظره فی الحقیقة من إضاءة العالم الإنسانی بنور الهدایة من الرسالة لیتبصر به عباده، کما یذکر حالهم بعد هذه الآیات و دفع أولیاء الشیاطین عن الصعود إلیه بما هیأ لدفعهم من بروج محفوظة راجمة.
هذا ما یعطیه السیاق و علی هذا النمط من البیان سیقت هذه الآیات و التی قبلها کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَ فلیس ما ذکرناه من التأویل بمعنی صرف الآیات عن ظاهرها.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ خِلْفَةً لِمَنْ أَرادَ أَنْ یَذَّکَّرَ أَوْ أَرادَ شُکُوراً» الخلفة هی الشی‌ء یسد مسد شی‌ء آخر و بالعکس و کأنه بناء نوع أرید به معنی الوصف فکون اللیل و النهار خلفة أن کلا منهما یخلف الآخر، و تقیید الخلفة بقوله: «لِمَنْ أَرادَ أَنْ یَذَّکَّرَ أَوْ أَرادَ شُکُوراً» للدلالة علی نیابة کل منهما عن الآخر فی التذکر و الشکر.
و المقابلة بین التذکر و الشکر یعطی أن المراد بالتذکر الرجوع إلی ما یعرفه الإنسان بفطرته من الحجج الدالة علی توحید ربه و ما یلیق به تعالی من الصفات و الأسماء و غایته الإیمان بالله، و بالشکور القول أو الفعل الذی ینبئ عن الثناء علیه بجمیل ما أنعم، و ینطبق علی عبادته و ما یلحق بها من صالح العمل.
و علی هذا فالآیة اعتزاز أو امتنان بجعله تعالی اللیل و النهار بحیث یخلف کل صاحبه فمن فاته الإیمان به فی هذه البرهة من الزمان تدارکه فی البرهة الأخری منه، و من لم یوفق لعبادة أو لأی عمل صالح فی شی‌ء منهما أتی به فی الآخر.
هذا ما تفیده الآیة و لها مع ذلک ارتباط بقوله فی الآیة السابقة: «وَ جَعَلَ فِیها سِراجاً وَ قَمَراً مُنِیراً» ففیه إشارة إلی أن الله سبحانه و إن دفع أولئک المستکبرین عن الصعود إلی ساحة قربه لکنه لم یمنع عباده عن التقرب إلیه و الاستضاءة بنوره فجعل نهارا ذا شمس طالعة و لیلا ذا قمر منیر و هما ذوا خلفة من فاته ذکر أو شکر فی أحدهما أتی به فی الآخر.
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و فسر بعضهم التذکر بصلاة الفریضة و الشکور بالنافلة و الآیة تقبل الانطباق علی ذلک و إن لم یتعین حملها علیه.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «أَ رَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ : أخرج الطبرانی عن أبی أمامة قال: قال رسول الله ص: ما تحت ظل السماء من إله یعبد من دون الله- أعظم عند الله من هوی متبع.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلی رَبِّکَ کَیْفَ مَدَّ الظِّلَ فقال: الظل ما بین طلوع الفجر إلی طلوع الشمس.
و فی المجمع": فی قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی خَلَقَ مِنَ الْماءِ» الآیة، قال ابن سیرین:
نزلت فی النبی ص- و علی بن أبی طالب زوج فاطمة علیا- فهو ابن عمه و زوج ابنته فکان نسبا و صهرا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «وَ کانَ الْکافِرُ عَلی رَبِّهِ ظَهِیراً» یعنی أبا الحکم- الذی سماه رسول الله ص أبا جهل بن هشام.
أقول: و الروایتان بالجری و التطبیق أشبه.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تبارک و تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی جَعَلَ فِی السَّماءِ بُرُوجاً» فالبروج الکواکب و البروج التی للربیع و الصیف- الحمل و الثور و الجوزاء و السرطان و الأسد و السنبلة، و بروج الخریف و الشتاء: المیزان و العقرب و القوس و الجدی و الدلو و الحوت- و هی اثنا عشر برجا.
و فی الفقیه، قال الصادق (ع): کلما فاتک باللیل فاقضه بالنهار قال الله تبارک و تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ خِلْفَةً- لِمَنْ أَرادَ أَنْ یَذَّکَّرَ أَوْ أَرادَ شُکُوراً» یعنی أن یقضی الرجل ما فاته باللیل بالنهار- و ما فاته بالنهار باللیل.
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اشارة

وَ عِبادُ الرَّحْمنِ الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً (63) وَ الَّذِینَ یَبِیتُونَ لِرَبِّهِمْ سُجَّداً وَ قِیاماً (64) وَ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنَا اصْرِفْ عَنَّا عَذابَ جَهَنَّمَ إِنَّ عَذابَها کانَ غَراماً (65) إِنَّها ساءَتْ مُسْتَقَرًّا وَ مُقاماً (66) وَ الَّذِینَ إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً (67)
وَ الَّذِینَ لا یَدْعُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ وَ لا یَقْتُلُونَ النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ لا یَزْنُونَ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ یَلْقَ أَثاماً (68) یُضاعَفْ لَهُ الْعَذابُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ یَخْلُدْ فِیهِ مُهاناً (69) إِلاَّ مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلاً صالِحاً فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (70) وَ مَنْ تابَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَإِنَّهُ یَتُوبُ إِلَی اللَّهِ مَتاباً (71) وَ الَّذِینَ لا یَشْهَدُونَ الزُّورَ وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً (72)
وَ الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ لَمْ یَخِرُّوا عَلَیْها صُمًّا وَ عُمْیاناً (73) وَ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا هَبْ لَنا مِنْ أَزْواجِنا وَ ذُرِّیَّاتِنا قُرَّةَ أَعْیُنٍ وَ اجْعَلْنا لِلْمُتَّقِینَ إِماماً (74) أُوْلئِکَ یُجْزَوْنَ الْغُرْفَةَ بِما صَبَرُوا وَ یُلَقَّوْنَ فِیها تَحِیَّةً وَ سَلاماً (75) خالِدِینَ فِیها حَسُنَتْ مُسْتَقَرًّا وَ مُقاماً (76) قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ فَقَدْ کَذَّبْتُمْ فَسَوْفَ یَکُونُ لِزاماً (77)
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تذکر الآیات من محاسن خصال المؤمنین ما یقابل ما وصف من صفات الکفار السیئة و یجمعها أنهم یدعون ربهم و یصدقون رسوله و الکتاب النازل علیه قبال تکذیب الکفار لذلک و إعراضهم عنه إلی اتباع الهوی، و لذلک تختتم الآیات بقوله: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ فَقَدْ کَذَّبْتُمْ فَسَوْفَ یَکُونُ لِزاماً» و به تختتم السورة.
قوله تعالی: «وَ عِبادُ الرَّحْمنِ الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً» لما ذکر فی الآیة السابقة استکبارهم علی الله سبحانه و إهانتهم بالاسم الکریم: الرحمن، قابله فی هذه الآیة بذکر ما یقابل ذلک للمؤمنین و سماهم عبادا و أضافهم إلی نفسه متسمیا باسم الرحمن الذی کان یحید عنه الکفار و ینفرون.
و قد وصفتهم الآیة بوصفین من صفاتهم:
أحدهما: ما اشتمل علیه قوله: الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً» و الهون علی ما ذکره الراغب التذلل، و الأشبه حینئذ أن یکون المشی علی الأرض کنایة عن عیشتهم بمخالطة الناس و معاشرتهم فهم فی أنفسهم متذللون لربهم و متواضعون للناس لما أنهم عباد الله غیر مستکبرین علی الله و لا مستعلین علی غیرهم بغیر حق، و أما التذلل لأعداء الله ابتغاء ما عندهم من العزة الوهمیة فحاشاهم و إن کان الهون بمعنی الرفق و اللین فالمراد أنهم یمشون من غیر تکبر و تبختر.
و ثانیهما: ما اشتمل علیه قوله: «وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً» أی إذا خاطبهم الجاهلون خطابا ناشئا عن جهلهم مما یکرهون أن یخاطبوا به أو یثقل علیهم کما یستفاد من تعلق الفعل بالوصف أجابوهم بما هو سالم من القول و قالوا لهم قولا سلاما خالیا عن اللغو و الإثم، قال تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً إِلَّا قِیلًا سَلاماً سَلاماً»: الواقعة: 26، و یرجع إلی عدم مقابلتهم الجهل بالجهل.
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و هذه- کما قیل- صفة نهارهم إذا انتشروا فی الناس و أما صفة لیلهم فهی التی تصفها الآیة التالیة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَبِیتُونَ لِرَبِّهِمْ سُجَّداً وَ قِیاماً» البیتوتة إدراک اللیل سواء نام أم لا، و «لِرَبِّهِمْ متعلق بقوله: «سُجَّداً» و السجد و القیام جمعا ساجد و قائم، و المراد عبادتهم له تعالی بالخرور علی الأرض و القیام علی السوق، و من مصادیقه الصلاة.
و المعنی: و هم الذین یدرکون اللیل حال کونهم ساجدین فیه لربهم و قائمین یتراوحون سجودا و قیاما، و یمکن أن یراد به التهجد بنوافل اللیل.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنَا اصْرِفْ عَنَّا عَذابَ جَهَنَّمَ إِنَّ عَذابَها کانَ غَراماً» الغرام ما ینوب الإنسان من شدة أو مصیبة فیلزمه و لا یفارقه و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّها ساءَتْ مُسْتَقَرًّا وَ مُقاماً» الضمیر لجهنم و المستقر و المقام اسما مکان من الاستقرار و الإقامة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً»، الإنفاق بذل المال و صرفه فی رفع حوائج نفسه أو غیره، و الإسراف الخروج عن الحد و لا یکون إلا فی جانب الزیادة، و هو فی الإنفاق التعدی عما ینبغی الوقوف علیه فی بذل المال، و القتر بالفتح فالسکون التقلیل فی الإنفاق و هو بإزاء الإسراف علی ما ذکره الراغب، و القتر و الإقتار و التقتیر بمعنی.
و القوام بالفتح الواسط العدل، و بالکسر ما یقوم به الشی‌ء و قوله: «بَیْنَ ذلِکَ متعلق بالقوام، و المعنی: و کان إنفاقهم وسطا عدلا بین ما ذکر من الإسراف و القتر فقوله: «وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً تنصیص علی ما یستفاد من قوله «إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا»، فصدر الآیة ینفی طرفی الإفراط و التفریط فی الإنفاق، و ذیلها یثبت الوسط.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ لا یَدْعُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» إلی آخر الآیة هذا هو الشرک و أصول الوثنیة لا تجیز دعاءه تعالی و عبادته أصلا لا وحده و لا مع آلهتهم و إنما توجب دعاء آلهتهم و عبادتهم لیقربوهم إلی الله زلفی و یشفعوا لهم عنده.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 241
فالمراد بدعائهم مع الله إلها آخر إما التلویح إلی أنه تعالی إله مدعو بالفطرة علی کل حال فدعاء غیره دعاء لإله آخر معه و إن لم یذکر الله.
أو أنه تعالی ثابت فی نفسه سواء دعی غیره أم لا فالمراد بدعاء غیره دعاء إله آخر مع وجوده و بعبارة أخری تعدیه إلی غیره.
أو إشارة إلی ما کان یفعله جهلة مشرکی العرب فإنهم کانوا یرون أن دعاء آلهتهم إنما ینفعهم فی البر و أما البحر فإنه لله لا یشارکه فیه أحد فالمراد دعاؤه تعالی فی مورد کما عند شدائد البحر من طوفان و نحوه و دعاء غیره معه فی مورد و هو البر، و أحسن الوجوه أوسطها.
و قوله: «وَ لا یَقْتُلُونَ النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِ أی لا یقتلون النفس الإنسانیة التی حرم الله قتلها فی حال من الأحوال إلا حال تلبس القتل بالحق کقتلها قصاصا و حدا.
و قوله تعالی: «وَ لا یَزْنُونَ أی لا یطئون الفرج الحرام و قد کان شائعا بین العرب فی الجاهلیة، و کان الإسلام معروفا بتحریم الزنا و الخمر من أول ما ظهرت دعوته.
و قوله: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ یَلْقَ أَثاماً» الإشارة بذلک إلی ما تقدم ذکره و هو الشرک و قتل النفس المحترمة بغیر حق و الزنا، و الآثام الإثم و هو وبال الخطیئة و هو الجزاء بالعذاب الذی سیلقاه یوم القیامة المذکور فی الآیة التالیة.
قوله تعالی: «یُضاعَفْ لَهُ الْعَذابُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ یَخْلُدْ فِیهِ مُهاناً» بیان للقاء الآثام، و قوله: «وَ یَخْلُدْ فِیهِ مُهاناً» أی یخلد فی العذاب و قد وقعت علیه الإهانة.
و الخلود فی العذاب فی الشرک لا ریب فیه، و أما الخلود فیه عند قتل النفس المحترمة و الزنا و هما من الکبائر و قد صرح القرآن بذلک فیهما و کذا فی أکل الربا فیمکن أن یحمل علی اقتضاء طبع المعصیة ذلک کما ربما استفید من ظاهر قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ».
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أو یحمل الخلود علی المکث الطویل أعم من المنقطع و المؤبد أو یحمل قوله:
«وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ علی فعل جمیع الثلاثة لأن الآیات فی الحقیقة تنزه المؤمنین عما کان الکفار مبتلین به و هو الجمیع دون البعض.
قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ عَمَلًا صالِحاً فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» استثناء من لقی الآثام و الخلود فیه، و قد أخذ فی المستثنی التوبة و الإیمان و إتیان العمل الصالح، أما التوبة و هی الرجوع عن المعصیة و أقل مراتبها الندم فلو لم یتحقق لم ینتزع العبد عن المعصیة و لم یزل مقیما علیها، و أما إتیان العمل الصالح فهو مما تستقر به التوبة و به تکون نصوحا.
و أما أخذ الإیمان فیدل علی أن الاستثناء إنما هو من الشرک فتختص الآیة بمن أشرک و قتل و زنی أو بمن أشرک سواء أتی معه بشی‌ء من القتل المذکور و الزنا أو لم یأت، و أما من أتی بشی‌ء من القتل و الزنا من غیر شرک فالمتکفل لبیان حکم توبته الآیة التالیة.
و قوله: «فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ تفریع علی التوبة و الإیمان و العمل الصالح یصف ما یترتب علی ذلک من جمیل الأثر و هو أن الله یبدل سیئاتهم حسنات.
و قد قیل فی معنی ذلک أن الله یمحو سوابق معاصیهم بالتوبة و یثبت مکانها لواحق طاعاتهم فیبدل الکفر إیمانا و القتل بغیر حق جهادا و قتلا بالحق و الزنا عفة و إحصانا.
و قیل: المراد بالسیئات و الحسنات ملکاتهما لا نفسهما فیبدل ملکة السیئة ملکة الحسنة.
و قیل: المراد بهما العقاب و الثواب علیهما لا نفسهما فیبدل عقاب القتل و الزنا مثلا ثواب القتل بالحق و الإحصان.
و أنت خبیر بأن هذه الوجوه من صرف الکلام عن ظاهره بغیر دلیل یدل علیه.
و الذی یفید ظاهر قوله: «یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ و قد ذیله بقوله: «وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» أن کل سیئة منهم نفسها تتبدل حسنة، و لیست السیئة هی متن 
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الفعل الصادر من فاعله و هو حرکات خاصة مشترکة بین السیئة و الحسنة کعمل المواقعة مثلا المشترک بین الزنا و النکاح، و الأکل المشترک بین أکل المال غصبا و بإذن من مالکه بل صفة الفعل من حیث موافقته لأمر الله و مخالفته له مثلا من حیث إنه یتأثر به الإنسان و یحفظ علیه دون الفعل الذی هو مجموع حرکات متصرمة متقضیة فانیة و کذا عنوانه القائم به الفانی بفنائه.
و هذه الآثار السیئة التی یتبعها العقاب أعنی السیئات لازمة للإنسان حتی یؤخذ بها یوم تبلی السرائر.
و لو لا شوب من الشقوة و المساءة فی الذات لم یصدر عنها عمل سیئ إذ الذات السعیدة الطاهرة من کل وجه لا یصدر عنها سیئة قذرة فالأعمال السیئة إنما تلحق ذاتا شقیة خبیثة بذاتها أو ذاتا فیها شوب من شقاء و خباثة.
و لازم ذلک إذا تطهرت بالتوبة و طابت بالإیمان و العمل الصالح فتبدلت ذاتا سعیدة ما فیها شوب من قذارة الشقاء أن تتبدل آثارها اللازمة التی کانت سیئات قبل ذلک فتناسب الآثار للذات بمغفرة من الله و رحمة و کان الله غفورا رحیما.
و إلی مثل هذا یمکن أن تکون الإشارة بقوله: «فَأُوْلئِکَ یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً».
قوله تعالی: «وَ مَنْ تابَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَإِنَّهُ یَتُوبُ إِلَی اللَّهِ مَتاباً» المتاب مصدر میمی للتوبة، و سیاق الآیة یعطی أنها مسوقة لرفع استغراب تبدل السیئات حسنات بتعظیم أمر التوبة و أنها رجوع خاص إلی الله سبحانه فلا بدع فی أن یبدل السیئات حسنات و هو الله یفعل ما یشاء.
و فی الآیة مع ذلک شمول للتوبة من جمیع المعاصی سواء قارنت الشرک أم فارقته، و الآیة السابقة- کما تقدمت الإشارة إلیه- کانت خفیة الدلالة علی حال المعاصی إذا تجردت من الشرک.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ لا یَشْهَدُونَ الزُّورَ وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً» قال فی مجمع البیان:، أصل الزور تمویه الباطل بما یوهم أنه حق. انتهی. فیشمل الکذب و کل 
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لهو باطل کالغناء و الفحش و الخنا بوجه، و قال أیضا: یقال: تکرم فلان عما یشینه إذا تنزه و أکرم نفسه منه انتهی.
فقوله: «وَ الَّذِینَ لا یَشْهَدُونَ الزُّورَ» إن کان المراد بالزور الکذب فهو قائم مقام المفعول المطلق و التقدیر لا یشهدون شهادة الزور، و إن کان المراد اللهو الباطل کالغناء و نحوه کان مفعولا به و المعنی لا یحضرون مجالس الباطل، و ذیل الآیة یناسب ثانی المعنیین.
و قوله: «وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً» اللغو ما لا یعتد به من الأفعال و الأقوال لعدم اشتماله علی غرض عقلائی و یعم- کما قیل- جمیع المعاصی، و المراد بالمرور باللغو المرور بأهل اللغو و هم مشتغلون به.
و المعنی: و إذا مروا بأهل اللغو و هم یلغون مروا معرضین عنهم منزهین أنفسهم عن الدخول فیهم و الاختلاط بهم و مجالستهم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ لَمْ یَخِرُّوا عَلَیْها صُمًّا وَ عُمْیاناً» الخرور علی الأرض السقوط علیها و کأنها فی الآیة کنایة عن لزوم الشی‌ء و الانکباب علیه.
و المعنی: و الذین إذا ذکروا بآیات ربهم من حکمة أو موعظة حسنة من قرآن أو وحی لم یسقطوا علیه و هم صم لا یسمعون و عمیان لا یبصرون بل تفکروا فیها و تعقلوها فأخذوا بها عن بصیرة فآمنوا بحکمتها و اتعظوا بموعظتها و کانوا علی بصیرة من أمرهم و بینة من ربهم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَقُولُونَ رَبَّنا هَبْ لَنا مِنْ أَزْواجِنا وَ ذُرِّیَّاتِنا قُرَّةَ أَعْیُنٍ وَ اجْعَلْنا لِلْمُتَّقِینَ إِماماً» قال الراغب فی المفردات،: قرت عینه تقر سرت قال، تعالی:
«کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها» و قیل لمن یسر به قرة عین قال: «قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ و قوله تعالی:
«هَبْ لَنا مِنْ أَزْواجِنا وَ ذُرِّیَّاتِنا قُرَّةَ أَعْیُنٍ قیل: أصله من القر أی البرد فقرت عینه قیل: معناه بردت فصحت، و قیل: بل لأن للسرور دمعة باردة قارة و للحزن دمعة حارة و لذلک یقال فیمن یدعی علیه: أسخن الله عینه، و قیل: هو من القرار و المعنی أعطاه الله ما یسکن به عینه فلا تطمح إلی غیره انتهی.
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و مرادهم بکون أزواجهم و ذریاتهم قرة أعین لهم أن یسروهم بطاعة الله و التجنب عن معصیته فلا حاجة لهم فی غیر ذلک و لا إربة و هم أهل حق لا یتبعون الهوی.
و قوله: «وَ اجْعَلْنا لِلْمُتَّقِینَ إِماماً» أی متسابقین إلی الخیرات سابقین إلی رحمتک فیتبعنا غیرنا من المتقین کما قال تعالی: «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ»: البقرة: 148، و قال:
«سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ»: الحدید: 21، و قال: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»: الواقعة: 11، و کأن المراد أن یکونوا صفا واحدا متقدما علی غیرهم من المتقین و لذا جی‌ء بالإمام بلفظ الإفراد.
و قال بعضهم: إن الإمام مما یطلق علی الواحد و الجمع، و قیل: إن إمام جمع آم بمعنی القاصد کصیام جمع صائم، و المعنی: اجعلنا قاصدین للمتقین متقیدین بهم، و فی قراءة أهل البیت «و اجعل لنا من المتقین إماما».
قوله تعالی: «أُوْلئِکَ یُجْزَوْنَ الْغُرْفَةَ بِما صَبَرُوا وَ یُلَقَّوْنَ فِیها تَحِیَّةً وَ سَلاماً خالِدِینَ فِیها حَسُنَتْ مُسْتَقَرًّا وَ مُقاماً» الغرفة- کما قیل- البناء فوق البناء فهو الدرجة العالیة من البیت، و هی کنایة عن الدرجة العالیة فی الجنة، و المراد بالصبر الصبر علی طاعة الله و عن معصیته فهذان القسمان من الصبر هما المذکوران فی الآیات السابقة لکن لا ینفک ذلک عن الصبر عند النوائب و الشدائد.
و المعنی: أولئک الموصوفون بما وصفوا یجزون الدرجة الرفیعة من الجنة یلقون فیها أی یتلقاهم الملائکة بالتحیة و هو ما یقدم للإنسان مما یسره و بالسلام و هو کل ما لیس فیه ما یخافه و یحذره، و فی تنکیر التحیة و السلام دلالة علی التفخیم و التعظیم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ فَقَدْ کَذَّبْتُمْ فَسَوْفَ یَکُونُ لِزاماً» قال فی المفردات:، ما عبأت به أی لم أبال به، و أصله من العب‌ء أی الثقل کأنه قال:
ما أری له وزنا و قدرا، قال تعالی: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ و قیل: من عبأت الطیب کأنه قیل: ما یبقیکم لو لا دعاؤکم. انتهی.
قیل: «دُعاؤُکُمْ من إضافة المصدر إلی المفعول و فاعله ضمیر راجع إلی «رَبِّی 
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و علی هذا فقوله: «فَقَدْ کَذَّبْتُمْ من تفریع السبب علی المسبب بمعنی انکشافه بمسببه، و قوله: «فَسَوْفَ یَکُونُ لِزاماً» أی سوف یکون تکذیبکم ملازما لکم أشد الملازمة فتجزون بشقاء لازم و عذاب دائم.
و المعنی: قل لا قدر و لا منزلة لکم عند ربی فوجودکم و عدمکم عنده سواء لأنکم کذبتم فلا خیر یرجی فیکم فسوف یکون هذا التکذیب ملازما لکم أشد الملازمة، إلا أن الله یدعوکم لیتم الحجة علیکم أو یدعوکم لعلکم ترجعون عن تکذیبکم. و هذا معنی حسن.
و قیل: «دُعاؤُکُمْ من إضافة المصدر إلی الفاعل، و المراد به عبادتهم لله سبحانه و المعنی: ما یبالی بکم ربی أو ما یبقیکم ربی لو لا عبادتکم له.
و فیه أن هذا المعنی لا یلائم تفرع قوله: «فَقَدْ کَذَّبْتُمْ علیه و کان علیه من حق الکلام أن یقال: و قد کذبتم! علی أن المصدر المضاف إلی فاعله یدل علی تحقق الفعل منه و تلبسه به و هم غیر متلبسین بدعائه و عبادته تعالی فکان من حق الکلام علی هذا التقدیر أن یقال لو لا أن تدعوه فافهم.
و الآیة خاتمة السورة و تنعطف إلی غرض السورة و محصل القول فیه و هو الکلام علی اعتراض المشرکین علی الرسول و علی القرآن النازل علیه و تکذیبهما.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «الَّذِینَ یَمْشُونَ عَلَی الْأَرْضِ هَوْناً» قال أبو عبد الله (ع): هو الرجل یمشی بسجیته التی جبل علیها- لا یتکلف و لا یتبختر.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن أبی سعید الخدری عن رسول الله ص: فی قوله: «إِنَّ عَذابَها کانَ غَراماً» قال: الدائم.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «إِنَّ عَذابَها کانَ غَراماً» یقول: ملازما لا ینفک. و قوله عز و جل: «وَ الَّذِینَ إِذا أَنْفَقُوا لَمْ یُسْرِفُوا وَ لَمْ یَقْتُرُوا» و الإسراف الإنفاق فی المعصیة فی غیر حق «وَ لَمْ یَقْتُرُوا» لم یبخلوا
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فی حق الله عز و جل «وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً» القوام العدل و الإنفاق فیما أمر الله به.
و فی الکافی:، أحمد بن محمد بن علی عن محمد بن سنان عن أبی الحسن (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ کانَ بَیْنَ ذلِکَ قَواماً» قال: القوام هو المعروف علی الموسع قدره- و علی المقتر قدره علی قدر عیاله- و مئونتهم التی هی صلاح له و لهم- لا یکلف الله نفسا إلا ما آتاها.
و فی المجمع، روی عن معاذ أنه قال: سألت رسول الله ص عن ذلک فقال:
من أعطی فی غیر حق فقد أسرف، و من منع من حق فقد قتر.
أقول: و الأخبار فی هذه المعانی کثیرة جدا.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن مسعود قال: سئل النبی ص: أی الذنب أکبر؟ قال: أن تجعل لله ندا و هو خلقک. قلت: ثم أی؟ قال: أن تقتل ولدک خشیة أن یطعم معک. قلت: ثم أی؟
قال: أن تزانی حلیلة جارک فأنزل الله تصدیق ذلک «وَ الَّذِینَ لا یَدْعُونَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ- وَ لا یَقْتُلُونَ النَّفْسَ الَّتِی حَرَّمَ اللَّهُ إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لا یَزْنُونَ .
أقول: لعل المراد الانطباق دون سبب النزول.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن علی بن الحسین: «یُبَدِّلُ اللَّهُ سَیِّئاتِهِمْ حَسَناتٍ قال:
فی الآخرة، و قال الحسن: فی الدنیا.
و فیه، أخرج أحمد و هناد و مسلم و الترمذی و ابن جریر و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی ذر قال: قال رسول الله ص: یؤتی بالرجل یوم القیامة فیقال:
اعرضوا علیه صغار ذنوبه- فتعرض علیه صغارها و ینحی عنه کبارها- فیقال: عملت یوم کذا و کذا کذا و کذا- و هو مقر لیس ینکر و هو مشفق من الکبار أن تجی‌ء- فیقال:
أعطوه مکان کل سیئة عملها حسنة.
أقول: هو من أخبار تبدیل السیئات حسنات یوم القیامة و هی کثیرة مستفیضة من طرق أهل السنة و الشیعة مرویة عن النبی و الباقر و الصادق و الرضا علیه و علیهم الصلاة و السلام.
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و فی روضة الواعظین، قال (ص): ما جلس قوم یذکرون الله إلا نادی بهم مناد من السماء- قوموا فقد بدل الله سیئاتکم حسنات- و غفر لکم جمیعا.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الصباح عن أبی عبد الله (ع): فی قوله عز و جل:
«لا یَشْهَدُونَ الزُّورَ» قال: الغناء:.
أقول: و فی المجمع، أنه مروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) و رواه القمی مسندا و مرسلا.
و فی العیون، بإسناده إلی محمد بن أبی عباد و کان مشتهرا بالسماع و یشرب النبیذ قال: سألت الرضا (ع) عن السماع فقال: لأهل الحجاز رأی فیه و هو فی حیز الباطل و اللهو- أ ما سمعت الله عز و جل یقول: «وَ إِذا مَرُّوا بِاللَّغْوِ مَرُّوا کِراماً».
و فی روضة الکافی، بإسناده عن أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ- لَمْ یَخِرُّوا عَلَیْها صُمًّا وَ عُمْیاناً» قال: مستبصرین لیسوا بشکاک.
و فی جوامع الجامع، عن الصادق (ع): فی قوله: «وَ اجْعَلْنا لِلْمُتَّقِینَ إِماماً» قال:
إیانا عنی.
أقول: و هناک عدة روایات فی هذا المعنی و أخری تتضمن قراءتهم (ع):
«و اجعل لنا من المتقین إماما».
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الحلیة عن أبی جعفر: فی قوله:
«أُوْلئِکَ یُجْزَوْنَ الْغُرْفَةَ بِما صَبَرُوا» قال: علی الفقر فی الدنیا.
و فی المجمع، روی العیاشی بإسناده عن برید بن معاویة العجلی قال: قلت لأبی جعفر (ع): کثرة القراءة أفضل أو کثرة الدعاء؟ قال: کثرة الدعاء أفضل و قرأ هذه الآیة.
أقول: و فی انطباق الآیة علی ما فی الروایة إبهام.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله عز و جل:
«قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ یقول: ما یفعل ربی بکم- فقد کذبتم فسوف یکون لزاما.
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
طسم (1) تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ (2) لَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ أَلاَّ یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ (3) إِنْ نَشَأْ نُنَزِّلْ عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ آیَةً فَظَلَّتْ أَعْناقُهُمْ لَها خاضِعِینَ (4)
وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنَ الرَّحْمنِ مُحْدَثٍ إِلاَّ کانُوا عَنْهُ مُعْرِضِینَ (5) فَقَدْ کَذَّبُوا فَسَیَأْتِیهِمْ أَنْبؤُا ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (6) أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الْأَرْضِ کَمْ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ (7) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (8) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (9)



(بیان)

غرض السورة تسلیة النبی ص قبال ما کذبه قومه و کذبوا بکتابه النازل علیه من ربه- علی ما یلوح إلیه صدر السورة: تلک آیات الکتاب المبین- و قد رموه تارة بأنه مجنون و أخری بأنه شاعر، و فیها تهدیدهم مشفعا ذلک بإیراد قصص جمع من الأنبیاء و هم موسی و إبراهیم و نوح و هود و صالح و لوط و شعیب (ع) و ما انتهت إلیه عاقبة تکذیبهم لتتسلی به نفس النبی ص و لا یحزن بتکذیب أکثر قومه و لیعتبر المکذبون.
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و السورة من عتائق السور المکیة و أوائلها نزولا و قد اشتملت علی قوله تعالی:
«وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ . و ربما أمکن أن یستفاد من وقوع هذه الآیة فی هذه السورة و وقوع قوله: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ فی سورة الحجر و قیاس مضمونیهما کل مع الأخری أن هذه السورة أقدم نزولا من سورة الحجر و ظاهر سیاق آیات السورة أنها جمیعا مکیة و استثنی بعضهم الآیات الخمس التی فی آخرها، و بعض آخر قوله: «أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ و سیجی‌ء الکلام فیهما.
قوله تعالی: «طسم تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ الإشارة بتلک إلی آیات الکتاب مما سینزل بنزول السورة و ما نزل قبل، و تخصیصها بالإشارة البعیدة للدلالة علی علو قدرها و رفعة مکانتها، و المبین من أبان بمعنی ظهر و انجلی.
و المعنی: تلک الآیات العالیة قدرا الرفیعة مکانا آیات الکتاب الظاهر الجلی کونه من عند الله سبحانه بما فیه من سمة الإعجاز و إن کذب به هؤلاء المشرکون المعاندون و رموه تارة بأنه من إلقاء شیاطین الجن و أخری بأنه من الشعر.
قوله تعالی: «لَعَلَّکَ باخِعٌ نَفْسَکَ أَلَّا یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ البخوع هو إهلاک النفس عن وجد، و قوله: «أَلَّا یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ تعلیل للبخوع، و المعنی: یرجی منک أن تهلک نفسک بسبب عدم إیمانهم بآیات هذا الکتاب النازل علیک.
و الکلام مسوق سوق الإنکار و الغرض منه تسلیة النبی ص.
قوله تعالی: «إِنْ نَشَأْ نُنَزِّلْ عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ آیَةً فَظَلَّتْ أَعْناقُهُمْ لَها خاضِعِینَ متعلق المشیة محذوف لدلالة الجزاء علیه، و قوله: «فَظَلَّتْ إلخ، ظل فعل ناقص اسمه «أَعْناقُهُمْ و خبره «خاضِعِینَ و نسب الخضوع إلی أعناقهم و هو وصفهم أنفسهم لأن الخضوع أول ما یظهر فی عنق الإنسان حیث یطأطئ رأسه تخضعا فهو من المجاز العقلی.
و المعنی: إن نشأ أن ننزل علیهم آیة تخضعهم و تلجئهم إلی القبول و تضطرهم إلی الإیمان ننزل علیهم آیة کذلک فظلوا خاضعین لها خضوعا بینا بانحناء أعناقهم.
و قیل: المراد بالأعناق الجماعات و قیل: الرؤساء و المقدمون منهم، و قیل:
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هو علی تقدیر مضاف و التقدیر فضلت أصحاب أعناقهم خاضعین لها. و هو أسخف الوجوه.
قوله تعالی: «وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنَ الرَّحْمنِ مُحْدَثٍ إِلَّا کانُوا عَنْهُ مُعْرِضِینَ بیان لاستمرارهم علی تکذیب آیات الله و تمکن الإعراض عن ذکر الله فی نفوسهم بحیث کلما تجدد علیهم ذکر من الرحمن و دعوا إلیه دفعه بالإعراض.
فالغرض بیان استمرارهم علی الإعراض عن کل ذکر أتاهم لا أنهم یعرضون عن محدث الذکر و یقبلون إلی قدیمه و فی ذکر صفة الرحمن إشارة إلی أن الذکر الذی یأتیهم إنما ینشأ عن صفة الرحمة العامة التی بها صلاح دنیاهم و أخراهم.
و قد تقدم فی تفسیر أول سورة الأنبیاء کلام فی معنی الذکر المحدث فراجع.
قوله تعالی: «فَقَدْ کَذَّبُوا فَسَیَأْتِیهِمْ أَنْبؤُا ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ تفریع علی ما تقدم من استمرار إعراضهم، و قوله: «فَسَیَأْتِیهِمْ إلخ تفریع علی التفریع و الأنباء جمع نبإ و هو الخبر الخطیر، و المعنی لما استمر منهم الإعراض عن کل ذکر یأتیهم تحقق منهم و ثبت علیهم أنهم کذبوا، و إذ تحقق منهم التکذیب فسیأتیهم أنباء ما کانوا به یستهزءون من آیات الله، و تلک الأنباء العقوبات العاجلة و الآجلة التی ستحیق بهم.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الْأَرْضِ کَمْ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ الاستفهام للإنکار التوبیخی و الجملة معطوف علی مقدر یدل علیه المقام و التقدیر أصروا و استمروا علی الإعراض و کذبوا بالآیات و لم ینظروا إلی هذه الأزواج الکریمة من النباتات التی أنبتناها فی الأرض.
فالرؤیة فی قوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا» مضمنة معنی النظر و لذا عدیت بإلی، و الظاهر أن المراد بالزوج الکریم. و هو الحسن علی ما قیل: النوع من النبات و قد خلق الله سبحانه أنواعه أزواجا، و قیل: المراد بالزوج الکریم الذی أنبته الله یعم الحیوان و خاصة الإنسان بدلیل قوله: «وَ اللَّهُ أَنْبَتَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ نَباتاً».
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ الإشارة بذلک إلی ما ذکر فی الآیة السابقة من إنبات کل زوج کریم حیث إن فیه إیجادا لکل زوج منه و تتمیم نقائص کل من الزوجین بالآخر و سوقهما إلی الغایة المقصودة من وجودهما
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و فیه هدایة کل إلی سعادته الأخیرة و من کانت هذه سنته فکیف یهمل أمر الإنسان و لا یهدیه إلی سعادته و لا یدعوه إلی ما فیه خیر دنیاه و آخرته. هذا ما تدل علیه آیة النبات.
و قوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ أی لم یکن المترقب من حال أکثرهم بما عندهم من ملکة الإعراض و بطلان الاستعداد أن یؤمنوا فظاهر الآیة نظیر ظاهر قوله: «فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ»: یونس: 74 و تعلیل الکفر و الفسوق برسوخ الملکات الرذیلة و استحکام الفساد فی السریرة من قبل فی کلامه تعالی أکثر من أن تحصی.
و من هنا یظهر أن قول بعضهم: إن المراد ما کان فی علم الله أن لا یؤمنوا غیر سدید لأنه مضافا إلی کونه خلاف المتبادر من الجملة، مما لا دلیل علی أنه المراد من اللفظ بل الدلیل علی خلافه لسبق الدلالة علی أن ملکة الإعراض راسخة لم تزل فی نفوسهم.
و عن سیبویه أن «کانَ فی قوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ صلة زائدة و المعنی: و ما أکثرهم مؤمنین. و فیه أنه معنی صحیح فی نفسه لکن المقام بما تقدم من المعنی أوفق.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ فهو تعالی لکونه عزیزا غیر مغلوب یأخذ المعرضین عن ذکره المکذبین لآیاته المستهزءین بها و یجازیهم بالعقوبات العاجلة و الآجلة، و لکونه رحیما ینزل علیهم الذکر لیهدیهم و یغفر للمؤمنین به و یمهل الکافرین.



(بحث عقلی متعلق بالعلم) [فی ارتباط الأشیاء بعلمه تعالی 

قال فی روح المعانی، فی قوله تعالی «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ قیل: أی و ما کان فی علم الله تعالی ذلک، و اعترض- بناء علی أنه یفهم من السیاق العلیة- بأن علمه تعالی لیس علة لعدم إیمانهم لأن العلم تابع للمعلوم لا بالعکس.
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و رد بأن معنی کون علمه تعالی تابعا للمعلوم أن علمه سبحانه فی الأزل بمعلوم معین حادث تابع لماهیته بمعنی أن خصوصیة العلم و امتیازه عن سائر العلوم باعتبار أنه علم بهذه الماهیة، و أما وجود الماهیة فیما لا یزال فتابع لعلمه تعالی الأزلی التابع لماهیته بمعنی أنه تعالی لما علمها فی الأزل علی هذه الخصوصیة لزم أن یتحقق و یوجد فیما لا یزال کذلک فنفس موتهم علی الکفر و عدم إیمانهم متبوع لعلمه الأزلی و وقوعه تابع له. انتهی.
و هذه حجة کثیرة الورود فی کلام المجبرة و خاصة الإمام الرازی فی تفسیره الکبیر یستدلون بها علی إثبات الجبر و نفی الاختیار و محصلها أن الحوادث و منها أفعال الإنسان معلومة لله سبحانه فی الأزل فهی ضروریة الوقوع و إلا کان علمه جهلا- تعالی عن ذلک- فالإنسان مجبر علیها غیر مختار. و اعترض علیه بأن العلم تابع للمعلوم لا بالعکس و أجیب بما ذکره من أن علمه فی الأزل تابع لماهیة المعلوم لکن المعلوم تابع فی وجوده للعلم.
و الحجة مضافا إلی فساد مقدماتها بناء و مبنی مغالطة بینة ففیها أولا أن فرض ثبوت ما للماهیة فی الأزل و وجودها فیها لا یزال یقضی بتقدم الماهیة علی الوجود و أنی للماهیة هذه الأصالة و التقدم؟.
و ثانیا: أن مبنی الحجة و کذا الاعتراض و الجواب علی کون علمه تعالی بالأشیاء علما حصولیا نظیر علومنا الحصولیة المتعلقة بالمفاهیم و قد أقیم البرهان فی محله علی بطلانه و أن الأشیاء معلومة له تعالی علما حضوریا و علمه علمان: علم حضوری بالأشیاء قبل الإیجاد و هو عین الذات و علم حضوری بها بعد الإیجاد و هو عین وجود الأشیاء.
و تفصیل الکلام فی محله.
و ثالثا: أن العلم الأزلی بمعلومه فیما لا یزال إنما یکون علما بحقیقة معنی العلم إذا تعلق به علی ما هو علیه أی بجمیع قیوده و مشخصاته و خصوصیاته الوجودیة، و من خصوصیات وجود الفعل أنه حرکات خاصة إرادیة اختیاریة صادرة عن فاعله الخاص مخالفة لسائر الحرکات الاضطراریة القائمة بوجوده.
و إذا کان کذلک کانت الضرورة اللاحقة للفعل من جهة تعلق العلم به صفة
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للفعل الخاص الاختیاری بما هو فعل خاص اختیاری لا صفة للفعل المطلق إذ لا وجود له أی کان من الواجب أن یصدر الفعل عن إرادة فاعله و اختیاره و إلا تخلف المعلوم عن العلم لا أن یتعلق العلم بالفعل الاختیاری ثم یدفع صفة الاختیار عن متعلقه و یقیم مقامها صفة الضرورة و الإجبار.
فقد وضع فی الحجة الفعل المطلق مکان الفعل الخاص فعد ضروریا مع أن الضروری تحقق الفعل بوصف الاختیار نظیر الممکن بالذات الواجب بالغیر ففی الحجة مغالطة بالخلط بین الفعل المطلق و الفعل المقید بالاختیار.
و من هنا یتبین عدم استقامة تعلیل ضرورة عدم إیمانهم بتعلق العلم الأزلی به فإن تعلق العلم الأزلی بفعل إنما یوجب ضرورة وقوعه بالوصف الذی هو علیه فإن کان اختیاریا وجب تحققه اختیاریا و إن کان غیر اختیاری وجب تحققه کذلک.
علی أنه لو کان معنی قوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ امتناع إیمانهم لتعلق العلم الأزلی بعدمه لاتخذوه حجة علی النبی ص و عدوه عذرا لأنفسهم فی استنکافهم عن الإیمان کما اعترف به بعض المجبرة.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «إِنْ نَشَأْ نُنَزِّلْ عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ آیَةً- فَظَلَّتْ أَعْناقُهُمْ لَها خاضِعِینَ :
حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن أبی عبد الله (ع) قال: تخضع رقابهم یعنی بنی أمیة- و هی الصیحة من السماء باسم صاحب الأمر.
أقول: و هذا المعنی رواه الکلینی فی روضة الکافی، و الصدوق فی کمال الدین، و المفید فی الإرشاد، و الشیخ فی الغیبة،، و الظاهر أنه من قبیل الجری دون التفسیر لعدم مساعدة سیاق الآیة علیه.



[سورة الشعراء (26): الآیات 10 الی 68]





اشارة

وَ إِذْ نادی رَبُّکَ مُوسی أَنِ ائْتِ الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (10) قَوْمَ فِرْعَوْنَ أَ لا یَتَّقُونَ (11) قالَ رَبِّ إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ (12) وَ یَضِیقُ صَدْرِی وَ لا یَنْطَلِقُ لِسانِی فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ (13) وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ (14)
قالَ کَلاَّ فَاذْهَبا بِآیاتِنا إِنَّا مَعَکُمْ مُسْتَمِعُونَ (15) فَأْتِیا فِرْعَوْنَ فَقُولا إِنَّا رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ (16) أَنْ أَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ (17) قالَ أَ لَمْ نُرَبِّکَ فِینا وَلِیداً وَ لَبِثْتَ فِینا مِنْ عُمُرِکَ سِنِینَ (18) وَ فَعَلْتَ فَعْلَتَکَ الَّتِی فَعَلْتَ وَ أَنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ (19)
قالَ فَعَلْتُها إِذاً وَ أَنَا مِنَ الضَّالِّینَ (20) فَفَرَرْتُ مِنْکُمْ لَمَّا خِفْتُکُمْ فَوَهَبَ لِی رَبِّی حُکْماً وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُرْسَلِینَ (21) وَ تِلْکَ نِعْمَةٌ تَمُنُّها عَلَیَّ أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ (22) قالَ فِرْعَوْنُ وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ (23) قالَ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ (24)
قالَ لِمَنْ حَوْلَهُ أَ لا تَسْتَمِعُونَ (25) قالَ رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ (26) قالَ إِنَّ رَسُولَکُمُ الَّذِی أُرْسِلَ إِلَیْکُمْ لَمَجْنُونٌ (27) قالَ رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ ما بَیْنَهُما إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ (28) قالَ لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلهَاً غَیْرِی لَأَجْعَلَنَّکَ مِنَ الْمَسْجُونِینَ (29)
قالَ أَ وَ لَوْ جِئْتُکَ بِشَیْ‌ءٍ مُبِینٍ (30) قالَ فَأْتِ بِهِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (31) فَأَلْقی عَصاهُ فَإِذا هِیَ ثُعْبانٌ مُبِینٌ (32) وَ نَزَعَ یَدَهُ فَإِذا هِیَ بَیْضاءُ لِلنَّاظِرِینَ (33) قالَ لِلْمَلَإِ حَوْلَهُ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ (34)
یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِ فَما ذا تَأْمُرُونَ (35) قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ وَ ابْعَثْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ (36) یَأْتُوکَ بِکُلِّ سَحَّارٍ عَلِیمٍ (37) فَجُمِعَ السَّحَرَةُ لِمِیقاتِ یَوْمٍ مَعْلُومٍ (38) وَ قِیلَ لِلنَّاسِ هَلْ أَنْتُمْ مُجْتَمِعُونَ (39)
لَعَلَّنا نَتَّبِعُ السَّحَرَةَ إِنْ کانُوا هُمُ الْغالِبِینَ (40) فَلَمَّا جاءَ السَّحَرَةُ قالُوا لِفِرْعَوْنَ أَ إِنَّ لَنا لَأَجْراً إِنْ کُنَّا نَحْنُ الْغالِبِینَ (41) قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ إِذاً لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ (42) قالَ لَهُمْ مُوسی أَلْقُوا ما أَنْتُمْ مُلْقُونَ (43) فَأَلْقَوْا حِبالَهُمْ وَ عِصِیَّهُمْ وَ قالُوا بِعِزَّةِ فِرْعَوْنَ إِنَّا لَنَحْنُ الْغالِبُونَ (44)
فَأَلْقی مُوسی عَصاهُ فَإِذا هِیَ تَلْقَفُ ما یَأْفِکُونَ (45) فَأُلْقِیَ السَّحَرَةُ ساجِدِینَ (46) قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ الْعالَمِینَ (47) رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ (48) قالَ آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ إِنَّهُ لَکَبِیرُکُمُ الَّذِی عَلَّمَکُمُ السِّحْرَ فَلَسَوْفَ تَعْلَمُونَ لَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ وَ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ أَجْمَعِینَ (49)
قالُوا لا ضَیْرَ إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ (50) إِنَّا نَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لَنا رَبُّنا خَطایانا أَنْ کُنَّا أَوَّلَ الْمُؤْمِنِینَ (51) وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَسْرِ بِعِبادِی إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ (52) فَأَرْسَلَ فِرْعَوْنُ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ (53) إِنَّ هؤُلاءِ لَشِرْذِمَةٌ قَلِیلُونَ (54)
وَ إِنَّهُمْ لَنا لَغائِظُونَ (55) وَ إِنَّا لَجَمِیعٌ حاذِرُونَ (56) فَأَخْرَجْناهُمْ مِنْ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (57) وَ کُنُوزٍ وَ مَقامٍ کَرِیمٍ (58) کَذلِکَ وَ أَوْرَثْناها بَنِی إِسْرائِیلَ (59)
فَأَتْبَعُوهُمْ مُشْرِقِینَ (60) فَلَمَّا تَراءَا الْجَمْعانِ قالَ أَصْحابُ مُوسی إِنَّا لَمُدْرَکُونَ (61) قالَ کَلاَّ إِنَّ مَعِی رَبِّی سَیَهْدِینِ (62) فَأَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنِ اضْرِبْ بِعَصاکَ الْبَحْرَ فَانْفَلَقَ فَکانَ کُلُّ فِرْقٍ کَالطَّوْدِ الْعَظِیمِ (63) وَ أَزْلَفْنا ثَمَّ الْآخَرِینَ (64)
وَ أَنْجَیْنا مُوسی وَ مَنْ مَعَهُ أَجْمَعِینَ (65) ثُمَّ أَغْرَقْنَا الْآخَرِینَ (66) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (67) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (68)
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(بیان)

شروع فی ذکر قصص عدة من أقوام الأنبیاء الماضین موسی و هارون و إبراهیم و نوح و هود و صالح و لوط و شعیب (ع) لیظهر أن قوم النبی ص سائرون مسیرهم و سیردون موردهم، لا یؤمن أکثرهم فیؤاخذهم الله تعالی بعقوبة العاجل و الآجل، و الدلیل علی ذلک ختم کل واحدة من القصص بقوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ کما ختم به الکلام الحاکی لإعراض قوم النبی ص فی أول السورة، و لیس ذلک إلا لتطبیق القصة علی القصة.
کل ذلک لیتسلی النبی ص و لا یضیق صدره و یعلم أنه لیس بدعا من الرسل و لا المتوقع من قومه غیر ما عامل به الأمم الماضون رسلهم، و فیه تهدید ضمنی لقومه 
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و یؤیده تصدیر قصة إبراهیم (ع) بقوله: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ إِبْراهِیمَ .
قوله تعالی: «وَ إِذْ نادی رَبُّکَ مُوسی - إلی قوله- أَ لا یَتَّقُونَ أی و اذکر وقتا نادی فیه ربک موسی و بعثه بالرسالة إلی قوم فرعون لإنجاء بنی إسرائیل علی ما فصله فی سورة طه و غیرها.
و قوله: «أَنِ ائْتِ الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ نوع تفسیر للنداء، و توصیفهم أولا بالظالمین ثم بیانه ثانیا بقوم فرعون للإشارة إلی حکمة الإرسال و هی ظلمهم بالشرک و تعذیب بنی إسرائیل کما فی سورة طه من قوله: «اذْهَبا إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی إلی أن قال فَأْتِیاهُ فَقُولا إِنَّا رَسُولا رَبِّکَ فَأَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ وَ لا تُعَذِّبْهُمْ»: طه: 47.
و قوله: «أَ لا یَتَّقُونَ بصیغة الغیبة، و هو توبیخ غیابی منه تعالی لهم و إیراده فی مقام عقد الرسالة لموسی (ع) فی معنی قولنا: قل لهم إن ربی یوبخکم علی ترک التقوی و یقول: أ لا تتقون.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ - إلی قوله- فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ ، قال فی مجمع البیان:، الخوف انزعاج النفس بتوقع الضر و نقیضه الأمن و هو سکون النفس إلی خلوص النفع، انتهی. و أکثر ما یطلق الخوف علی إحساس الشر بحیث یؤدی إلی الاتقاء عملا و إن لم تضطرب النفس، و الخشیة علی تأثر النفس من توقع الشر بحیث یورث الاضطراب و القلق، و لذا نفی الله الخشیة من غیره عن أنبیائه و ربما أثبت الخوف فقال: «وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ»: الأحزاب: 39، و قال: «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً»: الأنفال: 58.
و قوله: «إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ أی ینسبنی قوم فرعون إلی الکذب، و قوله:
«وَ یَضِیقُ صَدْرِی وَ لا یَنْطَلِقُ لِسانِی الفعلان مرفوعان و هما معطوفان علی قوله:
«أَخافُ فالذی اعتل به أمور ثلاثة: خوف التکذیب و ضیق الصدر و عدم انطلاق اللسان، و فی قراءة یعقوب و غیره یضیق و ینطلق بالنصب عطفا علی «یُکَذِّبُونِ و هو أوفق بطبع المعنی، و علیه فالعلة واحدة و هی خوف التکذیب الذی یترتب علیه ضیق الصدر و عدم انطلاق اللسان. و یطابق ما سیجی‌ء من آیة القصص من ذکر علة واحدة هی خوف التکذیب.
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و قوله: «فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ أی أرسل ملک الوحی إلی هارون لیکون معینا لی علی تبلیغ الرسالة یقال لمن نزلت به نائبة أو أشکل علیه أمر: أرسل إلی فلان أی استمد منه و اتخذه عونا لک.
فالجملة أعنی قوله: «فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ متفرعة علی قوله: «إِنِّی أَخافُ إلخ، و ذکر خوف التکذیب مع ما معه من ضیق الصدر و عدم انطلاق اللسان توطئة و تقدمة لذکرها و سؤال موهبة الرسالة لهارون.
و إنما اعتل بما اعتل به و سأل الرسالة لأخیه لیکون شریکا له فی أمره، معینا مصدقا له فی التبلیغ لا فرارا عن تحمل أعباء الرسالة، و استعفاء منها، قال فی روح المعانی: و من الدلیل علی أن المعنی علی ذلک لا أنه تعلل وقوع «فَأَرْسِلْ بین الأوائل و بین الرابعة أعنی قوله: «وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ إلخ، فآذن بتعلقه بها و لو کان تعللا لأخر، انتهی.
و هو حسن و أوضح منه قوله تعالی فی سورة القصص فی القصة: «قالَ رَبِّ إِنِّی قَتَلْتُ مِنْهُمْ نَفْساً فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ، وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ»: القصص: 34.
قوله تعالی: «وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ قال الراغب فی المفردات:، الذنب فی الأصل الأخذ بذنب الشی‌ء یقال: ذنبته أصبت ذنبه، و یستعمل فی کل فعل یستوخم عقباه اعتبارا لما یحصل من عاقبته. انتهی.
و فی الآیة إشارة إلی قصة قتله (ع)، و کونه ذنبا لهم علیه إنما هو بالبناء علی اعتقادهم أو الاعتبار بمعناه اللغوی المذکور آنفا، و أما کونه ذنبا بمعنی معصیة الله تعالی فلا دلیل علیه و سیوافیک فیه کلام عند تفسیر سورة القصص إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «قالَ کَلَّا فَاذْهَبا بِآیاتِنا إِنَّا مَعَکُمْ مُسْتَمِعُونَ کلا للردع و هو متعلق بما ذکره من خوف القتل، ففیه تأمین له و تطییب لنفسه أنهم لا یصلون إلیه، و أما سؤاله الإرسال إلی هارون فلم یذکر ما أجیب به عنه، غیر أن قوله: «فَاذْهَبا بِآیاتِنا» دلیل علی إجابة مسئوله.
و قوله: «فَاذْهَبا بِآیاتِنا» متفرع علی الردع فیفید أن اذهبا إلیه بآیاتنا و لا تخافا،
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و قد علل ذلک بقوله: «إِنَّا مَعَکُمْ مُسْتَمِعُونَ و المراد بضمیر الجمع موسی و هارون و القوم الذین أرسلا إلیهم و لا یعبأ بقول من قال: إن المراد به موسی و هارون بناء علی کون أقل الجمع اثنین فإنه مع فساده فی أصله لا تساعد علیه ضمائر التثنیة قبله و بعده کما قیل.
و الاستماع هو الإصغاء إلی الکلام و الحدیث و هو کنایة عن الحضور و کمال العنایة بما یجری بینهما و بین فرعون و قومه عند تبلیغ الرسالة کما قال فی القصة من سورة طه:
«لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری : طه: 46.
و محصل المعنی: کلا لا یقدرون علی قتلک فاذهبا إلیهم بآیاتنا و لا تخافا إنا حاضرون عندکم شاهدون علیکم معتنون بما یجری بینکم.
قوله تعالی: «فَأْتِیا فِرْعَوْنَ فَقُولا إِنَّا رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ أَنْ أَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ بیان لقوله فی الآیة السابقة: «فَاذْهَبا بِآیاتِنا.
و قوله: «فَقُولا إِنَّا رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ تفریع علی إتیان فرعون، و التعبیر بالرسول بلفظ المفرد إما باعتبار کل واحد منهما أو باعتبار کون رسالتها واحدة و هی قولهما: «أَنْ أَرْسِلْ إلخ، أو باعتبار أن الرسول مصدر فی الأصل فالأصل أن یستوی فیه الواحد و الجمع، و التقدیر إنا ذوا رسول رب العالمین أی ذوا رسالته کما قیل.
و قوله: «أَنْ أَرْسِلْ مَعَنا بَنِی إِسْرائِیلَ تفسیر للرسالة المفهومة من السیاق و المراد بإرسالهم إطلاقهم لکن لما کان المطلوب أن یعودوا إلی الأرض المقدسة التی کتب الله لهم و هی أرض آبائهم إبراهیم و إسحاق و یعقوب (ع) سمی إطلاقهم لیعودوا إلیها إرسالا منه لهم إلیها.
قوله تعالی: «قالَ أَ لَمْ نُرَبِّکَ فِینا وَلِیداً وَ لَبِثْتَ فِینا مِنْ عُمُرِکَ سِنِینَ الاستفهام للإنکار التوبیخی، و «نُرَبِّکَ من التربیة، و الولید الصبی.
لما أقبل فرعون علی موسی و هارون و سمع کلامهما عرف موسی و خصه بالخطاب قائلا أ لم نربک إلخ و مراده الاعتراض علیه أولا من جهة دعواه الرسالة یقول: أنت الذی ربیناک و أنت ولید و لبثت فینا من عمرک سنین عدیدة نعرفک باسمک و نعتک و لم ننس شیئا من أحوالک فمن أین لک هذه الرسالة و أنت من نعرفک و لا نجهل أصلک؟
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قوله تعالی: «وَ فَعَلْتَ فَعْلَتَکَ الَّتِی فَعَلْتَ وَ أَنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ الفعلة بفتح الفاء بناء مرة من الفعل، و توصیف الفعلة بقوله: «الَّتِی فَعَلْتَ للدلالة علی عظم خطره و کثرة شناعته و فظاعته نظیر ما فی قوله: «فَغَشِیَهُمْ مِنَ الْیَمِّ ما غَشِیَهُمْ»: طه: 78، و مراده بهذه الفعلة قتله (ع) القبطی.
و قوله: «وَ أَنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ ظاهر السیاق علی ما سیأتی الإشارة إلیه أن مراده بالکفر کفران النعمة و أن قتله القبطی و إفساده فی أرضه کفران لنعمته علیه بالخصوص بما له عنده من الصنیعة حیث کف عن قتله کسائر الموالید من بنی إسرائیل و رباه فی بیته بل لأنه من بنی إسرائیل و هو یراهم عبیدا لنفسه و یری نفسه ربا منعما علیهم فقتل الواحد منهم رجلا من قومه و إفساده فی الأرض خروج من طور العبودیة و کفر بنعمته.
فمحصل اعتراضه المشار إلیه فی الآیتین أنک الذی ربیناک صبیا صغیرا و لبثت فینا من عمرک سنین، و أفسدت فی الأرض بقتل النفس فکفرت بنعمتی و أنت من عبیدی الإسرائیلیین فمن أین جاءتک هذه الرسالة؟ و کیف تکون رسولا و أنت هذا الذی نعرفک؟.
و بذلک یظهر عدم استقامة تفسیر بعضهم الکفر بالکفر المقابل للإیمان، و أن المعنی و أنت من الکافرین بألوهیتی أو أنت من الکافرین بالله علی زعمک حیث خالطتنا سنین و أنت فی ملتنا، و کذا قول بعضهم: إن المراد و أنت من الکافرین بنعمتی علیک خاصة.
قوله تعالی: «قالَ فَعَلْتُها إِذاً وَ أَنَا مِنَ الضَّالِّینَ فَفَرَرْتُ مِنْکُمْ لَمَّا خِفْتُکُمْ فَوَهَبَ لِی رَبِّی حُکْماً وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُرْسَلِینَ وَ تِلْکَ نِعْمَةٌ تَمُنُّها عَلَیَّ أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ ضمیر «فَعَلْتُها» راجع إلی الفعلة و الظاهر أن «إِذاً» مقطوع عن الجواب و الجزاء و یفید معنی حینئذ کما قیل، و عبده تعبیدا و أعبده إعبادا إذا اتخذه عبدا لنفسه.
و الآیات الثلاث جواب موسی (ع) عما اعترض به فرعون، و التطبیق بین جوابه (ع) و ما اعترض به فرعون یعطی أنه (ع) حلل کلام فرعون إلی القدح فی دعواه الرسالة من ثلاثة أوجه: أحدها استغراب رسالته و استبعادها و هو الذی یعلم حاله 
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و قد أشار إلیه بقوله: «أَ لَمْ نُرَبِّکَ فِینا وَلِیداً وَ لَبِثْتَ فِینا مِنْ عُمُرِکَ سِنِینَ و الثانی استقباح فعلته و رمیه بالإفساد و الجرم بقوله: «وَ فَعَلْتَ فَعْلَتَکَ الَّتِی فَعَلْتَ و الثالث المن علیه بأنه من عبیده و یستفاد ذلک من قوله: «وَ أَنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ و قد اقتضی طبع ما یذکره فی الجواب أن یغیر الترتیب فی الجواب فیجیب أولا عن اعتراضه الثانی ثم عن الأول ثم عن الثالث.
فقوله: «فَعَلْتُها إِذاً وَ أَنَا مِنَ الضَّالِّینَ جواب عن اعتراضه بقتل القبطی و قد استعظمه حیث لم یصرح باسمه بل کنی عنه بالفعلة التی فعلت صونا للأسماع أن تقرع باسمه فتتألم.
و التدبر فی متن الجواب و مقابلته الاعتراض یعطی أن قوله: «فَفَرَرْتُ مِنْکُمْ لَمَّا خِفْتُکُمْ فَوَهَبَ لِی رَبِّی حُکْماً» من تمام الجواب عن القتل فیتقابل الحکم و الضلال و یتضح حینئذ أن المراد بالضلال الجهل المقابل للحکم و الحکم إصابة النظر فی حقیقة الأمر و إتقان الرأی فی تطبیق العمل علیه فیرجع معناه إلی القضاء الحق فی حسن الفعل و قبحه و تطبیق العمل علیه، و هذا هو الذی کان یؤتاه الأنبیاء، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ .
فالمراد أنی فعلتها حینئذ و الحال أنی فی ضلال من الجهل بجهة المصلحة فیه و الحق الذی یجب أن یتبع هناک فأقدمت علی الدفاع عمن استنصرنی و لم أعلم أنه یؤدی إلی قتل الرجل و یؤدی ذلک إلی عاقبة وخیمة تحوجنی إلی خروجی من مصر و فراری إلی مدین و التغرب عن الوطن سنین.
و من هنا یظهر ما فی قول بعضهم: إن المراد بالضلال الجهل بمعنی الإقدام علی الفعل من غیر مبالاة بالعواقب کما فی قوله:
ألا لا یجهلن أحد علینافنجهل فوق جهل الجاهلینا 
و کذا قول بعض آخر: إن المراد بالضلال المحبة کما فسر به قول بنی یعقوب لأبیهم: «تَاللَّهِ إِنَّکَ لَفِی ضَلالِکَ الْقَدِیمِ أی فی محبتک القدیمة لیوسف، فالمعنی: فعلتها حینئذ و أنا من المحبین لله لا ألوی عن محبته إلی شی‌ء.
أما الوجه الأول ففیه أنه اعتراف بالجرم و المعصیة، و آیات سورة القصص ناصة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 263
علی أن الله سبحانه آتاه حکما و علما قبل واقعة القتل و هذا لا یجامع الضلال بهذا المعنی من الجهل.
و أما الوجه الثانی ففیه مضافا إلی عدم مساعدة السیاق: أن من الممتنع من أدب القرآن أن یسمی محبة الله سبحانه ضلالا.
و أما قول القائل: إن المراد بالضلال الجهل بمعنی عدم التعمد و أنه إنما فعل ذلک جاهلا به غیر متعمد إیاه فإنه (ع) إنما تعمد وکز القبطی للتأدیب فأدی إلی ما أدی.
و کذا قول القائل: إن المراد بالضلال الجهل بالشرائع کما فسر به بعضهم قوله:
«وَ وَجَدَکَ ضَالًّا فَهَدی .
و کذا قول القائل: إن المراد بالضلال النسیان کما فسر به قوله تعالی: «أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما فَتُذَکِّرَ إِحْداهُمَا الْأُخْری : البقرة: 282. و أن المعنی فعلتها ناسیا حرمتها أو ناسیا أن الوکز مما یفضی إلی القتل عادة.
فوجوه یمکن أن یوجه کل منها بما یرجع به إلی ما قدمناه.
و قوله: «فَفَرَرْتُ مِنْکُمْ لَمَّا خِفْتُکُمْ فَوَهَبَ لِی رَبِّی حُکْماً» متفرع علی قصة القتل، و السبب فی خوفه و فراره ما أخبر الله به فی سورة القصص بقوله: «وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی قالَ یا مُوسی إِنَّ الْمَلَأَ یَأْتَمِرُونَ بِکَ لِیَقْتُلُوکَ فَاخْرُجْ إِنِّی لَکَ مِنَ النَّاصِحِینَ فَخَرَجَ مِنْها خائِفاً یَتَرَقَّبُ»: القصص: 21.
و أما الحکم فالمراد به- کما استظهرناه- إصابة النظر فی حقیقة الأمر و إتقان الرأی فی العمل به.
فإن قلت: صریح الآیة أن موهبة الحکم کانت بعد واقعة القتل و مفاد آیات سورة القصص أنه (ع) أعطی الحکم قبلها، قال تعالی: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ اسْتَوی آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ، وَ دَخَلَ الْمَدِینَةَ الخ: القصص: 15، ثم ساق القصة و ذکر القتل و الفرار.
قلت: إنما ورد لفظ الحکم هاهنا و فی سورة القصص منکرا و هو مشعر بمغایرة کل منهما الآخر و قد ورد فی خصوص التوراة أنها متضمنة للحکم، قال تعالی:
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«وَ عِنْدَهُمُ التَّوْراةُ فِیها حُکْمُ اللَّهِ»: المائدة: 43، و قد نزلت التوراة بعد غرق فرعون و إنجاء بنی إسرائیل.
فمن الممکن أن یقال: إن موسی (ع) أعطی مراتب من الحکم بعضها فوق بعض قبل قتل القبطی و بعد الفرار قبل العود إلی مصر و بعد غرق فرعون، و قد خصه الله فی کل مرة بمرتبة من الحکم حتی تمت له الحکمة بنزول التوراة، و هذا بحسب التمثیل نظیر ما یرزق بعض الناس أوان صباه سلامة فی فطرته قلما یمیل معها طبعه إلی الشر و الفساد ثم إذا نشأ یعطی اعتدالا فی التعقل و جودة فی التدبیر فینبعث إلی اکتساب الفضائل فیرزق ملکة التقوی و الصفات الثلاث فی الحقیقة سنخ واحد ینمو و یزید حالا بعد حال.
و یظهر بما تقدم عدم استقامة تفسیر بعضهم الحکم بالنبوة لعدم دلیل علیه من جهة اللفظ و لا المقام.
علی أن الله سبحانه ذکر الحکم و النبوة فی مواضع من کلامه و فرق بینهما کقوله:
«أَنْ یُؤْتِیَهُ اللَّهُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: آل عمران: 79، و قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الأنعام: 89، و قوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ»: الجاثیة: 16 إلی غیر ذلک.
و قوله: «وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُرْسَلِینَ جواب عن الاعتراض الأول و هو استغراب رسالته و استبعادها و هم یعرفونه، و قد شاهدوا أحواله حینما کانوا یربونه فیهم ولیدا و لبث فیهم من عمره سنین، و تقریره أن استغرابهم و استبعادهم رسالته استنادا إلی سابق معرفتهم بحاله إنما یستقیم لو کانت الرسالة أمرا اکتسابیا یمکن أن یحدس به أو یتوقع حصوله بحصول مقدماته الاختیاریة، و لیس الأمر کذلک بل هی أمر وهبی لا تأثیر للأسباب العادیة فیها و قد جعله الله من المرسلین کما وهب له الحکم بغیر اکتساب هذا ما یعطیه التدبر فی السیاق.
و أما ما ذکروه من أن قوله: «أَ لَمْ نُرَبِّکَ فِینا وَلِیداً» إلخ، مسوق للمن علی موسی (ع) دون الاستغراب و الاستبعاد کما ذکرناه، فالآیة فی نفسها و إن لم تأب الحمل علی ذلک لکن سیاق مجموع الجواب لا یساعد علیه، و ذلک أن فیه إفساد السیاق 
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من حیث یتعین أن یجعل قوله: «وَ تِلْکَ نِعْمَةٌ تَمُنُّها عَلَیَ إلخ، جوابا عن المن و هو لا ینطبق علیه، و یجعل قوله: «فَعَلْتُها إِذاً» إلخ جوابا عن الاعتراض بالقتل، و یبقی قوله: «وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُرْسَلِینَ فضلا لا حاجة إلیه فافهم ذلک.
و قوله: «وَ تِلْکَ نِعْمَةٌ تَمُنُّها عَلَیَّ أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ جواب عن منه علیه و تقریعه بأنه من عبیده و قد کفر نعمته و تقریر الجواب أن هذا الذی تعده نعمة و تقرعنی بکفرانها سلطة ظلم و تغلب إذ عبدت بنی إسرائیل و التعبید ظلما و تغلبا لیس من النعمة فی شی‌ء.
فالجملة استفهامیة مسوقة للإنکار و «أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ بیان لما أشیر إلیه بقوله: «تِلْکَ و المحصل أن الذی تشیر إلیه بقولک: «وَ أَنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ من أن لک علی نعمة کفرتها إذ کنت ولی نعمتی و سائر بنی إسرائیل- أو إذ کنت ولی نعمتنا معشر بنی إسرائیل- لیس بحق إذ کونک ولیا منعما لیس إلا استنادا إلی التعبید، و التعبید ظلم و الولایة المستندة إلیه أیضا ظلم و حاشا أن یکون الظالم ولیا منعما له علی من عبده نعمة و إلا کان التعبید نعمة و لیس نعمة، ففی قوله: «أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ وضع السبب موضع المسبب.
و القوم حللوا کلام فرعون: «أَ لَمْ نُرَبِّکَ إلخ، إلی اعتراضین- کما أشرنا إلیه- المن علیه بتربیته ولیدا و کفرانه النعمة و إفساده فی الأرض بقتل القبطی فأشکل علیهم الأمر من جهتین- کما أشرنا إلیه.
إحداهما صیرورة قوله: «وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُرْسَلِینَ فضلا لا حاجة إلیه فی سوق الجواب.
و الثانیة: عدم صلاحیة قوله: «وَ تِلْکَ نِعْمَةٌ تَمُنُّها عَلَیَّ أَنْ عَبَّدْتَ بَنِی إِسْرائِیلَ جوابا عن منه علی موسی (ع) بتربیته فی بیته ولیدا.
و قد ذکروا فی توجیهه وجوها:
منها: أنه مسوق للاعتراف بأن تربیته لموسی کانت نعمة علیه و إنکار أن یکون ترک استعباده نعمة و همزة الإنکار مقدرة فکأنه یقول: أ و تلک نعمة تمنها علی أن 
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عبدت بنی إسرائیل و لم تعبدنی هذا، و أنت تری أن فیه تقدیرا لما لا دلیل علیه من جهة اللفظ و لا إشارة.
و منها: أنه إنکار لأصل النعمة علیه لمکان تعبیده بنی إسرائیل کأنه یقول: إن تربیتک لی لیست نعمة یمن بها علی لأنک عبدت قومی فأحبطت به عملک فقوله: «أَنْ عَبَّدْتَ إلخ فی مقام التعلیل للإنکار هذا، و هذا الوجه و إن کان أقرب إلی الذهن من سابقه لکن هذا الجواب غیر تام معنی فإن تعبیده لبنی إسرائیل لا یغیر حقیقة ما له من الصنیعة عند موسی فی تربیته ولیدا.
و منها: أن المعنی أن هذه النعمة التی تمن بها علی من التربیة إنما سببه ظلمک بنی إسرائیل بتعبیدهم فاضطرت أمی لذلک أن ألقتنی فی الیم فأخذتنی فربیتنی فإذ کانت هذه التربیة مسببة عن ظلمک بالتعبید فلیست بنعمة هذا و الشأن فی استفادة هذا المعنی من لفظ الآیة.
و منها: أن الذی ربانی أمی و غیرها من بنی إسرائیل حیث استعبدتهم فأمرتهم فربونی فلیست هذه التربیة نعمة منک تمنها علی لانتهائها إلی التعبید ظلما هذا، و هذا الوجه أبعد من سابقه من لفظ الآیة.
و منها: أن ذلک اعتراف منه (ع) بنعمة فرعون علیه و المعنی و تلک التربیة نعمة منک تمنها علی أن عبدت بنی إسرائیل و ترکت تعبیدی هذا و أنت خبیر بأن لا دلیل علی ما قدره من قوله: و ترکت تعبیدی.
قوله تعالی: «قالَ فِرْعَوْنُ وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ - إلی قوله- مِنَ الْمَسْجُونِینَ لما کلم فرعون موسی (ع) فی معنی رسالته قادحا فیها فتلقی الجواب بما کان فیه إفحامه أخذ یکلمه فی خصوص مرسلة و قد أخبره أن الذی أرسله هو رب العالمین فراجعه فیه و استوضحه بقوله: «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ ؟ إلی تمام سبع آیات.
و اتضاح المراد منها یتوقف علی تذکر أصول مذاهب الوثنیة فی أمر الربوبیة و قد تقدمت الإشارة إلیها فی خلال الأبحاث السابقة من هذا الکتاب کرارا.
فهؤلاء یرون أن وجود الأشیاء ینتهی إلی موجد واجب الوجود هو واحد لا شریک له فی وجوب وجوده هو أجل من أن یحده حد فی وجوده و أعظم من أن یحیط
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به فهم أو یناله إدراک، و لذلک لا یجوز عبادته لأن العبادة نوع توجه إلی المعبود و التوجه إدراک.
و لذلک بعینه عدلوا عن عبادته و التقرب إلیه إلی التقرب إلی أشیاء من خلقه ذوی وجودات شریفة نوریة أو ناریة، هی مقربة إلیه فانیة فیه من الملائکة و الجن و القدیسین من البشر المتخلصین من ألواث المادة الفانین فی اللاهوت الباقین بها و منهم الملوک العظام أو بعضهم عند قدماء الوثنیة و کان من جملتهم فرعون و موسی و بالجملة کانوا یعبدونهم بعبادة أصنامهم لیقربوهم إلی الله زلفی و یشفعوا لهم بمعنی أن یفیضوا إلیهم من الخیر الذی یفیض عنهم کما فی الملائکة أو لا یصیبوهم بالشر الذی یترشح عنهم کما فی الجن فإن کلا من هؤلاء المعبودین یرجع إلیه تدبیر أمر من أمور العالم الکلیة کالحب و البغض و السلم و الحرب و الرفاهیة و غیرها أو صقع من أصقاعه کالسماء و الأرض و الإنسان و نحوها.
فهناک أرباب و آلهة یتصرف کل منهم فی العالم الذی یرجع إلیه تدبیره کإله عالم الأرض و إله عالم السماء و هؤلاء هم الملائکة و الجن و قدیسو البشر، و إله عالم الآلهة و هو الله سبحانه فهو إله الآلهة و رب الأرباب.
إذا عرفت ما ذکرناه بان لک أن لا معنی صحیحا لقولنا: رب العالمین عند الوثنیین نظرا إلی أصولهم إذ لو أرید به بعض هذه الموجودات الشریفة الممکنة بأعیانهم فهو رب عالم من عوالم الخلقة و هو العالم الذی یباشر التصرف فیه کعالم السماء و عالم الأرض مثلا و لو أرید به الله سبحانه فهو رب عالم الأرباب و إله عالم الآلهة فقط دون جمیع العالمین و لو أرید غیر الطائفتین من الرب الواجب الوجود و الأرباب الممکنة الوجود فلا مصداق له معقولا.
فقوله: «قالَ فِرْعَوْنُ وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ سؤال منه عن حقیقة رب العالمین بیانه أن فرعون کان وثنیا یعبد الأصنام و هو مع ذلک یدعی الألوهیة، أما عبادته الأصنام فلقوله تعالی: «وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ»: الأعراف: 127، و أما دعواه الألوهیة فللآیة المذکورة و لقوله تعالی: «فَقالَ أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی : النازعات: 24.
و لا منافاة عند الوثنیة بین کون الشی‌ء إلها ربا و بین کونه مربوبا لرب آخر لأن 
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الربوبیة هو الاستقلال فی تدبیر شی‌ء من العالم و هو لا ینافی الإمکان و المربوبیة لشی‌ء آخر و کل رب عندهم مربوب لآخر إلا الله سبحانه فهو رب الأرباب لا رب فوقه و إله الآلهة لا إله له.
و کان الملک عند الوثنیة ظهورا من اللاهوت فی بعض النفوس البشریة بالسلطة و نفوذ الحکم فکان یعبد الملوک کما یعبد أرباب الأصنام و کذلک رؤساء البیوت فی بیوتهم، و کان فرعون وثنیا یعبد الآلهة و هو ملک القبط یعبده قومه کسائر الآلهة.
فلما سمع من موسی و هارون قولهما: «إِنَّا رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ تعجب منه إذ لم یعقل له معنی محصلا إذ لو أرید به الواجب و هو الله سبحانه فهو عنده رب عالم الأرباب دون جمیع العالمین و لو أرید به بعض الممکنات الشریفة من الآلهة کبعض الملائکة و غیرهم فهو أیضا عنده رب عالم من عوالم الخلقة دون جمیع العالمین فما معنی رب العالمین.
و لذلک قال: «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ فسأل عن حقیقة الموصوف بهذه الصفة بما هو موصوف بهذه الصفة و لم یسأل عن حقیقة الله سبحانه فإنه لوثنیته کان معتقدا بوجوده مذعنا له و هو یری کسائر الوثنیین أنه لا سبیل إلی إدراک حقیقته کیف؟ و هو أساس مذهبهم الذی یبنون علیه عبادة سائر الآلهة و الأرباب کما سمعت.
و قوله: «قالَ رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ جواب موسی (ع) عن سؤاله: «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ و هو خبر لمبتدإ محذوف، و محصل المعنی علی ما یعطیه المطابقة بین السؤال و الجواب: هو رب السماوات و الأرض و ما بینهما التی تدل بوجود التدبیر فیها و کونه تدبیرا واحدا متصلا مرتبطا علی أن لها مدبرا- ربا- واحدا علی ما یراه الموقنون السالکون سبیل الیقین من البرهان و الوجدان.
و بتعبیر آخر مرادی بالعالمین السماوات و الأرض و ما بینهما التی تدل بالتدبیر الواحد الذی فیها علی أن لها ربا مدبرا واحدا، و مرادی برب العالمین ذلک الرب الواحد الذی تدل علیه و هذه دلالة یقینیة یجدها أهل الیقین الذین یتعاطون البرهان و الوجدان.
فإن قلت: لم یطلب فرعون من موسی (ع) إلا أن یعرفه ما هذا الذی یسمیه 
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رب العالمین؟ و ما حقیقته؟ لکونه غیر معقول عنده فلم یسأل إلا التصور فما معنی قوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ و الیقین علم تصدیقی لا توقف للتصور علیه أصلا.
علی أنه (ع) لم یأت فی جواب فرعون بشی‌ء غیر أنه وضع لفظ السماوات و الأرض و ما بینهما موضع لفظ العالمین فکان تفسیرا للفظ الجمع بأسماء آحاده کتفسیر الرجال بزید و عمرو و بکر فلم یفد بالأخرة إلا التصور الأول و لا تأثیر للیقین فی ذلک.
قلت: کون فرعون یسأله أن یصور له «رَبُّ الْعالَمِینَ تصویرا مسلم لا شک فیه لکن موسی بدل القول بوضع «السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا» مکان العالمین و هو یدل علی ارتباط بعض الأجزاء ببعض و الاتصال بینها بحیث یؤدی إلی وحدة التدبیر الواقع فیها و النظام الجاری علیها ثم قیده بقوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ لیدل علی أن أهل الیقین یصدقون من ذلک بوجود مدبر واحد لجمیع العالمین.
فکأنه قیل له: ما ترید برب العالمین؟ فقال: أرید به ما یریده أهل الیقین إذ یستدلون بارتباط التدبیر و اتصاله فی عوالم السماوات و الأرض و ما بینهما علی أن لجمیع هذه العوالم مدبرا واحدا و ربا لا شریک له فی ربوبیته لها و إذ کانوا یصدقون بوجود رب واحد للعالمین فهم یتصورونه بوجه تصورا إذ لا معنی للتصدیق بلا تصور.
و بعبارة موجزة: رب العالمین هو الذی یوقن الموقنون بربوبیته لجمیع السماوات و الأرض و ما بینهما إذا نظروا إلیها و شاهدوا وحدة التدبیر الذی فیها.
و الاحتجاج بتحقق التصدیق علی تحقق التصور قبله أقوی ما یمکن أن یحتج به علی أنه تعالی مدرک بوجه و متصور تصورا صحیحا و إن استحال أن یدرک بکنهه و لا یحیطون به علما.
و قد ظهر بذلک کله أولا: أن الجواب إنما هو بإحالته فی مسئوله إلی ما یتصوره منه الموقنون إذ یصدقون بوجوده.
و ثانیا: أن الذی أشیر إلیه من الحجة فی الآیة هو البرهان علی توحید الربوبیة المأخوذ من وحدة التدبیر إذ هو الذی یمسه الحاجة قبال الوثنیة المدعین للشرکاء فی الربوبیة.
و بذلک یظهر فساد ما ذکروا أن العلم بحقیقة الذات لما کان ممتنعا عدل موسی 
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(ع) عن تعریف الحقیقة بالحد إلی تعریفه تعالی بصفاته فقال: رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا و أشار بقوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ إلی دلالتها بحدوثها علی أن محدثها ذات واحدة واجبة الوجود لا یشارکها فی وجوب وجودها شی‌ء غیرها.
وجه الفساد ما عرفت أن الوثنیة قائلون باستحالة العلم بحقیقة الذات و کنهها، و أن الموجد ذات واجبة الوجود لا یشارکها فی وجوب وجودها غیره، و أن الآلهة من دون الله موجودات ممکنة الوجود کل منها مدبر لجهة من جهات العالم و هی جمیعا مخلوقة لله فما قرروه فی معنی الآیة لا یجدی فی مقام المخاصمة معهم شیئا.
و قوله: «قالَ لِمَنْ حَوْلَهُ أَ لا تَسْتَمِعُونَ أی أ لا تصغون إلی ما یقول موسی؟
و الاستفهام للتعجیب یرید أن یصغوا إلیه فیتعجبوا من قوله حیث یدعی رسالة رب العالمین، و إذا سئل ما رب العالمین؟ أعاد الکلمة ثانیا و لم یزد علی ما بدأ به شیئا.
و هذا تمویه منه علیهم یرید به الستر علی الحق الذی لاح من کلام موسی (ع) فإنه إنما قال إن جمیع العالمین تدل بوحدة التدبیر الذی یشاهده أهل الیقین فیها علی أن لها ربا مدبرا واحدا هو الذی تسألنی عنه، و هو یفسر کلامه أنه یقول: أنا رسول رب العالمین، فإذا سألته ما رب العالمین؟ یجیبنی بأنه رب العالمین.
و بما تقدم بأن عدم سداد قولهم فی تفسیر هذا التعجیب أن مراده أنی سألته عن الذات فأجاب بالصفة و ذلک أن السؤال إنما هو عن الذات من حیث صفته علی ما تقدم بیانه، و لم یفسر موسی الذات بالوصف بل غیر قوله: رَبُّ الْعالَمِینَ إلی قوله: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فوضع ثانیا قوله: «السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ مکان قوله أولا:
«الْعالَمِینَ کأنه یومئ إلی أن فرعون لم یفهم معنی العالمین.
و قوله: «قالَ رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ جواب موسی (ع) ثانیا فإنه لما رأی تمویه فرعون علی من حوله و قد کان أجاب عن سؤاله «وَ ما رَبُّ الْعالَمِینَ بتفسیر العالمین من العالم الکبیر کالسماوات و الأرض و ما بینهما عدل ثانیا إلی ما یکون أصرح فی المقصود فذکر ربوبیته تعالی لعالمی الإنسانیة فإن العالم الجماعة من الناس أو الأشیاء فعالمو الإنسان هو الجماعات من الحاضرین و الماضین و لذلک قال: «رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ 
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فإن فرعون ما کان یدافع فی الحقیقة إلا عن نفسه لما کان یدعی الألوهیة فکان یحتال فی أن یبطل تعلق ربوبیة الرب به فی ضمن تعلقه بالعالمین لاستلزام ذلک بطلان ربوبیة الأرباب و هو من جملتهم و إن کان یری أنه أعلاهم و أهمهم کما حکی الله تعالی عنه: «فَقالَ أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی : النازعات: 24. «وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی»: القصص: 38.
فکأنه کان یقول إن أردت برب العالمین الله تعالی فهو رب الأرباب لا غیر و إن أردت غیره من الآلهة فکل منهم رب عالم خاص فما معنی رب العالمین؟ فأجاب موسی بما حاصله أن لیس فی الوجود إلا رب واحد فیکون رب العالمین فهو ربکم و قد أرسلنی إلیکم.
و کان محصل تمویه فرعون أن موسی لم یجبه بشی‌ء إذ کرر اللفظ فأجابه موسی ثانیا بالتصریح علی أن رب العالمین هو رب عالمی الإنسانیة من الحاضرین و الماضین و بذلک تنقطع حیلته.
و قوله: «قالَ إِنَّ رَسُولَکُمُ الَّذِی أُرْسِلَ إِلَیْکُمْ لَمَجْنُونٌ قول فرعون ثانیا و قد سمی موسی رسولا تهکما و استهزاء و أضافه إلی من حوله ترفعا من أن یکون رسولا إلیه، و قد رماه بالجنون مستندا إلی قوله (ع): «رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ إلخ.
کأنه یقول: إنه لمجنون لما فی کلامه من الاختلال الکاشف عن الاختلال فی تعقله یدعی رسالة رب العالمین؟ فأسأله ما رب العالمین فیکرر اللفظ تقریبا أولا ثم یفسره بأنه ربکم و رب آبائکم الأولین.
و قوله: «قالَ رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ ما بَیْنَهُما إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ ظاهر السیاق أن المراد بالمشرق جهة شروق الشمس و سائر الأجرام النیرة السماویة و طلوعها و بالمغرب الجهة التی تغرب فیها بحسب الحس، و بما بینهما ما بین الجهتین فیشمل العالم المشهود و یساوی السماوات و الأرض و ما بینهما.
فیکون إعادة لمعنی الجواب الأول بتقریر آخر و هو مشتمل علی ما اشتمل علیه من نکتة اتصال التدبیر و اتحاده فإن للشروق ارتباطا بالغروب و المشرق و المغرب یتحققان طرفین لوسط بینهما، کما أن للسماء أرضا و لهما أمر بینهما و هذا النوع من الاتحاد
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لا یقبل إلا تدبیرا متصلا واحدا، و کما أن کل أمة حاضرة لها ارتباط وجودی بالأمم الماضیة ارتباط الأخلاف بالأسلاف فالنوع واحد و التدبیر واحد فالمدبر واحد.
و قد بدل قوله فی الجواب الأول: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ من قوله هاهنا: «إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ تعریضا له حیث قال لمن حوله: «أَ لا تَسْتَمِعُونَ استهزاء به و إهانة له، ثم رماه ثانیا بالجنون و اختلال الکلام فأشار (ع) بقوله: «إِنْ کُنْتُمْ تَعْقِلُونَ إلی أنهم هم المحرومون من نعمة التعقل و التفقه و لو کانوا یعقلون لفهموا أن جوابه الأول لیس بتکرار غیر مفید و لکفاهم حجة علی توحید الرب و أن القائم بتدبیر جمیع العالمین من السماوات و الأرض و ما بینهما مدبر واحد لا مدبر سواه و لا رب غیره.
و قد تبین بما ذکر أن الآیة أعنی قوله: «رَبُّ الْمَشْرِقِ إلخ، تقریر آخر لقوله فی الجواب الأول: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا» و أنه برهان علی وحدة المدبر من طریق وحدة التدبیر و فی ذلک تعریف لرب العالمین بأنه المدبر الواحد الذی یدل علیه التدبیر الواحد فی جمیع العالمین، نعم البیان الذی یشیر إلیه هذه الآیة أوضح لاشتماله علی معنی الشروق و الغروب و کونهما من التدبیر ظاهر.
و قد ذکروا أن الحجج المودعة فی الآیات حجج علی وحدانیة ذات الواجب بالذات و نفی الشریک فی وجوب الوجود و قد تقدم عدم استقامته البتة.
و قوله: «قالَ لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلهَاً غَیْرِی لَأَجْعَلَنَّکَ مِنَ الْمَسْجُونِینَ تهدید منه لموسی (ع) لو دام علی ما یقول به من ربوبیة رب العالمین مدعیا أنه رسول منه و هذا دأب الجاهل المعاند إذا انقطع عن الحجة أخذ فی التهدید و تشبث بالوعید.
و اتخاذ إله غیره کنایة عن القول بربوبیة رب العالمین الذی یدعو إلیه موسی و إنما لم یذکره صونا للسانه عن التفوه باسمه، و لم یعبأ بسائر الآلهة التی کانوا یعبدونها استکبارا و علوا، و کأن السجن کان جزاء المعرضین عنه المنکرین لألوهیته. و الظاهر أن اللام فی الْمَسْجُونِینَ للعهد، و المعنی: لو دمت علی ما تقول لأجعلنک فی زمرة الذین فی سجنی علی ما تعلم من سوء حالهم و شدة عذابهم، و لهذا لم یعدل عن هذا التعبیر إلی مثل قولنا: لأسجننک مع اختصاره.
قوله تعالی: «قالَ أَ وَ لَوْ جِئْتُکَ بِشَیْ‌ءٍ مُبِینٍ القائل هو موسی (ع) و المراد
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بشی‌ء مبین شی‌ء یبین و یظهر صحة دعواه و هو آیة الرسالة التی تدل علی صحة دعوی الرسالة من مدعیه فإن الآیة المعجزة إنما تدل علی صدق الرسول فی دعواه الرسالة و أما المعارف الإلهیة التی یدعو إلیها کالتوحید و المعاد و ما یتعلق بهما فالسبیل إلی إثباته الحجة البرهانیة و علی ذلک کانت تجری سیرة الأنبیاء فی دعوتهم و قد تقدم کلام فیه فی الجزء الأول من الکتاب.
و المعنی: قال موسی: أ تجعلنی من المسجونین و لو أتیتک بشی‌ء یوضح صدقی فیما ادعیت من الرسالة.
قوله تعالی: «قالَ فَأْتِ بِهِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ القائل فرعون و قد فرع أمره بإتیانه علی استفهام موسی المشعر بأنه یدعی أن عنده شیئا مبینا و لذا قید الأمر بالإتیان بقوله: «إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ أی إن کنت صادقا فی أن عندک شیئا کذلک.
قوله تعالی: «فَأَلْقی عَصاهُ فَإِذا هِیَ ثُعْبانٌ مُبِینٌ وَ نَزَعَ یَدَهُ فَإِذا هِیَ بَیْضاءُ لِلنَّاظِرِینَ هاتان الآیتان اللتان أوتیهما موسی لیلة الطور، و الثعبان الحیة العظیمة و کونه مبینا ظهور واقعیته بحیث لا یرتاب فیه، و المراد بنزع یده نزعه من جیبه بعد وضعها فیه کما فی سورتی: النمل الآیة 12 و القصص الآیة 32.
قوله تعالی: «قالَ لِلْمَلَإِ حَوْلَهُ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِ فَما ذا تَأْمُرُونَ القائل فرعون و قد قال لموسی: «فَأْتِ بِهِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ رجاء أن یأتی بأمر فیه موضع معارضة و مناقشة فلما أتی بما لا مغمض فیه لم یجد بدا دون أن یبهته بأنه ساحر علیم.
و لذا أتبع رمیه بالسحر بقوله: «یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِ إغراء لهم علیه و حثا لهم علی أن یتفقوا معه علی دفعه بأی وسیلة ممکنة.
و قوله: «فَما ذا تَأْمُرُونَ لعل المراد بالأمر الإشارة علیه لما أن المشیر یشیر علی من یستشیره بلفظ الأمر فالمعنی إذا کان الشأن هذا فما ذا تشیرون علی أن أعامله به حتی أعمل به و ذلک أنه کان یری نفسه ربهم الأعلی و یراهم عبیده و لا یناسب ذلک حمل الأمر علی معناه المتعارف.
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و یؤید هذا المعنی أنه تعالی حکی فی موضع آخر هذا الکلام عن الملإ أنفسهم إذ قال قالَ: «الْمَلَأُ مِنْ قَوْمِ فِرْعَوْنَ إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ فَما ذا تَأْمُرُونَ»: الأعراف: 110. و ظاهر أن المراد بأمرهم إشارتهم علی فرعون أن افعل بهما کذا.
و قیل: إن سلطان المعجزة بهره و أدهشه فضل عن عجبه و تکبره و غشیته المسکنة فلم یدر ما ذا یقول؟ و لا کیف یتکلم؟
قوله تعالی: «قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ وَ ابْعَثْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ یَأْتُوکَ بِکُلِّ سَحَّارٍ عَلِیمٍ القائلون هم الملأ حوله و هم أشراف قومه، و قوله: «أَرْجِهْ بسکون الهاء علی القراءة الدائرة و هو أمر من الإرجاء بمعنی التأخیر أی أخر موسی و أخاه و أمهلهما و لا تعجل إلیهما بسیاسة أو سجن و نحوه حتی تعارض سحرهما بسحر مثله.
و قرئ «أَرْجِهْ بکسر الهاء و «أرجئه» بالهمزة و ضم الهاء و هما أفصح من القراءة الدائرة، و المعنی واحد علی أی حال.
و قوله: «وَ ابْعَثْ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ المدائن جمع مدینة و هی البلدة و الحاشر من الحشر و هو إخراج إلی مکان بإزعاج أی ابعث فی البلاد عدة من شرطائک و جنودک یحشرون کل سحار علیم فیها و یأتوک بهم لتعارضهما بسحرهم.
و التعبیر بالسحارون الساحر للإشارة إلی أن هناک من هو أعلم منه بفنون السحر و أکثر عملا.
قوله تعالی: «فَجُمِعَ السَّحَرَةُ لِمِیقاتِ یَوْمٍ مَعْلُومٍ هو یوم الزینة الذی اتفق موسی و فرعون علی جعله میقاتا للمعارضة کما فی سورة طه ففی الکلام إیجاز و تلخیص.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ لِلنَّاسِ هَلْ أَنْتُمْ مُجْتَمِعُونَ لَعَلَّنا نَتَّبِعُ السَّحَرَةَ إِنْ کانُوا هُمُ الْغالِبِینَ الاستفهام لحث الناس و ترغیبهم علی الاجتماع.
قال فی الکشاف، ما حاصله أن المراد باتباع السحرة اتباعهم فی دینهم- و کانوا متظاهرین بعبادة فرعون کما یظهر من سیاق الآیات التالیة- و لیس مرادهم بذلک إلا أن لا یتبعوا موسی لا اتباع السحرة، و إنما ساقوا کلامهم مساق الکنایة لیحملوا به السحرة علی الاهتمام و الجد فی المغالبة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 275
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ السَّحَرَةُ قالُوا لِفِرْعَوْنَ أَ إِنَّ لَنا لَأَجْراً إِنْ کُنَّا نَحْنُ الْغالِبِینَ قالَ نَعَمْ وَ إِنَّکُمْ إِذاً لَمِنَ الْمُقَرَّبِینَ الاستفهام فی معنی الطلب، و قد قالوا: إِنْ کُنَّا» و لم یقولوا، إذا کنا نحن الغالبین لیفید القطع بالغلبة کما یفیده قولهم بعد:
«بِعِزَّةِ فِرْعَوْنَ إِنَّا لَنَحْنُ الْغالِبُونَ بل ألقوه فی صورة الشک لیکون أدعی لفرعون إلی جعل الأجر.
و قد أثر ذلک أثره حیث جعل لهم أجرا و زاد علیه الوعد بجعلهم من المقربین.
قوله تعالی: «قالَ لَهُمْ مُوسی أَلْقُوا» إلی قوله- تَلْقَفُ ما یَأْفِکُونَ الحبال جمع حبل، و العصی جمع عصا، و اللقف الابتلاع بسرعة، و ما یأفکون من الإفک بمعنی صرف الشی‌ء عن وجهه سمی السحر إفکا لأن فیه صرف الشی‌ء عن صورته الواقعیة إلی صورة خیالیة، و معنی الآیات ظاهر.
قوله تعالی: «فَأُلْقِیَ السَّحَرَةُ ساجِدِینَ قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ الْعالَمِینَ رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ یرید أن السحرة لما رأوا ما رأوا من الآیات الباهرة بهرهم و أدهشهم ذلک فلم یتمالکوا أنفسهم دون أن خروا علی الأرض ساجدین لله سبحانه فاستعیر الإلقاء لخرورهم علی الأرض للدلالة علی عدم تمالک أنفسهم کأنهم قد طرحوا علی الأرض طرحا.
و قوله: «قالُوا آمَنَّا بِرَبِّ الْعالَمِینَ فیه إیمان بالله سبحانه إیمان توحید لما تقدم أن الاعتراف بکونه تعالی رب العالمین لا یتم إلا مع التوحید و نفی الآلهة من دونه.
و قوله: «رَبِّ مُوسی وَ هارُونَ فیه إشارة إلی الإیمان بالرسالة مضافا إلی التوحید.
قوله تعالی: «قالَ آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ إِنَّهُ لَکَبِیرُکُمُ الَّذِی عَلَّمَکُمُ السِّحْرَ فَلَسَوْفَ تَعْلَمُونَ إلی آخر الآیة، القائل فرعون، و المراد بقوله: «آمَنْتُمْ لَهُ قَبْلَ أَنْ آذَنَ لَکُمْ آمنتم من دون إذن منی کما فی قوله تعالی: «لَنَفِدَ الْبَحْرُ قَبْلَ أَنْ تَنْفَدَ کَلِماتُ رَبِّی و لیس مفاده أن الإذن کان ممکنا أو متوقعا منه کما قیل.
و قوله: «إِنَّهُ لَکَبِیرُکُمُ الَّذِی عَلَّمَکُمُ السِّحْرَ» بهتان آخر یبهت به موسی (ع) لیصرف به قلوب قومه و خاصة ملإهم عنه.
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و قوله: «فَلَسَوْفَ تَعْلَمُونَ تهدید لهم فی سیاق الإبهام للدلالة علی أنه فی غنی عن ذکره و أما هم فسوف یعلمونه.
و قوله: «لَأُقَطِّعَنَّ أَیْدِیَکُمْ وَ أَرْجُلَکُمْ مِنْ خِلافٍ وَ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ أَجْمَعِینَ القطع من خلاف أن تقطع الید الیمنی مع الرجل الیسری أو بالعکس و التصلیب جعل المجرم علی الصلیب، و قد تقدم نظیر الآیة فی سورتی الأعراف و طه.
قوله تعالی: «قالُوا لا ضَیْرَ إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ الضیر هو الضرر، و قوله:
«إِنَّا إِلی رَبِّنا مُنْقَلِبُونَ تعلیل لقولهم: لا ضیر أی إنا لا نستضر بهذا العذاب الذی توعدنا به لأنا نصبر و نرجع بذلک إلی ربنا و ما أکرمه من رجوع.
قوله تعالی: «إِنَّا نَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لَنا رَبُّنا خَطایانا أَنْ کُنَّا أَوَّلَ الْمُؤْمِنِینَ تعلیل لما یستفاد من کلامهم السابق أنهم لا یخافون الموت و القتل بل یشتاقون إلی لقاء ربهم یقولون: لا نخاف من عذابک شیئا لأنا نرجع به إلی ربنا و لا نخاف الرجوع لأنا نطمع أن یغفر لنا ربنا خطایانا بسبب کوننا أول المؤمنین بموسی و هارون رسولی ربنا.
و فتح الباب فی کل خیر له أثر من الخیر لا یرتاب فیه العقل السلیم فلو أن الله سبحانه أکرم مؤمنا لإیمانه بالمغفرة و الرحمة لم تطفر مغفرته و رحمته أول الفاتحین لهذا الباب و الواردین هذا المورد.
قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنْ أَسْرِ بِعِبادِی إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ شروع فی سرد الشطر الثانی من القصة و هو وصف عذاب آل فرعون بسبب ردهم دعوة موسی و هارون (ع) و، قد کان الشطر الأول رسالة موسی و هارون إلیهم و دعوتهم إلی التوحید، و الإسراء و السری السیر باللیل، و المراد بعبادی بنو إسرائیل و فی هذا التعبیر نوع إکرام لهم.
و قوله: «إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ تعلیل للأمر أی سر بهم لیلا لیتبعکم آل فرعون و فیه دلالة علی أن لله فی اتباعهم أمرا و أن فیه فرج بنی إسرائیل و قد صرح بذلک فی قوله: «فَأَسْرِ بِعِبادِی لَیْلًا إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ وَ اتْرُکِ الْبَحْرَ رَهْواً إِنَّهُمْ جُنْدٌ مُغْرَقُونَ» الدخان: 24.
قوله تعالی: «فَأَرْسَلَ فِرْعَوْنُ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ إلی قوله ثُمَّ أَغْرَقْنَا
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الْآخَرِینَ قصة غرق آل فرعون و إنجاء بنی إسرائیل فی أربع عشرة آیة و قد أوجز فی الکلام بحذف بعض فصول القصة لظهوره من سیاقها کخروج موسی و بنی إسرائیل لیلا من مصر لدلالة قوله: «أَنْ أَسْرِ بِعِبادِی علیه و علی هذا القیاس.
فقال تعالی: «فَأَرْسَلَ فِرْعَوْنُ أی فأسری موسی بعبادی فلما علم فرعون بذلک أرسل «فِی الْمَدائِنِ التی تحت سلطانه رجالا «حاشِرِینَ یحشرون الناس و یجمعون الجموع قائلین للناس «إِنَّ هؤُلاءِ» بنی إسرائیل «لَشِرْذِمَةٌ قَلِیلُونَ و الشرذمة من کل شی‌ء بقیته القلیلة فتوصیفها بالقلة تأکید «وَ إِنَّهُمْ لَنا لَغائِظُونَ یأتون من الأعمال ما یغیظوننا به «وَ إِنَّا لَجَمِیعٌ مجموع متفق فیما نعزم علیه «حاذِرُونَ نحذر العدو أن یغتالنا أو یمکر بنا و إن کان ضعیفا قلیلا، و المطلوب بقولهم هذا و هو لا محالة بلاغ من فرعون لحث الناس علیهم.
«فَأَخْرَجْناهُمْ مِنْ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ وَ کُنُوزٍ وَ مَقامٍ کَرِیمٍ فیه قصورهم المشیدة و بیوتهم الرفیعة، و لما کان خروجهم عن مکر إلهی بسبب داعیة الاستعلاء و الاستکبار التی فیهم نسب إلی نفسه أنه أخرجهم «کَذلِکَ أی الأمر کذلک «وَ أَوْرَثْناها» أی تلک الجنات و العیون و الکنوز و المقام الکریم «بَنِی إِسْرائِیلَ حیث أهلکنا فرعون و جنوده و أبقینا بنی إسرائیل بعدهم فکانوا هم الوارثین.
«فَأَتْبَعُوهُمْ أی لحقوا ببنی إسرائیل «مُشْرِقِینَ أی داخلین فی وقت شروق الشمس و طلوعها «فَلَمَّا تَراءَا الْجَمْعانِ أی دنا بعضهم من بعض فرأی کل من الجمعین جمع فرعون و جمع موسی الآخر، «قالَ أَصْحابُ مُوسی من بنی إسرائیل خائفین فزعین «إِنَّا لَمُدْرَکُونَ سیدرکنا جنود فرعون.
«قالَ موسی کَلَّا» لن یدرکونا «إِنَّ مَعِی رَبِّی سَیَهْدِینِ و المراد بهذه المعیة معیة الحفظ و النصرة و هی التی وعدها له ربه أول ما بعثه و أخاه إلی فرعون: «إِنَّنِی مَعَکُما» و أما معیة الإیجاد و التدبیر فالله سبحانه مع موسی و فرعون علی نسبة سواء، و قوله: «سَیَهْدِینِ أی سیدلنی علی طریق لا یدرکنی فرعون معها.
«فَأَوْحَیْنا إِلی مُوسی أَنِ اضْرِبْ بِعَصاکَ الْبَحْرَ فَانْفَلَقَ و الانفلاق انشقاق الشی‌ء و بینونة بعضه من بعض «فَکانَ کُلُّ فِرْقٍ أی قطعة منفصلة من الماء «کَالطَّوْدِ» و هو
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القطعة من الجبل «الْعَظِیمِ فدخلها موسی و من معه من بنی إسرائیل.
«وَ أَزْلَفْنا ثَمَ أی و قربنا هناک «الْآخَرِینَ و هم فرعون و جنوده «وَ أَنْجَیْنا مُوسی وَ مَنْ مَعَهُ أَجْمَعِینَ بحفظ البحر علی حاله و هیئته حتی قطعوه و خرجوا منه، «ثُمَّ أَغْرَقْنَا الْآخَرِینَ بإطباق البحر علیهم و هم فی فلقه.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ ظاهر السیاق- و یؤیده سیاق القصص الآتیة- أن المشار إلیه مجموع ما ذکر فی قصة موسی من بعثه و دعوته فرعون و قومه و إنجاء بنی إسرائیل و غرق فرعون و جنوده، ففی ذلک کله آیة تدل علی توحیده تعالی بالربوبیة و صدق الرسالة لمن تدبر فیها.
و قوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ أی و ما کان أکثر هؤلاء الذین ذکرنا قصتهم مؤمنین مع ظهور ما دل علیه من الآیة و علی هذا فقوله بعد کل من القصص الموردة فی السورة: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ بمنزلة أخذ النتیجة و تطبیق الشاهد علی المستشهد له کأنه یقال بعد إیراد کل واحدة من القصص: هذه قصتهم المتضمنة لآیته تعالی و ما کان أکثرهم مؤمنین کما لم یؤمن أکثر قومک فلا تحزن علیهم فهذا دأب کل من الأمم التی بعثنا إلیهم رسولا فدعاهم إلی توحید الربوبیة.
و قیل: إن الضمیر فی «أَکْثَرُهُمْ راجع إلی قوم النبی ص و المعنی: أن فی هذه القصة آیة و ما کان أکثر قومک مؤمنین بها و لا یخلو من بعد.
و قوله: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ تقدم تفسیره فی أول السورة.
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اشارة

وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ إِبْراهِیمَ (69) إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما تَعْبُدُونَ (70) قالُوا نَعْبُدُ أَصْناماً فَنَظَلُّ لَها عاکِفِینَ (71) قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ (72) أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ (73)
قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ (74) قالَ أَ فَرَأَیْتُمْ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ (75) أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمُ الْأَقْدَمُونَ (76) فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِی إِلاَّ رَبَّ الْعالَمِینَ (77) الَّذِی خَلَقَنِی فَهُوَ یَهْدِینِ (78)
وَ الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی وَ یَسْقِینِ (79) وَ إِذا مَرِضْتُ فَهُوَ یَشْفِینِ (80) وَ الَّذِی یُمِیتُنِی ثُمَّ یُحْیِینِ (81) وَ الَّذِی أَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لِی خَطِیئَتِی یَوْمَ الدِّینِ (82) رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ (83)
وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ (84) وَ اجْعَلْنِی مِنْ وَرَثَةِ جَنَّةِ النَّعِیمِ (85) وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ (86) وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ (87) یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ (88)
إِلاَّ مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ (89) وَ أُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ لِلْمُتَّقِینَ (90) وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِلْغاوِینَ (91) وَ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ (92) مِنْ دُونِ اللَّهِ هَلْ یَنْصُرُونَکُمْ أَوْ یَنْتَصِرُونَ (93)
فَکُبْکِبُوا فِیها هُمْ وَ الْغاوُونَ (94) وَ جُنُودُ إِبْلِیسَ أَجْمَعُونَ (95) قالُوا وَ هُمْ فِیها یَخْتَصِمُونَ (96) تَاللَّهِ إِنْ کُنَّا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ (97) إِذْ نُسَوِّیکُمْ بِرَبِّ الْعالَمِینَ (98)
وَ ما أَضَلَّنا إِلاَّ الْمُجْرِمُونَ (99) فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ (100) وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ (101) فَلَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (102) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (103)
وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (104)
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(بیان)

تشیر الآیات بعد الفراغ عن قصة موسی إلی نبإ إبراهیم (ع) و هو خبره الخطیر إذ انتهض لتوحید الله سبحانه بفطرته الزاکیة الطاهرة من بین قومه المطبقین علی عبادة الأصنام فتبرأ منهم و دافع عن الحق ثم کان من أمره ما قد کان ففی ذلک آیة و لم یؤمن به أکثر قومه کما سیشیر إلی ذلک فی آخر الآیات.
قوله تعالی: «وَ اتْلُ عَلَیْهِمْ نَبَأَ إِبْراهِیمَ غیر السیاق عما کان علیه أول القصة «وَ إِذْ نادی رَبُّکَ مُوسی إلخ، لمکان قوله: «عَلَیْهِمْ فإن المطلوب تلاوته علی مشرکی العرب و عمدتهم قریش و إبراهیم هذا أبوهم و قد قام لنشر التوحید و إقامة الدین الحق و لم یکن بینهم یومئذ من یقول: لا إله إلا الله، فنصر الله و نصره حتی ثبتت کلمة التوحید فی الأرض المقدسة و فی الحجاز.
فلم یکن ذلک کله إلا عن دعوة من الفطرة و بعث من الله سبحانه ففی ذلک آیة لله فلیعتبروا به و لیتبرءوا من دین الوثنیة کما تبرأ منه و من أبیه و قومه المنتحلین به أبوهم إبراهیم (ع).
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما تَعْبُدُونَ مخاصمته و مناظرته (ع) مع أبیه غیر مخاصمته مع قومه و احتجاجه علیهم کما حکاه الله تعالی فی سورة الأنعام و غیرها لکن البناء هاهنا علی الإیجاز و الاختصار و لذا جمع بین المحاجتین و سبکهما محاجة واحدة أورد فیها ما هو القدر المشترک بینهما.
و قوله: «ما تَعْبُدُونَ سؤال عن الحقیقة بوضع نفسه موضع من لا یعرف شیئا من حقیقتها و سائر شئونها و هذا من طرق المناظرة سبیل من یرید أن یبین الخصم حقیقة مدعاه و سائر شئونه حتی یأخذه بما سمع من اعترافه.
علی أن هذه المحاجة کانت من إبراهیم أول ما خرج من کهفه و دخل فی مجتمع أبیه و قومه و لم یکن شهد شیئا من ذلک قبل الیوم فحاجهم عن فطرة ساذجة طاهرة کما تقدم تفصیل القول فیه فی تفسیر سورة الأنعام.
قوله تعالی: «قالُوا نَعْبُدُ أَصْناماً فَنَظَلُّ لَها عاکِفِینَ ظل بمعنی دام، و العکوف 
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علی الشی‌ء ملازمته و الإقامة عنده، و اللام فی «لَها» للتعلیل أی ندوم عاکفین علیها لأجلها و هو تفریع علی عبادة الأصنام.
و الصنم جثة مأخوذة من فلز أو خشب أو غیر ذلک علی هیئة خاصة یمثل بها ما فی المعبود من الصفات، و هؤلاء کانوا یعبدون الملائکة و الجن و هم یرون أنها روحانیات خارجة عن عالم الأجسام منزهة عن خواص المادة و آثارها، و لما کان من الصعب علیهم التوجه العبادی إلی هذه الروحانیات باستحضارها للإدراک توسلوا إلی ذلک باتخاذ صور و تماثیل جسمانیة تمثل بأشکالها و هیئاتها ما هناک من المعنویات.
و کذلک الحال فی عبادة عباد الکواکب لها فإن المعبود الأصلی هناک روحانیات الکواکب ثم اتخذ أجرام الکواکب أصناما لروحانیاتها ثم لما اختلفت أحوال الکواکب بالحضور و الغیبة و الطلوع و الغروب اتخذوا لها أصناما تمثل ما للکواکب من القوی الفعالة فیما دونها من عالم العناصر کالقوة الفاعلة للطرب و السرور و النشاط فی الزهرة فیصورونها فی صورة فتاة، و لسفک الدماء فی المریخ، و للعلم و المعرفة فی عطارد و علی هذا القیاس الأمر فی أصنام القدیسین من الإنسان.
فالأصنام إنما اتخذت لیکون الواحد منها مرآة لرب الصنم من ملک أو جن أو إنسان غیر أنهم یعبدون الصنم نفسه بتوجیه العبادة إلیه و التقرب منه و لو تعدوا عن الصنم إلی ربه عبدوه دون الله سبحانه.
و هذا هو الذی یکذب قول القائل منهم: إن الصنم إنما هی قبلة لم تتخذ إلا جهة للتوجه العبادی لا مقصودة بالذات کالکعبة عند المسلمین و ذلک أن القبلة هی ما یستقبل فی العبادة و لا یستقبل بالعبادة و هم یستقبلون الصنم فی العبادة و بالعبادة، و بعبارة أخری التوجه إلی القبلة و العبادة لرب القبلة و هو الله عز اسمه و أما الصنم فالتوجه إلیه و العبادة له لا لربه و لو فرض أن العبادة لربه و هو شی‌ء من الروحانیات کانت له لا لله فالله سبحانه غیر معبود فی ذلک علی أی حال.
و بالجملة فجوابهم عن سؤال إبراهیم: «ما تَعْبُدُونَ بقولهم: «نَعْبُدُ أَصْناماً» إبانة أن هذه الأجسام المعبودة ممثلات مقصودة لغیرها لا لنفسها، و قد أخذ إبراهیم قولهم: «نَعْبُدُ» و خاصمهم به فإن استقلال الأصنام بالمعبودیة لا یجامع کونها أصناما
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ممثلة للغیر فإذ کانت مقصودة بالعبادة فمن الواجب أن یشتمل علی ما هو الغرض المقصود منها من جلب نفع أو دفع ضر بالتوجه العبادی و الدعاء و المسألة و الأصنام بمعزل من أن تعلم بمسألة أو تجیب مضطرا بإیصال نفع أو صرف ضر و لذلک سألهم إبراهیم بقوله: «هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إلخ.
قوله تعالی: «قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ اعترض (ع) علیهم فی عبادتهم الأصنام من جهتین:
إحداهما: أن العبادة تمثیل لذلة العابد و حاجته إلی المعبود فلا یخلو من دعاء من العابد للمعبود، و الدعاء یتوقف علی علم المعبود بذلک و سمعه ما یدعوه به، و الأصنام أجسام جمادیة لا سمع لها فلا معنی لعبادتها.
و الثانیة: أن الناس إنما یعبدون الإله إما طمعا فی خیره و نفعه و إما اتقاء من شره و ضره و الأصنام جمادات لا قدرة لها علی إیصال نفع أو دفع ضرر.
فکل من الآیتین یتضمن جهة من جهتی الاعتراض، و قد أوردهما فی صورة الاستفهام لیضطرهم علی الاعتراف.
قوله تعالی: «قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ کان مقتضی المقام أن یجیبوا عن سؤاله (ع) بالنفی لکنه لما کان ینتج خلاف ما هم علیه من الانتحال بالوثنیة أضربوا عنه إلی التشبث بذیل التقلید فذکروا أنهم لا مستند لهم فی عبادتها إلا تقلید الآباء محضا.
و قوله: «وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ أی ففعلنا کما کانوا یفعلون و عبدناهم کما کانوا یعبدون، و لم یعدل عن قوله: «کَذلِکَ یَفْعَلُونَ إلی مثل قولنا: یعبدونها لیکون أصرح فی التقلید کأنهم لا یفهمون من هذه العبادات إلا أنها أفعال کأفعال آبائهم من غیر أن یفقهوا منها شیئا أزید من أشکالها و صورها.
قوله تعالی: «قالَ أَ فَرَأَیْتُمْ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمُ الْأَقْدَمُونَ فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِی إِلَّا رَبَّ الْعالَمِینَ لما انتهت محاجته مع أبیه و قومه إلی أن لا حجة لهم فی عبادتهم الأصنام إلا تقلید آبائهم محضا تبرأ (ع) من آلهتهم و من أنفسهم و آبائهم بقوله «أَ فَرَأَیْتُمْ إلخ.
فقوله: «أَ فَرَأَیْتُمْ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمُ الْأَقْدَمُونَ تفریع علی ما ظهر مما
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تقدم من عدم الدلیل علی عبادة الأصنام إلا التقلید بل بطلانها من أصلها أی فإذا کانت باطلة لا حجة لکم علیها إلا تقلید آبائکم فهذه الأصنام التی رأیتموها أی هذه بأعیانها التی تعبدونها أنتم و آباؤکم الأقدمون فإنها عدو لی لأن عبادتها ضارة لدینی مهلکة لنفسی فلیست إلا عدوا لی.
و ذکر آبائهم الأقدمین للدلالة علی أنه لا یأخذ بالتقلید کما أخذوا و أن لا وقع عنده (ع) لتقدم العهد، و لا أثر للسبق الزمانی فی إبطال حق أو إحقاق باطل، و إرجاع ضمیر أولی العقل إلی الأصنام لمکان نسبة العبادة إلیها و هی تستلزم الشعور و العقل، و هو کثیر الوقوع فی القرآن.
و قوله: «إِلَّا رَبَّ الْعالَمِینَ استثناء منقطع من قوله: «فَإِنَّهُمْ عَدُوٌّ لِی أی لکن رب العالمین لیس کذلک.
قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَنِی فَهُوَ یَهْدِینِ إلی قوله- یَوْمَ الدِّینِ لما استثنی رب العالمین جل اسمه وصفه بأوصاف تتم بها الحجة علی أنه تعالی لیس عدوا له بل رب رحیم ذو عنایة بحاله منعم علیه بکل خیر دافع عنه کل شر فقال: الَّذِی خَلَقَنِی «إلخ» و أما قول القائل: إن قوله: «الَّذِی خَلَقَنِی إلخ استیناف من الکلام لا یعبأ به.
فقوله: «الَّذِی خَلَقَنِی فَهُوَ یَهْدِینِ بدأ بالخلق لأن المطلوب بیان استناد تدبیر أمره إلیه تعالی بطریق إعطاء الحکم بالدلیل، و البرهان علی قیام التدبیر به تعالی قیام الخلق و الإیجاد به لوضوح أن الخلق و التدبیر لا ینفکان فی هذه الموجودات الجسمانیة التدریجیة الوجود التی تستکمل الوجود علی التدریج فلیس من المعقول أن یقوم الخلق بشی‌ء و التدبیر بشی‌ء و إذ کان الخلق و الإیجاد لله سبحانه فالتدبیر له أیضا.
و لهذا عطف الهدایة علی الخلق بفاء التفریع فدل علی أنه تعالی هو الهادی لأنه هو الخالق.
و ظاهر قوله: «فَهُوَ یَهْدِینِ - و هو مطلق- أن المراد به مطلق الهدایة إلی المنافع دنیویة کانت أو أخرویة و التعبیر بلفظ المضارع لإفادة الاستمرار فالمعنی أنه الذی خلقنی و لا یزال یهدینی إلی ما فیه سعادة حیاتی منذ خلقنی و لن یزال کذلک.
فیکون الآیة فی معنی ما حکاه الله عن موسی إذ قال لفرعون: «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی 
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کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، أی هداه إلی منافعه و هی الهدایة العامة.
و هذا هو الذی أشیر إلیه فی أول السورة بقوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الْأَرْضِ کَمْ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً» و قد مر تقریر الحجة فیه.
و علی هذا فما سیأتی فی قوله: «وَ الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی إلخ من الصفات المعدودة من قبیل ذکر الخاص بعد العام فإنها جمیعا من مصادیق الهدایة العامة بعضها هدایة إلی منافع دنیویة و بعضها هدایة إلی ما یرجع إلی الآخرة.
و لو کان المراد بالهدایة الهدایة الخاصة الدینیة فالصفات المعدودة علی رسلها و ذکر الهدایة بعد الخلقة، و تقدیمها علی سائر النعم و المواهب لکونها أفضل النعم بعد الوجود.
و قوله: «وَ الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی وَ یَسْقِینِ وَ إِذا مَرِضْتُ فَهُوَ یَشْفِینِ هو کالکنایة عن جملة النعم المادیة التی یرزقه الله إیاها لتتمیم النواقص و رفع الحوائج الدنیویة، و قد خص بالذکر منها ما هو أهمها و هو الإطعام و السقی و الشفاء إذا مرض.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ إِذا مَرِضْتُ توطئة و تمهید لذکر الشفاء فالکلام فی معنی یطعمنی و یسقینی و یشفین، و لذا نسب المرض إلی نفسه لئلا یختل المراد بذکر ما هو سلب النعمة بین النعم، و أما قول القائل: إنه إنما نسب المرض إلی نفسه مع کونه من الله للتأدب فلیس بذاک.
و إنما أعاد الموصول فقال: «الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی إلخ، و لم یعطف الصفات علی ما فی قوله: «الَّذِی خَلَقَنِی فَهُوَ یَهْدِینِ للدلالة علی أن کلا من الصفات المذکورة فی هذه الجمل المترتبة کان فی إثبات کونه تعالی هو الرب المدبر لأمره و القائم علی نفسه المجیب لدعوته.
و قوله: «وَ الَّذِی یُمِیتُنِی ثُمَّ یُحْیِینِ یرید الموت المقضی لکل نفس المدلول علیه بقوله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ»: الأنبیاء: 35، و لیس بانعدام و فناء بل انتقال من دار إلی دار من جملة التدبیر العام الجاری، و المراد بالإحیاء إفاضة الحیاة بعد الموت.
و قوله: «وَ الَّذِی أَطْمَعُ أَنْ یَغْفِرَ لِی خَطِیئَتِی یَوْمَ الدِّینِ أی یوم الجزاء و هو یوم القیامة، و لم یقطع بالمغفرة کما قطع فی الأمور المذکورة قبلها لأن المغفرة لیست 
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بالاستحقاق بل هی فضل من الله فلیس یستحق أحد علی الله سبحانه شیئا لکنه سبحانه قضی علی نفسه الهدایة و الرزق و الإماتة و الإحیاء لکل ذی نفس و لم یقض المغفرة لکل ذی خطیئة فقال: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ»: الذاریات: 23، و قال:
«کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ»: الأنبیاء: 35، و قال: «إِلَیْهِ مَرْجِعُکُمْ جَمِیعاً وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا»: یونس: 4، و قال فی المغفرة: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ: النساء: 48.
و نسبة الخطیئة إلی نفسه و هو (ع) نبی معصوم من المعصیة دلیل علی أن المراد بالخطیئة غیر المعصیة بمعنی مخالفة الأمر المولوی فإن للخطیئة و الذنب مراتب تتقدر حسب حال العبد فی عبودیته کما قیل: حسنات الأبرار سیئات المقربین و قد قال تعالی لنبیه (ص): «وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ .
فالخطیئة من مثل إبراهیم (ع) اشتغاله عن ذکر الله محضا بما تقتضیه ضروریات الحیاة کالنوم و الأکل و الشرب و نحوها و إن کانت بنظر آخر طاعة منه (ع) کیف؟
و قد نص تعالی علی کونه (ع) مخلصا لله لا یشارکه تعالی فیه شی‌ء إذ قال: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ»:- ص: 46، و قد قدمنا کلاما له تعلق بهذا المقام فی آخر الجزء السادس و فی قصص إبراهیم فی الجزء السابع من الکتاب.
قوله تعالی: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ لما ذکر (ع) نعم ربه المستمرة المتوالیة المتراکمة علیه منذ خلق إلی ما لا نهایة له من أمد البقاء و صور بذلک شمول اللطف و الحنان الإلهی أخذته جاذبة الرحمة الملتئمة بالفقر العبودی فدعته إلی إظهار الحاجة و بث المسألة فالتفت من الغیبة إلی الخطاب فسأل ما سأل.
فقوله: «رَبِ أضاف الرب إلی نفسه بعد ما کان یصفه بما أنه رب العالمین إثارة للرحمة الإلهیة و تهییجا للعنایة الربانیة لاستجابة دعائه و مسألته.
و قوله: «هَبْ لِی حُکْماً» یرید بالحکم ما تقدم فی قول موسی (ع): «فَوَهَبَ لِی رَبِّی حُکْماً»: الآیة 21 من السورة و هو- کما تقدم- إصابة النظر و الرأی فی المعارف الاعتقادیة و العملیة الکلیة و تطبیق العمل علیها کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا نُوحِی إِلَیْهِ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدُونِ»: الأنبیاء: 25، و هو
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وحی المعارف الاعتقادیة و العملیة التی یجمعها التوحید و التقوی، و قوله تعالی:
«وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ الأنبیاء:
73، و هو وحی التسدید و الهدایة إلی الصلاح فی مقام العمل، و تنکیر الحکم لتفخیم أمره.
و قوله: «وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ الصلاح علی ما ذکره الراغب- یقابل الفساد الذی هو تغیر الشی‌ء عن مقتضی طبعه الأصلی فصلاحه کونه علی مقتضی الطبع الأصلی فیترتب علیه من الخیر و النفع ما من شأنه أن یترتب علیه من غیر أن یفسد فیحرم من آثاره الحسنة.
و إذ کان «بِالصَّالِحِینَ غیر مقید بالعمل و نحوه فالمراد به الصالحون ذاتا لا عملا فحسب و إن کان صلاح الذات لا ینفک عنه صلاح العمل، قال تعالی: «الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ»: الأعراف: 58.
فصلاح الذات کونها تامة الاستعداد لقبول الرحمة الإلهیة و إفاضة کل خیر و سعادة من شأنها أن تتلبس به من غیر أن یقارنها ما یفسدها من اعتقاد باطل أو عمل سیئ و بذلک یتبین أن الصلاح الذاتی من لوازم موهبة الحکم بالمعنی الذی تقدم و إن کان الحکم أخص موردا من الصلاح و هو ظاهر.
فمسألته الإلحاق بالصالحین من لوازم مسألة موهبة الحکم و فروعها المترتبة علیها فیعود معنی قوله: «رَبِّ هَبْ لِی حُکْماً وَ أَلْحِقْنِی بِالصَّالِحِینَ إلی مثل قولنا: رب هب لی حکما و تمم أثره فی و هو الصلاح الذاتی.
و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: البقرة: 130 فی الجزء الأول من الکتاب کلام له تعلق بهذا المقام.
قوله تعالی: «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ إضافة اللسان إلی الصدق لامیة تفید اختصاصه بالصدق بحیث لا یتکلم إلا به، و ظاهر جعل هذا اللسان له أن یکون مختصا به کلسانه لا یتکلم إلا بما فی ضمیره مما یتکلم هو به فیئول المعنی إلی مسألة أن یبعث الله فی الآخرین من یقوم بدعوته و یدعو الناس إلی ملته و هی دین التوحید.
فتکون الآیة فی معنی قوله فی سورة الصافات بعد ذکر إبراهیم (ع): «وَ تَرَکْنا
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عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ»: الصافات: 108، و قد ذکر هذه الجملة بعد ذکر عدة من الأنبیاء غیره کنوح و موسی و هارون و إلیاس، و کذا قال تعالی فی سورة مریم بعد ذکر زکریا و یحیی و عیسی و إبراهیم و موسی و هارون: «وَ جَعَلْنا لَهُمْ لِسانَ صِدْقٍ عَلِیًّا»: مریم: 50 فالمراد علی أی حال إبقاء دعوتهم بعدهم ببعث رسل أمثالهم.
و قیل: المراد به بعث النبی ص 
و قد روی عنه أنه قال: أنا دعوة أبی إبراهیم 
، و یؤیده تسمیة دینه فی مواضع من القرآن ملة إبراهیم، و یرجع معنی الآیة حینئذ إلی معنی قوله حکایة عن إبراهیم و إسماعیل حین بناء الکعبة: «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ إلی أن قال رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ البقرة: 129.
و قیل: المراد به أن یجعل الله له ذکرا جمیلا و ثناء حسنا بعده إلی یوم القیامة و قد استجاب الله دعاءه فأهل الأدیان یثنون علیه و یذکرونه بالجمیل.
و فی صدق لسان الصدق علی الذکر الجمیل خفاء، و کذا کون هذا الدعاء و المحکی فی سورة البقرة دعاء واحدا لا یخلو من خفاء.
قوله تعالی: «وَ اجْعَلْنِی مِنْ وَرَثَةِ جَنَّةِ النَّعِیمِ تقدم معنی وراثة الجنة فی تفسیر قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ»: المؤمنون: 10.
قوله تعالی: «وَ اغْفِرْ لِأَبِی إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ استغفار لأبیه حسب ما وعده فی قوله: «سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی»: مریم: 47، و لیس ببعید أن یستفاد من قوله تعالی: «وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ»: التوبة: 114، أنه دعا لأبیه بهذا الدعاء و هو حی بعد، و علی هذا فمعنی قوله: «إِنَّهُ کانَ مِنَ الضَّالِّینَ أنه کان قبل الدعاء بزمان من أهل الضلال.
قوله تعالی: «وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ الخزی عدم النصر ممن یؤمل منه النصر، و الضمیر فی «یُبْعَثُونَ للناس و لا یضره عدم سبق الذکر لکونه معلوما من خارج.
و یعلم من سؤاله عدم الإخزاء یوم القیامة أن الإنسان فی حاجة إلی النصر الإلهی 
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یومئذ فهذه البنیة الضعیفة لا تقوم دون الأهوال التی تواجهها یوم القیامة إلا بنصر و تأیید منه تعالی.
و قوله: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ الظرف بدل من قوله: «یَوْمَ یُبْعَثُونَ و به یندفع قول من قال: إن قول إبراهیم قد انقطع فی «یُبْعَثُونَ و الآیة إلی تمام خمس عشرة آیة من کلام الله تعالی.
و الآیة تنفی نفع المال و البنین یوم القیامة و ذلک أن رابطة المال و البنین التی هی المناط فی التناصر و التعاضد فی الدنیا هی رابطة وهمیة اجتماعیة لا تؤثر أثرا فی الخارج من ظرف الاجتماع المدنی و یوم القیامة یوم انکشاف الحقائق و تقطع الأسباب فلا ینفع فیه مال بمالیته و لا بنون بنسبة بنوتهم و قرابتهم، قال تعالی: «وَ لَقَدْ جِئْتُمُونا فُرادی کَما خَلَقْناکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ تَرَکْتُمْ ما خَوَّلْناکُمْ وَراءَ ظُهُورِکُمْ»: الأنعام: 94، و قال: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ وَ لا یَتَساءَلُونَ»: المؤمنون: 101.
فالمراد بنفی نفع المال و البنین یوم القیامة نفی سببیتهما الوضعیة الاعتباریة فی المجتمع الإنسانی فی الدنیا فإن المال نعم السبب و الوسیلة فی المجتمع للظفر بالمقاصد الحیویة، و کذا البنون نعمت الوسیلة للقوة و العزة و الغلبة و الشوکة، فالمال و البنون عمدة ما یرکن إلیهما و یتعلق بهما الإنسان فی الحیاة الدنیا فنفی نفعهما یوم القیامة کالکنایة عن نفی نفع کل سبب وضعی اعتباری فی المجتمع الإنسانی یتوسل به إلی جلب المنافع المادیة کالعلم و الصنعة و الجمال و غیرها.
و بعبارة أخری نفی نفعهما فی معنی الإخبار عن بطلان الاجتماع المدنی بما یعمل فیه من الأسباب الوضعیة الاعتباریة کما یشیر إلیه قوله تعالی: «ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ .
و قوله: «إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ قال الراغب: السلم و السلامة التعری من الآفات الظاهرة و الباطنة. انتهی. و السیاق یعطی أنه (ع) فی مقام ذکر معنی جامع یتمیز به الیوم من غیره و قد سأل ربه أولا أن ینصره و لا یخزیه یوم لا ینفعه ما کان ینفعه فی الدنیا من المال و البنین، و مقتضی هذه التوطئة أن یکون المطلوب بقوله: «إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ بیان ما هو النافع یومئذ و قد ذکر فیه الإتیان بالقلب السلیم.
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فالاستثناء منقطع، و المعنی: لکن من أتی الله بقلب سلیم فإنه ینتفع به، و المحصل أن مدار السعادة یومئذ علی سلامة القلب سواء کان صاحبه ذا مال و بنین فی الدنیا أو لم یکن.
و قیل: الاستثناء متصل و المستثنی منه مفعول ینفع المحذوف و التقدیر یوم لا ینفع مال و لا بنون أحدا إلا من أتی الله بقلب سلیم.
و قیل: الاستثناء متصل و الکلام بتقدیر مضاف، و التقدیر لا ینفع مال و لا بنون إلا مال و بنو من أتی «إلخ».
و قیل: المال و البنون فی معنی الغنی و الاستثناء منه بحذف مضاف من نوعه و التقدیر یوم لا ینفع غنی إلا غنی من أتی الله بقلب سلیم، و سلامة القلب من الغنی فالاستثناء متصل ادعاء لا حقیقة.
و قیل: الاستثناء منقطع و هناک مضاف محذوف، و التقدیر لا ینفع مال و لا بنون إلا حال من أتی «إلخ».
و الأقوال الثلاثة الأول توجب اختصاص تمیز الیوم بمن له مال و بنون فقط فإن الکلام علیها فی معنی قولنا: یوم لا ینفع المال و البنون أصحابهما إلا ذا القلب السلیم منهم و أما من لا مال له و لا ولد فمسکوت عنه و السیاق لا یساعده، و أما القول الرابع فمبنی علی تقدیر لا حاجة إلیه.
و الآیة قریبة المعنی من قوله تعالی: «الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْباقِیاتُ الصَّالِحاتُ خَیْرٌ عِنْدَ رَبِّکَ ثَواباً وَ خَیْرٌ أَمَلًا»: الکهف: 46، غیر أنها تسند النفع إلی القلب السلیم و هو النفس السالمة من وصمة الظلم و هو الشرک و المعصیة کما قال تعالی فی وصف الیوم: «وَ عَنَتِ الْوُجُوهُ لِلْحَیِّ الْقَیُّومِ وَ قَدْ خابَ مَنْ حَمَلَ ظُلْماً»: طه: 111.
قال بعضهم: و فی الآیتین تأیید لکون استغفاره (ع) لأبیه طلبا لهدایته إلی الإیمان لاستحالة طلب مغفرته بعد موته کافرا مع علمه بعدم نفعه لأنه من باب الشفاعة انتهی.
و هذا علی تقدیر أخذ الاستثناء متصلا کما ذهب إلیه هذا القائل مبنی علی کون 
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إبراهیم (ع) ابن آزر لصلبه و قد تقدم فی قصته (ع) من سورة الأنعام فساد القول به و أن الآیات ناصة علی خلافه.
و أما إذا أخذ الاستثناء منقطعا فقوله: «إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ بضمیمة قوله تعالی: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی : الأنبیاء: 28. دلیل علی کون الاستغفار قبل موته کما لا یخفی.
قوله تعالی: «وَ أُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ لِلْمُتَّقِینَ وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِلْغاوِینَ الإزلاف التقریب و التبریز الإظهار، و فی المقابلة بین المتقین و الغاوین و اختیار هذین الوصفین لهاتین الطائفتین إشارة إلی ما قضی به الله سبحانه یوم رجم إبلیس عند إبائه أن یسجد لآدم کما ذکر فی سورة الحجر «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ إلی أن قال إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ»: الحجر: 45.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ هَلْ یَنْصُرُونَکُمْ أَوْ یَنْتَصِرُونَ أی هل یدفعون الشقاء و العذاب عنکم أو عن أنفسهم، و المحصل أنه یتبین لهم أنهم ضلوا فی عبادتهم غیر الله.
قوله تعالی: «فَکُبْکِبُوا فِیها هُمْ وَ الْغاوُونَ وَ جُنُودُ إِبْلِیسَ أَجْمَعُونَ یقال: کبه فانکب أی ألقاه علی وجهه و کبکبه أی ألقاه علی وجهه مرة بعد أخری فهو یفید تکرار الکب کدب و دبدب و ذب و ذبذب و زل و زلزل و دک و دکدک.
و ضمیر الجمع فی قوله: «فَکُبْکِبُوا فِیها هُمْ للأصنام کما یدل علیه قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ»: الأنبیاء: 98، و هؤلاء إحدی الطوائف الثلاث التی تذکر الآیة أنها تکبکب فی جهنم یوم القیامة، و الطائفة الثانیة الغاوون المقضی علیهم ذلک کما فی آیة الحجر المنقولة آنفا، و الطائفة الثالثة جنود إبلیس و هم قرناء الشیاطین الذین یذکر القرآن أنهم لا یفارقون أهل الغوایة حتی یدخلوا النار، قال تعالی: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ إلی أن قال وَ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْیَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ»: الزخرف: 39.
قوله تعالی: «قالُوا وَ هُمْ فِیها یَخْتَصِمُونَ - إلی قوله- إِلَّا الْمُجْرِمُونَ الظاهر أن القائلین هم الغاوون، و الاختصام واقع بینهم یخاصمون أنفسهم و الشیاطین علی ما
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ذکره الله سبحانه فی مواضع من کلامه.
و قوله: «تَاللَّهِ إِنْ کُنَّا لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ اعتراف منهم بالضلال، و الخطاب فی قوله: «إِذْ نُسَوِّیکُمْ بِرَبِّ الْعالَمِینَ للآلهة من الأصنام و هم معهم فی النار، أو لهم و للشیاطین أو لهما و للمتبوعین و الرؤساء من الغاوین و خیر الوجوه أولها.
و قوله: «وَ ما أَضَلَّنا إِلَّا الْمُجْرِمُونَ الظاهر أن کلا من القائلین یرید بالمجرمین غیره من إمام ضلال اقتدی به فی الدنیا و داع دعاه إلی الشرک فاتبعه و آباء مشرکین قلدهم فیه و خلیل تشبه به، و المجرمون علی ما یستفاد من آیات القیامة هم الذین ثبت فیهم الاجرام و قضی علیهم بدخول النار قال تعالی: «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ»: یس: 56.
قوله تعالی: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ الحمیم علی ما ذکره الراغب القریب المشفق.
و هذا الکلام تحسر منهم علی حرمانهم من شفاعة الشافعین و إغاثة الأصدقاء و فی التعبیر بقوله: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ إشارة إلی وجود شافعین هناک یشفعون بعض المذنبین، و لو لا ذلک لکان من حق الکلام أن یقال: فما لنا من شافع إذ لا نکتة تقتضی الجمع، و قد روی أنهم یقولون ذلک لما یرون الملائکة و الأنبیاء و المؤمنین یشفعون.
قوله تعالی: «فَلَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ تمن منهم أن یرجعوا إلی الدنیا فیکونوا من المؤمنین حتی ینالوا ما ناله المؤمنون من السعادة.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً» إلی آخر الآیتین أی فی قصة إبراهیم (ع) و لزومه عن فطرته الساذجة دین التوحید و توجیه وجهه نحو رب العالمین و تبریه من الأصنام و احتجاجه علی الوثنیین و عبدة الأصنام آیة لمن تدبر فیها علی أن فی سائر قصصه من محنه و ابتلاءاته التی لم تذکر هاهنا کإلقائه فی النار و نزول الضیف من الملائکة علیه و قصة إسکانه إسماعیل و أمه بوادی مکة و بناء الکعبة و ذبح إسماعیل آیات لأولی الألباب.
و قوله: «وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ أی و ما کان أکثر قوم إبراهیم مؤمنین و الباقی ظاهر مما تقدم.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ قال:
هو أمیر المؤمنین (ع).
أقول: یحتمل التفسیر و الجری.
و فی الکافی، بإسناده عن یحیی عن أبی عبد الله (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): و لسان الصدق للمرء یجعله الله فی الناس خیر- من المال یأکله و یورثه.
الحدیث.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ اغْفِرْ لِأَبِی : أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن قتادة: فی قوله: «وَ لا تُخْزِنِی یَوْمَ یُبْعَثُونَ قال: ذکر لنا أن نبی الله ص قال: لیجیئن رجل یوم القیامة من المؤمنین- آخذا بید أب له مشرک- حتی یقطعه النار و یرجو أن یدخله الجنة- فینادیه مناد أنه لا یدخل الجنة مشرک- فیقول:
ربی أبی و وعدت أن لا تخزینی.
قال: فما یزال متشبثا به حتی یحوله الله- فی صورة سیئة و ریح منتنة فی صورة ضبعان- فإذا رآه کذلک تبرأ منه و قال: لست بأبی. قال: فکنا نری أنه یعنی إبراهیم و ما سمی به یومئذ.
و فیه، أخرج البخاری و النسائی عن أبی هریرة عن النبی ص قال: یلقی إبراهیم أباه آزر یوم القیامة- و علی وجه آزر قترة و غبرة- یقول له إبراهیم: أ لم أقل لک:
لا تعصنی؟ فیقول أبوه: فالیوم لا أعصیک.
فیقول إبراهیم: رب إنک وعدتنی أن لا تخزینی یوم یبعثون- فأی خزی أخزی من أبی الأبعد؟ فیقول الله: إنی حرمت الجنة علی الکافرین- ثم یقال: یا إبراهیم ما تحت رجلیک؟ فإذا هو بذیخ متلطخ فیؤخذ بقوائمه فیلقی فی النار.
أقول: الخبران من أخبار بنوة إبراهیم لآزر لصلبه و قد مر فی قصص إبراهیم من سورة الأنعام أنها مخالفة للکتاب و کلامه تعالی نص فی خلافه.
و فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن عیینة قال: سألته عن قول الله عز و جل:
«إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ قال: السلیم الذی یلقی ربه و لیس فیه أحد سواه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 293
قال: و کل قلب فیه شرک أو شک فهو ساقط- و إنما أرادوا بالزهد فی الدنیا- لتفرغ قلوبهم إلی الآخرة.
و فی المجمع، و روی عن الصادق (ع) أنه قال: هو القلب الذی سلم من حب الدنیا. و یؤیده قول النبی ص: حب الدنیا رأس کل خطیئة.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع): فی حدیث «وَ جُنُودُ إِبْلِیسَ أَجْمَعُونَ جنود إبلیس ذریته من الشیاطین.
قال: و قولهم: «وَ ما أَضَلَّنا إِلَّا الْمُجْرِمُونَ إذ دعونا إلی سبیلهم- ذلک قول الله عز و جل فیهم إذ جمعهم إلی النار: قالَتْ أُخْراهُمْ لِأُولاهُمْ- رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ» و قوله: «کُلَّما دَخَلَتْ أُمَّةٌ لَعَنَتْ أُخْتَها- حَتَّی إِذَا ادَّارَکُوا فِیها جَمِیعاً» بری‌ء بعضهم من بعض و لعن بعضهم بعضا- یرید بعضهم أن یحج بعضا رجاء الفلج- فیفلتوا جمیعا من عظیم ما نزل بهم- و لیس بأوان بلوی و لا اختبار- و لا قبول معذرة و لا حین نجاة.
و فی الکافی، أیضا بسندین عن أبی بصیر عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «فَکُبْکِبُوا فِیها هُمْ وَ الْغاوُونَ هم قوم وصفوا عدلا بألسنتهم ثم خالفوه إلی غیره.
أقول: و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره، و البرقی فی المحاسن، عن أبی عبد الله (ع)
، و الظاهر أن الروایة کانت واردة فی ذیل قوله تعالی: «وَ الشُّعَراءُ یَتَّبِعُهُمُ الْغاوُونَ لما بعده من قوله تعالی: «وَ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ ما لا یَفْعَلُونَ و قد وقع الخطأ فی إیرادها فی ذیل قوله: «فَکُبْکِبُوا فِیها» إلخ، و هو ظاهر للمتأمل.
و فی المجمع، و فی الخبر المأثور عن جابر بن عبد الله قال سمعت النبی ص یقول: إن الرجل یقول فی الجنة: ما فعل صدیقی؟ و صدیقه فی الجحیم. فیقول الله: أخرجوا له صدیقه إلی الجنة فیقول من بقی فی النار: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ 
و روی بالإسناد عن حمران بن أعین عن أبی عبد لله (ع) قال: و الله لنشفعن لشیعتنا ثلاث مرات حتی یقول الناس: «فَما لَنا مِنْ شافِعِینَ وَ لا صَدِیقٍ حَمِیمٍ إلی قوله فَنَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ و فی روایة أخری حتی یقول عدونا.
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و فی تفسیر القمی،": «فَلَوْ أَنَّ لَنا کَرَّةً فَنَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ قال: من المهتدین قال: لأن الإیمان قد لزمهم بالإقرار.
أقول: مراده أنهم یؤمنون یومئذ إیمان إیقان لکنهم یرون أن الإیمان یومئذ لا ینفعهم بل الإیمان النافع هو الإیمان فی الدنیا فیتمنون أن یرجعوا إلی الدنیا لیکون ما عنده من الإیمان من إیمان المهتدین و هم المؤمنون حقا المهتدون بإیمانهم یوم القیامة و هذا معنی لطیف، و إلیه یشیر قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ»: سجدة: 13 فلم یقولوا فارجعنا نؤمن و نعمل صالحا بل قالوا فارجعنا نعمل صالحا فافهم ذلک.



[سورة الشعراء (26): الآیات 105 الی 122]





اشارة

کَذَّبَتْ قَوْمُ نُوحٍ الْمُرْسَلِینَ (105) إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ نُوحٌ أَ لا تَتَّقُونَ (106) إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (107) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (108) وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ (109)
فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (110) قالُوا أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ (111) قالَ وَ ما عِلْمِی بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (112) إِنْ حِسابُهُمْ إِلاَّ عَلی رَبِّی لَوْ تَشْعُرُونَ (113) وَ ما أَنَا بِطارِدِ الْمُؤْمِنِینَ (114)
إِنْ أَنَا إِلاَّ نَذِیرٌ مُبِینٌ (115) قالُوا لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ یا نُوحُ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْمَرْجُومِینَ (116) قالَ رَبِّ إِنَّ قَوْمِی کَذَّبُونِ (117) فَافْتَحْ بَیْنِی وَ بَیْنَهُمْ فَتْحاً وَ نَجِّنِی وَ مَنْ مَعِیَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (118) فَأَنْجَیْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ (119)
ثُمَّ أَغْرَقْنا بَعْدُ الْباقِینَ (120) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (121) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (122)
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(بیان)

تشیر الآیات بعد الفراغ عن قصتی موسی و إبراهیم (ع) و هما من أولی العزم إلی قصة نوح (ع) و هو أول أولی العزم سادة الأنبیاء، و إجمال ما جری بینه و بین قومه فلم یؤمن به أکثرهم فأغرقهم الله و أنجی نوحا و من معه من المؤمنین.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَوْمُ نُوحٍ الْمُرْسَلِینَ قال فی المفردات:، القوم جماعة الرجال فی الأصل دون النساء، و لذلک قال: «لا یَسْخَرْ قَوْمٌ مِنْ قَوْمٍ الآیة، قال الشاعر: أ قوم آل حصن أم نساء،. و فی عامة القرآن أریدوا به و النساء جمیعا. انتهی.
و لفظ القوم قیل: مذکر و تأنیث الفعل المسند إلیه بتأویل الجماعة و قیل:
مؤنث و قال فی المصباح: یذکر و یؤنث.
و عد القوم مکذبین للمرسلین مع أنهم لم یکذبوا إلا واحدا منهم و هو نوح (ع) إنما هو من جهة أن دعوتهم واحدة و کلمتهم متفقة علی التوحید فیکون المکذب للواحد منهم مکذبا للجمیع و لذا عد الله سبحانه الإیمان ببعض رسله دون بعض کفرا بالجمیع قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یَقُولُونَ نُؤْمِنُ بِبَعْضٍ وَ نَکْفُرُ بِبَعْضٍ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یَتَّخِذُوا بَیْنَ ذلِکَ سَبِیلًا أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا»: النساء: 151.
و قیل: هو من قبیل قولهم فلان یرکب الدواب و یلبس البرود و لیس له إلا دابة واحدة و بردة واحدة فیکون الجمع کنایة عن الجنس، و الأول أوجه و نظیر الوجهین جار فی قوله الآتی: «کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ «کَذَّبَتْ ثَمُودُ الْمُرْسَلِینَ و غیرهما.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ نُوحٌ أَ لا تَتَّقُونَ المراد بالأخ النسیب کقولهم:
أخو تمیم و أخو کلیب و الاستفهام للتوبیخ.
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قوله تعالی: «إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ أی رسول من الله سبحانه أمین علی ما حملته من الرسالة لا أبلغکم إلا ما أمرنی ربی و أراده منکم، و لذا فرع علیه قوله:
«فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ فأمرهم بطاعته لأن طاعته طاعة الله.
قوله تعالی: «وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ مسوق لنفی الطمع الدنیوی بنفی سؤال الأجر فیثبت بذلک أنه ناصح لهم فیما یدعوهم إلیه لا یخونهم و لا یغشهم فعلیهم أن یطیعوه فیما یأمرهم، و لذا فرع علیه ثانیا قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ .
و العدول فی قوله: «إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ عن اسم الجلالة إلی «رَبِّ الْعالَمِینَ للدلالة علی صریح التوحید فإنهم کانوا یرون أنه تعالی إله عالم الآلهة و کانوا یرون لکل عالم إلها آخر یعبدونه من دون الله فإثباته تعالی ربا للعالمین جمیعا تصریح بتوحید العبادة و نفی الآلهة من دون الله مطلقا.
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ قد تقدم وجه تکرار الآیة فهو یفید أن کلا من الأمانة و عدم سؤال الأجر سبب مستقل فی إیجاب طاعته علیهم.
قوله تعالی: «قالُوا أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ الأرذلون جمع أرذل علی الصحة و هو اسم تفضیل من الرذالة و الرذالة الخسة و الدناءة، و مرادهم بکون متبعیه أراذل أنهم ذوو أعمال رذیلة و مشاغل خسیسة و لذا أجاب ع عنه بمثل قوله:
«وَ ما عِلْمِی بِما کانُوا یَعْمَلُونَ .
و الظاهر أنهم کانوا یرون الشرف و الکرامة فی الأموال و الجموع من البنین و الأتباع کما یستفاد من دعاء نوح (ع) إذ یقول: «رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً»: نوح: 21. فمرادهم بالأرذلین من یعدهم الأشراف و المترفون سفلة یتجنبون معاشرتهم من العبید و الفقراء و أرباب الحرف الدنیة.
قوله تعالی: «قالَ وَ ما عِلْمِی بِما کانُوا یَعْمَلُونَ الضمیر لنوح (ع)، و «ما» استفهامیة و قیل: نافیة و علیه فالخبر محذوف لدلالة السیاق علیه، و المراد علی أی حال نفی علمه بأعمالهم قبل إیمانهم به لمکان قوله: «کانُوا یَعْمَلُونَ .
قوله تعالی: «إِنْ حِسابُهُمْ إِلَّا عَلی رَبِّی لَوْ تَشْعُرُونَ المراد بقوله: «رَبِّی رب 
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العالمین فإنه الذی کان یختص نوح بالدعوة إلیه من بینهم، و قوله: «لَوْ تَشْعُرُونَ مقطوع عن العمل أی لو کان لکم شعور، و قیل: المعنی لو تشعرون بشی‌ء لعلمتم ذلک و هو کما تری.
و المعنی: بالنظر إلی الحصر الذی فی صدر الآیة أنه لا علم لی بسابق أعمالهم و لیس علی حسابهم حتی أتجسس و أبحث عن أعمالهم و إنما حسابهم علی ربی «لَوْ تَشْعُرُونَ فیجازیهم حسب أعمالهم.
قوله تعالی: «وَ ما أَنَا بِطارِدِ الْمُؤْمِنِینَ إِنْ أَنَا إِلَّا نَذِیرٌ مُبِینٌ الآیة الثانیة بمنزلة التعلیل للأولی و المجموع متمم للبیان السابق و المعنی: لا شأن لی إلا الإنذار و الدعوة فلست أطرد من أقبل علی و آمن بی و لست أتفحص عن سابق أعمالهم لأحاسبهم علیها فحسابهم علی ربی و هو رب العالمین لا علی.
قوله تعالی: «قالُوا لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ یا نُوحُ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْمَرْجُومِینَ المراد بالانتهاء ترک الدعوة، و الرجم هو الرمی بالحجارة، و قیل: المراد به الشتم و هو بعید، و هذا مما قالوه فی آخر العهد من دعوتهم یهددونه (ع) بقول جازم کما یشهد به ما فی الکلام من وجوه التأکید.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنَّ قَوْمِی کَذَّبُونِ فَافْتَحْ بَیْنِی وَ بَیْنَهُمْ فَتْحاً» إلخ، هذا استفتاح منه (ع) و قد قدم له قوله: «رَبِّ إِنَّ قَوْمِی کَذَّبُونِ علی سبیل التوطئة أی تحقق منهم التکذیب المطلق الذی لا مطمع فی تصدیقهم بعده کما یستفاد من دعائه علیهم إذ یقول: «رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً»: نوح: 27.
و قوله: «فَافْتَحْ بَیْنِی وَ بَیْنَهُمْ فَتْحاً» کنایة عن القضاء بینه و بین قومه کما قال تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ»: یونس: 47.
و أصله من الاستعارة بالکنایة کأنه و أتباعه و الکفار من قومه اختلطوا و اجتمعوا من غیر تمیز فسأل ربه أن یفتح بینهم بإیجاد فسحة بینه و بین قومه یبتعد بذلک أحد القبیلین من الآخر و ذلک کنایة عن نزول العذاب و لیس یهلک إلا القوم الفاسقین و الدلیل علیه قوله بعد: «وَ نَجِّنِی وَ مَنْ مَعِیَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ .
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و قیل: الفتح بمعنی الحکم و القضاء من الفتاحة بمعنی الحکومة.
قوله تعالی: «فَأَنْجَیْناهُ وَ مَنْ مَعَهُ فِی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ أی المملوء منهم و من کل زوجین اثنین کما ذکره فی سورة هود.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَغْرَقْنا بَعْدُ الْباقِینَ أی أغرقنا بعد إنجائهم الباقین من قومه.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً- إلی قوله- الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ تقدم الکلام فی معنی الآیتین.



(بحث روائی)

فی کتاب کمال الدین، و روضة الکافی، مسندا عن أبی حمزة عن أبی جعفر (ع) فی حدیث: فمکث نوح ألف سنة إلا خمسین عاما- لم یشارکه فی نبوته أحد- و لکنه قدم علی قوم مکذبین للأنبیاء- الذین کانوا بینه و بین آدم- و ذلک قوله عز و جل: کَذَّبَتْ قَوْمُ نُوحٍ الْمُرْسَلِینَ یعنی من کان بینه و بین آدم إلی أن انتهی إلی قوله: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ 
و قال فیه، أیضا: فکان بینه و بین آدم عشرة آباء کلهم أنبیاء
، و فی تفسیر القمی":
فی قوله تعالی: «وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ قال: الفقراء.
و فیه، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ المجهز الذی قد فرغ منه و لم یبق إلا دفعه.



[سورة الشعراء (26): الآیات 123 الی 140]





اشارة

کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ (123) إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ هُودٌ أَ لا تَتَّقُونَ (124) إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (125) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (126) وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ (127)
أَ تَبْنُونَ بِکُلِّ رِیعٍ آیَةً تَعْبَثُونَ (128) وَ تَتَّخِذُونَ مَصانِعَ لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ (129) وَ إِذا بَطَشْتُمْ بَطَشْتُمْ جَبَّارِینَ (130) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (131) وَ اتَّقُوا الَّذِی أَمَدَّکُمْ بِما تَعْلَمُونَ (132)
أَمَدَّکُمْ بِأَنْعامٍ وَ بَنِینَ (133) وَ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (134) إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (135) قالُوا سَواءٌ عَلَیْنا أَ وَعَظْتَ أَمْ لَمْ تَکُنْ مِنَ الْواعِظِینَ (136) إِنْ هذا إِلاَّ خُلُقُ الْأَوَّلِینَ (137)
وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ (138) فَکَذَّبُوهُ فَأَهْلَکْناهُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (139) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (140)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی قصة هود (ع) و قومه و هو قوم عاد.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ قوم عاد من العرب العاربة الأولی کانوا یسکنون الأحقاف من جزیرة العرب لهم مدنیة راقیة و أراض خصبة و دیار معمورة فکذبوا الرسل و کفروا بأنعم الله و أطغوا فأهلکهم الله بالریح العقیم و خرب دیارهم و عفا آثارهم.
و عاد فیما یقال اسم أبیهم فتسمیتهم بعاد من قبیل تسمیة القوم باسم أبیهم کما یقال تمیم و بکر و تغلب و یراد بنو تمیم و بنو بکر و بنو تغلب.
و قد تقدم فی نظیر الآیة من قصة نوح وجه عد القوم مکذبین للمرسلین و لم یکذبوا ظاهرا إلا واحدا منهم.
قوله تعالی: «إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ إلی قوله- رَبِّ الْعالَمِینَ تقدم الکلام فیها فی نظائرها من قصة نوح (ع).
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و ذکر بعض المفسرین أن تصدیر هذه القصص الخمس بذکر أمانة الرسل و عدم سؤالهم أجرا علی رسالتهم و أمرهم الناس بالتقوی و الطاعة للتنبیه علی أن مبنی البعثة هو الدعاء إلی معرفة الحق و الطاعة فیما یقرب المدعو من الثواب و یبعده من العقاب و أن الأنبیاء (ع) مجتمعون علی ذلک و إن اختلفوا فی بعض فروع الشرائع المختلفة باختلاف الأزمنة و الأعصار، و أنهم منزهون عن المطامع الدنیویة بالکلیة انتهی.
و نظیره الکلام فی ختم جمیع القصص السبع الموردة فی السورة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ ففیه دلالة علی أن أکثر الأمم و الأقوام معرضون عن آیات الله، و أن الله سبحانه عزیز یجازیهم علی تکذیبهم رحیم ینجی المؤمنین برحمته، و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک فی الکلام علی غرض السورة.
قوله تعالی: «أَ تَبْنُونَ بِکُلِّ رِیعٍ آیَةً تَعْبَثُونَ الریع هو المرتفع من الأرض و الآیة العلامة و العبث الفعل الذی لا غایة له، و کأنهم کانوا یبنون علی قلل الجبال و کل مرتفع من الأرض أبنیة کالأعلام یتنزهون فیها و یفاخرون بها من غیر ضرورة تدعوهم إلی ذلک بل لهوا و اتباعا للهوی فوبخهم علیه.
و قد ذکر للآیة معان أخر لا دلیل علیها من جهة اللفظ و لا ملاءمة للسیاق أضربنا عنها.
قوله تعالی: «وَ تَتَّخِذُونَ مَصانِعَ لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ ، المصانع علی ما قیل:
الحصون المنیعة و القصور المشیدة و الأبنیة العالیة واحدها مصنع.
و قوله: «لَعَلَّکُمْ تَخْلُدُونَ فی مقام التعلیل لما قبله أی تتخذون هذه المصانع بسبب أنکم ترجون الخلود و لو لا رجاء الخلود ما عملتم مثل هذه الأعمال التی من طبعها أن تدوم دهرا طویلا لا یفی به أطول الأعمار الإنسانیة، و قیل فی معنی الآیة و مفرداتها وجوه أخری أغمضنا عنها.
قوله تعالی: «وَ إِذا بَطَشْتُمْ بَطَشْتُمْ جَبَّارِینَ قال فی المجمع:، البطش العسف قتلا بالسیف و ضربا بالسوط، و الجبار العالی علی غیره بعظیم سلطانه. و هو فی صفة الله سبحانه مدح و فی صفة غیره ذم لأن معناه فی العبد أنه یتکلف الجبریة. انتهی.
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فالمعنی: و إذا أظهرتم شدة فی العمل و بأسا بالغتم فی ذلک کما یبالغ الجبابرة فی الشدة.
و محصل الآیات الثلاث أنکم مسرفون فی جانبی الشهوة و الغضب متعدون حد الاعتدال خارجون عن طور العبودیة.
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ تفریع علی إسرافهم فی جانبی الشهوة و الغضب و خروجهم عن طور العبودیة فلیتقوا الله و لیطیعوه فیما یأمرهم به من ترک الإتراف و الاستکبار.
قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا الَّذِی أَمَدَّکُمْ بِما تَعْلَمُونَ - إلی قوله- وَ عُیُونٍ قال الراغب: أصل المد الجر، قال: و أمددت الجیش بمدود و الإنسان بطعام قال: و أکثر ما جاء الإمداد فی المحبوب و المد فی المکروه، قال تعالی: «وَ أَمْدَدْناهُمْ بِفاکِهَةٍ» «وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ مَدًّا» انتهی ملخصا.
و قوله: «وَ اتَّقُوا الَّذِی أَمَدَّکُمْ إلخ، فی معنی تعلیق الحکم بالوصف المشعر بالعلیة أی اتقوا الله الذی یمدکم بنعمه لأنه یمدکم بها فیجب علیکم أن تشکروه بوضع نعمه فی موضعها من غیر إتراف و استکبار فإن کفران النعمة یستعقب السخط و العذاب قال تعالی: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ»: إبراهیم: 7.
و قد ذکر النعم إجمالا بقوله أولا: «أَمَدَّکُمْ بِما تَعْلَمُونَ ثم فصلها بقوله ثانیا:
«أَمَدَّکُمْ بِأَنْعامٍ وَ بَنِینَ وَ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ».
و فی قوله: «أَمَدَّکُمْ بِما تَعْلَمُونَ نکتة أخری هی أنکم تعلمون أن هذه النعم من إمداده تعالی و صنعه لا یشارکه فی إیجادها و الإمداد بها غیره فهو الذی یجب لکم أن تتقوه بالشکر و العبادة دون الأوثان و الأصنام فالکلام متضمن للحجة.
قوله تعالی: «إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ تعلیل للأمر بالتقوی أی إنی آمرکم بالتقوی شکرا لأنی أخاف علیکم عذاب یوم عظیم أن تکفروا و لم تشکروا، و الظاهر أن المراد بالیوم العظیم یوم القیامة و إن جوز بعضهم أن یکون المراد به یوم عذاب الاستئصال.
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قوله تعالی: «قالُوا سَواءٌ عَلَیْنا أَ وَعَظْتَ أَمْ لَمْ تَکُنْ مِنَ الْواعِظِینَ نفی لأثر کلامه و إیاس له من إیمانهم بالکلیة.
قیل: الکلام لا یخلو من مبالغة فقد کان مقتضی التردید أن یقال: أ وعظت أم لم تعظ ففی العدول عنه إلی قوله: «أَمْ لَمْ تَکُنْ مِنَ الْواعِظِینَ النافی لأصل کونه واعظا ما لا یخفی من المبالغة.
قوله تعالی: «إِنْ هذا إِلَّا خُلُقُ الْأَوَّلِینَ الخلق بضم الخاء و اللام أو سکونها قال الراغب: الخلق و الخلق أی بفتح الخاء و ضمها- فی الأصل واحد کالشرب و الشرب و الصرم و الصرم لکن خص الخلق- بفتح الخاء- بالهیئات و الأشکال و الصور المدرکة بالبصر، و خص الخلق- بضم الخاء- بالقوی و السجایا المدرکة بالبصیرة، قال تعالی: «إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ و قرئ «إِنْ هذا إِلَّا خُلُقُ الْأَوَّلِینَ انتهی.
و الإشارة بهذا إلی ما جاء به هود و قد سموه وعظا و المعنی: لیس ما تلبست به من الدعوة إلی التوحید و الموعظة إلا عادة البشر الأولین الماضین من أهل الأساطیر و الخرافات، و هذا کقولهم: إِنْ هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ 
و یمکن أن تکون الإشارة بهذا إلی ما هم فیه من الشرک و عبادة الآلهة من دون الله اقتداء بآبائهم الأولین کقولهم: «وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ .
و احتمل بعضهم أن یکون المراد ما خلقنا هذا إلا خلق الأولین نحیا کما حیوا و نموت کما ماتوا و لا بعث و لا حساب و لا عذاب. و هو بعید من السیاق.
قوله تعالی: «وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ إنکار للمعاد بناء علی کون المراد بالیوم العظیم فی کلام هود (ع) یوم القیامة.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَأَهْلَکْناهُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً- إلی قوله- الرَّحِیمُ معناه ظاهر مما تقدم.



(بحث روائی)

فی کتاب کمال الدین، و روضة الکافی، مسندا عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر محمد
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بن علی الباقر (ع) فی حدیث: و قال نوح- إن الله تبارک و تعالی باعث نبیا یقال له هود- و إنه یدعو قومه إلی الله عز و جل فیکذبونه- و إن الله عز و جل یهلکهم بالریح- فمن أدرکه منکم فلیؤمن به و لیتبعه- فإن الله تبارک و تعالی ینجیه من عذاب الریح.
و أمر نوح ابنه سام أن یتعاهد هذه الوصیة- عند رأس کل سنة و یکون یوم عید لهم- فیتعاهدون فیه بعث هود و زمانه الذی یخرج فیه.
فلما بعث الله تبارک و تعالی هودا- نظروا فیما عندهم من العلم و الإیمان- و میراث العلم و الاسم الأکبر و آثار علم النبوة- فوجدوا هودا نبیا و قد بشرهم أبوهم نوح به- فآمنوا به و صدقوه و اتبعوه فنجوا من عذاب الریح، و هو قول الله عز و جل: «وَ إِلی عادٍ أَخاهُمْ هُوداً» و قوله: «کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ- إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ هُودٌ أَ لا تَتَّقُونَ 
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «آیَةً تَعْبَثُونَ أی ما لا تحتاجون إلیه لسکناکم- و إنما تریدون العبث بذلک و اللعب و اللهو- کأنه جعل بناءهم ما یستغنون عنه عبثا منهم- عن ابن عباس فی روایة عطاء، و یؤیده 
الخبر المأثور عن أنس بن مالک- أن رسول الله ص خرج فرأی قبة فقال: ما هذه؟ فقالوا له أصحابه: هذا لرجل من الأنصار- فمکث حتی إذا جاء صاحبها فسلم فی الناس- أعرض عنه صنع ذلک مرارا- حتی عرف الرجل الغضب به و الإعراض عنه.
فشکا ذلک إلی أصحابه و قال: و الله إنی لأنکر نظر رسول الله ص- ما أدری ما حدث فی و ما صنعت؟ قالوا خرج رسول الله ص فرأی قبتک فقال: لمن هذه؟
فأخبرناه فرجع إلی قبته فسواها بالأرض- فخرج رسول الله ص ذات یوم فلم یر القبة فقال: ما فعلت القبة التی کانت هاهنا؟ قالوا: شکا إلینا صاحبها إعراضک عنه- فأخبرناه فهدمها.
فقال: إن کل ما یبنی وبال علی صاحبه یوم القیامة- إلا ما لا بد منه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِذا بَطَشْتُمْ بَطَشْتُمْ جَبَّارِینَ قال: تقتلون بالغضب من غیر استحقاق.
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اشارة

کَذَّبَتْ ثَمُودُ الْمُرْسَلِینَ (141) إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ صالِحٌ أَ لا تَتَّقُونَ (142) إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (143) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (144) وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ (145)
أَ تُتْرَکُونَ فِی ما هاهُنا آمِنِینَ (146) فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (147) وَ زُرُوعٍ وَ نَخْلٍ طَلْعُها هَضِیمٌ (148) وَ تَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً فارِهِینَ (149) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (150)
وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ (151) الَّذِینَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ وَ لا یُصْلِحُونَ (152) قالُوا إِنَّما أَنْتَ مِنَ الْمُسَحَّرِینَ (153) ما أَنْتَ إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُنا فَأْتِ بِآیَةٍ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (154) قالَ هذِهِ ناقَةٌ لَها شِرْبٌ وَ لَکُمْ شِرْبُ یَوْمٍ مَعْلُومٍ (155)
وَ لا تَمَسُّوها بِسُوءٍ فَیَأْخُذَکُمْ عَذابُ یَوْمٍ عَظِیمٍ (156) فَعَقَرُوها فَأَصْبَحُوا نادِمِینَ (157) فَأَخَذَهُمُ الْعَذابُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (158) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (159)



(بیان)

تشیر الآیات إلی إجمال قصة صالح (ع) و قومه و هو من أنبیاء العرب و یذکر فی القرآن بعد هود (ع).
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ الْمُرْسَلِینَ إلی قوله- عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ قد اتضح معناها مما تقدم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 305
قوله تعالی: «أَ تُتْرَکُونَ فِی ما هاهُنا آمِنِینَ الظاهر أن الاستفهام للإنکار و «ما» موصولة و المراد بها النعم التی یفصلها بعد قوله: «فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ إلخ، و «هاهُنا» إشارة إلی المکان الحاضر القریب و هو أرض ثمود و «آمِنِینَ حال من نائب فاعل «تُتْرَکُونَ .
و المعنی: لا تترکون فی هذه النعم التی أحاطت بکم فی أرضکم هذه و أنتم مطلقو العنان لا تسألون عما تفعلون آمنون من أی مؤاخذة إلهیة.
قوله تعالی: «فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ وَ زُرُوعٍ وَ نَخْلٍ طَلْعُها هَضِیمٌ بیان تفصیلی لقوله: «فِی ما هاهُنا»، و قد خص النخل بالذکر مع دخوله فی الجنات لاهتمامهم به، و الطلع فی النخل کالنور فی سائر الأشجار و الهضیم علی ما قیل- المتداخل المنضم بعضه إلی بعض.
قوله تعالی: «وَ تَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً فارِهِینَ قال الراغب: الفره بالفتح فالکسر صفة مشبهة- الأشر، و قوله تعالی: «وَ تَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً فارِهِینَ أی حاذقین و قیل: معناه أشرین. انتهی ملخصا، و علی ما اختاره تکون الآیة من بیان النعمة، و علی المعنی الآخر تکون مسوقة لإنکار أشرهم و بطرهم.
و الآیة علی أی حال فی حیز الاستفهام.
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ تفریع علی ما تقدم من الإنکار الذی فی معنی المنفی.
قوله تعالی: «وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ الَّذِینَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ وَ لا یُصْلِحُونَ الظاهر أن المراد بالأمر ما یقابل النهی بقرینة النهی عن طاعته و إن جوز بعضهم کون الأمر بمعنی الشأن و علیه یکون المراد بطاعة أمرهم تقلید العامة و اتباعهم لهم فی أعمالهم و سلوکهم السبل التی یستحبون لهم سلوکها.
و المراد بالمسرفین علی أی حال أشراف القوم و عظماؤهم المتبوعون و الخطاب للعامة التابعین لهم و أما السادة الأشراف فقد کانوا مأیوسا من إیمانهم و اتباعهم للحق.
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و یمکن أن یکون الخطاب للجمیع من جهة أن الأشراف منهم أیضا کانوا یقلدون آباءهم و یطیعون أمرهم کما قالوا لصالح (ع): «أَ تَنْهانا أَنْ نَعْبُدَ ما یَعْبُدُ آباؤُنا»: هود: 62، فقد کانوا جمیعا یطیعون أمر المسرفین فنهوا عنه.
و قد فسر المسرفین و هم المتعدون عن الحق الخارجون عن حد الاعتدال بتوصیفهم بقوله: «الَّذِینَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ وَ لا یُصْلِحُونَ إشارة إلی علة الحکم الحقیقیة فالمعنی اتقوا الله و لا تطیعوا أمر المسرفین لأنهم مفسدون فی الأرض غیر مصلحین و الإفساد لا یؤمن معه العذاب الإلهی و هو عزیز ذو انتقام.
و ذلک أن الکون علی ما بین أجزائه من التضاد و التزاحم مؤلف تألیفا خاصا یتلاءم معه أجزاؤه بعضها مع بعض فی النتائج و الآثار کالأمر فی کفتی المیزان فإنهما علی اضطرابها و اختلافها الشدید بالارتفاع و الانخفاض متوافقتان فی تعیین وزن المتاع الموزون و هو الغایة و العالم الإنسانی الذی هو جزء من الکون کذلک ثم الفرد من الإنسان بما له من القوی و الأدوات المختلفة المتضادة مفطور علی تعدیل أفعاله و أعماله بحیث تنال کل قوة من قواه حظها المقدر لها و قد جهز بعقل یمیز بین الخیر و الشر و یعطی کل ذی حق حقه.
فالکون یسیر بالنظام الجاری فیه إلی غایات صالحة مقصودة و هو بما بین أجزائه من الارتباط التام یخط لکل من أجزائه سبیلا خاصا یسیر فیها بأعمال خاصة من غیر أن یمیل عن حاق وسطها إلی یمین أو یسار أو ینحرف بإفراط أو تفریط فإن فی المیل و الانحراف إفسادا للنظام المرسوم، و یتبعه إفساد غایته و غایة الکل، و من الضروری أن خروج بعض الأجزاء عن خطه المخطوط له و إفساد النظم المفروض له و لغیره یستعقب منازعة بقیة الأجزاء له فإن استطاعت أن تقیمه و ترده إلی وسط الاعتدال فهو و إلا أفنته و عفت آثاره حفظا لصلاح الکون و استبقاء لقوامه.
و الإنسان الذی هو أحد أجزاء الکون غیر مستثنی من هذه الکلیة فإن جری علی ما یهدیه إلیه الفطرة فاز بالسعادة المقدرة له و إن تعدی حدود فطرته و أفسد فی الأرض أخذه الله سبحانه بالسنین و المثلات و أنواع النکال و النقمة لعله یرجع إلی الصلاح و السداد قال تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ 
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بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ»: الروم: 41.
و إن أقاموا مع ذلک علی الفساد لرسوخه فی نفوسهم أخذهم الله بعذاب الاستئصال و طهر الأرض من قذارة فسادهم قال تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: الأعراف:
96. و قال: «وَ ما کانَ رَبُّکَ لِیُهْلِکَ الْقُری بِظُلْمٍ وَ أَهْلُها مُصْلِحُونَ»: هود: 117، و قال: «أَنَّ الْأَرْضَ یَرِثُها عِبادِیَ الصَّالِحُونَ»: الأنبیاء: 105، و ذلک أنهم إذا صلحوا صلحت أعمالهم و إذا صلحت أعمالهم وافقت النظام العام و صلحت بها الأرض لحیاتهم الأرضیة.
فقد تبین بما مر أولا أن حقیقة دعوة النبوة هی إصلاح الحیاة الإنسانیة الأرضیة قال تعالی: حکایة عن شعیب: «إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ»: هود: 88.
و ثانیا: أن قوله: «وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ الَّذِینَ یُفْسِدُونَ إلخ، علی سذاجة بیانه معتمد علی حجة برهانیة.
و لعل فی قوله: «وَ لا یُصْلِحُونَ بعد قوله: «الَّذِینَ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ إشارة إلی أنه کان المتوقع منهم بما أنهم بشر ذوو فطرة إنسانیة أن یصلحوا فی الأرض لکنهم انحرفوا عن الفطرة و بدلوا الإصلاح إفسادا.
قوله تعالی: «قالُوا إِنَّما أَنْتَ مِنَ الْمُسَحَّرِینَ أی ممن سحر مرة بعد مرة حتی غلب علی عقله، و قیل: إن السحر أعلی البطن و المسحر من له جوف فیکون کنایة عن أنک بشر مثلنا تأکل و تشرب فیکون قوله بعده: «ما أَنْتَ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» تأکیدا له، و قیل: المسحر من له سحر أی رئة کأن مرادهم أنک متنفس بشر مثلنا.
قوله تعالی: «ما أَنْتَ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا- إلی قوله- عَذابُ یَوْمٍ عَظِیمٍ الشرب بکسر الشین النصیب من الماء، و الباقی ظاهر و قد تقدمت تفصیل القصة فی سورة هود.
قوله تعالی: «فَعَقَرُوها فَأَصْبَحُوا نادِمِینَ نسبة العقر إلی الجمع- و لم یعقرها إلا واحد منهم- لرضاهم بفعله،
و فی نهج البلاغة،: أیها الناس إنما یجمع الناس الرضا و السخط- و إنما عقر ناقة ثمود رجل واحد- فعمهم الله بالعذاب لما عموه بالرضا- فقال سبحانه: «فَعَقَرُوها فَأَصْبَحُوا نادِمِینَ .
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و قوله: «فَأَصْبَحُوا نادِمِینَ لعل ندمهم إنما کان عند مشاهدتهم ظهور آثار العذاب و إن قالوا له بعد العقر تعجیزا و استهزاء: «یا صالِحُ ائْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ»: الأعراف: 77.
قوله تعالی: «فَأَخَذَهُمُ الْعَذابُ إلی قوله- الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ اللام للعهد أی أخذهم العذاب الموعود فإن صالحا وعدهم نزول العذاب بعد ثلاثة أیام کما فی سورة هود، و الباقی ظاهر.
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اشارة

کَذَّبَتْ قَوْمُ لُوطٍ الْمُرْسَلِینَ (160) إِذْ قالَ لَهُمْ أَخُوهُمْ لُوطٌ أَ لا تَتَّقُونَ (161) إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (162) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (163) وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ (164)
أَ تَأْتُونَ الذُّکْرانَ مِنَ الْعالَمِینَ (165) وَ تَذَرُونَ ما خَلَقَ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ عادُونَ (166) قالُوا لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ یا لُوطُ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْمُخْرَجِینَ (167) قالَ إِنِّی لِعَمَلِکُمْ مِنَ الْقالِینَ (168) رَبِّ نَجِّنِی وَ أَهْلِی مِمَّا یَعْمَلُونَ (169)
فَنَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ أَجْمَعِینَ (170) إِلاَّ عَجُوزاً فِی الْغابِرِینَ (171) ثُمَّ دَمَّرْنَا الْآخَرِینَ (172) وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً فَساءَ مَطَرُ الْمُنْذَرِینَ (173) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (174)
وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (175)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی قصة لوط النبی (ع) و هو بعد صالح (ع).
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَوْمُ لُوطٍ الْمُرْسَلِینَ - إلی قوله- «رَبِّ الْعالَمِینَ ، تقدم تفسیره.
قوله تعالی: «أَ تَأْتُونَ الذُّکْرانَ مِنَ الْعالَمِینَ الاستفهام للإنکار و التوبیخ و الذکران جمع ذکر مقابل الأنثی و إتیانهم کنایة عن اللواط و قد کان شاع فیما بینهم، و العالمین جمع عالم و هو الجماعة من الناس.
و قوله: «مِنَ الْعالَمِینَ یمکن أن یکون متصلا بضمیر الفاعل فی «تَأْتُونَ و المراد أ تأتون أنتم من بین العالمین هذا العمل الشنیع؟ فیکون فی معنی قوله فی موضع آخر: «ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ»: الأعراف: 80، العنکبوت- 28.
و یمکن أن یکون متصلا بقوله: «الذُّکْرانَ و المعنی علی هذا أ تنکحون من بین العالمین- علی کثرتهم و اشتمالهم علی النساء- الرجال فقط؟.
قوله تعالی: «وَ تَذَرُونَ ما خَلَقَ لَکُمْ رَبُّکُمْ مِنْ أَزْواجِکُمْ إلخ «تَذَرُونَ بمعنی تترکون و لا ماضی له من مادته.
و المتأمل فی خلق الإنسان و انقسام أفراده إلی صنفی الذکر و الأنثی و ما جهز به کل من الصنفین من الأعضاء و الأدوات و ما یختص به من الخلقة لا یرتاب فی أن غرض الصنع و الإیجاد من هذا التصویر المختلف و إلقاء غریزة الشهوة فی القبیلین و تفریق أمرهما بالفعل و الانفعال أن یجمع بینهما بالنکاح لیتوسل بذلک إلی التناسل الحافظ لبقاء النوع حتی حین.
فالرجل من الإنسان بما هو رجل مخلوق للمرأة منه لا لرجل مثله و المرأة من الإنسان بما هی امرأة مخلوقة للرجل منه لا لامرأة مثلها و ما یختص به الرجل فی خلقته للمرأة و ما تختص به المرأة فی خلقتها للرجل و هذه هی الزوجیة الطبیعیة التی عقدها الصنع و الإیجاد بین الرجل و المرأة من الإنسان فجعلهما زوجین.
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ثم الأغراض و الغایات الاجتماعیة أو الدینیة سنت بین الناس سنة النکاح الاجتماعی الاعتباری الذی فیه نوع من الاختصاص بین الزوجین و قسم من التحدید للزوجیة الطبیعیة المذکورة فالفطرة الإنسانیة و الخلقة الخاصة تهدیه إلی ازدواج الرجال بالنساء دون الرجال و ازدواج النساء بالرجال دون النساء، و أن الازدواج مبنی علی أصل التوالد و التناسل دون الاشتراک فی مطلق الحیاة.
و من هنا یظهر أن الأقرب أن یکون المراد بقوله: «ما خَلَقَ لَکُمْ رَبُّکُمْ العضو المباح للرجال من النساء بالازدواج و اللام للملک الطبیعی، و أن مِنْ فی قوله: «مِنْ أَزْواجِکُمْ للتبعیض و الزوجیة هی الزوجیة الطبیعیة و إن أمکن أن یراد بها الزوجیة الاجتماعیة الاعتباریة بوجه.
و أما تجویز بعضهم أن یراد بلفظة «ما» النساء و یکون قوله: «مِنْ أَزْواجِکُمْ بیانا له فبعید.
و قوله: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ عادُونَ أی متجاوزون خارجون عن الحد الذی خطته لکم الفطرة و الخلقة فهو فی معنی قوله: «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ وَ تَقْطَعُونَ السَّبِیلَ»: العنکبوت: 29.
و قد ظهر من جمیع ما مر أن کلامه (ع) مبنی علی حجة برهانیة أشیر إلیها.
قوله تعالی: «قالُوا لَئِنْ لَمْ تَنْتَهِ یا لُوطُ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْمُخْرَجِینَ أی المبعدین المنفیین من قریتنا کما نقل عنهم فی موضع آخر: «أَخْرِجُوا آلَ لُوطٍ مِنْ قَرْیَتِکُمْ .
قوله تعالی: «قالَ إِنِّی لِعَمَلِکُمْ مِنَ الْقالِینَ المراد بعملهم- علی ما یعطیه السیاق- إتیان الذکران و ترک الإناث. و القالی المبغض، و مقابلة تهدیدهم بالنفی بمثل هذا الکلام من غیر تعرض للجواب عن تهدیدهم یفید من المعنی أنی لا أخاف الخروج من قریتکم و لا أکترث به بل مبغض لعملکم راغب فی النجاة من وباله النازل بکم لا محالة، و لذا أتبعه بقوله: «رَبِّ نَجِّنِی وَ أَهْلِی مِمَّا یَعْمَلُونَ .
قوله تعالی: «رَبِّ نَجِّنِی وَ أَهْلِی مِمَّا یَعْمَلُونَ أی من أصل عملهم الذی یأتون به بمرأی و مسمع منه فهو منزجر منه أو من وبال عملهم و العذاب الذی سیتبعه لا محالة.
و إنما لم یذکر إلا نفسه و أهله إذ لم یکن آمن به من أهل القریة أحد، قال تعالی 
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فی ذلک: «فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ»: الذاریات: 36.
قوله تعالی: «فَنَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ أَجْمَعِینَ إلی قوله- الْآخَرِینَ الغابر کما قیل الباقی بعد ذهاب من کان معه، و التدمیر الإهلاک، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً» إلخ، و هو السجیل کما قال تعالی:
«وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ»: الحجر: 74.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً- إلی قوله- الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ تقدم تفسیره.
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اشارة

کَذَّبَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ الْمُرْسَلِینَ (176) إِذْ قالَ لَهُمْ شُعَیْبٌ أَ لا تَتَّقُونَ (177) إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (178) فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (179) وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ (180)
أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُخْسِرِینَ (181) وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ (182) وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (183) وَ اتَّقُوا الَّذِی خَلَقَکُمْ وَ الْجِبِلَّةَ الْأَوَّلِینَ (184) قالُوا إِنَّما أَنْتَ مِنَ الْمُسَحَّرِینَ (185)
وَ ما أَنْتَ إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُنا وَ إِنْ نَظُنُّکَ لَمِنَ الْکاذِبِینَ (186) فَأَسْقِطْ عَلَیْنا کِسَفاً مِنَ السَّماءِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (187) قالَ رَبِّی أَعْلَمُ بِما تَعْمَلُونَ (188) فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَهُمْ عَذابُ یَوْمِ الظُّلَّةِ إِنَّهُ کانَ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (189) إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً وَ ما کانَ أَکْثَرُهُمْ مُؤْمِنِینَ (190)
وَ إِنَّ رَبَّکَ لَهُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (191)
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(بیان)

إجمال قصة شعیب (ع) و هو من أنبیاء العرب، و هی آخر القصص السبع الموردة فی السورة.
قوله تعالی: «کَذَّبَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ الْمُرْسَلِینَ إلی قوله- رَبِّ الْعالَمِینَ الأیکة الغیضة الملتف شجرها. قیل: إنها کانت غیضة بقرب مدین یسکنها طائفة و کانوا ممن بعث إلیهم شعیب (ع)، و کان أجنبیا منهم و لذلک قیل: «إِذْ قالَ لَهُمْ شُعَیْبٌ و لم یقل: أخوهم شعیب بخلاف هود و صالح فقد کانا نسیبین إلی قومهما و کذا لوط فقد کان نسیبا إلی قومه بالمصاهرة و لذا عبر عنهم بقوله: «أَخُوهُمْ هُودٌ» «أَخُوهُمْ صالِحٌ «أَخُوهُمْ لُوطٌ».
و قد تقدم تفسیر باقی الآیات.
قوله تعالی: «أَوْفُوا الْکَیْلَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُخْسِرِینَ وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ الکیل ما یقدر به المتاع من جهة حجمه و إیفاؤه أن لا ینقص الحجم، و القسطاس المیزان الذی یقدر به من جهة وزنه و استقامته أن یزن بالعدل، و الآیتان تأمران بالعدل فی الأخذ و الإعطاء بالکیل و الوزن.
قوله تعالی: «وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ البخس النقص فی الوزن و التقدیر کما أن الإخسار النقص فی رأس المال.
و ظاهر السیاق أن قوله: «وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ أی سلعهم و أمتعتهم قید متمم لقوله: «وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ کما أن قوله: «وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُخْسِرِینَ قید متمم لقوله: «أَوْفُوا الْکَیْلَ و قوله: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ تأکید للنهیین جمیعا أعنی قوله: «لا تَکُونُوا مِنَ الْمُخْسِرِینَ و قوله: «لا تَبْخَسُوا» و بیان لتبعة التطفیف السیئة المشئومة.
و قوله: «وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ العثی و العیث الإفساد، فقوله:
«مُفْسِدِینَ حال مؤکد و قد تقدم فی قصة شعیب من سورة هود و فی قوله: «وَ زِنُوا بِالْقِسْطاسِ الْمُسْتَقِیمِ ذلِکَ خَیْرٌ وَ أَحْسَنُ تَأْوِیلًا»: الآیة- 35 من سورة الإسراء کلام فی کیفیة
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إفساد التطفیف المجتمع الإنسانی، فراجع.
قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا الَّذِی خَلَقَکُمْ وَ الْجِبِلَّةَ الْأَوَّلِینَ قال فی المجمع:، الجبلة الخلیقة التی طبع علیها الشی‌ء. انتهی. فالمراد بالجبلة ذوو الجبلة أی اتقوا الله الذی خلقکم و آباءکم الأولین الذین فطرهم و قرر فی جبلتهم تقبیح الفساد و الاعتراف بشؤمه.
و لعل هذا الذی أشرنا إلیه من المعنی هو الموجب لتخصیص الجبلة بالذکر، و فی الآیة علی أی حال دعوة إلی توحید العبادة فإنهم لم یکونوا یتقون الخالق الذی هو رب العالمین.
قوله تعالی: «قالُوا إِنَّما أَنْتَ مِنَ الْمُسَحَّرِینَ - إلی قوله: وَ إِنْ نَظُنُّکَ لَمِنَ الْکاذِبِینَ تقدم تفسیر الصدر، و: «إِنْ فی قوله: «إِنْ نَظُنُّکَ مخففة من الثقیلة.
قوله تعالی: «فَأَسْقِطْ عَلَیْنا کِسَفاً مِنَ السَّماءِ» إلخ، الکسف بالکسر فالفتح- علی ما قیل- جمع کسفة و هی القطعة، و الأمر مبنی علی التعجیز و الاستهزاء.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّی أَعْلَمُ بِما تَعْمَلُونَ جواب شعیب عن قولهم و اقتراحهم منه إتیان العذاب، و هو کنایة عن أنه لیس له من الأمر شی‌ء و إنما الأمر إلی الله لأنه أعلم بما یعملون و أن عملهم هل یستوجب عذابا؟ و ما هو العذاب الذی یستوجبه إذا استوجب؟ فهو کقول هود لقومه: «إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ»: الأحقاف: 23.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَهُمْ عَذابُ یَوْمِ الظُّلَّةِ» إلخ، یوم الظلة یوم عذب فیه قوم شعیب بظلة من الغمام، و قد تقدم تفصیل قصتهم فی سورة هود.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً- إلی قوله- الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ : تقدم تفسیره.



(بحث روائی)

فی جوامع الجامع،: فی قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُمْ شُعَیْبٌ و
فی الحدیث أن شعیبا أخا مدین- أرسل إلیهم و إلی أصحاب الأیکة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ اتَّقُوا الَّذِی خَلَقَکُمْ وَ الْجِبِلَّةَ الْأَوَّلِینَ قال:
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الخلق الأولین، و قوله: «فَکَذَّبُوهُ قال: قوم شعیب «فَأَخَذَهُمْ عَذابُ یَوْمِ الظُّلَّةِ» قال: یوم حر و سمائم.



[سورة الشعراء (26): الآیات 192 الی 227]





اشارة

وَ إِنَّهُ لَتَنْزِیلُ رَبِّ الْعالَمِینَ (192) نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ (193) عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ (194) بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ (195) وَ إِنَّهُ لَفِی زُبُرِ الْأَوَّلِینَ (196)
أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ (197) وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ (198) فَقَرَأَهُ عَلَیْهِمْ ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ (199) کَذلِکَ سَلَکْناهُ فِی قُلُوبِ الْمُجْرِمِینَ (200) لا یُؤْمِنُونَ بِهِ حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ (201)
فَیَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (202) فَیَقُولُوا هَلْ نَحْنُ مُنْظَرُونَ (203) أَ فَبِعَذابِنا یَسْتَعْجِلُونَ (204) أَ فَرَأَیْتَ إِنْ مَتَّعْناهُمْ سِنِینَ (205) ثُمَّ جاءَهُمْ ما کانُوا یُوعَدُونَ (206)
ما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یُمَتَّعُونَ (207) وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلاَّ لَها مُنْذِرُونَ (208) ذِکْری وَ ما کُنَّا ظالِمِینَ (209) وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ (210) وَ ما یَنْبَغِی لَهُمْ وَ ما یَسْتَطِیعُونَ (211)
إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ لَمَعْزُولُونَ (212) فَلا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتَکُونَ مِنَ الْمُعَذَّبِینَ (213) وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ (214) وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِمَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (215) فَإِنْ عَصَوْکَ فَقُلْ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تَعْمَلُونَ (216)
وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ (217) الَّذِی یَراکَ حِینَ تَقُومُ (218) وَ تَقَلُّبَکَ فِی السَّاجِدِینَ (219) إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (220) هَلْ أُنَبِّئُکُمْ عَلی مَنْ تَنَزَّلُ الشَّیاطِینُ (221)
تَنَزَّلُ عَلی کُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ (222) یُلْقُونَ السَّمْعَ وَ أَکْثَرُهُمْ کاذِبُونَ (223) وَ الشُّعَراءُ یَتَّبِعُهُمُ الْغاوُونَ (224) أَ لَمْ تَرَ أَنَّهُمْ فِی کُلِّ وادٍ یَهِیمُونَ (225) وَ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ ما لا یَفْعَلُونَ (226)
إِلاَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ ذَکَرُوا اللَّهَ کَثِیراً وَ انْتَصَرُوا مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَیَّ مُنْقَلَبٍ یَنْقَلِبُونَ (227)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی ما هو کالنتیجة المستخرجة من القصص السبع السابقة و یتضمن التوبیخ و التهدید لکفار الأمة.
و فیها دفاع عن نبوة النبی ص بالاحتجاج علیه بذکره فی زبر الأولین و علم علماء بنی إسرائیل به، و دفاع عن کتابه بالاحتجاج علی أنه لیس من إلقاءات الشیاطین و لا من أقاویل الشعراء.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَتَنْزِیلُ رَبِّ الْعالَمِینَ الضمیر للقرآن، و فیه رجوع إلی ما فی صدر السورة من قوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ و تعقیب لحدیث کفرهم به کما فی قوله بعد ذلک: «وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ ذِکْرٍ مِنَ الرَّحْمنِ مُحْدَثٍ إِلَّا کانُوا عَنْهُ مُعْرِضِینَ، فَقَدْ کَذَّبُوا» الآیة.
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و التنزیل و الإنزال بمعنی واحد، غیر أن الغالب علی باب الإفعال الدفعة و علی باب التفعیل التدریج، و أصل النزول فی الأجسام انتقال الجسم من مکان عال إلی ما هو دونه و فی غیر الأجسام بما یناسبه.
و تنزیله تعالی إخراجه الشی‌ء من عنده إلی موطن الخلق و التقدیر و قد سمی نفسه بالعلی العظیم و الکبیر المتعال و رفیع الدرجات و القاهر فوق عباده فیکون خروج الشی‌ء بإیجاده من عنده إلی عالم الخلق و التقدیر- و إن شئت فقل: إخراجه من عالم الغیب إلی عالم الشهادة- تنزیلا منه تعالی له.
و قد استعمل الإنزال و التنزیل فی کلامه تعالی فی أشیاء بهذه العنایة کقوله تعالی:
«یا بَنِی آدَمَ قَدْ أَنْزَلْنا عَلَیْکُمْ لِباساً یُوارِی سَوْآتِکُمْ»: الأعراف: 26، و قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر: 6، و قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ»: الحدید: 25، و قوله: «ما یَوَدُّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ لَا الْمُشْرِکِینَ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْکُمْ مِنْ خَیْرٍ مِنْ رَبِّکُمْ»: البقرة: 105، و قد أطلق القول فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21.
و من الآیات الدالة علی اعتبار هذا المعنی فی خصوص القرآن قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
و قد أضیف التنزیل إلی رب العالمین للدلالة علی توحید الرب تعالی لما تکرر مرارا أن المشرکین إنما کانوا یعترفون به تعالی بما أنه رب الأرباب و لا یرون أنه رب العالمین.
قوله تعالی: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ المراد بالروح الأمین هو جبرئیل ملک الوحی بدلیل قوله: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة: 97 و قد سماه فی موضع آخر بروح القدس:
«قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ بِالْحَقِّ»: النحل: 102، و قد تقدم فی تفسیر سورتی النحل و الإسراء ما یتعلق بمعنی الروح من الکلام.
و قد وصف الروح بالأمین للدلالة علی أنه مأمون فی رسالته منه تعالی إلی نبیه ص لا یغیر شیئا من کلامه تعالی بتبدیل أو تحریف بعمد أو سهو أو نسیان کما أن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 317
توصیفه فی آیة أخری بالقدس یشیر إلی ذلک.
و قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الباء للتعدیة أی نزله الروح الأمین و أما قول من قال: إن الباء للمصاحبة و المعنی نزل معه الروح فلا یلتفت إلیه لأن العنایة فی المقام بنزول القرآن لا بنزول الروح مع القرآن.
و الضمیر فی «نَزَلَ بِهِ للقرآن بما أنه کلام مؤلف من ألفاظ لها معانیها الحقة فإن ألفاظ القرآن نازلة من عنده تعالی کما أن معانیها نازلة من عنده علی ما هو ظاهر قوله: «فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ»: القیامة: 18، و قوله: «تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِّ»: آل عمران: 108، الجاثیة: 6، إلی غیر ذلک.
فلا یعبأ بقول من قال: إن الذی نزل به الروح الأمین إنما هو معانی القرآن الکریم ثم النبی ص کان یعبر عنها بما یطابقها و یحکیها من الألفاظ بلسان عربی.
و أسخف منه قول من قال: إن القرآن بلفظه و معناه من منشئات النبی ص ألقته مرتبة من نفسه الشریفة تسمی الروح الأمین إلی مرتبة منها تسمی القلب.
و المراد بالقلب المنسوب إلیه الإدراک و الشعور فی کلامه تعالی هو النفس الإنسانیة التی لها الإدراک و إلیها تنتهی أنواع الشعور و الإرادة دون اللحم الصنوبری المعلق عن یسار الصدر الذی هو أحد الأعضاء الرئیسة کما یستفاد من مواضع فی کلامه تعالی، کقوله: «وَ بَلَغَتِ الْقُلُوبُ الْحَناجِرَ»: الأحزاب: 10، أی الأرواح، و قوله: «فَإِنَّهُ آثِمٌ قَلْبُهُ»: البقرة: 283، أی نفسه إذ لا معنی لنسبة الإثم إلی العضو الخاص.
و لعل الوجه فی قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ دون أن یقول: علیک هو الإشارة إلی کیفیة تلقیه (ص) القرآن النازل علیه، و أن الذی کان یتلقاه من الروح هو نفسه الشریفة من غیر مشارکة الحواس الظاهرة التی هی الأدوات المستعملة فی إدراک الأمور الجزئیة.
فکان (ص) یری و یسمع حینما کان یوحی إلیه من غیر أن یستعمل حاستی البصر و السمع کما روی أنه کان یأخذه شبه إغماء یسمی برجاء الوحی.
فکان (ص) یری الشخص و یسمع الصوت مثل ما نری الشخص و نسمع الصوت غیر أنه ما کان یستخدم حاستی بصره و سمعه المادیتین فی ذلک کما نستخدمهما.
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و لو کان رؤیته و سمعه بالبصر و السمع المادیین لکان ما یجده مشترکا بینه و بین غیره فکان سائر الناس یرون ما یراه و یسمعون ما یسمعه و النقل القطعی یکذب ذلک فکثیرا ما کان یأخذه برجاء الوحی و هو بین الناس فیوحی إلیه و من حوله لا یشعرون بشی‌ء و لا یشاهدون شخصا یکلمه و لا کلاما یلقی إلیه.
و القول بأن من الجائز أن یصرف الله تعالی حواس غیره (ص) من الناس عن بعض ما کانت تناله حواسه و هی الأمور الغیبیة المستورة عنا.
هدم لبنیان التصدیق العلمی إذ لو جاز مثل هذا الخطإ العظیم علی الحواس و هی مفتاح العلوم الضروریة و التصدیقات البدیهیة و غیرها لم یبق وثوق علی شی‌ء من العلوم و التصدیقات.
علی أن هذا الکلام مبنی علی أصالة الحس و أن لا وجود إلا لمحسوس و هو من أفحش الخطإ و قد تقدم فی تفسیر سورة مریم کلام فی معنی تمثل الملک نافع فی المقام.
و ربما قیل فی وجه تخصیص القلب بالإنزال إنه لکونه هو المدرک المکلف دون الجسد و إن کان یتلقی الوحی بتوسیط الأدوات البدنیة من السمع و البصر، و قد عرفت ما فیه.
و ربما قیل: لما کان للنبی ص جهتان: جهة ملکیة یستفیض بها، و جهة بشریة یفیض بها، جعل الإنزال علی روحه لأنها المتصفة بالصفات الملکیة التی یستفیض بها من الروح الأمین، و للإشارة إلی ذلک قیل. «عَلی قَلْبِکَ و لم یقل: علیک مع کونه أخصر. انتهی.
و هذا أیضا مبنی علی مشارکة الحواس و القوی البدنیة فی تلقی الوحی فیرد علیه ما قدمناه.
و ذکر جمع من المفسرین أن المراد بالقلب هو العضو الخاص البدنی و أن الإدراک کیفما کان من خواصه.
فمنهم من قال: إن جعل القلب متعلق الإنزال مبنی علی التوسع لأن الله تعالی یسمع القرآن جبرئیل بخلق الصوت فیحفظه و ینزل به علی الرسول ص و یقرؤه علیه فیعیه و یحفظه بقلبه فکأنه نزل به علی قلبه.
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و منهم من قال: إن تخصیص القلب بالإنزال لأن المعانی الروحانیة تنزل أولا علی الروح ثم تنتقل منها إلی القلب لما بینهما من التعلق ثم تنتقل منه إلی الدماغ فینتقش بها لوح المتخیلة.
و منهم من قال: إن تخصیصه به للإشارة إلی کمال تعقله (ص) حیث لم یعتبر الوسائط من سمع و بصر و غیرهما.
و منهم من قال: إن ذلک للإشارة إلی صلاح قلبه (ص) و تقدسه حیث کان منزلا لکلامه تعالی لیعلم به صلاح سائر أجزائه و أعضائه فإن القلب رئیس سائر الأعضاء و ملکها و إذا صلح الملک صلحت رعیته.
و منهم من قال: إن ذلک لأن الله تعالی جعل لقلب رسوله ص سمعا و بصرا مخصوصین یسمع و یبصر بهما تمییزا لشأنه من غیره کما یشعر به قوله تعالی: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی : النجم: 11.
و هذه الوجوه مضافا علی اشتمال أکثرها علی المجازفة مبنیة علی قیاس هذه الأمور الغیبیة علی ما عندنا من الحوادث المادیة و إجراء حکمها فیها و قد بلغ من تعسف بعضهم أن قال: إن معنی إنزال الملک القرآن أن الله ألهمه کلامه و هو فی السماء و علمه قراءته ثم الملک أداه فی الأرض و هو یهبط فی المکان و فی ذلک طریقتان: إحداهما أن النبی ص انخلع من صورة البشریة إلی صورة الملکیة فأخذه من الملک، و ثانیتهما أن الملک انخلع إلی صورة البشریة حتی یأخذه النبی ص و الأولی أصعب الحالین. انتهی.
و لیت شعری ما الذی تصوره من انخلاع الإنسان من صورته إلی صورة الملکیة و صیرورته ملکا ثم عوده إنسانا و من انخلاع الملک إلی صورة الإنسانیة و قد فرض لکل منهما هویة مغایرة للآخر لا رابطة بین أحدهما و الآخر ذاتا و أثرا و فی کلامه مواضع أخری للنظر غیر خفیة علی من تأمل فیه.
و للبحث تتمة لعل الله سبحانه یوفقنا لاستیفائها بإیراد کلام جامع فی الملک و آخر فی الوحی.
و قوله: «لِتَکُونَ مِنَ الْمُنْذِرِینَ أی من الداعین إلی الله سبحانه بالتخویف من عذابه و هو المراد بالإنذار فی عرف القرآن دون النبی أو الرسول بالخصوص، قال 
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تعالی فی مؤمنی الجن: «وَ إِذْ صَرَفْنا إِلَیْکَ نَفَراً مِنَ الْجِنِّ یَسْتَمِعُونَ الْقُرْآنَ فَلَمَّا حَضَرُوهُ قالُوا أَنْصِتُوا فَلَمَّا قُضِیَ وَلَّوْا إِلی قَوْمِهِمْ مُنْذِرِینَ»: الأحقاف: 29، و قال فی المتفقهین من المؤمنین: «لِیَتَفَقَّهُوا فِی الدِّینِ وَ لِیُنْذِرُوا قَوْمَهُمْ إِذا رَجَعُوا إِلَیْهِمْ»: براءة: 122.
و إنما ذکر إنذاره (ص) غایة لإنزال القرآن دون نبوته أو رسالته لأن سیاق آیات السورة سیاق التخویف و التهدید.
و قوله «بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ أی ظاهر فی عربیته أو مبین للمقاصد تمام البیان و الجار و المجرور متعلق بنزل أی أنزله بلسان عربی مبین.
و جوز بعضهم أن یکون متعلقا بقوله: «الْمُنْذِرِینَ و المعنی أنزله علی قلبک لتدخل فی زمرة الأنبیاء من العرب و قد ذکر منهم فی القرآن هود و صالح و إسماعیل و شعیب (ع) و أول الوجهین أحسنهما.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَفِی زُبُرِ الْأَوَّلِینَ الضمیر للقرآن أو نزوله علی النبی ص و الزبر جمع زبور و هو الکتاب و المعنی و إن خبر القرآن أو خبر نزوله علیک فی کتب الماضین من الأنبیاء.
و قیل: الضمیر لما فی القرآن من المعارف الکلیة أی إن المعارف القرآنیة موجودة مذکورة فی کتب الأنبیاء الماضین.
و فیه أولا: أن المشرکین ما کانوا یؤمنون بالأنبیاء و کتبهم حتی یحتج علیهم بما فیها من التوحید و المعاد و غیرهما، و هذا بخلاف ذکر خبر القرآن و نزوله علی النبی ص فی کتب الأولین فإنه حینئذ یکون ملحمة تضطر النفوس إلی قبولها.
و ثانیا: أنه لا یلائم الآیة التالیة.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ ضمیر «أَنْ یَعْلَمَهُ لخبر القرآن أو خبر نزوله علی النبی ص أی أ و لم یکن علم علماء بنی إسرائیل بخبر القرآن أو نزوله علیک علی سبیل البشارة فی کتب الأنبیاء الماضین آیة للمشرکین علی صحة نبوتک و کانت الیهود تبشر بذلک و تستفتح علی العرب به کما مر فی قوله تعالی:
«وَ کانُوا مِنْ قَبْلُ یَسْتَفْتِحُونَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا»: البقرة: 89.
و قد أسلم عدة من علماء الیهود فی عهد النبی ص و اعترفوا بأنه مبشر به فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 321
کتبهم" و السورة من أوائل السور المکیة النازلة قبل الهجرة و لم تبلغ عداوة الیهود للنبی ص مبلغها بعد الهجرة و کان من المرجو أن ینطقوا ببعض ما عندهم من الحق و لو بوجه کلی.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ فَقَرَأَهُ عَلَیْهِمْ ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ قال فی المفردات:، العجمة خلاف الإبانة و الإعجام الإبهام- إلی أن قال- و العجم خلاف العرب و العجمی منسوب إلیهم، و الأعجم من فی لسانه عجمة عربیا کان أو غیر عربی اعتبارا بقلة فهمهم عن العجم، و منه قیل للبهیمة عجماء و الأعجمی منسوب إلیه قوله تعالی: «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ علی حذف الیاءات انتهی.
و مقتضی ما ذکره- کما تری- أن أصل الأعجمین الأعجمیین ثم حذفت یاء النسبة و به صرح بعض آخر، و ذکر بعضهم أن الوجه أن أعجم مؤنثه عجماء و أفعل فعلاء لا یجمع جمع السلامة لکن الکوفیین من النحاة یجوزون ذلک و ظاهر اللفظ یؤید قولهم فلا موجب للقول بالحذف.
و کیف کان فظاهر السیاق اتصال الآیتین بقوله: «بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ فتکونان فی مقام التعلیل له و یکون المعنی: نزلناه علیک بلسان عربی ظاهر العربیة واضح الدلالة لیؤمنوا به و لا یتعللوا بعدم فهمهم مقاصده و لو نزلناه علی بعض الأعجمین بلسان أعجمی ما کانوا به مؤمنین و ردوه بعدم فهم مقاصده.
فیکون المراد بنزوله علی بعض الأعجمین نزوله أعجمیا و بلسانه، و الآیتان و التی بعدهما فی معنی قوله تعالی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ قُرْآناً أَعْجَمِیًّا لَقالُوا لَوْ لا فُصِّلَتْ آیاتُهُ ءَ أَعْجَمِیٌّ وَ عَرَبِیٌّ قُلْ هُوَ لِلَّذِینَ آمَنُوا هُدیً وَ شِفاءٌ وَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ فِی آذانِهِمْ وَقْرٌ وَ هُوَ عَلَیْهِمْ عَمًی»: حم السجدة: 44.
و قال بعضهم: إن المعنی و لو نزلناه قرآنا عربیا کما هو بنظمه الرائق المعجز علی بعض الأعجمین الذین لا یقدرون علی التکلم بالعربیة فقرأه علیهم قراءة صحیحة خارقة للعادات ما کانوا به مؤمنین مع انضمام إعجاز القراءة إلی إعجاز المقروء لفرط عنادهم و شدة شکیمتهم فی المکابرة.
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قال: و أما قول بعضهم: إن المعنی و لو نزلناه علی بعض الأعجمین بلغة العجم فقرأه علیهم ما کانوا به مؤمنین فلیس بذاک فإنه بمعزل من المناسبة لمقام بیان تمادیهم فی المکابرة و العناد. انتهی ملخصا.
و فیه أن اتصال الآیتین بقوله: «بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ أقرب إلیهما من اتصالهما بسیاق تمادی الکفار فی کفرهم و جحودهم و قد عرفت توضیحه.
و یمکن أن یورد علی الوجه السابق أن الضمیر فی قوله: «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ راجع إلی هذا القرآن الذی هو عربی فلو کان المراد تنزیله بلسان أعجمی لکان المعنی و لو نزلنا العربی غیر عربی و لا محصل له.
و یرده أنه من قبیل قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ»: الزخرف: 3، و لا معنی لقولنا: إنا جعلنا العربی عربیا فالمراد بالقرآن علی أی حال الکتاب المقروء.
قوله تعالی: «کَذلِکَ سَلَکْناهُ فِی قُلُوبِ الْمُجْرِمِینَ الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی الحال التی علیها القرآن عند المشرکین و قد ذکرت فی الآیات السابقة و هی أنهم معرضون عنه لا یؤمنون به و إن کان تنزیلا من رب العالمین و کان عربیا مبینا غیر أعجمی و کان مذکورا فی زبر الأولین یعلمه علماء بنی إسرائیل.
و السلوک الإدخال فی الطریق و الإمرار، و المراد بالمجرمین هم الکفار و المشرکون و ذکرهم بوصف الاجرام للإشارة إلی علة الحکم و هو سلوکه فی قلوبهم علی هذه الحال المبغوضة و المنفورة و أن ذلک مجازاة إلهیة جازاهم بها عن إجرامهم و لیعم الحکم بعموم العلة.
و المعنی علی هذه الحال- و هی أن یکون بحیث یعرض عنه و لا یؤمن به- ندخل القرآن فی قلوب هؤلاء المشرکین و نمره فی نفوسهم جزاء لإجرامهم و کذلک کل مجرم.
و قیل: الإشارة إلی ما ذکر من أوصاف القرآن الکریمة و المعنی: ندخل القرآن و نمره فی قلوب المجرمین بمثل ما بینا له الأوصاف فیرون أنه کتاب سماوی ذو نظم معجز خارج عن طوق البشر و أنه مبشر به فی زبر الأولین یعلمه علماء بنی إسرائیل و تتم الحجة به علیهم و هو بعید من السیاق.
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و قیل: الضمیر فی «سَلَکْناهُ للتکذیب بالقرآن و الکفر به المدلول علیه بقوله:
«ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ هذا و هو قریب من الوجه الأول لکن الوجه الأول ألطف و أدق، و قد ذکره فی الکشاف،.
و قد تبین بما تقدم أن المراد بالمجرمین مشرکو مکة غیر أن عموم وصف الاجرام یعمم الحکم، و قال بعضهم: إن المراد بالمجرمین غیر مشرکی مکة من معاصریهم و من یأتی بعدهم، و المعنی: کما سلکناه فی قلوب مشرکی مکة نسلکه فی قلوب غیرهم من المجرمین.
و لعل الذی دعاه إلی اختیار هذا الوجه إشکال اتحاد المشبه و المشبه به علی الوجه الأول مع لزوم المغایرة بینهما فاعتبر المشار إلیه بقوله: «کَذلِکَ السلوک فی قلوب مشرکی مکة و هو المشبه به و جعل المشبه غیرهم من المجرمین و فیه أن تشبیه الکلی ببعض أفراده للدلالة علی سرایة حکمه فی جمیع الأفراد طریقة شائعة.
و من هنا یظهر أن هناک وجها آخر و هو أن یکون المراد بالمجرمین ما یعم مشرکی مکة و غیرهم بجعل اللام فیه لغیر العهد و لعل الوجه الأول أقرب من السیاق.
قوله تعالی: «لا یُؤْمِنُونَ بِهِ حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ إلی قوله- مُنْظَرُونَ تفسیر و بیان لقوله: «کَذلِکَ سَلَکْناهُ إلخ هذا علی الوجه الأول و الثالث من الوجوه المذکورة فی الآیة السابقة و أما علی الوجه الثانی فهو استئناف غیر مرتبط بما قبله.
و قوله: «حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ أی حتی یشاهدوا العذاب الألیم فیلجئهم إلی الإیمان الاضطراری الذی لا ینفعهم، و الظاهر أن المراد بالعذاب الألیم ما یشاهدونه عند الموت و احتمل بعضهم أن یکون المراد به ما أصابهم یوم بدر من القتل، لکن عموم الحکم فی الآیة السابقة لمشرکی مکة و غیرهم لا یلائم ذلک.
و قوله: «فَیَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ کالتفسیر لقوله: «حَتَّی یَرَوُا الْعَذابَ الْأَلِیمَ إذ لو لم یأتهم بغتة و علموا به قبل موعده لاستعدوا له و آمنوا باختیار منهم غیر ملجئین إلیه.
و قوله: «فَیَقُولُوا هَلْ نَحْنُ مُنْظَرُونَ کلمة تحسر منهم.
قوله تعالی: «أَ فَبِعَذابِنا یَسْتَعْجِلُونَ توبیخ و تهدید.
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قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ إِنْ مَتَّعْناهُمْ سِنِینَ إلی قوله- یُمَتَّعُونَ متصل بقوله:
«فَیَقُولُوا هَلْ نَحْنُ مُنْظَرُونَ و محصل المعنی أن تمنی الإمهال و الإنظار تمنی أمر لا ینفعهم لو وقع علی ما یتمنونه و لم یغن عنهم شیئا لو أجیبوا إلی ما سألوه فإن تمتیعهم أمدا محدودا طال أو قصر لا یرفع العذاب الخالد الذی قضی فی حقهم.
و هو قوله: «أَ فَرَأَیْتَ إِنْ مَتَّعْناهُمْ سِنِینَ معدودة ستنقضی: «ثُمَّ جاءَهُمْ ما کانُوا یُوعَدُونَ من العذاب بعد انقضاء سنی الإنظار و الإمهال «ما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یُمَتَّعُونَ أی تمتیعهم أمدا محدودا.
قوله تعالی: «وَ ما أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ إِلَّا لَها مُنْذِرُونَ ذِکْری إلخ، الأقرب أن یکون قوله: «لَها مُنْذِرُونَ حالا من «قَرْیَةٍ» و قوله: «ذِکْری حالا من ضمیر الجمع فی «مُنْذِرُونَ أو مفعولا مطلقا عامله «مُنْذِرُونَ لکونه فی معنی مذکرون و المعنی ظاهر، و قیل غیر ذلک مما لا جدوی فی ذکره و إطالة البحث عنه.
و قوله: «وَ ما کُنَّا ظالِمِینَ ورود النفی علی الکون دون أن یقال: و ما ظلمناهم و نحو ذلک یفید نفی الشأنیة أی و ما کان من شأننا و لا المترقب منا أن نظلمهم.
و الجملة فی مقام التعلیل للحصر السابق و المعنی: ما أهلکنا من قریة إلا فی حال لها منذرون مذکرون تتم بهم الحجة علیهم لأنا لو أهلکناهم فی غیر هذه الحال لکنا ظالمین لهم و لیس من شأننا أن نظلم أحدا فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ ما کُنَّا مُعَذِّبِینَ حَتَّی نَبْعَثَ رَسُولًا»: إسراء: 15.



کلام فی معنی نفی الظلم عنه تعالی‌

من لوازم معنی الظلم المتساویة له فعل الفاعل و تصرفه ما لا یملکه من الفعل و التصرف، و یقابله العدل و لازمه أنه فعل الفاعل و تصرفه ما یملکه.
و من هنا یظهر أن أفعال الفواعل التکوینیة من حیث هی مملوکة لها تکوینا لا یتحقق فیها معنی الظلم لأن فرض صدور الفعل عن فاعله تکوینا مساوق لکونه مملوکا له بمعنی قیام وجوده به قیاما لا یستقل دونه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 325
و لله سبحانه ملک مطلق منبسط علی الأشیاء من جمیع جهات وجودها لقیامها به تعالی من غیر غنی عنه و استقلال دونه فأی تصرف تصرف به فیها مما یسرها أو یسوؤها أو ینفعها أو یضرها لیس من الظلم فی شی‌ء و إن شئت فقل: عدل بمعنی ما لیس بظلم فله أن یفعل ما یشاء و له أن یحکم ما یرید کل ذلک بحسب التکوین.
فله تعالی ملک مطلق بذاته، و لغیره من الفواعل التکوینیة ملک تکوینی بالنسبة إلی فعله حسب الإعطاء و الموهبة الإلهیة و هو ملک فی طول ملکه تعالی و هو المالک لما ملکها و المهیمن علی ما علیه سلطها.
و من جملة هذه الفواعل النوع الإنسانی بالنسبة إلی أفعاله و خاصة ما نسمیها بالأفعال الاختیاریة و الاختیار الذی یتعین به هذه الأفعال، فالواحد منا یجد من نفسه عیانا أنه یملک الاختیار بمعنی إمکان الفعل و الترک معا، فإن شاء فعل و إن لم یشأ ترک فهو یری نفسه حرا یملک الفعل و الترک، أی فعل و ترک کانا، بمعنی إمکان صدور کل منهما عنه.
ثم إن اضطرار الإنسان إلی الحیاة الاجتماعیة المدنیة اضطر العقل أن یغمض عن بعض ما للإنسان من حریة العمل و یرفع الید عن بعض الأفعال التی کان یری أنه یملکها و هی التی یختل بإتیانها أمر المجتمع فیختل نظم حیاته نفسه و هذه هی المحرمات و المعاصی التی تنهی عنها القوانین المدنیة أو السنن القومیة أو الأحکام الملوکیة الدائرة فی المجتمعات.
و من الضروری لتحکیم هذه القوانین و السنن أن یجعل نوع من الجزاء السیئ علی المتخلف عنها- بشرط العلم و تمام الحجة لأنه شرط تحقق التکلیف- من ذم أو عقاب، و نوع من الأجر الجمیل للمطیع الذی یحترمها من مدح أو ثواب.
و من الضروری أن ینتصب علی المجتمع و القوانین الجاریة فیها من یجریها علی ما هی علیه و هو مسئول عما نصب له و خاصة بالنسبة إلی أحکام الجزاء، فلو لم یکن مسئولا و جاز له أن یجازی و أن لا یجازی و یأخذ المحسن و یترک المسی‌ء لغا وضع القوانین و السنن من رأس. هذه أصول عقلائیة جاریة فی الجملة فی المجتمعات الإنسانیة منذ استقر هذا النوع علی الأرض منبعثة عن فطرتهم الإنسانیة.
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و قد دلت البراهین العقلیة و أیدها تواتر الأنبیاء و الرسل من قبله تعالی علی أن القوانین الاجتماعیة و سنن الحیاة یجب أن تکون من عنده تعالی و هی أحکام و وظائف إنسانیة تهدی إلیها الفطرة الإنسانیة و تضمن سعادة حیاته و تحفظ مصالح مجتمعة.
و هذه الشریعة السماویة الفطریة واضعها هو الله سبحانه و مجریها من حیث الثواب و العقاب- و موطنهما موطن الرجوع إلیه تعالی- هو الله سبحانه.
و مقتضی تشریعه تعالی هذه الشرائع السماویة و اعتباره نفسه مجریا لها أنه أوجب علی نفسه إیجابا تشریعیا- و لیس بالتکوینی- أن لا یناقض نفسه و لا یتخلف بإهمال أو إلغاء جزاء یستوجبه خلاف أو إعمال جزاء لا یستحقه عمل کتعذیب الغافل الجاهل بعذاب المتعمد المعاند، و أخذ المظلوم بإثم الظالم و إلا کان ظلما منه، تعالی عن ذلک علوا کبیرا.
و لعل هذا معنی ما یقال: إن الظلم مقدور له تعالی لکنه لیس بواقع البتة لأنه نقص کمال یتنزه تعالی عنه ففرض الظلم منه تعالی من فرض المحال و لیس بفرض محال، و هو المستفاد من ظاهر قوله تعالی: «وَ ما کُنَّا ظالِمِینَ»، و قوله:
: الآیة 209 من السورة «إِنَّ اللَّهَ لا یَظْلِمُ النَّاسَ شَیْئاً»: یونس: 44، و قوله: «وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ»: فصلت: 46، و قوله: «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء: 165، فظاهرها أنها لیست من قبیل السالبة بانتفاء الموضوع کما یومئ إلیه تفسیر من فسرها بأن المعنی أن الله لا یفعل فعلا لو فعله غیره لکان ظالما.
فإن قلت: ما ذکر من وجوب إجراء الجزاء ثوابا أو عقابا یخالف ما هو المسلم عندهم أن ترک عقاب العاصی جائز لأنه من حق المعاقب و من الجائز علی صاحب الحق ترکه و عدم المطالبة به بخلاف ثواب المطیع لأنه من حق الغیر و هو المطیع فلا یجوز ترکه و إبطاله.
علی أنه قیل: إن الإثابة علی الطاعات من الفضل دون الاستحقاق لأن العبد و عمله لمولاه فلا یملک شیئا حتی یعاوضه بشی‌ء.
قلت: ترک عقاب العاصی فی الجملة مما لا کلام فیه لأنه من الفضل و أما بالجملة فلا لاستلزامه لغویة التشریع و التقنین و ترتیب الجزاء علی العمل.
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و أما کون ثواب الأعمال من الفضل بالنظر إلی کون عمل العبد کنفسه لله فلا ینافی فضلا آخر منه تعالی علی عبده باعتبار عمله ملکا له، ثم جعل ما یثیبه علیه أجرا لعمله، و القرآن ملی‌ء بحدیث الأجر علی الأعمال الصالحة، و قد قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ»: براءة: 111.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ إلی قوله- لَمَعْزُولُونَ شروع فی الجواب عن قول المشرکین: إن لمحمد جنا یأتیه بهذا الکلام، و قولهم: إنه شاعر، و قدم الجواب عن الأول و قد وجه الکلام أولا إلی النبی ص فبین له أن القرآن لیس من تنزیل الشیاطین و طیب بذلک نفسه ثم وجه القول إلی القوم فبینه لهم بما فی وسعهم أن یفقهوه.
فقوله: «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ أی ما نزلته و الآیة متصلة بقوله: «وَ إِنَّهُ لَتَنْزِیلُ رَبِّ الْعالَمِینَ و وجه الکلام کما سمعت إلی النبی ص بدلیل قوله تلوا: «فَلا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» إلی آخر الخطابات المختصة به (ص) المتفرعة علی قوله: «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ إلخ، علی ما سیجی‌ء بیانه.
و إنما وجه الکلام إلی النبی ص دون القوم لأنه معلل بما لا یقبلونه بکفرهم أعنی قوله: «إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ لَمَعْزُولُونَ و الشیطان الشریر و جمعه الشیاطین و المراد بهم أشرار الجن.
و قوله: «وَ ما یَنْبَغِی لَهُمْ أی للشیاطین. قال فی مجمع البیان:، و معنی قول العرب: ینبغی لک أن تفعل کذا أنه یطلب منک فعله فی مقتضی العقل من البغیة التی هی الطلب. انتهی.
و الوجه فی أنه لا ینبغی لهم أن یتنزلوا به أنهم خلق شریر لا هم لهم إلا الشر و الفساد و الأخذ بالباطل و تصویره فی صورة الحق لیضلوا به عن سبیل الله، و القرآن کلام حق لا سبیل للباطل إلیه فلا یناسب جبلتهم الشیطانیة أن یلقوه إلی أحد.
و قوله: «وَ ما یَسْتَطِیعُونَ أی و ما یقدرون علی التنزل به لأنه کلام سماوی تتلقاه الملائکة من رب العزة فینزلونه بأمره فی حفظ و حراسة منه تعالی کما قال:
«فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ
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بِما لَدَیْهِمْ»: الجن: 28، و إلی ذلک یشیر قوله: «إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ إلخ.
و قوله: «إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ لَمَعْزُولُونَ أی إن الشیاطین عن سمع الأخبار السماویة و الاطلاع علی ما یجری فی الملإ الأعلی معزولون حیث یقذفون بالشهب الثاقبة لو تسمعوا کما ذکره الله فی مواضع من کلامه.
قوله تعالی: «فَلا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَتَکُونَ مِنَ الْمُعَذَّبِینَ خطاب للنبی ص ینهاه عن الشرک بالله متفرع علی قوله: «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ إلخ، أی إذا کان هذا القرآن تنزیلا من رب العالمین و لم تنزل به الشیاطین و هو ینهی عن الشرک و یوعد علیه العذاب فلا تشرک بالله فینالک العذاب الموعود علیه و تدخل فی زمرة المعذبین.
و کونه (ص) معصوما بعصمة إلهیة یستحیل معها صدور المعصیة منه لا ینافی نهیه عن الشرک فإن العصمة لا توجب بطلان تعلق الأمر و النهی بالمعصوم و ارتفاع التکلیف عنه بما أنه بشر مختار فی الفعل و الترک متصور فی حقه الطاعة و المعصیة بالنظر إلی نفسه، و قد تکاثرت الآیات فی تکلیف الأنبیاء (ع) فی القرآن الکریم کقوله فی الأنبیاء (ع): «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام: 88، و قوله فی النبی ص: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ»: الزمر: 65، و الآیتان فی معنی النهی.
و قول بعضهم: إن التکلیف للتکمیل فیرتفع عند حصول الکمال و تحققه لاستحالة تحصیل الحاصل خطأ فإن الأعمال الصالحة التی یتعلق بها التکالیف من آثار الکمال المطلوب و الکمال النفسانی کما یجب أن یکتسب بالإتیان بآثاره و مزاولة الأعمال التی تناسبه و الارتیاض بها کذلک یجب أن یستبقی بذلک فما دام الإنسان بشرا له تعلق بالحیاة الأرضیة لا مناص له عن تحمل أعباء التکلیف، و قد تقدم کلام فی هذا المعنی فی بعض الأبحاث.
قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ فی مجمع البیان:، عشیرة الرجل قرابته سموا بذلک لأنه یعاشرهم و هم یعاشرونه انتهی. و خص عشیرته و قرابته الأقربین بالذکر بعد نهی نفسه عن الشرک و إنذاره تنبیها علی أنه لا استثناء فی الدعوة الدینیة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 329
و لا مداهنة و لا مساهلة کما هو معهود فی السنن الملوکیة فلا فرق فی تعلق الإنذار بین النبی و أمته و لا بین الأقارب و الأجانب، فالجمیع عبید و الله مولاهم.
قوله تعالی: «وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِمَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أی اشتغل بالمؤمنین بک و اجمعهم و ضمهم إلیک بالرأفة و الرحمة کما یجمع الطیر أفراخه إلیه بخفض جناحه لها، و هذا من الاستعارة بالکنایة تقدم نظیره فی قوله: «وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: الحجر: 88.
و المراد بالاتباع الطاعة بقرینة قوله فی الآیة التالیة: فَإِنْ عَصَوْکَ فَقُلْ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِمَّا تَعْمَلُونَ فملخص معنی الآیتین: إن آمنوا بک و اتبعوک فاجمعهم إلیک بالرأفة و اشتغل بهم بالتربیة و إن عصوک فتبرأ من عملهم.
قوله تعالی: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ أی لیس لک من أمر طاعتهم و معصیتهم شی‌ء وراء ما کلفناک فکل ما وراء ذلک إلی الله سبحانه فإنه لعزته سیعذب العاصین و برحمته سینجی المؤمنین المتبعین.
و فی اختصاص اسمی العزیز و الرحیم إلفات للذهن إلی ما تقدم من القصص ختمت واحدة بعد واحدة بالاسمین الکریمین.
فهو فی معنی أن یقال: توکل فی أمر المتبعین و العاصین جمیعا إلی الله فهو العزیز الرحیم الذی فعل بقوم نوح و هود و صالح و إبراهیم و لوط و شعیب و قوم فرعون ما فعل مما قصصناه فسنته أخذ العاصین و إنجاء المؤمنین.
قوله تعالی: «الَّذِی یَراکَ حِینَ تَقُومُ وَ تَقَلُّبَکَ فِی السَّاجِدِینَ ظاهر الآیتین- علی ما یسبق إلی الذهن- أن المراد بالساجدین الساجدون فی الصلاة من المؤمنین و فیهم رسول الله ص فی صلاته بهم جماعة، و المراد بقرینة المقابلة القیام فی الصلاة فیکون المعنی: الذی یراک و أنت بعینه فی حالتی قیامک و سجودک متقلبا فی الساجدین و أنت تصلی مع المؤمنین.
و فی معنی الآیة روایات من طرق الشیعة و أهل السنة سنتعرض لها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
قوله تعالی: «إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ تعلیل لقوله: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ 
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و فی الآیات- علی ما تقدم من معناها- تسلیة للنبی ص و بشری للمؤمنین بالنجاة و إیعاد للکفار بالعذاب.
قوله تعالی: «هَلْ أُنَبِّئُکُمْ عَلی مَنْ تَنَزَّلُ الشَّیاطِینُ إلی قوله- کاذِبُونَ ، تعریف لمن تتنزل علیه الشیاطین بما یخصه من الصفة لیعلم أن النبی ص لیس منهم و لا أن القرآن من إلقاء الشیاطین، و الخطاب متوجه إلی المشرکین.
فقوله: «هَلْ أُنَبِّئُکُمْ عَلی مَنْ تَنَزَّلُ الشَّیاطِینُ فی معنی هل أعرفکم الذین تتنزل علیهم شیاطین الجن بالأخبار؟
و قوله: «تَنَزَّلُ عَلی کُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ قال فی مجمع البیان:، الأفاک الکذاب و أصل الإفک القلب و الأفاک الکثیر القلب للخبر عن جهة الصدق إلی جهة الکذب، و الأثیم الفاعل للقبیح یقال: أثم یأثم إثما إذا ارتکب القبیح و تأثم إذا ترک الإثم انتهی.
و ذلک أن الشیاطین لا شأن لهم إلا إظهار الباطل فی صورة الحق و تزیین القبیح فی زی الحسن فلا یتنزلون إلا علی أفاک أثیم.
و قوله: «یُلْقُونَ السَّمْعَ وَ أَکْثَرُهُمْ کاذِبُونَ الظاهر أن ضمیری الجمع فی «یُلْقُونَ و «أَکْثَرُهُمْ معا للشیاطین، و السمع مصدر بمعنی المسموع و المراد به ما سمعه الشیاطین من أخبار السماء و لو ناقصا فإنهم ممنوعون من الاستماع مرمیون بالشهب فما استرقوه لا یکون إلا ناقصا غیر تام و لا کامل و لذا یتسرب إلیه الکذب کثیرا.
و قوله: «وَ أَکْثَرُهُمْ کاذِبُونَ أی أکثر الشیاطین کاذبون لا یخبرون بصدق أصلا و هذا هو الکثرة بحسب الأفراد و یمکن أن یکون المراد الکثرة من حیث التنزل أی أکثر المتنزلین منهم کاذبون أی أکثر أخبارهم کاذبة.
و محصل حجة الآیات الثلاث أن الشیاطین لابتناء جبلتهم علی الشر لا یتنزلون إلا علی کل کذاب فاجر و أکثرهم کاذبون فی أخبارهم، و النبی ص لیس بأفاک أثیم و لا ما یوحی إلیه من الکلام کذبا مختلقا فلیس ممن تتنزل علیه الشیاطین و لا الذی یتنزل علیه شیطانا، و لا القرآن النازل علیه من إلقاء الشیاطین.
قوله تعالی: «وَ الشُّعَراءُ یَتَّبِعُهُمُ الْغاوُونَ - إلی قوله- لا یَفْعَلُونَ جواب عن رمی المشرکین للنبی ص بأنه شاعر، نبه علیه بعد الجواب عن قولهم إن له شیطانا یوحی إلیه القرآن.
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و هذان أعنی قولهم إن من الجن من یأتیه، و قولهم إنه شاعر، مما کانوا یکررونه فی ألسنتهم بمکة قبل الهجرة یدفعون به الدعوة الحقة، و هذا مما یؤید نزول هذه الآیات بمکة خلافا لما قیل إنها نزلت بالمدینة.
علی أن الآیات مشتملة علی ختام السورة أعنی قوله: «وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَیَّ مُنْقَلَبٍ یَنْقَلِبُونَ و لا معنی لبقاء سورة هی من أقدم السور المکیة سنین علی نعت النقص ثم تمامها بالمدینة، و لا دلالة فی الاستثناء علی أن المستثنین هم شعراء المؤمنین بعد الهجرة.
و کیف کان فالغی خلاف الرشد الذی هو إصابة الواقع فالرشید هو الذی لا یهتم إلا بما هو حق واقع و الغوی هو السالک سبیل الباطل و المخطئ طریق الحق، و الغوایة مما یختص به صناعة الشعر المبنیة علی التخییل و تصویر غیر الواقع فی صورة الواقع و لذلک لا یهتم به إلا الغوی المشعوف بالتزیینات الخیالیة و التصویرات الوهمیة الملهیة عن الحق الصارفة عن الرشد، و لا یتبع الشعراء الذین یبتنی صناعتهم علی الغی و الغوایة إلا الغاوون و ذلک قوله تعالی: «وَ الشُّعَراءُ یَتَّبِعُهُمُ الْغاوُونَ .
و قوله: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّهُمْ فِی کُلِّ وادٍ یَهِیمُونَ وَ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ ما لا یَفْعَلُونَ یقال:
هام یهیم هیمانا إذا ذهب علی وجهه و المراد بهیمانهم فی کل واد استرسالهم فی القول من غیر أن یقفوا علی حد فربما مدحوا الباطل المذموم کما یمدح الحق المحمود و ربما هجوا الجمیل کما یهجی القبیح الدمیم و ربما دعوا إلی الباطل و صرفوا عن الحق و فی ذلک انحراف عن سبیل الفطرة الإنسانیة المبنیة علی الرشد الداعیة إلی الحق، و کذا قولهم ما لا یفعلون من العدول عن صراط الفطرة.
و ملخص حجة الآیات الثلاث أنه (ص) لیس بشاعر لأن الشعراء یتبعهم الغاوون لابتناء صناعتهم علی الغوایة و خلاف الرشد لکن الذین یتبعونه إنما یتبعونه ابتغاء للرشد و إصابة الواقع و طلبا للحق لابتناء ما عنده من الکلام المشتمل علی الدعوة علی الحق و الرشد دون الباطل و الغی.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ ذَکَرُوا اللَّهَ کَثِیراً» إلخ، استثناء من الشعراء المذمومین، و المستثنون هم شعراء المؤمنین فإن الإیمان و صالحات الأعمال تردع الإنسان بالطبع عن ترک الحق و اتباع الباطل ثم الذکر الکثیر لله سبحانه 
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یجعل الإنسان علی ذکر منه تعالی مقبلا إلی الحق الذی یرتضیه مدبرا عن الباطل الذی لا یحب الاشتغال به فلا یعرض لهؤلاء ما کان یعرض لأولئک.
و بهذا البیان یظهر وجه تقیید المستثنی بالإیمان و عمل الصالحات ثم عطف قوله:
«وَ ذَکَرُوا اللَّهَ کَثِیراً» علی ذلک.
و قوله: «وَ انْتَصَرُوا مِنْ بَعْدِ ما ظُلِمُوا» الانتصار الانتقام، قیل: المراد به رد الشعراء من المؤمنین علی المشرکین أشعارهم التی هجوا بها النبی ص أو طعنوا فیها فی الدین و قدحوا فی الإسلام و المسلمین، و هو حسن یؤیده المقام.
و قوله: «وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَیَّ مُنْقَلَبٍ یَنْقَلِبُونَ المنقلب اسم مکان أو مصدر میمی، و المعنی: وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا- و هم المشرکون علی ما یعطیه السیاق- إلی أی مرجع و منصرف یرجعون و ینصرفون و هو النار أو ینقلبون أی انقلاب.
و فیه تهدید للمشرکین و رجوع مختتم السورة إلی مفتتحها و قد وقع فی أولها قوله:
«فَقَدْ کَذَّبُوا فَسَیَأْتِیهِمْ أَنْبؤُا ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ .



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن الحجال عمن ذکره عن أحدهما (ع) قال: سألته عن قول الله عز و جل: «بِلِسانٍ عَرَبِیٍّ مُبِینٍ قال: یبین الألسن و لا تبینه الألسن.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ إلخ،
قال الصادق (ع): لو نزلنا القرآن علی العجم ما آمنت به العرب- و قد نزل علی العرب فآمنت به العجم- فهذه فضیلة العجم.
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن عیسی القماط عن عمه عن أبی عبد الله (ع) قال: أری رسول الله ص فی منامه بنی أمیة- یصعدون علی منبره من بعده- و یضلون الناس عن الصراط القهقری- فأصبح کئیبا حزینا.
قال: فهبط جبرئیل فقال: یا رسول الله ما لی أراک کئیبا حزینا؟ قال:
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یا جبرئیل إنی رأیت بنی أمیة فی لیلتی هذه- یصعدون منبری من بعدی- یضلون الناس عن الصراط القهقری، فقال: و الذی بعثک بالحق نبیا إنی ما اطلعت علیه- فعرج إلی السماء- فلم یلبث أن نزل علیه بآی من القرآن یؤنسه بها. قال: «أَ فَرَأَیْتَ إِنْ مَتَّعْناهُمْ سِنِینَ- ثُمَّ جاءَهُمْ ما کانُوا یُوعَدُونَ- ما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یُمَتَّعُونَ و أنزل علیه: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ- وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ- لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ» جعل الله لیلة القدر لنبیه (ص)- خیرا من ألف شهر ملک بنی أمیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن أبی جهضم قال: رئی النبی ص کأنه متحیر فسألوه عن ذلک فقال: و لم و رأیت عدوی یلون أمر أمتی من بعدی- فنزلت «أَ فَرَأَیْتَ إِنْ مَتَّعْناهُمْ سِنِینَ- ثُمَّ جاءَهُمْ ما کانُوا یُوعَدُونَ- ما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یُمَتَّعُونَ فطابت نفسه.
أقول: و قوله: و لم و رأیت إلخ، فیه حذف و التقدیر و لم لا أکون کذلک و قد رأیت «إلخ».
و فیه، أخرج أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان و فی الدلائل عن أبی هریرة قال: لما نزلت هذه الآیة: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ دعا رسول الله ص قریشا و عم و خص فقال: یا معشر قریش أنقذوا أنفسکم من النار- فإنی لا أملک لکم ضرا و لا نفعا. یا معشر بنی کعب بن لؤی أنقذوا أنفسکم من النار- فإنی لا أملک لکم ضرا و لا نفعا. یا معشر بنی قصی أنقذوا أنفسکم من النار- فإنی لا أملک لکم ضرا و لا نفعا. یا معشر بنی عبد مناف أنقذوا أنفسکم من النار- فإنی لا أملک لکم ضرا و لا نفعا. یا بنی عبد المطلب أنقذوا أنفسکم من النار- فإنی لا أملک لکم ضرا و لا نفعا.
یا فاطمة بنت محمد أنقذی نفسک من النار- فإنی لا أملک لک ضرا و لا نفعا. ألا إن لکم رحما و سأبلها ببلالها.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن مردویه عن ابن عباس قال": لما نزلت «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ جعل یدعوهم قبائل قبائل.
و فیه، أخرج سعید بن منصور و البخاری و ابن مردویه و ابن جریر و ابن المنذر
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و ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال: لما نزلت «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ و رهطک منهم المخلصین» خرج النبی ص حتی صعد علی الصفا فنادی یا صباحاه- فقالوا: من هذا الذی یهتف؟ قالوا: محمد، فاجتمعوا إلیه- فجعل الرجل إذا لم یستطع أن یخرج أرسل رسولا لینظر ما هو؟
فجاء أبو لهب و قریش فقال (ص): أ رأیتکم لو أخبرتکم أن خیلا بالوادی- ترید أن تغیر علیکم أ کنتم مصدقی؟ قالوا: نعم ما جربنا علیک إلا صدقا. قال: فإنی نذیر لکم بین یدی عذاب شدید، فقال أبو لهب: تبا لک سائر الیوم أ لهذا جمعتنا؟
فنزلت: «تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ وَ تَبَ .
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن أبی أمامة قال: لما نزلت «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ جمع رسول الله بنی هاشم فأجلسهم علی الباب- و جمع نساءه و أهله فأجلسهم فی البیت- ثم اطلع علیهم فقال: یا بنی هاشم اشتروا أنفسکم من النار- و اسعوا فی فکاک رقابکم و افتکوها بأنفسکم من الله- فإنی لا أملک لکم من الله شیئا.
ثم أقبل علی أهل بیته فقال: یا عائشة بنت أبی بکر و یا حفصة بنت عمر- و یا أم سلمة و یا فاطمة بنت محمد- و یا أم الزبیر عمة رسول الله- اشتروا «1» أنفسکم من الله و اسعوا فی فکاک رقابکم- فإنی لا أملک لکم من الله شیئا و لا أغنی 
، الحدیث.
أقول: و فی معنی هذه الروایات بعض روایات أخر و فی بعضها أنه (ص) خص بنی عبد مناف بالإنذار فیشمل بنی أمیة و بنی هاشم جمیعا.
و الروایات الثلاث الأول لا تنطبق علیها الآیة فإنها تعمم الإنذار قریشا عامة و الآیة تصرح بالعشیرة الأقربین و هم إما بنو عبد المطلب أو بنو هاشم و أبعد ما یکون من الآیة الروایة الثانیة حیث تقول: جعل یدعوهم قبائل قبائل.
علی أن ما تقدم من معنی الآیة و هو نفی أن تکون قرابة النبی ص تغنیهم من تقوی الله و فی الروایات إشارة إلی ذلک- حیث تقول: لا أغنی عنکم من الله 
______________________________
(1) کذا.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 335
شیئا- لا یناسب عمومه لغیر الخاصة من قرابته (ص).
و أما الروایة الرابعة فقوله تعالی: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ آیة مکیة فی سورة مکیة و لم یقل أحد بنزول الآیة بالمدینة و أین کانت یوم نزولها عائشة و حفصة و أم سلمة و لم یتزوج النبی ص بهن إلا فی المدینة) فالمعتمد من الروایات ما یدل علی أنه (ص) خص بالإنذار یوم نزول الآیة بنی هاشم أو بنی عبد المطلب، و من عجیب الکلام قول الآلوسی بعد نقل الروایات: و إذا صح الکل فطریق الجمع أن یقال بتعدد الإنذار.
و فی المجمع، عن تفسیر الثعلبی بإسناده عن براء بن عازب قال: لما نزلت هذه الآیة جمع رسول الله ص- بنی عبد المطلب و هم یومئذ أربعون رجلا- الرجل منهم یأکل المسنة و یشرب العس- فأمر علیا برجل شاة فأدمها ثم قال: ادنوا بسم الله فدنا القوم عشرة عشرة- فأکلوا حتی صدروا. ثم دعا بعقب من لبن فجرع منه جرعا ثم قال لهم: اشربوا بسم الله فشربوا حتی رووا- فبدرهم أبو لهب فقال: هذا ما سحرکم به الرجل- فسکت (ص) یومئذ و لم یتکلم.
ثم دعاهم من الغد علی مثل ذلک من الطعام و الشراب- ثم أنذرهم رسول الله ص فقال: یا بنی عبد المطلب إنی أنا النذیر إلیکم- من الله عز و جل فأسلموا و أطیعونی تهتدوا.
ثم قال: من یواخینی و یوازرنی- و یکون ولیی و وصیی بعدی- و خلیفتی فی أهلی و یقضی دینی؟- فسکت القوم فأعادها ثلاثا کل ذلک یسکت القوم- و یقول علی أنا فقال فی المرة الثالثة: أنت- فقام القوم و هم یقولون لأبی طالب: أطع ابنک فقد أمر علیک.
قال الطبرسی،: و روی عن أبی رافع هذه القصة و أنه جمعهم فی الشعب- فصنع لهم رجل شاة فأکلوا حتی تضلعوا- و سقاهم عسا فشربوا کلهم حتی رووا. ثم قال:
إن الله أمرنی أن أنذر عشیرتی و رهطی، و إن الله لم یبعث نبیا إلا جعل له من أهله أخا- و وزیرا و وارثا و وصیا و خلیفة فی أهله- فأیکم یقوم فیبایعنی علی أنه أخی و وارثی و وزیری- و وصیی و یکون منی بمنزلة هارون من موسی؟ فقال علی: أنا فقال: ادن منی- ففتح فاه و مج فی فیه من ریقه و تفل بین کتفیه و ثدییه- فقال أبو لهب: بئس ما
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حبوت به ابن عمک- أن أجابک فملأت فاه و وجهه بزاقا- فقال (ص) ملأته حکمة و علما.
أقول:
و روی السیوطی فی الدر المنثور، ما فی معنی حدیث البراء عن ابن إسحاق و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و أبی نعیم و البیهقی فی الدلائل من طرق عن علی رضی الله عنه و فیه: ثم تکلم النبی ص فقال: یا بنی عبد المطلب- إنی و الله ما أعلم أحدا فی العرب- جاء قومه بأفضل مما جئتکم به- إنی قد جئتکم بخیر الدنیا و الآخرة- و قد أمرنی الله أن أدعوکم إلیه- فأیکم یوازرنی علی أمری هذا؟ فقلت و أنا أحدثهم سنا: إنه أنا، فقام القوم یضحکون.
و فی علل الشرائع، بإسناده عن عبد الله بن الحارث بن نوفل عن علی بن أبی طالب (ع) قال: لما نزلت «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ أی رهطک المخلصین- دعا رسول الله ص بنی عبد المطلب- و هم إذ ذاک أربعون رجلا- یزیدون رجلا و ینقصون رجلا فقال: أیکم یکون أخی و وارثی و وزیری و وصیی- و خلیفتی فیکم بعدی، فعرض علیهم ذلک رجلا رجلا کلهم یأبی ذلک- حتی أتی علی فقلت: أنا یا رسول الله.
فقال: یا بنی عبد المطلب هذا وارثی و وزیری- و خلیفتی فیکم بعدی فقام القوم یضحک بعضهم إلی بعض- و یقولون لأبی طالب- قد أمرک أن تسمع و تطیع لهذا الغلام.
أقول: و من الممکن أن یستفاد من قوله (ع): أی رهطک المخلصین أن ما نسب إلی قراءة أهل البیت «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ رهطک منهم المخلصین» و نسب أیضا إلی قرآن أبی بن کعب کان من قبیل التفسیر.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ تَقَلُّبَکَ فِی السَّاجِدِینَ قیل: معناه و تقلبک فی الساجدین الموحدین- من نبی إلی نبی حتی أخرجک نبیا": عن ابن عباس فی روایة عطاء و عکرمة و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالا: أصلاب النبیین نبی بعد نبی- حتی أخرجه من صلب أبیه- عن نکاح غیر سفاح من لدن آدم.:
أقول: و رواه غیره من رواة الشیعة، و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم و ابن مردویه و أبی نعیم و غیرهم عن ابن عباس و غیرهم 
و فی المجمع، روی جابر عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: لا
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ترفعوا قبلی و لا تضعوا قبلی- فإنی أراکم من خلفی کما أراکم من أمامی- ثم تلا هذه الآیة.
أقول: یرید (ص) وضع الجبهة علی الأرض و رفعها فی السجدة و رواه فی الدر المنثور، عن ابن عباس و غیره.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد عن أبی سعید قال: بینما نحن نسیر مع رسول الله ص إذ عرض شاعر ینشد- فقال النبی ص: لئن یمتلئ جوف أحدکم قیحا- خیر له من أن یمتلئ شعرا.:
أقول: و هو مروی من طرق الشیعة أیضا عن الصادق (ع) عنه (ص).
و فی تفسیر القمی، قال: یعظون الناس و لا یتعظون- و ینهون عن المنکر و لا ینتهون- و یأمرون بالمعروف و لا یعملون- و هم الذین قال الله فیهم: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّهُمْ فِی کُلِّ وادٍ یَهِیمُونَ أی فی کل مذهب یذهبون «وَ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ ما لا یَفْعَلُونَ و هم الذین غصبوا آل محمد حقهم.
و فی اعتقادات الصدوق،: سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ الشُّعَراءُ یَتَّبِعُهُمُ الْغاوُونَ قال: هم القصاص.
أقول: هم من المصادیق و المعنی الجامع ما تقدم فی ذیل الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن ابن مسعود عن النبی ص قال: إن من الشعر حکما و إن من البیان سحرا.
أقول:
و روی الجملة الأولی أیضا عنه عن بریدة و ابن عباس عن النبی ص و أیضا عن ابن مردویه عن أبی هریرة عنه (ص) و لفظه: إن من الشعر حکمة
، و الممدوح من الشعر ما فیه نصرة الحق و لا تشمله الآیة.
و فی المجمع، عن الزهری قال: حدثنی عبد الرحمن بن کعب بن مالک: أن کعب بن مالک قال: یا رسول الله ما ذا تقول فی الشعراء؟ قال: إن المؤمن مجاهد بسیفه و لسانه- و الذی نفسی بیده لکأنما تنضخونهم بالنبل.
قال الطبرسی،: و قال النبی ص لحسان بن ثابت: اهجهم أو هاجهم و روح 
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القدس معک: رواه البخاری و مسلم فی الصحیحین 
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و أبو داود فی ناسخه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی الحسن سالم البراد قال": لما نزلت «وَ الشُّعَراءُ» الآیة- جاء عبد الله بن رواحة و کعب بن مالک- و حسان بن ثابت و هم یبکون فقالوا- یا رسول الله لقد أنزل الله هذه الآیة- و هو یعلم أنا شعراء أهلکنا؟
فأنزل الله «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فدعاهم رسول الله فتلاها علیهم.
أقول: هذه الروایة و ما فی معناها هی التی دعا بعضهم إلی القول بکون الآیات الخمس من آخر السورة مدنیات و قد عرفت الکلام فی ذلک عند تفسیر الآیات.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عبیدة عن أبی عبد الله (ع) قال: من أشد ما فرض الله علی خلقه ذکر الله کثیرا. ثم قال: لا أعنی- سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله أکبر، و إن کان منه و لکن ذکر الله عند ما أحل و حرم- فإن کان طاعة عمل بها و إن کان معصیة ترکها.
أقول: فیه تأیید لما تقدم فی تفسیر الآیة.
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(27) سورة النمل مکیة و هی ثلاث و تسعون آیة (93)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
طس تِلْکَ آیاتُ الْقُرْآنِ وَ کِتابٍ مُبِینٍ (1) هُدیً وَ بُشْری لِلْمُؤْمِنِینَ (2) الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ (3) إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ زَیَّنَّا لَهُمْ أَعْمالَهُمْ فَهُمْ یَعْمَهُونَ (4)
أُوْلئِکَ الَّذِینَ لَهُمْ سُوءُ الْعَذابِ وَ هُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْأَخْسَرُونَ (5) وَ إِنَّکَ لَتُلَقَّی الْقُرْآنَ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ عَلِیمٍ (6)



(بیان)

غرض السورة- علی ما تدل علیه آیات صدرها و الآیات الخمس الخاتمة لها- التبشیر و الإنذار و قد استشهد لذلک بطرف من قصص موسی و داود و سلیمان و صالح و لوط (ع) ثم عقبها ببیان نبذة من أصول المعارف کوحدانیته تعالی فی الربوبیة و المعاد و غیر ذلک.
قوله تعالی: «تِلْکَ آیاتُ الْقُرْآنِ وَ کِتابٍ مُبِینٍ الإشارة بتلک- کما مر فی أول سورة الشعراء- إلی آیات السورة مما ستنزل بعد و ما نزلت قبل، و التعبیر باللفظ الخاص بالبعید للدلالة علی رفعة قدرها و بعد منالها.
و القرآن اسم للکتاب باعتبار کونه مقروا، و المبین من الإبانة بمعنی الإظهار، و تنکیر «الْقُرْآنِ للتفخیم أی تلک الآیات الرفیعة القدر التی ننزلها آیات الکتاب و آیات کتاب مقرو عظیم الشأن مبین لمقاصده من غیر إبهام و لا تعقید.
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قال فی مجمع البیان:، وصفه بالصفتین یعنی الکتاب و القرآن لیفید أنه مما یظهر بالقراءة و یظهر بالکتابة و هو بمنزلة الناطق بما فیه من الأمرین جمیعا، و وصفه بأنه مبین تشبیه له بالناطق بکذا. انتهی.
قوله تعالی: «هُدیً وَ بُشْری لِلْمُؤْمِنِینَ المصدران أعنی «هُدیً وَ بُشْری بمعنی اسم الفاعل أو المراد بهما المعنی المصدری للمبالغة.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ» إلخ، المراد إتیان الأعمال الصالحة و إنما اقتصر علی الصلاة و الزکاة لکون کل منها رکنا فی بابه فالصلاة فیما یرجع إلی الله تعالی و الزکاة فیما یرجع إلی الناس و بنظر آخر الصلاة فی الأعمال البدنیة و الزکاة فی الأعمال المالیة.
و قوله: «وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ وصف آخر للمؤمنین معطوف علی ما قبله جی‌ء به للإشارة إلی أن هذه الأعمال الصالحة إنما تقع موقعها و تصیب غرضها مع الإیقان بالآخرة فإن العمل یحبط مع تکذیب الآخرة، قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ لِقاءِ الْآخِرَةِ حَبِطَتْ أَعْمالُهُمْ»: الأعراف: 147.
و تکرار الضمیر فی قوله: «وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ إلخ للدلالة علی أن هذا الإیقان من شأنهم و هم أهله المترقب منهم ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ زَیَّنَّا لَهُمْ أَعْمالَهُمْ فَهُمْ یَعْمَهُونَ العمه التحیر فی الأمر و معنی تزیین العمل جعله بحیث ینجذب إلیه الإنسان و الذین لا یؤمنون بالآخرة لما أنکروها و هی غایة مسیرهم بقوا فی الدنیا و هی سبیل لا غایة فتعلقوا بأعمالهم فیها و کانوا متحیرین فی الطریق لا غایة لهم یقصدونها.
قوله تعالی: «أُوْلئِکَ الَّذِینَ لَهُمْ سُوءُ الْعَذابِ إلخ إیعاد بمطلق العذاب من دنیوی و أخروی بدلیل ما فی قوله: «وَ هُمْ فِی الْآخِرَةِ هُمُ الْأَخْسَرُونَ و لعل وجه کونهم أخسر الناس أن سائر العصاة لهم صحائف أعمال مثبتة فیها سیئاتهم و حسناتهم یجازون بها و أما هؤلاء فسیئاتهم محفوظة علیهم یجازون بها و حسناتهم حابطة.
قوله تعالی: «وَ إِنَّکَ لَتُلَقَّی الْقُرْآنَ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ عَلِیمٍ التلقیة قریبة المعنی من التلقین، و تنکیر «حَکِیمٍ عَلِیمٍ للتعظیم، و التصریح بکون هذا القرآن من عنده 
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تعالی لیکون ذلک حجة علی الرسالة و تأییدا لما تقدم من المعارف و لصحة ما سیذکره من قصص الأنبیاء (ع).
و تخصیص الاسمین الکریمین للدلالة علی نزوله من ینبوع الحکمة فلا ینقضه ناقض و لا یوهنه موهن، و منبع العلم فلا یکذب فی خبره و لا یخطئ فی قضائه.



[سورة النمل (27): الآیات 7 الی 14]





اشارة

إِذْ قالَ مُوسی لِأَهْلِهِ إِنِّی آنَسْتُ ناراً سَآتِیکُمْ مِنْها بِخَبَرٍ أَوْ آتِیکُمْ بِشِهابٍ قَبَسٍ لَعَلَّکُمْ تَصْطَلُونَ (7) فَلَمَّا جاءَها نُودِیَ أَنْ بُورِکَ مَنْ فِی النَّارِ وَ مَنْ حَوْلَها وَ سُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (8) یا مُوسی إِنَّهُ أَنَا اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (9) وَ أَلْقِ عَصاکَ فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ یا مُوسی لا تَخَفْ إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ (10) إِلاَّ مَنْ ظَلَمَ ثُمَّ بَدَّلَ حُسْناً بَعْدَ سُوءٍ فَإِنِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ (11)
وَ أَدْخِلْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ فِی تِسْعِ آیاتٍ إِلی فِرْعَوْنَ وَ قَوْمِهِ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ (12) فَلَمَّا جاءَتْهُمْ آیاتُنا مُبْصِرَةً قالُوا هذا سِحْرٌ مُبِینٌ (13) وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ ظُلْماً وَ عُلُوًّا فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُفْسِدِینَ (14)



(بیان)

أول القصص الخمس التی أشیر إلیها فی السورة استشهادا لما فی صدرها من التبشیر و الإنذار و الوعد و الوعید و تغلب فی الثلاث الأول منها و هی قصص موسی و داود
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و سلیمان جهة الوعد علی الوعید و فی الأخیرتین بالعکس.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ مُوسی لِأَهْلِهِ إلخ المراد بأهله امرأته و هی بنت شعیب علی ما ذکره الله تعالی فی سورة القصص قال فی المجمع،: إن خطابها بقوله: «آتِیکُمْ بصیغة الجمع لإقامتها مقام الجماعة فی الأنس بها فی الأمکنة الموحشة. انتهی و من المحتمل أنه کان معها غیرها من خادم أو مکار أو غیرهما.
و فی المجمع،: الإیناس الإبصار، و قیل: آنست أی أحسست بالشی‌ء من جهة یؤنس بها و ما آنست به فقد أحسست به مع سکون نفسک إلیه. انتهی و الشهاب علی ما فی المجمع:، نور کالعمود من النار و کل نور یمتد کالعمود یسمی شهابا و المراد الشعلة من النار، و فی المفردات:، الشهاب الشعلة الساطعة من النار الموقدة و من العارض فی الجو و فی المفردات، أیضا: القبس المتناول من الشعلة، و الاصطلاء بالنار الاستدفاء بها.
و سیاق الآیة یشهد و یؤیده ما وقع من القصة فی سور أخری أنه کان حینذاک یسیر بأهله و قد ضل الطریق و أصابه و أهله البرد فی لیلة داجیة فأبصر نارا من بعید فأراد أن یذهب إلیها فإن وجد عندها إنسانا استخبره أو یأخذ قبسا یأتی به إلی أهله فیوقدوا نارا یصطلون بها. فقال لأهله امکثوا إنی أحسست و أبصرت نارا فالزموا مکانکم سآتیکم منها أی من عندها بخبر نهتدی به أو آتیکم بشعلة متناولة من النار لعلکم توقدون بها نارا تصطلون و تستدفئون بها.
و یظهر من السیاق أیضا أن النار إنما ظهرت له (ع) و لم یشاهدها غیره و إلا عبر عنها بالإشارة دون التنکیر.
و لعل اختلاف الإتیان بالخبر و الإتیان بالنار نوعا هو الموجب لتکرار لفظ الإتیان حیث قال: «سَآتِیکُمْ مِنْها بِخَبَرٍ أَوْ آتِیکُمْ بِشِهابٍ قَبَسٍ .
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَها نُودِیَ أَنْ بُورِکَ مَنْ فِی النَّارِ وَ مَنْ حَوْلَها وَ سُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ أی فلما أتی النار و حضر عندها نودی أن بورک «إلخ».
و المراد بالمبارکة إعطاء الخیر الکثیر یقال: بارکه و بارک علیه و بارک فیه أی ألبسه الخیر الکثیر و حباه به، و قد وقع فی سورة طه فی هذا الموضع من القصة قوله:
«فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ إِنَّکَ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً وَ أَنَا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 343
اخْتَرْتُکَ فَاسْتَمِعْ لِما یُوحی : طه: 13. و یستأنس منه أن المراد بمن حول النار موسی أو هو ممن حول النار، و مبارکته اختیاره بعد تقدیسه.
و أما المراد بمن فی النار فقد قیل: إن معناه من ظهر سلطانه و قدرته فی النار فإن التکلیم کان من الشجرة- علی ما فی سورة القصص- و قد أحاطت بها النار، و علی هذا فالمعنی: تبارک من تجلی لک بکلامه من النار و بارک فیک، و یکون قوله:
«وَ سُبْحانَ اللَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ تنزیها له سبحانه من أن یکون جسما أو جسمانیا یحیط به المکان أو یجاوره الحدثان لا لتعجیب موسی کما قیل.
و قیل: المراد بمن فی النار الملائکة الحاضرون فیها کما أن المراد بمن حولها موسی (ع).
و قیل: المراد به موسی (ع) و بمن حولها الملائکة.
و قیل: فی الکلام تقدیر و الأصل بورک من فی المکان الذی فیه النار- و هو البقعة المبارکة التی کانت فیها الشجرة کما فی سورة القصص- و من فیها هو موسی و حولها هی الأرض المقدسة التی هی الشامات، و من حولها هم الأنبیاء القاطنون فیها من آل إبراهیم و بنی إسرائیل.
و قیل: المراد بمن فی النار نور الله تعالی و بمن حولها موسی.
و قیل: المراد بمن فی النار الشجرة فإنها کانت محاطة بالنار بمن حولها الملائکة المسبحون.
و أکثر هذه الوجوه لا یخلو من تحکم ظاهر.
قوله تعالی: «یا مُوسی إِنَّهُ أَنَا اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ تعرف منه تعالی لموسی (ع) لیعلم أن الذی یشافهه بالکلام ربه تعالی فهذه الآیة فی هذه السورة تحاذی قوله من سورة طه «نُودِیَ یا مُوسی إِنِّی أَنَا رَبُّکَ فَاخْلَعْ إلخ، فارجع إلی سورة طه و تدبر فی الآیات.
قوله تعالی: «وَ أَلْقِ عَصاکَ فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ إلخ، الاهتزاز التحرک الشدید، و الجان الحیة الصغیرة السریعة الحرکة، و الإدبار خلاف الإقبال، و التعقیب الکر بعد الفر من عقب المقاتل إذا کر بعد فراره.
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و فی الآیة حذف و إیجاز تفصح عنه الفاء الفصیحة فی قوله: «فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ» و التقدیر و ألق عصاک فلما ألقاها إذا هی ثعبان مبین یهتز کأنه جان و لما رآها تهتز إلخ.
و لا منافاة بین صیرورة العصا ثعبانا مبینا کما وقع فی قصته (ع) من سورتی الأعراف و الشعراء و الثعبان الحیة العظیمة الجثة و بین تشبیهها فی هذه السورة بالجان فإن التشبیه إنما وقع فی الاهتزاز و سرعة الحرکة و الاضطراب حیث شاهد العصا و قد تبدلت ثعبانا عظیم الجثة هائل المنظر یهتز و یتحرک بسرعة اهتزاز الجان و تحرکه بسرعة و لیس تشبیها لنفس العصا أو الثعبان بنفس الجان.
و قیل: إن آیة العصا کانت مختلفة الظهور فقد ظهرت العصا لأول مرة فی صورة الجان کما وقع فی سورة طه: «فَأَلْقاها فَإِذا هِیَ حَیَّةٌ تَسْعی آیة: 20 من السورة ثم ظهرت لما ألقاها عند فرعون فی صورة ثعبان مبین کما فی سورتی الأعراف و الشعراء.
و فیه أن هذا الوجه و إن کان لا یخلو بالنظر إلی سیاق الآیات عن وجاهة لکنه لا یندفع به إشکال تشبیه الشی‌ء بنفسه أو عدم تبدلها حیة فالمعول فی دفع الإشکال علی ما تقدم.
قوله تعالی: «یا مُوسی لا تَخَفْ إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ حکایة نفس الخطاب الصادر هناک و هو فی معنی قال الله یا موسی لا تخف «إلخ».
و قوله: «لا تَخَفْ نهی مطلق یؤمنه عن کل ما یسوء مما یخاف منه ما دام فی حضرة القرب و المشافهة سواء کان المخوف منه عصا أو غیرها و لذا علل النهی بقوله:
«إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ فإن تقیید النفی بقوله: «لَدَیَ یفید أن مقام القرب و الحضور یلازم الأمن و لا یجامع مکروها یخاف منه، و یؤیده تبدیل هذه الجملة فی القصة من سورة القصص من قوله: «إِنَّکَ مِنَ الْآمِنِینَ فیتحصل المعنی: لا تخف من شی‌ء إنک مرسل و المرسلون- و هم لدی فی مقام القرب- فی مقام الأمن و لا خوف مع الأمن.
و أما فرار موسی (ع) من العصا و قد تصورت بتلک الصورة الهائلة و هی تهتز کأنها جان فقد کان جریا منه علی ما جبل الله الطبیعة الإنسانیة علیه إذا فاجأه من المخاطر ما لا سبیل له إلی دفعه عن نفسه إلا الفرار و قد کان أعزل لا سلاح معه إلا
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عصاه و هی التی یخافها علی نفسه و لم یرد علیه من جانبه تعالی أمر سابق أن یلزم مکانه أو نهی عن الفرار مما یخافه علی نفسه إلا قوله تعالی: «وَ أَلْقِ عَصاکَ و قد امتثله، و لیس الفرار من المخاطر العظیمة التی لا دافع لها إلا الفرار، من الجبن المذموم حتی یذم علیه.
و أما إن الأنبیاء و المرسلین لا یخافون شیئا و هم عند ربهم- علی ما یدل علیه قوله: «إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ - فهم لا یملکون هذه الکرامة من عند أنفسهم بل إنما ذلک بتعلیم من الله و تأدیب و إذ کان موقف لیلة الطور أول موقف من موسی قربه الله إلیه فیه و خصه بالتکلیم و حباه بالرسالة و الکرامة فقوله: «لا تَخَفْ إِنَّکَ مِنَ الْآمِنِینَ و قوله: «لا تَخَفْ إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ تعلیم و تأدیب إلهی له (ع).
فتبین بذلک أن قوله: «لا تَخَفْ إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ تأدیب و تربیة إلهیة لموسی (ع) و لیس من التوبیخ و التأنیب فی شی‌ء.
قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ ظَلَمَ ثُمَّ بَدَّلَ حُسْناً بَعْدَ سُوءٍ فَإِنِّی غَفُورٌ رَحِیمٌ الذی ینبغی أن یقال- و الله أعلم- أن الآیة السابقة لما أخبرت عن أن المرسلین آمنون لا یخافون فهم منه أن غیرهم من أهل الظلم غیر آمنین لهم أن یخافوا استدرک فی هذه الآیة حال أهل التوبة من جملة أهل الظلم فبین أنهم لتوبتهم و تبدیلهم ظلمهم- و هو السوء- حسنا بعد سوء مغفور لهم مرحومون فلا یخافون أیضا.
فالاستثناء من المرسلین و هو استثناء منقطع و المراد بالظلم مطلق المعصیة و بالحسن بعد السوء التوبة بعد المعصیة أو العمل الصالح بعد السیئ، و المعنی: لکن من ظلم باقتراف المعصیة ثم بدل ذلک حسنا بعد سوء و توبة بعد معصیة أو عملا صالحا بعد سیئ فإنی غفور رحیم أغفر ظلمه و أرحمه فلا یخافن بعد ذلک شیئا.
قوله تعالی: «وَ أَدْخِلْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ» إلخ، فسر السوء بالبرص و قد تقدم، و قوله: «فِی تِسْعِ آیاتٍ إِلی فِرْعَوْنَ وَ قَوْمِهِ یمکن أن یستظهر من السیاق أولا أن «فِی تِسْعِ حال من الآیتین جمیعا، و المعنی: آتیتک هاتین الآیتین- العصا و الید- حال کونهما فی تسع آیات.
و ثانیا: أن الآیتین من جملة الآیات التسع، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی:
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«وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسی تِسْعَ آیاتٍ بَیِّناتٍ إسراء: 101، کلام فی تفصیل الآیات التسع، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ آیاتُنا مُبْصِرَةً قالُوا هذا سِحْرٌ مُبِینٌ المبصرة بمعنی الواضحة الجلیة، و فی قولهم: «هذا سِحْرٌ مُبِینٌ إزراء و إهانة بالآیات حیث أهملوا الدلالة علی خصوصیات الآیات حتی العدد فلم یعبئوا بها إلا بمقدار أنها أمر ما.
قوله تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ ظُلْماً وَ عُلُوًّا» إلخ، قال الراغب:
الجحد نفی ما فی القلب إثباته و إثبات ما فی القلب نفیه. انتهی. و الاستیقان و الإیقان بمعنی.
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وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ وَ سُلَیْمانَ عِلْماً وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی فَضَّلَنا عَلی کَثِیرٍ مِنْ عِبادِهِ الْمُؤْمِنِینَ (15) وَ وَرِثَ سُلَیْمانُ داوُدَ وَ قالَ یا أَیُّهَا النَّاسُ عُلِّمْنا مَنْطِقَ الطَّیْرِ وَ أُوتِینا مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَضْلُ الْمُبِینُ (16) وَ حُشِرَ لِسُلَیْمانَ جُنُودُهُ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ وَ الطَّیْرِ فَهُمْ یُوزَعُونَ (17) حَتَّی إِذا أَتَوْا عَلی وادِ النَّمْلِ قالَتْ نَمْلَةٌ یا أَیُّهَا النَّمْلُ ادْخُلُوا مَساکِنَکُمْ لا یَحْطِمَنَّکُمْ سُلَیْمانُ وَ جُنُودُهُ وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (18) فَتَبَسَّمَ ضاحِکاً مِنْ قَوْلِها وَ قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ (19)
وَ تَفَقَّدَ الطَّیْرَ فَقالَ ما لِیَ لا أَرَی الْهُدْهُدَ أَمْ کانَ مِنَ الْغائِبِینَ (20) لَأُعَذِّبَنَّهُ عَذاباً شَدِیداً أَوْ لَأَذْبَحَنَّهُ أَوْ لَیَأْتِیَنِّی بِسُلْطانٍ مُبِینٍ (21) فَمَکَثَ غَیْرَ بَعِیدٍ فَقالَ أَحَطْتُ بِما لَمْ تُحِطْ بِهِ وَ جِئْتُکَ مِنْ سَبَإٍ بِنَبَإٍ یَقِینٍ (22) إِنِّی وَجَدْتُ امْرَأَةً تَمْلِکُهُمْ وَ أُوتِیَتْ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ لَها عَرْشٌ عَظِیمٌ (23) وَجَدْتُها وَ قَوْمَها یَسْجُدُونَ لِلشَّمْسِ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ فَهُمْ لا یَهْتَدُونَ (24)
أَلاَّ یَسْجُدُوا لِلَّهِ الَّذِی یُخْرِجُ الْخَبْ‌ءَ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ یَعْلَمُ ما تُخْفُونَ وَ ما تُعْلِنُونَ (25) اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ (26) قالَ سَنَنْظُرُ أَ صَدَقْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْکاذِبِینَ (27) اذْهَبْ بِکِتابِی هذا فَأَلْقِهْ إِلَیْهِمْ ثُمَّ تَوَلَّ عَنْهُمْ فَانْظُرْ ما ذا یَرْجِعُونَ (28) قالَتْ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ إِنِّی أُلْقِیَ إِلَیَّ کِتابٌ کَرِیمٌ (29)
إِنَّهُ مِنْ سُلَیْمانَ وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ (30) أَلاَّ تَعْلُوا عَلَیَّ وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ (31) قالَتْ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی أَمْرِی ما کُنْتُ قاطِعَةً أَمْراً حَتَّی تَشْهَدُونِ (32) قالُوا نَحْنُ أُولُوا قُوَّةٍ وَ أُولُوا بَأْسٍ شَدِیدٍ وَ الْأَمْرُ إِلَیْکِ فَانْظُرِی ما ذا تَأْمُرِینَ (33) قالَتْ إِنَّ الْمُلُوکَ إِذا دَخَلُوا قَرْیَةً أَفْسَدُوها وَ جَعَلُوا أَعِزَّةَ أَهْلِها أَذِلَّةً وَ کَذلِکَ یَفْعَلُونَ (34)
وَ إِنِّی مُرْسِلَةٌ إِلَیْهِمْ بِهَدِیَّةٍ فَناظِرَةٌ بِمَ یَرْجِعُ الْمُرْسَلُونَ (35) فَلَمَّا جاءَ سُلَیْمانَ قالَ أَ تُمِدُّونَنِ بِمالٍ فَما آتانِیَ اللَّهُ خَیْرٌ مِمَّا آتاکُمْ بَلْ أَنْتُمْ بِهَدِیَّتِکُمْ تَفْرَحُونَ (36) ارْجِعْ إِلَیْهِمْ فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ بِجُنُودٍ لا قِبَلَ لَهُمْ بِها وَ لَنُخْرِجَنَّهُمْ مِنْها أَذِلَّةً وَ هُمْ صاغِرُونَ (37) قالَ یا أَیُّهَا الْمَلَؤُا أَیُّکُمْ یَأْتِینِی بِعَرْشِها قَبْلَ أَنْ یَأْتُونِی مُسْلِمِینَ (38) قالَ عِفْرِیتٌ مِنَ الْجِنِّ أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ تَقُومَ مِنْ مَقامِکَ وَ إِنِّی عَلَیْهِ لَقَوِیٌّ أَمِینٌ (39)
قالَ الَّذِی عِنْدَهُ عِلْمٌ مِنَ الْکِتابِ أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ یَرْتَدَّ إِلَیْکَ طَرْفُکَ فَلَمَّا رَآهُ مُسْتَقِرًّا عِنْدَهُ قالَ هذا مِنْ فَضْلِ رَبِّی لِیَبْلُوَنِی أَ أَشْکُرُ أَمْ أَکْفُرُ وَ مَنْ شَکَرَ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ رَبِّی غَنِیٌّ کَرِیمٌ (40) قالَ نَکِّرُوا لَها عَرْشَها نَنْظُرْ أَ تَهْتَدِی أَمْ تَکُونُ مِنَ الَّذِینَ لا یَهْتَدُونَ (41) فَلَمَّا جاءَتْ قِیلَ أَ هکَذا عَرْشُکِ قالَتْ کَأَنَّهُ هُوَ وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ (42) وَ صَدَّها ما کانَتْ تَعْبُدُ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنَّها کانَتْ مِنْ قَوْمٍ کافِرِینَ (43) قِیلَ لَهَا ادْخُلِی الصَّرْحَ فَلَمَّا رَأَتْهُ حَسِبَتْهُ لُجَّةً وَ کَشَفَتْ عَنْ ساقَیْها قالَ إِنَّهُ صَرْحٌ مُمَرَّدٌ مِنْ قَوارِیرَ قالَتْ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی وَ أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (44)
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نبذة من قصص داود و سلیمان (ع) و فیها شی‌ء من عجائب أخبار سلیمان بما آتاه الله من الملک.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ وَ سُلَیْمانَ عِلْماً» إلخ، فی تنکیر العلم إشارة إلی تفخیم أمره، و مما أشیر فیه إلی علم داود من کلامه تعالی قوله: «وَ آتَیْناهُ الْحِکْمَةَ وَ فَصْلَ الْخِطابِ»: (ص): 20. و مما أشیر فیه إلی علم سلیمان قوله: «فَفَهَّمْناها سُلَیْمانَ وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً»: الأنبیاء: 79، و ذیل الآیة یشملهما جمیعا.
و قوله: «وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی فَضَّلَنا عَلی کَثِیرٍ مِنْ عِبادِهِ الْمُؤْمِنِینَ المراد بالتفضیل إما التفضیل بالعلم علی ما ربما یؤیده سیاق الآیة، و إما التفضیل بمطلق ما خصهما الله به من المواهب کتسخیر الجبال و الطیر لداود و تلیین الحدید له و إیتائه الملک، و تسخیر الجن و الوحش و الطیر و کذا الریح لسلیمان و تعلیمه منطق الطیر و إیتائه الملک علی ما یستدعیه إطلاق التفضیل.
و الآیة أعنی قوله: «وَ قالا الْحَمْدُ لِلَّهِ إلخ، علی أی حال بمنزلة حکایة اعترافهما علی التفضیل الإلهی فیکون کالشاهد علی المدعی الذی تشیر إلیه بشارة صدر السورة أن الله سبحانه سیخص المؤمنین بما تقر به عیونهم و مثلها ما سیأتی من اعترافات سلیمان فی مواضع من کلامه.
قوله تعالی: «وَ وَرِثَ سُلَیْمانُ داوُدَ» إلخ، أی ورثه ماله و ملکه، و أما قول بعضهم: المراد به وراثة النبوة و العلم ففیه أن النبوة لا تقبل الوراثة لعدم قبولها الانتقال، و العلم و إن قبل الانتقال بنوع من العنایة غیر أنه إنما یصح فی العلم الفکری الاکتسابی و العلم الذی یختص به الأنبیاء و الرسل کرامة من الله لهم وهبی لیس مما یکتسب بالفکر فغیر النبی یرث العلم من النبی لکن النبی لا یرث علمه من نبی آخر و لا من غیر نبی.
و قوله: «وَ قالَ یا أَیُّهَا النَّاسُ عُلِّمْنا مَنْطِقَ الطَّیْرِ» ظاهر السیاق أنه (ع) یباهی عن نفسه و أبیه و هو منه (ع) تحدیث بنعمة الله کما قال تعالی: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ»: الضحی: 11، و أما إصرار بعض المفسرین علی أن الضمیر فی قوله:
«عُلِّمْنا» و «أُوتِینا» لنفسه لا له و لأبیه علی ما هو عادة الملوک و العظماء فی الإخبار عن أنفسهم- فإنهم یخبرون عنهم و عن خدمهم و أعوانهم رعایة لسیاسة الملک- فالسیاق السابق لا یساعد علیه کل المساعدة.
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و المراد بالناس ظاهر معناه و هو عامة المجتمعین من غیر تمیز لبعضهم من بعض و قول بعضهم إن المراد بهم عظماء أهل مملکته أو علماؤهم غیر سدید.
و المنطق و النطق علی ما نتعارفه هو الصوت أو الأصوات المؤلفة الدالة بالوضع علی معان مقصودة للناطق المسماة کلاما و لا یکاد یقال- علی ما ذکره الراغب- إلا للإنسان لکن القرآن الکریم یستعمله فی معنی أوسع من ذلک و هو دلالة الشی‌ء علی معنی مقصود لنفسه، قال تعالی: «وَ قالُوا لِجُلُودِهِمْ لِمَ شَهِدْتُمْ عَلَیْنا قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: حم السجدة: 21، و هو إما من باب تحلیل المعنی کما یستعمله القرآن فی أغلب المعانی و المفاهیم المقصورة فی الاستعمالات علی المصادیق الجسمانیة المادیة کالرؤیة و النظر و السمع و اللوح و القلم و العرش و الکرسی و غیرها، و إما لأن للفظ معنی أعم و اختصاصه بالإنسان من باب الانصراف لکثرة الاستعمال.
و کیف کان فمنطق الطیر هو ما تدل به الطیر بعضها علی مقاصدها، و الذی نجده عند التأمل فی أحوالها الحیویة هو أن لکل صنف أو نوع منها أصواتا ساذجة خاصة فی حالاتها الخاصة الاجتماعیة حسب تنوع اجتماعاتها کحال الهیاج للسفاد و حال المغالبة و الغلبة و حال الوحشة و الفزع و حال التضرع أو الاستغاثة إلی غیر ذلک و نظیر الطیر فی ذلک سائر الحیوان.
لکن لا ینبغی الارتیاب فی أن المراد بمنطق الطیر فی الآیة معنی أدق و أوسع من ذلک.
أما أولا: فلشهادة سیاق الآیة علی أنه (ص) یتحدث عن أمر اختصاصی لیس فی وسع عامة الناس أن ینالوه و إنما ناله بعنایة خاصة إلهیة، و هذا المقدار المذکور من منطق الطیر مما یسع لکل أحد أن یطلع علیه و یعرفه.
و أما ثانیا: فلأن ما حکاه الله تعالی فی الآیات التالیة من محاورة سلیمان و الهدهد یتضمن معارف عالیة متنوعة لا یسع لما نجده عند الهدهد من الأصوات المعدودة أن تدل علیها بتمیز لبعضها من بعض ففی کلام الهدهد ذکر الله سبحانه و وحدانیته و قدرته و علمه و ربوبیته و عرشه العظیم و ذکر الشیطان و تزیینه الأعمال و الهدی و الضلال و غیر ذلک، و فیه ذکر الملک و العرش و المرأة و قومها و سجدتهم للشمس، و فی کلام 
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سلیمان أمره بالذهاب بالکتاب و إلقائه إلیهم ثم النظر فیما یرجعون، و هذه کما لا یخفی علی الباحث فی أمر المعانی المتعمق فیها معارف جمة لها أصول عریقة یتوقف الوقوف علیها علی ألوف و ألوف من المعلومات، و أنی تفی علی إفادة تفصیلها أصوات ساذجة معدودة.
علی أنه لا دلیل علی أن کل ما یأتی بها الحیوان فی نطقه من الأصوات أو خصوصیات الصوت یفی حسنا بإدراکه أو تمییزه، و یؤیده ما نقل من قول النملة فی الآیات التالیة و هو من منطق الحیوان قطعا و لا صوت للنملة یناله سمعنا و یؤیده أیضا ما یراه علماء الطبیعة الیوم أن الذی یناله سمع الإنسان من الصوت عدد خاص من الارتعاش المادی و هو ما بین ستة عشر ألفا إلی اثنین و ثلاثین ألفا فی الثانیة، و أن الخارج من ذلک فی جانبی القلة و الکثرة لا یقوی علیه سمع الإنسان و ربما ناله سائر الحیوان أو بعضها.
و قد عثر العلماء الباحثون عن الحیوان من عجیب الفهم و لطیف الإدراک عند أنواع من الحیوان کالفرس و الکلب و القرد و الدب و الزنبور و النملة و غیرها علی أمور لا یکاد یعثر علی نظائرها عند أکثر أفراد الإنسان.
و قد تبین بما مر أن ظاهر السیاق أن للطیر منطقا علمه الله سلیمان، و ظهر به فساد قول من قال إن نطق الطیر کان معجزة لسلیمان و أما هی فی نفسها فلیس لها نطق هذا.
و قوله: «وَ أُوتِینا مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» أی أعطینا من کل شی‌ء و «کُلِّ شَیْ‌ءٍ» و إن کان شاملا لجمیع ما یفرض موجودا- لأن مفهوم شی‌ء من أعم المفاهیم و قد دخل علیه کلمة الاستغراق- لکن لما کان المقام مقام التحدیث بالنعمة و لا کل نعمة بل النعم التی یمکن أن یؤتاها الإنسان فیتنعم بها تقید به معنی کل شی‌ء و کان معنی الجملة:
و أعطانا الله من کل نعمة یمکن أن یعطاها الإنسان فیتنعم بها مقدارا معتدا به کالعلم و النبوة و الملک و الحکم و سائر النعم المعنویة و المادیة.
و قوله: «إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَضْلُ الْمُبِینُ شکر و تأکید للتحدیث بالنعمة من غیر عجب و لا کبر و اختیال لإسناده الجمیع إلی الله بقوله: «عُلِّمْنا» و «أُوتِینا»،
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و احتمل بعضهم أن تکون الجملة من کلام الله سبحانه لا من کلام سلیمان و السیاق یأباه.
قوله تعالی: «وَ حُشِرَ لِسُلَیْمانَ جُنُودُهُ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ وَ الطَّیْرِ فَهُمْ یُوزَعُونَ الحشر هو جمع الناس و إخراجهم لأمر بإزعاج و الوزع المنع و قیل الحبس، و المعنی کما قیل: و جمع لسلیمان جنوده من الجن و الإنس و الطیر فهم یمنعون من التفرق و اختلاط کل جمع بآخر برد أولهم إلی آخرهم و حبس کل فی مکانه.
و یستفاد من الآیة أنه کان له جنود من الجن و الطیر یسیرون معه کجنوده من الإنس.
و کلمة الحشر و وصف المحشورین بأنهم جنود، و سیاق الآیات التالیة کل ذلک دلیل علی أن جنوده کانوا طوائف خاصة من الجن و الإنس و الطیر سواء کانت «مِنَ فی الآیة للتبعیض أو للبیان.
و قد أغرب فی التفسیر الکبیر، فزعم أن الآیة تدل علی أن جمیع الجن و الإنس و الطیر کانوا جنوده و قد ملک الأرض کلها و أن الله تعالی جعل الطیر فی زمانه عقلاء مکلفین ثم عادت بعد زمانه علی ما کانت علیه قبله و قال بمثله فی النملة التی تکلمت، قال فی تفسیر الآیة: و المعنی أنه جعل الله تعالی کل هذه الأصناف جنوده، و لا یکون کذلک إلا بأن یتصرف علی مراده، و لا یکون کذلک إلا مع العقل الذی یصح معه التکلیف أو یکون بمنزلة المراهق الذی قد قارب حد التکلیف، فلذلک قلنا: إن الله تعالی جعل الطیر فی أیامه مما له عقل و لیس کذلک حال الطیور فی أیامنا و إن کان فیها ما قد ألهمه الله تعالی الدقائق التی خصت بالحاجة إلیها أو خصها الله بها لمنافع العباد کالنحل و غیره. انتهی.
و وجوه التحکم فیه غنیة عن البیان.
و تقدیم الجن فی الذکر علی الإنس و الطیر لکون تسخیرهم و دخولهم تحت الطاعة عجیبا، و ذکر الإنس بعده دون الطیر مع کون تسخیرها أیضا عجیبا رعایة لأمر المقابلة بین الجن و الإنس.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا أَتَوْا عَلی وادِ النَّمْلِ الآیة، «حَتَّی غایة لما یفهم من الآیة السابقة، و ضمیر الجمع لسلیمان و جنوده، و تعدیة الإتیان بعلی قیل: لکون 
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الإتیان من فوق، و وادی النمل واد بالشام علی ما قیل، و قیل فی أرض الطائف، و قیل: فی أقصی الیمن، و الحطم الکسر.
و المعنی: فلما سار سلیمان و جنوده حتی أتوا علی وادی النمل قالت نملة مخاطبة لسائر النمل: یا أیها النمل ادخلوا مساکنکم لا یکسرنکم سلیمان و جنوده أی لا یطأنکم بأقدامهم و هم لا یشعرون. و فیه دلیل علی أنهم کانوا یسیرون علی الأرض.
قوله تعالی: «فَتَبَسَّمَ ضاحِکاً مِنْ قَوْلِها» إلی آخر الآیة، قیل: التبسم دون الضحک، و علی هذا فالمراد بالضحک هو الإشراف علیه مجازا.
و لا منافاة بین قوله (ع): «عُلِّمْنا مَنْطِقَ الطَّیْرِ» و بین فهمه کلام النملة إذ لم ینف فهمه کلام سائر الحیوان أو کلام بعضها کالنملة.
و قد تسلم جمع منهم دلالة قوله: «عُلِّمْنا مَنْطِقَ الطَّیْرِ» علی نفی ما عداه فتکلفوا فی توجیه فهمه (ع) قول النملة تارة بأنه کانت قضیة فی واقعة، و أخری بتقدیر أنها کانت نملة ذات جناحین و هی من الطیر، و ثالثة بأن کلامها کان من معجزات سلیمان (ع) و رابعة بأنه (ع) لم یسمع منها صوتا قط و إنما فهم ما فی نفس النملة إلهاما من الله تعالی هذا.
و ما تقدم من معنی منطق الحیوان یزاح به هذه الأوهام. علی أن سیاق الآیات وحده کاف فی دفعها.
و قوله: «وَ قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ الإیزاع الإلهام. تبسم (ع) مبتهجا مسرورا بما أنعم الله علیه حتی أوقفه هذا الموقف و هی النبوة و العلم بمنطق الحیوان و الملک و الجنود من الجن و الإنس و الطیر فسأل الله أن یلهمه شکر نعمته و أن یعمل بما فیه رضاه سبحانه.
و قد جعل الشکر للنعمة التی أنعم الله تعالی بها علی نفسه مختصة به، و للنعمة التی أنعم بها علی والدیه فإن الإنعام علی والدیه إنعام علیه بوجه لکونه منهما و قد أنعم الله تعالی علی أبیه داود بالنبوة و الملک و الحکمة و فصل الخطاب و غیرها و أنعم علی أمه حیث زوجها من داود النبی و رزقها سلیمان النبی و جعلها من أهل بیت النبوة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌15، ص: 354
و فی کلامه هذا دلیل علی أن والدته من أهل الصراط المستقیم الذین أنعم الله علیهم «1» و هم إحدی الطوائف الأربع المذکورین فی قوله تعالی: «الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ»: النساء: 69.
و قوله: «وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ عطف علی قوله: «أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ و مسألته هذه: «أوزعنی أن أعمل» إلخ، أمر أرفع قدرا و أعلی منزلة من سؤال التوفیق للعمل الصالح فإن التوفیق یعمل فی الأسباب الخارجیة بترتیبها بحیث توافق سعادة الإنسان و الإیزاع الذی سأله دعوة باطنیة فی الإنسان إلی السعادة، و علی هذا فلیس من البعید أن یکون المراد به الوحی الذی أکرم الله به إبراهیم و آله فیما یخبر عنه بقوله:
«وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ» الآیة: الأنبیاء: 73، و هو التأیید بروح القدس علی ما مر فی تفسیر الآیة.
و قوله: «وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ أی اجعلنی منهم، و هذا الصلاح لما لم یتقید بالعمل کان هو صلاح الذات و هو صلاح النفس فی جوهرها الذی یستعد به لقبول أی کرامة إلهیة.
و من المعلوم أن صلاح الذات أرفع قدرا من صلاح العمل ففی قوله: «وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ وَ أَدْخِلْنِی بِرَحْمَتِکَ فِی عِبادِکَ الصَّالِحِینَ تدرج فی المسألة من الأدنی إلی الأعلی و قد کان صلاح العمل منسوبا إلی صنعه و اختیاره بوجه دون صلاح الذات و لذا سأل صلاح الذات من ربه و لم یسأل نفس صلاح العمل بل أن یوزعه أن یعمل.
و فی تبدیله سؤال صلاح الذات من سؤال أن یدخله فی عباده الصالحین إیذان بسؤاله ما خصهم الله به من المواهب و أغزرها العبودیة و قد وصفه الله بها فی قوله:
«نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ»:- ص: 30.
قوله تعالی: «وَ تَفَقَّدَ الطَّیْرَ فَقالَ ما لِیَ لا أَرَی الْهُدْهُدَ أَمْ کانَ مِنَ الْغائِبِینَ قال الراغب: التفقد التعهد لکن حقیقة التفقد تعرف فقدان الشی‌ء و التعهد تعرف العهد
______________________________
(1) و فیه تبرئة ساحتها عما فی التوراة أنها کانت امرأة أوریا فجر بها داود ثم کاد فی قتل أوریا فقتل فی بعض الحروب فأدخلها فی أزواجه فولدت له سلیمان.
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المتقدم قال تعالی: «وَ تَفَقَّدَ الطَّیْرَ» انتهی.
استفهم أولا متعجبا من حال نفسه إذ لا یری الهدهد بین الطیر کأنه لم یکن من المظنون فی حقه أن یغیب عن موکبه و یستنکف عن امتثال أمره ثم أضرب عن ذلک بالاستفهام عن غیبته.
و المعنی: ما بالی لا أری الهدهد بین الطیور الملازمة لموکبی بل أ کان من الغائبین.
قوله تعالی: «لَأُعَذِّبَنَّهُ عَذاباً شَدِیداً أَوْ لَأَذْبَحَنَّهُ أَوْ لَیَأْتِیَنِّی بِسُلْطانٍ مُبِینٍ اللامات للقسم و السلطان المبین البرهان الواضح، یقضی (ع) علی الهدهد أحد ثلاث خصال: العذاب الشدید و الذبح و فیهما شقاؤه، و الإتیان بحجة واضحة و فیه خلاصه و نجاته.
قوله تعالی: «فَمَکَثَ غَیْرَ بَعِیدٍ فَقالَ أَحَطْتُ بِما لَمْ تُحِطْ بِهِ وَ جِئْتُکَ مِنْ سَبَإٍ بِنَبَإٍ یَقِینٍ ضمیر «فَمَکَثَ لسلیمان و یحتمل أن یکون للهدهد و یؤید الأول سابق السیاق و الثانی لاحقه، و المراد بالإحاطة العلم الکامل، و قوله: «وَ جِئْتُکَ إلخ، بمنزلة عطف التفسیر لقوله: «أَحَطْتُ إلخ، و سبأ بلدة بالیمن کانت عاصمته یومئذ و النبأ الخبر الذی له أهمیة، و الیقین ما لا شک فیه.
و المعنی: فمکث سلیمان- أو فمکث الهدهد- زمانا غیر بعید- ثم حضر فسأله سلیمان عن غیبته و عاتبه- فقال أحطت من العلم بما لم تحط به و جئتک من سبإ بخبر مهم لا شک فیه.
و منه یظهر أن فی الآیة حذفا و إیجازا، و قد قیل: إن فی قول الهدهد: «أَحَطْتُ بِما لَمْ تُحِطْ بِهِ کسرا لسورة سلیمان (ع) فیما شدد علیه.
قوله تعالی: «إِنِّی وَجَدْتُ امْرَأَةً تَمْلِکُهُمْ وَ أُوتِیَتْ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ لَها عَرْشٌ عَظِیمٌ الضمیر فی «تَمْلِکُهُمْ لأهل سبإ و ما یتبعها و قوله: «وَ أُوتِیَتْ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» وصف لسعة ملکها و عظمته و هو القرینة علی أن المراد بکل شی‌ء فی الآیة کل شی‌ء هو من لوازم الملک العظیم من حزم و عزم و سطوة و مملکة عریضة و کنوز و جنود مجندة و رعیة مطیعة، و خص بالذکر من بینها عرشها العظیم.
قوله تعالی: «وَجَدْتُها وَ قَوْمَها یَسْجُدُونَ لِلشَّمْسِ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلخ، أی إنهم 
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من عبدة الشمس من الوثنیین.
و قوله: «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ بمنزلة عطف التفسیر لما سبقه و هو مع ذلک توطئة لقوله بعد: «فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ لأن تزیین الشیطان لهم أعمالهم التی هی سجدتهم و سائر تقرباتهم هو الذی صرفهم و منعهم عن سبیل الله و هی عبادته وحده.
و فی إطلاق السبیل من غیر إضافتها إلیه تعالی إشارة إلی أنها السبیل المتعینة للسبیلیة بنفسها للإنسان بالنظر إلی فطرته بل لکل شی‌ء بالنظر إلی الخلقة العامة.
و قوله: «فَهُمْ لا یَهْتَدُونَ تفریع علی صدهم عن السبیل إذ لا سبیل مع الصد عن السبیل فلا اهتداء، فافهمه.
قوله تعالی: «أَلَّا یَسْجُدُوا لِلَّهِ الَّذِی یُخْرِجُ الْخَبْ‌ءَ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ یَعْلَمُ ما تُخْفُونَ وَ ما تُعْلِنُونَ القراءة الدائرة «أَلَّا»- بتشدید اللام- مؤلف من «أن و لا» و هو عطف بیان من «أَعْمالَهُمْ ، و المعنی: زین لهم الشیطان أن لا یسجدوا لله، و قیل: بتقدیر لام التعلیل، و المعنی: زین لهم الشیطان ضلالتهم لئلا یسجدوا لله.
و الخب‌ء علی ما فی مجمع البیان، المخبوء و هو ما أحاط به غیره حتی منع من إدراکه و هو مصدر وصف به یقال: خبأته أخبئه خبأ و ما یوجده الله تعالی فیخرجه من العدم إلی الوجود یکون بهذه المنزلة. انتهی.
ففی قوله: «یُخْرِجُ الْخَبْ‌ءَ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ استعارة کأن الأشیاء مخبوءة مستورة تحت أطباق العدم فیخرجها الله تعالی إلی الوجود واحدا بعد آخر فیکون تسمیة الإیجاد بعد العدم إخراجا للخب‌ء قریبا من تسمیته بالفطر و توصیفه تعالی بأنه فاطر السماوات و الأرض و الفطر هو الشق کأنه یشق العدم فیخرج الأشیاء.
و یمکن حمل الجملة علی الحقیقة من غیر استعارة لکنه مفتقر إلی بیان موضعه غیر هذا الموضع. و قیل: المراد بالخب‌ء الغیب و إخراجه العلم به و هو کما تری.
و قوله: «وَ یَعْلَمُ ما تُخْفُونَ وَ ما تُعْلِنُونَ بالتاء علی الخطاب أی یعلم سرکم و علانیتکم، و قرأ الأکثرون بالیاء علی الغیبة و هو أرجح.
و ملخص الحجة: أنهم إنما یسجدون للشمس دون الله تعظیما لها علی ما أودع الله سبحانه فی طباعها من الآثار الحسنة و التدبیر العام للعالم الأرضی و غیره، و الله الذی 
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أخرج جمیع الأشیاء من العدم إلی الوجود و من الغیب إلی الشهادة فترتب علی ذلک نظام التدبیر من أصله- و من جملتها الشمس و تدبیرها- أولی بالتعظیم و أحق أن یسجد له، مع أنه لا معنی لعبادة ما لا شعور له بها و لا شعور للشمس بسجدتهم و الله سبحانه یعلم ما یخفون و ما یعلنون فالله سبحانه هو المتعین للسجدة و التعظیم لا غیر.
و بهذا البیان تبین وجه اتصال قوله تلوا «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» إلخ.
قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ من تمام کلام الهدهد و هو بمنزلة التصریح بنتیجة البیان الضمنی السابق و إظهار الحق قبال باطلهم و لذا أتی أولا بالتهلیل الدال علی توحید العبادة ثم ضم إلیه قوله: «رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ الدال علی انتهاء تدبیر الأمر إلیه فإن العرش الملکی هو المقام الذی تجتمع عنده أزمة الأمور و تصدر منه الأحکام الجاریة فی الملک.
و فی قوله: «رَبُّ الْعَرْشِ الْعَظِیمِ مناسبة محاذاة أخری مع قوله فی وصف ملکة سبإ: «وَ لَها عَرْشٌ عَظِیمٌ و لعل قول الهدهد هذا هو الذی دعا- أو هو من جملة ما دعا- سلیمان (ع) أن یأمر أن یأتوا بعرشها إلیه لیخضع لعظمة ربه کل عظمة.
قوله تعالی: «قالَ سَنَنْظُرُ أَ صَدَقْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْکاذِبِینَ الضمیر لسلیمان (ع). أحال القضاء فی أمر الهدهد إلی المستقبل فلم یصدقه فی قوله لعدم بینة علیه بعد و لم یکذبه لعدم الدلیل علی کذبه بل وعده أن یجرب و یتأمل.
قوله تعالی: «اذْهَبْ بِکِتابِی هذا فَأَلْقِهْ إِلَیْهِمْ ثُمَّ تَوَلَّ عَنْهُمْ فَانْظُرْ ما ذا یَرْجِعُونَ حکایة قول سلیمان خطابا للهدهد کأنه قیل: فکتب سلیمان کتابا ثم قال للهدهد:
اذهب بکتابی هذا إلیهم أی إلی ملکة سبإ و ملئها فألقه إلیهم ثم تول عنهم أی تنح عنهم وقع فی مکان تراهم فانظر ما ذا یرجعون أی ما ذا یرد بعضهم من الجواب علی بعض إذا تکلموا فیه.
و قوله: «فَأَلْقِهْ بسکون الهاء وصلا و وقفا فی جمیع القراءات و هی هاء السکت، و مما قیل فی الآیة: إن قوله «ثُمَّ تَوَلَّ عَنْهُمْ فَانْظُرْ» إلخ، من قبیل التقدیم و التأخیر و الأصل فانظر ما ذا یرجعون ثم تول عنهم: و هو کما تری.
قوله تعالی: «قالَتْ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ إِنِّی أُلْقِیَ إِلَیَّ کِتابٌ کَرِیمٌ إِنَّهُ مِنْ سُلَیْمانَ وَ إِنَّهُ 
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بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ فی الکلام حذف و إیجاز و التقدیر فأخذ الهدهد الکتاب و حمله إلی ملکة سبإ حتی إذا أتاها ألقاه إلیها فأخذته و لما قرأته قالت لملئها و أشراف قومها یا أیها الملؤا «إلخ».
فقوله: «قالَتْ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ إِنِّی أُلْقِیَ إِلَیَّ کِتابٌ کَرِیمٌ حکایة ذکرها لملئها أمر الکتاب و کیفیة وصوله إلیها و مضمونه، و قد عظمته إذ وصفته بالکرم.
و قوله: «إِنَّهُ مِنْ سُلَیْمانَ وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ ظاهره أنه تعلیل لکون الکتاب کریما أی و السبب فیه أنه من سلیمان و لم یکد یخفی علیها جبروت سلیمان و ما أوتیه من الملک العظیم و الشوکة العجیبة کما اعترفت بذلک فی قولها علی ما حکاه الله بعد: «وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ .
«وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ أی الکتاب باسمه تعالی فهو کریم لذلک و الوثنیون جمیعا قائلون بالله سبحانه یرونه رب الأرباب و إن لم یعبدوه، و عبدة الشمس منهم و هم من شعب الصابئین یعظمونه و یعظمون صفاته و إن کانوا یفسرون الصفات بنفی النقائص و الأعدام فیفسرون العلم و القدرة و الحیاة و الرحمة مثلا بانتفاء الجهل و العجز و الموت و القسوة فکون الکتاب باسم الله الرحمن الرحیم یستدعی کونه کریما، کما أن کونه من سلیمان العظیم یستدعی کونه کریما، و علی هذا فالکتاب أی مضمونه هو قوله: «أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَّ وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ و أن مفسرة.
و من العجیب ما عن جمع من المفسرین أن قوله: «إِنَّهُ مِنْ سُلَیْمانَ استئناف وقع جوابا لسؤال مقدر کأنه قیل: ممن الکتاب و ما ذا فیه فقالت: إنه من سلیمان إلخ، و علی هذا یکون قوله: وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ بیانا للکتاب أی لمتنه و أن الکتاب هو «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَّ وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ .
و یتوجه علیهم أولا: وقوع لفظة «أن» زائدة لا فائدة لها و لذا قال بعضهم: إنها مصدریة و «لا» نافیة لا ناهیة و هو وجه سخیف کما سیأتی.
و ثانیا: بیان الوجه فی کون الکتاب کریما فقیل: وجه کرامته أنه کان مختوما
ففی الحدیث: إکرام الکتاب ختمه 
حتی ادعی بعضهم أن معنی کرامة الکتاب ختمه، یقال: أکرمت الکتاب فهو کریم إذا ختمته، و قیل: إنها سمته کریما لجودة
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خطه و حسن بیانه، و قیل: لوصوله إلیها علی منهاج غیر عادی، و قیل: لظنها بسبب إلقاء الطیر أنه کتاب سماوی إلی غیر ذلک من الوجوه.
و أنت خبیر بأنها تحکمات غیر مقنعة، و الظاهر أن الذی أوقعهم فیما وقعوا حملهم قوله: «وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ إلی قوله- مُسْلِمِینَ علی حکایة متن الکتاب و ذلک ینافی حمل قوله: «إِنَّهُ مِنْ سُلَیْمانَ وَ إِنَّهُ بِسْمِ اللَّهِ إلخ، علی تعلیل کرامة الکتاب و یدفعه أن ظاهر أن المفسرة فی قوله: «أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَ إلخ، أنه نقل لمعنی الکتاب و مضمونه لا حکایة متنه فمحصل الآیتین أن الکتاب کان مبدوا ببسم الله الرحمن الرحیم و أن مضمونه النهی عن العلو علیه و الأمر بأن یأتوه مسلمین فلا محذور أصلا.
قوله تعالی: «أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَّ وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ أن مفسرة تفسر مضمون کتاب سلیمان کما تقدمت الإشارة إلیه.
و قول بعضهم: إنها مصدریة و «لا» نافیة أی عدم علوکم علی، سخیف لاستلزامه أولا: تقدیر مبتدإ أو خبر محذوف من غیر موجب، و ثانیا: عطف الإنشاء و هو قوله: «وَ أْتُونِی علی الإخبار.
و المراد بعلوهم علیه، استکبارهم علیه، و بقوله: «وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ إسلامهم بمعنی الانقیاد علی ما یؤیده قوله: «أَلَّا تَعْلُوا عَلَیَ دون الإسلام بالمعنی المصطلح و هو الإیمان بالله سبحانه و إن کان إتیانهم منقادین له یستلزم إیمانهم بالله علی ما یستفاد من سیاق قول الهدهد و سیاق الآیات الآتیة، و لو کان المراد بالإیمان المعنی المصطلح کان المناسب له أن یقال: أن لا تعلوا علی الله.
و کون سلیمان (ع) نبیا شأنه الدعوة إلی الإسلام لا ینافی ذلک فإنه کان ملکا رسولا و کانت دعوته إلی الانقیاد المطلق تستلزم ذلک کما تقدم و قد انتهت إلی إسلامها لله کما حکی الله تعالی عنها «وَ أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ .
قوله تعالی: «قالَتْ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ أَفْتُونِی فِی أَمْرِی ما کُنْتُ قاطِعَةً أَمْراً حَتَّی تَشْهَدُونِ الإفتاء إظهار الفتوی و هی الرأی، و قطع الأمر القضاء به و العزم علیه و الشهادة الحضور و هذا استشارة منها لهم تقول: أشیروا علی فی هذا الأمر الذی واجهته و هو الذی یشیر إلیه کتاب سلیمان- و إنما أستشیرکم فیه لأنی لم أکن حتی الیوم 
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أستبد برأیی فی الأمور بل أقضی و أعزم عن إشارة و حضور منکم.
فالآیة تشیر إلی فصل ثان من کلامها مع ملئها بعد الفصل الأول الذی أخبرتهم فیه بکتاب سلیمان (ع) و کیفیة وصوله و ما فیه.
قوله تعالی: «قالُوا نَحْنُ أُولُوا قُوَّةٍ وَ أُولُوا بَأْسٍ شَدِیدٍ وَ الْأَمْرُ إِلَیْکِ فَانْظُرِی ما ذا تَأْمُرِینَ القوة ما یتقوی به علی المطلوب و هی هاهنا الجند الذی یتقوی به علی دفع العدو و قتاله، و البأس الشدة فی العمل و المراد به النجدة و الشجاعة.
و الآیة تتضمن جواب الملإ لها یسمعونها أولا ما یطیب له نفسها و یسکن به قلقها ثم یرجعون إلیها الأمر یقولون طیبی نفسا و لا تحزنی فإن لنا من القوة و الشدة ما لا نهاب به عدوا و إن کان هو سلیمان ثم الأمر إلیک مری بما شئت فنحن مطیعوک.
قوله تعالی: «قالَتْ إِنَّ الْمُلُوکَ إِذا دَخَلُوا قَرْیَةً أَفْسَدُوها وَ جَعَلُوا أَعِزَّةَ أَهْلِها أَذِلَّةً وَ کَذلِکَ یَفْعَلُونَ إفساد القری تخریبها و إحراقها و هدم أبنیتها، و إذلال أعزة أهلها هو بالقتل و الأسر و السبی و الإجلاء و التحکم.
کان رأیها علی ما یستفاد من هاتین الآیتین--- زیادة التبصر فی أمر سلیمان (ع) بأن ترسل إلیه من یختبر حاله و یشاهد مظاهر نبوته و ملکه فیخبر الملکة بما رأی حتی تصمم هی العزم علی أحد الأمرین: الحرب أو السلم و کان الظاهر من کلام الملإ «حیث بدءوا فی الکلام معها بقولهم نحن أولو قوة و أولو بأس شدید، أنهم یمیلون إلی القتال لذلک أخذت أولا تذم الحرب ثم نصت علی ما هو رأیها فقالت: «إِنَّ الْمُلُوکَ إِذا دَخَلُوا قَرْیَةً أَفْسَدُوها» إلخ، أی إن الحرب لا تنتهی إلا إلی غلبة أحد المتحاربین و فیها فساد القری و ذلة أعزتها فلیس من الحزم الإقدام علیها مع قوة العدو و شوکته مهما کانت إلی السلم و الصلح سبیل إلا لضرورة و رأیی الذی أراه أن أرسل إلیهم بهدیة ثم أنظر بما ذا یرجع المرسلون من الخبر و عند ذلک أقطع بأحد الأمرین الحرب أو السلم.
فقوله: «إِنَّ الْمُلُوکَ إِذا دَخَلُوا» إلخ، توطئة لقوله بعد: «وَ إِنِّی مُرْسِلَةٌ إِلَیْهِمْ بِهَدِیَّةٍ فَناظِرَةٌ» إلخ.
و قوله: «وَ جَعَلُوا أَعِزَّةَ أَهْلِها أَذِلَّةً» أبلغ و آکد من قولنا مثلا: استذلوا أعزتها لأنه مع الدلالة علی تحقق الذلة یدل علی تلبسهم بصفة الذلة.
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و قوله: «وَ کَذلِکَ یَفْعَلُونَ مسوق للدلالة علی الاستمرار بعد دلالة قوله:
«أَفْسَدُوها وَ جَعَلُوا أَعِزَّةَ أَهْلِها أَذِلَّةً» علی أصل الوقوع، و قیل: إن الجملة من کلام الله سبحانه لا من تمام کلام ملکة سبإ و لیس بسدید إذ لا اقتضاء فی المقام لمثل هذا التصدیق.
قوله تعالی: «وَ إِنِّی مُرْسِلَةٌ إِلَیْهِمْ بِهَدِیَّةٍ فَناظِرَةٌ بِمَ یَرْجِعُ الْمُرْسَلُونَ أی مرسلة إلی سلیمان و هذا نوع من التجبر و الاعتزاز الملوکی تصون لسانها عن اسمه و تنسب الأمر إلیه و إلی من معه جمیعا و أیضا تشیر به إلی أنه یفعل ما یفعل بأیدی أعضاده و جنوده و إمداد رعیته.
و قوله: «فَناظِرَةٌ بِمَ یَرْجِعُ الْمُرْسَلُونَ أی حتی أعمل عند ذلک بما تقتضیه الحال و هذا- کما تقدم- هو رأی ملکة سبإ و یعلم من قوله: «الْمُرْسَلُونَ أن الحامل للهدیة کان جمعا من قومها کما یستفاد من قول سلیمان بعد: «ارْجِعْ إِلَیْهِمْ أنه کان للقوم المرسلین رئیس یرأسهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَ سُلَیْمانَ قالَ أَ تُمِدُّونَنِ بِمالٍ فَما آتانِیَ اللَّهُ خَیْرٌ مِمَّا آتاکُمْ بَلْ أَنْتُمْ بِهَدِیَّتِکُمْ تَفْرَحُونَ ضمیر جاء للمال الذی أهدی إلیه أو للرسول الذی جاء بالهدیة.
و الاستفهام فی قوله: «أَ تُمِدُّونَنِ بِمالٍ للتوبیخ و الخطاب للرسول و المرسل بتغلیب الحاضر علی الغائب، و توبیخ القوم من غیر تعیین الملکة من بینهم نظیر قولها فیما تقدم: «وَ إِنِّی مُرْسِلَةٌ إِلَیْهِمْ بِهَدِیَّةٍ» کما أشرنا إلیه.
و جوز أن یکون الخطاب للمرسلین و کانوا جماعة و هو خطأ فإن الإمداد لم یکن من المرسلین بل ممن أرسلهم فلا معنی لتوجیه التوبیخ إلیهم خاصة، و تنکیر المال للتحقیر، و المراد بما آتانی الله الملک و النبوة.
و المعنی: أ تمدوننی بمال حقیر لا قدر له عندی فی جنب ما آتانی الله فما آتانی الله من النبوة و الملک و الثروة خیر مما آتاکم.
و قوله: «بَلْ أَنْتُمْ بِهَدِیَّتِکُمْ تَفْرَحُونَ إضراب عن التوبیخ بإمداده بالمال إلی التوبیخ بفرحهم بهدیتهم أی إن إمدادکم إیای بمال لا قدر له عندی فی جنب ما آتانی الله قبیح و فرحکم بهدیتکم لاستعظامکم لها و إعجابکم بها أقبح.
و قیل: المراد بهدیتکم الهدیة التی تهدی إلیکم، و المعنی: بل أنتم تفرحون بما
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یهدی إلیکم من الهدیة لحبکم زیادة المال و أما أنا فلا أعتد بمال الدنیا هذا. و بعده ظاهر.
قوله تعالی: «ارْجِعْ إِلَیْهِمْ فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ بِجُنُودٍ لا قِبَلَ لَهُمْ بِها وَ لَنُخْرِجَنَّهُمْ مِنْها أَذِلَّةً وَ هُمْ صاغِرُونَ الخطاب لرئیس المرسلین، و ضمائر الجمع راجعة إلی ملکة سبإ و قومها، و القبل الطاقة، و ضمیر «بِها» لسبإ، و قوله: «وَ هُمْ صاغِرُونَ تأکید لما قبله، و اللام فی «فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ و «لَنُخْرِجَنَّهُمْ للقسم.
لما کان ظاهر تبدیلهم امتثال أمره- و هو قوله: «وَ أْتُونِی مُسْلِمِینَ من إرسال الهدیة هو الاستنکاف عن الإسلام قدر بحسب المقام أنهم غیر مسلمین له فهددهم بإرسال جنود لا قبل لهم بها و لذلک فرع إتیانهم بالجنود علی رجوع الرسول من غیر أن یشترطه بعدم إتیانهم مسلمین فقال: «ارْجِعْ إِلَیْهِمْ فَلَنَأْتِیَنَّهُمْ إلخ، و لم یقل: ارجع فإن لم یأتونی مسلمین فلنأتینهم إلخ، و إن کان مرجع المعنی إلیه فإن إرسال الجنود و إخراجهم من سبإ علی حال الذلة کان مشروطا به علی أی حال.
و السیاق یشهد أنه (ع) رد إلیهم هدیتهم و لم یقبلها منهم.
قوله تعالی: «قالَ یا أَیُّهَا الْمَلَؤُا أَیُّکُمْ یَأْتِینِی بِعَرْشِها قَبْلَ أَنْ یَأْتُونِی مُسْلِمِینَ کلام تکلم به بعد رد الهدیة و إرجاع الرسل، و فیه إخباره أنهم سیأتونه مسلمین و إنما أراد الإتیان بعرشها قبل حضورها و قومها عنده لیکون دلالة ظاهرة علی بلوغ قدرته الموهوبة من ربه و معجزة باهرة لنبوته حتی یسلموا لله کما یسلمون له و یستفاد ذلک من الآیات التالیة.
قوله تعالی: «قالَ عِفْرِیتٌ مِنَ الْجِنِّ أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ تَقُومَ مِنْ مَقامِکَ وَ إِنِّی عَلَیْهِ لَقَوِیٌّ أَمِینٌ العفریت علی ما قیل- المارد الخبیث، و قوله: «آتِیکَ بِهِ اسم فاعل أو فعل مضارع من الإتیان، و الأول أنسب للسیاق لدلالته علی التلبس بالفعل و کونه أنسب لعطف قوله: «وَ إِنِّی عَلَیْهِ إلخ، و هو جملة اسمیة علیه. کذا قیل.
و قوله: «وَ إِنِّی عَلَیْهِ لَقَوِیٌّ أَمِینٌ الضمیر للإتیان أی أنا للإتیان بعرشها لقوی لا یثقل علی حمله و لا یجهدنی نقله أمین لا أخونک فی هذا الأمر.
قوله تعالی: «قالَ الَّذِی عِنْدَهُ عِلْمٌ مِنَ الْکِتابِ أَنَا آتِیکَ مقابلته لمن قبله دلیل 
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علی أنه کان من الإنس، و قد وردت الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) أنه کان آصف بن برخیا وزیر سلیمان و وصیه، و قیل: هو الخضر، و قیل: رجل کان عنده اسم الله الأعظم الذی إذا سئل به أجاب و قیل: جبرئیل، و قیل: هو سلیمان نفسه، و هی وجوه لا دلیل علی شی‌ء منها.
و أیا ما کان و أی من کان ففصل الکلام مما قبله من غیر أن یعطف علیه للاعتناء بشأن هذا العالم الذی أتی بعرشها إلیه فی أقل من طرفة العین، و قد اعتنی بشأن علمه أیضا إذ نکر فقیل: عِلْمٌ مِنَ الْکِتابِ أی علم لا یحتمل اللفظ وصفه.
و المراد بالکتاب الذی هو مبدأ هذا العلم العجیب إما جنس الکتب السماویة أو اللوح المحفوظ، و العلم الذی أخذه هذا العالم منه کان علما یسهل له الوصول إلی هذه البغیة و قد ذکر المفسرون أنه کان یعلم اسم الله الأعظم الذی إذا سئل به أجاب، و ربما ذکر بعضهم أن ذلک الاسم هو الحی القیوم، و قیل: ذو الجلال و الإکرام، و قیل: الله الرحمن، و قیل: هو بالعبرانیة آهیا شراهیا، و قیل: إنه دعا بقوله:
یا إلهنا و إله کل شی‌ء إلها واحدا لا إله إلا أنت ائتنی بعرشها. إلی غیر ذلک مما قیل.
و قد تقدم فی البحث عن الأسماء الحسنی فی الجزء الثامن من الکتاب أن من المحال أن یکون الاسم الأعظم الذی له التصرف فی کل شی‌ء من قبیل الألفاظ و لا المفاهیم التی تدل علیها و تکشف عنها الألفاظ بل إن کان هناک اسم له هذا الشأن أو بعض هذا الشأن فهو حقیقة الاسم الخارجیة التی ینطبق علیها مفهوم اللفظ نوعا من الانطباق و هی الاسم حقیقة و اللفظ الدال علیها اسم الاسم.
و لم یرد فی لفظ الآیة نبأ من هذا الاسم الذی ذکروه بل الذی تتضمنه الآیة أنه کان عنده علم من الکتاب، و أنه قال: أَنَا آتِیکَ بِهِ و من المعلوم مع ذلک أن الفعل فعل الله حقیقة، و بذلک کله یتحصل أنه کان له من العلم بالله و الارتباط به ما إذا سأل ربه شیئا بالتوجه إلیه لم یتخلف عن الاستجابة و إن شئت فقل: إذا شاءه الله سبحانه.
و یتبین مما تقدم أیضا أن هذا العلم لم یکن من سنخ العلوم الفکریة التی تقبل الاکتساب و التعلم.
و قوله: «أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ یَرْتَدَّ إِلَیْکَ طَرْفُکَ الطرف علی ما قیل-
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اللحظ و النظر و ارتداد الطرف وصول المنظور إلیه إلی النفس و علم الإنسان به، فالمراد أنا آتیک به فی أقل من الفاصلة الزمانیة بین النظر إلی الشی‌ء و العلم به.
و قیل: الطرف تحریک الأجفان و فتحها للنظر، و ارتداده هو انضمامها و لکونه أمرا طبیعیا غیر منوط بالقصد أوثر الارتداد علی الرد فقیل: قَبْلَ أَنْ یَرْتَدَّ إِلَیْکَ طَرْفُکَ و لم یقل: قبل أن یرد. هذا.
و قد أخطأ فالطرف کالتنفس من أفعال الإنسان الاختیاریة غیر أن الذی یبعث إلیه هو الطبیعة کما فی التنفس و لذلک لا یحتاج فی صدوره إلی ترو سابق کما یحتاج إلیه فی أمثال الأکل و الشرب، فالفعل الاختیاری ما یرتبط إلی إرادة الإنسان و هو أعم مما یسبقه التروی، و الذی أوقع هذا القائل فیما وقع ظنه التساوی بین الفعل الصادر عن اختیار و الصادر عن ترو، و لعل النکتة فی إیثار الارتداد علی الرد هی أن الفعل لعدم توقفه علی التروی کأنه یقع بنفسه لا عن مشیة من اللاحظ.
و الخطاب فی قوله: «أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ یَرْتَدَّ إِلَیْکَ طَرْفُکَ لسلیمان (ع) فهو الذی یرید الإتیان به إلیه و هو الذی یراد الإتیان به إلیه.
و قیل: الخطاب للعفریت القائل: أَنَا آتِیکَ بِهِ قَبْلَ أَنْ تَقُومَ مِنْ مَقامِکَ و المراد بالذی عنده علم من الکتاب عند هذا القائل هو سلیمان، و إنما قاله له إظهارا لفضل النبوة و أن الذی أقدره الله علیه بتعلیمه علما من الکتاب أعظم مما یتبجح به العفریت من القدرة، فالمعنی: قال سلیمان للعفریت لما قال ما قال: أنا آتیک بالعرش قبل ارتداد طرفک.
و قد أصر فی التفسیر الکبیر، علی هذا القول و أورد لتأییده وجوها و هی وجوه ردیئة و أصل القول لا یلائم السیاق کما أومأنا إلیه.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَآهُ مُسْتَقِرًّا عِنْدَهُ قالَ هذا مِنْ فَضْلِ رَبِّی إلی آخر الآیة، أی لما رأی سلیمان العرش مستقرا عنده قال هذا، أی حضور العرش و استقراره عندی فی أقل من طرفة العین من فضل ربی من غیر استحقاق منی لیبلونی أی یمتحننی أ أشکر نعمته أم أکفر و من شکر فإنما یشکر لنفسه أی یعود نفعه إلیه لا إلی ربی و من کفر فلم یشکر فإن ربی غنی کریم- و فی ذیل الکلام تأکید لما فی صدره من حدیث الفضل-.
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و قیل: المشار إلیه بقوله «هذا» هو التمکن من إحضاره بالواسطة أو بالذات.
و فیه أن ظاهر قوله: «فَلَمَّا رَآهُ مُسْتَقِرًّا عِنْدَهُ قالَ إلخ، إن هذا الثناء مرتبط بحال الرؤیة و الذی فی حال الرؤیة هو حضور العرش عنده دون التمکن من الإحضار الذی کان متحققا منذ زمان.
و فی الکلام حذف و إیجاز، و التقدیر فأذن له سلیمان فی الإتیان به کذلک فأتی به کما قال: «فَلَمَّا رَآهُ مُسْتَقِرًّا عِنْدَهُ و فی حذف ما حذف دلالة بالغة علی سرعة العمل کأنه لم یکن بین دعواه الإتیان به کذلک و بین رؤیته مستقرا عنده فصل أصلا.
قوله تعالی: «قالَ نَکِّرُوا لَها عَرْشَها نَنْظُرْ أَ تَهْتَدِی أَمْ تَکُونُ مِنَ الَّذِینَ لا یَهْتَدُونَ قال فی المفردات:، تنکیر الشی‌ء من حیث المعنی جعله بحیث لا یعرف، قال تعالی: «قالَ نَکِّرُوا لَها عَرْشَها» و تعریفه جعله بحیث یعرف. انتهی.
و السیاق یدل علی أن سلیمان (ع) إنما قاله حینما قصدته ملکة سبإ و ملؤها لما دخلوا علیه، و إنما أراد بذلک اختبار عقلها کما أنه أراد بأصل الإتیان به إظهار آیة باهرة من آیات نبوته لها، و لذا أمر بتنکیر العرش ثم رتب علیه قوله: «نَنْظُرْ أَ تَهْتَدِی إلخ، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَتْ قِیلَ أَ هکَذا عَرْشُکِ قالَتْ کَأَنَّهُ هُوَ وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ أی فلما جاءت الملکة سلیمان (ع) قیل له من جانب سلیمان:
«أَ هکَذا عَرْشُکِ و هو کلمة اختبار.
و لم یقل: أ هذا عرشک بل زید فی التنکیر فقیل: أَ هکَذا عَرْشُکِ فاستفهم عن مشابهة عرشها لهذا العرش المشار إلیه فی هیئته و صفاته، و فی نفس هذه الجملة نوع من التنکیر.
و قوله: «قالَتْ کَأَنَّهُ هُوَ» المراد به أنه هو و إنما عبرت بلفظ التشبیه تحرزا من الطیش و المبادرة إلی التصدیق من غیر تثبت، و یکنی عن الاعتقادات الابتدائیة التی لم یتثبت علیها غالبا بالتشبیه.
و قوله: «وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ ضمیر «قَبْلِها» لهذه الآیة أی الإتیان بالعرش أو لهذه الحالة أی رؤیتها له بعد ما جاءت، و ظاهر السیاق أنها تتمة
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کلام الملکة فهی لما رأت العرش و سألت عن أمره أحست أن ذلک منهم تلویح إلی ما آتی الله سلیمان من القدرة الخارقة للعادة فأجابت بقولها: «وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ مِنْ قَبْلِها» إلخ، أی لا حاجة إلی هذا التلویح و التذکیر فقد علمنا بقدرته قبل هذه الآیة أو هذه الحالة و کنا مسلمین لسلیمان طائعین له.
و قیل: قوله: «وَ أُوتِینَا الْعِلْمَ إلخ، من کلام سلیمان، و قیل: من کلام قوم سلیمان، و قیل من کلام الملکة، لکن المعنی و أوتینا العلم بإتیان العرش قبل هذه الحال- و هی جمیعا وجوه ردیئة-.
قوله تعالی: «وَ صَدَّها ما کانَتْ تَعْبُدُ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنَّها کانَتْ مِنْ قَوْمٍ کافِرِینَ الصد: المنع و الصرف، و متعلق الصد الإسلام لله و هو الذی ستشهد به حین تؤمر بدخول الصرح فتقول: أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ و أما قولها فی الآیة السابقة: «وَ کُنَّا مُسْلِمِینَ فهو إسلامها و انقیادها لسلیمان (ع).
هذا ما یعطیه سیاق الآیات و للقوم وجوه أخر فی معنی الآیة أضربنا عنها.
و قوله: «إِنَّها کانَتْ مِنْ قَوْمٍ کافِرِینَ فی مقام التعلیل للصد، و المعنی: و منعها عن الإسلام لله ما کانت تعبد من دون الله و هی الشمس علی ما تقدم فی نبإ الهدهد و السبب فیه أنها کانت من قوم کافرین فاتبعتهم فی کفرهم.
قوله تعالی: «قِیلَ لَهَا ادْخُلِی الصَّرْحَ إلی آخر الآیة، الصرح هو القصر و کل بناء مشرف و الصرح الموضع المنبسط المنکشف من غیر سقف، و اللجة المعظم من الماء و الممرد اسم مفعول من التمرید و هو التملیس، و القواریر الزجاج.
و قوله: «قِیلَ لَهَا ادْخُلِی الصَّرْحَ کأن القائل بعض خدم سلیمان مع حضور من سلیمان ممن کان یهدیها إلی الدخول علیه علی ما هو الدأب فی وفود الملوک و العظماء علی أمثالهم.
و قوله: «فَلَمَّا رَأَتْهُ حَسِبَتْهُ لُجَّةً وَ کَشَفَتْ عَنْ ساقَیْها» أی لما رأت الصرح ظنت أنه لجة لما کان علیه الزجاج من الصفاء کالماء و کشفت عن ساقیها بجمع ثیابها لئلا تبتل بالماء أذیالها.
و قوله: «قالَ إِنَّهُ صَرْحٌ مُمَرَّدٌ مِنْ قَوارِیرَ» القائل هو سلیمان نبهها أنه لیس بلجة
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بل صرح مملس من زجاج فلما رأت ما رأت من عظمة ملک سلیمان و قد کانت رأت سابقا ما رأت من أمر الهدهد و رد الهدیة و الإتیان بعرشها لم تشک أن ذلک من آیات نبوته من غیر أن یؤتی بحزم أو تدبیر و قالت عند ذلک: رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی إلخ.
و قوله: «قالَتْ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی وَ أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ استغاثت أولا بربها بالاعتراف بالظلم إذ لم تعبد الله من بدء أو من حین رأت هذه الآیات ثم شهدت بالإسلام لله مع سلیمان.
و فی قوله: «وَ أَسْلَمْتُ مَعَ سُلَیْمانَ لِلَّهِ التفات بالنسبة إلیه تعالی من الخطاب إلی الغیبة و وجهه الانتقال من إجمال الإیمان بالله إذ قالت: رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی إلی التوحید الصریح فإنها تشهد أن إسلامها لله مع سلیمان فهو علی نهج إسلام سلیمان و هو التوحید ثم تؤکد التصریح بتوصیفه تعالی برب العالمین فلا رب غیره تعالی لشی‌ء من العالمین و هو توحید الربوبیة المستلزم لتوحید العبادة الذی لا یقول به مشرک.



(کلام فی قصة سلیمان (ع))





1 ما ورد من قصصه فی القرآن:

لم یرد من قصصه (ع) فی القرآن الکریم إلا نبذة یسیرة غیر أن التدبر فیها یهدی إلی عامة قصصه و مظاهر شخصیته الشریفة.
منها: وراثته لأبیه داود قال تعالی: «وَ وَهَبْنا لِداوُدَ سُلَیْمانَ»: ص: 30، و قال «وَ وَرِثَ سُلَیْمانُ داوُدَ»: النمل: 16.
و منها: إیتاؤه الملک العظیم و تسخیر الجن و الطیر و الریح له و تعلیمه منطق الطیر و قد تکرر ذکر هذه النعم فی کلامه تعالی کما فی سورة البقرة الآیة 102 و الأنبیاء الآیة 81، و النمل الآیة 16- 18، و سبإ الآیة 12- 13 و ص الآیة 35- 39.
و منها: الإشارة إلی قصة إلقاء جسد علی کرسیه کما فی سورة ص الآیة 33.
و منها: الإشارة إلی عرض الصافنات الجیاد علیه کما فی سورة ص الآیة 31- 33.
و منها: الإشارة إلی تفهیمه الحکم فی الغنم التی نفشت فی الحرث کما فی سورة الأنبیاء الآیة 78- 79.
و منها: الإشارة إلی حدیث النملة کما فی سورة النمل الآیة 18- 19.
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و منها: قصة الهدهد و ما یتبعها من قصته (ع) مع ملکة سبإ سورة النمل الآیة 20- 44.
و منها: الإشارة إلی کیفیة موته (ع) کما فی سورة سبإ الآیة 14.
و قد أوردنا ما یخص بکل من هذه القصص من الکلام فی ذیل الآیات المشیرة إلیها الموضوعة فی هذا الکتاب.



2 الثناء علیه فی القرآن:

ورد اسمه (ع) فی بضعة عشر موضعا من کلامه تعالی و قد أکثر الثناء علیه فسماه عبدا أوابا قال تعالی: «نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ»:- ص:
30، و وصفه بالعلم و الحکم قال تعالی: «فَفَهَّمْناها سُلَیْمانَ وَ کُلًّا آتَیْنا حُکْماً وَ عِلْماً»: الأنبیاء: 79 «و قال وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ وَ سُلَیْمانَ عِلْماً»: النمل: 15 و قال: «وَ قالَ یا أَیُّهَا النَّاسُ عُلِّمْنا مَنْطِقَ الطَّیْرِ»: النمل: 16، و عده من النبیین المهدیین قال تعالی:
«وَ أَیُّوبَ وَ یُونُسَ وَ هارُونَ وَ سُلَیْمانَ»: النساء: 163، و قال: «وَ نُوحاً هَدَیْنا مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ»: الأنعام: 84.



3 ذکره (ع) فی العهد العتیق:

وقعت قصته فی کتاب الملوک الأول و قد أطیل فیه فی حشمته و جلالة أمره و سعة ملکه و وفور ثروته و بلوغ حکمته غیر أنه لم یذکر فیه شی‌ء من قصصه المشار إلیها فی القرآن إلا ما ذکر أن ملکة سبإ لما سمعت خبر سلیمان و بناءه و بیت الرب بأورشلیم و ما أوتیه من الحکمة أتت إلیه و معها هدایا کثیرة فلاقته و سألته عن مسائل تمتحنه بها فأجاب عنها ثم رجعت «1».
و قد أساء العهد العتیق القول فیه (ع) فذکر «2» أنه (ع) انحرف فی آخر عمره عن عبادة الله إلی عبادة الأصنام فسجد لأوثان کانت تعبدها بعض أزواجه.
و ذکر أن والدته کانت زوج أوریا الحتی فعشقها داود (ع) ففجر بها فحبلت منه فاحتال فی قتل زوجها أوریا حتی قتل فی بعض الحروب فضمها إلی أزواجه فحبلت منه ثانیا و ولدت له سلیمان.
______________________________
(1) الإصحاح العاشر من الملوک الأول.
(2) الإصحاح الحادی عشر و الثانی عشر من کتاب صموئیل الثانی.
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و القرآن الکریم ینزه ساحته (ع) عن أول الرمیتین بما ینزه به ساحة جمیع الأنبیاء بالنص علی هدایتهم و عصمتهم و قال فیه خاصة: «وَ ما کَفَرَ سُلَیْمانُ» بقرة: 102.
و عن الثانیة بما یحکیه من دعائه (ع) لما سمع قول النملة: «رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ»: النمل: 19، فقد بینا فی تفسیره أن فیه دلالة علی أن والدته کانت من أهل الصراط المستقیم الذین أنعم الله علیهم من النبیین و الصدیقین و الشهداء و الصالحین.



4 الروایات الواردة فی قصصه (ع):

الأخبار المرویة فی قصصه و خاصة فی قصة الهدهد و ما یتبعها من أخباره مع ملکة سبإ یتضمن أکثرها أمورا غریبة قلما یوجد نظائرها فی الأساطیر الخرافیة یأباها العقل السلیم و یکذبها التاریخ القطعی و أکثرها مبالغة ما روی عن أمثال کعب و وهب.
و قد بلغوا من المبالغة أن ما رووا أنه (ع) ملک جمیع الأرض، و کان ملکه سبعمائة سنة، و أن جمیع الإنس و الجن و الوحش و الطیر کانوا جنوده، و أنه کان یوضع فی مجلسه حول عرشه ستمائة ألف کرسی یجلس علیها ألوف من النبیین و مئات الألوف من أمراء الإنس و الجن.
و أن ملکة سبإ کانت أمها من الجن، و کانت قدمها کحافر الحمارة و کانت تستر قدمیها عن أعین النظار حتی کشفت عن ساقیها حینما أرادت دخول الصرح فبان أمرها، و قد بلغ من شوکتها أنه کان تحت یدها أربعمائة ملک کل ملک علی کورة تحت ید کل ملک أربعمائة ألف مقاتل و لها ثلاثمائة وزیر یدبرون ملکها و لها اثنا عشر ألف قائد تحت ید کل قائد اثنا عشر ألف مقاتل إلی غیر ذلک من أعاجیب الأخبار التی لا یسعنا إلا أن نعدها من الإسرائیلیات و نصفح عنها «1»
______________________________
(1) و علی من یرید الوقوف علیها أن یراجع جوامع الأخبار کالدر المنثور و العرائس و البحار و مطولات التفاسیر.
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(بحث روائی)

فی الاحتجاج، روی عبد الله بن الحسن بإسناده عن آبائه (ع): أنه لما أجمع أبو بکر علی منع فاطمة (ع) فدک- و بلغها ذلک جاءت إلیه و قالت له: یا ابن أبی قحافة- أ فی کتاب الله أن ترث أباک و لا أرث أبی؟ لقد جئت شیئا فریا- أ فعلی عمد ترکتم کتاب الله و نبذتموه وراء ظهورکم- إذ یقول: وَ وَرِثَ سُلَیْمانُ داوُدَ.
الحدیث.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله عز و جل:
«فَهُمْ یُوزَعُونَ قال: یحبس أولهم علی آخرهم.
و فی الاحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث قال: و الناظرة فی بعض اللغة هی المنتظرة- أ لم تسمع إلی قوله: «فَناظِرَةٌ بِمَ یَرْجِعُ الْمُرْسَلُونَ 
و فی البصائر، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: إن اسم الله الأعظم علی ثلاث و سبعین حرفا- و إنما کان عند آصف منها حرف واحد- فتکلم به فخسف بالأرض ما بینه و بین سریر بلقیس- ثم تناول السریر بیده ثم عادت الأرض کما کانت- أسرع من طرفة عین، و عندنا نحن من الاسم اثنان و سبعون حرفا، و حرف عند الله استأثر به فی علم الغیب عنده- و لا حول و لا قوة إلا بالله العلی العظیم.:
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن أبی عبد الله (ع)، و رواه فی الکافی، عن جابر عن أبی جعفر و عن النوفلی عن أبی الحسن صاحب العسکر (ع).
و
قوله: «إن الاسم الأعظم کذا حرفا و کان عند آصف حرف تکلم به»
لا ینافی ما قدمنا أن هذا الاسم لیس من قبیل الألفاظ فإن نفس هذا السیاق یدل علی أن المراد بالحرف غیر الحرف اللفظی و التعبیر به من جهة أن المعهود عند الناس من الاسم الاسم اللفظی المؤلف من الحروف الملفوظة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «قَبْلَ أَنْ یَرْتَدَّ إِلَیْکَ طَرْفُکَ ذکر فی ذلک وجوه- إلی أن قال- و الخامس أن الأرض طویت له: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و ما رواه من الطی لا یغایر ما تقدمت روایته من الخسف.
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و الذی نقله من الوجوه الأخر خمسة أحدها: أن الملائکة حملته إلیه. الثانی:
أن الریح حملته. الثالث: أن الله خلق فیه حرکات متوالیة. الرابع: أنه انخرق مکانه حیث هو هناک ثم نبع بین یدی سلیمان. الخامس: أن الله أعدمه فی موضعه و أعاده فی مجلس سلیمان.
و هناک وجه آخر ذکره بعضهم و هو أن الوجود بتجدد الأمثال بإیجاده و قد أفاض الله الوجود لعرشها فی سبإ ثم فی الآن التالی عند سلیمان. و هذه الوجوه بین ممتنع کالخامس و بین ما لا دلیل علیه کالباقی.
و فیه، و روی العیاشی فی تفسیره، بالإسناد قال: التقی موسی بن محمد بن علی بن موسی و یحیی بن أکثم- فسأله. قال: فدخلت علی أخی علی بن محمد (ع)- إذ دار بینی و بینه من المواعظ- حتی انتهیت إلی طاعته فقلت له: جعلت فداک إن ابن أکثم سألنی عن مسائل أفتیه فیها- فضحک ثم قال: هل أفتیته فیها قلت: لا. قال: و لم؟ قلت:
لم أعرفها- قال: ما هی؟ قلت: قال: أخبرنی عن سلیمان- أ کان محتاجا إلی علم آصف بن برخیا؟ ثم ذکرت المسائل الأخر:- قال: اکتب یا أخی بسم الله الرحمن الرحیم- سألت عن قول الله تعالی فی کتابه:
«قالَ الَّذِی عِنْدَهُ عِلْمٌ مِنَ الْکِتابِ فهو آصف بن برخیا- و لم یعجز سلیمان عن معرفة ما عرف آصف- لکنه أحب أن تعرف أمته من الجن و الإنس- أنه الحجة من بعده- و ذلک من علم سلیمان أودعه آصف بأمر الله- ففهمه الله ذلک لئلا یختلف فی إمامته و دلالته- کما فهم سلیمان فی حیاة داود- لیعرف إمامته و نبوته من بعده- لتأکید الحجة علی الخلق.:
أقول: و أورد الروایة فی روح المعانی، عن المجمع 
ثم قال: و هو کما تری انتهی و لا تری لاعتراضه هذا وجها غیر أنه رأی حدیث الإمامة فیها فلم یعجبه.
و فی نور الثقلین، عن الکافی عن أمیر المؤمنین (ع) قال: کن لما لا ترجو أرجی منک لما ترجو- إلی أن قال- و خرجت ملکة سبإ فأسلمت مع سلیمان (ع).



[سورة النمل (27): الآیات 45 الی 53]





اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ فَإِذا هُمْ فَرِیقانِ یَخْتَصِمُونَ (45) قالَ یا قَوْمِ لِمَ تَسْتَعْجِلُونَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ لَوْ لا تَسْتَغْفِرُونَ اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (46) قالُوا اطَّیَّرْنا بِکَ وَ بِمَنْ مَعَکَ قالَ طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تُفْتَنُونَ (47) وَ کانَ فِی الْمَدِینَةِ تِسْعَةُ رَهْطٍ یُفْسِدُونَ فِی الْأَرْضِ وَ لا یُصْلِحُونَ (48) قالُوا تَقاسَمُوا بِاللَّهِ لَنُبَیِّتَنَّهُ وَ أَهْلَهُ ثُمَّ لَنَقُولَنَّ لِوَلِیِّهِ ما شَهِدْنا مَهْلِکَ أَهْلِهِ وَ إِنَّا لَصادِقُونَ (49)
وَ مَکَرُوا مَکْراً وَ مَکَرْنا مَکْراً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (50) فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ مَکْرِهِمْ أَنَّا دَمَّرْناهُمْ وَ قَوْمَهُمْ أَجْمَعِینَ (51) فَتِلْکَ بُیُوتُهُمْ خاوِیَةً بِما ظَلَمُوا إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (52) وَ أَنْجَیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ (53)
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(بیان)

إجمال من قصة صالح النبی (ع) و قومه، و جانب الإنذار فی الآیات یغلب علی جانب التبشیر کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا إِلی ثَمُودَ أَخاهُمْ صالِحاً»- إلی قوله-- یَخْتَصِمُونَ الاختصام و التخاصم التنازع و توصیف التثنیة بالجمع أعنی قوله: «فَرِیقانِ بقوله:
«یَخْتَصِمُونَ لکون المراد بالفریقین مجموع الأمة و «فَإِذا» فجائیة.
و المعنی: و أقسم لقد أرسلنا إلی قوم ثمود أخاهم و نسیبهم صالحا و کان المرجو أن یجتمعوا علی الإیمان لکن فاجأهم أن تفرقوا فریقین مؤمن و کافر یختصمون و یتنازعون فی الحق کل یقول: الحق معی، و لعل المراد باختصامهم ما حکاه الله عنهم فی موضع آخر بقوله: «قالَ الْمَلَأُ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا مِنْ قَوْمِهِ لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِمَنْ آمَنَ مِنْهُمْ أَ تَعْلَمُونَ 
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أَنَّ صالِحاً مُرْسَلٌ مِنْ رَبِّهِ قالُوا إِنَّا بِما أُرْسِلَ بِهِ مُؤْمِنُونَ قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا بِالَّذِی آمَنْتُمْ بِهِ کافِرُونَ»: الأعراف: 76.
و من هنا یظهر أن أحد الفریقین جمع من المستضعفین آمنوا به و الآخر المستکبرون و باقی المستضعفین ممن اتبعوا کبارهم.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ لِمَ تَسْتَعْجِلُونَ بِالسَّیِّئَةِ قَبْلَ الْحَسَنَةِ» إلخ الاستعجال بالسیئة قبل الحسنة المبادرة إلی سؤال العذاب قبل الرحمة التی سببها الإیمان و الاستغفار.
و به یظهر أن صالحا (ع) إنما وبخهم بقوله هذا بعد ما عقروا الناقة و قالوا له:
یا صالِحُ ائْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الْمُرْسَلِینَ فیکون قوله: «لَوْ لا تَسْتَغْفِرُونَ اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ تحضیضا إلی الإیمان و التوبة لعل الله یرحمهم فیرفع عنهم ما وعدهم من العذاب وعدا غیر مکذوب.
قوله تعالی: «قالُوا اطَّیَّرْنا بِکَ وَ بِمَنْ مَعَکَ قالَ طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ إلخ التطیر هو التشؤم، و کانوا یتشأمون کثیرا بالطیر و لذا سموا التشؤم تطیرا و نصیب الإنسان من الشر طائرا کما قیل.
فقولهم خطابا لصالح: «اطَّیَّرْنا بِکَ وَ بِمَنْ مَعَکَ أی تشأمنا بک و بمن معک ممن آمن بک و لزمک لما أن قیامک بالدعوة و إیمانهم بک قارن ما ابتلینا به من المحن و البلایا فلسنا نؤمن بک.
و قوله خطابا للقوم: «طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أی نصیبکم من الشر و هو الذی تستوجبه أعمالکم من العذاب عند الله سبحانه.
و لذا أضرب عن قوله: «طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ بقوله: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تُفْتَنُونَ أی تختبرون بالخیر و الشر لیمتاز مؤمنکم من کافرکم و مطیعکم من عاصیکم.
و معنی الآیة: قال القوم: تطیرنا بک یا صالح و بمن معک فلن نؤمن و لن نستغفر قال صالح: طائرکم الذی فیه نصیبکم من الشر عند الله و هو کتاب أعمالکم و لست أنا و من معی ذوی أثر فیکم حتی نسوق إلیکم هذه الابتلاءات بل أنتم قوم تختبرون و تمتحنون بهذه الأمور لیمتاز مؤمنکم من کافرکم و مطیعکم من عاصیکم.
و ربما قیل: إن الطائر هو السبب الذی منه یصیب الإنسان ما یصیبه من الخیر
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و الشر، فإنهم کما کانوا یتشأمون بالطیر کانوا أیضا یتیمنون به و الطائر عندهم الأمر الذی یستقبل الإنسان بالخیر و الشر کما فی قوله تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً»: إسراء: 13، و إذ کان ما یستقبل الإنسان من خیر أو شر هو بقضاء من الله سبحانه مکتوب فی کتاب فالطائر هو الکتاب المحفوظ فیه ما قدر للإنسان.
و فیه أن ظاهر ذیل آیة الإسراء أن المراد بالطائر هو کتاب الأعمال دون کتاب القضاء کما یدل علیه قوله: «اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً».
و قیل: معنی «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تُفْتَنُونَ أی تعذبون، و ما ذکرناه أولا أنسب.
قوله تعالی: «وَ کانَ فِی الْمَدِینَةِ تِسْعَةُ رَهْطٍ» إلخ قال الراغب: الرهط العصابة دون العشرة و قیل إلی الأربعین انتهی، و قیل: الفرق بین الرهط و النفر أن الرهط من الثلاثة أو السبعة إلی العشرة و النفر من الثلاثة إلی التسعة انتهی.
قیل: المراد بالرهط الأشخاص و لذا وقع تمییزا للتسعة لکونه فی معنی الجمع فقد کان المتقاسمون تسعة رجال.
قوله تعالی: «قالُوا تَقاسَمُوا بِاللَّهِ لَنُبَیِّتَنَّهُ وَ أَهْلَهُ ثُمَّ لَنَقُولَنَّ لِوَلِیِّهِ ما شَهِدْنا مَهْلِکَ أَهْلِهِ وَ إِنَّا لَصادِقُونَ التقاسم المشارکة فی القسم، و التبییت القصد بالسوء لیلا، و أهل الرجل من یجمعه و إیاهم بیت أو نسب أو دین، و لعل المراد بأهله زوجه و ولده بقرینة قوله بعد: «ثُمَّ لَنَقُولَنَّ لِوَلِیِّهِ ما شَهِدْنا»، و قوله: «وَ إِنَّا لَصادِقُونَ معطوف علی قوله: «ما شَهِدْنا» فیکون من مقول القول.
و المعنی: قال الرهط المفسدون و قد تقاسموا بالله: لنقتلنه و أهله باللیل ثم نقول لولیه إذا عقبنا و طلب الثأر ما شهدنا هلاک أهله و إنا لصادقون فی هذا القول، و نفی مشاهدة مهلک أهله نفی لمشاهدة مهلک نفسه بالملازمة أو الأولویة، علی ما قیل.
و ربما قیل: إن قوله: «وَ إِنَّا لَصادِقُونَ حال من فاعل نقول أی نقول لولیه کذا و الحال أنا صادقون فی هذا القول لأنا شهدنا مهلکه و أهله جمیعا لا مهلک أهله فقط.
و لا یخفی ما فیه من التکلف و قد وجه بوجوه أخر أشد تکلفا منه و لا ملزم لأصل الحالیة.
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قوله تعالی: «وَ مَکَرُوا مَکْراً وَ مَکَرْنا مَکْراً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ أما مکرهم فهو التواطئ علی تبییته و أهله و التقاسم بشهادة السیاق السابق و أما مکره تعالی فهو تقدیره هلاکهم جمیعا بشهادة السیاق اللاحق.
قوله تعالی: «فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ مَکْرِهِمْ أَنَّا دَمَّرْناهُمْ وَ قَوْمَهُمْ أَجْمَعِینَ التدمیر الإهلاک، و ضمائر الجمع للرهط، و کون عاقبة مکرهم هو إهلاکهم و قومهم من جهة أن مکرهم استدعی المکر الإلهی علی سبیل المجازاة، و استوجب ذلک إهلاکهم و قومهم.
قوله تعالی: «فَتِلْکَ بُیُوتُهُمْ خاوِیَةً بِما ظَلَمُوا» إلخ، الخاویة الخالیة من الخواء بمعنی الخلاء، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَنْجَیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ فیه تبشیر للمؤمنین بالإنجاء، و قد أردفه بقوله: «وَ کانُوا یَتَّقُونَ إذ التقوی کالمجن للإیمان و قد قال تعالی:
«وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ»: الأعراف: 128، و قال: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی : طه: 132.
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اشارة

وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ (54) أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً مِنْ دُونِ النِّساءِ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ (55) فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلاَّ أَنْ قالُوا أَخْرِجُوا آلَ لُوطٍ مِنْ قَرْیَتِکُمْ إِنَّهُمْ أُناسٌ یَتَطَهَّرُونَ (56) فَأَنْجَیْناهُ وَ أَهْلَهُ إِلاَّ امْرَأَتَهُ قَدَّرْناها مِنَ الْغابِرِینَ (57) وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً فَساءَ مَطَرُ الْمُنْذَرِینَ (58)
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(بیان)

إجمال قصة لوط (ع) و هی کسابقتها فی غلبة جانب الإنذار علی جانب التبشیر.
قوله تعالی: «وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ معطوف علی موضع «أَرْسَلْنا» فی القصة السابقة بفعل مضمر و التقدیر و لقد أرسلنا لوطا. کذا قیل، و یمکن أن یکون معطوفا علی أصل القصة بتقدیر اذکر و الفاحشة هی الخصلة البالغة فی الشناعة و المراد بها اللواط.
و قوله: «وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ أی و أنتم فی حال یری بعضکم بعضا و ینظر بعضکم إلی بعض حین الفحشاء فهو علی حد قوله فی موضع آخر: «وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ: العنکبوت: 29، و قیل: المراد إبصار القلب و محصله العلم بالشناعة و هو بعید.
قوله تعالی: «أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ شَهْوَةً مِنْ دُونِ النِّساءِ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ الاستفهام للإنکار، و دخول أداتی التأکید- إن و اللام- علی الجملة الاستفهامیة للدلالة علی أن مضمون الجملة من الاستبعاد بحیث لا یصدقه أحد و الجملة علی أی حال فی محل التفسیر للفحشاء.
و قوله: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ تَجْهَلُونَ أی مستمرون علی الجهل لا فائدة فی توبیخکم و الإنکار علیکم فلستم بمرتدعین، و وضع «تَجْهَلُونَ بصیغة الخطاب موضع «یجهلون» من وضع المسبب موضع السبب کأنه قیل: «بل أنتم قوم یجهلون فأنتم تجهلون».
قوله تعالی: «فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلَّا أَنْ قالُوا أَخْرِجُوا آلَ لُوطٍ مِنْ قَرْیَتِکُمْ إِنَّهُمْ أُناسٌ یَتَطَهَّرُونَ أی یتنزهون عن هذا العمل و هو وارد مورد الاستهزاء.
قوله تعالی: «فَأَنْجَیْناهُ وَ أَهْلَهُ إِلَّا امْرَأَتَهُ قَدَّرْناها مِنَ الْغابِرِینَ المراد بأهله أهل بیته لقوله تعالی: «فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ»: الذاریات: 36، و قوله:
«قَدَّرْناها مِنَ الْغابِرِینَ أی جعلناها من الباقین فی العذاب.
قوله تعالی: «وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ مَطَراً فَساءَ مَطَرُ الْمُنْذَرِینَ المراد بالمطر الحجارة من سجیل لقوله تعالی: «وَ أَمْطَرْنا عَلَیْهِمْ حِجارَةً مِنْ سِجِّیلٍ»: الحجر: 74، فقوله:
«مَطَراً» یدل بتنکیره علی النوعیة أی أنزلنا علیهم مطرا له نبأ عظیم.
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اشارة

قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی آللَّهُ خَیْرٌ أَمَّا یُشْرِکُونَ (59) أَمَّنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَنْبَتْنا بِهِ حَدائِقَ ذاتَ بَهْجَةٍ ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُنْبِتُوا شَجَرَها أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ بَلْ هُمْ قَوْمٌ یَعْدِلُونَ (60) أَمَّنْ جَعَلَ الْأَرْضَ قَراراً وَ جَعَلَ خِلالَها أَنْهاراً وَ جَعَلَ لَها رَواسِیَ وَ جَعَلَ بَیْنَ الْبَحْرَیْنِ حاجِزاً أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ (61) أَمَّنْ یُجِیبُ الْمُضْطَرَّ إِذا دَعاهُ وَ یَکْشِفُ السُّوءَ وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ قَلِیلاً ما تَذَکَّرُونَ (62) أَمَّنْ یَهْدِیکُمْ فِی ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ مَنْ یُرْسِلُ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ تَعالَی اللَّهُ عَمَّا یُشْرِکُونَ (63)
أَمَّنْ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (64) قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلاَّ اللَّهُ وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ (65) بَلِ ادَّارَکَ عِلْمُهُمْ فِی الْآخِرَةِ بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْها بَلْ هُمْ مِنْها عَمُونَ (66) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَ إِذا کُنَّا تُراباً وَ آباؤُنا أَ إِنَّا لَمُخْرَجُونَ (67) لَقَدْ وُعِدْنا هذا نَحْنُ وَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ إِنْ هذا إِلاَّ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (68)
قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ (69) وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ لا تَکُنْ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ (70) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (71) قُلْ عَسی أَنْ یَکُونَ رَدِفَ لَکُمْ بَعْضُ الَّذِی تَسْتَعْجِلُونَ (72) وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لَکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَشْکُرُونَ (73)
وَ إِنَّ رَبَّکَ لَیَعْلَمُ ما تُکِنُّ صُدُورُهُمْ وَ ما یُعْلِنُونَ (74) وَ ما مِنْ غائِبَةٍ فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِلاَّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ (75) إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَقُصُّ عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَکْثَرَ الَّذِی هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (76) وَ إِنَّهُ لَهُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ (77) إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ بِحُکْمِهِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ (78)
فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّکَ عَلَی الْحَقِّ الْمُبِینِ (79) إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی وَ لا تُسْمِعُ الصُّمَّ الدُّعاءَ إِذا وَلَّوْا مُدْبِرِینَ (80) وَ ما أَنْتَ بِهادِی الْعُمْیِ عَنْ ضَلالَتِهِمْ إِنْ تُسْمِعُ إِلاَّ مَنْ یُؤْمِنُ بِآیاتِنا فَهُمْ مُسْلِمُونَ (81)
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(بیان)

انتقال من القصص التی قصها سبحانه و هی نماذج من سنته الجاریة فی النوع الإنسانی من حیث هدایته و إراءته لهم طریق سعادتهم فی الحیاة و إکرامه من اهتدی منهم إلی الصراط المستقیم بالاصطفاء و عظیم الآلاء و أخذه من أشرک به و أعرض عن ذکره و مکر به بعذاب الاستئصال و ألیم النکال.
إلی حمده و السلام علی عباده المصطفین و تقریر أنه هو المستحق للعبودیة دون غیره مما یشرکون ثم سرد الحدیث فی التوحید و إثبات المعاد و ما یناسب ذلک من 
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متفرقات المعارف الحقة فسیاق آیات السورة شبیه بما فی سورة مریم من السیاق علی ما مر.
قوله تعالی: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی آللَّهُ خَیْرٌ أَمَّا یُشْرِکُونَ لما قص من قصص الأنبیاء و أممهم ما قص و فیها بیان سنته الجاریة فی الأمم الماضین و ما فعل بالمؤمنین منهم من الاصطفاء و مزید الإحسان کما فی الأنبیاء منهم و ما فعل بالکافرین من العذاب و التدمیر- و لم یفعل إلا الخیر الجمیل و لا جرت سنته إلا علی الحکمة البالغة- انتقل منها إلی أمر نبیه بأن یحمده و یثنی علیه و أن یسلم علی المصطفین من عباده و قرر أنه تعالی هو المتعین للعبادة.
فهو انتقال من القصص إلی التحمید و التسلیم و التوحید و لیس باستنتاج و إن کان فی حکمه و إلا قیل: فقل الحمد لله «إلخ» أو فالله خیر «إلخ».
فقوله: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ أمر بتحمیده و فیه إرجاع کل حمد إلیه تعالی لما تقرر بالآیات السابقة أن مرجع کل خلق و تدبیر إلیه و هو المفیض کل خیر بحکمته و الفاعل لکل جمیل بقدرته.
و قوله: «وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی معطوف علی ما قبله من مقول القول و فی التسلیم لأولئک العباد المصطفین نفی کل ما فی نفس المسلم من جهات التمانع و التضاد لما عندهم من الهدایة الإلهیة و آثارها الجمیلة- علی ما یقتضیه معنی السلام- ففی الأمر بالسلام أمر ضمنی بالتهیؤ لقبول ما عندهم من الهدی و آثاره فهو بوجه فی معنی قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَدَی اللَّهُ فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ»: الأنعام: 90، فافهمه.
و قوله: «آللَّهُ خَیْرٌ أَمَّا یُشْرِکُونَ من تمام الخطاب للنبی ص و الاستفهام للتقریر و محصل المراد أنه إذا کان الثناء کله لله و هو المصطفی لعباده المصطفین فهو خیر من آلهتهم الذین یعبدونهم و لا خلق و لا تدبیر لهم یحمدون علیه و لا خیر بأیدیهم یفیضونه علی عبادهم.
قوله تعالی: «أَمَّنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ السَّماءِ ماءً» إلی آخر الآیة، الحدائق جمع حدیقة و هی البستان المحدود المحوط بالحیطان و ذات بهجة صفة حدائق، قال فی مجمع البیان:، ذات بهجة أی ذات منظر حسن یبتهج به من رآه و لم یقل: ذوات بهجة لأنه أراد تأنیث الجماعة و لو أراد تأنیث الأعیان لقال:
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ذوات. انتهی.
و «أم» فی الآیة منقطعة تفید معنی الإضراب، و «من» مبتدأ خبره محذوف و کذا الشق الآخر من التردید و الاستفهام للتقریر و حملهم علی الإقرار بالحق و التقدیر علی ما یدل علیه السیاق بل أمن خلق السماوات و الأرض «إلخ» خیر أم ما یشرکون.
و الأمر علی هذا القیاس فی الآیات الأربع التالیة.
و معنی الآیة: بل أمن خلق السماوات و الأرض و أنزل لکم أی لنفعکم من السماء و هی جهة العلو ماء و هو المطر فأنبتنا به أی بذلک الماء بساتین ذات بهجة و نضارة ما کان لکم أی لا تملکون و لیس فی قدرتکم أن تنبتوا شجرها أ إله آخر مع الله سبحانه- و هو إنکار و توبیخ.
و فی الآیة التفات من الغیبة إلی الخطاب بالنسبة إلی المشرکین و النکتة فیه تشدید التوبیخ بتبدیل الغیبة حضورا فإن مقام الآیات السابقة علی هذه الآیة مقام التکلم ممن یخاطب أحد خواصه بحضرة من عبیده المتمردین المعرضین عن عبودیته یبث إلیه الشکوی و هو یسمعهم حتی إذا تمت الحجة و قامت البینة کما فی قوله: «آللَّهُ خَیْرٌ أَمَّا یُشْرِکُونَ هاج به الوجد و الأسف فتوجه إلیهم بعد الإعراض فأخذ فی حملهم علی الإقرار بالحق بذکر آیة بعد آیة و إنکار شرکهم و توبیخهم علیه بعدولهم عنه إلی غیره و عدم علم أکثرهم و قلة تذکرهم مع تعالیه عن شرکهم و عدم برهان منهم علی ما یدعون.
و قوله: «بَلْ هُمْ قَوْمٌ یَعْدِلُونَ أی عن الحق إلی الباطل و عن الله سبحانه إلی غیره و قیل: أی یعدلون بالله غیره و یساوون بینهما.
و فی الجملة التفات من الخطاب إلی الغیبة بالنسبة إلی المشرکین و رجوع إلی خطاب النبی ص و الإضراب فیه لبیان أن لا جدوی للسیر فی حملهم علی الحق فإنهم عادلون عنه.
قوله تعالی: «أَمَّنْ جَعَلَ الْأَرْضَ قَراراً» إلی آخر الآیة، القرار مصدر بمعنی اسم الفاعل أی القار المستقر، و الخلال جمع خلل بفتحتین و هو الفرجة بین الشیئین، و الرواسی جمع راسیة و هی الثابتة و المراد بها الجبال الثابتات، و الحاجز هو المانع 
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المتخلل بین الشیئین.
و المعنی: بل أمن جعل الأرض مستقرة لا تمید بکم، و جعل فی فرجها التی فی جوفها أنهارا و جعل لها جبالا ثابتة و جعل بین البحرین مانعا من اختلاطهما و امتزاجهما هو خیر أم ما یشرکون؟ و الکلام فی قوله: «أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ کالکلام فی نظیره من الآیة السابقة.
قوله تعالی: «أَمَّنْ یُجِیبُ الْمُضْطَرَّ إِذا دَعاهُ وَ یَکْشِفُ السُّوءَ وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ قَلِیلًا ما تَذَکَّرُونَ المراد بإجابة المضطر إذا دعاه استجابة دعاء الداعین و قضاء حوائجهم و إنما أخذ وصف الاضطرار لیتحقق بذلک من الداعی حقیقة الدعاء و المسألة إذ ما لم یقع الإنسان فی مضیقة الاضطرار و کان فی مندوحة من المطلوب لم یتمحض منه الطلب و هو ظاهر.
ثم قیده بقوله: «إِذا دَعاهُ للدلالة علی أن المدعو یجب أن یکون هو الله سبحانه و إنما یکون ذلک عند ما ینقطع الداعی عن عامة الأسباب الظاهریة و یتعلق قلبه بربه وحده و أما من تعلق قلبه بالأسباب الظاهریة فقط أو بالمجموع من ربه و منها فلیس یدعو ربه و إنما یدعو غیره.
فإذا صدق فی الدعاء و کان مدعوه ربه وحده فإنه تعالی یجیبه و یکشف السوء الذی اضطره إلی المسألة کما قال تعالی: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ»: المؤمن: 60، فلم یشترط للاستجابة إلا أن یکون هناک دعاء حقیقة و أن یکون ذلک الدعاء متعلقا به وحده، و قال أیضا: «وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ»: البقرة: 186، و قد فصلنا القول فی معنی الدعاء فی الجزء الثانی من الکتاب فی ذیل الآیة.
و بما مر من البیان یظهر فساد قول بعضهم إن اللام فی «الْمُضْطَرَّ» للجنس دون الاستغراق فکم من مضطر یدعو فلا یجاب فالمراد إجابة دعاء المضطر فی الجملة لا بالجملة.
وجه الفساد أن مثل قوله: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ و قوله: «فَإِنِّی قَرِیبٌ أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ یأبی تخلف الدعاء عن الاستجابة، و قوله: کم من مضطر یدعو
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فلا یجاب، غیر مسلم إذا کان دعاء حقیقة لله سبحانه وحده کما تقدم بیانه.
علی أن هناک آیات کثیرة تدل علی أن الإنسان یتوجه عند الاضطرار کرکوب السفینة نحو ربه فیدعوه بالإخلاص فیستجاب له کقوله تعالی: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ الضُّرُّ دَعانا لِجَنْبِهِ أَوْ قاعِداً أَوْ قائِماً الآیة،: یونس: 12، و قوله: «حَتَّی إِذا کُنْتُمْ فِی الْفُلْکِ إلی قوله وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ أُحِیطَ بِهِمْ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: یونس: 22، و کیف یتصور تعلق النفس بتوجهها الغریزی الفطری بأمر لا اطمئنان لها به فما قضاء الفطرة فی ذلک إلا کقضائها عند إدراک حاجتها الوجودیة إلی من یوجدها و یدبر أمرها أن هناک أمرا یرفع حاجتها و هو الله سبحانه.
فإن قلت: نحن کثیرا ما نتوسل فی حوائجنا من الأسباب الظاهریة بما لا نقطع بفعلیة تأثیره فی رفع حاجتنا و إنما نتعلق به رجاء أن ینفعنا إن نفع.
قلت: هذا توسل فکری مبدؤه الطمع و الرجاء و هو غیر التوسل الغریزی الفطری نعم فی ضمنه نوع من التوجه الغریزی الفطری و هو التسبب بمطلق السبب و مطلق السبب لا یتخلف، فافهم.
و ظهر أیضا فساد قول من قال: المراد بالمضطر إذا دعاه المذنب إذا استغفره فإن الله یغفر له و هو إجابته.
و فیه أن إشکال الاستغراق بحاله فما کل استغفار یستتبع المغفرة و لا کل مستغفر یغفر له. علی أنه لا دلیل علی تقیید إطلاق المضطر بالمذنب العاصی.
و ذکر بعضهم: أن الاستغراق بحاله لکن ینبغی تقیید الإجابة بالمشیة کما وقع ذلک فی قوله تعالی: «فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ إِنْ شاءَ»: الأنعام: 41.
و فیه أن الآیة واقعة فی سیاق لا تصلح معه لتقیید الإجابة فی آیة المضطر و هو قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتَکُمْ إِنْ أَتاکُمْ عَذابُ اللَّهِ أَوْ أَتَتْکُمُ السَّاعَةُ أَ غَیْرَ اللَّهِ تَدْعُونَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ بَلْ إِیَّاهُ تَدْعُونَ فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ إِنْ شاءَ» فالساعة من القضاء المحتوم لا یتعلق بکشفها طلب حقیقی، و أما العذاب الإلهی فإن طلب کشفه بتوبة و إیمان حقیقی فإن الله یکشفه کما کشف عن قوم یونس و إن لم یکن کذلک بل احتیالا للنجاة منه فلا لعدم کونه طلبا حقیقیا بل مکرا فی صورة الطلب کما حکاه الله عن فرعون لما
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أدرکه الغرق «قالَ آمَنْتُ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا الَّذِی آمَنَتْ بِهِ بَنُوا إِسْرائِیلَ وَ أَنَا مِنَ الْمُسْلِمِینَ آلْآنَ وَ قَدْ عَصَیْتَ قَبْلُ وَ کُنْتَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ»: یونس: 91، و حکی عن أقوام آخرین أخذهم بالعذاب: «قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ فَما زالَتْ تِلْکَ دَعْواهُمْ حَتَّی جَعَلْناهُمْ حَصِیداً خامِدِینَ»: الأنبیاء: 15.
و بالجملة فمورد قوله: «فَیَکْشِفُ ما تَدْعُونَ إِلَیْهِ إِنْ شاءَ» لما کان مما یمکن أن یکون الطلب فیه حقیقیا أو غیر حقیقی کان من اللازم تقیید الکشف و الإجابة فیه بالمشیة فیکشف الله عنهم إن شاء و ذلک فی مورد حقیقة الطلب و الإیمان و لا یکشف إن لم یشأ و هذا غیر مورد آیة المضطر و سائر آیات إجابة الدعوة الذی یتضمن حقیقة الدعاء من الله سبحانه وحده.
و قوله: «وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ الذی یعطیه السیاق أن یکون المراد بالخلافة الخلافة الأرضیة التی جعلها الله للإنسان یتصرف بها فی الأرض و ما فیها من الخلیقة کیف یشاء کما قال تعالی: «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً»: البقرة: 30.
و ذلک أن تصرفاته التی یتصرف بها فی الأرض و ما فیها بخلافته أمور مرتبطة بحیاته متعلقة بمعاشه فالسوء الذی یوقعه موقع الاضطرار و یسأل الله کشفه لا محالة شی‌ء من الأشیاء التی تمنعه التصرف أو بعض التصرف فیها و تغلق علیه باب الحیاة و البقاء و ما یتعلق بذلک أو بعض أبوابها ففی کشف السوء عنه تتمیم لخلافته.
و یتضح هذا المعنی مزید اتضاح لو حمل الدعاء و المسألة فی قوله: «إِذا دَعاهُ علی الأعم من الدعاء اللسانی کما هو الظاهر من قوله تعالی: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَتَ اللَّهِ لا تُحْصُوها»: إبراهیم: 34، و قوله: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الرحمن: 29، إذ یکون علی هذا جمیع ما أوتی الإنسان و رزقه من التصرفات من مصادیق کشف السوء عن المضطر المحتاج إثر دعائه فجعله خلیفة یتبع إجابة دعائه و کشف السوء الذی اضطره عنه.
و قیل: المعنی و یجعلکم خلفاء من قبلکم من الأمم فی الأرض تسکنون مساکنهم و تتصرفون فیها بعدهم هذا. و ما قدمناه من المعنی أنسب منه للسیاق.
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و قیل: المعنی: و یجعلکم خلفاء من الکفار بنزول بلادهم و طاعة الله تعالی بعد شرکهم و عنادهم. و فیه أن الخطاب فی الآیة کسائر الآیات الخمس التی قبلها للکفار لا للمؤمنین کما علیه بناء الوجه.
و قوله: «قَلِیلًا ما تَذَکَّرُونَ خطاب توبیخی للکفار و قرئ «یذکرون» بالیاء للغیبة و هو أرجح لموافقته ما فی ذیل سائر الآیات الخمس کقوله: «بَلْ هُمْ قَوْمٌ یَعْدِلُونَ «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ و غیرهما، فإن الخطاب فیها جمیعا للنبی ص بطریق الالتفات کما مر بیانه.
قوله تعالی: «أَمَّنْ یَهْدِیکُمْ فِی ظُلُماتِ الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ وَ مَنْ یُرْسِلُ الرِّیاحَ بُشْراً بَیْنَ یَدَیْ رَحْمَتِهِ إلخ، و المراد بظلمات البر و البحر ظلمات اللیالی فی البر و البحر ففیه مجاز عقلی، و المراد بإرسال الریاح بشرا إرسالها مبشرات بالمطر قبیل نزوله و الرحمة المطر، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «أَمَّنْ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إلخ، بدء الخلق إیجاده ابتداء لأول مرة و إعادته إرجاعه إلیه بالبعث و تبکیت المشرکین بالبدء و الإعادة مع إنکارهم البعث کما سیذکره بقوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ، بناء علی ثبوت المعاد بالأدلة القاطعة فی کلامه فأخذ کالمسلم ثم استدرک إنکارهم له أو شکهم فیه فی الآیات التالیة.
و قیل: المراد ببدء الخلق ثم إعادته إیجاد الواحد من نوعه ثم إهلاکه و إیجاد نظیره بعده و بالجملة إیجاد المثل بعد المثل فلا یرد أن المشرکین منکرون للمعاد فکیف یحتج به علیهم. هذا و هو بعید من ظاهر الآیة.
و ما تتضمنه الآیة من لطائف الحقائق القرآنیة یفید أن لا بطلان فی الوجود مطلقا بل ما أوجده الله تعالی بالبدء سیرجع إلیه بالإعادة و ما نشاهده من الهلاک فیها فقدان منا له بعد وجدانه.
و أما ما أجمع علیه المتکلمون من امتناع إعادة المعدوم فی بعض الموجودات کالأعراض و اختلفوا فی جواز إعادة بعض آخر کالجواهر، لا ارتباط له بمسألة البعث علی ما تقرره الآیة، فإن البعث لیس من باب إعادة المعدوم حتی یمتنع بامتناع إعادته 
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لو امتنعت بل البعث عود الخلق و رجوعه و هو خلق من غیر بطلان إلی ربه المبدئ له.
و قوله: «وَ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إشارة إلی ما وقع من تدبیره لأمرهم بین البدء و العود و هو رزقهم بأسباب سماویة کالأمطار و أسبابها و الأرضیة کعامة ما یتغذی به الإنسان من الأرضیات.
و قوله: «قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ لما ذکر سبحانه فصولا مشتملة علی عامة الخلق و التدبیر مع الإشارة إلی ارتباط التدبیر بعضه ببعض و ارتباط الجمیع إلی الخلق و عاد الخلق و التدبیر بذلک أمرا واحدا منتسبا إلیه قائما به تعالی و أثبت بذلک أنه تعالی هو رب کل شی‌ء وحده لا شریک له و کان لازم ذلک إبطال ألوهیة الآلهة التی یدعونها من دون الله.
- و ذلک أن الألوهیة و هی استحقاق العبادة تتبع الربوبیة التی هی تدبیر عن ملک فالعبادة علی ما یتداولونها إما لتکون شکرا للنعمة أو اتقاء للنقمة و علی أی حال ترتبط بالتدبیر الذی هو من شئون الربوبیة-.
- و کان إبطال ألوهیة الآلهة من دون الله هو الغرض من الفصول الموردة فی هذه الآیات کما یدل علی ذلک قوله بعد إیراد کل واحد من الفصول: «أَ إِلهٌ مَعَ اللَّهِ .
أمر نبیه ص بقوله: «قُلْ هاتُوا بُرْهانَکُمْ أن یطالبهم بالبرهان علی ما یدعونه من ألوهیة آلهتهم لیظهر بانقطاعهم أنهم مجازفون فی دعواهم إذ لو استدلوا علی ألوهیتها بشی‌ء کان من الواجب أن ینسبوا إلیها شیئا من تدبیر العالم و الحال أن جمیع الخلق و التدبیر له تعالی وحده.
قوله تعالی: «قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ لما أمره (ص) بعد إبطال ألوهیة آلهتهم بانتساب الخلق و التدبیر إلیه تعالی وحده أن یطالبهم بالبرهان علی ما یدعونه أمره ثانیا أن یواجههم ببرهان آخر علی بطلان ألوهیة آلهتهم و هو عدم علمهم بالغیب و عدم شعورهم بالساعة و أنهم أیان یبعثون مع أنه لا یعلم أحد ممن فی السماوات و الأرض- و منهم آلهتهم الذین هم الملائکة
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و الجن و قدیسو البشر- الغیب و ما یشعرون أیان یبعثون، و لو کانوا آلهة لهم تدبیر أمر الخلق- و من التدبیر الجزاء یوم البعث- لعلموا بالساعة.
و قد ظهر بهذا البیان أن قوله: «لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ برهان مستقل علی بطلان ألوهیة آلهتهم و اختصاص الألوهیة به تعالی وحده و أن قوله: «وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ من عطف أوضح أفراد الغیب علیه و أهمها علما بالنسبة إلی أمر التدبیر.
و ظهر أیضا أن ضمیری الجمع فی «وَ ما یَشْعُرُونَ أَیَّانَ یُبْعَثُونَ لمن فی السماوات لعدم تمام البیان بدونه.
فقول بعضهم: إن الضمیر للمشرکین و إن کان عدم الشعور بما ذکر عاما لئلا یلزم التفکیک بینه و بین الضمائر الآتیة الراجعة إلیهم قطعا.
فیه أنه ینافی ما سیقت له الآیة الکریمة من البیان کما قدمنا الإشارة إلیه و التفکیک بین الضمائر مع وجود القرینة لا بأس به.
قوله تعالی: «بَلِ ادَّارَکَ عِلْمُهُمْ فِی الْآخِرَةِ بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْها بَلْ هُمْ مِنْها عَمُونَ ادارک فی الأصل تدارک و التدارک تتابع أجزاء الشی‌ء بعضها بعد بعض حتی تنقطع و لا یبقی منها شی‌ء، و معنی تدارک علمهم فی الآخرة أنهم صرفوا ما عندهم من العلم فی غیرها حتی نفد علمهم فلم یبق منه شی‌ء یدرکون به أمر الآخرة علی حد قوله تعالی:
«فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»: النجم: 30 و «عَمُونَ جمع عمی.
لما انتهی احتجاجه تعالی إلی ذکر عدم شعور أحد غیره تعالی بوقت البعث و تبکیت المشرکین بذلک رجع إلی نبیه ص و ذکره أنهم فی معزل عن الخطاب بذلک إذ لا خبر لهم عن شی‌ء عن أمور الآخرة فضلا عن وقت قیام الساعة و ذلک أنهم صرفوا ما عندهم من العلم فی جهات الحیاة الدنیا فهم فی جهل مطلق بالنسبة إلی أمور الآخرة بل هم فی شک من الآخرة یرتابون فی أمرها کما یظهر من احتجاجاتهم علی نفیها المبنیة علی الاستبعاد بل هم منها عمون و الله أعمی قلوبهم عن التصدیق بها و الاعتقاد بوجودها.
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و قد ظهر بهذا البیان أن تکرر کلمة الإضراب لبیان مراتب الحرمان من العلم بالآخرة و أنهم فی أعلاها، فقوله: «بَلِ ادَّارَکَ عِلْمُهُمْ فِی الْآخِرَةِ» أی لا علم لهم بها کأنها لم تقرع سمعهم، و قوله: «بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْها» أی أنه قرع سمعهم خبرها و ورد قلوبهم لکنهم ارتابوا و لم یصدقوا بها، و قوله: «بَلْ هُمْ مِنْها عَمُونَ أی إنهم لم ینقطعوا عن الاعتقاد بها من عند أنفسهم و باختیار منهم بل الله سبحانه أعمی أبصار قلوبهم فصاروا عمین فهیهات أن یدرکوا من أمرها شیئا.
و قیل: المراد بتدارک علمهم تکامله و بلوغه حد الیقین لتکامل الحجج الدالة علی حقیة البعث و الجملة مسوقة للتهکم، و فیه أنه لا یلائم ما یتبعه من الإضراب بالشک و العمی.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَ إِذا کُنَّا تُراباً وَ آباؤُنا أَ إِنَّا لَمُخْرَجُونَ إلی قوله- الْأَوَّلِینَ حکایة حجة منهم لنفی البعث مبنیة علی الاستبعاد أی کیف یمکن أن نخرج من الأرض بشرا تامین کما نحن الیوم و قد متنا و کنا ترابا نحن و آباؤنا کذلک؟.
و قوله: «لَقَدْ وُعِدْنا هذا نَحْنُ وَ آباؤُنا مِنْ قَبْلُ حجة أخری منهم مبنیة علی الاستبعاد أی لقد وعدنا هذا و هو البعث بعد الموت نحن و آباؤنا وعدوه قبل أن یعدنا هذا النبی و الذین وعدوا قبلا هم الأنبیاء الماضون فهو وعد قدیم لم نزل نوعد به و لو کان خبرا صادقا و وعدا حقا لوقع إلی هذا الیوم و إذ لم یقع فهو من الخرافات التی اختلقها الأولون و کانوا مولعین باختلاق الأوهام و الخرافات و الإصغاء إلیها.
قوله تعالی: «قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ إنذار و تخویف لهم علی إنکارهم وعد الأنبیاء بالبعث بأمرهم أن یسیروا فی الأرض فینظروا کیف کان عاقبة المجرمین المکذبین للأنبیاء المنذرین لهم بالبعث فإن فی النظر إلی عاقبة أمرهم علی ما تدل علیه مساکنهم الخربة و دیارهم الخالیة کفایة للمعتبرین من أولی الأبصار، و فی التعبیر عن المکذبین بالمجرمین لطف بالمؤمنین فی ترک الجرائم.
کذا قیل.
و یمکن أن تقرر الآیة حجة تدل علی المعاد و تقریبها أن انتهاء عاقبة أمر المجرمین 
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إلی عذاب الاستئصال دلیل علی أن الاجرام و الظلم من شأنه أن یؤاخذ علیه و أن العمل إحسانا کان أو إجراما محفوظ علی عامله سیحاسب علیه و إذ لم تقع عامة هذا الحساب و الجزاء- و خاصة علی الأعمال الصالحة- فی الدنیا فذلک لا محالة فی نشأة أخری و هی الدار الآخرة.
فتکون الآیة فی معنی قوله تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»:- ص: 28، و یؤید هذا التقریر قوله:
«عاقِبَةُ الْمُجْرِمِینَ و لو کان المراد تهدید مکذبی الرسل و تخویفهم کان الأنسب أن یقال: عاقبة المکذبین، کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ لا تَکُنْ فِی ضَیْقٍ مِمَّا یَمْکُرُونَ أی لا یحزنک إصرارهم علی الکفر و الجحود و لا یضق صدرک من مکرهم لإبطال دعوتک و صدهم الناس عن سبیل الله فإنهم بعین الله و لیسوا بمعجزیه و سیجزیهم بأعمالهم.
فالآیة مسوقة لتطییب نفس النبی ص، و قوله: «وَ لا تَکُنْ فِی ضَیْقٍ إلخ، معطوف علی ما قبله عطف التفسیر.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ الظاهر أن المراد بالوعد الوعد بعذاب المجازاة أعم من الدنیا و الآخرة، و السیاق یؤید ذلک و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قُلْ عَسی أَنْ یَکُونَ رَدِفَ لَکُمْ بَعْضُ الَّذِی تَسْتَعْجِلُونَ قالوا:
إن اللام فی «رَدِفَ لَکُمْ مزیدة للتأکید، کالباء فی قوله: «وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ»: البقرة: 198، و المعنی تبعکم و لحق بکم، و قیل: إن ردف مضمن معنی فعل یعدی باللام.
و المراد ببعض الذی یستعجلونه هو عذاب الدنیا قبل عذاب الآخرة فإنهم کانوا یستعجلون إنجاز ما وعدهم الله من الحکم الفصل، و هو ملازم لعذابهم، و عذابهم فی الدنیا بعض العذاب الذی یستعجلونه باستنجاز الوعد، و لعل مراد الآیة به عذاب یوم بدر کما قیل.
قالوا: إن «عسی و لعل» من الله تعالی واجب لأن حقیقة الترجی مبنیة علی 
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الجهل و لا یجوز علیه تعالی ذلک فمعنی قوله: «عَسی أَنْ یَکُونَ رَدِفَ لَکُمْ سیردفکم و یأتیکم العذاب محققا.
و فیه أن معنی الترجی و التمنی و نحوهما کما جاز أن یقوم بنفس المتکلم یجوز أن یقوم بالمقام أو بالسامع أو غیرهما و هو فی کلامه تعالی قائم بغیر المتکلم من المقام و غیره و ما فی الآیة من الجواب لما أرجع إلی النبی ص کان الرجاء المدلول علیه بکلمة عسی قائما بنفسه الشریفة و المعنی: قل أرجو أن یکون ردف لکم العذاب.
و فی تفسیر أبی السعود:، و عسی و لعل و سوف فی مواعید الملوک بمنزلة الجزم بها، و إنما یطلقونها إظهارا للوقار، و إشعارا بأن الرمز من أمثالهم کالتصریح ممن عداهم و علی ذلک مجری وعد الله تعالی و وعیده انتهی و هو وجه وجیه.
و معنی الآیة: قل لهؤلاء السائلین عن وقت الوعد: أرجو أن یکون تبعکم بعض الوعد الذی تستعجلونه و هو عذاب الدنیا الذی یقربکم من عذاب الآخرة و یؤدیکم إلیه، و فی التعبیر بقوله: «رَدِفَ لَکُمْ إیماء إلی قربه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لَکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَشْکُرُونَ معنی الآیة فی نفسها ظاهر و وقوعها فی سیاق التهدید و التخویف یفید أن تأخیره تعالی العذاب عنهم مع استحقاقهم ذلک إنما هو فضل منه علیهم یجب علیهم شکره علیه لکنهم لا یشکرونه و یسألون تعجیله.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ رَبَّکَ لَیَعْلَمُ ما تُکِنُّ صُدُورُهُمْ وَ ما یُعْلِنُونَ أی إن تأخیر العذاب لیس عن جهل منه تعالی بحالهم و ما یستحقونه بالکفر و الجحود فإنه یعلم ما تستره و تخفیه صدورهم و ما یظهرونه.
ثم أکد ذلک بأن کل غائبة- و هی ما من شأنه أن یغیب و یخفی فی أی جهة من جهات العالم کان- مکتوب محفوظ عنده تعالی و هو قوله: «وَ ما مِنْ غائِبَةٍ فِی السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ .
قوله تعالی: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَقُصُّ عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ - إلی قوله- الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ تطییب لنفس النبی ص و تمهید لما سیذکره من حقیة دعوته و تقویة لإیمان المؤمنین به، و بهذا الوجه یتصل بقوله قبلا: «وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ إلخ المشعر بحقیة دعوته.
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فقوله: «إِنَّ هذَا الْقُرْآنَ یَقُصُّ عَلی بَنِی إِسْرائِیلَ أَکْثَرَ الَّذِی هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ یشیر إلی ما یقصه القرآن من قصص الأنبیاء و یبین الحق فیما اختلفوا فیه من أمرهم و منه أمر المسیح (ع) و یبین الحق فیما اختلفوا فیه من المعارف و الأحکام.
و قوله: «وَ إِنَّهُ لَهُدیً وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ یشیر إلی أنه یهدی المؤمنین بما قصه علی بنی إسرائیل إلی الحق و أنه رحمة لهم تطمئن به قلوبهم و یثبت الإیمان بذلک فی نفوسهم.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ بِحُکْمِهِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ إشارة إلی أن القضاء بینهم إلی الله فهو ربه العزیز الذی لا یغلب فی أمره العلیم لا یجهل و لا یخطئ فی حکمه فهو القاضی بینهم بحکمه فلترض نفس النبی ص بربه العزیز العلیم قاضیا حکما و لترجع الأمر إلیه کما ینبغی أن تفعل مثل ذلک فی حق المشرکین و لا تحزن علیهم و لا تکون فی ضیق مما یمکرون.
قوله تعالی: «فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّکَ عَلَی الْحَقِّ الْمُبِینِ تفریع علی مجموع ما أمر به قبال کفر المشرکین و اختلاف بنی إسرائیل أی إن أمرهم جمیعا إلی الله لا إلیک فاتخذه وکیلا فهو کافیک و لا تخافن شیئا إنک فی أمن من الحق.
قوله تعالی: «إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی إلی قوله- فَهُمْ مُسْلِمُونَ تعلیل للأمر بالتوکل أی إنما أمرناک بالتوکل علی الله فی أمر إیمانهم و کفرهم لأنهم موتی و لیس فی وسعک أن تسمع الموتی دعوتک و إنهم صم لا یسمعون و عمی ضالون لا تقدر علی إسماع الصم إذا ولوا مدبرین- و لعله قید عدم إسماع الصم بقوله: «إِذا وَلَّوْا مُدْبِرِینَ لأنهم لو لم یکونوا مدبرین لأمکن تفهیمهم بنوع من الإشارة- و لا علی هدایة العمی عن ضلالتهم، و إنما الذی تقدر علیه هو أن تسمع من یؤمن بآیاتنا الدالة علینا و تهدیهم فإنهم لإذعانهم بتلک الحجج الحقة مسلمون لنا مصدقون بما تدل علیه.
و قد تبین بهذا البیان أولا أن المراد بالإسماع الهدایة.
و ثانیا: أن المراد بالآیات الحجج الدالة علی التوحید و ما یتبعه من المعارف الحقة.
و ثالثا: أن من تعقل الحجج الحقة من آیات الآفاق و الأنفس بسلامة من العقل ثم استسلم لها بالإیمان و الانقیاد لیس هو من الموتی و لا ممن ختم الله علی سمعه و بصره.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی قال: هم آل محمد (ع).":
أقول: و رواه أیضا فی جمع الجوامع، عنهم (ع) مرسلا مضمرا
، و قد عرفت فیما تقدم من البیان فی ذیل الآیة أن الذی یعطیه السیاق أن المراد بهم بحسب مورد الآیة الأنبیاء المنعمون بنعمة الاصطفاء و قد قص الله قصص جمع منهم فقوله (ع)- لو صحت الروایة- هم آل محمد (ع) من قبیل الجری و الانطباق.
و نظیرها ما رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الکتب عن ابن عباس،": فی الآیة قال: هم أصحاب محمد فهو- لو صحت الروایة- إجراء منه و تطبیق.
و منه یظهر ما فیما رواه أیضا عن عبد بن حمید و ابن جریر عن سفیان الثوری":
فی الآیة قال: نزلت فی أصحاب محمد خاصة، فلا نزول و لا اختصاص.
و فی تفسیر القمی، أیضا": فی قوله تعالی: «بَلْ هُمْ قَوْمٌ یَعْدِلُونَ قال: عن الحق.
و فیه،: فی قوله تعالی: «أَمَّنْ یُجِیبُ الْمُضْطَرَّ إِذا دَعاهُ الآیة،:
حدثنی أبی عن الحسن بن علی بن فضال عن صالح بن عقبة عن أبی عبد الله (ع) قال: نزلت فی القائم من آل محمد (ع)- هو و الله المضطر إذا صلی فی المقام رکعتین- و دعا إلی الله عز و جل- فأجابه و یکشف السوء و یجعله خلیفة فی الأرض.
أقول: و الروایة أیضا من الجری و الآیة عامة.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی عن سعد بن جنادة قال: قال رسول الله ص: من فارق الجماعة فهو فی النار علی وجهه- لأن الله تعالی یقول: «أَمَّنْ یُجِیبُ الْمُضْطَرَّ إِذا دَعاهُ- وَ یَکْشِفُ السُّوءَ وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ فالخلافة من الله عز و جل- فإن کان خیرا فهو یذهب به- و إن کان شرا فهو یؤخذ به، علیک أنت بالطاعة فیما أمر الله به.
أقول: الروایة لا تخلو من شی‌ء فقد تقدم أن المراد بالخلافة فی الآیة- علی ما یشهد به السیاق- الخلافة الأرضیة المقدرة لکل إنسان و هو السلطة علی ما فی الأرض بأنواع التصرف دون الخلافة بمعنی الحکومة علی الأمة بإدارة رحی مجتمعهم.
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و مع الغض عن ذلک فمتن الروایة لا یخلو عن تدافع فإن کان المراد بکون الخلافة من الله تعالی أن سلطانه علی الناس بتقدیر من الله و بعبارة أخری انتسابها التکوینی إلی الله سبحانه کما ورد فی ملک نمرود من قوله تعالی: «أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ»: البقرة:
258، و قوله حکایة عن فرعون: «أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ»: الزخرف: 51، فمن البین أن الخلافة بهذا المعنی لا تستتبع وجوب الطاعة و حرمة المخالفة و إلا کان نقضا لأصل الدعوة الدینیة و إیجابا لطاعة أمثال نمرود و فرعون و کم لها من نظیر، و إن کان المراد به الجعل الوضعی الدینی و بعبارة أخری انتسابها التشریعی إلی الله تعالی ثم وجبت طاعته فیما یأمر به و إن کان معصیة کان ذلک نقضا صریحا للأحکام، و إن کان الواجب طاعته فی غیر معصیة الله 
لقوله (ص): «لا طاعة لمخلوق فی معصیة الخالق»
جازت مفارقة الجماعة فی الجملة و هو یناقض صدر الروایة.
و نظیر الإشکال یجری فی قوله ذیلا: «علیک أنت بالطاعة فیما أمر الله به» فلو کان المراد مما أمر الله به طاعته مقام الخلافة و إن کان فی معصیة کان نقضا صریحا لتشریع الأحکام و إن کان المراد به طاعة الله و إن استلزم معصیة مقام الخلافة کان ناقضا لصدر الروایة.
و قد اتضح الیوم بالأبحاث الاجتماعیة أن إمضاء حکومة من لا یحترم القوانین المقدسة الجاریة لا یرضی به مجتمع عاقل رشید فمن الواجب تنزیه ساحة مشرع الدین عن ذلک، و القول بأن مصلحة حفظ وحدة الکلمة و اتفاق الأمة أهم من حفظ بعض الأحکام بالمفارقة معناه جواز هدم حقیقة الدین لحفظ اسمه.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج الطیالسی و سعید بن منصور و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن مسروق قال": کنت متکئا عند عائشة فقالت عائشة: ثلاث من تکلم بواحدة منهن فقد أعظم علی الله الفریة. قلت: و ما هن؟ قالت: من زعم أن محمدا رأی ربه- فقد أعظم علی الله الفریة- قال: و کنت متکئا فجلست و قلت: یا أم المؤمنین أنظرینی و لا تعجلی علی أ لم یقل الله: «وَ لَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِینِ «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری ؟
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فقالت: أنا أول هذه الأمة سأل هذا رسول الله ص- فقال: جبرئیل. لم أره علی صورته التی خلق علیها- غیر هاتین المرتین رأیته منهبطا من السماء سادا- عظم خلقه ما بین السماء إلی الأرض. قالت: أ لم تسمع الله عز و جل یقول: «لا تُدْرِکُهُ الْأَبْصارُ وَ هُوَ یُدْرِکُ الْأَبْصارَ- وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ»؟ أ و لم تسمع الله یقول: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً- إلی قوله- عَلِیٌّ حَکِیمٌ .
و من زعم أن محمدا کتم شیئا من کتاب الله- فقد أعظم علی الله الفریة و الله جل ذکره یقول: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ- وَ إِنْ لَمْ تَفْعَلْ فَما بَلَّغْتَ رِسالَتَهُ وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ .
قالت: و من زعم أنه یخبر الناس بما یکون فی غد- فقد أعظم علی الله الفریة و الله تعالی یقول: «قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ 
أقول: و فی متن الروایة شی‌ء أما آیات الرؤیة فإنما تنفی رؤیة الحس دون رؤیة القلب و هی من الرؤیة وراء الإیمان الذی هو الاعتقاد و قد أشبعنا الکلام فیها فی الموارد المناسبة له.
و أما قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ الآیة فقد أوضحنا فی تفسیر الآیة أنها خاصة غیر عامة و لو فرضت عامة فإنما تدل علی أن کل ما أنزل إلیه مما فیه رسالة وجب علیه تبلیغه و من الجائز أن ینزل إلیه ما یختص علمه به (ص) فیکتمه عن غیره.
و أما قوله: «قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ فلا یدل إلا علی اختصاص علم الغیب بالذات به تعالی کسائر آیات اختصاص الغیب به، و لا ینفی علم الغیر به بتعلیم منه تعالی کما یشیر إلیه قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»: الجن: 27، و قد حکی الله سبحانه نحوا من هذا الإخبار عن المسیح (ع) إذ قال: «وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ»: آل عمران: 49، و من المعلوم أن القائل إن النبی ص کان یخبر الناس بما یکون فی غد لا ینفی کون ذلک بتعلیم من الله له.
و قد تواترت الأخبار علی تفرقها و تنوعها من طرق الفریقین علی إخباره (ص) بکثیر من الحوادث المستقبلة.
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اشارة

وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ تُکَلِّمُهُمْ أَنَّ النَّاسَ کانُوا بِآیاتِنا لا یُوقِنُونَ (82) وَ یَوْمَ نَحْشُرُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ فَوْجاً مِمَّنْ یُکَذِّبُ بِآیاتِنا فَهُمْ یُوزَعُونَ (83) حَتَّی إِذا جاؤُ قالَ أَ کَذَّبْتُمْ بِآیاتِی وَ لَمْ تُحِیطُوا بِها عِلْماً أَمَّا ذا کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (84) وَ وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ بِما ظَلَمُوا فَهُمْ لا یَنْطِقُونَ (85) أَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِیَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (86)
وَ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَفَزِعَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلاَّ مَنْ شاءَ اللَّهُ وَ کُلٌّ أَتَوْهُ داخِرِینَ (87) وَ تَرَی الْجِبالَ تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ صُنْعَ اللَّهِ الَّذِی أَتْقَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ إِنَّهُ خَبِیرٌ بِما تَفْعَلُونَ (88) مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ (89) وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَکُبَّتْ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ هَلْ تُجْزَوْنَ إِلاَّ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (90) إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ رَبَّ هذِهِ الْبَلْدَةِ الَّذِی حَرَّمَها وَ لَهُ کُلُّ شَیْ‌ءٍ وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُسْلِمِینَ (91)
وَ أَنْ أَتْلُوَا الْقُرْآنَ فَمَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَقُلْ إِنَّما أَنَا مِنَ الْمُنْذِرِینَ (92) وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ سَیُرِیکُمْ آیاتِهِ فَتَعْرِفُونَها وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ (93)
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(بیان)

هی من تمام الفصل السابق من الآیات تشیر إلی البعث و بعض ما یلحق به من الأمور الواقعة فیه و بعض أشراطه و تختم السورة بما یرجع إلی مفتتحها من الإنذار و التبشیر.
قوله تعالی «وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ تُکَلِّمُهُمْ أَنَّ النَّاسَ کانُوا بِآیاتِنا لا یُوقِنُونَ مقتضی السیاق- بما أن الآیة متصلة بما قبلها من الآیات الباحثة عن أمر المشرکین المعاصرین للنبی ص أو خصوص أهل مکة من قریش و قد کانوا أشد الناس عداوة للنبی ص و دعوته- أن ضمائر «عَلَیْهِمْ و «لَهُمْ و «تُکَلِّمُهُمْ للمشرکین المحدث عنهم لکن لا لخصوصهم بل بما أنهم ناس معنیون بالدعوة فالمراد بالحقیقة عامة الناس من هذه الأمة من حیث وحدتهم فیلحق بأولهم من الحکم ما یلحق بآخرهم و هذا النوع من العنایة کثیر الورود فی کلامه تعالی.
و المراد بوقوع القول علیهم تحقق مصداق القول فیهم و تعینهم لصدقه علیهم کما فی الآیة التالیة: «وَ وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ بِما ظَلَمُوا» أی حق علیهم العذاب، فالجملة فی معنی «حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ و قد کثر وروده فی کلامه تعالی، و الفرق بین التعبیرین أن العنایة فی «وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ بتعینهم مصداقا للقول و فی «حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ باستقرار القول و ثبوته فیهم بحیث لا یزول.
و أما ما هو هذا القول الواقع علیهم فالذی یصلح من کلامه تعالی لأن یفسر به قوله: «سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُ حم السجدة:
53، فإن المراد بهذه الآیات التی سیریهم غیر الآیات السماویة و الأرضیة التی هی بمرآهم و مسمعهم دائما قطعا بل بعض آیات خارقة للعادة تخضع لها و تضطر للإیمان بها أنفسهم فی حین لا یوقنون بشی‌ء من آیات السماء و الأرض التی هی تجاه أعینهم و تحت مشاهدتهم.
و بهذا یظهر أن قوله: (أَنَّ النَّاسَ کانُوا بِآیاتِنا لا یُوقِنُونَ تعلیل لوقوع القول علیهم و التقدیر لأن الناس، و قوله: (کانُوا) لإفادة استقرار عدم الإیقان فیهم و المراد بالآیات الآیات المشهودة من السماء و الأرض غیر الآیات الخارقة، و قرئ (أَنَ بکسر
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الهمزة و هی أرجح من قراءة الفتح فیؤید ما ذکرناه و تکون الجملة بلفظها تعلیلا من دون تقدیر اللام.
و قوله: (أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ تُکَلِّمُهُمْ بیان لآیة خارقة من الآیات الموعودة فی قوله: (سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُ و فی کونه وصفا لأمر خارق للعادة دلالة علی أن المراد بالإخراج من الأرض إما الإحیاء و البعث بعد الموت و إما أمر یقرب منه، و أما کونها دابة تکلمهم فالدابة ما یدب فی الأرض من ذوات الحیاة إنسانا کان أو حیوانا غیره فإن کان إنسانا کان تکلیمه الناس علی العادة و إن کان حیوانا أعجم کان تکلیمه کخروجه من الأرض خرقا للعادة.
و لا نجد فی کلامه تعالی ما یصلح لتفسیر هذه الآیة و أن هذه الدابة التی سیخرجها لهم من الأرض فتکلمهم ما هی؟ و ما صفتها؟ و کیف تخرج؟ و ما ذا تتکلم به؟ بل سیاق الآیة نعم الدلیل علی أن القصد إلی الإبهام فهو کلام مرموز فیه.
و محصل المعنی: أنه إذا آل أمر الناس- و سوف یئول- إلی أن کانوا لا یوقنون بآیاتنا المشهودة لهم و بطل استعدادهم للإیمان بنا بالتعقل و الاعتبار آن وقت أن نریهم ما وعدنا إراءته لهم من الآیات الخارقة للعادة المبینة لهم الحق بحیث یضطرون إلی الاعتراف بالحق فأخرجنا لهم دابة من الأرض تکلمهم.
هذا ما یعطیه السیاق و یهدی إلیه التدبر فی الآیة من معناها، و قد أغرب المفسرون حیث أمعنوا فی الاختلاف فی معانی مفردات الآیة و جملها و المحصل منها و فی حقیقة هذه الدابة و صفتها و معنی تکلیمها و کیفیة خروجها و زمان خروجها و عدد خروجها و المکان الذی تخرج منه فی أقوال کثیرة لا معول فیها إلا علی التحکم، و لذا أضربنا عن نقلها و البحث عنها، و من أراد الوقوف علیها فعلیه بالمطولات.
قوله تعالی: (وَ یَوْمَ نَحْشُرُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ فَوْجاً مِمَّنْ یُکَذِّبُ بِآیاتِنا فَهُمْ یُوزَعُونَ الفوج کما ذکره الراغب- الجماعة المارة المسرعة، و الإیزاع إیقاف القوم و حبسهم بحیث یرد أولهم علی آخرهم.
و قوله: (وَ یَوْمَ نَحْشُرُ) منصوب علی الظرفیة لمقدر و التقدیر و اذکر یوم نحشر و المراد بالحشر هو الجمع بعد الموت لأن المحشورین فوج من کل أمة و لا اجتماع لجمیع 
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الأمم فی زمان واحد و هم أحیاء، و (مِنْ فی قوله: (مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ) للتبعیض، و فی قوله: (مِمَّنْ یُکَذِّبُ للتبیین أو للتبعیض.
و المراد بالآیات فی قوله: (یُکَذِّبُ بِآیاتِنا) مطلق الآیات الدالة علی المبدإ و المعاد و منها الأنبیاء و الأئمة و الکتب السماویة دون الساعة و ما یقع فیها و عند قیامها و دون الآیات القرآنیة فقط لأن الحشر لیس مقصورا علی الأمة الإسلامیة بل أفواج من أمم شتی.
و من العجیب إصرار بعضهم علی أن الکلام نص فی أن المراد بالآیات هاهنا و فی الآیة التالیة هی الآیات القرآنیة قال: لأنها هی المنطویة علی دلائل الصدق التی لم یحیطوا بها مع وجوب أن یتأملوا و یتدبروا فیها لا مثل الساعة و ما فیها انتهی.
و فساده ظاهر لأن عدم کون أمثال الساعة و ما فیها مرادة لا یستلزم إرادة الآیات القرآنیة مع ظهور أن المحشورین أفواج من جمیع الأمم و لیس القرآن إلا کتابا لفوج واحد منهم.
و ظاهر الآیة أن هذا الحشر فی غیر یوم القیامة لأنه حشر للبعض من کل أمة لا لجمیعهم و قد قال الله تعالی فی صفة الحشر یوم القیامة: (وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً): الکهف: 47.
و قیل: المراد بهذا الحشر هو الحشر للعذاب بعد الحشر الکلی الشامل لجمیع الخلق فهو حشر بعد حشر.
و فیه أنه لو کان المراد الحشر إلی العذاب لزم ذکر هذه الغایة دفعا للإبهام کما فی قوله تعالی: (وَ یَوْمَ یُحْشَرُ أَعْداءُ اللَّهِ إِلَی النَّارِ فَهُمْ یُوزَعُونَ حَتَّی إِذا ما جاؤُها): حم السجدة: 20 مع أنه لم یذکر فی ما بعد هذه الآیة إلا العتاب و الحکم الفصل دون العذاب و الآیة کما تری مطلقة لم یشر فیها إلی شی‌ء یلوح إلی هذا الحشر الخاص المذکور و یزیدها إطلاقا قوله بعدها: (حَتَّی إِذا جاؤُ) فلم یقل: حتی إذا جاءوا العذاب أو النار أو غیرها.
و یؤید ذلک أیضا وقوع الآیة و الآیتین بعدها بعد نبإ دابة الأرض و هی من أشراط الساعة و قبل قوله: (وَ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ) إلی آخر الآیات الواصفة لوقائع یوم القیامة، و لا معنی لتقدیم ذکر واقعة من وقائع یوم القیامة علی ذکر شروعه و وقوع عامة ما یقع فیه فإن الترتیب الوقوعی یقتضی ذکر حشر فوج من کل أمة لو کان من وقائع یوم القیامة بعد ذکر نفخ الصور و إتیانهم إلیه داخرین.
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و قد تنبه لهذا الإشکال بعض من حمل الآیة علی الحشر یوم القیامة فقال: لعل تقدیم ذکر هذه الواقعة علی نفخ الصور و وقوع الواقعة للإیذان بأن کلا مما تضمنه هذا و ذاک من الأحوال طامة کبری و داهیة دهیاء حقیقة بالتذکیر علی حیالها و لو روعی الترتیب الوقوعی لربما توهم أن الکل داهیة واحدة.
و أنت خبیر بأنه وجه مختلق غیر مقنع، و لو کان کما ذکر لکان دفع توهم کون الحشر المذکور فی الآیة فی غیر یوم القیامة بوضع الآیة بعد آیة نفخ الصور مع ذکر ما یرتفع به الإبهام المذکور أولی بالرعایة من دفع هذا التوهم الذی توهمه.
فقد بان أن الآیة ظاهرة فی کون هذا الحشر المذکور فیها قبل یوم القیامة و إن لم تکن نصا لا یقبل التأویل.
قوله تعالی: (حَتَّی إِذا جاؤُ قالَ أَ کَذَّبْتُمْ بِآیاتِی وَ لَمْ تُحِیطُوا بِها عِلْماً أَمَّا ذا کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ المراد بالمجی‌ء- بإعانة من السیاق- هو الحضور فی موطن الخطاب المدلول علیه بقوله: (قالَ أَ کَذَّبْتُمْ إلخ و المراد بالآیات- کما تقدم فی الآیة السابقة- مطلق الآیات الدالة علی الحق، و قوله: (وَ لَمْ تُحِیطُوا بِها عِلْماً) جملة حالیة أی کذبتم بها حال کونکم لا علم لکم بها لإعراضکم عنها فکیف کذبتم بما لا تعلمون أی رمیتموها بالکذب و عدم الدلالة من غیر علم، و قوله: (أَمَّا ذا کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی غیر التکذیب.
و المعنی: حتی إذا حضروا فی موطن الخطاب قال الله سبحانه لهم: أ کذبتم بآیاتی حال کونکم لم تحیطوا بها علما أم أی شی‌ء کنتم تعملون غیر التکذیب، و فی ذلک عتابهم بأنهم لم یشتغلوا بشی‌ء غیر تکذیبهم بآیات الله من غیر أن یشغلهم عنه شاغل معذر.
قوله تعالی: (وَ وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ بِما ظَلَمُوا فَهُمْ لا یَنْطِقُونَ الباء فی (بِما ظَلَمُوا) للسببیة و (ما) مصدریة أی وقع القول علیهم بسبب کونهم ظالمین، و قوله: (فَهُمْ لا یَنْطِقُونَ تفریع علی وقوع القول علیهم.
و بذلک یتأید أن المراد بالقول الذی یقع علیهم قوله تعالی: (إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ): الأنعام: 144، و المعنی: و لکونهم ظالمین فی تکذیبهم بالآیات لم یهتدوا إلی ما یعتذرون به فانقطعوا عن الکلام فهم لا ینطقون.
و ربما فسر وقوع القول علیهم بوجوب العذاب علیهم و الأنسب علی هذا أن یکون المراد بالقول الواقع علیهم قضاؤه تعالی بالعذاب فی حق الظالمین فی مثل قوله:
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(أَلا إِنَّ الظَّالِمِینَ فِی عَذابٍ مُقِیمٍ): الشوری: 45، و المعنی: و لکونهم ظالمین قضی فیهم بالعذاب فلم یکن عندهم ما ینطقون به، و الوجه السابق أوجه.
و أما تفسیر وقوع القول بحلول العذاب و دخول النار فبعید من السیاق لعدم ملاءمته التفریع فی قوله: فَهُمْ لا یَنْطِقُونَ 
قوله تعالی: (أَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِیَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ لما وصف فی الآیات السابقة أن کثیرا من الناس فی صمم و عمی من استماع کلمة الحق و النظر فی آیات الله و الاعتبار بهما، ثم ذکر دابة الأرض و أنه سیخرجها آیة خارقة للعادة تکلمهم، ثم ذکر أنه سیحشر فوجا من کل أمة من المکذبین فیعاتبهم فتتم علیهم الحجة بقولهم بغیر علم بالآیات لإعراضهم عنها وبخهم فی هذه الآیة و لامهم علی تکذیبها بالآیات مع الجهل أنهم کانوا یرون اللیل الذی یسکنون فیه بالطبع و أن هناک نهارا مبصرا یظهر لهم بها آیات السماء و الأرض فلم لم یتبصروا؟.
و قوله: (إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ أی فی جعل اللیل سکنا یسکنون فیه و النهار مبصرا یبصرون فیه آیات السماء و الأرض آیات لقوم فیهم خاصة الإذعان و التصدیق للحق اللائح لهم.
و المراد بالآیات العلامات و الجهات الدالة فیهما علی التوحید و ما یتبعه من حقائق المعارف، و من جملة ذلک دلالتهما علی أن الإنسان علیه أن یسکن فیما من شأنه أن یسکن فیه، و هو اللیل الذی یضرب بحجاب ظلمته علی الأبصار، و یتحرک فیما من شأنه أن یتحرک فیه و هو النهار المبصر الذی یظهر به الأشیاء التی تتضمن منافع الحیاة للأبصار.
فعلی الإنسان أن یسکت عما حجبته عنه ظلمة الجهل و لا یقول بغیر علم و لا یکذب بما لا یحیط به علما و أن یقول و یؤمن بما تجلیه له بینات الآیات التی هی کالنهر المبصرة.
قوله تعالی: (وَ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَفَزِعَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ وَ کُلٌّ أَتَوْهُ داخِرِینَ النفخ فی الصور کنایة عن إعلام الجماعة الکثیرین کالعسکر بما یجب علیهم أن یعملوا به جمعا کالحضور و الارتحال و غیر ذلک، و الفزع کما قال الراغب انقباض و نفار یعتری الإنسان من الشی‌ء المخیف و هو من جنس الجزع، و الدخور الذلة و الصغار.
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قیل: المراد بهذا النفخ النفخة الثانیة للصور التی بها تنفخ الحیاة فی الأجساد فیبعثون لفصل القضاء، و یؤیده قوله فی ذیل الآیة: (وَ کُلٌّ أَتَوْهُ داخِرِینَ و المراد به حضورهم عند الله سبحانه، و یؤیده أیضا استثناؤه (مَنْ شاءَ اللَّهُ من حکم الفزع ثم قوله فیمن جاء بالحسنة: (وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ حیث یدل علی أن الفزع المذکور هو الفزع فی النفخة الثانیة.
و قیل: المراد به النفخة الأولی التی یموت بها الأحیاء بدلیل قوله: (وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ قِیامٌ یَنْظُرُونَ): الزمر: 68، فإن الصعقة من الفزع و قد رتب علی النفخة الأولی و علی هذا یکون المراد بقوله: «وَ کُلٌّ أَتَوْهُ داخِرِینَ رجوعهم إلی الله سبحانه بالموت.
و لا یبعد أن یکون المراد بالنفخ فی الصور یومئذ مطلق النفخ أعم مما یمیت أو یحیی فإن النفخ کیفما کان من مختصات الساعة، و یکون ما ذکر من فزع بعضهم و أمن بعضهم من الفزع و سیر الجبال من خواص النفخة الأولی و ما ذکر من إتیانهم داخرین من خواص النفخة الثانیة و یندفع بذلک ما یورد علی کل واحد من الوجهین السابقین.
و قد استثنی سبحانه جمعا من عباده من حکم الفزع العام الشامل لمن فی السماوات و الأرض، و سیجی‌ء کلام فی معنی هذا الاستثناء فی الکلام علی قوله الآتی: (وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ .
و الظاهر أن المراد بقوله: (وَ کُلٌّ أَتَوْهُ داخِرِینَ رجوع جمیع من فی السماوات و الأرض حتی المستثنین من حکم الفزع و حضورهم عنده تعالی، و أما قوله: (فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ): الصافات: 127، فالظاهر أن المراد نفی إحضارهم فی الجمع للحساب و السؤال لا نفی بعثهم و رجوعهم إلی الله و حضورهم عنده فآیات القیامة ناصة علی عموم البعث لجمیع الخلائق بحیث لا یشذ منهم شاذ.
و نسبة الدخور و الذلة إلی أولیائه تعالی لا تنافی ما لهم من العزة عند الله فإن عزة العبد عند الله ذلته عنده و غناه بالله فقره إلیه نعم ذلة أعدائه بما یرون لأنفسهم من العزة الکاذبة ذلة هوان.
قوله تعالی: (وَ تَرَی الْجِبالَ تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ صُنْعَ اللَّهِ الَّذِی 
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أَتْقَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ إِنَّهُ خَبِیرٌ بِما تَفْعَلُونَ الآیة بما أنها واقعة فی سیاق آیات القیامة محفوفة بها تصف بعض ما یقع یومئذ من الآیات و هو سیر الجبال و قد قال تعالی فی هذا المعنی أیضا: (وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً): النبأ: 20، إلی غیر ذلک.
فقوله: (وَ تَرَی الْجِبالَ الخطاب للنبی ص و المراد به تمثیل الواقعة، کما فی قوله: (وَ تَرَی النَّاسَ سُکاری : الحج: 2، أی هذا حالها المشهودة فی هذا الیوم تشاهدها لو کنت مشاهدا، و قوله: (تَحْسَبُها جامِدَةً) أی تظنها الآن و لم تقم القیامة بعد جامدة غیر متحرکة، و الجملة معترضة أو حالیة.
و قوله: (وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ حال من الجبال و عاملها (تَرَی أی تراها إذا نفخ فی الصور حال کونها تسیر سیر السحاب فی السماء.
و قوله: (صُنْعَ اللَّهِ الَّذِی أَتْقَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ) مفعول مطلق لمقدر أی صنعه صنعا و فی الجملة تلویح إلی أن هذا الصنع و الفعل منه تعالی تخریب للدنیا و هدم للعالم، لکنه فی الحقیقة تکمیل لها و إتقان لنظامها لما یترتب علیه من إنهاء کل شی‌ء إلی غایته و إیصاله إلی وجهته التی هو مولیها من سعادة أو شقاوة لأن ذلک صنع الله الذی أتقن کل شی‌ء فهو سبحانه لا یسلب الإتقان عما أتقنه و لا یسلط الفساد علی ما أصلحه ففی تخریب الدنیا تعمیر الآخرة.
و قوله: «إِنَّهُ خَبِیرٌ بِما تَفْعَلُونَ قیل: إنه تعلیل لکون ما ذکر من النفخ فی الصور و ما بعده صنعا محکما له تعالی فإن علمه بظواهر أفعال المکلفین و بواطنها مما یستدعی إظهارها و بیان کیفیاتها علی ما هی علیه من الحسن و السوء و ترتیب آثارها من الثواب و العقاب علیها بعد البعث و الحشر و تسییر الجبال.
و أنت تری ما فیه من التکلف و أن السیاق بعد ذلک کله لا یقبله.
و قیل: إن قوله: (إِنَّهُ خَبِیرٌ بِما تَفْعَلُونَ استئناف فی حکم الجواب عن سؤال مقدر کأنه قیل: فما ذا یکون بعد هذه القوارع فقیل إن الله خبیر بعمل العاملین فیجازیهم علی أعمالهم و فصل بقوله: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها) إلی آخر الآیتین.
و هاهنا وجه آخر مستفاد من الإمعان فی سیاق الآیات السابقة فإن الله سبحانه أمر فیها نبیه ص أن یتوکل علیه و یرجع أمر المشرکین و بنی إسرائیل إلیه فإنه إنما
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یستطیع هدایة المؤمنین بآیاته المستسلمین للحق و أما المشرکون فی جحودهم و بنو إسرائیل فی اختلافهم فإنهم موتی لا یسمعون و صم عمی لا یسمعون و لا یهتدون إلی الحق بالنظر فی آیات السماء و الأرض و الاعتبار بها باختیار منهم.
ثم ذکر ما سیواجههم به- و حالهم هذه الحال لا یؤثر فیهم الآیات- و أنه سیخرج لهم دابة من الأرض تکلمهم و هی آیة خارقة تضطرهم إلی قبول الحق و أنه یحشر من کل أمة فوجا من المکذبین فیتم علیهم الحجة، و بالآخرة هو خبیر بأفعالهم سیجزی من جاء بحسنة أو سیئة بعمله یوم ینفخ فی الصور ففزعوا و أتوه داخرین.
و بالتأمل فی هذا السیاق یظهر أن الأنسب کون (یَوْمَ یُنْفَخُ ظرفا لقوله: (إنه خبیر بما یفعلون) و قراءة (یفعلون) بیاء الغیبة أرجح من القراءة المتداولة علی الخطاب.
و المعنی: و إنه تعالی خبیر بما یفعله أهل السماوات و الأرض یوم ینفخ فی الصور و یأتونه داخرین یجزی من جاء بالحسنة بخیر منها و من جاء بالسیئة بکب وجوههم فی النار کل مجزی بعمله، و علی هذا تکون الآیة فی معنی قوله تعالی: «أَ فَلا یَعْلَمُ إِذا بُعْثِرَ ما فِی الْقُبُورِ وَ حُصِّلَ ما فِی الصُّدُورِ إِنَّ رَبَّهُمْ بِهِمْ یَوْمَئِذٍ لَخَبِیرٌ): العادیات: 11، و قوله:
(یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ): المؤمن: 16، و یکون قوله: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ) إلخ، تفصیلا لقوله: (إنه خبیر بما یفعلون) من حیث لازم الخبرة و هو الجزاء بما فعل و عمل کما أشار إلیه ذیلا بقوله: (هَلْ تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ و الالتفات من الغیبة إلی الخطاب فی قوله: (هَلْ تُجْزَوْنَ إلخ، لتشدید التقریع و التأنیب.
و فی الآیة أعنی قوله: (وَ تَرَی الْجِبالَ تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ إلخ، قولان آخران:
أحدهما: حملها علی الحرکة الجوهریة و أن الأشیاء کالجبال تتحرک بجوهرها إلی غایة وجودها و هی حشرها و رجوعها إلی الله سبحانه.
و هذا المعنی أنسب بالنظر إلی ما فی قوله: (تَحْسَبُها جامِدَةً) من التلویح إلی أنها الیوم متحرکة و لما تقم القیامة، و أما جعل یوم القیامة ظرفا لحسبان الجمود و للمرور کالسحاب جمیعا فمما لا یلتفت إلیه.
و ثانیهما: حملها علی حرکة الأرض الانتقالیة و هو بالنظر إلی الآیة فی نفسها معنی 
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جید إلا أنه أولا: یوجب انقطاع الآیة عما قبلها و ما بعدها من آیات القیامة و ثانیا:
ینقطع بذلک اتصال قوله: (إنه خبیر بما یفعلون) بما قبله.
قوله تعالی: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ هذه الآیة و ما بعدها- کما تقدمت الإشارة إلیه- تفصیل لقوله: (إنه خبیر بما یفعلون) من حیث أثره الذی هو الجزاء و المراد بقوله: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها) أن له جزاء هو خیر مما جاء به من الحسنة و ذلک لأن العمل أیا ما کان مقدمة للجزاء مقصود لأجله و الغرض و الغایة علی أی حال أفضل من المقدمة.
و قوله: (وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ ظاهر السیاق أن هذا الفزع هو الفزع بعد نفخ الصور الثانی دون الأول فیکون فی معنی قوله: (لا یَحْزُنُهُمُ الْفَزَعُ الْأَکْبَرُ وَ تَتَلَقَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ هذا یَوْمُکُمُ الَّذِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ): الأنبیاء: 103.
قوله تعالی: (وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَکُبَّتْ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ هَلْ تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ یقال: کبه علی وجهه فانکب أی ألقاه علی وجهه فوقع علیه فنسبة الکب إلی وجوههم من المجاز العقلی و الأصل فکبوا علی وجوههم.
و قوله: (هَلْ تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ الاستفهام للإنکار، و المعنی لیس جزاؤکم هذا إلا نفس العمل الذی عملتموه ظهر لکم فلزمکم فلا ظلم فی الجزاء و لا جور فی الحکم.
و الآیتان فی مقام بیان ما فی طبع الحسنة و السیئة من الجزاء ففیهما حکم من جاء بالحسنة فقط و من أحاطت به الخطیئة و استغرقته السیئة و أما من حمل حسنة و سیئة فیعلم بذلک حکمه إجمالا و أما التفصیل ففی غیر هذا الموضع.
قوله تعالی: (إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ رَبَّ هذِهِ الْبَلْدَةِ الَّذِی حَرَّمَها وَ لَهُ کُلُّ شَیْ‌ءٍ) الآیات الثلاث- من هنا إلی آخر السورة- ختام السورة یبین فیها أن هذه الدعوة الحقة تبشیر و إنذار فیه إتمام للحجة من غیر أن یرجع إلیه (ص) من أمرهم شی‌ء و إنما الأمر إلی الله و سیریهم آیاته فیعرفونها لیس بغافل عن أعمالهم.
و فی قوله: (إِنَّما أُمِرْتُ إلخ، تکلم عن لسان النبی ص فهو فی معنی: قل إنما أمرت أن أعبد رب هذه البلدة، و المشار إلیها بهذه الإشارة مکة المشرفة، و فی الکلام تشریفها من وجهین: إضافة الرب إلیها، و توصیفها بالحرمة حیث قال:
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رب هذه البلدة الذی حرمها. و فیه تعریض لهم حیث کفروا بهذه النعمة نعمة حرمة بلدتهم و لم یشکروا الله بعبادته بل عدلوا إلی عبادة الأصنام.
و قوله: (وَ لَهُ کُلُّ شَیْ‌ءٍ) إشارة إلی سعة ملکه تعالی دفعا لما یمکن أن یتوهم أنه إنما یملک مکة التی هو ربها فیکون حاله حال سائر الأصنام یملک الواحد منها علی عقیدتهم جزء من أجزاء العالم کالسماء و الأرض و بلدة کذا و قوم کذا و أسرة کذا، فیکون تعالی معبودا کأحد الآلهة واقعا فی صفهم و فی عرضهم.
و قوله: (وَ أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ مِنَ الْمُسْلِمِینَ أی من الذین أسلموا له فیما أراد و لا یرید إلا ما یهدی إلیه الخلقة و یهتف به الفطرة و هو الدین الحنیف الفطری الذی هو ملة إبراهیم.
قوله تعالی: (وَ أَنْ أَتْلُوَا الْقُرْآنَ فَمَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَقُلْ إِنَّما أَنَا مِنَ الْمُنْذِرِینَ معطوف علی قوله: (أَنْ أَعْبُدَ) أی أمرت أن أقرأ القرآن و المراد تلاوته علیهم بدلیل تفریع قوله: (فَمَنِ اهْتَدی إلخ، علیه.
و قوله: (فَمَنِ اهْتَدی فَإِنَّما یَهْتَدِی لِنَفْسِهِ أی فمن اهتدی بهذا القرآن فالذی ینتفع به هو نفسه و لا یعود نفعه إلی.
و قوله: (وَ مَنْ ضَلَّ فَقُلْ إِنَّما أَنَا مِنَ الْمُنْذِرِینَ أی و من لم یهتد به بالإعراض عن ذکر ربه و هو الضلال فعلیه ضلاله و وبال کفره لا علی لأنی لست إلا منذرا مأمورا بذلک و لست علیه وکیلا و الله هو الوکیل علیه.
فالعدول عن مثل قولنا: و من ضل فإنما أنا من المنذرین و هو الذی کان یقتضیه الظاهر إلی قوله: (فَقُلْ إِنَّما أَنَا مِنَ الْمُنْذِرِینَ لتذکیره (ص) بما تقدم من العهد إلیه أنه لیس إلا منذرا و لیس إلیه من أمرهم شی‌ء فعلیه أن یتوکل علی ربه و یرجع أمرهم إلیه کما قال: (فَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إِنَّکَ عَلَی الْحَقِّ الْمُبِینِ إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی إلخ، فکأنه قیل: و من ضل فقل له قد سمعت أن ربی لم یجعل علی إلا الإنذار فلست بمسئول عن ضلال من ضل.
قوله تعالی: (وَ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ سَیُرِیکُمْ آیاتِهِ فَتَعْرِفُونَها وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ معطوف علی قوله: (فَقُلْ إِنَّما أَنَا مِنَ الْمُنْذِرِینَ و فیه انعطاف إلی ما ذکره بعد أمر نبیه ص بالتوکل علیه فی أمرهم من أنه سیجعل للمشرکین عاقبة سوء
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و یقضی بین بنی إسرائیل فیما اختلفوا فیه و یریهم من آیاته ما یضطرون إلی تصدیقه ثم یجزیهم بأعمالهم.
و محصل المعنی: و قل الثناء الجمیل لله تعالی فیما یجریه فی ملکه حیث دعا الناس إلی ما فیه خیرهم و سعادتهم و هدی الذین آمنوا بآیاته و أسلموا له و أما المکذبون فأمات قلوبهم و أصم آذانهم و أعمی أبصارهم فضلوا و کذبوا بآیاته.
و قوله: (سَیُرِیکُمْ آیاتِهِ فَتَعْرِفُونَها) إشارة إلی ما تقدم من قوله: (وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ و ما بعده، و ظهور قوله: (آیاتِهِ فی العموم دلیل علی شموله لجمیع الآیات التی تضطرهم إلی قبول الحق مما یظهر لهم قبل قیام الساعة و بعده.
و قوله: (وَ ما رَبُّکَ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ الخطاب للنبی ص و هو بمنزلة التعلیل لما تقدمه أی إن أعمالکم معاشر العباد بعین ربک فلا یفوته شی‌ء مما تقتضیه الحکمة قبال أعمالکم من الدعوة و الهدایة و الإضلال و إراءة الآیات ثم جزاء المحسنین منکم و المسیئین یوم القیامة.
و قرئ (عما یعملون) بیاء الغیبة و لعلها أرجح و مفادها تهدید المکذبین و فی قوله: (رَبُّکَ بإضافة الرب إلی الکاف تطییب لنفس النبی ص و تقویة لجانبه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: (وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ الآیة: حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: انتهی رسول الله ص إلی أمیر المؤمنین (ع)- و هو نائم فی المسجد قد جمع رملا و وضع رأسه علیه- فحرکه برجله ثم قال: قم یا دابة الأرض- فقال رجل من أصحابه: یا رسول الله- أ یسمی بعضنا بعضا بهذا الاسم؟ فقال: لا و الله ما هو إلا له خاصة- و هو الدابة الذی ذکره الله فی کتابه فقال: (وَ إِذا وَقَعَ الْقَوْلُ عَلَیْهِمْ أَخْرَجْنا لَهُمْ دَابَّةً مِنَ الْأَرْضِ- تُکَلِّمُهُمْ أَنَّ النَّاسَ کانُوا بِآیاتِنا لا یُوقِنُونَ .
ثم قال: یا علی إذا کان آخر الزمان أخرجک الله- فی أحسن صورة و معک میسم تسم به أعداءک.
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فقال رجل لأبی عبد الله (ع): إن العامة یقولون: إن هذه الآیة إنما (تکلمهم) فقال أبو عبد الله (ع): کلمهم الله فی نار جهنم إنما هو تکلمهم من الکلام.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة من طرق الشیعة.
و فی المجمع، و روی محمد بن کعب القرطی قال: سئل علی عن الدابة- فقال: أما و الله ما لها ذنب و إن لها للحیة.
أقول: و هناک روایات کثیرة تصف خلقتها تتضمن عجائب و هی مع ذلک متعارضة من أرادها فلیراجع جوامع الحدیث کالدر المنثور أو مطولات التفاسیر کروح المعانی.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن حماد عن أبی عبد الله (ع) قال: ما یقول الناس فی هذه الآیة (یَوْمَ نَحْشُرُ مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ فَوْجاً)؟ قلت: یقولون إنه فی القیامة. قال: لیس کما یقولون إنها فی الرجعة- أ یحشر الله فی القیامة من کل أمة فوجا و یدع الباقین؟ إنما آیة القیامة (وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً.
أقول: و أخبار الرجعة من طرق الشیعة کثیرة جدا.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: (وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ): و اختلف فی معنی الصور- إلی أن قال- و قیل: هو قرن ینفخ فیه شبه البوق- و قد ورد ذلک فی الحدیث.
و فیه،": فی قوله تعالی: (إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ قیل: یعنی الشهداء فإنهم لا یفزعون فی ذلک الیوم- و روی ذلک فی خبر مرفوع.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: (صُنْعَ اللَّهِ الَّذِی أَتْقَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ- قال: فعل الله الذی أحکم کل شی‌ء.
و فیه،": فی قوله تعالی: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها- وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ- وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَکُبَّتْ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ) قال: الحسنة و الله ولایة أمیر المؤمنین (ع)- و السیئة و الله عداوته.
أقول: و هو من الجری و لیس بتفسیر و هناک روایات کثیرة فی هذا المضمون ربما أمکن حملها علی ما سیأتی.
و فی الخصال، عن یونس بن ظبیان قال: قال الصادق جعفر بن محمد (ع): إن الناس یعبدون الله علی ثلاثة أوجه: فطبقة یعبدونه رغبة فی ثوابه- فتلک عبادة الحرصاء
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و هو الطمع، و آخرون یعبدونه فرقا من النار- فتلک عبادة العبید و هی الرهبة، و لکنی أعبده حبا له فتلک عبادة الکرام و هو الأمن- لقوله تعالی: (وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ ، و لقوله: (قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی- یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ فمن أحب الله أحبه الله و من أحبه الله کان من الآمنین.
أقول: لازم ما فیه من الاستدلال تفسیر الحسنة فی الآیة بالولایة التی هی عبادته تعالی من طریق المحبة الموجبة لفناء إرادة العبد فی إرادته و تولیه تعالی بنفسه أمر عبده و تصرفه فیه و هذا أحد معنیی ولایة علی (ع) فهو (ع) صاحب الولایة و أول فاتح لهذا الباب من الأمة و به یمکن أن یفسر أکثر الروایات الواردة فی أن المراد بالحسنة فی الآیة ولایة علی (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ و ابن مردویه و الدیلمی عن کعب بن عجرة عن النبی ص: فی قول الله: (مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها) یعنی بها شهادة أن لا إله إلا الله، و من جاء بالسیئة یعنی بها الشرک- یقال: هذه تنجی و هذه تردی.
أقول: و هذا المعنی مروی عنه (ص) بألفاظ مختلفة من طرق شتی و ینبغی تقیید تفسیر الحسنة بلا إله إلا الله بسائر الأحکام الشرعیة التی هی من لوازم التوحید و إلا لغا تشریعها و هو ظاهر.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: (إِنَّما أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ رَبَّ هذِهِ الْبَلْدَةِ الَّذِی حَرَّمَها) قال: مکة.
و فیه، عن أبیه عن حماد بن عیسی عن حریز عن أبی عبد الله (ع) قال: لما قدم رسول الله ص مکة یوم افتتحها- فتح باب الکعبة فأمر بصور فی الکعبة فطمست- فأخذ بعضادتی الباب فقال: ألا إن الله قد حرم مکة یوم خلق السماوات و الأرض- فهی حرام بحرام الله إلی یوم القیامة- لا ینفر صیدها و لا یعضد شجرها و لا یختلی خلالها- و لا تحل لقطتها إلا لمنشد.
فقال العباس: یا رسول الله إلا الإذخر فإنه للقبر و البیوت- فقال رسول الله إلا الإذخر:
أقول: و هو مروی من طرق أهل السنة أیضا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن مسعود عن النبی ص قال: ما کان فی القرآن (وَ مَا اللَّهُ بِغافِلٍ عَمَّا تَعْمَلُونَ بالتاء، و ما کان (و ما ربک بغافل عما یعملون) بالیاء.
تم و الحمد لله. 



الجزء السادس عشر
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
طسم (1) تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ (2) نَتْلُوا عَلَیْکَ مِنْ نَبَإِ مُوسی وَ فِرْعَوْنَ بِالْحَقِّ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (3) إِنَّ فِرْعَوْنَ عَلا فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلَ أَهْلَها شِیَعاً یَسْتَضْعِفُ طائِفَةً مِنْهُمْ یُذَبِّحُ أَبْناءَهُمْ وَ یَسْتَحْیِی نِساءَهُمْ إِنَّهُ کانَ مِنَ الْمُفْسِدِینَ (4)
وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ (5) وَ نُمَکِّنَ لَهُمْ فِی الْأَرْضِ وَ نُرِیَ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ جُنُودَهُما مِنْهُمْ ما کانُوا یَحْذَرُونَ (6) وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی أَنْ أَرْضِعِیهِ فَإِذا خِفْتِ عَلَیْهِ فَأَلْقِیهِ فِی الْیَمِّ وَ لا تَخافِی وَ لا تَحْزَنِی إِنَّا رَادُّوهُ إِلَیْکِ وَ جاعِلُوهُ مِنَ الْمُرْسَلِینَ (7) فَالْتَقَطَهُ آلُ فِرْعَوْنَ لِیَکُونَ لَهُمْ عَدُوًّا وَ حَزَناً إِنَّ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ جُنُودَهُما کانُوا خاطِئِینَ (8) وَ قالَتِ امْرَأَتُ فِرْعَوْنَ قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ لا تَقْتُلُوهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (9)
وَ أَصْبَحَ فُؤادُ أُمِّ مُوسی فارِغاً إِنْ کادَتْ لَتُبْدِی بِهِ لَوْ لا أَنْ رَبَطْنا عَلی قَلْبِها لِتَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (10) وَ قالَتْ لِأُخْتِهِ قُصِّیهِ فَبَصُرَتْ بِهِ عَنْ جُنُبٍ وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (11) وَ حَرَّمْنا عَلَیْهِ الْمَراضِعَ مِنْ قَبْلُ فَقالَتْ هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی أَهْلِ بَیْتٍ یَکْفُلُونَهُ لَکُمْ وَ هُمْ لَهُ ناصِحُونَ (12) فَرَدَدْناهُ إِلی أُمِّهِ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ وَ لِتَعْلَمَ أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (13) وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ اسْتَوی آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (14)
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(بیان)

غرض السورة الوعد الجمیل للمؤمنین و هم بمکة قبل الهجرة شرذمة قلیلون یستضعفهم فراعنة قریش و طغاتها و الیوم یوم شدة و عسرة و فتنة بأن الله سیمن علیهم و یجعلهم أئمة و یجعلهم الوارثین و یمکن لهم و یری طغاة قومهم منهم ما کانوا یحذرون یقص تعالی للمؤمنین من قصة موسی و فرعون أنه خلق موسی فی حین کان فرعون فی أوج قدرته یستضعف بنی إسرائیل یذبح أبناءهم و یستحیی نساءهم فرباه فی حجر عدو، حتی إذا استوی و بلغ أشده نجاه و أخرجه من بینهم إلی مدین ثم رده إلیهم رسولا منه بسلطان مبین حتی إذا أغرق فرعون و جنوده أجمعین و جعل بنی إسرائیل هم الوارثین و أنزل التوراة علی موسی هدی و بصائر للمؤمنین.
و علی هذا المجری یجری حال المؤمنین و فیه وعد لهم بالملک و العزة و السلطان و وعد للنبی ص برده إلی معاد.
و انتقل من القصة إلی بیان أن من الواجب فی حکمة الله أن ینزل کتابا من عنده للدعوة الحقة ثم ذکر طعنهم فی دعوة القرآن بقولهم: لو لا أوتی مثل ما أوتی موسی 
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و الجواب عنه، و تعللهم عن الإیمان بقولهم: إن نتبع الهدی معک نتخطف من أرضنا و الجواب عنه و فیه التمثل بقصة قارون و خسفه.
و السورة مکیة کما یشهد بذلک سیاق آیاتها، و ما أوردناه من الآیات فصل من قصة موسی و فرعون من یوم ولد موسی إلی بلوغه أشده.
قوله تعالی: «طسم تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْمُبِینِ تقدم الکلام فیه فی نظائره.
قوله تعالی: «نَتْلُوا عَلَیْکَ مِنْ نَبَإِ مُوسی وَ فِرْعَوْنَ بِالْحَقِّ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ «مِنْ للتبعیض و «بِالْحَقِ متعلق بقوله: «نَتْلُوا» أی نتلو تلاوة متلبسة بالحق فهو من عندنا و بوحی منا من غیر أن یداخل فی إلقائه الشیاطین، و یمکن أن یکون متعلقا بنبإ أی حال کون النبإ الذی نتلوه علیک متلبسا بالحق لا مریة فیه.
و قوله: «لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ اللام فیه للتعلیل و هو متعلق بقوله: «نَتْلُوا» أی نتلو علیک من نبإهما لأجل قوم یؤمنون بآیاتنا.
و محصل المعنی: نتلو علیک بعض نبإ موسی و فرعون تلاوة بالحق لأجل أن یتدبر فیه هؤلاء الذین یؤمنون بآیاتنا ممن اتبعوک و هم طائفة أذلاء مستضعفون فی أیدی فراعنة قریش و طغاة قومهم فیتحققوا أن الله الذی آمنوا به و برسوله و تحملوا کل أذی فی سبیله هو الله الذی أنشأ موسی (ع) لإحیاء الحق و إنجاء بنی إسرائیل و إعزازهم بعد ذلتهم هاتیک الذلة یذبح أبناءهم و یستحیی نساءهم و قد علا فرعون و أنشب فیهم مخالب قهره و أحاط بهم بجوره.
أنشأه و الجو ذلک الجو المظلم الذی لا مطمع فیه فرباه فی حجر عدوه ثم أخرجه من مصر ثم أعاده إلیهم بسلطان فأنجی به بنی إسرائیل و أفنی بیده فرعون و جنوده و جعلهم أحادیث و أحلاما.
فهو الله جل شأنه یقص علی نبیه قصتهم و یرمز له و لهم بقوله: «لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ أنه سیفعل بهؤلاء مثل ما فعل بأولئک و یمن علی هؤلاء المستضعفین و یجعلهم أئمة و یجعلهم الوارثین حذو ما صنع ببنی إسرائیل.
قوله تعالی: «إِنَّ فِرْعَوْنَ عَلا فِی الْأَرْضِ وَ جَعَلَ أَهْلَها شِیَعاً یَسْتَضْعِفُ طائِفَةً مِنْهُمْ إلخ، العلو فی الأرض کنایة عن التجبر و الاستکبار، و الشیع جمع شیعة و هی 
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الفرقة، قال فی المجمع:، الشیع: الفرق و کل فرقة شیعة و سموا بذلک لأن بعضهم یتابع بعضا. انتهی. و کان المراد بجعل أهل الأرض- و کأنهم أهل مصر و اللام للعهد- فرقا إلقاء الاختلاف بینهم لئلا یتفق کلمتهم فیثوروا علیه و یقلبوا علیه الأمور علی ما هو من دأب الملوک فی بسط القدرة و تقویة السلطة، و استحیاء النساء إبقاء حیاتهن.
و محصل المعنی: أن فرعون علا فی الأرض و تفوق فیها ببسط السلطة علی الناس و إنفاذ القدرة فیهم و جعل أهلها شیعا و فرقا مختلفة لا تجتمع کلمتهم علی شی‌ء و بذلک ضعف عامة قوتهم علی المقاومة دون قوته و الامتناع من نفوذ إرادته.
و هو یستضعف طائفة منهم و هم بنو إسرائیل و هم أولاد یعقوب (ع) و قد قطنوا بمصر منذ أحضر یوسف (ع) أباه و إخوته و أشخصهم هناک فسکنوها و تناسلوا بها حتی بلغوا الألوف.
و کان فرعون هذا و هو ملک مصر المعاصر لموسی (ع) یعاملهم معاملة الأسراء الأرقاء و یزید فی تضعیفهم حتی بلغ من استضعافه لهم أن أمر بتذبیح أبنائهم و استبقاء نسائهم و کان فیه إفناء رجالهم بقتل الأبناء الذکور و فیه فناء القوم.
و السبب فی ذلک أنه کان من المفسدین فی الأرض فإن الخلقة العامة التی أوجدت الإنسان لم یفرق فی بسط الوجود بین شعب و شعب من الشعوب الإنسانیة ثم جهز الکل بما یهدیهم إلی حیاة اجتماعیة بالتمتع من أمتعة الحیاة الأرضیة و لکل ما یعادل قیمته فی المجتمع و ما یساوی زنته فی التعاون.
هذا هو الإصلاح الذی یهتف به الصنع و الإیجاد، و التعدی عن ذلک بتحریر قوم و تعبید آخرین و تمتیع شعب بما لا یستحقونه و تحریم غیرهم ما یصلحون له هو الإفساد الذی یسوق الإنسانیة إلی البید و الهلاک.
و فی الآیة تصویر الظرف الذی ولد فیه موسی (ع) و قد أحدقت الأسباب المبیدة لبنی إسرائیل علی إفنائه.
قوله تعالی: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ إلی قوله- ما کانُوا یَحْذَرُونَ الأصل فی معنی المن علی ما یستفاد من کلام الراغب- الثقل و منه تسمیة ما یوزن به منا، و المنة النعمة الثقیلة و من علیه منا أی أثقله بالنعمة. قال: و یقال 
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ذلک علی وجهین أحدهما بالفعل کقوله: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا» أی نعطیهم من النعمة ما یثقلهم و الثانی بالقول کقوله: «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا» و هو مستقبح إلا عند کفران النعمة. انتهی ملخصا.
و تمکینهم فی الأرض إعطاؤهم فیها مکانا یملکونه و یستقرون فیه، و عن الخلیل أن المکان مفعل من الکون و لکثرته فی الکلام أجری مجری فعال. فقیل: تمکن و تمسکن نحو تمنزل انتهی.
و قوله: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَ إلخ الأنسب أن یکون حالا من «طائِفَةً» و التقدیر یستضعف طائفة منهم و نحن نرید أن نمن علی الذین استضعفوا إلخ و قیل: معطوف علی قوله: «إِنَّ فِرْعَوْنَ عَلا فِی الْأَرْضِ و الأول أظهر، و «نُرِیدُ» علی أی حال لحکایة الحال الماضیة.
و قوله: «وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً» عطف تفسیر علی قوله: «نَمُنَ و کذا ما بعده من الجمل المتعاقبة.
و المعنی: أن الظرف کان ظرف علو فرعون، و تفریقه بین الناس و استضعافه لبنی إسرائیل استضعافا یبیدهم و یفنیهم و الحال أنا نرید أن ننعم علی هؤلاء الذین استضعفوا من کل وجه نعمة تثقلهم و ذلک بأن نجعلهم أئمة یقتدی بهم فیکونوا متبوعین بعد ما کانوا تابعین، و نجعلهم الوارثین لها بعد ما کانت بید غیرهم و نمکن لهم فی الأرض بأن نجعل لهم مکانا یستقرون فیه و یملکونه بعد ما لم یکن لهم من المکان إلا ما أراد غیرهم أن یبوئهم فیه و یقرهم علیه، و نری فرعون و هو ملک مصر و هامان و هو وزیره و جنودهما منهم أی من هؤلاء الذین استضعفوا ما کانوا یحذرون و هو أن یظهروا علیهم فیذهبوا بملکهم و مالهم و سنتهم کما قالوا فی موسی و أخیه لما أرسلا إلیهم: «یُرِیدانِ أَنْ یُخْرِجاکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِما وَ یَذْهَبا بِطَرِیقَتِکُمُ الْمُثْلی طه: 63.
و الآیة تصور ما فی باطن هذا الظرف الهائل الذی قضی علی بنی إسرائیل أن لا یعیش منهم متنفس و لا یبقی منهم نافخ نار و قد أحاطت بهم قدرة فرعون الطاغیة و ملأ أقطار وجودهم رعبه و هو یستضعفهم حتی یقضی علیهم بالبید هذا ظاهر الأمر و فی باطنه الإرادة الإلهیة تعلقت بأن تنجیهم منهم و تحول ثقل النعمة من آل فرعون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 10
الأقویاء العالین إلی بنی إسرائیل الأذلاء المستضعفین و تبدل من الأسباب ما کان علی بنی إسرائیل لهم و ما کان لآل فرعون علیهم و الله یحکم لا معقب لحکمه.
قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی أَنْ أَرْضِعِیهِ فَإِذا خِفْتِ عَلَیْهِ فَأَلْقِیهِ فِی الْیَمِ إلی آخر الآیة، الإیحاء هو التکلیم الخفی و یستعمل فی القرآن فی تکلیمه تعالی بعض خلقه بنحو الإلهام و الإلقاء فی القلب کما فی قوله: «بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها»،:
الزلزال: 5 و قوله: «وَ أَوْحی رَبُّکَ إِلَی النَّحْلِ»،: النحل: 68 و قوله فی أم موسی:
«وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی الآیة أو بنحو آخر کما فی الأنبیاء و الرسل، و فی غیره تعالی کما فی قوله: «إِنَّ الشَّیاطِینَ لَیُوحُونَ إِلی أَوْلِیائِهِمْ»: الأنعام: 121، و الإلقاء الطرح، و الیم البحر و النهر الکبیر.
و قوله: «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی فی الکلام إیجاز بالحذف و التقدیر و حبلت أم موسی به- و الحال هذه الحال من الشدة و الحدة- و وضعته و أوحینا إلیها إلخ.
و المعنی: و قلنا بنوع من الإلهام لأم موسی لما وضعته: أرضعیه ما دمت لا تخافین علیه من قبل فرعون فإذا خفت علیه- أن یطلع علیه آل فرعون فیأخذوه و یقتلوه- فألقیه فی البحر و هو النیل علی ما وردت به الروایة و لا تخافی علیه القتل و لا تحزنی لفقده و مفارقته إیاک إنا رادوه إلیک بعد ذلک و جاعلوه من المرسلین فیکون رسولا إلی آل فرعون و بنی إسرائیل.
فقوله: «إِنَّا رَادُّوهُ إِلَیْکِ تعلیل للنهی فی قوله: «وَ لا تَحْزَنِی کما یشهد به أیضا قوله بعد: «فَرَدَدْناهُ إِلی أُمِّهِ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ و الفرق بین الخوف و الحزن بحسب المورد أن الخوف إنما یکون فی مکروه محتمل الوقوع و الحزن فی مکروه قطعی الوقوف.
قوله تعالی: «فَالْتَقَطَهُ آلُ فِرْعَوْنَ لِیَکُونَ لَهُمْ عَدُوًّا وَ حَزَناً إِنَّ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ جُنُودَهُما کانُوا خاطِئِینَ الالتقاط أصابه الشی‌ء و أخذه من غیر طلب، و منه اللقطة و اللام فی قوله: «لِیَکُونَ لَهُمْ عَدُوًّا وَ حَزَناً» للعاقبة- علی ما قیل- و الحزن بفتحتین و الحزن بالضم فالسکون بمعنی واحد کالسقم و السقم، و المراد بالحزن سبب الحزن فإطلاق الحزن علیه مبالغة فی سببیته لحزنهم.
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و الخاطئین اسم فاعل من خطئ یخطأ خطأ کعلم یعلم علما کما أن المخطئ اسم فاعل من أخطأ یخطئ إخطاء، و الفرق بین الخاطئ و المخطئ علی ما ذکره الراغب أن الخاطئ یطلق علی من أراد فعلا لا یحسنه ففعله قال تعالی: «إِنَّ قَتْلَهُمْ کانَ خِطْأً کَبِیراً»، و قال: «وَ إِنْ کُنَّا لَخاطِئِینَ ، و المخطئ یستعمل فیمن أراد فعلا یحسنه فوقع منه غیره و اسم مصدره الخطأ بفتحتین، قال تعالی: «وَ مَنْ قَتَلَ مُؤْمِناً خَطَأً»،: النساء: 92 و المعنی الجامع هو العدول عن الجهة. انتهی ملخصا.
فقوله: «إِنَّ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ جُنُودَهُما کانُوا خاطِئِینَ أی فیما کانوا یفعلونه فی أبناء بنی إسرائیل و موسی تحذرا من انهدام ملکهم و ذهاب سلطانهم بیدهم إرادة لتغییر المقادیر عن مجاریها فقتلوا الجم الغفیر من الأبناء و لا شأن لهم فی ذلک و ترکوا موسی حیث التقطوه و ربوه فی حجورهم و کان هو الذی بیده انقراض دولتهم و زوال ملکهم.
و المعنی: فأصابه آل فرعون و أخذوه من الیم و کان غایة ذلک أن یکون لهم عدوا و سبب حزن إن فرعون و هامان و جنودهما کانوا خاطئین فی قتل الأبناء و ترک موسی: أرادوا أن یقضوا علی من سیقضی علیهم فعادوا یجتهدون فی حفظه و یجدون فی تربیته.
و بذلک یظهر أن تفسیر بعضهم کونهم خاطئین بأنهم کانوا مذنبین فعاقبهم الله أن ربی عدوهم علی أیدیهم لیس بسدید.
قوله تعالی: «وَ قالَتِ امْرَأَتُ فِرْعَوْنَ قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ لا تَقْتُلُوهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ شفاعة من امرأة فرعون و قد کانت عنده حینما جاءوا إلیه بموسی- و هو طفل ملتقط من الیم- تخاطب فرعون بقوله: «قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ أی هو قرة عین لنا «لا تَقْتُلُوهُ و إنما خاطب بالجمع لأن شرکاء القتل کانوا کثیرین من سبب و مباشر و آمر و مأمور.
و إنما قالت ما قالت لأن الله سبحانه ألقی محبة منه فی قلبها فعادت لا تملک نفسها دون أن تدفع عنه القتل و تضمه إلیها، قال تعالی فیما یمن به علی موسی (ع):
«وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی وَ لِتُصْنَعَ عَلی عَیْنِی»: طه: 39.
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و قوله: «عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً» قالته لما رأت فی وجهه من آثار الجلال و سیماء الجذبة الإلهیة، و فی قولها: «أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً» دلالة علی أنهما کانا فاقدین للابن.
و قوله: «وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ جملة حالیة أی قالت ما قالت و شفعت له و صرفت عنه القتل و القوم لا یشعرون ما ذا یفعلون و ما هی حقیقة الحال و ما عاقبته؟
قوله تعالی: «وَ أَصْبَحَ فُؤادُ أُمِّ مُوسی فارِغاً إِنْ کادَتْ لَتُبْدِی بِهِ لَوْ لا أَنْ رَبَطْنا عَلی قَلْبِها لِتَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ الإبداء بالشی‌ء إظهاره، و الربط علی الشی‌ء شدة و هو کنایة عن التثبیت.
و المراد بفراغ فؤاد أم موسی فراغه و خلوة من الخوف و الحزن و کان لازم ذلک أن لا یتوارد علیه خواطر مشوشة و أوهام متضاربة یضطرب بها القلب فیأخذها الجزع فتبدی ما کان علیها أن تخفیه من أمر ولدها.
و ذلک أن ظاهر السیاق أن سبب عدم إبدائها له فراغ قلبها و سبب فراغ قلبها الربط علی قلبها و سبب الربط هو قوله تعالی لها فیما أوحی إلیها: «لا تَخافِی وَ لا تَحْزَنِی إِنَّا رَادُّوهُ إِلَیْکِ إلخ.
و قوله: «إِنْ کادَتْ لَتُبْدِی بِهِ لَوْ لا» إلخ «إِنْ مخففة من الثقیلة أی إنها قربت من أن تظهر الأمر و تفشی السر لو لا أن ثبتنا قلبها بالربط علیه، و قوله:
«لِتَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أی الواثقین بالله فی حفظه فتصبر و لا تجزع علیه فلا یبدو أمره.
و المجموع أعنی قوله: «إِنْ کادَتْ لَتُبْدِی بِهِ إلی آخر الآیة فی مقام البیان لقوله:
«وَ أَصْبَحَ فُؤادُ أُمِّ مُوسی فارِغاً» و محصل معنی الآیة و صار قلب أم موسی بسبب وحینا خالیا من الخوف و الحزن المؤدیین إلی إظهار الأمر، لو لا أن ثبتنا قلبها بسبب الوحی لتکون واثقة بحفظ الله له لقربت من أن تظهر أمره لهم بالجزع علیه.
و بما تقدم یظهر ضعف بعض ما قیل فی تفسیر جمل الآیة کقول بعضهم فی «وَ أَصْبَحَ فُؤادُ أُمِّ مُوسی فارِغاً» أی صفرا من العقل لما دهمها من الخوف و الحیرة حین سمعت بوقوع الطفل فی ید فرعون، و قول آخرین: أی فارغا من الوحی الذی أوحی إلیها
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بالنسیان، و ما قیل: أی فارغا من کل شی‌ء إلا ذکر موسی أی صار فارغا له. فإنها جمیعا وجوه لا یحتمل شیئا منها السیاق.
و نظیر ذلک فی الضعف قولهم: إن جواب لو لا محذوف و التقدیر لو لا أن ربطنا علی قلبها لأبدته و أظهرته، و الوجه فی تقدیرهم ذلک ما قیل: إن لو لا شبیهه بأدوات الشرط فلها الصدر و لا یتقدم جوابها علیها. و قد تقدمت المناقشة فیه فی الکلام علی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ هَمَّتْ بِهِ وَ هَمَّ بِها لَوْ لا أَنْ رَأی بُرْهانَ رَبِّهِ»: یوسف: 24.
قوله تعالی: «وَ قالَتْ لِأُخْتِهِ قُصِّیهِ فَبَصُرَتْ بِهِ عَنْ جُنُبٍ وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ قال فی المجمع:، القص اتباع الأثر و منه القصص فی الحدیث لأنه یتبع فیه الثانی الأول.
و قال: و معنی بصرت به عن جنب أبصرته عن جنابة أی عن بعد. انتهی.
و المعنی: و قالت أم موسی لأخته اتبعی أثر موسی حتی ترین إلام یئول أمره فرأته عن بعد و قد أخذه خدم فرعون و هم لا یشعرون بأنها تقصه و تراقبه.
قوله تعالی: «وَ حَرَّمْنا عَلَیْهِ الْمَراضِعَ مِنْ قَبْلُ فَقالَتْ هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی أَهْلِ بَیْتٍ یَکْفُلُونَهُ لَکُمْ وَ هُمْ لَهُ ناصِحُونَ التحریم فی الآیة تکوینی لا تشریعی و معناه جعله بحیث لا یقبل ثدی مرضع و یمتنع من ارتضاعها.
و قوله: «مِنْ قَبْلُ أی من قبل حضورها هناک و مجیئها إلیهم و المراضع جمع مرضعة کما قیل.
و قوله: «فَقالَتْ هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی أَهْلِ بَیْتٍ یَکْفُلُونَهُ لَکُمْ وَ هُمْ لَهُ ناصِحُونَ تفریع علی ما تقدمه غیر أن السیاق یدل علی أن هناک حذفا کأنه قیل: و حرمنا علیه المراضع غیر أمه من قبل أن تجی‌ء أخته فکلما أتوا له بمرضع لترضعه لم یقبل ثدیها فلما جاءت أخته و رأت الحال قالت عند ذلک لآل فرعون: هل أدلکم علی أهل بیت یکفلونه لنفعکم و هم له ناصحون؟.
قوله تعالی: «فَرَدَدْناهُ إِلی أُمِّهِ کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ وَ لِتَعْلَمَ أَنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ تفریع علی ما تقدمه مع تقدیر ما یدل علیه السیاق، و المحصل أنها قالت: هل أدلکم علی أهل بیت کذا فأنعموا لها بالقبول فدلتهم علی أمه فسلموه إلیها فرددناه إلی أمه بنظم هذه الأسباب.
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و قوله: «کَیْ تَقَرَّ عَیْنُها وَ لا تَحْزَنَ وَ لِتَعْلَمَ إلخ، تعلیل للرد و المراد بالعلم هو الیقین بالمشاهدة فإنها کانت تعلم من قبل أن وعد الله حق و کانت مؤمنة و إنما أرید بالرد أن توقن بالمشاهدة أن وعد الله حق.
و المراد بوعد الله مطلق الوعد الإلهی بدلیل قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ أی لا یوقنون بذلک و یرتابون فی مواعده تعالی و لا تطمئن إلیها نفوسهم، و محصله أن توقع بمشاهدة حقیة هذا الذی وعدها الله به أن مطلق وعده تعالی حق.
و ربما یقال: إن المراد بوعد الله خصوص الوعد المذکور فی الآیة السابقة: «إِنَّا رَادُّوهُ إِلَیْکِ وَ جاعِلُوهُ مِنَ الْمُرْسَلِینَ و لا یلائمه قوله بعد: «وَ لکِنَ إلخ علی ما تقدم.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ اسْتَوی آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً وَ کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ بلوغ الأشد أن یعمر الإنسان ما تشتد عند ذلک قواه و یکون فی الغالب فی الثمان عشرة، و الاستواء الاعتدال و الاستقرار فالاستواء فی الحیاة استقرار الإنسان فی أمر حیاته و یختلف فی الأفراد و هو علی الأغلب بعد بلوغ الأشد، و قد تقدم الکلام فی معنی الحکم و العلم و إیتائهما و معنی الإحسان فی مواضع من الکتاب.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب رض: فی قوله تعالی: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ قال: یوسف و ولده.
أقول: لعل المراد بنو إسرائیل، و إلا فظهور الآیة فی خلافه غیر خفی.
و فی معانی الأخبار، بإسناده عن محمد بن سنان عن المفضل بن عمر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن رسول الله ص- نظر إلی علی و الحسن و الحسین (ع) فبکی- و قال: أنتم المستضعفون بعدی. قال المفضل: فقلت له: ما معنی ذلک؟ قال:
معناه أنکم الأئمة بعدی- إن الله عز و جل یقول: «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ- وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ فهذه الآیة جاریة فینا إلی یوم القیامة.
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أقول: و الروایات من طرق الشیعة فی کون الآیة فی أئمة أهل البیت (ع) کثیرة و بهذه الروایة یظهر أنها جمیعا من قبیل الجری و الانطباق.
و فی نهج البلاغة،: لتعطفن الدنیا علیا بعد شماسها عطف الضروس علی ولدها و تلا عقیب ذلک «وَ نُرِیدُ أَنْ نَمُنَّ عَلَی الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا فِی الْأَرْضِ- وَ نَجْعَلَهُمْ أَئِمَّةً وَ نَجْعَلَهُمُ الْوارِثِینَ .
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ أَوْحَیْنا إِلی أُمِّ مُوسی إلی آخر الآیة:
حدثنی أبی عن الحسن بن محبوب عن العلاء بن رزین عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: إنه لما حملت به أمه لم یظهر حملها إلا عند وضعها له- و کان فرعون قد وکل بنساء بنی إسرائیل نساء من القبط یحفظنهن- و ذلک أنه کان لما بلغه عن بنی إسرائیل أنهم یقولون: إنه یولد فینا رجل یقال له: موسی بن عمران- یکون هلاک فرعون و أصحابه علی یده- فقال فرعون عند ذلک: لأقتلن ذکور أولادهم حتی لا یکون ما یریدون- و فرق بین الرجال و النساء و حبس الرجال فی المحابس.
فلما وضعت أم موسی بموسی- نظرت إلیه و حزنت علیه و اغتمت و بکت- و قالت:
یذبح الساعة- فعطف الله عز و جل قلب الموکلة بها علیه- فقالت لأم موسی: ما لک قد اصفر لونک؟ فقالت أخاف أن یذبح ولدی- فقالت: لا تخافی و کان موسی لا یراه أحد إلا أحبه و- هو قول الله: «وَ أَلْقَیْتُ عَلَیْکَ مَحَبَّةً مِنِّی .
فأحبته القبطیة الموکلة بها- و أنزل الله علی أم موسی التابوت، و نودیت ضعیه فی التابوت فألقیه فی الیم و هو البحر «وَ لا تَخافِی وَ لا تَحْزَنِی- إِنَّا رَادُّوهُ إِلَیْکِ وَ جاعِلُوهُ مِنَ الْمُرْسَلِینَ فوضعته فی التابوت و أطبقته علیه و ألقته فی النیل.
و کان لفرعون قصر علی شط النیل متنزه- فنظر من قصره- و معه آسیة امرأته- إلی سواد فی النیل ترفعه الأمواج- و الریاح تضربه حتی جاءت به إلی باب قصر فرعون- فأمر فرعون بأخذه فأخذ التابوت و رفع إلیه- فلما فتحه وجد فیه صبیا فقال:
هذا إسرائیلی- فألقی الله فی قلب فرعون محبة شدیدة و کذلک فی قلب آسیة.
و أراد فرعون أن یقتله فقالت آسیة: لا تَقْتُلُوهُ عَسی أَنْ یَنْفَعَنا أَوْ نَتَّخِذَهُ وَلَداً- وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ أنه موسی.
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و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «قُرَّتُ عَیْنٍ لِی وَ لَکَ لا تَقْتُلُوهُ إلخ،
عن النبی ص: و الذی یحلف به لو أقر فرعون بأن یکون له قرة عین- کما أقرت امرأته لهداه الله به کما هداها- و لکنه أبی للشقاء الذی کتبه الله علیه.
و فی المعانی، بإسناده عن محمد بن نعمان الأحول عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ اسْتَوی قال: أشده ثمان عشرة سنة «وَ اسْتَوی التحی.
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اشارة

وَ دَخَلَ الْمَدِینَةَ عَلی حِینِ غَفْلَةٍ مِنْ أَهْلِها فَوَجَدَ فِیها رَجُلَیْنِ یَقْتَتِلانِ هذا مِنْ شِیعَتِهِ وَ هذا مِنْ عَدُوِّهِ فَاسْتَغاثَهُ الَّذِی مِنْ شِیعَتِهِ عَلَی الَّذِی مِنْ عَدُوِّهِ فَوَکَزَهُ مُوسی فَقَضی عَلَیْهِ قالَ هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ (15) قالَ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی فَاغْفِرْ لِی فَغَفَرَ لَهُ إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (16) قالَ رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَّ فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ (17) فَأَصْبَحَ فِی الْمَدِینَةِ خائِفاً یَتَرَقَّبُ فَإِذَا الَّذِی اسْتَنْصَرَهُ بِالْأَمْسِ یَسْتَصْرِخُهُ قالَ لَهُ مُوسی إِنَّکَ لَغَوِیٌّ مُبِینٌ (18) فَلَمَّا أَنْ أَرادَ أَنْ یَبْطِشَ بِالَّذِی هُوَ عَدُوٌّ لَهُما قالَ یا مُوسی أَ تُرِیدُ أَنْ تَقْتُلَنِی کَما قَتَلْتَ نَفْساً بِالْأَمْسِ إِنْ تُرِیدُ إِلاَّ أَنْ تَکُونَ جَبَّاراً فِی الْأَرْضِ وَ ما تُرِیدُ أَنْ تَکُونَ مِنَ الْمُصْلِحِینَ (19)
وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی قالَ یا مُوسی إِنَّ الْمَلَأَ یَأْتَمِرُونَ بِکَ لِیَقْتُلُوکَ فَاخْرُجْ إِنِّی لَکَ مِنَ النَّاصِحِینَ (20) فَخَرَجَ مِنْها خائِفاً یَتَرَقَّبُ قالَ رَبِّ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (21)
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(بیان)

فصل ثان من قصة موسی (ع) فیه ذکر بعض ما وقع بعد بلوغه أشده فأدی إلی خروجه من مصر و قصده مدین.
قوله تعالی: «وَ دَخَلَ الْمَدِینَةَ عَلی حِینِ غَفْلَةٍ مِنْ أَهْلِها» إلخ، لا ریب أن المدینة التی دخلها علی حین غفلة من أهلها هی مصر، و أنه کان یعیش عند فرعون، و یستفاد من ذلک أن القصر الملکی الذی کان یسکنه فرعون کان خارج المدینة و أنه خرج منه و دخل المدینة علی حین غفلة من أهلها، و یؤید ما ذکرنا ما سیأتی من قوله: «وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی علی ما سیجی‌ء من الاستظهار.
و حین الغفلة من أهل المدینة هو حین یدخل الناس بیوتهم فتتعطل الأسواق و تخلو الشوارع و الأزقة من المارة کالظهیرة و أواسط اللیل.
و قوله: «فَوَجَدَ فِیها رَجُلَیْنِ یَقْتَتِلانِ أی یتنازعان و یتضاربان، و قوله: «هذا مِنْ شِیعَتِهِ وَ هذا مِنْ عَدُوِّهِ حکایة حال تمثل به الواقعة، و معناه: أن أحدهما کان إسرائیلیا من متبعیه فی دینه- فإن بنی إسرائیل کانوا ینتسبون یومئذ إلی آبائهم إبراهیم و إسحاق و یعقوب (ع) فی دینهم و إن کان لم یبق لهم منه إلا الاسم و کانوا یتظاهرون بعبادة فرعون- و الآخر قبطیا عدوا له لأن القبط کانوا أعداء بنی إسرائیل، و من الشاهد أیضا علی کون هذا الرجل قبطیا قوله فی موضع آخر یخاطب ربه: «وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ»: الشعراء: 14.
و قوله: «فَاسْتَغاثَهُ الَّذِی مِنْ شِیعَتِهِ عَلَی الَّذِی مِنْ عَدُوِّهِ الاستغاثة: الاستنصار من الغوث بمعنی النصرة أی طلب الإسرائیلی من موسی أن ینصره علی عدوه القبطی.
و قوله: «فَوَکَزَهُ مُوسی فَقَضی عَلَیْهِ ضمیرا «فَوَکَزَهُ و «عَلَیْهِ للذی من عدوه و الوکز- علی ما ذکره الراغب و غیره- الطعن و الدفع و الضرب بجمع الکف،
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 18
و القضاء هو الحکم و القضاء علیه کنایة عن الفراغ من أمره بموته، و المعنی: فدفعه أو ضربه موسی بالوکز فمات، و کان قتل خطإ و لو لا ذلک لکان من حق الکلام أن یعبر بالقتل.
و قوله: «قالَ هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ الإشارة بهذا إلی ما وقع بینهما من الاقتتال حتی أدی إلی موت القبطی و قد نسبه نوع نسبة إلی عمل الشیطان إذ قال: «هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ و «مِنْ ابتدائیة تفید معنی الجنس أو نشوئیة، و المعنی: هذا الذی وقع من المعاداة و الاقتتال من جنس العمل المنسوب إلی الشیطان أو ناش من عمل الشیطان فإنه هو الذی أوقع العداوة و البغضاء بینهما و أغری علی الاقتتال حتی أدی ذلک إلی مداخلة موسی و قتل القبطی بیده فأوقعه ذلک فی خطر عظیم و قد کان یعلم أن الواقعة لا تبقی خفیة مکتومة و أن القبط سیثورون علیه و أشرافهم و ملؤهم و علی رأسهم فرعون سینتقمون منه و من کل من تسبب إلی ذلک أشد الانتقام.
فعند ذلک تنبه (ع) أنه أخطأ فیما فعله من الوکز الذی أورده مورد الهلکة و لا ینسب الوقوع فی الخطإ إلی الله سبحانه لأنه لا یهدی إلا إلی الحق و الصواب فقضی أن ذلک منسوب إلی الشیطان.
و فعله ذاک و إن لم یکن معصیة منه لوقوعه خطأ و کون دفاعه عن الإسرائیلی دفعا لکافر ظالم، لکن الشیطان کما یوقع بوسوسته الإنسان فی الإثم و المعصیة کذلک یوقعه فی أی مخالفة للصواب یقع بها فی الکلفة و المشقة کما أوقع آدم و زوجه فیما أوقع من أکل الشجرة المنهیة فأدی ذلک إلی خروجهما من الجنة.
فقوله: «هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ انزجار منه عما وقع من الاقتتال المؤدی إلی قتل القبطی و وقوعه فی عظیم الخطر و ندم منه علی ذلک، و قوله: «إِنَّهُ عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ إشارة منه إلی أن فعله کان من الضلال المنسوب إلی الشیطان و إن لم یکن من المعصیة التی فیها إثم و مؤاخذة بل خطأ محضا لا ینسب إلی الله بل إلی الشیطان الذی هو عدو مضل مبین، فکان ذلک منه نوعا من سوء التدبیر و ضلال السعی یسوقه إلی عاقبة وخیمة و لذا لما اعترض علیه فرعون بقوله: «وَ فَعَلْتَ فَعْلَتَکَ الَّتِی فَعَلْتَ وَ أَنْتَ 
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مِنَ الْکافِرِینَ أجابه بقوله: «فَعَلْتُها إِذاً وَ أَنَا مِنَ الضَّالِّینَ»: الشعراء: 20.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی فَاغْفِرْ لِی فَغَفَرَ لَهُ إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ اعتراف منه عند ربه بظلمه نفسه حیث أوردها مورد الخطر و ألقاها فی التهلکة، و منه یظهر أن المراد بالمغفرة المسئولة فی قوله: «فَاغْفِرْ لِی هو إلغاء تبعة فعله و إنجاؤه من الغم و تخلیصه من شر فرعون و ملئه، کما یظهر من قوله تعالی: «وَ قَتَلْتَ نَفْساً فَنَجَّیْناکَ مِنَ الْغَمِّ»: طه: 40.
و هذا الاعتراف بالظلم و سؤال المغفرة نظیر ما وقع من آدم و زوجه المحکی فی قوله تعالی: «قالا رَبَّنا ظَلَمْنا أَنْفُسَنا وَ إِنْ لَمْ تَغْفِرْ لَنا وَ تَرْحَمْنا لَنَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ» الأعراف: 23.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَّ فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ قیل:
الباء فی قوله: «بِما أَنْعَمْتَ للسببیة و المعنی رب بسبب ما أنعمت علی، لک علی أن لا أکون معینا للمجرمین فیکون عهدا منه لله تعالی و قیل: الباء للقسم و الجواب محذوف و المعنی: أقسم بما أنعمت علی لأتوبن أو لأمتنعن فلن أکون ظهیرا للمجرمین، و قیل:
القسم استعطافی و هو القسم الواقع فی الإنشاء کقولک بالله زرنی، و المعنی أقسمک أن تعطف علی و تعصمنی فلن أکون ظهیرا للمجرمین.
و الوجه الأول هو الأوجه لأن المراد بقوله: «بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَ - علی ما ذکروه- أما إنعامه تعالی علیه إذ حفظه و خلصه من قتل فرعون و رده إلی أمه، و أما إنعامه علیه إذ قبل توبته من قتل القبطی و غفر له بناء علی أنه علم مغفرته تعالی بإلهام أو رؤیا أو نحوهما و کیف کان فهو إقسام بغیره تعالی، و المعنی أقسم بحفظک إیای أو أقسم بمغفرتک لی، و لم یعهد فی کلامه تعالی حکایة قسم من غیره بغیره بهذا النحو.
و قوله: «فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ قیل: المراد بالمجرم من أوقع غیره فی الجرم أو من أدت إعانته إلی جرم کالإسرائیلی الذی خاصمه القبطی فأوقعت إعانته موسی فی جرم القتل فیکون فی لفظ المجرمین مجاز فی النسبة من حیث تسمیة السبب الموقع فی الجرم مجرما.
و قیل: المراد بالمجرمین فرعون و قومه و المعنی: أقسم بإنعامک علی لأتوبن فلن 
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أکون معینا لفرعون و قومه بصحبتهم و ملازمتهم و تکثیر سوادهم کما کنت أفعله إلی هذا الیوم.
و رد هذا الوجه الثانی بأنه لا یناسب المقام.
و الحق أن قوله: «رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَّ فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ عهد من موسی (ع) أن لا یعین مجرما علی إجرامه شکرا لله تعالی علی ما أنعم علیه، و المراد بالنعمة و قد أطلقت إطلاقا الولایة الإلهیة علی ما یشهد به قوله تعالی: «فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ»: النساء: 69.
و هؤلاء أهل الصراط المستقیم مأمونون من الضلال و الغضب لقوله تعالی: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ صِراطَ الَّذِینَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِمْ غَیْرِ الْمَغْضُوبِ عَلَیْهِمْ وَ لَا الضَّالِّینَ»،: الفاتحة:
7 و ترتب الامتناع عن إعانة المجرمین علی الإنعام بهذا المعنی ظاهر لا سترة علیه.
و من هنا یظهر أن المراد بالمجرمین أمثال فرعون و قومه دون أمثال الإسرائیلی الذی أعانه فلم یکن فی إعانته جرم و لا کان وکز القبطی جرما حتی یتوب (ع) منه کیف؟ و هو (ع) من أهل الصراط المستقیم الذین لا یضلون بمعصیته، و قد نص تعالی علی کونه من المخلصین الذین لا سبیل للشیطان إلیهم بالإغواء حیث قال: «إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا»: مریم: 51.
و قد نص تعالی أیضا آنفا بأنه آتاه حکما و علما و أنه من المحسنین و من المتقین من أمره أن لا تستخفه عصبیة قومیة أو غضب فی غیر ما ینبغی أو إعانة و نصرة لمجرم فی إجرامه.
و قد کرر «قالَ ثلاثا حیث قیل: «قالَ هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ «قالَ رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی «قالَ رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَ و ذلک لاختلاف السیاق فی الجمل الثلاث فالجملة الأولی قضاء منه و حکم، و الجملة الثانیة استغفار و دعاء، و الجملة الثالثة عهد و التزام.
قوله تعالی: «فَأَصْبَحَ فِی الْمَدِینَةِ خائِفاً یَتَرَقَّبُ فَإِذَا الَّذِی اسْتَنْصَرَهُ بِالْأَمْسِ یَسْتَصْرِخُهُ قالَ لَهُ مُوسی إِنَّکَ لَغَوِیٌّ مُبِینٌ تقیید «فَأَصْبَحَ بقوله: «فِی الْمَدِینَةِ» دلیل علی أنه بقی فی المدینة و لم یرجع إلی قصر فرعون، و الاستصراخ الاستغاثة برفع الصوت من الصراخ بمعنی الصیاح، و الغوایة إخطاء الصواب خلاف الرشد.
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و المعنی: فأصبح موسی فی المدینة- و لم یرجع إلی بلاط فرعون- و الحال أنه خائف من فرعون ینتظر الشر ففاجأه أن الإسرائیلی الذی استنصره علی القبطی بالأمس یستغیث به رافعا صوته علی قبطی آخر قال موسی للإسرائیلی توبیخا و تأنیبا:
إنک لغوی مبین لا تسلک سبیل الرشد و الصواب لأنه کان یخاصم و یقتتل قوما لیس فی مخاصمتهم و المقاومة علیهم إلا الشر کل الشر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَنْ أَرادَ أَنْ یَبْطِشَ بِالَّذِی هُوَ عَدُوٌّ لَهُما قالَ یا مُوسی أَ تُرِیدُ أَنْ تَقْتُلَنِی کَما قَتَلْتَ نَفْساً بِالْأَمْسِ إلی آخر الآیة، ذکر جل المفسرین أن ضمیر «قالَ للإسرائیلی الذی کان یستصرخه و ذلک أنه ظن أن موسی إنما یرید أن یبطش به لما سمعه یعاتبه قبل بقوله: «إِنَّکَ لَغَوِیٌّ مُبِینٌ فهاله ما رأی من إرادته البطش فقال:
«یا مُوسی أَ تُرِیدُ أَنْ تَقْتُلَنِی کَما قَتَلْتَ نَفْساً بِالْأَمْسِ إلخ، فعلم القبطی عند ذلک أن موسی هو الذی قتل القبطی بالأمس فرجع إلی فرعون فأخبره الخبر فائتمروا بموسی و عزموا علی قتله.
و ما ذکروه فی محله لشهادة السیاق بذلک فلا یعبأ بما قیل: إن القائل هو القبطی دون الإسرائیلی، هذا و معنی باقی الآیة ظاهر. و فی قوله: «أَنْ یَبْطِشَ بِالَّذِی هُوَ عَدُوٌّ لَهُما» تعریض للتوراة الحاضرة حیث تذکر أن المتقاتلین هذین کانا جمیعا إسرائیلیین، و فیه أیضا تأیید أن القائل: «یا مُوسی أَ تُرِیدُ» إلخ، الإسرائیلی دون القبطی لأن سیاقه سیاق اللوم و الشکوی.
قوله تعالی: «وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی قالَ یا مُوسی إِنَّ الْمَلَأَ یَأْتَمِرُونَ بِکَ لِیَقْتُلُوکَ إلخ، الائتمار المشاورة، و النصیحة خلاف الخیانة.
و الظاهر کون قوله: «مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ» قیدا لقوله: «جاءَ» فسیاق القصة یعطی أن الائتمار کان عند فرعون و بأمر منه، و أن هذا الرجل جاء من هناک و قد کان قصر فرعون فی أقصی المدینة و خارجها فأخبر موسی بما قصدوه من قتله و أشار علیه بالخروج من المدینة.
و هذا الاستئناس من الکلام یؤید ما تقدم أن قصر فرعون الذی کان یسکنه کان خارج المدینة، و معنی الآیة ظاهر.
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قوله تعالی: «فَخَرَجَ مِنْها خائِفاً یَتَرَقَّبُ قالَ رَبِّ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ فیه تأیید أنه ما کان یری قتله القبطی خطأ جرما لنفسه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، قال": فلم یزل موسی عند فرعون فی أکرم کرامة- حتی بلغ مبلغ الرجال- و کان ینکر علیه ما یتکلم به موسی (ع) من التوحید- حتی هم به فخرج موسی من عنده و دخل المدینة- فإذا رجلان یقتتلان- أحدهما یقول بقول موسی و الآخر یقول بقول فرعون- فاستغاثه الذی من شیعته فجاء موسی- فوکز صاحب فرعون فقضی علیه و تواری فی المدینة.
فلما کان الغد جاء آخر- فتشبث بذلک الرجل الذی یقول بقول موسی- فاستغاث بموسی فلما نظر صاحبه إلی موسی قال له. أَ تُرِیدُ أَنْ تَقْتُلَنِی کَما قَتَلْتَ نَفْساً بِالْأَمْسِ 
فخلی عن صاحبه و هرب.
و فی العیون، بإسناده إلی علی بن محمد بن الجهم قال: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا (ع)- فقال له المأمون: یا ابن رسول الله- أ لیس من قولک: إن الأنبیاء معصومون؟
قال: بلی. قال: فأخبرنی عن قول الله: «فَوَکَزَهُ مُوسی فَقَضی عَلَیْهِ قالَ هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ قال الرضا (ع): إن موسی (ع) دخل مدینة من مدائن فرعون- علی حین غفلة من أهلها و ذلک بین المغرب و العشاء- فوجد فیها رجلین یقتتلان- هذا من شیعته و هذا من عدوه- فقضی علی العدو بحکم الله تعالی ذکره فوکزه فمات، قال: هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ یعنی الاقتتال الذی وقع بین الرجلین- لا ما فعله موسی (ع) من قتله «إِنَّهُ یعنی الشیطان «عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ .
قال المأمون: فما معنی قول موسی: «رَبِّ إِنِّی ظَلَمْتُ نَفْسِی فَاغْفِرْ لِی ؟
قال: یقول: وضعت نفسی غیر موضعها بدخول هذه المدینة- فاغفر لی أی استرنی من أعدائک لئلا یظفروا بی فیقتلونی- فغفر له إنه هو الغفور الرحیم. قال موسی: رب بما أنعمت علی من القوة- حتی قتلت رجلا بوکزة فلن أکون ظهیرا للمجرمین- بل أجاهدهم بهذه القوة حتی ترضی.
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فأصبح موسی (ع) فی المدینة خائفا یترقب- فإذا الذی استنصره بالأمس یستصرخه علی آخر- قال له موسی إنک لغوی مبین- قاتلت رجلا بالأمس و تقاتل هذا الیوم- لأؤدبنک و أراد أن یبطش به- فلما أراد أن یبطش بالذی هو عدو لهما و هو من شیعته- قالَ: یا مُوسی أَ تُرِیدُ أَنْ تَقْتُلَنِی کَما قَتَلْتَ نَفْساً بِالْأَمْسِ؟ إِنْ تُرِیدُ إِلَّا أَنْ تَکُونَ جَبَّاراً فِی الْأَرْضِ- وَ ما تُرِیدُ أَنْ تَکُونَ مِنَ الْمُصْلِحِینَ قال المأمون: جزاک الله عن أنبیائه خیرا یا أبا الحسن.
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اشارة

وَ لَمَّا تَوَجَّهَ تِلْقاءَ مَدْیَنَ قالَ عَسی رَبِّی أَنْ یَهْدِیَنِی سَواءَ السَّبِیلِ (22) وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ مَدْیَنَ وَجَدَ عَلَیْهِ أُمَّةً مِنَ النَّاسِ یَسْقُونَ وَ وَجَدَ مِنْ دُونِهِمُ امْرَأَتَیْنِ تَذُودانِ قالَ ما خَطْبُکُما قالَتا لا نَسْقِی حَتَّی یُصْدِرَ الرِّعاءُ وَ أَبُونا شَیْخٌ کَبِیرٌ (23) فَسَقی لَهُما ثُمَّ تَوَلَّی إِلَی الظِّلِّ فَقالَ رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ (24) فَجاءَتْهُ إِحْداهُما تَمْشِی عَلَی اسْتِحْیاءٍ قالَتْ إِنَّ أَبِی یَدْعُوکَ لِیَجْزِیَکَ أَجْرَ ما سَقَیْتَ لَنا فَلَمَّا جاءَهُ وَ قَصَّ عَلَیْهِ الْقَصَصَ قالَ لا تَخَفْ نَجَوْتَ مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (25) قالَتْ إِحْداهُما یا أَبَتِ اسْتَأْجِرْهُ إِنَّ خَیْرَ مَنِ اسْتَأْجَرْتَ الْقَوِیُّ الْأَمِینُ (26)
قالَ إِنِّی أُرِیدُ أَنْ أُنْکِحَکَ إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ وَ ما أُرِیدُ أَنْ أَشُقَّ عَلَیْکَ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ (27) قالَ ذلِکَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ أَیَّمَا الْأَجَلَیْنِ قَضَیْتُ فَلا عُدْوانَ عَلَیَّ وَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ (28)
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(بیان)

فصل ثالث من قصته (ع) یذکر فیه خروجه من مصر إلی مدین عقیب قتله القبطی خوفا من فرعون و تزوجه هناک بابنة شیخ کبیر لم یسم فی القرآن لکن تذکر روایات أئمة أهل البیت (ع) و بعض روایات أهل السنة أنه هو شعیب النبی المبعوث إلی مدین.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا تَوَجَّهَ تِلْقاءَ مَدْیَنَ قالَ عَسی رَبِّی أَنْ یَهْدِیَنِی سَواءَ السَّبِیلِ قال فی المجمع:، تلقاء الشی‌ء حذاؤه، و یقال: فعل ذلک من تلقاء نفسه أی من حذاء داعی نفسه. و قال: سواء السبیل وسط الطریق انتهی.
و مدین علی ما فی مراصد الاطلاع-، مدینة قوم شعیب و هی تجاه تبوک علی بحر القلزم بینهما ست مراحل و هی أکبر من تبوک و بها البئر التی استقی منها موسی لغنم شعیب (ع) انتهی، و یقال: إنه کان بینهما و بین مصر مسیرة ثمان و کانت خارجة من سلطان فرعون و لذا توجه إلیها.
و المعنی: و لما صرف وجهه بعد الخروج من مصر حذاء مدین قال: أرجو من ربی أن یهدینی وسط الطریق فلا أضل بالعدول عنه و الخروج منه إلی غیره.
و السیاق- کما تری- یعطی أنه (ع) کان قاصدا لمدین و هو لا یعرف الطریق الموصلة إلیها فترجی أن یهدیه ربه.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا وَرَدَ ماءَ مَدْیَنَ وَجَدَ عَلَیْهِ أُمَّةً مِنَ النَّاسِ یَسْقُونَ إلخ الذود الحبس و المنع، و المراد بقوله: «تَذُودانِ أنهما یحبسان أغنامهما من أن ترد الماء أو تختلط بأغنام القوم کما أن المراد بقوله: «یَسْقُونَ سقیهم أغنامهم و مواشیهم، و الرعاء جمع الراعی و هو الذی یرعی الغنم.
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و المعنی: و لما ورد موسی ماء مدین وجد علی الماء جماعة من الناس یسقون أغنامهم و وجد بالقرب منهم مما یلیه امرأتین تحبسان أغنامهما و تمنعانها أن ترد المورد قال موسی مستفسرا عنهما- حیث وجدهما تذودان الغنم و لیس علی غنمهما رجل-:
ما شأنکما؟ قالتا لا نسقی غنمنا أی عادتنا ذلک حتی یصدر الراعون و یخرجوا أغنامهم و أبونا شیخ کبیر- لا یقدر أن یتصدی بنفسه أمر السقی و لذا تصدینا الأمر.
قوله تعالی: «فَسَقی لَهُما ثُمَّ تَوَلَّی إِلَی الظِّلِّ فَقالَ رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ فهم» (ع) من کلامهما أن تأخرهما فی السقی نوع تعفف و تحجب منهما و تعد من الناس علیهما فبادر إلی ذلک و سقی لهما.
و قوله: «ثُمَّ تَوَلَّی إِلَی الظِّلِّ فَقالَ رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ» أی انصرف إلی الظل لیستریح فیه و الحر شدید و قال ما قال، و قد حمل الأکثرون قوله:
«رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إلخ علی سؤال طعام یسد به الجوع، و علیه فالأولی أن یکون المراد بقوله «لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَ القوة البدنیة التی کان یعمل بها الأعمال الصالحة التی فیها رضی الله کالدفاع عن الإسرائیلی و الهرب من فرعون بقصد مدین و سقی غنم شعیب و اللام فی «لِما أَنْزَلْتَ بمعنی إلی و إظهار الفقر إلی هذه القوة التی أنزلها الله إلیه من عنده بالإفاضة کنایة عن إظهار الفقر إلی شی‌ء من الطعام تستبقی به هذه القوة النازلة الموهوبة.
و یظهر منه أنه (ع) کان ذا مراقبة شدیدة فی أعماله فلا یأتی بعمل و لا یریده و إن کان مما یقتضیه طبعه البشری إلا ابتغاء مرضاة ربه و جهادا فیه، و هذا ظاهر بالتدبر فی القصة فهو القائل لما وکز القبطی: رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَّ فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ ثم القائل لما خرج من مصر خائفا یترقب: «رَبِّ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ ثم القائل لما أخذ فی السلوک: «عَسی رَبِّی أَنْ یَهْدِیَنِی سَواءَ السَّبِیلِ ثم القائل لما سقی و تولی إلی الظل: «رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ» ثم القائل لما آجر نفسه شعیبا و عقد علی بنته: «وَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ .
و ما نقل عن بعضهم أن اللام فی «لِما أَنْزَلْتَ للتعلیل و کذا قول بعضهم إن المراد بالخیر خیر الدین و هو النجاة من الظالمین بعید مما یعطیه السیاق.
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قوله تعالی: «فَجاءَتْهُ إِحْداهُما تَمْشِی عَلَی اسْتِحْیاءٍ» إلی آخر الآیة. ضمیر إحداهما للمرأتین، و تنکیر الاستحیاء للتفخیم و المراد بکون مشیها علی استحیاء ظهور التعفف من مشیتها، و قوله: «لِیَجْزِیَکَ أَجْرَ ما سَقَیْتَ لَنا» ما مصدریة أی لیعطیک جزاء سقیک لنا، و قوله: «فَلَمَّا جاءَهُ وَ قَصَّ عَلَیْهِ الْقَصَصَ قالَ لا تَخَفْ إلخ یلوح إلی أن شعیبا استفسره حاله فقص علیه قصته فطیب نفسه بأنه نجا منهم إذ لا سلطان لهم علی مدین.
و عند ذلک تمت استجابته تعالی لموسی (ع) أدعیته الثلاثة فقد کان سأل الله تعالی عند خروجه من مصر أن ینجیه من القوم الظالمین فأخبره شعیب (ع) بالنجاة و ترجی أن یهدیه سواء السبیل و هو فی معنی الدعاء فورد مدین، و سأله الرزق فدعاه شعیب لیجزیه أجر ما سقی و زاد تعالی فکفاه رزق عشر سنین و وهب له زوجا یسکن إلیها.
قوله تعالی: «قالَتْ إِحْداهُما یا أَبَتِ اسْتَأْجِرْهُ إِنَّ خَیْرَ مَنِ اسْتَأْجَرْتَ الْقَوِیُّ الْأَمِینُ إطلاق الاستیجار یفید أن المراد استخدامه لمطلق حوائجه التی تستدعی من یقوم مقامه و إن کانت العهدة باقتضاء المقام رعی الغنم.
و قوله: «إِنَّ خَیْرَ مَنِ اسْتَأْجَرْتَ إلخ، فی مقام التعلیل لقوله: «اسْتَأْجِرْهُ و هو من وضع السبب موضع المسبب و التقدیر استأجره لأنه قوی أمین و خیر من استأجرت هو القوی الأمین.
و فی حکمها بأنه قوی أمین دلالة علی أنها شاهدت من نحو عمله فی سقی الأغنام ما استدلت به علی قوته و کذا من ظهور عفته فی تکلیمهما و سقی أغنامهما ثم فی صحبته لها عند ما انطلق إلی شعیب حتی أتاه ما استدلت به علی أمانته.
و من هنا یظهر أن هذه القائلة: «یا أَبَتِ اسْتَأْجِرْهُ إلخ، هی التی جاءته و أخبرته بدعوة أبیها له کما وردت به روایات أئمة أهل البیت (ع) و ذهب إلیه جمع من المفسرین.
قوله تعالی: «قالَ إِنِّی أُرِیدُ أَنْ أُنْکِحَکَ إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ إلخ، عرض من شعیب لموسی (ع) أن یأجره نفسه ثمانی سنین أو عشرا
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قبال تزویجه إحدی ابنتیه و لیس بعقد قاطع و من الدلیل عدم تعین المعقودة فی کلامه (ع).
فقوله: «إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ دلیل علی حضورهما إذ ذاک، و قوله: «عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ أی علی أن تأجرنی نفسک أی تکون أجیرا لی ثمانی حجج، و الحجج جمع حجة و المراد بها السنة بعنایة أن کل سنة فیها حجة للبیت الحرام، و به یظهر أن حج البیت- و هو من شریعة إبراهیم (ع)- کان معمولا به عندهم.
و قوله: «فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ أی فإن أتممته عشر سنین فهو من عندک و باختیار منک من غیر أن تکون ملزما من عندی.
و قوله: «وَ ما أُرِیدُ أَنْ أَشُقَّ عَلَیْکَ إخبار عن نحو ما یریده منه من الخدمة و أنه عمل غیر موصوف بالمشقة و أنه مخدوم صالح.
و قوله: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّالِحِینَ أی إنی من الصالحین و ستجدنی منهم إن شاء الله فالاستثناء متعلق بوجدان موسی إیاه منهم لا بکونه فی نفسه منهم.
قوله تعالی: «قالَ ذلِکَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ أَیَّمَا الْأَجَلَیْنِ قَضَیْتُ فَلا عُدْوانَ عَلَیَّ وَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ الضمیر لموسی (ع).
و قوله: «ذلِکَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ أی ذلک الذی ذکرته و قررته من المشارطة و المعاهدة و عرضته علی ثابت بیننا لیس لی و لا لک أن نخالف ما شارطناه، و قوله: «أَیَّمَا الْأَجَلَیْنِ قَضَیْتُ فَلا عُدْوانَ عَلَیَ بیان للأجل المردد المضروب فی کلام شعیب (ع) و هو قوله: «ثَمانِیَ حِجَجٍ فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ أی لی أن أختار أی الأجلین شئت فإن اخترت الثمانی سنین فلیس لک أن تعدو علی و تلزمنی بالزیادة و إن اخترت الزیادة و خدمتک عشرا فلیس لک أن تعدو علی بالمنع من الزیادة.
و قوله: «وَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ توکیل له تعالی فیما یشارطان یتضمن إشهاده تعالی علی ما یقولان و إرجاع الحکم و القضاء بینهما إلیه لو اختلفا، و لذا اختار التوکیل علی الإشهاد لأن الشهادة و القضاء کلیهما إلیه تعالی، و هذا کقول یعقوب (ع) حین أخذ الموثق من بنیه أن یردوا إلیه ابنه فیما یحکیه الله: «فَلَمَّا آتَوْهُ مَوْثِقَهُمْ قالَ اللَّهُ عَلی ما نَقُولُ وَکِیلٌ»: یوسف: 66.
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(بحث روائی)

فی کتاب کمال الدین، بإسناده إلی سدیر الصیرفی عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث طویل: وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی قالَ یا مُوسی إِنَّ الْمَلَأَ یَأْتَمِرُونَ بِکَ لِیَقْتُلُوکَ- فَاخْرُجْ إِنِّی لَکَ مِنَ النَّاصِحِینَ فَخَرَجَ مِنْها خائِفاً یَتَرَقَّبُ من مصر بغیر ظهر و لا دابة و لا خادم تخفضه أرض- و ترفعه أخری حتی انتهی إلی أرض مدین.
فانتهی إلی أصل شجرة فنزل فإذا تحتها بئر- و إذا عندها أمة من الناس یسقون- و إذا جاریتان ضعیفتان و إذا معهما غنیمة لهما- قال ما خطبکما قالتا أبونا شیخ کبیر- و نحن جاریتان ضعیفتان لا نقدر أن نزاحم الرجال- فإذا سقی الناس سقینا فرحمهما فأخذ دلوهما فقال لهما: قدما غنمکما فسقی لهما ثم رجعتا بکرة قبل الناس.
ثم تولی موسی إلی الشجرة فجلس تحتها- و قال: «رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ» فروی أنه قال ذلک و هو محتاج إلی شق تمرة- فلما رجعتا إلی أبیهما- قال: ما أعجلکما فی هذه الساعة- قالتا: وجدنا رجلا صالحا رحمنا فسقی لنا. فقال لإحداهما اذهبی- فادعیه لی فجاءته إحداهما تمشی علی استحیاء- قالت: إِنَّ أَبِی یَدْعُوکَ لِیَجْزِیَکَ أَجْرَ ما سَقَیْتَ لَنا.
فروی أن موسی (ع) قال لها: وجهنی إلی الطریق و امشی خلفی- فإنا بنی یعقوب لا ننظر فی أعجاز النساء، فلما جاءه و قص علیه القصص- قال: لا تَخَفْ نَجَوْتَ مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ 
قال: إِنِّی أُرِیدُ أَنْ أُنْکِحَکَ إِحْدَی ابْنَتَیَّ هاتَیْنِ- عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ فَإِنْ أَتْمَمْتَ عَشْراً فَمِنْ عِنْدِکَ فروی أنه قضی أتمهما- لأن الأنبیاء (ع) لا تأخذ إلا بالفضل و التمام.
أقول: و روی ما فی معناه القمی فی تفسیره.
و فی الکافی، عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عمن ذکره عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل حکایة عن موسی (ع): «رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ» قال: سأل الطعام.
أقول:
و روی العیاشی عن حفص عنه (ع): مثله، و لفظه إنما عنی الطعام:
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و أیضا عن لیث عن أبی جعفر (ع) مثله 
، و فی نهج البلاغة،: مثله و لفظه و الله ما سأله إلا خبزا یأکله.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أنس بن مالک قال: قال رسول الله ص: لما سقی موسی للجاریتین ثم تولی إلی الظل- فقال: رَبِّ إِنِّی لِما أَنْزَلْتَ إِلَیَّ مِنْ خَیْرٍ فَقِیرٌ- قال: إنه یومئذ فقیر إلی کف من تمر.
و فی تفسیر القمی، قال": قالت إحدی بنات شعیب: یا أَبَتِ اسْتَأْجِرْهُ إِنَّ خَیْرَ مَنِ اسْتَأْجَرْتَ الْقَوِیُّ الْأَمِینُ فقال لها شعیب (ع): أما قوته فقد عرفتنیه أنه یستقی الدلو وحده- فبم عرفت أمانته؟ فقالت: إنه لما قال لی: تأخری عنی و دلینی علی الطریق- فإنا من قوم لا ینظرون فی أدبار النساء- عرفت أنه لیس من الذین ینظرون أعجاز النساء فهذه أمانته:
أقول: و روی مثله فی المجمع، عن علی (ع).
و فی المجمع، و روی الحسن بن سعید عن صفوان عن أبی عبد الله (ع) قال: رسائل أیتهما التی قالت: إن أبی یدعوک؟ قال: التی تزوج بها. قیل: فأی الأجلین قضی؟
قال: أوفاهما و أبعدهما عشر سنین. قیل: فدخل بها قبل أن یمضی الشرط أو بعد انقضائه؟ قال: قبل أن ینقضی. قیل له: فالرجل یتزوج المرأة و یشترط لأبیها إجارة شهرین أ یجوز ذلک؟ قال: إن موسی علم أنه سیتم له شرطه. قیل: کیف؟
قال: علم أنه سیبقی حتی یفی.
أقول: و روی قضاء عشر سنین فی الدر المنثور، عن النبی ص بعدة طرق.
و فی تفسیر العیاشی، و قال الحلبی: سئل أبو عبد الله (ع) عن البیت- أ کان یحج قبل أن یبعث النبی ص؟ قال: نعم- و تصدیقه فی القرآن قول شعیب- حین قال لموسی (ع) حیث تزوج: «عَلی أَنْ تَأْجُرَنِی ثَمانِیَ حِجَجٍ و لم یقل ثمانی سنین.
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اشارة

فَلَمَّا قَضی مُوسَی الْأَجَلَ وَ سارَ بِأَهْلِهِ آنَسَ مِنْ جانِبِ الطُّورِ ناراً قالَ لِأَهْلِهِ امْکُثُوا إِنِّی آنَسْتُ ناراً لَعَلِّی آتِیکُمْ مِنْها بِخَبَرٍ أَوْ جَذْوَةٍ مِنَ النَّارِ لَعَلَّکُمْ تَصْطَلُونَ (29) فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ فِی الْبُقْعَةِ الْمُبارَکَةِ مِنَ الشَّجَرَةِ أَنْ یا مُوسی إِنِّی أَنَا اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ (30) وَ أَنْ أَلْقِ عَصاکَ فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ یا مُوسی أَقْبِلْ وَ لا تَخَفْ إِنَّکَ مِنَ الْآمِنِینَ (31) اسْلُکْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ وَ اضْمُمْ إِلَیْکَ جَناحَکَ مِنَ الرَّهْبِ فَذانِکَ بُرْهانانِ مِنْ رَبِّکَ إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ (32) قالَ رَبِّ إِنِّی قَتَلْتُ مِنْهُمْ نَفْساً فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ (33)
وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ (34) قالَ سَنَشُدُّ عَضُدَکَ بِأَخِیکَ وَ نَجْعَلُ لَکُما سُلْطاناً فَلا یَصِلُونَ إِلَیْکُما بِآیاتِنا أَنْتُما وَ مَنِ اتَّبَعَکُمَا الْغالِبُونَ (35) فَلَمَّا جاءَهُمْ مُوسی بِآیاتِنا بَیِّناتٍ قالُوا ما هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُفْتَریً وَ ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ (36) وَ قالَ مُوسی رَبِّی أَعْلَمُ بِمَنْ جاءَ بِالْهُدی مِنْ عِنْدِهِ وَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ (37) وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی فَأَوْقِدْ لِی یا هامانُ عَلَی الطِّینِ فَاجْعَلْ لِی صَرْحاً لَعَلِّی أَطَّلِعُ إِلی إِلهِ مُوسی وَ إِنِّی لَأَظُنُّهُ مِنَ الْکاذِبِینَ (38)
وَ اسْتَکْبَرَ هُوَ وَ جُنُودُهُ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ إِلَیْنا لا یُرْجَعُونَ (39) فَأَخَذْناهُ وَ جُنُودَهُ فَنَبَذْناهُمْ فِی الْیَمِّ فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الظَّالِمِینَ (40) وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ لا یُنْصَرُونَ (41) وَ أَتْبَعْناهُمْ فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ هُمْ مِنَ الْمَقْبُوحِینَ (42)
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(بیان)

فصل آخر من قصة موسی (ع) و قد أودع فیه إجمال قصته من حین سار بأهله من مدین قاصدا لمصر و بعثته بالرسالة إلی فرعون و ملئه لإنجاء بنی إسرائیل و تکذیبهم له إلی أن أغرقهم الله فی الیم و تنتهی القصة إلی إیتائه الکتاب و کأنه هو العمدة فی سرد القصة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا قَضی مُوسَی الْأَجَلَ وَ سارَ بِأَهْلِهِ آنَسَ مِنْ جانِبِ الطُّورِ ناراً» إلخ، المراد بقضائه الأجل إتمامه مدة خدمته لشعیب (ع) و المروی أنه قضی أطول الأجلین، و الإیناس الإبصار و الرؤیة، و الجذوة من النار القطعة منها، و الاصطلاء الاستدفاء.
و السیاق یشهد أن الأمر کان باللیل و کانت لیلة شدیدة البرد و قد ضلوا الطریق فرأی من جانب الطور و قد أشرفوا علیه نارا فأمر أهله أن یمکثوا لیذهب إلی ما آنسه لعله یجد هناک من یخبره بالطریق أو یأخذ قطعة من النار فیصطلوا بها، و قد وقع فی القصة من سورة طه موضع قوله: «لَعَلِّی آتِیکُمْ مِنْها بِخَبَرٍ» إلخ قوله: «لَعَلِّی آتِیکُمْ مِنْها بِقَبَسٍ أَوْ أَجِدُ عَلَی النَّارِ هُدیً» طه: 10، و هو أدل علی کونهم ضلوا الطریق.
و کذا فی قوله خطابا لأهله: «امْکُثُوا» إلخ، شهادة علی أنه کان معها من یصح 
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معه خطاب «1» الجمع.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ فِی الْبُقْعَةِ الْمُبارَکَةِ مِنَ الشَّجَرَةِ» إلخ قال فی المفردات:، شاطئ الوادی جانبه، و قال: أصل الوادی الموضع الذی یسیل منه الماء و منه سمی المنفرج بین الجبلین وادیا و جمعه أودیة انتهی و البقعة القطعة من الأرض علی غیر هیئة التی إلی جنبها.
و المراد بالأیمن الجانب الأیمن مقابل الأیسر و هو صفة الشاطئ و لا یعبأ بما قاله بعضهم: إن الأیمن من الیمین مقابل الأشأم من الشؤم.
و البقعة المبارکة قطعة خاصة من الشاطئ الأیمن فی الوادی کانت فیه الشجرة التی نودی منها، و مبارکتها لتشرفها بالتقریب و التکلیم الإلهی و قد أمر بخلع نعلیه فیها لتقدسها کما قال تعالی فی القصة من سورة طه: «فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ إِنَّکَ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً»: طه: 12.
و لا ریب فی دلالة الآیة علی أن الشجرة کانت مبدءا للنداء و التکلیم بوجه غیر أن الکلام و هو کلام الله سبحانه لم یکن قائما بها کقیام الکلام بالمتکلم منا فلم تکن إلا حجابا احتجب سبحانه به فکلمه من ورائه بما یلیق بساحة قدسه من معنی الاحتجاب و هو علی کل شی‌ء محیط، قال تعالی: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ»: الشوری: 51.
و من هنا یظهر ضعف ما قیل: إن الشجرة کانت محل الکلام لأن الکلام عرض یحتاج إلی محل یقوم به.
و کذا ما قیل: إن هذا التکلیم أعلی منازل الأنبیاء (ع) أن یسمعوا کلام الله سبحانه من غیر واسطة و مبلغ. و ذلک أنه کان کلاما من وراء حجاب و الحجاب واسطة و ظاهر آیة الشوری المذکورة آنفا أن أعلی التکلیم هو الوحی من غیر واسطة حجاب أو رسول مبلغ.
______________________________
(1) و فی التوراة الحاضرة أنه حمل معه إلی مصر امرأته و بنیه (سفر الخروج الإصحاح الرابع آیة 20).
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و قوله: «أَنْ یا مُوسی إِنِّی أَنَا اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ أن فیه تفسیریة، و فیه إنباء عن الذات المتعالیة المسماة باسم الجلالة الموصوفة بوحدانیة الربوبیة النافیة لمطلق الشرک إذ کونه ربا للعالمین جمیعا- و الرب هو المالک المدبر لملکه الذی یستحق العبادة من مملوکیه- لا یدع شیئا من العالمین یکون مربوبا لغیره حتی یکون هناک رب غیره و إله معبود سواه.
ففی الآیة إجمال ما فصله فی سورة طه فی هذا الفصل من النداء من الإشارة إلی الأصول الثلاثة أعنی التوحید و النبوة و المعاد إذ قال: «إِنَّنِی أَنَا اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا أَنَا فَاعْبُدْنِی وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی إِنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ» الآیات: طه: 14- 16.
قوله تعالی: «وَ أَنْ أَلْقِ عَصاکَ فَلَمَّا رَآها تَهْتَزُّ کَأَنَّها جَانٌّ وَلَّی: مُدْبِراً وَ لَمْ یُعَقِّبْ تقدم تفسیره فی سورة النمل.
قوله تعالی: «یا مُوسی أَقْبِلْ وَ لا تَخَفْ إِنَّکَ مِنَ الْآمِنِینَ بتقدیر القول أی قیل له: أقبل و لا تخف إنک من الآمنین، و فی هذا الخطاب تأمین له، و به یظهر معنی قوله فی هذا الموضع من القصة فی سورة النمل: «یا مُوسی لا تَخَفْ إِنِّی لا یَخافُ لَدَیَّ الْمُرْسَلُونَ»: النمل: 10 و أنه تأمین معناه أنک مرسل و المرسلون آمنون لدی و لیس من العتاب و التوبیخ فی شی‌ء.
قوله تعالی: «اسْلُکْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ» المراد بسلوک یده فی جیبه إدخاله فیه، و المراد بالسوء- علی ما قیل- البرص.
و الظاهر أن فی هذا التقیید تعریضا لما فی التوراة الحاضرة فی هذا «1» الموضع من القصة: ثم قال له الرب أیضا: أدخل یدک فی عبک فأدخل یده فی عبه ثم أخرجها و إذا یده برصاء مثل الثلج.
قوله تعالی: «وَ اضْمُمْ إِلَیْکَ جَناحَکَ مِنَ الرَّهْبِ إلی آخر الآیة، الرهب بالفتح فالسکون و بفتحتین و بالضم فالسکون الخوف، و الجناح قیل: المراد به الید و قیل: العضد.
______________________________
(1) سفر الخروج الإصحاح الرابع آیة 6.
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قیل: المراد بضم الجناح إلیه من الرهب أن یجمع یدیه علی صدره إذا عرضه الخوف عند مشاهدة انقلاب العصا حیة لیذهب ما فی قلبه من الخوف.
و قیل: إنه لما ألقی العصا و صارت حیة بسط یدیه کالمتقی و هما جناحاه فقیل له: اضمم إلیک جناحک أی لا تبسط یدیک خوف الحیة فإنک آمن من ضررها.
و الوجهان- کما تری- مبنیان علی کون الجملة أعنی قوله: «وَ اضْمُمْ إلخ، من تتمة قوله: «أَقْبِلْ وَ لا تَخَفْ إِنَّکَ مِنَ الْآمِنِینَ و هذا لا یلائم تخلل قوله: «اسْلُکْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ إلخ، بین الجملتین بالفصل من غیر عطف.
و قیل: الجملة کنایة عن الأمر بالعزم علی ما أراده الله سبحانه منه و الحث علی الجد فی أمر الرسالة لئلا یمنعه ما یغشاه من الخوف فی بعض الأحوال.
و لا یبعد أن یکون المراد بالجملة الأمر بأن یأخذ لنفسه سیماء الخاشع المتواضع فإن من دأب المتکبر المعجب بنفسه أن یفرج بین عضدیه و جنبیه کالمتمطی فی مشیته فیکون فی معنی ما أمر الله به النبی ص من التواضع للمؤمنین بقوله: «وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: الحجر: 88 علی بعض المعانی.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی قَتَلْتُ مِنْهُمْ نَفْساً فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ إشارة إلی قتله القبطی بالوکز و کان یخاف أن یقتلوه قصاصا.
قوله تعالی: «وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ قال فی المجمع:، یقال: فلان ردء لفلان إذا کان ینصره و یشد ظهره. انتهی.
و قوله: «إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ تعلیل لسؤاله إرسال هارون معه، و السیاق یدل علی أنه کان یخاف أن یکذبوه فیغضب و لا یستطیع بیان حجته للکنة کانت فی لسانه لا أنه سأل إرساله لئلا یکذبوه فإن من یکذبه لا یبالی أن یکذب هارون معه و من الدلیل علی ذلک ما وقع فی سورة الشعراء فی هذا الموضع من القصة من قوله: «قالَ رَبِّ إِنِّی أَخافُ أَنْ یُکَذِّبُونِ وَ یَضِیقُ صَدْرِی وَ لا یَنْطَلِقُ لِسانِی فَأَرْسِلْ إِلی هارُونَ»: الشعراء: 13.
فمحصل المعنی: أن أخی هارون هو أفصح منی لسانا فأرسله معینا لی یبین 
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صدقی فی دعوای إذا خاصمونی إنی أخاف أن یکذبون فلا أستطیع بیان صدق دعوای.
قوله تعالی: «قالَ سَنَشُدُّ عَضُدَکَ بِأَخِیکَ وَ نَجْعَلُ لَکُما سُلْطاناً فَلا یَصِلُونَ إِلَیْکُما بِآیاتِنا أَنْتُما وَ مَنِ اتَّبَعَکُمَا الْغالِبُونَ شد عضده بأخیه کنایة عن تقویته به، و عدم الوصول إلیهما کنایة عن عدم التسلط علیهما بالقتل و نحوه کأن الطائفتین یتسابقان و إحداهما متقدمة دائما و الأخری لا تدرکهم بالوصول إلیهم فضلا أن یسبقوهم.
و المعنی: قال سنقویک و نعینک بأخیک هارون و نجعل لکما سلطة و غلبة علیهم فلا یتسلطون علیکما بسبب آیاتنا التی نظهرکما بها. ثم قال: «أَنْتُما وَ مَنِ اتَّبَعَکُمَا الْغالِبُونَ و هو بیان لقوله: «وَ نَجْعَلُ لَکُما سُلْطاناً» إلخ، یوضح أن هذا السلطان یشملهما و من اتبعهما من الناس.
و قد ظهر بذلک أن السلطان بمعنی القهر و الغلبة و قیل: هو بمعنی الحجة و الأولی حینئذ أن یکون قوله: «بِآیاتِنا» متعلقا بقوله: «الْغالِبُونَ لا بقوله: «فَلا یَصِلُونَ إِلَیْکُما» و قد ذکروا فی الآیة وجوها أخر لا جدوی فی التعرض لها.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَهُمْ مُوسی بِآیاتِنا بَیِّناتٍ قالُوا ما هذا إِلَّا سِحْرٌ مُفْتَریً إلخ، أی سحر موصوف بأنه مفتری و المفتری اسم مفعول بمعنی المختلق أو مصدر میمی وصف به السحر مبالغة.
و الإشارة فی قوله: «ما هذا إِلَّا سِحْرٌ مُفْتَریً إلی ما جاء به من الآیات أی لیس ما جاء به من الخوارق إلا سحرا مختلقا افتعله فنسبه إلی الله کذبا.
و الإشارة فی قوله: «وَ ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ إلی ما جاء به من الدعوة و أقام علیها حجة الآیات، و أما احتمال أن یراد بها الإشارة إلی الآیات فلا یلائمه تکرار اسم الإشارة علی أنهم کانوا یدعون أنهم سیأتون بمثلها کما حکی الله عن فرعون فی قوله: «فَلَنَأْتِیَنَّکَ بِسِحْرٍ مِثْلِهِ»: طه: 58 علی أن عدم معهودیة السحر و عدم مسبوقیته بالمثل لا ینفعهم شیئا حتی یدعوه.
فالمعنی: أن ما جاء به موسی دین مبتدع لم ینقل عن آبائنا الأولین أنهم اتخذوه فی وقت من الأوقات، و یناسبه ما حکی فی الآیة التالیة من قول موسی: «رَبِّی أَعْلَمُ بِمَنْ جاءَ بِالْهُدی إلخ.
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قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی رَبِّی أَعْلَمُ بِمَنْ جاءَ بِالْهُدی مِنْ عِنْدِهِ وَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ» إلخ، مقتضی السیاق کونه جوابا من موسی عن قولهم: «وَ ما سَمِعْنا بِهذا فِی آبائِنَا الْأَوَّلِینَ فی رد دعوی موسی، و هو جواب مبنی علی التحدی کأنه یقول: إن ربی- و هو رب العالمین له الخلق و الأمر- هو أعلم منکم بمن جاء بالهدی و من تکون له عاقبة الدار و هو الذی أرسلنی رسولا جائیا بالهدی- و هو دین التوحید- و وعدنی أن من أخذ بدینی فله عاقبة الدار، و الحجة علی ذلک الآیات البینات التی آتانیها من عنده.
فقوله: «رَبِّی أَعْلَمُ بِمَنْ جاءَ بِالْهُدی مِنْ عِنْدِهِ یرید به نفسه و المراد بالهدی الدعوة الدینیة التی جاء بها.
و قوله: «وَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ» المراد بعاقبة الدار إما الجنة التی هی الدار الآخرة التی یسکنها السعداء کما قال تعالی حکایة عنهم: «وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ»: الزمر: 74 و إما عاقبة الدار الدنیا کما فی قوله: «قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ اسْتَعِینُوا بِاللَّهِ وَ اصْبِرُوا إِنَّ الْأَرْضَ لِلَّهِ یُورِثُها مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ»: الأعراف: 128 و إما الأعم الشامل للدنیا و الآخرة، و الثالث أحسن الوجوه ثم الثانی کما یؤیده تعلیله بقوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ .
و فی قوله: «إِنَّهُ لا یُفْلِحُ الظَّالِمُونَ تعریض لفرعون و قومه و فیه نفی أن تکون لهم عاقبة الدار فإنهم بنوا سنة الحیاة علی الظلم و فیه انحراف عن العدالة الاجتماعیة التی تهدی إلیها فطرة الإنسان الموافقة للنظام الکونی.
قال بعض المفسرین: و الوجه فی عطف قوله: «وَ قالَ مُوسی رَبِّی أَعْلَمُ إلخ، علی قولهم: «ما هذا إِلَّا سِحْرٌ مُفْتَریً إلخ حکایة القولین لیوازن السامع بینهما لیمیز صحیحهما من الفاسد. انتهی. و ما قدمناه من کون قول موسی (ع) مسوقا لرد قولهم أوفق للسیاق.
قوله تعالی: «وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا أَیُّهَا الْمَلَأُ ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی إلی آخر الآیة، فیه تعریض لموسی بما جاء به من الدعوة الحقة المؤیدة بالآیات المعجزة یرید أنه لم یتبین له حقیة ما یدعو إلیه موسی و لا کون ما أتی به من الخوارق آیات معجزة من 
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عند الله و أنه ما علم لهم من إله غیره.
فقوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی سوق للکلام فی صورة الإنصاف لیقع فی قلوب الملأ موقع القبول کما هو ظاهر قوله المحکی فی موضع آخر: «ما أُرِیکُمْ إِلَّا ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ»: المؤمن: 29.
فمحصل المعنی: أنه ظهر للملإ أنه لم یتضح له من دعوة موسی و آیاته أن هناک إلها هو رب العالمین و لا حصل له علم بأن هناک إلها غیره ثم أمر هامان أن یبنی له صرحا لعله یطلع إلی إله موسی.
و بذلک یظهر أن قوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی من قبیل قصر القلب فقد کان موسی (ع) یثبت الألوهیة لله سبحانه و ینفیها عن غیره و هو ینفیها عنه تعالی و یثبتها لنفسه، و أما سائر الآلهة التی کان یعبدها هو و قومه فلا تعرض لها.
و قوله: «فَأَوْقِدْ لِی یا هامانُ عَلَی الطِّینِ فَاجْعَلْ لِی صَرْحاً» المراد بالإیقاد علی الطین تأجیج النار علیه لصنعة الأجر المستعمل فی الأبنیة، و الصرح البناء العالی المکشوف من صرح الشی‌ء إذا ظهر ففی الجملة أمر باتخاذ الأجر و بناء قصر عال منه.
و قوله: «لَعَلِّی أَطَّلِعُ إِلی إِلهِ مُوسی نسب الإله إلی موسی بعنایة أنه هو الذی یدعو إلیه، و الکلام من وضع النتیجة موضع المقدمة و التقدیر: اجعل لی صرحا أصعد إلی أعلی درجاته فأنظر إلی السماء لعلی أطلع إلی إله موسی کأنه کان یری أنه تعالی جسم ساکن فی بعض طبقات الجو أو الأفلاک فکان یرجو إذا نظر من أعلی الصرح أن یطلع إلیه أو کان هذا القول من قبیل التعمیة علی الناس و إضلالهم.
و یمکن أن یکون المراد أن یبنی له رصدا یترصد الکواکب فیری هل فیها ما یدل علی بعثة رسول أو حقیة ما یصفه موسی (ع)، و یؤید هذا قوله علی ما حکی فی موضع آخر: «یا هامانُ ابْنِ لِی صَرْحاً لَعَلِّی أَبْلُغُ الْأَسْبابَ أَسْبابَ السَّماواتِ فَأَطَّلِعَ إِلی إِلهِ مُوسی وَ إِنِّی لَأَظُنُّهُ کاذِباً»: المؤمن: 37.
و قوله: «وَ إِنِّی لَأَظُنُّهُ مِنَ الْکاذِبِینَ ترق منه من الجهل الذی یدل علیه قوله:
«ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی إلی الظن بعدم الوجود و قد کان کاذبا فی قوله هذا و لا یقوله إلا تمویها و تعمیة علی الناس و قد خاطبه موسی بقوله: «لَقَدْ عَلِمْتَ ما أَنْزَلَ 
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هؤُلاءِ إِلَّا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: إسراء: 102.
و ذکر بعضهم أن قوله: «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی من قبیل نفی المعلوم بنفی العلم فیما لو کان لبان فیکون نظیر قوله: «قُلْ أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ»: یونس: 18 و أنت خبیر بأنه لا یلائم ذیل الآیة.
قوله تعالی: «وَ اسْتَکْبَرَ هُوَ وَ جُنُودُهُ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ إِلَیْنا لا یُرْجَعُونَ أی کانت حالهم حال من یترجح عنده عدم الرجوع و ذلک أنهم کانوا موقنین فی أنفسهم کما قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ ظُلْماً وَ عُلُوًّا».
قوله تعالی: «فَأَخَذْناهُ وَ جُنُودَهُ إلخ النبذ الطرح، و الیم البحر و الباقی ظاهر.
و فی الآیة من الاستهانة بأمرهم و تهویل العذاب الواقع بهم ما لا یخفی.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ لا یُنْصَرُونَ الدعوة إلی النار هی الدعوة إلی ما یستوجب النار من الکفر و المعاصی لکونها هی التی تتصور لهم یوم القیامة نارا یعذبون فیها أو المراد بالنار ما یستوجبها مجازا من باب إطلاق المسبب و إرادة سببه.
و معنی جعلهم أئمة یدعون إلی النار، تصییرهم سابقین فی الضلال یقتدی بهم اللاحقون و لا ضیر فیه لکونه بعنوان المجازاة علی سبقهم فی الکفر و الجحود و لیس من الإضلال الابتدائی فی شی‌ء.
و قیل: المراد بجعلهم أئمة یدعون إلی النار تسمیتهم بذلک علی حد قوله:
«وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً»: الزخرف: 19.
و فیه أن الآیة التالیة علی ما سیجی‌ء من معناها لا تلائمه. علی أن کون الجعل فی الآیة المستشهد بها بمعنی التسمیة غیر مسلم.
و قوله: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ لا یُنْصَرُونَ أی لا تنالهم شفاعة من ناصر.
قوله تعالی: «وَ أَتْبَعْناهُمْ فِی هذِهِ الدُّنْیا لَعْنَةً وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ هُمْ مِنَ الْمَقْبُوحِینَ بیان للازم ما وصفهم به فی الآیة السابقة فهم لکونهم أئمة یقتدی بهم من خلفهم فی الکفر و المعاصی لا یزال یتبعهم ضلال الکفر و المعاصی من مقتدیهم و متبعیهم و علیهم من الأوزار مثل ما للمتبعین فیتبعهم لعن مستمر باستمرار الکفر و المعاصی بعدهم.
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فالآیة فی معنی قوله: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ»: العنکبوت: 13 و قوله: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ»،: یس: 12 و تنکیر اللعنة للدلالة علی تفخیمها و استمرارها.
و کذا لما لم ینلهم یوم القیامة نصر ناصر کانوا بحیث یتنفر و یشمئز عنهم النفوس و یفر منهم الناس و لا یدنو منهم أحد و هو معنی القبح و قد وصف الله تعالی من قبح منظرهم شیئا کثیرا فی کلامه.



(بحث روائی)

فی المجمع، روی الواحدی بالإسناد عن ابن عباس قال: سئل رسول الله ص أی الأجلین قضی موسی؟ قال: أوفاهما و أبطأهما.
أقول: و روی ما فی معناه بالإسناد عن أبی ذر عنه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن مقسم قال: لقیت الحسن بن علی بن أبی طالب رض- فقلت له: أی الأجلین قضی موسی؟ الأول أو الآخر؟
قال: الآخر.
و فی المجمع، روی أبو بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: لما قضی موسی الأجل و سار بأهله نحو البیت أخطأ الطریق فرأی نارا «قالَ لِأَهْلِهِ امْکُثُوا إِنِّی آنَسْتُ ناراً».
و عن کتاب طب الأئمة، بإسناده عن جابر الجعفی عن الباقر (ع) فی حدیث قال: و قال الله عز و جل فی قصة موسی (ع): «وَ أَدْخِلْ یَدَکَ فِی جَیْبِکَ تَخْرُجْ بَیْضاءَ مِنْ غَیْرِ سُوءٍ» یعنی من غیر برص.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ أَخِی هارُونُ هُوَ أَفْصَحُ مِنِّی لِساناً- فَأَرْسِلْهُ مَعِی رِدْءاً یُصَدِّقُنِی قال الراوی: فقلت لأبی جعفر (ع): فکم مکث موسی (ع) غائبا عن أمه- حتی رده الله عز و جل علیها؟ قال: ثلاثة أیام.
قال: فقلت: فکان هارون أخا موسی (ع) لأبیه و أمه؟ قال: نعم أ ما تسمع الله عز و جل یقول: «یَا بْنَ أُمَّ لا تَأْخُذْ بِلِحْیَتِی وَ لا بِرَأْسِی ؟ فقلت:
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فأیهما کان أکثر سنا؟ قال: هارون. قلت: فکان الوحی ینزل علیهما جمیعا؟ قال:
کان الوحی ینزل علی موسی و موسی یوحیه إلی هارون-.
فقلت له: أخبرنی عن الأحکام و القضاء و الأمر و النهی- کان ذلک إلیهما؟ قال:
کان موسی الذی یناجی ربه و یکتب العلم- و یقضی بین بنی إسرائیل- و هارون یخلفه إذا غاب من قومه للمناجاة. قلت: فأیهما مات قبل صاحبه؟ قال: مات هارون قبل موسی و ماتا جمیعا فی التیه. قلت: فکان لموسی ولد؟ قال: لا کان الولد لهارون و الذریة له.
أقول: و آخر الروایة لا یوافق روایات أخر تدل علی أنه کان له ولد، و فی التوراة الحاضرة أیضا دلالة علی ذلک.
فی جوامع الجامع،: فی قوله تعالی: «وَ اسْتَکْبَرَ هُوَ وَ جُنُودُهُ قال (ع) فیما حکاه عن ربه عز و جل: الکبریاء ردائی و العظمة إزاری- فمن نازعنی واحدا منهما ألقیته فی النار.
و فی الکافی، بإسناده عن طلحة بن زید عن أبی عبد الله (ع) قال: قال: إن الأئمة فی کتاب الله عز و جل إمامان- قال الله تبارک و تعالی: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا» لا بأمر الناس یقدمون أمر الله قبل أمرهم و حکم الله قبل حکمهم. قال:
«وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَدْعُونَ إِلَی النَّارِ» یقدمون أمرهم قبل أمر الله- و حکمهم قبل حکم الله و- یأخذون بأهوائهم خلاف ما فی کتاب الله عز و جل.



(کلام حول قصص موسی و هارون (ع)) فی فصول‌





1- منزلة موسی عند الله و موقفه العبودی:

کان (ع) أحد الخمسة أولی العزم الذین هم سادة الأنبیاء و لهم کتاب و شریعة کما خصهم الله تعالی بالذکر فی قوله:
«وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً»: الأحزاب: 7، و قال: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : الشوری: 13
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و لقد امتن الله سبحانه علیه و علی أخیه فی قوله: «وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلی مُوسی وَ هارُونَ»: الصافات: 114 و سلم علیهما فی قوله: «سَلامٌ عَلی مُوسی وَ هارُونَ»: الصافات: 120.
و أثنی علی موسی (ع) بأجمل الثناء فی قوله: «وَ اذْکُرْ فِی الْکِتابِ مُوسی إِنَّهُ کانَ مُخْلَصاً وَ کانَ رَسُولًا نَبِیًّا وَ نادَیْناهُ مِنْ جانِبِ الطُّورِ الْأَیْمَنِ وَ قَرَّبْناهُ نَجِیًّا»: مریم:
52 و قال: «وَ کانَ عِنْدَ اللَّهِ وَجِیهاً»: الأحزاب: 69 و قال: «وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً»: النساء: 164.
و ذکره فی جملة من ذکرهم من الأنبیاء فی سورة الأنعام الآیة 84- 88 فأخبر أنهم کانوا محسنین صالحین و أنه فضلهم علی العالمین و اجتباهم و هداهم إلی صراط مستقیم. و ذکره فی جملة الأنبیاء فی سورة مریم ثم ذکر فی الآیة 58 منها أنهم الذین أنعم الله علیهم.
فاجتمع بذلک له (ع) معنی الإخلاص و التقریب و الوجاهة و الإحسان و الصلاح و التفضیل و الاجتباء و الهدایة و الإنعام و قد مر البحث عن معانی هذه الصفات فی مواضع تناسبها من هذا الکتاب و کذا البحث عن معنی النبوة و الرسالة و التکلیم.
و ذکر الکتاب النازل علیه و هو التوراة فوصفها بأنها إمام و رحمة (سورة الأحقاف: 12) و بأنها فرقان و ضیاء و ذکر: (الأنبیاء: 48) و بأن فیها هدی و نور: (المائدة: 44) و قال: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ مَوْعِظَةً وَ تَفْصِیلًا لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف: 145.
غیر أنه تعالی ذکر فی مواضع من کلامه أنهم حرفوها و اختلفوا فیها. و قصة بخت نصر و فتحه فلسطین ثانیا و هدمه الهیکل و إحراقه التوراة و حشره الیهود إلی بابل سنة خمسمائة و ثمان و ثمانین قبل المسیح ثم فتح کورش الملک بابل سنة خمسمائة و ثمان و ثلاثین قبل المسیح و إذنه للیهود أن یرجعوا إلی فلسطین ثانیا و کتابة عزراء الکاهن التوراة لهم معروف فی التواریخ و قد تقدمت الإشارة إلیه فی الجزء الثالث من الکتاب فی قصص المسیح (ع).



2- قصص موسی (ع) فی القرآن:

هو (ع) أکثر الأنبیاء ذکرا فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 42
القرآن الکریم فقد ذکر اسمه- علی ما عدوه- فی مائة و ستة و ستین موضعا من کلامه تعالی، و أشیر إلی قصته إجمالا أو تفصیلا فی أربع و ثلاثین سورة من سور القرآن، و قد اختص من بین الأنبیاء بکثرة المعجزات، و قد ذکر فی القرآن شی‌ء کثیر من معجزاته الباهرة کصیرورة عصاه ثعبانا، و الید البیضاء، و الطوفان، و الجراد، و القمل، و الضفادع، و الدم، و فلق البحر، و إنزال المن و السلوی، و انبجاس العیون من الحجر بضرب العصا، و إحیاء الموتی، و رفع الطور فوق القوم و غیر ذلک.
و قد ورد فی کلامه تعالی طرف من قصصه (ع) من دون استیفائها فی کل ما دق و جل بل بالاقتصار علی فصول منها یهم ذکرها لغرض الهدایة و الإرشاد علی ما هو دأب القرآن الکریم فی الإشارة إلی قصص الأنبیاء و أممهم.
و هذه الفصول التی فیها کلیات قصصه هی أنه تولد بمصر فی بیت إسرائیلی حینما کانوا یذبحون الموالید الذکور من بنی إسرائیل بأمر فرعون و جعلت أمه إیاه فی تابوت و ألقته فی البحر و أخذ فرعون إیاه ثم رده إلی أمه للإرضاع و التربیة و نشأ فی بیت فرعون.
ثم بلغ أشده و قتل القبطی و هرب من مصر إلی مدین خوفا من فرعون و ملئه أن یقتلوه قصاصا.
ثم مکث فی مدین عند شعیب النبی (ع) و تزوج إحدی بنتیه.
ثم لما قضی موسی الأجل و سار بأهله آنس من جانب الطور نارا و قد ضلوا الطریق فی لیلة شاتیة فأوقفهم مکانهم و ذهب إلی النار لیأتیهم بقبس أو یجد علی النار هدی فلما أتاها ناداه الله من شاطئ الوادی الأیمن فی البقعة المبارکة من الشجرة و کلمه و اجتباه و آتاه معجزة العصا و الید البیضاء فی تسع آیات و اختاره للرسالة إلی فرعون و ملئه و إنجاء بنی إسرائیل و أمره بالذهاب إلیه.
فأتی فرعون و دعاه إلی کلمة الحق و أن یرسل معه بنی إسرائیل و لا یعذبهم و أراه آیة العصا و الید البیضاء فأبی و عارضة بسحر السحرة و قد جاءوا بسحر عظیم من ثعابین و حیات فألقی عصاه فإذا هی تلقف ما یأفکون فألقی السحرة ساجدین قالوا آمنا برب العالمین رب موسی و هارون و أصر فرعون علی جحوده و هدد السحرة و لم یؤمن.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 43
فلم یزل موسی (ع) یدعوه و ملأه و یریهم الآیة بعد الآیة کالطوفان و الجراد و القمل و الضفادع و الدم آیات مفصلات و هم یصرون علی استکبارهم، و کلما وقع علیهم الرجز قالوا: یا موسی ادع لنا ربک بما عهد عندک لئن کشفت عنا الرجز لنؤمنن لک و لنرسلن معک بنی إسرائیل فلما کشف الله عنهم الرجز إلی أجل هم بالغوه إذا هم ینکثون.
فأمره الله أن یسری بنی إسرائیل لیلا فساروا حتی بلغوا ساحل البحر فعقبهم فرعون بجنوده فلما تراءی الفریقان قال أصحاب موسی إنا لمدرکون قال کلا إن معی ربی سیهدین فأمر بأن یضرب بعصاه البحر فانفلق الماء فجاوزوا البحر و اتبعهم فرعون و جنوده حتی إذا ادارکوا فیها جمیعا أطبق الله علیهم الماء فأغرقهم عن آخرهم.
و لما أنجاهم الله من فرعون و جنوده و أخرجهم إلی البر و لا ماء فیه و لا کلاء أکرمهم الله فأنزل علیهم المن و السلوی و أمر موسی فضرب بعصاه الحجر فانبجست منه اثنتا عشرة عینا قد علم کل أناس مشربهم فشربوا منها و أکلوا منهما و ظللهم الغمام.
ثم واعد الله موسی أربعین لیلة لنزول التوراة بجبل الطور فاختار قومه سبعین رجلا لیسمعوا تکلیمه تعالی إیاه فسمعوا ثم قالوا: لن نؤمن لک حتی نری الله جهرة فأخذتهم الصاعقة و هم ینظرون ثم أحیاهم الله بدعوة موسی، و لما تم المیقات أنزل الله علیه التوراة و أخبره أن السامری قد أضل قومه بعده فعبدوا العجل.
فرجع موسی إلی قومه غضبان أسفا فأحرق العجل و نسفه فی الیم و طرد السامری و قال له: اذهب فإن لک فی الحیاة أن تقول لا مساس و أما القوم فأمروا أن یتوبوا و یقتلوا أنفسهم فتیب علیهم بعد ذلک ثم استکبروا عن قبول شریعة التوراة حتی رفع الله الطور فوقهم.
ثم إنهم ملوا المن و السلوی و قالوا لن نصبر علی طعام واحد و سألوه أن یدعو ربه أن یخرج لهم مما تنبت الأرض من بقلها و قثائها و فومها و عدسها و بصلها فأمروا أن یدخلوا الأرض المقدسة التی کتب الله لهم فأبوا فحرمها الله علیهم و ابتلاهم بالتیه یتیهون فی الأرض أربعین سنة.
و من قصص موسی (ع) ما ذکره الله فی سورة الکهف من مضیه مع فتاه إلی 
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مجمع البحرین للقاء العبد الصالح و صحبته حتی فارقه.



3- منزلة هارون (ع) عند الله و موقفه العبودی:

أشرکه الله تعالی مع موسی (ع) فی سورة الصافات فی المن و إیتاء الکتاب و الهدایة إلی الصراط المستقیم و فی التسلیم و أنه من المحسنین و من عباده المؤمنین (الصافات: 114- 122) و عده مرسلا (طه: 47) و نبیا (مریم: 53) و أنه ممن أنعم علیهم (مریم: 58) و أشرکه مع من عدهم من الأنبیاء فی سورة الأنعام فی صفاتهم الجمیلة من الإحسان و الصلاح و الفضل و الاجتباء و الهدایة (الإنعام: 84- 88).
و فی دعاء موسی لیلة الطور: «وَ اجْعَلْ لِی وَزِیراً مِنْ أَهْلِی هارُونَ أَخِی اشْدُدْ بِهِ أَزْرِی وَ أَشْرِکْهُ فِی أَمْرِی کَیْ نُسَبِّحَکَ کَثِیراً وَ نَذْکُرَکَ کَثِیراً إِنَّکَ کُنْتَ بِنا بَصِیراً»: طه: 35.
و کان (ع) ملازما لأخیه فی جمیع مواقفه یشارکه فی عامة أمره و یعینه علی جمیع مقاصده.
و لم یرد فی القرآن الکریم مما یختص به من القصص إلا خلافته لأخیه حین غاب عن القوم للمیقات و قال لأخیه هارون اخلفنی فی قومی و أصلح و لا تتبع سبیل المفسدین و لما رجع موسی إلی قومه غضبان أسفا و قد عبدوا العجل ألقی الألواح و أخذ برأس أخیه یجره إلیه قال ابن أم إن القول استضعفونی و کادوا یقتلوننی فلا تشمت بی الأعداء و لا تجعلنی مع القوم الظالمین قال رب اغفر لی و لأخی و أدخلنا فی رحمتک و أنت أرحم الراحمین.



4- قصة موسی (ع)

فی التوراة الحاضرة: قصصه (ع) موضوعة فیما عدا السفر الأول من أسفار التوراة الخمسة و هی: سفر الخروج و سفر اللاویین و سفر العدد و سفر التثنیة تذکر فیها تفاصیل قصصه (ع) من حین ولادته إلی حین وفاته و ما أوحی إلیه من الشرائع و الأحکام.
غیر أن فیها اختلافات فی سرد القصة مع القرآن فی أمور غیر یسیرة.
و من أهمها أنها تذکر أن نداء موسی و تکلیمه من الشجرة کان فی أرض مدین 
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قبل أن یسیر بأهله و ذلک حین کان یرعی غنم یثرون «1» حمیة کاهن مدیان فساق الغنم إلی وراء البریة و جاء إلی جبل الله حوریب و ظهر له ملاک الرب بلهیب نار من وسط علیقة فناداه الله و کلمه بما کلمه و أرسله إلی فرعون لإنجاء بنی إسرائیل. «2» و منها ما ذکرت أن فرعون الذی أرسل إلیه موسی غیر فرعون الذی أخذ موسی و رباه ثم هرب منه موسی لما قتل القبطی خوفا من القصاص. «3» و منها أنها لم تذکر إیمان السحرة لما ألقوا عصیهم فصارت حیات فتلقفتها عصا موسی بل تذکر أنهم کانوا عند فرعون و عارضوا موسی فی آیتی الدم و الضفادع فأتوا بسحرهم مثل ما أتی به موسی (ع) معجزة. «4» و منها أنها تذکر أن الذی صنع لهم العجل فعبدوه هو هارون النبی أخو موسی (ع) و ذلک أنه لما رأی الشعب أن موسی أبطأ فی النزول من الجبل اجتمع الشعب علی هارون و قالوا له: قم اصنع لنا آلهة تسیر إمامنا لأن هذا (موسی) الرجل الذی أصعدنا من أرض مصر لا نعلم ما ذا أصابه؟ فقال لهم هارون: انزعوا أقراط الشعب التی فی آذان نسائکم و بنیکم و بناتکم و أتونی بها.
فنزع کل الشعب أقراط الذهب التی فی آذانهم و أتوا بها إلی هارون فأخذ ذلک من أیدیهم و صوره بالإزمیل فصبغه عجلا مسبوکا فقالوا أ هذه آلهتک یا إسرائیل التی أصعدتک من أرض مصر. «5» و فی الآیات القرآنیة تعریضات للتوراة فی هذه المواضع من قصصه (ع) غیر خفیة علی المتدبر فیها.
و هناک اختلافات جزئیة کثیرة کما وقع فی التوراة فی قصة قتل القبطی أن 
______________________________
(1) تسمی التوراة أبا زوجة موسی یثرون کاهن مدیان.
(2) الإصحاح الثالثة من سفر الخروج.
(3) سفر الخروج، الإصحاح الثانی. الآیة 23.
(4) الإصحاح السابع و الثامن من سفر الخروج.
(5) الإصحاح الثانی و الثلاثون من سفر الخروج.
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المتضاربین ثانیا کانا جمیعا إسرائیلیین. «1» و أیضا وقع فیها أن الذی ألقی العصا فتلقفت حیات السحرة هو هارون ألقاها بأمر موسی. «2» و أیضا لم تذکر فیها قصة انتخاب السبعین رجلا للمیقات و نزول الصاعقة علیهم و إحیاءهم بعده.
و أیضا فیها أن الألواح التی کانت مع موسی لما نزل من الجبل و ألقاها کانت لوحین من حجر و هما لوحا الشهادة «3». إلی غیر ذلک من الاختلافات.
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اشارة

وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ مِنْ بَعْدِ ما أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ الْأُولی بَصائِرَ لِلنَّاسِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةً لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (43) وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الْغَرْبِیِّ إِذْ قَضَیْنا إِلی مُوسَی الْأَمْرَ وَ ما کُنْتَ مِنَ الشَّاهِدِینَ (44) وَ لکِنَّا أَنْشَأْنا قُرُوناً فَتَطاوَلَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ وَ ما کُنْتَ ثاوِیاً فِی أَهْلِ مَدْیَنَ تَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِنا وَ لکِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ (45) وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ إِذْ نادَیْنا وَ لکِنْ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (46) وَ لَوْ لا أَنْ تُصِیبَهُمْ مُصِیبَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ فَیَقُولُوا رَبَّنا لَوْ لا أَرْسَلْتَ إِلَیْنا رَسُولاً فَنَتَّبِعَ آیاتِکَ وَ نَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (47)
فَلَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ مِنْ عِنْدِنا قالُوا لَوْ لا أُوتِیَ مِثْلَ ما أُوتِیَ مُوسی أَ وَ لَمْ یَکْفُرُوا بِما أُوتِیَ مُوسی مِنْ قَبْلُ قالُوا سِحْرانِ تَظاهَرا وَ قالُوا إِنَّا بِکُلٍّ کافِرُونَ (48) قُلْ فَأْتُوا بِکِتابٍ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ هُوَ أَهْدی مِنْهُما أَتَّبِعْهُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (49) فَإِنْ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَکَ فَاعْلَمْ أَنَّما یَتَّبِعُونَ أَهْواءَهُمْ وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنِ اتَّبَعَ هَواهُ بِغَیْرِ هُدیً مِنَ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (50) وَ لَقَدْ وَصَّلْنا لَهُمُ الْقَوْلَ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (51) الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ (52)
وَ إِذا یُتْلی عَلَیْهِمْ قالُوا آمَنَّا بِهِ إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّنا إِنَّا کُنَّا مِنْ قَبْلِهِ مُسْلِمِینَ (53) أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ بِما صَبَرُوا وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (54) وَ إِذا سَمِعُوا اللَّغْوَ أَعْرَضُوا عَنْهُ وَ قالُوا لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ سَلامٌ عَلَیْکُمْ لا نَبْتَغِی الْجاهِلِینَ (55) إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ (56)
______________________________
(1) الإصحاح الثانی من سفر الخروج.
(2) الإصحاح السابع من سفر الخروج.
(3) الإصحاح الثانی من سفر الخروج.
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(بیان)

سیاق الآیات یشهد أن المشرکین من قوم النبی ص راجعوا بعض أهل الکتاب و استفتوهم فی أمره (ص) و عرضوا علیهم بعض القرآن النازل علیه و هو
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مصدق للتوراة فأجابوا بتصدیقه و الإیمان بما یتضمنه القرآن من المعارف الحقة و أنهم کانوا یعرفونه بأوصافه قبل أن یبعث کما قال تعالی: «وَ إِذا یُتْلی عَلَیْهِمْ قالُوا آمَنَّا بِهِ إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّنا إِنَّا کُنَّا مِنْ قَبْلِهِ مُسْلِمِینَ .
فساء المشرکین ذلک و شاجروهم و أغلظوا علیهم فی القول و قالوا: إن القرآن سحر و التوراة سحر مثله «سِحْرانِ تَظاهَرا» و «إِنَّا بِکُلٍّ کافِرُونَ فأعرض الکتابیون عنهم و قالوا: سَلامٌ عَلَیْکُمْ لا نَبْتَغِی الْجاهِلِینَ 
هذا ما یلوح إلیه الآیات الکریمة بسیاقها، و هو سبحانه لما ساق قصة موسی (ع) و أنبأ أنه کیف أظهر قوما مستضعفین معبدین معذبین یذبح أبناؤهم و تستحیی نساؤهم علی قوم عالین مستکبرین طغاة مفسدین بولید منهم رباه فی حجر عدوه الذی یذبح بأمره الألوف من أبنائهم ثم أخرجه لما نشأ من بینهم ثم بعثه و رده إلیهم و أظهره علیهم حتی أغرقهم أجمعین و أنجی شعب إسرائیل فکانوا هم الوارثین.
عطف القول علی الکتاب السماوی الذی هو المتضمن للدعوة و به تتم الحجة و هو الحامل للتذکرة فذکر أنه أنزل التوراة علی موسی (ع) فیه بصائر للناس و هدی و رحمة لعلهم یتذکرون فینتهون عن معصیة الله بعد ما أهلک القرون الأولی بمعاصیهم.
و کذا أنزل علی النبی ص القرآن و قص علیه قصص موسی (ع) و لم یکن هو شاهدا لنزول التوراة علیه و لا حاضرا فی الطور لما ناداه و کلمه، و قص علیه ما جری بین موسی و شعیب (ع) و لم یکن هو ثاویا فی مدین یتلو علیهم آیاته و لکن أنزله و قص علیه ما قصه رحمة منه لینذر به قوما ما أتاهم من نذیر من قبله لأنهم بسبب کفرهم و فسوقهم فی معرض نزول العذاب و أصابه المصیبة فلو لم ینزل الکتاب و لم یبلغ الدعوة لقالوا: ربنا لو لا أرسلت إلینا رسولا فنتبع آیاتک و کانت الحجة لهم علی الله سبحانه.
فلما جاءهم الحق من عنده ببعثة النبی ص و نزول القرآن قالوا: لَوْ لا أُوتِیَ مِثْلَ ما أُوتِیَ مُوسی أَ وَ لَمْ یَکْفُرُوا بِما أُوتِیَ مُوسی مِنْ قَبْلُ حین راجعوا أهل الکتاب فی أمره فصدقوه فقال المشرکون: سِحْرانِ تَظاهَرا یعنون التوراة و القرآن، و قالوا إِنَّا بِکُلٍّ کافِرُونَ 
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ثم لقن سبحانه نبیه ص الحجة علیهم بقوله: «قُلْ فَأْتُوا بِکِتابٍ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ هُوَ أَهْدی مِنْهُما أَتَّبِعْهُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی إن من الواجب فی حکمة الله أن یکون هناک کتاب نازل من عند الله یهدی إلی الحق و تتم به الحجة علی الناس و هم یعرفون فإن لم تکن التوراة و القرآن کتابی هدی و کافیین لهدایة الناس فهناک کتاب هو أهدی منهما و لیس کذلک إذ ما فی الکتابین من المعارف الحقة مؤیدة بالإعجاز و بدلالة البراهین العقلیة. علی أنه لیس هناک کتاب سماوی هو أهدی منهما فالکتابان کتابا هدی و القوم فی الإعراض عنهما متبعون للهوی ضالون عن الصراط المستقیم و هو قوله:
«فَإِنْ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَکَ فَاعْلَمْ أَنَّما یَتَّبِعُونَ أَهْواءَهُمْ إلخ.
ثم مدح سبحانه قوما من أهل الکتاب راجعهم المشرکون فی أمر النبی ص و القرآن فأظهروا لهم الإیمان و التصدیق و أعرضوا عن لغو القول الذی جبهوهم به.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ مِنْ بَعْدِ ما أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ الْأُولی بَصائِرَ لِلنَّاسِ إلخ اللام للقسم أی أقسم لقد أعطینا موسی الکتاب و هو التوراة بوحیه إلیه.
و قوله: «مِنْ بَعْدِ ما أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ الْأُولی أی الأجیال السابقة علی نزول التوراة کقوم نوح و من بعدهم من الأمم الهالکة و لعل منهم قوم فرعون، و فی هذا التقیید إشارة إلی مسیس الحاجة حینئذ إلی نزول الکتاب لاندراس معالم الدین الإلهی بمضی الماضین و لیشار فی الکتاب الإلهی إلی قصصهم و حلول العذاب الإلهی بهم بسبب تکذیبهم لآیات الله لیعتبر به المعتبرون و یتذکر به المتذکرون.
و قوله: «بَصائِرَ لِلنَّاسِ جمع بصیرة بمعنی ما یبصره به و کان المراد بها الحجج البینة التی یبصر بها الحق و یمیز بها بینه و بین الباطل، و هی حال من الکتاب و قیل:
مفعول له.
و قوله: «وَ هُدیً بمعنی الهادی أو ما یهتدی به و کذا قوله: «وَ رَحْمَةً» بمعنی ما یرحم به و هما حالان من الکتاب کبصائر، و قیل: کل منهما مفعول له.
و المعنی: و أقسم لقد أعطینا موسی الکتاب و هو التوراة من بعد ما أهلکنا
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الأجیال الأولی فاقتضت الحکمة تجدید الدعوة و الإنذار حال کون الکتاب حججا بینة یبصر بها الناس المعارف الحقة و هدی یهتدون به إلیها و رحمة یرحمون بسبب العمل بشرائعه و أحکامه لعلهم یتذکرون فیفقهون ما یجب علیهم من الاعتقاد و العمل.
قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الْغَرْبِیِّ إِذْ قَضَیْنا إِلی مُوسَی الْأَمْرَ وَ ما کُنْتَ مِنَ الشَّاهِدِینَ الخطاب للنبی ص، و الغربی صفة محذوفة الموصوف و المراد جانب الوادی الغربی أو جانب الجبل الغربی.
و قوله: «إِذْ قَضَیْنا إِلی مُوسَی الْأَمْرَ» کان القضاء مضمن معنی العهد، و المراد بعهد الأمر إلیه- علی ما قیل- أحکام أمر نبوته بإنزال التوراة إلیه و أما العهد إلیه بأصل الرسالة فیدل علیه قوله بعد: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ إِذْ نادَیْنا» و قوله:
«وَ ما کُنْتَ مِنَ الشَّاهِدِینَ تأکید لسابقه.
و المعنی: و ما کنت حاضرا و شاهدا حین أنزلنا التوراة علی موسی فی الجانب الغربی من الوادی أو الجبل.
قوله تعالی: «وَ لکِنَّا أَنْشَأْنا قُرُوناً فَتَطاوَلَ عَلَیْهِمُ الْعُمُرُ» تطاول العمر تمادی الأمد و الجملة استدراک عن النفی فی قوله: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الْغَرْبِیِ ، و المعنی:
ما کنت حاضرا هناک شاهدا لما جری فیه و لکنا أوجدنا أجیالا بعده فتمادی بهم الأمد ثم أنزلنا علیک قصته و خبر نزول الکتاب علیه ففی الکلام إیجاز بالحذف لدلالة المقام علیه.
قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ ثاوِیاً فِی أَهْلِ مَدْیَنَ تَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِنا وَ لکِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ الثاوی المقیم یقال: ثوی فی المکان إذا أقام فیه، و الضمیر فی «عَلَیْهِمُ لمشرکی مکة الذین کان النبی ص یتلو علیهم آیات الله التی تقص ما جری علی موسی (ع) فی مدین زمن کونه فیه.
و قوله: «وَ لکِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ استدراک من النفی فی صدر الآیة.
و المعنی: و ما کنت مقیما فی أهل مدین- و هم شعیب و قومه- مشاهدا لما جری علی موسی هناک تتلو علی المشرکین آیاتنا القاصة لخبره هناک و لکنا کنا مرسلین لک إلی قومک موحین بهذه الآیات إلیک لتتلوها علیهم.
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قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ إِذْ نادَیْنا وَ لکِنْ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إلی آخر الآیة، الظاهر من مقابلة الآیة لقوله السابق: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الْغَرْبِیِّ إِذْ قَضَیْنا» إلخ، إن المراد بهذا النداء ما کان من الشجرة فی اللیلة التی آنس فیها من جانب الطور نارا.
و قوله: «وَ لکِنْ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إلخ، استدراک عن النفی السابق، و الظاهر أن «رَحْمَةً» مفعول له، و الالتفات عن التکلم بالغیر إلی الغیبة فی قوله: «مِنْ رَبِّکَ للدلالة علی کمال عنایته تعالی به (ص).
و قوله: «لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ الظاهر أن المراد بهذا القوم أهل عصر الدعوة النبویة أو هم و من یقارنهم من آبائهم فإن العرب خلت فیهم رسل منهم کهود و صالح و شعیب و إسماعیل (ع).
و المعنی: و ما کنت حاضرا فی جانب الطور إذ نادینا موسی و کلمناه و اخترناه للرسالة حتی تخبر عن هذه القصة إخبار الحاضر المشاهد و لکن لرحمة منا أخبرناک بها لتنذر قوما ما أتاهم من نذیر من قبلک لعلهم یتذکرون.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ تُصِیبَهُمْ مُصِیبَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ فَیَقُولُوا رَبَّنا» إلخ، المراد بما قدمت أیدیهم ما اکتسبوه من السیئات من طریق الاعتقاد و العمل بدلیل ذیل الآیة، و المراد بالمصیبة التی تصیبهم أعم من مصیبة الدنیا و الآخرة فإن الإعراض عن الحق بالکفر و الفسوق یستتبع المؤاخذة الإلهیة فی الدنیا کما یستتبعها فی الآخرة، و قد تقدم بعض الکلام فیه فی ذیل قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ»: الأعراف: 96 و غیره.
و قوله: «فَیَقُولُوا رَبَّنا لَوْ لا أَرْسَلْتَ متفرع علی ما تقدمه علی تقدیم عدم إرسال الرسول و جواب لو لا محذوف لظهوره و التقدیر: لما أرسلنا رسولا.
و محصل المعنی: أنه لو لا أنه تکون لهم الحجة علینا علی تقدیر عدم إرسال الرسول و أخذهم بالعذاب بما قدمت أیدیهم من الکفر و الفسوق لما أرسلنا إلیهم رسولا لکنهم یقولون ربنا لو لا أرسلت إلینا رسولا فنتبع آیاتک التی یتلوها علینا و نکون من المؤمنین.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ مِنْ عِنْدِنا قالُوا لَوْ لا أُوتِیَ مِثْلَ ما أُوتِیَ مُوسی 
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إلخ، أی فأرسلنا إلیهم الرسول بالحق و أنزلنا الکتاب فلما جاءهم الحق من عندنا و الظاهر أنه الکتاب النازل علی الرسول و هو القرآن النازل علی النبی ص.
و المراد بقولهم: «لَوْ لا أُوتِیَ مِثْلَ ما أُوتِیَ مُوسی أی لو لا أوتی النبی ص مثل التوراة التی أوتیها موسی (ع)، و کأنهم یریدون به أن ینزل القرآن جملة واحدة کما حکی الله تعالی عنهم بقوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً»: الفرقان: 32.
و قد أجاب الله عن قولهم بقوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفُرُوا بِما أُوتِیَ مُوسی مِنْ قَبْلُ قالُوا سِحْرانِ تَظاهَرا» یعنون القرآن و التوراة «وَ قالُوا إِنَّا بِکُلٍّ کافِرُونَ . و الفرق بین القولین أن الأول کفر بالکتابین و الثانی کفر بأصل النبوة و لعله الوجه لتکرار «قالُوا» فی الکلام.
قوله تعالی: «قُلْ فَأْتُوا بِکِتابٍ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ هُوَ أَهْدی مِنْهُما أَتَّبِعْهُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ تفریع علی کون القرآن و التوراة سحرین تظاهرا، و لا یصح هذا التفریع إلا إذا کان من الواجب أن یکون بین الناس کتاب من عند الله سبحانه یهدیهم و یجب علیهم اتباعه فإذا کانا سحرین باطلین کان الحق غیرهما، و هو کذلک علی ما تبین بقوله:
«وَ لَوْ لا أَنْ تُصِیبَهُمْ مُصِیبَةٌ» إلخ، إن للناس علی الله أن ینزل علیهم الکتاب و یرسل إلیهم الرسول، و لذلک أمر تعالی نبیه ص أن یطالبهم بکتاب غیرهما هو أهدی منهما لیتبعه.
ثم الکتابان لو کانا سحرین تظاهرا کانا باطلین مضلین لا هدی فیهما حتی یکون غیرهما من الکتاب الذی یأتون به أهدی منهما- لاستلزام صیغة التفضیل اشتراک المفضل و المفضل علیه فی أصل الوصف- لکن المقام لما کان مقام المحاجة ادعی أن الکتابین هادیان لا مزید علیهما فی الهدایة فإن لم یقبل الخصم ذلک فلیأت بکتاب یزید علیهما فی معنی ما یشتملان علیه من بیان الواقع فیکون أهدی منهما.
و القرآن الکریم و إن کان یصرح بتسرب التحریف و الخلل فی التوراة الحاضرة و ذلک لا یلائم عدها کتاب هدی بقول مطلق لکن الکلام فی التوراة الواقعیة النازلة علی موسی (ع) و هی التی یصدقها القرآن.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 53
علی أن موضوع الکلام هما معا و القرآن یقوم التوراة الحاضرة ببیان ما فیها من الخلل فهما معا هدی لا کتاب أهدی منهما.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی فی دعوی أنهما سحران تظاهرا.
قوله تعالی: «فَإِنْ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَکَ فَاعْلَمْ أَنَّما یَتَّبِعُونَ أَهْواءَهُمْ إلی آخر الآیة، الاستجابة و الإجابة بمعنی واحد، قال فی الکشاف: هذا الفعل یتعدی إلی الدعاء بنفسه و إلی الداعی باللام، و یحذف الدعاء إذا عدی إلی الداعی فی الغالب فیقال:
استجاب الله دعاءه أو استجاب له، و لا یکاد یقال: استجاب له دعاءه. انتهی.
فقوله: «فَإِنْ لَمْ یَسْتَجِیبُوا لَکَ تفریع علی قوله: «قُلْ فَأْتُوا بِکِتابٍ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ هُوَ أَهْدی مِنْهُما أَتَّبِعْهُ أی فإن قلت لهم کذا و کلفتهم بذلک فلم یأتوا بکتاب هو أهدی من القرآن و التوراة و تعین أن لا هدی أتم و أکمل من هداهما و هم مع ذلک یرمونها بالسحر و یعرضون عنهما فاعلم أنهم لیسوا فی طلب الحق و لا بصدد اتباع ما هو صریح حجة العقل و إنما یتبعون أهواءهم و یدافعون عن مشتهیات طباعهم بمثل هذه الأباطیل:
«سِحْرانِ تَظاهَرا» «إِنَّا بِکُلٍّ کافِرُونَ .
و یمکن أن یکون المراد بقوله: «أَنَّما یَتَّبِعُونَ أَهْواءَهُمْ إنهم إن لم یأتوا بکتاب هو أهدی منهما و هم غیر مؤمنین بهما فاعلم أنهم إنما یبنون سنة الحیاة علی اتباع الأهواء و لا یعتقدون بأصل النبوة و أن لله دینا سماویا نازلا علیهم من طریق الوحی و علیهم أن یتبعوه و یسلکوا مسلک الحیاة بهدی ربهم، و ربما أید هذا المعنی قوله بعد: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنِ اتَّبَعَ هَواهُ بِغَیْرِ هُدیً مِنَ اللَّهِ إلخ.
و قوله: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنِ اتَّبَعَ هَواهُ بِغَیْرِ هُدیً مِنَ اللَّهِ استفهام إنکاری و المراد به استنتاج أنهم ضالون، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ تعلیل لکونهم ضالین باتباع الهوی فإن اتباع الهوی إعراض عن الحق و انحراف عن صراط الرشد و ذلک ظلم و الله لا یهدی القوم الظالمین و غیر المهتدی هو الضال.
و محصل الحجة أنهم إن لم یأتوا بکتاب هو أهدی منهما و لیسوا مؤمنین بهما فهم متبعون للهوی، و متبع الهوی ظالم و الظالم غیر مهتد و غیر المهتدی ضال فهم ضالون.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ وَصَّلْنا لَهُمُ الْقَوْلَ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ التوصیل تفعیل من 
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الوصل یفید التکثیر کالقطع و التقطیع و القتل و التقتیل، و الضمیر لمشرکی مکة و المعنی أنزلنا علیهم القرآن موصولا بعضه ببعض: الآیة بعد الآیة، و السورة إثر السورة من وعد و وعید و معارف و أحکام و قصص و عبر و حکم و مواعظ لعلهم یتذکرون.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ الضمیران للقرآن و قیل: للنبی ص. و الأول أوفق للسیاق، و فی الآیة و ما بعدها مدح طائفة من مؤمنی أهل الکتاب بعد ما تقدم فی الآیات السابقة من ذم المشرکین من أهل مکة.
و سیاق ذیل الآیات یشهد علی أن هؤلاء الممدوحین طائفة خاصة من أهل الکتاب آمنوا به فلا یعبأ بما قیل إن المراد بهم مطلق المؤمنین منهم.
قوله تعالی: «وَ إِذا یُتْلی عَلَیْهِمْ قالُوا آمَنَّا بِهِ إِنَّهُ الْحَقُّ مِنْ رَبِّنا» إلخ، ضمائر الإفراد للقرآن، و اللام فی «الْحَقُ للعهد و المعنی و إذا یقرأ القرآن علیهم قالوا: آمنا به إنه الحق الذی نعهده من ربنا فإنه عرفناه من قبل.
و قوله: «إِنَّا کُنَّا مِنْ قَبْلِهِ مُسْلِمِینَ تعلیل لکونه حقا معهودا عندهم أی إنا کنا من قبل نزوله مسلمین له أو مؤمنین للدین الذی یدعو إلیه و یسمیه إسلاما.
و قیل: الضمیران للنبی ص و ما تقدم أوفق للسیاق، و کیف کان فهم یعنون بذلک ما قرءوه فی کتبهم من أوصاف النبی ص و الکتاب النازل علیه کما یشیر إلیه قوله تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ»،: الأعراف: 157 و قوله: «أَ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ آیَةً أَنْ یَعْلَمَهُ عُلَماءُ بَنِی إِسْرائِیلَ»: الشعراء: 197.
قوله تعالی: «أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ بِما صَبَرُوا وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ» إلخ فی الآیة وعد جمیل لهم علی ما فعلوا و مدح لهم علی حسن سلوکهم و مداراتهم مع جهلة المشرکین و لذا کان الأقرب إلی الفهم أن یکون المراد بإیتائهم أجرهم مرتین إیتاؤهم أجر الإیمان بکتابهم و أجر الإیمان بالقرآن و صبرهم علی الإیمان بعد الإیمان بما فیهما من کلفة مخالفة الهوی.
و قیل: المراد إیتاؤهم الأجر بما صبروا علی دینهم و علی أذی الکفار و تحمل المشاق و قد عرفت ما یؤیده السیاق.
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و قوله: «وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ» إلخ الدرء الدفع، و المراد بالحسنة و السیئة قیل: الکلام الحسن و الکلام القبیح، و قیل: العمل الحسن و السیئ و هما المعروف و المنکر، و قیل: الخلق الحسن و السیئ و هما الحلم و الجهل، و سیاق الآیات أوفق للمعنی الأخیر فیرجع المعنی إلی أنهم یدفعون أذی الناس عن أنفسهم بالمدارأة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِذا سَمِعُوا اللَّغْوَ أَعْرَضُوا عَنْهُ وَ قالُوا لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ إلخ، المراد باللغو لغو الکلام بدلیل تعلقه بالسمع، و المراد سقط القول الذی لا ینبغی الاشتغال به من هذر أو سب و کل ما فیه خشونة، و لذا لما سمعوه أعرضوا عنه و لم یقابلوه بمثله و قالوا: لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ و هو متارکة، و قوله: «سَلامٌ عَلَیْکُمْ أی أمان منا لکم، و هو أیضا متارکة و تودیع تکرما کما قال تعالی: «وَ إِذا خاطَبَهُمُ الْجاهِلُونَ قالُوا سَلاماً».
و قوله: «لا نَبْتَغِی الْجاهِلِینَ أی لا نطلبهم بمعاشرة و مجالسة، و فیه تأکید لما تقدمه، و هو حکایة عن لسان حالهم إذ لو تلفظوا به لکان من مقابلة السیئ بالسیئ.
قوله تعالی: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ المراد بالهدایة الإیصال إلی المطلوب و مرجعه إلی إفاضة الإیمان علی القلب و معلوم أنه من شأنه تعالی لا یشارکه فیه أحد، و لیس المراد بها إراءة الطریق فإنه من وظیفة الرسول لا معنی لنفیه عنه، و المراد بالاهتداء قبول الهدایة.
لما بین فی الآیات السابقة حرمان المشرکین و هم قوم النبی ص من نعمة الهدایة و ضلالهم باتباع الهوی و استکبارهم عن الحق النازل علیهم و إیمان أهل الکتاب به و اعترافهم بالحق ختم القول فی هذا الفصل من الکلام بأن أمر الهدایة إلی الله لا إلیک یهدی هؤلاء و هم من غیر قومک الذین تدعوهم و لا یهدی هؤلاء و هم قومک الذین تحب اهتداءهم و هو أعلم بالمهتدین.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج البزار و ابن المنذر و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن أبی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 56
سعید الخدری قال*: قال رسول الله ص: ما أهلک الله قوما و لا قرنا و لا أمة و لا أهل قریة- بعذاب من السماء منذ أنزل التوراة علی وجه الأرض- غیر القریة التی مسخت قردة. أ لم تر إلی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ- مِنْ بَعْدِ ما أَهْلَکْنَا الْقُرُونَ الْأُولی ؟
أقول: و فی دلالة الآیة علی الإهلاک بخصوص العذاب السماوی ثم انقطاعه بنزول التوراة خفاء.
و فیه،: فی قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ إِذْ نادَیْنا» الآیة،: أخرج ابن مردویه عن ابن عباس عن النبی ص قال: لما قرب الله موسی إلی طور سیناء نجیا- قال: أی رب هل أحد أکرم علیک منی؟ قربتنی نجیا و کلمتنی تکلیما. قال:
نعم، محمد أکرم علی منک. قال: فإن کان محمد أکرم علیک منی- فهل أمة محمد أکرم من بنی إسرائیل؟ فلقت لهم البحر- و أنجیتهم من فرعون و عمله و أطعمتهم المن و السلوی.
قال: نعم، أمة محمد أکرم علی من بنی إسرائیل. قال: إلهی أرنیهم. قال: إنک لن تراهم و إن شئت أسمعتک صوتهم. قال: نعم إلهی.
فنادی ربنا أمة محمد: أجیبوا ربکم، فأجابوا و هم فی أصلاب آبائهم- و أرحام أمهاتهم إلی یوم القیامة- فقالوا: لبیک أنت ربنا حقا و نحن عبیدک حقا. قال: صدقتم و أنا ربک و أنتم عبیدی حقا- قد غفرت لکم قبل أن تدعونی- و أعطیتکم قبل أن تسألونی- فمن لقینی منکم بشهادة أن لا إله إلا الله دخل الجنة.
قال ابن عباس: فلما بعث الله محمدا ص- أراد أن یمن علیه بما أعطاه و بما أعطی أمته- فقال: یا محمد «وَ ما کُنْتَ بِجانِبِ الطُّورِ إِذْ نادَیْنا».
أقول: و رواه فیه أیضا بطرق أخری عن غیره، و روی هذا المعنی أیضا الصدوق فی العیون، عن الرضا (ع)
لکن حمل الآیة علی هذا المعنی یوجب اختلال السیاق و فساد ارتباط الجمل المتقدمة و المتأخرة بعضها ببعض.
و فی البصائر، بإسناده عن محمد بن الفضیل عن أبی الحسن (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنِ اتَّبَعَ هَواهُ بِغَیْرِ هُدیً مِنَ اللَّهِ یعنی من اتخذ دینه هواه بغیر هدی من أئمة الهدی).
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أقول: و روی مثله بإسناده عن المعلی عن أبی عبد الله (ع)
و هو من الجری أو من البطن.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ الآیات، نزل قوله:
«الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ و ما بعده- فی عبد الله بن سلام و تمیم الداری- و الجارود و العبدی و سلمان الفارسی- فإنهم لما أسلموا نزلت فیهم الآیات. عن قتادة.
و قیل: نزلت فی أربعین رجلا من أهل الإنجیل- کانوا مسلمین بالنبی ص قبل مبعثه- اثنان و ثلاثون من الحبشة- أقبلوا مع جعفر بن أبی طالب وقت قدومه- و ثمانیة قدموا من الشام منهم بحیراء و أبرهة و الأشرف و أیمن و إدریس و نافع و تمیم.
أقول: و روی غیر ذلک.
و فیه،: فی معنی قوله تعالی: «وَ یَدْرَؤُنَ بِالْحَسَنَةِ السَّیِّئَةَ» و قیل: یدفعون بالحلم جهل الجاهل. عن یحیی بن سلام، و معناه یدفعون بالمدارأة مع الناس أذاهم عن أنفسهم: و روی مثل ذلک عن أبی عبد الله (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و مسلم و الترمذی و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن أبی هریرة قال: لما حضرت وفاة أبی طالب أتاه النبی ص- فقال: یا عماه قل: لا إله إلا الله- أشهد لک بها عند الله یوم القیامة، فقال: لو لا أن یعیرنی قریش- یقولون ما حمله علیها إلا جزعه من الموت لأقررت بها علیک- فأنزل الله علیه: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ- وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ 
أقول: و روی ما فی معناه عن ابن عمر و ابن المسیب و غیرهما، و روایات أئمة أهل البیت (ع) مستفیضة علی إیمانه و المنقول من أشعار مشحون بالإقرار علی صدق النبی ص و حقیة دینه، و هو الذی آوی النبی ص صغیرا و حماه بعد البعثة و قبل الهجرة فقد کان أثر مجاهدته وحده فی حفظ نفسه الشریفة فی العشر سنین قبل الهجرة یعدل أثر مجاهدة المهاجرین و الأنصار بأجمعهم فی العشر سنین بعد الهجرة.
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اشارة

وَ قالُوا إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ رِزْقاً مِنْ لَدُنَّا وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (57) وَ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ بَطِرَتْ مَعِیشَتَها فَتِلْکَ مَساکِنُهُمْ لَمْ تُسْکَنْ مِنْ بَعْدِهِمْ إِلاَّ قَلِیلاً وَ کُنَّا نَحْنُ الْوارِثِینَ (58) وَ ما کانَ رَبُّکَ مُهْلِکَ الْقُری حَتَّی یَبْعَثَ فِی أُمِّها رَسُولاً یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِنا وَ ما کُنَّا مُهْلِکِی الْقُری إِلاَّ وَ أَهْلُها ظالِمُونَ (59) وَ ما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ زِینَتُها وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ وَ أَبْقی أَ فَلا تَعْقِلُونَ (60) أَ فَمَنْ وَعَدْناهُ وَعْداً حَسَناً فَهُوَ لاقِیهِ کَمَنْ مَتَّعْناهُ مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ هُوَ یَوْمَ الْقِیامَةِ مِنَ الْمُحْضَرِینَ (61)
وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ (62) قالَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ رَبَّنا هؤُلاءِ الَّذِینَ أَغْوَیْنا أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا تَبَرَّأْنا إِلَیْکَ ما کانُوا إِیَّانا یَعْبُدُونَ (63) وَ قِیلَ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ فَدَعَوْهُمْ فَلَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُمْ وَ رَأَوُا الْعَذابَ لَوْ أَنَّهُمْ کانُوا یَهْتَدُونَ (64) وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ ما ذا أَجَبْتُمُ الْمُرْسَلِینَ (65) فَعَمِیَتْ عَلَیْهِمُ الْأَنْباءُ یَوْمَئِذٍ فَهُمْ لا یَتَساءَلُونَ (66)
فَأَمَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَعَسی أَنْ یَکُونَ مِنَ الْمُفْلِحِینَ (67) وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ سُبْحانَ اللَّهِ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (68) وَ رَبُّکَ یَعْلَمُ ما تُکِنُّ صُدُورُهُمْ وَ ما یُعْلِنُونَ (69) وَ هُوَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (70) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ جَعَلَ اللَّهُ عَلَیْکُمُ اللَّیْلَ سَرْمَداً إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِضِیاءٍ أَ فَلا تَسْمَعُونَ (71)
قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ جَعَلَ اللَّهُ عَلَیْکُمُ النَّهارَ سَرْمَداً إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِلَیْلٍ تَسْکُنُونَ فِیهِ أَ فَلا تُبْصِرُونَ (72) وَ مِنْ رَحْمَتِهِ جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (73) وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ (74) وَ نَزَعْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً فَقُلْنا هاتُوا بُرْهانَکُمْ فَعَلِمُوا أَنَّ الْحَقَّ لِلَّهِ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (75)
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(بیان)

تذکر الآیات عذرا آخر مما اعتذر به مشرکو مکة عن الإیمان بکتاب الله بعد ما ذکرت عذرهم السابق: «لَوْ لا أُوتِیَ مِثْلَ ما أُوتِیَ مُوسی و ردته و هو قولهم: إن آمنا بما جاء به کتابک من الهدی و هو دین التوحید تخطفنا مشرکو العرب من أرضنا بالقتل و السبی و النهب و سلب الأمن و السلام.
فرده تعالی بأنا جعلنا لهم حرما آمنا یحترمه العرب و یجبی إلیه ثمرات کل شی‌ء فلا موجب لخوفهم من تخطفهم.
علی أن تنعمهم بالأموال و الأولاد و بطر معیشتهم لا یضمن لهم الأمن من الهلاک حتی یرجحوه علی اتباع الهدی فکم من قریة بطرت معیشتها أهلکها الله و استأصلها و ورثها فتلک مساکنهم لم تسکن من بعدهم إلا قلیلا.
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علی أن الذی یؤثرونه علی اتباع الهدی إنما هو متاع الحیاة الدنیا العاجلة و لا یختاره عاقل علی الحیاة الآخرة الخالدة التی عند الله سبحانه.
علی أن الخلق و الأمر لله فإذا اختار شیئا و أمر به فلیس لأحد أن یخالفه إلی ما یشتهیه لنفسه فیختار ما یمیل إلیه طبعه ثم استشهد تعالی بقصة قارون و خسفه به و بداره الأرض.
قوله تعالی: «وَ قالُوا إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» إلی آخر الآیة. التخطف الاختلاس بسرعة، و قیل الخطف و التخطف الاستلاب من کل وجه، و کان تخطفهم من أرضهم استعارة أرید به القتل و السبی و نهب الأموال کأنهم و ما یتعلق بهم من أهل و مال یؤخذون فتخلو منهم أرضهم، و المراد بالأرض أرض مکة و الحرم بدلیل قوله بعد: «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً» و القائل بعض مشرکی مکة.
و الجملة مسوقة للاعتذار عن الإیمان بأنهم إن آمنوا تخطفتهم العرب من أرضهم أرض مکة لأنهم مشرکون لا یرضون بإیمانهم و رفض أوثانهم فهو من قبیل إبداء المانع ففیه اعتراف بحقیة أصل الدعوة و أن الکتاب بما یشتمل علیه حق لکن خطر التخطف مانع من قبوله و الإیمان به، و لهذا عبر بقوله: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ و لم یقل:
إن نتبع کتابک أو دینک أو ما یقرب من ذلک.
و قوله: «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً» قیل: التمکین مضمن معنی الجعل و المعنی أ و لم نجعل لهم حرما آمنا ممکنین إیاهم، و قیل: حرما منصوبا علی الظرفیة و المعنی: أ و لم نمکن لهم فی حرم، و «آمِناً» صفة «حَرَماً» أی حرما ذا أمن، و عد الحرم ذا أمن- و المتلبس بالأمن أهله- من المجاز فی النسبة، و الجملة معطوفة علی محذوف و التقدیر أ و لم نعصمهم و نجعل لهم حرما آمنا ممکنین إیاهم.
و هذا جواب أول منه تعالی لقولهم: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» و محصله: أنا مکناهم فی أرض جعلناها حرما ذا أمن تحترمه العرب فلا موجب لخوفهم أن یتخطفوا منها أن آمنوا.
و قوله: «یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» الجبایة الجمع، و الکل للتکثیر لا للعموم لعدم إرادة العموم قطعا، و المعنی: یجمع إلی الحرم ثمرات کثیر من الأشیاء، و الجملة
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صفة لحرما جی‌ء بها لما عسی أن یتوهم أنهم یتضررون إن آمنوا بانقطاع المیرة.
و قوله: «رِزْقاً مِنْ لَدُنَّا» مفعول مطلق أو حال من ثمرات، و قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ استدراک عن جمیع ما تقدم أی إنا نحن حفظناهم فی أمن و رزقناهم من کل الثمرات لکن أکثرهم جاهلون بذلک فیحسبون أن الذی یحفظهم من تخطف العرب هو شرکهم و عبادتهم الأصنام.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَرْیَةٍ بَطِرَتْ مَعِیشَتَها» إلی آخر الآیة البطر الطغیان عند النعمة، و «مَعِیشَتَها» منصوب بنزع الخافض أی و کم أهلکنا من قریة طغت فی معیشتها.
و قوله: «فَتِلْکَ مَساکِنُهُمْ لَمْ تُسْکَنْ مِنْ بَعْدِهِمْ إِلَّا قَلِیلًا» أی إن مساکنهم الخربة الخاویة علی عروشها مشهودة لکم نصب أعینکم باقیة علی خرابها لم تعمر و لم تسکن بعد هلاکهم إلا قلیلا منها.
و بذلک یظهر أن الأنسب کون «إِلَّا قَلِیلًا» استثناء من «مَساکِنُهُمْ لا من قوله: «مِنْ بَعْدِهِمْ بأن یکون المعنی لم تسکن من بعدهم إلا زمانا قلیلا إذ لا یسکنها إلا المارة یوما أو بعض یوم فی الأسفار.
و قوله: «وَ کُنَّا نَحْنُ الْوارِثِینَ حیث ملکوها ثم ترکوها فلم یخلفهم غیرنا فنحن ورثناهم مساکنهم، و فی الجملة أعنی قوله: «کُنَّا نَحْنُ الْوارِثِینَ عنایة لطیفة فإنه تعالی هو المالک لکل شی‌ء ملکا حقیقیا مطلقا فهو المالک لمساکنهم و قد ملکها إیاهم بتسلیطهم علیها ثم نزعها من أیدیهم بإهلاکهم و بقیت بعدهم لا مالک لها إلا هو فسمی نفسه وارثا لهم بعنایة أنه الباقی بعدهم و هو المالک لما کان بأیدیهم کان ملکهم الاعتباری انتقل إلیه و لا انتقال هناک بالحقیقة و إنما ظهر ملکه الحقیقی بزوال ملکهم الاعتباری.
و الآیة جواب ثان منه تعالی لقولهم: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» و محصله أن مجرد عدم تخطف العرب لکم من أرضکم لا یضمن لکم البقاء و لا یحفظ لکم أرضکم و التنعم فیها کما تشاءون فکم من قریة بالغة فی التنعم ذات أشر و بطر أهلکنا أهلها و بقیت مساکنهم خالیة غیر مسکونة لا وارث لها إلا الله.
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قوله تعالی: «وَ ما کانَ رَبُّکَ مُهْلِکَ الْقُری حَتَّی یَبْعَثَ فِی أُمِّها رَسُولًا» أم القری هی أصلها و کبیرتها التی ترجع إلیها و فی الآیة بیان السنة الإلهیة فی عذاب القری بالاستئصال و هو أن عذاب الاستئصال لا یقع منه تعالی إلا بعد إتمام الحجة علیهم بإرسال رسول یتلو علیهم آیات الله، و إلا بعد کون المعذبین ظالمین بالکفر بآیات الله و تکذیب رسوله.
و فی تعقیب الآیة السابقة بهذه الآیة الشارحة لسنته تعالی فی إهلاک القری تخویف لأهل مکة المشرکین بالإیماء إلی أنهم لو أصروا علی کفرهم کانوا فی معرض نزول العذاب لأن الله قد بعث فی أم قراهم و هی مکة رسولا یتلو علیهم آیاته و هم مع ذلک ظالمون بتکذیب رسولهم.
و بذلک یظهر النکتة فی الالتفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة فی قوله: «وَ ما کانَ رَبُّکَ مُهْلِکَ الْقُری فإن فی الإیماء إلی حصول شرائط العذاب فیهم لو کذبوا النبی ص تقویة لنفسه و تأکیدا لحجته، و أما العدول بعده إلی سیاق التکلم بالغیر فی قوله:
«وَ ما کُنَّا مُهْلِکِی الْقُری فهو رجوع إلی السیاق السابق بعد قضاء الوطر.
قوله تعالی: «وَ ما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلخ الإیتاء: الإعطاء و «مِنْ شَیْ‌ءٍ» بیان لما لإفادة العموم أی کل شی‌ء أوتیتموه، و المتاع ما یتمتع به و الزینة ما ینضم إلی الشی‌ء لیفیده جمالا و حسنا، و الحیاة الدنیا الحیاة المؤجلة المقطوعة التی هی أقرب الحیاتین منا و تقابلها الحیاة الآخرة التی هی خالدة مؤبدة، و المراد بما عند الله الحیاة الآخرة السعیدة التی عند الله و جواره و لذا عد خیرا و أبقی.
و المعنی: أن جمیع النعم الدنیویة التی أعطاکم الله إیاها متاع و زینة زینت بها هذه الحیاة الدنیا التی هی أقرب الحیاتین منکم و هی بائدة فانیة و ما عند الله من ثوابه فی الدار الآخرة المترتب علی اتباع الهدی و الإیمان بآیات الله خیر و أبقی فینبغی أن تؤثروه علی متاع الدنیا و زینتها أ فلا تعقلون.
و الآیة جواب ثالث عن قولهم: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» محصله لنسلم أنکم إن اتبعتم الهدی تخطفکم العرب من أرضکم لکن الذی تفقدونه هو متاع الحیاة الدنیا و زینتها الفانیة فما بالکم تؤثرونه علی ما عند الله من ثواب اتباع 
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الهدی و سعادة الحیاة الآخرة و هی خیر و أبقی.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ وَعَدْناهُ وَعْداً حَسَناً فَهُوَ لاقِیهِ کَمَنْ مَتَّعْناهُ مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ هُوَ یَوْمَ الْقِیامَةِ مِنَ الْمُحْضَرِینَ الآیة إلی تمام سبع آیات إیضاح لمضمون الآیة السابقة- و هو أن إیثار اتباع الهدی أولی من ترکه و التمتع بمتاع الحیاة الدنیا- ببیان آخر فیه مقایسة حال من اتبع الهدی و ما یلقاه من الوعد الحسن الذی وعده الله، من حال من لم یتبعه و اقتصر علی التمتع من متاع الحیاة الدنیا و سیستقبله یوم القیامة الإحضار و تبری آلهته منه و عدم استجابتهم لدعوته و مشاهدة العذاب و السؤال عن إجابتهم الرسل.
فقوله: «أَ فَمَنْ وَعَدْناهُ وَعْداً حَسَناً فَهُوَ لاقِیهِ الاستفهام إنکاری، و الوعد الحسن هو وعده تعالی بالمغفرة و الجنة کما قال تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ»: المائدة: 9، و لا یکذب وعده تعالی قال: «أَلا إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ:» یونس: 55.
و قوله: «کَمَنْ مَتَّعْناهُ مَتاعَ الْحَیاةِ الدُّنْیا» أی و هو محروم من ذلک الوعد الحسن لاقتصاره علی التمتع بمتاعها، و الدلیل علی هذا التقیید المقابلة بین الوعد و التمتیع.
و قوله: «ثُمَّ هُوَ یَوْمَ الْقِیامَةِ مِنَ الْمُحْضَرِینَ أی للعذاب، أو للسؤال و المؤاخذة و «ثُمَ للترتیب الکلامی و إتیان الجملة اسمیة کما فیما یقابلها من قوله: «فَهُوَ لاقِیهِ للدلالة علی التحقق.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ الشرکاء هم الذین کانوا یعبدونهم فی الدنیا و کونهم شرکاء عندهم لکونهم یعطونهم أو ینسبون إلیهم بعض ما هو من شئونه تعالی کالعبادة و التدبیر، و فی قوله: «یُنادِیهِمْ إشارة إلی بعدهم و خذلانهم یومئذ.
قوله تعالی: «قالَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ رَبَّنا هؤُلاءِ الَّذِینَ أَغْوَیْنا أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا» آلهتهم الذین یرونهم شرکاء لله سبحانه صنفان صنف منهم عباد لله مکرمون کالملائکة المقربین و عیسی بن مریم (ع)، و صنف منهم کعتاة الجن و مدعی الألوهیة من الإنس کفرعون و نمرود و غیرهما و قد ألحق الله سبحانه بهم کل مطاع فی باطل 
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کإبلیس و قرناء الشیاطین و أئمة الضلال کما قال: أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إلی أن قال- وَ لَقَدْ أَضَلَّ مِنْکُمْ جِبِلًّا کَثِیراً»: یس: 62، و قال:
«أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ:» الجاثیة: 23، و قال: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: التوبة: 31.
و الذین یشیر إلیهم قوله: «قالَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ هم من الصنف الثانی بدلیل ذکرهم إغواءهم و تبریهم من عبادتهم و هؤلاء المشرکون و إن کانوا أنفسهم أیضا ممن حق علیهم القول کما یشیر إلیه قوله: «حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: الم السجدة: 13، و لکن المراد بهم فی الآیة المبحوث عنها المتبوعون منهم الذین ینتهی إلیهم الشرک و الضلال.
و إیراد قول هؤلاء الشرکاء مع عدم ذکر أن المسئولین أشاروا إلیهم لعله للإشارة إلی أنهم ضلوا عنهم فی هذا الموقف کما فی قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ أَیْنَ شُرَکائِی قالُوا آذَنَّاکَ ما مِنَّا مِنْ شَهِیدٍ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَدْعُونَ مِنْ قَبْلُ» حم السجدة: 48.
و قوله: «رَبَّنا هؤُلاءِ الَّذِینَ أَغْوَیْنا» أی هؤلاء- یشیرون إلی المشرکین- هم الذین أغویناهم و الجملة توطئة للجملة التالیة.
و قوله: «أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا» أی کانت غوایتهم بإغوائنا لغوایتنا أنفسنا فکما کنا غوینا باختیارنا من غیر إلجاء کذلک هم غووا باختیار منهم من غیر إلجاء، و الدلیل علی هذا المعنی ما حکاه الله عن إبلیس یومئذ إذ قال: «وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ. إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ»،: إبراهیم: 22 و قال حاکیا لتساؤل الظالمین و قرنائهم: «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ قالُوا إِنَّکُمْ کُنْتُمْ تَأْتُونَنا عَنِ الْیَمِینِ قالُوا بَلْ لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ وَ ما کانَ لَنا عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ فَحَقَّ عَلَیْنا قَوْلُ رَبِّنا إِنَّا لَذائِقُونَ فَأَغْوَیْناکُمْ إِنَّا کُنَّا غاوِینَ»،: الصافات: 32 أی ما کان لیصل إلیکم منا و نحن غاوون غیر الغوایة.
و من هنا یظهر أن لقولهم: «أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا» معنی آخر، و هو أنهم اکتسبوا نظیر الوصف الذی کان فینا غیر أنا نتبرأ منهم حیث لم نلجئهم إلی الغوایة ما کانوا یعبدوننا بإلجاء.
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و قوله: «تَبَرَّأْنا إِلَیْکَ تبر منهم مطلقا حیث لم یکن لهم أن یلجئوهم و یسلبوا منهم الاختیار، و قوله «ما کانُوا إِیَّانا یَعْبُدُونَ أی بإلجاء منا، أو لتبرینا من أعمالهم فإن من تبرأ من عمل لم ینتسب إلیه و إلی هذا المعنی یئول قوله تعالی فی مواضع من کلامه فی وصف هذا الموقف: «وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: الأنعام: 24 «وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَدْعُونَ مِنْ قَبْلُ»: حم السجدة: 48 «وَ یَوْمَ نَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ نَقُولُ لِلَّذِینَ أَشْرَکُوا مَکانَکُمْ أَنْتُمْ وَ شُرَکاؤُکُمْ فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ وَ قالَ شُرَکاؤُهُمْ ما کُنْتُمْ إِیَّانا تَعْبُدُونَ»،: یونس: 28 إلی غیر ذلک من الآیات فافهم.
و قیل: المعنی تبرأنا إلیک من أعمالهم ما کانوا إیانا یعبدون بل کانوا یعبدون أهواءهم أو کانوا یعبدون الشیاطین. و لا یخلو من سخافة.
و لکون کل من قولیه: «تَبَرَّأْنا إِلَیْکَ «ما کانُوا إِیَّانا یَعْبُدُونَ فی معنی قوله:
«أَغْوَیْناهُمْ کَما غَوَیْنا» جی‌ء بالفصل من غیر عطف.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ ادْعُوا شُرَکاءَکُمْ فَدَعَوْهُمْ فَلَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُمْ وَ رَأَوُا الْعَذابَ لَوْ أَنَّهُمْ کانُوا یَهْتَدُونَ المراد بشرکائهم الآلهة التی کانوا شرکاء لله بزعمهم و لذا أضافهم إلیهم. و المراد بدعوتهم دعوتهم إیاهم لینصروهم و یدفعوا عنهم العذاب و لذا قال:
«وَ رَأَوُا الْعَذابَ بعد قوله: «فَلَمْ یَسْتَجِیبُوا لَهُمْ .
و قوله: «لَوْ أَنَّهُمْ کانُوا یَهْتَدُونَ قیل: جواب لو محذوف لدلالة الکلام علیه و التقدیر لو أنهم کانوا یهتدون لرأوا العذاب أی اعتقدوا أن العذاب حق، و یمکن أن یکون لو للتمنی أی لیتهم کانوا یهتدون.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ ما ذا أَجَبْتُمُ الْمُرْسَلِینَ معطوف علی قوله السابق: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ إلخ، سئلوا أولا: عن شرکائهم و أمروا أن یستنصروهم، و ثانیا: عن جوابهم للمرسلین إلیهم من عند الله.
و المعنی: ما ذا قلتم فی جواب من أرسل إلیکم من رسل الله فدعوکم إلی الإیمان و العمل الصالح؟.
قوله تعالی: «فَعَمِیَتْ عَلَیْهِمُ الْأَنْباءُ یَوْمَئِذٍ فَهُمْ لا یَتَساءَلُونَ العمی استعارة عن 
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جعل الإنسان بحیث لا یهتدی إلی خبر، و کان مقتضی الظاهر أن ینسب العمی إلیهم لا إلی الأنباء لکن عکس الأمر فقیل: «فَعَمِیَتْ عَلَیْهِمُ الْأَنْباءُ» للدلالة علی أخذهم من کل جانب و سد جمیع الطرق و تقطع الأسباب بهم کما قال: «وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»،: البقرة: 166 فلسقوط الأسباب عن التأثیر یومئذ لا تهتدی إلیهم الأخبار و لا یجدون شیئا یعتذرون به للتخلص من العذاب.
و قوله: «فَهُمْ لا یَتَساءَلُونَ تفریع علی عمی الأنباء من قبیل تفرع بعض أفراد العام علیه أی لا یسأل بعضهم بعضا لیعدوا به عذرا یعتذرون به عن تکذیبهم الرسل و ردهم الدعوة.
و قد فسر صدر الآیة و ذیلها بتفاسیر کثیرة مختلفة لا جدوی فی التعرض لها فرأینا الصفح عنها أولی.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَعَسی أَنْ یَکُونَ مِنَ الْمُفْلِحِینَ أی هذه حال من کفر و لم یرجع إلی الله سبحانه فأما من رجع و آمن و عمل صالحا فمن المرجو أن یکون من المفلحین، و عسی- کما قیل- للتحقیق علی عادة الکرام أو للترجی من قبل التائب، و المعنی: فلیتوقع الفلاح.
قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ سُبْحانَ اللَّهِ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ الخیرة بمعنی التخیر کالطیرة بمعنی التطیر.
و الآیة جواب رابع عن قولهم: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» و الذی یتضمنه حجة قاطعة.
بیان ذلک: أن الخلق و هو الصنع و الإیجاد ینتهی إلیه تعالی کما قال: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر: 62 فلا مؤثر فی الوجود بحقیقة معنی التأثیر غیره تعالی فلا شی‌ء هناک یلجئه تعالی علی فعل من الأفعال فإن هذا الشی‌ء المفروض إما مخلوق له منته فی وجوده إلیه فوجوده و آثار وجوده ینتهی إلیه تعالی و لا معنی لتأثیر الشی‌ء و لا لتأثیر أثره فی نفسه و إما غیر مخلوق له و لا منته فی وجوده إلیه یؤثر فیه بالإلجاء و القهر و لا مؤثر فی الوجود غیره و لا أن هناک شیئا لا ینتهی فی وجوده إلیه تعالی فلا یعطیه شی‌ء أثرا و لا یمنعه شی‌ء من أثر کما قال: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»،: الرعد: 41 و قال:
وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف: 21.
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و إذ لا قاهر یقهره علی فعل و لا مانع یمنعه عن فعل فهو مختار بحقیقة معنی الاختیار هذا بحسب التکوین و التشریع یتبعه فإن حقیقة التشریع هی أنه فطر الناس علی فطرة لا تستقیم إلا بإتیان أمور هی الواجبات و ما فی حکمها و ترک أمور هی المحرمات و ما فی حکمها فما ینتفع به الإنسان فی کماله و سعادته هو الذی أمر به و ندب إلیه و ما یتضرر به هو الذی نهی عنه و حذر منه.
فله تعالی أن یختار فی مرحلة التشریع من الأحکام و القوانین ما یشاء کما أن له أن یختار فی مرحلة التکوین من الخلق و التدبیر ما یشاء، و هذا معنی قوله: «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ» و قد أطلق إطلاقا.
و الظاهر أن قوله: «یَخْلُقُ ما یَشاءُ» إشارة إلی اختیاره التکوینی فإن معنی إطلاقه أنه لا تقصر قدرته عن خلق شی‌ء و لا یمنعه شی‌ء عما یشاؤه و بعبارة أخری لا یمتنع عن مشیته شی‌ء لا بنفسه و لا بمانع یمنع و هذا هو الاختیار بحقیقة معناه، و قوله:
«وَ یَخْتارُ» إشارة إلی اختیاره التشریعی الاعتباری و یکون عطفه علی قوله: «یَخْلُقُ ما یَشاءُ» من عطف المسبب علی سببه لکون التشریع و الاعتبار متفرعا علی التکوین و الحقیقة.
و یمکن حمل قوله: «یَخْلُقُ ما یَشاءُ» علی الاختیار التکوینی و قوله: «وَ یَخْتارُ» علی الأعم من الحقیقة و الاعتبار لکن الوجه السابق أوجه، و من الدلیل علیه کون المنفی فی قوله الآتی: «ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ» هو الاختیار التشریعی الاعتباری، و الاختیار المثبت فی قوله «وَ یَخْتارُ» یقابله فالمراد إثبات الاختیار التشریعی الاعتباری.
ثم لا ریب فی أن الإنسان له اختیار تکوینی بالنسبة إلی الأفعال الصادرة عنه بالعلم و الإرادة و إن لم یکن اختیارا مطلقا فإن للأسباب و العلل الخارجیة دخلا فی أفعاله إذ أکله لقمة من الطعام مثلا متوقف علی تحقق مادة الطعام خارجا و قابلیته و ملائمته و قربه منه و مساعدة أدوات الأخذ و القبض و الالتقام و المضغ و البلع و غیر ذلک مما لا یحصی. فصدور الفعل الاختیاری عنه مشروط بموافقة الأسباب الخارجیة الداخلیة فی تحقق فعله، و الله سبحانه فی رأس تلک الأسباب جمیعا و إلیه ینتهی الکل و هو الذی خلق الإنسان منعوتا بنعت الاختیار و أعطاه خیرته کما أعطاه خلقه.
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ثم إن الإنسان یری بالطبع لنفسه اختیارا تشریعیا اعتباریا فیما یشاؤه من فعل أو ترک بحذاء اختیاره التکوینی فله أن یفعل ما یشاء و یترک ما یشاء من غیر أن یکون لأحد من بنی نوعه أن یحمله علی شی‌ء أو یمنعه عن شی‌ء لکونهم أمثالا له لا یزیدون علیه بشی‌ء فی معنی الإنسانیة و لا یملکون منه شیئا، و هذا هو المراد بکون الإنسان حرا بالطبع.
فالإنسان مختار فی نفسه حر بالطبع إلا أن یملک غیره من نفسه شیئا فیسلب بنفسه عن نفسه الحریة کما أن الإنسان الاجتماعی یسلب عن نفسه الحریة بالنسبة إلی موارد السنن و القوانین الجاریة فی مجتمعة بدخوله فی المجتمع و إمضائه ما یجری فیه من سنن و قوانین سواء کانت دینیة أو اجتماعیة، و کما أن المتقاتلین یملک کل منهما الآخر من نفسه ما یغلب علیه فللغالب منهما أن یفعل بأسیره ما یشاء، و کما أن الأجیر إذا ابتاع عمله و آجر نفسه فلیس بحر فی عمله إذ المملوکیة لا تجامع الحریة.
فالإنسان بالنسبة إلی سائر بنی نوعه حر فی عمله مختار فی فعله إلا أن یسلب باختیار منه شیئا من اختیاره فیملک غیره، و الله سبحانه یملک الإنسان فی نفسه و فی فعله الصادر منه ملکا مطلقا بالملک التکوینی و بالملک الوضعی الاعتباری فلا خیرة له و لا حریة بالنسبة إلی ما یریده منه تشریعا بأمر أو نهی تشریعیین کما لا خیرة و لا حریة له بالنسبة إلی ما یشاؤه بمشیته التکوینیة.
و هذا هو المراد بقوله: «ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ» أی لا اختیار لهم إذا اختار الله سبحانه لهم شیئا من فعل أو ترک حتی یختاروا لأنفسهم ما یشاءون و إن خالف ما اختاره الله و الآیة قریبة المعنی من قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ»،: الأحزاب: 36 و للقوم فی تفسیر الآیة أقاویل مختلفة غیر مجدیة أغمضنا عنها من أراد الوقوف علیها فعلیه بالرجوع إلی المطولات.
و قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ أی عن شرکهم باختیارهم أصناما آلهة یعبدونها من دون الله.
و هاهنا معنی آخر أدق أی تنزه و تعالی عن شرکهم بادعاء أن لهم خیرة بالنسبة إلی ما یختاره تعالی بقبوله أو رده فإن الخیرة بهذا المعنی لا تتم إلا بدعوی الاستقلال فی 
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الوجود و الاستغناء عنه تعالی و لا تتم إلا مع الاشتراک معه تعالی فی صفة الألوهیة.
و فی قوله: «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ التفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة و النکتة فیه تأیید النبی ص و تقویته و تطییب نفسه بإضافة صفة الرب إلیه فإن معناه أن ما أرسله به من الحکم ماض غیر مردود فلا خیرة لهم فی قبوله و رده، و لأنهم لا یقبلون ربوبیته.
و فی قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ وضع الظاهر موضع المضمر و النکتة فیه إرجاع الأمر إلی الذات المتعالیة التی هی المبدأ للتنزه و التعالی عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه فإنه تعالی یتصف بکل کمال و یتنزه عن کل نقص لأنه هو الله عز اسمه.
قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ یَعْلَمُ ما تُکِنُّ صُدُورُهُمْ وَ ما یُعْلِنُونَ الإکنان الإخفاء و الإعلان الإظهار، و لکون الصدر یعد مخزنا للأسرار نسب الإکنان إلی الصدور و الإعلان إلیهم أنفسهم.
و لعل تعقیب الآیة السابقة بهذه الآیة للإشارة إلی أنه تعالی إنما اختار لهم ما اختار لعلمه بما فی ظاهرهم و باطنهم من أوساخ الشرک و المعصیة فطهرهم بذلک بحکمته.
قوله تعالی: «وَ هُوَ اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ وَ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ ظاهر السیاق أن الضمیر فی صدر الآیة راجع إلی «رَبُّکَ فی الآیة السابقة، و الظاهر علی هذا أن اللام فی اسم الجلالة للتلمیح إلی معنی الوصف، و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» تأکید للحصر المستفاد من قوله: «هُوَ اللَّهُ کأنه قیل: و هو الإله- المتصف وحده بالألوهیة- لا إله إلا هو.
و علی ذلک فالآیة کالمتمم لبیان الآیة السابقة کأنه قیل: هو سبحانه مختار له أن یختار علیهم أن یعبدوه وحده، و هو یعلم ظاهرهم و باطنهم فله أن یقضی علیهم أن یعبدوه وحده و هو الإله المستحق للعبادة وحده فیجب علیهم أن یعبدوه وحده.
و یکون ما فی ذیل الآیة من قوله: «لَهُ الْحَمْدُ» إلخ، وجوها ثلاثة توجه کونه تعالی معبودا مستحقا للعبادة وحده.
أما قوله: «لَهُ الْحَمْدُ فِی الْأُولی وَ الْآخِرَةِ» فلأن کل کمال موجود فی الدنیا و الآخرة نعمة نازلة منه تعالی یستحق بها جمیل الثناء، و کل جمیل من هذه النعم 
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الموهوبة مترشحة من کمال ذاتی من صفاته الذاتیة یستحق بها الثناء فله کل الثناء و لا یستقل شی‌ء غیره بشی‌ء من الثناء یثنی علیه به إلا و ینتهی إلیه و العبادة ثناء بقول أو فعل فهو المعبود المستحق للعبادة وحده.
و أما قوله: «وَ لَهُ الْحُکْمُ فلأنه سبحانه هو المالک علی الإطلاق لا یملک غیره إلا ما ملکه إیاه و هو المالک لما ملکه و هو سبحانه مالک فی مرحلة التشریع و الاعتبار کما أنه مالک فی مرحلة التکوین و الحقیقة، و من آثار ملکه أن یقضی علی عبیده و مملوکیه أن لا یعبدوا إلا إیاه.
و أما قوله: «وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ فلأن الرجوع للحساب و الجزاء و إذ کان هو المرجع فهو المحاسب المجازی و إذ کان هو المحاسب المجازی وحده فهو الذی یجب أن یعبد وحده و له دین یجب أن یتعبد به وحده.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ جَعَلَ اللَّهُ عَلَیْکُمُ اللَّیْلَ سَرْمَداً إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» إلی آخر الآیة، السرمد علی فعلل بمعنی الدائم، و قیل: هو من السرد و المیم زائدة و معناه المتتابع المطرد، و تقییده بیوم القیامة إذ لا لیل بعد یوم القیامة.
و قوله: «مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِضِیاءٍ» أی من الإله الذی ینقض حکمه تعالی و یأتیکم بضیاء تستضیئون به و تسعون فی طلب المعاش، هذا ما یشهد به السیاق، و یجری نظیره فی قوله الآتی: «مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِلَیْلٍ إلخ.
و بذلک یندفع ما استشکل علی الآیتین من أنه لو فرض تحقق جعل اللیل سرمدا إلی یوم القیامة لم یتصور معه الإتیان بضیاء أصلا لأن الذی یأتی به إما هو الله تعالی و إما هو غیره أما غیره فعجزه عن ذلک ظاهر، و أما الله تعالی فإتیانه به یستلزم اجتماع اللیل و النهار و هو محال و المحال لا یتعلق به القدرة و لا الإرادة، و کذا الکلام فی جانب النهار.
و ربما أجیب عنه بأن المراد بقوله: «إِنْ جَعَلَ اللَّهُ عَلَیْکُمُ إن أراد الله أن یجعل علیکم. و هو کما تری.
و کان مقتضی الظاهر أن یقال: من إله غیر الله یأتیکم بنهار، علی ما یقتضیه سیاق المقابلة بین اللیل و النهار فی الکلام لکن العدول إلی ذکر الضیاء بدل النهار من قبیل 
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الإلزام فی الحجة بأهون ما یفرض و أیسره لیظهر بطلان مدعی الخصم أتم الظهور کأنه قیل: لو کان غیره تعالی إله یدبر أمر العالم فإن جعل الله اللیل سرمدا فلیقدر أن یأتی بالنهار، تنزلنا عن ذلک فلیقدر أن یأتی بضیاء ما تستضیئون به لکن لا قدرة لشی‌ء علی ذلک إن القدرة کلها لله سبحانه.
و لا یجری نظیر هذا الوجه فی الآیة التالیة فی اللیل حتی یصح أن یقال مثلا: من إله غیر الله یأتیکم بظلمة لأن المأتی به إن کان ظلمة ما لم تکف للسکن و إن کان ظلمة ممتدة کانت هی اللیل.
و تنکیر «بِضِیاءٍ» یؤید ما ذکر من الوجه، و قد أوردوا وجوها أخری فی ذلک لا تخلو من تعسف.
و قوله: «أَ فَلا تَسْمَعُونَ أی سمع تفهم و تفکر حتی تتفکروا فتفهموا أن لا إله غیره تعالی.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ جَعَلَ اللَّهُ عَلَیْکُمُ النَّهارَ سَرْمَداً إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ مَنْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ یَأْتِیکُمْ بِلَیْلٍ تَسْکُنُونَ فِیهِ أی تستریحون فیه مما أصابکم من تعب السعی للمعاش.
و قوله: «أَ فَلا تُبْصِرُونَ أی إبصار تفهم و تذکر و إذ لم یبصروا و لم یسمعوا فهم عمی صم، و من اللطیف تذییل الآیتین بقوله: «أَ فَلا تَسْمَعُونَ «أَ فَلا تُبْصِرُونَ و لعل آیة النهار خص بالإبصار لمناسبة ضوء النهار الإبصار و بقی السمع لآیة اللیل و هو لا یخلو من مناسبة معه.
قوله تعالی: «وَ مِنْ رَحْمَتِهِ جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ الآیة بمنزلة نتیجة الحجة المذکورة فی الآیتین السابقتین سیقت بعد إبطال دعوی الخصم فی صورة الإخبار الابتدائی لثبوته من غیر معارض.
و قوله: «لِتَسْکُنُوا فِیهِ اللام للتعلیل و الضمیر للیل، أی جعل لکم اللیل لتستریحوا فیه، و قوله: «لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ أی و جعل لکم النهار لتطلبوا من رزقه الذی هو عطیته فرجوع «لِتَسْکُنُوا» و «لِتَبْتَغُوا» إلی اللیل و النهار بطریق اللف و النشر المرتب، و قوله: «وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ راجع إلیهما جمیعا.
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و قوله: «وَ مِنْ رَحْمَتِهِ جَعَلَ لَکُمُ فی معنی قولنا: جعل لکم و ذلک رحمة منه و فیه إشارة إلی أن التکوین کالسکون و الابتغاء و التشریع و هو هدایتهم إلی الشکر من آثار صفة رحمته تعالی فافهم ذلک.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ فَیَقُولُ أَیْنَ شُرَکائِیَ الَّذِینَ کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ تقدم تفسیره و قد کررت الآیة لحاجة مضمون الآیة التالیة إلیها.
قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً فَقُلْنا هاتُوا بُرْهانَکُمْ إلی آخر الآیة، إشارة إلی ظهور بطلان مزعمتهم لهم یوم القیامة، و المراد بالشهید شهید الأعمال- کما تقدمت الإشارة إلیه مرارا- و لا ظهور للآیة فی کونه هو النبی المبعوث إلی الأمة نظرا إلی إفراد الشهید و ذکر الأمة إذ الأمة هی الجماعة من الناس و لا ظهور و لا نصوصیة له فی الجماعة الذین أرسل إلیهم نبی و إن کانت من مصادیقها.
و قوله: «فَقُلْنا هاتُوا بُرْهانَکُمْ أی طالبناهم بالحجة القاطعة علی ما زعموا أن لله شرکاء.
و قوله: «فَعَلِمُوا أَنَّ الْحَقَّ لِلَّهِ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ أی غاب عنهم زعمهم الباطل أن لله سبحانه شرکاء فعلموا عند ذلک أن الحق فی الألوهیة لله وحده فالمراد بالضلال الغیبة علی طریق الاستعارة. کذا فسروه، ففی الکلام تقدیم و تأخیر و الأصل فضل عنهم ما کانوا یفترون فعلموا أن الحق لله.
و علی هذا فقوله: «أَنَّ الْحَقَّ لِلَّهِ نظیر ما یقال فی القضاء بین المتخاصمین إذا تداعیا فی حق یدعیه کل لنفسه: أن الحق لفلان لا لفلان کأنه تعالی یخاصم المشرکین حیث یدعون أن الألوهیة بمعنی المعبودیة حق لشرکائهم فیدعی تعالی أنه حقه فیطالبهم البرهان علی دعواهم فیضل عنهم البرهان فیعلمون عندئذ أن هذا الحق لله فالألوهیة حق ثابت لا ریب فیه فإذا لم یکن حقا لغیره تعالی فهو حق له.
و هذا وجه بظاهره وجیه لا بأس به لکن الحقیقة التی یعطیها کلامه تعالی أن من خاصة یوم القیامة أن الحق یتمحض فیه للظهور ظهورا مشهودا لا ستر علیه فلیرتفع به کل باطل یلتبس به الأمر و یتشبه بالحق، و لازمه أن یظهر أمر الألوهیة ظهورا لا ستر علیه فیرتفع به افتراء الشرکاء ارتفاعا مترتبا علیه لا أن یفتقد الدلیل علی الشرکاء
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فیستنتج منه توحده تعالی بالألوهیة علی سبیل الاحتجاجات الفکریة فافهم ذلک.
و بذلک یندفع أولا ما یرد علی الوجه السابق أن المستفاد من کلامه تعالی أنهم لا حجة عقلیة لهم علی مدعاهم و لا موجب علی هذا لتأخر علمهم أن الحق لله إلی یوم القیامة، و یرتفع ثانیا حدیث التقدیم و التأخیر المذکور الذی لا نکتة له ظاهرا إلا رعایة السجع.
و من الممکن أن یکون «الْحَقَ فی قوله: «فَعَلِمُوا أَنَّ الْحَقَّ لِلَّهِ مصدرا فیرجع معنی الجملة إلی معنی قوله: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»،: النور: 25 فکون الحق لله هو کونه تعالی حقا إن أرید به الحق فی ذاته أو کونه منتهیا إلیه قائما به إن أرید به غیره، کما قال تعالی: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»،: آل عمران: 60 و لم یقل:
الحق مع ربک.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ قالُوا إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» الآیة، قال: نزلت فی قریش- حین دعاهم رسول الله ص إلی الإسلام و الهجرة- و قالوا إن نتبع الهدی معک نتخطف من أرضنا- فقال الله عز و جل: «أَ وَ لَمْ نُمَکِّنْ لَهُمْ حَرَماً آمِناً- یُجْبی إِلَیْهِ ثَمَراتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ رِزْقاً مِنْ لَدُنَّا- وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ .
أقول: و روی هذا المعنی فی کشف المحجة، و روضة الواعظین، للمفید و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس.
و فی الدر المنثور، أخرج النسائی و ابن المنذر عن ابن عباس": أن الحارث بن عامر بن نوفل الذی قال: «إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا».
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ رَبُّکَ یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ یَخْتارُ ما کانَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ» الآیة، قال: یختار الله عز و جل الإمام و لیس لهم أن یختاروا.
أقول: و هو من الجری مبنیا علی وجوب نصب الإمام المعصوم من قبل الله تعالی کالنبی، و قد مر تفصیل الکلام فیه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 74
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «وَ نَزَعْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ شَهِیداً» یقول: من هذه الأمة إمامها.
أقول: و هو من الجری.



[سورة القصص (28): الآیات 76 الی 84]





اشارة

إِنَّ قارُونَ کانَ مِنْ قَوْمِ مُوسی فَبَغی عَلَیْهِمْ وَ آتَیْناهُ مِنَ الْکُنُوزِ ما إِنَّ مَفاتِحَهُ لَتَنُوأُ بِالْعُصْبَةِ أُولِی الْقُوَّةِ إِذْ قالَ لَهُ قَوْمُهُ لا تَفْرَحْ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْفَرِحِینَ (76) وَ ابْتَغِ فِیما آتاکَ اللَّهُ الدَّارَ الْآخِرَةَ وَ لا تَنْسَ نَصِیبَکَ مِنَ الدُّنْیا وَ أَحْسِنْ کَما أَحْسَنَ اللَّهُ إِلَیْکَ وَ لا تَبْغِ الْفَسادَ فِی الْأَرْضِ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُفْسِدِینَ (77) قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی أَ وَ لَمْ یَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ قَدْ أَهْلَکَ مِنْ قَبْلِهِ مِنَ الْقُرُونِ مَنْ هُوَ أَشَدُّ مِنْهُ قُوَّةً وَ أَکْثَرُ جَمْعاً وَ لا یُسْئَلُ عَنْ ذُنُوبِهِمُ الْمُجْرِمُونَ (78) فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ فِی زِینَتِهِ قالَ الَّذِینَ یُرِیدُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا یا لَیْتَ لَنا مِثْلَ ما أُوتِیَ قارُونُ إِنَّهُ لَذُو حَظٍّ عَظِیمٍ (79) وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَیْلَکُمْ ثَوابُ اللَّهِ خَیْرٌ لِمَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً وَ لا یُلَقَّاها إِلاَّ الصَّابِرُونَ (80)
فَخَسَفْنا بِهِ وَ بِدارِهِ الْأَرْضَ فَما کانَ لَهُ مِنْ فِئَةٍ یَنْصُرُونَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ ما کانَ مِنَ المُنْتَصِرِینَ (81) وَ أَصْبَحَ الَّذِینَ تَمَنَّوْا مَکانَهُ بِالْأَمْسِ یَقُولُونَ وَیْکَأَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ لَوْ لا أَنْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا لَخَسَفَ بِنا وَیْکَأَنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ (82) تِلْکَ الدَّارُ الْآخِرَةُ نَجْعَلُها لِلَّذِینَ لا یُرِیدُونَ عُلُوًّا فِی الْأَرْضِ وَ لا فَساداً وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ (83) مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزَی الَّذِینَ عَمِلُوا السَّیِّئاتِ إِلاَّ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (84)
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(بیان)

قصة قارون من بنی إسرائیل ذکرها الله سبحانه بعد ما حکی قول المشرکین:
«إِنْ نَتَّبِعِ الْهُدی مَعَکَ نُتَخَطَّفْ مِنْ أَرْضِنا» و أجاب عنه بما مر من الأجوبة لیعتبروا بها فقد کانت حاله تمثل حالهم ثم أداه الکفر بالله إلی ما أدی ما أدی من سوء العاقبة فلیحذروا أن یصیبهم مثل ما أصابه، فقد آتاه الله من الکنوز ما إن مفاتحه لتنوء بالعصبة أولی القوة فظن أنه هو الذی جمعه بعلمه و جودة فکره و حسن تدبیره فآمن العذاب الإلهی و آثر الحیاة الدنیا علی الآخرة و بغی الفساد فی الأرض فخسف الله به و بداره الأرض فلما کان له من فئة ینصرونه من دون الله و ما کان من المنتصرین.
قوله تعالی: «إِنَّ قارُونَ کانَ مِنْ قَوْمِ مُوسی فَبَغی عَلَیْهِمْ وَ آتَیْناهُ مِنَ الْکُنُوزِ ما إِنَّ مَفاتِحَهُ لَتَنُوأُ بِالْعُصْبَةِ أُولِی الْقُوَّةِ» قال فی المجمع:، البغی طلب العتو بغیر حق.
قال: و المفاتح جمع مفتح و المفاتیح جمع مفتاح و معناهما واحد و هو عبارة عما یفتح به الأغلاق. قال: و ناء بحمله ینوء نوءا إذا نهض به مع ثقله علیه. انتهی. و قال غیره:
ناء به الحمل إذا أثقله حتی أماله و هو الأوفق للآیة.
و قال فی المجمع، أیضا: العصبة الجماعة الملتف بعضها ببعض. و قال: و اختلف فی معنی العصبة فقیل: ما بین عشرة إلی خمسة عشر عن مجاهد، و قیل: ما بین عشرة
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إلی أربعین عن قتادة، و قیل أربعون رجلا عن أبی صالح «1»، و قیل: ما بین الثلاثة إلی العشرة عن ابن عباس، و قیل: إنهم الجماعة یتعصب بعضهم لبعض. انتهی. و یزیف غیر القولین الأخیرین قول إخوة یوسف: «وَ نَحْنُ عُصْبَةٌ»،: یوسف: 8 و هم تسعة نفر.
و المعنی: أن قارون کان من بنی إسرائیل فطلب العتو علیهم بغیر حق و أعطیناه من الکنوز ما إن مفاتیحه لتثقل الجماعة ذوی القوة، و ذکر جمع من المفسرین أن المراد بالمفاتح الخزائن، و لیس بذاک.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لَهُ قَوْمُهُ لا تَفْرَحْ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْفَرِحِینَ فسر الفرح بالبطر و هو لازم الفرح و السرور المفرط بمتاع الدنیا فإنه لا یخلو من تعلق شدید بالدنیا ینسی الآخرة و یورث البطر و الأشر، و لذا قال تعالی: «وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ مُخْتالٍ فَخُورٍ»: الحدید: 23.
و لذا أیضا علل النهی بقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْفَرِحِینَ .
قوله تعالی: «وَ ابْتَغِ فِیما آتاکَ اللَّهُ الدَّارَ الْآخِرَةَ» إلی آخر الآیة أی و اطلب فیما أعطاک الله من مال الدنیا تعمیر الدار الآخرة بإنفاقه فی سبیل الله و وضعه فیما فیه مرضاته تعالی.
و قوله: «وَ لا تَنْسَ نَصِیبَکَ مِنَ الدُّنْیا» أی لا تترک ما قسم الله لک و رزقک من الدنیا ترک المنسی و اعمل فیه لآخرتک لأن حقیقة نصیب الإنسان من الدنیا هو ما یعمل به لآخرته فهو الذی یبقی له.
و قیل: معناه لا تنس أن نصیبک من الدنیا- و قد أقبلت علیک- شی‌ء قلیل مما أوتیت و هو ما تأکله و تشربه و تلبسه مثلا و الباقی فضل ستترکه لغیرک فخذ منها ما یکفیک و أحسن بالفضل و هذا وجه جید. و هناک وجوه أخر غیر ملائمة للسیاق.
و قوله: «وَ أَحْسِنْ کَما أَحْسَنَ اللَّهُ إِلَیْکَ أی أنفقه لغیرک إحسانا کما آتاکه الله إحسانا من غیر أن تستحقه و تستوجبه، و هذه الجملة من قبیل عطف التفسیر لقوله:
«وَ لا تَنْسَ نَصِیبَکَ مِنَ الدُّنْیا» علی أول الوجهین السابقین و متممة له علی الوجه الثانی.
______________________________
(1) و روی فی الدر المنثور عن أبی صالح سبعین.
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و قوله: «وَ لا تَبْغِ الْفَسادَ فِی الْأَرْضِ إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ الْمُفْسِدِینَ أی لا تطلب الفساد فی الأرض بالاستعانة بما آتاک الله من مال و ما اکتسبت به من جاه و حشمة إن الله لا یحب المفسدین لبناء الخلقة علی الصلاح و الإصلاح.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی إلی آخر الآیة. لا شک أن قوله «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی جواب عن جمیع ما قاله المؤمنون من قومه و نصحوه به و کان کلامهم مبنیا علی أن ما له من الثروة إنما آتاه الله إحسانا إلیه و فضلا منه من غیر استیجاب و استحقاق فیجب علیه أن یبتغی فیه الدار الآخرة و یحسن به إلی الناس و لا یفسد فی الأرض بالاستعلاء و الاستکبار و البطر.
فأجاب بنفی کونه إنما أوتیه إحسانا من غیر استحقاق و دعوی أنه إنما أوتیه علی استحقاق بما عنده من العلم بطرق اقتناء المال و تدبیره و لیس عند غیره ذلک، و إذا کان ذلک باستحقاق فقد استقل بملکه و له أن یفعل فیما اقتناه من المال بما شاء و یستدره فی أنواع التنعم و بسط السلطة و العلو و البلوغ إلی الآمال و الأمانی.
و هذه المزعمة التی ابتلی بها قارون فأهلکته- أعنی زعمه أن الذی حصل له الکنوز و ساق إلیه القوة و الجمع هو نبوغه العلمی فی اکتساب العزة و قدرته النفسانیة لا غیر- مزعمة عامة بین أبناء الدنیا لا یری الواحد منهم فیما ساقه إلیه التقدیر و وافقته الأسباب الظاهرة من عزة عاجلة و قوة مستعارة إلا أن نفسه هی الفاعلة له و علمه هو السائق له إلیه و خبرته هی الماسکة له لأجله.
و إلی عموم هذه المزعمة و رکون الإنسان إلیها بالطبع یشیر قوله تعالی: «فَإِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعانا ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ بَلْ هِیَ فِتْنَةٌ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ قَدْ قالَهَا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ هؤُلاءِ سَیُصِیبُهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ ما هُمْ بِمُعْجِزِینَ أَ وَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ»: الزمر: 52، و قال: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کانُوا أَکْثَرَ مِنْهُمْ وَ أَشَدَّ قُوَّةً وَ آثاراً فِی الْأَرْضِ فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا
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بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ»: المؤمن: 83 و عرض الآیات علی قصة قارون لا یبقی شکا فی أن المراد بالعلم فی کلام ما قدمناه.
و فی قوله: «إِنَّما أُوتِیتُهُ من غیر إسناد الإیتاء إلی الله سبحانه کما فی قول الناصحین له: «فِیما آتاکَ اللَّهُ نوع إعراض عن ذکره تعالی و إزراء بساحة کبریائه.
و قوله: «أَ وَ لَمْ یَعْلَمْ أَنَّ اللَّهَ قَدْ أَهْلَکَ مِنْ قَبْلِهِ مِنَ الْقُرُونِ مَنْ هُوَ أَشَدُّ مِنْهُ قُوَّةً وَ أَکْثَرُ جَمْعاً» استفهام توبیخی و جواب عن قوله: «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی بأیسر ما یمکن أن یتنبه به لفساد قوله فإنه کان یری أن الذی اقتنی به المال و هو یبقیه له و یمتعه منه هو علمه الذی عنده و هو یعلم أنه کان فیمن قبله من القرون من هو أشد منه قوة و أکثر جمعا، و کان ما له من القوة و الجمع عن علم عنده علی زعمه، و قد أهلکه الله بجرمه، فلو کان العلم الذی یغتر و یتبجح به هو السبب الجامع للمال الحافظ له الممتع منه و لم یکن بإیتاء الله فضلا و إحسانا لنجاهم من الهلاک و متعهم من أموالهم و دافعوا بقوتهم و انتصروا بجمعهم.
و قوله: «وَ لا یُسْئَلُ عَنْ ذُنُوبِهِمُ الْمُجْرِمُونَ ظاهر السیاق أن المراد به بیان السنة الإلهیة فی تعذیب المجرمین و إهلاکهم بذنوبهم فیکون کنایة عن عدم إمهالهم و الإصغاء إلی ما لفقوه من المعاذیر أو هیئوه من التذلل و الإنابة لیرجو بذلک النجاة کما أن أولی الطول و القوة من البشر إذا أرادوا تعذیب من یتحکمون علیه سألوه عن ذنبه لیقضوا علیه بالجرم ثم العذاب، و ربما صرف المجرم بما لفقه من المعاذیر عذابهم عن نفسه لکن الله سبحانه لعلمه بحقیقة الحال لا یسأل المجرمین عن ذنوبهم و إنما یقضی علیهم قضاء فیأتیهم عذاب غیر مردود.
و الظاهر علی هذا أن تکون الجملة من تتمة التوبیخ السابق و یکون جوابا عن إسناده ثروته إلی علمه، و محصله أن المؤاخذة الإلهیة لیست کمؤاخذة الناس حتی إذا لاموه أو نصحوه صرف عن نفسه ذلک بما لفقه من الجواب حتی ینتفع فی ذلک بعلمه، بل هو سبحانه علیم شهید لا یسأل المجرم عن ذنبه و إنما یؤاخذه بذنبه، و أیضا یؤاخذه بغتة و هو لا یشعر.
هذا ما یعطیه السیاق فی معنی الآیة و لهم فیها أقاویل أخری:
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فقیل: المراد بالعلم فی قوله: «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی علم التوراة فإنه کان أعلم بنی إسرائیل بها.
و قیل: المراد علم الکیمیاء و کان قد تعلمه من موسی و یوشع بن نون و کالب بن یوقنا و المراد بکون العلم عنده اختصاصه به دون سائر الناس و قد صنع به مقدارا کثیرا من الذهب.
و قیل: المراد بالعلم علم استخراج الکنوز و الدفائن و قد استخرج به کنوزا و دفائن کثیرة.
و قیل: المراد بالعلم علم الله تعالی و المعنی: أوتیته علی علم من الله و تخصیص منه قصدنی به، و معنی قوله: «عِنْدِی هو کذلک فی ظنی و رأیی.
و قیل: العلم علم الله لکنه بمعنی المعلوم، و المعنی أوتیته علی خیر علمه الله تعالی عندی، و «عَلی علی جمیع هذه الأقوال للاستعلاء و جوز أن تکون للتعلیل.
و قیل: المراد بالسؤال فی قوله: «وَ لا یُسْئَلُ عَنْ ذُنُوبِهِمُ الْمُجْرِمُونَ سؤال یوم القیامة و المنفی سؤال الاستعلام لأن الله أعلم بذنوبهم لا حاجة له إلی السؤال و الملائکة یعلمونها من صحائف أعمالهم و یعرفونهم بسیماهم و أما قوله تعالی: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ»: الصافات: 24 فهو سؤال تقریع و توبیخ لا سؤال استعلام، و یمکن أن یکون السؤال فی الآیتین بمعنی واحد و النفی و الإثبات باعتبار اختلاف المواقف یوم القیامة فیسألون فی موقف و لا یسألون فی آخر فلا تناقض بین الآیتین.
و قیل: الضمیر فی قوله: «عَنْ ذُنُوبِهِمُ لمن هو أشد و المراد بالمجرمین غیرهم و المعنی: لا یسأل عن ذنوب من أهلکه الله من أهل القرون السابقة غیرهم من المجرمین.
و هذه کلها وجوه من التفسیر لا یلائمها السیاق.
قوله تعالی: «فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ فِی زِینَتِهِ قالَ الَّذِینَ یُرِیدُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا یا لَیْتَ لَنا مِثْلَ ما أُوتِیَ قارُونُ إِنَّهُ لَذُو حَظٍّ عَظِیمٍ الحظ هو النصیب من السعادة و البخت.
و قوله: «یُرِیدُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا» أی یجعلونها الغایة المطلوبة فی مساعیهم لیس لهم وراءها غایة فهم علی جهل من الآخرة و ما أعد الله لعباده فیها من الثواب قال تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ»
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: النجم: 30 و لذلک عدوا ما أوتیه قارون من المال سعادة عظیمة له من دون قید و شرط.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَیْلَکُمْ ثَوابُ اللَّهِ خَیْرٌ لِمَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» إلخ، الویل الهلاک و یستعمل للدعاء بالهلاک و زجرا عما لا یرتضی، و هو فی المقام زجرا عن التمنی.
و القائلون بهذا القول هم المؤمنون أهل العلم بالله یخاطبون به أولئک الجهلة الذین تمنوا أن یؤتوا مثل ما أوتی قارون و عدوه سعادة عظیمة علی الإطلاق، و مرادهم أن ثواب الله خیر لمن آمن و عمل صالحا مما أوتی قارون فإن کانوا مؤمنین صالحین فلیتمنوه.
و قوله: «وَ لا یُلَقَّاها إِلَّا الصَّابِرُونَ التلقیة التفهیم و التلقی التفهم و الأخذ، و الضمیر- علی ما قالوا- للکلمة المفهومة من السیاق، و المعنی: و ما یفهم هذه الکلمة- و هی قولهم: ثَوابُ اللَّهِ خَیْرٌ لِمَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً- إلا الصابرون.
و قیل: الضمیر للسیرة أو الطریقة و معنی تلقیها فهمها أو التوفیق للعمل بها.
و الصابرون هم المتلبسون بالصبر عند الشدائد و علی الطاعات و عن المعاصی، و وجه کونهم هم المتلقین لهذه الکلمة أو السیرة أو الطریقة أن التصدیق بکون ثواب الآخرة خیرا من الحظ الدنیوی- و هو لا ینفک عن الإیمان و العمل الصالح الملازمین لترک کثیر من الأهواء و الحرمان عن کثیر من المشتهیات- لا یتحقق إلا ممن له صفة الصبر علی مرارة مخالفة الطبع و عصیان النفس الأمارة.
قوله تعالی: «فَخَسَفْنا بِهِ وَ بِدارِهِ الْأَرْضَ إلی آخر الآیة، الضمیران لقارون و الجملة متفرعة علی بغیه.
و قوله: «فَما کانَ لَهُ مِنْ فِئَةٍ یَنْصُرُونَهُ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ ما کانَ مِنَ المُنْتَصِرِینَ الفئة الجماعة یمیل بعضهم إلی بعض، و فی النصر و الانتصار معنی المنع و الامتناع، و محصل المعنی: فما کان له جماعة یمنعونه العذاب و ما کان من الممتنعین علی خلاف ما کان یظن أن الذی یجلب إلیه الخیر و یدفع عنه الشر هو قوته و جمعه اللذان اکتسبهما بعلمه فلم یقه جمعه و لم تفده قوته من دون الله و بان أن الله سبحانه هو الذی آتاه ما آتاه.
فالفاء فی قوله: «فَما کانَ لتفریع الجملة علی قوله: «فَخَسَفْنا بِهِ إلخ، أی فظهر بخسفنا به و بداره الأرض بطلان ما کان یدعیه لنفسه من الاستحقاق و الاستغناء
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عن الله سبحانه و أن الذی یجلب إلیه الخیر و یدفع عنه الشر هو قوته و جمعه و قد اکتسبهما بنبوغه العلمی.
قوله تعالی: «وَ أَصْبَحَ الَّذِینَ تَمَنَّوْا مَکانَهُ بِالْأَمْسِ یَقُولُونَ وَیْکَأَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ» إلخ، ذکروا أن «وی» کلمة تندم و ربما تستعمل للتعجب و کلا المعنیین یقبلان الانطباق علی المورد و إن کان التندم أسبق إلی الذهن.
و قوله: «وَیْکَأَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ» اعتراف منهم ببطلان ما کان یزعمه قارون و هم یصدقونه أن القوة و الجمع فی الدنیا بنبوغ الإنسان فی علمه و جودة تدبیره لا بفضل من الله سبحانه بل سعة الرزق و ضیقه بمشیة من الله.
و المقام مقام التحقیق دون التشبیه المناسب للشک و التردد لکنهم إنما استعملوا فی کلامهم «وَیْکَأَنَ للدلالة علی ابتداء ترددهم فی قول قارون و قد قبلوه و صدقوه من قبل و هذه صنعة شائعة فی الاستعمال.
و الدلیل علی ذلک قولهم بعده: «لَوْ لا أَنْ مَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا لَخَسَفَ بِنا» علی طریق الجزم و التحقیق.
و قوله: «وَیْکَأَنَّهُ لا یُفْلِحُ الْکافِرُونَ تندم منهم ثانیا و انتزاع مما کان لازم تمنیتهم مکان قارون.
قوله تعالی: «تِلْکَ الدَّارُ الْآخِرَةُ نَجْعَلُها لِلَّذِینَ لا یُرِیدُونَ عُلُوًّا فِی الْأَرْضِ وَ لا فَساداً وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ الآیة و ما بعدها بمنزلة النتیجة المستخرجة من القصة.
و قوله: «تِلْکَ الدَّارُ الْآخِرَةُ» الإشارة إلیها بلفظ البعید للدلالة علی شرفها و بهائها و علو مکانتها و هو الشاهد علی أن المراد بها الدار الآخرة السعیدة و لذا فسروها بالجنة.
و قوله: «نَجْعَلُها لِلَّذِینَ لا یُرِیدُونَ عُلُوًّا فِی الْأَرْضِ وَ لا فَساداً» أی نختصها بهم و إرادة العلو هو الاستعلاء و الاستکبار علی عباد الله و إرادة الفساد فیها ابتغاء معاصی الله تعالی فإن الله بنی شرائعه التی هی تکالیف للإنسان علی مقتضیات فطرته و خلقته و لا تقتضی فطرته إلا ما یوافق النظام الأحسن الجاری فی الحیاة الإنسانیة الأرضیة فکل معصیة تقضی إلی فساد فی الأرض بلا واسطة أو بواسطة، قال تعالی: «ظَهَرَ
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الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ»: الروم: 41.
و من هنا ظهر أن إرادة العلو من مصادیق إرادة الفساد و إنما أفردت و خصت بالذکر اعتناء بأمرها، و محصل المعنی: تلک الدار الآخرة السعیدة تخصها بالذین لا یریدون فسادا فی الأرض بالعلو علی عباد الله و لا بأی معصیة أخری.
و الآیة عامة یخصصها قوله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: النساء: 31.
و قوله: «وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ أی العاقبة المحمودة الجمیلة و هی الدار الآخرة السعیدة أو العاقبة السعیدة فی الدنیا و الآخرة لکن سیاق الآیتین یؤید الأول.
قوله تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ خَیْرٌ مِنْها» أی لأنها تتضاعف له بفضل من الله، قال تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها»: الأنعام: 160.
قوله تعالی: «وَ مَنْ جاءَ بِالسَّیِّئَةِ فَلا یُجْزَی الَّذِینَ عَمِلُوا السَّیِّئاتِ إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ أی لا یزیدون علی ما عملوا شیئا و فیه کمال العدل، کما أن فی جزاء الحسنة بخیر منها کمال الفضل.
و کان مقتضی الظاهر فی قوله: «فَلا یُجْزَی الَّذِینَ عَمِلُوا» إلخ، الإضمار و لعل فی وضع الموصول موضع الضمیر إشارة إلی أن هذا الجزاء إنما هو لمن أکثر من اقتراف المعصیة و أحاطت به الخطیئة کما یفیده جمع السیئات، و قوله: «کانُوا یَعْمَلُونَ الدال علی الإصرار و الاستمرار، و أما من جاء بالسیئة و الحسنة فمن المرجو أن یغفر الله له کما قال: «وَ آخَرُونَ اعْتَرَفُوا بِذُنُوبِهِمْ خَلَطُوا عَمَلًا صالِحاً وَ آخَرَ سَیِّئاً عَسَی اللَّهُ أَنْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: التوبة: 102.
و لیعلم أن الملاک فی الحسنة و السیئة علی الأثر الحاصل منها عند الإنسان و بها تسمی الأعمال حسنة أو سیئة و علیها- لا علی متن العمل الخارجی الذی هو نوع من الحرکة- یثاب الإنسان أو یعاقب، قال تعالی: «وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة: 284.
و به یظهر الجواب عما استشکل علی إطلاق الآیة بأن التوحید حسنة و لا یعقل خیر منه و أفضل، فالآیة إما خاصة بغیر الاعتقادات الحقة أو مخصصة بالتوحید.
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و ذلک أن الأثر الحاصل من التوحید یمکن أن یفرض ما هو خیر منه و إن لم یقبله التوحید بحسب الاعتبار.
علی أن التوحید أیا ما فرض یقبل الشدة و الضعف و الزیادة و النقیصة و إذا ضوعف عند الجزاء کما تقدم کان مضاعفه خیرا من غیره.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة فی المصنف و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن ابن عباس": أن قارون کان من قوم موسی، قال: کان ابن عمه و کان یبتغی العلم حتی جمع علما- فلم یزل فی أمره ذلک حتی بغی علی موسی و حسده.
فقال له موسی (ع): إن الله أمرنی أن آخذ الزکاة فأبی- فقال: إن موسی یرید أن یأکل أموالکم- جاءکم بالصلاة و جاءکم بأشیاء- فاحتملتموها فتحتملوه أن تعطوه أموالکم؟ قالوا: لا نحتمل فما تری؟ فقال لهم: أری أن أرسل إلی بغی من بغایا بنی إسرائیل- فنرسلها إلیه فترمیه بأنه أرادها علی نفسها فأرسلوا إلیها- فقالوا لها: نعطیک حکمک- علی أن تشهدی علی موسی أنه فجر بک. قالت نعم-.
فجاء قارون إلی موسی (ع) قال: اجمع بنی إسرائیل فأخبرهم بما أمرک ربک قال: نعم، فجمعهم فقالوا له: بم أمرک ربک؟ قال: أمرنی أن تعبدوا الله و لا تشرکوا به شیئا- و أن تصلوا الرحم و کذا و کذا- و قد أمرنی فی الزانی إذا زنی و قد أحصن أن یرجم. قالوا: و إن کنت أنت؟ قال: نعم. قالوا: فإنک قد زنیت، قال: أنا؟.
فأرسلوا إلی المرأة فجاءت فقالوا: ما تشهدین علی موسی؟ فقال لها موسی (ع): أنشدتک بالله إلا ما صدقت. قالت: أما إذا نشدتنی فإنهم دعونی- و جعلوا لی جعلا علی أن أقذفک بنفسی- و أنا أشهد أنک بری‌ء و أنک رسول الله-.
فخر موسی (ع) ساجدا یبکی- فأوحی الله إلیه: ما یبکیک؟ قد سلطناک علی الأرض فمرها فتطیعک، فرفع رأسه فقال: خذیهم فأخذتهم إلی أعقابهم- فجعلوا یقولون: یا موسی یا موسی- فقال: خذیهم فأخذتهم إلی أعناقهم- فجعلوا یقولون: یا
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موسی یا موسی- فقال: خذیهم فغیبتهم فأوحی الله: یا موسی- سألک عبادی و تضرعوا إلیک فلم تجبهم- فوعزتی لو أنهم دعونی لأجبتهم.
قال ابن عباس: و ذلک قوله تعالی: «فَخَسَفْنا بِهِ وَ بِدارِهِ الْأَرْضَ خسف به إلی الأرض السفلی.
أقول:
و روی فیه، أیضا عن عبد الرزاق و ابن أبی حاتم عن ابن نوفل الهاشمی القصة": لکن فیها أن المرأة أحضرت إلی مجلس قارون- لتشهد عند الملإ من بنی إسرائیل علی موسی (ع) بالفجور- و تشکوه إلی قارون فجاءت إلیه و اعترفت عند الملإ بالحق فبلغ ذلک موسی (ع) فشکاه إلی ربه فسلطه الله علیه.
و روی القمی فی تفسیره،": فی القصة أن موسی (ع) جاء إلی قارون- و بلغه حکم الزکاة- فاستهزأ به و أخرجه من داره فشکاه إلی ربه- فسلطه الله علیه فخسف به و بداره الأرض 
، و الروایة موقوفة مشتملة علی أمور منکرة و لذلک ترکنا نقلها کما أن روایتی ابن عباس و ابن نوفل أیضا موقوفتان.
علی أن روایة ابن عباس تقصص بغیه علی موسی (ع) و الذی تقصه الآیات بغیه علی بنی إسرائیل، و تشیر إلی أن العلم الذی عنده هو ما حصله بالتعلم و ظاهر الآیة کما مر أنه العلم بطرق تحصیل الثروة و نحوها.
و قد سیقت القصة فی التوراة الحاضرة علی نحو آخر
ففی الإصحاح السادس عشر من سفر العدد": و أخذ قورح بن بصهار بن نهات بن لاوی- و داثان و أبیرام ابنا ألیاب و أون بن فالت بنو رأوبین- یقاومون موسی مع أناس من بنی إسرائیل- مائتین و خمسین رؤساء الجماعة مدعوین للاجتماع ذوی اسم. فاجتمعوا علی موسی و هارون و قالوا لهما کفاکما. إن کل الجماعة بأسرها مقدسة و فی وسطها الرب- فما بالکما ترتفعان علی جماعة الرب؟.
فلما سمع موسی سقط علی وجهه- ثم کلم قورح و جمیع قومه قائلا: غدا یعلن الرب من هو له؟ و من المقدس؟ حتی یقربه إلیه فالذی یختاره یقربه إلیه. افعلوا هذا:
خذوا لکم محابر قورح و کل جماعته- و اجعلوا فیها نارا و ضعوا علیها بخورا أمام الرب غدا- فالرجل الذی یختاره الرب هو المقدس. کفاکم یا بنی لاوی.
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ثم سیقت القصة و ذکر فیها حضورهم غدا- و مجیؤهم بالمجامر و فیها النار و البخور و اجتماعهم علی باب خیمة الاجتماع- ثم قیل: انشقت الأرض التی تحتهم- و فتحت الأرض فاها و ابتلعتهم و بیوتهم- و کل من کان لقورح مع کل الأموال- فنزلوا هم و کل ما کان لهم أحیاء إلی الهاویة- فانطبقت علیهم الأرض فبادوا من بین الجماعة، و کل إسرائیل الذین حولهم هربوا من صوتهم، لأنهم قالوا: لعل الأرض تبتلعنا، و خرجت نار من عند الرب- و أکلت المائتین و الخمسین رجلا الذین قربوا البخور.
انتهی موضع الحاجة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّ قارُونَ کانَ مِنْ قَوْمِ مُوسی : و هو ابن خالته:
عن عطاء عن ابن عباس و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «ما إِنَّ مَفاتِحَهُ لَتَنُوأُ» الآیة، قال: کان یحمل مفاتیح خزائنه العصبة أولوا القوة.
و فی المعانی، بإسناده عن موسی بن إسماعیل بن موسی بن جعفر (ع) عن أبیه عن جده عن آبائه عن علی (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ لا تَنْسَ نَصِیبَکَ مِنَ الدُّنْیا» قال: لا تنس صحتک و قوتک و فراغک- و شبابک و نشاطک أن تطلب بها الآخرة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَخَرَجَ عَلی قَوْمِهِ فِی زِینَتِهِ قال: فی الثیاب المصبغات یجرها بالأرض.
و فی المجمع، و روی زاذان عن أمیر المؤمنین (ع): أنه کان یمشی فی الأسواق و هو وال یرشد الضال- و یعین الضعیف و یمر بالبیاع و البقال- فیفتح علیه القرآن و یقرأ:
«تِلْکَ الدَّارُ الْآخِرَةُ- نَجْعَلُها لِلَّذِینَ لا یُرِیدُونَ عُلُوًّا فِی الْأَرْضِ وَ لا فَساداً» و یقول:
نزلت هذه الآیة فی أهل العدل و التواضع- من الولاة و أهل القدرة من سائر الناس.
و فیه، روی سلام الأعرج عن أمیر المؤمنین (ع) قال: الرجل لیعجبه شراک نعله فیدخل فی هذه الآیة «تِلْکَ الدَّارُ الْآخِرَةُ» الآیة.
أقول:
و عن السید ابن طاووس فی سعد السعود، أنه رواه عن الطبرسی هکذا: إن الرجل لیعجبه أن یکون شراک نعله أجود- من شراک نعل صاحبه فیدخل تحتها.
و فی الدر المنثور، أخرج المحاملی و الدیلمی عن أبی هریرة عن النبی ص: فی الآیة قال: التجبر فی الأرض و الأخذ بغیر الحق.
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[سورة القصص (28): الآیات 85 الی 88]





اشارة

إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ قُلْ رَبِّی أَعْلَمُ مَنْ جاءَ بِالْهُدی وَ مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (85) وَ ما کُنْتَ تَرْجُوا أَنْ یُلْقی إِلَیْکَ الْکِتابُ إِلاَّ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ ظَهِیراً لِلْکافِرِینَ (86) وَ لا یَصُدُّنَّکَ عَنْ آیاتِ اللَّهِ بَعْدَ إِذْ أُنْزِلَتْ إِلَیْکَ وَ ادْعُ إِلی رَبِّکَ وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ (87) وَ لا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلاَّ وَجْهَهُ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (88)



(بیان)

الآیات خاتمة السورة و فیها وعد جمیل للنبی ص أن الله سبحانه سیمن علیه برفع قدره و نفوذ کلمته و تقدم دینه و انبساط الأمن و السلام علیه و علی المؤمنین به کما فعل ذلک بموسی و بنی إسرائیل، و قد کانت قصة موسی و بنی إسرائیل مسوقة فی السورة لبیان ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» إلی آخر الآیة الفرض علی ما ذکره- بمعنی الإیجاب فمعنی «فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ أی أوجب علیک العمل به أی بما فیه من الأحکام ففیه مجاز فی النسبة.
و أحسن منه قول بعضهم: إن المعنی أوجب علیک تلاوته و تبلیغه و العمل به و ذلک لکونه أوفق لقوله: «لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» بما سیجی‌ء من معناه.
و قوله: «لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» المعاد اسم مکان أو زمان من العود و قد اختلفت کلماتهم فی تفسیر هذا المعاد فقیل: هو مکة فالآیة وعد له أن الله سیرده بعد هجرته 
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إلی مکة ثانیا، و قیل: هو الموت، و قیل: هو القیامة، و قیل: هو المحشر، و قیل هو المقام المحمود و هو موقف الشفاعة الکبری، و قیل: هو الجنة، و قیل: هو بیت المقدس، و هو فی الحقیقة وعد بمعراج ثان یعود فیه إلی بیت المقدس بعد ما کان دخله فی المعراج الأول: و قیل: هو الأمر المحبوب فیقبل الانطباق علی جل الأقوال السابقة أو کلها.
و الذی یعطیه التدبر فی سیاق آیات السورة هو أن تکون الآیة تصریحا بما کانت القصة المسرودة فی أول السورة تلوح إلیه ثم الآیات التالیة لها تؤیده.
فإنه تعالی أورد قصة بنی إسرائیل و موسی (ع) فی أول السورة ففصل القول فی أنه کیف من علیهم بالأمن و السلام و العزة و التمکن بعد ما کانوا أذلاء مستضعفین بأیدی آل فرعون یذبحون أبناءهم یستحیون نساءهم، و قد کانت القصة تدل بالالتزام- و مطلع السورة یؤیده- علی وعد جمیل للمؤمنین أن الله سبحانه سینجیهم مما هم علیه من الفتنة و الشدة و العسرة و یظهر دینهم علی الدین کله و یمکنهم فی الأرض بعد ما کانوا لا سماء تظلهم و لا أرض تقلهم.
ثم ذکر بعد الفراغ من القصة أن من الواجب فی الحکمة أن ینزل کتابا یهدی الناس إلی الحق تذکرة و إتماما للحجة لیتقوا بذلک من عذاب الله کما نزله علی موسی بعد ما أهلک القرون الأولی و کما نزل علی النبی ص و إن کذبوا به عنادا للحق و إیثارا للدنیا علی الآخرة.
و هذا السیاق یرجی السامع أنه تعالی سیتعرض صریحا لما أشار إلیه فی سرد القصة تلویحا فإذا سمع قوله: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» لم یلبث دون أن یفهم أنه هو الوعد الجمیل الذی کان یترقبه و خاصة مع الابتداء بقوله: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ و قد قدم تنظیر التوراة بالقرآن و قد کان ما قصه فی إنجاء بنی إسرائیل مقدمة لنزول التوراة حتی یکونوا بالأخذ بها و العمل بها أئمة و یکونوا هم الوارثین.
فمعنی الآیة: إن الذی فرض علیک القرآن لتقرأه علی الناس و تبلغه و تعملوا به سیردک و یصیرک إلی محل تکون هذه الصیرورة منک إلیه عودا و یکون هو معادا لک 
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کما فرض التوراة علی موسی و رفع به قدره و قدر قومه، و من المعلوم أنه (ص) کان بمکة علی ما فیها من الشدة و الفتنة ثم هاجر منها ثم عاد إلیها فاتحا مظفرا و ثبتت قواعد دینه و استحکمت أرکان ملته و کسرت الأصنام و انهدم بنیان الشرک و المؤمنون هم الوارثون للأرض بعد ما کانوا أذلاء معذبین.
و فی تنکیر قوله: «مَعادٍ» إشارة إلی عظمة قدر هذا العود و أنه لا یقاس إلی ما قبله من القطون بها و التاریخ یصدقه.
و قوله: «قُلْ رَبِّی أَعْلَمُ مَنْ جاءَ بِالْهُدی وَ مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ یؤید ما قدمنا من المعنی فإنه یحاذی قول موسی (ع)- لما کذبوه و رموا آیاته البینات بأنها سحر مفتری-: «رَبِّی أَعْلَمُ بِمَنْ جاءَ بِالْهُدی مِنْ عِنْدِهِ وَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ» فأمر النبی ص أن یقول للفراعنة من مشرکی قومه لما کذبوه و رموه بالسحر ما قال موسی لآل فرعون لما کذبوه و رموه بالسحر للتشابه التام بین مبعثیهما و سیر دعوتهما کما یظهر من القصة و یظهر ذلک تمام الظهور بالتأمل فی قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا إِلَیْکُمْ رَسُولًا شاهِداً عَلَیْکُمْ کَما أَرْسَلْنا إِلی فِرْعَوْنَ رَسُولًا»: المزمل: 15.
و لعل الاکتفاء بالشطر الأول من قول موسی (ع) و السکوت عن الشطر الثانی أعنی قوله: «وَ مَنْ تَکُونُ لَهُ عاقِبَةُ الدَّارِ» لبناء الکلام بحسب سیاقه علی أن لا یتعدی حد الإشارة و الإیماء کما یستشم من سیاق قوله: «لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» أیضا حیث خص الخطاب بالنبی ص و نکر معادا.
و کیف کان فالمراد بقوله: «مَنْ جاءَ بِالْهُدی النبی ص نفسه و بقوله:
«وَ مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ المشرکون من قومه، و اختلاف سیاق الجملتین- حیث قیل فی جانبه (ص): «مَنْ جاءَ بِالْهُدی و فی جانبهم: «مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ فقوبل بین ضلالهم و بین مجیئه بالهدی لا بین ضلالهم و اهتدائه- لکون تکذیبهم متوجها بالطبع إلی ما جاء به لا إلی نفسه.
و قد ذکروا فی قوله: «أَعْلَمُ مَنْ جاءَ بِالْهُدی أن «مَنْ منصوب بفعل مقدر یدل علیه «أَعْلَمُ و التقدیر یعلم من جاء به بناء علی ما هو المشهور أن أفعل التفضیل لا ینصب المفعول به، و ذکر بعضهم أنه منصوب بأعلم و هو بمعنی عالم و لا دلیل علیه،
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و ما أذکر قائلا بأنه منصوب بنزع الخافض و إن لم یظهر فیه النصب لبنائه و التقدیر ربی أعلم بمن جاء بالهدی، و لا دلیل علی منعه.
قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ تَرْجُوا أَنْ یُلْقی إِلَیْکَ الْکِتابُ إِلَّا رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ فَلا تَکُونَنَّ ظَهِیراً لِلْکافِرِینَ صدر الآیة تقریر للوعد الذی فی قوله: «إِنَّ الَّذِی فَرَضَ عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» أی أنه سیردک إلی معاد- و ما کنت ترجوه کما ألقی إلیک الکتاب و ما کنت ترجوه-.
و قیل: تذکرة استینافیة لنعمته تعالی علیه (ص) و هذا وجه وجیه و تقریره أنه تعالی لما وعده بالرد إلی معاد و فیه ارتفاع ذکره و تقدم دعوته و انبساط دینه خط له السبیل التی یجب علیه سلوکها بجهد و مراقبة فبین له أن إلقاء الکتاب إلیه لم یکن علی نهج الحوادث العادیة التی من شأنها أن ترتجی و تترقب بل کانت رحمة خاصة من ربه و قد وعده فی فرضه علیه ما وعده فمن الواجب علیه قبال هذه النعمة و فی تقدم دعوته و بلوغها الغایة التی وعدها أن لا ینصر الکافرین و لا یطیعهم و یدعو إلی ربه و لا یکون من المشرکین و لا یدعو معه إلها آخر.
و قوله: «إِلَّا رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ استثناء منقطع أی لکنه ألقی إلیک رحمة من ربک و لیس بإلقاء عادی یرجی مثله.
و قوله: «فَلا تَکُونَنَّ ظَهِیراً لِلْکافِرِینَ تفریع علی قوله: «إِلَّا رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ أی فإذا کان إلقاؤه إلیک رحمة من ربک خصک بها و هو فوق رجائک فتبرء من الکافرین و لا تکن معینا و ناصرا لهم.
و من المحتمل قریبا أن یکون فی الجملة نوع محاذاة لقول موسی (ع)- لما قتل القبطی: «رَبِّ بِما أَنْعَمْتَ عَلَیَّ فَلَنْ أَکُونَ ظَهِیراً لِلْمُجْرِمِینَ و علی هذا یکون فی النهی عن إعانتهم إشارة إلی أن إلقاء الکتاب إلیه (ص) نعمة أنعمها الله علیه یهدی به إلی الحق و یدعو إلی التوحید فعلیه أن لا یعین الکافرین علی کفرهم و لا یمیل إلی صدهم إیاه عن آیات الله بعد نزولها علیه کما عاهد موسی (ع) ربه بما أنعم علیه من الحکم و العلم أن لا یکون ظهیرا للمجرمین أبدا، و سیأتی أن قوله: «وَ لا یَصُدُّنَّکَ إلخ، بمنزلة الشارح لهذه الجملة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 90
قوله تعالی: «وَ لا یَصُدُّنَّکَ عَنْ آیاتِ اللَّهِ بَعْدَ إِذْ أُنْزِلَتْ إِلَیْکَ إلی آخر الآیة، نهی له (ص) علی الانصراف عن آیات الله بلسان نهی الکفار عن الصد و الصرف و وجهه کون انصرافه مسببا لصدهم و هو کقوله لآدم و زوجه: «فَلا یُخْرِجَنَّکُما مِنَ الْجَنَّةِ» أی لا تخرجا منها بإخراجه لکما بالوسوسة.
و الظاهر أن الآیة و ما بعدها فی مقام الشرح لقوله: «فَلا تَکُونَنَّ ظَهِیراً لِلْکافِرِینَ و فائدته تأکید النهی بعد موارده واحدا بعد واحد فنهاه أولا عن الانصراف عن القرآن النازل علیه برمیهم کتاب الله بأنه سحر أو شعر أو کهانة أو أساطیر الأولین اکتتبها، و أمره ثانیا أن یدعو إلی ربه، و نهاه ثالثا أن یکون من المشرکین و فسره بأن یدعو مع الله إلها آخر.
و قد کرر صفة الرب مضافا إلیه (ص) للدلالة علی اختصاصه بالرحمة و النعمة و أنه (ص) متفرد فی عبادته لا یشارکه المشرکون فیها.
قوله تعالی: «وَ لا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» قد تقدم أنه کالتفسیر لقوله: «وَ لا تَکُونَنَّ مِنَ الْمُشْرِکِینَ .
قوله تعالی: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ کلمة الإخلاص فی مقام التعلیل لقوله قبله: «وَ لا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» أی لأنه لا إله غیره و ما بعدها فی مقام التعلیل بالنسبة إلیها کما سیتضح.
و قوله: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ الشی‌ء مساو للموجود و یطلق علی کل أمر موجود حتی علیه تعالی کما یدل علیه قوله: «قُلْ أَیُّ شَیْ‌ءٍ أَکْبَرُ شَهادَةً قُلِ اللَّهُ»: الأنعام: 19، و الهلاک البطلان و الانعدام.
و الوجه و الجهة واحد کالوعد و العدة، و وجه الشی‌ء فی العرف العام ما یستقبل به غیره و یرتبط به إلیه کما أن وجه الجسم السطح الظاهر منه و وجه الإنسان النصف المقدم من رأسه و وجهه تعالی ما یستقبل به غیره من خلقه و یتوجه إلیه خلقه به و هو صفاته الکریمة من حیاة و علم و قدرة و سمع و بصر و ما ینتهی إلیها من صفات الفعل کالخلق و الرزق و الإحیاء و الإماتة و المغفرة و الرحمة و کذا آیاته الدالة علیه بما هی آیاته.
فکل شی‌ء هالک فی نفسه باطل فی ذاته لا حقیقة له إلا ما کان عنده مما أفاضه 
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الله علیه و أما ما لا ینسب إلیه تعالی فلیس إلا ما اختلقه وهم المتوهم أو سرابا صوره الخیال و ذلک کالأصنام لیس لها من الحقیقة إلا أنها حجارة أو خشبة أو شی‌ء من الفلزات و أما أنها أرباب أو آلهة أو نافعة أو ضارة أو غیر ذلک فلیست إلا أسماء سماها عبدتهم و کالإنسان لیس له من الحقیقة إلا ما أودعه فیه الخلقة من الروح و الجسم و ما اکتسبه من صفات الکمال و الجمیع منسوبة إلی الله سبحانه و أما ما یضیفه إلیه العقل الاجتماعی من قوة و سلطة و رئاسة و وجاهة و ثروة و عزة و أولاد و أعضاد فلیس إلا سرابا هالکا و أمنیة کاذبة و علی هذا السبیل سائر الموجودات.
فلیس عندها من الحقیقة إلا ما أفاض الله علیها بفضله و هی آیاته الدالة علی صفاته الکریمة من رحمة و رزق و فضل و إحسان و غیر ذلک.
فالحقیقة الثابتة فی الواقع التی لیست هالکة باطلة من الأشیاء هی صفاته الکریمة و آیاته الدالة علیها و الجمیع ثابتة بثبوت الذات المقدسة.
هذا علی تقدیر کون المراد بالهالک فی الآیة الهالک بالفعل و علی هذا یکون محصل تعلیل کلمة الإخلاص بقوله: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ أن الإله و هو المعبود بالحق إنما یکون إلها معبودا إذا کان أمرا ذا حقیقة واقعیة غیر هالک و لا باطل له تدبیر فی العالم بهذا النعت و کل شی‌ء غیره تعالی هالک باطل فی نفسه إلا ما کان وجها له منتسبا إلیه فلیس فی الوجود إله غیره سبحانه.
و الوثنیون و إن کانوا یرون وجود آلهتهم منسوبا إلیه تعالی و من جهته إلا أنهم یجعلونها مستقلة فی التدبیر مقطوعة النسبة فی ذلک عنه من دون أن یکون حکمها حکمه، و لذلک یعبدونها من دون الله، و لا استقلال لشی‌ء فی شی‌ء عنه تعالی فلا یستحق العبادة إلا هو.
و هاهنا وجه آخر أدق منه بناء علی أن المراد بالوجه ذات الشی‌ء فقد ذکر بعضهم ذلک من معانی الوجه کما یقال: وجه النهار و وجه الطریق لنفسهما و إن أمکنت المناقشة فیه، و ذکر بعض آخر: أن المراد به الذات الشریفة کما یقال: وجوه الناس أی أشرافهم و هو من المجاز المرسل أو الاستعارة و علی کلا التقدیرین فالمراد أن غیره تعالی من الموجودات ممکنة و الممکن و إن کان موجودا بإیجاده تعالی فهو معدوم بالنظر
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إلی حد ذاته هالک فی نفسه و الذی لا سبیل للبطلان و الهلاک إلیه هو ذاته الواجبة بذاتها.
و محصل التعلیل علی هذا المعنی: أن الإله المعبود بالحق یجب أن یکون ذاتا بیده شی‌ء من تدبیر العالم، و التدبیر الکونی لا ینفک عن الخلق و الإیجاد فلا معنی لأن یوجد الحوادث شی‌ء و یدبر أمرها شی‌ء آخر- و قد أوضحناه مرارا فی هذا الکتاب- و لا یکون الخالق الموجد إلا واجب الوجود و لا واجب إلا هو تعالی فلا إله إلا هو.
و قولهم: إنه تعالی أجل من أن یحیط به عقل أو وهم فلا یمکن التوجه العبادی إلیه فلا بد أن یتوجه بالعبادة إلی بعض مقربی حضرته من الملائکة الکرام و غیرهم لیکونوا شفعاء عنده.
مدفوع بمنع توقف التوجه بالعبادة علی العلم الإحاطی بل یکفی فیه المعرفة بوجه و هو حاصل بالضرورة.
و أما علی تقدیر کون المراد بالهالک ما یستقبله الهلاک و الفناء بناء علی ما قیل:
إن اسم الفاعل ظاهر فی الاستقبال فظاهر الآیة أن کل شی‌ء سیستقبله الهلاک بعد وجوده إلا وجهه. نعم استقبال الهلاک یختلف باختلاف الأشیاء فاستقباله فی الزمانیات انتهاء أمد وجودها و بطلانها بعده و فی غیرها کون وجودها محاطا بالفناء من کل جانب.
و هلاک الأشیاء علی هذا بطلان وجودها الابتدائی و خلو النشأة الأولی عنها بانتقالها إلی النشأة الأخری و رجوعها إلی الله و استقرارها عنده، و أما البطلان المطلق بعد الوجود فصریح کتاب الله ینفیه فالآیات متتابعة فی أن کل شی‌ء مرجعه إلی الله و أنه المنتهی و إلیه الرجعی و هو الذی یبدئ الخلق ثم یعیده.
فمحصل معنی الآیة- لو أرید بالوجه صفاته الکریمة- أن کل شی‌ء سیخلی مکانه و یرجع إلیه إلا صفاته الکریمة التی هی مبادئ فیضه فهی تفیض ثم تفیض إلی ما لا نهایة له و الإله یجب أن یکون کذلک لا بطلان لذاته و لا انقطاع لصفاته الفیاضة و لیس شی‌ء غیره تعالی بهذه الصفة فلا إله إلا هو.
و لو أرید بوجهه الذات المقدسة فالمحصل أن کل شی‌ء سیستقبله الهلاک و الفناء بالرجوع إلی الله سبحانه إلا ذاته الحقة الثابتة التی لا سبیل للبطلان إلیها- و الصفات علی هذا محسوبة من صقع الذات- و الإله یجب أن یکون بحیث لا یتطرق الفناء إلیه 
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و لیس شی‌ء غیره بهذه الصفة فلا إله إلا هو.
و بما تقدم من التقریر یندفع الاعتراض علی عموم الآیة بمثل الجنة و النار و العرش فإن الجنة و النار لا تنعدمان بعد الوجود و تبقیان إلی غیر النهایة، و العرش أیضا کذلک بناء علی ما ورد فی بعض الروایات أن سقف الجنة هو العرش.
وجه الاندفاع أن المراد بالهلاک هو تبدل نشأة الوجود و الرجوع إلی الله المعبر عنه بالانتقال من الدنیا إلی الآخرة و التلبس بالعود بعد البدء، و هذا إنما یکون فیما هو موجود بوجود بدئی دنیوی، و أما الدار الآخرة و ما هو موجود بوجود أخروی کالجنة و النار فلا یتصف شی‌ء من هذا القبیل بالهلاک بهذا المعنی.
قال تعالی: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: النحل: 96، و قال: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ لِلْأَبْرارِ»،: آل عمران: 198 و قال: «سَیُصِیبُ الَّذِینَ أَجْرَمُوا صَغارٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عَذابٌ شَدِیدٌ»،: الأنعام: 124 و نظیرتهما خزائن الرحمة کما قال: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ»،: الحجر: 21 و کذا اللوح المحفوظ کما قال: «وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ»: ق: 4.
و أما ما ذکروه من العرش فقد تقدم الکلام فیه فی تفسیر قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکُمُ اللَّهُ»، الآیة: الأعراف: 54.
و یمکن أن یراد بالوجه جهته تعالی التی تنسب إلیه و هی الناحیة التی یقصد منها و یتوجه إلیه بها، و تؤیده کثرة استعمال الوجه فی کلامه تعالی بهذا المعنی کقوله:
«یُرِیدُونَ وَجْهَهُ»،: الأنعام: 52 و قوله: «إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلی ،: اللیل: 20 إلی غیر ذلک من الآیات الکثیرة جدا.
و علیه فتکون عبارة عن کل ما ینسب إلیه وحده فإن کان الکلام علی ظاهر عمومه انطبق علی الوجه الأول الذی أوردناه و یکون من مصادیقه أسماؤه و صفاته و أنبیاؤه و خلفاؤه و دینه الذی یؤتی منه.
و إن خص الوجه بالدین فحسب- کما وقع فی بعض الروایات إن لم یکن من باب التطبیق- کان المراد بالهلاک الفساد و عدم الأثر، و کانت الجملة تعلیلا لقوله: «وَ لا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» و کان ما قبلها قرینة علی أن المراد بالشی‌ء الدین و الأعمال المتعلقة
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به و کان محصل المعنی: و لا تتدین بغیر دین التوحید لأن کل دین باطل لا أثر له إلا دینه.
و الأنسب علی هذا أن یکون الحکم فی ذیل الآیة بمعنی الحکم التشریعی أو الأعم منه و من التکوینی و المعنی: کل دین هالک إلا دینه لأن تشریع الدین إلیه و إلیه ترجعون لا إلی مشرعی الأدیان الأخر.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة الکریمة و للمفسرین فیها أقوال أخر مختلفة.
فقیل: المراد بالوجه ذاته تعالی المقدسة و بالهلاک الانعدام، و المعنی: کل شی‌ء فی نفسه عرضة للعدم لکون وجوده عن غیره إلا ذاته الواجبة الوجود، و الکلام علی هذا مبنی علی التشبیه أی کل شی‌ء غیره کالهالک لاستناد وجوده إلی غیره.
و قیل: الوجه بمعنی الذات و المراد به ذات الشی‌ء و الضمیر لله باعتبار أن وجه الشی‌ء مملوک له، و المعنی: کل شی‌ء هالک إلا وجه الله الذی هو ذات ذلک الشی‌ء و وجوده.
و قیل: المراد بالوجه الجهة المقصودة و الضمیر لله، و المعنی: کل شی‌ء هالک بجمیع ما یتعلق به إلا الجهة المنسوبة إلیه تعالی و هو الوجود الذی أفاضه الله تعالی علیه.
و قیل: الوجهة هو الجهة المقصودة و المراد به الله سبحانه الذی یتوجه إلیه کل شی‌ء و الضمیر للشی‌ء، و المعنی: کل شی‌ء هالک إلا الله الذی هو الجهة المطلوبة له.
و قیل: المراد بالهلاک هلاک الموت و العموم مخصوص بذوی الحیاة و المعنی:
کل ذی حیاة فإنه سیموت إلا وجهه.
و قیل: المراد بالوجه العمل الصالح و المعنی أن العمل کان فی حیز العدم، فلما فعله العبد ممتثلا لأمره تعالی أبقاه الله من غیر إحباط حتی یثیبه أو أنه بالقبول صار غیر قابل للهلاک لأن الجزاء قائم مقامه و هو باق.
و قیل: المراد بالوجه جاهه تعالی الذی أثبته فی الناس.
و قیل: الهلاک عام لجمیع ما سواه تعالی دائما لکون الوجود المفاض علیها متجددا فی کل آن فهی متغیرة هالکة دائما فی الدنیا و الآخرة و المعنی کل شی‌ء متغیر الذات دائما إلا وجهه.
و هذه الوجوه بین ما لا ینطبق علی سیاق الآیة و بین ما لا ینجح به حجتها و بین ما هو بعید عن الفهم، و بالتأمل فیما قدمناه یظهر ما فی کل منها فلا نطیل.
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و قوله: «لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ الحکم هو قضاؤه النافذ فی الأشیاء و علیه یدور التدبیر فی نظام الکون، و أما کونه بمعنی فصل القضاء یوم القیامة فیبعده تقدیم الحکم فی الذکر علی الرجوع إلیه الذی هو یوم القیامة فإن فصل القضاء متفرع علیه.
و کلتا الجملتین مسوقتان للتعلیل و کل واحدة منهما وحدها حجة تامة علی توحده.
تعالی بالألوهیة صالحة للتعلیل کلمة الإخلاص، و قد تقدم إمکان أخذ الحکم علی بعض الوجوه بمعنی الحکم التشریعی.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و البخاری و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل من طرق عن ابن عباس": فی قوله تعالی: «لَرادُّکَ إِلی مَعادٍ» قال: إلی مکة. زاد ابن مردویه کما أخرجک منها.
أقول:
و روی عنه و عن أبی سعید الخدری": أن المراد به الموت 
، و أیضا عن علی عن النبی ص: أن المراد به الجنة و انطباقهما علی الآیة لا یخلو من خفاء.
و روی القمی فی تفسیره، عن حریز عن أبی جعفر (ع) و عن أبی خالد الکابلی عن علی بن الحسین (ع): أن المراد به الرجعة
و لعله من البطن دون التفسیر.
و فی الإحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث طویل: و أما قوله «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ فالمراد کل شی‌ء هالک إلا دینه، لأن من المحال أن یهلک منه کل شی‌ء و یبقی الوجه. هو أجل و أعظم من ذلک و إنما یهلک من لیس منه- أ لا تری أنه قال:
«کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ففصل بین خلقه و وجهه؟.
و فی الکافی، بإسناده عن سیف عمن ذکره عن الحارث بن المغیرة النصری قال: سئل أبو عبد الله (ع) عن قول الله تبارک و تعالی: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ فقال:
ما یقولون فیه؟ قلت: یقولون: یهلک کل شی‌ء إلا وجه الله- فقال: سبحان الله لقد قالوا عظیما إنما عنی به وجه الله الذی یؤتی منه.
أقول:
و روی مثله فی التوحید، بإسناده عن الحارث بن المغیرة النصری عنه 
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(ع) و لفظه: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ قال: کل شی‌ء هالک إلا من أخذ طریق الحق.
و فی محاسن البرقی،: مثله إلا أن آخره «من أخذ الطریق الذی أنتم علیه».
و التشویش الذی یتراءی فی الروایات تطرق إلیها من جهة النقل بالمعنی، فإن کان المراد بالوجه الذی یؤتی منه مطلق ما ینسب إلیه و کان من صقعه تعالی و من جانبه کان منطبقا علی المعنی الأول الذی قدمناه فی معنی الآیة.
و إن کان الوجه بمعنی الدین الذی یتوجه إلیه تعالی بقصده کان المراد بالهلاک البطلان و عدم التأثیر و کان المعنی: لا إله إلا هو کل دین باطل إلا دینه الحق الذی یؤتی منه فإنه سینفع و یثاب علیه، و قد تقدمت الإشارة إلی الوجهین فی تفسیر الآیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَلا تَکُونَنَّ ظَهِیراً لِلْکافِرِینَ قال: المخاطبة للنبی ص و المعنی للناس، و قوله: «وَ لا تَدْعُ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» المخاطبة للنبی ص و المعنی للناس، و هو
قول الصادق (ع)- إن الله بعث نبیه ص: بإیاک أعنی، و اسمعی یا جارة.
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(29) (سورة العنکبوت مکیة، و هی تسع و ستون آیة) (69)





[سورة العنکبوت (29): الآیات 1 الی 13]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ (2) وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ (3) أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أَنْ یَسْبِقُونا ساءَ ما یَحْکُمُونَ (4)
مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (5) وَ مَنْ جاهَدَ فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ إِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ (6) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُکَفِّرَنَّ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَحْسَنَ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ (7) وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً وَ إِنْ جاهَداکَ لِتُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (8) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُدْخِلَنَّهُمْ فِی الصَّالِحِینَ (9)
وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ إِنَّا کُنَّا مَعَکُمْ أَ وَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِما فِی صُدُورِ الْعالَمِینَ (10) وَ لَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْمُنافِقِینَ (11) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ وَ ما هُمْ بِحامِلِینَ مِنْ خَطایاهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (12) وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالاً مَعَ أَثْقالِهِمْ وَ لَیُسْئَلُنَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَمَّا کانُوا یَفْتَرُونَ (13)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 98



(بیان)

یلوح من سیاق آیات السورة و خاصة ما فی صدرها من الآیات أن بعضا ممن آمن بالنبی ص بمکة قبل الهجرة رجع عنه خوفا من فتنة کانت تهدده من قبل المشرکین فإن المشرکین کانوا یدعونهم إلی العود إلی ملتهم و یضمنون لهم أن یحملوا خطایاهم إن اتبعوا سبیلهم فإن أبوا فتنوهم و عذبوهم لیعیدوهم إلی ملتهم.
یشیر إلی ذلک قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ الآیة، و قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ الآیة.
و کان فی هؤلاء الراجعین عن إیمانهم من کان رجوعه بمجاهدة من والدیه علی أن یرجع و إلحاح منهما علیه فی الارتداد کبعض أبناء المشرکین علی ما یستشم من قوله تعالی:
«وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً وَ إِنْ جاهَداکَ لِتُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما» الآیة، و قد نزلت السورة فی شأن هؤلاء.
فغرض السورة علی ما یستفاد من بدئها و ختامها و السیاق الجاری فیها أن الذی یریده الله سبحانه من الإیمان لیس هو مجرد قولهم: آمَنَّا بِاللَّهِ بل هو حقیقة الإیمان التی لا تحرکها عواصف الفتن و لا تغیرها غیر الزمن و هی إنما تتثبت و تستقر بتوارد الفتن و تراکم المحن، فالناس غیر متروکین بمجرد أن یقولوا: آمَنَّا بِاللَّهِ دون أن یفتنوا و یمتحنوا فیظهر ما فی نفوسهم من حقیقة الإیمان أو وصمة الکفر فلیعلمن الله الذین صدقوا و یعلم الکاذبین.
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فالفتنة و المحنة سنة إلهیة لا معدل عنها تجری فی الناس الحاضرین کما جرت فی الأمم الماضین کقوم نوح و عاد ثمود و قوم إبراهیم و لوط و شعیب و موسی فاستقام منهم من استقام و هلک منهم من هلک و ما ظلمهم الله و لکن کانوا أنفسهم یظلمون.
فعلی من یقول: آمنت بالله أن یصبر علی إیمانه و یعبد الله وحده فإن تعذر علیه القیام بوظائف الدین فلیهاجر إلی أرض یستطیع فیها ذلک فأرض الله واسعة و لا یخف عسر المعاش فإن الرزق علی الله و کأین من دابة لا تحمل رزقها الله یرزقها و إیاه.
و أما المشرکون الذین یفتنون المؤمنین من غیر جرم أجرموه إلا أن یقولوا ربنا الله فلا یحسبوا أنهم یعجزون الله و یسبقونه فأما فتنتهم للمؤمنین و إیذاؤهم و تعذیبهم فإنما هی فتنة لهم و للمؤمنین غیر خارجة عن علم الله و تقدیره، فهی فتنة و هی محفوظة علیهم إن شاء أخذهم بوبالها فی الدنیا و إن شاء أخرهم إلی یوم یرجعون فیه إلیه و ما لهم من محیص.
و أما ما لفقوه من الحجة و رکنوا إلیه من باطل القول فهو داحض مردود إلیهم و الحجة قائمة تامة علیهم.
فهذا محصل غرض السورة و مقتضی ذلک کون السورة کلها مکیة، و قول القائل: إنها مدنیة کلها أو معظمها أو بعضها- و سیجی‌ء فی البحث الروائی التالی- غیر سدید، فمضامین آیات السورة لا تلائم إلا زمن العسرة و الشدة قبل الهجرة.
قوله تعالی: «الم أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ الحسبان هو الظن، و جملة «أَنْ یُتْرَکُوا» قائمة مقام مفعولیه، و قوله: «أَنْ یَقُولُوا» بتقدیر باء السببیة، و الفتنة الامتحان و ربما تطلق علی المصیبة و العذاب، و الأوفق للسیاق هو المعنی الأول، و الاستفهام للإنکار.
و المعنی: أ ظن الناس أن یترکوا فلا یتعرض لحالهم و لا یمتحنوا بما یظهر به صدقهم أو کذبهم فی دعوی الإیمان بمجرد قولهم: آمنا؟
و قیل: المعنی: أ ظن الناس أن یترکوا فلا یبتلوا ببلیة و لا تصیبهم مصیبة لقولهم: آمنا بأن تکون لهم علی الله کرامة بسبب الإیمان یسلموا بها من کل مکروه یصیب الإنسان مدی حیاته؟ و لا یخلو من بعد بالنظر إلی سیاق الآیات.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ اللامان للقسم، و قوله: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ حال من الناس فی قوله: «أَ حَسِبَ النَّاسُ أو من ضمیر الجمع فی قوله «لا یُفْتَنُونَ و علی الأول فالإنکار و التوبیخ متوجه إلی ظنهم أنهم لا یفتنون مع جریان السنة الإلهیة علی الفتنة و الامتحان و علی الثانی إلی ظنهم الاختلاف فی فعله تعالی حیث یفتن قوما و لا یفتن آخرین، و لعل الوجه الأول أوفق للسیاق.
فالظاهر أن المراد بقوله: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ أن الفتنة و الامتحان سنة جاریة لنا و قد جرت فی الذین من قبلهم و هی جاریة فیهم و لن تجد لسنة الله تبدیلا.
و قوله: «فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا» إلخ تعلیل لما قبله، و المراد بعلمه تعالی بالذین صدقوا بالکاذبین ظهور آثار صدقهم و کذبهم فی مقام العمل بسبب الفتنة و الامتحان الملازم لثبوت الإیمان فی قلوبهم حقیقة و عدم ثبوته فیها حقیقة فإن السعادة التی تترتب علی الإیمان المدعو إلیه و کذا الثواب إنما تترتب علی حقیقة الإیمان الذی له آثار ظاهرة من الصبر عند المکاره و الصبر علی طاعة الله و الصبر عن معصیة الله لا علی دعوی الإیمان المجردة.
و یمکن أن یکون المراد بالعلم علمه تعالی الفعلی الذی هو نفس الأمر الخارجی فإن الأمور الخارجیة بنفسها من مراتب علمه تعالی، و أما علمه تعالی الذاتی فلا یتوقف علی الامتحان البتة.
و المعنی: أ حسبوا أن یترکوا و لا یفتنوا بمجرد دعوی الإیمان و إظهاره و الحال أن الفتنة سنتنا و قد جرت فی الذین من قبلهم فمن الواجب أن یتمیز الصادقون من الکاذبین بظهور آثار صدق هؤلاء و آثار کذب أولئک الملازم لاستقرار الإیمان فی قلوب هؤلاء و زوال صورته الکاذبة عن قلوب أولئک.
و الالتفات فی قوله: «فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ إلی اسم الجلالة قیل: للتهویل و تربیة المهابة و الظاهر أنه فی أمثال المقام لإفادة نوع من التعلیل و ذلک أن الدعوة إلی الإیمان و الهدایة إلیه و الثواب علیه لما کانت راجعة إلی المسمی بالله الذی منه یبدأ کل شی‌ء و به یقوم کل شی‌ء و إلیه ینتهی کل شی‌ء بحقیقته فمن الواجب أن یتمیز عنده حقیقة الإیمان من 
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دعواه الخالیة و یخرج عن حال الإبهام إلی حال الصراحة و لذلک عدل عن مثل قولنا:
فلنعلمن إلی قوله: «فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ .
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ أَنْ یَسْبِقُونا ساءَ ما یَحْکُمُونَ أم منقطعة، و المراد بقوله: «الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ المشرکون الذین کانوا یفتنون المؤمنین و یصدونهم عن سبیل الله کما أن المراد بالناس فی قوله: «أَ حَسِبَ النَّاسُ هم الذین قالوا: آمنا و هم فی معرض الرجوع عن الإیمان خوفا من الفتنة و التعذیب.
و المراد بقوله: «أَنْ یَسْبِقُونا» الغلبة و التعجیز بسبب فتنة المؤمنین و صدهم عن سبیل الله- علی ما یعطیه السیاق.
و قوله: «ساءَ ما یَحْکُمُونَ تخطئة لظنهم أنهم یسبقون الله بما یمکرون من فتنة و صد فإن ذلک بعینه فتنة من الله لهم أنفسهم و صد لهم عن سبیل السعادة و لا یحیق المکر السیئ إلا بأهله.
و قیل: مفاد الآیة توبیخ العصاة من المؤمنین و هم المراد بقوله: «الَّذِینَ یَعْمَلُونَ السَّیِّئاتِ و المراد بالسیئات المعاصی التی یقترفونها غیر الشرک، و أنت خبیر بأن السیاق لا یساعد علیه.
و قیل: المراد بعمل السیئات أعم من الشرک و اقتراف سائر المعاصی فالآیة عامة لا موجب لتخصیصها بخصوص الشرک أو بخصوص سائر المعاصی دون الشرک.
و فیه أن اعتبار الآیة من حیث وقوعها فی سیاق خاص من السیاقات أمر و اعتبارها مستقلة فی نفسها أمر آخر و الذی یقتضیه الاعتبار الأول و هو العمدة بالنظر إلی غرض السورة هو ما قدمناه من المعنی، و أما الاعتبار الثانی: فمقتضاه العموم و لا ضیر فیه علی ذلک التقدیر.
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ إلی تمام ثلاث آیات. لما وبخ سبحانه الناس علی استهانتهم بأمر الإیمان و رجوعهم عنه بأی فتنة و إیذاء من المشرکین و وبخ المشرکین علی فتنتهم و إیذائهم المؤمنین و صدهم عن سبیل الله إرادة لإطفاء نور الله و تعجیزا له فیما شاء و خطأ الفریقین فیما ظنوا.
رجع إلی بیان الحق الذی لا معدل عنه و الواجب الذی لا مخلص منه، فبین فی 
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هذه الآیات الثلاث أن من یؤمن بالله لتوقع الرجوع إلیه و لقائه فلیعلم أنه آت لا محالة و أن الله سمیع لأقواله علیم بأحواله و أعماله فلیأخذ حذره و لیؤمن حق الإیمان الذی لا یصرفه عنه فتنة و لا إیذاء و لیجاهد فی الله حق جهاده، و لیعلم أن الذی ینتفع بجهاده هو نفسه و لا حاجة لله سبحانه إلی إیمانه و لا إلی غیره من العالمین و لیعلم أنه إن آمن و عمل صالحا فإن الله سیکفر عنه سیئاته و یجزیه بأحسن أعماله، و العلمان الأخیران یؤکدان العلم الأول و یستوجبان لزومه الإیمان و صبره علی الفتن و المحن فی جنب الله.
فقوله: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ رجوع إلی بیان حال من یقول: آمنت فإنه إنما یؤمن لو صدق بعض الصدق لتوقعه الرجوع إلی الله سبحانه یوم القیامة إذ لو لا المعاد لغا الدین من أصله، فالمراد بقوله: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ من کان یؤمن بالله أو من کان یقول: آمنت بالله، فالجملة من قبیل وضع السبب موضع المسبب.
و المراد بلقاء الله وقوف العبد موقفا لا حجاب بینه و بین ربه کما هو الشأن یوم القیامة الذی هو ظرف ظهور الحقائق، قال تعالی: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ .
و قیل: المراد بلقاء الله هو البعث، و قیل: الوصول إلی العاقبة من لقاء ملک الموت و الحساب و الجزاء، و قیل: المراد ملاقاة جزاء الله من ثواب أو عقاب و قیل:
ملاقاة حکمه یوم القیامة، و الرجاء علی بعض هذه الوجوه بمعنی الخوف.
و هذه وجوه مجازیة بعیدة لا موجب لها إلا أن یکون من التفسیر بلازم المعنی.
و قوله: «فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ الأجل هو الغایة التی ینتهی إلیها زمان الدین و نحوه و قد یطلق علی مجموع ذلک الزمان و الغالب فی استعماله هو المعنی الأول.
و «أَجَلَ اللَّهِ هو الغایة التی عینها الله تعالی للقائه، و هو آت لا ریب فیه و قد أکد القول تأکیدا بالغا، و لازم تحتم إتیان هذا الأجل و هو یوم القیامة أن لا یسامح فی أمره و لا یستهان بأمر الإیمان بالله حق الإیمان و الصبر علیه عند الفتن و المحن من غیر رجوع و ارتداد، و قد زاد فی تأکید القول بتذییله بقوله: «وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ إذ هو تعالی لما کان سمیعا لأقوالهم علیما بأحوالهم فلا ینبغی أن یقول القائل: آمنت بالله إلا عن ظهر القلب و مع الصبر علی کل فتنة و محنة.
و من هنا یظهر أن ذیل الآیة: «فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ إلخ، من قبیل وضع 
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السبب موضع المسبب کما کان صدرها: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ أیضا کذلک، و الأصل من قال: آمنت بالله. فلیقله مستقیما صابرا علیه مجاهدا فی ربه.
و قوله: «وَ مَنْ جاهَدَ فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ إِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ المجاهدة و الجهاد مبالغة من الجهد بمعنی بذل الطاقة، و فیه تنبیه لهم أن مجاهدتهم فی الله بلزوم الإیمان و الصبر علی المکاره دونه لیست مما یعود نفعه إلی الله سبحانه حتی لا یهمهم و یلغو بالنسبة إلیهم أنفسهم بل إنما یعود نفعه إلیهم أنفسهم لغناه تعالی عن العالمین فعلیهم أن یلزموا الإیمان و یصبروا علی المکاره دونه.
فقوله: «وَ مَنْ جاهَدَ فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ تأکید لحجة الآیة السابقة، و قوله:
«إِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ تعلیل لما قبله.
و الالتفات من سیاق التکلم بالغیر إلی اسم الجلالة فی الآیتین نظیر ما مر من الالتفات فی قوله: «فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا» الآیة.
و قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُکَفِّرَنَّ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَحْسَنَ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ بیان لعاقبة إیمانهم حق الإیمان المقارن للجهاد و یتبین به أن نفع إیمانهم یعود إلیهم لا إلی الله سبحانه و أنه عطیة من الله و فضل.
و علی هذا فالآیة لا تخلو من دلالة ما علی أن الجهاد فی الله هو الإیمان و العمل الصالح فإنها فی معنی تبدیل قوله فی الآیة السابقة: «وَ مَنْ جاهَدَ» من قوله فی هذه الآیة: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ .
و تکفیر السیئات هو العفو عنها و الأصل فی معنی الکفر هو الستر، و قیل:
تکفیر السیئات هو تبدیل کفرهم السابق إیمانا و معاصیهم السابقة طاعات، و لیس بذاک.
و جزاؤهم بأحسن الذی کانوا یعملون هو رفع درجتهم إلی ما یناسب أحسن أعمالهم أو عدم المناقشة فی أعمالهم عند الحساب إذا کانت فیها جهات رداءة و خسة فیعاملون فی کل واحد من أعمالهم معاملة من أتی بأحسن عمل من نوعه فتحتسب صلاتهم أحسن الصلاة و إن اشتملت علی بعض جهات الرداءة و هکذا.
قوله تعالی: «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً وَ إِنْ جاهَداکَ لِتُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما» إلخ، التوصیة العهد و هو هاهنا الأمر، و قوله: «حُسْناً»
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مصدر فی معنی الوصف قائم مقام مفعول مطلق محذوف و التقدیر: و وصینا الإنسان بوالدیه توصیة حسنة أو ذات حسن أی أمرناه أن یحسن إلیهما و هذا مثل قوله: «وَ قُولُوا لِلنَّاسِ حُسْناً» أی قولا حسنا أو ذا حسن، و یمکن أن یکون وضع المصدر موضع الوصف للمبالغة نحو زید عدل، و ربما وجه بتوجیهات أخر.
و قوله: «وَ إِنْ جاهَداکَ لِتُشْرِکَ بِی إلخ، تتمیم للتوصیة بخطاب شفاهی للإنسان بنهیه عن إطاعة والدیه إن دعواه إلی الشرک و الوجه فی ذلک أن التوصیة فی معنی الأمر فکأنه قیل: و قلنا للإنسان أحسن إلی والدیک و إن جاهداک علی أن تشرک بی ما لیس لک به علم فلا تطعهما.
و لم یقل: و أن لا یطیعهما إن جاهداه علی أن یشرک إلخ، لما فی الخطاب من الصراحة و ارتفاع الإبهام و لذلک قال أیضا: «لِتُشْرِکَ بِی بضمیر المتکلم وحده فافهمه و یئول معنی الجملة إلی أنا نهیناه عن الشرک طاعة لهما و رفعنا عنه کل إبهام.
و فی قوله: «ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ إشارة إلی علة النهی عن الطاعة فإن دعوتهما إلی الشرک بعبادة إله من دون الله دعوة إلی الجهل و عبادة ما لیس له به علم افتراء علی الله و قد نهی الله عن اتباع غیر العلم قال: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ»: إسراء:
38 و بهذه المناسبة ذیلها بقوله: «إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی سأعلمکم ما معنی أعمالکم و منها عبادتکم الأصنام و شرککم بالله سبحانه.
و معنی الآیة: و عهدنا إلی الإنسان فی والدیه عهدا حسنا- و أمرناه أن أحسن إلی والدیک- و إن بذلا جهدهما أن تشرک بی فلا تطعهما لأنه اتباع ما لیس لک به علم.
و فی الآیة- کما تقدمت الإشارة إلیه- توبیخ تعریضی لبعض من کان قد آمن ثم رجع عن إیمانه بمجاهدة من والدیه.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُدْخِلَنَّهُمْ فِی الصَّالِحِینَ معنی الآیة ظاهر، و فی وقوعها بعد الآیة السابقة و فی سیاقها، دلالة علی وعد جمیل منه تعالی و تطییب نفس لمن ابتلی من المؤمنین بوالدین مشرکین یجاهدانه علی الشرک فعصاهما و فارقهما، یقول سبحانه: إن جاهداه علی الشرک فعصاهما و هجرهما ففاتاه لم یکن بذلک بأس فإنا سنرزقه خیرا منهما و ندخله بإیمانه و عمله الصالح فی الصالحین و هم العباد
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المنعمون فی الجنة، قال تعالی: «یا أَیَّتُهَا النَّفْسُ الْمُطْمَئِنَّةُ ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ راضِیَةً مَرْضِیَّةً فَادْخُلِی فِی عِبادِی وَ ادْخُلِی جَنَّتِی»: الفجر: 30.
و أما إرادة المجتمع الصالح فی الدنیا فبعید من السیاق.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ إلی آخر الآیة، لما کان إیمان هؤلاء مقیدا بالعافیة و السلامة مغیی بالإیذاء و الابتلاء لم یعده إیمانا بقول مطلق و لم یقل: و من الناس من یؤمن بالله بل قال: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فالآیة بوجه نظیرة قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ اطْمَأَنَّ بِهِ وَ إِنْ أَصابَتْهُ فِتْنَةٌ انْقَلَبَ عَلی وَجْهِهِ»: الحج: 11.
و قوله: «فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ أی أوذی لأجل الإیمان بالله بناء علی أن فی للسببیة کما قیل و فیه عنایة کلامیة لطیفة بجعله تعالی- أی جعل الإیمان بالله- ظرفا للإیذاء و لمن یقع علیه الإیذاء لیفید أن الإیذاء منتسب إلیه تعالی انتساب المظروف إلی ظرفه و ینطبق علی معنی السببیة و الغرضیة و نظیره قوله: «یا حَسْرَتی عَلی ما فَرَّطْتُ فِی جَنْبِ اللَّهِ»،: الزمر: 56 و قوله: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا»: العنکبوت: 69.
و قیل: معنی الإیذاء فی الله هو الإیذاء فی سبیل الله و کأنه مبنی علی تقدیر مضاف محذوف.
و فیه أن العنایة الکلامیة مختلفة فالإیذاء فی الله ما کان السبب فیه محض الإیمان بالله و هو قولهم: ربنا الله، و الإیذاء فی سبیل الله ما کان سببه سلوک السبیل التی هی الدین قال تعالی: «فَالَّذِینَ هاجَرُوا وَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أُوذُوا فِی سَبِیلِی»: آل عمران: 195 و من الشاهد علی تغایر الاعتبارین قوله فی آخر السورة: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» حیث جعل الجهاد فی الله طریقا إلی الاهتداء إلی سبله و لو کانا بمعنی واحد لم یصح ذلک.
و قوله: «جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ أی نزل العذاب و الإیذاء الذی یصیبه من الناس فی وجوب التحرز منه منزلة عذاب الله الذی یجب أن یتحرز منه فرجع عن الإیمان إلی الشرک خوفا و جزعا من فتنتهم مع أن عذابهم یسیر منقطع الآخر بنجاة أو موت و لا یقاس ذلک بعذاب الله العظیم المؤبد الذی یستتبع الهلاک الدائم.
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و قوله: «وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ إِنَّا کُنَّا مَعَکُمْ أی لئن أتاکم من قبله تعالی ما فیه فرج و یسر لکم من بعد ما أنتم فیه من الشدة و العسرة من قبل أعداء الله لیقولن هؤلاء إنا کنا معکم فلنا منه نصیب.
و «لَیَقُولُنَ بضم اللام صیغة جمع، و الضمیر راجع إلی «مِنَ باعتبار المعنی کما أن ضمائر الإفراد الأخر راجعة إلیها باعتبار اللفظ.
و قوله: «أَ وَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِما فِی صُدُورِ الْعالَمِینَ استفهام إنکاری فیه رد دعواهم أنهم مؤمنون بأن الله أعلم بما فی الصدور و لا تنطوی قلوب هؤلاء علی إیمان.
و المراد بالعالمین الجماعات من الإنسان أو الجماعات المختلفة من أولی العقل إنسانا کان أو غیره کالجن و الملک، و لو کان المراد به جمیع المخلوقات من ذوی الشعور و غیرهم کان المراد بالصدور البواطن و هو بعید.
قوله تعالی: «وَ لَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْمُنافِقِینَ من تتمة الکلام فی الآیة السابقة و المحصل أن الله مع ذلک یمیز بین المؤمنین و المنافقین بالفتنة و الامتحان.
و فی الآیة إشارة إلی کون هؤلاء منافقین و ذلک لکون إیمانهم مقیدا بعدم الفتنة و هم یظهرونه مطلقا غیر مقید و الفتنة سنة إلهیة جاریة لا معدل عنها.
و قد استدل بالآیتین علی أن السورة أو خصوص هذه الآیات مدنیة و ذلک أن الآیة تحدث عن النفاق و النفاق إنما ظهر بالمدینة بعد الهجرة و أما مکة قبل الهجرة فلم یکن للإسلام فیها شوکة و لا للمسلمین فیها إلا الذلة و الإهانة و الشدة و الفتنة و لا للنبی ص فی المجتمع العربی یومئذ و خاصة عند قریش عزة و لا منزلة فلم یکن لأحد منهم داع یدعوه إلی أن یتظاهر بالإیمان و هو ینوی الکفر.
علی أن قوله فی الآیة: «وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ إِنَّا کُنَّا مَعَکُمْ یخبر عن النصر و هو الفتح و الغنیمة و قد کان ذلک بالمدینة دون مکة.
و نظیر الآیتین قوله السابق: «وَ مَنْ جاهَدَ فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ ضرورة إن الجهاد و القتال إنما کان بالمدینة بعد الهجرة.
و هو سخیف: أما حدیث النفاق فالذی جعل فی الآیة ملاکا للنفاق و هو قولهم:
آمَنَّا بِاللَّهِ حتی إذا أوذوا فی الله راجعوا عن قولهم کان جائز التحقق فی مکة کما فی 
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غیرها و هو ظاهر بل الذی ذکر من الإیذاء و الفتنة إنما کان بمکة فلم تکن فی المدینة بعد الهجرة فتنة.
و أما حدیث النصر فالنصر غیر منحصر فی الفتح و الغنیمة فله مصادیق أخر یفرج الله بها عن عباده. علی أن الآیة لا تخبر عنه بما یدل علی التحقق فقوله: «فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ إِنَّا کُنَّا مَعَکُمْ یدل علی تحقق الإیذاء و الفتنة حیث عبر بإذا الدالة علی تحقق الوقوع بخلاف مجی‌ء النصر حیث عبر عنه بأن الشرطیة الدالة علی إمکان الوقوع دون تحققه.
و أما قوله تعالی: «وَ مَنْ جاهَدَ» إلخ فقد اتضح مما تقدم أن المراد به جهاد النفس دون مقاتلة الکفار فالحق أن لا دلالة فی شی‌ء من الآیات علی کون السورة أو بعضها مدنیة.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ وَ ما هُمْ بِحامِلِینَ مِنْ خَطایاهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ المراد بالذین کفروا مشرکو مکة الذین أبدوا الکفر أول مرة بالدعوة الحقة، و بالذین آمنوا المؤمنون بها أول مرة و قولهم لهم: «اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ نوع استمالة لهم و تطییب لنفوسهم أن لو رجعوا إلی الشرک و اتبعوا سبیلهم لم تکن علیهم تبعة علی أی حال: إذ لو لم تکن فی ذلک خطیئة فهو، و إن کانت فهم حاملون لها عنهم، و لذلک لم یقولوا: و لنحمل خطایاکم لو کانت بل أطلقوا القول من غیر تقیید.
فکأنهم قالوا: لنفرض أن اتباعکم لسبیلنا خطیئة فإنا نحملها عنکم و نحمل کل ما یتفرع علیه من الخطایا أو أنا نحمل عنکم خطایاکم عامة و من جملتها هذه الخطیئة.
و قوله: «وَ ما هُمْ بِحامِلِینَ مِنْ خَطایاهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» رد لقولهم: «وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ و هو رد محفوف بحجة إذ لو کان اتباعهم لسبیلهم و رجوعهم عن الإیمان بالله خطیئة کان خطیئة عند الله لاحقة بالراجعین و انتقالها عن عهدتهم إلی غیرهم یحتاج إلی إذن من الله و رضی فهو الذی یؤاخذهم به و یجازیهم و هو سبحانه یصرح و یقول: «ما هُمْ بِحامِلِینَ مِنْ خَطایاهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» و قد عمم النفی لکل شی‌ء من خطایاهم.
و قوله: «إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ تکذیب لهم لما أن قولهم: «وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ یشتمل علی دعوی ضمنی أن خطایاهم تنتقل إلیهم لو احتملوها و أن الله یجیز لهم ذلک.
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قوله تعالی: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ وَ لَیُسْئَلُنَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَمَّا کانُوا یَفْتَرُونَ من تمام القول السابق فی ردهم و هو فی محل الاستدراک أی إنهم لا یحملون خطایاهم بعینها فهی لازمة لفاعلیها لکنهم حاملون أثقالا و أحمالا من الأوزار مثل أوزار فاعلیها من غیر أن ینقص من فاعلیها فیحملونها مضافا إلی أثقال أنفسهم و أحمالها لما أنهم ضالون مضلون.
فالآیة فی معنی قوله تعالی: «لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ مِنْ أَوْزارِ الَّذِینَ یُضِلُّونَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ»: النحل: 25.
و قوله: «وَ لَیُسْئَلُنَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ عَمَّا کانُوا یَفْتَرُونَ فشرکهم افتراء علی الله سبحانه و کذا دعواهم القدرة علی إنجاز ما وعدوه و أن الله یجیز لهم ذلک.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن الضریس و النحاس و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس و أیضا ابن مردویه عن عبد الله بن الزبیر قالا": نزلت سورة العنکبوت بمکة.
أقول: و قد نقل فی روح المعانی، عن البحر عن ابن عباس أن السورة مدنیة.
و فی المجمع،": قیل نزلت الآیة یعنی قوله تعالی: «أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا» فی عمار بن یاسر- و کان یعذب فی الله. عن ابن جریج.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن الشعبی": فی قوله: «الم أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا» الآیة، قال: أنزلت فی أناس بمکة قد أقروا بالإسلام- فکتب إلیهم أصحاب رسول الله ص من المدینة- لما نزلت آیة الهجرة أنه لا یقبل منکم إقرار و لا إسلام حتی تهاجروا. قال: فخرجوا عامدین إلی المدینة فأتبعهم المشرکون- فردوهم فنزلت فیهم هذه الآیة- فکتبوا إلیهم أنه نزل فیکم آیة کذا و کذا- فقالوا: نخرج فإن اتبعنا أحد قاتلناه- فخرجوا فأتبعهم المشرکون فقاتلوهم- فمنهم من قتل و منهم من نجا فأنزل الله فیهم: «ثُمَّ إِنَّ رَبَّکَ لِلَّذِینَ هاجَرُوا مِنْ بَعْدِ ما فُتِنُوا ثُمَّ جاهَدُوا وَ صَبَرُوا إِنَّ رَبَّکَ مِنْ بَعْدِها لَغَفُورٌ رَحِیمٌ 
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و فیه، أخرج ابن جریر عن قتادة": «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ إلی قوله- وَ لَیَعْلَمَنَّ الْمُنافِقِینَ قال هذه الآیات نزلت فی القوم الذین ردهم المشرکون إلی مکة، و هذه الآیات العشر مدنیة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن الضحاک": فی قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ قال: ناس من المنافقین بمکة کانوا یؤمنون- فإذا أوذوا و أصابهم بلاء من المشرکین- رجعوا إلی الکفر و الشرک مخافة من یؤذیهم- و جعلوا أذی الناس فی الدنیا کعذاب الله.
و فیه، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن سعد بن أبی وقاص قال": قالت أمی: لا آکل طعاما و لا أشرب شرابا- حتی تکفر بمحمد فامتنعت من الطعام و الشراب- حتی جعلوا یسجرون فاها بالعصا فنزلت هذه الآیة «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً» الآیة.
و فی المجمع، قال الکلبی": نزل قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ الآیة- فی عیاش بن أبی ربیعة المخزومی- و ذلک أنه أسلم فخاف أهل بیته- فهاجر إلی المدینة قبل أن یهاجر النبی ص- فحلفت أمه أسماء بنت مخرمة بن أبی جندل التمیمی- أن لا تأکل و لا تشرب و لا تغسل رأسها- و لا تدخل کنا حتی یرجع إلیها- فلما رأی ابناها أبو جهل و الحارث ابنا هشام- و هما أخوا عیاش لأمه- جزعها رکبا فی طلبه- حتی أتیا المدینة فلقیاه و ذکرا له القصة- فلم یزالا به حتی أخذ علیهما المواثیق- أن لا یصرفاه عن دینه و تبعهما- و قد کانت أمه صبرت ثلاثة أیام ثم أکلت و شربت-.
فلما خرجوا من المدینة أخذاه و أوثقاه کتافا- و جلده کل واحد منهما مائة جلدة- حتی بری‌ء من دین محمد جزعا من الضرب- و قال ما لا ینبغی فنزلت الآیة- و کان الحارث أشدهما علیه- فحلف عیاش لئن قدر علیه خارجا من الحرم لیضربن عنقه-.
فلما رجعوا إلی مکة مکثوا حینا- ثم هاجر النبی ص و المؤمنون إلی المدینة- و هاجر عیاش و حسن إسلامه- و أسلم الحارث بن هشام و هاجر إلی المدینة- و بایع النبی ص علی الإسلام و لم یحضر عیاش- فلقیه عیاش یوما بظهر قبا و لم یشعر بإسلامه- فضرب عنقه فقیل له: إن الرجل قد أسلم فاسترجع عیاش و بکی- ثم أتی النبی ص فأخبره بذلک فنزل: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ أَنْ یَقْتُلَ مُؤْمِناً إِلَّا خَطَأً» الآیة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 110
أقول: و أنت تری اختلاف الروایات فی سبب نزول الآیات و قد تقدم أن الذی یعطیه سیاق آیات السورة أنها مکیة محضة.
و فی الکافی، عدة من أصحابنا عن أحمد بن محمد عن معمر بن خلاد قال: سمعت أبا الحسن (ع) یقول: «الم أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا- وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ .
ثم قال لی: ما الفتنة؟ قلت: جعلت فداک الفتنة فی الدین- فقال: «یفتنون کما یفتن الذهب. ثم قال: یخلصون کما یخلص الذهب.
و فی المجمع،: قیل: إن معنی یفتنون یبتلون فی أنفسهم و أموالهم: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
و فیه،: فی قوله تعالی: «أَوْ یَلْبِسَکُمْ شِیَعاً»: و فی تفسیر الکلبی،: أنه لما نزلت هذه الآیة- قام النبی ص فتوضأ و أسبغ وضوءه- ثم قام و صلی فأحسن صلاته- ثم سأل الله سبحانه أن لا یبعث عذابا من فوقهم- أو من تحت أرجلهم أو یلبسهم شیعا- و لا یذیق بعضهم بأس بعض.
فنزل جبرئیل و لم یجرهم من الخصلتین الأخیرتین- فقال (ص): یا جبرئیل ما بقاء أمتی مع قتل بعضهم بعضا؟ فقام و عاد إلی الدعاء فنزل: «الم أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا» الآیتان- فقال: لا بد من فتنة یبتلی بها الأمة- بعد نبیها لیتعین الصادق من الکاذب- لأن الوحی انقطع و بقی السیف- و افتراق الکلمة إلی یوم القیامة.
و فی نهج البلاغة،: و قام إلیه رجل فقال أخبرنا عن الفتنة- و هل سألت رسول الله ص عنها؟ فقال (ع): لما أنزل الله سبحانه قوله: «الم أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ علمت أن الفتنة لا تنزل بنا و رسول الله ص بین أظهرنا- فقلت: یا رسول الله ما هذه الفتنة التی أخبرک الله بها؟ فقال: یا علی إن أمتی سیفتنون من بعدی.
و فی التوحید، عن علی (ع)- فی حدیث طویل: و قد سأله رجل عن آیات من القرآن- و قوله: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ فَإِنَّ أَجَلَ اللَّهِ لَآتٍ یعنی بقوله: من کان یؤمن بأنه مبعوث- فإن وعد الله لآت من الثواب و العقاب- فاللقاء هاهنا لیس بالرؤیة و اللقاء هو البعث- فافهم جمیع ما فی کتاب الله من لقائه فإنه یعنی بذلک البعث.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 111
أقول: مراده (ع) نفی الرؤیة الحسیة و التفسیر بلازم المعنی.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «مَنْ کانَ یَرْجُوا لِقاءَ اللَّهِ الآیة قال: من أحب لقاء الله جاءه الأجل «وَ مَنْ جاهَدَ» نفسه عن اللذات و الشهوات و المعاصی «فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ إِنَّ اللَّهَ لَغَنِیٌّ عَنِ الْعالَمِینَ . «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حُسْناً» قال:
هما اللذان ولداه.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا- اتَّبِعُوا سَبِیلَنا وَ لْنَحْمِلْ خَطایاکُمْ قال: کان الکفار یقولون للمؤمنین: کونوا معنا- فإن الذی تخافون أنتم لیس بشی‌ء- فإن کان حقا نتحمل عنکم ذنوبکم، فیعذبهم الله عز و جل مرتین: مرة بذنوبهم و مرة بذنوب غیرهم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة فی المصنف و ابن المنذر عن ابن الحنفیة قال": کان أبو جهل و صنادید قریش یتلقون الناس- إذا جاءوا إلی النبی ص یسلمون یقولون: إنه یحرم الخمر و یحرم الزنا و یحرم ما کانت تصنع العرب- فارجعوا فنحن نحمل أوزارکم فنزلت هذه الآیة: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ 
و فیه، أخرج أحمد عن حذیفة قال: سأل رجل علی عهد رسول الله ص فأمسک القوم- ثم إن رجلا أعطاه فأعطی القوم- فقال النبی ص: من سن خیرا فاستن به- کان له أجره و من أجور من تبعه- غیر منتقص من أجورهم شیئا، و من سن شرا فاستن به کان علیه وزره و من أوزار من تبعه- غیر منتقص من أوزارهم شیئا.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر و فی بعضها تفسیر قوله: «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ بذلک.
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اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَلَبِثَ فِیهِمْ أَلْفَ سَنَةٍ إِلاَّ خَمْسِینَ عاماً فَأَخَذَهُمُ الطُّوفانُ وَ هُمْ ظالِمُونَ (14) فَأَنْجَیْناهُ وَ أَصْحابَ السَّفِینَةِ وَ جَعَلْناها آیَةً لِلْعالَمِینَ (15) وَ إِبْراهِیمَ إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (16) إِنَّما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً وَ تَخْلُقُونَ إِفْکاً إِنَّ الَّذِینَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَمْلِکُونَ لَکُمْ رِزْقاً فَابْتَغُوا عِنْدَ اللَّهِ الرِّزْقَ وَ اعْبُدُوهُ وَ اشْکُرُوا لَهُ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (17) وَ إِنْ تُکَذِّبُوا فَقَدْ کَذَّبَ أُمَمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ ما عَلَی الرَّسُولِ إِلاَّ الْبَلاغُ الْمُبِینُ (18)
أَ وَ لَمْ یَرَوْا کَیْفَ یُبْدِئُ اللَّهُ الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ (19) قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ بَدَأَ الْخَلْقَ ثُمَّ اللَّهُ یُنْشِئُ النَّشْأَةَ الْآخِرَةَ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (20) یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ یَرْحَمُ مَنْ یَشاءُ وَ إِلَیْهِ تُقْلَبُونَ (21) وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (22) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ لِقائِهِ أُولئِکَ یَئِسُوا مِنْ رَحْمَتِی وَ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (23)
فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلاَّ أَنْ قالُوا اقْتُلُوهُ أَوْ حَرِّقُوهُ فَأَنْجاهُ اللَّهُ مِنَ النَّارِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (24) وَ قالَ إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُ بَعْضُکُمْ بِبَعْضٍ وَ یَلْعَنُ بَعْضُکُمْ بَعْضاً وَ مَأْواکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ ناصِرِینَ (25) فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ وَ قالَ إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (26) وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِ النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ وَ آتَیْناهُ أَجْرَهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ (27) وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ (28)
أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ وَ تَقْطَعُونَ السَّبِیلَ وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلاَّ أَنْ قالُوا ائْتِنا بِعَذابِ اللَّهِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (29) قالَ رَبِّ انْصُرْنِی عَلَی الْقَوْمِ الْمُفْسِدِینَ (30) وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا إِنَّا مُهْلِکُوا أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ إِنَّ أَهْلَها کانُوا ظالِمِینَ (31) قالَ إِنَّ فِیها لُوطاً قالُوا نَحْنُ أَعْلَمُ بِمَنْ فِیها لَنُنَجِّیَنَّهُ وَ أَهْلَهُ إِلاَّ امْرَأَتَهُ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ (32) وَ لَمَّا أَنْ جاءَتْ رُسُلُنا لُوطاً سِی‌ءَ بِهِمْ وَ ضاقَ بِهِمْ ذَرْعاً وَ قالُوا لا تَخَفْ وَ لا تَحْزَنْ إِنَّا مُنَجُّوکَ وَ أَهْلَکَ إِلاَّ امْرَأَتَکَ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ (33)
إِنَّا مُنْزِلُونَ عَلی أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ (34) وَ لَقَدْ تَرَکْنا مِنْها آیَةً بَیِّنَةً لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (35) وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ ارْجُوا الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ (36) فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ (37) وَ عاداً وَ ثَمُودَ وَ قَدْ تَبَیَّنَ لَکُمْ مِنْ مَساکِنِهِمْ وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ کانُوا مُسْتَبْصِرِینَ (38)
وَ قارُونَ وَ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مُوسی بِالْبَیِّناتِ فَاسْتَکْبَرُوا فِی الْأَرْضِ وَ ما کانُوا سابِقِینَ (39) فَکُلاًّ أَخَذْنا بِذَنْبِهِ فَمِنْهُمْ مَنْ أَرْسَلْنا عَلَیْهِ حاصِباً وَ مِنْهُمْ مَنْ أَخَذَتْهُ الصَّیْحَةُ وَ مِنْهُمْ مَنْ خَسَفْنا بِهِ الْأَرْضَ وَ مِنْهُمْ مَنْ أَغْرَقْنا وَ ما کانَ اللَّهُ لِیَظْلِمَهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (40)
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(بیان)

لما ذکر سبحانه فی صدر السورة أن الفتنة سنة إلهیة لا معدل عنها و قد جرت فی الأمم السابقة عقب ذلک بالإشارة إلی قصص سبعة من الأنبیاء الماضین و أممهم و هم:
نوح و إبراهیم و لوط و شعیب و هود و صالح و موسی (ع) فتنهم الله و امتحنهم فنجا منهم من نجا و هلک، منهم من هلک و قد ذکر سبحانه فی الثلاثة الأول النجاة و الهلاک معا و فی الأربعة الأخیرة الهلاک فحسب.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ فَلَبِثَ فِیهِمْ أَلْفَ سَنَةٍ إِلَّا خَمْسِینَ عاماً فَأَخَذَهُمُ الطُّوفانُ وَ هُمْ ظالِمُونَ ، فی المجمع:، الطوفان الماء الکثیر الغامر لأنه یطوف بکثرته فی نواحی الأرض، انتهی. و قیل: هو کل ما یطوف بالشی‌ء علی کثرة و شدة من السیل و الریح و الظلام و الغالب استعماله فی طوفان الماء.
و التعبیر بألف سنة إلا خمسین عاما دون أن یقال: تسعمائة و خمسین سنة للتکثیر و الآیة ظاهرة فی أن الألف إلا خمسین مدة دعوة نوح (ع) ما بین بعثته إلی أخذ الطوفان فیغایر ما فی التوراة الحاضرة أنها مدة عمره (ع) و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک فی قصصه (ع) فی تفسیر سورة هود، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَأَنْجَیْناهُ وَ أَصْحابَ السَّفِینَةِ وَ جَعَلْناها آیَةً لِلْعالَمِینَ أی فأنجینا
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نوحا و أصحاب السفینة الراکبین معه فیها و هم أهله و عدة قلیلة من المؤمنین به و لم یکونوا ظالمین.
و قوله: «وَ جَعَلْناها آیَةً لِلْعالَمِینَ الظاهر أن الضمیر للواقعة أو للنجاة و أما رجوعه إلی السفینة فلا یخلو من بعد، و العالمین الجماعات الکثیرة المختلفة من الأجیال اللاحقة بهم.
قوله تعالی: «وَ إِبْراهِیمَ إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ معطوف علی قوله: «نُوحاً» أی و أرسلنا إبراهیم إلی قومه.
و قوله لقومه: «اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ دعوة إلی التوحید و إنذار بقرینة الآیات التالیة فتفید الجملة فائدة الحصر.
علی أن الوثنیة لا یعبدون الله سبحانه و إنما یعبدون غیره زعما منهم أنه تعالی لا یمکن أن یعبد إلا من طریق الأسباب الفعالة فی العالم المقربة عنده کالملائکة و الجن و لو عبد لکان معبودا وحده من غیر شریک فدعوتهم إلی عبادة الله بقوله: «اعْبُدُوا اللَّهَ تفید الدعوة إلیه وحده و إن لم تقید بأداة الحصر.
قوله تعالی: «إِنَّما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً وَ تَخْلُقُونَ إِفْکاً» إلی آخر الآیة، الأوثان جمع وثن بفتحتین و هو الصنم، و الإفک الأمر المصروف عن وجهه قولا أو فعلا.
و قوله: «إِنَّما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً» بیان لبطلان عبادة الأوثان و یظهر به کون عبادة الله هی العبادة الحقة و بالجملة انحصار العبادة الحقة فیه تعالی «أَوْثاناً» منکر للدلالة علی وهن أمرها و کون ألوهیتها دعوی مجردة لا حقیقة وراءها، أی لا تعبدون من دون الله إلا أوثانا من أمرها کذا و کذا.
و لذا عقب الجملة بقوله: «وَ تَخْلُقُونَ إِفْکاً» أی و تفتعلون کذبا بتسمیتها آلهة و عبادتها بعد ذلک فهناک إله تجب عبادته لکنه هو الله الواحد دون الأوثان.
و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَمْلِکُونَ لَکُمْ رِزْقاً» تعلیل لما ذکر من افتعالهم الکذب بتسمیة الأوثان آلهة و عبادتها و محصله أن هؤلاء الذین تعبدون من دون الله و هم الأوثان بما هم تماثیل المقربین من الملائکة و الجن إنما تعبدونهم لجلب النفع و هو أن یرضوا عنکم فیرزقوکم و یدروا علیکم الرزق لکنهم لیسوا یملکون لکم رزقا
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فإن الله هو الذی یملک رزقکم الذی هو السبب الممد لبقائکم لأنه الذی خلقکم و خلق رزقکم فجعله ممدا لبقائکم و الملک تابع للخلق و الإیجاد.
و لذلک عقبه بقوله: «فَابْتَغُوا عِنْدَ اللَّهِ الرِّزْقَ وَ اعْبُدُوهُ وَ اشْکُرُوا لَهُ أی فاطلبوا الرزق من عند الله لأنه هو الذی یملکه فلا تعبدوهم بل اعبدوا الله و اشکروا له علی ما رزقکم و أنعم علیکم بألوان النعم فمن الواجب شکر المنعم علی ما أنعم.
و قوله: «إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ فی مقام التعلیل لقوله: «وَ اعْبُدُوهُ وَ اشْکُرُوا لَهُ و لذا جی‌ء بالفصل من غیر عطف، و فی هذا التعلیل صرفهم عن عبادة الإله ابتغاء للرزق إلی عبادته للرجوع و الحساب إذ لو لا المعاد لم یکن لعبادة الإله سبب محصل لأن الرزق و ما یجری مجراه له أسباب خاصة کونیة غیر العبادات و القربات و لا یزید و لا ینقص بإیمان أو کفر لکن سعادة یوم الحساب تختلف بالإیمان و الکفر و العبادة و الشکر و خلافهما فلیکن الرجوع إلی الله هو الباعث إلی العبادة و الشکر دون ابتغاء الرزق.
قوله تعالی: «وَ إِنْ تُکَذِّبُوا فَقَدْ کَذَّبَ أُمَمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ وَ ما عَلَی الرَّسُولِ إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ الظاهر أنه من تمام کلام إبراهیم (ع)، و ذکر بعضهم أنه خطاب منه تعالی لمشرکی قریش و لا یخلو من بعد.
و معنی الشرط و الجزاء فی صدر الآیة أن التکذیب هو المتوقع منکم لأنه کالسنة الجاریة فی الأمم المشرکة و قد کذب من قبلکم و أنتم منهم و فی آخرهم و لیس علی بما أنا رسول إلا البلاغ المبین.
و یمکن أن یکون المراد أن حالکم فی تکذیبکم کحال الأمم من قبلکم لم ینفعهم تکذیبهم شیئا حل بهم عذاب الله و لم یکونوا بمعجزین فی الأرض و لا فی السماء و لم یکن لهم من دون الله من ولی و لا نصیر، فکذلکم أنتم، و قوله: «وَ ما عَلَی الرَّسُولِ یناسب الوجهین جمیعا.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا کَیْفَ یُبْدِئُ اللَّهُ الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» هذه الآیة إلی تمام خمس آیات من کلامه تعالی واقعة فی خلال القصة تقیم الحجة علی المعاد و ترفع استبعادهم له متعلقه بما تقدم من حیث إن العمدة فی تکذیبهم الرسل إنکارهم للمعاد کما یشیر إلیه قول إبراهیم: «إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ وَ إِنْ تُکَذِّبُوا فَقَدْ کَذَّبَ أُمَمٌ مِنْ قَبْلِکُمْ .
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 117
فقوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا» إلخ الضمیر فیه للمکذبین من جمیع الأمم من سابق و لاحق و المراد بالرؤیة النظر العلمی دون الرؤیة البصریة، و قوله: «کَیْفَ یُبْدِئُ اللَّهُ الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ فی موضع المفعول لقوله: «یَرَوْا» بعطف «یُعِیدُهُ علی موضع «یُبْدِئُ خلافا لمن یری عطفه علی «أَ وَ لَمْ یَرَوْا» و الاستفهام للتوبیخ.
و المعنی: أ و لم یعلموا کیفیة الإبداء ثم الإعادة أی إنهما من سنخ واحد هو إنشاء ما لم یکن، و قوله: «إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» الإشارة فیه إلی الإعادة بعد الإبداء و فیه رفع الاستبعاد لأنه إنشاء بعد إنشاء و إذ کانت القدرة المطلقة تتعلق بالإیجاد فهی جائزة التعلق بالإنشاء بعد الإنشاء و هی فی الحقیقة نقل للخلق من دار إلی دار و إنزال للسائرین إلیه فی دار القرار.
و قول بعضهم: إن المراد بالإبداء ثم الإعادة إنشاء الخلق ثم إعادة أمثالهم بعد إفنائهم غیر سدید لعدم ملائمة الاحتجاج علی المعاد الذی هو إعادة عین ما فنی دون مثله.
قوله تعالی: «قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ بَدَأَ الْخَلْقَ ثُمَّ اللَّهُ یُنْشِئُ النَّشْأَةَ الْآخِرَةَ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» الآیة إلی تمام ثلاث آیات أمر للنبی ص أن یخاطبهم بما یتم به الحجة علیهم فیرشدهم إلی السیر فی الأرض لینظروا إلی کیفیة بدء الخلق و إنشائهم علی اختلاف طبائعهم و تفاوت ألوانهم و أشکالهم من غیر مثال سابق و حصر أو تحدید فی عدتهم و عدتهم ففیه دلالة علی عدم التحدید فی القدرة الإلهیة فهو ینشئ النشأة الآخرة کما أنشأ النشأة الأولی فالآیة فی معنی قوله: «وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ النَّشْأَةَ الْأُولی فَلَوْ لا تَذَکَّرُونَ»: الواقعة: 62.
قوله تعالی: «یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ یَرْحَمُ مَنْ یَشاءُ وَ إِلَیْهِ تُقْلَبُونَ من مقول القول، و الظاهر أنه بیان لقوله: «یُنْشِئُ النَّشْأَةَ الْآخِرَةَ» و قلب الشی‌ء تحویله عن وجهه أو حاله کجعل أسفله أعلاه و جعل باطنه ظاهره و هذا المعنی الأخیر یناسب قوله تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ»: الطارق: 9.
و فسروا القلب بالرد قال فی المجمع:، و القلب هو الرجوع و الرد فمعناه أنکم تردون إلی حال الحیاة فی الآخرة حیث لا یملک فیه النفع و الضر إلا الله. انتهی و هذا
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معنی لطیف یفسر به معنی الرجوع إلی الله و الرد إلیه و هو وقوفهم موقفا تنقطع فیه عنهم الأسباب و لا یحکم فیه إلا الله سبحانه فالآیة فی معنی قوله: «وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَفْتَرُونَ»: یونس: 30.
و محصل المعنی: أن النشأة الآخرة هی نشأة یعذب الله فیها من یشاء و هم المجرمون و یرحم من یشاء و هم غیرهم و إلیه تردون فلا یحکم فیکم غیره.
قوله تعالی: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ» من مقول القول و توصیف لشأنهم یوم القیامة کما أن الآیة السابقة توصیف لشأنه تعالی یومئذ.
فقوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی السَّماءِ أی أنکم لا تقدرون أن تعجزوه تعالی یومئذ بالفوت منه و الخروج من حکمه و سلطانه بالفرار و الخروج من ملکه و النفوذ من أقطار الأرض و السماء، فالآیة تجری مجری قوله: «یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ أَنْ تَنْفُذُوا مِنْ أَقْطارِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فَانْفُذُوا»: الرحمن: 33.
و قیل: الکلام فی معنی «من فی السماء» فحذف من لدلالة الکلام علیه و التقدیر و ما أنتم بمعجزین فی الأرض و لا من فی السماء بمعجزین فی السماء.
و هو بعید و دلالة الکلام علیه غیر مسلمة و لو بنی علیه لکفی فیه أن الخطاب للأعم من البشر بتغلیب جانب البشر المخاطبین علی غیرهم من الجن و الملک و المعنی: و ما أنتم معاشر الخلق بمعجزین فی الأرض و لا فی السماء.
و قوله: «وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ» أی لیس لکم الیوم ولی من دون الله یتولی أمرکم فیغنیکم من الله و لا نصیر ینصرکم فیقوی جانبکم و یتمم ناقص قوتکم فیظهرکم علیه سبحانه.
فالآیة- کما تری- تنفی ظهورهم علی الله و تعجیزهم له بالخروج و الامتناع عن حکمه بأقسامه فلا هم یستقلون بذلک و هو قوله: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ إلخ و لا غیرهم یستقل بذلک و هو قوله: «وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍ و لا المجموع منهم و من غیرهم یعجزه تعالی و هو قوله: «وَ لا نَصِیرٍ».
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ لِقائِهِ أُولئِکَ یَئِسُوا مِنْ رَحْمَتِی وَ أُولئِکَ 
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لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ خطاب مصروف إلی النبی ص خارج من مقول القول السابق «قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ إلخ و المطلوب فیه أن ینبئه (ص) صریح الحق فیمن یشقی و یهلک یوم القیامة فإنه أبهم ذلک فی قوله أولا: «یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ یَرْحَمُ مَنْ یَشاءُ».
و من الدلیل علیه الخطاب فی «أُولئِکَ مرتین و لو کان من کلام النبی ص لقیل: أولئکم».
و یؤید ذلک أیضا قوله: «مِنْ رَحْمَتِی فإن الانتقال من مثل قولنا: أولئک یئسوا من رحمة الله أو من رحمته بسیاق الغیبة علی ما یقتضیه المقام إلی قوله: «أُولئِکَ یَئِسُوا مِنْ رَحْمَتِی یفید التصدیق و الاعتراف مضافا إلی أصل الإخبار فیفید صریح التعیین لأهل العذاب، و یؤید ذلک أیضا تکرار الإشارة و ما فی السیاق من التأکید.
و کان فی تخصیص النبی ص بهذا الإخبار تقویة لنفسه الشریفة و عزلا لهم عن صلاحیة السمع لمثله و هم لا یؤمنون.
و المراد بآیات الله- علی ما یفیده إطلاق اللفظ- جمیع الأدلة الدالة علی الوحدانیة و النبوة و المعاد من الآیات الکونیة و المعجزات النبویة و منها القرآن فالکفر بآیات الله یشمل بعمومه الکفر بالمعاد فذکر الکفر باللقاء و هو المعاد بعد الکفر بالآیات من ذکر الخاص بعد العام و الوجه فیه الإشارة إلی أهمیة الإیمان بالمعاد إذ مع إنکار المعاد یلغو أمر الدین الحق من أصله و هو ظاهر.
و المراد بالرحمة ما یقابل العذاب و یلازم الجنة و قد تکرر فی کلامه تعالی إطلاق الرحمة علیها بالملازمة کقوله: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ»،: الجاثیة: 30 و قوله: «یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمِینَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً»: الإنسان: 31.
و المراد بإسناد الیأس إلیهم إما تلبسهم به حقیقة فإنهم لجحدهم الحیاة الآخرة آیسون من السعادة المؤبدة و الجنة الخالدة و إما أنه کنایة عن قضائه تعالی المحتوم أن الجنة لا یدخلها کافر.
و المعنی: و الذین جحدوا آیات الله الدالة علی الدین الحق و خاصة المعاد أولئک یئسوا من الرحمة و الجنة و أولئک لهم عذاب ألیم.
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قوله تعالی: «فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلَّا أَنْ قالُوا اقْتُلُوهُ أَوْ حَرِّقُوهُ فَأَنْجاهُ اللَّهُ مِنَ النَّارِ» إلخ، تفریع علی قوله فی صدر القصة: «وَ إِبْراهِیمَ إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ 
و ظاهر قوله: «قالُوا اقْتُلُوهُ أَوْ حَرِّقُوهُ أن کلا من طرفی التردید قول طائفة منهم و المراد بالقتل القتل بالسیف و نحوه فهو قولهم أول ما ائتمروا لیجازوه و إن اتفقوا بعد ذلک علی إحراقه کما قال «قالُوا حَرِّقُوهُ وَ انْصُرُوا آلِهَتَکُمْ»،: الأنبیاء: 68 و یمکن أن یکون التردید من الجمیع لترددهم فی أمره أولا ثم اتفاقهم علی إحراقه.
و قوله: «فَأَنْجاهُ اللَّهُ مِنَ النَّارِ» فیه حذف و إیجاز و تقدیره ثم اتفقوا علی إحراقه فأضرموا نارا فألقوه فیها فأنجاه الله منها، و قد فصلت القصة فی مواضع من کلامه تعالی.
قوله تعالی: «وَ قالَ إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلی آخر الآیة إذ کان لا حجة عقلیة لهم علی اتخاذ الأوثان لم یبق لهم مما یستنون به إلا الاستنان بسنة من یعظمونه و یحترمون جانبه کالآباء للأبناء و الرؤساء المعظمین لأتباعهم و الأصدقاء لأصدقائهم و بالأخرة الأمة لأفرادها فهذا السبب الرابط هو عمدة ما یحفظ السنن القومیة معمولا بها قائمة علی ساقها.
فالاستنان بسنة الوثنیة بالحقیقة من آثار الموت الاجتماعیة یری العامة ذلک بعضهم من بعض فتبعثه المودة القومیة علی تقلیده و الاستنان به مثله ثم هذا الاستنان نفسه یحفظ المودة القومیة و یقیم الاتحاد و الاتفاق علی ساقه.
هذه حال العامة منهم و أما الخاصة فربما رکنوا فی ذلک إلی ما یحسبونه حجة و ما هو بحجة کقولهم إن الله سبحانه أجل من أن یحیط به حس أو وهم أو عقل فلا یتعلق به توجهنا العبادی فمن الواجب أن نتقرب إلی بعض من له به عنایة کالملائکة و الجن لیقربونا إلیه زلفی و یشفعوا لنا عنده.
فقوله: «إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» خطاب منه (ع) لعامة قومه فی أمر اتخاذهم الأوثان للمودة القومیة لیصلحوا به شأن حیاتهم الدنیا الاجتماعیة، و قد أجابوه بذلک حیث سألهم عن شأنهم «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 121
ما هذِهِ التَّماثِیلُ الَّتِی أَنْتُمْ لَها عاکِفُونَ، قالُوا وَجَدْنا آباءَنا لَها عابِدِینَ»،: الأنبیاء: 53 «قالَ هَلْ یَسْمَعُونَکُمْ إِذْ تَدْعُونَ أَوْ یَنْفَعُونَکُمْ أَوْ یَضُرُّونَ قالُوا بَلْ وَجَدْنا آباءَنا کَذلِکَ یَفْعَلُونَ»: الشعراء: 74.
و من هنا یظهر أن قوله: «مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ صالح لأن یکون منصوبا بنزع الخافض بتقدیر لام التعلیل و المودة علی هذا سبب مؤد إلی اتخاذ الأوثان، و أن یکون مفعولا له، و المودة غایة مقصودة من اتخاذ الأوثان، لکن ذیل الآیة إنما تلائم الوجه الثانی علی ما سیظهر.
ثم عقب (ع) بقوله: «إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ إلخ، بقوله: «ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُ بَعْضُکُمْ بِبَعْضٍ وَ یَلْعَنُ بَعْضُکُمْ بَعْضاً» یبین لهم عاقبة اتخاذهم الأوثان للمودة و هو باطن هذه المودة المقصودة الذی سیظهر یوم تبلی السرائر فإنهم توسلوا إلی هذا المتاع القلیل بالشرک الذی هو أعظم الظلم و أکبر الکبائر الموبقة و اجتمعوا علیه و توافقوا لکنهم سیبدو لهم حقیقة عملهم و یلحق بهم وباله فیتبرأ بعضهم من بعض و ینکره بعضهم علی بعض.
و المراد بکفر بعضهم ببعض کفر آلهتهم بهم و تبریهم منهم، کما قال تعالی:
«سَیَکْفُرُونَ بِعِبادَتِهِمْ وَ یَکُونُونَ عَلَیْهِمْ ضِدًّا»،: مریم: 82 و قال: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ»،: فاطر: 14 و فی معناه: تبری المتبوعین من تابعیهم، کما قال تعالی: «إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»،: البقرة: 166 و المراد بلعن بعضهم بعضا لعن کل بعض صاحبه، قال تعالی: «کُلَّما دَخَلَتْ أُمَّةٌ لَعَنَتْ أُخْتَها»: الأعراف: 38.
ثم عقب ذلک بقوله: «وَ مَأْواکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ ناصِرِینَ إشارة إلی لحوق الوبال و وقوع الجزاء و هو النار التی فیها الهلاک المؤبد و لا ناصر ینصرهم و یدفع عنهم العذاب فهم إنما توسلوا إلی المودة لیتناصروا و یتعاونوا و یتعاضدوا فی الحیاة لکنها عادت یوم القیامة معاداة و مضادة و أورثت تبریا و خذلانا.
قوله تعالی: «فَآمَنَ لَهُ لُوطٌ وَ قالَ إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی آمن به لوط و الإیمان یتعدی باللام کما یتعدی بالباء و المعنی واحد.
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و قوله: «وَ قالَ إِنِّی مُهاجِرٌ إِلی رَبِّی قیل الضمیر راجع إلی لوط، و قیل:
راجع إلی إبراهیم و یؤیده قوله تعالی حکایة عن إبراهیم «وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ»: الصافات: 99.
و کأن المراد بالمهاجرة إلی الله هجره وطنه و خروجه من بین قومه المشرکین إلی أرض لا یعترضه فیها المشرکون و لا یمنعونه من عبادة ربه فعد المهاجرة مهاجرة إلی الله من المجاز العقلی.
و قوله: «إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی عزیز لا یذل من نصره حکیم لا یضیع من حفظه.
قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِ النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ معناه ظاهر.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُ أَجْرَهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ الأجر هو الجزاء الذی یقابل العمل و یعود إلی عامله و الفرق بینه و بین الأجرة أن الأجرة تختص بالجزاء الدنیوی و الأجر یعم الدنیا و الآخرة، و الفرق بینه و بین الجزاء أن الأجر لا یقال إلا فی الخیر و النافع، و الجزاء یعم الخیر و الشر و النافع و الضار.
و الغالب فی کلامه تعالی استعمال لفظ الأجر فی جزاء العمل العبودی الذی أعده الله سبحانه لعباده المؤمنین فی الآخرة من مقامات القرب و درجات الولایة و منها الجنة، نعم وقع فی قوله تعالی حکایة عن یوسف (ع): «إِنَّهُ مَنْ یَتَّقِ وَ یَصْبِرْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ»: یوسف: 90 و قوله: «وَ کَذلِکَ مَکَّنَّا لِیُوسُفَ فِی الْأَرْضِ یَتَبَوَّأُ مِنْها حَیْثُ یَشاءُ نُصِیبُ بِرَحْمَتِنا مَنْ نَشاءُ وَ لا نُضِیعُ أَجْرَ الْمُحْسِنِینَ»: یوسف: 56 إطلاق الأجر علی الجزاء الدنیوی الحسن.
فقوله: «وَ آتَیْناهُ أَجْرَهُ فِی الدُّنْیا» یمکن أن یکون المراد به إیتاء الأجر الدنیوی الحسن و الأنسب علی هذا أن یکون «فِی الدُّنْیا» متعلقا بالأجر لا بالإیتاء و ربما تأید هذا المعنی بقوله تعالی فیه (ع) فی موضع آخر: «وَ آتَیْناهُ فِی الدُّنْیا حَسَنَةً وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»،: النحل: 122 فإن الظاهر أن المراد بالحسنة الحیاة الحسنة أو العیشة الحسنة و إیتاؤها فعلیة إعطائها دون تقدیرها و کتابتها.
و یمکن أن یکون المراد به تقدیم ما أعد لعامة المؤمنین فی الآخرة من مقامات 
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القرب فی حقه (ع) و إیتاؤه ذلک فی الدنیا و قد تقدم إحصاء ما یذکره القرآن الکریم من مقاماته (ع) فی قصصه من تفسیر سورة الأنعام.
و قوله: «وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ تقدم الکلام فیه فی تفسیر قوله تعالی:
«وَ لَقَدِ اصْطَفَیْناهُ فِی الدُّنْیا وَ إِنَّهُ فِی الْآخِرَةِ لَمِنَ الصَّالِحِینَ»: البقرة: 130 فی الجزء الأول من الکتاب.
قوله تعالی: «وَ لُوطاً إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الْفاحِشَةَ ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ أی و أرسلنا لوطا أو و اذکر لوطا إذ قال لقومه، و قوله: «إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الْفاحِشَةَ» إخبار بداعی الاستعجاب و الإنکار، و المراد بالفاحشة إتیان الذکران.
و قوله: «ما سَبَقَکُمْ بِها مِنْ أَحَدٍ مِنَ الْعالَمِینَ استئناف یوضح معنی الفاحشة و یؤکده، و کأن المراد أن هذا العمل لم یشع فی قوم قبلهم هذا الشیوع أو الجملة حال من فاعل «لَتَأْتُونَ .
قوله تعالی: «أَ إِنَّکُمْ لَتَأْتُونَ الرِّجالَ وَ تَقْطَعُونَ السَّبِیلَ وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ» إلی آخر الآیة، استفهام من أمر من الحری أن لا یصدقه سامع و لا یقبله ذو لب و لذا أکد بالنون و اللام، و هذا السیاق یشهد أن المراد بإتیان الرجل اللواط و بقطع السبیل إهمال طریق التناسل و إلغاؤها و هی إتیان النساء، فقطع السبیل کنایة عن الإعراض عن النساء و ترک نکاحهن، و بإتیانهم المنکر فی نادیهم- و النادی هو المجلس الذی یجتمعون فیه و لا یسمی نادیة إلا إذا کان فیه أهله- الإتیان بالفحشاء أو بمقدماتها الشنیعة بمرأی من الجماعة.
و قیل: المراد بقطع السبیل قطع سبیل المارة بدیارهم فإنهم کانوا یفعلون هذا الفعل بالمجتازین من دیارهم و کانوا یرمون ابن السبیل بالحجارة بالخذف فأیهم أصابه کان أولی به فیأخذون ماله و ینکحونه و یغرمونه ثلاثة دراهم و کان لهم قاض یقضی بذلک و قیل: بل کانوا یقطعون الطرق، و قد عرفت أن السیاق یقضی بخلاف ذلک.
و قیل: المراد بإتیان المنکر فی النادی أن مجالسهم کانت تشتمل علی أنواع المنکرات و القبائح مثل الشتم و السخف و القمار و خذف الأحجار علی من مر بهم و ضرب المعازف و المزامیر و کشف العورات و اللواط و نحو ذلک و قد عرفت ما یقتضیه السیاق.
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و قوله: «فَما کانَ جَوابَ قَوْمِهِ إِلَّا أَنْ قالُوا ائْتِنا بِعَذابِ اللَّهِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ استهزاء و سخریة منهم، و یظهر من جوابهم أنه کان ینذرهم بعذاب الله و قد قال الله فی قصته فی موضع آخر: «وَ لَقَدْ أَنْذَرَهُمْ بَطْشَتَنا فَتَمارَوْا بِالنُّذُرِ»: القمر: 36.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ انْصُرْنِی عَلَی الْقَوْمِ الْمُفْسِدِینَ سؤال للفتح و دعاء منه علیهم، و قد عدهم مفسدین لعملهم الذی یفسد الأرض و یقطع النسل و یهدد الإنسانیة بالفناء.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا إِنَّا مُهْلِکُوا أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ إِنَّ أَهْلَها کانُوا ظالِمِینَ إجمال قصة هلاک قوم لوط، و قد کان ذلک برسل من الملائکة أرسلهم الله أولا إلی إبراهیم (ع) فبشروه و بشروا امرأته بإسحاق و یعقوب ثم أخبروه بأنهم مرسلون لإهلاک قوم لوط، و القصة مفصلة فی سورة هود و غیرها.
و قوله: «قالُوا إِنَّا مُهْلِکُوا أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ» أی قالوا لإبراهیم، و فی الإتیان بلفظ الإشارة القریبة- هذه القریة- دلالة علی قربها من الأرض التی کان إبراهیم (ع) نازلا بها، و هی الأرض المقدسة.
و قوله: «إِنَّ أَهْلَها کانُوا ظالِمِینَ تعلیل لإهلاکهم بأنهم ظالمون قد استقرت فیهم رذیلة الظلم، و قد کان مقتضی الظاهر أن یقال: إنهم کانوا ظالمین فوضع المظهر موضع المضمر للإشارة إلی أن ظلمهم ظلم خاص بهم یستوجب الهلاک و لیس من مطلق الظلم الذی کان الناس مبتلین به یومئذ کأنه قیل: إن أهلها بما أنهم أهلها ظالمون.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّ فِیها لُوطاً قالُوا نَحْنُ أَعْلَمُ بِمَنْ فِیها لَنُنَجِّیَنَّهُ وَ أَهْلَهُ إِلَّا امْرَأَتَهُ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ ظاهر السیاق أنه (ع) کان یرید بقوله: «إِنَّ فِیها لُوطاً» أن یصرف العذاب بأن فیها لوطا و إهلاک أهلها یشمله فأجابوه بأنهم لا یخفی علیهم ذلک بل معه غیره ممن لا یشمله العذاب و هم أهله إلا امرأته.
لکنه (ع) لم یکن لیجهل أن الله سبحانه لا یعذب لوطا و هو نبی مرسل، و إن شمل العذاب جمیع من سواه من أهل قریته و لا أنه یخوفه و یزعره و یفزعه بقهره علیهم بل کان (ع) یرید بقوله: «إِنَّ فِیها لُوطاً» أن یصرف العذاب عن أهل القریة کرامة للوط لا أن یدفعه عن لوط، فأجیب بأنهم مأمورون بإنجائه و إخراجه من بین أهل القریة و معه أهله إلا امرأته کانت من الغابرین.
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و الدلیل علی هذا الذی ذکرنا قوله تعالی فی سورة هود فی هذا الموضع من القصة:
«فَلَمَّا ذَهَبَ عَنْ إِبْراهِیمَ الرَّوْعُ وَ جاءَتْهُ الْبُشْری یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ، یا إِبْراهِیمُ أَعْرِضْ عَنْ هذا إِنَّهُ قَدْ جاءَ أَمْرُ رَبِّکَ وَ إِنَّهُمْ آتِیهِمْ عَذابٌ غَیْرُ مَرْدُودٍ»: هود: 76 فالآیات أظهر ما یکون فی أن إبراهیم (ع) کان یدافع عن قوم لوط لا عن لوط نفسه.
فظاهر کلامه (ع) فی الآیة التی نحن فیها الدفاع عن لوط و علی ذلک جاراه الرسل فأبقوا کلامه علی ظاهره و أجابوا بأنهم ما کانوا لیجهلوا ذلک فهم أعلم بمن فیها و عالمون بأن فیها لوطا و معه أهله ممن لا ینبغی أن یعذب لکنهم سینجونه و أهله إلا امرأته، لکن الذی أراده إبراهیم (ع) بکلامه دفع العذاب عن أهل القریة فأجیب بأنه من الأمر المحتوم علی ما تشیر إلیه آیات سورة هود.
و للقوم فی قوله: «إِنَّ أَهْلَها کانُوا ظالِمِینَ ، و قوله: «قالَ إِنَّ فِیها لُوطاً» مشاجرات طویلة أعرضنا عن التعرض لها لعدم الجدوی، من أراد الوقوف علیها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا أَنْ جاءَتْ رُسُلُنا لُوطاً سِی‌ءَ بِهِمْ وَ ضاقَ بِهِمْ ذَرْعاً وَ قالُوا لا تَخَفْ وَ لا تَحْزَنْ إلی آخر الآیة، ضمیرا الجمع فی «سِی‌ءَ بِهِمْ وَ ضاقَ بِهِمْ للرسل و الباء للسببیة أی أخذته المساءة و هی سوء الحال بسببهم و ضاقت طاقته بسببهم لکونهم فی صور شبان حسان مرد یخاف علیهم من القوم ثم قصد القوم إیاهم بالسوء و ضعف لوط من أن یدفعهم عنهم و هم ضیف له نازلون بداره.
و قوله: «وَ قالُوا لا تَخَفْ وَ لا تَحْزَنْ أی لا خطر محتملا یهددک و لا مقطوعا یقع علیک فإن الخوف إنما هو فی المکروه الممکن و الحزن فی المکروه الواقع.
و قوله: «إِنَّا مُنَجُّوکَ وَ أَهْلَکَ إِلَّا امْرَأَتَکَ کانَتْ مِنَ الْغابِرِینَ أی الباقین فی العذاب تعلیل لنفی الخوف و الحزن.
قوله تعالی: «إِنَّا مُنْزِلُونَ عَلی أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ رِجْزاً مِنَ السَّماءِ بِما کانُوا یَفْسُقُونَ بیان لما یشیر إلیه قوله: «إِنَّا مُنَجُّوکَ وَ أَهْلَکَ من العذاب، و الرجز العذاب.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ تَرَکْنا مِنْها آیَةً بَیِّنَةً لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ ضمیر التأنیث للقریة
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و الترک الإبقاء أی أبقینا من القریة علامة واضحة لقوم یعقلون لیعتبروا بها فیتقوا الله و هی الآثار الباقیة منها بعد خرابها بنزول العذاب.
و هی الیوم مجهولة المحل لا أثر منها و ربما یقال: إن الماء غمرها بعد و هی بحر لوط، لکن الآیة ظاهرة- کما تری- أنها کانت ظاهرة معروفة فی زمن نزول القرآن و أوضح منها قوله تعالی: «وَ إِنَّها لَبِسَبِیلٍ مُقِیمٍ»،: الحجر: 76 و قوله: «وَ إِنَّکُمْ لَتَمُرُّونَ عَلَیْهِمْ مُصْبِحِینَ وَ بِاللَّیْلِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ»: الصافات: 138.
قوله تعالی: «وَ إِلی مَدْیَنَ أَخاهُمْ شُعَیْباً فَقالَ یا قَوْمِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ ارْجُوا الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ یدعوهم إلی عبادة الله و هو التوحید و إلی رجاء الیوم الآخر و هو الاعتقاد بالمعاد و أن لا یفسدوا فی الأرض و کانت عمدة إفسادهم فیها- علی ما ذکر فی قصتهم فی مواضع أخر- نقص المیزان و المکیال.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دارِهِمْ جاثِمِینَ الرجفة الاضطراب الشدید علی ما ذکره الراغب، و الجثم و الجثوم فی المکان القعود فیه أو البروک علی الأرض و هو کنایة عن الموت و المعنی: فکذبوا شعیبا فأخذهم الاضطراب الشدید أو الزلزلة الشدیدة فأصبحوا فی دارهم میتین لا حراک بهم.
و قال فی قصتهم فی موضع آخر: «وَ أَخَذَتِ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ فَأَصْبَحُوا فِی دِیارِهِمْ جاثِمِینَ»،: هود: 94 و یستظهر من ذلک أنهم أهلکوا بالصیحة و الرجفة.
قوله تعالی: «وَ عاداً وَ ثَمُودَ وَ قَدْ تَبَیَّنَ لَکُمْ مِنْ مَساکِنِهِمْ إلی آخر الآیة غیر السیاق تفننا فبدأ بذکر عاد و ثمود و کذا فی الآیة التالیة بدأ بذکر قارون و فرعون و هامان بخلاف قصص الأمم المذکورین سابقا حیث بدأ بذکر أنبیائهم کنوح و إبراهیم و لوط و شعیب. و قوله: «وَ عاداً وَ ثَمُودَ» منصوبان بفعل مقدر تقدیره و اذکر عادا و ثمود.
و قوله: «وَ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ فَصَدَّهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ کانُوا مُسْتَبْصِرِینَ تزیین الشیطان لهم أعمالهم کنایة استعاریة عن تحبیب أعمالهم السیئة إلیهم و تأکید تعلقهم بها و صده إیاهم عن السبیل صرفهم عن سبیل الله التی هی سبیل الفطرة، و لذا قال بعضهم: إن المراد بکونهم مستبصرین أنهم کانوا قبل ذلک علی الفطرة الساذجة.
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لکن الظاهر کما تقدم فی تفسیر قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة: 213 أن عهد الفطرة الساذجة کان قبل بعثة نوح (ع) و عاد و ثمود کانوا بعد نوح فکونهم مستبصرین قبل انصدادهم عن السبیل هو کونهم یعیشون علی عبادة الله و دین التوحید و هو دین الفطرة.
قوله تعالی: «وَ قارُونَ وَ فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مُوسی بِالْبَیِّناتِ فَاسْتَکْبَرُوا فِی الْأَرْضِ وَ ما کانُوا سابِقِینَ السبق استعارة کنائیة من الغلبة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَکُلًّا أَخَذْنا بِذَنْبِهِ إلی آخر الآیة أی کل واحدة من الأمم المذکورین أخذناها بذنبها ثم أخذ فی التفصیل فقال: «فَمِنْهُمْ مَنْ أَرْسَلْنا عَلَیْهِ حاصِباً» و الحاصب الحجارة و قیل: الریح التی ترمی بالحصی و علی الأول فهم قوم لوط، و علی الثانی قوم عاد «وَ مِنْهُمْ مَنْ أَخَذَتْهُ الصَّیْحَةُ» و هم قوم ثمود و قوم شعیب «وَ مِنْهُمْ مَنْ خَسَفْنا بِهِ الْأَرْضَ و هو قارون «وَ مِنْهُمْ مَنْ أَغْرَقْنا» و هم قوم نوح و فرعون و هامان و قومهما.
ثم عاد سبحانه إلی کافة القصص المذکورة و ما انتهی إلیه أمر تلک الأمم من الأخذ و العذاب فبین ببیان عام أن الذی أوقعهم فیما وقعوا لم یکن بظلم منه سبحانه بل بظلم منهم لأنفسهم فقال: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیَظْلِمَهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ أی فیجازیهم الله علی ظلمهم لأن الدار دار الفتنة و الامتحان و هی السنة الإلهیة التی لا معدل عنها فمن اهتدی فقد اهتدی لنفسه و من ضل فعلیها.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث یذکر فیه معانی الکفر قال: و الوجه الخامس من الکفر کفر البراءة قال تعالی: «وَ قالَ إِنَّمَا اتَّخَذْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْثاناً- مَوَدَّةَ بَیْنِکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ- یَکْفُرُ بَعْضُکُمْ بِبَعْضٍ وَ یَلْعَنُ بَعْضُکُمْ بَعْضاً» یعنی یتبرأ بعضکم من بعض الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی فی التوحید، عن علی (ع)*: فی حدیث طویل یجیب فیه عما سئل عنه- من تهافت الآیات و فیه: و الکفر فی هذه الآیة البراءة- یقول: یتبرأ
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بعضهم من بعض، و نظیرها فی سورة إبراهیم قول الشیطان: «إِنِّی کَفَرْتُ بِما أَشْرَکْتُمُونِ مِنْ قَبْلُ و قول إبراهیم خلیل الرحمن: «کَفَرْنا بِکُمْ أی تبرأنا».
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر*: أن النبی ص نهی عن الخذف «1» و هو قول الله: «وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ».
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن عدة من أصحاب الجوامع عن أم هانی بنت أبی طالب و لفظ الحدیث: قالت: سألت رسول الله ص عن قول الله: «وَ تَأْتُونَ فِی نادِیکُمُ الْمُنْکَرَ» قال: کانوا یجلسون بالطریق- فیخذفون ابن السبیل و یسخرون منهم.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی زید الحماد عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث نزول الملائکة علی إبراهیم بالبشری قال: فقال لهم إبراهیم: لما ذا جئتم؟ قالوا: فی إهلاک قوم لوط. فقال لهم: إن کان فیها مائة من المؤمنین أ تهلکونهم؟ فقال جبرئیل: لا.
قال: فإن کان فیها خمسون؟ قال: لا. قال: فإن کان فیها ثلاثون؟ قال: لا. قال:
فإن کان فیها عشرون؟ قال: لا. قال: فإن کان فیها عشرة؟ قال: لا. قال: فإن کان فیها خمسة؟ قال: لا. قال: فإن کان فیها واحد؟ قال: لا. قال: فإن فیها لوطا؟ قالوا: نحن أعلم بمن فیها لننجینه و أهله- إلا امرأته کانت من الغابرین.
قال الحسن بن علی (ع): لا أعلم هذا القول إلا و هو یستبقیهم- و هو قول الله عز و جل: «یُجادِلُنا فِی قَوْمِ لُوطٍ».
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اشارة

مَثَلُ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْلِیاءَ کَمَثَلِ الْعَنْکَبُوتِ اتَّخَذَتْ بَیْتاً وَ إِنَّ أَوْهَنَ الْبُیُوتِ لَبَیْتُ الْعَنْکَبُوتِ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (41) إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (42) وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلاَّ الْعالِمُونَ (43) خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ (44) اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَصْنَعُونَ (45)
وَ لا تُجادِلُوا أَهْلَ الْکِتابِ إِلاَّ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِلاَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ وَ قُولُوا آمَنَّا بِالَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْنا وَ أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ وَ إِلهُنا وَ إِلهُکُمْ واحِدٌ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ (46) وَ کَذلِکَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ فَالَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مِنْ هؤُلاءِ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلاَّ الْکافِرُونَ (47) وَ ما کُنْتَ تَتْلُوا مِنْ قَبْلِهِ مِنْ کِتابٍ وَ لا تَخُطُّهُ بِیَمِینِکَ إِذاً لارْتابَ الْمُبْطِلُونَ (48) بَلْ هُوَ آیاتٌ بَیِّناتٌ فِی صُدُورِ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلاَّ الظَّالِمُونَ (49) وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیاتٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ (50)
أَ وَ لَمْ یَکْفِهِمْ أَنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ یُتْلی عَلَیْهِمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَرَحْمَةً وَ ذِکْری لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (51) قُلْ کَفی بِاللَّهِ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ شَهِیداً یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْباطِلِ وَ کَفَرُوا بِاللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (52) وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ لَوْ لا أَجَلٌ مُسَمًّی لَجاءَهُمُ الْعَذابُ وَ لَیَأْتِیَنَّهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (53) یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ (54) یَوْمَ یَغْشاهُمُ الْعَذابُ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ مِنْ تَحْتِ أَرْجُلِهِمْ وَ یَقُولُ ذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (55)
______________________________
(1) الخذف بالحصاة و النواة الرمی بها من بین السبابتین.
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(بیان)

تتضمن الآیات تذییلا لقصص أولئک الأمم الماضیة الهالکة بمثل ضربه الله سبحانه لاتخاذهم أولیاء من دون الله فبین فیه أن بناءهم ذلک أوهن البناء ینادی ببطلانه و فساده خلق السماوات و الأرض و أنهم لیس لهم من دونه من ولی کما یذکره هذا الکتاب.
و من هنا ینتقل إلی أمر النبی ص بتلاوة هذا الکتاب الذی أوحی إلیه و إقامة الصلاة و دعوة أهل الکتاب بقول لین و مجادلة حسناء و یجیب عن اقتراح المشرکین علی النبی ص أن یأتیهم بآیات غیر القرآن و أن یعجلهم بالعذاب الذی ینذرهم به.
قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْلِیاءَ کَمَثَلِ الْعَنْکَبُوتِ اتَّخَذَتْ بَیْتاً» إلی آخر الآیة، العنکبوت معروف و یطلق علی الواحد و الجمع و یذکر و یؤنث.
العنایة فی قوله: «مَثَلُ الَّذِینَ اتَّخَذُوا» إلخ، باتخاذ الأولیاء من دون الله و لذا جی‌ء بالموصول و الصلة کما أن العنایة فی قوله: «کَمَثَلِ الْعَنْکَبُوتِ اتَّخَذَتْ بَیْتاً» إلی اتخاذها البیت فیئول المعنی إلی أن صفة المشرکین فی اتخاذهم من دون الله أولیاء کصفة العنکبوت فی اتخاذها بیتا له نبأ، و هو الوصف الذی یدل علیه تنکیر «بَیْتاً».
و یکون قوله: «إِنَّ أَوْهَنَ الْبُیُوتِ لَبَیْتُ الْعَنْکَبُوتِ بیانا لصفة البیت الذی أخذته العنکبوت و لم یقل: إن أوهن البیوت لبیتها کما هو مقتضی الظاهر أخذا للجملة بمنزلة المثل السائر الذی لا یتغیر.
و المعنی: أن اتخاذهم من دون الله أولیاء و هم آلهتهم الذین یتولونهم و یرکنون 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 131
إلیهم کاتخاذ العنکبوت بیتا هو أوهن البیوت إذ لیس له من آثار البیت إلا اسمه لا یدفع حرا و لا بردا و لا یکن شخصا و لا یقی من مکروه کذلک لیس لولایة أولیائهم إلا الاسم فقط لا ینفعون و لا یضرون و لا یملکون موتا و لا حیاة و لا نشورا.
و مورد المثل هو اتخاذ المشرکین آلهة من دون الله، فتبدیل الآلهة من الأولیاء لکون السبب الداعی لهم إلی اتخاذ الآلهة زعمهم أن لهم ولایة لأمرهم و تدبیرا لشأنهم من جلب الخیر إلیهم و دفع الشر عنهم و الشفاعة فی حقهم.
و الآیة- مضافا إلی إیفاء هذه النکتة- تشمل بإطلاقها کل من اتخذ فی أمر من الأمور و شأن من الشئون ولیا من دون الله یرکن إلیه و یراه مستقلا فی أثره الذی یرجوه منه و إن لم یعد من الأصنام إلا أن یرجع ولایته إلی ولایة الله کولایة الرسول و الأئمة و المؤمنین کما قال تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف: 106.
و قوله: «لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ أی لو کانوا یعلمون أن مثلهم کمثل العنکبوت ما اتخذوهم أولیاء. کذا قیل.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ یمکن أن یکون «ما» فی «ما یَدْعُونَ موصولة أو نافیة أو استفهامیة أو مصدریة و «مِنْ فی «مِنْ شَیْ‌ءٍ» علی الاحتمال الثانی زائدة للتأکید و علی الباقی للتبیین و أرجح الاحتمالات الأولان و أرجحهما أولهما.
و المعنی: علی الثانی أن الله یعلم أنهم لیسوا یدعون من دونه شیئا أی إن الذی یعبدونه من الآلهة لا حقیقة له فیکون کما قال صاحب الکشاف توکیدا للمثل و زیادة علیه حیث لم یجعل ما یدعونه شیئا.
و المعنی: علی الأول أن الله یعلم الشی‌ء الذی یدعون من دونه و لا یجهل ذلک فیکون کنایة عن أن المثل الذی ضربه فی محله، و لیس لأولیائهم من الولایة إلا اسمها.
و یؤکد هذا المعنی الاسمان الکریمان: العزیز الحکیم فی آخر الآیة فهو تعالی العزیز الذی لا یغلبه شی‌ء فلا یشارکه فی تدبیر ملکه أحد کما لا یشارکه فی الخلق و الإیجاد أحد، الحکیم الذی یأتی بالمتقن من الفعل و التدبیر فلا یفوض تدبیر خلقه إلی أحد، و هذا کالتمهید لما سیبین فی قوله: «خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ .
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قوله تعالی: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ یشیر إلی أن الأمثال المضروبة فی القرآن علی أنها عامة تقرع أسماع عامة الناس، لکن الإشراف علی حقیقة معانیها و لب مقاصدها خاصة لأهل العلم ممن یعقل حقائق الأمور و لا ینجمد علی ظواهرها.
و الدلیل علی هذا المعنی قوله: «وَ ما یَعْقِلُها» دون أن یقول: و ما یؤمن بها أو ما فی معناه.
فالأمثال المضروبة فی کلامه تعالی یختلف الناس فی تلقیها باختلاف أفهامهم فمن سامع لا حظ له منها إلا تلقی ألفاظها و تصور مفاهیمها الساذجة من غیر تعمق فیها و سبر لأغوارها، و من سامع یتلقی بسمعه ما یسمعه هؤلاء ثم یغور فی مقاصدها العمیقة و یعقل حقائقها الأنیقة.
و فیه تنبیه علی أن تمثیل اتخاذهم أولیاء من دون الله باتخاذ العنکبوت بیتا هو أوهن البیوت لیس مجرد تمثیل شعری و دعوی خالیة من البینة بل متک علی حجة برهانیة و حقیقة حقة ثابتة و هی التی تشیر إلیه الآیة التالیة.
قوله تعالی: «خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ المراد بکون خلق السماوات و الأرض بالحق نفی اللعب فی خلقها، کما قال تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان: 39.
فخلق السماوات و الأرض علی نظام ثابت لا یتغیر و سنة إلهیة جاریة لا تختلف و لا تتخلف، و الخلق و التدبیر لا یختلفان حقیقة و لا ینفک أحدهما عن الآخر «1»، و إذ کان الخلق و الصنع ینتهی إلیه تعالی انتهاء ضروریا و لا محیص فالتدبیر أیضا له و لا محیص و ما من شی‌ء غیره تعالی إلا و هو مخلوقة القائم به المملوک له لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا، و من المحال قیامه بشی‌ء من تدبیر أمر نفسه أو غیره بحیث یستقل به مستغنیا
______________________________
(1) و ذلک أن موطن التدبیر الحوادث الجاریة فی الکون و معناه تعقیب حادث بحادث آخر علی نظم و ترتیب یؤدی إلی غایات حقة و حقیقته خلق حادث بعد حادث فالتدبیر هو الخلق و الإیجاد باعتبار قیاس الشی‌ء إلی آخر مثله و انضمامه إلیه فلیس وراء الخلق و الإیجاد شی‌ء منه.
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فی أمره عنه تعالی هذا هو الحق الذی لا لعب فیه و الجد الذی لا هزل فیه.
فلما تولی بعض خلقه أمر بعض لم یکن ذلک منه ولایة حق لکونه لا یملک شیئا بحقیقة معنی الملک بل کان ذلک منه جاریا علی اللعب و تفویضه تعالی أمر التدبیر إلیه لعبا منه تعالی و تقدس إذ لیس إلا فرضا لا حقیقة له و وهما لا واقع له و هو معنی اللعب.
و منه یظهر أن ولایة من یدعون ولایته لیس لها إلا اسم الولایة من غیر مسمی کما أن بیت العنکبوت کذلک.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ تخصیص المؤمنین بالذکر مع عموم الآیة لهم و لغیرهم لکون المنتفعین بها هم المؤمنون دون غیرهم.
قوله تعالی: «اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ» إلخ، لما ذکر إجمال قصص الأمم و ما انتهی إلیه شرکهم و ارتکابهم الفحشاء و المنکر من الشقاء اللازم و الخسران الدائم انتقل من ذلک- مستأنفا للکلام- إلی أمره (ص) بتلاوة ما أوحی إلیه من الکتاب لکونه خیر رادع عن الشرک و ارتکاب الفحشاء و المنکر بما فیه من الآیات البینات التی تتضمن حججا نیرة علی الحق و تشتمل علی القصص و العبر و المواعظ و التبشیر و الإنذار و الوعد و الوعید یرتدع بتلاوة آیاته تالیه و من سمعه.
و شفعه بالأمر بإقامة الصلاة التی هی خیر العمل و علل ذلک بقوله: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ» و السیاق یشهد أن المراد بهذا النهی ردع طبیعة العمل عن الفحشاء و المنکر بنحو الاقتضاء دون العلیة التامة.
فلطبیعة هذا التوجه العبادی- إذ أتی به العبد و هو یکرره کل یوم خمس مرات و یداوم علیه و خاصة إذا زاول علیه فی مجتمع صالح یؤتی فیه بمثل ما أتی به و یهتم فیه بما اهتم- به أن یردعه عن کل معصیة کبیرة یستشنعه الذوق الدینی کقتل النفس عدوانا و أکل مال الیتیم ظلما و الزنا و اللواط، و عن کل ما ینکره الطبع السلیم و الفطرة المستقیمة ردعا جامعا بین التلقین و العمل.
و ذلک أنه یلقنه أولا بما فیه من الذکر الإیمان بوحدانیته تعالی و الرسالة و جزاء یوم الجزاء و أن یخاطب ربه بإخلاص العبادة و الاستعانة به و سؤال الهدایة إلی صراطه 
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المستقیم متعوذا من غضبه و من الضلال، و یحمله ثانیا علی أن یتوجه بروحه و بدنه إلی ساحة العظمة و الکبریاء و یذکر ربه بحمده و الثناء علیه و تسبیحه و تکبیره ثم السلام علی نفسه و أترابه و جمیع الصالحین من عباد الله.
مضافا إلی حمله إیاه علی التطهر من الحدث و الخبث فی بدنه و الطهارة فی لباسه و التحرز عن الغصب فی لباسه و مکانه و استقبال بیت ربه فالإنسان لو داوم علی صلاته مدة یسیرة و استعمل فی إقامتها بعض الصدق أثبت ذلک فی نفسه ملکة الارتداع عن الفحشاء و المنکر البتة، و لو أنک وکلت علی نفسک من یربیها تربیة صالحة تصلح بها لهذا الشأن و تتحلی بأدب العبودیة لم یأمرک بأزید مما تأمرک به الصلاة و لا روضک بأزید مما تروضک به.
و قد استشکل علی الآیة بأنا کثیرا ما نجد من المصلین من لا یبالی ارتکاب الکبائر و لا یرتدع عن المنکرات فلا تنهاه صلاته عن الفحشاء و المنکر.
و لذلک ذکر بعضهم أن الصلاة فی الآیة بمعنی الدعاء و المراد الدعوة إلی أمر الله و المعنی: أقم الدعوة إلی أمر الله فإن ذلک یردع الناس عن الفحشاء و المنکر. و فیه أنه صرف الکلام عن ظاهره.
و ذکر آخرون أن الصلاة فی الآیة فی معنی النکرة و المعنی أن بعض أنواع الصلاة أو أفرادها یوجب الانتهاء عن الفحشاء و المنکر و هو کذلک و لیس المراد الاستغراق حتی یرد الإشکال.
و ذکر قوم أن المراد نهیها عن الفحشاء و المنکر ما دامت قائمة و المصلی فی صلاته کأنه قیل: إن المصلی ما دام مصلیا فی شغل من معصیة الله بإتیان الفحشاء و المنکر.
و قال بعضهم: إن الآیة علی ظاهرها و الصلاة بمنزلة من ینهی و یقول: لا تفعل کذا و لا تقترف کذا لکن النهی لا یستوجب الانتهاء فلیس نهی الصلاة بأعظم من نهیه تعالی کما فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَأْمُرُ بِالْعَدْلِ وَ الْإِحْسانِ وَ إِیتاءِ ذِی الْقُرْبی وَ یَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»،: النحل: 90 و نهیه تعالی لا یستوجب الانتهاء و لیس الإشکال إلا مبنیا علی توهم استلزام النهی للانتهاء و هو توهم باطل.
و عن بعضهم فی دفع الإشکال أن الصلاة تقام لذکر الله کما قال تعالی: «أَقِمِ 
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الصَّلاةَ لِذِکْرِی و من کان ذاکرا لله تعالی منعه ذلک عن الإتیان بما یکرهه و کل من تراه یصلی و یأتی بالفحشاء و المنکر فهو بحیث لو لم یصل لکان أشد إتیانا فقد أثرت الصلاة فی تقلیل فحشائه و منکره.
و أنت خبیر بأن شیئا من هذه الأجوبة لا یلائم سیاق الحکم و التعلیل فی الآیة فإن الذی یعطیه السیاق أن الأمر بإقامة الصلاة إنما علل بقوله: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ» لیفید أن الصلاة عمل عبادی یورث إقامته صفة روحیة فی الإنسان تکون رادعة له عن الفحشاء و المنکر فتتنزه النفس عن الفحشاء و المنکر و تتطهر عن قذارة الذنوب و الآثام.
فالمراد به التوسل إلی ملکة الارتداع التی هی من آثار طبیعة الصلاة بنحو الاقتضاء لا أنها أثر بعض أفراد طبیعة الصلاة کما فی الجواب الثانی، و لا أنها أثر الاشتغال بالصلاة ما دام مشتغلا بها کما فی الجواب الثالث، و لا أن المراد هو التوسل إلی تلقی نهی الصلاة فحسب من غیر نظر إلی الانتهاء عن نهیها کأنه قیل أقم الصلاة لتسمع نهیها کما فی الجواب الرابع، و لا أن المراد أقم الصلاة لینهاک الذکر الذی تشتمل علیه عن الفحشاء و المنکر کما فی الجواب الخامس.
فالحق فی الجواب أن الردع أثر طبیعة الصلاة التی هی توجه خاص عبادی إلی الله سبحانه و هو بنحو الاقتضاء دون الاستیجاب و العلیة التامة فربما تخلف عن أثرها لمقارنة بعض الموانع التی تضعف الذکر و تقربه من الغفلة و الانصراف عن حاق الذکر فکلما قوی الذکر و کمل الحضور و الخشوع و تمحض الإخلاص زاد أثر الردع عن الفحشاء و المنکر و کلما ضعف ضعف الأثر.
و أنت إذا تأملت حال بعض من تسمی بالإسلام من الناس و هو تارک الصلاة وجدته یضیع بإضاعة الصلاة فریضة الصوم و الحج و الزکاة و الخمس و عامة الواجبات الدینیة و لا یفرق بین طاهر و نجس و حلال و حرام فیذهب لوجهه لا یلوی علی شی‌ء ثم إذا قست إلیه حال من یأتی بأدنی مراتب الصلاة مما یسقط به التکلیف، وجدته مرتدعا عن کثیر مما یقترفه تارک الصلاة غیر مکترث به ثم إذا قست إلیه من هو فوقه فی الاهتمام بأمر الصلاة وجدته أکثر ارتداعا منه و علی هذا القیاس.
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و قوله: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ» قال الراغب فی المفردات:، الذکر تارة یقال و یراد به هیئة للنفس بها یمکن للإنسان أن یحفظ ما یقتنیه من المعرفة و هو کالحفظ إلا أن الحفظ یقال اعتبارا بإحرازه و الذکر یقال اعتبارا باستحضاره. و تارة یقال لحضور الشی‌ء القلب أو القول و لذلک قیل: الذکر ذکران ذکر عن نسیان و ذکر لا عن نسیان بل عن إدامة الحفظ، و کل قول یقال له ذکر. انتهی.
و الظاهر أن الأصل فی معناه هو المعنی الأول و تسمیة اللفظ ذکرا إنما هو لاشتماله علی المعنی القلبی و الذکر القلبی بالنسبة إلی اللفظی کالأثر المترتب علی سببه و الغایة المقصودة من الفعل.
و الصلاة تسمی ذکرا لاشتمالها علی الأذکار القولیة من تهلیل و تحمید و تنزیه و هی باعتبار آخر مصداق من مصادیق الذکر لأنها بمجموعها ممثل لعبودیة العبد لله سبحانه کما قال: «إِذا نُودِیَ لِلصَّلاةِ مِنْ یَوْمِ الْجُمُعَةِ فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ»،: الجمعة: 9 و هی باعتبار آخر أمر یترتب علیه الذکر ترتب الغایة علی ذی الغایة یشیر إلیه قوله تعالی:
«وَ أَقِمِ الصَّلاةَ لِذِکْرِی»: طه: 14.
و الذکر الذی هو غایة مترتبة علی الصلاة أعنی الذکر القلبی بمعنی استحضار المذکور فی ظرف الإدراک بعد غیبته نسیانا أو إدامة استحضاره، أفضل عمل یتصور صدوره عن الإنسان و أعلاه کعبا و أعظمه قدرا و أثرا فإنه السعادة الأخیرة التی هیئت للإنسان و مفتاح کل خیر.
ثم إن الظاهر من سیاق قوله: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ» إن قوله: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ» متصل به مبین لأثر آخر للصلاة و هو أکبر مما بین قبله، فیقع قوله: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ» موقع الإضراب و الترقی و یکون المراد الذکر القلبی الذی یترتب علی الصلاة ترتب الغایة علی ذی الغایة فکأنه قیل: أقم الصلاة لتردعک عن الفحشاء و المنکر بل الذی تفیده من ذکر الله الحاصل بها أکبر من ذلک أی من النهی عن الفحشاء و المنکر لأنه أعظم ما یناله الإنسان من الخیر و هو مفتاح کل خیر و النهی عن الفحشاء و المنکر بعض الخیر.
و من المحتمل أن یراد بالذکر ما تشتمل علیه الصلاة من الذکر أو نفس الصلاة.
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و الجملة أیضا واقعة موقع الإضراب، و المعنی: بل الذی تشتمل علیه الصلاة من ذکر الله أو نفس الصلاة التی هی ذکر الله أکبر من هذا الأثر الذی هو النهی عن الفحشاء و المنکر لأن النهی أثر من آثارها الحسنة و «لَذِکْرُ اللَّهِ علی الاحتمالین جمیعا من المصدر المضاف إلی مفعوله و المفضل علیه لقوله: «أَکْبَرُ» هو النهی عن الفحشاء و المنکر.
و لهم فی معنی الذکر و کون المضاف إلیه فاعلا أو مفعولا للمصدر و کون المفضل علیه خاصا أو عاما أقوال أخر.
فقیل: معنی الآیة: ذکر الله العبد أکبر من ذکر العبد لله تعالی و ذلک أن الله تعالی یذکر من ذکره لقوله: «فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ»،: البقرة: 152 و قیل: المعنی:
ذکر الله تعالی العبد أکبر من الصلاة، و قیل: المعنی: لذکر الله العبد أکبر من کل شی‌ء.
و قیل: المعنی: لذکر العبد لله فی الصلاة أکبر من سائر أرکان الصلاة، و قیل:
المعنی: لذکر العبد لله فی الصلاة أکبر من ذکره خارج الصلاة، و قیل: المعنی: لذکر العبد لله أکبر من سائر أعماله، و قیل: المعنی: للصلاة أکبر من سائر الطاعات و قیل: المعنی: لذکر العبد لله عند الفحشاء و المنکر و ذکر نهیه عنهما أکبر من زجر الصلاة و ردعها، و قیل: إن قوله: «أَکْبَرُ» معری من معنی التفضیل لا یحتاج إلی مفضل علیه کقوله: «ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ».
فهذه أقوال لهم متفرقة أغمضنا عن البحث عما فیها إیثارا للاختصار، و التدبر فی الآیة یکفی مئونة البحث علی أن التحکم فی بعضها ظاهر لا یخفی.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما تَصْنَعُونَ أی ما تفعلونه من خیر أو شر فعلیکم أن تراقبوه و لا تغفلوا عنه ففیه حث و تحریض علی المراقبة و خاصة علی القول الأول.
قوله تعالی: «وَ لا تُجادِلُوا أَهْلَ الْکِتابِ إِلَّا بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ إِلَّا الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْهُمْ لما أمر فی قوله: «اتْلُ ما أُوحِیَ إِلَیْکَ إلخ، بالتبلیغ و الدعوة من طریق تلاوة الکتاب عقبه ببیان کیفیة الدعوة فنهی عن مجادلة أهل الکتاب و هم علی ما یقتضیه الإطلاق الیهود و النصاری و یلحق بهم المجوس و الصابئون- إلا بالمجادلة- التی هی أحسن المجادلة.
و المجادلة إنما تحسن إذا لم تتضمن إغلاظا و طعنا و إهانة، فمن حسنها أن تقارن 
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رفقا و لینا فی القول لا یتأذی به الخصم و أن یقترب المجادل من خصمه و یدنو منه حتی یتفقا و یتعاضدا لإظهار الحق من غیر لجاج و عناد فإذا اجتمع فیها لین الکلام و الاقتراب بوجه زادت حسنا علی حسن فکانت أحسن.
و لهذا لما نهی عن مجادلتهم إلا بالتی هی أحسن استثنی منه الذین ظلموا منهم، فإن المراد بالظلم بقرینة السیاق کون الخصم بحیث لا ینفعه الرفق و اللین و الاقتراب فی المطلوب بل یتلقی حسن الجدال نوع مذلة و هوان للمجادل و یعتبره تمویها و احتیالا لصرفه عن معتقده فهؤلاء الظالمون لا ینجح معهم المجادلة بالأحسن.
و لهذا أیضا عقب الکلام ببیان کیفیة الاقتراب معهم و بناء المجادلة علی کلمة یجتمع فیها الخصمان فیتقاربان معه و یتعاضدان علی ظهور الحق فقال: «وَ قُولُوا آمَنَّا بِالَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْنا وَ أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ وَ إِلهُنا وَ إِلهُکُمْ واحِدٌ وَ نَحْنُ لَهُ مُسْلِمُونَ و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ فَالَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ مِنْ هؤُلاءِ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلَّا الْکافِرُونَ أی علی تلک الصفة و هی الإسلام لله و تصدیق کتبه و رسله أنزلنا إلیک القرآن.
و قیل: المعنی: مثل ما أنزلنا إلی موسی و عیسی الکتاب أنزلنا إلیک الکتاب و هو القرآن.
فقوله: «فَالَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ إلخ، تفریع علی نحو نزول الکتاب أی لما کان القرآن نازلا فی الإسلام لله و تصدیق کتبه و رسله فأهل الکتاب یؤمنون به بحسب الطبع لما عندهم من الإیمان بالله و تصدیق کتبه و رسله، و من هؤلاء و هم المشرکون من عبدة الأوثان من یؤمن به و ما یجحد بآیاتنا و لا ینکرها من أهل الکتاب و هؤلاء المشرکین إلا الکافرون و هم الساترون للحق بالباطل.
و قد احتمل أن یکون المراد بالذین آتیناهم الکتاب المسلمین و المشار إلیه بهؤلاء أهل الکتاب و هو بعید، و مثله فی البعد إرجاع الضمیر فی «یؤمن به» إلی النبی ص.
و فی قوله: «وَ مِنْ هؤُلاءِ مَنْ یُؤْمِنُ بِهِ نوع استقلال لمن آمن به من المشرکین.
قوله تعالی: «وَ ما کُنْتَ تَتْلُوا مِنْ قَبْلِهِ مِنْ کِتابٍ وَ لا تَخُطُّهُ بِیَمِینِکَ إِذاً لَارْتابَ الْمُبْطِلُونَ التلاوة هی القراءة سواء کانت عن حفظ أو عن کتاب مخطوط و المراد به 
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فی الآیة الثانی بقرینة المقام، و الخط الکتابة، و المبطلون جمع مبطل و هو الذی یأتی بالباطل من القول، و یقال أیضا للذی یبطل الحق أی یدعی بطلانه، و الأنسب فی الآیة المعنی الثانی و إن جاز أن یراد المعنی الأول.
و ظاهر التعبیر فی قوله: «وَ ما کُنْتَ تَتْلُوا» إلخ، نفی العادة أی لم یکن من عادتک أن تتلو و تخط کما یدل علیه قوله فی موضع آخر: «فَقَدْ لَبِثْتُ فِیکُمْ عُمُراً مِنْ قَبْلِهِ»: یونس: 16.
و قیل المراد به نفی القدرة أی ما کنت تقدر أن تتلو و تخط من قبله و الوجه الأول أنسب بالنسبة إلی سیاق الحجة و قد أقامها لتثبیت حقیة القرآن و نزوله من عنده.
و تقیید قوله: «وَ لا تَخُطُّهُ بقوله: «بِیَمِینِکَ نوع من التمثیل یفید التأکید کقول القائل: رأیته بعینی و سمعته بأذنی.
و المعنی: و ما کان من عادتک قبل نزول القرآن أن تقرأ کتابا و لا کان من عادتک أن تخط کتابا و تکتبه- أی ما کنت تحسن القراءة و الکتابة لکونک أمیا- و لو کان کذلک لارتاب هؤلاء المبطلون الذین یبطلون الحق بدعوی أنه باطل لکن لما لم تحسن القراءة و الکتابة و استمرت علی ذلک و عرفوک علی هذه الحال لمخالطتک لهم و معاشرتک معهم لم یبق محل ریب لهم فی أمر القرآن النازل إلیک أنه کلام الله تعالی و لیس تلفیقا لفقته من کتب السابقین و نقلته من أقاصیصهم و غیرهم حتی یرتاب المبطلون و یعتذروا به.
قوله تعالی: «بَلْ هُوَ آیاتٌ بَیِّناتٌ فِی صُدُورِ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلَّا الظَّالِمُونَ إضراب عن مقدر یستفاد من الآیة السابقة کأنه لما نفی عنه (ص) التلاوة و الخط معا تحصل من ذلک أن القرآن لیس بکتاب مؤلف مخطوط فأضرب عن هذا المقدر بقوله: «بَلْ هُوَ- أی القرآن- آیاتٌ بَیِّناتٌ فِی صُدُورِ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ .
و قوله: «وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلَّا الظَّالِمُونَ المراد بالظلم بقرینة المقام الظلم لآیات الله بتکذیبها و الاستکبار عن قبولها عنادا و تعنتا.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیاتٌ مِنْ رَبِّهِ قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ لما ذکر الکتاب و أمر النبی ص أن یتلوه و یدعوهم إلیه به و أن منهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 140
من یؤمن به و منهم من لا یؤمن به و هم الکافرون الظالمون أشار فی هذه الآیة و الآیتین بعدها إلی عدم اعتنائهم بالقرآن الذی هو آیة النبوة و اقتراحهم علی النبی ص أن یأتیهم بآیات غیره و الجواب عنه.
فقوله: «وَ قالُوا لَوْ لا أُنْزِلَ عَلَیْهِ آیاتٌ مِنْ رَبِّهِ اقتراح منهم أن یأتیهم بآیات غیر القرآن تعریضا منهم أنه لیس بآیة و زعما منهم أن النبی یجب أن یکون ذا قوة إلهیة غیبیة یقوی علی کل ما یرید، و فی قولهم: لو لا أنزل علیه، دون أن یقولوا: لو لا یأتینا بآیات نوع سخریة کقولهم: «یا أَیُّهَا الَّذِی نُزِّلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ إِنَّکَ لَمَجْنُونٌ لَوْ ما تَأْتِینا بِالْمَلائِکَةِ إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ»: الحجر: 7.
و قوله: «قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ جواب عن زعمهم أن من یدعی الرسالة یدعی قوة غیبیة یقدر بها علی کل ما أراد بأن الآیات عند الله ینزلها متی ما أراد و کیفما شاء لا یشارکه فی القدرة علیها غیره فلیس إلی النبی شی‌ء إلا أن یشاء الله ثم زاده بیانا بقصر شأن النبی ص فی الإنذار فحسب بقوله: «إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ .
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَکْفِهِمْ أَنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ یُتْلی عَلَیْهِمْ إلی آخر الآیة توطئة و تمهید للجواب عن تعریضهم بالقرآن أنه لیس بآیة، و الاستفهام للإنکار و الخطاب للنبی ص أی یکفیهم آیة هذا الکتاب الذی أنزلناه علیک و هو یتلی علیهم فیسمعونه و یعرفون مکانته من الإعجاز و هو مملو رحمة و تذکرة للمؤمنین.
قوله تعالی: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ شَهِیداً» إلقاء جواب إلی النبی ص لیجیبهم به و هو أن الله سبحانه شهید بینی و بینکم فیما نتخاصم فیه و هو أمر الرسالة فإنه سبحانه یشهد فی کلامه الذی أنزله علی برسالتی و هو تعالی یعلم ما فی السماوات و الأرض من غیر أن یجهل شیئا و کفی بشهادته لی دلیلا علی دعوای.
و لیس لهم أن یقولوا إنه لیس بکلام الله لمکان تحدیه مرة بعد مرة فی خلال الآیات و منه یعلم أن قوله: «قُلْ کَفی بِاللَّهِ بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ شَهِیداً» لیس دعوی مجردة أو کلاما خطابیا بل هو بیان استدلالی و حجة قاطعة علی ما عرفت.
و قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْباطِلِ وَ کَفَرُوا بِاللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ قصر الخسران فیهم لعدم إیمانهم بالله بالکفر بکتابه الذی فیه شهادته علی الرسالة و هم بکفرهم بالله 
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الحق یؤمنون بالباطل و لذلک خسروا فی إیمانهم.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ لَوْ لا أَجَلٌ مُسَمًّی لَجاءَهُمُ الْعَذابُ وَ لَیَأْتِیَنَّهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ إشارة إلی قولهم کقول متقدمیهم: ائتنا بعذاب الله إن کنت من الصادقین، و قد حکی الله عنهم استعجالهم فی قوله: «وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ لَیَقُولُنَّ ما یَحْبِسُهُ»: هود: 8.
و المراد بالأجل المسمی هو الذی قضاه لبنی آدم حین أهبط آدم إلی الأرض فقال:
«وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»،: البقرة: 36 و قال: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ أَجَلٌ فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»: الأعراف: 34.
و هذا العذاب الذی یحول بینه و بینهم الأجل المسمی هو الذی یستحقونه لمطلق أعمالهم السیئة کما قال عز من قائل: «وَ رَبُّکَ الْغَفُورُ ذُو الرَّحْمَةِ لَوْ یُؤاخِذُهُمْ بِما کَسَبُوا لَعَجَّلَ لَهُمُ الْعَذابَ بَلْ لَهُمْ مَوْعِدٌ لَنْ یَجِدُوا مِنْ دُونِهِ مَوْئِلًا»،: الکهف: 58 و لا ینافی ذلک تعجیل العذاب بنزول الآیات المقترحة علی الرسول من غیر إمهال و إنظار، قال تعالی: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ»: إسراء: 59.
قوله تعالی: «یَسْتَعْجِلُونَکَ بِالْعَذابِ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ، یَوْمَ یَغْشاهُمُ الْعَذابُ إلی آخر الآیة، تکرار «یَسْتَعْجِلُونَکَ للدلالة علی کمال جهلهم و فساد فهمهم و أن استعجالهم استعجال لأمر مؤجل لا معجل أولا و استعجال لعذاب واقع لا صارف له عنهم لأنهم مجزیون بأعمالهم التی لا تفارقهم ثانیا.
و الغشاوة و الغشایة التغطیة بنحو الإحاطة، و قوله: «یَوْمَ یَغْشاهُمُ ظرف لقوله:
«لَمُحِیطَةٌ» و الباقی ظاهر.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ :
روی الواحدی بالإسناد عن جابر قال: تلا النبی ص هذه الآیة- و قال: العالم الذی یعقل عن الله- فعمل بطاعته و اجتنب سخطه.
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و فیه،: فی قوله تعالی: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»:
روی أنس بن مالک عن النبی ص: من لم تنهه صلاته عن الفحشاء و المنکر لم یزدد من الله إلا بعدا:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عمران بن الحصین و ابن مسعود و ابن عباس و ابن عمر عنه (ص) و رواه القمی فی تفسیره مضمرا مرسلا.
و فیه، و أیضا عن النبی ص: لا صلاة لمن لم تطع الصلاة و طاعة الصلاة أن تنتهی عن الفحشاء و المنکر:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مسعود و غیره 
و فیه، و روی أنس: أن فتی من الأنصار کان یصلی الصلوات مع رسول الله ص- و یرتکب الفواحش فوصف ذلک لرسول الله ص- فقال: إن صلاته تنهاه یوما ما.
و فیه، روی أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال*: من أحب أن یعلم قبلت صلاته أم لم تقبل، فلینظر هل منعته صلاته عن الفحشاء و المنکر- فبقدر ما منعته قبلت صلاته.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»:
فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ» یقول: ذکر الله لأهل الصلاة أکبر من ذکرهم إیاه- أ لا تری أنه یقول: «فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ .
أقول: و هذا أحد المعانی التی تقدم نقلها.
و فی نور الثقلین، عن مجمع البیان، و روی أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال: ذکر الله عند ما أحل و حرم.
و فیه، عن معاذ بن جبل قال: سألت رسول الله ص: أی الأعمال أحب إلی الله؟ قال: أن تموت و لسانک رطب من ذکر الله عز و جل.
و فیه، و قال (ص): یا معاذ إن السابقین الذین یسهرون بذکر الله عز و جل- و من أحب أن یرتع فی ریاض الجنة- فلیکثر من ذکر الله عز و جل.
و فی الکافی، بإسناده عن العبدی عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «بَلْ هُوَ آیاتٌ بَیِّناتٌ فِی صُدُورِ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ قال: هم الأئمة.
أقول: و هذا المعنی مروی فی الکافی، و فی بصائر الدرجات، بعدة طرق: و هو من الجری بمعنی انطباق الآیة علی أکمل المصادیق بدلیل الروایة الآتیة.
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و فی البصائر، بإسناده عن برید بن معاویة عن أبی جعفر (ع) قال: قلت له:
«بَلْ هُوَ آیاتٌ بَیِّناتٌ فِی صُدُورِ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ فقال: أنتم هم من عسی أن یکونوا؟.
و فی الدر المنثور، أخرج الإسماعیلی فی معجمه و ابن مردویه من طریق یحیی بن جعدة عن أبی هریرة قال*: کان ناس من أصحاب رسول الله ص یکتبون من التوراة فذکروا ذلک لرسول الله ص فقال: إن أحمق الحمق و أضل الضلالة قوم رغبوا- عما جاء به نبیهم إلی نبی غیر نبیهم- و إلی أمة غیر أمتهم ثم أنزل الله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِهِمْ أَنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ یُتْلی عَلَیْهِمْ الآیة.
و فیه، أخرج ابن عساکر عن ابن أبی ملیکة قال": أهدی عبد الله بن عامر بن کریز إلی عائشة هدیة- فظنت أنه عبد الله بن عمر فردتها- و قالت: یتتبع الکتب و قد قال الله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِهِمْ أَنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ یُتْلی عَلَیْهِمْ فقیل لها: إنه عبد الله بن عامر فقبلها.
أقول: ظاهر الروایتین و خاصة الأولی الآیة فی بعض الصحابة و سیاق الآیات یأبی ذلک.



[سورة العنکبوت (29): الآیات 56 الی 60]





اشارة

یا عِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ أَرْضِی واسِعَةٌ فَإِیَّایَ فَاعْبُدُونِ (56) کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ ثُمَّ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ (57) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُبَوِّئَنَّهُمْ مِنَ الْجَنَّةِ غُرَفاً تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها نِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ (58) الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ (59) وَ کَأَیِّنْ مِنْ دَابَّةٍ لا تَحْمِلُ رِزْقَهَا اللَّهُ یَرْزُقُها وَ إِیَّاکُمْ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (60)
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(بیان)

لما استفرغ الکلام فی توبیخ من ارتد عن دینه من المؤمنین خوف الفتنة عطف الکلام علی بقیة المؤمنین ممن استضعفه المشرکون بمکة و کانوا یهددونهم بالفتنة و العذاب فأمرهم أن یصبروا و یتوکلوا علی ربهم و أن یهاجروا منها إن أشکل علیهم أمر الدین و إقامة فرائضه، و أن لا یخافوا أمر الرزق فإن الرزق علی الله سبحانه و هو یرزقهم إن ارتحلوا و هاجروا کما کان یرزقهم فی مقامهم.
قوله تعالی: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ أَرْضِی واسِعَةٌ فَإِیَّایَ فَاعْبُدُونِ توجیه للخطاب إلی المؤمنین الذین وقعوا فی أرض الکفر لا یقدرون علی التظاهر بالدین الحق و الاستنان بسنته و یدل علی ذلک ذیل الآیة.
و قوله: «إِنَّ أَرْضِی واسِعَةٌ» الذی یظهر من السیاق أن المراد بالأرض هذه الأرض التی نعیش علیها و إضافتها إلی ضمیر التکلم للإشارة إلی أن جمیع الأرض لا فرق عنده فی أن یعبد فی أی قطعة منها کانت، و وسعة الأرض کنایة عن أنه إن امتنع فی ناحیة من نواحیها أخذ الدین الحق و العمل به فهناک نواح غیرها لا یمتنع فیها ذلک فعبادته تعالی وحده لیست بممتنعة علی أی حال.
و قوله: «فَإِیَّایَ فَاعْبُدُونِ الفاء الأولی للتفریع علی سعة الأرض أی إذا کان کذلک فاعبدونی وحدی و الفاء الثانیة فاء الجزاء للشرط المحذوف المدلول علیه بالکلام و الظاهر أن تقدیم «إیای» لإفادة الحصر فیکون قصر قلب و المعنی: لا تعبدوا غیری بل اعبدونی، و قوله: «فَاعْبُدُونِ قائم مقام الجزاء.
و محصل المعنی: أن أرضی واسعة إن امتنع علیکم عبادتی فی ناحیة منها تسعکم لعبادتی أخری منها فإذا کان کذلک فاعبدونی وحدی و لا تعبدوا غیری فإن لم یمکنکم عبادتی فی قطعة منها فهاجروا إلی غیرها و اعبدونی وحدی فیها.
قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ ثُمَّ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ الآیة تأکید للأمر السابق فی قوله: «فَإِیَّایَ فَاعْبُدُونِ و کالتوطئة لقوله الآتی: «الَّذِینَ صَبَرُوا» إلخ.
و قوله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ من الاستعارة بالکنایة و المراد أن کل نفس 
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ستموت لا محالة، و الالتفات فی قوله: «ثُمَّ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ من سیاق التکلم وحده إلی سیاق التکلم مع الغیر للدلالة علی العظمة.
و محصل المعنی: أن الحیاة الدنیا لیست إلا أیاما قلائل و الموت وراءه ثم الرجوع إلینا للحساب فلا یصدنکم زینة الحیاة الدنیا- و هی زینة فانیة- عن التهیؤ للقاء الله بالإیمان و العمل ففیه السعادة الباقیة و فی الحرمان منه هلاک مؤبد مخلد.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَنُبَوِّئَنَّهُمْ مِنَ الْجَنَّةِ غُرَفاً» إلخ، بیان لأجر الإیمان و العمل الصالح بعد الموت و الرجوع إلی الله و فیه حث و ترغیب للمؤمنین علی الصبر فی الله و التوکل علی الله، و التبوئة الإنزال علی وجه الإقامة، و الغرف جمع غرفة و هی فی الدار، العلیة العالیة.
و قد بین تعالی أولا ثواب الذین آمنوا و عملوا الصالحات ثم سماهم عاملین إذ قال:
«نِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ ثم فسر العاملین بقوله: «الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ فعاد بذلک الصبر و التوکل سمة خاصة للمؤمنین فدل بذلک کله أن المؤمن إنما یرضی عن إیمانه إذا صبر فی الله و توکل علیه، فعلی المؤمن أن یصبر فی الله علی کل أذی و جفوة ما یجد إلی العیشة الدینیة سبیلا فإذا تعذرت علیه إقامة مراسم الدین فی أرضه فلیخرج و لیهاجر إلی أرض غیرها و لیصبر علی ما یصیبه من التعب و العناء فی الله.
قوله تعالی: «الَّذِینَ صَبَرُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ وصف للعالمین، و الصبر أعم من الصبر عند المصیبة و الصبر علی الطاعة و الصبر علی المعصیة، و إن کان المورد مورد الصبر عند المصیبة فهو المناسب لحال المؤمنین بمکة المأمورین بالهجرة.
قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ دَابَّةٍ لا تَحْمِلُ رِزْقَهَا اللَّهُ یَرْزُقُها وَ إِیَّاکُمْ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ کأین للتکثیر، و حمل الرزق هو ادخاره کما یفعله الإنسان و النمل و الفأر و النحل من سائر الحیوان.
و فی الآیة تطییب لنفس المؤمنین و تقویة لقلوبهم أنهم لو هاجروا فی الله أتاهم رزقهم أینما کانوا و لا یموتون جوعا فرازقهم ربهم دون أوطانهم، یقول: و کثیر من 
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الدواب لا رزق مدخر لها یرزقها الله و یرزقکم معاشر الآدمیین الذین یدخرون الأرزاق و هو السمیع العلیم.
و فی تذییل الآیة بالاسمین الکریمین السمیع العلیم إشارة إلی الحجة علی مضمونها و هو أن الإنسان و سائر الدواب محتاجون إلی الرزق یسألون الله ذلک بلسان حاجتهم إلیه و الله سبحانه سمیع للدعاء علیم بحوائج خلقه و مقتضی الاسمین الکریمین أن یرزقهم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«یا عِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ أَرْضِی واسِعَةٌ» یقول: لا تطیعوا أهل الفسق من الملوک فإن خفتموهم أن یفتنوکم عن دینکم فإن أرضی واسعة، و هو یقول: «فِیمَ کُنْتُمْ قالُوا کُنَّا مُسْتَضْعَفِینَ فِی الْأَرْضِ فقال: «أَ لَمْ تَکُنْ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةً فَتُهاجِرُوا فِیها».
و فی المجمع:، و قال أبو عبد الله (ع): معناه إذا عصی الله فی أرض أنت بها فاخرج منها إلی غیرها.
و فی العیون، بإسناده إلی الرضا (ع) قال: قال رسول الله ص: لما نزلت «إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ قلت: یا رب أ یموت الخلائق کلهم و یبقی الأنبیاء؟ فنزلت «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ :
أقول: و رواه أیضا فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن علی 
، و لا یخلو متنه عن شی‌ء فإن قوله: «إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ یخبر عن موته (ص) و موت سائر الناس، و کان (ص) یعلم أن الأنبیاء المتقدمین علیه ماتوا فلا معنی لقوله: أ یموت الخلائق کلهم و یبقی الأنبیاء.
و فی الجمع، عن عطاء عن ابن عمر قال: خرجنا مع رسول الله ص حتی دخلنا بعض حیطان الأنصار- فجعل یلتقط من التمر و یأکل فقال لی: یا ابن عمر ما لک لا تأکل؟ فقلت: لا أشتهیه یا رسول الله. قال: أنا أشتهیه و هذه صبح رابعة منذ لم أذق طعاما- و لو شئت لدعوت ربی فأعطانی مثل ملک کسری و قیصر- فکیف بک یا ابن عمر
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إذا بقیت مع قوم یخبئون رزق سنتهم لضعف الیقین- فوالله ما برحنا حتی نزلت «وَ کَأَیِّنْ مِنْ دَابَّةٍ لا تَحْمِلُ رِزْقَهَا اللَّهُ یَرْزُقُها وَ إِیَّاکُمْ- وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ 
أقول: و قد روی الروایة فی الدر المنثور، و ضعف سندها و هی مع ذلک لا تلائم وقوع الآیة فی سیاق ما تقدمها.
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اشارة

وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ فَأَنَّی یُؤْفَکُونَ (61) اللَّهُ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ لَهُ إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (62) وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ نَزَّلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِ مَوْتِها لَیَقُولُنَّ اللَّهُ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ (63) وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلاَّ لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (64) فَإِذا رَکِبُوا فِی الْفُلْکِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ إِذا هُمْ یُشْرِکُونَ (65)
لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ وَ لِیَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (66) أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً وَ یُتَخَطَّفُ النَّاسُ مِنْ حَوْلِهِمْ أَ فَبِالْباطِلِ یُؤْمِنُونَ وَ بِنِعْمَةِ اللَّهِ یَکْفُرُونَ (67) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْکافِرِینَ (68) وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ (69)
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(بیان)

الآیات تصرف الخطاب عن المؤمنین إلی النبی ص و هو فی المعنی خطاب عام یشمل الجمیع و إن کان فی اللفظ خاصا به (ص) لأن الحجج المذکورة فیها مما یناله الجمیع.
و الآیات تذکر مناقضات فی آراء المشرکین فیما ألقی فی الفصل السابق علی المؤمنین فآمنوا به فإنهم یعترفون أن خالق السماوات و الأرض و مدبر الشمس و القمر- و علیهما مدار الأرزاق- هو الله و أن منزل الماء من السماء و محیی الأرض بعد موتها هو الله سبحانه ثم یدعون غیره لیرزقهم و هم یعبدونه تعالی إذا رکبوا البحر ثم إذا أنجاهم عبدوا غیره و یقیمون فی حرم آمن و هو نعمة لهم فیؤمنون بالباطل و یجحدون الحق و یکفرون بنعمة الله.
و ما ختمت به السورة من قوله: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» یلائم ما فی مفتتح السورة «أَ حَسِبَ النَّاسُ أَنْ یُتْرَکُوا أَنْ یَقُولُوا آمَنَّا وَ هُمْ لا یُفْتَنُونَ إلی أن قال- وَ مَنْ جاهَدَ فَإِنَّما یُجاهِدُ لِنَفْسِهِ إلخ.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ فَأَنَّی یُؤْفَکُونَ .
خلق السماوات و الأرض من الإیجاد و تسخیر الشمس و القمر- و ذلک بتحویل حالاتهما بالطلوع و الغروب و القرب و البعد من الأرض- من التدبیر الذی یتفرع علیه کینونة أرزاق الإنسان و سائر الحیوان و هذا الخلق و التدبیر لا ینفک أحدهما عن الآخر فمن اعترف بأحدهما فلیعترف بالآخر.
و إذا کان الله هو الخالق و بیده تدبیر السماوات و یتبعه تدبیر الأرض و کینونة الأرزاق کان هو الذی یجب أن یدعی للرزق و سائر التدبیر فمن العجب حینئذ أن یصرف عنه الإنسان إلی غیره ممن لا یملک شیئا و هو قوله: «فَأَنَّی یُؤْفَکُونَ أی فإذا کان الخلق و تدبیر الشمس و القمر إلیه تعالی فکیف یصرف هؤلاء إلی دعوة غیره من الأصنام و عبادته.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ لَهُ إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ
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عَلِیمٌ فی الآیة تصریح بما تلوح إلیه الآیة السابقة، و القدر التضییق و یقابله البسط و المراد به لازم معناه و هو التوسعة، و وضع الظاهر موضع المضمر فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ للدلالة علی تعلیل الحکم، و المعنی: و هو بکل شی‌ء علیم لأنه الله.
و المعنی: الله یوسع الرزق علی من یشاء من عباده و یضیقه علی من یشاء- و لا یشاء إلا علی طبق المصلحة- لأنه بکل شی‌ء علیم لأنه الله الذی هو الذات المستجمع لجمیع صفات الکمال.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ نَزَّلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ مِنْ بَعْدِ مَوْتِها»- إلی قوله- لا یَعْقِلُونَ المراد بإحیاء الأرض بعد موتها إنبات النبات فی الربیع.
و قوله: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ أی احمد الله علی تمام الحجة علیهم باعترافهم بأن الله هو المدبر لأمر خلقه فلزمهم أن یعبدوه دون غیره من الأصنام و أرباب الأصنام.
و قوله: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ أی لا یتدبرون الآیات و لا یحکمون العقول حتی یعرفوا الله و یمیزوا الحق من الباطل فهم لا یعقلون حق التعقل.
قوله تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ اللهو ما یلهیک و یشغلک عما یهمک فالحیاة الدنیا من اللهو لأنها تلهی الإنسان و تشغله بزینتها المزوقة الفانیة عن الحیاة الخالدة الباقیة.
و اللعب فعل أو أفعال منتظمة انتظاما خیالیا لغایة خیالیة کملاعب الصبیان و الحیاة الدنیا لعب لأنها فانیة سریعة البطلان کلعب الصبیان یجتمعون علیه و یتولعون به ساعة ثم یتفرقون و سرعان ما یتفرقون.
علی أن عامة المقاصد التی یتنافس فیها المتنافسون و یتکالب علیه الظالمون أمور وهمیة سرابیة کالأموال و الأزواج و البنین و أنواع التقدم و التصدر و الرئاسة و المولویة و الخدم و الأنصار و غیرها فالإنسان لا یملک شیئا منها إلا فی ظرف الوهم و الخیال.
و أما الحیاة الآخرة التی یعیش فیها الإنسان بکماله الواقعی الذی اکتسبه بإیمانه و عمله الصالح فهی المهمة التی لا لهو فی الاشتغال بها و الجد الذی لا لعب فیها و لا لغو و لا تأثیم، و البقاء الذی لا فناء معه، و اللذة التی لا ألم، عندها و السعادة التی لا شقاء دونها، فهی الحیاة بحقیقة معنی الکلمة.
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و هذا معنی قوله سبحانه: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ .
و فی الآیة- کما تری- قصر الحیاة الدنیا فی اللهو و اللعب و الإشارة إلیها بهذه المفیدة للتحقیر و قصر الحیاة الآخرة فی الحیوان و هو الحیاة و تأکیده بأدوات التأکید کان و اللام و ضمیر الفصل و الجملة الاسمیة.
و قوله: «لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ أی لو کانوا یعلمون لعلموا أن الأمر کما وصفنا.
قوله تعالی: «فَإِذا رَکِبُوا فِی الْفُلْکِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ إِذا هُمْ یُشْرِکُونَ تفریع علی ما تحصل من الآیات السابقة من شأنهم و هو أنهم یؤفکون و أن کثیرا منهم لا یعقلون أی لما کانوا یؤفکون و یصرفون عن عبادته إلی عبادة غیره و أکثرهم لا یعقلون و یناقضون أنفسهم بالاعتراف و الجحد فَإِذا رَکِبُوا «إلخ».
و الرکوب الاستعلاء بالجلوس علی الشی‌ء المتحرک و هو متعد بنفسه و تعدیته فی الآیة بفی لتضمنه معنی الاستقرار أو ما یشبهه، و المعنی: فإذا رکبوا مستقرین فی الفلک أو استقروا فی الفلک راکبین، و معنی الآیة ظاهر و هی تحکی عنهم تناقضا آخر و کفرانا للنعمة.
قوله تعالی: «لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ وَ لِیَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ اللام فی «لِیَکْفُرُوا» و «لِیَتَمَتَّعُوا» لام الأمر و أمر الآمر بما لا یرتضیه تهدید و إنذار کقولک لمن تهدده: «افعل ما شئت»، قال تعالی: «اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»: حم السجدة: 40.
و احتمل کون اللام للغایة، و المعنی: أنهم یأتون بهذه الأعمال لتنتهی بهم إلی کفران النعمة التی آتیناهم و إلی التمتع، و أول الوجهین أوفق لقوله فی ذیل الآیة:
«فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ ، و یؤیده قوله فی موضع آخر: «لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ»،: الروم: 34 و لذا قرأه من قرأ «وَ لِیَتَمَتَّعُوا» بسکون اللام إذ لا یسکن غیر لام الأمر.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً وَ یُتَخَطَّفُ النَّاسُ مِنْ حَوْلِهِمْ الحرم الأمن هو مکة و ما حولها و قد جعله الله مأمنا بدعاء إبراهیم (ع) و التخطف 
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کالخطف استلاب الشی‌ء بسرعة و اختلاسه و قد کانت العرب یومئذ تعیش فی التغاور و التناهب و لا یزالون یغیر بعضهم علی بعض بالقتل و السبی و النهب لکنهم یحترمون الحرم و لا یتعرضون لمن أقام بها فیها.
و المعنی: أ و لم ینظروا أنا جعلنا حرما آمنا لا یتعرض لمن فیه بقتل أو سبی أو نهب و الحال أن الناس یختلسون من حولهم خارج الحرم.
و قوله: «أَ فَبِالْباطِلِ یُؤْمِنُونَ وَ بِنِعْمَةِ اللَّهِ یَکْفُرُونَ توبیخ آخر لهم حیث یقابلون هذه النعمة و هی نعمة عظیمة بالکفران لکنهم یؤمنون بالأصنام و هی باطلة لیس لها إلا الاسم.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَوْ کَذَّبَ بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْکافِرِینَ تهدید لهم بالنار بتوسیمهم بأشد الظلم و أعظمه و هو افتراء الکذب علی الله بالقول بالآلهة و أن الله اتخذهم شرکاء لنفسه، و تکذیب الإنسان بالحق لما جاءه و الوصفان جمیعا موجودان فیهم فقد عبدوا الأصنام و کذبوا بالقرآن لما جاءهم فهم کافرون و مثوی الکافرین و محل إقامتهم فی الآخرة جهنم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ الجهد الوسع و الطاقة و المجاهدة استفراغ الوسع فی مدافعة العدو و الجهاد ثلاثة أضرب:
مجاهدة العدو الظاهر، و مجاهدة الشیطان، و مجاهدة النفس کذا ذکره الراغب.
و قوله: «جاهَدُوا فِینا» أی استقر جهادهم فینا و هو استعارة کنائیة عن کون جهده مبذولا فیما یتعلق به تعالی من اعتقاد عمل، فلا ینصرف عن الإیمان به و الائتمار بأوامره و الانتهاء عن نواهیه بصارف یصرفه.
و قوله: «لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» أثبت لنفسه سبلا و هی أیا ما کانت تنتهی إلیه تعالی فإنما السبیل سبیل لتأدیته إلی ذی السبیل و هو غایتها فسبله هی الطرق المقربة منه و الهادیة إلیه تعالی، و إذ کانت نفس المجاهدة من الهدایة کانت الهدایة إلی السبل هدایة علی هدایة فتنطبق علی مثل قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اهْتَدَوْا زادَهُمْ هُدیً»: محمد: 17.
و مما تقدم یظهر أن لا حاجة فی قوله: «فِینا» إلی تقدیر مضاف کشأن و التقدیر فی شأننا.
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و قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ قیل أی معیة النصرة و المعونة و تقدم الجهاد المحتاج إلیهما قرینة قویة علی إرادة ذلک. انتهی. و هو وجه حسن و أحسن منه أن یفسر بمعیة الرحمة و العنایة فیشمل معیة النصرة و المعونة و غیرهما من أقسام العنایات التی له سبحانه بالمحسنین من عباده لکمال عنایته بهم و شمول رحمته لهم، و هذه المعیة أخص من معیة الوجود الذی ینبئ عنه قوله تعالی: «وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ»: الحدید: 4.
و قد تقدمت الإشارة إلی أن الآیة خاتمة للسورة منعطفة علی فاتحتها.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی جعفر قال: قال رسول الله ص: یا عجبا کل العجب للمصدق بدار الحیوان- و هو یسعی لدار الغرور.
و فیه، أخرج جویبر عن الضحاک عن ابن عباس أنهم قالوا: یا محمد ما یمنعنا أن ندخل فی دینک- إلا مخافة أن یتخطفنا الناس لقلتنا و العرب أکثر منا- فمتی بلغهم أنا قد دخلنا فی دینک اختطفنا- فکنا أکلة رأس فأنزل الله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً» الآیة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا- لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا وَ إِنَّ اللَّهَ لَمَعَ الْمُحْسِنِینَ :
فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: هذه الآیة لآل محمد (ع) و لأشیاعهم.
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(30) (سورة الروم مکیة، و هی ستون آیة) (60)





[سورة الروم (30): الآیات 1 الی 19]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) غُلِبَتِ الرُّومُ (2) فِی أَدْنَی الْأَرْضِ وَ هُمْ مِنْ بَعْدِ غَلَبِهِمْ سَیَغْلِبُونَ (3) فِی بِضْعِ سِنِینَ لِلَّهِ الْأَمْرُ مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ بَعْدُ وَ یَوْمَئِذٍ یَفْرَحُ الْمُؤْمِنُونَ (4)
بِنَصْرِ اللَّهِ یَنْصُرُ مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (5) وَعْدَ اللَّهِ لا یُخْلِفُ اللَّهُ وَعْدَهُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (6) یَعْلَمُونَ ظاهِراً مِنَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ عَنِ الْآخِرَةِ هُمْ غافِلُونَ (7) أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ ما خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ لَکافِرُونَ (8) أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کانُوا أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً وَ أَثارُوا الْأَرْضَ وَ عَمَرُوها أَکْثَرَ مِمَّا عَمَرُوها وَ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانَ اللَّهُ لِیَظْلِمَهُمْ وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ (9)
ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ (10) اللَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (11) وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُبْلِسُ الْمُجْرِمُونَ (12) وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ مِنْ شُرَکائِهِمْ شُفَعاءُ وَ کانُوا بِشُرَکائِهِمْ کافِرِینَ (13) وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یَوْمَئِذٍ یَتَفَرَّقُونَ (14)
فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَهُمْ فِی رَوْضَةٍ یُحْبَرُونَ (15) وَ أَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ لِقاءِ الْآخِرَةِ فَأُولئِکَ فِی الْعَذابِ مُحْضَرُونَ (16) فَسُبْحانَ اللَّهِ حِینَ تُمْسُونَ وَ حِینَ تُصْبِحُونَ (17) وَ لَهُ الْحَمْدُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ عَشِیًّا وَ حِینَ تُظْهِرُونَ (18) یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ یُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِّ وَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها وَ کَذلِکَ تُخْرَجُونَ (19)
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(بیان)

تفتتح السورة بوعد من الله و هو أن الروم ستغلب الفرس فی بضع سنین بعد انهزامهم أیام نزول السورة عن الفرس ثم تنتقل منه إلی ذکر میعاد أکبر و هو الوعد بیوم یرجع الکل فیه إلی الله و تقیم الحجة علی المعاد ثم تنعطف إلی ذکر آیات الربوبیة و تصف صفاته تعالی الخاصة به ثم تختتم السورة بوعد النصر للنبی ص و تؤکد القول فیه إذ تقول: «فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لا یَسْتَخِفَّنَّکَ الَّذِینَ لا یُوقِنُونَ و قد قیل قبیل ذلک: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ .
فغرض السورة هو الوعد القطعی منه تعالی بنصرة دینه و قد قدم علیه نصر الروم علی الفرس فی بضع سنین من حین النزول لیستدل بإنجاز هذا الوعد علی إنجاز ذلک الوعد، و کذا یحتج به و من طریق العقل علی أنه سینجز وعده بیوم القیامة لا ریب فیه.
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قوله تعالی: «غُلِبَتِ الرُّومُ فِی أَدْنَی الْأَرْضِ الروم جیل من الناس علی ساحل البحر الأبیض بالمغرب کانت لهم إمبراطوریة وسیعة منبسطة إلی الشامات وقعت بینهم و بین الفرس حرب عوان فی بعض نواحی الشام قریبا من الحجاز فغلبت الفرس و انهزمت الروم، و الظاهر أن المراد بالأرض أرض الحجاز و اللام للعهد.
قوله تعالی: «وَ هُمْ مِنْ بَعْدِ غَلَبِهِمْ سَیَغْلِبُونَ فِی بِضْعِ سِنِینَ ضمیر الجمع الأول للروم و کذا الثالث و أما الثانی فقد قیل إنه للفرس و المعنی: و الروم من بعد غلبة الفرس سیغلبون، و یمکن أن یکون الغلب من المصدر المبنی للمفعول و الضمیر للروم کالضمیرین قبلها و بعدها فلا تختلف الضمائر و المعنی: و الروم من بعد مغلوبیتهم سیغلبون. و البضع من العدد من ثلاثة إلی تسعة.
قوله تعالی: «لِلَّهِ الْأَمْرُ مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ بَعْدُ» قبل و بعد مبنیان علی الضم فهناک مضاف إلیه مقدر و التقدیر لله الأمر من قبل أن غلبت الروم و من بعد أن غلبت یأمر بما یشاء فینصر من یشاء و یخذل من یشاء.
و قیل: المعنی لله الأمر من قبل کونهم غالبین و هو وقت کونهم مغلوبین و من بعد کونهم مغلوبین و هو وقت کونهم غالبین أی وقت کونهم مغلوبین و وقت کونهم غالبین و المعنی الأول أرجح إن لم یکن راجحا متعینا.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَئِذٍ یَفْرَحُ الْمُؤْمِنُونَ بِنَصْرِ اللَّهِ یَنْصُرُ مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ الظرف متعلق بیفرح و کذا قوله «یَنْصُرُ» و المعنی: و یوم إذ یغلب الروم یفرح المؤمنون بنصر الله الروم، ثم استأنف و قال: «یَنْصُرُ مَنْ یَشاءُ» تقریرا لقوله: «لِلَّهِ الْأَمْرُ مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ بَعْدُ».
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ أی عزیز یعز بنصره من یشاء رحیم یخص برحمته من یشاء.
و فی الآیة وجوه أخر ضعیفة ذکروها:
منها: أن قوله «وَ یَوْمَئِذٍ» عطف علی قوله: «مِنْ قَبْلُ و المراد به شمول سلطنته تعالی لجمیع الأزمنة الثلاثة: الماضی و المستقبل و الحال کأنه قیل: لله الأمر من قبل و من بعد و یومئذ ثم ابتداء و قیل: یفرح المؤمنون بنصر الله. و فیه أنه یبطل 
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انسجام الآیة و ینقطع به آخرها عن أولها.
و منها: أن قوله: «بِنَصْرِ» متعلق بقوله: «الْمُؤْمِنُونَ دون «یَفْرَحُ و یدل بالملازمة المقامیة أن غلبة الروم بنصر من الله.
و فیه أن لازمه أن یفرح المؤمنون یوم غلبة الفرس و یوم غلبة الروم جمیعا فإن فی الغلبة نصرا و کل نصر من الله قال تعالی: «وَ مَا النَّصْرُ إِلَّا مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ»: آل عمران: 126 فقصر فرح المؤمنین بالنصر بیوم غلبة الروم ترجیح بلا مرجح فافهمه.
و منها: أن المراد بنصر الله نصر المؤمنین علی المشرکین یوم بدر دون نصر الروم علی الفرس و إن توافق النصران زمانا فکأنه قیل: إن الروم سیغلبون فی بضع سنین و یوم یغلبون یغلب المؤمنون المشرکین فیفرحون بنصر الله إیاهم.
و فیه أن هذا المعنی لا یلائم قوله بعد: «یَنْصُرُ مَنْ یَشاءُ».
و منها: أن المراد بالنصر نصر المؤمنین بصدق إخبارهم بغلبة الروم، و قیل: النصر هو استیلاء بعض الکفار علی بعض و تفرق کلمتهم و انکسار شوکتهم. و هذان و ما یشبههما وجوه لا یعبأ بها.
قوله تعالی: «وَعْدَ اللَّهِ لا یُخْلِفُ اللَّهُ وَعْدَهُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ «وَعْدَ اللَّهِ مفعول مطلق محذوف العامل و التقدیر وعد الله وعدا و إخلاف الوعد خلاف إنجازه و قوله: «وَعْدَ اللَّهِ تأکید و تقریر للوعد السابق فی قوله: «سَیَغْلِبُونَ و «یَفْرَحُ الْمُؤْمِنُونَ کما أن قوله: «لا یُخْلِفُ اللَّهُ وَعْدَهُ تأکید و تقریر لقوله: «وَعْدَ اللَّهِ .
و قوله: «لا یُخْلِفُ اللَّهُ وَعْدَهُ کقوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُخْلِفُ الْمِیعادَ»: الرعد: 31 و خلف الوعد و إن لم یکن قبیحا بالذات لأنه ربما یحسن عند الاضطرار لکنه سبحانه لا یضطره ضرورة فلا یحسن منه خلف الوعد فی حال.
علی أن خلف الوعد یلازم النقص دائما و یستحیل النقص علیه تعالی.
علی أنه تعالی أخبر فی کلامه بأنه لا یخلف المیعاد و هو أصدق الصادقین و هو القائل عز من قائل: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ»- ص: 84.
و قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ أی هم جهلاء بشئونه تعالی لا یثقون بوعده و یقیسونه إلی أمثالهم ممن یصدق و یکذب و ینجز و یخلف.
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قوله تعالی: «یَعْلَمُونَ ظاهِراً مِنَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ عَنِ الْآخِرَةِ هُمْ غافِلُونَ جملة «یَعْلَمُونَ علی ما ذکره فی الکشاف، بدل من قوله: «لا یَعْلَمُونَ و فی هذا الإبدال من النکتة أنه أبدله منه و جعله بحیث یقوم مقامه و یسد مسده لیعلمک أنه لا فرق بین عدم العلم الذی هو الجهل و بین وجود العلم الذی لا یتجاوز الدنیا انتهی.
و قیل: الجملة استثنائیة لبیان موجب جهلهم بأن وعد الله حق و أن لله الأمر من قبل و من بعد و أنه ینصر المؤمنین علی الکافرین. انتهی و هذا أظهر.
و تنکیر «ظاهِراً» للتحقیر و ظاهر الحیاة الدنیا ما یقابل باطنها و هو الذی یناله حواسهم الظاهرة من زینة الحیاة فیرشدهم إلی اقتنائها و العکوف علیها و الإخلاد إلیها و نسیان ما وراءها من الحیاة الآخرة و المعارف المتعلقة بها و الغفلة عما فیه خیرهم و نفعهم بحقیقة معنی الکلمة.
و قیل: الظهور فی الآیة بمعنی الزوال و استشهد بقوله:
و عیرها الواشون أنی أحبهاو تلک شکاة ظاهر عنک عارها 
و المعنی: یعلمون أمرا زائلا لا بقاء له لکنه معنی شاذ الاستعمال.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ ما خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی إلخ المراد من خلق السماوات و الأرض و ما بینهما- و ذلک جملة العالم المشهود- بالحق أنها لم تخلق عبثا لا غایة لها وراءها بأن یوجد و یعدم ثم یوجد ثم یعدم من غیر غرض و غایة فهو تعالی إنما خلقها لغایة تترتب علیها.
ثم إن العالم بأجزائها لیس بدائم الوجود غیر منقطع الآخر حتی یحتمل کون کل جزء لاحق غایة للجزء السابق و کل آت خلفا لماضیه بل هو بأجزائه فان بائد فهناک غایة مقصودة من خلق العالم ستظهر بعد فناء العالم و هذا المعنی هو المراد بتقیید قوله:
«ما خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما» بقوله: «وَ أَجَلٍ مُسَمًّی بعد تقییده بقوله: «إِلَّا بِالْحَقِ .
فقوله: «أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ الاستفهام للتعجیب، و کونهم فی أنفسهم استعارة کنائیة عن فراغ البال و حضور الذهن کأنهم عند اشتغالهم بأمور الدنیا و سعیهم للمعیشة و تشوش البال یغیبون عن أنفسهم فیکونون عند حضور الذهن حاضرین مستقرین 
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فی أنفسهم فیکون تفکرهم حینئذ مجتمعا غیر متفرق فیهدیهم إلی الحق و یرشدهم إلی الواقع.
و قیل: المراد بتفکرهم فی أنفسهم أن یتفکروا فی خلق أنفسهم و أن الواحد منهم محدث و المحدث- بالفتح- یحتاج إلی محدث- بالکسر- قدیم حی قادر علیم حکیم فلا یخلق ما یخلق عبثا بل لغایة مطلوبة و لیست تعود إلیه نفسه لغناء المطلق بل إلی الخلق و هو الثواب و لا یکون إلا لصالح العمل فلا بد من دین مشرع یمیز العمل الصالح من السیئ فلا بد من دار یمتحنون فیها و هی الدنیا و دار یثابون فیها و هی الآخرة.
و فیه أن الجملة أعنی قوله: «أَ وَ لَمْ یَتَفَکَّرُوا فِی أَنْفُسِهِمْ صالح فی نفسه لأن یراد منها هذا المعنی لکن اتصال قوله: «ما خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ إلخ، بها یأباه لاستلزامه بطلان الاتصال لعدم الارتباط بین صدر الآیة و ذیلها علی هذا التقدیر.
و قوله: «ما خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی هو الفکر الذی یجب علیهم أن یمعنوا فیه النظر فی أنفسهم و تقریره علی ما تقدم أن الله سبحانه ما خلق هذا العالم کلا و لا بعضا إلا خلقا ملابسا للحق أو مصاحبا للحق أی لغایة حقیقیة لا عبثا لا غایة له و لا إلی أجل معین فلا یبقی شی‌ء منها إلی ما لا نهایة له بل یفنی و ینقطع و إذا کان کل من أجزائه و المجموع مخلوقا ذا غایة تترتب علیها و لیس شی‌ء منها دائم الوجود کانت غایته مترتبة علیه بعد انقطاع وجوده و فنائه، و هذا هو الآخرة التی ستظهر بعد انقضاء الدنیا و فنائها.
و قوله: «وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ لَکافِرُونَ مسوق سوق التعجیب کما بدأت الآیة باستفهام التعجیب، و المراد بلقاء الله هو الرجوع إلیه فی المعاد، و قد عبر عنه باللقاء لیزداد کفرهم به عجبا فکیف یمکن أن یبتدءوا منه ثم لا ینتهوا إلیه، و لذلک أکده بإن إشارة إلی أن الکفر بالمعاد من شأنه فی نفسه أن لا یصدق به.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلی آخر الآیة، لما ذکر کفر کثیر من الناس بالمعاد و ذلک أمر یلغو معه الدین الحق ذکرهم حال الأمم الکافرة و ما انتهت إلیه من سوء العذاب لعلهم یعتبرون بها فیرجعوا عما هم علیه من الکفر. و إثارة الأرض قلبها ظهر البطن للحرث و التعمیر و نحو ذلک.
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و قوله: «وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ یَظْلِمُونَ أی بالکفر و المعاصی.
قوله تعالی: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ بیان لما انتهی إلیه أمر أولئک الظالمین و لذا عبر بثم، و «عاقِبَةَ» بالنصب خبر کان و اسمه «السُّوای قدم الخبر علیه لإفادة الحصر و «أَساؤُا» مقطوع عن المتعلق بمعنی عملوا السوء، و السوآی الخلة التی یسوء صاحبها و المراد بها سوء العذاب و «أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ بحذف لام التعلیل و التقدیر لتکذیبهم بآیات الله و استهزائهم بها.
و المعنی: ثم کان سوء العذاب هو الذی انتهی إلیه أمر أولئک الذین عملوا السوء لم تکن لهم عاقبة غیرها لتکذیبهم بآیات الله و استهزائهم بها.
و قیل: إن «السُّوای مفعول لقوله: «أَساؤُا» و خبر کان هو قوله: «أَنْ کَذَّبُوا» إلخ، و المراد أن المعاصی ساقتهم إلی الکفر بتکذیب آیات الله و الاستهزاء بها.
و فیه: أنه فی نفسه معنی صحیح لکن المناسب للمقام هو المعنی الأول لأن المقام مقام الاعتبار و الإنذار و المناسب له بیان انتهاء معاصیهم إلی سوء العذاب لا انتهاء معاصیهم المتفرقة إلی التکذیب و الاستهزاء الذی هو أعظمها.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ بعد ما ذکر الحجة و تکذیب کثیر من الناس لخص القول فی نتیجتها و هو أن البدء و العود بیده سبحانه و سیرجع إلیه الجمیع، و المراد بالخلق المخلوقون، و لذا أرجع إلیه ضمیر الجمع فی ترجعون.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُبْلِسُ الْمُجْرِمُونَ ذکر حال المجرمین بعد قیام الساعة و هی ساعة الرجوع إلیه تعالی للحساب و الجزاء، و الإبلاس الیأس من الله و فیه کل الشقاء.
قوله تعالی: «وَ لَمْ یَکُنْ لَهُمْ مِنْ شُرَکائِهِمْ شُفَعاءُ وَ کانُوا بِشُرَکائِهِمْ کافِرِینَ یرید أنهم علی یأسهم من الرحمة من ناحیة أعمالهم أنفسهم آیسون من آلهتهم الذین اتخذوهم شرکاء لله فعبدوهم لیشفعوا لهم عند الله کما کانوا یقولون فی الدنیا: هؤلاء شفعاؤنا عند الله و کانوا بعبادة شرکائهم کافرین ساترین.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یَوْمَئِذٍ یَتَفَرَّقُونَ إلی قوله- مُحْضَرُونَ قال 
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فی المجمع: الروضة البستان المتناهی منظرا و طیبا. انتهی. و قال فی المفردات: الحبر الأثر المستحسن- إلی أن قال- و قوله عز و جل: «فِی رَوْضَةٍ یُحْبَرُونَ أی یفرحون حتی یظهر علیهم حبار نعیمهم. انتهی.
و المراد بتفرق الخلق یومئذ تمیز المؤمنین الصالحین من المجرمین و دخول هؤلاء النار و دخول أولئک الجنة علی ما یشیر إلیه الآیتان التالیتان.
و لزوم هذا التمیز و التفرق فی الوجود هو الذی أخذه الله سبحانه حجة علی ثبوت المعاد حیث قال: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ الجاثیة: 21.
قوله تعالی: «فَسُبْحانَ اللَّهِ حِینَ تُمْسُونَ وَ حِینَ تُصْبِحُونَ وَ لَهُ الْحَمْدُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ عَشِیًّا وَ حِینَ تُظْهِرُونَ لما ذکر أنه یبدأ الخلق ثم یعیدهم و یرجعهم للقائه فیفرقهم طائفتین: أهل الجنة و النعمة و أهل النار و العذاب، أما أهل الجنة فهم المؤمنون العاملون للصالحات و أما أهل النار فهم الکفار المکذبون لآیات الله و قد ذکر أنهم کانوا فی الدنیا أهل قوة و نعمة لکنهم نسوا الآخرة و کذبوا بآیات الله و استهزءوا بها حتی انتهی بهم الأمر إلی سوء العذاب عذاب الاستئصال جزاء لظلمهم أنفسهم و ما ظلمهم الله و لکن کانوا أنفسهم یظلمون.
فتحصل من ذلک أن فی دار الخلقة تدبیرا إلهیا متقنا صالحا جمیلا علی أجمل ما یکون و أن للإنسان علی توالی الأزمنة و الدهور آثاما و خطیئات من العقیدة السیئة فی حق ربه و اتخاذ شرکاء له و إنکار لقائه إلی سائر المعاصی.
ذیل الکلام بتسبیحه کلما تجدد حین بعد حین و تحمیده علی صنعه و تدبیره فی السماوات و الأرض و هو مجموع العالم المشهود فهو سبحانه منزه عن هذه الاعتقادات الباطلة و الأعمال الردیة و محمود فی جمیع ما خلقه و دبره فی السماوات و الأرض.
و من هناک یظهر:
أولا: أن التسبیح و التحمید فی الآیتین إنشاء تنزیه و ثناء منه تعالی لا من غیره حتی یکون المعنی: قولوا سبحان الله و قولوا الحمد لله فقد تکرر فی کلامه تعالی تسبیحه و تحمیده لنفسه کقوله: «سُبْحانَ رَبِّکَ رَبِّ الْعِزَّةِ»: الصافات: 180 و قوله:
«تَبارَکَ الَّذِی نَزَّلَ الْفُرْقانَ عَلی عَبْدِهِ»: الفرقان: 1.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 161
و ثانیا: أن المراد بالتسبیح و التحمید معناهما المطلق دون الصلوات الیومیة المفروضة کما یقول به أکثر القائلین بکون القول مقدرا. و المعنی: قولوا سبحان الله و قولوا الحمد لله.
و ثالثا: أن قوله: «وَ لَهُ الْحَمْدُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ معترضة واقعة بین المعطوف و المعطوف علیه، و قوله: «وَ عَشِیًّا وَ حِینَ تُظْهِرُونَ معطوفان علی محل «حِینَ تُمْسُونَ لا علی قوله: «فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ حتی یختص المساء و الصباح بالتسبیح و السماوات و الأرض و العشی و الظهیرة بالتحمید بل الأوقات و ما فیها للتسبیح و الأمکنة و ما فیها للتحمید.
فالسیاق یشیر إلی أن ما فی السماوات و الأرض من خلق و أمر هو لله یستدعی بحسنه حمدا و ثناء لله سبحانه و أن للإنسان علی مر الدهور و تغیر الأزمنة و الأوقات من الشرک و المعصیة ما یتنزه عنه ساحة قدسه تعالی و تقدس.
نعم هاهنا اعتبار آخر یتداخل فیه التحمید و التسبیح و هو أن الأزمنة و الأوقات علی تغیرها و تصرمها من جملة ما فی السماوات و الأرض فهی بوجودها یثنی علی الله تعالی، ثم کل ما فی السماوات و الأرض بفقرها إلیه تعالی و ذلتها دونه و نقصها بالنسبة إلی کماله تعالی تسبحه کما قال: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»،: إسراء: 44 لکن هذا الاعتبار غیر منظور إلیه فی الآیتین اللتین نحن فیهما.
و للمفسرین فی الآیتین أقوال أخر متفرقة أشرنا إلی المهم منها فی الوجوه التی قدمناها.
و تغییر السیاق فی قوله: «وَ عَشِیًّا» لکون العشی لم یبن منه فعل من باب الإفعال بخلاف المساء و الصباح و الظهیرة حیث بنی منها الإمساء و الإصباح و الإظهار بمعنی الدخول فی المساء و الصباح و الظهیرة کذا قیل.
و الخطاب الذی فی الآیتین فی قوله: «تُمْسُونَ و تُصْبِحُونَ و تُظْهِرُونَ لیس من الالتفات فی شی‌ء بل تعمیم للخطاب الذی للنبی ص منذ شرعت السورة، و المعنی:
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فإذا کان الأمر علی هذه السبیل فالله منزه حینما دخلتم أنتم معاشر البشر فی مساء و حینما دخلتم فی صباح و فی العشی و حینما دخلتم فی ظهیرة و له الثناء الجمیل فی السماوات و الأرض.
و نظیر هذا التعمیم ما فی قوله سابقا: «ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ و لاحقا فی قوله:
«وَ کَذلِکَ تُخْرَجُونَ .
قوله تعالی: «یُخْرِجُ الْحَیَّ مِنَ الْمَیِّتِ وَ یُخْرِجُ الْمَیِّتَ مِنَ الْحَیِّ وَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها وَ کَذلِکَ تُخْرَجُونَ ظاهر إخراج الحی من المیت و بالعکس خلق ذوی الحیاة من الأرض المیتة ثم تبدیل ذوی الحیاة أرضا میتة، و قد فسر بخلق المؤمن من الکافر و خلق الکافر من المؤمن فإنه یعد المؤمن حیا و الکافر میتا، قال تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً»: الأنعام: 122.
و أما إحیاء الأرض بعد موتها فهو انتعاش الأرض و ابتهاجها بالنبات فی الربیع و الصیف بعد خمودها فی الخریف و الشتاء، و قوله: «وَ کَذلِکَ تُخْرَجُونَ أی تبعثون و تخرجون من قبورکم بإحیاء جدید کإحیاء الأرض بعد موتها، و قد تقدم تفسیر نظیر صدر الآیة و ذیلها مرارا.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الترمذی و حسنه و النسائی و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الکبیر و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل و الضیاء عن ابن عباس": فی قوله: «الم غُلِبَتِ الرُّومُ قال: غلبت و غلبت.
قال: کان المشرکون یحبون أن یظهر فارس علی الروم، لأنهم أصحاب أوثان، و کان المسلمون یحبون أن یظهر الروم علی فارس- لأنهم أصحاب کتاب، فذکروه لأبی بکر فذکره أبو بکر لرسول الله ص- فقال له رسول الله ص: أما إنهم سیغلبون فذکره أبو بکر لهم- فقالوا: اجعل بیننا و بینک أجلا- فإن ظهرنا کان لنا کذا و کذا و إن ظهرتم کان لکم کذا و کذا- فجعل لهم خمس سنین فلم یظهروا- فذکر ذلک أبو بکر لرسول الله ص- فقال: أ لا جعلته- أراه- قال: دون العشر، فظهرت الروم بعد ذلک- فذلک قوله: الم غُلِبَتِ الرُّومُ فغلبت ثم غلبت بعد.
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یقول الله: «لِلَّهِ الْأَمْرُ مِنْ قَبْلُ وَ مِنْ بَعْدُ- وَ یَوْمَئِذٍ یَفْرَحُ الْمُؤْمِنُونَ بِنَصْرِ اللَّهِ قال سفیان: سمعت أنهم قد ظهروا یوم بدر.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر مختلفة المضامین فی الجملة ففی بعضها أن المقامرة کانت بین أبی بکر و أبی بن خلف و فی بعضها أنها کانت بین المسلمین و المشرکین و کان أبو بکر من قبل المسلمین و أبی من قبل المشرکین، و فی بعضها أنها کانت بین الطائفتین، و فی بعضها بین أبی بکر و بین المشرکین کما فی هذه الروایة.
ثم الأجل المضروب فی بعضها ثلاث سنین، و فی بعضها خمس، و فی بعضها ست، و فی بعضها سبع سنین.
و فی بعضها أن الأجل المضروب أولا انقضی بمکة و هو سبع سنین فمادهم أبو بکر سنتین بأمر من النبی ص فغلبت الروم، و فی بعضها خلافه.
ثم فی بعضها أن الأجل الثانی انقضی بمکة و فی بعضها أنه انقضی بعد الهجرة و کانت غلبة الروم یوم بدر، و فی بعضها یوم الحدیبیة.
و فی بعضها أن أبا بکر لما قمرهم بغلبة الروم أخذ منهم الخطر و هو مائة قلوص و جاء به إلی النبی ص فقال: إنه سحت تصدق به.
و الذی تتفق فیه الروایات أنه قامرهم فقمرهم و کان القمار بإشارة من النبی ص و وجه ذلک بأنه کان قبل تحریم القمار فإنه حرم مع الخمر فی سورة المائدة و قد نزلت فی آخر عهد النبی ص.
و قد تحقق بما قدمناه فی تفسیر آیة الخمر و المیسر أن الخمر کانت محرمة من أول البعثة و کان من المعروف من الدین أنه یحرم الخمر و الزنا.
علی أن الخمر و المیسر من الإثم بنص آیة البقرة: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْخَمْرِ وَ الْمَیْسِرِ قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ». الآیة: البقرة: 219 و الإثم محرم بنص آیة الأعراف: «قُلْ إِنَّما حَرَّمَ رَبِّیَ الْفَواحِشَ ما ظَهَرَ مِنْها وَ ما بَطَنَ وَ الْإِثْمَ وَ الْبَغْیَ»، الآیة: الأعراف: 33 و الأعراف من العتائق النازلة بمکة فمن الممتنع أن یشیر النبی ص بالمقامرة.
و علی تقدیر تأخر الحرمة إلی آخر عهد النبی ص یشکل قوله (ص) لأبی بکر لما أتی بالخطر إلیه أنه سحت ثم قوله: تصدق به. فلا سبیل إلی تصحیح شی‌ء من ذلک 
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بالموازین الفقهیة و قد تکلفوا فی توجیه ذلک بما لا یزید إلا إشکالا.
ثم إن ما فی الروایة أن الفرس کانوا عبدة الأوثان لا یوافق ما کان علیه القوم فإنهم و إن کانوا مشرکین لکنهم کانوا لا یتخذون أوثانا.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «یَعْلَمُونَ ظاهِراً مِنَ الْحَیاةِ الدُّنْیا- وَ هُمْ عَنِ الْآخِرَةِ هُمْ غافِلُونَ قال: یرون حاضر الدنیا و یتغافلون عن الآخرة.
و فی الخصال،: و سئل الصادق (ع) عن قول الله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فقال: أ و لم ینظروا فی القرآن.
و فی تفسیر القمی،": و قوله عز و جل: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یَوْمَئِذٍ یَتَفَرَّقُونَ قال:
إلی الجنة و النار.
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اشارة

وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ (20) وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (21) وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافُ أَلْسِنَتِکُمْ وَ أَلْوانِکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِلْعالِمِینَ (22) وَ مِنْ آیاتِهِ مَنامُکُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ ابْتِغاؤُکُمْ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَسْمَعُونَ (23) وَ مِنْ آیاتِهِ یُرِیکُمُ الْبَرْقَ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ یُنَزِّلُ مِنَ السَّماءِ ماءً فَیُحْیِی بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (24)
وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ تَقُومَ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ بِأَمْرِهِ ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ دَعْوَةً مِنَ الْأَرْضِ إِذا أَنْتُمْ تَخْرُجُونَ (25) وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ (26)
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(بیان)

یذکر فی هذا الفصل عدة من الآیات الدالة علی وحدانیته تعالی فی الربوبیة و الألوهیة، و یشار فیها إلی امتزاج الخلق و التدبیر و تداخلهما لیتضح بذلک أن الربوبیة بمعنی ملک التدبیر و الألوهیة بمعنی المعبودیة بالحق لا یستحقهما إلا الله الذی خلق الأشیاء و أوجدها، لا کما یزعم الوثنی أن الخلق لله وحده و التدبیر و العبادة لأرباب الأصنام لیکونوا شفعاء لهم عند الله، و لیس له سبحانه إلا أنه رب الأرباب و إله الآلهة.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ المراد بالخلق من تراب انتهاء خلقة الإنسان إلی الأرض فإن مراتب تکون الإنسان من مضغة أو علقة أو نطفة أو غیرها مرکبات أرضیة تنتهی إلی العناصر الأرضیة.
و قوله: «ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ إذا فجائیة أی یفاجئکم أنکم أناسی تنتشرون فی الأرض أی یخلقکم من ترکیبات أرضیة المترقب منها کینونة أرضیة میتة أخری مثلها لکن یفاجئکم دفعة أنه یصیر بشرا ذوی حیاة و شعور عقلی ینتشرون فی الأرض فی سبیل تدمیر أمر الحیاة فقوله: «ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ فی معنی قوله: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14.
فخلق الإنسان أی جمع أجزائه من الأرض و تألیفها آیة و کینونة هذا المجموع إنسانا ذا حیاة و شعور عقلی آیة أو آیات أخر تدل علی صانع حی علیم یدبر الأمر و یجری هذا النظام العجیب.
و قد ظهر بهذا المعنی أن «ثُمَ للتراخی الرتبی و الجملة معطوفة علی قوله:
«خَلَقَکُمْ لا علی قوله: «أَنْ خَلَقَکُمْ .
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها»
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إلی آخر الآیة، قال الراغب: یقال لکل واحد من القرینین من الذکر و الأنثی من الحیوانات المتزاوجة: زوج و لکل قرینین فیها و فی غیرها: زوج، قال تعالی: «فَجَعَلَ مِنْهُ الزَّوْجَیْنِ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی و قال: «وَ زَوْجُکَ الْجَنَّةَ» و زوجة لغة ردیئة و جمعها زوجات- إلی أن قال- و جمع الزوج أزواج. انتهی.
فقوله: «أَنْ خَلَقَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً لِتَسْکُنُوا إِلَیْها» أی خلق لأجلکم- أو لینفعکم- من جنسکم قرائن و ذلک أن کل واحد من الرجل و المرأة مجهز بجهاز التناسل تجهیزا یتم فعله بمقارنة الآخر و یتم بمجموعهما أمر التوالد و التناسل فکل واحد منهما ناقص فی نفسه مفتقر إلی الآخر و یحصل من المجموع واحد تام له أن یلد و ینسل، و لهذا النقص و الافتقار یتحرک الواحد منهما إلی الآخر حتی إذا اتصل به سکن إلیه لأن کل ناقص مشتاق إلی کماله و کل مفتقر مائل إلی ما یزیل فقره و هذا هو الشبق المودع فی کل من هذین القرینین.
و قوله: «وَ جَعَلَ بَیْنَکُمْ مَوَدَّةً وَ رَحْمَةً» المودة کأنها الحب الظاهر أثره فی مقام العمل فنسبة المودة إلی الحب کنسبة الخضوع الظاهر أثره فی مقام العمل إلی الخشوع الذی هو نوع تأثر نفسانی عن العظمة و الکبریاء.
و الرحمة نوع تأثر نفسانی عن مشاهدة حرمان المحروم عن الکمال و حاجته إلی رفع نقیصته یدعو الراحم إلی إنجائه من الحرمان و رفع نقصه.
و من أجل موارد المودة و الرحمة المجتمع المنزلی فإن الزوجین یتلازمان بالمودة و المحبة و هما معا و خاصة الزوجة یرحمان الصغار من الأولاد لما یریان ضعفهم و عجزهم عن القیام بواجب العمل لرفع الحوائج الحیویة فیقومان بواجب العمل فی حفظهم و حراستهم و تغذیتهم و کسوتهم و إیوائهم و تربیتهم و لو لا هذه الرحمة لانقطع النسل و لم یعش النوع قط.
و نظیر هذه المودة و الرحمة مشهود فی المجتمع الکبیر المدنی بین أفراد المجتمع فالواحد منهم یأنس بغیره بالمودة و یرحم المساکین و العجزة و الضعفاء الذین لا یستطیعون القیام بواجبات الحیاة.
و المراد بالمودة و الرحمة فی الآیة الأولیان علی ما یعطیه مناسبة السیاق أو الأخیرتان علی ما یعطیه إطلاق الآیة.
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و قوله: «لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ لأنهم إذا تفکروا فی الأصول التکوینیة التی یبعث الإنسان إلی عقد المجتمع من الذکورة و الأنوثة الداعیتین إلی الاجتماع المنزلی و المودة و الرحمة الباعثتین علی الاجتماع المدنی ثم ما یترتب علی هذا الاجتماع من بقاء النوع و استکمال الإنسان فی حیاتیة الدنیا و الأخری عثروا من عجائب الآیات الإلهیة فی تدبیر أمر هذا النوع علی ما یبهر به عقولهم و تدهش به أحلامهم.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافُ أَلْسِنَتِکُمْ وَ أَلْوانِکُمْ إلی آخر الآیة. الظاهر أن یکون المراد باختلاف الألسن اختلاف اللغات من العربیة و الفارسیة و الأردویة و غیرها و باختلاف الألوان اختلاف الأمم فی ألوانهم کالبیاض و السواد و الصفرة و الحمرة.
و یمکن أن یستفاد اختلاف الألسنة من جهة النغم و الأصوات و نحو التکلم و النطق و باختلاف الألوان اختلاف کل فردین من أفراد الإنسان بحسب اللون لو دقق فیه النظر علی ما یقول به علماء هذا الشأن.
فالباحثون عن العالم الکبیر یعثرون فی نظام الخلقة علی آیات دقیقة دالة علی أن الصنع و الإیجاد مع النظام الجاری فیه لا یقوم إلا بالله و لا ینتهی إلا إلیه.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ مَنامُکُمْ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ ابْتِغاؤُکُمْ مِنْ فَضْلِهِ إلی آخر الآیة، الفضل الزیادة علی مقدار الحاجة و یطلق علی العطیة لأن المعطی إنما یعطی ما فضل من مقدار حاجته، و المراد به فی الآیة الکریمة الرزق فابتغاء الفضل طلب الرزق.
و فی خلق الإنسان ذا قوی فعالة تبعثه إلی طلب الرزق و رفع حوائج الحیاة للبقاء بالحرکة و السعی ثم هدایته إلی الاستراحة و السکون لرفع متاعب السعی و تجدید تجهیز القوی و تخصیص اللیل و النهار المتعاقبین للسعی و السکون و التسبیب إلی وجود اللیل و النهار بأوضاع سماویة قائمة بالأرض و الشمس لآیات نافعة لمن له سمع واع یعقل ما یسمع فإذا وجده حقا اتبعه.
قال فی الکشاف، فی الآیة: هذا من باب اللف و ترتیبه: و من آیاته منامکم و ابتغاؤکم من فضله باللیل و النهار إلا أنه فصل بین القرینین الأولین بالقرینین الآخرین لأنهما زمانان و الزمان و الواقع فیه کشی‌ء واحد مع إعانة اللف علی الاتحاد و یجوز أن 
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یراد منامکم فی الزمانین و ابتغاؤکم فیهما، و الظاهر هو الأول لتکرره فی القرآن و أسد المعانی ما دل علیه القرآن. انتهی.
و قد ظهر مما تقدم معنی تذییل الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَسْمَعُونَ .
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ یُرِیکُمُ الْبَرْقَ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ یُنَزِّلُ مِنَ السَّماءِ ماءً فَیُحْیِی بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» الظاهر أن الفعل نزل منزلة المصدر و لذلک لم یصدر بأن المصدریة کما صدر به قوله: «أَنْ خَلَقَکُمْ و قوله: «أَنْ خَلَقَ لَکُمْ و تنزیل الفعل منزلة المصدر لغة عربیة جیدة و علیه یحمل المثل السائر: «و تسمع بالمعیدی خیر من أن تراه» و لا ضیر فی حمل کلامه تعالی علیه فهو تعالی یأتی فی مفتتح هذه الآیات بفنون التعبیر کقوله:
«مَنامُکُمْ «یُرِیکُمُ «أَنْ تَقُومَ .
و احتمل فی قوله: «یُرِیکُمُ أن یکون بحذف أن المصدریة و التقدیر أن یریکم البرق و أید بقراءة النصب فی یریکم.
و احتمل أن یکون من حذف المضاف، و التقدیر: و من آیاته آیة أن یریکم البرق، و احتمل أن یکون التقدیر و من آیاته آیة البرق ثم استونف فقیل: یریکم البرق إلخ، و احتمل أن یکون «مِنْ آیاتِهِ متعلقا بقوله: «یُرِیکُمُ ، و التقدیر:
و یریکم من آیاته البرق، و احتمل أن یکون «مِنْ آیاتِهِ حالا من البرق، و التقدیر:
و یریکم البرق حال کون البرق من آیاته.
و هذه وجوه متفرقة لا یخفی علیک بعدها علی أن بعضها یخرج الکلام فی الآیة عن موافقة السیاق فی الآیات السابقة النظیرة له کالوجهین الأخیرین.
و قوله: «خَوْفاً وَ طَمَعاً» أی خوفا من الصاعقة و طمعا فی المطر، و قوله:
«وَ یُنَزِّلُ مِنَ السَّماءِ ماءً فَیُحْیِی بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» تقدم تفسیره کرارا، و قوله:
«إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ أی إن أهل التعقل یفقهون أن هناک عنایة متعلقه بهذه المصالح فلیس مجرد اتفاق و صدفة.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ تَقُومَ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ بِأَمْرِهِ ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ دَعْوَةً مِنَ الْأَرْضِ إِذا أَنْتُمْ تَخْرُجُونَ القیام مقابل القعود و لما کان أعدل حالات الإنسان حیث یقوی به علی عامة أعماله أستعیر لثبوت الشی‌ء و استقراره علی أعدل حالاته کما یستعار
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لتدبیر الأمر، قال تعالی: «أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ»: الرعد: 33.
و المراد بقیام السماء و الأرض بأمر من الله ثبوتهما علی حالهما من حرکة و سکون و تغیر و ثبات بأمره تعالی و قد عرف أمره بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82.
و قوله: «ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ دَعْوَةً مِنَ الْأَرْضِ إِذا أَنْتُمْ تَخْرُجُونَ «إِذا» الأولی شرطیة و «إِذا» الثانیة فجائیة قائمة مقام فاء الجزاء و «مِنَ الْأَرْضِ متعلق بقوله:
«دَعْوَةً» و الجملة معطوفة علی محل الجملة الأولی لأن المراد بالجملة أعنی قوله: «ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ إلخ البعث و الرجوع إلی الله و لیس فی عداد الآیات بل الجملة إخبار بأمر احتج علیه سابقا و سیحتج علیه لاحقا.
و أما قول القائل: إن الجملة علی تأویل المفرد و هی معطوفة علی «أَنْ تَقُومَ و التقدیر و من آیاته قیام السماء و الأرض بأمره ثم خروجکم إذا دعاکم دعوة من الأرض.
فلازمه کون البعث معدودا من الآیات و لیس منها علی أن البعث أحد الأصول الثلاثة التی یحتج بالآیات علیه، و لا یحتج به علی التوحید مثلا بل لو احتج فبالتوحید علیه فافهم ذلک.
و لما کانت الآیات المذکورة من خلق البشر من تراب و خلقهم أزواجا و اختلاف ألسنتهم و ألوانهم و منامهم و ابتغائهم من فضله و إراءة البرق و تنزیل الماء من السماء کلها آیات راجعة إلی تدبیر أمر الإنسان کان المراد بقوله: «أَنْ تَقُومَ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ بمعونة السیاق ثبات السماء و الأرض علی وضعهما الطبیعی و حالهما العادیة ملائمتین لحیاة النوع الإنسانی المرتبطة بهما و کان قوله: «ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ إلخ مترتبا علی ذلک ترتب التأخیر أی إن خروجهم من الأرض متأخر عن هذا القیام مقارن لخرابهما کما ینبئ به آیات کثیرة فی مواضع مختلفة من کلامه تعالی.
و یظهر بذلک أیضا أن المراد من قوله السابق «وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ خلقهما من جهة ما یرتبطان بالحیاة البشریة و ینفعانها.
و قد رتبت الآیات المذکورة آخذة من بدء خلق الإنسان و تکونه ثم تصنفه صنفین: الذکر و الأنثی ثم ارتباط وجوده بالسماء و الأرض و اختلاف ألسنتهم و ألوانهم 
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ثم السعی فی طلب الرزق و سکون المنام ثم إراءة البرق و تنزیل الأمطار حتی تنتهی إلی قیام السماء و الأرض إلی أجل مسمی لیتم لهذا النوم الإنسانی ما قدر له من أمد الحیاة و یعقب ذلک البعث فهذا بعض ما فی ترتیب ذکر هذه الآیات من النکات.
و قد رتبت الفواصل أعنی قوله «یَتَفَکَّرُونَ «لِلْعالِمِینَ «یَسْمَعُونَ «یَعْقِلُونَ علی هذا الترتیب لأن الإنسان یتفکر فیصیر عالما ثم إذا سمع شیئا من الحقائق وعاه ثم عقله و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ کانت الآیات المذکورة مسوقة لإثبات ربوبیته تعالی و ألوهیته کما تقدمت الإشارة إلیه و لما انتهی الکلام إلی ذکر البعث و الرجوع إلی الله عقب ذلک بالبرهان علی إمکانه و الحجة مأخوذة من الخلق و التدبیر المذکورین فی الآیات السابقة.
فقوله: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إشارة إلی إحاطة ملکه الحقیقی لجمیع من فی السماوات و الأرض و هم المحشورون إلیه و ذلک لأن وجودهم من جمیع الجهات قائم به تعالی قیام فقر و حاجة لا استقلال و لا استغناء لهم عنه بوجه من الوجوه و هذا هو الملک الحقیقی الذی أثره جواز تصرف المالک فی ملکه کیف شاء فله تعالی أن یتصرف فی مملوکیه بنقلهم من النشأة الدنیا إلی النشأة الآخرة.
و قد أکد ذلک بقوله: «کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ و القنوت لزوم الطاعة مع الخضوع- علی ما ذکره الراغب فی المفردات-، و المراد بالطاعة مع الخضوع الطاعة التکوینیة- علی ما یعطیه السیاق- دون التشریعیة التی ربما تخلفت.
و ذلک أنهم الملائکة و الجن و الإنس فأما الملائکة فلیس عندهم إلا خضوع الطاعة، و أما الجن و الإنس فهم مطیعون منقادون للعلل و الأسباب الکونیة و کلما احتالوا فی إلغاء أثر علة من العلل أو سبب من الأسباب الکونیة توسلوا إلی علة أخری و سبب آخر کونی ثم علمهم و إرادتهم کاختیارهم جمیعا من الأسباب الکونیة فلا یکون إلا ما شاء الله أی الذی تمت علله فی الخارج و لا یتحقق مما شاءوا إلا ما أذن فیه و شاءه فهو المالک لهم و لما یملکونه.
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اشارة

وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (27) ضَرَبَ لَکُمْ مَثَلاً مِنْ أَنْفُسِکُمْ هَلْ لَکُمْ مِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ شُرَکاءَ فِی ما رَزَقْناکُمْ فَأَنْتُمْ فِیهِ سَواءٌ تَخافُونَهُمْ کَخِیفَتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (28) بَلِ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَهْواءَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ فَمَنْ یَهْدِی مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ (29) فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (30) مُنِیبِینَ إِلَیْهِ وَ اتَّقُوهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ (31)
مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ (32) وَ إِذا مَسَّ النَّاسَ ضُرٌّ دَعَوْا رَبَّهُمْ مُنِیبِینَ إِلَیْهِ ثُمَّ إِذا أَذاقَهُمْ مِنْهُ رَحْمَةً إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ بِرَبِّهِمْ یُشْرِکُونَ (33) لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ (34) أَمْ أَنْزَلْنا عَلَیْهِمْ سُلْطاناً فَهُوَ یَتَکَلَّمُ بِما کانُوا بِهِ یُشْرِکُونَ (35) وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ رَحْمَةً فَرِحُوا بِها وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ إِذا هُمْ یَقْنَطُونَ (36)
أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (37) فَآتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ وَ الْمِسْکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ ذلِکَ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (38) وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ (39)
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(بیان 

لما انساق الاحتجاج علی الوحدانیة و المعاد من طریق عد الآیات الدالة علی ذلک بقوله: «وَ مِنْ آیاتِهِ إلی قوله: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الآیة، و هو من صفات الفعل غیر سیاق الاحتجاج بالآیات إلی سیاق الاحتجاج بصفاته الفعلیة و أوردها إلی آخر السورة فی أربعة فصول یورد فی کل فصل شیئا من صفات الفعل المستوجبة للوحدانیة و المعاد و هی قوله: «وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ إلخ، و قوله: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ ثُمَّ رَزَقَکُمْ إلخ، و قوله: «اللَّهُ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ إلخ، و قوله: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ ضَعْفٍ إلخ.
و إنما لم یبدأ الفصل الأول باسم الجلالة کما بدأ به فی الفصول الأخر لسبق ذکره فی الآیة السابقة علیه المتصلة به أعنی قوله: «وَ لَهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلٌّ لَهُ قانِتُونَ الذی هو کالبرزخ المتوسط بین السیاقین، فقوله: «وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ فصل فی صورة الوصل.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ إلی آخر الآیة، بدء الخلق إنشاؤه ابتداء من غیر مثال سابق و الإعادة إنشاء بعد إنشاء.
و قوله: «وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ الضمیر الأول للإعادة المفهوم من قوله: «یُعِیدُهُ و الضمیر الثانی راجع إلیه تعالی علی ما یتبادر من السیاق.
و قد استشکل قوله: «وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ الدال ظاهرا علی کون الإعادة أسهل و أهون علیه من البدء و هو ینافی کون قدرته مطلقة غیر محدودة فإن القدرة
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اللامتناهیة لا تختلف حالها فی تعلقها بشی‌ء دون شی‌ء فتعلقها بالصعب و السهل علی السواء فلا معنی لاسم التفضیل هاهنا.
و قد أجیب عنه بوجوه:
منها: أن ضمیر «عَلَیْهِ راجع إلی الخلق دونه تعالی و الإعادة أهون علی الخلق لأنه مسبوق بالابتداء الذی یسهل الفعل علی الفاعل بتحققه منه مرة أو أزید بخلاف الابتداء الذی لا یسبقه فعل، فالابتداء أصعب بالطبع بالنسبة إلی الإعادة و الإعادة بالعکس، فالمعنی: أن الإعادة أهون من البدء بالنسبة إلی الخلق و إذا کان کذلک بالنسبة إلی الخلق فما ظنک بالخالق.
و فیه أن رجوع الضمیر إلی الخلق خلاف ظاهر الآیة.
و منها: أن أفعل هاهنا منسلخ عن معنی التفضیل فأهون علیه بمعنی هین علیه نظیر قوله: «ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ».
و فیه أنه تحکم ظاهر لا دلیل علیه.
و منها: أن التفضیل إنما هو للإعادة فی نفسها بالقیاس إلی الإنشاء الابتدائی لا بالنسبة إلیه تعالی و وقوع التفضیل بین فعل منه و فعل لا بأس به کما فی قوله تعالی:
«لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ»: المؤمن: 57.
و هذا هو الذی یستفاد من کلام الزمخشری إذ یقول: فإن قلت: ما بال الإعادة استعظمت فی قوله: «ثُمَّ إِذا دَعاکُمْ حتی کأنها فضلت علی قیام السماوات و الأرض بأمره ثم هونت بعد ذلک؟ قلت: الإعادة فی نفسها عظیمة لکنها هونت بالقیاس إلی الإنشاء. انتهی.
و فیه أن تقیید الوصف بقوله: «عَلَیْهِ أصدق شاهد علی أن القیاس الواقع بین الإعادة و الإنشاء إنما هو بالنسبة إلیه تعالی لا بین نفس الإعادة و الإنشاء فالإشکال علی ما کان.
و منها: أن التفضیل إنما هو بالنظر إلی الأصول الدائرة بین الناس و الموازین المتبعة عندهم لا بالنظر إلی الأمر فی نفسه، لما یرون أن تکرر الوقوع حتی لمرة واحدة یوجب سهولته علی الفاعل بالنسبة إلی الفعل غیر المسبوق بمثله فکأنه قیل: و الإعادة
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أهون علیه بالنظر إلی أصولکم العلمیة المتبعة عندکم و إلا فالإنشاء و الإعادة بالنسبة إلیه تعالی علی السواء.
و فیه أنه معنی صحیح فی نفسه لکن الشأن فی استفادته من اللفظ و لا شاهد علیه من جهة لفظ الآیة.
و منها: ما ذکره أیضا فی الکشاف، قال: و وجه آخر و هو أن الإنشاء من قبیل التفضل الذی یتخیر فیه الفاعل بین أن یفعله و أن لا یفعله و الإعادة من قبیل الواجب الذی لا بد له من فعله لأنها لجزاء الأعمال و جزاؤها واجب و الأفعال إما محال و المحال ممتنع أصلا خارج عن المقدور و أما ما یصرف الحکیم عن فعله صارف و هو القبیح و هو ردیف المحال لأن الصارف یمنع وجود الفعل کما تمنعه الإحالة، و إما تفضل و التفضل حالة بین بین للفاعل أن یفعله و أن لا یفعله، و إما واجب لا بد من فعله و لا سبیل إلی الإخلال به.
فکان الواجب أبعد الأفعال من الامتناع و أقربها من الحصول فلما کانت الإعادة من قبیل الواجب کانت أبعد الأفعال من الامتناع و إذا کانت أبعدها من الامتناع کانت أدخلها فی التأتی و التسهل فکانت أهون منها و إذا کانت أهون منها کانت أهون من الإنشاء انتهی.
و فیه أولا: أنه مبنی علی تحقق الأشیاء بالأولویة دون الوجوب و قد تحقق فی محله بطلانه.
و ثانیا: أن القرب و البعد اللذین ذکرهما تصویر عقلی محض و السهولة و الصعوبة وصفان وجودیان یتصف بهما وجود الشی‌ء من حیث صدوره عن فاعله الموجد له و لا یبتنی الوصف الوجودی علی الاعتبار العقلی.
و ثالثا: أن الإنشاء أیضا کالإعادة فی الابتناء علی المصلحة و هی الغایة فما لم یکن الإنشاء ذا مصلحة موجبة لم یتحقق کما أن الإعادة کذلک فهما فی القرب و البعد من الامتناع علی السواء کما قیل.
و رابعا: أن مقتضی هذا الوجه کون الإعادة أهون من الإنشاء بالنظر إلی أنفسهما فیعود فی الحقیقة إلی الوجه الثالث و یتوجه إلیه ما توجه إلیه.
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و الذی ینبغی أن یقال أن الجملة أعنی قوله: «وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ معلل بقوله بعده: «وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فهو الحجة المثبتة لقوله: «وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ .
و المستفاد من قوله: «وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی إلخ، إن کل وصف کمالی یمثل به شی‌ء فی السماوات و الأرض کالحیاة و القدرة و العلم و الملک و الجود و الکرم و العظمة و الکبریاء و غیرها فلله سبحانه أعلی ذلک الوصف و أرفعها من مرتبة تلک الموجودات المحدودة کما قال: «وَ لِلَّهِ الْأَسْماءُ الْحُسْنی : الأعراف: 180.
و ذلک أن کل وصف من أوصاف الکمال اتصف به شی‌ء مما فی السماوات و الأرض فله فی حد نفسه ما یقابله فإنه مما أفاضه الله علیه و هو فی نفسه خال عنه فالحی منها میت فی ذاته و القادر منها عاجز فی ذاته و لذلک کان الوصف فیها محدودا مقیدا بشی‌ء دون شی‌ء و حال دون حال، و هکذا فالعلم فیها مثلا لیس مطلقا غیر محدود بل محدود مخلوط بالجهل بما وراءه و کذلک الحیاة و القدرة و الملک و العظمة و غیرها.
و الله سبحانه هو المفیض لهذه الصفات من فضله و الذی له من معنی هذه الصفات مطلق غیر محدود و صرف غیر مخلوط فلا جهل فی مقابل علمه و لا ممات یقابل حیاته و هکذا فله سبحانه من کل صفة یتصف به الموجودات السماویة و الأرضیة- و هی صفات غیر ممحضة و لا مطلقة- ما هو أعلاها أی مطلقها و محضها.
فکل صفة توجد فیه تعالی و فی غیره من المخلوقات، فالذی فیه أعلاها و أفضلها و الذی فی غیره مفضول بالنسبة إلی ما عنده.
و لما کانت الإعادة متصفة بالهون إذا قیس إلی الإنشاء فیما عند الخلق فهو عنده تعالی أهون أی هون محض غیر مخلوط بصعوبة و مشقة بخلاف ما عندنا معاشر الخلق و لا یلزم منه أن یکون فی الإنشاء صعوبة و مشقة علیه تعالی لأن المشقة و الصعوبة فی الفعل تتبع قدرة الفاعل بالتعاکس فکلما قلت القدرة کثرت المشقة و کلما کثرت قلت حتی إذا کانت القدرة غیر متناهیة انعدمت المشقة من رأس، و قدرته تعالی غیر متناهیة فلا یشق علیه فعل أصلا و هو المستفاد من قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فإن القدرة إذا جاز تعلقها بکل شی‌ء لم تکن إلا غیر متناهیة فافهم ذلک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 176
و قوله: «وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ تقدم أنه فی مقام الحجة بالنسبة إلی قوله: «وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ و محصله أن کل صفة کمالیة یتصف به شی‌ء مما فی السماوات و الأرض من جمال أو جلال فإن لله سبحانه أعلاها أی مطلقها من غیر تقیید و محضها من غیر شوب و صرفها من غیر خلط.
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فی مقام التعلیل بالنسبة إلی قوله: «وَ لَهُ الْمَثَلُ الْأَعْلی إلخ، أی إنه تعالی عزیز واجد لکل ما یفقده غیره ممتنع من أن یمتنع علیه شی‌ء حکیم لا یعرض فعله فتور، و لو لم تکن صفة من صفاته مثلا أعلی مما عند غیره من الممکنات کانت محدودة غیر مطلقة و مخلوطة غیر صرفة غیر خالیة من النقص و القصور فاستذله ذاک القصور فلم یکن عزیزا علی الإطلاق و أحدث ذاک النقص فی فعله ثلمة و فتورا فلم یکن حکیما علی الإطلاق.
قوله تعالی: «ضَرَبَ لَکُمْ مَثَلًا مِنْ أَنْفُسِکُمْ هَلْ لَکُمْ مِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ شُرَکاءَ فِی ما رَزَقْناکُمْ فَأَنْتُمْ فِیهِ سَواءٌ تَخافُونَهُمْ کَخِیفَتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ إلخ، «مِنْ فی قوله: «مِنْ أَنْفُسِکُمْ لابتداء الغایة أی ضرب لکم مثلا متخذا من أنفسکم منتزعا من الحالات التی لدیکم، و قوله: «هَلْ لَکُمْ شروع فی المثل المضروب و الاستفهام للإنکار، و «ما» فی «مِنْ ما مَلَکَتْ للنوع أی من نوع ما ملکت أیمانکم من العبید و الإماء، و «مِنْ فی «مِنْ شُرَکاءَ» زائدة و هو مبتدأ، و قوله: «فَأَنْتُمْ فِیهِ سَواءٌ» تفریع علی الشرکة، و «فَأَنْتُمْ خطاب شامل للمالکین و المملوکین علی طریق التغلیب، و قوله: «تَخافُونَهُمْ کَخِیفَتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ أی تخافون الممالیک الشرکاء أن تستبدوا فی تصرف المال المشترک من غیر إذن منهم و رضی کما تخافون أنفسکم من الشرکاء الأحرار.
و هذا مثل ضربه الله لبیان بطلان ما یزعمون أن الله سبحانه مما خلق شرکاء فی الألوهیة و الربوبیة و قد ألقی المثل فی صورة الاستفهام الإنکاری: هل یوجد بین ممالیککم من العبید و الإماء من یکونون شرکاء لکم فی الأموال التی رزقناکم- و الحال أنهم ممالیک لکم تملکونهم و ما فی أیدیهم- بحیث تخافونهم من التصرف فی أموالکم بغیر إذن منهم و رضی کما تخافون الشرکاء الأحرار من نوع أنفسکم؟!.
لا یکون ذلک أبدا و لا یجوز أن یکون المملوک شریکا لمولاه فی ماله و إذا لم 
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یجز فکیف یجوز أن یکون بعض من خلقه الله کالملائکة و الجن و هم عبیده المملوکون شرکاء له فیما یملک من مخلوقیه و آلهة و أربابا من دونه؟.
ثم تمم الکلام بقوله: «کَذلِکَ نُفَصِّلُ الْآیاتِ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ و فیه تمهید لما یتلوه من الکلام.
قوله تعالی: «بَلِ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَهْواءَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ فَمَنْ یَهْدِی مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ إضراب عما یستفاد من ذیل الآیة السابقة و التقدیر و هؤلاء المشرکون لم یبنوا شرکهم علی التعقل بل اتبعوا فی ذلک أهواءهم بغیر علم.
و کان مقتضی الظاهر أن یقال: بل اتبع الذین أشرکوا و إنما بدله من قوله:
«بَلِ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا» فوصفهم بالظلم لیتعلل به ما سیصفهم بالضلال فی قوله: «فَمَنْ یَهْدِی مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ فالظلم یستتبع الإضلال الإلهی، قال تعالی: «یُثَبِّتُ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا بِالْقَوْلِ الثَّابِتِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ یُضِلُّ اللَّهُ الظَّالِمِینَ وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: إبراهیم: 27.
فقوله: «فَمَنْ یَهْدِی مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ استفهام إنکاری مدلوله الإیئاس من نعمة الهدایة للمشرکین المتبعین لأهوائهم مع ظهور الحق لهم لمکان ظلمهم الموجب لإضلالهم و قد تکرر فی کلامه تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ .
و قوله: «وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ نفی لنجاتهم بنصرة الناصرین لهم من غیرهم بعد ما لم ینالوا النجاة من الضلال و تبعاته من عند أنفسهم لإضلال الله لهم و نفی الجمع دلیل علی أن لغیرهم ناصرین کالشفعاء.
و قول القائل إن معنی نفی الناصرین لهم أنه لیس لواحد منهم ناصر واحد علی ما هو المشهور من مقابلة الجمع بالجمع غیر مطرد.
و معنی الآیة: بل اتبع الذین ظلموا بشرکهم أهواءهم بغیر علم و تعقل فأضلهم الله بظلمهم و لا هادی یهدیهم و لیس لهم ناصرون ینصرونهم.
قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ الکلام متفرع علی ما تحصل 
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من الآیات السابقة المثبتة للمبدإ و المعاد أی إذا ثبت أن الخلق و التدبیر لله وحده لا شریک له و هو سیبعث و یحاسب و لا نجاة لمن أعرض عنه و أقبل علی غیره فأقم وجهک للدین و الزمه فإنه الدین الذی تدعو إلیه الخلقة الإلهیة.
و قیل: الکلام متفرع علی معنی التسلیة المفهوم من سیاق البیان السابق الدال علی ما هو الحق و أن المشرکین لظلمهم اتبعوا الأهواء و أعرضوا عن التعقل الصحیح فأضلهم الله و لم یأذن لناصر ینصرهم بالهدایة و لا لمنقذ ینقذهم من الضلال لا أنت و لا غیرک فاستیئس منهم و اهتم بخاصة نفسک و من تبعک من المؤمنین و أقم وجهک و من تبعک للدین.
فقوله: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ المراد بإقامة الوجه للدین الإقبال علیه بالتوجه من غیر غفلة منه کالمقبل علی الشی‌ء بقصر النظر فیه بحیث لا یلتفت عنه یمینا و شمالا و الظاهر أن اللام فی الدین للعهد و المراد به الإسلام.
و قوله: «حَنِیفاً» حال من فاعل أقم و جوز أن یکون حالا من الدین أو حالا من الوجه و الأول أظهر و أنسب للسیاق، و الحنف میل القدمین إلی الوسط و المراد به الاعتدال.
و قوله: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» الفطرة بناء نوع من الفطر بمعنی الإیجاد و الإبداع و «فِطْرَتَ اللَّهِ منصوب علی الإغراء أی الزم الفطرة ففیه إشارة إلی أن هذا الدین الذی یجب إقامة الوجه له هو الذی یهتف به الخلقة و یهدی إلیه الفطرة الإلهیة التی لا تبدیل لها.
و ذلک أنه لیس الدین إلا سنة الحیاة و السبیل التی یجب علی الإنسان أن یسلکها حتی یسعد فی حیاته فلا غایة للإنسان یتبعها إلا السعادة و قد هدی کل نوع من أنواع الخلیقة إلی سعادته التی هی بغیة حیاته بفطرته و نوع خلقته و جهز فی وجوده بما یناسب غایته من التجهیز، قال تعالی: «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی ،: طه: 50 و قال: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی: 3.
فالإنسان کسائر الأنواع المخلوقة مفطور بفطرة تهدیه إلی تتمیم نواقصه و رفع حوائجه و تهتف له بما ینفعه و ما یضره فی حیاته، قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 179
فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»،: الشمس: 8 و هو مع ذلک مجهز بما یتم له به ما یجب له أن یقصده من العمل، قال تعالی: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20.
فللإنسان فطرة خاصة تهدیه إلی سنة خاصة فی الحیاة و سبیل معینة ذات غایة مشخصة لیس له إلا أن یسلکها خاصة و هو قوله: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» و لیس الإنسان العائش فی هذه النشأة إلا نوعا واحدا لا یختلف ما ینفعه و ما یضره بالنظر إلی هذه البنیة المؤلفة من روح و بدن فما للإنسان من جهة أنه إنسان إلا سعادة واحدة و شقاء واحد فمن الضروری حینئذ أن یکون تجاه عمله سنة واحدة ثابتة یهدیه إلیها هاد واحد ثابت.
و لیکن ذاک الهادی هو الفطرة و نوع الخلقة و لذلک عقب قوله «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» بقوله: «لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ .
فلو اختلفت سعادة الإنسان باختلاف أفراده لم ینعقد مجتمع واحد صالح یضمن سعادة الأفراد المجتمعین، و لو اختلفت السعادة باختلاف الأقطار التی تعیش فیها الأمم المختلفة بمعنی أن یکون الأساس الوحید للسنة الاجتماعیة أعنی الدین هو ما یقتضیه حکم المنطقة کان الإنسان أنواعا مختلفة باختلاف الأقطار، و لو اختلفت السعادة باختلاف الأزمنة بمعنی أن تکون الأعصار و القرون هی الأساس الوحید للسنة الدینیة اختلفت نوعیة کل قرن و جیل مع من ورثوا من آبائهم أو أخلفوا من أبنائهم و لم یسر الاجتماع الإنسانی سیر التکامل و لم تکن الإنسانیة متوجهة من النقص إلی الکمال إذ لا یتحقق النقص و الکمال إلا مع أمر مشترک ثابت محفوظ بینهما.
و لیس المراد بهذا إنکار أن یکون لاختلاف الأفراد أو الأمکنة أو الأزمنة بعض التأثیر فی انتظام السنة الدینیة فی الجملة بل إثبات أن الأساس للسنة الدینیة هو البنیة الإنسانیة التی هی حقیقة واحدة ثابتة مشترکة بین الأفراد، فللإنسانیة سنة واحدة ثابتة بثبات أساسها الذی هو الإنسان و هی التی تدیر رحی الإنسانیة مع ما یلحق بها من السنن الجزئیة المختلفة باختلاف الأفراد أو الأمکنة أو الأزمنة.
و هذا هو الذی یشیر إلی قوله بعد: «ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ و سنزید المقام إیضاحا فی بحث مستقل إن شاء الله تعالی.
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و للقوم فی مفردات الآیة و معناها أقوال أخر متفرقة:
منها: أن المراد بإقامة الوجه تسدید العمل فإن الوجه هو ما یتوجه إلیه و هو العمل و إقامته تسدیده.
و فیه: أن وجه العمل هو غایته المقصودة منه و هی غیر العمل و الذی فی الآیة هو «فَأَقِمْ وَجْهَکَ و لم یقل فأقم وجه عملک.
و منها: أن «فِطْرَتَ اللَّهِ منصوب بتقدیر أعنی و الفطرة هی الملة، و المعنی:
اثبت و أدم الاستقامة للدین أعنی الملة التی خلق الله الناس علیها لا تبدیل لخلق الله.
و فیه: أنه مبنی علی اختلاف المراد بالفطرة و هی الملة و «فَطَرَ النَّاسَ و هو الخلقة و التفکیک خلاف ظاهر الآیة و لو أخذ «فَطَرَ النَّاسَ بمعنی الإدانة أی الحمل علی الدین و هو التوحید بقی قوله: «لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ لا یلائم ما قبله.
علی أن فیه خلاف ظاهر آخر و هو حمل الدین علی التوحید، و لو أخذ الدین بمعنی الإسلام أو مجموع الدین کله و أبقیت الفطرة علی معناه المتبادر منها و هو الخلقة لم یستقم تقدیر «أعنی» فإن الدین بهذا المعنی غیر الفطرة بمعنی الخلقة.
و منها: أن «فِطْرَتَ بدل من «حَنِیفاً» و الفطرة بمعنی الملة و یرد علیه ما یرد علی سابقه.
و منها: أن «فِطْرَتَ مفعول مطلق لفعل محذوف مقدر، و التقدیر: فطر الله فطرة فطر الناس علیها و فساده غنی عن البیان.
و منها: أن معناه اتبع من الدین ما دلک علیه فطرة الله و هو ما دلک علیه ابتداء خلقه للأشیاء لأنه خلقهم و رکبهم و صورهم علی وجه یدل علی أن لهم صانعا قادرا عالما حیا قدیما واحدا لا یشبه شیئا و لا یشبهه شی‌ء.
و فیه أنه مبنی علی کون «فِطْرَتَ منصوبا بتقدیر اتبع و قد ذکره أبو السعود و قبله أبو مسلم المفسر فیکون المراد من اتباع الفطرة اتباع دلالة الفطرة بمعنی الخلقة و المراد بعدم تبدیل الخلق عدم تغیره فی الدلالة علی الصانع بما له من الصفات الکریمة، و هذا قریب من المعنی الذی قدمناه للآیة بحمل «فِطْرَتَ علی الإغراء لکن یبقی علیه أن الآیة عامة لا دلیل علی تخصیصها بالتوحید.
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و منها: أن لا فی قوله: «لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ تفید النهی أی لا تبدلوا خلق الله أی دینه الذی أمرتم بالتمسک به، أو لا تبدلوا خلق الله بإنکار دلالته علی التوحید و منه ما نسب إلی ابن عباس أن المراد به النهی عن الخصاء.
و فیه أن لا دلیل علی أخذ الخلق بمعنی الدین و لا موجب لتسمیة الإعراض عن دلالة الخلقة أو إنکارها تبدیلا لخلق الله. و أما ما نسب إلی ابن عباس ففساده ظاهر.
و منها: ما ذکره الرازی فی التفسیر الکبیر، قال: و یحتمل أن یقال: خلق الله الخلق لعبادته و هم کلهم عبیده لا تبدیل لخلق الله أی لیس کونهم عبیدا مثل کون المملوک عبدا للإنسان فإنه ینتقل عنه إلی غیره و یخرج عن ملکه بالعتق بل لا- خروج للخلق عن العبادة و العبودیة. و هذا لبیان فساد قول من یقول: العبادة لتحصیل الکمال و العبد یکمل بالعبادة فلا یبقی علیه تکلیف، و قول المشرکین: إن الناقص لا یصلح لعبادة الله و إنما الإنسان عبد الکواکب و الکواکب عبید الله، و قول النصاری إن عیسی کان یحل الله فیه و صار إلها فقال: لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ بل کلهم عبید لا خروج لهم عن ذلک. انتهی.
و فیه أنه مغالطة بین الملک و العبادة التکوینیین و الملک و العبادة التشریعیین فإن ملکه تعالی الذی لا یقبل الانتقال و البطلان ملک تکوینی بمعنی قیام وجود الأشیاء به تعالی و العبادة التی بإزائه عبادة تکوینیة و هو خضوع ذوات الأشیاء له تعالی و لا تقبل التبدیل و الترک کما فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»،: إسراء: 44 و أما العبادة الدینیة التی تقبل التبدیل و الترک فهی عبادة تشریعیة بإزاء الملک التشریعی المعتبر له تعالی فافهمه.
و لو دل قوله: «لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ علی عدم تبدیل الملک و العبادة و العبودیة لدل علی التکوینی منهما و الذی یبدله القائلون بارتفاع التکلیف عن الإنسان الکامل أو بعبادة الکواکب أو المسیح فإنما یعنی به التشریعی منهما.
قوله تعالی: «مُنِیبِینَ إِلَیْهِ وَ اتَّقُوهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ تعمیم للخطاب بعد تخصیصه بالنبی ص نظیر قوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ»،: الطلاق: 1 و قوله: «فَاسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ مَنْ تابَ مَعَکَ وَ لا تَطْغَوْا»،: هود: 112
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فیئول المعنی إلی نحو من قولنا: فأقم وجهک للدین حنیفا أنت و من معک منیبین إلی الله، و الإنابة الرجوع بالتوبة.
و قوله: «وَ اتَّقُوهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ» التقوی بحسب دلالة المقام یشمل امتثال أوامره و الانتهاء عن نواهیه تعالی فاختصاص إقامة الصلاة من بین سائر العبادات بالذکر للاعتناء بشأنها فهی عمود الدین.
و قوله: «وَ لا تَکُونُوا مِنَ الْمُشْرِکِینَ القول فی اختصاصه من بین المحرمات بالذکر نظیر القول فی الصلاة فالشرک بالله أکبر الکبائر الموبقة، و قد قال تعالی:
«إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ»،: النساء: 48 إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ وَ کانُوا شِیَعاً کُلُّ حِزْبٍ بِما لَدَیْهِمْ فَرِحُونَ «من» للتبیین و «مِنَ الَّذِینَ فَرَّقُوا دِینَهُمْ إلخ، بیان للمشرکین و فیه تعریفهم بأخص صفاتهم فی دینهم و هو تفرقهم فی دینهم و عودهم شیعة شیعة و حزبا حزبا یفرح و یسر کل شیعة و حزب بما عندهم من الدین و السبب فی ذلک ما ذکره قبیل هذا بقوله: «بَلِ اتَّبَعَ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَهْواءَهُمْ بِغَیْرِ عِلْمٍ فَمَنْ یَهْدِی مَنْ أَضَلَّ اللَّهُ وَ ما لَهُمْ مِنْ ناصِرِینَ فبین أنهم بنوا دینهم علی أساس الأهواء و أنه لا یهدیهم و لا هادی غیره.
و من المعلوم أن هوی النفس لا یتفق فی النفوس بل و لا یثبت علی حال واحدة دون أن یختلف باختلاف الأحوال و إذا کان هو الأساس للدین لم یلبث دون أن یسیر بسیر الأهواء و ینزل بنزولها، و لا فرق فی ذلک بین الدین الباطل و الدین الحق المبنی علی أساس الهوی.
و من هنا یظهر أن النهی عن تفرق الکلمة فی الدین نهی فی الحقیقة عن بناء الدین علی أساس الهوی دون العقل، و ربما احتمل کون الآیة استئنافا من الکلام و هو لا یلائم السیاق.
و فی الآیة ذم للمشرکین بما عندهم من صفة التفرق فی الکلمة و التحزب فی الدین.
قوله تعالی: «وَ إِذا مَسَّ النَّاسَ ضُرٌّ دَعَوْا رَبَّهُمْ مُنِیبِینَ إِلَیْهِ ثُمَّ إِذا أَذاقَهُمْ مِنْهُ رَحْمَةً إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ بِرَبِّهِمْ یُشْرِکُونَ التعبیر بالمس للدلالة علی القلة و الخفة و تنکیر ضر
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و رحمة أیضا لذلک و المعنی: إذا أصاب الناس شی‌ء من الضر و لو قلیلا کمرض ما و فقر ما و شدة ما دعوا ربهم و هو الله سبحانه حال کونهم راجعین من غیره ثم إذا أذاقهم الله من عنده رحمة إذا فریق من هؤلاء الناس بربهم الذی کانوا یدعونه و یعترفون بربوبیته یشرکون باتخاذ الأنداد و الشرکاء.
أی إنهم کافرون للنعمة طبعا و إن اعترفوا بها عند الضر و قد أخذ لذلک فریقا منهم لأن منهم من لیس کذلک.
قوله تعالی: «لِیَکْفُرُوا بِما آتَیْناهُمْ فَتَمَتَّعُوا فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ تهدید لأولئک المشرکین عند إذاقة الرحمة و اللام فی «لِیَکْفُرُوا» للأمر الغائب و قوله: «فَتَمَتَّعُوا» متفرع علی سابقه و هو أمر آخر و الأمران جمیعا للتهدید، و الالتفات من الأمر الغائب إلی الأمر الحاضر لثوران الوجد و السخط من تفریطهم فی جنب الله و استهانتهم بأمره فقد بلغ منهم ذلک أن یتضرعوا عند الضر و یکفروا إذا کشف.
قوله تعالی: «أَمْ أَنْزَلْنا عَلَیْهِمْ سُلْطاناً فَهُوَ یَتَکَلَّمُ بِما کانُوا بِهِ یُشْرِکُونَ «أَمْ منقطعة و المراد بالإنزال الاعلام أو التعلیم مجازا، و السلطان البرهان، و المراد بالتکلم الدلالة مجازا فالمعنی بل أعلمناهم برهانا فهو یدل علی ما کانوا به یشرکون أو بشرکهم.
و یمکن أن یراد بالسلطان ذو السلطان و هو الملک فلا مجاز فی الإنزال و التکلم و المعنی: بل أ أنزلنا علیهم ملکا فهو یتکلم بما کانوا به یشرکون أو بشرکهم.
قوله تعالی: «وَ إِذا أَذَقْنَا النَّاسَ رَحْمَةً فَرِحُوا بِها وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ إِذا هُمْ یَقْنَطُونَ الإذاقة کالمس تدل علی قلیل النیل و یسیره، و القنوط الیأس.
و إذا الأولی شرطیة و الثانیة فجائیة و المقابلة بین «إِذا» فی إذاقة الرحمة و «إِنْ فی إصابة السیئة لأن الرحمة کثیرة قطعیة و السیئة قلیلة احتمالیة، و نسبة الرحمة إلیه تعالی دون السیئة لأن الرحمة وجودیة مفاضة منه تعالی و السیئة عدمیة هی عدم الإفاضة و لذا عللها بقوله: «بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ ، و فی تعلیل السیئة بذلک و عدم التعلیل فی جانب الرحمة بشی‌ء إشارة إلی أن الرحمة تفضل.
و التعبیر فی الرحمة بقوله: «فَرِحُوا» و فی السیئة بقوله: «إِذا هُمْ یَقْنَطُونَ للدلالة علی حدوث القنوط و لم یکن بمترقب فإن الرحمة و السیئة بید الله و الرحمة واسعة
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و لهذا عبر بالمضارع الدال علی الحال لتمثیل حالهم.
و المراد بالآیة بیان أن الناس لا یعدو نظرهم ظاهر ما یشاهدونه من النعمة و النقمة إذا وجدوا فرحوا بها من غیر أن یتبصروا و یعقلوا أن الأمر بید غیرهم و بمشیة من ربهم إذا لم یشأ لم یکن، و إذا فقدوا قنطوا کان لیس ذلک بإذن من ربهم و إذا لم یشأ لم یأذن و فتح باب النعمة فهم ظاهریون سطحیون.
و بهذا یتضح أن لا تدافع بین هذه الآیة و بین قوله السابق: «وَ إِذا مَسَّ النَّاسَ ضُرٌّ دَعَوْا رَبَّهُمْ مُنِیبِینَ إِلَیْهِ الآیة و ذلک أن مدلول هذه الآیة أن أفهامهم سطحیة إذا وجدوا فرحوا و إذا فقدوا قنطوا و مدلول تلک أنهم إذا وجدوا فرحوا و إذا فقدوا دعوا الله و هم قانطون من الشی‌ء و أسبابه منیبین راجعین إلی الله سبحانه فلا تدافع.
و ربما أجیب بأن المراد بالناس فی هذه الآیة فریق آخر غیر الفریق المراد بالناس فی الآیة السابقة و لو فرض اتحادهما کان ما ذکر من دعائهم فی حال و قنوطهم فی حال أخری.
و أجیب عنه أیضا بأن الدعاء لسانی جار علی العادة و لا ینافی القنوط الذی هو أمر قلبی و أنت خبیر بما فی کل من الجوابین من الفتور.
و أجیب أیضا أن المراد بقنوطهم فعلهم فعل القانطین کالاهتمام بجمع الذخائر أیام الغلاء. و فیه مضافا إلی عدم الدلیل علی ذلک أنه لا یلائم معنی المفاجأة فی القنوط.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ بیان لخطئهم فی المبادرة إلی الفرح و القنوط عند إذاقة الرحمة و إصابة السیئة فإن الرزق فی سعته و ضیقه تابع لمشیة الله فعلی الإنسان أن یعلم أن الرحمة التی ذاقها و السیئة التی أصابته ممکنة الزوال بمشیة الله سبحانه و لا موجب للفرح بما لا یؤمن فقده و لا للقنوط مما یرجی زواله.
و أما أنه أمر ظاهر للإنسان مقطوع به کأنه یراه فلأن الرزق الذی یناله الإنسان أو یکتسبه متوقف الوجود علی ألوف و ألوف من الأسباب و الشرائط لیس الإنسان الذی یراه لنفسه إلا أحد تلک الأسباب و لا السبب الذی یرکن إلیه و یطیب به نفسا إلا بعض تلک الأسباب و عامة الأسباب منتهیة إلیه سبحانه فهو الذی یعطی و یمنع و هو
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الذی یبسط و یقدر أی یوسع و یضیق، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَآتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ وَ الْمِسْکِینَ وَ ابْنَ السَّبِیلِ إلخ، ذو القربی صاحب القرابة من الأرحام و المسکین أسوأ حالا من الفقیر و ابن السبیل المسافر ذو الحاجة، و إضافة الحق إلی الضمیر تدل علی أن لذی القربی حقا ثابتا، و الخطاب للنبی ص، فظاهر الآیة بما تحتف به من القرائن أن المراد بها الخمس و التکلیف للنبی ص و یتبعه غیره ممن کلف بالخمس، و القرابة علی أی حال قرابة النبی ص کما فی آیة الخمس، هذا کله علی تقدیر کون الآیة مدنیة و أما علی تقدیر کونها مکیة کسائر آیات السورة فالمراد مطلق الإحسان للقرابة و المسکین و ابن السبیل.
و لعموم الآیة معنی عمم ذکره أثره الجمیل فقال: «ذلِکَ خَیْرٌ لِلَّذِینَ یُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ .
قوله تعالی: «وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ، وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ الربا نماء المال، و قوله: «لِیَرْبُوَا» إلخ، یشیر إلی وجه التسمیة، فالمراد أن المال الذی تؤتونه الناس لیزید فی أموالهم لا إرادة لوجه الله- بقرینة ذکر إرادة الوجه فی مقابله- فلیس یزید و ینمو عند الله أی لا تثابون علیه لعدم قصد الوجه.
و قوله: «وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ زَکاةٍ تُرِیدُونَ وَجْهَ اللَّهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ المراد بالزکاة مطلق الصدقة أی إعطاء المال لوجه الله من غیر تبذیر، و المضعف ذو الضعف، و المعنی: و ما أعطیتم من المال صدقة تریدون وجه الله فأولئک هم الذین یضاعف لهم مالهم أو ثوابهم.
فالمراد بالربا و الزکاة بقرینة المقابلة و ما احتف بهما من الشواهد، الربا الحلال و هو العطیة من غیر قربة، و الصدقة و هی إعطاء المال مع قصد القربة. هذا کله علی تقدیر کون الآیة مکیة و أما علی تقدیر کونها مدنیة فالمراد بالربا الربا المحرم و بالزکاة هی الزکاة المفروضة.
و هذه الآیة و التی قبلها أشبه بالمدنیات منهما بالمکیات و لا اعتبار بما یدعی من الروایة أو الإجماع المنقول.
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(بحث روائی)

فی العیون، عن عبید الله بن عباس قال*: قام رسول الله ص فینا خطیبا- فقال فی آخر خطبته: نحن کلمة التقوی و سبیل الهدی و المثل الأعلی- و الحجة العظمی و العروة الوثقی.
الحدیث.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «ضَرَبَ لَکُمْ مَثَلًا مِنْ أَنْفُسِکُمْ الآیة- أن سبب نزولها- أن قریشا کانوا یحجون البیت بحج إبراهیم (ع)- و یلبون تلبیته: لبیک اللهم لبیک لبیک لا شریک لک لبیک- إن الحمد و النعمة لک و الملک لا شریک لک.
فجاءهم إبلیس فی صورة شیخ فغیر تلبیتهم- إلی قول: لبیک اللهم لا شریک لک إلا شریکا هو لک تملکه و ما ملک. فکانت قریش تلبی هذه التلبیة حتی بعث رسول الله ص- فأنکر علیهم ذلک و قال: إنه شرک.
فأنزل الله عز و جل: «ضَرَبَ لَکُمْ مَثَلًا مِنْ أَنْفُسِکُمْ- هَلْ لَکُمْ مِنْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُکُمْ مِنْ شُرَکاءَ فِی ما رَزَقْناکُمْ- فَأَنْتُمْ فِیهِ سَواءٌ» أی أ ترضون أنتم فیما تملکون أن یکون لکم فیه شریک؟ فکیف ترضون أن تجعلوا لی شریکا فیما أملک؟.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)*: فی قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً» قال: هی الولایة.
و فیه، بإسناده عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال*: قلت: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» قال: التوحید:
أقول: و رواه أیضا عن الحلبی و زرارة عنه (ع) و رواه الصدوق فی التوحید، عن العلاء بن فضیل و زرارة و بکیر عنه (ع).
و فی روضة الکافی، بإسناده عن إسماعیل الجعفی عن أبی جعفر (ع) قال*: کانت شریعة نوح (ع)- أن یعبد الله بالتوحید و الإخلاص و خلع الأنداد، و هو الفطرة التی فطر الناس علیها.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن الهیثم الرمانی عن الرضا عن أبیه عن جده عن أبیه محمد بن علی (ع): فی قوله عز و جل: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» قال:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 187
هو لا إله إلا الله محمد رسول الله- علی أمیر المؤمنین ولی الله إلی هاهنا التوحید.
أقول: و روی هذا المعنی فی بصائر الدرجات، عن أبی عبد الله (ع)، و رواه فی التوحید، عن عبد الرحمن مولی أبی جعفر عنه (ع).
و معنی کون الفطرة هی الشهادات الثلاث أن الإنسان مفطور علی الاعتراف بالله لا شریک له بما یجد من الحاجة إلی الأسباب المحتاجة إلی ما وراءها و هو التوحید و بما یجد من النقص المحوج إلی دین یدین به لیکمله و هو النبوة، و بما یجد من الحاجة إلی الدخول فی ولایة الله بتنظیم العمل بالدین و هو الولایة و الفاتح لها فی الإسلام هو علی (ع)، و لیس معناه أن کل إنسان حتی الإنسان الأولی یدین بفطرته بخصوص الشهادات الثلاث.
و إلی هذا یئول معنی الروایة السابقة أنها الولایة فإنها تستلزم التوحید و النبوة و کذا ما مر من تفسیره الفطرة بالتوحید فإن التوحید هو القول بوحدانیة الله تعالی المستجمع لصفات الکمال المستلزمة للمعاد و النبوة و الولایة فالمال فی تفسیرها بالشهادات الثلاث و التوحید و الولایة واحد.
و فی المحاسن، بإسناده عن زرارة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» قال: فطرهم علی معرفة أنه ربهم- و لو لا ذلک لم یعلموا إذا سئلوا من ربهم و من رازقهم؟.
و فی الکافی، بإسناده عن الحسین بن نعیم الصحاف عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال: فقال (ع): إن الله عز و جل خلق الناس کلهم- علی الفطرة التی فطرهم علیها- لا یعرفون إیمانا بشریعة و لا کفرا بجحود- ثم بعث الله عز و جل الرسل یدعو العباد إلی الإیمان به فمنهم من هدی الله و منهم من لم یهده.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر واردة فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً»: البقرة: 213 و المراد فیها بالإنسان الفطری الإنسان الساذج الذی یعیش علی الفطرة الإنسانیة الذی لم یفسده الأوهام الفکریة و الأهواء النفسانیة فإنه بالقوة القریبة من الفعل بالنسبة إلی أصول العقائد الحقة و کلیات الشرائع الإلهیة فإنه یعیش ببعث و تحریک من فطرته و خصوص خلقته. و أما الاهتداء إلی خصوص العقائد الحقة
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و تفاصیل الشرائع الإلهیة فیتوقف علی هدایة خاصة إلهیة من طریق النبوة من الجزء الثانی من الکتاب.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن حماد بن عمرو الصفار قال: سألت قتادة عن قوله تعالی: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» فقال: حدثنی أنس بن مالک قال: قال رسول الله ص: «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» قال: دین الله.
و فیه، أخرج البخاری و مسلم و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: ما من مولود إلا یولد علی الفطرة- فأبواه یهودانه و ینصرانه و یمجسانه- کما تنتج البهیمة بهیمة جمعاء هل تحسون فیها من جدعاء؟ قال أبو هریرة: اقرءوا إن شئتم «فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها» الآیة.
أقول:
و رواه أیضا عن مالک و أبی داود و ابن مردویه عن أبی هریرة عنه (ص) و لفظه: کل مولود یولد علی الفطرة- فأبواه یهودانه و ینصرانه- کما تنتج الإبل من بهیمة جمعاء هل تحس من جدعاء.
و رواه أیضا فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال:
قال رسول الله ص: کل مولود یولد علی الفطرة یعنی علی المعرفة بأن الله خالقه.
الحدیث.
و فی التوحید، بإسناده عن عمر قال: قال رسول الله ص: لا تضربوا أطفالکم علی بکائهم- فإن بکاءهم أربعة أشهر شهادة أن لا إله إلا الله، و أربعة أشهر الصلاة علی النبی و أربعة أشهر الدعاء لوالدیه.
أقول: هو حدیث لطیف و معناه: أن الطفل فی الأربعة أشهر الأولی لا یعرف أحدا و إنما یحس بالحاجة فیطلب بالبکاء رفعها و الرافع لها هو الله سبحانه فهو یتضرع إلیه و یشهد له بالوحدانیة.
و فی الأربعة أشهر الثانیة یعرف من والدیه واسطة ما بینه و بین رافع حاجته من غیر أن یعرفهما بشخصیهما و الواسطة بینه و بین ربه هو النبی فبکاؤه طلب الرحمة من ربه للنبی حتی یصل بتوسطه إلیه.
و فی الأربعة أشهر الثالثة یمیز والدیه بشخصیهما عن غیرهما فبکاؤه دعاء منه لهما و طلب جریان الرحمة من طریقهما إلیه. ففی الحدیث ألطف الإشارة إلی کیفیة جریان 
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الفیض من مجری الوسائط فافهم ذلک.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ آتِ ذَا الْقُرْبی حَقَّهُ :
و روی أبو سعید الخدری و غیره: أنه لما نزلت هذه الآیة علی النبی ص- أعطی فاطمة (ع) فدکا و سلمه إلیها- و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن إبراهیم الیمانی عن أبی عبد الله (ع) قال: الربا رباءان:
ربا یؤکل و ربا لا یؤکل، فأما الذی یؤکل فهدیتک إلی الرجل- تطلب منه الثواب أفضل منها فذلک الربا الذی یؤکل، و هو قول الله عز و جل: «وَ ما آتَیْتُمْ مِنْ رِباً لِیَرْبُوَا فِی أَمْوالِ النَّاسِ فَلا یَرْبُوا عِنْدَ اللَّهِ و أما الذی لا یؤکل فهو الذی نهی الله عنه و أوعد علیه النار:
أقول: و رواه أیضا فی التهذیب، عن إبراهیم بن عمر عنه (ع)، و فی تفسیر القمی، عن حفص بن غیاث عنه (ع)، و فی المجمع، مرسلا عن أبی جعفر (ع).
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَأُولئِکَ هُمُ الْمُضْعِفُونَ قال أمیر المؤمنین (ع):
فرض الله الصلاة تنزیها عن الکبر، و الزکاة تسبیبا للرزق، و الصیام ابتلاء لإخلاص الخلق، و صلة الأرحام منماة للعدد.
و فی الفقیه،: خطبة للزهراء (ع) و فیها: ففرض الله الإیمان تطهیرا من الشرک و الصلاة- تنزیها عن الکبر و الزکاة زیادة فی الرزق.



(کلام فی معنی کون الدین فطریا، فی فصول)

1- إذا تأملنا هذه الأنواع الموجودة التی تتکون و تتکامل تدریجا سواء کانت ذوات حیاة و شعور کأنواع الحیوان أو ذات حیاة فقط کأنواع النبات أو میتة غیر ذی حیاة کسائر الأنواع الطبیعیة- علی ما یظهر لنا- وجدنا کل نوع منها یسیر فی وجوده سیرا تکوینیا معینا ذا مراحل مختلفة بعضها قبل بعض و بعضها بعد بعض یرد النوع فی کل منها بعد المرور بالبعض الذی قبله و قبل الوصول إلی ما بعده و لا یزال یستکمل بطی هذه المنازل حتی ینتهی إلی آخرها و هو نهایة کماله.
نجد هذه المراتب المطویة بحرکة النوع یلازم کل منها مقامه الخاص به لا یستقدم و لا یستأخر من لدن حرکة النوع فی وجوده إلی أن تنتهی إلی کماله فبینها
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رابطة تکوینیة یربط بها بعض المراتب ببعض بحیث لا یتجافی و لا ینتقل إلی غیر مکانه و من هنا یستنتج أن للنوع غایة تکوینیة یتوجه إلیها من أول وجوده حتی یبلغها.
فالجوزة الواحدة مثلا إذا استقرت فی الأرض استقرارا یهیئها للنمو علی اجتماع مما یتوقف علیه النمو من العلل و الشرائط کالرطوبة و الحرارة و غیرهما أخذ لبها فی النمو و شق القشر و شرع فی ازدیاد من أقطار جسمه و لم یزل یزید و ینمو حتی یصل إلی حد یعود فیه شجرة قویة خضراء مثمرة و لا یختلف حاله فی مسیره هذا التکوینی و هو فی أول وجوده قاصدا قاصدا تکوینیا إلی غایته التکوینیة التی هی مرتبة الشجرة الکاملة المثمرة.
و کذا الواحد من نوع الحیوان کالواحدة من الضأن مثلا لا نشک فی أنها فی أول تکونها جنینا متوجهة إلی غایتها النوعیة التی هی مرتبة الضأنة الکاملة التی لها خواصها فلا تضل عن سبیلها التکوینیة الخاصة بها إلی سبیل غیرها و لا تنسی غایتها یوما فتسیر إلی غیر غایتها کغایة الفیلة مثلا أو غایة شجرة الجوز مثلا فکل نوع من الأنواع التکوینیة له مسیر خاص فی استکمال الوجود ذو مراتب خاصة مترتبة بعضها علی بعض تنتهی إلی مرتبة هی غایة النوع ذاتا یطلبها طلبا تکوینیا بحرکته التکوینیة و النوع فی وجوده مجهز بما هو وسیلة حرکته و بلوغه إلی غایته.
و هذا التوجه التکوینی لاستناده إلی الله یسمی هدایة عامة إلهیة و هی کما عرفت لا تضل و لا تخطئ فی تسییر کل نوع مسیره التکوینی و سوقه إلی غایته الوجودیة بالاستکمال التدریجی و بإعمال قواه و أدواته التی جهز بها لتسهیل مسیره إلی غایته، قال تعالی: «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50 و قال: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی وَ الَّذِی أَخْرَجَ الْمَرْعی فَجَعَلَهُ غُثاءً أَحْوی : الأعلی: 5.
2- نوع الإنسان غیر مستثنی من کلیة الحکم المذکور أعنی شمول الهدایة العامة له فنحن نعلم أن النطفة الإنسانیة من حین تشرع فی التکون متوجهة إلی مرتبة إنسان تام کامل له آثاره و خواصه قد قطع فی مسیره مراحل الجنینیة و الطفولیة و المراهقة و الشباب و الکهولة و الشیب.
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غیر أن الإنسان یفارق سائر الأنواع الحیوانیة و النباتیة و غیرها فیما نعلم فی أمر «1» و هو أنه لسعة حاجته التکوینیة و کثرة نواقصه الوجودیة لا یقدر علی تتمیم نواقصه الوجودیة و رفع حوائجه الحیویة وحده بمعنی أن الواحد من الإنسان لا تتم له حیاته الإنسانیة و هو وحده بل یحتاج إلی اجتماع منزلی ثم اجتماع مدنی یجتمع فیه مع غیره بالازدواج و التعاون و التعاضد فیسعی الکل بجمیع قواهم التی جهزوا بها للکل ثم یقسم الحاصل من عملهم بین الکل فیذهب کل بنصیبه علی قدر زنته الاجتماعیة.
و قد عرفت فی سابق مباحث هذا الکتاب أن المدنیة لیست بطبیعیة للإنسان بمعنی أن ینبعث إلیه من ناحیة طبیعته الإنسانیة ابتداء بل له طبیعة مستخدمة لغیره لنفع نفسه ما وجد إلیه سبیلا فهو یستخدم الأمور الطبیعیة ثم أقسام النبات و الحیوان فی سبیل مقاصده الحیویة فهو باستخدام فرد مثله أو أفراد أمثاله أجرأ لکنه یجد سائر الأفراد أمثاله فی الأمیال و المقاصد و فی الجهازات و القوی فیضطر إلی المسالمة و أن یسلم لهم حقوقا مثل ما یراه لنفسه.
و ینتهی هذا التضارب بین المنافع أن یشارک البعض البعض فی العمل التعاونی ثم یقسم الحاصل من الأعمال بین الجمیع و یعطی منه لکل ما یستحقه.
و کیف کان فالمجتمع الإنسانی لا یتم انعقاده و لا یعمر إلا بأصول علمیه و قوانین اجتماعیة یحترمها الکل و حافظ یحفظها من الضیعة و یجریها فی المجتمع و عند ذلک تطیب لهم العیشة و تشرف علیهم السعادة.
أما الأصول العلمیة فهی معرفته إجمالا بما علیه نشأة الوجود من الحقیقة و ما علیه الإنسان من حیث البدایة و النهایة فإن المذاهب المختلفة مؤثرة فی خصوص السنن المعمول بها فی المجتمعات فالمعتقدون فی الإنسان أنه مادی محض لیس له من الحیاة إلا الحیاة المعجلة المؤجلة بالموت و أن لیس فی دار الوجود إلا السبب المادی الکائن الفاسدة ینظمون سنن اجتماعهم، بحیث تؤدیهم إلی اللذائذ المحسوسة و الکمالات المادیة ما وراءها شی‌ء.
______________________________
(1) و عامة الحیوان و إن کان لها شی‌ء من الاجتماع الحیوی لکنه یسیر فی جنب الاجتماع لا یعبأ به.
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و المعتقدون بصانع وراء المادة کالوثنیة یبنون سننهم و قوانینهم علی إرضاء الآلهة لیسعدوهم فی حیاتهم الدنیویة و المعتقدون بالمبدإ و المعاد یبنون حیاتهم علی أساس یسعدهم فی الحیاة الدنیویة ثم فی الحیاة المؤبدة التی بعد الموت فصور الحیاة الاجتماعیة تختلف باختلاف الأصول الاعتقادیة فی حقیقة العالم و الإنسان الذی هو جزء من أجزائه.
و أما القوانین و السنن الاجتماعیة فلو لا وجود قوانین و سنن مشترکة یحترمها المجتمعون جمیعهم أو أکثرهم و یتسلمونها تفرق الجمع و انحل المجتمع.
و هذه السنن و القوانین قضایا کلیة عملیة صورها: یجب أن یفعل کذا عند کذا أو یحرم أو یجوز و هی أیا ما کانت معتبرة فی العمل لغایات مصلحة للاجتماع و المجتمع تترتب علیها تسمی مصالح الأعمال و مفاسدها.
3- قد عرفت أن الإنسان إنما ینال ما قدر له من کمال و سعادة بعقد مجتمع صالح یحکم فیه سنن و قوانین صالحة تضمن بلوغه و نیله سعادته التی تلیق به و هذه السعادة أمر أو أمور کمالیة تکوینیة تلحق الإنسان الناقص الذی هو أیضا موجود تکوینی فتجعله إنسانا کاملا فی نوعه تاما فی وجوده.
فهذه السنن و القوانین- و هی قضایا عملیة اعتباریة- واقعة بین نقص الإنسان و کماله متوسطة کالعبرة بین المنزلتین و هی کما عرفت تابعة للمصالح التی هی کمال أو کمالات إنسانیة، و هذه الکمالات أمور حقیقیة مسانخة ملائمة للنواقص التی هی مصادیق حوائج الإنسان الحقیقیة.
فحوائج الإنسان الحقیقیة هی التی وضعت هذه القضایا العملیة و اعتبرت هذه النوامیس الاعتباریة، و المراد بالحوائج هی ما تطلبه النفس الإنسانیة بأمیالها و عزائمها و یصدقه العقل الذی هو القوة الوحیدة التی تمیز بین الخیر و النافع و بین الشر و الضار دون ما تطلبه الأهواء النفسانیة مما لا یصدقه العقل فإنه کمال حیوانی غیر إنسانی.
فأصول هذه السنن و القوانین یجب أن تکون الحوائج الحقیقة التی هی بحسب الواقع حوائج لا بحسب تشخیص الأهواء النفسانیة.
و قد عرفت أن الصنع و الإیجاد قد جهز کل نوع من الأنواع- و منها الإنسان-
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 193
من القوی و الأدوات بما یرتفع بفعالیته حوائجه و یسلک به سبیل الکمال و منه یستنتج أن للجهازات التکوینیة التی جهز بها الإنسان اقتضاءات للقضایا العملیة المسماة بالسنین و القوانین التی بالعمل بها یستقر الإنسان فی مقر کماله مثل السنن و القوانین الراجعة إلی التغذی المعتبرة بما أن الإنسان مجهز بجهاز التغذی و الراجعة إلی النکاح بما أن الإنسان مجهز بجهاز التوالد و التناسل.
فتبین أن من الواجب أن یتخذ الدین- أی الأصول العلمیة و السنن و القوانین العملیة التی تضمن باتخاذها و العمل بها سعادة الإنسان الحقیقیة- من اقتضاءات الخلقة الإنسانیة و ینطبق التشریع علی الفطرة و التکوین، و هذا هو المراد بکون الدین فطریا و هو قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ .
4- قد عرفت معنی کون الدین فطریا فالإسلام یسمی دین الفطرة لما أن الفطرة الإنسانیة تقتضیه و تهدی إلیه.
و یسمی إسلاما لما أن فیه تسلیم العبد لإرادة الله سبحانه منه، و مصداق الإرادة و هی صفة الفعل تجمع العلل المؤلفة من خصوص خلقة الإنسان و ما یحتف به من مقتضیات الکون العام علی اقتضاء الفعل أو الترک قال تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ .
و یسمی دین الله لأنه الذی یریده الله من عباده من فعل أو ترک، بما مر من معنی الإرادة.
و یسمی سبیل الله لما أنه السبیل التی أرادها الله أن یسلکها الإنسان لتنتهی به إلی کماله و سعادته، قال تعالی: «الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً»: الأعراف: 45.
و أما أن الدین الحق یجب أن یؤخذ من طریق الوحی و النبوة و لا یکفی فیه العقل فقد تقدم بیانه فی مباحث النبوة و غیرها من مباحث الکتاب.
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اشارة

اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ ثُمَّ رَزَقَکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَفْعَلُ مِنْ ذلِکُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (40) ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (41) قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلُ کانَ أَکْثَرُهُمْ مُشْرِکِینَ (42) فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ یَوْمَئِذٍ یَصَّدَّعُونَ (43) مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ (44)
لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ (45) وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ یُرْسِلَ الرِّیاحَ مُبَشِّراتٍ وَ لِیُذِیقَکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ بِأَمْرِهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (46) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ رُسُلاً إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَانْتَقَمْنا مِنَ الَّذِینَ أَجْرَمُوا وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ (47)



(بیان)

هذا هو الفصل الثانی من الفصول الأربعة التی یحتج فیها بالأفعال الخاصة به و إن شئت فقل: بأسماء الأفعال علی إبطال الشرکاء و نفی ربوبیتهم و ألوهیتهم و علی إثبات المعاد.
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قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ ثُمَّ رَزَقَکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ هَلْ مِنْ شُرَکائِکُمْ مَنْ یَفْعَلُ مِنْ ذلِکُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، اسم الجلالة مبتدأ و «الَّذِی خَلَقَکُمْ خبره، و کذا قوله: «مَنْ یَفْعَلُ إلخ مبتدأ خبره «مِنْ شُرَکائِکُمْ المقدم علیه و الاستفهام إنکاری و قد ذکر فی ترکیب الآیة احتمالات أخر.
و المعنی: أن الله سبحانه هو الذی اتصف بکذا و کذا وصفا من أوصاف الألوهیة و الربوبیة فهل من الآلهة الذین تدعون أنهم آلهة من یفعل شیئا من ذلکم یعنی من الخلق و الرزق و الإماتة و الإحیاء و إذ لیس منهم من یفعل شیئا من ذلکم فالله سبحانه هو إلهکم و ربکم لا إله إلا هو.
و لعل الوجه فی ذکر الخلق مع الرزق و الإحیاء و الإماتة مع تکرر تقدم ذکره فی سلک الاحتجاجات السابقة الإشارة إلی أن الرزق لا ینفک عن الخلق بمعنی أن بعض الخلق یسمی بالقیاس إلی بعض آخر یدیم بقاءه به رزقا فالرزق فی الحقیقة من الخلق فالذی یخلق الخلق هو الذی یرزق الرزق.
فلیس لهم أن یقولوا: إن الرازق و کذا المحیی و الممیت بعض آلهتنا کما ربما یدعیه بعضهم أن مدبر عالم الإنسان بعض الآلهة و مدبر کل شأن من شئون العالم من الخیرات و الشرور بعضهم لکنهم لا یختلفون أن الخلق و الإیجاد منه تعالی لا یشارکه فی ذلک أحد فإذا سلم ذلک و من المسلم أن الرزق مثلا خلق و کذا سائر الشئون لا تنفک عن الخلق رجع الأمر کالخلق إلیه تعالی و لم یبق لآلهتهم شأن من الشئون.
ثم نزه سبحانه نفسه عن شرکهم فقال: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ .
قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ الآیة بظاهر لفظها عامة لا تختص بزمان دون زمان أو بمکان أو بواقعة خاصة، فالمراد بالبر و البحر معناهما المعروف و یستوعبان سطح الکرة الأرضیة.
و المراد بالفساد الظاهر المصائب و البلایا الظاهرة فیهما الشاملة لمنطقة من مناطق الأرض من الزلازل و قطع الأمطار و السنین و الأمراض الساریة و الحروب و الغارات و ارتفاع الأمن و بالجملة کل ما یفسد النظام الصالح الجاری فی العالم الأرضی سواء کان 
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مستندا إلی اختیار الناس أو غیر مستند إلیه. فکل ذلک فساد ظاهر فی البر أو البحر مخل بطیب العیش الإنسانی.
و قوله: «بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ أی بسبب أعمالهم التی یعملونها من شرک أو معصیة و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ»، الآیة: الأعراف: 96 و أیضا فی مباحث النبوة من الجزء الثانی من الکتاب أن بین أعمال الناس و الحوادث الکونیة رابطة مستقیمة یتأثر إحداهما من صلاح الأخری و فسادها.
و قوله: «لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا» اللام للغایة، أی ظهر ما ظهر لأجل أن یذیقهم الله وبال بعض أعمالهم السیئة بل لیذیقهم نفس ما عملوا و قد ظهر فی صورة الوبال و إنما کان بعض ما عملوا لأن الله سبحانه برحمته یعفو عن بعض کما قال: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30.
و الآیة ناظرة إلی الوبال الدنیوی و إذاقة بعضه لأکله من غیر نظر إلی وبال الأعمال الأخروی فما قیل: إن المراد إذاقة الوبال الدنیوی و تأخیر الوبال الأخروی إلی یوم القیامة لا دلیل علیه و لعله جعل تقدیر الکلام: «لیذیقهم بعض جزاء ما عملوا مع أن التقدیر «لیذیقهم جزاء بعض ما عملوا»، لأن الذی یحوجنا إلی تقدیر المضاف- لو أحوجنا- هو أن الراجع إلیهم ثانیا فی صورة الفساد هو جزاء أعمالهم لا نفس أعمالهم فالذی أذیقوا هو جزاء بعض ما عملوا لا بعض جزاء ما عملوا.
و قوله: «لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ أی یذیقهم ما یذیقهم رجاء أن یرجعوا من شرکهم و معاصیهم إلی التوحید و الطاعة.
و وجه اتصال الآیة بما قبلها أنه لما احتج فی الآیة السابقة علی التوحید و نزهه عن شرکهم أشار فی هذه الآیة إلی ما یستتبع الشرک- و هو معصیة- من الفساد فی الأرض و إذاقة وبال السیئات فبین ذلک بیان عام.
و لهم فی الآیة تفاسیر مختلفة عجیبة کقول بعضهم المراد بالأرض أرض مکة و قول بعضهم: المراد بالبر القفار التی لا یجری فیها نهر و بالبحر کل قریة علی شاطئ نهر عظیم، و قول بعضهم: البر الفیافی و مواضع القبائل و البحر السواحل و المدن التی عند
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البحر و النهر، و قول بعضهم: البر البریة و البحر المواضع المخصبة الخضرة، و قول بعضهم:
إن هناک مضافا محذوفا و التقدیر فی البر و مدن البحر، و لعل الذی دعاهم إلی هذه الأقاویل ما ورد أن الآیة ناظرة إلی القحط الذی وقع بمکة إثر دعاء النبی ص علی قریش لما لجوا فی کفرهم و داموا علی عنادهم فأرادوا تطبیق الآیة علی سبب النزول فوقعوا فیما وقعوا من التکلف.
و قول بعضهم: إن المراد بالفساد فی البر قتل ابن آدم أخاه و فی البحر أخذ کل سفینة غصبا و هو کما تری.
قوله تعالی: «قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلُ کانَ أَکْثَرُهُمْ مُشْرِکِینَ أمر للنبی ص أن یأمرهم أن یسیروا فی الأرض فینظروا إلی آثار الذین کانوا من قبل حیث خربت دیارهم و عفت آثارهم و بادوا عن آخرهم و انقطع دابرهم بأنواع من النوائب و البلایا کان أکثرهم مشرکین فأذاقهم الله بعض ما عملوا لیعتبر به المعتبرون فیرجعوا إلی التوحید، فالآیة فی مقام الاستشهاد لمضمون الآیة السابقة.
قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ الْقَیِّمِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ یَوْمَئِذٍ یَصَّدَّعُونَ تفریع علی ما تقدمه أی إذا کان الشرک و الکفر بالحق بهذه المثابة و له وبال سیلحق بالمتلبس به فأقم وجهک للدین القیم.
و قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ متعلق بقوله: «فَأَقِمْ و المرد مصدر میمی بمعنی الرد و هو بمعنی الراد و الیوم الذی لا مرد له من الله یوم القیامة.
و قوله: «یَوْمَئِذٍ یَصَّدَّعُونَ أصله یتصدعون، و التصدع فی الأصل تفرق أجزاء الأوانی ثم استعمل فی مطلق التفرق کما قیل، و المراد به- کما قیل- تفرقهم یومئذ إلی الجنة و النار.
و قیل: المراد تفرق الناس بأشخاصهم کما یشیر إلیه قوله تعالی: «یَوْمَ یَکُونُ النَّاسُ کَالْفَراشِ الْمَبْثُوثِ».: القارعة: 4 و لکل وجه، و لعل الأظهر امتیاز الفریقین کما سیأتی.
قوله تعالی: «مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ الظاهر أنه تفسیر لقوله فی الآیة السابقة: «یَتَفَرَّقُونَ و قوله: «مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ أی وبال 
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کفره بتقدیر المضاف أو نفس کفره الذی سینقلب علیه نارا یخلد فیها و هذا أحد الفریقین.
و قوله: «وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ مهد الفراش بسطه و إیطاؤه، و هؤلاء الفریق الآخر الذین آمنوا و عملوا الصالحات، و قد جی‌ء بالجزاء «فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ جمعا نظرا إلی المعنی، کما أنه جی‌ء به مفردا فی الشرطیة السابقة «فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ نظرا إلی اللفظ، و اکتفی فی الشرط بذکر العمل الصالح و لم یذکر الإیمان معه لأن العمل إنما یصلح بالإیمان علی أنه مذکور فی الآیة التالیة.
و المعنی: و الذین عملوا عملا صالحا- بعد الإیمان- فلأنفسهم یوطئون ما یعیشون به و یستقرون علیه.
قوله تعالی: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ قال الراغب: الجزاء الغناء و الکفایة، قال الله تعالی: «لا تَجْزِی نَفْسٌ عَنْ نَفْسٍ شَیْئاً»، و قال: «لا یَجْزِی والِدٌ عَنْ وَلَدِهِ وَ لا مَوْلُودٌ هُوَ جازٍ عَنْ والِدِهِ شَیْئاً» و الجزاء ما فیه الکفایة من المقابلة إن خیرا فخیر و إن شرا فشر، یقال: جزیته کذا و بکذا. انتهی.
و قوله: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْ فَضْلِهِ اللام للغایة و لا ینافی عد ما یؤتیهم جزاء- و فیه معنی المقابلة- عده من فضله و فیه معنی عدم الاستحقاق و ذلک لأنهم بأعیانهم و ما یصدر عنهم من أعمالهم ملک طلق لله سبحانه فلا یملکون لأنفسهم شیئا حتی یستحقوا به أجرا، و أین العبودیة من الملک و الاستحقاق فما یؤتونه من الجزاء فضل من غیر استحقاق.
لکنه سبحانه بفضله و رحمته اعتبر لهم ملکا لأعمالهم فی عین أنه یملکهم و یملک أعمالهم فجعل لهم بذلک حقا یستحقونه، و جعل ما ینالونه من الجنة و الزلفی أجرا مقابلا لأعمالهم و هذا الحق المجعول أیضا فضل آخر منه سبحانه.
و منشأ ذلک حبه تعالی لهم لأنهم لما أحبوا ربهم أقاموا وجوههم للدین القیم و اتبعوا الرسول فیما دعا إلیه فأحبهم الله کما قال: «قُلْ إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ»: آل عمران: 31.
و لذا کانت الآیة تعد ما یؤتیهم الله من الثواب جزاء و فیه معنی المقابلة و المبادلة
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و تعد ذلک من فضله نظرا إلی أن نفس هذه المقابلة و المبادلة فضل منه سبحانه و منشؤه حبه تعالی لهم کما یومئ إلیه تذییل الآیة بقوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ .
و من هنا یظهر أن قوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الْکافِرِینَ ، یفید التعلیل بالنسبة إلی جانبی النفی و الإثبات جمیعا أی أنه تعالی یخص المؤمنین العاملین للصالحات بهذا الفضل و یحرم الکافرین منه لأنه یحب هؤلاء و لا یحب هؤلاء.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ یُرْسِلَ الرِّیاحَ مُبَشِّراتٍ وَ لِیُذِیقَکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ بِأَمْرِهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ ، المراد بکون الریاح مبشرات تبشیرها بالمطر حیث تهب قبیل نزوله.
و قوله: «وَ لِیُذِیقَکُمْ مِنْ رَحْمَتِهِ عطف علی موضع مبشرات لما فیه من معنی التعلیل و التقدیر یرسل الریاح لتبشرکم و لیذیقکم من رحمته و المراد بإذاقة الرحمة إصابة أنواع النعم المترتبة علی جریان الریاح کتلقیح الأشجار و دفع العفونات و تصفیة الأجواء و غیر ذلک مما یشمله إطلاق الجملة.
و قوله: «وَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ بِأَمْرِهِ أی لجریان الریاح و هبوبها. و قوله: «وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ أی لتطلبوا من رزقه الذی هو من فضله.
و قوله: «وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ ، غایة معنویة کما أن الغایات المذکورة من قبل غایات صوریة، و الشکر هو استعمال النعمة بنحو ینبئ عن إنعام منعمه أو الثناء اللفظی علیه بذکر إنعامه، و ینطبق بالأخرة علی عبادته و لذلک جی‌ء بلعل المفیدة للرجاء فإن الغایات المعنویة الاعتباریة ربما تخلفت.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَانْتَقَمْنا مِنَ الَّذِینَ أَجْرَمُوا وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ قال الراغب: أصل الجرم- بالفتح فالسکون- قطع الثمرة عن الشجر- إلی أن قال- و أجرم صار ذا جرم نحو أثمر و أتمر و ألبن و أستعیر ذلک لکل اکتساب مکروه، و لا یکاد یقال فی عامة کلامهم للکیس المحمود انتهی.
و الآیة کالمعترضة و کأنها مسوقة لبیان أن للمؤمنین حقا علی ربهم و هو نصرهم فی الدنیا و الآخرة و منه الانتقام من المجرمین، و هذا الحق مجعول من قبله تعالی لهم علی 
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نفسه فلا یرد علیه محذور لزوم کونه تعالی مغلوبا فی نفسه مقهورا محکوما لغیره.
و قوله: «فَانْتَقَمْنا مِنَ الَّذِینَ أَجْرَمُوا» الفاء فصیحة أی فآمن بعضهم و أجرم آخرون فانتقمنا من المجرمین و کان حقا علینا نصر المؤمنین بإنجائهم من العذاب و إهلاک مخالفیهم، و فی الآیة بعض الإشعار بأن الانتقام من المجرمین لأجل المؤمنین فإنه من النصر.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ قال: فی البر فساد الحیوان إذا لم یمطر- و کذلک هلاک دواب البحر بذلک.
و قال الصادق (ع): حیاة دواب البحر بالمطر- فإذا کف المطر ظهر الفساد فی البر و البحر، و ذلک إذا کثرت الذنوب و المعاصی.
أقول: و هو من الجری.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن أبی الربیع الشامی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «قُلْ سِیرُوا فِی الْأَرْضِ- فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلُ فقال: عنی بذلک أی انظروا فی القرآن- فانظروا کیف کان عاقبة الذین من قبلکم».
و فی المجمع،: فی قوله: «وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ : روی منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ع) قال: إن العمل الصالح لیسبق صاحبه إلی الجنة- فیمهد له کما یمهد لأحدهم خادمه فراشه.
و فیه، و جاءت الروایة عن أم الدرداء أنها قالت: سمعت رسول الله ص یقول: ما من امرئ یرد عن عرض أخیه- إلا کان حقا علی الله أن یرد عنه نار جهنم یوم القیامة ثم قرأ: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ :
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه عن أبی الدرداء.
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[سورة الروم (30): الآیات 48 الی 53]





اشارة

اللَّهُ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ فَتُثِیرُ سَحاباً فَیَبْسُطُهُ فِی السَّماءِ کَیْفَ یَشاءُ وَ یَجْعَلُهُ کِسَفاً فَتَرَی الْوَدْقَ یَخْرُجُ مِنْ خِلالِهِ فَإِذا أَصابَ بِهِ مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ إِذا هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ (48) وَ إِنْ کانُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ مِنْ قَبْلِهِ لَمُبْلِسِینَ (49) فَانْظُرْ إِلی آثارِ رَحْمَتِ اللَّهِ کَیْفَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها إِنَّ ذلِکَ لَمُحْیِ الْمَوْتی وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (50) وَ لَئِنْ أَرْسَلْنا رِیحاً فَرَأَوْهُ مُصْفَرًّا لَظَلُّوا مِنْ بَعْدِهِ یَکْفُرُونَ (51) فَإِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی وَ لا تُسْمِعُ الصُّمَّ الدُّعاءَ إِذا وَلَّوْا مُدْبِرِینَ (52)
وَ ما أَنْتَ بِهادِ الْعُمْیِ عَنْ ضَلالَتِهِمْ إِنْ تُسْمِعُ إِلاَّ مَنْ یُؤْمِنُ بِآیاتِنا فَهُمْ مُسْلِمُونَ (53)



(بیان)

هذا هو الفصل الثالث من الآیات المحتجة من طریق أفعاله تعالی و إن شئت فقل:
أسماء أفعاله و عمدة غرضها الاحتجاج علی المعاد، و لما کان عمدة إنکارهم و جحودهم متوجها إلی المعاد و بإنکاره یلغو الأحکام و الشرائع فیلغو التوحید عقب الاحتجاج بإیئاس النبی ص و أمره بأن یشتغل بدعوة فی نفسه استعداد الإیمان و صلاحیة الإسلام و التسلیم للحق.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ فَتُثِیرُ سَحاباً فَیَبْسُطُهُ فِی السَّماءِ کَیْفَ یَشاءُ» إلی آخر الآیة، الإثارة التحریک و النشر و السحاب الغمام و السماء جهة العلو فکل ما علاک و أظلک فهو سماء و الکسف بالکسر فالفتح جمع کسفة و هی القطعة و الودق 
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القطر من المطر و الخلال جمع خلة و هی الفرجة.
و المعنی: الله الذی یرسل الریاح فتحرک و تنشر سحابا و یبسط ذلک السحاب فی جهة العلو من الجو کیف یشاء سبحانه و یجعله قطعات متراکبة متراکمة فتری قطر المطر یخرج من فرجه فإذا أصاب بذلک المطر من یشاء من عباده إذا هم یستبشرون لأنه مادة حیاتهم و حیاة الحیوان و النبات.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانُوا مِنْ قَبْلِ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ مِنْ قَبْلِهِ لَمُبْلِسِینَ الإبلاس:
الیأس و القنوط.
و ضمیر «یُنَزَّلَ للمطر و کذا ضمیر «مِنْ قَبْلِهِ علی ما قیل، و علیه یکون «مِنْ قَبْلِهِ تأکیدا لقوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ و فائدة التأکید- علی ما قیل- الاعلام بسرعة تقلب قلوب البشر من الیأس إلی الاستبشار، و ذلک أن قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یُنَزَّلَ عَلَیْهِمْ یحتمل الفسحة فی الزمان فجاء «مِنْ قَبْلِهِ للدلالة علی الاتصال و دفع ذلک الاحتمال.
و فی الکشاف، أن قوله: «مِنْ قَبْلِهِ من باب التکریر و التوکید کقوله تعالی:
«فَکانَ عاقِبَتَهُما أَنَّهُما فِی النَّارِ خالِدَیْنِ فِیها» و معنی التوکید فیه الدلالة علی أن عهدهم بالمطر قد تطاول و بعد فاستحکم یأسهم و تمادی إبلاسهم فکان الاستبشار علی قدر اغتمامهم بذلک. انتهی.
و ربما قیل: إن ضمیر «مِنْ قَبْلِهِ لإرسال الریاح، و المعنی: و إن کانوا من قبل أن ینزل علیهم المطر من قبل إرسال الریاح لآیسین قانطین.
قوله تعالی: «فَانْظُرْ إِلی آثارِ رَحْمَتِ اللَّهِ کَیْفَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها إِنَّ ذلِکَ لَمُحْیِ الْمَوْتی وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» الآثار جمع الأثر و هو ما یبقی بعد الشی‌ء فیدل علیه کأثر القدم و أثر البناء و أستعیر لکل ما یتفرع علی شی‌ء، و المراد برحمة الله المطر النازل من السحاب الذی بسطته الریاح، و آثارها ما یترتب علی نزول المطر من النبات و الأشجار و الأثمار و هی بعینها آثار حیاة الأرض بعد موتها.
و لذا قال: «فَانْظُرْ إِلی آثارِ رَحْمَتِ اللَّهِ کَیْفَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» فجعل آثار الرحمة التی هی المطر کیفیة إحیاء الأرض بعد موتها، فحیاة الأرض بعد موتها
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من آثار الرحمة و النبات و الأشجار و الأثمار من آثار حیاتها و هی أیضا من آثار الرحمة و التدبیر تدبیر إلهی یتفرع علی خلقة الریاح و السحاب و المطر.
و قوله: «إِنَّ ذلِکَ لَمُحْیِ الْمَوْتی الإشارة بذلک إلیه تعالی بما له من الرحمة التی من آثارها إحیاء الأرض بعد موتها، و فی الإشارة البعیدة تعظیم، و المراد بالموتی موتی الإنسان أو الإنسان و غیره من ذوی الحیاة.
و المراد بقوله: «إِنَّ ذلِکَ لَمُحْیِ الْمَوْتی الدلالة علی المماثلة بین إحیاء الأرض المیتة و إحیاء الموتی إذ فی کل منهما موت هو سقوط آثار الحیاة من شی‌ء محفوظ و حیاة هی تجدد تلک الآثار بعد سقوطها، و قد تحقق الإحیاء فی الأرض و النبات و حیاة الإنسان و غیره من ذوی الحیاة مثلها و حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد، فإذا جاز الإحیاء فی بعض هذه الأمثال و هو الأرض و النبات فلیجز فی البعض الآخر.
و قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تقریر للإحیاء المذکور ببیان آخر و هو عموم القدرة فإن القدرة غیر محدودة و لا متناهیة فیشمل الإحیاء بعد الموت و إلا لزم تقیدها و قد فرضت مطلقة غیر محدودة.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَرْسَلْنا رِیحاً فَرَأَوْهُ مُصْفَرًّا لَظَلُّوا مِنْ بَعْدِهِ یَکْفُرُونَ ضمیر «فَرَأَوْهُ للنبات المفهوم من السیاق، و قوله «لَظَلُّوا» جواب للقسم قائم مقام الجزاء، و المعنی: و أقسم لئن أرسلنا ریحا باردة فضربت زروعهم و أشجارهم بالصفار و رأوه لظلوا بعده کافرین بنعمه.
ففی الآیة توبیخهم بالتقلب السریع فی النعمة و النقمة، فإذا لاحت لهم النعمة بادروا إلی الاستبشار، و إذا أخذ بعض ما أنعم الله به من فضله لم یلبثوا دون أن یکفروا بالمسلمات من النعم.
و قیل: ضمیر «فَرَأَوْهُ للسحاب لأن السحاب إذا کان أصفر لم یمطر، و قیل:
للریح فإنه یذکر و یؤنث، و القولان بعیدان.
قوله تعالی: «فَإِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی إلی قوله- فَهُمْ مُسْلِمُونَ تعلیل لما یفهم من السیاق السابق کأنه قیل: لا تشتغل و لا تحزن بهؤلاء الذین تتبدل بهم الأحوال من إبلاس و استبشار و کفر و من عدم الإیمان بآیاتنا و عدم تعقلها فإنهم موتی و صم و عمی 
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و أنت لا تقدر علی إسماعهم و هدایتهم و إنما تسمع و تهدی من یؤمن بآیاتنا أی یعقل هذه الحجج و یصدقها فهم مسلمون. و قد تقدم تفسیر الآیتین فی سورة النمل.



[سورة الروم (30): الآیات 54 الی 60]





اشارة

اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ ضَعْفٍ ثُمَّ جَعَلَ مِنْ بَعْدِ ضَعْفٍ قُوَّةً ثُمَّ جَعَلَ مِنْ بَعْدِ قُوَّةٍ ضَعْفاً وَ شَیْبَةً یَخْلُقُ ما یَشاءُ وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْقَدِیرُ (54) وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ (55) وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ (56) فَیَوْمَئِذٍ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ ظَلَمُوا مَعْذِرَتُهُمْ وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ (57) وَ لَقَدْ ضَرَبْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ وَ لَئِنْ جِئْتَهُمْ بِآیَةٍ لَیَقُولَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ مُبْطِلُونَ (58)
کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ (59) فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لا یَسْتَخِفَّنَّکَ الَّذِینَ لا یُوقِنُونَ (60)



(بیان)

هذا هو الفصل الرابع من الآیات و هو کسابقه و فیها ختام السورة.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ ضَعْفٍ ثُمَّ جَعَلَ مِنْ بَعْدِ ضَعْفٍ قُوَّةً ثُمَّ جَعَلَ مِنْ بَعْدِ قُوَّةٍ ضَعْفاً وَ شَیْبَةً» إلخ، الضعف و القوة متقابلان، و «مِنْ فی قوله: «مِنْ 
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ضَعْفٍ للابتداء أی ابتداء خلقکم من ضعف أی ابتدأکم ضعفاء، و مصداقه علی ما تفیده المقابلة أول الطفولیة و إن أمکن صدقه علی النطفة.
و المراد بالقوة بعد الضعف بلوغ الأشد و بالضعف بعد القوة الشیخوخة و لذا عطف علیه «شَیْبَةً» عطف تفسیر، و تنکیر «ضَعْفٍ و «قُوَّةً» للدلالة علی الإبهام و عدم تعین المقدار لاختلاف الأفراد فی ذلک.
و قوله: «یَخْلُقُ ما یَشاءُ» أی کما شاء الضعف فخلقه ثم القوة بعده فخلقها ثم الضعف بعدها فخلقه و فی ذلک أتم الإشارة إلی أن تتالی هذه الأحوال من الخلق و إذ کان هذا النقل من حال إلی حال فی عین أنه تدبیر خلقا فهو لله الخالق للأشیاء فلیس لقائل منهم أن یقول: إن ذلک من التدبیر الراجع إلی إله الإنسان، مثلا کما یقوله الوثنیة.
ثم تمم الکلام بالعلم و القدرة فقال: «وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْقَدِیرُ».
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ ، هذه الآیات کالذنابة للآیات السابقة العادة للآیات و الحجج علی وحدانیته تعالی و البعث، و کالتمهید و التوطئة للآیة التی تختتم بها السورة فإنه لما عد شیئا من الآیات و الحجج و أشار إلی أنهم لیسوا ممن یترقب منهم الإیمان أو یطمع فی إیمانهم أراد أن یبین أنهم فی جهل من الحق یتلقون الحدیث الحق باطلا و الآیات الصریحة الدلالة منعزلة عن دلالتها و کذلک یؤفکون و لا عذر لهم یعتذرون به.
و هذا الإفک و التقلب من الحق إلی الباطل یدوم علیهم و یلازمهم حتی قیام الساعة فیظنون أنهم لم یلبثوا فی قبورهم فیما بین الموت و البعث غیر ساعة من نهار فاشتبه علیهم أمر البعث کما اشتبه علیهم کل حق فظنوه باطلا.
فقوله: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ»، یحکی عنهم اشتباه الأمر علیهم فی أمر الفصل بین الدنیا و یوم البعث حتی ظنوه ساعة من ساعات الدنیا.
و قوله: «کَذلِکَ کانُوا یُؤْفَکُونَ أی یصرفون من الحق إلی الباطل فیدعون إلی الحق و یقام علیه الحجج و الآیات فیظنونه باطلا من القول و خرافة من الرأی.
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قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ إلخ، رد منهم لقول المجرمین: «ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ» فإن المجرمین لإخلادهم إلی الأرض و توغلهم فی نشأة الدنیا یرون یوم البعث و الفصل بینه و بین الدنیا محکوما بنظام الدنیا فقدروا الفصل بساعة و هو مقدار قلیل من الزمان کأنهم ظنوا أنهم بعد فی الدنیا لأنه مبلغ علمهم.
فرد علیهم أهل العلم و الإیمان أن اللبث مقدر بالفصل بین الدنیا و یوم البعث و هو الفصل الذی یشیر إلیه قوله: «وَ مِنْ وَرائِهِمْ بَرْزَخٌ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: المؤمنون: 100.
فاستنتجوا منه أن الیوم یوم البعث و لکن المجرمین لما کانوا فی ریب من البعث و لم یکن لهم یقین بغیر الدنیا ظنوا أنهم لم یمر بهم إلا ساعة من ساعات الدنیا و هذا معنی قولهم: «لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ وَ لکِنَّکُمْ کُنْتُمْ لا تَعْلَمُونَ ، أی کنتم جاهلین مرتابین لا یقین لکم بهذا الیوم و لذلک اشتبه علیکم أمر اللبث.
و من هنا یظهر أن المراد بقوله: «أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ ، الیقین و الالتزام بمقتضاه و أن العلم بمعنی الیقین بالله و بآیاته و الإیمان بمعنی الالتزام بمقتضی الیقین من الموهبة الإلهیة، و من هنا یظهر أیضا أن المراد بکتاب الله الکتب «1» السماویة أو خصوص القرآن لا غیره و قول بعضهم: إن فی الآیة تقدیما و تأخیرا و التقدیر و قال الذین أوتوا العلم و الإیمان فی کتاب الله لقد لبثتم إلی یوم البعث لا یعتد به.
قوله تعالی: «فَیَوْمَئِذٍ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ ظَلَمُوا مَعْذِرَتُهُمْ وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ الاستعتاب طلب العتبی، و العتبی إزالة العتاب أی لا ینفعهم المعذرة عن ظلمهم و لا یطلب منهم أن یزیلوا العتاب عن أنفسهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ ضَرَبْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ إلخ، إشارة
______________________________
(1) و یمکن أن یکون المراد بکتاب الله اللوح المحفوظ فیکون ذلک استدلالا علی قولهم بکتاب الله و یکون نظیر ما فی قوله: «هذا کتابنا ینطق علیکم بالحق»، الجاثیة: 29 بناء علی ما سیأتی من معناه «منه».
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إلی کونهم مأفوکین مصروفین عن الحق حیث لا ینفعهم مثل یقرب الحق من قلوبهم لأنها مطبوع علیها، و لذا عقبه بقوله: «وَ لَئِنْ جِئْتَهُمْ بِآیَةٍ لَیَقُولَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُبْطِلُونَ أی جاءون بالباطل و هذا القول منهم لأنهم مصروفون عن الحق یرون کل حق باطلا، و وضع الموصول و الصلة موضع الضمیر للدلالة علی سبب القول.
قوله تعالی: «کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ ، أی یجهلون بالله و آیاته و منها البعث و هم یصرون علی جهلهم و ارتیابهم.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ لا یَسْتَخِفَّنَّکَ الَّذِینَ لا یُوقِنُونَ ، أی فاصبر علی ما یواجهونک به من قولهم: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُبْطِلُونَ و سائر تهکماتهم، إن وعد الله أنه ینصرک حق کما أومأ إلیه بقوله: «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ ، و لا یستخفنک الذین لا یوقنون بوعد الله سبحانه.
و قول بعضهم: إن المعنی لا یوقنون بما تتلو علیهم من الآیات البینات بتکذیبهم لها و إیذائهم لک بأباطیلهم، لیس بشی‌ء و قد بدأت السورة بالوعد و ختمت بالوعد و الوعدان جمیعا بالنصرة.
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(31) (سورة لقمان مکیة، و هی أربع و ثلاثون آیة) (34)





[سورة لقمان (31): الآیات 1 الی 11]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْحَکِیمِ (2) هُدیً وَ رَحْمَةً لِلْمُحْسِنِینَ (3) الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ (4)
أُولئِکَ عَلی هُدیً مِنْ رَبِّهِمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (5) وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ یَتَّخِذَها هُزُواً أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ (6) وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا وَلَّی مُسْتَکْبِراً کَأَنْ لَمْ یَسْمَعْها کَأَنَّ فِی أُذُنَیْهِ وَقْراً فَبَشِّرْهُ بِعَذابٍ أَلِیمٍ (7) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ جَنَّاتُ النَّعِیمِ (8) خالِدِینَ فِیها وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (9)
خَلَقَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها وَ أَلْقی فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ وَ بَثَّ فِیها مِنْ کُلِّ دابَّةٍ وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ (10) هذا خَلْقُ اللَّهِ فَأَرُونِی ما ذا خَلَقَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ بَلِ الظَّالِمُونَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (11)
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(بیان)

غرض السورة کما یومئ إلیه فاتحتها و خاتمتها و یشیر إلیه سیاق عامة آیاتها الدعوة إلی التوحید و الإیقان بالمعاد و الأخذ بکلیات شرائع الدین.
و یلوح من صدر السورة أنها نزلت فی بعض المشرکین حیث کان یصد الناس عن استماع القرآن بنشر بعض أحادیث مزوقة ملهیة کما ورد فیه الأثر فی سبب نزول قوله:
«وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ الآیة، و سیوافی حدیثه.
فنزلت السورة تبین أصول عقائد الدین و کلیات شرائعه الحقة و قصت شیئا من خبر لقمان الحکیم و مواعظه تجاه أحادیثهم الملهیة.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها. و من غرر الآیات فیها قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ الآیة.
قوله تعالی: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ الْحَکِیمِ هُدیً وَ رَحْمَةً لِلْمُحْسِنِینَ إلی قوله- یُوقِنُونَ تقدم تفسیر مفردات هذه الآیات فی السور السابقة.
و قد وصف الکتاب بالحکیم إشعارا بأنه لیس من لهو الحدیث من شی‌ء بل کتاب لا انثلام فیه لیداخله لهو الحدیث و باطل القول، و وصفه أیضا بأنه هدی و رحمة للمحسنین تتمیما لصفة حکمته فهو یهدی إلی الواقع الحق و یوصل إلیه لا کاللهو الشاغل للإنسان عما یهمه، و هو رحمة لا نقمة صارفة عن النعمة.
و وصف المحسنین بإقامة الصلاة و إیتاء الزکاة اللتین هما العمدتان فی الأعمال و بالإیقان بالآخرة و یستلزم التوحید و الرسالة و عامة التقوی، کل ذلک مقابلة الکتاب للهو الحدیث المصغی إلیه لمن یستمع لهو الحدیث.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ یَتَّخِذَها هُزُواً» إلخ، اللهو ما یشغلک عما یهمک، و لهو الحدیث: الحدیث الذی یلهی عن الحق بنفسه کالحکایات الخرافیة و القصص الداعیة إلی الفساد و الفجور، أو بما یقارنه کالتغنی بالشعر أو بالملاهی و المزامیر و المعازف فکل ذلک یشمله لهو الحدیث.
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و قوله: «لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ مقتضی السیاق أن یکون المراد بسبیل الله القرآن الکریم بما فیه من المعارف الحقة الاعتقادیة و العلمیة و خاصة قصص الأنبیاء و أممهم الخالیة فإن لهو الحدیث و الأساطیر المزوقة المختلقة تعارض أولا هذه القصص ثم تهدم بنیان سائر المعارف الحقة و توهنها فی أنظار الناس.
و یؤید ذلک قوله بعد: «وَ یَتَّخِذَها هُزُواً» فإن لهو الحدیث بما أنه حدیث کما سمعت یعارض أولا الحدیث و یتخذه سخریا.
فالمراد بسبیل الله القرآن بما فیه من القصص و المعارف و کأن مراد من کان یشتری لهو الحدیث أن یضل الناس بصرفهم عن القرآن و أن یتخذ القرآن هزوا بأنه حدیث مثله و أساطیر کأساطیره.
و قوله: «بِغَیْرِ عِلْمٍ متعلق بیضل و هو فی الحقیقة وصف ضلال الضالین دون إضلال المضلین و إن کانوا أیضا لا علم لهم ثم هددهم بقوله: «أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ أی مذل یوهنهم و یذلهم حذاء استکبارهم فی الدنیا.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا وَلَّی مُسْتَکْبِراً کَأَنْ لَمْ یَسْمَعْها کَأَنَّ فِی أُذُنَیْهِ وَقْراً» إلخ، وصف لذاک الذی یشتری لهو الحدیث لیضل الناس عن القرآن و یهزأ به و الوقر الحمل الثقیل و المراد بکون الوقر علی أذنیه أن یشد علیهما ما یمنع من السمع و قیل: هو کنایة عن الصمم.
و المعنی: و إذا تتلی علی هذا المشتری لهو الحدیث آیاتنا أی القرآن ولی و أعرض عنها و هو مستکبر کأن لم یسمعها قط کأنه أصم فبشره بعذاب ألیم.
و قد أعید إلی من یشتری ضمیر الإفراد أولا کما فی «یَشْتَرِی و «لِیُضِلَ و «یَتَّخِذَها» باعتبار اللفظ و الضمیر الجمع، ثانیا باعتبار المعنی ثم ضمیر الإفراد باعتبار اللفظ کما فی «عَلَیْهِ و غیره کذا قیل، و من الممکن أن یکون ضمیر «لَهُمْ فی الآیة السابقة راجعا إلی مجموع المضل و الضالین المدلول علیهم بالسیاق فتکون الضمائر الراجعة إلی «مِنَ مفردة جمیعا.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ جَنَّاتُ النَّعِیمِ إلی قوله- الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ رجوع بعد إنذار ذاک المشتری و تهدیده بالعذاب المهین ثم العذاب 
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الألیم إلی تبشیر المحسنین و تطییب أنفسهم بجنة النعیم الخالدة الموعودة من قبله تعالی و وعده الحق.
و لما کان غرض من اشتری لهو الحدیث أن یلتبس الأمر علی من یضله بغیر علم فیحسب القرآن من الأساطیر الباطلة کأساطیره و یهین به و کان لا یعتنی بما تتلی علیه من الآیات مستکبرا و ذلک استهانة بالله سبحانه أکد أولا ما وعده للمحسنین بقوله:
«وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا» ثم وصف ثانیا نفسه بالعزة المطلقة، فلا یطرأ علیه ذلة و أهانه و الحکمة المطلقة فلا یداخل کلامه باطل و لا هزل و خرافة.
ثم وصفه ثالثا بأنه الذی یدبر أمر السماء و الأرض و النبات و الحیوان و الإنسان لأنه خالقها فله أن یعد هؤلاء بالجنة و أولئک بالعذاب و هو قوله: «خَلَقَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» إلخ.
قوله تعالی: «خَلَقَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها» إلخ، تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها»: الرعد: 2 أن قوله: «تَرَوْنَها» یحتمل أن یکون قیدا توضیحیا، و المعنی أنکم ترونها و لا أعمدة لها، و أن یکون قیدا احترازیا و المعنی خلقها بغیر أعمدة مرئیة إشعارا بأن هناک أعمدة غیر مرئیة.
و قوله: «وَ أَلْقی فِی الْأَرْضِ رَواسِیَ أَنْ تَمِیدَ بِکُمْ ، أی ألقی فیها جبالا شامخة لئلا تضطرب بکم و فیه إشعار بأن بین الجبال و الزلازل رابطة مستقیمة.
و قوله: «وَ بَثَّ فِیها مِنْ کُلِّ دابَّةٍ» أی نشر فی الأرض من کل حیوان یدب علیها.
و قوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ أی و أنزلنا من جهة العلو ماء و هو المطر و أنبتنا فیها شیئا من کل زوج نباتی شریف فیه منافع و له فوائد، و فیه إشارة إلی تزوج النبات و قد تقدم الکلام فیه فی نظیره.
و الالتفات فیها من الغیبة إلی التکلم مع الغیر للإشارة إلی کمال العنایة بأمره کما قیل.
قوله تعالی: «هذا خَلْقُ اللَّهِ فَأَرُونِی ما ذا خَلَقَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ بَلِ الظَّالِمُونَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ ، لما أراهم خلقه و تدبیره تعالی للسماوات و الأرض و ما علیها فأثبت به ربوبیته و ألوهیته تعالی کلفهم أن یروه شیئا من خلق آلهتهم إن کانوا آلهة و أربابا فإن 
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لم یقدروا علی إراءة شی‌ء ثبت بذلک وحدانیته تعالی فی ألوهیته و ربوبیته.
و إنما کلفهم بإراءة شی‌ء من خلق آلهتهم- و هم یعترفون أن الخلق لله وحده و لا یسندون إلی آلهتهم خلقا و إنما ینسبون إلیهم التدبیر فقط، لأنه نسب إلی الله خلقا هو بعینه تدبیر من غیر انفکاک، فلو کان لآلهتهم تدبیر فی العالم کان لهم خلق ما یدبرون أمره و إذ لیس لهم خلق فلیس لهم تدبیر فلا إله إلا الله و لا رب غیره.
و قد سیقت الآیة خطابا من النبی ص لأن نوع هذا الخطاب «فَأَرُونِی ما ذا خَلَقَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ لا یستقیم من غیره (ص).



(بحث روائی)

فی المجمع،": نزل قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ فی النضر بن الحارث بن علقمة بن کلدة- بن عبد الدار بن قصی بن کلاب- کان یتجر فیخرج إلی فارس فیشتری أخبار الأعاجم- و یحدث بها قریشا و یقول لهم: إن محمدا یحدثکم بحدیث عاد و ثمود- و أنا أحدثکم بحدیث رستم و إسفندیار- و أخبار الأکاسرة فیستمعون حدیثه و یترکون استماع القرآن": عن الکلبی.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن البیهقی عن ابن عباس، و لا یبعد أن یکون ذلک سبب نزول تمام السورة کما تقدمت الإشارة إلیه.
و فی المعانی، بإسناده عن یحیی بن عبادة عن أبی عبد الله (ع): قلت: قوله عز و جل: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ قال: منه الغناء.
أقول: و روی هذا المعنی فی الکافی، بإسناده عن مهران عنه (ع)، و بإسناده عن الوشاء عن الرضا عنه (ع)، و بإسناده عن الحسن بن هارون عنه (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال: سمعته یقول: الغناء مما أوعد الله علیه النار و تلا هذه الآیة: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ یَتَّخِذَها هُزُواً- أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ .
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر قال: سألت أبا جعفر (ع) عن کسب المغنیات 
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فقال: التی یدخل علیها الرجال حرام- و التی تدعی إلی الأعراس لیس به بأس- و هو قول الله عز و جل: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ .
و فی المجمع، و روی أبو أمامة عن النبی ص قال: لا یحل تعلیم المغنیات و لا بیعهن و أثمانهن حرام- و قد نزل تصدیق ذلک فی کتاب الله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ الآیة:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن جم غفیر من أصحاب الجوامع عن أبی أمامة عنه (ص).
و فیه، و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: هو الطعن فی الحق و الاستهزاء به و ما کان أبو جهل و أصحابه یجیئون به إذ قال: یا معاشر قریش- أ لا أطعمکم من الزقوم الذی یخوفکم به صاحبکم؟ ثم أرسل إلی زبد و تمر فقال: هذا هو الزقوم الذی یخوفکم به. قال: و منه الغناء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا عن علی بن الحسین قال: ما قدست أمة فیها البربط.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْتَرِی لَهْوَ الْحَدِیثِ- لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ فهو النضر بن الحارث بن علقمة بن کلدة- من بنی عبد الدار بن قصی، و کان النضر ذا روایة لأحادیث الناس و أشعارهم، یقول الله عز و جل: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا وَلَّی مُسْتَکْبِراً» الآیة.
و فیه، عن أبیه عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: قلت له:
أخبرنی عن قول الله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الْحُبُکِ قال: هی محبوکة إلی الأرض و شبک بین أصابعه. فقلت: کیف تکون محبوکة إلی الأرض و الله یقول: «رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها»؟ فقال: سبحان الله أ لیس یقول: «بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها»؟
فقلت: بلی. فقال: فثم عمد و لکن لا ترونها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 214
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اشارة

وَ لَقَدْ آتَیْنا لُقْمانَ الْحِکْمَةَ أَنِ اشْکُرْ لِلَّهِ وَ مَنْ یَشْکُرْ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ حَمِیدٌ (12) وَ إِذْ قالَ لُقْمانُ لابْنِهِ وَ هُوَ یَعِظُهُ یا بُنَیَّ لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ (13) وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ حَمَلَتْهُ أُمُّهُ وَهْناً عَلی وَهْنٍ وَ فِصالُهُ فِی عامَیْنِ أَنِ اشْکُرْ لِی وَ لِوالِدَیْکَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ (14) وَ إِنْ جاهَداکَ عَلی أَنْ تُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما وَ صاحِبْهُما فِی الدُّنْیا مَعْرُوفاً وَ اتَّبِعْ سَبِیلَ مَنْ أَنابَ إِلَیَّ ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (15) یا بُنَیَّ إِنَّها إِنْ تَکُ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ فَتَکُنْ فِی صَخْرَةٍ أَوْ فِی السَّماواتِ أَوْ فِی الْأَرْضِ یَأْتِ بِهَا اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ لَطِیفٌ خَبِیرٌ (16)
یا بُنَیَّ أَقِمِ الصَّلاةَ وَ أْمُرْ بِالْمَعْرُوفِ وَ انْهَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ اصْبِرْ عَلی ما أَصابَکَ إِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ (17) وَ لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ کُلَّ مُخْتالٍ فَخُورٍ (18) وَ اقْصِدْ فِی مَشْیِکَ وَ اغْضُضْ مِنْ صَوْتِکَ إِنَّ أَنْکَرَ الْأَصْواتِ لَصَوْتُ الْحَمِیرِ (19)



(بیان)

فی الآیات إشارة إلی إیتاء لقمان الحکمة و نبذة من حکمه و مواعظه لابنه و لم یذکر فی القرآن إلا فی هذه السورة و یناسب المورد من حیث مقابلة قصته الممتلئة حکمة و موعظة لما قص من حدیث من کان یشتری لهو الحدیث لیضل عن سبیل الله بغیر علم و یتخذها هزوا.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا لُقْمانَ الْحِکْمَةَ أَنِ اشْکُرْ لِلَّهِ إلخ، الحکمة علی ما یستفاد من موارد استعمالها هی المعرفة العلمیة النافعة و هی وسط الاعتدال بین الجهل و الجربزة. و قوله: «أَنِ اشْکُرْ لِی قیل: هو بتقدیر القول أی و قلنا: أَنِ اشْکُرْ لِی 
و الظاهر أنه تفسیر إیتائه الحکمة من غیر تقدیر القول، و ذلک أن حقیقة الشکر هی وضع النعم فی موضعها الذی ینبغی له بحیث یشیر إلی إنعام المنعم، و إیقاعه کما هو حقه یتوقف علی معرفة المنعم و معرفة نعمه بما هی نعمة و کیفیة وضعها موضعه بحیث یحکی عن إنعامه فإیتاؤه الحکمة بعث له إلی الشکر فإیتاء الحکمة أمر بالشکر بالملازمة.
و فی قوله: «أَنِ اشْکُرْ لِلَّهِ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و ذلک أن التکلم مع الغیر من المتکلم إظهار للعظمة بالتکلم عن قبل نفسه و خدمه و قول أن اشکر لنا علی هذا لا یناسب التوحید فی الشکر و هو ظاهر.
و قوله: «وَ مَنْ یَشْکُرْ فَإِنَّما یَشْکُرُ لِنَفْسِهِ وَ مَنْ کَفَرَ فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ حَمِیدٌ» استغناء منه تعالی أن نفع الشکر إنما یرجع إلی نفس الشاکر و الکفر لا یتضرر به إلا نفسه دونه سبحانه و من یشکر فإنما یوقع الشکر لنفع نفسه و لا ینتفع به الله سبحانه لغناه المطلق و من کفر فإنما یتضرر به نفسه إن الله غنی لا یؤثر فیه الشکر نفعا و لا ضرا حمید محمود علی ما أنعم سواء شکر أو کفر.
و فی التعبیر عن الشکر بالمضارع الدال علی الاستمرار و فی الکفر بالماضی الدال علی المرة إشعار بأن الشکر إنما ینفع مع الاستمرار لکن الکفر یتضرر بالمرة منه.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ لُقْمانُ لِابْنِهِ وَ هُوَ یَعِظُهُ یا بُنَیَّ لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ عظمة کل عمل بعظمة أثره و عظمة المعصیة بعظمة المعصی فإن مؤاخذة العظیم عظیمة فأعظم المعاصی معصیة الله لعظمته و کبریائه فوق کل عظمة و کبریاء بأنه الله لا شریک له و أعظم معاصیه معصیته فی أنه الله لا شریک له.
و قوله: «إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ حیث أطلق عظمته من غیر تقیید بقیاسه إلی سائر المعاصی یدل علی أن له من العظمة ما لا یقدر بقدر.
قوله تعالی: «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ إلی آخر الآیة، اعتراض واقع بین الکلام المنقول عن لقمان و لیس من کلام لقمان و إنما اطرد هاهنا للدلالة علی وجوب 
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شکر الوالدین کوجوب الشکر لله بل هو من شکره تعالی لانتهائه إلی وصیته و أمره تعالی، فشکرهما عبادة له تعالی و عبادته شکر.
و قوله: «حَمَلَتْهُ أُمُّهُ وَهْناً عَلی وَهْنٍ وَ فِصالُهُ فِی عامَیْنِ ذکر بعض ما تحملته أمه من المحنة و الأذی فی حمله و تربیته لیکون داعیا له إلی شکرهما و خاصة الأم.
و الوهن الضعف و هو حال بمعنی ذات وهن أو مفعول مطلق و التقدیر تهن وهنا علی وهن، و الفصال الفطم و ترک الإرضاع، و معنی کون الفصال فی عامین تحققه بتحقق العامین فیئول إلی کون الإرضاع عامین، و إذا ضم إلی قوله تعالی: «وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً»،: الأحقاف: 15 بقی لأقل الحمل ستة أشهر، و ستکرر الإشارة إلیه فیما سیأتی «1».
و قوله: «أَنِ اشْکُرْ لِی وَ لِوالِدَیْکَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ» تفسیر لقوله: «وَصَّیْنَا» إلخ، فی أول الآیة أی کانت وصیتنا هو أمرنا بشکرهما کما أمرناه بشکر الله، و قوله: «إِلَیَّ الْمَصِیرُ» إنذار و تأکید للأمر بالشکر.
و القول فی الالتفات الواقع فی الآیة فی قوله: «أَنِ اشْکُرْ لِی وَ لِوالِدَیْکَ إِلَیَّ الْمَصِیرُ» إلخ، من سیاق التکلم مع الغیر إلی سیاق التکلم وحده کالقول فی الالتفات فی قوله السابق: «أَنِ اشْکُرْ لِلَّهِ .
قوله تعالی: «وَ إِنْ جاهَداکَ عَلی أَنْ تُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما» إلی آخر الآیة. أی إن ألحا علیک بالمجاهدة أن تجعل ما لیس لک علم به أو بحقیقته شریکا لی فلا تطعهما و لا تشرک بی، و المراد بکون الشریک المفروض لا علم به کونه معدوما مجهولا مطلقا لا یتعلق به علم فیئول المعنی: لا تشرک بی ما لیس بشی‌ء، هذا محصل ما ذکره فی الکشاف، و ربما أیده قوله تعالی: «أَ تُنَبِّئُونَ اللَّهَ بِما لا یَعْلَمُ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ»: یونس: 18.
و قیل: «تُشْرِکَ بمعنی تکفر و «ما» بمعنی الذی، و المعنی: و إن جاهداک أن تکفر بی کفرا لا حجة لک به فلا تطعهما و یؤیده تکرار نفی السلطان علی الشریک 
______________________________
(1) فی بحث روائی فی ذیل آیة الأحقاف.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 217
فی کلامه تعالی کقوله: «ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِهِ إِلَّا أَسْماءً سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ»،: یوسف: 40 إلی غیر ذلک من الآیات.
و قوله: «وَ صاحِبْهُما فِی الدُّنْیا مَعْرُوفاً وَ اتَّبِعْ سَبِیلَ مَنْ أَنابَ إِلَیَ الجملتان کالتلخیص و التوضیح لما تقدم فی الآیتین من الوصیة بهما و النهی عن إطاعتهما إن جاهدا علی الشرک بالله.
یقول سبحانه: یجب علی الإنسان أن یصاحبهما فی الأمور الدنیویة غیر الدین الذی هو سبیل الله صحابا معروفا و معاشرة متعارفة غیر منکرة من رعایة حالهما بالرفق و اللین من غیر جفاء و خشونة و تحمل المشاق التی تلحقه من جهتهما فلیست الدنیا إلا أیاما معدودة متصرمة، و أما الوالدین فإن کانا ممن أناب إلی الله فلتتبع سبیلهما و إلا فسبیل غیرهما ممن أناب إلی الله.
و من هنا یظهر أن فی قوله: «وَ اتَّبِعْ سَبِیلَ مَنْ أَنابَ إِلَیَ إیجازا لطیفا فهو یفید أنهما لو کانا من المنیبین إلی الله فلتتبع سبیلهما و إلا فلا یطاعا و لتتبع سبیل غیرهما ممن أناب إلی الله.
و قوله: «ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ فَأُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی هذا الذی ذکر، تکلیفکم فی الدنیا ثم ترجعون إلی یوم القیامة فأظهر لکم حقیقة أعمالکم التی عملتموها فی الدنیا فأقضی بینکم علی حسب ما تقتضیه أعمالکم من خیر أو شر.
و بما مر یظهر أن قوله: «فِی الدُّنْیا» یفید أولا قصر المصاحبة بالمعروف فی الأمور الدنیویة دون الدینیة، و ثانیا: تهوین أمر الصحبة و أنها لیست إلا فی أیام قلائل فلا کثیر ضیر فی تحمل مشاق خدمتهما، و ثالثا المقابلة لیوم الرجوع إلی الله المشار إلیه بقوله: «ثُمَّ إِلَیَّ مَرْجِعُکُمْ إلخ.
قوله تعالی: «یا بُنَیَّ إِنَّها إِنْ تَکُ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ فَتَکُنْ فِی صَخْرَةٍ أَوْ فِی السَّماواتِ أَوْ فِی الْأَرْضِ یَأْتِ بِهَا اللَّهُ إلخ، ذکروا أن الضمیر فی «إِنَّها» للخصلة من الخیر و الشر لدلالة السیاق علی ذلک و هو أیضا اسم کان و «مِثْقالَ حَبَّةٍ» خبره، و المراد بکونها فی صخرة اختفاؤها بالاستقرار فی جوف الصخرة الصماء أو فی السماوات أو فی الأرض، و المراد بالإتیان بها إحضارها للحساب و الجزاء.
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کان الفصل السابق من کلامه المنقول راجعا إلی التوحید و نفی الشریک و ما فی هذه الآیة فصل ثان فی المعاد و فیه حساب الأعمال، و المعنی: یا بنی إن تکن الخصلة التی عملت من خیر أو شر أخف الأشیاء و أدقها کمثقال حبة من خردل فتکن تلک الخصلة الصغیرة مستقرة فی جوف صخرة أو فی أی مکان من السماوات و الأرض یأت بها الله للحساب و الجزاء لأن الله لطیف ینفذ علمه فی أعماق الأشیاء و یصل إلی کل خفی خبیر یعلم کنه الموجودات.
قوله تعالی: «یا بُنَیَّ أَقِمِ الصَّلاةَ وَ أْمُرْ بِالْمَعْرُوفِ وَ انْهَ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ اصْبِرْ عَلی ما أَصابَکَ إِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ» الآیة و ما بعدها من کلامه راجع إلی نبذة من الأعمال و الأخلاق الفاضلة.
فمن الأعمال الصلاة التی هی عمود الدین و یتلوها الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و من الأخلاق الصبر علی ما یصیب من مصیبة.
و قوله: «إِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ» الإشارة إلی الصبر و الإشارة البعیدة للتعظیم و الترفیع و قول بعضهم: إن الإشارة إلی جمیع ما تقدم من الصلاة و الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و الصبر لیس فی محله لتکرر عد الصبر من عزم الأمور فی کلامه تعالی کقوله: «وَ لَمَنْ صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: الشوری: 43 و قوله:
«إِنْ تَصْبِرُوا وَ تَتَّقُوا فَإِنَّ ذلِکَ مِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: آل عمران: 186.
و العزم علی ما ذکره الراغب- عقد القلب علی إمضاء الأمر و کون الصبر- و هو حبس النفس فی الأمر- من العزم إنما هو من حیث إن العقد القلبی ما لم ینحل و ینفصم ثبت الإنسان علی الأمر الذی عقد علیه فالصبر لازم الجد فی العقد و المحافظة علیه و هو من قدرة النفس و شهامتها.
و قول بعضهم: إن المعنی أن ذلک من عزیمة الله و إیجابه فی الأمور بعید و کذا قول بعضهم: إن العزم هو الجزم و هو لغة هذیل.
قوله تعالی: «وَ لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ وَ لا تَمْشِ فِی الْأَرْضِ مَرَحاً إِنَّ اللَّهَ لا یُحِبُّ کُلَّ مُخْتالٍ فَخُورٍ» قال الراغب: الصعر میل فی العنق و التصعیر إمالته عن النظر کبرا قال: «وَ لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ و قال: المرح شدة الفرح و التوسع فیه انتهی.
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فالمعنی: لا تعرض بوجهک عن الناس تکبرا و لا تمش فی الأرض مشیة من اشتد فرحه إن الله لا یحب کل من تأخذه الخیلاء- و هو التکبر بتخیل الفضیلة- و یکثر من الفخر. و قال بعضهم إن معنی: «لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ لا تلو عنقک لهم تذللا عند الحاجة و فیه أنه لا یلائمه ذیل الآیة.
قوله تعالی: «وَ اقْصِدْ فِی مَشْیِکَ وَ اغْضُضْ مِنْ صَوْتِکَ إِنَّ أَنْکَرَ الْأَصْواتِ لَصَوْتُ الْحَمِیرِ» القصد فی الشی‌ء الاعتدال فیه و الغض علی ما ذکره الراغب- النقصان من الطرف و الصوت فغض الصوت النقص و القصر فیه.
و المعنی: و خذ بالاعتدال فی مشیک و بالنقص و القصر فی صوتک إن أنکر الأصوات لصوت الحمیر لمبالغتها فی رفعه.



(بحث روائی)





اشارة

فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن من الکبائر عقوق الوالدین- و الیأس من روح الله و الأمن من مکر الله 
و قد روی: أکبر الکبائر الشرک بالله.
و فی الفقیه، فی الحقوق المرویة عن سید العابدین (ع)*: حق الله الأکبر علیک أن تعبده و لا تشرک به شیئا- فإذا فعلت ذلک بإخلاص- جعل لک علی نفسه أن یکفیک أمر الدنیا و الآخرة.
قال: و أما حق أمک- أن تعلم أنها حملتک حیث لا یحتمل أحد أحدا- و أعطتک من ثمرة قلبها ما لا یعطی أحد أحدا- و وقتک بجمیع جوارحها، و لم تبال أن تجوع و تطعمک، و تعطش و تسقیک، و تعری و تکسوک، و تضحی و تظلک، و تهجر النوم لأجلک، و وقتک الحر و البرد لتکون لها- فإنک لا تطیق شکرها إلا بعون الله و توفیقه.
و أما حق أبیک فأن تعلم أنه أصلک- فإنک لولاه لم تکن فمهما رأیت من نفسک ما یعجبک- فاعلم أن أباک أصل النعمة علیک فیه- فاحمد الله و اشکره علی قدر ذلک و لا قوة إلا بالله.
و فی الکافی، بإسناده عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: جاء رجل 
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إلی النبی ص- فقال: یا رسول الله من أبر؟ قال: أمک. قال: ثم من؟ قال:
أمک. قال: ثم من؟ قال: أمک. قال: ثم من؟ قال: أباک.
و فی المناقب،: مر الحسین بن علی (ع)- علی عبد الرحمن بن عمرو بن العاص.
فقال عبد الله: من أحب أن ینظر إلی أحب أهل الأرض إلی أهل السماء- فلینظر إلی هذا المجتاز و ما کلمته منذ لیالی صفین.
فأتی به أبو سعید الخدری إلی الحسین (ع)- فقال له الحسین (ع): أ تعلم أنی أحب أهل الأرض إلی أهل السماء- و تقاتلنی و أبی یوم صفین؟ و الله إن أبی لخیر منی.
فاستعذر- و قال إن النبی ص قال لی: أطع أباک. فقال له الحسین (ع): أ ما سمعت قول الله عز و جل: «وَ إِنْ جاهَداکَ عَلی أَنْ تُشْرِکَ بِی ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ فَلا تُطِعْهُما»
و قال رسول الله ص: إنما الطاعة بالمعروف، و قوله: لا طاعة لمخلوق فی معصیة الخالق.
و فی الفقیه،: فی ألفاظه (ص) الموجزة: لا طاعة لمخلوق فی معصیة الخالق.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: سمعته یقول: اتقوا المحقرات من الذنوب فإن لها طالبا، یقول أحدکم أذنب و أستغفر إن الله عز و جل یقول: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ- وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ و قال عز و جل: «إِنَّها إِنْ تَکُ مِثْقالَ حَبَّةٍ مِنْ خَرْدَلٍ- فَتَکُنْ فِی صَخْرَةٍ أَوْ فِی السَّماواتِ أَوْ فِی الْأَرْضِ- یَأْتِ بِهَا اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ لَطِیفٌ خَبِیرٌ».
و فیه، بإسناده إلی معاویة بن وهب قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن أفضل ما یتقرب به العباد إلی ربهم- و أحب ذلک إلی الله عز و جل- فقال: ما أعلم شیئا بعد المعرفة أفضل من هذه الصلاة.
الحدیث.
و فیه، بإسناده عن محمد بن الفضیل عن أبی الحسن الرضا (ع) أنه قال: الصلاة قربان کل تقی.
و فی المجمع،: «وَ اصْبِرْ عَلی ما أَصابَکَ من المشقة و الأذی- فی الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر: عن علی (ع).
و فیه،: فی قوله تعالی: «وَ لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ أی و لا تمل وجهک من الناس بکل- و لا تعرض عمن یکلمک استخفافا به،: و هذا المعنی قول ابن عباس و أبی عبد الله (ع).
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و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی و ابن عدی و ابن مردویه عن أبی أیوب الأنصاری: أن رسول الله ص سئل عن قول الله: «وَ لا تُصَعِّرْ خَدَّکَ لِلنَّاسِ قال:
إلی الشدق.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّ أَنْکَرَ الْأَصْواتِ لَصَوْتُ الْحَمِیرِ»: و
روی عن أبی عبد الله (ع) قال: هی العطسة المرتفعة القبیحة- و الرجل یرفع صوته بالحدیث رفعا قبیحا- إلا أن یکون داعیا أو یقرأ القرآن.
أقول: و فی جمیع هذه المعانی و خاصة فی العقوق روایات کثیرة متظافرة.



(کلام فی قصة لقمان و نبذ من حکمه، فی فصلین‌

1- لم یرد اسم لقمان فی کلامه تعالی إلا فی سورة لقمان و لم یذکر من قصصه إلا ما فی قوله عز من قائل: «وَ لَقَدْ آتَیْنا لُقْمانَ الْحِکْمَةَ أَنِ اشْکُرْ لِلَّهِ و قد وردت فی قصته و حکمه روایات کثیرة مختلفة و نحن نورد بعض ما کان منها أقرب إلی الاعتبار.
ففی الکافی، عن بعض أصحابنا رفعه إلی هشام بن الحکم قال: قال لی أبو الحسن موسی بن جعفر (ع): یا هشام- إن الله قال: «وَ لَقَدْ آتَیْنا لُقْمانَ الْحِکْمَةَ» قال:
الفهم و العقل.
و فی المجمع، روی نافع عن ابن عمر قال: سمعت رسول الله ص یقول: حقا أقول لم یکن لقمان نبیا- و لکن کان عبدا کثیر التفکر حسن الیقین- أحب الله فأحبه و من علیه بالحکمة-.
کان نائما نصف النهار إذ جاءه نداء: یا لقمان هل لک أن یجعلک الله خلیفة فی الأرض- تحکم بین الناس بالحق؟ فأجاب الصوت إن خیرنی ربی قبلت العافیة- و لم أقبل البلاء و إن هو عزم علی فسمعا و طاعة- فإنی أعلم أنه إن فعل بی ذلک أعاننی و عصمنی.
فقالت الملائکة بصوت لا یراهم: لم یا لقمان؟ قال: لأن الحکم أشد المنازل و آکدها- یغشاه الظلم من کل مکان إن وفی فبالحری أن ینجو، و إن أخطأ أخطأ طریق الجنة، و من یکن فی الدنیا ذلیلا و فی الآخرة شریفا خیر- من أن یکون فی الدنیا شریفا و فی الآخرة ذلیلا- و من تخیر الدنیا علی الآخرة تفته الدنیا و لا یصیب الآخرة.
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فعجبت الملائکة من حسن منطقه- فنام نومة فأعطی الحکمة فانتبه یتکلم بها- ثم کان یوازر داود بحکمته فقال له داود: طوبی لک یا لقمان أعطیت الحکمة و صرفت عنک البلوی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: أ تدرون ما کان لقمان؟ قالوا: الله و رسوله أعلم. قال: کان حبشیا.
2- و فی تفسیر القمی، بإسناده عن حماد قال: سألت أبا عبد الله (ع)- عن لقمان و حکمته التی ذکرها الله عز و جل، فقال: أما و الله ما أوتی لقمان الحکمة- بحسب و لا مال و لا أهل و لا بسط فی جسم و لا جمال.
و لکنه کان رجلا قویا فی أمر الله- متورعا فی الله ساکتا مستکینا- عمیق النظر طویل الفکر حدید النظر- مستغن بالعبر لم ینم نهارا قط- و لم یره أحد من الناس علی بول و لا غائط- و لا اغتسال لشدة تستره و عموق نظره- و تحفظه فی أمره، و لم یضحک من شی‌ء قط مخافة الإثم- و لم یغضب قط، و لم یمازح إنسانا قط، و لم یفرح بشی‌ء أتاه من أمر الدنیا- و لا حزن منها علی شی‌ء قط- و قد نکح من النساء و ولد له من الأولاد الکثیر و قدم أکثرهم أفراطا فما بکی علی موت أحد منهم.
و لم یمر برجلین یختصمان أو یقتتلان إلا أصلح بینهما- و لم یمض عنهما حتی تحابا، و لم یسمع قولا قط من أحد استحسنه- إلا سأل عن تفسیره و عمن أخذه، و کان یکثر مجالسة الفقهاء و الحکماء، و کان یغشی القضاة و الملوک و السلاطین- فیرثی للقضاة مما ابتلوا به، و یرحم الملوک و السلاطین لغرتهم بالله و طمأنینتهم فی ذلک، و یعتبر و یتعلم ما یغلب به نفسه و یجاهد به هواه- و یحترز به من الشیطان یداوی قلبه بالفکر- و یداوی نفسه بالعبر، و کان لا یظعن إلا فیما یعنیه- فبذلک أوتی الحکمة و منح العصمة.
و إن الله تبارک و تعالی أمر طوائف من الملائکة- حین انتصف النهار و هدأت العیون بالقائلة- فنادوا لقمان حیث یسمع و لا یراهم فقالوا: یا لقمان هل لک أن یجعلک الله خلیفة فی الأرض تحکم بین الناس؟ فقال لقمان: إن أمرنی الله بذلک فالسمع و الطاعة- لأنه إن فعل ذلک أعاننی علیه و علمنی و عصمنی- و إن هو خیرنی قبلت العافیة. مفقالت الملائکة: یا لقمان لم؟ قال: لأن الحکم بین الناس بأشد المنازل- و أکثر
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فتنا و بلاء یخذل و لا یعان و یغشاه الظلم من کل مکان- و صاحبه فیه بین أمرین إن أصاب فیه الحق- فبالحری أن یسلم و إن أخطأ أخطأ طریق الجنة، و من یکن فی الدنیا ذلیلا ضعیفا کان أهون علیه فی المعاد- من أن یکون حکما سریا شریفا، و من اختار الدنیا علی الآخرة یخسرهما کلتیهما- تزول هذه و لا تدرک تلک.
قال: فتعجب الملائکة من حکمته- و استحسن الرحمن منطقه- فلما أمسی و أخذ مضجعه من اللیل- أنزل الله علیه الحکمة فغشاه بها من قرنه إلی قدمه- و هو نائم و غطاه بالحکمة غطاء فاستیقظ- و هو أحکم الناس فی زمانه، و خرج علی الناس ینطق بالحکمة و یبثها فیها.
قال: فلما أوتی الحکم بالخلافة و لم یقبلها- أمر الله عز و جل الملائکة فنادت داود بالخلافة فقبلها- و لم یشترط فیها بشرط لقمان- فأعطاه الله عز و جل الخلافة فی الأرض و ابتلی بها غیر مرة کل ذلک یهوی فی الخطإ- یقیله الله و یغفر له، و کان لقمان یکثر زیارة داود (ع)- و یعظه بمواعظه و حکمته و فضل علمه، و کان داود یقول له: طوبی لک یا لقمان- أوتیت الحکمة و صرفت عنک البلیة- و أعطی داود الخلافة و ابتلی بالحکم و الفتنة.
ثم قال أبو عبد الله (ع) فی قول الله عز و جل: «وَ إِذْ قالَ لُقْمانُ لِابْنِهِ وَ هُوَ یَعِظُهُ- یا بُنَیَّ لا تُشْرِکْ بِاللَّهِ إِنَّ الشِّرْکَ لَظُلْمٌ عَظِیمٌ قال: فوعظ لقمان ابنه بآثار «1» حتی تفطر و انشق.
و کان فیما وعظه به یا حماد أن قال: یا بنی إنک منذ سقطت إلی الدنیا استدبرتها و استقبلت الآخرة فدار أنت إلیها تسیر أقرب إلیک من دار أنت عنها متباعد. یا بنی جالس العلماء و زاحمهم برکبتیک و لا تجادلهم فیمنعوک، و خذ من الدنیا بلاغا و لا ترفضها- فتکون عیالا علی الناس، و لا تدخل فیها دخولا یضر بآخرتک، و صم صوما یقطع شهوتک- و لا تصم صیاما یمنعک من الصلاة- فإن الصلاة أحب إلی الله من الصیام.
یا بنی: إن الدنیا بحر عمیق قد هلک فیها عالم کثیر- فاجعل سفینتک فیها الإیمان و اجعل شراعها التوکل، و اجعل زادک فیها تقوی الله- فإن نجوت فبرحمة الله و إن 
______________________________
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هلکت فبذنوبک.
یا بنی: إن تأدبت صغیرا انتفعت به کبیرا- و من عنی بالأدب اهتم به، و من اهتم به تکلف علمه و من تکلف علمه اشتد له طلبه- و من اشتد له طلبه أدرک منفعته فاتخذه عادة- فإنک تخلف فی سلفک و ینتفع به من خلفک- و یرتجیک فیه راغب و یخشی صولتک راهب، و إیاک و الکسل عنه بالطلب لغیره- فإن غلبت علی الدنیا فلا تغلبن علی الآخرة و إذا فاتک طلب العلم فی مظانه- فقد غلبت علی الآخرة- و اجعل فی أیامک و لیالیک و ساعاتک نصیبا فی طلب العلم- فإنک لن تجد له تضییعا أشد من ترکه- و لا تمارین فیه لجوجا- و لا تجادلن فقیها و لا تعادین سلطانا، و لا تماشین ظلوما و لا تصادقنه- و لا تؤاخین فاسقا و لا تصاحبن متهما- و اخزن علمک کما تخزن ورقک.
یا بنی: خف الله عز و جل خوفا- لو أتیت القیامة ببر الثقلین خفت أن یعذبک و ارج الله رجاء- لو وافیت القیامة بإثم الثقلین رجوت أن یغفر الله لک.
فقال له ابنه: یا أبت- کیف أطیق هذا و إنما لی قلب واحد؟ فقال له لقمان:
یا بنی: لو استخرج قلب المؤمن یوجد فیه نوران- نور للخوف و نور للرجاء- لو وزنا لما رجح أحدهما علی الآخر بمثقال ذرة- فمن یؤمن بالله یصدق ما قال الله عز و جل- و من یصدق ما قال الله یفعل ما أمر الله، و من لم یفعل ما أمر الله لم یصدق ما قال الله- فإن هذه الأخلاق یشهد بعضها لبعض.
فمن یؤمن بالله إیمانا صادقا یعمل لله خالصا ناصحا- و من یعمل لله خالصا ناصحا فقد آمن بالله صادقا- و من أطاع الله خافه، و من خافه فقد أحبه، و من أحبه فقد اتبع أمره- و من اتبع أمره استوجب جنته و مرضاته، و من لم یتبع رضوان الله فقد هان علیه سخطه- نعوذ بالله من سخط الله.
یا بنی: لا ترکن إلی الدنیا و لا تشغل قلبک بها- فما خلق الله خلقا هو أهون علیه منها- أ لا تری أنه لم یجعل نعیمها ثواب المطیعین- و لم یجعل بلاءها عقوبة للعاصین.
و فی قرب الإسناد:، هارون عن ابن صدقة عن جعفر عن أبیه (ع): قیل للقمان:
ما الذی أجمعت علیه من حکمتک؟ قال: لا أتکلف ما قد کفیته و لا أضیع ما ولیته.
-
و فی البحار، عن قصص الأنبیاء بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: کان 
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فیما وعظ به لقمان ابنه أن قال: یا بنی: إن تک فی شک من الموت- فارفع عن نفسک النوم و لن تستطیع ذلک- و إن کنت فی شک من البعث- فارفع عن نفسک الانتباه و لن تستطیع ذلک- فإنک إذا فکرت فی هذا- علمت أن نفسک بید غیرک- و إنما النوم بمنزلة الموت- و إنما الیقظة بعد النوم بمنزلة البعث بعد الموت، و قال: قال لقمان لابنه: یا بنی لا تقترب فیکون أبعد لک و لا تبعد فتهان، کل دابة تحب مثلها و ابن آدم «1» لا یحب مثله. لا تنشر «2» بزک إلا عند باغیه، و کما لیس بین الکبش و الذئب خلة، کذلک لیس بین البار و الفاجر خلة، من یقترب من الزفت تعلق به بعضه- کذلک من یشارک الفاجر یتعلم من طرفه، من یحب المراء یشتم، و من یدخل مدخل السوء یتهم، و من یقارن قرین السوء لا یسلم، و من لا یملک لسانه یندم.
و قال یا بنی صاحب مائة و لا تعاد واحدا، یا بنی إنما هو خلاقک و خلقک فخلاقک دینک و خلقک بینک و بین الناس- فلا تبغضن إلیهم و تعلم محاسن الأخلاق.
یا بنی کن عبدا للأخیار و لا تکن ولدا للأشرار. یا بنی أد الأمانة تسلم دنیاک و آخرتک- و کن أمینا فإن الله لا یحب الخائنین. یا بنی لا تر الناس أنک تخشی الله و قلبک فاجر.
و فی الکافی، بإسناده عن یحیی بن عقبة الأزدی عن أبی عبد الله (ع) قال: کان فیما وعظ به لقمان لابنه- یا بنی إن الناس قد جمعوا قبلک لأولادهم- فلم یبق ما جمعوا و لم یبق من جمعوا له، و إنما أنت عبد مستأجر- قد أمرت بعمل و وعدت علیه أجرا- فأوف عملک و استوف أجرک، و لا تکن فی هذه الدنیا بمنزلة شاة- وقعت فی زرع أخضر فأکلت حتی سمنت- فکان حتفها عند سمنها، و لکن اجعل الدنیا بمنزلة قنطرة علی نهر جزت علیها فترکتها- و لم ترجع إلیها آخر الدهر أخربها- و لا تعمرها فإنک لم تؤمر بعمارتها.
و اعلم أنک ستسأل غدا- إذا وقفت بین یدی الله عز و جل عن أربع: شبابک فیما
______________________________
(1) أی أن ابن آدم لا یجب أن یکافیه غیره فی مزیة من المزایا
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أبلیته، و عمرک فیما أفنیته، و مالک مما اکتسبته و فیما أنفقته، فتأهب لذلک و أعد له جوابا- و لا تأس علی ما فاتک من الدنیا- فإن قلیل الدنیا لا یدوم بقاؤه- و کثیرها لا یؤمن بلاؤه فخذ حذرک، و جد فی أمرک، و اکشف الغطاء عن وجهک، و تعرض لمعروف ربک، و جدد التوبة فی قلبک، و أکمش فی فراقک قبل أن یقصد قصدک، و یقضی قضاؤک، و یحال بینک و بین ما ترید.
و فی البحار، عن القصص بإسناده عن حماد عن الصادق (ع) قال: قال لقمان:
یا بنی إیاک و الضجر و سوء الخلق و قلة الصبر- فلا یستقیم علی هذه الخصال صاحب، و ألزم نفسک التؤدة «1» فی أمورک- و صبر علی مئونات الإخوان نفسک، و حسن مع جمیع الناس خلقک.
یا بنی إن عدمک ما تصل به قرابتک- و تتفضل به علی إخوانک- فلا یعدمنک حسن الخلق و بسط البشر- فإن من أحسن خلقه أحبه الأخیار و جانبه الفجار، و اقنع بقسم الله لیصفو عیشک- فإن أردت أن تجمع عز الدنیا- فاقطع طمعک مما فی أیدی الناس- فإنما بلغ الأنبیاء و الصدیقون ما بلغوا بقطع طمعهم.
أقول: و الأخبار فی مواعظه کثیرة اکتفینا منها بما أوردناه إیثارا للاختصار.
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اشارة

أَ لَمْ تَرَوْا أَنَّ اللَّهَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً وَ لا کِتابٍ مُنِیرٍ (20) وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّبِعُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ قالُوا بَلْ نَتَّبِعُ ما وَجَدْنا عَلَیْهِ آباءَنا أَ وَ لَوْ کانَ الشَّیْطانُ یَدْعُوهُمْ إِلی عَذابِ السَّعِیرِ (21) وَ مَنْ یُسْلِمْ وَجْهَهُ إِلَی اللَّهِ وَ هُوَ مُحْسِنٌ فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی وَ إِلَی اللَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ (22) وَ مَنْ کَفَرَ فَلا یَحْزُنْکَ کُفْرُهُ إِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ فَنُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (23) نُمَتِّعُهُمْ قَلِیلاً ثُمَّ نَضْطَرُّهُمْ إِلی عَذابٍ غَلِیظٍ (24)
وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ (25) لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ (26) وَ لَوْ أَنَّ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ شَجَرَةٍ أَقْلامٌ وَ الْبَحْرُ یَمُدُّهُ مِنْ بَعْدِهِ سَبْعَةُ أَبْحُرٍ ما نَفِدَتْ کَلِماتُ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ (27) ما خَلْقُکُمْ وَ لا بَعْثُکُمْ إِلاَّ کَنَفْسٍ واحِدَةٍ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ (28) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی وَ أَنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (29)
ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ (30) أَ لَمْ تَرَ أَنَّ الْفُلْکَ تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِنِعْمَتِ اللَّهِ لِیُرِیَکُمْ مِنْ آیاتِهِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ (31) وَ إِذا غَشِیَهُمْ مَوْجٌ کَالظُّلَلِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ فَمِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلاَّ کُلُّ خَتَّارٍ کَفُورٍ (32) یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ وَ اخْشَوْا یَوْماً لا یَجْزِی والِدٌ عَنْ وَلَدِهِ وَ لا مَوْلُودٌ هُوَ جازٍ عَنْ والِدِهِ شَیْئاً إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ (33) إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ یُنَزِّلُ الْغَیْثَ وَ یَعْلَمُ ما فِی الْأَرْحامِ وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ ما ذا تَکْسِبُ غَداً وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ بِأَیِّ أَرْضٍ تَمُوتُ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ خَبِیرٌ (34)
______________________________
(1) التؤدة- بضم التاء کهمزة- السکون و الرزانة.
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(بیان)

رجوع إلی ما قبل القصة من آیات الوحدانیة و نفی الشریک و أدلتها المنتهیة إلی قوله: «هذا خَلْقُ اللَّهِ فَأَرُونِی ما ذا خَلَقَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ بَلِ الظَّالِمُونَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَوْا أَنَّ اللَّهَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً» رجوع إلی ما قبل قصة لقمان و هو الدلیل علی أن الخطاب للمشرکین و إن کان ذیل الآیة یشعر بعموم الخطاب.
و علیه فصدر الآیة من تتمة کلام النبی ص و یتصل بقوله: «هذا خَلْقُ اللَّهِ فَأَرُونِی ما ذا خَلَقَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ و لا التفات فی قوله: «أَ لَمْ تَرَوْا».
و علی تقدیر کونه من کلامه تعالی ففی قوله: «أَ لَمْ تَرَوْا» التفات من سیاق الغیبة الذی فی قوله: «بَلِ الظَّالِمُونَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ إلی الخطاب، و الالتفات فی مثل هذه الموارد یکون لاشتداد وجد المتکلم و تأکد غیظه من جهل المخاطبین و تمادیهم فی غیهم بحیث لا ینفعهم دلالة و لا ینجح فیهم إشارة فیواجهون بذکر ما هو بمرأی منهم و مسمع لعلهم یتنبهوا عن نومتهم و ینتزعوا عن غفلتهم.
و کیف کان فالمراد بتسخیر السماوات و الأرض للإنسان و هم یرون ذلک ما نشاهده من ارتباط أجزاء الکون بعضها ببعض فی نظام عام یدبر أمر العالم عامة و الإنسان خاصة لکونه أشرف أجزاء هذا العالم المحسوس بما فیه من الشعور و الإرادة فقد سخر الله الکون لأجله.
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و التسخیر قهر الفاعل فی فعله بحیث یفعله علی ما یستدعیه القاهر و یریده کتسخیر الکاتب القلم للکتابة و کما یسخر المولی عبده و المخدوم خادمه فی أن یفعل باختیاره و إرادته ما یختاره و یریده المولی و المخدوم و الأسباب الکونیة کائنة ما کانت تفعل بسببیتها الخاصة ما یریده الله من نظام یدبر به العالم الإنسانی.
و مما مر یظهر أن اللام فی «لَکُمْ للتعلیل الغائی و المعنی لأجلکم و المسخر بالکسر هو الله تعالی دون الإنسان، و ربما احتمل کون اللام للملک و المسخر بالکسر هو الإنسان بمشیة من الله تعالی کما یشاهد من تقدم الإنسان بمرور الزمان فی تسخیر أجزاء الکون و استخدامه لها فی سبیل مقاصده لکن لا یلائمه تصدیر الکلام بقوله: «أَ لَمْ تَرَوْا».
و قوله: «وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً» الإسباغ الإتمام و الإیساع أی أتم و أوسع علیکم نعمه، و النعم جمع نعمة و هو فی الأصل بناء النوع و غلب علیه استعماله فی ما یلائم الإنسان فیستلذ منه، و المراد بالنعم الظاهرة و الباطنة بناء علی کون الخطاب للمشرکین النعم الظاهرة للحس کالسمع و البصر و سائر الجوارح و الصحة و العافیة و الطیبات من الرزق و النعم الغائبة عن الحس کالشعور و الإرادة و العقل.
و بناء علی عموم الخطاب لجمیع الناس الظاهرة من النعم هی ما ظهر للحس کما تقدم و کالدین الذی به ینتظم أمور دنیاهم و آخرتهم و الباطنة منها کما تقدم و کالمقامات المعنویة التی تنال بإخلاص العمل.
و قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ عِلْمٍ وَ لا هُدیً وَ لا کِتابٍ مُنِیرٍ» رجوع الخطاب إلی النبی ص علی ما کان فی السیاق السابق، و المجادلة المخاصمة النظریة بطریق المغالبة، و المقابلة بین العلم و الهدی و الکتاب تلوح بأن المراد بالعلم ما هو مکتسب من حجة عقلیة، و بالهدی ما یفیضه الله بالوحی أو الإلهام، و بالکتاب الکتاب السماوی المنتهی إلیه تعالی بالوحی النبوی و لذلک وصفه بالمنیر فهذه طرق ثلاث من العلم لا رابع لها.
فمعنی قوله: یُجادِلُ فِی اللَّهِ بِغَیْرِ کذا و کذا أنه یجادل فی وحدانیته تعالی فی الربوبیة و الألوهیة بغیر حجة یصح الرکون إلیها بل عن تقلید.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّبِعُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ قالُوا بَلْ نَتَّبِعُ ما وَجَدْنا عَلَیْهِ 
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آباءَنا» إلخ، ضمائر الجمع راجعة إلی «مِنَ باعتبار المعنی کما أن ضمیر الإفراد فی الآیة السابقة راجع إلیه باعتبار اللفظ.
و قوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّبِعُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ فی التعبیر بما أنزل الله من غیر أن یقال: اتبعوا الکتاب أو القرآن إشارة إلی کون الدعوة دعوة ذات حجة لا تحکم فیها لأن نزول الکتاب مؤید بحجة النبوة فکأنه قیل: و إذا دعوا إلی دین التوحید الذی یدل علیه الکتاب المقطوع بنزوله من عند الله سبحانه، و بعبارة أخری إذا ألقی إلیهم القول مع الحجة قابلوه بالتحکم من غیر حجة فقالوا نتبع ما وجدنا علیه آباءنا.
و قوله: «أَ وَ لَوْ کانَ الشَّیْطانُ یَدْعُوهُمْ إِلی عَذابِ السَّعِیرِ» أی أ یتبعون آباءهم و لو کان الشیطان یدعوهم بهذا الاتباع إلی عذاب السعیر؟ فالاستفهام للإنکار و لو وصلیة معطوفة علی محذوف مثلها و التقدیر أ یتبعونهم لو لم یدعهم الشیطان و لو دعاهم.
و محصل الکلام: أن الاتباع إنما یحسن إذا کانوا علی الحق و أما لو کانوا علی الباطل و کان اتباعا یدعوهم به إلی الشقاء و عذاب السعیر و هو کذلک فإنه اتباع فی عبادة غیر الله و لا معبود غیره.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُسْلِمْ وَجْهَهُ إِلَی اللَّهِ وَ هُوَ مُحْسِنٌ فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی وَ إِلَی اللَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ» استئناف و یحتمل أن یکون حالا من مفعول «یَدْعُوهُمْ و فی معنی الجملة الحالیة ضمیر عائد إلیهم، و المعنی: أو لو کان الشیطان یدعوهم إلی کذا و الحال أن من أسلم وجهه إلی الله کذا فقد نجا و أفلح و الحال أن عاقبة الأمور ترجع إلی الله فیجب أن یکون هو المعبود.
و إسلام الوجه إلی الله تسلیمه له و هو إقبال الإنسان بکلیته علیه بالعبادة و إعراضه عمن سواه. و الإحسان الإتیان بالأعمال الصالحة عن إیقان بالآخرة کما فسره به فی أول السورة «هُدیً وَ رَحْمَةً لِلْمُحْسِنِینَ الَّذِینَ یُقِیمُونَ الصَّلاةَ وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ و العروة الوثقی المستمسک الذی لا انفصام له.
و المعنی: و من وحد الله و عمل صالحا مع الیقین بالمعاد فهو ناج غیر هالک البتة فی عاقبة أمره لأنها إلی الله و هو الذی یعده بالنجاة و الفلاح.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ إِلَی اللَّهِ عاقِبَةُ الْأُمُورِ» فی مقام التعلیل لقوله:
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«فَقَدِ اسْتَمْسَکَ بِالْعُرْوَةِ الْوُثْقی بما أنه استعارة تمثیلیة عن النجاة و الفلاح.
قوله تعالی: «وَ مَنْ کَفَرَ فَلا یَحْزُنْکَ کُفْرُهُ إلی قوله- إِلی عَذابٍ غَلِیظٍ» تسلیة للنبی ص و تطییب لنفسه أن لا یغلبه الحزن و هم بالآخرة راجعون إلیه تعالی فینبؤهم بما عملوا أی یظهر لهم حقیقة أعمالهم و تبعاتها و هی النار.
و قوله: «نُمَتِّعُهُمْ قَلِیلًا ثُمَّ نَضْطَرُّهُمْ إِلی عَذابٍ غَلِیظٍ» کشف عن حقیقة حالهم ببیان آخر فإن البیان السابق «إِلَیْنا مَرْجِعُهُمْ فَنُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا» ربما أوهم أنهم ما داموا متنعمین فی الدنیا خارجون من قدرة الله ثم إذا ماتوا أو بعثوا دخلوا فیما خرجوا منه فانتقم منهم بالعذاب جی‌ء بهذا البیان للدلالة علی أنهم غیر خارجین من التدبیر قط و إنما یمتعهم فی الدنیا قلیلا ثم یضطرهم إلی عذاب غلیظ فهم مغلوبون مقهورون علی کل حال و أمرهم إلی الله دائما لن یعجزوا الله فی حال التنعم و لا غیرها.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ إشارة إلی أنهم مفطورون علی التوحید معترفون به من حیث لا یشعرون، فإنهم إن سئلوا عمن خلق السماوات و الأرض اعترفوا بأنه الله عز اسمه و إذا کان الخالق هو هو فالمدبر لها هو هو لأن التدبیر لا ینفک عن الخلق، و إذا کان مدبر الأمر و المنعم الذی یبسط و یقبض و یرجی و یخاف هو فالمعبود هو هو وحده لا شریک له فقد اعترفوا بالوحدة من حیث لا یعلمون.
و لذلک أمره (ص) أن یحمد الله علی اعترافهم من حیث لا یشعرون فقال: «قُلِ الْحَمْدُ لِلَّهِ ثم أشار إلی أن کون أکثرهم لا یعلمون معنی اعترافهم أن الله هو الخالق و ما یستلزمه فقال: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ نعم قلیل منهم یعلمون ذلک و لکنهم لا یطاوعون الحق بل یجحدونه و قد أیقنوا به کما قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14.
قوله تعالی: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» لما کان اعترافهم بأن الخالق هو الله سبحانه إنما یثبت التوحد بالربوبیة و الألوهیة إذا کان التدبیر و التصرف إلیه تعالی و کان نفس الخلق کافیا فی استلزامه اکتفی به فی تمام الحجة و استحمد النبی ص و استجهل القوم لغفلتهم.
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ثم احتج علیه ثانیا من طریق انحصار الملک الحقیقی فیه تعالی لکونه غنیا محمودا مطلقا و تقریره أنه تعالی مبدئ کل خلق و معطی کل کمال فهو واجد لکل ما یحتاج إلیه الأشیاء فهو غنی علی الإطلاق إذ لو لم یکن غنیا من جهة من الجهات لم یکن مبدئا له معطیا لکماله هذا خلف، و إذا کان غنیا علی الإطلاق کان له ما فی السماوات و الأرض فهو المالک لکل شی‌ء علی الإطلاق فله أن یتصرف فیها کیف شاء فکل تدبیر و تصرف یقع فی العالم فهو له إذ لو کان شی‌ء من التدبیر لغیره لا له کان مالکه ذلک الغیر دونه و إذا کان التدبیر و التصرف له تعالی فهو رب العالمین و الإله الذی یعبد و یشکر إنعامه و إحسانه.
و هذا هو الذی یشیر إلیه قوله: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُ فقوله: «لِلَّهِ ما فِی إلخ، حجة علی وحدانیته و قوله: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُ تعلیل للملک.
و أما قوله: «الْحَمِیدُ» أی المحمود فی أفعاله فهو مبدأ آخر للحجة و ذلک أن الحمد هو الثناء علی الجمیل الاختیاری و کل جمیل فی العالم فهو له سبحانه فإلیه یعود الثناء فیه فهو حمید علی الإطلاق و لو کان شی‌ء من هذا التدبیر المتقن الجمیل من غیره تعالی من غیر انتساب إلیه لکان الحمد و الثناء لغیره تعالی لا له فلا یکون حمیدا علی الإطلاق و بالنسبة إلی کل شی‌ء و قد فرض أنه حمید علی الإطلاق هذا خلف.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ شَجَرَةٍ أَقْلامٌ وَ الْبَحْرُ یَمُدُّهُ مِنْ بَعْدِهِ سَبْعَةُ أَبْحُرٍ ما نَفِدَتْ کَلِماتُ اللَّهِ إلخ، «مِنْ شَجَرَةٍ» بیان للموصول و الشجرة واحد الشجر و تفید فی المقام- و هی فی سیاق «لَوْ» الاستغراق أی کل شجرة فی الأرض، و المراد بالبحر مطلق البحر، و قوله: «یَمُدُّهُ مِنْ بَعْدِهِ سَبْعَةُ أَبْحُرٍ» أی یعینه بالانضیاف إلیه سبعة أمثاله و الظاهر أن المراد بالسبعة التکثیر دون خصوص هذا العدد و الکلمة هی اللفظ الدال علی معنی، و قد أطلق فی کلامه تعالی علی الوجود المفاض بأمره تعالی، و قد قال: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82 و قد أطلق علی المسیح (ع) الکلمة فی قوله: «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ»: النساء: 171.
فالمعنی: و لو جعل أشجار الأرض أقلاما و أخذ البحر و أضیف إلیه سبعة أمثاله و جعل المجموع مدادا فکتب کلمات الله- بتبدیلها ألفاظا دالة علیها- بتلک 
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الأقلام من ذلک المداد لنفد البحر قبل أن تنفد کلمات الله لکونها غیر متناهیة.
و من هنا یظهر أن فی الکلام إیجازا بالحذف و أن قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ حَکِیمٌ فی مقام التعلیل، و المعنی: لأنه تعالی عزیز لا یعزه و لا یقهره شی‌ء فهذه الکتابة لا ینفد بها ما هو من عنده حکیم لا یفوض التدبیر إلی غیره.
و الآیة متصلة بما قبلها من حیث دلالته علی کون تدبیر الخلق له سبحانه لا لغیره فسیقت هذه الآیة للدلالة علی سعة تدبیره و کثرة أوامره التکوینیة فی الخلق و التدبیر إلی حیث ینفد البحر الممدود بسبعة أمثاله لو جعل مدادا و کتبت به أشجار الأرض المجعولة أقلاما قبل أن ینفد أوامره و کلماته.
قوله تعالی: «ما خَلْقُکُمْ وَ لا بَعْثُکُمْ إِلَّا کَنَفْسٍ واحِدَةٍ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ» سوق للکلام إلی إمکان الحشر و خاصة من جهة استبعادهم المعاد لکثرة عدد الموتی و اختلاطهم بالأرض من غیر تمیز بعضهم من بعض.
فقال تعالی: «ما خَلْقُکُمْ وَ لا بَعْثُکُمْ إِلَّا کَنَفْسٍ واحِدَةٍ» فی الإمکان و التأتی فإنه تعالی لا یشغله شأن عن شأن و لا یعجزه کثرة و لا یتفاوت بالنسبة إلیه الواحد و الجمع، و ذکر الخلق مع البعث للدلالة علی عدم الفرق بین البدء و العود من حیث السهولة و الصعوبة بل لا یتصف فعله بالسهولة و الصعوبة.
و یشهد لما ذکر إضافة الخلق و البعث إلی ضمیر الجمع المخاطب و المراد به الناس ثم تنظیره بالنفس الواحدة، و المعنی: لیس خلقکم معاشر الناس علی کثرتکم و لا بعثکم إلا کخلق نفس واحدة و بعثها فأنتم علی کثرتکم و النفس الواحدة سواء لأنه لو أشکل علیه بعث الجمیع علی کثرتهم و البعث لجزاء الأعمال فإنما یشکل من جهة الجهل بمختلف أعمالکم علی کثرتها و اختلاط بعضها ببعض لکنه لیس یجهل شیئا منها لأنه سمیع لأقوالکم بصیر بأعمالکم و بعبارة أخری علیم بأعمالکم من طریق المشاهدة.
و بما مر یندفع الاعتراض علی الآیة بأن المناسب لتعلیل کون خلق الکثیر و بعثهم کنفس واحدة أن یعلل بمثل قولنا: إن الله علی کل شی‌ء قدیر أو قوی عزیز أو ما یشبه ذلک لا بمثل السمیع البصیر الذی لا ارتباط له بالخلق و البعث.
و ذلک أن الإشکال الذی تعرضت الآیة لدفعه هو أن البعث لجزاء الأعمال و هی 
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علی کثرتها و اندماج بعضها فی بعض کیف تتمیز حتی تجزی علیها فالإشکال متوجه إلی ما ذکره قبل ثلاث آیات بقوله: «فَنُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا» و قد أجیب بأنه کیف یخفی علیه شی‌ء من الأقوال و الأعمال و هو سمیع بصیر لا یشذ عن مشاهدته قول و لا فعل.
و قد کان ذیل قوله السابق: «فَنُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا» بقوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» و هو مبنی علی أن الجزاء علی حسب ما یحمله القلب من الحسنة و السیئة کما یشیر إلیه قوله: «وَ إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»،: البقرة: 284 و جواب عن هذا الإشکال لو وجه إلی ما تحمله القلوب علی کثرته فیجاب عنه أن الله علیم بذات الصدور و لو وجه إلی نفس الأعمال الخارجیة من الأقوال و الأفعال فالجواب عنه بما فی هذه الآیة التی نحن فیها: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ»، فالإشکال و الجواب بوجه نظیر ما وقع فی قوله تعالی: «قالَ فَما بالُ الْقُرُونِ الْأُولی قالَ عِلْمُها عِنْدَ رَبِّی فِی کِتابٍ لا یَضِلُّ رَبِّی وَ لا یَنْسی : طه: 52، فافهم.
و قد أجابوا عن الاعتراض بأجوبة أخری غیر تامة من أراد الوقوف علیها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إلخ، استشهاد لما تقدم فی الآیة السابقة من علمه بالأعمال بأن التدبیر الجاری فی نظام اللیل و النهار حیث یزید هذا و ینقض ذاک و بالعکس بحسب الفصول المختلفة و بقاع الأرض المتفرقة فی نظم ثابت جار علی اختلافه، و کذا التدبیر الجاری فی الشمس و القمر علی اختلاف طلوعهما و غروبهما و اختلاف جریانهما و مسیرهما بحسب الحس و کل منهما یجری لأجل مسمی و لا اختلاف و لا تشوش فی النظام الدقیق الذی لهما فهذا کله مما یمتنع من غیر علم و خبرة من مدبرها.
فالمراد بإیلاج اللیل فی النهار أخذ اللیل فی الطول و إشغاله بعض ساعات النهار من قبل و بإیلاج النهار فی اللیل عکس ذلک، و المراد بجریان الشمس و القمر المسخرین إلی أجل مسمی انتهاء کل وضع من أوضاعهما إلی وقت محدود مقدر ثم عودهما إلی بدء فمن شاهد هذا النظام الدقیق الجاری و أمعن فیه لم یشک فی أن مدبره إنما یدبره عن علم لا یخالطه جهل و لیس ذلک عن صدفة و اتفاق.
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و قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» عطف علی موضع «أَنَّ اللَّهَ یُولِجُ و التقدیر أ لم تر أن الله بما تعملون خبیر و ذلک لأن من شاهد نظام اللیل و النهار و الشمس و القمر لم یکد یغفل عن کون صانعه علیما بجلائل أعماله و دقائقها، کذا قیل.
و فیه أن استنتاج العلم بالأعمال من العلم بالنظام الجاری فی اللیل و النهار و الشمس و القمر و إن صح فی نفسه فهو علم حدسی لا مصحح لتسمیتها رؤیة و هو ظاهر.
و لعل المراد من مشاهدة خبرته تعالی بالأعمال أن الإنسان لو أمعن فی النظام الجاری فی أعمال نفسه بما أنها صادرة عن العالم الإنسانی موزعة من جهة إلی الأعمال الصادرة عن القوی الظاهرة من سمع و بصر و شم و ذوق و لمس و الصادرة عن القوی الباطنة المدرکة أو الفعالة أو من جهة إلی بعض القوی و الأدوات أو کلها و من جهة إلی جاذبة و دافعة و من جهة إلی سنی العمر من طفولیة و رهاق و شباب و شیب إلی غیر ذلک.
ثم فی ارتباط بعضها ببعض و استخدام بعضها لبعض و اهتداء النفس إلی وضع کل فی موضعه الذی یلیق به و حرکته بهذه القافلة من القوی و الأعمال نحو غایتها من الکمال و سعادتها فی المال و تورطها فی ورطات عالم المادة و موطن الزینة و الفتنة فمن ناج أو هالک.
فإذا أمعن فی هذا النظام المحیر للأحلام لم یرتب أنه تقدیر قدره ربه و نظام نظمه صانعه العلیم القدیر و مشاهدة هذا النظام العلمی العجیب مشاهدة أنه بما یعملون خبیر، و الله العالم.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» لما ذکر سبحانه أن منه بدء کل شی‌ء فیستند إلیه فی وجوده و تدبیر أمره و أن إلیه عود کل شی‌ء من غیر فرق بین الواحد و الکثیر و أنه لیس إلی من یدعون من دونه خلق و لا أمر جمع الجمیع تحت بیان واحد جامع فقال مشیرا إلی ما تقدم:
«ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ إلخ.
توضیحه أن الحق هو الثابت من جهة ثبوته و الباطل یقابل الحق فهو اللاثابت من جهة عدم ثبوته، و قوله: «بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُ بما فیه من ضمیر الفصل و تعریف 
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الخبر باللام یفید القصر أعنی حصر المبتدإ فی الخبر.
فقوله: «بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُ قصر له تعالی فی الثبوت، أی هو ثابت لا یشوب ثبوته بطلان و بعبارة أخری هو ثابت من جمیع الجهات و بعبارة ثالثة هو موجود علی کل تقدیر فوجوده مطلق غیر مقید بقید و لا مشروط بشرط فوجوده ضروری و عدمه ممتنع و غیره من الموجودات الممکنة موجود علی تقدیر و هو تقدیر وجود سببه و هو الوجود المقید الذی یوجد بغیره من غیر ضرورة فی ذاته.
و إذا کان حقیة الشی‌ء هو ثبوته فهو تعالی حق بذاته و غیره إنما یحق و یتحقق به.
و إذا تأملت هذا المعنی حق تأمله وجدت أولا: أن الأشیاء بأجمعها تستند فی وجودها إلیه تعالی و أیضا تستند فی النظام الجاری فیها عامة و فی النظامات الجزئیة الجاریة فی کل نوع من أنواعها و کل فرد من أفرادها إلیه تعالی.
و ثانیا: أن الکمالات الوجودیة التی هی صفات الوجود کالعلم و القدرة و الحیاة و السمع و البصر و الوحدة و الخلق و الملک و الغنی و الحمد و الخبرة- مما عد فی الآیات السابقة أو لم یعد- صفات قائمة به تعالی علی حسب ما یلیق بساحة کبریائه و عز قدسه لأنها صفات وجودیة و الوجود قائم به تعالی فهی إما عین ذاته کالعلم و القدرة و إما صفات خارجة عن ذاته منتزعة عن فعله کالخلق و الرزق و الرحمة.
و ثالثا: أن قبول الشریک فی ذاته أو فی تدبیره و کل ما یحمل معنی الفقد و النقص مسلوب عنه تعالی و هذه هی الصفات السلبیة کنفی الشریک و نفی التعدد و نفی الجسم و المکان و الزمان و الجهل و العجز و البطلان و الزوال إلی غیرها.
فإن إطلاق وجوده و عدم تقیده بقید ینفی عنه کل معنی عدمی أی إثبات الوجود مطلقا فإن مرجع نفی النفی إلی الإثبات.
و لعل قوله: «وَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» یفید ثبوت الصفات له بکلتا مرحلتیها بناء علی أن اسم «الْعَلِیُ یفید معنی تنزهه عن ما لا یلیق بساحته فهو مجمع الصفات السلبیة و الکبیر یفید سعته لکل کمال وجودی فهو مجمع الصفات الثبوتیة.
و أن صدر الآیة برهان علی ذیلها و ذیلها برهان علی استجماعه تعالی الصفات الثبوتیة و السلبیة جمیعا علی ما تقدم تقریره فهو الذات المستجمع لجمیع صفات الکمال 
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فهو الله عز اسمه.
و قوله: «وَ أَنَّ ما یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الْباطِلُ یجری فیه ما جری فی قوله: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُ فالذی یدعونه من الآلهة لیس لهم من الحقیقة شی‌ء و لا إلیهم من الخلق و التدبیر شی‌ء لأن الشریک فی الألوهیة و الربوبیة باطلا لا حق فیه و إذ کان باطلا علی کل تقدیر فلا یستند إلیه خلق و لا تدبیر مطلقا.
و الحق و العلی و الکبیر ثلاثة من الأسماء الحسنی و قد تحقق مما تقدم أن الحق فی معنی الواجب الوجود و أن العلی من الصفات السلبیة و الکبیر من الصفات الثبوتیة قریب المعنی من قولنا: المستجمع لصفات الکمال.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ الْفُلْکَ تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِنِعْمَتِ اللَّهِ لِیُرِیَکُمْ مِنْ آیاتِهِ إلخ، الباء فی «بِنِعْمَتِ اللَّهِ للسببیة و ذکر النعمة کالتوطئة لآخر الآیة و فیه تلویح إلی وجوب شکره علی نعمته لأن شکر المنعم واجب.
و المعنی: أ لم تر أن الفلک تجری و تسیر فی البحر بسبب نعمة الله و هی أسباب جریانها من الریح و رطوبة الماء و غیر ذلک.
و احتمل بعضهم أن الباء للتعدیة أو المعیة و المراد بالنعمة ما تحمله السفن من الطعام و سائر أمتعة الحیاة.
و قد تمم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ» و الصبار الشکور أی کثیر الصبر عند الضراء و کثیر الشکر عند النعماء کنایة عن المؤمن علی ما قیل.
قوله تعالی: «وَ إِذا غَشِیَهُمْ مَوْجٌ کَالظُّلَلِ دَعَوُا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ إلخ، قال الراغب: الظلة سحابة تظل و أکثر ما یقال فیما یستوخم و یکره، قال: «کَأَنَّهُ ظُلَّةٌ» «عَذابُ یَوْمِ الظُّلَّةِ» انتهی.
و المعنی: و إذا غشیهم و أحاط بهم فی البحر موج کقطع السحاب انقطعوا إلی الله و دعوه للنجاة حال کونهم مخلصین له الدین أی و فی ذلک دلیل علی أن فطرتهم علی التوحید.
و قوله: «فَلَمَّا نَجَّاهُمْ إِلَی الْبَرِّ فَمِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ» المقتصد سألک القصد أی الطریق المستقیم و المراد به التوحید الذی دلتهم علیه فطرتهم إذ ذلک، و فی التعبیر بمن التبعیضیة
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استقلال عدتهم أی فلما نجا الله سبحانه هؤلاء الداعین بالإخلاص إلی البر فقلیل منهم المقتصدون.
و قوله: «وَ ما یَجْحَدُ بِآیاتِنا إِلَّا کُلُّ خَتَّارٍ کَفُورٍ» الختار مبالغة من الختر و هو شدة الغدر و فی السیاق دلیل علی الاستکثار و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ لما ساق الحجج و المواعظ الشافیة الوافیة جمعهم فی خاتمتها فی خطاب عام یدعوهم إلی التقوی و ینذرهم بیوم القیامة الذی لا یغنی فیه مغن إلا الإیمان و التقوی.
قال الراغب: الجزاء الغنی و الکفایة، و قال: یقال: غررت فلانا أصبت غرته و نلت منه ما أرید و الغرة غفلة فی الیقظة و الغرار غفلة مع غفوة، إلی أن قال: فالغرور کل ما یغر الإنسان من مال و جاه و شهوة و شیطان و قد فسر بالشیطان إذ هو أخبث الغارین و بالدنیا لما قیل: الدنیا تغر و تضر و تمر انتهی.
فمعنی الآیة: «یا أَیُّهَا النَّاسُ اتَّقُوا رَبَّکُمْ و هو الله سبحانه «وَ اخْشَوْا یَوْماً» و هو یوم القیامة «لا یَجْزِی لا یغنی «والِدٌ عَنْ وَلَدِهِ وَ لا مَوْلُودٌ هُوَ جازٍ» مغن کاف «عَنْ والِدِهِ» شَیْئاً «إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ بالبعث «حَقٌ ثابت لا یخلف «فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» بزینتها الغارة «وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» أی جنس ما یغر الإنسان من شئون الحیاة الدنیا أو خصوص الشیطان.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ یُنَزِّلُ الْغَیْثَ وَ یَعْلَمُ ما فِی الْأَرْحامِ وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ ما ذا تَکْسِبُ غَداً وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ بِأَیِّ أَرْضٍ تَمُوتُ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ خَبِیرٌ» الغیث المطر و معنی جمل الآیة ظاهر.
و قد عد سبحانه أمورا ثلاثة مما تعلق به علمه و هی العلم بالساعة و هو مما استأثر الله علمه لنفسه لا یعلمه إلا هو و یدل علی القصر قوله: «إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ» و تنزیل الغیث و علم ما فی الأرحام و یختصان به تعالی إلا أن یعلمه غیره.
و عد أمرین آخرین یجهل بهما الإنسان و بذلک یجهل کل ما سیجری علیه من الحوادث و هو قوله: «وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ ما ذا تَکْسِبُ غَداً» و قوله: «وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ بِأَیِّ أَرْضٍ تَمُوتُ .
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و کان المراد تذکرة أن الله یعلم کل ما دق و جل حتی مثل الساعة التی لا یتیسر علمها للخلق و أنتم تجهلون أهم ما یهمکم من العلم فالله یعلم و أنتم لا تعلمون فإیاکم أن تشرکوا به و تتمردوا عن أمره و تعرضوا عن دعوته فتهلکوا بجهلکم.



(بحث روائی)

فی کمال الدین، بإسناده إلی حماد بن أبی زیاد قال: سألت سیدی موسی بن جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً» فقال: النعمة الظاهرة الإمام الظاهر، و الباطنة الإمام الغائب.
أقول: هو من الجری و الآیة أعم مدلولا.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن جابر قال: قال رجل عند أبی جعفر (ع): «وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ نِعَمَهُ ظاهِرَةً وَ باطِنَةً» قال: أما النعمة الظاهرة فالنبی ص- و ما جاء به من معرفة الله عز و جل و توحیده- و أما النعمة الباطنة فولایتنا أهل البیت و عقد مودتنا.
الحدیث.
أقول: هو کسابقه.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ أَسْبَغَ عَلَیْکُمْ الآیة،: و
فی روایة الضحاک عن ابن عباس قال: سألت النبی ص عنه فقال: یا ابن عباس أما ما ظهر فالإسلام- و ما سوی الله من خلقک و ما أفاض علیک من الرزق- و أما ما بطن فستر مساوی عملک و لم یفضحک به، یا ابن عباس إن الله تعالی یقول: ثلاثة جعلتهن للمؤمن و لم یکن له:
صلاة المؤمنین علیه من بعد انقطاع عمله، و جعلت له ثلث ماله أکفر به عنه خطایاه، و الثالث سترت مساوی عمله و لم أفضحه بشی‌ء منه- و لو أبدیتها علیه لنبذه أهله فمن سواهم.
أقول: روی ما یقرب منه فی الدر المنثور، بطرق عن ابن عباس، و الحدیث کسابقیه من الجری.
و فی التوحید، بإسناده عن عمر بن أذینة عن أبی جعفر (ع)*: فی حدیث: و قال رسول الله ص: کل مولود یولد علی الفطرة یعنی علی المعرفة بأن الله خالقه- فذلک قوله عز و جل: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ .
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و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ الْفُلْکَ تَجْرِی فِی الْبَحْرِ بِنِعْمَتِ اللَّهِ قال: السفن تجری فی البحر بقدرة الله.
و فیه،": فی قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ» قال: الذی یصبر علی الفقر و الفاقة- و یشکر الله عز و جل علی جمیع أحواله.
و فی المجمع،": فی الآیة و
فی الحدیث: الإیمان نصفان: نصف صبر و نصف شکر.
أقول: و هو مأخوذ من الآیة فقد مر أنه کنایة عن المؤمن.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِلَّا کُلُّ خَتَّارٍ کَفُورٍ» قال: الختار الخداع و فی قوله: «إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ قال: ذلک القیامة.
و فی إرشاد المفید،: من کلام أمیر المؤمنین (ع) لرجل- سمعه یذم الدنیا من غیر معرفة بما یجب أن یقول فی معناها: الدنیا دار صدق لمن صدقها، و دار عافیة لمن فهم عنها، و دار غنی لمن تزود منها، مسجد أنبیاء الله و مهبط وحیه، و مصلی ملائکته و متجر أولیائه، اکتسبوا فیها الرحمة، و ربحوا فیها الجنة فمن ذا یذمها؟ و قد آذنت ببینها، و نادت بفراقها، و نعت نفسها، فشوقت بسرورها إلی السرور، و حذرت ببلائها البلاء تخویفا و تحذیرا و ترغیبا و ترهیبا.
فیا أیها الذام للدنیا و المغتر بتغریرها متی غرتک؟ أ بمصارع آبائک فی البلی أم بمصارع أمهاتک تحت الثری؟ کم عللت بکفیک و مرضت بیدیک تبتغی لهم الشفاء- و استوصفت لهم الأطباء، و تلتمس لهم الدواء، لم تنفعهم بطلبک و لم تشفعهم بشفاعتک مثلت بهم الدنیا مصرعک و مضجعک- حیث لا ینفعک بکاؤک و لا تغنی عنک أحباؤک.
و فی الخصال، عن أبی أسامة عن أبی عبد الله (ع) قال: قال: أ لا أخبرکم بخمسة لم یطلع الله علیها أحدا من خلقه؟ قال: قلت: بلی قال: «إِنَّ اللَّهَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ یُنَزِّلُ الْغَیْثَ- وَ یَعْلَمُ ما فِی الْأَرْحامِ وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ ما ذا تَکْسِبُ غَداً- وَ ما تَدْرِی نَفْسٌ بِأَیِّ أَرْضٍ تَمُوتُ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ خَبِیرٌ».
أقول: هناک روایات کثیرة جدا عن النبی و الأئمة (ع) تخبر عن مستقبل حالهم و عن زمان موتهم و مکانه و هی تقید هذه الروایة و ما فی معناها من الروایات بالتعلیم الإلهی لکن بعض الروایات یأبی التقیید و لا یعبأ بأمرها.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عکرمة: أن رجلا یقال له الوراث- من بنی مازن بن حفصة بن قیس غیلان جاء إلی النبی ص فقال: یا محمد، متی تقوم الساعة؟
و قد أجدبت بلادنا فمتی تخصب؟ و قد ترکت امرأتی حبلی فمتی تلد؟ و قد علمت ما کسبت الیوم فما ذا أکسب غدا؟ و قد علمت بأی أرض ولدت فبأی أرض أموت؟
فنزلت هذه الآیة.
أقول: الحدیث لا یخلو من شی‌ء لعدم انطباق الآیة علی فقرات السؤال.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن علی بن أبی طالب قال: لم یعم علی نبیکم (ص) إلا الخمس من سرائر الغیب- هذه الآیة فی آخر لقمان إلی آخر السورة.
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(32) (سورة السجدة مکیة، و هی ثلاثون آیة) (30)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الم (1) تَنْزِیلُ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (2) أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ بَلْ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ (3) اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ (4)
یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ أَلْفَ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ (5) ذلِکَ عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (6) الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ (7) ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ (8) ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلاً ما تَشْکُرُونَ (9)
وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ (10) قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ (11) وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ (12) وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها وَ لکِنْ حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ (13) فَذُوقُوا بِما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا إِنَّا نَسِیناکُمْ وَ ذُوقُوا عَذابَ الْخُلْدِ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (14)
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(بیان)

غرض السورة تقریر المبدإ و المعاد و إقامة الحجة علیهما و دفع ما یختلج القلوب فی ذلک مع إشارة إلی النبوة و الکتاب ثم بیان ما یتمیز به الفریقان المؤمنون بآیات الله حقا و الفاسقون الخارجون عن زی العبودیة و وعد أولئک بما هو فوق تصور المتصورین من الثواب و وعید هؤلاء بالانتقام الشدید بألیم العذاب المخلد و أنهم سیذوقون عذابا أدنی دون العذاب الأکبر، و تختتم السورة بتأکید الوعید و أمر النبی ص بالانتظار کما هم منتظرون.
و هی مکیة إلا ثلاث آیات نزلت- کما قیل- بالمدینة و هی قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً» إلی تمام ثلاث آیات.
و الذی أوردناه من آیاتها یتضمن الفصل الأول من فصلی غرض السورة الذی أشرنا إلیه.
قوله تعالی: «تَنْزِیلُ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ ، أی هذا تنزیل الکتاب، و التنزیل مصدر بمعنی اسم المفعول و إضافته إلی الکتاب من إضافة الصفة إلی الموصوف، و المعنی: هذا هو الکتاب المنزل لا ریب فیه.
و قوله: «مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ فیه براعة استهلال لما فی غرض السورة أن یتعاطی بیانه من الوحدانیة و المعاد اللذین ینکرهما الوثنیة لما مر مرارا أنهم لا یقولون برب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 244
العالمین بل یثبتون لکل عالم إلها و لمجموع الآلهة إلها هو الله تعالی عما یقولون علوا کبیرا.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ بَلْ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ إلخ، أم منقطعة، و المعنی: بل یقولون افتری القرآن علی الله و لیس من عنده فرده بقوله: «بَلْ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ لِتُنْذِرَ» إلخ.
و قوله: «لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أَتاهُمْ مِنْ نَذِیرٍ مِنْ قَبْلِکَ قیل: یعنی قریشا فإنهم لم یأتهم نبی قبله (ص) بخلاف غیرهم من قبائل العرب فإنهم أتاهم بعض الأنبیاء کخالد بن سنان العبسی و حنظلة علی ما فی الروایات.
و قیل: المراد به أهل الفترة بین عیسی و محمد ص فکانوا کأنهم فی غفلة عما لزمهم من حق نعم الله و ما خلقهم له من العبادة و فیه أن معنی الفترة هو عدم انبعاث نبی له شریعة و کتاب و أما الفترة عن مطلق النبوة فلا نسلم تحققها و خلو جمیع الزمان و هو قریب من ستة قرون من النبی مطلقا.
و قوله: «لَعَلَّهُمْ یَهْتَدُونَ غایة رجائیة لإرسال الرسول و الترجی قائم بالمقام أو بالمخاطب دون المتکلم کما تقدم فی نظائره.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ إلی قوله- أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ تقدم الکلام فی تفسیر قوله: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ فی نظائره من الآیات و تقدم أیضا أن الاستواء علی العرش کنایة عن مقام تدبیر الموجودات بنظام عام إجمالی یحکم علی الجمیع و لذا اتبع العرش فی أغلب ما وقع فیه من الموارد بما فیه معنی التدبیر کقوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ»: الأعراف: 54 و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یُدَبِّرُ الْأَمْرَ»،: یونس: 3 و قوله: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ»،: الحدید: 4 و قوله: «ذُو الْعَرْشِ الْمَجِیدُ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ»: البروج: 16.
و الوجه فی ذکر الاستواء علی العرش، بعد ذکر خلق السماوات و الأرض أن الکلام فی اختصاص الربوبیة و الألوهیة بالله وحده و مجرد استناد الخلقة إلیه تعالی لا ینفع فی إبطال ما یقول به الوثنیة شیئا فإنهم لا ینکرون استناد الخلقة إلیه وحده و إنما یقولون باستناد التدبیر و هو الربوبیة للعالم إلی آلهتهم ثم اختصاص الألوهیة و هی المعبودیة بآلهتهم و لله تعالی من الشأن أنه رب الأرباب و إله الآلهة.
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فکان من الواجب عند إقامة الحجة لإبطال قولهم إن یذکر أمر الخلقة ثم یتعقب بأمر التدبیر لمکان تلازمهما و عدم انفکاک أحدهما من الآخر حتی یکون موجد الأشیاء و خالقها هو الذی یربها و یدبر أمرها فیکون ربا وحده و إلها وحده کما أنه موجد خالق وحده.
و لذلک بعینه ذکر أمر التدبیر بعد ذکر الخلقة فی الآیة التی نحن فیها إذ قیل:
«خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ- وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ فالولایة و الشفاعة کالاستواء علی العرش من شئون التدبیر.
و قوله: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ الولی هو الذی یملک تدبیر أمر الشی‌ء و من المعلوم أن أمورنا و الشئون التی تقوم به حیاتنا قائمة بالوجود محکومة مدبرة للنظام العام الحاکم فی الأشیاء عامة و ما یخص بنا من نظام خاص، و النظام أیا ما کان من لوازم خصوصیات خلق الأشیاء و الخلقة کیفما کانت مستندة إلیه تعالی فهو تعالی ولینا القائم بأمرنا المدبر لشئوننا و أمورنا، کما هو ولی کل شی‌ء کذلک وحده لا شریک له.
و الشفیع علی ما تقدم فی مباحث الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب- هو الذی ینضم إلی سبب ناقص فیتمم سببیته و تأثیره، و الشفاعة تتمیم السبب الناقص فی تأثیره و إذا طبقناها علی الأسباب و المسببات الخارجیة کانت أجزاء الأسباب المرکبة و شرائطها بعضها شفیعا لبعض لتتمیم حصة من الأثر منسوبة إلیه کما أن کلا من السحاب و المطر و الشمس و الظل و غیرها شفیع للنبات.
و إذ کان موجد الأسباب و أجزائها و الرابط بینها و بین المسببات هو الله سبحانه فهو الشفیع بالحقیقة الذی یتمم نقصها و یقیم صلبها فالله سبحانه هو الشفیع بالحقیقة لا شفیع غیره.
و ببیان آخر أدق قد تقدم فی البحث عن الأسماء الحسنی فی الجزء الثامن من الکتاب أن أسماءه تعالی الحسنی وسائط بینه و بین خلقه فی إیصال الفیض إلیهم فهو تعالی یرزقهم مثلا بما أنه رازق جواد غنی رحیم و یشفی المریض بما أنه شاف معاف رءوف رحیم و یهلک الظالمین بما أنه شدید البطش ذو انتقام عزیز و هکذا.
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فما من شی‌ء من المخلوقات المرکبة الوجود إلا و یتوسط لوجوده عدة من الأسماء الحسنی بعضها فوق بعض و بعضها فی عرض بعض و کل ما هو أخص منها یتوسط بین الشی‌ء و بین الأعم منها کما أن الشافی یتوسط بین المریض و بین الرءوف الرحیم و الرحیم یتوسط بینه و بین القدیر و هکذا.
و التوسط المذکور فی الحقیقة تتمیم لتأثیر السبب فیه و إن شئت فقل هو تقریب للشی‌ء من السبب لفعلیة تأثیره و ینتج منه أنه تعالی شفیع ببعض أسمائه عند بعض فهو الشفیع لیس من دونه شفیع فی الحقیقة فافهم.
و قد تبین بما مر أن لا إشکال فی إطلاق الشفیع علیه تعالی بمعنی کونه شفیعا بنفسه عند نفسه و حقیقته توسط صفة من صفاته الکریمة بین الشی‌ء و صفة من صفاته کما یستعاذ من سخطه إلی رحمته و من عدله إلی فضله، و أما کونه تعالی شفیعا بمعنی شفاعته لشی‌ء عند غیره فهو مما لا یجوز البتة.
و القوم لتقریبهم إشکال إطلاق الشفیع علیه تعالی علی المعنی الثانی أی بمعنی کونه شفیعا عند غیره اختلفوا فی تفسیر الآیة علی أقوال:
فقال بعضهم: إن دون فی قوله: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ بمعنی عند و «مِنْ دُونِهِ حال من ضمیر «لَکُمْ و المعنی: ما لکم حال کونکم مجاوزین دونه و من عند ولی و لا شفیع أی لا ولی لکم و لا شفیع ففیه نفی الولی و الشفیع لهم عند الله.
و فیه أن دون و إن صح کونه بمعنی عند لکن وجود «مِنْ قرینة علی أنه بمعنی غیر، و لا معنی لأخذ المجاوزة و رجوع «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ إلی معنی «ما لکم عنده».
و قال بعضهم: إن الشفیع فی الآیة بمعنی الناصر مجازا و دون بمعنی غیر و «مِنْ دُونِهِ حال من «وَلِیٍ و المعنی: ما لکم ولی و لا ناصر غیره، و فیه أنه تجوز من غیر موجب.
و قال بعضهم إن إطلاق الشفیع هنا من قبیل المشاکلة التقدیریة لما أن المشرکین المنذرین کثیرا ما کانوا یقولون فی آلهتهم: هؤلاء شفعاؤنا و یزعمون أن کل واحد منهم شفیع لهم و المعنی: علی هذا لو فرض و قدر أن الإله ولی شفیع ما لکم ولی و لا شفیع غیر الله سبحانه.
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و قال بعضهم: إن دون بمعنی عند و الضمیر فی «مِنْ دُونِهِ للعذاب، و المعنی:
لیس لکم من دون عذابه ولی، أی قریب ینفعکم و یرد عذابه عنکم و لا شفیع یشفع لکم.
و فیه أن إرجاع الضمیر إلی العذاب تحکم من غیر دلیل، و یرد علی جمیع هذه الوجوه أنها تکلفات ناشئة من أخذ الشفیع غیر المشفوع عنده و قد عرفت أن المعنی تحلیلی و الشفیع و المشفوع عنده واحد.
و قوله: «أَ فَلا تَتَذَکَّرُونَ استفهام توبیخی یوبخهم علی استمرارهم علی الإعراض عن أدلة العقول حتی یتذکروا أن الملک و التدبیر لله سبحانه و هو المعبود بالحق لیس لهم دونه ولی و لا شفیع کما یزعمون ذلک لآلهتهم.
قوله تعالی: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ أَلْفَ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ تتمیم لبیان أن تدبیر أمر الموجودات قائم به سبحانه و هذا هو القرینة علی أن المراد بالأمر فی الآیة الشأن دون الأمر المقابل للنهی.
و التدبیر وضع الشی‌ء فی دابر الشی‌ء و الإتیان بالأمر بعد الأمر فیرجع إلی إظهار وجود الحوادث واحدا بعد واحد کالسلسلة المتصلة بین السماء و الأرض و قد قال تعالی:
«وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»،: الحجر: 21 و قال:
«إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ»: القمر: 49.
و قوله: «ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ بعد قوله: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ لا یخلو من إشعار بأن «یُدَبِّرُ» مضمن معنی التنزیل و المعنی: یدبر الأمر منزلا أو ینزله مدبرا- من السماء إلی الأرض و لعله الأمر الذی یشیر إلیه قوله: «فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها»: حم السجدة: 12.
و فی قوله: «یَعْرُجُ إِلَیْهِ إشعار بأن المراد بالسماء مقام القرب الذی تنتهی إلیه أزمة الأمور دون السماء بمعنی جهة العلو أو ناحیة من نواحی العالم الجسمانی فإن الأمر قد وصف قبل العروج بالنزول فظاهر العروج أنه صعود من الطریق التی نزل منها، و لم یذکر هناک إلا علو هو السماء، و سفل هو الأرض و نزول و عروج فالنزول من السماء و العروج إلی الله یشعر بأن السماء هو مقام الحضور الذی یصدر منه تدبیر
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الأمر أو أن موطن تدبیر الأمر الأرضی هو السماء و الله المحیط بکل شی‌ء ینزل التدبیر الأرضی من هذا الموطن، و لعل هذا هو الأقرب إلی الفهم بالنظر إلی قوله: «وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها».
و قوله: «فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ أَلْفَ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ معناه علی أی حال أنه فی ظرف لو طبق علی ما فی الأرض من زمان الحوادث و مقدار حرکتها انطبق علی ألف سنة مما نعده فإن من المسلم أن الزمان الذی یقدره ما نعده من اللیل و النهار و الشهور و السنین لا یتجاوز العالم الأرضی.
و إذ کان المراد بالسماء هو عالم القرب و الحضور و هو مما لا سبیل للزمان إلیه کان المراد أنه وعاء لو طبق علی مقدار حرکة الحوادث فی الأرض کان مقداره ألف سنة مما تعدون.
و أما أن هذا المقدار هل هو مقدار النزول و اللبث و العروج أو مقدار مجموع النزول و العروج دون اللبث أو مقدار کل واحد من النزول و العروج أو مقدار نفس العروج فقط بناء علی أن «فِی یَوْمٍ قید لقوله: «یَعْرُجُ إِلَیْهِ فقط کما وقع فی قوله:
«تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ»: المعارج: 4.
ثم علی تقدیر کون الظرف قیدا للعروج هل العروج مطلق عروج الحوادث إلی الله أو العروج یوم القیامة و هو مقدار یوم القیامة، و أما کونه خمسین ألف سنة فهو بالنسبة إلی الکافر من حیث الشقة أو أن الألف سنة مقدار مشهد من مشاهد یوم القیامة و هو خمسون موقفا کل موقف مقداره ألف سنة.
ثم المراد بقوله: «مِقْدارُهُ أَلْفَ سَنَةٍ» هل هو التحدید حقیقة أو المراد مجرد التکثیر کما فی قوله: «یَوَدُّ أَحَدُهُمْ لَوْ یُعَمَّرُ أَلْفَ سَنَةٍ»،: البقرة: 96 أی یعمر عمرا طویلا جدا و إن کان هذا الاحتمال بعیدا من السیاق.
و الآیة- کما تری- تحتمل الاحتمالات جمیعا و لکل منها وجه و الأقرب من بینها إلی الذهن کون «فِی یَوْمٍ قیدا لقوله: «ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ و کون المراد بیوم عروج الأمر مشهدا من خمسین مشهدا من مشاهد یوم القیامة، و الله أعلم.
قوله تعالی: «ذلِکَ عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ تقدم تفسیر مفردات الآیة، و مناسبة الأسماء الثلاثة الکریمة للمقام ظاهرة.
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قوله تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ قال الراغب: الحسن عبارة عن کل مبهج- بصیغة الفاعل- مرغوب فیه و ذلک ثلاثة أضرب: مستحسن من جهة العقل و مستحسن من جهة الهوی و مستحسن من جهة الحس. انتهی. و هذا تعریف له من جهة خاصته و انقسامه بانقسام الإدراکات الإنسانیة.
و حقیقته ملاءمة أجزاء الشی‌ء بعضها لبعض و المجموع للغرض و الغایة الخارجة منه فحسن الوجه تلاؤم أجزائه من العین و الحاجب و الأنف و الفم و غیرها، و حسن العدل ملاءمته للغرض من الاجتماع المدنی و هو نیل کل ذی حق حقه، و هکذا.
و التدبر فی خلقة الأشیاء و کل منها فی نفسه متلائم الأجزاء بعضها لبعض و المجموع من وجوده مجهز بما یلائم کماله و سعادته تجهیزا لا أتم و لا أکمل منه یعطی أن کلا منها حسن فی نفسه حسنا لا أتم و أکمل منه بالنظر إلی نفسه.
و أما ما نری من المساءة و القبح فی الأشیاء فلأحد أمرین: إما لکون الشی‌ء السیئ ذا عنوان عدمی یعود إلیه المساءة لا لوجوده فی نفسه کالظلم و الزنا فإن الظلم لیس بسیئ قبیح بما أنه فعل من الأفعال بل بما أنه مبطل لحق ثابت و الزنا لیس بسیئ قبیح من جهة نفس العمل الخارجی الذی هو مشترک بینه و بین النکاح بل بما أن فیه مخالفة للنهی الشرعی أو للمصلحة الاجتماعیة.
أو بقیاسه إلی شی‌ء آخر فیعرضه المساءة و القبح من طریق المقایسة کقیاس الحنظل إلی البطیخ و قیاس الشوک إلی الورد و قیاس العقرب إلی الإنسان فإن المساءة إنما تطرأ هذه الأشیاء من طریق القیاس إلی مقابلاتها ثم قیاسها إلی طبعنا، و یرجع هذا الوجه من المساءة إلی الوجه الأول بالحقیقة.
و کیف کان فالشی‌ء بما أنه موجود مخلوق لا یتصف بالمساءة و یدل علیه الآیة «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ إذا انضم إلی قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الزمر: 62 فینتجان أولا: أن الخلقة تلازم الحسن فکل مخلوق حسن من حیث هو مخلوق.
و ثانیا: أن کل سیئ و قبیح لیس بمخلوق من حیث هو سیئ قبیح کالمعاصی و السیئات من حیث هی معاص و سیئات و الأشیاء السیئة من جهة القیاس.
قوله تعالی: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ المراد بالإنسان النوع فالمبدو خلقه 
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من طین هو النوع الذی ینتهی أفراده إلی من خلق من طین من غیر تناسل من أب و أم کآدم و زوجه (ع)، و الدلیل علی ذلک قوله بعده: «ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ فالنسل الولادة بانفصال المولود عن الوالدین و المقابلة بین بدء الخلق و بین النسل لا یلائم کون المراد ببدء الخلق بدء خلق الإنسان المخلوق من ماء مهین، و لو کان المراد ذلک لکان حق الکلام أن یقال: ثم جعله سلالة من ماء مهین فافهمه.
و قوله: «ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ السلالة کما فی المجمع، الصفوة التی تنسل أی تنزع من غیرها و یسمی ماء الرجل سلالة لانسلاله من صلبه، و المهین من الهون و هو الضعف و الحقارة و ثم للتراخی الزمانی.
و المعنی: ثم جعل ولادته بطریق الانفصال من صفوة من ماء ضعیف أو حقیر.
قوله تعالی: «ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ التسویة التصویر و تتمیم العمل، و فی قوله: «نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ استعارة بالکنایة بتشبیه الروح بالنفس الذی یتنفس به ثم نفخة فی قالب من سواه، و إضافة الروح إلیه تعالی إضافة تشریفیة، و المعنی:
ثم صور الإنسان المبدو خلقه من الطین و المجعول نسله من سلالة من ماء مهین و نفخ فیه من روح شریف منسوب إلیه تعالی.
قوله تعالی: «وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ امتنان بنعمة الإدراک الحسی و الفکری فالسمع و البصر للمحسوسات و القلوب للفکریات أعم من الإدراکات الجزئیة الخیالیة و الکلیة العقلیة.
و قوله: «قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ أی تشکرون شکرا قلیلا، و الجملة اعتراضیة فی محل التوبیخ و قیل: الجملة حالیة، و المعنی: جعل لکم الأبصار و الأفئدة و الحال أنکم تشکرون قلیلا، و الجملة علی أی حال مسوقة للبث و الشکوی و التوبیخ.
و الالتفات فی قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمُ إلخ، من الغیبة إلی خطاب الجمع لتسجیل أن الإنعام الإلهی الشامل للجمیع یربو علی شکرهم فهم قاصرون أو أکثرهم مقصرون.
قوله تعالی: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ حجة من منکری البعث مبنیة علی الاستبعاد. و الضلال فی الأرض قیل: هو الضیعة کما یقال: ضلت النعمة أی ضاعت، و قیل: هو بمعنی الغیبة، و کیف 
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کان فمرادهم به أ إنا إذا متنا و انتشرت أجزاء أبداننا فی الأرض و صرنا بحیث لا تمیز لأجزائنا من سائر أجزاء الأرض و لا خبر عنا نقع فی خلق جدید و نخلق ثانیا خلقنا الأول.؟
و الاستفهام للإنکار، و الخلق الجدید هو البعث.
و قوله: «بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ إضراب عن فحوی قولهم: «أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ کأنه قیل: إنهم لا یجحدون الخلق الجدید لجحدهم قدرتنا علی ذلک أو لسبب آخر بل هم کافرون بالرجوع إلینا و لقائنا و لذا جی‌ء فی الجواب عن قولهم بما یدل علی الرجوع.
قوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ توفی الشی‌ء أخذه تاما کاملا کتوفی الحق و توفی الدین من المدیون.
و قوله: «مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ قیل: أی وکل بإماتتکم و قبض أرواحکم و الآیة مطلقة ظاهرة فی أعم من ذلک.
و قد نسب التوفی فی الآیة إلی ملک الموت، و فی قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها»: الزمر: 42 إلیه تعالی، و فی قوله: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا»،: الأنعام: 61 و قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ»،: النحل: 28 إلی الرسل و الملائکة نظرا إلی اختلاف مراتب الأسباب فالسبب القریب الملائکة الرسل أعوان ملک الموت و فوقهم ملک الموت الآمر بذلک المجری لأمر الله و الله من ورائهم محیط و هو السبب الأعلی و مسبب الأسباب فذلک بوجه کمثل کتابة الإنسان بالقلم فالقلم کاتب و الید کاتبة و الإنسان کاتب.
و قوله: «ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ هو الرجوع الذی عبر عنه فی الآیة السابقة باللقاء و موطنه البعث المترتب علی التوفی و المتراخی عنه، کما یدل علیه العطف بثم الدالة علی التراخی.
و الآیة- علی أی تقدیر- جواب عن الاحتجاج بضلال الموتی فی الأرض علی نفی البعث و من المعلوم أن إماتة ملک الموت لهم لیس یحسم مادة الإشکال فیبقی قوله:
«ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ دعوی خالیة عن الدلیل فی مقابل دعواهم المدللة و الکلام 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 252
الإلهی أنزه ساحة أن یتعاطی هذا النوع من المحاجة.
لکنه تعالی أمر رسوله أن یجیب عن حجتهم المبنیة علی الاستبعاد بأن حقیقة الموت لیس بطلانا لکم و ضلالا منکم فی الأرض بل ملک الموت الموکل بکم یأخذکم تامین کاملین من أجسادکم أی ینزع أرواحکم من أبدانکم بمعنی قطع علاقتها من الأبدان و أرواحکم تمام حقیقتکم فأنتم أی ما یعنی بلفظة «کم» محفوظون لا یضل منکم شی‌ء فی الأرض و إنما یضل الأبدان و تتغیر من حال إلی حال و قد کانت فی معرض التغیر من أول کینونتها. ثم إنکم محفوظون حتی ترجعوا إلی ربکم بالبعث و رجوع الأرواح إلی أجسادها.
و بهذا یندفع حجتهم علی نفی المعاد بضلالهم سواء قررت علی نحو الاستبعاد أو قررت علی أن تلاشی البدن یبطل شخصیة الإنسان فینعدم و لا معنی لإعادة المعدوم فإن حقیقة الإنسان هی نفسه التی یحکی عنها بقول «أنا» و هی غیر البدن و البدن تابع لها فی شخصیته و هی لا تتلاشی بالموت و لا تنعدم بل محفوظة فی قدرة الله حتی یؤذن فی رجوعها إلی ربها للحساب و الجزاء فیبعث علی الشریطة التی ذکر الله سبحانه.
و ظهر بما تقدم أولا وجه اتصال قوله: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ إلخ بقوله: «أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ إلخ و أنه جواب حاسم للإشکال قاطع للشبهة، و قد أشکل الأمر علی بعض من فسر التوفی بمطلق الإماتة من غیر التفات إلی نکتة التعبیر بلفظ التوفی فتکلف فی توجیه اتصال الآیتین بما لا یرتضیه العقل السلیم.
و ثانیا: أن الآیة من أوضح الآیات القرآنیة الدالة علی تجرد النفس بمعنی کونها غیر البدن أو شی‌ء من حالات البدن.
قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ نکس الرأس إطراقه و طأطأته، و المراد بالمجرمین بقرینة ذیل الآیة خصوص المنکرین للمعاد فاللام فیه لا تخلو من معنی العهد أی هؤلاء الذین یجحدون المعاد و یقولون: «أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ إلخ.
و فی التعبیر عن البعث بقوله: «عِنْدَ رَبِّهِمْ محاذاة لما تقدم من قوله: «بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ أی واقفون موقفا من اللقاء لا یسعهم إنکاره، و قولهم: «أَبْصَرْنا
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وَ سَمِعْنا» و مسألتهم الرجوع للعمل الصالح لما ینجلی لهم أن النجاة فی الإیمان و العمل الصالح و قد حصل لهم الإیمان الیقینی و بقی العمل الصالح و لذا یعترفون بالیقین و یسألون الرجوع إلی الدنیا لیعملوا صالحا فیتم لهم سببا النجاة.
و المعنی: و لو تری إذ هؤلاء الذین یجرمون بإنکار لقاء الله مطرقوا رءوسهم عند ربهم فی موقف اللقاء من الخزی و الذل و الندم یقولون ربنا أبصرنا بالمشاهدة و سمعنا بالطاعة فارجعنا نعمل عملا صالحا إنا موقنون و المحصل أنک تراهم یجحدون اللقاء و لو تراهم إذ أحاط بهم الخزی و الذل فنکسوا رءوسهم و اعترفوا بما ینکرونه الیوم و سألوا العود إلی هاهنا و لن یعودوا.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها» إلی آخر الآیة أی لو شئنا أن نعطی کل نفس أعم من المؤمنة و الکافرة الهدی الذی یختص بها و یناسبها لأعطیناه لها بأن نشاء من طریق اختیار الکافر و إرادته أن یتلبس بالهدی فیتلبس بها من طریق الاختیار و الإرادة کما شئنا فی المؤمن کذلک فتلبس بالهدی باختیار منه و إرادة من دون أن ینجر إلی الإلجاء و الاضطرار فیبطل التکلیف و یلغو الجزاء.
و قوله: «وَ لکِنْ حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ أی و لکن هناک قضاء سابق منی محتوم و هو إملاء جهنم من الجنة و الناس أجمعین و هو قوله لإبلیس لما امتنع من سجدة آدم و قال: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ»: ... «فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»،: ص: 85 فقضی أن یدخل متبعی إبلیس العذاب المخلد.
و لازم ذلک أن لا یهدیهم لظلمهم و فسقهم بالخروج عن زی العبودیة کما قال:
«إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ»،: التوبة: 80 إلی غیر ذلک من الآیات.
قوله تعالی: «فَذُوقُوا بِما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا إِنَّا نَسِیناکُمْ إلی آخر الآیة، تفریع علی قوله: «وَ لکِنْ حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی و النسیان ذهول صورة الشی‌ء عن الذاکرة و یکنی به عن عدم الاعتناء بما یهم الشی‌ء و هو المراد فی الآیة.
و المعنی: فإذا کان من القضاء إذاقة العذاب لمتبعی إبلیس فذوقوا العذاب بسبب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 254
عدم اعتنائکم بلقاء هذا الیوم حتی جحدتموه و لم تعملوا صالحا تثابون به فیه لأنا لم نعتن بما یهمکم فی هذا الیوم من السعادة و النجاة، و قوله: «وَ ذُوقُوا عَذابَ الْخُلْدِ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ تأکید و توضیح لسابقه أی إن الذوق الذی أمرنا به ذوق عذاب الخلد و نسیانهم لقاء یومهم هذا أعمالهم السیئة.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج النحاس عن ابن عباس قال": نزلت سورة السجدة بمکة سوی ثلاث آیات «أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً» إلی تمام الآیات الثلاث.
و فیه، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی شیبة عن علی قال: عزائم سجود القرآن الم تنزیل السجدة، و حم تنزیل السجدة، و النجم، و اقرأ باسم ربک الذی خلق.
و فی الخصال، عن أبی عبد الله (ع) قال: إن العزائم أربع: اقرأ باسم ربک الذی خلق، و النجم، و تنزیل السجدة، و حم السجدة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی عن الشرید بن سوید قال: أبصر النبی ص رجلا قد أسبل إزاره- فقال له: ارفع إزارک، فقال: یا رسول الله إنی أحنف تصطک رکبتای. قال: ارفع إزارک کل خلق الله حسن.
و فی الفقیه،: سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها» و عن قول الله عز و جل: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ و عن قول الله عز و جل: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ و «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ و عن قول الله عز و جل: «تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا» و عن قوله عز و جل: «وَ لَوْ تَری إِذْ یَتَوَفَّی الَّذِینَ کَفَرُوا الْمَلائِکَةُ» و قد یموت فی الدنیا فی الساعة الواحدة فی جمیع الآفاق ما لا یحصیه إلا الله عز و جل، فکیف هذا؟.
فقال: إن الله تبارک و تعالی جعل لملک الموت أعوانا من الملائکة- یقبضون الأرواح بمنزلة صاحب الشرطة- له أعوان من الإنس یبعثهم فی حوائجه- فیتوفاهم الملائکة و یتوفاهم ملک الموت من الملائکة مع ما یقبض هو، و یتوفاها الله تعالی من ملک الموت.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ عن أبی جعفر محمد بن علی قال: دخل رسول الله ص علی رجل من الأنصار یعوده- فإذا ملک الموت عند رأسه فقال رسول الله ص: یا ملک الموت ارفق بصاحبی فإنه مؤمن- فقال: أبشر یا محمد فإنی بکل مؤمن رفیق.
و اعلم یا محمد إنی لأقبض روح ابن آدم فیصرخ أهله- فأقوم فی جانب من الدار فأقول: و الله ما لی من ذنب و إن لی لعودة و عودة الحذر الحذر- و ما خلق الله من أهل بیت و لا مدر و لا شعر و لا وبر فی بر و لا بحر- إلا و أنا أتصفحهم فی کل یوم و لیلة خمس مرات- حتی إنی لأعرف بصغیرهم و کبیرهم منهم بأنفسهم. و الله یا محمد إنی لا أقدر أن أقبض روح بعوضة- حتی یکون الله تبارک و تعالی هو الذی یأمر بقبضه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها» قال: لو شئنا أن نجعلهم کلهم معصومین لقدرنا.
أقول: العصمة لا تنافی الاختیار فلا تنافی بین مضمون الروایة و ما قدمناه فی تفسیر الآیة.



(کلام فی کینونة الإنسان الأولی)

تقدم فی تفسیر أول سورة النساء کلام فی هذا المعنی و کلامنا هذا کالتکملة له.
قدمنا هناک أن الآیات القرآنیة ظاهرة ظهورا قریبا من الصراحة فی أن البشر الموجودین الیوم- و نحن منهم- ینتهون بالتناسل إلی زوج أی رجل و امرأة بعینهما و قد سمی الرجل فی القرآن بآدم و هما غیر متکونین من أب و أم بل مخلوقان من تراب أو طین أو صلصال أو الأرض علی اختلاف تعبیرات القرآن.
فهذا هو الذی یفیده الآیات ظهورا معتدا به و إن لم تکن نصة صریحة لا تقبل التأویل و لا المسألة من ضروریات الدین نعم یمکن عد انتهاء النسل الحاضر إلی آدم ضروریا من القرآن و أما أن آدم هذا هل أرید به آدم النوعی أعنی الطبیعة الإنسانیة الفاشیة فی الأشخاص أو عدة معدودة من الأفراد هم أصول النسب و الآباء و الأمهات الأولیة أو فرد إنسانی واحد بالشخص؟.
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و علی هذا التقدیر هل هو فرد من نوع الإنسان تولد من نوع آخر کالقردة مثلا علی طریق تطور الأنواع و ظهور الأکمل من الکامل و الکامل من الناقص و هکذا أو هو فرد من الإنسان کامل بالکمال الفکری تولد من زوج من الإنسان غیر المجهز بجهاز التعقل فکان مبدأ لظهور النوع الإنسانی المجهز بالتعقل القابل للتکلیف و انفصاله من النوع غیر المجهز بذلک فالبشر الموجودون الیوم نوع کامل من الإنسان ینتهی أفراده إلی الإنسان الأول الکامل الذی یسمی بآدم، و ینشعب هذا النوع الکامل بالتولد تطورا من نوع آخر من الإنسان ناقص فاقد للتعقل و هو یسیر القهقری فی أنواع حیوانیة مترتبة حتی ینتهی إلی أبسط الحیوان تجهیزا و أنقصها کمالا و إن أخذنا من هناک سائرین لم نزل ننتقل من ناقص إلی کامل و من کامل إلی أکمل حتی ننتهی إلی الإنسان غیر المجهز بالتعقل ثم إلی الإنسان الکامل کل ذلک فی سلسلة نسبیة متصلة مؤلفة من آباء و أعقاب.
أو أن سلسلة التوالد و التناسل تنقطع بالاتصال بآدم و زوجه و هما متکونان من الأرض من غیر تولد من أب و أم فلیس شی‌ء من هذه الصور ضروریا.
و کیف کان فظاهر الآیات القرآنیة هو الصورة الأخیرة و هی انتهاء النسل الحاضر إلی آدم و زوجه المتکونین من الأرض من غیر أب و أم.
غیر أن الآیات لم تبین کیفیة خلق آدم من الأرض و أنه هل عملت فی خلقه علل و عوامل خارقة للعادة؟ و هل تمت خلقته بتکوین إلهی آنی من غیر مهل فتبدل الجسد المصنوع من طین بدنا عادیا ذا روح إنسانی أو أنه عاد إنسانا تاما کاملا فی أزمنة معتد بها یتبدل علیه فیها استعداد بعد استعداد و صورة و شکل بعد صورة و شکل حتی تم الاستعداد فنفخ فیه الروح و بالجملة اجتمعت علیه من العلل و الشرائط نظیر ما تجتمع علی النطفة فی الرحم.
و من أوضح الدلیل علیه قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: آل عمران: 59 فإن الآیة نزلت جوابا عن احتجاج النصاری علی بنوة عیسی بأنه ولد من غیر أب بشری و لا ولد إلا بوالد فأبوه هو الله سبحانه، فرد فی الآیة بما محصله أن صفته کصفة آدم حیث خلقه الله من أدیم 
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الأرض بغیر والد یولده فلم لا یقولون بأن آدم ابن الله؟.
و لو کان المراد بخلقه من تراب انتهاء خلقته کسائر المتکونین من النطف إلی الأرض کان المعنی: أن صفة عیسی و لا أب له کمثل آدم حیث تنتهی خلقته کسائر الناس إلی الأرض، و من المعلوم أن لا خصوصیة لآدم علی هذا المعنی حتی یؤخذ و یقاس إلیه عیسی فیفسد معنی الآیة فی نفسه و من حیث الاحتجاج به علی النصاری.
و بهذا یظهر دلالة جمیع الآیات الدالة علی خلق آدم من تراب أو طین أو نحو ذلک، علی المطلوب کقوله: «إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ»،: ص: 71 و قوله: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ»: الم السجدة: 7.
و أما قول من قال: إن المراد بآدم هو آدم النوعی دون الشخصی بمعنی الطبیعة الإنسانیة الخارجیة الفاشیة فی الأفراد، و المراد ببنوة الأفراد له تکثر الأشخاص منه بانضمام القیود إلیه و قصة دخوله الجنة و إخراجه منها لمعصیته بإغواء من الشیطان تمثیل تخییلی لمکانته فی نفسه و وقوفه موقف القرب ثم کونه فی معرض الهبوط باتباع الهوی و طاعة إبلیس.
ففیه أنه مدفوع بالآیة السابقة و ظواهر کثیر من الآیات کقوله: «الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ وَ خَلَقَ مِنْها زَوْجَها وَ بَثَّ مِنْهُما رِجالًا کَثِیراً وَ نِساءً»،: النساء: 1 فلو کان المراد بالنفس الواحدة آدم النوعی لم یبق لفرض الزوج لها محل و نظیر الآیة الآیات التی تفید أن الله أدخله و زوجه الجنة و أنه و زوجه عصیا الله بالأکل من الشجرة.
علی أن أصل القول بآدم النوعی مبنی علی قدم الأرض و الأنواع المتأصلة و منها الإنسان و أن أفراده غیر متناهیة من الجانبین و الأصول العلمیة تبطل ذلک بتاتا.
و أما القول بکون النسل منتهیا إلی أفراد معدودین کأربعة أزواج مختلفین ببیاض اللون و سواده و حمرته و صفرته أو أزواج من الإنسان ناشئین بعضهم بالدنیا القدیمة و بعضهم بالدنیا الحدیثة و الأراضی المکشوفة أخیرا و فیها بشر قاطنون کإمریکا و أسترالیا.
فمدفوع بجمیع الآیات الدالة علی انتهاء النسل الحاضر إلی آدم و زوجه فإن المراد بآدم فیها إما شخص واحد إنسانی و إما الطبیعة الإنسانیة الفاشیة فی الأفراد و هو آدم 
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النوعی و أما الأفراد المعدودون فلا یحتمل لفظ الآیات ذلک البتة.
علی أنه مبنی علی تباین الأصناف الأربعة من الإنسان: البیض و السود و الحمر و الصفر و کون کل من هذه الأصناف نوعا برأسه ینتهی إلی زوج غیر ما ینتهی إلیه الآخر أو کون قارات الأرض منفصلا بعضها عن بعض انفصالا أبدیا غیر مسبوق بالعدم، و قد ظهر بطلان هذه الفرضیات الیوم بطلانا کاد یلحقها بالبدیهیات.
و أما القول بانتهاء النسل إلی زوج من الإنسان أو أزید انفصلا أو انفصلوا من نوع آخر هو أقرب الأنواع إلیه کالقرد مثلا انفصال الأکمل من الکامل تطورا.
ففیه أن الآیات السابقة الدالة علی خلق الإنسان الأول من تراب من غیر أب و أم تدفعه.
علی أن ما أقیم علیه من الحجة العلمیة قاصر عن إثباته کما سنشیر إلیه فی الکلام علی القول التالی.
و أما القول بانتهاء النسل إلی فردین من الإنسان الکامل بالکمال الفکری من طریق التولد ثم انشعابهما و انفصالهما بالتطور من نوع آخر من الإنسان غیر الکامل بالکمال الفکری ثم انقراض الأصل و بقاء الفرع المتولد منهما علی قاعدة تنازع البقاء و انتخاب الأصلح.
فیدفعه قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ علی التقریب المتقدم و ما فی معناه من الآیات.
علی أن الحجة التی أقیمت علی هذا القول قاصرة عن إثباته فإنها شواهد مأخوذة من التشریح التطبیقی و أجنة الحیوان و الآثار الحفریة الدالة علی التغیر التدریجی فی صفات الأنواع و أعضائها و ظهور الحیوان تدریجا آخذا من الناقص إلی الکامل و خلق ما هو أبسط من الحیوان قبل ما هو أشد ترکیبا.
و فیه أن ظهور النوع الکامل من حیث التجهیزات الحیویة بعد الناقص زمانا لا یدل علی أزید من تدرج المادة فی استکمالها لقبول الصور الحیوانیة المختلفة فهی قد استعدت لظهور الحیاة الکاملة فیها بعد الناقصة و الشریفة بعد الخسیسة و أما کون الکامل من الحیوان منشعبا من الناقص بالتولد و الاتصال النسبی فلا و لم یعثر هذا الفحص و البحث علی غزارته و طول زمانه علی فرد نوع کامل متولد من فرع نوع آخر علی أن 
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یقف علی نفس التولد دون الفرد و الفرد.
و ما وجد منها شاهدا علی التغیر التدریجی فإنما هو تغیر فی نوع واحد بالانتقال من صفة لها إلی صفة أخری لا یخرج بذلک عن نوعیته و المدعی خلاف ذلک.
فالذی یتسلم أن نشأة الحیاة ذات مراتب مختلفة بالکمال و النقص و الشرف و الخسة و أعلی مراتبها الحیاة الإنسانیة ثم ما یلیها ثم الأمثل فالأمثل و أما أن ذلک من طریق تبدل کل نوع مما یجاوره من النوع الأکمل، فلا یفیده هذا الدلیل علی سبیل الاستنتاج.
نعم یوجب حدسا ما غیر یقینی بذلک فالقول بتبدل الأنواع بالتطور فرضیة حدسیة تبتنی علیها العلوم الطبیعیة الیوم و من الممکن أن یتغیر یوما إلی خلافها بتقدم العلوم و توسع الأبحاث.
و ربما استدل علی هذا القول بقوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ»،: آل عمران: 33 بتقریب أن الاصطفاء هو انتخاب صفوة الشی‌ء و إنما یصدق الانتخاب فیما إذا کان هناک جماعة یختار المصطفی من بینهم و یؤثر علیهم کما اصطفی کل من نوح و آل إبراهیم و آل عمران من بین قومهم و لازم ذلک أن یکون مع آدم قوم غیره فیصطفی من بینهم علیهم، و لیس إلا البشر الأولی غیر المجهز بجهاز التعقل فاصطفی آدم من بینهم فجهز بالعقل فانتقل من مرتبة نوعیتهم إلی مرتبة الإنسان المجهز بالعقل الکامل بالنسبة إلیهم ثم نسل و کثر نسله و انقرض الإنسان الأولی الناقص.
و فیه أن «الْعالَمِینَ فی الآیة جمع محلی باللام و هو یفید العموم و یصدق علی عامة البشر إلی یوم القیامة فهم مصطفون علی جمیع المعاصرین لهم و الجائین بعدهم کمثل قوله:
«وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ فما المانع من کون آدم مصطفی مختارا من بین أولاده ما خلا المذکورین منهم فی الآیة؟.
و علی تقدیر اختصاص الاصطفاء بما بین المعاصرین و علیهم ما هو المانع من کونه مصطفی مختارا من بین أولاده المعاصرین له و لا دلالة فی الآیة علی کون اصطفائه أول خلقته قبل ولادة أولاده.
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علی أن اصطفاء آدم لو کان علی الإنسان الأولی کما یذکره المستدل کان ذلک بما أنه مجهز بالعقل و کان ذلک مشترکا بینه و بین بنی آدم جمیعا علی الإنسان الأولی فکان تخصیص آدم فی الآیة بالذکر تخصیصا من غیر مخصص.
و ربما استدل بقوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ»، الآیة: الأعراف: 11 بناء علی أن «ثم» تدل علی التراخی الزمانی فقد کان للنوع الإنسانی وجود قبل خلق آدم و أمر الملائکة بالسجدة له.
و فیه أن «ثُمَ فی الآیة للترتیب الکلامی و هو کثیر الورود فی کلامه تعالی علی أن هناک معنی آخر أشرنا إلیه فی تفسیر الآیة فی الجزء الثامن من الکتاب.
و ربما استدل بقوله: «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ الآیات و تقریبه أن الآیة الأولی المتعرضة لأول خلق الإنسان تذکر خلقته الأولیة من تراب التی یشترک فیها جمیع الأفراد، و الآیة الثالثة تذکر تسویته و نفخ الروح فیه و بالجملة کماله الإنسانی و العطف بثم تدل علی توسط زمان معتد به بین أول خلقته من تراب و بین ظهوره بکماله.
و لیس هذا الزمان المتوسط إلا زمان توسط الأنواع الأخر التی تنتهی بتغیرها التدریجی إلی الإنسان الکامل و خاصة بالنظر إلی تنکر «سُلالَةٍ» المفید للعموم.
و فیه أن قوله: «ثُمَّ سَوَّاهُ عطف علی قوله «بَدَأَ» و الآیات فی مقام بیان ظهور النوع الإنسانی بالخلق و أن بدأ خلقه و هو خلقه و هو خلق آدم کان من طین ثم بدل سلالة من ماء فی ظهور أولاده، ثم تمت الخلقة سواء کان فیه أو فی أولاده بالتسویة و نفخ الروح.
و هذا معنی صحیح یقبل الانطباق علی اللفظ و لا یلزم منه حمل قوله: «ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ علی أنواع متوسطة بین الخلق من الطین و بین التسویة و نفخ الروح، و کون «سُلالَةٍ» نکرة لا یستلزم العموم فإن إفادة النکرة للعموم إنما هو فیما إذا وقعت فی سیاق النفی دون الإثبات.
و قد استدل بآیات أخر مربوطة بخلقه الإنسان و آدم بنحو مما مر یعلم الجواب عنها بما قدمناه فلا موجب لنقلها و إطالة الکلام بالجواب عنها.
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[سورة السجده (32): الآیات 15 الی 30]





اشارة

إِنَّما یُؤْمِنُ بِآیاتِنَا الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِها خَرُّوا سُجَّداً وَ سَبَّحُوا بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ (15) تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (16) فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (17) أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ (18) أَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَلَهُمْ جَنَّاتُ الْمَأْوی نُزُلاً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (19)
وَ أَمَّا الَّذِینَ فَسَقُوا فَمَأْواهُمُ النَّارُ کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها أُعِیدُوا فِیها وَ قِیلَ لَهُمْ ذُوقُوا عَذابَ النَّارِ الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ (20) وَ لَنُذِیقَنَّهُمْ مِنَ الْعَذابِ الْأَدْنی دُونَ الْعَذابِ الْأَکْبَرِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (21) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ ذُکِّرَ بِآیاتِ رَبِّهِ ثُمَّ أَعْرَضَ عَنْها إِنَّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ مُنْتَقِمُونَ (22) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَلا تَکُنْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقائِهِ وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ (23) وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ (24)
إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (25) أَ وَ لَمْ یَهْدِ لَهُمْ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْقُرُونِ یَمْشُونَ فِی مَساکِنِهِمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ أَ فَلا یَسْمَعُونَ (26) أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَسُوقُ الْماءَ إِلَی الْأَرْضِ الْجُرُزِ فَنُخْرِجُ بِهِ زَرْعاً تَأْکُلُ مِنْهُ أَنْعامُهُمْ وَ أَنْفُسُهُمْ أَ فَلا یُبْصِرُونَ (27) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْفَتْحُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (28) قُلْ یَوْمَ الْفَتْحِ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِیمانُهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ (29)
فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ انْتَظِرْ إِنَّهُمْ مُنْتَظِرُونَ (30)
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(بیان)

الآیات تفرق بین المؤمنین بحقیقة معنی الإیمان و بین الفاسقین و الظالمین و تذکر لکل ما یلزمه من الآثار و التبعات ثم تنذر الظالمین بعذاب الدنیا و تأمر النبی ص بانتظار الفتح و عند ذلک تختم السورة.
قوله تعالی: «إِنَّما یُؤْمِنُ بِآیاتِنَا الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِها خَرُّوا سُجَّداً وَ سَبَّحُوا بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ لما ذکر شطرا من الکلام فی الکفار الذین یجحدون لقاءه و یستکبرون فی الدنیا عن الإیمان و العمل الصالح أخذ فی صفة الذین یؤمنون بآیات ربهم و یخضعون للحق لما ذکروا و وعظوا.
فقوله: «إِنَّما یُؤْمِنُ بِآیاتِنَا» حصر للإیمان بحقیقة معناه فیهم و معناه أن علامة التهیؤ للإیمان الحقیقی هو کذا و کذا.
و قوله: «الَّذِینَ إِذا ذُکِّرُوا بِها خَرُّوا سُجَّداً» ذکر سبحانه شیئا من أوصافهم و شیئا من أعمالهم، أما ما هو من أوصافهم فتذللهم لمقام الربوبیة و عدم استکبارهم عن الخضوع لله و تسبیحه و حمده و هو قوله: «إِذا ذُکِّرُوا بِها» أی الدالة علی وحدانیته فی ربوبیته و ألوهیته و ما یلزمها من المعاد و الدعوة النبویة إلی الإیمان و العمل الصالح «خَرُّوا سُجَّداً» أی سقطوا علی الأرض ساجدین لله تذللا و استکانة «وَ سَبَّحُوا بِحَمْدِ رَبِّهِمْ أی نزهوه مقارنا للثناء الجمیل علیه. و السجدة و التسبیح و التحمید و إن کانت من الأفعال لکنها مظاهر لصفة التذلل و الخضوع لمقام الربوبیة و الألوهیة، و لذا أردفها بصفة تلازمها فقال: «وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ .
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قوله تعالی: «تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ هذا معرفهم من حیث أعمالهم کما أن ما فی الآیة السابقة کان معرفهم من حیث أوصافهم.
فقوله: «تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ التجافی التنحی و الجنوب جمع جنب و هو الشق، و المضاجع جمع مضجع و هو الفراش و موضع النوم، و التجافی عن المضاجع کنایة عن ترک النوم.
و قوله: «یَدْعُونَ رَبَّهُمْ خَوْفاً وَ طَمَعاً» حال من ضمیر جنوبهم و المراد اشتغالهم بدعاء ربهم فی جوف اللیل حین تنام العیون و تسکن الأنفاس لا خوفا من سخطه تعالی فقط حتی یغشیهم الیأس من رحمة الله و لا طمعا فی ثوابه فقط حتی یأمنوا غضبه و مکره بل یدعونه خوفا و طمعا فیؤثرون فی دعائهم أدب العبودیة علی ما یبعثهم إلیه الهدی و هذا التجافی و الدعاء ینطبق علی النوافل اللیلیة.
و قوله: «وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ عمل آخر لهم و هو الإنفاق لله و فی سبیله.
قوله تعالی: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ تفریع لما لهم من الأوصاف و الأعمال یصف ما أعد الله لهم من الثواب.
و وقوع نفس و هی نکرة فی سیاق النفی یفید العموم، و إضافة قرة إلی أعین لا أعینهم تفید أن فیما أخفی لهم قرة عین کل ذی عین.
و المعنی: فلا تعلم نفس من النفوس- أی هو فوق علمهم و تصورهم- ما أخفاه الله لهم مما تقر به عین کل ذی عین جزاء فی قبال ما کانوا یعملون فی الدنیا.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ الإیمان سکون علمی خاص من النفس بالشی‌ء و لازمه الالتزام العملی بما آمن به و الفسق هو الخروج عن الالتزام المذکور من فسقت التمرة إذا خرجت عن قشرها و مآل معناه الخروج عن زی العبودیة.
و الاستفهام فی الآیة للإنکار، و قوله: «لا یَسْتَوُونَ نفی لاستواء الفریقین تأکیدا لما یفیده الإنکار السابق.
قوله تعالی: «أَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَلَهُمْ جَنَّاتُ الْمَأْوی نُزُلًا بِما کانُوا
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یَعْمَلُونَ المأوی المکان الذی یأوی إلیه و یسکن فیه الإنسان، و النزل بضمتین کل ما یعد للنازل فی بیت من الطعام و الشراب، ثم عمم کما قیل لکل عطیة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الَّذِینَ فَسَقُوا فَمَأْواهُمُ النَّارُ» إلی آخر الآیة، کون النار مأواهم لازمه خلودهم فیها و لذلک عقبه بقوله: «کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها أُعِیدُوا فِیها»، و قوله: «وَ قِیلَ لَهُمْ ذُوقُوا عَذابَ النَّارِ الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ دلیل علی أن المراد بالذین فسقوا هم منکرو المعاد و خطابهم و هم فی النار بهذا الخطاب شماتة بهم و کثیرا ما کانوا یشمتون فی الدنیا بالمؤمنین لقولهم بالمعاد.
قوله تعالی: «وَ لَنُذِیقَنَّهُمْ مِنَ الْعَذابِ الْأَدْنی دُونَ الْعَذابِ الْأَکْبَرِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ لما کان غایة إذاقتهم العذاب رجوعهم المرجو و الرجوع المرجو هو الرجوع إلی الله بالتوبة و الإنابة کان المراد بالعذاب الأدنی هو عذاب الدنیا النازل بهم للتخویف و الإنذار لیتوبوا دون عذاب الاستئصال و دون العذاب الذی بعد الموت و حینئذ المراد بالعذاب الأکبر عذاب یوم القیامة.
و المعنی: أقسم لنذیقنهم من العذاب الأدنی أی الأقرب مثل السنین و الأمراض و القتل و نحو ذلک قبل العذاب الأکبر یوم القیامة لعلهم یرجعون إلینا بالتوبة من شرکهم و جحودهم.
قیل: سمی عذاب الدنیا أدنی و لم یقل: الأصغر، حتی یقابل الأکبر لأن المقام مقام الإنذار و التخویف و لا یناسبه عد العذاب أصغر، و کذا لم یقل دون العذاب الأبعد حتی یقابل العذاب الأدنی لعدم ملاءمته مقام التخویف.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ ذُکِّرَ بِآیاتِ رَبِّهِ ثُمَّ أَعْرَضَ عَنْها إِنَّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ مُنْتَقِمُونَ کأنه فی مقام التعلیل لما تقدم من عذابهم بالعذاب الأکبر بما أنهم مکذبون فعلله بأنهم ظالمون أشد الظلم بالإعراض عن الآیات بعد التذکرة فیکونون مجرمین و الله منتقم منهم.
فقوله: «وَ مَنْ أَظْلَمُ إلخ تعلیل لعذابهم بأنهم ظالمون أشد الظلم ثم قوله: «إِنَّا مِنَ الْمُجْرِمِینَ مُنْتَقِمُونَ ، تعلیل لعذاب الظالمین بأنهم مجرمون و العذاب انتقام منهم، و الله منتقم من المجرمین.
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قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَلا تَکُنْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقائِهِ وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ المراد بالکتاب التوراة و المریة الشک و الریب.
و قد اختلفوا فی مرجع الضمیر فی قوله: «مِنْ لِقائِهِ و معنی الکلمة فقیل:
الضمیر لموسی و هو مفعول اللقاء و التقدیر فلا تکن فی مریة من لقائک موسی و قد لقیه لیلة المعراج کما وردت به الروایات فإن کانت السورة نازلة بعد المعراج فهو تذکرة لما قد وقع و إن کانت نازلة قبله فهو وعد منه تعالی للنبی ص أنه سیراه.
و قیل: الضمیر لموسی و المعنی: فلا تکن فی مریة من لقائک موسی یوم القیامة.
و قیل: الضمیر للکتاب و التقدیر فلا تکن فی مریة من لقاء موسی الکتاب.
و قیل: التقدیر من لقائک الکتاب أو من لقاء الکتاب إیاک.
و قیل: الضمیر لما لقی موسی من الأذی من قومه و المعنی: فلا تکن فی مریة من لقاء الأذی کما لقیه موسی من قومه و أنت خبیر بأن الطبع السلیم لا یقبل شیئا من هذه الوجوه- علی أنها لا تفی لبیان وجه اتصال الآیة بما قبلها.
و من الممکن- و الله أعلم- أن یرجع ضمیر لقائه إلیه تعالی و المراد بلقائه البعث بعنایة أنه یوم یحضرون لربهم لا حجاب بینه و بینهم کما تقدم، و قد عبر عنه باللقاء قبل عدة آیات فی قوله: «بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ ، ثم عبر عنه بما فی معناه فی قوله: «ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ .
فیکون المعنی: و لقد آتینا موسی الکتاب کما آتیناک القرآن فلا تکن فی مریة من البعث الذی ینطق به القرآن بالشک فی نفس القرآن و قد أید نزول القرآن علیه (ص) بنزول التوراة علی موسی فی مواضع من القرآن، و یؤیده قوله بعد: «وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا» إلخ.
و یمکن أن یکون المراد بلقائه الانقطاع التام إلیه تعالی عند وحی القرآن أو بعضه کما فی بعض الروایات، فیکون رجوعا إلی ما فی صدر السورة من قوله: «تَنْزِیلُ الْکِتابِ لا رَیْبَ فِیهِ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ ، و ذیل الآیة أشد تأییدا لهذا الوجه من سابقه و الله أعلم.
و قوله: «وَ جَعَلْناهُ هُدیً لِبَنِی إِسْرائِیلَ أی هادیا فالمصدر بمعنی اسم الفاعل 
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أو بمعناه المصدری مبالغة.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ أی و جعلنا من بنی إسرائیل أئمة یهدون الناس بأمرنا و إنما نصبناهم أئمة هداة للناس حین صبروا فی الدین و کانوا قبل ذلک موقنین بآیاتنا.
و قد تقدم البحث عن معنی الإمامة و هدایة الإمام بأمر الله فی تفسیر قوله:
«قالَ إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً»،: البقرة: 124 و قوله: «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا»،: الأنبیاء: 73 و غیر ذلک من الموارد المناسبة.
و قد تضمنت هاتان الآیتان من الرحمة المنبسطة بالتوراة أنها هدی فی نفسه یهدی من اتبعه إلی الحق، و أنها أنشأت فی حجر تربیتها أناسا اجتباهم الله للإمامة فصاروا یهدون بأمره فهی مبارکة للعمل بها و مبارکة بعد العمل.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ یرید اختلافهم فی الدین و إنما کان ذلک بغیا بینهم کما یذکره فی مواضع من کلامه کقوله:
«وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ إلی أن قال- فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: الجاثیة: 17.
فالمراد بقوله: «یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ القضاء الفاصل بین الحق و الباطل و المحق و المبطل و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَهْدِ لَهُمْ کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْقُرُونِ یَمْشُونَ فِی مَساکِنِهِمْ إلخ، العطف علی محذوف کأنه قیل: أ لم یبین لهم کذا و کذا، أَ وَ لَمْ یَهْدِ لَهُمْ إلخ، و الهدایة بمعنی التبیین أو هو مضمن معنی التبیین و لذا عدی باللام.
و قوله: «کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْقُرُونِ مشیر إلی الفاعل قائم مقامه، و المعنی:
أ و لم یبین لهم کثرة من أهلکنا من القرون و الحال أنهم یمشون فی مساکنهم.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ أَ فَلا یَسْمَعُونَ المراد بالسمع سمع المواعظ المؤدی إلی طاعة الحق و قبوله.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا نَسُوقُ الْماءَ إِلَی الْأَرْضِ الْجُرُزِ فَنُخْرِجُ بِهِ زَرْعاً تَأْکُلُ مِنْهُ أَنْعامُهُمْ وَ أَنْفُسُهُمْ إلخ، قال فی المجمع:، السوق الحث علی السیر من ساقه یسوقه،
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و قال: الجرز الأرض الیابسة التی لیس فیها نبات لانقطاع الأمطار عنها. انتهی.
و الزرع مصدر فی الأصل و المراد به هنا المزروع.
و الآیة تذکر آیة أخری من آیات الله سبحانه تدل علی حسن تدبیره للأشیاء و خاصة ذوی الحیاة منها کالأنعام و الإنسان، و المراد بسوق الماء إلی الأرض الخالیة من النبات سوق السحب الحاملة للأمطار إلیها، ففی نزول ماء المطر منها حیاة الأرض و خروج الزرع و اغتذاء الإنسان و الأنعام التی یسخرها و یربیها لمقاصد حیاته.
و قوله: «أَ فَلا یُبْصِرُونَ تنبیه و توبیخ و تخصیص هذه الآیة بالإبصار، و الآیة السابقة بالسمع لما أن العلم بإهلاک الأمم الماضین إنما هو بالأخبار التی تنال من طریق السمع و أما العلم بسوق الأمطار إلی الأرض الجرز و إخراج الزرع و اغتذاء الأنعام و الإنسان فالطریق إلیه حاسة البصر.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْفَتْحُ إلی قوله- وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ قال الراغب: الفتح إزالة الإغلاق و الإشکال- إلی أن قال- و فتح القضیة فتاحا فصل الأمر فیها و أزال الإغلاق عنها، قال: «رَبَّنَا افْتَحْ بَیْنَنا وَ بَیْنَ قَوْمِنا بِالْحَقِّ وَ أَنْتَ خَیْرُ الْفاتِحِینَ انتهی.
و قد تقدم فی الآیات السابقة مما یصدق علیه الفتح بمعنی الفصل أمران: أحدهما فصل بینهم یوم القیامة، و الآخر إذاقة العذاب الأدنی أو الانتقام منهم فی الدنیا و لذا فسر الفتح بعضهم بیوم القیامة فیکون معنی قولهم: مَتی هذَا الْفَتْحُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ هو معنی قولهم المحکی کرارا فی کلامه تعالی: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ .
و فسره بعضهم بیوم بدر فإنه لم ینفع الذین قتلوا من المشرکین إیمانهم بعد القتل.
و ذکر بعضهم أن المراد به فتح مکة و لا یلائمه الجواب المذکور فی قوله: «قُلْ یَوْمَ الْفَتْحِ لا یَنْفَعُ الَّذِینَ کَفَرُوا إِیمانُهُمْ وَ لا هُمْ یُنْظَرُونَ إلا أن یقول قائل: إن إیمانهم یومئذ- و قد عاندوا الحق و قاتلوا النبی ص سنین و جاهدوا فی إطفاء نور الله- لم یکن إیمانا إلا نفاقا من غیر أن یدخل فی قلوبهم و ینتفع به نفوسهم و قد ألزموا بالإیمان و لم ینظروا.
و یمکن أن یکون المراد هو القضاء بین النبی ص و بین الأمة و یکون ذلک فی 
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آخر الزمان کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ» الآیة: یونس: 47.
و کیف کان فالمراد بالآیتین استعجال المشرکین بالفتح و الجواب أنه فتح لا ینفع حال الذین کفروا إیمانهم لأنه ظرف لا ینفع نفسا إیمانها و لا أن العذاب یمهلهم و ینظرهم.
قوله تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْهُمْ وَ انْتَظِرْ إِنَّهُمْ مُنْتَظِرُونَ أمر بالإعراض عنهم و انتظار الفتح کما أنهم ینتظرون و إنما کانوا منتظرین موته أو قتله (ص) و بالجملة انقطاع دابر دعوته الحقة فلینتظر هو کما هم ینتظرون حتی یظهر الله الحق علی الباطل و المحق علی المبطل.
و من هذا السیاق یظهر أن المراد بالفتح الفتح الدنیوی.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس أن النبی ص قال: «تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ ، قال: هم الذین لا ینامون قبل العشاء فأثنی علیهم- فلما ذکر ذلک جعل الرجل یعتزل فراشه مخافة أن تغلبه عینه- فوقتها قبل أن ینام الصغیر و یکسل الکبیر.
أقول: و رواها أیضا فیه بطرق أخر موصولة و موقوفة، و روی صدر الحدیث الشیخ فی أمالیه بالإسناد عن الصادق (ع) فی الآیة و لفظه کانوا لا ینامون حتی یصلوا العتمة.
و فی الکافی، بإسناده عن سلیمان بن خالد عن أبی جعفر (ع) قال: أ لا أخبرک بالإسلام أصله و فرعه و ذروة سنامه؟ قلت: بلی جعلت فداک. قال: أما أصله فالصلاة و فرعه الزکاة و ذروة سنامه الجهاد.
ثم قال: إن شئت أخبرتک بأبواب الخیر: قلت: نعم جعلت فداک. قال:
الصوم جنة و الصدقة تذهب بالخطیئة- و قیام الرجل فی جوف اللیل یذکر الله ثم قرأ:
«تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ 
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أقول: و روی هذا المعنی فی المحاسن، بإسناده عن علی بن عبد العزیز عن الصادق (ع) و فی المجمع، عن الواحدی بالإسناد عن معاذ بن جبل عن النبی ص و رواه فی الدر المنثور، عن الترمذی و النسائی و ابن ماجة و غیرهم عن معاذ عنه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن مجاهد قال: ذکر لنا رسول الله قیام اللیل ففاضت عیناه- حتی تحادرت دموعه فقال: تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ 
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و مسلم و الطبرانی و ابن جریر و الحاکم و صححه و ابن مردویه و محمد بن نصر فی کتاب الصلاة من طریق أبی صخر عن أبی حازم عن سهل بن سعد قال: بینما نحن عند رسول الله ص و هو یصف الجنة حتی انتهی-.
ثم قال: فیها ما لا عین رأت- و لا أذن سمعت و لا خطر علی قلب بشر- ثم قرأ:
«تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ الآیتین.
و فی المجمع، و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: ما من حسنة إلا و لها ثواب مبین فی القرآن إلا صلاة اللیل- فإن الله عز اسمه لم یبین ثوابها لعظم خطرها قال: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ الآیة.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن عبد الرحمن بن أبی نجران عن عاصم بن حمید عن أبی عبد الله (ع) قال: ما من عمل حسن یعمله العبد- إلا و له ثواب فی القرآن إلا صلاة اللیل- فإن الله عز و جل لم یبین ثوابها لعظیم خطره عنده، فقال جل ذکره:
«تَتَجافی جُنُوبُهُمْ عَنِ الْمَضاجِعِ- یَدْعُونَ رَبَّهُمْ خَوْفاً وَ طَمَعاً وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ-» إلی قوله- یَعْمَلُونَ ثم قال: إن لله عز و جل کرامة فی عباده المؤمنین- فی کل یوم جمعة فإذا کان یوم الجمعة- بعث الله إلی المؤمن ملکا معه حلتان فینتهی إلی باب الجنة- فیقول: استأذنوا لی علی فلان- فیقال له هذا رسول ربک علی الباب فیقول لأزواجه: أی شی‌ء ترین علی أحسن؟ فیقلن یا سیدنا و الذی أباحک الجنة- ما رأینا علیک أحسن من هذا الذی قد بعث إلیک ربک- فیتزر بواحدة و یتعطف بالأخری- فلا یمر بشی‌ء إلا أضاء له حتی ینتهی إلی الموعد.
فإذا اجتمعوا تجلی لهم الرب تبارک و تعالی- فإذا نظروا إلیه أی إلی رحمته خروا
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سجدا- فیقول: عبادی ارفعوا رءوسکم لیس هنا یوم سجود- و لا عبادة قد رفعت عنکم المئونة- فیقولون: یا ربنا و أی شی‌ء أفضل مما أعطیتنا؟ أعطیتنا الجنة فیقول: لکم مثل ما فی أیدیکم سبعین مرة.
فیرجع المؤمن فی کل جمعة بسبعین ضعفا مثل ما فی یدیه- و هو قوله: «وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ» و هو یوم الجمعة- إن لیلها لیلة غراء و یومها یوم أزهر- فأکثروا من التسبیح و التهلیل و التکبیر- و الثناء علی الله عز و جل و الصلاة علی رسول الله ص.
قال: فیمر المؤمن فلا یمر بشی‌ء إلا أضاء له- حتی ینتهی إلی أزواجه فیقلن:
و الذی أباحنا الجنة، یا سیدنا ما رأیناک أحسن منک الساعة. فیقول: إنی نظرت إلی نور ربی- إلی أن قال-: قلت جعلت فداک زدنی. فقال: إن الله تعالی خلق جنة بیده- و لم یرها عین و لم یطلع علیها مخلوق- یفتحها الرب کل صباح فیقول: ازدادی ریحا ازدادی طیبا و هو قول الله: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ- جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ .
أقول: ذیل الروایة تفسیر لصدرها و قوله: أی إلی رحمة ربه. من کلام الراوی.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن میمون القداح عن أبی عبد الله (ع) قال: من أطعم مؤمنا حتی یشبعه- لم یدر أحد من خلق الله جل و عز ما له من الأجر- فی الآخرة لا ملک مقرب و لا نبی مرسل إلا الله رب العالمین.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ قال: إن علی بن أبی طالب و الولید بن عقبة بن أبی معیط تشاجرا- فقال الفاسق ولید بن عقبة: أنا و الله أبسط منک لسانا و أحد منک سنانا- و أمثل منک جثوا فی الکتیبة. فقال علی (ع): اسکت إنما أنت فاسق- فأنزل الله «أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ .
أقول: و رواه فی المجمع، عن الواحدی عن ابن عباس و فی الدر المنثور، عن کتاب الأغانی و الواحدی و ابن عدی و ابن مردویه و الخطیب و ابن عساکر عنه و أیضا عن ابن إسحاق و ابن جریر عن عطاء بن یسار و عن ابن أبی حاتم عن السدی عنه و أیضا عن ابن أبی حاتم عن ابن أبی لیلی مثله 
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و فی الاحتجاج، عن الحسن بن علی (ع): فی حدیث یحاج فیه رجالا عند معاویة: و أما أنت یا ولید بن عقبة- فوالله ما ألومک أن تبغض علیا- و قد جلدک فی الخمر ثمانین جلدة- و قتل أباک صبرا بیده یوم بدر أم کیف تسبه- و قد سماه الله مؤمنا فی عشر آیات من القرآن- و سماک فاسقا و هو قول الله عز و جل: «أَ فَمَنْ کانَ مُؤْمِناً کَمَنْ کانَ فاسِقاً لا یَسْتَوُونَ .
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی إدریس الخولانی قال: سألت عبادة بن الصامت عن قول الله: «وَ لَنُذِیقَنَّهُمْ مِنَ الْعَذابِ الْأَدْنی دُونَ الْعَذابِ الْأَکْبَرِ» فقال: سألت رسول الله ص عنها فقال: هی المصائب و الأسقام و الأنصاب- عذاب للمسرف فی الدنیا دون عذاب الآخرة- قلت: یا رسول الله فما هی لنا؟ قال:
زکاة و طهور.
و فی المجمع، فی الروایة عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع): أن العذاب الأدنی الدابة و الدجال.
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(33) (سورة الأحزاب مدنیة، و هی ثلاث و سبعون آیة) (73)





[سورة الأحزاب (33): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ اتَّقِ اللَّهَ وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً (1) وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً (2) وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلاً (3) ما جَعَلَ اللَّهُ لِرَجُلٍ مِنْ قَلْبَیْنِ فِی جَوْفِهِ وَ ما جَعَلَ أَزْواجَکُمُ اللاَّئِی تُظاهِرُونَ مِنْهُنَّ أُمَّهاتِکُمْ وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ ذلِکُمْ قَوْلُکُمْ بِأَفْواهِکُمْ وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ (4)
ادْعُوهُمْ لِآبائِهِمْ هُوَ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ فَإِنْ لَمْ تَعْلَمُوا آباءَهُمْ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ وَ مَوالِیکُمْ وَ لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ فِیما أَخْطَأْتُمْ بِهِ وَ لکِنْ ما تَعَمَّدَتْ قُلُوبُکُمْ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (5) النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ أَزْواجُهُ أُمَّهاتُهُمْ وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ إِلاَّ أَنْ تَفْعَلُوا إِلی أَوْلِیائِکُمْ مَعْرُوفاً کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً (6) وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً (7) لِیَسْئَلَ الصَّادِقِینَ عَنْ صِدْقِهِمْ وَ أَعَدَّ لِلْکافِرِینَ عَذاباً أَلِیماً (8)
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(بیان)

تتضمن السورة تفاریق من المعارف و الأحکام و القصص و العبر و المواعظ و فیها قصة غزوة الخندق و إشارة إلی قصة بنی القریظة من الیهود، و سیاق آیاتها یشهد بأنها مما نزلت بالمدینة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ اتَّقِ اللَّهَ وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً» أمر للنبی ص بتقوی الله و فیه تمهید للنهی الذی بعده «وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ .
و فی سیاق النهی- و قد جمع فیه بین الکافرین و المنافقین و نهی عن إطاعتهم- کشف عن أن الکافرین کانوا یسألونه أمرا لا یرتضیه الله سبحانه و کان المنافقون یؤیدونهم فی مسألتهم و یلحون، أمرا کان الله سبحانه بعلمه و حکمته قد قضی بخلافه و قد نزل الوحی الإلهی بخلافه، أمرا خطیرا لا یؤمن مساعدة الأسباب علی خلافه إلا أن یشاء الله فحذر النبی ص عن إجابتهم إلی ملتمسهم و أمر بمتابعة ما أوحی الله إلیه و التوکل علیه.
و بهذا یتأید ما ورد فی أسباب النزول أن عدة من صنادید قریش بعد وقعة أحد دخلوا المدینة بأمان من النبی ص و سألوا النبی ص أن یترکهم و آلهتهم فیترکوه و إلهه فنزلت الآیات و لم یجبهم النبی إلی ذلک و سیأتی فی البحث الروائی التالی.
و بما تقدم ظهر وجه تذییل الآیة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً» و کذا تعقیب الآیة بالآیتین بعدها.
قوله تعالی: «وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ إِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً»
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الآیة عامة فی حد نفسها لکنها من حیث وقوعها فی سیاق النهی تأمر النبی ص باتباع ما نزل به الوحی فیما یسأله الکافرون و المنافقون و أتباعه إجراؤه عملا بدلیل قوله: «إِنَّ اللَّهَ کانَ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً».
قوله تعالی: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا» الآیة کالآیة السابقة فی أنها عامة فی حد نفسها، لکنها لوقوعها فی سیاق النهی السابق تدل علی الأمر بالتوکل علی الله فیما یأمره به الوحی و تشعر بأنه أمر صعب المنال بالنظر إلی الأسباب الظاهریة لا یسلم القلب معه من عارضة المخافة و الاضطراب إلا التوکل علی الله سبحانه فإنه السبب الوحید الذی لا یغلبه سبب مخالف.
قوله تعالی: «ما جَعَلَ اللَّهُ لِرَجُلٍ مِنْ قَلْبَیْنِ فِی جَوْفِهِ کنایة عن امتناع الجمع بین المتنافیین فی الاعتقاد فإن القلب الواحد أی النفس الواحدة لا یسع اعتقادین متنافیین و رأیین متناقضین فإن کان هناک متنافیان فهما لقلبین و ما جعل الله لرجل من قلبین فی جوفه فالرجل الواحد لا یسعه أن یعتقد المتنافیین و یصدق بالمتناقضین و قوله: «فِی جَوْفِهِ یفید زیادة التقریر کقوله: «وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»: الحج: 46.
قیل: الجملة توطئة و تمهید کالتعلیل لما یتلوها من إلغاء أمر الظهار و التبنی فإن فی الظهار جعل الزوجة بمنزلة الأم و فی التبنی و الدعاء جعل ولد الغیر ولدا لنفسه و الجمع بین الزوجیة و الأمومة و کذا الجمع بین بنوة الغیر و بنوة نفسه جمع بین المتنافیین و لا یجتمعان إلا فی قلبین و ما جعل الله لرجل من قلبین فی جوفه.
و لا یبعد أن تکون الجملة فی مقام التعلیل لقوله السابق: «لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ «وَ اتَّبِعْ ما یُوحی إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ فإن طاعة الله و ولایته و طاعة الکفار و المنافقین و ولایتهم متنافیتان متباینتان کالتوحید و الشرک لا یجتمعان فی القلب الواحد و ما جعل الله لرجل من قلبین فی جوفه.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلَ أَزْواجَکُمُ اللَّائِی تُظاهِرُونَ مِنْهُنَّ أُمَّهاتِکُمْ کان الرجل فی الجاهلیة یقول لزوجته أنت منی کظهر أمی أو ظهرک علی کظهر أمی فیشبه ظهرها بظهر أمه و کان یسمی ذلک ظهارا و یعد طلاقا لها، و قد ألغاه الإسلام.
فمفاد الآیة أن الله لم یجعل أزواجکم اللائی تظاهرون منهن بقول ظهرک علی 
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کظهر أمی أمهات لکم و إذ لم یجعل ذلک فلا أثر لهذا القول و الجعل تشریعی.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ الأدعیاء جمع دعی و هو المتخذ ولدا المدعو ابنا و قد کان الدعاء و التبنی دائرا بینهم فی الجاهلیة و کذا بین الأمم الراقیة یومئذ کالروم و فارس و کانوا یرتبون علی الدعی أحکام الولد الصلبی من التوارث و حرمة الازدواج و غیرهما و قد ألغاه الإسلام.
فمفاد الآیة أن الله لم یجعل الذین تدعونهم لأنفسکم أبناء لکم بحیث یجری فیهم ما یجری فی الأبناء الصلبیین.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ قَوْلُکُمْ بِأَفْواهِکُمْ وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ الإشارة بقوله: «ذلِکُمْ إلی ما تقدم من الظهار و الدعاء أو إلی الدعاء فقط و هو الأظهر و یؤیده اختصاص الآیة التالیة بحکم الدعاء فحسب.
و قوله: «قَوْلُکُمْ بِأَفْواهِکُمْ أی إن نسبة الدعی إلی أنفسکم لیس إلا قولا تقولونه بأفواهکم لیس له أثر وراء ذلک فهو کنایة عن انتفاء الأثر کما فی قوله: «کَلَّا إِنَّها کَلِمَةٌ هُوَ قائِلُها»: المؤمنون: 100.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ معنی کون قوله: هو الحق أنه إن أخبر عن شی‌ء کان الواقع مطابقا لما أخبر به و إن أنشأ حکما ترتب علیه آثاره و طابقته المصلحة الواقعیة.
و معنی هدایته السبیل أنه یحمل من هداه علی سبیل الحق التی فیها الخیر و السعادة و فی الجملتین تلویح إلی أن دعوا أقوالکم و خذوا بقوله.
قوله تعالی: «ادْعُوهُمْ لِآبائِهِمْ هُوَ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ إلی آخر الآیة. اللام فی «لِآبائِهِمْ للاختصاص أی ادعوهم و هم مخصوصون بآبائهم أی انسبوهم إلی آبائهم و قوله:
«هُوَ أَقْسَطُ عِنْدَ اللَّهِ ، الضمیر إلی المصدر المفهوم من قوله: «ادْعُوهُمْ نظیر قوله:
«اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی و «أقسط» صیغة تفضیل من القسط بمعنی العدل.
و المعنی: انسبوهم إلی آبائهم- إذا دعوتموهم- لأن الدعاء لآبائهم أعدل عند الله.
و قوله: «فَإِنْ لَمْ تَعْلَمُوا آباءَهُمْ فَإِخْوانُکُمْ فِی الدِّینِ وَ مَوالِیکُمْ ، المراد بعدم 
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علمهم آباءهم عدم معرفتهم بأعیانهم، و الموالی هم الأولیاء، و المعنی: و إن لم تعرفوا آباءهم فلا تنسبوهم إلی غیر آبائهم بل ادعوهم بالإخوة و الولایة الدینیة.
و قوله: «لَیْسَ عَلَیْکُمْ جُناحٌ فِیما أَخْطَأْتُمْ بِهِ وَ لکِنْ ما تَعَمَّدَتْ قُلُوبُکُمْ أی لا ذنب لکم فی الذی أخطأتم به لسهو أو نسیان فدعوتموهم لغیر آبائهم و لکن الذی تعمدته قلوبکم ذنب أو و لکن تعمد قلوبکم بذلک فیه الذنب.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» راجع إلی ما أخطئ به.
قوله تعالی: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ أَزْواجُهُ أُمَّهاتُهُمْ أنفس المؤمنین هم المؤمنون فمعنی کون النبی أولی بهم من أنفسهم أنه أولی بهم منهم: و معنی الأولویة هو رجحان الجانب إذا دار الأمر بینه و بین ما هو أولی منه فالمحصل أن ما یراه المؤمن لنفسه من الحفظ و الکلاءة و المحبة و الکرامة و استجابة الدعوة و إنفاذ الإرادة فالنبی أولی بذلک من نفسه و لو دار الأمر بین النبی و بین نفسه فی شی‌ء من ذلک کان جانب النبی أرجح من جانب نفسه.
ففیما إذا توجه شی‌ء من المخاطر إلی نفس النبی فلیقه المؤمن بنفسه و یفده نفسه و لیکن النبی أحب إلیه من نفسه و أکرم عنده من نفسه و لو دعته نفسه إلی شی‌ء و النبی إلی خلافه أو أرادت نفسه منه شیئا و أراد النبی خلافه کان المتعین استجابة النبی ص و طاعته و تقدیمه علی نفسه.
و کذا النبی ص أولی بهم فیما یتعلق بالأمور الدنیویة أو الدینیة کل ذلک لمکان الإطلاق فی قوله: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ .
و من هنا یظهر ضعف ما قیل: إن المراد أنه أولی بهم فی الدعوة فإذا دعاهم إلی شی‌ء و دعتهم أنفسهم إلی خلافه کان علیهم أن یطیعوه و یعصوا أنفسهم، فتکون الآیة فی معنی قوله: «وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ»،: النساء: 59 و قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»،: النساء: 64 و ما أشبه ذلک من الآیات و هو مدفوع بالإطلاق.
و کذا ما قیل إن المراد أن حکمه فیهم أنفذ من حکم بعضهم علی بعض کما فی قوله:
«فَسَلِّمُوا عَلی أَنْفُسِکُمْ»،: النور: 61 و یئول إلی أن ولایته علی المؤمنین فوق ولایة بعضهم علی بعض المدلول علیه بقوله: «الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ»: براءة:- 71.
و فیه أن السیاق لا یساعد علیه.
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و قوله: «وَ أَزْواجُهُ أُمَّهاتُهُمْ جعل تشریعی أی أنهن منهم بمنزلة أمهاتهم فی وجوب تعظیمهن و حرمة نکاحهن بعد النبی ص کما سیأتی التصریح به فی قوله:
«وَ لا أَنْ تَنْکِحُوا أَزْواجَهُ مِنْ بَعْدِهِ أَبَداً».
فالتنزیل إنما هو فی بعض آثار الأمومة لا فی جمیع الآثار کالتوارث بینهن و بین المؤمنین و النظر فی وجوههن کالأمهات و حرمة بناتهن علی المؤمنین لصیرورتهن أخوات لهم و کصیرورة آبائهن و أمهاتهن أجدادا و جدات و إخوتهن و أخواتهن أخوالا و خالات للمؤمنین.
قوله تعالی: «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ بَعْضُهُمْ أَوْلی بِبَعْضٍ فِی کِتابِ اللَّهِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ إلخ، الأرحام جمع رحم و هی العضو الذی یحمل النطفة حتی تصیر جنینا فیتولد، و إذ کانت القرابة النسبیة لازمة الانتهاء إلی رحم واحدة عبر عن القرابة بالرحم فسمی ذوو القرابة أولی الأرحام.
و المراد بکون أولی الأرحام بعضهم أولی ببعض، الأولویة فی التوارث، و قوله:
«فِی کِتابِ اللَّهِ المراد به اللوح المحفوظ أو القرآن أو السورة، و قوله: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ مفضل علیه و المراد بالمؤمنین غیر المهاجرین منهم، و المعنی: و ذوو القرابة بعضهم أولی ببعض من المهاجرین و سائر المؤمنین الذین کانوا یرثون بالمؤاخاة الدینیة، و هذه الأولویة فی کتاب الله و ربما احتمل کون قوله: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُهاجِرِینَ بیانا لقوله: «وَ أُولُوا الْأَرْحامِ .
و الآیة ناسخة لما کان فی صدر الإسلام من التوارث بالهجرة و الموالاة فی الدین.
و قوله: «إِلَّا أَنْ تَفْعَلُوا إِلی أَوْلِیائِکُمْ مَعْرُوفاً» الاستثناء منقطع، و المراد بفعل المعروف إلی الأولیاء الوصیة لهم بشی‌ء من الترکة، و قد حد شرعا بثلث المال فما دونه، و قوله:
«کانَ ذلِکَ فِی الْکِتابِ مَسْطُوراً» أی حکم فعل المعروف بالوصیة مسطور فی اللوح المحفوظ أو القرآن أو السورة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً» إضافة المیثاق إلی ضمیر النبیین دلیل علی أن المراد بالمیثاق میثاق خاص بهم کما أن ذکرهم بوصف النبوة مشعر بذلک فالمیثاق 
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المأخوذ من النبیین میثاق خاص من حیث إنهم نبیون و هو غیر المیثاق المأخوذ من عامة البشر الذی یشیر إلیه فی قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی : الأعراف: 172.
و قد ذکر أخذ المیثاق من النبیین فی موضع آخر و هو قوله: «وَ إِذْ أَخَذَ اللَّهُ مِیثاقَ النَّبِیِّینَ لَما آتَیْتُکُمْ مِنْ کِتابٍ وَ حِکْمَةٍ ثُمَّ جاءَکُمْ رَسُولٌ مُصَدِّقٌ لِما مَعَکُمْ لَتُؤْمِنُنَّ بِهِ وَ لَتَنْصُرُنَّهُ قالَ أَ أَقْرَرْتُمْ وَ أَخَذْتُمْ عَلی ذلِکُمْ إِصْرِی قالُوا أَقْرَرْنا»: آل عمران: 81.
و الآیة المبحوث عنها و إن لم تبین ما هو المیثاق المأخوذ منهم و إن کانت فیها إشارة إلی أنه أمر متعلق بالنبوة لکن یمکن أن یستفاد من آیة آل عمران أن المیثاق مأخوذ علی وحدة الکلمة فی الدین و عدم الاختلاف فیه کما فی قوله: «إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاعْبُدُونِ»،: الأنبیاء: 92 و قوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ»: الشوری: 13.
و قد ذکر النبیین بلفظ عام یشمل الجمیع ثم سمی خمسة منهم بأسمائهم بالعطف علیهم فقال: «وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ و معنی العطف إخراجهم من بینهم و تخصیصهم بالذکر کأنه قیل: و إذ أخذنا المیثاق منکم أیها الخمسة و من باقی النبیین.
و لم یخصهم بالذکر علی هذا النمط إلا لعظمة شأنهم و رفعة مکانهم فإنهم أولوا عزم و أصحاب شرائع و کتب و قد عدهم علی ترتیب زمانهم: نوح ثم إبراهیم ثم موسی ثم عیسی بن مریم (ع)، لکن قدم ذکر النبی ص و هو آخرهم زمانا لفضله و شرفه و تقدمه علی الجمیع.
و قوله: «وَ أَخَذْنا مِنْهُمْ مِیثاقاً غَلِیظاً» تأکید و تغلیظ للمیثاق نظیر قوله: «وَ لَمَّا جاءَ أَمْرُنا نَجَّیْنا هُوداً وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ بِرَحْمَةٍ مِنَّا وَ نَجَّیْناهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ»: هود: 58.
قوله تعالی: «لِیَسْئَلَ الصَّادِقِینَ عَنْ صِدْقِهِمْ وَ أَعَدَّ لِلْکافِرِینَ عَذاباً أَلِیماً» اللام فی «لِیَسْئَلَ للتعلیل أو للغایة و هو متعلق بمحذوف یدل علیه قوله: «وَ إِذْ أَخَذْنا» و قوله: «وَ أَعَدَّ» معطوف علی ذلک المحذوف، و التقدیر فعل ذلک أی أخذ المیثاق 
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لیتمهد له سؤال الصادقین عن صدقهم و أعد للکافرین عذابا ألیما.
و لم یقل: و لیعد للکافرین عذابا، إشارة أن عذابهم لیس من العلل الغائیة لأخذ المیثاق و إنما النقص من ناحیتهم و الخلف من قبلهم.
و أما سؤال الصادقین عن صدقهم فقیل: المراد بالصادقین الأنبیاء و سؤالهم عن صدقهم هو سؤالهم یوم القیامة عما جاءت به أممهم و کأنه مأخوذ من قوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ»: المائدة: 109.
و قیل: المراد سؤال الصادقین فی توحید الله و عدله و الشرائع عن صدقهم أی عما کانوا یقولون فیه، و قیل: المراد سؤال الصادقین فی أقوالهم عن صدقهم فی أفعالهم، و قیل: المراد سؤال الصادقین عما قصدوا بصدقهم أ هو وجه الله أو غیره؟ إلی غیر ذلک من الوجوه و هی کما تری.
و التأمل فیما یفیده قوله: «لِیَسْئَلَ الصَّادِقِینَ عَنْ صِدْقِهِمْ یرشد إلی خلاف ما ذکروه، ففرق بین قولنا: سألت الغنی عن غناه و سألت العالم عن علمه، و بین قولنا:
سألت زیدا عن ماله أو عن علمه، فالمتبادر من الأولین أنی طالبته أن یظهر غناه و أن یظهر علمه، و من الأخیرین أنی طالبته أن یخبرنی هل له مال أو هل له علم؟ أو یصف لی ما له من المال أو من العلم.
و علی هذا فمعنی سؤال الصادقین عن صدقهم مطالبتهم أن یظهروا ما فی باطنهم من الصدق فی مرتبة القول و الفعل و هو عملهم الصالح فی الدنیا فالمراد بسؤال الصادقین عن صدقهم توجیه التکلیف علی حسب المیثاق إلیهم لیظهر منهم صدقهم المستبطن فی نفوسهم و هذا فی الدنیا لا فی الآخرة فأخذ المیثاق فی نشأة أخری قبل الدنیا کما یدل علیه آیات الذر «وَ إِذْ أَخَذَ رَبُّکَ مِنْ بَنِی آدَمَ مِنْ ظُهُورِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ أَشْهَدَهُمْ عَلی أَنْفُسِهِمْ أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی الآیات.
و بالجملة الآیتان من الآیات المنبئة عن عالم الذر المأخوذ فیه المیثاق و تذکر أن أخذ المیثاق من الأنبیاء (ع) و ترتب شأنهم و عملهم فی الدنیا علی ذلک فی ضمن ترتب صدق کل صادق علی المیثاق المأخوذ منه.
و لمکان هذا التعمیم ذکر عاقبة أمر الکافرین مع أنهم لیسوا من قبیل النبیین 
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و الکلام فی المیثاق المأخوذ منهم فکأنه قیل: أخذنا میثاقا غلیظا من النبیین أن تتفق کلمتهم علی دین واحد یبلغونه لیسأل الصادقین و یطالبهم بالتکلیف و الهدایة إظهار صدقهم فی الاعتقاد و العمل ففعلوا فقدر لهم الثواب و أعد للکافرین عذابا ألیما.
و من هنا یظهر وجه الالتفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة فی قوله: «لِیَسْئَلَ الصَّادِقِینَ إلخ، و ذلک لأن المیثاق علی عبادته وحده لا شریک له و إن کان أخذه منه تعالی بوساطة من الملائکة المصحح لقوله: «أَخَذْنا» «وَ أَخَذْنا» فالمطالب لصدق الصادقین و المعد لعذاب الکافرین بالحقیقة هو تعالی وحده لیعبد وحده فتدبر.



(بحث روائی)

فی المجمع،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ اتَّقِ اللَّهَ الآیات- نزلت فی أبی سفیان بن حرب و عکرمة بن أبی جهل و أبی الأعور السلمی- قدموا المدینة و نزلوا علی عبد الله بن أبی- بعد غزوة أحد بأمان من رسول الله ص- لیکلموه فقاموا و قام معهم عبد الله بن أبی- و عبد الله بن سعید بن أبی سرح و طعمة بن أبیرق- فدخلوا علی رسول الله ص فقالوا: یا محمد ارفض ذکر آلهتنا اللات و العزی و مناة- و قل: إن لها شفاعة لمن عبدها و ندعک و ربک. فشق ذلک علی رسول الله ص. فقال عمر بن الخطاب: ائذن لنا یا رسول الله فی قتلهم، فقال: إنی أعطیتهم الأمان و أمر- فأخرجوا من المدینة و نزلت الآیة «وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ من أهل مکة أبا سفیان و أبا الأعور و عکرمة «وَ الْمُنافِقِینَ ابن أبی و ابن سعید و طعمة:
أقول: و روی إجمال القصة فی الدر المنثور، عن جریر عن ابن عباس 
، و روی أسباب أخر لنزول الآیات لکنها أجنبیة غیر ملائمة لسیاق الآیات فأضربنا عنها.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ : حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن جمیل عن أبی عبد الله (ع) قال: کان سبب ذلک أن رسول الله ص لما تزوج بخدیجة بنت خویلد- خرج إلی سوق عکاظ فی تجارة- و رأی زیدا یباع و رآه غلاما کیسا حصینا- فاشتراه فلما نبئ رسول الله ص دعاه إلی الإسلام- فأسلم و کان یدعی زید مولی محمد.
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فلما بلغ حارثة بن شراحیل الکلبی خبر ولده زید قدم مکة- و کان رجلا جلیلا فأتی أبا طالب- فقال: یا أبا طالب إن ابنی وقع علیه السبی- و بلغنی أنه صار إلی ابن أخیک- تسأله إما أن یبیعه و إما أن یفادیه و إما أن یعتقه.
فکلم أبو طالب رسول الله ص فقال رسول الله: هو حر فلیذهب حیث شاء فقام حارثة فأخذ بید زید- فقال له: یا بنی الحق بشرفک و حسبک، فقال زید: لست أفارق رسول الله، فقال له أبوه: فتدع حسبک و نسبک- و تکون عبدا لقریش؟ فقال زید: لست أفارق رسول الله ما دمت حیا، فغضب أبوه فقال: یا معشر قریش اشهدوا أنی قد برئت منه و لیس هو ابنی، فقال رسول الله ص: اشهدوا أن زیدا ابنی أرثه و یرثنی. فکان زید یدعی ابن محمد- و کان رسول الله ص یحبه و سماه زید الحب.
فلما هاجر رسول الله ص إلی المدینة- زوجه زینب بنت جحش- و أبطأ عنه یوما فأتی رسول الله منزله یسأل عنه- فإذا زینب جالسة وسط حجرتها یستحق طیبها بفهر لها- فدفع رسول الله الباب و نظر إلیها و کانت جمیلة حسنة- فقال: سبحان الله رب النور و تبارک الله أحسن الخالقین، ثم رجع رسول الله إلی منزله- و وقعت زینب فی قلبه موقعا عجیبا.
و جاء زید إلی منزله فأخبرته زینب بما قال رسول الله- فقال لها زید: هل لک أن أطلقک حتی یتزوج بک رسول الله؟ فقالت: أخشی أن تطلقنی و لا یتزوجنی رسول الله. فجاء زید إلی رسول الله فقال: بأبی أنت و أمی یا رسول الله أخبرتنی زینب بکذا و کذا- فهل لک أن أطلقها حتی تتزوجها؟ فقال له رسول الله: لا اذهب- و اتق الله و أمسک علیک زوجک، ثم حکی الله فقال: «أَمْسِکْ عَلَیْکَ زَوْجَکَ وَ اتَّقِ اللَّهَ- وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ وَ تَخْشَی النَّاسَ- وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ- فَلَمَّا قَضی زَیْدٌ مِنْها وَطَراً زَوَّجْناکَها- إلی قوله- وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولًا» فزوجه الله من فوق عرشه.
فقال المنافقون: یحرم علینا نساء أبنائنا و یزوج امرأة ابنه زید- فأنزل الله فی هذا «وَ ما جَعَلَ أَدْعِیاءَکُمْ أَبْناءَکُمْ إلی قوله- یَهْدِی السَّبِیلَ .
أقول: و روی قریبا منه مع اختلاف ما فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن ابن عباس.
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و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود و ابن مردویه عن جابر عن النبی ص أنه کان یقول: أنا أولی بکل مؤمن من نفسه- فأیما رجل مات و ترک دینا فالی، و من ترک مالا فهو لورثته.
أقول: و فی معناه روایات أخر من طرق الشیعة و أهل السنة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و النسائی عن بریدة قال: غزوت مع علی الیمن فرأیت منه جفوة- فلما قدمت علی رسول الله ص ذکرت علیا فتنقصته- فرأیت وجه رسول الله ص تغیر و قال: یا بریدة- أ لست أولی بالمؤمنین من أنفسهم؟ قلت: بلی یا رسول الله. قال: من کنت مولاه فعلی مولاه.
و فی الاحتجاج، عن عبد الله بن جعفر بن أبی طالب فی حدیث طویل قال: سمعت رسول الله ص یقول: أنا أولی بالمؤمنین من أنفسهم. من کنت أولی به من نفسه فأنت أولی به من نفسه- و علی بین یدیه فی البیت:
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن جعفر عنه (ص)
و الأحادیث فی هذا المعنی من طرق الفریقین فوق حد الإحصاء.
و فی الکافی، بإسناده عن حنان قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): أی شی‌ء للموالی؟
فقال: لیس لهم من المیراث إلا ما قال الله عز و جل: «إِلَّا أَنْ تَفْعَلُوا إِلی أَوْلِیائِکُمْ مَعْرُوفاً».
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال: قیل: یا رسول الله متی أخذ میثاقک؟ قال: و آدم بین الروح و الجسد.
أقول: و هو بلفظه مروی بطرق مختلفة عنه (ص) و معناه کون المیثاق مأخوذا فی نشأة غیر هذه النشأة و قبلها.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ جاءَتْکُمْ جُنُودٌ فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً وَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها وَ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیراً (9) إِذْ جاؤُکُمْ مِنْ فَوْقِکُمْ وَ مِنْ أَسْفَلَ مِنْکُمْ وَ إِذْ زاغَتِ الْأَبْصارُ وَ بَلَغَتِ الْقُلُوبُ الْحَناجِرَ وَ تَظُنُّونَ بِاللَّهِ الظُّنُونَا (10) هُنالِکَ ابْتُلِیَ الْمُؤْمِنُونَ وَ زُلْزِلُوا زِلْزالاً شَدِیداً (11) وَ إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ إِلاَّ غُرُوراً (12) وَ إِذْ قالَتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ یا أَهْلَ یَثْرِبَ لا مُقامَ لَکُمْ فَارْجِعُوا وَ یَسْتَأْذِنُ فَرِیقٌ مِنْهُمُ النَّبِیَّ یَقُولُونَ إِنَّ بُیُوتَنا عَوْرَةٌ وَ ما هِیَ بِعَوْرَةٍ إِنْ یُرِیدُونَ إِلاَّ فِراراً (13)
وَ لَوْ دُخِلَتْ عَلَیْهِمْ مِنْ أَقْطارِها ثُمَّ سُئِلُوا الْفِتْنَةَ لَآتَوْها وَ ما تَلَبَّثُوا بِها إِلاَّ یَسِیراً (14) وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ وَ کانَ عَهْدُ اللَّهِ مَسْؤُلاً (15) قُلْ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْفِرارُ إِنْ فَرَرْتُمْ مِنَ الْمَوْتِ أَوِ الْقَتْلِ وَ إِذاً لا تُمَتَّعُونَ إِلاَّ قَلِیلاً (16) قُلْ مَنْ ذَا الَّذِی یَعْصِمُکُمْ مِنَ اللَّهِ إِنْ أَرادَ بِکُمْ سُوءاً أَوْ أَرادَ بِکُمْ رَحْمَةً وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (17) قَدْ یَعْلَمُ اللَّهُ الْمُعَوِّقِینَ مِنْکُمْ وَ الْقائِلِینَ لِإِخْوانِهِمْ هَلُمَّ إِلَیْنا وَ لا یَأْتُونَ الْبَأْسَ إِلاَّ قَلِیلاً (18)
أَشِحَّةً عَلَیْکُمْ فَإِذا جاءَ الْخَوْفُ رَأَیْتَهُمْ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ تَدُورُ أَعْیُنُهُمْ کَالَّذِی یُغْشی عَلَیْهِ مِنَ الْمَوْتِ فَإِذا ذَهَبَ الْخَوْفُ سَلَقُوکُمْ بِأَلْسِنَةٍ حِدادٍ أَشِحَّةً عَلَی الْخَیْرِ أُولئِکَ لَمْ یُؤْمِنُوا فَأَحْبَطَ اللَّهُ أَعْمالَهُمْ وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً (19) یَحْسَبُونَ الْأَحْزابَ لَمْ یَذْهَبُوا وَ إِنْ یَأْتِ الْأَحْزابُ یَوَدُّوا لَوْ أَنَّهُمْ بادُونَ فِی الْأَعْرابِ یَسْئَلُونَ عَنْ أَنْبائِکُمْ وَ لَوْ کانُوا فِیکُمْ ما قاتَلُوا إِلاَّ قَلِیلاً (20) لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِی رَسُولِ اللَّهِ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ لِمَنْ کانَ یَرْجُوا اللَّهَ وَ الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ ذَکَرَ اللَّهَ کَثِیراً (21) وَ لَمَّا رَأَ الْمُؤْمِنُونَ الْأَحْزابَ قالُوا هذا ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ صَدَقَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ ما زادَهُمْ إِلاَّ إِیماناً وَ تَسْلِیماً (22) مِنَ الْمُؤْمِنِینَ رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْتَظِرُ وَ ما بَدَّلُوا تَبْدِیلاً (23)
لِیَجْزِیَ اللَّهُ الصَّادِقِینَ بِصِدْقِهِمْ وَ یُعَذِّبَ الْمُنافِقِینَ إِنْ شاءَ أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً (24) وَ رَدَّ اللَّهُ الَّذِینَ کَفَرُوا بِغَیْظِهِمْ لَمْ یَنالُوا خَیْراً وَ کَفَی اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ الْقِتالَ وَ کانَ اللَّهُ قَوِیًّا عَزِیزاً (25) وَ أَنْزَلَ الَّذِینَ ظاهَرُوهُمْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مِنْ صَیاصِیهِمْ وَ قَذَفَ فِی قُلُوبِهِمُ الرُّعْبَ فَرِیقاً تَقْتُلُونَ وَ تَأْسِرُونَ فَرِیقاً (26) وَ أَوْرَثَکُمْ أَرْضَهُمْ وَ دِیارَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ وَ أَرْضاً لَمْ تَطَؤُها وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیراً (27)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 284



(بیان)

قصة غزوة الخندق و ما عقبها من أمر بنی قریظة و وجه اتصالها بما قبلها ما فیها من ذکر حفظ العهد و نقضه.
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ جاءَتْکُمْ جُنُودٌ» إلخ، تذکیر للمؤمنین بما أنعم علیهم أیام الخندق بنصرهم و صرف جنود المشرکین عنهم و قد کانوا جنودا مجندة من شعوب و قبائل شتی کغطفان و قریش و الأحابیش و کنانة و یهود بنی قریظة و النضیر أحاطوا بهم من فوقهم و من أسفل منهم فسلط الله علیهم الریح و أنزل ملائکة یخذلونهم.
و هو قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا نِعْمَةَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ إِذْ» ظرف للنعمة أو لثبوتها «جاءَتْکُمْ جُنُودٌ» من طوائف کل واحدة منهم جند کغطفان و قریش و غیرهما «فَأَرْسَلْنا» بیان للنعمة و هو الإرسال المتفرع علی مجیئهم «عَلَیْهِمْ رِیحاً» و هی الصبا و کانت باردة فی لیال شاتیة «وَ جُنُوداً لَمْ تَرَوْها» و هی الملائکة لخذلان المشرکین «وَ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیراً».
قوله تعالی: «إِذْ جاؤُکُمْ مِنْ فَوْقِکُمْ وَ مِنْ أَسْفَلَ مِنْکُمْ إلخ الجاءون من فوقهم و هو الجانب الشرقی للمدینة غطفان و یهود بنی قریظة و بنی النضیر و الجاءون من أسفل منهم و هو الجانب الغربی لها قریش و من انضم إلیهم من الأحابیش و کنانة فقوله: «إِذْ جاؤُکُمْ مِنْ فَوْقِکُمْ وَ مِنْ أَسْفَلَ مِنْکُمْ عطف بیان لقوله: «إِذْ جاءَتْکُمْ جُنُودٌ».
و قوله: «إِذْ زاغَتِ الْأَبْصارُ وَ بَلَغَتِ الْقُلُوبُ الْحَناجِرَ»، عطف بیان آخر لقوله:
«إِذْ جاءَتْکُمْ إلخ، و زیغ الأبصار میلها و القلوب هی الأنفس و الحناجر جمع حنجر و هو جوف الحلقوم.
و الوصفان أعنی زیغ الأبصار و بلوغ القلوب الحناجر کنایتان عن کمال غشیان الخوف لهم حتی حولهم إلی حال المحتضر الذی یزیغ بصره و تبلغ روحه الحلقوم.
و قوله: «وَ تَظُنُّونَ بِاللَّهِ الظُّنُونَا» أی یظن المنافقون و الذین فی قلوبهم مرض الظنون فبعضهم یقول: إن الکفار سیغلبون و یستولون علی المدینة، و بعضهم یقول:
إن الإسلام سینمحق و الدین سیضیع، و بعضهم یقول: إن الجاهلیة ستعود کما کانت، و بعضهم یقول: إن الله غرهم و رسوله إلی غیر ذلک من الظنون.
قوله تعالی: «هُنالِکَ ابْتُلِیَ الْمُؤْمِنُونَ وَ زُلْزِلُوا زِلْزالًا شَدِیداً» هنالک إشارة بعیدة إلی زمان أو مکان و المراد الإشارة إلی زمان مجی‌ء الجنود و کان شدیدا علیهم 
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لغایة بعیدة، و الابتلاء الامتحان، و الزلزلة و الزلزال الاضطراب، و الشدة القوة و تختلفان فی أن الغالب علی الشدة أن تکون محسوسا بخلاف القوة، قیل: و لذلک یطلق القوی علیه تعالی دون الشدید.
و المعنی فی ذلک الزمان الشدید امتحن المؤمنون و اضطربوا خوفا اضطرابا شدیدا.
قوله تعالی: «وَ إِذْ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ إِلَّا غُرُوراً» الذین فی قلوبهم مرض هم ضعفاء الإیمان من المؤمنین و هم غیر المنافقین الذین یظهرون الإیمان و یبطنون الکفر، و إنما سمی المنافقون الرسول لمکان إظهارهم الإسلام.
و الغرور حمل الإنسان علی الشر بإراءته فی صورة الخیر و الاغترار احتماله له.
قال الراغب: یقال: غررت فلانا أصبت غرته و نلت منه ما أرید، و الغرة- بکسر الغین- غفلة فی الیقظة. انتهی.
و الوعد الذی یعدونه غرورا من الله و رسوله لهم بقرینة المقام هو وعد الفتح و ظهور الإسلام علی الدین کله و قد تکرر فی کلامه تعالی کما ورد أن المنافقین قالوا:
یعدنا محمد أن یفتح مدائن کسری و قیصر و نحن لا نأمن أن نذهب إلی الخلاء.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَتْ طائِفَةٌ مِنْهُمْ یا أَهْلَ یَثْرِبَ لا مُقامَ لَکُمْ فَارْجِعُوا» یثرب اسم المدینة قبل الإسلام ثم غلب علیه اسم مدینة الرسول بعد الهجرة ثم المدینة، و المقام بضم المیم الإقامة، و قولهم: لا مُقامَ لَکُمْ فَارْجِعُوا أی لا وجه لإقامتکم هاهنا قبال جنود المشرکین فالغلبة لهم لا محالة فارجعوا ثم أتبعه بحکایة ما قاله آخرون فقال عاطفا علی قوله: قالت طائفة: «وَ یَسْتَأْذِنُ فَرِیقٌ مِنْهُمُ أی من المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض «النَّبِیَ فی الرجوع «یَقُولُونَ استئذانا «إِنَّ بُیُوتَنا عَوْرَةٌ» أی فیها خلل لا یأمن صاحبها دخول السارق و زحف العدو «وَ ما هِیَ بِعَوْرَةٍ إِنْ یُرِیدُونَ أی ما یریدون بقولهم هذا «إِلَّا فِراراً».
قوله تعالی: «وَ لَوْ دُخِلَتْ عَلَیْهِمْ مِنْ أَقْطارِها ثُمَّ سُئِلُوا الْفِتْنَةَ لَآتَوْها وَ ما تَلَبَّثُوا بِها إِلَّا یَسِیراً» ضمائر الجمع للمنافقین و المرضی القلوب و الضمیر فی «دُخِلَتْ للبیوت و معنی دخلت علیهم دخل الجنود البیوت حال کونه دخولا علیهم، و الأقطار جمع قطر و هو الجانب، و المراد بالفتنة بقرینة المقام الردة و الرجعة من الدین و المراد بسؤالها
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 287
طلبها منهم، و التلبث التأخر.
و المعنی: و لو دخل جنود المشرکین بیوتهم من جوانبها و هم فیها ثم طلبوا منهم أن یرتدوا عن الدین لأعطوهم مسئولهم و ما تأخروا بالردة إلا یسیرا من الزمان بمقدار الطلب و السؤال أی إنهم یقیمون علی الدین ما دام الرخاء فإذا هجمت علیهم الشدة و البأس لم یلبثوا دون أن یرجعوا.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ وَ کانَ عَهْدُ اللَّهِ مَسْؤُلًا» اللام للقسم، و قوله: «لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ» أی لا یفرون عن القتال و هو بیان للعهد و لعل المراد بعهدهم من قبل هو بیعتهم بالإیمان بالله و رسوله و ما جاء به رسوله و مما جاء به: الجهاد الذی یحرم الفرار فیه و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «قُلْ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْفِرارُ إِنْ فَرَرْتُمْ مِنَ الْمَوْتِ أَوِ الْقَتْلِ وَ إِذاً لا تُمَتَّعُونَ إِلَّا قَلِیلًا» إذ لا بد لکل نفس من الموت لأجل مقضی محتوم لا یتأخر عنه ساعة و لا یتقدم علیه فالفرار لا یؤثر فی تأخیر الأجل شیئا.
و قوله: «وَ إِذاً لا تُمَتَّعُونَ إِلَّا قَلِیلًا» أی و إن نفعکم الفرار فمتعتم بتأخر الأجل فرضا لا یکون ذلک التمتیع إلا تمتیعا قلیلا أو فی زمان قلیل لکونه مقطوع الآخر لا محالة.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ ذَا الَّذِی یَعْصِمُکُمْ مِنَ اللَّهِ إِنْ أَرادَ بِکُمْ سُوءاً أَوْ أَرادَ بِکُمْ رَحْمَةً وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» کانت الآیة السابقة تنبیها لهم علی أن حیاة الإنسان مقضی مؤجل لا ینفع معه فرار من الزحف و فی هذه الآیة تنبیه- علی أن الشر و الخیر تابعان لإرادة الله محضا لا یمنع عن نفوذها سبب من الأسباب و لا یعصم الإنسان منها أحد فالحزم إیکال الأمر إلی إرادته تعالی و القرار علی أمره بالتوکل علیه.
و لما کانت قلوبهم مرضی أو مشغولة بکفر مستبطن عدل عن أمر النبی ص بتکلیمهم إلی تکلیم نفسه فقال: «وَ لا یَجِدُونَ لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً».
قوله تعالی: «قَدْ یَعْلَمُ اللَّهُ الْمُعَوِّقِینَ مِنْکُمْ إلی قوله- یَسِیراً التعویق التثبیط و الصرف، و هلم اسم فعل بمعنی أقبل، و لا یثنی و لا یجمع فی لغة الحجاز، و البأس الشدة و الحرب، و أشحة جمع شحیح بمعنی البخیل، و الذی یغشی علیه هو الذی أخذته 
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الغشوة فغابت حواسه و أخذت عیناه تدوران، و السلق بالفتح فالسکون الضرب و الطعن.
و معنی الآیتین: إن الله لیعلم الذین یثبطون منکم الناس و یصرفونهم عن القتال و هم المنافقون و یعلم الذین یقولون من المنافقین لإخوانهم من المنافقین أو ضعفة الإیمان تعالوا و أقبلوا و لا یحضرون الحرب إلا قلیلا بخلاء علیکم بنفوسهم.
فإذا جاء الخوف بظهور مخائل القتال تراهم ینظرون إلیک من الخوف نظرا لا إرادة لهم فیه و لا استقرار فیه لأعینهم تدور أعینهم کالمغشی علیه من الموت فإذا ذهب الخوف ضربوکم و طعنوکم بألسنة حداد قاطعة حال کونهم بخلاء علی الخیر الذی نلتموه.
أولئک لم یؤمنوا و لم یستقر الإیمان فی قلوبهم و إن أظهروه فی ألسنتهم فأبطل الله أعمالهم و أحبطها و کان ذلک علی الله یسیرا.
قوله تعالی: «یَحْسَبُونَ الْأَحْزابَ لَمْ یَذْهَبُوا» إلی آخر الآیة، أی یظنون من شدة الخوف أن الأحزاب- و هم جنود المشرکین المتحزبون علی النبی ص- لم یذهبوا بعد «وَ إِنْ یَأْتِ الْأَحْزابُ مرة ثانیة بعد ذهابهم و ترکهم المدینة «یَوَدُّوا» و یحبوا «أَنَّهُمْ بادُونَ أی خارجون من المدینة إلی البدو «فِی الْأَعْرابِ یَسْئَلُونَ عَنْ أَنْبائِکُمْ و أخبارکم «وَ لَوْ کانُوا فِیکُمْ و لم یخرجوا منها بادین «ما قاتَلُوا إِلَّا قَلِیلًا» أی و لا کثیر فائدة فی لزومهم إیاکم و کونهم معکم فإنهم لن یقاتلوا إلا قلیلا لا یعتد به.
قوله تعالی: «لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِی رَسُولِ اللَّهِ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ لِمَنْ کانَ یَرْجُوا اللَّهَ وَ الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ ذَکَرَ اللَّهَ کَثِیراً» الأسوة القدوة و هی الاقتداء و الاتباع، و قوله: «فِی رَسُولِ اللَّهِ أی فی مورد رسول الله و الأسوة التی فی مورده هی تأسیهم به و اتباعهم له و التعبیر بقوله: «لَقَدْ کانَ لَکُمْ الدال علی الاستقرار و الاستمرار فی الماضی إشارة إلی کونه تکلیفا ثابتا مستمرا.
و المعنی: و من حکم رسالة الرسول و إیمانکم به أن تتأسوا به فی قوله و فعله و أنتم ترون ما یقاسیه فی جنب الله و حضوره فی القتال و جهاده فی الله حق جهاده.
و فی الکشاف:، فإن قلت: فما حقیقة قوله: «لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِی رَسُولِ اللَّهِ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ»؟ و قرئ أسوة بالضم. قلت: فیه وجهان: أحدهما أنه فی نفسه أسوة حسنة
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أی قدوة و هو المؤتسی أی المقتدی به کما تقول: فی البیضة عشرون منا حدید أی هی فی نفسها هذا المبلغ من الحدید. و الثانی: أن فیه خصلة من حقها أن یؤتسی بها و تتبع و هی المواساة بنفسه انتهی و أول الوجهین قریب مما قدمناه.
و قوله: «لِمَنْ کانَ یَرْجُوا اللَّهَ وَ الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ ذَکَرَ اللَّهَ کَثِیراً» بدل من ضمیر الخطاب فی «لَکُمْ للدلالة علی أن التأسی برسول الله ص خصلة جمیلة زاکیة لا یتصف بها کل من تسمی بالإیمان، و إنما یتصف بها جمع ممن تلبس بحقیقة الإیمان فکان یرجو الله و الیوم الآخر أی تعلق قلبه بالله فآمن به و تعلق قلبه بالیوم الآخر فعمل صالحا و مع ذلک ذکر الله کثیرا فکان لا یغفل عن ربه فتأسی بالنبی فی أفعاله و أعماله.
و قیل: قوله: «لِمَنْ کانَ إلخ، صلة لقوله: «حَسَنَةٌ» أو صفة له للمنع عن الإبدال من ضمیر الخطاب و مآل الوجوه الثلاثة بحسب المعنی واحد.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا رَأَ الْمُؤْمِنُونَ الْأَحْزابَ قالُوا هذا ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ وَ صَدَقَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ ، وصف لحال المؤمنین لما شاهدوا الأحزاب و نزول جیوشهم حول المدینة فکان ذلک سبب رشدهم و تبصرهم فی الإیمان و تصدیقهم لله و لرسوله علی خلاف ما ظهر من المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض من الارتیاب و سیئ القول، و بذلک یظهر أن المراد بالمؤمنین المخلصون لإیمانهم بالله و رسوله.
و قوله: «قالُوا هذا ما وَعَدَنَا اللَّهُ وَ رَسُولُهُ الإشارة بهذا إلی ما شاهدوه مجردا عن سائر الخصوصیات، کما فی قوله: «فَلَمَّا رَأَی الشَّمْسَ بازِغَةً قالَ هذا رَبِّی»،: الأنعام: 78.
و الوعد الذی أشاروا إلیه قیل: هو ما کان رسول الله ص قد وعدهم أن الأحزاب سیتظاهرون علیهم فلما شاهدوهم تبین لهم أن ذلک هو الذی وعدهم.
و قیل: إنهم کانوا قد سمعوا قوله تعالی فی سورة البقرة: «أَمْ حَسِبْتُمْ أَنْ تَدْخُلُوا الْجَنَّةَ وَ لَمَّا یَأْتِکُمْ مَثَلُ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِکُمْ مَسَّتْهُمُ الْبَأْساءُ وَ الضَّرَّاءُ وَ زُلْزِلُوا حَتَّی یَقُولَ الرَّسُولُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ مَتی نَصْرُ اللَّهِ أَلا إِنَّ نَصْرَ اللَّهِ قَرِیبٌ»: البقرة: 214 فتحققوا
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أنهم سیصیبهم ما أصاب الأنبیاء و المؤمنین بهم من الشدة و المحنة التی تزلزل القلوب و تدهش النفوس فلما رأوا الأحزاب أیقنوا أنه من الوعد الموعود و أن الله سینصرهم علی عدوهم.
و الحق هو الجمع بین الوجهین نظرا إلی جمعهم بین الله و رسوله فی الوعد إذ قالوا:
هذا ما وعدنا الله و رسوله.
و قوله: «وَ صَدَقَ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ شهادة منهم علی صدق الوعد، و قوله: «وَ ما زادَهُمْ إِلَّا إِیماناً وَ تَسْلِیماً» أی إیمانا بالله و رسوله و تسلیما لأمر الله بنصرة دینه و الجهاد فی سبیله.
قوله تعالی: «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْتَظِرُ وَ ما بَدَّلُوا تَبْدِیلًا»، قال الراغب: النحب النذر المحکوم بوجوبه، یقال: قضی فلان نحبه أی وفی بنذره قال تعالی: «فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ وَ مِنْهُمْ مَنْ یَنْتَظِرُ»، و یعبر بذلک عمن مات کقولهم: قضی أجله و استوفی أکله و قضی من الدنیا حاجته. انتهی.
و قوله: «صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ أی حققوا صدقهم فیما عاهدوه أن لا یفروا إذا لاقوا العدو، و یشهد علی أن المراد بالعهد ذلک أن فی الآیة محاذاة لقوله السابق فی المنافقین و الضعفاء الإیمان: «وَ لَقَدْ کانُوا عاهَدُوا اللَّهَ مِنْ قَبْلُ لا یُوَلُّونَ الْأَدْبارَ» کما أن فی الآیة السابقة محاذاة لما ذکر سابقا من ارتیاب القوم و عدم تسلیمهم لأمر الله.
و قوله: «فَمِنْهُمْ مَنْ قَضی نَحْبَهُ إلخ، أی منهم من قضی أجله بموت أو قتل فی سبیل الله و منهم من ینتظر ذلک و ما بدلوا شیئا مما کانوا علیه من قول أو عهد تبدیلا.
قوله تعالی: «لِیَجْزِیَ اللَّهُ الصَّادِقِینَ بِصِدْقِهِمْ وَ یُعَذِّبَ الْمُنافِقِینَ إِنْ شاءَ أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ کانَ غَفُوراً رَحِیماً» اللام للغایة و ما تتضمنه الآیة غایة لجمیع من تقدم ذکرهم من المنافقین و المؤمنین.
فقوله: «لِیَجْزِیَ اللَّهُ الصَّادِقِینَ بِصِدْقِهِمْ المراد بالصادقین المؤمنین و قد ذکر صدقهم قبل، و الباء فی «بِصِدْقِهِمْ للسببیة أی لیجزی المؤمنین الذین صدقوا عهدهم بسبب صدقهم.
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و قوله: «وَ یُعَذِّبَ الْمُنافِقِینَ إِنْ شاءَ أَوْ یَتُوبَ عَلَیْهِمْ أی و لیعذب المنافقین إن شاء تعذیبهم و ذلک فیما لو لم یتوبوا أو یتوب علیهم إن تابوا إن الله کان غفورا رحیما.
و فی الآیة من حیث کونها بیان غایة نکتة لطیفة هی أن المعاصی ربما کانت مقدمة للسعادة و المغفرة لا بما أنها معاص بل لکونها سائقة للنفس من الظلمة و الشقوة إلی حیث تتوحش النفس و تتنبه فتتوب إلی ربها و تنتزع عن معاصیها و ذنوبها فیتوب الله علیها فی الغایة.
قوله تعالی: «وَ رَدَّ اللَّهُ الَّذِینَ کَفَرُوا بِغَیْظِهِمْ لَمْ یَنالُوا خَیْراً وَ کَفَی اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ الْقِتالَ وَ کانَ اللَّهُ قَوِیًّا عَزِیزاً» الغیظ الغم و الحنق و المراد بالخیر ما کان یعده الکفار خیرا و هو الظفر بالنبی ص و المؤمنین.
و المعنی: و رد الله الذین کفروا مع غمهم و حنقهم و الحال أنهم لم ینالوا ما کانوا یتمنونه و کفی الله المؤمنین القتال فلم یقاتلوا و کان الله قویا علی ما یرید عزیزا لا یغلب.
قوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ الَّذِینَ ظاهَرُوهُمْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مِنْ صَیاصِیهِمْ إلی قوله- قَدِیراً» المظاهرة المعاونة، و الصیاصی جمع صیصیة و هی الحصن الذی یمتنع به و لعل التعبیر بالإنزال دون الإخراج لأن المتحصنین یصعدون بروج الحصون و یشرفون منها و من أعالی الجدران علی أعدائهم فی خارجها و محاصریهم.
و المعنی: «وَ أَنْزَلَ الَّذِینَ ظاهَرُوهُمْ أی عاونوا المشرکین و هم بنو قریظة «مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ و هم الیهود «مِنْ صَیاصِیهِمْ و حصونهم «وَ قَذَفَ و ألقی «فِی قُلُوبِهِمُ الرُّعْبَ و الخوف «فَرِیقاً تَقْتُلُونَ و هم الرجال «وَ تَأْسِرُونَ فَرِیقاً» و هم الذراری و النساء «وَ أَوْرَثَکُمْ أی و ملککم بعدهم «أَرْضَهُمْ وَ دِیارَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ وَ أَرْضاً لَمْ تَطَؤُها» و هی أرض خیبر أو الأرض التی أفاء الله مما لم یوجف علیها بخیل و لا رکاب، و أما تفسیرها بأنها کل أرض ستفتح إلی یوم القیامة أو أرض مکة أو أرض الروم و فارس فلا یلائمه سیاق الآیتین «وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیراً».



(بحث روائی)

فی المجمع، ذکر محمد بن کعب القرظی و غیره من أصحاب السیر قالوا": کان من 
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حدیث الخندق- أن نفرا من الیهود منهم سلام بن أبی الحقیق- و حیی بن أخطب فی جماعة من بنی النضیر- الذین أجلاهم رسول الله ص خرجوا حتی قدموا علی قریش بمکة فدعوهم إلی حرب رسول الله ص- و قالوا: إنا سنکون معکم علیهم حتی نستأصلهم.
فقالت لهم قریش: یا معشر الیهود إنکم أهل الکتاب الأول- فدیننا خیر أم دین محمد؟ قالوا: بل- دینکم خیر من دینه فأنتم أولی بالحق منه- فهم الذین أنزل الله فیهم «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ أُوتُوا نَصِیباً مِنَ الْکِتابِ یُؤْمِنُونَ بِالْجِبْتِ وَ الطَّاغُوتِ- وَ یَقُولُونَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا هؤُلاءِ أَهْدی مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا سَبِیلًا- إلی قوله- وَ کَفی بِجَهَنَّمَ سَعِیراً» فسر قریشا ما قالوا و نشطوا لما دعوهم إلیه- فأجمعوا لذلک و اتعدوا له.
ثم خرج أولئک النفر من الیهود حتی جاءوا غطفان- فدعوهم إلی حرب رسول الله ص- و أخبروهم أنهم سیکونون علیه- و أن قریشا قد بایعوهم علی ذلک فأجابوهم.
فخرجت قریش و قائدهم أبو سفیان بن حرب، و خرجت غطفان و قائدها عیینة بن حصین بن حذیفة بن بدر- فی فزارة و الحارث بن عوف فی بنی مرة و مسعر بن جبلة الأشجعی- فیمن تابعه من الأشجع و کتبوا إلی حلفائهم من بنی أسد- فأقبل طلیحة فیمن اتبعه من بنی أسد و هما حلیفان أسد و غطفان- و کتب قریش إلی رجال من بنی سلیم- فأقبل أبو الأعور السلمی فیمن اتبعه من بنی سلیم مددا لقریش.
فلما علم بذلک رسول الله ص ضرب الخندق علی المدینة- و کان الذی أشار إلیه سلمان الفارسی- و کان أول مشهد شهده سلمان مع رسول الله ص و هو یومئذ حر- قال:
یا رسول الله إنا کنا بفارس- إذا حوصرنا خندقنا علینا- فعمل فیه رسول الله ص و المسلمون حتی أحکموه.
فما ظهر من دلائل النبوة فی حفر الخندق 
ما رواه أبو عبد الله الحافظ بإسناده عن کثیر بن عبد الله بن عمر بن عوف المزنی قال: حدثنی أبی عن أبیه قال: خط رسول الله ص الخندق عام الأحزاب أربعین ذراعا بین عشرة- فاختلف المهاجرون و الأنصار فی سلمان الفارسی- و کان رجلا قویا فقال الأنصار: سلمان منا، و قال المهاجرون: سلمان منا، فقال رسول الله ص: سلمان منا أهل البیت.
قال عمرو بن عوف: فکنت أنا و سلمان و حذیفة بن الیمان و النعمان بن مقرن 
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و ستة من الأنصار نقطع أربعین ذراعا، فحفرنا حتی إذا بلغنا الثری- أخرج الله من بطن الخندق صخرة بیضاء مدورة- فکسرت حدیدنا و شقت علینا- فقلنا: یا سلمان ارق إلی رسول الله ص فأخبره عن الصخرة، فأما أن نعدل عنها فإن المعدل قریب- و إما أن یأمرنا فیه بأمره فإنا لا نحب أن نجاوز خطه، فرقی سلمان حتی أتی رسول الله ص و هو مضروب علیه قبة- فقال: یا رسول الله- خرجت صخرة بیضاء من الخندق مدورة فکسرت حدیدنا و شقت علینا حتی ما یحک فیها قلیل و لا کثیر- فمرنا فیها بأمرک فهبط رسول الله ص مع سلمان فی الخندق- و أخذ المعول و ضرب بها ضربة- فلمعت منها برقة أضاءت ما بین لابتیها یعنی لابتی المدینة- حتی لکان مصباحا فی جوف لیل مظلم فکبر رسول الله ص تکبیرة- فتح فکبر المسلمون- ثم ضرب ضربة أخری فلمعت برقة أخری- ثم ضرب به الثالثة فلمعت برقة أخری.
فقال سلمان: بأبی أنت و أمی یا رسول الله ما هذا الذی أری؟ فقال: أما الأولی فإن الله عز و جل فتح علی بها الیمن- و أما الثانیة فإن الله فتح علی بها الشام و المغرب و أما الثالثة فإن الله فتح علی بها المشرق- فاستبشر المسلمون بذلک و قالوا: الحمد لله موعد صادق.
قال: و طلعت الأحزاب فقال المؤمنون: هذا ما وعدنا الله و رسوله و صدق الله و رسوله، و قال المنافقون: ألا تعجبون؟ یحدثکم و یعدکم الباطل- و یخبرکم أنه یبصر فی یثرب قصور الحیرة و مدائن کسری- و أنها تفتح لکم و أنتم تحفرون الخندق- و لا تستطیعون أن تبرزوا.
«1» و مما ظهر فیه أیضا من آیات النبوة
ما رواه أبو عبد الله الحافظ بالإسناد عن عبد الواحد بن أیمن المخزومی قال حدثنی، أیمن المخزومی قال: سمعت جابر بن عبد الله قال: کنا یوم الخندق نحفر الخندق فعرضت فیه کدیة و هی الجبل- فقلنا: یا رسول الله إن کدیة عرضت فیه- فقال رسول الله ص رشوا علیها ماء- ثم قام و أتاها و بطنه معصوب الحجر «2» من الجوع- فأخذ المعول أو المسحاة فسمی ثلاثا- ثم ضرب فعادت کثیبا «3»
______________________________
(1) أی تقضوا حاجتکم بالتخلی.
(2) الحجر حضن الإنسان و هو ما دون الإبط إلی الکشح.
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أهیل- فقلت: ائذن لی یا رسول الله إلی المنزل ففعل- فقلت للمرأة هل عندک من شی‌ء؟
فقالت: عندی صاع من شعیر و عناق «1» فطحنت الشعیر فعجنته و ذبحت العناق و سلختها و خلیت بین المرأة و بین ذلک.
ثم أتیت رسول الله ص فجلست عنده ساعة- ثم قلت: ائذن لی یا رسول الله ففعل- فأتیت المرأة فإذا العجین و اللحم قد أمکنا- فرجعت إلی رسول الله ص فقلت:
إن عندنا طعیما لنا- فقم یا رسول الله أنت و رجلان من أصحابک فقال: و کم هو؟ فقلت:
صاع من شعیر و عناق- فقال للمسلمین جمیعا: قوموا إلی جابر- فقاموا فلقیت من الحیاء ما لا یعلمه إلا الله- فقلت: جاء بالخلق إلی صاع شعیر و عناق.
فدخلت علی المرأة و قلت قد افتضحت- جاءک رسول الله ص بالخلق أجمعین فقالت: هل کان سألک کم طعامک؟ قلت: نعم. فقالت: الله و رسوله أعلم- قد أخبرناه ما عندنا فکشفت عنی غما شدیدا.
فدخل رسول الله ص فقال: خذی و دعینی من اللحم- فجعل رسول الله ص یثرد و یفرق اللحم- ثم یحم هذا و یحم هذا فما زال یقرب إلی الناس- حتی شبعوا أجمعین و یعود التنور و القدر أملأ ما کانا.
ثم قال رسول الله ص: کلی و أهدی- فلم نزل نأکل و نهدی قومنا أجمع- أورده البخاری فی الصحیح.
قالوا: و لما فرغ رسول الله من الخندق- أقبلت قریش حتی نزلت بین الجرف «2» و الغابة فی عشرة آلاف من أحابیشهم- و من تابعهم من بنی کنانة و أهل تهامة، و أقبلت غطفان و من تابعهم من أهل نجد- حتی نزلوا إلی جانب أحد، و خرج رسول الله ص و المسلمون- حتی جعلوا ظهورهم إلی سلع «3» فی ثلاثة آلاف من المسلمین- فضرب هناک عسکره و الخندق بینه و بین القوم- و أمر بالذراری و النساء فرفعوا فی الآطام «4»
______________________________
(1) الأنثی من أولاد المعز.
(2) مکان خارج المدینة.
(3) جبل بالمدینة.
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و خرج عدو الله حیی بن أخطب النضیری- حتی أتی کعب بن أسد القرظی صاحب بنی قریظة- و کان قد وادع رسول الله ص علی قومه و عاهده علی ذلک- فلما سمع کعب صوت ابن أخطب أغلق دونه حصنه. فاستأذن علیه فأبی أن یفتح له فناداه یا کعب افتح لی- فقال: ویحک یا حیی إنک رجل مشئوم، إنی قد عاهدت محمدا و لست بناقض ما بینی و بینه، و لم أر منه إلا وفاء و صدقا. قال: ویحک افتح لی حتی أکلمک. قال: ما أنا بفاعل. قال: إن أغلقت دونی إلا علی جشیشة تکره أن آکل منها معک.
فأحفظ «1» الرجل ففتح له فقال: ویحک یا کعب- جئتک بعز الدهر و ببحر طام «2» جئتک بقریش علی قادتها و سادتها و بغطفان علی سادتها و قادتها- قد عاهدونی أن لا یبرحوا حتی یستأصلوا محمدا و من معه. فقال کعب: جئتنی و الله بذل الدهر بجهام «3» قد أهراق ماءه یرعد و یبرق و لیس فیه شی‌ء- فدعنی و محمدا و ما أنا علیه فلم أر من محمد إلا صدقا و وفاء.
فلم یزل حیی بکعب یفتل منه فی الذروة «4» و الغارب- حتی سمح له علی أن أعطاه عهدا و میثاقا- لئن رجعت قریش و غطفان- و لم یصیبوا محمدا أن أدخل معک فی حصنک- حتی یصیبنی ما أصابک فنقض کعب عهده- و بری‌ء مما کان علیه فیما بینه و بین رسول الله ص.
فلما انتهی الخبر إلی رسول الله ص- بعث سعد بن معاذ بن النعمان بن امرئ القیس- أحد بنی عبد الأشهل و هو یومئذ سید الأوس- و سعد بن عبادة أحد بنی ساعدة بن کعب بن الخزرج- و هو یومئذ سید الخزرج- و معهما عبد الله بن رواحة و خوات بن جبیر- فقال: انطلقوا- حتی تنظروا أ حق ما بلغنا عن هؤلاء القوم أم لا؟ فإن 
______________________________
(1) أحفظ الرجل: أغضبه.
(2) الطام: البحر العظیم.
(3) السحاب الذی لا ماء فیه.
(4) الذروة و الغارب أعلی الشی‌ء و أصله مثل مأخوذ من فتل ذروة البعیر المصعب و غاربه لوضع الخطام فی أنفه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 296
کان حقا فالحنوا لنا لحنا نعرفه- و لا تفتوا أعضاد الناس و إن کانوا علی الوفاء فاجهروا به للناس.
و خرجوا حتی أتوهم فوجدوهم علی أخبث مما بلغهم عنهم. قالوا: لا عقد بیننا و بین محمد و لا عهد، فشاتمهم سعد بن عبادة و شاتموه، و قال سعد بن معاذ: دع عنک مشاتمتهم- فإن ما بیننا و بینهم أعظم من المشاتمة.
ثم أقبلوا إلی رسول الله ص- و قالوا: عضل و القارة- لغدر عضل و القارة بأصحاب رسول الله خبیب بن عدی و أصحابه أصحاب الرجیع- فقال رسول الله ص: الله أکبر، أبشروا یا معشر المسلمین، و عظم عند ذلک البلاء و اشتد الخوف و أتاهم عدوهم من فوقهم و من أسفل منهم- حتی ظن المؤمنون کل ظن و ظهر النفاق من بعض المنافقین.
فأقام رسول الله ص- و أقام المشرکون علیه بضعا و عشرین لیلة- لم یکن بینهم قتال إلا الرمی بالنبال- إلا أن فوارس من قریش منهم عمرو بن عبد ود- أخو بنی عامر بن لوی و عکرمة بن أبی جهل- و ضرار بن الخطاب و هبیرة بن أبی وهب- و نوفل بن عبد الله قد تلبسوا للقتال- و خرجوا علی خیولهم حتی مروا بمنازل بنی کنانة- فقالوا:
تهیئوا للحرب یا بنی کنانة- فستعلمون الیوم من الفرسان؟
ثم أقبلوا تعنق «1» بهم خیولهم حتی وقفوا علی الخندق- فقالوا: و الله إن هذه لمکیدة ما کانت العرب تکیدها، ثم تیمموا مکانا ضیقا من الخندق فضربوا خیولهم فاقتحموا فجالت بهم فی السبخة بین الخندق و سلع- و خرج علی بن أبی طالب فی نفر من المسلمین- حتی أخذ علیهم الثغرة التی منها اقتحموا- و أقبلت الفرسان نحوهم.
و کان عمرو بن عبد ود فارس قریش- و کان قد قاتل یوم بدر- حتی ارتث و أثبته الجراح و لم یشهد أحدا- فلما کان یوم الخندق خرج معلما لیری مشهده، و کان یعد بألف فارس- و کان یسمی فارس یلیل لأنه أقبل فی رکب من قریش- حتی إذا کانوا بیلیل- و هو واد قریب من بدر- عرضت لهم بنو بکر فی عدد فقال لأصحابه: امضوا فمضوا فقام فی وجوه بنی بکر- حتی منعهم أن یصلوا إلیه فعرف بذلک.
______________________________
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و کان اسم الموضع الذی حفر فیه الخندق المذاد- و کان أول من طفره عمرو و أصحابه فقیل فی ذلک.
عمرو بن عبد کان أول فارس‌جزع المذاد و کان فارس یلیل 
و ذکر ابن إسحاق أن عمرو بن عبد ود- کان ینادی: من یبارز؟ فقام علی و هو مقنع فی الحدید- فقال: أنا له یا نبی الله، فقال: إنه عمرو اجلس. و نادی عمرو:
أ لا رجل؟ و هو یؤنبهم و یقول: أین جنتکم التی تزعمون أن من قتل منکم دخلها؟
و قام علی فقال: أنا له یا رسول الله. ثم نادی الثالثة فقال:
و لقد بححت عن النداءبجمعکم هل من مبارز؟ 
و وقفت إذ جبن المشجع‌موقف البطل المناجز 
إن السماحة و الشجاعة فی‌الفتی خیر الغرائز 
فقام علی فقال: یا رسول الله أنا له، فقال: إنه عمرو، فقال: و إن کان عمرا فاستأذن رسول الله ص فأذن له-.
قال ابن إسحاق: فمشی إلیه و هو یقول:
لا تعجلن فقد أتاک‌مجیب صوتک غیر عاجز 
ذو نیة و بصیرةو الصدق منجی کل فائز 
إنی لأرجو أن أقیم‌علیک نائحة الجنائز 
من ضربة نجلاء یبقی‌ذکرها عند الهزاهز 
قال له عمرو: من أنت؟ قال: أنا علی. قال: ابن عبد مناف؟ قال: أنا علی بن أبی طالب بن عبد المطلب بن هاشم بن عبد مناف. فقال: غیرک یا ابن أخی من أعمامک من هو أسن منک- فإنی أکره أن أهریق دمک. فقال علی: لکنی و الله ما أکره أن أهریق دمک. فغضب عمرو و نزل و سل سیفه کأنه شعلة نار- ثم أقبل نحو علی مغضبا فاستقبله علی بدرقته «1» فضربه عمرو بالدرقة فقدها- و أثبت فیها السیف و أصاب رأسه فشجه، و ضربه علی علی حبل العاتق فسقط.
______________________________
(1) الدرقة: الجنة.
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و فی روایة حذیفة: و تسیف علی رجلیه بالسیف من أسفل- فوقع علی قفاه و ثارت بینهما عجاجة- فسمع علی یکبر فقال رسول الله ص: قتله و الذی نفسی بیده- فکان أول من ابتدر العجاج عمرو بن الخطاب- و قال: یا رسول الله قتله فجز علی رأسه- و أقبل نحو رسول الله ص و وجهه یتهلل.
قال حذیفة: فقال النبی ص: أبشر یا علی- فلو وزن الیوم عملک بعمل أمة محمد لرجح عملک بعملهم- و ذلک أنه لم یبق بیت من بیوت المشرکین- إلا و قد دخله وهن بقتل عمرو، و لم یبق بیت من بیوت المسلمین إلا و قد دخله عز بقتل عمرو.
و عن الحاکم أبی القاسم أیضا بالإسناد عن سفیان الثوری عن زبید الثانی عن مرة عن عبد الله بن مسعود قال": کان یقرأ «وَ کَفَی اللَّهُ الْمُؤْمِنِینَ الْقِتالَ بعلی».
و خرج أصحابه منهزمین حتی طفرت خیولهم الخندق- و تبادر المسلمون فوجدوا نوفل بن عبد العزی جوف الخندق- فجعلوا یرمونه بالحجارة فقال لهم: قتلة أجمل من هذه ینزل بعضکم أقاتله فقتله الزبیر بن العوام، و ذکر ابن إسحاق: أن علیا طعنة فی ترقوته- حتی أخرجها من مراقه فمات فی الخندق.
و بعث المشرکون إلی النبی ص- یشترون جیفته بعشرة آلاف- فقال النبی:
هو لکم لا نأکل ثمن الموتی، و ذکر علی أبیاتا منها:
نصر الحجارة من سفاهة رأیه‌و نصرت رب محمد بصواب 
فضربته و ترکته متجدلاکالجذع بین دکادک و رواب 
و عففت عن أثوابه لو أننی‌کنت المقطر بزنی أثوابی 
قال ابن إسحاق: و رمی حنان بن قیس بن العرفة سعد بن معاذ بسهم- و قال:
خذها و أنا ابن العرفة فقطع أکحله- فقال سعد: عرف الله وجهک فی النار اللهم إن کنت أبقیت من حرب قریش شیئا- فأبقنی لها فإنه لا قوم أحب إلی- أن أجاهد من قوم آذوا رسولک و کذبوه و أخرجوه، و إن کنت وضعت الحرب بیننا و بینهم فاجعله لی شهادة و لا تمتنی- حتی تقر عینی من بنی قریظة.
قال: و جاء نعیم بن مسعود الأشجعی إلی النبی ص- فقال: یا رسول الله إنی قد أسلمت و لم یعلم بی أحد من قومی- فمرنی بأمرک فقال له النبی ص: إنما أنت فینا
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رجل واحد- فخذل عنا ما استطعت فإنما الحرب خدعة.
فانطلق نعیم بن مسعود حتی أتی بنی قریظة- فقال لهم: إنی لکم صدیق، و الله ما أنتم و قریش و غطفان من محمد بمنزلة واحدة- إن البلد بلدکم و به أموالکم و أبناؤکم و نساؤکم- و إنما قریش و غطفان بلادهم غیرها و إنما جاءوا حتی نزلوا معکم- فإن رأوا فرصة انتهزوها- و إن رأوا غیر ذلک رجعوا إلی بلادهم- و خلوا بینکم و بین الرجل و لا طاقة لکم به- فلا تقاتلوا حتی تأخذوا رهنا من أشرافهم- تستوثقون به أن لا یبرحوا حتی یناجزوا محمدا. فقالوا له: قد أشرت برأی.
ثم ذهب فأتی أبا سفیان و أشراف قریش- فقال: یا معشر قریش- إنکم قد عرفتم ودی إیاکم و فراقی محمدا و دینه- و إنی قد جئتکم بنصیحة فاکتموا علی. فقالوا: نفعل ما أنت عندنا بمتهم. قال: تعلمون أن بنی قریظة- قد ندموا علی ما صنعوا بینهم و بین محمد- فبعثوا إلیه أنه لا یرضیک عنا- إلا أن نأخذ من القوم رهنا من أشرافهم- و ندفعهم إلیک فتضرب أعناقهم- ثم نکون معک علیهم حتی نخرجهم من بلادک. فقال: بلی فإن بعثوا إلیکم یسألونک نفرا من رجالکم- فلا تعطوهم رجلا واحدا و احذروا.
ثم جاء غطفان و قال: یا معشر غطفان- إنی رجل منکم، ثم قال لهم ما قال لقریش.
فلما أصبح أبو سفیان و ذلک یوم السبت- فی شوال سنة خمس من الهجرة- بعث إلیهم أبو سفیان عکرمة بن أبی جهل فی نفر من قریش- أن أبا سفیان یقول لکم: یا معشر الیهود- إن الکراع و الخف قد هلکا- و إنا لسنا بدار مقام فاخرجوا إلی محمد حتی نناجزه.
فبعثوا إلیه أن الیوم السبت و هو یوم لا نعمل فیه شیئا- و لسنا مع ذلک بالذین نقاتل معکم- حتی تعطونا رهنا من رجالکم نستوثق بهم- لا تذهبوا و تدعونا حتی نناجز محمدا فقال أبو سفیان: و الله لقد حذرنا هذا نعیم- فبعث إلیهم أبو سفیان: أنا لا نعطیکم رجلا واحدا- فإن شئتم أن تخرجوا و تقاتلوا و إن شئتم فاقعدوا، فقالت الیهود: هذا و الله الذی قال لنا نعیم. فبعثوا إلیهم أنا و الله لا نقاتل حتی تعطونا رهنا، و خذل الله بینهم و بعث سبحانه علیهم الریح- فی لیال شاتیة باردة شدیدة البرد حتی انصرفوا راجعین.
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قال محمد بن کعب قال حذیفة بن الیمان و الله لقد رأیتنا یوم الخندق- و بنا من الجهد و الجوع و الخوف ما لا یعلمه إلا الله- و قام رسول الله ص یصلی ما شاء الله من اللیل ثم قال: أ لا رجل یأتینا بخبر القوم یجعله الله رفیقی فی الجنة. قال حذیفة: فوالله ما قام منا أحد- مما بنا من الخوف و الجهد و الجوع، فلما لم یقم أحد دعانی فلم أجد بدا من إجابته. قلت: لبیک- قال: اذهب فجی‌ء بخبر القوم- و لا تحدثن شیئا حتی ترجع.
قال: و أتیت القوم فإذا ریح الله و جنوده تفعل بهم ما تفعل- ما یستمسک لهم بناء و لا تثبت لهم نار و لا یطمئن لهم قدر- فإنی لکذلک إذ خرج أبو سفیان من رحله- ثم قال: یا معشر قریش- لینظر أحدکم من جلیسه؟ قال حذیفة: فبدأت بالذی عن یمینی فقلت: من أنت؟ قال: أنا فلان.
ثم عاد أبو سفیان براحلته فقال: یا معشر قریش- و الله ما أنتم بدار مقام هلک الخف و الحافر- و أخلفتنا بنو قریظة و هذه الریح لا یستمسک لنا معها شی‌ء- ثم عجل فرکب راحلته- و إنها لمعقولة ما حل عقالها إلا بعد ما رکبها.
قال: قلت فی نفسی: لو رمیت عدو الله و قتلته- کنت قد صنعت شیئا فوترت قوسی- ثم وضعت السهم فی کبد القوس و أنا أرید أن أرمیه- فأقتله فذکرت قول رسول الله ص لا تحدثن شیئا حتی ترجع. قال فحططت القوس- ثم رجعت إلی رسول الله و هو یصلی- فلما سمع حسی فرج بین رجلیه فدخلت تحته، و أرسل علی طائفة من مرطة «1» فرکع و سجد- ثم قال: ما الخبر؟ فأخبرته.
و عن سلیمان بن صرد قال: قال رسول الله ص- حین أجلی عنه الأحزاب: الآن نغزوهم و لا یغزوننا فکان کما قال- فلم یغزهم قریش بعد ذلک- و کان هو یغزوهم حتی فتح الله علیهم مکة":
أقول: هذا ما أورده الطبرسی فی مجمع البیان، من القصة أوردناه ملخصا و روی القمی فی تفسیره، قریبا منه و أورده فی الدر المنثور، فی روایات متفرقة.
و فی المجمع، أیضا روی الزهری عن عبد الرحمن بن کعب بن مالک عن أبیه قال":
______________________________
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لما انصرف النبی ص عن الخندق- و وضع عنه اللأمة و اغتسل و استحم تبدی له جبریل فقال: عذیرک من محارب- أ لا أراک أن قد وضعت عنک اللأمة و ما وضعناها بعد.
فوثب رسول الله ص فزعا- فعزم علی الناس أن لا یصلوا صلاة العصر حتی یأتوا قریظة- فلبس الناس السلاح فلم یأتوا بنی قریظة حتی غربت الشمس- و اختصم الناس فقال بعضهم: إن رسول الله عزم علینا أن لا نصلی حتی نأتی قریظة- فإنما نحن فی عزمة رسول الله ص فلیس علینا إثم، و صلی طائفة من الناس احتسابا- و ترکت طائفة منهم الصلاة حتی غربت الشمس فصلوها- حین جاءوا بنی قریظة احتسابا- فلم یعنف رسول الله ص واحدا من الفریقین.
و ذکر عروة أنه بعث علی بن أبی طالب علی المقدم- و دفع إلیه اللواء و أمره أن ینطلق- حتی یقف بهم علی حصن بنی قریظة ففعل- و خرج رسول الله علی آثارهم- فمر علی مجلس من الأنصار فی بنی غنم ینتظرون رسول الله ص- فزعموا أنه قال: مر بکم الفارس آنفا- فقالوا: مر بنا دحیة الکلبی علی بغلة شهباء تحته قطیفة دیباج- فقال رسول الله ص: لیس ذلک بدحیة- و لکنه جبرائیل أرسل إلی بنی قریظة لیزلزلهم و یقذف فی قلوبهم الرعب.
قالوا: و سار علی حتی إذا دنا من الحصن- سمع منهم مقالة قبیحة لرسول الله ص- فرجع حتی لقی رسول الله ص بالطریق- فقال: یا رسول الله لا علیک أن لا تدنو من هؤلاء الأخابث- قال: أظنک سمعت لی منهم أذی؟ فقال: نعم یا رسول الله فقال: لو قد رأونی لم یقولوا من ذلک شیئا، فلما دنا رسول الله ص من حصونهم قال: یا إخوة القردة و الخنازیر! هل أخزاکم الله و أنزل بکم نقمته؟ فقالوا: یا أبا لقاسم ما کنت جهولا.
و حاصرهم رسول الله ص خمسا و عشرین لیلة- حتی أجهدهم الحصار و قذف الله فی قلوبهم الرعب، و کان حیی بن أخطب دخل مع بنی قریظة فی حصنهم- حین رجعت قریش و غطفان- فلما أیقنوا أن رسول الله ص غیر منصرف عنهم- حتی یناجزهم قال کعب بن أسد: یا معشر یهود قد نزل بکم من الأمر ما ترون- و إنی عارض علیکم خلالا ثلاثا فخذوا أیها شئتم قالوا: ما هن؟.
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قال: نبایع هذا الرجل و نصدقه- فوالله لقد تبین لکم أنه نبی مرسل- و أنه الذی تجدونه فی کتابکم- فتأمنوا علی دمائکم و أموالکم و نسائکم. قالوا: لا نفارق حکم التوراة أبدا، و لا نستبدل به غیره.
قال: فإذا أبیتم علی هذا فهلموا فلنقتل أبناءنا و نساءنا- ثم نخرج إلی محمد رجالا مصلتین بالسیوف- و لم نترک وراءنا ثقلا یهمنا حتی یحکم الله بیننا و بین محمد- فإن نهلک نهلک و لم نترک وراءنا نسلا یهمنا- و إن نظهر لنجدن النساء و الأبناء. فقالوا: نقتل هؤلاء المساکین؟ فما خیر فی العیش بعدهم.
قال: فإن أبیتم علی هذه فإن اللیلة لیلة السبت- و عسی أن یکون محمد و أصحابه قد أمنوا فیها- فانزلوا فلعلنا نصیب منهم غرة. فقالوا: نفسد سبتنا؟ و نحدث فیه ما أحدث من کان قبلنا- فأصابهم ما قد علمت من المسخ؟ فقال: ما بات رجل منکم- منذ ولدته أمه لیلة واحدة من الدهر حازما.
قال الزهری: و قال رسول الله ص- حین سألوه أن یحکم فیهم رجلا:
اختاروا من شئتم من أصحابی، فاختاروا سعد بن معاذ فرضی بذلک النبی ص فنزلوا علی حکم سعد بن معاذ فأمر رسول الله ص بسلاحهم- فجعل فی قبته و أمر بهم فکتفوا و أوثقوا- و جعلوا فی دار أسامة، و بعث رسول الله ص إلی سعد بن معاذ فجی‌ء به فحکم فیهم بأن یقتل مقاتلوهم- و تسبی ذراریهم و نساؤهم و تغنم أموالهم و أن عقارهم للمهاجرین دون الأنصار- و قال للأنصار: إنکم ذو عقار و لیس للمهاجرین عقار، فکبر رسول الله ص و قال لسعد: لقد حکمت فیهم بحکم الله عز و جل، و فی بعض الروایات: لقد حکمت فیهم بحکم الله من فوق سبعة أرقعة- و أرقعة جمع رقیع اسم سماء الدنیا.
فقتل رسول الله مقاتلیهم، و کانوا فیما زعموا: ستمائة مقاتل، و قیل: قتل منهم أربعمائة و خمسین رجلا و سبی سبعمائة و خمسین، و روی أنهم قالوا لکعب بن أسد- و هم یذهب بهم إلی رسول الله ص إرسالا: یا کعب ما تری یصنع بنا؟ فقال کعب:
أ فی کل موطن تقولون؟ أ لا ترون أن الداعی لا ینزع- و من یذهب منکم لا یرجع هو و الله القتل.
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و أتی بحیی بن أخطب عدو الله علیه حلة- فاختیة قد شقها علیه من کل ناحیة کموضع الأنملة- لئلا یسلبها مجموعة یداه إلی عنقه بحبل، فلما بصر برسول الله ص فقال: أما و الله ما لمت نفسی علی عداوتک- و لکنه من یخذل الله یخذل- ثم قال: یا أیها الناس- إنه لا بأس بأمر الله کتاب الله و قدرة ملحمة- کتبت علی بنی إسرائیل ثم جلس فضرب عنقه.
ثم قسم رسول الله ص نساءهم و أبناءهم و أموالهم علی المسلمین- و بعث بسبایا منهم إلی نجد مع سعد بن زید الأنصاری- فابتاع بهم خیلا و سلاحا، قالوا: فلما انقضی شأن بنی قریظة- انفجر جرح سعد بن معاذ- فرجعه رسول الله ص إلی خیمته التی ضربت علیه فی المسجد.
و روی عن جابر بن عبد الله قال: جاء جبرائیل إلی رسول الله ص فقال:
من هذا العبد الصالح الذی مات- فتحت له أبواب السماء و تحرک له العرش- فخرج رسول الله ص فإذا سعد بن معاذ قد قبض.
أقول:
و روی القصة القمی فی تفسیره، مفصلة و فیه": فأخرج کعب بن أسید مجموعة یداه إلی عنقه- فلما نظر إلیه رسول الله ص قال له: یا کعب أ ما نفعک وصیة ابن الحواس- الحبر الذکی الذی قدم علیکم من الشام- فقال: ترکت الخمر و الخمیر و جئت إلی البئوس و التمور- لنبی یبعث مخرجه بمکة- و مهاجرته فی هذه البحیرة یجتزی بالکسیرات و التمیرات، و یرکب الحمار العری، فی عینیه حمرة، و بین کتفیه خاتم النبوة، یضع سیفه علی عاتقه، لا یبالی من لاقی منکم، یبلغ سلطانه منقطع الخف و الحافر فقال قد کان ذلک یا محمد- و لو لا أن الیهود یعیرونی أنی جزعت عند القتل- لآمنت بک و صدقتک- و لکنی علی دین الیهود علیه أحیا و علیه أموت. فقال رسول الله ص:
قدموه و اضربوا عنقه فضربت.
و فیه أیضا: فقتلهم رسول الله ص- فی البردین بالغداة و العشی فی ثلاثة أیام و کان یقول: اسقوهم العذب و أطعموهم الطیب- و أحسنوا أساراهم حتی قتلهم کلهم فأنزل الله عز و جل فیهم: «وَ أَنْزَلَ الَّذِینَ ظاهَرُوهُمْ مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مِنْ صَیاصِیهِمْ - إلی قوله- وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیراً».
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 304
و فی المجمع،: روی أبو القاسم الحسکانی عن عمرو بن ثابت عن أبی إسحاق عن علی (ع) قال: فینا نزلت «رِجالٌ صَدَقُوا ما عاهَدُوا اللَّهَ عَلَیْهِ فأنا و الله المنتظر ما بدلت تبدیلا.
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اشارة

یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها فَتَعالَیْنَ أُمَتِّعْکُنَّ وَ أُسَرِّحْکُنَّ سَراحاً جَمِیلاً (28) وَ إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الدَّارَ الْآخِرَةَ فَإِنَّ اللَّهَ أَعَدَّ لِلْمُحْسِناتِ مِنْکُنَّ أَجْراً عَظِیماً (29) یا نِساءَ النَّبِیِّ مَنْ یَأْتِ مِنْکُنَّ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً (30) وَ مَنْ یَقْنُتْ مِنْکُنَّ لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تَعْمَلْ صالِحاً نُؤْتِها أَجْرَها مَرَّتَیْنِ وَ أَعْتَدْنا لَها رِزْقاً کَرِیماً (31) یا نِساءَ النَّبِیِّ لَسْتُنَّ کَأَحَدٍ مِنَ النِّساءِ إِنِ اتَّقَیْتُنَّ فَلا تَخْضَعْنَ بِالْقَوْلِ فَیَطْمَعَ الَّذِی فِی قَلْبِهِ مَرَضٌ وَ قُلْنَ قَوْلاً مَعْرُوفاً (32)
وَ قَرْنَ فِی بُیُوتِکُنَّ وَ لا تَبَرَّجْنَ تَبَرُّجَ الْجاهِلِیَّةِ الْأُولی وَ أَقِمْنَ الصَّلاةَ وَ آتِینَ الزَّکاةَ وَ أَطِعْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً (33) وَ اذْکُرْنَ ما یُتْلی فِی بُیُوتِکُنَّ مِنْ آیاتِ اللَّهِ وَ الْحِکْمَةِ إِنَّ اللَّهَ کانَ لَطِیفاً خَبِیراً (34) إِنَّ الْمُسْلِمِینَ وَ الْمُسْلِماتِ وَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ الْقانِتِینَ وَ الْقانِتاتِ وَ الصَّادِقِینَ وَ الصَّادِقاتِ وَ الصَّابِرِینَ وَ الصَّابِراتِ وَ الْخاشِعِینَ وَ الْخاشِعاتِ وَ الْمُتَصَدِّقِینَ وَ الْمُتَصَدِّقاتِ وَ الصَّائِمِینَ وَ الصَّائِماتِ وَ الْحافِظِینَ فُرُوجَهُمْ وَ الْحافِظاتِ وَ الذَّاکِرِینَ اللَّهَ کَثِیراً وَ الذَّاکِراتِ أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً (35)
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(بیان)

آیات راجعة إلی أزواج النبی ص تأمره أولا: أن ینبئهن أن لیس لهن من الدنیا و زینتها إلا العفاف و الکفاف إن اخترن زوجیة النبی ص، ثم تخاطبهن ثانیا:
أنهن واقفات فی موقف صعب علی ما فیه من العلو و الشرف فإن اتقین الله یؤتین أجرهن مرتین و إن أتین بفاحشة مبینة یضاعف لهن العذاب ضعفین و یأمرهن بالعفة و لزوم بیوتهن من غیر تبرج و الصلاة و الزکاة و ذکر ما یتلی فی بیوتهن من الآیات و الحکمة ثم یعد مطلق الصالحین من الرجال و النساء وعدا بالمغفرة و الأجر العظیم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ إلی تمام الآیتین، سیاق الآیتین یلوح أن أزواج النبی أو بعضهن کانت لا ترتضی ما فی عیشتهن فی بیت النبی ص من الضیق و الضنک فاشتکت إلیه ذلک و اقترحت علیه أن یسعدهن فی الحیاة بالتوسعة فیها و إیتائهن من زینتها.
فأمر الله سبحانه نبیه أن یخیرهن بین أن یفارقنه و لهن ما یردن و بین أن یبقین عنده و لهن ما هن علیه من الوضع الموجود.
و قد ردد أمرهن بین أن یردن الحیاة الدنیا و زینتها و بین أن یردن الله و رسوله و الدار الآخرة، و هذا التردید یدل أولا: أن الجمع بین سعة العیش و صفائها بالتمتع من الحیاة و زینتها و زوجیة النبی ص و العیشة فی بیته مما لا یجتمعان.
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و ثانیا: أن کلا من طرفی التردید مقید بما یقابل الآخر، و المراد بإرادة الحیاة الدنیا و زینتها جعلها هی الأصل سواء أریدت الآخرة أو لم یرد، و المراد بإرادة الحیاة الآخرة جعلها- هی الأصل فی تعلق القلب بها سواء توسعت معها الحیاة الدنیا و نیلت الزینة و صفاء العیش أو لم یکن شی‌ء من ذلک.
ثم الجزاء أعنی نتیجة اختیارهن کلا من طرفی التردید مختلف فلهن علی تقدیر اختیارهن الحیاة الدنیا و زینتها بمفارقة النبی ص أن یطلقهن و یمتعهن جمعاء من مال الدنیا، و علی تقدیر بقائهن علی زوجیة النبی ص و اختیار الآخرة علی الحیاة الدنیا و زینتها الأجر العظیم عند الله لکن لا مطلقا بل بشرط الإحسان و العمل الصالح.
و یتبین بذلک أن لیس لزوجیة النبی ص من حیث هی زوجیة کرامة عند الله سبحانه و إنما الکرامة لزوجیته المقارنة للإحسان و التقوی و لذلک لما ذکر ثانیا علو منزلتهن قیده أیضا بالتقوی فقال: «لَسْتُنَّ کَأَحَدٍ مِنَ النِّساءِ إِنِ اتَّقَیْتُنَ و هذا کقوله فی النبی و أصحابه: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً- إلی أن قال- وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً» حیث مدحهم عامة بظاهر أعمالهم أولا ثم قید وعدهم الأجر العظیم بالإیمان و العمل الصالح.
و بالجملة فإطلاق قوله: «إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»: الحجرات: 10 علی حاله غیر منتقض بکرامة أخری بسبب أو نسب أو غیر ذلک.
فقوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ أمر النبی ص أن یبلغ الآیتین أزواجه و لازمه أن یطلقهن و یمتعهن إن اخترن الشق الأول و یبقیهن علی زوجیته إن اخترن الله و رسوله و الدار الآخرة.
و قوله: «إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها» إرادة الحیاة الدنیا و زینتها کنایة بقرینة المقابلة عن اختیارها و تعلق القلب بتمتعاتها و الإقبال علیها و الإعراض عن الآخرة.
و قوله: «فَتَعالَیْنَ أُمَتِّعْکُنَّ وَ أُسَرِّحْکُنَّ سَراحاً جَمِیلًا» قال فی الکشاف:، أصل تعال أن یقوله من فی المکان المرتفع لمن فی المکان المستوطأ ثم کثرت حتی استوت فی 
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استعماله الأمکنة، و معنی تعالین أقبلن بإرادتکن و اختیارکن لأحد أمرین و لم یرد نهوضهن بأنفسهن کما تقول: أقبل یخاصمنی و ذهب یکلمنی و قام یهددنی. انتهی.
و التمتیع إعطاؤهن عند التطلیق مالا یتمتعن به و التسریح هو التطلیق و السراح الجمیل هو الطلاق من غیر خصومة و مشاجرة بین الزوجین.
و فی الآیة أبحاث فقهیة أوردها المفسرون و الحق أن ما تتضمنه من الأحکام الشخصیة خاصة بالنبی ص و لا دلیل من جهة لفظها علی شموله لغیره و تفصیل القول فی الفقه.
و قوله: «وَ إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الدَّارَ الْآخِرَةَ» فقد تقدم أن المقابلة بین هذه الجملة و بین قوله: «إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها» إلخ، تقید کلا منهما بخلاف الأخری و عدمها، فمعنی الجملة: و إن کنتن تردن و تخترن طاعة الله و رسوله و سعادة الدار الآخرة مع الصبر علی ضیق العیش و الحرمان من زینة الحیاة الدنیا و هی مع ذلک کنایة عن البقاء فی زوجیة النبی ص و الصبر علی ضیق العیش و إلا لم یصح اشتراک الإحسان فی الأجر الموعود و هو ظاهر.
فالمعنی: و إن کنتن تردن و تخترن البقاء علی زوجیة النبی ص و الصبر علی ضیق العیش فإن. الله هیأ لکن أجرا عظیما بشرط أن تکن محسنات فی أعمالکن مضافا إلی إرادتکن الله و رسوله و الدار الآخرة فإن لم تکن محسنات لم یکن لکن إلا خسران الدنیا و الآخرة جمیعا.
قوله تعالی: «یا نِساءَ النَّبِیِّ مَنْ یَأْتِ مِنْکُنَّ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ إلخ، عدل عن مخاطبة النبی ص فیهن إلی مخاطبتهن أنفسهن لتسجیل ما لهن من التکلیف و زیادة التوکید، و الآیة و التی بعدها تقریر و توضیح بنحو لما یستفاد من قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ أَعَدَّ لِلْمُحْسِناتِ مِنْکُنَّ أَجْراً عَظِیماً» إثباتا و نفیا.
فقوله: «مَنْ یَأْتِ مِنْکُنَّ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ» الفاحشة الفعلة البالغة فی الشناعة و القبح و هی الکبیرة کإیذاء النبی ص و الافتراء و الغیبة و غیر ذلک، و المبینة هی الظاهرة.
و و قوله: «یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ أی حال کونه ضعفین و الضعفان المثلان 
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و یؤید هذا المعنی قوله فی جانب الثواب بعد: «نُؤْتِها أَجْرَها مَرَّتَیْنِ فلا یعبأ بما قیل إن المراد بمضاعفة العذاب ضعفین تعذیبهم بثلاثة أمثاله بتقریب أن مضاعفة العذاب زیادته و إذا زید علی العذاب ضعفاه صار المجموع ثلاثة أمثاله.
و ختم الآیة بقوله: «وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً» للإشارة إلی أنه لا مانع من ذلک من کرامة الزوجیة و نحوها إذ لا کرامة إلا للتقوی و زوجیة النبی ص إنما تؤثر الأثر الجمیل إذا قارن التقوی و أما مع المعصیة فلا تزید إلا بعدا و وبالا.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَقْنُتْ مِنْکُنَّ لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تَعْمَلْ صالِحاً نُؤْتِها أَجْرَها مَرَّتَیْنِ إلخ، القنوت الخضوع، و قیل: الطاعة و قیل: لزوم الطاعة مع الخضوع، و الاعتاد التهیئة، و الرزق الکریم مصداقه الجنة.
و المعنی: و من یخضع منکن لله و رسوله أو لزم طاعة الله و رسوله مع الخضوع و یعمل عملا صالحا نعطها أجرها مرتین أی ضعفین و هیأنا لها رزقا کریما و هی الجنة.
و الالتفات من الغیبة إلی التکلم بالغیر فی قوله: «نُؤْتِها» و «أَعْتَدْنا» للإیذان بالقرب و الکرامة، خلاف البعد و الخزی المفهوم من قوله: «یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ .
قوله تعالی: «یا نِساءَ النَّبِیِّ لَسْتُنَّ کَأَحَدٍ مِنَ النِّساءِ إِنِ اتَّقَیْتُنَّ فَلا تَخْضَعْنَ بِالْقَوْلِ فَیَطْمَعَ الَّذِی فِی قَلْبِهِ مَرَضٌ إلخ، الآیة تنفی مساواتهن لسائر النساء إن اتقین و ترفع منزلتهن علی غیرهن ثم تذکر أشیاء من النهی و الأمر متفرعة علی کونهن لسن کسائر النساء کما یدل علیه قوله: فَلا تَخْضَعْنَ بِالْقَوْلِ وَ قَرْنَ وَ لا تَبَرَّجْنَ إلخ، و هی خصال مشترکة بین نساء النبی ص و سائر النساء.
فتصدیر الکلام بقوله: «لَسْتُنَّ کَأَحَدٍ مِنَ النِّساءِ إِنِ اتَّقَیْتُنَ ثم تفریع هذه التکالیف المشترکة علیه، یفید تأکد هذه التکالیف علیهن کأنه قیل: لستن کغیرکن فیجب علیکن أن تبالغن فی امتثال هذه التکالیف و تحتطن فی دین الله أکثر من سائر النساء.
و تؤید بل تدل علی تأکد تکالیفهن مضاعفة جزائهن خیرا و شرا کما دلت علیها الآیة السابقة فإن مضاعفة الجزاء لا تنفک عن تأکد التکلیف.
و قوله: «فَلا تَخْضَعْنَ بِالْقَوْلِ فَیَطْمَعَ الَّذِی فِی قَلْبِهِ مَرَضٌ بعد ما بین علو
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منزلتهن و رفعة قدرهن لمکانهن من النبی ص و شرط فی ذلک التقوی فبین أن فضیلتهن بالتقوی لا بالاتصال بالنبی ص نهاهن عن الخضوع فی القول و هو ترقیق الکلام و تلیینه مع الرجال بحیث یدعو إلی الریبة و تثیر الشهوة فیطمع الذی فی قلبه مرض و هو فقدان قوة الإیمان التی تردعه عن المیل إلی الفحشاء.
و قوله: «وَ قُلْنَ قَوْلًا مَعْرُوفاً» أی کلاما معمولا مستقیما یعرفه الشرع و العرف الإسلامی و هو القول الذی لا یشیر بلحنه إلی أزید من مدلوله معری عن الإیماء إلی فساد و ریبة.
قوله تعالی: «وَ قَرْنَ فِی بُیُوتِکُنَّ وَ لا تَبَرَّجْنَ تَبَرُّجَ الْجاهِلِیَّةِ الْأُولی إلی قوله- وَ أَطِعْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ «قرن» من قر یقر إذا ثبت و أصله اقررن حذفت إحدی الرائین أو من قار یقار إذا اجتمع کنایة عن ثباتهن فی بیوتهن و لزومهن لها، و التبرج الظهور للناس کظهور البروج لناظریها. و الجاهلیة الأولی الجاهلیة قبل البعثة فالمراد الجاهلیة القدیمة، و قول بعضهم: إن المراد به زمان ما بین آدم و نوح (ع) ثمان مائة سنة، و قول آخرین إنها ما بین إدریس و نوح، و قول آخرین زمان داود و سلیمان و قول آخرین إنه زمان ولادة إبراهیم، و قول آخرین إنه زمان الفترة بین عیسی (ع) و محمد ص أقوال لا دلیل یدل علیها.
و قوله: «وَ أَقِمْنَ الصَّلاةَ وَ آتِینَ الزَّکاةَ وَ أَطِعْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أمر بامتثال الأوامر الدینیة و قد أفرد الصلاة و الزکاة بالذکر من بینها لکونهما رکنین فی العبادات و المعاملات ثم جمع الجمیع فی قوله: «وَ أَطِعْنَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ .
و طاعة الله هی امتثال تکالیفه الشرعیة و طاعة رسوله فیما یأمر به و ینهی بالولایة المجعولة له من عند الله کما قال: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ .
قوله تعالی: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً» کلمة «إِنَّما» تدل علی حصر الإرادة فی إذهاب الرجس و التطهیر و کلمة أهل البیت سواء کان لمجرد الاختصاص أو مدحا أو نداء یدل علی اختصاص إذهاب الرجس و التطهیر بالمخاطبین بقوله: «عَنْکُمُ ، ففی الآیة فی الحقیقة قصران قصر الإرادة فی إذهاب الرجس و التطهیر و قصر إذهاب الرجس و التطهیر فی أهل البیت.
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و لیس المراد بأهل البیت نساء النبی خاصة لمکان الخطاب الذی فی قوله: «عَنْکُمُ و لم یقل: عنکن فأما أن یکون الخطاب لهن و لغیرهن کما قیل: إن المراد بأهل البیت أهل البیت الحرام و هم المتقون لقوله تعالی: «إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلَّا الْمُتَّقُونَ أو أهل مسجد رسول الله ص أو أهل بیت النبی ص و هم الذین یصدق علیهم عرفا أهل بیته من أزواجه و أقربائه و هم آل عباس و آل عقیل و آل جعفر و آل علی أو النبی ص و أزواجه، و لعل هذا هو المراد مما نسب إلی عکرمة و عروة أنها فی أزواج النبی ص خاصة.
أو یکون الخطاب لغیرهن کما قیل: إنهم أقرباء النبی من آل عباس و آل عقیل و آل جعفر و آل علی.
و علی أی حال فالمراد بإذهاب الرجس و التطهیر مجرد التقوی الدینی بالاجتناب عن النواهی و امتثال الأوامر فیکون المعنی أن الله لا ینتفع بتوجیه هذه التکالیف إلیکم و إنما یرید إذهاب الرجس عنکم و تطهیرکم علی حد قوله: «ما یُرِیدُ اللَّهُ لِیَجْعَلَ عَلَیْکُمْ مِنْ حَرَجٍ وَ لکِنْ یُرِیدُ لِیُطَهِّرَکُمْ وَ لِیُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکُمْ»،: المائدة: 6 و هذا المعنی لا یلائم شیئا من معانی أهل البیت السابقة لمنافاته البینة للاختصاص المفهوم من أهل البیت لعمومه لعامة المسلمین المکلفین بأحکام الدین.
و إن کان المراد بإذهاب الرجس و التطهیر التقوی الشدید البالغ و یکون المعنی:
أن هذا التشدید فی التکالیف المتوجهة إلیکن أزواج النبی و تضعیف الثواب و العقاب لیس لینتفع الله سبحانه به بل لیذهب عنکم الرجس و یطهرکم و یکون من تعمیم الخطاب لهن و لغیرهن بعد تخصیصه بهن، فهذا المعنی لا یلائم کون الخطاب خاصا بغیرهن و هو ظاهر و لا عموم الخطاب لهن و لغیرهن فإن الغیر لا یشارکهن فی تشدید التکلیف و تضعیف الثواب و العقاب.
لا یقال: لم لا یجوز أن یکون الخطاب علی هذا التقدیر متوجها إلیهن مع النبی ص و تکلیفه شدید کتکلیفهن.
لأنه یقال: إنه (ص) مؤید بعصمة من الله و هی موهبة إلهیة غیر مکتسبة بالعمل فلا معنی لجعل تشدید التکلیف و تضعیف الجزاء بالنسبة إلیه مقدمة أو سببا لحصول 
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التقوی الشدید له امتنانا علیه علی ما یعطیه سیاق الآیة و لذلک لم یصرح بکون الخطاب متوجها إلیهن مع النبی ص فقط أحد من المفسرین و إنما احتملناه لتصحیح قول من قال: إن الآیة خاصة بأزواج النبی ص.
و إن کان المراد إذهاب الرجس و التطهیر بإرادته تعالی ذلک مطلقا لا بتوجیه مطلق التکلیف و لا بتوجیه التکلیف الشدید بل إرادة مطلقة لإذهاب الرجس و التطهیر لأهل البیت خاصة بما هم أهل البیت کان هذا المعنی منافیا لتقیید کرامتهن بالتقوی سواء کان المراد بالإرادة الإرادة التشریعیة أو التکوینیة.
و بهذا الذی تقدم یتأید ما ورد فی أسباب النزول أن الآیة نزلت فی النبی ص و علی و فاطمة و الحسنین (ع) خاصة لا یشارکهم فیها غیرهم.
و هی روایات جمة تزید علی سبعین حدیثا یربو ما ورد منها من طرق أهل السنة علی ما ورد منها من طرق الشیعة فقد روتها أهل السنة بطرق کثیرة عن أم سلمة و عائشة و أبی سعید الخدری و سعد و وائلة بن الأسقع و أبی الحمراء و ابن عباس و ثوبان مولی النبی و عبد الله بن جعفر و علی و الحسن بن علی (ع) فی قریب من أربعین طریقا.
و روتها الشیعة عن علی و السجاد و الباقر و الصادق و الرضا (ع) و أم سلمة و أبی ذر و أبی لیلی و أبی الأسود الدؤلی و عمرو بن میمون الأودی و سعد بن أبی وقاص فی بضع و ثلاثین طریقا.
فإن قیل: إن الروایات إنما تدل علی شمول الآیة لعلی و فاطمة و الحسنین (ع) و لا ینافی ذلک شمولها لأزواج النبی ص کما یفیده وقوع الآیة فی سیاق خطابهن.
قلنا: إن کثیرا من هذه الروایات و خاصة ما رویت عن أم سلمة- و فی بیتها نزلت الآیة- تصرح باختصاصها بهم و عدم شمولها لأزواج النبی و سیجی‌ء الروایات و فیها الصحاح.
فإن قیل: هذا مدفوع بنص الکتاب علی شمولها لهن کوقوع الآیة فی سیاق خطابهن.
قلنا: إنما الشأن کل الشأن فی اتصال الآیة بما قبلها من الآیات فهذه الأحادیث علی کثرتها البالغة ناصة فی نزول الآیة وحدها، و لم یرد حتی فی روایة واحدة نزول هذه الآیة فی ضمن آیات نساء النبی و لا ذکره أحد حتی القائل باختصاص الآیة بأزواج 
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النبی کما ینسب إلی عکرمة و عروة، فالآیة لم تکن بحسب النزول جزءا من آیات نساء النبی و لا متصلة بها و إنما وضعت بینها إما بأمر من النبی ص أو عند التألیف بعد الرحلة، و یؤیده أن آیة «وَ قَرْنَ فِی بُیُوتِکُنَ علی انسجامها و اتصالها لو قدر ارتفاع آیة التطهیر من بین جملها، فموقع آیة التطهیر من آیة «وَ قَرْنَ فِی بُیُوتِکُنَ کموقع آیة «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا» من آیة محرمات الأکل من سورة المائدة، و قد تقدم الکلام فی ذلک فی الجزء الخامس من الکتاب.
و بالبناء علی ما تقدم تصیر لفظة أهل البیت اسما خاصا- فی عرف القرآن- بهؤلاء الخمسة و هم النبی و علی و فاطمة و الحسنان (ع) لا یطلق علی غیرهم، و لو کان من أقربائه الأقربین و إن صح بحسب العرف العام إطلاقه علیهم.
و الرجس بالکسر فالسکون- صفة من الرجاسة و هی القذارة، و القذارة هیئة فی الشی‌ء توجب التجنب و التنفر منها، و تکون بحسب ظاهر الشی‌ء کرجاسة الخنزیر، قال تعالی: «أَوْ لَحْمَ خِنزِیرٍ فَإِنَّهُ رِجْسٌ»،: الأنعام: 145 و بحسب باطنه- و هو الرجاسة و القذارة المعنویة- کالشرک و الکفر و أثر العمل السیئ، قال تعالی:
«وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ وَ ماتُوا وَ هُمْ کافِرُونَ»،: التوبة:
125 و قال: «وَ مَنْ یُرِدْ أَنْ یُضِلَّهُ یَجْعَلْ صَدْرَهُ ضَیِّقاً حَرَجاً کَأَنَّما یَصَّعَّدُ فِی السَّماءِ کَذلِکَ یَجْعَلُ اللَّهُ الرِّجْسَ عَلَی الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ»: الأنعام: 125.
و أیا ما کان فهو إدراک نفسانی و أثر شعوری من تعلق القلب بالاعتقاد الباطل أو العمل السیئ و إذهاب الرجس- و اللام فیه للجنس- إزالة کل هیئة خبیثة فی النفس تخطئ حق الاعتقاد و العمل فتنطبق علی العصمة الإلهیة التی هی صورة علمیة نفسانیة تحفظ الإنسان من باطل الاعتقاد و سیئ العمل.
علی أنک عرفت أن إرادة التقوی أو التشدید فی التکالیف لا تلائم اختصاص الخطاب فی الآیة بأهل البیت، و عرفت أیضا أن إرادة ذلک لا تناسب مقام النبی ص من العصمة.
فمن المتعین حمل إذهاب الرجس فی الآیة علی العصمة و یکون المراد بالتطهیر فی قوله: «وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»- و قد أکد بالمصدر- إزالة أثر الرجس بإیراد ما یقابله 
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بعد إذهاب أصله، و من المعلوم أن ما یقابل الاعتقاد الباطل هو الاعتقاد الحق فتطهیرهم هو تجهیزهم بإدراک الحق فی الاعتقاد و العمل، و یکون المراد بالإرادة أیضا غیر الإرادة التشریعیة لما عرفت أن الإرادة التشریعیة التی هی توجیه التکالیف إلی المکلف لا تلائم المقام أصلا.
و المعنی: أن الله سبحانه تستمر إرادته أن یخصکم بموهبة العصمة بإذهاب الاعتقاد الباطل و أثر العمل السیئ عنکم أهل البیت و إیراد ما یزیل أثر ذلک علیکم و هی العصمة.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْنَ ما یُتْلی فِی بُیُوتِکُنَّ مِنْ آیاتِ اللَّهِ وَ الْحِکْمَةِ إِنَّ اللَّهَ کانَ لَطِیفاً خَبِیراً» ظاهر السیاق أن المراد بالذکر ما یقابل النسیان إذ هو المناسب لسیاق التأکید و التشدید الذی فی الآیات فیکون بمنزلة الوصیة بعد الوصیة بامتثال ما وجه إلیهن من التکالیف، و فی قوله فِی بُیُوتِکُنَ تأکید آخر.
و المعنی: و احفظن ما یتلی فی بیوتکن من آیات الله و الحکمة و لیکن منکن فی بال حتی لا تغفلن و لا تتخطین مما خط لکم من المسیر.
و أما قول بعضهم: إن المراد و اشکرن الله إذ صیرکن فی بیوت یتلی فیهن القرآن و السنة فبعید من السیاق و خاصة بالنظر إلی قوله فی ذیل الآیة: «إِنَّ اللَّهَ کانَ لَطِیفاً خَبِیراً».
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُسْلِمِینَ وَ الْمُسْلِماتِ وَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ إلخ، الإسلام لا یفرق بین الرجال و النساء فی التلبس بکرامة الدین و قد أشار سبحانه إلی ذلک إجمالا فی مثل قوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ»،: الحجرات: 13 ثم صرح به فی مثل قوله:
«أَنِّی لا أُضِیعُ عَمَلَ عامِلٍ مِنْکُمْ مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی ،: آل عمران: 195 ثم صرح به تفصیلا فی هذه الآیة.
فقوله: «إِنَّ الْمُسْلِمِینَ وَ الْمُسْلِماتِ وَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ المقابلة بین الإسلام و الإیمان تفید مغایرتهما نوعا من المغایرة و الذی یستفاد منه نحو مغایرتهما قوله تعالی:
«قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ 
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- إلی أن قال- إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ لَمْ یَرْتابُوا وَ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ»،: الحجرات: 15 یفید أولا أن الإسلام هو تسلیم الدین بحسب العمل و ظاهر الجوارح و الإیمان أمر قلبی. و ثانیا: أن الإیمان الذی هو أمر قلبی اعتقاد و إذعان باطنی بحیث یترتب علیه العمل بالجوارح.
فالإسلام هو التسلیم العملی للدین بإتیان عامة التکالیف و المسلمون و المسلمات هم المسلمون لذلک و الإیمان هو عقد القلب علی الدین، بحیث یترتب علیه العمل بالجوارح و المؤمنون و المؤمنات هم الذین عقدوا قلوبهم علی الدین بحیث یترتب علیه العمل بالجوارح فکل مؤمن مسلم و لا عکس.
و قوله: «وَ الْقانِتِینَ وَ الْقانِتاتِ القنوت علی ما قیل لزوم الطاعة مع الخضوع و قوله: «وَ الصَّادِقِینَ وَ الصَّادِقاتِ الصدق مطابقة ما یخبر به الإنسان أو یظهره، للواقع. فهم صادقون فی دعواهم صادقون فی قولهم صادقون فی وعدهم.
و قوله: «وَ الصَّابِرِینَ وَ الصَّابِراتِ فهم متلبسون بالصبر عند المصیبة و النائبة و بالصبر علی الطاعة و بالصبر عن المعصیة، و قوله: «وَ الْخاشِعِینَ وَ الْخاشِعاتِ الخشوع تذلل باطنی بالقلب کما أن الخضوع تذلل ظاهری بالجوارح.
و قوله: «وَ الْمُتَصَدِّقِینَ وَ الْمُتَصَدِّقاتِ و الصدقة إنفاق المال فی سبیل الله و منه الزکاة الواجبة، و قوله: «وَ الصَّائِمِینَ وَ الصَّائِماتِ بالصوم الواجب و المندوب، و قوله:
«وَ الْحافِظِینَ فُرُوجَهُمْ وَ الْحافِظاتِ أی لفروجهن و ذلک بالتجنب عن غیر ما أحل الله لهم، و قوله: «وَ الذَّاکِرِینَ اللَّهَ کَثِیراً وَ الذَّاکِراتِ أی الله کثیرا حذف لظهوره و هم الذین یکثرون من ذکر الله بلسانهم و جنانهم و یشمل الصلاة و الحج.
و قوله: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً» التنکیر للتعظیم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ کان سبب نزولها أنه لما رجع رسول الله ص من غزوة خیبر- و أصاب کنز آل أبی الحقیق قلن أزواجه أعطنا ما أصبت- فقال لهن رسول الله ص قسمته بین المسلمین- علی ما أمر الله عز و جل 
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فغضبن من ذلک، و قلن: لعلک تری أنک إن طلقتنا- أن لا نجد الأکفاء من قومنا یتزوجونا؟.
فأنف الله عز و جل لرسوله فأمره أن یعزلهن- فاعتزلهن رسول الله ص فی مشربة أم إبراهیم- تسعة و عشرین یوما حتی حضن و طهرن- ثم أنزل الله عز و جل هذه الآیة و هی آیة التخییر- فقال: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ إلی قوله- أَجْراً عَظِیماً» فقامت أم سلمة أول من قامت فقالت: قد اخترت الله و رسوله- فقمن کلهن فعانقنه و قلن مثل ذلک 
الحدیث.
أقول: و روی ما یقرب من ذلک من طرق أهل السنة و فیها أن أول من اختارت الله و رسوله منهن عائشة.
و فی الکافی، بإسناده عن داود بن سرحان عن أبی عبد الله (ع): أن زینب بنت جحش قالت: یری رسول الله إن خلی سبیلنا أن لا نجد زوجا غیره- و قد کان اعتزل نساءه تسعة و عشرین لیلة- فلما قالت زینب الذی قالت بعث الله جبرائیل إلی محمد ص فقال: «قُلْ لِأَزْواجِکَ الآیتین کلتیهما- فقلن: بل نختار الله و رسوله و الدار الآخرة.
و فیه، بإسناده عن عیص بن القاسم عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن رجل خیر امرأته فاختارت نفسها بانت؟ قال: لا. إنما هذا شی‌ء کان لرسول الله ص خاصة أمر بذلک ففعل، و لو اخترن أنفسهن لطلقهن و هو قول الله عز و جل: «قُلْ لِأَزْواجِکَ- إِنْ کُنْتُنَّ تُرِدْنَ الْحَیاةَ الدُّنْیا وَ زِینَتَها، فَتَعالَیْنَ أُمَتِّعْکُنَّ وَ أُسَرِّحْکُنَّ سَراحاً جَمِیلًا».
و فی المجمع، روی الواحدی بالإسناد عن سعید بن جبیر عن ابن عباس قال: کان رسول الله ص جالسا مع حفصة- فتشاجرا بینهما فقال لها: هل لک أن أجعل بینی و بینک رجلا؟ قالت: نعم.
فأرسل إلی عمر فلما أن دخل علیهما قال لها: تکلمی، فقالت: یا رسول الله تکلم و لا تقل إلا حقا- فرفع عمر یده فوجأ وجهها- ثم رفع یده فوجأ وجهها-.
فقال له النبی ص: کف فقال عمر: یا عدوة الله النبی لا یقول إلا حقا و الذی بعثه بالحق، لو لا مجلسه ما رفعت یدی حتی تموتی- فقام النبی ص فصعد
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إلی غرفة فمکث فیها شهرا- لا یقرب شیئا من نسائه یتغدی و یتعشی فیها- فأنزل الله تعالی هذه الآیات.
و فی الخصال، عن الصادق (ع) قال*: تزوج رسول الله ص بخمس عشرة امرأة- و دخل بثلاث عشر امرأة منهن، و قبض عن تسع فأما اللتان لم یدخل بهما فعمرة و سنا. و أما الثلاث عشرة اللاتی دخل بهن فأولهن خدیجة بنت خویلد- ثم سودة بنت زمعة ثم أم سلمة و اسمها هند بنت أبی أمیة- ثم أم عبد الله عائشة بنت أبی بکر- ثم حفصة بنت عمر ثم زینب بنت خزیمة بن الحارث أم المساکین، ثم زینب بنت جحش ثم أم حبیب رملة بنت أبی سفیان- ثم میمونة بنت الحارث ثم زینب بنت عمیس- ثم جویریة بنت الحارث- ثم صفیة بنت حیی بن أخطب- و التی وهبت نفسها للنبی خولة بنت حکیم السلمی-.
و کان له سریتان- یقسم لهما مع أزواجه ماریة القبطیة و ریحانة الخندفیة-.
و التسع اللاتی قبض عنهن عائشة و حفصة و أم سلمة- و زینب بنت جحش و میمونة بنت الحارث- و أم حبیب بنت أبی سفیان و جویریة و سودة و صفیة. و أفضلهن خدیجة بنت خویلد ثم أم سلمة ثم میمونة.
و فی المجمع،: فی قوله: «یا نِساءَ النَّبِیِّ مَنْ یَأْتِ مِنْکُنَ الآیتین: روی محمد بن أبی عمیر عن إبراهیم بن عبد الحمید عن علی بن عبد الله بن الحسین عن أبیه عن علی بن الحسین (ع): أنه قال رجل إنکم أهل بیت مغفور لکم. قال: فغضب و قال: نحن أحری أن یجری فینا ما أجری الله فی أزواج النبی من أن نکون کما تقول- إنا نری لمحسننا ضعفین من الأجر و لمسیئنا ضعفین من العذاب.
و فی تفسیر القمی، مسندا عن أبی عبد الله عن أبیه (ع): فی هذه الآیة «وَ لا تَبَرَّجْنَ تَبَرُّجَ الْجاهِلِیَّةِ الْأُولی قال: أی ستکون جاهلیة أخری.
أقول: و هو استفادة لطیفة.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی عن أم سلمة أن رسول الله ص: قال لفاطمة: ائتینی بزوجک و ابنیه فجاءت بهم- فألقی رسول الله ص علیهم کساء فدکیا- ثم وضع یده علیهم ثم قال: اللهم إن هؤلاء أهل محمد- و فی لفظ آل محمد- فاجعل صلواتک 
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و برکاتک علی آل محمد- کما جعلتها علی آل إبراهیم إنک حمید مجید-.
قالت أم سلمة: فرفعت الکساء لأدخل معهم- فجذبه من یدی و قال: إنک علی خیر:
أقول: و رواه فی غایة المرام، عن عبد الله بن أحمد بن حنبل عن أبیه بإسناده عن أم سلمة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أم سلمة قالت": نزلت هذه الآیة فی بیتی «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً» و فی البیت سبعة جبریل و میکائیل- و علی و فاطمة و الحسن و الحسین و أنا علی باب البیت. قلت: یا رسول الله أ لست من أهل البیت؟ قال: إنک علی خیر إنک من أزواج النبی.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه عن أم سلمة زوج النبی: أن رسول الله ص کان ببیتها علی منامة له- علیه کساء خیبری فجاءت فاطمة ببرمة فیها خزیرة- فقال رسول الله ص: ادعی زوجک و ابنیک حسنا و حسینا- فدعتهم فبینما هم یأکلون إذ نزلت علی رسول الله ص «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً».
فأخذ النبی ص بفضلة إزاره فغشاهم إیاها- ثم أخرج یده من الکساء و أومأ بها إلی السماء- ثم قال: اللهم هؤلاء أهل بیتی و خاصتی- فأذهب عنهم الرجس و طهرهم تطهیرا، قالها ثلاث مرات.
قالت أم سلمة: فأدخلت رأسی فی الستر- فقلت: یا رسول الله و أنا معکم؟ فقال:
إنک إلی خیر مرتین.
أقول: و روی الحدیث فی غایة المرام، عن عبد الله بن أحمد بن حنبل بثلاث طرق عن أم سلمة و کذا عن تفسیر الثعلبی 
و فیه، أخرج ابن مردویه و الخطیب عن أبی سعید الخدری قال: کان یوم أم سلمة أم المؤمنین- فنزل جبریل إلی رسول الله ص بهذه الآیة «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً» قال: فدعا رسول الله ص بحسن و حسین و فاطمة و علی- فضمهم إلیه و نشر علیهم الثوب، و الحجاب علی أم سلمة مضروب، ثم 
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قال: اللهم هؤلاء أهل بیتی- اللهم أذهب عنهم الرجس و طهرهم تطهیرا، قالت أم سلمة: فأنا معهم یا نبی الله؟ قال: أنت علی مکانک و إنک علی خیر.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی عن أبی سعید الخدری قال:
قال رسول الله ص: نزلت هذه الآیة فی خمسة- فی و فی علی و فاطمة و حسن و حسین- «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»:
أقول: و رواه أیضا فی غایة المرام، عن الثعلبی فی تفسیره 
و فیه، أخرج الترمذی و صححه و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی سننه من طرق عن أم سلمة قالت: فی بیتی نزلت: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ و فی البیت فاطمة و علی و الحسن و الحسین- فجللهم رسول الله ص بکساء کان علیه- ثم قال: هؤلاء أهل بیتی- فأذهب عنهم الرجس و طهرهم تطهیرا.
و فی غایة المرام، عن الحمیدی قال: الرابع و الستون من المتفق علیه من الصحیحین عن البخاری و مسلم من مسند عائشة عن مصعب بن شیبة عن صفیة بنت شیبة عن عائشة قالت: خرج النبی ص ذات غداة- و علیه مرط مرحل من شعر أسود فجاء الحسن بن علی فأدخله- ثم جاء الحسین فأدخله معه ثم جاءت فاطمة فأدخلها- ثم جاء علی فأدخله ثم قال: إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً:
أقول: و الحدیث مروی عنها بطرق مختلفة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال: لما دخل علی بفاطمة جاء النبی ص أربعین صباحا إلی بابها- یقول: السلام علیکم أهل البیت و رحمة الله و برکاته- الصلاة رحمکم الله- إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً أنا حرب لمن حاربتم أنا سلم لمن سالمتم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال: شهدنا رسول الله ص تسعة أشهر- یأتی کل یوم باب علی بن أبی طالب عند وقت کل صلاة- فیقول: السلام علیکم و رحمة الله و برکاته أهل البیت «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً» أقول: و رواه أیضا عن الطبرانی عن أبی الحمراء و لفظه: رأیت رسول الله ص 
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یأتی باب علی و فاطمة ستة أشهر- فیقول: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ الآیة.
و أیضا
عن ابن جریر و ابن مردویه عن أبی الحمراء و لفظه: حفظت من رسول الله ص ثمانیة أشهر بالمدینة- لیس من مرة یخرج إلی صلاة الغداة إلا أتی إلی باب علی- فوضع یده علی جنبتی الباب- ثم قال: الصلاة الصلاة «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ الآیة.
و رواه أیضا عن ابن أبی شیبة و أحمد و الترمذی و حسنه و ابن جریر و ابن المنذر و الطبرانی و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن أنس و لفظه: أن رسول الله ص کان یمر بباب فاطمة- إذا خرج إلی صلاة الفجر و یقول: الصلاة یا أهل البیت الصلاة- إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ- وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً.
أقول: و الروایات فی هذه المعانی من طرق أهل السنة کثیرة و کذا من طرق الشیعة، و من أراد الاطلاع علیها فلیراجع غایة المرام للبحرانی و العبقات.
و فی غایة المرام، عن الحموینی بإسناده عن یزید بن حیان قال: دخلنا علی زید بن أرقم فقال: خطبنا رسول الله ص فقال: ألا إنی ترکت فیکم الثقلین- أحدهما کتاب الله عز و جل- من اتبعه کان علی هدی و من ترکه کان علی ضلالة، ثم أهل بیتی أذکرکم الله فی أهل بیتی ثلاث مرات-.
قلنا: من أهل بیته نساؤه؟ قال: لا- أهل بیته عصبته الذین حرموا الصدقة بعده- آل علی و آل عباس و آل جعفر و آل عقیل.
و فیه، أیضا عن مسلم فی صحیحة بإسناده عن یزید بن حیان عن زید بن أرقم قال: قال رسول الله ص: إنی تارک فیکم الثقلین- أحدهما کتاب الله هو حبل الله- من اتبعه کان علی الهدی و من ترکه کان علی ضلالة، فقلنا: من أهل بیته نساؤه؟ قال:
لا أیم الله إن المرأة تکون مع الرجل العصر- ثم الدهر ثم یطلقها فترجع إلی أهلها و قومها. أهل بیته أصله و عصبته الذین حرموا الصدقة بعده.
أقول: فسر البیت بالنسب کما یطلق عرفا علی هذا المعنی، یقال: بیوتات العرب بمعنی الأنساب، لکن الروایات السابقة عن أم سلمة و غیرها تدفع هذا المعنی و تفسیر أهل البیت بعلی و فاطمة و ابنیهما (ع).
و فی المجمع، قال مقاتل بن حیان: لما رجعت أسماء بنت عمیس من الحبشة- مع 
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زوجها جعفر بن أبی طالب- دخلت علی نساء رسول الله ص فقالت: هل نزل فینا شی‌ء من القرآن؟ قلن: لا-.
فأتت رسول الله ص فقالت: یا رسول الله- إن النساء لفی خیبة و خسار، فقال (ص): و مم ذلک؟ قالت: لأنهن لا یذکرن بخیر کما یذکر الرجال، فأنزل الله تعالی هذه الآیة «إِنَّ الْمُسْلِمِینَ وَ الْمُسْلِماتِ إلخ.
أقول: و فی روایات أخر أن القائلة هی أم سلمة.
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اشارة

وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ ضَلَّ ضَلالاً مُبِیناً (36) وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ وَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِ أَمْسِکْ عَلَیْکَ زَوْجَکَ وَ اتَّقِ اللَّهَ وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ فَلَمَّا قَضی زَیْدٌ مِنْها وَطَراً زَوَّجْناکَها لِکَیْ لا یَکُونَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ حَرَجٌ فِی أَزْواجِ أَدْعِیائِهِمْ إِذا قَضَوْا مِنْهُنَّ وَطَراً وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولاً (37) ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً (38) الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلاَّ اللَّهَ وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً (39) ما کانَ مُحَمَّدٌ أَبا أَحَدٍ مِنْ رِجالِکُمْ وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً (40)
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(بیان)

الآیات أعنی قوله: «وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ إلی قوله- وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً» فی قصة تزوج رسول الله ص بزوج مولاه زید الذی کان قد اتخذه ابنا، و لا یبعد أن تکون الآیة الأولی أعنی قوله: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ» الآیة، مرتبطة بالآیات التالیة کالتوطئة لها.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً أَنْ یَکُونَ لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ إلخ، یشهد السیاق علی أن المراد بالقضاء هو القضاء التشریعی دون التکوینی فقضاء الله تعالی حکمه التشریعی فی شی‌ء مما یرجع إلی أعمال العباد أو تصرفه فی شأن من شئونهم بواسطة رسول من رسله، و قضاء رسوله هو الثانی من القسمین و هو التصرف فی شأن من شئون الناس بالولایة التی جعلها الله تعالی له بمثل قوله: «النَّبِیُّ أَوْلی بِالْمُؤْمِنِینَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ .
فقضاؤه (ص) قضاء منه بولایته و قضاء من الله سبحانه لأنه الجاعل لولایته المنفذ أمره، و یشهد سیاق قوله: «إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً» حیث جعل الأمر الواحد متعلقا لقضاء الله و رسوله معا، علی أن المراد بالقضاء التصرف فی شئون الناس دون الجعل التشریعی المختص بالله.
و قوله: «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ» أی ما صح و لا یحق لأحد من المؤمنین و المؤمنات أن یثبت لهم الاختیار من أمرهم بحیث یختارون ما شاءوا و قوله: «إِذا قَضَی اللَّهُ وَ رَسُولُهُ أَمْراً» ظرف لنفی الاختیار.
و ضمیرا الجمع فی قوله: «لَهُمُ الْخِیَرَةُ مِنْ أَمْرِهِمْ للمؤمن و المؤمنة المراد بهما جمیع المؤمنین و المؤمنات لوقوعهما فی حیز النفی و وضع الظاهر موضع المضمر حیث قیل:
«مِنْ أَمْرِهِمْ و لم یقل: أن یکون لهم الخیرة فیه للدلالة علی منشإ توهم الخیرة و هو انتساب الأمر إلیهم.
و المعنی: لیس لأحد من المؤمنین و المؤمنات إذا قضی الله و رسوله بالتصرف فی 
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أمر من أمورهم أن یثبت لهم الاختیار من جهته لانتسابه إلیهم و کونه أمرا من أمورهم فیختاروا منه غیر ما قضی الله و رسوله بل علیهم أن یتبعوا إرادة الله و رسوله.
و الآیة عامة لکنها لوقوعها فی سیاق الآیات التالیة یمکن أن تکون کالتمهید لما سیجی‌ء من قوله: «ما کانَ مُحَمَّدٌ أَبا أَحَدٍ مِنْ رِجالِکُمْ الآیة، حیث یلوح منه أن بعضهم کان قد اعترض علی تزوج النبی ص بزوج زید و تعییره بأنها کانت زوج ابنه المدعو له بالتبنی و سیجی‌ء فی البحث الروائی بعض ما یتعلق بالمقام.
قوله تعالی: «وَ إِذْ تَقُولُ لِلَّذِی أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ وَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِ أَمْسِکْ عَلَیْکَ زَوْجَکَ وَ اتَّقِ اللَّهَ إلی آخر الآیة المراد بهذا الذی أنعم الله علیه و أنعم النبی علیه زید بن حارثة الذی کان عبدا للنبی ص ثم حرره و اتخذه ابنا له و کان تحته زینب بنت جحش بنت عمة النبی ص أتی زید النبی فاستشاره فی طلاق زینب فنهاه النبی ص عن الطلاق ثم طلقها زید فتزوجها النبی ص و نزلت الآیات.
فقوله: «أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِ أی بالهدایة إلی الإیمان و تحبیبه إلی النبی ص و قوله: «وَ أَنْعَمْتَ عَلَیْهِ أی بالإحسان إلیه و تحریره و تخصیصه بنفسک، و قوله:
أَمْسِکْ عَلَیْکَ زَوْجَکَ وَ اتَّقِ اللَّهَ کنایة عن الکف عن تطلیقها، و لا یخلو من إشعار بإصرار زید علی تطلیقها.
و قوله: «وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ أی مظهره «وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ ذیل الآیات أعنی قوله: «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ دلیل علی أن خشیته (ص) الناس لم تکن خشیة علی نفسه بل کان خشیة فی الله فأخفی فی نفسه ما أخفاه استشعارا منه أنه لو أظهره عابه الناس و طعن فیه بعض من فی قلبه مرض فأثر ذلک أثرا سیئا فی إیمان العامة، و هذا الخوف- کما تری لیس خوفا مذموما بل خوف فی الله هو فی الحقیقة خوف من الله سبحانه.
و قوله: «وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ الظاهر فی نوع من العتاب ردع عن نوع من خشیة الله و هی خشیته عن طریق الناس و هدایة إلی نوع آخر من خشیته تعالی و أنه کان من الحری أن یخشی الله دون الناس و لا یخفی ما فی نفسه ما الله مبدیه و هذا نعم الشاهد علی أن الله کان قد فرض له أن یتروج زوج زید الذی کان تبناه 
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لیرتفع بذلک الحرج عن المؤمنین فی التزوج بأزواج الأدعیاء و هو (ص) کان یخفیه فی نفسه إلی حین مخافة سوء أثره فی الناس فآمنه الله ذلک بعتابه علیه نظیر ما تقدم فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الرَّسُولُ بَلِّغْ ما أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ إلی قوله- وَ اللَّهُ یَعْصِمُکَ مِنَ النَّاسِ الآیة.
فظاهر العتاب الذی یلوح من قوله: «وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ مسوق لانتصاره و تأیید أمره قبال طعن الطاعنین ممن فی قلوبهم مرض نظیر ما تقدم فی قوله:
«عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَکَ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ تَعْلَمَ الْکاذِبِینَ»: التوبة: 43.
و من الدلیل علی أنه انتصار و تأیید فی صورة العتاب قوله بعد: «فَلَمَّا قَضی زَیْدٌ مِنْها وَطَراً زَوَّجْناکَها» حیث أخبر عن تزویجه إیاها کأنه أمر خارج عن إرادة النبی ص و اختیاره ثم قوله: «وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولًا».
فقوله: «فَلَمَّا قَضی زَیْدٌ مِنْها وَطَراً زَوَّجْناکَها» متفرع علی ما تقدم من قوله:
وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ و قضاء الوطر منها کنایة عن الدخول و التمتع، و قوله:
«لِکَیْ لا یَکُونَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ حَرَجٌ فِی أَزْواجِ أَدْعِیائِهِمْ إِذا قَضَوْا مِنْهُنَّ وَطَراً» تعلیل للتزویج و مصلحة للحکم، و قوله: «وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ مَفْعُولًا» مشیر إلی تحقق الوقوع و تأکید للحکم.
و من ذلک یظهر أن الذی کان النبی ص یخفیه فی نفسه هو ما فرض الله له أن یتزوجها لا هواها و حبه الشدید لها و هی بعد مزوجة کما ذکره جمع من المفسرین و اعتذروا عنه بأنها حالة جبلیة لا یکاد یسلم منها البشر فإن فیه أولا: منع أن یکون بحیث لا یقوی علیه التربیة الإلهیة، و ثانیا: أنه لا معنی حینئذ للعتاب علی کتمانه و إخفائه فی نفسه فلا مجوز فی الإسلام لذکر حلائل الناس و التشبب بهن.
قوله تعالی: «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ إلخ، الفرض هو التعیین و الاسهام یقال: فرض له کذا أی عینه له و أسهمه به، و قیل: هو فی المقام بمعنی الإباحة و التجویز، و الحرج الکلفة و الضیق، و المراد بنفی الحرج نفی سببه و هو المنع عما فرض له.
و المعنی: ما کان علی النبی من منع فیما عین الله له أو أباح الله له حتی یکون علیه حرج فی ذلک.
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و قوله: «سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ اسم موضوع موضع المصدر فیکون مفعولا مطلقا و التقدیر سن الله ذلک سنة، و المراد بالذین خلوا من قبل هم الأنبیاء و الرسل الماضون بقرینة قوله بعد: «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ إلخ.
و قوله: «وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً» أی یقدر من عنده لکل أحد ما یلائم حاله و یناسبها، و الأنبیاء لم یمنعوا مما قدره الله و أباحه لغیرهم حتی یمنع النبی ص من بعض ما قدر و أبیح.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ إلخ، الموصول بیان للموصول المتقدم أعنی قوله: «الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ .
و الخشیة هی تأثر خاص للقلب عن المکروه و ربما ینسب إلی السبب الذی یتوقع منه المکروه، یقال: خشیت أن یفعل بی فلان کذا أو خشیت فلانا أن یفعل بی کذا، و الأنبیاء یخشون الله و لا یخشون أحدا غیره لأنه لا مؤثر فی الوجود عندهم إلا الله.
و هذا غیر الخوف الذی هو توقع المکروه بحیث یترتب علیه الاتقاء عملا سواء کان معه تأثر قلبی أو لا فإنه أمر عملی ربما ینسب إلی الأنبیاء کقوله تعالی حکایة عن موسی (ع): «فَفَرَرْتُ مِنْکُمْ لَمَّا خِفْتُکُمْ»،: الشعراء: 21 و قوله فی النبی ص:
«وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً»،: الأنفال: 58 و هذا هو الأصل فی معنی الخوف و الخشیة و ربما استعملا کالمترادفین.
و مما تقدم یظهر أن الخشیة منفیة عن الأنبیاء (ع) مطلقا و إن کان سیاق قوله: «یُبَلِّغُونَ رِسالاتِ اللَّهِ وَ یَخْشَوْنَهُ إلخ، یلوح إلی أن المنفی هو الخشیة فی تبلیغ الرسالة. علی أن جمیع أفعال الأنبیاء کأقوالهم من باب التبلیغ فالخشیة فی أمر التبلیغ مستوعبة لجمیع أعمالهم.
و قوله: «وَ کَفی بِاللَّهِ حَسِیباً» أی محاسبا یحاسب علی الصغیرة و الکبیرة فیجب أن یخشی و لا یخشی غیره.
قوله تعالی:» ما کانَ مُحَمَّدٌ أَبا أَحَدٍ مِنْ رِجالِکُمْ وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ إلخ، لا شک فی أن الآیة مسوقة لدفع اعتراضهم علی النبی ص بأنه تزوج زوج ابنه و محصل الدفع أنه لیس أبا زید و لا أبا أحد من الرجال الموجودین فی زمن الخطاب حتی یکون 
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تزوجه بزوج أحدهم بعده تزوجا بزوج ابنه فالخطاب فی قوله: «مِنْ رِجالِکُمْ للناس الموجودین فی زمن نزول الآیة، و المراد بالرجال ما یقابل النساء و الولدان و نفی الأبوة نفی تکوینی لا تشریعی و لا تتضمن الجملة شیئا من التشریع.
و المعنی: لیس محمد ص أبا أحد من هؤلاء الرجال الذین هم رجالکم حتی یکون تزوجه بزوج أحدهم بعده تزوجا منه بزوج ابنه و زید أحد هؤلاء الرجال فتزوجه بعد تطلیقه لیس تزوجا بزوج الابن حقیقة و أما تبنیه زیدا فإنه لا یترتب علیه شی‌ء من آثار الأبوة و البنوة و ما جعل أدعیاءکم أبناءکم.
و أما القاسم و الطیب و الطاهر «1» و إبراهیم فإنهم أبناؤه حقیقة لکنهم ماتوا قبل أن یبلغوا فلم یکونوا رجالا حتی ینتقض الآیة و کذا الحسن و الحسین و هما ابنا رسول الله فإن النبی ص قبض قبل أن یبلغا حد الرجال.
و مما تقدم ظهر أن الآیة لا تقتضی نفی أبوته (ص) للقاسم و الطیب و الطاهر و إبراهیم و کذا للحسنین لما عرفت أنها خاصة بالرجال الموجودین فی زمن النزول علی نعت الرجولیة.
و قوله: «وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ الخاتم بفتح التاء ما یختم به کالطابع و القالب بمعنی ما یطبع به و ما یقلب به و المراد بکونه خاتم النبیین أن النبوة اختتمت به (ص) فلا نبی بعده.
و قد عرفت فیما مر معنی الرسالة و النبوة و أن الرسول هو الذی یحمل رسالة من الله إلی الناس و النبی هو الذی یحمل نبأ الغیب الذی هو الدین و حقائقه و لازم ذلک أن یرتفع الرسالة بارتفاع النبوة فإن الرسالة من أنباء الغیب، فإذا انقطعت هذه الأنباء انقطعت الرسالة.
و من هنا یظهر أن کونه (ص) خاتم النبیین یستلزم کونه خاتما للرسل.
و فی الآیة إیماء إلی أن ارتباطه (ص) و تعلقه بکم تعلق الرسالة و النبوة و أن ما فعله کان بأمر من الله سبحانه.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً» أی ما بینه لکم إنما کان بعلمه.
______________________________
(1) هذا علی ما هو المعروف و قال بعضهم: إن الطیب و الطاهر لقبان للقاسم.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال: خطب رسول الله ص زینب بنت جحش لزید بن حارثة- فاستنکفت منه و قالت: أنا خیر منه حسبا و کانت امرأة فیها حدة- فأنزل الله «وَ ما کانَ لِمُؤْمِنٍ وَ لا مُؤْمِنَةٍ» الآیة کلها.
أقول: و فی معناها روایات أخر.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن زید قال": نزلت فی أم کلثوم بنت عقبة بن أبی معیط- و کانت أول امرأة هاجرت من النساء- فوهبت نفسها للنبی ص- فزوجها زید بن حارثة فسخطت هی و أخوها- و قالت إنما أردنا رسول الله فزوجنا عبده فنزلت.
أقول: و الروایتان أشبه بالتطبیق منهما بسبب النزول.
و فی العیون،: فی باب مجلس الرضا (ع) عند المأمون- مع أصحاب الملل- فی حدیث یجیب فیه عن مسألة علی بن الجهم فی عصمة الأنبیاء:.
قال: و أما محمد ص و قول الله عز و جل: «وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ- وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ فإن الله عز و جل- عرف نبیه ص أسماء أزواجه فی دار الدنیا- و أسماء أزواجه فی الآخرة و أنهن أمهات المؤمنین- و أحد من سمی له زینب بنت جحش- و هی یومئذ تحت زید بن حارثة- فأخفی (ص) اسمها فی نفسه- و لم یبده لکیلا یقول أحد من المنافقین: أنه قال فی امرأة فی بیت رجل: إنها أحد أزواجه من أمهات المؤمنین و خشی قول المنافقین-.
قال الله عز و جل: «وَ تَخْشَی النَّاسَ وَ اللَّهُ أَحَقُّ أَنْ تَخْشاهُ یعنی فی نفسک 
الحدیث.
أقول: و روی ما یقرب منه فیه عنه (ع) فی جواب مسألة المأمون عنه فی عصمة الأنبیاء.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ قیل: إن الذی أخفاه فی نفسه- هو أن الله سبحانه أعلمه- أنها ستکون من أزواجه و أن زیدا سیطلقها- فلما جاء زید و قال له: أرید أن أطلق زینب- قال له: أمسک علیک زوجک، فقال 
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سبحانه: لم قلت: أمسک علیک زوجک- و قد أعلمتک أنها ستکون من أزواجک؟:
و روی ذلک عن علی بن الحسین (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و البخاری و الترمذی و ابن المنذر و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن أنس قال: جاء زید بن حارثة یشکو زینب إلی رسول الله ص- فجعل رسول الله ص یقول: اتق الله و أمسک علیک زوجک فنزلت: «وَ تُخْفِی فِی نَفْسِکَ مَا اللَّهُ مُبْدِیهِ .
قال أنس: فلو کان رسول الله ص کاتما شیئا لکتم هذه الآیة، فتزوجها رسول الله ص 
الحدیث.
أقول: و الروایات کثیرة فی المقام و إن کان کثیر منها لا یخلو من شی‌ء و فی الروایات: ما أولم رسول الله ص علی امرأة من نسائه ما أولم علی زینب ذبح شاة و أطعم الناس الخبز و اللحم، و فی الروایات أنها کانت تفتخر علی سائر نساء النبی بثلاث أن جدها و جد النبی ص واحد فإنها کانت بنت أمیمة بنت عبد المطلب عمة النبی ص و أن الذی زوجها منه هو الله سبحانه و أن السفیر جبریل.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ : و صح 
الحدیث عن جابر بن عبد الله عن النبی ص قال: إنما مثلی فی الأنبیاء کمثل رجل بنی دارا- فأکملها و حسنها إلا موضع لبنة، فکان من دخلها و نظر إلیها فقال: ما أحسنها إلا موضع هذه اللبنة. قال (ص): فأنا موضع اللبنة ختم بی الأنبیاء: أورده البخاری و مسلم فی صحیحیهما.
أقول: و روی هذا المعنی غیرهما کالترمذی و النسائی و أحمد و ابن مردویه عن غیر جابر کأبی سعید و أبی هریرة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الأنباری فی المصاحف عن أبی عبد الرحمن السلمی قال: کنت أقرئ الحسن و الحسین- فمر بی علی بن أبی طالب و أنا أقرئهما فقال لی:
أقرئهما و خاتم النبیین بفتح التاء.
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[سورة الأحزاب (33): الآیات 41 الی 48]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً (41) وَ سَبِّحُوهُ بُکْرَةً وَ أَصِیلاً (42) هُوَ الَّذِی یُصَلِّی عَلَیْکُمْ وَ مَلائِکَتُهُ لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ کانَ بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً (43) تَحِیَّتُهُمْ یَوْمَ یَلْقَوْنَهُ سَلامٌ وَ أَعَدَّ لَهُمْ أَجْراً کَرِیماً (44) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً (45)
وَ داعِیاً إِلَی اللَّهِ بِإِذْنِهِ وَ سِراجاً مُنِیراً (46) وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ بِأَنَّ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ فَضْلاً کَبِیراً (47) وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ دَعْ أَذاهُمْ وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلاً (48)



بیان‌

آیات تدعو المؤمنین إلی الذکر و التسبیح و تبشرهم و تعدهم الوعد الجمیل و تخاطب النبی ص بصفاته الکریمة و تأمره أن یبشر المؤمنین و لا یطیع الکافرین و المنافقین، و یمکن أن یکون القبیلان مختلفین فی النزول زمانا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً» الذکر ما یقابل النسیان و هو توجیه الإدراک نحو المذکور و أما التلفظ بما یدل علیه من أسمائه و صفاته فهو بعض مصادیق الذکر.
قوله تعالی: «وَ سَبِّحُوهُ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» التسبیح هو التنزیه و هو مثل الذکر لا یتوقف علی اللفظ و إن کان التلفظ بمثل سبحان الله بعض مصادیق التسبیح.
و البکرة أول النهار و الأصیل آخره بعد العصر و تقیید التسبیح بالبکرة و الأصیل 
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لما فیهما من تحول الأحوال فیناسب تسبیحه و تنزیهه من التغیر و التحول و کل نقص طار، و یمکن أن یکون البکرة و الأصیل معا کنایة عن الدوام کاللیل و النهار فی قوله:
«یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ»: حم السجدة: 38.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُصَلِّی عَلَیْکُمْ وَ مَلائِکَتُهُ لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» المعنی الجامع للصلاة علی ما یستفاد من موارد استعمالها هو الانعطاف فیختلف باختلاف ما نسب إلیه و لذلک قیل: إن الصلاة من الله الرحمة و من الملائکة الاستغفار و من الناس الدعاء لکن الذی نسب من الصلاة إلی الله سبحانه فی القرآن هو الصلاة بمعنی الرحمة الخاصة بالمؤمنین و هی التی تترتب علیها سعادة العقبی و الفلاح المؤبد و لذلک علل تصلیته علیهم بقوله: «لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ کانَ بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً».
و قد رتب سبحانه فی کلامه علی نسیانهم له نسیانه لهم و علی ذکرهم له ذکره لهم فقال: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ»،: التوبة: 67 و قال: «فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ»: البقرة: 152 و تصلیته علیهم ذکر منه لهم بالرحمة فإن ذکروه کثیرا و سبحوه بکرة و أصیلا صلی علیهم کثیرا و غشیهم بالنور و أبعدهم من الظلمات.
و من هنا یظهر أن قوله: «هُوَ الَّذِی یُصَلِّی عَلَیْکُمْ إلخ، فی مقام التعلیل لقوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً» و تفید التعلیل أنکم إن ذکرتم الله کثیرا ذکرکم برحمته کثیرا و بالغ فی إخراجکم من الظلمات إلی النور و یستفاد منه أن الظلمات إنما هی ظلمات النسیان و الغفلة و النور نور الذکر.
و قوله: «وَ کانَ بِالْمُؤْمِنِینَ رَحِیماً» وضع الظاهر موضع المضمر، أعنی قوله:
«بِالْمُؤْمِنِینَ و لم یقل: و کان بکم رحیما، لیدل به علی سبب الرحمة و هو وصف الإیمان.
قوله تعالی: «تَحِیَّتُهُمْ یَوْمَ یَلْقَوْنَهُ سَلامٌ وَ أَعَدَّ لَهُمْ أَجْراً کَرِیماً» ظاهر السیاق أن «تَحِیَّتُهُمْ مصدر مضاف إلی المفعول أی إنهم یحیون- بالبناء للمفعول- یوم یلقون ربهم من عند ربهم و من ملائکته بالسلام أی إنهم یوم اللقاء فی أمن و سلام لا یصیبهم مکروه و لا یمسهم عذاب.
و قوله: «وَ أَعَدَّ لَهُمْ أَجْراً کَرِیماً» أی و هیأ الله لهم ثوابا جزیلا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» شهادته (ص)
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علی الأعمال أن یتحملها فی هذه النشأة و یؤدیها یوم القیامة و قد تقدم فی قوله: «لِتَکُونُوا شُهَداءَ عَلَی النَّاسِ وَ یَکُونَ الرَّسُولُ عَلَیْکُمْ شَهِیداً»،: البقرة: 112 و غیره من آیات الشهادة أنه (ص) شهید الشهداء.
و کونه مبشرا و نذیرا تبشیره المؤمنین المطیعین لله و رسوله بثواب الله و الجنة و إنذاره الکافرین و العاصین بعذاب الله و النار.
قوله تعالی: «وَ داعِیاً إِلَی اللَّهِ بِإِذْنِهِ وَ سِراجاً مُنِیراً» دعوته إلی الله هی دعوته الناس إلی الإیمان بالله وحده، و لازمه الإیمان بدین الله و تقید الدعوة بإذن الله یجعلها مساوقة للبعثة.
و کونه (ص) سراجا منیرا هو کونه بحیث یهتدی به الناس إلی سعادتهم و ینجون من ظلمات الشقاء و الضلالة فهو من الاستعارة، و قول بعضهم: إن المراد بالسراج المنیر القرآن و التقدیر ذا سراج منیر تکلف من غیر موجب.
قوله تعالی: «وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ بِأَنَّ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ فَضْلًا کَبِیراً»، الفضل من العطاء ما کان من غیر استحقاق ممن یأخذه و قد وصف الله عطاءه فقال: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها»،: الأنعام: 160 و قال: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»،: ق: 35 فبین أنه یعطی من الثواب ما لا یقابل العمل و هو الفضل و لا دلیل فی الآیة یدل علی اختصاصه بالآخرة.
قوله تعالی: «وَ لا تُطِعِ الْکافِرِینَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ دَعْ أَذاهُمْ وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ إلخ، تقدم معنی طاعة الکافرین و المنافقین فی أول السورة.
و قوله: «وَ دَعْ أَذاهُمْ أی اترک ما یؤذونک بالإعراض عنه و عدم الاشتغال به و الدلیل علی هذا المعنی قوله: «وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ أی لا تستقل بنفسک فی دفع أذاهم بل اجعل الله وکیلا فی ذلک و کفی بالله وکیلا.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن ابن القداح عن أبی عبد الله (ع) قال: ما من شی‌ء إلا
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و له حد ینتهی إلیه إلا الذکر- فلیس له حد ینتهی إلیه- فرض الله عز و جل الفرائض- فمن أداهن فهو حدهن- و شهر رمضان فمن صامه فهو حده- و الحج فمن حج فهو حده إلا الذکر- فإن الله عز و جل لم یرض منه بالقلیل- و لم یجعل له حدا ینتهی إلیه- ثم تلا:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً- وَ سَبِّحُوهُ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» فقال: لم یجعل الله له حدا ینتهی إلیه-.
قال: و کان أبی کثیر الذکر- لقد کنت أمشی معه و إنه لیذکر الله و آکل معه الطعام- و إنه لیذکر الله و لقد کان یحدث القوم ما یشغله ذلک- عن ذکر الله و کنت أری لسانا لازقا بحنکه یقول: لا إله إلا الله-.
و کان یجمعنا فیأمرنا بالذکر حتی تطلع الشمس- و یأمر بالقراءة من کان یقرأ منا و من کان لا یقرأ منا أمره بالذکر، و البیت الذی یقرأ فیه القرآن و یذکر الله عز و جل فیه یکثر برکته و یحضره الملائکة و یهجره الشیاطین- و یضی‌ء لأهل السماء کما یضی‌ء الکوکب لأهل الأرض- و البیت الذی لا یقرأ فیه القرآن- و لا یذکر الله یقل برکته و یهجره الملائکة و یحضره الشیاطین.
و قال رسول الله ص: أ لا أخبرکم بخیر أعمالکم- أرفعها فی درجاتکم و أزکاها عند ملیککم- و خیر لکم من الدینار و الدرهم- و خیر لکم من أن تلقوا عدوکم فتقتلوهم و یقتلوکم؟ فقالوا: بلی. قال: ذکر الله عز و جل کثیرا-.
ثم قال: جاء رجل إلی النبی ص فقال: من خیر أهل المسجد؟ فقال:
أکثرهم لله ذکرا-.
و قال رسول الله ص: من أعطی لسانا ذاکرا- فلقد أعطی خیر الدنیا و الآخرة.
و قال فی قوله تعالی: «وَ لا تَمْنُنْ تَسْتَکْثِرُ» قال: لا تستکثر ما عملت من خیر لله.
و فیه، بإسناده عن أبی المعزی رفعه قال: قال أمیر المؤمنین (ع): من ذکر الله فی السر فقد ذکر الله کثیرا- إن المنافقین کانوا یذکرون الله علانیة- و لا یذکرونه فی السر فقال الله عز و جل: «یُراؤُنَ النَّاسَ وَ لا یَذْکُرُونَ اللَّهَ إِلَّا قَلِیلًا».
أقول: و هو استفادة لطیفة.
و فی الخصال، عن زید الشحام قال: قال أبو عبد الله (ع): ما ابتلی المؤمن 
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بشی‌ء أشد علیه من ثلاث خصال یحرمها. قیل: و ما هی؟ قال: المواساة فی ذات یده، و الإنصاف من نفسه، و ذکر الله کثیرا. أما إنی لا أقول: سبحان الله و الحمد لله و لا إله إلا الله و الله أکبر و إن کان منه- و لکن ذکر الله عند ما أحل له و ذکر الله عند ما حرم علیه.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الترمذی و البیهقی عن أبی سعید الخدری: أن رسول الله ص سئل- أی العباد أفضل درجة عند الله یوم القیامة؟ قال: الذاکرون الله کثیرا. قلت: یا رسول الله و من الغازی فی سبیل الله؟ قال: لو ضرب بسیفه فی الکفار و المشرکین- حتی ینکسر و یختضب دما- لکان الذاکرون الله أفضل درجة منه.
و فی العلل، بإسناده عن عبد الله بن الحسن عن أبیه عن جده الحسن بن علی (ع) قال: جاء نفر من الیهود إلی رسول الله ص- فسأله أعلمهم فیما سأله فقال: لأی شی‌ء سمیت محمدا و أحمد و أبا القاسم و بشیرا و نذیرا و داعیا؟ فقال (ص): أما الداعی فإنی أدعو الناس إلی دین ربی عز و جل، و أما النذیر فإنی أنذر بالنار من عصانی، و أما البشیر فإنی أبشر بالجنة من أطاعنی.
الحدیث.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ إلی قوله وَ دَعْ أَذاهُمْ وَ تَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ وَکِیلًا» أنها نزلت بمکة قبل الهجرة بخمس سنین.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نَکَحْتُمُ الْمُؤْمِناتِ ثُمَّ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ فَما لَکُمْ عَلَیْهِنَّ مِنْ عِدَّةٍ تَعْتَدُّونَها فَمَتِّعُوهُنَّ وَ سَرِّحُوهُنَّ سَراحاً جَمِیلاً (49) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ أَزْواجَکَ اللاَّتِی آتَیْتَ أُجُورَهُنَّ وَ ما مَلَکَتْ یَمِینُکَ مِمَّا أَفاءَ اللَّهُ عَلَیْکَ وَ بَناتِ عَمِّکَ وَ بَناتِ عَمَّاتِکَ وَ بَناتِ خالِکَ وَ بَناتِ خالاتِکَ اللاَّتِی هاجَرْنَ مَعَکَ وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً إِنْ وَهَبَتْ نَفْسَها لِلنَّبِیِّ إِنْ أَرادَ النَّبِیُّ أَنْ یَسْتَنْکِحَها خالِصَةً لَکَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ قَدْ عَلِمْنا ما فَرَضْنا عَلَیْهِمْ فِی أَزْواجِهِمْ وَ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ لِکَیْلا یَکُونَ عَلَیْکَ حَرَجٌ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (50) تُرْجِی مَنْ تَشاءُ مِنْهُنَّ وَ تُؤْوِی إِلَیْکَ مَنْ تَشاءُ وَ مَنِ ابْتَغَیْتَ مِمَّنْ عَزَلْتَ فَلا جُناحَ عَلَیْکَ ذلِکَ أَدْنی أَنْ تَقَرَّ أَعْیُنُهُنَّ وَ لا یَحْزَنَّ وَ یَرْضَیْنَ بِما آتَیْتَهُنَّ کُلُّهُنَّ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما فِی قُلُوبِکُمْ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَلِیماً (51) لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ حُسْنُهُنَّ إِلاَّ ما مَلَکَتْ یَمِینُکَ وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ رَقِیباً (52) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتَ النَّبِیِّ إِلاَّ أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ إِلی طَعامٍ غَیْرَ ناظِرِینَ إِناهُ وَ لکِنْ إِذا دُعِیتُمْ فَادْخُلُوا فَإِذا طَعِمْتُمْ فَانْتَشِرُوا وَ لا مُسْتَأْنِسِینَ لِحَدِیثٍ إِنَّ ذلِکُمْ کانَ یُؤْذِی النَّبِیَّ فَیَسْتَحْیِی مِنْکُمْ وَ اللَّهُ لا یَسْتَحْیِی مِنَ الْحَقِّ وَ إِذا سَأَلْتُمُوهُنَّ مَتاعاً فَسْئَلُوهُنَّ مِنْ وَراءِ حِجابٍ ذلِکُمْ أَطْهَرُ لِقُلُوبِکُمْ وَ قُلُوبِهِنَّ وَ ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُؤْذُوا رَسُولَ اللَّهِ وَ لا أَنْ تَنْکِحُوا أَزْواجَهُ مِنْ بَعْدِهِ أَبَداً إِنَّ ذلِکُمْ کانَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیماً (53)
إِنْ تُبْدُوا شَیْئاً أَوْ تُخْفُوهُ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً (54) لا جُناحَ عَلَیْهِنَّ فِی آبائِهِنَّ وَ لا أَبْنائِهِنَّ وَ لا إِخْوانِهِنَّ وَ لا أَبْناءِ إِخْوانِهِنَّ وَ لا أَبْناءِ أَخَواتِهِنَّ وَ لا نِسائِهِنَّ وَ لا ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُنَّ وَ اتَّقِینَ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیداً (55) إِنَّ اللَّهَ وَ مَلائِکَتَهُ یُصَلُّونَ عَلَی النَّبِیِّ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا صَلُّوا عَلَیْهِ وَ سَلِّمُوا تَسْلِیماً (56) إِنَّ الَّذِینَ یُؤْذُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً مُهِیناً (57) وَ الَّذِینَ یُؤْذُونَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ بِغَیْرِ مَا اکْتَسَبُوا فَقَدِ احْتَمَلُوا بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً (58)
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ وَ بَناتِکَ وَ نِساءِ الْمُؤْمِنِینَ یُدْنِینَ عَلَیْهِنَّ مِنْ جَلابِیبِهِنَّ ذلِکَ أَدْنی أَنْ یُعْرَفْنَ فَلا یُؤْذَیْنَ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (59) لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ ثُمَّ لا یُجاوِرُونَکَ فِیها إِلاَّ قَلِیلاً (60) مَلْعُونِینَ أَیْنَما ثُقِفُوا أُخِذُوا وَ قُتِّلُوا تَقْتِیلاً (61) سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّةِ اللَّهِ تَبْدِیلاً (62)
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(بیان)

تتضمن الآیات أحکاما متفرقة بعضها خاصة بالنبی ص و أزواجه و بعضها عامة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نَکَحْتُمُ الْمُؤْمِناتِ ثُمَّ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ فَما لَکُمْ عَلَیْهِنَّ مِنْ عِدَّةٍ تَعْتَدُّونَها فَمَتِّعُوهُنَّ وَ سَرِّحُوهُنَّ سَراحاً جَمِیلًا» المراد بنکاحهن العقد علیهن بالنکاح، و بالمس الدخول، و بالتمتیع إعطاؤهن شیئا من المال یناسب شأنهن و حالهن و التسریح بالجمیل إطلاقهن من غیر خصومة و خشونة.
و المعنی: إذا طلقتم النساء بعد النکاح و قبل الدخول فلا عدة لهن للطلاق و یجب 
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تمتیعهن بشی‌ء من المال و السراح الجمیل.
و الآیة مطلقة تشمل ما إذا فرض لهن فریضة المهر و ما إذا لم یفرض فیقیدها قوله:
«وَ إِنْ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ وَ قَدْ فَرَضْتُمْ لَهُنَّ فَرِیضَةً فَنِصْفُ ما فَرَضْتُمْ»،: البقرة:
237 و تبقی حجة فیما لم یفرض لهن فریضة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ أَزْواجَکَ اللَّاتِی آتَیْتَ أُجُورَهُنَ إلی آخر الآیة، یذکر سبحانه لنبیه (ص) بالإحلال سبعة أصناف من النساء: الصنف الأول ما فی قوله: «أَزْواجَکَ اللَّاتِی آتَیْتَ أُجُورَهُنَ و المراد بالأجور المهور، و الثانی ما فی قوله: «وَ ما مَلَکَتْ یَمِینُکَ مِمَّا أَفاءَ اللَّهُ عَلَیْکَ أی من یملکه من الإماء الراجعة إلیه من الغنائم و الأنفال، و تقیید ملک الیمین بکونه مما أفاء الله علیه کتقیید الأزواج بقوله: «اللَّاتِی آتَیْتَ أُجُورَهُنَ للتوضیح لا للاحتراز.
و الثالث و الرابع ما فی قوله: «وَ بَناتِ عَمِّکَ وَ بَناتِ عَمَّاتِکَ قیل: یعنی نساء قریش، و الخامس و السادس ما فی قوله: «وَ بَناتِ خالِکَ وَ بَناتِ خالاتِکَ قیل: یعنی نساء بنی زهرة، و قوله: «اللَّاتِی هاجَرْنَ مَعَکَ قال فی المجمع:، هذا إنما کان قبل تحلیل غیر المهاجرات ثم نسخ شرط الهجرة فی التحلیل.
و السابع ما فی قوله: «وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً إِنْ وَهَبَتْ نَفْسَها لِلنَّبِیِّ إِنْ أَرادَ النَّبِیُّ أَنْ یَسْتَنْکِحَها» و هی المرأة المسلمة التی بذلت نفسها للنبی ص بمعنی أن ترضی أن یتزوج بها من غیر صداق و مهر فإن الله أحلها له إن أراد أن یستنکحها، و قوله:
«خالِصَةً لَکَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ إیذان بأن هذا الحکم- أی حلیة المرأة للرجل ببذل النفس- من خصائصه لا یجری فی المؤمنین، و قوله بعده: «قَدْ عَلِمْنا ما فَرَضْنا عَلَیْهِمْ فِی أَزْواجِهِمْ وَ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ تقریر لحکم الاختصاص.
و قوله: «لِکَیْلا یَکُونَ عَلَیْکَ حَرَجٌ تعلیل لقوله فی صدر الآیة: «إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ أو لما فی ذیلها من حکم الاختصاص و الأول أظهر و قد ختمت الآیة بالمغفرة و الرحمة.
قوله تعالی: «تُرْجِی مَنْ تَشاءُ مِنْهُنَّ وَ تُؤْوِی إِلَیْکَ مَنْ تَشاءُ» إلخ، الإرجاء التأخیر و التبعید، و هو کنایة عن الرد، و الإیواء: الإسکان فی المکان و هو کنایة عن القبول و الضم إلیه.
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و السیاق یدل علی أن المراد به أنه (ص) علی خیرة من قبول من وهبت نفسها له أو رده.
و قوله: «وَ مَنِ ابْتَغَیْتَ مِمَّنْ عَزَلْتَ فَلا جُناحَ عَلَیْکَ ، الابتغاء هو الطلب أی و من طلبتها من اللاتی عزلتها و لم تقبلها فلا إثم علیک و لا لؤم أی یجوز لک أن تضم إلیک من عزلتها و رددتها من النساء اللاتی وهبن أنفسهن لک بعد العزل و الرد.
و یمکن أن یکون إشارة إلی أن له (ص) أن یقسم بین نسائه و أن یترک القسم فیؤخر من یشاء منهن و یقدم من یشاء و یعزل بعضهن من القسم فلا یقسم لها أو یبتغیها فیقسم لها بعد العزل و هو أوفق لقوله بعده: «وَ مَنِ ابْتَغَیْتَ مِمَّنْ عَزَلْتَ فَلا جُناحَ عَلَیْکَ ذلِکَ أَدْنی أی أقرب- أَنْ تَقَرَّ أَعْیُنُهُنَ أی یسررن- وَ لا یَحْزَنَّ وَ یَرْضَیْنَ بِما آتَیْتَهُنَّ کُلُّهُنَّ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما فِی قُلُوبِکُمْ و ذلک لسرور المتقدمة بما قسمت له و رجاء المتأخرة أن تتقدم بعد.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَلِیماً» أی یعلم مصالح عباده و لا یعاجل فی العقوبة.
و فی الآیة أقوال مختلفة أخر و الذی أوردناه هو الأوفق لوقوعها فی سیاق سابقتها متصلة بها و به وردت الأخبار عن أئمة أهل البیت (ع) کما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ وَ لَوْ أَعْجَبَکَ حُسْنُهُنَ إلخ، ظاهر الآیة لو فرضت مستقلة فی نفسها غیر متصلة بما قبلها تحریم النساء له (ص) إلا من خیرهن فاخترن الله و نفی جواز التبدل بهن یؤید ذلک.
لکن لو فرضت متصلة بما قبلها و هو قوله: «إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ إلخ، کان مدلولها تحریم ما عدا المعدودات و هی الأصناف الستة التی تقدمت.
و فی بعض الروایات عن بعض أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بالآیة محرمات النساء المعدودة فی قوله: «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ» الآیة: النساء: 23.
فقوله: «لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ» أی من بعد اللاتی اخترن الله و رسوله و هی التسعة علی المعنی الأول أو من بعد من عددناه فی قولنا: «إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ علی المعنی الثانی أو من بعد المحللات و هی المحرمات علی المعنی الثالث.
و قوله: «وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ أی أن تطلق بعضهن و تزوج مکانها
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من غیرهن، و قوله: «إِلَّا ما مَلَکَتْ یَمِینُکَ یعنی الإماء و هو استثناء من قوله فی صدر الآیة «لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ».
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ رَقِیباً» معناه ظاهر و فیه تحذیر عن المخالفة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتَ النَّبِیِّ إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ إلی قوله- مِنَ الْحَقِ بیان لأدب الدخول فی بیوت النبی ص، و قوله: «إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ استثناء من النهی، و قوله: «إِلی طَعامٍ متعلق بالإذن، و قوله: «غَیْرَ ناظِرِینَ إِناهُ أی غیر منتظرین لورود إناء الطعام بأن تدخلوا من قبل فتطیلوا المکث فی انتظار الطعام و یبینه قوله: «وَ لکِنْ إِذا دُعِیتُمْ فَادْخُلُوا فَإِذا طَعِمْتُمْ أی أکلتم- فَانْتَشِرُوا»، و قوله: «وَ لا مُسْتَأْنِسِینَ لِحَدِیثٍ عطف علی قوله: «غَیْرَ ناظِرِینَ إِناهُ و هو حال بعد حال، أی غیر ماکثین فی حال انتظار الإناء قبل الطعام و لا فی حال الاستئناس لحدیث بعد الطعام.
و قوله: «إِنَّ ذلِکُمْ کانَ یُؤْذِی النَّبِیَّ فَیَسْتَحْیِی مِنْکُمْ تعلیل للنهی أی لا تمکثوا کذلک لأن مکثکم ذلک کان یتأذی منه النبی فیستحیی منکم أن یسألکم الخروج و قوله: «وَ اللَّهُ لا یَسْتَحْیِی مِنَ الْحَقِ أی من بیان الحق لکم و هو ذکر تأذیه و التأدیب بالأدب اللائق.
قوله تعالی: «وَ إِذا سَأَلْتُمُوهُنَّ مَتاعاً فَسْئَلُوهُنَّ مِنْ وَراءِ حِجابٍ ذلِکُمْ أَطْهَرُ لِقُلُوبِکُمْ وَ قُلُوبِهِنَ ، ضمیر «سَأَلْتُمُوهُنَ لأزواج النبی ص و سؤالهن متاعا کنایة عن تکلیمهن لحاجة أی إذا مست الحاجة إلی تکلیمکم أزواج النبی ص فکلموهن من وراء حجاب، و قوله: «ذلِکُمْ أَطْهَرُ لِقُلُوبِکُمْ وَ قُلُوبِهِنَ بیان لمصلحة الحکم.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُؤْذُوا رَسُولَ اللَّهِ وَ لا أَنْ تَنْکِحُوا أَزْواجَهُ مِنْ بَعْدِهِ أَبَداً» إلخ، أی لیس لکم إیذاؤه بمخالفة ما أمرتم فی نسائه و فی غیر ذلک و لیس لکم أن تنکحوا أزواجه من بعده أبدا إن ذلکم أی نکاحکم أزواجه من بعده کان عند الله عظیما، و فی الآیة إشعار بأن بعضهم ذکر ما یشیر إلی نکاحهم أزواجه بعده و هو کذلک کما سیأتی فی البحث الروائی الآتی.
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قوله تعالی: «إِنْ تُبْدُوا شَیْئاً أَوْ تُخْفُوهُ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً» معناه ظاهر و هو فی الحقیقة تنبیه تهدیدی لمن کان یؤذی النبی ص أو یذکر نکاح أزواجه من بعده.
قوله تعالی: «لا جُناحَ عَلَیْهِنَّ فِی آبائِهِنَ إلی آخر الآیة ضمیر «عَلَیْهِنَ لنساء النبی ص، و الآیة فی معنی الاستثناء من عموم حکم الحجاب و قد استثنی الآباء و الأبناء و الإخوان و أبناء الإخوان و أبناء الأخوات و هؤلاء محارم، قیل: و لم یذکر الأعمام و الأخوال لأنهم من الممکن أن یصفوهن لأبنائهم.
و استثنی أیضا نساءهن و إضافة النساء إلی ضمیر هن یلوح إلی أن المراد النساء المؤمنات دون الکوافر کما مر فی قوله تعالی: «أَوْ نِسائِهِنَّ»،: النور: 31 و استثنی أیضا ما ملکت أیمانهن من العبید و الإماء.
و قوله: «وَ اتَّقِینَ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیداً» فیه تأکید الحکم و خاصة من جهة الالتفات من الغیبة إلی الخطاب فی «اتَّقِینَ اللَّهَ .
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ وَ مَلائِکَتَهُ یُصَلُّونَ عَلَی النَّبِیِّ یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا صَلُّوا عَلَیْهِ وَ سَلِّمُوا تَسْلِیماً» قد تقدم أن أصل الصلاة الانعطاف فصلاته تعالی انعطافه علیه بالرحمة انعطافا مطلقا لم یقید فی الآیة بشی‌ء دون شی‌ء و کذلک صلاة الملائکة علیه انعطاف علیه بالتزکیة و الاستغفار و هی من المؤمنین الدعاء بالرحمة.
و فی ذکر صلاته تعالی و صلاة ملائکته علیه قبل أمر المؤمنین بالصلاة علیه دلالة علی أن فی صلاة المؤمنین له اتباعا لله سبحانه و ملائکته و تأکیدا للنهی الآتی.
و قد استفاضت الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة أن طریق صلاة المؤمنین أن یسألوا الله تعالی أن یصلی علیه و آله.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُؤْذُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً مُهِیناً» من المعلوم أن الله سبحانه منزه من أن یناله الأذی و کل ما فیه وصمة النقص و الهوان فذکره مع الرسول و تشریکه فی إیذائه تشریف للرسول و إشارة إلی أن من قصد رسوله بسوء فقد قصده أیضا بالسوء إذ لیس للرسول بما أنه رسول إلا ربه فمن قصده فقد قصد ربه.
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و قد أوعدهم باللعن فی الدنیا و الآخرة و اللعن هو الإبعاد من الرحمة و الرحمة الخاصة بالمؤمنین هی الهدایة إلی الاعتقاد الحق و حقیقة الإیمان، و یتبعه العمل الصالح فالإبعاد من الرحمة فی الدنیا تحریمه علیه جزاء لعمله فیرجع إلی طبع القلوب کما قال:
«لَعَنَّاهُمْ وَ جَعَلْنا قُلُوبَهُمْ قاسِیَةً»،: المائدة: 13 و قال: «وَ لکِنْ لَعَنَهُمُ اللَّهُ بِکُفْرِهِمْ فَلا یُؤْمِنُونَ إِلَّا قَلِیلًا»،: النساء: 46 و قال: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فَأَصَمَّهُمْ وَ أَعْمی أَبْصارَهُمْ»: سورة محمد: 23.
و أما اللعن فی الآخرة فهو الإبعاد من رحمة القرب فیها و قد قال تعالی: «کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15.
ثم أوعدهم بأنه أعد لهم- أی فی الآخرة- عذابا مهینا و وصف العذاب بالمهین لأنهم یقصدون باستکبارهم فی الدنیا إهانة الله و رسوله فقوبلوا فی الآخرة بعذاب یهینهم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُؤْذُونَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ بِغَیْرِ مَا اکْتَسَبُوا فَقَدِ احْتَمَلُوا بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً» تقیید إیذائهم بغیر ما اکتسبوا لأن إیذاءهم بما اکتسبوا کما فی القصاص و الحد و التعزیر لا إثم فیه.
و أما إیذاؤهم بغیر ما اکتسبوا و من دون استحقاق فیعده سبحانه احتمالا للبهتان و الإثم المبین، و البهتان هو الکذب علی الغیر یواجهه به، و وجه کون الإیذاء من غیر اکتساب بهتانا أن المؤذی إنما یؤذی لسبب عنده یعده جرما له یقول: لم قال کذا؟
لم فعل کذا؟ و لیس بجرم فیبهته عند الإیذاء بنسبة الجرم إلیه مواجهة و لیس بجرم.
و کونه إثما مبینا لأن الافتراء و البهتان مما یدرک العقل کونه إثما من غیر حاجة إلی ورود النهی عنهما شرعا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ وَ بَناتِکَ وَ نِساءِ الْمُؤْمِنِینَ یُدْنِینَ عَلَیْهِنَّ مِنْ جَلَابِیبِهِنَ إلخ، الجلابیب جمع جلباب و هو ثوب تشتمل به المرأة فیغطی جمیع بدنها أو الخمار الذی تغطی به رأسها و وجهها.
و قوله: «یُدْنِینَ عَلَیْهِنَّ مِنْ جَلَابِیبِهِنَ أی یتسترن بها فلا تظهر جیوبهن و صدورهن للناظرین.
و قوله: «ذلِکَ أَدْنی أَنْ یُعْرَفْنَ فَلا یُؤْذَیْنَ أی ستر جمیع البدن أقرب إلی أن 
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یعرفن أنهن أهل الستر و الصلاح فلا یؤذین أی لا یؤذیهن أهل الفسق بالتعرض لهن.
و قیل: المعنی ذلک أقرب من أن یعرفن أنهن مسلمات حرائر فلا یتعرض لهن بحسبان أنهن إماء أو من غیر المسلمات من الکتابیات أو غیرهن و الأول أقرب.
قوله تعالی: «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ إلخ، الانتهاء عن الشی‌ء الامتناع و الکف عنه، و الإرجاف إشاعة الباطل للاغتمام به و إلقاء الاضطراب بسببه، و الإغراء بالفعل التحریض علیه.
و المعنی: أقسم لئن لم یکف المنافقون و الذین فی قلوبهم مرض عن الإفساد و الذین یشیعون الأخبار الکاذبة فی المدینة لإلقاء الاضطراب بین المسلمین لنحرضنک علیهم ثم یجاورونک فی المدینة بسبب نفیهم عنها إلا زمانا قلیلا و هو ما بین صدور الأمر و فعلیة إجرائه.
قوله تعالی: «مَلْعُونِینَ أَیْنَما ثُقِفُوا أُخِذُوا وَ قُتِّلُوا تَقْتِیلًا» الثقف إدراک الشی‌ء و الظفر به، و الجملة حال من المنافقین و من عطف علیهم أی حال کونهم ملعونین أینما وجدوا أخذوا و بولغ فی قتلهم فعمهم القتل.
قوله تعالی: «سُنَّةَ اللَّهِ فِی الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلُ وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّةِ اللَّهِ تَبْدِیلًا» السنة هی الطریقة المعمولة التی تجری بطبعها غالبا أو دائما.
یقول سبحانه هذا النکال الذی أوعدنا به المنافقین و من یحذو حذوهم من النفی و القتل الذریع هی سنة الله التی جرت فی الماضین فکلما بالغ قوم فی الإفساد و إلقاء الاضطراب بین الناس و تمادوا و طغوا فی ذلک أخذناهم کذلک و لن تجد لسنة الله تبدیلا فتجری فیکم کما جرت فی الأمم من قبلکم.



(بحث روائی)

فی الفقیه، روی عمرو بن شمر عن جابر عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل:
«ثُمَّ طَلَّقْتُمُوهُنَّ مِنْ قَبْلِ أَنْ تَمَسُّوهُنَّ- فَما لَکُمْ عَلَیْهِنَّ مِنْ عِدَّةٍ تَعْتَدُّونَها- فَمَتِّعُوهُنَّ وَ سَرِّحُوهُنَّ سَراحاً جَمِیلًا» قال: متعوهن أی أجملوهن بما قدرتم علیه من معروف 
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فإنهن یرجعن بکآبة و وحشة و هم عظیم و شماتة من أعدائهن- فإن الله کریم یستحیی و یحب أهل الحیاء إن أکرمکم أشدکم إکراما لحلائلهم.
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع): فی رجل طلق امرأته قبل أن یدخل بها. قال: علیه نصف المهر إن کان فرض لها شیئا- و إن لم یکن فرض لها فلیمتعها- علی نحو ما یمتع به مثلها من النساء.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة و هی مبنیة علی تخصیص الآیة بآیة البقرة کما تقدم فی تفسیر الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن حبیب بن ثابت قال: جاء رجل إلی علی بن الحسین فسأله عن رجل- قال: إن تزوجت فلانة فهی طالق- قال: لیس بشی‌ء بدأ الله بالنکاح قبل الطلاق- فقال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نَکَحْتُمُ الْمُؤْمِناتِ ثُمَّ طَلَّقْتُمُوهُنَ :
أقول: و رواه فی المجمع، عن حبیب بن ثابت عنه (ع).
و فیه، أخرج ابن ماجة و ابن مردویه عن المسور بن مخرمة عن النبی ص قال: لا طلاق قبل نکاح و لا عتق قبل ملک:
أقول: و روی مثله عن جابر و عائشة عنه (ص).
و فی الکافی، بإسناده عن الحضرمی عن أبی جعفر (ع) و بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَحْلَلْنا لَکَ أَزْواجَکَ کم أحل له من النساء؟ قال: ما شاء من شی‌ء.
و فیه، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: قلت: «لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ ؟ فقال: لرسول الله ص- أن ینکح ما شاء من بنات عمه و بنات عماته- و بنات خاله و بنات خالاته و أزواجه اللاتی هاجرن معه-.
و أحل له أن ینکح من عرض المؤمنین- بغیر مهر و هی الهبة- و لا تحل الهبة إلا لرسول الله ص- فأما لغیر رسول الله فلا یصلح نکاح إلا بمهر- و ذلک معنی قوله تعالی:
«وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً إِنْ وَهَبَتْ نَفْسَها لِلنَّبِیِ 
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و الطبرانی عن علی بن الحسین: فی قوله: «وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً» هی أم شریک الأزدیة التی وهبت نفسها للنبی ص.
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أقول: و روی أنها خولة بنت الحکیم و أنها لیلی بنت الخطیم و أنها میمونة، و الظاهر أن الواهبة نفسها عدة من النساء.
و فی الکافی، مسندا عن محمد بن قیس عن أبی جعفر (ع) قال: جاءت امرأة من الأنصار إلی رسول الله ص- فقالت: یا رسول الله إن المرأة لا تخطب الزوج- و أنا امرأة أیم لا زوج لی منذ دهر- و لا ولد فهل لک من حاجة؟ فإن تک فقد وهبت نفسی لک إن قبلتنی. فقال لها رسول الله خیرا و دعا لها.
ثم قال: یا أخت الأنصار- جزاکم الله عن رسول الله خیرا- فقد نصرنی رجالکم و رغبت فی نساؤکم. فقالت لها حفصة: ما أقل حیاءک و أجرأک و أنهمک للرجال.
فقال رسول الله: کفی عنها یا حفصة- فإنها خیر منک رغبت فی رسول الله و لمتها و عبتها.
ثم قال للمرأة: انصرفی رحمک الله- فقد أوجب الله لک الجنة- لرغبتک فی و تعرضک لمحبتی و سروری- و سیأتیک أمری إن شاء الله، فأنزل الله عز و جل «وَ امْرَأَةً مُؤْمِنَةً إِنْ وَهَبَتْ نَفْسَها لِلنَّبِیِّ- إِنْ أَرادَ النَّبِیُّ أَنْ یَسْتَنْکِحَها خالِصَةً لَکَ مِنْ دُونِ الْمُؤْمِنِینَ قال:
فأحل الله عز و جل هبة المرأة نفسها للنبی ص- و لا یحل ذلک لغیره.
و فی المجمع، و قیل: إنها لما وهبت نفسها للنبی ص- قالت عائشة: ما بال النساء یبذلن أنفسهن بلا مهر؟ فنزلت الآیة، فقالت عائشة: ما أری الله إلا یسارع فی هواک، فقال رسول الله ص: فإنک إن أطعت الله سارع فی هواک.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «تُرْجِی مَنْ تَشاءُ مِنْهُنَّ وَ تُؤْوِی إِلَیْکَ مَنْ تَشاءُ» قال أبو جعفر و أبو عبد الله (ع). من أرجی لم ینکح و من آوی فقد نکح.
و فی الکافی، بإسناده عن الحضرمی عن أبی جعفر (ع): فی قول الله عز و جل:
«لا یَحِلُّ لَکَ النِّساءُ مِنْ بَعْدُ» فقال: إنما عنی به- لا یحل لک النساء التی حرم الله علیک فی هذه الآیة «حُرِّمَتْ عَلَیْکُمْ أُمَّهاتُکُمْ وَ بَناتُکُمْ- وَ أَخَواتُکُمْ وَ عَمَّاتُکُمْ وَ خالاتُکُمْ إلی آخرها.
و لو کان الأمر کما یقولون- کان قد أحل لکم ما لم یحل له- لأن أحدکم یستبدل کلما أراد و لکن الأمر لیس کما یقولون- إن الله عز و جل أحل لنبیه (ص)- أن ینکح من النساء ما أراد إلا ما حرم فی هذه الآیة فی سورة النساء.
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و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم من طریق علی بن زید عن الحسن: فی قوله: «وَ لا أَنْ تَبَدَّلَ بِهِنَّ مِنْ أَزْواجٍ قال: قصره الله علی نسائه التسع اللاتی مات عنهن.
قال علی فأخبرت علی بن الحسین فقال: لو شاء تزوج غیرهن. و لفظ عبد بن حمید فقال: بل کان له أیضا أن یتزوج غیرهن.
و فی تفسیر القمی،": و أما قوله عز و جل یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَدْخُلُوا بُیُوتَ النَّبِیِّ إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ فإنه لما أن تزوج رسول الله ص بزینب بنت جحش- و کان یحبها فأولم و دعا أصحابه- فکان أصحابه إذا أکلوا یحبون أن یتحدثوا عند رسول الله ص، و کان یحب أن یخلو مع زینب فأنزل الله عز و جل. «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتَ النَّبِیِّ إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ و ذلک أنهم کانوا یدخلون بلا إذن فقال عز و جل: «إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ إلی قوله مِنْ وَراءِ حِجابٍ :
أقول: و روی تفصیل القصة عن أنس بطرق مختلفة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد عن صالح بن کیسان قال": نزل حجاب رسول الله علی نسائه فی ذی القعدة سنة خمس من الهجرة.
أقول: و رواها أیضا ابن سعد عن أنس و فیه: أن السنة کانت مبتنی رسول الله ص بزینب.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُؤْذُوا» الآیة": أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال": بلغنا أن طلحة بن عبید الله قال: أ یحجبنا محمد عن بنات عمنا و یتزوج نساءنا من بعدنا؟ لئن حدث به حدث لنتزوجن نساءه من بعده فنزلت الآیة.
أقول: و قد وردت بذلک عدة من الروایات و فی بعضها أنه کان یرید عائشة و أم سلمة.
و فی ثواب الأعمال، عن أبی المعزی عن أبی الحسن (ع) فی حدیث قال: قلت:
ما معنی صلاة الله و صلاة ملائکته و صلاة المؤمن؟ قال: صلاة الله رحمة من الله، و صلاة الملائکة تزکیة منهم له، و صلاة المؤمنین دعاء منهم له.
و فی الخصال، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث الأربعمائة قال: صلوا علی محمد
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و آل محمد- فإن الله تعالی یقبل دعاءکم عند ذکر محمد- و دعاءکم و حفظکم إیاه إذا قرأتم- «إِنَّ اللَّهَ وَ مَلائِکَتَهُ یُصَلُّونَ عَلَی النَّبِیِ فصلوا علیه فی الصلاة کنتم أو فی غیرها.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن أبی شیبة و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن مردویه عن کعب بن عجرة قال: قال رجل: یا رسول الله- أما السلام علیک فقد علمناه فکیف الصلاة علیک؟ قال: قل: اللهم صل علی محمد و علی آل محمد- کما صلیت علی إبراهیم و آل إبراهیم إنک حمید مجید- اللهم بارک علی محمد و علی آل محمد- کما بارکت علی إبراهیم و آل إبراهیم إنک حمید مجید.
أقول: و قد أورد ثمانی عشرة حدیثا غیر هذه الروایة تدل علی تشریک آل النبی معه فی الصلاة روتها أصحاب السنن و الجوامع عن عدة من الصحابة منهم ابن عباس و طلحة و أبو سعید الخدری و أبو هریرة و أبو مسعود الأنصاری و بریدة و ابن مسعود و کعب بن عجرة و علی (ع) و أما روایات الشیعة فهی فوق حد الإحصاء.
و فیه، أخرج أحمد و الترمذی عن الحسن بن علی أن رسول الله ص قال: البخیل من ذکرت عنده فلم یصل علی.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ قُلْ لِأَزْواجِکَ وَ بَناتِکَ وَ نِساءِ الْمُؤْمِنِینَ- یُدْنِینَ عَلَیْهِنَّ مِنْ جَلَابِیبِهِنَ فإنه کان سبب نزولها أن النساء کن یخرجن إلی المسجد- و یصلین خلف رسول الله ص- فإذا کان اللیل و خرجن إلی صلاة المغرب و العشاء الآخرة- یقعد الشباب لهن فی طریقهن فیؤذونهن و یتعرضون لهن- فأنزل الله:
«یا أَیُّهَا النَّبِیُ الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و أبو داود و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أم سلمة قالت": لما نزلت هذه الآیة «یُدْنِینَ عَلَیْهِنَّ مِنْ جَلَابِیبِهِنَ خرج نساء الأنصار کأن علی رءوسهن الغربان- من أکسیة سود یلبسنها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ نزلت فی قوم منافقین کانوا فی المدینة- یرجفون برسول الله ص إذا خرج فی بعض غزواته- یقولون: قتل و أسر فیغتم المسلمون لذلک- و یشکون إلی رسول الله ص- فأنزل الله عز و جل فی ذلک «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ إلی قوله- إِلَّا قَلِیلًا» أی نأمرک بإخراجهم من المدینة إلا قلیلا.
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«مَلْعُونِینَ أَیْنَما ثُقِفُوا أُخِذُوا وَ قُتِّلُوا تَقْتِیلًا» و
فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)- قال: «مَلْعُونِینَ فوجبت علیهم اللعنة بعد اللعنة بقول الله.
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اشارة

یَسْئَلُکَ النَّاسُ عَنِ السَّاعَةِ قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّ السَّاعَةَ تَکُونُ قَرِیباً (63) إِنَّ اللَّهَ لَعَنَ الْکافِرِینَ وَ أَعَدَّ لَهُمْ سَعِیراً (64) خالِدِینَ فِیها أَبَداً لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (65) یَوْمَ تُقَلَّبُ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ یَقُولُونَ یا لَیْتَنا أَطَعْنَا اللَّهَ وَ أَطَعْنَا الرَّسُولا (66) وَ قالُوا رَبَّنا إِنَّا أَطَعْنا سادَتَنا وَ کُبَراءَنا فَأَضَلُّونَا السَّبِیلا (67)
رَبَّنا آتِهِمْ ضِعْفَیْنِ مِنَ الْعَذابِ وَ الْعَنْهُمْ لَعْناً کَبِیراً (68) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ آذَوْا مُوسی فَبَرَّأَهُ اللَّهُ مِمَّا قالُوا وَ کانَ عِنْدَ اللَّهِ وَجِیهاً (69) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ قُولُوا قَوْلاً سَدِیداً (70) یُصْلِحْ لَکُمْ أَعْمالَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ فازَ فَوْزاً عَظِیماً (71) إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ فَأَبَیْنَ أَنْ یَحْمِلْنَها وَ أَشْفَقْنَ مِنْها وَ حَمَلَهَا الْإِنْسانُ إِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولاً (72)
لِیُعَذِّبَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْمُشْرِکِینَ وَ الْمُشْرِکاتِ وَ یَتُوبَ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (73)
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(بیان)

آیات تذکر شأن الساعة و بعض ما یجری علی الکفار من عذابها و تأمر المؤمنین بالقول السدید و تعدهم علیه وعدا جمیلا ثم تختتم السورة بذکر الأمانة.
قوله تعالی: «یَسْئَلُکَ النَّاسُ عَنِ السَّاعَةِ قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّ السَّاعَةَ تَکُونُ قَرِیباً» تذکر الآیة سؤال الناس عن الساعة و إنما کانوا یریدون أن یقدر لهم زمن وقوعها و أنها قریبة أو بعیدة کما یومئ إلیه التعبیر عنها بالساعة فأمر أن یجیبهم بقصر العلم بها فی الله سبحانه و علی ذلک جرت الحال کلما ذکرت فی القرآن.
و قوله: «وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّ السَّاعَةَ تَکُونُ قَرِیباً» زیادة فی الإبهام و لیعلموا أن النبی ص مثل غیره فی عدم العلم بها و لیس من الستر الذی أسره إلیه و ستره من الناس.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لَعَنَ الْکافِرِینَ وَ أَعَدَّ لَهُمْ سَعِیراً» لعن الکفار إبعادهم من الرحمة، و الإعداد التهیئة، و السعیر النار التی أشعلت فالتهبت، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «خالِدِینَ فِیها أَبَداً لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» الفرق بین الولی و النصیر أن الولی یلی بنفسه تمام الأمر و المولی علیه بمعزل، و النصیر یعین المنصور علی بعض الأمر و هو إتمامه فالولی یتولی الأمر کله و النصیر یتصدی بعضه، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «یَوْمَ تُقَلَّبُ وُجُوهُهُمْ فِی النَّارِ یَقُولُونَ یا لَیْتَنا أَطَعْنَا اللَّهَ وَ أَطَعْنَا الرَّسُولَا» تقلب وجوههم فی النار تحولها لحال بعد حال فتصفر و تسود و تکون کالحة أو انتقالها من جهة إلی جهة لتکون أبلغ فی مس العذاب کما یفعل باللحم المشوی.
و قولهم: «یا لَیْتَنا أَطَعْنَا اللَّهَ وَ أَطَعْنَا الرَّسُولَا» کلام منهم علی وجه التحسر و التمنی.
قوله تعالی: «وَ قالُوا رَبَّنا إِنَّا أَطَعْنا سادَتَنا وَ کُبَراءَنا فَأَضَلُّونَا السَّبِیلَا» السادة جمع سید و هو- علی ما فی المجمع،- المالک المعظم الذی یملک تدبیر السواد الأعظم و هو الجمع الأکثر، و الکبراء جمع کبیر و لعل المراد به الکبیر سنا فالعامة تطیع و تقلد أحد رجلین إما سید القوم و إما أسنهم.
قوله تعالی: «رَبَّنا آتِهِمْ ضِعْفَیْنِ مِنَ الْعَذابِ وَ الْعَنْهُمْ لَعْناً کَبِیراً» الضعفان المثلان 
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و إنما سألوا لهم ضعفی العذاب لأنهم ضلوا فی أنفسهم و أضلوا غیرهم، و لذلک أیضا سألوا لهم اللعن الکبیر.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ آذَوْا مُوسی فَبَرَّأَهُ اللَّهُ مِمَّا قالُوا وَ کانَ عِنْدَ اللَّهِ وَجِیهاً» نهی عن أن یکونوا کبعض بنی إسرائیل فیعاملوا نبیهم بمثل ما عامل به بنو إسرائیل من الإیذاء و لیس المراد مطلق الإیذاء بقول أو فعل و إن کان منهیا عنه بل قوله: «فَبَرَّأَهُ اللَّهُ یشهد بأنه کان إیذاء من قبیل التهمة و الافتراء المحوج فی رفعه إلی التبرئة و التنزیه.
و لعل السکوت عن ذکر ما آذوا به موسی (ع) یؤید ما ورد فی الحدیث أنهم قالوا: لیس لموسی ما للرجال فبرأه الله من قولهم و سیوافیک.
و أوجه ما قیل فی إیذائهم النبی ص أنه إشارة إلی قصة زید و زینب، و إن یکن کذلک فمن إیذائه (ص) ما فی کثیر من روایات القصة من سردها علی نحو لا یناسب ساحة قدسه.
و قوله: «وَ کانَ عِنْدَ اللَّهِ وَجِیهاً» أی ذا جاه و منزلة و الجملة مضافا إلی اشتمالها علی التبرئة إجمالا تعلل تبرئته تعالی له و للآیة و ما بعدها نوع اتصال بالآیات الناهیة عن إیذاء النبی ص.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ قُولُوا قَوْلًا سَدِیداً»، السدید من السداد و هو الإصابة و الرشاد فالسدید من القول ما یجتمع فیه مطابقة الواقع و عدم کونه لغوا أو ذا فائدة غیر مشروعة کالنمیمة و غیر ذلک فعلی المؤمن أن یختبر صدق ما یتکلم به و أن لا یکون لغوا أو یفسد به إصلاح.
قوله تعالی: «یُصْلِحْ لَکُمْ أَعْمالَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ فازَ فَوْزاً عَظِیماً» رتب علی ملازمة القول السدید إصلاح الأعمال و مغفرة الذنوب و ذلک أن النفس إذا لازمت القول السدید انقطعت عن کذب القول و لغو الحدیث و الکلام الذی یترتب علیه فساد، و برسوخ هذه الصفة فیها تنقطع طبعا عن الفحشاء و المنکر و اللغو فی الفعل و عند ذلک یصلح أعمال الإنسان فیندم بالطبع علی ما ضیعه من عمره فی موبقات الذنوب إن کان قد ابتلی بشی‌ء من ذلک و کفی بالندم توبة.
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و یحفظه الله فیما بقی من عمره عن اقتحام المهلکات و إن رام شیئا من صغائر الذنوب غفر الله له فقد قال الله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»،: النساء: 31 فملازمة القول السدید تسوق الإنسان إلی صلاح الأعمال و مغفرة الذنوب بإذن الله.
و قوله: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَقَدْ فازَ فَوْزاً عَظِیماً» وعد جمیل علی الإتیان بجمیع الأعمال الصالحة و الاجتناب عن جمیع المناهی بترتیب الفوز العظیم علی طاعة الله و رسوله.
و بذلک تختتم السورة فی معناها فی الحقیقة لأن طاعة الله و رسوله هی الکلمة الجامعة بین جمیع الأحکام السابقة، من واجبات و محرمات و الآیتان التالیتان کالمتمم لمعنی هذه الآیة.
قوله تعالی: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ فَأَبَیْنَ أَنْ یَحْمِلْنَها وَ أَشْفَقْنَ مِنْها وَ حَمَلَهَا الْإِنْسانُ إِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولًا- إلی قوله- غَفُوراً رَحِیماً» الأمانة- أیا ما کانت- شی‌ء یودع عند الغیر لیحتفظ علیه ثم یرده إلی من أودعه، فهذه الأمانة المذکورة فی الآیة شی‌ء ائتمن الله الإنسان علیه لیحفظ علی سلامته و استقامته ثم یرده إلیه سبحانه کما أودعه.
و یستفاد من قوله: «لِیُعَذِّبَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ إلخ، أنه أمر یترتب علی حمله النفاق و الشرک و الإیمان، فینقسم حاملوه باختلاف کیفیة حملهم إلی منافق و مشرک و مؤمن.
فهو لا محالة أمر مرتبط بالدین الحق الذی یحصل بالتلبس به و عدم التلبس به النفاق و الشرک و الإیمان.
فهل هو الاعتقاد الحق و الشهادة علی توحده تعالی أو مجموع الاعتقاد و العمل بمعنی أخذ الدین الحق بتفاصیله مع الغض عن العمل به، أو التلبس بالعمل به أو الکمال الحاصل للإنسان من جهة التلبس بواحد من هذه الأمور.
و لیست هی الأول أعنی التوحید فإن السماوات و الأرض و غیرهما من شی‌ء توحده تعالی و تسبح بحمده، و قد قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»،: إسراء: 44 و الآیة تصرح بإبائها عنه.
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و لیست هی الثانی أعنی الدین الحق بتفاصیله فإن الآیة تصرح بحمل الإنسان کائنا من کان من مؤمن و غیره له و من البین أن أکثر من لا یؤمن لا یحمله و لا علم له به، و بهذا یظهر أنها لیست بالثالث و هو التلبس بالعمل بالدین الحق تفصیلا.
و لیست هی الکمال الحاصل له بالتلبس بالتوحید فإن السماوات و الأرض و غیرهما ناطقة بالتوحید فعلا متلبسة به.
و لیست هی الکمال الحاصل من أخذ دین الحق و العلم به إذ لا یترتب علی نفس الاعتقاد الحق و العلم بالتکالیف الدینیة نفاق و لا شرک و لا إیمان و لا یستعقب سعادة و لا شقاء و إنما یترتب الأثر علی الالتزام بالاعتقاد الحق و التلبس بالعمل.
فبقی أنها الکمال الحاصل له من جهة التلبس بالاعتقاد و العمل الصالح و سلوک سبیل الکمال بالارتقاء من حضیض المادة إلی أوج الإخلاص الذی هو أن یخلصه الله لنفسه فلا یشارکه فیه غیره فیتولی هو سبحانه تدبیر أمره و هو الولایة الإلهیة.
فالمراد بالأمانة الولایة الإلهیة و بعرضها علی هذه الأشیاء اعتبارها مقیسة إلیها و المراد بحملها و الإباء عنه وجود استعدادها و صلاحیة التلبس بها و عدمه، و هذا المعنی هو القابل لأن ینطبق علی الآیة فالسماوات و الأرض و الجبال علی ما فیها من العظمة و الشدة و القوة فاقدة لاستعداد حصولها فیها و هو المراد بإبائهن عن حملها و إشفاقهن منها.
لکن الإنسان الظلوم الجهول لم یأب و لم یشفق من ثقلها و عظم خطرها فحملها علی ما بها من الثقل و عظم الخطر فتعقب ذلک أن انقسم الإنسان من جهة حفظ الأمانة و عدمه بالخیانة إلی منافق و مشرک و مؤمن بخلاف السماوات و الأرض و الجبال فما منها إلا مؤمن مطیع.
فإن قلت: ما بال الحکیم العلیم حمل علی هذا المخلوق الظلوم الجهول حملا لا یتحمله لثقله و عظم خطره السماوات و الأرض و الجبال علی عظمتها و شدتها و قوتها و هو یعلم أنه أضعف من أن یطیق حمله و إنما حمله علی قبولها ظلمه و جهله و أجرأه علیه غروره و غفلته عن عواقب الأمور فما تحمیله الأمانة باستدعائه لها ظلما و جهلا إلا کتقلید مجنون ولایة عامة یأبی قبولها العقلاء و یشفقون منها یستدعیها المجنون لفساد عقله و عدم استقامة فکره.
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قلت: الظلم و الجهل فی الإنسان و إن کانا بوجه ملاک اللوم و العتاب فهما بعینهما مصحح حمله الأمانة و الولایة الإلهیة فإن الظلم و الجهل إنما یتصف بهما من کان من شأنه الاتصاف بالعدل و العلم فالجبال مثلا لا تتصف بالظلم و الجهل فلا یقال: جبل ظالم أو جاهل لعدم صحة اتصافه بالعدل و العلم و کذلک السماوات و الأرض لا یحمل علیها الظلم و الجهل لعدم صحة اتصافها بالعدل و العلم بخلاف الإنسان.
و الأمانة المذکورة فی الآیة و هی الولایة الإلهیة و کمال صفة العبودیة إنما تتحصل بالعلم بالله و العمل الصالح الذی هو العدل و إنما یتصف بهذین الوصفین أعنی العلم و العدل الموضوع القابل للجهل و الظلم فکون الإنسان فی حد نفسه و بحسب طبعه ظلوما جهولا هو المصحح لحمل الأمانة الإلهیة فافهم ذلک.
فمعنی الآیتین «1» یناظر بوجه معنی قوله تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَلَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ»: التین: 6.
فقوله تعالی: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ» أی الولایة الإلهیة و الاستکمال بحقائق الدین الحق علما و عملا و عرضها هو اعتبارها مقیسة إلی هذه الأشیاء.
و قوله: «عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ أی هذه المخلوقات العظیمة التی خلقها أعظم من خلق الإنسان کما قال: «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ»،: المؤمن: 57 و قوله: «فَأَبَیْنَ أَنْ یَحْمِلْنَها وَ أَشْفَقْنَ مِنْها» إباؤها عن حملها و إشفاقها منها عدم اشتمالها علی صلاحیة التلبس و تجافیها عن قبولها و فی التعبیر بالحمل إیماء إلی أنها ثقیلة ثقلا لا یحتملها السماوات و الأرض و الجبال.
و قوله: «وَ حَمَلَهَا الْإِنْسانُ أی اشتمل علی صلاحیتها و التهیؤ للتلبس بها علی ضعفه و صغر حجمه «إِنَّهُ کانَ ظَلُوماً جَهُولًا» أی ظالما لنفسه جاهلا بما تعقبه هذه الأمانة لو خانها من وخیم العاقبة و الهلاک الدائم.
و بمعنی أدق لکون الإنسان خالیا بحسب نفسه عن العدل و العلم قابلا للتلبس بما
______________________________
(1) فالآیة الاولی تحاذی الاولی و الثانیة تحاذی الثانیة و الثالثة.
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یفاض علیه من ذلک و الارتقاء من حضیض الظلم و الجهل إلی أوج العدل و العلم.
و الظلوم و الجهول وصفان من الظلم و الجهل معناهما من کان من شأنه الظلم و الجهل نظیر قولنا: فرس شموس و دابة جموح و ماء طهور أی من شأنها ذلک کما قاله الرازی أو معناهما المبالغة فی الظلم و الجهل کما ذکر غیره، و المعنی مستقیم کیفما کانا.
و قوله: «لِیُعَذِّبَ اللَّهُ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْمُشْرِکِینَ وَ الْمُشْرِکاتِ اللام للغایة أی کانت عاقبة هذا الحمل أن یعذب الله المنافقین و المنافقات و المشرکین و المشرکات و ذلک أن الخائن للأمانة یتظاهر فی الأغلب بالصلاح و الأمانة و هو النفاق و قلیلا ما یتظاهر بالخیانة لها و لعل اعتبار هذا المعنی هو الموجب لتقدیم المنافقین و المنافقات فی الآیة علی المشرکین و المشرکات.
و قوله: «وَ یَتُوبَ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» عطف علی «لِیُعَذِّبَ أی و کان عاقبة ذلک أن یتوب الله علی المؤمنین و المؤمنات، و التوبة من الله هی رجوعه إلی عبده بالرحمة فیرجع إلی الإنسان إذا آمن به و لم یخن بالرحمة و یتولی أمره و هو ولی المؤمنین فیهدیه إلیه بالستر علی ظلمه و جهله و تحلیته بالعلم النافع و العمل الصالح لأنه غفور رحیم.
فإن قلت: ما هو المانع من جعل الأمانة بمعنی التکلیف و هو الدین الحق و کون الحمل بمعنی الاستعداد و الصلاحیة و الإباء هو فقده و العرض هو اعتبار القیاس فیجری فیه حینئذ جمیع ما تقدم فی بیان الانطباق علی الآیة.
قلت: نعم لکن التکلیف إنما هو مطلوب لکونه مقدمة لحصول الولایة الإلهیة و تحقق صفة العبودیة الکاملة فهی المعروضة بالحقیقة و المطلوبة لنفسها.
و الالتفات فی قوله: «لِیُعَذِّبَ اللَّهُ من التکلم إلی الغیبة و الإتیان باسم الجلالة للدلالة علی أن عواقب الأمور إلی الله سبحانه لأنه الله.
و وضع الظاهر موضع المضمر فی قوله: «وَ یَتُوبَ اللَّهُ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ للإشعار بکمال العنایة فی حقهم و الاهتمام بأمرهم.
و لهم فی تفسیر الأمانة المذکورة فی الآیة أقوال مختلفة:
فقیل: المراد بها التکالیف الموجبة طاعتها دخول الجنة و معصیتها دخول النار و المراد بعرضها علی السماوات و الأرض و الجبال اعتبارها بالنسبة إلی استعدادها و إباؤهن 
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عن حملها و إشفاقهن منها عدم استعدادهن لها، و حمل الإنسان لها استعداده، و الکلام جار مجری التمثیل.
و قیل: المراد بها العقل الذی هو ملاک التکلیف و مناط الثواب و العقاب.
و قیل: هی قول لا إله إلا الله.
و قیل: هی الأعضاء فالعین أمانة من الله یجب حفظها و عدم استعمالها إلا فیما یرتضیه الله تعالی، و کذلک السمع و الید و الرجل و الفرج و اللسان.
و قیل: المراد بها أمانات الناس و الوفاء بالعهود.
و قیل: المراد بها معرفة الله بما فیها و هذا أقرب الأقوال من الحق یرجع بتقریب ما إلی ما قدمنا.
و کذلک اختلف فی معنی عرض الأمانة علیها علی أقوال:
منها: أن العرض بمعناه الحقیقی غیر أن المراد بالسماوات و الأرض و الجبال أهلها فعرضت علی أهل السماء من الملائکة و بین لهم أن فی خیانتها الإثم العظیم فأبوها و خافوا حملها و عرض علی الإنسان فلم یمتنع.
و منها: أنه بمعناه الحقیقی و ذلک أن الله لما خلق هذه الأجرام خلق فیها فهما و قال لها: إنی فرضت فریضة و خلقت جنة لمن أطاعنی فیها و نارا لمن عصانی فیها فقلن:
نحن مسخرات لما خلقتنا لا نحتمل فریضة و لا نبغی ثوابا و لا عقابا و لما خلق آدم عرض علیه ذلک فاحتمله و کان ظلوما لنفسه جهولا بوخامة عاقبته.
و منها: أن المراد بالعرض المعارضة و المقابلة، و محصل الکلام أنا قابلنا بهذه الأمانة السماوات و الأرض و الجبال فکانت هذه أرجح و أثقل منها.
و منها أن الکلام جار مجری الفرض و التقدیر و المعنی: أنا لو قدرنا أن السماوات و الأرض و الجبال فهما، و عرضنا علیها هذه الأمانة لأبین حملها و أشفقن منها لکن الإنسان تحملها.
و بالمراجعة إلی ما قدمناه یظهر ما فی کل من هذه الأقوال من جهات الضعف و الوهن فلا تغفل.
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(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: و لا یلعن الله مؤمنا قال الله عز و جل: «إِنَّ اللَّهَ لَعَنَ الْکافِرِینَ وَ أَعَدَّ لَهُمْ سَعِیراً- خالِدِینَ فِیها أَبَداً لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً».
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع): أن بنی إسرائیل کانوا یقولون: لیس لموسی ما للرجال، و کان موسی إذا أراد الاغتسال ذهب إلی موضع لا یراه فیه أحد- فکان یوما یغتسل علی شط نهر و قد وضع ثیابه علی صخرة- فأمر الله الصخرة فتباعدت عنه حتی نظر بنو إسرائیل إلیه- فعلموا أن لیس کما قالوا فأنزل الله «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ آذَوْا مُوسی الآیة.
و فی المجمع،": و اختلفوا فیما أوذی به موسی علی أقوال:
أحدها: أن موسی و هارون صعدا الجبل فمات هارون- فقالت بنو إسرائیل: أنت قتلته- فأمر الله الملائکة فحملته حتی مروا به علی بنی إسرائیل- و تکلمت الملائکة بموته حتی عرفوا أنه قد مات- و برأه الله من ذلک عن علی و ابن عباس-.
و ثانیها: أن موسی کان حییا ستیرا یغتسل وحده- فقالوا: ما یستتر منا إلا لعیب فی جلده إما برص و أما أدرة- فذهب مرة یغتسل فوضع ثوبه علی حجر- فمر الحجر بثوبه فطلبه موسی فرآه بنو إسرائیل عریانا- کأحسن الرجال خلقا فبرأه الله مما قالوا. رواه أبو هریرة مرفوعا.
أقول: و روی الروایة الأولی فی الدر المنثور، أیضا عن ابن مسعود و الثانیة أیضا عن أنس و ابن عباس.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن مردویه عن سهل بن سعد الساعدی قال: ما جلس رسول الله ص علی هذا المنبر قط إلا تلا هذه الآیة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ قُولُوا قَوْلًا سَدِیداً».
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أقول: و روی ما یقرب منه أیضا عن عائشة و أبی موسی الأشعری و عروة.
و فی نهج البلاغة،: ثم أداء الأمانة فقد خاب من لیس من أهلها- إنها عرضت علی السماوات المبنیة و الأرض المدحوة- و الجبال ذات الطول المنصوبة فلا أطول و لا أعرض و لا أعلی و لا أعظم منها- و لو امتنع شی‌ء بطول أو عرض أو قوة أو عز لأمتنعن- و لکن أشفقن من العقوبة، و عقلن ما جهل من هو أضعف منهن- و هو الإنسان إنه کان ظلوما جهولا.
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن رجل عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ» الآیة، قال: هی ولایة أمیر المؤمنین (ع).
أقول: المراد بولایة أمیر المؤمنین (ع) ما کان هو أول فاتح لبابه من هذه الأمة و هو کون الإنسان، بحیث یتولی الله سبحانه أمره بمجاهدته فیه بإخلاص العبودیة له دون الولایة بمعنی المحبة أو بمعنی الإمامة و إن کان ظاهر بعض الروایات ذلک بنوع من الجری و الانطباق.
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(34) (سورة سبإ مکیة، و هی أربع و خمسون آیة) (54)





[سورة سبإ (34): الآیات 1 الی 9]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْآخِرَةِ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ (1) یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها وَ هُوَ الرَّحِیمُ الْغَفُورُ (2) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَأْتِینَا السَّاعَةُ قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتَأْتِیَنَّکُمْ عالِمِ الْغَیْبِ لا یَعْزُبُ عَنْهُ مِثْقالُ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ وَ لا أَصْغَرُ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرُ إِلاَّ فِی کِتابٍ مُبِینٍ (3) لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ (4)
وَ الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مِنْ رِجْزٍ أَلِیمٌ (5) وَ یَرَی الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ هُوَ الْحَقَّ وَ یَهْدِی إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ (6) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا هَلْ نَدُلُّکُمْ عَلی رَجُلٍ یُنَبِّئُکُمْ إِذا مُزِّقْتُمْ کُلَّ مُمَزَّقٍ إِنَّکُمْ لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ (7) أَفْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَمْ بِهِ جِنَّةٌ بَلِ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ فِی الْعَذابِ وَ الضَّلالِ الْبَعِیدِ (8) أَ فَلَمْ یَرَوْا إِلی ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنْ نَشَأْ نَخْسِفْ بِهِمُ الْأَرْضَ أَوْ نُسْقِطْ عَلَیْهِمْ کِسَفاً مِنَ السَّماءِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِکُلِّ عَبْدٍ مُنِیبٍ (9)
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(بیان)

تتکلم السورة حول الأصول الثلاثة أعنی الوحدانیة و النبوة و البعث فتذکرها و تذکر ما لمنکریها من الاعتراض فیها و الشبه التی ألقوها ثم تدفعها بوجوه الدفع من حکمة و موعظة و مجادلة حسنة و تهتم ببیان أمر البعث أکثر من غیره فتذکره فی مفتتح الکلام ثم تعود إلیه عودة بعد عودة إلی مختتمه.
و هی مکیة بشهادة مقاصد آیاتها علی ذلک.
قوله تعالی: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إلخ، المطلوب بیان البعث و الجزاء بیانا لا یعتریه شک بالإشارة إلی الحجة التی ینقطع بها الخصم و الأساس الذی یقوم علیه ذلک أمران أحدهما عموم ملکه تعالی لکل شی‌ء من کل جهة حتی یصح له أی تصرف أراد فیها من إبداء و رزق و إماتة و إحیاء بالإعادة و جزاء، و ثانیهما کمال علمه تعالی بالأشیاء من جمیع جهاتها علما لا یطرأ علیه عزوب و زوال حتی یعید کل من أراد و یجزیه علی ما علم من أعماله خیرا أو شرا.
و قد أشیر إلی أول الأمرین فی الآیة الأولی التی نحن فیها و إلی الثانیة فی الآیة الثانیة و بذلک یظهر أن الآیتین تمهید لما فی الآیة الثالثة و الرابعة.
فقوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ ثناء علیه علی ملکه المنبسط علی کل شی‌ء بحیث له أن یتصرف فی کل شی‌ء بما شاء و أراد.
و قوله: «وَ لَهُ الْحَمْدُ فِی الْآخِرَةِ» تخصیص الحمد بالآخرة لما أن الجملة الأولی تتضمن الحمد فی الدنیا فإن النظام المشهود فی السماوات و الأرض نظام دنیوی کما یشهد به قوله تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ».: إبراهیم: 48.
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و قوله: «وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْخَبِیرُ» ختم الآیة بالاسمین الکریمین للدلالة علی أن تصرفه فی نظام الدنیا ثم تعقیبه بنظام الآخرة مبنی علی الحکمة و الخبرة فبحکمته عقب الدنیا بالآخرة و إلا لغت الخلقة و بطلت و لم یتمیز المحسن من المسی‌ء کما قال:
«وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا- إلی أن قال- أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: ص: 28، و بخبرته یحشرهم و لا یغادر منهم أحدا و یجزی کل نفس بما کسبت.
و الخبیر من أسماء الله الحسنی مأخوذة من الخبرة و هی العلم بالجزئیات فهو أخص من العلیم.
قوله تعالی: «یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها» الولوج مقابل الخروج و العروج مقابل النزول و کان العلم بالولوج و الخروج و النزول و العروج کنایة عن علمه بحرکة کل متحرک و فعله و اختتام الآیة بقوله: «وَ هُوَ الرَّحِیمُ الْغَفُورُ» کان فیه إشارة إلی أن له رحمة ثابتة و مغفرة ستصیب قوما بإیمانهم.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَأْتِینَا السَّاعَةُ قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتَأْتِیَنَّکُمْ عالِمِ الْغَیْبِ إلخ، یذکر إنکارهم لإتیان الساعة و هی یوم القیامة و هم ینکرونه مع ظهور عموم ملکه و علمه بکل شی‌ء و لا مورد للارتیاب فی إتیانها مع ذلک کما تقدم فضلا عن إنکار إتیانها و لذلک أمر النبی ص أن یجیب عن قولهم بقوله: «قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتَأْتِیَنَّکُمْ أی الساعة.
و لما کان السبب العمدة فی إنکارهم هو اختلاط الأشیاء و منها أبدان الأموات بعضها ببعض و تبدل صورها تبدلا بعد تبدل بحیث لا خبر عن أعیانها فیمتنع إعادتها من دون تمیز بعضها من بعض أشار إلی دفع ذلک بقوله: «عالِمِ الْغَیْبِ لا یَعْزُبُ أی لا یفوت «عن علمه مِثْقالُ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ .
و قوله: «وَ لا أَصْغَرُ مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْبَرُ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ تعمیم لعلمه لکل شی‌ء و فیه مع ذلک إشارة إلی أن للأشیاء کائنة ما کانت ثبوتا فی کتاب مبین لا تتغیر و لا تتبدل و إن زالت رسومها عن صفحة الکون و قد تقدم بعض الکلام فی الکتاب المبین فی سورة الأنعام و غیرها.
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قوله تعالی: «لِیَجْزِیَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ اللام فی «لِیَجْزِیَ للتعلیل و هو متعلق بقوله: «لَتَأْتِیَنَّکُمْ و فی قوله: «لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ نوع محاذاة لقوله السابق: «وَ هُوَ الرَّحِیمُ الْغَفُورُ».
و فی الآیة بیان أحد السببین لقیام الساعة و هو أن یجزی الله الذین آمنوا و عملوا الصالحات بالمغفرة و الرزق الکریم و هو الجنة بما فیها و السبب الأخیر ما یشیر إلیه قوله:
«وَ الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ إلخ.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مِنْ رِجْزٍ أَلِیمٌ السعی الجد فی المشی و المعاجزة المبالغة فی الإعجاز و قیل: المسابقة و الکلام مبنی علی الاستعارة بالکنایة کان الآیات مسافة یسیرون فیها سیرا حثیثا لیعجزوا الله و یسبقوه و الرجز کالرجس القذر و لعل المراد به العمل السیئ فیکون إشارة إلی تبدل العمل عذابا ألیما علیهم أو سببا لعذابهم، و قیل: الرجز هو سی‌ء العذاب.
و فی الآیة تعریض للکفار الذین یصرون علی إنکار البعث.
قوله تعالی: «وَ یَرَی الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ الَّذِی أُنْزِلَ إِلَیْکَ مِنْ رَبِّکَ هُوَ الْحَقَ الموصول الأول فاعل یری و الموصول الثانی مفعوله الأول و الحق مفعوله الثانی و المراد بالذین أوتوا العلم العلماء بالله و بآیاته، و بالذی أنزل إلیه القرآن النازل إلیه (ص).
و جملة «وَ یَرَی إلخ، استئناف متعرض لقوله السابق: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا» أو حال من فاعل کفروا، و المعنی: أولئک یقولون: لا تأتینا الساعة و ینکرونه جهلا، و العلماء بالله و آیاته یرون أن هذا القرآن النازل إلیک المخبر بأن الساعة آتیة هو الحق.
و قوله: «وَ یَهْدِی إِلی صِراطِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ» معطوف علی الحق أی و یرون القرآن یهدی إلی صراط من هو عزیز لا یغلب علی ما یرید محمود یثنی علی جمیع أفعاله لأنه لا یفعل مع عزته إلا الجمیل و هو الله سبحانه، و فی التوصیف بالعزیز الحمید مقابلة لما وصفهم به فی قوله: «الَّذِینَ سَعَوْا فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ .
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا هَلْ نَدُلُّکُمْ عَلی رَجُلٍ یُنَبِّئُکُمْ إِذا مُزِّقْتُمْ کُلَ 
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مُمَزَّقٍ إِنَّکُمْ لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ» کلام منهم وارد مورد الاستهزاء یعرفون فیه النبی ص بعضهم لبعض بالقول بالمعاد.
و التمزیق التقطیع و التفریق، و کونهم فی خلق جدید استقرارهم فیه أی تجدید خلقتهم بإحیائهم بعد موتهم و وجودهم ثانیا بعد عدمهم، و قوله: «إِذا مُزِّقْتُمْ ظرف لقوله: «إِنَّکُمْ لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ».
و المعنی: و قال الذین کفروا بعضهم لبعض علی طریق الاستهزاء بالنبی ص لإنذاره إیاهم بالبعث و الجزاء: هل ندلکم علی رجل و المراد به النبی ص ینبئکم و یخبرکم أنکم ستستقرون فی خلق جدید و یتجدد لکم الوجود إذا فرقت أبدانکم کل التفریق و قطعت بحیث لا یتمیز شی‌ء منها من شی‌ء.
قوله تعالی: «أَفْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً أَمْ بِهِ جِنَّةٌ» إلخ، الاستفهام للتعجیب فإن القول ببعث الأجساد بعد فنائها عجیب عندهم لا یقول به عاقل إلا لتلبیس الأمر علی الناس و إضلالهم لینال بعض ما عندهم و إلا فکیف یلتبس فیه الأمر علی عاقل، و لهذا رددوا الأمر بین الافتراء و الجنة فی الاستفهام و المعنی: أ هو عاقل یکذب علی الله افتراء علیه بالقول بالبعث أم به نوع جنون یتفوه بما بدا له من غیر فکر مستقیم.
و قوله: «بَلِ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ فِی الْعَذابِ وَ الضَّلالِ الْبَعِیدِ» رد لقولهم و إضراب عن التردید الذی أتوا به مستفهمین، و محصله أن ذلک لیس افتراء علی الله و لا جنون فیه بل هؤلاء الکفار مستقرون فی عذاب سیظهر لهم و قد أبعدهم ذلک عن الحق فکانوا فی ضلال بعید لا یسعهم مع ذلک أن یعقلوا الحق و یذعنوا به.
و وضع الموصول موضع الضمیر فی قوله: «بَلِ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» للدلالة علی أن علة وقوعهم فیما وقعوا فیه من العذاب و الضلال عدم إیمانهم بالآخرة.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَرَوْا إِلی ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنْ نَشَأْ نَخْسِفْ بِهِمُ الْأَرْضَ أَوْ نُسْقِطْ عَلَیْهِمْ کِسَفاً مِنَ السَّماءِ» إلخ، وعظ و إنذار لهم باستعظام ما اجترءوا علیه من تکذیب آیات الله و الاستهزاء برسوله فالمراد بقوله: «ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إحاطة السماء و الأرض بهم من بین أیدیهم و من خلفهم فأینما نظروا وجدوا سماء تظلهم و أرضا تقلهم لا مفر لهم منهما.
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و قوله: «إِنْ نَشَأْ نَخْسِفْ بِهِمُ الْأَرْضَ أَوْ نُسْقِطْ عَلَیْهِمْ کِسَفاً مِنَ السَّماءِ» أی إذ أحاط بهم الأرض و السماء و هما مدبرتان بتدبیرنا منقادتان مسخرتان لنا أن نشأ نخسف بهم الأرض فنهلکهم أو نسقط علیهم قطعة من السماء فنهلکهم فما لهم لا ینتهون عن هذه الأقاویل؟.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِکُلِّ عَبْدٍ مُنِیبٍ ، أی فیما ذکر من إحاطة السماء و الأرض و کونهما مدبرتین لله سبحانه أن یشأ یخسف بهم الأرض أو یسقط علیهم کسفا من السماء لآیة لکل عبد منیب، راجع إلی ربه بالطاعة، فهؤلاء لا یستهینون بهذه الأمور و لا یجترءون علی تکذیب هذه الآیات إلا لکونهم مستکبرین عاتین لا یریدون إنابة إلی ربهم و رجوعا إلی طاعته.
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اشارة

وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ مِنَّا فَضْلاً یا جِبالُ أَوِّبِی مَعَهُ وَ الطَّیْرَ وَ أَلَنَّا لَهُ الْحَدِیدَ (10) أَنِ اعْمَلْ سابِغاتٍ وَ قَدِّرْ فِی السَّرْدِ وَ اعْمَلُوا صالِحاً إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (11) وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ غُدُوُّها شَهْرٌ وَ رَواحُها شَهْرٌ وَ أَسَلْنا لَهُ عَیْنَ الْقِطْرِ وَ مِنَ الْجِنِّ مَنْ یَعْمَلُ بَیْنَ یَدَیْهِ بِإِذْنِ رَبِّهِ وَ مَنْ یَزِغْ مِنْهُمْ عَنْ أَمْرِنا نُذِقْهُ مِنْ عَذابِ السَّعِیرِ (12) یَعْمَلُونَ لَهُ ما یَشاءُ مِنْ مَحارِیبَ وَ تَماثِیلَ وَ جِفانٍ کَالْجَوابِ وَ قُدُورٍ راسِیاتٍ اعْمَلُوا آلَ داوُدَ شُکْراً وَ قَلِیلٌ مِنْ عِبادِیَ الشَّکُورُ (13) فَلَمَّا قَضَیْنا عَلَیْهِ الْمَوْتَ ما دَلَّهُمْ عَلی مَوْتِهِ إِلاَّ دَابَّةُ الْأَرْضِ تَأْکُلُ مِنْسَأَتَهُ فَلَمَّا خَرَّ تَبَیَّنَتِ الْجِنُّ أَنْ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ الْغَیْبَ ما لَبِثُوا فِی الْعَذابِ الْمُهِینِ (14)
لَقَدْ کانَ لِسَبَإٍ فِی مَسْکَنِهِمْ آیَةٌ جَنَّتانِ عَنْ یَمِینٍ وَ شِمالٍ کُلُوا مِنْ رِزْقِ رَبِّکُمْ وَ اشْکُرُوا لَهُ بَلْدَةٌ طَیِّبَةٌ وَ رَبٌّ غَفُورٌ (15) فَأَعْرَضُوا فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ سَیْلَ الْعَرِمِ وَ بَدَّلْناهُمْ بِجَنَّتَیْهِمْ جَنَّتَیْنِ ذَواتَیْ أُکُلٍ خَمْطٍ وَ أَثْلٍ وَ شَیْ‌ءٍ مِنْ سِدْرٍ قَلِیلٍ (16) ذلِکَ جَزَیْناهُمْ بِما کَفَرُوا وَ هَلْ نُجازِی إِلاَّ الْکَفُورَ (17) وَ جَعَلْنا بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ الْقُرَی الَّتِی بارَکْنا فِیها قُریً ظاهِرَةً وَ قَدَّرْنا فِیهَا السَّیْرَ سِیرُوا فِیها لَیالِیَ وَ أَیَّاماً آمِنِینَ (18) فَقالُوا رَبَّنا باعِدْ بَیْنَ أَسْفارِنا وَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ فَجَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ وَ مَزَّقْناهُمْ کُلَّ مُمَزَّقٍ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ (19)
وَ لَقَدْ صَدَّقَ عَلَیْهِمْ إِبْلِیسُ ظَنَّهُ فَاتَّبَعُوهُ إِلاَّ فَرِیقاً مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (20) وَ ما کانَ لَهُ عَلَیْهِمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلاَّ لِنَعْلَمَ مَنْ یُؤْمِنُ بِالْآخِرَةِ مِمَّنْ هُوَ مِنْها فِی شَکٍّ وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ (21)
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(بیان)

تشیر الآیات إلی نبذة من قصص داود و سلیمان إذ آتاهما الله من فضله إذ أنعم علی داود بتسخیر الجبال و الطیر معه و تلیین الحدید له، و سخر لسلیمان الریح غدوها شهر و رواحها شهر و سخر الجن یعملون له ما یشاء من محاریب و تماثیل و غیرها و أمرهما بالعمل الصالح شکرا و کانا عبدین شکورین.
ثم إلی قصة سبإ حیث أنعم علیهم بجنتین عن الیمین و الشمال لیعیشوا فیها عیشا
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رغدا فکفروا بالنعمة و أعرضوا عن الشکر فأرسل علیهم سیل العرم و بدل جنتیهم جنتین دون ذلک و قد کان عمر بلادهم فکفروا فجعلهم أحادیث و مزقهم کل ممزق، کل ذلک لکفرهم النعمة و إعراضهم عن الشکر و لا یجازی إلا الکفور.
وجه اتصال القصص علی ما تقدم من حدیث البعث أن الله هو المدبر لأمور عباده و هم مغمورون فی أنواع نعمه و للمنعم علی المنعم علیه الشکر علی نعمته و علیه أن یمیز بین الشاکرین لنعمته و الکافر بها و إذ لا میز فی هذه النشأة فهناک نشأة أخری یتمیز فیها الفریقان فالبعث لا مفر عنه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا داوُدَ مِنَّا فَضْلًا یا جِبالُ أَوِّبِی مَعَهُ وَ الطَّیْرَ وَ أَلَنَّا لَهُ الْحَدِیدَ» الفضل العطیة و التأویب الترجیع من الأوب بمعنی الرجوع و المراد به ترجیع الصوت بالتسبیح بدلیل قوله فیه فی موضع آخر: «إِنَّا سَخَّرْنَا الْجِبالَ مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِشْراقِ وَ الطَّیْرَ مَحْشُورَةً کُلٌّ لَهُ أَوَّابٌ».: ص: 19 و الطیر معطوف علی محل الجبال و منه یظهر فساد قول بعضهم: إن الأوب بمعنی السیر و أن الجبال کانت تسیر معه حیثما سار.
و قوله: «یا جِبالُ أَوِّبِی مَعَهُ وَ الطَّیْرَ» بیان للفضل الذی أوتی داود و قد وضع فیه الخطاب الذی خوطبت به الجبال و الطیر فسخرتا به موضع نفس التسخیر الذی هو العطیة و هو من قبیل وضع السبب موضع المسبب و المعنی: سخرنا الجبال له تئوب معه و الطیر، و هذا هو المتحصل من تسخیر الجبال و الطیر له کما یشیر إلیه قوله: «إِنَّا سَخَّرْنَا الْجِبالَ مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِشْراقِ وَ الطَّیْرَ مَحْشُورَةً کُلٌّ لَهُ أَوَّابٌ».: ص: 19 و قوله: «وَ أَلَنَّا لَهُ الْحَدِیدَ» أی و جعلناه لینا له علی ما به من الصلابة.
قوله تعالی: «أَنِ اعْمَلْ سابِغاتٍ وَ قَدِّرْ فِی السَّرْدِ» إلخ، السابغات جمع سابغة و هی الدرع الواسعة، و السرد نسج الدرع، و تقدیره الاقتصاد فیه بحیث تتناسب حلقه أی اعمل دروعا واسعة و أجعلها متناسبة الحلق، و جملة «أَنِ اعْمَلْ إلخ، نوع تفسیر لا لأنه الحدید له.
و قوله: «وَ اعْمَلُوا صالِحاً إِنِّی بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» معنی الجملة فی نفسها ظاهر و هی لوقوعها فی سیاق بیان إیتاء الفضل و عد النعم تفید معنی الأمر بالشکر کأنه قیل:
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و قلنا اشکر النعم أنت و قومک بالعمل الصالح.
قوله تعالی: «وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ غُدُوُّها شَهْرٌ وَ رَواحُها شَهْرٌ» إلخ، أی و سخرنا لسلیمان الریح مسیر غدو تلک الریح- و هو أول النهار إلی الظهر- مسیر شهر و رواح تلک الریح- و هو من الظهر إلی آخر النهار- مسیر شهر أی أنها تسیر فی یوم مسیر شهرین.
و قوله: «وَ أَسَلْنا لَهُ عَیْنَ الْقِطْرِ» الإسالة إفعال من السیلان بمعنی الجریان و القطر النحاس أی و أذبنا له القطر فسالت کالعین الجاریة.
قوله: «وَ مِنَ الْجِنِّ مَنْ یَعْمَلُ بَیْنَ یَدَیْهِ بِإِذْنِ رَبِّهِ ، أی و جمع من الجن- بدلیل قوله بعد: «یَعْمَلُونَ لَهُ - یعمل بین یدیه بإذن ربه مسخرین له «وَ مَنْ یَزِغْ أی ینحرف «عَنْ أَمْرِنا» و لم یطع سلیمان «نُذِقْهُ مِنْ عَذابِ السَّعِیرِ» ظاهر السیاق أن المراد به عذاب النار فی الدنیا دون الآخرة، و فی لفظ الآیة دلالة علی أن المسخر له کان بعض الجن لا جمیعهم.
قوله تعالی: «یَعْمَلُونَ لَهُ ما یَشاءُ مِنْ مَحارِیبَ وَ تَماثِیلَ وَ جِفانٍ کَالْجَوابِ وَ قُدُورٍ راسِیاتٍ إلخ، المحاریب جمع محراب و هو مکان إقامة الصلاة و العبادة، و التماثیل جمع تمثال و هی الصورة المجسمة من الشی‌ء و الجفان جمع جفنة و هی صحفة الطعام، و الجوابی جمع جابیة الحوض الذی یجبی أی یجمع فیه الماء، و القدور جمع قدر و هو ما یطبخ فیه الطعام، و الراسیات الثابتات و المراد بکون القدور راسیات کونها ثابتات فی أمکنتها لا یزلن عنها لعظمها.
و قوله: «اعْمَلُوا آلَ داوُدَ شُکْراً» خطاب لسلیمان و سائر من معه من آل داود أن یعملوا و یعبدوا الله شکرا له، و قوله: «وَ قَلِیلٌ مِنْ عِبادِیَ الشَّکُورُ» أی الشاکر لله شکرا بعد شکر و الجملة إما فی مقام ترفیع مقام أهل الشکر بأن المتمکنین فی هذا المقام قلیلون و هم الأوحدیون من الناس، و إما فی مقام التعلیل کأنه قیل: إنهم قلیل فکثروا عدتهم.
قوله تعالی: «فَلَمَّا قَضَیْنا عَلَیْهِ الْمَوْتَ ما دَلَّهُمْ عَلی مَوْتِهِ إِلَّا دَابَّةُ الْأَرْضِ تَأْکُلُ مِنْسَأَتَهُ المراد بدابة الأرض الأرضة علی ما وردت به الروایات و المنسأة العصا و قوله:
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«فَلَمَّا خَرَّ تَبَیَّنَتِ الْجِنُّ أَنْ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ الْغَیْبَ ما لَبِثُوا فِی الْعَذابِ الْمُهِینِ الخرور السقوط علی الأرض.
و یستفاد من السیاق أنه (ع) لما قبض کان متکئا علی عصاه فبقی علی تلک الحال قائما متکئا علی عصاه زمانا لا یعلم بموته إنس و لا جن فبعث الله عز و جل أرضة فأخذت فی أکل منسأته حتی إذا أکلت انکسرت العصا و سقط سلیمان علی الأرض فعلموا عند ذلک بموته و تبینت الجن أن لو کانوا یعلمون الغیب لعلموا بموت سلیمان المستور عنهم و ما لبثوا هذا المقدار من الزمان- و هو من حین قبضه إلی خروره- فی العذاب المهین المذل لهم.
قوله تعالی: «لَقَدْ کانَ لِسَبَإٍ فِی مَسْکَنِهِمْ آیَةٌ جَنَّتانِ عَنْ یَمِینٍ وَ شِمالٍ إلخ، سبأ العرب العاربة بالیمن سموا- کما قیل- باسم أبیهم سبإ بن یشجب بن یعرب بن قحطان، و قوله: «عَنْ یَمِینٍ وَ شِمالٍ أی عن یمین مسکنهم و شماله.
و قوله: «کُلُوا مِنْ رِزْقِ رَبِّکُمْ أمر بالأکل من جنتین و هو کنایة عن رزقهم منهما، ثم بالشکر له علی نعمته و رزقه، و قوله: «بَلْدَةٌ طَیِّبَةٌ وَ رَبٌّ غَفُورٌ» أی بلدة ملائمة صالحة للمقام و رب کثیر الغفران لا یؤاخذکم بسیئاتکم.
قوله تعالی: «فَأَعْرَضُوا فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ سَیْلَ الْعَرِمِ وَ بَدَّلْناهُمْ بِجَنَّتَیْهِمْ جَنَّتَیْنِ ذَواتَیْ أُکُلٍ خَمْطٍ وَ أَثْلٍ وَ شَیْ‌ءٍ مِنْ سِدْرٍ قَلِیلٍ العرم المسناة التی تحبس الماء، و قیل:
المطر الشدید و قیل غیر ذلک، و الأکل بضمتین کل ثمرة مأکولة، و الخمط- علی ما قیل- کل نبت أخذ طعما من المرارة، و الأثل الطرفاء و قیل: شجر یشبهها أعظم منها لا ثمرة له، و السدر معروف، و الأثل و شی‌ء معطوفان علی «أُکُلٍ لا علی خمط.
و المعنی: فأعرضوا أی قوم سبإ عن الشکر الذی أمروا به فجازیناهم و أرسلنا علیهم سیل العرم فأغرق بلادهم و ذهب بجنتیهم و بدلناهم بجنتیهم جنتین ذواتی ثمرة مرة و ذواتی طرفاء و شی‌ء قلیل من السدر.
قوله تعالی: «ذلِکَ جَزَیْناهُمْ بِما کَفَرُوا وَ هَلْ نُجازِی إِلَّا الْکَفُورَ» «ذلِکَ إشارة إلی ما ذکر من إرسال السیل و تبدیل الجنتین و محله النصب مفعولا ثانیا لجزیناهم و الفرق بین الجزاء و المجازاة- کما قیل إن المجازاة لا تستعمل إلا فی الشر و الجزاء أعم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌16، ص: 365
و المعنی: جزینا سبأ ذلک الجزاء بسبب کفرهم و إعراضهم عن الشکر- أو فی مقابلة ذلک- و لا نجازی بالسوء إلا من کان کثیر الکفران لأنعم الله.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ الْقُرَی الَّتِی بارَکْنا فِیها قُریً ظاهِرَةً» إلخ، ضمیر «بَیْنَهُمْ لسبإ و الکلام مسوق لبیان تتمة قصتهم المطلوب ذکرها و هو عطف علی قوله: «کانَ لِسَبَإٍ» و المراد بالقری التی بارکنا فیها القری الشامیة، و المراد بکون القری ظاهرة کونها متقاربة یری بعضها من بعض.
و قوله: «وَ قَدَّرْنا فِیهَا السَّیْرَ» أی جعلنا السیر فیها علی نسبة مقدرة متناسبة غیر مختلفة فالنسبة بین واحدة منها و ما یلیها کالنسبة بین ما یلیها و ما یلیه، و قوله:
«سِیرُوا فِیها لَیالِیَ وَ أَیَّاماً آمِنِینَ علی تقدیر القول أی و قلنا: سیروا فی هذه القری علی أمن إن شئتم لیالی و إن شئتم أیاما، و المراد قررنا فیها الأمن یسیرون فیها متی ما شاءوا من غیر خوف و قلق.
قوله تعالی: «فَقالُوا رَبَّنا باعِدْ بَیْنَ أَسْفارِنا وَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ إلخ، أی أنعمنا علیهم ما أنعمنا من وفور الفواکه و قرب المنازل و أمن الطرق و سهولة السیر و رغد العیش فملوا ذلک و سئموه و قالوا: رَبَّنا باعِدْ بَیْنَ أَسْفارِنا أی اجعل أسفارنا ذوات مسافات بعیدة نرکب فیها الرواحل و نقطع المفاوز و البوادی و هذا بغی منهم و کفران کما طلبت بنو إسرائیل الثوم و البصل مکان المن و السلوی.
و بالجملة أتم الله نعمه علیهم فی السفر بقرب المنازل و أمن الطرق و وفور النعمة کما أتم نعمه علیهم فی الحضر و أراد منهم الشکر علی ذلک فکفروا بنعمه فی السفر کما کفروا بها فی الحضر، فأسرع الله فی إسعاف ما اقترحوه فخرب بلادهم و فرق جمعهم و شتت شملهم.
فقوله: «فَقالُوا رَبَّنا باعِدْ بَیْنَ أَسْفارِنا» اقتراح ضمنی لتخریب بلادهم، و قوله:
«وَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ أی بالمعاصی.
و قوله: «فَجَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ وَ مَزَّقْناهُمْ کُلَّ مُمَزَّقٍ أی أزلنا أعیانهم و آثارهم فلم یبق منهم إلا أحادیث یحدث بها فیما یحدث فعادوا أسماء لا مسمی لهم إلا فی وهم المتوهم و خیال المتخیل و فرقناهم کل تفرق فلم یبق من أجزاء وجودهم جزءان 
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مجتمعان إلا فرقنا بینهما فصاروا کسدی لا شبح له بعد ما کانوا مجتمعا ذا قوة و شوکة حتی ضرب بهم المثل «تفرقوا أیادی سبإ».
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ» أی فی هذا الذی ذکر من قصتهم لآیات لکل من کثر صبره فی جنب الله و کثر شکره لنعمه التی لا تحصی یستدل بتلک الآیات علی أن علی الإنسان أن یعبد ربه شکرا لنعمه و أن وراءه یوما یبعث فیه و یجزی بعمله.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَدَّقَ عَلَیْهِمْ إِبْلِیسُ ظَنَّهُ فَاتَّبَعُوهُ إِلَّا فَرِیقاً مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أی حقق إبلیس علیهم ظنه أو وجد ظنه صادقا علیهم إذ قال لربه: «لَأُغْوِیَنَّهُمْ و لَأُضِلَّنَّهُمْ «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ ، و قوله: «فَاتَّبَعُوهُ إِلَّا فَرِیقاً مِنَ الْمُؤْمِنِینَ بیان لتصدیقه ظنه.
و منه یظهر أن ضمیر الجمع فی «عَلَیْهِمْ هاهنا و کذا فی الآیة التالیة لعامة الناس لا لسبإ خاصة و إن کانت الآیة منطبقة علیهم.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لَهُ عَلَیْهِمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا لِنَعْلَمَ مَنْ یُؤْمِنُ بِالْآخِرَةِ مِمَّنْ هُوَ مِنْها فِی شَکٍ ظاهر السیاق أن المراد أنهم لم یتبعوه عن سلطان له علیهم یضطرهم إلی اتباعه حتی یکونوا معذورین بل إنما اتبعوه عن سوء اختیارهم فهم یختارون اتباعه فیتسلط علیهم لا أنه یتسلط فیتبعونه، قال تعالی: «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ»،: الحجر: 42 و قال حاکیا عن إبلیس یوم القیامة:
«وَ ما کانَ لِی عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إِلَّا أَنْ دَعَوْتُکُمْ فَاسْتَجَبْتُمْ لِی فَلا تَلُومُونِی وَ لُومُوا أَنْفُسَکُمْ»: إبراهیم: 22.
و منشأ اتباعهم له ریب و شک فی قلوبهم من الآخرة یظهر منهم بظهور أثره الذی هو الاتباع لإبلیس، فإذنه سبحانه لإبلیس أن یتسلط علیهم من طریق اختیارهم هذا المقدار من التسلط لیمتاز به أهل الشک فی الآخرة من أهل الإیمان به و لا یرفع ذلک مسئولیتهم فی اتباعه لکونه عن اختیار منهم.
فقوله: «وَ ما کانَ لَهُ عَلَیْهِمْ مِنْ سُلْطانٍ نفی لکل سلطان، و قوله: «إِلَّا لِنَعْلَمَ أی لنمیز «مَنْ یُؤْمِنُ بِالْآخِرَةِ مِمَّنْ هُوَ مِنْها فِی شَکٍ استثناء لسلطانه علیهم من طریق 
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اتباعهم له عن اختیار منهم، و قد وضع فیه الغایة موضع ذی الغایة أی التمییز المذکور موضع التسلط من طریق الاتباع الاختیاری.
و تقیید الإیمان و الشک بالآخرة فی الآیة لمکان أن الرادع الوحید عن المعصیة و الداعی إلی الطاعة هو الإیمان بالآخرة دون الإیمان بالله و رسوله لو لا الآخرة کما قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ».: ص: 26 و قوله: «وَ رَبُّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ حَفِیظٌ» أی عالم علما لا یفوته المعلوم بنسیان أو سهو أو غیر ذلک و فیه تحذیر عن الکفران و المعصیة و إنذار لأهل الکفر و المعصیة.



(بحث روائی)

فی کمال الدین، بإسناده إلی هشام بن سالم عن الصادق (ع): فی حدیث یذکر فیه قصة داود (ع) قال: إنه خرج یقرأ الزبور و کان إذا قرأ الزبور لا یبقی جبل- و لا حجر و لا طائر إلا أجابه.
و فی تفسیر القمی،": قوله عز و جل: «أَنِ اعْمَلْ سابِغاتٍ قال: الدروع «وَ قَدِّرْ فِی السَّرْدِ» قال: المسامیر التی فی الحلقة، و قوله عز و جل: «وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ غُدُوُّها شَهْرٌ وَ رَواحُها شَهْرٌ» قال: کانت الریح تحمل کرسی سلیمان- فتسیر به فی الغداة مسیرة شهر و بالعشی مسیرة شهر.
و فی الکافی، بإسناده عن داود بن الحصین و عن أبان بن عثمان عن الفضل أبی العباس قال: قلت لأبی جعفر (ع): «یَعْمَلُونَ لَهُ ما یَشاءُ- مِنْ مَحارِیبَ وَ تَماثِیلَ وَ جِفانٍ کَالْجَوابِ قال: ما هی تماثیل الرجال و النساء و لکنها تماثیل الشجر و شبهه.
و فیه، عن بعض أصحابنا مرفوعا عن هشام بن الحکم قال: قال أبو الحسن موسی بن جعفر (ع): یا هشام ثم مدح الله القلة فقال: «وَ قَلِیلٌ مِنْ عِبادِیَ الشَّکُورُ».
أقول: و قد وقع هذا المعنی فی عدة روایات و هو ینطبق علی أحد المعنیین المتقدمین فی ذیل الآیة.
و فی العلل، بإسناده عن أبی جعفر (ع) قال: أمر سلیمان بن داود الجن فصنعوا له قبة من قواریر- فبینا هو متکئ علی عصاه فی القبة- ینظر إلی الجن کیف ینظرون 
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إلیه إذ حانت منه التفاتة- فإذا رجل معه فی القبة قال له: من أنت؟ قال: أنا الذی لا أقبل الرشا و لا أهاب الملوک أنا ملک الموت. فقبضه و هو قائم متکئ علی عصاه فی القبة و الجن ینظرون إلیه-.
قال: فمکثوا سنة یدأبون له حتی بعث الله عز و جل الأرضة- فأکلت منسأته و هی العصا، فلما خر تبینت الجن- أن لو کانوا یعلمون الغیب ما لبثوا فی العذاب المهین 
الحدیث.
أقول: و بقاؤه (ع) علی حال القیام متکئا علی عصاه سنة وارد فی عدة من روایات الشیعة و أهل السنة.
و فی المجمع، فی الحدیث عن فروة بن مسیک قال: سألت رسول الله ص عن سبإ أ رجل هو أم امرأة؟ فقال: هو رجل من العرب- ولد عشرة تیامن منهم ستة و تشاءم أربعة- فأما الذین تیامنوا- فالأزد و کندة و مذحج و الأشعرون و أنمار و حمیر فقال رجل من القوم: ما أنمار؟ قال: الذین منهم خثعم و بجیلة. و أما الذین تشاءموا فعاملة و جذام و لخم و غسان:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الجوامع و السنن عنه (ص)
و المراد بالتیامن و التشاؤم السکونة بالیمن و الشام.
و فی الکافی، بإسناده عن سدیر قال: سأل رجل أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل. «فَقالُوا رَبَّنا باعِدْ بَیْنَ أَسْفارِنا وَ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ الآیة- فقال: هؤلاء قوم کانت لهم قری متصلة ینظر بعضهم إلی بعض- و أنهار جاریة و أموال ظاهرة فکفروا نعم الله عز و جل- و غیروا ما بأنفسهم من عافیة الله- فغیر الله ما بهم من نعمة- و الله لا یغیر ما بقوم حتی یغیروا ما بأنفسهم- فأرسل الله علیهم سیل العرم ففرق قراهم و خرب دیارهم و ذهب بأموالهم و أبدلهم مکان جنانهم جنتین- ذواتی أکل خمط و أثل و شی‌ء من سدر قلیل- ثم قال: «ذلِکَ جَزَیْناهُمْ بِما کَفَرُوا وَ هَلْ نُجازِی إِلَّا الْکَفُورَ».
أقول: و ورد فی عدة من الروایات أن القری التی بارک الله فیها هم أهل بیت النبی ص و القری الظاهرة هم الوسائط بینهم و بین الناس من حملة أحادیثهم و غیرهم، و هو من بطن القرآن و لیس من التفسیر فی شی‌ء.
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اشارة

قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَمْلِکُونَ مِثْقالَ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ وَ ما لَهُمْ فِیهِما مِنْ شِرْکٍ وَ ما لَهُ مِنْهُمْ مِنْ ظَهِیرٍ (22) وَ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلاَّ لِمَنْ أَذِنَ لَهُ حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ (23) قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلِ اللَّهُ وَ إِنَّا أَوْ إِیَّاکُمْ لَعَلی هُدیً أَوْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (24) قُلْ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا أَجْرَمْنا وَ لا نُسْئَلُ عَمَّا تَعْمَلُونَ (25) قُلْ یَجْمَعُ بَیْنَنا رَبُّنا ثُمَّ یَفْتَحُ بَیْنَنا بِالْحَقِّ وَ هُوَ الْفَتَّاحُ الْعَلِیمُ (26)
قُلْ أَرُونِیَ الَّذِینَ أَلْحَقْتُمْ بِهِ شُرَکاءَ کَلاَّ بَلْ هُوَ اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (27) وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلاَّ کَافَّةً لِلنَّاسِ بَشِیراً وَ نَذِیراً وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (28) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (29) قُلْ لَکُمْ مِیعادُ یَوْمٍ لا تَسْتَأْخِرُونَ عَنْهُ ساعَةً وَ لا تَسْتَقْدِمُونَ (30)



(بیان)

آیات مقررة للتوحید و احتجاجات حوله.
قوله تعالی: «قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ لا یَمْلِکُونَ مِثْقالَ ذَرَّةٍ» إلی 
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آخر الآیة، أمر النبی ص أن یحتج علی إبطال ألوهیة آلهتهم بعدم قدرتهم علی استجابة الدعاء، فقوله: «قُلِ ادْعُوا الَّذِینَ زَعَمْتُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أی ادعوا الذین زعمتموهم آلهة من دون الله- فمفعولا «زَعَمْتُمْ محذوفان لدلالة السیاق علیهما- و دعاؤهم هو مسألتهم شیئا من الحوائج.
و قوله: «لا یَمْلِکُونَ مِثْقالَ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ واقع موقع الجواب کأنه قیل: فما ذا یکون إذا دعوهم؟ فقیل: لا یستجیبون لهم بشی‌ء لأنهم «لا یَمْلِکُونَ مِثْقالَ ذَرَّةٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ و لو ملکوا لاستجابوا، و لا تتم الربوبیة و الألوهیة إلا بأن یملک الرب و الإله شیئا مما یحتاج إلیه الإنسان فیملکه له و ینعم علیه به فیستحق بإزائه العبادة شکرا له فیعبد، أما إذا لم یملک شیئا فلا یکون ربا و لا إلها.
و قوله: «وَ ما لَهُمْ فِیهِما مِنْ شِرْکٍ کان الملک المنفی فی الجملة السابقة «لا یَمْلِکُونَ إلخ، الملک المطلق المنبسط علی الجمیع و المنفی فی هذه الجملة الملک المحدود المتبعض الذی ینبسط علی البعض دون الکل إما مشاعا أو مفروزا، لکن المشرکین ما کانوا یقولون بالملک المشترک بینهم و بین الله سبحانه مشاعا بل کانوا یقولون بملک کل من آلهتهم لنوع من الخلقة أو بعض منها، و أما الله سبحانه فهو رب الأرباب و إله الآلهة.
و علی هذا کان من الواجب أن یستجیب آلهتهم إذا دعوا فیما یملکونه من الخلقة و عدم استجابتهم کاشف عن عدم ربوبیتهم و ألوهیتهم.
و قوله: «وَ ما لَهُ مِنْهُمْ مِنْ ظَهِیرٍ» أی لیس لله سبحانه منهم کلا أو بعضا من معین یعینه فیما یفرض فیه عجزه عن القیام بأمر تدبیره إذ لو کان له منهم ظهیر یظهره علی التدبیر کان مالکا فیستجیب إذا دعی فیما هو ظهیر بالنسبة إلیه و إذ لیس فلیس.
فتبین مما تقدم أن احتجاج الآیة علی نفی الملک بانتفاء استجابتهم دعاء الداعی یجری فی جمیع الصور الثلاث و هی ملکهم لما فی السماوات و ما فی الأرض مطلقا و ملکهم علی وجه الشرکة مع الله سبحانه و کونهم أو بعضهم ظهیرا لله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ لا تَنْفَعُ الشَّفاعَةُ عِنْدَهُ إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ المشرکون کانوا یقولون بشفاعة آلهتهم کما حکاه الله سبحانه عنهم بقوله: «هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ»،: یونس: 18
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و لیس مرادهم بالشفاعة شفاعة یوم القیامة التی یثبتها القرآن الکریم فإنهم ما کانوا یقولون بالمعاد بل الشفاعة فی الدنیا لعبادهم عند الله سبحانه لیسعدهم بقضاء حوائجهم و إصلاح شئونهم بتوسط آلهتهم.
و إذ کانت الآلهة مخلوقین لله مملوکین له من کل وجه فلا یملکون الشفاعة من عند أنفسهم مستقلین بها إلا أن یملکهم الله سبحانه ذلک و هو الإذن لهم فی أن یشفعوا فأصل شفاعتهم لو شفعوا بإذن الله سبحانه.
و قوله: «إِلَّا لِمَنْ أَذِنَ لَهُ یحتمل أن یکون اللام فی «لِمَنْ لام الملک و المراد بمن أذن له الشافع من الملائکة، و المعنی: لا تنفع الشفاعة إلا أن یملکه الشافع بالإذن من الله و أن یکون لام التعلیل و المراد بمن أذن له المشفوع له، و المعنی: لا تنفع الشفاعة إلا لأجل من أذن له من المشفوع لهم، قال فی الکشاف: و هذا یعنی الوجه الثانی وجه لطیف و هو الوجه. انتهی.
و هو الوجه فإن الملائکة علی ما یستفاد من کلامه تعالی وسائط لإنفاذ الأمر الإلهی و إجرائه، قال تعالی: «لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ و هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»،: الأنبیاء: 27 و قال: «جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا أُولِی أَجْنِحَةٍ»،: فاطر: 1 و الوساطة المذکورة من الشفاعة کما تقدم فی مباحث الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب.
فالملائکة جمیعا شفعاء لکن لا فی کل أمر و لکل أحد بل فی أمر أذن الله فیه و لمن أذن له فنفی شفاعتهم إلا مع الإذن یناسب المشفوع لهم دون الشفعاء، فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی ،: الأنبیاء: 28 لا فی معنی قوله:
«ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ»: یونس: 3.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» التفزیع إزالة الفزع و کشفه و ضمائر الجمع- علی ما یعطیه السیاق- للشفعاء و هم الملائکة.
و لازم قوله: «حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ - و هو غایة- أن یکون هناک أمر مغیی بها و هو کون قلوبهم فی فزع ممتد فی انتظار أمر الله سبحانه حتی یرتفع بصدور الأمر منه، فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ- إلی أن قال- وَ الْمَلائِکَةُ وَ هُمْ 
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لا یَسْتَکْبِرُونَ یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»،: النحل: 50 فالفزع هو التأثر و الانقباض من الخوف و هو المراد بسجدتهم تذللا من خوف ربهم من فوقهم.
و بذلک یظهر أن المراد بفزعهم حتی یفزع عنهم أن التذلل غشی قلوبهم و هو تذللهم من حیث إنهم أسباب و شفعاء فی نفوذ الأوامر الإلهیة و وقوعه علی ما صدر و کما أرید، و کشف هذا التذلل هو تلقیهم الأمر الإلهی و اشتغالهم بالعمل کأنهم بحیث لا یظهر من وجودهم إلا فعلهم و طاعتهم لله فیما أمرهم به و أنه لا واسطة بین الله سبحانه و بین الفعل إلا أمره فافهم ذلک.
و إنما نسب الفزع و التفزیع إلی قلوبهم للدلالة علی أنهم ذاهلون منصرفون عن أنفسهم و عن کل شی‌ء إلا ربهم و هم علی هذه الحالة لا یشعرون بشی‌ء غیره حتی إذا کشف الفزع عن قلوبهم عند صدور الأمر الإلهی بلا مهل و لا تخلف فلیس الأمر بحیث یعطل أو یتأخر عن الوقوع، قال تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»،: یس: 82 فالمستفاد من الآیة نظرا إلی هذا المعنی أنهم فی فزع حتی إذا أزیل فزعهم بصدور الأمر الإلهی.
و قوله: «قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَ یدل علی أنهم طوائف کثیرون یسأل بعضهم بعضا عن الأمر الإلهی بعد صدوره و انکشاف الفزع عن قلوب السائلین.
و یتبین منه أن کشف الفزع و نزول الأمر إلی بعضهم أسبق منه إلی بعض آخر فإن لازم السؤال أن یکون المسئول عالما بما سئل عنه قبل السائل.
فلهم مراتب مختلفة و مقامات متفاوتة بعضها فوق بعض تتلقی الدانیة منها الأمر الإلهی من العالیة من غیر تخلف و لا مهلة و هو طاعة الدانی منهم للعالی، کما یستفاد ذلک أیضا بالتدبر فی قوله تعالی: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ»،: الصافات: 164 و قوله فی وصف الروح الأمین: «ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: التکویر: 21.
فبینهم مطاع و مطیع و لا طاعة مع ذلک إلا لله سبحانه لأن المطاع منهم لا شأن له إلا إیصال ما وصل إلیه من الأمر الإلهی إلی مطیعه الذی دونه، و یمکن أن یستفاد ذلک من توصیف القول بالحق فی قوله: «قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَ أی قال 
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القول الثابت الذی لا سبیل للبطلان و التبدل إلیه.
و ما ألطف ختم الآیة بقوله تعالی: «وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» أی هو العلی الذی دونه کل شی‌ء و الکبیر الذی یصغر عنده کل شی‌ء فلیس للملائکة المکرمین إلا تلقی قوله الحق و امتثاله و طاعته کما یرید.
فقد تحصل من الآیة الکریمة أن الملائکة فزعون فی أنفسهم متذللون فی ذواتهم ذاهلون عن کل شی‌ء إلا عن ربهم محدقون إلی ساحة العظمة و الکبریاء فی انتظار صدور الأمر حتی یکشف عن قلوبهم الفزع، بصدور الأمر و نزوله و هم مع ذلک طوائف مختلفة ذووا مقامات متفاوتة علوا و دنوا یتوسط کل عال فی إیصال الأمر النازل إلی من هو دونه.
فهم مع کونهم شفعاء و أسبابا متوسطة لا یشفعون و لا یتوسطون فی حدوث حادث من حوادث الخلق و التدبیر إلا بإذن خاص من ربهم فی حدوثه فیتحملون الأمر النازل إلیهم حتی یحققوه فی الکون من غیر أن یستقلوا من أنفسهم فی شی‌ء أو یستبدوا برأی، و من کان هذا شأنه لا یشعر بشی‌ء إلا طاعة ربه فیما یأمره به کیف یکون ربا مستقلا فی أمره مفوضا إلیه التدبیر یعطی ما یشاء و یمنع ما یشاء؟
و فی الآیة أقوال مختلفة أخر:
منها: أن ضمیر «قُلُوبِهِمْ و «قالُوا» الثانی للمشرکین دون الملائکة و ضمیر «قالُوا» الأول للملائکة و المعنی: حتی إذا کشف الفزع عن قلوب المشرکین وقت الفزع قالت الملائکة لهم: ما ذا قال ربکم؟ قالت المشرکون لهم: الحق فیعترفون بما أنکروه فی الدنیا.
و منها: أن ضمیر «قُلُوبِهِمْ للملائکة و المراد أن الملائکة الموکلین بالأعمال إذا صعدوا بأعمال العباد إلی السماء و لهم زجل و صوت عظیم خشیت الملائکة أنها الساعة فیفزعون و یخرون سجدا لله سبحانه حتی إذا کشف عن قلوبهم الفزع و علموا أنه لیس الأمر کذلک فسألوا ما ذا قال ربکم؟ قالوا: الحق.
و منها: أن الله لما بعث النبی ص بعد فترة بینه و بین عیسی (ع) لم ینزل فیها شی‌ء من الوحی أنزل الله سبحانه جبریل بالوحی فلما نزل ظنت الملائکة أنه 
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نزل بشی‌ء من أمر الساعة فصعقوا لذلک فجعل جبریل یمر بکل سماء و یکشف الفزع عن الملائکة الساکنین فیها فرفعوا رءوسهم و قال بعضهم لبعض: ما ذا قال ربکم؟ قالوا:
الحق أی الوحی.
و منها: أن الضمیر للملائکة و المراد أن الله سبحانه إذا أوحی إلی بعض الملائکة غشی علی الملائکة عند سماع الوحی و یصعقون و یخرون سجدا للآیة العظیمة فإذا فزع عن قلوبهم سألت الملائکة ذلک الملک الذی أوحی إلیه ما ذا قال ربک؟ أو سأل بعضهم بعضا ما ذا قال ربکم؟ فیعلمون أن الأمر فی غیرهم.
و أنت بعد التدبر فی الآیة الکریمة و التأمل فیما قدمناه تعلم وجه الضعف فی هذه الأقوال و أن شیئا منها علی تقدیر صحته فی نفسه لا یصلح تفسیرا لها.
قوله تعالی: «قُلْ مَنْ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ قُلِ اللَّهُ إلخ، احتجاج آخر علی المشرکین من جهة الرزق الذی هو الملاک العمدة فی اتخاذهم الآلهة فإنهم یتعللون فی عبادتهم الآلهة بأنها ترضیهم فیوسعون لهم فی رزقهم فیسعدون بذلک.
فأمر النبی ص أن یسألهم من یرزقهم من السماوات و الأرض؟ و الجواب عنه أنه الله سبحانه لأن الرزق خلق فی نفسه و لا خالق- حتی عند المشرکین- إلا الله عز اسمه لکنهم یستنکفون عن الاعتراف به بألسنتهم و إن أذعنت به قلوبهم و لذلک أمر أن ینوبهم فی الجواب فقال: «قُلِ اللَّهُ .
و قوله: «وَ إِنَّا أَوْ إِیَّاکُمْ لَعَلی هُدیً أَوْ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ ، تتمة قول النبی ص و هذا القول بعد إلقاء الحجة القاطعة و وضوح الحق فی مسألة الألوهیة مبنی علی سلوک طریق الإنصاف، و مفاده أن کل قول إما هدی أو ضلال لا ثالث لهما نفیا و إثباتا و نحن و أنتم علی قولین مختلفین لا یجتمعان فإما أن نکون نحن علی هدی و أنتم فی ضلال و إما أن تکونوا أنتم علی هدی و نحن فی ضلال فانظروا بعین الإنصاف إلی ما ألقی إلیکم من الحجة و میزوا المهدی من الضال و المحق من المبطل.
و اختلاف التعبیر فی قولیه: «لَعَلی هُدیً و «فِی ضَلالٍ بلفظة علی و فی- کما قیل- للإشارة إلی أن المهتدی کأنه مستعل علی منار یتطلع علی السبیل و غایتها التی فیها سعادته، و الضال منغمر فی ظلمة لا یدری أین یضع قدمه و إلی أین یسیر
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و ما ذا یراد به؟.
قوله تعالی: «قُلْ لا تُسْئَلُونَ عَمَّا أَجْرَمْنا وَ لا نُسْئَلُ عَمَّا تَعْمَلُونَ أی إن العمل و خاصة عمل الشر لا یتعدی عن عامله و لا یلحق وباله إلا به فلا یسأل عنه غیره فلا تسألون عما أجرمنا بل نحن المسئولون عنه و لا نسأل عما تعملون بل أنتم المسئولون.
و هذا تمهید لما فی الآیة التالیة من حدیث الجمع و الفتح فإن الطائفتین إذا اختلفا فی الأعمال خیرا و شرا کان من الواجب أن یفتح بینهما و یتمیز کل من الأخری حتی یلحق به جزاء عمله من خیر أو شر أو سعادة أو شقاء و الذی یفتح و یمیز هو الرب تعالی.
و فی التعبیر عن عمل أنفسهم بالإجرام و فی ناحیة المشرکین بقوله: «تَعْمَلُونَ و لم یقل تجرمون أخذ بحسن الأدب فی المناظرة.
قوله تعالی: «قُلْ یَجْمَعُ بَیْنَنا رَبُّنا ثُمَّ یَفْتَحُ بَیْنَنا بِالْحَقِّ وَ هُوَ الْفَتَّاحُ الْعَلِیمُ لما کان من الواجب أن یلحق بکل من المحسن و المسی‌ء جزاء عمله و کان لازمه التمییز بینهما بالجمع ثم الفرق کان ذلک شأن مدبر الأمر و هو الرب أمر نبیه ص أن یذکرهم أن الذی یجمع بین الجمیع ثم یفتح بینهم بالحق هو الله، فهو رب هؤلاء و أولئک فإنه هو الفتاح العلیم یفتح بین کل شیئین بالخلق و التدبیر فیتمیز بذلک الشی‌ء من الشی‌ء کما قال: «أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما»،: الأنبیاء: 30 و هو العلیم بکل شی‌ء.
فالآیة تثبت البعث لتمییز المحسن من المسی‌ء أولا ثم انحصار التمییز و الجزاء فی جانبه تعالی بانحصار الربوبیة فیه و یبطل بذلک ربوبیة من اتخذوه من الأرباب.
و الفتاح من أسماء الله الحسنی و الفتح إیجاد الفصل بین شیئین لفائدة تترتب علیه کفتح الباب للدخول بإیجاد الفصل بین مصراعیه و الفتح بین الشیئین لیتمیز کل منهما عن الآخر بذاته و صفاته و أفعاله.
قوله تعالی: «قُلْ أَرُونِیَ الَّذِینَ أَلْحَقْتُمْ بِهِ شُرَکاءَ کَلَّا بَلْ هُوَ اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أمر آخر للنبی ص أن یسألهم أن یروه آلهتهم حتی یختبر هل فیهم الصفات الضروریة للإله المستحق للعبادة من الاستقلال بالحیاة و العلم و القدرة و السمع و البصر؟ و هذا معنی قوله: «أَرُونِیَ الَّذِینَ أَلْحَقْتُمْ بِهِ شُرَکاءَ» أی ألحقتموهم به شرکاء له.
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ثم ردع بنفسه و قال: کلا لا یکونون شرکاء له لأنهم إما أن یروه الأصنام بما أنها معبودة لهم معدودة آلهتهم و هی أجسام میتة خالیة عن الحیاة و العلم و القدرة و إما أن یروه أرباب هذه الأصنام و هم الملائکة و غیرهم بجعل الأصنام تماثیل مشیرة إلیهم و هم و إن لم یخلوا عن حیاة و علم و قدرة إلا أن ما لهم من صفات الکمال مفاضة علیهم من الله سبحانه لا استقلال لهم فی شی‌ء من هذه الصفات و لا فی الأفعال المتفرعة علیها فأین الاستقلال فی التدبیر الذی یدعون أنه مفوض إلیهم فالوجود الواجبی بکماله اللامتناهی یمنع أن یکون فی خلقه من یشارکه فی شی‌ء من کماله.
اللهم إلا أن یدعوا أنه شارکهم فی بعض ما له من الشئون لتدبیر خلقه من غیر صلاحیة لهم ذاتیة و هذا ینافی حکمته تعالی.
و قد أشیر إلی هذه الحجة بقوله: «بَلْ هُوَ اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فإن عزته تعالی- و هو منع جانبه أن یعدو إلی حریم کماله عاد لکونه لا یحد بحد- تمنع أن یشارکه فی شی‌ء من صفات کماله کالربوبیة و الألوهیة المنتهیتین إلی الذات أحد غیره هذا لو کانت الشرکة عن صلاحیة ذاتیة من الشریک و لو کانت عن إرادة جزافیة منه من غیر صلاحیة حقیقة من الشریک فالحکمة الإلهیة تمنع ذلک.
و قد تبین بذلک أن الآیة متضمنة لحجة قاطعة برهانیة فأحسن التدبر فیها.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ بَشِیراً وَ نَذِیراً وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ قال الراغب فی المفردات:، الکف کف الإنسان و هی ما بها یقبض و یبسط و کففته أصبت کفه، و کففته أصبته بالکف و دفعته بها و تعورف الکف بالدفع علی أی وجه کان بالکف کان أو غیرها حتی قیل: رجل مکفوف لمن قبض بصره، و قوله: وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ أی کافا لهم عن المعاصی و الهاء فیه للمبالغة کقولهم:
راویة و علامة و نسابة. انتهی.
و یؤید هذا المعنی توصیفه (ص) بالبشیر و النذیر، فقوله: «بَشِیراً وَ نَذِیراً» حالان یبینان صفته لقوله: «کَافَّةً لِلنَّاسِ .
و ربما قیل: إن التقدیر و ما أرسلناک إلا إرساله کافة للناس و لا یخلو من تکلف و بعد. و
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أما کون کافة بمعنی جمیعا و حالا من الناس، و المعنی: و ما أرسلناک إلا للناس جمیعا فهم یمنعون عن تقدم الحال علی صاحبه المجرور.
و اعلم أن منطوق الآیة و إن کان راجعا إلی النبوة و فیها انتقال من الکلام فی التوحید إلی الکلام فی النبوة علی حد الآیات التالیة، لکن فی مدلولها حجة أخری علی التوحید و ذلک أن الرسالة من لوازم الربوبیة التی شأنها تدبیر الناس فی طریق سعادتهم و مسیرهم إلی غایات وجودهم فعموم رسالته (ص) و هو رسول الله تعالی لا رسول غیره دلیل علی أن الربوبیة منحصرة فی الله سبحانه فلو کان هناک رب غیره لجاءهم رسوله و لم یعم رسالة النبی ص أو عمتهم و احتاجوا معه إلی غیره، و هذا معنی قول علی (ع)- علی ما روی- لو کان لربک شریک لأتتک رسله.
و یؤیده ما فی ذیل الآیة من قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ فإن دالة انحصار الرسالة فی رسل الله علی انحصار الربوبیة فی الله عز اسمه أمس بجهل الناس من کونه (ص) رسولا کافا لهم عن المعاصی بشیرا و نذیرا.
فمفاد الآیة علی هذا: لا یمکنهم أن یروک شریکا له و الحال أنا لم نرسلک إلا کافا لجمیع الناس بشیرا و نذیرا و لو کان لهم إله غیرنا لم یسع لنا أن نرسلک إلیهم و هم عباد لإله آخر و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ سؤال عن وقت الجمع و الفتح و هو البعث فالآیة متصلة بقوله السابق: «قُلْ یَجْمَعُ بَیْنَنا رَبُّنا» الآیة، و هذا أیضا من شواهد ما قدمنا من المعنی لقوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً» و إلا کانت هذه الآیة و التی بعدها متخللتین بین قوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ الآیة، و الآیات التالیة المتعرضة لمسألة النبوة.
قوله تعالی: «قُلْ لَکُمْ مِیعادُ یَوْمٍ لا تَسْتَأْخِرُونَ عَنْهُ ساعَةً وَ لا تَسْتَقْدِمُونَ أمر منه تعالی أن یجیبهم بأن لهم میعاد یوم مقضی محتوم لا یتخلف عن الوقوع فهو واقع قطعا و لا یختلف وقت وقوعه البتة أی إن الله وعد به وعدا لا یخلفه إلا أن وقت وقوعه مستور لا یعلمه إلا الله سبحانه.
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و ما قیل: إن المراد به یوم الموت غیر سدید فإنهم لم یسألوا إلا عما تقدم وعده و هو یوم الجمع و الفتح و الجمع ثم الفتح من خصائص یوم القیامة دون یوم الموت.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ- قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ» و ذلک أن أهل السماوات لم یسمعوا وحیا- فیما بین أن بعث عیسی بن مریم إلی أن بعث محمد ص، فلما بعث الله جبرئیل إلی محمد- سمع أهل السماوات صوت وحی القرآن- کوقع الحدید علی الصفا فصعق أهل السماوات-.
فلما فرغ عن الوحی انحدر جبرئیل- کلما مر بأهل سماء فزع عن قلوبهم یقول:
کشف عن قلوبهم، فقال بعض لبعض: ما ذا قال ربکم؟ قالوا: الحق و هو العلی الکبیر:
أقول: و روی مثله من طرق أهل السنة موصولا و موقوفا عن النبی ص 
و مدلول الروایة علی أی حال مصداق من مصادیق الآیة و لا تصلح لتفسیرها البتة.
و فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن ابن عباس و فی المجمع عنه قال: قال رسول الله ص: أعطیت خمسا لم یعطهن نبی قبلی. بعثت إلی الناس کافة الأحمر و الأسود- و إنما کان النبی یبعث إلی قومه، و نصرت بالرعب یرعب منی عدوی علی مسیرة شهر، و أطعمت المغنم، و جعلت لی الأرض مسجدا و طهورا، و أعطیت الشفاعة فادخرتها لأمتی إلی یوم القیامة- و هی إن شاء الله نائلة من لا یشرک بالله شیئا.
أقول: و روی أیضا هذا المعنی عن ابن المنذر عن أبی هریرة عنه (ص).
و الروایة معارضة لما ورد مستفیضا أن نوحا کان مبعوثا إلی الناس کافة و ذکر فی بعضها إبراهیم (ع) و فی بعضها أن أولی العزم کلهم مبعوثون إلی الدنیا کافة، و تخالف أیضا عموم الشفاعة للأنبیاء المستفاد من عدة من الروایات و قد قال تعالی:
«وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»،: الزخرف:
86 و قد شهد القرآن بأن المسیح (ع) من الشهداء قال تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکُونُ عَلَیْهِمْ شَهِیداً»: النساء: 159.
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و الروایات من طرق العامة و الخاصة کثیرة فی عموم رسالته للناس کافة و ظاهر کثیر منها أخذ «کَافَّةً» فی قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ حالا من «لِلنَّاسِ قدم علیه و یمنعه البصریون من النحاة و یجوزه الکوفیون.
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اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ نُؤْمِنَ بِهذَا الْقُرْآنِ وَ لا بِالَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ مَوْقُوفُونَ عِنْدَ رَبِّهِمْ یَرْجِعُ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ الْقَوْلَ یَقُولُ الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا لَوْ لا أَنْتُمْ لَکُنَّا مُؤْمِنِینَ (31) قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا أَ نَحْنُ صَدَدْناکُمْ عَنِ الْهُدی بَعْدَ إِذْ جاءَکُمْ بَلْ کُنْتُمْ مُجْرِمِینَ (32) وَ قالَ الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا بَلْ مَکْرُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ إِذْ تَأْمُرُونَنا أَنْ نَکْفُرَ بِاللَّهِ وَ نَجْعَلَ لَهُ أَنْداداً وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ وَ جَعَلْنَا الْأَغْلالَ فِی أَعْناقِ الَّذِینَ کَفَرُوا هَلْ یُجْزَوْنَ إِلاَّ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (33) وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَذِیرٍ إِلاَّ قالَ مُتْرَفُوها إِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ (34) وَ قالُوا نَحْنُ أَکْثَرُ أَمْوالاً وَ أَوْلاداً وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ (35)
قُلْ إِنَّ رَبِّی یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (36) وَ ما أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ بِالَّتِی تُقَرِّبُکُمْ عِنْدَنا زُلْفی إِلاَّ مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً فَأُولئِکَ لَهُمْ جَزاءُ الضِّعْفِ بِما عَمِلُوا وَ هُمْ فِی الْغُرُفاتِ آمِنُونَ (37) وَ الَّذِینَ یَسْعَوْنَ فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أُولئِکَ فِی الْعَذابِ مُحْضَرُونَ (38) قُلْ إِنَّ رَبِّی یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ لَهُ وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَهُوَ یُخْلِفُهُ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ (39) وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ یَقُولُ لِلْمَلائِکَةِ أَ هؤُلاءِ إِیَّاکُمْ کانُوا یَعْبُدُونَ (40)
قالُوا سُبْحانَکَ أَنْتَ وَلِیُّنا مِنْ دُونِهِمْ بَلْ کانُوا یَعْبُدُونَ الْجِنَّ أَکْثَرُهُمْ بِهِمْ مُؤْمِنُونَ (41) فَالْیَوْمَ لا یَمْلِکُ بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا وَ نَقُولُ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذُوقُوا عَذابَ النَّارِ الَّتِی کُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ (42) وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالُوا ما هذا إِلاَّ رَجُلٌ یُرِیدُ أَنْ یَصُدَّکُمْ عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُکُمْ وَ قالُوا ما هذا إِلاَّ إِفْکٌ مُفْتَریً وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُبِینٌ (43) وَ ما آتَیْناهُمْ مِنْ کُتُبٍ یَدْرُسُونَها وَ ما أَرْسَلْنا إِلَیْهِمْ قَبْلَکَ مِنْ نَذِیرٍ (44) وَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ ما بَلَغُوا مِعْشارَ ما آتَیْناهُمْ فَکَذَّبُوا رُسُلِی فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ (45)
قُلْ إِنَّما أَعِظُکُمْ بِواحِدَةٍ أَنْ تَقُومُوا لِلَّهِ مَثْنی وَ فُرادی ثُمَّ تَتَفَکَّرُوا ما بِصاحِبِکُمْ مِنْ جِنَّةٍ إِنْ هُوَ إِلاَّ نَذِیرٌ لَکُمْ بَیْنَ یَدَیْ عَذابٍ شَدِیدٍ (46) قُلْ ما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ فَهُوَ لَکُمْ إِنْ أَجْرِیَ إِلاَّ عَلَی اللَّهِ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (47) قُلْ إِنَّ رَبِّی یَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلاَّمُ الْغُیُوبِ (48) قُلْ جاءَ الْحَقُّ وَ ما یُبْدِئُ الْباطِلُ وَ ما یُعِیدُ (49) قُلْ إِنْ ضَلَلْتُ فَإِنَّما أَضِلُّ عَلی نَفْسِی وَ إِنِ اهْتَدَیْتُ فَبِما یُوحِی إِلَیَّ رَبِّی إِنَّهُ سَمِیعٌ قَرِیبٌ (50)
وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا فَلا فَوْتَ وَ أُخِذُوا مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ (51) وَ قالُوا آمَنَّا بِهِ وَ أَنَّی لَهُمُ التَّناوُشُ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ (52) وَ قَدْ کَفَرُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ وَ یَقْذِفُونَ بِالْغَیْبِ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ (53) وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ کَما فُعِلَ بِأَشْیاعِهِمْ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا فِی شَکٍّ مُرِیبٍ (54)
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(بیان)

فصل آخر من آیات السورة تتکلم فی أمر النبوة و ما یرجع إلیها و ما یقول المشرکون فیها و تتخلص فی خلالها بما یجری علیهم یوم الموت أو یوم القیامة، و قد اتصلت بقوله فی الفصل السابق: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ الآیة، و قد عرفت أن الآیة کالبرزخ بین الفصلین تذکر الرسالة و تجعلها دلیلا علی التوحید.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَنْ نُؤْمِنَ بِهذَا الْقُرْآنِ وَ لا بِالَّذِی بَیْنَ یَدَیْهِ المراد بالذین کفروا المشرکون و المراد بالذی بین یدیه الکتب السماویة من التوراة و الإنجیل و ذلک أن المشرکین و هم الوثنیون لیسوا قائلین بالنبوة و یتبعها الکتاب السماوی.
و قول بعضهم: إن المراد بالذی بین یدیه هو أمر الآخرة مما لا دلیل یساعده، و قد أکثر القرآن الکریم من التعبیر عن التوراة و الإنجیل بالذی بین یدیه، و من الخطإ قول بعضهم: إن المراد بالذین کفروا هم الیهود.
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قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذِ الظَّالِمُونَ مَوْقُوفُونَ عِنْدَ رَبِّهِمْ إلخ، الظاهر أن اللام فی «الظَّالِمُونَ للعهد، و هذه الآیة و الآیتان بعدها تشیر إلی أن وبال هذا الکفر- و أساسه ضلال أئمة الکفر و إضلالهم تابعیهم- سیلحق بهم و سیندمون علیه و لن ینفعهم الندم.
فقوله: «وَ لَوْ تَری خطاب للنبی ص إذ هم بمعزل عن فهم الخطاب «إِذِ الظَّالِمُونَ و هم الکافرون بکتب الله و رسله، الذین ظلموا أنفسهم بالکفر «مَوْقُوفُونَ عِنْدَ رَبِّهِمْ للحساب و الجزاء یوم القیامة «یَرْجِعُ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ الْقَوْلَ أی یتحاورون و یتراجعون فی الکلام متخاصمین «یَقُولُ الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا» بیان لرجوع بعضهم إلی بعض فی القول و المستضعفون الأتباع الذین استضعفتهم المتبوعون «لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا» و هم الأئمة القادة «لَوْ لا أَنْتُمْ لَکُنَّا مُؤْمِنِینَ یریدون أنکم أجبرتمونا علی الکفر و حلتم بیننا و بین الإیمان.
«قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا لِلَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا» جوابا عن قولهم و ردا لما اتهموهم به من الإجبار و الإکراه «أَ نَحْنُ صَدَدْناکُمْ الاستفهام للإنکار أی أ نحن صرفناکم «عَنِ الْهُدی بَعْدَ إِذْ جاءَکُمْ فبلوغه إلیکم بالدعوة النبویة أقوی الدلیل علی أنا لم نحل بینه و بینکم و کنتم مختارین فی الإیمان به و الکفر «بَلْ کُنْتُمْ مُجْرِمِینَ متلبسین بالإجرام مستمرین علیه فأجرمتم بالکفر به لما جاءکم من غیر أن نجبرکم علیه فکفرکم منکم و نحن برآء منه.
«وَ قالَ الَّذِینَ اسْتُضْعِفُوا لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا» ردا لقولهم و دعواهم البراءة «بَلْ مَکْرُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» أی مکرکم باللیل و النهار حملنا علی الکفر «إِذْ تَأْمُرُونَنا أَنْ نَکْفُرَ بِاللَّهِ وَ نَجْعَلَ لَهُ أَنْداداً» و أمثالا من الآلهة أی أنکم لم تزالوا فی الدنیا تمکرون اللیل و النهار و تخطون الخطط لتستضعفونا و تتآمروا علینا فتحملونا علی طاعتکم فیما تریدون، فلم نشعر إلا و نحن مضطرون علی الائتمار بأمرکم إذ تأمروننا بالکفر و الشرک.
«وَ أَسَرُّوا» و أخفوا «النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ و شاهدوا أن لا مناص، و إخفاؤهم الندامة یوم القیامة- و هو یوم هم بارزون لا یخفی علی الله منهم شی‌ء- نظیر کذبهم علی الله و إنکارهم الشرک بالله و حلفهم لله کان بین کل ذلک من قبیل ظهور
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ملکاتهم الرذیلة التی رسخت فی نفوسهم فقد کانوا یسرون الندامة فی الدنیا خوفا من شماتة الأعداء و کذلک یفعلون یوم القیامة مع ظهور ما أسروا و الیوم یوم تبلی السرائر کما یکذبون بمقتضی ملکة الکذب مع ظهور أنهم کاذبون فی قولهم.
ثم ذکر سبحانه أخذهم للعذاب فقال: «وَ جَعَلْنَا الْأَغْلالَ السلاسل «فِی أَعْناقِ الَّذِینَ کَفَرُوا هَلْ یُجْزَوْنَ إِلَّا ما کانُوا یَعْمَلُونَ فصارت أعمالهم أغلالا فی أعناقهم تحبسهم فی العذاب.
قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَذِیرٍ إِلَّا قالَ مُتْرَفُوها إِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ المترفون اسم مفعول من الإتراف و هو الزیادة فی التنعیم، و فیه إشعار بأن الإتراف یفضی إلی الاستکبار علی الحق کما تفیده الآیة اللاحقة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا نَحْنُ أَکْثَرُ أَمْوالًا وَ أَوْلاداً وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ ضمیر الجمع للمترفین، و من شأن الإتراف و الترفه و التقلب فی نعم الدنیا أن یتعلق قلب الإنسان بها و یستعظمها فیری السعادة فیها سواء وافق الحق أم خالفه فلا یذکر إلا ظاهر الحیاة و ینسی ما وراءه.
و لذا حکی سبحانه عنهم ذلک إذ قالوا: «نَحْنُ أَکْثَرُ أَمْوالًا وَ أَوْلاداً» فلا سعادة إلا فیها و لا شقوة معها «وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ فی آخرة، و لم ینفوا العذاب إلا للغفلة و الانصراف عما وراء کثرة الأموال و الأولاد فإذ کانت هی السعادة و الفلاح فحسب فالعذاب فی فقدها و لا عذاب معها.
و هاهنا وجه آخر و هو أنهم لغرورهم بما رزقوا به من المال و الولد ظنوا أن لهم کرامة علی الله سبحانه و هم علی کرامتهم علیهم ما داموا، و المعنی: أنا ذوو کرامة علی الله بما أوتینا من کثرة الأموال و الأولاد و نحن علی کرامتنا فما نحن بمعذبین لو کان هناک عذاب.
فتکون الآیة فی معنی قوله: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی حم السجدة: 50 قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ رَبِّی یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ 
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لا یَعْلَمُونَ الآیة و ما یتلوها إلی تمام أربع آیات جواب عن قولهم: «نَحْنُ أَکْثَرُ أَمْوالًا» إلخ، و قد أجیب عنه بوجهین أحدهما أن أمر الرزق من الأموال و الأولاد سعة و ضیقا بید الله علی ما تستدعیه الحکمة و المصلحة و هیأ من الأسباب لا بمشیة الإنسان و لا لکرامة له علی الله فربما بسط فی رزق مؤمن أو کافر أو عاقل ذی حزم أو أحمق خفیف العقل، و ربما بسط علی واحد ثم قدر له. فلا دلالة فی الإتراف علی سعادة أو کرامة.
و هذا معنی قوله: «قُلْ إِنَّ رَبِّی نسبه إلی نفسه لأنهم لم یکونوا یرون الله ربا لأنفسهم و الرزق من شئون الربوبیة «یَبْسُطُ» أی یوسع «الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ» من عباده بحسب الحکمة و المصلحة «وَ یَقْدِرُ» أی یضیق «وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ فینسبونه ما لم یؤتوه إلی الأسباب الظاهریة الاتفاقیة ثم إذا أوتوه نسبوه إلی حزمهم و حسن تدبیرهم أنفسهم و کفی به دلیلا علی الحمق.
قوله تعالی: «وَ ما أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ بِالَّتِی تُقَرِّبُکُمْ عِنْدَنا زُلْفی إلی آخر الآیتین هذا هو الجواب الثانی عن قولهم: «نَحْنُ أَکْثَرُ أَمْوالًا وَ أَوْلاداً وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ و محصله أن انتفاء العذاب المترتب علی القرب من الله لا یترتب علی الأموال و الأولاد إذ لا توجب الأموال و الأولاد قربا و زلفی من الله حتی ینتفی معها العذاب الإلهی فوضع تقریب المال فی الآیة موضع انتفاء العذاب من قبیل وضع السبب موضع المسبب.
و هذا معنی قوله: «وَ ما أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ التی تعتمدون علیها فی السعادة و انتفاء عذاب الله «بِالَّتِی أی بالجماعة التی «تُقَرِّبُکُمْ عِنْدَنا زُلْفی أی تقریبا.
«إِلَّا مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» فی ماله و ولده بأن أنفق من أمواله فی سبیل الله و بث الإیمان و العمل الصالح فی أولاده بتربیة دینیة «فَأُولئِکَ لَهُمْ جَزاءُ الضِّعْفِ لعله من إضافة الموصوف إلی الصفة أی الجزاء المضاعف من جهة أنهم اهتدوا و هدوا و أیضا من جهة تضعیف الحسنات إلی عشر أضعافها و زیادة «وَ هُمْ فِی الْغُرُفاتِ أی فی القباب العالیة «آمِنُونَ من العذاب فما هم بمعذبین.
«وَ الَّذِینَ یَسْعَوْنَ فِی آیاتِنا مُعاجِزِینَ أی یجدون فی آیاتنا و هم یریدون أن یعجزونا- أو أن یسبقونا- أُولئِکَ فِی الْعَذابِ مُحْضَرُونَ و إن کثرت أموالهم و أولادهم.
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و فی قوله: «وَ ما أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ إلخ، انتقال إلی خطاب عامة الناس من الکفار و غیرهم و الوجه فیه أن ما ذکره من الحکم حکم الأموال و الأولاد سواء فی ذلک المؤمن و الکافر فالمال و الولد إنما یؤثران أثرهما الجمیل إذا کان هناک إیمان و عمل صالح فیهما و إلا فلا یزیدان إلا وبالا.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ رَبِّی یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ لَهُ وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَهُوَ یُخْلِفُهُ وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ قال فی مجمع البیان،: یقال: أخلف الله له و علیه إذا أبدل له ما ذهب عنه. انتهی.
سیاق الآیة یدل علی أن المراد بالإنفاق فیها الإنفاق فی وجوه البر و المراد بیان أن هذا النحو من الإنفاق لا یضیع عند الله بل یخلفه و یرزق بدله.
فقوله فی صدر الآیة: «قُلْ إِنَّ رَبِّی یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ وَ یَقْدِرُ» للإشارة إلی أن أمر الرزق فی سعته و ضیقه إلی الله سبحانه لا ینقص بالإنفاق و لا یزید بالإمساک ثم قال: «وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» قلیلا کان أو کثیرا و أیا ما کان من المال «فَهُوَ یُخْلِفُهُ و یرزقکم بدله إما فی الدنیا و إما فی الآخرة «وَ هُوَ خَیْرُ الرَّازِقِینَ فإنه یرزق جودا و رزق غیره معاملة فی الحقیقة و معاوضة، و لأنه الرازق فی الحقیقة و غیره ممن یسمی رازقا واسطة لوصول الرزق.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یَحْشُرُهُمْ جَمِیعاً ثُمَّ یَقُولُ لِلْمَلائِکَةِ أَ هؤُلاءِ إِیَّاکُمْ کانُوا یَعْبُدُونَ المراد بهم جمیعا بشهادة السیاق العابدون و المعبودون جمیعا.
و قوله: «ثُمَّ یَقُولُ لِلْمَلائِکَةِ أَ هؤُلاءِ إِیَّاکُمْ کانُوا یَعْبُدُونَ لیس سؤال استخبار عن أصل عبادتهم لهم و لو کان کذلک لم یسعهم إنکارها لأنهم عبدوهم فی الدنیا و قد أنکروها کما فی الآیة بل المراد السؤال عن رضاهم بعبادتهم علی حد قوله تعالی لعیسی بن مریم: «أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ .
و الغرض من السؤال تبکیت المشرکین و إقناطهم من نصرة الملائکة و شفاعتهم لهم و قد عبدوهم فی الدنیا لذلک.
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قوله تعالی: «قالُوا سُبْحانَکَ أَنْتَ وَلِیُّنا مِنْ دُونِهِمْ بَلْ کانُوا یَعْبُدُونَ الْجِنَّ أَکْثَرُهُمْ بِهِمْ مُؤْمِنُونَ أخذت الملائکة فی جوابهم عن سؤاله تعالی بجوامع الأدب فنزهوه سبحانه أولا تنزیها مطلقا فیه تنزیهه من أن یعبدوا من دونه ثم نفوا رضاهم بعبادة المشرکین لهم لکن لا بالتصریح بنفی الرضا بالعبادة و لا بالتفوه بعبادتهم صونا لساحة المخاطبة عما یقرع السمع بذلک، و لو تصورا لا تصدیقا بل أجابوا بقصر ولایتهم فیه تعالی و نفیها عنهم لیدل علی نفی الرضا بعبادتهم لهم علی طریق الکنایة فإن الرضا بعبادتهم لازمه الموالاة بینهم، و الموالاة بینهم تنافی قصر الولایة فی الله سبحانه فإذا انحصرت الولایة فیه تعالی لم تکن موالاة و إذا لم تکن موالاة لم یکن رضا.
ثم قالوا علی ما حکاه الله سبحانه: «بَلْ کانُوا یَعْبُدُونَ الْجِنَّ أَکْثَرُهُمْ بِهِمْ مُؤْمِنُونَ و الجن هم الطائفة الثانیة من الطوائف الثلاث التی یعبدهم الوثنیون و هم الملائکة و الجن و القدیسون من البشر، و الأقدم فی استحقاق العبادة عندهم هم الطائفتان الأولیان و الطائفة الثالثة ملحقة بهما بعد الکمال و إن کانوا أفضل منهما.
و الإضراب فی قولهم: «بَلْ کانُوا یَعْبُدُونَ الْجِنَ یدل علی أن الجن کانوا علی رضی من عبادتهم لهم.
و هؤلاء من الجن هم الذین یعدهم الوثنیون مبادئ الشرور فی العالم فیعبدونهم اتقاء من شرورهم کما یعبدون الملائکة طمعا فی خیراتهم لما أنهم مباد للخیرات لا کما قیل: إن المراد بالجن إبلیس و ذریته و قبیله و معنی عبادتهم لهم طاعتهم فیما دعوهم إلیه من عبادة الملائکة أو مطلق المعاصی، و یرده ما وقع فی الآیة من التعبیر بلفظ الإیمان دون الطاعة و لا ما قیل: إنهم کانوا یتمثلون لهم و یخیلون لهم أنهم الملائکة فیعبدونهم و لا ما قیل: إنهم کانوا یدخلون أجواف الأصنام إذا عبدت فیعبدون بعبادتها.
و لعل الوجه فی نسبة الإیمان بهم إلی أکثرهم دون جمیعهم أن أکثرهم یعبدون الآلهة اتقاء من طروق الشر من قبلهم، و مبادئ الشر عندهم مطلقا الجن لا کما قیل: إن المراد بالأکثر الکل، و هو مبنی علی تفسیر العبادة بمعنی الطاعة و قد عرفت ما فیه.
قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ لا یَمْلِکُ بَعْضُکُمْ لِبَعْضٍ نَفْعاً وَ لا ضَرًّا وَ نَقُولُ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا
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ذُوقُوا عَذابَ النَّارِ الَّتِی کُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ نوع تفریع علی تبری الملائکة منهم و قد بین تبری عامة المتبوعین من تابعیهم و التابعین من متبوعیهم فی مواضع کقوله تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ»،: فاطر: 14 و قوله: «ثُمَّ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُ بَعْضُکُمْ بِبَعْضٍ وَ یَلْعَنُ بَعْضُکُمْ بَعْضاً»: العنکبوت: 25. و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالُوا ما هذا إِلَّا رَجُلٌ یُرِیدُ أَنْ یَصُدَّکُمْ عَمَّا کانَ یَعْبُدُ آباؤُکُمْ إلخ، خطابهم هذا لعامتهم بعد استماع الآیات تنبیه لهم علی الجد فی التمسک بدین آبائهم و تحریض لهم علیه (ص)، و فی توصیف الآیات بالبینات نوع عتبی کأنه قیل: إذا تتلی علیهم هذه الآیات و هی بینة لا ریب فیها فبدلا من أن یدعوا عامتهم إلی اتباعها حثوهم علی الإصرار علی تقلید آبائهم و حرضوهم علیه- و فی إضافة الآباء إلی ضمیر «یَصُدَّکُمْ مبالغة فی التحریض و الإثارة.
و قوله: «وَ قالُوا ما هذا إِلَّا إِفْکٌ مُفْتَریً معطوف علی «قالُوا» أی و قالوا مشیرا إلی الآیات البینات إشارة تحقیر لیس هذا إلا کلاما مصروفا عن وجهه مکذوبا به علی الله، بدلا من أن یقولوا: إنها آیات بینات نازلة من عند الله تعالی- و قد أشاروا إلی الآیات البینات بهذا دلالة علی أنهم لم یفهموا منها إلا أنها شی‌ء ما لا أزید من ذلک.
ثم غیر سبحانه السیاق و قال: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ مُبِینٌ و مجی‌ء الحق لهم بلوغه و ظهوره لهم، و الأخذ بوصف الکفر للإشعار بالتعلیل و المعنی: و الذین کفروا بعثهم الکفر إلی أن یقولوا للحق الصریح الذی بلغهم و ظهر لهم هذا سحر ظاهر سحریته و بطلانه.
و أکد إصرارهم علی دحض الحق باتباع الهوی من غیر دلیل یدل علیه بقوله:
«وَ ما آتَیْناهُمْ مِنْ کُتُبٍ یَدْرُسُونَها وَ ما أَرْسَلْنا إِلَیْهِمْ قَبْلَکَ مِنْ نَذِیرٍ» و الجملة حالیة أی و عد الذین کفروا- أی کفار قریش- الحق الصریح الظاهر لهم سحرا مبینا و الحال أنا لم نعطهم کتبا یدرسونها حتی یمیزوا بها الحق من الباطل و لم نرسل إلیهم قبلک من رسول ینذرهم و یبین لهم ذلک فیقولوا استنادا إلی الکتاب الإلهی أو إلی قول الرسول النذیر: إنه حق أو باطل.
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قوله تعالی: «وَ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ ما بَلَغُوا مِعْشارَ ما آتَیْناهُمْ فَکَذَّبُوا رُسُلِی فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» ضمیرا الجمع الأول و الثانی لکفار قریش و من یتلوهم و الثالث و الرابع للذین من قبلهم، و المعشار العشر و النکیر الإنکار، و المراد به فی الآیة لازمه و هو الأخذ بالعذاب.
و المعنی: و کذب بالحق من الآیات الذین کانوا من قبل کفار قریش من الأمم الماضیة و لم یبلغ کفار قریش عشر ما آتیناهم من القوة و الشدة فکذب أولئک الأقوام رسلی فکیف کان أخذی بالعذاب و ما أهون أمر قریش. و الالتفات فی الآیة إلی التکلم لاستعظام الجرم و تهویل المؤاخذة.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَعِظُکُمْ بِواحِدَةٍ أَنْ تَقُومُوا لِلَّهِ مَثْنی وَ فُرادی ثُمَّ تَتَفَکَّرُوا ما بِصاحِبِکُمْ مِنْ جِنَّةٍ» المراد بالموعظة الوصیة کنایة أو تضمینا، و قوله: «أَنْ تَقُومُوا لِلَّهِ أی تنهضوا لأجل الله و لوجهه الکریم، و قوله «مَثْنی وَ فُرادی أی اثنین اثنین و واحدا واحدا کنایة عن التفرق و تجنب التجمع و الغوغاء فإن الغوغاء لا شعور لها و لا فکر و کثیرا ما تمیت الحق و تحیی الباطل.
و قوله: «ما بِصاحِبِکُمْ مِنْ جِنَّةٍ» استئناف «إِنَّما» نافیة و یشهد بذلک قوله بعد:
«إِنْ هُوَ إِلَّا نَذِیرٌ لَکُمْ بَیْنَ یَدَیْ عَذابٍ شَدِیدٍ» و یمکن أن یکون «إِنَّما» استفهامیة أو موصولة و «مِنْ جِنَّةٍ» بیانا له.
و المراد بصاحبکم النبی ص نفسه و الوجه فی التعبیر به تذکرتهم بصحبته الممتدة لهم أربعین سنة من حین ولادته إلی حین بعثته لیتذکروا أنهم لم یعهدوا منه اختلالا فی فکر أو خفة فی رأی أو أی شی‌ء یوهم أن به جنونا.
و المعنی: قل لهم: إنما أوصیکم بالعظة أن تنهضوا و تنتصبوا لوجه الله متفرقین حتی یصفو فکرکم و یستقیم رأیکم اثنین اثنین و واحدا واحدا و تتفکروا فی أمری فقد صاحبتکم طول عمری علی سداد من الرأی و صدق و أمانة لیس فی من جنة. ما أنا إلا نذیر لکم بین یدی عذاب شدید فی یوم القیامة فأنا ناصح لکم غیر خائن.
قوله تعالی: «قُلْ ما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ فَهُوَ لَکُمْ إلخ، کنایة عن عدم سؤال أجر علی الدعوة فإنه إذا وهبهم کما سألهم من أجر فلیس له علیهم أجر مسئول 
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و لازمه أن لا یسألهم و هذا تطییب لنفوسهم أن لا یتهموه بأنه جعل الدعوة ذریعة إلی نیل مال أو جاه.
ثم تمم القول بقوله: «إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلَی اللَّهِ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» لئلا یرد علیه قوله بأنه دعوی غیر مسموعة فإن الإنسان لا یروم عملا بغیر غایة فدفعه بأن لعملی أجرا لکنه علی الله لا علیکم و هو یشهد عملی و هو علی کل شی‌ء شهید.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ رَبِّی یَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَّامُ الْغُیُوبِ القذف الرمی، و قوله:
«عَلَّامُ الْغُیُوبِ خبر بعد خبر أو خبر لمبتدء محذوف و هو الضمیر الراجع إلیه تعالی.
و مقتضی سیاق الآیات السابقة أن المراد بالحق المقذوف القرآن النازل إلیه بالوحی من عنده تعالی الذی هو قول فصل یحق الحق و یبطل الباطل فهو الحق المقذوف إلیه (ص) من عند علام الغیوب فیدمغ الباطل و یزهقه، قال تعالی: «بَلْ نَقْذِفُ بِالْحَقِّ عَلَی الْباطِلِ فَیَدْمَغُهُ فَإِذا هُوَ زاهِقٌ»،: الأنبیاء: 18 و قال: «قُلْ جاءَ الْحَقُّ وَ زَهَقَ الْباطِلُ إِنَّ الْباطِلَ کانَ زَهُوقاً»: إسراء: 81.
قوله تعالی: «قُلْ جاءَ الْحَقُّ وَ ما یُبْدِئُ الْباطِلُ وَ ما یُعِیدُ» المراد بمجی‌ء الحق علی ما تهدی إلیه الآیة السابقة نزول القرآن المبطل بحججه القاطعة و براهینه الساطعة لکل باطل من أصله.
و قوله: «وَ ما یُبْدِئُ الْباطِلُ وَ ما یُعِیدُ» أی ما یظهر أمرا ابتدائیا جدیدا بعد مجی‌ء الحق و ما یعید أمرا کان قد أظهره من قبل إظهارا ثانیا بنحو الإعادة فهو کنایة عن بطلان الباطل و سقوطه عن الأثر من أصله بالحق الذی هو القرآن.
قوله تعالی: «قُلْ إِنْ ضَلَلْتُ فَإِنَّما أَضِلُّ عَلی نَفْسِی وَ إِنِ اهْتَدَیْتُ فَبِما یُوحِی إِلَیَّ رَبِّی إِنَّهُ سَمِیعٌ قَرِیبٌ بیان لأثر الحق الذی هو الوحی فإنه عرفه حقا مطلقا فالحق إذا کان حقا من کل جهة لم یخطئ فی إصابة الواقع فی جهة من الجهات و إلا کان باطلا من تلک الجهة فالوحی یهدی و لا یخطئ البتة.
و لذا قال تأکیدا لما تقدم: «قُلْ إِنْ ضَلَلْتُ و فرض منی ضلال «فَإِنَّما أَضِلُ مستقرا ذلک الضلال «عَلی نَفْسِی فإن للإنسان من نفسه أن یضل «وَ إِنِ اهْتَدَیْتُ فَبِما یُوحِی إِلَیَّ رَبِّی فوحیه حق لا یحتمل ضلالا و لا یؤثر إلا الهدی.
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و قد علل الکلام بقوله: «إِنَّهُ سَمِیعٌ قَرِیبٌ للدلالة علی أنه یسمع الدعوة و لا یحجبه عنها حاجب البعد و قد مهد له قبلا وصفه تعالی فی قذف الحق بأنه علام الغیوب فلا یغیب عنه أمر یخل بأمره و یمنع نفوذ مشیته هدایة الناس بالوحی قال تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً»: الجن: 28.
قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا فَلا فَوْتَ وَ أُخِذُوا مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ ظاهر السیاق السابق و یشعر به قوله الآتی: «وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ کَما فُعِلَ بِأَشْیاعِهِمْ مِنْ قَبْلُ أن الآیات الأربع وصف حال مشرکی قریش و من یلحق بهم حال الموت.
فقوله: «وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا» أی حین فزع هؤلاء المشرکون عند الموت «فَلا فَوْتَ أی لا یفوتون الله بهرب أو تحصن أو أی حائل آخر.
و قوله: «وَ أُخِذُوا مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ کنایة عن عدم فصل بینهم و بین من یأخذهم و قد عبر بقوله: «أُخِذُوا» مبنیا للمفعول لیستند الأخذ إلیه سبحانه، و قد وصف نفسه بأنه قریب، و کشف عن معنی قربه بقوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْکُمْ وَ لکِنْ لا تُبْصِرُونَ»،: الواقعة: 85 و أزید منه فی قوله: «مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ»،: ق: 16 و أزید منه فی قوله: «أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ»،: الأنفال: 24 فبین أنه أقرب إلی الإنسان من نفسه و هذا الموقف هو المرصاد الذی ذکره فی قوله: «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ»،: الفجر:
14 فکیف یتصور فوت الإنسان منه و هو أقرب إلیه من نفسه؟ أو من ملائکته المکرمین الذین یأخذون الأمر منه تعالی من غیر حاجب یحجبهم عنه أو واسط یتوسط بینه و بینهم.
فقوله: «وَ أُخِذُوا مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ نوع تمثیل لقربه تعالی من الإنسان بحسب ما نتصوره من معنی القرب لاحتباسنا فی سجن الزمان و المکان و أنسنا بالأمور المادیة و إلا فالأمر أعظم من ذلک.
قوله تعالی: «وَ قالُوا آمَنَّا بِهِ وَ أَنَّی لَهُمُ التَّناوُشُ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ» التناوش التناول و ضمیر «بِهِ للقرآن علی ما یعطیه السیاق.
و المراد بکونهم فی مکان بعید أنهم فی عالم الآخرة و هی دار تعین الجزاء و هی 
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أبعد ما یکون من عالم الدنیا التی هی دار العمل و موطن الاکتساب بالاختیار و قد تبدل الغیب شهادة لهم و الشهادة غیبا کما تشیر إلیه الآیة التالیة.
قوله تعالی: «وَ قَدْ کَفَرُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ وَ یَقْذِفُونَ بِالْغَیْبِ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ» حال من الضمیر فی «وَ أَنَّی لَهُمُ التَّناوُشُ و المراد بقوله: «وَ یَقْذِفُونَ بِالْغَیْبِ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ» رمیهم عالم الآخرة و هم فی الدنیا بالظنون مع عدم علمهم به و کونه غائبا عن حواسهم إذ کانوا یقولون: لا بعث و لا جنة و لا نار، و قیل: المراد به رمیهم النبی ص بالسحر و الکذب و الافتراء و الشعر.
و العنایة فی إطلاق المکان البعید علی الدنیا بالنسبة إلی الآخرة نظیره إطلاقه علی الآخرة بالنسبة إلی الدنیا و قد تقدمت الإشارة إلیه.
و معنی الآیتین: و قال المشرکون حینما أخذوا آمنا بالحق الذی هو القرآن و أنی لهم تناول الإیمان به- إیمانا یفید النجاة- من مکان بعید و هو الآخرة و الحال أنهم کفروا به من قبل فی الدنیا و هم ینفون أمور الآخرة بالظنون و الأوهام من مکان بعید و هو الدنیا.
قوله تعالی: «وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ کَما فُعِلَ بِأَشْیاعِهِمْ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا فِی شَکٍّ مُرِیبٍ ظاهر السیاق أن المراد بما یشتهون اللذائذ المادیة الدنیویة التی یحال بینهم و بینها بالموت، و المراد بأشیاعهم من قبل أشباههم من الأمم الماضیة أو موافقوهم فی المذهب، و قوله: «إِنَّهُمْ کانُوا فِی شَکٍّ مُرِیبٍ تعلیل لقوله: «کَما فُعِلَ إلخ.
و المعنی: و وقعت الحیلولة بین المشرکین المأخوذین و بین ما یشتهون من ملاذ الدنیا کما فعل ذلک بأشباههم من مشرکی الأمم الدارجة من قبلهم إنهم کانوا فی شک مریب من الحق أو من الآخرة فیقذفونها بالغیب.
و اعلم أن ما قدمناه من الکلام فی هذه الآیات الأربع مبنی علی ما یعطیه ظاهر السیاق و قد استفاضت الروایات من طرق الشیعة و أهل السنة أن الآیات ناظرة إلی خسف جیش السفیانی بالبیداء و هو من علائم ظهور المهدی (ع) المتصلة به فعلی تقدیر نزول الآیات فی ذلک یکون ما قدمناه من المعنی من باب جری الآیات فیه.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ قال:
یسرون الندامة فی النار إذا رأوا ولی الله- فقیل: یا بن رسول الله- و ما یغنیهم أسرارهم الندامة و هم فی العذاب؟ قال: یکرهون شماتة الأعداء":.
أقول: و رواه أیضا عن أبی عبد الله (ع).
و فیه،: و ذکر رجل عند أبی عبد الله (ع) الأغنیاء و وقع فیهم- فقال أبو عبد الله (ع): اسکت- فإن الغنی إذا کان وصولا لرحمه بارا بإخوانه- أضعف الله له الأجر ضعفین لأن الله یقول: «وَ ما أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ بِالَّتِی تُقَرِّبُکُمْ عِنْدَنا زُلْفی إِلَّا مَنْ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً- فَأُولئِکَ لَهُمْ جَزاءُ الضِّعْفِ بِما عَمِلُوا- وَ هُمْ فِی الْغُرُفاتِ آمِنُونَ .
و فی أمالی الشیخ، بإسناده إلی أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث یقول فیه: حتی إذا کان یوم القیامة حسب لهم- ثم أعطاهم بکل واحدة عشر أمثالها إلی سبعمائة ضعف قال الله عز و جل: «جَزاءً مِنْ رَبِّکَ عَطاءً حِساباً» و قال: «فَأُولئِکَ لَهُمْ جَزاءُ الضِّعْفِ بِما عَمِلُوا- وَ هُمْ فِی الْغُرُفاتِ آمِنُونَ .
و فی الکافی، بإسناده عن السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: من صدق بالخلف جاد بالعطیة.
و فیه، بإسناده عن سماعة عن أبی الحسن (ع) قال: قال رسول الله ص: من أیقن بالخلف سخت نفسه بالنفقة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی بن أبی طالب سمعت رسول الله ص یقول: إن لکل یوم نحسا فادفعوا نحس ذلک الیوم بالصدقة، ثم قال: اقرءوا مواضع الخلف فإنی سمعت الله یقول: «وَ ما أَنْفَقْتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَهُوَ یُخْلِفُهُ إذا لم ینفقوا کیف یخلف؟
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
«قُلْ ما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ فَهُوَ لَکُمْ و ذلک أن رسول الله ص سأل قومه- أن یودوا أقاربه و لا یؤذوهم. و أما قوله: «فَهُوَ لَکُمْ یقول: ثوابه لکم.
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و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا» الآیة،: أخرج الحاکم و صححه عن أبی هریرة قال: قال رسول الله ص: یخرج رجل یقال له السفیانی فی عمق دمشق- و عامة من یتبعه من کلب فیقتل حتی یبقر بطون النساء- و یقتل الصبیان فیجمع لهم قیس فیقتلها حتی لا یمنع ذنب تلعة- و یخرج رجل من أهل بیتی فیبلغ السفیانی فیبعث إلیه جندا من جنده- فیهزمهم فیسیر إلیه السفیانی بمن معه- حتی إذا صار ببیداء من الأرض خسف بهم- فلا ینجو منهم إلا المخبر منهم.
أقول: و الروایة مستفیضة من طرق أهل السنة مختصرة أو مفصلة و قد رووها من طرق مختلفة عن ابن عباس و ابن مسعود و حذیفة و أبی هریرة و جد عمرو بن شعیب و أم سلمة و صفیة و عائشة و حفصة أزواج النبی ص و نفیرة امرأة القعقاع عن سعید بن جبیر موقوفا.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا فَلا فَوْتَ : حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن منصور بن یونس عن أبی خالد الکابلی قال: قال أبو جعفر (ع): و الله لکأنی أنظر إلی القائم (ع)- و قد أسند ظهره إلی الحجر ثم ینشد الله حقه- ثم یقول: یا أیها الناس- من یحاجنی فی الله. فأنا أولی بالله- أیها الناس من یحاجنی بآدم فأنا أولی بآدم. أیها الناس من یحاجنی فی نوح فأنا أولی بنوح. أیها الناس من یحاجنی بإبراهیم فأنا أولی بإبراهیم. أیها الناس من یحاجنی بموسی فأنا أولی بموسی. أیها الناس من یحاجنی بعیسی فأنا أولی بعیسی. أیها الناس من یحاجنی بمحمد فأنا أولی بمحمد. أیها الناس من یحاجنی بکتاب الله فأنا أولی بکتاب الله-.
ثم ینتهی إلی المقام فیصلی رکعتین و ینشد الله حقه. ثم قال أبو جعفر (ع):
هو و الله المضطر فی کتاب الله- فی قوله: «أَمَّنْ یُجِیبُ الْمُضْطَرَّ إِذا دَعاهُ وَ یَکْشِفُ السُّوءَ وَ یَجْعَلُکُمْ خُلَفاءَ الْأَرْضِ .
فیکون أول من یبایعه جبرئیل ثم الثلاثمائة و الثلاثة عشر- فمن کان ابتلی بالمسیر وافی و من لم یبتل بالمسیر فقد عن فراشه- و هو قول أمیر المؤمنین (ع): هم المفقودون عن فرشهم و ذلک قول الله: «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ أَیْنَ ما تَکُونُوا یَأْتِ بِکُمُ اللَّهُ جَمِیعاً» قال:
الخیرات الولایة، و قال فی موضع آخر: «وَ لَئِنْ أَخَّرْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِلی أُمَّةٍ مَعْدُودَةٍ»
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و هم أصحاب القائم (ع) یجتمعون و الله إلیه فی ساعة واحدة.
فإذا جاء إلی البیداء یخرج إلیه جیش السفیانی- فیأمر الله عز و جل الأرض فیأخذ بأقدامهم- و هو قوله عز و جل: «وَ لَوْ تَری إِذْ فَزِعُوا فَلا فَوْتَ- وَ أُخِذُوا مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ وَ قالُوا آمَنَّا بِهِ یعنی بالقائم من آل محمد (ع) «وَ أَنَّی لَهُمُ التَّناوُشُ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ یعنی أن لا یعذبوا «کَما فُعِلَ بِأَشْیاعِهِمْ یعنی من کان قبلهم من المکذبین هلکوا «مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا فِی شَکٍّ مُرِیبٍ .
- تم و الحمد لله-. 



الجزء السابع عشر





(35) سورة فاطر مکیة و هی خمس و أربعون آیة (45)





[سورة فاطر (35): آیة 1]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْحَمْدُ لِلَّهِ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلاً أُولِی أَجْنِحَةٍ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ یَزِیدُ فِی الْخَلْقِ ما یَشاءُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (1)



(بیان)

غرض السورة بیان الأصول الثلاثة: وحدانیته تعالی فی ربوبیته و رسالة الرسول و المعاد إلیه و تقریر الحجة لذلک و قد توسل لذلک بعد جمل من نعمه العظیمة السماویة و الأرضیة و الإشارة إلی تدبیره المتقن لأمر العالم عامة و الإنسان خاصة.
و قد قدم علی هذا التفصیل الإشارة الإجمالیة إلی انحصار فتح الرحمة و إمساکها و هو إفاضة النعمة و الکف عنها فیه تعالی بقوله: «ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها» الآیة.
و قدم علی ذلک الإشارة إلی وسائط هذه الرحمة المفتوحة و النعم الموهوبة و هم الملائکة المتوسطون بینه تعالی و بین خلقه فی حمل أنواع النعم من عنده تعالی و إیصالها إلی خلقه فافتتح السورة بذکرهم.
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و السورة مکیة کما یدل علیه سیاق آیاتها، و قد استثنی بعضهم آیتین و هما قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَتْلُونَ کِتابَ اللَّهِ الآیة و قوله: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا» الآیة و هو غیر ظاهر من سیاق الآیتین.
قوله تعالی: «الْحَمْدُ لِلَّهِ فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الفطر- علی ما ذکره الراغب- هو الشق طولا فإطلاق الفاطر علیه تعالی بعنایة استعاریة کأنه شق العدم فأخرج من بطنها السماوات و الأرض فمحصل معناه أنه موجد السماوات و الأرض إیجادا ابتدائیا من غیر مثال سابق، فیقرب معناه من معنی البدیع و المبدع و الفرق بین الإبداع و الفطر أن العنایة فی الإبداع متعلقة بنفی المثال السابق و فی الفطر بطرد العدم و إیجاد الشی‌ء من رأس لا کالصانع الذی یؤلف مواد مختلفة فیظهر به صورة جدیدة لم تکن.
و المراد بالسماوات و الأرض مجموع العالم المشهود فیشملهما و ما فیهما من مخلوق فیکون من قبیل إطلاق معظم الأجزاء و إرادة الکل مجازا، أو المراد نفس السماوات و الأرض اعتناء بشأنهما لکبر خلقتهما و عجیب أمرهما کما قال «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ:» المؤمن- 57.
و کیف کان فقوله: «فاطِرِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ من أسمائه تعالی أجری صفة لله و المراد بالوصف الاستمرار دون الماضی فقط لأن الإیجاد مستمر و فیض الوجود غیر منقطع و لو انقطع لانعدمت الأشیاء.
و الإتیان بالوصف بعد الوصف للإشعار بأسباب انحصار الحمد فیه تعالی کأنه قیل: الحمد لله علی ما أوجد السماوات و الأرض و علی ما جعل الملائکة رسلا أولی أجنحة فهو تعالی محمود ما أتی فیما أتی إلا الجمیل.
قوله تعالی: «جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا أُولِی أَجْنِحَةٍ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ الملائکة جمع ملک بفتح اللام و هم موجودات خلقهم الله و جعلهم وسائط بینه و بین العالم المشهود وکلهم بأمور العالم التکوینیة و التشریعیة عباد مکرمون لا یعصون الله فیما أمرهم و یفعلون ما یؤمرون.
فقوله تعالی: «جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا» یشعر بل یدل علی کون جمیع الملائکة- و الملائکة جمع محلی باللام مفید للعموم- رسلا وسائط بینه و بین خلقه فی إجراء
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أوامره التکوینیة و التشریعیة.
و لا موجب لتخصیص الرسل فی الآیة بالملائکة النازلین علی الأنبیاء (ع) و قد أطلق القرآن الرسل علی غیرهم من الملائکة کقوله تعالی «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا:» الأنعام:- 61، و قوله «إِنَّ رُسُلَنا یَکْتُبُونَ ما تَمْکُرُونَ:» یونس:- 21، و قوله «وَ لَمَّا جاءَتْ رُسُلُنا إِبْراهِیمَ بِالْبُشْری قالُوا إِنَّا مُهْلِکُوا أَهْلِ هذِهِ الْقَرْیَةِ:» العنکبوت:- 31.
و الأجنحة جمع جناح و هو من الطائر بمنزلة الید من الإنسان یتوسل به إلی الصعود إلی الجو و النزول منه و الانتقال من مکان إلی مکان بالطیران.
فوجود الملک مجهز بما یفعل به نظیر ما یفعله الطائر بجناحه فینتقل به من السماء إلی الأرض بأمر الله و یعرج به منها إلیها و من أی موضع إلی أی موضع، و قد سماه القرآن جناحا و لا یستوجب ذلک إلا ترتب الغایة المطلوبة من الجناح علیه و أما کونه من سنخ جناح غالب الطیر ذا ریش و زغب فلا یستوجبه مجرد إطلاق اللفظ کما لم یستوجبه فی نظائره کألفاظ العرش و الکرسی و اللوح و القلم و غیرها.
و قوله: «أُولِی أَجْنِحَةٍ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ صفة للملائکة، و مثنی و ثلاث و رباع ألفاظ دالة علی تکرر العدد أی اثنین اثنین و ثلاثة ثلاثة و أربعة أربعة کأنه قیل: جعل الملائکة بعضهم ذا جناحین و بعضهم ذا ثلاثة أجنحة و بعضهم ذا أربعة أجنحة.
و قوله: «یَزِیدُ فِی الْخَلْقِ ما یَشاءُ» لا یخلو من إشعار بحسب السیاق بأن منهم من یزید أجنحته علی أربعة.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تعلیل لجمیع ما تقدمه أو الجملة الأخیرة و الأول أظهر.



(بحث روائی)

فی البحار، عن الإختصاص بإسناده عن المعلی بن محمد رفعه إلی أبی عبد الله (ع) قال: إن الله عز و جل خلق الملائکة من نور
، الخبر.
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و فی تفسیر القمی، قال الصادق (ع): خلق الله الملائکة مختلفة و قد أتی رسول الله ص جبرئیل- و له ستمائة جناح علی ساقه الدر- مثل القطر علی البقل- قد ملأ ما بین السماء و الأرض- و قال إذا أمر الله عز و جل- میکائیل بالهبوط إلی الدنیا- صارت رجله فی السماء السابعة- و الأخری فی الأرض السابعة، و إن لله ملائکة أنصافهم من برد و أنصافهم من نار- یقولون: یا مؤلفا بین البرد و النار- ثبت قلوبنا علی طاعتک-.
و قال: إن لله ملکا بعد ما بین شحمة أذنه إلی عینه- مسیرة خمسمائة عام بخفقان الطیر-.
و قال: إن الملائکة لا یأکلون و لا یشربون و لا ینکحون- و إنما یعیشون بنسیم العرش، و إن لله عز و جل ملائکة رکعا إلی یوم القیامة- و إن لله عز و جل ملائکة سجدا إلی یوم القیامة-.
ثم قال أبو عبد الله (ع): قال رسول الله ص: ما من شی‌ء مما خلق الله عز و جل أکثر من الملائکة- و إنه لیهبط فی کل یوم أو فی کل لیلة- سبعون ألف ملک، فیأتون البیت الحرام فیطوفون به- ثم یأتون رسول الله ص- ثم یأتون أمیر المؤمنین (ع) فیسلمون- ثم یأتون الحسین (ع) فیقیمون عنده- فإذا کان عند السحر وضع لهم معراج إلی السماء- ثم لا یعودون أبدا-.
و قال أبو جعفر (ع): إن الله عز و جل خلق إسرافیل و جبرائیل و میکائیل- من تسبیحة واحدة، و جعل لهم السمع و البصر و جودة العقل و سرعة الفهم-.
و قال أمیر المؤمنین (ع) فی خلقة الملائکة: و ملائکة خلقتهم و أسکنتهم سماواتک- فلیس فیهم فترة، و لا عندهم غفلة، و لا فیهم معصیة، هم أعلم خلقک بک و أخوف خلقک منک، و أقرب خلقک منک، و أعملهم بطاعتک، لا یغشاهم نوم العیون و لا سهو العقول، و لا فترة الأبدان- لم یسکنوا الأصلاب، و لم تضمهم الأرحام، و لم تخلقهم من ماء مهین أنشأتهم إنشاء- فأسکنتهم سماواتک و أکرمتهم بجوارک، و ائتمنتهم علی وحیک، و جنبتهم الآفات، و وقیتهم البلیات، و طهرتهم من الذنوب، و لو لا قوتک لم یقووا، و لو لا تثبیتک لم یثبتوا، و لو لا رحمتک لم یطیعوا، و لو لا أنت لم یکونوا-.
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أما إنهم علی مکانتهم منک و طاعتهم إیاک- و منزلتهم عندک و قلة غفلتهم عن أمرک- لو عاینوا ما خفی عنهم منک لاحتقروا أعمالهم، و لآزروا علی أنفسهم، و لعلموا أنهم لم یعبدوک حق عبادتک- سبحانک خالقا و معبودا- ما أحسن بلاءک عند خلقک.
و فی البحار، عن الدر المنثور، عن أبی العلاء بن سعد: أن رسول الله ص قال یوما لجلسائه: أطت السماء و حق لها أن تئط- لیس منها موضع قدم إلا علیه ملک راکع أو ساجد. ثم قرأ «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ .
و عن الخصال، بإسناده عن محمد بن طلحة یرفعه إلی النبی ص قال: الملائکة علی ثلاثة أجزاء فجزء لهم جناحان- و جزء لهم ثلاثة أجنحة و جزء لهم أربعة أجنحة:.
أقول: و رواه فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن طلحة مثله 
، و لعل المراد به وصف أغلب الملائکة حتی لا یعارض سیاق الآیة و الروایات الأخر.
و عن التوحید، بإسناده عن أبی حیان التیمی عن أبیه عن أمیر المؤمنین (ع) قال: لیس أحد من الناس إلا و معه ملائکة حفظة- یحفظونه من أن یتردی فی بئر- أو یقع علیه حائط أو یصیبه سوء- فإذا حان أجله خلوا بینه و بین ما یصیبه 
- الخبر.
و عن البصائر، عن السیاری عن عبد الله بن أبی عبد الله الفارسی و غیره رفعوه إلی أبی عبد الله (ع) قال: إن الکروبیین قوم من شیعتنا من الخلق الأول- جعلهم الله خلف العرش- لو قسم نور واحد منهم علی أهل الأرض لکفاهم. ثم قال: إن موسی (ع) لما أن سأل ربه ما سأل- أمر واحدا من الکروبیین- فتجلی للجبل فجعله دکا.
و عن الصحیفة السجادیة، و کان من دعائه علی حملة العرش و کل ملک مقرب: اللهم و حملة عرشک الذین لا یفترون من تسبیحک، و لا یسأمون من تقدیسک، و لا یستحسرون عن عبادتک، و لا یؤثرون التقصیر علی الجد فی أمرک، و لا یغفلون عن الوله إلیک، و إسرافیل صاحب الصور الشاخص- الذی ینتظر منک الإذن و حلول الأمر- فینبه بالنفخة صرعی رهائن القبور، و میکائیل ذو الجاه عندک و المکان الرفیع من طاعتک- و جبریل الأمین علی وحیک- المطاع فی سماواتک المکین لدیک المقرب عندک، و الروح الذی هو علی ملائکة الحجب- و الروح الذی هو من أمرک-.
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اللهم فصل علیهم و علی الملائکة الذین من دونهم- من سکان سماواتک و أهل الأمانة علی رسالاتک، و الذین لا یدخلهم سأمة من دءوب- و لا إعیاء من لغوب و لا فتور- و لا تشغلهم عن تسبیحک الشهوات- و لا یقطعهم عن تعظیمک سهو الغفلات، الخشع الأبصار فلا یرومون النظر إلیک، النواکس الأذقان الذین قد طالت رغبتهم فیما لدیک- المستهترون بذکر آلائک- و المتواضعون دون عظمتک و جلال کبریائک، و الذین یقولون إذا نظروا إلی جهنم- تزفر علی أهل معصیتک- سبحانک ما عبدناک حق عبادتک-.
فصل علیهم و علی الروحانیین من ملائکتک- و أهل الزلفة عندک- و حمال الغیب إلی رسلک و المؤتمنین علی وحیک- و قبائل الملائکة الذین اختصصتهم لنفسک- و أغنیتهم عن الطعام و الشراب بتقدیسک- و أسکنتهم بطون أطباق سماواتک، و الذین هم علی أرجائها إذا نزل الأمر بتمام وعدک-.
و خزان المطر و زواجر السحاب- و الذی بصوت زجره یسمع زجل الرعود، و إذا سبحت به حفیفة السحاب التمعت صواعق البروق، و مشیعی الثلج و البرد- و الهابطین مع قطر المطر إذا نزل، و القوام علی خزائن الریاح، و الموکلین بالجبال فلا تزول، و الذین عرفتهم مثاقیل المیاه- و کیل ما یحویه لواعج الأمطار و عوالجها- و رسلک من الملائکة إلی أهل الأرض- بمکروه ما ینزل من البلاء و محبوب الرخاء-.
و السفرة الکرام البررة و الحفظة الکرام الکاتبین، و ملک الموت و أعوانه، و منکر و نکیر، و مبشر و بشیر، و رؤمان فتان القبور، و الطائفین بالبیت المعمور، و مالک و الخزنة، و رضوان و سدنة الجنان، و الذین لا یعصون الله ما أمرهم و یفعلون ما یؤمرون، و الذین یقولون: سلام علیکم بما صبرتم فنعم عقبی الدار، و الزبانیة الذین إذا قیل لهم: «خذوه فغلوه ثم الجحیم صلوه» ابتدروه سراعا و لم ینظروه، و من ألهمنا ذکره و لم نعلم مکانه منه و بأی أمر وکلته، و سکان الهواء و الأرض و الماء، و من منهم علی الخلق-.
فصل علیهم یوم تأتی کل نفس معها سائق و شهید- و صل علیهم صلاة تزیدهم کرامة علی کرامتهم- و طهارة علی طهارتهم.
الدعاء.
و فی البحار، عن الدر المنثور، عن ابن شهاب: أن رسول الله ص سأل جبرئیل 
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أن یتراءی له فی صورته- فقال جبرئیل: إنک لن تطیق ذلک. قال: إنی أحب ذلک- فخرج رسول الله ص إلی المصلی فی لیلة مقمرة- فأتاه جبرئیل فی صورته- فغشی علی رسول الله ص حین رآه- ثم أفاق و جبرئیل مسنده- و واضع إحدی یدیه علی صدره و الأخری بین کتفیه- فقال رسول الله ص: ما کنت أری أن شیئا ممن یخلق هکذا- فقال جبرئیل: فکیف لو رأیت إسرافیل- إن له لاثنی عشر جناحا- جناح فی المشرق و جناح فی المغرب- و إن العرش علی کاهله، و إنه لیتضأل الأحیان لعظمة الله حتی یصیر مثل الوصع «1» حتی ما یحمل عرشه إلا عظمته.
و فی الصافی، عن التوحید، بإسناده عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث قال: و قوله فی آخر الآیات: «ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری رأی جبرئیل فی صورته مرتین هذه المرة و مرة أخری- و ذلک أن خلق جبرئیل عظیم- فهو من الروحانیین- الذین لا یدرک خلقهم و صفتهم إلا الله.
و عن الخصال، بإسناده عن محمد بن مروان عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: إن جبرئیل أتانی فقال: إنا معشر الملائکة لا ندخل بیتا فیه کلب- و لا تمثال جسد و لا إناء یبال فیه.
أقول: و هناک روایات أخری فی صفة الملائکة فوق حد الإحصاء واردة فی باب المعاد و معراج النبی ص و أبواب متفرقة أخری، و فیما أوردناه أنموذج کاف فی ذلک.
و فی العیون، فی باب ما جاء عن الرضا (ع) من الأخبار المجموعة بإسناده عنه (ع) قال: قال رسول الله ص: حسنوا القرآن بأصواتکم- فإن الصوت الحسن یزید القرآن حسنا، و قرأ «یَزِیدُ فِی الْخَلْقِ ما یَشاءُ».
و فی التوحید، بإسناده عن زرارة عن عبد الله بن سلیمان عن أبی عبد الله (ع) قال:
سمعته یقول: إن القضاء و القدر خلقان من خلق الله- یزید فی الخلق ما یشاء.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «یَزِیدُ فِی الْخَلْقِ ما یَشاءُ»: روی أبو هریرة عن النبی 
______________________________
(1) بفتح الصاد و سکونها طائر أصفر من العصفور. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 12
ص قال: هو الوجه الحسن و الصوت الحسن و الشعر الحسن.
أقول: و الروایات الثلاث الأخیرة من قبیل الجری و الانطباق.



(کلام فی الملائکة)

تکرر ذکر الملائکة فی القرآن الکریم و لم یذکر منهم بالتسمیة إلا جبریل و میکال و ما عداهما مذکور بالوصف کملک الموت و الکرام الکاتبین و السفرة الکرام البررة و الرقیب و العتید و غیر ذلک.
و الذی ذکره الله سبحانه فی کلامه- و تشایعه الأحادیث السابقة- من صفاتهم و أعمالهم هو أولا: أنهم موجودات مکرمون هم وسائط بینه تعالی و بین العالم المشهود فما من حادثة أو واقعة صغیرة أو کبیرة إلا و للملائکة فیها شأن و علیها ملک موکل أو ملائکة موکلون بحسب ما فیها من الجهة أو الجهات و لیس لهم فی ذلک شأن إلا إجراء الأمر الإلهی فی مجراه أو تقریره فی مستقره کما قال تعالی لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ:» الأنبیاء:- 27.
و ثانیا: أنهم لا یعصون الله فیما أمرهم به فلیست لهم نفسیة مستقلة ذات إرادة مستقلة ترید شیئا غیر ما أراد الله سبحانه فلا یستقلون بعمل و لا یغیرون أمرا حملهم الله إیاه بتحریف أو زیادة أو نقصان قال تعالی «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ:» التحریم:- 6.
و ثالثا: أن الملائکة علی کثرتهم علی مراتب مختلفة علوا و دنوا فبعضهم فوق بعض و بعضهم دون بعض فمنهم آمر مطاع و منهم مأمور مطیع لأمره، و الآمر منهم آمر بأمر الله حامل له إلی المأمور و المأمور مأمور بأمر الله مطیع له، فلیس لهم من أنفسهم شی‌ء البتة قال تعالی «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ:» الصافات:- 164 و قال «مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ:» التکویر:- 21، و قال «قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ:» سبأ:- 23.
و رابعا: أنهم غیر مغلوبین لأنهم إنما یعملون بأمر الله و إرادته «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعْجِزَهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ:» فاطر:- 44، و قد قال الله «وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی 
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أَمْرِهِ:» یوسف:- 21، و قال «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ:» الطلاق:- 3.
و من هنا یظهر أن الملائکة موجودات منزهة فی وجودهم عن المادة الجسمانیة التی هی فی معرض الزوال و الفساد و التغیر و من شأنها الاستکمال التدریجی الذی تتوجه به إلی غایتها، و ربما صادفت الموانع و الآفات فحرمت الغایة و بطلت دون البلوغ إلیها.
و من هنا یظهر أن ما ورد فی الروایات من صور الملائکة و أشکالهم و هیئاتهم الجسمانیة کما تقدم نبذة منها فی البحث الروائی السابق إنما هو بیان تمثلاتهم و ظهوراتهم للواصفین من الأنبیاء و الأئمة (ع)، و لیس من التصور و التشکل فی شی‌ء ففرق بین التمثل و التشکل فتمثل الملک إنسانا هو ظهوره لمن یشاهده فی صورة الإنسان فهو فی ظرف المشاهدة و الإدراک ذو صورة الإنسان و شکله و فی نفسه و الخارج من ظرف الإدراک ملک ذو صورة ملکیة و هذا بخلاف التشکل و التصور فإنه لو تشکل بشکل الإنسان و تصور بصورته صار إنسانا فی نفسه من غیر فرق بین ظرف الإدراک و الخارج عنه فهو إنسان فی العین و الذهن معا؟ و قد تقدم کلام فی معنی التمثل فی تفسیر سورة مریم.
و لقد صدق الله سبحانه ما تقدم من معنی التمثل فی قوله فی قصة المسیح و مریم «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا:» مریم:- 17 و قد تقدم تفسیره.
و أما ما شاع فی الألسن أن الملک جسم لطیف یتشکل بأشکال مختلفة إلا الکلب و الخنزیر، و الجن جسم لطیف یتشکل بأشکال مختلفة حتی الکلب و الخنزیر فمما لا دلیل علیه من عقل و لا نقل من کتاب أو سنة معتبرة، و أما ما ادعاه بعضهم من إجماع المسلمین علی ذلک فمضافا إلی منعه لا دلیل علی حجیته فی أمثال هذه المسائل الاعتقادیة.
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اشارة

ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (2) یا أَیُّهَا النَّاسُ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ هَلْ مِنْ خالِقٍ غَیْرُ اللَّهِ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ (3) وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (4) یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ (5) إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُمْ عَدُوٌّ فَاتَّخِذُوهُ عَدُوًّا إِنَّما یَدْعُوا حِزْبَهُ لِیَکُونُوا مِنْ أَصْحابِ السَّعِیرِ (6)
الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ (7) أَ فَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ فَرَآهُ حَسَناً فَإِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ فَلا تَذْهَبْ نَفْسُکَ عَلَیْهِمْ حَسَراتٍ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما یَصْنَعُونَ (8)
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(بیان)

لما أشار إلی الملائکة و هم وسائط فی وصول النعم إلی الخلیقة أشار إلی نفس النعم إشارة کلیة فذکر أن عامة النعم من الله سبحانه لا غیر فهو الرازق لا یشارکه فیه أحد، ثم احتج بالرازقیة علی الربوبیة ثم علی المعاد و أن وعده تعالی بالبعث و عذاب الکافرین و مغفرة المؤمنین الصالحین حق، و فی الآیات تسلیة للنبی ص.
قوله تعالی: «ما یَفْتَحِ اللَّهُ لِلنَّاسِ مِنْ رَحْمَةٍ فَلا مُمْسِکَ لَها وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ إلخ المعنی أن ما یؤتیه الله الناس من النعمة و هو الرزق فلا مانع عنه 
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و ما یمنع فلا مؤتی له فکان مقتضی الظاهر أن یقال: ما یرسل الله للناس إلخ. کما عبر فی الجملة الثانیة بالإرسال لکنه عدل عن الإرسال إلی الفتح لما وقع مکررا فی کلامه أن لرحمته خزائن کقوله «أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَحْمَةِ رَبِّکَ الْعَزِیزِ الْوَهَّابِ:»- ص:- 9 و قوله «قُلْ لَوْ أَنْتُمْ تَمْلِکُونَ خَزائِنَ رَحْمَةِ رَبِّی إِذاً لَأَمْسَکْتُمْ خَشْیَةَ الْإِنْفاقِ:» الإسراء:- 100 و التعبیر بالفتح أنسب من الإرسال فی الخزائن ففیه إشارة إلی أن الرحمة التی یؤتاها الناس مخزونة فی خزائن محیطة بالناس لا یتوقف نیلهم منها إلا إلی فتحها من غیر مئونة زائدة.
و قد عبر عن الرزق الذی هو النعمة بالرحمة للدلالة علی أن إفاضته تعالی لهذه النعم ناشئة من مجرد الرحمة من غیر توقع لنفع یعود إلیه أو کمال یستکمل به.
و قوله: «وَ ما یُمْسِکْ فَلا مُرْسِلَ لَهُ مِنْ بَعْدِهِ أی و ما یمنع من الرحمة فلا مرسل له من دونه، و فی التعبیر بقوله: «مِنْ بَعْدِهِ إشارة إلی أنه تعالی أول فی المنع کما أنه أول فی الإعطاء.
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ تقریر للحکم المذکور فی الآیة الکریمة بالاسمین الکریمین فهو تعالی لکونه عزیزا لا یغلب إذا أعطی فلیس لمانع أن یمنع عنه و إذا منع فلیس لمعط أن یعطیه، و هو تعالی حکیم إذا أعطی أعطی عن حکمة و مصلحة و إذا منع منع عن حکمة و مصلحة و بالجملة لا معطی إلا الله و لا مانع إلا هو، و منعه و إعطائه عن حکمة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ هَلْ مِنْ خالِقٍ غَیْرُ اللَّهِ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إلخ. لما قرر فی الآیة السابقة أن الإعطاء و المنع لله سبحانه لا یشارکه فی ذلک أحد احتج فی هذه الآیة بذلک علی توحده فی الربوبیة.
و تقریر الحجة أن الإله إنما یکون إلها معبودا لربوبیته و هی ملکة تدبیر أمر الناس و غیرهم، و الذی یملک تدبیر الأمر بهذه النعم التی یتقلب فیها الناس و غیرهم و یرتزقون بها هو الله سبحانه دون غیره من الآلهة التی اتخذوها لأنه سبحانه هو الذی خلقها دونهم و الخلق لا ینفک عن التدبیر و لا یفارقه فهو سبحانه إلهکم لا إله إلا هو لأنه ربکم الذی یدبر أمرکم بهذه النعم التی تتقلبون فیها و إنما کان ربا مدبرا بهذه النعم لأنه 
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خالقها و خالق النظام الذی یجری علیها.
و بذلک یظهر أن المراد بالناس المخاطبین الوثنیون و غیرهم ممن اتخذ لله شریکا.
و قوله: «اذْکُرُوا نِعْمَتَ اللَّهِ عَلَیْکُمْ المراد بالذکر ما یقابل النسیان دون الذی الذکر اللفظی.
و قوله: «هَلْ مِنْ خالِقٍ غَیْرُ اللَّهِ یَرْزُقُکُمْ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ الرزق هو ما یمد به البقاء و مبدؤه السماء بواسطة الأشعة و الأمطار و غیرهما و الأرض بواسطة النبات و الحیوان و غیرهما.
و بذلک یظهر أیضا أن فی الآیة إیجازا لطیفا فقد بدلت الرحمة فی الآیة السابقة نعمة فی هذه الآیة أولا ثم النعمة رزقا ثانیا و کان مقتضی سیاق الآیتین أن یقال: هل من رازق أو هل من منعم أو هل من راحم لکن بدل ذلک من قوله: «هَلْ مِنْ خالِقٍ لیکون إشارة إلی برهان ثان ینقطع به الخصام، فإنهم یرون تدبیر العالم لآلهتهم بإذن الله فلو قیل: هل من رازق أو منعم غیر الله لم ینقطع الخصام و أمکن أن یقولوا نعم آلهتنا بتفویض التدبیر من الله إلیهم لکن لما قیل: «هَلْ مِنْ خالِقٍ أشیر بالوصف إلی أن الرازق و المدبر هو خالق الرزق لا غیر فانقطع الخصام و لم یمکنهم إلا أن یجیبوا بنفی خالق غیر الله یرزقهم من السماء و الأرض.
و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» اعتراض بالتوحید یفید التعظیم نظیر قوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ .
أی لا معبود بالحق إلا هو لأن المستحق للعبادة هو الذی ینعم علیکم و یرزقکم و لیس إلا الله.
و قوله: «فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ توبیخ متفرع علی ما سبغ من البرهان أی فإذا کان الأمر هکذا و أنتم تقرون بذلک فإلی متی تصرفون عن الحق إلی الباطل و من التوحید إلی الإشراک.
و فی إعراب الآیة أعنی قوله: «هَلْ مِنْ خالِقٍ غَیْرُ اللَّهِ إلخ. بین القوم مشاجرات طویلة و الذی یناسب ما تقدم من تقریر البرهان أن «مِنْ زائدة للتعمیم، و قوله:
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«غَیْرُ اللَّهِ صفة لخالق تابع لمحله، و کذا قوله: «یَرْزُقُکُمْ إلخ. و «مِنْ خالِقٍ مبتدأ محذوف الخبر و هو موجود، و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» اعتراض، و قوله: «فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ تفریع علی ما تقدمه.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» تسلیة للنبی ص أی و إن یکذبوک بعد استماع هذه البراهین الساطعة فلا تحزن فلیس ذلک ببدع فقد کذبت رسل من قبلک کذبتهم أممهم و أقوامهم و إلی الله ترجع عامة الأمور فیجازیهم بما یستحقونه بتکذیبهم الحق بعد ظهوره فلیسوا بمعجزین بتکذیبهم.
و من هنا یظهر أن قوله؟ «فَقَدْ کُذِّبَتْ رُسُلٌ مِنْ قَبْلِکَ من قبیل وضع السبب موضع المسبب و أن قوله: «وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» معطوف علی قوله: «فَقَدْ کُذِّبَتْ إلخ.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» خطاب عام للناس یذکرهم بالمعاد کما کان الخطاب العام السابق یذکرهم بتوحده تعالی فی الربوبیة و الألوهیة.
فقوله: «إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ أی وعده أنه یبعثکم فیجازی کل عامل بعمله إن خیرا و إن شرا «حَقٌ أی ثابت واقع، و قد صرح بهذا الوعد فی قوله الآتی: «الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ».
و قوله: «فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» النهی و إن کان متوجها إلی الحیاة الدنیا صورة لکنه فی الحقیقة متوجه إلیهم، و المعنی إذا کان وعد الله حقا فلا تغتروا بالحیاة الدنیا بالاشتغال بزینتها و التلهی بما ینسیکم یوم الحساب من ملاذها و ملاهیها و الاستغراق فی طلبها و الإعراض عن الحق.
و قوله: «وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» الغرور بفتح الغین صیغة مبالغة من الغرور بالضم و هو الذی یبالغ فی الغرور و من عادته ذلک، و الظاهر- کما قیل- إن المراد به الشیطان و یؤیده التعلیل الواقع فی الآیة التالیة: «إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُمْ عَدُوٌّ» إلخ.
و معنی غروره بالله توجیهه أنظارهم إلی مظاهر حلمه و عفوه تعالی تارة و مظاهر
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ابتلائه و استدراجه و کیده أخری فیرون أن الاشتغال بالدنیا و نسیان الآخرة و الإعراض عن الحق و الحقیقة لا یستعقب عقوبة و لا یستتبع مؤاخذة، و أن أبناء الدنیا کلما أمعنوا فی طلبهم و توغلوا فی غفلتهم و استغرقوا فی المعاصی و الذنوب زادوا فی عیشهم طیبا و فی حیاتهم راحة و بین الناس جاها و عزة فیلقی الشیطان عند ذلک فی قلوبهم أن لا کرامة إلا فی التقدم فی الحیاة الدنیا، و لا خبر عما وراءها و لیس ما تتضمنه الدعوة الحقة من الوعد و الوعید و تخبر به النبوة من البعث و الحساب و الجنة و النار إلا خرافة.
فالمراد بغرور الشیطان الإنسان بالله اغترار الإنسان بما یعامل به الله الإنسان علی غفلته و ظلمه.
و ربما قیل: إن المراد بالغرور الدنیا الغارة للإنسان و أن قوله: «وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» تأکید لقوله: «فَلا تَغُرَّنَّکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» بتکراره معنی.
قوله تعالی: «إِنَّ الشَّیْطانَ لَکُمْ عَدُوٌّ فَاتَّخِذُوهُ عَدُوًّا» إلخ. تعلیل للنهی المتقدم فی قوله: «وَ لا یَغُرَّنَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» و المراد بعداوة الشیطان أنه لا شأن له إلا إغواء الإنسان و تحریمه سعادة الحیاة و حسن العاقبة، و المراد باتخاذ الشیطان عدوا التجنب من اتباع دعوته إلی الباطل و عدم طاعته فیما یشیر إلیه فی وساوسه و تسویلاته و لذلک علل عداوته بقوله: «إِنَّما یَدْعُوا حِزْبَهُ .
فقوله؟ «إِنَّما یَدْعُوا حِزْبَهُ لِیَکُونُوا مِنْ أَصْحابِ السَّعِیرِ» فی مقام تعلیل ما تقدمه و الحزب هو العدة من الناس یجمعهم غرض واحد، و اللام فی «لِیَکُونُوا» للتعلیل فکونهم من أصحاب السعیر علة غائیة لدعوته، و السعیر النار المسعرة و هو من أسماء جهنم فی القرآن.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ» هذا هو الوعد الحق الذی ذکره الله سبحانه، و تنکیر العذاب للدلالة علی التفخیم علی أن لهم درکات و مراتب مختلفة من العذاب باختلاف کفرهم و فسوقهم فالإبهام أنسب و یجری نظیر الوجهین فی قوله: «مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ».
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ فَرَآهُ حَسَناً فَإِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» تقریر و بیان للتقسیم الذی تتضمنه الآیة السابقة أعنی تقسیم الناس إلی کافر
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له عذاب شدید و مؤمن عامل بالصالحات له مغفره و أجر کبیر و المراد أنهما لا یستویان فلا تستوی عاقبة أمرهما.
فقوله: «أَ فَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ فَرَآهُ حَسَناً» مبتدأ خبره محذوف أی کمن لیس کذلک، و الفاء لتفریع الجملة علی معنی الآیة السابقة، و الاستفهام للإنکار، و المراد بمن زین له سوء عمله فرآه حسنا الکافر و یشیر به إلی أنه منکوس فهمه مغلوب علی عقله یری عمله علی غیر ما هو علیه و المعنی أنه لا یستوی من زین له عمله السیئ فرآه حسنا و الذی لیس کذلک بل یری السیئ سیئا.
و قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ یُضِلُّ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» تعلیل للإنکار السابق فی قوله: «أَ فَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ فَرَآهُ حَسَناً» أی الکافر الذی شأنه ذلک و المؤمن الذی بخلافه لا یستویان لأن الله یضل أحدهما بمشیته و هو الکافر الذی یری السیئة حسنة و یهدی الآخر بمشیته و هو المؤمن الذی یعمل الصالحات و یری السیئة سیئة.
و هذا الإضلال إضلال علی سبیل المجازاة و لیس إضلالا ابتدائیا فلا ضیر فی انتسابه إلی الله سبحانه.
و بالجملة اختلاف الکافر و المؤمن فی عاقبتهما بحسب الوعد الإلهی بالعذاب و الرحمة لاختلافهما بالإضلال و الهدایة الإلهیین و اختلافهما بالإضلال و الهدایة باختلافهما فی رؤیة السیئة حسنة و عدمها.
و قوله: «فَلا تَذْهَبْ نَفْسُکَ عَلَیْهِمْ حَسَراتٍ الحسرات جمع حسرة و هی الغم لما فأت و الندم علیه، و هی منصوبة لأنه مفعول لأجله و المراد بذهاب النفس علیهم هلاکها فیهم لأجل الحسرات الناشئة من عدم إیمانهم.
و الجملة متفرعة علی الفرق السابق أی إذا کانت الطائفتان مختلفتین بالإضلال و الهدایة من جانب الله فلا تهلک نفسک حسرات علیهم إذ کذبوک و کفروا بک فإن الله هو الذی یضلهم جزاء لکفرهم و رؤیتهم السیئة حسنة و هو علیم بما یصنعون فلا یختلط علیه الأمر و لا یفعل بهم إلا الحق و لا یجازیهم إلا بالحق.
و من هنا یظهر أن قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ بِما یَصْنَعُونَ فی موضع التعلیل لقوله:
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«فَلا تَذْهَبْ نَفْسُکَ عَلَیْهِمْ حَسَراتٍ فلا ینبغی للرسول (ص) أن یهلک نفسه علیهم حسرات حیث ضلوا و حقت علیهم کلمة العذاب فإن الله هو الذی یضلهم لصنعهم و هو علیم بما یصنعون.
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اشارة

وَ اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ فَتُثِیرُ سَحاباً فَسُقْناهُ إِلی بَلَدٍ مَیِّتٍ فَأَحْیَیْنا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها کَذلِکَ النُّشُورُ (9) مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعِزَّةَ فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ وَ الَّذِینَ یَمْکُرُونَ السَّیِّئاتِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَکْرُ أُولئِکَ هُوَ یَبُورُ (10) وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ جَعَلَکُمْ أَزْواجاً وَ ما تَحْمِلُ مِنْ أُنْثی وَ لا تَضَعُ إِلاَّ بِعِلْمِهِ وَ ما یُعَمَّرُ مِنْ مُعَمَّرٍ وَ لا یُنْقَصُ مِنْ عُمُرِهِ إِلاَّ فِی کِتابٍ إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ (11) وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ سائِغٌ شَرابُهُ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ مِنْ کُلٍّ تَأْکُلُونَ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُونَ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها وَ تَرَی الْفُلْکَ فِیهِ مَواخِرَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (12) یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لَهُ الْمُلْکُ وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ (13)
إِنْ تَدْعُوهُمْ لا یَسْمَعُوا دُعاءَکُمْ وَ لَوْ سَمِعُوا مَا اسْتَجابُوا لَکُمْ وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ وَ لا یُنَبِّئُکَ مِثْلُ خَبِیرٍ (14)
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احتجاجات علی وحدانیته تعالی فی ألوهیته بعد جملة من النعم السماویة و الأرضیة التی یتنعم بها الإنسان و لا خالق لها و لا مدبر لأمرها إلا الله سبحانه، و فیها بعض الإشارة إلی البعث.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ فَتُثِیرُ سَحاباً فَسُقْناهُ إِلی بَلَدٍ مَیِّتٍ إلخ.
العنایة فی المقام بتحقق وقوع الأمطار و إنبات النبات بها، و لذلک قال: «اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ و هذا بخلاف ما فی سورة الروم من قوله «اللَّهُ الَّذِی یُرْسِلُ الرِّیاحَ فَتُثِیرُ سَحاباً:» الروم:- 48.
و قوله: «فَتُثِیرُ سَحاباً» عطف علی «أَرْسَلَ و الضمیر للریاح و الإتیان بصیغة المضارع لحکایة الحال الماضیة و الإثارة إفعال من ثار الغبار یثور ثورانا إذا انتشر ساطعا.
و قوله: «فَسُقْناهُ إِلی بَلَدٍ مَیِّتٍ أی إلی أرض لا نبات فیها «فَأَحْیَیْنا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» و أنبتنا فیها نباتا بعد ما لم تکن، و نسبة الإحیاء إلی الأرض و إن کانت مجازیة لکن نسبته إلی النبات حقیقیة و أعمال النبات من التغذیة و النمو و تولید المثل و ما یتعلق بذلک أعمال حیویة تنبعث من أصل الحیاة.
و لذلک شبه البعث و إحیاء الأموات بعد موتهم بإحیاء الأرض بعد موتها أی إنبات النبات بعد توقفه عن العمل و رکوده فی الشتاء فقال: «کَذلِکَ النُّشُورُ» أی البعث فالنشور بسط الأموات یوم القیامة بعد إحیائهم و إخراجهم من القبور.
و فی قوله: «فَسُقْناهُ إِلی بَلَدٍ مَیِّتٍ إلخ. التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر فهو تعالی فی قوله: «وَ اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ بنعت الغیبة و فی قوله: «فَسُقْناهُ إلخ. بنعت التکلم مع الغیر و لعل النکتة فی ذلک هی أنه لما قال: «وَ اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ أخذ لنفسه نعت 
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الغیبة و یتبعه فیه الإرسال فإن فعل الغائب غائب، ثم لما قال: «فَتُثِیرُ سَحاباً» علی نحو حکایة الحال الماضیة صار المخاطب کأنه یری الفعل و یشاهد الریاح و هی تثیر السحاب و تنشره فی الجو فصار کأنه یری من یرسل الریاح لأن مشاهدة الفعل کادت أن لا تنفک عن مشاهدة الفاعل فلما ظهر تعالی بنعت الحضور غیر سیاق کلامه من الغیبة إلی التکلم و اختار لفظ التکلم مع الغیر للدلالة علی العظمة.
و قوله: «فَأَحْیَیْنا بِهِ الْأَرْضَ و لم یقل: فأحییناه مع کفایته و کذا قوله:
«بَعْدَ مَوْتِها» مع جواز الاکتفاء بما تقدمه للأخذ بصریح القول الذی لا ارتیاب دونه.
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعِزَّةَ فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً» قال الراغب فی المفردات،:
العزة حالة مانعة للإنسان من أن یغلب من قولهم: أرض عزاز أی صلبة قال تعالی:
«أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً» انتهی.
فالصلابة هو الأصل فی معنی العزة ثم توسع فاستعمل العزیز فیمن یقهر و لا یقهر کقوله تعالی «یا أَیُّهَا الْعَزِیزُ مَسَّنا:» یوسف:- 88. و کذا العزة بمعنی الغلبة قال تعالی «وَ عَزَّنِی فِی الْخِطابِ:» (ص):- 23 و العزة بمعنی القلة و صعوبة المنال، قال تعالی «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ:» حم السجدة:- 41 و العزة بمعنی مطلق الصعوبة قال تعالی «عَزِیزٌ عَلَیْهِ ما عَنِتُّمْ:» التوبة:- 128: «و العزة بمعنی الأنفة و الحمیة قال تعالی بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ:»- ص:- 2 إلی غیر ذلک.
ثم إن العزة بمعنی کون الشی‌ء قاهرا غیر مقهور أو غالبا غیر مغلوب تختص بحقیقة معناها بالله عز و جل إذ غیره تعالی فقیر فی ذاته ذلیل فی نفسه لا یملک لنفسه شیئا إلا أن یرحمه الله و یؤتیه شیئا من العزة کما فعل ذلک بالمؤمنین به قال تعالی «وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ:» المنافقون:- 8.
و بذلک یظهر أن قوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعِزَّةَ فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً» لیس بمسوق لبیان اختصاص العزة بالله بحیث لا ینالها غیره و أن من أرادها فقد طلب محالا و أراد ما لا یکون بل المعنی من کان یرید العزة فلیطلبها منه تعالی لأن العزة له جمیعا لا توجد عند غیره بالذات.
فوضع قوله: «فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً» فی جزاء الشرط من قبیل وضع السبب موضع 
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المسبب و هو طلبها من عنده أی اکتسابها منه بالعبودیة التی لا تحصل إلا بالإیمان و العمل الصالح.
قوله تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ الکلم کما قیل- اسم جنس جمعی یذکر و یؤنث، و قال فی المجمع،: و الکلم جمع کلمة یقال؟ هذا کلم و هذه کلم فیذکر و یؤنث، و کل جمع لیس بینه و بین واحده إلا الهاء یجوز فیه التذکیر و التأنیث انتهی.
و المراد بالکلم علی أی حال ما یفید معنی تاما کلامیا و یشهد به توصیفه بالطیب فطیب الکلم هو ملاءمته لنفس سامعه و متکلمه بحیث تنبسط منه و تستلذه و تستکمل به و ذلک إنما یکون بإفادته معنی حقا فیه سعادة النفس و فلاحها.
و بذلک یظهر أن المراد به لیس مجرد اللفظ بل بما أن له معنی طیبا فالمراد به الاعتقادات الحقة التی یسعد الإنسان بالإذعان لها و بناء عمله علیها و المتیقن منها کلمة التوحید التی یرجع إلیها سائر الاعتقادات الحقة و هی المشمولة لقوله تعالی «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا کَلِمَةً طَیِّبَةً کَشَجَرَةٍ طَیِّبَةٍ أَصْلُها ثابِتٌ وَ فَرْعُها فِی السَّماءِ تُؤْتِی أُکُلَها کُلَّ حِینٍ بِإِذْنِ رَبِّها:» إبراهیم:- 25 و تسمیة الاعتقاد قولا و کلمة أمر شائع بینهم.
و صعود الکلم الطیب إلیه تعالی هو تقربه منه تعالی اعتلاء و هو العلی الأعلی رفیع الدرجات، و إذ کان اعتقادا قائما بمعتقده فتقربه منه تعالی تقرب المعتقد به منه، و قد فسروا صعود الکلم الطیب بقبوله تعالی له و هو من لوازم المعنی.
ثم إن الاعتقاد و الإیمان إذا کان حق الاعتقاد صادقا إلی نفسه صدقه العمل و لم یکذبه أی یصدر عنه العمل علی طبقه فالعمل من فروع العلم و آثاره التی لا تنفک عنه، و کلما تکرر العمل زاد الاعتقاد رسوخا و جلاء و قوی فی تأثیره فالعمل الصالح و هو العمل الحری بالقبول الذی طبع علیه بذل العبودیة و الإخلاص لوجهه الکریم یعین الاعتقاد الحق فی ترتب أثره علیه و هو الصعود إلیه تعالی و هو المعزی إلیه بالرفع فالعمل الصالح یرفع الکلم الطیب.
فقد تبین بما مر معنی قوله: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ و أن ضمیر «إِلَیْهِ لله سبحانه و المراد بالکلم الطیب الاعتقاد الحق کالتوحید، و بصعوده 
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تقربه منه تعالی، و بالعمل الصالح ما کان علی طبق الاعتقاد الحق و یلائمه و أن الفاعل فی «یَرْفَعُهُ ضمیر مستکن راجع إلی العمل الصالح و ضمیر المفعول راجع إلی الکلم الطیب.
و لهم فی الآیة أقوال أخر:
فقد قیل: إن المراد بصعود الکلم الطیب قبوله و الإثابة علیه کما تقدمت الإشارة إلیه، و قیل: المراد صعود الملائکة بما کتب من الإیمان و الطاعات إلی الله سبحانه، و قیل: المراد صعودهم به إلی السماء فسمی الصعود إلی السماء صعودا إلی الله مجازا.
و قیل: إن فاعل «یَرْفَعُهُ ضمیر عائد إلی الکلم الطیب و ضمیر المفعول للعمل الصالح و المعنی أن الکلم الطیب یرفع العمل الصالح أی أن العمل الصالح لا ینفع إلا إذا صدر عن التوحید، و قیل: فاعل «یَرْفَعُهُ ضمیر مستکن راجع إلیه تعالی و المعنی العمل الصالح یرفعه الله.
و جملة هذه الوجوه لا تخلو من بعد و الأسبق إلی الذهن ما قدمناه من المعنی.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَمْکُرُونَ السَّیِّئاتِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَکْرُ أُولئِکَ هُوَ یَبُورُ» ذکروا أن «السَّیِّئاتِ وصف قائم مقام موصوف محذوف و هو المکرات، و وضع اسم الإشارة موضع الضمیر فی «مَکْرُ أُولئِکَ للدلالة علی أنهم متعینون لا مختلطون بغیرهم و المعنی و الذین یمکرون المکرات السیئات لهم عذاب شدید و مکر أولئک الماکرین هو یبور و یهلک فلا یستعقب أثرا حیا فیه سعادتهم و عزتهم.
و قد بان أن المراد بالسیئات أنواع المکرات و الحیل التی یتخذها المشرکون وسائل لکسب العزة، و الآیة مطلقة، و قیل: المراد المکرات التی اتخذتها قریش علی رسول الله ص فی دار الندوة و غیرها من إثبات أو إخراج أو قتل فرد الله کیدهم إلیهم و أخرجهم إلی بدر و قتلهم و أثبتهم فی القلیب فجمع علیهم الإثبات و الإخراج و القتل و هذا وجه حسن لکن الآیة مطلقة.
و وجه اتصال ذیل الآیة بصدرها أعنی اتصال قوله: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ» إلی آخر الآیة بقوله: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعِزَّةَ فَلِلَّهِ الْعِزَّةُ جَمِیعاً» أن المشرکین کانوا یعتزون بآلهتهم کما قال تعالی «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ آلِهَةً لِیَکُونُوا لَهُمْ عِزًّا:» مریم:- 81 فدعاهم الله سبحانه و هم یطلبون العز إلی نفسه بتذکیرهم أن العزة لله جمیعا و بین تعالی ذلک بأن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 25
توحیده یصعد إلیه و العمل الصالح یرفعه فیکتسب الإنسان بالتقرب منه عزة من منبع العزة و أما الذین یمکرون کل مکر سیئ لاکتساب العزة فلهم عذاب شدید و ما مکروه من المکر بائر هالک لا یصعد إلی محل و لا یکسب لهم عزا.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ جَعَلَکُمْ أَزْواجاً» إلخ. یشیر تعالی إلی خلق الإنسان فابتدأ خلقه من تراب و هو المبدأ البعید الذی تنتهی إلیه الخلقة ثم من نطفة و هی مبدأ قریب تتعلق به الخلقة.
و قیل المراد بخلقهم من تراب خلق أبیهم آدم من تراب فإن الشی‌ء یضاف إلی أصله و قیل: بل المراد خلق آدم نفسه و قیل: بل المراد خلقهم خلقا إجمالیا من تراب فی ضمن خلق آدم من تراب و الخلق التفصیلی هو من نطفة کما قال: ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ.
و الفرق بین الوجوه الثلاثة أن فی الأول نسبة الخلق من تراب إلیهم علی طریق المجاز العقلی، و فی الثانی المراد بخلقهم خلق آدم و لا مجاز فی النسبة، و فی الثالث المراد خلق کل واحد من الأفراد من التراب حقیقة من غیر مجاز إلا أنه خلق إجمالی لا تفصیلی و بهذا یفارق ما قدمناه من الوجه.
و یمکن تأیید القول الأول بقوله تعالی «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ:» الرحمن:- 14، و الثانی بنحو قوله «وَ بَدَأَ خَلْقَ الْإِنْسانِ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلَ نَسْلَهُ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ:» السجدة:- 8، و الثالث بقوله «وَ لَقَدْ خَلَقْناکُمْ ثُمَّ صَوَّرْناکُمْ ثُمَّ قُلْنا لِلْمَلائِکَةِ اسْجُدُوا لِآدَمَ:» الأعراف:- 11 و لکل وجه.
و قوله: «ثُمَّ جَعَلَکُمْ أَزْواجاً أی ذکورا و إناثا، و قیل: أی قدر بینکم الزوجیة و زوج بعضکم من بعض، و هو کما تری، و قیل: أی أصنافا و شعوبا. و هو کسابقه.
و قوله: «وَ ما تَحْمِلُ مِنْ أُنْثی وَ لا تَضَعُ إِلَّا بِعِلْمِهِ من زائدة لتأکید النفی، و الباء فی «بِعِلْمِهِ للمصاحبة و هو حال من الحمل و الوضع، و المعنی ما تحمل و لا تضع أنثی إلا و علمه یصاحب حمله و وضعه، و ذکر بعضهم أنه حال من الفاعل و أن کونه حالا من الحمل و الوضع و کذا من مفعولیهما أی المحمول و الموضوع خلاف الظاهر و هو ممنوع.
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و قوله: «وَ ما یُعَمَّرُ مِنْ مُعَمَّرٍ وَ لا یُنْقَصُ مِنْ عُمُرِهِ إِلَّا فِی کِتابٍ أی و ما یمد و یزاد فی عمر أحد فیکون معمرا و لا ینقص من عمره أی عمر أحد إلا فی کتاب.
فقوله: «وَ ما یُعَمَّرُ مِنْ مُعَمَّرٍ» من قبیل قوله «إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً:» یوسف:- 26 فوضع معمر موضع نائب الفاعل و هو أحد بعنایة أنه بعد تعلق التعمیر به یصیر معمرا و إلا فتعمیر المعمر لا معنی له.
و قوله: «وَ لا یُنْقَصُ مِنْ عُمُرِهِ الضمیر فی «عُمُرِهِ راجع إلی «مُعَمَّرٍ» باعتبار موصوفه المحذوف و هو أحد و المعنی و لا ینقص من عمر أحد و إلا فنقص عمر المفروض معمرا تناقض خارق للفرض.
و قوله: «إِلَّا فِی کِتابٍ و هو اللوح المحفوظ الذی لا سبیل للتغییر إلیه فقد کتب فیه أن فلانا یزاد فی عمره کذا لسبب کذا و فلانا ینقص من عمره کذا لسبب کذا و أما کتاب المحو و الإثبات فهو مورد التغیر و سیاق الآیة یفید وصف العلم الثابت و لهم فی قوله: «وَ ما یُعَمَّرُ مِنْ مُعَمَّرٍ وَ لا یُنْقَصُ مِنْ عُمُرِهِ وجوه أخر ضعیفة لا جدوی فی التعرض لها.
و قوله: «إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» تعلیل و تقریر لما فی الآیة من وصف خلق الإنسان و کیفیة إحداثه و إبقائه و المعنی أن هذا التدبیر الدقیق المتین المهیمن علی کلیات الحوادث و جزئیاتها المقرر کل شی‌ء فی مقره علی الله یسیر لأنه الله العلیم القدیر المحیط بکل شی‌ء بعلمه و قدرته فهو تعالی رب الإنسان کما أنه رب کل شی‌ء.
قوله تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ سائِغٌ شَرابُهُ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ إلی آخر الآیة قیل: العذب من الماء طیبه، و الفرات الماء الذی یکسر العطش أو البارد کما فی المجمع، و السائغ هو الذی یسهل انحداره فی الحلق لعذوبته و الأجاج الذی یحرق لملوحته أو المر.
و قوله: «وَ مِنْ کُلٍّ تَأْکُلُونَ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُونَ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها» اللحم الطری الغض الجدید، و المراد لحم السمک أو السمک و الطیر، البحری و الحلیة المستخرجة من البحر اللؤلؤ و المرجان و الأصداف قال تعالی «یَخْرُجُ مِنْهُمَا اللُّؤْلُؤُ وَ الْمَرْجانُ:» الرحمن:- 22.
و فی الآیة تمثیل للمؤمن و الکافر بالبحر العذب و المالح یتبین به عدم تساوی المؤمن 
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و الکافر فی الکمال الفطری و إن تشارکا فی غالب الخواص الإنسانیة و آثارها فالمؤمن باق علی فطرته الأصلیة ینال بها سعادة الحیاة الدائمة و الکافر منحرف فیها متلبس بما لا تستطیبه الفطرة الإنسانیة و سیعذب بأعماله فمثلهما مثل البحرین المختلفین عذوبة و ملوحة فهما مختلفان من حیث البقاء علی فطرة الماء الأصلیة و هی العذوبة و الخروج عنها بالملوحة و إن اشترکا فی بعض الآثار التی ینتفع بها، فمن کل منهما تأکلون لحما طریا و هو لحم السمک و الطیر المصطاد من البحر و تستخرجون حلیة تلبسونها کاللؤلؤ و المرجان و الأصداف.
فظاهر الآیة أن الحلیة المستخرجة مشترکة بین البحر العذب و البحر المالح لکن جمعا من المفسرین استشکلوا ذلک بأن اللؤلؤ و المرجان إنما یستخرجان من البحر المالح دون العذب، و قد أجابوا عنه بأجوبة مختلفة.
منها أن الآیة مسوقة لبیان اشتراک البحرین فی مطلق الفائدة و إن اختص ببعضها کأنه قیل: و من کل تنتفعون و تستفیدون کما تأکلون منهما لحما طریا و تستخرجون من البحر المالح حلیة تلبسونها و تری الفلک فیه مواخر.
و منها أنه شبه المؤمن و الکافر بالعذب و الأجاج ثم فضل الأجاج علی الکافر بأن فی الأجاج بعض النفع و الکافر لا نفع فی وجوده فالآیة علی طریقة قوله تعالی: «ثُمَّ قَسَتْ قُلُوبُکُمْ مِنْ بَعْدِ ذلِکَ فَهِیَ کَالْحِجارَةِ أَوْ أَشَدُّ قَسْوَةً» ثم قال «وَ إِنَّ مِنَ الْحِجارَةِ لَما یَتَفَجَّرُ مِنْهُ الْأَنْهارُ وَ إِنَّ مِنْها لَما یَشَّقَّقُ فَیَخْرُجُ مِنْهُ الْماءُ وَ إِنَّ مِنْها لَما یَهْبِطُ مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ:» البقرة:- 74.
و منها أن قوله: «وَ تَسْتَخْرِجُونَ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها» من تتمة التمثیل علی معنی أن البحرین و إن اشترکا فی بعض المنافع تفاوتا فیما هو المقصود بالذات لأن أحدهما خالطه ما خرج به عن صفاء فطرته و المؤمن و الکافر و إن اتفقا أحیانا فی بعض المکارم کالشجاعة و السخاوة متفاوتان فیما هو الأصل لبقاء أحدهما علی صفاء الفطرة الأصلیة دون الآخر.
و منها أنه لا مانع من أن یخرج اللؤلؤ من المیاه العذبة و إن لم نره فالإشکال باختصاص الحلیة بالماء المالح ممنوع.
و منها منع أصل الدعوی و هو کون الآیة «وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ إلخ. تمثیلا
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للمؤمن و الکافر بل هی واقعة فی سیاق تعداد النعم لإثبات الربوبیة کقوله قبلا: «وَ اللَّهُ الَّذِی أَرْسَلَ الرِّیاحَ و قوله بعدا: «یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ» إلخ. فالآیة مسوقة لبیان نعمة البحر و اختلافه بالعذوبة و الملوحة و ما فیهما من المنافع المشترکة و المختصة.
و یؤید هذا الوجه أن نظیر الآیة فی سورة النحل واقعة فی سیاق الآیات العادة لنعم الله سبحانه و هو قوله «وَ هُوَ الَّذِی سَخَّرَ الْبَحْرَ لِتَأْکُلُوا مِنْهُ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُوا مِنْهُ حِلْیَةً تَلْبَسُونَها وَ تَرَی الْفُلْکَ مَواخِرَ فِیهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ النحل:- 14.
و الحق أن أصل الاستشکال فی غیر محله و أن البحرین یشترکان فی وجود الحلیة فیهما کما هو مذکور فی الکتب الباحثة عن هذه الشئون مشروح فیها «1» قوله تعالی: «وَ تَرَی الْفُلْکَ فِیهِ مَواخِرَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ ضمیر «فِیهِ للبحر، و مواخر جمع ماخرة من المخر بمعنی الشق عدت السفینة ماخرة لشقها الماء بجؤجؤتها.
قیل: إنما أفرد ضمیر الخطاب فی قوله: «تَرَی بخلاف الخطابات المتقدمة و المتأخرة لأن الخطاب لکل أحد یتأتی منه الرؤیة دون المنتفعین بالبحرین فقط.
و قوله: «لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ أی مخر الفلک البحر بتسخیره لتطلبوا من عطائه و هو الرزق و رجاء أن تشکروا الله سبحانه، و قد تقدم أن الترجی الذی تفیده «لعل» فی کلامه تعالی قائم بالمقام دون المتکلم.
و قد قیل فی هذه الآیة: «وَ تَرَی الْفُلْکَ فِیهِ مَواخِرَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ و فی سورة النحل: «وَ تَرَی الْفُلْکَ مَواخِرَ فِیهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ فاختلفت الآیتان فی تقدیم «فِیهِ علی «مَواخِرَ» و تأخیره منه و عطف «لِتَبْتَغُوا» و عدمه.
و لعل النکتة فی ذلک أن آیة النحل مصدرة بکلمة التسخیر فهی مسوقة لبیان کیفیة التسخیر و الأنسب لذلک تأخیر «فِیهِ لیتعلق بمواخر و یشیر إلی مخر البحر
______________________________
(1) و قد ذکر وجود الحلیة فی الماء العذب فی مادة صدف من دائرة المعارف للبستانی و ذکر أیضا فی أمریکاEncyclopedia و بریطانیاEncyclopedia وجودها فیه و سمیت عدة من الأنهار العذبة فی أمریکا و أوربا و آسیا یستخرج منها اللؤلؤ.
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فیصرح بالتسخیر بخلاف ما هاهنا ثم التسخیر له غایات کثیرة منها ابتغاء الفضل و الأنسب لذلک عطف «لِتَبْتَغُوا» علی محذوف لیدل علی عدم انحصار الغایة فی ابتغاء الفضل بخلاف ما هاهنا فإن الغرض بیان أنه الرازق المدبر لیرتدع المکذبون- و قد تقدم ذکر تکذیبهم- عن تکذیبهم و یکفی فی ذلک بیان ابتغائهم الفضل غایة من غیر حاجة إلی العطف.
و الله أعلم.
و قال فی روح المعانی، فی المقام: و الذی یظهر لی فی ذلک أن آیة النحل سیقت لتعداد النعم کما یؤذن بذلک سوابقها و لواحقها و تعقیب الآیات بقوله سبحانه: «وَ إِنْ تَعُدُّوا نِعْمَةَ اللَّهِ لا تُحْصُوها» فکان الأهم هناک تقدیم ما هو نعمة و هو مخر الفلک للماء بخلاف ما هنا فإنه إنما سیق استطرادا أو تتمة للتمثیل کما علمت آنفا فقدم فیه «فِیهِ إیذانا بأنه لیس المقصود بالذات ذلک، و کان الاهتمام بما هناک اقتضی أن یقال فی تلک الآیة: «وَ لِتَبْتَغُوا» بالواو و مخالفة ما هنا لذلک اقتضت ترک الواو فی قوله: «لِتَبْتَغُوا» انتهی.
قوله تعالی: «یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی إلخ. إیلاج اللیل فی النهار قصر النهار بطول اللیل و إیلاج النهار فی اللیل قصر اللیل بطول النهار، و المراد بالجملتین الإشارة إلی اختلاف اللیل و النهار فی الطول و القصر المستمر فی أیام السنة بتغیر الأیام و لذا عبر بقوله: «یُولِجُ الدال علی استمرار التغییر بخلاف جریان الشمس و القمر فإنه ثابت علی حاله و لذا عبر فیه بقوله: «وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی و العنایة صوریة مسامحیة.
و قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ بمنزلة النتیجة لما تقدم أی إذا کان أمر خلقکم و تدبیرکم برا و بحرا و أرضا و سماء منتسبا إلیه مدبرا بتدبیره فذلکم الله ربکم الذی یملککم و یدبر أمرکم.
و قوله: «لَهُ الْمُلْکُ مستنتج مما قبله و توطئة و تمهید لما بعده من قوله: «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ».
و قوله: «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ» القطمیر علی ما قاله الراغب الأثر علی رأس النواة و ذلک مثل للشی‌ء الطفیف، و فی المجمع، القطمیر لفافة النواة و قیل: الحبة فی بطن النواة انتهی و الکلام علی أی حال مبالغة فی نفی أصل الملک 
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و المراد بالذین تدعون من دون الله آلهتهم الذین کانوا یدعونها من الأصنام و أربابها.
قوله تعالی: «إِنْ تَدْعُوهُمْ لا یَسْمَعُوا دُعاءَکُمْ وَ لَوْ سَمِعُوا مَا اسْتَجابُوا لَکُمْ إلخ.
بیان و تقریر لما تقدم من قوله: «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ» أی تصدیق کونهم لا یملکون شیئا أنکم إن تدعوهم لا یسمعوا دعاءکم لأن الأصنام جمادات لا شعور لها و لا حس و أرباب الأصنام کالملائکة و القدیسین من البشر فی شغل شاغل من ذلک علی أنهم لا یملکون سمعا من عند أنفسهم فلا یسمعون إلا بإسماعه.
و قوله: «وَ لَوْ سَمِعُوا مَا اسْتَجابُوا لَکُمْ إذ لا قدرة لهم علی الاستجابة قولا و لا فعلا أما الأصنام فظاهر و أما أرباب الأصنام فقدرتهم من الله سبحانه و لن یأذن الله لأحد أن یستجیب أحدا یدعوه بالربوبیة قال تعالی «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ وَ مَنْ یَسْتَنْکِفْ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یَسْتَکْبِرْ فَسَیَحْشُرُهُمْ إِلَیْهِ جَمِیعاً:» النساء:- 172.
و قوله: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ أی یردون عبادتکم إلیکم و یتبرءون منکم بدلا من أن یکونوا شفعاء لکم «إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا:» البقرة:- 166.
فالآیة فی نفی الاستجابة و کفر الشرکاء یوم القیامة فی معنی قوله «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ وَ هُمْ عَنْ دُعائِهِمْ غافِلُونَ وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ کانُوا لَهُمْ أَعْداءً وَ کانُوا بِعِبادَتِهِمْ کافِرِینَ:» الأحقاف:- 6.
و قوله: «وَ لا یُنَبِّئُکَ مِثْلُ خَبِیرٍ» أی لا یخبرک عن حقیقة الأمر مخبر مثل مخبر خبیر و هو خطاب خاص بالنبی ص بعد الإعراض عن خطابهم لعدم تفقههم بالبیان الحق أو خطاب عام فی صورة الخطاب الخاص خوطب به السامع أی من کان کقوله:
«وَ تَرَی الْفُلْکَ فِیهِ مَواخِرَ» الآیة السابقة، و قوله «وَ تَرَی الشَّمْسَ إِذا طَلَعَتْ» الآیة:
الکهف:- 17، و قوله «وَ تَحْسَبُهُمْ أَیْقاظاً وَ هُمْ رُقُودٌ:» الکهف:- 18.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «کَذلِکَ النُّشُورُ:» حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر
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عن جمیل بن دراج عن أبی عبد الله (ع) قال: إذا أراد الله أن یبعث الخلق- أمطر السماء علی الأرض أربعین صباحا- فاجتمعت الأوصال و نبتت اللحوم.
أقول: و فی هذا المعنی عدة روایات أخر.
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و أحمد و عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی رزین العقیلی قال: قلت: یا رسول الله کیف یحیی الله الموتی؟ قال: أ ما مررت بأرض مجدبة- ثم مررت بها مخصبة تهتز خضراء؟ قال: بلی. قال: کذلک یحیی الله الموتی و کذلک النشور.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: إن لکل قول مصداقا من عمل یصدقه أو یکذبه- فإذا قال ابن آدم- و صدق قوله بعمله رفع قوله بعمله إلی الله، و إذا قال و خالف عمله قوله- رد قوله علی عمله الخبیث و هوی به فی النار.
و فی التوحید، بإسناده عن زید بن علی عن أبیه (ع) فی حدیث قال: و إن لله تبارک و تعالی بقاعا فی سماواته- فمن عرج به إلی بقعة منها فقد عرج به إلیه. أ لا تسمع الله عز و جل یقول: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ و یقول فی قصة عیسی بن مریم (ع) «بَلْ رَفَعَهُ اللَّهُ و یقول عز و جل: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ ».
أقول: و عن الفقیه، مثله 
و فی نهج البلاغة،: و لو لا إقرارهن «1» له بالربوبیة- و إذعانهن له بالطواعیة «2» لما جعلهن موضعا لعرشه و لا مسکنا لملائکته- و لا مصعدا للکلم الطیب و العمل الصالح من خلقه.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ- هذا عَذْبٌ فُراتٌ سائِغٌ شَرابُهُ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ الأجاج المر.
و فیه": فی قوله: «وَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ- ما یَمْلِکُونَ مِنْ قِطْمِیرٍ» قال: الجلدة الرقیقة التی علی ظهر النوی.
______________________________
(1) الضمیر للسماوات.
(2) الطاعة
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اشارة

یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ (15) إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ (16) وَ ما ذلِکَ عَلَی اللَّهِ بِعَزِیزٍ (17) وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری وَ إِنْ تَدْعُ مُثْقَلَةٌ إِلی حِمْلِها لا یُحْمَلْ مِنْهُ شَیْ‌ءٌ وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی إِنَّما تُنْذِرُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ مَنْ تَزَکَّی فَإِنَّما یَتَزَکَّی لِنَفْسِهِ وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ (18) وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ (19)
وَ لا الظُّلُماتُ وَ لا النُّورُ (20) وَ لا الظِّلُّ وَ لا الْحَرُورُ (21) وَ ما یَسْتَوِی الْأَحْیاءُ وَ لا الْأَمْواتُ إِنَّ اللَّهَ یُسْمِعُ مَنْ یَشاءُ وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ (22) إِنْ أَنْتَ إِلاَّ نَذِیرٌ (23) إِنَّا أَرْسَلْناکَ بِالْحَقِّ بَشِیراً وَ نَذِیراً وَ إِنْ مِنْ أُمَّةٍ إِلاَّ خَلا فِیها نَذِیرٌ (24)
وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ وَ بِالزُّبُرِ وَ بِالْکِتابِ الْمُنِیرِ (25) ثُمَّ أَخَذْتُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ (26)



(بیان)

لما بین لهم أن الخلق و التدبیر إلیه تعالی فهو ربهم له الملک دون الذین یدعون من دونه فهم لا یملکون شیئا حتی یقوموا بتدبیره، أخذ یبین ذلک ببیان آخر مشوب 
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بالوعید و التهدید و هو أنه تعالی غنی عنهم و هم فقراء إلیه فله أن یذهبهم و یأت بخلق جدید إن شاء جزاء بما کسبوا.
ثم وجه الخطاب إلی النبی ص بما حاصله أن هذه المؤاخذة و الإهلاک لا یشمل إلا هؤلاء المکذبین دون المؤمنین الذین یؤثر فیهم إنذار النبی (ع) فبینهما فرق ظاهر و هو (ص) نذیر کالنذر الماضین و حاله کحال من قبله من المنذرین و إن یکذبوه فقد کذبت الأنبیاء الماضین مکذبو أممهم فأخذهم الله أخذا شدیدا و سیأخذ المکذبین من هذه الأمة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» لا ریب أن فی الآیة نوع تمهید بالنسبة إلی الآیتین التالیتین یتبین بها مضمونهما و هی مع ذلک مستقلة فی مفادها.
بیان ذلک: أن السیاق یشعر بأن أعمال هؤلاء المکذبین کانت تکشف عن أنهم کانوا یتوهمون أن لهم أن یستغنوا عن الله سبحانه بعبادة آلهتهم و أن لله إلیهم حاجة و لذلک یدعوهم إلی نفسه بالدعوة الإلهیة التی یقوم بها رسله فهناک غنی و فقر و لهم نصیب من الغنی و لله نصیب من الفقر تعالی عن ذلک.
فرد الله سبحانه زعمهم ذلک بقوله: «یا أَیُّهَا النَّاسُ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُ فقصر الفقر فیهم و قصر الغنی فیه سبحانه فکل الفقر فیهم و کل الغنی فیه سبحانه، و إذ کان الغنی و الفقر و هما الوجدان و الفقدان متقابلین لا یرتفعان عن موضوعهما کان لازم القصر السابق قصر آخر و هو قصرهم فی الفقر و قصره تعالی فی الغنی فلیس لهم إلا الفقر و لیس له تعالی إلا الغنی.
فالله سبحانه غنی بالذات له أن یذهبهم و یستغنی عنهم و هم فقراء بالذات لیس لهم أن یستغنوا عنه بغیره.
و الملاک فی غناه تعالی عنهم و فقرهم أنه تعالی خالقهم و مدبر أمرهم و إلیه الإشارة بأخذ لفظ الجلالة فی بیان فقرهم و بیان غناه، و الإشارة إلی الخلق و التدبیر فی قوله:
«إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ» و کذا توصیفه تعالی بالحمید و هو المحمود فی فعله 
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الذی هو خلقه و تدبیره.
فیعود معنی الکلام إلی نحو من قولنا: یا أیها الناس أنتم بما أنکم مخلوقون مدبرون لله الفقراء إلی الله فیکم کل الفقر و الحاجة و الله بما أنه الخالق المدبر، الغنی لا غنی سواه.
و علی هذا لا ضیر فی قصر الفقر فی الناس سواء أرید به المکذبون خاصة أو عامة الناس مع کون غیرهم من المخلوقات فقراء إلی الله کمثلهم و ذلک أن عموم علة الحکم یعمم الحکم فکأنه قیل: أنتم معاشر الخلیقة الفقراء إلی خالقکم المدبر لأمرکم و هو الغنی الحمید.
و قد أجیب عن إشکال قصر الفقر فی الناس مع عمومه لغیرهم بوجوه من الجواب:
منها أن فی قصر الفقر فی الناس مبالغة فی فقرهم کأنهم لکثرة افتقارهم و شدة احتیاجهم هم الفقراء فحسب و أن افتقار سائر الخلائق بالنسبة إلی فقرهم بمنزلة العدم و لذلک قال تعالی: «خُلِقَ الْإِنْسانُ ضَعِیفاً» و لا یرد الجن لأنهم لا یحتاجون فی المطعم و الملبس و غیرهما کما یحتاج الإنسان.
و منها أن المراد الناس و غیرهم و هو علی طریقة تغلیب الحاضر علی الغائب و أولی العلم علی غیرهم.
و منها أن الوجه حمل اللام فی الناس علی العهد و فی الفقراء علی الجنس لأن المخاطبین فی الآیة هم الذین خوطبوا فی قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لَهُ الْمُلْکُ الآیة أی ذلکم المعبود هو الذی وصف بصفات الجلال لا الذین تدعون من دونه و أنتم أشد الخلائق احتیاجا إلیه.
و منها أن القصر إضافی بالنسبة إلیه تعالی لا حقیقی.
و غیر خفی علیک أن مفاد الآیة و سیاقها لا یلائم شیئا من هذه الأجوبة نعم یمکن توجیه الجواب الأخیر بما یرجع إلی ما قدمناه من الوجه.
و تذییل الآیة بصفة الحمید للإشارة إلی أنه غنی محمود الأفعال إن أعطی و إن منع لأنه إذا أعطی لم یعطه لبدل لغناه عن الجزاء و الشکر و کل بدل مفروض و إن منع لم یتوجه إلیه لائمة إذ لا حق لأحد علیه و لا یملک منه شی‌ء.
قوله تعالی: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ وَ ما ذلِکَ عَلَی اللَّهِ بِعَزِیزٍ» أی 
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إن یرد إذهابکم یذهبکم أیها الناس لأنه غنی عنکم لا یستضر بذهابکم و یأت بخلق جدید یحمدونه و یثنون علیه لا لحاجة منه إلیهم بل لأنه حمید و مقتضاه أن یجود فیحمد و لیس ذلک علی الله بصعب لقدرته المطلقة لأنه الله عز اسمه.
فقد بان أن مضمون الآیة متفرع علی مضمون الآیة السابقة فقوله: «إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ متفرع علی کونه تعالی غنیا، و قوله: «وَ یَأْتِ بِخَلْقٍ جَدِیدٍ» متفرع علی کونه تعالی حمیدا، و قد فرع مضمون الجملتین فی موضع آخر علی غناه و رحمته قال تعالی «وَ رَبُّکَ الْغَنِیُّ ذُو الرَّحْمَةِ إِنْ یَشَأْ یُذْهِبْکُمْ وَ یَسْتَخْلِفْ مِنْ بَعْدِکُمْ ما یَشاءُ:» الأنعام:- 133.
قوله تعالی: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری إلخ. قال الراغب: الوزر- بفتحتین- الملجأ الذی یلتجأ إلیه من الجبل، قال تعالی: «کَلَّا لا وَزَرَ» و الوزر- بالکسر فالسکون- الثقل تشبیها بوزر الجبل، و یعبر به عن الإثم کما یعبر عنه بالثقل قال تعالی:
«لِیَحْمِلُوا أَوْزارَهُمْ کامِلَةً» الآیة کقوله: «لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ . انتهی فالمعنی لا تحمل نفس حاملة للإثم إثم نفس أخری و لازم ذلک أن لا تؤاخذ نفس إلا بما حملت من إثم نفسها و اکتسبته من الوزر.
و الآیة کأنه دفع دخل یشعر به آخرها کأنه لما قال: إن یشأ یذهبکم و یأت بآخرین، فهددهم بالإهلاک و الإفناء، قیل: هؤلاء المکذبون أخذوا بوزرهم فما حال المؤمنین؟ أ یؤخذون بوزر غیرهم؟.
فأجیب أن لا تزر وازرة وزر أخری و لا تحمل نفس حمل غیرها الذی أثقلها و إن کانت ذات قربی.
فهؤلاء المکذبون هم المعنیون بالتهدید و لا تنفع فیهم دعوتک و إنذارک لأنهم مطبوع علی قلوبهم، و إنما ینفع إنذارک الذین یخشون ربهم بالغیب و یقیمون الصلاة و الفریقان لا یستویان لأن مثلهم مثل الأعمی و البصیر، و الظلمات و النور، و الظل و الحرور، و الأحیاء و الأموات.
فقوله: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری أی لا تحمل نفس حاملة للوزر و الإثم إثم نفس أخری حاملة.
و قوله: «وَ إِنْ تَدْعُ مُثْقَلَةٌ إِلی حِمْلِها لا یُحْمَلْ مِنْهُ شَیْ‌ءٌ وَ لَوْ کانَ ذا قُرْبی أی 
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و إن تدع نفس مثقلة أثقلها حملها من الإثم غیرها إلی ما حملته من الإثم لیحمله عنها لا یستجاب لها و لا یحمل من حملها شی‌ء و لو کان المدعو ذا قربی للداعی کالأب و الأم و الأخ و الأخت.
و قوله: «إِنَّما تُنْذِرُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ» أی هؤلاء المکذبون لا ینتفعون بالإنذار و لا تتحقق معهم حقیقة الإنذار لأنهم مطبوع علی قلوبهم إنما تنذر و ینفع إنذارک الذین یخشون ربهم بالغیب و یقیمون الصلاة التی هی أفضل العبادات و أهمها و بالجملة یؤمنون بالله و یعبدونه أی الذین یخشون ربهم بالغیب و یقیمون الصلاة إثر إنذارک لا أنهم یخشون ربهم و یصلون ثم ینذرون بعد ذلک حتی یلزم تحصیل الحاصل فالآیة کقوله «إِنِّی أَرانِی أَعْصِرُ خَمْراً:» یوسف:- 36.
و قوله: «وَ مَنْ تَزَکَّی فَإِنَّما یَتَزَکَّی لِنَفْسِهِ بدل الخشیة و إقامة الصلاة من التزکی للإشارة إلی أن المطلوب بالدعوة و الإنذار هو التزکی و تزکیة النفس تلبسها بالخشیة من الله علی الغیب و إقامة الصلاة.
و فیه تقریر و تأکید لما تقدم من کونه تعالی غنیا حمیدا فهو تعالی لا ینتفع بما یدعو إلیه من التزکی بل الذی تزکی فإنما یتزکی لنفع نفسه.
و قد ختم الآیة بقوله: «وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ» للدلالة علی أن تزکیة من تزکی لا تذهب سدی، فإن کلا من الفریقین صائرون إلی ربهم لا محالة و هو یحاسبهم و یجازیهم فیجازی هؤلاء المتزکین أحسن الجزاء.
قوله تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» الظاهر أنه عطف علی قوله: «وَ إِلَی اللَّهِ الْمَصِیرُ» تعلیل فی صورة التمثیل لعدم مساواة هؤلاء المتزکین لأولئک المکذبین، و قیل: عطف علی قوله السابق: «وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ .
قوله تعالی: «وَ لَا الظُّلُماتُ وَ لَا النُّورُ» تکرار حروف النفی مرة بعد مرة فی الآیة و ما یلیها لتأکید النفی.
قوله تعالی: «وَ لَا الظِّلُّ وَ لَا الْحَرُورُ» الحرور شدة حر الشمس علی ما قیل و قیل:
هو السموم و قیل: السموم یهب نهارا و الحرور یهب لیلا و نهارا.
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قوله تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْأَحْیاءُ وَ لَا الْأَمْواتُ إلی آخر الآیة عطف علی قوله:
«وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» و إنما کرر قوله: «ما یَسْتَوِی و لم یعطف «الْأَحْیاءُ وَ لَا الْأَمْواتُ علی قوله: الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» کرابعته لطول الفصل فأعید «ما یَسْتَوِی لئلا یغیب المعنی عن ذهن السامع فهو کقوله «کَیْفَ یَکُونُ لِلْمُشْرِکِینَ عَهْدٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ رَسُولِهِ إلی أن قال- کَیْفَ وَ إِنْ یَظْهَرُوا عَلَیْکُمْ» الخ. التوبة:- 8.
و الجمل المتوالیة المترتبة أعنی قوله: «وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ- إلی قوله- وَ ما یَسْتَوِی الْأَحْیاءُ وَ لَا الْأَمْواتُ تمثیلات للمؤمن و الکافر و تبعات أعمالهما.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُسْمِعُ مَنْ یَشاءُ» و هو المؤمن کان میتا فأحیاه الله فأسمعه لما فی نفسه من الاستعداد لذلک قال تعالی «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً:» الأنعام:- 122، و أما النبی (ع) فإنما هو وسیلة و الهدی هدی الله.
و قوله: «وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ» أی الأموات و المراد بهم الکفار المطبوع علی قلوبهم.
قوله تعالی: «إِنْ أَنْتَ إِلَّا نَذِیرٌ» قصر إضافی أی لیس لک إلا إنذارهم و أما هدایة من اهتدی منهم و إضلال من ضل و لم یهتد جزاء له بسیئ عمله فإنما ذلک لله سبحانه.
و لم یذکر البشیر مع النذیر مع کونه (ص) متلبسا بالوصفین معا لأن المقام مقام الإنذار فالمناسب هو التعرض لوصف الإنذار مع أنه مذکور فی الآیة التالیة.
قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْناکَ بِالْحَقِّ بَشِیراً وَ نَذِیراً وَ إِنْ مِنْ أُمَّةٍ إِلَّا خَلا فِیها نَذِیرٌ» المفاد علی ما یقتضیه السیاق إنا أرسلناک بالتبشیر و الإنذار و لیس ببدع مستغرب فما من أمة من الأمم إلا و قد خلا و مضی فیها نذیر فذلک من سنن الله الجاریة فی خلقه.
و ظاهر السیاق أن المراد بالنذیر الرسول المبعوث من عند الله و فسر بعضهم النذیر بمطلق من یقوم بالعظة و الإنذار من نبی أو عالم غیر نبی و هو خلاف ظاهر الآیة.
نعم لیس من الواجب أن یکون نذیر کل أمة من أفرادها فقد قال تعالی: «خَلا فِیها» و لم یقل: «خلا منها».
قوله تعالی: «وَ إِنْ یُکَذِّبُوکَ فَقَدْ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ 
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وَ بِالزُّبُرِ وَ بِالْکِتابِ الْمُنِیرِ» البینات هی الآیات المعجزة التی تشهد علی حقیة الرسل، و الزبر جمع زبور و لعل المراد بها بقرینة مقابلتها للکتاب الصحائف و الکتب التی فیها ذکر الله تعالی من غیر أن تتضمن الأحکام و الشرائع، و الکتاب المنیر الکتاب المنزل من السماء المتضمن للشرائع ککتاب نوح و إبراهیم و توراة موسی و إنجیل عیسی (ع)، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَخَذْتُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» الأخذ کنایة عن التعذیب، و النکیر الإنکار، و الباقی ظاهر.



(کلام فی معنی عموم الإنذار)

قد تقدم فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی و فی قصص نوح (ع) فی الجزء العاشر من الکتاب ما یدل من طریق العقل علی عموم النبوة و یؤیده الکتاب.
فلا تخلو أمة من الأمم الإنسانیة عن ظهور ما للدعوة الحقة النبویة فیها و أما کون نبی کل أمة من نفس تلک الأمة فلا دلیل علیه، و قد عرفت أن قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ أُمَّةٍ إِلَّا خَلا فِیها نَذِیرٌ» الآیة مفاده ذلک.
و أما فعلیة الإنذار- بحیث یبلغ کل فرد فرد من الأمة مضافا إلی أصل الاقتضاء- و اطراد الدعوة فی کل واحد واحد فحکومة العلل و الأسباب المتزاحمة فی هذه النشأة المادیة لا توافقه کما لا توافق سائر المقتضیات العامة التی قدرها الصنع کما أن فی بنیة کل مولود إنسانی أن یعمر عمرا طبیعیا و الحوادث تحول بین أکثر الأفراد و بین ذلک، و کل مولود إنسانی مجهز بجهاز التناسل للاستیلاد و الإیلاد و کثیر من الأفراد یموت قبل بلوغه فلا یبلغ ذلک إلی غیر ذلک من النظائر.
فالنبوة و الإنذار عام لکل أمة و لا یستلزم استلزاما ضروریا أن تبلغ الدعوة کل شخص من أشخاصها بل من الجائز أن تبلغ بلا واسطة أو معها بعض الأمة و تتخلف عن بعض لحیلولة علل و أسباب مزاحمة بینه و بین البلوغ فمن توجهت منهم إلیه الدعوة و بلغته تمت علیه الحجة و من توجهت إلیه و لم تبلغه لم تتم علیه الحجة و کان من المستضعفین 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 39
و کان أمره إلی الله قال تعالی «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا:» النساء:- 98.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری : أخرج أحمد و الترمذی و صححه و النسائی و ابن ماجة عن عمرو بن الأحوص: أن رسول الله ص قال فی حجة الوداع: ألا لا یجنی جان إلا علی نفسه- لا یجنی والد علی ولده و لا مولود علی والده.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُسْمِعُ مَنْ یَشاءُ وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ» قال: هؤلاء الکفار لا یسمعون منک- کما لا یسمع أهل القبور.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو سهل السری بن سهل الجندیسابوری الخامس من حدیثه من طریق عبد القدوس عن أبی صالح عن ابن عباس": فی قوله: «إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ» قال کان النبی ص یقف علی القتلی یوم بدر و یقول:
هل وجدتم ما وعد ربکم حقا- یا فلان بن فلان أ لم تکفر بربک؟ أ لم تکذب نبیک؟ أ لم تقطع رحمک؟ فقالوا: یا رسول الله أ یسمعون ما تقول؟ قال: ما أنتم بأسمع منهم لما أقول: فأنزل الله: «إِنَّکَ لا تُسْمِعُ الْمَوْتی وَ ما أَنْتَ بِمُسْمِعٍ مَنْ فِی الْقُبُورِ» مثل ضربه الله للکفار أنهم لا یسمعون لقوله.
أقول: و فی الروایة ما لا یخفی من لوائح الوضع فساحة النبی (ع) أجل من أن یقول ما لیس له به علم من ربه حتی ینزل الله علیه آیة تکذبه فیما یدعیه و یخبر به.
علی أن ما نقله من الآیة لا یطابق المصحف فصدره مأخوذ من سورة النمل الآیة 80 و ذیله مأخوذ من سورة فاطر الآیة 22.
علی أن سیاق الآیة مکی فی سیاق آیات سابقة و لاحقة مکیة.
و فی الإحتجاج، فی احتجاج الصادق (ع): قال السائل فأخبرنی عن المجوس أ فبعث إلیهم نبیا؟ فإنی أجد لهم کتبا محکمة- و مواعظ بلیغة و أمثالا شافیة، و یقرون 
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بالثواب و العقاب، و لهم شرائع یعملون بها. قال: ما من أمة إلا خلا فیها نذیر، و قد بعث إلیهم نبی بکتاب من عند الله- فأنکروه و جحدوا کتابه.



[سورة فاطر (35): الآیات 27 الی 38]





اشارة

أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ ثَمَراتٍ مُخْتَلِفاً أَلْوانُها وَ مِنَ الْجِبالِ جُدَدٌ بِیضٌ وَ حُمْرٌ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُها وَ غَرابِیبُ سُودٌ (27) وَ مِنَ النَّاسِ وَ الدَّوَابِّ وَ الْأَنْعامِ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ کَذلِکَ إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ غَفُورٌ (28) إِنَّ الَّذِینَ یَتْلُونَ کِتابَ اللَّهِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً یَرْجُونَ تِجارَةً لَنْ تَبُورَ (29) لِیُوَفِّیَهُمْ أُجُورَهُمْ وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ غَفُورٌ شَکُورٌ (30) وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ هُوَ الْحَقُّ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ إِنَّ اللَّهَ بِعِبادِهِ لَخَبِیرٌ بَصِیرٌ (31)
ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ وَ مِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ مِنْهُمْ سابِقٌ بِالْخَیْراتِ بِإِذْنِ اللَّهِ ذلِکَ هُوَ الْفَضْلُ الْکَبِیرُ (32) جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها یُحَلَّوْنَ فِیها مِنْ أَساوِرَ مِنْ ذَهَبٍ وَ لُؤْلُؤاً وَ لِباسُهُمْ فِیها حَرِیرٌ (33) وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی أَذْهَبَ عَنَّا الْحَزَنَ إِنَّ رَبَّنا لَغَفُورٌ شَکُورٌ (34) الَّذِی أَحَلَّنا دارَ الْمُقامَةِ مِنْ فَضْلِهِ لا یَمَسُّنا فِیها نَصَبٌ وَ لا یَمَسُّنا فِیها لُغُوبٌ (35) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ نارُ جَهَنَّمَ لا یُقْضی عَلَیْهِمْ فَیَمُوتُوا وَ لا یُخَفَّفُ عَنْهُمْ مِنْ عَذابِها کَذلِکَ نَجْزِی کُلَّ کَفُورٍ (36)
وَ هُمْ یَصْطَرِخُونَ فِیها رَبَّنا أَخْرِجْنا نَعْمَلْ صالِحاً غَیْرَ الَّذِی کُنَّا نَعْمَلُ أَ وَ لَمْ نُعَمِّرْکُمْ ما یَتَذَکَّرُ فِیهِ مَنْ تَذَکَّرَ وَ جاءَکُمُ النَّذِیرُ فَذُوقُوا فَما لِلظَّالِمِینَ مِنْ نَصِیرٍ (37) إِنَّ اللَّهَ عالِمُ غَیْبِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (38)
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(بیان)

رجوع إلی ذکر آیات أخر من آیات التوحید و فیها انتقال إلی حدیث الکتاب و أنه حق نازل من عند الله تعالی و قد انجر الکلام فی الفصل السابق من الآیات إلی ذکر النبوة و الکتاب حیث قال: «إِنَّا أَرْسَلْناکَ بِالْحَقِّ بَشِیراً وَ نَذِیراً» و قال: «جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ وَ بِالزُّبُرِ وَ بِالْکِتابِ الْمُنِیرِ» فکان من الحری أن یتعرض لصفة الکتاب و ما تستتبعه من الآثار.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَأَخْرَجْنا بِهِ ثَمَراتٍ مُخْتَلِفاً أَلْوانُها» إلخ. حجة أخری علی التوحید و هو أن الله سبحانه ینزل الماء من السماء بالأمطار و هو أقوی العوامل المعینة لخروج الثمرات، و لو کان خروجها عن مقتضی طباع هذا العامل و هو واحد لکان جمیعها ذا لون واحد فاختلاف الألوان یدل علی وقوع التدبیر الإلهی.
و القول بأن اختلافها منوط باختلاف العوامل المؤثرة فیها و منها اختلاف العناصر الموجودة فیها نوعا و قدرا و خصوصیة التألیف.
مدفوع بأن الکلام منقول حینئذ إلی اختلاف نفس العناصر و هی منتهیة إلی 
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المادة المشترکة التی لا اختلاف فیها فاختلاف العناصر المکونة منها یدل علی عامل آخر وراء المادة یدبر أمرها و یسوقها إلی غایات مختلفة.
و الظاهر أن المراد باختلاف ألوان الثمرات اختلاف نفس ألوانها و یلزمه اختلافات أخر من حیث الطعم و الرائحة و الخواص، و قیل المراد باختلاف الألوان اختلاف الأنواع فکثیرا ما یطلق اللون فی الفواکه و الأطعمة علی النوع کما یقال: قدم فلان ألوانا من الطعام و الفاکهة فهو من الکنایة، و قوله بعد: «وَ مِنَ الْجِبالِ جُدَدٌ بِیضٌ وَ حُمْرٌ» لا یخلو من تأیید للوجه الأول.
و فی قوله: «فَأَخْرَجْنا بِهِ إلخ. التفات من الغیبة إلی التکلم. قیل: إن ذلک لکمال الاعتناء بالفعل لما فیه من الصنع البدیع المنبئ عن کمال القدرة و الحکمة.
و نظیر الوجه یجری فی قوله السابق: «إِنَّا أَرْسَلْناکَ بِالْحَقِّ بَشِیراً وَ نَذِیراً» و أما ما فی الآیة السابقة من قوله: «ثُمَّ أَخَذْتُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» فلعل الوجه فیه أن أمرهم إلی الله لا یتخلل بینه و بینهم أحد حتی یشفع لهم أو ینصرهم فینجوا من العذاب.
و قوله: «وَ مِنَ الْجِبالِ جُدَدٌ بِیضٌ وَ حُمْرٌ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُها وَ غَرابِیبُ سُودٌ» الجدد بالضم فالفتح جمع جدة بضم الجیم و هی الطریقة و الجادة، و البیض و الحمر جمع أبیض و أحمر، و الظاهر أن قوله: «مُخْتَلِفٌ أَلْوانُها» صفة لجدد و «أَلْوانُها» فاعل «مُخْتَلِفٌ و لو کانت الجملة مبتدأ و خبرا لقیل: مختلفة ألوانها کما قیل، و الغرابیب جمع غربیب و هو الأسود الشدید السواد و منه الغراب و «سُودٌ» بدل أو عطف بیان لغرابیب.
و المعنی: أ لم تر أن من الجبال طرائق بیض و حمر و سود مختلف ألوانها، و المراد إما الطرق المسلوکة فی الجبال و لها ألوان مختلفة، و إما نفس الجبال التی هی خطوط مختلفة ممدودة علی وجه الأرض بیض و حمر و سود مختلف ألوانها.
قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ وَ الدَّوَابِّ وَ الْأَنْعامِ مُخْتَلِفٌ أَلْوانُهُ کَذلِکَ أی و من الناس و الدواب التی تدب فی الأرض و الأنعام کالإبل و الغنم و البقر بعض مختلف ألوانه بالبیاض و الحمرة و السواد کاختلاف الثمرات و الجبال فی ألوانها.
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و قیل: قوله: «کَذلِکَ خبر لمبتدإ محذوف، و التقدیر الأمر کذلک فهو تقریر إجمالی للتفصیل المتقدم من اختلاف الثمرات و الجبال و الناس و الدواب و الأنعام.
و قیل: «کَذلِکَ متعلق بقوله: «یَخْشَی فی قوله: «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ» و الإشارة إلی ما تقدم من الاعتبار بالثمرات و الجبال و غیرهما و المعنی إنما یخشی الله کذلک الاعتبار بالآیات من عباده العلماء، و هو بعید لفظا و معنی.
قوله تعالی: «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ» استئناف یوضح أن الاعتبار بهذه الآیات إنما یؤثر أثره و یورث الإیمان بالله حقیقة و الخشیة منه بتمام معنی الکلمة فی العلماء دون الجهال، و قد مر أن الإنذار إنما ینجح فیهم حیث قال: «إِنَّما تُنْذِرُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ» فهذه الآیة کالموضحة لمعنی تلک تبین أن الخشیة حق الخشیة إنما توجد فی العلماء.
و المراد بالعلماء العلماء بالله و هم الذین یعرفون الله سبحانه بأسمائه و صفاته و أفعاله معرفة تامة تطمئن بها قلوبهم و تزیل وصمة الشک و القلق عن نفوسهم و تظهر آثارها فی أعمالهم فیصدق فعلهم قولهم، و المراد بالخشیة حینئذ حق الخشیة و یتبعها خشوع فی باطنهم و خضوع فی ظاهرهم. هذا ما یستدعیه السیاق فی معنی الآیة.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَزِیزٌ غَفُورٌ» یفید معنی التعلیل فلعزته تعالی و کونه قاهرا غیر مقهور و غالبا غیر مغلوب من کل جهة یخشاه العارفون، و لکونه غفورا کثیر المغفرة للآثام و الخطیئات یؤمنون به و یتقربون إلیه و یشتاقون إلی لقائه.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَتْلُونَ کِتابَ اللَّهِ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَنْفَقُوا مِمَّا رَزَقْناهُمْ سِرًّا وَ عَلانِیَةً یَرْجُونَ تِجارَةً لَنْ تَبُورَ» تلاوة الکتاب قراءة القرآن و قد أثنی علیها الله سبحانه، و إقامة الصلاة إدامة إتیانها و حفظها من أن تترک، و الإنفاق من الرزق سرا و علانیة بذل المال سرا تحذرا من الریاء و زوال الإخلاص فی الإنفاق المسنون، و بذل المال علانیة لیشیع بین الناس کما فی الإنفاق الواجب.
و قوله: «یَرْجُونَ تِجارَةً لَنْ تَبُورَ» أی لن تهلک بالخسران، و ذکر بعضهم أن قوله: «یَرْجُونَ إلخ. خبر إن فی صدر الآیة و عند بعضهم الخبر مقدر یتعلق به قوله:
«لِیُوَفِّیَهُمْ إلخ «أی فعلوا ما فعلوا لیوفیهم أجورهم» إلخ.
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قوله تعالی: «لِیُوَفِّیَهُمْ أُجُورَهُمْ وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ إِنَّهُ غَفُورٌ شَکُورٌ» متعلق بقوله: «یَتْلُونَ و ما عطف علیه فی الآیة السابقة أی إنهم عملوا ما عملوا لأن یوفیهم و یؤتیهم إیتاء تاما کاملا أجورهم و ثوابات أعمالهم.
و قوله: «وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ یمکن أن یراد بهذه الزیادة تضعیف الثواب أضعافا کما فی قوله «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها:» الأنعام:- 160 و قوله «مَثَلُ الَّذِینَ یُنْفِقُونَ أَمْوالَهُمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ کَمَثَلِ حَبَّةٍ أَنْبَتَتْ سَبْعَ سَنابِلَ فِی کُلِّ سُنْبُلَةٍ مِائَةُ حَبَّةٍ وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ:» البقرة:- 261، و یمکن أن یراد بها زیادة لیست من سنخ ثواب الأعمال کما فی قوله «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ:» ق:- 35.
و قوله: «إِنَّهُ غَفُورٌ شَکُورٌ» تعلیل لمضمون الآیة و زیادة فهو تعالی لکونه غفورا یغفر زلاتهم و لکونه شکورا یثیبهم و یزید من فضله.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ هُوَ الْحَقُ ضمیر الفصل و اللام فی قوله: «هُوَ الْحَقُ للتأکید لا للقصر أی هو حق لا یشوبه باطل.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا» إلی آخر الآیة.
یقال: أورثه مالا کذا أی ترکه فیهم یقومون بأمره بعده و قد کان هو القائم بأمره المتصرف فیه، و کذا إیراث العلم و الجاه و نحوهما ترکه عند الغیر یقوم بأمره بعد ما کان عند غیره ینتفع به فإیراث القوم الکتاب ترکه عندهم یتناولونه خلفا عن سلف و ینتفعون به.
و تصح هذه النسبة و إن کان القائم به بعض القوم دون کلهم، قال تعالی «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْهُدی وَ أَوْرَثْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ هُدیً وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ:» المؤمن:- 54، و قال «إِنَّا أَنْزَلْنَا التَّوْراةَ فِیها هُدیً وَ نُورٌ یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ:» المائدة:- 44، و قال «وَ إِنَّ الَّذِینَ أُورِثُوا الْکِتابَ مِنْ بَعْدِهِمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ:» الشوری:- 14. فبنو إسرائیل أورثوا الکتاب و إن کان المؤدون حقه القائمون بأمره بعضهم لا جمیعهم.
و المراد بالکتاب فی الآیة علی ما یعطیه السیاق هو القرآن الکریم کیف؟ و قوله فی الآیة السابقة: «وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ مِنَ الْکِتابِ نص فیه، فاللام فی الکتاب 
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للعهد دون الجنس فلا یعبأ بقول من یقول: إن اللام للجنس و المراد بالکتاب مطلق الکتاب السماوی المنزل علی الأنبیاء.
و الاصطفاء أخذ صفوة الشی‌ء و یقرب من معنی الاختیار و الفرق أن الاختیار أخذ الشی‌ء من بین الأشیاء بما أنه خیرها و الاصطفاء أخذه من بینها بما أنه صفوتها و خالصها.
و قوله: «مِنْ عِبادِنا» یحتمل أن یکون «مِنْ للتبیین أو للابتداء أو للتبعیض الأقرب إلی الذهن أن یکون بیانیة و قد قال تعالی «وَ سَلامٌ عَلی عِبادِهِ الَّذِینَ اصْطَفی » النمل:- 59.
و اختلفوا فی هؤلاء المصطفین من عباده من هم؟ فقیل: هم الأنبیاء، و قیل: هم بنو إسرائیل الداخلون فی قوله «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ:» آل عمران:- 33، و قیل: هم أمة محمد ص فقد أورثوا القرآن من نبیهم إلیه یرجعون و به ینتفعون علماؤهم بلا واسطة و غیرهم بواسطتهم، و قیل: هم العلماء من الأمة المحمدیة.
و قیل:- و هو المأثور عن الصادقین (ع) فی روایات کثیرة مستفیضة- إن المراد بهم ذریة النبی ص من أولاد فاطمة (ع) و هم الداخلون فی آل إبراهیم فی قوله «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ:» آل عمران:- 33، و قد نص النبی ص علی علمهم بالقرآن و إصابة نظرهم فیه و ملازمتهم إیاه بقوله 
فی الحدیث المتواتر المتفق علیه: «إنی تارک فیکم الثقلین کتاب الله و عترتی- أهل بیتی لن یفترقا حتی یردا علی الحوض 
». و علی هذا فالمعنی بعد ما أوحینا إلیک القرآن- ثم للتراخی الرتبی- أورثنا ذریتک إیاه و هم الذین اصطفینا من عبادنا إذا اصطفینا آل إبراهیم و إضافة العباد إلی نون العظمة للتشریف.
و قوله: «فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ وَ مِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ مِنْهُمْ سابِقٌ بِالْخَیْراتِ یحتمل أن یکون ضمیر «فَمِنْهُمْ راجعا إلی «الَّذِینَ اصْطَفَیْنا» فیکون الطوائف الثلاث الظالم لنفسه و المقتصد و السابق بالخیرات شرکاء فی الوراثة و إن کان الوارث الحقیقی العالم بالکتاب و الحافظ له هو السابق بالخیرات.
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و یحتمل أن یکون راجعا إلی عِبادِنا- من غیر إفادة الإضافة للتشریف- فیکون قوله: «فَمِنْهُمْ مفیدا للتعلیل و المعنی إنما أورثنا الکتاب بعض عبادنا و هم المصطفون لا جمیع العباد لأن من عبادنا من هو ظالم لنفسه و منهم مقتصد و منهم سابق و لا یصلح الکل للوراثة.
و یمکن تأیید أول الاحتمالین بأن لا مانع من نسبة الوراثة إلی الکل مع قیام البعض بها حقیقة کما نجد نظیره فی قوله تعالی «وَ أَوْرَثْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ:» المؤمن:- 54.
و ما فی الآیة من المقابلة بین الظالم لنفسه و المقتصد و السابق بالخیرات یعطی أن المراد بالظالم لنفسه من علیه شی‌ء من السیئات و هو مسلم من أهل القرآن لکونه مصطفی و وارثا، و المراد بالمقتصد المتوسط الذی هو فی قصد السبیل و سواء الطریق و المراد بالسابق بالخیرات بإذن الله من سبق الظالم و المقتصد إلی درجات القرب فهو إمام غیره بإذن الله بسبب فعل الخیرات قال تعالی «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ:» الواقعة:- 11.
و قوله تعالی: «ذلِکَ هُوَ الْفَضْلُ الْکَبِیرُ» أی ما تقدم من الإیراث هو الفضل الکبیر من الله لا دخل للکسب فیه.
هذا ما یعطیه السیاق و تفیده الأخبار من معنی الآیة و فیها للقوم اختلاف عجیب فقد اختلف فی «ثُمَ فقیل: هی للتراخی بحسب الأخبار، و قیل: للتراخی الرتبی، و قیل: للتراخی الزمانی. ثم العطف علی «أَوْحَیْنا» أو علی «الَّذِی أَوْحَیْنا».
و اختلف فی «أَوْرَثْنَا» فقیل: هو علی ظاهره، و قیل: معناه حکمنا بإیراثه و قدرناه، و اختلف فی الْکِتابَ فقیل: المراد به القرآن، و قیل: جنس الکتب السماویة، و اختلف فی «الَّذِینَ اصْطَفَیْنا» فقیل: المراد بهم الأنبیاء، و قیل: بنو إسرائیل، و قیل: أمة محمد، و قیل: العلماء منهم، و قیل: ذریة النبی من ولد فاطمة (ع).
و اختلف فی «مِنْ عِبادِنا» فقیل: من للتبعیض أو للابتداء أو للتبیین و یختلف المراد من العباد بحسب اختلاف معنی «مِنْ و کذا إضافة «عِبادِنا» للتشریف علی بعض الوجوه و لغیره علی بعضها.
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و اختلف فی «فَمِنْهُمْ فقیل: مرجع الضمیر «الَّذِینَ و قیل: «عِبادِنا» و اختلف فی الظالم لنفسه و المقتصد و السابق فقیل الظالم من کان ظاهره خیرا من باطنه و المقتصد من استوی ظاهره و باطنه و السابق من کان باطنه خیرا من ظاهره، و قیل: السابق هم السابقون الماضون فی عهد النبی ص من أصحابه و المقتصد من تبع أثرهم و لحق بهم من الصحابة و الظالم لنفسه غیرهم، و قیل: الظالم من غلبت علیه السیئة و المقتصد المتوسط حالا و السابق هو المقرب إلی الله السابق فی الدرجات.
و هناک أقوال متفرقة أخر ترکنا إیرادها و لو ضربت الاحتمالات بعضها فی بعض جاوز الألف.
قوله تعالی: «جَنَّاتُ عَدْنٍ یَدْخُلُونَها یُحَلَّوْنَ فِیها مِنْ أَساوِرَ مِنْ ذَهَبٍ وَ لُؤْلُؤاً وَ لِباسُهُمْ فِیها حَرِیرٌ» التحلیة هی التزیین و الأساور جمع أسورة و هی جمع سوار بکسر السین قال الراغب: سوار المرأة معرب و أصله دستواره. انتهی.
و قوله: «جَنَّاتُ عَدْنٍ إلخ. ظاهره أنه بیان للفضل الکبیر قال فی المجمع: هذا تفسیر للفضل کأنه قیل: ما ذلک الفضل؟ فقال: هی جنات أی جزاء جنات أو دخول جنات و یجوز أن یکون بدلا من الفضل کأنه قال: ذلک دخول جنات. انتهی.
و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی أَذْهَبَ عَنَّا الْحَزَنَ إِنَّ رَبَّنا لَغَفُورٌ شَکُورٌ» قیل: المراد بالحزن الذی یحمدون الله علی إذهابه بإدخالهم الجنة الحزن الذی کان یتوجه إلیهم فی الحیاة الدنیا و ما یحف بها من الشدائد و النوائب.
و قیل: المراد به الحزن الذی کان قد أحاط بهم بعد الارتحال من الدنیا، و قیل الدخول فی جنة الآخرة إشفاقا مما اکتسبوه من السیئات.
و علی هذا فالقول قول الظالم لنفسه منهم أو قوله و قول المقتصد و أما السابق بالخیرات منهم فلا سیئة فی صحیفة أعماله حتی یعذب بها. و هذا الوجه أنسب لقولهم فی آخر حمدهم: «إِنَّ رَبَّنا لَغَفُورٌ شَکُورٌ».
قوله تعالی: «الَّذِی أَحَلَّنا دارَ الْمُقامَةِ مِنْ فَضْلِهِ لا یَمَسُّنا فِیها نَصَبٌ وَ لا یَمَسُّنا فِیها لُغُوبٌ المقامة الإقامة، و دار المقامة المنزل الذی لا خروج منه و لا تحول.
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و النصب بفتحتین التعب و المشقة، و اللغوب بضم اللام: العی و التعب فی طلب المعاش و غیره.
و المعنی: الذی جعلنا حالین فی دار الخلود من فضله من غیر استحقاق منا علیه لا یمسنا فی هذه الدار و هی الجنة مشقة و تعب و لا یمسنا فیها عی و لا کلال فی طلب ما نرید أی إن لنا فیها ما نشاء.
و فی قوله: «مِنْ فَضْلِهِ مناسبة خاصة مع قوله السابق: «ذلِکَ هُوَ الْفَضْلُ الْکَبِیرُ».
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ نارُ جَهَنَّمَ إلی آخر الآیة اللام فی «لَهُمْ للاختصاص و یفید کون النار جزاء لهم لا ینفک عنهم، و قوله: «لا یُقْضی عَلَیْهِمْ فَیَمُوتُوا» أی لا یحکم علیهم بالموت حتی یموتوا فهم أحیاء علی ما هم فیه من شدة العذاب و لا یخفف عنهم من عذاب النار کذلک نجزی کل کفور شدید الکفران أو کثیره.
قوله تعالی: «وَ هُمْ یَصْطَرِخُونَ فِیها رَبَّنا أَخْرِجْنا إلی آخر الآیة فی المجمع،:
الاصطراخ الصیاح و النداء بالاستغاثة افتعال من الصراخ انتهی.
و قوله: «رَبَّنا أَخْرِجْنا» إلخ. بیان لاصطراخهم، و قوله: «أَ وَ لَمْ نُعَمِّرْکُمْ ما یَتَذَکَّرُ فِیهِ مَنْ تَذَکَّرَ» إلخ. جواب اصطراخهم و قوله: «فَذُوقُوا» و قوله: «فَما لِلظَّالِمِینَ مِنْ نَصِیرٍ» کل منهما متفرع علی ما قبله.
و المعنی، و هؤلاء الذین فی النار من الکفار یصطرخون و یصیحون بالاستغاثة فیها قائلین: ربنا أخرجنا من النار نعمل صالحا غیر سیئ غیر الذی کنا نعمل فیقال لهم ردا علیهم:- کلا- أ و لم نعمرکم عمرا یتذکر فیه من تذکر و جاءکم النذیر فأنذرکم هذا العذاب فلم تتذکروا و لم تؤمنوا؟ فذوقوا العذاب فما للظالمین من نصیر ینصرهم لیتخلصوا من العذاب.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ عالِمُ غَیْبِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» فیعاملکم بما فی باطنکم من الاعتقاد و آثار الأعمال و یحاسبکم علیه سواء وافق ظاهرکم باطنکم أو خالف قال تعالی «إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ:» البقرة:- 284، و قال «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ:» الطارق:- 9.
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(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ» الآیة: روی عن الصادق (ع) أنه قال: یعنی بالعلماء من صدق قوله فعله، و من لم یصدق فعله قوله فلیس بعالم. و فی الحدیث أعلمکم بالله أخوفکم لله.
أقول: و فی روضة الکافی، بإسناده عن أبی حمزة عن علی بن الحسین (ع) ما فی معناه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و الترمذی و الحاکم عن الحسن قال: قال رسول الله ص: العلم علمان: علم فی القلب فذاک العلم النافع، و علم علی اللسان فذاک حجة الله علی خلقه.
و فی المجمع، روی ابن مسعود عن النبی ص أنه قال: فی قوله: «وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ : هو الشفاعة لمن وجبت له النار- ممن صنع إلیه معروفا فی الدنیا.
و فی الکافی، بإسناده عن أحمد بن عمر قال: سألت أبا الحسن الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا» الآیة- قال: فقال: ولد فاطمة (ع)، و السابق بالخیرات الإمام- و المقتصد العارف بالإمام- و الظالم لنفسه الذی لا یعرف الإمام.
و عن کتاب سعد السعود، لابن طاووس فی حدیث لأبی إسحاق السبیعی عن الباقر (ع): فی الآیة قال: هی لنا خاصة یا أبا إسحاق- أما السابق بالخیرات فعلی بن أبی طالب- و الحسن و الحسین و الشهید منا، و أما المقتصد فصائم بالنهار و قائم باللیل، و أما الظالم لنفسه ففیه ما فی الناس و هو مغفور له.
أقول: المراد بالشهید بقرینة الروایات الأخر الإمام.
و فی معانی الأخبار، مسندا عن الصادق (ع): فی الآیة قال: الظالم یحوم حوم نفسه- و المقتصد یحوم حوم قلبه- و السابق بالخیرات یحوم حوم ربه.
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أقول: الحوم و الحومان الدوران، و دوران الظالم لنفسه حوم نفسه اتباعه أهواءها و سعیه فی تحصیل ما یرضیها، و دوران المقتصد حوم قلبه اشتغاله بما یزکی قلبه و یطهره بالزهد و التعبد، و دوران السابق بالخیرات حوم ربه إخلاصه له تعالی فیذکره و ینسی غیره فلا یرجو إلا إیاه و لا یقصد إلا إیاه.
و اعلم أن الروایات من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) فی کون الآیة خاصة بولد فاطمة (ع) کثیرة جدا.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و أحمد و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی عن أبی الدرداء سمعت رسول الله ص یقول: قال الله تعالی: «ثُمَّ أَوْرَثْنَا الْکِتابَ الَّذِینَ اصْطَفَیْنا مِنْ عِبادِنا- فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ وَ مِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ- وَ مِنْهُمْ سابِقٌ بِالْخَیْراتِ بِإِذْنِ اللَّهِ فأما الذین سبقوا- فأولئک یدخلون الجنة بغیر حساب، و أما الذین اقتصدوا- فأولئک الذین یحاسبون حسابا یسیرا، و أما الذین ظلموا أنفسهم- فأولئک یحبسون فی طول المحشر- ثم هم الذین یلقاهم الله برحمة- فهم الذین یقولون: الحمد لله الذی أذهب عنا الحزن- إن ربنا لغفور شکور- الذی أحلنا دار المقامة من فضله- لا یمسنا فیها نصب و لا یمسنا فیها لغوب:.
أقول: و رواه فی المجمع، عن أبی الدرداء عنه (ص)
و فی معناه أحادیث أخر، و هناک ما یخالفها و لا یعبأ به کما فیه،
عن ابن مردویه عن عمر عن النبی ص: فی قوله:
«فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ قال: الکافر.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لا یَمَسُّنا- فِیها نَصَبٌ وَ لا یَمَسُّنا فِیها لُغُوبٌ قال:
النصب العناء و اللغوب الکسل و الضجر.
و فی نهج البلاغة، و قال: العمر الذی أعذر الله فیه إلی ابن آدم ستون سنة.:
أقول: و رواه عنه (ع) فی المجمع، و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الحکیم الترمذی فی نوادر الأصول و البیهقی فی سننه و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن عباس أن النبی ص قال: إذا کان یوم القیامة قیل: أین أبناء الستین و هو المعمر
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الذی قال الله: «أَ وَ لَمْ نُعَمِّرْکُمْ ما یَتَذَکَّرُ فِیهِ مَنْ تَذَکَّرَ».:
أقول: و روی ذلک بطرق أخری عن سهل بن سعد و أبی هریرة عنه (ص).
و فی المجمع،: و قیل هو توبیخ لابن ثمانی عشرة سنة- و روی ذلک عن الباقر (ع).:
أقول: و رواه فی الفقیه، عنه (ع) مضمرا.
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اشارة

هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ فَمَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ لا یَزِیدُ الْکافِرِینَ کُفْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إِلاَّ مَقْتاً وَ لا یَزِیدُ الْکافِرِینَ کُفْرُهُمْ إِلاَّ خَساراً (39) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ شُرَکاءَکُمُ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَرُونِی ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً فَهُمْ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْهُ بَلْ إِنْ یَعِدُ الظَّالِمُونَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً إِلاَّ غُرُوراً (40) إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ إِنَّهُ کانَ حَلِیماً غَفُوراً (41) وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ جاءَهُمْ نَذِیرٌ لَیَکُونُنَّ أَهْدی مِنْ إِحْدَی الْأُمَمِ فَلَمَّا جاءَهُمْ نَذِیرٌ ما زادَهُمْ إِلاَّ نُفُوراً (42) اسْتِکْباراً فِی الْأَرْضِ وَ مَکْرَ السَّیِّئِ وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلاَّ بِأَهْلِهِ فَهَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ سُنَّتَ الْأَوَّلِینَ فَلَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَبْدِیلاً وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَحْوِیلاً (43)
أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ کانُوا أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعْجِزَهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ إِنَّهُ کانَ عَلِیماً قَدِیراً (44) وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِما کَسَبُوا ما تَرَکَ عَلی ظَهْرِها مِنْ دَابَّةٍ وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِعِبادِهِ بَصِیراً (45)
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احتجاج علی توحید الربوبیة کقوله: «هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ الآیة، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا» الآیة، و علی نفی ربوبیة شرکائهم «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ شُرَکاءَکُمُ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ الآیة و توبیخ و تهدید لهم علی نقضهم ما أبرموه بالیمین و مکرهم السیئ.
ثم تسجیل أن الله لا یعجزه شی‌ء و إنما یمهل من أمهله من هؤلاء الظالمین إلی أجل مسمی فإذا جاء أجلهم جازاهم ما یستحقونه و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ إلخ. الخلائف جمع خلیفة، و کون الناس خلائف فی الأرض هو قیام کل لاحق منهم مقام سابقه و سلطته علی التصرف و الانتفاع منها کما کان السابق مسلطا علیه و هم إنما نالوا هذه الخلافة من جهة نوع الخلقة و هو الخلقة من طریق النسل و الولادة فإن هذا النوع من الخلقة یقسم المخلوق إلی سلف و خلف.
فجعل الخلافة الأرضیة نوع من التدبیر مشوب بالخلق غیر منفک عنه و لذلک استدل به علی توحده تعالی فی ربوبیته لأنه مختص به تعالی لا مجال لدعواه لغیره.
فقوله: «هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ حجة علی توحده تعالی فی ربوبیته 
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و انتفائها عن شرکائهم: تقریره أن الذی جعل الخلافة الأرضیة فی العالم الإنسانی هو ربهم المدبر لأمرهم، و جعل الخلافة لا ینفک عن نوع الخلقة فخالق الإنسان هو رب الإنسان لکن الخالق هو الله سبحانه حتی عند الخصم فالله هو رب الإنسان.
و قوله: «فَمَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ أی فالله سبحانه هو رب الإنسان فمن کفر و ستر هذه الحقیقة و نسب الربوبیة إلی غیره تعالی فعلی ضرره کفره.
و قوله: «وَ لا یَزِیدُ الْکافِرِینَ کُفْرُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إِلَّا مَقْتاً وَ لا یَزِیدُ الْکافِرِینَ کُفْرُهُمْ إِلَّا خَساراً» بیان لکون کفرهم علیهم و هو أن کفرهم یورث لهم مقتا عند ربهم و المقت شدة البغض لأن فیه إعراضا عن عبودیته و استهانة بساحته، و یورث لهم خسارا فی أنفسهم لأنهم بدلوا السعادة الإنسانیة شقاء و وبالا سیصیبهم فی مسیرهم و منقلبهم إلی دار الجزاء.
و إنما عبر عن أثر الکفر بالزیادة لأن الفطرة الإنسانیة بسیطة ساذجة واقعة فی معرض الاستکمال و الازدیاد فإن أسلم الإنسان زاده ذلک کمالا و قربا من الله و إن کفر زاده ذلک مقتا عند الله و خسارا.
و إنما قید المقت بقوله: «عِنْدَ رَبِّهِمْ دون الخسار لأن الخسار من تبعات تبدیل الإیمان کفرا و السعادة شقاء و هو أمر عند أنفسهم و أما المقت و شدة البغض فمن عند الله سبحانه.
و الحب و البغض المنسوبان إلی الله سبحانه من صفات الأفعال و هی معان خارجة عن الذات غیر قائمة بها، و معنی حبه تعالی لأحد انبساط رحمته علیه و انجذابها إلیه و بغضه تعالی لأحد انقباض رحمته منه و ابتعادها عنه.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ شُرَکاءَکُمُ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی آخر الآیة إضافة الشرکاء إلیهم بعنایة أنهم یدعون أنهم شرکاء لله فهی إضافة لامیة مجازیة.
و فی الآیة تلقین النبی ص الحجة علی نفی ربوبیة آلهتهم الذین کانوا یعبدونهم و تقریر الحجة أنهم لو کانوا أربابا آلهة من دون الله لکان لهم شی‌ء من تدبیر العالم فکانوا خالقین لما یدبرونه لأن الخلق و التدبیر لا ینفک أحدهما عن الآخر و لو کانوا خالقین لدل 
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علیه دلیل و الدلیل إما من العالم أو من قبل الله سبحانه أما العالم فلا شی‌ء منه یدل علی کونه مخلوقا لهم و لو بنحو الشرکة و هو قوله: «أَرُونِی ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ .
و أما من قبله تعالی فلو کان لکان کتابا سماویا نازلا من عنده سبحانه یعترف بربوبیتهم و یجوز للناس أن یعبدوهم و یتخذوهم آلهة، و لم ینزل کتاب علی هذه الصفة و هم معترفون بذلک و هو قوله: «أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً فَهُمْ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْهُ .
و إنما عبر عن نفی خالقیتهم فی الأرض بقوله: «أَرُونِی ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ و لم یقل: أنبئونی أ لهم شرک فی الأرض؟ و عبر فی السماوات بقوله: «أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ و لم یقل: أم ما ذا خلقوا من السماوات.
لأن المراد بالأرض- علی ما یدل علیه سیاق الاحتجاج- العالم الأرضی و هو الأرض بما فیها و ما علیها و المراد بالسماوات العالم السماوی المشتمل علی السماوات و ما فیها و ما علیها فقوله: «ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ فی معنی أ لهم شرک فی الأرض و لا یکون إلا بخلق شی‌ء منها، و قوله: «أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ فی معنی أم ما ذا خلقوا من السماوات، و قد اکتفی بذکر الخلق فی جانب الأرض إشارة إلی أن الشرک فی الربوبیة لا یکون إلا بخلق.
و قوله: «أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً فَهُمْ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْهُ أی بل آتیناهم کتابا فهم علی بینة منه أی علی حجة ظاهرة من الکتاب أن لشرکائهم شرکة معنا و ذلک بدلالته علی أنهم شرکاء لله.
و قد قال: «أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً» و لم یقل: أم لهم کتاب و نحو ذلک لیتأکد النفی و الإنکار فإن قولنا: أم لهم کتاب و نحو ذلک إنکار لوجود الکتاب لکن قوله: «أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً» إنکار لوجود الکتاب ممن ینزل الکتاب لو نزل.
و قد تبین بما تقدم أن ضمیر الجمع فی «آتَیْناهُمْ و فی «فَهُمْ عَلی بَیِّنَةٍ» للمشرکین فلا یعبأ بما قیل: إن الضمیرین للشرکاء.
و قوله: «بَلْ إِنْ یَعِدُ الظَّالِمُونَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً إِلَّا غُرُوراً» إضراب عما تقدم من الاحتجاج بأن الذی حملهم علی الشرک لیس هو حجة تحملهم علیه و یعتمدون علیها بل 
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غرور بعضهم بعضا بوعد الشفاعة و الزلفی فأسلافهم یغرون أخلافهم و رؤساؤهم و أئمتهم یغرون مرءوسیهم و تابعیهم و یعدونهم شفاعة الشرکاء عند الله سبحانه و لا حقیقة لها.
و حجة الآیة عامة علی المشرکین عبدة الأصنام و هم الذین یعبدون الملائکة و الجن و قدیسی البشر و یتخذون لهم أصناما یتوجهون إلیها، و علی الذین یعبدون روحانی الکواکب و یتوجهون إلی الکواکب ثم یتخذون للکواکب أصناما، و علی الذین یعبدون الملائکة و العناصر من غیر أن یتخذوا لها أصناما کما ینقل عن الفرس القدماء، و علی الذین یعبدون بعض البشر کالنصاری للمسیح (ع).
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ إلخ. قیل: إن الآیة استئناف مقرر لغایة قبح الشرک و هوله أی إن الله تعالی یحفظ السماوات و الأرض کراهة أن تزولا أو لئلا تزولا و تضمحلا لأن الممکن کما یحتاج إلی الواجب حال إیجاده یحتاج إلیه حال بقائه. انتهی.
و الظاهر أنه تعالی لما استدل علی توحده فی الربوبیة یجعل الخلافة فی النوع الإنسانی بقوله: «هُوَ الَّذِی جَعَلَکُمْ خَلائِفَ فِی الْأَرْضِ الآیة ثم نفی الشرکة مطلقا بالحجة عمم الحجة بحیث تشمل الخلق کله أعنی السماوات و الأرض فاحتج علی توحده بإبقاء الخلق بعد إحداثه فإن من البین الذی لا یرتاب فیه أن حدوث الشی‌ء و أصل تلبسه بالوجود بعد العدم غیر بقائه و تلبسه بالوجود بعد الوجود علی نحو الاستمرار فبقاء الشی‌ء بعد حدوثه یحتاج إلی إیجاد بعد إیجاد علی نحو الاتصال و الاستمرار.
و إبقاء الشی‌ء بعد إحداثه کما أنه إیجاد بعد الإیجاد کذلک هو تدبیر لأمره فإنک إن دققت النظر وجدت أن النظام الجاری فی الکون إنما یجری بالإحداث و الإبقاء فقط. و الموجد و الخالق هو الله سبحانه حتی عند الخصم فالله سبحانه هو الخالق المدبر للسماوات و الأرض وحده لا شریک له.
فقوله: «إِنَّ اللَّهَ یُمْسِکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ أَنْ تَزُولا» الإمساک بمعناه المعروف و قوله: «أَنْ تَزُولا»- و تقدیره کراهة أن تزولا أو لئلا تزولا- متعلق به، و قیل:
الإمساک بمعنی المنع أو بمعنی الحفظ و علی أی حال فالإمساک کنایة عن الإبقاء و هو الإیجاد بعد الإیجاد علی سبیل الاتصال و الاستمرار، و الزوال هو الاضمحلال و البطلان.
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و نقل عن بعضهم أنه فسر الزوال بالانتقال المکانی، و المعنی أن الله یمنع السماوات و الأرض من أن ینتقل شی‌ء منهما عن مکانه الذی استقر فیه فیرتفع أو ینخفض انتهی و الشأن فی تصور مراده تصورا صحیحا.
و قوله: «وَ لَئِنْ زالَتا إِنْ أَمْسَکَهُما مِنْ أَحَدٍ مِنْ بَعْدِهِ السیاق یعطی أن المراد بالزوال هاهنا الإشراف علی الزوال إذ نفس الزوال لا یجتمع معه الإمساک و المعنی و أقسم لئن أشرفتا علی الزوال لم یمسکهما أحد من بعد الله سبحانه إذ لا مفیض للوجود غیره و یمکن أن یکون المراد بالزوال معناه الحقیقی و المراد بالإمساک القدرة علی الإمساک و قد تبین أن «مِنْ الأولی زائدة للتأکید و الثانیة للابتداء، و ضمیر «مِنْ بَعْدِهِ راجع إلیه تعالی، و قیل: راجع إلی الزوال.
و قوله: «إِنَّهُ کانَ حَلِیماً غَفُوراً» فهو لحلمه لا یعجل إلی أمر و لمغفرة یستر جهات العدم فی الأشیاء، و مقتضی الاسمین أن یمسک السماوات و الأرض أن تزولا إلی أجل مسمی.
و قال فی إرشاد العقل السلیم،: إنه کان حلیما غفورا غیر معاجل بالعقوبة التی تستوجبها جنایاتهم حیث أمسکهما و کانتا جدیرتین بأن تهدا هدا حسبما قال تعالی:
«تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْهُ وَ تَنْشَقُّ الْأَرْضُ انتهی.
قوله تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ جاءَهُمْ نَذِیرٌ لَیَکُونُنَّ أَهْدی مِنْ إِحْدَی الْأُمَمِ فَلَمَّا جاءَهُمْ نَذِیرٌ ما زادَهُمْ إِلَّا نُفُوراً» قال الراغب: الجهد- بفتح الجیم- و الجهد- بضمها- الطاقة و المشقة- إلی أن قال- و قال تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ أی حلفوا و اجتهدوا فی الحلف أن یأتوا به علی أبلغ ما فی وسعهم. انتهی.
و قال: النفر الانزعاج عن الشی‌ء و إلی الشی‌ء کالفزع إلی الشی‌ء و عن الشی‌ء یقال: نفر عن الشی‌ء نفورا قال تعالی: «ما زادَهُمْ إِلَّا نُفُوراً» انتهی.
قیل «1» بلغ قریشا قبل مبعث رسول الله ص أن أهل الکتاب کذبوا رسلهم فقالوا: لعن الله الیهود و النصاری أتتهم الرسل فکذبوهم فوالله لئن أتانا رسول لنکونن أهدی من إحدی الأمم انتهی، و سیاق الآیة یصدق هذا النقل و یؤیده.
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور عن أبی هلال و عن ابن جریح.
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فقوله: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ الضمیر لقریش و قد حلفوا هذا الحلف قبل بعثة النبی ص بدلیل قوله بعد: «فَلَمَّا جاءَهُمْ نَذِیرٌ»، و المقسم به قوله: «لَئِنْ جاءَهُمْ نَذِیرٌ» إلخ.
و قوله: «لَئِنْ جاءَهُمْ نَذِیرٌ لَیَکُونُنَّ أَهْدی مِنْ إِحْدَی الْأُمَمِ أی إحدی الأمم التی جاءهم نذیر کالیهود و النصاری و إنما قال: «لَیَکُونُنَّ أَهْدی مِنْ إِحْدَی الْأُمَمِ و لم یقل: أهدی منهم لأن المعنی أنهم کانوا أمة ما جاءهم نذیر ثم لو جاءهم نذیر کانوا أمة ذات نذیر کإحدی تلک الأمم المنذرة ثم بتصدیق النذیر یصیرون أهدی من التی ماثلوها و هو قوله: «أَهْدی مِنْ إِحْدَی الْأُمَمِ فافهمه.
و قیل: إن مقتضی المقام العموم، و قوله: «إِحْدَی الْأُمَمِ عام و إن کان نکرة فی سیاق الإثبات و اللام فی «الْأُمَمِ للعهد، و المعنی لیکونن أهدی من کل واحدة من تلک الأمم التی کذبوا رسلهم من الیهود و النصاری و غیرهم.
و قیل: المعنی لیکونن أهدی من أمة یقال فیها: إحدی الأمم تفضیلا لها علی غیرها من الأمم کما یقال: هو واحد القوم و واحد عصره. انتهی.
و لا یخلو الوجه الأخیر عن تکلف و بعد.
و قوله: «فَلَمَّا جاءَهُمْ نَذِیرٌ ما زادَهُمْ إِلَّا نُفُوراً» المراد بالنذیر النبی ص و النفور التباعد و الهرب.
قوله تعالی: «اسْتِکْباراً فِی الْأَرْضِ وَ مَکْرَ السَّیِّئِ وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ قال الراغب: المکر صرف الغیر عما یقصده بحیلة، و ذلک ضربان: مکر محمود و ذلک أن یتحری بذلک فعل جمیل و علی ذلک قال تعالی: «وَ اللَّهُ خَیْرُ الْماکِرِینَ و مذموم و هو أن یتحری به فعل قبیح قال تعالی: «لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ انتهی.
و قال أیضا: قال عز و جل: «وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ أی لا ینزل و لا یصیب. قیل: و أصله حق فقلب نحو زل و زال و قد قرئ فأزلهما الشیطان و أزالهما و علی هذا ذمه و ذامه. انتهی.
و قوله: «اسْتِکْباراً فِی الْأَرْضِ مفعول لأجله لقوله: «نُفُوراً» أی نفروا عنه 
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و تباعدوا للاستکبار فی الأرض و قوله: «وَ مَکْرَ السَّیِّئِ معطوف علی «اسْتِکْباراً» و مفعول لأجله مثله، و قیل: معطوف علی «نُفُوراً» و الإضافة فیه من إضافة الموصوف إلی الصفة بدلیل قوله ثانیا: «وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إلخ.
و قوله: «وَ لا یَحِیقُ الْمَکْرُ السَّیِّئُ إِلَّا بِأَهْلِهِ أی لا یصیب و لا ینزل المکر السیئ إلا بأهله و لا یستقر إلا فیه، فإن المکر السیئ و إن کان ربما أصاب به مکروه للممکور به، لکنه سیزول و لا یدوم إلا أن أثره السیئ بما أنه المکر سیئ یبقی فی نفس الماکر و سیظهر فیه و یجزی به إما فی الدنیا و إما فی الآخرة البتة، و لهذا فسر الآیة فی مجمع البیان، بقوله: و المعنی لا ینزل جزاء المکر السیئ إلا بمن فعله.
و الکلام مرسل إرسال المثل کقوله تعالی «إِنَّما بَغْیُکُمْ عَلی أَنْفُسِکُمْ:» یونس:- 23 «فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ:» الفتح:- 10.
و قوله: «فَهَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا سُنَّتَ الْأَوَّلِینَ النظر و الانتظار بمعنی التوقع و الفاء للتفریع و الجملة استنتاج مما تقدمها و الاستفهام للإنکار و المعنی و إذ مکروا المکر السیئ و المکر السیئ یحیق بأهله فهم لا ینتظرون إلا السنة الجاریة فی الأمم الماضین و هی العذاب الإلهی النازل بهم إثر مکرهم و تکذیبهم بآیات الله.
و قوله: «فَلَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَبْدِیلًا وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَحْوِیلًا» تبدیل السنة أن توضع العافیة و النعمة موضع العذاب، و تحویلها أن ینقل العذاب من قوم یستحقونه إلی غیرهم، و سنة الله لا تقبل تبدیلا و لا تحویلا لأنه تعالی علی صراط مستقیم لا یقبل حکمه تبعیضا و لا استثناء.
و قد أخذ الله بالعذاب هؤلاء المشرکین الماکرین یوم بدر فقتل عامتهم. و الخطاب للنبی ص أو لکل سامع.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ کانُوا أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً» استشهاد علی سنته الجاریة فی الأمم الماضیة و قد کانوا أشد قوة من مشرکی مکة فأخذهم الله بالعذاب لما مکروا و کذبوا.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعْجِزَهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ فِی السَّماواتِ وَ لا فِی الْأَرْضِ إِنَّهُ کانَ عَلِیماً
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 59
قَدِیراً» تتمیم لسابق البیان لمزید إنذارهم و تخویفهم، و المحصل لیتقوا الله و لیؤمنوا به و لا یمکروا به و لا یکذبوا فإن سنة الله فی ذلک هی العذاب کما یشهد به ما جری فی الأمم السابقة من الإهلاک و التعذیب و قد کانوا أشد قوة منهم و الله سبحانه لا یعجزه شی‌ء فی السماوات و الأرض بقوة أو مکر فإنه علیم علی الإطلاق لا یغفل و لا یجهل حتی ینخدع بمکر أو حیلة قدیر علی الإطلاق لا یقاومه شی‌ء.
قوله تعالی: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِما کَسَبُوا ما تَرَکَ عَلی ظَهْرِها مِنْ دَابَّةٍ» إلخ.
المراد بالمؤاخذة المؤاخذة الدنیویة کما یدل علیه قوله الآتی: «وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إلخ. و المراد بالناس جمیعهم فإن الآیة مسبوقة بذکر مؤاخذة بعضهم و هم الماکرون المکذبون بآیات الله، و المراد بما کسبوا المعاصی التی اکتسبوها بقرینة المؤاخذة التی هی العذاب و قد قال فی نظیره الآیة من سورة النحل «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِظُلْمِهِمْ ما تَرَکَ عَلَیْها مِنْ دَابَّةٍ:» النحل:- 61.
و المراد بظهرها ظهر الأرض لأن الناس یعیشون علیه علی أن الأرض تقدم ذکرها فی الآیة السابقة.
و المراد بالدابة کل ما یدب فی الأرض من إنسان ذکر أو أنثی أو کبیر أو صغیر و احتمل أن یکون المراد کل ما یدب فی الأرض من حیوان و إهلاک غیر الإنسان من أنواع الحیوان إنما هو لکونها مخلوقة للإنسان کما قال تعالی «خَلَقَ لَکُمْ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً:» البقرة:- 29.
و قول بعضهم: ذلک لشؤم المعاصی و قد قال تعالی: «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً» مدفوع بأن شؤم المعصیة لا یتعدی العاصی إلی غیره و قد قال تعالی «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری » فاطر:- 18، و أما الآیة أعنی قوله «وَ اتَّقُوا فِتْنَةً لا تُصِیبَنَّ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْکُمْ خَاصَّةً:» الأنفال:- 25 فمدلولها علی ما تقدم من تفسیرها اختصاص الفتنة بالذین ظلموا منهم خاصة لا عمومها لهم و لغیرهم فراجع.
و قوله: «وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی و هو الموت أو القیامة و قوله: «فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِعِبادِهِ بَصِیراً» أی فیجازی کلا بما عمل فإنه بصیر بهم علیم بأعمالهم لأنهم عباده و کیف یمکن أن یجهل الخالق خلقه و الرب عمل عبده؟.
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و قد بان بما تقدم أن قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِعِبادِهِ بَصِیراً» من وضع السبب موضع المسبب الذی هو الجزاء.
و الآیة أعنی قوله تعالی: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ إلخ. واقعة موقع الجواب عن سؤال مقدر ناش عن الآیة السابقة فإنه تعالی لما أنذر أهل المکر و التکذیب من المشرکین بالمؤاخذة و استشهد بما جری فی الأمم السابقة و ذکر أنه لا یعجزه شی‌ء فی السماوات و الأرض کأنه قیل: فإذا لم یعجزه شی‌ء فی السماوات و الأرض فکیف یترک سائر الناس علی ما هم علیه من المعاصی؟ و ما ذا یمنعه أن یؤاخذهم بما کسبوا؟ فأجاب أنه لو یؤاخذ جمیع الناس بما کسبوا من المعاصی کما یؤاخذ هؤلاء الماکرین المکذبین ما ترک علی ظهر الأرض أحدا منهم یدب و یتحرک، و قد قضی سبحانه أن یعیشوا فی الأرض و یعمروها إذ قال «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ:» البقرة:- 36 فلا یؤاخذهم و لکن یؤخرهم إلی أجل مسمی و هو الموت أو البعث فإذا جاء أجلهم عاملهم بما عملوا إنه کان بعباده بصیرا.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم من طریق سفیان عن أبی زکریا الکوفی عن رجل حدثه أن النبی ص قال: إیاکم و المکر السیئ- فإنه لا یحیق المکر السیئ إلا بأهله- و لهم من الله طالب.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن النوفلی عن السکونی عن جعفر عن أبیه (ع) قال: قال رسول الله ص: سبق العلم، و جف القلم، و مضی القضاء و تم القدر- بتحقیق الکتاب، و تصدیق الرسل، و بالسعادة من الله لمن آمن و اتقی- و بالشقاء لمن کذب و کفر، و بالولایة من الله عز و جل للمؤمنین، و بالبراءة منه المشرکین-.
ثم قال رسول الله ص: إن الله عز و جل یقول: یا ابن آدم بمشیتی کنت أنت- الذی تشاء لنفسک ما تشاء، و بإرادتی کنت أنت الذی ترید لنفسک ما ترید، و بفضل نعمتی علیک قویت علی معصیتی، و بقوتی و عصمتی و عافیتی أدیت إلی فرائضی- و أنا أولی بحسناتک منک و أنت أولی بذنبک منی، الخیر منی إلیک واصل بما أولیتک به- و الشر منک إلیک بما جنیت جزاء-
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و بکثیر من تسلطی لک انطویت علی طاعتی، و بسوء ظنک بی قنطت من رحمتی-.
فلی الحمد و الحجة علیک بالبیان، و لی السبیل علیک بالعصیان، و لک الجزاء الحسن عندی بالإحسان، لم أدع تحذیرک، و لم آخذک عند غرتک- و هو قوله عز و جل: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِما کَسَبُوا- ما تَرَکَ عَلی ظَهْرِها مِنْ دَابَّةٍ»، لم أکلفک فوق طاقتک، و لم أحملک من الأمانة إلا ما أقررت بها علی نفسک، و رضیت لنفسی منک بما رضیت به لنفسک منی- ثم قال عز و جل: «وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی- فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ کانَ بِعِبادِهِ بَصِیراً».



(36) سورة یس مکیة و هی ثلاث و ثمانون آیة (83).





[سورة یس (36): الآیات 1 الی 12]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یس (1) وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ (2) إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ (3) عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (4)
تَنْزِیلَ الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ (5) لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أُنْذِرَ آباؤُهُمْ فَهُمْ غافِلُونَ (6) لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (7) إِنَّا جَعَلْنا فِی أَعْناقِهِمْ أَغْلالاً فَهِیَ إِلَی الْأَذْقانِ فَهُمْ مُقْمَحُونَ (8) وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ (9)
وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (10) إِنَّما تُنْذِرُ مَنِ اتَّبَعَ الذِّکْرَ وَ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ فَبَشِّرْهُ بِمَغْفِرَةٍ وَ أَجْرٍ کَرِیمٍ (11) إِنَّا نَحْنُ نُحْیِ الْمَوْتی وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ (12)
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(بیان)

غرض السورة بیان الأصول الثلاثة للدین فهی تبتدئ بالنبوة و تصف حال الناس فی قبول الدعوة و ردها و أن غایة الدعوة الحقة إحیاء قوم برکوبهم صراط السعادة و تحقیق القول علی آخرین و بعبارة أخری تکمیل الناس فی طریقی السعادة و الشقاء.
ثم تنتقل السورة إلی التوحید فتعد جملة من آیات الوحدانیة ثم تنتقل إلی ذکر المعاد فتذکر بعث الناس للجزاء و امتیاز المجرمین یومئذ من المتقین و تصف ما تئول إلیه حال کل من الفریقین.
ثم ترجع إلی ما بدأت فتلخص القول فی الأصول الثلاثة و تستدل علیها و عند ذلک تختتم السورة.
و من غرر الآیات فیها قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ فالسورة عظیمة الشأن تجمع أصول الحقائق و أعراقها
و قد ورد من طرق العامة و الخاصة: أن لکل شی‌ء قلبا و قلب القرآن یس «1»
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «یس وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ إلی قوله فَهُمْ غافِلُونَ إقسام منه تعالی بالقرآن الحکیم علی کون النبی ص من المرسلین، و قد وصف القرآن بالحکیم لکونه مستقرا فیه الحکمة و هی حقائق المعارف و ما یتفرع علیها من الشرائع و العبر و المواعظ.
و قوله: «إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ مقسم علیه کما تقدم.
و قوله: «عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ خبر بعد خبر لقوله: «إِنَّکَ ، و تنکیر الصراط- کما قیل- للدلالة علی التفخیم و توصیفه بالمستقیم للتوضیح فإن الصراط هو الطریق 
______________________________
(1) رواه الصدوق فی ثواب الأعمال عن أبی عبد الله ع و السیوطی فی الدر المنثور عن أنس و أبی هریرة و معقل بن یسار عن النبی ص).
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الواضح المستقیم، و المراد به الطریق الذی یوصل عابریه إلی الله تعالی أی إلی السعادة الإنسانیة التی فیها کمال العبودیة لله و القرب، و قد تقدم فی تفسیر الفاتحة بعض ما ینفع فی هذا المقام من الکلام.
و قوله: «تَنْزِیلَ الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ وصف للقرآن مقطوع عن الوصفیة منصوب علی المدح، و المصدر بمعنی المفعول و محصل المعنی أعنی بالقرآن ذاک المنزل الذی أنزله الله العزیز الرحیم الذی استقر فیه العزة و الرحمة.
و التذییل بالوصفین للإشارة إلی أنه قاهر غیر مقهور و غالب غیر مغلوب فلا یعجزه إعراض المعرضین عن عبودیته و لا یستذله جحود الجاحدین و تکذیب المکذبین، و أنه ذو رحمة واسعة لمن یتبع الذکر و یخشاه بالغیب لا لینتفع بإیمانهم بل لیهدیهم إلی ما فیه سعادتهم و کمالهم فهو بعزته و رحمته أرسل الرسول و أنزل علیه القرآن الحکیم لینذر الناس فیحق کلمة العذاب علی بعضهم و یشمل الرحمة منهم آخرین.
و قوله: «لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أُنْذِرَ آباؤُهُمْ فَهُمْ غافِلُونَ تعلیل للإرسال و التنزیل و «قَوْماً» نافیة و الجملة صفة لقوله: «قَوْماً» و المعنی إنما أرسلک و أنزل علیک القرآن لتنذر و تخوف قوما لم ینذر آباؤهم فهم غافلون.
و المراد بالقوم إن کان هو قریش و من یلحق بهم فالمراد بآبائهم آباؤهم الأدنون فإن الأبعدین من آبائهم کان فیهم النبی إسماعیل ذبیح الله، و قد أرسل إلی العرب رسل آخرون کهود و صالح و شعیب (ع)، و إن کان المراد جمیع الناس المعاصرین نظرا إلی عموم الرسالة فکذلک أیضا فآخر رسول معروف بالرسالة قبله (ص) هو عیسی (ع) و بینهما زمان الفترة.
و اعلم أن ما ذکرناه فی ترکیب الآیات هو الذی یسبق منها إلی الفهم و قد أوردوا فی ذلک وجوها أخر بعیدة عن الفهم ترکناها من أرادها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ اللام للقسم أی أقسم لقد ثبت و وجب القول علی أکثرهم، و المراد بثبوت القول علیهم صیرورتهم مصادیق یصدق علیهم القول.
و المراد بالقول الذی حق علیهم کلمة العذاب التی تکلم بها الله سبحانه فی بدء
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الخلقة مخاطبا بها إبلیس «فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ:»- ص:- 85 و المراد بتبعیة إبلیس طاعته فیما یأمر به بالوسوسة و التسویل بحیث تثبت الغوایة و ترسخ فی النفس کما یشیر إلیه قوله تعالی خطابا لإبلیس «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ:» الحجر:- 43.
و لازمه الطغیان و الاستکبار علی الحق کما یشیر إلیه ما یحکیه الله من تساؤل المتبوعین و التابعین فی النار: «بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ فَحَقَّ عَلَیْنا قَوْلُ رَبِّنا إِنَّا لَذائِقُونَ فَأَغْوَیْناکُمْ إِنَّا کُنَّا غاوِینَ:» الصافات:- 32، و قوله «وَ لکِنْ حَقَّتْ کَلِمَةُ الْعَذابِ عَلَی الْکافِرِینَ قِیلَ ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ:» الزمر:- 72.
و لازمه الانکباب علی الدنیا و الإعراض عن الآخرة بالمرة و رسوخ ذلک فی نفوسهم قال تعالی «وَ لکِنْ مَنْ شَرَحَ بِالْکُفْرِ صَدْراً فَعَلَیْهِمْ غَضَبٌ مِنَ اللَّهِ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ ذلِکَ بِأَنَّهُمُ اسْتَحَبُّوا الْحَیاةَ الدُّنْیا عَلَی الْآخِرَةِ وَ أَنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ أُولئِکَ الَّذِینَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ سَمْعِهِمْ وَ أَبْصارِهِمْ وَ أُولئِکَ هُمُ الْغافِلُونَ:» النحل:- 108 فیطبع الله علی قلوبهم و من آثاره أن لا سبیل لهم إلی الإیمان قال تعالی «إِنَّ الَّذِینَ حَقَّتْ عَلَیْهِمْ کَلِمَتُ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ:» یونس:- 96.
و بما تقدم ظهر أن الفاء فی قوله: «فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ للتفریع لا للتعلیل کما احتمله بعضهم.
قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا فِی أَعْناقِهِمْ أَغْلالًا فَهِیَ إِلَی الْأَذْقانِ فَهُمْ مُقْمَحُونَ الأعناق جمع عنق بضمتین و هو الجید، و الأغلال جمع غل بالکسر و هی علی ما قیل ما تشد به الید إلی العنق للتعذیب و التشدید، و مقمحون اسم مفعول من الإقماح و هو رفع الرأس کأنهم قد ملأت الأغلال ما بین صدورهم إلی أذقانهم فبقیت رءوسهم مرفوعة إلی السماء لا یتأتی لهم أن ینکسوها فینظروا إلی ما بین أیدیهم من الطریق فیعرفوها و یمیزوها من غیرها.
و تنکیر قوله: «أَغْلالًا» للتفخیم و التهویل.
و الآیة فی مقام التعلیل لقوله السابق: «فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ .
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قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ السد الحاجز بین الشیئین، و قوله: «مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ کنایة عن جمیع الجهات، و الغشی و الغشیان التغطیة یقال: غشیه کذا أی غطاه و أغشی الأمر فلانا أی جعل الأمر یغطیه، و الآیة متممة للتعلیل السابق و قوله: «جَعَلْنا» معطوف علی «جَعَلْنا» المتقدم.
و عن الرازی فی تفسیره فی معنی التشبیه فی الآیتین أن المانع عن النظر فی الآیات قسمان: قسم یمنع عن النظر فی الأنفس فشبه ذلک بالغل الذی یجعل صاحبه مقمحا لا یری نفسه و لا یقع بصره علی بدنه، و قسم یمنع عن النظر فی الآفاق فشبه ذلک بالسد المحیط فإن المحاط بالسد لا یقع نظره علی الآفاق فلا یظهر له ما فیها من الآیات فمن ابتلی بهما حرم عن النظر بالکلیة.
و معنی الآیتین أنهم لا یؤمنون لأنا جعلنا فی أعناقهم أغلالا نشد بها أیدیهم علی أعناقهم فهی إلی الأذقان فهم مرفوعة رءوسهم باقون علی تلک الحال و جعلنا من جمیع جهاتهم سدا فجعلناه یغطیهم فهم لا یبصرون فلا یهتدون.
ففی الآیتین تمثیل لحالهم فی حرمانهم من الاهتداء إلی الإیمان و تحریمه تعالی علیهم ذلک جزاء لکفرهم و غوایتهم و طغیانهم فی ذلک.
و قد تقدم فی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ لا یَسْتَحْیِی أَنْ یَضْرِبَ مَثَلًا:» البقرة:- 26 فی الجزء الأول من الکتاب أن ما وقع فی القرآن من هذه الأوصاف و نظائرها التی وصف بها المؤمنون و الکفار یکشف عن حیاة أخری للإنسان فی باطن هذه الحیاة الدنیویة مستورة عن الحس المادی ستظهر له إذا انکشفت الحقائق بالموت أو البعث، و علیه فالکلام فی أمثال هذه الآیات جار فی مجری الحقیقة دون المجاز کما علیه القوم.
قوله تعالی: «وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ عطف تفسیر و تقریر لما تتضمنه الآیات الثلاث المتقدمة و تلخیص للمراد و تمهید لما یتلوه من قوله:
«إِنَّما تُنْذِرُ مَنِ اتَّبَعَ الذِّکْرَ» الآیة.
و احتمل أن یکون عطفا علی قوله: «لا یُبْصِرُونَ و المعنی فهم لا یبصرون 
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و یستوی علیهم إنذارک و عدم إنذارک لا یؤمنون و الوجه الأول أقرب إلی الفهم.
قوله تعالی: «إِنَّما تُنْذِرُ مَنِ اتَّبَعَ الذِّکْرَ وَ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ فَبَشِّرْهُ بِمَغْفِرَةٍ وَ أَجْرٍ کَرِیمٍ القصر للإفراد، و المراد بالإنذار الإنذار النافع الذی له أثر، و بالذکر القرآن الکریم، و باتباعه تصدیقه و المیل إلیه إذا تلیت آیاته، و التعبیر بالماضی للإشارة إلی تحقق الوقوع، و المراد بخشیة الرحمن بالغیب خشیته تعالی من وراء الحجاب و قبل انکشاف الحقیقة بالموت أو البعث، و قیل: أی حال غیبته من الناس بخلاف المنافق و هو بعید.
و قد علقت الخشیة علی اسم الرحمن الدال علی صفة الرحمة الجالبة للرجاء للإشعار بأن خشیتهم خوف مشوب برجاء و هو الذی یقر العبد فی مقام العبودیة فلا یأمن و لا یقنط.
و تنکیر «بِمَغْفِرَةٍ» و «أَجْرٍ کَرِیمٍ للتفخیم أی فبشره بمغفرة عظیمة من الله و أجر کریم لا یقدر قدره و هو الجنة، و الدلیل علی جمیع ما تقدم هو السیاق.
و المعنی: إنما تنذر الإنذار النافع الذی له أثر، من اتبع القرآن إذا تلیت علیه آیاته و مال إلیه و خشی الرحمن خشیة مشوبة بالرجاء فبشره بمغفرة عظیمة و أجر کریم لا یقدر قدره.
قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نُحْیِ الْمَوْتی وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ المراد بإحیاء الموتی إحیاؤهم للجزاء.
و المراد بما قدموا الأعمال التی عملوها قبل الوفاة فقدموها علی موتهم، و المراد بآثارهم ما ترکوها لما بعد موتهم من خیر یعمل به کتعلیم علم ینتفع به أو بناء مسجد یصلی فیه أو میضاة یتوضأ فیها، أو شر یعمل به کوضع سنة مبتدعة یستن بها أو بناء مفسقة یعصی الله فیها.
و ربما قیل: إن المراد بما قدموا النیات و بآثارهم الأعمال المترتبة المتفرعة علیها و هو بعید من السیاق.
و المراد بکتابة ما قدموا و آثارهم ثبتها فی صحائف أعمالهم و ضبطها فیها بواسطة کتبة الأعمال من الملائکة و هذه الکتابة غیر کتابة الأعمال و إحصائها فی الإمام المبین 
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الذی هو اللوح المحفوظ و إن توهم بعضهم أن المراد بکتابة ما قدموا و آثارهم هو إحصاؤها فی الکتاب المبین و ذلک أنه تعالی یثبت فی کلامه کتابا یحصی کل شی‌ء ثم لکل أمة کتابا یحصی أعمالهم ثم لکل إنسان کتابا یحصی أعماله کما قال «وَ لا رَطْبٍ وَ لا یابِسٍ إِلَّا فِی کِتابٍ مُبِینٍ:» الأنعام:- 59، و قال «کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا:» الجاثیة:- 28، و قال «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً:» الإسراء:- 13، و ظاهر الآیة أیضا یقضی بنوع من البینونة بین کتاب الأعمال و الإمام المبین حیث فرق بینهما بالخصوص و العموم و اختلاف التعبیر بالکتابة و الإحصاء.
و قوله: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ هو اللوح المحفوظ من التغییر الذی یشتمل علی تفصیل قضائه سبحانه فی خلقه فیحصی کل شی‌ء و قد ذکر فی کلامه تعالی بأسماء مختلفة کاللوح المحفوظ و أم الکتاب و الکتاب المبین و الإمام المبین کل منها بعنایة خاصة.
و لعل العنایة فی تسمیته إماما مبینا أنه لاشتماله علی القضاء المحتوم متبوع للخلق مقتدی لهم و کتب الأعمال کما سیأتی فی تفسیر سورة الجاثیة مستنسخة منه قال تعالی «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» الجاثیة:- 29.
و قیل: المراد بالإمام المبین صحف الأعمال و لیس بشی‌ء، و قیل: علمه تعالی و هو کسابقه نعم لو أرید به العلم الفعلی کان له وجه.
و من عجیب القول فی هذا المقام ما ذکره بعضهم أن الذی کتب فی اللوح المحفوظ هو ما کان و ما یکون إلی یوم القیامة لا حوادث العالم إلی أبد الآبدین و ذلک أن اللوح عند المسلمین جسم و کل جسم متناهی الأبعاد کما یشهد به الأدلة و بیان کل شی‌ء فیه علی الوجه المعروف عندنا دفعة مقتض لکون المتناهی ظرفا لغیر المتناهی و هو محال بالبدیهة فالوجه تخصیص عموم کل شی‌ء و القول بأن المراد به الحوادث إلی یوم القیامة هذا.
و هو تحکم و سنتعرض له تفصیلا.
و الآیة فی معنی التعلیل بالنسبة إلی ما تقدمها کأنه تعالی یقول: ما أخبرنا به و وصفناه من حال أولئک الذین حق علیهم القول و هؤلاء الذین یتبعون الذکر و یخشون 
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ربهم بالغیب هو کذلک لأن أمر حیاة الکل إلینا و أعمالهم و آثارهم محفوظة عندنا فنحن علی علم و خبرة بما تئول إلیه حال کل من الفریقین.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَهُمْ مُقْمَحُونَ قال: قد رفعوا رءوسهم.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا- فَأَغْشَیْناهُمْ فَهُمْ لا یُبْصِرُونَ الهدی، أخذ الله سمعهم و أبصارهم و قلوبهم- و أعمالهم عن الهدی-.
نزلت فی أبی جهل بن هشام و نفر من أهل بیته- و ذلک أن النبی ص قام یصلی- و قد حلف أبو جهل لعنه الله لئن رآه یصلی لیدمغه- «1» فجاءه و معه حجر و النبی ص قائم یصلی- فجعل کلما رفع الحجر لیرمیه- أثبت الله عز و جل یده إلی عنقه و لا یدور الحجر بیده- فلما رجع إلی أصحابه سقط الحجر من یده-.
ثم قام رجل آخر و هو رهطه أیضا فقال أنا أقتله- فلما دنا منه فجعل یسمع قراءة رسول الله ص- فأرعب فرجع إلی أصحابه فقال- حال بینی و بینه کهیئة الفحل یخطر بذنبه- فخفت أن أتقدم.
و قوله تعالی: «وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ فلم یؤمن من أولئک الرهط من بنی مخزوم أحد.
أقول:
و روی نحو منه فی الدر المنثور، عن البیهقی فی الدلائل عن ابن عباس و فیه": أن ناسا من بنی مخزوم تواطئوا بالنبی ص لیقتلوه- منهم أبو جهل و الولید بن المغیرة- فبینا النبی ص قائم یصلی یسمعون قراءته- فأرسلوا إلیه الولید لیقتله- فانطلق حتی أتی المکان الذی یصلی فیه- فجعل یسمع قراءته و لا یراه فانطلق إلیهم- فأعلمهم ذلک فأتوه- فلما انتهوا إلی المکان الذی یصلی فیه- سمعوا قراءته فیذهبون إلیه- فیسمعون أیضا من 
______________________________
(1) دمغه أی شجه حتی بلغت الشجة دماغه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 69
خلفهم- فانصرفوا فلم یجدوا إلیه سبیلا. فذلک قوله: «وَ جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا وَ مِنْ خَلْفِهِمْ سَدًّا» الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس قال": کان النبی ص یقرأ فی المسجد فیجهر بالقراءة- حتی تأذی به ناس من قریش حتی قاموا لیأخذوه- و إذا أیدیهم مجموعة إلی أعناقهم و إذا هم لا یبصرون- فجاءوا إلی النبی ص فقالوا: ننشدک الله و الرحم یا محمد- و لم یکن بطن من بطون قریش- إلا و للنبی ص فیهم قرابة- فدعا النبی ص حتی ذهب ذلک عنهم فنزلت: «یس وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ - إلی قوله- أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ . قال: فلم یؤمن من ذلک النفر أحد.
أقول: و قد رووا القصة بأشکال مختلفة فی بعضها أن رسول الله ص قرأ الآیات فاحتجب منهم فلم یروه و دفع الله عنه شرهم و کیدهم، و فی بعضها أن الآیات- من أول السورة إلی قوله: «فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ - نزلت فی القصة فقوله: «إِنَّا جَعَلْنا» إلی آخر الآیتین یقص صنع الله بهم فی ستر النبی ص عن أبصارهم و قوله:
«وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ إلخ یخبر عن عدم إیمان ذاک النفر.
و أنت خبیر بأن سیاق الآیات یأبی الانطباق علی هذه الروایات بما فیها من القصة فهو سیاق متناسق منسجم یصف حال طائفتین من الناس و هم الذین حق علیهم القول فهم لا یؤمنون و الذین یتبعون الذکر و یخشون ربهم بالغیب.
و أین ذلک من حمل قوله: «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ علی الناس المنذرین و حمل قوله: «إِنَّا جَعَلْنا فِی أَعْناقِهِمْ و «جَعَلْنا مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ سَدًّا» الآیتین علی قصة أبی جهل و رهطه، و حمل قوله: «وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ علی رهطه و أضف إلی ذلک حمل قوله: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ علی قصة قوم من الأنصار بالمدینة و سیوافیک خبره فیختل بذلک السیاق و تنثلم وحدة النظم.
فالحق أن الآیات نازلة دفعة ذات سیاق واحد تصف حال الناس و تفرقهم عند بلوغ الدعوة و وقوع الإنذار علی فرقتین، و لا مانع من وقوع القصة و احتجاب النبی ص من أعدائه بالآیات.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و الترمذی و حسنه و البزار و ابن جریر و ابن المنذر
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و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أبی سعید الخدری قال": کان بنو سلمة فی ناحیة من المدینة- فأرادوا أن ینتقلوا إلی قرب المسجد فأنزل الله: «إِنَّا نَحْنُ نُحْیِ الْمَوْتی وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ فدعاهم رسول الله ص فقال: إنه یکتب آثارکم ثم قرأ علیهم الآیة فترکوا.
و فیه، أخرج الفاریابی و أحمد فی الزهد و عبد بن حمید و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس قال": کانت الأنصار منازلهم بعیدة من المسجد- فأرادوا أن ینتقلوا قریبا من المسجد فنزلت «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ فقالوا: بل نمکث مکاننا.
أقول: و الکلام فی الروایتین کالکلام فیما تقدمهما.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن جریر بن عبد الله البجلی قال: قال رسول الله ص: من سن سنة حسنة فله أجرها- و أجر من عمل بها من بعده- من غیر أن ینقص من أجورهم شی‌ء. و من سن سنة سیئة کان علیه وزرها- و وزر من عمل بها من بعده لا ینقص من أوزارهم شی‌ء. ثم تلا هذه الآیة «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ .
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ أی فی کتاب مبین و هو محکم، و
ذکر ابن عباس عن أمیر المؤمنین (ع): أنا و الله الإمام المبین أبین الحق من الباطل- ورثته من رسول الله ص.
و فی معانی الأخبار، بإسناده إلی أبی الجارود عن أبی جعفر عن أبیه عن جده (ع) عن النبی ص فی حدیث: أنه قال فی علی (ع) إنه الإمام- الذی أحصی الله تبارک و تعالی فیه علم کل شی‌ء.
أقول: الحدیثان لو صحا لم یکونا من التفسیر فی شی‌ء بل مضمونهما من بطن القرآن و إشاراته، و لا مانع من أن یرزق الله عبدا وحده و أخلص العبودیة له العلم بما فی الکتاب المبین و هو (ع) سید الموحدین بعد النبی ص.
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اشارة

وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلاً أَصْحابَ الْقَرْیَةِ إِذْ جاءَهَا الْمُرْسَلُونَ (13) إِذْ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمُ اثْنَیْنِ فَکَذَّبُوهُما فَعَزَّزْنا بِثالِثٍ فَقالُوا إِنَّا إِلَیْکُمْ مُرْسَلُونَ (14) قالُوا ما أَنْتُمْ إِلاَّ بَشَرٌ مِثْلُنا وَ ما أَنْزَلَ الرَّحْمنُ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ تَکْذِبُونَ (15) قالُوا رَبُّنا یَعْلَمُ إِنَّا إِلَیْکُمْ لَمُرْسَلُونَ (16) وَ ما عَلَیْنا إِلاَّ الْبَلاغُ الْمُبِینُ (17)
قالُوا إِنَّا تَطَیَّرْنا بِکُمْ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهُوا لَنَرْجُمَنَّکُمْ وَ لَیَمَسَّنَّکُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ (18) قالُوا طائِرُکُمْ مَعَکُمْ أَ إِنْ ذُکِّرْتُمْ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ (19) وَ جاءَ مِنْ أَقْصَا الْمَدِینَةِ رَجُلٌ یَسْعی قالَ یا قَوْمِ اتَّبِعُوا الْمُرْسَلِینَ (20) اتَّبِعُوا مَنْ لا یَسْئَلُکُمْ أَجْراً وَ هُمْ مُهْتَدُونَ (21) وَ ما لِیَ لا أَعْبُدُ الَّذِی فَطَرَنِی وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (22)
أَ أَتَّخِذُ مِنْ دُونِهِ آلِهَةً إِنْ یُرِدْنِ الرَّحْمنُ بِضُرٍّ لا تُغْنِ عَنِّی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً وَ لا یُنْقِذُونِ (23) إِنِّی إِذاً لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ (24) إِنِّی آمَنْتُ بِرَبِّکُمْ فَاسْمَعُونِ (25) قِیلَ ادْخُلِ الْجَنَّةَ قالَ یا لَیْتَ قَوْمِی یَعْلَمُونَ (26) بِما غَفَرَ لِی رَبِّی وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُکْرَمِینَ (27)
وَ ما أَنْزَلْنا عَلی قَوْمِهِ مِنْ بَعْدِهِ مِنْ جُنْدٍ مِنَ السَّماءِ وَ ما کُنَّا مُنْزِلِینَ (28) إِنْ کانَتْ إِلاَّ صَیْحَةً واحِدَةً فَإِذا هُمْ خامِدُونَ (29) یا حَسْرَةً عَلَی الْعِبادِ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (30) أَ لَمْ یَرَوْا کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنَ الْقُرُونِ أَنَّهُمْ إِلَیْهِمْ لا یَرْجِعُونَ (31) وَ إِنْ کُلٌّ لَمَّا جَمِیعٌ لَدَیْنا مُحْضَرُونَ (32)
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(بیان)

مثل مشتمل علی الإنذار و التبشیر ضربه الله سبحانه لعامة القوم یشیر فیه إلی الرسالة الإلهیة و ما تستتبعه الدعوة الحقة من المغفرة و الأجر الکریم لمن آمن بها و اتبع الذکر و خشی الرحمن بالغیب، و من العذاب الألیم لمن کفر و کذب بها فحق علیه القول، و فیه إشارة إلی وحدانیته تعالی و معاد الناس إلیه جمیعا.
و لا منافاة بین إخباره بأنهم لا یؤمنون سواء أنذروا أم لم ینذروا و بین إنذارهم لأن فی البلاغ إتماما للحجة و تکمیلا للسعادة أو الشقاوة قال تعالی «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ:» الأنفال:- 42، و قال «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً:» الإسراء:- 82.
قوله تعالی: «وَ اضْرِبْ لَهُمْ مَثَلًا أَصْحابَ الْقَرْیَةِ إِذْ جاءَهَا الْمُرْسَلُونَ المثل کلام أو قصة یمثل به مقصد من المقاصد فیتضح للمخاطب، و لما کانت قصتهم توضح ما تقدم من الوعد و الوعید أمر نبیه ص أن یضربها مثلا لهم.
و الظاهر أن «مَثَلًا» مفعول ثان لقوله: «اضْرِبْ و مفعوله الأول قوله:
«أَصْحابَ الْقَرْیَةِ» و المعنی و اضرب لهم أصحاب القریة و حالهم هذه الحال مثلا و قد قدم المفعول الثانی تحرزا عن الفصل المخل.
قوله تعالی: «إِذْ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمُ اثْنَیْنِ فَکَذَّبُوهُما فَعَزَّزْنا بِثالِثٍ فَقالُوا إِنَّا إِلَیْکُمْ مُرْسَلُونَ التعزیز من العزة بمعنی القوة و المنعة، و قوله: «إِذْ أَرْسَلْنا إِلَیْهِمُ بیان تفصیلی لقوله: «إِذْ جاءَهَا الْمُرْسَلُونَ .
و المعنی: و اضرب لهم مثلا أصحاب القریة و هم فی زمان أرسلنا إلیهم رسولین اثنین من رسلنا فکذبوهما أی الرسولین فقویناهما برسول ثالث فقالت الرسل إنا إلیکم 
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مرسلون من جانب الله.
قوله تعالی: «قالُوا ما أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا وَ ما أَنْزَلَ الرَّحْمنُ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا تَکْذِبُونَ کانوا یرون أن البشر لا ینال النبوة و الوحی، و یستدلون علی ذلک بأنفسهم حیث لا یجدون من أنفسهم شیئا من ذاک القبیل فیسرون الحکم إلی نفوس الأنبیاء مستندین إلی أن حکم الأمثال واحد.
و علی هذا التقریر یکون معنی قوله: «وَ ما أَنْزَلَ الرَّحْمنُ مِنْ شَیْ‌ءٍ» لم ینزل الله وحیا و لو نزل شیئا علی بشر لنلناه من نفوسنا کما تدعون أنتم ذلک، و تعبیرهم عن الله سبحانه بالرحمن إنما هو لکونهم کسائر الوثنیین معترفین بالله سبحانه و اتصافه بکرائم الصفات «1» کالخلق و الرحمة و الملک غیر أنهم یرون أنه فوض أمر التدبیر إلی مقربی خلقه کالملائکة الکرام فهم الأرباب المدبرون و الآلهة المعبودون، و أما الله عز اسمه فهو رب الأرباب و إله الآلهة.
و من الممکن أن یکون ذکر اسم الرحمن فی الحکایة دون المحکی فیکون التعبیر به لحلمه و رحمته تعالی قبل إنکارهم و تکذیبهم للحق الصریح.
و قوله: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا تَکْذِبُونَ بمنزلة النتیجة لصدر الآیة، و محصل قولهم إنکم بشر مثلنا و لا نجد نحن علی بشریتنا فی نفوسنا شیئا من الوحی النازل الذی تدعونه و أنتم مثلنا فما أنزل الرحمن شیئا من الوحی فدعواکم کاذبة و إذ لیس لکم إلا هذه الدعوی فإن أنتم إلا تکذبون.
و یظهر بما تقدم نکتة الحصر فی قوله: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا تَکْذِبُونَ و کذا الوجه فی نفی الفعل و لم یقل: إن أنتم إلا کاذبون لأن المراد نفی الفعل فی الحال دون الاستمرار و الاستقبال.
قوله تعالی: «قالُوا رَبُّنا یَعْلَمُ إِنَّا إِلَیْکُمْ لَمُرْسَلُونَ وَ ما عَلَیْنا إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ لم یحک الله سبحانه عن هؤلاء الرسل جوابا عن حجة قومهم ما أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» إلخ.
______________________________
(1) لکنهم مختلفون فی تفسیرها و الصابئون یفسرونها بالنفی فمعنی العالم و القادر عندهم من لیس بجاهل و عاجز.
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کما نقل عن الرسل المبعوثین إلی الأمم الدارجة لما احتجت أممهم بمثل هذه الحجة «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» فردتها رسلهم بقولهم «إِنْ نَحْنُ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَمُنُّ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ:» إبراهیم:- 11 و قد مر تقریره.
بل حکی عنهم أنهم ذکروا للقوم أنهم مرسلون إلیهم مأمورون بتبلیغ الرسالة لیس علیهم إلا ذلک و أنهم فی غنی عن تصدیقهم لهم و إیمانهم بهم و یکفیهم فیه أن یعلم ربهم بأنهم مرسلون لا حاجة لهم إلی أزید من ذلک.
فقوله: «قالُوا رَبُّنا یَعْلَمُ إِنَّا إِلَیْکُمْ لَمُرْسَلُونَ إخبار عن رسالتهم و قد أکد الکلام بأن المشددة المکسورة و اللام، و الاستشهاد بعلم ربهم بذلک، و قوله: «رَبُّنا یَعْلَمُ معترض بمنزلة القسم، و المعنی إنا مرسلون إلیکم صادقون فی دعوی الرسالة و یکفینا فی ذلکم علم ربنا الذی أرسلنا بها و لا حاجة لنا فیه إلی تصدیقکم لنا و لا نفع لنا فیه من أجر و نحوه و لا یهمنا تحصیله منکم بل الذی یهمنا هو تبلیغ الرسالة و إتمام الحجة.
و قوله: «وَ ما عَلَیْنا إِلَّا الْبَلاغُ الْمُبِینُ البلاغ هو التبلیغ و المراد به تبلیغ الرسالة أی لم یؤمر و لم نکلف إلا بتبلیغ الرسالة و إتمام الحجة.
قوله تعالی: «قالُوا إِنَّا تَطَیَّرْنا بِکُمْ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهُوا لَنَرْجُمَنَّکُمْ وَ لَیَمَسَّنَّکُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ القائلون أصحاب القریة و المخاطبون هم الرسل، و التطیر هو التشؤم و قولهم: «لَئِنْ لَمْ تَنْتَهُوا» إلخ. تهدید منهم للرسل.
و المعنی: قالت أصحاب القریة لرسلهم، إنا تشأمنا بکم و نقسم لئن لم تنتهوا عن التبلیغ و لم تکفوا عن الدعوة لنرجمنکم بالحجارة و لیصلن إلیکم و لیقعن بکم منا عذاب ألیم.
قوله تعالی: «قالُوا طائِرُکُمْ مَعَکُمْ أَ إِنْ ذُکِّرْتُمْ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ القائلون هم الرسل یخاطبون به أصحاب القریة.
و قوله: «طائِرُکُمْ مَعَکُمْ الطائر فی الأصل هو الطیر و کان یتشاءم به ثم توسع و استعمل فی کل ما یتشاءم به، و ربما یستعمل فیما یستقبل الإنسان من الحوادث، و ربما یستعمل فی البخت الشقی الذی هو أمر موهوم یرونه مبدأ لشقاء الإنسان و حرمانه من کل خیر.
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و کیف کان فقوله: «طائِرُکُمْ مَعَکُمْ ظاهر معناه أن الذی ینبغی أن تتشأموا به هو معکم و هو حالة إعراضکم عن الحق الذی هو التوحید و إقبالکم إلی الباطل الذی هو الشرک.
و قیل: المعنی طائرکم أی حظکم و نصیبکم من الخیر و الشر معکم من أفعالکم إن خیرا فخیر و إن شرا فشر، هذا و هو أخذ الطائر بالمعنی الثانی لکن قوله بعد: «أَ إِنْ ذُکِّرْتُمْ بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ أنسب بالنسبة إلی المعنی الأول.
و قوله: «أَ إِنْ ذُکِّرْتُمْ استفهام توبیخی و المراد بالتذکیر تذکیرهم بالحق من وحدانیته تعالی و رجوع الکل إلیه و نحوهما و جزاء الشرط محذوف فی الکلام تلویحا إلی أنه مما لا ینبغی أن یذکر أو یتفوه به و التقدیر أ إن ذکرتم بالحق قابلتموه بمثل هذا الجحود الشنیع و الصنیع الفظیع من التطیر و التوعد.
و قوله: «بَلْ أَنْتُمْ قَوْمٌ مُسْرِفُونَ أی مجاوزون للحد فی المعصیة و هو إضراب عما تقدم و المعنی بل السبب الأصلی فی جحودکم و تکذیبکم للحق أنکم قوم تستمرون علی الإسراف و مجاوزة الحد.
قوله تعالی: «وَ جاءَ مِنْ أَقْصَا الْمَدِینَةِ رَجُلٌ یَسْعی قالَ یا قَوْمِ اتَّبِعُوا الْمُرْسَلِینَ أقصی المدینة أبعد مواضعها بالنسبة إلی مبدإ مفروض، و قد بدلت القریة فی أول الکلام مدینة هنا للدلالة علی عظمها و السعی هو الإسراع فی المشی.
و وقع نظیر هذا التعبیر فی قصة موسی و القبطی و فیها «وَ جاءَ رَجُلٌ مِنْ أَقْصَی الْمَدِینَةِ یَسْعی فقدم «رجل» هناک و أخر هاهنا و لعل النکتة فی ذلک أن الاهتمام هناک بمجی‌ء الرجل و إخباره موسی بائتمار الملإ لقتله فقدم الرجل ثم أشیر إلی اهتمام الرجل نفسه بإیصال الخبر و إبلاغه فجی‌ء بقوله: «یَسْعی حالا مؤخرا بخلاف ما هاهنا فالاهتمام بمجیئه من أقصی المدینة لیعلم أن لا تواطؤ بینه و بین الرسل فی أمر الدعوة فقدم «مِنْ أَقْصَا الْمَدِینَةِ» و أخر الرجل و سعیه.
و قد اشتد الخلاف بینهم فی اسم الرجل و اسم أبیه و حرفته و شغله و لا یهمنا الاشتغال بذلک فی فهم المراد و لو توقف علیه الفهم بعض التوقف لأشار سبحانه فی کلامه إلیه و لم یهمله.
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و إنما المهم هو التدبر فی حظه من الإیمان فی هذا الموقف الذی انتهض فیه لتأیید الرسل (ع) و نصرتهم فقد کان علی ما یعطیه التدبر فی المنقول من کلامه رجلا نور الله سبحانه قلبه بنور الإیمان یؤمن بالله إیمان إخلاص یعبده لا طمعا فی جنة أو خوفا من نار بل لأنه أهل للعبادة و لذلک کان من المکرمین و لم یصف الله سبحانه فی کلامه بهذا الوصف إلا ملائکته المقربین و عباده المخلصین، و قد خاصم القوم فخصمهم و أبطل ما تعلق به القوم من الحجة علی عدم جواز عبادة الله سبحانه و وجوب عبادة آلهتهم و أثبت وجوب عبادته وحده و صدق الرسل فی دعواهم الرسالة ثم آمن بهم.
قوله تعالی: «اتَّبِعُوا مَنْ لا یَسْئَلُکُمْ أَجْراً وَ هُمْ مُهْتَدُونَ بیان لقوله: «اتَّبِعُوا الْمُرْسَلِینَ و فی وضع قوله: «مَنْ لا یَسْئَلُکُمْ أَجْراً وَ هُمْ مُهْتَدُونَ فی هذه الآیة موضع قوله: «الْمُرْسَلِینَ فی الآیة السابقة إشعار بالعلیة و بیانها أن عدم جواز اتباع قائل فی قوله إنما یکون لأحد أمرین: إما لکون قوله ضلالا و القائل به ضالا و لا یجوز اتباع الضال فی ضلاله، و إما لأن القول و إن کان حقا و الحق واجب الاتباع لکن لقائله غرض فاسد یرید أن یتوسل إلیه بکلمة الحق کاقتناء المال و اکتساب الجاه و المقام و نحو ذلک، و أما إذا کان القول حقا و کان القائل بریئا من الغرض الفاسد منزها من الکید و المکر و الخیانة کان من الواجب اتباعه فی قوله، و هؤلاء الرسل مهتدون فی قولهم:
لا تعبدوا إلا الله، و هم لا یریدون منکم أجرا من مال أو جاه فمن الواجب علیکم أن تتبعوهم فی قولهم.
أما أنهم مهتدون فلقیام الحجة علی صدق ما یدعون إلیه من التوحید و کونه حقا، و الحجة هی قوله: «وَ ما لِیَ لا أَعْبُدُ» إلی تمام الآیتین.
و أما أنهم لا یریدون منکم أجرا فلما دل علیه قولهم: «رَبُّنا یَعْلَمُ إِنَّا إِلَیْکُمْ لَمُرْسَلُونَ و قد تقدم تقریره.
و بهذا البیان یتأید ما قدمناه من کون قولهم: «رَبُّنا یَعْلَمُ إِنَّا إِلَیْکُمْ لَمُرْسَلُونَ مسوقا لنفی إرادتهم من القوم أجرا أو غیر ذلک.
قوله تعالی: «وَ ما لِیَ لا أَعْبُدُ الَّذِی فَطَرَنِی وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ أَ أَتَّخِذُ مِنْ دُونِهِ آلِهَةً»- إلی قوله- وَ لا یُنْقِذُونِ شرع فی استفراغ الحجة علی التوحید و نفی الآلهة فی آیتین 
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و اختار لذلک سیاق التکلم وحده إلا فی جملة اعترض بها فی خلال الکلام و هی قوله:
«وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ و ذلک بإجراء الحکم فی نفسه بما أنه إنسان أوجده الله و فطره حتی یجری فی کل إنسان هو مثله و الأفراد أمثال فقوله: «وَ ما لِیَ لا أَعْبُدُ» إلخ. فی معنی و ما للإنسان لا یعبد إلخ. أ یتخذ الإنسان من دونه آلهة إلخ.
و قد عبر عنه تعالی بقوله: «الَّذِی فَطَرَنِی للإشعار بالعلیة فإن فطره تعالی للإنسان و إیجاده له بعد العدم لازمه رجوع کل ما للإنسان من ذات و صفات و أفعال إلیه تعالی و قیامه به و ملکه له فلیس للإنسان إلا العبودیة محضة فعلی الإنسان أن ینصب نفسه فی مقام العبودیة و یظهرها بالنسبة إلیه تعالی و هذا هو العبادة فعلیه أن یعبده تعالی لأنه أهل لها.
و هذا هو الذی أشرنا إلیه آنفا أن الرجل کان یعبد الله بالإخلاص له لا طمعا فی جنة و لا خوفا من نار بل لأنه أهل للعبادة.
و إذ کان الإیمان به تعالی و عبادته هکذا أمرا لا یناله عامة الناس فإن الأکثرین منهم إنما یعبدون خوفا أو طمعا أو لکلیهما التفت الرجل بعد بیان حال نفسه إلی القوم فقال: «وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ یرید به إنذارهم بیوم الرجوع و أنه تعالی سیحاسبهم علی ما عملوا فیجازیهم بمساوئ أعمالهم فقوله: «وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ کالمعترضة الخارجة عن السیاق أو هی هی.
ثم إن الآیتین حجتان قائمتان علی إبطال ما احتج به الوثنیة و بنوا علی ذلک عبادة الأصنام و أربابها.
توضیح ذلک أنهم قالوا: إن الله سبحانه أجل من أن یحیط به حس أو خیال أو عقل لا یناله شی‌ء من القوی الإدراکیة فلا یمکن التوجه إلیه بالعبادة فسبیل العبادة أن نتوجه إلی مقربی حضرته و الأقویاء من خلقه کالملائکة الکرام و الجن و القدیسین من البشر حتی یکونوا شفعاء لنا عند الله فی إیصال الخیرات و دفع الشرور و المکاره.
و الجواب عن أولی الحجتین بما حاصله أن الإنسان و إن کان لا یحیط علما بالذات المتعالیة لکنه یعرفه تعالی بصفاته الخاصة به مثل کونه فاطرا له موجدا إیاه فله أن یتوجه إلیه من طریق هذه الصفات و إنکار إمکانه مکابرة، و هذا الجواب هو الذی 
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أشار إلیه بقوله: «وَ ما لِیَ لا أَعْبُدُ الَّذِی فَطَرَنِی .
و عن الثانیة أن هؤلاء الآلهة إن کانت لهم شفاعة کانت مما أفاضه الله علیهم و الله سبحانه لا یعطیهم ذلک إلا فیما لا تتعلق به منه إرادة حاتمة و لازمه أن شفاعتهم فیما أذن الله لهم فیه کما قال «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ:» یونس 3 أما إذا أراد الله شیئا إرادة حتم فلا تنفع شفاعتهم شیئا فی المنع عن نفوذها فاتخاذهم آلهة و عدمه سواء فی عدم التأثیر لجلب خیر أو دفع شر، و إلی ذلک أشار بقوله: «أَ أَتَّخِذُ مِنْ دُونِهِ آلِهَةً إِنْ یُرِدْنِ الرَّحْمنُ بِضُرٍّ لا تُغْنِ عَنِّی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً وَ لا یُنْقِذُونِ .
و تعبیره عنه تعالی بالرحمن إشارة إلی سعة رحمته و کثرتها و أن النعم کلها من عنده و تدبیر الخیر و الشر إلیه و یتحصل من هنا برهان آخر علی وحدانیته تعالی فی الربوبیة، إذ لما کان جمیع النعم و کذا النظام الجاری فیها، من رحمته و قائمة به من غیر استقلال فی شی‌ء منها کان المستقل بالتدبیر هو تعالی حتی أن تدبیر الملائکة لو فرض تدبیرهم لشی‌ء من رحمته و تدبیره تعالی و کانت الربوبیة له تعالی وحده و کذا الألوهیة.
قوله تعالی: «إِنِّی إِذاً لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ تسجیل للضلال علی اتخاذ الآلهة.
قوله تعالی: «إِنِّی آمَنْتُ بِرَبِّکُمْ فَاسْمَعُونِ من کلام الرجل خطابا للرسل و قوله: «فَاسْمَعُونِ کنایة عن الشهادة بالتحمل، و قوله: «إِنِّی آمَنْتُ بِرَبِّکُمْ إلخ.
تجدید الشهادة بالحق و تأکید للإیمان فإن ظاهر السیاق أنه إنما قال: «إِنِّی آمَنْتُ بِرَبِّکُمْ بعد محاجته خطابا للرسل لیستشهدهم علی إیمانه و لیؤیدهم بإیمانهم بمرأی من القوم و مسمع.
و قیل: إنه خطاب للقوم تأییدا للرسل، و المعنی إنی آمنت بالله فاسمعوا منی فإنی لا أبالی بما یکون منکم علی ذلک أو المعنی إنی آمنت بالله فاسمعوا منی و آمنوا به أو أنه أراد به أن یغضبهم و یشغلهم عن الرسل بنفسه حیث إنه رأی أنهم بصدد الإیقاع بهم. هذا.
و فیه أنه لا یلائمه التعبیر عن الله سبحانه بقوله: «بِرَبِّکُمْ فإن القوم ما کانوا یتخذونه تعالی ربا لهم و إنما کانوا یعبدون الأرباب من دون الله سبحانه.
و رد بأن المعنی إنی آمنت بربکم الذی قامت الحجة علی ربوبیته لکم و هو الله سبحانه. و فیه أنه تقیید من غیر مقید.
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قوله تعالی: «قِیلَ ادْخُلِ الْجَنَّةَ قالَ یا لَیْتَ قَوْمِی یَعْلَمُونَ بِما غَفَرَ لِی رَبِّی وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُکْرَمِینَ الخطاب للرجل و هو- کما یفیده السیاق- یلوح إلی أن القوم قتلوه فنودی من ساحة العزة أن ادخل الجنة کما یؤیده قوله بعد: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلی قَوْمِهِ مِنْ بَعْدِهِ إلخ فوضع قوله: «قِیلَ ادْخُلِ الْجَنَّةَ موضع الإخبار عن قتلهم إیاه إشارة إلی أنه لم یکن بین قتله بأیدیهم و بین أمره بدخول الجنة أی فصل و انفکاک کأن قتله بأیدیهم هو أمره بدخول الجنة.
و المراد بالجنة علی هذا جنة البرزخ دون جنة الآخرة، و قول بعضهم: إن المراد بها جنة الآخرة و المعنی سیقال له: ادخل الجنة یوم القیامة و التعبیر بالماضی لتحقق الوقوع تحکم من غیر دلیل کما قیل: إن الله رفعه إلی السماء فقیل له ادخل الجنة فهو حی یتنعم فیها إلی قیام الساعة، و هو تحکم کسابقه.
و قیل: إن القائل: «ادْخُلِ الْجَنَّةَ» هو القوم قالوا له ذاک حین قتله استهزاء و فیه أنه لا یلائم ما أخبر الله سبحانه عنه بقوله بعد: «قالَ یا لَیْتَ قَوْمِی یَعْلَمُونَ إلخ فإن ظاهره أنه تمنی علم قومه بما هو فیه بعد استماع نداء «ادْخُلِ الْجَنَّةَ» و لم یسبق من الکلام ما یصح أن یبتنی علیه قوله ذاک.
و قوله: «قالَ یا لَیْتَ قَوْمِی یَعْلَمُونَ بِما غَفَرَ لِی رَبِّی وَ جَعَلَنِی مِنَ الْمُکْرَمِینَ استئناف کسابقه کالجواب عن سؤال مقدر کأنه قیل: فما ذا کان بعد تأییده للرسل؟
فقیل: «قِیلَ ادْخُلِ الْجَنَّةَ» ثم قیل: فما ذا کان بعد؟ فقیل: «قالَ یا لَیْتَ قَوْمِی یَعْلَمُونَ إلخ و هو نصح منه لقوله میتا کما کان ینصحهم حیا.
و «بِما» فی قوله: «بِما غَفَرَ لِی إلخ مصدریة، و قوله: «وَ جَعَلَنِی عطف علی «غَفَرَ» و المعنی بمغفرة ربی لی و جعله إیای من المکرمین.
و موهبة الإکرام و إن کانت وسیعة ینالها کثیرون کالإکرام بالنعمة کما فی قوله «فَأَمَّا الْإِنْسانُ إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ:»، الفجر:- 15 و قوله «إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ:» الحجرات:- 13 فإن کرامة العبد عند الله إکرام منه له لکنه لم یعد من المکرمین بوصف الإطلاق إلا طائفتین من خلقه: الملائکة الکرام کما فی قوله «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ:»
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الأنبیاء:- 27، و الکاملین فی إیمانهم من المؤمنین سواء کانوا من المخلصین بکسر اللام کما فی قوله «أُولئِکَ فِی جَنَّاتٍ مُکْرَمُونَ:» المعارج:- 35، أو من المخلصین بفتح اللام کما فی قوله «إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ إلی أن قال- وَ هُمْ مُکْرَمُونَ:» الصافات:- 42.
و الآیة من أدلة وجود البرزخ.
قوله تعالی: «وَ ما أَنْزَلْنا عَلی قَوْمِهِ مِنْ بَعْدِهِ مِنْ جُنْدٍ مِنَ السَّماءِ وَ ما کُنَّا مُنْزِلِینَ الضمیران للرجل، و «مِنْ بَعْدِهِ أی من بعد قتله، و «مِنْ الأولی و الثالثة لابتداء الغایة، و الثانیة مزیدة لتأکید النفی.
و الآیة توطئة للآیة التالیة، و هی مسوقة لبیان هوان أمر القوم و الانتقام منهم بإهلاکهم علی الله سبحانه و أنه لا یحتاج فی إهلاکهم إلی عدة و عدة حتی ینزل من السماء جندا من الملائکة یقاتلونهم فیهلکونهم فلم یفعل ذلک فیهم و لا فعل ذلک فی إهلاک من أهلک من الأمم الماضین و إنما أهلکهم بصیحة واحدة تقضی علیهم.
قوله تعالی: «إِنْ کانَتْ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً، فَإِذا هُمْ خامِدُونَ أی ما کان الأمر الذی کان سبب إهلاکهم بمشیتنا إلا صیحة واحدة، و تأنیث الفعل لتأنیث الخبر و تنکیر «صَیْحَةً» و توصیفها بالوحدة للاستحقار، و الخمود السکون و استئناف الجملة لکونها کالجواب لسؤال مقدر کأنه قیل: فما ذا کان سبب إهلاکهم؟ فقیل: إن کانت إلا صیحة واحدة.
و المعنی: کان سبب هلاکهم أیسر أمر و هی صیحة واحدة ففاجأهم السکون فصاروا ساکنین لا یسمع لهم حس و هم عن آخرهم موتی لا یتحرکون.
قوله تعالی: «یا حَسْرَةً عَلَی الْعِبادِ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ أی یا ندامة العباد و نداء الحسرة علیهم أبلغ من إثباتها لهم، و سبب الحسرة ما یتضمنه قوله: «ما یَأْتِیهِمْ مِنْ رَسُولٍ إلخ.
و من هذا السیاق یستفاد أن المراد بالعباد عامة الناس و تتأکد الحسرة بکونهم عبادا فإن رد العبد دعوة مولاه و تمرده عنه أشنع من رد غیره نصیحة الناصح.
و بذلک یظهر سخافة قول من قال: إن المراد بالعباد الرسل أو الملائکة أو هما
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جمیعا. و کذا قول من قال: إن المراد بالعباد الناس لکن المتحسر هو الرجل.
و ظهر أیضا أن قوله: «یا حَسْرَةً عَلَی الْعِبادِ» إلخ من قول الله تعالی لا من تمام قول الرجل.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَرَوْا کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنَ الْقُرُونِ أَنَّهُمْ إِلَیْهِمْ لا یَرْجِعُونَ توبیخ لأولئک الذین نودی علیهم بالحسرة، و «مِنَ الْقُرُونِ بیان لکم، و القرون جمع قرن و هو أهل عصر واحد.
و قوله: «أَنَّهُمْ إِلَیْهِمْ لا یَرْجِعُونَ بیان لقوله: «کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنَ الْقُرُونِ ضمیر الجمع الأول للقرون و الثانی و الثالث للعباد.
و المعنی: أ لم یعتبروا بکثرة المهلکین بأمر الله من القرون الماضیة و أنهم مأخوذون بأخذ إلهی لا یتمکنون من الرجوع إلی ما کانوا یترفون فیه؟
و للقوم فی مراجع الضمائر و فی معنی الآیة أقوال أخر بعیدة عن الفهم ترکنا إیرادها.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کُلٌّ لَمَّا جَمِیعٌ لَدَیْنا مُحْضَرُونَ لفظة «إِنْ حرف نفی و «کُلٌ مبتدأ تنوینه عوض عن المضاف إلیه، و «لَمَّا» بمعنی إلا، و جمیع بمعنی مجموع، و لدینا ظرف متعلق به، و محضرون خبر بعد خبر و هو جمیع، و احتمل بعضهم أن یکون صفة لجمیع.
و المعنی: و ما کلهم إلا مجموعون لدینا محضرون للحساب و الجزاء یوم القیامة فالآیة فی معنی قوله «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ وَ ذلِکَ یَوْمٌ مَشْهُودٌ:» هود- 103.



(بحث روائی)

فی المجمع، قالوا": بعث عیسی رسولین من الحواریین إلی مدینة أنطاکیة- فلما قربا من المدینة رأیا شیخا یرعی غنیمات له- و هو حبیب صاحب یس فسلما علیه- فقال الشیخ لهما: من أنتما؟ قالا: رسولا عیسی- ندعوکم من عبادة الأوثان إلی عبادة الرحمن فقال:
أ معکما آیة؟ قالا نعم نحن نشفی المریض- و نبرئ الأکمه و الأبرص بإذن الله تعالی فقال 
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الشیخ: إن لی ابنا مریضا صاحب فراش منذ سنین قالا: فانطلق بنا إلی منزل نتطلع حاله- فذهب بهما فمسحا ابنه- فقام فی الوقت بإذن الله تعالی صحیحا- ففشا الخبر فی المدینة- و شفی الله علی أیدیهما کثیرا من المرضی-.
و کان لهم ملک یعبد الأصنام فأنهی الخبر إلیه فدعاهما- فقال لهما: من أنتما؟
قالا: رسولا عیسی- جئنا ندعوک من عبادة ما لا یسمع و لا یبصر- إلی عبادة من یسمع و یبصر. قال الملک: و لنا إله سوی آلهتنا؟ قالا: نعم من أوجدک و آلهتک. قال:
قوما حتی أنظر فی أمرکما- فأخذهما الناس فی السوق و ضربوهما-.
قال وهب بن منبه: بعث عیسی هذین الرسولین إلی أنطاکیة- فأتیاها و لم یصلا إلی ملکها و طالت مدة مقامهما- فخرج الملک ذات یوم فکبرا و ذکرا الله- فغضب الملک و أمر بحبسهما- و جلد کل واحد منهما مائة جلدة-.
فلما کذب الرسولان و ضربا، بعث عیسی شمعون الصفا رأس الحواریین علی أمرهما- لینصرهما فدخل شمعون البلد متنکرا- فجعل یعاشر حاشیة الملک حتی أنسوا به- فرفعوا خبره إلی الملک فدعاه و رضی عشرته- و أنس به و أکرمه. ثم قال له ذات یوم: أیها الملک بلغنی أنک حبست رجلین فی السجن- و ضربتهما حین دعواک إلی غیر دینک- فهل سمعت قولهما؟ قال الملک: حال الغضب بینی و بین ذلک. قال: فإن رأی الملک دعاهما حتی نتطلع ما عندهما-.
فدعاهما الملک فقال لها شمعون: من أرسلکما إلی هاهنا؟ قالا: الله الذی خلق کل شی‌ء لا شریک له. قال: و ما آتاکما؟ قالا: ما تتمناه، فأمر الملک حتی جاءوا بغلام مطموس العینین- و موضع عینیه کالجبهة فما زالا یدعوان الله- حتی انشق موضع البصر فأخذا بندقتین من الطین- فوضعا فی حدقتیه فصارتا مقلتین یبصر بهما- فتعجب الملک ثم قال شمعون للملک: أ رأیت لو سألت إلهک حتی یصنع صنیعا مثل هذا؟ فیکون لک و لأهلک شرفا. فقال الملک: لیس لی عنک سر إن إلهنا الذی نعبده- لا یضر و لا ینفع-.
ثم قال الملک للرسولین: إن قدر إلهکما علی إحیاء میت آمنا به و بکما. قالا:
إلهنا قادر علی کل شی‌ء فقال، الملک- إن هاهنا میتا مات منذ سبعة أیام لم ندفنه- حتی یرجع أبوه و کان غائبا فجاءوا بالمیت- و قد تغیر و أروح فجعلا یدعوان ربهما علانیة- و جعل 
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شمعون یدعو ربه سرا فقام المیت- و قال لهم إنی قد مت منذ سبعة أیام- و أدخلت فی سبعة أودیة من النار- و أنا أحذرکم ما أنتم فیه فآمنوا بالله فتعجب الملک، فلما علم شمعون أن قوله أثر فی الملک- دعاه إلی الله فآمن- و آمن من أهل مملکته قوم و کفر آخرون.
قال: و قد روی مثل ذلک العیاشی بإسناده عن الثمالی و غیره عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) إلا أن فی بعض الروایات: بعث الله الرسولین إلی أهل أنطاکیة- ثم بعث الثالث- و فی بعضها أن عیسی أوحی الله إلیه أن یبعثهما- ثم بعث وصیه شمعون لیخلصهما، و أن المیت الذی أحیاه الله بدعائهما کان ابن الملک- و أنه قد خرج من قبره ینفض التراب عن رأسه- فقال له: یا بنی ما حالک؟ قال: کنت میتا فرأیت رجلین ساجدین- یسألان الله تعالی أن یحیینی. قال: یا بنی فتعرفهما إذا رأیتهما؟ قال: نعم- فأخرج الناس إلی الصحراء- فکان یمر علیه رجل بعد رجل- فمر أحدهما بعد جمع کثیر فقال: هذا أحدهما. ثم مر الآخر فعرفهما و أشار بیده إلیهما- فآمن الملک و أهل مملکته.
و قال ابن إسحاق: بل کفر الملک و أجمع هو و قومه علی قتل الرسل فبلغ ذلک حبیبا و هو علی باب المدینة الأقصی فجاء یسعی إلیهم یذکرهم و یدعوهم إلی طاعة الرسل.
أقول: سیاق آیات القصة لا یلائم بعض هذه الروایات.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و أبو نعیم و ابن عساکر و الدیلمی عن أبی لیلی قال: قال رسول الله ص: الصدیقین ثلاثة- حبیب النجار مؤمن آل یاسین الذی قال: یا قَوْمِ اتَّبِعُوا الْمُرْسَلِینَ و حزقیل مؤمن آل فرعون الذی قال: أَ تَقْتُلُونَ رَجُلًا أَنْ یَقُولَ رَبِّیَ اللَّهُ و علی بن أبی طالب و هو أفضلهم.
أقول:
و رواه أیضا عن البخاری فی تأریخه عن ابن عباس عنه (ص) و لفظه: الصدیقون ثلاثة: حزقیل مؤمن آل فرعون- و حبیب النجار صاحب آل یاسین- و علی بن أبی طالب.
فی المجمع، عن تفسیر الثعلبی بالإسناد عن عبد الرحمن بن أبی لیلی عن النبی ص قال: سباق الأمم ثلاثة لم یکفروا بالله طرفة عین- علی بن أبی طالب و صاحب یس- و مؤمن آل فرعون فهم الصدیقون و علی أفضلهم.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن الطبرانی و ابن مردویه و ضعفه عن 
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ابن عباس عنه (ع) و لفظه: السبق ثلاثة فالسابق إلی موسی یوشع بن نون- و السابق إلی عیسی صاحب یس- و السابق إلی محمد ص علی بن أبی طالب.



[سورة یس (36): الآیات 33 الی 47]





اشارة

وَ آیَةٌ لَهُمُ الْأَرْضُ الْمَیْتَةُ أَحْیَیْناها وَ أَخْرَجْنا مِنْها حَبًّا فَمِنْهُ یَأْکُلُونَ (33) وَ جَعَلْنا فِیها جَنَّاتٍ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ وَ فَجَّرْنا فِیها مِنَ الْعُیُونِ (34) لِیَأْکُلُوا مِنْ ثَمَرِهِ وَ ما عَمِلَتْهُ أَیْدِیهِمْ أَ فَلا یَشْکُرُونَ (35) سُبْحانَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ وَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ مِمَّا لا یَعْلَمُونَ (36) وَ آیَةٌ لَهُمُ اللَّیْلُ نَسْلَخُ مِنْهُ النَّهارَ فَإِذا هُمْ مُظْلِمُونَ (37)
وَ الشَّمْسُ تَجْرِی لِمُسْتَقَرٍّ لَها ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ (38) وَ الْقَمَرَ قَدَّرْناهُ مَنازِلَ حَتَّی عادَ کَالْعُرْجُونِ الْقَدِیمِ (39) لا الشَّمْسُ یَنْبَغِی لَها أَنْ تُدْرِکَ الْقَمَرَ وَ لا اللَّیْلُ سابِقُ النَّهارِ وَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ (40) وَ آیَةٌ لَهُمْ أَنَّا حَمَلْنا ذُرِّیَّتَهُمْ فِی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ (41) وَ خَلَقْنا لَهُمْ مِنْ مِثْلِهِ ما یَرْکَبُونَ (42)
وَ إِنْ نَشَأْ نُغْرِقْهُمْ فَلا صَرِیخَ لَهُمْ وَ لا هُمْ یُنْقَذُونَ (43) إِلاَّ رَحْمَةً مِنَّا وَ مَتاعاً إِلی حِینٍ (44) وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّقُوا ما بَیْنَ أَیْدِیکُمْ وَ ما خَلْفَکُمْ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (45) وَ ما تَأْتِیهِمْ مِنْ آیَةٍ مِنْ آیاتِ رَبِّهِمْ إِلاَّ کانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ (46) وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا أَ نُطْعِمُ مَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ أَطْعَمَهُ إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (47)
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(بیان)

بعد ما قص علیهم قصة أصحاب القریة و ما آل إلیه أمرهم فی الشرک و تکذیب الرسل و وبخهم علی الاستهانة بأمر الرسالة، و أنذرهم بنزول العذاب علیهم کما نزل علی المکذبین من القرون الأولی، و بأنهم جمیعا محضرون للحساب و الجزاء.
أورد آیات من الخلق و التدبیر تدل علی ربوبیته و ألوهیته تعالی وحده لا شریک له ثم وبخهم علی ترک النظر فی آیات الوحدانیة و المعاد و الإعراض عنها و الاستهزاء بالحق و الإمساک عن الإنفاق للفقراء و المساکین.
قوله تعالی: «وَ آیَةٌ لَهُمُ الْأَرْضُ الْمَیْتَةُ أَحْیَیْناها وَ أَخْرَجْنا مِنْها حَبًّا فَمِنْهُ یَأْکُلُونَ یذکر سبحانه فی الآیة و اللتین بعدها آیة من آیات الربوبیة و هی تدبیر أمر أرزاق الناس و تغذیتهم من أثمار النبات من الحبوب و التمر و العنب و غیرها.
فقوله: «وَ آیَةٌ لَهُمُ الْأَرْضُ الْمَیْتَةُ أَحْیَیْناها» و إن کان ظاهره أن الآیة هی الأرض إلا أن الجملتین توطئتان لقوله: «وَ أَخْرَجْنا مِنْها حَبًّا» إلخ و مسوقتان للإشارة إلی أن هذه الأغذیة النباتیة من آثار نفخ الحیاة فی الأرض المیتة و تبدیلها حبا و ثمرا یأکلون من ذلک فالآیة بنظر هی الأرض المیتة من حیث ظهور هذه الخواص فیها و تمام تدبیر أرزاق الناس بها.
و قوله: «وَ أَخْرَجْنا مِنْها حَبًّا» أی و أخرجنا من الأرض بإنبات النبات حبا کالحنطة و الشعیر و الأرز و سائر البقولات.
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و قوله: «فَمِنْهُ یَأْکُلُونَ تفریع علی إخراج الحب و بالأکل یتم التدبیر، و ضمیر «فَمِنْهُ للحب.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا فِیها جَنَّاتٍ مِنْ نَخِیلٍ وَ أَعْنابٍ وَ فَجَّرْنا فِیها مِنَ الْعُیُونِ قال الراغب: الجنة کل بستان ذی شجر تستر بأشجاره الأرض انتهی. و النخیل جمع نخل و هو معروف، و الأعناب جمع عنب یطلق علی الشجرة و هی الکرم و علی الثمرة.
و قال الراغب: العین الجارحة- إلی أن قال- و یستعار العین لمعان هی موجودة فی الجارحة بنظرات مختلفة- إلی أن قال- و یقال لمنبع الماء عین تشبیها بها لما فیها من الماء انتهی، و التفجیر فی الأرض شقها لإخراج المیاه، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «لِیَأْکُلُوا مِنْ ثَمَرِهِ وَ ما عَمِلَتْهُ أَیْدِیهِمْ أَ فَلا یَشْکُرُونَ اللام لتعلیل ما ذکر فی الآیة السابقة أی جعلنا فیها جنات و فجرنا فیها العیون بشقها لیأکل الناس من ثمره.
و قوله: «مِنْ ثَمَرِهِ قیل: الضمیر للمجعول من الجنات و لذا أفرد و ذکر و لم یقل: من ثمرها أی من ثمر الجنات، أو من ثمرهما أی من ثمر النخیل و الأعناب.
و قیل: الضمیر للمذکور و قد یجری الضمیر مجری اسم الإشارة کما فی قول رؤبة:
فیها خطوط من سواد و بلق‌کأنه فی الجلد تولیع البهق 
فقد روی أن أبا عبیدة سأله عن قوله «کأنه» فقال کان ذاک.
و فی مرجع ضمیر «مِنْ ثَمَرِهِ أقوال أخر ردیئة کقول بعضهم إن الضمیر للنخیل فقط، و قول آخر: إنه للماء لدلالة العیون علیه أو بحذف مضاف و التقدیر ماء العیون و قول آخر: إن الضمیر للتفجیر المفهوم من «فَجَّرْنا» و المراد بالثمر علی هذین الوجهین الفائدة، و قول آخر: إن الضمیر له تعالی و إضافته إلیه لأنه خلقه و ملکه.
و قوله: «وَ ما عَمِلَتْهُ أَیْدِیهِمْ العمل هو الفعل و الفرق بینهما- علی ما ذکره الراغب- أن أکثر ما یستعمل العمل فی الفعل المقارن للقصد و الإرادة، و لذلک یشذ استعماله فی الحیوان و الجماد، و لذلک أیضا یتصف العمل بالصلاح و خلافه فیقال. عمل صالح و عمل طالح و لا یتصف بهما مطلق الفعل.
و «ما» فی «وَ ما عَمِلَتْهُ نافیة و المعنی و لم یعمل الثمر بأیدیهم حتی یشارکونا فی تدبیر
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الأرزاق بل هو مما اختصصنا بخلقه و تتمیم التدبیر به من دون أن نستعین بهم فما بالهم لا یشکرون.
و یؤید هذا المعنی قوله فی أواخر السورة و هو یمتن علیهم بخلق الأنعام لتدبیر أمر رزقهم و حیاتهم: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا خَلَقْنا لَهُمْ مِمَّا عَمِلَتْ أَیْدِینا أَنْعاماً- إلی أن قال- وَ مِنْها یَأْکُلُونَ وَ لَهُمْ فِیها مَنافِعُ وَ مَشارِبُ أَ فَلا یَشْکُرُونَ .
و احتمل بعضهم کون «ما» فی «وَ ما عَمِلَتْهُ موصولة معطوفة علی «ثَمَرِهِ و المعنی لیأکلوا من ثمره و من الذی عملته أیدیهم من ثمره کالخل و الدبس المأخوذین من التمر و العنب و غیر ذلک.
و هذا الوجه و إن عده بعضهم أوجه من سابقه لیس بذاک فإن المقام مقام بیان آیات دالة علی ربوبیته تعالی بذکر أمور من التدبیر یخصه تعالی و لا یناسبه ذکر شی‌ء من تدبیر الغیر معه و تتمیم الحجة بذلک، و لو کان المراد ذکر عملهم بما أنه منته إلی خلقه تعالی و جزء من التدبیر العام کان الأنسب أن یقال: و ما هدیناهم إلی عمله أو ما یؤدی معناه لینتفی به توهم الشرکة فی التدبیر.
و احتمل بعضهم کون «ما» نکرة موصوفة معطوفة علی «ثَمَرِهِ و المعنی لیأکلوا من ثمره و من شی‌ء عملته أیدیهم. هذا و یرد علیه ما یرد علی سابقه.
و قوله: «أَ فَلا یَشْکُرُونَ توبیخ و استقباح لعدم شکره و شکره تعالی منهم علی هذا التدبیر إظهارهم جمیل نعمه بذکره قولا و فعلا أی إظهارهم أنهم عباد له مدبرون بتدبیره و هو العبادة فشکره تعالی هو الاعتراف بربوبیته و اتخاذه إلها معبودا.
قوله تعالی: «سُبْحانَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ وَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ وَ مِمَّا لا یَعْلَمُونَ إنشاء لتنزیهه تعالی، لما ذکر عدم شکرهم له علی ما خلق لهم من أنواع النبات و رزقهم من الحبوب و الأثمار، و إنما عمل ذلک بتزویج بعض النبات بعضا کما قال «وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ:» ق:- 7 أشار إلی ما هو أعظم و أوسع من خلق أزواج النبات و هو خلق الأزواج کلها و تنظیم العالم المشهود باستیلاد کل شی‌ء من فاعل و منفعل قبله هما أبواه کالذکر و الأنثی من الإنسان و الحیوان و النبات، و کل فاعل و منفعل یتلاقیان فینتجان بتلاقیهما أمرا ثالثا، أشار تعالی إلی ذلک فنزه نفسه بقوله: «سُبْحانَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها» إلخ. فقوله: «سُبْحانَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها» إنشاء
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تسبیح علی ما یعطیه السیاق لا إخبار.
و قوله: «مِمَّا تُنْبِتُ الْأَرْضُ هو و ما بعده بیان للأزواج و الذی تنبت الأرض هو النبات و لا یبعد شموله الحیوان و قد قال تعالی فی الإنسان و هو من أنواع الحیوان «وَ اللَّهُ أَنْبَتَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ نَباتاً:» نوح:- 17 و یؤید ذلک أن ظاهر سیاق البیان استیعابه للمبین مع عدم ذکر الحیوان فی عدد الأزواج.
و قوله: «وَ مِنْ أَنْفُسِهِمْ أی الناس، و قوله: «وَ مِمَّا لا یَعْلَمُونَ و هو الذی یجهله الإنسان من الخلیقة أو یجهل کیفیة ظهوره أو ظهور الکثرة فیه.
و ربما قیل فی الآیة: إن المراد بالأزواج الأنواع و الأصناف، و لا یساعد علیه الآیات التی تذکر خلق الأزواج کقوله تعالی «وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ:» الذاریات:- 49 و المقارنة و نوع من التألف و الترکب من لوازم مفهوم الزوجیة.
قال الراغب: یقال لکل واحد من القرینین من الذکر و الأنثی فی الحیوانات المتزاوجة: زوج و لکل قرینین فیها و فی غیرها: زوج کالخف و النعل، و لکل ما یقترن بآخر مماثلا له أو مضادا: زوج، قال: و قوله: «خَلَقْنا زَوْجَیْنِ فبین أن کل ما فی العالم زوج من حیث إن له ضدا ما أو مثلا ما أو ترکیبا ما بل لا ینفک بوجه من ترکیب. انتهی.
فزوجیة الزوج هی کونه مفتقرا فی تحققه إلی تألف و ترکب و لذلک یقال لکل واحد من القرینین من حیث هما قرینان: زوج لافتقاره إلی قرینه، و کذا یقال لمجموع القرینین: زوج لافتقاره فی تحققه زوجا إلی التألف و الترکب فکون الأشیاء أزواجا مقارنة بعضها بعضا لإنتاج ثالث أو کونه مولدا من تألف اثنین.
قوله تعالی: «وَ آیَةٌ لَهُمُ اللَّیْلُ نَسْلَخُ مِنْهُ النَّهارَ فَإِذا هُمْ مُظْلِمُونَ آیة أخری من آیات الربوبیة الدالة علی وقوع التدبیر العام السماوی للعالم الإنسانی مذکورة فی أربع آیات.
و لا شک أن الآیة تشیر إلی مفاجأة اللیل عقیب ذهاب النهار، و السلخ فی الآیة بمعنی الإخراج و لذلک عدی بمن و لو کان بمعنی النزع کما فی قولنا: سلخت الإهاب عن الشاة تعین 131 تعدیه بعن دون من.
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و یؤید ذلک أنه تعالی عبر فی مواضع من کلامه عن ورود کل من اللیل و النهار عقیب الآخر بإیلاجه فیه فقال فی مواضع من کلامه «یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ:» الحج:- 61 فإذا کان ورود النهار بعد اللیل إیلاجا للنهار فی اللیل اعتبارا کان مفاجأة اللیل بعد النهار إخراجا للنهار من اللیل اعتبارا.
کأن اللیل أطبق علیهم و أحاطت بهم ظلمته ثم ولج فیه النهار فوسعهم نوره و ضیاؤه ثم خرج منه ففاجأهم اللیل ثانیا بانطباق الظلام و إحاطته بما أضاءه النهار ففی الکلام نوع من الاستعارة بالکنایة.
و لعل فیما ذکرناه من الوجه کفایة عما أطنبوا فیه من البحث فی معنی سلخ النهار من اللیل ثم مفاجأة اللیل.
قوله تعالی: «وَ الشَّمْسُ تَجْرِی لِمُسْتَقَرٍّ لَها ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ جریها حرکتها و قوله «لِمُسْتَقَرٍّ لَها» اللام بمعنی إلی أو للغایة، و المستقر مصدر میمی أو اسم زمان أو مکان، و المعنی أنها تتحرک نحو مستقرها أو حتی تنتهی إلی مستقرها أی استقرارها و سکونها بانقضاء أجلها أو زمن استقرارها أو محله.
و أما جریها و هو حرکتها فظاهر النظر الحسی یثبت لها حرکة دوریة حول الأرض لکن الأبحاث العلمیة تقضی بالعکس و تکشف أن لها مع سیاراتها حرکة انتقالیة نحو النسر الواقع.
و کیف کان فمحصل المعنی أن الشمس لا تزال تجری ما دام النظام الدنیوی علی حاله حتی تستقر و تسکن بانقضاء أجلها فتخرب الدنیا و یبطل هذا النظام، و هذا المعنی یرجع بالمال إلی معنی القراءة المنسوبة إلی أهل البیت و غیرهم: «و الشمس تجری لا مستقر لها» کما قیل.
و أما حمل جریها علی حرکتها الوضعیة حول مرکزها فهو خلاف ظاهر الجری الدال علی الانتقال من مکان إلی مکان.
و قوله: «ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ أی الجری المذکور تقدیر و تدبیر ممن لا یغلبه غالب فی إرادته و لا یجهل جهات الصلاح فی أفعاله.
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قوله تعالی: «وَ الْقَمَرَ قَدَّرْناهُ مَنازِلَ حَتَّی عادَ کَالْعُرْجُونِ الْقَدِیمِ المنازل جمع منزل اسم مکان من النزول و الظاهر أن المراد به المنازل الثمانیة و العشرون التی یقطعها القمر فی کل ثمانیة و عشرین یوما و لیلة تقریبا.
و العرجون عود عذق النخلة من بین الشمراخ إلی منبته و هو عود أصفر مقوس یشبه الهلال، و القدیم العتیق.
و قد اختلفت الأنظار فی معنی الآیة للاختلاف فی ترکیبها، و أقرب التقدیرات من الفهم قول من قال: إن التقدیر و القمر قدرناه ذا منازل أو قدرنا له منازل حتی عاد هلالا یشبه العرجون العتیق المصفر لونه.
تشیر الآیة إلی اختلاف مناظر القمر بالنسبة إلی أهل الأرض فإن نوره مکتسب من الشمس یستنیر بها نصف کرته تقریبا و ما یقرب من النصف الآخر غیر المسامت للشمس مظلم ثم یتغیر موضع الاستنارة و لا یزال کذلک حتی یعود إلی الوضع الأول و یعرض ذلک أن یظهر لأهل الأرض فی صورة هلال ثم لا یزال ینبسط علیه النور حتی یتبدر ثم لا یزال ینقص حتی یعود إلی ما کان علیه أوله.
و لاختلاف صوره آثار بارزة فی البر و البحر و حیاة الناس علی ما بین فی الأبحاث المربوطة.
فالآیة الکریمة تذکر من آیة القمر أحواله الطارئة له بالنسبة إلی الأرض و أهلها دون حاله فی نفسه و دون حاله بالنسبة إلی الشمس فقط.
و من هنا لا یبعد أن یقال فی قوله تعالی: «وَ الشَّمْسُ تَجْرِی لِمُسْتَقَرٍّ لَها» إن المراد بقوله: «تَجْرِی الإشارة إلی ما یعطیه ظاهر الحس من حرکتها الیومیة و الفصلیة و السنویة و هی حالها بالنسبة إلینا، و بقوله: «لِمُسْتَقَرٍّ لَها» حالها فی نفسها و هی سکونها بالنسبة إلی سیاراتها المتحرکة حولها کأنه قیل: و آیة لهم أن الشمس علی استقرارها تجری علیهم و قد دبر العزیز العلیم بذلک کینونة العالم الأرضی و حیاة أهله و الله أعلم.
قوله تعالی: «لَا الشَّمْسُ یَنْبَغِی لَها أَنْ تُدْرِکَ الْقَمَرَ وَ لَا اللَّیْلُ سابِقُ النَّهارِ وَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ لفظة ینبغی تدل علی الترجح و نفی ترجح الإدراک من الشمس نفی وقوعه منها، و المراد به أن التدبیر لیس مما یجری یوما و یقف آخر بل هو تدبیر دائم غیر مختل و لا منقوض حتی ینقضی الأجل المضروب منه تعالی لذلک.
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فالمعنی أن الشمس و القمر ملازمان لما خط لهما من المسیر فلا تدرک الشمس القمر حتی یختل بذلک التدبیر المعمول بهما و لا اللیل سابق النهار و هما متعاقبان فی التدبیر فیتقدم اللیل و النهار فیجتمع لیلتان ثم نهاران بل یتعاقبان.
و لم یتعرض لنفی إدراک القمر للشمس و لا لنفی سبق النهار اللیل لأن المقام مقام بیان انحفاظ النظم الإلهی عن الاختلال و الفساد فنفی إدراک ما هو أعظم و أقوی و هو الشمس لما هو أصغر و أضعف و هو القمر، و یعلم منه حال العکس و نفی سبق اللیل الذی هو افتقاده للنهار الذی هو لیله و اللیل مضاف إلیه متأخر طبعا منه و یعلم به حال العکس.
و قوله: «وَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ أی کل من الشمس و القمر و غیرهما من النجوم و الکواکب یجرون فی مجری خاص به کما تسبح السمکة فی الماء فالفلک هو المدار الفضائی الذی یتحرک فیه الجرم العلوی، و لا یبعد حینئذ أن یکون المراد بالکل کل من الشمس و القمر و اللیل و النهار و إن کان لا یوجد فی کلامه تعالی ما یشهد علی ذلک.
و الإتیان بضمیر الجمع الخاص بالعقلاء فی قوله «یَسْبَحُونَ لعله للإشارة إلی کونها مطاوعة لمشیته مطیعة لأمره تعالی کالعقلاء کما فی قوله «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ:» حم السجدة:- 11.
و للمفسرین فی جمل الآیة آراء أخر مضطربة أضربنا عنها من أراد الوقوف علیها فلیراجع المفصلات.
قوله تعالی: «وَ آیَةٌ لَهُمْ أَنَّا حَمَلْنا ذُرِّیَّتَهُمْ فِی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ قال الراغب: الذریة أصلها الصغار من الأولاد، و تقع فی التعارف علی الصغار و الکبار معا، و یستعمل للواحد و الجمع و أصله للجمع. انتهی، و الفلک السفینة، و المشحون المملوء.
آیة أخری من آیات ربوبیته تعالی و هو جریان تدبیره فی البحر حیث یحمل ذریتهم فی الفلک المشحون بهم و بأمتعتهم یجوزون به من جانب إلی جانب للتجارة و غیرها، و لا حامل لهم فیه و لا حافظ لهم عن الغرق إلا هو تعالی و الخواص التی یستفیدون منها فی رکوب البحر أمور مسخرة له تعالی منتهیة إلی خلقه علی أن هذه الأسباب لو لم تنته إلیه تعالی لم تغن طائلا.
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و إنما نسبت الحمل إلی الذریة دونهم أنفسهم فلم یقل: أنا حملناهم لإثارة الشفقة و الرحمة.
قوله تعالی: «وَ خَلَقْنا لَهُمْ مِنْ مِثْلِهِ ما یَرْکَبُونَ المراد به- علی ما فسروه- الأنعام قال تعالی «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ:» الزخرف:- 12 و قال «وَ عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ:» المؤمن- 80.
و فسر بعضهم الفلک المذکور فی الآیة السابقة بسفینة نوح (ع) و ما فی هذه الآیة بالسفن و الزوارق المعمولة بعدها و هو تفسیر ردی‌ء و مثله تفسیر ما فی هذه الآیة بالإبل خاصة.
و ربما فسر ما فی هذه الآیة بالطیارات و السفن الجویة المعمولة فی هذه الأعصار و التعمیم أولی.
قوله تعالی: «وَ إِنْ نَشَأْ نُغْرِقْهُمْ فَلا صَرِیخَ لَهُمْ وَ لا هُمْ یُنْقَذُونَ الصریخ هو الذی یجیب الصراخ و یغیث، الاستغاثة و الإنقاذ هو الإنجاء من الغرق.
و الآیة متصلة بقوله السابق: «أَنَّا حَمَلْنا ذُرِّیَّتَهُمْ فِی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ أی إن الأمر إلی مشیتنا فإن نشأ نغرقهم فلا یغیثهم مغیث و لا ینقذهم منقذ.
قوله تعالی: «إِلَّا رَحْمَةً مِنَّا وَ مَتاعاً إِلی حِینٍ استثناء مفرغ و التقدیر لا ینجون بسبب من الأسباب و أمر من الأمور إلا لرحمة منا تنالهم و لتمتع إلی حین الأجل المسمی الذی قدرناه لهم.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّقُوا ما بَیْنَ أَیْدِیکُمْ وَ ما خَلْفَکُمْ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ لما ذکر الآیات الدالة علی الربوبیة ذمهم علی عدم رعایتهم حقها و عدم إقبالهم علیها و عدم ترتیبهم علیها آثارها فإذا قیل لهم هذه الآیات البینات ناطقة أن ربکم الله فاتقوا معصیته فی حالکم الحاضرة و ما قدمتم من المعاصی، أو عذاب الشرک و المعاصی التی أنتم مبتلون بها و ما خلفتم وراءکم، أو اتقوا ما بین أیدیکم من الشرک و المعاصی فی الحیاة الدنیا و ما خلفکم من العذاب فی الآخرة، أعرضوا عنه و لم یستجیبوا له علی ما هو دأبهم فی جمیع الآیات التی ذکروا بها.
و من هنا یظهر أولا أن المراد بما بین أیدیهم و ما خلفهم الشرک و المعاصی التی هم مبتلون بها فی حالهم الحاضرة و ما کانوا مبتلین به قبل، أو العذاب الذی استوجبوه 
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بذلک و المآل واحد، أو الشرک و المعاصی فی الدنیا و العذاب فی الآخرة و هو أوجه الوجوه.
و ثانیا: أن حذف جواب إذا للدلالة علی أن حالهم بلغت من الجرأة علی الله و الاستهانة بالحق مبلغا لا یستطاع معها ذکر ما یجیبون به داعی الحق إذا دعاهم إلی التقوی فیجب أن یترک أسفا و لا یذکر، و قد دل علیه بقوله: «وَ ما تَأْتِیهِمْ مِنْ آیَةٍ مِنْ آیاتِ رَبِّهِمْ إِلَّا کانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ .
قوله تعالی: «وَ ما تَأْتِیهِمْ مِنْ آیَةٍ مِنْ آیاتِ رَبِّهِمْ إِلَّا کانُوا عَنْها مُعْرِضِینَ المراد بإتیان الآیات موافاتها لهم بالمشاهدة أو بالتلاوة و الذکر، و أیضا هی أعم من أن تکون آیة آفاقیة أو أنفسیة، أو تکون آیة معجزة کالقرآن فهم معرضون عنها جمیعا.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ إلی آخر الآیة کان قوله:
«وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّقُوا ما بَیْنَ أَیْدِیکُمْ وَ ما خَلْفَکُمْ متعرضا لجوابهم إذا دعوا إلی عبادة الله و هی أحد رکنی الدین الحق، و هذه الآیة تعرضت لجوابهم إذا دعوا إلی الشفقة علی خلق الله و هو الرکن الآخر و معلوم أن جوابهم الرد دون القبول.
فقوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ یتضمن دعوتهم إلی الإنفاق علی الفقراء و المساکین من أموالهم و فی التعبیر عن الأموال بما رزقهم الله إشعار بأن المالک لها حقیقة هو الله الذی رزقهم بها و سلطهم علیها، و هو الذی خلق الفقراء و المساکین و أقام حاجتهم إلی ما عند هؤلاء من فضل المؤن الذی لا یفتقرون إلیه فلینفقوا علیهم و لیحسنوا و لیجملوا و الله یحب الإحسان و جمیل الفعل.
و قوله: «قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا أَ نُطْعِمُ مَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ أَطْعَمَهُ جوابهم للدعوة إلی الإنفاق، و إنما أظهر القائل- الذین کفروا- و مقتضی المقام الإضمار للإشارة إلی أن کفرهم بالحق و إعراضهم عنه باتباع الشهوات هو الذی دعاهم إلی الاعتذار بمثل هذا العذر المبنی علی الإعراض عما تدعو إلیه الفطرة من الشفقة علی خلق الله و إصلاح ما فسد فی المجتمع کما أن الإظهار فی قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» للإشارة إلی أن قائل «أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ هم الذین آمنوا.
و فی قولهم: «أَ نُطْعِمُ مَنْ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ أَطْعَمَهُ إشعار بأن المؤمنین إنما قالوا لهم:
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«أَنْفِقُوا مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ بعنوان أنه مما یشاؤه الله و یریده حکما دینیا فردوه بأن إرادة الله لا تتخلف عن مراده فلو شاء أن یطعمهم أطعمهم أی وسع فی رزقهم و جعلهم أغنیاء.
و هذه مغالطة منهم خلطوا فیه بین الإرادة التشریعیة المبنیة علی الابتلاء و الامتحان و هدایة العباد إلی ما فیه صلاح حالهم فی دنیاهم و آخرتهم و من الجائز أن تتخلف عن المراد بالعصیان، و بین الإرادة التکوینیة التی لا تتخلف عن المراد و من المعلوم أن مشیئة الله و إرادته المتعلقة بإطعام الفقراء و الإنفاق علیهم من المشیئة التشریعیة دون التکوینیة فتخلفها فی مورد الفقراء إنما یدل علی عصیان الذین کفروا و تمردهم عما أمروا به لا علی عدم تعلق الإرادة به و کذب مدعیه.
و هذه مغالطة بنوا علیها جل ما افتعلوه من سنن الوثنیة و قد حکی الله سبحانه ذلک عنهم فی قوله «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ:» النحل:- 35، و قوله «سَیَقُولُ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکْنا وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ شَیْ‌ءٍ:» الأنعام:- 148، و قوله «وَ قالُوا لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ:» الزخرف:- 20.
و قوله: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا فِی ضَلالٍ مُبِینٍ من تمام قول الذین کفروا یخاطبون به المؤمنین أی إنکم فی ضلال مبین فی دعواکم أن الله أمرنا بالإنفاق و شاء منا ذلک.



(بحث روائی)

فی المجمع، روی عن علی بن الحسین زین العابدین و أبی جعفر الباقر و جعفر الصادق (ع): «لا مستقر لها» بنصب الراء.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و أحمد البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و البیهقی عن أبی ذر قال: سألت رسول الله ص عن قوله تعالی: «وَ الشَّمْسُ تَجْرِی لِمُسْتَقَرٍّ لَها» قال:
مستقرها تحت العرش.
أقول: و قد روی هذا المعنی عن أبی ذر عنه (ص) من طرق الخاصة و العامة
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مختصرة و مطولة، و فی بعضها أنها بعد الغروب تصعد سماء سماء حتی تصل إلی ما دون العرش فتسجد و تستأذن فی الطلوع و تبقی علی ذلک حتی تکسی نورا و یؤذن لها فی الطلوع.
و الروایة إن صحت فهی مؤولة.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن سلام بن المستنیر عن أبی جعفر (ع) قال: إن الله عز و جل خلق الشمس قبل القمر- و خلق النور قبل الظلمة.
و فی المجمع، روی العیاشی فی تفسیره بالإسناد عن الأشعث بن حاتم قال: کنت بخراسان حیث اجتمع الرضا- و الفضل بن سهل و المأمون فی الإیوان بمرو- فوضعت المائدة فقال الرضا (ع): إن رجلا من بنی إسرائیل سألنی بالمدینة فقال: النهار خلق قبل أم اللیل؟ فما عندکم؟ قال: و أداروا الکلام فلم یکن عندهم فی ذلک شی‌ء-.
فقال الفضل للرضا: أخبرنا بها أصلحک الله. قال: نعم من القرآن أم من الحساب- قال له الفضل من جهة الحساب- فقال: قد علمت یا فضل إن طالع الدنیا السرطان- و الکواکب فی مواضع شرفها- فزحل فی المیزان و المشتری فی السرطان- و المریخ فی الجدی و الشمس فی الحمل- و الزهرة فی الحوت و عطارد فی السنبلة- و القمر فی الثور- فتکون الشمس فی العاشر وسط السماء- فالنهار قبل اللیل، و من القرآن قوله تعالی: «وَ لَا اللَّیْلُ سابِقُ النَّهارِ» أی اللیل قد سبقه النهار.:
أقول: نقل الآلوسی فی روح المعانی، هذا الحدیث 
ثم قال: و فی الاستدلال بالآیة بحث ظاهر، و أما بالحساب فله وجه فی الجملة و رأی المنجمون أن ابتداء الدورة دائرة نصف النهار و له موافقة لما ذکر و الذی یغلب علی الظن عدم صحة الخبر من مبتدئه فالرضا أجل من أن یستدل بالآیة علی ما سمعت من دعواه انتهی.
و قد اختلط علیه الأمر فی تحصیل حقیقة معنی اللیل و النهار.
توضیحه: أن اللیل و النهار متقابلان تقابل العدم و الملکة کالعمی و البصر فکما أن العمی لیس مطلق عدم البصر حتی یکون الجدار مثلا أعمی لعدم البصر فیه بل هو عدم البصر مما من شأنه أن یتصف بالبصر کالإنسان کذلک اللیل لیس هو مطلق عدم النور بل هو زمان عدم استضاءة ناحیة من نواحی الأرض بنور الشمس و من المعلوم أن 
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عدم الملکة یتوقف فی تحققه علی تحقق الملکة المقابلة له قبله حتی یتعین بالإضافة إلیه فلو لا البصر لم یتحقق عمی و لو لا النهار لم یتحقق اللیل.
فمطلق اللیل بمعناه الذی هو به لیل مسبوق الوجود بالنهار و قوله: «وَ لَا اللَّیْلُ سابِقُ النَّهارِ» و إن کان ناظرا إلی الترتیب المفروض بین النهر و اللیالی و أن هناک نهارا و لیلا و نهارا و لیلا و أن واحدا من هذه اللیالی لا یسبق النهار الذی بجنبه.
لکنه تعالی أخذ فی قوله: «وَ لَا اللَّیْلُ سابِقُ النَّهارِ» مطلق اللیل و نفی تقدمه علی مطلق النهار و لم یقل: إن واحدا من اللیالی الواقعة فی هذا الترتیب لا یسبق النهار الواقع فی الترتیب قبله.
فالحکم فی الآیة مبنی علی ما یقتضیه طبیعة اللیل و النهار بحسب التقابل الذی أودعه الله بینهما و قد استفید منه الحکم بانحفاظ الترتیب فی تعاقب اللیل و النهار فإن کل لیل هو افتقاد النهار الذی هو یتلوه فلا یتقدم علیه و إلی هذا یشیر (ع) بعد ذکر الآیة بقوله: «أی اللیل قد سبقه النهار» یعنی أن سبق النهار اللیل هو خلقه قبله و لیس کما یتوهم أن هناک نهر أو لیالی موجودة ثم یتعین لکل منها محله.
و قول المعترض: «و أما بالحساب فله وجه فی الجملة» لا یدری وجه قوله: فی الجملة و هو وجه تام مبنی علی تسلیم أصول التنجیم صحیح بالجملة علی ذلک التقدیر لا فی الجملة.
و کذا قوله: «و رأی المنجمون أن ابتداء الدورة دائرة نصف النهار و له موافقة لما ذکر» لا محصل له لأن دائرة نصف النهار و هی الدائرة المارة علی القطبین و نقطة ثالثة بینهما غیر متناهیة فی العدد لا تتعین لها نقطة معینة فی السماء دون نقطة أخری فیکون کون الشمس فی إحداهما نهارا للأرض دون أخری.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ اتَّقُوا ما بَیْنَ أَیْدِیکُمْ وَ ما خَلْفَکُمْ : روی الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: معناه اتقوا ما بین أیدیکم من الذنوب- و ما خلفکم من العقوبة.
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اشارة

وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (48) ما یَنْظُرُونَ إِلاَّ صَیْحَةً واحِدَةً تَأْخُذُهُمْ وَ هُمْ یَخِصِّمُونَ (49) فَلا یَسْتَطِیعُونَ تَوْصِیَةً وَ لا إِلی أَهْلِهِمْ یَرْجِعُونَ (50) وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَإِذا هُمْ مِنَ الْأَجْداثِ إِلی رَبِّهِمْ یَنْسِلُونَ (51) قالُوا یا وَیْلَنا مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ (52)
إِنْ کانَتْ إِلاَّ صَیْحَةً واحِدَةً فَإِذا هُمْ جَمِیعٌ لَدَیْنا مُحْضَرُونَ (53) فَالْیَوْمَ لا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً وَ لا تُجْزَوْنَ إِلاَّ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (54) إِنَّ أَصْحابَ الْجَنَّةِ الْیَوْمَ فِی شُغُلٍ فاکِهُونَ (55) هُمْ وَ أَزْواجُهُمْ فِی ظِلالٍ عَلَی الْأَرائِکِ مُتَّکِؤُنَ (56) لَهُمْ فِیها فاکِهَةٌ وَ لَهُمْ ما یَدَّعُونَ (57)
سَلامٌ قَوْلاً مِنْ رَبٍّ رَحِیمٍ (58) وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ (59) أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ (60) وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ (61) وَ لَقَدْ أَضَلَّ مِنْکُمْ جِبِلاًّ کَثِیراً أَ فَلَمْ تَکُونُوا تَعْقِلُونَ (62)
هذِهِ جَهَنَّمُ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ (63) اصْلَوْهَا الْیَوْمَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ (64) الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (65)
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(بیان)

لما فرغ من تفصیل آیات التوحید المشار إلیه إجمالا فی أول الکلام شرع فی تفصیل خبر المعاد و ذکر کیفیة قیام الساعة و إحضارهم للحساب و الجزاء و ما یجزی به أصحاب الجنة و ما یجازی به المجرمون کل ذلک تبیینا لما تقدم من إجمال خبر المعاد.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ کلام منهم وارد مورد الاستهزاء مبنی علی الإنکار، و لعله لذلک جی‌ء باسم الإشارة الموضوعة للقریبة و لأن النبی ص و المؤمنین کثیرا ما کانوا یسمعونهم حدیث یوم القیامة و ینذرونهم به، و الوعد یستعمل فی الخیر و الشر إذا ذکر وحده و إذا قابل الوعید تعین الوعد للخیر و الوعید للشر.
قوله تعالی: «ما یَنْظُرُونَ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً تَأْخُذُهُمْ وَ هُمْ یَخِصِّمُونَ النظر بمعنی الانتظار، و المراد بالصیحة نفخة الصور الأولی بإعانة السیاق، و توصیف الصیحة بالوحدة للإشارة إلی هوان أمرهم علی الله جلت عظمته فلا حاجة إلی مئونة زائدة، و «یَخِصِّمُونَ أصله یختصمون من الاختصام بمعنی المجادلة و المخاصمة.
و الآیة جواب لقولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ» مسوقة سوق الاستهزاء بهم و الاستهانة بأمرهم کما کان قولهم کذلک، و المعنی ما ینتظر هؤلاء القائلون: متی هذا الوعد فی سؤالهم عن وقت الوعد المنبئ عن الانتظار إلا صیحة واحدة- یسیرة علینا بلا مئونة و لا تکلف- تأخذهم فلا یسعهم أن یفروا و ینجوا منها و الحال أنهم غافلون عنها یختصمون فیما بینهم.
قوله تعالی: «فَلا یَسْتَطِیعُونَ تَوْصِیَةً وَ لا إِلی أَهْلِهِمْ یَرْجِعُونَ أی یتفرع علی هذه الصیحة بما أنها تفاجئهم و لا تمهلهم أن یموتوا من فورهم فلا یستطیعوا توصیة- علی أن الموت یعمهم جمیعا دفعة فلا یترک منهم أحدا یوصی إلیه- و لا أن یرجعوا إلی أهلهم إذا کانوا فی الخارج من بیوتهم مثلا.
قوله تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَإِذا هُمْ مِنَ الْأَجْداثِ إِلی رَبِّهِمْ یَنْسِلُونَ هذه هی نفخة الصور الثانیة التی بها الإحیاء و البعث، و الأجداث جمع جدث و هو القبر و النسل الإسراع فی المشی و فی التعبیر عنه بقوله: «إِلی رَبِّهِمْ تقریع لهم لأنهم کانوا ینکرون 
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ربوبیته و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا یا وَیْلَنا مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ البعث الإقامة، و المرقد محل الرقاد و المراد به القبر، و تعبیرهم عنه تعالی بالرحمن نوع استرحام و قد کانوا یقولون فی الدنیا: «وَ مَا الرَّحْمنُ:» الفرقان:- 60، و قوله: «وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ عطف علی قوله: «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ و الجملة الفعلیة قد تعطف علی الاسمیة.
و قولهم: یا ویلنا من بعثنا من مرقدنا مبنی علی إنکارهم البعث و هم فی الدنیا و رسوخ أثر الإنکار و الغفلة عن یوم الجزاء فی نفوسهم و هم لا یزالون مستغرقین فی الأهواء فإذا قاموا من قبورهم مسرعین إلی المحشر فاجأهم الورود فی عالم لا یستقبلهم فیه إلا توقع الشر فأخذهم الفزع الأکبر و الدهشة التی لا تقوم لها الجبال و لذا یتبادرون أولا إلی دعوة الویل و الهلاک کما کان ذلک دأبهم فی الدنیا عند الوقوع فی المخاطر ثم سألوا عمن بعثهم من مرقدهم لأن الذی أحاط بهم من الدهشة أذهلهم من کل شی‌ء.
ثم ذکروا ما کانت الرسل (ع) یذکرونهم به من الوعد الحق بالبعث و الجزاء فشهدوا بحقیة الوعد و استعصموا بالرحمة فقالوا: «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ علی ما هو دأبهم فی الدنیا حیث یکیدون عدوهم إذا ظهر علیهم بالتملق و إظهار الذلة و الاعتراف بالظلم و التقصیر ثم صدقوا الرسل بقولهم: «وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ .
و بما تقدم ظهر أولا وجه دعوتهم بالویل إذا بعثوا.
و ثانیا وجه سؤالهم عمن بعثهم من مرقدهم الظاهر فی أنهم جاهلون به أولا ثم إقرارهم بأنه الذی وعده الرحمن و تصدیقهم المرسلین فیما بلغوا عنه تعالی.
و یظهر أیضا أن قوله: «مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا» إلخ و قوله: «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ إلخ. من قولهم.
و قیل: قوله: «وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ عطف علی مدخول «ما» و «ما» موصولة أو مصدریة و «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ إلخ جواب من الله أو من الملائکة أو من المؤمنین لقولهم: «مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا»؟.
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و غیر خفی أنه خلاف الظاهر و خاصة علی تقدیر کون «ما» مصدریة و لو کان قوله: «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ إلخ. جوابا من الله أو الملائکة لقولهم: «مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا» لأجیب بالفاعل دون الفعل لأنهم سألوا عن فاعل البعث! و ما قیل: إن العدول إلیه لتذکیر کفرهم و تقریعهم علیه مع تضمنه الإشارة إلی الفاعل هذا. لا یغنی طائلا.
و ظهر أیضا أن قوله: «هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ مبتدأ و خبر، و قیل «هذا» صفة لمرقدنا بتأویل اسم الإشارة إلی المشتق و «ما» مبتدأ خبره محذوف تقدیره ما وعد الرحمن حق و هو بعید عن الفهم.
قوله تعالی: «إِنْ کانَتْ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً فَإِذا هُمْ جَمِیعٌ لَدَیْنا مُحْضَرُونَ اسم کان محذوف و التقدیر إن کانت الفعلة أو النفخة إلا نفخة واحدة تفاجئهم أنهم مجموع محضرون لدینا من غیر تأخیر و مهلة.
و التعبیر بقوله: «لَدَیْنا» لأن الیوم یوم الحضور لفصل القضاء عند الله سبحانه.
قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ لا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً وَ لا تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی فی هذا الیوم یقضی بینهم قضاء عدلا و یحکم حکما حقا فلا تظلم نفس شیئا.
و قوله: «وَ لا تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ عطف تفسیر لقوله: فَالْیَوْمَ لا تُظْلَمُ نَفْسٌ شَیْئاً» و هو فی الحقیقة بیان برهانی لانتفاء الظلم یومئذ لدلالته علی أن جزاء أعمال العاملین یومئذ نفس أعمالهم، و لا یتصور مع ذلک ظلم لأن الظلم وضع الشی‌ء فی غیر موضعه و تحمیل العامل عمله وضع الشی‌ء فی موضعه ضرورة.
و خطاب الآیة من باب تمثیل یوم القیامة و إحضاره و إحضار من فیه بحسب العنایة الکلامیة، و لیس- کما توهم- حکایة عما سیقال لهم أو یخاطبون به من جانب الله سبحانه أو الملائکة أو المؤمنین یوم القیامة فلا موجب له من جهة السیاق.
و المخاطب بقوله: «وَ لا تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ السعداء و الأشقیاء جمیعا.
و ما قیل علیه أن الحصر یأبی التعمیم فإنه تعالی یوفی المؤمنین أجورهم و یزیدهم من فضله أضعافا مضاعفة مدفوع بأن الحصر فی الآیة نازل إلی جزاء العمل و أجره و ما
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یدل من الآیات علی المزید کقوله «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ:» ق:- 35 أمر وراء الجزاء و الأجر خارج عن طور العمل.
و ربما أجیب عنه بأن معنی الآیة أن الصالح لا ینقص ثوابه و الطالح لا یزاد عقابه فإن الحکمة تنافیه أما زیادة الثواب و نقض العقاب فلا مانع منه أو أن المراد بقوله:
«لا تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أنکم لا تجزون إلا من جنس عملکم إن خیرا فخیر و إن شرا فشر.
و فیه أن مدلول الآیة لو کان ما ذکر اندفع الإشکال لکن الشأن فی دلالتها علی ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّ أَصْحابَ الْجَنَّةِ الْیَوْمَ فِی شُغُلٍ فاکِهُونَ الشغل الشأن الذی یشغل الإنسان و یصرفه عما عداه، و الفاکه من الفکاهة و هی التحدث بما یسر أو التمتع و التلذذ و لا فعل له من الثلاثی المجرد علی ما قیل.
و قیل: «فاکِهُونَ معناه ذوو فاکهة نحو لابن و تامر و یبعده أن الفاکهة مذکورة فی السیاق و لا موجب لتکرارها.
و المعنی أن أصحاب الجنة فی هذا الیوم فی شأن یشغلهم عن کل شی‌ء دونه و هو التنعم فی الجنة متمتعون فیها.
قوله تعالی: «هُمْ وَ أَزْواجُهُمْ فِی ظِلالٍ عَلَی الْأَرائِکِ مُتَّکِؤُنَ الظلال جمع ظل و قیل جمع ظلة بالضم و هی السترة من الشمس من سقف أو شجر أو غیر ذلک، و الأریکة کل ما یتکأ علیه من وسادة أو غیرها.
و المعنی: هم أی أصحاب الجنة و أزواجهم من حلائلهم المؤمنات فی الدنیا أو من الحور العین فی ظلال أو أستار من الشمس و غیرها متکئون علی الأرائک اتکاء الأعزة.
قوله تعالی: «لَهُمْ فِیها فاکِهَةٌ وَ لَهُمْ ما یَدَّعُونَ الفاکهة ما یتفکه به من الثمرات کالتفاح و الأترج و نحوهما، و قوله: «یَدَّعُونَ من الادعاء بمعنی التمنی أی لهم فی الجنة فاکهة و لهم فیها ما یتمنونه و یطلبونه.
قوله تعالی: «سَلامٌ قَوْلًا مِنْ رَبٍّ رَحِیمٍ سلام مبتدأ محذوف الخبر و التنکیر للتفخیم و التقدیر سلام علیهم أو لهم سلام، و «قَوْلًا» مفعول مطلق لفعل محذوف و التقدیر
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أقوله قولا من رب رحیم.
و الظاهر أن السلام منه تعالی و هو غیر سلام الملائکة المذکور فی قوله «وَ الْمَلائِکَةُ یَدْخُلُونَ عَلَیْهِمْ مِنْ کُلِّ بابٍ سَلامٌ عَلَیْکُمْ بِما صَبَرْتُمْ فَنِعْمَ عُقْبَی الدَّارِ:» الرعد:- 24.
قوله تعالی: «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ أی و نقول الیوم للمجرمین امتازوا من أصحاب الجنة و هو تمییزهم منهم یوم القیامة و إنجاز لما فی قوله فی موضع آخر: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ:»- ص:- 28، و قوله أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ:» الجاثیة:- 21.
قوله تعالی: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ العهد الوصیة، و المراد بعبادة الشیطان طاعته فیما یوسوس و یأمر به إذ لا طاعة إلا لله أو من أمر بطاعته، و قد علل النهی عن طاعته بکونه عدوا مبینا لأن العدو لا یرید بعدوه خیرا.
و قیل: المراد بعبادته عبادة الآلهة من دون الله و إنما نسبت إلی الشیطان لکونها بتسویله و تزیینه، و هو تکلف من غیر موجب.
و إنما وجه الخطاب إلی المجرمین بعنوان أنهم بنو آدم لأن عداوة الشیطان إنما نشبت أول ما نشبت بآدم حیث أمر أن یسجد له فأبی و استکبر فرجم ثم عاد ذریته بعداوته و أوعدهم کما حکاه الله تعالی إذ قال «أَ رَأَیْتَکَ هذَا الَّذِی کَرَّمْتَ عَلَیَّ لَئِنْ أَخَّرْتَنِ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لَأَحْتَنِکَنَّ ذُرِّیَّتَهُ إِلَّا قَلِیلًا:» الإسراء:- 62.
و أما عهده تعالی و وصیته إلی بنی آدم أن لا یطیعوه فهو الذی وصاهم به بلسان رسله و أنبیائه و حذرهم عن اتباعه کقوله تعالی «یا بَنِی آدَمَ لا یَفْتِنَنَّکُمُ الشَّیْطانُ کَما أَخْرَجَ أَبَوَیْکُمْ مِنَ الْجَنَّةِ:» الأعراف:- 27: و قوله «وَ لا یَصُدَّنَّکُمُ الشَّیْطانُ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ:» الزخرف:- 62.
و قیل: المراد بالعهد عهده تعالی إلیهم فی عالم الذر حیث قال: «أَ لَسْتُ بِرَبِّکُمْ قالُوا بَلی . و قد عرفت مما قدمناه فی تفسیر آیة الذر أن العهد الذی هناک هو بوجه عین العهد الذی وجه إلیهم فی الدنیا.
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قوله تعالی: «وَ أَنِ اعْبُدُونِی هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ عطف تفسیر لما سبقه، و قد تقدم کلام فی معنی الصراط المستقیم فی تفسیر قوله: «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ من سورة الفاتحة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَضَلَّ مِنْکُمْ جِبِلًّا کَثِیراً أَ فَلَمْ تَکُونُوا تَعْقِلُونَ الجبل الجماعة و قیل: الجماعة الکثیرة و الکلام مبنی علی التوبیخ و العتاب.
قوله تعالی: «هذِهِ جَهَنَّمُ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ أی کان یستمر علیکم الإیعاد بها مرة بعد مرة بلسان الأنبیاء و الرسل (ع) و أول ما أوعد الله سبحانه بها حین قال لإبلیس «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ:» الحجر:- 43 و فی لفظ الآیة إشارة إلی إحضار جهنم یومئذ.
قوله تعالی: «اصْلَوْهَا الْیَوْمَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ الصلا. اللزوم و الاتباع، و قیل: مقاساة الحرارة و یظهر بقوله: «بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ أن الخطاب للکفار و هم المراد بالمجرمین.
قوله تعالی: «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ أی یشهد کل منها بما کانوا یکسبونه بواسطته فالأیدی بالمعاصی التی کسبوها بها و الأرجل بالمعاصی الخاصة بها علی ما یعطیه السیاق.
و من هنا یظهر أن کل عضو ینطق بما یخصه من العمل و أن ذکر الأیدی و الأرجل من باب الأنموذج و لذا ذکر فی موضع آخر السمع و البصر و الفؤاد کما فی سورة الإسراء الآیة 36. و فی موضع آخر الجلود کما فی سورة حم السجدة الآیة 20، و سیأتی بعض ما یتعلق به من الکلام فی تفسیر سورة حم السجدة إن شاء الله.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «ما یَنْظُرُونَ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً» الآیة- قال:
ذلک فی آخر الزمان یصاح فیهم صیحة- و هم فی أسواقهم یتخاصمون- فیموتون کلهم فی مکانهم- لا یرجع أحد منهم إلی منزله و لا یوصی بوصیة، و ذلک قوله عز و جل:
«فَلا یَسْتَطِیعُونَ تَوْصِیَةً وَ لا إِلی أَهْلِهِمْ یَرْجِعُونَ .
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و فی المجمع، فی الحدیث": تقوم الساعة و الرجلان قد نشرا ثوبهما یتبایعان- فما یطویانه حتی تقوم الساعة، و الرجل یرفع أکلته إلی فیه حتی تقوم الساعة، و الرجل یلیط «1» حوضه لیسقی ماشیته- فما یسقیها حتی تقوم.:
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور عن أبی هریرة عن النبی ص و کذا عن قتادة عنه (ص) مرسلا.
و فی تفسیر القمی،": و قوله عز و جل: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَإِذا هُمْ مِنَ الْأَجْداثِ إِلی رَبِّهِمْ یَنْسِلُونَ قال:. من القبور: و
فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله:
تعالی «یا وَیْلَنا مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا» فإن القوم کانوا فی القبور- فلما قاموا حسبوا أنهم کانوا نیاما و قالوا: یا وَیْلَنا مَنْ بَعَثَنا مِنْ مَرْقَدِنا. قالت الملائکة: هذا ما وَعَدَ الرَّحْمنُ وَ صَدَقَ الْمُرْسَلُونَ 
و فی الکافی، بإسناده إلی أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: کان أبو ذر رحمه الله یقول فی خطبته: و ما بین الموت و البعث- إلا کنومة نمتها ثم استیقظت منها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ أَصْحابَ الْجَنَّةِ الْیَوْمَ فِی شُغُلٍ فاکِهُونَ قال یفاکهون النساء و یلاعبونهن.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله عز و جل: «فِی ظِلالٍ عَلَی الْأَرائِکِ مُتَّکِؤُنَ الأرائک السرر علیها الحجال.
و فیه،": فی قوله عز و جل: «سَلامٌ قَوْلًا مِنْ رَبٍّ رَحِیمٍ قال: السلام منه هو الأمان. و قوله: «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ قال: إذا جمع الله الخلق یوم القیامة- بقوا قیاما علی أقدامهم حتی یلجمهم العرق فینادون: یا رب حاسبنا و لو إلی النار- قال:
فیبعث الله ریاحا فتضرب بینهم و ینادی مناد: «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ فیمیز بینهم فصار المجرمون فی النار، و من کان فی قلبه الإیمان صار إلی الجنة.
أقول: و قد ورد فی بعض الروایات أن الله سبحانه یتجلی لهم فیشتغلون به عن کل من سواه ما دام التجلی و المراد به ارتفاع کل حجاب بینهم و بین ربهم دون الرؤیة
______________________________
(1) لاطه أی ملأه.
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البصریة التی لا تتحقق إلا بمقارنة الجهات و الأبعاد فإنها مستحیلة فی حقه تعالی.
و فی اعتقادات الصدوق، قال (ع): من أصغی إلی ناطق فقد عبده- فإن کان الناطق عن الله فقد عبد الله، و إن کان الناطق عن إبلیس فقد عبد إبلیس.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن سالم عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: و لیست تشهد الجوارح علی مؤمن- إنما تشهد علی من حقت علیه کلمة العذاب- فأما المؤمن فیعطی کتابه بیمینه قال الله عز و جل-: «فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَأُولئِکَ یَقْرَؤُنَ کِتابَهُمْ- وَ لا یُظْلَمُونَ فَتِیلًا:»
الإسراء:- 71.
و فی تفسیر العیاشی، عن مسعد بن صدقة عن جعفر بن محمد عن جده قال: قال أمیر المؤمنین (ع) فی خطبة یصف هول یوم القیامة: ختم الله علی الأفواه فلا تکلم- و تکلمت الأیدی و شهدت الأرجل- و نطقت الجلود بما عملوا فلا یکتمون الله حدیثا.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر یأتی بعضها فی ذیل تفسیر قوله تعالی «شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ» الآیة: حم السجدة:- 20، و تقدم بعضها فی الکلام علی قوله «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا:» الإسراء:- 36.
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اشارة

وَ لَوْ نَشاءُ لَطَمَسْنا عَلی أَعْیُنِهِمْ فَاسْتَبَقُوا الصِّراطَ فَأَنَّی یُبْصِرُونَ (66) وَ لَوْ نَشاءُ لَمَسَخْناهُمْ عَلی مَکانَتِهِمْ فَمَا اسْتَطاعُوا مُضِیًّا وَ لا یَرْجِعُونَ (67) وَ مَنْ نُعَمِّرْهُ نُنَکِّسْهُ فِی الْخَلْقِ أَ فَلا یَعْقِلُونَ (68) وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ وَ ما یَنْبَغِی لَهُ إِنْ هُوَ إِلاَّ ذِکْرٌ وَ قُرْآنٌ مُبِینٌ (69) لِیُنْذِرَ مَنْ کانَ حَیًّا وَ یَحِقَّ الْقَوْلُ عَلَی الْکافِرِینَ (70)
أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا خَلَقْنا لَهُمْ مِمَّا عَمِلَتْ أَیْدِینا أَنْعاماً فَهُمْ لَها مالِکُونَ (71) وَ ذَلَّلْناها لَهُمْ فَمِنْها رَکُوبُهُمْ وَ مِنْها یَأْکُلُونَ (72) وَ لَهُمْ فِیها مَنافِعُ وَ مَشارِبُ أَ فَلا یَشْکُرُونَ (73) وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ آلِهَةً لَعَلَّهُمْ یُنْصَرُونَ (74) لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَهُمْ وَ هُمْ لَهُمْ جُنْدٌ مُحْضَرُونَ (75)
فَلا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إِنَّا نَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ (76) أَ وَ لَمْ یَرَ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ نُطْفَةٍ فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ (77) وَ ضَرَبَ لَنا مَثَلاً وَ نَسِیَ خَلْقَهُ قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ (78) قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ هُوَ بِکُلِّ خَلْقٍ عَلِیمٌ (79) الَّذِی جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الشَّجَرِ الْأَخْضَرِ ناراً فَإِذا أَنْتُمْ مِنْهُ تُوقِدُونَ (80)
أَ وَ لَیْسَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یَخْلُقَ مِثْلَهُمْ بَلی وَ هُوَ الْخَلاَّقُ الْعَلِیمُ (81) إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (82) فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (83)
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(بیان)

بیان تلخیصی للمعانی السابقة فی سیاق آخر ففیه تهدید لهم بالعذاب، و الإشارة إلی أنه (ص) رسول و أن کتابه ذکر و قرآن و لیس بشاعر و لا کتابه بشعر، و الإشارة إلی خلق الأنعام آیة للتوحید، و الاحتجاج علی المیعاد.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَشاءُ لَطَمَسْنا عَلی أَعْیُنِهِمْ فَاسْتَبَقُوا الصِّراطَ فَأَنَّی یُبْصِرُونَ قال فی مجمع البیان،: الطمس محو الشی‌ء حتی یذهب أثره فالطمس علی العین کالطمس علی الکتاب و مثله الطمس علی المال و هو إذهابه حتی لا یقع علیه إدراک، و أعمی مطموس و طمیس و هو أن یذهب الشق الذی بین الجفنین، انتهی.
فقوله: «وَ لَوْ نَشاءُ لَطَمَسْنا عَلی أَعْیُنِهِمْ أی لو أردنا لأذهبنا أعینهم فصارت ممسوحة لا أثر منها فذهبت به أبصارهم و بطل أبصارهم.
و قوله: «فَاسْتَبَقُوا الصِّراطَ» أی أرادوا السبق إلی الطریق الواضح الذی لا یخطئ قاصده و لا یظل سالکه فلم یبصروه و لن یبصروه فالاستبعاد المفهوم من قوله: «فَأَنَّی یُبْصِرُونَ کنایة عن الامتناع.
و قول بعضهم: إن المراد باستباق الصراط مبادرتهم إلی سلوک طریق الحق و عدم اهتدائهم إلیها، لا یخلو من بعد.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَشاءُ لَمَسَخْناهُمْ عَلی مَکانَتِهِمْ فَمَا اسْتَطاعُوا مُضِیًّا وَ لا یَرْجِعُونَ قال فی المجمع،: و المسخ قلب الصورة إلی خلقة مشوهة کما مسخ قوم قردة و خنازیر و قال:
و المکانة و المکان واحد. انتهی. و المراد بمسخهم علی مکانتهم تشویة خلقهم و هم قعود فی مکانهم الذی هم فیه من غیر أن یغیرهم عن حالهم بعلاج و تکلف بل بمجرد المشیة فهو کنایة عن کونه هینا سهلا علیه تعالی من غیر أی صعوبة.
و قوله: «فَمَا اسْتَطاعُوا مُضِیًّا وَ لا یَرْجِعُونَ أی مضیا فی العذاب و لا یرجعون إلی حالهم قبل العذاب و المسخ فالمضی و الرجوع کنایتان عن الرجوع إلی حال السلامة و البقاء علی حال العذاب و المسخ.
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و قیل: المراد مضیهم نحو مقاصدهم و رجوعهم إلی منازلهم و أهلیهم و لا یخلو من بعد.
قوله تعالی: «وَ مَنْ نُعَمِّرْهُ نُنَکِّسْهُ فِی الْخَلْقِ أَ فَلا یَعْقِلُونَ التعمیر التطویل فی العمر، و التنکیس تقلیب الشی‌ء بحیث یعود أعلاه أسفله و یتبدل قوته ضعفا و زیادته نقصا و الإنسان فی عهد الهرم منکس الخلق یتبدل قوته ضعفا و علمه جهلا و ذکره نسیانا.
و الآیة فی مقام الاستشهاد بتنکیس الخلق علی إمکان مضمون الآیتین السابقتین و المراد أن الذی ینکس خلق الإنسان إذا عمره قادر علی أن یطمس علی أعینهم و علی أن یمسخهم علی مکانتهم.
و فی قوله: «أَ فَلا یَعْقِلُونَ توبیخهم علی عدم التعقل و حثهم علی التدبر فی هذه الأمور و الاعتبار بها.
قوله تعالی: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ وَ ما یَنْبَغِی لَهُ إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ وَ قُرْآنٌ مُبِینٌ عطف و رجوع إلی ما تقدم فی صدر السورة من تصدیق رسالة النبی ص و کون کتابه تنزیلا من عنده تعالی.
فقوله: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ» نفی أن یکون علمه الشعر و لازمه أن یکون بحیث لا یحسن قول الشعر لا أن یحسنه و یمتنع من قوله للنهی من الله متوجه إلیه، و لا أن النازل من القرآن لیس بشعر و إن أمکنه (ص) أن یقوله.
و به یظهر أن قوله: «وَ ما یَنْبَغِی لَهُ فی مقام الامتنان علیه بأنه نزهه عن أن یقول شعرا فالجملة فی مقام دفع الدخل و المحصل أن عدم تعلیمنا إیاه الشعر لیس یوجب نقصا فیه و لا أنه تعجیز له بل لرفع درجته و تنزیه ساحته عما یتعاوره العارف بصناعة الشعر فیقع فی معرض تزیین المعانی بالتخیلات الشعریة الکاذبة التی کلما أمعن فیها کان الکلام أوقع فی النفس، و تنظیم الکلام بأوزان موسیقیة لیکون أوقع فی السمع، فلا ینبغی له (ص) أن یقول الشعر و هو رسول من الله و آیة رسالته و متن دعوته القرآن المعجز فی بیانه الذی هو ذکر و قرآن مبین.
و قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ وَ قُرْآنٌ مُبِینٌ تفسیر و توضیح لقوله: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ وَ ما یَنْبَغِی لَهُ بما أن لازم معناه أن القرآن لیس بشعر فالحصر المستفاد من 
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قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ» إلخ من قصر القلب و المعنی لیس هو بشعر ما هو إلا ذکر و قرآن مبین.
و معنی کونه ذکرا و قرآنا أنه ذکر مقروء من الله ظاهر ذلک.
قوله تعالی: «لِیُنْذِرَ مَنْ کانَ حَیًّا وَ یَحِقَّ الْقَوْلُ عَلَی الْکافِرِینَ تعلیل متعلق بقوله: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ» و المعنی و لم نعلمه الشعر لینذر بالقرآن المنزه من أن یکون شعرا من کان حیا «إلخ» أو متعلق بقوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ» إلخ و المعنی لیس ما یتلوه علی الناس إلا ذکرا و قرآنا مبینا نزلناه إلیه لینذر من کان حیا «إلخ» و مآل الوجهین واحد.
و الآیة- کما تری- تعد غایة إرسال الرسول و إنزال القرآن إنذار من کان حیا- و هو کنایة عن کونه یعقل الحق و یسمعه- و حقیقة القول و وجوبه علی الکافرین فمحاذاة الآیة لما فی صدر السورة من الآیات فی هذا المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا خَلَقْنا لَهُمْ مِمَّا عَمِلَتْ أَیْدِینا أَنْعاماً فَهُمْ لَها مالِکُونَ ذکر آیة من آیات التوحید تدل علی ربوبیته تعالی و تدبیره للعالم الإنسانی و هی نظیرة ما تقدم فی ضمن آیات التوحید السابقة من إحیاء الأرض المیتة بإخراج الحب و الثمرات و تفجیر العیون.
و المراد بکون الأنعام مما عملته أیدیه تعالی عدم إشراکهم فی خلقها و اختصاصه به تعالی فعمل الأیدی کنایة عن الاختصاص.
و قوله: «فَهُمْ لَها مالِکُونَ تفریع علی قوله: «خَلَقْنا لَهُمْ فإن المعنی خلقنا لأجلهم فهی مخلوقة لأجل الإنسان و لازمه اختصاصها به و ینتهی الاختصاص إلی الملک فإن الملک الاعتباری الذی فی المجتمع من شعب الاختصاص.
و بذلک یظهر ما فی قول بعضهم: إن فی تفرع قوله: «فَهُمْ لَها مالِکُونَ علی قوله: «خَلَقْنا لَهُمْ خفاء، و الظاهر تفرعها علی مقدر و التقدیر خلقناها لهم فهم لها مالکون، و أنت خبیر بعدم خفاء تفرعها علی «خَلَقْنا لَهُمْ و عدم الحاجة إلی تقدیر.
و قیل: الملک بمعنی القدرة و القهر، و فیه أنه مفهوم من قوله بعد: «وَ ذَلَّلْناها لَهُمْ و التأسیس خیر من التأکید.
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قوله تعالی: «وَ ذَلَّلْناها لَهُمْ فَمِنْها رَکُوبُهُمْ وَ مِنْها یَأْکُلُونَ تذلیل الأنعام جعلها منقادة لهم غیر عاصیة و هو تسخیرها لهم، و الرکوب بفتح الراء الحمولة کالإبل و البقر، و قوله: «وَ مِنْها یَأْکُلُونَ أی من لحمها یأکلون.
قوله تعالی: «وَ لَهُمْ فِیها مَنافِعُ وَ مَشارِبُ أَ فَلا یَشْکُرُونَ المراد بالمنافع ما ینتفعون به من شعرها و وبرها و جلودها و غیر ذلک، و المشارب جمع مشرب- مصدر میمی بمعنی المفعول- و المراد بها الألبان، و الکلام فی معنی الشکر کالکلام فیما تقدم فی قوله: «وَ ما عَمِلَتْهُ أَیْدِیهِمْ أَ فَلا یَشْکُرُونَ .
و معنی الآیات الثلاث: أ و لم یعلموا أنا خلقنا لأجلهم و لتدبیر أمر حیاتهم الدنیا أنعاما من الإبل و البقر و الغنم فتفرع علی ذلک أنهم مالکون لها ملکا یصحح لهم أنواع تصرفاتهم فیها من غیر معارض، و ذللناها لهم بجعلها مسخرة لهم منقادة غیر عاصیة فمنها رکوبهم الذی یرکبونه، و منها أی من لحومها یأکلون، و لهم فیها منافع ینتفعون بأشعارها و أوبارها و جلودها و مشروبات من ألبانها یشربونها أ فلا یشکرون الله علی هذا التدبیر الکامل الذی یکشف عن ربوبیته لهم؟ أ و لا یعبدونه شکرا لأنعمه؟.
قوله تعالی: «وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ آلِهَةً لَعَلَّهُمْ یُنْصَرُونَ ضمائر الجمع للمشرکین، و المراد بالآلهة الأصنام أو الشیاطین و فراعنة البشر دون الملائکة المقربین و الأولیاء من الإنسان لعدم ملاءمة ذیل الکلام: «وَ هُمْ لَهُمْ جُنْدٌ مُحْضَرُونَ لذلک.
و إنما اتخذوهم آلهة رجاء أن ینصروا من ناحیتهم لأن عامتهم تتخذ إلها زعما منهم أن تدبیر أمره مفوض إلی من اتخذه إلها من خیر أو شر فیعبده العابد منهم لیرضیه بعبادته فلا یسخط فیقطع النعمة أو یرسل النقمة.
قوله تعالی: «لا یَسْتَطِیعُونَ نَصْرَهُمْ وَ هُمْ لَهُمْ جُنْدٌ مُحْضَرُونَ أی لا یستطیع هؤلاء الآلهة الذین اتخذوهم آلهة نصر هؤلاء المشرکین لأنهم لا یملکون شیئا من خیر أو شر.
و قوله: «وَ هُمْ لَهُمْ جُنْدٌ مُحْضَرُونَ الظاهر أن أول الضمیرین للمشرکین و ثانیهما للآلهة من دون الله و المراد أن المشرکین جند للآلهة و ذلک أن من لوازم معنی الجندیة التبعیة و الملازمة و المشرکون هم المعدودون أتباعا لآلهتهم مطیعین لهم دون العکس.
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و المراد بالإحضار فی قوله: «مُحْضَرُونَ الإحضار للجزاء یوم القیامة قال تعالی «وَ جَعَلُوا بَیْنَهُ وَ بَیْنَ الْجِنَّةِ نَسَباً وَ لَقَدْ عَلِمَتِ الْجِنَّةُ إِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ:» الصافات:- 158 و قال «وَ لَوْ لا نِعْمَةُ رَبِّی لَکُنْتُ مِنَ الْمُحْضَرِینَ:» الصافات:- 57. و محصل المعنی لا یستطیع الآلهة المتخذون نصر المشرکین و هم أی المشرکون لهم أی لآلهتهم أتباع مطیعون محضرون معهم یوم القیامة.
و أما قول القائل: إن المعنی أن المشرکین جند لآلهتهم معدون للذب عنهم فی الدنیا، أو إن المعنی و هم أی الآلهة لهم أی للمشرکین جند محضرون لعذاب المشرکین یوم القیامة لأنهم وقود النار التی یعذب بها المشرکون، أو محضرون لعذابهم إظهارا لعجزهم عن النصر أو لإقناط المشرکین عن شفاعتهم فهی معان ردیئة.
قوله تعالی: «فَلا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إِنَّا نَعْلَمُ ما یُسِرُّونَ وَ ما یُعْلِنُونَ الفاء لتفریع النهی عن الحزن علی حقیقة اتخاذهم الآلهة من دون الله رجاء للنصر أی إذا کان هذا حقیقة حالهم أن الذین استنصروهم لا یستطیعون نصرهم أبدا و أنهم سیحضرون معهم للعذاب فلا یحزنک قولهم ما قالوا به من الشرک فإنا لسنا بغافلین عنهم حتی یعجزونا أو یفسدوا علینا بعض الأمر بل نعلم ما یسرون من أقوالهم و ما یعلنون، و فی ترکیب الآیة بعض أقوال ردیئة أضربنا عنه.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَ الْإِنْسانُ أَنَّا خَلَقْناهُ مِنْ نُطْفَةٍ فَإِذا هُوَ خَصِیمٌ مُبِینٌ رجوع إلی ما تقدم من حدیث البعث و الاحتجاج علیه إثر إنکارهم، و لا یبعد أن یکون بیانا تفصیلیا لقولهم المشار إلیه فی قوله تعالی: «فَلا یَحْزُنْکَ قَوْلُهُمْ إلخ و المراد بالرؤیة العلم القطعی أی أ و لم یعلم الإنسان علما قاطعا أنا خلقناه من نطفة، و تنکیر نطفة للتحقیر و الخصیم المصر علی خصومته و جداله.
و الاستفهام للتعجب و المعنی من العجیب أن الإنسان یعلم أنا خلقناه من نطفة مهینة فیفاجئه أنه خصیم مجادل مبین.
قوله تعالی: «وَ ضَرَبَ لَنا مَثَلًا وَ نَسِیَ خَلْقَهُ قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ الرمیم البالی من العظام، و «نَسِیَ خَلْقَهُ حال من فاعل ضرب، و قوله: «قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ بیان للمثل الذی ضربه الإنسان، و لذلک جی‌ء به مفصولا
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من غیر عطف لأن الکلام فی معنی أن یقال: فما ذا ضرب مثلا؟ فقیل قال من یحیی العظام و هی رمیم.
و المعنی و ضرب الإنسان لنا مثلا و قد نسی خلقه من نطفة لأول مرة، و لو کان ذاکره لم یضرب المثل الذی ضربه و هو قوله: «من یحیی العظام و هی بالیة؟» لأنه کان یرد علی نفسه و یجیب عن المثل الذی ضربه بخلقه الأول کما لقنه الله تعالی لنبیه (ص) جوابا عنه.
قوله تعالی: «قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ هُوَ بِکُلِّ خَلْقٍ عَلِیمٌ تلقین الجواب للنبی ص.
الإنشاء هو الإیجاد الابتدائی و تقییده بقوله « «أَوَّلَ مَرَّةٍ» للتأکید، و قوله:
«وَ هُوَ بِکُلِّ خَلْقٍ عَلِیمٌ إشارة إلی أنه تعالی لا ینسی و لا یجهل شیئا من خلقه فإذا کان هو خالق هذه العظام لأول مرة و هو لا یجهل شیئا مما کانت علیه قبل الموت و بعده فإحیاؤه ثانیا بمکان من الإمکان لثبوت القدرة و انتفاء الجهل و النسیان.
قوله تعالی: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الشَّجَرِ الْأَخْضَرِ ناراً فَإِذا أَنْتُمْ مِنْهُ تُوقِدُونَ بیان لقوله: «الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ» و الإیقاد إشعال النار.
و الآیة مسوقة لرفع استبعاد جعل الشی‌ء الموات شیئا ذا حیاة و الحیاة و الموت متنافیان و الجواب أنه لا استبعاد فیه فإنه هو الذی جعل لکم من الشجر الأخضر الذی یقطر ماء نارا فإذا أنتم منه توقدون و تشعلون النار، و المراد به علی المشهور بین المفسرین شجر «1» المرخ و العفار کانوا یأخذون منهما علی خضرتهما فیجعل العفار زندا أسفل و یجعل المرخ زندا أعلی فیسحق الأعلی علی الأسفل فتنقدح النار بإذن الله فحصول الحی من المیت لیس بأعجب من انقداح النار من الشجرة الخضراء و هما متضادان.
قوله تعالی: «أَ وَ لَیْسَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یَخْلُقَ مِثْلَهُمْ بَلی وَ هُوَ الْخَلَّاقُ الْعَلِیمُ الاستفهام للإنکار و الآیة بیان للحجة السابقة المذکورة فی قوله 
______________________________
(1) المرخ بالفتح فالسکون و الخاء المعجمة، و العفار بعین مفتوحة ثم الفاء ثم الراء المهملة شجرتان تشتعلان بسحق أحدهما علی الآخر.
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: «قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ» إلخ. ببیان أقرب إلی الذهن و ذلک بتبدیل إنشائهم أول مرة من خلق السماوات و الأرض الذی هو أکبر من خلق الإنسان کما قال تعالی «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ:» المؤمن:- 57.
فالآیة فی معنی قولنا: و کیف یمکن أن یقال: إن الله الذی خلق عوالم السماوات و الأرض بما فیها من سعة الخلقة البدیعة و عجیب النظام العام المتضمن لما لا یحصی من الأنظمة الجزئیة المدهشة للعقول المحیرة للألباب و العالم الإنسانی جزء یسیر منها، لا یقدر أن یخلق مثل هؤلاء الناس، بلی و إنه خلاق علیم.
و المراد بمثلهم قیل: هم و أمثالهم و فیه أنه مغایر لمعنی مثل علی ما یعرف من اللغة و العرف.
و قیل: المراد بمثلهم هم أنفسهم بنحو الکنایة علی حد قولهم: مثلک غنی عن کذا أی أنت غنی عنه، و فیه أنه لو کان کنایة لصح التصریح به لکن لا وجه لقولنا: أ و لیس الذی خلق السماوات و الأرض بقادر علی أن یخلقهم فإن الکلام فی بعثهم لا فی خلقهم و المشرکون معترفون بأن خالقهم هو الله سبحانه.
و قیل: ضمیر «مِثْلَهُمْ للسماوات و الأرض فإنهما تشملان ما فیهما من العقلاء فأعید إلیهما ضمیر العقلاء تغلیبا فالمراد أن الله الخالق للعالم قادر علی خلق مثله.
و فیه أن المقام مقام إثبات بعث الإنسان لا بعث السماوات و الأرض. علی أن الکلام فی الإعادة و خلق مثل الشی‌ء لیس إعادة لعینه بل بالضرورة.
فالحق أن یقال: إن المراد بخلق مثلهم إعادتهم للجزاء بعد الموت کما یستفاد من کلام الطبرسی رحمه الله فی مجمع البیان،.
بیانه أن الإنسان مرکب من نفس و بدن، و البدن فی هذه النشأة فی معرض التحلل و التبدل دائما فهو لا یزال یتغیر أجزاؤه و المرکب ینتفی بانتفاء أحد أجزائه فهو فی کل آن غیره فی الآن السابق بشخصه و شخصیة الإنسان محفوظة بنفسه- روحه- المجردة المنزهة عن المادة و التغیرات الطارئة من قبلها المأمونة من الموت و الفساد.
و المتحصل من کلامه تعالی أن النفس لا تموت بموت البدن و أنها محفوظة حتی ترجع 
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إلی الله سبحانه کما تقدم استفادته من قوله تعالی «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ بَلْ هُمْ بِلِقاءِ رَبِّهِمْ کافِرُونَ قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ:» الم السجدة:- 11.
فالبدن اللاحق من الإنسان إذا اعتبر بالقیاس إلی البدن السابق منه کان مثله لا عینه لکن الإنسان ذا البدن اللاحق إذا قیس إلی الإنسان ذی البدن السابق کان عینه لا مثله لأن الشخصیة بالنفس و هی واحدة بعینها.
و لما کان استبعاد المشرکین فی قولهم: «مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ راجعا إلی خلق البدن الجدید دون النفس أجاب سبحانه بإثبات إمکان خلق مثلهم و أما عودهم بأعیانهم فهو إنما یتم بتعلق النفوس و الأرواح المحفوظة عند الله بالأبدان المخلوقة جدیدا، فیکون الأشخاص الموجودین فی الدنیا من الناس بأعیانهم کما قال تعالی «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ لَمْ یَعْیَ بِخَلْقِهِنَّ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی » الأحقاف- 33 فعلق الإحیاء علی الموتی بأعیانهم فقال: عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی و لم یقل: علی أن یحیی أمثال الموتی.
قوله تعالی: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ الآیة من غرر الآیات القرآنیة تصف کلمة الإیجاد و تبین أنه تعالی لا یحتاج فی إیجاد شی‌ء مما أراده إلی ما وراء ذاته المتعالیة من سبب یوجد له ما أراده أو یعینه فی إیجاده أو یدفع عنه مانعا یمنعه.
و قد اختلف تعبیره تعالی عن هذه الحقیقة فی کلامه فقال «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» النحل:- 40، و قال «وَ إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» البقرة:- 117.
فقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ الظاهر أن المراد بالأمر الشأن، و قوله فی آیة النحل المنقولة آنفا: «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ إن کان یؤید کون الأمر بمعنی القول و هو الأمر اللفظی بلفظة کن إلا أن التدبر فی الآیات یعطی أن الغرض فیها وصف الشأن الإلهی عند إرادة خلق شی‌ء من الأشیاء لا بیان أن قوله تعالی عند خلق شی‌ء من الأشیاء هذا القول دون غیره، فالوجه حمل القول علی الأمر بمعنی الشأن بمعنی أنه جی‌ء به لکونه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 115
مصداقا للشأن لا حمل الأمر علی القول بمعنی ما یقابل النهی.
و قوله: «إِذا أَرادَ شَیْئاً» أی إذا أراد إیجاد شی‌ء کما یعطیه سیاق الآیة و قد ورد فی عدة من الآیات القضاء مکان الإرادة کقوله: «إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ «1» و لا ضیر فالقضاء هو الحکم و القضاء و الحکم و الإرادة من الله شی‌ء واحد و هو کون «2» الشی‌ء الموجود بحیث لیس له من الله سبحانه إلا أن یوجد فمعنی إذا أردناه إذا أوقفناه موقف تعلق الإرادة.
و قوله: «أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ خبر إنما أمره أی یخاطبه بکلمة کن و من المعلوم أن لیس هناک لفظ یتلفظ به و إلا احتاج فی وجوده إلی لفظ آخر و هلم جرا فیتسلسل و لا أن هناک مخاطبا ذا سمع یسمع الخطاب فیوجد به لأدائه إلی الخلف فالکلام تمثیل لإفاضته تعالی وجود الشی‌ء من غیر حاجة إلی شی‌ء آخر وراء ذاته المتعالیة و من غیر تخلف و لا مهل.
و به یظهر فساد ما ذکره بعضهم حیث قال: الظاهر أن هناک قولا لفظیا هو لفظ کن و إلیه ذهب معظم السلف و شئون الله تعالی وراء ما تصل إلیه الأفهام فدع عنک الکلام و الخصام. انتهی.
و ذلک أن ما ذکره من کون شئونه تعالی وراء طور الأفهام لو أبطل الحجة العقلیة القطعیة بطلت بذلک المعارف الدینیة من أصلها فصحة الکتاب مثلا بما یفیده من المعارف الحقیقیة إنما تثبت بالحجة العقلیة فلو بطلت الحجة العقلیة بکتاب أو سنة أو شی‌ء آخر مما یثبت هو بها لکان ذلک الدلیل المبطل مبطلا لنفسه أولا فلا تزل قدم بعد ثبوتها.
و من المعلوم أن لیس هناک إلا الله عز اسمه و الشی‌ء الذی یوجد لا ثالث بینهما و إسناد العلیة و السببیة إلی- إرادته دونه تعالی و الإرادة صفة فعلیة منتزعة من مقام الفعل کما تقدم- یستلزم انقطاع حاجة الأشیاء إلیه تعالی من رأس لاستیجابه استغناء الأشیاء بصفة منتزعة منها عنه تعالی و تقدس.
______________________________
(1) البقرة: 17، آل عمران: 47، مریم: 35، المؤمن: 68.
(2) فإن هذه الإرادة صفة فعلیة خارجة عن الذات منتزعة عن مقام الفعل.
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و من المعلوم أن لیس هناک أمر ینفصل عنه تعالی یسمی إیجادا و وجودا ثم یتصل بالشی‌ء فیصیر به موجودا و هو ظاهر فلیس بعده تعالی إلا وجود الشی‌ء فحسب.
و من هنا یظهر أن کلمة الإیجاد و هی کلمة کن هی وجود الشی‌ء الذی أوجده لکن بما أنه منتسب إلیه قائم به و أما من حیث انتسابه إلی نفسه فهو موجود لا إیجاد و مخلوق لا خلق.
و یظهر أیضا أن الذی یفیض منه تعالی لا یقبل مهلة و لا نظرة و لا یتحمل تبدلا و لا تغیرا، و لا یتلبس بتدریج و ما یتراءی فی الخلق من هذه الأمور إنما یتأتی فی الأشیاء فی ناحیة نفسها لا من الجهة التی تلی ربها سبحانه و هذا باب ینفتح منه ألف باب.
و فی الآیات للتلویح إلی هذه الحقائق إشارات لطیفة کقوله تعالی «کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» آل عمران:- 59، و قوله تعالی «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ:» القمر: 50، و قوله تعالی «وَ کانَ أَمْرُ اللَّهِ قَدَراً مَقْدُوراً:» الأحزاب:- 38 إلی غیر ذلک.
و قوله فی آخر الآیة: «فَیَکُونُ بیان لطاعة الشی‌ء المراد له تعالی و امتثاله لأمر «کُنْ و لبسه الوجود.
قوله تعالی: «فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ الملکوت مبالغة فی معنی الملک کالرحموت و الرهبوت فی معنی الرحمة و الرهبة.
و انضمام الآیة إلی ما قبلها یعطی أن المراد بالملکوت الجهة التالیة له تعالی من وجهی وجود الأشیاء، و بالملک الجهة التالیة للخلق أو الأعم الشامل للوجهین. و علیه یحمل قوله تعالی «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ:» الأنعام:- 75. و قوله «أَ وَ لَمْ یَنْظُرُوا فِی مَلَکُوتِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» الأعراف:- 185: و قوله «قُلْ مَنْ بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» المؤمنون:- 88.
و جعل الملکوت بیده تعالی للدلالة علی أنه متسلط علیها لا نصیب فیها لغیره.
و مآل المعنی قوله: «فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» تنزیهه تعالی عما استبعدوا منکرین للمعاد لغفلتهم عن أن ملکوت کل شی‌ء بیده و فی قبضته.
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و قوله: «وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ خطاب لعامة الناس من مؤمن و مشرک، و بیان لنتیجة البیان السابق بعد التنزیه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ وَ ما یَنْبَغِی لَهُ الآیة- قال:
کانت قریش تقول: إن هذا الذی یقوله محمد شعر- فرد الله علیهم فقال: «وَ ما عَلَّمْناهُ الشِّعْرَ وَ ما یَنْبَغِی لَهُ- إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ وَ قُرْآنٌ مُبِینٌ و لم یقل رسول الله ص شعرا قط.
و فی المجمع، روی عن الحسن": أن رسول الله ص کان یتمثل بهذا البیت: کفی الإسلام و الشیب للمرء ناهیا- فقال له أبو بکر: یا رسول الله إنما قال: کفی الشیب و الإسلام للمرء ناهیا- و أشهد أنک رسول الله- و ما علمک الله الشعر و ما ینبغی لک.
و فیه، عن عائشة أنها قالت": کان رسول الله ص یتمثل ببیت أخی بنی قیس:
ستبدی لک الأیام ما کنت جاهلاو یأتیک بالأخبار من لم تزود 
فجعل یقول: و یأتیک من لم تزود بالأخبار- فیقول أبو بکر: لیس هکذا یا رسول الله- فیقول: إنی لست بشاعر و لا ینبغی لی:.
أقول: و روی فی الدر المنثور، الخبرین عن الحسن و عائشة کما رواه 
و روی فی الدر المنثور غیر ذلک مما تمثل به (ص).
و قال فی المجمع، فأما قوله:
أنا النبی لا کذب‌أنا ابن عبد المطلب 
فقد قال قوم: إن هذا لیس بشعر، و قال آخرون: إنما هو اتفاق منه و لیس یقصد إلی شعر
انتهی. و البیت منقول عنه (ص) و قد أکثروا من البحث فیه و طرح الروایة أهون من نفی کونه شعرا أو شعرا مقصودا إلیه.
و فیه،: فی قوله تعالی: «لِیُنْذِرَ مَنْ کانَ حَیًّا» الآیة- و یجوز أن یکون المراد بمن کان حیا عاقلا: و روی ذلک عن علی (ع).
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی:
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«وَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی قوله- مُحْضَرُونَ یقول: لا تستطیع الآلهة لهم نصرا- و هم للآلهة جند محضرون.
و عن تفسیر العیاشی، عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: جاء أبی بن خلف فأخذ عظما بالیا من حائط ففته ثم قال: إذا کنا عظاما و رفاتا أ إنا لمبعوثون خلقا؟
فأنزل الله: قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ- قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ هُوَ بِکُلِّ خَلْقٍ عَلِیمٌ :
أقول: و روی مثله فی الدر المنثور، بطرق کثیرة عن ابن عباس و عروة بن الزبیر- و عن قتادة و السدی و عکرمة
و روی أیضا عن ابن عباس": أن القائل هو العاص بن وائل- و بطریق آخر عنه- أن القائل هو عبد الله بن أبی.
و فی الإحتجاج،: فی احتجاج أبی عبد الله الصادق (ع): قال السائل: أ فیتلاشی الروح بعد خروجه عن قالبه أم هو باق؟ قال (ص): بل هو باق إلی وقت ینفخ فی الصور- فعند ذلک تبطل الأشیاء و تنفی فلا حس و لا محسوس- ثم أعیدت الأشیاء کما بدأها مدبرها- و ذلک أربعمائة سنة یسبت فیها الخلق- و ذلک بین النفختین.
قال: و أنی له بالبعث و البدن قد بلی- و الأعضاء قد تفرقت فعضو ببلدة تأکله سباعها- و عضو بأخری تمزقه هوامها- و عضو قد صار ترابا یبنی به مع الطین فی حائط.
قال (ص): إن الذی أنشأه من غیر شی‌ء- و صوره علی غیر مثال- کان سبق إلیه قادر أن یعیده کما بدأه.
قال: أوضح لی ذلک. قال (ص): إن الروح مقیمة فی مکانها- روح المحسن فی ضیاء و فسحة، و روح المسی‌ء فی ضیق و ظلمة- و البدن یصیر ترابا کما منه خلق- و ما تقذف به السباع و الهوام من أجوافها- فما أکلته و مزقته کل ذلک فی التراب محفوظ- عند من لا یعزب عنه مثقال ذرة فی ظلمات الأرض- و یعلم عدد الأشیاء و وزنها- و إن تراب الروحانیین بمنزلة الذهب فی التراب.
فإذا کان حین البعث مطرت الأرض مطر النشور- فتربو الأرض ثم تمخض مخض السقاء- فیصیر تراب البشر کمصیر الذهب من التراب- إذا غسل بالماء و الزبد من اللبن إذا مخض 
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فیجتمع تراب کل قالب إلی قالبه- فینتقل بإذن الله القادر إلی حیث الروح- فتعود الصور بإذن المصور کهیئتها و یلج الروح فیها- فإذا قد استوی لا ینکر من نفسه شیئا.
و فی نهج البلاغة،: یقول لما أراد کونه: کن فیکون، لا بصوت یقرع و لا نداء یسمع- و إنما کلامه سبحانه فعل منه أنشأه- و مثله لم یکن من قبل ذلک کائنا- و لو کان قدیما لکان إلها ثانیا.
و فیه،: یقول و لا یلفظ و یرید و لا یضمر.
و فی الکافی، بإسناده عن صفوان بن یحیی قال.: قلت لأبی الحسن (ع): أخبرنی عن الإرادة من الله و من الخلق- قال: فقال: الإرادة من الخلق الضمیر- و ما یبدو لهم بعد ذلک من الفعل، و أما من الله فإرادته إحداثه لا غیر ذلک- لأنه لا یروی و لا یهم و لا یتفکر، و هذه الصفات منفیة عنه و هی صفات الخلق.
فإرادة الله الفعل لا غیر ذلک- یقول له: کن فیکون بلا لفظ و لا نطق بلسان- و لا همة و لا تفکر و لا کیف لذلک کما أنه لا کیف له.
أقول: و الروایات عنهم (ع) فی کون إرادته من صفات الفعل مستفیضة.



(37) سورة الصافات مکیة و هی مائة و اثنان و ثمانون آیة (182)





[سورة الصافات (37): الآیات 1 الی 11]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الصَّافَّاتِ صَفًّا (1) فَالزَّاجِراتِ زَجْراً (2) فَالتَّالِیاتِ ذِکْراً (3) إِنَّ إِلهَکُمْ لَواحِدٌ (4)
رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ رَبُّ الْمَشارِقِ (5) إِنَّا زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِزِینَةٍ الْکَواکِبِ (6) وَ حِفْظاً مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ مارِدٍ (7) لا یَسَّمَّعُونَ إِلَی الْمَلَإِ الْأَعْلی وَ یُقْذَفُونَ مِنْ کُلِّ جانِبٍ (8) دُحُوراً وَ لَهُمْ عَذابٌ واصِبٌ (9)
إِلاَّ مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ (10) فَاسْتَفْتِهِمْ أَ هُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمْ مَنْ خَلَقْنا إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِنْ طِینٍ لازِبٍ (11)
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(بیان)

فی السورة احتجاج علی التوحید، و إنذار للمشرکین و تبشیر للمخلصین من المؤمنین، و بیان ما یئول إلیه حال کل من الفریقین ثم ذکر عدة من عباده المؤمنین ممن من الله علیهم و قضی أن ینصرهم علی عدوهم، و فی خاتمة السورة ما هو بمنزلة محصل الغرض منها و هو تنزیهه و السلام علی عباده المرسلین و تحمیده تعالی فیما فعل و السورة مکیة بشهادة سیاقها.
قوله تعالی: «وَ الصَّافَّاتِ صَفًّا فَالزَّاجِراتِ زَجْراً فَالتَّالِیاتِ ذِکْراً» الصافات- علی ما قیل- جمع صافة و هی جمع صاف، و المراد بها علی أی حال الجماعة التی تصطف أفرادها و الزاجرات من الزجر و هو الصرف عن الشی‌ء بالتخویف بذم أو عقاب و التالیات من التلاوة بمعنی القراءة.
و قد أقسم الله تعالی بهذه الطوائف الثلاث: الصافات و الزاجرات و التالیات و قد اختلفت کلماتهم فی المراد بها:
فأما الصافات فقیل: إن المراد بها الملائکة تصف أنفسها فی السماء صفوفا کصفوف المؤمنین فی الصلاة، و قیل: إنها الملائکة تصف أجنحتها فی الهواء إذا أرادت النزول إلی الأرض واقفة فی انتظار أمر الله تعالی، و قیل: إنها الجماعة من المؤمنین یقومون فی الصلاة أو فی الجهاد مصطفین.
و أما الزاجرات فقیل: إنها الملائکة تزجر العباد عن المعاصی فیوصله الله إلی قلوب الناس فی صورة الخطرات کما یوصل وساوس الشیاطین، و قیل: إنها الملائکة الموکلة بالسحاب تزجرها و تسوقها إلی حیث أراد الله سبحانه، و قیل: هی زواجر
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القرآن و هی آیاته الناهیة عن القبائح، و قیل: هم المؤمنون یرفعون أصواتهم بالقرآن عند قراءته فیزجرون الناس عن المنهیات.
و أما التالیات فقیل: هم الملائکة یتلون الوحی علی النبی الموحی إلیه، و قیل:
هی الملائکة تتلو الکتاب الذی کتبه الله و فیها ذکر الحوادث، و قیل: جماعة قراء القرآن یتلونه فی الصلاة.
و یحتمل- و الله العالم- أن یکون المراد بالطوائف الثلاث المذکورة فی الآیات طوائف الملائکة النازلین بالوحی المأمورین بتأمین الطریق و دفع الشیاطین عن المداخلة فیه و إیصاله إلی النبی مطلقا أو خصوص محمد ص کما یستفاد من قوله تعالی «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ:» الجن:- 28.
و علیه فالمعنی أقسم بالملائکة الذین یصفون فی طریق الوحی صفا فبالذین یزجرون الشیاطین و یمنعونهم عن المداخلة فی الوحی فبالذین یتلون علی النبی الذکر و هو مطلق الوحی أو خصوص القرآن کما یؤیده التعبیر عنه بتلاوة الذکر.
و یؤید ما ذکرنا وقوع حدیث رمی الشیاطین بالشهب بعد هذه الآیات، و کذا قوله بعد: «فَاسْتَفْتِهِمْ أَ هُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمْ مَنْ خَلَقْنا» الآیة کما سنشیر إلیه.
و لا ینافی ذلک إسناد النزول بالقرآن إلی جبرئیل وحده فی قوله «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ:» البقرة:- 97 و قوله «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ:» الشعراء:- 194 لأن الملائکة المذکورین أعوان جبرئیل فنزولهم به نزوله به و قد قال تعالی «فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ:» عبس:- 16، و قال حکایة عنهم «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ:» مریم:- 64، و قال «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ:» الصافات:- 166 و هذا کنسبة التوفی إلی الرسل من الملائکة فی قوله «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا:» الأنعام:- 61 و إلی ملک الموت و هو رئیسهم فی قوله «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:» السجدة:- 11.
و لا ضیر فی التعبیر عن الملائکة بلفظ الإناث: الصافات و الزاجرات و التالیات 
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لأن موصوفها الجماعة، و التأنیث لفظی.
و هذه أول سورة فی القرآن صدرت بالقسم و قد أقسم الله سبحانه فی کلامه بکثیر من خلقه کالسماء و الأرض و الشمس و القمر و النجم و اللیل و النهار و الملائکة و الناس و البلاد و الأثمار، و لیس ذلک إلا لما فیها من الشرف باستناد خلقها إلیه تعالی و هو قیومها المنبع لکل شرف و بهاء.
قوله تعالی: «إِنَّ إِلهَکُمْ لَواحِدٌ» الخطاب لعامة الناس و هو مقسم به، و هو کلام مسوق بدلیل کما سیأتی.
قوله تعالی: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ رَبُّ الْمَشارِقِ خبر بعد خبر لأن، أو خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر هو رب السماوات «إلخ» أو بدل من واحد.
و فی سوق الأوصاف إشعار بعلة کون الإله واحدا کما أن خصوصیة القسم مشعر بعلة کونه رب السماوات و الأرض و ما بینهما.
کأنه قیل إن إلهکم لواحد لأن الملاک فی ألوهیة الإله و هی کونه معبودا بالحق أن یکون ربا یدبر الأمر علی ما تعترفون و هو سبحانه رب السماوات و الأرض و ما بینهما الذی یدبر أمرها و یتصرف فی جمیعها.
و کیف لا؟ و هو تعالی یوحی إلی نبیه فیتصرف فی السماء و سکانها بإرسال ملائکة یصطفون بینها و بین الأرض و هناک مجال الشیاطین فیزجرونهم و هو تصرف منه فیما بین السماء و الأرض و فی الشیاطین ثم یتلون الذکر علی نبیه و فیه تکمیل للناس و تربیة لهم سواء صدقوا أم کذبوا ففی الوحی تصرف منه فی السماوات و الأرض و ما بینهما فهو علی وحدانیته رب الجمیع المدبر لأمرها و الإله الواحد.
و قوله: «وَ رَبُّ الْمَشارِقِ أی مشارق الشمس باختلاف الفصول أو المراد مشارق مطلق النجوم أو مطلق المشارق، و فی تخصیص المشارق بالذکر مناسبة لطلوع الوحی بملائکته من السماء و قد قال تعالی «وَ لَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِینِ:» التکویر- 23، و قال «وَ هُوَ بِالْأُفُقِ الْأَعْلی » النجم:- 7.
قوله تعالی: «إِنَّا زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِزِینَةٍ الْکَواکِبِ المراد بالزینة ما یزین به،
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و الکواکب بیان أو بدل من الزینة و قد تکرر حدیث تزیین السماء الدنیا بزینة الکواکب فی کلامه کقوله «وَ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ:» حم السجدة:- 12 و قوله «وَ لَقَدْ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ:» الملک:- 5، و قوله «أَ فَلَمْ یَنْظُرُوا إِلَی السَّماءِ فَوْقَهُمْ کَیْفَ بَنَیْناها وَ زَیَّنَّاها:» ق:- 6.
و لا یخلو من ظهور فی کون السماء الدنیا من السماوات السبع التی یذکرها القرآن هو عالم الکواکب فوق الأرض و إن وجهه بعضهم بما یوافق مقتضی الهیئة القدیمة أو الجدیدة.
قوله تعالی: «وَ حِفْظاً مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ مارِدٍ» حفظا مفعول مطلق لفعل محذوف و التقدیر و حفظناها حفظا من کل شیطان مارد، و المراد بالشیطان الشریر من الجن و المارد الخبیث العاری من الخیر.
قوله تعالی: «لا یَسَّمَّعُونَ إِلَی الْمَلَإِ الْأَعْلی وَ یُقْذَفُونَ مِنْ کُلِّ جانِبٍ أصل «لا یَسَّمَّعُونَ لا یتسمعون و التسمع الإصغاء، و هو کنایة عن کونهم ممنوعین مدحورین و بهذه العنایة صار وصفا لکل شیطان و لو کان بمعنی الإصغاء صریحا أفاد لغوا من الفعل إذ لو کانوا لا یصغون لم یکن وجه لقذفهم.
و الملأ من الناس الأشراف منهم الذین یملئون العیون، و الملأ الأعلی هم الذین یرید الشیاطین التسمع إلیهم و هم الملائکة الکرام الذین هم سکنة السماوات العلی علی ما یدل علیه کلامه تعالی کقوله «لَنَزَّلْنا عَلَیْهِمْ مِنَ السَّماءِ مَلَکاً رَسُولًا:» الإسراء:- 95.
و قصدهم من التسمع إلی الملإ الأعلی الاطلاع علی أخبار الغیب المستوردة عن هذا العالم الأرضی کالحوادث المستقبلة و الأسرار المکنونة کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ ما تَنَزَّلَتْ بِهِ الشَّیاطِینُ وَ ما یَنْبَغِی لَهُمْ وَ ما یَسْتَطِیعُونَ إِنَّهُمْ عَنِ السَّمْعِ لَمَعْزُولُونَ:» الشعراء:- 212، و قوله حکایة عن الجن «وَ أَنَّا لَمَسْنَا السَّماءَ فَوَجَدْناها مُلِئَتْ حَرَساً شَدِیداً وَ شُهُباً وَ أَنَّا کُنَّا نَقْعُدُ مِنْها مَقاعِدَ لِلسَّمْعِ فَمَنْ یَسْتَمِعِ الْآنَ یَجِدْ لَهُ شِهاباً رَصَداً:» الجن:- 9.
و قوله: «وَ یُقْذَفُونَ مِنْ کُلِّ جانِبٍ القذف الرمی و الجانب الجهة.
قوله تعالی: «دُحُوراً وَ لَهُمْ عَذابٌ واصِبٌ الدحور الطرد و الدفع، و هو مصدر بمعنی المفعول منصوب حالا أی مدحورین أو مفعول له أو مفعول مطلق، و الواصب الواجب اللازم.
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قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ الخطفة الاختلاس و الاستلاب، و الشهاب ما یری فی الجو کالکوکب المنقض، و الثقوب الرکوز و سمی الشهاب ثاقبا لأنه لا یخطئ هدفه و غرضه.
و المراد بالخطفة اختلاس السمع و قد عبر عنه فی موضع آخر باستراق السمع قال تعالی «إِلَّا مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ:» الحجر:- 18، و الاستثناء من ضمیر الفاعل فی قوله: «لا یَسَّمَّعُونَ و جوز بعضهم کون الاستثناء منقطعا.
و معنی الآیات الخمس: أنا زینا السماء التی هی أقرب السماوات منکم- أو السماء السفلی بزینة و هی الکواکب، و حفظناها حفظا من کل شیطان خبیث عار من الخیر ممنوعین من الإصغاء إلی الملإ الأعلی- للاطلاع إلی ما یلقون بین أنفسهم من أخبار الغیب- و یرمون من کل جهة حال کونهم مطرودین و لهم عذاب لازم لا یفارقهم إلا من اختلس من أخبارهم الاختلاسة فأتبعه شهاب ثاقب لا یخطئ غرضه.



(کلام فی معنی الشهب)

أورد المفسرون أنواعا من التوجیه لتصویر استراق السمع من الشیاطین و رمیهم بالشهب و هی مبنیة علی ما یسبق إلی الذهن من ظاهر الآیات و الأخبار أن هناک أفلاکا محیطة بالأرض تسکنها جماعات الملائکة و لها أبواب لا یلج فیها شی‌ء إلا منها و أن فی السماء الأولی جمعا من الملائکة بأیدیهم الشهب یرصدون المسترقین للسمع من الشیاطین فیقذفونهم بالشهب.
و قد اتضح الیوم اتضاح عیان بطلان هذه الآراء و یتفرع علی ذلک بطلان الوجوه التی أوردوها فی تفسیر الشهب و هی وجوه کثیرة أودعوها فی المطولات کالتفسیر الکبیر، للرازی و روح المعانی، للآلوسی و غیرهما.
و یحتمل- و الله العالم أن هذه البیانات فی کلامه تعالی من قبیل الأمثال المضروبة تصور بها الحقائق الخارجة عن الحس فی صورة المحسوس لتقریبها من الحس و هو القائل عز و جل «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ وَ ما یَعْقِلُها إِلَّا الْعالِمُونَ:» العنکبوت:- 43.
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و هو کثیر فی کلامه تعالی و منه العرش و الکرسی و اللوح و الکتاب و قد تقدمت الإشارة إلیها و سیجی‌ء بعض منها.
و علی هذا یکون المراد من السماء التی تسکنها الملائکة عالما ملکوتیا ذا أفق أعلی نسبته إلی هذا العالم المشهود نسبة السماء المحسوسة بأجرامها إلی الأرض، و المراد باقتراب الشیاطین من السماء و استراقهم السمع و قذفهم بالشهب اقترابهم من عالم الملائکة للاطلاع علی أسرار الخلقة و الحوادث المستقبلة و رمیهم بما لا یطیقونه من نور الملکوت، أو کرتهم علی الحق لتلبیسه و رمی الملائکة إیاهم بالحق الذی یبطل أباطیلهم.
و إیراده تعالی قصة استراق الشیاطین للسمع و رمیهم بالشهب عقیب الإقسام بملائکة الوحی و حفظهم إیاه عن مداخلة الشیاطین لا یخلو من تأیید لما ذکرناه و الله أعلم.



[بیان 

قوله تعالی: «فَاسْتَفْتِهِمْ أَ هُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمْ مَنْ خَلَقْنا إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِنْ طِینٍ لازِبٍ اللازب الملتزق بعضه ببعض بحیث یلزمه ما جاوره، و قال فی مجمع البیان،: اللازب و اللازم بمعنی. انتهی.
و المراد بقوله: «مَنْ خَلَقْنا» إما الملائکة المشار إلیهم فی الآیات السابقة و هم حفظة الوحی و رماة الشهب، و إما غیر الناس من الخلق العظیم کالسماوات و الأرض و الملائکة، و التعبیر بلفظ أولی العقل للتغلیب.
و المعنی: فإذا کان الله هو رب السماوات و الأرض و ما بینهما و الملائکة فاسألهم أن یفتوا أ هم أشد خلقا أم غیرهم ممن خلقنا فهم أضعف خلقا لأنا خلقناهم من طین ملتزق فلیسوا بمعجزین لنا.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ الصَّافَّاتِ صَفًّا» قال: الملائکة و الأنبیاء.
و فیه، عن أبیه و یعقوب بن یزید عن ابن أبی عمیر عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): إن هذه النجوم التی فی السماء- مدائن مثل المدائن التی فی الأرض.
الحدیث.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال: «عَذابٌ واصِبٌ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 126
أی دائم موجع قد وصل إلی قلوبهم.
و فیه، عن النبی ص: فی حدیث المعراج: قال: فصعد جبرئیل و صعدت معه إلی سماء الدنیا- و علیها ملک یقال له: إسماعیل- و هو صاحب الخطفة التی قال الله عز و جل:
«إِلَّا مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ و تحته سبعون ألف ملک- تحت کل ملک سبعون ألف ملک.
الحدیث.
أقول: و الروایات فی هذا الباب کثیرة أوردنا بعضا منها فی تفسیر قوله تعالی «إِلَّا مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ:» الحجر:- 18 و سیأتی بعضها فی تفسیر سورتی الملک و الجن إن شاء الله تعالی.
و فی نهج البلاغة،: ثم جمع سبحانه من حزن الأرض و سهلها و عذبها- و سبخها تربة سنها بالماء حتی خلصت- و لاطها بالبلة حتی لزبت.



[سورة الصافات (37): الآیات 12 الی 70]





اشارة

بَلْ عَجِبْتَ وَ یَسْخَرُونَ (12) وَ إِذا ذُکِّرُوا لا یَذْکُرُونَ (13) وَ إِذا رَأَوْا آیَةً یَسْتَسْخِرُونَ (14) وَ قالُوا إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ مُبِینٌ (15) أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ (16)
أَ وَ آباؤُنَا الْأَوَّلُونَ (17) قُلْ نَعَمْ وَ أَنْتُمْ داخِرُونَ (18) فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ فَإِذا هُمْ یَنْظُرُونَ (19) وَ قالُوا یا وَیْلَنا هذا یَوْمُ الدِّینِ (20) هذا یَوْمُ الْفَصْلِ الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ (21)
احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ وَ ما کانُوا یَعْبُدُونَ (22) مِنْ دُونِ اللَّهِ فَاهْدُوهُمْ إِلی صِراطِ الْجَحِیمِ (23) وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ (24) ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ (25) بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ (26)
وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ (27) قالُوا إِنَّکُمْ کُنْتُمْ تَأْتُونَنا عَنِ الْیَمِینِ (28) قالُوا بَلْ لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ (29) وَ ما کانَ لَنا عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ (30) فَحَقَّ عَلَیْنا قَوْلُ رَبِّنا إِنَّا لَذائِقُونَ (31)
فَأَغْوَیْناکُمْ إِنَّا کُنَّا غاوِینَ (32) فَإِنَّهُمْ یَوْمَئِذٍ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ (33) إِنَّا کَذلِکَ نَفْعَلُ بِالْمُجْرِمِینَ (34) إِنَّهُمْ کانُوا إِذا قِیلَ لَهُمْ لا إِلهَ إِلاَّ اللَّهُ یَسْتَکْبِرُونَ (35) وَ یَقُولُونَ أَ إِنَّا لَتارِکُوا آلِهَتِنا لِشاعِرٍ مَجْنُونٍ (36)
بَلْ جاءَ بِالْحَقِّ وَ صَدَّقَ الْمُرْسَلِینَ (37) إِنَّکُمْ لَذائِقُوا الْعَذابِ الْأَلِیمِ (38) وَ ما تُجْزَوْنَ إِلاَّ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (39) إِلاَّ عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ (40) أُولئِکَ لَهُمْ رِزْقٌ مَعْلُومٌ (41)
فَواکِهُ وَ هُمْ مُکْرَمُونَ (42) فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ (43) عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ (44) یُطافُ عَلَیْهِمْ بِکَأْسٍ مِنْ مَعِینٍ (45) بَیْضاءَ لَذَّةٍ لِلشَّارِبِینَ (46)
لا فِیها غَوْلٌ وَ لا هُمْ عَنْها یُنْزَفُونَ (47) وَ عِنْدَهُمْ قاصِراتُ الطَّرْفِ عِینٌ (48) کَأَنَّهُنَّ بَیْضٌ مَکْنُونٌ (49) فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ (50) قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ إِنِّی کانَ لِی قَرِینٌ (51)
یَقُولُ أَ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُصَدِّقِینَ (52) أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَدِینُونَ (53) قالَ هَلْ أَنْتُمْ مُطَّلِعُونَ (54) فَاطَّلَعَ فَرَآهُ فِی سَواءِ الْجَحِیمِ (55) قالَ تَاللَّهِ إِنْ کِدْتَ لَتُرْدِینِ (56)
وَ لَوْ لا نِعْمَةُ رَبِّی لَکُنْتُ مِنَ الْمُحْضَرِینَ (57) أَ فَما نَحْنُ بِمَیِّتِینَ (58) إِلاَّ مَوْتَتَنَا الْأُولی وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ (59) إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (60) لِمِثْلِ هذا فَلْیَعْمَلِ الْعامِلُونَ (61)
أَ ذلِکَ خَیْرٌ نُزُلاً أَمْ شَجَرَةُ الزَّقُّومِ (62) إِنَّا جَعَلْناها فِتْنَةً لِلظَّالِمِینَ (63) إِنَّها شَجَرَةٌ تَخْرُجُ فِی أَصْلِ الْجَحِیمِ (64) طَلْعُها کَأَنَّهُ رُؤُسُ الشَّیاطِینِ (65) فَإِنَّهُمْ لَآکِلُونَ مِنْها فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ (66)
ثُمَّ إِنَّ لَهُمْ عَلَیْها لَشَوْباً مِنْ حَمِیمٍ (67) ثُمَّ إِنَّ مَرْجِعَهُمْ لَإِلَی الْجَحِیمِ (68) إِنَّهُمْ أَلْفَوْا آباءَهُمْ ضالِّینَ (69) فَهُمْ عَلی آثارِهِمْ یُهْرَعُونَ (70)
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(بیان)

حکایة استهزائهم بآیات الله و بعض أقاویلهم المبنیة علی الکفر و إنکار المعاد و الرد علیهم بتقریر أمر البعث و ما یجری علیهم فیه من الشدة و ألوان العذاب و ما یکرم الله به عباده المخلصین من النعمة و الکرامة.
و فیها ذکر تخاصم أهل النار یوم القیامة، و ذکر محادثة بین أهل الجنة و أخری بین بعضهم و بعض أهل النار.
قوله تعالی: «بَلْ عَجِبْتَ وَ یَسْخَرُونَ وَ إِذا ذُکِّرُوا لا یَذْکُرُونَ أی بل عجبت یا محمد من تکذیبهم إیاک مع دعوتک إیاهم إلی کلمة الحق، و هم یسخرون و یهزءون من تعجبک منهم أو من دعائک إیاهم إلی الحق، و إذا ذکروا بآیات الله الدالة علی التوحید و دین الحق لا یذکرون و لا یتنبهون.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَوْا آیَةً یَسْتَسْخِرُونَ فی مجمع البیان،: سخر و استسخر بمعنی واحد. انتهی.
و المعنی: و إذا رأوا هؤلاء المشرکون أیة معجزة من آیات الله المعجزة کالقرآن و شق القمر یستهزءون بها.
قوله تعالی: «وَ قالُوا إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ مُبِینٌ فی إشارتهم إلی الآیة بلفظة هذا إشعار منهم أنهم لا یفقهون منها إلا أنها شی‌ء ما من غیر زیادة و هو من أقوی الإهانة و الاستسخار.
قوله تعالی: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ أَ وَ آباؤُنَا الْأَوَّلُونَ إنکار منهم للبعث مبنی علی الاستبعاد فمن المستبعد عند الوهم أن یموت الإنسان فیتلاشی بدنه و یعود ترابا و عظاما ثم یعود إلی صورته الأولی.
و من الدلیل علی أن الکلام مسوق لإفادة الاستبعاد تکرارهم الاستفهام الإنکاری 
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بالنسبة إلی آبائهم الأولین فإن استبعاد الوهم لبعثهم و قد انمحت رسومهم و لم یبق منهم إلا أحادیث أشد و أقوی من استبعاده بعثهم أنفسهم.
و لو کان إنکارهم البعث مبنیا علی أنهم ینعدمون بالموت فتستحیل إعادتهم کان الحکم فیهم و فی آبائهم علی نهج واحد و لم یحتج إلی تجدید استفهام بالنسبة إلی آبائهم.
قوله تعالی: «قُلْ نَعَمْ وَ أَنْتُمْ داخِرُونَ فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ فَإِذا هُمْ یَنْظُرُونَ أمر تعالی نبیه ص أن یجیبهم بأنهم مبعوثون.
و قوله: «وَ أَنْتُمْ داخِرُونَ أی صاغرون مهانون أذلاء، و هذا فی الحقیقة احتجاج بعموم القدرة و نفوذ الإرادة من غیر مهلة، فإنما أمره إذا أراد شیئا أن یقول له کن فیکون و لذا عقبه بقوله: «فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ فَإِذا هُمْ یَنْظُرُونَ و قد قال تعالی «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ:» النحل- 77.
و قوله: «فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ» إلخ الفاء لإفادة التعلیل و الجملة تعلیل لقوله:
«وَ أَنْتُمْ داخِرُونَ و فی التعبیر بزجرة إشعار باستذلالهم.
قوله تعالی: «وَ قالُوا یا وَیْلَنا هذا یَوْمُ الدِّینِ هذا یَوْمُ الْفَصْلِ الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ معطوف علی قوله: «یَنْظُرُونَ المشعر بأنهم مبهوتون مدهوشون متفکرون ثم یتنبهون بکونه یوم البعث فیه الدین و الجزاء و هم یحذرون منه بما کفروا و کذبوا و لذا قالوا: یوم الدین، و لم یقولوا یوم البعث، و التعبیر بالماضی لتحقق الوقوع.
و قوله: «هذا یَوْمُ الْفَصْلِ الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ قیل هو کلام بعضهم لبعض و قیل: کلام الملائکة أو کلامه تعالی لهم، و یؤیده الآیة التالیة، و الفصل هو التمییز بین الشیئین و سمی یوم الفصل لکونه یوم التمییز بین الحق و الباطل بقضائه و حکمه تعالی أو التمییز بین المجرمین و المتقین قال تعالی «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ:» یس:- 59.
قوله تعالی: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ وَ ما کانُوا یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ فَاهْدُوهُمْ إِلی صِراطِ الْجَحِیمِ من کلامه تعالی للملائکة و المعنی و قلنا للملائکة: احشروهم و قیل: هو من کلام الملائکة بعضهم لبعض.
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و الحشر- علی ما ذکره الراغب- إخراج الجماعة عن مقرهم و إزعاجهم عنه إلی الحرب و نحوها.
و المراد بالذین ظلموا علی ما یؤیده آخر الآیة المشرکون و لا کل المشرکین بل المعاندون للحق الصادون عنه منهم قال تعالی «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ:» الأعراف:- 44 45، و التعبیر بالماضی فی المقام یفید فائدة الوصف فلیس المراد بالذین ظلموا من تحقق منه ظلم ما و لو مرة واحدة بل تعریف لهم بحاصل ما اکتسبوا فی حیاتهم الدنیا کما لو قیل:
ما ذا فعل فلان فی حیاته فیقال ظلم، فالفعل یفید فائدة الوصف، و فی کلامه تعالی من ذلک شی‌ء کثیر کقوله تعالی «وَ سِیقَ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً:» الزمر:- 73: «و قوله وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً:» الزمر:- 71 و قوله «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا الْحُسْنی وَ زِیادَةٌ:» یونس- 26.
و قوله: «وَ أَزْواجَهُمْ الظاهر أن المراد به قرناؤهم من الشیاطین قال تعالی «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ إلی أن قال- حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ:» الزخرف:- 38.
و قیل: المراد بالأزواج الأشباه و النظائر فأصحاب الزنا یحشرون مع أصحاب الزنا و أصحاب الخمر مع أصحاب الخمر و هکذا.
و فیه أن لازمه أن یراد بالذین ظلموا طائفة خاصة من أصحاب کل معصیة و اللفظ لا یساعد علیه علی أن ذیل الآیة لا یناسبه.
و قیل: المراد بالأزواج نساؤهم الکافرات و هو ضعیف کسابقه.
و قوله: «وَ ما کانُوا یَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ الظاهر أن المراد به الأصنام التی یعبدونها نظرا إلی ظاهر لفظة «ما» فالآیة نظیرة قوله «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ:» الأنبیاء:- 98.
و یمکن أن یکون المراد بلفظة «ما» ما یعم أولی العقل من المعبودین کالفراعنة و النماردة، و أما الملائکة المعبودون و المسیح (ع) فیخرجهم من العموم قوله 
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تعالی «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ:» الأنبیاء:- 101.
و قوله: «فَاهْدُوهُمْ إِلی صِراطِ الْجَحِیمِ الجحیم من أسماء جهنم فی القرآن و هو من الجحمة بمعنی شدة تأجج النار علی ما ذکره الراغب.
و المراد بهدایتهم إلی صراطها إیصالهم إلیه و إیقاعهم فیه بالسوق، و قیل:
تسمیة ذلک بالهدایة من الاستهزاء، و قال فی مجمع البیان،: إنما عبر عن ذلک بالهدایة من حیث کان بدلا من الهدایة إلی الجنة کقوله: «فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ من حیث إن هذه البشارة وقعت لهم بدلا من البشارة بالنعیم. انتهی.
قوله تعالی: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ قال فی المجمع، یقال: وقفت أنا و وقفت غیری- أی یعدی و لا یعدی- و بعض بنی تمیم یقول: أوقفت الدابة و الدار. انتهی.
فقوله: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ أی احبسوهم لأنهم مسئولون أی حتی یسأل عنهم. و السیاق یعطی أن هذا الأمر بالوقوف و السؤال إنما یقع فی صراط الجحیم.
و اختلفت کلماتهم فیما هو السؤال عنه فقیل: یسألون عن قول لا إله إلا الله، و قیل: عن شرب الماء البارد استهزاء بهم، و قیل: عن ولایة علی (ع).
و هذه الوجوه لو صحت فإنما تشیر إلی مصادیق ما یسأل عنه و السیاق یشهد أن السؤال هو ما یشتمل علیه قوله: «ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ أی لا ینصر بعضکم بعضا کما کنتم تفعلونه فی الدنیا فتستعینون به علی حوائجکم و مقاصدکم، و ما یتلوه من قوله: «بَلْ هُمُ الْیَوْمَ مُسْتَسْلِمُونَ أی مسلمون لا یستکبرون یدل علی أن المراد بقوله:
«ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ السؤال عن استکبارهم عن طاعة الحق کما کانوا یستکبرون فی الدنیا.
فالسؤال عن عدم تناصرهم سؤال عن سبب الاستکبار الذی کانوا علیه فی الدنیا فقد تبین به أن المسئول عنه هو کل حق أعرضوا عنه فی الدنیا من اعتقاد حق أو عمل صالح استکبارا علی الحق تظاهرا بالتناصر.
قوله تعالی: «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ إلی قوله- إِنَّا کُنَّا غاوِینَ تخاصم واقع بین الأتباع و المتبوعین یوم القیامة، و التعبیر عنه بالتساؤل لأنه فی معنی 
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سؤال بعضهم بعضا تلاوما و تعاتبا یقول التابعون لمتبوعیهم: لم أضللتمونا؟ فیقول المتبوعون: لم قبلتم منا و لا سلطان لنا علیکم؟.
فقوله: «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ البعض الأول هم المعترضون و البعض الثانی المعترض علیهم کما یعطیه سیاق التساؤل و تساؤلهم تخاصمهم.
و قوله: «قالُوا إِنَّکُمْ کُنْتُمْ تَأْتُونَنا عَنِ الْیَمِینِ أی من جهة الخیر و السعادة فاستعمال الیمین فیها شائع کثیر کقوله «وَ أَصْحابُ الْیَمِینِ ما أَصْحابُ الْیَمِینِ:» الواقعة:- 27 و المعنی أنکم کنتم تأتوننا من جهة الخیر و السعادة فتقطعون الطریق و تحولون بیننا و بین الخیر و السعادة و تضلوننا.
و قیل: المراد بالیمین الدین و هو قریب من الوجه السابق، و قیل: المراد بالیمین القهر و القوة کما فی قوله تعالی «فَراغَ عَلَیْهِمْ ضَرْباً بِالْیَمِینِ:» الصافات:- 93 و لا یخلو من وجه نظرا إلی جواب المتبوعین.
و قوله: «قالُوا بَلْ لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ وَ ما کانَ لَنا عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ إلی قوله- غاوِینَ جواب المتبوعین بتبرئة أنفسهم من إشقاء التابعین و أن جرمهم مستند إلی سوء اختیار أنفسهم.
فقالوا: بل لم تکونوا مؤمنین أی لم نکن نحن السبب الموجب لإجرامکم و هلاککم بخلوکم عن الإیمان بل لم تکونوا مؤمنین لا أنا جردناکم من الإیمان.
ثم قالوا: «وَ ما کانَ لَنا عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ و هو فی معنی الجواب علی فرض التسلیم کأنه قیل: و لو فرض أنه کان لکم إیمان فما کان لنا علیکم من سلطان حتی نسلبه منکم و نجردکم منه. علی أن سلطان المتبوعین إنما هو بالتابعین فهم الذین یعطونهم السلطة و القوة فیتسلطون علیهم أنفسهم.
ثم قالوا: «بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ و الطغیان هو التجاوز عن الحد و هو إضراب عن قوله: «لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ کأنه قیل: و لم یکن سبب هلاککم مجرد الخلو من الإیمان بل کنتم قوما طاغین کما کنا مستکبرین طاغین فتعاضدنا جمیعا علی ترک سبیل الرشد و اتخاذ سبیل الغی فحق علینا کلمة العذاب التی قضی بها الله سبحانه قال تعالی:
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«إِنَّ جَهَنَّمَ کانَتْ مِرْصاداً لِلطَّاغِینَ مَآباً:» النبأ:- 22 و قال «فَأَمَّا مَنْ طَغی وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا فَإِنَّ الْجَحِیمَ هِیَ الْمَأْوی » النازعات:- 39.
و لهذا المعنی عقب قوله: «بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ بقوله: «فَحَقَّ عَلَیْنا قَوْلُ رَبِّنا إِنَّا لَذائِقُونَ أی لذائقون العذاب.
ثم قالوا: «فَأَغْوَیْناکُمْ إِنَّا کُنَّا غاوِینَ و هو متفرع علی ثبوت کلمة العذاب و آخر الأسباب لهلاکهم فإن الطغیان یستتبع الغوایة ثم نار جهنم، قال تعالی لإبلیس «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمَوْعِدُهُمْ أَجْمَعِینَ:» الحجر:- 43.
فکأنه قیل: فلما تلبستم بالطغیان حل بکم الغوایة بأیدینا من غیر سلطان لنا علیکم إلا اتباعکم لنا و اتصالکم بنا فسری إلیکم ما فینا من الصفة و هی الغوایة فالغاوی لا یتأتی منه إلا الغوایة و الإناء لا یترشح منه إلا ما فیه، و بالجملة إنکم لم تجبروا و لم تسلبوا الاختیار منذ بدأتم فی سلوک سبیل الهلاک إلی أن وقعتم فی ورطته و هی الغوایة فحق علیکم القول.
قوله تعالی: «فَإِنَّهُمْ یَوْمَئِذٍ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ إلی قوله- یَسْتَکْبِرُونَ ضمیر «فَإِنَّهُمْ للتابعین و المتبوعین فهم مشترکون فی العذاب لاشتراکهم فی الظلم و تعاونهم علی الجرم من غیر مزیة لبعضهم علی بعض.
و استظهر بعضهم أن المغوین أشد عذابا و ذلک فی مقابلة أوزارهم و أوزار أمثال أوزارهم فالشرکة لا تقتضی المساواة و الحق أن الآیات مسوقة لبیان اشتراکهم فی الظلم و الجرم و العذاب اللاحق بهم من قبله، و یمکن مع ذلک أن یلحق بکل من المتبوعین و التابعین ألوان من العذاب ناشئة عن خصوص شأنهم قال تعالی «وَ لَیَحْمِلُنَّ أَثْقالَهُمْ وَ أَثْقالًا مَعَ أَثْقالِهِمْ:» العنکبوت:- 13، و قال «رَبَّنا هؤُلاءِ أَضَلُّونا فَآتِهِمْ عَذاباً ضِعْفاً مِنَ النَّارِ قالَ لِکُلٍّ ضِعْفٌ وَ لکِنْ لا تَعْلَمُونَ:» الأعراف:- 38.
و قوله: «إِنَّا کَذلِکَ نَفْعَلُ بِالْمُجْرِمِینَ تأکید لتحقیق العذاب، و المراد بالمجرمین المشرکون بدلیل قوله بعد: «إِنَّهُمْ کانُوا إِذا قِیلَ لَهُمْ لا إِلهَ إِلَّا اللَّهُ یَسْتَکْبِرُونَ أی إذا
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عرض علیهم التوحید أن یؤمنوا به أو کلمة الإخلاص أن یقولوها استمروا علی استکبارهم و لم یقبلوا.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ أَ إِنَّا لَتارِکُوا آلِهَتِنا لِشاعِرٍ مَجْنُونٍ بَلْ جاءَ بِالْحَقِّ وَ صَدَّقَ الْمُرْسَلِینَ قولهم هذا إنکار منهم للرسالة بعد استکبارهم عن التوحید و إنکارهم له.
و قوله: «بَلْ جاءَ بِالْحَقِّ وَ صَدَّقَ الْمُرْسَلِینَ رد لقولهم: «لِشاعِرٍ مَجْنُونٍ حیث رموه (ع) بالشعر و الجنون و فیه رمی لکتاب الله بکونه شعرا و من هفوات الجنون فرد علیهم بأن ما جاء به حق و فیه تصدیق الرسل السابقین فلیس بباطل من القول کالشعر و هفوة الجنون و لیس ببدع غیر مسبوق فی معناه.
قوله تعالی: «إِنَّکُمْ لَذائِقُوا الْعَذابِ الْأَلِیمِ تهدید لهم بالعذاب لاستکبارهم و رمیهم الحق بالباطل.
قوله تعالی: «وَ ما تُجْزَوْنَ إِلَّا ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی لا ظلم فیه لأنه نفس عملکم یرد إلیکم.
قوله تعالی: «إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ إلی قوله- بَیْضٌ مَکْنُونٌ استثناء منقطع من ضمیر «لَذائِقُوا» أو من ضمیر «ما تُجْزَوْنَ و لکل وجه و المعنی علی الأول لکن عباد الله المخلصین أولئک لهم رزق معلوم و لیسوا بذائقی العذاب الألیم و المعنی علی الثانی لکن عباد الله المخلصین أولئک لهم رزق معلوم وراء جزاء عملهم و سیجی‌ء الإشارة إلی معناه.
و احتمال کون الاستثناء متصلا ضعیف لا یخلو من تکلف.
و قد سماهم الله سبحانه عباد الله المخلصین فأثبت لهم عبودیة نفسه و العبد هو الذی لا یملک لنفسه شیئا من إرادة و لا عمل فهؤلاء لا یریدون إلا ما أراده الله و لا یعملون إلا له.
ثم أثبت لهم أنهم مخلصون بفتح اللام أی إن الله تعالی أخلصهم لنفسه فلا یشارکه فیهم أحد فلا تعلق لهم بشی‌ء غیره تعالی من زینة الحیاة الدنیا و لا من نعم العقبی و لیس فی قلوبهم إلا الله سبحانه.
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و من المعلوم أن من کانت هذه صفته کان التذاذه و تنعمه غیر ما یلتذ و یتنعم غیره و ارتزاقه بغیر ما یرتزق به سواه و إن شارکهم فی ضروریات المأکل و المشرب و من هنا یتأید أن المراد بقوله: «أُولئِکَ لَهُمْ رِزْقٌ مَعْلُومٌ الإشارة إلی أن رزقهم فی الجنة- و هم عباد مخلصون- رزق خاص لا یشبه رزق غیرهم و لا یختلط بما یتمتع به من دونهم و إن اشترکا فی الاسم.
فقوله: «أُولئِکَ لَهُمْ رِزْقٌ مَعْلُومٌ أی رزق خاص متعین ممتاز من رزق غیرهم فکونه معلوما کنایة عن امتیازه کما فی قوله «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ:» الصافات:- 164 و الإشارة بلفظ البعید للدلالة علی علو مقامهم.
و أما ما فسره بعضهم أن المراد بکون رزقهم معلوما کونه معلوم الخصائص مثل کونه غیر مقطوع و لا ممنوع حسن المنظر لذیذ الطعم طیب الرائحة، و کذا ما ذکره آخرون أن المراد أنه معلوم الوقت لقوله «وَ لَهُمْ رِزْقُهُمْ فِیها بُکْرَةً وَ عَشِیًّا:» مریم:- 62 و کذا قول القائل: إن المراد به الجنة فهی وجوه غیر سدیدة.
و من هنا یظهر أن أخذ قوله: «إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ استثناء من ضمیر «وَ ما تُجْزَوْنَ لا یخلو من وجه کما تقدمت الإشارة إلیه.
و قوله: «فَواکِهُ وَ هُمْ مُکْرَمُونَ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ الفواکه جمع فاکهة و هی ما یتفکه به من الأثمار بیان لرزقهم المعلوم غیر أنه تعالی شفعه بقوله: «وَ هُمْ مُکْرَمُونَ للدلالة علی امتیاز هذا الرزق أعنی الفاکهة مما عند غیرهم بأنها مقارنة لإکرام خاص یخصهم قبال اختصاصهم بالله سبحانه و کونه لهم لا یشارکهم فیه شی‌ء.
و فی إضافة الجنات إلی النعیم إشارة إلی ذلک فقد تقدم فی قوله «فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ» الآیة: النساء:- 69، و قوله «وَ أَتْمَمْتُ عَلَیْکُمْ نِعْمَتِی:» المائدة:- 3 و غیرهما أن حقیقة النعمة هی الولایة و هی کونه تعالی هو القائم بأمر عبده.
و قوله: «عَلی سُرُرٍ مُتَقابِلِینَ السرر جمع سریر و هو معروف و کونهم متقابلین معناه استئناس بعضهم ببعض و استمتاعهم بنظر بعضهم فی وجه بعض من غیر أن یری بعضهم قفا بعض.
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و قوله: «یُطافُ عَلَیْهِمْ بِکَأْسٍ مِنْ مَعِینٍ الکأس إناء الشراب و نقل عن کثیر من اللغویین أن إناء الشراب لا یسمی کأسا إلا و فیه الشراب فإن خلا منه فهو قدح و المعین من الشراب الظاهر منه من عان الماء إذا ظهر و جری علی وجه الأرض، و المراد بکون الکأس من معین صفاء الشراب فیها و لذا عقبه بقوله: «بَیْضاءَ».
و قوله: «بَیْضاءَ لَذَّةٍ لِلشَّارِبِینَ أی صافیة فی بیاضها لذیذة للشاربین فاللذة مصدر أرید به الوصف مبالغة أو هی مؤنث لذ بمعنی لذیذ کما قیل.
و قوله: «لا فِیها غَوْلٌ وَ لا هُمْ عَنْها یُنْزَفُونَ الغول الإضرار و الإفساد، قال الراغب: الغول إهلاک الشی‌ء من حیث لا یحس به انتهی. فنفی الغول عن الخمر نفی مضارها و الإنزاف فسر بالسکر المذهب للعقل و أصله إذهاب الشی‌ء تدریجا.
و محصل المعنی: أنه لیس فیها مضار الخمر التی فی الدنیا و لا إسکارها بإذهاب العقل.
و قوله: «وَ عِنْدَهُمْ قاصِراتُ الطَّرْفِ عِینٌ وصف للحور التی یرزقونها و قصور طرفهن کنایة عن نظرهن نظرة الغنج و الدلال و یؤیده ذکر العین بعده و هو جمع عیناء مؤنث أعین و هی الواسعة العین فی جمال.
و قیل: المراد بقاصرات الطرف أنهن قصرن طرفهن علی أزواجهن لا یردن غیرهم لحبهن لهم، و بالعین أن أعینهن شدیدة فی سوادها شدیدة فی بیاضها.
و قوله: «کَأَنَّهُنَّ بَیْضٌ مَکْنُونٌ البیض معروف و هو اسم جنس واحدته بیضة و المکنون هو المستور بالادخار قیل: المراد تشبیههن بالبیض الذی کنه الریش فی العش أو غیره فی غیره فلم تمسه الأیدی و لم یصبه الغبار، و قیل: المراد تشبیههن ببطن البیض قبل أن یقشر و قبل أن تمسه الأیدی.
قوله تعالی: «فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ إلی قوله- فَلْیَعْمَلِ الْعامِلُونَ حکایة محادثة تقع بین أهل الجنة فیسأل بعضهم عن أحوال بعض و یحدث بعضهم بما جری علیه فی الدنیا و تنتهی المحادثة إلی تکلیمهم بعض أهل النار و هو فی سواء الجحیم.
فقوله: «فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ ضمیر الجمع لأهل الجنة من عباد الله 
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المخلصین و تساؤلهم- کما تقدم- سؤال بعضهم عن بعض و ما جری علیه.
و قوله: «قالَ قائِلٌ مِنْهُمْ إِنِّی کانَ لِی قَرِینٌ أی قال قائل من أهل الجنة المتسائلین إنی کان لی فی الدنیا مصاحب یختص بی من الناس. کذا یعطی السیاق.
و قیل: المراد بالقرین القرین من الشیاطین و فیه أن القرآن إنما یثبت قرناء الشیاطین فی المعرضین عن ذکر الله و المخلصون فی عصمة إلهیة من قرین الشیاطین و کذا من تأثیر الشیطان فیهم کما حکی عن إبلیس استثناءهم من الإغواء: «فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ:»- ص:- 83 نعم ربما أمکن أن یتعرض لهم الشیطان من غیر تأثیر فیهم لکنه غیر أثر القرین.
و قوله: «یَقُولُ أَ إِنَّکَ لَمِنَ الْمُصَدِّقِینَ أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَدِینُونَ ضمیر «یَقُولُ للقرین، و مفعول «الْمُصَدِّقِینَ البعث للجزاء و قد قام مقامه قوله:
«أَ إِذا مِتْنا» إلخ و المدینون المجزیون.
و المعنی: کأن یقول لی قرینی مستبعدا منکرا أ إنک لمن المصدقین للبعث للجزاء أ إذا متنا و کنا ترابا و عظاما فتلاشت أبداننا و تغیرت صورها أ إنا لمجزیون بالإحیاء و الإعادة؟ فهذا مما لا ینبغی أن یصدق.
و قوله: «قالَ هَلْ أَنْتُمْ مُطَّلِعُونَ ضمیر «قالَ للقائل المذکور قبلا، و الاطلاع الإشراف و المعنی ثم قال القائل المذکور مخاطبا لمحادثیه من أهل الجنة: هل أنتم مشرفون علی النار حتی تروا قرینی و الحال التی هو فیها؟.
و قوله: «فَاطَّلَعَ فَرَآهُ فِی سَواءِ الْجَحِیمِ السواء الوسط و منه سواء الطریق أی وسطه و المعنی فأشرف القائل المذکور علی النار فرآه أی قرینه فی وسط الجحیم.
و قوله: «قالَ تَاللَّهِ إِنْ کِدْتَ لَتُرْدِینِ «إِنْ مخففة من الثقیلة، و الإرداء السقوط من مکان عال کالشاهق و یکنی به عن الهلاک و المعنی أقسم بالله إنک قربت أن تهلکنی و تسقطنی فیما سقطت فیه من الجحیم.
و قوله: «وَ لَوْ لا نِعْمَةُ رَبِّی لَکُنْتُ مِنَ الْمُحْضَرِینَ المراد بالنعمة التوفیق و الهدایة
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الإلهیة، و الإحضار الإشخاص للعذاب قال فی مجمع البیان،: و لا یستعمل «أحضر» مطلقا إلا فی الشر.
و المعنی و لو لا توفیق ربی و هدایته لکنت من المحضرین للعذاب مثلک.
و قوله: «أَ فَما نَحْنُ بِمَیِّتِینَ إِلَّا مَوْتَتَنَا الْأُولی وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ الاستفهام للتقریر و التعجیب، و المراد بالموتة الأولی هی الموتة عن الحیاة الدنیا و أما الموتة عن البرزخ المدلول علیها بقوله «رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ:» المؤمن:- 11 فلم یعبأ بها لأن الموت الذی یزعم الزاعم فیه الفناء و البطلان هو الموت الدنیوی.
و المعنی- علی ما فی الکلام من الحذف و الإیجاز- ثم یرجع القائل المذکور إلی نفسه و أصحابه فیقول متعجبا أ نحن خالدون منعمون فما نحن بمیتین إلا الموتة الأولی و ما نحن بمعذبین؟.
قال فی مجمع البیان،: و یریدون به التحقیق لا الشک و إنما قالوا هذا القول لأن لهم فی ذلک سرورا مجددا و فرحا مضاعفا و إن کان قد عرفوا أنهم سیخلدون فی الجنة و هذا کما أن الرجل یعطی المال الکثیر فیقول مستعجبا: کل هذا المال لی؟ و هو یعلم أن ذلک له و هذا کقوله:
أ بطحاء مکة هذا الذی‌أراه عیانا و هذا أنا؟ 
قال: و لهذا عقبه بقوله: «إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ انتهی.
و قوله: «إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ هو من تمام قول القائل المذکور و فیه إعظام لموهبة الخلود و ارتفاع العذاب و شکر للنعمة.
و قوله: «لِمِثْلِ هذا فَلْیَعْمَلِ الْعامِلُونَ ظاهر السیاق أنه من قول القائل المذکور و الإشارة بهذا إلی الفوز أو الثواب أی لمثل هذا الفوز أو الثواب فلیعمل العاملون فی دار التکلیف، و قیل: هو من قول الله سبحانه و قیل: من قول أهل الجنة.
و اعلم أن لهم أقوالا مختلفة فی نسبة أکثر الجمل السابقة إلی قول الله تعالی أو قول الملائکة أو قول أهل الجنة غیر القائل المذکور و الذی أوردناه هو الذی یساعد علیه السیاق.
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قوله تعالی: «أَ ذلِکَ خَیْرٌ نُزُلًا أَمْ شَجَرَةُ الزَّقُّومِ إلی قوله- یُهْرَعُونَ مقایسة بین ما هیأه الله نزلا لأهل الجنة مما وصفه من الرزق الکریم و بین ما أعده نزلا لأهل النار من شجرة الزقوم التی طلعها کأنه رءوس الشیاطین و شراب من حمیم.
فقوله: «أَ ذلِکَ خَیْرٌ نُزُلًا أَمْ شَجَرَةُ الزَّقُّومِ الإشارة بذلک إلی الرزق الکریم المذکورة سابقا المعد لورود أهل الجنة و النزل بضمتین ما یهیأ لورود الضیف فیقدم إلیه إذا ورد من الفواکه و نحوها.
و الزقوم علی ما قیل- اسم شجرة صغیرة الورق مرة کریهة الرائحة ذات لبن إذا أصاب جسد إنسان تورم تکون فی تهامة و البلاد المجدبة المجاورة للصحراء سمیت به الشجرة الموصوفة بما فی الآیة من الأوصاف، و قیل: إن قریشا ما کانت تعرفه و سیأتی ذلک فی البحث الروائی.
و لفظة خیر فی الآیة بمعنی الوصف دون التفضیل إذ لا خیریة فی الزقوم أصلا فهو کقوله «ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ:» الجمعة:- 11 و الآیة علی ما یعطیه السیاق من کلامه تعالی.
و قوله: «إِنَّا جَعَلْناها فِتْنَةً لِلظَّالِمِینَ الضمیر لشجرة الزقوم، و الفتنة المحنة و العذاب.
و قوله: «إِنَّها شَجَرَةٌ تَخْرُجُ فِی أَصْلِ الْجَحِیمِ وصف لشجرة الزقوم، و أصل الجحیم قعرها، و لا عجب فی نبات شجرة فی النار و بقائها فیها فحیاة الإنسان و بقاؤه خالدا فیها أعجب و الله یفعل ما یشاء.
و قوله: «طَلْعُها کَأَنَّهُ رُؤُسُ الشَّیاطِینِ الطلع حمل النخلة أو مطلق الشجرة أول ما یبدو، و تشبیه ثمرة الزقوم برءوس الشیاطین بعنایة أن الأوهام العامیة تصور الشیطان فی أقبح صورة کما تصور الملک فی أحسن صورة و أجملها قال تعالی «ما هذا بَشَراً إِنْ هذا إِلَّا مَلَکٌ کَرِیمٌ:» یوسف:- 31، و بذلک یندفع ما قیل: إن الشی‌ء إنما یشبه بما یعرف و لا معرفة لأحد برءوس الشیاطین.
و قوله: «فَإِنَّهُمْ لَآکِلُونَ مِنْها فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ الفاء للتعلیل یبین به کونها نزلا للظالمین یأکلون منها، و فی قوله: «فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ إشارة إلی تسلط جوع 
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شدید علیهم یحرصون به علی الأکل کیفما کان.
و قوله: «ثُمَّ إِنَّ لَهُمْ عَلَیْها لَشَوْباً مِنْ حَمِیمٍ الشوب المزیج و الخلیط، و الحمیم الماء الحار البالغ فی حرارته، و المعنی ثم إن لأولئک الظالمین- زیادة علیها- لخلیطا مزیجا من ماء حار بالغ الحرارة یشربونه فیختلط به ما ملئوا منه البطون من الزقوم.
و قوله: «ثُمَّ إِنَّ مَرْجِعَهُمْ لَإِلَی الْجَحِیمِ أی إنهم بعد شرب الحمیم یرجعون إلی الجحیم فیستقرون فیها و یعذبون، و فی الآیة تلویح إلی أن الحمیم خارج الجحیم.
و قوله: «إِنَّهُمْ أَلْفَوْا آباءَهُمْ ضالِّینَ فَهُمْ عَلی آثارِهِمْ یُهْرَعُونَ ألفیت کذا أی وجدته و صادفته، و الإهراع الإسراع و المعنی أن سبب أکلهم و شربهم ثم رجوعهم إلی الجحیم أنهم صادفوا آباءهم ضالین- و هم مقلدون و أتباع لهم و هم أصلهم و مرجعهم- فهم یسرعون علی آثارهم فجوزوا بنزل کذلک و الرجوع إلی الجحیم جزاء وفاقا.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن جریح: فی قوله تعالی: «بَلْ عَجِبْتَ قال النبی ص: عجبت بالقرآن حین أنزل و یسخر منه ضلال بنی آدم.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا» قال: الذین ظلموا آل محمد (ع) حقهم «وَ أَزْواجَهُمْ قال: أشباههم.
أقول: صدر الروایة من الجری.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ قیل: عن ولایة علی (ع)- عن أبی سعید الخدری.:
أقول: و رواه الشیخ فی الأمالی، بإسناده إلی أنس بن مالک عن النبی ص، و فی العیون، عن علی و عن الرضا (ع) عنه (ص)، و فی تفسیر القمی، عن الإمام (ع).
و فی الخصال، عن أمیر المؤمنین (ع) قال: قال رسول الله ص: لا تزول قدم 
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عبد یوم القیامة حتی یسأل عن أربع: عن عمره فیما أفناه، و شبابه فیما أبلاه، و عن ماله من أین کسبه و فیما أنفقه، و عن حبنا أهل البیت.:
أقول: و روی فی العلل عنه (ص) مثله 
و فی نهج البلاغة،: اتقوا الله فی عباده و بلاده- فإنکم مسئولون حتی عن البقاع و البهائم.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری فی تأریخه و الترمذی و الدارمی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الحاکم و ابن مردویه عن أنس قال: قال رسول الله ص: ما من داع دعا إلی شی‌ء- إلا کان موقوفا یوم القیامة لازما به لا یفارقه- و إن دعا رجل رجلا ثم قرأ «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ .
و فی روضة الکافی، بإسناده عن محمد بن إسحاق المدنی عن أبی جعفر (ع) عن النبی ص فی حدیث: و أما قوله: «أُولئِکَ لَهُمْ رِزْقٌ مَعْلُومٌ قال: یعلمه «1» الخدام- فیأتون به إلی أولیاء الله قبل أن یسألوهم إیاه. أما قوله: «فَواکِهُ وَ هُمْ مُکْرَمُونَ قال: فإنهم لا یشتهون شیئا فی الجنة إلا أکرموا به.
و فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): «فَاطَّلَعَ فَرَآهُ فِی سَواءِ الْجَحِیمِ یقول: فی وسط الجحیم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «أَ فَما نَحْنُ بِمَیِّتِینَ : إلخ بإسناده عن أبیه عن علی بن مهزیار و الحسن بن محبوب عن النضر بن سوید عن درست عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: إذا دخل أهل الجنة الجنة و أهل النار النار- جی‌ء بالموت و یذبح کالکبش بین الجنة و النار- ثم یقال: خلود فلا موت أبدا فیقول أهل الجنة: «أَ فَما نَحْنُ بِمَیِّتِینَ إِلَّا مَوْتَتَنَا الْأُولی وَ ما نَحْنُ بِمُعَذَّبِینَ- إِنَّ هذا لَهُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ- لِمِثْلِ هذا فَلْیَعْمَلِ الْعامِلُونَ .
أقول: و حدیث ذبح الموت فی صورة کبش یوم القیامة من المشهورات رواه الشیعة و أهل السنة، و هو تمثل الخلود یومئذ.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «شَجَرَةُ الزَّقُّومِ روی أن قریشا لما سمعت هذه 
______________________________
(1) یعنی: خ. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 143
الآیة قالت: ما نعرف هذه الشجرة- قال ابن الزبعری: الزقوم بکلام البربر التمر و الزبد- و فی روایة بلغة الیمن فقال أبو جهل لجاریته: یا جاریة زقمینا فأتته الجاریة بتمر و زبد- فقال لأصحابه: تزقموا بهذا الذی یخوفکم به محمد- فیزعم أن النار تنبت الشجر و النار تحرق الشجر- فأنزل الله سبحانه «إِنَّا جَعَلْناها فِتْنَةً لِلظَّالِمِینَ .
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق عدیدة.
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اشارة

وَ لَقَدْ ضَلَّ قَبْلَهُمْ أَکْثَرُ الْأَوَّلِینَ (71) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا فِیهِمْ مُنْذِرِینَ (72) فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُنْذَرِینَ (73) إِلاَّ عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ (74) وَ لَقَدْ نادانا نُوحٌ فَلَنِعْمَ الْمُجِیبُونَ (75)
وَ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ (76) وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ (77) وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ (78) سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ (79) إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (80)
إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ (81) ثُمَّ أَغْرَقْنَا الْآخَرِینَ (82) وَ إِنَّ مِنْ شِیعَتِهِ لَإِبْراهِیمَ (83) إِذْ جاءَ رَبَّهُ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ (84) إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما ذا تَعْبُدُونَ (85)
أَ إِفْکاً آلِهَةً دُونَ اللَّهِ تُرِیدُونَ (86) فَما ظَنُّکُمْ بِرَبِّ الْعالَمِینَ (87) فَنَظَرَ نَظْرَةً فِی النُّجُومِ (88) فَقالَ إِنِّی سَقِیمٌ (89) فَتَوَلَّوْا عَنْهُ مُدْبِرِینَ (90)
فَراغَ إِلی آلِهَتِهِمْ فَقالَ أَ لا تَأْکُلُونَ (91) ما لَکُمْ لا تَنْطِقُونَ (92) فَراغَ عَلَیْهِمْ ضَرْباً بِالْیَمِینِ (93) فَأَقْبَلُوا إِلَیْهِ یَزِفُّونَ (94) قالَ أَ تَعْبُدُونَ ما تَنْحِتُونَ (95)
وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ (96) قالُوا ابْنُوا لَهُ بُنْیاناً فَأَلْقُوهُ فِی الْجَحِیمِ (97) فَأَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَسْفَلِینَ (98) وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ (99) رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ (100)
فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ (101) فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ (102) فَلَمَّا أَسْلَما وَ تَلَّهُ لِلْجَبِینِ (103) وَ نادَیْناهُ أَنْ یا إِبْراهِیمُ (104) قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (105)
إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ (106) وَ فَدَیْناهُ بِذِبْحٍ عَظِیمٍ (107) وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ (108) سَلامٌ عَلی إِبْراهِیمَ (109) کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (110)
إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ (111) وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ (112) وَ بارَکْنا عَلَیْهِ وَ عَلی إِسْحاقَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِما مُحْسِنٌ وَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ مُبِینٌ (113)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 145



(بیان)

تعقیب لغرض السیاق السابق المتعرض لشرکهم و تکذیبهم بآیات الله و تهدیدهم بألیم العذاب یقول: إن أکثر الأولین ضلوا کضلالهم و کذبوا الرسل المنذرین کتکذیبهم و یستشهد بقصص نوح و إبراهیم و موسی و هارون و إلیاس و لوط و یونس (ع) و ما فی الآیات المنقولة إشارة إلی قصة نوح و خلاصة قصص إبراهیم (ع).
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ ضَلَّ قَبْلَهُمْ أَکْثَرُ الْأَوَّلِینَ إلی قوله- الْمُخْلَصِینَ کلام مسوق لإنذار مشرکی هذه الأمة بتنظیرهم للأمم الهالکین من قبلهم فقد ضل أکثرهم کما ضل هؤلاء و أرسل إلیهم رسل منذرون کما أرسل منذر إلی هؤلاء فکذبوا فکان عاقبة أمرهم الهلاک إلا المخلصین منهم.
و اللام فی «لَقَدْ ضَلَ للقسم و کذا فی «لَقَدْ أَرْسَلْنا» و المنذرین الأول بکسر الذال المعجمة و هم الرسل و الثانی بفتح الذال المعجمة و هم الأمم الأولون، و «إِلَّا عِبادَ اللَّهِ إن کان المراد بهم من فی الأمم من المخلصین کان استثناء متصلا و إن عم الأنبیاء کان منقطعا إلا بتغلیبه غیر الأنبیاء علیهم و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نادانا نُوحٌ فَلَنِعْمَ الْمُجِیبُونَ اللامان للقسم و هو یدل علی کمال العنایة بنداء نوح و إجابته تعالی، و قد مدح تعالی نفسه فی إجابته فإن التقدیر فلنعم المجیبون نحن، و جمع المجیب لإفادة التعظیم و قد کان نداء نوح- علی ما یفیده السیاق- دعاءه علی قومه و استغاثته بربه المنقولین فی قوله تعالی «وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً:» نوح:- 26، و فی قوله تعالی «فَدَعا رَبَّهُ أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ:» القمر:- 10.
قوله تعالی: «وَ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ الکرب علی ما ذکره الراغب- الغم الشدید و المراد به الطوفان أو أذی قومه، و المراد بأهله أهل بیته و المؤمنون به من قومه و قد قال تعالی فی سورة هود: «قُلْنَا احْمِلْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ 
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اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ وَ مَنْ آمَنَ:» هود:- 40 و الأهل کما یطلق علی زوج الرجل و بنیه یطلق علی کل من هو من خاصته.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ أی الباقین من الناس بعد قرنهم و قد بحثنا فی هذا المعنی فی قصة نوح من سورة هود.
قوله تعالی: «وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ المراد بالترک الإبقاء و بالآخرین الأمم الغابرة غیر الأولین، و قد ذکرت هذه الجملة بعد ذکر إبراهیم (ع) أیضا فی هذه السورة و قد بدلت فی القصة بعینها من سورة الشعراء من قوله «وَ اجْعَلْ لِی لِسانَ صِدْقٍ فِی الْآخِرِینَ:» الشعراء:- 84 و استفدنا منه هناک أن المراد بلسان صدق کذلک أن یبعث الله بعده من یقوم بدعوته و یدعو إلی ملته و هی دین التوحید.
فیتأید بذلک أن المراد بالإبقاء فی الآخرین هو إحیاؤه تعالی دعوة نوح (ع) إلی التوحید و مجاهدته فی سبیل الله عصرا بعد عصر و جیلا بعد جیل إلی یوم القیامة.
قوله تعالی: «سَلامٌ عَلی نُوحٍ فِی الْعالَمِینَ المراد بالعالمین جمیعها لکونه جمعا محلی باللام مفیدا للعموم، و الظاهر أن المراد به عالمو البشر و أممهم و جماعاتهم إلی یوم القیامة فإنه تحیة من عند الله مبارکة طیبة تهدی إلیه من قبل الأمم الإنسانیة ما جری فیها شی‌ء من الخیرات اعتقادا أو عملا فإنه (ع) أول من انتهض لدعوة التوحید و دحض الشرک و ما یتبعه من العمل و قاسی فی ذلک أشد المحنة فیما یقرب من ألف سنة لا یشارکه فی ذلک أحد فله نصیب من کل خیر واقع بینهم إلی یوم القیامة، و لا یوجد فی کلامه تعالی سلام علی هذه السعة علی أحد ممن دونه.
و قیل: المراد بالعالمین عوالم الملائکة و الثقلین من الجن و الإنس.
قوله تعالی: «إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ تعلیل لما امتن علیه من الکرامة کإجابة ندائه و تنجیته و أهله من الکرب العظیم و إبقاء ذریته و ترکه علیه فی الآخرین و السلام علیه فی العالمین، و تشبیه جزائه بجزاء عموم المحسنین من حیث أصل الجزاء الحسن لا فی خصوصیاته فلا یوجب ذلک اشتراک الجمیع فیما اختص به (ع) و هو ظاهر.
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قوله تعالی: «إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ تعلیل لإحسانه المدلول علیه بالجملة السابقة و ذلک لأنه (ع) لکونه عبدا لله بحقیقة معنی الکلمة کان لا یرید و لا یفعل إلا ما یریده الله، و لکونه من المؤمنین حقا کان لا یری من الاعتقاد إلا الحق و سری ذلک إلی جمیع أرکان وجوده و من کان کذلک لا یصدر منه إلا الحسن الجمیل فکان من المحسنین.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَغْرَقْنَا الْآخَرِینَ ثم للتراخی الکلامی دون الزمانی و المراد بالآخرین قومه المشرکون.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ مِنْ شِیعَتِهِ لَإِبْراهِیمَ الشیعة هم القوم المشایعون لغیرهم الذاهبون علی أثرهم و بالجملة کل من وافق غیره فی طریقته فهو من شیعته تقدم أو تأخر قال تعالی «وَ حِیلَ بَیْنَهُمْ وَ بَیْنَ ما یَشْتَهُونَ کَما فُعِلَ بِأَشْیاعِهِمْ مِنْ قَبْلُ:» سبأ:- 54.
و ظاهر السیاق أن ضمیر «شِیعَتِهِ لنوح أی إن إبراهیم کان ممن یوافقه فی دینه و هو دین التوحید، و قیل: الضمیر لمحمد ص و لا دلیل علیه من جهة اللفظ.
قیل: و من حسن الإرداف فی نظم الآیات تعقیب قصة نوح (ع) و هو آدم الثانی أبو البشر بقصة إبراهیم (ع) و هو أبو الأنبیاء إلیه تنتهی أنساب جل الأنبیاء بعده و علی دینه تعتمد أدیان التوحید الحیة الیوم کدین موسی و عیسی و محمد ص، و أیضا نوح (ع) نجاه الله من الغرق و إبراهیم (ع) نجاه الله من الحرق.
قوله تعالی: «إِذْ جاءَ رَبَّهُ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ مجیئه ربه کنایة عن تصدیقه له و إیمانه به، و یؤید ذلک أن المراد بسلامة القلب عروه عن کل ما یضر التصدیق و الإیمان بالله سبحانه من الشرک الجلی و الخفی و مساوئ الأخلاق و آثار المعاصی و أی تعلق بغیره ینجذب إلیه الإنسان و یختل به صفاء توجهه إلیه سبحانه.
و بذلک یظهر أن المراد بالقلب السلیم ما لا تعلق له بغیره تعالی کما فی الحدیث و سیجی‌ء إن شاء الله فی البحث الروائی الآتی.
و قیل: المراد به السالم من الشرک، و یمکن أن یوجه بما یرجع إلی الأول و قیل:
المراد به القلب الحزین، و هو کما تری.
و الظرف فی الآیة متعلق بقوله سابقا «مِنْ شِیعَتِهِ و الظروف یغتفر فیها ما لا
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یغتفر فی غیرها، و قیل متعلق باذکر المقدر.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ ما ذا تَعْبُدُونَ أی أی شی‌ء تعبدون؟ و إنما سألهم عن معبودهم و هو یری أنهم یعبدون الأصنام تعجبا و استغرابا.
قوله تعالی: «أَ إِفْکاً آلِهَةً دُونَ اللَّهِ تُرِیدُونَ أی تقصدون آلهة دون الله إفکا و افتراء، إنما قدم الإفک و الآلهة لتعلق عنایته بذلک.
قوله تعالی: «فَنَظَرَ نَظْرَةً فِی النُّجُومِ فَقالَ إِنِّی سَقِیمٌ لا شک أن ظاهر الآیتین أن إخباره (ع) بأنه سقیم مرتبط بنظرته فی النجوم و مبنی علیه و نظرته فی النجوم إما لتشخیص الساعة و خصوص الوقت کمن به حمی ذات نوبة یعین وقتها بطلوع کوکب أو غروبها أو وضع خاص من النجوم و إما للوقوف علی الحوادث المستقبلة التی کان المنجمون یرون أن الأوضاع الفلکیة تدل علیها، و قد کان الصابئون مبالغین فیها و کان فی عهده (ع) منهم جم غفیر.
فعلی الوجه الأول لما أراد أهل المدینة أن یخرجوا کافة إلی عید لهم نظر إلی النجوم و أخبرهم أنه سقیم ستعتریه العلة فلا یقدر علی الخروج معهم.
و علی الوجه الثانی نظر (ع) حینذاک إلی النجوم نظرة المنجمین فأخبرهم أنها تدل علی أنه سیسقم فلیس فی وسعه الخروج معهم.
و أول الوجهین أنسب لحاله (ع) و هو فی إخلاص التوحید بحیث لا یری لغیره تعالی تأثیرا، و لا دلیل لنا قویا یدل علی أنه (ع) لم یکن به فی تلک الأیام سقم أصلا، و قد أخبر القرآن بإخباره بأنه سقیم و ذکر سبحانه قبیل ذلک أنه جاء ربه بقلب سلیم فلا یجوز علیه کذب و لا لغو من القول.
و لهم فی الآیتین وجوه أخر أوجهها أن نظرته فی النجوم و إخباره بالسقم من المعاریض فی الکلام و المعاریض أن یقول الرجل شیئا یقصد به غیره و یفهم منه غیر ما یقصده فلعله نظر (ع) فی النجوم نظر الموحد فی صنعه تعالی یستدل به علیه تعالی و علی وحدانیته و هم یحسبون أنه ینظر إلیها نظر المنجم فیها لیستدل بها علی الحوادث ثم قال:
إنی سقیم یرید أنه سیعتریه سقم فإن الإنسان لا یخلو فی حیاته من سقم ما و مرض ما
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کما قال «وَ إِذا مَرِضْتُ فَهُوَ یَشْفِینِ:» الشعراء:- 80 و هم یحسبون أنه یخبر عن سقمه یوم یخرجون فیه لعید لهم، و المرجح عنده لجمیع ذلک ما کان یهتم به من الرواغ إلی أصنامهم و کسرها.
لکن هذا الوجه مبنی علی أنه کان صحیحا غیر سقیم یومئذ، و قد سمعت أن لا دلیل یدل علیه.
علی أن المعاریض غیر جائزة علی الأنبیاء لارتفاع الوثوق بذلک عن قولهم.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّوْا عَنْهُ مُدْبِرِینَ ضمیر الجمع للقوم و ضمیر الإفراد لإبراهیم (ع) أی خرجوا من المدینة و خلفوه.
قوله تعالی: «فَراغَ إِلی آلِهَتِهِمْ فَقالَ أَ لا تَأْکُلُونَ ما لَکُمْ لا تَنْطِقُونَ الروغ و الرواغ و الروغان الحیاد و المیل، و قیل أصله المیل فی جانب لیخدع من یریده.
و فی قوله: «أَ لا تَأْکُلُونَ ؟ تأیید لما ذکروا أن المشرکین کانوا یضعون أیام أعیادهم طعاما عند آلهتهم.
و قوله: «أَ لا تَأْکُلُونَ؟ ما لَکُمْ لا تَنْطِقُونَ ؟ تکلیم منه لآلهتهم و هی جماد و هو یعلم أنها جماد لا تأکل و لا تنطق لکن الوجد و شدة الغیظ حمله علی أن یمثل موقفها موقف العقلاء ثم یؤاخذها مؤاخذة العقلاء کما یفعل بالمجرمین.
فنظر إلیها و هی ذوات أبدان کهیئة من یتغذی و یأکل و عندها شی‌ء من الطعام فامتلأ غیظا و جاش وجدا فقال: أَ لا تَأْکُلُونَ فلم یسمع منها جوابا فقال: «ما لَکُمْ لا تَنْطِقُونَ ؟ و أنتم آلهة یزعم عبادکم أنکم عقلاء قادرون مدبرون لأمورهم فلما لم یسمع لها حسا راغ علیها ضربا بالیمین.
قوله تعالی: «فَراغَ عَلَیْهِمْ ضَرْباً بِالْیَمِینِ أی تفرع علی ذاک الخطاب أن مال علی آلهتهم یضربهم ضربا بالید الیمنی أو بقوة بناء علی کون المراد بالیمین القوة.
و قول بعضهم: إن المراد بالیمین القسم و المعنی مال علیهم ضربا بسبب القسم الذی سبق منه و هو قوله «تَاللَّهِ لَأَکِیدَنَّ أَصْنامَکُمْ:» الأنبیاء:- 57 بعید.
قوله تعالی: «فَأَقْبَلُوا إِلَیْهِ یَزِفُّونَ الزف و الزفیف الإسراع فی المشی أی فجاءوا
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إلی إبراهیم و الحال أنهم یسرعون اهتماما بالحادثة التی یظنون أنه الذی أحدثها.
و فی الکلام إیجاز و حذف من خبر رجوعهم إلی المدینة و وقوفهم علی ما فعل بالأصنام و تحقیقهم الأمر و ظنهم به (ع) مذکور فی سورة الأنبیاء.
قوله تعالی: «قالَ أَ تَعْبُدُونَ ما تَنْحِتُونَ وَ اللَّهُ خَلَقَکُمْ وَ ما تَعْمَلُونَ فیه إیجاز و حذف من حدیث القبض علیه و الإتیان به علی أعین الناس و مسألته و غیرها.
و الاستفهام للتوبیخ و فیه مع ذلک احتجاج علی بطلان طریقتهم فهو یقول: لا یصلح ما نحته الإنسان بیده أن یکون ربا للإنسان معبودا له و الله سبحانه خلق الإنسان و ما یعمله و الخلق لا ینفک عن التدبیر فهو رب الإنسان و من السفه أن یترک هذا و یعبد ذاک.
و قد بان بذلک أن الأظهر کون ما فی قوله: «ما تَنْحِتُونَ موصولة و التقدیر ما تنحتونه، و کذا فی قوله: «وَ ما تَعْمَلُونَ و جوز بعضهم کون «ما» فیها مصدریة و هو فی أولهما بعید جدا.
و لا ضیر فی نسبة الخلق إلی ما عمله الإنسان أو إلی عمله لأن ما یریده الإنسان و یعمله من طریق اختیاره مراد الله سبحانه من طریق إرادة الإنسان و اختیاره و لا یوجب هذا النوع من تعلق الإرادة بالفعل بطلان تأثیر إرادة الإنسان و خروج الفعل عن الاختیار و صیرورته مجبرا علیه، و هو ظاهر.
و لو کان المراد نسبة خلق أعمالهم إلی الله سبحانه بلا واسطة لا من طریق إرادتهم بل بتعلق إرادته بنفس عملهم و أفاد الجبر لکان القول أقرب إلی أن یکون عذرا لهم من أن یکون توبیخا و تقبیحا، و کانت الحجة لهم لا علیهم.
قوله تعالی: «قالُوا ابْنُوا لَهُ بُنْیاناً فَأَلْقُوهُ فِی الْجَحِیمِ البنیان مصدر بنی یبنی و المراد به المبنی، و الجحیم النار فی شدة تأججها.
قوله تعالی: «فَأَرادُوا بِهِ کَیْداً فَجَعَلْناهُمُ الْأَسْفَلِینَ الکید الحیلة و المراد احتیالهم إلی إهلاکه و إحراقه بالنار.
و قوله: «فَجَعَلْناهُمُ الْأَسْفَلِینَ کنایة عن جعل إبراهیم فوقهم لا یؤثر فیه کیدهم 
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شیئا إذ قال سبحانه «یا نارُ کُونِی بَرْداً وَ سَلاماً عَلی إِبْراهِیمَ:» الأنبیاء:- 69.
و قد اختتم بهذا فصل من قصص إبراهیم (ع) و هو انتهاضه أولا علی عبادة الأوثان و اختصامه لعبادها و انتهاء أمره إلی إلقائه النار و إبطاله تعالی کیدهم.
قوله تعالی: «وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ فصل آخر من قصصه (ع) یذکر عزمه علی المهاجرة من بین قومه و استیهابه من الله ولدا صالحا و إجابته إلی ذلک و قصة ذبحه و نزول الفداء.
فقوله: «وَ قالَ إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی إلخ کالإنجاز لما وعدهم به مخاطبا لآزر: «وَ أَعْتَزِلُکُمْ وَ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ أَدْعُوا رَبِّی عَسی أَلَّا أَکُونَ بِدُعاءِ رَبِّی شَقِیًّا:» مریم:- 48 و منه یعلم أن مراده بالذهاب إلی ربه الذهاب إلی مکان یتجرد فیه لعبادته تعالی و دعائه و هو الأرض المقدسة.
و قول بعضهم: إن المراد أذهب إلی حیث أمرنی ربی لا شاهد علیه.
و کذا قول بعضهم: إن المراد أنی ذاهب إلی لقاء ربی حیث یلقوننی فی النار فأموت و ألقی ربی سیهدینی إلی الجنة.
و فیه- کما قیل- إن ذیل الآیة لا یناسبه و هو قوله: «رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ و کذا قوله بعده: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ .
قوله تعالی: «رَبِّ هَبْ لِی مِنَ الصَّالِحِینَ حکایة دعاء إبراهیم (ع) و مسألته الولد أی قال: رَبِّ هَبْ لِی «إلخ» و قد قیده بکونه من الصالحین.
قوله تعالی: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ أی فبشرناه أنا سنرزقه غلاما حلیما و فیه إشارة إلی أنه یکون ذکرا و یبلغ حد الغلمان، و أخذ الغلومة فی وصفه مع أنه بلغ مبلغ الرجال للإشارة إلی حاله التی یظهر فیها صفة کماله و صفاء ذاته و هو حلمه الذی مکنه من الصبر فی ذات الله إذ قال: «یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ .
و لم یوصف فی القرآن من الأنبیاء بالحلم إلا هذا النبی الکریم فی هذه الآیة و أبوه فی قوله تعالی «إِنَّ إِبْراهِیمَ لَحَلِیمٌ أَوَّاهٌ مُنِیبٌ:» هود:- 75.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 152
قوله تعالی: «فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ فَانْظُرْ ما ذا تَری إلخ الفاء فی أول الآیة فصیحة تدل علی محذوف و التقدیر فلما ولد له و نشأ و بلغ معه السعی، و المراد ببلوغ السعی بلوغه من العمر مبلغا یسعی فیه لحوائج الحیاة عادة و هو سن الرهاق، و المعنی فلما راهق الغلام قال له یا بنی «إلخ».
و قوله: «قالَ یا بُنَیَّ إِنِّی أَری فِی الْمَنامِ أَنِّی أَذْبَحُکَ هی رؤیا إبراهیم ذبح ابنه، و قوله: «إِنِّی أَری یدل علی تکرر هذه الرؤیا له کما فی قوله «وَ قالَ الْمَلِکُ إِنِّی أَری الخ: یوسف:- 33.
و قوله: «فَانْظُرْ ما ذا تَری هو من الرأی بمعنی الاعتقاد أی فتفکر فیما قلت و عین ما هو رأیک فیه، و هذه الجملة دلیل علی أن إبراهیم (ع) فهم من منامه أنه أمر له بالذبح مثل له فی مثال نتیجة الأمر و لذا طلب من ابنه الرأی فیه و هو یختبره بما ذا یجیبه؟.
و قوله: «قالَ یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ جواب ابنه، و قوله: «یا أَبَتِ افْعَلْ ما تُؤْمَرُ» إظهار رضا بالذبح فی صورة الأمر و قد قال:
افعل ما تؤمر و لم یقل اذبحنی إشارة إلی أن أباه مأمور بأمر لیس له إلا ائتماره و طاعته.
و قوله: «سَتَجِدُنِی إِنْ شاءَ اللَّهُ مِنَ الصَّابِرِینَ تطییب منه لنفس أبیه أنه لا یجزع منه و لا یأتی بما یهیج وجد الوالد عن ولده المزمل بدمائه، و قد زاد فی کلامه صفاء علی صفاء إذ قید وعده بالصبر بقوله: «إِنْ شاءَ اللَّهُ فأشار إلی أن اتصافه بهذه الصفة الکریمة أعنی الصبر لیس له من نفسه و لا أن زمامه بیده بل هو من مواهب الله و مننه إن یشأ تلبس به و له أن لا یشاء فینزعه منه.
قوله تعالی: «فَلَمَّا أَسْلَما وَ تَلَّهُ لِلْجَبِینِ الإسلام الرضا و الاستسلام: و التل الصرع و الجبین أحد جانبی الجبهة و اللام فی «لِلْجَبِینِ لبیان ما وقع علیه الصراع کقوله «یَخِرُّونَ لِلْأَذْقانِ سُجَّداً:» الإسراء:- 107، و المعنی فلما استسلما إبراهیم و ابنه لأمر الله و رضیا به و صرعة إبراهیم علی جبینه.
و جواب لما محذوف إیماء إلی شدة المصیبة و مرارة الواقعة.
قوله تعالی: «وَ نادَیْناهُ أَنْ یا إِبْراهِیمُ قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا» معطوف علی جواب 
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لما المحذوف، و قوله: «قَدْ صَدَّقْتَ الرُّؤْیا» أی أوردتها مورد الصدق و جعلتها صادقة و امتثلت الأمر الذی أمرناک فیها أی إن الأمر فیها کان امتحانیا یکفی فی امتثاله تهیؤ المأمور للفعل و إشرافه علیه فحسب.
قوله تعالی: «إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ إِنَّ هذا لَهُوَ الْبَلاءُ الْمُبِینُ الإشارة بکذلک إلی قصة الذبح بما أنها محنة شاقة و ابتلاء شدید و الإشارة بهذا إلیها أیضا و هو تعلیل لشدة الأمر.
و المعنی: إنا علی هذه الوتیرة نجزی المحسنین فنمتحنهم امتحانات شاقة صورة هینة معنی فإذا أتموا الابتلاء جزیناهم أحسن الجزاء فی الدنیا و الآخرة، و ذلک لأن الذی ابتلینا به إبراهیم لهو البلاء المبین.
قوله تعالی: «وَ فَدَیْناهُ بِذِبْحٍ عَظِیمٍ أی و فدینا ابنه بذبح عظیم و کان کبشا أتی به جبرئیل من عند الله سبحانه فداء علی ما فی الأخبار، و المراد بعظمة الذبح عظمة شأنه بکونه من عند الله سبحانه و هو الذی فدی به الذبیح.
قوله تعالی: «وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ تقدم الکلام فیه.
قوله تعالی: «سَلامٌ عَلی إِبْراهِیمَ تحیة منه تعالی علیه، و فی تنکیر سلام تفخیم له.
قوله تعالی: «کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ تقدم تفسیر الآیتین.
قوله تعالی: «وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ الضمیر لإبراهیم (ع).
و اعلم أن هذه الآیة المتضمنة للبشری بإسحاق بوقوعها بعد البشری السابقة بقوله: «فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ المتعقبة بقوله: «فَلَمَّا بَلَغَ مَعَهُ السَّعْیَ إلی آخر القصة ظاهرة کالصریحة أو هی صریحة فی أن الذبیح غیر إسحاق و هو إسماعیل (ع) و قد فصلنا القول فی ذلک فی قصص إبراهیم (ع) من سورة الأنعام.
قوله تعالی: «وَ بارَکْنا عَلَیْهِ وَ عَلی إِسْحاقَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِما مُحْسِنٌ وَ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ 
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مُبِینٌ المبارکة علی شی‌ء جعل الخیر و النماء و الثبات فیه أی و جعلنا فیما أعطینا إبراهیم و إسحاق الخیر الثابت و النماء.
و یمکن أن یکون قوله: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِما» إلخ قرینة علی أن المراد بقوله:
«بارَکْنا» إعطاء البرکة و الکثرة فی أولاده و أولاد إسحاق، و الباقی ظاهر.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «بِقَلْبٍ سَلِیمٍ قال: القلب السلیم الذی یلقی الله عز و جل- و لیس فیه أحد سواه.
و فیه، قال": القلب السلیم من الشک.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن حجر عن أبی عبد الله (ع) قال قال أبو جعفر (ع): عاب آلهتهم فنظر نظرة فی النجوم فقال إنی سقیم. قال أبو جعفر (ع): و الله ما کان سقیما و ما کذب.
أقول: و فی معناه روایات أخر و فی بعضها:
ما کان إبراهیم سقیما و ما کذب- إنما عنی سقیما فی دینه مرتادا.
و قد تقدم الروایات فی قصة حجاج إبراهیم (ع) قومه و کسره الأصنام و إلقائه فی النار فی تفسیر سور الأنعام و مریم و الأنبیاء و الشعراء.
و فی التوحید، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث: و قد سأله رجل عما اشتبه علیه من الآیات قال: و قد أعلمتک أن رب شی‌ء من کتاب الله عز و جل- تأویله غیر تنزیله و لا یشبه کلام البشر- و سأنبئک بطرف منه فتکتفی إن شاء الله-.
من ذلک قول إبراهیم (ع): «إِنِّی ذاهِبٌ إِلی رَبِّی سَیَهْدِینِ فذهابه إلی ربه توجهه إلیه عبادة- و اجتهادا و قربة إلی الله عز و جل- أ لا تری أن تأویله غیر تنزیله؟.
و فیه، بإسناده عن الفتح بن یزید الجرجانی عن أبی الحسن (ع) قال: یا فتح إن لله إرادتین و مشیئتین: إرادة حتم، و إرادة عزم ینهی و هو یشاء ذلک و یأمر و هو
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لا یشاء- أ و ما رأیت أنه نهی آدم و زوجته- عن أن یأکلا من الشجرة و هو یشاء ذلک؟
و لو لم یشأ لم یأکلا، و لو أکلا لغلبت شهوتهما مشیئة الله تعالی، و أمر إبراهیم بذبح ابنه إسماعیل (ع) و شاء أن لا یذبحه- و لو لم یشأ أن لا یذبحه- لغلبت مشیئة إبراهیم مشیئة الله عز و جل. قلت: فرجت عنی فرج الله عنک.
و عن أمالی الشیخ، بإسناده إلی سلیمان بن یزید قال: حدثنا علی بن موسی قال:
حدثنی أبی عن أبیه عن أبی جعفر عن أبیه عن آبائه (ع) قال: الذبیح إسماعیل (ع):
أقول: و روی مثله فی المجمع، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)
، و بهذا المضمون روایات کثیرة أخری عن أئمة أهل البیت (ع)، و قد وقع فی بعض روایاتهم أنه إسحاق و هو مطروح لمخالفة الکتاب.
و عن الفقیه،: سئل الصادق (ع) عن الذبیح من کان؟ فقال إسماعیل لأن الله تعالی ذکر قصته فی کتابه- ثم قال: «وَ بَشَّرْناهُ بِإِسْحاقَ نَبِیًّا مِنَ الصَّالِحِینَ 
أقول: هذا ما تقدم فی بیان الآیة أن الآیة بسیاقها ظاهرة بل صریحة فی ذلک.
و فی المجمع، عن ابن إسحاق": أن إبراهیم کان إذا زار إسماعیل و هاجر- حمل علی البراق فیغدو من الشام- فیقیل بمکة و یروح من مکة فیبیت عند أهله بالشام- حتی إذا بلغ معه السعی رأی فی المنام أن «1» یذبحه- فقال له: یا بنی خذ الحبل و المدیة «2» ثم انطلق بنا إلی هذا الشعب لنحتطب.
فلما خلا إبراهیم بابنه فی شعب ثبیر- أخبره بما قد ذکره الله عنه فقال: یا أبت اشدد رباطی حتی لا أضطرب- و اکفف عنی ثیابک حتی لا ینتضح من دمی شیئا- فتراه أمی و اشحذ شفرتک- و أسرع مر السکین علی حلقی- لیکون أهون علی فإن الموت شدید- فقال له إبراهیم: نعم العون أنت یا بنی علی أمر الله-.
ثم ساق القصة و فیها ثم انحنی إلیه بالمدیة- و قلب جبرئیل المدیة علی قفاها- و اجتر
______________________________
(1) أنه ظ
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الکبش من قبل ثبیر و اجتر الغلام من تحته- و وضع الکبش مکان الغلام، و نودی من میسرة مسجد الخیف: یا إبراهیم قد صدقت الرؤیا.
أقول: و الروایات فی القصة کثیرة و لا تخلو من اختلاف.
و فیه،: روی العیاشی بإسناده عن برید بن معاویة العجلی قال: قلت لأبی عبد الله (ع): کم کان بین بشارة إبراهیم بإسماعیل- و بین بشارته بإسحاق (ع)؟ قال:
کان بین البشارتین خمس سنین- قال الله سبحانه فَبَشَّرْناهُ بِغُلامٍ حَلِیمٍ یعنی إسماعیل- و هی أول بشارة بشر الله به إبراهیم (ع) فی الولد.
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اشارة

وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلی مُوسی وَ هارُونَ (114) وَ نَجَّیْناهُما وَ قَوْمَهُما مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ (115) وَ نَصَرْناهُمْ فَکانُوا هُمُ الْغالِبِینَ (116) وَ آتَیْناهُمَا الْکِتابَ الْمُسْتَبِینَ (117) وَ هَدَیْناهُمَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ (118)
وَ تَرَکْنا عَلَیْهِما فِی الْآخِرِینَ (119) سَلامٌ عَلی مُوسی وَ هارُونَ (120) إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (121) إِنَّهُما مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ (122) وَ إِنَّ إِلْیاسَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ (123)
إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ لا تَتَّقُونَ (124) أَ تَدْعُونَ بَعْلاً وَ تَذَرُونَ أَحْسَنَ الْخالِقِینَ (125) اللَّهَ رَبَّکُمْ وَ رَبَّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ (126) فَکَذَّبُوهُ فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ (127) إِلاَّ عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ (128)
وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ (129) سَلامٌ عَلی إِلْ‌یاسِینَ (130) إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (131) إِنَّهُ مِنْ عِبادِنَا الْمُؤْمِنِینَ (132)
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(بیان)

ملخص قصة موسی و هارون و إشارة إلی قصة إلیاس (ع). و بیان ما أنعم الله علیهم و عذاب مکذبیهم و جانب الرحمة یربو فیها علی جانب العذاب و التبشیر یزید علی الإنذار.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ مَنَنَّا عَلی مُوسی وَ هارُونَ المن الإنعام و من المحتمل أن یکون المراد به ما سیعده مما أنعم علیهما و علی قومهما من التنجیة و النصر و إیتاء الکتاب و الهدایة و غیرها فیکون قوله: «وَ نَجَّیْناهُما» إلخ من عطف التفسیر.
قوله تعالی: «وَ نَجَّیْناهُما وَ قَوْمَهُما مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ و هو الغم الشدید من استضعاف فرعون لهم یسومهم سوء العذاب و یذبح أبناءهم و یستحیی نساءهم.
قوله تعالی: «وَ نَصَرْناهُمْ فَکانُوا هُمُ الْغالِبِینَ و هو الذی أدی إلی خروجهم من مصر و جوازهم البحر و هلاک فرعون و جنوده.
و بذلک یندفع ما توهم أن مقتضی الظاهر أن یذکر النصر قبل التنجیة لتوقفها علیه، و ذلک أن النصر إنما یکون فیما إذا کان للمنصور قوة ما لکنها لا تکفی لدفع الشر فتتم بالنصر و کان لبنی إسرائیل عند الخروج من مصر بعض القوة فناسب إطلاق النصر علی إعانتهم علی ذلک بخلاف أصل تخلیصهم من ید فرعون فإنهم کانوا أسراء مستعبدین لا قوة لهم فلا یناسب هذا الاعتبار إلا ذکر التنجیة دون النصر.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُمَا الْکِتابَ الْمُسْتَبِینَ أی یستبین المجهولات الخفیة فیبینها و هی التی یحتاج إلیها الناس فی دنیاهم و آخرتهم.
قوله تعالی: «وَ هَدَیْناهُمَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ المراد بها الهدایة بتمام معنی الکلمة، و لذا خصها بهما و لم یشرک فیها معهما قومهما، و لقد تقدم کلام فی معنی الهدایة إلی الصراط المستقیم فی سورة الفاتحة.
قوله تعالی: «وَ تَرَکْنا عَلَیْهِما فِی الْآخِرِینَ إلی قوله- الْمُؤْمِنِینَ تقدم تفسیرها.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ إِلْیاسَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ قیل: إنه (ع) من آل هارون کان 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 158
مبعوثا إلی بعلبک «1» و لم یذکر فی کلامه ما یستشهد به علیه.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ لِقَوْمِهِ أَ لا تَتَّقُونَ أَ تَدْعُونَ بَعْلًا وَ تَذَرُونَ أَحْسَنَ الْخالِقِینَ إلی قوله- الْأَوَّلِینَ شطر من دعوته (ع) یدعو قومه فیها إلی التوحید و یوبخهم علی عبادة بعل- صنم کان لهم- و ترک عبادة الله سبحانه.
و کلامه (ع) علی ما فیه من التوبیخ و اللوم یتضمن حجة تامة علی توحیده تعالی فإن قوله: «وَ تَذَرُونَ أَحْسَنَ الْخالِقِینَ اللَّهَ رَبَّکُمْ وَ رَبَّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ یوبخهم أولا علی ترک عبادة أحسن الخالقین، و الخلق و الإیجاد کما یتعلق بذوات الأشیاء یتعلق بالنظام الجاری فیها الذی یسمی تدبیرا فکما أن الخلق إلیه تعالی فالتدبیر أیضا إلیه فهو المدبر کما أنه الخالق، و أشار إلی ذلک بقوله: «اللَّهَ رَبَّکُمْ بعد وصفه تعالی بأحسن الخالقین.
ثم أشار إلی أن ربوبیته تعالی لا تختص بقوم دون قوم کالأصنام التی یتخذ کل قوم بعضا منها دون بعض فیکون صنم ربا لقوم دون آخرین بل هو تعالی رب لهم و لآبائهم الأولین لا یختص ببعض دون بعض لعموم خلقه و تدبیره، و إلیه أشار بقوله:
«اللَّهَ رَبَّکُمْ وَ رَبَّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ .
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ أی مبعوثون لیحضروا العذاب، و قد تقدم أن الإحضار إذا أطلق أفاد معنی الشر.
قوله تعالی: «إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ دلیل علی أنه کان فی قومه جمع منهم.
قوله تعالی: «وَ تَرَکْنا عَلَیْهِ فِی الْآخِرِینَ إلی قوله- الْمُؤْمِنِینَ تقدم الکلام فی نظائرها.



- (بحث روائی)-

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَ تَدْعُونَ بَعْلًا» قال کان لهم صنم یسمونه بعلا.
و فی المعانی، بإسناده إلی قادح عن الصادق جعفر بن محمد عن أبیه عن آبائه عن علی 
______________________________
(1) و لعلهم أخذوه من بعل فقد قیل: أن بعلبک سمی به لأن بعلا کان منصوبا فی معبد فیه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 159
(ع): فی قول الله عز و جل: «سلام علی آل یس» قال: یس محمد ص و نحن آل یس.:
أقول: و عن العیون، عن الرضا (ع) مثله 
، و هو مبنی علی قراءة آل یس کما قرأه نافع و ابن عامر و یعقوب و زید.



(کلام فی قصة إلیاس (ع))





1- قصته فی القرآن:

لم یذکر اسمه (ع) فی القرآن الکریم إلا فی هذا الموضع و فی سورة الأنعام عند ذکر هدایة الأنبیاء حیث قال «وَ زَکَرِیَّا وَ یَحْیی وَ عِیسی وَ إِلْیاسَ کُلٌّ مِنَ الصَّالِحِینَ:» الأنعام:- 85.
و لم یذکر تعالی من قصته فی هذه السورة إلا أنه کان یدعو إلی عبادة الله سبحانه قوما کانوا یعبدون بعلا فآمن به و أخلص الإیمان قوم منهم و کذبه آخرون و هم جل القوم و إنهم لمحضرون.
و قد أثنی الله سبحانه علیه فی سورة الأنعام بما أثنی به علی الأنبیاء عامة و أثنی علیه فی هذه السورة بأنه من عباده المؤمنین المحسنین و حیاة بالسلام بناء علی القراءة المشهورة «سَلامٌ عَلی إِلْ‌یاسِینَ .



2- الأحادیث فیه:

ورد فیه (ع) أخبار مختلفة متهافتة کغالب الأخبار الواردة فی قصص الأنبیاء، الحاکیة للعجائب کالذی 
روی عن ابن مسعود": أن إلیاس هو إدریس 
و ما عن ابن عباس عن النبی ص: أن الخضر هو إلیاس 
، و ما عن وهب و کعب الأحبار و غیرهما": أن إلیاس حی لا یموت إلی النفخة الأولی، و ما عن وهب": أن إلیاس سأل الله أن یریحه من قومه- فأرسل الله إلیه دابة کهیئة الفرس فی لون النار- فوثب إلیه فانطلق به فکساه الله الریش و النور- و قطع عنه لذة المطعم و المشرب فصار فی الملائکة، و ما عن کعب الأحبار": أن إلیاس صاحب الجبال و البر- و أنه الذی سماه الله بذی النون، و ما عن الحسن": أن إلیاس موکل بالفیافی و الخضر موکل بالجبال، و ما عن أنس": أن 
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إلیاس لاقی النبی ص فی بعض أسفاره- فقعدا یتحدثان ثم نزل علیهما مائدة من السماء- فأکلا و أطعمانی ثم ودعه و ودعنی- ثم رأیته مر علی السحاب نحو السماء إلی غیر ذلک «1» و فی بعض أخبار الشیعة أنه (ع) حی مخلد «2» لکنها ضعاف و ظاهر آیات القصة لا یساعد علیه.
و فی البحار، فی قصة إلیاس (ع) عن قصص الأنبیاء، بالإسناد عن الصدوق بإسناده إلی وهب بن منبه، و رواه الثعلبی فی العرائس، عن ابن إسحاق و علماء الأخبار أبسط منه- و الحدیث طویل جدا، و ملخصه": أنه بعد انشعاب ملک بنی إسرائیل و تقسمه بینهم- سار سبط منهم إلی بعلبک- و کان لهم ملک منهم یعبد صنما اسمه بعل- و یحمل الناس علی عبادته.
و کانت له مرأة فاجرة- قد تزوجت قبله بسبعة من الملوک- و ولدت تسعین ولدا سوی أبناء الأبناء، و کان الملک یستخلفها إذ غاب- فتقضی بین الناس، و کان له کاتب مؤمن حکیم- قد خلص من یدها ثلاثمائة مؤمن ترید قتلهم، و کان فی جوار قصر الملک رجل مؤمن له بستان- و کان الملک یحترم جواره و یکرمه-.
ففی بعض ما غاب الملک- قتلت المرأة الجار المؤمن و غصبت بستانه- فلما رجع و علم به عاتبها- فاعتذرت إلیه و أرضته فآلی الله تعالی علی نفسه- أن ینتقم منهما إن لم یتوبا فأرسل إلیهم إلیاس (ع)- یدعوهم إلی عبادة الله و أخبرهما بما آلی الله- فاشتد غضبهم علیه و هموا بتعذیبه و قتله- فهرب منهم إلی أصعب جبل هناک- فلبث فیه سبع سنین- یعیش بنبات الأرض و ثمار الشجر-.
فأمرض الله ابنا للملک یحبه حبا شدیدا- فاستشفع ببعل فلم ینفعه فقیل له: إنه غضبان علیک إن لم تقتل إلیاس- فأرسل إلیه فئة من قومه لیخدعوه- و یقبضوا علیه فأرسل الله إلیهم نارا- فأحرقتهم ثم أرسل إلیه فئة أخری- من ذوی البأس مع کاتبه 
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور فی تفسیر آیات القصة.
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المؤمن- فذهب معه إلیاس صونا له من غضب الملک- لکن الله سبحانه أمات ابنه فشغله حزنه عن إلیاس- فرجع سالما.
ثم لما طال الأمر- نزل إلیاس من الجبل- و استخفی عند أم یونس بن متی فی بیتها- و یونس طفل رضیع- ثم خرج بعد ستة أشهر إلی الجبل ثانیا- و اتفق أن مات بعده یونس- ثم أحیاه الله بدعاء إلیاس بعد ما خرجت أمه فی طلبه- فوجدته فتضرعت إلیه-.
ثم إنه سأل الله أن ینتقم له من بنی إسرائیل- و یمسک عنهم الأمطار فأجیب- و سلط الله علیهم القحط فأجهدوا سنین- فندموا فجاءوه فتابوا و أسلموا- فدعا الله فأرسل علیهم المطر فسقاهم و أحیا بلادهم-.
فشکوا إلیه هدم الجدران و عدم البذر من الحبوب- فأوحی إلیه أن یأمرهم أن یبذروا الملح- فأنبت لهم الحمص و أن یبذروا الرمل- فأنبت لهم منه الدخن-.
ثم لما کشف الله عنهم الضر نقضوا العهد- و عادوا إلی أخبث ما کانوا علیه- فأمل ذلک إلیاس فدعا الله أن یریحه منهم- فأرسل الله إلیه فرسا من نار- فوثب علیه إلیاس فرفعه الله إلی السماء- و کساه الریش و النور فکان مع الملائکة-.
ثم سلط الله علی الملک و امرأته عدوا- فقصدهما و ظهر علیهما فقتلهما- و ألقی جیفتهما فی بستان ذلک الرجل المؤمن- الذی قتلاه و غصبوا بستانه.
و أنت بالتأمل فیما تقصه الروایة لا ترتاب فی ضعفها.
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اشارة

وَ إِنَّ لُوطاً لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ (133) إِذْ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ أَجْمَعِینَ (134) إِلاَّ عَجُوزاً فِی الْغابِرِینَ (135) ثُمَّ دَمَّرْنَا الْآخَرِینَ (136) وَ إِنَّکُمْ لَتَمُرُّونَ عَلَیْهِمْ مُصْبِحِینَ (137)
وَ بِاللَّیْلِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ (138) وَ إِنَّ یُونُسَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ (139) إِذْ أَبَقَ إِلَی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ (140) فَساهَمَ فَکانَ مِنَ الْمُدْحَضِینَ (141) فَالْتَقَمَهُ الْحُوتُ وَ هُوَ مُلِیمٌ (142)
فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ (143) لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ (144) فَنَبَذْناهُ بِالْعَراءِ وَ هُوَ سَقِیمٌ (145) وَ أَنْبَتْنا عَلَیْهِ شَجَرَةً مِنْ یَقْطِینٍ (146) وَ أَرْسَلْناهُ إِلی مِائَةِ أَلْفٍ أَوْ یَزِیدُونَ (147)
فَآمَنُوا فَمَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ (148)
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(بیان)

خلاصة قصة لوط (ع) ثم قصة یونس (ع) و ابتلاء الله تعالی له بالحوت مأخوذا بما أعرض عن قومه عند ارتفاع العذاب عنهم بعد نزوله و إشرافه علیهم.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لُوطاً لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ إِذْ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ أَجْمَعِینَ و إنما نجاه و أهله من العذاب النازل علی قومه و هو الخسف و أمطار حجارة من سجیل علی ما ذکره الله تعالی فی سائر کلامه.
قوله تعالی: «إِلَّا عَجُوزاً فِی الْغابِرِینَ أی فی الباقین فی العذاب المهلکین به و هی امرأة لوط.
قوله تعالی: «ثُمَّ دَمَّرْنَا الْآخَرِینَ التدمیر الإهلاک، و الآخرین قومه الذین أرسل إلیهم.
قوله تعالی: «وَ إِنَّکُمْ لَتَمُرُّونَ عَلَیْهِمْ مُصْبِحِینَ وَ بِاللَّیْلِ أَ فَلا تَعْقِلُونَ فإنهم علی طریق الحجاز إلی الشام، و المراد بالمرور علیهم المرور علی دیارهم الخربة و هی الیوم مستورة بالماء علی ما قیل.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ یُونُسَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ إِذْ أَبَقَ إِلَی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ أی السفینة
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المملوءة من الناس و الإباق هرب العبد من مولاه.
و المراد بإباقه إلی الفلک خروجه من قومه معرضا عنهم و هو (ع) و إن لم یعص فی خروجه ذلک ربه و لا کان هناک نهی من ربه عن الخروج لکن خروجه إذ ذاک کان ممثلا لإباق العبد من خدمة مولاه فأخذه الله بذلک، و قد تقدم بعض الکلام فی ذلک فی تفسیر قوله تعالی «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ:» الأنبیاء:- 87.
قوله تعالی: «فَساهَمَ فَکانَ مِنَ الْمُدْحَضِینَ المساهمة المقارعة و الإدحاض الغلبة أی فقارع من فی السفینة فکان من المغلوبین، و قد کان عرض لسفینتهم الحوت فاضطروا إلی أن یلقوا واحدا منهم فی البحر لیبتلعه و یخلی السفینة فقارعوا فأصابت یونس (ع).
قوله تعالی: «فَالْتَقَمَهُ الْحُوتُ وَ هُوَ مُلِیمٌ الالتقام الابتلاع، و ملیم من ألام أی دخل فی اللوم کأحرم إذا دخل فی الحرم أو بمعنی صار ذا ملامة.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ عده من المسبحین و هم الذین تکرر منهم التسبیح و تمکن منهم حتی صار وصفا لهم یدل علی دوام تلبسه زمانا بالتسبیح. قیل: أی من المسبحین قبل التقام الحوت إیاه، و قیل:
بل فی بطن الحوت، و قیل: أی کان من المسبحین قبل التقام الحوت و فی بطنه.
و الذی حکی من تسبیحه فی کلامه تعالی قوله فی سورة الأنبیاء: «فَنادی فِی الظُّلُماتِ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ:» الأنبیاء:- 87 و لازم ذلک أن یکون من المسبحین فی بطن الحوت خاصة أو فیه و فیما قبله فاحتمال کون المراد تسبیحه قبل التقام الحوت مرجوح لا ینبغی أن یصار إلیه.
علی أن تسبیحه مع اعترافه بالظلم فی قوله: «سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ - علی ما سیجی‌ء- تسبیح له تعالی عما کان یشعر به «1» فعله من ترک قومه و ذهابه علی وجهه، و قوله: «فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ إلخ یدل علی أن تسبیحه کان هو السبب المستدعی لنجاته، و لازم ذلک أن یکون إنما ابتلی بما ابتلی به لینزهه تعالی فینجو بذلک من الغم الذی ساقه إلیه فعله إلی ساحة العافیة.
______________________________
(1) و هو أن الله لا یقدر علیه کما قال تعالی: «و ظن أن لن نقدر علیه».
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و بذلک یظهر أن العنایة فی الکلام إنما هی بتسبیحه فی بطن الحوت خاصة فخیر الأقوال الثلاثة أوسطها.
فالظاهر أن المراد بتسبیحه نداؤه فی الظلمات بقوله: «لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ و قد قدم التهلیل لیکون کالعلة المبینة لتسبیحه کأنه یقول:
لا معبود بالحق یتوجه إلیه غیرک فأنت منزه مما کان یشعر به فعلی أنی آبق منک معرض عن عبودیتک متوجه إلی سواک إنی کنت ظالما لنفسی فی فعلی فها أنا متوجه إلیک متبرئ مما کان یشعر به فعلی من التوجه عنک إلی غیرک.
فهذا معنی تسبیحه و لو لا ذلک منه لم ینج أبدا إذ کان سبب نجاته منحصرا فی التسبیح و التنزیه بالمعنی الذی ذکر.
و بذلک یظهر أن المراد بقوله: «لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ تأبید مکثه فی بطنه إلی أن یبعث فیخرج منه کالقبر الذی یقبر فیه الإنسان و یلبث فیه حتی یبعث فیخرج منه قال تعالی «مِنْها خَلَقْناکُمْ وَ فِیها نُعِیدُکُمْ وَ مِنْها نُخْرِجُکُمْ تارَةً أُخْری » طه:- 55.
و لا دلالة فی الآیة علی کونه (ع) علی تقدیر اللبث حیا فی بطن الحوت إلی یوم یبعثون أو میتا و بطنه قبره مع بقاء بدنه و بقاء جسد الحوت علی حالهما أو بنحو آخر فلا مساغ لاختلافهم فی کونه (ع) حیا علی هذا التقدیر أو میتا و بطنه قبره، و أن المراد بیوم یبعثون النفخة الأولی التی فیها یموت الخلائق أو النفخة الثانیة أو التأجیل بیوم القیامة کنایة عن طول اللبث.
قوله تعالی: «فَنَبَذْناهُ بِالْعَراءِ وَ هُوَ سَقِیمٌ النبذ طرح الشی‌ء و الرمی به، و العراء المکان الذی لا سترة فیه یستظل بها من سقف أو خباء أو شجر.
و المعنی علی ما یعطیه السیاق أنه صار من المسبحین فأخرجناه من بطن الحوت و طرحناه خارج الماء فی أرض لا ظل فیها یستظل به و هو سقیم.
قوله تعالی: «وَ أَنْبَتْنا عَلَیْهِ شَجَرَةً مِنْ یَقْطِینٍ الیقطین من نوع القرع و یکون ورقه عریضا مستدیرا و قد أنبتها الله علیه لیستظل بورقها.
قوله تعالی: «وَ أَرْسَلْناهُ إِلی مِائَةِ أَلْفٍ أَوْ یَزِیدُونَ أو فی مورد الترقی و تفید معنی بل، و المراد بهذه الجماعة أهل نینوی.
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قوله تعالی: «فَآمَنُوا فَمَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ أی آمنوا به فلم نعذبهم و لم نهلکهم بما أشرف علیهم من العذاب فمتعناهم بالحیاة و البقاء إلی أجلهم المقدر لهم.
و الآیة فی إشعارها برفع العذاب عنهم و تمتیعهم تشیر إلی قوله تعالی «فَلَوْ لا کانَتْ قَرْیَةٌ آمَنَتْ فَنَفَعَها إِیمانُها إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ:» یونس:- 98.
و لا یخلو السیاق من إشعار- بل دلالة- علی أن المراد من إرساله فی قوله:
«وَ أَرْسَلْناهُ أمره بالذهاب ثانیا إلی القوم، و بإیمانهم فی قوله: «فَآمَنُوا» إلخ إیمانهم بتصدیقه و اتباعه بعد ما آمنوا و تابوا حین رأوا العذاب.
و من هنا یظهر ضعف ما استدل بعضهم بالآیتین أن إرساله إلی القوم کان بعد خروجه من بطن الحوت و أنه أمر أولا بالذهاب إلی أهل نینوی و دعوتهم إلی الله و کانوا یعبدون الأصنام فاستعظم الأمر و خرج من بیته یسیر فی الأرض لعل الله یصرف عنه هذا التکلیف و رکب البحر فابتلاه الله بالحوت ثم لما نبذ بالعراء کلف ثانیا فأجاب و أطاع و دعاهم فاستجابوا فدفع الله عذابا کان یهددهم إن لم یؤمنوا.
و ذلک أن السیاق کما سمعت یدل علی کون إرساله بأمر ثان و أن إیمانهم کان إیمانا ثانیا بعد الإیمان و التوبة و أن تمتیعهم إلی حین کان مترتبا علی إیمانهم به لا علی کشف العذاب عنهم فلم یکن الله سبحانه لیترکهم لو لم یؤمنوا برسوله ثانیا کما آمنوا به و تابوا إلیه أولا فی غیبته فافهم ذلک.
علی أن قوله تعالی «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً:» الأنبیاء:- 87 و قوله «وَ لا تَکُنْ کَصاحِبِ الْحُوتِ إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ:» ن:- 48 لا یلائم ما ذکروه، و کذا قوله «إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا:» یونس:- 98 إذ لا یطلق الکشف إلا فی عذاب واقع حال أو مشرف.



(کلام فی قصة یونس (ع) فی فصول)





1- [قصته فی القرآن.]

لم یتعرض القرآن الکریم إلا لطرف من قصته و قصة قومه فقد تعرض فی سورة الصافات لإرساله ثم إباقه و رکوبه الفلک و التقام الحوت له ثم نجاته و إرساله إلی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 166
القوم و إیمانهم قال تعالی: «وَ إِنَّ یُونُسَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ. إِذْ أَبَقَ إِلَی الْفُلْکِ الْمَشْحُونِ فَساهَمَ فَکانَ مِنَ الْمُدْحَضِینَ. فَالْتَقَمَهُ الْحُوتُ وَ هُوَ مُلِیمٌ. فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ. لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ. فَنَبَذْناهُ بِالْعَراءِ وَ هُوَ سَقِیمٌ. وَ أَنْبَتْنا عَلَیْهِ شَجَرَةً مِنْ یَقْطِینٍ. وَ أَرْسَلْناهُ إِلی مِائَةِ أَلْفٍ أَوْ یَزِیدُونَ. فَآمَنُوا فَمَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ .
و فی سورة الأنبیاء: لتسبیحه فی بطن الحوت و تنجیته قال تعالی «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ فَنادی فِی الظُّلُماتِ أَنْ لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ فَاسْتَجَبْنا لَهُ وَ نَجَّیْناهُ مِنَ الْغَمِّ وَ کَذلِکَ نُنْجِی الْمُؤْمِنِینَ:» الأنبیاء:- 87 88.
و فی سورة ن: لندائه مکظوما و خروجه من بطنه و اجتبائه قال تعالی «فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ وَ لا تَکُنْ کَصاحِبِ الْحُوتِ إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ. لَوْ لا أَنْ تَدارَکَهُ نِعْمَةٌ مِنْ رَبِّهِ لَنُبِذَ بِالْعَراءِ وَ هُوَ مَذْمُومٌ. فَاجْتَباهُ رَبُّهُ فَجَعَلَهُ مِنَ الصَّالِحِینَ:» ن:- 50.
و فی سورة یونس: لإیمان قومه و کشف العذاب عنهم قال تعالی «فَلَوْ لا کانَتْ قَرْیَةٌ آمَنَتْ فَنَفَعَها إِیمانُها إِلَّا قَوْمَ یُونُسَ لَمَّا آمَنُوا کَشَفْنا عَنْهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ مَتَّعْناهُمْ إِلی حِینٍ:» یونس:- 98.
و خلاصة ما یستفاد من الآیات بضم بعضها إلی بعض و اعتبار القرائن الحافة بها أن یونس (ع) کان من الرسل أرسله الله تعالی إلی قومه و هم جمع کثیر یزیدون علی مائة ألف فدعاهم فلم یجیبوه إلا بالتکذیب و الرد حتی جاءهم عذاب أوعدهم به یونس ثم خرج من بینهم.
فلما أشرف علیهم العذاب و شاهدوه مشاهدة عیان أجمعوا علی الإیمان و التوبة إلی الله سبحانه فکشف الله عنهم عذاب الخزی فی الحیاة الدنیا.
ثم إن یونس (ع) استخبر عن حالهم فوجد العذاب انکشف عنهم- و کأنه لم یعلم بإیمانهم و توبتهم- فلم یعد إلیهم و ذهب لوجهه علی ما به من الغضب و السخط علیهم فکان ظاهر حاله حال من یأبق من ربه مغاضبا علیه ظانا أن لا یقدر علیه و رکب البحر فی فلک مشحون.
فعرض لهم حوت عظیم لم یجدوا بدا من أن یلقوا إلیه واحدا منهم یبتلعه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 167
و ینجو الفلک بذلک فساهموا و قارعوا فیما بینهم فأصابت یونس (ع) فألقوه فی البحر فابتلعه الحوت و نجت السفینة.
ثم إن الله سبحانه حفظه حیا سویا فی بطنه أیاما و لیالی و یونس (ع) یعلم أنها بلیة ابتلاه الله بها مؤاخذة بما فعل و هو ینادی فی بطنه أَنْ «لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ الأنبیاء 87.
فاستجاب الله له فأمر الحوت أن یلفظه فنبذه بالعراء و هو سقیم فأنبت الله سبحانه علیه شجرة من یقطین یستظل بأوراقها ثم لما استقامت حاله أرسله إلی قومه فلبوا دعوته و آمنوا به فمتعهم الله إلی حین.
و الأخبار الواردة من طرق أئمة أهل البیت (ع) علی کثرتها و بعض الأخبار من طرق أهل السنة مشترکة المتون فی قصة یونس (ع) علی النحو الذی یستفاد من الآیات و إن اختلفت فی بعض الخصوصیات الخارجة عن ذلک «1»



2- قصته عند أهل الکتاب:

هو (ع) مذکور باسم یوناه بن إمتای فی مواضع من العهد القدیم و کذا فی مواضع من العهد الجدید أشیر فی بعضها إلی قصة لبثه فی بطن الحوت لکن لم تذکر قصته الکاملة فی شی‌ء منهما.
و نقل الآلوسی فی روح المعانی، فی قصته عند أهل الکتاب و یؤیده ما فی بعض کتبهم من إجمال «2» القصة:
أن الله أمره بالذهاب إلی دعوة أهل نینوی «3» و کانت إذ ذاک عظیمة جدا لا یقطع إلا فی نحو ثلاثة أیام و کانوا قد عظم شرهم و کثر فسادهم، فاستعظم الأمر و هرب إلی ترسیس «4» فجاء یافا «5» فوجد سفینة یرید أهلها الذهاب بها إلی ترسیس فاستأجر و أعطی 
______________________________
(1) و لذلک نوردها لأنها فی نفسها آحاد لا حجیة لها فی مثل المقام و لا یمکن تصحیح خصوصیاتها بالآیات و هو ظاهر لمن راجعها.
(2) قاموس الکتاب المقدس.
(3) کانت مدینة عظیمة من مدائن آشور علی ساحل دجلة.
(4) اسم مدینة.
(5) مدینة فی الأرض المقدسة.
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الأجرة و رکب السفینة فهاجت ریح عظیمة و کثرت الأمواج و أشرفت السفینة علی الغرق.
ففزع الملاحون و رموا فی البحر بعض الأمتعة لتخف السفینة و عند ذلک نزل یونس إلی بطن السفینة و نام حتی علا نفسه فتقدم إلیه الرئیس فقال له: ما بالک نائما؟
قم و ادع إلهک لعله یخلصنا مما نحن فیه و لا یهلکنا.
و قال بعضهم لبعض: تعالوا نتقارع لنعرف من أصابنا هذا الشر بسببه فتقارعوا فوقعت القرعة علی یونس فقالوا له: أخبرنا ما ذا عملت: و من أین جئت؟ و إلی أین تمضی؟ و من أی کورة أنت؟ و من أی شعب أنت؟ فقال لهم: أنا عبد الرب إله السماء خالق البر و البحر و أخبرهم خبره فخافوا خوفا عظیما و قالوا له: لم صنعت ما صنعت؟
یلومونه علی ذلک.
ثم قالوا له: ما نصنع الآن بک؟ لیسکن البحر عنا؟ فقال: ألقونی فی البحر یسکن فإنه من أجلی صار هذا الموج العظیم فجهد الرجال أن یردوه إلی البر فلم یستطیعوا فأخذوا یونس و ألقوه فی البحر لنجاة جمیع من فی السفینة فسکن البحر و أمر الله حوتا عظیما فابتلعه فبقی فی بطنه ثلاثة أیام و ثلاث لیال و صلی فی بطنه إلی ربه و استغاث به فأمر سبحانه الحوت فألقاه إلی الیبس ثم قال له: قم و امض إلی نینوی و ناد فی أهلها کما أمرتک من قبل.
فمضی (ع) و نادی و قال: یخسف نینوی بعد ثلاثة أیام فآمنت رجال نینوی بالله و نادوا بالصیام و لبسوا المسوح جمیعا و وصل الخبر إلی الملک فقام عن کرسیه و نزع حلته و لبس مسحا و جلس علی الرماد و نودی أن لا یذق أحد من الناس و البهائم طعاما و لا شرابا و جاروا إلی الله تعالی و رجعوا عن الشر و الظلم فرحمهم الله و لم ینزل بهم العذاب.
فحزن یونس و قال: إلهی من هذا هربت، فإنی علمت أنک الرحیم الرءوف الصبور التواب. یا رب خذ نفسی فالموت خیر لی من الحیاة فقال: یا یونس حزنت من هذا جدا؟ فقال: نعم یا رب.
و خرج یونس و جلس مقابل المدینة و صنع له هناک مظلة و جلس تحتها إلی أن یری ما یکون فی المدینة؟ فأمر الله یقطینا فصعد علی رأسه لیکون ظلا له من کربه ففرح بالیقطین فرحا عظیما و أمر الله تعالی دودة فضربت الیقطین فجف ثم هبت ریح 
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سموم و أشرقت الشمس علی رأس یونس فعظم الأمر علیه و استطاب الموت.
فقال الرب: یا یونس أ حزنت جدا علی الیقطین؟ فقال: نعم یا رب حزنت جدا فقال تعالی: حزنت علیه و أنت لم تتعب فیه و لم تربه بل صار من لیلته و هلک من لیلته فأنا لا أشفق علی نینوی المدینة العظیمة التی فیها أکثر من اثنتی عشرة ربوة من الناس قوم لا یعلمون یمینهم و لا شمالهم و بهائمهم کثیرة انتهی. و جهات اختلاف القصة مع ما یستفاد من القرآن الکریم ظاهرة کالفرار من الرسالة و عدم رضاه برفع العذاب عنهم مع علمه بإیمانهم و توبتهم.
فإن قلت: نظیر ذلک وارد فی القرآن الکریم کنسبة الإباق إلیه فی سورة الصافات و کذا مغاضبته و ظنه أن الله لن یقدر علیه علی ما فی سورة الأنبیاء.
قلت: بین النسبتین فرق فکتبهم المقدسة أعنی العهدین لا تأبی عن نسبة المعاصی حتی الکبائر الموبقة إلی الأنبیاء (ع) فلا موجب لتوجیه ما نسب من المعاصی إلیه بما یخرج به عن کونه معصیة بخلاف القرآن الکریم فإنه ینزه ساحتهم عن لوث المعاصی حتی الصغائر فما ورد فیه مما یوهم ذلک یحمل علی أحسن الوجوه بهذه القرینة الموجبة و لذا حملنا قوله: «إِذْ أَبَقَ و قوله: «مُغاضِباً فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ» علی حکایة الحال و إیهام فعله.



3- ثناؤه تعالی علیه:

أثنی الله سبحانه علیه بأنه من المؤمنین «سورة الأنبیاء 88» و أنه اجتباه و قد عرفت أن اجتباءه إخلاصه العبد لنفسه خاصة، و أنه جعله من الصالحین «سورة ن: 50» و عده فی سورة الأنعام فیمن عده من الأنبیاء و ذکر أنه فضلهم علی العالمین و أنه هداهم إلی صراط مستقیم «سورة الأنعام: 87».



(بحث روائی)

فی الفقیه، و قال الصادق (ع): ما تقارع قوم ففوضوا أمرهم إلی الله عز و جل- إلا خرج سهم الحق، و قال: أی قضیة أعدل من القرعة- إذا فوض الأمر إلی الله.
أ لیس الله عز و جل یقول: «فَساهَمَ فَکانَ مِنَ الْمُدْحَضِینَ .
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و فی البحار، عن البصائر بإسناده عن حبة العرنی قال: قال أمیر المؤمنین (ع): إن الله عرض ولایتی علی أهل السماوات و علی أهل الأرض- أقر بها من أقر و أنکرها من أنکر- أنکرها یونس فحبسه الله فی بطن الحوت حتی أقر بها.
أقول: و فی معناه روایات أخر، و المراد الولایة الکلیة الإلهیة التی هو (ع) أول من فتح بابها من هذه الأمة و هی قیامه تعالی مقام عبده فی تدبیر أمره فلا یتوجه العبد إلا إلیه و لا یرید إلا ما أراده و ذلک بسلوک طریق العبودیة التی تنتهی بالعبد إلی أن یخلصه الله لنفسه فلا یشارکه فیه غیره.
و کان ظاهر ما أتی به یونس (ع) مما لا یرتضیه الله تعالی فلم یکن قابلا للانتساب إلی إرادته فابتلاه الله بما ابتلاه لیعترف بظلمه علی نفسه و أنه تعالی منزه عن إرادة مثله فالبلایا و المحن التی یبتلی بها الأولیاء من التربیة الإلهیة التی یربیهم بها و یکملهم و یرفع درجاتهم بسببها و إن کان بعضها من جهة أخری مؤاخذة ذات عتاب، و قد قیل البلاء للولاء.
و یؤید ذلک 
ما عن العلل، بإسناده عن أبی بصیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع):
لأی علة صرف الله العذاب عن قوم یونس- و قد أظلهم و لم یفعل ذلک بغیرهم من الأمم؟
فقال: لأنه کان فی علم الله أنه سیصرفه عنهم لتوبتهم- و إنما ترک إخبار یونس بذلک- لأنه أراد أن یفرغه لعبادته فی بطن الحوت- فیستوجب بذلک ثوابه و کرامته.



[سورة الصافات (37): الآیات 149 الی 182]





اشارة

فَاسْتَفْتِهِمْ أَ لِرَبِّکَ الْبَناتُ وَ لَهُمُ الْبَنُونَ (149) أَمْ خَلَقْنَا الْمَلائِکَةَ إِناثاً وَ هُمْ شاهِدُونَ (150) أَلا إِنَّهُمْ مِنْ إِفْکِهِمْ لَیَقُولُونَ (151) وَلَدَ اللَّهُ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (152) أَصْطَفَی الْبَناتِ عَلَی الْبَنِینَ (153)
ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ (154) أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (155) أَمْ لَکُمْ سُلْطانٌ مُبِینٌ (156) فَأْتُوا بِکِتابِکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (157) وَ جَعَلُوا بَیْنَهُ وَ بَیْنَ الْجِنَّةِ نَسَباً وَ لَقَدْ عَلِمَتِ الْجِنَّةُ إِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ (158)
سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ (159) إِلاَّ عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ (160) فَإِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ (161) ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ بِفاتِنِینَ (162) إِلاَّ مَنْ هُوَ صالِ الْجَحِیمِ (163)
وَ ما مِنَّا إِلاَّ لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ (164) وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ (165) وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ (166) وَ إِنْ کانُوا لَیَقُولُونَ (167) لَوْ أَنَّ عِنْدَنا ذِکْراً مِنَ الْأَوَّلِینَ (168)
لَکُنَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ (169) فَکَفَرُوا بِهِ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (170) وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ (171) إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ (172) وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ (173)
فَتَوَلَّ عَنْهُمْ حَتَّی حِینٍ (174) وَ أَبْصِرْهُمْ فَسَوْفَ یُبْصِرُونَ (175) أَ فَبِعَذابِنا یَسْتَعْجِلُونَ (176) فَإِذا نَزَلَ بِساحَتِهِمْ فَساءَ صَباحُ الْمُنْذَرِینَ (177) وَ تَوَلَّ عَنْهُمْ حَتَّی حِینٍ (178)
وَ أَبْصِرْ فَسَوْفَ یُبْصِرُونَ (179) سُبْحانَ رَبِّکَ رَبِّ الْعِزَّةِ عَمَّا یَصِفُونَ (180) وَ سَلامٌ عَلَی الْمُرْسَلِینَ (181) وَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (182)
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(بیان)

قدم سبحانه ما بین به أنه رب معبود، عبده عباد مخلصون کالأنبیاء المکرمین و کفر به آخرون فنجی عباده و أخذ الکافرین بألیم العذاب. ثم تعرض فی هذه الآیات لما یعتقدونه فی آلهتهم و هم الملائکة و الجن و أن الملائکة بنات الله و بینه و بین الجنة نسبا.
و الوثنیة البرهمیة و البوذیة و الصابئة ما کانوا یقولون بأنوثة جمیع الملائکة و إن قالوا بها فی بعضهم لکن المنقول عن بعض قبائل العرب الوثنیین کجهینة و سلیم و خزاعة و بنی ملیح القول بأنوثة الملائکة جمیعا، و أما الجن فالقول بانتهاء نسبهم إلیه فی الجملة منقول عن الجمیع.
و بالجملة یشیر تعالی فی الآیات إلی فساد قولهم ثم یبشر النبی ص بالنصر و یهددهم بالعذاب، و یختم السورة بتنزیهه تعالی و التسلیم علی المرسلین و الحمد لله رب العالمین.
قوله تعالی: «فَاسْتَفْتِهِمْ أَ لِرَبِّکَ الْبَناتُ وَ لَهُمُ الْبَنُونَ حلل سبحانه قولهم: إن الملائکة بنات الله إلی ما یستلزمه من اللوازم و هی أن الملائکة أولاده، و أنهم بنات، و أنه تعالی خص نفسه بالبنات و هم مخصوصون بالبنین ثم رد هذه اللوازم واحدا بعد واحد فرد قولهم: إن له البنات و لهم البنین بقوله: «فَاسْتَفْتِهِمْ أَ لِرَبِّکَ الْبَناتُ وَ لَهُمُ الْبَنُونَ و هو استفهام إنکاری لقولهم بما یلزمه من تفضیلهم علی الله لما أنهم یفضلون البنین علی البنات و یتنزهون منهن و یئدونهن.
قوله تعالی: «أَمْ خَلَقْنَا الْمَلائِکَةَ إِناثاً وَ هُمْ شاهِدُونَ أم منقطعة أی بل أ خلقنا الملائکة إناثا و هم شاهدون یشهدون خلقهم و لم یکونوا شاهدین خلقهم و لا لهم أن یدعوا ذلک، و الذکورة و الأنوثة مما لا یثبت إلا بنوع من الحس، و هذا رد لقولهم بأنوثة الملائکة.
قوله تعالی: «أَلا إِنَّهُمْ مِنْ إِفْکِهِمْ لَیَقُولُونَ وَلَدَ اللَّهُ وَ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ رد لقولهم بالولادة بأنه من الإفک أی صرف القول عن وجهه إلی غیر وجهه أی من الحق إلی الباطل فیوجهون خلقهم بما یعدونه ولادة و یعبرون عنه بها فهم آفکون کاذبون.
قوله تعالی: «أَصْطَفَی الْبَناتِ عَلَی الْبَنِینَ ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ 
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کرر الإنکار علی اصطفاء البنات من بین لوازم قولهم لشدة شناعته.
ثم وبخهم بقوله: «ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ لکون قولهم حکما من غیر دلیل ثم عقبه بقوله: «أَ فَلا تَذَکَّرُونَ توبیخا و إشارة إلی أن قولهم ذلک- فضلا عن کونه مما لا دلیل علیه- الدلیل علی خلافه و لو تذکروا لانکشف لهم فقد تنزهت ساحته تعالی عن أن یتجزأ فیلد أو یحتاج فیتخذ ولدا، و قد احتج علیهم بذلک فی مواضع من کلامه.
و الالتفات من الغیبة إلی الخطاب للدلالة علی اشتداد السخط الموجب لتوبیخهم شفاها.
قوله تعالی: «أَمْ لَکُمْ سُلْطانٌ مُبِینٌ فَأْتُوا بِکِتابِکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أم منقطعة و المراد بالسلطان و هو البرهان کتاب نازل من عند الله سبحانه یخبر فیه أن الملائکة بناته علی ما یعطیه السیاق إذ لما لم یثبت بعقل أو حس بقی أن یثبت بکتاب من عند الله نازل بالوحی فلو کانت دعواهم حقة و هم صادقون فیها کان لهم أن یأتوا بالکتاب.
و إضافة الکتاب إلیهم بعنایة فرضه دالا علی دعواهم.
قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا بَیْنَهُ وَ بَیْنَ الْجِنَّةِ نَسَباً وَ لَقَدْ عَلِمَتِ الْجِنَّةُ إِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ جعل النسب بینه و بین الجنة قولهم: إن الجنة أولاده و قد تقدم تفصیل قولهم فی تفسیر سورة هود فی الکلام علی عبادة الأصنام.
و قوله: «وَ لَقَدْ عَلِمَتِ الْجِنَّةُ إِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ أی للحساب أو للنار علی ما یفیده إطلاق «لَمُحْضَرُونَ و کیف کان فهم یعلمون أنهم مربوبون لله سیحاسبهم و یجازیهم بما عملوا فبینهم و بین الله سبحانه نسبة الربوبیة و العبودیة لا نسب الولادة و من کان کذلک لا یستحق العبادة.
و من الغریب قول بعضهم: إن المراد بالجنة طائفة من الملائکة یسمون بها و لازمه إرجاع ضمیر «إِنَّهُمْ إلی الکفار دون الجنة. و هو مما لا شاهد له من کلامه تعالی مضافا إلی بعده من السیاق.
قوله تعالی: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ ضمیر «یَصِفُونَ - نظرا إلی اتصال الآیة بما قبلها- راجع إلی الکفار المذکورین قبل، و الاستثناء منه 
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منقطع و المعنی هو منزه عن وصفهم- أو عما یصفه الکفار به من الأوصاف کالولادة و النسب و الشرکة و نحوها- لکن عباد الله المخلصین یصفونه تعالی وصفا یلیق به- أو بما یلیق به من الأوصاف-.
و قیل: إنه استثناء منقطع من ضمیر «لَمُحْضَرُونَ ، و قیل: من فاعل «جَعَلُوا» و ما بینهما من الجمل المتخللة اعتراض، و هما وجهان بعیدان.
و للآیتین باستقلالهما معنی أوسع من ذلک و أدق و هو رجوع ضمیر «یَصِفُونَ إلی الناس، و الوصف مطلق یشمل کل ما یصفه به واصف، و الاستثناء متصل و المعنی هو منزه عن کل ما یصفه الواصفون إلا عباد الله المخلصین.
و ذلک أنهم إنما یصفونه بمفاهیم محدودة عندهم و هو سبحانه غیر محدود لا یحیط به حد و لا یدرکه نعت فکل ما وصف به فهو أجل منه و کل ما توهم أنه هو فهو غیره لکن له سبحانه عباد أخلصهم لنفسه و خصهم بنفسه لا یشارکه فیهم أحد غیره فعرفهم نفسه و أنساهم غیره یعرفونه و یعرفون غیره به فإذا وصفوه فی نفوسهم وصفوه بما یلیق بساحة کبریائه و إذا وصفوه بألسنتهم- و الألفاظ قاصرة و المعانی محدودة- اعترفوا بقصور البیان و أقروا بکلال اللسان 
کما قال النبی ص و هو سید المخلصین: لا أحصی ثناء علیک أنت کما أثنیت علی نفسک 
«1» فافهم ذلک.
قوله تعالی: «فَإِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ بِفاتِنِینَ إِلَّا مَنْ هُوَ صالِ الْجَحِیمِ تفریع علی حکم المستثنی و المستثنی منه أو المستثنی خاصة، و المعنی لما کان ما وصفتموه ضلالا- و عباد الله المخلصون لا یضلون فی وصفهم- فلستم بمضلین به إلا سالکی سبیل النار.
و الظاهر من السیاق أن «ما» فی «ما تَعْبُدُونَ موصولة و المراد بها الأصنام فحسب أو الأصنام و آلهة الضلال کشیاطین الجن، و ما فی «ما أَنْتُمْ نافیة، و ضمیر «عَلَیْهِ لله سبحانه و الظرف متعلق بفاتنین، و فاتنین اسم فاعل من الفتنة بمعنی الإضلال و «صالِ من الصلو بمعنی الاتباع فصالی الجحیم هو المتبع للجحیم السالک سبیل النار، و الاستثناء مفرغ تقدیره ما أنتم بفاتنین أحدا إلا من هو صال الجحیم.
______________________________
(1) فقد أثنی علی الله و تمم نقصه بأنه یرید ما یریده الله من الثناء علی نفسه.
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و المعنی فإنکم و آلهة الضلال التی تعبدونها لستم جمیعا بمضلین أحدا علی الله إلا من هو متبع الجحیم.
و قیل: إن «ما» الأولی مصدریة أو موصولة و جملة «فَإِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ کلام» تام مستقل من قبیل قولهم: أنت و شأنک و المعنی فإنکم و ما تعبدون متقارنان ثم استونف و قیل: «ما أَنْتُمْ عَلَیْهِ بِفاتِنِینَ و «بِفاتِنِینَ مضمن معنی الحمل و ضمیر «عَلَیْهِ راجع إلی «ما تَعْبُدُونَ إن کانت ما مصدریة و إلی «ما» بتقدیر مضاف إن کانت موصولة و المعنی ما أنتم بحاملین علی عبادتکم أو علی عبادة ما تعبدونه إلا من هو صال الجیم.
قیل: و یمکن أن یکون «علی» بمعنی الباء و الضمیر لما تعبدون أو لما أن کانت موصولة و «بِفاتِنِینَ علی ظاهر معناه من غیر تضمین، و المعنی ما أنتم بمضلین أحدا بعبادتکم أو بعبادة ما تعبدونه إلا «إلخ».
و هذه کلها تکلفات من غیر موجب و الکلام فیما فی الآیة من الالتفات کالکلام فیما سبق منه.
قوله تعالی: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ الآیات الثلاث- علی ما یعطیه السیاق- اعتراض من کلام جبرئیل أو هو و أعوانه من ملائکة الوحی نظیر قوله تعالی فی سورة مریم «وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا وَ ما بَیْنَ ذلِکَ» الخ: مریم:- 64.
و قیل: هی من کلام الرسول ص یصف نفسه و المؤمنین به للکافرین تبکیتا لهم و تقریعا و هو متصل بقوله: «فَاسْتَفْتِهِمْ و التقدیر فاستفتهم و قل: ما منا معشر المسلمین إلا له مقام معلوم علی قدر أعماله یوم القیامة و إنا لنحن الصافون فی الصلاة و إنا لنحن المسبحون. و هو تکلف لا یلائمه السیاق.
و الآیات الثلاث مسوقة لرد قولهم بألوهیة الملائکة بإیراد نفس اعترافهم بما ینتفی به قول الکفار و هم لا ینفون العبودیة عن الملائکة بل یرون أنهم مربوبون لله سبحانه أرباب و آلهة لمن دونهم یستقلون بالتصرف فیما فوض إلیهم من أمر العالم من غیر أن یرتبط شی‌ء من هذا التدبیر إلی الله سبحانه و هذا هو الذی ینفیه الملائکة عن أنفسهم لا کونهم أسبابا متوسطة بینه تعالی و بین خلقه کما قال تعالی «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ 
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لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ:» الأنبیاء:- 27.
فقوله: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ أی معین مشخص أقیم فیه لیس له أن یتعداه بأن یفوض إلیه أمر فیستقل فیه بل مجبول علی طاعة الله فیما یأمر به و عبادته.
و قوله: «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ أی نصف عند الله فی انتظار أوامره فی تدبیر العالم لنجریها علی ما یرید. کما قال تعالی: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ هذا ما یفیده السیاق، و ربما قیل: إن المراد إنا نصف للصلاة عند الله و هو بعید من الفهم لا شاهد علیه.
و قوله: «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ أی المنزهون له تعالی عما لا یلیق بساحة کبریائه کما قال تعالی «یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ:» الأنبیاء:- 20.
فالآیات الثلاث تصف موقف الملائکة فی الخلقة و عملهم المناسب لخلقتهم و هو الاصطفاف لتلقی أمره تعالی و التنزیه لساحة کبریائه عن الشریک و کل ما لا یلیق بکمال ذاته المتعالیة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کانُوا لَیَقُولُونَ لَوْ أَنَّ عِنْدَنا ذِکْراً مِنَ الْأَوَّلِینَ لَکُنَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ رجوع إلی السیاق السابق.
و الضمیر فی قوله: «وَ إِنْ کانُوا لَیَقُولُونَ لقریش و من یتلوهم، و «إِنْ مخففة من الثقیلة، و المراد بذکر من الأولین کتاب سماوی من جنس الکتب النازلة علی الأولین.
و المعنی لو أن عندنا کتابا سماویا من جنس الکتب النازلة قبلنا علی الأولین لاهتدینا و کنا عباد الله المخلصین یریدون أنهم معذورون لو کفروا لعدم قیام الحجة علیهم من قبل الله سبحانه.
و هذا فی الحقیقة هفوة منهم فإن مذهب الوثنیة یحیل النبوة و الرسالة و نزول الکتاب السماوی.
قوله تعالی: «فَکَفَرُوا بِهِ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ الفاء فصیحة، و المعنی فأنزلنا علیهم الذکر و هو القرآن الکریم فکفروا به و لم یفوا بما قالوا فسوف یعلمون وبال کفرهم 
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و هذا تهدید منه تعالی لهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ سَبَقَتْ کَلِمَتُنا لِعِبادِنَا الْمُرْسَلِینَ إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ کلمته تعالی لهم قوله الذی قاله فیهم و هو حکمه و قضاؤه فی حقهم و سبق الکلمة تقدمها عهدا أو تقدمها بالنفوذ و الغلبة و اللام تفید معنی النفع أی إنا قضینا قضاء محتوما فیهم إنهم لهم المنصورون و قد أکد الکلام بوجوه من التأکید.
و قد أطلق النصر من غیر تقییده بدنیا أو آخرة أو بنحو آخر بل القرینة علی خلافه قال تعالی «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ:» المؤمن:- 51.
فالرسل (ع) منصورون فی الحجة لأنهم علی الحق و الحق غیر مغلوب.
و هم منصورون علی أعدائهم إما بإظهارهم علیهم و إما بالانتقام منهم قال تعالی «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ مِنْ أَهْلِ الْقُری إلی أن قال- حَتَّی إِذَا اسْتَیْأَسَ الرُّسُلُ وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ قَدْ کُذِبُوا جاءَهُمْ نَصْرُنا فَنُجِّیَ مَنْ نَشاءُ وَ لا یُرَدُّ بَأْسُنا عَنِ الْقَوْمِ الْمُجْرِمِینَ:» یوسف:- 110.
و هم منصورون فی الآخرة کما قال تعالی «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ:» التحریم:- 8، و قد تقدم آنفا آیة فی سورة المؤمن فی هذا المعنی.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ جُنْدَنا لَهُمُ الْغالِبُونَ الجند هو المجتمع الغلیظ و لذا یقال للعسکر جند فهو قریب المعنی من الحزب «1» و قد قال تعالی فی موضع آخر من کلامه «وَ مَنْ یَتَوَلَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا فَإِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْغالِبُونَ:» المائدة:- 56.
و المراد بقوله: «جُنْدَنا» هو المجتمع المؤتمر بأمره المجاهد فی سبیله و هم المؤمنون خاصة أو الأنبیاء و من تبعهم من المؤمنین و فی الکلام علی التقدیر الثانی تعمیم بعد التخصیص، و کیف کان فالمؤمنون منصورون کمتبوعیهم من الأنبیاء قال تعالی 
______________________________
(1) قال تعالی: «إذ جاءتکم جنود» الأحزاب: 9 و قال فیهم بعینهم: «و لما رأی المؤمنون الأحزاب» الأحزاب: 22.
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: «وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ:» آل عمران:- 139 و قد مر بعض الآیات الدالة علیه آنفا.
و الحکم أعنی النصر و الغلبة حکم اجتماعی منوط علی العنوان لا غیر أی إن الرسل و هم عباد أرسلهم الله و المؤمنون و هم جند لله یعملون بأمره و یجاهدون فی سبیله ما داموا علی هذا النعت منصورون غالبون، و أما إذا لم یبق من الإیمان إلا اسمه و من الانتساب إلا حدیثه فلا ینبغی أن یرجی نصر و لا غلبة.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ حَتَّی حِینٍ تفریع علی حدیث النصر و الغلبة ففیه وعد للنبی ص بالنصر و الغلبة و إیعاد للمشرکین و لقریش خاصة.
و الأمر بالإعراض عنهم ثم جعله مغیا بقوله: «حَتَّی حِینٍ یلوح إلی أن الأمد غیر بعید و کان کذلک فهاجر النبی ص بعد قلیل و أباد الله صنادید قریش فی غزوة بدر و غیرها.
قوله تعالی: «وَ أَبْصِرْهُمْ فَسَوْفَ یُبْصِرُونَ الأمر بالإبصار و الإخبار بإبصارهم عاجلا و عطف الکلام علی الأمر بالتولی معجلا یفید بحسب القیاس أن المعنی أنظرهم و أبصر ما هم علیه من الجحود و العناد قبال إنذارک و تخویفک فسوف یبصرون وبال جحودهم و استکبارهم.
قوله تعالی: «أَ فَبِعَذابِنا یَسْتَعْجِلُونَ فَإِذا نَزَلَ بِساحَتِهِمْ فَساءَ صَباحُ الْمُنْذَرِینَ توبیخ لهم لاستعجالهم و قولهم: متی هذا الوعد؟ متی هذا الفتح؟ و إیذان بأن هذا العذاب مما لا ینبغی أن یستعجل لأنه یعقب یوما بئیسا و صباحا مشئوما.
و نزول العذاب بساحتهم کنایة عن نزوله بهم علی نحو الشمول و الإحاطة، و قوله: «فَساءَ صَباحُ الْمُنْذَرِینَ أی بئس صباحهم صباحا، و المنذرون هم المشرکون من قریش.
قوله تعالی: «وَ تَوَلَّ عَنْهُمْ حَتَّی حِینٍ وَ أَبْصِرْ فَسَوْفَ یُبْصِرُونَ تأکید لما مر بتکرار الآیتین علی ما قیل، و احتمل بعضهم أن یکون المراد بما تقدم التهدید بعذاب الدنیا و بهذا، التهدید بعذاب الآخرة. و لا یخلو من وجه فإن الواقع فی الآیة «وَ أَبْصِرْ»
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من غیر مفعول کما فی الآیة السابقة من قوله: «وَ أَبْصِرْهُمْ و الحذف یشعر بالعموم و أن المراد إبصار ما علیه عامة الناس من الکفر و الفسوق و یناسبه التهدید بعذاب یوم القیامة.
قوله تعالی: «سُبْحانَ رَبِّکَ رَبِّ الْعِزَّةِ عَمَّا یَصِفُونَ تنزیه له تعالی عما یصفه به الکفار المخالفون لدعوة النبی ص مما تقدم ذکره فی السورة.
و الدلیل علیه إضافة التنزیه إلی قوله: «رَبِّکَ أی الرب الذی تعبده و تدعو إلیه، و إضافة الرب ثانیا إلی العزة المفید لاختصاصه تعالی بالعزة فهو منیع الجانب علی الإطلاق فلا یذله مذل و لا یغلبه غالب و لا یفوته هارب فالمشرکون أعداء الحق المهددون بالعذاب لیسوا له بمعجزین.
قوله تعالی: «وَ سَلامٌ عَلَی الْمُرْسَلِینَ تسلیم علی عامة المرسلین و صون لهم من أن یصیبهم من قبله تعالی ما یسوؤهم و یکرهونه.
قوله تعالی: «وَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ تقدم الکلام فیه فی تفسیر سورة الفاتحة.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج محمد بن نضر و ابن عساکر عن العلاء بن سعید: أن رسول الله ص قال یوما لجلسائه: أطت السماء و حق لها أن تئط، لیس منها موضع قدم إلا علیه ملک راکع أو ساجد. ثم قرأ «وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ .
أقول: و روی هذا المعنی عنه (ص) بغیر هذا الطریق.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس: أن النبی ص کان إذا قام إلی الصلاة قال:
استووا تقدم یا فلان تأخر یا فلان أقیموا صفوفکم- یرید الله بکم هدی الملائکة ثم یتلو:
«وَ إِنَّا لَنَحْنُ الصَّافُّونَ وَ إِنَّا لَنَحْنُ الْمُسَبِّحُونَ .
و فی نهج البلاغة،: قال (ع) فی وصف الملائکة: و صافون لا یتزایلون و مسبحون لا یسأمون.
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(38) سورة ص مکیة و هی ثمان و ثمانون آیة (88)





[سورة ص (38): الآیات 1 الی 16]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ (1) بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ (2) کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ فَنادَوْا وَ لاتَ حِینَ مَناصٍ (3) وَ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ وَ قالَ الْکافِرُونَ هذا ساحِرٌ کَذَّابٌ (4)
أَ جَعَلَ الْآلِهَةَ إِلهاً واحِداً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عُجابٌ (5) وَ انْطَلَقَ الْمَلَأُ مِنْهُمْ أَنِ امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ (6) ما سَمِعْنا بِهذا فِی الْمِلَّةِ الْآخِرَةِ إِنْ هذا إِلاَّ اخْتِلاقٌ (7) أَ أُنْزِلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ مِنْ بَیْنِنا بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْ ذِکْرِی بَلْ لَمَّا یَذُوقُوا عَذابِ (8) أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَحْمَةِ رَبِّکَ الْعَزِیزِ الْوَهَّابِ (9)
أَمْ لَهُمْ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما فَلْیَرْتَقُوا فِی الْأَسْبابِ (10) جُنْدٌ ما هُنالِکَ مَهْزُومٌ مِنَ الْأَحْزابِ (11) کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ عادٌ وَ فِرْعَوْنُ ذُو الْأَوْتادِ (12) وَ ثَمُودُ وَ قَوْمُ لُوطٍ وَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ أُولئِکَ الْأَحْزابُ (13) إِنْ کُلٌّ إِلاَّ کَذَّبَ الرُّسُلَ فَحَقَّ عِقابِ (14)
وَ ما یَنْظُرُ هؤُلاءِ إِلاَّ صَیْحَةً واحِدَةً ما لَها مِنْ فَواقٍ (15) وَ قالُوا رَبَّنا عَجِّلْ لَنا قِطَّنا قَبْلَ یَوْمِ الْحِسابِ (16)
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(بیان)

یدور الکلام فی السورة حول کون النبی ص منذرا بالذکر النازل علیه من عند الله سبحانه الداعی إلی التوحید و إخلاص العبودیة له تعالی.
فتبدأ بذکر اعتزاز الکفار و شقاقهم و بالجملة استکبارهم عن اتباعه و الإیمان به و صد الناس عنه و تفوههم بباطل القول فی ذلک و رده فی فصل.
ثم تأمر النبی ص بالصبر و ذکر قصص عباده الأولین فی فصل ثم یذکر مآل حال المتقین و الطاغین فی فصل. ثم تأمر النبی ص بإبلاغ نذارته و دعوته إلی توحید الله و أن مآل أتباع الشیطان إلی النار علی ما قضی به الله یوم أمر الملائکة بالسجدة لآدم فأبی إبلیس فرجمه و قضی علیه و علی من تبعه النار فی فصل.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ المراد بالذکر ذکر الله تعالی بتوحیده و ما یتفرع علیه من المعارف الحقة من المعاد و النبوة و غیرهما، و العزة الامتناع، و الشقاق المخالفة، قال فی مجمع البیان،: و أصله أن یصیر کل من الفریقین فی شق أی فی جانب و منه یقال: شق فلان العصا إذا خالف انتهی.
و المستفاد من سیاق الآیات أن قوله: «وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ» قسم نظیر ما فی قوله:
«یس وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ «ق وَ الْقُرْآنِ الْمَجِیدِ» «ن وَ الْقَلَمِ لا عطف علی ما تقدمه، و أما المقسم علیه فالذی یدل علیه الإضراب فی قوله: «بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی عِزَّةٍ وَ شِقاقٍ أنه أمر یمتنع عن قبوله القوم و یکفرون به عزة و شقاقا و قد هلک فیه قرون کثیرة ثم ذکر إنذار النبی ص و ما قاله الکفار علیه و ما أمرهم به ملؤهم حول إنذاره (ص) أنه أعنی المقسم علیه نحو من قولنا: إنک لمن المنذرین، و یشهد علی ذلک أیضا التعرض فی السورة بإنذاره (ص) بالذکر مرة بعد أخری.
و قد قیل فی قوله: «ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ» من حیث الإعراب و المعنی وجوه کثیرة لا محصل لأکثرها ترکنا إیرادها لعدم الجدوی.
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و المعنی- و الله أعلم- أقسم بالقرآن المتضمن للذکر- إنک لمن المنذرین- بل الذین کفروا فی امتناع عن قبوله و اتباعه و مخالفة له.
قوله تعالی: «کَمْ أَهْلَکْنا مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ قَرْنٍ فَنادَوْا وَ لاتَ حِینَ مَناصٍ القرن أهل عصر واحد، و المناص بالنون مصدر ناص ینوص أی تأخر کما أنه بالباء الموحدة بمعنی التقدم علی ما فی المجمع، و قیل: هو بمعنی الفرار.
و المعنی: کثیرا ما أهلکنا من قبل هؤلاء الکفار من قرن و أمة بتکذیبهم الرسل المنذرین فنادوا عند نزول العذاب بالویل کقولهم: یا ویلنا إنا کنا ظالمین أو بالاستغاثة بالله سبحانه و لیس الحین حین تأخر الأخذ و العذاب أو لیس الحین حین فرار.
قوله تعالی: «وَ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ وَ قالَ الْکافِرُونَ هذا ساحِرٌ کَذَّابٌ أی تعجبوا من مجی‌ء منذر من نوعهم بأن کان بشرا فإن الوثنیة تنکر رسالة البشر.
و قوله: «وَ قالَ الْکافِرُونَ هذا ساحِرٌ کَذَّابٌ یشیرون بهذا إلی النبی ص یرمونه بالسحر لکونهم عاجزین عن الإتیان بمثل ما أتی به و هو القرآن، و بالکذب لزعمهم أنه یفتری علی الله بنسبة القرآن و ما فیه من المعارف الحقة إلیه تعالی.
قوله تعالی: «أَ جَعَلَ الْآلِهَةَ إِلهاً واحِداً إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ عُجابٌ العجاب بتخفیف الجیم اسم مبالغة من العجب و هو بتشدید الجیم أبلغ.
و هو من تتمة قول الکافرین و الاستفهام للتعجیب و الجعل بمعنی التصییر و هو کما قیل تصییر بحسب القول و الاعتقاد و الدعوی لا بحسب الواقع کما فی قوله تعالی «وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً:» الزخرف:- 19 فمعنی جعله (ص) الآلهة إلها واحدا هو إبطاله ألوهیة الآلهة من دون الله و حکمه بأن الإله هو الله لا إله إلا هو.
قوله تعالی: «وَ انْطَلَقَ الْمَلَأُ مِنْهُمْ أَنِ امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ» نسبة الانطلاق إلی ملإهم و أشرافهم و قولهم ما قالوا یلوح إلی أن أشراف قریش اجتمعوا علی النبی ص لیحلوا مشکلة دعوته إلی التوحید و رفض الآلهة بنوع من الاستمالة و کلموه فی ذلک فما وافقهم فی شی‌ء منه ثم انطلقوا و قال بعضهم لبعض أو قالوا
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لأتباعهم أن امشوا و اصبروا «إلخ» و هذا یؤید ما ورد فی أسباب النزول مما سیجی‌ء فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و قوله: «أَنِ امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ بتقدیر القول أی قائلین أن امشوا و اصبروا علی آلهتکم و لا تترکوا عبادتها و إن عابها و قدح فیها، و ظاهر السیاق أن القول قول بعضهم لبعض، و یمکن أن یکون قولهم لتبعتهم.
و قوله: «إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ» ظاهره أنه إشارة إلی ما یدعو إلیه النبی ص و یطلبه و أن مطلوبه شی‌ء یراد بالطبع و هو السیادة و الرئاسة و إنما جعل الدعوة ذریعة إلیه فهو نظیر قول الملإ من قوم نوح لعامتهم «ما هذا إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُرِیدُ أَنْ یَتَفَضَّلَ عَلَیْکُمْ:» المؤمنون:- 24.
و قیل: المعنی إن هذا الذی شاهدناه من إسراره (ص) علی ما یطلبه و تصلبه فی دینه لشی‌ء عظیم یراد من قبله.
و قیل: المعنی إن هذا الأمر لشی‌ء من نوائب الدهر یراد بنا فلا حیلة إلا أن تمشوا و تصبروا.
و قیل: المعنی إن الصبر خلق محمود یراد منا فی مثل هذه الموارد، و قیل غیر ذلک و هی وجوه ضعیفة لا یلائمها السیاق.
قوله تعالی: «ما سَمِعْنا بِهذا فِی الْمِلَّةِ الْآخِرَةِ إِنْ هذا إِلَّا اخْتِلاقٌ أرادوا بالملة الآخرة المذهب الذی تداوله الآخرون من الأمم المعاصرین لهم أو المقارنین لعصرهم قبال الملل الأولی التی تداولها الأولون کأنهم یقولون: لیس هذا من الملة الآخرة التی یرتضیها أهل الدنیا الیوم بل من أساطیر الأولین.
و قیل: المراد بالملة الآخرة النصرانیة لأنها آخر الملل و هم لا یقولون بالتوحید بل بالتثلیث. و ضعفه ظاهر إذ لم یکن للنصرانیة وقع عندهم کالإسلام.
و قوله: «إِنْ هذا إِلَّا اخْتِلاقٌ أی کذب و افتعال.
قوله تعالی: «أَ أُنْزِلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ مِنْ بَیْنِنا» استفهام إنکاری بداعی التکذیب أی لا مرجح عند محمد ص یترجح به علینا فینزل علیه الذکر دوننا فهو فی إنکار
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الاختصاص بنزول الذکر نظیر قولهم: ما أنت إلا بشر مثلنا فی نفی الاختصاص بالرسالة.
قوله تعالی: «بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْ ذِکْرِی بَلْ لَمَّا یَذُوقُوا عَذابِ إضراب عن جمیع ما قالوه أی إنهم لم یقولوا عن إیمان و اعتقاد به بل هم فی شک من ذکری و هو القرآن.
و لیس شکهم فیه من جهة خفاء دلالة آیة النبوة و قصورها عن إفادة الیقین بل تعلق قلوبهم بما عندهم من الباطل و لزومهم التقلید یصرفهم عن النظر فی دلالة الآیة الإلهیة المعجزة فشکوا فی الذکر و الحال أنه آیة معجزة.
و قوله: «بَلْ لَمَّا یَذُوقُوا عَذابِ إضراب عن الإضراب أی لیس إنکارهم و عدم إیمانهم به عن شک منهم فیه بل لأنهم لعتوهم و استکبارهم لا یعترفون بحقیته و لو لم یکن شک، حتی یذوقوا عذابی فیضطروا إلی الاعتراف کما فعل غیرهم.
و فی قوله: «لَمَّا یَذُوقُوا عَذابِ أی لم یذوقوا بعد عذابی، تهدید بعذاب واقع.
قوله تعالی: «أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَحْمَةِ رَبِّکَ الْعَزِیزِ الْوَهَّابِ الکلام فی موقع الإضراب و «أَمْ منقطعة و الکلام ناظر إلی قولهم: «أَ أُنْزِلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ مِنْ بَیْنِنا» أی بل أ عندهم خزائن رحمة ربک التی ینفق منها علی من یشاء حتی یمنعوک منها بل هی له تعالی و هو أعلم حیث یجعل رسالته و یخص برحمته من یشاء.
و تذییل الکلام بقوله: «الْعَزِیزِ الْوَهَّابِ لتأیید محصل الجملة أی لیس عندهم شی‌ء من خزائن رحمته لأنه عزیز منیع جانبه لا یداخل فی أمره أحد، و لا لهم أن یصرفوا رحمته عن أحد لأنه وهاب کثیر الهبات.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما فَلْیَرْتَقُوا فِی الْأَسْبابِ «أَمْ منقطعة، و الأمر فی قوله: «فَلْیَرْتَقُوا» للتعجیز و الارتقاء الصعود، و الأسباب المعارج و المناهج التی یتوسل بها إلی الصعود إلی السماوات و یمکن أن یراد بارتقاء الأسباب التسبیب بالعلل و الحیل الذی یحصل به لهم المنع و الصرف.
و المعنی: بل لهم ملک السماوات و الأرض فیکون لهم أن یتصرفوا فیها فیمنعوا
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نزول الوحی السماوی إلی بشر أرضی فإن کان کذلک فلیصعدوا معارج السماوات أو فلیتسببوا الأسباب و لیمنعوا من نزول الوحی علیک.
قوله تعالی: «جُنْدٌ ما هُنالِکَ مَهْزُومٌ مِنَ الْأَحْزابِ الهزیمة الخذلان و «مِنَ الْأَحْزابِ بیان لقوله: «جُنْدٌ ما» و «ما» للتقلیل و التحقیر، و الکلام مسوق لتحقیر أمرهم رغما لما یشعر به ظاهر کلامهم من التعزز و الإعجاب بأنفسهم.
یدل علی ذلک تنکیر «جُنْدٌ» و تتمیمه بلفظة «ما» و الإشارة إلی مکانتهم بهنالک الدال علی البعید و عدهم من الأحزاب المتحزبین علی الرسل الذین قطع الله دابر الماضین منهم کما سیذکر و لذلک عد هذا الجند مهزوما قبل انهزامهم.
و المعنی: هم جند ما أقلاء أذلاء منهزمون هنالک من أولئک الأحزاب المتحزبین علی الرسل الذین کذبوهم فحق علیهم عقابی.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ عادٌ وَ فِرْعَوْنُ ذُو الْأَوْتادِ إلی قوله- فَحَقَّ عِقابِ ذو الأوتاد وصف فرعون و الأوتاد جمع وتد و هو معروف. قیل: سمی بذی الأوتاد لأنه کانت له ملاعب من أوتاد یلعب له علیها، و قیل: لأنه کان یعذب من غضب علیه من المجرمین بالأوتاد یوتد یدیه و رجلیه و رأسه علی الأرض فیعذبه و قیل:
معناه ذو الجنود أوتاد الملک، و قیل: غیر ذلک من الوجوه، و لا دلیل علی شی‌ء منها یعول علیه.
و أصحاب الأیکة قوم شعیب و قد تقدم فی سورة الحجر و الشعراء، و قوله:
«فَحَقَّ عِقابِ أی ثبت فی حقهم و استقر فیهم عقابی فأهلکتهم.
قوله تعالی: «وَ ما یَنْظُرُ هؤُلاءِ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً ما لَها مِنْ فَواقٍ النظر الانتظار و الفواق الرجوع و المهلة الیسیرة، و المعنی و ما ینتظر هؤلاء المکذبون من أمتک إلا صیحة واحدة تقضی علیهم و تهلکهم ما لها من رجوع أو مهلة و هی عذاب الاستئصال.
قالوا: و المراد من الصیحة صیحة یوم القیامة لأن أمة محمد ص مؤخر عنهم العذاب إلی قیام الساعة، و قد عرفت فی تفسیر سورة یونس أن ظاهر آیات الکتاب یعطی خلاف ذلک فراجع.
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قوله تعالی: «وَ قالُوا رَبَّنا عَجِّلْ لَنا قِطَّنا قَبْلَ یَوْمِ الْحِسابِ القط النصیب و الحظ، و هذه الکلمة استعجال منهم للعذاب قبل یوم القیامة استهزاء بحدیث یوم الحساب و الوعید بالعذاب فیه.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال: أقبل أبو جهل بن هشام و معه قوم من قریش- فدخلوا علی أبی طالب فقالوا. إن ابن أخیک قد آذانا و آذی آلهتنا فادعه- و مره فلیکف عن آلهتنا و نکف عن إلهه-.
قال: فبعث أبو طالب إلی رسول الله ص فدعاه- فلما دخل النبی ص لم یر فی البیت إلا مشرکا- فقال: السلام علی من اتبع الهدی ثم جلس- فخبره أبو طالب بما جاءوا به فقال: أ و هل لهم فی کلمة خیر لهم من هذا- یسودون بها العرب و یطئون أعناقهم؟
فقال أبو جهل: نعم و ما هذه الکلمة؟ قال: تقولون: لا إله إلا الله-.
قال: فوضعوا أصابعهم فی آذانهم و خرجوا و هم یقولون: ما سمعنا بهذا فی الملة الآخرة إن هذا إلا اختلاق- فأنزل الله فی قولهم ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ- إلی قوله- إِلَّا اخْتِلاقٌ 
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ قال: لما أظهر رسول الله ص الدعوة- اجتمعت قریش إلی أبی طالب فقالوا: یا أبا طالب إن ابن أخیک قد سفه أحلامنا- و سب آلهتنا و أفسد شبابنا و فرق جماعتنا- فإن کان الذی یحمله علی ذلک العدم- جمعنا له مالا حتی یکون أغنی رجل فی قریش- و نملکه علینا.
فأخبر أبو طالب رسول الله ص بذلک- فقال: و الله لو وضعوا الشمس فی یمینی- و القمر فی یساری ما أردته- و لکن یعطوننی کلمة یملکون بها العرب- و یدین لهم بها العجم و یکونون ملوکا فی الجنة- فقال لهم أبو طالب ذلک فقالوا: نعم و عشر کلمات- فقال لهم رسول الله ص تشهدون أن لا إله إلا الله- و أنی رسول الله فقالوا: ندع ثلاثمائة و ستین إلها و نعبد إلها واحدا؟.
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فأنزل الله سبحانه: «وَ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ- وَ قالَ الْکافِرُونَ هذا ساحِرٌ کَذَّابٌ إلی قوله- إِلَّا اخْتِلاقٌ أی تخلیط «أَ أُنْزِلَ عَلَیْهِ الذِّکْرُ مِنْ بَیْنِنا بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْ ذِکْرِی إلی قوله- مِنَ الْأَحْزابِ یعنی الذین تحزبوا علیه یوم الأحزاب.
أقول: و القصة مرویة من طریق أهل السنة أیضا و فی بعض روایاتهم أنه (ص) لما عرض علیهم کلمة التوحید قالوا له: سلنا غیر هذه قال: لو جئتمونی بالشمس حتی تضعوها فی یدی ما سألتکم غیرها فغضبوا و قالوا و الکلمة کنایة عن تملیکهم إیاه زمام نظام العالم الأرضی فإن الشمس و القمر من أعظم المؤثرات فیه، و قد أخذ علی ما یظهر أن للحسن من القدر لیصح ما أرید من التمثیل.
و فی العلل، بإسناده إلی إسحاق بن عمار قال: سألت أبا الحسن موسی بن جعفر (ع)- کیف صارت الصلاة رکعة و سجدتین؟ و کیف إذا صارت سجدتین لم تکن رکعتین؟ فقال: إذا سألت عن شی‌ء ففرغ قلبک لتفهم. إن أول صلاة صلاها رسول الله ص إنما صلاها فی السماء بین یدی الله تبارک و تعالی قدام عرشه-.
و ذلک أنه لما أسری به و صار عند عرشه- قال یا محمد ادن من صاد- فاغسل مساجدک و طهرها و صل لربک- فدنا رسول الله ص إلی حیث أمره الله تبارک و تعالی- فتوضأ و أسبغ وضوءه-.
قلت: جعلت فداک و ما صاد الذی أمر أن یغتسل منه؟ فقال: عین تنفجر من رکن من أرکان العرش- یقال لها ماء الحیوان و هو ما قال الله عز و جل: «ص وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ» الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی أعنی- أن (ص) نهر یخرج من ساق العرش- فی المعانی، عن سفیان الثوری عن الصادق (ع)،: و روی ذلک فی مجمع البیان، عن ابن عباس: أنه اسم من أسماء الله تعالی: قال: و روی ذلک عن الصادق (ع).
و فی المعانی، بإسناده إلی الأصبغ عن علی (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ قالُوا رَبَّنا عَجِّلْ لَنا قِطَّنا قَبْلَ یَوْمِ الْحِسابِ قال: نصیبهم من العذاب.
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اشارة

اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ اذْکُرْ عَبْدَنا داوُدَ ذَا الْأَیْدِ إِنَّهُ أَوَّابٌ (17) إِنَّا سَخَّرْنَا الْجِبالَ مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِشْراقِ (18) وَ الطَّیْرَ مَحْشُورَةً کُلٌّ لَهُ أَوَّابٌ (19) وَ شَدَدْنا مُلْکَهُ وَ آتَیْناهُ الْحِکْمَةَ وَ فَصْلَ الْخِطابِ (20) وَ هَلْ أَتاکَ نَبَأُ الْخَصْمِ إِذْ تَسَوَّرُوا الْمِحْرابَ (21)
إِذْ دَخَلُوا عَلی داوُدَ فَفَزِعَ مِنْهُمْ قالُوا لا تَخَفْ خَصْمانِ بَغی بَعْضُنا عَلی بَعْضٍ فَاحْکُمْ بَیْنَنا بِالْحَقِّ وَ لا تُشْطِطْ وَ اهْدِنا إِلی سَواءِ الصِّراطِ (22) إِنَّ هذا أَخِی لَهُ تِسْعٌ وَ تِسْعُونَ نَعْجَةً وَ لِیَ نَعْجَةٌ واحِدَةٌ فَقالَ أَکْفِلْنِیها وَ عَزَّنِی فِی الْخِطابِ (23) قالَ لَقَدْ ظَلَمَکَ بِسُؤالِ نَعْجَتِکَ إِلی نِعاجِهِ وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْخُلَطاءِ لَیَبْغِی بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ إِلاَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ قَلِیلٌ ما هُمْ وَ ظَنَّ داوُدُ أَنَّما فَتَنَّاهُ فَاسْتَغْفَرَ رَبَّهُ وَ خَرَّ راکِعاً وَ أَنابَ (24) فَغَفَرْنا لَهُ ذلِکَ وَ إِنَّ لَهُ عِنْدَنا لَزُلْفی وَ حُسْنَ مَآبٍ (25) یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ (26)
وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلاً ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ (27) أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ (28) کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ لِیَدَّبَّرُوا آیاتِهِ وَ لِیَتَذَکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ (29)
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(بیان)

لما حکی سبحانه عن المشرکین رمیهم النبی ص و دعوته الحقة باختلاق و أنها ذریعة إلی التقدم و الرئاسة و أنه لا مرجح له علیهم حتی یختص بالرسالة و الإنذار. ثم استهزائهم بیوم الحساب و عذابه الذی ینذرون به، أمر النبی ص بالصبر و أن لا یزلزله هفواتهم و لا یوهن عزمه و أن یذکر عدة من عباده الأوابین له الراجعین إلیه فیما دهمهم من الحوادث.
و هؤلاء تسعة من الأنبیاء الکرام ذکرهم الله سبحانه: داود و سلیمان و أیوب و إبراهیم و إسحاق و یعقوب و إسماعیل و الیسع و ذو الکفل (ع)، و بدأ بداود (ع) و ذکر بعض قصصه.
قوله تعالی: «اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ اذْکُرْ عَبْدَنا داوُدَ ذَا الْأَیْدِ إِنَّهُ أَوَّابٌ الأید القوة و کان (ع) ذا قوة فی تسبیحه تعالی یسبح و یسبح معه الجبال و الطیر و ذا قوة فی ملکه و ذا قوة فی علمه و ذا قوة و بطش فی الحروب و قد قتل جالوت الملک کما قصه الله فی سورة البقرة.
و الأواب اسم مبالغة من الأوب بمعنی الرجوع و المراد به کثرة رجوعه إلی ربه.
قوله تعالی: «إِنَّا سَخَّرْنَا الْجِبالَ مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِشْراقِ الظاهر أن «مَعَهُ متعلق بقوله: «یُسَبِّحْنَ و جملة «مَعَهُ یُسَبِّحْنَ بیان لمعنی التسخیر و قدم الظرف لتعلق العنایة بتبعیتها لداود و اقتدائها فی التسبیح لکن قوله تعالی فی موضع 
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آخر: «وَ سَخَّرْنا مَعَ داوُدَ الْجِبالَ یُسَبِّحْنَ وَ الطَّیْرَ:» الأنبیاء:- 79 یؤید تعلق الظرف بسخرنا، و قد وقع فی موضع آخر من کلامه تعالی «یا جِبالُ أَوِّبِی مَعَهُ وَ الطَّیْرَ:» سبأ:- 10. و العشی و الإشراق الرواح و الصباح.
و قوله: «إِنَّا سَخَّرْنَا» إلخ «إن» فیه للتعلیل و الآیة و ما عطف علیها من الآیات بیان لکونه (ع) ذا أید فی تسبیحه و ملکه و علمه و کونه أوابا إلی ربه.
قوله تعالی: «وَ الطَّیْرَ مَحْشُورَةً کُلٌّ لَهُ أَوَّابٌ المحشورة من الحشر بمعنی الجمع بإزعاج أی و سخرنا معه الطیر مجموعة له تسبح معه.
و قوله: «کُلٌّ لَهُ أَوَّابٌ استئناف یقرر ما تقدمه من تسبیح الجبال و الطیر أی کل من الجبال و الطیر أواب أی کثیر الرجوع إلینا بالتسبیح فإن التسبیح من مصادیق الرجوع إلیه تعالی. و یحتمل رجوع ضمیر «لَهُ إلی داود علی بعد.
و لم یکن تأیید داود (ع) فی أصل جعله تعالی للجبال و الطیر تسبیحا فإن کل شی‌ء مسبح لله سبحانه قال تعالی «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ:» الإسراء:- 44 بل فی موافقة تسبیحها لتسبیحه و قرع تسبیحها أسماع الناس و قد تقدم کلام فی معنی تسبیح الأشیاء لله سبحانه فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ الآیة و أنه بلسان القال دون لسان الحال.
قوله تعالی: «وَ شَدَدْنا مُلْکَهُ وَ آتَیْناهُ الْحِکْمَةَ وَ فَصْلَ الْخِطابِ قال الراغب:
الشد العقد القوی یقال شددت الشی‌ء قویت عقده. انتهی فشد الملک من الاستعارة بالکنایة و المراد به تقویة الملک و تحکیم أساسه بالهیبة و الجنود و الخزائن و حسن التدبیر و سائر ما یتقوی به الملک.
و الحکمة فی الأصل بناء نوع من الحکم و المراد بها المعارف الحقة المتقنة التی تنفع الإنسان و تکمله، و قیل: المراد النبوة، و قیل الزبور و علم الشرائع، و قیل غیر ذلک و هی وجوه ردیة.
و فصل الخطاب تفکیک الکلام الحاصل من مخاطبة واحد لغیره و تمییز حقه من باطله و ینطبق علی القضاء بین المتخاصمین فی خصامهم.
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و قیل: المراد به الکلام القصد لیس بإیجازه مخلا و لا بإطنابه مملا، و قیل:
فصل الخطاب قول أما بعد فهو (ع) أول من قال: أما بعد، و الآیة التالیة «وَ هَلْ أَتاکَ نَبَأُ الْخَصْمِ إلخ تؤید ما قدمناه.
قوله تعالی: «وَ هَلْ أَتاکَ نَبَأُ الْخَصْمِ إِذْ تَسَوَّرُوا الْمِحْرابَ الخصم مصدر کالخصومة أرید به القوم الذی استقر فیهم الخصومة، و التسور الارتقاء إلی أعلی السور و هو الحائط الرفیع کالتسنم بمعنی الارتقاء إلی سنام البعیر و التذری بمعنی الارتقاء إلی ذروة الجبل، و قد فسر المحراب بالغرفة و العلیة، و الاستفهام للتعجیب و التشویق إلی استماع الخبر.
و المعنی هل أتاک یا محمد خبر القوم المتخاصمین إذ علوا سور المحراب محراب داود (ع).
قوله تعالی: «إِذْ دَخَلُوا عَلی داوُدَ فَفَزِعَ مِنْهُمْ إلی آخر الآیة لفظة «إِذْ» هذه ظرف لقوله: «تَسَوَّرُوا» کما أن «إِذْ» الأولی ظرف لقوله: «نَبَأُ الْخَصْمِ و محصل المعنی أنهم دخلوا علی داود و هو فی محرابه لا من الطریق العادی بل بتسوره بالارتقاء إلی سوره و الورود علیه منه و لذا فزع منهم لما رآهم دخلوا علیه من غیر الطریق العادی و بغیر إذن.
و قوله: «فَفَزِعَ مِنْهُمْ قال الراغب: الفزع انقباض و نفار یعتری الإنسان من الشی‌ء المخیف و هو من جنس الجزع و لا یقال: فزعت من الله کما یقال: خفت منه. انتهی.
و قد تقدم أن الخشیة تأثیر القلب بحیث یستتبع الاضطراب و القلق و هی رذیلة مذمومة إلا الخشیة من الله سبحانه و لذا کان الأنبیاء (ع) لا یخشون غیره قال تعالی «وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ:» الأحزاب:- 39.
و أن الخوف هو التأثیر عن المکروه فی مقام العمل بتهیئة ما یتحرز به من الشر و یدفع به المکروه لا فی مقام الإدراک فلیس برذیلة مذمومة لذاته بل هو حسن فیما یحسن الاتقاء قال تعالی خطابا لرسوله «وَ إِمَّا تَخافَنَّ مِنْ قَوْمٍ خِیانَةً:» الأنفال:- 58.
و إذا کان الفزع هو الانقباض و النفار الحاصل من الشی‌ء المخوف کان أمرا راجعا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 192
إلی مقام العمل دون الإدراک فلم یکن رذیلة بذاته بل کان فضیلة عند تحقق مکروه ینبغی التحرز منه فلا ضیر فی نسبته إلی داود (ع) فی قوله: «فَفَزِعَ مِنْهُمْ و هو من الأنبیاء الذین لا یخشون إلا الله.
و قوله: «قالُوا لا تَخَفْ خَصْمانِ بَغی بَعْضُنا عَلی بَعْضٍ لما رأوا ما علیه داود (ع) من الفزع أرادوا تطییب نفسه و إسکان روعه فقالوا: «لا تَخَفْ و هو نهی عن الفزع بالنهی عن سببه الذی هو الخوف «خَصْمانِ بَغی إلخ أی نحن خصمان أی فریقان متخاصمان تجاوز بعضنا ظلما علی بعض.
و قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَنا بِالْحَقِّ وَ لا تُشْطِطْ» إلخ الشطط الجور أی فاحکم بیننا حکما مصاحبا للحق و لا تجر فی حکمک و دلنا علی وسط العدل من الطریق.
قوله تعالی: «إِنَّ هذا أَخِی إلی آخر الآیة بیان لخصومتهم و قوله: «إِنَّ هذا أَخِی کلام لواحد من أحد الفریقین یشیر إلی آخر من الفریق الآخر بأن هذا أخ له» إلخ.
و بهذا یظهر فساد ما استدل بعضهم بالآیة علی أن أقل الجمع اثنان لظهور قوله:
«إِذْ تَسَوَّرُوا» «إِذْ دَخَلُوا» فی کونهم جمعا و دلالة قوله: «خَصْمانِ «هذا أَخِی علی الاثنینیة.
و ذلک لجواز أن یکون فی کل واحد من جانبی التثنیة أکثر من فرد واحد قال تعالی «هذانِ خَصْمانِ اخْتَصَمُوا فِی رَبِّهِمْ فَالَّذِینَ کَفَرُوا» الخ: الحج:- 19 و جواز أن یکون أصل الخصومة بین فردین ثم یلحق بکل منهما غیره لإعانته فی دعواه.
و قوله: «لَهُ تِسْعٌ وَ تِسْعُونَ نَعْجَةً وَ لِیَ نَعْجَةٌ واحِدَةٌ فَقالَ أَکْفِلْنِیها وَ عَزَّنِی فِی الْخِطابِ النعجة الأنثی من الضأن، و «أَکْفِلْنِیها» أی اجعلها فی کفالتی و تحت سلطتی و «عَزَّنِی فِی الْخِطابِ أی غلبنی فیه و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قالَ لَقَدْ ظَلَمَکَ بِسُؤالِ نَعْجَتِکَ إِلی نِعاجِهِ إلی قوله- وَ قَلِیلٌ ما هُمْ جواب داود (ع)، و لعله قضاء تقدیری قبل استماع کلام المتخاصم الآخر فإن من الجائز أن یکون عنده من القول ما یکشف عن کونه محقا فیما یطلبه و یقترحه علی 
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صاحبه لکن صاحب النعجة الواحدة ألقی کلامه بوجه هیج الرحمة و العطوفة منه (ع) فبادر إلی هذا التصدیق التقدیری فقال: «لَقَدْ ظَلَمَکَ بِسُؤالِ نَعْجَتِکَ إِلی نِعاجِهِ .
فاللام للقسم، و السؤال- علی ما قیل- مضمن معنی الإضافة و لذا عدی إلی المفعول الثانی بإلی، و المعنی أقسم لقد ظلمک بسؤال إضافة نعجتک إلی نعاجه.
و قوله: «وَ إِنَّ کَثِیراً مِنَ الْخُلَطاءِ لَیَبْغِی بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ قَلِیلٌ ما هُمْ من تمام کلام داود (ع) یقرر به کلامه الأول و الخلطاء الشرکاء المخالطون.
قوله تعالی: «وَ ظَنَّ داوُدُ أَنَّما فَتَنَّاهُ فَاسْتَغْفَرَ رَبَّهُ وَ خَرَّ راکِعاً وَ أَنابَ أی علم داود أنما فتناه بهذه الواقعة أی أنها إنما کانت فتنة فتناه بها و الفتنة الامتحان، و قیل:
ظن بمعناه المعروف الذی هو خلاف الیقین و ذکر استغفاره و توبته مطلقین یؤید ما قدمناه و لو کان الظن بمعناه المعروف کان الاستغفار و التوبة علی تقدیر کونها فتنة واقعا و إطلاق اللفظة یدفعه، و الخر علی ما ذکره الراغب سقوط یسمع منه خریر و الخریر یقال لصوت الماء و الریح و غیر ذلک مما یسقط من علو، و الرکوع علی ما ذکره- مطلق الانحناء.
و الإنابة إلی الله- علی ما ذکره الراغب- الرجوع إلیه بالتوبة و إخلاص العمل و هی من النوب بمعنی رجوع الشی‌ء مرة بعد أخری.
و المعنی: و علم داود أن هذه الواقعة إنما کانت امتحانا امتحناه و أنه أخطأ فاستغفر ربه- مما وقع منه- و خر منحنیا و تاب إلیه.
و أکثر المفسرین تبعا للروایات علی أن هؤلاء الخصم الداخلین علی داود (ع) کانوا ملائکة أرسلهم الله سبحانه إلیه لیمتحنه و ستعرف حال الروایات.
لکن خصوصیات القصة کتسورهم المحراب و دخولهم علیه دخولا غیر عادی بحیث أفزعوه، و کذا تنبهه بأنه إنما کان فتنة من الله له لا واقعة عادیة، و قوله تعالی بعد: «فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِّ وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی الظاهر فی أن الله ابتلاه بما ابتلی 
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لینبهه و یسدده فی خلافته و حکمه بین الناس، کل ذلک یؤید کونهم من الملائکة و قد تمثلوا له فی صورة رجال من الإنس.
و علی هذا فالواقعة تمثل تمثل فیه الملائکة فی صورة متخاصمین لأحدهما نعجة واحدة یسألها آخر له تسع و تسعون نعجة و سألوه القضاء فقال لصاحب النعجة الواحدة:
«لَقَدْ ظَلَمَکَ إلخ و کان قوله (ع)- لو کان قضاء منجزا- حکما منه فی ظرف التمثل کما لو کان رآهم فیما یری النائم فقال لهم ما قال و حکم فیهم بما حکم و من المعلوم أن لا تکلیف فی ظرف التمثل کما لا تکلیف فی عالم الرؤیا و إنما التکلیف فی عالمنا المشهود و هو عالم المادة و لم تقع الواقعة فیه و لا کان هناک متخاصمان و لا نعجة و لا نعاج إلا فی ظرف التمثل فکانت خطیئة داود (ع) فی هذا الظرف من التمثل و لا تکلیف هناک کخطیئة آدم (ع) فی الجنة من أکل الشجرة قبل الهبوط إلی الأرض و تشریع الشرائع و جعل التکالیف، و استغفاره و توبته مما صدر منه کاستغفار آدم و توبته مما صدر منه و قد صرح الله بخلافته فی کلامه کما صرح بخلافة آدم (ع) فی کلامه و قد مر توضیح ذلک فی قصة آدم (ع) من سورة البقرة فی الجزء الأول من الکتاب.
و أما علی قول بعض المفسرین من أن المتخاصمین الداخلین علیه کانوا بشرا و القصة علی ظاهرها فینبغی أن یؤخذ قوله: «لَقَدْ ظَلَمَکَ إلخ قضاء تقدیریا أی إنک مظلوم لو لم یأت خصیمک بحجة بینة، و إنما ذلک لحفظ علی ما قامت علیه الحجة من طریقی العقل و النقل أن الأنبیاء معصومون بعصمة من الله لا یجوز علیهم کبیرة و لا صغیرة.
علی أن الله سبحانه صرح قبلا بأنه آتاه الحکمة و فصل الخطاب و لا یلائم ذلک خطأه فی القضاء.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لَهُ عِنْدَنا لَزُلْفی وَ حُسْنَ مَآبٍ الزلفة و الزلفی المنزلة و الحظوة، و المآب المرجع، و تنکیر «لَزُلْفی و «مَآبٍ للتفخیم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیة الظاهر أن الکلام بتقدیر القول و التقدیر فغفرنا له ذلک و قلنا یا داود «إلخ».
و ظاهر الخلافة أنها خلافة الله فتنطبق علی ما فی قوله تعالی «وَ إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً:» البقرة:- 30 و من شأن الخلافة أن یحاکی الخلیفة
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من استخلفه فی صفاته و أعماله فعلی خلیفة الله فی الأرض أن یتخلق بأخلاق الله و یرید و یفعل ما یریده الله و یحکم و یقضی بما یقضی به الله- و الله یقضی بالحق- و یسلک سبیل الله و لا یتعداها.
و لذلک فرع علی جعل خلافته قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِ و هذا یؤید أن المراد بجعل خلافته إخراجها من القوة إلی الفعل فی حقه لا مجرد الخلافة الشأنیة لأن الله أکمله فی صفاته و آتاه الملک یحکم بین الناس.
و قول بعضهم: إن المراد بخلافته المجعولة خلافته ممن قبله من الأنبیاء و تفریع قوله: «فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِ لأن الخلافة نعمة عظیمة شکرها العدل أو أن المترتب هو مطلق الحکم بین الناس الذی هو من آثار الخلافة و تقییده بالحق لأن سداده به، تصرف فی اللفظ من غیر شاهد.
و قوله: «وَ لا تَتَّبِعِ الْهَوی فَیُضِلَّکَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ العطف و المقابلة بینه و بین ما قبله یعطیان أن المعنی و لا تتبع فی قضائک الهوی هوی النفس فیضلک عن الحق الذی هو سبیل الله فتفید الآیة أن سبیل الله هو الحق.
قال بعضهم: إن فی أمره (ع) بالحکم بالحق و نهیه عن اتباع الهوی تنبیها لغیره ممن یلی أمور الناس أن یحکم بینهم بالحق و لا یتبع الباطل و إلا فهو (ع) من حیث إنه معصوم لا یحکم إلا بالحق و لا یتبع الباطل.
و فیه أن أمر تنبیه غیره بما وجه إلیه من التکلیف فی محله لکن عصمة المعصوم و عدم حکمه إلا بالحق لا یمنع توجه التکلیف بالأمر و النهی إلیه فإن العصمة لا توجب سلب اختیاره و ما دام اختیاره باقیا جاز بل وجب توجه التکلیف إلیه کما یتوجه إلی غیره من الناس، و لو لا توجه التکلیف إلی المعصوم لم یتحقق بالنسبة إلیه واجب و محرم و لم تتمیز طاعة من معصیة فلغا معنی العصمة التی هی المصونیة عن المعصیة.
و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ تعلیل للنهی عن اتباع الهوی بأنه یلازم نسیان یوم الحساب و فی نسیانه عذاب شدید و المراد بنسیانه عدم الاعتناء بأمره.
و فی الآیة دلالة علی أن کل ضلال عن سبیل الله سبحانه بمعصیة من المعاصی لا
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ینفک عن نسیان یوم الحساب.
قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا» إلی آخر الآیة، لما انتهی الکلام إلی ذکر یوم الحساب عطف عنان البیان علیه فاحتج علیه بحجتین إحداهما ما ساقه فی هذه الآیة بقوله: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ» إلخ و هو احتجاج من طریق الغایات إذ لو لم یکن خلق السماء و الأرض و ما بینهما- و هی أمور مخلوقة مؤجلة توجد و تفنی- مؤدیا إلی غایة ثابتة باقیة غیر مؤجلة کان باطلا و الباطل بمعنی ما لا غایة له ممتنع التحقق فی الأعیان. علی أنه مستحیل من الحکیم و لا ریب فی حکمته تعالی.
و ربما أطلق الباطل و أرید به اللعب و لو کان المراد ذلک کانت الآیة فی معنی قوله «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ:» الدخان:- 39.
و قیل: الآیة عطف علی ما قبلها بحسب المعنی کأنه قیل: و لا تتبع الهوی لأنه یکون سببا لضلالک و لأنه تعالی لم یخلق العالم لأجل اتباع الهوی و هو الباطل بل خلقه للتوحید و متابعة الشرع.
و فیه أن الآیة التالیة: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ إلخ لا تلائم هذا المعنی.
و قوله: «ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ» أی خلق العالم باطلا لا غایة له و انتفاء یوم الحساب الذی یظهر فیه ما ینتجه حساب الأمور ظن الذین کفروا بالمعاد فویل لهم من عذاب النار.
قوله تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ» هذه هی الحجة الثانیة علی المعاد و تقریرها أن للإنسان کسائر الأنواع کمالا بالضرورة و کمال الإنسان هو خروجه فی جانبی العلم و العمل من القوة إلی الفعل بأن یعتقد الاعتقادات الحقة و یعمل الأعمال الصالحة اللتین یهدیه إلیهما فطرته الصحیحة و هما الإیمان بالحق و العمل الصالح اللذین بهما یصلح المجتمع الإنسانی الذی فی الأرض.
فالذین آمنوا و عملوا الصالحات و هم المتقون هم الکاملون من الإنسان و المفسدون 
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فی الأرض بفساد اعتقادهم و عملهم و هم الفجار هم الناقصون الخاسرون فی إنسانیتهم حقیقة، و مقتضی هذا الکمال و النقص أن یکون بإزاء الکمال حیاة سعیدة و عیش طیب و بإزاء خلافه خلاف ذلک.
و من المعلوم أن هذه الحیاة الدنیا التی یشترکان فیها هی تحت سیطرة الأسباب و العوامل المادیة و نسبتها إلی الکامل و الناقص و المؤمن و الکافر علی السواء فمن أجاد العمل و وافقته الأسباب المادیة فاز بطیب العیش و من کان علی خلاف ذلک لزمه الشقاء و ضنک المعیشة.
فلو کانت الحیاة مقصورة علی هذه الحیاة الدنیویة التی نسبتها إلی الفریقین علی السواء و لم تکن هناک حیاة تختص بکل منهما و تناسب حاله کان ذلک منافیا للعنایة الإلهیة بإیصال کل ذی حق حقه و إعطاء المقتضیات ما تقتضیه.
و إن شئت فقل: تسویة «1» بین الفریقین و إلغاء ما یقتضیه صلاح هذا و فساد ذلک خلاف عدله تعالی.
و الآیة- کما تری- لا تنفی استواء حال المؤمن و الکافر و إنما قررت المقابلة بین من آمن و عمل صالحا و بین من لم یکن کذلک سواء کان غیر مؤمن أو مؤمنا غیر صالح و لذا أتت بالمقابلة ثانیا بین المتقین و الفجار.
قوله تعالی: «کِتابٌ أَنْزَلْناهُ إِلَیْکَ مُبارَکٌ لِیَدَّبَّرُوا آیاتِهِ وَ لِیَتَذَکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ أی هذا کتاب من وصفه کذا و کذا، و توصیفه بالإنزال المشعر بالدفعة دون التنزیل الدال علی التدریج لأن ما ذکر من التدبر و التذکر یناسب اعتباره مجموعا لا نجوما مفرقة.
و المقابلة بین «لِیَدَّبَّرُوا» و «لِیَتَذَکَّرَ أُولُوا الْأَلْبابِ تفید أن المراد بضمیر الجمع الناس عامة.
و المعنی: هذا کتاب أنزلناه إلیک کثیر الخیرات و البرکات للعامة و الخاصة لیتدبره الناس فیهتدوا به أو تتم لهم الحجة و لیتذکر به أولو الألباب فیهتدوا إلی الحق باستحضار حجته و تلقیها من بیانه.
______________________________
(1) الحجة الأولی برهانیة و الثانیة جدلیة.
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(بحث روائی)

روی فی الدر المنثور، بطریق عن أنس و عن مجاهد و السدی و بعدة طرق عن ابن عباس قصة دخول الخصم علی داود (ع) علی اختلاف ما فی الروایات و روی مثلها القمی فی تفسیره، و رواها فی العرائس، و غیره و قد لخصها فی مجمع البیان، کما یأتی": أن داود کان کثیر الصلاة فقال: یا رب فضلت علی إبراهیم فاتخذته خلیلا- و فضلت علی موسی فکلمته تکلیما- فقال: یا داود إنا ابتلیناهم بما لم نبتلک بمثله- فإن شئت ابتلیتک فقال: نعم یا رب فابتلنی.
فبینا هو فی محرابه ذات یوم إذ وقعت حمامة- فأراد أن یأخذها فطارت إلی کوة المحراب- فذهب لیأخذها فاطلع من الکوة- فإذا امرأة أوریا بن حیان تغتسل فهواها و هم بتزویجها- فبعث بأوریا إلی بعض سرایاه- و أمر بتقدیمه أمام التابوت الذی فیه السکینة- ففعل ذلک و قتل-.
فلما انقضت عدتها تزوجها و بنی بها- فولد له منها سلیمان- فبینا هو ذات یوم فی محرابه- إذ دخل علیه رجلان ففزع منهما- فقالا لا تخف خصمان بغی بعضنا علی بعض-- إلی قوله- و قلیل ما هم، فنظر أحد الرجلین إلی صاحبه ثم ضحک- فتنبه داود علی أنهما ملکان- بعثهما الله إلیه فی صورة خصمین لیبکتاه علی خطیئته- فتاب و بکی حتی نبت الزرع من کثرة دموعه.
ثم قال فی المجمع،- و نعم ما قال-: إنه مما لا شبهة فی فساده فإن ذلک مما یقدح فی العدالة فکیف یجوز أن یکون أنبیاء الله الذین هم أمناؤه علی وحیه و سفراؤه بینه و بین خلقه بصفة من لا تقبل شهادته و علی حالة تنفر عن الاستماع إلیه و القبول منه.
أقول: و القصة مأخوذة من التوراة غیر أن التی فیها أشنع و أفظع فعدلت بعض التعدیل علی ما سیلوح لک.
ففی التوراة ما ملخصه": و کان فی وقت المساء أن داود قام عن سریره- و تمشی علی سطح بیت الملک- فرأی من علی السطح امرأة تستحم- و کانت المرأة جمیلة المنظر جدا.
فأرسل داود و سأل عن المرأة فقیل: إنها بتشبع امرأة أوریا الحتی- فأرسل 
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داود رسلا و أخذها فدخلت علیه فاضطجع معها- و هی مطهرة من طمثها- ثم رجعت إلی بیتها و حبلت المرأة- فأرسلت و أخبرت داود أنها حبلی-.
و کان أوریا فی جیش لداود یحاربون بنی عمون- فکتب داود إلی یوآب أمیر جیشه- یأمره بإرسال أوریا إلیه- و لما أتاه و أقام عنده أیاما- کتب مکتوبا إلی یوآب «1» و أرسله بید أوریا، و کتب فی المکتوب یقول: اجعلوا أوریا فی وجه الحرب الشدیدة- و ارجعوا من ورائه فیضرب و یموت- ففعل به ذلک فقتل و أخبر داود بذلک-.
فلما سمعت امرأة أوریا أنه قد مات ندبت بعلها- و لما مضت المناحة أرسل داود و ضمها إلی بیته- و صارت له امرأة و ولدت له ابنا- و أما الأمر الذی فعله داود فقبح فی عینی الرب-.
فأرسل الرب ناثان النبی إلی داود- فجاء إلیه و قال له- کان رجلان فی مدینة واحدة- واحد منهما غنی و الآخر فقیر، و کان للغنی غنم و بقر کثیرة جدا- و أما الفقیر فلم یکن له شی‌ء إلا نعجة واحدة صغیرة- قد اقتناها و رباها فجاء ضیف إلی الرجل الغنی- فعفا أن یأخذ من غنمه و من بقره- لیهیئ للضیف الذی جاء إلیه- فأخذ نعجة الرجل الفقیر و هیأ لضیفه، فحمی غضب داود علی الرجل جدا و قال لناثان: حی هو الرب إنه یقتل الرجل الفاعل ذلک- و ترد النعجة أربعة أضعاف- لأنه فعل هذا الأمر و لأنه لم یشفق-.
فقال ناثان لداود: أنت هو الرجل یعاتبک الرب و یقول: سأقیم علیک الشر من بیتک- و آخذ نساءک أمام عینیک و أعطیهن لقریبک- فیضطجع معهن قدام جمیع إسرائیل و قدام الشمس- جزاء لما فعلت بأوریا و امرأته-.
فقال داود لناثان: قد أخطأت إلی الرب- فقال ناثان لداود: الرب أیضا قد نقل عنک خطیئتک. لا تموت غیر أنه من أجل أنک قد جعلت بهذا الأمر- أعداء الرب یشمتون فالابن المولود لک من المرأة یموت، فأمرض الله الصبی سبعة أیام ثم قبضه- ثم ولدت مرأة أوریا بعده لداود ابنه سلیمان.
و فی العیون، فی باب مجلس الرضا عند المأمون مع أصحاب الملل و المقالات: قال 
______________________________
(1) ملخص من الإصحاح الحادی عشر و الثانی عشر من صموئیل الثانی. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 200 
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الرضا (ع) لابن جهم: و أما داود فما یقول من قبلکم فیه؟ قال: یقولون: إن داود کان یصلی فی محرابه- إذ تصور له إبلیس علی صورة طیر- أحسن ما یکون من الطیور- فقطع داود صلاته و قام یأخذ الطیر إلی الدار- فخرج فی أثره فطار الطیر إلی السطح- فصعد فی طلبه فسقط الطیر فی دار أوریا بن حیان-.
فاطلع داود فی أثر الطیر فإذا بامرأة أوریا تغتسل- فلما نظر إلیها هواها- و کان قد أخرج أوریا فی بعض غزواته- فکتب إلی صاحبه أن قدم أوریا أمام التابوت- فقدم فظفر أوریا بالمشرکین فصعب ذلک علی داود- فکتب إلیه ثانیة أن قدمه أمام التابوت- فقدم فقتل أوریا و تزوج داود بامرأته-.
قال: فضرب الرضا (ع) یده علی جبهته و قال: إنا لله و إنا إلیه راجعون- لقد نسبتم نبیا من أنبیاء الله إلی التهاون بصلاته- حتی خرج فی أثر الطیر ثم بالفاحشة ثم بالقتل-.
فقال: یا ابن رسول الله ما کانت خطیئته؟ فقال: ویحک إن داود (ع) إنما ظن- أنه ما خلق الله خلقا هو أعلم منه- فبعث الله عز و جل إلیه الملکین فتسورا المحراب فقالا: خصمان بغی بعضنا علی بعض- فاحکم بیننا بالحق و لا تشطط- و اهدنا إلی سواء الصراط- إن هذا أخی له تسع و تسعون نعجة- و لی نعجة واحدة فقال أکفلنیها و عزنی فی الخطاب- فعجل داود علی المدعی علیه فقال- لقد ظلمک بسؤال نعجتک إلی نعاجه- و لم یسأل المدعی البینة علی ذلک، و لم یقبل علی المدعی علیه فیقول له: ما تقول؟
فکان هذا خطیئة رسم الحکم لا ما ذهبتم إلیه- أ لا تسمع الله عز و جل یقول: «یا داوُدُ إِنَّا جَعَلْناکَ خَلِیفَةً فِی الْأَرْضِ- فَاحْکُمْ بَیْنَ النَّاسِ بِالْحَقِ إلی آخر الآیة-.
فقال: یا ابن رسول الله ما قصته مع أوریا؟ قال الرضا (ع): إن المرأة فی أیام داود- کانت إذا مات بعلها أو قتل لا تتزوج بعده أبدا- فأول من أباح الله عز و جل له- أن یتزوج بامرأة قتل بعلها داود (ع)- فتزوج بامرأة أوریا لما قتل و انقضت عدتها- فذلک الذی شق علی الناس من قتل أوریا.
و فی أمالی الصدوق، بإسناده إلی أبی عبد الله (ع): أنه قال لعلقمة: إن رضا الناس لا یملک و ألسنتهم لا تضبط- أ لم ینسبوا داود (ع) إلی أنه تبع الطیر- حتی نظر إلی امرأة أوریا فهواها، و أنه قدم زوجها أمام التابوت حتی قتل- ثم تزوج بها
الحدیث.
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(کلام فی قصص داود فی فصول)





1- قصته فی القرآن:

لم یقع من قصته فی القرآن إلا إشارات فقد ذکر سبحانه أنه کان فی جیش طالوت الملک حین حارب جالوت فقتل داود فأتاه الله الملک بعد طالوت و الحکمة و علمه مما یشاء «البقرة: 251» و جعله خلیفة له یحکم بین الناس و آتاه فصل الخطاب « (ص): 20 و 26» و قد أید الله ملکه و سخر معه الجبال و الطیر یسبحن معه «الأنبیاء: 79، ص 19» و ألان له الحدید یعمل و ینسج منه الدروع «الأنبیاء: 80 سبأ: 11».



2- جمیل الثناء علیه فی القرآن.

عده سبحانه من الأنبیاء و أثنی علیه بما أثنی علیهم و خصه بقوله «وَ آتَیْنا داوُدَ زَبُوراً:» «النساء:- 163» و آتاه فضلا و علما «سبأ: 10 النمل: 15» و آتاه الحکمة و فصل الخطاب و جعله خلیفة فی الأرض «ص: 20 و 26» و وصفه بأنه أواب و إن له عنده لزلفی و حسن مآب «ص: 19 و 25».



3- [حول قصة المتخاصمین.]

التدبر فی آیات الکتاب المتعرضة لقصة دخول المتخاصمین علی داود (ع) لا یعطی أزید من کونه امتحانا منه تعالی له (ع) فی ظرف التمثل لیربیه تربیة إلهیة و یعلمه رسم القضاء العدل فلا یجور فی الحکم و لا یعدل عن العدل.
و أما ما تضمنته غالب الروایات من قصة أوریا و امرأته فهو مما یجل عنه الأنبیاء و یتنزه عنه ساحتهم و قد تقدم فی بیان الآیات و البحث الروائی محصل الکلام فی ذلک.



[سورة ص (38): الآیات 30 الی 40]





اشارة

وَ وَهَبْنا لِداوُدَ سُلَیْمانَ نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ (30) إِذْ عُرِضَ عَلَیْهِ بِالْعَشِیِّ الصَّافِناتُ الْجِیادُ (31) فَقالَ إِنِّی أَحْبَبْتُ حُبَّ الْخَیْرِ عَنْ ذِکْرِ رَبِّی حَتَّی تَوارَتْ بِالْحِجابِ (32) رُدُّوها عَلَیَّ فَطَفِقَ مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ (33) وَ لَقَدْ فَتَنَّا سُلَیْمانَ وَ أَلْقَیْنا عَلی کُرْسِیِّهِ جَسَداً ثُمَّ أَنابَ (34)
قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ هَبْ لِی مُلْکاً لا یَنْبَغِی لِأَحَدٍ مِنْ بَعْدِی إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ (35) فَسَخَّرْنا لَهُ الرِّیحَ تَجْرِی بِأَمْرِهِ رُخاءً حَیْثُ أَصابَ (36) وَ الشَّیاطِینَ کُلَّ بَنَّاءٍ وَ غَوَّاصٍ (37) وَ آخَرِینَ مُقَرَّنِینَ فِی الْأَصْفادِ (38) هذا عَطاؤُنا فَامْنُنْ أَوْ أَمْسِکْ بِغَیْرِ حِسابٍ (39)
وَ إِنَّ لَهُ عِنْدَنا لَزُلْفی وَ حُسْنَ مَآبٍ (40)
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(بیان)

القصة الثانیة من قصص العباد الأوابین التی أمر النبی ص أن یصبر و یذکرها.
قوله تعالی:: «وَ وَهَبْنا لِداوُدَ سُلَیْمانَ نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ أی وهبناه له ولدا و الباقی ظاهر مما تقدم.
قوله تعالی: «إِذْ عُرِضَ عَلَیْهِ بِالْعَشِیِّ الصَّافِناتُ الْجِیادُ» العشی مقابل الغداة و هو آخر النهار بعد الزوال، و الصافنات علی ما فی المجمع، جمع الصافنة من الخیل و هی التی تقوم علی ثلاث قوائم و ترفع إحدی یدیها حتی تکون علی طرف الحافر. قال:
و الجیاد جمع جواد و الیاء هاهنا منقلبة عن واو و الأصل جواد و هی السراع من الخیل کأنها تجود بالرکض. انتهی.
قوله تعالی: «فَقالَ إِنِّی أَحْبَبْتُ حُبَّ الْخَیْرِ عَنْ ذِکْرِ رَبِّی حَتَّی تَوارَتْ بِالْحِجابِ الضمیر لسلیمان، و المراد بالخیر: الخیل- علی ما قیل- فإن العرب تسمی الخیل خیرا
و عن النبی ص: الخیر معقود بنواصی الخیل إلی یوم القیامة.
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و قیل: المراد بالخیر المال الکثیر و قد استعمل بهذا المعنی فی مواضع من کلامه تعالی کقوله «إِنْ تَرَکَ خَیْراً:» البقرة:- 180.
و قوله: «إِنِّی أَحْبَبْتُ حُبَّ الْخَیْرِ عَنْ ذِکْرِ رَبِّی قالوا: إن «أَحْبَبْتُ مضمن معنی الإیثار و «عَنْ بمعنی علی، و المراد إنی آثرت حب الخیل علی ذکر ربی و هو الصلاة محبا إیاه أو أحببت الخیل حبا مؤثرا إیاه علی ذکر ربی- فاشتغلت بما عرض علی من الخیل عن الصلاة حتی غربت الشمس.
و قوله: «حَتَّی تَوارَتْ بِالْحِجابِ الضمیر علی ما قالوا للشمس و المراد بتواریها بالحجاب غروبها و استتارها تحت حجاب الأفق، و یؤید هذا المعنی ذکر العشی فی الآیة السابقة إذ لو لا ذلک لم یکن غرض ظاهر یترتب علی ذکر العشی.
فمحصل معنی الآیة أنی شغلنی حب الخیل- حین عرض الخیل علی- عن الصلاة حتی فات وقتها بغروب الشمس، و إنما کان یحب الخیل فی الله لیتهیأ به للجهاد فی سبیل الله فکان الحضور للعرض عبادة منه فشغلته عبادة عن عبادة غیر أنه یعد الصلاة أهم.
و قیل: ضمیر «تَوارَتْ للخیل و ذلک أنه أمر بإجراء الخیل فشغله النظر فی جریها حتی غابت عن نظره و توارت بحجاب البعد، و قد تقدم أن ذکر العشی یؤید المعنی السابق و لا دلیل علی ما ذکره من حدیث الأمر بالجری من لفظ الآیة.
قوله تعالی: «رُدُّوها عَلَیَّ فَطَفِقَ مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ قیل: الضمیر فی «رُدُّوها» للشمس و هو أمر منه للملائکة برد الشمس لیصلی صلاته فی وقتها، و قوله:
«فَطَفِقَ مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ أی شرع یمسح ساقیه و عنقه و یأمر أصحابه أن یمسحوا سوقهم و أعناقهم و کان ذلک وضوءهم ثم صلی و صلوا، و قد ورد ذلک فی بعض الروایات عن أئمة أهل البیت (ع).
و قیل: الضمیر للخیل و المعنی قال: ردوا الخیل فلما ردت. شرع یمسح مسحا بسوقها و أعناقها و یجعلها مسبلة فی سبیل الله جزاء ما اشتغل بها عن الصلاة.
و قیل: الضمیر للخیل و المراد بمسح أعناق الخیل و سوقها ضربها بالسیف و قطعها و المسح القطع فهو (ع) غضب علیها فی الله لما شغلته عن ذکر الله فأمر بردها ثم ضرب بالسیف أعناقها و سوقها فقتلها جمیعا.
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و فیه أن مثل هذا الفعل مما تتنزه ساحة الأنبیاء (ع) عن مثله فما ذنب الخیل لو شغله النظر إلیها عن الصلاة حتی تؤاخذ بأشد المؤاخذة فتقتل تلک القتلة الفظیعة عن آخرها مع ما فیه من إتلاف المال المحترم.
و أما استدلال بعضهم علیه 
بروایة أبی بن کعب عن النبی ص: فی قوله تعالی:
فَطَفِقَ مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ قطع سوقها و أعناقها بالسیف 
ثم أضاف إلیها و قد جعلها بذلک قربانا لله و کان تقریب الخیل مشروعا فی دینه فلیس من التقریب ذکر فی الحدیث و لا فی غیره.
علی أنه (ع) لم یشتغل عن العبادة بالهوی بل شغلته عبادة عن عبادة کما تقدمت الإشارة إلیه.
فالمعول علیه هو أول الوجوه إن ساعده لفظ الآیة و إلا فالوجه الثانی.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا سُلَیْمانَ وَ أَلْقَیْنا عَلی کُرْسِیِّهِ جَسَداً ثُمَّ أَنابَ الجسد هو الجسم الذی لا روح فیه.
قیل: المراد بالجسد الملقی علی کرسیه هو سلیمان نفسه لمرض امتحنه الله به و تقدیر الکلام ألقیناه علی کرسیه جسدا أی کجسد لا روح فیه من شدة المرض.
و فیه أن حذف الضمیر من «ألقیناه» و إخراج الکلام علی صورته التی فی الآیة الظاهرة فی أن الملقی هو الجسد مخل بالمعنی المقصود لا یجوز حمل أفصح الکلام علیه.
و لسائر المفسرین أقوال مختلفة فی المراد من الآیة تبعا للروایات المختلفة الواردة فیها و الذی یمکن أن یؤخذ من بینها إجمالا أنه کان جسد صبی له أماته الله و ألقی جسده علی کرسیه، و لقوله: «ثُمَّ أَنابَ قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی إشعار أو دلالة علی أنه کان له (ع) فیه رجاء أو أمنیة فی الله فأماته الله سبحانه و ألقاه علی کرسیه فنبهه أن یفوض الأمر إلی الله و یسلم له.
قوله: «قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ هَبْ لِی مُلْکاً لا یَنْبَغِی لِأَحَدٍ مِنْ بَعْدِی إِنَّکَ أَنْتَ الْوَهَّابُ ظاهر السیاق أن الاستغفار مرتبط بما فی الآیة السابقة من إلقاء الجسد علی کرسیه، و الفصل لکون الکلام فی محل دفع الدخل کأنه لما قیل: «ثُمَّ أَنابَ قیل:
فما ذا قال؟ فقیل: قالَ رَبِّ اغْفِرْ لِی إلخ.
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و ربما استشکل فی قوله: «وَ هَبْ لِی مُلْکاً لا یَنْبَغِی لِأَحَدٍ مِنْ بَعْدِی أن فیه ضنا و بخلا، فإن فیه اشتراط أن لا یؤتی مثل ما أوتیه من الملک لأحد من العالمین غیره.
و یدفعه أن فیه سؤال ملک یختص به لا سؤال أن یمنع غیره عن مثل ما آتاه و یحرمه ففرق بین أن یسأل ملکا اختصاصیا و أن یسأل الاختصاص بملک أوتیه.
قوله تعالی: «فَسَخَّرْنا لَهُ الرِّیحَ تَجْرِی بِأَمْرِهِ رُخاءً حَیْثُ أَصابَ متفرع علی سؤاله الملک و إخباره عن إجابة دعوته و بیان الملک الذی لا ینبغی لأحد غیره و هو تسخیر الریح و الجن.
و الرخاء بالضم اللینة و الظاهر أن المراد بکون الریح تجری بأمره رخاء مطاوعتها لأمره و سهولة جریانها علی ما یریده (ع) فلا یرد أن توصیف الریح هاهنا بالرخاء یناقض توصیفه فی قوله «وَ لِسُلَیْمانَ الرِّیحَ عاصِفَةً تَجْرِی بِأَمْرِهِ:» الأنبیاء:- 81 بکونها عاصفة.
و ربما أجیب عنه بأن من الجائز أن یجعلها الله رخوة تارة و عاصفة أخری حسب ما أراد سلیمان (ع).
و قوله: «حَیْثُ أَصابَ أی حیث شاء سلیمان (ع) و قصد و هو متعلق بتجری.
قوله تعالی: «وَ الشَّیاطِینَ کُلَّ بَنَّاءٍ وَ غَوَّاصٍ أی و سخرنا له الشیاطین من الجن کل بناء منهم یبنی له فی البر و کل غواص یعمل له فی البحر فیستخرج اللئالئ و غیرها.
قوله تعالی: «وَ آخَرِینَ مُقَرَّنِینَ فِی الْأَصْفادِ» الأصفاد جمع صفد و هو الغل من الحدید، و المعنی سخرنا له آخرین منهم مجموعین فی الأغلال مشدودین بالسلاسل.
قوله تعالی: «هذا عَطاؤُنا فَامْنُنْ أَوْ أَمْسِکْ بِغَیْرِ حِسابٍ أی هذا الذی ذکر من الملک عطاؤنا لک بغیر حساب و الظاهر أن المراد بکونه بغیر حساب أنه لا ینفد بالعطاء و المن و لذا قیل: «فَامْنُنْ أَوْ أَمْسِکْ أی أنهما یستویان فی عدم التأثیر فیه.
و قیل: المراد بغیر حساب أنک لا تحاسب علیه یوم القیامة، و قیل: المراد أن إعطاءه تفضل لا مجازاة و قیل غیر ذلک.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لَهُ عِنْدَنا لَزُلْفی وَ حُسْنَ مَآبٍ تقدم معناه.
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(بحث روائی)

و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَقالَ إِنِّی أَحْبَبْتُ حُبَّ الْخَیْرِ عَنْ ذِکْرِ رَبِّی الآیة- قیل: إن هذه الخیل- کانت شغلته عن صلاة العصر حتی فات وقتها: عن علی (ع)
و فی روایة أصحابنا: أنه فاته أول الوقت.
و فیه، قال ابن عباس: سألت علیا عن هذه الآیة- فقال: ما بلغک فیها یا ابن عباس؟
قلت: سمعت کعبا یقول: اشتغل سلیمان بعرض الأفراس حتی فاتته الصلاة- فقال:
ردوها علی یعنی الأفراس و کانت أربعة عشر- فأمر بضرب سوقها و أعناقها بالسیف فقتلها- فسلبه الله ملکه أربعة عشر یوما- لأنه ظلم الخیل بقتلها-.
فقال علی: کذب کعب- لکن اشتغل سلیمان بعرض الأفراس ذات یوم- لأنه أراد جهاد العدو حتی توارت الشمس بالحجاب- فقال بأمر الله للملائکة الموکلین بالشمس:
ردوها علی فردت فصلی العصر فی وقتها- و إن أنبیاء الله لا یظلمون و لا یأمرون بالظلم- لأنهم معصومون مطهرون.
أقول: و قول کعب الأحبار: فسلبه الله ملکه إشارة إلی حدیث الخاتم الذی سنشیر إلیه.
و فی الفقیه، روی عن الصادق (ع) أنه قال: إن سلیمان بن داود عرض علیه ذات یوم بالعشی الخیل- فاشتغل بالنظر إلیها حتی توارت الشمس بالحجاب- فقال للملائکة:
ردوا الشمس علی حتی أصلی صلاتی فی وقتها- فردوها فقام و مسح ساقیه و عنقه بمثل ذلک- و کان ذلک وضوءهم للصلاة- ثم قام فصلی فلما فرغ غابت الشمس و طلعت النجوم، و ذلک قول الله عز و جل: «وَ وَهَبْنا لِداوُدَ سُلَیْمانَ إلی قوله- مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ .
أقول: و الروایة لا بأس بها لو ساعد لفظ الآیة أعنی قوله: «فَطَفِقَ مَسْحاً بِالسُّوقِ وَ الْأَعْناقِ علی ما فیها من المعنی، و أما مسألة رد الشمس فلا إشکال فیه بعد ثبوت إعجاز الأنبیاء، و قد ورد ردها لغیره (ع) کیوشع بن نون و علی بن أبی طالب (ع) فی النقل المعتبر و لا یعبأ بما أورده الرازی فی تفسیره الکبیر،.
و أما عقره (ع) الخیل و ضربه أعناقها بالسیف فقد روی فی ذلک عدة روایات 
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من طرق أهل السنة و أورده القمی فی تفسیره، و کأنها تنتهی إلی کعب کما مر فی روایة ابن عباس المتقدمة و کیف کان فلا یعبأ بها کما تقدم.
و قد بلغ من إغراقهم فی القصة أن رووا أن الخیل کانت عشرین ألف فرس ذات أجنة و مثله ما روی فی قوله: حَتَّی تَوارَتْ بِالْحِجابِ عن کعب أنه حجاب من یاقوتة خضراء محیط بالخلائق منه اخضرت السماء.
و مثل هذه الروایات أعاجیب من القصص رووها فی قوله تعالی: «وَ أَلْقَیْنا عَلی کُرْسِیِّهِ جَسَداً» الآیة
کما روی: أنه ولد له ولد فأمر بإرضاعه- و حفظه فی السحاب إشفاقا علیه من مردة الجن- و فی بعضها خوفا علیه من ملک الموت- فوقع یوما جسده علی کرسیه میتا.
و ما روی: أنه قال یوما: لأطوفن اللیلة بمائة امرأة من نسائی- تلد لی کل واحدة منهن لی فارسا یجاهد فی سبیل الله- و لم یستثن فلم تحمل منهن إلا واحدة بشق من ولد- و کان یحبه فخبأه له بعض الجن من ملک الموت- فأخذه من مخبئه و قبضه علی کرسی سلیمان.
و ما روی فی روایات کثیرة تنتهی عدة منها إلی ابن عباس و هو یصرح فی بعضها أنه أخذه عن کعب": أن ملک سلیمان کان فی خاتمه- فتخطفه شیطان منه فزال ملکه- و تسلط الشیطان علی ملکه أیاما- ثم أعاد الله الخاتم إلیه- فعاد إلی ما کان علیه من الملک 
، و قد أوردوا فی القصة أمورا ینبغی أن تنزه ساحة الأنبیاء (ع) عن ذکرها فضلا عن نسبتها إلیهم. قالوا: و جلوس الشیطان علی کرسی سلیمان هو المراد بقوله تعالی:
«وَ أَلْقَیْنا عَلی کُرْسِیِّهِ جَسَداً» الآیة.
فهذه «1» کلها مما لا یعبأ بها علی ما تقدمت الإشارة إلیه و إنما هی مما لعبت بها أیدی الوضع.
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اشارة

وَ اذْکُرْ عَبْدَنا أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ (41) ارْکُضْ بِرِجْلِکَ هذا مُغْتَسَلٌ بارِدٌ وَ شَرابٌ (42) وَ وَهَبْنا لَهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ رَحْمَةً مِنَّا وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ (43) وَ خُذْ بِیَدِکَ ضِغْثاً فَاضْرِبْ بِهِ وَ لا تَحْنَثْ إِنَّا وَجَدْناهُ صابِراً نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ (44) وَ اذْکُرْ عِبادَنا إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ أُولِی الْأَیْدِی وَ الْأَبْصارِ (45)
إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ (46) وَ إِنَّهُمْ عِنْدَنا لَمِنَ الْمُصْطَفَیْنَ الْأَخْیارِ (47) وَ اذْکُرْ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ ذَا الْکِفْلِ وَ کُلٌّ مِنَ الْأَخْیارِ (48)
______________________________
(1) لیراجع فی الحصول علی عامة هذه الروایات الدر المنثور.
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(بیان)

القصة الثالثة مما أمر النبی ص أن یصبر و یذکرها و هی قصة أیوب النبی (ع) و ما ابتلی به من المحنة ثم أکرمه الله بالعافیة و العطیة. ثم الأمر بذکر إبراهیم و خمسة من ذریته من الأنبیاء (ع).
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا أَیُّوبَ إِذْ نادی رَبَّهُ أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ بِنُصْبٍ وَ عَذابٍ دعاء منه (ع) و سؤال للعافیة و أن یکشف عنه ربه ما أصابه من سوء الحال، و لم یصرح بما یریده و یسأله تواضعا و تذللا غیر أن نداءه تعالی بلفظ ربی یشعر بأنه ینادیه لحاجة.
و النصب التعب، و قوله: «إِذْ نادی إلخ بدل اشتمال من «عَبْدَنا» أو «أَیُّوبَ و قوله: «أَنِّی مَسَّنِیَ إلخ حکایة ندائه.
و الظاهر من الآیات التالیة أن مراده من النصب و العذاب ما أصابه من سوء الحال فی بدنه و أهله و هو الذی ذکره عنه (ع) فی سورة الأنبیاء من ندائه أَنِّی مَسَّنِیَ الضُّرُّ وَ أَنْتَ أَرْحَمُ الرَّاحِمِینَ بناء علی شمول الضر مصیبته فی نفسه و أهله و لم یشر فی هذه السورة و لا فی سورة الأنبیاء إلی ذهاب ماله و إن وقع ذکر المال فی الروایات.
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و الظاهر أن المراد من مس الشیطان له بالنصب و العذاب استناد نصبه و عذابه من الشیطان بنحو من السببیة و التأثیر و هو الذی یظهر من الروایات، و لا ینافی استناد المرض و نحوه إلی الشیطان استناده أیضا إلی بعض الأسباب العادیة الطبیعیة لأن السببین لیسا عرضیین متدافعین بل أحدهما فی طول الآخر و قد أوضحنا ذلک فی تفسیر قوله تعالی «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ:» الأعراف:- 96 فی الجزء الثامن من الکتاب.
و لا دلیل یدل علی امتناع وقوع هذا النوع من التأثیر للشیطان فی الإنسان و قد قال تعالی «إِنَّمَا الْخَمْرُ وَ الْمَیْسِرُ وَ الْأَنْصابُ وَ الْأَزْلامُ رِجْسٌ مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ:» المائدة:- 90 فنسبها أنفسها إلیه، و قال حاکیا عن موسی (ع): «هذا مِنْ عَمَلِ الشَّیْطانِ إِنَّهُ عَدُوٌّ مُضِلٌّ مُبِینٌ:» القصص:- 15 یشیر إلی الاقتتال.
و لو أغمض عن الروایات أمکن أن یحتمل أن یکون المراد بانتساب ذلک إلی الشیطان إغراؤه الناس بوسوسته أن یتجنبوا من الاقتراب منه و ابتعادهم و طعنهم فیه أن لو کان نبیا لم تحط به البلیة من کل جانب و لم یصر إلی ما صار إلیه من العاقبة السوأی و شماتتهم و استهزائهم به.
و قد أنکر فی الکشاف، ما تقدم من الوجه قائلا: لا یجوز أن یسلط الله الشیطان علی أنبیائه (ع) لیقضی من تعذیبهم و إتعابهم وطره و لو قدر علی ذلک لم یدع صالحا إلا و قد نکبه و أهلکه، و قد تکرر فی القرآن أنه لا سلطان له إلا الوسوسة فحسب. انتهی.
و فیه أن الذی یخص الأنبیاء و أهل العصمة أنهم لمکان عصمتهم فی أمن من تأثیر الشیطان فی نفوسهم بالوسوسة، و أما تأثیره فی أبدانهم و سائر ما ینسب إلیهم بإیذاء أو إتعاب أو نحو ذلک من غیر إضلال فلا دلیل یدل علی امتناعه، و قد حکی الله سبحانه عن فتی موسی و هو یوشع النبی (ع): «فَإِنِّی نَسِیتُ الْحُوتَ وَ ما أَنْسانِیهُ إِلَّا الشَّیْطانُ أَنْ أَذْکُرَهُ:» الکهف:- 63.
و لا یلزم من تسلطه علی نبی بالإیذاء و الإتعاب لمصلحة تقتضیه کظهور صبره فی 
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الله سبحانه و أوبته إلیه أن یقدر علی ما یشاء فیمن یشاء من عباد الله تعالی إلا أن یشاء الله ذلک و هو ظاهر.
قوله تعالی: «ارْکُضْ بِرِجْلِکَ هذا مُغْتَسَلٌ بارِدٌ وَ شَرابٌ وقوع الآیة عقیب ندائه و مسألته یعطی أنه إیذان باستجابة دعائه و أن قوله تعالی: «ارْکُضْ بِرِجْلِکَ إلخ حکایة لما أوحی إلیه عند الکشف عن الاستجابة أو هو بإضمار القول و التقدیر فاستجبنا له و قلنا: ارکض «إلخ» و سیاق الأمر مشعر بل کاشف عن أنه کان لا یقدر علی القیام و المشی بقدمیه و کان مصابا فی سائر بدنه فأبرأ الله ما فی رجلیه من ضر و أظهر له عینا هناک و أمره أن یغتسل منها و یشرب حتی یبرأ ظاهر بدنه و باطنه و یتأید بذلک ما سیأتی من الروایة.
و فی الکلام إیجاز بالحذف و التقدیر فرکض برجله و اغتسل و شرب فبرأه الله من مرضه.
قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ رَحْمَةً مِنَّا وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ ورد فی الروایة أنه ابتلی فیما ابتلی بموت جمیع أهله إلا امرأته و أن الله أحیاهم له و وهبهم له و مثلهم معهم، و قیل: إنهم کانوا قد تفرقوا عنه أیام ابتلائه فجمعهم الله إلیه بعد برئه و تناسلوا فکانوا مثلی ما کانوا عددا.
و قوله: «رَحْمَةً مِنَّا وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ مفعول له أی فعلنا به ما فعلنا لیکون رحمة منا و ذکری لأولی الألباب یتذکرون به.
قوله تعالی: «وَ خُذْ بِیَدِکَ ضِغْثاً فَاضْرِبْ بِهِ وَ لا تَحْنَثْ إِنَّا وَجَدْناهُ صابِراً نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ فی المجمع،: الضغث مل‌ء الکف من الشجرة و الحشیش و الشماریخ و نحو ذلک انتهی، و کان (ع) قد حلف لئن عوفی أن یجلد امرأته مائة جلدة لأمر أنکره علیها علی ما سیأتی من الروایة فلما عافاه الله تعالی أمره أن یأخذ بیده ضغثا بعدد ما حلف علیه من الجلدات فیضربها به و لا یحنث.
و فی سیاق الآیة تلویح إلی ذلک و إنما طوی ذکر المرأة و سبب الحلف تأدبا و رعایة لجانبه.
و قوله: «إِنَّا وَجَدْناهُ صابِراً» أی فیما ابتلیناه به من المرض و ذهاب الأهل و المال،
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و الجملة تعلیل لقوله: «وَ اذْکُرْ» أو لقوله: «عَبْدَنا» أی لتسمیته عبدا و إضافته إلیه تعالی، و الأول أولی.
و قوله: «نِعْمَ الْعَبْدُ إِنَّهُ أَوَّابٌ مدح له (ع).
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ عِبادَنا إِبْراهِیمَ وَ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ أُولِی الْأَیْدِی وَ الْأَبْصارِ» مدحهم بتوصیفهم بأن لهم الأیدی و الأبصار و ید الإنسان و بصره إنما یمدحان إذا کانا ید إنسان و بصر إنسان و استعملا فیما خلقا له و خدما الإنسان فی إنسانیته فتکتسب الید صالح العمل و یجری منها الخیر علی الخلق و یمیز البصر طرق العافیة و السلامة من موارد الهلکة و یصیب الحق و لا یلتبس علیه الباطل.
فیکون کونهم أولی الأید و الأبصار کنایة عن قوتهم فی الطاعة و إیصال الخیر و تبصرهم فی إصابة الحق فی الاعتقاد و العمل و قد جمع المعنیین فی قوله تعالی «وَ وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ نافِلَةً وَ کُلًّا جَعَلْنا صالِحِینَ وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ وَ کانُوا لَنا عابِدِینَ:» الأنبیاء:- 73 فجعلهم أئمة و الأمر و الوحی لأبصارهم و فعل الخیرات و إقام الصلاة و إیتاء الزکاة لأیدیهم «1» و إلیه یئول ما فی الروایة من تفسیر ذلک بأولی القوة فی العبادة و البصر فیها.
قوله تعالی: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ بِخالِصَةٍ ذِکْرَی الدَّارِ» الخالصة وصف قائم مقام موصوفه، و الباء للسببیة و التقدیر بسبب خصلة خالصة، و ذِکْرَی الدَّارِ بیان للخصلة و الدار هی الدار الآخرة.
و الآیة أعنی قوله: «إِنَّا أَخْلَصْناهُمْ إلخ لتعلیل ما فی الآیة السابقة من قوله:
«أُولِی الْأَیْدِی وَ الْأَبْصارِ» أو لقوله: «عِبادَنا» أو لقوله: «وَ اذْکُرْ» و أوجه الوجوه أولها، و ذلک لأن استغراق الإنسان فی ذکری الدار الآخرة و جوار رب العالمین و رکوز همه فیها یلازم کمال معرفته فی جنب الله تعالی و إصابة نظره فی حق الاعتقاد و التبصر فی سلوک سبیل العبودیة و التخلص عن الجمود علی ظاهر الحیاة الدنیا و زینتها کما هو شأن أبنائها قال تعالی 
______________________________
(1) رواها القمی فی تفسیره عن أبی الجارود عن أبی جعفر ع.
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: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ:» النجم:- 30.
و معنی الآیة و إنما کانوا أولی الأیدی و الأبصار لأنا أخلصناهم بخصلة خالصة غیر مشوبة عظیمة الشأن هی ذکری الدار الآخرة.
و قیل: المراد بالدار هی الدنیا و المراد بالآیة بقاء ذکرهم الجمیل فی الألسن ما دامت الدنیا کما قال تعالی «وَهَبْنا لَهُ إِسْحاقَ وَ یَعْقُوبَ إلی أن قال وَ جَعَلْنا لَهُمْ لِسانَ صِدْقٍ عَلِیًّا:» مریم:- 50 و الوجه السابق أوجه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُمْ عِنْدَنا لَمِنَ الْمُصْطَفَیْنَ الْأَخْیارِ» تقدم أن الاصطفاء یلازم الإسلام التام لله سبحانه، و فی الآیة إشارة إلی قوله تعالی «إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی آدَمَ وَ نُوحاً وَ آلَ إِبْراهِیمَ وَ آلَ عِمْرانَ عَلَی الْعالَمِینَ:» آل عمران:- 33.
و الأخیار جمع خیر مقابل الشر علی ما قیل، و قیل: جمع خیر بالتشدید أو التخفیف کأموات جمع میت بالتشدید أو بالتخفیف.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ ذَا الْکِفْلِ وَ کُلٌّ مِنَ الْأَخْیارِ» معناه ظاهر.



(کلام فی قصة أیوب (ع) فی فصول)





1- قصته فی القرآن:

لم یذکر من قصته فی القرآن إلا ابتلاؤه بالضر فی نفسه و أولاده ثم تفریجه تعالی بمعافاته و إیتائه أهله و مثلهم معهم رحمة منه و ذکری للعابدین «الأنبیاء: 83- 84. ص: 41- 44».



2- جمیل ثنائه:

ذکره تعالی فی زمرة الأنبیاء من ذریة إبراهیم (ع) فی سورة الأنعام و أثنی علیهم بکل ثناء جمیل «الأنعام: 84- 90» و ذکره فی سورة ص فعده صابرا و نعم العبد و أوابا «ص: 44».



قصته فی الروایات:

فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن فضال عن عبد الله بن بحر عن ابن مسکان عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن بلیة أیوب التی ابتلی بها فی الدنیا- لأی علة کانت؟ قال: لنعمة أنعم الله عز و جل علیه بها فی الدنیا- و أدی شکرها- و کان فی ذلک الزمان لا یحجب إبلیس دون العرش- فلما صعد و رأی 
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شکر نعمة أیوب حسده إبلیس.
فقال: یا رب إن أیوب لم یؤد إلیک شکر هذه النعمة- إلا بما أعطیته من الدنیا- و لو حرمته دنیاه ما أدی إلیک شکر نعمة أبدا- فسلطنی علی دنیاه- حتی تعلم أنه لم یؤد إلیه شکر نعمة أبدا- فقیل له: قد سلطتک علی ماله و ولده-.
قال: فانحدر إبلیس فلم یبق له مالا و لا ولدا إلا أعطبه- فازداد أیوب لله شکرا و حمدا، و قال: فسلطنی علی زرعه یا رب. قال: قد فعلت فجاء مع شیاطینه فنفخ فیه فاحترق- فازداد أیوب لله شکرا و حمدا- فقال: یا رب سلطنی علی غنمه فأهلکها- فازداد أیوب لله شکرا و حمدا-.
فقال: یا رب سلطنی علی بدنه- فسلطه علی بدنه ما خلا عقله و عینیه- فنفخ فیه إبلیس- فصار قرحة واحدة من قرنه إلی قدمه- فبقی فی ذلک دهرا طویلا یحمد الله و یشکره- حتی وقع فی بدنه الدود فکانت تخرج من بدنه- فیردها فیقول لها: ارجعی إلی موضعک الذی خلقک الله منه، و نتن حتی أخرجه أهل القریة من القریة- و ألقوه فی المزبلة خارج القریة-.
و کانت امرأته رحمة بنت أفراییم- بن یوسف بن یعقوب بن إسحاق بن إبراهیم (ع)- و علیها یتصدق من الناس و تأتیه بما تجده-.
قال: فلما طال علیه البلاء و رأی إبلیس صبره- أتی أصحابا لأیوب کانوا رهبانا فی الجبال و قال لهم: مروا بنا إلی هذا العبد المبتلی فنسأله عن بلیته- فرکبوا بغالا شهبا و جاءوا- فلما دنوا منه نفرت بغالهم من نتن ریحه- فنظر بعضهم إلی بعض ثم مشوا إلیه- و کان فیهم شاب حدث السن فقعدوا إلیه فقالوا: یا أیوب لو أخبرتنا بذنبک لعل الله یهلکنا إذا سألناه، و ما نری ابتلاءک بهذا البلاء الذی لم یبتل به أحد- إلا من أمر کنت تستره-.
فقال أیوب: و عزة ربی إنه لیعلم أنی ما أکلت طعاما- إلا و یتیم أو ضعیف یأکل معی، و ما عرض لی أمران کلاهما طاعة الله- إلا أخذت بأشدهما علی بدنی. فقال الشاب:
سوأة لکم عیرتم نبی الله- حتی أظهر من عبادة ربه ما کان یسترها-.
فقال أیوب: یا رب- لو جلست مجلس الحکم منک لأدلیت بحجتی- فبعث الله إلیه 
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غمامة فقال: یا أیوب أدل بحجتک فقد أقعدتک مقعد الحکم- و ها أنا ذا قریب و لم أزل-.
فقال: یا رب إنک لتعلم أنه لم یعرض لی أمران قط- کلاهما لک طاعة إلا أخذت بأشدهما علی نفسی. أ لم أحمدک؟ أ لم أشکرک؟ أ لم أسبحک؟-.
قال: فنودی من الغمامة بعشرة آلاف لسان: یا أیوب من صیرک تعبد الله و الناس عنه غافلون؟ و تحمده و تسبحه و تکبره و الناس عنه غافلون؟ أ تمن علی الله بما لله فیه المنة علیک؟ قال: فأخذ التراب و وضعه فی فیه- ثم قال: لک العتبی یا رب أنت فعلت ذلک بی-.
فأنزل الله علیه ملکا فرکض برجله فخرج الماء- فغسله بذلک الماء فعاد أحسن ما کان و أطرأ، و أنبت الله علیه روضة خضراء، و رد علیه أهله و ماله و ولده و زرعه- و قعد معه الملک یحدثه و یؤنسه-.
فأقبلت امرأته معها الکسرة- «1» فلما انتهت إلی الموضع إذا الموضع متغیر- و إذا رجلان جالسان فبکت و صاحت و قالت: یا أیوب ما دهاک؟ فناداها أیوب فأقبلت- فلما رأته و قد رد الله علیه بدنه و نعمه- سجدت لله شکرا. فرأی ذؤابتها مقطوعة- و ذلک أنها سألت قوما أن یعطوها ما تحمله إلی أیوب- من الطعام و کانت حسنة الذوائب- فقالوا لها: تبیعینا ذؤابتک هذه حتی نعطیک؟ فقطعتها و دفعتها إلیهم و أخذت منهم طعاما لأیوب، فلما رآها مقطوعة الشعر غضب- و حلف علیها أن یضربها مائة- فأخبرته أنه کان سببه کیت و کیت. فاغتم أیوب من ذلک فأوحی الله عز و جل إلیه «خُذْ بِیَدِکَ ضِغْثاً فَاضْرِبْ بِهِ وَ لا تَحْنَثْ فأخذ عذقا مشتملا علی مائة شمراخ- فضربها ضربة واحدة فخرج من یمینه.
أقول: و روی عن ابن عباس ما یقرب منه، و عن وهب أن امرأته کانت بنت میشا بن یوسف، و الروایة- کما تری- تذکر ابتلاءه بما تتنفر عنه الطباع و هناک من الروایات ما یؤید ذلک لکن بعض الأخبار المرویة عن أئمة أهل البیت (ع) ینفی ذلک و ینکره أشد الإنکار کما یأتی.
و عن الخصال،: القطان عن السکری عن الجوهری عن ابن عمارة عن أبیه عن 
______________________________
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جعفر بن محمد عن أبیه (ع) قال: إن أیوب (ع) ابتلی سبع سنین من غیر ذنب- و إن الأنبیاء لا یذنبون لأنهم معصومون مطهرون- لا یذنبون و لا یزیغون- و لا یرتکبون ذنبا صغیرا و لا کبیرا-.
و قال: إن أیوب من جمیع ما ابتلی به- لم تنتن له رائحة، و لا قبحت له صورة- و لا خرجت منه مدة من دم و لا قیح، و لا استقذره أحد رآه، و لا استوحش منه أحد شاهده، و لا تدود شی‌ء من جسده- و هکذا یصنع الله عز و جل بجمیع من یبتلیه- من أنبیائه و أولیائه المکرمین علیه-.
و إنما اجتنبه الناس لفقره و ضعفه فی ظاهر أمره- لجهلهم بما له عند ربه تعالی ذکره من التأیید و الفرج، و قد قال النبی ص: أعظم الناس بلاء الأنبیاء ثم الأمثل فالأمثل-.
و إنما ابتلاه الله بالبلاء العظیم- الذی یهون معه علی جمیع الناس- لئلا یدعوا له الربوبیة إذا شاهدوا ما أراد الله- أن یوصله إلیه من عظائم نعمه متی شاهدوه، و لیستدلوا بذلک علی أن الثواب من الله علی ضربین: استحقاق و اختصاص، و لئلا یحتقروا ضعیفا لضعفه و لا فقیرا لفقره- و لا مریضا لمرضه، و لیعلموا أنه یسقم من یشاء، و یشفی من یشاء- متی شاء کیف شاء، بأی سبب شاء- و یجعل ذلک عبرة لمن شاء، و شقاوة لمن شاء، و سعادة لمن شاء، و هو عز و جل فی جمیع ذلک عدل فی قضائه- و حکیم فی أفعاله- لا یفعل بعباده إلا الأصلح لهم و لا قوة لهم إلا به.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ وَهَبْنا لَهُ أَهْلَهُ وَ مِثْلَهُمْ مَعَهُمْ الآیة- قال:
فرد الله علیه أهله الذین ماتوا قبل البلاء، و رد علیه أهله الذین ماتوا بعد ما أصابهم البلاء- کلهم أحیاهم الله له فعاشوا معه-.
و سئل أیوب بعد ما عافاه الله: أی شی‌ء کان أشد علیک مما مر؟ فقال:
شماتة الأعداء.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «أَنِّی مَسَّنِیَ الشَّیْطانُ الآیة- قیل: إنه اشتد مرضه حتی تجنبه الناس- فوسوس الشیطان إلی الناس أن یستقذروه- و یخرجوه من بینهم- و لا یترکوا امرأته التی تخدمه أن تدخل علیهم- فکان أیوب یتأذی بذلک و یتألم به- و لم یشک 
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الألم الذی کان من أمر الله سبحانه. قال قتادة: دام ذلک سبع سنین": و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع).



(خبر الیسع و ذی الکفل « (ع)»)

ذکر سبحانه اسمهما فی کلامه و عدهما من الأنبیاء و أثنی علیهما و عدهما من الأخیار «ص: 48» و عد ذا الکفل من الصابرین «الأنبیاء: 85» و لهما ذکر فی الأخبار.
ففی البحار، عن الإحتجاج و التوحید و العیون فی خبر طویل رواه الحسن بن محمد النوفلی عن الرضا (ع) فیما احتج به علی جاثلیق النصاری أن قال (ع): إن الیسع قد صنع مثل ما صنع عیسی (ع)- مشی علی الماء و أحیا الموتی و أبرأ الأکمه و الأبرص- فلم یتخذه أمته ربا، الخبر.
و عن قصص الأنبیاء،: الصدوق عن الدقاق عن الأسدی عن سهل عن عبد العظیم الحسنی قال: کتبت إلی أبی جعفر الثانی- أسأله عن ذی الکفل ما اسمه؟ و هل کان من المرسلین؟.
فکتب (ع) بعث الله جل ذکره- مائة ألف نبی و أربعة و عشرین ألف نبی.
مرسلون منهم ثلاثمائة و ثلاثة عشر رجلا، و إن ذا الکفل منهم، و کان بعد سلیمان بن داود، و کان یقضی بین الناس کما کان یقضی داود، و لم یغضب إلا لله عز و جل و کان اسمه عویدیا- و هو الذی ذکره الله جلت عظمته فی کتابه حیث قال: «وَ اذْکُرْ إِسْماعِیلَ وَ الْیَسَعَ وَ ذَا الْکِفْلِ وَ کُلٌّ مِنَ الْأَخْیارِ».
أقول: و هناک روایات متفرقة أخر فی قصصهما (ع) ترکنا إیرادها لضعفها و عدم الاعتماد علیها.
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اشارة

هذا ذِکْرٌ وَ إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ لَحُسْنَ مَآبٍ (49) جَنَّاتِ عَدْنٍ مُفَتَّحَةً لَهُمُ الْأَبْوابُ (50) مُتَّکِئِینَ فِیها یَدْعُونَ فِیها بِفاکِهَةٍ کَثِیرَةٍ وَ شَرابٍ (51) وَ عِنْدَهُمْ قاصِراتُ الطَّرْفِ أَتْرابٌ (52) هذا ما تُوعَدُونَ لِیَوْمِ الْحِسابِ (53)
إِنَّ هذا لَرِزْقُنا ما لَهُ مِنْ نَفادٍ (54) هذا وَ إِنَّ لِلطَّاغِینَ لَشَرَّ مَآبٍ (55) جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها فَبِئْسَ الْمِهادُ (56) هذا فَلْیَذُوقُوهُ حَمِیمٌ وَ غَسَّاقٌ (57) وَ آخَرُ مِنْ شَکْلِهِ أَزْواجٌ (58)
هذا فَوْجٌ مُقْتَحِمٌ مَعَکُمْ لا مَرْحَباً بِهِمْ إِنَّهُمْ صالُوا النَّارِ (59) قالُوا بَلْ أَنْتُمْ لا مَرْحَباً بِکُمْ أَنْتُمْ قَدَّمْتُمُوهُ لَنا فَبِئْسَ الْقَرارُ (60) قالُوا رَبَّنا مَنْ قَدَّمَ لَنا هذا فَزِدْهُ عَذاباً ضِعْفاً فِی النَّارِ (61) وَ قالُوا ما لَنا لا نَری رِجالاً کُنَّا نَعُدُّهُمْ مِنَ الْأَشْرارِ (62) أَتَّخَذْناهُمْ سِخْرِیًّا أَمْ زاغَتْ عَنْهُمُ الْأَبْصارُ (63)
إِنَّ ذلِکَ لَحَقٌّ تَخاصُمُ أَهْلِ النَّارِ (64)



(بیان)

فصل آخر من الکلام یبین فیه مآل أمر المتقین و الطاغین تبشیرا و إنذارا.
قوله تعالی: «هذا ذِکْرٌ وَ إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ لَحُسْنَ مَآبٍ الإشارة بهذا إلی ما ذکر من قصص الأوابین من الأنبیاء الکرام (ع)، و المراد بالذکر الشرف و الثناء الجمیل أی هذا الذی ذکر شرف و ذکر جمیل و ثناء حسن لهم یذکرون به فی الدنیا أبدا و لهم حسن مآب من ثواب الآخرة. کذا قالوا.
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و علی هذا فالمراد بالمتقین هم المذکورون من الأنبیاء بالخصوص أو عموم أهل التقوی و هم داخلون فیهم و یکون ذکر مآب الطاغین بعد من باب الاستطراد.
و الظاهر أن الإشارة بهذا إلی القرآن و المراد بالذکر ما یشتمل علیه من الذکر و فی الکلام عود إلی ما بدئ به فی السورة من قوله «وَ الْقُرْآنِ ذِی الذِّکْرِ» فهو فصل من الکلام یذکر فیه الله سبحانه ما فی الدار الآخرة من ثواب المتقین و عقاب الطاغین.
و قوله: «وَ إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ لَحُسْنَ مَآبٍ المآب المرجع و التنکیر للتفخیم، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «جَنَّاتِ عَدْنٍ مُفَتَّحَةً لَهُمُ الْأَبْوابُ أی جنات استقرار و خلود و کون الأبواب مفتحة لهم کنایة عن أنهم غیر ممنوعین عن شی‌ء من النعم الموجودة فیها فهی مهیأة لهم مخلوقة لأجلهم، و قیل: المراد أن أبوابها مفتحة لهم لا تحتاج إلی الوقوف وراءها و دقها، و قیل: المراد أنها تفتح بغیر مفتاح و تغلق بغیر مغلاق.
و الآیة و ما بعدها بیان لحسن مآبهم.
قوله تعالی: «مُتَّکِئِینَ فِیها یَدْعُونَ فِیها بِفاکِهَةٍ کَثِیرَةٍ وَ شَرابٍ أی حال کونهم جالسین فیها بنحو الاتکاء و الاستناد جلسة الأعزة و الأشراف.
و قوله: «یَدْعُونَ فِیها بِفاکِهَةٍ إلخ أی یتحکمون فیها بدعوة الفاکهة و هی کثیرة و الشراب فإذا دعیت فاکهة أو دعی شراب أجابهم المدعو فأتاهم من غیر حاجة إلی من یحمله و یناوله.
قوله تعالی: «وَ عِنْدَهُمْ قاصِراتُ الطَّرْفِ أَتْرابٌ الضمیر للمتقین و قاصرات الطرف صفة قائمة مقام الموصوف و التقدیر و عندهم أزواج قاصرات الطرف و المراد قصور طرفهن علی أزواجهن یرضین بهم و لا یرون غیرهم أو هو کنایة عن کونهن ذوات غنج و دلال.
و الأتراب الأقران أی أنهن أمثال لا یختلفن سنا أو جمالا أو أنهن أمثال لأزواجهن فکلما زادوا نورا و بهاء زدن حسنا و جمالا.
قوله تعالی: «هذا ما تُوعَدُونَ لِیَوْمِ الْحِسابِ الإشارة إلی ما ذکر من الجنة و نعیمها، و الخطاب للمتقین ففی الکلام التفات من الغیبة إلی الخطاب و النکتة فیه 
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إظهار القرب منهم و الإشراف علیهم لیکمل نعمهم الصوریة بهذه النعمة المعنویة.
قوله تعالی: «إِنَّ هذا لَرِزْقُنا ما لَهُ مِنْ نَفادٍ» النفاد الفناء و الانقطاع، و الآیة من تمام الخطاب الذی فی الآیة السابقة علی ما یعطیه السیاق.
قوله تعالی: «هذا وَ إِنَّ لِلطَّاغِینَ لَشَرَّ مَآبٍ الإشارة بهذا إلی ما ذکر من مقام المتقین أی هذا ما للمتقین من المآب، و یمکن أن یکون هذا اسم فعل أی خذ هذا.
و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «جَهَنَّمَ یَصْلَوْنَها فَبِئْسَ الْمِهادُ» الصلی دخول النار و مقاساة حرارتها أو اتباعها و المهاد- علی ما فی المجمع،- الفراش الموطأ یقال: مهدت له تمهیدا مثل وطأت له توطئة، و الآیة و ما بعدها تفسیر لمآب الطاغین.
قوله تعالی: «هذا فَلْیَذُوقُوهُ حَمِیمٌ وَ غَسَّاقٌ الحمیم الحار الشدید الحرارة الغساق علی ما فی المجمع،- قیح شدید النتن، و فسر بتفاسیر أخر، و قوله: «حَمِیمٌ وَ غَسَّاقٌ بیان لهذا، و قوله: «فَلْیَذُوقُوهُ دال علی إکراههم و حملهم علی ذوقه و تقدیم المخبر عنه و جعله اسم إشارة یؤکد ذلک، و المعنی هذا حمیم و غساق علیهم أن یذوقوه لیس إلا.
قوله تعالی: «وَ آخَرُ مِنْ شَکْلِهِ أَزْواجٌ شکل الشی‌ء ما یشابهه و جنسه و الأزواج الأنواع و الأقسام أی و هذا آخر من جنس الحمیم و الغساق أنواع مختلفة لیذوقوها.
قوله تعالی: «هذا فَوْجٌ مُقْتَحِمٌ مَعَکُمْ إلی قوله- فِی النَّارِ» الآیات الثلاث- علی ما یعطیه السیاق- حکایة ما یجری بین التابعین و المتبوعین من الطاغین فی النار من التخاصم و المجاراة.
فقوله: «هذا فَوْجٌ مُقْتَحِمٌ مَعَکُمْ خطاب یخاطب به المتبوعون یشار به إلی التابعین الذین یدخلون النار مع المتبوعین فوجا، و الاقتحام الدخول فی الشی‌ء بشدة و صعوبة.
و قوله: «لا مَرْحَباً بِهِمْ إِنَّهُمْ صالُوا النَّارِ» جواب المتبوعین لمن یخاطبهم بقوله:
«هذا فَوْجٌ و مرحبا تحیة للوارد معناه عرض رحب الدار و سعتها له فقولهم:
«لا مَرْحَباً بِهِمْ معناه نفی الرحب و السعة عنهم. و قولهم: «إِنَّهُمْ صالُوا النَّارِ» أی داخلوها و مقاسو حرارتها أو متبعوها تعلیل لتحیتهم بنفی التحیة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 220
و قوله: «قالُوا بَلْ أَنْتُمْ لا مَرْحَباً بِکُمْ أَنْتُمْ قَدَّمْتُمُوهُ لَنا فَبِئْسَ الْقَرارُ» نقل کلام التابعین و هم القائلون یردون إلی متبوعیهم نفی التحیة و یذمون القرار فی النار.
قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا مَنْ قَدَّمَ لَنا هذا فَزِدْهُ عَذاباً ضِعْفاً فِی النَّارِ» لم یذکر تعالی جواب المتبوعین لقولهم: «أَنْتُمْ قَدَّمْتُمُوهُ لَنا» إلخ و قد ذکره فی سورة الصافات فیما حکی من تساؤلهم بقوله «قالُوا بَلْ لَمْ تَکُونُوا مُؤْمِنِینَ وَ ما کانَ لَنا عَلَیْکُمْ مِنْ سُلْطانٍ بَلْ کُنْتُمْ قَوْماً طاغِینَ» الخ: الآیة- 30 فقولهم: رَبَّنا مَنْ قَدَّمَ لَنا هذا فَزِدْهُ عَذاباً ضِعْفاً فِی النَّارِ» کلامهم بعد الانقطاع عن المخاصمة.
و جملة «مَنْ قَدَّمَ إلخ شرط و جزاء، و الضعف المثل و «عَذاباً ضِعْفاً» أی ذا ضعف و مثل أی ضعفین من العذاب.
قوله تعالی: «وَ قالُوا ما لَنا لا نَری رِجالًا کُنَّا نَعُدُّهُمْ مِنَ الْأَشْرارِ» القائلون- علی ما یعطیه السیاق- مطلق أهل النار، و مرادهم بالرجال الذین کانوا یعدونهم من الأشرار المؤمنون و هم فی الجنة فیطلبهم أهل النار فلا یجدونهم فیها.
قوله تعالی: «أَتَّخَذْناهُمْ سِخْرِیًّا أَمْ زاغَتْ عَنْهُمُ الْأَبْصارُ» أی اتخذناهم سخریا فی الدنیا فأخطأنا و قد کانوا ناجین أم عدلت أبصارنا فلا نراهم و هم معنا فی النار.
قوله تعالی: «إِنَّ ذلِکَ لَحَقٌّ تَخاصُمُ أَهْلِ النَّارِ» إشارة إلی ما حکی من تخاصمهم و بیان أن تخاصم أهل النار ثابت واقع لا ریب فیه و هو ظهور ما استقر فی نفوسهم فی الدنیا من ملکة التنازع و التشاجر.
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اشارة

قُلْ إِنَّما أَنَا مُنْذِرٌ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلاَّ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ (65) رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ (66) قُلْ هُوَ نَبَأٌ عَظِیمٌ (67) أَنْتُمْ عَنْهُ مُعْرِضُونَ (68) ما کانَ لِی مِنْ عِلْمٍ بِالْمَلَإِ الْأَعْلی إِذْ یَخْتَصِمُونَ (69)
إِنْ یُوحی إِلَیَّ إِلاَّ أَنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ (70) إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ (71) فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ (72) فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ (73) إِلاَّ إِبْلِیسَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ (74)
قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ (75) قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ (76) قالَ فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ (77) وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی إِلی یَوْمِ الدِّینِ (78) قالَ رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ (79)
قالَ فَإِنَّکَ مِنَ الْمُنْظَرِینَ (80) إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ (81) قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ (82) إِلاَّ عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ (83) قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ (84)
لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ (85) قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ (86) إِنْ هُوَ إِلاَّ ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ (87) وَ لَتَعْلَمُنَّ نَبَأَهُ بَعْدَ حِینٍ (88)
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(بیان)

الفصل الأخیر من فصول السورة المشتمل علی أمر النبی ص بإبلاغ نذارته و دعوته إلی التوحید. و أن الإعراض عن الحق و اتباع الشیطان ینتهی بالإنسان إلی 
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عذاب النار المقضی فی حقه و حق أتباعه و عند ذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَنَا مُنْذِرٌ وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ- إلی قوله- الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ» فی الآیتین أمر النبی ص بإبلاغ أنه منذر و أن الله تعالی واحد فی الألوهیة فقوله: «إِنَّما أَنَا مُنْذِرٌ» یفید قصره فی کونه منذرا و نفی سائر الأغراض التی ربما تتلبس به الدعوة بین الناس من طلب مال أو جاه کما یشیر إلیه ما فی آخر الآیات من قوله: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ .
و قوله: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ إلی آخر الآیتین إبلاغ لتوحیده تعالی بحجة یدل علیها ما أورد من صفاته المدلول علیها بأسمائه.
فقوله: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ نفی لکل إله- و الإله هو المعبود بالحق- غیره تعالی و أما ثبوت ألوهیته تعالی فهو مسلم بانتفاء ألوهیة غیره إذ لا نزاع بین الإسلام و الشرک فی أصل ثبوت الإله و إنما النزاع فی أن الإله و هو المعبود بالحق هو الله تعالی أو غیره. علی أن ما ذکر فی الآیتین من الصفات متضمن لإثبات ألوهیته کما أنها حجة علی انتفاء ألوهیة غیره تعالی.
و قوله: «الْواحِدُ الْقَهَّارُ» یدل علی توحده تعالی فی وجوده و قهره کل شی‌ء و ذلک أنه تعالی واحد لا یماثله شی‌ء فی وجوده و لا تناهی کماله الذی هو عین وجوده الواجب فهو الغنی بذاته و علی الإطلاق و غیره من شی‌ء فقیر یحتاج إلیه من کل جهة لیس له من الوجود و آثار الوجود إلا ما أنعم و أفاض فهو سبحانه القاهر لکل شی‌ء علی ما یرید و کل شی‌ء مطیع له فیما أراد خاضع له فیما شاء.
و هذا الخضوع الذاتی هو حقیقة العبادة فلو جاز أن یعبد شی‌ء فی الوجود عملا بأن یؤتی بعمل یمثل به العبودیة و الخضوع فهی عبادته سبحانه إذ کل شی‌ء مفروض دونه فهو مقهور خاضع له لا یملک لنفسه و لا لغیره شی‌ء و لا یستقل من الوجود و آثار الوجود بشی‌ء فهو سبحانه الإله المعبود بالحق لا غیر.
و قوله: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا» یفید حجة أخری علی توحده تعالی فی الألوهیة و ذلک أن نظام التدبیر الجاری فی العالم برمته نظام واحد متصل غیر متبعض و لا متجز و هو آیة وحدة المدبر، و قد تقدم کرارا أن الخلق و التدبیر لا ینفکان 
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فالتدبیر خلق بوجه کما أن الخلق تدبیر بوجه و الخالق الموجد للسماوات و الأرض و ما بینهما هو الله سبحانه- حتی عند الخصم- فهو تعالی ربها المدبر لها جمیعا فهو وحده الإله الذی یجب أن یقصد بالعبادة لأن العبادة تمثیل عبودیة العابد و مملوکیته تجاه مولویة المعبود و مالکیته و تصرفه فی العابد بإفاضة النعمة و دفع النقمة فهو سبحانه الإله فی السماوات و الأرض و ما بینهما لا إله غیره. فافهم ذلک.
و یمکن أن یکون قوله: «رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا» بیانا لقوله «الْقَهَّارُ» أو «الْواحِدُ الْقَهَّارُ».
و قوله: «الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ» یفید حجة أخری علی توحده تعالی فی الألوهیة و ذلک أنه تعالی عزیز لا یغلبه شی‌ء بإکراهه علی ما لم یرد أو بمنعه عما أراد فهو العزیز علی الإطلاق و غیره من شی‌ء ذلیل عنده قانت له و العبادة إظهار للمذلة و لا یستقیم إلا قبال العزة و لا عزة لغیره تعالی إلا به.
و أیضا غایة العبادة و هی تمثیل العبودیة التقرب إلی المعبود و رفع وصمة البعد عن العبد العابد و هو مغفرة الذنب و الله سبحانه هو المستقل بالرحمة التی لا تنفد خزائنها و هو الذی یورد عباده العابدین له فی الآخرة دار کرامته فهو الغفار الذی یجب أن یعبد طمعا فی مغفرته.
و یمکن أن یکون قوله: «الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ» تلویحا إلی وجه الدعوة إلی التوحید أو وجوب الإیمان به المفهوم بحسب المقام من قوله: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» و المعنی أدعوکم إلی توحیده فآمنوا به لأنه العزیز الذی لا یشوبه ذلة الغفار للذنوب و هکذا یجب أن یکون الإله.
قوله تعالی: «قُلْ هُوَ نَبَأٌ عَظِیمٌ أَنْتُمْ عَنْهُ مُعْرِضُونَ مرجع الضمیر ما ذکره من حدیث الوحدانیة فی قوله: «وَ ما مِنْ إِلهٍ إِلَّا اللَّهُ إلخ.
و قیل: الضمیر للقرآن فهو النبأ العظیم الذی أعرضوا عنه، و هو أوفق لسیاق الآیات السابقة المرتبطة بأمر القرآن، و أوفق أیضا لقوله الآتی: «ما کانَ لِی مِنْ عِلْمٍ بِالْمَلَإِ الْأَعْلی إِذْ یَخْتَصِمُونَ أی حتی أخبرنی به القرآن، و قیل: المراد به یوم القیامة و هو أبعد الوجوه.
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قوله تعالی: «ما کانَ لِی مِنْ عِلْمٍ بِالْمَلَإِ الْأَعْلی إِذْ یَخْتَصِمُونَ الملأ الأعلی جماعة الملائکة و کأن المراد باختصامهم ما أشار تعالی إلیه بقوله: «إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً» إلی آخر الآیات.
و کأن المعنی إنی ما کنت أعلم اختصام الملإ الأعلی حتی أوحی الله إلی ذلک فی کتابه فإنما أنا منذر أتبع الوحی.
قوله تعالی: «إِنْ یُوحی إِلَیَّ إِلَّا أَنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ تأکید لقوله: «إِنَّما أَنَا مُنْذِرٌ» و بمنزلة التعلیل لقوله: «ما کانَ لِی مِنْ عِلْمٍ بِالْمَلَإِ الْأَعْلی و المعنی لم أکن أعلم ذلک لأن علمی لیس من قبل نفسی و إنما هو بالوحی و لیس یوحی إلی إلا ما یتعلق بالإنذار.
قوله تعالی: «إِذْ قالَ رَبُّکَ لِلْمَلائِکَةِ إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ الذی یعطیه السیاق أن الآیة و ما بعدها لیست تتمة لقول النبی ص: «إِنَّما أَنَا مُنْذِرٌ» إلخ و الشاهد علیه قوله: «رَبُّکَ فهو من کلامه تعالی یشیر إلی زمان اختصام الملإ الأعلی و الظرف متعلق بما تعلق به قوله: «إِذْ یَخْتَصِمُونَ أو متعلق بمحذوف و التقدیر «اذکر إذ قال ربک للملائکة» إلخ فإن قوله تعالی للملائکة: «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً» و قوله لهم: «إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ متقارنان وقعا فی ظرف واحد.
و علی هذا یؤول معنی قوله: «إِذْ قالَ رَبُّکَ إلخ إلی نحو من قولنا: اذکر وقتئذ قال ربک کذا و کذا فهو وقت اختصامهم.
و جعل بعضهم قوله: «إِذْ قالَ رَبُّکَ إلخ مفسرا لقوله: «إِذْ یَخْتَصِمُونَ ثم أخذ الاختصام بعد تفسیره بالتقاول مجموع قوله تعالی للملائکة «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً» و قولهم: «أَ تَجْعَلُ إلخ، و قوله لآدم و قول آدم لهم، و قوله تعالی لهم: إِنِّی خالِقٌ بَشَراً» و قول إبلیس و قوله تعالی له.
و قال علی تقدیر کون الاختصام بمعنی المخاصمة و دلالة قوله: «إِذْ یَخْتَصِمُونَ علی کون المخاصمة بین الملائکة أنفسهم لا بینهم و بین الله سبحانه أن إخباره تعالی لهم بقوله: «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً» «إِنِّی خالِقٌ بَشَراً» کان بتوسط ملک من الملائکة و کذا قوله لآدم و لإبلیس فیکون قولهم لربهم: «أَ تَجْعَلُ فِیها مَنْ یُفْسِدُ فِیها» إلخ و غیره قولا منهم للملک المتوسط و یقع الاختصام فیما بینهم أنفسهم.
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و أنت خبیر بأن شیئا مما ذکره لا یستفاد من سیاق الآیات.
و قوله: «إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ البشر الإنسان، قال الراغب: البشر ظاهر الجلد و الأدمة باطنه. کذا قال عامة الأدباء، قال: و عبر عن الإنسان بالبشر اعتبارا بظهور جلده من الشعر بخلاف الحیوانات التی علیها الصوف أو الوبر، و استوی فی لفظ البشر الواحد و الجمع و ثنی فقال تعالی: «أَ نُؤْمِنُ لِبَشَرَیْنِ و خص فی القرآن کل موضع اعتبر من الإنسان جثته و ظاهره بلفظ البشر. انتهی.
و قد عد فی الآیة مبدأ خلق الإنسان الطین، و فی سورة الروم التراب و فی سورة الحجر صلصال من حمإ مسنون، و فی سورة الرحمن صلصال کالفخار و لا ضیر فإنها أحوال مختلفة لمادته الأصلیة التی منها خلق و قد أشیر فی کل موضع إلی واحدة منها.
قوله تعالی: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ تسویة الإنسان تعدیل أعضائه بترکیب بعضها علی بعض و تتمیمها صورة إنسان تام، و نفخ الروح فیه جعله ذا نفس حیة إنسانیة و إضافة الروح إلیه تعالی تشریفیة و قوله: «فَقَعُوا» أمر من الوقوع و هو متفرع علی التسویة و النفخ.
قوله تعالی: «فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ ظاهر الدلالة علی سجود الملائکة له من غیر استثناء.
قوله تعالی: «إِلَّا إِبْلِیسَ اسْتَکْبَرَ وَ کانَ مِنَ الْکافِرِینَ أی استکبر إبلیس فلم یسجد له و کان قبل ذلک من الکافرین کما حکی سبحانه عنه فی سورة الحجر قوله «لَمْ أَکُنْ لِأَسْجُدَ لِبَشَرٍ خَلَقْتَهُ مِنْ صَلْصالٍ مِنْ حَمَإٍ مَسْنُونٍ:» الحجر:- 33.
قوله تعالی: «قالَ یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ نسبة خلقه إلی الید للتشریف بالاختصاص کما قال: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی و تثنیة الید کنایة عن الاهتمام التام بخلقه و صنعه فإن الإنسان إنما یستعمل الیدین فیما یهتم به من العمل فقوله: «خَلَقْتُ بِیَدَیَ کقوله «مِمَّا عَمِلَتْ أَیْدِینا:» یس:- 71.
و قیل: المراد بالید القدرة و التثنیة لمجرد التأکید کقوله «ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ کَرَّتَیْنِ:»
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الملک:- 3 و قد وردت به الروایة.
و قیل: المراد بالیدین نعم الدنیا و الآخرة، و یمکن أن یحتمل إرادة مبدأی الجسم و الروح أو الصورة و المعنی أو صفتی الجلال و الجمال من الیدین لکنها معان لا دلیل علی شی‌ء منها من اللفظ.
و قوله: «أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ استفهام توبیخ أی أ کان عدم سجودک لأنک استکبرت أم کنت من الذین یعلون أی یعلو قدرهم أن یؤمروا بالسجود، و لذا قال بعضهم بالاستفادة من الآیة أن العالین قوم من خلقه تعالی مستغرقون فی التوجه إلی ربهم لا یشعرون بغیره تعالی.
و قیل: المراد بالعلو الاستکبار کما فی قوله تعالی «وَ إِنَّ فِرْعَوْنَ لَعالٍ فِی الْأَرْضِ:» یونس:- 83 و المعنی استکبرت حین أمرت بالسجدة أم کنت من قبل من المستکبرین؟.
و یدفعه أنه لا یلائم مقتضی المقام فإن مقتضاه تعلق الغرض باستعلام أصل استکباره لا تعیین کون استکباره قدیما أو حدیثا.
و قیل: المراد بالعالین ملائکة السماء فإن المأمورین بالسجود هم ملائکة الأرض.
و یدفعه ما فی الآیة من العموم.
قوله تعالی: «قالَ أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ خَلَقْتَنِی مِنْ نارٍ وَ خَلَقْتَهُ مِنْ طِینٍ تعلیل عدم سجوده بما یدعیه من شرافة ذاته و أنه لکون خلقه من نار خیر من آدم المخلوق من طین، و فیه تلویح أن الأمر الإلهی إنما یطاع إذا کان حقا لا لذاته، و لیس أمره بالسجود له حقا، و یؤول إلی إنکار إطلاق ملکه تعالی و حکمته و هو الأصل الذی ینتهی إلیه کل معصیة فإن المعصیة إنما تقع بالخروج عن حکم عبودیته تعالی و مملوکیته و بالإعراض عن کون ترکها أولی من فعلها و اقترافها.
قوله تعالی: «قالَ فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی إِلی یَوْمِ الدِّینِ الرجم الطرد، و یوم الدین یوم الجزاء.
و قوله: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ لَعْنَتِی و فی سورة الحجر: «وَ إِنَّ عَلَیْکَ اللَّعْنَةَ:» الآیة- 35 قیل فی وجهه: لو کانت اللام للعهد فلا فرق بین التعبیرین، و لو کانت للجنس فکذلک 
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أیضا لأن لعن غیره تعالی من الملائکة و الناس علیه إنما یکون طردا له حقیقة و إبعادا من الرحمة إذا کان بأمر الله و بإبعاده من رحمته.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ فَأَنْظِرْنِی إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ إلی قوله- إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ ظاهر تغیر الغایة فی السؤال و الجواب حیث قال: «إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ فأجیب بقوله: «إِلی یَوْمِ الْوَقْتِ الْمَعْلُومِ أن ما أجیب إلیه غیر ما سأله فهو لا محالة آخر یوم یعصی فیه الناس ربهم و هو قبل یوم البعث، و الظاهر أن المراد بالیوم الظرف فتفید إضافته إلی الوقت التأکید.
قوله تعالی: «قالَ فَبِعِزَّتِکَ لَأُغْوِیَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ إِلَّا عِبادَکَ مِنْهُمُ الْمُخْلَصِینَ الباء فی «فَبِعِزَّتِکَ للقسم أقسم بعزته لیغوینهم أجمعین و استثنی منهم المخلصین و هم الذین أخلصهم الله لنفسه فلا نصیب فیهم لإبلیس و لا لغیره.
قوله تعالی: «قالَ فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ جوابه تعالی لإبلیس و هو یتضمن القضاء علیه و علی من تبعه بالنار.
فقوله: «فَالْحَقُ مبتدأ محذوف الخبر أو خبر محذوف المبتدإ، و الفاء لترتیب ما بعده علی ما قبله، و المراد بالحق ما یقابل الباطل علی ما یؤیده إعادة الحق ثانیا باللام و المراد به ما یقابل الباطل قطعا و التقدیر فالحق أقسم به لأملأن جهنم منک و ممن تبعک منهم، أو فقولی الحق لأملأن «إلخ».
و قوله: «وَ الْحَقَّ أَقُولُ جملة معترضة تشیر إلی حتمیة القضاء و ترد علی إبلیس ما یلوح إلیه قوله: «أَنَا خَیْرٌ مِنْهُ إلخ من کون قوله تعالی و هو أمره بالسجود غیر حق، و تقدیم الحق فی «وَ الْحَقَّ أَقُولُ و تحلیته باللام لإفادة الحصر.
و قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ متن القضاء الذی قضی به و کأن المراد بقوله: «مِنْکَ جنس الشیاطین حتی یشمل إبلیس و ذریته و قبیله، و قوله: «وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أی من الناس ذریة آدم.
و قد أشبعنا الکلام فی نظائر الآیات من سورة الحجر و فی القصة من سور البقرة و الأعراف و الإسراء فعلیک بالرجوع إلیها.
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قوله تعالی: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ رجوع إلی ما تقدم فی أول السورة و خلال آیاتها أن القرآن ذکر و أن لیس النبی ص إلا منذرا لا غیر و رد لما رموه بقولهم «امْشُوا وَ اصْبِرُوا عَلی آلِهَتِکُمْ إِنَّ هذا لَشَیْ‌ءٌ یُرادُ».
فقوله: «ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ» أی أجرا دنیویا من مال أو جاه، و قوله:
«وَ ما أَنَا مِنَ الْمُتَکَلِّفِینَ أی من أهل التکلف و هو التصنع و التحلی بما لیس له.
قوله تعالی: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ أی القرآن ذکر عام للعالمین من جماعات الناس و مختلف الشعوب و الأمم و غیرهم لا یختص بقوم دون قوم حتی یؤخذ علی تلاوته مال و علی تعلیمه أجر بل هو للجمیع.
قوله تعالی: «وَ لَتَعْلَمُنَّ نَبَأَهُ بَعْدَ حِینٍ أی لتعلمن ما أخبر به القرآن من الوعد و الوعید و ظهوره علی الأدیان و غیر ذلک بعد حین أی بعد مرور زمان.
قیل: المراد بعد حین یوم القیامة، و قیل: یوم الموت، و قیل: یوم بدر، و لا یبعد أن یقال: إن نبأه مختلف لا یختص بیوم من هذه الأیام حتی یکون هو المراد بل المراد به المطلق فلکل من أقسام نبئه حینه.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، بإسناده عن إسماعیل الجعفی عن أبی جعفر (ع): فی حدیث یذکر فیه المعراج، عن النبی ص: قال تعالی: یا محمد. قلت: لبیک یا رب. قال:
فیما اختصم الملأ الأعلی؟ قال: قلت: سبحانک لا علم لی إلا ما علمتنی. قال: فوضع یده أی ید القدرة بین ثدیی- فوجدت بردها بین کتفی- قال: فلم یسألنی عما مضی و لا عما بقی إلا علمته. فقال: یا محمد فیم اختصم الملأ الأعلی؟ قال: قلت: فی الکفارات و الدرجات و الحسنات- الحدیث.
و فی المجمع، روی ابن عباس عن النبی ص قال: قال لی ربی: أ تدری فیم یختصم الملأ الأعلی؟ فقلت: لا. قال: اختصموا فی الکفارات و الدرجات- فأما الکفارات فإسباغ الوضوء فی السبرات- و نقل الأقدام إلی الجماعات- و انتظار الصلاة بعد الصلاة،
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و أما الدرجات فإفشاء السلام و إطعام الطعام- و الصلاة باللیل و الناس نیام.:
أقول: و رواه فی الخصال، عن النبی ص 
فجعل ما فسر به الکفارات تفسیرا للدرجات و بالعکس، و روی فی الدر المنثور، حدیث المجمع بطرق کثیرة عن عدة من الصحابة عن النبی ص علی اختلاف ما فی الروایات.
و کیفما کان فسیاق الآیة یأبی الانطباق علی مضمون هذه الروایات و لا دلیل یدل علی کون الروایات فی مقام تفسیر الآیة فلعل الاختصام المذکور فیها غیر المذکور فی الآیة.
و فی نهج البلاغة،: الحمد لله الذی لبس العز و الکبریاء- و اختارهما لنفسه دون خلقه، و جعلهما حمی و حرما علی غیره، و اصطفاهما لجلاله، و جعل اللعنة علی من نازعه فیهما من عباده، ثم اختبر بذلک ملائکته المقربین- لیمیز المتواضعین منهم من المستکبرین- فقال سبحانه- و هو العالم بمضمرات القلوب و محجوبات الغیوب: إِنِّی خالِقٌ بَشَراً مِنْ طِینٍ- فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ ساجِدِینَ- فَسَجَدَ الْمَلائِکَةُ کُلُّهُمْ أَجْمَعُونَ إِلَّا إِبْلِیسَ اعترضته الحمیة فافتخر علی آدم بخلقه- و تعصب علیه بأصله-.
فعدو الله إمام المتعصبین و سلف المستکبرین- الذی وضع أساس العصبیة، و نازع الله رداء الجبریة، و أدرع لباس التعزز، و خلع قناع التذلل- أ لا ترون کیف صغره الله بتکبره، و وضعه بترفعه- فجعله فی الدنیا مدحورا، و أعد له فی الآخرة سعیرا. الخطبة.
و فی العیون، بإسناده إلی محمد بن عبیدة قال: سألت الرضا (ع) عن قول الله تعالی لإبلیس: «ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَ قال: یعنی بقدرتی و قوتی). أقول: و روی مثله فی التوحید، بإسناده عن محمد بن مسلم عن الصادق (ع).
و فی القصة روایات أخر أوردناها فی ذیلها من سور البقرة و الأعراف و الحجر و الإسراء فراجع.
و عن جوامع الجامع، عن النبی ص: للمتکلف ثلاث علامات: ینازع من فوقه، و یتعاطی ما لا ینال، و یقول ما لا یعلم.
أقول: و روی مثله فی الخصال، عن الصادق (ع) عن لقمان فی وصیته لابنه،
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و روی أیضا من طرق أهل السنة، و فی بعض الروایات: ینازل من فوقه 
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ (1) إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ (2) أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ ما نَعْبُدُهُمْ إِلاَّ لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ فِی ما هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ کاذِبٌ کَفَّارٌ (3) لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً لاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ سُبْحانَهُ هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ (4)
خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ یُکَوِّرُ اللَّیْلَ عَلَی النَّهارِ وَ یُکَوِّرُ النَّهارَ عَلَی اللَّیْلِ وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی أَلا هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ (5) خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ ثُمَّ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ یَخْلُقُکُمْ فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ خَلْقاً مِنْ بَعْدِ خَلْقٍ فِی ظُلُماتٍ ثَلاثٍ ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لَهُ الْمُلْکُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ (6) إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنْکُمْ وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ وَ إِنْ تَشْکُرُوا یَرْضَهُ لَکُمْ وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ مَرْجِعُکُمْ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (7) وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعا رَبَّهُ مُنِیباً إِلَیْهِ ثُمَّ إِذا خَوَّلَهُ نِعْمَةً مِنْهُ نَسِیَ ما کانَ یَدْعُوا إِلَیْهِ مِنْ قَبْلُ وَ جَعَلَ لِلَّهِ أَنْداداً لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِهِ قُلْ تَمَتَّعْ بِکُفْرِکَ قَلِیلاً إِنَّکَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ (8) أَمَّنْ هُوَ قانِتٌ آناءَ اللَّیْلِ ساجِداً وَ قائِماً یَحْذَرُ الْآخِرَةَ وَ یَرْجُوا رَحْمَةَ رَبِّهِ قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ (9)
قُلْ یا عِبادِ الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا رَبَّکُمْ لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةٌ وَ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةٌ إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ (10)
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(بیان)

یظهر من خلال آیات السورة أن المشرکین من قومه (ص) سألوه أن ینصرف عما هو علیه من التوحید و الدعوة إلیه و التعرض لآلهتهم و خوفوه بآلهتهم فنزلت السورة- و هی قرینة سورة ص بوجه- و هی تؤکد الأمر بأن یخلص دینه لله سبحانه و لا یعبأ بآلهتهم و أن یعلمهم أنه مأمور بالتوحید و إخلاص الدین الذی تواترت الآیات من طریق الوحی و العقل جمیعا علیه.
و لذلک نراه سبحانه یعطف الکلام علیه فی خلال السورة مرة بعد مرة کقوله فی مفتتح السورة: «فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ ثم یرجع إلیه و یقول:
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«قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ - إلی قوله- «قُلِ اللَّهَ أَعْبُدُ مُخْلِصاً لَهُ دِینِی فَاعْبُدُوا ما شِئْتُمْ مِنْ دُونِهِ .
ثم یقول: «إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ إلخ ثم یقول: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِکافٍ عَبْدَهُ وَ یُخَوِّفُونَکَ بِالَّذِینَ مِنْ دُونِهِ ثم یقول: «قُلْ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ ثم یقول: «قُلْ أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَأْمُرُونِّی أَعْبُدُ أَیُّهَا الْجاهِلُونَ إلی غیر ذلک من الإشارات.
ثم عمم الاحتجاج علی توحده تعالی فی الربوبیة و الألوهیة من الوحی و من طریق البرهان و قایس بین المؤمنین و المشرکین مقایسات لطیفة فوصف المؤمنین بأجمل أوصافهم و بشرهم بما سیثیبهم فی الآخرة مرة بعد مرة و ذکر المشرکین و أنذرهم بما سیلحقهم من الخسران و عذاب الآخرة مضافا إلی ما یصیبهم فی الدنیا من وبال أمرهم کما أصاب الذین کذبوا من الأمم الدارجة من عذاب الخزی فی الحیاة الدنیا و لعذاب الآخرة أکبر.
و من ثم وصفت السورة یوم البعث و خاصة فی مختتمها بأوضح الوصف و أتمه.
و السورة مکیة لشهادة سیاق آیاتها بذلک و کأنها نزلت دفعة واحدة لما بین آیاتها من الاتصال.
و الآیات العشر المنقولة تجمع الدعوة من طریق الوحی و الحجة العقلیة بادئة بالنبی ص.
قوله تعالی: «تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ «تَنْزِیلُ الْکِتابِ خبر لمبتدإ محذوف، و هو مصدر بمعنی المفعول فیکون إضافته إلی الکتاب من إضافة الصفة إلی موصوفها و «مِنَ اللَّهِ متعلق بتنزیل و المعنی هذا کتاب منزل من الله العزیز الحکیم.
و قیل: «تَنْزِیلُ الْکِتابِ مبتدأ و «مِنَ اللَّهِ خبره و لعل الأول أقرب إلی الذهن.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ عبر بالإنزال دون التنزیل کما فی الآیة السابقة لأن القصد إلی بیان کونه بالحق و هو یناسب مجموع ما نزل إلیه من ربه.
و قوله: «بِالْحَقِ الباء فیه للملابسة أی أنزلناه إلیک متلبسا بالحق فما فیه من الأمر بعبادة الله وحده حق، و علی هذا المعنی فرع علیه قوله: «فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ 
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الدِّینَ و المعنی فإذا کان بالحق فاعبد الله مخلصا له الدین لأن فیه ذلک.
و المراد بالدین- علی ما یعطیه السیاق- العبادة و یمکن أن یراد به سنة الحیاة و هی الطریقة المسلوکة فی الحیاة فی المجتمع الإنسانی، و یراد بالعبادة تمثیل العبودیة بسلوک الطریق التی شرعها الله سبحانه و المعنی فأظهر العبودیة لله فی جمیع شئون حیاتک باتباع ما شرعه لک فیها و الحال أنک مخلص له دینک لا تتبع غیر ما شرعه لک.
قوله تعالی: «أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ إظهار و إعلان لما أضمر و أجمل فی قوله:
«بِالْحَقِ و تعمیم لما خصص فی قوله: «فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ أی إن الذی أوحیناه إلیک من إخلاص الدین لله واجب علی کل من سمع هذا النداء، و لکون الجملة نداء مستقلا أظهر اسم الجلالة و کان مقتضی الظاهر أن یضمر و یقال: له الدین الخالص.
و معنی کون الدین الخالص له أنه لا یقبل العبادة ممن لا یعبده وحده سواء عبده و غیره أو عبد غیره وحده.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی إلی آخر الآیة تقدم أن الوثنیة یرون أن الله سبحانه أجل من أن یحیط به الإدراک الإنسانی من عقل أو وهم أو حس فیتنزه تعالی عن أن یقع علیه توجه عبادی منا.
فمن الواجب أن نتقرب إلیه بالتقرب إلی مقربیه من خلقه و هم الذین فوض إلیهم تدبیر شئون العالم فنتخذهم أربابا من دون الله ثم آلهة نعبدهم و نتقرب إلیهم لیشفعوا لنا عند الله و یقربونا إلیه زلفی و هؤلاء هم الملائکة و الجن و قدیسو البشر و هؤلاء هم الأرباب و الآلهة بالحقیقة.
أما الأصنام المصنوعة المنصوبة فی الهیاکل و المعابد فإنما هی تماثیل للأرباب و الآلهة و لیست فی نفسها أربابا و لا آلهة غیر أن الجهلة من عامتهم ربما لم یفرقوا بین الأصنام و أرباب الأصنام فعبدوا الأصنام کما یعبد الأرباب و الآلهة و کذلک کانت عرب الجاهلیة و کذلک الجهلة من عامة الصابئین ربما لم یفرقوا بین أصنام الکواکب و الکواکب التی هی أیضا أصنام لأرواحها الموکلة علیها و بین أرواحها التی هی الأرباب و الآلهة بالحقیقة عند خاصتهم.
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و کیف کان فالأرباب و الآلهة هم المعبودون عندهم و هم موجودات ممکنة مخلوقة لله مقربة عنده مفوضة إلیهم تدبیر أمر العالم لکل بحسب منزلته و أما الله سبحانه فلیس له إلا الخلق و الإیجاد و هو رب الأرباب و إله الآلهة.
إذا تذکرت ما مر ظهر أن المراد بقوله: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ» اتخاذهم أربابا یدبرون الأمر بأن یسندوا الربوبیة و أمر التدبیر إلیهم لا إلی الله فهم المدبرون للأمر عندهم و یتفرع علیه أن یخضع لهم و یعبدوا لأن العبادة لجلب النفع أو لدفع الضرر أو شکر النعم و کل ذلک إلیهم لتصدیهم أمر التدبیر دون الله سبحانه.
فالمراد باتخاذهم أولیاء اتخاذهم أربابا (1)، «1» و لذا عقب اتخاذ الأولیاء بذکر العبادة «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا» فقوله: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ» مبتدأ خبره «إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ إلخ و المراد بهم المشرکون القائلون بربوبیة الشرکاء و ألوهیتهم دون الله إلا ما ذهب إلیه جهلتهم من کونه تعالی شریکا لهم فی المعبودیة.
و قوله: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی تفسیر لمعنی اتخاذ الأولیاء من دون الله و هو حکایة لقولهم أو بتقدیر القول أی یقولون: ما نعبدهم هؤلاء إلا لیقربونا بسبب عبادتنا لهم إلی الله تقریبا فهم عادلون منه تعالی إلی غیره، و إنما سموا مشرکین لأنهم یشرکون به تعالی غیره حیث یقولون بکونهم أربابا و آلهة للعالم و کونه تعالی ربا و إلها لأولئک الأرباب و الآلهة، و أما الشرکة فی الخلق و الإیجاد فلم یقل به لا مشرک و لا موحد.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ فِی ما هُمْ فِیهِ یَخْتَلِفُونَ قیل: ضمیر الجمع للمشرکین و أولیائهم أی إن الله یحکم بین المشرکین و بین أولیائهم فیما هم فیه یختلفون، و قیل:
الضمیران راجعان إلی المشرکین و خصمائهم من أهل الإخلاص فی الدین المفهوم من السیاق، و المعنی إن الله یحکم بینهم و بین المخلصین للدین.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ کاذِبٌ کَفَّارٌ» الکفار کثیر الکفران لنعم الله 
______________________________
(1) فالولایة و الربوبیة قریبا المعنی فالرب هو المالک المدبر و الولی هو مالک التدبیر أو متصدی التدبیر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 235
أو کثیر الستر للحق، و فی الجملة إشعار بل دلالة علی أن الحکم یوم القیامة علی المشرکین لا لهم و أنهم مسیرون إلی العذاب، و المراد بالهدایة الإیصال إلی حسن العاقبة.
قوله تعالی: «لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً لَاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ سُبْحانَهُ هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» احتجاج علی نفی قولهم: إن الله اتخذ ولدا، و قول بعضهم: الملائکة بنات الله. و القول بالولد دائر بین عامة الوثنیة علی اختلاف مذاهبهم و قد قالت النصاری:
المسیح ابن الله، و قالت الیهود علی ما حکاه القرآن عنهم: عزیر ابن الله و کأنها بنوة تشریفیة.
و البنوة کیفما کانت تقتضی شرکة ما بین الابن و الأب و الولد و الوالد فإن کانت بنوة حقیقیة و هی اشتقاق شی‌ء من شی‌ء و انفصاله منه اقتضت الشرکة فی حقیقة الذات و الخواص و الآثار المنبعثة من الذات کبنوة إنسان لإنسان المقتضیة لشرکة الابن لأبیه فی الإنسانیة و لوازمها، و إن کانت بنوة اعتباریة کالبنوة الاجتماعیة و هو التبنی اقتضت الاشتراک فی الشئونات الخاصة بالأب کالسؤدد و الملک و الشرف و التقدم و الوراثة و بعض أحکام النسب، و الحجة المسوقة فی الآیة تدل علی استحالة اتخاذ الولد علیه تعالی بکلا المعنیین.
فقوله: «لَوْ أَرادَ اللَّهُ أَنْ یَتَّخِذَ وَلَداً» شرط صدر بلو الدال علی الامتناع للامتناع، و قوله: «لَاصْطَفی مِمَّا یَخْلُقُ ما یَشاءُ» أی لاختار لذلک مما یخلق ما یتعلق به مشیئته علی ما یفیده السیاق و کونه مما یخلق لکون ما عداه سبحانه خلقا له.
و قوله: «سُبْحانَهُ تنزیه له سبحانه، و قوله: «هُوَ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ» بیان لاستحالة الشرط و هو إرادة اتخاذ الولد لیترتب علیه استحالة الجزاء و هو اصطفاء ما یشاء مما یخلق و ذلک لأنه سبحانه واحد فی ذاته المتعالیة لا یشارکه فیها شی‌ء و لا یماثله فیها أحد لأدلة التوحید، و واحد فی صفاته الذاتیة التی هی عین ذاته کالحیاة و العلم و القدرة، و واحد فی شئونه التی هی من لوازم ذاته کالخلق و الملک و العزة و الکبریاء لا یشارکه فیها أحد.
و هو سبحانه قهار یقهر کل شی‌ء بذاته و صفاته فلا یستقل قبال ذاته و وجوده شی‌ء فی ذاته و وجوده و لا یستغنی عنه شی‌ء فی صفاته و آثار وجوده فالکل أذلاء داخرون بالنسبة إلیه مملوکون له فقراء إلیه.
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فمحصل حجة الآیة قیاس استثنائی ساذج یستثنی فیه نقیض المقدم لینتج نقیض التالی و هو نحو من قولنا: لو أراد الله أن یتخذ ولدا لاصطفی لذلک بعض من یشاء من خلقه لکن إرادته اتخاذ الولد ممتنعة لکونه واحدا قهارا فاصطفاؤه لذلک بعض من یشاء من خلقه ممتنع.
و قد أغرب بعضهم فی تقریب حجة الآیة فقال: حاصل المعنی لو أراد سبحانه اتخاذ الولد لامتنعت تلک الإرادة لتعلقها بالممتنع أعنی الاتخاذ لکن لا یجوز للباری إرادة ممتنعة لأنها ترجح بعض الممکنات علی بعض.
و أصل الکلام لو اتخذ الولد لامتنع لاستلزامه ما ینافی الألوهیة فعدل إلی لو أراد الاتخاذ لامتنع أن یریده لیکون أبلغ و أبلغ ثم حذف هذا الجواب و جی‌ء بدله لاصطفی تنبیها علی أن الممکن هذا لا الأول و أنه لو کان هذا من اتخاذ الولد فی شی‌ء لجاز اتخاذ الولد علیه سبحانه و تعالی شأنه عن ذلک فقد تحقق التلازم و حق نفی اللازم و إثبات الملزوم دون صعوبة. انتهی.
و کأنه مأخوذ من قول الزمخشری فی الکشاف، فی تفسیر الآیة حیث قال: یعنی لو أراد اتخاذ الولد لامتنع و لم یصح لکونه محالا و لم یتأت إلا أن یصطفی من خلقه بعضه و یختصهم و یقربهم کما یختص الرجل ولده و یقربه و قد فعل ذلک بالملائکة فافتتنتم به و غرکم اختصاصه إیاهم فزعمتم أنهم أولاده جهلا منکم به و بحقیقته المخالفة لحقائق الأجسام و الأعراض کأنه قال: لو أراد اتخاذ الولد لم یزد علی ما فعل من اصطفاء ما یشاء من خلقه و هم الملائکة لکنکم لجهلکم به حسبتم اصطفاءهم اتخاذهم أولادا ثم تمادیتم فی جهلکم و سفهکم فجعلتموهم بنات فکنتم کذابین کفارین متبالغین فی الافتراء علی الله و ملائکته غالین فی الکفر انتهی.
و أنت خبیر أن سیاق الآیة لا یلائم هذا البیان. علی أنه لا یدفع قول القائل بالتبنی التشریفی کقول الیهود عزیر ابن الله فإنهم لا یریدون بالتبنی إلا اصطفاء من یشاء من خلقه.
و هناک بعض تقریبات أخر منهم لا جدوی فیه ترکنا إیراده.
قوله تعالی: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ لا یبعد أن یکون ما فیه من 
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الإشارة إلی الخلق و التدبیر بیانا لقهاریته تعالی لکن اتصال الآیتین و ارتباطهما مضمونا و انتهاء الثانیة إلی قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ إلخ کالصریح فی أن ذلک استئناف بیان للاحتجاج علی توحید الربوبیة.
فالآیة و التی تلیها مسوقتان لتوحید الربوبیة و قد جمع فیهما بین الخلق و التدبیر لما مر مرارا أن إثبات وحدة الخالق لا یستلزم عند الوثنی نفی تعدد الأرباب و الآلهة لأنهم لا ینکرون انحصار الخلق و الإیجاد فیه تعالی لکنه سبحانه فیما یحتج علی توحده فی الربوبیة و الألوهیة فی کلامه یجمع بین الخلق و التدبیر إشارة إلی أن التدبیر غیر خارج من الخلق بل هو خلق بوجه کما أن الخلق تدبیر بوجه و عند ذلک یتم الاحتجاج علی رجوع التدبیر إلیه تعالی و انحصاره فیه برجوع الخلق إلیه.
و قوله: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ إشارة إلی الخلقة، و فی قوله: «بِالْحَقِ - و الباء للملابسة- إشارة إلی البعث فإن کون الخلقة حقا غیر باطل یلازم کونها لغایة تقصدها و تنساق إلیها و هی البعث قال تعالی «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا:»- ص:- 27.
و قوله: «یُکَوِّرُ اللَّیْلَ عَلَی النَّهارِ وَ یُکَوِّرُ النَّهارَ عَلَی اللَّیْلِ قال فی المجمع، التکویر طرح الشی‌ء بعضه علی بعض. انتهی فالمراد طرح اللیل علی النهار و طرح النهار علی اللیل فیکون من الاستعارة بالکنایة قریب المعنی من قوله «یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ:» الأعراف:- 54 و المراد استمرار توالی اللیل و النهار بظهور هذا علی ذاک ثم ذاک علی هذا و هکذا، و هو من التدبیر.
و قوله: «وَ سَخَّرَ الشَّمْسَ وَ الْقَمَرَ کُلٌّ یَجْرِی لِأَجَلٍ مُسَمًّی أی سخر الشمس و القمر فأجراهما للنظام الجاری فی العالم الأرضی إلی أجل مسمی معین لا یتجاوزانه.
و قوله: «أَلا هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفَّارُ» یمکن أن یکون فی ذکر الاسمین إشارة إلی ما یحتج به علی توحده تعالی فی الربوبیة و الألوهیة فإن العزیز الذی لا یعتریه ذلة إن کان فهو الله و هو المتعین للعبادة لا غیره الذی تغشاه الذلة و تغمره الفاقة و کذا الغفار للذنوب إذا قیس إلی من لیس من شأنه ذلک.
و یمکن أن یکون ذکرهما تحضیضا علی التوحید و الإیمان بالله الواحد و المعنی 
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أنبهکم أنه هو العزیز فآمنوا به و اعتزوا بعزته، الغفار فآمنوا به یغفر لکم.
قوله تعالی: «خَلَقَکُمْ مِنْ نَفْسٍ واحِدَةٍ ثُمَّ جَعَلَ مِنْها زَوْجَها» إلخ الخطاب لعامة البشر، و المراد بالنفس الواحدة- علی ما تؤیده نظائره من الآیات- آدم أبو البشر، و المراد بزوجها امرأته التی هی من نوعها و تماثلها فی الإنسانیة، و «ثُمَ للتراخی بحسب رتبة الکلام.
و المراد أنه تعالی خلق هذا النوع و کثر أفراده من نفس واحدة و زوجها.
و قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ الأنعام هی الإبل و البقر و الضأن و المعز، و کونها ثمانیة أزواج باعتبار انقسامها إلی الذکر و الأنثی.
و تسمیة خلق الأنعام فی الأرض إنزالا لها باعتبار أنه تعالی یسمی ظهور الأشیاء فی الکون بعد ما لم یکن إنزالا لها من خزائنه التی هی عنده و من الغیب إلی الشهادة قال تعالی «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر:- 21.
و قوله: «یَخْلُقُکُمْ فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ خَلْقاً مِنْ بَعْدِ خَلْقٍ فِی ظُلُماتٍ ثَلاثٍ بیان لکیفیة خلق من تقدم ذکره من البشر و الأنعام، و فی الخطاب تغلیب أولی العقل علی غیرهم، و الخلق من بعد الخلق التوالی و التوارد کخلق النطفة علقة و خلق العلقة مضغة و هکذا، و الظلمات الثلاث هی ظلمة البطن و الرحم و المشیمة کما قیل و رواه فی المجمع، عن أبی جعفر (ع).
و قیل: المراد بها ظلمة الصلب و الرحم و المشیمة و هو خطأ فإن قوله: «فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ صریح فی أن المراد بالظلمات الثلاث ما فی بطون النساء دون أصلاب الرجال.
و قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ أی الذی وصف لکم فی الآیتین بالخلق و التدبیر هو ربکم دون غیره لأن الرب هو المالک الذی یدبر أمر ما ملکه و إذ کان خالقا لکم و لکل شی‌ء دونکم و للنظام الجاری فیکم فهو الذی یملککم و یدبر أمرکم فهو ربکم لا غیر.
و قوله: «لَهُ الْمُلْکُ أی علی جمیع المخلوقات فی الدنیا و الآخرة فهو الملیک علی الإطلاق» و تقدیم الظرف یفید الحصر، و الجملة خبر بعد خبر لقوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ کما أن قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ، کذلک، و انحصار الألوهیة فیه تعالی فرع انحصار الربوبیة فیه 
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لأن الإله إنما یعبد لأنه رب مدبر فیعبد إما خوفا منه أو رجاء فیه أو شکرا له.
و قوله: «فَأَنَّی تُصْرَفُونَ أی فکیف تصرفون عن عبادته إلی عبادة غیره و هو ربکم الذی خلقکم و دبر أمرکم و هو الملیک علیکم.
قوله تعالی: «إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنْکُمْ وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ» إلی آخر الآیة. مسوق لبیان أن الدعوة إلی التوحید و إخلاص الدین لله سبحانه لیست لحاجة منه تعالی إلی إقبالهم إلیه بالانصراف عن عبادة غیره بل لعنایة منه تعالی بهم فیدعوهم إلی سعادتهم اعتناء بها کما یعتنی برزقهم فیفیض النعم علیهم و کما یعتنی بحفظهم فیلهمهم أن یدفعوا الآفات عن أنفسهم.
فقوله: «إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنْکُمْ الخطاب لعامة المکلفین أی إن تکفروا بالله فلم توحدوه فإنه غنی عنکم لذاته لا ینتفع بإیمانکم و طاعتکم و لا یتضرر بکفرکم و معصیتکم فالنفع و الضرر إنما یتحققان فی مجال الإمکان و الحاجة و أما الواجب الغنی بذاته فلا یتصور فی حقه انتفاع و لا تضرر.
و قوله: «وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ» دفع لما ربما یمکن أن یتوهم من قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنْکُمْ إنه إذا لم یتضرر بکفر و لم ینتفع بإیمان فلا موجب له أن یرید منا الإیمان و الشکر فدفعه بأن تعلق العنایة الإلهیة بکم یقتضی أن لا یرضی بکفرکم و أنتم عباده.
و المراد بالکفر کفر النعمة الذی هو ترک الشکر بقرینة مقابلة قوله: «وَ إِنْ تَشْکُرُوا یَرْضَهُ لَکُمْ و بذلک یظهر أن التعبیر بقوله: «لِعِبادِهِ دون أن یقول: لکم للدلالة علی علة الحکم أعنی سبب عدم الرضا.
و المحصل أنکم عباد مملوکون لله سبحانه منغمرون فی نعمه و رابطة المولویة و العبودیة و هی نسبة المالکیة و المملوکیة لا تلائمه أن یکفر العبد بنعمة سیده فینسی ولایة مولاه و یتخذ لنفسه أولیاء من دونه و یعصی المولی و یطیع عدوه و هو عبد علیه طابع العبودیة لا یملک لنفسه نفعا و لا ضرا.
و قوله: «وَ إِنْ تَشْکُرُوا یَرْضَهُ لَکُمْ الضمیر للشکر نظیر قوله تعالی «اعْدِلُوا هُوَ أَقْرَبُ لِلتَّقْوی » المائدة:- 8 و المعنی و إن تشکروا الله بالجری علی مقتضی العبودیة
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و إخلاص الدین له یرض الشکر لکم و أنتم عباده، و الشکر و الکفر المقابل له ینطبقان علی الإیمان و الکفر المقابل له.
و مما تقدم یظهر أن العباد فی قوله: «وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ» عام یشمل الجمیع فقول بعضهم: إنه خاص أرید به من عناهم فی قوله «إِنَّ عِبادِی لَیْسَ لَکَ عَلَیْهِمْ سُلْطانٌ إِلَّا مَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْغاوِینَ:» الحجر:- 42 و هم المخلصون- أو المعصومون علی ما فسره الزمخشری- و لازمه أن الله سبحانه رضی الإیمان لمن آمن و رضی الکفر لمن کفر إلا المعصومین فإنه أراد منهم الإیمان، و صانهم عن الکفر سخیف جدا، و السیاق یأباه کل الإباء، إذ الکلام مشعر حینئذ برضاه الکفر للکافر فیؤول معنی الکلام إلی نحو من قولنا: إن تکفروا فإن الله غنی عنکم و لا یرضی للأنبیاء مثلا الکفر لرضاه لهم الإیمان و إن تشکروا أنتم یرضه لکم و إن تکفروا یرضه لکم و هذا- کما تری- معنی ردی‌ء ساقط و خاصة من حیث وقوعه فی سیاق الدعوة.
علی أن الأنبیاء مثلا داخلون فیمن شکر و قد رضی لهم الشکر و الإیمان و لم یرض لهم الکفر فلا موجب لإفرادهم بالذکر و قد ذکر الرضا عمن شکر.
و قوله: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری أی لا تحمل نفس حاملة حمل نفس أخری أی لا یؤاخذ بالذنب إلا من ارتکبه.
و قوله: «ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ مَرْجِعُکُمْ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» أی هذا فی الدنیا من کفر أو شکر ثم یبعثکم الله فیظهر لکم حقیقة أعمالکم و یحاسبکم علی ما فی قلوبکم و قد تکرر الکلام فی معانی هذه الجمل فیما تقدم.



(کلام فی معنی الرضا و السخط من الله)

الرضا من المعانی التی یتصف بها أولو الشعور و الإرادة و یقابله السخط و کلاهما وصفان وجودیان.
ثم الرضا یتعلق بالمعانی من الأوصاف و الأفعال دون الذوات یقال: رضی له کذا و رضی بکذا قال تعالی «وَ لَوْ أَنَّهُمْ رَضُوا ما آتاهُمُ اللَّهُ وَ رَسُولُهُ:» التوبة:- 59 و قال:
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وَ رَضُوا بِالْحَیاةِ الدُّنْیا:» یونس:- 7 و ما ربما یتعلق بالذوات فإنما هو بعنایة ما و یؤول بالآخرة إلی المعنی کقوله «وَ لَنْ تَرْضی عَنْکَ الْیَهُودُ وَ لَا النَّصاری » البقرة:- 120.
و لیس الرضا هو الإرادة بعینها و إن کان کلما تعلقت به الإرادة فقد تعلق به الرضا بعد وقوعه بوجه. و ذلک لأن الإرادة- کما قیل- تتعلق بأمر غیر واقع و الرضا إنما یتعلق بالأمر بعد وقوعه أو فرض وقوعه فإذن کون الإنسان راضیا بفعل کذا کونه بحیث یلائم ذلک الفعل و لا ینافره، و هو وصف قائم بالراضی دون المرضی.
ثم الرضا لکونه متعلقا بالأمر بعد وقوعه کان متحققا بتحقق المرضی حادثا بحدوثه فیمتنع أن یکون صفة من الصفات القائمة بذاته لتنزهه تعالی عن أن یکون محلا للحوادث فما نسب إلیه تعالی من الرضا صفة فعل قائم بفعله منتزع عنه کالرحمة و الغضب و الإرادة و الکراهة قال تعالی «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ:» البینة:- 8 و قال «وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ:» النمل:- 19، و قال «وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً:» المائدة:- 3.
فرضاه تعالی عن أمر من الأمور ملائمة فعله تعالی له، و إذ کان فعله قسمین تکوینی و تشریعی انقسم الرضا منه أیضا إلی تکوینی و تشریعی فکل أمر تکوینی و هو الذی أراد الله و أوجده فهو مرضی له رضا تکوینیا بمعنی کون فعله و هو إیجاده عن مشیة ملائما لما أوجده، و کل أمر تشریعی و هو الذی تعلق به التکلیف من اعتقاد أو عمل کالإیمان و العمل الصالح فهو مرضی له رضا تشریعیا بمعنی ملاءمة تشریعه للمأتی به.
و أما ما یقابل هذه الأمور المأمور بها مما تعلق به نهی فلا یتعلق بها رضا البتة لعدم ملاءمة التشریع لها کالکفر و الفسوق کما قال تعالی «إِنْ تَکْفُرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَنِیٌّ عَنْکُمْ وَ لا یَرْضی لِعِبادِهِ الْکُفْرَ:» الزمر:- 7، و قال «فَإِنْ تَرْضَوْا عَنْهُمْ فَإِنَّ اللَّهَ لا یَرْضی عَنِ الْقَوْمِ الْفاسِقِینَ:» التوبة:- 96.



[بیان 

قوله تعالی: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعا رَبَّهُ مُنِیباً إِلَیْهِ إلی آخر الآیة الإنابة الرجوع، و التخویل العطیة العظیمة علی وجه الهبة و هی المنحة. علی ما فی المجمع،.
لما مر فی الآیة السابقة ذکر من کفر النعمة و أن الله سبحانه علی غناه من الناس 
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لا یرضی لهم ذلک نبه فی هذه الآیة علی أن الإنسان کفور بالطبع مع أنه یعرف ربه بالفطرة و لا یلبث عند الاضطرار دون أن یرجع إلیه فیسأله کشف ضره کما قال «وَ کانَ الْإِنْسانُ کَفُوراً:» الإسراء:- 67، و قال «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ:» إبراهیم:- 34.
فقوله: «وَ إِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعا رَبَّهُ مُنِیباً إِلَیْهِ أی إذا أصاب الإنسان ضر من شدة أو مرض أو قحط و نحوه دعا ربه- و هو الله یعترف عند ذلک بربوبیته- راجعا إلیه معرضا عمن سواه یسأله کشف الضر عنه.
و قوله: «ثُمَّ إِذا خَوَّلَهُ نِعْمَةً مِنْهُ نَسِیَ ما کانَ یَدْعُوا إِلَیْهِ مِنْ قَبْلُ أی و إذا أعطاه ربه سبحانه بعد کشف الضر نعمة منه اشتغل به مستغرقا و نسی الضر الذی کان یدعو إلیه أی إلی کشفه من قبل إعطاء النعمة.
فما فی قوله: «ما کانَ یَدْعُوا إِلَیْهِ موصولة و المراد به الضر و ضمیر «إِلَیْهِ له و قیل: مصدریة و الضمیر للرب سبحانه و المعنی نسی دعاءه إلی ربه من قبل الإعطاء، و قیل: موصولة و المراد به الله سبحانه و هو أبعد الوجوه.
و قوله: «وَ جَعَلَ لِلَّهِ أَنْداداً لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِهِ الأنداد الأمثال و المراد بها- علی ما قیل- الأصنام و أربابها، و اللام فی «لِیُضِلَّ عَنْ سَبِیلِهِ للعاقبة، و المعنی و اتخذ الله أمثالا یشارکونه فی الربوبیة و الألوهیة علی مزعمته لینتهی به ذلک إلی إضلال الناس عن سبیل الله لأن الناس مطبوعون علی التقلید یتشبه بعضهم ببعض و فی الفعل دعوة کالقول.
و لا یبعد أن یراد بالأنداد مطلق الأسباب التی یعتمد علیها الإنسان و یطمئن إلیها و من جملتها أرباب الأصنام عند الوثنی و ذلک لأن الآیة تصف الإنسان و هو أعم من المشرک نعم مورد الآیة هو الکافر.
و قوله: «قُلْ تَمَتَّعْ بِکُفْرِکَ قَلِیلًا إِنَّکَ مِنْ أَصْحابِ النَّارِ» أی تمتع تمتعا قلیلا لا یدوم لک لأنک من أصحاب النار مصیرک إلیها، و هو أمر تهدیدی فی معنی الإخبار أی إنک إلی النار و لا یدفعها عنک تمتعک بالکفر أیاما قلائل.
قوله تعالی: «أَمَّنْ هُوَ قانِتٌ آناءَ اللَّیْلِ ساجِداً وَ قائِماً یَحْذَرُ الْآخِرَةَ وَ یَرْجُوا رَحْمَةَ رَبِّهِ الآیة لا تخلو عن مناسبة و اتصال بقوله السابق: «وَ لا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری 
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فإن فحواه أن الکافر و الشاکر لا یستویان و لا یختلطان فأوضح ذلک فی هذه الآیة بأن القانت الذی یخاف العذاب و یرجو رحمة لا یساوی غیره.
فقوله: «أَمَّنْ هُوَ قانِتٌ آناءَ اللَّیْلِ ساجِداً وَ قائِماً یَحْذَرُ الْآخِرَةَ وَ یَرْجُوا رَحْمَةَ رَبِّهِ أحد شقی التردید محذوف و التقدیر أ هذا الذی ذکرناه خیر أم من هو قانت إلخ؟.
و القنوت علی ما ذکره الراغب- لزوم الطاعة مع الخضوع، و الآناء جمع أنی و هو الوقت، و «یَحْذَرُ الْآخِرَةَ» أی عذاب الله فی الآخرة قال تعالی «إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ کانَ مَحْذُوراً:» الإسراء:- 57، و قوله: «یَرْجُوا رَحْمَةَ رَبِّهِ هو و ما قبله یجمعان خوف العذاب و رجاء الرحمة، و لم یقید الرحمة بالآخرة فإن رحمة الآخرة ربما وسعت الدنیا.
و المعنی أ هذا الکافر الذی هو من أصحاب النار خیر أم من هو لازم للطاعة و الخضوع لربه فی أوقات اللیل إذا جن علیه ساجدا فی صلاته تارة قائما فیها أخری یحذر عذاب الآخرة و یرجو رحمة ربه؟ أی لا یستویان.
و قوله: «قُلْ هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ العلم و عدمه مطلقان لکن المراد بهما بحسب ما ینطبق علی مورد الآیة العلم بالله و عدمه فإن ذلک هو الذی یکمل به الإنسان و ینتفع بحقیقة معنی الکلمة و یتضرر بعدمه، و غیره من العلم کالمال ینتفع به فی الحیاة الدنیا و یفنی بفنائها.
و قوله: «إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ أی ذوو العقول و هو فی مقام التعلیل لعدم تساوی الفریقین بأن أحد الفریقین یتذکر حقائق الأمور دون الفریق الآخر فلا یستویان بل یترجح الذین یعلمون علی غیرهم.
قوله تعالی: «قُلْ یا عِبادِ الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا رَبَّکُمْ لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا فِی هذِهِ الدُّنْیا حَسَنَةٌ» إلی آخر الآیة، الجار و المجرور «فِی هذِهِ الدُّنْیا» متعلق بقوله: «أَحْسَنُوا» فالمراد بالجملة وعد الذین أحسنوا أی لزموا الأعمال الحسنة أن لهم حسنة لا یقدر وصفها بقدر.
و قد أطلق الحسنة فلم یقیدها بدنیا أو آخرة و ظاهرها ما یعلم الدنیا فللمؤمنین المحسنین فی هذه الدنیا طیب النفس و سلامة الروح و صون النفوس عما یتقلب فیه الکفار من تشوش البال و تقسم القلب و غل الصدر و الخضوع للأسباب الظاهریة و فقد من یرجی 
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فی کل نائبة و ینصر عند طروق الطارقة و یطمأن إلیه فی کل نازلة و فی الآخرة سعادة دائمة و نعیم مقیم.
و قیل: «فِی هذِهِ الدُّنْیا» متعلق بحسنة. و لیس بذاک.
و قوله: «وَ أَرْضُ اللَّهِ واسِعَةٌ» حث و ترغیب لهم فی الهجرة من مکة إذ کان التوقف فیها صعبا علی المؤمنین بالنبی ص و المشرکون یزیدون کل یوم فی التشدید علیهم و فتنتهم، و الآیة بحسب لفظها عامة.
و قیل: المراد بأرض الله الجنة أی إن الجنة واسعة لا تزاحم فیها فاکتسبوها بالطاعة و العبادة. و هو بعید.
و قوله: «إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ توفیة الأجر إعطاؤه تاما کاملا، و السیاق یفید أن القصر فی الکلام متوجه إلی قوله: «بِغَیْرِ حِسابٍ فالجار و المجرور متعلق بقوله: «یُوَفَّی صفة لمصدر یدل علیه و المعنی لا یعطی الصابرون أجرهم إلا إعطاء بغیر حساب، فالصابرون لا یحاسبون علی أعمالهم و لا ینشر لهم دیوان و لا یقدر أجرهم بزنة عملهم.
و قد أطلق الصابرون فی الآیة و لم یقید بکون الصبر علی الطاعة أو عن المعصیة أو عند المصیبة و إن کان الذی ینطبق علی مورد الآیة هو الصبر علی مصائب الدنیا و خاصة ما یصیب من جهة أهل الکفر و السوق من آمن بالله و أخلص له دینه و اتقاه.
و قیل: «بِغَیْرِ حِسابٍ حال من «أَجْرَهُمْ و یفید کثرة الأجر الذی یوفونه، و الوجه السابق أقرب.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن یزید الرقاشی: أن رجلا قال: یا رسول الله- إنا نعطی أموالنا التماس الذکر فهل لنا فی ذلک من أجر؟ فقال رسول الله ص: إن الله لا یقبل إلا ممن أخلص له. ثم تلا رسول الله ص هذه الآیة «أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ .
و فیه، أخرج ابن جریر من طریق جویبر عن ابن عباس": «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ 
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أَوْلِیاءَ» الآیة- قال: أنزلت فی ثلاثة أحیاء: عامر و کنانة و بنی سلمة- کانوا یعبدون الأوثان و یقولون: الملائکة بناته فقالوا: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی .
أقول: الآیة مطلقة تشمل عامة الوثنیین، و قول: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی قول جمیعهم، و کذا القول بالولد و لا تصریح فی الآیة بالقول بکون الملائکة بنات فالحق أن الخبر من التطبیق.
و فی الکافی، و العلل، بإسنادهما عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: قلت: «آناءَ اللَّیْلِ ساجِداً وَ قائِماً» إلخ- قال: یعنی صلاة اللیل.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی جعفر (ع): فی قوله عز و جل: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ- إِنَّما یَتَذَکَّرُ أُولُوا الْأَلْبابِ قال نحن الذین یعلمون، و عدونا الذین لا یعلمون، و شیعتنا أولو الألباب.
أقول: و هذا المعنی مروی بطرق کثیرة عن الباقر و الصادق (ع) و هو جری و لیس من التفسیر فی شی‌ء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد فی طبقاته و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله:
«أَمَّنْ هُوَ قانِتٌ آناءَ اللَّیْلِ ساجِداً وَ قائِماً» قال: نزلت فی عمار بن یاسر".:
أقول: و روی مثله عن جویبر عن عکرمة، و روی عن جویبر عن ابن عباس أیضا": أنها نزلت فی ابن مسعود و عمار و سالم مولی أبی حذیفة":. و روی عن أبی نعیم و ابن عساکر عن ابن عمر أنه عثمان و قیل غیر ذلک، و الجمیع من التطبیق و لیس من النزول بالمعنی المصطلح علیه، و السورة نازلة دفعة.
و فی المجمع، روی العیاشی بالإسناد عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: إذا نشرت الدواوین و نصبت الموازین- لم ینصب لأهل البلاء میزان و لم ینشر لهم دیوان. ثم تلا هذه الآیة «إِنَّما یُوَفَّی الصَّابِرُونَ أَجْرَهُمْ بِغَیْرِ حِسابٍ .
أقول: و روی ما فی معناه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن أنس بن مالک عن النبی ص فی حدیث.
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[سورة الزمر (39): الآیات 11 الی 20]





اشارة

قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ (11) وَ أُمِرْتُ لِأَنْ أَکُونَ أَوَّلَ الْمُسْلِمِینَ (12) قُلْ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (13) قُلِ اللَّهَ أَعْبُدُ مُخْلِصاً لَهُ دِینِی (14) فَاعْبُدُوا ما شِئْتُمْ مِنْ دُونِهِ قُلْ إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَلا ذلِکَ هُوَ الْخُسْرانُ الْمُبِینُ (15)
لَهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ ظُلَلٌ مِنَ النَّارِ وَ مِنْ تَحْتِهِمْ ظُلَلٌ ذلِکَ یُخَوِّفُ اللَّهُ بِهِ عِبادَهُ یا عِبادِ فَاتَّقُونِ (16) وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ أَنْ یَعْبُدُوها وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ لَهُمُ الْبُشْری فَبَشِّرْ عِبادِ (17) الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ (18) أَ فَمَنْ حَقَّ عَلَیْهِ کَلِمَةُ الْعَذابِ أَ فَأَنْتَ تُنْقِذُ مَنْ فِی النَّارِ (19) لکِنِ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ لَهُمْ غُرَفٌ مِنْ فَوْقِها غُرَفٌ مَبْنِیَّةٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَعْدَ اللَّهِ لا یُخْلِفُ اللَّهُ الْمِیعادَ (20)



(بیان)

فی الآیات نوع رجوع إلی أول الکلام و أمره (ص) أن یبلغهم أن الذی یدعوهم إلیه من التوحید و إخلاص الدین لله هو مأمور به کأحدهم و یزید أنه مأمور أن یکون 
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أول مسلم لما یدعو إلیه أی یکون بحیث یدعو إلی ما قد أسلم له و آمن به قبل، سواء أجابوا إلی دعوته أو ردوها.
فعلیهم أن لا یطمعوا فیه أن یخالف فعله قوله و سیرته دعوته فإنه مجیب لربه مسلم له متصلب فی دینه خائف منه أن یعصیه ثم تنذر الکافرین و تبشر المؤمنین بما أعد الله سبحانه لکل من الفریقین من عذاب أو نعمة.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ إلی قوله- أَوَّلَ الْمُسْلِمِینَ نحو رجوع إلی قوله تعالی فی مفتتح السورة: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ بداعی أن یؤیسهم من نفسه، فلا یطمعوا فیه أن یترک دعوتهم و یوافقهم علی الإشراک بالله کما یشیر إلیه أول سورة ص و آیات أخر.
فکأنه یقول: قل لهم إن الذی تلوت علیکم من أمره تعالی بعبادته بإخلاص الدین- و قد وجه به الخطاب إلی- لیس المراد به مجرد دعوتکم إلی ذلک بإقامتی فی الخطاب مقام السامع فیکون من قبیل «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة» بل أنا کأحدکم مأمور بعبادته مخلصا له الدین، و لا ذلک فحسب، بل مأمور بأن أکون أول المسلمین لما ینزل إلی من الوحی فأسلم له أولا ثم أبلغه لغیری- فأنا أخاف ربی و أعبده بالإخلاص آمنتم به أو کفرتم فلا تطمعوا فی.
فقوله: «قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَعْبُدَ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ إشارة إلی أنه (ص) یشارک غیره فی الأمر بدون الإخلاص.
و قوله: «وَ أُمِرْتُ لِأَنْ أَکُونَ أَوَّلَ الْمُسْلِمِینَ إشارة إلی أن فی الأمر المتوجه إلی زیادة علی ما توجه إلیکم من التکلیف و هو أنی أمرت بما أمرت و قد توجه الخطاب إلی قبلکم و الغرض منه أن أکون أول من أسلم لهذا الأمر و آمن به.
قیل: اللام فی قوله: «لِأَنْ أَکُونَ للتعلیل و المعنی و أمرت بذلک لأجل أن أکون أول المسلمین، و قیل: اللام زائدة کما ترکت اللام فی قوله تعالی «قُلْ إِنِّی أُمِرْتُ أَنْ أَکُونَ أَوَّلَ مَنْ أَسْلَمَ:» الأنعام:- 14.
و مآل الوجهین واحد بحسب المعنی فإن کونه (ص) أول المسلمین یعطی عنوانا
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لإسلامه و عنوان الفعل یصح أن یجعل غایة للأمر بالفعل و أن یجعل متعلقا للأمر فیؤمر به یقال: اضربه للتأدیب، و یقال: أدبه بالضرب.
قال فی الکشاف،: و فی معناه أوجه: أن أکون أول من أسلم فی زمانی و من قومی لأنه أول من خالف دین آبائه و خلع الأصنام و حطمها، و أن أکون أول الذین دعوتهم إلی الإسلام إسلاما، و أن أکون أول من دعا نفسه إلی ما دعا غیره لأکون مقتدی بی فی قولی و فعلی جمیعا و لا تکون صفتی صفة الملوک الذین یأمرون بما لا یفعلون، و أن أفعل ما استحق به الأولیة من أعمال السابقین دلالة علی السبب بالمسبب. انتهی.
و أنت خبیر بأن الأنسب لسیاق الآیات هو الوجه الثالث و هو الذی قدمناه و یلزمه سائر الوجوه.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ المراد بمعصیة ربه بشهادة السیاق مخالفة أمره بعبادته مخلصا له الدین، و بالیوم العظیم یوم القیامة و الآیة کالتوطئة لمضمون الآیة التالیة.
قوله تعالی: «قُلِ اللَّهَ أَعْبُدُ مُخْلِصاً لَهُ دِینِی فَاعْبُدُوا ما شِئْتُمْ مِنْ دُونِهِ تصریح بأنه ممتثل لأمر ربه مطیع له بعد التکنیة عنه فی الآیة السابقة، و إیاس لهم أن یطمعوا فیه أن یخالف أمر ربه.
و تقدیم المفعول فی قوله: «قُلِ اللَّهَ أَعْبُدُ» یفید الحصر، و قوله: «مُخْلِصاً لَهُ دِینِی یؤکد معنی الحصر، و قوله: «فَاعْبُدُوا ما شِئْتُمْ مِنْ دُونِهِ أمر تهدیدی بمعنی أنهم لا ینفعهم ذلک فإنهم مصیبهم وبال إعراضهم عن عبادة الله بالإخلاص کما یشیر إلیه ذیل الآیة «قُلْ إِنَّ الْخاسِرِینَ إلخ.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلخ الخسر و الخسران ذهاب رأس المال إما کلا أو بعضا و الخسران أبلغ من الخسر، و خسران النفس هو إیرادها مورد الهلکة و الشقاء بحیث یبطل منها استعداد الکمال فیفوتها السعادة بحیث لا یطمع فیها و کذا خسارة الأهل.
و فی الآیة تعریض للمشرکین المخاطبین بقوله: «فَاعْبُدُوا ما شِئْتُمْ مِنْ دُونِهِ کأنه 
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یقول: فأیا ما عبدتم فإنکم تخسرون أنفسکم بإیرادها بالکفر مورد الهلکة و أهلیکم و هم خاصتکم بحملهم علی الکفر و الشرک و هی الخسران بالحقیقة.
و قوله: «أَلا ذلِکَ هُوَ الْخُسْرانُ الْمُبِینُ و ذلک لأن الخسران المتعلق بالدنیا- و هو الخسران فی مال أو جاه- سریع الزوال منقطع الآخر بخلاف خسران یوم القیامة الدائم الخالد فإنه لا زوال له و لا انقطاع.
علی أن المال أو الجاه إذا زال بالخسران أمکن أن یخلفه آخر مثله أو خیر منه بخلاف النفس إذا خسرت.
هذا علی تقدیر کون المراد بالأهل خاصة الإنسان فی الدنیا، و قیل: المراد بالأهل من أعده الله فی الجنة للإنسان لو آمن و اتقی من أزواج و خدم و غیرهم و هو أوجه و أنسب للمقام فإن النسب و کل رابطة من الروابط الدنیویة الاجتماعیة مقطوعة یوم القیامة قال تعالی «فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ:» المؤمنون:- 101 و قال «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً:» الانفطار:- 19 إلی غیر ذلک من الآیات.
و یؤیده أیضا قوله تعالی «فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَسَوْفَ یُحاسَبُ حِساباً یَسِیراً وَ یَنْقَلِبُ إِلی أَهْلِهِ مَسْرُوراً:» الانشقاق:- 9.
قوله تعالی: «لَهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ ظُلَلٌ مِنَ النَّارِ وَ مِنْ تَحْتِهِمْ ظُلَلٌ إلخ الظلل جمع ظلة و هی- کما قیل- الستر العالی.
و المراد بکونها من فوقهم و من تحتهم إحاطتها بهم فإن المعهود من النار الجهتان و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ أَنْ یَعْبُدُوها وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ لَهُمُ الْبُشْری قال الراغب: الطاغوت عبارة عن کل متعد و کل معبود من دون الله، و یستعمل فی الواحد و الجمع. انتهی، و الظاهر أن المراد بها فی الآیة الأوثان و کل معبود طاغ من دون الله.
و لم یقتصر علی مجرد اجتناب عبادة الطاغوت بل أضاف إلیه قوله: «وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ إشارة إلی أن مجرد النفی لا یجدی شیئا بل الذی ینفع الإنسان مجموع النفی 
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و الإثبات، عبادة الله و ترک عبادة غیره و هو عبادته مخلصا له الدین.
و قوله: «لَهُمُ الْبُشْری إنشاء بشری و خبر لقوله: «وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا» إلخ.
قوله تعالی: «فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ إلی آخر الآیة کان مقتضی الظاهر أن یقال: فبشرهم غیر أنه قیل: فبشر عباد و أضیف إلی ضمیر التکلم لتشریفهم به و لتوصیفهم بقوله: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ إلخ.
و المراد بالقول بقرینة ما ذکر من الاتباع ما له نوع ارتباط و مساس بالعمل فأحسن القول أرشده فی إصابة الحق و أنصحه للإنسان، و الإنسان إذا کان ممن یحب الحسن و ینجذب إلی الجمال کان کلما زاد الحسن زاد انجذابا فإذا وجد قبیحا و حسنا مال إلی الحسن، و إذا وجد حسنا و أحسن قصد ما هو أحسن، و أما لو لم یمل إلی الأحسن و انجمد علی الحسن کشف ذلک عن أنه لا ینجذب إلیه من حیث حسنه و إلا زاد الانجذاب بزیادة الحسن.
فتوصیفهم باتباع أحسن القول معناه أنهم مطبوعون علی طلب الحق و إرادة الرشد و إصابة الواقع فکلما دار الأمر بین الحق و الباطل و الرشد و الغی اتبعوا الحق و الرشد و ترکوا الباطل و الغی و کلما دار الأمر بین الحق و الأحق و الرشد و ما هو أکثر رشدا أخذوا بالأحق الأرشد.
فالحق و الرشد هو مطلوبهم و لذلک یستمعون القول و لا یردون قولا بمجرد ما قرع سمعهم اتباعا لهوی أنفسهم من غیر أن یتدبروا فیه و یفقهوه.
فقوله: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ مفاده أنهم طالبو الحق و الرشد یستمعون القول رجاء أن یجدوا فیه حقا و خوفا أن یفوتهم شی‌ء منه.
و قیل: المراد باستماع القول و اتباع أحسنه استماع القرآن و غیره و اتباع القرآن، و قیل: المراد استماع أوامر الله تعالی و اتباع أحسنها کالقصاص و العفو فیتبعون العفو و إبداء الصدقات و إخفائها فیتبعون الإخفاء، و القولان من قبیل التخصیص من غیر مخصص.
و قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ إشارة إلی أن هذه الصفة هی الهدایة الإلهیة و هذه الهدایة أعنی طلب الحق و التهیؤ التام لاتباع الحق أینما وجد هی الهدایة الإجمالیة
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و إلیها تنتهی کل هدایة تفصیلیة إلی المعارف الإلهیة.
و قوله: «وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ أی ذوو العقول و یستفاد منه أن العقل هو الذی به الاهتداء إلی الحق و آیته صفة اتباع الحق، و قد تقدم فی تفسیر قوله «وَ مَنْ یَرْغَبُ عَنْ مِلَّةِ إِبْراهِیمَ إِلَّا مَنْ سَفِهَ نَفْسَهُ:» البقرة:- 130 أنه یستفاد منه أن العقل ما یتبع به دین الله.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ حَقَّ عَلَیْهِ کَلِمَةُ الْعَذابِ أَ فَأَنْتَ تُنْقِذُ مَنْ فِی النَّارِ» ثبوت کلمة العذاب وجوب دخول النار بالکفر بقوله عند إهباط آدم إلی الأرض «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» البقرة:- 39 و ما فی معناه من الآیات.
و مقتضی السیاق أن فی الآیة إضمارا یدل علیه قوله: «أَ فَأَنْتَ تُنْقِذُ مَنْ فِی النَّارِ» و التقدیر أ فمن حقت علیه کلمة العذاب ینجو منه و هو أولی من تقدیر قولنا: خیر أم من وجبت علیه الجنة.
و قیل: المعنی أ فمن وجب علیه وعیده تعالی بالعقاب أ فأنت تخلصه من النار فاکتفی بذکر «مَنْ فِی النَّارِ» عن ذکر الضمیر العائد إلی المبتدإ و جی‌ء بالاستفهام مرتین للتأکید تنبیها علی المعنی.
و قیل: التقدیر أ فأنت تنقذ من فی النار منهم فحذف الضمیر و هو أردأ الوجوه.
قوله تعالی: «لکِنِ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ لَهُمْ غُرَفٌ مِنْ فَوْقِها غُرَفٌ مَبْنِیَّةٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» الغرف جمع غرفة و هی المنزل الرفیع. قیل: و هذا فی مقابلة قوله فی الکافرین: «لَهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ ظُلَلٌ مِنَ النَّارِ وَ مِنْ تَحْتِهِمْ ظُلَلٌ .
و قوله: «وَعْدَ اللَّهِ أی وعدهم الله ذلک وعدا فهو مفعول مطلق قائم مقام فعله و قوله: «لا یُخْلِفُ اللَّهُ الْمِیعادَ» إخبار عن سنته تعالی فی مواعیده و فیه تطییب لنفوسهم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «قُلْ 
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إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یقول: غبنوا أنفسهم و أهلیهم.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ- أَنْ یَعْبُدُوها وَ أَنابُوا إِلَی اللَّهِ لَهُمُ الْبُشْری :
روی أبو بصیر عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: أنتم هم و من أطاع جبارا فقد عبده.
أقول: و هو من الجری.
و فی الکافی،: بعض أصحابنا رفعه عن هشام بن الحکم قال: قال لی أبو الحسن موسی بن جعفر (ع): یا هشام إن الله تبارک و تعالی- بشر أهل العقل و الفهم فی کتابه فقال: «فَبَشِّرْ عِبادِ الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ- أُولئِکَ الَّذِینَ هَداهُمُ اللَّهُ وَ أُولئِکَ هُمْ أُولُوا الْأَلْبابِ .
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم عن زید بن أسلم": فی قوله تعالی:
«وَ الَّذِینَ اجْتَنَبُوا الطَّاغُوتَ أَنْ یَعْبُدُوها» قال: نزلت هاتان الآیتان فی ثلاثة نفر- کانوا فی الجاهلیة یقولون: لا إله إلا الله، فی زید بن عمرو بن نفیل- و أبی ذر الغفاری و سلمان الفارسی.:
أقول: و رواه فی المجمع، عن عبد الله بن زید
، و روی فی الدر المنثور، أیضا عن ابن مردویه عن ابن عمر": أنها نزلت فی سعید بن زید و أبی ذر و سلمان، و روی أیضا عن جویبر عن جابر بن عبد الله": أنها نزلت فی رجل من الأنصار أعتق سبعة ممالیک- لما نزل قوله تعالی: «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ الآیة، و الظاهر أن الجمیع من تطبیق القصة علی الآیة.
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسَلَکَهُ یَنابِیعَ فِی الْأَرْضِ ثُمَّ یُخْرِجُ بِهِ زَرْعاً مُخْتَلِفاً أَلْوانُهُ ثُمَّ یَهِیجُ فَتَراهُ مُصْفَرًّا ثُمَّ یَجْعَلُهُ حُطاماً إِنَّ فِی ذلِکَ لَذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ (21) أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ مِنْ ذِکْرِ اللَّهِ أُولئِکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (22) اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ ثُمَّ تَلِینُ جُلُودُهُمْ وَ قُلُوبُهُمْ إِلی ذِکْرِ اللَّهِ ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ (23) أَ فَمَنْ یَتَّقِی بِوَجْهِهِ سُوءَ الْعَذابِ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ قِیلَ لِلظَّالِمِینَ ذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ (24) کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ (25)
فَأَذاقَهُمُ اللَّهُ الْخِزْیَ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (26) وَ لَقَدْ ضَرَبْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (27) قُرْآناً عَرَبِیًّا غَیْرَ ذِی عِوَجٍ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ (28) ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً رَجُلاً فِیهِ شُرَکاءُ مُتَشاکِسُونَ وَ رَجُلاً سَلَماً لِرَجُلٍ هَلْ یَسْتَوِیانِ مَثَلاً الْحَمْدُ لِلَّهِ بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ (29) إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ (30)
ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عِنْدَ رَبِّکُمْ تَخْتَصِمُونَ (31) فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَذَبَ عَلَی اللَّهِ وَ کَذَّبَ بِالصِّدْقِ إِذْ جاءَهُ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْکافِرِینَ (32) وَ الَّذِی جاءَ بِالصِّدْقِ وَ صَدَّقَ بِهِ أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ (33) لَهُمْ ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ ذلِکَ جَزاءُ الْمُحْسِنِینَ (34) لِیُکَفِّرَ اللَّهُ عَنْهُمْ أَسْوَأَ الَّذِی عَمِلُوا وَ یَجْزِیَهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ (35)
أَ لَیْسَ اللَّهُ بِکافٍ عَبْدَهُ وَ یُخَوِّفُونَکَ بِالَّذِینَ مِنْ دُونِهِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ (36) وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ مُضِلٍّ أَ لَیْسَ اللَّهُ بِعَزِیزٍ ذِی انْتِقامٍ (37)
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(بیان)

عود إلی بدء من الاحتجاج علی ربوبیته تعالی و القول فی اهتداء المهتدین و ضلال الضالین و المقایسة بین الفریقین و ما ینتهی إلیه عاقبة أمر کل منهما، و فیها معنی هدایة القرآن.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسَلَکَهُ یَنابِیعَ فِی الْأَرْضِ إلی آخر الآیة، قال فی المجمع،: الینابیع جمع ینبوع و هو الذی ینبع منه الماء یقال نبع الماء من موضع کذا إذا فار منه، و الزرع ما ینبت علی غیر ساق و الشجر ما له ساق و أغصان النبات یعم الجمیع، و هاج النبت یهیج هیجا إذا جف و بلغ نهایته فی الیبوسة، و الحطام فتات التبن و الحشیش. انتهی.
و قوله: «فَسَلَکَهُ یَنابِیعَ فِی الْأَرْضِ أی فأدخله فی عیون و مجاری فی الأرض هی کالعروق فی الأبدان تنقل ما تحمله من جانب إلی جانب، و الباقی ظاهر و الآیة- کما تری- تحتج علی توحده تعالی فی الربوبیة.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ مِنْ ذِکْرِ اللَّهِ إلخ لما ذکر فی الآیة السابقة أن فیما ذکره من إنزال الماء و إنبات 
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النبات ذکری لأولی الألباب و هم عباده المتقون و قد ذکر قبل أنهم الذین هداهم الله ذکر فی هذه الآیة أنهم لیسوا کغیرهم من الضالین و أوضح السبب فی ذلک و هو أنهم علی نور من ربهم یبصرون به الحق و فی قلوبهم لین لا تعصی عن قبول ما یلقی إلیهم من أحسن القول.
فقوله: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ خبره محذوف یدل علیه قوله: «فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ إلخ أی کالقاسیة قلوبهم و الاستفهام للإنکار أی لا یستویان.
و شرح الصدر بسطه لیسع ما یلقی إلیه من القول و إذ کان ذلک للإسلام و هو التسلیم لله فیما أراد و لیس إلا الحق کان معناه کون الإنسان بحیث یقبل ما یلقی إلیه من القول الحق و لا یرده، و لیس قبولا من غیر درایة و کیفما کان بل عن بصیرة بالحق و عرفان بالرشد و لذا عقبه بقوله: «فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فجعله بحسب التمثیل راکب نور یسیر علیه و یبصر ما یمر به فی ساحة صدره الرحب الوسیع من الحق فیبصره و یمیزه من الباطل بخلاف الضال الذی لا فی صدره شرح فیسع الحق و لا هو راکب نور من ربه فیبصر الحق و یمیزه.
و قوله: «فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ مِنْ ذِکْرِ اللَّهِ تفریع علی الجملة السابقة بما یدل علی أن القاسیة القلوب- و قساوة القلب و صلابته لازمة عدم شرح الصدر و عدم النور- لا یتذکرون بآیات الله فلا یهتدون إلی ما تدل علیه من الحق، و لذا عقبه بقوله: «أُولئِکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
و فی الآیة تعریف الهدایة بلازمها و هو شرح الصدر و جعله علی نور من ربه، و تعریف الضلال بلازمه و هو قساوة القلب من ذکر الله.
و قد تقدم فی تفسیر قوله «فَمَنْ یُرِدِ اللَّهُ أَنْ یَهْدِیَهُ یَشْرَحْ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ» الخ: الأنعام:- 125 کلام فی معنی الهدایة فراجع.
قوله تعالی: «اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ کِتاباً مُتَشابِهاً مَثانِیَ إلی آخر الآیة کالإجمال بعد التفصیل بالنسبة إلی الآیة السابقة بالنظر إلی ما یتحصل من الآیة فی معنی الهدایة و إن کانت بیانا لهدایة القرآن.
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فقوله: «اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ هو القرآن الکریم و الحدیث هو القول کما فی قوله تعالی «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ:» الطور:- 34، و قوله «فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ:» المرسلات:- 50 فهو أحسن القول لاشتماله علی محض الحق الذی لا یأتیه الباطل من بین یدیه و لا من خلفه، و هو کلامه المجید.
و قوله: «کِتاباً مُتَشابِهاً» أی یشبه بعض أجزائه بعضا و هذا غیر التشابه الذی فی المتشابه المقابل للمحکم فإنه صفة بعض آیات الکتاب و هذا صفة الجمیع.
و قوله: «مَثانِیَ جمع مثنیة بمعنی المعطوف لانعطاف بعض آیاته علی بعض و رجوعه إلیه بتبین بعضها ببعض و تفسیر بعضها لبعض من غیر اختلاف فیها بحیث یدفع بعضه بعضا و یناقضه کما قال تعالی «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً:» النساء:- 82.
و قوله: «تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ صفة الکتاب و لیس استئنافا، و الاقشعرار تقبض الجلد تقبضا شدیدا لخشیة عارضة عن استماع أمر هائل أو رؤیته، و لیس ذلک إلا لأنهم علی تبصر من موقف نفوسهم قبال عظمة ربهم فإذا سمعوا کلامه توجهوا إلی ساحة العظمة و الکبریاء فغشیت قلوبهم الخشیة و أخذت جلودهم فی الاقشعرار.
و قوله: «ثُمَّ تَلِینُ جُلُودُهُمْ وَ قُلُوبُهُمْ إِلی ذِکْرِ اللَّهِ «تَلِینُ مضمنة معنی السکون و الطمأنینة و لذا عدی بإلی و المعنی ثم تسکن و تطمئن جلودهم و قلوبهم إلی ذکر الله لینة تقبله أو تلین له ساکنة إلیه.
و لم یذکر القلوب فی الجملة السابقة عند ذکر الاقشعرار لأن المراد بالقلوب النفوس و لا اقشعرار لها و إنما لها الخشیة.
و قوله: «ذلِکَ هُدَی اللَّهِ یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ» أی ما یأخذهم من اقشعرار الجلود من القرآن ثم سکون جلودهم و قلوبهم إلی ذکر الله هو هدی الله و هذا تعریف آخر للهدایة بلازمها.
و قوله: «یَهْدِی بِهِ مَنْ یَشاءُ» أی یهدی بهداه من یشاء من عباده و هو الذی لن یبطل استعداده للاهتداء و لم یشغل بالموانع عنه کالفسق و الظلم و فی السیاق 
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إشعار بأن الهدایة من فضله و لیس بموجب فیها مضطر إلیها.
و قیل: المشار إلیه بقوله: «ذلِکَ هُدَی اللَّهِ القرآن و هو کما تری، و قد استدل بالآیات علی أن الهدایة من صنع الله لا یشارکه فیها غیره، و الحق أنها خالیة عن الدلالة علی ذلک و إن کان الحق هو ذلک بمعنی کونها لله سبحانه أصالة و لمن اختاره من عباده لذلک تبعا کما یستفاد من مثل قوله «قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی » البقرة:- 120 و قوله «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی » اللیل:- 12، و قوله «وَ جَعَلْناهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا:» الأنبیاء:- 73، و قوله «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ:» الشوری:- 52.
فالهدایة کلها لله إما بلا واسطة أو بواسطة الهداة المهدیین من خلقه و علی هذا فمن أضله من خلقه بأن لم یهده بالواسطة و لا بلا واسطة فلا هادی له و ذلک قوله فی ذیل الآیة: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ» و سیأتی الجملة بعد عدة آیات و هی متکررة فی کلامه تعالی.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَتَّقِی بِوَجْهِهِ سُوءَ الْعَذابِ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ قِیلَ لِلظَّالِمِینَ ذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ مقایسة بین أهل العذاب یوم القیامة و الآمنین منه و الفریقان هما أهل الضلال و أهل الهدی و لذا عقب الآیة السابقة بهذه الآیة.
و الاستفهام للإنکار و خبر «فَمَنْ محذوف و التقدیر کمن هو فی أمن منه، و یوم القیامة متعلق بیتقی، و المعنی أ فمن یتقی بوجهه سوء العذاب یوم القیامة لکون یده التی بها کان یتقی المکاره مغلولة إلی عنقه کمن هو آمن من العذاب لا یصیبه مکروه. کذا قیل.
و قیل: الاتقاء بوجهه بالمعنی المذکور لا وجه له لأن الوجه لیس مما یتقی به بل المراد الاتقاء بکلیته أو بخصوص وجهه سوء عذاب یوم القیامة و یوم القیامة قید للعذاب و المراد عکس الوجه السابق، و المعنی أ فمن یتقی سوء العذاب الذی یوم القیامة فی الدنیا بتقوی الله کالمصر علی کفره، و لا یخلو من التکلف.
و قوله: «وَ قِیلَ لِلظَّالِمِینَ ذُوقُوا ما کُنْتُمْ تَکْسِبُونَ القول لملائکة النار، و الظاهر أن الجملة بتقدیر قد أو بدونه و الأصل و قیل لهم ذوقوا «إلخ» لکن وضع الظاهر موضع 
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الضمیر للدلالة علی علة الحکم و هی الظلم.
قوله تعالی: «کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَأَتاهُمُ الْعَذابُ مِنْ حَیْثُ لا یَشْعُرُونَ أی من الجهة التی لا یحتسبون ففوجئوا و أخذوا علی غفلة و هو أشد الأخذ، و فی الآیة و ما بعدها بیان لما أصاب بعض الکفار من عذاب الخزی لیکون عبرة لغیرهم.
قوله تعالی: «فَأَذاقَهُمُ اللَّهُ الْخِزْیَ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ الخزی هو الذل و الصغار، و قد أذاقهم الله ذلک فی ألوان من العذاب أنزلنا علیهم کالغرق و الخسف و الصیحة و الرجفة و المسخ و القتل.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ ضَرَبْنا لِلنَّاسِ فِی هذَا الْقُرْآنِ مِنْ کُلِّ مَثَلٍ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ أی ضربنا لهم من کل نوع من الأمثال شیئا لعلهم یتنبهون و یعتبرون و یتعظون بتذکر ما تتضمنه.
قوله تعالی: «قُرْآناً عَرَبِیًّا غَیْرَ ذِی عِوَجٍ لَعَلَّهُمْ یَتَّقُونَ العوج الانحراف و الانعطاف، «قُرْآناً عَرَبِیًّا» منصوب علی المدح بتقدیر أمدح أو أخص و نحوه أو حال معتمد علی الوصف.
قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا رَجُلًا فِیهِ شُرَکاءُ مُتَشاکِسُونَ وَ رَجُلًا سَلَماً لِرَجُلٍ هَلْ یَسْتَوِیانِ إلخ، قال الراغب: الشکس بالفتح فالکسر- سیئ الخلق، و قوله:
«شُرَکاءُ مُتَشاکِسُونَ أی متشاجرون لشکاسة خلقهم. انتهی و فسروا السلم بالخالص الذی لا یشترک فیه کثیرون.
مثل ضربه الله للمشرک الذی یعبد أربابا و آلهة مختلفین فیشترکون فیه و هم متنازعون فیأمره هذا بما ینهاه عنه الآخر و کل یرید أن یتفرد فیه و یخصه بخدمة نفسه، و للموحد الذی هو خالص لمخدوم واحد لا یشارکه فیه غیره فیخدمه فیما یرید منه من غیر تنازع یؤدی إلی الحیرة فالمشرک هو الرجل الذی فیه شرکاء متشاکسون و الموحد هو الرجل الذی هو سلم لرجل. لا یستویان بل الذی هو سلم لرجل أحسن حالا من صاحبه.
و هذا مثل ساذج ممکن الفهم لعامة الناس لکنه عند المداقة یرجع إلی قوله 
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تعالی «لَوْ کانَ فِیهِما آلِهَةٌ إِلَّا اللَّهُ لَفَسَدَتا:» الأنبیاء:- 22 و عاد برهانا علی نفی تعدد الأرباب و الآلهة.
و قوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ ثناء لله بما أن عبودیته خیر من عبودیة من سواه.
و قوله: «بَلْ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْلَمُونَ مزیة عبادته علی عبادة غیره علی ما له من الظهور التام لمن له أدنی بصیرة.
قوله تعالی: «إِنَّکَ مَیِّتٌ وَ إِنَّهُمْ مَیِّتُونَ ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عِنْدَ رَبِّکُمْ تَخْتَصِمُونَ الآیة الأولی تمهید لما یذکر فی الثانیة من اختصامهم یوم القیامة عند ربهم و الخطاب فی «إِنَّکُمْ للنبی ص و أمته أو المشرکین منهم خاصة و الاختصام کما فی المجمع،- رد کل واحد من الاثنین ما أتی به الآخر علی وجه الإنکار علیه.
و المعنی: إن عاقبتک و عاقبتهم الموت ثم إنکم جمیعا یوم القیامة بعد ما حضرتم عند ربکم تختصمون و قد حکی مما یلقیه النبی ص «وَ قالَ الرَّسُولُ یا رَبِّ إِنَّ قَوْمِی اتَّخَذُوا هذَا الْقُرْآنَ مَهْجُوراً:» الفرقان:- 30.
و الآیتان عامتان بحسب لفظهما لکن الآیات الأربع التالیة تؤید أن المراد بالاختصام ما یقع بین النبی ص و بین الکافرین من أمته یوم القیامة.
قوله تعالی: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَذَبَ عَلَی اللَّهِ وَ کَذَّبَ بِالصِّدْقِ إِذْ جاءَهُ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْکافِرِینَ فی الآیة و ما بعدها مبادرة إلی ذکر ما ینتهی إلیه أمر اختصامهم یوم القیامة و تلویح إلی ما هو نتیجة القضاء بینهم کأنه قیل: و نتیجة ما یقضی به بینکم معلومة الیوم و أنه من هو الناجی منکم، و من هو الهالک؟ فإن القضاء یومئذ یدور مدار الظلم و الإحسان و لا أظلم من الکافر و المؤمن متق محسن و الظلم إلی النار و الإحسان إلی الجنة. هذا ما یعطیه السیاق.
فقوله: «فَمَنْ أَظْلَمُ مِمَّنْ کَذَبَ عَلَی اللَّهِ أی افتری علیه بأن ادعی أن له شرکاء و الظلم یعظم بعظم من تعلق به و إذا کان هو الله سبحانه کان أعظم من کل ظلم و مرتکبه أظلم من کل ظالم.
و قوله: «وَ کَذَّبَ بِالصِّدْقِ إِذْ جاءَهُ المراد بالصدق الصادق من النبإ و هو الدین 
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الإلهی الذی جاء به الرسول بقرینة قوله: «إِذْ جاءَهُ .
و قوله: «أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْکافِرِینَ المثوی اسم مکان بمعنی المنزل و المقام، و الاستفهام للتقریر أی إن فی جهنم مقام هؤلاء الظالمین لتکبرهم علی الحق الموجب لافترائهم علی الله و تکذیبهم بصادق النبإ الذی جاء به الرسول.
و الآیة خاصة بمشرکی عهد النبی ص أو بمشرکی أمته بحسب السیاق و عامة لکل من ابتدع بدعة و ترک سنة من سنن الدین.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی جاءَ بِالصِّدْقِ وَ صَدَّقَ بِهِ أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ المراد بالمجی‌ء بالصدق الإتیان بالدین الحق و المراد بالتصدیق به الإیمان به و الذی جاء به النبی ص.
و قوله: «أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ لعل الإشارة إلی الذی جاء به بصیغة الجمع لکونه جمعا بحسب المعنی و هو کل نبی جاء بالدین الحق و آمن بما جاء به بل و کل مؤمن آمن بالدین الحق و دعی إلیه فإن الدعوة إلی الحق قولا و فعلا من شئون اتباع النبی، قال تعالی «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی:» یوسف:- 108.
قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ ذلِکَ جَزاءُ الْمُحْسِنِینَ هذا جزاؤهم عند ربهم و هو أن لهم ما تتعلق به مشیتهم فالمشیة هناک هی السبب التام لحصول ما یشاؤه الإنسان أیا ما کان بخلاف ما علیه الأمر فی الدنیا فإن حصول شی‌ء من مقاصد الحیاة فیها یتوقف- مضافا إلی المشیة- علی عوامل و أسباب کثیرة منها السعی و العمل المستمد من الاجتماع و التعاون.
فالآیة تدل أولا علی إقامتهم فی دار القرب و جوار رب العالمین، و ثانیا أن لهم ما یشاءون فهذان جزاء المتقین و هم المحسنون فإحسانهم هو السبب فی إیتائهم الأجر المذکور و هذه هی النکتة فی إقامة الظاهر مقام الضمیر فی قوله: «ذلِکَ جَزاءُ الْمُحْسِنِینَ و کان مقتضی الظاهر أن یقال: و ذلک جزاؤهم.
و توصیفهم بالإحسان و ظاهره العمل الصالح أو الاعتقاد الحق و العمل الحسن جمیعا یشهد أن المراد بالتصدیق المذکور هو التصدیق قولا و فعلا. علی أن القرآن لا یسمی تارک بعض ما أنزله الله من حکم مصدقا به.
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قوله تعالی: «لِیُکَفِّرَ اللَّهُ عَنْهُمْ أَسْوَأَ الَّذِی عَمِلُوا» إلی آخر الآیة و من المعلوم أنه إذا کفر أسوأ أعمالهم کفر ما دون ذلک، و المراد بأسوإ الذی عملوا ما هو کالشرک و الکبائر.
قال فی المجمع البیان، فی الآیة: أی أسقط الله عنهم عقاب الشرک و المعاصی التی فعلوها قبل ذلک بإیمانهم و إحسانهم و رجوعهم إلی الله تعالی انتهی و هو حسن من جهة تعمیم الأعمال السیئة، و من جهة تقیید التکفیر بکونه قبل ذلک بالإیمان و الإحسان و التوبة فإن الآیة تبین أثر تصدیق الصدق الذی أتاهم و هو تکفیر السیئات بالتصدیق و الجزاء الحسن فی الآخرة.
و قوله: «وَ یَجْزِیَهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ .
قیل: المراد أنه ینظر إلی أعمالهم فیجازیهم فی أحسنها جزاءه اللائق به و فی غیر الأحسن یجازیهم جزاء الأحسن فالباء للمقابلة نحو بعت هذا بهذا.
و یمکن أن یقال: إن المراد أنه ینظر إلی أرفع أعمالهم درجة فیترفع درجتهم بحسبه فلا یضیع شی‌ء مما هو آخر ما بلغه عملهم من الکمال لکن فی جریان نظیر الکلام فی تکفیر الأسوإ خفاء.
و قیل: صیغة التفضیل فی الآیة «أَسْوَأَ» و «بِأَحْسَنِ مستعملة فی الزیادة المطلقة من غیر نظر إلی مفضل علیه فإن معصیة الله کلها أسوأ و طاعته کلها أحسن.
قوله تعالی: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِکافٍ عَبْدَهُ وَ یُخَوِّفُونَکَ بِالَّذِینَ مِنْ دُونِهِ المراد بالذین من دونه آلهتهم من دون الله علی ما یستفاد من السیاق، و المراد بالعبد من مدحه الله تعالی فی الآیات السابقة و یشمل النبی ص شمولا أولیا.
و الاستفهام للتقریر و المعنی هو یکفیهم، و فیه تأمین للنبی ص قبال تخویفهم إیاه بآلهتهم و کنایة عن وعده بالکفایة کما صرح به فی قوله «فَسَیَکْفِیکَهُمُ اللَّهُ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ:» البقرة:- 137.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ وَ مَنْ یَهْدِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ مُضِلٍ إلخ جملتان کالمتعاکستین مرسلتان إرسال الضوابط الکلیة و لذا جی‌ء فیهما باسم الجلالة
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و کان من قبیل وضع الظاهر موضع الضمیر.
و فی تعقیب قوله: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِکافٍ إلخ بقوله: «وَ مَنْ یُضْلِلِ إلخ إشارة إلی أن هؤلاء المخوفین لا یهتدون بالإیمان أبدا و لن ینجح مسعاهم و أنهم لن ینالوا بغیتهم و لا أمنیتهم من النبی ص فإن الله لن یضله و قد هداه.
و قوله: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِعَزِیزٍ ذِی انْتِقامٍ استفهام للتقریر أی هو کذلک، و هو تعلیل ظاهر لقوله: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ إلخ فإن عزته و کونه ذا انتقام یقتضیان أن ینتقم ممن جحد الحق و أصر علی کفره فیضله و لا هادی یهدیه لأنه تعالی عزیز لا یغلبه فیما یرید غالب، و کذا إذا هدی عبدا من عباده لتقواه و إحسانه لم یقدر علی إضلاله مضل.
و فی التعلیل دلالة علی أن الإضلال المنسوب إلی الله تعالی هو ما کان علی نحو المجازاة و الانتقام دون الضلال الابتدائی و قد مر مرارا.



(بحث روائی)

عن روضة الواعظین، روی: أن النبی ص قرأ «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فقال: إن النور إذا وقع فی القلب انفسح له و انشرح.
قالوا: یا رسول الله فهل لذلک علامة یعرف بها؟ قال: التجافی عن دار الغرور، و الإنابة إلی دار الخلود، و الاستعداد للموت قبل نزول الموت.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن عبد الله بن مسعود و عن الحکیم الترمذی عن ابن عمر، و عن ابن جریر و غیره عن قتادة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ الآیة- قال: نزلت فی أمیر المؤمنین (ع).
أقول: و نزول السورة دفعة لا یلائمه کما مر فی نظیره.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس: قالوا: یا رسول الله لو حدثتنا فنزل: «اللَّهُ نَزَّلَ أَحْسَنَ الْحَدِیثِ .
أقول: و هو من التطبیق.
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و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «تَقْشَعِرُّ مِنْهُ جُلُودُ» الآیة:
روی عن العباس بن عبد المطلب أن النبی ص قال: إذا اقشعر جلد العبد من خشیة الله- تحاتت «1» عنه ذنوبه- کما یتحات عن الشجرة الیابسة ورقها.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «قُرْآناً عَرَبِیًّا غَیْرَ ذِی عِوَجٍ :
أخرج الدیلمی فی مسند الفردوس عن أنس عن النبی ص: فی قوله: «قُرْآناً عَرَبِیًّا غَیْرَ ذِی عِوَجٍ قال:
غیر مخلوق.
أقول: الآیة تأبی عن الانطباق علی الروایة و قد تقدم کلام فی معنی الکلام فی ذیل قوله تعالی «تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ:» البقرة:- 253 فی الجزء الثانی من الکتاب.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ رَجُلًا سَلَماً لِرَجُلٍ :
روی الحاکم أبو القاسم الحسکانی بالإسناد عن علی أنه قال: أنا ذلک الرجل السلم لرسول الله ص.:
أقول: و رواه أیضا عن العیاشی بإسناده عن أبی خالد عن أبی جعفر (ع)
و هو من الجری و المثل عام.
و فیه،": فی قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ عِنْدَ رَبِّکُمْ تَخْتَصِمُونَ قال ابن عمر:
کنا نری أن هذه فینا و فی أهل الکتابین- و قلنا: کیف نختصم نحن و نبینا واحد و کتابنا واحد، حتی رأیت بعضنا یضرب وجوه بعض بالسیف- فعلمت أنها فینا نزلت.
و قال أبو سعید الخدری": کنا نقول: إن ربنا واحد و نبینا واحد و دیننا واحد- فما هذه الخصومة؟ فلما کان یوم صفین و شد بعضنا علی بعض بالسیوف- قلنا: نعم هو هذا".:
أقول: و روی فی الدر المنثور، الحدیث الأول بطرق مختلفة عن ابن عمر و فی ألفاظها اختلاف و المعنی واحد، و رواه أیضا عن عدة من أصحاب الجوامع عن إبراهیم النخعی، و روی ما یقرب منه بطریقین عن الزبیر بن العوام، و روی الحدیث الثانی عن سعید بن منصور عن أبی سعید الخدری.
______________________________
(1) أی تناثرت.
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و الأحادیث تعارض ما روی أن الصحابة مجتهدون مأجورون إن أصابوا و إن أخطئوا.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِی جاءَ بِالصِّدْقِ وَ صَدَّقَ بِهِ قیل: الذی جاء بالصدق محمد ص- و صدق به علی بن أبی طالب (ع)- و هو المروی عن أئمة الهدی من آل محمد ص.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن أبی هریرة، و الظاهر أنه من الجری نظرا إلی قوله فی ذیل الآیة «أُولئِکَ هُمُ الْمُتَّقُونَ .
و روی من طرقهم: أن الذی صدق به أبو بکر و هو أیضا من تطبیق الراوی، روی: أن الذی جاء به جبرئیل و الذی صدق به محمد ص و هو أیضا تطبیق غیر أن السیاق یدفعه فإن الآیات مسوقة لوصف النبی ص و المؤمنین و جبرئیل أجنبی عنه لا تعلق للکلام به.
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اشارة

وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ قُلْ أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إِنْ أَرادَنِیَ اللَّهُ بِضُرٍّ هَلْ هُنَّ کاشِفاتُ ضُرِّهِ أَوْ أَرادَنِی بِرَحْمَةٍ هَلْ هُنَّ مُمْسِکاتُ رَحْمَتِهِ قُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ عَلَیْهِ یَتَوَکَّلُ الْمُتَوَکِّلُونَ (38) قُلْ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ (39) مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ (40) إِنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ لِلنَّاسِ بِالْحَقِّ فَمَنِ اهْتَدی فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ (41) اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ وَ یُرْسِلُ الْأُخْری إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (42)
أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ شُفَعاءَ قُلْ أَ وَ لَوْ کانُوا لا یَمْلِکُونَ شَیْئاً وَ لا یَعْقِلُونَ (43) قُلْ لِلَّهِ الشَّفاعَةُ جَمِیعاً لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (44) وَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَحْدَهُ اشْمَأَزَّتْ قُلُوبُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ وَ إِذا ذُکِرَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ إِذا هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ (45) قُلِ اللَّهُمَّ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ عالِمَ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ أَنْتَ تَحْکُمُ بَیْنَ عِبادِکَ فِی ما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (46) وَ لَوْ أَنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لافْتَدَوْا بِهِ مِنْ سُوءِ الْعَذابِ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ (47)
وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (48) فَإِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعانا ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ بَلْ هِیَ فِتْنَةٌ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (49) قَدْ قالَهَا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ (50) فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ هؤُلاءِ سَیُصِیبُهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ ما هُمْ بِمُعْجِزِینَ (51) أَ وَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یُؤْمِنُونَ (52)
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(بیان)

فی الآیات کرة أخری علی المشرکین بالاحتجاج علی توحده تعالی فی الربوبیة و أنه لا یصلح لها شرکاؤهم و أن الشفاعة التی یدعونها لشرکائهم لا یملکها إلا الله سبحانه و فیها أمور أخر متعلقة بالدعوة من موعظة و إنذار و تبشیر.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ إلی آخر الآیة شروع فی إقامة الحجة و قد قدم لها مقدمة تبتنی الحجة علیها و هی مسلمة عند الخصم و هی أن خالق العالم هو الله سبحانه فإن الخصم لا نزاع له فی أن الخالق هو الله وحده لا شریک له و إنما یدعی لشرکائه التدبیر دون الخلق.
و إذا کان الخلق إلیه تعالی فما فی السماوات و الأرض من عین و لا أثر إلا و ینتهی وجوده إلیه تعالی فما یصیب کل شی‌ء من خیر أو شر کان وجوده منه تعالی و لیس لأحد أن یمسک خیرا یریده تعالی له أو یکشف شرا یریده تعالی له لأنه من الخلق و الإیجاد و لا شریک له تعالی فی الخلق و الإیجاد حتی یزاحمه فی خلق شی‌ء أو یمنعه من خلق شی‌ء أو یسبقه إلی خلق شی‌ء و التدبیر نظم الأمور و ترتیب بعضها علی بعض خلق و إیجاد فالله الخالق لکل شی‌ء کاف فی تدبیر أمر العالم لأنه الخالق لکل شی‌ء و لیس وراء الخلق شی‌ء حتی یتوهم استناده إلی غیره فهو الله رب کل شی‌ء و إلهه لا رب سواه و لا إله غیره.
فقوله: «قُلْ أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أی أقم الحجة علیهم بانیا لها علی هذه المقدمة المسلمة عندهم أن الله خالق کل شی‌ء و قل مفرعا علیه أخبرونی عما تدعون من دون الله، و التعبیر عن آلهتهم بلفظة «ما» دون «من» و نحوه یفید تعمیم البیان للأصنام و أربابها جمیعا فإن الخواص منهم و إن قصروا العبادة علی الأرباب من الملائکة
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و غیرهم و اتخذوا الأصنام قبلة و ذریعة إلی التوجه إلی أربابها لکن عامتهم ربما أخذوا الأصنام نفسها أربابا و آلهة یعبدونها و نتیجة الحجة عامة تشمل الجمیع.
و قوله: «إِنْ أَرادَنِیَ اللَّهُ بِضُرٍّ هَلْ هُنَّ کاشِفاتُ ضُرِّهِ أَوْ أَرادَنِی بِرَحْمَةٍ هَلْ هُنَّ مُمْسِکاتُ رَحْمَتِهِ الضر کالمرض و الشدة و نحوهما و ظاهر مقابلته الرحمة عمومه لکل مصیبة، و إضافة الضر و الرحمة إلی ضمیره تعالی فی «کاشِفاتُ ضُرِّهِ و «مُمْسِکاتُ رَحْمَتِهِ لحفظ النسبة لأن المانع من کشف الضر و إمساک الرحمة هو نسبتهما إلیه تعالی.
و تخصیص الضر و الرحمة به (ص) من عموم الحجة له و لغیره لکونه المخاصم الأصیل لهم و قد خوفوه بآلهتهم من دون الله.
و إرجاع ضمیر الجمع المؤنث إلی ما یدعونه من دون الله لتغلیب جانب غیر أولی العقل من الأصنام و هو یؤید ما قدمناه فی قوله: «أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أن التعبیر بما لتعمیم الحجة للأصنام و أربابها.
و قوله: «قُلْ حَسْبِیَ اللَّهُ أمر بالتوکل علیه تعالی کما یدل علیه قوله بعده:
«عَلَیْهِ یَتَوَکَّلُ الْمُتَوَکِّلُونَ و هو موضوع موضع نتیجة الحجة کأنه قیل: قل لهم: إنی اتخذت الله وکیلا لأن أمر تدبیری إلیه کما أن أمر خلقی إلیه فهو فی معنی قولنا: فقد دلت الحجة علی ربوبیته و صدقت ذلک عملا باتخاذه وکیلا فی أموری.
و قوله: «عَلَیْهِ یَتَوَکَّلُ الْمُتَوَکِّلُونَ تقدیم الظرف علی متعلقه للدلالة علی الحصر أی علیه یتوکلون لا علی غیره، و إسناد الفعل إلی الوصف من مادته للدلالة علی کون المراد المتوکلین بحقیقة معنی التوکل ففی الجملة ثناء علیه تعالی بأنه الأهل للتوکل علیه یتوکل أهل البصیرة فی التوکل فلا لوم علی أن توکلت علیه و قلت: حسبی الله.
قوله تعالی: «قُلْ یا قَوْمِ اعْمَلُوا عَلی مَکانَتِکُمْ إِنِّی عامِلٌ إلی قوله- عَذابٌ مُقِیمٌ المکانة هی المنزلة و القدر و هی فی المعقولات کالمکان فی المحسوسات فأمرهم بأن یعملوا علی مکانتهم معناه أمرهم أن یستمروا علی الحالة التی هم علیها من الکفر و العناد و الصد عن سبیل الله.
و قوله: «فَسَوْفَ تَعْلَمُونَ مَنْ یَأْتِیهِ عَذابٌ یُخْزِیهِ الظاهر أن «مَنْ استفهامیة
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لا موصولة لظهور العلم فیما یتعلق بالجملة لا بالمفرد.
و قوله: «وَ یَحِلُّ عَلَیْهِ عَذابٌ مُقِیمٌ أی دائم و هو المناسب للحلول، و تفکیک أمر العذابین یشهد أن المراد بالأول عذاب الدنیا و بالثانی عذاب الآخرة، و فی الکلام أشد التهدید.
و المعنی قل مخاطبا للمشرکین من قومک: یا قوم اعملوا- مستمرین- علی حالتکم التی أنتم علیها من الکفر و العناد إنی عامل- کما أومر غیر منصرف عنه- فسوف تعلمون من یأتیه عذاب یخزیه و یذله؟ و هو عذاب الدنیا کما فی یوم بدر و یحل علیه و لا یفارقه عذاب دائم و هو عذاب الآخرة.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ لِلنَّاسِ بِالْحَقِ إلی آخر الآیة. فی مقام التعلیل للأمر الذی فی الآیة السابقة، و اللام فی قوله: «لِلنَّاسِ للتعلیل أی لأجل الناس أن تتلوه علیهم و تبلغهم ما فیه، و الباء فی قوله: «بِالْحَقِ للملابسة أی ملابسا للحق لا یشوبه باطل.
و قوله: «فَمَنِ اهْتَدی فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ ضَلَّ فَإِنَّما یَضِلُّ عَلَیْها» أی یتفرع علی هذا الإنزال أن من اهتدی فإنما یعود نفعه من سعادة الحیاة و ثواب الدار الآخرة إلی نفسه، و من ضل و لم یهتد به فإنما یعود شقاؤه و وباله من عقاب الدار الآخرة إلی نفسه فالله سبحانه أجل من أن ینتفع بهداهم أو یتضرر بضلالهم.
و قوله: «وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ أی مفوضا إلیه أمرهم قائما بتدبیر شئونهم حتی توصل ما فیه من الهدی إلی قلوبهم.
و المعنی إنما أمرناک أن تهددهم بما قلنا لأنا نزلنا علیک الکتاب بالحق لأجل أن تقرأه علی الناس لا غیر فمن اهتدی منهم فإنما یعود نفعه إلی نفسه و من ضل و لم یهتد به فإنما یعود ضرره إلی نفسه و ما أنت وکیلا من قبلنا علیهم تدبر شئونهم فتوصل الهدی إلی قلوبهم فلیس لک من الأمر شی‌ء.
قوله تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها» إلی آخر الآیة، قال فی المجمع،:
التوفی قبض الشی‌ء علی الإیفاء و الإتمام یقال: توفیت حقی من فلان و استوفیته بمعنی.
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انتهی. تقدیم المسند إلیه فی الآیة یفید الحصر أی هو تعالی المتوفی لها لا غیر و إذا انضمت الآیة إلی مثل قوله تعالی «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ:» السجدة:- 11، و قوله «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا:» الأنعام:- 61 أفادت معنی الأصالة و التبعیة أی إنه تعالی هو المتوفی بالحقیقة و ملک الموت و الملائکة الذین هم أعوانه أسباب متوسطة یعملون بأمره.
و قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها» المراد بالأنفس الأرواح المتعلقة بالأبدان لا مجموع الأرواح و الأبدان لأن المجموع غیر مقبوض عند الموت و إنما المقبوض هو الروح یقبض من البدن بمعنی قطع تعلقه بالبدن تعلق التصرف و التدبیر و المراد بموتها موت أبدانها إما بتقدیر المضاف أو بنحو المجاز العقلی، و کذا المراد بمنامها.
و قوله: «وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها» معطوف علی الأنفس فی الجملة السابقة، و الظاهر أن المنام اسم زمان و فی منامها متعلق بیتوفی و التقدیر و یتوفی الأنفس التی لم تمت فی وقت نومها.
ثم فصل تعالی فی القول فی الأنفس المتوفاة فی وقت النوم فقال: «فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ وَ یُرْسِلُ الْأُخْری إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی أی فیحفظ النفس التی قضی علیها الموت کما یحفظ النفس التی توفاها حین موتها و لا یردها إلی بدنها، و یرسل النفس الأخری التی لم یقض علیها الموت إلی بدنها إلی أجل مسمی تنتهی إلیه الحیاة.
و جعل الأجل المسمی غایة للإرسال دلیل علی أن المراد بالإرسال جنسه بمعنی أنه یرسل بعض الأنفس إرسالا واحدا و بعضها إرسالا بعد إرسال حتی ینتهی إلی الأجل المسمی.
و یستفاد من الآیة أولا: أن النفس موجود مغایر للبدن بحیث تفارقه و تستقل عنه و تبقی بحیالها.
و ثانیا: أن الموت و النوم کلاهما توف و إن افترقا فی أن الموت توف لا إرسال بعده و النوم توف ربما کان بعده إرسال.
ثم تمم الآیة بقوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ فیتذکرون أن الله 
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سبحانه هو المدبر لأمرهم و أنهم إلیه راجعون سیحاسبهم علی ما عملوا.
قوله تعالی: «أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ شُفَعاءَ» إلخ «أَمِ منقطعة أی بل اتخذ المشرکون من دون الله شفعاء و هم آلهتهم الذین یعبدونهم لیشفعوا لهم عند الله سبحانه کما قال فی أول السورة: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی و قال «یَقُولُونَ هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ:» یونس:- 18.
و قوله: «قُلْ أَ وَ لَوْ کانُوا لا یَمْلِکُونَ شَیْئاً وَ لا یَعْقِلُونَ أمر بأن یرده علیهم بالمناقشة فی إطلاق کلامهم فإن من البدیهی أن الشفاعة تتوقف علی علم فی الشفیع یعلم به ما یرید؟ و ممن یرید؟ و لمن یرید؟ فلا معنی لشفاعة الجهاد الذی لا شعور له و کذا تتوقف علی أن یملک الشفیع الشفاعة و یکون له حق أن یشفع و لا ملک لغیر الله إلا أن یملکه الله شیئا و یأذن له فی التصرف فیه فقولهم بشفاعة أولیائهم مطلقا الشامل لما لا یملکونه و لا علم لهم بإذنه تعالی لهم فیها تخرص.
فالاستفهام فی «أَ وَ لَوْ کانُوا» إلخ للإنکار و المعنی قل لهم هل تتخذونهم شفعاء لکم و لو کانوا لا یملکون من عند أنفسهم شیئا کالملائکة و لا یعقلون شیئا کالأصنام؟ فإنه سفه.
قوله تعالی: «قُلْ لِلَّهِ الشَّفاعَةُ جَمِیعاً لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ توضیح و تأکید لما مر من قوله: «قُلْ أَ وَ لَوْ کانُوا لا یَمْلِکُونَ شَیْئاً» و اللام فی «لِلَّهِ للملک، و قوله: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فی مقام التعلیل للجملة السابقة، و المعنی کل شفاعة فإنها مملوکة لله فإنه المالک لکل شی‌ء إلا أن یأذن لأحد فی شی‌ء منها فیملکه إیاها، و أما استغلال بعض عباده کالملائکة یملک الشفاعة مطلقا کما یقولون فمما لا یکون قال تعالی «ما مِنْ شَفِیعٍ إِلَّا مِنْ بَعْدِ إِذْنِهِ:» یونس:- 3.
و للآیة معنی آخر أدق إذا انضمت إلی مثل قوله تعالی «لَیْسَ لَهُمْ مِنْ دُونِهِ وَلِیٌّ وَ لا شَفِیعٌ:» الأنعام:- 51 و هو أن الشفیع بالحقیقة هو الله سبحانه و غیره من الشفعاء لهم الشفاعة بإذن منه فقد تقدم فی بحث الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب أن الشفاعة ینتهی إلی توسط بعض صفاته تعالی بینه و بین المشفوع له لإصلاح حاله کتوسط الرحمة و المغفرة بینه و بین عبده المذنب لإنجائه من وبال الذنب و تخلیصه من العذاب.
و الفرق بین هذا الملک و ما فی الوجه السابق أن المالک لا یتصف بمملوکه فی الوجه 
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السابق کما فی ملک زید للدار بخلاف الملک فی هذا الوجه فإن المالک فیه یتصف بمملوکه کملک زید الشجاع لشجاعته.
و قوله: «ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ تعلیل آخر لکونه یملک الشفاعة جمیعا الدال علی الحصر و ذلک أن الشفاعة إنما یملکها الذی ینتهی إلیه أمر المشفوع له إن شاء قبلها و أصلح حال المشفوع له و أما غیره فإنما یملکها إذا رضی بها و أذن فیها و الله سبحانه هو الذی یرجع إلیه العباد دون الذین یدعون من دون الله فالله هو المالک للشفاعة جمیعا فقولهم بکون أولیائهم شفعاء لهم مطلقا ثم عبادتهم لهم کذلک بناء بلا مبنی یعتمد علیه.
و قیل: قوله: «ثُمَّ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ تهدید لهم کأنه قیل: ثم إلیه ترجعون فتعلمون أنهم لا یشفعون لکم و یخیب سعیکم فی عبادتهم.
و قیل: یحتمل أن یکون تنصیصا علی مالکیة الآخرة التی فیها معظم نفع الشفاعة و إیماء إلی انقطاع الملک الصوری عما سواه تعالی، و الوجه ما قدمناه.
قوله تعالی: «وَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَحْدَهُ اشْمَأَزَّتْ قُلُوبُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ» إلخ المراد من ذکره تعالی وحده جعله مفردا بالذکر من غیر ذکر آلهتهم و من مصادیقه قول لا إله إلا الله، و الاشمئزاز الانقباض و النفور عن الشی‌ء.
و إنما ذکر من وصفهم عدم إیمانهم بالآخرة لأن ذلک هو الأصل فی اشمئزازهم و لو کانوا مؤمنین بالآخرة و أنهم یرجعون إلی الله فیجازیهم بأعمالهم عبدوه دون أولیائهم و لم یرغبوا عن ذکره وحده.
و قوله: «وَ إِذا ذُکِرَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ إِذا هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ المراد بالذین من دونه آلهتهم، و الاستبشار سرور القلب بحیث یظهر أثره فی الوجه.
قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُمَّ فاطِرَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ عالِمَ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ أَنْتَ تَحْکُمُ إلخ لما بلغ الکلام مبلغا لا یرجی معه فیهم خیر لنسیانهم أمر الآخرة و إنکارهم الرجوع إلیه تعالی حتی کانوا یشمئزون من ذکره تعالی وحده أمره (ص) أن یذکره تعالی وحده و یذکرهم حکمه بین عباده فیما اختلفوا فیه فی صورة الالتجاء إلیه تعالی علی ما فیه من الإقرار بالبعث و قد وصف الله تعالی بأنه فاطر السماوات و الأرض أی مخرجها من 
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کتم العدم إلی ساحة الوجود، و عالم الغیب و الشهادة فلا یخفی علیه شی‌ء، و لازمه أن یحکم بالحق و ینفذ حکمه.
قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً وَ مِثْلَهُ مَعَهُ لَافْتَدَوْا بِهِ مِنْ سُوءِ الْعَذابِ یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلخ المراد بالذین ظلموا هم الذین ظلموا فی الدنیا فالفعل یفید مفاد الوصف، و الظالمون هم المنکرون للمعاد کما قال «أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ:» الأعراف:- 45.
و المعنی: و لو أن للظالمین المنکرین للمعاد ضعفی ما فی الأرض من أموال و ذخائر و کنوز لجعلوه فدیة من سوء العذاب.
و قوله: «وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ البداء و البدو بمعنی الظهور و الحساب و الحسبان العد، و الاحتساب الاعتداد بالشی‌ء بمعنی البناء علی عده شیئا و کثیرا ما یستعمل الحسبان و الاحتساب بمعنی الظن کما قیل و منه قوله: «ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ أی ما لم یکونوا یظنون لکن فرق الراغب بین الحسبان و الظن حیث قال:
و الحسبان أن یحکم لأحد النقیضین من غیر أن یخطر الآخر بباله و یکون بعرض أن یعتریه فیه شک، و یقارب ذلک الظن لکن الظن أن یخطر النقیضین بباله فیغلب أحدهما علی الآخر. انتهی.
و مقتضی سیاق الآیة أن المراد بیان أنهم سیواجهون یوم القیامة أمورا علی صفة هی فوق ما تصوروه و أعظم و أهول مما خطر ببالهم لا أنهم یشاهدون أمورا ما کانوا یعتقدونها و یذعنون بها و بالجملة کانوا یسمعون أن لله حسابا و وزنا للأعمال و قضاء و نارا و ألوانا من العذاب فیقیسون ما سمعوه- علی إنکار منهم له- علی ما عهدوه من هذه الأمور فی الدنیا فلما شاهدوها إذ ظهرت لهم وجدوها أعظم مما کان یخطر ببالهم من صفتها فهذه الآیة فی وصف عذابه نظیر قوله فی وصف نعیم أهل الجنة: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ:» السجدة:- 17.
و أیضا مقتضی السیاق أن البدو المذکور من قبیل الظهور بعد الخفاء و الانکشاف بعد الاستتار کما یشیر إلیه قوله تعالی «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ:» ق:- 22.
قوله تعالی: «وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا» إلی آخر الآیة أی ظهر لهم سیئات 
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أعمالهم بعد ما کانت خفیة علیهم فهو کقوله «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ:» آل عمران:- 30.
و قوله: «وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ أی و نزل علیهم و أصابهم ما کانوا یستهزءون به فی الدنیا إذا سمعوه من أولیاء الدین من شدائد یوم القیامة و أهواله و أنواع عذابه.
قوله تعالی: «فَإِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ دَعانا ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ إلخ الآیة فی مقام التعلیل البیانی لما تقدم من وصف الظالمین و لذا صدرت بالفاء لتتفرع علی ما تقدم تفرع البیان علی المبین.
فهو تعالی لما ذکر من حالهم أنهم أعرضوا عن کل آیة دالة علی الحق و لم یصغوا إلی الحجج المقامة علیهم و لم یسمعوا موعظة و لم یعتدوا بعبرة فجحدوا ربوبیته تعالی و أنکروا البعث و الحساب و بلغ بهم ذلک أن اشمأزت قلوبهم إذا ذکر الله وحده.
بین أن ذلک مما یستدعیه طبع الإنسان المائل إلی اتباع هوی نفسه و الاغترار بما زین له من نعم الدنیا و الأسباب الظاهریة الحافة بها فالإنسان حلیف النسیان إذا مسه الضر أقبل إلی ربه و أخلص له و دعاه ثم إذا خوله ربه نعمة نسبه إلی علم نفسه و خبرته و نسی ربه و جهل أنها فتنة فتن بها.
فقوله: «فَإِذا مَسَّ الْإِنْسانَ ضُرٌّ» أی مرض أو شدة «دَعانا» أی خصنا بالدعاء و انقطع عن غیرنا.
و قوله: «ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ التخویل الإعطاء علی نحو الهبة، و تقیید النعمة بقوله: «مِنَّا» للدلالة علی کون وصف النعمة محفوظا لها و المعنی خولناه نعمة ظاهرا کونها نعمة.
و ضمیر «أُوتِیتُهُ للنعمة بما أنه شی‌ء أو مال و العنایة فی ذلک بالإشارة إلی أنه لا یعترف بکونها نعمة منا بل یقطعها عنا فیسمیها شیئا أو مالا و نحوه و لا یسمیها نعمة حتی یضطره ذلک إلی الاعتراف بمنعم و الإشارة إلیه کما قال: «أُوتِیتُهُ فصفح عن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 274
الفاعل لذلک و التعبیران أعنی «نِعْمَةً مِنَّا» «إِنَّما أُوتِیتُهُ من لطیف تعبیر القرآن، و قد وجهوا تذکیر الضمیر فی «أُوتِیتُهُ بوجوه أخر غیر موجهة من أرادها فلیرجع إلی المفصلات.
و الملائم لسیاق الآیة أن یکون معنی «عَلی عِلْمٍ علی علم منی أی أوتیت هذا الذی أوتیت علی علم منی و خبرة بطرق کسب المعاش و اقتناء الثروة و جمع المال.
و قیل: المراد إنما أوتیته علی علم من الله بخیر عندی أستحق به أن یؤتینی النعمة، و قیل: المراد علی علم منی برضا الله عنی، و أنت خبیر بأن ما تقدم من معنی قوله: «ثُمَّ إِذا خَوَّلْناهُ نِعْمَةً مِنَّا قالَ إِنَّما أُوتِیتُهُ لا یلائم شیئا من القولین.
و قوله: «بَلْ هِیَ فِتْنَةٌ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ أی بل النعمة التی خولناه منا فتنة أی ابتلاء و امتحان نمتحنه بذلک و لکن أکثرهم لا یعلمون بذلک.
و قیل: معناه بل تلک النعمة عذاب لهم، و قیل: المعنی بل هذه المقالة فتنة لهم یعاقبون علیها و الوجهان بعیدان سیما الأخیر.
قوله تعالی: «قَدْ قالَهَا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ فَأَصابَهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا» ضمیر «قَدْ قالَهَا» راجع إلی القول السابق باعتبار أنه مقالة أو کلمة.
و الآیة رد لقولهم و إثبات لکونها فتنة یمتحنون بها بأنهم لو أوتوها علی علم منهم و اکتسبوها بحولهم و قوتهم لأغنی عنهم کسبهم و لم یصبهم سیئات ما کسبوا و حفظوها لأنفسهم و تنعموا بها و لم یهلکوا دونها و لیس کذلک فهؤلاء الذین قبلهم قالوا هذه المقالة فما أغنی عنهم کسبهم و أصابهم سیئات ما کسبوا.
و الظاهر أن الآیة تشیر بقوله: «قَدْ قالَهَا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلی قارون و أمثاله و قد حکی عنه قول «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ عِنْدِی فی قصته من سورة القصص.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ هؤُلاءِ سَیُصِیبُهُمْ سَیِّئاتُ ما کَسَبُوا وَ ما هُمْ بِمُعْجِزِینَ الإشارة بهؤلاء إلی قومه (ص) و المعنی أن هؤلاء الذین ظلموا من قومک سبیلهم سبیل من قبلهم سیصیبهم سیئات کسبهم و وبالات عملهم و ما هم بمعجزین لله.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ» إلخ جواب آخر
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عن قول القائل منهم: «إِنَّما أُوتِیتُهُ عَلی عِلْمٍ و قد کان الجواب الأول «قَدْ قالَهَا الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلخ جوابا من طریق النقض و هذا جواب من طریق المعارضة بالإشارة إلی دلالة الدلیل علی أن الله سبحانه هو الذی یبسط الرزق و یقدر.
بیان ذلک: أن سعی الإنسان عن علم و إرادة لتحصیل الرزق لیس سببا تاما موجبا لحصول الرزق و إلا لم یتخلف و من البین خلافه فکم من طالب رجع آیسا و ساع خاب سعیه.
فهناک علل و شرائط زمانیة و مکانیة و موانع مختلفة باختلاف الظروف خارجة عن حد الإحصاء إذا اجتمعت و توافقت أنتج ذلک حصول الرزق.
و لیس اجتماع هذه العلل و الشرائط علی ما فیها من الاختلاف و التشتت و التفرق من مادة و زمان و مکان و مقتضیات أخر مرتبطة بها مقارنة أو متقدمة و علل العلل و مقدماتها الذاهبة إلی ما لا یحصی، اجتماعا و توافقا علی سبیل الاتفاق فإن الاتفاق لا یکون دائمیا و لا أکثریا و قانون ارتزاق المرتزقین الشامل للموجودات الحیة بل المنبسط علی أقطار العالم المشهود و أرجائه ثابت محفوظ فی نظام جار علی ما فیه من السعة و الانبساط و لو انقطع لهلکت الأشیاء لأول لحظة و من فورها.
و هذا النظام الجاری بوحدته و تناسب أجزائه و تلاؤمها یکشف عن وحدانیة ناظمه و فردانیة مدبره و مدیره الخارج عن أجزاء العالم المحفوظة بنفس النظام الباقیة به و هو الله عز اسمه.
علی أن النظام من التدبیر و التدبیر من الخلق کما مر مرارا فخالق العالم مدبره و مدبره رازقه و هو الله تعالی شأنه.
و یشیر إلی هذا البرهان فی الآیة قوله: «لِمَنْ یَشاءُ» فإنه إذا کان بسط الرزق و قدره بمشیئته تعالی لم یکن بمشیئة الإنسان الذی یتبجح بعلمه و سعیه و لا بمشیئة شی‌ء من العلل و الأسباب و إیجابه کما هو ظاهر و لیس من قبیل الاتفاق بل هو علی نظام جار فهو بمشیئة جاعل النظام و مجریه و هو الله سبحانه.
و قد تقدم کلام فی معنی الرزق فی ذیل قوله تعالی «وَ تَرْزُقُ مَنْ تَشاءُ بِغَیْرِ حِسابٍ:» آل عمران:- 27 و سیأتی کلام فیه فی تفسیر قوله «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ:» الذاریات:- 23 إن شاء الله تعالی.
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(بحث روائی)

فی التوحید، عن علی (ع) فی حدیث: و قد سأله رجل عما اشتبه علیه من الآیات قال: و أما قوله: «یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ و قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها» و قوله: «تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا وَ هُمْ لا یُفَرِّطُونَ و قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ ظالِمِی أَنْفُسِهِمْ و قوله: «الَّذِینَ تَتَوَفَّاهُمُ الْمَلائِکَةُ طَیِّبِینَ یَقُولُونَ سَلامٌ عَلَیْکُمْ فإن الله تبارک و تعالی یدبر الأمر کیف یشاء- و یوکل من خلقه من یشاء بما یشاء- أما ملک الموت- فإن الله یوکله بخاصته ممن یشاء من خلقه- و یوکل رسله من الملائکة خاصة بمن یشاء من خلقه-.
و لیس کل العلم یستطیع صاحب العلم- أن یفسره لکل الناس- لأن فیهم القوی و الضعیف، و لأن منه ما یطاق حمله و منه ما لا یطاق حمله- إلا أن یسهل الله له حمله- و أعانه علیه من خاصة أولیائه.
و إنما یکفیک أن تعلم أن الله المحیی الممیت، و أنه یتوفی الأنفس علی یدی من یشاء من خلقه- من ملائکته و غیرهم.
و فی الخصال، عن علی (ع) فی حدیث الأربعمائة: لا ینام المسلم و هو جنب لا ینام إلا علی طهور- فإن لم یجد الماء فلیتیمم بالصعید- فإن روح المؤمن ترفع إلی الله تعالی- فیقبلها و یبارک علیها- فإن کان أجلها قد حضر جعلها فی کنوز رحمته- و إن لم یکن أجلها قد حضر- بعث بها مع أمنائه من ملائکته فیردونها فی جسده.
و فی المجمع،: روی العیاشی بالإسناد عن الحسن بن محبوب عن عمرو بن ثابت عن أبی المقدام عن أبیه عن أبی جعفر (ع) قال: ما من أحد ینام إلا عرجت نفسه إلی السماء- و بقیت روحه فی بدنه- و صار بینهما سبب کشعاع الشمس- فإن أذن الله فی قبض الأرواح أجابت الروح النفس- و إن أذن الله فی رد الروح أجابت النفس الروح- و هو قوله سبحانه:
«اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها» الآیة-.
فمهما رأت فی ملکوت السموات فهو مما له تأویل- و ما رأت فیما بین السماء و الأرض- فهو مما یخیله الشیطان و لا تأویل له.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن سلیم بن عامر أن عمر بن الخطاب قال: العجب من رؤیا الرجل- أنه یبیت فیری الشی‌ء لم یخطر له علی بال- فیکون رؤیاه کأخذ بالید- و یری الرجل الرؤیا فلا یکون رؤیاه شیئا-.
فقال علی بن أبی طالب: أ فلا أخبرک بذلک یا أمیر المؤمنین یقول الله تعالی:
«اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها- فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ- وَ یُرْسِلُ الْأُخْری إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فالله یتوفی الأنفس کلها- فما رأت و هی عنده فی السماء فهی الرؤیا الصادقة، و ما رأت إذا أرسلت إلی أجسادها- تلقیها الشیاطین فی الهواء- فکذبتها و أخبرتها بالأباطیل- فعجب عمر من قوله.
أقول: تقدم تفصیل الکلام فی الرؤیا فی سورة یوسف و الرجوع إلیه یعین فی فهم معنی الروایتین، و قد أطلق فیهما السماء علی ما اصطلح علیه بعالم المثال الأعظم و ما بین السماء و الأرض علی ما اصطلح علیه بعالم المثال الأصغر فتبصر.
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اشارة

قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً إِنَّهُ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (53) وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ وَ أَسْلِمُوا لَهُ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ (54) وَ اتَّبِعُوا أَحْسَنَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ بَغْتَةً وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ (55) أَنْ تَقُولَ نَفْسٌ یا حَسْرَتی عَلی ما فَرَّطْتُ فِی جَنْبِ اللَّهِ وَ إِنْ کُنْتُ لَمِنَ السَّاخِرِینَ (56) أَوْ تَقُولَ لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی لَکُنْتُ مِنَ الْمُتَّقِینَ (57)
أَوْ تَقُولَ حِینَ تَرَی الْعَذابَ لَوْ أَنَّ لِی کَرَّةً فَأَکُونَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ (58) بَلی قَدْ جاءَتْکَ آیاتِی فَکَذَّبْتَ بِها وَ اسْتَکْبَرْتَ وَ کُنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ (59) وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ تَرَی الَّذِینَ کَذَبُوا عَلَی اللَّهِ وُجُوهُهُمْ مُسْوَدَّةٌ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْمُتَکَبِّرِینَ (60) وَ یُنَجِّی اللَّهُ الَّذِینَ اتَّقَوْا بِمَفازَتِهِمْ لا یَمَسُّهُمُ السُّوءُ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (61)
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(بیان)

فی الآیات أمره (ص) أن یدعوهم إلی الإسلام و اتباع ما أنزل الله و یحذرهم عما یستعقبه إسرافهم علی أنفسهم من الحسرة و الندامة یوم لا ینفعهم ذلک مع استکبارهم فی الدنیا علی الحق و الفوز و النجاة یومئذ للمتقین و النار و الخسران للکافرین، و فی لسان الآیات من الرأفة و الرحمة ما لا یخفی.
قوله تعالی: «قُلْ یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إلخ أمره (ص) أن یدعوهم من قبله و ینادیهم بلفظة یا عبادی و فیه تذکیر بحجة الله سبحانه علی دعوتهم إلی عبادتهم و ترغیب لهم إلی استجابة الدعوة أما التذکیر بالحجة فلأنه یشیر إلی أنهم عباده و هو مولاهم و من حق المولی علی عبده أن یطیعه و یعبده فله أن یدعوه إلی طاعته و عبادته، و أما ترغیبهم إلی استجابة الدعوة فلما فیه من الإضافة إلیه تعالی الباعث لهم إلی التمسک بذیل رحمته و مغفرته.
و قوله: «الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ الإسراف علی ما ذکره الراغب- تجاوز الحد فی کل فعل یفعله الإنسان و إن کان ذلک فی الإنفاق أشهر، و کان الفعل مضمن معنی الجنایة أو ما یقرب منها و لذا عدی بعلی و الإسراف علی النفس هو التعدی علیها باقتراف الذنب أعم من الشرک و سائر الذنوب الکبیرة و الصغیرة علی ما یعطیه السیاق.
و قال جمع: إن المراد بالعباد المؤمنون و قد غلب استعماله فیهم مضافا إلیه تعالی 
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فی القرآن فمعنی یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ أیها المؤمنون المذنبون.
و یدفعه أن قوله: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا» إلی تمام سبع آیات ذو سیاق واحد متصل یفصح عن دعوتهم و قوله فی ذیل الآیات: «بَلی قَدْ جاءَتْکَ آیاتِی فَکَذَّبْتَ بِها وَ اسْتَکْبَرْتَ إلخ کالصریح أو هو صریح فی شمول العباد للمشرکین.
و ما ورد فی کلامه تعالی من لفظ «عِبادِیَ و المراد به المؤمنون بضعة عشر موردا جمیعها محفوفة بالقرینة و لیس بحیث ینصرف عند الإطلاق إلی المؤمنین کما أن الموارد التی أطلق فیها و أرید به الأعم من المشرک و المؤمن فی کلامه کذلک.
و بالجملة شمول «عِبادِیَ فی الآیة للمشرکین لا ینبغی أن یرتاب فیه، و القول بأن المراد به المشرکون خاصة نظرا إلی سیاق الآیات کما نقل عن ابن عباس أقرب إلی القبول من تخصیصه بالمؤمنین.
و قوله: «لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ القنوط الیأس، و المراد بالرحمة بقرینة خطاب المذنبین و دعوتهم هو الرحمة المتعلقة بالآخرة دون ما هی أعم الشاملة للدنیا و الآخرة و من المعلوم أن الذی یفتقر إلیه المذنبون من شئون رحمة الآخرة بلا واسطة هو المغفرة فالمراد بالرحمة المغفرة و لذا علل النهی عن القنوط من الرحمة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً».
و فی الآیة التفات من التکلم إلی الغیبة حیث قیل: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ» و لم یقل: إنی أغفر و ذلک للإشارة إلی أنه الله الذی له الأسماء الحسنی و منها أنه غفور رحیم کأنه یقول لا تقنطوا من رحمتی فإنی أنا الله أغفر الذنوب جمیعا لأن الله هو الغفور الرحیم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً تعلیل للنهی عن القنوط و إعلام بأن جمیع الذنوب قابلة للمغفرة فالمغفرة عامة لکنها تحتاج إلی سبب مخصص و لا تکون جزافا، و الذی عده القرآن سببا للمغفرة أمران: الشفاعة «1» و التوبة لکن لیس المراد فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً» المغفرة الحاصلة بالشفاعة لأن الشفاعة لا تنال 
______________________________
(1) و قد مر الکلام فیها فی مباحث الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب.
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الشرک بنص القرآن فی آیات کثیرة و قد مر أیضا أن قوله «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ:» النساء:- 48 ناظر إلی الشفاعة و الآیة أعنی قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً» موردها الشرک و سائر الذنوب.
فلا یبقی إلا أن یکون المراد المغفرة الحاصلة بالتوبة و کلامه تعالی صریح فی مغفرة الذنوب جمیعا حتی الشرک بالتوبة.
علی أن الآیات السبع- کما عرفت- کلام واحد ذو سیاق واحد متصل ینهی عن القنوط- و هو تمهید لما یتلوه- و یأمر بالتوبة و الإسلام و العمل الصالح و لیست الآیة الأولی کلاما مستقلا منقطعا عما یتلوه حتی یحتمل عدم تقیید عموم المغفرة فیها بالتوبة و أی سبب آخر مفروض للمغفرة.
و الآیة أعنی قوله: «إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً» من معارک الآراء بینهم فقد ذهب قوم إلی تقیید عموم المغفرة فیها بالشرک و سائر الکبائر التی وعد الله علیها النار مع عدم تقیید العموم بالتوبة فالمغفرة لا تنال إلا الصغائر من الذنوب.
و ذهب آخرون إلی إطلاق المغفرة و عدم تقیدها بالتوبة و لا بسبب آخر من أسباب المغفرة غیر أنهم قیدوها بالشرک لصراحة قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» الآیة فاستنتجوا عموم المغفرة و إن لم یکن هناک سبب مخصص یرجح المذنب المغفور له علی غیره فی مغفرته کالتوبة و الشفاعة و هی المغفرة الجزافیة و قد استدلوا علی «1» ذلک بوجوه غیر سدیدة.
و أنت خبیر بأن مورد الآیة هو الشرک و سائر الذنوب، و من المعلوم من کلامه تعالی أن الشرک لا یغفر إلا بالتوبة فتقید إطلاق المغفرة فی الآیة بالتوبة مما لا مفر منه.
قوله تعالی: «وَ أَنِیبُوا إِلی رَبِّکُمْ وَ أَسْلِمُوا لَهُ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ عطف علی قوله: «لا تَقْنَطُوا»، و الإنابة إلی الله الرجوع إلیه و هو التوبة، و قوله:
______________________________
(1) و قد استدل الآلوسی فی روح المعانی علی عدم تقید إطلاق المغفرة فی الآیة بالتوبة بسبعة عشر وجها لا تغنی طائلا، و ناقش فی کون المغفرة لا عن سبب مرجح من التوبة و غیرها منافیا للحکمة ثم قید الآیة بتقدیر «لمن یشاء» لوقوعه فی بعض القراءات غیر المشهورة فراجعه إن شئت.
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«إِلی رَبِّکُمْ من وضع الظاهر موضع المضمر و کان مقتضی الظاهر أن یقال: و أنیبوا إلیه و الوجه فیه الإشارة إلی التعلیل فإن الملاک فی عبادة الله سبحانه صفة ربوبیة.
و المراد بالإسلام التسلیم لله و الانقیاد له فیما یرید، و إنما قال: «وَ أَسْلِمُوا لَهُ و لم یقل: و آمنوا به لأن المذکور قبل الآیة و بعدها استکبارهم علی الحق و المقابل له الإسلام.
و قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ متعلق بقوله: «أَنِیبُوا و أَسْلِمُوا» و المراد بالعذاب عذاب الآخرة بقرینة الآیات التالیة، و یمکن علی بعد أن یراد مطلق العذاب الذی لا تقبل معه التوبة و منه عذاب الاستئصال قال تعالی «فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ:» المؤمن:- 85.
و المراد بقوله: «ثُمَّ لا تُنْصَرُونَ أن المغفرة لا تدرککم بوجه لعدم تحقق سببها فالتوبة مفروضة العدم و الشفاعة لا تشمل الشرک.
قوله تعالی: «وَ اتَّبِعُوا أَحْسَنَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ مِنْ رَبِّکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ بَغْتَةً وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ الخطاب عام للمؤمن و الکافر کالخطابات السابقة و القرآن قد أنزل إلی الفریقین جمیعا.
و فی الآیة أمر باتباع أحسن ما أنزل من الله قیل: المراد به اتباع الأحکام من الحلال و الحرام دون القصص، و قیل: اتباع ما أمر به و نهی عنه کإتیان الواجب و المستحب و اجتناب الحرام و المکروه دون المباح، و قیل: الاتباع فی العزائم و هی الواجبات و المحرمات، و قیل: اتباع الناسخ دون المنسوخ، و قیل: ما أنزل هو جنس الکتب السماویة و أحسنها القرآن فاتباع أحسن ما أنزل و هو اتباع القرآن.
و الإنصاف أن قوله فی الآیة السابقة: «وَ أَسْلِمُوا لَهُ یشمل مضمون کل من هذه الأقوال فحمل قوله: «وَ اتَّبِعُوا أَحْسَنَ ما أُنْزِلَ إِلَیْکُمْ علی شی‌ء منها لا یخلو عن تکرار من غیر موجب.
و لعل المراد من أحسن ما أنزل الخطابات التی تشیر إلی طریق استعمال حق العبودیة فی امتثال الخطابات الإلهیة الاعتقادیة و العملیة و ذلک کالخطابات الداعیة إلی ذکر الله تعالی بالاستغراق و إلی حبه و إلی تقواه حق تقاته و إلی إخلاص الدین له فإن 
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اتباع هذه الخطابات یحیی الإنسان حیاة طیبة و ینفخ فیه روح الإیمان و یصلح أعماله و یدخله فی ولایة الله تعالی و هی الکرامة لیست فوقها کرامة.
و قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَکُمُ الْعَذابُ بَغْتَةً وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ أنسب لهذا المعنی فإن الدعوة إلی عمل بالتخویف من مفاجأة الحرمان و مباغتة المانع إنما تکون غالبا فیما یساهل المدعو فی أمره و یطیب نفسه بسوف و لعل، و هذا المعنی أمس بإصلاح الباطن منه بإصلاح الظاهر و الإتیان بأجساد الأعمال، و یقرب منه قوله تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ وَ اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ:» الأنفال:- 24.
قوله تعالی: «أَنْ تَقُولَ نَفْسٌ یا حَسْرَتی عَلی ما فَرَّطْتُ فِی جَنْبِ اللَّهِ إلخ قال فی المجمع،: التفریط إهمال ما یجب أن یتقدم فیه حتی یفوت وقته، و قال: التحسر الاغتمام مما فات وقته لانحساره عنه بما لا یمکن استدراکه. انتهی. و قال الراغب:
الجنب الجارحة. قال: ثم یستعار فی الناحیة التی تلیها لعادتهم فی استعارة سائر الجوارح لذلک نحو الیمین و الشمال. انتهی. فجنب الله جانبه و ناحیته و هی ما یرجع إلیه تعالی مما یجب علی العبد أن یعامله و مصداق ذلک أن یعبده وحده و لا یعصیه و التفریط فی جنب الله التقصیر فی ذلک.
و قوله: «وَ إِنْ کُنْتُ لَمِنَ السَّاخِرِینَ «أَنْ مخففة من الثقیلة، و الساخرین اسم فاعل من سخر بمعنی استهزأ.
و معنی الآیة إنما نخاطبکم بهذا الخطاب حذر أن تقول أو لئلا تقول نفس منکم یا حسرتا علی ما قصرت فی جانب الله و إنی کنت من المستهزءین، و موطن القول یوم القیامة.
قوله تعالی: «أَوْ تَقُولَ لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی لَکُنْتُ مِنَ الْمُتَّقِینَ ضمیر تقول للنفس، و المراد بالهدایة الإرشاد و إراءة الطریق، و المعنی ظاهر و هو قطع للعذر.
قوله تعالی: «أَوْ تَقُولَ حِینَ تَرَی الْعَذابَ لَوْ أَنَّ لِی کَرَّةً فَأَکُونَ مِنَ الْمُحْسِنِینَ لو للتمنی و الکرة الرجعة، و المعنی أو تقول نفس متمنیة حین تری العذاب یوم القیامة:
لیت لی رجعة إلی الدنیا فأکون من المحسنین.
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قوله تعالی: «بَلی قَدْ جاءَتْکَ آیاتِی فَکَذَّبْتَ بِها وَ اسْتَکْبَرْتَ وَ کُنْتَ مِنَ الْکافِرِینَ رد لها و جواب لخصوص قولها ثانیا: «لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی لَکُنْتُ مِنَ الْمُتَّقِینَ و مواطن الجواب یوم القیامة کما أن موطن القول ذلک و لسیاق الجواب شهادة علیه.
و قد فصل بین قولها و جوابه بقوله: «أَوْ تَقُولَ حِینَ تَرَی إلخ و لم یجب إلا عن قولها: «لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی إلخ.
و الوجه فی الفصل أن الأقوال الثلاثة المنقولة عنها مرتبة علی ترتیب صدورها عن المجرمین یوم القیامة فإذا قامت القیامة و رأی المجرمون أن الیوم یوم الجزاء بالأعمال و قد فرطوا فیها و فاتهم وقتها تحسروا علی ما فرطوا و نادوا بالحسرة علی تفریطهم «یا حَسْرَتی عَلی ما فَرَّطْتُ قال تعالی «حَتَّی إِذا جاءَتْهُمُ السَّاعَةُ بَغْتَةً قالُوا یا حَسْرَتَنا عَلی ما فَرَّطْنا فِیها:» الأنعام:- 31.
ثم إذا حوسبوا و أمر المتقون بدخول الجنة و قیل «وَ امْتازُوا الْیَوْمَ أَیُّهَا الْمُجْرِمُونَ:» یس:- 59 تعللوا بقولهم: «لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی لَکُنْتُ مِنَ الْمُتَّقِینَ .
ثم إذا أمروا بدخول النار فأوقفوا علیها ثم أدخلوا فیها تمنوا الرجوع إلی الدنیا لیحسنوا فیها فیسعدوا «أَوْ تَقُولَ حِینَ تَرَی الْعَذابَ لَوْ أَنَّ لِی کَرَّةً» قال تعالی «وَ لَوْ تَری إِذْ وُقِفُوا عَلَی النَّارِ فَقالُوا یا لَیْتَنا نُرَدُّ وَ لا نُکَذِّبَ بِآیاتِ رَبِّنا وَ نَکُونَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ:» الأنعام:- 27، و قال حاکیا عنهم «رَبَّنا أَخْرِجْنا مِنْها فَإِنْ عُدْنا فَإِنَّا ظالِمُونَ:» المؤمنون:- 107.
ثم لما نقل الأقوال علی ما بینها من الترتیب أخذ فی الجواب و لو أخر القول المجاب عنه حتی یتصل بالجواب أو قدم الجواب حتی یتصل به اختل النظم «1» و قد خص قولهم الثانی: «لَوْ أَنَّ اللَّهَ هَدانِی إلخ بالجواب و أمسک عن جواب قولهم الأول و الثالث لأن فی الأول حدیث استهزائهم بالحق و أهله و فی الثالث تمنیهم للرجوع إلی الدنیا و الله سبحانه یزجر هؤلاء یوم القیامة و یمنعهم أن یکلموه و لا یجیب عن کلامهم کما یشیر إلی ذلک قوله «قالُوا رَبَّنا غَلَبَتْ عَلَیْنا شِقْوَتُنا وَ کُنَّا قَوْماً ضالِّینَ رَبَّنا
______________________________
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أَخْرِجْنا مِنْها فَإِنْ عُدْنا فَإِنَّا ظالِمُونَ قالَ اخْسَؤُا فِیها وَ لا تُکَلِّمُونِ إِنَّهُ کانَ فَرِیقٌ مِنْ عِبادِی یَقُولُونَ رَبَّنا آمَنَّا فَاغْفِرْ لَنا وَ ارْحَمْنا وَ أَنْتَ خَیْرُ الرَّاحِمِینَ فَاتَّخَذْتُمُوهُمْ سِخْرِیًّا حَتَّی أَنْسَوْکُمْ ذِکْرِی وَ کُنْتُمْ مِنْهُمْ تَضْحَکُونَ إِنِّی جَزَیْتُهُمُ الْیَوْمَ بِما صَبَرُوا أَنَّهُمْ هُمُ الْفائِزُونَ:» المؤمنون:- 111.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ تَرَی الَّذِینَ کَذَبُوا عَلَی اللَّهِ وُجُوهُهُمْ مُسْوَدَّةٌ أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْمُتَکَبِّرِینَ الکذب علی الله هو القول بأن له شریکا و أن له ولدا و منه البدعة فی الدین.
و سواد الوجه آیة الذلة و هی جزاء تکبرهم و لذا قال: «أَ لَیْسَ فِی جَهَنَّمَ مَثْویً لِلْمُتَکَبِّرِینَ .
قوله تعالی: «وَ یُنَجِّی اللَّهُ الَّذِینَ اتَّقَوْا بِمَفازَتِهِمْ لا یَمَسُّهُمُ السُّوءُ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ الظاهر أن مفازة مصدر میمی بمعنی الفوز و هو الظفر بالمراد، و الباء فی «بِمَفازَتِهِمْ للملابسة أو السببیة فالفوز الذی یقضیه الله لهم الیوم سبب تنجیتهم.
و قوله: «لا یَمَسُّهُمُ إلخ بیان لتنجیتهم کأنه قیل: ینجیهم لا یمسهم السوء من خارج و لا هم یحزنون فی أنفسهم.
و للآیة نظر إلی قوله تعالی فی ذیل آیات سورة المؤمنون المنقولة آنفا: «إِنِّی جَزَیْتُهُمُ الْیَوْمَ بِما صَبَرُوا أَنَّهُمْ هُمُ الْفائِزُونَ فتدبر و لا تغفل.



(بحث روائی)

فی المجمع، عن أمیر المؤمنین (ع) أنه قال: ما فی القرآن آیة أوسع من: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ الآیة.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر عن ابن سیرین عنه (ع)
، و ستأتی إن شاء الله فی تفسیر سورة اللیل الروایة عنه (ع) أن قوله تعالی: «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی أرجی من هذه الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی 
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فی شعب الإیمان عن ثوبان قال: سمعت رسول الله ص یقول: ما أحب أن لی الدنیا و ما فیها بهذه الآیة «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ إلی آخر. الآیة- فقال رجل:
یا رسول الله فمن أشرک» فسکت النبی ص ثم قال: إلا من أشرک.
أقول: فی الروایة شی‌ء فقد تقدم أن مورد الآیة هو الشرک و أن الآیة مقیدة بالتوبة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و مسلم عن أبی أیوب الأنصاری قال سمعت رسول الله ص یقول: لو لا أنکم تذنبون لخلق الله خلقا یذنبون فیغفر لهم.
أقول: ما فی الحدیث من المغفرة لا یأبی التقید بأسباب المغفرة کالتوبة و الشفاعة.
و فی الجمیع،: قیل: هذه الآیة یعنی قوله: «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا» إلخ- نزلت فی وحشی قاتل حمزة- حین أراد أن یسلم و خاف أن لا تقبل توبته- فلما نزلت الآیة أسلم-
فقیل:
یا رسول الله هذه له خاصة أم للمسلمین عامة؟ فقال (ص): بل للمسلمین عامة.
و عن کتاب سعد السعود، لابن طاووس نقلا عن تفسیر الکلبی: بعث وحشی و جماعة إلی النبی ص- أنه ما یمنعنا من دینک إلا أننا سمعناک تقرأ فی کتابک- أن من یدعو مع الله إلها آخر- و یقتل النفس و یزنی یلق أثاما و یخلد فی العذاب- و نحن قد فعلنا ذلک کله فبعث إلیهم بقوله تعالی «إِلَّا مَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً» فقالوا: نخاف أن لا نعمل صالحا-.
فبعث إلیهم «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ- وَ یَغْفِرُ ما دُونَ ذلِکَ لِمَنْ یَشاءُ» فقالوا نخاف أن لا ندخل فی المشیة. فبعث إلیهم «یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ- لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً» فجاءوا و أسلموا-.
فقال النبی ص لوحشی قاتل حمزة: غیب وجهک عنی فإنی لا أستطیع النظر إلیک. قال: فلحق بالشام فمات فی الخمر.
أقول: و روی ما یقرب منه فی الدر المنثور، بعدة طرق و فی بعضها أن قوله:
«یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا» إلخ نزل فیه کما فی خبر المجمع، السابق، و یضعفه أن السورة مکیة و قد أسلم وحشی بعد الهجرة. علی أن ظاهر الخبر عدم تقید إطلاق المغفرة فی 
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الآیة بالتوبة و قد عرفت أن السیاق یأباه.
و قوله: فمات فی الخمر لعله بفتح الخاء و تشدید المیم موضع من أعراض المدینة و لعله من غلط الناس و الصحیح الحمص، و لعل المراد به موته عن شرب الخمر فإنه کان مدمن الخمر و قد جلد فی ذلک غیر مرة ثم ترک.
و اعلم أن هناک روایات کثیرة عن أئمة أهل البیت (ع) فی تطبیق هذه الآیات علی شیعتهم و تطبیق جنب الله علیهم و هی جمیعا من الجری دون التفسیر و لذا ترکنا إیرادها هاهنا.



[سورة الزمر (39): الآیات 62 الی 75]





اشارة

اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ (62) لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (63) قُلْ أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَأْمُرُونِّی أَعْبُدُ أَیُّهَا الْجاهِلُونَ (64) وَ لَقَدْ أُوحِیَ إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ (65) بَلِ اللَّهَ فَاعْبُدْ وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ (66)
وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ (67) وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلاَّ مَنْ شاءَ اللَّهُ ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ قِیامٌ یَنْظُرُونَ (68) وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها وَ وُضِعَ الْکِتابُ وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (69) وَ وُفِّیَتْ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِما یَفْعَلُونَ (70) وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً حَتَّی إِذا جاؤُها فُتِحَتْ أَبْوابُها وَ قالَ لَهُمْ خَزَنَتُها أَ لَمْ یَأْتِکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ یَتْلُونَ عَلَیْکُمْ آیاتِ رَبِّکُمْ وَ یُنْذِرُونَکُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا قالُوا بَلی وَ لکِنْ حَقَّتْ کَلِمَةُ الْعَذابِ عَلَی الْکافِرِینَ (71)
قِیلَ ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ (72) وَ سِیقَ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً حَتَّی إِذا جاؤُها وَ فُتِحَتْ أَبْوابُها وَ قالَ لَهُمْ خَزَنَتُها سَلامٌ عَلَیْکُمْ طِبْتُمْ فَادْخُلُوها خالِدِینَ (73) وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ فَنِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ (74) وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ قِیلَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (75)
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(بیان)

فصل من الآیات به تختم السورة یذکر فیه خلاصة ما تنتجه الحجج المذکورة فیها قبل ذلک ثم یؤمر (ص) أن یخاطب المشرکین أن ما اقترحوا به علیه أن یعبد آلهتهم لیس إلا جهلا بمقامه تعالی و یذکر النبی ص ما أوحی إلیه و إلی الذین من قبله: لئن أشرک لیحبطن عمله.
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ثم یذکر سبحانه أن المشرکین ما عرفوه واجب معرفته و إلا لم یرتابوا فی ربوبیته لهم و لا عبدوا غیره ثم یذکر تعالی نظام الرجوع إلیه و هو تدبیر جانب المعاد من الخلقة ببیان جامع کاف لا مزید علیه و یختم السورة بالحمد.
قوله تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» هذا هو الذی ذکر اعتراف المشرکین به من قبل فی قوله «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ» الآیة:- 38 من ا سورة و بنی علیه استناد الأشیاء فی تدبیرها إلیه.
و الجملة فی المقام تمهید لما یذکر بعدها من کون التدبیر مستندا إلیه لما تقدم مرارا أن الخلق لا ینفک عن التدبیر فانتقل فی المقام من استناد الخلق إلیه إلی اختصاص الملک به و هو قوله: «لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ و من اختصاص الملک به إلی کونه هو الوکیل علی کل شی‌ء القائم مقامه فی تدبیر أمره.
و قد تقدم فی ذیل قوله «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ:» الأنعام:- 102 فی الجزء السابع من الکتاب کلام فی معنی عموم الخلقة لکل شی‌ء.
قوله تعالی: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ و ذلک لأن انتهاء خلق کل شی‌ء وجوده إلیه یقتضی أن یکون تعالی هو المالک لکل شی‌ء فلا یملک شی‌ء من الأشیاء لا نفسه و لا شیئا مما یترشح من نفسه إلا بتملیک الله تعالی، فهو لفقره مطلقا لا یملک تدبیرا و الله المالک لتدبیره.
و أما تملیکه تعالی له نفسه و عمله فهو أیضا نوع من تدبیره تعالی مؤکد لملکه غیر ناف و لا مناف من شئون وکالته تعالی علیهم لا تفویض للأمر و إبطال للوکالة فافهم ذلک.
و بالجملة إذ کان کل شی‌ء من الأشیاء لا یملک لنفسه شیئا کان سبحانه هو الوکیل علیه القائم مقامه المدبر لأمره و الأسباب و المسببات فی ذلک سواء فالله سبحانه هو ربها وحده.
فقد تبین أن الجملة مسوقة للإشارة إلی توحده فی الربوبیة و هو المقصود بیانه فقول بعضهم إن ذکر ذلک بعد قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» للدلالة علی أنه هو الغنی المطلق و أن المنافع و المضار راجعة إلی العباد، أو أن المراد أنه تعالی حفیظ علی کل شی‌ء
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فیکون إشارة إلی أن الأشیاء محتاجة إلیه فی بقائها کما أنها محتاجة إلیه فی حدوثها، أجنبی عن معنی الآیة بالمرة.
قوله تعالی: «لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ المقالید- کما قیل- بمعنی المفاتیح و لا مفرد له من لفظه.
و مفاتیح السماوات و الأرض مفاتیح خزائنها قال تعالی «وَ لِلَّهِ خَزائِنُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» المنافقون:- 7 و خزائنها غیبها الذی یظهر منه الأشیاء و النظام الجاری فیها فتخرج إلی الشهادة قال تعالی «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر:- 21.
و ملک مقالید السماوات و الأرض کنایة عن ملک خزائنها التی منها وجودات الأشیاء و أرزاقها و أعمارها و آجالها و سائر ما یواجهها فی مسیرها من حین تبتدئ منه تعالی إلی حین ترجع إلیه.
و هو أعنی قوله: «لَهُ مَقالِیدُ» إلخ فی مقام التعلیل لقوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ و لذا جی‌ء به مفصولا من غیر عطف.
و قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ قد تقدم أن قوله:
«اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ إلی قوله- وَ الْأَرْضِ ذکر خلاصة ما تفیده الحجج المذکورة فی خلال الآیات السابقة، و علیه فقوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ اللَّهِ إلخ معطوف علی قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» و المعنی الذی تدل علیه الآیات و الحجج المتقدمة أن الله سبحانه خالق فمالک فوکیل علی کل شی‌ء أی متوحد فی الربوبیة و الألوهیة و الذین کفروا بآیات ربهم فلم یوحدوه و لم یعبدوه أولئک هم الخاسرون.
و قد اختلفوا فیما عطف علیه قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ فذکروا فیه وجوها مختلفة کثیرة لا جدوی فیها من أرادها فلیرجع إلی المطولات.
قوله تعالی: «قُلْ أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَأْمُرُونِّی أَعْبُدُ أَیُّهَا الْجاهِلُونَ لما أورد سبحانه خلاصة ما تنطق به الحجج المذکورة فی السورة من توحده تعالی بالخلق و الملک و التدبیر
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و لازم ذلک توحده تعالی فی الربوبیة و الألوهیة أمر نبیه ص أن یخاطب المشرکین المقترحین علیه أن یعبد آلهتهم أنه لا یبقی مع هذه الحجج الباهرة الظاهرة محل لعبادته غیر الله و إجابة اقتراحهم و هل هی إلا الجهل.
فقوله: «أَ فَغَیْرَ اللَّهِ تَأْمُرُونِّی أَعْبُدُ» الفاء لتفریع مضمون الجملة علی قوله: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» إلی آخر الآیتین، و الاستفهام إنکاری، و «فَغَیْرَ اللَّهِ مفعول «أَعْبُدُ» قدم علیه لتعلق العنایة به، و «تَأْمُرُونِّی معترض بین الفعل و مفعوله و أصله تأمروننی أدغمت فیه إحدی النونین فی الأخری.
و قوله: «أَیُّهَا الْجاهِلُونَ خطابهم بصفة الجهل للإشارة إلی أن أمرهم إیاه بعبادة غیر الله و اقتراحهم بذلک مع ظهور آیات وحدته فی الربوبیة و الألوهیة لیس إلا جهلا منهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أُوحِیَ إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ إلخ فیه تأیید لمدلول الحجج العقلیة المذکورة بالوحی کأنه قیل: لا تعبد غیر الله فإنه جهل و کیف یسوغ لک أن تعبده و قد دل الوحی علی النهی عنه کما دل العقل علی ذلک.
فقوله: «وَ لَقَدْ أُوحِیَ إِلَیْکَ اللام للقسم، و قوله: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ بیان لما أوحی إلیه، و تقدیر الکلام و أقسم لقد أوحی إلیک لئن أشرکت «إلخ» و إلی الذین من قبلک من الأنبیاء و الرسل لئن أشرکتم لیحبطن عملکم و لتکونن من الخاسرین.
و خطاب النبی ص و سائر الأنبیاء (ع) بالنهی عن الشرک و إنذارهم بحبط العمل و الدخول فی زمرة الخاسرین خطاب و إنذار علی حقیقة معناهما کیف؟ و غرض السورة- کما تقدمت الإشارة إلیه- بیان أن النبی ص مأمور بالإیمان بما یدعو المشرکین إلی الإیمان به مکلف بما یکلفهم و لا یسعه أن یجیبهم إلی ما یقترحون به علیه من عبادة آلهتهم.
و أما کون الأنبیاء معصومین بعصمة إلهیة یمتنع معها صدور المعصیة عنهم فلا یوجب ذلک سقوط التکلیف عنهم و عدم صحة توجهه إلیهم و لو کان کذلک لم تتصور فی حقهم معصیة کسائر من لا تکلیف علیه فلم یکن معنی لعصمتهم.
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علی أن العصمة- و هی قوة یمتنع معها صدور المعصیة- من شئون مقام العلم- کما تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله تعالی «وَ ما یُضِلُّونَ إِلَّا أَنْفُسَهُمْ وَ ما یَضُرُّونَکَ مِنْ شَیْ‌ءٍ:» النساء:- 113- لا تنافی ثبوت الاختیار الذی هو من شئون مقام العمل و صحة صدور الفعل و الترک عن الجوارح.
فمنع العلم القطعی بمفسدة شی‌ء منعا قطعیا عن صدوره عن العالم به کمنع العلم بأثر السم عن شربه لا ینافی کون العالم بذلک مختارا فی الفعل لصحة صدوره و لا صدوره عن جوارحه فالعصمة لا تنافی بوجه التکلیف.
و مما تقدم یظهر ضعف ما یستفاد من بعضهم أن نهیه (ص) عن الشرک و نحوه نهی صوری و المراد به نهی أمته فهو من قبیل «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة».
و وجه الضعف ظاهر مما تقدم، و أما قولنا کما ورد فی بعض الروایات أن هذه الخطابات القرآنیة من قبیل «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة» فمعناه أن التکلیف لما کان من ظاهر أمره أن یتعلق بمن یجوز علیه الطاعة و المعصیة فلو تعلق بمن لیس منه إلا الطاعة مع مشارکة غیره له کان ذلک تکلیفا علی وجه أبلغ کالکنایة التی هی أبلغ من التصریح.
و قوله: «وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ ظهر معناه مما تقدم و یمکن أن یکون اللام فی الخاسرین مفیدا للعهد، و المعنی و لتکونن من الخاسرین الذین کفروا بآیات الله و أعرضوا عن الحجج الدالة علی وحدانیته.
قوله تعالی: «بَلِ اللَّهَ فَاعْبُدْ وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ إضراب عن النهی المفهوم من سابق الکلام کأنه قیل فلا تعبد غیر الله بل الله فاعبد، و تقدیم اسم الجلالة للدلالة علی الحصر.
و الفاء فی «فَاعْبُدْ» زائدة للتأکید علی ما قیل، و قیل: هی فاء الجزاء و قد حذف شرطه و التقدیر بل إن کنت عابدا أو عاقلا فاعبد الله.
و قوله: «وَ کُنْ مِنَ الشَّاکِرِینَ أی و کن بعبادتک له من الذین یشکرونه علی نعمه الدالة علی توحده فی الربوبیة و الألوهیة، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی «وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ:» آل عمران:- 144 و قوله «وَ لا تَجِدُ أَکْثَرَهُمْ شاکِرِینَ:» الأعراف:- 17
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أن مصداق الشاکرین بحقیقة معنی الکلمة هم المخلصون بفتح اللام فراجع.
قوله تعالی: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ إلی آخر الآیة قدر الشی‌ء هو مقداره و کمیته من حجم أو عدد أو وزن و ما أشبه ذلک ثم أستعیر للمعنویات من المکانة و المنزلة.
فقوله: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ تمثیل أرید به عدم معرفتهم به تعالی واجب المعرفة إذ لم یعرفوه من حیث المعاد و رجوع الأشیاء إلیه کما یدل علیه تعقیب الجملة بقوله: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ» إلی آخر السورة حیث ذکر فیه انقطاع کل سبب دونه یوم القیامة، و قبضه الأرض و طیه السماوات و نفخ الصور لإماتة الکل ثم لإحیائهم و إشراق الأرض بنور ربها و وضع الکتاب و المجی‌ء بالنبیین و الشهداء و القضاء و توفیة کل نفس ما عملت و سوق المجرمین إلی النار و المتقین إلی الجنة فمن کان شأنه فی الملک و التصرف هذا الشأن و عرف بذلک أوجبت هذه المعرفة الإقبال إلیه بعبادته وحده و الإعراض عن غیره بالکلیة.
لکن المشرکین لما لم یؤمنوا بالمعاد و لم یقدروه حق قدره و لم یعرفوه واجب معرفته أعرضوا عن عبادته إلی عبادة من سواه.
و قوله: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ» أی الأرض بما فیها من الأجزاء و الأسباب الفعالة بعضها فی بعض، و القبضة مصدر بمعنی المقبوضة، و القبض علی الشی‌ء و کونه فی القبضة کنایة عن التسلط التام علیه أو انحصار التسلط علیه فی القابض و المراد هاهنا المعنی الثانی کما یدل علیه قوله تعالی «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ:» الانفطار:- 19 و غیره من الآیات.
و قد مر مرارا أن معنی انحصار الملک و الأمر و الحکم و السلطان و غیر ذلک یوم القیامة فیه تعالی ظهور ذلک لأهل الجمع یومئذ و إلا فهی له تعالی دائما فمعنی کون الأرض جمیعا قبضته یوم القیامة ظهور ذلک یومئذ للناس لا أصله.
و قوله: «وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ یمین الشی‌ء یده الیمنی و جانبه القوی و یکنی بها عن القدرة، و یستفاد من السیاق أن محصل الجملتین أعنی قوله: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ تقطع الأسباب الأرضیة و السماویة و سقوطها و ظهور أن لا مؤثر فی الوجود إلا الله سبحانه.
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و قوله: «سُبْحانَهُ وَ تَعالی عَمَّا یُشْرِکُونَ تنزیه له تعالی عما أشرکوا غیره فی ربوبیته و ألوهیته فنسبوا تدبیر العالم إلی آلهتهم و عبدوها.
قوله تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ إلخ ظاهر ما ورد فی کلامه تعالی فی معنی نفخ الصور أن النفخ نفختان نفخة للإماتة و نفخة للإحیاء، و هو الذی تدل علیه روایات أئمة أهل البیت (ع) و بعض ما ورد من طرق أهل السنة عن النبی ص و إن کان بعض آخر من روایاتهم لا یخلو عن إبهام و لذا اختار بعضهم أنها ثلاث نفخات نفخة للإماتة و نفخة للإحیاء و البعث و نفخة للفزع و الصعق و قال بعضهم: إنها أربع نفخات و لکن دون إثبات ذلک من ظواهر الآیات خرط القتاد.
و لعل انحصار النفخ فی نفختی الإماتة و الإحیاء هو الموجب لتفسیرهم الصعق فی النفخة الأولی بالموت مع أن المعروف من معنی الصعق الغشیة، قال فی الصحاح،: یقال:
صعق الرجل صعقا و تصاعقا أی غشی علیه و أصعقه غیره، ثم قال: و قوله تعالی:
«فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ أی مات. انتهی.
و قوله: «إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ استثناء من أهل السماوات و الأرض و اختلف فی من هم؟
فقیل: هم جبرئیل و میکائیل و إسرافیل و عزرائیل سادة الملائکة فإنهم إنما یموتون بعد ذلک، و قیل: هم هؤلاء الأربعة و حملة العرش، و قیل: هم رضوان و الحور و مالک و الزبانیة، و قیل: و هو أسخف الأقوال: إن المراد بمن شاء الله هو الله سبحانه. و أنت خبیر بأن شیئا من هذه الأقاویل لا یستند إلی دلیل من لفظة الآیات یصح الاستناد إلیه.
نعم لو تصور لله سبحانه خلق وراء السماوات و الأرض جاز استثناؤهم من أهلهما استثناء منقطعا أو قیل: إن الموت إنما یلحق الأجساد بانقطاع تعلق الأرواح بها و أما الأرواح فإنها لا تموت فالأرواح هم المستثنون استثناء متصلا و یؤید هذا الوجه بعض «1» الروایات المرویة عن أئمة أهل البیت (ع).
______________________________
(1) و هو ما ورد فی قوله تعالی: «لمن الملک الیوم» المؤمن: 16 أن الجواب بقوله: «لله الواحد القهار» من أرواح الأنبیاء و غیر ذلک من الروایات.
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و قوله: «ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ قِیامٌ یَنْظُرُونَ ضمیر «فِیهِ للصور، و «أُخْری صفة محذوف موصوفها أی نفخة أخری، و قیام جمع قائم و «یَنْظُرُونَ أی ینتظرون أو من النظر بمعناه المعروف.
و المعنی: و نفخ فی الصور نفخة أخری فإذا هم قائمون من قبورهم ینتظرون ما یؤمرون أو ینتظرون ما ذا یفعل بهم أو فإذا هم قائمون ینظرون نظر المبهوت المتحیر.
و لا ینافی ما فی هذه الآیة من کونهم بعد النفخ قیاما ینظرون ما فی قوله «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَإِذا هُمْ مِنَ الْأَجْداثِ إِلی رَبِّهِمْ یَنْسِلُونَ:» یس:- 51 أی یسرعون، و قوله «یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَتَأْتُونَ أَفْواجاً:» النبأ:- 18، و قوله «وَ یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَفَزِعَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ:» النمل:- 87 فإن فزعهم بالنفخ و إسراعهم فی المشی إلی عرصة المحشر و إتیانهم إلیها أفواجا کقیامهم ینظرون حوادث متقارنة لا یدفع بعضها بعضا.
قوله تعالی: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها» إلی آخر الآیة إشراق الأرض إضاءتها، و النور معروف المعنی و قد استعمل النور فی کلامه تعالی فی النور الحسی کثیرا و أطلق أیضا علی الإیمان و علی القرآن بعنایة أن کلا منهما یظهر للمتلبس به ما خفی علیه لولاه قال تعالی «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا یُخْرِجُهُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ:» البقرة:- 257، و قال «فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا:» التغابن:- 8.
و قد اختلفوا فی معنی إشراق الأرض بنور ربها فقیل: إنها تضی‌ء بنور یخلقه الله بلا واسطة أجسام مضیئة کالشمس و القمر و إضافته إلیه تعالی من قبیل روحی و «ناقَةُ اللَّهِ .
و فیه أنه لا یستند إلی دلیل یعتمد علیه.
و قیل: المراد به تجلی الرب تعالی لفصل القضاء کما ورد فی بعض الأخبار من طرق أهل السنة.
و فیه أنه علی تقدیر صحة الروایة لا یدل علی المدعی.
و قیل: المراد به إضاءة الأرض بعدل ربها یوم القیامة لأن نور الأرض بالعدل کما أن نور العلم بالعمل.
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و فیه أن صحة استعارة النور للعدل فی نفسه لا تستلزم کون المراد بالنور فی الآیة هو العدل إلا بدلیل یدل علیه و لم یأت به.
و فی الکشاف، قد استعار الله عز و جل النور للحق و البرهان فی مواضع من التنزیل و هذا من ذاک، و المعنی و أشرقت الأرض بما یقیمه فیها من الحق و العدل و یبسطه من القسط فی الحساب و وزن الحسنات و السیئات.
و ینادی علیه بأنه مستعار إضافته إلی اسمه لأنه هو الحق العدل، و إضافة اسمه إلی الأرض لأنه یزینها حیث ینشر فیها عدله و ینصب فیها موازین قسطه و یحکم بالحق بین أهلها، و لا تری أزین للبقاع من العدل و لا أعمر لها منه، و فی هذه الإضافة أن ربها و خالقها هو الذی یعدل فیها و إنما یجور فیها غیر ربها، ثم ما عطف علی إشراق الأرض من وضع الکتاب و المجی‌ء بالنبیین و الشهداء و القضاء بالحق و هو النور المذکور، و تری الناس یقولون للملک العادل: أشرقت الآفاق بعدلک و أضاءت الدنیا بقسطک کما تقول أظلمت البلاد بجور فلان 
قال رسول الله ص: الظلم ظلمات یوم القیامة
و کما فتح الآیة بإثبات العدل ختمها بنفی الظلم. انتهی.
و فیه أولا: أن قوله إن النور مستعار فی مواضع کثیرة من القرآن للحق و القرآن و البرهان فاستعارته للحق و البرهان غیر ظاهر فی شی‌ء من الآیات.
و ثانیا: أن الحق و العدل مفهومان متغایران و إن کانا ربما یتصادقان و کون النور فی الآیة مستعارا للحق لا یستلزم کون العدل مرادا به، و لذا لما أراد بیان إرادة العدل من النور ذکر الحق مع العدل ثم استنتج للعدل دون الحق.
و لا یبعد أن یراد- و الله أعلم- من إشراق الأرض بنور ربها ما هو خاصة یوم القیامة من انکشاف الغطاء و ظهور الأشیاء بحقائقها و بدو الأعمال من خیر أو شر أو طاعة أو معصیة أو حق أو باطل للناظرین، و إشراق الشی‌ء هو ظهوره بالنور و لا ریب أن مظهرها یومئذ هو الله سبحانه إذ الأسباب ساقطة دونه فالأشیاء مشرقة بنور مکتسب منه تعالی.
و هذا الإشراق و إن کان عاما لکل شی‌ء یسعه النور لکن لما کان الغرض بیان ما للأرض و أهله یومئذ من الشأن خصها بالبیان فقال: «وَ أَشْرَقَتِ الْأَرْضُ بِنُورِ رَبِّها»
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و ذکره تعالی بعنوان ربوبیة الأرض تعریضا للمشرکین المنکرین لربوبیته تعالی للأرض و ما فیها.
و المراد بالأرض مع ذلک الأرض و ما فیها و ما یتعلق بها کما تقدم أن المراد بالأرض فی قوله: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ ذلک.
و یستفاد ما قدمناه من مواضع کثیرة من کلامه تعالی کقوله تعالی «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ:» ق:- 22 و قوله «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ:» آل عمران:- 30، و قوله «یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ أَشْتاتاً لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ:» الزلزال:- 8 و آیات أخری کثیرة تدل علی ظهور الأعمال و تجسمها و شهادة الأعضاء و غیر ذلک.
و قوله: «وَ وُضِعَ الْکِتابُ قیل: المراد به الحساب و هو کما تری و قیل: المراد به صحائف الأعمال التی یحاسب علیها و یقضی بها، و قیل: المراد به اللوح المحفوظ و یؤیده قوله تعالی «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» الجاثیة:- 29.
و قوله: «وَ جِی‌ءَ بِالنَّبِیِّینَ وَ الشُّهَداءِ» أما النبیون فلیسألوا عن أداء رسالتهم کما یشعر به السیاق قال تعالی «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ:» الأعراف:- 6، و أما الشهداء و هم شهداء الأعمال فلیؤدوا ما تحملوه من الشهادة قال تعالی «فَکَیْفَ إِذا جِئْنا مِنْ کُلِّ أُمَّةٍ بِشَهِیدٍ وَ جِئْنا بِکَ عَلی هؤُلاءِ شَهِیداً:» النساء:- 41.
و قوله: «وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ ضمیرا الجمع للناس المعلوم من السیاق، و القضاء بینهم هو القضاء فیما اختلفوا فیه الوارد کرارا فی کلامه تعالی قال «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ:» یونس:- 93.
قوله تعالی: «وَ وُفِّیَتْ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِما یَفْعَلُونَ التوفیة الإعطاء بالتمام و قد علقت بنفس ما عملت دون جزائه و یقطع ذلک الریب فی کونه قسطا و عدلا من أصله و الآیة بمنزلة البیان لقوله: «وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ .
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و قوله: «وَ هُوَ أَعْلَمُ بِما یَفْعَلُونَ أی لیس حکمه بهذا النمط من وضع الکتاب و المجی‌ء بالنبیین و الشهداء عن جهل منه و حاجة بل لأن یجری حکمه علی القسط و العدل فهو أعلم بما یفعلون.
و الآیة السابقة تتضمن القضاء و الحکم و هذه الآیة إجراؤه و الآیات اللاحقة تفصیل إجرائه.
قوله تعالی: «وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ إلی آخر الآیة السوق بالفتح فالسکون- علی ما فی المجمع،- الحث علی السیر، و الزمر جمع زمرة و هی- کما فی الصحاح،- الجماعة من الناس.
و المعنی «وَ سِیقَ و حث علی السیر «الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً» جماعة بعد جماعة «حَتَّی إِذا جاؤُها» بلغوها «فُتِحَتْ أَبْوابُها» لأجل دخولهم و هی سبعة قال تعالی «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ:» الحجر:- 44 «وَ قالَ لَهُمْ خَزَنَتُها» و هم الملائکة الموکلون علیها یقولون لهم تهجینا و إنکارا علیهم «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ رُسُلٌ مِنْکُمْ من نوعکم من البشر «یَتْلُونَ و یقرءون «عَلَیْکُمْ آیاتِ رَبِّکُمْ من الحجج الدالة علی وحدانیته و وجوب عبادته «قالُوا» بلی قد جاءوا و تلوا «وَ لکِنْ کفرنا و کذبنا و «حَقَّتْ کَلِمَةُ الْعَذابِ عَلَی الْکافِرِینَ و کلمة العذاب هی قوله تعالی حین أمر آدم بالهبوط: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» البقرة:- 39.
قوله تعالی: «قِیلَ ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ القائل- علی ما یفیده السیاق- خزنة جهنم، و فی قوله: «فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ دلالة علی أن هؤلاء الذین کفروا هم المکذبون بآیات الله المعاندون للحق.
قوله تعالی: «وَ سِیقَ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً حَتَّی إِذا جاؤُها وَ فُتِحَتْ أَبْوابُها» لم یذکر فی الآیة جواب إذا إشارة إلی أنه أمر فوق ما یوصف و وراء ما یقدر بقدر، و قوله: «وَ فُتِحَتْ أَبْوابُها» حال أی جاءوها و قد فتحت أبوابها، و قوله:
«خَزَنَتُها» هم الملائکة الموکلون علیها.
و المعنی «وَ سِیقَ و حث علی السیر «الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً» جماعة بعد جماعة «حَتَّی إِذا جاؤُها وَ» قد «فُتِحَتْ أَبْوابُها وَ قالَ لَهُمْ خَزَنَتُها» الموکلون علیها
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مستقبلین لهم «سَلامٌ عَلَیْکُمْ أنتم فی سلام مطلق لا یلقاکم إلا ما ترضون «طِبْتُمْ و لعله تعلیل لإطلاق السلام «فَادْخُلُوها خالِدِینَ فیها. و هو أثر طیبهم.
قوله تعالی: «وَ قالُوا الْحَمْدُ لِلَّهِ الَّذِی صَدَقَنا وَعْدَهُ وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ إلی آخر الآیة. القائلون هم المتقون و المراد بالوعد ما تکرر فی کلامه تعالی و فیما أوحی إلی سائر الأنبیاء من وعد المتقین بالجنة قال «لِلَّذِینَ اتَّقَوْا عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتٌ:» آل عمران:- 15 و قال «إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتِ النَّعِیمِ:» القلم:- 34، کذا قیل، و قیل: المراد بالوعد الوعد بالبعث و الثواب.
و لا یبعد أن یراد بالوعد الوعد بإیراث الجنة کما فی قوله «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ الَّذِینَ یَرِثُونَ الْفِرْدَوْسَ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» المؤمنون:- 11 و یکون قوله: «وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ عطف تفسیر لقوله «صَدَقَنا وَعْدَهُ .
و قوله: «وَ أَوْرَثَنَا الْأَرْضَ المراد بالأرض- علی ما قالوا- أرض الجنة و هی التی علیها الاستقرار فیها و قد تقدم فی أول سورة المؤمنون أن المراد بوراثتهم الجنة بقاؤها لهم بعد ما کانت فی معرض أن یشارکها غیرهم أو یملکها دونهم لکنهم زالوا عنها فانتقلت إلیهم.
و قوله: «نَتَبَوَّأُ مِنَ الْجَنَّةِ حَیْثُ نَشاءُ» بیان لإیراثهم الأرض، و تبدیل ضمیر الأرض بالجنة للإشارة إلی أنها المراد بالأرض.
و قیل: المراد بالأرض هی أرض الدنیا و هو سخیف إلا أن یوجه بأن الجنة هی عقبی هذه الدار قال تعالی «أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ:» الرعد:- 22.
و المعنی و قال المتقون بعد دخول الجنة: الحمد لله الذی صدقنا وعده أن سیدخلنا أو أن سیورثنا الجنة نسکن منها حیث نشاء و نختار- فلهم ما یشاءون فیها-.
و قوله: «فَنِعْمَ أَجْرُ الْعامِلِینَ أی فنعم الأجر أجر العاملین لله تعالی، و هو علی ما یعطیه السیاق قول أهل الجنة، و احتمل أن یکون من قوله تعالی.
قوله تعالی: «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ إلی آخر الآیة الحف الإحداق و الإحاطة بالشی‌ء، و العرش هو المقام الذی یصدر منه 
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الفرامین و الأوامر الإلهیة التی یدبر بها العالم، و الملائکة هم المجرون لمشیته العاملون بأمره، و رؤیة الملائکة علی تلک الحال کنایة عن ظهور ذلک و قد طویت السماوات.
و المعنی: و تری یومئذ الملائکة و الحال أنهم محدقون بالعرش مطیفون به لإجراء الأمر الصادر منه و هم یسبحون بحمد ربهم.
و قوله: «وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ احتمل رجوع الضمیر إلی الملائکة، و رجوعه إلی الناس و الملائکة جمیعا، و رجوعه إلی جمیع الخلائق، و رجوعه إلی الناس فالقضاء بین أهل الجنة و أهل النار منهم أو بین الأنبیاء و أممهم.
و یضعف الاحتمال الأخیر أن القضاء بین الناس قد ذکر قبلا فی قوله: «وَ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْحَقِّ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ فذکر القضاء بینهم ثانیا تکرار من غیر موجب.
لکن ظاهر القضاء بین جماعة هو الحکم لبعضهم علی بعض لوجود اختلاف ما بینهم و لا تحقق للاختلاف بین الملائکة، و هذا یؤید أن یکون الضمیر لغیرهم و القضاء بین الناس غیر أن القضاء کما یطلق علی نفس حکم الحاکم یصح إطلاقه علی مجموع الحکم و مقدماته و تبعاته من حضور المتخاصمین و طرح الدعوی و شهادة الشهود و حکم الحاکم و إیفاء المحق حقه فمن الممکن أن یکون المراد بالقضاء المذکور أولا نفس الحکم الإلهی و بهذا القضاء المذکور ثانیا هو مجموع ما یجری علیهم من حین یبعثون إلی حین دخول أهل النار النار و أهل الجنة الجنة و استقرارهم فیهما و بذلک یندفع إشکال التکرار من غیر موجب.
و قوله: «وَ قِیلَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ کلمة خاتمة للبدء و العود و ثناء عام له تعالی أنه لم یفعل و لا یفعل إلا الجمیل.
قیل: قائله المتقون و کان حمدهم الأول علی دخولهم الجنة و الثانی للقضاء بینهم و بین غیرهم بالحق، و قیل: قائله الملائکة و لم ینسب إلیهم صریحا لتعظیم أمرهم، و قیل:
القائل جمیع الخلائق.
و یؤید الأول قوله تعالی فی صفة أهل الجنة: «وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ:» یونس:- 10 و هو حمد عام خاتم للخلقة کما سمعت.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 300 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌17 349 



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ وَ لَتَکُونَنَّ مِنَ الْخاسِرِینَ فهذه مخاطبة النبی ص و المعنی لأمته، و هو ما
قاله الصادق (ع): إن الله عز و جل بعث نبیه بإیاک أعنی و اسمعی یا جارة.
و عن کتاب التوحید، بإسناده إلی الفضیل بن یسار قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: إن الله عز و جل لا یوصف.:
قال: و قال زرارة: قال أبو جعفر (ع): إن الله لا یوصف و کیف یوصف و قد قال فی کتابه: «وَ ما قَدَرُوا اللَّهَ حَقَّ قَدْرِهِ » فلا یوصف بقدر إلا کان أعظم من ذلک.
و فیه، بإسناده عن سلیمان بن مهران قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ الْأَرْضُ جَمِیعاً قَبْضَتُهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ» قال: ملکه لا یملکها معه أحد.
و القبض عن الله تعالی فی موضع آخر المنع- و البسط منه الإعطاء و التوسع کما قال عز و جل: «وَ اللَّهُ یَقْبِضُ وَ یَبْصُطُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ یعنی یعطی و یوسع و یضیق، و القبض منه عز و جل فی وجه آخر الأخذ- و الأخذ فی وجه القبول منه کما قال: «وَ یَأْخُذُ الصَّدَقاتِ أی یقبلها من أهلها و یثیب علیها.
قلت: فقوله عز و جل: «وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ ؟ قال: الیمین الید و الید القدرة و القوة- یقول عز و جل: «وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ أی بقدرته و قوته سبحانه و تعالی عما یشرکون.
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن أبی هریرة عن النبی ص: فی قوله تعالی: «فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ أنهم الشهداء مقلدون بأسیافهم حول عرشه 
الخبر و ظاهره أن النفخة غیر نفخة الإماتة و قد تقدم أن الآیة ظاهرة فی خلافه.
و روی عن أنس عنه (ص)": أنهم جبرئیل و میکائیل و إسرافیل و ملک الموت- و حملة العرش و أنهم یموتون بعدها
الخبر. و الآیة ظاهرة فی خلافه.
و روی عن جابر": استثنی موسی لأنه کان صعق قبل، الخبر.
و فیه أن الصعق 
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سواء أخذ بمعنی الموت أو بمعنی الغشیة لا یختص الصعق قبل ذلک بموسی (ع).
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «لَها سَبْعَةُ أَبْوابٍ فیه قولان أحدهما ما
روی عن أمیر المؤمنین (ع)- أن جهنم لها سبعة أبواب أطباق بعضها فوق بعض- و وضع إحدی یدیه علی الأخری فقال: هکذا- و أن الله وضع الجنان علی الأرض، و وضع النیران بعضها فوق بعض فأسفلها جهنم، و فوقها لظی، و فوقها الحطمة، و فوقها سقر، و فوقها الجحیم، و فوقها السعیر، و فوقها الهاویة- و فی روایة الکلبی أسفلها الهاویة و أعلاها جهنم.
و فی الخصال، عن أبی عبد الله عن أبیه عن جده عن علی (ع) قال: إن للجنة ثمانیة أبواب: باب یدخل منه النبیون و الصدیقون، و باب یدخل منه الشهداء و الصالحون، و خمسة أبواب یدخل منها شیعتنا و محبونا-.
فلا أزال واقفا علی الصراط أدعو و أقول: رب سلم شیعتی و محبی و أنصاری- و من تولانی فی دار الدنیا- فإذا النداء من بطنان العرش- قد أجیبت دعوتک و شفعت فی شیعتک- و یشفع کل رجل من شیعتی و من تولانی و نصرنی- و حارب من حاربنی بفعل أو قول- فی سبعین ألفا من جیرانه و أقربائه-.
و باب یدخل منه سائر المسلمین- ممن یشهد أن لا إله إلا الله- و لم یکن فی قلبه مثقال من بغضنا أهل البیت.



(40) سورة المؤمن مکیة و هی خمس و ثمانون آیة (85)





[سورة غافر (40): الآیات 1 الی 6]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ (2) غافِرِ الذَّنْبِ وَ قابِلِ التَّوْبِ شَدِیدِ الْعِقابِ ذِی الطَّوْلِ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ (3) ما یُجادِلُ فِی آیاتِ اللَّهِ إِلاَّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَلا یَغْرُرْکَ تَقَلُّبُهُمْ فِی الْبِلادِ (4)
کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ الْأَحْزابُ مِنْ بَعْدِهِمْ وَ هَمَّتْ کُلُّ أُمَّةٍ بِرَسُولِهِمْ لِیَأْخُذُوهُ وَ جادَلُوا بِالْباطِلِ لِیُدْحِضُوا بِهِ الْحَقَّ فَأَخَذْتُهُمْ فَکَیْفَ کانَ عِقابِ (5) وَ کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّهُمْ أَصْحابُ النَّارِ (6)
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(بیان)

تتکلم السورة فی استکبار الکافرین و مجادلتهم بالباطل لیدحضوا به الحق الذی یدعون إلیه و لذلک نراها تذکر جدالهم و تعود إلیه عودة بعد عودة «ما یُجادِلُ فِی آیاتِ اللَّهِ إِلَّا الَّذِینَ کَفَرُوا فَلا یَغْرُرْکَ تَقَلُّبُهُمْ فِی الْبِلادِ» «الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ کَبُرَ مَقْتاً» «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ أَنَّی یُصْرَفُونَ .
فتکسر سورة استکبارهم و جدالهم بذکر ما عاقب الله به الماضین من الأمم المکذبین و ما أعد الله لهم من العذاب المهین بذکر طرف مما یجری علیهم فی الآخرة.
و تدحض باطل أقاویلهم بوجوه من الحجج الناطقة بتوحده فی الربوبیة و الألوهیة و تأمر النبی ص بالصبر و تعده و المؤمنین به بالنصر، و تأمرهم أن یؤذنهم أنه مسلم لربه غیر تارک لعبادته فلییأسوا منه.
و السورة مکیة کلها لاتصال آیاتها و شهادة مضامینها بذلک، و ما قیل فیه من الآیات إنه نزل بالمدینة لا یعبأ به و سیجی‌ء الإشارة إلیها إن شاء الله.
قوله تعالی «حم تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ التنزیل مصدر بمعنی المفعول فقوله: «تَنْزِیلُ الْکِتابِ من قبیل إضافة الصفة إلی موصوفها و التقدیر هذا کتاب منزل من الله.
و تخصیص الوصفین: «الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ بالذکر قیل: للإشارة إلی ما فی القرآن من الإعجاز و أنواع العلوم التی یضیق عنها نطاق الأفهام، و قیل: هو من باب التفنن.
و الوجه أن یقال: إن السورة لما کانت تتکلم حول جحد الجاحدین و مجادلتهم فی 
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آیات الله بالباطل جهلا و هم یحسبونه علما و یعتزون به کما حکی ذلک عنهم فی خاتمة السورة بقوله: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ و کما حکی عن فرعون قوله لقومه فی موسی: «إِنِّی أَخافُ أَنْ یُبَدِّلَ دِینَکُمْ أَوْ أَنْ یُظْهِرَ فِی الْأَرْضِ الْفَسادَ» و قوله لهم: «ما أُرِیکُمْ إِلَّا ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ».
افتتح الکلام فی السورة بما فیه إشارة إلی أن هذا الکتاب النازل علیهم تنزیل ممن هو عزیز علی الإطلاق لا یغلبه غالب حتی یخاف علی ما نزله من استعلائهم و استکبارهم بحسب أوهامهم، علیم علی الإطلاق لا یدخل علمه جهل و ضلال فلا یقاوم جدالهم بالباطل ما نزله من الحق و بینه بحججه الباهرة.
و یؤید هذا الوجه ما فی الآیة التالیة من قوله: «غافِرِ الذَّنْبِ وَ قابِلِ التَّوْبِ إلخ علی ما سنبین.
قوله تعالی: «غافِرِ الذَّنْبِ وَ قابِلِ التَّوْبِ شَدِیدِ الْعِقابِ ذِی الطَّوْلِ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» الإتیان بصیغة اسم الفاعل فی «غافِرِ الذَّنْبِ وَ قابِلِ التَّوْبِ - لعله- للدلالة علی الاستمرار التجددی فإن المغفرة و قبول التوب من صفاته الفعلیة و لا یزال تعالی یغفر الذنب ثم یغفر و یقبل التوب ثم یقبل.
و إنما عطف قابل التوب علی ما قبله دون «شَدِیدِ الْعِقابِ ذِی الطَّوْلِ لأن غافر الذنب و قابل التوب مجموعهما کصفة واحدة متعلقة بالعباد المذنبین یغفر لهم تارة بتوبة و تارة بغیرها کالشفاعة.
و العقاب و المعاقبة المؤاخذة التی تکون فی عاقبة الذنب قال الراغب: و العقب و العقبی یختصان بالثواب نحو خَیْرٌ ثَواباً وَ خَیْرٌ عُقْباً، و قال تعالی: «أُولئِکَ لَهُمْ عُقْبَی الدَّارِ، و العاقبة إطلاقها یختص بالثواب نحو وَ الْعاقِبَةُ لِلْمُتَّقِینَ و بالإضافة قد تستعمل فی العقوبة نحو ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا، و قوله: فَکانَ عاقِبَتَهُما أَنَّهُما فِی النَّارِ یصح أن یکون ذلک استعارة من ضده، و العقوبة و المعاقبة و العقاب تختص بالعذاب. انتهی.
فشدید العقاب کذی انتقام من أسماء الله الحسنی تحکی صفته تعالی فی جانب العذاب کما یحکی الغفور و الرحیم صفته تعالی فی جانب الرحمة.
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و الطول علی ما فی المجمع،- الإنعام الذی تطول مدته علی صاحبه فذو الطول من أسمائه الحسنی فی معنی المنعم لکنه أخص من المنعم لعدم شموله النعم القصار.
و ذکر هذه الأسماء الأربعة: غافر الذنب و قابل التوب شدید العقاب ذی الطول بعد اسم العلیم للإشارة إلی أن تنزیل هذا الکتاب المشتمل علی دعوته الحقة المبنی علی العلم مبنی علی أساس ما تقتضیه مضامین هذه الأسماء الأربعة.
و ذلک أن العالم الإنسانی کما یتحد قبیلا واحدا فی نیل الطول الإلهی و التنعم بنعمه المستمرة المتوالیة مدی الحیاة الدنیا ینقسم من حیث حیاته الآخرة قسمین و ینشعب إلی شعبتین: سعید و شقی و الله سبحانه عالم بتفاصیل خلقه و کیف لا یعلم و هو خالقها و فاعلها، و مقتضی کونه غافرا للذنب قابلا للتوب أن یغفر لمن استعد للمغفرة و أن یقبل توبة التائب إلیه، و مقتضی کونه شدید العقاب أن یعاقب من استحق ذلک.
و مقتضی ذلک أن یهدی الناس إلی صراط السعادة کما قال «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی وَ إِنَّ لَنا لَلْآخِرَةَ وَ الْأُولی » اللیل:- 13، و قال «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ:» النحل:- 9.
لینقسم الناس بذلک قسمین و یتمیز عنده السعید من الشقی و المهتدی من الضال فیرحم هذا و یعذب ذلک.
فتنزیل الکتاب من الله العزیز العلیم مبنی علی علمه المحیط بخلقه أنهم فی حاجة إلی دعوة یهتدی بها قوم و یضل بردها آخرون لیغفر لقوم و یعذب آخرین، و فی حاجة إلیها لینتظم بها نظام معاشهم فی الدنیا فینعموا بطوله و نعمته فی الدنیا ثم فی دار القرار.
فهذا شأن کتابه المنزل بعلمه الذی لا یشوبه جهل و المبنی علی الحق الذی لا یداخله باطل، و أین هو من تکذیب الذین لا یعلمون إلا ظاهرا من الحیاة و جدالهم بالباطل لیدحضوا به الحق.
و علی هذا الذی ذکرنا من العنایة بالعلم یشهد ما سیذکره تعالی من دعاء الملائکة للمؤمنین بالمغفرة: «رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ فتدبر فیه.
و قوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» ذکر کلمة التوحید للإشارة إلی وجوب 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 305
عبادته وحده فلا تلغو الدعوة الدینیة بتنزیل الکتاب، و ذکر کون مصیر الکل و رجوعهم إلیه و هو البعث للإشارة إلی أنه هو السبب العمدة الداعی إلی الإیمان بالکتاب و اتباعه فیما یدعو إلیه لأن الاعتقاد بیوم الحساب هو الذی یستتبع الخوف و الرجاء خوف العقاب و رجاء الثواب الداعیین إلی عبادة الله سبحانه.
قوله تعالی: «ما یُجادِلُ فِی آیاتِ اللَّهِ إِلَّا الَّذِینَ کَفَرُوا فَلا یَغْرُرْکَ تَقَلُّبُهُمْ فِی الْبِلادِ» لما ذکر تنزیل الکتاب و أشار إلی الحجة الباهرة علی حقیته، المستفادة من صفاته الکریمة المعدودة فی الآیتین، الدالة علی أنه منزل بعلمه الذی لا یشوبه جهل و بالحق الذی لا یدحضه باطل تعرض لحال الذین قابلوا حججه الحقة بباطل جدالهم فلوح إلی أن هؤلاء أهل العقاب و لیسوا بفائتین و لا مغفولا عنهم فإنهم کما نزل الکتاب لیغفر الذنب و یقبل التوب کذلک نزله لیعاقب أهل العقاب فلا یسوأن النبی ص جدالهم و لا یغرنه ما یشاهده من حالهم.
فقوله: «ما یُجادِلُ فِی آیاتِ اللَّهِ لم یقل: ما یجادل فیه أی فی القرآن لیدل علی أن الجدال فی الحق الذی تدل علیه الآیات بما هی آیات. علی أن طرف جدالهم هو النبی ص و هو داع إلی الحق الذی تدل علیه الآیات فجدالهم لدفع الحق لا للدفاع عن الحق. علی أن الجدال فی الآیة التالیة مقیدة بالباطل لإدحاض الحق.
فالمراد بالمجادلة فی آیات الله هی المجادلة لإدحاضها و دفعها و هی المذمومة و لا تشمل الجدال لإثبات الحق و الدفاع عنه کیف؟ و هو سبحانه یأمر نبیه ص بذلک إذا کان جدالا بالتی هی أحسن قال تعالی «وَ جادِلْهُمْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ:» النحل:- 125.
قوله: «إِلَّا الَّذِینَ کَفَرُوا» ظاهر السیاق أنهم الذین رسخ الکفر فی قلوبهم فلا یرجی زواله، و قد قیل: «ما یُجادِلُ و لم یقل: لا یجادل، و کذا ظاهر قوله:
«فَلا یَغْرُرْکَ تَقَلُّبُهُمْ فِی الْبِلادِ» أن المراد بهم الکفار المعاصرون للنبی ص و إن لم یکونوا من أهل مکة.
و تقلبهم فی البلاد انتقالهم من طور من أطوار الحیاة إلی طور آخر و من نعمة إلی 
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نعمة فی سلامة و صحة و عافیة، و توجیه النهی عن الغرور إلی تقلبهم فی البلاد کنایة عن نهی النبی ص عن الاغترار بما یشاهده منهم أن یحسب أنهم أعجزوه سبحانه.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ الْأَحْزابُ مِنْ بَعْدِهِمْ إلخ فی مقام الجواب عما یسبق إلی الوهم أنهم استکبروا و جادلوا فی آیات الله فلم یکن بهم بأس و سبقوا فی ذلک.
و محصل الجواب: أن الأمم الماضین کقوم نوح و الأحزاب من بعدهم کعاد و ثمود و قوم لوط و غیرهم سبقوا هؤلاء إلی مثل صنیعهم من التکذیب و الجدال بالباطل و هموا برسولهم لیأخذوه فحل بهم العقاب و کذلک قضی فی حق الکفار العذاب فتوهم أن هؤلاء سبقوا الله إلی ما یرید توهم باطل.
فقوله: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ الْأَحْزابُ مِنْ بَعْدِهِمْ دفع للدخل السابق و لذا جی‌ء بالفصل، و قوله: «وَ هَمَّتْ کُلُّ أُمَّةٍ بِرَسُولِهِمْ لِیَأْخُذُوهُ یقال: هم به أی قصده و یغلب فیه القصد بالسوء أی قصدوا رسولهم لیأخذوه بالقتل أو الإخراج أو غیرهما کما قصه الله تعالی فی قصصهم.
و قوله: «وَ جادَلُوا بِالْباطِلِ لِیُدْحِضُوا بِهِ الْحَقَ الإدحاض الإزالة و الإبطال و قوله: «فَأَخَذْتُهُمْ أی عذبتهم، و فیه التفات من الغیبة إلی التکلم وحده و النکتة فیه الإشارة إلی أن أمرهم فی هذا الطغیان و الاستکبار إلی الله وحده لا یدخل بینه و بینهم أحد بنصرة أو شفاعة کما قال «فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ:» الفجر:- 14.
و قوله: «فَکَیْفَ کانَ عِقابِ توجیه لذهن المخاطب إلی ما یعلمه من کیفیة إهلاکهم و قطع دابرهم لیحضر شدة ما نزل بهم و قد قصه الله فیما قص من قصصهم.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ حَقَّتْ کَلِمَةُ رَبِّکَ عَلَی الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّهُمْ أَصْحابُ النَّارِ» ظاهر السیاق أن المشبه به هو ما فی الآیة السابقة من أخذهم و عقابهم، و المراد بالذین کفروا مطلق الکفار من الماضین، و المعنی کما أخذ الله المکذبین من الماضین بعذاب الدنیا کذلک حقت کلمته علی مطلق الکافرین بعذاب الآخرة، و الذین کفروا من قومک منهم.
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و قیل: المراد بالذین کفروا کفار مکة، و لا یساعد علیه السیاق و التشبیه لا یخلو علیه من اختلال.
و فی قوله: «کَلِمَةُ رَبِّکَ و لم یقل: کلمتی تطییب لنفس النبی ص و تأیید له بالإشارة إلی أن الرکن الذی یرکن إلیه هو الشدید القوی.
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اشارة

الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ (7) رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (8) وَ قِهِمُ السَّیِّئاتِ وَ مَنْ تَقِ السَّیِّئاتِ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمْتَهُ وَ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (9) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنادَوْنَ لَمَقْتُ اللَّهِ أَکْبَرُ مِنْ مَقْتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ إِذْ تُدْعَوْنَ إِلَی الْإِیمانِ فَتَکْفُرُونَ (10) قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ فَاعْتَرَفْنا بِذُنُوبِنا فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ (11)
ذلِکُمْ بِأَنَّهُ إِذا دُعِیَ اللَّهُ وَحْدَهُ کَفَرْتُمْ وَ إِنْ یُشْرَکْ بِهِ تُؤْمِنُوا فَالْحُکْمُ لِلَّهِ الْعَلِیِّ الْکَبِیرِ (12)
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(بیان)

لما ذکر سبحانه تکذیب الذین کفروا و جدالهم فی آیات الله بالباطل و لوح إلی أنهم غیر معجزین و لا مغفول عنهم بل معنیون فی هذه الدعوة و العنایة فیهم أن یتمیزوا فیحق علیهم کلمة العذاب فیعاقبوا عاد إلی بدء الکلام الذی أشار فیه إلی أن تنزیل الکتاب و إقامة الدعوة لمغفرة جمع و قبول توبتهم و عقاب آخرین فذکر أن الناس قبال هذه الدعوة قبیلان: قبیل تستغفر لهم حملة العرش و الحافون به من الملائکة و هم التائبون إلی الله المتبعون سبیله و من صلح من آبائهم و أزواجهم و ذریاتهم، و قبیل ممقوتون معذبون و هم الکافرون بالتوحید.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ إلی آخر الآیة. لم یعرف سبحانه هؤلاء الحاملین للعرش من هم؟ و لا فی کلامه تصریح بأنهم من الملائکة لکن یشعر عطف قوله: «وَ مَنْ حَوْلَهُ علیهم و قد قال فیهم «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ:» الزمر:- 75 أن حملة العرش أیضا من الملائکة.
و قد تقدم تفصیل الکلام فی معنی العرش فی الجزء الثامن من الکتاب.
فقوله: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ أی الملائکة الذین یحملون العرش الذی منه تظهر الأوامر و تصدر الأحکام الإلهیة التی بها یدبر العالم، و الذین حول العرش من الملائکة و هم المقربون منهم.
و قوله: «یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ أی ینزهون الله سبحانه و الحال أن تنزیههم له یصاحب ثناؤهم لربهم فهم ینزهونه تعالی عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه و من ذلک وجود الشریک فی ملکه و یثنون علیه علی فعله و تدبیره.
و قوله: «وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ إیمانهم به- و الحال هذه الحال عرش الملک و التدبیر لله و هم حاملوه أو مطیفون حوله لتلقی الأوامر و ینزهونه عن کل نقص و یحمدونه علی أفعاله- معناه الإیمان بوحدانیته فی ربوبیته و ألوهیته ففی ذکر العرش و نسبة التنزیه و التحمید و الإیمان إلی الملائکة رد للمشرکین حیث یعدون الملائکة المقربین شرکاء لله فی ربوبیته و ألوهیته و یتخذونهم أربابا آلهة یعبدونهم.
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و قوله: «وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا» أی یسألون الله سبحانه أن یغفر للذین آمنوا.
و قوله: «رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً» إلخ حکایة متن استغفارهم و قد بدءوا فیه بالثناء علیه تعالی بسعة الرحمة و العلم، و إنما ذکروا الرحمة و شفعوها بالعلم لأنه برحمته ینعم علی کل محتاج فالرحمة مبدأ إفاضة کل نعمة و بعلمه یعلم حاجة کل محتاج مستعد للرحمة.
و قوله: «فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ تفریع علی ما أثنوا به من سعة الرحمة و العلم، و المراد بالسبیل التی اتبعوها هو ما شرع لهم من الدین و هو الإسلام و اتباعهم له هو تطبیق عملهم علیه فالمراد بتوبتهم رجوعهم إلیه تعالی بالإیمان و المعنی فاغفر للذین رجعوا إلیک بالإیمان بوحدانیتک و سلوک سبیلک الذی هو الإسلام و قهم عذاب الجحیم و هو غایة المغفرة و غرضها.
قوله تعالی: «رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ إلی آخر الآیة تکرار النداء بلفظة ربنا لمزید الاستعطاف و المراد بالوعد وعده تعالی لهم بلسان رسله و فی کتبه.
و قوله: «وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ عطف علی موضع الضمیر فی قوله: «وَ أَدْخِلْهُمْ و المراد بالصلوح صلاحیة دخول الجنة، و المعنی و أدخل من صلح لدخول الجنة من آبائهم و أزواجهم و ذریاتهم جنات عدن.
ثم من المعلوم من سیاق الآیات أن استغفارهم لعامة المؤمنین، و من المعلوم أیضا أنهم قسموهم قسمین اثنین قسموهم إلی الذین تابوا و اتبعوا سبیل الله و قد وعدهم الله جنات عدن، و إلی من صلح و قد جعلوا الطائفة الأولی متبوعین و الثانیة تابعین.
و یظهر منه أن الطائفة الأولی هم الکاملون فی الإیمان و العمل علی ما هو مقتضی حقیقة معنی قولهم: «لِلَّذِینَ تابُوا وَ اتَّبَعُوا سَبِیلَکَ فذکروهم و سألوه أن یغفر لهم و ینجز لهم ما وعدهم من جنات عدن، و الطائفة الثانیة دون هؤلاء فی المنزلة ممن لم یستکمل الإیمان و العمل من ناقص الإیمان و مستضعف و سیئ العمل من منسوبی الطائفة الأولی فذکروهم و سألوه تعالی أن یلحقهم بالطائفة الأولی الکاملین فی جناتهم و یقیهم السیئات.
فالآیة فی معنی قوله تعالی «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ:» الطور:- 21 غیر أن الآیة التی نحن فیها أوسع 
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و أشمل لشمولها الآباء و الأزواج بخلاف آیة سورة الطور، و المأخوذ فیها الصلوح و هو أعم من الإیمان المأخوذ فی آیة الطور.
و قوله: «إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ تعلیل لقولهم: «فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا» إلی آخر مسألتهم، و کان الذی یقتضیه الظاهر أن یقال: إنک أنت الغفور الرحیم لکنه عدل إلی ذکر الوصفین: العزیز الحکیم لأنه وقع فی مفتتح مسألتهم الثناء علیه تعالی بقولهم: «رَبَّنا وَسِعْتَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ رَحْمَةً وَ عِلْماً». و لازم سعة الرحمة و هی عموم الإعطاء أن له أن یعطی ما یشاء لمن یشاء و یمنع ما یشاء ممن یشاء و هذا معنی العزة التی هی القدرة علی الإعطاء و المنع، و لازم سعة العلم لکل شی‌ء أن ینفذ العلم فی جمیع أقطار الفعل فلا یداخل الجهل شیئا منها و لازمه إتقان الفعل و هو الحکمة.
فقوله: «إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ فی معنی الاستشفاع بسعة رحمته و سعة علمه تعالی المذکورتین فی مفتتح المسألة تمهیدا و توطئة لذکر الحاجة و هی المغفرة و الجنة.
قوله تعالی: «وَ قِهِمُ السَّیِّئاتِ وَ مَنْ تَقِ السَّیِّئاتِ یَوْمَئِذٍ فَقَدْ رَحِمْتَهُ إلخ ظاهر السیاق أن الضمیر فی «قِهِمُ للذین تابوا و من صلح جمیعا.
و المراد بالسیئات- علی ما قیل- تبعات المعاصی و هی جزاؤها و سمیت التبعات سیئات لأن جزاء السیئ سیئ قال تعالی «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها:» الشوری:- 40.
و قیل: المراد بالسیئات المعاصی و الذنوب نفسها و الکلام علی تقدیر مضاف و التقدیر و قهم جزاء السیئات أو عذاب السیئات.
و الظاهر أن الآیة من الآیات الدالة علی أن الجزاء بنفس الأعمال خیرها و شرها، و قد تکرر فی کلامه تعالی أمثال قوله «إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» التحریم:- 7.
و کیف کان فالمراد بالسیئات التی سألوا وقایتهم عنها هی الأهوال و الشدائد التی تواجههم یوم القیامة غیر عذاب الجحیم فلا تکرار فی قولیهم: «وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ «وَ قِهِمُ السَّیِّئاتِ .
و قیل: المراد بالسیئات نفس المعاصی التی فی الدنیا، و قولهم: «یَوْمَئِذٍ» إشارة إلی الدنیا، و المعنی و احفظهم من اقتراف المعاصی و ارتکابها فی الدنیا بتوفیقک.
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و فیه أن السیاق یؤید کون المراد بیومئذ یوم القیامة کما یشهد به قولهم: «وَ قِهِمْ عَذابَ الْجَحِیمِ و قولهم: «وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ إلخ فالحق أن المراد بالسیئات ما یظهر للناس یوم القیامة من الأهوال و الشدائد.
و یظهر من هذه الآیات المشتملة علی دعاء الملائکة و مسألتهم:
أولا: أن من الأدب فی الدعاء أن یبدأ بحمده و الثناء علیه تعالی ثم یذکر الحاجة ثم یستشفع بأسمائه الحسنی المناسبة له.
و ثانیا: أن سؤال المغفرة قبل سؤال الجنة و قد کثر ذکر المغفرة قبل الجنة فی کلامه تعالی إذا ذکرا معا، و هو الموافق للاعتبار فإن حصول استعداد أی نعمة کانت بزوال المانع قبل حصول نفس النعمة.
و ذکر بعضهم أن فی قوله: «فَاغْفِرْ لِلَّذِینَ تابُوا» الآیة دلالة علی أن إسقاط العقاب عند التوبة تفضل من الله تعالی إذ لو کان واجبا لکان لا یحتاج فیه إلی مسألتهم بل کان یفعله الله سبحانه لا محالة.
و فیه أن وجوب صدور الفعل عنه تعالی لا ینافی صحة مسألته و طلبه منه تعالی کما یشهد به قولهم بعد الاستغفار: «رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ فقد سألوا لهم الجنة مع اعترافهم بأن الله وعدهم إیاها و وعده تعالی واجب الإنجاز فإنه لا یخلف المیعاد، و أصرح من هذه الآیة قوله یحکی عن المؤمنین «رَبَّنا وَ آتِنا ما وَعَدْتَنا عَلی رُسُلِکَ وَ لا تُخْزِنا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّکَ لا تُخْلِفُ الْمِیعادَ:» آل عمران:- 194.
و قبول التوبة مما أوجبه الله تعالی علی نفسه و جعله حقا للتائبین علیه قال تعالی «إِنَّمَا التَّوْبَةُ عَلَی اللَّهِ لِلَّذِینَ یَعْمَلُونَ السُّوءَ بِجَهالَةٍ ثُمَّ یَتُوبُونَ مِنْ قَرِیبٍ فَأُولئِکَ یَتُوبُ اللَّهُ عَلَیْهِمْ:» النساء:- 17 فطلب کل حق أوجبه الله تعالی علی نفسه منه کسؤال المغفرة للتائب هو فی الحقیقة رجوع إلیه لاستنجاز ما وعده و إظهار اشتیاق للفوز بکرامته.
و کذا لا یستلزم التفضل منه تعالی کون الفعل جائز الصدور غیر واجبة فکل عطیة من عطایاه تفضل سواء کانت واجبة الصدور أم لم تکن إذ لو کان فعل من أفعاله واجب الصدور عنه لم یکن إیجابه علیه بتأثیر من غیره فیه و قهره علیه إذ هو المؤثر فی کل شی‌ء لا یؤثر فیه غیره بل کان ذلک بإیجاب منه تعالی علی نفسه و یؤول معناه إلی 
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قضائه تعالی فعل شی‌ء من الأفعال و إفاضة عطیة من العطایا قضاء حتم فیکون سبحانه إنما یفعله بمشیة من نفسه منزها عن إلزام الغیر إیاه علیه متفضلا به فالفعل تفضل منه و إن کان واجب الصدور، و أما لو لم یکن الفعل واجب الصدور فکونه تفضلا أوضح.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا یُنادَوْنَ لَمَقْتُ اللَّهِ أَکْبَرُ مِنْ مَقْتِکُمْ أَنْفُسَکُمْ إِذْ تُدْعَوْنَ إِلَی الْإِیمانِ فَتَکْفُرُونَ المقت أشد البغض. لما ذکر المؤمنین ببعض ما لهم من جهة إیمانهم رجع إلی ذکر الکافرین ببعض ما علیهم من جهة کفرهم.
و ظاهر الآیة و الآیة التالیة أن هذا النداء المذکور فیها إنما ینادون به فی الآخرة بعد دخول النار حین یذوقون العذاب لکفرهم فیظهر لهم أن کفرهم فی الدنیا إذ کانوا یدعون من قبل الأنبیاء إلی الإیمان کان مقتا و شدة بغض منهم لأنفسهم حیث أوردوها بذلک مورد الهلاک الدائم.
و ینادون من جانب الله سبحانه فیقال لهم: أقسم لمقت الله و شدة بغضه لکم أکبر من مقتکم أنفسکم و شدة بغضکم لها إذ تدعون- حکایة حال ماضیة- إلی الإیمان من قبل الأنبیاء فتکفرون.
قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ فَاعْتَرَفْنا بِذُنُوبِنا فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ سیاق الآیة و ما قبلها یشعر بأنهم یقولون هذا القول بعد استماع النداء السابق، و إنما یقولونه و هم فی النار بدلیل قولهم: «فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ .
و تقدیم هذا الاعتراف منهم نوع تسبیب و توسل إلی التخلص من العذاب و لات حین مناص، و ذلک أنهم کانوا- و هم فی الدنیا- فی ریب من البعث و الرجوع إلی الله فأنکروه و نسوا یوم الحساب و کان نسیان ذلک سبب استرسالهم فی الذنوب و ذهابهم لوجوههم فی المعاصی و نسیان یوم الحساب مفتاح کل معصیة و ضلال قال تعالی «إِنَّ الَّذِینَ یَضِلُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ بِما نَسُوا یَوْمَ الْحِسابِ:»- ص:- 26.
ثم لما أماتهم الله إماتة بعد إماتة و أحیاهم إحیاءة بعد إحیاءة زال ارتیابهم فی أمر البعث و الرجوع إلی الله بما عاینوا من البقاء بعد الموت و الحیاة بعد الحیاة و قد کانوا یرون أن الموت فناء، و یقولون إن هی إلا حیاتنا الدنیا و ما نحن بمبعوثین.
و بالجملة زال عنهم الارتیاب بحصول الیقین و بقیت الذنوب و المعاصی و لذلک 
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توسلوا إلی التخلص من العذاب بالاعتراف فتارة اعترفوا بحصول الیقین کما حکاه الله عنهم فی قوله «وَ لَوْ تَری إِذِ الْمُجْرِمُونَ ناکِسُوا رُؤُسِهِمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ رَبَّنا أَبْصَرْنا وَ سَمِعْنا فَارْجِعْنا نَعْمَلْ صالِحاً إِنَّا مُوقِنُونَ:» الم السجدة:- 12، و تارة اعترفوا بذنوبهم کما فی الآیة المبحوث عنها و قد کانوا یرون أنهم أحرار مستقلون فی إرادتهم و أفعالهم لهم أن یشاءوا ما شاءوا و أن یفعلوا ما فعلوا و لا حساب و لا ذنب.
و من ذلک یظهر وجه ترتب قولهم: «فَاعْتَرَفْنا بِذُنُوبِنا» علی قولهم: «أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ فالاعتراف فی الحقیقة مترتب علی حصول الیقین بالمعاد الموجب لحصول العلم بکون انحرافاتهم عن سبیل الله ضلالات و ذنوبا.
و المراد بقولهم: «أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ - کما قیل- الإماتة عن الحیاة الدنیا و الإحیاء للبرزخ ثم الإماتة عن البرزخ و الإحیاء للحساب یوم القیامة فالآیة تشیر إلی الإماتة بعد الحیاة الدنیا و الإماتة بعد الحیاة البرزخیة و إلی الإحیاء فی البرزخ و الإحیاء لیوم القیامة و لو لا الحیاة البرزخیة لم تتحقق الإماتة الثانیة لأن کلا من الإماتة و الإحیاء یتوقف تحققه علی سبق خلافه.
و لم یتعرضوا للحیاة الدنیا و لم یقولوا: و أحییتنا ثلاثا و إن کانت إحیاء لکونها واقعة بعد الموت الذی هو حال عدم ولوج الروح لأن مرادهم ذکر الإحیاء الذی هو سبب الإیقان بالمعاد و هو الإحیاء فی البرزخ ثم فی القیامة و أما الحیاة الدنیویة فإنها و إن کانت إحیاء لکنها لا توجب بنفسها یقینا بالمعاد فقد کانوا مرتابین فی المعاد و هم أحیاء فی الدنیا.
و بما تقدم من البیان یظهر فساد ما اعترض علیه بأنه لو کان المراد بالإحیاءتین ما کان فی البرزخ و فی الآخرة لکان من الواجب أن یقال: «أمتنا اثنتین و أحییتنا ثلاثا» إذ لیس المراد إلا ذکر ما مر علیهم من الإماتة و الإحیاءة و ذلک إماتتان اثنتان و إحیاءات ثلاث.
و الجواب أنه لیس المراد هو مجرد ذکر الإماتة و الإحیاء اللتین مرتا علیهم کیفما کانتا بل ذکر ما کان منهما مورثا للیقین بالمعاد، و لیس الإحیاء الدنیوی علی هذه الصفة.
و قیل: المراد بالإماتة الأولی حال النطفة قبل ولوج الروح، و بالإحیاءة الأولی ما هو حال الإنسان بعد ولوجها، و بالإماتة الثانیة إماتته فی الدنیا، و بالإحیاءة الثانیة
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إحیاءته بالبعث للحساب یوم القیامة، و الآیة منطبقة علی ما فی قوله تعالی «کَیْفَ تَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ:» البقرة:- 28.
و لما أحسوا بعدم صدق الإماتة علی حال الإنسان قبل ولوج الروح فی جسده لتوقفها علی سبق الحیاة تمحلوا فی تصحیحه تمحلات عجیبة من أراد الوقوف علیها فلیراجع الکشاف، و شروحه.
علی أنک قد عرفت أن ذکرهم ما مر علیهم من الإماتة و الإحیاءة إشارة إلی أسباب حصول یقینهم بالمعاد و الحیاة الدنیا و الموت الذی قبلها لا أثر لهما فی ذلک.
و قیل: إن الحیاة الأولی فی الدنیا و الثانیة فی القبر، و الموتة الأولی فی الدنیا و الثانیة فی القبر و لا تعرض فی الآیة لحیاة یوم البعث، و یرد علیه ما تقدم أن الحیاة الدنیا لا تعلق لها بالغرض فلا موجب للتعرض لها، و الحیاة یوم القیامة بالخلاف من ذلک.
و قیل: المراد بالإحیاءتین إحیاء البعث و الإحیاء الذی قبله و إحیاء البعث قسمان إحیاء فی القبر و إحیاء عند البعث و لم یتعرض لهذا التقسیم فی الآیة فتشمل الآیة الإحیاءات الثلاث و الإماتتین جمیعا.
و یرد علیه ما یرد علی الوجهین السابقین علیه مضافا إلی ما أورد علیه أن ذکر الإماتة الثانیة التی فی القبر دلیل علی أن التقسیم ملحوظ و المراد التعدد الشخصی لا النوعی.
و قیل: المراد إحیاء النفوس فی عالم الذر ثم الإماتة ثم الإحیاء فی الدنیا ثم الإماتة ثم الإحیاء للبعث، و یرد علیه ما یرد علی سوابقه.
و قیل: المراد بالتثنیة التکرار کما فی قوله تعالی «ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ کَرَّتَیْنِ:» الملک:- 4، و المعنی أمتنا إماتة و أحییتنا إحیاءة بعد إحیاءة.
و أورد علیه أنه إنما یتم لو کان القول: أمتنا إماتتین و أحییتنا إحیاءتین أو کرتین مثلا لکن المقول نفس العدد و هو لا یحتمل ذلک کما قیل فی قوله «إِلهَیْنِ اثْنَیْنِ:» النحل:- 51.
و قولهم: «فَهَلْ إِلی خُرُوجٍ مِنْ سَبِیلٍ دعاء و مسألة فی صورة الاستفهام، و فی تنکیر الخروج و السبیل إشارة إلی رضاهم بأی نوع من الخروج کان من أی سبیل کانت 
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فقد بلغ بهم الجهد و الیوم یوم تقطعت بهم الأسباب فلا سبب یرجی أثره فی تخلصهم من العذاب.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ بِأَنَّهُ إِذا دُعِیَ اللَّهُ وَحْدَهُ کَفَرْتُمْ وَ إِنْ یُشْرَکْ بِهِ تُؤْمِنُوا» إلخ خطاب تشدید للکفار موطنه یوم القیامة، و یحتمل أن یکون موطنه الدنیا خوطبوا بداعی زجرهم عن الشرک.
و الإشارة بقوله: «ذلِکُمْ إلی ما هم فیه من الشدة، و فی قوله: «وَ إِنْ یُشْرَکْ بِهِ دلالة علی الاستمرار، و الکلام مسوق لبیان معاندتهم للحق و معاداتهم لتوحیده تعالی فهم یکفرون بکل ما یلوح فیه أثر التوحید و یؤمنون بکل ما فیه سمة الشرک فهم لا یراعون لله حقا و لا یحترمون له جانبا فالله سبحانه یحرم علیهم رحمته و لا یراعی فی حکمه لهم جانبا.
و بهذا المعنی یتصل قوله: «فَالْحُکْمُ لِلَّهِ الْعَلِیِّ الْکَبِیرِ» بأول الآیة و یتفرع علیه کأنه قیل: فإذا قطعتم عن الله بالمرة و کفرتم بکل ما یریده و آمنتم بکل ما یکرهه فهو یقطع عنکم و یحکم فیکم بما یحکم من غیر أی رعایة لحالکم.
فالآیة فی معنی قوله «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ:» التوبة:- 67، و الجملة أعنی قوله:
«فَالْحُکْمُ لِلَّهِ الْعَلِیِّ الْکَبِیرِ» خاصة بحسب السیاق و إن کانت عامة فی نفسها، و فیها تهدید و یتأکد التهدید باختتامها بالاسمین العلی الکبیر.



[سورة غافر (40): الآیات 13 الی 20]





اشارة

هُوَ الَّذِی یُرِیکُمْ آیاتِهِ وَ یُنَزِّلُ لَکُمْ مِنَ السَّماءِ رِزْقاً وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلاَّ مَنْ یُنِیبُ (13) فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ (14) رَفِیعُ الدَّرَجاتِ ذُو الْعَرْشِ یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ لِیُنْذِرَ یَوْمَ التَّلاقِ (15) یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ (16) الْیَوْمَ تُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ لا ظُلْمَ الْیَوْمَ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ (17)
وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْآزِفَةِ إِذِ الْقُلُوبُ لَدَی الْحَناجِرِ کاظِمِینَ ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ حَمِیمٍ وَ لا شَفِیعٍ یُطاعُ (18) یَعْلَمُ خائِنَةَ الْأَعْیُنِ وَ ما تُخْفِی الصُّدُورُ (19) وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَقْضُونَ بِشَیْ‌ءٍ إِنَّ اللَّهَ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ (20)
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(بیان)

احتجاج علی التوحید و إنذار بعد تقسیم الناس إلی راجع إلی الله متبع سبیله و مکذب بالآیات مجادل بالباطل.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمْ آیاتِهِ إلی آخر الآیة المراد بالآیات هی العلائم و الحجج الدالة علی وحدانیته تعالی فی الربوبیة و الألوهیة بدلیل ما سیجی‌ء من تفریع قوله: «فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ علیه، و الآیات مطلقة شاملة للآیات الکونیة المشهودة فی العالم لکل إنسان صحیح الإدراک و الآیات التی تجری علی أیدی الرسل و الحجج القائمة من طریق الوحی.
و الجملة مشتملة علی حجة فإنه لو کان هناک إله تجب عبادته علی الإنسان و کانت عبادته کمالا للإنسان و سعادة له کان من الواجب فی تمام التدبیر و کامل العنایة أن یهدی الإنسان إلیه، و الذی تدل الآیات الکونیة علی ربوبیته و ألوهیته و یؤید دلالتها الرسل و الأنبیاء بالدعوة و الإتیان بالآیات هو الله سبحانه، و أما آلهتهم الذین یدعونهم من دون الله فلا آیة من قبلهم تدل علی شی‌ء فالله سبحانه هو الإله وحده لا شریک له، و إلی هذه الحجة یشیر علی (ع) بقوله 
فیما روی عنه: «لو کان لربک شریک لأتتک رسله 
».
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و قوله: «وَ یُنَزِّلُ لَکُمْ مِنَ السَّماءِ رِزْقاً» حجة أخری علی وحدانیته تعالی من جهة الرزق فإن رزق العباد من شئون الربوبیة و الألوهیة و الرزق من الله دون شرکائهم فهو الرب الإله دونهم.
و قد فسروا الرزق بالمطر و السماء بجهة العلو، و لا یبعد أن یراد بالرزق نفس الأشیاء التی یرتزق بها و بنزولها من السماء بروزها من الغیب إلی الشهادة علی ما یفیده قوله «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ:» الحجر:- 21.
و قوله: «وَ ما یَتَذَکَّرُ إِلَّا مَنْ یُنِیبُ معترضة تبین أن حصول التذکر بهذه الحجج إنما هو شأن إحدی الطائفتین المذکورتین من قبل و هم المنیبون الراجعون إلی ربهم دون المجادلین الکافرین فإن الکفر و الجحود یبطل استعداد التذکر بالحجة و الاتباع للحق.
قوله تعالی: «فَادْعُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ الأنسب للسیاق أن یکون الخطاب عاما للمؤمنین و غیرهم متفرعا علی الحجة السابقة غیر أنه لا یشمل الکافرین المذکورین فی آخر الآیة و هم المکذبون المجادلون بالباطل.
کأنه قیل: إذا کانت الآیات تدل علی وحدانیته تعالی و هو الرازق فعلی غیر الکافرین الذین کذبوا و جادلوا أن یدعوا الله مخلصین له الدین، و أما الکافرون الکارهون للتوحید فلا مطمع فیهم و لا آیة تفیدهم و لا حجة تقنعهم فاعبدوه بالإخلاص و دعوا الکافرین یکرهون ذلک.
قوله تعالی: «رَفِیعُ الدَّرَجاتِ ذُو الْعَرْشِ یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ إلخ صفات ثلاث له تعالی و کل منها خبر بعد خبر للضمیر فی قوله: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمْ آیاتِهِ و الآیة و ما بعدها مسوقة للإنذار.
و قد أورد لقوله: «رَفِیعُ الدَّرَجاتِ تفاسیر شتی فقیل: معناه رافع درجات الأنبیاء و الأولیاء فی الجنة، و قیل: رافع السماوات السبع التی منها تصعد الملائکة إلی عرشه، و قیل: رفیع مصاعد عرشه، و قیل: کنایة عن رفعة شأنه و سلطانه.
و الذی یعطیه التدبر أن الآیة و ما بعدها یصفان ملکه تعالی علی خلقه أن له عرشا تجتمع فیه أزمة أمور الخلق و یتنزل منه الأمر متعالیا بدرجات رفیعة هی 
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مراتب خلقه و لعلها السماوات التی وصفها فی کلامه بأنها مساکن ملائکته و أن أمره یتنزل بینهن و هی التی تحجب عرشه عن الناس.
ثم إن له یوما هو یوم التلاق یرفع فیه الحجاب ما بینه و بین الناس بکشف الغطاء عن بصائرهم و طی السماوات بیمینه و إظهار عرشه لهم فینکشف لهم أنه هو الملیک علی کل شی‌ء لا ملک إلا ملکه فیحکم بینهم.
فالمراد بالدرجات الدرجات التی یرتقی منها إلی عرشه و یعود قوله: «رَفِیعُ الدَّرَجاتِ ذُو الْعَرْشِ کنایة استعاریة عن تعالی عرش ملکه عن مستوی الخلق و غیبته و احتجابه عنهم قبل یوم القیامة بدرجات رفیعة و مراحل بعیدة.
و قوله: «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ إشارة إلی أمر الرسالة التی من شأنها الإنذار، و تقیید الروح بقوله: «مِنْ أَمْرِهِ دلیل علی أن المراد بها الروح التی ذکرها فی قوله «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی:» الإسراء:- 85، و هی التی تصاحب ملائکة الوحی کما یشیر إلیه قوله «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا:» النحل:- 2.
فالمراد بإلقاء الروح علی من یشاء تنزیلها مع ملائکة الوحی علیه، و المراد بقوله: «مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ الرسل الذین اصطفاهم الله لرسالته، و فی معنی الروح الملقاة علی النبی أقوال أخر لا یعبأ بها.
و قوله: «لِیُنْذِرَ یَوْمَ التَّلاقِ و هو یوم القیامة سمی به لالتقاء الخلائق فیه أو لالتقاء الخالق و المخلوق أو لالتقاء أهل السماء و الأرض أو لالتقاء الظالم و المظلوم أو لالتقاء المرء و عمله و لکل من هذه الوجوه قائل.
و یمکن أن یتأید القول الثانی بما تکرر فی کلامه تعالی من حدیث اللقاء کقوله «بِلِقاءِ رَبِّهِمْ لَکافِرُونَ:» الروم:- 8، و قوله «إِنَّهُمْ مُلاقُوا رَبِّهِمْ:» هود:- 29، و قوله «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ:» الانشقاق:- 6 و معنی اللقاء تقطع الأسباب الشاغلة و ظهور أن الله هو الحق المبین و بروزهم لله.
قوله تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ» إلخ تفسیر لیوم التلاق، و معنی بروزهم لله ظهور ذلک لهم و ارتفاع الأسباب الوهمیة التی کانت تجذبهم 
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إلی نفسها و تحجبهم عن ربهم و تغفلهم عن إحاطة ملکه و تفرده فی الحکم و توحده فی الربوبیة و الألوهیة.
فقوله: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ إشارة إلی ارتفاع کل سبب حاجب، و قوله: «لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ» تفسیر لمعنی بروزهم لله و توضیح فقلوبهم و أعمالهم بعین الله و ظاهرهم و باطنهم و ما ذکروه و ما نسوه مکشوفة غیر مستورة.
و قوله: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» سؤال و جواب من ناحیته سبحانه تبین بهما حقیقة الیوم و هی ظهور ملکه و سلطانه تعالی علی الخلق علی الإطلاق.
و فی توصیفه تعالی بالواحد القهار تعلیل لانحصار الملک فیه لأنه إذ قهر کل شی‌ء ملکه و تسلط علیه بسلب الاستقلال عنه و هو واحد فله الملک وحده.
قوله تعالی: «الْیَوْمَ تُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ لا ظُلْمَ الْیَوْمَ إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ الباء فی «بِما کَسَبَتْ للصلة و المراد بیان خصیصة الیوم و هی أن کل نفس تجزی عین ما کسبت فجزاؤها عملها، قال تعالی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ:» التحریم:- 7.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَرِیعُ الْحِسابِ تعلیل لنفی الظلم فی قوله: «لا ظُلْمَ الْیَوْمَ أی إنه تعالی سریع فی المحاسبة لا یشغله حساب نفس عن حساب أخری حتی یخطئ فیجزی نفسا غیر جزائها فیظلمها.
و هذا التعلیل ناظر إلی نفی الظلم الناشئ عن الخطإ و أما الظلم عن عمد و علم فانتفاؤه مفروغ عنه لأن الجزاء لما کان بنفس العمل لم یتصور معه ظلم.
قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْآزِفَةِ إِذِ الْقُلُوبُ لَدَی الْحَناجِرِ کاظِمِینَ إلی آخر الآیة. الآزفة من أوصاف القیامة و معناها القریبة الدانیة قال تعالی «إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً وَ نَراهُ قَرِیباً:» المعارج:- 7.
و قوله: «إِذِ الْقُلُوبُ لَدَی الْحَناجِرِ کاظِمِینَ الحناجر جمع حنجرة و هی رأس الغلصمة من خارج و کون القلوب لدی الحناجر کنایة عن غایة الخوف کأنها تزول عن مقرها و تبلغ الحناجر من شدة الخوف، و کاظمین من الکظم و هو شدة الاغتمام.
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و قوله: «ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ حَمِیمٍ وَ لا شَفِیعٍ یُطاعُ الحمیم القریب أی لیس لهم قریب یقوم بنصرهم بحمیة القرابة قال تعالی «فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ:» المؤمنون:- 101، و لا شفیع یطاع فی شفاعته.
قوله تعالی: «یَعْلَمُ خائِنَةَ الْأَعْیُنِ وَ ما تُخْفِی الصُّدُورُ» قیل: الخائنة مصدر کالخیانة نظیرة الکاذبة و اللاغیة بمعنی الکذب و اللغو، و لیس المراد بخائنة الأعین کل معصیة من معاصیها بل المعاصی التی لا تظهر للغیر کسارقة النظر بدلیل ذکرها مع ما تخفی الصدور.
و قیل: «خائِنَةَ الْأَعْیُنِ من قبیل إضافة الصفة إلی الموصوف، و لازمه کون العلم بمعنی المعرفة و المعنی یعرف الأعین الخائنة، و الوجه هو الأول.
و قوله: «وَ ما تُخْفِی الصُّدُورُ» و هو ما تسره النفس و تستره من وجوه الکفر و النفاق و هیئات المعاصی.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ یَقْضِی بِالْحَقِّ وَ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ لا یَقْضُونَ بِشَیْ‌ءٍ» إلخ هذه حجة أخری علی توحده تعالی بالألوهیة أقامها بعد ما ذکر حدیث انحصار الملک فیه یوم القیامة و علمه بخائنة الأعین و ما تخفی الصدور تمهیدا و توطئة.
و محصلها أن من اللازم الضروری فی الألوهیة أن یقضی الإله فی عباده و بینهم و الله سبحانه هو یقضی بین الخلق و فیهم یوم القیامة و الذین یدعون من دونه لا یقضون بشی‌ء لأنهم عباد مملوکون لا یملکون شیئا.
و من قضائه تعالی تدبیره جزئیات أمور عباده بالخلق بعد الخلق فإنه مصداق القضاء و الحکم قال تعالی «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» یس:- 82، و قال «إِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ:» آل عمران:- 47، و لا نصیب لغیره تعالی فی الخلق فلا نصیب له فی القضاء.
و من قضائه تعالی تشریع الدین و ارتضاؤه سبیلا لنفسه قال تعالی «وَ قَضی رَبُّکَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ» الآیة: الإسراء:- 23.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ» أی له حقیقة العلم بالمسموعات و المبصرات لذاته، و لیس لغیره من ذلک إلا ما ملکه الله و أذن فیه لا لذاته.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ قال: روح القدس- و هو خاص برسول الله و الأئمة (ص).
و فی المعانی، بإسناده عن حفص بن غیاث عن أبی عبد الله (ع) قال: یوم التلاق یوم یلتقی أهل السماء و أهل الأرض.:
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، مضمرا مرسلا.
و فی التوحید، بإسناده عن ابن فضال عن الرضا عن آبائه عن علی (ع) فی حدیث قال: و یقول الله عز و جل: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ ثم ینطق أرواح أنبیائه و رسله و حججه فیقولون « «لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» ثم یقول الله جل جلاله: «الْیَوْمَ تُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ الآیة.
و فی نهج البلاغة،: و أنه سبحانه یعود بعد فناء الدنیا وحده لا شی‌ء معه، کما کان قبل ابتدائها کذلک یکون بعد فنائها، بلا وقت و لا زمان و لا حین و لا مکان، عدمت عند ذلک الآجال و الأوقات، و زالت السنون و الساعات،- فلا شی‌ء إلا الله الواحد القهار- الذی إلیه مصیر جمیع الأمور، بلا قدرة منها کان ابتداء خلقها، و بغیر امتناع منها کان فناؤها، و لو قدرت علی الامتناع لدام بقاؤها
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن ثویر بن أبی فاختة عن علی بن الحسین (ع) قال: سئل عن النفختین کم بینهما؟ قال: ما شاء-.
ثم ذکر (ع) کیفیة النفخ و موت أهل الأرض و السماء- إلی أن قال- فیمکثون فی ذلک ما شاء الله- ثم یأمر السماء فتمور و یأمر الجبال فتسیر- و هو قوله: «یَوْمَ تَمُورُ السَّماءُ مَوْراً وَ تَسِیرُ الْجِبالُ سَیْراً» یعنی یبسط و تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ یعنی بأرض لم تکسب علیها الذنوب- بارزة لیس علیها جبال و لا نبات کما دحاها أول مرة، و یعید عرشه علی الماء کما کان أول مرة- مستقلا بعظمته و قدرته-.
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قال: فعند ذلک ینادی الجبار جل جلاله- بصوت من قبله جهوری- یسمع أقطار السماوات و الأرضین «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ فلم یجبه مجیب- فعند ذلک یقول الجبار عز و جل مجیبا لنفسه «لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»
الحدیث.
أقول: التدبر فی الروایات الثلاث الأخیرة یهدی إلی أن الذی یفنی من الخلق استقلال وجودها و النسب و روابط التأثیر التی بینها کما تفیده الآیات القرآنیة و أن الأرواح لا تموت، و أن لا وقت بین النفختین فلا تغفل، و فی الروایات لطائف من الإشارات تظهر للمتدبر، و فیها ما یخالف بظاهره ما تقدم.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن موسی بن جعفر (ع) فی حدیث قال: یا أبا أحمد ما من مؤمن یرتکب ذنبا- إلا أساءه ذلک و ندم علیه- و قد قال النبی ص «کفی بالندم توبة» و قال: «من سرته حسنته و ساءته سیئته فهو مؤمن» فإن لم یندم علی ذنب یرتکبه فلیس بمؤمن- و لم تجب له شفاعة و کان ظالما و الله تعالی یقول: «ما لِلظَّالِمِینَ مِنْ حَمِیمٍ وَ لا شَفِیعٍ یُطاعُ .
و فی المعانی، بإسناده إلی عبد الرحمن بن سلمة الحریری قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «یَعْلَمُ خائِنَةَ الْأَعْیُنِ فقال: أ لم تر إلی الرجل ینظر إلی الشی‌ء و کأنه لا ینظر- فذلک خائنة الأعین.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود و النسائی و ابن مردویه عن سعد قال: لما کان یوم فتح مکة أمن رسول الله ص الناس- إلا أربعة نفر و امرأتین، و قال: اقتلوهم و إن وجدتموهم متعلقین بأستار الکعبة- منهم عبد الله بن سعد بن أبی سرح- فاختبأ عند عثمان بن عفان-.
فلما دعا رسول الله ص الناس إلی البیعة جاء به فقال: یا رسول الله بایع عبد الله- فنظر إلیه ثلاثا کل ذلک یأبی أن یبایعه- ثم بایعه ثم أقبل علی أصحابه فقال: أ ما کان فیکم رجل رشید یقوم إلی هذا إلی حین رآنی- کففت یدی عن بیعته فیقتله؟ فقالوا:
ما یدرینا یا رسول الله ما فی نفسک- هلا أومأت إلینا بعینک. قال: إنه لا ینبغی لنبی أن یکون له خائنة الأعین.
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اشارة

أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ کانُوا مِنْ قَبْلِهِمْ کانُوا هُمْ أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً وَ آثاراً فِی الْأَرْضِ فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ وَ ما کانَ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ (21) ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانَتْ تَأْتِیهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَکَفَرُوا فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ إِنَّهُ قَوِیٌّ شَدِیدُ الْعِقابِ (22) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ (23) إِلی فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ قارُونَ فَقالُوا ساحِرٌ کَذَّابٌ (24) فَلَمَّا جاءَهُمْ بِالْحَقِّ مِنْ عِنْدِنا قالُوا اقْتُلُوا أَبْناءَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ وَ اسْتَحْیُوا نِساءَهُمْ وَ ما کَیْدُ الْکافِرِینَ إِلاَّ فِی ضَلالٍ (25)
وَ قالَ فِرْعَوْنُ ذَرُونِی أَقْتُلْ مُوسی وَ لْیَدْعُ رَبَّهُ إِنِّی أَخافُ أَنْ یُبَدِّلَ دِینَکُمْ أَوْ أَنْ یُظْهِرَ فِی الْأَرْضِ الْفَسادَ (26) وَ قالَ مُوسی إِنِّی عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ مِنْ کُلِّ مُتَکَبِّرٍ لا یُؤْمِنُ بِیَوْمِ الْحِسابِ (27) وَ قالَ رَجُلٌ مُؤْمِنٌ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَکْتُمُ إِیمانَهُ أَ تَقْتُلُونَ رَجُلاً أَنْ یَقُولَ رَبِّیَ اللَّهُ وَ قَدْ جاءَکُمْ بِالْبَیِّناتِ مِنْ رَبِّکُمْ وَ إِنْ یَکُ کاذِباً فَعَلَیْهِ کَذِبُهُ وَ إِنْ یَکُ صادِقاً یُصِبْکُمْ بَعْضُ الَّذِی یَعِدُکُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ کَذَّابٌ (28) یا قَوْمِ لَکُمُ الْمُلْکُ الْیَوْمَ ظاهِرِینَ فِی الْأَرْضِ فَمَنْ یَنْصُرُنا مِنْ بَأْسِ اللَّهِ إِنْ جاءَنا قالَ فِرْعَوْنُ ما أُرِیکُمْ إِلاَّ ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلاَّ سَبِیلَ الرَّشادِ (29) وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ مِثْلَ یَوْمِ الْأَحْزابِ (30)
مِثْلَ دَأْبِ قَوْمِ نُوحٍ وَ عادٍ وَ ثَمُودَ وَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ وَ مَا اللَّهُ یُرِیدُ ظُلْماً لِلْعِبادِ (31) وَ یا قَوْمِ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ یَوْمَ التَّنادِ (32) یَوْمَ تُوَلُّونَ مُدْبِرِینَ ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ (33) وَ لَقَدْ جاءَکُمْ یُوسُفُ مِنْ قَبْلُ بِالْبَیِّناتِ فَما زِلْتُمْ فِی شَکٍّ مِمَّا جاءَکُمْ بِهِ حَتَّی إِذا هَلَکَ قُلْتُمْ لَنْ یَبْعَثَ اللَّهُ مِنْ بَعْدِهِ رَسُولاً کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ مُرْتابٌ (34) الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ کَبُرَ مَقْتاً عِنْدَ اللَّهِ وَ عِنْدَ الَّذِینَ آمَنُوا کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی کُلِّ قَلْبِ مُتَکَبِّرٍ جَبَّارٍ (35)
وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا هامانُ ابْنِ لِی صَرْحاً لَعَلِّی أَبْلُغُ الْأَسْبابَ (36) أَسْبابَ السَّماواتِ فَأَطَّلِعَ إِلی إِلهِ مُوسی وَ إِنِّی لَأَظُنُّهُ کاذِباً وَ کَذلِکَ زُیِّنَ لِفِرْعَوْنَ سُوءُ عَمَلِهِ وَ صُدَّ عَنِ السَّبِیلِ وَ ما کَیْدُ فِرْعَوْنَ إِلاَّ فِی تَبابٍ (37) وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ (38) یا قَوْمِ إِنَّما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا مَتاعٌ وَ إِنَّ الْآخِرَةَ هِیَ دارُ الْقَرارِ (39) مَنْ عَمِلَ سَیِّئَةً فَلا یُجْزی إِلاَّ مِثْلَها وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَأُولئِکَ یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ یُرْزَقُونَ فِیها بِغَیْرِ حِسابٍ (40)
وَ یا قَوْمِ ما لِی أَدْعُوکُمْ إِلَی النَّجاةِ وَ تَدْعُونَنِی إِلَی النَّارِ (41) تَدْعُونَنِی لِأَکْفُرَ بِاللَّهِ وَ أُشْرِکَ بِهِ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ وَ أَنَا أَدْعُوکُمْ إِلَی الْعَزِیزِ الْغَفَّارِ (42) لا جَرَمَ أَنَّما تَدْعُونَنِی إِلَیْهِ لَیْسَ لَهُ دَعْوَةٌ فِی الدُّنْیا وَ لا فِی الْآخِرَةِ وَ أَنَّ مَرَدَّنا إِلَی اللَّهِ وَ أَنَّ الْمُسْرِفِینَ هُمْ أَصْحابُ النَّارِ (43) فَسَتَذْکُرُونَ ما أَقُولُ لَکُمْ وَ أُفَوِّضُ أَمْرِی إِلَی اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ (44) فَوَقاهُ اللَّهُ سَیِّئاتِ ما مَکَرُوا وَ حاقَ بِآلِ فِرْعَوْنَ سُوءُ الْعَذابِ (45)
النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ (46) وَ إِذْ یَتَحاجُّونَ فِی النَّارِ فَیَقُولُ الضُّعَفاءُ لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا کُنَّا لَکُمْ تَبَعاً فَهَلْ أَنْتُمْ مُغْنُونَ عَنَّا نَصِیباً مِنَ النَّارِ (47) قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا کُلٌّ فِیها إِنَّ اللَّهَ قَدْ حَکَمَ بَیْنَ الْعِبادِ (48) وَ قالَ الَّذِینَ فِی النَّارِ لِخَزَنَةِ جَهَنَّمَ ادْعُوا رَبَّکُمْ یُخَفِّفْ عَنَّا یَوْماً مِنَ الْعَذابِ (49) قالُوا أَ وَ لَمْ تَکُ تَأْتِیکُمْ رُسُلُکُمْ بِالْبَیِّناتِ قالُوا بَلی قالُوا فَادْعُوا وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلاَّ فِی ضَلالٍ (50)
إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ (51) یَوْمَ لا یَنْفَعُ الظَّالِمِینَ مَعْذِرَتُهُمْ وَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ (52) وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْهُدی وَ أَوْرَثْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ (53) هُدیً وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ (54)
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(بیان)

فی الآیات موعظتهم بالإرجاع إلی آثار الأمم الماضین و قصصهم للنظر و الاعتبار فلینظروا فیها و لیعتبروا بها و یعلموا أن الله سبحانه لا تعجزه قوة الأقویاء و استکبار المستکبرین و مکر الماکرین و تذکر منها من باب الأنموذج طرفا من قصص موسی و فرعون و فیها قصة مؤمن آل فرعون.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا» إلی آخر الآیة الاستفهام إنکاری، و الواقی اسم فاعل من الوقایة بمعنی حفظ الشی‌ء مما یؤذیه و یضره.
و المعنی: أ و لم یسیروا هؤلاء الذین أرسلناک إلیهم «فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا» نظر تفکر و اعتبار «کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ کانُوا مِنْ قَبْلِهِمْ من الأمم الدارجة المکذبین لرسلهم «کانُوا هُمْ أَشَدَّ مِنْهُمْ قُوَّةً» أی قدرة و تمکنا و سلطة «وَ آثاراً» کالمدائن الحصینة و القلاع المنیعة و القصور العالیة المشیدة «فِی الْأَرْضِ فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ و أهلکهم بأعمالهم «وَ ما کانَ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ واقٍ یقیهم و حافظ یحفظهم.
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قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کانَتْ تَأْتِیهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ إلخ الإشارة بذلک إلی الأخذ الإلهی، و المراد بالبینات الآیات الواضحات، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا وَ سُلْطانٍ مُبِینٍ لعل المراد بالآیات الخوارق المعجزة التی أرسل بها کالعصا و الید و غیرهما و بالسلطان المبین السلطة الإلهیة القاهرة التی أید بها فمنعت فرعون أن یقتله و یطفئ نوره، و قیل: المراد بالآیات الحجج و الدلالات و بالسلطان معجزاته من العصا و الید و غیرهما، و قیل: غیر ذلک.
قوله تعالی: «إِلی فِرْعَوْنَ وَ هامانَ وَ قارُونَ فَقالُوا ساحِرٌ کَذَّابٌ فرعون جبار القبط و ملیکهم، و هامان وزیره و قارون من طغاة بنی إسرائیل ذو الخزائن الملیئة؟
و إنما اختص الثلاثة من بین الأمتین بالذکر لکونهم أصولا ینتهی إلیهم کل فساد و فتنة فیهما.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَهُمْ بِالْحَقِّ مِنْ عِنْدِنا قالُوا اقْتُلُوا أَبْناءَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ إلخ مقایسة بین ما جاءهم به موسی و دعاهم إلیه و بین ما قابلوه به من کیدهم فقد جاءهم بالحق و کان من الواجب أن یقبلوه لأنه حق و کان ما جاء به من عند الله و کان من الواجب أن یقبلوه و لا یردوه فقابلوه بالکید و قالوا ما قالوا لئلا یؤمن به أحد لکن الله أضل کیدهم فلم یصب المؤمنین معه.
و یشعر السیاق أن من القائلین بهذا القول قارون و هو من بنی إسرائیل و لا ضیر فیه لأن الحکم بقتل الأبناء و استحیاء النساء کان قبل الدعوة صادرا فی حق بنی إسرائیل عامة و هذا الحکم فی حق المؤمنین منهم خاصة فلعل قارون وافقهم علیه لعداوته و بغضه موسی و المؤمنین من قومه.
و فی قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ و لم یقل: آمنوا به إشارة إلی مظاهرتهم موسی فی دعوته.
قوله تعالی: «وَ قالَ فِرْعَوْنُ ذَرُونِی أَقْتُلْ مُوسی وَ لْیَدْعُ رَبَّهُ إلخ «ذَرُونِی أی اترکونی، خطاب یخاطب به ملأه، و فیه دلالة علی أنه کان هناک قوم یشیرون علیه أن لا یقتل موسی و یکف عنه کما یشیر إلیه قوله تعالی «قالُوا أَرْجِهْ وَ أَخاهُ:» الشعراء:- 36.
و قوله: «وَ لْیَدْعُ رَبَّهُ کلمة قالها کبرا و عتوا یقول: اترکونی أقتله و لیدع ربه 
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فلینجه من یدی و لیخلصه من القتل إن قدر.
و قوله: «إِنِّی أَخافُ أَنْ یُبَدِّلَ دِینَکُمْ أَوْ أَنْ یُظْهِرَ فِی الْأَرْضِ الْفَسادَ» تعلیل لما عزم علیه من القتل و قد ذکر أنه یخافه علیهم من جهة دینهم و من جهة دنیاهم، أما من جهة دینهم- و هو عبادة الأصنام- فأن یبدله و یضع موضعه عبادة الله وحده، و أما من جهة دنیاهم فکأن یعظم أمره و یتقوی جانبه و یکثر متبعوه فیتظاهروا بالتمرد و المخالفة فیئول الأمر إلی المشاجرة و القتال و انسلاب الأمن.
قوله تعالی: «وَ قالَ مُوسی إِنِّی عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ مِنْ کُلِّ مُتَکَبِّرٍ لا یُؤْمِنُ بِیَوْمِ الْحِسابِ مقابلة منه (ع) لتهدید فرعون إیاه بالقتل و استعاذة منه بربه، و قوله:
«عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ فیه مقابلة منه أیضا لفرعون فی قوله: «وَ لْیَدْعُ رَبَّهُ حیث خص ربوبیته تعالی بموسی فأشار موسی بقوله: «عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ إلی أنه تعالی ربهم کما هو ربه نافذ حکمه فیهم کما هو نافذ فیه فله أن یقی عائذه من شرهم و قد وقی.
و من هنا یظهر أن الخطاب فی قوله: «وَ رَبِّکُمْ لفرعون و من معه دون قومه من بنی إسرائیل.
و قوله: «مِنْ کُلِّ مُتَکَبِّرٍ لا یُؤْمِنُ بِیَوْمِ الْحِسابِ یشیر به إلی فرعون و کل من یشارکه فی صفتی التکبر و عدم الإیمان بیوم الحساب و لا یؤمن ممن اجتمعت فیه الصفتان شر أصلا.
قوله تعالی: «وَ قالَ رَجُلٌ مُؤْمِنٌ مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ یَکْتُمُ إِیمانَهُ إلی آخر الآیة.
ظاهر السیاق أن «مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ صفة رجل و «یَکْتُمُ إِیمانَهُ صفة أخری فکان الرجل من القبط من خاصة فرعون و هم لا یعلمون بإیمانه لکتمانه إیاهم ذلک تقیة.
و قیل: قوله: «مِنْ آلِ فِرْعَوْنَ مفعول ثان لقوله: «یَکْتُمُ قدم علیه، و الغالب فیه و إن کان التعدی إلی المفعول الثانی بنفسه کما فی قوله «وَ لا یَکْتُمُونَ اللَّهَ حَدِیثاً:» النساء:- 42 لکنه قد یتعدی إلیه بمن کما صرح به فی المصباح،.
و فیه أن السیاق یأباه فلا نکتة ظاهرة تقتضی تقدم المفعول الثانی علی الفعل من حصر و نحوه. علی أن الرجل یکرر نداء فرعون و قومه بلفظة «یا قَوْمِ و لو لم یکن منهم لم یکن له ذلک.
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و قوله: «أَ تَقْتُلُونَ رَجُلًا أَنْ یَقُولَ رَبِّیَ اللَّهُ وَ قَدْ جاءَکُمْ بِالْبَیِّناتِ مِنْ رَبِّکُمْ إنکار لعزمهم علی قتله، و فی قوله: «مِنْ رَبِّکُمْ دلیل علی أن فی البینات التی جاء بها دلالة علی أن الله ربهم أیضا کما اتخذه ربا فقتله قتل رجل جاء بالحق من ربهم.
و قوله: «وَ إِنْ یَکُ کاذِباً فَعَلَیْهِ کَذِبُهُ قیل: إن ذکره هذا التقدیر تلطف منه لا أنه کان شاکا فی صدقه.
و قوله: «وَ إِنْ یَکُ صادِقاً یُصِبْکُمْ بَعْضُ الَّذِی یَعِدُکُمْ فیه تنزل فی المخاصمة بالاکتفاء علی أیسر التقادیر و أقلها کأنه یقول: و إن یک صادقا یصبکم ما وعدکم من أنواع العذاب و لا أقل من إصابة بعض ما یعدکم مع أن لازم صدقه إصابة جمیع ما وعد.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ کَذَّابٌ تعلیل للتقدیر الثانی فقط و المعنی إن یک کاذبا کفاه کذبه و إن یک صادقا یصبکم بعض الذی یعدکم لأنکم حینئذ مسرفون متعدون طورکم کذابون فی نفی ربوبیة ربکم و اتخاذ أرباب من دونه و الله لا یهدی من هو مسرف کذاب، و أما علی تقدیر کذبه فلا ربوبیة لمن اتخذه ربا حتی یهدیه أو لا یهدیه.
و من هنا یظهر أن ما ذکره بعضهم من کون الجملة تعلیلا للتقدیرین جمیعا متعلقة بکلتا الجملتین غیر مستقیم.
قوله تعالی: «یا قَوْمِ لَکُمُ الْمُلْکُ الْیَوْمَ ظاهِرِینَ فِی الْأَرْضِ فَمَنْ یَنْصُرُنا مِنْ بَأْسِ اللَّهِ إِنْ جاءَنا» ظهورهم غلبتهم و علوهم فی الأرض، و الأرض أرض مصر، و بأس الله أخذه و عذابه و الاستفهام للإنکار.
و المعنی: یا قوم لکم الملک حال کونهم غالبین عالین فی أرض مصر علی من دونکم من بنی إسرائیل فمن ینصرنا من أخذ الله و عذابه کما یعدنا به موسی إن جاءنا؟ و قد أدخل نفسه فیهم علی تقدیر مجی‌ء البأس لیکون أبلغ فی النصح و أوقع فی قلوبهم أنه یرید لهم من العافیة ما یریده لنفسه.
قوله تعالی: «قالَ فِرْعَوْنُ ما أُرِیکُمْ إِلَّا ما أَری وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ» أی طریق الصواب المطابقة للواقع یرید أنه علی یقین مما یهدی إلیه قومه من الطریق 
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و هی مع کونها معلومة له مطابقة للواقع، و هذا کان تمویها منه و تجلدا.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ مِثْلَ یَوْمِ الْأَحْزابِ إلی قوله- لِلْعِبادِ» المراد بالذی آمن هو مؤمن آل فرعون، و لا یعبأ بما قیل: إنه موسی لقوة کلامه، و المراد بالأحزاب الأمم المذکورون فی الآیة التالیة قوم نوح و عاد و ثمود و الذین من بعدهم، و قوله: «مِثْلَ دَأْبِ قَوْمِ نُوحٍ بیان للمثل السابق و الدأب هو العادة.
و المعنی: یا قوم إنی أخاف علیکم مثل یوم الأقوام الماضین مثل العادة الجاریة من العذاب علیهم واحدا بعد واحد لکفرهم و تکذیبهم الرسل، أو مثل جزاء عادتهم الدائمة من الکفر و التکذیب و ما الله یرید ظلما للعباد.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ یَوْمَ التَّنادِ إلی قوله- مِنْ هادٍ» یوم التناد یوم القیامة، و لعل تسمیته بذلک لکون الظالمین فیه ینادی بعضهم بعضا و ینادون بالویل و الثبور علی ما اعتادوا به فی الدنیا.
و قیل: المراد بالتنادی المناداة التی تقع بین أصحاب الجنة و أصحاب النار علی ما ذکره الله تعالی فی سورة الأعراف، و هناک وجوه أخر ذکروها لا جدوی فیها.
و قوله: «یَوْمَ تُوَلُّونَ مُدْبِرِینَ ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ المراد به یوم القیامة و لعل المراد أنهم یفرون فی النار من شدة عذابها لیتخلصوا منها فردوا إلیها کما قال تعالی «کُلَّما أَرادُوا أَنْ یَخْرُجُوا مِنْها مِنْ غَمٍّ أُعِیدُوا فِیها وَ ذُوقُوا عَذابَ الْحَرِیقِ:» الحج:- 22.
و قوله: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ» بمنزلة التعلیل لقوله: «ما لَکُمْ مِنَ اللَّهِ مِنْ عاصِمٍ أی تفرون مدبرین ما لکم من عاصم و لو کان لکان من جانب الله و لیس و ذلک لأن الله أضلهم و من یضلل الله فما له من هاد.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جاءَکُمْ یُوسُفُ مِنْ قَبْلُ بِالْبَیِّناتِ إلی آخر الآیة. لما ذکر أن الله أضلهم و لا هادی لهم استشهد له بما عاملوا به یوسف (ع) فی رسالته إلیهم حیث شکوا فی نبوته ما دام حیا ثم إذا مات قالوا: لا نبی بعده.
فالمعنی: و أقسم لقد جاءکم یوسف من قبل بالآیات البینات التی لا تدع ریبا فی 
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رسالته من الله فما زلتم فی شک مما جاءکم به ما دام حیا حتی إذا هلک و مات قلتم لن یبعث الله من بعده رسولا فناقضتم أنفسکم و لم تبالوا.
ثم أکده- و هو فی معنی التعلیل- بقوله: «کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ مَنْ هُوَ مُسْرِفٌ مُرْتابٌ .
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ إلخ وصف لکل مسرف مرتاب فإن من تعدی طوره بالإعراض عن الحق و اتباع الهوی و استقر فی نفسه الارتیاب فکان لا یستقر علی علم و لا یطمئن إلی حجة تهدیه إلی الحق جادل فی آیات الله بغیر برهان إذا خالفت مقتضی هواه.
و قوله: «کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی کُلِّ قَلْبِ مُتَکَبِّرٍ جَبَّارٍ» یفید أن قلوبهم مطبوع علیها فلا یفقهون حجة و لا یرکنون إلی برهان.
قوله تعالی: «وَ قالَ فِرْعَوْنُ یا هامانُ ابْنِ لِی صَرْحاً إلی قوله- فِی تَبابٍ أمر منه لوزیره هامان أن یبنی له بناء یتوصل به إلی الاطلاع إلی إله موسی و لعله أصدر هذا الأمر أثناء محاجة الذی آمن و بعد الانصراف عن قتل موسی و لذلک وقع ذکره بین مواعظ الذی آمن و احتجاجاته.
و الصرح علی ما فی المجمع،- البناء الظاهر الذی لا یخفی علی عین الناظر و إن بعد، و الأسباب جمع سبب و هو ما تتوصل به إلی ما یبتعد عنک.
و قوله: «لَعَلِّی أَبْلُغُ الْأَسْبابَ فی معنی التعلیل لأمره ببناء الصرح، و المعنی آمرک ببنائه لأنی أرجو أن أبلغ بالصعود علیه الأسباب ثم فسر الأسباب بقوله:
«أَسْبابَ السَّماواتِ و فرع علیه قوله: «فَأَطَّلِعَ إِلی إِلهِ مُوسی کأنه یقول: إن الإله الذی یدعوه و یدعو إلیه موسی لیس فی الأرض إذ لا إله فیها غیری فلعله فی السماء فابن لی صرحا لعلی أبلغ بالصعود علیه الأسباب السماویة الکاشفة عن خبایا السماء فأطلع من جهتها إلی إله موسی و إنی لأظنه کاذبا.
و قیل: إن مراده أن یبنی له رصدا یرصد فیه الأوضاع السماویة لعله یعثر فیها علی ما یستدل به علی وجود إله موسی بعد الیأس عن الظفر علیه بالوسائل الأرضیة
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و هو حسن، و علی أی حال لا یستقیم ما ذکره علی شی‌ء من مذاهب الوثنیة فلعله کان منه تمویها علی الناس أو جهلا منه و ما هو من الظالمین ببعید.
و قوله: «وَ کَذلِکَ زُیِّنَ لِفِرْعَوْنَ سُوءُ عَمَلِهِ وَ صُدَّ عَنِ السَّبِیلِ مفاد السیاق أنه فی معنی إعطاء الضابط لما واجه به فرعون الحق الذی کان یدعوه إلیه موسی فقد زین الشیطان له قبیح عمله فرآه حسنا و صده عن سبیل الرشاد فرأی انصداده عنها رکوبا علیها فجادل فی آیات الله بالباطل و أتی بمثل هذه الأعمال القبیحة و المکائد السفیهة لإدحاض الحق.
و لذلک ختمت الآیة بقوله: «وَ ما کَیْدُ فِرْعَوْنَ إِلَّا فِی تَبابٍ أی هلاک و انقطاع.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِی آمَنَ یا قَوْمِ اتَّبِعُونِ أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ» یدعوهم إلی اتباعه لیهدیهم، و اتباعه اتباع موسی، و سبیل الرشاد السبیل التی فی سلوکها إصابة الحق و الظفر بالسعادة، و الهدایة بمعنی إراءة الطریق، و فی قوله: «أَهْدِکُمْ سَبِیلَ الرَّشادِ» تعریض لفرعون حیث قال: «وَ ما أَهْدِیکُمْ إِلَّا سَبِیلَ الرَّشادِ» و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «یا قَوْمِ إِنَّما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا مَتاعٌ وَ إِنَّ الْآخِرَةَ هِیَ دارُ الْقَرارِ» هذا هو السناد الذی یستند إلیه سلوک سبیل الرشاد و التدین بدین الحق لا غنی عنه بحال و هو الاعتقاد بأن للإنسان حیاة خالدة مؤبدة هی الحیاة الآخرة و أن هذه الحیاة الدنیا متاع فی الآخرة و مقدمة مقصودة لأجلها، و لذلک بدأ به فی بیان سبیل الرشاد ثم ذکر السیئة و العمل الصالح.
قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ سَیِّئَةً فَلا یُجْزی إِلَّا مِثْلَها» إلی آخر الآیة. أی إن الذی یصیبه و یعیش به فی الآخرة یشاکل ما أتی به فی هذه الحیاة الدنیا التی هی متاع فیها فإنما الدنیا دار عمل و الآخرة دار جزاء.
من عمل فی الدنیا سیئة ذات صفة المساءة فلا یجزی فی الآخرة إلا مثلها مما یسوؤه و من عمل صالحا من ذکر أو أنثی من غیر فرق بینهما فی ذلک و الحال أنه مؤمن فأولئک یدخلون الجنة یرزقون فیها بغیر حساب.
و فیه إشارة إلی المساواة بین الذکر و الأنثی فی قبول العمل و تقیید العمل الصالح 
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فی تأثیره بالإیمان لکون العمل حبطا بدون الإیمان قال تعالی «وَ مَنْ یَکْفُرْ بِالْإِیمانِ فَقَدْ حَبِطَ عَمَلُهُ:» المائدة:- 5 إلی غیرها من الآیات.
و قد جمع الدین الحق و هو سبیل الرشاد فی أوجز بیان و هو أن للإنسان دار قرار یجزی فیها بما عمل فی الدنیا من عمل سیئ أو صالح فلیعمل صالحا و لا یعمل سیئا، و زاد بیانا إذ أفاد أنه إن عمل صالحا یرزق بغیر حساب.
قوله تعالی: «وَ یا قَوْمِ ما لِی أَدْعُوکُمْ إِلَی النَّجاةِ وَ تَدْعُونَنِی إِلَی النَّارِ إلی قوله- الْعَزِیزِ الْغَفَّارِ» کأنه لما دعاهم إلی التوحید قابلوه بدعوته إلی عبادة آلهتهم أو قدرها لهم لما شاهد جدالهم بالباطل و إصرارهم علی الشرک فنسب إلیهم الدعوة بشهادة حالهم فأظهر العجب من مقابلتهم دعوته الحقة بدعوتهم الباطلة.
فقال: و یا قوم ما لی أدعوکم إلی النجاة أی النجاة من النار و تدعوننی إلی النار و قد کان یدعوهم إلی سبب النجاة و یدعونه إلی سبب دخول النار فجعل الدعوة إلی السببین دعوة إلی المسببین أو لأن الجزاء هو العمل بوجه.
ثم فسر ما دعوه إلیه و ما دعاهم إلیه فقال: تَدْعُونَنِی لِأَکْفُرَ أی إلی أن أکفر بِاللَّهِ وَ أُشْرِکَ بِهِ ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ أی أشرک به شیئا لا حجة لی علی کونه شریکا فأفتری علی الله بغیر علم، وَ أَنَا أَدْعُوکُمْ إِلَی الْعَزِیزِ، الذی یغلب و لا یغلب الْغَفَّارِ لمن تاب إلیه و آمن به أی أدعوکم إلی الإیمان به و الإسلام له.
قوله تعالی: «لا جَرَمَ أَنَّما تَدْعُونَنِی إِلَیْهِ لَیْسَ لَهُ دَعْوَةٌ فِی الدُّنْیا وَ لا فِی الْآخِرَةِ» إلخ لا جرم بمعنی حقا أو بمعنی لا بد، و مفاد الآیة إقامة الحجة علی عدم کون ما یدعون إلیه إلها من طریق عدم الدعوة إلیه و فی ذلک تأیید لقوله فی الآیة السابقة «ما لَیْسَ لِی بِهِ عِلْمٌ .
و المعنی: ثبت ثبوتا أن ما تدعوننی إلیه مما تسمونه شریکا له سبحانه لیس له دعوة فی الدنیا إذ لم یعهد نبی أرسل إلی الناس من ناحیته لیدعوهم إلی عبادته، و لا فی الآخرة إذ لا رجوع إلیه فیها من أحد، و أما الذی أدعوکم إلیه و هو الله سبحانه فإن له دعوة فی الدنیا و هی التی تصداها أنبیاؤه و رسله المبعوثون من عنده المؤیدون بالحجج و البینات،
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و فی الآخرة و هی التی یتبعها رجوع الخلق إلیه لفصل القضاء بینهم، قال تعالی «یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ:» إسراء:- 52.
و من المعلوم کما قررناه فی ذیل قوله تعالی «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمْ آیاتِهِ» الآیة:- 13 من السورة أن الربوبیة لا تتم بدون دعوة فی الدنیا و نظیرتها الدعوة فی الآخرة، و إذ کان الذی یدعوهم إلیه ذا دعوة فی الدنیا و الآخرة دون ما یدعونه إلیه فهو الإله دون ما یدعون إلیه.
و قوله: «وَ أَنَّ مَرَدَّنا إِلَی اللَّهِ وَ أَنَّ الْمُسْرِفِینَ هُمْ أَصْحابُ النَّارِ» معطوف علی قوله:
«أَنَّما تَدْعُونَنِی أی لا جرم أن مردنا إلی الله فیجب الإسلام له و اتباع سبیله و رعایة حدود العبودیة، و لا جرم أن المسرفین و هم المتعدون طور العبودیة- و هم أنتم- أصحاب النار فالذی أدعوکم إلیه فیه النجاة دون ما تدعوننی إلیه.
قوله تعالی: «فَسَتَذْکُرُونَ ما أَقُولُ لَکُمْ وَ أُفَوِّضُ أَمْرِی إِلَی اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ» صدر الآیة موعظة و تخویف لهم و هو تفریع علی قوله: «وَ أَنَّ مَرَدَّنا إِلَی اللَّهِ إلخ أی إذ کان لا بد من الرجوع إلی الله و حلول العذاب بالمسرفین و أنتم منهم و لم تسمعوا الیوم ما أقول لکم فستذکرون ما أقول لکم حین عاینتم العذاب و تعلمون عند ذاک أنی کنت ناصحا لکم.
و قوله: «وَ أُفَوِّضُ أَمْرِی إِلَی اللَّهِ التفویض علی ما فسره الراغب هو الرد فتفویض الأمر إلی الله رده إلیه فیقرب من معنی التوکل و التسلیم و الاعتبار مختلف:
فالتفویض من العبد رده ما نسب إلیه من الأمر إلی الله سبحانه و حال العبد حینئذ حال من هو أعزل لا أمر راجعا إلیه، و التوکل من العبد جعله ربه وکیلا یتصرف فیما له من الأمر، و التسلیم من العبد مطاوعته المحضة لما یریده الله سبحانه فیه و منه من غیر نظر إلی انتساب أمر إلیه فهی مقامات ثلاث من مقامات العبودیة: التوکل ثم التفویض و هو أدق من التوکل ثم التسلیم و هو أدق منهما.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ» تعلیل لتفویضه أمره إلی الله، و فی وضع اسم الجلالة موضع ضمیره- و کان مقتضی الظاهر الإضمار إشارة إلی علة بصیرته بالعباد کأنه قیل: إنه بصیر بالعباد لأنه الله عز اسمه.
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قوله تعالی: «فَوَقاهُ اللَّهُ سَیِّئاتِ ما مَکَرُوا» تفریع علی تفویضه الأمر إلی الله فکفاه الله شرهم و وقاه سیئات مکرهم، و فیه إشارة إلی أنهم قصدوه بالسوء لکن الله دفعهم عنه.
قوله تعالی: «وَ حاقَ بِآلِ فِرْعَوْنَ سُوءُ الْعَذابِ إلی قوله- أَشَدَّ الْعَذابِ أی نزل بهم و أصابهم العذاب السیئ فسوء العذاب من إضافة الصفة إلی موصوفها و فی التوصیف بالمصدر مبالغة، و آل فرعون أشیاعه و أتباعه، و ربما یقال آل فلان و یشمل نفسه.
و قوله: «النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ ظاهر السیاق أنه بیان لسوء العذاب و لیس من الاستئناف فی شی‌ء.
و الآیة صریحة أولا فی أن هناک عرضا علی النار ثم إدخالا فیها و الإدخال أشد من العرض، و ثانیا: فی أن العرض علی النار قبل قیام الساعة التی فیها الإدخال و هو عذاب البرزخ- عالم متوسط بین الموت و البعث- و ثالثا: أن التعذیب فی البرزخ و یوم تقوم الساعة بشی‌ء واحد و هو نار الآخرة لکن البرزخیین یعذبون بها من بعید و أهل الآخرة بدخولها.
و فی قوله: «غُدُوًّا وَ عَشِیًّا» إشارة إلی التوالی من غیر انقطاع، و لعل لأهل البرزخ لعدم انقطاعهم عن الدنیا بالکلیة نسبة ما إلی الغداة و العشی.
و فی قوله: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا» إیجاز بالحذف و التقدیر یقال: أدخلوا آل فرعون أشد العذاب.
قوله تعالی: «وَ إِذْ یَتَحاجُّونَ فِی النَّارِ فَیَقُولُ الضُّعَفاءُ لِلَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إلی قوله- بَیْنَ الْعِبادِ» یفید السیاق أن الضمیر فی «یَتَحاجُّونَ لآل فرعون و من الدلیل علی ذلک تغییر السیاق فی قوله بعد: «وَ قالَ الَّذِینَ فِی النَّارِ» و المعنی و حاق بآل فرعون سوء العذاب إذ یتحاجون فی النار أو و اذکر من سوء عذابهم إذ یتحاجون فی النار فیقول الضعفاء منهم للذین استکبروا إنا کنا فی الدنیا لکم تبعا و کان لازم ذلک أن تکفونا فی الحوائج و تنصرونا فی الشدائد و لا شدة أشد مما نحن فیه فهل أنتم مغنون عنا نصیبا من النار و إن لم یکن جمیع عذابها فقد قنعنا بالبعض.
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و هذا ظهور مما رسخ فی نفوسهم فی الدنیا من الالتجاء بکبریائهم و متبوعیهم من دون الله یظهر منهم ذلک یوم القیامة و هم یعلمون أنهم فی یوم لا تغنی فیه نفس عن نفس شیئا و الأمر یومئذ لله و له نظائر محکیة عنهم فی کلامه تعالی من کذبهم یومئذ و خلفهم و إنکارهم أعمالهم و تکذیب بعضهم لبعض و غیر ذلک.
و قوله: «قالَ الَّذِینَ اسْتَکْبَرُوا إِنَّا کُلٌّ فِیها إِنَّ اللَّهَ قَدْ حَکَمَ بَیْنَ الْعِبادِ» جواب من مستکبریهم عن قولهم و محصله أن الیوم یوم جزاء لا یوم عمل فالأسباب ساقطة عن التأثیر و قد طاحت منا ما کنا نتوهمه لأنفسنا فی الدنیا من القوة و القدرة فحالنا و حالکم- و نحن جمیعا فی النار- واحدة.
فقولهم: «إِنَّا کُلٌّ فِیها إِنَّ اللَّهَ قَدْ حَکَمَ بَیْنَ الْعِبادِ» مفاده أن ظهور الحکم الإلهی قد أبطل أحکام سائر الأسباب و تأثیراتها و أثبتنا علی ما نحن فیه من الحال فی حد سواء فلسنا نختص دونکم بقوة حتی نغنی عنکم شیئا من العذاب.
و مما قیل فی الآیة أن الضمیر فی قوله «یَتَحاجُّونَ لمطلق الکفار من أهل النار و هو بعید کما عرفت، و قیل: الضمیر لقریش و هو أبعد.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ فِی النَّارِ لِخَزَنَةِ جَهَنَّمَ ادْعُوا رَبَّکُمْ یُخَفِّفْ عَنَّا یَوْماً مِنَ الْعَذابِ مکالمة بین أهل النار- و منهم آل فرعون- و بین خزنة جهنم أوردها سبحانه تلو قصة آل فرعون، و هم إنما سألوا الخزنة أن یدعوا لهم لیأسهم من أن یستجاب منهم أنفسهم.
و المراد بالیوم من العذاب ما یناسب من معنی الیوم لعالمهم الذی هم فیه، و یؤول معناه إلی قطعة من العذاب.
قوله تعالی: «قالُوا أَ وَ لَمْ تَکُ تَأْتِیکُمْ رُسُلُکُمْ بِالْبَیِّناتِ قالُوا بَلی قالُوا فَادْعُوا وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ أجابوهم بالاستخبار عن إتیان رسلهم إیاهم بالبینات فاعترفوا بذلک و هو اعتراف منهم بأنهم کفروا بهم مع العلم بکونهم علی الحق و هو الکفر بالنبوة فلم یجبهم الخزنة فیما سألوهم من الدعاء إثباتا و لا نفیا بل ردوهم إلی أنفسهم مشیرین إلی أنهم لا یستجاب لهم دعاء.
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و قوله: «وَ ما دُعاءُ الْکافِرِینَ إِلَّا فِی ضَلالٍ أی إن دعاءهم قد أحاط به الضلال فلا یهتدی إلی هدف الإجابة و هو تتمة کلام الخزنة علی ما یعطیه السیاق، و یحتمل أن یکون من کلامه تعالی، علی بعد.
و الجملة علی أی حال تفید معنی التعلیل و المحصل: ادعوا فلا یستجاب لکم فإنکم کافرون، و الکافرون لا یستجاب لهم دعاء.
و تعلیق حکم عدم الاستجابة بوصف الکفر مشعر بعلیته و ذلک أن الله سبحانه و إن وعد عباده وعدا قطعیا أن یجیب دعوة من دعاه منهم فقال «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ:» البقرة- 186، و الدعاء إذا کان واقعا علی حقیقته لا یرد البتة لکن الذی یتضمنه متن هذا الوعد هو أن یکون هناک دعاء و طلب حقیقة و أن یتعلق ذلک بالله حقیقة أی یدعو الداعی و یطلب جدا و ینقطع فی ذلک إلی الله عن سائر الأسباب التی یسمیها أسبابا.
و الکافر بعذاب الآخرة و هو الذی ینکرها و یستر حقیقتها لا یتمشی منه طلب جدی لرفعه أما فی الدنیا فظاهر، و أما فی الآخرة فلأنه و إن أیقن به بالمعاینة و انقطع إلی الله سبحانه لما هو فیه من الشدة و قد انقطعت عنه الأسباب لکن صفة الإنکار لزمته وبالا و قد جوزی بها فلا تدعه یطلب ما کان ینکره طلبا جدیا.
علی أن الکلام فی انقطاعه إلی الله أیضا کالکلام فی طلبه الجدی للتخلص و أنی له الانقطاع إلی الله هناک و لم یتلبس به فی الدنیا فافهمه.
و بذلک یظهر ضعف الاستدلال بالآیة علی أن دعاء الکافر لا یستجاب مطلقا فإنک عرفت أن مدلول الآیة عدم استجابة دعائه فی ما یکفر به و ینکره لا مطلقا کیف؟
و هناک آیات کثیرة تذکر استجابة دعائه فی موارد الاضطرار.
قوله تعالی: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ یَوْمَ یَقُومُ الْأَشْهادُ» الأشهاد جمع شهید بمعنی شاهد، و الآیة وعد نوعی لا وعد شخصی لکل واحد شخصی منهم فی کل واقعة شخصیة، و قد تقدم کلام فی معنی النصر الإلهی فی تفسیر قوله تعالی 
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: «إِنَّهُمْ لَهُمُ الْمَنْصُورُونَ:» الصافات:- 172.
قوله تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ الظَّالِمِینَ مَعْذِرَتُهُمْ وَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ وَ لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ» تفسیر لیوم یقوم الأشهاد، و ظاهر إضافة المصدر إلی فاعله فی قوله «مَعْذِرَتُهُمْ و لم یقل: إن یعتذروا، تحقق معذرة ما منهم یومئذ، و أما قوله «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ:» المرسلات:- 36 فمحمول علی بعض مراحل یوم القیامة و عقباته لدلالة آیات أخری علی وقوع تکلم ما منهم یومئذ.
و قوله: «وَ لَهُمُ اللَّعْنَةُ» أی البعد من رحمة الله، و قوله «لَهُمْ سُوءُ الدَّارِ» أی الدار السیئة و هی جهنم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْهُدی وَ أَوْرَثْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ إلی قوله- الْأَلْبابِ خاتمة لما تقدم من إرسال موسی بالآیات و السلطان المبین و مجادلة آل فرعون فی الآیات بالباطل و محاجة مؤمن آل فرعون، یشیر بها و قد صدرت بلام القسم إلی حقیة ما أرسل به و ظلمهم فی ما قابلوه به.
و المراد بالهدی الدین الذی أوتیه موسی، و بإیراث بنی إسرائیل الکتاب» إبقاء التوراة بینهم یعملون بها و یهتدون.
و قوله: «هُدیً وَ ذِکْری لِأُولِی الْأَلْبابِ أی حال کون الکتاب هدی یهتدی به عامتهم و ذکری یتذکر به خاصتهم من أولی الألباب.



(بحث روائی)

فی العلل، بإسناده عن إسماعیل بن منصور أبی زیاد عن رجل عن أبی عبد الله (ع): فی قول فرعون: «ذَرُونِی أَقْتُلْ مُوسی ما کان یمنعه؟ قال: منعته رشدته، و لا یقتل الأنبیاء و لا أولاد الأنبیاء إلا أولاد الزنا.
و فی المجمع، قال أبو عبد الله: التقیة دینی و دین آبائی، و لا دین لمن لا تقیة له، و التقیة ترس الله فی الأرض- لأن مؤمن آل فرعون لو أظهر الإسلام لقتل.
أقول: و الروایات من طرق الشیعة فیها کثیرة و الآیات تؤیدها کقوله «إِلَّا أَنْ 
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تَتَّقُوا مِنْهُمْ تُقاةً:» آل عمران:- 28 و قوله «إِلَّا مَنْ أُکْرِهَ وَ قَلْبُهُ مُطْمَئِنٌّ بِالْإِیمانِ:» النحل:- 106.
و فی المحاسن، بإسناده عن أیوب بن الحر عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله:
«فَوَقاهُ اللَّهُ سَیِّئاتِ ما مَکَرُوا» قال: أما لقد سطوا علیه و قتلوه- و لکن أ تدرون ما وقاه؟ وقاه أن یفتنوه فی دینه.
أقول: و فی معناه بعض روایات أخر و فی بعض ما ورد من طرق أهل السنة أن الله نجاه من القتل.
و فی الخصال، عن الصادق (ع) قال: عجبت لمن یفزع من أربع کیف لا یفزع إلی أربع؟- إلی أن قال- و عجبت لمن مکر به کیف لا یفزع إلی قوله: «وَ أُفَوِّضُ أَمْرِی إِلَی اللَّهِ إِنَّ اللَّهَ بَصِیرٌ بِالْعِبادِ» فإنی سمعت الله تعالی یقول بعقبها: «فَوَقاهُ اللَّهُ سَیِّئاتِ ما مَکَرُوا».
أقول: و هو مروی فی غیر هذا الکتاب.
و فی تفسیر القمی،: قال رجل لأبی عبد الله (ع): ما تقول فی قول الله عز و جل:
«النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا» فقال أبو عبد الله (ع): ما یقول الناس؟ فقال:
یقولون: إنها فی نار الخلد- و هم لا یعذبون فیما بین ذلک- فقال: فهم من السعداء. فقیل له:
جعلت فداک فکیف هذا؟ فقال: إنما هذا فی الدنیا فأما فی دار الخلد فهو قوله: «یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ أَدْخِلُوا آلَ فِرْعَوْنَ أَشَدَّ الْعَذابِ .
أقول: مراده (ع) بالدنیا البرزخ و هو کثیر الورود فی روایاتهم.
و فی المجمع، عن نافع عن ابن عمر أن رسول الله ص قال: إن أحدکم إذا مات عرض علیه مقعده بالغداة و العشی- فإن کان من أهل الجنة فمن الجنة، و إن کان من أهل النار فمن النار- یقال: هذا مقعدک حتی یبعثک الله یوم القیامة: أورده البخاری و مسلم فی الصحیح،.
أقول: و رواه السیوطی فی الدر المنثور، عنهما و عن ابن أبی شیبة و ابن مردویه 
و هذا المعنی کثیر الورود فی روایات أئمة أهل البیت (ع)، و قد مر کثیر منها فی البحث عن البرزخ فی الجزء الأول من الکتاب و غیره من المواضع.
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[سورة غافر (40): الآیات 55 الی 60]





اشارة

فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ (55) إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلاَّ کِبْرٌ ما هُمْ بِبالِغِیهِ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ (56) لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (57) وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ لا الْمُسِی‌ءُ قَلِیلاً ما تَتَذَکَّرُونَ (58) إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ (59)
وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ (60)



(بیان)

لما قص قصة موسی و إرساله بالحق إلی فرعون و قومه، و مجادلتهم فی آیات الله بالباطل و مکرهم فیها و نصره تعالی لنبیه و إبطاله کیدهم و ما آل إلیه أمرهم من خیبة السعی و سوء المنقلب فرع علی ذلک أمر نبیه ص بالصبر منبها له أن وعد الله بالنصر حق و أن کید قومه و جدالهم بالباطل و استکبارهم عن قبول دعوته سیبطل و یعود وبالا علی أنفسهم فلیسوا بمعجزی الله و ستقوم الساعة الموعودة و یدخلون جهنم داخرین.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ إلی آخر الآیة. تفریع علی ما تقدم 
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من الأمر بالاعتبار فی قوله: «أَ وَ لَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ کانُوا مِنْ قَبْلِهِمْ و ما أورد بعده من قصة موسی و مآل أمر المستکبرین المجادلین بالباطل و نصره تعالی للحق و أهله.
و المعنی: إذا کان الأمر علی ذلک فاصبر علی إیذاء المشرکین و مجادلتهم بالباطل إن وعد الله حق و سیفی لک بما وعد، و المراد بالوعد ما فی قوله قبیل هذا: «إِنَّا لَنَنْصُرُ رُسُلَنا وَ الَّذِینَ آمَنُوا» الآیة من وعد النصر.
و قوله: «وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ أمر له بالاستغفار لما یعد بالنسبة إلیه ذنبا و إن لم یکن ذنبا بمعنی المخالفة للأمر المولوی لمکان عصمته (ص)، و قد تقدم کلام فی معنی الذنب و المغفرة فی أواخر الجزء السادس من الکتاب.
و للذنب المنسوب إلیه (ص) معنی آخر سنشیر إلیه فی تفسیر أول سورة الفتح إن شاء الله تعالی، و قیل: المراد بذنبه (ص) ذنب أمته أعطی الشفاعة فیه.
و قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ بِالْعَشِیِّ وَ الْإِبْکارِ» أی نزهه سبحانه مصاحبا لحمده علی جمیل آلائه مستمرا متوالیا بتوالی الأیام أو فی کل صباح و مساء، و کونه بالعشی و الإبکار علی المعنی الأول من قبیل الکنایة.
و قیل: المراد به صلاتا الصبح و العصر، و الآیة مدنیة.
و فیه أن المسلم من الروایات و منها أخبار المعراج أن الصلوات الخمس فرضت جمیعا بمکة قبل الهجرة فلو کان المراد به الفریضتین کان ذلک بمکة قبل فرض بقیة الصلوات الخمس.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلَّا کِبْرٌ ما هُمْ بِبالِغِیهِ إلخ تأکید لما تقدم فی الآیة السابقة من أمره (ص) بالصبر و تطییب نفسه بتأیید وعد النصر، و محصله أن هؤلاء المجادلین لا ینالون بغیتهم و لن ینالوا فلا یحزنک جدالهم و طب نفسا من ناحیتهم.
فقوله: «إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلَّا کِبْرٌ» حصر للسبب الموجب لمجادلتهم فی الکبر أی لیس عاملهم فی ذلک طلب الحق أو الارتیاب فی آیاتنا و الشک فیها حتی یریدوا بها
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ظهور الحق و لا حجة و لا سلطان عندهم حتی یریدوا إظهارها بل الذی فی صدورهم و هو الداعی لهم إلی الجدال، الکبر، یریدون به إدحاض الحق الصریح.
و قوله: «ما هُمْ بِبالِغِیهِ الضمیر لکبر باعتبار مسببه فإن الکبر سبب للجدال و الجدال یراد به إبطال الحق و محق الدعوة الحقة، و المعنی ما هم ببالغی مرادهم و بغیتهم من الجدال الذی یأتون به لکبرهم.
و قوله: «فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ أی فاستعذ بالله منهم بما لهم من الکبر کما استعاذ موسی من کل متکبر مجادل کما قال: «وَ قالَ مُوسی إِنِّی عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ مِنْ کُلِّ مُتَکَبِّرٍ لا یُؤْمِنُ بِیَوْمِ الْحِسابِ .
و قوله: «إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ» أی السمیع لدعاء عباده البصیر بحوائجهم و الذی یبصر ما هم فیه من شدة أو رخاء.
قوله تعالی: «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ اللام للقسم، و المراد بالسماوات و الأرض مجموع العالم، و معنی الآیة حسب ما یعطیه المقام أنهم لیسوا ببالغی بغیتهم و لیسوا بمعجزین فإن الله الذی قدر علی خلق مجموع العالم و لم یعجزه ذلک علی ما فیه من العظمة لیس یعجزه جزء یسیر منه و هو الناس المخلوقون الذین هم أهون علیه و لکن أکثر الناس جاهلون یظنون بجهلهم أنهم یعجزون الله بجدال یجادلونه أو أی کید یکیدونه.
قوله تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْأَعْمی وَ الْبَصِیرُ» إلخ لما ذکر أن أکثر الناس لا یعلمون أکده بأنهم لیسوا علی وتیرة واحدة فإن منهم الأعمی و البصیر و لا یستویان و عطف علیهما الذین آمنوا و عملوا الصالحات و المسی‌ء فالطائفة الأولی أولو بصیرة یتذکرون بها و الثانیة أعمی الله قلوبهم فلا یتذکرون.
و قوله: «قَلِیلًا ما تَتَذَکَّرُونَ خطاب للناس بداعی التوبیخ و هو الوجه فی الالتفات من الغیبة إلی الحضور.
قوله تعالی: «إِنَّ السَّاعَةَ لَآتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یُؤْمِنُونَ ذکرهم تعالی فی هذه الآیة بإتیان الساعة و فی الآیة التالیة بدعوة ربهم إیاهم إلی دعائه 
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و عبادته کما نبه الذی آمن من آل فرعون فی القصة السابقة بإتیان الساعة و بأن لله الدعوة و لیس لآلهتهم دعوة فی الدنیا و لا فی الآخرة.
قوله تعالی: «وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ دعوة منه تعالی لعباده إلی دعائه و وعد بالاستجابة، و قد أطلق الدعوة و الدعاء و الاستجابة إطلاقا، و قد أشبعنا الکلام فی معنی الدعاء و الإجابة فی ذیل قوله تعالی «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ:» البقرة:- 186 فی الجزء الأول من الکتاب.
و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ الدخور الذلة، و قد بدل الدعاء عبادة فدل علی أن الدعاء عبادة.



(بحث روائی)

فی الصحیفة السجادیة،: و قلت: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ- إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی- سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ فسمیت دعاءک عبادة و ترکه استکبارا- و توعدت علی ترکه دخول جهنم داخرین.
و فی الکافی، بإسناده عن حماد بن عیسی عن أبی عبد الله (ع) قال: سمعته یقول: ادع و لا تقل: قد فرغ من الأمر- فإن الدعاء هو العبادة إن الله عز و جل یقول: «إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی- سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ .
أقول: قوله (ع): فإن الدعاء- إلی قوله- داخِرِینَ احتجاج علی ما ندب إلیه أولا بقوله: ادع، و قوله: و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ احتجاج علی ما قاله ثانیا: و لا تقل: قد فرغ من الأمر و لذا قدم (ع) فی بیانه ذیل الآیة علی صدرها.
و فی الخصال، عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: یا معاویة من أعطی ثلاثة لم یحرم ثلاثة: من أعطی الدعاء أعطی الإجابة، و من أعطی الشکر أعطی الزیادة- و من أعطی التوکل أعطی الکفایة- فإن الله عز و جل یقول فی کتابه: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ و قال: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ ، و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ .
و فی التوحید، بإسناده إلی موسی بن جعفر (ع) قال: قال قوم للصادق (ع):
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ندعوه فلا یستجاب لنا. قال: لأنکم تدعون من لا تعرفونه.
أقول: و قد أوردنا جملة من روایات الدعاء فی ذیل قوله «أُجِیبُ دَعْوَةَ الدَّاعِ إِذا دَعانِ:» البقرة:- 186 فی الجزء الأول من الکتاب.



[سورة غافر (40): الآیات 61 الی 68]





اشارة

اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ (61) ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ (62) کَذلِکَ یُؤْفَکُ الَّذِینَ کانُوا بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ (63) اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ قَراراً وَ السَّماءَ بِناءً وَ صَوَّرَکُمْ فَأَحْسَنَ صُوَرَکُمْ وَ رَزَقَکُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ فَتَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ (64) هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ (65)
قُلْ إِنِّی نُهِیتُ أَنْ أَعْبُدَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَمَّا جاءَنِی الْبَیِّناتُ مِنْ رَبِّی وَ أُمِرْتُ أَنْ أُسْلِمَ لِرَبِّ الْعالَمِینَ (66) هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ ثُمَّ مِنْ عَلَقَةٍ ثُمَّ یُخْرِجُکُمْ طِفْلاً ثُمَّ لِتَبْلُغُوا أَشُدَّکُمْ ثُمَّ لِتَکُونُوا شُیُوخاً وَ مِنْکُمْ مَنْ یُتَوَفَّی مِنْ قَبْلُ وَ لِتَبْلُغُوا أَجَلاً مُسَمًّی وَ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (67) هُوَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ فَإِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ (68)
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(بیان)

رجع سبحانه ثانیا إلی الإشارة إلی آیات التوحید توحید الربوبیة و الألوهیة بعد ما بدأ بها فی السورة أولا بقوله: «هُوَ الَّذِی یُرِیکُمْ آیاتِهِ .
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ اللَّیْلَ لِتَسْکُنُوا فِیهِ وَ النَّهارَ مُبْصِراً» الآیة.
أی جعل لأجلکم اللیل مظلما لتسکنوا فیه من التعب الذی عرض لکم وجه النهار من جهة السعی فی طلب الرزق، و النهار مبصرا لتبتغوا من فضل ربکم و تکسبوا الرزق، و هذا من أرکان تدبیر الحیاة الإنسانیة.
و قد ظهر بذلک أن نسبة الإبصار إلی النهار من المجاز العقلی لکن لیس من المبالغة فی شی‌ء کما ادعاه بعضهم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لَذُو فَضْلٍ عَلَی النَّاسِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَشْکُرُونَ امتنان علیهم بالفضل و تقریع لهم بعدم شکرهم له قبال هذا الفضل العظیم و لو شکروه لعبدوه و وضع «النَّاسِ الثانی موضع الضمیر للإشارة إلی أن من طبع الناس بما هم ناس کفران النعم کما قال «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ:» إبراهیم:- 34.
قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ أی ذلکم الذی یدبر أمر حیاتکم و رزقکم بسکون اللیل و سعی النهار هو الله تعالی و هو ربکم لأن تدبیر أمرکم إلیه.
و قوله: «خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ» أی و رب کل شی‌ء لأنه خالق کل شی‌ء و الخلق لا ینفک عن التدبیر و لازم ذلک أن لا یکون فی الوجود رب غیره لا لکم و لا لغیرکم و لذلک عقبه بقوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» أی فإذن لا معبود بالحق غیره إذ لو کان هناک معبود آخر کان رب آخر فإن الألوهیة من شئون الربوبیة.
و قوله: «فَأَنَّی تُؤْفَکُونَ أی فکیف تصرفون عن عبادته إلی عبادة غیره.
قوله تعالی: «کَذلِکَ یُؤْفَکُ الَّذِینَ کانُوا بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ أی کمثل هذا الإفک یؤفک الجاحدون لآیات الله فإن الآیات ظاهرة غیر خفیة فالانصراف عن مدلولها لا سبب له إلا الجحد.
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قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ قَراراً وَ السَّماءَ بِناءً» إلی آخر الآیة القرار المستقر الذی یستقر علیه، و البناء- علی ما قیل- القبة و منه أبنیة العرب للقباب المضروبة علیهم. یذکر تعالی نعمة استقرار الإنسان علی الأرض و تحت السماء.
و قوله: «وَ صَوَّرَکُمْ فَأَحْسَنَ صُوَرَکُمْ الفاء للتفسیر و المعنی أحسن خلق صورکم و ذلک أن الإنسان جهز من دقائق التجهیز فی صورته بما یقوی به من الأعمال المتنوعة العجیبة علی ما لا یقوی علیه شی‌ء من سائر الموجودات الحیة، و یلتذ من مزایا الحیاة بما لا یتیسر لغیره أبدا.
و قوله: «وَ رَزَقَکُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ هی الأرزاق المتنوعة التی تلائم بطبائعها طبیعة الإنسان من الحبوب و الفواکه و اللحوم و غیرها، و لیس فی الحیوان متنوع فی الرزق کالإنسان.
و قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ أی المدبر لأمرکم، و قوله: «فَتَبارَکَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ ثناء علیه عز و جل بربوبیته لجمیع العالمین، و قد فرعه علی ربوبیته و تدبیره للإنسان إشارة إلی أن الربوبیة واحدة و تدبیره لأمر الإنسان عین تدبیره لأمر العالمین جمیعا فإن النظام الجاری نظام واحد روعی فی انطباقه علی کل، انطباقه علی الکل فهو سبحانه متبارک منشأ للخیر الکثیر فتبارک الله رب العالمین.
قوله تعالی: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ إلخ فی جملة «هُوَ الْحَیُ إطلاق لا مقید لا عقلا و لا نقلا مضافا إلی إفادة الحصر فمفادها أن له تعالی وحده حیاة لا یداخلها موت و لا یزیلها فناء فهو تعالی حی بذاته و غیره کائنا ما کان حی بإحیاء غیره.
و إذا فرض هناک حی بذاته و حی بغیره لم یستحق العبادة بذاته إلا من کان حیا بذاته، و لذلک عقب قوله: «هُوَ الْحَیُ بقوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ».
و قد سیقت الجملتان توطئة للأمر بدعائه و لا مطلق دعائه بل دعائه بالتوحید و إخلاص الدین له وحده لأنه الحی بذاته دون غیره و لأنه المعبود بالاستحقاق الذاتی دون غیره، و لذلک فرع علی قوله: «هُوَ الْحَیُّ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» قوله: «فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ .
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و قوله: «الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ ثناء علیه بربوبیته للعالمین.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی نُهِیتُ أَنْ أَعْبُدَ الَّذِینَ تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ لَمَّا جاءَنِی الْبَیِّناتُ مِنْ رَبِّی وَ أُمِرْتُ أَنْ أُسْلِمَ لِرَبِّ الْعالَمِینَ معنی الآیة ظاهر، و فیه إیاس للمشرکین من موافقته لهم فی عبادة آلهتهم» و قد تکرر هذا المعنی فی سورة الزمر و یمکن أن یستأنس منه أن هذه السورة نزلت بعد سورة الزمر.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ» إلخ المراد بخلقهم من تراب خلق أبیهم آدم من تراب فإن خلق غیره ینتهی إلیه فخلقه من تراب هو خلقهم منه أو المراد بخلقهم من تراب تکوین النطفة من البسائط الأرضیة.
و قوله: «ثُمَّ مِنْ نُطْفَةٍ» إلخ أی ثم خلقناکم من نطفة حقیرة معلومة الحال «ثُمَّ مِنْ عَلَقَةٍ» کذلک «ثُمَّ یُخْرِجُکُمْ من بطون أمهاتکم «طِفْلًا» أی أطفالا، و الطفل- کما قیل- یطلق علی الواحد و الجمع قال تعالی «أَوِ الطِّفْلِ الَّذِینَ لَمْ یَظْهَرُوا عَلی عَوْراتِ النِّساءِ:» النور:- 31.
«ثُمَّ لِتَبْلُغُوا أَشُدَّکُمْ اللام للغایة و کان متعلقها محذوف و التقدیر ثم ینشئکم لتبلغوا أشدکم و هو من العمر زمان اشتداد القوی «ثُمَّ لِتَکُونُوا شُیُوخاً» معطوف علی «لِتَبْلُغُوا» «وَ مِنْکُمْ مَنْ یُتَوَفَّی مِنْ قَبْلُ فلا یبلغ أحد هذه المراحل من العمر کالشیخوخة و بلوغ الأشد و غیرهما.
«وَ لِتَبْلُغُوا أَجَلًا مُسَمًّی و هو النهایة من الأمد المضروب الذی لا سبیل للتغیر إلیه أصلا، و هو غایة عامة لجمیع الناس کیفما عمروا قال تعالی «وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ:» الأنعام:- 2. و لذلک لم تعطف الجملة بثم حتی تتمیز من الغایتین المذکورتین سابقا.
و قوله: «وَ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ أی تدرکون الحق بالتعقل المغروز فیکم، و هذا غایة خلقة الإنسان بحسب حیاته المعنویة کما أن بلوغ الأجل المسمی غایة حیاته الدنیا الصوریة.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُحْیِی وَ یُمِیتُ إلخ أی هو الذی یفعل الإحیاء و الإماتة و فیهما نقل الأحیاء من عالم إلی عالم و کل منهما مبدأ لتصرفاته بالنعم التی یتفضل بها علی من یدبر أمره.
و قوله: «فَإِذا قَضی أَمْراً فَإِنَّما یَقُولُ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ تقدم تفسیره کرارا.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن أبی حاتم بسند صحیح عن أبی العالیة قال: إن الیهود أتوا النبی ص و قالوا- إن الدجال یکون منا فی آخر الزمان- و یکون من أمره فعظموا أمره و قالوا یصنع کذا- فأنزل الله: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ- إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلَّا کِبْرٌ ما هُمْ بِبالِغِیهِ قال: لا یبلغ الذی یقول: «فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ فأمر نبیه ص أن یتعوذ من فتنة الدجال «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ الدجال.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن کعب الأحبار": فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ قال: هم الیهود نزلت فیهم فیما ینتظرونه من أمر الدجال.
و فیه، أخرج ابن المنذر عن ابن جریح": فی قوله: «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ قال: زعموا أن الیهود قالوا: یکون منا ملک فی آخر الزمان البحر إلی رکبتیه، و السحاب دون رأسه، یأخذ الطیر بین السماء و الأرض، معه جبل خبز و نهر فنزلت: «لَخَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أَکْبَرُ مِنْ خَلْقِ النَّاسِ .
أقول: قد عرفت فیما تقدم أن غرض السورة- کما یستفاد من سیاق آیاتها- التکلم حول استکبارهم و مجادلتهم فی آیات الله بغیر الحق فمنها ابتداء الکلام و إلیها یعود عودة بعد عودة کقوله: «ما یُجادِلُ فِی آیاتِ اللَّهِ إِلَّا الَّذِینَ کَفَرُوا» و قوله: «وَ جادَلُوا بِالْباطِلِ لِیُدْحِضُوا بِهِ الْحَقَ ، و قوله: «الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ کَبُرَ مَقْتاً»، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلَّا کِبْرٌ»، و قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ أَنَّی یُصْرَفُونَ .
فسیاق آیات السورة یأبی أن یکون بعضها یختص بسبب فی نزولها لا یشارکها فیه غیرها کما هو مؤدی هذه الروایات الثلاث.
علی أن ما فی الروایات من قصة إخبار الیهود بالدجال لا ینطبق علی الآیتین انطباقا ظاهرا بعد التأمل فی مضمون الآیتین نفسهما أعنی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ إلی قوله- وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ .
و من هذا یظهر أن القول بکون الآیتین مدنیتین استنادا إلی هذه الروایات کما تری.
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[سورة غافر (40): الآیات 69 الی 78]





اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ أَنَّی یُصْرَفُونَ (69) الَّذِینَ کَذَّبُوا بِالْکِتابِ وَ بِما أَرْسَلْنا بِهِ رُسُلَنا فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (70) إِذِ الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ وَ السَّلاسِلُ یُسْحَبُونَ (71) فِی الْحَمِیمِ ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ (72) ثُمَّ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تُشْرِکُونَ (73)
مِنْ دُونِ اللَّهِ قالُوا ضَلُّوا عَنَّا بَلْ لَمْ نَکُنْ نَدْعُوا مِنْ قَبْلُ شَیْئاً کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ الْکافِرِینَ (74) ذلِکُمْ بِما کُنْتُمْ تَفْرَحُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ بِما کُنْتُمْ تَمْرَحُونَ (75) ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ (76) فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَإِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ فَإِلَیْنا یُرْجَعُونَ (77) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلاً مِنْ قَبْلِکَ مِنْهُمْ مَنْ قَصَصْنا عَلَیْکَ وَ مِنْهُمْ مَنْ لَمْ نَقْصُصْ عَلَیْکَ وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْمُبْطِلُونَ (78)



(بیان)

رجوع بعد رجوع إلی حدیث المجادلین فی آیات الله و قد تعرض لبیان مآل أمرهم بذکر ما آل إلیه أمر أشباههم من الأمم الخالیة و نصره تعالی لدینه فی أول السورة
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إجمالا ثم بذکر الحال فی دعوة موسی (ع) بالخصوص فیما قصه من قصته و نصره له بالخصوص ثم فی ضمن أمر النبی ص بالصبر و وعده بالنصر.
و هذا آخر کرة علیهم یذکر فیها مآل أمرهم و ما یصرفون إلیه و هو العذاب المخلد ثم یأمر النبی ص بالصبر و بعده بالنصر و یطیب نفسه بأن وعد الله حق.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ أَنَّی یُصْرَفُونَ «أَ لَمْ تَرَ» مفید للتعجیب و «أَنَّی بمعنی کیف، و المعنی أ لا تعجب أو أ لم تعجب من أمر هؤلاء المجادلین فی آیات الله کیف یصرفون عن الحق إلی الباطل و عن الهدی إلی الضلال.
و التعرض لحال المجادلین هاهنا من حیث الإشارة إلی کونهم مصروفین عن الحق و الهدی و مآل ذلک، و فیما تقدم من قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِ اللَّهِ بِغَیْرِ سُلْطانٍ أَتاهُمْ إِنْ فِی صُدُورِهِمْ إِلَّا کِبْرٌ ما هُمْ بِبالِغِیهِ من حیث إن الداعی لهم إلی ذلک الکبر و أنهم لا یبلغون ما یریدون فلا تکرار.
و منه یظهر ما فی قول بعضهم: إن تکریر ذکر المجادلة محمول علی تعدد المجادل بأن یکون المجادلون المذکورون فی الآیة السابقة غیر المذکورین فی هذه الآیة أو علی اختلاف ما فیه المجادلة کأن یکون المجادلة هناک فی أمر البعث و هاهنا فی أمر التوحید علی أن فیه غفلة عن غرض السورة کما عرفت.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَذَّبُوا بِالْکِتابِ وَ بِما أَرْسَلْنا بِهِ رُسُلَنا فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ الذی یعطیه سیاق الآیات التالیة أن المراد بهؤلاء المجادلین هم المجادلون من قوم النبی ص، و علیه فالأنسب أن یکون المراد بالکتاب هو القرآن الکریم، و بقوله: «بِما أَرْسَلْنا بِهِ رُسُلَنا» ما جاءت به الرسل (ع) من عند الله من کتاب و دین فالوثنیة منکرون للنبوة.
و قوله: «فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ تفریع علی مجادلتهم و تکذیبهم و تهدید لهم أی سوف یعلمون حقیقة مجادلتهم فی آیات الله و تکذیبهم بالکتاب و بالرسل.
قوله تعالی: «إِذِ الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ وَ السَّلاسِلُ یُسْحَبُونَ فِی الْحَمِیمِ ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ فی المجمع،: الأغلال جمع غل و هو طوق یدخل فی العنق للذل و الألم و أصله الدخول، و قال: السلاسل جمع سلسلة و هی الحلق منتظمة فی جهة الطول مستمرة
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و قال: السحب جر الشی‌ء علی الأرض. هذا أصله، و قال: السجر أصله إلقاء الحطب فی معظم النار کالتنور الذی یسجر بالوقود. انتهی.
و قوله: «إِذِ الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ وَ السَّلاسِلُ ظرف لقوله: «فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ قیل: الإتیان بإذ- و هو للماضی- للدلالة علی تحقق الوقوع و إن کان موقعه المستقبل فلا تنافی، فی الجمع بین سوف و إذ.
و «الْأَغْلالُ فِی أَعْناقِهِمْ مبتدأ و خبر، و «السَّلاسِلُ معطوف علی الأغلال، و «یُسْحَبُونَ فِی الْحَمِیمِ خبر بعد خبر، و «فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ معطوف علی «یُسْحَبُونَ .
و المعنی: سوف یعلمون حقیقة عملهم حین تکون الأغلال و السلاسل فی أعناقهم یجرون فی الماء الحار الشدید الحرارة ثم یقذفون فی النار.
و قیل: معنی قوله: «ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ ثم یصیرون وقود النار، و یؤیده قوله تعالی فی صفة جهنم «وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ:» البقرة:- 24، و قوله «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ:» الأنبیاء:- 98.
قوله تعالی: «ثُمَّ قِیلَ لَهُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ تُشْرِکُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ قالُوا ضَلُّوا عَنَّا» إلی آخر الآیة. أی قیل لهم و هم یتقلبون بین السحب و السجر: أین ما کنتم تشرکون من شرکائکم من دون الله حتی ینصروکم بالإنجاء من هذا العذاب أو یشفعوا لکم کما کنتم تزعمون أنهم سیشفعون لکم قبال عبادتکم لهم؟.
و قوله: «قالُوا ضَلُّوا عَنَّا» أی غابوا عنا من قولهم: ضلت الدابة إذا غابت فلم یعرف مکانها، و هذا جوابهم عما قیل لهم: أین ما کنتم تشرکون من دون الله.
و قوله: «بَلْ لَمْ نَکُنْ نَدْعُوا مِنْ قَبْلُ شَیْئاً» إضراب منهم عن الجواب الأول لما یظهر لهم أن الآلهة الذین کانوا یزعمونهم شرکاء لم یکونوا إلا أسماء لا مسمیات لها و مفاهیم لا یطابقها شی‌ء و لم یکن عبادتهم لها إلا سدی، و لذلک نفوا أن یکونوا یعبدون شیئا قال تعالی «فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ:» یونس:- 28 و قال «لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ:» الأنعام:- 94.
و قیل: هذا من کذبهم یوم القیامة علی حد قوله «وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ:»
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الأنعام:- 23.
و قوله: «کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ الْکافِرِینَ أی إضلاله تعالی للکافرین و هم الساترون للحق یشبه هذا الضلال و هو أنهم یرون الباطل حقا فیقصدونه ثم یتبین لهم بعد ضلال سعیهم أنه لم یکن إلا باطلا فی صورة حق و سرابا فی سیماء الحقیقة.
و المعنی: علی الوجه الثانی أعنی کون قولهم: «بَلْ لَمْ نَکُنْ نَدْعُوا مِنْ قَبْلُ شَیْئاً» کذبا منهم: کمثل هذا الإضلال یضل الله الکافرین فیئول أمرهم إلی الکذب حیث لا ینفع مع علمهم بأنه لا ینفع.
و قد فسرت الجملة بتفاسیر أخری متقاربة و قریبة مما ذکرناه.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ بِما کُنْتُمْ تَفْرَحُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ بِما کُنْتُمْ تَمْرَحُونَ الفرح مطلق السرور، و المرح الإفراط فیه و هو مذموم، و قال الراغب: الفرح انشراح الصدر بلذة عاجلة و أکثر ما یکون ذلک فی اللذات البدنیة، و قال: المرح شدة الفرح و التوسع فیه. انتهی.
و قوله: «ذلِکُمْ بِما کُنْتُمْ الإشارة إلی ما هم فیه من العذاب و الباء فی «بِما کُنْتُمْ للسببیة أو المقابلة.
و المعنی: ذلکم العذاب الذی أنتم فیه بسبب کونکم تفرحون فی الأرض بغیر الحق من اللذات العاجلة و بسبب کونکم تفرطون فی الفرح و ذلک لتعلق قلوبهم بعرض الدنیا و زینتها و معاداتهم لکل حق یخالف باطلهم فیفرحون و یمرحون بإحیاء باطلهم و إماتة الحق و اضطهاده.
قال فی المجمع،: قید الفرح و أطلق المرح لأن الفرح قد یکون بحق فیحمد علیه و قد یکون بالباطل فیذم علیه، و المرح لا یکون إلا باطلا. انتهی.
قوله تعالی: «ادْخُلُوا أَبْوابَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها فَبِئْسَ مَثْوَی الْمُتَکَبِّرِینَ أی ادخلوا أبوابها المقسومة لکم خالدین فیها فبئس مقام الذین یتکبرون عن الحق جهنم، و قد تقدم أن أبواب جهنم درکاتها.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ لما بین مآل أمر المجادلین فی آیات الله 
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و هی النار و أن الله یضلهم بکفرهم فرع علیه أمر نبیه ص بالصبر معللا ذلک بأن وعد الله حق.
و قوله: «فَإِمَّا نُرِیَنَّکَ بَعْضَ الَّذِی نَعِدُهُمْ هو عذاب الدنیا «أَوْ نَتَوَفَّیَنَّکَ بالموت فلم نرک ذلک «فَإِلَیْنا یُرْجَعُونَ و لا یفوتوننا فننجز فیهم ما وعدناه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلًا مِنْ قَبْلِکَ مِنْهُمْ مَنْ قَصَصْنا عَلَیْکَ وَ مِنْهُمْ مَنْ لَمْ نَقْصُصْ عَلَیْکَ إلخ بیان لکیفیة النصر المذکور فی الآیة السابقة أن آیة النصر- التی جرت سنة الله علی إنزالها للقضاء بین کل رسول و أمته و إظهار الحق علی الباطل کما یشیر إلیه قوله «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ:» یونس:- 47- لم یفوض أمرها إلی رسول من الرسل من قبلک بل کان یأتی بها من یأتی منهم بإذن الله، و حالک حالهم، فمن الممکن أن نأذن لک فی الإتیان بها فنریک بعض ما نعدهم، و من الممکن أن نتوفاک فلا نریک غیر أن أمر الله إذا جاء قضی بینهم بالحق و خسر هنالک المبطلون. هذا ما یفیده السیاق.
فقوله: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلًا مِنْ قَبْلِکَ مِنْهُمْ مَنْ قَصَصْنا عَلَیْکَ وَ مِنْهُمْ مَنْ لَمْ نَقْصُصْ عَلَیْکَ مسوق للإشارة إلی کون ما سیذکره سنة جاریة منه تعالی.
و قوله: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ الآیة و إن کانت أعم من الآیة المعجزة التی یؤتاها الرسول لتأیید رسالته، و الآیة التی تنصر الحق و تقضی بین الرسول و بین أمته و الکل بإذن الله لکن مورد الکلام کما استفدناه من السیاق القسم الثانی و هی القاضیة بین الرسول و أمته.
و قوله: «فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْمُبْطِلُونَ أی فإذا جاء أمر الله بالعذاب قضی بالحق فأظهر الحق و أزهق الباطل و خسر عند ذلک المتمسکون بالباطل فی دنیاهم بالهلاک و فی آخرتهم بالعذاب الدائم.
و استدل بالآیة علی أن من الرسل من لم تذکر قصته فی القرآن، و فیه أن الآیة مکیة لا تدل علی أزید من عدم ذکر قصة بعض الرسل إلی حین نزولها بمکة، و قد ورد
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فی سورة النساء: «وَ رُسُلًا قَدْ قَصَصْناهُمْ عَلَیْکَ مِنْ قَبْلُ وَ رُسُلًا لَمْ نَقْصُصْهُمْ عَلَیْکَ:» النساء:- 164 و لم یذکر فی السور النازلة بعد سورة النساء اسم أحد من الرسل المذکورین بأسمائهم فی القرآن.
و
فی المجمع، و روی عن علی (ع) أنه قال: بعث الله نبیا أسود لم یقص علینا قصته 
، و روی فی الدر المنثور عن الطبرانی فی الأوسط و ابن مردویه عنه ما فی معناه.



[سورة غافر (40): الآیات 79 الی 85]





اشارة

اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَنْعامَ لِتَرْکَبُوا مِنْها وَ مِنْها تَأْکُلُونَ (79) وَ لَکُمْ فِیها مَنافِعُ وَ لِتَبْلُغُوا عَلَیْها حاجَةً فِی صُدُورِکُمْ وَ عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ (80) وَ یُرِیکُمْ آیاتِهِ فَأَیَّ آیاتِ اللَّهِ تُنْکِرُونَ (81) أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ کانُوا أَکْثَرَ مِنْهُمْ وَ أَشَدَّ قُوَّةً وَ آثاراً فِی الْأَرْضِ فَما أَغْنی عَنْهُمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ (82) فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (83)
فَلَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا قالُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَحْدَهُ وَ کَفَرْنا بِما کُنَّا بِهِ مُشْرِکِینَ (84) فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْکافِرُونَ (85)
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(بیان)

رجوع بعد رجوع إلی ذکر بعض آیات التوحید و إرجاع لهم إلی الاعتبار بحال الأمم الدارجة الهالکة و سنة الله الجاریة فیهم بإرسال رسله إلیهم ثم القضاء بین رسلهم و بینهم المؤدی إلی خسران الکافرین منهم، و عند ذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَنْعامَ لِتَرْکَبُوا مِنْها وَ مِنْها تَأْکُلُونَ ذکر سبحانه مما ینتفع به الإنسان فی حیاته و یدبر به أمره الأنعام و المراد بها الإبل و البقر و الغنم، و قیل: المراد بها هاهنا الإبل خاصة.
فقوله: «جَعَلَ لَکُمُ الْأَنْعامَ لِتَرْکَبُوا مِنْها وَ مِنْها تَأْکُلُونَ الجعل هنا الخلق أو التسخیر، و اللام فی «لِتَرْکَبُوا» للغرض و «من» للتبعیض، و المعنی خلق لأجلکم أو سخر لکم الأنعام و الغرض من هذا الجعل أن ترکبوا بعضها کبعض الإبل و بعضها کبعض الإبل و البقر و الغنم تأکلون.
قوله تعالی: «وَ لَکُمْ فِیها مَنافِعُ إلخ کانتفاعکم بألبانها و أصوافها و أوبارها و أشعارها و جلودها و غیر ذلک، و قوله: «وَ لِتَبْلُغُوا عَلَیْها حاجَةً فِی صُدُورِکُمْ أی و من الغرض من جعلها أن تبلغوا، حال کونکم علیها بالرکوب، حاجة فی صدورکم و هی الانتقال من مکان إلی مکان لأغراض مختلفة.
و قوله: «وَ عَلَیْها وَ عَلَی الْفُلْکِ تُحْمَلُونَ کنایة عن قطع البر و البحر بالأنعام و الفلک.
قوله تعالی: «وَ یُرِیکُمْ آیاتِهِ فَأَیَّ آیاتِ اللَّهِ تُنْکِرُونَ تقدم معنی إراءته تعالی آیاته فی تفسیر أوائل السورة، و کأن الجملة أعنی قوله: «وَ یُرِیکُمْ آیاتِهِ غیر مقصودة لنفسها حتی یلزم التکرار و إنما هی تمهید و توطئة للتوبیخ الذی فی قوله: «فَأَیَّ آیاتِ اللَّهِ تُنْکِرُونَ أی أی هذه الآیات التی یریکم الله إیاها عیانا و بیانا، تنکرون إنکارا یمهد لکم الإعراض عن توحیده.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا» إلی آخر الآیة توبیخ لهم و عطف لأنظارهم إلی ما جری من سنة القضاء و الحکم فی الأمم السالفة، و قد تقدمت نظیرة الآیة فی أوائل السورة و کان الغرض هناک أن یتبین لهم أن الله أخذ کلا منهم بذنوبهم 
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لما کانت تأتیهم رسلهم بالبینات فیکفرون بهم و لذا ذیل الآیة بقوله: «فَأَخَذَهُمُ اللَّهُ بِذُنُوبِهِمْ ، و الغرض هاهنا أن یتبین لهم أنهم لم یغنهم ما کسبوا و لم ینفعهم فی دفع عذاب الله ما فرحوا به من العلم الذی عندهم و لا توبتهم و ندامتهم مما عملوا.
و قد صدرت الآیة بفاء التفریع فقیل: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا» إلخ مع الالتفات من الخطاب إلی الغیبة، و کأن الکلام تفریع علی قوله: «فَأَیَّ آیاتِ اللَّهِ تُنْکِرُونَ فکأنه لما ذمهم و أنکر إنکارهم لآیاته رجع و انصرف عنهم إلی النبی ص مشیرا إلی سقوطه من منزلة الخطاب و قال: إذا کانت آیاته تعالی ظاهرة بینة لا تقبل الإنکار و من جملتها ما فی آثار الماضین من الآیات الناطقة و هم قد ساروا فی الأرض و شاهدوها فلم لم ینظروا فیها فیتبین لهم أن الماضین مع کونهم أقوی من هؤلاء کما و کیفا لم ینفعهم ما فرحوا به من علم و قوة.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إلخ ضمائر الجمع فی الآیة- و هی سبع- للذین من قبلهم، و المراد بما عندهم من العلم ما وقع فی قلوبهم و شغل نفوسهم من زینة الحیاة الدنیا و فنون التدبیر للظفر بها و بلوغ لذائذها و قد عد الله سبحانه ذلک علما لهم و قصر علمهم فیه، قال تعالی «یَعْلَمُونَ ظاهِراً مِنَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ عَنِ الْآخِرَةِ هُمْ غافِلُونَ:» الروم:- 7، و قال «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ:» النجم:- 30.
و المراد بفرحهم بما عندهم من العلم شدة إعجابهم بما کسبوه من الخبرة و العلم الظاهری و انجذابهم إلیه الموجب لإعراضهم عن المعارف الحقیقیة التی جاءت بها رسلهم، و استهانتهم بها و سخریتهم لها، و لذا عقب فرحهم بما عندهم من العلم بقوله: «وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ .
و فی معنی قوله: «فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ مِنَ الْعِلْمِ أقوال أخر:
منها: أن المراد بما عندهم من العلم عقائدهم الفاسدة و آراؤهم الباطلة و تسمیتها علما للتهکم فهم کانوا یفرحون بها و یستحقرون لذلک علم الرسل، و أنت خبیر بأنه تصویر من غیر دلیل.
و منها: أن المراد بالعلم هو علوم الفلاسفة من الیونان و الدهریین فکانوا إذا سمعوا بالوحی و معارف النبوة صغروا علم الأنبیاء و تبجحوا بما عندهم، و هو کسابقه علی أنه 
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لا ینطبق علی أحد من الأمم التی قص القرآن قصتهم کقوم نوح و عاد و ثمود و قوم إبراهیم و قوم لوط و قوم شعیب و غیرهم.
و منها: أن أصل المعنی فلما جاءتهم رسلهم بالبینات لم یفرحوا بما جاءهم من العلم فوضع موضعه فرحوا بما عندهم من الجهل ثم بدل الجهل علما تهکما فقیل: فرحوا بما عندهم من العلم، و هذا الوجه- علی ما فیه من التکلف و البعد من الفهم- یرد علیه ما یرد علی الأول.
و منها: أن ضمیر فَرِحُوا للکفار و ضمیر «عِنْدَهُمْ للرسل، و المعنی فرح الکفار بما عند الرسل من العلم فرح ضحک و استهزاء و فیه أن لازمه اختلاف الضمائر المتسقة مضافا إلی أن الضحک و الاستهزاء لا یسمی فرحا و لا قرینة.
و منها: أن ضمیری «فَرِحُوا بِما عِنْدَهُمْ للرسل، و المعنی أن الرسل لما جاءوهم و شاهدوا ما هم فیه من الجهل و التمادی علی الکفر و الجحود و علموا عاقبة أمرهم فرحوا بما عندهم من العلم الحق و شکروا الله علی ذلک.
و فیه أن سیاق الآیات أصدق شاهد علی أنها سیقت لبیان حال الکفار بعد إتیان رسلهم بالبینات و کیف آلت إلی نزول العذاب و لم ینفعهم الإیمان بعد مشاهدة البأس؟
و أی ارتباط له بفرح الرسل بعلومهم الحقة؟ علی أن لازمه أیضا اختلاف الضمائر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا قالُوا آمَنَّا بِاللَّهِ وَحْدَهُ وَ کَفَرْنا بِما کُنَّا بِهِ مُشْرِکِینَ البأس شدة العذاب، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمْ یَکُ یَنْفَعُهُمْ إِیمانُهُمْ لَمَّا رَأَوْا بَأْسَنا» إلخ و ذلک لعدم استناد الإیمان حینئذ إلی الاختیار، و قوله: «سُنَّتَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ فِی عِبادِهِ أی سنها الله سنة ماضیة فی عباده أن لا تقبل توبة بعد رؤیة البأس «وَ خَسِرَ هُنالِکَ الْکافِرُونَ .



(41) (سورة حم السجدة مکیة و هی أربع و خمسون آیة) (54)





[سورة فصلت (41): الآیات 1 الی 12]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) تَنْزِیلٌ مِنَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ (2) کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ (3) بَشِیراً وَ نَذِیراً فَأَعْرَضَ أَکْثَرُهُمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ (4)
وَ قالُوا قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ وَ فِی آذانِنا وَقْرٌ وَ مِنْ بَیْنِنا وَ بَیْنِکَ حِجابٌ فَاعْمَلْ إِنَّنا عامِلُونَ (5) قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ وَ اسْتَغْفِرُوهُ وَ وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ (6) الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ (7) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ (8) قُلْ أَ إِنَّکُمْ لَتَکْفُرُونَ بِالَّذِی خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ وَ تَجْعَلُونَ لَهُ أَنْداداً ذلِکَ رَبُّ الْعالَمِینَ (9)
وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ مِنْ فَوْقِها وَ بارَکَ فِیها وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ (10) ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ (11) فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها وَ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ وَ حِفْظاً ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ (12)
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(بیان)

تتکلم السورة حول إعراضهم عن الکتاب المنزل علیهم و هو القرآن الکریم فهو الغرض الأصلی و لذلک تری طائف الکلام یطوف حوله و یبتدئ به ثم یعود إلیه فصلا
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بعد فصل فقد افتتح بقوله: «تَنْزِیلٌ مِنَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ إلخ ثم قیل: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ إلخ، و قیل: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا لا یَخْفَوْنَ عَلَیْنا» إلخ، و قیل: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ إلخ، و قیل- و هو فی خاتمة الکلام-: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ ثُمَّ کَفَرْتُمْ بِهِ إلخ.
و لازم إعراضهم عن کتاب الله إنکار الأصول الثلاثة التی هی أساس دعوته الحقة و هی الوحدانیة و النبوة و المعاد فبسطت الکلام فیها و ضمنته التبشیر و الإنذار.
و السورة مکیة لشهادة مضامین آیاتها علی ذلک و هی من السور النازلة فی أوائل البعثة علی ما یستفاد من الروایات.
قوله تعالی: «حم تَنْزِیلٌ مِنَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ خبر مبتدإ محذوف، و المصدر بمعنی المفعول، و التقدیر هذا منزل من الرحمن الرحیم، و التعرض للصفتین الکریمتین:
الرحمن الدال علی الرحمة العامة للمؤمن و الکافر، و الرحیم الدالة علی الرحمة الخاصة بالمؤمنین للإشارة إلی أن هذا التنزیل یصلح للناس دنیاهم کما یصلح لهم آخرتهم.
قوله تعالی: «کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ خبر بعد خبر، و التفصیل یقابل الإحکام و الإجمال، و المراد بتفصیل آیات القرآن تمییز أبعاضه بعضها من بعض بإنزاله إلی مرتبة البیان بحیث یتمکن السامع العارف بأسالیب البیان من فهم معانیه و تعقل مقاصده و إلی هذا یشیر قوله تعالی «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ:» هود:- 1، و قوله «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ:» الزخرف:- 4.
و قوله: «قُرْآناً عَرَبِیًّا» حال من الکتاب أو من آیاته، و قوله: «لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ اللام للتعلیل أو للاختصاص، و مفعول «یَعْلَمُونَ إما محذوف و التقدیر لقوم یعلمون معانیه لکونهم عارفین باللسان الذی نزل به و هم العرب و إما متروک و المعنی لقوم لهم علم.
و لازم المعنی الأول أن یکون هناک عنایة خاصة بالعرب فی نزول القرآن عربیا و هو الذی یشعر به أیضا قوله الآتی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ قُرْآناً أَعْجَمِیًّا لَقالُوا لَوْ لا فُصِّلَتْ آیاتُهُ ءَ أَعْجَمِیٌّ وَ عَرَبِیٌ الآیة و قریب منه قوله «وَ لَوْ نَزَّلْناهُ عَلی بَعْضِ الْأَعْجَمِینَ فَقَرَأَهُ 
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عَلَیْهِمْ ما کانُوا بِهِ مُؤْمِنِینَ:» الشعراء:- 199.
و لا ینافی ذلک عموم دعوته (ص) لعامة البشر لأن دعوته (ص) کانت مرتبة علی مراحل فأول ما دعا دعا الناس بالموسم فقوبل بإنکار شدید منهم ثم کان یدعو بعد ذلک سرا مدة ثم أمر بدعوة عشیرته الأقربین کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ:» الشعراء:- 214 ثم أمر بدعوة قومه کما یشیر إلیه قوله «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ:» الحجر:- 94 ثم أمر بدعوة الناس عامة کما یشیر إلیه قوله «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً:» الأعراف:- 158، و قوله «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ:» الأنعام:- 19.
علی أن من المسلم تاریخا أنه کان من المؤمنین به سلمان و کان فارسیا، و بلال و کان حبشیا، و صهیب و کان رومیا، و دعوته للیهود و وقائعه (ص) معهم، و کذا کتابه إلی ملک إیران و مصر و الحبشة و الروم فی دعوتهم إلی الإسلام کل ذلک دلیل علی عموم الدعوة.
قوله تعالی: «بَشِیراً وَ نَذِیراً فَأَعْرَضَ أَکْثَرُهُمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ «بَشِیراً وَ نَذِیراً» حالان من الکتاب فی الآیة السابقة، و المراد بالسمع المنفی سمع القبول کما یدل علیه قرینة الإعراض.
قوله تعالی: «وَ قالُوا قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ إلی آخر الآیة. قال الراغب: الکن ما یحفظ فیه الشی‌ء قال: الکنان الغطاء الذی یکن فیه الشی‌ء و الجمع أکنة نحو غطاء و أغطیة قال تعالی: «وَ جَعَلْنا عَلی قُلُوبِهِمْ أَکِنَّةً أَنْ یَفْقَهُوهُ . انتهی.
فقوله: «قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ کنایة عن کون قلوبهم بحیث لا تفقه ما یدعو (ص) إلیه من التوحید کأنها مغطاة بأغطیة لا یتطرق إلیها شی‌ء من خارج.
و قوله: «وَ فِی آذانِنا وَقْرٌ» أی ثقل من الصمم فلا تسمع شیئا من هذه الدعوة، و قوله: «وَ مِنْ بَیْنِنا وَ بَیْنِکَ حِجابٌ أی حاجز یحجزنا منک فلا نجتمع معک علی شی‌ء مما ترید فقد أیأسوه (ص) من قبول دعوته بما أخبروه أولا بکون قلوبهم فی أکنة فلا تقع فیها دعوته حتی یفقهوها، و ثانیا بکون طرق ورودها إلی القلوب و هی الآذان مسدودة فلا تلجها دعوة و لا ینفذ منها إنذار و تبشیر، و ثالثا بأن بینهم و بینه (ص)
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حجابا مضروبا لا یجمعهم معه جامع و فیه تمام الإیاس.
و قوله: «فَاعْمَلْ إِنَّنا عامِلُونَ تفریع علی ما سبق، و لا یخلو من شوب تهدید، و علیه فالمعنی إذا کان لا سبیل إلی التفاهم بیننا فاعمل بما یمکنک العمل به فی إبطال أمرنا إننا عاملون فی إبطال أمرک.
و قیل: المعنی فاعمل علی دینک فإننا عاملون علی دیننا، و قیل: المعنی فاعمل فی هلاکنا فإننا عاملون فی هلاکک، و لا یخلوان من بعد.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَنَا بَشَرٌ مِثْلُکُمْ یُوحی إِلَیَّ أَنَّما إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ وَ اسْتَغْفِرُوهُ فی مقام الجواب عن قولهم: «قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ علی ما یعطیه السیاق فمحصله قل لهم: إنما أنا بشر مثلکم أعاشرکم کما یعاشر بعضکم بعضا و أکلمکم کما یکلم أحدکم صاحبه فلست من جنس یباینکم کالملک حتی یکون بینی و بینکم حجاب مضروب أو لا ینفذ کلامی فی آذانکم أو لا یرد قولی فی قلوبکم غیر أن الذی أقول لکم و أدعوکم إلیه وحی یوحی إلی و هو إنما إلهکم الذی یستحق أن تعبدوه إله واحد لا آلهة متفرقون.
و قوله: «فَاسْتَقِیمُوا إِلَیْهِ وَ اسْتَغْفِرُوهُ أی فإذا لم یکن إلا إلها واحدا لا شریک له فاستووا إلیه بتوحیده و نفی الشرکاء عنه و استغفروه فیما صدر عنکم من الشرک و الذنوب.
قوله تعالی: «وَ وَیْلٌ لِلْمُشْرِکِینَ الَّذِینَ لا یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ تهدید للمشرکین الذین یثبتون لله شرکاء و لا یوحدونه، و قد وصفهم من أخص صفاتهم بصفتین هما عدم إیتائهم الزکاة و کفرهم بالآخرة.
و المراد بإیتاء الزکاة مطلق إنفاق المال للفقراء و المساکین لوجه الله فإن الزکاة بمعنی الصدقة الواجبة فی الإسلام لم تکن شرعت بعد عند نزول السورة و هی من أقدم السور المکیة.
و قیل: المراد بإیتاء الزکاة تزکیة النفس و تطهیرها من أوساخ الذنوب و قذارتها و إنماؤها نماء طیبا بعبادة الله سبحانه، و هو حسن لو حسن إطلاق إیتاء الزکاة علی ذلک.
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و قوله: «وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ هُمْ کافِرُونَ وصف آخر للمشرکین هو من لوازم مذهبهم و هو إنکار المعاد، و لذلک أتی بضمیر الفصل لیفید أنهم معروفون بالکفر بالآخرة.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ أی غیر مقطوع بل متصل دائم کما فسره بعضهم، و فسره آخرون بغیر معدود کما قال تعالی «یُرْزَقُونَ فِیها بِغَیْرِ حِسابٍ:» المؤمن:- 40.
و جوز أن یکون المراد أنه لا أذی فیه من المن الذی یکدر الصنیعة، و یمکن أن یوجه هذا الوجه بأن فی تسمیة ما یؤتونه بالأجر دلالة علی ذلک لإشعاره بالاستحقاق و إن کان هذا الاستحقاق بجعل من الله تعالی لا لهم من عند أنفسهم قال تعالی «إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً:» الدهر:- 22.
قوله تعالی: «قُلْ أَ إِنَّکُمْ لَتَکْفُرُونَ بِالَّذِی خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ وَ تَجْعَلُونَ لَهُ أَنْداداً» الآیة. أمره ثانیا أن یستفهم عن کفرهم بالله بمعنی شرکهم مع ظهور آیات وحدانیة فی خلق السماوات و الأرض و تدبیر أمرهما بعد ما أمره أولا بدفع قولهم:
«قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ» إلخ.
و الاستفهام للتعجیب و لذا أکد المستفهم عنه بأن و اللام کأن المستفهم لا یکاد یذعن بکفرهم بالله و قولهم بالأنداد مع ظهور المحجة و استقامة الحجة.
و قوله: «وَ تَجْعَلُونَ لَهُ أَنْداداً» تفسیر لقوله: «لَتَکْفُرُونَ بِالَّذِی خَلَقَ الْأَرْضَ إلخ، و الأنداد جمع ند و هو المثل، و المراد بجعل الأنداد له اتخاذ شرکاء له یماثلونه فی الربوبیة و الألوهیة.
و قوله: «ذلِکَ رَبُّ الْعالَمِینَ فی الإشارة بلفظ البعید رفع لساحته تعالی و تنزیهه عن أمثال هذه الأوهام فهو رب العالمین المدبر لأمر الخلق أجمعین فلا مسوغ لأن یتوهم ربا آخر سواه و إلها آخر غیره.
و المراد بالیوم فی قوله: «خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ برهة من الزمان دون مصداق الیوم الذی نعهده و نحن علی بسیط أرضنا هذه و هو مقدار حرکة الکرة الأرضیة حول نفسها مرة واحدة فإنه ظاهر الفساد، و إطلاق الیوم علی قطعة من الزمان تحوی حادثة من الحوادث کثیر الورود شائع الاستعمال، و من ذلک قوله تعالی «وَ تِلْکَ الْأَیَّامُ 
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نُداوِلُها بَیْنَ النَّاسِ:» آل عمران:- 140، و قوله «فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ إِلَّا مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ:» یونس:- 102، و غیر ذلک.
فالیومان اللذان خلق الله فیهما الأرض قطعتان من الزمان تم فیهما تکون الأرض أرضا تامة، و فی عدهما یومین لا یوما واحدا دلیل علی أن الأرض لاقت زمان تکونها الأولی مرحلتین متغایرتین کمرحلة النی‌ء و النضج أو الذوبان و الانعقاد أو نحو ذلک.
قوله تعالی: «وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ مِنْ فَوْقِها» إلی آخر الآیة. معطوف علی قوله: «خَلَقَ الْأَرْضَ فِی یَوْمَیْنِ و لا ضیر فی تخلل الجملتین: «وَ تَجْعَلُونَ لَهُ أَنْداداً ذلِکَ رَبُّ الْعالَمِینَ بین المعطوف و المعطوف علیه لأن الأولی تفسیر لقوله: «لَتَکْفُرُونَ و الثانیة تقریر للتعجیب الذی یفیده الاستفهام.
و الرواسی صفة لموصوف محذوف و التقدیر جبالا رواسی أی ثابتات علی الأرض و ضمائر التأنیث الخمس فی الآیة للأرض.
و قوله: «وَ بارَکَ فِیها» أی جعل فیها الخیر الکثیر الذی ینتفع به ما علی الأرض من نبات و حیوان و إنسان فی حیاته أنواع الانتفاعات.
و قوله: «وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ قیل: الظرف أعنی قوله: «فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ بتقدیر مضاف و هو متعلق بقدر، و التقدیر قدر الأقوات فی تتمة أربعة أیام من حین بدء الخلق- فیومان لخلق الأرض و یومان- و هما تتمة أربعة أیام- لتقدیر الأقوات.
و قیل: متعلق بحصول الأقوات و تقدیر المضاف علی حاله، و التقدیر قدر حصول أقواتها فی تتمة أربعة أیام- فیها خلق الأرض و أقواتها جمیعا-.
و قیل: متعلق بحصول جمیع الأمور المذکورة من جعل الرواسی من فوقها و المبارکة فیها و تقدیر أقواتها و التقدیر و حصول ذلک کله فی تتمة أربعة أیام و فیه حذف و تقدیر کثیر.
و جعل الزمخشری فی الکشاف، الظرف متعلقا بخبر مبتدإ محذوفین من غیر تقدیر مضاف و التقدیر کل ذلک کائن فی أربعة أیام فیکون قوله: «فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ من قبیل الفذلکة کأنه قیل: خلق الأرض فی یومین و أقواتها و غیر ذلک فی یومین فکل ذلک فی أربعة أیام.
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قالوا: و إنما لم یجز حمل الآیة علی أن جعل الرواسی و ما ذکر عقیبه أو تقدیر الأقوات فی أربعة أیام لأن لازمه کون خلق الأرض و ما فیها فی ستة أیام و قد ذکر بعده أن السماوات خلقت فی یومین فیکون المجموع ثمانیة أیام و قد تکرر فی کلامه تعالی أنه خلق السماوات و الأرض فی ستة أیام فهذا هو الوجه فی حمل الآیة علی أحد الوجوه السابقة علی ما فیها من ارتکاب الحذف و التقدیر.
و الإنصاف أن الآیة أعنی قوله: «وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ ظاهرة فی غیر ما ذکروه و القرائن الحافة بها تؤید کون المراد بها تقدیر أقواتها فی الفصول الأربعة التی یکونها میل الشمس الشمالی و الجنوبی بحسب ظاهر الحس فالأیام الأربعة هی الفصول الأربعة.
و الذی ذکر فی هذه الآیات من أیام خلق السماوات و الأرض أربعة أیام یومان لخلق الأرض و یومان لتسویة السماوات سبعا بعد کونها دخانا و أما أیام الأقوات فقد ذکرت أیاما لتقدیرها لا لخلقها، و ما تکرر فی کلامه تعالی هو خلق السماوات و الأرض فی ستة أیام لا مجموع خلقها و تقدیر أمرها فالحق أن الظرف قید للجملة الأخیرة فقط و لا حذف و لا تقدیر فی الآیة و المراد بیان تقدیر أقوات الأرض و أرزاقها فی الفصول الأربعة من السنة.
و قوله: «سَواءً لِلسَّائِلِینَ مفعول مطلق لفعل مقدر أی استوت الأقوات المقدرة استواء للسائلین أو حال من الأقوات أی قدرها حال کونها مستویة للسائلین یقتاتون بها جمیعا و تکفیهم من دون زیادة أو نقیصة.
و السائلون هم أنواع النبات و الحیوان و الإنسان فإنهم محتاجون فی بقائهم إلی الأرزاق و الأقوات فهم سائلون ربهم «1» قال تعالی «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ:» الرحمن:- 29، و قال «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ:» إبراهیم:- 34.
قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ وَ هِیَ دُخانٌ فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ 
______________________________
(1) ظاهر الآیتین و إن کان اختصاصهما بذوی العقول لکنهما و خاصة الثانیة تفیدان أن المراد بالسؤال هو الحاجة و الاستعداد و علیه فالآیة تعم النبات و الإتیان بضمیر أولی العقل للتغلیب.
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الاستواء- علی ما ذکره الراغب- إذا عدی بعلی أفاد معنی الاستیلاء نحو الرَّحْمنُ عَلَی الْعَرْشِ اسْتَوی و إذا عدی بإلی أفاد معنی الانتهاء إلیه.
و أیضا فی المفردات، أن الکره بفتح الکاف المشتقة التی تنال الإنسان من خارج فیما یحمل علیه بإکراه، و الکره بضم الکاف ما تناله من ذاته و هو یعافه.
فقوله: «ثُمَّ اسْتَوی إِلَی السَّماءِ» أی توجه إلیها و قصدها بالخلق دون القصد المکانی الذی لا یتم إلا بانتقال القاصد من مکان إلی مکان و من جهة إلی جهة لتنزهه تعالی علی ذلک.
و ظاهر العطف بثم تأخر خلق السماوات عن الأرض لکن قیل: إن «ثُمَ لإفادة التراخی بحسب الخبر لا بحسب الوجود و التحقق و یؤیده قوله تعالی «أَمِ السَّماءُ بَناها- إلی أن قال- وَ الْأَرْضَ بَعْدَ ذلِکَ دَحاها أَخْرَجَ مِنْها ماءَها وَ مَرْعاها وَ الْجِبالَ أَرْساها:» النازعات:- 32 فإنه یفید تأخر الأرض عن السماء خلقا.
و الاعتراض علیه بأن مفاده تأخر دحو الأرض عن بناء السماء و دحوها غیر خلقها مدفوع بأن الأرض کرویة فلیس دحوها و بسطها غیر تسویتها کرة و هو خلقها علی أنه تعالی أشار بعد ذکر دحو الأرض إلی إخراج مائها و مرعاها و إرساء جبالها و هذه بعینها جعل الرواسی من فوقها و المبارکة فیها و تقدیر أقواتها التی ذکرها فی الآیات التی نحن فیها مع خلق الأرض و عطف علیها خلق السماء بثم فلا مناص عن حمل ثم علی غیر التراخی الزمانی فإن قوله فی آیة النازعات: «بَعْدَ ذلِکَ أظهر فی التراخی الزمانی من لفظة «ثُمَ فیه فی آیة حم السجدة و الله أعلم.
و قوله: «وَ هِیَ دُخانٌ حال من السماء أی استوی إلی السماء بالخلق حال کونها شیئا سماه الله دخانا و هو مادتها التی ألبسها الصورة و قضاها سبع سماوات بعد ما لم تکن معدودة متمیزا بعضها من بعض، و لذا أفرد السماء فقال: «اسْتَوی إِلَی السَّماءِ».
و قوله: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً» تفریع علی استوائه إلی السماء و المورد مورد التکوین بلا شک فقوله لها و للأرض: «ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً» کلمة إیجاد و أمر تکوینی کقوله لشی‌ء أراد وجوده: کن، قال تعالی «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ:» یس:- 83.
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و مجموع قوله لهما: «ائْتِیا» إلخ و قولهما له: «أَتَیْنا» إلخ تمثیل لصفة الإیجاد و التکوین علی الفهم الساذج العرفی و حقیقة تحلیلیة بناء علی ما یستفاد من کلامه تعالی من سرایة العلم فی الموجودات و کون تکلیم کل شی‌ء بحسب ما یناسب حاله، و قد أوردنا بعض الکلام فیه فیما تقدم من المباحث، و سیجی‌ء شطر من الکلام فیه فی تفسیر قوله «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ:» الآیة- 21 من السورة إن شاء الله.
و قول بعضهم: إن المراد بقوله: «ائْتِیا» إلخ أمرهما بإظهار ما فیهما من الآثار و المنافع دون الأمر بأن توجدا و تکونا مدفوع بأن تکون السماء مذکور فیما بعد و لا معنی لتقدیم الأمر بإظهار الآثار و المنافع قبل ذکر التکون.
و فی قوله: «ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً» إیجاب الإتیان علیهما و تخییرهما بین أن تفعلا ذلک بطوع أو کره، و لعل المراد بالطوع و الکره- و هما بوجه قبول الفعل و نوع ملاءمة و عدمه- هو الاستعداد السابق للکون و عدمه فیکون قوله: «ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً» کنایة عن وجوب إتیانهما بلا مناص و أنه أمر لا یتخلف البتة أرادتا أو کرهتا سألتاه أو لم تسألا فأجابتا أنهما یمتثلان الأمر عن استعداد سابق و قبول ذاتی و سؤال فطری إذ قالتا: أَتَیْنا طائِعِینَ 
و قول بعضهم: إن قوله: «طَوْعاً أَوْ کَرْهاً» تمثیل لتحتم تأثیر قدرته تعالی فیهما و استحالة امتناعهما من ذلک لا إثبات الطوع و الکره لهما. مدفوع بقوله بعد:
«قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ إذ لو کان التردید المذکور تمثیلا فقط من غیر إثبات کما ذکره لم یکن لإثبات الطوع فی الجواب وجه.
و قوله: «قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ جواب السماء و الأرض لخطابه تعالی باختیار الطوع، و التعبیر باللفظ الخاص بأولی العقل- طائعین- لمکان المخاطبة و الجواب و هما من خواص أولی العقل، و التعبیر بلفظ الجمع دون أن تقولا: أتینا طائعتین لعله تواضع منهما بعد أنفسهما غیر متمیزة من سائر مخلوقاته تعالی المطیعة لأمره فأجابتا عن لسان الجمیع، نظیر ما قیل فی قوله تعالی «إِیَّاکَ نَعْبُدُ وَ إِیَّاکَ نَسْتَعِینُ:» الحمد:- 5.
ثم إن تشریک الأرض مع السماء فی خطاب «ائْتِیا» إلخ مع ذکر خلقها و تدبیر أمرها قبلا لا یخلو من إشعار بأن بینهما نوع ارتباط فی الوجود و اتصال فی النظام الجاری 
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فیهما و هو کذلک فإن الفعل و الانفعال و التأثیر و التأثر دائر بین أجزاء العالم المشهود.
و فی قوله: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ تلویح علی أی حال إلی کون «ثُمَ فی قوله:
«ثُمَّ اسْتَوی للتراخی بحسب رتبة الکلام.
قوله تعالی: «فَقَضاهُنَّ سَبْعَ سَماواتٍ فِی یَوْمَیْنِ وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها» الأصل فی معنی القضاء فصل الأمر، و ضمیر «فَقَضاهُنَ للسماء علی المعنی، و «سَبْعَ سَماواتٍ حال من الضمیر و «فِی یَوْمَیْنِ متعلق بقضاهن فتفید الجملة أن السماء لما استوی سبحانه إلیها و هی دخان کان أمرها مبهما غیر مشخص من حیث فعلیة الوجود ففصل تعالی أمرها بجعلها سبع سماوات فی یومین.
و قیل: إن القضاء فی الآیة مضمن معنی التصییر و «سَبْعَ سَماواتٍ مفعوله الثانی، و قیل فیها وجوه أخر لا یهمنا إیرادها.
و الآیة و ما قبلها ناظرة إلی تفصیل ما أجمل فی قوله «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما:» الأنبیاء:- 30.
و قوله: «وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها» قیل: المراد بأمر السماء ما تستعد له أو تقتضیه الحکمة فیها من وجود ملک أو کوکب و ما أشبه ذلک، و الوحی هو الخلق و الإیجاد، و الجملة معطوفة علی قوله: «فَقَضاهُنَ مقیدة بالوقت المذکور للمعطوف علیه، و المعنی و خلق فی کل سماء ما فیها من الملائکة و الکواکب و غیرها.
و أنت خبیر بأن إرادة الخلق من الوحی و أمثال الملک و الکوکب من الأمر تحتاج إلی عنایة زائدة لا تثبت إلا بدلیل بین، و کذا تقید الجملة المعطوفة بالوقت المذکور فی المعطوف علیها.
و قیل: المراد بالأمر التکلیف الإلهی المتوجه إلی أهل کل سماء من الملائکة و الوحی بمعناه المعروف و المعنی و أوحی إلی أهل کل سماء من الملائکة ما أمرهم به من العبادة.
و فیه أن ظاهر الآیة و قد قال تعالی: «فِی کُلِّ سَماءٍ» و لم یقل: إلی کل سماء لا یوافقه تلک الموافقة.
و قیل: المراد بأمرها ما أراده الله منها، و هذا الوجه فی الحقیقة راجع إلی أحد
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الوجهین السابقین فإن أرید بالوحی الخلق و الإیجاد رجع إلی أول الوجهین و إن أرید به معناه المعروف رجع إلی ثانیهما.
و الذی وقع فی کلامه تعالی من الأمر المتعلق بوجه بالسماء یلوح إلی معنی أدق مما ذکروه فقد قال تعالی «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ:» الم السجدة:- 5، و قال «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَّ یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَّ:» الطلاق:- 12، و قال «وَ لَقَدْ خَلَقْنا فَوْقَکُمْ سَبْعَ طَرائِقَ وَ ما کُنَّا عَنِ الْخَلْقِ غافِلِینَ:» المؤمنون:- 17.
دلت الآیة الأولی علی أن السماء مبدأ لأمره تعالی النازل إلی الأرض بوجه و الثانیة علی أن الأمر یتنزل بین السماوات من سماء إلی سماء حتی ینتهی إلی الأرض، و الثالثة علی أن السماوات طرائق لسلوک الأمر من عند ذی العرش أو لسلوک الملائکة الحاملین للأمر إلی الأرض کما یشیر إلیه قوله «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ:» القدر:- 4، و قوله «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ:» الدخان:- 4.
و لو کان المراد بالأمر أمره تعالی التکوینی و هو کلمة الإیجاد کما یستفاد من قوله «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ:» یس:- 82، أفادت الآیات بانضمام بعضها إلی بعض أن الأمر الإلهی الذی مضیه فی العالم الأرضی هو خلق الأشیاء و حدوث الحوادث تحمله الملائکة من عند ذی العرش تعالی و تسلک فی تنزیله طرق السماوات فتنزله من سماء إلی سماء حتی تنتهی به إلی الأرض.
و إنما تحمله ملائکة کل سماء إلی من دونهم کما یستفاد من قوله «حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ:» سبأ:- 23 و قد تقدم الکلام فیه و السماوات مساکن الملائکة کما یستفاد من قوله «وَ کَمْ مِنْ مَلَکٍ فِی السَّماواتِ:» النجم:- 26، و قوله «لا یَسَّمَّعُونَ إِلَی الْمَلَإِ الْأَعْلی وَ یُقْذَفُونَ مِنْ کُلِّ جانِبٍ:» الصافات:- 8.
فللأمر نسبة إلی کل سماء باعتبار الملائکة الساکنین فیها، و نسبة إلی کل قبیل من الملائکة الحاملین له باعتبار تحمیله لهم و هو وحیه إلیهم فإن الله سبحانه سماه قولا کما قال «إِنَّما قَوْلُنا لِشَیْ‌ءٍ إِذا أَرَدْناهُ أَنْ نَقُولَ لَهُ کُنْ:» النحل:- 40.
فتحصل بما مر أن معنی قوله: «وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها» أوحی فی کل 
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سماء إلی أهلها من الملائکة الأمر الإلهی. المنسوب إلی تلک السماء المتعلق بها، و أما کون الیومین المذکورین فی الآیة ظرفا لهذا الوحی کما هما ظرف لخلق السماوات سبعا فلا دلیل علیه من لفظ الآیة.
قوله تعالی: «وَ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ وَ حِفْظاً ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ توصیف هذه السماء بالدنیا للدلالة علی أنها أقرب السماوات من الأرض و هی طباق بعضها فوق بعض کما قال «خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً:» الملک:- 3.
و الظاهر من معنی تزیینها بمصابیح و هی الکواکب کما قال «إِنَّا زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِزِینَةٍ الْکَواکِبِ:» الصافات:- 6 أن الکواکب فی السماء الدنیا أو دونها کالقنادیل المعلقة و لو کانت متفرقة فی جمیع السماوات من غیر حجب بعضها بعضا لکون السماوات شفافة کما قیل کانت زینة لجمیعها و لم تختص الزینة ببعضها کما یفیده السیاق فلا وجه لقول القائل: إنها فی الجمیع لکن لکونها تری متلألئة علی السماء الدنیا عدت زینة لها.
و أما قوله «أَ لَمْ تَرَوْا کَیْفَ خَلَقَ اللَّهُ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً وَ جَعَلَ الشَّمْسَ سِراجاً:» نوح:- 16 فهو بالنسبة إلینا معاشر المستضیئین باللیل و النهار کقوله «وَ جَعَلْنا سِراجاً وَهَّاجاً:» النبأ:- 13.
و قوله: «وَ حِفْظاً» أی و حفظناها من الشیاطین حفظا کما قال «وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ إِلَّا مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ:» الحجر:- 18.
و قوله: «ذلِکَ تَقْدِیرُ الْعَزِیزِ الْعَلِیمِ إشارة إلی ما تقدم من النظم و الترتیب.



(کلام فیه تتمیم) [فی معنی السماء.]

قد تحصل مما تقدم:
أولا: أن المستفاد من ظاهر الآیات الکریمة- و لیست بنص- أن السماء الدنیا من هذه السبع هی عالم النجوم و الکواکب فوقنا.
و ثانیا: أن هذه السماوات السبع المذکورة جمیعا من الخلق الجسمانی فکأنها طبقات 
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سبع متطابقة من عالم الأجسام أقربها منا عالم النجوم و الکواکب، و لم یصف القرآن شیئا من السماوات الست الباقیة دون أن ذکر أنها طباق.
و ثالثا: أن لیس المراد بالسماوات السبع الأجرام العلویة أو خصوص بعضها کالشمس و القمر أو غیرهما.
و رابعا: أن ما ورد من کون السماوات مساکن للملائکة و أنهم ینزلون منها بأمر الله حاملین له و یعرجون إلیها بکتب الأعمال، و أن للسماء أبوابا لا تفتح للکفار و أن الأشیاء و الأرزاق تنزل منها و غیر ذلک مما تشیر إلیه متفرقات الآیات و الروایات یکشف عن أن لهذه الأمور نوع تعلق بهذه السماوات لا کتعلق ما نراه من الأجسام بمحالها و أماکنها الجسمانیة الموجبة لحکومة النظام المادی فیها و تسرب التغیر و التبدل و الدثور و الفتور إلیها.
و ذلک أن من الضروری الیوم أن لهذه الأجرام العلویة کائنة ما کانت کینونة عنصریة جسمانیة تجری فیها نظائر الأحکام و الآثار الجاریة فی عالمنا الأرضی العنصری و النظام الذی یثبت للسماء و أهلها و الأمور الجاریة فیها مما أشرنا إلیه یباین هذا النظام العنصری المشهود. أضف إلی ذلک ما ورد أن الملائکة خلقوا من نور، و أن غذاءهم التسبیح، و ما ورد من توصیف خلقهم، و ما ورد فی توصیف خلق السماوات و ما خلق فیها إلی غیر ذلک.
فللملائکة عوالم ملکوتیة سبعة مترتبة سمیت سماوات سبعا و نسبت ما لها من الخواص و الآثار إلی ظاهر هذه السماوات بلحاظ ما لها من العلو و الإحاطة بالنسبة إلی الأرض تسهیلا للفهم الساذج.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و أبو یعلی و الحاکم و صححه و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی کلاهما فی الدلائل و ابن عساکر عن جابر بن عبد الله قال: اجتمع قریش یوما فقالوا: انظروا أعلمکم بالسحر و الکهانة و الشعر- فلیأت هذا الرجل الذی قد فرق جماعتنا، و شتت أمرنا و عاب دیننا- فلیکلمه و لینظر ما ذا یرد
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علیه؟ فقالوا: ما نعلم أحدا غیر عتبة بن ربیعة- قالوا: أنت یا أبا الولید-.
فأتاه فقال: یا محمد أنت خیر أم عبد الله؟ أنت خیر أم عبد المطلب؟ فسکت رسول الله ص- قال: فإن کنت تزعم أن هؤلاء خیر منک- فقد عبدوا الآلهة التی عبدت- و إن کنت تزعم أنک خیر منهم- فتکلم حتی نسمع منک-.
أما و الله ما رأینا سلحة قط أشأم علی قومک منک- فرقت جماعتنا، و شتت أمرنا و عبت دیننا، و فضحتنا فی العرب- حتی لقد طار فیهم أن فی قریش ساحرا، و أن فی قریش کاهنا- و الله ما ننتظر إلا مثل صیحة الحبلی- أن یقوم بعضنا إلی بعض بالسیوف. یا أیها الرجل إن کان نما بک الحاجة جمعنا لک- حتی تکون أغنی قریش رجلا واحدا- و إن کان نما بک الباءة فاختر أی نساء قریش شئت- فلنزوجک عشرا-.
فقال رسول الله ص: فرغت؟ قال: نعم. فقال رسول الله ص:
«بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ- حم تَنْزِیلٌ مِنَ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ- کِتابٌ فُصِّلَتْ آیاتُهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ حتی بلغ «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً- مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ».
فقال عتبة: حسبک. ما عندک غیر هذا؟ قال: لا- فرجع إلی قریش فقالوا:
ما وراءک؟ قال: ما ترکت شیئا أری أنکم تکلمون به إلا کلمته- قالوا: فهل أجابک؟
قال: و الذی نصبها بنیة ما فهمت شیئا مما قال- غیر أنه قال: «أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ» قالوا: ویلک یکلمک الرجل بالعربیة و ما تدری ما قال؟ قال:
لا و الله ما فهمت شیئا مما قال غیر ذکر الصاعقة.:
أقول: و رواه عن عدة من الکتب قریبا منه 
، و فی بعض الطرق: قالوا: ما وراءک یا أبا الولید؟ قال: و الله إنی قد سمعت قولا ما سمعت بمثله قط، و الله ما هو بالشعر و لا بالسحر و لا بالکهانة، و الله لیکونن لقوله الذی سمعت نبأ
، و فی بعضها غیر ذلک.
و فی تلاوته (ص) آیات أول السورة علی الولید بن المغیرة روایة أخری ستوافیک إن شاء الله فی تفسیر سورة المدثر فی ذیل قوله تعالی: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً» الآیات.
و فیه، أخرج ابن جریر عن أبی بکر قال: جاء الیهود إلی رسول الله ص فقالوا: یا محمد- أخبرنا ما خلق الله من الخلق فی هذه الأیام الستة؟ فقال: خلق الله 
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الأرض یوم الأحد و الإثنین، و خلق الجبال یوم الثلاثاء، و خلق المدائن و الأقوات و الأنهار- و عمرانها و خرابها یوم الأربعاء، و خلق السماوات و الملائکة یوم الخمیس- إلی ثلاث ساعات یعنی من یوم الجمعة، و خلق فی أول ساعة الآجال- و فی الثانیة الآفة و فی الثالثة آدم. قالوا: صدقت إن تممت- فعرف النبی ص ما یریدون فغضب فأنزل الله «وَ ما مَسَّنا مِنْ لُغُوبٍ فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ .
أقول: و روی ما یقرب منه عن ابن عباس و عبد الله بن سلام و عن عکرمة و غیره و قد ورد فی بعض أخبار الشیعة، و قوله: قالوا: صدقت إن تممت أی تممت کلامک فی الخلق بأن تقول: إنه تعالی فرغ من الخلق یوم السبت و استراح فیه.
و الروایات لا تخلو من شی‌ء:
أما أولا: فمن جهة اشتمالها علی تصدیق الیهود ما ذکر فیها من ترتیب الخلق و هو مخالف لما ورد فی أول سفر التکوین من التوراة مخالفة صریحة ففیها أنه خلق النور و الظلمة- النهار و اللیل- یوم الأحد، و خلق السماء یوم الإثنین، و خلق الأرض و البحار و النبات یوم الثلاثاء و خلق الشمس و القمر و النجوم یوم الأربعاء و خلق دواب البحر و الطیر یوم الخمیس، و خلق حیوان البر و الإنسان یوم الجمعة و فرغ من الخلق یوم السبت و استراح فیه، و القول بأن التوراة الحاضرة غیر ما کان فی عهد النبی ص کما تری.
و أما ثانیا: فلأن الیوم من الأسبوع و هو نهار مع لیلته یتوقف فی کینونته علی حرکة الأرض الوضعیة دورة واحدة قبال الشمس فما معنی خلق الأرض فی یومین و لم یخلق السماء و السماویات بعد و لا تمت الأرض کرة متحرکة؟ و نظیر الإشکال جار فی خلق السماء و السماویات و منها الشمس و لا یوم حیث لا شمس بعد.
و أما ثالثا: فلأنه عد فیها یوم لخلق الجبال و قد جزم الفحص العلمی بأنها تخلق تدریجا، و نظیر الإشکال جار فی خلق المدائن و الأنهار و الأقوات.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن محمد بن عطیة عن أبی جعفر (ع) أنه قال: و خلق الشی‌ء الذی جمیع الأشیاء منه- و هو الماء الذی خلق الأشیاء منه- فجعل نسب کل شی‌ء إلی الماء- و لم یجعل للماء نسبا یضاف إلیه، و خلق الریح من الماء-.
ثم سلط الریح علی الماء فشققت الریح متن الماء- حتی ثار من الماء زبد علی قدر
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ما شاء أن یثور- فخلق من ذلک الزبد أرضا بیضاء نقیة- لیس فیها صدع و لا ثقب- و لا صعود و لا هبوط و لا شجرة- ثم طواها فوضعها فوق الماء-.
ثم خلق الله النار من الماء فشققت النار متن الماء- حتی ثار من الماء دخان علی قدر ما شاء الله أن یثور- فخلق من ذلک الدخان سماء صافیة نقیة- لیس فیها صدع و لا ثقب- و ذلک قوله: «السَّماءُ بَناها».
أقول: و فی هذه المعنی بعض روایات أخر، و یمکن تطبیق ما فی الروایة و کذا مضامین الآیات علی ما تسلمته الأبحاث العلمیة الیوم فی خلق العالم و هیئته غیر أنا ترکنا ذلک احترازا من تحدید الحقائق القرآنیة بالأحداس و الفرضیات العلمیة ما دامت فرضیة غیر مقطوع بها من طریق البرهان العلمی.
و فی نهج البلاغة،: فمن شواهد خلقه خلق السماوات- موطدات بلا عمد قائمات بلا سند، دعاهن فأجبن طائعات مذعنات- غیر متلکئات و لا مبطئات، و لو لا إقرارهن له بالربوبیة، و إذعانهن له بالطواعیة- لما جعلهن موضعا لعرشه، و لا مسکنا لملائکته- و لا مصعدا للکلم الطیب و العمل الصالح من خلقه.
و فی کمال الدین، بإسناده إلی فضیل الرسان قال: کتب محمد بن إبراهیم إلی أبی عبد الله (ع): أخبرنا ما فضلکم أهل البیت؟ فکتب إلیه أبو عبد الله (ع): إن الکواکب جعلت أمانا لأهل السماء- فإذا ذهبت نجوم السماء- جاء أهل السماء ما کانوا یوعدون، و قال رسول الله ص: جعل أهل بیتی أمانا لأمتی- فإذا ذهب أهل بیتی جاء أمتی ما کانوا یوعدون.
أقول: و ورد هذا المعنی فی غیر واحد من الروایات.
و فی البحار، عن کتاب الغارات بإسناده عن ابن نباتة قال: سئل أمیر المؤمنین (ع) کم بین السماء و الأرض؟ قال: مد البصر و دعوة المظلوم.
أقول: و هو من لطائف کلامه (ع) یشیر به إلی ظاهر السماء و باطنها کما تقدم.



[سورة فصلت (41): الآیات 13 الی 25]





اشارة

فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ (13) إِذْ جاءَتْهُمُ الرُّسُلُ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ أَلاَّ تَعْبُدُوا إِلاَّ اللَّهَ قالُوا لَوْ شاءَ رَبُّنا لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً فَإِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ (14) فَأَمَّا عادٌ فَاسْتَکْبَرُوا فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ قالُوا مَنْ أَشَدُّ مِنَّا قُوَّةً أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَهُمْ هُوَ أَشَدُّ مِنْهُمْ قُوَّةً وَ کانُوا بِآیاتِنا یَجْحَدُونَ (15) فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی أَیَّامٍ نَحِساتٍ لِنُذِیقَهُمْ عَذابَ الْخِزْیِ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَخْزی وَ هُمْ لا یُنْصَرُونَ (16) وَ أَمَّا ثَمُودُ فَهَدَیْناهُمْ فَاسْتَحَبُّوا الْعَمی عَلَی الْهُدی فَأَخَذَتْهُمْ صاعِقَةُ الْعَذابِ الْهُونِ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (17)
وَ نَجَّیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ (18) وَ یَوْمَ یُحْشَرُ أَعْداءُ اللَّهِ إِلَی النَّارِ فَهُمْ یُوزَعُونَ (19) حَتَّی إِذا ما جاؤُها شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (20) وَ قالُوا لِجُلُودِهِمْ لِمَ شَهِدْتُمْ عَلَیْنا قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ خَلَقَکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (21) وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ أَنْ یَشْهَدَ عَلَیْکُمْ سَمْعُکُمْ وَ لا أَبْصارُکُمْ وَ لا جُلُودُکُمْ وَ لکِنْ ظَنَنْتُمْ أَنَّ اللَّهَ لا یَعْلَمُ کَثِیراً مِمَّا تَعْمَلُونَ (22)
وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ أَرْداکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ مِنَ الْخاسِرِینَ (23) فَإِنْ یَصْبِرُوا فَالنَّارُ مَثْویً لَهُمْ وَ إِنْ یَسْتَعْتِبُوا فَما هُمْ مِنَ الْمُعْتَبِینَ (24) وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ فَزَیَّنُوا لَهُمْ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنَّهُمْ کانُوا خاسِرِینَ (25)
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(بیان)

الآیات تتضمن الإنذار بالعذاب الدنیوی الذی ابتلیت به عاد و ثمود بکفرهم بالرسل و جحدهم لآیات الله، و بالعذاب الأخروی الذی سیبتلی به أعداء الله من أهل الجحود الذین حقت علیهم کلمة العذاب، و فیها إشارة إلی کیفیة إضلالهم فی الدنیا و إلی استنطاق أعضائهم فی الآخرة.
قوله تعالی: «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ» قال فی المجمع،: الصاعقة المهلکة من کل شی‌ء انتهی، و قال الراغب: قال بعض أهل اللغة:
الصاعقة علی ثلاثة أوجه: الموت کقوله: «فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ و قوله: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ» و العذاب کقوله: «أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ» و النار کقوله:
«وَ یُرْسِلُ الصَّواعِقَ فَیُصِیبُ بِها مَنْ یَشاءُ» و ما ذکره فهو أشیاء حاصلة من الصاعقة فإن الصاعقة هی الصوت الشدید من الجو ثم یکون نار فقط أو عذاب أو موت و هی فی ذاتها شی‌ء واحد، و هذه الأشیاء تأثیرات منها. انتهی.
و علی ما مر تنطبق الصاعقة علی عذابی عاد و ثمود و هما الریح و الصیحة، و التعبیر بالماضی فی قوله: «أَنْذَرْتُکُمْ للدلالة علی التحقق و الوقوع.
قوله تعالی: «إِذْ جاءَتْهُمُ الرُّسُلُ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ إلخ ظرف للصاعقة الثانیة فإن الإنذار بالصاعقة بالحقیقة إنذار بوقوعها و حلولها فالمعنی مثل حلول صاعقة عاد و ثمود إذ جاءتهم إلخ.
و نسبة المجی‌ء إلی الرسل و هو جمع- مع أن الذی ذکر فی قصتهم رسولان هما هود و صالح- باعتبار أن الرسل دعوتهم واحدة و المبعوث منهم إلی قوم مبعوث لآخرین 
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و کذا القوم المکذبون لأحدهم مکذبون لآخرین قال تعالی «کَذَّبَتْ عادٌ الْمُرْسَلِینَ:» الشعراء:- 123 و قال «کَذَّبَتْ ثَمُودُ الْمُرْسَلِینَ:» الشعراء:- 141، و قال «کَذَّبَتْ قَوْمُ لُوطٍ الْمُرْسَلِینَ:» الشعراء:- 160 إلی غیر ذلک.
و قول بعضهم: إن إطلاق الرسل و هو جمع علی هود و صالح (ع) و هما اثنان من إطلاق الجمع علی ما دون الثلاثة و هو شائع، و من هذا القبیل إرجاع ضمیر الجمع فی قوله: «إِذْ جاءَتْهُمُ إلی عاد و ثمود.
ممنوع بما تقدم، و أما إرجاع ضمیر الجمع إلی عاد و ثمود فإنما هو لکون مجموع الجمعین جمعا مثلهما.
و قوله: «مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ أی من جمیع الجهات فاستعمال هاتین الجهتین فی جمیع الجهات شائع، و جوز أن یکون المراد به الماضی و المستقبل فقوله: «جاءَتْهُمُ الرُّسُلُ مِنْ بَیْنِ أَیْدِیهِمْ وَ مِنْ خَلْفِهِمْ کنایة عن دعوتهم لهم من جمیع الطرق الممکنة خلوة و جلوة و فرادی و مجتمعین بالتبشیر و الإنذار و لذلک فسر مجیئهم کذلک بعد بقوله:
«أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ و هو التوحید.
و قوله: «قالُوا لَوْ شاءَ رَبُّنا لَأَنْزَلَ مَلائِکَةً» رد منهم لرسالتهم بأن الله لو شاء إرسال رسول إلینا لأرسل من الملائکة، و قد تقدم کرارا معنی قولهم هذا و أنه مبنی علی إنکارهم نبوة البشر.
و قوله: «فَإِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ تفریع علی النفی المفهوم من الجملة السابقة أی فإذا لم یشأ و لم یرسل فإنا بما أرسلتم به و هو التوحید کافرون.
قوله تعالی: «فَأَمَّا عادٌ فَاسْتَکْبَرُوا فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِ إلخ رجوع إلی تفصیل حال من کل الفریقین علی حدته، من کفرهم و وبال ذلک، و قوله: «بِغَیْرِ الْحَقِ قید توضیحی للاستکبار فی الأرض فإنه بغیر الحق دائما، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی أَیَّامٍ نَحِساتٍ إلخ فسر الصرصر بالریح الشدیدة السموم، و بالریح الشدیدة البرد، و بالریح الشدیدة الصوت و تلازم شدة الهبوب، و النحسات بکسر الحاء صفة مشبهة من نحس ینحس نحسا خلاف سعد فالأیام النحسات الأیام المشئومات.
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و قیل: أیام نحسات أی ذوات الغبار و التراب لا یری فیها بعضهم بعضا، و یؤیده قوله فی سورة الأحقاف «فَلَمَّا رَأَوْهُ عارِضاً مُسْتَقْبِلَ أَوْدِیَتِهِمْ قالُوا هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا بَلْ هُوَ مَا اسْتَعْجَلْتُمْ بِهِ رِیحٌ فِیها عَذابٌ أَلِیمٌ:» الأحقاف:- 24.
و قوله: «وَ هُمْ لا یُنْصَرُونَ أی لا منج ینجیهم و لا شفیع یشفع لهم.
و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا ثَمُودُ فَهَدَیْناهُمْ فَاسْتَحَبُّوا الْعَمی عَلَی الْهُدی إلخ المراد بهدایتهم إراءتهم الطریق و دلالتهم علی الحق ببیان حق الاعتقاد و العمل لهم، و المراد بالاستحباب الإیثار و الاختیار، و لعله بالتضمین و لذا عدی إلی المفعول الثانی بعلی و المراد بالعمی الضلال استعارة، و فی مقابله الهدی له إیماء إلی أن الهدی بصر کما أن الضلالة عمی، و الهون مصدر بمعنی الذل و توصیف العذاب به للمبالغة أو بحذف ذی و التقدیر صاعقة العذاب ذی الهون.
و المعنی: و أما قوم ثمود فدللناهم علی طریق الحق و عرفناهم الهدی بتمییزه من الضلال فاختاروا الضلال الذی هو عمی علی الهدی الذی هو بصر فأخذتهم صیحة العذاب ذی المذلة- أو أخذهم العذاب بناء علی کون الصاعقة بمعنی العذاب و الإضافة بیانیة- بما کانوا یکسبون.
قوله تعالی: «وَ نَجَّیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ ضم التقوی إلی الإیمان معبرا عن التقوی بقوله: «وَ کانُوا یَتَّقُونَ الدال علی الاستمرار للدلالة علی جمعهم بین الإیمان و العمل الصالح و ذلک هو السبب لنجاتهم من عذاب الاستئصال علی ما وعده الله بقوله «وَ کانَ حَقًّا عَلَیْنا نَصْرُ الْمُؤْمِنِینَ:» الروم:- 47.
و الظاهر أن الآیة متعلقة بالقصتین جمیعا متممة لهما و إن کان ظاهر المفسرین تعلقها بالقصة الثانیة.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُحْشَرُ أَعْداءُ اللَّهِ إِلَی النَّارِ فَهُمْ یُوزَعُونَ الحشر إخراج الجماعة عن مقرهم و إزعاجهم عنه إلی الحرب و نحوها. کذا قال الراغب، و «یُوزَعُونَ من الوزع و هو حبس أول القوم لیلحق بهم آخرهم فیجتمعوا.
قیل: المراد بحشرهم إلی النار إخراجهم إلی المحشر للسؤال و الحساب، و جعل 
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النار غایة لحشرهم لأن عاقبتهم إلیها، و الدلیل علیه ما ذکره من أمر شهادة الأعضاء فإنها فی الموقف قبل الأمر بهم إلی النار.
و قیل: المراد حشرهم إلی النار نفسها و من الممکن أن یستشهد علیهم مرتین مرة فی الموقف و مرة علی شفیر جهنم و هو کما تری.
و المراد بأعداء الله- علی ما قیل- المکذبون بالنبی ص من مشرکی قومه لا مطلق الکفار و الدلیل علیه قوله الآتی: «وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ الآیة.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا ما جاؤُها شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ بِما کانُوا یَعْمَلُونَ «ما» فی «إِذا ما جاؤُها» زائد للتأکید و الضمیر للنار.
و شهادة الأعضاء أو القوی یوم القیامة ذکرها و إخبارها ما تحملته فی الدنیا من معصیة صاحبها فهی شهادة أداء لما تحملته، و لو لا التحمل فی الدنیا حین العمل کما لو جعل الله لها شعورا و نطقا یوم القیامة فعلمت ثم أخبرت بما عملته أو أوجد الله عندها صوتا یفید معنی الإخبار من غیر شعور منها به لم یصدق علیه الشهادة، و لا تمت بذلک علی العبد المنکر حجة و هو ظاهر.
و بذلک یظهر فساد قول بعضهم: إن الله یخلق یوم القیامة للأعضاء علما و قدرة علی الکلام فتخبر بمعاصی صاحبیها و هو شهادتها و قول بعضهم: إنه یخلق عندها أصواتا فی صورة کلام مدلوله الشهادة، و کذا قول بعضهم: إن معنی الشهادة دلالة الحال علی صدور معصیة کذائیة منهم.
و ظاهر الآیة أن شهادة السمع و البصر أداؤهما ما تحملاه و إن لم یکن معصیة مأتیا بها بواسطتهما کشهادة السمع أنه سمع آیات الله تتلی علیه فأعرض عنها صاحبه أو أنه سمع صاحبه یتکلم بکلمة الکفر، و شهادة البصر أنه رأی الآیات الدالة علی وحدانیة الله تعالی فأعرض عنها صاحبه أو أنه رأی صاحبه یستمع إلی الغیبة أو سائر ما یحرم الإصغاء إلیه فتکون الآیة علی حد قوله تعالی «إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا:» إسراء:- 36.
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و علی هذا یختلف السمع و الأبصار و الجلود فیما شهدت علیه فالسمع و الأبصار تشهد علی معصیة العبد و إن لم تکن بسببهما و الجلود تشهد علی المعصیة التی کانت هی آلات لها بالمباشرة، و هذا الفرق هو السبب لتخصیصهم الجلود بالخطاب فی قولهم: «لِمَ شَهِدْتُمْ عَلَیْنا» علی ما سیجی‌ء.
و المراد بالجلود علی ظاهر إطلاق الآیة مطلق الجلود و شهادتها علی أنواع المعاصی التی تتم بالجلود من التمتعات المحرمة کالزنا و نحوه، و یمکن حینئذ أن تعمم الجلود بحیث تشمل شهادتها ما شهدت الأیدی و الأرجل المذکورة فی قوله «الْیَوْمَ نَخْتِمُ عَلی أَفْواهِهِمْ وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ:» یس:- 65 علی بعد.
و قیل: المراد بالجلود الفروج و قد کنی بها عنها تأدبا.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لِجُلُودِهِمْ لِمَ شَهِدْتُمْ عَلَیْنا» اعتراض و عتاب منهم لجلودهم فی شهادتها علیهم، و قیل: الاستفهام للتعجب فهو سؤال عن السبب لرفع التعجب و إنما خصوها بالسؤال دون سمعهم و أبصارهم مع اشتراکها فی الشهادة لأن الجلود شهدت علی ما کانت هی بنفسها أسبابا و آلات مباشرة له بخلاف السمع و الأبصار فإنها کسائر الشهداء تشهد بما ارتکبه غیرها.
و قیل: تخصیص الجلود بالذکر تقریع لهم و زیادة تشنیع و فضاحة و خاصة لو کان المراد بالجلود الفروج و قیل غیر ذلک.
قوله تعالی: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» إلخ إرجاع ضمیر أولی العقل إلی الجوارح لمکان نسبة الشهادة و النطق إلیها و ذلک من شئون أولی العقل.
و المتیقن من معنی النطق إذا استعمل علی الحقیقة من غیر تجوز هو إظهار ما فی الضمیر من طریق التکلم فیتوقف علی علم و کشفه لغیره، قال الراغب: و لا یکاد یستعمل النطق فی غیر الإنسان إلا تبعا و بنوع من التشبیه و ظاهر سیاق الآیات و ما فیها من ألفاظ القول و التکلم و الشهادة و النطق أن المراد بالنطق ما هو حقیقة معناه.
فشهادة الأعضاء علی المجرمین کانت نطقا و تکلما حقیقة عن علم تحملته سابقا بدلیل قولها: «أَنْطَقَنَا اللَّهُ . ثم إن قولها: «أَنْطَقَنَا اللَّهُ جوابا عن قول المجرمین:
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«لِمَ شَهِدْتُمْ عَلَیْنا»؟ إراءة منها للسبب الذی أوجب نطقها و کشف عن العلم المدخر عندها المکنون فی ضمیرها فهی ملجؤه إلی التکلم و النطق، و لا یضر ذلک نفوذ شهادتها و تمام الحجة بذلک فإنها إنما ألجئت إلی الکشف عما فی ضمیرها لا علی الستر علیه و الإخبار بخلافه کذبا و زورا حتی ینافی جواز الشهادة و تمام الحجة.
و قوله: «الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» توصیف لله سبحانه و إشارة إلی أن النطق لیس مختصا بالأعضاء حتی تختص هی بالسؤال بل هو عام شامل لکل شی‌ء و السبب الموجب له هو الله سبحانه.
و قوله: «وَ هُوَ خَلَقَکُمْ أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ من تتمة الکلام السابق أو هو من کلامه، و هو احتجاج علی علمه بأعمالهم و قد أنطق الجوارح بما علم.
یقول: إن وجودکم یبتدئ منه تعالی و ینتهی إلیه تعالی فعند ما تظهرون من کتم العدم- و هو خلقکم أول مرة- یعطیکم الوجود و یملککم الصفات و الأفعال فتنسب إلیکم ثم ترجعون و تنتهون إلیه فیرجع ما عندکم من ظاهر الملک الموهوب إلیه فلا یبقی ملک إلا و هو لله سبحانه.
فهو سبحانه المالک لجمیع ما عندکم أولا و آخرا فما عندکم من شی‌ء فی أول وجودکم هو الذی أعطاکموه و ملکه لکم و هو أعلم بما أعطی و أودع، و ما عندکم من شی‌ء حینما ترجعون إلیه هو الذی یقبضه منکم إلیه و یملکه فکیف لا یعلمه، و انکشافه له سبحانه حینما یرجع إلیه إنطاقه لکم و شهادتکم علی أنفسکم عنده.
و بما مر من البیان یظهر وجه تقیید قوله: «وَ هُوَ خَلَقَکُمْ بقوله: «أَوَّلَ مَرَّةٍ» فالمراد به أول وجودهم.
و لهم فی قوله: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ فی معنی الإنطاق نظائر ما تقدم فی قوله:
«شَهِدَ عَلَیْهِمْ من الأقوال فمن قائل: إن الله یخلق لهم یومئذ العلم و القدرة علی النطق فینطقون، و من قائل: إنه یخلق عند الأعضاء أصواتا شبیهة بنطق الناطقین و هو المراد بنطقهم، و من قائل: إن المراد بالنطق دلالة ظاهر الحال علی ذلک.
و کذا فی عموم قوله: «أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» فقیل: هو مخصص بکل حی نطق إذ
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لیس کل شی‌ء و لا کل حی ینطق بالنطق الحقیقی و مثل هذا التخصیص شائع و منه قوله تعالی فی الریح المرسلة إلی عاد: «تُدَمِّرُ کُلَّ شَیْ‌ءٍ:» الأحقاف:- 25.
و قیل: النطق فی «أَنْطَقَنَا» بمعناه الحقیقی و فی قوله: «أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» بمعنی الدلالة فیبقی الإطلاق علی حاله.
و یرد علیهما أن تخصیص الآیة أو حملها علی المعنی المجازی مبنی علی تسلم کون غیر ما نعده من الأشیاء حیا ناطقا کالإنسان و الحیوان و الملک و الجن فاقدا للعلم و النطق علی ما نراه من حالها.
لکن لا دلیل علی فقدان الأشیاء غیر ما استثنیناه للشعور و الإرادة سوی أنا فی حجاب من بطون ذواتها لا طریق لنا إلی الاطلاع علی حقیقة حالها، و الآیات القرآنیة و خاصة الآیات المتعرضة لشئون یوم القیامة ظاهرة فی عموم العلم.



(بحث إجمالی قرآنی [فی سرایة العلم).]

کررنا الإشارة فی الأبحاث المتقدمة إلی أن الظاهر من کلامه تعالی أن العلم صار فی الموجودات عامة کما تقدم فی تفسیر قوله تعالی «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ:» إسراء:- 44 فإن قوله: «وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ نعم الدلیل علی کون التسبیح منهم عن علم و إرادة لا بلسان الحال.
و من هذا القبیل قوله: «فَقالَ لَها وَ لِلْأَرْضِ ائْتِیا طَوْعاً أَوْ کَرْهاً قالَتا أَتَیْنا طائِعِینَ و قد تقدم تفسیره فی السورة.
و من هذا القبیل قوله «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ وَ هُمْ عَنْ دُعائِهِمْ غافِلُونَ وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ کانُوا لَهُمْ أَعْداءً وَ کانُوا بِعِبادَتِهِمْ کافِرِینَ:» الأحقاف:- 6 فالمراد بمن لا یستجیب الأصنام فقط أو هی و غیرها، و قوله «یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها:» الزلزال:- 5.
و من هذا القبیل الآیات الدالة علی شهادة الأعضاء و نطقها و تکلیمها لله و السؤال 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 382
منها و خاصة ما ورد فی ذیل الآیات الماضیة آنفا من قوله: «أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» الآیة.
لا یقال: لو کان غیر الإنسان و الحیوان کالجماد و النبات ذا شعور و إرادة لبانت آثاره و ظهر منها ما یظهر من الإنسان و الحیوان من الأعمال العلمیة و الأفعال و الانفعالات الشعوریة.
لأنه یقال: لا دلیل علی کون العلم ذا سنخ واحد حتی تتشابه الآثار المترشحة منه فمن الممکن أن یکون ذا مراتب مختلفة تختلف باختلافها آثارها.
علی أن الآثار و الأعمال العجیبة المتقنة المشهودة من النبات و سائر الأنواع الطبیعیة فی عالمنا هذا لا تقصر فی إتقانها و نظمها و ترتیبها عن آثار الأحیاء کالإنسان و الحیوان.



(بحث إجمالی فلسفی) [فی سرایة العلم.]

حقق فی مباحث العلم من الفلسفة أن العلم و هو حضور شی‌ء لشی‌ء یساوق الوجود المجرد لکونه ما له من فعلیة الکمال حاضرا عنده من غیر قوة فکل وجود مجرد یمکنه أن یوجد حاضرا لمجرد غیره أو یوجد له مجرد غیره و ما أمکن لمجرد بالإمکان العام فهو له بالضرورة.
فکل عالم فهو مجرد و کذا کل معلوم و ینعکسان بعکس النقیض إلی أن المادة و ما تألف منها لیس بعالم و لا معلوم.
فالعلم یساوق الوجود المجرد، و الوجودات المادیة لا یتعلق بها علم و لا لها علم بشی‌ء لکن لها، علی کونها مادیة متغیرة متحرکة لا تستقر علی حال، ثبوتا من غیر تغیر و لا تحول لا ینقلب عما وقع علیه.
فلها من هذه الجهة تجرد و العلم سار فیها کما هو سار فی المجردات المحضة العقلیة و المثالیة فافهم ذلک.



[ (بیان)]

قوله تعالی: «وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ أَنْ یَشْهَدَ عَلَیْکُمْ سَمْعُکُمْ وَ لا أَبْصارُکُمْ وَ لا جُلُودُکُمْ 
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إلخ لا شک أن الله سبحانه خالق کل شی‌ء لا موجد غیره فلا یحول بین خلقه و بینه شی‌ء و لا یحجب خلقه من حاجب فهو تعالی مع کل شی‌ء أینما کان و کیفما کان قال تعالی «إِنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ:» الحج:- 17 و قال «وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ رَقِیباً:» الأحزاب:- 52.
فالإنسان أینما کان کان الله معه، و أی عمل عمله کان الله مع عمله، و أی عضو من أعضائه استعمله و أی سبب أو أداة أو طریق اتخذه لعمله کان مع ذلک العضو و السبب و الأداة و الطریق قال تعالی «وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ:» الحدید:- 4، و قال «أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ:» الرعد:- 33، و قال «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ:» الفجر:- 14.
و من هنا یستنتج أن الإنسان- و هو جار فی عمله- واقع بین مراصد کثیرة یرصده من کل منها ربه و یرقبه و یشهده فمرتکب المعصیة و هو متوغل فی سیئته غافل عنه تعالی فی جهل عظیم بمقام ربه و استهانة به سبحانه و هو یرصده و یرقبه.
و هذه الحقیقة هی التی تشیر إلیه الآیة أعنی قوله: «وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ إلخ علی ما یعطیه السیاق.
فقوله: «وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ نفی لاستتارهم و هم فی المعاصی قبلا و هم فی الدنیا و قوله: «أَنْ یَشْهَدَ» إلخ منصوب بنزع الخافض و التقدیر من أن یشهد إلخ.
و قوله: «وَ لکِنْ ظَنَنْتُمْ أَنَّ اللَّهَ لا یَعْلَمُ استدراک فی معنی الإضراب عن محذوف یدل علیه صدر الآیة، و التقدیر و لم تظنوا أنها لا تعلم أعمالکم و لکن ظننتم إلخ و الآیة تقریع و توبیخ للمشرکین أو لمطلق المجرمین یوجه إلیهم یوم القیامة من قبله تعالی.
و محصل المعنی و ما کنتم تستخفون فی الدنیا عند المعاصی من شهادة أعضائکم التی تستعملونها فی معصیة الله و لم یکن ذلک لظنکم أنها لا إدراک فیها لعملکم بل لظنکم أن الله لا یعلم کثیرا مما تعملون أی لم تستهینوا عند المعصیة بشهادة أعضائکم و إنما استهنتم بشهادتنا.
فالاستدراک و معنی الإضراب فی الآیة نظیر ما فی قوله تعالی «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی » الأنفال:- 17، و قوله «وَ ما ظَلَمُونا وَ لکِنْ کانُوا أَنْفُسَهُمْ 
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یَظْلِمُونَ:» البقرة:- 57.
و قوله: «کَثِیراً مِمَّا تَعْمَلُونَ و لم یقل: لا یعلم ما تعملون و لعل ذلک لکونهم معتقدین بالله و بصفاته العلیا التی منها العلم فهم یعتقدون فیه العلم فی الجملة لکن حالهم فی المعاصی حال من لا یری علمه بکثیر من أعماله.
و یستفاد من الآیة أن شهادة الشهود شهادته تعالی بوجه قال تعالی «وَ لا تَعْمَلُونَ مِنْ عَمَلٍ إِلَّا کُنَّا عَلَیْکُمْ شُهُوداً إِذْ تُفِیضُونَ فِیهِ:» یونس:- 61.
و لهم فی توجیه معنی الآیة أقوال أخر لا یساعد علیها السیاق و لا تخلو من تکلف أضربنا عن التعرض لها.
قوله تعالی: «وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ أَرْداکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ مِنَ الْخاسِرِینَ الإرداء من الردی بمعنی الهلاک، و «ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ مبتدأ و خبر و «أَرْداکُمْ خبر بعد خبر، و یمکن أن یکون «ظَنُّکُمُ بدلا من ذلِکُمْ 
و معنی الآیة علی الأول و ذلکم الظن الذی ذکر ظن ظننتموه لا یغنی من الحق شیئا و العلم و الشهادة علی حالها أهلککم ذلک الظن فأصبحتم من الخاسرین.
و علی الثانی و ظنکم الذی ظننتم بربکم أنه لا یعلم کثیرا مما تعملون أهلککم إذ هون علیکم أمر المعاصی و أدی بکم إلی الکفر فأصبحتم من الخاسرین.
قوله تعالی: «فَإِنْ یَصْبِرُوا فَالنَّارُ مَثْویً لَهُمْ وَ إِنْ یَسْتَعْتِبُوا فَما هُمْ مِنَ الْمُعْتَبِینَ فی المفردات،: الثواء الإقامة مع الاستقرار. انتهی، و فی المجمع، الاستعتاب طلب العتبی و هی الرضا و هو الاسترضاء، و الإعتاب الإرضاء، و أصل الإعتاب عند العرب استصلاح الجلد بإعادته فی الدباغ ثم أستعیر فیما یستعطف به البعض بعضا لإعادته ما کان من الألفة. انتهی.
و معنی الآیة فإن یصبروا فالنار مأواهم و مستقرهم و إن یطلبوا الرضا و یعتذروا لینجوا من العذاب فلیسوا ممن یرضی عنهم و یقبل أعتابهم و معذرتهم فالآیة فی معنی قوله «اصْلَوْها فَاصْبِرُوا أَوْ لا تَصْبِرُوا سَواءٌ عَلَیْکُمْ:» الطور:- 16.
قوله تعالی: «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ فَزَیَّنُوا لَهُمْ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ إلی آخر
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الآیة. أصل التقییض کما فی المجمع،- التبدیل، و القرناء جمع قرین و هو معروف.
فقوله: «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ» إشارة إلی أنهم لو آمنوا و اتقوا لأیدهم الله بمن یسددهم و یهدیهم کما قال «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ:» المجادلة:- 22 لکنهم کفروا و فسقوا فبدل الله لهم قرناء من الشیاطین یقارنونهم و یلازمونهم، و إنما یفعل ذلک بهم مجازاة لکفرهم و فسوقهم.
و قیل: المعنی بدلناهم قرناء سوء من الجن و الإنس مکان قرناء الصدق الذین أمروا بمقارنتهم فلم یفعلوا، و لعل ما قدمناه أحسن.
و قوله: «فَزَیَّنُوا لَهُمْ ما بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ ما خَلْفَهُمْ لعل المراد التمتعات المادیة التی هم مکبون علیها فی الحال و ما تعلقت به آمالهم و أمانیهم فی المستقبل.
و قیل: ما بین أیدیهم ما قدموه من أعمالهم السیئة حتی ارتکبوها، و ما خلفهم ما سنوه لغیرهم ممن یأتی بعدهم، و یمکن إدراج هذا الوجه فی سابقه.
و قیل: ما بین أیدیهم هو ما یحضرهم من أمر الدنیا فیؤثرونه و یقبلون إلیه و یعملون له، و ما خلفهم هو أمر الآخرة حیث یدعوهم قرناؤهم إلی أنه لا بعث و لا نشور و لا حساب و لا جنة و لا نار، و هو وجه بعید إذ لا یقال لمن ینکر الآخرة أنها زینت له.
و قوله: «وَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ أی ثبت و وجب علیهم کلمة العذاب حال کونهم فی أمم مماثلین لهم ماضین قبلهم من الجن و الإنس و کلمة العذاب قوله تعالی «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ:» کقوله البقرة:- 39: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ:»- ص:- 85. و قوله: «إِنَّهُمْ کانُوا خاسِرِینَ تعلیل لوجوب کلمة العذاب علیهم أو لجمیع ما تقدم.
و یظهر من الآیة أن حکم الموت جار فی الجن مثل الإنس.
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(بحث روائی)

فی الفقیه، عن أمیر المؤمنین (ع) فی وصیته لابن الحنفیة: قال الله تعالی: «وَ ما کُنْتُمْ تَسْتَتِرُونَ- أَنْ یَشْهَدَ عَلَیْکُمْ سَمْعُکُمْ وَ لا أَبْصارُکُمْ وَ لا جُلُودُکُمْ یعنی بالجلود الفروج.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة:
یعنی بالجلود الفروج و الأفخاذ.
و فی المجمع، قال الصادق (ع): ینبغی للمؤمن أن یخاف الله خوفا کأنه یشرف علی النار، و یرجوه رجاء کأنه من أهل الجنة- إن الله تعالی یقول: «وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ الآیة، ثم قال: إن الله عند ظن عبده- إن خیرا فخیر و إن شرا فشر.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن عبد الرحمن بن الحجاج عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال رسول الله ص: لیس من عبد یظن بالله عز و جل خیرا- إلا کان عند ظنه به و ذلک قوله عز و جل: «وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی و عبد بن حمید و مسلم و أبو داود و ابن ماجة و ابن حبان و ابن مردویه عن جابر قال: قال رسول الله ص: لا یموتن أحدکم إلا و هو یحسن الظن بالله- فإن قوما قد أرداهم سوء ظنهم بالله عز و جل- قال الله:
«وَ ذلِکُمْ ظَنُّکُمُ الَّذِی ظَنَنْتُمْ بِرَبِّکُمْ- أَرْداکُمْ فَأَصْبَحْتُمْ مِنَ الْخاسِرِینَ .
أقول: و قد روی فی سبب نزول بعض الآیات السابقة ما لا یلائم سیاقها تلک الملاءمة و لذلک أغمضنا عن إیراده.



[سورة فصلت (41): الآیات 26 الی 39]





اشارة

وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ وَ الْغَوْا فِیهِ لَعَلَّکُمْ تَغْلِبُونَ (26) فَلَنُذِیقَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا عَذاباً شَدِیداً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَسْوَأَ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ (27) ذلِکَ جَزاءُ أَعْداءِ اللَّهِ النَّارُ لَهُمْ فِیها دارُ الْخُلْدِ جَزاءً بِما کانُوا بِآیاتِنا یَجْحَدُونَ (28) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا رَبَّنا أَرِنَا الَّذَیْنِ أَضَلاَّنا مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ نَجْعَلْهُما تَحْتَ أَقْدامِنا لِیَکُونا مِنَ الْأَسْفَلِینَ (29) إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلاَّ تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ (30)
نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ وَ لَکُمْ فِیها ما تَشْتَهِی أَنْفُسُکُمْ وَ لَکُمْ فِیها ما تَدَّعُونَ (31) نُزُلاً مِنْ غَفُورٍ رَحِیمٍ (32) وَ مَنْ أَحْسَنُ قَوْلاً مِمَّنْ دَعا إِلَی اللَّهِ وَ عَمِلَ صالِحاً وَ قالَ إِنَّنِی مِنَ الْمُسْلِمِینَ (33) وَ لا تَسْتَوِی الْحَسَنَةُ وَ لا السَّیِّئَةُ ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ فَإِذَا الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ کَأَنَّهُ وَلِیٌّ حَمِیمٌ (34) وَ ما یُلَقَّاها إِلاَّ الَّذِینَ صَبَرُوا وَ ما یُلَقَّاها إِلاَّ ذُو حَظٍّ عَظِیمٍ (35)
وَ إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ مِنَ الشَّیْطانِ نَزْغٌ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (36) وَ مِنْ آیاتِهِ اللَّیْلُ وَ النَّهارُ وَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ لا تَسْجُدُوا لِلشَّمْسِ وَ لا لِلْقَمَرِ وَ اسْجُدُوا لِلَّهِ الَّذِی خَلَقَهُنَّ إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ (37) فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ (38) وَ مِنْ آیاتِهِ أَنَّکَ تَرَی الْأَرْضَ خاشِعَةً فَإِذا أَنْزَلْنا عَلَیْهَا الْماءَ اهْتَزَّتْ وَ رَبَتْ إِنَّ الَّذِی أَحْیاها لَمُحْیِ الْمَوْتی إِنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (39)
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(بیان)

رجوع إلی حدیث کفرهم بالقرآن المذکور فی أول السورة و ذکر کیدهم لإبطال حجته، و فی الآیات ذکر الکفار و بعض ما فی عقبی ضلالتهم و أهل الاستقامة من المؤمنین و بعض ما لهم فی الآخرة و متفرقات أخر.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ وَ الْغَوْا فِیهِ لَعَلَّکُمْ تَغْلِبُونَ اللغو من الأمر ما لا أصل له و من الکلام ما لا معنی له یقال: لغا یلغی و یلغو لغوا أی أتی باللغو، و الإشارة إلی القرآن مع ذکر اسمه دلیل علی کمال عنایتهم بالقرآن لإعفاء أثره.
و الآیة تدل علی نهایة عجزهم عن مخاصمة القرآن بإتیان کلام یعادله و یماثله أو إقامة حجة تعارضه حتی أمر بعضهم بعضا أن لا ینصتوا له و یأتوا بلغو الکلام عند قراءة النبی ص القرآن لیختل به قراءته و لا تقرع أسماع الناس آیاته فیلغو أثره و هو الغلبة.
قوله تعالی: «فَلَنُذِیقَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا عَذاباً شَدِیداً» إلخ اللام للقسم، و المراد بالذین کفروا بحسب مورد الآیة هم الذین قالوا: لا تسمعوا لهذا القرآن و إن کانت الآیة مطلقة بحسب اللفظ.
و قوله: «وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَسْوَأَ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ قیل: المراد العمل السیئ الذی کانوا یعملون بتجرید أفعل عن معنی التفضیل، و قیل: المراد بیان جزاء ما هو أسوأ أعمالهم و سکت عن الباقی مبالغة فی الزجر.
قوله تعالی: «ذلِکَ جَزاءُ أَعْداءِ اللَّهِ النَّارُ» إلخ «ذلِکَ جَزاءُ» مبتدأ و خبر و «النَّارُ» بدل أو عطف بیان من «ذلِکَ أو خبر مبتدإ محذوف و التقدیر هی النار أو مبتدأ خبره «لَهُمْ فِیها دارُ الْخُلْدِ».
و قوله: «لَهُمْ فِیها دارُ الْخُلْدِ» أی النار محیطة بهم جمیعا و لکل منهم فیها دار
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تخصه خالدا فیها.
و قوله: «جَزاءً بِما کانُوا بِآیاتِنا یَجْحَدُونَ مفعول مطلق لفعل مقدر، و التقدیر یجزون جزاء أو للمصدر المتقدم أعنی قوله: «ذلِکَ جَزاءُ» نظیر قوله «فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً:» إسراء:- 63.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا رَبَّنا أَرِنَا الَّذَیْنِ أَضَلَّانا مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ محکی قول یقولونه و هم فی النار، یسألون الله أن یریهم متبوعیهم من الجن و الإنس لیجعلوهما تحت أقدامهم إذلالا لهما و تشدیدا لعذابهما کما یشعر به قولهم ذیلا: «نَجْعَلْهُما تَحْتَ أَقْدامِنا لِیَکُونا مِنَ الْأَسْفَلِینَ .
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ» إلخ قال الراغب: الاستقامة تقال فی الطریق الذی یکون علی خط مستو، و به شبه طریق الحق نحو «اهْدِنَا الصِّراطَ الْمُسْتَقِیمَ . قال: و استقامة الإنسان لزومه المنهج المستقیم نحو قوله: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا». انتهی. و فی الصحاح،: الاستقامة الاعتدال یقال: استقام له الأمر. انتهی.
فالمراد بقوله: «ثُمَّ اسْتَقامُوا لزوم وسط الطریق من غیر میل و انحراف و الثبات علی القول الذی قالوه، قال تعالی «فَمَا اسْتَقامُوا لَکُمْ فَاسْتَقِیمُوا لَهُمْ:» التوبة:- 7 و قال «وَ اسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ:» الشوری:- 15 و ما ورد فیها من مختلف التفاسیر یرجع إلی ما ذکر.
و الآیة و ما یتلوها بیان حسن حال المؤمنین کما کانت الآیات قبلها بیان سوء حال الکافرین.
و قوله: «تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ أَلَّا تَخافُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ إخبار عما سیستقبلهم به الملائکة من تقویة قلوبهم و تطییب نفوسهم و البشری بالکرامة.
فالملائکة یؤمنونهم من الخوف و الحزن، و الخوف إنما یکون من مکروه متوقع کالعذاب الذی یخافونه و الحرمان من الجنة الذی یخشونه، و الحزن إنما یکون من 
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مکروه واقع و شر لازم کالسیئات التی یحزنون من اکتسابها و الخیرات التی یحزنون لفوتها عنهم فیطیب الملائکة أنفسهم أنهم فی أمن من أن یخافوا شیئا أو یحزنوا لشی‌ء فالذنوب مغفورة لهم و العذاب مصروف عنهم.
ثم یبشرونهم بالجنة الموعودة بقولهم: «وَ أَبْشِرُوا بِالْجَنَّةِ الَّتِی کُنْتُمْ تُوعَدُونَ و فی قولهم: «کُنْتُمْ تُوعَدُونَ دلالة علی أن تنزلهم بهذه البشری علیهم إنما هو بعد الحیاة الدنیا.
قوله تعالی: «نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ فِی الْآخِرَةِ» إلخ من تتمة البشارة، و علی هذا فذکر ولایتهم لهم فی الحیاة الدنیا مع انقضاء وقتها کما تقدم من باب التوطئة و التمهید إلی ذکر الآخرة للإشارة إلی أن ولایة الآخرة مترتبة علی ولایة الدنیا فکأنه قیل نحن أولیاؤکم فی الآخرة کما کنا- لما کنا- أولیاءکم فی الحیاة الدنیا و سنتولی أمرکم بعد هذا کما تولیناه قبل.
و کون الملائکة أولیاء لهم لا ینافی کونه تعالی هو الولی لأنهم وسائط الرحمة و الکرامة لیس لهم من الأمر شی‌ء، و لعل ذکر ولایتهم لهم فی الآیة دون ولایته تعالی للمقابلة و المقایسة بین أولیائه تعالی و أعدائه إذ قال فی حق أعدائه: «وَ قَیَّضْنا لَهُمْ قُرَناءَ» إلخ و قال فی حق أولیائه عن لسان ملائکته: «نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ .
و بالمقابلة یستفاد أن المراد ولایتهم لهم بالتسدید و التأیید فإن الملائکة المسددین هم المخصوصون بأهل ولایة الله و أما الملائکة الحرس و موکلو الأرزاق و الآجال و غیرهم فمشترکون بین المؤمن و الکافر.
و قیل: الآیة من کلام الله دون الملائکة.
و قوله: «وَ لَکُمْ فِیها ما تَشْتَهِی أَنْفُسُکُمْ وَ لَکُمْ فِیها ما تَدَّعُونَ ضمیر «فِیها» فی الموضعین للآخرة، و أصل الشهوة نزوع النفس بقوة من قواها إلی ما تریده تلک القوة و تلتذ به کشهوة الطعام و الشراب و النکاح، و أصل الادعاء- و هو افتعال من الدعاء- هو الطلب فالجملة الثانیة أعنی قوله: «وَ لَکُمْ فِیها ما تَدَّعُونَ أوسع نطاقا من الأولی أعنی قوله: «لَکُمْ فِیها ما تَشْتَهِی أَنْفُسُکُمْ فإن الشهوة طلب خاص و مطلق الطلب أعم منها.
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فالآیة تبشرهم بأن لهم فی الآخرة ما یمکن أن تتعلق به شهواتهم من أکل و شرب و نکاح و غیر ذلک بل ما هو أوسع من ذلک و أعلی کعبا و هو أن لهم ما یشاءون فیها کما قال تعالی «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها: ق- 35.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَحْسَنُ قَوْلًا مِمَّنْ دَعا إِلَی اللَّهِ وَ عَمِلَ صالِحاً وَ قالَ إِنَّنِی مِنَ الْمُسْلِمِینَ الآیة اتصال بقوله السابق: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ، وَ الْغَوْا فِیهِ الآیة فإنهم کانوا یخاصمون النبی ص کما ینازعون القرآن، و قد ذکر فی أول السورة قولهم: «قُلُوبُنا فِی أَکِنَّةٍ مِمَّا تَدْعُونا إِلَیْهِ الآیة فأید سبحانه فی هذه الآیة نبیه بأن قوله و هو دعوته أحسن القول.
فقوله: «وَ مَنْ أَحْسَنُ قَوْلًا مِمَّنْ دَعا إِلَی اللَّهِ المراد به النبی ص و إن کان لفظ الآیة یعم کل من دعا إلی الله و لما أمکن أن یدعو الداعی إلی الله لغرض فاسد و لیست الدعوة التی هذا شأنها من القول الأحسن قیده بقوله: «وَ عَمِلَ صالِحاً» فإن العمل الصالح یکشف عن نیة صالحة غیر أن العمل الصالح لا یکشف عن الاعتقاد الحق و الالتزام به، و لا حسن فی قول لا یقول به صاحبه و لذا قیده بقوله: «وَ قالَ إِنَّنِی مِنَ الْمُسْلِمِینَ و المراد بالقول الرأی و الاعتقاد علی ما یعطیه السیاق.
فإذا تم الإسلام لله و العمل الصالح للإنسان ثم دعا إلی الله کان قوله أحسن القول لأن أحسن القول أحقه و أنفعه و لا قول أحق من کلمة التوحید و لا أنفع منها و هی الهادیة للإنسان إلی حاق سعادته.
قوله تعالی: «لا تَسْتَوِی الْحَسَنَةُ وَ لَا السَّیِّئَةُ» الآیة لما ذکر أحسن القول و أنه الدعوة إلی الله و القائم به حقا هو النبی ص التفت إلیه ببیان أحسن الطریق إلی الدعوة و أقربها من الغایة المطلوبة منها و هی التأثیر فی النفوس فخاطبه بقوله:
«لا تَسْتَوِی إلخ.
فقوله: «لا تَسْتَوِی الْحَسَنَةُ وَ لَا السَّیِّئَةُ» أی الخصلة الحسنة و السیئة من حیث حسن التأثیر فی النفوس، و «لا» فی «لَا السَّیِّئَةُ» زائدة لتأکید النفی.
و قوله: «ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ استئناف فی معنی دفع الدخل کأن المخاطب لما سمع قوله: «لا تَسْتَوِی إلخ قال: فما ذا أصنع؟ فقیل: «ادْفَعْ إلخ و المعنی 
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ادفع بالخصلة التی هی أحسن الخصلة السیئة التی تقابلها و تضادها فادفع بالحق الذی عندک باطلهم لا بباطل آخر و بحلمک جهلهم و بعفوک إساءتهم و هکذا.
و قوله: «فَإِذَا الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ کَأَنَّهُ وَلِیٌّ حَمِیمٌ بیان لأثر الدفع بالأحسن و نتیجته و المراد أنک إن دفعت بالتی هی أحسن فاجأک أن عدوک صار کأنه ولی شفیق.
قیل: «الَّذِی بَیْنَکَ وَ بَیْنَهُ عَداوَةٌ» أبلغ من «عدوک» و لذا اختاره علیه مع اختصاره.
ثم عظم الله سبحانه الدفع بالتی هی أحسن و مدحه أحسن التعظیم و أبلغ المدح بقوله: «وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا الَّذِینَ صَبَرُوا وَ ما یُلَقَّاها إِلَّا ذُو حَظٍّ عَظِیمٍ أی ذو نصیب وافر من کمال الإنسانیة و خصال الخیر.
و فی الآیة مع ذلک دلالة ظاهرة علی أن الحظ العظیم إنما یوجد لأهل الصبر خاصة.
قوله تعالی: «وَ إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ مِنَ الشَّیْطانِ نَزْغٌ فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ النزغ النخس و هو غرز جنب الدابة أو مؤخرها بقضیب و نحوه لیهیج، و «إِمَّا» فی «إِمَّا یَنْزَغَنَّکَ زائدة و الأصل و إن ینزغنک فاستعذ.
و النازغ هو الشیطان أو تسویله و وسوسته، و الأول هو الأنسب لمقام النبی ص فإنه لا سبیل للشیطان إلیه بالوسوسة غیر أنه یمکن أن یقلب له الأمور بالوسوسة علی المدعوین من أهل الکفر و الجحود فیبالغوا فی جحودهم و مشاقتهم و إیذائهم له فلا یؤثر فیهم الدفع بالأحسن و یؤول هذا إلی نزغ من الشیطان بتشدید العداوة فی البین کما فی قوله «مِنْ بَعْدِ أَنْ نَزَغَ الشَّیْطانُ بَیْنِی وَ بَیْنَ إِخْوَتِی:» یوسف:- 100، قال تعالی «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ إِلَّا إِذا تَمَنَّی أَلْقَی الشَّیْطانُ فِی أُمْنِیَّتِهِ» الآیة: الحج:- 52.
و لو حمل علی الوجه الثانی فالمتعین حمله علی مطلق الدستور تتمیما للأمر، و هو بوجه من باب «إیاک أعنی و اسمعی یا جارة».
و قوله: «فَاسْتَعِذْ بِاللَّهِ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ العوذ و العیاذ بکسر العین و المعاذ و الاستعاذة بمعنی و هو الالتجاء و المعنی فالتجئ بالله من نزغه إنه هو السمیع لمسألتک العلیم بحالک أو السمیع لأقوالکم العلیم بأفعالکم.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ اللَّیْلُ وَ النَّهارُ وَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ» إلخ لما ذکر سبحانه 
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کون دعوته (ص) أحسن القول و وصاه أن یدفع بأحسن الخصال عاد إلی أصل الدعوة فاحتج علی الوحدانیة و المعاد فی هذه الآیات الثلاث.
فقوله: «وَ مِنْ آیاتِهِ اللَّیْلُ وَ النَّهارُ» إلخ احتجاج بوحدة التدبیر و اتصاله علی وحدة الرب المدبر، و بوحدة الرب علی وجوب عبادته وحده، و لذلک عقبه بقوله «لا تَسْجُدُوا لِلشَّمْسِ وَ لا لِلْقَمَرِ» إلخ.
فالکلام فی معنی دفع الدخل کأنه لما قیل: «وَ مِنْ آیاتِهِ اللَّیْلُ وَ النَّهارُ» إلخ فأثبت وحدته فی ربوبیته قیل: فما ذا نصنع؟ فقیل «لا تَسْجُدُوا لِلشَّمْسِ وَ لا لِلْقَمَرِ» هما مخلوقان مدبران من خلقه بل خصوه بالسجدة و اعبدوه وحده، و عامة الوثنیین کانوا یعظمون الشمس و القمر و إن لم یعبدهما غیر الصابئین علی ما قیل، و ضمیر «خَلَقَهُنَ للیل و النهار و الشمس و القمر.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ إِیَّاهُ تَعْبُدُونَ أی إن عبادته لا تجامع عبادة غیره.
قوله تعالی: «فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ السأمة الملال، و المراد ب «فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ الملائکة و المخلصون من عباد الله و قد تقدم کلام فی ذلک فی تفسیر قوله «إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ:» الأعراف:- 206.
و قوله: «یُسَبِّحُونَ لَهُ و لم یقل: یسبحونه للدلالة علی الحصر و الاختصاص أی یسبحونه خاصة، و قوله: «بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ» أی دائما لا ینقطع فإن الملائکة لیس عندهم لیل و لا نهار.
و المعنی: فإن استکبر هؤلاء الکفار عن السجدة لله وحده فعبادته تعالی لا ترتفع من الوجود فهناک من یسبحه تسبیحا دائما لا ینقطع من غیر سأمة و هم الذین عند ربک.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنَّکَ تَرَی الْأَرْضَ خاشِعَةً» إلخ الخشوع التذلل، و الاهتزاز التحرک الشدید، و الربو النشوء و النماء و العلو، و اهتزاز الأرض و ربوها تحرکها بنباتها و ارتفاعه.
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و فی الآیة استعارة تمثیلیة شبهت فیها الأرض فی جدبها و خلوها عن النبات ثم اخضرارها و نمو نباتها و علوه بشخص کان وضیع الحال رث الثیاب متذللا خاشعا ثم أصاب ما لا یقیم أوده فلبس أفخر الثیاب و انتصب ناشطا متبخترا یعرف فی وجهه نضرة النعیم.
و الآیة مسوقة للاحتجاج علی المعاد، و قد تکرر البحث عن مضمونها فی السور المتقدمة.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَرِنَا الَّذَیْنِ أَضَلَّانا» یعنون إبلیس الأبالسة- و قابیل بن آدم أول من أبدع المعصیة: روی ذلک عن علی (ع).
أقول: و لعله من نوع الجری فالآیة عامة.
و فیه،: فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا»: روی عن أنس قال: قرأ علینا رسول الله ص هذه الآیة ثم قال: قد قالها ناس ثم کفر أکثرهم- فمن قالها حتی یموت فقد استقام علیها.
و فیه،: فی قوله تعالی: «تَتَنَزَّلُ عَلَیْهِمُ الْمَلائِکَةُ» یعنی عند الموت: عن مجاهد و السدی و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» قال: کنا نحرسکم من الشیاطین «وَ فِی الْآخِرَةِ» أی عند الموت.
و فی المجمع،": فی الآیة قیل: «نَحْنُ أَوْلِیاؤُکُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» أی نحرسکم فی الدنیا و عند الموت فی الآخرة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «ادْفَعْ بِالَّتِی هِیَ أَحْسَنُ قال: ادفع سیئة من أساء إلیک بحسنتک- حتی یکون الذی بینک و بینه عداوة کأنه ولی حمیم.
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[سورة فصلت (41): الآیات 40 الی 54]





اشارة

إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا لا یَخْفَوْنَ عَلَیْنا أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ خَیْرٌ أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (40) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ (41) لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ (42) ما یُقالُ لَکَ إِلاَّ ما قَدْ قِیلَ لِلرُّسُلِ مِنْ قَبْلِکَ إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ وَ ذُو عِقابٍ أَلِیمٍ (43) وَ لَوْ جَعَلْناهُ قُرْآناً أَعْجَمِیًّا لَقالُوا لَوْ لا فُصِّلَتْ آیاتُهُ ءَ أَعْجَمِیٌّ وَ عَرَبِیٌّ قُلْ هُوَ لِلَّذِینَ آمَنُوا هُدیً وَ شِفاءٌ وَ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ فِی آذانِهِمْ وَقْرٌ وَ هُوَ عَلَیْهِمْ عَمًی أُولئِکَ یُنادَوْنَ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ (44)
وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ (45) مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها وَ ما رَبُّکَ بِظَلاَّمٍ لِلْعَبِیدِ (46) إِلَیْهِ یُرَدُّ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ ما تَخْرُجُ مِنْ ثَمَراتٍ مِنْ أَکْمامِها وَ ما تَحْمِلُ مِنْ أُنْثی وَ لا تَضَعُ إِلاَّ بِعِلْمِهِ وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ أَیْنَ شُرَکائِی قالُوا آذَنَّاکَ ما مِنَّا مِنْ شَهِیدٍ (47) وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَدْعُونَ مِنْ قَبْلُ وَ ظَنُّوا ما لَهُمْ مِنْ مَحِیصٍ (48) لا یَسْأَمُ الْإِنْسانُ مِنْ دُعاءِ الْخَیْرِ وَ إِنْ مَسَّهُ الشَّرُّ فَیَؤُسٌ قَنُوطٌ (49)
وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی فَلَنُنَبِّئَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِما عَمِلُوا وَ لَنُذِیقَنَّهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ (50) وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ فَذُو دُعاءٍ عَرِیضٍ (51) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ ثُمَّ کَفَرْتُمْ بِهِ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ هُوَ فِی شِقاقٍ بَعِیدٍ (52) سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُّ أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (53) أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ (54)
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(بیان)

عودة أخری إلی حدیث القرآن و کفرهم به علی ظهور آیته و رفعة درجته و ما فرطوا فی جنبه و رمیهم النبی ص و جحدهم الحق و کفرهم بالآیات و ما یتبع ذلک، و تختتم السورة.
و الآیة الأولی أعنی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا» الآیة کالبرزخ الرابط بین هذا الفصل و الفصل السابق من الآیات لما وقعت بین قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ الآیة و بین قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ الآیة و قوله:
«وَ مِنْ آیاتِهِ اللَّیْلُ وَ النَّهارُ» إلخ.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا لا یَخْفَوْنَ عَلَیْنا» إلخ سیاق تهدید
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌17، ص: 397
لملحدی هذه الأمة کما یؤیده الآیة التالیة، و الإلحاد المیل.
و إطلاق قوله: «یُلْحِدُونَ و قوله: «آیاتِنا» یشمل کل إلحاد فی کل آیة فیشمل الإلحاد فی الآیات التکوینیة کالشمس و القمر و غیرهما فیعدونها آیات لله سبحانه ثم یعودون فیعبدونها، و یشمل آیات الوحی و النبوة فیعدون القرآن افتراء علی الله و تقولا من النبی ص أو یلغون فیه لتختل تلاوته فلا یسمعه سامع أو یفسرونه من عند أنفسهم أو یؤولونه ابتغاء الفتنة فکل ذلک إلحاد فی آیات الله بوضعها فی غیر موضعها و المیل بها إلی غیر مستقرها.
و قوله: «أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ خَیْرٌ أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ» إیذان بالجزاء و هو الإلقاء فی النار یوم القیامة قسرا من غیر أی مؤمن متوقع کشفیع أو ناصر أو عذر مسموع فلیس لهم إلا النار یلقون فیها، و الظاهر أن قوله «أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ» لإبانة أنهما قبیلان لا ثالث لهما فمستقیم فی الإیمان بالآیات و ملحد فیها و یظهر به أن أهل الاستقامة فی أمن یوم القیامة.
و قوله: «اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» تشدید فی التهدید.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ إلی قوله- مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ» المراد بالذکر القرآن لما فیه من ذکر الله، و تقیید الجملة بقوله: «لَمَّا جاءَهُمْ یدل علی أن المراد بالذین کفروا هم مشرکو العرب المعاصرین للقرآن من قریش و غیرهم.
و قد اختلفوا فی خبر «إِنَ و یمکن أن یستظهر من السیاق أنه محذوف یدل علیه قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا» إلخ فإن الکفر بالقرآن من مصادیق الإلحاد فی آیات الله فالتقدیر إن الذین کفروا بالذکر لما جاءهم یلقون فی النار یوم القیامة، و إنما حذف لیذهب فیه وهم السامع أی مذهب ممکن و الکلام مسوق للوعید.
و إلی هذا المعنی یرجع قول الزمخشری فی الکشاف،: إن قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ بدل من قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُلْحِدُونَ فِی آیاتِنا».
و قیل: خبر إن قوله الآتی: «أُولئِکَ یُنادَوْنَ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ»، و قیل: الخبر قوله: «لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ بحذف ضمیر عائد إلی اسم إن 
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و التقدیر لا یأتیه منهم أی لا یأتیه من قبلهم ما یبطله و لا یقدرون علی ذلک أو بجعل أل فی الباطل عوضا من الضمیر و المعنی لا یأتیه باطلهم.
و قیل: إن قوله: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ» إلخ قائم مقام الخبر، و التقدیر إن الذین کفروا بالذکر کفروا به و إنه لکتاب عزیز.
و قیل: الخبر قوله: «ما یُقالُ لَکَ إلخ بحذف الضمیر و هو «فیهم» و المعنی ما یقال لک فی الذین کفروا بالذکر إلا ما قد قیل للرسل من قبلک إن لهم عذاب الاستئصال فی الدنیا و عذاب النار فی الآخرة، و وجوه التکلف فی هذه الوجوه غیر خفیة علی المتأمل البصیر.
و قوله: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ» الضمیر للذکر و هو القرآن، و العزیز عدیم النظیر أو المنیع الممتنع من أن یغلب، و المعنی الثانی أنسب لما یتعقبه من قوله: «لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ .
و قوله: «لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ إتیان الباطل إلیه وروده فیه و صیرورة بعض أجزائه أو جمیعها باطلا بأن یصیر ما فیه من المعارف الحقة أو بعضها غیر حقة أو ما فیه من الأحکام و الشرائع و ما یلحقها من الأخلاق أو بعضها لغا لا ینبغی العمل به.
و علیه فالمراد بقوله: «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ زمانا الحال و الاستقبال أی زمان النزول و ما بعده إلی یوم القیامة، و قیل: المراد بما بین یدیه و من خلفه جمیع الجهات کالصباح و المساء کنایة عن الزمان کله فهو مصون من البطلان من جمیع الجهات و هذا العموم علی الوجه الأول مستفاد من إطلاق النفی فی قوله: «لا یَأْتِیهِ .
و المدلول علی أی حال أنه لا تناقض فی بیاناته، و لا کذب فی إخباره، و لا بطلان یتطرق إلی معارفه و حکمه و شرائعه، و لا یعارض و لا یغیر بإدخال ما لیس منه فیه أو بتحریف آیة من وجه إلی وجه.
فالآیة تجری مجری قوله «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنَا الذِّکْرَ وَ إِنَّا لَهُ لَحافِظُونَ:» الحجر:- 9.
و قوله: «تَنْزِیلٌ مِنْ حَکِیمٍ حَمِیدٍ» بمنزلة التعلیل لکونه کتابا عزیزا لا یأتیه 
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الباطل «إلخ» أی کیف لا یکون کذلک و هو منزل من حکیم متقن فی فعله لا یشوب فعله وهن، محمود علی الإطلاق.
قوله تعالی: «ما یُقالُ لَکَ إِلَّا ما قَدْ قِیلَ لِلرُّسُلِ مِنْ قَبْلِکَ إلخ «ما» فی «ما یُقالُ لَکَ نافیة، و القائلون هم الذین کفروا حیث قالوا: إنه ساحر أو مجنون أو شاعر لاغ فی کلامه أو یرید أن یتأمر علینا، و القائلون لما قد قیل للرسل أممهم.
و المعنی: ما یقال لک من قبل کفار قومک حیث أرسلت إلیهم فدعوتهم فرموک بما رموک إلا ما قد قیل للرسل من قبلک أی مثل ما قد قیل لهم.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ لَذُو مَغْفِرَةٍ وَ ذُو عِقابٍ أَلِیمٍ فی موضع التهدید و الوعید أی إن ربک ذو هاتین الصفتین أی فانظر أو فلینظروا ما ذا یصیبهم من ربهم و هم یقولون ما یقولونه لرسوله؟ أ هو مغفرة أم عقاب؟ فالآیة فی معنی قوله: «اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» أی ما عملتم من حسنة أو سیئة أصابکم جزاؤه بعینه.
و قیل: المعنی ما یوحی إلیک فی أمر هؤلاء الذین کفروا بالذکر إلا ما قد أوحی للرسل من قبلک و هو أن ربک لذو مغفرة و ذو عقاب ألیم فالمراد بالقول الوحی، و «إِنَّ رَبَّکَ إلخ بیان لما قد قیل.
قوله تعالی: «وَ لَوْ جَعَلْناهُ قُرْآناً أَعْجَمِیًّا لَقالُوا لَوْ لا فُصِّلَتْ آیاتُهُ ءَ أَعْجَمِیٌّ وَ عَرَبِیٌ قال الراغب،: العجمة خلاف الإبانة. قال: و العجم خلاف العرب و العجمی منسوب إلیهم، و الأعجم من فی لسانه عجمة عربیا کان أو غیر عربی اعتبارا بقلة فهمهم عن العجم. انتهی. فالأعجمی غیر العربی البلیغ سواء کان من غیر أهل اللغة العربیة أو کان منهم و هو غیر مفصح للکنة فی لسانه، و إطلاق الأعجمی علی الکلام کإطلاق العربی من المجاز.
فالمعنی: و لو جعلنا القرآن أعجمیا غیر مبین لمقاصده غیر بلیغ فی نظمه لقال الذین کفروا من قومک: هلا فصلت و بینت آیاته و أجزاؤه فانفصلت و بانت بعضها من بعض بالعربیة و البلاغة أ کتاب مرسل أعجمی و مرسل إلیه عربی؟ أی یتنافیان و لا یتناسبان.
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و إنما قال: «عَرَبِیٌ و لم یقل: عربیون أو عربیة مع کون من أرسل إلیه جمعا و هم جماعة العرب، إذ القصد إلی مجرد العربیة من دون خصوصیة للکثرة بل المراد بیان التنافی بین الکلام و بین المخاطب به لا بیان کون المخاطب واحدا أو کثیرا.
قال فی الکشاف،: فإن قلت: کیف یصح أن یراد بالعربی المرسل إلیهم و هم أمة العرب؟ قلت: هو علی ما یجب أن یقع فی إنکار المنکر لو رأی کتابا عجمیا کتب إلی قوم من العرب یقول: کتاب أعجمی و مکتوب إلیه عربی و ذلک لأن مبنی الإنکار علی تنافر حالتی الکتاب و المکتوب إلیه لا علی أن المکتوب إلیه واحد أو جماعة فوجب أن یجرد لما سیق إلیه من الغرض و لا یوصل به ما یخل غرضا آخر أ لا تراک تقول و قد رأیت لباسا طویلا علی امرأة قصیرة: اللباس طویل و اللابس قصیر و لو قلت و اللابس قصیرة جئت بما هو لکنة و فضول قول لأن الکلام لم یقع فی ذکورة اللابس و أنوثته إنما وقع فی غرض وراءهما.
و قوله: «قُلْ هُوَ لِلَّذِینَ آمَنُوا هُدیً وَ شِفاءٌ» بیان أن أثر القرآن و خاصته لا یدور مدار لغته بل الناس تجاهه صنفان و هم الذین آمنوا و الذین لا یؤمنون، و هو هدی و شفاء للذین آمنوا یهدیهم إلی الحق و یشفی ما فی قلوبهم من مرض الشک و الریب. و هو عمی علی الذین لا یؤمنون- و هم الذین فی آذانهم وقر- یعمیهم فلا یبصرون الحق و سبیل الرشاد.
و فی توصیف الذین لا یؤمنون بأن فی آذانهم وقرا إیماء إلی اعترافهم بذلک المنقول عنهم فی أول السورة: «وَ فِی آذانِنا وَقْرٌ».
و قوله: «أُولئِکَ یُنادَوْنَ مِنْ مَکانٍ بَعِیدٍ» أی فلا یسمعون الصوت و لا یرون الشخص و هو تمثیل لحالهم حیث لا یقبلون العظة و لا یعقلون الحجة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا مُوسَی الْکِتابَ فَاخْتُلِفَ فِیهِ إلخ تسلیة للنبی ص عن جحود قومه و کفرهم بکتابه.
و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ الکلمة هی قوله «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ:» الأعراف:- 24.
و قوله: «وَ إِنَّهُمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ أی فی شک مریب من کتاب موسی (ع). بیان حال قومه لیتسلی به النبی ص فیما یری من قومه.
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قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها» إلخ أی إن العمل قائم بصاحبه ناعت له فلو کان صالحا نافعا انتفعت به نفسه و إن کان سیئا ضارا تضررت به نفسه فلیس فی إیصاله تعالی نفع العمل الصالح إلی صاحبه و هو الثواب و لا فی إیصال ضرر العمل السیئ إلی صاحبه و هو العقاب ظلم و وضع للشی‌ء فی غیر موضعه.
و لو کان ذلک ظلما کان تعالی فی إثابته و تعذیبه من لا یحصی من العباد فی ما لا یحصی من الأعمال ظلاما للعبید لکنه لیس بظلم و لا أنه تعالی ظلام لعبیده و بذلک یظهر وجه التعبیر باسم المبالغة فی قوله: «وَ ما رَبُّکَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» و لم یقل: و ما ربک بظالم.
قوله تعالی: «إِلَیْهِ یُرَدُّ عِلْمُ السَّاعَةِ إلی قوله- إِلَّا بِعِلْمِهِ ارتداد علم الساعة إلیه اختصاصه به فلا یعلمها إلا هو، و قد تکرر ذلک فی کلامه تعالی.
و قوله: «وَ ما تَخْرُجُ مِنْ ثَمَراتٍ مِنْ أَکْمامِها» «ثَمَراتٍ فاعل «تَخْرُجُ و «مِنْ زائدة للتأکید کقوله «وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً:» النساء:- 79، و أکمام جمع کم و هو وعاء الثمرة و «ما» مبتدأ خبره «إِلَّا بِعِلْمِهِ و المعنی و لیس تخرج ثمرات من أوعیتها و لا تحمل أنثی و لا تضع حملها إلا مصاحبا لعلمه أی هو تعالی یعلم جزئیات حالات کل شی‌ء.
فهو تعالی علی کونه خالقا للأشیاء محولا لأحوالها عالم بها و بجزئیات حالاتها مراقب لها، و هذا هو أحسن التدبیر فهو الرب وحده، ففی الآیة إشارة إلی توحده تعالی فی الربوبیة و الألوهیة، و لذا ذیل هذا الصدر بقوله: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ أَیْنَ شُرَکائِی إلخ.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُنادِیهِمْ أَیْنَ شُرَکائِی قالُوا آذَنَّاکَ ما مِنَّا مِنْ شَهِیدٍ إلی قوله- مِنْ مَحِیصٍ الظرف متعلق بقوله: «قالُوا» و قیل: ظرف لمضمر مؤخر قد ترک إیذانا بقصور البیان عنه کما فی قوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ ، و قیل: متعلق بمحذوف نحو اذکر، و لعل الوجه الأول أنسب لصدر الآیة بالمعنی الذی ذکرناه فتکون الآیة مسوقة لنفی الشرکاء ببیان قیام التدبیر به تعالی و اعتراف المشرکین بذلک یوم القیامة.
و الإیذان الاعلام، و المراد بالشهادة الشهادة القولیة أو الشهادة بمعنی الرؤیة الحضوریة و علی الثانی فقوله: «وَ ضَلَّ عَنْهُمْ ما کانُوا یَدْعُونَ مِنْ قَبْلُ عطف تفسیر یبین به سبب انتفاء الشهادة.
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و قوله: «وَ ظَنُّوا ما لَهُمْ مِنْ مَحِیصٍ الظن- علی ما قیل- بمعنی الیقین، و المحیص المهرب و المفر، و المعنی: و یوم ینادی الله المشرکین: أین شرکائی؟- علی زعمکم- قالوا:
أعلمناک ما منا من یشهد علیک بالشرکاء- أو ما منا من یشاهد الشرکاء و غاب عنهم ما کانوا یدعون من دون الله فی الدنیا، و أیقنوا أن لیس لهم مهرب من العذاب.
قوله تعالی: «لا یَسْأَمُ الْإِنْسانُ مِنْ دُعاءِ الْخَیْرِ وَ إِنْ مَسَّهُ الشَّرُّ فَیَؤُسٌ قَنُوطٌ» السأمة الملال، و الیأس و القنوط بمعنی و هو انقطاع الرجاء، و الدعاء الطلب.
شروع فی ختم الکلام فی السورة ببیان ما هو السبب فی جحودهم و دفعهم الحق الصریح، و هو أن الإنسان مغتر بنفسه فإذا مسه شر یعجز عن دفعه یئس من الخیر و تعلق بذیل الدعاء و المسألة و توجه إلی ربه، و إذا مسه خیر اشتغل به و أعجب بنفسه و أنساه ذلک کل حق و حقیقة.
و المعنی: لا یمل الإنسان من طلب الخیر و هو ما یراه نافعا لحیاته و معیشته و إن مسه الشر فکثیر الیأس و القنوط لما یری من سقوط الأسباب التی کان یستند إلیها، و هذا لا ینافی تعلق رجائه إذ ذاک بالله سبحانه کما سیأتی.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی إلخ الأصل بالنظر إلی مضمون الآیة السابقة أن یقال: و إن ذاق خیرا قال: هذا لی لکن بدل ذاق من «أَذَقْناهُ و خیرا» من قوله: «رَحْمَةً مِنَّا» لیدل علی أن الخیر الذی ذاقه هو رحمة من الله أذاقه إیاها و لیس بمصیبة برأسه و لا هو یملکه و لو کان یملکه لم ینفک عنه و لم یمسسه الضراء، و لذا قید قوله: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ إلخ بقوله:
«مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ .
و قوله: «لَیَقُولَنَّ هذا لِی أی أنا أملکه فلی أن أفعل فیه ما أشاء و أتصرف فیه کیف أرید، فلیس لأحد أن یمنعنی من شی‌ء منه أو یحاسبنی علی فعل، و لهذا المعنی عقبه بقوله: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً» فإن الساعة هی یوم الحساب.
و قوله: «وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی أی للمثوبة الحسنی أو للعاقبة الحسنی، و هذا مبنی علی ما یراه لنفسه من الکرامة و استحقاق الخیر کأنه یقول: ما ملکته من الخیر لو کان من الله فإنما هو لکرامة نفسی علیه و علی هذا فإن قامت الساعة و رجعت إلی ربی کانت لی عنده العاقبة الحسنی.
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فالمعنی: و أقسم لئن أذقنا الإنسان رحمة هی منا و لا یستحقها و لا یملکها فأذقناها من بعد ضراء مسته و ذلک یدله علی أنه لا یملک ما أذیقه نسی ما کان من قبل و قال:
هذا لی- یشیر إلی شخص النعمة و لا یسمیها رحمة- و لیس لأحد أن یمنعنی عما أفعل فیه و یحاسبنی علیه و ما أظن الساعة- و هی یوم الحساب- قائمة، و أقسم لئن رجعت إلی ربی و قامت ساعة کانت لی عنده العاقبة الحسنی لکرامتی علیه کما أنعم علی من النعمة.
و الآیة نظیرة قوله فی قصة صاحب الجنة: «ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُدِدْتُ إِلی رَبِّی لَأَجِدَنَّ خَیْراً مِنْها مُنْقَلَباً:» الکهف:- 36.
و قد تقدم بعض الکلام فیه.
و قوله: «فَلَنُنَبِّئَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِما عَمِلُوا وَ لَنُذِیقَنَّهُمْ مِنْ عَذابٍ غَلِیظٍ» تهدید و وعید.
قوله تعالی: «وَ إِذا أَنْعَمْنا عَلَی الْإِنْسانِ أَعْرَضَ وَ نَأی بِجانِبِهِ وَ إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ فَذُو دُعاءٍ عَرِیضٍ النأی الابتعاد، و المراد بالجانب الجارحة و هی الجنب أو المراد الجهة و المکان فقوله: «نَأی بِجانِبِهِ کنایة عن الابتعاد بنفسه و هو کنایة عن التکبر و الخیلاء، و المراد بالعریض الوسیع، و الدعاء العریض کالدعاء الطویل کنایة عما استمر و أصر علیه الداعی، و الآیة فی مقام ذم الإنسان و توبیخه أنه إذا أنعم الله علیه أعرض عنه و تکبر و إذا سلب النعمة ذکر الله و أقبل علیه بالدعاء مستمرا مصرا.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ ثُمَّ کَفَرْتُمْ بِهِ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ هُوَ فِی شِقاقٍ بَعِیدٍ» «أَ رَأَیْتُمْ أی أخبرونی، و الشقاق و المشاقة الخلاف، و الشقاق البعید الخلاف الذی لا یقارب الوفاق و هو شدیدة، و قوله: «مِمَّنْ هُوَ فِی شِقاقٍ بَعِیدٍ» کنایة عن المشرکین و لم یقل: منکم بل أتی بالموصول و الصلة و ذلک فی معنی الصفة لیدل علی علة الحکم و هو الشقاق البعید من الحق.
و المعنی: قل للمشرکین أخبرونی إن کان هذا القرآن من عند الله ثم کفرتم به من أضل منکم؟ أی لا أضل منکم لأنکم فی خلاف بعید من حق ما فوقه حق.
فمفاد الآیة أن القرآن یدعوکم إلی الله ناطقا بأنه من عند الله فلا أقل من احتمال صدقه فی دعواه و هذا یکفی فی وجوب النظر فی أمره دفعا للضرر المحتمل و أی ضرر أقوی من الهلاک الأبدی فلا معنی لإعراضکم عنه بالکلیة.
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قوله تعالی: «سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُ إلخ، الآفاق جمع أفق و هو الناحیة، و الشهید بمعنی الشاهد أو بمعنی المشهود و هو المناسب لسیاق الآیة.
و ضمیر «أَنَّهُ للقرآن علی ما یعطیه سیاق الآیة و یؤیده الآیة السابقة التی تذکر کفرهم بالقرآن، و علی هذا فالآیة تعد إراءة آیات فی الآفاق و فی أنفسهم حتی یتبین بها کون القرآن حقا، و الآیات التی شأنها إثبات حقیة القرآن هی الحوادث و المواعید التی أخبر القرآن أنها ستقع کإخباره بأن الله سینصر نبیه ص و المؤمنین و یمکن لهم فی الأرض و یظهر دینهم علی الدین کله و ینتقم من مشرکی قریش إلی غیر ذلک.
فأمر الله تعالی نبیه ص بالهجرة إلی المدینة و قد اشتد الأمر علیه و علی من آمن به غایتها فلا سماء تظلهم و لا أرض تقلهم ثم قتل صنادید قریش فی بدر و لم یزل یرفع ذکره و یفتح علی یدیه حتی فتح مکة و دانت له جزیرة العرب ثم فتح بعد رحلته للمسلمین معظم المعمورة فأری سبحانه المشرکین آیاته فی الآفاق و هی النواحی التی فتحها للمسلمین و نشر فیها دینهم، و فی أنفسهم و هو قتلهم الذریع فی بدر.
و لیست هذه آیات فی أنفسها فکم من فتح و غلبة یذکره التاریخ و مقاتل ذریعة یقصها لکنها آیات بما أن الله سبحانه وعد بها و القرآن الکریم أخبر بها قبل وقوعها ثم وقعت علی ما أخبر بها.
و یمکن أن یکون المراد بإراءة الآیات و تبین الحق بذلک ما یستفاد من آیات أخری أن الله سیظهر دینه بتمام معنی الظهور علی الدین کله فلا یعبد علی الأرض إلا الله وحده و تظل السعادة علی النوع الإنسانی و هی الغایة لخلقتهم، و قد تقدم استفادة ذلک من قوله تعالی «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ» الآیة: النور:- 55 و غیره و أیدناه بالدلیل العقلی.
و الفرق بین الوجهین أن وجه الکلام علی الأول إلی مشرکی مکة و من یتبعهم خاصة و علی الثانی إلی مشرکی الأمة عامة و الخطاب علی أی حال اجتماعی، و یمکن الجمع بین الوجهین.
و یمکن أن یکون المراد ما یشاهده الإنسان فی آخر لحظة من لحظات حیاته الدنیا حیث تطیر عنه الأوهام و تضل عنه الدعاوی و تبطل الأسباب و لا یبقی إلا الله عز اسمه 
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و یؤیده ذیل الآیة و الآیة التالیة، و ضمیر «أَنَّهُ الْحَقُ علی هذا لله سبحانه.
و لهم فی الآیة أقوال أخری أغمضنا عن إیرادها.
و قوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» فاعل «لَمْ یَکْفِ هو «بِرَبِّکَ و الباء زائدة، و «أَنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» بدل من الفاعل، و الاستفهام للإنکار، و المعنی أ و لم یکف فی تبین الحق کون ربک مشهودا علی کل شی‌ء إذ ما من شی‌ء إلا و هو فقیر من جمیع جهاته إلیه متعلق به و هو تعالی قائم به قاهر فوقه فهو تعالی معلوم لکل شی‌ء و إن لم یعرفه بعض الأشیاء.
و اتصال الجملة أعنی قوله: «أَ وَ لَمْ یَکْفِ بِرَبِّکَ إلخ بقوله: «سَنُرِیهِمْ إلخ علی الوجه الأخیر من الوجوه الثلاثة الماضیة ظاهر، و أما علی الوجهین الأولین فلعل الوجه فیه أن المشرکین إنما کفروا بالقرآن لدعوته إلی التوحید فانتقل من الدلالة علی حقیة القرآن للدلالة علی حقیة ما یدعو إلیه إلی الدلالة علی حقیة ما یدعو إلیه مستقیما من غیر واسطة کأنه قیل: سنریهم آیاتنا لیتبین لهم أن القرآن الذی یخبرهم بها حق فیتبین أن ربک واحد لا شریک له ثم قیل: و هذا طریق بعید هناک ما هو أقرب منه أ و لم یکفهم أن ربک مشهود علی کل شی‌ء؟
قوله تعالی: «أَلا إِنَّهُمْ فِی مِرْیَةٍ مِنْ لِقاءِ رَبِّهِمْ إلخ الذی یفیده السیاق أن فی الآیة تنبیها علی أنهم لا ینتفعون بالاحتجاج علی وحدانیته تعالی بکونه شهیدا علی کل شی‌ء و هو أقوی براهین التوحید و أوضحها لمن تعقل لأنهم فی مریة و شک من لقاء ربهم و هو کونه تعالی غیر محجوب بصفاته و أفعاله عن شی‌ء من خلقه.
ثم نبه بقوله: «أَلا إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطٌ» علی ما ترتفع به هذه المریة و تنبت من أصلها و هو إحاطته تعالی بکل شی‌ء علی ما یلیق بساحة قدسه و کبریائه فلا یخلو عنه مکان و لیس فی مکان و لا یفقده شی‌ء و لیس فی شی‌ء.
و للمفسرین فی الآیة أقوال لو راجعتها لرأیت عجبا.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن عساکر عن عکرمة": فی قوله: «أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ
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خَیْرٌ- أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ» نزلت فی عمار بن یاسر و فی أبی جهل.":
أقول: و رواه أیضا عن عدة من الکتب عن بشر بن تمیم، و روی أیضا عن ابن مردویه عن ابن عباس": «أَ فَمَنْ یُلْقی فِی النَّارِ» قال: أبو جهل بن هشام، و «أَمْ مَنْ یَأْتِی آمِناً یَوْمَ الْقِیامَةِ» قال: أبو بکر الصدیق، و الروایات من التطبیق.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِالذِّکْرِ لَمَّا جاءَهُمْ یعنی القرآن «لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ قال: لا یأتیه الباطل من قبل التوراة- و لا من قبل الإنجیل و الزبور «وَ لا مِنْ خَلْفِهِ قال: لا یأتیه من بعده کتاب یبطله.
و فی المجمع، فی الآیة قیل فیه أقوال- إلی أن قال- و ثالثها معناه:
أنه لیس فی إخباره عما مضی باطل- و لا فی إخباره عما یکون فی المستقبل باطل- بل أخباره کلها موافقة لمخبراتها،: و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «أَعْجَمِیٌّ وَ عَرَبِیٌ قال: لو کان هذا القرآن أعجمیا لقالوا: کیف نتعلمه و لساننا عربی و أتیتنا بقرآن أعجمی- فأحب الله أن ینزله بلسانهم و قد قال الله عز و جل: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا بِلِسانِ قَوْمِهِ .
و فی روضة الکافی، بإسناده عن الطیار عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
«سَنُرِیهِمْ آیاتِنا فِی الْآفاقِ وَ فِی أَنْفُسِهِمْ- حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُ قال خسف و مسخ و قذف. قال: قلت: «حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ قال: دع ذا ذاک قیام القائم.
و فی إرشاد المفید، عن علی بن أبی حمزة عن أبی الحسن موسی (ع): فی الآیة قال:
الفتن فی آفاق الأرض- و المسخ فی أعداء الحق.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: یریهم فی أنفسهم المسخ، و یریهم فی الآفاق انتقاض الآفاق علیهم- فیرون قدرة الله عز و جل فی أنفسهم و فی الآفاق. قلت له: حَتَّی یَتَبَیَّنَ لَهُمْ أَنَّهُ الْحَقُ قال: خروج القائم هو الحق عند الله عز و جل یراه الخلق.
تم و الحمد لله. 



الجزء الثامن عشر





(42) سورة الشوری مکیة و هی ثلاث و خمسون آیة (53)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) عسق (2) کَذلِکَ یُوحِی إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (3) لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ (4)
تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْ فَوْقِهِنَّ وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ أَلا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (5) وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ اللَّهُ حَفِیظٌ عَلَیْهِمْ وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ (6)



بیان‌

تتکلم السورة حول الوحی الذی هو نوع تکلیم من الله سبحانه لأنبیائه و رسله کما یدل علیه ما فی مفتتحها من قوله: «کَذلِکَ یُوحِی إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ اللَّهُ الآیة و ما فی مختتمها من قوله: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً إلخ» الآیات، و رجوع الکلام إلیه مرة بعد أخری فی قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ قُرْآناً عَرَبِیًّا» الآیة، و قوله:
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«شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً» الآیة، و قوله: «اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ الْمِیزانَ الآیة و ما یتکرر فی السورة من حدیث الرزق علی ما سیجی‌ء.
فالوحی هو الموضوع الذی یجری علیه الکلام فی السورة و ما فیها من التعرض لآیات التوحید و صفات المؤمنین و الکفار و ما یستقبل کلا من الفریقین فی معادهم و رجوعهم إلی الله سبحانه مقصود بالقصد الثانی و کلام جره کلام.
و السورة مکیة و قد استثنی قوله: «وَ الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمْ إلی تمام ثلاث آیات، و قوله: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی إلی تمام أربع آیات و سیجی‌ء الکلام فیها إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «حم عسق من الحروف المقطعة الواقعة فی أوائل عدة من السور القرآنیة، و ذلک من مختصات القرآن الکریم لا یوجد فی غیره من الکتب السماویة.
و قد اختلف المفسرون من القدماء و المتأخرین فی تفسیرها و قد نقل عنهم الطبرسی فی مجمع البیان أحد عشر قولا فی معناها:
أحدها: أنها من المتشابهات التی استأثر الله سبحانه بعلمها لا یعلم تأویلها إلا هو.
الثانی: أن کلا منها اسم للسورة التی وقعت فی مفتتحها.
الثالث: أنها أسماء القرآن أی لمجموعه.
الرابع: أن المراد بها الدلالة علی أسماء الله تعالی فقوله: «الم معناه أنا الله أعلم، و قوله: «المر» معناه أنا الله أعلم و أری، و قوله: «المص معناه أنا الله أعلم و أفصل، و قوله: «کهیعص الکاف من الکافی، و الهاء من الهادی، و الیاء من الحکیم، و العین من العلیم، و الصاد من الصادق، و هو مروی عن ابن عباس، و الحروف المأخوذة من الأسماء مختلفة فی أخذها فمنها ما هو مأخوذ من أول الاسم کالکاف من الکافی، و منها ما هو مأخوذ من وسطه کالیاء من الحکیم، و منها ما هو مأخوذ من آخر الکلمة کالمیم من أعلم.
الخامس: أنها أسماء لله تعالی مقطعة لو أحسن الناس تألیفها لعلموا اسم الله الأعظم تقول:
الر و حم و ن یکون الرحمن و کذلک سائرها إلا أنا لا نقدر علی تألیفها و هو مروی عن سعید بن جبیر.
السادس: أنها أقسام أقسم الله بها فکأنه هو أقسم بهذه الحروف علی أن القرآن کلامه 
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و هی شریفة لکونها مبانی کتبه المنزلة، و أسمائه الحسنی و صفاته العلیا، و أصول لغات الأمم علی اختلافها.
السابع: أنها إشارات إلی آلائه تعالی و بلائه و مدة الأقوام و أعمارهم و آجالهم.
الثامن: أن المراد بها الإشارة إلی بقاء هذه الأمة علی ما یدل علیه حساب الجمل.
التاسع: أن المراد بها حروف المعجم و قد استغنی بذکر ما ذکر منها عن ذکر الباقی کما یقال: أب و یراد به جمیع الحروف.
العاشر: أنها تسکیت للکفار لأن المشرکین کانوا تواصوا فیما بینهم أن لا یستمعوا للقرآن و أن یلغوا فیه کما حکاه القرآن عنهم بقوله: «لا تَسْمَعُوا لِهذَا الْقُرْآنِ وَ الْغَوْا فِیهِ الآیة، فربما صفروا و ربما صفقوا و ربما غلطوا فیه لیغلطوا النبی ص فی تلاوته، فأنزل الله تعالی هذه الحروف فکانوا إذا سمعوها استغربوها و استمعوا إلیها و تفکروا فیها و اشتغلوا بها عن شأنهم فوقع القرآن فی مسامعهم.
الحادی عشر: أنها من قبیل تعداد حروف التهجی و المراد بها أن هذا القرآن الذی عجزتم عن معارضته هو من جنس هذه الحروف التی تتحاورون بها فی خطبکم و کلامکم فإذا لم تقدروا علیه فاعلموا أنه من عند الله تعالی، و إنما کررت الحروف فی مواضع استظهارا فی الحجة، و هو مروی عن قطرب و اختاره أبو مسلم الأصبهانی و إلیه یمیل جمع من المتأخرین.
فهذه أحد عشر قولا و فیما نقل عنهم ما یمکن أن یجعل قولا آخر کما نقل عن ابن عباس فی «الم أن الألف إشارة إلی الله و اللام إلی جبریل و المیم إلی محمد ص، و ما عن بعضهم أن الحروف المقطعة فی أوائل السور المفتتحة بها إشارة إلی الغرض المبین فیها کان یقال: إن «ن» إشارة إلی ما تشتمل علیه السورة من النصر الموعود للنبی ص، و «ق» إشارة إلی القرآن أو القهر الإلهی المذکور فی السورة، و ما عن بعضهم أن هذه الحروف للإیقاظ.
و الحق أن شیئا من هذه الأقوال لا تطمئن إلیه النفس:
أما القول الأول فقد تقدم فی بحث المحکم و المتشابه فی أوائل الجزء الثالث من الکتاب 
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أنه أحد الأقوال فی معنی المتشابه و عرفت أن الإحکام و التشابه من صفات الآیات التی لها دلالة لفظیة علی مدالیلها، و أن التأویل لیس من قبیل المدالیل اللفظیة بل التأویلات حقائق واقعیة تنبعث من مضامین البیانات القرآنیة أعم من محکماتها و متشابهاتها، و علی هذا فلا هذه الحروف المقطعة متشابهات و لا معانیها المراد بها تأویلات لها.
و أما الأقوال العشرة الآخر فإنما هی تصویرات لا تتعدی حد الاحتمال و لا دلیل یدل علی شی‌ء منها.
نعم فی بعض الروایات المنسوبة إلی النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) بعض التأیید للقول الرابع و السابع و الثامن و العاشر و سیأتی نقلها و الکلام فی مفادها فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و الذی لا ینبغی أن یغفل عنه أن هذه الحروف تکررت فی سور شتی و هی تسع و عشرون سورة افتتح بعضها بحرف واحد و هی ص و ق و ن، و بعضها بحرفین و هی سور طه و طس و یس و حم. و بعضها بثلاثة أحرف کما فی سورتی «الم و «الر» و «طسم و بعضها بأربعة أحرف کما فی سورتی «المص و «المر» و بعضها بخمسة أحرف کما فی سورتی «کهیعص و «حم عسق .
و تختلف هذه الحروف أیضا من حیث أن بعضها لم یقع إلا فی موضع واحد مثل «ن و بعضها واقعة فی مفتتح عدة من السور مثل «الم و «الر» و «طس و «حم .
ثم إنک إن تدبرت بعض التدبر فی هذه السور التی تشترک فی الحروف المفتتح بها مثل المیمات و الراءات و الطواسین و الحوامیم، وجدت فی السور المشترکة فی الحروف من تشابه المضامین و تناسب السیاقات ما لیس بینها و بین غیرها من السور.
و یؤکد ذلک ما فی مفتتح أغلبها من تقارب الألفاظ کما فی مفتتح الحوامیم من قوله:
«تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ أو ما هو فی معناه، و ما فی مفتتح الراءات من قوله: «تِلْکَ آیاتُ الْکِتابِ أو ما هو فی معناه، و نظیر ذلک واقع فی مفتتح الطواسین، و ما فی مفتتح المیمات من نفی الریب عن الکتاب أو ما هو فی معناه.
و یمکن أن یحدس من ذلک أن بین هذا الحروف المقطعة و بین مضامین السور المفتتحة
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بها ارتباطا خاصا، و یؤید ذلک ما نجد أن سورة الأعراف المصدرة بالمص فی مضمونها کأنها جامعة بین مضامین المیمات و ص، و کذا سورة الرعد المصدرة بالمر فی مضمونها کأنها جامعة بین مضامین المیمات و الراءات.
و یستفاد من ذلک أن هذه الحروف رموز بین الله سبحانه و بین رسوله ص خفیة عنا لا سبیل لأفهامنا العادیة إلیها إلا بمقدار أن نستشعر أن بینها و بین المضامین المودعة فی السور ارتباطا خاصا.
و لعل المتدبر لو تدبر فی مشترکات هذه الحروف و قایس مضامین السور التی وقعت فیها بعضها إلی بعض تبین له الأمر أزید من ذلک.
و لعل هذا معنی 
ما روته أهل السنة عن علی (ع)- علی ما فی المجمع،:- أن لکل کتاب صفوة- و صفوة هذا الکتاب حروف التهجی ..
قوله تعالی: «کَذلِکَ یُوحِی إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ اللَّهُ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ إلی قوله- الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ مقتضی کون غرض السورة بیان الوحی بتعریف حقیقته و الإشارة إلی غایته و آثاره أن تکون الإشارة بقوله: «کَذلِکَ إلی شخص الوحی بإلقاء هذه السورة إلی النبی ص فیکون تعریفا لمطلق الوحی بتشبیهه بفرد مشار إلیه مشهود للمخاطب فیکون کقولنا فی تعریف الإنسان مثلا هو کزید.
و علیه یکون قوله: «إِلَیْکَ وَ إِلَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِکَ فی معنی إلیکم جمیعا، و إنما عبر بما عبر للدلالة علی أن الوحی سنة إلهیة جاریة غیر مبتدعة، و المعنی أن الوحی الذی نوحیه إلیکم معشر الأنبیاء- نبیا بعد نبی سنة جاریة- هو کهذا الذی تجده و تشاهده فی تلقی هذه السورة.
و قد أخذ جمهور المفسرین قوله: «کَذلِکَ إشارة إلی الوحی لا من حیث نفسه بل من حیث ما یشتمل علیه من المفاد فیکون فی الحقیقة إشارة إلی المعارف التی تشتمل علیها السورة و تتضمنها و استنتجوا من ذلک أن مضمون السورة مما أوحاه الله تعالی إلی جمیع الأنبیاء فهو من الوحی المشترک فیه، و قد عرفت أنه لا یوافق غرض السورة و یأباه سیاق آیاتها.
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و قوله: «الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ خمسة من أسمائه الحسنی، و قوله: «لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ فی معنی المالک، و هو واقع موقع التعلیل لأصل الوحی و لکونه سنة إلهیة جاریة فالذی یعطیه الوحی شرع إلهی فیه هدایة الناس إلی سعادة حیاتهم فی الدنیا و الآخرة و لیس المانع أن یمنعه تعالی عن ذلک لأنه عزیز غیر مغلوب فیما یرید، و لا هو تعالی یهمل أمر هدایة عباده لأنه حکیم متقن فی أفعاله و من إتقان الفعل أن یساق إلی غایته.
و من حقه تعالی أن یتصرف فیهم و فی أمورهم کیف یشاء، لأنه مالکهم و له أن یعبدهم و یستعبدهم بالأمر و النهی لأنه علی عظیم فلکل من الأسماء الخمسة حظه من التعلیل، و ینتج مجموعها أنه ولیهم من کل جهة لا ولی غیره.
قوله تعالی: «تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْ فَوْقِهِنَ إلخ التفطر التشقق من الفطر بمعنی الشق.
الذی یهدی إلیه السیاق و الکلام مسرود لبیان حقیقة الوحی و غایته و آثاره أن یکون المراد من تفطر السماوات من فوقهن تفطرها بسبب الوحی النازل من عند الله العلی العظیم المار بهن سماء سماء حتی ینزل علی الأرض فإن مبدأ الوحی هو الله سبحانه و السماوات طرائق إلی الأرض قال تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنا فَوْقَکُمْ سَبْعَ طَرائِقَ وَ ما کُنَّا عَنِ الْخَلْقِ غافِلِینَ»: المؤمنون: 17.
و الوجه فی تقیید «یَتَفَطَّرْنَ بقوله: «مِنْ فَوْقِهِنَ ظاهر فإن الوحی ینزل علیهن من فوقهن من عند من له العلو المطلق و العظمة المطلقة فلو تفطرن کان ذلک من فوقهن.
علی ما فیه من إعظام أمر الوحی و إعلائه فإنه کلام العلی العظیم فلکونه کلام ذی العظمة المطلقة تکاد السماوات یتفطرن بنزوله و لکونه کلاما نازلا من عند ذی العلو المطلق یتفطرن من فوقهن لو تفطرن.
فالآیة فی إعظام أمر کلام الله من حیث نزوله و مروره علی السماوات نظیره قوله:
«حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْکَبِیرُ»: سبأ: 23 فی إعظامه من حیث تلقی ملائکة السماوات إیاه، و نظیره قوله: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ 
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عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ»: الحشر: 21 فی إعظامه علی فرض نزوله علی جبل و نظیره قوله: «إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا»: المزمل: 5 فی استثقاله و استصعاب حمله. هذا ما یعطیه السیاق.
و قد حمل القوم الآیة علی أحد معنیین آخرین:
أحدهما: أن المراد تفطرهن من عظمة الله و جلاله جل جلاله کما یؤیده توصیفه تعالی قبله بالعلی العظیم.
و ثانیهما: أن المراد تفطرهما من شرک المشرکین من أهل الأرض و قولهم: «اتَّخَذَ الرَّحْمنُ وَلَداً» فقد قال تعالی فیه: «تَکادُ السَّماواتُ یَتَفَطَّرْنَ مِنْهُ»: مریم: 90 فأدی ذلک إلی التکلف فی توجیه تقیید التفطر بقوله: «مِنْ فَوْقِهِنَ و خاصة علی المعنی الثانی، و کذا فی توجیه اتصال قوله: «وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ إلخ بما قبله کما لا یخفی علی من راجع کتبهم.
و قوله: «وَ الْمَلائِکَةُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ أی ینزهونه تعالی عما لا یلیق بساحة قدسه و یثنون علیه بجمیل فعله، و مما لا یلیق بساحة قدسه أن یهمل أمر عباده فلا یهدیهم بدین یشرعه لهم بالوحی و هو منه فعل جمیل، و یسألونه تعالی أن یغفر لأهل الأرض، و حصول المغفرة إنما هو بحصول سببها و هو سلوک سبیل العبودیة بالاهتداء بهدایة الله سبحانه فسؤالهم المغفرة لهم مرجعه إلی سؤال أن یشرع لهم دینا یغفر لمن تدین به منهم فالمعنی و الملائکة یسألون الله سبحانه أن یشرع لمن فی الأرض من طریق الوحی دینا یدینون به فیغفر لهم بذلک.
و یشهد علی هذا المعنی وقوع الجملة فی سیاق بیان صفة الوحی و کذا تعلق الاستغفار بمن فی الأرض إذ لا معنی لطلب المغفرة منهم لمطلق أهل الأرض حتی لمن قال: «اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً» و قد حکی الله تعالی عنهم: «وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا» الآیة: المؤمن: 7 فالمتعین حمل سؤال المغفرة علی سؤال سببها و هو تشریع الدین لأهل الأرض لیغفر لمن تدین به.
و قوله: «أَلا إِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ أی إن الله سبحانه لاتصافه بصفتی المغفرة و الرحمة و تسمیه باسمی الغفور الرحیم یلیق بساحة قدسه أن یفعل بأهل الأرض ما ینالون 
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به المغفرة و الرحمة من عنده و هو أن یشرع لهم دینا یهتدون به إلی سعادتهم من طریق الوحی و التکلیم.
قیل: و فی قوله: «أَلا إِنَّ اللَّهَ إلخ إشارة إلی قبول استغفار الملائکة و أنه سبحانه یزیدهم علی ما طلبوه من المغفرة رحمة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ اللَّهُ حَفِیظٌ عَلَیْهِمْ وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ لما استفید من الآیات السابقة أن الله تعالی هو الولی لعباده لا ولی غیره و هو یتولی أمر من فی الأرض منهم بتشریع دین لهم یرتضیه من طریق الوحی إلی أنبیائه علی ما یقتضیه أسماؤه الحسنی و صفاته العلیا، و لازم ذلک أن لا یتخذ عباده أولیاء من دونه، أشار فی هذه الآیة إلی حال من اتخذ من دونه أولیاء باتخاذهم شرکاء له فی الربوبیة و الألوهیة فذکر أنه لیس بغافل عما یعملون و أن أعمالهم محفوظة علیهم سیؤاخذون بها، و لیس علی النبی ص إلا البلاغ من غیر أن یکون وکیلا علیهم مسئولا عن أعمالهم.
فقوله: «اللَّهُ حَفِیظٌ عَلَیْهِمْ أی یحفظ علیهم شرکهم و ما یتفرع علیه من الأعمال السیئة.
و قوله: «وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِوَکِیلٍ أی مفوضا إلیک أعمالهم حتی تصلحها لهم بهدایتهم إلی الحق، و الکلام لا یخلو من نوع من التسلیة للنبی ص.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و البخاری فی تاریخه و ابن جریر بسند ضعیف عن ابن عباس عن جابر بن عبد الله بن رباب قال*: مر أبو یاسر بن أخطب فی رجال من یهود برسول الله ص- و هو یتلو فاتحة سورة البقرة «الم ذلِکَ الْکِتابُ فأتاه أخوه حیی بن أخطب فی رجال من الیهود- فقال: تعلمون؟ و الله لقد سمعت محمدا- یتلو فیما أنزل علیه «الم ذلِکَ الْکِتابُ فقالوا: أنت سمعته؟ قال نعم.
فمشی أولئک النفر إلی رسول الله ص- فقالوا: یا محمد أ لم تذکر أنک تتلو فیما أنزل علیک «الم ذلِکَ الْکِتابُ ؟ قال: بلی. قالوا: قد جاءک بهذا جبریل من عند الله؟
قال: نعم. قالوا: لقد بعث الله قبلک أنبیاء- ما نعلمه بین لنبی لهم ما مدة ملکه؟
و ما أجل أمته غیرک.
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فقال حیی بن أخطب و أقبل علی من کان معه: الألف واحدة و اللام ثلاثون و المیم أربعون- فهذه إحدی و سبعون سنة- أ فتدخلون فی دین نبی إنما مدة ملکه- و أجل أمته إحدی و سبعون سنة.
ثم أقبل علی رسول الله ص فقال: یا محمد هل مع هذا غیره؟ قال: نعم. قال:
ما ذا؟ قال: المص قال: هذا أثقل و أطول الألف واحدة، و اللام ثلاثون و المیم أربعون و الصاد تسعون- فهذه مائة و إحدی و ستون سنة- هل مع هذا یا محمد غیره؟ قال: نعم.
قال: ما ذا؟ قال: الر. قال: هذه أثقل و أطول الألف واحدة- و اللام ثلاثون و الراء مائتان- فهذه إحدی و ثلاثون و مائتا سنة- فهل مع هذا غیره؟ قال: نعم- قال: ما ذا؟، قال المر قال: فهذه أثقل و أطول- الألف واحدة و اللام ثلاثون و المیم أربعون و الراء مائتان- فهذه إحدی و سبعون سنة و مائتان.
ثم قال: لقد لبس علینا أمرک یا محمد- حتی ما ندری أ قلیلا أعطیت أم کثیرا؟ ثم قاموا فقال أبو یاسر لأخیه حیی و من معه من الأحبار: ما یدریکم؟ لعله قد جمع هذا لمحمد کله- إحدی و سبعون و إحدی و ستون و مائة- و إحدی و ثلاثون و مائتان- فذلک سبعمائة و أربع و ثلاثون- فقالوا: لقد تشابه علینا أمره- فیزعمون أن هذه الآیات نزلت فیهم:
«هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ عَلَیْکَ الْکِتابَ- مِنْهُ آیاتٌ مُحْکَماتٌ هُنَّ أُمُّ الْکِتابِ- وَ أُخَرُ مُتَشابِهاتٌ .:
أقول: و روی قریبا منه عن ابن المنذر عن ابن جریح، و روی مثله أیضا القمی فی تفسیره، عن أبیه عن ابن رئاب عن محمد بن قیس عن أبی جعفر (ع)
، و لیس فی الروایة ما یدل علی إمضاء النبی ص لدعواهم و لا کانت لهم علی ما ادعوه حجة، و قد تقدم أن الآیات المتشابهة غیر الحروف المقطعة فی فواتح السور.
و فی المعانی، بإسناده عن جویریة عن سفیان الثوری قال*: قلت لجعفر بن محمد بن علی بن الحسین بن علی بن أبی طالب (ع): یا ابن رسول الله ما معنی قول الله عز و جل:
الم و المص و الر و المر و کهیعص و طه و طس و طسم و یس و- ص و حم و حم عسق و ق و ن 
قال (ع) أما الم فی أول البقرة فمعناه أنا الله الملک، و أما الم فی أول آل عمران فمعناه أنا الله المجید، و المص فمعناه أنا الله المقتدر الصادق، و الر فمعناه أنا الله الرءوف، و المر فمعناه أنا الله المحیی الممیت الرازق، و کهیعص معناه أنا الکافی الهادی- الولی العالم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 14
الصادق الوعد، فأما طه فاسم من أسماء النبی ص- و معناه یا طالب الحق الهادی إلیه- ما أنزلنا علیک القرآن لتشقی بل لتسعد به.
و أما طس فمعناه أنا الطالب السمیع، و أما طسم فمعناه أنا الطالب السمیع المبدئ المعید، و أما یس فاسم من أسماء النبی ص- و معناه یا أیها السامع للوحی و القرآن الحکیم- إنک لمن المرسلین علی صراط مستقیم.
و أما- ص فعین تنبع من تحت العرش- و هی التی توضأ منها النبی ص لما عرج به- و یدخلها جبرئیل کل یوم دخلة فیغتمس فیها- ثم یخرج منها فینفض أجنحته- فلیس من قطرة تقطر من أجنحته- إلا خلق الله تبارک و تعالی منها ملکا یسبح الله- و یقدسه و یکبره و یحمده إلی یوم القیامة.
و أما حم فمعناه الحمید المجید، و أما حم عسق فمعناه الحلیم المثیب العالم- السمیع القادر القوی، و أما ق فهو الجبل المحیط بالأرض- و خضرة السماء منه- و به یمسک الله الأرض أن تمید بأهلها، و أما ن فهو نهر فی الجنة- قال الله عز و جل اجمد فجمد فصار مدادا- ثم قال عز و جل للقلم: اکتب- فسطر القلم فی اللوح المحفوظ ما کان- و ما هو کائن إلی یوم القیامة- فالمداد مداد من نور و القلم قلم من نور- و اللوح لوح من نور.
قال سفیان: فقلت له: یا ابن رسول الله- بین لی أمر اللوح و القلم و المداد فضل بیان- و علمنی مما علمک الله- فقال: یا ابن سعید لو لا أنک أهل للجواب ما أجبتک- فنون ملک یؤدی إلی القلم و هو ملک، و القلم یؤدی إلی اللوح و هو ملک، و اللوح یؤدی إلی إسرافیل، و إسرافیل یؤدی إلی میکائیل، و میکائیل یؤدی إلی جبرئیل، و جبرئیل یؤدی إلی الأنبیاء و الرسل (ص). قال: ثم قال لی: قم یا سفیان فلا آمن علیک ..
أقول: ظاهر ما فی الروایة من تفسیر غالب الحروف المقطعة بأسماء الله الحسنی أنها حروف مأخوذة من الأسماء إما من أولها کالمیم من الملک و المجید و المقتر، و إما من بین حروفها کاللام من الله و الیاء من الولی فتکون الحروف المقطعة إشارات علی سبیل الرمز إلی أسماء الله تعالی، و قد روی هذا المعنی من طرق أهل السنة عن ابن عباس و الربیع بن أنس و غیرهما لکن لا یخفی علیک أن الرمز فی الکلام إنما یصار إلیه فی الإفصاح عن الأمور التی لا یرید المتکلم أن یطلع علیه غیر المخاطب بالخطاب فیرمز إلیه 
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بما لا یتعداه و مخاطبه و لا یقف علیه غیرهما و هذه الأسماء الحسنی قد أوردت و بینت فی مواضع کثیرة من کلامه تعالی تصریحا و تلویحا و إجمالا و تفصیلا و لا یبقی مع ذلک فائدة فی الإشارة إلی کل منها بحرف مأخوذ منه رمزا إلیه.
فالوجه- علی تقدیر صحة الروایة- أن یحمل علی کون هذه الأحرف دالة علی هذه المعانی دلالة غیر وضعیة فتکون رموزا إلیها مستورة عنا مجهولة لنا دالة علی مراتب من هذه المعانی هی أدق و أرقی و أرفع من أفهامنا، و یؤید ذلک بعض التأیید تفسیره الحرف الواحد کالمیم فی المواضع المختلفة بمعان مختلفة، و کذا ما ورد أنها من حروف اسم الله الأعظم.
و قوله: «و أما ق فهو الجبل المحیط بالأرض و خضرة السماء منه» إلخ و روی قریبا منه القمی فی تفسیره، و هو مروی بعدة من طرق أهل السنة عن ابن عباس و غیره، و لفظ بعضها جبل من زمرد محیط بالدنیا علی کنفی «1» السماء، و فی بعضها أنه جبل محیط بالبحر المحیط بالأرض و السماء الدنیا مترفرفة علیها و أن هناک سبع أرضین و سبعة أبحر و سبعة أجبل و سبع سماوات.
و فی بعض ما عن ابن عباس": خلق الله جبلا یقال له: ق محیط بالعالم- و عروقه إلی الصخرة التی علیها الأرض- فإذا أراد الله أن یزلزل قریة- أمر ذلک الجبل فحرک العرق الذی یلی تلک القریة- فیزلزلها و یحرکها فمن ثم تحرک القریة دون القریة.
و الروایات بظاهرها أشبه بالإسرائیلیات، و لو لا قوله: «و به یمسک الله الأرض أن تمید بأهلها» لأمکن حمل قوله: «و أما ق فهو الجبل المحیط بالدنیا و خضرة السماء منه» علی إرادة الهواء المحیط بالأرض بضرب من التأویل.
و أما قوله: إن طه و یس من أسماء النبی ص بالمعنی الذی فسره به فینبغی أن یحمل أیضا علی ما قدمناه به و یفسر الروایات الکثیرة الواردة من طرق العامة و الخاصة فی أن طه و یس من أسماء النبی ص.
و أما قوله فی ن إنه نهر صیره الله مدادا کتب به القلم بأمره علی اللوح ما کان و ما یکون 
______________________________
(1) الکنف بفتحتین الجانب و کنفا السماء جانباه.
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إلی یوم القیامة، و أن المداد و القلم و اللوح من النور ثم قوله: إن المداد ملک و القلم ملک و اللوح ملک فهو نعم الشاهد علی أن ما ورد فی کلامه تعالی من العرش و الکرسی و اللوح و القلم و نظائر ذلک و فسر بما فسر به فی کلام النبی ص و أئمة أهل البیت ( (ع)) من باب التمثیل أرید به تقریب معارف حقیقیة هی أعلی و أرفع من سطح الأفهام العامة بتنزیلها منزلة المحسوس.
و فی المعانی، أیضا بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال «الم هو حرف من حروف اسم الله الأعظم- المقطع فی القرآن الذی یؤلفه النبی ص و الإمام- فإذا دعا به أجیب.
الحدیث.
أقول: کون هذه الحروف المقطعة من حروف اسم الله الأعظم المقطع فی القرآن مروی بعدة من طرق أهل السنة عن ابن عباس و غیره، و قد تبین فی البحث عن الأسماء الحسنی فی سورة الأعراف أن الاسم الأعظم الذی له أثره الخاص به لیس من قبیل الألفاظ، و أن ما ورد مما ظاهره أنه اسم مؤلف من حروف ملفوظة مصروف عن ظاهره بنوع من الصرف المناسب له.
و فیه، بإسناده عن محمد بن زیاد و محمد بن سیار عن العسکری (ع) أنه قال*: کذبت قریش و الیهود بالقرآن و قالوا: سحر مبین تقوله- فقال الله: «الم ذلِکَ الْکِتابُ أی یا محمد هذا الکتاب الذی أنزلناه علیک- هو الحروف المقطعة التی منها ألف لام میم- و هو بلغتکم و حروف هجائکم- فأتوا بمثله إن کنتم صادقین- و استعینوا علی ذلک بسائر شهدائکم.
الحدیث.
أقول: و الحدیث من تفسیر العسکری و هو ضعیف.
و فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر ( (ع))* فی قوله تعالی: «یَتَفَطَّرْنَ مِنْ فَوْقِهِنَ أی یتصدعن.
و عن جوامع الجامع،: فی قوله تعالی: «وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِمَنْ فِی الْأَرْضِ : قال الصادق ( (ع)):
لمن فی الأرض من المؤمنین.:
أقول: و روی ما فی معناه فی المجمع، عنه ( (ع)) و رواه القمی مضمرا.
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اشارة

وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها وَ تُنْذِرَ یَوْمَ الْجَمْعِ لا رَیْبَ فِیهِ فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ (7) وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَهُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ لکِنْ یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمُونَ ما لَهُمْ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (8) أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُّ وَ هُوَ یُحْیِ الْمَوْتی وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (9) وَ مَا اخْتَلَفْتُمْ فِیهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَحُکْمُهُ إِلَی اللَّهِ ذلِکُمُ اللَّهُ رَبِّی عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ (10) فاطِرُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً وَ مِنَ الْأَنْعامِ أَزْواجاً یَذْرَؤُکُمْ فِیهِ لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ (11)
لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (12)



بیان‌

فصل ثان من الآیات یعرف فیه الوحی من حیث الغایة المترتبة علیه کما عرفه فی الفصل السابق بالإشارة إلیه نفسه.
فبین فی هذا الفصل أن الغرض من الوحی إنذار الناس و خاصة الإنذار المتعلق بیوم الجمع الذی یتفرق فیه الناس فریقین فریق فی الجنة و فریق فی السعیر إذ لو لا الإنذار بیوم الجمع الذی فیه الحساب و الجزاء لم تنجح دعوة دینیة و لم ینفع تبلیغ.
ثم بین أن تفرقهم فریقین هو الذی شاءه الله سبحانه فعقبه بتشریع الدین و إنذار
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الناس یوم الجمع من طریق الوحی لأنه ولیهم الذی یحییهم بعد موتهم الحاکم بینهم فیما اختلفوا فیه.
ثم ساق الکلام فانتقل إلی توحید الربوبیة و أنه تعالی هو الرب لا رب غیره لاختصاصه بصفات الربوبیة من غیر شریک یشارکه فی شی‌ء منها.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ قُرْآناً عَرَبِیًّا لِتُنْذِرَ أُمَّ الْقُری وَ مَنْ حَوْلَها» الإشارة إلی الوحی المفهوم من سابق السیاق، و أم القری هی مکة المشرفة و المراد بإنذار أم القری إنذار أهلها، و المراد بمن حولها سائر أهل الجزیرة ممن هو خارج مکة کما یؤیده توصیف القرآن بالعربیة.
و ذلک أن الدعوة النبویة کانت ذات مراتب فی توسعها فابتدأت الدعوة العلنیة بدعوة العشیرة الأقربین کما قال: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ»: الشعراء، 214 ثم توسعت فتعلقت بالعرب عامة کما قال: «قُرْآناً عَرَبِیًّا لِقَوْمٍ یَعْلَمُونَ»: حم السجدة: 3 ثم بجمیع الناس کما قال: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ .
و من الدلیل علی ما ذکرناه من الأمر بالتوسع تدریجا قوله تعالی: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ- إلی أن قال- إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ»: ص: 87 فإن الخطاب علی ما یعطیه سیاق السورة لکفار قریش یقول سبحانه إنه ذکر للعالمین لا یختص ببعض دون بعض، فإذا کان للجمیع فلا معنی لأن یسأل بعضهم- کالنبی ص- بعضا علیه أجرا.
علی أن تعلق الدعوة بأهل الکتاب و خاصة بالیهود و النصاری من ضروریات القرآن، و کذا إسلام رجال من غیر العرب کسلمان الفارسی و بلال الحبشی و صهیب الرومی من ضروریات التاریخ.
و قیل المراد بقوله: «مَنْ حَوْلَها» سائر الناس من أهل قری الأرض کلها و یؤیده التعبیر عن مکة بأم القری.
و الآیة- کما تری- تعرف الوحی بغایته التی هی إنذار الناس من طریق الإلقاء الإلهی و هو النبوة فالوحی إلقاء إلهی لغرض النبوة و الإنذار.
قوله تعالی: «وَ تُنْذِرَ یَوْمَ الْجَمْعِ لا رَیْبَ فِیهِ فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ» عطف 
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علی «لِتُنْذِرَ» السابق و هو من عطف الخاص علی العام لأهمیته کأنه قیل: لتنذر الناس و تخوفهم من الله و خاصة من سخطه یوم الجمع.
و قوله: «یَوْمَ الْجَمْعِ مفعول ثان لقوله: «لِتُنْذِرَ» و لیس بظرف له و هو ظاهر، و یوم الجمع هو یوم القیامة قال تعالی: «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ إلی أن قال- فَمِنْهُمْ شَقِیٌّ وَ سَعِیدٌ»: هود: 105.
و قوله: «فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ» فی مقام التعلیل و دفع الدخل کأنه قیل:
لما ذا ینذرهم یوم الجمع؟ فقیل: «فَرِیقٌ فِی الْجَنَّةِ وَ فَرِیقٌ فِی السَّعِیرِ» أی إنهم یتفرقون فریقین: سعید مثاب و شقی معذب فلینذروا حتی یتحرزوا سبیل الشقاء و الهبوط فی مهبط الهلکة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَهُمْ أُمَّةً واحِدَةً» إلی آخر الآیة لما کانت الآیة مسوقة لبیان لزوم الإنذار و النبوة من جهة تفرق الناس فریقین یوم القیامة کان الأسبق إلی الذهن من جعلهم أمة واحدة مطلق رفع التفرق و التمیز من بینهم بتسویتهم جمیعا علی صفة واحدة من غیر فرق و میز، و لم تقع عند ذلک حاجة إلی النبوة و الإنذار.
و قوله: «وَ لکِنْ یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمُونَ ما لَهُمْ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ» استدراک یبین فیه أن سنته تعالی جرت علی التفریق و لم یشأ جعلهم أمة واحدة یدل علی ذلک قوله: «یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ» الدال علی الاستمرار، و لم یقل: و لکن أدخل و نحوه.
و قد قوبل فی الآیة قوله: «مَنْ یَشاءُ» بقوله: «وَ الظَّالِمُونَ فالمراد بمن یشاء غیر الظالمین و قد فسر الظالمین یوم القیامة بقوله: «فَأَذَّنَ مُؤَذِّنٌ بَیْنَهُمْ أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ»: الأعراف: 45 فهم المعاندون المنکرون للمعاد.
و قوبل أیضا بین الإدخال فی الرحمة و بین نفی الولی و النصیر فالمدخلون فی رحمته هم الذین ولیهم الله، و الذین ما لهم من ولی و لا نصیر هم الذین لا یدخلهم الله فی رحمته، و أیضا الرحمة هی الجنة و انتفاء الولایة و النصرة یلازم السعیر.
فمحمل معنی الآیة: أن الله سبحانه إنما قدر النبوة و الإنذار المتفرع علی الوحی لمکان 
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ما سیعتریهم یوم القیامة من التفرق فریقین، لیتحرزوا من الدخول فی فریق السعیر.
و لو أراد الله لجعلهم أمة واحدة فاستوت حالهم و لم یتفرقوا یوم القیامة فریقین فلم یکن عند ذلک ما تقتضی النبوة و الإنذار فلم یکن وحی لکنه تعالی لم یرد ذلک بل جرت سنته علی أن یتولی أمر قوم منهم و هم غیر الظالمین فیدخلهم الجنة و فی رحمته، و لا یتولی أمر آخرین و هم الظالمون فیکونوا لا ولی لهم و لا نصیر و یصیروا إلی السعیر لا مخلص لهم من النار.
فقد تحصل مما تقدم أن المراد بجعلهم أمة واحدة هو التسویة بینهم بإدخال الجمیع فی الجنة و إدخال الجمیع فی السعیر أی أنه تعالی لیس بملزم بإدخال السعداء فی الجنة و الأشقیاء فی النار فلو لم یشأ لم یفعل لکنه شاء أن یفرق بین الفریقین و جرت سنته علی ذلک و وعد بذلک و هو لا یخلف المیعاد و مع ذلک فقدرته المطلقة باقیة علی حالها لم تنسلب و لم تتغیر فقوله: «وَ تُنْذِرَ یَوْمَ الْجَمْعِ لا رَیْبَ فِیهِ إلی تمام الآیتین فی معنی قوله فی سورة هود:
«إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لِمَنْ خافَ عَذابَ الْآخِرَةِ ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ إلی تمام سبع آیات فراجع و تدبر.
و قیل: المراد بجعلهم أمة واحدة جعلهم مؤمنین جمیعا داخلین فی الجنة، قال فی الکشاف: و المعنی و لو شاء ربک مشیئة قدرة لقسرهم جمیعا علی الإیمان و لکنه شاء مشیئة حکمة فکلفهم و بنی أمرهم علی ما یختارون لیدخل المؤمنین فی رحمته و هم المرادون بمن یشاء أ لا تری إلی وضعهم فی مقابلة الظالمین، و یترک الظالمین بغیر ولی و لا نصیر فی عذابه.
و استدل علی ما اختاره من المعنی بقوله تعالی: «وَ لَوْ شِئْنا لَآتَیْنا کُلَّ نَفْسٍ هُداها» الم السجدة: 13 و قوله: «وَ لَوْ شاءَ رَبُّکَ لَآمَنَ مَنْ فِی الْأَرْضِ کُلُّهُمْ جَمِیعاً»: یونس: 99 و الدلیل علی أن المعنی هو الإلجاء إلی الإیمان قوله: «أَ فَأَنْتَ تُکْرِهُ النَّاسَ حَتَّی یَکُونُوا مُؤْمِنِینَ .
و فیه أن الآیات- کما عرفت مسوقة لتعریف الوحی من حیث غایته و أن تفرق فی الناس یوم الجمع: فریقین سبب یستدعی وجود النبوة و الإنذار من طریق الوحی، و قوله: «وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ لَجَعَلَهُمْ أُمَّةً واحِدَةً» مسوق لبیان أنه تعالی لیس بمجبر علی ذلک 
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و لا ملزم به بل له أن لا یفعل، و هذا المعنی یتم بمجرد أن لا یجعلهم متفرقین فریقین بل أمة واحدة کیفما کانوا، و أما کونهم فرقة واحدة مؤمنة بالخصوص فلا مقتضی له هناک.
و أما ما استدل به من الآیتین فسیاقهما غیر سیاق الآیة المبحوث عنها، و المراد بهما غیر الإیمان القسری الذی ذکره و قد تقدم البحث عنهما فی الکتاب.
و قیل: إن الأنسب للسیاق هو اتحادهم فی الکفر بأن یراد جعلهم أمة واحدة کافرة کما فی قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة: 213 فالمعنی: و لو شاء الله لجعلهم أمة واحدة متفقة علی الکفر بأن لا یرسل إلیهم رسولا ینذرهم فیبقوا علی ما هم علیه من الکفر و لکن یدخل من یشاء فی رحمته أی شأنه ذلک فیرسل إلی الکل من ینذرهم فیتأثر به من تأثر فیوفقهم الله للإیمان و الطاعات فی الدنیا و یدخلهم فی رحمته فی الآخرة، و لا یتأثر به الآخرون و هم الظالمون فیعیشون فی الدنیا کافرین و یصیرون فی الآخرة إلی السعیر من غیر ولی و لا نصیر.
و فیه أولا: أن المراد من کون الناس أمة واحدة فی الآیة المقیس علیها لیس هو اتفاقهم علی الکفر بل عدم اختلافهم فی الأمور الراجعة إلی المعاش کما تقدم فی تفسیر الآیة، و لو سلم ذلک أدی إلی التنافی البین بین المقیسة و المقیس علیها لدلالة المقیسة علی التفرق و عدم الاتحاد دلالة المقیس علیها علی ثبوت الاتحاد و عدم التفرق.
و لو أجیب عنه بأن المقیس علیها تدل علی کون الناس أمة واحدة بحسب الطبع دون الفعلیة فلا تنافی بین الآیتین، رد بمنافاته لما دل من الآیات علی کون الإنسان مؤمنا بحسب الفطرة الأصلیة کقوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8.
و ثانیا: أن فیه إخراجا لقوله: «وَ لکِنْ یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ عن المقابلة مع قوله: «وَ الظَّالِمُونَ إلخ من غیر دلیل، ثم تکلف تقدیر ما یفید معناه لیحفظ به ما یقیده الکلام من المقابلة.
قوله تعالی: «أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُ إلی قوله- فَحُکْمُهُ إِلَی 
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اللَّهِ «أَمِ تفید الإنکار کما ذکره الزمخشری. لما أفاد فی الآیة السابقة أن الله سبحانه یتولی أمر المؤمنین خاصة فیدخلهم فی رحمته و أن الظالمین هم الکافرون المعاندون لا ولی لهم تعرض فی هذه الآیة لاتخاذهم أولیاء یدینون لهم و یعبدونهم من دونه و کان یجب أن یتخذوا الله ولیا یدینون له و یعبدونه فأنکر علیهم ذلک و احتج علی وجوب اتخاذه ولیا بالحجة بعد الحجة و ذلک قوله: «فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُ إلخ.
فقوله: «فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُ تعلیل للإنکار السابق لاتخاذهم من دونه أولیاء فیکون حجة لوجوب اتخاذه ولیا، و الجملة- فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُ تفید حصر الولایة فی الله و قد تبینت الحجة علی أصل ولایته و انحصارها فیه من قوله فی الآیات السابقة: «الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَلِیُّ الْعَظِیمُ کما أشرنا إلیه فی تفسیر الآیات.
و المعنی: أنه تعالی ولی ینحصر فیه الولایة فمن الواجب علی من یتخذ ولیا أن یتخذه ولیا و لا یتعداه إلی غیره إذ لا ولی غیره.
و قوله: «وَ هُوَ یُحْیِ الْمَوْتی حجة ثانیة علی وجوب اتخاذه تعالی وحده ولیا، و محصله أن عمدة الغرض فی اتخاذ الولی و التدین له بعبودیته التخلص من عذاب السعیر و الفوز بالجنة یوم القیامة و المثیب و المعاقب یوم القیامة هو الله الذی یحیی الموتی فیجمعهم فیجازیهم بأعمالهم فهو الذی یجب أن یتخذ ولیا دون أولیائهم الذین هم أموات غیر أحیاء و لا یشعرون أیان یبعثون.
و قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» حجة ثالثة علی وجوب اتخاذه تعالی ولیا دون غیره، و محصله أن من الواجب فی باب الولایة أن یکون للولی قدرة علی ما یتولاه من شئون من یتولاه و أموره، و الله سبحانه علی کل شی‌ء قدیر و لا قدرة لغیره إلا مقدار ما أقدره الله علیه و هو المالک لما ملکه و القادر علی ما علیه أقدره فهو الولی لا ولی غیره تعالی و تقدس.
و قوله: «وَ مَا اخْتَلَفْتُمْ فِیهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَحُکْمُهُ إِلَی اللَّهِ حجة رابعة علی کونه تعالی ولیا لا ولی غیره، و حکم الحاکم بین المختلفین هو أحکامه و تثبیته الحق المضطرب بینهما بسبب تخالفهما بالإثبات و النفی، و الاختلاف ربما کان فی عقیدة کالاختلاف فی أن 
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الإله واحد أو کثیر، و ربما کان فی عمل أو ما یرجع إلیه کالاختلاف فی أمور المعیشة و شئون الحیاة فهو أعنی الحکم یساوق القضاء مصداقا و إن اختلفا مفهوما.
ثم الحکم و القضاء إنما یتم إذا ملکه الحاکم بنوع من الملک و الولایة و إن کان بتملیک المختلفین له ذلک کالمتنازعین إذا رجعا إلی ثالث فاتخذاه حکما لیحکم بینهما و یتسلما ما یحکم به فقد ملکاه الحکم بما یری و أعطیاه من نفسهما القبول و التسلیم فهو ولیهما فی ذلک.
و الله سبحانه هو المالک لکل شی‌ء لا مالک سواه لکون کل شی‌ء بوجوده و آثار وجوده قائما به تعالی فله الحکم و القضاء بالحق قال تعالی: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ»: القصص: 88، و قال: «إِنَّ اللَّهَ یَحْکُمُ ما یُرِیدُ»: المائدة: 2 و قال: «الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»: آل عمران: 60.
و حکمه تعالی إما تکوینی و هو تحقیقه و تثبیته المسببات قبال الأسباب المجتمعة علیها المتنازعة فیها بتقدیم ما نسمیه سببا تاما علی غیره قال تعالی حاکیا عن یعقوب ( (ع)): «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ»: یوسف: 67 و إما تشریعی کالتکالیف الموضوعة فی الدین الإلهی الراجعة إلی الاعتقاد و العمل قال تعالی: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: یوسف: 40.
و هناک قسم ثالث من الحکم یمکن أن یعد من کل من القسمین السابقین بوجه و هو حکمه تعالی یوم القیامة بین عباده فیما اختلفوا فیه و هو إعلانه و إظهاره الحق یوم القیامة لأهل الجمع یشاهدونه مشاهدة عیان و إیقان فیسعد به و بآثاره من کان مع الحق و یشقی بالاستکبار علیه و تبعات ذلک من استکبر علیه قال تعالی: «فَاللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: البقرة: 113.
ثم إن اختلاف الناس فی عقائدهم و أعمالهم اختلاف تشریعی لا یرفعه إلا الأحکام و القوانین التشریعیة و لو لا الاختلاف لم یجود قانون کما یشیر إلیه قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ فَهَدَی اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا لِمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ مِنَ الْحَقِّ بِإِذْنِهِ»: البقرة: 213،
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و قد تبین أن الحکم التشریعی لله سبحانه فهو الولی فی ذلک فیجب أن یتخذ وحده ولیا فیعبد و یدان بما أنزله من الدین.
و هذا معنی قوله: «وَ مَا اخْتَلَفْتُمْ فِیهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَحُکْمُهُ إِلَی اللَّهِ و محصل الحجة أن الولی الذی یعبد و یدان له یجب أن یکون رافعا لاختلافات من یتولونه مصلحا لما فسد من شئون مجتمعهم سائقا لهم إلی سعادة الحیاة الدائمة بما یضعه علیهم من الحکم و هو الدین، و الحکم فی ذلک إلی الله سبحانه، فهو الولی الذی یجب أن یتخذ ولیا لا غیر.
و للقوم فی تفسیر الآیة أعنی قوله: «وَ مَا اخْتَلَفْتُمْ فِیهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَحُکْمُهُ إِلَی اللَّهِ تفاسیر أخر فقیل: هو حکایة قول رسول الله ص للمؤمنین أی ما خالفکم فیه الکفار من أهل الکتاب و المشرکین فاختلفتم أنتم و هم فیه من أمر من أمور الدین، فحکم ذلک المختلف فیه مفوض إلی الله و هو إثابة المحقین فیه من المؤمنین و معاقبة المبطلین ذکره صاحب الکشاف.
و قیل معناه ما اختلفتم فیه و تنازعتم فی شی‌ء من الخصومات فتحاکموا فیه إلی رسول الله ص و لا تؤثروا علی حکومته حکومة غیره کقوله تعالی: «فَإِنْ تَنازَعْتُمْ فِی شَیْ‌ءٍ فَرُدُّوهُ إِلَی اللَّهِ وَ الرَّسُولِ .
و قیل: المعنی ما اختلفتم فیه من تأویل آیة و اشتبه علیکم فارجعوا فی بیانه إلی محکم کتاب الله و ظاهر سنة رسول الله ص.
و قیل: المعنی و ما اختلفتم فیه من العلوم مما لا یتصل بتکلیفکم و لا طریق لکم إلی علمه فقولوا: الله أعلم کمعرفة الروح قال تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی . و الآیة علی جمیع هذه الأقوال من کلام النبی ص إما بنحو الحکایة و إما بتقدیر «قل» فی أولها.
و أنت بالتدبر فی سیاق الآیات ثم الرجوع إلی ما تقدم لا ترتاب فی سقوط هذه الأقوال.
قوله تعالی: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبِّی عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ کلام محکی للنبی ص 
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و الإشارة بذلکم إلی من أقیمت الحجج فی الآیتین علی وجوب اتخاذه ولیا و هو الله سبحانه، و لازم ولایته ربوبیته.
لما أقیمت الحجج علی أنه تعالی هو الولی لا ولی غیره أمر (ص) بإعلام أنه الله و أنه اتخذه ولیا بالاعتراف له بالربوبیة التی هی ملک التدبیر ثم عقب ذلک بالتصریح بما للاتخاذ المذکور من الآثار و هو قوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ .
و ذلک أن ولایة الربوبیة تتعلق بنظام التکوین بتدبیر الأمور و تنظیم الأسباب و المسببات بحیث یتعین بها للمخلوق المدبر کالإنسان مثلا ما قدر له من الوجود و البقاء، و تتعلق بنظام التشریع و هو تدبیر أعمال الإنسان بجعل قوانین و أحکام یراعیها الإنسان بتطبیق أعماله علیها فی مسیر حیاته لتنتهی به إلی کمال سعادته.
و لازم اتخاذه تعالی ربا ولیا من جهة التکوین إرجاع أمر التدبیر إلیه بالانقطاع عن الأسباب الظاهریة و الرکون إلیه من حیث أنه سبب غیر مغلوب ینتهی إلیه کل سبب و هذا هو التوکل، و من جهة التشریع الرجوع إلی حکمه فی کل واقعة یستقبله الإنسان فی مسیر حیاته و هذا هو الإنابة فقوله: «عَلَیْهِ تَوَکَّلْتُ وَ إِلَیْهِ أُنِیبُ أی أرجع فی جمیع أموری، تصریح بإرجاع الأمر إلیه تکوینا و تشریعا.
قوله تعالی: «فاطِرُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة لما صرح بأنه تعالی هو ربه لقیام الحجج علی أنه هو الولی وحده عقب ذلک بإقامة الحجة فی هذه الآیة و التی بعدها علی ربوبیته تعالی وحده.
و محصل الحجة: أنه تعالی موجد الأشیاء و فاطرها بالإخراج من کتم العدم إلی الوجود و قد جعلکم أزواجا فکثرکم بذلک و جعل من الأنعام أزواجا فکثرها بذلک لتنتفعوا بها، و هذا خلق و تدبیر، و هو سمیع لما یسأله خلقه من الحوائج فیقضی لکل ما یستحقه من الحاجة، بصیر لما یعمله خلقه من الأعمال فیجازیهم بما عملوا و هو الذی یملک مفاتیح خزائن السماوات و الأرض التی ادخر فیها ما لها من خواص وجودها و آثاره مما یتألف منها بظهورها النظام المشهود و هو الذی یرزق المرزوقین فیوسع فی رزقهم و یضیق عن علم منه بذلک. و هذا کله من التدبیر فهو الرب المدبر للأمور.
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فقوله: «فاطِرُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أی موجدها من کتم العدم علی سبیل الإبداع.
و قوله: «جَعَلَ لَکُمْ مِنْ أَنْفُسِکُمْ أَزْواجاً» و ذلک بخلق الذکر و الأنثی للذین یتم بتزاوجهما أمر التوالد و التناسل و تکثر الأفراد «وَ مِنَ الْأَنْعامِ أَزْواجاً» أی و جعل من الأنعام أزواجا «یَذْرَؤُکُمْ فِیهِ أی یکثرکم فی هذا الجعل، و الخطاب فی «یَذْرَؤُکُمْ للإنسان و الأنعام بتغلیب جانب العقلاء علی غیرهم کما ذکره الزمخشری.
و قوله: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ» أی لیس مثله شی‌ء، فالکاف زائدة للتأکید و له نظائر کثیرة فی کلام العرب.
و قوله: «وَ هُوَ السَّمِیعُ الْبَصِیرُ» أی السمیع لما یرفع إلیه من مسائل خلقه البصیر لأعمال خلقه قال تعالی: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الرحمن: 29، و قال:
«وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ»: إبراهیم: 34، و قال: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»:
الحدید: 4.
قوله تعالی: «لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلی آخر الآیة المقالید المفاتیح و فی إثبات المقالید للسماوات و الأرض دلالة علی أنها خزائن لما یظهر فی الکون من الحوادث و الآثار الوجودیة.
و قوله: «یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ» بسط الرزق توسعته و قدره تضییقه و الرزق کل ما یمد به البقاء و یرتفع به حاجة من حوائج الوجود فی استمراره.
و تذییل الکلام بقوله: «إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ للإشارة إلی أن الرزق و اختلافه فی موارده بالبسط و القدر لیس علی سبیل المجازفة جهلا بل عن علم منه تعالی بکل شی‌ء فرزق کل مرزوق علی علم منه بما یستدعیه المرزوق بحسب حاله و الرزق بحسب حاله و ما یحف بهما من الأوضاع و الأحوال الخارجیة، و هذا هو الحکمة فهو یبسط و یقدر بالحکمة.
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اشارة

شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ کَبُرَ عَلَی الْمُشْرِکِینَ ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ اللَّهُ یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ یُنِیبُ (13) وَ ما تَفَرَّقُوا إِلاَّ مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّ الَّذِینَ أُورِثُوا الْکِتابَ مِنْ بَعْدِهِمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ (14) فَلِذلِکَ فَادْعُ وَ اسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ وَ قُلْ آمَنْتُ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنْ کِتابٍ وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ اللَّهُ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ لا حُجَّةَ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ اللَّهُ یَجْمَعُ بَیْنَنا وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ (15) وَ الَّذِینَ یُحَاجُّونَ فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما اسْتُجِیبَ لَهُ حُجَّتُهُمْ داحِضَةٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ عَلَیْهِمْ غَضَبٌ وَ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ (16)



بیان‌

فصل ثالث من الآیات یعرف الوحی الإلهی بأثره الذی هو مفاده و ما احتوی علیه من المضمون و هو الدین الإلهی الواحد الذی یجب علی الناس أن یتخذوه سنة فی الحیاة و طریقة مسلوکة إلی سعادتهم.
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و قد بین فیها بحسب مناسبة المقام أن الشریعة المحمدیة أجمع الشرائع المنزلة و أن الاختلافات الواقعة فی دین الله علی وحدته لیست من ناحیة الوحی السماوی و إنما هی من بغی الناس بعد علمهم، و فی الآیات فوائد أخر أشیر إلیها فی خلالها.
قوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی یقال: شرع الطریق شرعا أی سواه طریقا واضحا بینا. قال الراغب: الوصیة التقدم إلی الغیر بما یعمل مقترنا بوعظ من قولهم:
أرض واصیة متصلة النبات و یقال: أوصاه و وصاه انتهی. و فی معناه إشعار بالأهمیة فما کل أمر یوصی به و إنما یختار لذلک ما یهتم به الموصی و یعتنی بشأنه.
فقوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً» أی بین و أوضح لکم من الدین و هو سنة الحیاة ما قدم و عهد إلی نوح مهتما به، و اللائح من السیاق أن الخطاب للنبی ص و أمته، و أن المراد مما وصی به نوحا شریعة نوح ( (ع)).
و قوله: «وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ ظاهر المقابلة بینه و بین نوح ( (ع)) أن المراد بما أوحی إلیه ما اختصت به شریعته من المعارف و الأحکام، و إنما عبر عن ذلک بالإیحاء دون التوصیة لأن التوصیة کما تقدم إنما تتعلق من الأمور بما یهتم به و یعتنی بشأنه خاصة و هو أهم العقائد و الأعمال، و شریعته (ص) جامعة لکل ما جل و دق محتویة علی الأهم و غیره بخلاف شرائع غیره فقد کانت محدودة بما هو الأهم المناسب لحال أممهم و الموافق لمبلغ استعدادهم.
و الالتفات فی قوله: «وَ الَّذِی أَوْحَیْنا» من الغیبة إلی التکلم مع الغیر للدلالة علی العظمة فإن العظماء یتکلمون عنهم و عن خدمهم و أتباعهم.
و قوله: «وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی عطف علی قوله: «ما وَصَّی بِهِ و المراد به ما شرع لکل واحد منهم ( (ع)).
و الترتیب الذی بینهم ( (ع)) فی الذکر علی وفق ترتیب زمنهم فنوح ثم إبراهیم ثم موسی ثم عیسی ( (ع))، و إنما قدم ذکر النبی ص للتشریف و التفضیل کما فی قوله تعالی: «وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی 
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ابْنِ مَرْیَمَ»: الأحزاب: 7 و إنما قدم نوحا و بدأ به للدلالة علی قدم هذه الشریعة و طول عهدها.
و یستفاد من الآیة أمور:
أحدها: أن السیاق بما أنه یفید الامتنان و خاصة بالنظر إلی ذیل الآیة و الآیة التالیة یعطی أن الشریعة المحمدیة جامعة للشرائع الماضیة و لا ینافیه قوله تعالی: «لِکُلٍّ جَعَلْنا مِنْکُمْ شِرْعَةً وَ مِنْهاجاً»: المائدة: 48 لأن کون الشریعة شریعة خاصة لا ینافی جامعیتها.
الثانی: أن الشرائع الإلهیة المنتسبة إلی الوحی إنما هی شریعة نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد (ع) إذ لو کان هناک غیرها لذکر قضاء لحق الجامعیة المذکورة.
و لازم ذلک أولا: أن لا شریعة قبل نوح (ع) بمعنی القوانین الحاکمة فی المجتمع الإنسانی الرافعة للاختلافات الاجتماعیة و قد تقدم نبذة من الکلام فی ذلک فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ» الآیة: البقرة: 213.
و ثانیا: أن الأنبیاء المبعوثین بعد نوح کانوا علی شریعته إلی بعثة إبراهیم و بعدها علی شریعة إبراهیم إلی بعثة موسی و هکذا.
الثالث: أن الأنبیاء أصحاب الشرائع و أولی العزم هم هؤلاء الخمسة المذکورون فی الآیة إذ لو کان معهم غیرهم لذکر فهؤلاء سادة الأنبیاء و یدل علی تقدمهم أیضا قوله:
«وَ إِذْ أَخَذْنا مِنَ النَّبِیِّینَ مِیثاقَهُمْ وَ مِنْکَ وَ مِنْ نُوحٍ وَ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ»:
الأحزاب: 7.
و قوله: «أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا» أن تفسیریة، و إقامة الدین حفظه بالاتباع و العمل و اللام فی الدین للعهد أی أقیموا هذا الدین المشروع لکم، و عدم التفرق فیه حفظ وحدته بالاتفاق علیه و عدم الاختلاف فیه.
لما کان شرع الدین لهم فی معنی أمرهم جمیعا باتباعه و العمل به من غیر اختلاف فسره بالأمر بإقامة الدین و عدم التفرق فیه فکان محصله أن علیهم جمیعا إقامة الدین 
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جمیعا و عدم التفرق و التشتت فیه بإقامة بعض و ترک بعض، و إقامته الإیمان بجمیع ما أنزل الله و العمل بما یجب علیه العمل به.
فجمیع الشرائع التی أنزلها الله علی أنبیائه دین واحد یجب إقامته و عدم التفرق فیه فأما الأحکام السماویة المشترک فیها الباقیة ببقاء التکلیف فمعنی الإقامة فیها ظاهر و أما الأحکام المشرعة فی بعض هذه الشرائع المنسوخة فی الشریعة اللاحقة فحقیقة الحکم المنسوخ أنه حکم ذو أمد خاص بطائفة من الناس فی زمن خاص و معنی نسخه تبین انتهاء أمده لا ظهور بطلانه قال تعالی: «وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ»: الأحزاب: 4 فالحکم المنسوخ حق دائما غیر أنه خاص بطائفة خاصة فی زمن خاص یجب علیهم أن یؤمنوا به و یعملوا به و یجب علی غیرهم أن یؤمنوا به فحسب من غیر عمل و هذا معنی إقامته و عدم التفرق فیه.
فتبین أن الأمر بإقامة الدین و عدم التفرق فیه فی قوله: «أَنْ أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ مطلق شامل لجمیع الناس فی جمیع الأزمان.
و بذلک یظهر فساد قول جمع إن الأمر بالإقامة و عدم التفرق إنما یشمل الأحکام المشترکة بین الشرائع دون المختصة فهی أحکام متفاوتة مختلفة باختلاف الأمم من حیث أحوالها و مصالحها.
و ذلک أنه لا موجب لتقیید إطلاق قوله: «أَقِیمُوا الدِّینَ وَ لا تَتَفَرَّقُوا فِیهِ و لو کان کما یقولون کان الأمر بالإقامة مختصا بأصول الدین الثلاثة: التوحید و النبوة و المعاد، و أما غیرها من الأحکام الفرعیة فلا یکاد یوجد هناک حکم واحد مشترک فیه فی جمیع خصوصیاته بین جمیع الشرائع و هذا مما یأباه قطعا سیاق قوله: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ إلخ، و مثل قوله: «وَ إِنَّ هذِهِ أُمَّتُکُمْ أُمَّةً واحِدَةً وَ أَنَا رَبُّکُمْ فَاتَّقُونِ فَتَقَطَّعُوا أَمْرَهُمْ بَیْنَهُمْ زُبُراً»: المؤمنون: 53 و قوله: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: آل عمران: 19.
و قوله: «کَبُرَ عَلَی الْمُشْرِکِینَ ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ المراد بقوله: «ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ 
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دین التوحید الذی کان یدعو إلیه النبی ص لا أصل التوحید فحسب علی ما تشهد به الآیة التالیة، و المراد بکبره علی المشرکین تحرجهم من قبوله.
و قوله: «اللَّهُ یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ یُنِیبُ الاجتباء هو الجمع و الاجتلاب، و مقتضی اتساق الضمائر أن یکون ضمیر «إِلَیْهِ الثانی و الثالث راجعا إلی ما یرجع إلیه الأول و المعنی الله یجمع و یجتلب إلی دین التوحید- و هو ما تدعوهم إلیه- من یشاء من عباده و یهدی إلیه من یرجع إلیه فیکون مجموع قوله: «کَبُرَ عَلَی الْمُشْرِکِینَ ما تَدْعُوهُمْ إِلَیْهِ اللَّهُ یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ» فی معنی قوله: هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ مِلَّةَ أَبِیکُمْ إِبْراهِیمَ»: الحج: 78.
و قیل: الضمیران لله تعالی، و لا بأس به لکن ما تقدم هو الأنسب، و علی أی حال قوله: «اللَّهُ یَجْتَبِی إِلَیْهِ إلی آخر الآیة موضوع موضع الاستغناء عن إیمان المشرکین المستکبرین للإیمان نظیر قوله تعالی: «فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ»: حم السجدة: 38.
و قیل: المراد بما تدعوهم إلیه ما تدعوهم إلی الإیمان به و هو الرسالة أی إن رسالتک کبرت علیهم، و قوله: «اللَّهُ یَجْتَبِی إلخ فی معنی قوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ»: الأنعام: 124 و هو خلاف الظاهر.
قوله تعالی: «وَ ما تَفَرَّقُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ إلی آخر الآیة ضمیر «تَفَرَّقُوا» للناس المفهوم من السیاق، و البغی الظلم أو الحسد، و تقییده بقوله:
«بَیْنَهُمْ للدلالة علی تداوله، و المعنی و ما تفرق الناس الذین شرعت لهم الشریعة باختلافهم و ترکهم الاتفاق إلا حال کون تفرقهم آخذا- أو ناشئا- من بعد ما جاءهم العلم بما هو الحق ظلما أو حسدا تداولوه بینهم.
و هذا هو الاختلاف فی الدین المؤدی إلی الانشعابات و التحزبات الذی ینسبه الله سبحانه فی مواضع من کلامه إلی البغی، و أما الاختلاف المؤدی إلی نزول الشریعة و هو الاختلاف فی شئون الحیاة و التفرق فی أمور المعاش فهو أمر عائد إلی اختلاف طبائع الناس فی مقاصدهم و هو الذریعة إلی نزول الوحی و تشریع الشرع لرفعه کما یشیر
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إلیه قوله: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ»: البقرة: 213 کما تقدم فی تفسیر الآیة.
و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ المراد بالکلمة مثل قوله: حین إهباط آدم (ع) إلی الأرض: «وَ لَکُمْ فِی الْأَرْضِ مُسْتَقَرٌّ وَ مَتاعٌ إِلی حِینٍ»: البقرة: 36.
و المعنی: و لو لا أن الله قضی فیهم الاستقرار و التمتع فی الأرض إلی أجل سماه و عینه لقضی بینهم إثر تفرقهم فی دینه و انحرافهم عن سبیله فأهلکهم باستدعاء من هذا الذنب العظیم.
و قول القائل: إن الله قد قضی و أهلک کما یقصه فی قصص نوح و هود و صالح (ع) و قد قال تعالی: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ»: یونس: 47.
مدفوع بأن ما قصه تعالی من القضاء و الإهلاک إنما هو فی أمم الأنبیاء فی زمانهم من المکذبین بین الرادین علیهم و ما نحن فیه من قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةٌ سَبَقَتْ مِنْ رَبِّکَ الآیة فی أممهم بعدهم و هو واضح من السیاق.
و قوله: «وَ إِنَّ الَّذِینَ أُورِثُوا الْکِتابَ مِنْ بَعْدِهِمْ لَفِی شَکٍّ مِنْهُ مُرِیبٍ ضمیر «مِنْ بَعْدِهِمْ لأولئک الذین تفرقوا من بعد علم بغیا بینهم و هم الأسلاف، و الذین أورثوا الکتاب من بعدهم أخلافهم فمفاد الآیة أن البادئین بالاختلاف المؤسسین للتفرقة کانوا علی علم من الحق و إنما أبدعوا ما أبدعوا، بغیا بینهم، و أخلافهم الذین أورثوا الکتاب من بعدهم فی شک مریب- موقع فی الریب- منه.
و ما أوردناه فی معنی الآیة هو الذی یعطیه السیاق، و لهم فی تفسیرها أقاویل کثیرة لا جدوی فی إسقاطها فلیرجع فی الوقوف علیها إلی کتبهم.
قوله تعالی: «فَلِذلِکَ فَادْعُ وَ اسْتَقِمْ کَما أُمِرْتَ وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ إلی آخر الآیة. تفریع علی ما ذکر من شرع دین واحد لجمیع الأنبیاء و أممهم ثم انقسام أممهم إلی أسلاف اختلفوا فی الدین عن علم بغیا، و إلی أخلاف شاکین مرتابین فیما أورثوه من 
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الکتاب أی فلأجل أنه شرع لکم جمیع ما شرع لمن قبلکم فادع و لأجل ما ذکر من تفرق بعضهم بغیا و ارتیاب آخرین فاستقم کما أمرت و لا تتبع أهواءهم.
و اللام فی قوله: «فَلِذلِکَ للتعلیل، و قیل: اللام بمعنی إلی أی إلی ما شرع لکم من الدین فادع و استقم کما أمرت، و الاستقامة- کما ذکره الراغب- لزوم المنهاج المستقیم، و قوله: «وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَهُمْ کالمفسر له.
و قوله: «وَ قُلْ آمَنْتُ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنْ کِتابٍ تسویة بین الکتب السماویة من حیث تصدیقها و الإیمان بها و هی الکتب المنزلة من عند الله المشتملة علی الشرائع.
و قوله: «وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ قیل: اللام زائدة للتأکید نظیر قوله:
«وَ أُمِرْنا لِنُسْلِمَ لِرَبِّ الْعالَمِینَ»: الأنعام: 71، و المعنی: و أمرت أن أعدل بینکم أی أسوی بینکم فلا أقدم قویا علی ضعیف و لا غنیا علی فقیر و لا کبیرا علی صغیر، و لا أفضل أبیض علی أسود و لا عربیا علی عجمی و لا هاشمیا أو قرشیا علی غیره فالدعوة متوجهة إلی الجمیع، و الناس قبال الشرع الإلهی سواء.
فقوله: «آمَنْتُ بِما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنْ کِتابٍ تسویة بین الکتب المنزلة من حیث الإیمان بها، و قوله: «وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ تسویة بین الناس من حیث الدعوة و توجه ما جاء به من الشرع.
و قیل: اللام فی «لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ للتعلیل، و المعنی: و أمرت بما أمرت لأجل أن أعدل بینکم، و کذا قیل: المراد بالعدل العدل فی الحکم، و قیل: العدل فی القضاء بینکم، و قیل غیر ذلک، و هذه معان بعیدة لا یساعد علیها السیاق.
و قوله: «اللَّهُ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ إلخ، فی مقام التعلیل لما ذکر من التسویة بین الکتب و الشرائع فی الإیمان بها و بین الناس فی دعوتهم و شمول الأحکام لهم، و لذا جی‌ء فی الکلام بالفصل من غیر عطف.
فقوله: «اللَّهُ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ یشیر إلی أن رب الکل هو الله الواحد تعالی فلیس لهم أرباب کثیرون حتی یلحق کل بربه و یتفاضلوا بالأرباب و یقتصر کل منهم بالإیمان بشریعة ربه بل الله هو رب الجمیع و هم جمیعا عباده المملوکون له المدبرون بأمره و الشرائع المنزلة علی الأنبیاء من عنده فلا موجب للإیمان ببعضها دون بعض کما یؤمن 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 34
الیهود بشریعة موسی دون من بعده و کذا النصاری بشریعة عیسی دون محمد ص بل الواجب الإیمان بکل کتاب نازل من عنده لأنها جمیعا من عنده.
و قوله: «لَنا أَعْمالُنا وَ لَکُمْ أَعْمالُکُمْ یشیر إلی أن الأعمال و إن اختلفت من حیث کونها حسنة أو سیئة و من حیث الجزاء ثوابا أو عقابا إلا أنها لا تتعدی عاملها فلکل امرئ ما عمل فلا ینتفع أحد بعمل آخر و لا یتضرر بعمل غیره فلیس له أن یقدم امرأ للانتفاع بعمله أو یؤخر امرأ للتضرر بعمله نعم فی الأعمال تفاضل تختلف به درجات العاملین لکن ذلک إلی الله فیما یحاسب به عباده لا إلی الناس- النبی فمن دونه- الذین هم جمیعا عباد مملوکون لا یملک منهم نفس من نفس شیئا، و هذا هو الذی ذکره تعالی فی محاورة نوح (ع) قومه: «قالُوا أَ نُؤْمِنُ لَکَ وَ اتَّبَعَکَ الْأَرْذَلُونَ قالَ وَ ما عِلْمِی بِما کانُوا یَعْمَلُونَ إِنْ حِسابُهُمْ إِلَّا عَلی رَبِّی لَوْ تَشْعُرُونَ»: الشعراء: 113، و کذا قوله یخاطب النبی ص: «ما عَلَیْکَ مِنْ حِسابِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ وَ ما مِنْ حِسابِکَ عَلَیْهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» الأنعام: 52.
و قوله: «لا حُجَّةَ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ لعل المراد أنه لا حجة تدل علی تقدم بعض علی بعض تکون فیما بیننا یقیمها بعض علی بعض یثبت بها تقدمه علیه.
و یمکن أن یکون نفی الحجة کنایة عن نفی لازمها و هو الخصومة أی لا خصومة بیننا بتفاوت الدرجات لأن ربنا واحد و نحن فی أننا جمیعا عباده واحد و لکل نفس ما عملت فلا حجة فی البین أی لا خصومة حتی تتخذ لها حجة.
و من هنا یظهر أن لا وجه لقول بعضهم فی تفسیر الجملة: أی لا احتجاج و لا خصومة لأن الحق قد ظهر فلم یبق للاحتجاج حاجة و لا للمخالفة محمل سوی المکابرة و العناد انتهی. إذ الکلام مسوق لبیان ما أمر به النبی ص فی نفسه و فی أمته من سنة التسویة لا لإثبات شی‌ء من أصول المعارف حتی تحمل الحجة علی ما حملها علیه.
و قوله: «اللَّهُ یَجْمَعُ بَیْنَنا» المراد بضمیر التکلم فیه مجموع المتکلم و المخاطب فی الجمل السابقة، و المراد بالجمع جمعه تعالی إیاهم یوم القیامة للحساب و الجزاء علی ما قیل.
و غیر بعید أن یراد بالجمع جمعه تعالی بینهم فی الربوبیة فهو رب الجمیع و الجمیع عباده فیکون قوله: «اللَّهُ یَجْمَعُ بَیْنَنا» تأکیدا لقوله السابق: «اللَّهُ رَبُّنا وَ رَبُّکُمْ 
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و توطئة و تمهیدا لقوله: «وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» و یکون مفاد الجملتین أن الله هو مبدئنا لأنه ربنا جمیعا و إلیه منتهانا لأنه إلیه المصیر فلا موجد لما بیننا إلا هو عز اسمه.
و کان مقتضی الظاهر فی التعلیل أن یقال: «الله ربی و ربکم لی عملی و لکم أعمالکم لا حجة بینی و بینکم علی محاذاة قوله: «آمَنْتُ «وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ لکن عدل عن المتکلم وحده إلی المتکلم مع الغیر لدلالة قوله السابق: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً» إلخ، و قوله: «اللَّهُ یَجْتَبِی إِلَیْهِ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی إِلَیْهِ مَنْ یُنِیبُ إن هناک قوما یؤمنون بما آمن به النبی ص و یلبون دعوته و یتبعون شریعته.
فالمراد بالمتکلم مع الغیر فی «رَبُّنا» و «لَنا أَعْمالُنا» و «بَیْنَنا» هو (ص) و المؤمنون به، و بالمخاطبین فی قوله: «وَ رَبُّکُمْ و «أَعْمالُکُمْ و «بَیْنَکُمُ سائر الناس من أهل الکتاب و المشرکین، و الآیة علی وزان قوله تعالی: «قُلْ یا أَهْلَ الْکِتابِ تَعالَوْا إِلی کَلِمَةٍ سَواءٍ بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ أَلَّا نَعْبُدَ إِلَّا اللَّهَ وَ لا نُشْرِکَ بِهِ شَیْئاً وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ فَإِنْ تَوَلَّوْا فَقُولُوا اشْهَدُوا بِأَنَّا مُسْلِمُونَ»: آل عمران: 64.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُحَاجُّونَ فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما اسْتُجِیبَ لَهُ حُجَّتُهُمْ داحِضَةٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ عَلَیْهِمْ غَضَبٌ وَ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ» الحجة هی القول الذی یقصد به إثبات شی‌ء أو إبطاله من الحج بمعنی القصد، و الدحض البطلان و الزوال.
و المعنی:- علی ما قیل- و الذین یحاجون فی الله أی یحتجون علی نفی ربوبیته أو علی إبطال دینه من بعد ما استجاب الناس له و دخلوا فی دینه لظهور الحجة و وضوح المحجة حجتهم باطلة زائلة عند ربهم و علیهم غضب منه تعالی و لهم عذاب شدید.
و الظاهر أن المراد بالاستجابة له ما هو حق الاستجابة و هو التلقی بالقبول عن علم لا یداخله شک تضطر إلیه الفطرة الإنسانیة السلیمة فإن الدین بما فیه من المعارف فطری تصدقه و تستجیب له الفطرة الحیة قال تعالی: «إِنَّما یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ یَسْمَعُونَ وَ الْمَوْتی یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ»: الأنعام: 36، و قال: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8، و قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها»: الروم: 30.
و محصل الآیة: علی هذا أن الذین یحاجون فیه تعالی أو فی دینه بعد استجابة
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الفطرة السلیمة له أو بعد استجابة الناس بفطرتهم السلیمة له حجتهم باطلة زائلة عند ربهم و علیهم غضب منه و لهم عذاب شدید لا یقادر قدره.
و یؤید هذا الوجه بعض التأیید سیاق الآیات السابقة حیث تذکر أن الله شرع دینا و وصی به أنبیاءه و اجتبی إلیه من شاء من عباده فالمحاجة فی أن لله دینا یستعبد به عباده داحضة و من الممکن حینئذ أن یکون قوله: «اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ الْمِیزانَ فی مقام التعلیل و حجة مدحضة لحجتهم فتدبر فیه.
و قیل: ضمیر «اللَّهِ للرسول (ص) و المستجیب أهل الکتاب، و استجابتهم له اعترافهم بورود أوصافه و نعوته فی کتبهم و المراد أن محاجتهم فی الله بعد اعترافهم له بما اعترفوا حجتهم باطلة عند ربهم.
و قیل: الضمیر له (ص) و المستجیب هو الله تعالی حیث استجاب دعاءه علی صنادید قریش فقتلهم یوم بدر، و دعاءه علی أهل مکة فابتلاهم بالقحط و السنة، و دعاءه علی المستضعفین حتی خلصهم الله من ید قریش إلی غیر ذلک من معجزاته، و المعنیان بعیدان من السیاق.



بحث روائی‌

فی روح المعانی،": فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُحَاجُّونَ فِی اللَّهِ الآیة": عن ابن عباس و مجاهد": نزلت فی طائفة من بنی إسرائیل- همت برد الناس عن الإسلام و إضلالهم- فقالوا: کتابنا قبل کتابکم و نبینا قبل نبیکم- فدیننا أفضل من دینکم": و فی روایة": بدل «فدیننا» إلخ فنحن أولی بالله منکم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عکرمة قال"*: لما نزلت إِذا جاءَ نَصْرُ اللَّهِ وَ الْفَتْحُ قال المشرکون بمکة لمن بین أظهرهم من المؤمنین: قد دخل الناس فی دین الله أفواجا- فاخرجوا من بین أظهرنا- فعلام تقیمون بین أظهرنا فنزلت: «وَ الَّذِینَ یُحَاجُّونَ فِی اللَّهِ مِنْ بَعْدِ ما اسْتُجِیبَ لَهُ الآیة.
أقول: مضمون الآیة لا ینطبق علی الروایة إذ لا محاجة فی القصة، و کذا الخبر السابق لا یفی بتوجیه قوله: «مِنْ بَعْدِ ما اسْتُجِیبَ لَهُ .
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[سورة الشوری (42): الآیات 17 الی 26]





اشارة

اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ الْمِیزانَ وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّ السَّاعَةَ قَرِیبٌ (17) یَسْتَعْجِلُ بِهَا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِها وَ الَّذِینَ آمَنُوا مُشْفِقُونَ مِنْها وَ یَعْلَمُونَ أَنَّهَا الْحَقُّ أَلا إِنَّ الَّذِینَ یُمارُونَ فِی السَّاعَةِ لَفِی ضَلالٍ بَعِیدٍ (18) اللَّهُ لَطِیفٌ بِعِبادِهِ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ الْقَوِیُّ الْعَزِیزُ (19) مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الْآخِرَةِ نَزِدْ لَهُ فِی حَرْثِهِ وَ مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ نَصِیبٍ (20) أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ شَرَعُوا لَهُمْ مِنَ الدِّینِ ما لَمْ یَأْذَنْ بِهِ اللَّهُ وَ لَوْ لا کَلِمَةُ الْفَصْلِ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (21)
تَرَی الظَّالِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا کَسَبُوا وَ هُوَ واقِعٌ بِهِمْ وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فِی رَوْضاتِ الْجَنَّاتِ لَهُمْ ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ ذلِکَ هُوَ الْفَضْلُ الْکَبِیرُ (22) ذلِکَ الَّذِی یُبَشِّرُ اللَّهُ عِبادَهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلاَّ الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی وَ مَنْ یَقْتَرِفْ حَسَنَةً نَزِدْ لَهُ فِیها حُسْناً إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ شَکُورٌ (23) أَمْ یَقُولُونَ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (24) وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ وَ یَعْفُوا عَنِ السَّیِّئاتِ وَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ (25) وَ یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ وَ الْکافِرُونَ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ (26)
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بیان‌

فصل رابع من الآیات یعرف الوحی الإلهی بأن الدین النازل به کتاب مکتوب علی الناس و میزان یوزن به أعمالهم فیجزون بذلک یوم القیامة، و الجزاء الحسن من الرزق ثم یستطرد الکلام فی ما یستقبلهم یوم القیامة من الثواب و العقاب، و فیها آیة المودة فی القربی و ما یلحق بذلک.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ الْمِیزانَ إلخ، کان مفتتح الفصول السابقة فی سیاق الفعل إخبارا عن الوحی و غرضه و آثاره «کَذلِکَ یُوحِی إِلَیْکَ «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ و قد غیر السیاق فی مفتتح هذا الفصل فجی‌ء بالجملة الاسمیة المتضمنة لتوصیفه تعالی بإنزال الکتاب و المیزان «اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ إلخ، و لازمه تعریف الوحی بنزول الکتاب و المیزان به.
و لعل الوجه فیه ما تقدم فی الآیة السابقة من ذکر المحاجة فی الله «وَ الَّذِینَ یُحَاجُّونَ فِی اللَّهِ فاستدعی ذلک تعریفه تعالی للمحاجین فیه بأنه الذی أنزل الکتاب بالحق و المیزان، و لازمه تعریف الوحی بأثره کما عرفت.
و کیف کان فالمراد بالکتاب هو الوحی المشتمل علی الشریعة و الدین الحاکم فی المجتمع البشری، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً» الآیة البقرة: 213 أن هذا المعنی هو المراد بالکتاب فی الکتاب، و کون إنزاله بالحق نزوله مصاحبا للحق لا یخالطه اختلاف شیطانی و لا نفسانی.
و المیزان ما یوزن و یقدر به الأشیاء، و المراد به بقرینة ذیل الآیة و الآیات التالیة هو الدین المشتمل علیه الکتاب حیث یوزن به العقائد و الأعمال فتحاسب علیه و یجزی بحسبه الجزاء یوم القیامة فالمیزان هو الدین بأصوله و فروعه، و یؤیده قوله تعالی:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 39
«لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ وَ الْمِیزانَ»: الحدید: 25، علی ما هو ظاهر قوله: «مَعَهُمُ .
و قیل: المراد به العدل و سمی العدل میزانا لأن المیزان آلة الإنصاف و التسویة بین الناس و العدل کذلک و أید بسبق ذکر العدل فی قوله: «وَ أُمِرْتُ لِأَعْدِلَ بَیْنَکُمُ .
و فیه أنه لا شاهد یشهد علیه من اللفظ، و قد تقدم أن المراد بالعدل فی «لِأَعْدِلَ هو التسویة بین الناس فی التبلیغ و فی جریان الحکم دون عدل الحاکم و القاضی.
و قیل: المراد به المیزان المعروف المقدر للأثقال. و هو کما تری.
و قیل: المراد به النبی ص و یمکن إرجاعه إلی ما قدمناه من الوجه لأن النبی مصداق کامل و مثل أعلی للدین بأصوله و فروعه و لکل فرد من أمته من الزنة الدینیة قدر ما یشابهه و یماثله لکن لا یلائم هذا الوجه ما تقدم نقله آنفا من آیة سورة الحدید کثیر ملاءمة.
و قوله: «وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّ السَّاعَةَ قَرِیبٌ لما کان المیزان المشعر بالحساب و الجزاء یومئ إلی البعث و القیامة انتقل إلی الکلام فیه و إنذارهم بما سیستقبلهم فیه من الأهوال و التبشیر بما أعد فیه للصالحین.
و الادراء الاعلام، و المراد بالساعة- علی ما قیل- إتیانها و لذا جی‌ء بالخبر مذکرا، و المعنی: ما الذی یعلمک لعل إتیان الساعة قریب و الخطاب للنبی ص بعنوان أنه سامع فیشمل کل من له أن یسمع و یعم الإنذار و التخویف.
قوله تعالی: «یَسْتَعْجِلُ بِهَا الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِها وَ الَّذِینَ آمَنُوا مُشْفِقُونَ مِنْها» إلخ المراد استعجالهم استعجال سخریة و استهزاء و قد تکرر فی القرآن نقل قولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ .
و الإشفاق نوع من الخوف، قال الراغب: الإشفاق عنایة مختلطة بخوف لأن المشفق یحب المشفق علیه و یخاف ما یلحقه، قال تعالی: «وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ مُشْفِقُونَ فإذا عدی بمن فمعنی الخوف فیه أظهر، و إذا عدی بفی فمعنی العنایة فیه أظهر، قال تعالی: «إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ «مُشْفِقُونَ مِنْها» انتهی.
و قوله: «أَلا إِنَّ الَّذِینَ یُمارُونَ فِی السَّاعَةِ لَفِی ضَلالٍ بَعِیدٍ» المماراة الإصرار علی الجدال، و المراد إلحاحهم علی إنکارها بالجدال، و إنما کانوا فی ضلال بعید لأنهم أخطئوا
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طریق الحیاة التی أصابتها أهم ما یتصور للإنسان فتوهموها حیاة مقطوعة فانیة انکبوا فیها علی شهوات الدنیا و إنما هی حیاة خالدة باقیة یجب علیهم أن یتزودوا من دنیاهم لأخراهم لکنهم ضلوا عن سبیل الرشد فوقعوا فی سبیل الغی.
قوله تعالی: «اللَّهُ لَطِیفٌ بِعِبادِهِ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ وَ هُوَ الْقَوِیُّ الْعَزِیزُ» فی معنی اللطف شی‌ء من الرفق و سهولة الفعل و شی‌ء من الدقة فی ما یقع علیه الفعل فإذا تم الرفق و الدقة و کان الفاعل یفعل برفق و سهولة و یقع فعله علی الأمور الدقیقة کان لطیفا کالهواء النافذ فی منافذ الأجسام برفق و سهولة المماس لدقائق أجزائها الباطنة. و إذا ألقیت الخصوصیات المادیة عن هذا المعنی صح أن یتصف به الله سبحانه فإنه تعالی ینال دقائق الأمور بإحاطته و علمه و یفعل فیها ما یشاء برفق فهو لطیف.
و قد رتب الرزق فی الآیة علی کونه تعالی لطیفا بعباده قویا عزیزا دلالة علی أنه تعالی بلطفه لا یغیب عنه أحد ممن یشاء أن یرزق و لا یعصیه و بقوته علیه لا یعجز عنه و بعزته لا یمنعه مانع عنه.
و المراد بالرزق ما یعم موهبة الدین الذی یتلبس بها من یشاء من عباده علی ما یشهد به الآیة التالیة، و لذا ألحق القول فیه بقوله: «اللَّهُ الَّذِی أَنْزَلَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ وَ الْمِیزانَ .
قوله تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الْآخِرَةِ نَزِدْ لَهُ فِی حَرْثِهِ إلخ، الحرث الزرع و المراد به نتیجة الأعمال التی یؤتاها الإنسان فی الآخرة علی سبیل الاستعارة کان الأعمال الصالحة بذور و ما تنتجه فی الآخرة حرث.
و المراد بالزیادة له فی حرثه تکثیر ثوابه و مضاعفته، قال تعالی: «مَنْ جاءَ بِالْحَسَنَةِ فَلَهُ عَشْرُ أَمْثالِها»: الأنعام: 160، و قال: «وَ اللَّهُ یُضاعِفُ لِمَنْ یَشاءُ»: البقرة: 261.
و قوله: «وَ مَنْ کانَ یُرِیدُ حَرْثَ الدُّنْیا نُؤْتِهِ مِنْها وَ ما لَهُ فِی الْآخِرَةِ مِنْ نَصِیبٍ أی و من کان یرید النتائج الدنیویة بأن یعمل للدنیا و یرید نتیجة ما عمله فیها دون الآخرة نؤته من الدنیا و ما له فی الآخرة نصیب، و فی التعبیر بإرادة الحرث إشارة إلی اشتراط العمل لما یریده من الدنیا و الآخرة کما قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی : النجم: 39.
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و قد أبهم ما یعطیه من الدنیا إذ قال: «نُؤْتِهِ مِنْها» إشارة إلی أن الأمر إلی المشیة الإلهیة فربما بسطت الرزق و ربما قدرت کما قال تعالی: «مَنْ کانَ یُرِیدُ الْعاجِلَةَ عَجَّلْنا لَهُ فِیها ما نَشاءُ لِمَنْ نُرِیدُ»: إسراء: 18.
و الالتفات من الغیبة إلی التکلم بالغیر فی قوله «نَزِدْ لَهُ و «نُؤْتِهِ مِنْها» للدلالة علی العظمة التی یشعر بها قوله: «وَ هُوَ الْقَوِیُّ الْعَزِیزُ».
و المحصل من معنی الآیتین: أن الله سبحانه لطیف بعباده جمیعا ذو قوة مطلقة و عزة مطلقة یرزق عباده علی حسب مشیته و قد شاء فی من أراد الآخرة و عمل لها أن یرزقه منها و یزید فیه، و فیمن أراد الدنیا و عمل لها فحسب أن یؤتیه منها و ما له فی الآخرة من نصیب.
و یظهر من ذلک أن الآیة الأولی عامة تشمل الفریقین، و المراد بالعباد ما یعم أهل الدنیا و الآخرة، و کذا الرزق و أن الآیة الثانیة فی مقام تفصیل ما فی قوله: «یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ» من الإجمال.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ شَرَعُوا لَهُمْ مِنَ الدِّینِ ما لَمْ یَأْذَنْ بِهِ اللَّهُ إلی آخر الآیة لما بین أن الله سبحانه هو الذی أنزل الکتاب بالحق و شرع لهم الدین الذی هو میزان أعمالهم و أنه بلطفه و قوته و عزته یرزق من أراد الآخرة و عمل لها ما أراده منها و یزید، و إن من أراد الدنیا و نسی الآخرة لا نصیب له فیها سجل علی من کفر بالآخرة عدم النصیب فیها بإنکار أن لا دین غیر ما شرعه الله یدین به هؤلاء حتی یرزقوا بالعمل به مثل ما یرزق أهل الإیمان بالآخرة فیها إذ لا شریک لله حتی یشرع دینا غیر ما شرعه الله من غیر إذن منه تعالی فلا دین إلا لله و لا یرزق فی الآخرة رزقا حسنا إلا من آمن بها و عمل لها.
فقوله «أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ» إلخ، فی مقام الإنکار، و قوله: «وَ لَوْ لا کَلِمَةُ الْفَصْلِ لَقُضِیَ بَیْنَهُمْ إشارة إلی الکلمة التی سبقت منه تعالی أنهم یعیشون فی الأرض إلی أجل مسمی، و فیه إکبار لجرمهم و معصیتهم.
و قوله: «وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ وعید لهم علی ظلمهم، و إشارة إلی أنهم لا یفوتونه تعالی فإن لم یقض بینهم و لم یعذبهم فی الدنیا فلهم فی الآخرة عذاب ألیم.
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قوله تعالی: «تَرَی الظَّالِمِینَ مُشْفِقِینَ مِمَّا کَسَبُوا وَ هُوَ واقِعٌ بِهِمْ إلخ، الخطاب للنبی ص بعنوان أنه سامع فیشمل کل من من شأنه أن یری، و المراد بالظالمین التارکون لدین الله الذی شرعه لعباده المعرضون عن الساعة، و المعنی: یری الراءون هؤلاء الظالمین یوم القیامة خائفین مما کسبوا من السیئات و هو واقع بهم لا مناص لهم عنه.
و الآیة من الآیات الظاهرة فی تجسم الأعمال، و قیل: فی الکلام مضاف محذوف و التقدیر مشفقین من وبال ما کسبوا، و لا حاجة إلیه.
و قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فِی رَوْضاتِ الْجَنَّاتِ فی المجمع،: أن الروضة الأرض الخضرة بحسن النبات، و الجنة الأرض التی تحفها الشجر فروضات الجنات الحدائق المشجرة المخضرة متونها.
و قوله: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ عِنْدَ رَبِّهِمْ أی إن نظام الأسباب مطوی فیها بل السبب الوحید هو إرادتهم وحدها یخلق الله لهم من عنده ما یشاءون ذلک هو الفضل الکبیر.
و قوله: «ذلِکَ الَّذِی یُبَشِّرُ اللَّهُ عِبادَهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ تبشیر للمؤمنین الصالحین، و إضافة العباد تشریفیة.
قوله تعالی: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی الذی نفی سؤال الأجر علیه هو تبلیغ الرسالة و الدعوة الدینیة، و قد حکی الله ذلک عن عدة ممن قبله (ص) من الرسل کنوح و هود و صالح و لوط و شعیب فیما حکی مما یخاطب کل منهم أمته: «وَ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلی رَبِّ الْعالَمِینَ الشعراء و غیرها.
و قد حکی عن النبی ص ذلک إذ قال: «وَ ما تَسْئَلُهُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ»:
یوسف: 104، و قد أمره (ص) أن یخاطب الناس بذلک بتعبیرات مختلفة حیث قال: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ»: ص 86، و قال: «قُلْ ما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ فَهُوَ لَکُمْ إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلَی اللَّهِ»: سبأ: 47، و قال: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْری لِلْعالَمِینَ» الأنعام: 90، فأشار إلی وجه النفی و هو أنه ذکری للعالمین لا یختص ببعض دون بعض حتی یتخذ علیه الأجر.
و قال: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا»:
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 43
الفرقان: 57، و معناه علی ما مر فی تفسیر الآیة: إلا أن یشاء أحد منکم أن یتخذ إلی ربه سبیلا أی یستجیب دعوتی باختیاره فهو أجری أی لا شی‌ء هناک وراء الدعوة أی لا أجر.
و قال تعالی فی هذه السورة: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی فجعل أجر رسالته المودة فی القربی، و من المتیقن من مضامین سائر الآیات التی فی هذا المعنی أن هذه المودة أمر یرجع إلی استجابة الدعوة إما استجابة کلها و إما استجابة بعضها الذی یهتم به و ظاهر الاستثناء علی أی حال أنه متصل بدعوی کون المودة من الأجر و لا حاجة إلی ما تمحله بعضهم بتقریب الانقطاع فیه.
و أما معنی المودة فی القربی فقد اختلف فیه تفاسیرهم:
فقیل- و نسب إلی الجمهور- أن الخطاب لقریش و الأجر المسئول هو مودتهم للنبی ص لقرابته منهم و ذلک لأنهم کانوا یکذبونه و یبغضونه لتعرضه لآلهتهم علی ما فی بعض الأخبار فأمر (ص) أن یسألهم: إن لم یؤمنوا به فلیودوه لمکان قرابته منهم و لا یبغضوه و لا یؤذوه فالقربی مصدر بمعنی القرابة، و فی للسببیة.
و فیه أن معنی الأجر إنما یتم إذا قوبل به عمل یمتلکه معطی الأجر فیعطی العامل ما یعادل ما امتلکه من مال و نحوه فسؤال الأجر من قریش و هم کانوا مکذبین له کافرین بدعوته إنما کان یصح علی تقدیر إیمانهم به (ص) لأنهم علی تقدیر تکذیبه و الکفر بدعوته لم یأخذوا منه شیئا حتی یقابلوه بالأجر، و علی تقدیر الإیمان به- و النبوة أحد الأصول الثلاثة فی الدین- لا یتصور بغض حتی تجعل المودة أجرا للرسالة و یسأل.
و بالجملة لا تحقق لمعنی الأجر علی تقدیر کفر المسئولین و لا تحقق لمعنی البغض علی تقدیر إیمانهم حتی یسألوا المودة.
و هذا الإشکال وارد حتی علی تقدیر أخذ الاستثناء منقطعا فإن سؤال الأجر منهم علی أی حال إنما یتصور علی تقدیر إیمانهم و الاستدراک علی الانقطاع إنما هو عن الجملة بجمیع قیودها فأجد التأمل فیه.
و قیل: المراد بالمودة فی القربی ما تقدم و الخطاب للأنصار فقد قیل: إنهم 
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أتوه بمال لیستعین به علی ما ینوبه فنزلت الآیة فرده، و قد کان له منهم قرابة من جهة سلمی بنت زید النجاریة و من جهة أخوال أمه آمنة علی ما قیل.
و فیه أن أمر الأنصار فی حبهم للنبی ص أوضح من أن یرتاب فیه ذو ریب و هم الذین سألوه أن یهاجر إلیهم، و بوءوا له الدار، و فدوه بالأنفس و الأموال و البنین و بذلوا کل جهدهم فی نصرته و حتی فی الإحسان علی من هاجر إلیهم من المؤمنین به، و قد مدحهم الله تعالی بمثل قوله: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ وَ لا یَجِدُونَ فِی صُدُورِهِمْ حاجَةً مِمَّا أُوتُوا وَ یُؤْثِرُونَ عَلی أَنْفُسِهِمْ وَ لَوْ کانَ بِهِمْ خَصاصَةٌ»: الحشر: 9، و هذا مبلغ حبهم للمهاجرین إلیهم لأجل النبی ص فما هو الظن فی حبهم له؟.
و إذا کان هذا مبلغ حبهم فما معنی أن یؤمر النبی ص أن یتوسل إلی مودتهم بقرابته منهم هذه القرابة البعیدة؟.
علی أن العرب ما کانت تعتنی بالقرابة من جهة النساء ذاک الاعتناء و فیهم القائل:
بنونا بنو أبنائنا و بناتنابنوهن أبناء الرجال الأباعد 
و القائل:
و إنما أمهات الناس أوعیةمستودعات و للأنساب آباء 
و إنما هو الإسلام أدخل النساء فی القرابة و ساوی بین أولاد البنین و أولاد البنات و قد تقدم الکلام فی ذلک.
و قیل: الخطاب لقریش و المودة فی القربی هی المودة بسبب القرابة غیر أن المراد بها مودة النبی ص لا مودة قریش کما فی الوجه الأول، و الاستثناء منقطع، و محصل المعنی: أنی لا أسألکم أجرا علی ما أدعوکم إلیه من الهدی الذی ینتهی بکم إلی روضات الجنات و الخلود فیها و لا أطلب منکم جزاء لکن حبی لکم بسبب قرابتکم منی دفعنی إلی أن أهدیکم إلیه و أدلکم علیه.
و فیه أنه لا یلائم ما یخده الله سبحانه له (ص) فی طریق الدعوة و الهدایة فإنه تعالی یسجل علیه فی مواضع کثیرة من کلامه أن الأمر فی هدایة الناس إلی الله و لیس له من الأمر شی‌ء و أن لیس له أن یحزن لکفرهم و ردهم دعوته و إنما علیه البلاغ فلم یکن 
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له أن یندفع إلی هدایة أحد لحب قرابة أو یعرض عن هدایة آخرین لبغض أو کراهة و مع ذلک کله کیف یتصور أن یأمره الله بقوله: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ الآیة أن یخبر کفار قریش أنه إنما اندفع إلی دعوتهم و هدایتهم بسبب حبه لهم لقرابتهم منه لا لأجر یسألهم إیاه علیه.
و قیل: المراد بالمودة فی القربی مودة الأقرباء و الخطاب لقریش أو لعامة الناس و المعنی: لا أسألکم علی دعائی أجرا إلا أن تودوا أقرباءکم.
و فیه أن مودة الأقرباء علی إطلاقهم لیست مما یندب إلیه فی الإسلام قال تعالی:
«لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ» المجادلة: 22، و سیاق هذه الآیة لا یلائم کونها مخصصة أو مقیدة لعموم قوله: «إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی أو إطلاقه حتی تکون المودة للأقرباء المؤمنین هی أجر الرسالة علی أن هذه المودة الخاصة لا تلائم خطاب قریش أو عامة الناس.
بل الذی یفیده سیاق الآیة أن الذی یندب إلیه الإسلام هو الحب فی الله من غیر أن یکون للقرابة خصوصیة فی ذلک، نعم هناک اهتمام شدید بأمر القرابة و الرحم لکنه بعنوان صلة الرحم و إیتاء المال، علی حبه ذوی القربی لا بعنوان مودة القربی فلا حب إلا لله عز اسمه.
و لا مساغ للقول بأن المودة فی القربی فی الآیة کنایة عن صلتهم و الإحسان إلیهم بإیتاء المال إذ لیس فی الکلام ما یدفع کون المراد هو المعنی الحقیقی غیر الملائم لما ندب إلیه الإسلام من الحب فی الله.
و قیل: معنی القربی هو التقرب إلی الله، و المودة فی القربی هی التودد إلیه تعالی بالطاعة و التقرب فالمعنی: لا أسألکم علیه أجرا إلا أن توددوا إلیه تعالی بالتقرب إلیه.
و فیه أن فی قوله: «إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی علی هذا المعنی إبهاما لا یصلح به أن یخاطب به المشرکون فإن حاق مدلوله التودد إلیه- أو وده تعالی- بالتقرب إلیه و المشرکون لا ینکرون ذلک بل یرون ما هم علیه من عبادة الآلهة توددا إلیه بالتقرب 
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منه فهم القائلون علی ما یحکیه القرآن عنهم: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی الزمر: 3، «هؤُلاءِ شُفَعاؤُنا عِنْدَ اللَّهِ»: یونس: 18.
فسؤال التودد إلی الله بالتقرب إلیه من غیر تقییده بکونه بعبادته وحده، و جعل ذلک أجرا مطلوبا ممن یری شرکة نوع تودد إلی الله بالتقرب إلیه، و خطابهم بذلک علی ما فیه من الإبهام- و المقام مقام تمحیضه (ص) نفسه فی دعوتهم إلی دین التوحید لا یسألهم لنفسه شیئا قط- مما لا یرتضیه الذوق السلیم.
علی أن المستعمل فی الآیة هو المودة دون التودد فالمراد بالمودة حبهم لله فی التقرب إلیه و لم یرد فی کلامه تعالی إطلاق المودة علی حب العباد لله سبحانه و إن ورد العکس کما فی قوله: «إِنَّ رَبِّی رَحِیمٌ وَدُودٌ»: هود: 90، و قوله: «وَ هُوَ الْغَفُورُ الْوَدُودُ»: البروج: 14، و لعل ذلک لما فی لفظ المودة من الإشعار بمراعاة حال المودود و تعاهده و تفقده، حتی قال بعضهم- علی ما حکاه الراغب- أن مودة الله لعباده مراعاته لهم.
و الإشکال السابق علی حاله و لو فسرت المودة فی القربی بموادة الناس بعضهم بعضا و محابتهم فی التقرب إلی الله بأن تکون القربات أسبابا للمودة و الحب فیما بینهم فإن للمشرکین ما یماثل ذلک فیما بینهم علی ما یعتقدون.
و قیل: المراد بالمودة فی القربی، مودة قرابة النبی ص و هم عترته من أهل بیته (ع) و قد وردت به روایات من طرق أهل السنة و تکاثرت الأخبار من طرق الشیعة علی تفسیر الآیة بمودتهم و موالاتهم، و یؤیده الأخبار المتواترة من طرق الفریقین علی وجوب موالاة أهل البیت (ع) و محبتهم.
ثم التأمل الکافی فی الروایات المتواترة الواردة من طرق الفریقین عن النبی ص المتضمنة لإرجاع الناس فی فهم کتاب الله بما فیه من أصول معارف الدین و فروعها و بیان حقائقه إلی أهل البیت (ع) کحدیث الثقلین و حدیث السفینة و غیرهما لا یدع ریبا فی أن إیجاب مودتهم و جعلها أجرا للرسالة إنما کان ذریعة إلی إرجاع الناس إلیهم فیما کان لهم من المرجعیة العلمیة.
فالمودة المفروضة علی کونها أجرا للرسالة لم تکن أمرا وراء الدعوة الدینیة
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من حیث بقائها و دوامها، فالآیة فی مؤداها لا تغایر مؤدی سائر الآیات النافیة لسؤال الأجر.
و یئول معناها إلی أنی لا أسألکم علیه أجرا إلا أن الله لما أوجب علیکم مودة عامة المؤمنین و من جملتهم قرابتی فإنی أحتسب مودتکم لقرابتی و أعدها أجرا لرسالتی، قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَیَجْعَلُ لَهُمُ الرَّحْمنُ وُدًّا»: مریم: 96 و قال: «وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ»: التوبة: 71.
و بذلک یظهر فساد ما أورد علی هذا الوجه أنه لا یناسب شأن النبوة لما فیه من التهمة فإن أکثر طلبة الدنیا یفعلون شیئا و یسألون علیه ما یکون فیه نفع لأولادهم و قراباتهم.
و أیضا فیه منافاة لقوله تعالی: «وَ ما تَسْئَلُهُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ»: یوسف: 104.
وجه الفساد أن إطلاق الأجر علیها و تسمیتها به إنما هو بحسب الدعوی و أما بحسب الحقیقة فلا یزید مدلول الآیة علی ما یدل علیه الآیات الآخر النافیة لسؤال الأجر کما عرفت و ما فی ذلک من النفع عائد إلیهم فلا مورد للتهمة.
علی أن الآیة علی هذا مدنیة خوطب بها المسلمون و لیس لهم أن یتهموا نبیهم المصون بعصمة إلهیة- بعد الإیمان به و تصدیق عصمته- فیما یأتیهم به من ربهم و لو جاز اتهامهم له فی ذلک و کان ذلک غیر مناسب لشأن النبوة لا یصلح لأن یخاطب به، لاطرد مثل ذلک فی خطابات کثیرة قرآنیة کالآیات الدالة علی فرض طاعته المطلقة و الدالة علی کون الأنفال و الغنائم لله و لرسوله، و الدالة علی خمس ذوی القربی، و ما أبیح له فی أمر النساء و غیر ذلک.
علی أنه تعالی تعرض لهذه التهمة و دفعها فی قوله الآتی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ الآیة علی ما سیأتی.
و هب أنا صرفنا الآیة عن هذا المعنی بحملها علی غیره دفعا لما ذکر من التهمة فما هو الدافع لها عن الأخبار التی لا تحصی کثرة الواردة من طرق الفریقین فی إیجاب مودة أهل البیت عنه (ص)؟.
و أما منافاة هذا الوجه لقوله تعالی: «وَ ما تَسْئَلُهُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ» فقد اتضح 
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بطلانه مما ذکرناه، و الآیة بقیاس مدلولها إلی الآیات النافیة لسؤال الأجر نظیره قوله تعالی: «قُلْ ما أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ مِنْ أَجْرٍ إِلَّا مَنْ شاءَ أَنْ یَتَّخِذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا»: الفرقان: 57.
قال فی الکشاف بعد اختیاره هذا الوجه: فإن قلت: هلا قیل: إلا مودة القربی أو إلا المودة للقربی، و ما معنی قوله: إلا المودة فی القربی؟
قلت: جعلوا مکانا للمودة و مقرا لها کقولک: لی فی آل فلان مودة، و لی فیهم هوی و حب شدید، ترید أحبهم و هم مکان حبی و محله.
قال: و لیست فی بصلة للمودة کاللام إذا قلت: إلا المودة للقربی. إنما هی متعلقه بمحذوف تعلق الظرف به فی قولک: المال فی الکیس، و تقدیره: إلا المودة ثابتة فی القربی و متمکنة فیها. انتهی.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَقْتَرِفْ حَسَنَةً نَزِدْ لَهُ فِیها حُسْناً إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ شَکُورٌ» الاقتراف الاکتساب، و الحسنة الفعلة التی یرتضیها الله سبحانه و یثیب علیها، و حسن العمل ملاءمته لسعادة الإنسان و الغایة التی یقصدها کما أن مساءته و قبحه خلاف ذلک، و زیادة حسنها إتمام ما نقص من جهاتها و إکماله و من ذلک الزیادة فی ثوابها کما قال تعالی: «وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَحْسَنَ الَّذِی کانُوا یَعْمَلُونَ»: العنکبوت: 7، و قال:
«لِیَجْزِیَهُمُ اللَّهُ أَحْسَنَ ما عَمِلُوا وَ یَزِیدَهُمْ مِنْ فَضْلِهِ»: النور: 38.
و المعنی: و من یکتسب حسنة نزد له فی تلک الحسنة حسنا- برفع نقائصها و زیادة أجرها- إن الله غفور یمحو السیئات شکور یظهر محاسن العمل من عامله.
و قیل: المراد بالحسنة مودة قربی النبی ص و یؤیده ما فی روایات أئمة أهل البیت (ع) أن قوله: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً» إلی تمام أربع آیات نزلت فی مودة قربی النبی ص، و لازم ذلک کون الآیات مدنیة و أنها ذات سیاق واحد و أن المراد بالحسنة من حیث انطباقها علی المورد هی المودة، و علی هذا فالإشارة بقوله: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَری إلخ، إلی بعض ما تفوه به المنافقون تثاقلا عن قبوله و فی المؤمنین سماعون لهم، و بقوله: «وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوْبَةَ» إلی آخر الآیتین إلی توبة الراجعین منهم و قبولها.
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و فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ شَکُورٌ» التفات من التکلم إلی الغیبة و الوجه فیه الإشارة إلی علة الاتصاف بالمغفرة و الشکر فإن المعنی: أن الله غفور شکور لأنه الله عز اسمه.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» إلی آخر الآیة أم منقطعة، و الکلام مسوق للتوبیخ و لازمه إنکار کونه (ص) مفتریا علی الله کذبا.
و قوله: «فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ معناه علی ما یعطیه السیاق أنک لست مفتریا علی الله کذبا فإنه لیس لک من الأمر شی‌ء حتی تشاء الفریة فتأتی بها و إنما هو وحی من الله سبحانه من غیر أن یکون لک فیه صنع و الأمر إلی مشیته تعالی فإن یشأ یختم علی قلبک و سد باب الوحی إلیک، لکنه شاء أن یوحی إلیک و یبین الحق، و قد جرت سنته أن یمحو الباطل و یحق الحق بکلماته.
فقوله: «فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ کنایة عن إرجاع الأمر إلی مشیة الله و تنزیه لساحة النبی ص أن یأتی بشی‌ء من عنده.
و هذا المعنی- کما ستری- أنسب للسیاق بناء علی کون المراد بالقربی قرابة النبی ص و التوبیخ متوجها إلی المنافقین و مرضی القلوب.
و قد ذکروا فی معنی الجملة وجوها أخر:
منها: ما ذکره الزمخشری فی الکشاف حیث فسر قوله: «فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ بقوله: فإن یشإ الله یجعلک من المختوم علی قلوبهم حتی تفتری علیه الکذب فإنه لا یفتری علی الله الکذب إلا من کان فی مثل حالهم.
و هذا الأسلوب مؤداه استبعاد الافتراء من مثله و أنه فی البعد مثل الشرک بالله و الدخول فی جملة المختوم علی قلوبهم، و مثال هذا أن یخون بعض الأمناء فیقول: لعل الله خذلنی لعل الله أعمی قلبی و هو لا یرید إثبات الخذلان و عمی القلب و إنما یرید استبعاد أن یخون مثله و التنبیه علی أنه رکب من تخوینه أمر عظیم. انتهی.
و منها ما قیل: إن المعنی لو حدثت نفسک بأن تفتری علی الله الکذب لطبع 
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الله علی قلبک و لأنساک القرآن فکیف تقدر أن تفتری علی الله، و هذا کقوله: «لَئِنْ أَشْرَکْتَ لَیَحْبَطَنَّ عَمَلُکَ .
و منها ما قیل: إن معناه فإن یشإ الله یربط علی قلبک بالصبر علی أذاهم حتی لا یشق علیک قولهم: إنه مفتر و ساحر، و هی وجوه لا تخلو من ضعف.
و منها ما قیل: إن المعنی فإن یشإ الله یختم علی قلبک کما ختم علی قلوبهم و هو تسلیة للنبی ص لیشکر ربه علی ما آتاه من النعمة.
و منها ما قیل: إن المعنی فإن یشإ الله یختم علی قلوب الکفار و علی ألسنتهم و یعاجلهم بالعذاب، و عدل عن الغیبة إلی الخطاب و عن الجمع إلی الإفراد، و المراد:
یختم علی قلبک أیها القائل: أنه افتری علی الله کذبا.
و قوله: «وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ الإتیان بالمضارع- یمحو و یحق- للدلالة علی الاستمرار، فمحو الباطل و إحقاق الحق بالکلمات سنة جاریة له تعالی و المراد بالکلمات ما ینزل علی الأنبیاء من الوحی الإلهی و التکلیم الربوبی و یمکن أن یکون المراد نفوس الأنبیاء من حیث أنها مفصحة عن الضمیر الغیبی.
و قوله: «إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» تعلیل لقوله: «وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ إلخ أی أنه یمحو الباطل و یحق الحق بکلماته لأنه علیم بالقلوب و ما انطوت علیه فیعلم ما تستدعیه من هدی أو ضلال أو شرح أو ختم بإنزال الوحی و توجیه الدعوة.
قیل: و فی الآیة إشعار بوعد النبی ص بالنصر و لا یخلو من وجه.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ وَ یَعْفُوا عَنِ السَّیِّئاتِ وَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ یقال: قبل منه و قبل عنه قال فی الکشاف: یقال: قبلت منه الشی‌ء و قبلته عنه فمعنی قبلته منه أخذته منه و جعلته مبدأ قبولی و منشأه، و معنی قبلته عنه عزلته و أبنته عنه. انتهی.
و فی قوله: «وَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ تحضیض علی التوبة و تحذیر عن اقتراف السیئات و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ یَسْتَجِیبُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ وَ الْکافِرُونَ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ» فاعل «یَسْتَجِیبُ ضمیر راجع إلیه تعالی و «الَّذِینَ آمَنُوا»
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إلخ، فی موضع المفعول بنزع الخافض و التقدیر و یستجیب للذین- آمنوا علی ما قیل- و قیل: فاعل «یَسْتَجِیبُ هو «الَّذِینَ و هو بعید من السیاق.
و الاستجابة إجابة الدعاء و لما کانت العبادة دعوة له تعالی عبر عن قبولها بالاستجابة لهم، و الدلیل علی هذا المعنی قوله: «وَ یَزِیدُهُمْ مِنْ فَضْلِهِ فإن ظاهره زیادة الثواب و کذا مقابلة استجابة المؤمنین بقوله: «وَ الْکافِرُونَ لَهُمْ عَذابٌ شَدِیدٌ».
و قیل: المراد أنه یستجیب لهم إذا دعوه و أعطاهم ما سألوه و زادهم علی ما طلبوه و هو بعید من السیاق. علی أن استجابة الدعاء لا یختص بالمؤمن.



بحث روائی‌

فی المجمع، روی زادان عن علی (ع) قال: فینا فی آل حم آیة لا یحفظ مودتنا إلا کل مؤمن. ثم قرأ «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی .
قال الطبرسی: و إلی هذا أشار الکمیت فی قوله:
وجدنا لکم فی آل حم آیةتأولها منا تقی و معرب 
و فیه، و صح عن الحسن بن علی (ع): أنه خطب الناس فقال فی خطبته:
إنا من أهل البیت الذین افترض الله مودتهم- علی کل مسلم- فقال: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی .
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن عجلان عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی:
«قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً- إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی قال: هم الأئمة.
أقول: و الأخبار فی هذا المعنی من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) کثیرة جدا مرویة عنهم.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن جریر و ابن مردویه من طریق طاووس عن ابن عباس"* أنه سئل عن قوله: «إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی فقال سعید بن جبیر: هم قربی آل محمد- فقال ابن عباس: عجلت- إن النبی ص لم یکن بطن من قریش- إلا کان له فیهم قرابة- فقال: إلا أن تصلوا ما بینی و بینکم من القرابة.":
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أقول: و رواه أیضا عن ابن عباس بطرق أخری غیر هذا الطریق 
، و قد تقدم فی بیان الآیة أن هذا المعنی غیر مستقیم و لا منطبق علی سیاق الآیة، و من العجیب ما فی بعض هذه الطرق أن الآیة منسوخة بقوله تعالی: «قُلْ ما سَأَلْتُکُمْ مِنْ أَجْرٍ فَهُوَ لَکُمْ إِنْ أَجْرِیَ إِلَّا عَلَی اللَّهِ .
و فیه، أخرج أبو نعیم و الدیلمی من طریق مجاهد عن ابن عباس قال*: قال رسول الله ص: لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی أن تحفظونی فی أهل بیتی و تودوهم لی.
و فیه، أخرج ابن المنذر، و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه بسند ضعیف من طریق سعید بن جبیر عن ابن عباس قال*: لما نزلت هذه الآیة «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً- إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی قالوا: یا رسول الله من قرابتک هؤلاء الذین وجبت مودتهم- قال: علی و فاطمة و ولداها.:
أقول: و رواه الطبرسی فی المجمع،: و فیها «و ولدها» مکان «و ولداها».
و فیه، أخرج ابن جریر عن أبی الدیلم قال*: لما جی‌ء بعلی بن الحسین أسیرا فأقیم علی درج دمشق- قام رجل من أهل الشام فقال: الحمد لله الذی قتلکم و استأصلکم- فقال له علی بن الحسین: أ قرأت القرآن؟ قال: نعم. قال: أ قرأت آل حم؟ قال: نعم- قال: أ ما قرأت «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً- إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی ؟ قال: فإنکم لأنتم هم؟ قال: نعم.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس"* «وَ مَنْ یَقْتَرِفْ حَسَنَةً» قال: المودة لآل محمد":
أقول: و روی ما فی معناه فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع).
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن أبی نجران عن عاصم بن حمید عن محمد بن مسلم قال*: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: فی قول الله عز و جل: «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً- إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی یعنی فی أهل بیته.
قال: جاءت الأنصار إلی رسول الله ص- فقالوا: إنا قد آوینا و نصرنا فخذ طائفة من أموالنا- فاستعن بها علی ما نابک فأنزل الله عز و جل «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی أی فی أهل بیته.
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ثم قال: أ لا تری أن الرجل یکون له صدیق- و فی نفس ذلک الرجل شی‌ء علی أهل بیته- فلا یسلم صدره- فأراد الله عز و جل أن لا یکون فی نفس رسول الله ص شی‌ء علی أمته- ففرض الله علیهم المودة فی القربی- فإن أخذوا أخذوا مفروضا، و إن ترکوا ترکوا مفروضا.
قال: فانصرفوا من عنده و بعضهم یقول: عرضنا علیه أموالنا- فقال: لا. قاتلوا عن أهل بیتی من بعدی، و قال طائفة: ما قال هذا رسول الله و جحدوه- و قالوا کما حکی الله عز و جل: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَری عَلَی اللَّهِ کَذِباً» فقال عز و جل: «فَإِنْ یَشَإِ اللَّهُ یَخْتِمْ عَلی قَلْبِکَ قال: لو افتریت «وَ یَمْحُ اللَّهُ الْباطِلَ یعنی یبطله «وَ یُحِقُّ الْحَقَّ بِکَلِماتِهِ یعنی بالأئمة و القائم من آل محمد (ع) «إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ».:
أقول: و روی قصة الأنصار السیوطی فی الدر المنثور، عن الطبرانی و ابن مردویه من طریق ابن جبیر و ضعفه.
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اشارة

وَ لَوْ بَسَطَ اللَّهُ الرِّزْقَ لِعِبادِهِ لَبَغَوْا فِی الْأَرْضِ وَ لکِنْ یُنَزِّلُ بِقَدَرٍ ما یَشاءُ إِنَّهُ بِعِبادِهِ خَبِیرٌ بَصِیرٌ (27) وَ هُوَ الَّذِی یُنَزِّلُ الْغَیْثَ مِنْ بَعْدِ ما قَنَطُوا وَ یَنْشُرُ رَحْمَتَهُ وَ هُوَ الْوَلِیُّ الْحَمِیدُ (28) وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَثَّ فِیهِما مِنْ دابَّةٍ وَ هُوَ عَلی جَمْعِهِمْ إِذا یَشاءُ قَدِیرٌ (29) وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ (30) وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ (31)
وَ مِنْ آیاتِهِ الْجَوارِ فِی الْبَحْرِ کَالْأَعْلامِ (32) إِنْ یَشَأْ یُسْکِنِ الرِّیحَ فَیَظْلَلْنَ رَواکِدَ عَلی ظَهْرِهِ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ (33) أَوْ یُوبِقْهُنَّ بِما کَسَبُوا وَ یَعْفُ عَنْ کَثِیرٍ (34) وَ یَعْلَمَ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِنا ما لَهُمْ مِنْ مَحِیصٍ (35) فَما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ وَ أَبْقی لِلَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ (36)
وَ الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ وَ إِذا ما غَضِبُوا هُمْ یَغْفِرُونَ (37) وَ الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ وَ أَمْرُهُمْ شُوری بَیْنَهُمْ وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ (38) وَ الَّذِینَ إِذا أَصابَهُمُ الْبَغْیُ هُمْ یَنْتَصِرُونَ (39) وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها فَمَنْ عَفا وَ أَصْلَحَ فَأَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ إِنَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ (40) وَ لَمَنِ انْتَصَرَ بَعْدَ ظُلْمِهِ فَأُولئِکَ ما عَلَیْهِمْ مِنْ سَبِیلٍ (41)
إِنَّمَا السَّبِیلُ عَلَی الَّذِینَ یَظْلِمُونَ النَّاسَ وَ یَبْغُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (42) وَ لَمَنْ صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ (43) وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ وَلِیٍّ مِنْ بَعْدِهِ وَ تَرَی الظَّالِمِینَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ یَقُولُونَ هَلْ إِلی مَرَدٍّ مِنْ سَبِیلٍ (44) وَ تَراهُمْ یُعْرَضُونَ عَلَیْها خاشِعِینَ مِنَ الذُّلِّ یَنْظُرُونَ مِنْ طَرْفٍ خَفِیٍّ وَ قالَ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَلا إِنَّ الظَّالِمِینَ فِی عَذابٍ مُقِیمٍ (45) وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ أَوْلِیاءَ یَنْصُرُونَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ سَبِیلٍ (46)
اسْتَجِیبُوا لِرَبِّکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ ما لَکُمْ مِنْ مَلْجَإٍ یَوْمَئِذٍ وَ ما لَکُمْ مِنْ نَکِیرٍ (47) فَإِنْ أَعْرَضُوا فَما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً إِنْ عَلَیْکَ إِلاَّ الْبَلاغُ وَ إِنَّا إِذا أَذَقْنَا الْإِنْسانَ مِنَّا رَحْمَةً فَرِحَ بِها وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ فَإِنَّ الْإِنْسانَ کَفُورٌ (48) لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَخْلُقُ ما یَشاءُ یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ إِناثاً وَ یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ الذُّکُورَ (49) أَوْ یُزَوِّجُهُمْ ذُکْراناً وَ إِناثاً وَ یَجْعَلُ مَنْ یَشاءُ عَقِیماً إِنَّهُ عَلِیمٌ قَدِیرٌ (50)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 55



بیان‌

صدر الآیات متصل بحدیث الرزق المذکور فی قوله: «اللَّهُ لَطِیفٌ بِعِبادِهِ یَرْزُقُ مَنْ یَشاءُ» و قد سبقه قوله: «لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ» و قد تقدمت الإشارة إلی أن من الرزق نعمة الدین التی آتاها الله سبحانه عباده المؤمنین و بهذه العنایة دخل الکلام فیه فی الکلام علی الوحی الذی سیقت لبیانه آیات السورة و انعطف علیه انعطافا بعد انعطاف.
ثم یذکر بعض آیات التوحید المتعلقة بالرزق کخلق السماوات و الأرض و بث الدواب فیهما و السفائن الجواری فی البحر و إیتاء الأولاد الذکور و الإناث أو إحداهما لمن یشاء و جعل من یشاء عقیما.
ثم یذکر أن من الرزق ما آتاهموه فی الدنیا و هو متاعها الفانی بفنائها و منه ما یخص المؤمنین فی الآخرة و هو خیر و أبقی، و ینتقل الکلام من هنا إلی صفات المؤمنین 
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و حسن عاقبتهم و إلی وصف ما یلقاه الظالمون و هم غیرهم فی عقباهم من أهوال القیامة و عذاب الآخرة.
و وراء ذلک فی خلال الآیات من إجمال بعض الأحکام و الإنذار و التخویف و الدعوة إلی الحق و حقائق المعارف شی‌ء کثیر.
قوله تعالی: «وَ لَوْ بَسَطَ اللَّهُ الرِّزْقَ لِعِبادِهِ لَبَغَوْا فِی الْأَرْضِ وَ لکِنْ یُنَزِّلُ بِقَدَرٍ ما یَشاءُ إِنَّهُ بِعِبادِهِ خَبِیرٌ بَصِیرٌ» القدر مقابل البسط معناه التضییق و منه قوله السابق:
«یَبْسُطُ الرِّزْقَ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَقْدِرُ» و القدر بفتح الدال و سکونها کمیة الشی‌ء و هندسته و منه قوله: «وَ لکِنْ یُنَزِّلُ بِقَدَرٍ ما یَشاءُ» أو جعل الشی‌ء علی کمیة معینة و منه قوله:
«فَقَدَرْنا فَنِعْمَ الْقادِرُونَ»: المرسلات: 23.
و البغی الظلم، و قوله: «بِعِبادِهِ من وضع الظاهر موضع الضمیر، و النکتة فیه الإشارة إلی بیان کونه خبیرا بصیرا بهم و ذلک أنهم عباده المخلوقون له القائمون به فلا یکونون محجوبین عنه مجهولین له، و کذا قوله السابق: «لِعِبادِهِ لا یخلو من إشارة إلی بیان إیتاء الرزق و ذلک أنهم عباده و رزق العبد علی مولاه.
و معنی الآیة: و لو وسع الله الرزق علی عباده فأشبع الجمیع بإیتائه لظلموا فی الأرض- لما أن من طبع سعة المال الأشر و البطر و الاستکبار و الطغیان کما قال تعالی:
«إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی : العلق: 7- و لکن ینزل ما یشاء من الرزق بقدر و کمیة معینة أنه بعباده خبیر بصیر فیعلم ما یستحقه کل عبد و ما یصلحه من غنی أو فقر فیؤتیه ذلک.
ففی قوله: «وَ لکِنْ یُنَزِّلُ بِقَدَرٍ ما یَشاءُ» بیان للسنة الإلهیة فی إیتاء الرزق بالنظر إلی صلاح حال الناس أی إن لصلاح حالهم أثرا فی تقدیر أرزاقهم، و لا ینافی ذلک ما نشاهد من طغیان بعض المثرین و نماء رزقهم علی ذلک فإن هناک سنة أخری حاکمة علی هذه السنة و هی سنة الابتلاء و الامتحان، قال تعالی: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ»: التغابن: 15، و سنة أخری هی سنة المکر و الاستدراج، قال تعالی:
«سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ»: الأعراف: 183.
فسنة الإصلاح بتقدیر الرزق سنة ابتدائیة یصلح بها حال الإنسان إلا أن یمتحنه 
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الله کما قال: «وَ لِیَبْتَلِیَ اللَّهُ ما فِی صُدُورِکُمْ وَ لِیُمَحِّصَ ما فِی قُلُوبِکُمْ»: آل عمران: 154 أو یغیر النعمة و یکفر بها فیغیر الله فی حقه سنته فیعطیه ما یطغیه، قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: الرعد: 11.
و کما أن إیتاء المال و البنین و سائر النعم الصوریة من الرزق المقسوم کذلک المعارف الحقة و الشرائع السماویة المنتهیة إلی الوحی من حیث إنزالها و من حیث الابتلاء بها و التلبس بالعمل بها من الرزق المقسوم.
فلو نزلت المعارف و الأحکام عن آخرها دفعة واحدة- علی ما لها من الإحاطة و الشمول لجمیع شئون الحیاة الإنسانیة- لشقت علی الناس و لم یؤمن بها إلا الأوحدی منهم لکن الله سبحانه أنزلها علی رسوله ص تدریجا و علی مکث و هیأ بذلک الناس بقبول بعضها لقبول بعض، قال تعالی: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ» إسراء: 106.
و کذا المعارف العالیة التی هی فی بطون المعارف الساذجة الدینیة لو لم یضرب علیها بالحجاب و بینت لعامة الناس علی حد الظواهر المبینة لهم لم یتحملوها و دفعته أفهامهم إلا الأوحدی منهم لکن الله سبحانه کلمهم فی ذلک نوع تکلیم یستفید منه کل علی قدر فهمه و سعة صدره کما قال فی مثل ضربه فی ذلک: «أَنْزَلَ مِنَ السَّماءِ ماءً فَسالَتْ أَوْدِیَةٌ بِقَدَرِها»: الرعد: 17.
و کذلک الأحکام و التکالیف الشرعیة لو کلف بجمیعها جمیع الناس لتحرجوا منها و لم یتحملوها لکنه سبحانه قسمها بینهم حسب تقسیم الابتلاءات المقتضیة لتوجه التکالیف المتنوعة بینهم.
فالرزق بالمعارف و الشرائع من أی جهة فرض کالرزق الصوری مفروض بین الناس مقدر علی حسب صلاح حالهم.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یُنَزِّلُ الْغَیْثَ مِنْ بَعْدِ ما قَنَطُوا وَ یَنْشُرُ رَحْمَتَهُ وَ هُوَ الْوَلِیُّ الْحَمِیدُ» القنوط الیأس، و الغیث المطر، قال فی مجمع البیان: الغیث ما کان نافعا فی وقته، و المطر قد یکون نافعا و قد یکون ضارا فی وقته و غیر وقته. انتهی. و نشر الرحمة تفریق النعمة بین الناس بإنبات النبات و إخراج الثمار التی یکون سببها المطر.
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و فی الآیة انتقال من حدیث الرزق إلی آیات التوحید التی لها تعلق ما بالأرزاق، و یتلوها فی هذا المعنی آیات، و تذییل الآیة بالاسمین: الولی الحمید و هما من أسمائه تعالی الحسنی للثناء علیه فی فعله الجمیل.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَثَّ فِیهِما مِنْ دابَّةٍ» إلخ، البث التفریق، و یقال: بث الریح التراب إذا أثاره، و الدابة کل ما یدب علی الأرض فیعم الحیوانات جمیعا، و المعنی ظاهر.
و ظاهر الآیة أن فی السماوات خلقا من الدواب کالأرض، و قول بعضهم: إن ما فی السموات من دابة هی الملائکة یدفعه أن إطلاق الدواب علی الملائکة غیر معهود.
و قوله: «وَ هُوَ عَلی جَمْعِهِمْ إِذا یَشاءُ قَدِیرٌ» إشارة إلی حشر ما بث فیهما من دابة و قد عبر بالجمع لمقابلته البث الذی هو التفریق، و لا دلالة فی قوله: «عَلی جَمْعِهِمْ حیث أتی بضمیر أولی العقل علی کون ما فی السماوات من الدواب أولی عقل کالإنسان لقوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلَّا أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ»: الأنعام: 38.
و القدیر من أسمائه تعالی الحسنی و هو الذی أرکزت فیه القدرة و ثبتت، قال الراغب: القدرة إذا وصف بها الإنسان فاسم لهیئة له بها یتمکن من فعل شی‌ء ما، و إذا وصف الله بها فهی نفی العجز عنه، و محال أن یوصف غیر الله بالقدرة المطلقة معنی و إن أطلق علیه لفظا بل حقه أن یقال: قادر علی کذا، و متی قیل: هو قادر فعلی سبیل معنی التقیید، و لهذا لا أحد غیر الله یوصف بالقدرة من وجه إلا و یصح أن یوصف بالعجز من وجه و الله تعالی هو الذی ینتفی عنه العجز من کل وجه.
و القدیر هو الفاعل لما یشاء علی قدر ما تقتضی الحکمة لا زائدا علیه و لا ناقصا عنه و لذلک لا یصح أن یوصف به إلا الله تعالی قال: «إنه علی ما یشاء قدیر»، و المقتدر یقاربه نحو «عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ» لکن قد یوصف به البشر، و إذا استعمل فی الله فمعناه معنی القدیر و إذا استعمل فی البشر فمعناه المتکلف و المکتسب للقدرة، انتهی.
و هو حسن غیر أن فی قوله: إن القدرة إذا وصف بها الله فهی نفی العجز عنه مساهلة ظاهرة فإن صفاته تعالی الذاتیة کالحیاة و العلم و القدرة لها معان إیجابیة هی عین 
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الذات لا معان سلبیة حتی تکون الحیاة بمعنی انتفاء الموت و العلم بمعنی انتفاء الجهل و القدرة بمعنی انتفاء العجز علی ما یقوله الصابئون و لازمه خلو الذات عن صفات الکمال.
فالحق أن معنی قدرته تعالی کونه بحیث یفعل ما یشاء، و لازم هذا المعنی الإیجابی انتفاء مطلق العجز عنه تعالی.
قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» المصیبة النائبة تصیب الإنسان کأنها تقصده، و المراد بما کسبت أیدیکم المعاصی و السیئات، و قوله: «وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» أی عن کثیر مما کسبت أیدیکم و هی السیئات.
و الخطاب فی الآیة اجتماعی موجه إلی المجتمع غیر منحل إلی خطابات جزئیة و لازمه کون المراد بالمصیبة التی تصیبهم المصائب العامة الشاملة کالقحط و الغلاء و الوباء و الزلازل و غیر ذلک.
فیکون المراد أن المصائب و النوائب التی تصیب مجتمعکم و یصابون بها إنما تصیبکم بسبب معاصیکم و الله یصفح عن کثیر منها فلا یأخذ بها.
فالآیة فی معنی قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ لِیُذِیقَهُمْ بَعْضَ الَّذِی عَمِلُوا لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ»: الروم: 41، و قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا»: الأعراف: 96، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یُغَیِّرُ ما بِقَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ»: الرعد: 11، و غیر ذلک من الآیات الدالة علی أن بین أعمال الإنسان و بین النظام الکونی ارتباطا خاصا فلو جری المجتمع الإنسانی علی ما یقتضیه الفطرة من الاعتقاد و العمل لنزلت علیه الخیرات و فتحت علیه البرکات و لو أفسدوا أفسد علیهم.
هذا ما تقتضیه هذه السنة الإلهیة إلا أن ترد علیه سنة الابتلاء أو سنة الاستدراج و الإملاء فینقلب الأمر، قال تعالی: «ثُمَّ بَدَّلْنا مَکانَ السَّیِّئَةِ الْحَسَنَةَ حَتَّی عَفَوْا وَ قالُوا قَدْ مَسَّ آباءَنَا الضَّرَّاءُ وَ السَّرَّاءُ فَأَخَذْناهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ»: الأعراف: 95.
و یمکن أن یکون الخطاب فی الآیة عاما منحلا إلی خطابات الأفراد فیکون ما یصاب کل إنسان بمصیبة فی نفسه أو ماله أو ولده أو عرضه و ما یتعلق به مستندا إلی معصیة أتی بها و سیئة عملها و یعفو الله عن کثیر منها.
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و کیف کان فالخطاب فی الآیة لعامة الناس من المؤمن و الکافر و هو الذی یفیده السیاق و تؤیده الآیة التالیة هذا أولا، و المراد بما کسبته الأیدی المعاصی و السیئات دون مطلق الأعمال، و هذا ثانیا، و المصائب التی تصیب إنما هی آثار الأعمال فی الدنیا لما بین الأعمال و بینها من الارتباط و التداعی دون جزاء الأعمال و هذا ثالثا.
و بما ذکر یندفع أولا ما استشکل علی عموم الآیة بالمصائب النازلة علی الأنبیاء (ع) و هم معصومون لا معصیة لهم، المصائب النازلة علی الأطفال و المجانین و هم غیر مکلفین بتکلیف فلا معصیة لهم فیجب تخصیص الآیة بمصائب الأنبیاء و مصائب الأطفال و المجانین.
وجه الاندفاع أن إثبات المعصیة لهم فی قوله: «فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ دلیل علی أن الخطاب فی الآیة لمن یجوز علیه صدور المعصیة فلا یشمل المعصومین و غیر المکلفین من رأس فعدم شمول الآیة لهم من باب التخصص دون التخصیص.
و ثانیا ما قیل: إن مقتضی الآیة مغفرة ذنوب المؤمنین جمیعا فإنها بین ما یجزون علیها بإصابة المصائب و ما یعفی عنها.
وجه الاندفاع أن الآیة مسوقة لبیان ارتباط المصائب بالمعاصی و کون المعاصی ذوات آثار دنیویة سیئة منها ما یصیب الإنسان و لا یخطئ و منها ما یعفی عنه فلا یصیب لأسباب صارفة و حکم مانعة کصلة الرحم و الصدقة و دعاء المؤمن و التوبة و غیر ذلک مما وردت به الأخبار، و أما جزاء الأعمال فالآیة غیر ناظرة إلیه کما تقدم.
علی أن الخطاب فی الآیة یعم المؤمن و الکافر کما تقدمت الإشارة إلیه، و لا معنی لتبعضها فی الدلالة فتدل علی المغفرة فی المؤمن و عدمها فی الکافر.
و بعد هذا کله فالوجه الأول هو الأوجه.
قوله تعالی: «وَ ما أَنْتُمْ بِمُعْجِزِینَ فِی الْأَرْضِ وَ ما لَکُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا نَصِیرٍ»، معنی الآیة ظاهر و هی باتصالها بما قبلها تفید أنکم لا تعجزون الله حتی لا تصیبکم المصائب لذنوبکم و لیس لکم من دونه من ولی یتولی أمرکم فیدفع عنکم المصائب و لا نصیر ینصرکم و یعینکم علی دفعها.
قوله تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ الْجَوارِ فِی الْبَحْرِ کَالْأَعْلامِ ، الجواری جمع جاریة و هی 
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السفینة، و الأعلام جمع علم و هو العلامة و یسمی به الجبل و شبهت السفائن بالجبال لعظمها و ارتفاعها و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «إِنْ یَشَأْ یُسْکِنِ الرِّیحَ فَیَظْلَلْنَ رَواکِدَ عَلی ظَهْرِهِ إلخ، ضمیر «یَشَأْ» لله تعالی، و ظل بمعنی صار، و «رواکد» جمع راکدة و هی الثابتة فی محلها و المعنی: إن یشأ الله یسکن الریح التی تجری بها الجواری فیصرن أی الجواری ثوابت علی ظهر البحر.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِکُلِّ صَبَّارٍ شَکُورٍ» أصل الصبر الحبس و أصل الشکر إظهار نعمة المنعم بقول أو فعل، و المعنی: أن فیما ذکر من أمر الجواری من کونها جاریة علی ظهر البحر بسبب جریان الریاح ناقلة للناس و أمتعتهم من ساحل إلی ساحل لآیات لکل من حبس نفسه عن الاشتغال بما لا یعنیه و اشتغل بالتفکر فی نعمه و التفکر فی النعمة من الشکر.
و قیل: المراد بکل صبار شکور المؤمن لأن المؤمن لا یخلو من أن یکون فی الضراء أو فی السراء فإن کان فی الضراء کان من الصابرین و إن کان فی السراء کان من الشاکرین.
قوله تعالی: «أَوْ یُوبِقْهُنَّ بِما کَسَبُوا وَ یَعْفُ عَنْ کَثِیرٍ» الإیباق الإهلاک، و ضمیر التأنیث للجواری و ضمیر التذکیر للناس، و یوبقهن و یعف معطوفان علی «یُسْکِنِ ، و المعنی: إن یشأ یهلک الجواری بإغراقها بسبب ما کسبوا من السیئات و یعف عن کثیر منها أی إن بعضها کاف فی اقتضاء الإهلاک و إن عفا عن کثیر منها.
و قیل: المراد بإهلاکها إهلاک أهلها إما مجازا أو بتقدیر مضاف، و «یُوبِقْهُنَ بالعطف علی «یُسْکِنِ فی معنی یرسل الریاح العاصفة فیوبقهم، و المعنی: إن یشأ یسکن الریح إلخ، و إن یشأ یرسلها فیهلکهم بالإغراق و ینج کثیر منهم بالعفو، و المحصل: إن یشأ یسکن الریح أو یرسلها فیهلک ناسا بذنوبهم و ینج ناسا بالعفو عنهم و لا یخفی وجه التکلف فیه.
و قیل: إن «یَعْفُ عطف علی قوله: «یُسْکِنِ الرِّیحَ إلی قوله: «بِما کَسَبُوا» و لذا عطف بالواو لا بأو، و المعنی: إن یشأ یعاقبهم بالإسکان أو الإعصاف و إن یشأ یعف عن کثیر. و هو فی التکلف کسابقه.
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قوله تعالی: «وَ یَعْلَمَ الَّذِینَ یُجادِلُونَ فِی آیاتِنا ما لَهُمْ مِنْ مَحِیصٍ قیل: هو غایة معطوفة علی أخری محذوفة، و التقدیر نحو من قولنا: لیظهر به قدرته و یعلم الذین یجادلون فی آیاتنا ما لهم من مفر و لا مخلص، و هذا کثیر الورود فی القرآن الکریم غیر أن المعطوف فیما ورد فیه مقارن للأم الغایة کقوله: «وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا» آل عمران: 140.
و قوله: «وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75.
و جوز بعضهم أن یکون معطوفا علی جزاء الشرط بتقدیر إن نحو إن جئتنی أکرمک و أعطیک کذا و کذا بنصب أعطیک، و المسألة نحویة خلافیة فلیرجع إلی ما ذکروه فیه.
قوله تعالی: «فَما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلخ، تفصیل لما تقدم ذکره من الرزق و تقسیم له إلی ما عند الناس من رزق الدنیا الشامل للمؤمن و الکافر و ما عند الله من رزق الآخرة المختص بالمؤمنین، و فیه تخلص إلی ذکر صفات المؤمنین و ذکر بعض ما یلقاه الظالمون یوم القیامة.
فقوله: «فَما أُوتِیتُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ فَمَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا» الخطاب للناس علی ما یفیده السیاق دون المشرکین خاصة، و المراد بما أوتیتم من شی‌ء جمیع ما أعطیه للناس و رزقوه من النعیم، و إضافة المتاع إلی الحیاة للإشارة إلی انقطاعه و عدم ثباته و دوامه، و المعنی:
فکل شی‌ء أعطیتموه مما عندکم متاع تتمتعون به فی أیام قلائل.
و قوله: «وَ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ وَ أَبْقی لِلَّذِینَ آمَنُوا وَ عَلی رَبِّهِمْ یَتَوَکَّلُونَ المراد بما عند الله ما ادخره الله ثوابا لیثیب به المؤمنین، و اللام فی «لِلَّذِینَ آمَنُوا» للملک و الظرف لغو، و قیل اللام متعلق بقوله: «أَبْقی و الأول أظهر، و کون ما عند الله خیرا لکونه خالصا من الألم و الکدر و کونه أبقی لکونه أدوم غیر منقطع الآخر.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ وَ إِذا ما غَضِبُوا هُمْ یَغْفِرُونَ عطف علی قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» و الآیة و آیتان بعدها تعد صفات المؤمنین الحسنة و قول بعضهم إنه کلام مستأنف لا یساعد علیه السیاق.
و کبائر الإثم المعاصی الکبیرة التی لها آثار سوء عظیمة و قد عد تعالی منها شرب 
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الخمر و المیسر، قال تعالی: «قُلْ فِیهِما إِثْمٌ کَبِیرٌ»: البقرة: 219، و الفواحش جمع فاحشة و هی المعصیة الشنیعة النکراء و قد عد تعالی منها الزنا و اللواط قال: «وَ لا تَقْرَبُوا الزِّنی إِنَّهُ کانَ فاحِشَةً»: إسراء: 32، و قال حاکیا عن لوط: «أَ تَأْتُونَ الْفاحِشَةَ وَ أَنْتُمْ تُبْصِرُونَ»: النمل: 54.
و قوله: «یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ و هو فی سورة مکیة إشارة إلی إجمال ما سیفصل من تشریع تحریم کبائر المعاصی و الفواحش.
و فی قوله: «وَ إِذا ما غَضِبُوا هُمْ یَغْفِرُونَ إشارة إلی العفو عند الغضب و هو من أخص صفات المؤمنین و لذا عبر عنه بما عبر و لم یقل: و یغفرون إذا غضبوا ففی الکلام جهات من التأکید و لیس قصرا للمغفرة عند الغضب فیهم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمْ وَ أَقامُوا الصَّلاةَ» إلخ، الاستجابة هی الإجابة و استجابتهم لربهم إجابتهم لما یکلفهم به من الأعمال الصالحة- علی ما یفیده السیاق- و ذکر إقامة الصلاة بعدها من قبیل ذکر الخاص بعد العام لشرفه.
علی أن الظاهر أن الآیات مکیة و لم یشرع یومئذ أمثال الزکاة و الخمس و الصوم و الجهاد، و فی قوله: «وَ الَّذِینَ اسْتَجابُوا لِرَبِّهِمْ من الإشارة إلی الإجمال الأعمال الصالحة المشرعة نظیر ما تقدم فی قوله: «وَ الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ إلخ، و نظیر الکلام جار فی الآیات التالیة.
و قوله: «وَ أَمْرُهُمْ شُوری بَیْنَهُمْ قال الراغب: و التشاور و المشاورة و المشورة استخراج الرأی بمراجعة البعض إلی البعض من قولهم: شرت العسل إذا أخذته من موضعه و استخرجته منه، قال تعالی: «وَ شاوِرْهُمْ فِی الْأَمْرِ» و الشوری الأمر الذی یتشاور فیه، قال تعالی: «وَ أَمْرُهُمْ شُوری بَیْنَهُمْ انتهی. فالمعنی: الأمر الذی یعزمون علیه شوری بینهم یتشاورون فیه، و یظهر من بعضهم أنه مصدر، و المعنی:
و شأنهم المشاورة بینهم.
و کیف کان ففیه إشارة إلی أنهم أهل الرشد و إصابة الواقع یمعنون فی استخراج صواب الرأی بمراجعة العقول فالآیة قریبة المعنی من قول الله تعالی: «الَّذِینَ یَسْتَمِعُونَ الْقَوْلَ فَیَتَّبِعُونَ أَحْسَنَهُ»: الزمر: 18.
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و قوله: «وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ إشارة إلی بذل المال لمرضاة الله.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ إِذا أَصابَهُمُ الْبَغْیُ هُمْ یَنْتَصِرُونَ قال الراغب: الانتصار و الاستنصار طلب النصرة. انتهی. فالمعنی: الذین إذا أصاب الظلم بعضهم طلب النصرة من الآخرین و إذا کانوا متفقین علی الحق کنفس واحدة فکان الظلم أصاب جمیعهم فطلبوا المقاومة قباله و أعدوا علیه النصرة.
و عن بعضهم أن الانتصار بمعنی التناصر نظیر اختصم و تخاصم و استبق و تسابق و المعنی علیه ظاهر.
و کیف کان فالمراد مقاومتهم لرفع الظلم فلا ینافی المغفرة عند الغضب المذکورة فی جملة صفاتهم فإن المقاومة دون الظلم و سد بابه عن المجتمع لمن استطاعه و الانتصار و التناصر لأجله من الواجبات الفطریة، قال تعالی: «وَ إِنِ اسْتَنْصَرُوکُمْ فِی الدِّینِ فَعَلَیْکُمُ النَّصْرُ»: الأنفال: 72، و قال: «فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ»: الحجرات: 9.
قوله تعالی: «وَ جَزاءُ سَیِّئَةٍ سَیِّئَةٌ مِثْلُها» إلی آخر الآیة بیان لما جعل للمنتصر فی انتصاره و هو أن یقابل الباغی بما یماثل فعله و لیس بظلم و بغی.
قیل: و سمی الثانیة و هی ما یأتی بها المنتصر سیئة لأنها فی مقابلة الأولی کما قال تعالی: «فَمَنِ اعْتَدی عَلَیْکُمْ فَاعْتَدُوا عَلَیْهِ بِمِثْلِ مَا اعْتَدی عَلَیْکُمْ»: البقرة: 194، و قال الزمخشری: کلتا الفعلتین: الأولی و جزاؤها سیئة لأنها تسوء من تنزل به ففیه رعایة لحقیقة معنی اللفظ و إشارة إلی أن مجازاة السیئة بمثلها إنما تحمد بشرط المماثلة من غیر زیادة.
و قوله: «فَمَنْ عَفا وَ أَصْلَحَ فَأَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ وعد جمیل علی العفو و الإصلاح، و الظاهر أن المراد بالإصلاح إصلاحه أمره فیما بینه و بین ربه، و قیل: المراد إصلاحه ما بینه و بین ظالمة بالعفو و الإغضاء.
و قوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ قیل: فیه بیان أنه تعالی لم یرغب المظلوم فی العفو عن الظالم لمیله إلی الظالم أو لحبه إیاه و لکن لیعرض المظلوم بذلک لجزیل الثواب، و لحبه تعالی الإحسان و الفضل.
و قیل: المراد أنه لا یحب الظالم فی قصاص و غیره بتعدیه عما هو له إلی ما لیس هو له.
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و الوجهان و إن کانا حسنین فی نفسهما لکن سیاق الآیة لا یساعد علیهما و خاصة مع حیلولة قوله: «فَمَنْ عَفا وَ أَصْلَحَ فَأَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ بین التعلیل و المعلل.
و یمکن أیضا أن یکون قوله: «إِنَّهُ لا یُحِبُّ الظَّالِمِینَ تعلیلا لأصل کون جزاء السیئة سیئة من غیر نظر إلی المماثلة و المساواة.
قوله تعالی: «وَ لَمَنِ انْتَصَرَ بَعْدَ ظُلْمِهِ فَأُولئِکَ ما عَلَیْهِمْ مِنْ سَبِیلٍ إلی قوله- لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ» ضمیر «ظُلْمِهِ راجع إلی المظلوم. و الإضافة من إضافة المصدر إلی مفعوله.
الآیات الثلاث تبیین و رفع لبس من قوله فی الآیة السابقة: «فَمَنْ عَفا وَ أَصْلَحَ فَأَجْرُهُ عَلَی اللَّهِ فمن الجائز أن یتوهم المظلوم أن فی ذلک إلغاء لحق انتصاره فبین سبحانه بقوله أولا: «وَ لَمَنِ انْتَصَرَ بَعْدَ ظُلْمِهِ فَأُولئِکَ ما عَلَیْهِمْ مِنْ سَبِیلٍ أن لا سبیل علی المظلومین و لا مجوز لإبطال حقهم فی الشرع الإلهی، و إرجاع ضمیر الإفراد إلی الموصول أولا باعتبار لفظه، و ضمیر الجمع ثانیا باعتبار معناه.
و بین بقوله ثانیا: «إِنَّمَا السَّبِیلُ عَلَی الَّذِینَ یَظْلِمُونَ النَّاسَ وَ یَبْغُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِ إن السبیل کله علی الظالمین فی الانتقام منهم للمظلومین، و أکد ذلک ذیلا بقوله:
«أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ .
و بین بقوله ثالثا: «وَ لَمَنْ صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ» إن الدعوة إلی الصبر و العفو لیست إبطالا لحق الانتصار و إنما هی إرشاد إلی فضیلة هی من أعظم الفضائل فإن فی المغفرة الصبر الذی هو من عزم الأمور، و قد أکد الکلام بلام القسم أولا و باللام فی خبر إن ثانیا لإفادة العنایة بمضمونه.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ وَلِیٍّ مِنْ بَعْدِهِ إلخ، لما ذکر المؤمنین بأوصافهم و أن لهم عند الله رزقهم المدخر لهم و فیه سعادة عقباهم التی هداهم الله إلیها التفت إلی غیرهم و هم الظالمون الآیسون من تلک الهدایة الموصلة إلی السعادة المحرومون من هذا الرزق الکریم فبین أن الله سبحانه أضلهم لکفرهم و تکذیبهم فلا ینتهون إلی ما عنده من الرزق و لا یسعدهم به و لیس لهم من دونه من ولی حتی یتولی أمرهم 
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و یرزقهم ما حرمهم الله من الرزق، فهم صفر الأکف یتمنون عند مشاهدة العذاب الرجوع إلی الدنیا لیعملوا صالحا فیکونوا أمثال المؤمنین.
فقوله: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ إلخ، من قبیل وضع السبب و هو إضلال الله لهم و عدم ولی آخر یتولی أمرهم فیهدیهم و یرزقهم موضع المسبب و هو الهدایة و الرزق.
و قوله: «وَ تَرَی الظَّالِمِینَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ یَقُولُونَ هَلْ إِلی مَرَدٍّ مِنْ سَبِیلٍ إشارة إلی تمنیهم الرجوع إلی الدنیا بعد الیأس عن السعادة و مشاهدة العذاب.
و «تَرَی خطاب عام وجه إلی النبی ص بما أنه راء و معناه و تری و یری کل من هو راء، و فیه إشارة إلی أنهم یتمنون ذلک علی رءوس الأشهاد، و المرد هو الرد.
قوله تعالی: «وَ تَراهُمْ یُعْرَضُونَ عَلَیْها خاشِعِینَ مِنَ الذُّلِّ یَنْظُرُونَ مِنْ طَرْفٍ خَفِیٍ ضمیر «عَلَیْها» للنار للدلالة المقام علیها و خفی الطرف ضعیفة و إنما ینظر من طرف خفی. إلی المکاره المهولة من ابتلی بها فهو لا یرید أن ینصرف فیغفل عنها و لا یجترئ أن یمتلئ بها بصره کالمبصور ینظر إلی السیف، و الباقی ظاهر.
و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ الْخاسِرِینَ الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» أی إن الخاسرین کل الخسران و بحقیقته هم الذین خسروا أنفسهم بحرمانها عن النجاة و أهلیهم بعدم الانتفاع بهم یوم القیامة. و قیل أهلوهم أزواجهم من الحور و خدمهم فی الجنة لو آمنوا و لا یخلو من وجه نظرا إلی آیات وراثة الجنة.
و هذا القول المنسوب إلی المؤمنین إنما یقولونه یوم القیامة- و التعبیر بلفظ الماضی لتحقق الوقوع- لا فی الدنیا کما یظهر من بعضهم فلیس لاستناده تعالی إلی مقالة المؤمنین فی الدنیا وجه فی مثل المقام، و لیس القائلون به جمیع المؤمنین کائنین من کانوا و إنما هم الکاملون منهم المأذون لهم فی الکلام الناطقون بالصواب محضا کأصحاب الأعراف و شهداء الأعمال قال تعالی: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: هود: 105. و قال:
«لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38.
فلا یصغی إلی ما قیل: إن القول المذکور إنما نسب إلی المؤمنین للدلالة علی ابتهاجهم بما رزقوا یومئذ من الکرامة و نجوا من الخسران و إلا فالقول قول کل من یتأتی منه القول من أهل الجمع کما أن الرؤیة المذکورة قبله رؤیة کل من تتأتی منه الرؤیة.
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و قوله: «أَلا إِنَّ الظَّالِمِینَ فِی عَذابٍ مُقِیمٍ تسجیل علیهم بالعذاب و أنه دائم غیر منقطع، و جوز أن یکون من تمام کلام المؤمنین.
قوله تعالی: «وَ ما کانَ لَهُمْ مِنْ أَوْلِیاءَ یَنْصُرُونَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلخ، هذا التعبیر أعنی قوله: «وَ ما کانَ لَهُمْ إلخ، دون أن یقال: و ما لهم من ولی کما قیل أولا للدلالة علی ظهور بطلان دعواهم ولایة أولیائهم فی الدنیا و أن ذلک کان باطلا من أول الأمر.
و قوله: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ سَبِیلٍ صالح لتعلیل صدر الآیة و هو کالنتیجة لجمیع ما تقدم من الکلام فی حال الظالمین فی عقباهم، و نوع انعطاف إلی ما سبق من حدیث تشریع الشریعة و السبیل بالوحی.
فهو کنایة عن أنه لا سبیل إلی السعادة إلا سبیل الله الذی شرعه لعباده من طریق الوحی و الرسالة فمن أضله عن سبیله لکفره و تکذیبه بسبیله فلا سبیل له یهتدی به إلی سعادة العقبی و التخلص من العذاب و الهلاک.
قوله تعالی: «اسْتَجِیبُوا لِرَبِّکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ ما لَکُمْ مِنْ مَلْجَإٍ یَوْمَئِذٍ وَ ما لَکُمْ مِنْ نَکِیرٍ» دعوة و إنذار بیوم القیامة المذکور فی الآیات السابقة علی ما یعطیه السیاق، و قول بعضهم: إن المراد بالیوم یوم الموت غیر وجیه.
و فی قوله: «لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ «لا» لنفی الجنس و «مَرَدَّ» اسمه و «لَهُ خبره و «مِنَ اللَّهِ حال من «مَرَدَّ» و المعنی، یوم لا رد له من قبل الله أی أنه مقضی محتوم لا یرده الله البتة فهو فی معنی ما تکرر فی کلامه تعالی من وصف یوم القیامة بأنه لا ریب فیه.
و قد ذکروا للجملة أعنی قوله: «یَوْمٌ لا مَرَدَّ لَهُ مِنَ اللَّهِ وجوها أخر من الإعراب لا جدوی فی نقلها.
و قوله: «ما لَکُمْ مِنْ مَلْجَإٍ یَوْمَئِذٍ وَ ما لَکُمْ مِنْ نَکِیرٍ» الملجأ الملاذ الذی یلتجأ إلیه و النکیر- کما قیل- مصدر بمعنی الإنکار، و المعنی: ما لکم من ملاذ تلتجئون إلیه من الله و ما لکم من إنکار لما صدر منکم لظهور الأمر من کل جهة.
قوله تعالی: «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَما أَرْسَلْناکَ عَلَیْهِمْ حَفِیظاً إِنْ عَلَیْکَ إِلَّا الْبَلاغُ عدول من خطابهم إلی خطاب النبی ص لإعلام أن ما حمله من الأمر إنما هو التبلیغ 
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لا أزید من ذلک فقد أرسل مبلغا لدین الله إن علیه إلا البلاغ و لم یرسل حفیظا علیهم مسئولا عن إیمانهم و طاعتهم حتی یمنعهم عن الإعراض و یتعب نفسه لإقبالهم علیه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّا إِذا أَذَقْنَا الْإِنْسانَ مِنَّا رَحْمَةً فَرِحَ بِها وَ إِنْ تُصِبْهُمْ سَیِّئَةٌ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ فَإِنَّ الْإِنْسانَ کَفُورٌ» الفرح بالرحمة کنایة عن الاشتغال بالنعمة و نسیان المنعم، و المراد بالسیئة المصیبة التی تسوء الإنسان إذا أصابته، و قوله: «فَإِنَّ الْإِنْسانَ کَفُورٌ» من وضع الظاهر موضع الضمیر، و النکتة فیه تسجیل الذم و اللوم علیه بذکره باسمه.
و فی الآیة استشعار بإعراضهم و توبیخهم بعنوان الإنسان المشتغل بالدنیا فإنه بطبعه حلیف الغفلة إن ذکر بنعمة یؤتاها صرفه الفرح بها عن ذکر الله، و إن ذکر بسیئة تصیبه بما قدمت یداه شغله الکفران عن ذکر ربه فهو فی غفلة عن ذکر ربه فی نعمة کانت أو فی نقمة فکاد أن لا تنجح فیه دعوة و لا تنفع فیه موعظة.
قوله تعالی: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَخْلُقُ ما یَشاءُ» إلی آخر الآیتین، للآیتین نوع اتصال بما تقدم من حدیث الرزق لما أن الأولاد المذکورین فیهما من قبیل الرزق.
و قیل: إنهما متصلتان بالآیة السابقة حیث ذکر فیها إذاقة الرحمة و إصابة السیئة و إن الإنسان یفرح بالرحمة و یکفر فی السیئة فذکر تعالی فی هاتین الآیتین أن ملک السماوات و الأرض لله سبحانه یخلق ما یشاء فلیس لمن یذوق رحمته أن یفرح بها و یشتغل به و لا لمن أصابته السیئة أن یکفر و یعترض بل له الخلق و الأمر فعلی المرحوم أن یشکر و علی المصاب أن یرجع إلیه.
و یبعده أنه تعالی لم ینسب السیئة فی الآیة السابقة إلی نفسه بل إلی تقدیم أیدیهم فلا یناسبه نسبة القسمین جمیعا فی هذه الآیة إلی مشیته و دعوتهم إلی التسلیم لها.
و کیف کان فقوله: «لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَخْلُقُ ما یَشاءُ» فیه قصر الملک و السلطنة فیه تعالی علی جمیع العالم و أن الخلق منوط بمشیته من غیر أن یکون هناک أمر یوجب علیه المشیة أو یضطره علی الخلق.
و قوله: «یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ إِناثاً وَ یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ الذُّکُورَ» الإناث جمع أنثی و الذکور و الذکران جمعا ذکر، و ظاهر التقابل أن المراد هبة الإناث فقط لمن یشاء و هبة الذکور
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فقط لمن یشاء و لذلک کررت المشیة، قیل: وجه تعریف الذکور أنهم المطلوبون لهم المعهودون فی أذهانهم و خاصة العرب.
و قوله: «أَوْ یُزَوِّجُهُمْ ذُکْراناً وَ إِناثاً» أی یجمع بینهم حال کونهم ذکرانا و إناثا معا فالتزویج فی اللغة الجمع، و قوله: «وَ یَجْعَلُ مَنْ یَشاءُ عَقِیماً» أی لا یلد و لا یولد له، و لما کان هذا أیضا قسما برأسه قیده بالمشیة کالقسمین الأولین، و أما قسم الجمع بین الذکران و الإناث فإنه بالحقیقة جمع بین القسمین الأولین فاکتفی بما ذکر من المشیة فیهما.
و قوله: «إِنَّهُ عَلِیمٌ قَدِیرٌ» تعلیل لما تقدم أی أنه علیم لا یزید ما یزید لجهل قدیر لا ینقص ما ینقص عن عجز.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و البیهقی عن علی قال*: إنما أنزلت هذه الآیة فی أصحاب الصفة: «وَ لَوْ بَسَطَ اللَّهُ الرِّزْقَ لِعِبادِهِ لَبَغَوْا فِی الْأَرْضِ و ذلک أنهم قالوا: لو أن لنا فتمنوا الدنیا.
أقول: و الآیة علی هذا مدنیة لکن الروایة أشبه بالتطبیق منها بسبب النزول.
و فی تفسیر القمی،: قوله: «وَ لَوْ بَسَطَ اللَّهُ الرِّزْقَ لِعِبادِهِ لَبَغَوْا فِی الْأَرْضِ : قال الصادق (ع): لو فعل لفعلوا- و لکن جعلهم محتاجین بعضهم إلی بعض- و استعبدهم بذلک و لو جعلهم أغنیاء لبغوا «وَ لکِنْ یُنَزِّلُ بِقَدَرٍ ما یَشاءُ» مما یعلم أنه یصلحهم فی دینهم و دنیاهم «إِنَّهُ بِعِبادِهِ خَبِیرٌ بَصِیرٌ».
و فی المجمع، روی أنس عن النبی ص عن جبرئیل عن الله جل ذکره: أن من عبادی من لا یصلحه إلا السقم و لو صححته لأفسده، و إن من عبادی من لا یصلحه إلا الصحة و لو أسقمته لأفسده، و إن من عبادی من لا یصلحه إلا الغنی و لو أفقرته لأفسده، و إن من عبادی من لا یصلحه إلا الفقر و لو أغنیته لأفسده، و ذلک أنی أدبر عبادی لعلمی بقلوبهم.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن منصور بن یونس عن أبی حمزة
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عن الأصبغ بن نباتة عن أمیر المؤمنین (ع) قال*: إنی سمعته یقول: إنی أحدثکم بحدیث ینبغی لکل مسلم أن یعیه. ثم أقبل علینا فقال: ما عاقب الله عبدا مؤمنا- فی هذه الدنیا إلا کان الله أحکم و أجود- و أمجد من أن یعود فی عقابه یوم القیامة.
ثم قال: و قد یبتلی الله عز و جل المؤمن- بالبلیة فی بدنه أو ماله أو ولده أو أهله- ثم تلا هذه الآیة: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ- وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» و حثا بیده ثلاث مرات.
و فی الکافی، بإسناده عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال*: أما أنه لیس من عرق یضرب و لا نکبة و لا صداع و لا مرض إلا بذنب- و ذلک قول الله عز و جل فی کتابه: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ» قال: ثم قال:
و ما یعفو الله أکثر مما یؤاخذ به.
أقول: و روی هذا المعنی بطریق آخر عن مسمع عنه (ع)،
و روی مثله فی الدر المنثور، عن الحسن عن النبی ص و لفظه: لما نزلت هذه الآیة «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ- فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ قال رسول الله ص: و الذی نفسی بیده- ما من خدش عود و لا اختلاج عرق و لا نکبة حجر- و لا عثرة قدم إلا بذنب، و ما یعفو الله عنه أکثر.
و فی الکافی، أیضا بإسناده عن علی بن رئاب قال*: سألت أبا عبد الله عن قول الله عز و جل: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ أ رأیت ما أصاب علیا و أهل بیته (ع) من بعده- أ هو بما کسبت أیدیهم و هم أهل بیت طهارة معصومون؟
فقال: إن رسول الله ص کان یتوب إلی الله- و یستغفر فی کل یوم و لیلة مائة مرة من غیر ذنب- إن الله یخص أولیاءه بالمصائب لیأجرهم علیها.
و فی المجمع، روی عن علی (ع) أنه قال*: قال رسول الله ص: خیر آیة فی کتاب الله هذه الآیة. یا علی ما من خدش عود و لا نکبة قدم إلا بذنب، و ما عفا إله عنه فی الدنیا فهو أکرم من أن یعود فیه، و ما عاقب علیه فی الدنیا فهو أعدل من أن یثنی علی عبده.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الجوامع عن علی (ع) عنه (ص)
، و فحوی الروایة أن قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ الآیة خاص بالمؤمنین و الخطاب 
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لهم و أن مفاده غفران ذنوبهم کافة فلا یعاقبون علیها فی برزخ و لا قیامة لأن الآیة تقصر الذنوب فی مأخوذ به بإصابة المصیبة و معفو عنه و مفاد الروایة نفی المؤاخذة بعد المؤاخذة و نفی المؤاخذة بعد العفو.
فیشکل الأمر أولا: من جهة ما عرفت أن الآیة فی سیاق یفید عموم الخطاب للمؤمن و الکافر.
و ثانیا: من جهة معارضة الروایة لما ورد فی أخبار متکاثرة لعلها تبلغ حد التواتر المعنوی من أن من المؤمنین من یعذب فی قبره أو فی الآخرة.
و ثالثا: من جهة مخالفة الروایة لظواهر ما دلت من الآیات علی أن موطن جزاء الأعمال هی الدار الآخرة کقوله تعالی: «وَ لَوْ یُؤاخِذُ اللَّهُ النَّاسَ بِظُلْمِهِمْ ما تَرَکَ عَلَیْها مِنْ دَابَّةٍ وَ لکِنْ یُؤَخِّرُهُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی فَإِذا جاءَ أَجَلُهُمْ لا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»: النحل: 61، و غیره من الآیات الدالة علی أن کل مظلمة و معصیة مأخوذ بها و أن موطن الأخذ هو ما بعد الموت و فی القیامة إلا ما غفرت بالتوبة أو تذهب بحسنة أو بشفاعة فی الآخرة أو نحو ذلک.
علی أن الآیة أعنی قوله: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»- کما تقدمت الإشارة إلیه- غیر ظاهرة فی کون أصابة المصیبة جزاء للعمل و لا فی کون العفو بمعنی إبطال الجزاء و إنما هو الأثر الدنیوی للسیئة یصیب مرة و یمحی أخری.
فالحری أن تحمل الروایة- لو قبلت- علی الأخذ بحسن الظن بالله سبحانه.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ أَمْرُهُمْ شُوری بَیْنَهُمْ : و
قد روی عن النبی ص أنه قال: ما من رجل یشاور أحدا إلا هدی إلی الرشد.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله عز و جل:
«یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ إِناثاً» یعنی لیس معهن ذکور «وَ یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ الذُّکُورَ» یعنی لیس معهم أنثی «أَوْ یُزَوِّجُهُمْ ذُکْراناً وَ إِناثاً» أی یهب لمن یشاء ذکرانا و إناثا جمیعا- یجمع له البنین و البنات أی یهبهم جمیعا لواحد.
و فی التهذیب، بإسناده عن الحسین بن علوان عن زید بن علی عن آبائه عن علی 
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(ع) قال*: أتی النبی ص رجل فقال: یا رسول الله- إن أبی عمد إلی مملوک لی فأعتقه کهیئة المضرة لی- فقال رسول الله ص: أنت و مالک من هبة الله لأبیک- أنت سهم من کنانته «یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ إِناثاً وَ یَهَبُ لِمَنْ یَشاءُ الذُّکُورَ- أَوْ یُزَوِّجُهُمْ ذُکْراناً وَ إِناثاً وَ یَجْعَلُ مَنْ یَشاءُ عَقِیماً» جازت عتاقة أبیک یتناول والدک من مالک و بدنک- و لیس لک أن تتناول من ماله- و لا من بدنه شیئا إلا بإذنه.
أقول: و هذا المعنی مروی عن الرضا (ع) فی جواب مسائل محمد بن سنان فی العلل و مروی من طرق أهل السنة عن عائشة عنه (ص).
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اشارة

وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلاَّ وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ أَوْ یُرْسِلَ رَسُولاً فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ إِنَّهُ عَلِیٌّ حَکِیمٌ (51) وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لا الْإِیمانُ وَ لکِنْ جَعَلْناهُ نُوراً نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشاءُ مِنْ عِبادِنا وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (52) صِراطِ اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ (53)



بیان‌

تتضمن الآیات آخر ما یفیده سبحانه فی تعریف الوحی فی هذه السورة و هو تقسیمه إلی ثلاثة أقسام: وحیا أو من وراء حجاب أو یرسل رسولا فیوحی بإذنه ما یشاء ثم یذکر أنه یوحی إلیه (ص) ما یوحی، علی هذه الوتیرة و أن ما أوحی إلیه منه تعالی لم یکن النبی ص یعلم ذلک من نفسه بل هو نور یهدی به الله من یشاء من عباده و یهدی به النبی ص بإذنه.
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قوله تعالی: «وَ ما کانَ لِبَشَرٍ أَنْ یُکَلِّمَهُ اللَّهُ إِلَّا وَحْیاً أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ» إلخ، قد تقدم البحث عن معنی کلامه تعالی فی الجزء الثانی من الکتاب، و إطلاق الکلام علی کلامه تعالی و التکلیم علی فعله الخاص سواء کان إطلاقا حقیقیا أو مجازیا واقع فی کلامه تعالی قال: «یا مُوسی إِنِّی اصْطَفَیْتُکَ عَلَی النَّاسِ بِرِسالاتِی وَ بِکَلامِی»: الأعراف: 144 و قال: «وَ کَلَّمَ اللَّهُ مُوسی تَکْلِیماً» النساء: 164، و من مصادیق کلامه ما یتلقاه الأنبیاء (ع) منه تعالی بالوحی.
و علی هذا لا موجب لعد الاستثناء فی قوله: «إِلَّا وَحْیاً» منقطعا بل الوحی و القسمان المذکوران بعده من تکلیمه تعالی للبشر سواء کان إطلاق التکلیم علیها إطلاقا حقیقیا أو مجازیا فکل واحد من الوحی و ما کان من وراء حجاب و ما کان بإرسال رسول نوع من تکلیمه للبشر.
فقوله: «وَحْیاً»- و الوحی الإشارة السریعة علی ما ذکره الراغب- مفعول مطلق نوعی و کذا المعطوفان علیه فی معنی المصدر النوعی، و المعنی: ما کان لبشر أن یکلمه الله نوعا من أنواع التکلیم إلا هذه الأنواع الثلاثة أن یوحی وحیا أو یکون من وراء حجاب أو أن یرسل رسولا فیوحی بإذنه ما یشاء.
ثم إن ظاهر التردید فی الآیة بأو هو التقسیم علی مغایرة بین الأقسام و قد قید القسمان الأخیران بقید کالحجاب، و الرسول الذی یوحی إلی النبی و لم یقید القسم الأول بشی‌ء فظاهر المقابلة یفید أن المراد به التکلیم الخفی من دون أن یتوسط واسطة بینة تعالی و بین النبی أصلا، و أما القسمان الآخران ففیهما قید زائد و هو الحجاب أو الرسول الموحی و کل منهما واسطة غیر أن الفارق أن الواسطة الذی هو الرسول یوحی إلی النبی بنفسه و الحجاب واسطة لیس بموح و إنما الوحی من ورائه.
فتحصل أن القسم الثالث «أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ» وحی بتوسط الرسول الذی هو ملک الوحی فیوحی ذلک الملک بإذن الله ما یشاء الله سبحانه قال تعالی: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء: 194، و قال: «قُلْ مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة: 97، و الموحی مع ذلک هو الله سبحانه کما قال: «بِما أَوْحَیْنا إِلَیْکَ هذَا الْقُرْآنَ»: یوسف: 3.
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و أما قول بعضهم: إن المراد بالرسول فی قوله: «أَوْ یُرْسِلَ رَسُولًا فَیُوحِیَ بِإِذْنِهِ ما یَشاءُ» هو النبی یبلغ الناس الوحی فلا یلائمه قوله: «فَیُوحِیَ إذ لا یطلق الوحی علی تبلیغ النبی.
و إن القسم الثانی «أَوْ مِنْ وَراءِ حِجابٍ وحی مع واسطة هو الحجاب غیر أن الواسطة لا یوحی کما فی القسم الثالث و إنما یبتدئ الوحی مما وراءه لمکان من، و لیس وراء بمعنی خلف و إنما هو الخارج عن الشی‌ء المحیط به، قال تعالی: «وَ اللَّهُ مِنْ وَرائِهِمْ مُحِیطٌ»: البروج: 20، و هذا کتکلیم موسی (ع) فی الطور، قال تعالی: «فَلَمَّا أَتاها نُودِیَ مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ فِی الْبُقْعَةِ الْمُبارَکَةِ مِنَ الشَّجَرَةِ»: القصص: 30، و من هذا الباب ما أوحی إلی الأنبیاء فی مناماتهم.
و إن القسم الأول تکلیم إلهی للنبی من غیر واسطة بینة و بین ربه من رسول أو أی حجاب مفروض.
و لما کان للوحی فی جمیع هذه الأقسام نسبة إلیه تعالی علی اختلافها صح إسناد مطلق الوحی إلیه بأی قسم من الأقسام تحقق و بهذه العنایة أسند جمیع الوحی إلیه فی کلامه کما قال: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»: النساء: 163.
و قال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ إِلَّا رِجالًا نُوحِی إِلَیْهِمْ»: النحل: 43.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة الکریمة، و للمفسرین فیها أبحاث طویلة الذیل و مشاجرات أضربنا عن الاشتغال بها من أرادها فلیراجع المفصلات.
و قوله: «إنه علی حکیم» تعلیل لمضمون الآیة فهو تعالی لعلوه عن الخلق و النظام الحاکم فیهم یجل أن یکلمهم کما یکلم بعضهم بعضا، و لعلوه و حکمته یکلمهم بما اختار من الوحی و ذلک أن هدایة کل نوع إلی سعادته من شأنه تعالی کما قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، و قال: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ» النحل: 9، و سعادة الإنسان الذی یسلک سبیل سعادته بالشعور و العلم فی إعلام سعادته و الدلالة إلی سنة الحیاة التی تنتهی إلیها و لا یکفی فی ذلک العقل الذی من شأنه الإخطاء و الإصابة فاختار سبحانه لذلک طریق الوحی الذی لا یخطئ البتة، و قد فصلنا القول فی هذه الحجة فی موارد من هذا الکتاب.
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قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ إلخ، ظاهر السیاق کون «کَذلِکَ إشارة إلی ما ذکر فی الآیة السابقة من الوحی بأقسامه الثلاث، و یؤیده الروایات الکثیرة الدالة علی أنه (ص) کما کان یوحی إلیه بتوسط جبریل و هو القسم الثالث کان یوحی إلیه فی المنام و هو من القسم الثانی و یوحی إلیه من دون توسط واسطة و هو القسم الأول.
و قیل: الإشارة إلی مطلق الوحی النازل علی الأنبیاء و هذا متعین علی تقدیر کون المراد بالروح هو جبریل أو الروح الأمری کما سیأتی.
و المراد بإیحاء الروح- علی ما قیل- إیحاء القرآن و أید بقوله: «و لکن جعلناه نورا» إلخ، و من هنا قیل: إن المراد بالروح القرآن.
لکن یبقی علیه أولا: أنه لا ریب أن الکلام مسوق لبیان أن ما عندک من المعارف و الشرائع التی تتلبس بها و تدعو الناس إلیها لیس مما أدرکته بنفسک و أبدیته بعلمک بل أمر من عندنا منزل إلیک بوحینا، و علی هذا فلو کان المراد بالروح الموحی القرآن کان من الواجب الاقتصار علی الکتاب فی قوله: «ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ لأن المراد بالکتاب القرآن فیکون الإیمان زائدا مستغنی عنه.
و ثانیا: أن القرآن و إن أمکن أن یسمی روحا باعتبار إحیائه القلوب بهداه کما قال تعالی: «إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: الأنفال: 24، و قال: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ»: الأنعام: 122، لکن لا وجه لتقیده حینئذ بقوله: «مِنْ أَمْرِنا» و الظاهر من کلامه تعالی أن الروح من أمره خلق من العالم العلوی یصاحب الملائکة فی نزولهم، قال تعالی: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ»: القدر: 4، و قال: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا»: النبأ: 38، و قال: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء: 85، و قال: «وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة: 87، و قد سمی جبریل الروح الأمین و روح القدس حیث قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ»: الشعراء: 193، و قال: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ»: النحل: 102.
و یمکن أن یجاب عن الأول بأن مقتضی المقام و إن کان هو الاقتصار علی ذکر
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الکتاب فقط لکن لما کان إیمانه (ص) بتفاصیل ما فی الکتاب من المعارف و الشرائع من لوازم نزول الکتاب غیر المنفکة عنه و آثاره الحسنة صح أن یذکر مع الکتاب فالمعنی: و کذلک أوحینا إلیک کتابا ما کنت تدری ما الکتاب و لا ما تجده فی نفسک من أثره الحسن الجمیل و هو إیمانک به.
و عن الثانی أن المعهود من کلامه فی معنی الروح و إن کان ذلک لکن حمل الروح فی الآیة علی ذلک المعنی و إرادة الروح الأمری أو جبریل منه یوجب أخذ «أَوْحَیْنا» بمعنی أرسلنا إذ لا یقال: أوحینا الروح الأمری أو الملک فلا مفر من کون الإیحاء بمعنی الإرسال و هو کما تری فأخذ الروح بمعنی القرآن أهون من أخذ الإیحاء بمعنی الإرسال و الجوابان لا یخلوان عن شی‌ء.
و قیل: المراد بالروح جبریل فإن الله سماه فی کتابه روحا قال: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء: 194 و قال: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ .
و قیل: المراد بالروح الروح الأمری الذی ینزل مع ملائکة الوحی علی الأنبیاء کما قال تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ أَنْ أَنْذِرُوا:
النحل: 2، فالمراد بإیحائه إلیه إنزاله علیه.
و یمکن أن یوجه التعبیر عن الإنزال بالإیحاء بأن أمره تعالی علی ما یعرفه فی قوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ»: یس: 82، هو کلمته، و الروح من أمره کما قال: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء: 85، فهو کلمته، و هو یصدق ذلک قوله فی عیسی بن مریم (ع): «إِنَّمَا الْمَسِیحُ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ رَسُولُ اللَّهِ وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171، و إنزال الکلمة تکلیم فلا ضیر فی التعبیر عن إنزال الروح بإیحائه، و الأنبیاء مؤیدون بالروح فی أعمالهم کما أنهم یوحی إلیهم الشرائع به قال تعالی: «وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ و قد تقدمت الإشارة إلیه فی تفسیر قوله تعالی:
«وَ أَوْحَیْنا إِلَیْهِمْ فِعْلَ الْخَیْراتِ وَ إِقامَ الصَّلاةِ وَ إِیتاءَ الزَّکاةِ»: الأنبیاء: 73.
و یمکن رفع إشکال کون الإیحاء بمعنی الإنزال و الإرسال بالقول بکون قوله:
«رُوحاً» منصوبا بنزع الخافض و رجوع ضمیر «جعلناه» إلی القرآن المعلوم من السیاق أو الکتاب و المعنی و کذلک أوحینا إلیک القرآن بروح منا ما کنت تدری ما الکتاب 
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و ما الإیمان و لکن جعلنا القرآن أو الکتاب نورا إلخ، هذا و ما أذکر أحدا من المفسرین قال به.
و قوله: «ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ قد تقدم أن الآیة مسوقة لبیان أن ما عنده (ص) الذی یدعو إلیه إنما هو من عند الله سبحانه لا من قبل نفسه و إنما أوتی ما أوتی من ذلک بالوحی بعد النبوة فالمراد بعدم درایته بالکتاب عدم علمه بما فیه من تفاصیل المعارف الاعتقادیة و الشرائع العملیة فإن ذلک هو الذی أوتی العلم به بعد النبوة و الوحی، و بعدم درایته بالإیمان عدم تلبسه بالالتزام التفصیلی بالعقائد الحقة و الأعمال الصالحة و قد سمی العمل إیمانا فی قوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِیعَ إِیمانَکُمْ البقرة: 143.
فالمعنی: ما کان عندک قبل وحی الروح الکتاب بما فیه من المعارف و الشرائع و لا کنت متلبسا بما أنت متلبس به بعد الوحی من الالتزام الاعتقادی و العملی بمضامینه و هذا لا ینافی کونه (ص) مؤمنا بالله موحدا قبل البعثة صالحا فی عمله فإن الذی تنفیه الآیة هو العلم بتفاصیل ما فی الکتاب و الالتزام بها اعتقادا و عملا و نفی العلم و الالتزام التفصیلیین لا یلازم نفی العلم و الالتزام الإجمالیین بالإیمان بالله و الخضوع للحق.
و بذلک یندفع ما استدل بعضهم بالآیة علی أنه (ص) کان غیر متلبس بالإیمان قبل بعثته.
و یندفع أیضا ما عن بعضهم أنه (ص) لم یزل کاملا فی نفسه علما و عملا و هو ینافی ظاهر الآیة أنه ما کان یدری ما الکتاب و لا الإیمان.
و وجه الاندفاع أن من الضروری وجود فرق فی حاله (ص) قبل النبوة و بعدها و الآیة تشیر إلی هذا الفرق، و أن ما حصل له بعد النبوة لا صنع له فیه و إنما هو من الله من طریق الوحی.
و قوله: «وَ لکِنْ جَعَلْناهُ نُوراً نَهْدِی بِهِ مَنْ نَشاءُ مِنْ عِبادِنا» ضمیر «جَعَلْناهُ للروح و المراد بقوله: «مَنْ نَشاءُ» علی تقدیر أن یراد بالروح القرآن هو النبی ص و من آمن به فإنهم جمیعا مهتدون بالقرآن.
و علی تقدیر أن یراد به الروح الأمری فالمراد بمن نشاء جمیع الأنبیاء و من آمن بهم 
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من أممهم فإنه یهدی بالوحی الذی نزل به، الأنبیاء و المؤمنین من أممهم و یسدد الأنبیاء خاصة و یهدیهم إلی الأعمال الصالحة و یشیر علیهم بها.
و علی هذا تکون الآیة فی مقام تصدیق النبی ص تصدقه فی دعواه أن کتابه من عند الله بوحی منه، و تصدقه فی دعواه أنه مؤمن بما یدعو إلیه فیکون فی معنی قوله تعالی: «إِنَّکَ لَمِنَ الْمُرْسَلِینَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ تَنْزِیلَ الْعَزِیزِ الرَّحِیمِ»: یس: 5.
و قوله: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ إشارة إلی أن الذی یهدی إلیه صراط مستقیم و أن الذی یهدیه من الناس هو الذی یهدیه الله سبحانه، فهدایته (ص) هدایة الله.
قوله تعالی: «صِراطِ اللَّهِ الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إلخ، بیان للصراط المستقیم الذی یهدی إلیه النبی ص، و توصیفه تعالی بقوله: «الَّذِی لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ للدلالة علی الحجة علی استقامة صراطه فإنه تعالی لما ملک کل شی‌ء ملک الغایة التی تسیر إلیها الأشیاء و السعادة التی تتوجه إلیها، فکانت الغایة و السعادة هی التی عینها، و کان الطریق إلیها و السبیل الذی علیهم أن یسلکوه لنیل سعادتهم هو الذی شرعه و بینه، و لیس یملک أحد شیئا حتی ینصب له غایة و نهایة أو یشرع له إلیها سبیلا، فالسعادة التی یدعو سبحانه إلیها حق السعادة و الطریق الذی یدعو إلیه حق الطریق و مستقیم الصراط.
و قوله: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ» تنبیه علی لازم ملکه لما فی السماوات و ما فی الأرض فإن لازمه رجوع أمورهم إلیه و لازمه کون السبیل الذی یسلکونه- و هو من جملة أمورهم- راجعا إلیه فالصراط المستقیم هو صراطه فالمضارع أعنی قوله: «تَصِیرُ» للاستمرار.
و فیه إشعار بلم الوحی و التکلیم الإلهی، إذ لما کان مصیر الأشیاء إلیه تعالی کان لکل نوع إلیه تعالی سبیل یسلکه و کان علیه تعالی أن یهدیه إلیه و یسوقه إلی غایته کما قال: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ»: النحل: 9، و هو تکلیم کل نوع بما یناسب ذاته و هو فی الإنسان التکلیم المسمی بالوحی و الإرسال.
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و قیل: المضارع للاستقبال و المراد مصیرها جمیعا إلیه یوم القیامة، و قد سیقت الجملة لوعد المهتدین إلی الصراط المستقیم و وعید الضالین عنه، و أول الوجهین أظهر.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و البیهقی عن عائشة* أن الحارث بن هشام سأل رسول الله ص کیف یأتیک الوحی؟ قال: أحیانا یأتینی الملک فی مثل صلصلة الجرس- فیفصم عنی و قد وعیت عنه ما قال و هو أشده علی، و أحیانا یتمثل لی الملک رجلا فیکلمنی فأعی ما یقول:
قالت عائشة: و لقد رأیته ینزل علیه الوحی- فی الیوم الشدید البرد فیفصم- و إن جبینه لیتفصد عرقا.
و فی التوحید، بإسناده عن زرارة قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک- الغشیة التی کانت تصیب رسول الله ص إذا نزل علیه الوحی؟ قال: فقال: ذلک إذا لم یکن بینه و بین الله أحد- ذاک إذا تجلی الله له. قال: ثم قال: تلک النبوة یا زرارة و أقبل یتخشع.
و فی العلل، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن عمرو بن جمیع عن أبی عبد الله (ع) قال*: کان جبرئیل إذا أتی النبی ص قعد بین یدیه قعدة العبد، و کان لا یدخل حتی یستأذنه.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال*: قال بعض أصحابنا: أصلحک الله- کان رسول الله ص یقول: قال جبرئیل، و هذا جبرئیل یأمرنی- ثم یکون فی حال أخری یغمی علیه، فقال أبو عبد الله (ع):
أنه إذا کان الوحی من الله إلیه- لیس بینهما جبرئیل- أصابه ذلک لثقل الوحی من الله، و إذا کان بینهما جبرئیل لم یصبه ذلک- فقال: قال لی جبرئیل و هذا جبرئیل.
و فی البصائر، عن علی بن حسان عن ابن بکیر عن زرارة قال*: سألت أبا جعفر (ع) من الرسول؟ من النبی؟ من المحدث؟ فقال: الرسول الذی یأتیه جبرئیل فیکلمه 
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قبلا- فیراه کما یری أحدکم صاحبه الذی یکلمه فهذا الرسول، و النبی الذی یؤتی فی النوم نحو رؤیا إبراهیم (ع)، و نحو ما کان یأخذ رسول الله ص من السبات- إذا أتاه جبرئیل فی النوم فهکذا النبی، و منهم من یجمع له الرسالة و النبوة- فکان رسول الله ص رسولا نبیا- یأتیه جبرئیل قبلا فیکمله و یراه، و یأتیه فی النوم، و أما المحدث فهو الذی یسمع کلام الملک- فیحدثه من غیر أن یراه- و من غیر أن یأتیه فی النوم.
أقول: و فی معناه روایات أخر.
و فی التوحید، بإسناده عن محمد بن مسلم و محمد بن مروان عن أبی عبد الله (ع) قال*: ما علم رسول الله ص أن جبرئیل من قبل الله إلا بالتوفیق.
و فی تفسیر العیاشی، عن زرارة قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): کیف لم یخف رسول الله ص- فیما یأتیه من قبل الله- أن یکون ذلک مما ینزغ به الشیطان؟ قال:
فقال: إن الله إذا اتخذ عبدا رسولا- أنزل علیه السکینة و الوقار- فکان یأتیه من قبل الله مثل الذی یراه بعینه.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله تبارک و تعالی: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا- ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ قال: خلق من خلق أعظم من جبرئیل و میکائیل- کان مع رسول الله ص یخبره و یسدده، و هو مع الأئمة من بعده.
أقول: و فی معناها عدة روایات و فی بعضها أنه من الملکوت،
قال فی روح المعانی،: و نقل الطبرسی عن أبی جعفر و أبی عبد الله: أن المراد من هذا الروح ملک أعظم من جبرائیل و میکائیل- کان مع رسول الله ص و لم یصعد إلی السماء
، و هذا القول فی غایة الغرابة و لعله لا یصح عن هذین الإمامین. انتهی.
و الذی فی مجمع البیان.، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قالا: و لم یصعد إلی السماء و إنه لفینا.
انتهی.
و استغرابه فیما لا دلیل له علی نفیه غریب. علی أنه یسلم تسدید هذا الروح لبعض الأمة غیر النبی کما هو ظاهر لمن راجع قسم الإشارات من تفسیره.
و فی النهج،: و لقد قرن الله به (ص) من لدن کان فطیما- أعظم ملک من ملائکته یسلک به طریق المکارم- و محاسن أخلاق العالم لیله و نهاره.
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و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الدلائل و ابن عساکر عن علی قال*: قیل للنبی ص: هل عبدت وثنا قط؟ قال: لا. قالوا: فهل شربت خمرا قط؟ قال:
لا. و ما زلت أعرف أن الذی هم علیه کفر- و ما کنت أدری ما الکتاب و ما الإیمان، و بذلک نزل القرآن «ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ .
و فی الکافی، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث،* و قال فی نبیه ص: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ یقول: تدعو.
و فی الکافی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال*: سمعته یقول: وقع مصحف فی البحر فوجدوه- و قد ذهب ما فیه إلا هذه الآیة: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ».
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(43) سورة الزخرف مکیة و هی تسع و ثمانون آیة (89)





[سورة الزخرف (43): الآیات 1 الی 14]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ (2) إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (3) وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ (4)
أَ فَنَضْرِبُ عَنْکُمُ الذِّکْرَ صَفْحاً أَنْ کُنْتُمْ قَوْماً مُسْرِفِینَ (5) وَ کَمْ أَرْسَلْنا مِنْ نَبِیٍّ فِی الْأَوَّلِینَ (6) وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ نَبِیٍّ إِلاَّ کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (7) فَأَهْلَکْنا أَشَدَّ مِنْهُمْ بَطْشاً وَ مَضی مَثَلُ الْأَوَّلِینَ (8) وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ خَلَقَهُنَّ الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ (9)
الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً وَ جَعَلَ لَکُمْ فِیها سُبُلاً لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ (10) وَ الَّذِی نَزَّلَ مِنَ السَّماءِ ماءً بِقَدَرٍ فَأَنْشَرْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ تُخْرَجُونَ (11) وَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ (12) لِتَسْتَوُوا عَلی ظُهُورِهِ ثُمَّ تَذْکُرُوا نِعْمَةَ رَبِّکُمْ إِذَا اسْتَوَیْتُمْ عَلَیْهِ وَ تَقُولُوا سُبْحانَ الَّذِی سَخَّرَ لَنا هذا وَ ما کُنَّا لَهُ مُقْرِنِینَ (13) وَ إِنَّا إِلی رَبِّنا لَمُنْقَلِبُونَ (14)
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بیان‌

السورة موضوعة للإنذار کما تشهد به فاتحتها و خاتمتها و المقاصد المتخللة بینهما إلا ما فی قوله: «إِلَّا الْمُتَّقِینَ یا عِبادِ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ إلی تمام ست آیات استطرادیة.
تذکر أن السنة الإلهیة إنزال الذکر و إرسال الأنبیاء و الرسل و لا یصده عن ذلک إسراف الناس فی قولهم و فعلهم بل یرسل الأنبیاء و الرسل و یهلک المستهزءین بهم و المکذبین لهم ثم یسوقهم إلی نار خالدة.
و قد ذکرت إرسال الأنبیاء بالإجمال أولا ثم سمی منهم إبراهیم ثم موسی ثم عیسی (ع)، و ذکرت من إسراف الکفار أشیاء و من عمدتها قولهم بأن لله سبحانه ولدا و أن الملائکة بنات الله ففیها عنایة خاصة بنفی الولد عنه تعالی فکررت ذلک و ردته و أوعدتهم بالعذاب، و فیها حقائق متفرقة أخری.
و السورة مکیة بشهادة مضامین آیاتها إلا قوله: «وَ سْئَلْ مَنْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رُسُلِنا» الآیة، و لم یثبت کما سیأتی إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ ظاهره أنه قسم و جوابه قوله: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا» إلی آخر الآیتین، و کون القرآن مبینا هو إبانته و إظهاره طریق الهدی کما قال تعالی: «وَ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْکِتابَ تِبْیاناً لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ»: النحل: 89، أو کونه ظاهرا فی نفسه لا یرتاب فیه کما قال: «ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ»: البقرة: 2.
قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ الضمیر للکتاب، و «قُرْآناً عَرَبِیًّا» أی مقروا باللغة العربیة و «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ غایة الجعل و غرضه.
و جعل رجاء تعقله غایة للجعل المذکور یشهد بأن له مرحلة من الکینونة و الوجود لا ینالها عقول الناس، و من شأن العقل أن ینال کل أمر فکری و إن بلغ من اللطافة و الدقة ما بلغ فمفاد الآیة أن الکتاب بحسب موطنه الذی له فی نفسه أمر وراء الفکر أجنبی عن العقول البشریة و إنما جعله الله قرآنا عربیا و ألبسه هذا اللباس رجاء أن یستأنس به عقول الناس فیعقلوه، و الرجاء فی کلامه تعالی قائم بالمقام أو المخاطب دون المتکلم کما تقدم غیر مرة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 84
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ تأکید و تبیین لما تدل علیه الآیة السابقة أن الکتاب فی موطنه الأصلی وراء تعقل العقول.
و الضمیر للکتاب، و المراد بأم الکتاب اللوح المحفوظ کما قال تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج: 22، و تسمیته بأم الکتاب لکونه أصل الکتب السماویة یستنسخ منه غیره، و التقیید بأم الکتاب و «لَدَیْنا» للتوضیح لا للاحتراز، و المعنی: أنه حال کونه فی أم الکتاب لدینا- حالا لازمة- لعلی حکیم، و سیجی‌ء فی أواخر سورة الجاثیة کلام فی أم الکتاب إن شاء الله.
و المراد بکونه علیا علی ما یعطه مفاد الآیة السابقة أنه رفیع القدر و المنزلة من أن تناله العقول، و بکونه حکیما أنه هناک محکم غیر مفصل و لا مجزی إلی سور و آیات و جمل و کلمات کما هو کذلک بعد جعله قرآنا عربیا کما استفدناه من قوله تعالی:
«کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: هود: 1.
و هذان النعتان أعنی کونه علیا حکیما هما الموجبان لکونه وراء العقول البشریة فإن العقل فی فکرته لا ینال إلا ما کان من قبیل المفاهیم و الألفاظ أولا و کان مؤلفا من مقدمات تصدیقیة یترتب بعضها علی بعض کما فی الآیات و الجمل القرآنیة، و أما إذا کان الأمر وراء المفاهیم و الألفاظ و کان غیر متجز إلی أجزاء و فصول فلا طریق للعقل إلی نیله.
فمحصل معنی الآیتین: أن الکتاب عندنا فی اللوح المحفوظ ذو مقام رفیع و أحکام لا تناله العقول لذینک الوصفین و إنما أنزلناه بجعله مقروا عربیا رجاء أن یعقله الناس.
فإن قلت: ظاهر قوله: «لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ إمکان تعقل الناس هذا القرآن العربی النازل تعقلا تاما فهذا الذی نقرؤه و نعقله إما أن یکون مطابقا لما فی أم الکتاب کل المطابقة أو لا یکون، و الثانی باطل قطعا کیف؟ و هو تعالی یقول: «وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ و «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج: 22، و «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ»: الواقعة: 78، فتعین الأول و مع مطابقته لأم الکتاب کل المطابقة ما معنی کون القرآن العربی الذی عندنا معقولا لنا و ما فی أم الکتاب عند الله غیر معقول لنا.
قلت: یمکن أن تکون النسبة بین ما عندنا و ما فی أم الکتاب نسبة المثل و الممثل فالمثل هو الممثل بعینه لکن الممثل له لا یفقه إلا المثل فافهم ذلک.
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و بما مر یظهر ضعف الوجوه التی أوردوها فی تفسیر الوصفین کقول بعضهم: إن المراد بکونه علیا أنه عال فی بلاغته مبین لما یحتاج إلیه الناس، و قول بعضهم: معناه أنه یعلو کل کتاب بما اختص به من الإعجاز و هو ینسخ الکتب غیره و لا ینسخه کتاب، و قول بعضهم یعنی أنه یعظمه الملائکة و المؤمنون.
و کقول بعضهم فی معنی «حَکِیمٌ إنه مظهر للحکمة البالغة، و قول بعضهم معناه أنه لا ینطق إلا بالحکمة و لا یقول إلا الحق و الصواب، ففی توصیفه بالحکیم تجوز لغرض المبالغة. و ضعف هذه الوجوه ظاهر بالتدبر فی مفاد الآیة السابقة و ظهور أن جعله قرآنا عربیا بالنزول عن أم الکتاب.
قوله تعالی: «أَ فَنَضْرِبُ عَنْکُمُ الذِّکْرَ صَفْحاً أَنْ کُنْتُمْ قَوْماً مُسْرِفِینَ الاستفهام للإنکار، و الفاء للتفریع علی ما تقدم، و ضرب الذکر عنهم صرفه عنهم. قال فی المجمع:، و أصل ضربت عنه الذکر أن الراکب إذا رکب دابة فأراد أن یصرفه عن جهة ضربه بعصا أو سوط لیعدل به إلی جهة أخری ثم وضع الضرب موضع الصرف و العدل.
انتهی. و الصفح بمعنی الإعراض فصفحا مفعول له، و احتمل أن یکون بمعنی الجانب «و أَنْ کُنْتُمْ محذوف الجار و التقدیر لأن کنتم و هو متعلق بقوله: «أَ فَنَضْرِبُ .
و المعنی: أ فنصرف عنکم الذکر- و هو الکتاب الذی جعلناه قرآنا لتعقلوه- للإعراض عنکم لکونکم مسرفین أو أ فنصرفه عنکم إلی جانب لکونکم مسرفین أی أنا لا نصرفه عنکم لذلک.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَرْسَلْنا مِنْ نَبِیٍّ فِی الْأَوَّلِینَ وَ ما یَأْتِیهِمْ مِنْ نَبِیٍّ إِلَّا کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ «کَمْ للتکثیر، و الأولون هم الأمم الدارجة و «ما یَأْتِیهِمْ إلخ، حال و العامل فیها «أَرْسَلْنا».
و الآیتان و ما یتلوهما فی مقام التعلیل لعدم صرف الذکر عنهم ببیان أن کونکم قوما مسرفین لا یمنعنا من إجراء سنة الهدایة من طریق الوحی فإنا کثیرا ما أرسلنا من نبی فی الأمم الماضین و الحال أنه ما یأتیهم من نبی إلا استهزءوا به و انجر الأمر إلی أن أهلکنا من أولئک من هو أشد بطشا منکم.
فکما کانت عاقبة إسرافهم و استهزائهم الهلاک دون الصرف فکذلک عاقبة إسرافکم ففی الآیات الثلاث کما تری وعد للنبی ص و وعید لقومه.
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قوله تعالی: «فَأَهْلَکْنا أَشَدَّ مِنْهُمْ بَطْشاً وَ مَضی مَثَلُ الْأَوَّلِینَ قال الراغب،:
البطش تناول الشی‌ء بصولة. انتهی و فی الآیة التفات فی قوله: «مِنْهُمْ من الخطاب إلی الغیبة، و کان الوجه فیه العدول عن خطابهم إلی خطاب النبی ص لعدم اعتبارهم بهذه القصص و العبر و لیکون تمهیدا لقوله بعد: «وَ مَضی مَثَلُ الْأَوَّلِینَ و یؤیده قوله بعد: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ خطابا للنبی ص. و معنی قوله: «وَ مَضی مَثَلُ الْأَوَّلِینَ و مضی فی السور النازلة قبل هذه السورة من القرآن وصف الأمم الأولین و أنه کیف حاق بهم ما کانوا به یستهزءون.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ خَلَقَهُنَّ الْعَزِیزُ الْعَلِیمُ فی الآیة و ما یتلوها إلی تمام ست آیات احتجاج علی ربوبیته تعالی و توحده فیها مع إشارة ما إلی المعاد و تبکیت لهم علی إسرافهم مأخوذ من اعترافهم بأنه تعالی هو خالق الکل ثم الأخذ بجهات من الخلق هی بعینها تدبیر لأمور العباد کجعل الأرض لهم مهدا و جعله فیها سبلا و إنزال الأمطار فینتج أنه تعالی وحده مالک مدبر لأمورهم فهو الرب لا رب غیره.
و بذلک تبین أن الآیة تقدمة و توطئة لما تتضمنه الآیات التالیة من الحجة و قد تقدم فی هذا الکتاب مرارا أن الوثنیة لا تنکر رجوع الصنع و الإیجاد إلیه تعالی وحده و إنما تدعی رجوع أمر التدبیر إلی غیره.
قوله تعالی: «الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ مَهْداً وَ جَعَلَ لَکُمْ فِیها سُبُلًا لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ أی جعل لکم الأرض بحیث تربون فیها کما یربی الأطفال فی المهد، و جعل لکم فی الأرض سبلا و طرقا تسلکونها و تهتدون بها إلی مقاصدکم.
و قیل: معنی «لَعَلَّکُمْ تَهْتَدُونَ رجاء أن تهتدوا إلی معرفة الله و توحیده فی العبادة و الأول أظهر.
و فی الکلام التفات إلی خطاب القوم بعد صرف الخطاب عنهم إلی النبی ص و لعل الوجه فیه إظهار العنایة بهذا المعنی فی الخلقة و هو أن التدبیر بعینه من الخلق فاعترافهم بکون الخلق مختصا بالله سبحانه و قولهم برجوع التدبیر إلی غیره من خلقه من التهافت فی القول جهلا فقرعهم بهذا الخطاب من غیر واسطة.
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قوله تعالی: «وَ الَّذِی نَزَّلَ مِنَ السَّماءِ ماءً بِقَدَرٍ فَأَنْشَرْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ تُخْرَجُونَ قید تنزیل الماء بقدر للإشارة إلی أنه عن إرادة و تدبیر لا کیف اتفق و الإنشار الإحیاء، و المیت مخفف المیت بالتشدید، و توصیف البلدة به باعتبار أنها مکان لأن البلدة أیضا إنما تتصف بالموت و الحیاة باعتبار أنها مکان، و الالتفات عن الغیبة إلی التکلم مع الغیر فی «فَأَنْشَرْنا» لإظهار العنایة.
و لما استدل بتنزیل الماء بقدر و إحیاء البلدة المیتة علی خلقه و تدبیره استنتج منه أمر آخر لا یتم التوحید إلا به و هو المعاد الذی هو رجوع الکل إلیه تعالی فقال:
«کَذلِکَ تُخْرَجُونَ أی کما أحیا البلدة المیتة کذلک تبعثون من قبورکم أحیاء.
قیل: فی التعبیر عن إخراج النبات بالإنشار الذی هو إحیاء الموتی و عن إحیائهم بالإخراج تفخیم لشأن الإنبات و تهوین لأمر البعث لتقویم سنن الاستدلال و توضیح منهاج القیاس.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی خَلَقَ الْأَزْواجَ کُلَّها وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ قیل: المراد بالأزواج أصناف الموجودات من ذکر و أنثی و أبیض و أسود و غیرها، و قیل: المراد الزوج من کل شی‌ء فکل ما سوی الله کالفوق و تحت و الیمین و الیسار و الذکر و الأنثی زوج.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ مِنَ الْفُلْکِ وَ الْأَنْعامِ ما تَرْکَبُونَ أی ترکبونه، و الرکوب إذا نسب إلی الحیوان کالفرس و الإبل تعدی بنفسه فیقال: رکبت الفرس و إذا نسب إلی مثل الفلک و السفینة تعدی بفی فیقال رکب فیه قال تعالی: «فَإِذا رَکِبُوا فِی الْفُلْکِ ففی قوله: «ما تَرْکَبُونَ أی ترکبونه تغلیب لجانب الأنعام.
قوله تعالی: «لِتَسْتَوُوا عَلی ظُهُورِهِ ثُمَّ تَذْکُرُوا نِعْمَةَ رَبِّکُمْ إِذَا اسْتَوَیْتُمْ عَلَیْهِ وَ تَقُولُوا- إلی قوله- لَمُنْقَلِبُونَ الاستواء علی الظهور الاستقرار علیها، و الضمیر فی «ظُهُورِهِ راجع إلی لفظ الموصول فی «ما تَرْکَبُونَ ، و الضمیر فی قوله: «إِذَا اسْتَوَیْتُمْ عَلَیْهِ للموصول أیضا فکما یقال: استویت علی ظهر الدابة یقال: استویت علی الدابة.
و المراد بذکر نعمة الرب سبحانه بعد الاستواء علی ظهر الفلک و الأنعام ذکر النعم التی ینتفع بها الإنسان بتسخیره تعالی له هذه المراکب کالانتقال من مکان إلی 
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مکان و حمل الأثقال قال تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمُ الْفُلْکَ لِتَجْرِیَ فِی الْبَحْرِ بِأَمْرِهِ»: إبراهیم: 32، و قال: «وَ الْأَنْعامَ خَلَقَها- إلی أن قال- وَ تَحْمِلُ أَثْقالَکُمْ إِلی بَلَدٍ لَمْ تَکُونُوا بالِغِیهِ إِلَّا بِشِقِّ الْأَنْفُسِ»: النحل: 7، أو المراد ذکر مطلق نعمه تعالی بالانتقال من ذکر هذه النعم إلیه.
و قوله: «وَ تَقُولُوا سُبْحانَ الَّذِی سَخَّرَ لَنا هذا وَ ما کُنَّا لَهُ مُقْرِنِینَ أی مطیقین و الإقران الإطاقة.
و ظاهر ذکر النعمة عند استعمالها و الانتفاع بها شکر منعمها و لازم ذلک أن یکون ذکر النعمة غیر قول: «سُبْحانَ الَّذِی إلخ، فإن هذا القول تسبیح و تنزیه له عما لا یلیق بساحة کبریائه و هو الشریک فی الربوبیة و الألوهیة، و ذکر النعمة شکر- کما تقدم- و الشکر غیر التنزیه.
و یؤید هذا ما ورد عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) فی ما یقال عند الاستواء علی المرکوب فإن الروایات علی اختلافها تتضمن التحمید وراء التسبیح یقول «سُبْحانَ الَّذِی إلخ.
و روی فی الکشاف، عن الحسن بن علی (ع)* أنه رأی رجلا یرکب دابة فقال:
سبحان الذی سخر لنا هذا- فقال: أ بهذا أمرتم؟ فقال: و بم أمرنا؟ قال: إن تذکروا نعمة ربکم.
و قوله: «وَ إِنَّا إِلی رَبِّنا لَمُنْقَلِبُونَ أی صائرون شهادة بالمعاد.
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اشارة

وَ جَعَلُوا لَهُ مِنْ عِبادِهِ جُزْءاً إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ مُبِینٌ (15) أَمِ اتَّخَذَ مِمَّا یَخْلُقُ بَناتٍ وَ أَصْفاکُمْ بِالْبَنِینَ (16) وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِما ضَرَبَ لِلرَّحْمنِ مَثَلاً ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ (17) أَ وَ مَنْ یُنَشَّؤُا فِی الْحِلْیَةِ وَ هُوَ فِی الْخِصامِ غَیْرُ مُبِینٍ (18) وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً أَ شَهِدُوا خَلْقَهُمْ سَتُکْتَبُ شَهادَتُهُمْ وَ یُسْئَلُونَ (19)
وَ قالُوا لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلاَّ یَخْرُصُونَ (20) أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً مِنْ قَبْلِهِ فَهُمْ بِهِ مُسْتَمْسِکُونَ (21) بَلْ قالُوا إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُهْتَدُونَ (22) وَ کَذلِکَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَذِیرٍ إِلاَّ قالَ مُتْرَفُوها إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُقْتَدُونَ (23) قالَ أَ وَ لَوْ جِئْتُکُمْ بِأَهْدی مِمَّا وَجَدْتُمْ عَلَیْهِ آباءَکُمْ قالُوا إِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ (24)
فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ (25)
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بیان‌

حکایة بعض أقوالهم التی دعاهم إلی القول بها الإسراف و الکفر بالنعم و هو قولهم بالولد و أن الملائکة بنات الله سبحانه، و احتجاجهم علی عبادتهم الملائکة و رده علیهم.
قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا لَهُ مِنْ عِبادِهِ جُزْءاً إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ مُبِینٌ المراد بالجزء الولد فإن الولادة إنما هی الاشتقاق فالولد جزء من والده منفصل منه متصور بصورته.
و إنما عبر عن الولد بالجزء للإشارة إلی استحالة دعواهم، فإن جزئیة شی‌ء من شی‌ء کیفما تصورت لا تتم إلا بترکب فی ذلک الشی‌ء و الله سبحانه واحد من جمیع الجهات.
و قد بان بما تقدم أن «مِنْ عِبادِهِ بیان لقوله: «جُزْءاً» و لا ضیر فی تقدم هذا النوع من البیان علی المبین و لا فی جمعیة البیان و إفراد المبین.
قوله تعالی: «أَمِ اتَّخَذَ مِمَّا یَخْلُقُ بَناتٍ وَ أَصْفاکُمْ بِالْبَنِینَ أی أخلصکم للبنین 
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فلکم بنون و لیس له إلا البنات و أنتم ترون أن البنت أخس من الابن فتثبتون له أخس الصنفین و تخصون أنفسکم بأشرفهما و هذا مع کونه قولا محالا فی نفسه إزراء و إهانة ظاهرة و کفران.
و تقیید اتخاذ البنات بکونه مما یخلق لکونهم قائلین بکون الملائکة- علی ربوبیتهم و ألوهیتهم- مخلوقین لله، و الالتفات فی الآیة إلی خطابهم لتأکید الإلزام و تثبیت التوبیخ، و التنکیر و التعریف فی «بنات» و «البنین» للتحقیر و التفخیم.
قوله تعالی: «وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِما ضَرَبَ لِلرَّحْمنِ مَثَلًا ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ المثل هو المثل و الشبه المجانس للشی‌ء و ضرب الشی‌ء مثلا أخذه مجانسا للشی‌ء «و بِما ضَرَبَ لِلرَّحْمنِ مَثَلًا» الأنثی، و الکظیم المملوء کربا و غیظا.
و المعنی: و حالهم أنه إذا بشر أحدهم بالأنثی الذی جعلها شبها مجانسا للرحمان صار وجهه مسودا من الغم و هو مملوء کربا و غیظا لعدم رضاهم بذلک و عده عارا لهم لکنهم یرضونه له.
و الالتفات فی الآیة إلی الغیبة لحکایة شنیع سیرتهم و قبیح طریقتهم للغیر حتی یتعجب منه.
قوله تعالی: «أَ وَ مَنْ یُنَشَّؤُا فِی الْحِلْیَةِ وَ هُوَ فِی الْخِصامِ غَیْرُ مُبِینٍ أی أ و جعلوا لله سبحانه من ینشأ فی الحلیة أی یتربی فی الزینة و هو فی المخاصمة و المحاجة غیر مبین لحجته لا یقدر علی تقریر دعواه.
و إنما ذکر هذین النعتین لأن المرأة بالطبع أقوی عاطفة و شفقة و أضعف تعقلا بالقیاس إلی الرجل و هو بالعکس و من أوضح مظاهر قوة عواطفها تعلقها الشدید بالحلیة و الزینة و ضعفها فی تقریر الحجة المبنی علی قوة التعقل.
قوله تعالی: «وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً» إلخ، هذا معنی قولهم: إن الملائکة بنات الله و قد کان یقول به طوائف من عرب الجاهلیة و أما غیرهم من الوثنیة فربما عدوا فی آلهتهم إلهة هی أم إله أو بنت إله لکن لم یقولوا بکون جمیع الملائکة إناثا کما هو ظاهر المحکی فی الآیة الکریمة.
و إنما وصف الملائکة بقوله: «الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ ردا لقولهم بأنوثتهم لأن الإناث لا یطلق علیهن العباد، و لا یلزم منه اتصافهم بالذکورة بالمعنی الذی یتصف به 
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الحیوان فإن الذکورة و الأنوثة اللتین فی الحیوان من لوازم وجوده المادی المجهز للتناسل و تولید المثل، و الملائکة فی معزل من ذلک.
و قوله: «أَ شَهِدُوا خَلْقَهُمْ سَتُکْتَبُ شَهادَتُهُمْ وَ یُسْئَلُونَ رد لدعواهم الأنوثة فی الملائکة بأن الطریق إلی العلم بذلک الحس و هم لم یروهم حتی یعلموا بها فلم یکونوا حاضرین عند خلقهم حتی یشاهدوا منهم ذلک.
فقوله: «أَ شَهِدُوا خَلْقَهُمْ إلخ» استفهام إنکاری و وعید علی قولهم بغیر علم أی لم یشهدوا خلقهم و ستکتب فی صحائف أعمالهم هذه الشهادة علیهم و یسألون عنه یوم القیامة.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ حجة عقلیة داحضة محکیة عنهم یمکن أن تقرر تارة لإثبات صحة عبادة الشرکاء بأن یقال: لو شاء الله أن لا نعبد الشرکاء ما عبدناهم ضرورة لاستحالة تخلف مراده تعالی عن إرادته لکنا نعبدهم فهو لم یشأ ذلک و عدم مشیته عدم عبادتهم إذن فی عبادتهم فلا منع من قبله تعالی عن عبادة الشرکاء و الملائکة منهم، و هذا المعنی هو المنساق إلی الذهن من قوله فی سورة الأنعام: «سَیَقُولُ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما أَشْرَکْنا وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ شَیْ‌ءٍ»: الأنعام: 148، علی ما یعطیه السیاق ما قبله و ما بعده.
و تقرر تارة لإبطال النبوة القائلة إن الله یوجب علیکم کذا و کذا و یحرم علیکم کذا کذا بأن یقال لو شاء الله أن لا نعبد الشرکاء و لا نحل و لا نحرم شیئا لم نعبد الشرکاء و لم نضع من عندنا حکما لاستحالة تخلف مراده تعالی عن إرادته لکنا نعبدهم و نحل و نحرم أشیاء فلم یشأ الله سبحانه منا شیئا، فقول إن الله یأمرکم بکذا و ینهاکم عن کذا و بالجملة أنه شاء کذا باطل.
و هذا المعنی هو الظاهر المستفاد من قوله تعالی فی سورة النحل: «وَ قالَ الَّذِینَ أَشْرَکُوا لَوْ شاءَ اللَّهُ ما عَبَدْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ نَحْنُ وَ لا آباؤُنا وَ لا حَرَّمْنا مِنْ دُونِهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ»: النحل: 35، بالنظر إلی السیاق.
و قولهم فی محکی الآیة المبحوث عنها: «لَوْ شاءَ الرَّحْمنُ ما عَبَدْناهُمْ علی ما یفیده سیاق الآیات السابقة و اللاحقة مسوق للاحتجاج علی المعنی الأول و هو تصحیح 
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عبادتهم للملائکة فیکون فی معنی آیة سورة الأنعام و أخص منها.
و قوله: «ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ أی هو منهم قول مبنی علی الجهل فإنه مغالطة خلطوا فیها بین الإرادة التکوینیة و الإرادة التشریعیة و أخذ الأولی مکان الثانیة، فمقتضی الحجة أن لا إرادة تکوینیة منه تعالی متعلقة بعدم عبادتهم الملائکة و انتفاء تعلق هذا النوع من الإرادة بعدم عبادتهم لهم لا یستلزم انتفاء تعلق الإرادة التشریعیة به.
فهو سبحانه لما لم یشأ أن لا یعبدوا الشرکاء بالإرادة التکوینیة کانوا مختارین غیر مضطرین علی فعل أو ترک فأراد منهم بالإرادة التشریعیة أن یوحدوه و لا یعبدوا الشرکاء، و الإرادة التشریعیة لا یستحیل تخلف المراد عنها لکونها اعتباریة غیر حقیقیة، و إنما تستعمل فی الشرائع و القوانین و التکالیف المولویة، و الحقیقة التی تبتنی علیها هی اشتمال الفعل علی مصلحة أو مفسدة.
و بما تقدم یظهر فساد ما قیل: إن حجتهم مبنیة علی مقدمتین: الأولی أن عبادتهم للملائکة بمشیته تعالی، و الثانیة أن ذلک مستلزم لکونها مرضیة عنده تعالی و قد أصابوا فی الأولی و أخطئوا فی الثانیة حیث جهلوا أن المشیة عبارة عن ترجیح بعض الممکنات علی بعض کائنا ما کان من غیر اعتبار الرضا و السخط فی شی‌ء من الطرفین.
وجه الفساد: أن مضمون الحجة عدم تعلق المشیة علی ترک العبادة و عدم تعلق المشیة بالترک لا یستلزم تعلق المشیة بالفعل بل لازمه الإذن الذی هو عدم المنع من الفعل. ثم إن ظاهر کلامه قصر الإرادة فی التکوینیة و إهمال التشریعیة التی علیها المدار فی التکالیف المولویة و هو خطأ منه.
و یظهر أیضا فساد ما نسب إلی بعضهم أن المراد بقولهم: «لو شاء الرحمن ما عبدناهم» الاعتذار عن عبادة الملائکة بتعلق مشیة الله بها مع الاعتراف بکونها قبیحة.
و ذلک أنهم لم یکونوا مسلمین لقبح عبادة آلهتهم حتی یعتذروا عنها و قد حکی عنهم ذیلا قولهم: «إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُهْتَدُونَ .
و قوله: «إِنْ هُمْ إِلَّا یَخْرُصُونَ الخرص علی ما یظهر من الراغب- القول علی الظن و التخمین، و فسر أیضا بالکذب.
قوله تعالی: «أَمْ آتَیْناهُمْ کِتاباً مِنْ قَبْلِهِ فَهُمْ بِهِ مُسْتَمْسِکُونَ ضمیر «مِنْ قَبْلِهِ 
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للقرآن، و فی الآیة نفی أن یکون لهم حجة من طریق النقل کما أن فی الآیة السابقة نفی حجتهم من طریق العقل، و محصل الآیتین أن لا حجة لهم علی عبادة الملائکة لا من طریق العقل و لا من طریق النقل فلم یأذن الله فیها.
قوله تعالی: «بَلْ قالُوا إِنَّا وَجَدْنا آباءَنا عَلی أُمَّةٍ وَ إِنَّا عَلی آثارِهِمْ مُهْتَدُونَ الأمة الطریقة التی تؤم و تقصد، و المراد بها الدین، و الإضراب عما تحصل من الآیتین، و المعنی: لا دلیل لهم علی حقیة عبادتهم بل قالوا إنا وجدنا آباءنا علی دین و إنا علی آثارهم مهتدون أی إنهم متشبثون بتقلید آبائهم فحسب.
قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَذِیرٍ إِلَّا قالَ مُتْرَفُوها إِنَّا وَجَدْنا» إلخ، أی إن التشبث بذیل التقلید لیس مما یختص بهؤلاء فقد کان ذلک دأب أسلافهم من الأمم المشرکین و ما أرسلنا من قبلک فی قریة من نذیر و هو النبی إلا تشبث متنعموها بذیل التقلید و قالوا: إنا وجدنا أسلافنا علی دین و إنا علی آثارهم مقتدون لن نترکها و لن نخالفهم.
و نسبة القول إلی مترفیهم للإشارة إلی أن الإتراف و التنعم هو الذی یدعوهم إلی التقلید و یصرفهم عن النظر فی الحق.
قوله تعالی: «قالَ أَ وَ لَوْ جِئْتُکُمْ بِأَهْدی مِمَّا وَجَدْتُمْ عَلَیْهِ آباءَکُمْ إلخ، القائل هو النذیر، و الخطاب للمترفین و یشمل غیرهم بالتبعیة، و العطف فی «أَ وَ لَوْ جِئْتُکُمْ علی محذوف یدل علیه کلامهم، و التقدیر أنکم علی آثارهم مقتدون و لو جئتکم بأهدی مما وجدتم علیه آباءکم؟ و المحصل: هل أنتم لازمون لدینهم حتی لو کان ما جئتکم به من الدین أهدی منه؟ و عد النذیر ما جاءهم به أهدی من دینهم مع کون دینهم باطلا لا هدی فیه من باب مجاراة الخصم.
و قوله: «قالُوا إِنَّا بِما أُرْسِلْتُمْ بِهِ کافِرُونَ جواب منهم لقول النذیر: «أَ وَ لَوْ جِئْتُکُمْ إلخ و هو تحکم من غیر دلیل.
قوله تعالی: «فَانْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَانْظُرْ کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ أی تفرع علی ذلک الإرسال و الرد بالتقلید و التحکم أنا أهلکناهم بتکذیبهم فانظر کیف کان عاقبة أولئک السابقین من أهل القری و فیه تهدید لقوم النبی ص.
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اشارة

وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ إِنَّنِی بَراءٌ مِمَّا تَعْبُدُونَ (26) إِلاَّ الَّذِی فَطَرَنِی فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ (27) وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (28) بَلْ مَتَّعْتُ هؤُلاءِ وَ آباءَهُمْ حَتَّی جاءَهُمُ الْحَقُّ وَ رَسُولٌ مُبِینٌ (29) وَ لَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ قالُوا هذا سِحْرٌ وَ إِنَّا بِهِ کافِرُونَ (30)
وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ (31) أَ هُمْ یَقْسِمُونَ رَحْمَتَ رَبِّکَ نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا وَ رَحْمَتُ رَبِّکَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ (32) وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ لِبُیُوتِهِمْ سُقُفاً مِنْ فِضَّةٍ وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ (33) وَ لِبُیُوتِهِمْ أَبْواباً وَ سُرُراً عَلَیْها یَتَّکِؤُنَ (34) وَ زُخْرُفاً وَ إِنْ کُلُّ ذلِکَ لَمَّا مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةُ عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُتَّقِینَ (35)
وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ (36) وَ إِنَّهُمْ لَیَصُدُّونَهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ (37) حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ (38) وَ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْیَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ (39) أَ فَأَنْتَ تُسْمِعُ الصُّمَّ أَوْ تَهْدِی الْعُمْیَ وَ مَنْ کانَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (40)
فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ فَإِنَّا مِنْهُمْ مُنْتَقِمُونَ (41) أَوْ نُرِیَنَّکَ الَّذِی وَعَدْناهُمْ فَإِنَّا عَلَیْهِمْ مُقْتَدِرُونَ (42) فَاسْتَمْسِکْ بِالَّذِی أُوحِیَ إِلَیْکَ إِنَّکَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (43) وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ لَکَ وَ لِقَوْمِکَ وَ سَوْفَ تُسْئَلُونَ (44) وَ سْئَلْ مَنْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رُسُلِنا أَ جَعَلْنا مِنْ دُونِ الرَّحْمنِ آلِهَةً یُعْبَدُونَ (45)
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بیان‌

لما انجر الکلام إلی ردهم رسالة الرسول و کفرهم بها تحکما و تشبثهم فی الشرک بذیل تقلید الآباء و الأسلاف من غیر دلیل عقب ذلک بالإشارة إلی قصة إبراهیم (ع) و رفضه تقلید أبیه و قومه و تبریه عما یعبدونه من دون الله سبحانه و استهدائه هدی ربه الذی فطره.
ثم یذکر تمتیعه لهم بنعمه و کفرانهم بها بالکفر بکتاب الله و طعنهم فیه و فی رسوله بما هو مردود علیهم. ثم یذکر تبعة الإعراض عن ذکر الله و ما تنتهی إلیه من الشقاء و الخسران، و یعطف علیه إیاس النبی ص من إیمانهم و تهدیدهم بالعذاب و یؤکد الأمر للنبی ص أن یستمسک بالقرآن و إنه لذکر له و لقومه و سوف یسألون عنه، و إن الذی فیه من دین التوحید هو الذی کان علیه الأنبیاء السابقون علیه.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ لِأَبِیهِ وَ قَوْمِهِ إِنَّنِی بَراءٌ مِمَّا تَعْبُدُونَ البراء مصدر من بری‌ء یبرأ فهو بری‌ء فمعنی «إِنَّنِی بَراءٌ» إننی: ذو براء أو بری‌ء علی سبیل المبالغة مثل زید عدل.
و فی الآیة إشارة إلی تبری إبراهیم (ع) مما کان یعبده أبوه و قومه من الأصنام 
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و الکواکب بعد ما حاجهم فیها فاستندوا فیها إلی سیرة آبائهم علی ما ذکر فی سور الأنعام و الأنبیاء و الشعراء و غیرها.
و المعنی: و اذکر لهم إذ تبرأ إبراهیم عن آلهة أبیه و قومه إذ کانوا یعبدونها تقلیدا لآبائهم من غیر حجة و قام بالنظر وحده.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِی فَطَرَنِی فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ أی إلا الذی أوجدنی و هو الله سبحانه، و فی توصیفه تعالی بالفطر إشارة إلی الحجة علی ربوبیته و ألوهیته فإن الفطر و الإیجاد لا ینفک عن تدبیر أمر الموجود المفطور فالذی فطر الکل هو الذی یدبر أمرهم فهو الحقیق أن یعبد.
و قوله: «فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ أی إلی الحق الذی أطلبه، و قیل: أی إلی طریق الجنة، و فی هذه الجملة إشارة إلی خاصة أخری ربوبیة و هی الهدایة إلی السبیل الحق یجب أن یسلکه الإنسان فإن السوق إلی الکمال من تمام التدبیر فعلی الرب المدبر لأمر مربوبه أن یهدیه إلی کماله و سعادته، قال تعالی: «رَبُّنَا الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، و قال: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ»: النحل: 9، فالرجوع إلی الله بتوحید العبادة یستتبع الهدایة کما قال تعالی: «وَ الَّذِینَ جاهَدُوا فِینا لَنَهْدِیَنَّهُمْ سُبُلَنا» العنکبوت: 69.
و الاستثناء فی قوله: «إِلَّا الَّذِی فَطَرَنِی منقطع لأن الوثنیین لا یعبدون الله کما مر مرارا، فقول بعضهم: إنه متصل، و إنهم کانوا یقولون: الله ربنا مع عبادتهم الأوثان، کما تری.
قوله تعالی: «وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ الظاهر أن ضمیر الفاعل المستتر فی «جَعَلَها» لله سبحانه، و الضمیر البارز- علی ما قیل- لکلمة البراءة التی تکلم بها إبراهیم (ع) و معناها معنی کلمة التوحید فإن مفاد لا إله إلا الله نفی الآلهة غیر الله لا نفی الآلهة و إثبات الإله تعالی «1» و هو ظاهر فلا حاجة إلی ما تکلف به بعضهم أن الضمیر لکلمة التوحید المعلوم مما تکلم به إبراهیم (ع).
و المراد بعقبه ذریته و ولده، و قوله: «لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ أی یرجعون من عبادة
______________________________
(1) و ذلک أن «الله» فیها مرفوع علی البدلیة لا منصوب علی الاستثناء.
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آلهة غیر الله إلی عبادته تعالی أی یرجع بعضهم- و هم العابدون لغیر الله بدعوة بعضهم و هم العابدون لله- إلی عبادته تعالی، و بهذا یظهر أن المراد ببقاء الکلمة فی عقبه عدم خلوهم عن الموحد ما داموا، و لعل هذا عن استجابة دعائه (ع) إذ یقول: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ»: إبراهیم: 35.
و قیل: الضمیر فی «جعل» لإبراهیم (ع) فهو الجاعل هذه الکلمة باقیة فی عقبه رجاء أن یرجعوا إلیها، و المراد بجعلها باقیة فیهم وصیته لهم بذلک کما قال تعالی:
«وَصَّی بِها إِبْراهِیمُ بَنِیهِ وَ یَعْقُوبُ یا بَنِیَّ إِنَّ اللَّهَ اصْطَفی لَکُمُ الدِّینَ فَلا تَمُوتُنَّ إِلَّا وَ أَنْتُمْ مُسْلِمُونَ»: البقرة: 132.
و أنت خبیر بأن الوصیة بکلمة التوحید لا تسمی جعلا للکلمة باقیة فی العقب و إن صح أن یقال: أراد بها ذلک لکنه غیر جعلها باقیة فیهم.
و قیل: المراد أن الله جعل الإمامة کلمة باقیة فی عقبه و سیجی‌ء الکلام فیه فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و یظهر من الآیة أن ذریة إبراهیم (ع) لا تخلو من هذه الکلمة إلی یوم القیامة.
قوله تعالی: «بَلْ مَتَّعْتُ هؤُلاءِ وَ آباءَهُمْ حَتَّی جاءَهُمُ الْحَقُّ وَ رَسُولٌ مُبِینٌ إضراب عما یفهم من الآیة السابقة، و المعنی: أن رجوعهم عن الشرک إلی التوحید کان هو الغایة المرجوة منهم لکنهم لم یرجعوا بل متعت هؤلاء من قومک و آباءهم فتمتعوا بنعمی «حَتَّی جاءَهُمُ الْحَقُّ وَ رَسُولٌ مُبِینٌ .
و لعل الالتفات إلی التکلم وحده فی قوله: «بَلْ مَتَّعْتُ للإشارة إلی تفخیم جرمهم و أنهم لا یقصدون فی کفرانهم للنعمة و کفرهم بالحق و رمیة بالسحر إلا إیاه تعالی وحده.
و المراد بالحق الذی جاءهم هو القرآن، و بالرسول المبین محمد ص.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَهُمُ الْحَقُّ قالُوا هذا سِحْرٌ وَ إِنَّا بِهِ کافِرُونَ هذا طعنهم فی الحق الذی جاءهم و هو القرآن و یستلزم الطعن فی الرسول. کما أن قولهم الآتی: «لَوْ لا نُزِّلَ إلخ، کذلک.
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قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ المراد بالقریتین مکة و الطائف، و مرادهم بالعظمة- علی ما یفیده السیاق- ما هو من حیث المال و الجاه اللذین هما ملاک الشرافة و علو المنزلة عند أبناء الدنیا، و المراد بقوله: «رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ رجل من إحدی القریتین حذف المضاف إیجازا.
و مرادهم أن الرسالة منزلة شریفة إلهیة لا ینبغی أن یتلبس به إلا رجل شریف فی نفسه عظیم مطاع فی قومه، و النبی ص فقیر فاقد لهذه الخصلة، فلو کان القرآن الذی جاء به وحیا نازلا من الله فلو لا نزل علی رجل عظیم من مکة أو الطائف کثیر المال رفیع المنزلة.
و فی المجمع،: و یعنون بالرجل العظیم من إحدی القریتین الولید بن المغیرة من مکة و أبا مسعود عروة بن مسعود الثقفی من الطائف. عن قتادة، و قیل: عتبة بن أبی ربیعة من مکة و ابن عبد یالیل من الطائف. عن مجاهد، و قیل: الولید بن المغیرة من مکة و حبیب بن عمر الثقفی من الطائف. عن ابن عباس. انتهی.
و الحق أن ذلک من تطبیق المفسرین و إنما قالوا ما قالوا علی الإبهام و أرادوا أحد هؤلاء من عظماء القریتین علی ما هو ظاهر الآیة.
قوله تعالی: «أَ هُمْ یَقْسِمُونَ رَحْمَتَ رَبِّکَ نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» إلخ، المراد بالرحمة- علی ما یعطیه السیاق- النبوة.
و قال الراغب: العیش الحیاة المختصة بالحیوان، و هو أخص من الحیاة لأن الحیاة تقال فی الحیوان و فی الباری تعالی و فی الملک، و یشتق منه المعیشة لما یتعیش به.
انتهی. و قال: التسخیر سیاقه إلی الغرض المختص قهرا- إلی أن قال: و السخری هو الذی یقهر فیتسخر بإرادته. انتهی.
و الآیة و الآیتان بعدها فی مقام الجواب عن قولهم: «لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ إلخ، و محصلها أن قولهم هذا تحکم ظاهر ینبغی أن یتعجب منه فإنهم یحکمون فیما لا یملکون. هذه معیشتهم فی الحیاة الدنیا یعیشون بها و یرتزقون و هی رحمة منا لا قدر لها و لا منزلة عندنا و لیست إلا متاعا زائلا نحن نقسمها بینهم و هی خارجة عن مقدرتهم و مشیتهم فکیف یقسمون النبوة التی هی الرحمة الکبری و هی مفتاح سعادة البشر الدائمة و الفلاح الخالد فیعطونها لمن شاءوا و یمنعونها ممن شاءوا.
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فقوله: «أَ هُمْ یَقْسِمُونَ رَحْمَتَ رَبِّکَ الاستفهام للإنکار، و الالتفات إلی الغیبة فی قوله: «رَحْمَتَ رَبِّکَ و لم یقل: رحمتنا، للدلالة علی اختصاص النبی ص بعنایة الربوبیة فی النبوة.
و المعنی: أنهم لا یملکون النبوة التی هی رحمة لله خاصة به حتی یمنعوک منها و یعطوها لمن هووا.
و قوله: «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» بیان لوجه الإنکار فی الجملة السابقة بأنهم عاجزون عن قسمة ما هو دون النبوة بمراحل و لا منزلة له و هو معیشتهم فی الحیاة الدنیا فنحن قسمناها بینهم فکیف یقسمون ما هو أرفع منزلة منها بما لا یقدر قدره و هو النبوة التی هی رحمة ربک الخاصة به.
و الدلیل علی أن الأرزاق و المعایش لیست بید الإنسان اختلاف أفراده بالغنی و الفقر و العافیة و الصحة و فی الأولاد و سائر ما یعد من الرزق، و کل یرید أن یقتنی منها ما لا مزید علیه، و لا یکاد یتیسر لأحد منهم جمیع ما یتمناه و یرتضیه فلو کان ذلک بید الإنسان لم یوجد معدم فقیر فی شی‌ء منها بل لم یختلف اثنان فیها فاختلافهم فیها أوضح دلیل علی أن الرزق مقسوم بمشیة من الله دون الإنسان.
علی أن الإرادة و العمل من الإنسان بعض الأسباب الناقصة لحصول المطلوب الذی هو الرزق و وراءهما أسباب کونیة لا تحصی خارجة عن مقدرة الإنسان لا یحصل المطلوب إلا بحصولها جمیعا و اجتماعها علیه و لیست إلا بید الله الذی إلیه تنتهی الأسباب.
هذا کله فی المال و أما الجاه فهو أیضا مقسوم من عند الله فإنه یتوقف علی صفات خاصة بها ترتفع درجات الإنسان فی المجتمع فیتمکن من تسخیر من هو دونه کالفطنة و الدهاء و الشجاعة و علو الهمة و أحکام العزیمة و کثرة المال و العشیرة و شی‌ء من ذلک لا یتم إلا بصنع من الله سبحانه، و ذلک قوله: «وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا».
فیتبین بمجموع القولین أعنی قوله: «نَحْنُ قَسَمْنا» إلخ، و قوله: «وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ إلخ، إن القاسم للمعیشة و الجاه بین الناس هو الله سبحانه لا غیر، و قوله:
«وَ رَحْمَتُ رَبِّکَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ أی النبوة خیر من المال فکیف یملکون قسمها و هم لا یملکون قسم المال فیما بینهم.
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و من الممکن أن یکون قوله: «وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ عطف تفسیر علی قوله: «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ إلخ، یبین قسم المعیشة بینهم ببیان علل انقسامها فی المجتمع الإنسانی، بیان ذلک أن کثرة حوائج الإنسان فی حیاته الدنیا بحیث لا یقدر علی رفع جمیعها فی عیش انفرادی أحوجته إلی الاجتماع مع غیره من الأفراد علی طریق الاستخدام و الاستدرار أولا و علی طریق التعاون و التعاضد ثانیا کما مر فی مباحث النبوة من الجزء الثانی من الکتاب.
فآل الأمر إلی المعاوضة العامة المفیدة لنوع من الاختصاص بأن یعطی کل مما عنده من حوائج الحیاة ما یفضل من حاجته و یأخذ به من الغیر ما یعادله مما یحتاج إلیه فیعطی مثلا ما یفضل من حاجته من الماء الذی عنده و قد حصله و اختص به و یأخذ من غیره ما یزید علی قوته من الغذاء، و لازم ذلک أن یسعی کل فرد بما یستعد له و یحسنه من السعی فیقتنی مما یحتاج إلیه ما یختص به، و لازم ذلک أن یحتاج غیره إلیه فیما عنده من متاع الحیاة فیتسخر له فیفیده ما یحتاج إلیه کالخباز یحتاج إلی ما عند السقاء من الماء و بالعکس فیتعاونان بالمعاوضة و کالمخدوم یتسخر للخادم لخدمته و الخادم یتسخر للمخدوم لماله و هکذا فکل بعض من المجتمع مسخر لآخرین بما عنده و الآخرون متسخرون له بلا واسطة أو بواسطة أو وسائط لما أن کلا یرتفع علی غیره بما یختص به مما عنده بدرجات مختلفة باختلاف تعلق الهمم و القصود به.
و علی ما تقدم فالمراد بالمعیشة کل ما یعاش به أعم من المال و الجاه أو خصوص المال و غیره تبع له کما یؤیده قوله ذیلا: «وَ رَحْمَتُ رَبِّکَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ فإن المراد به المال و غیره من لوازم الحیاة مقصود بالتبع.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً»- إلی قوله- وَ مَعارِجَ عَلَیْها یَظْهَرُونَ الآیة و ما یتلوها لبیان أن متاع الدنیا من مال و زینة لا قدر لها عند الله سبحانه و لا منزلة.
قالوا: المراد بکون الناس أمة واحدة کونهم مجتمعین علی سنة واحدة هی الکفر بالله لو رأوا أن زینة الدنیا بحذافیرها عند الکافر بالله و المؤمن صفر الکف منها مطلقا، و المعارج الدرجات و المصاعد.
و المعنی: و لو لا أن یجتمع الناس علی الکفر لو رأوا تنعم الکافرین و حرمان 
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المؤمنین لجعلنا لمن یکفر بالرحمن لبیوتهم سقفا من فضة و درجات علیها یظهرون لغیرهم.
و یمکن أن یکون المراد بکون الناس أمة واحدة کونهم جمیعا علی نسبة واحدة تجاه الأسباب العاملة فی حظوظ العیش من غیر فرق بین المؤمن و الکافر، فمن سعی سعیه للرزق و وافقته الأسباب و العوامل الموصلة الأخری نال منه مؤمنا کان أو کافرا، و من لم یجتمع له حرم ذلک و قتر علیه الرزق مؤمنا أو کافرا.
و المعنی: لو لا ما أردنا أن یتساوی الناس تجاه الأسباب الموصلة إلی زخارف الدنیا و لا یختلفوا فیها بالإیمان و الکفر لجعلنا لمن یکفر، إلخ.
قوله تعالی: «وَ لِبُیُوتِهِمْ أَبْواباً وَ سُرُراً عَلَیْها یَتَّکِؤُنَ وَ زُخْرُفاً» تنکیر «أَبْواباً» و «سُرُراً» للتفخیم، و الزخرف الذهب أو مطلق الزینة، قال فی المجمع،: الزخرف کمال حسن الشی‌ء و منه قیل للذهب، و یقال: زخرفه زخرفة إذا حسنه و زینه، و منه قیل للنقوش و التصاویر: زخرف،
و فی الحدیث: أنه (ص) لم یدخل الکعبة- حتی أمر بالزخرف فنحی.
انتهی. و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ إِنْ کُلُّ ذلِکَ لَمَّا مَتاعُ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ الْآخِرَةُ عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُتَّقِینَ «إِنْ للنفی و «لَمَّا» بمعنی إلا أی لیس کل ما ذکر من مزایا المعیشة إلا متاع الحیاة الدنیا الزائلة الفانیة التی لا تدوم.
و قوله: «وَ الْآخِرَةُ عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُتَّقِینَ المراد بالآخرة بقرینة المقام الحیاة الآخرة السعیدة کان الحیاة الآخرة الشقیة لا تعد حیاة.
و المعنی: أن الحیاة الآخرة السعیدة بحکم من الله تعالی و قضاء منه مختصة بالمتقین، و هذا التخصیص و القصر یؤید ما قدمناه من معنی کون الناس أمة واحدة فی الدنیا بعض التأیید.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ یقال: عشی یعشی عشا من باب علم یعلم إذا کان ببصره آفة لا یبصر مطلقا أو باللیل فقط، و عشا یعشو عشوا و عشوا من باب نصر ینصر إذا تعامی و تعشی بلا آفة، و التقییض التقدیر و الإتیان بشی‌ء إلی شی‌ء، یقال: قیضه له إذا جاء به إلیه.
لما انتهی الکلام إلی ذکر المتقین و أن الآخرة لهم عند الله قرنه بعاقبة أمر
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المعرضین عن الحق المتعامین عن ذکر الرحمن مشیرا إلی أمرهم من أوله و هو أن تعامیهم عن ذکر الله یورثهم ملازمة قرناء الشیاطین فیلازمونهم مضلین لهم حتی یردوا عذاب الآخرة معهم.
فقوله: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً» أی من تعامی عن ذکر الرحمن و نظر إلیه نظر الأعشی جئنا إلیه بشیطان، و قد عبر تعالی عنه فی موضع آخر بالإرسال فقال: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّا أَرْسَلْنَا الشَّیاطِینَ عَلَی الْکافِرِینَ تَؤُزُّهُمْ أَزًّا»: مریم: 83، و إضافة الذکر إلی الرحمن للإشارة إلی أنه رحمة.
و قوله: «فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ أی مصاحب لا یفارقه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُمْ لَیَصُدُّونَهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ ضمیر «أنهم» للشیاطین، و ضمائر الجمع الباقیة للعاشین عن الذکر، و اعتبار الجمع نظرا إلی المعنی فی «وَ مَنْ یَعْشُ إلخ، و الصد الصرف، و المراد بالسبیل ما یدعو إلیه الذکر من سبیل الله الذی هو دین التوحید.
و المعنی: و إن الشیاطین لیصرفون العاشین عن الذکر و یحسب العاشون أنهم- أی العاشین أنفسهم- مهتدون إلی الحق.
و هذا أعنی حسبانهم أنهم مهتدون عند انصدادهم عن سبیل الحق أمارة تقییض القرین و دخولهم تحت ولایة الشیطان فإن الإنسان بطبعه الأولی مفطور علی المیل إلی الحق و معرفته إذا عرض علیه ثم إذا عرض علیه فأعرض عنه اتباعا للهوی و دام علیه طبع الله علی قلبه و أعمی بصره و قیض له القرین فلم یر الحق الذی تراءی له و طبق الحق الذی یمیل إلیه بالفطرة علی الباطل الذی یدعوه إلیه الشیطان فیحسب أنه مهتد و هو ضال و یخیل إلیه أنه علی الحق و هو علی الباطل.
و هذا هو الغطاء الذی یذکر تعالی أنه مضروب علیهم فی الدنیا و أنه سینکشف عنهم یوم القیامة، قال تعالی: «الَّذِینَ کانَتْ أَعْیُنُهُمْ فِی غِطاءٍ عَنْ ذِکْرِی إلی أن قال- قُلْ هَلْ نُنَبِّئُکُمْ بِالْأَخْسَرِینَ أَعْمالًا الَّذِینَ ضَلَّ سَعْیُهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ هُمْ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ یُحْسِنُونَ صُنْعاً»: الکهف: 104، و قال فیما یخاطبه یوم القیامة و معه قرینه: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»- إلی أن قال- «قالَ قَرِینُهُ رَبَّنا ما أَطْغَیْتُهُ وَ لکِنْ کانَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ»: ق: 27.
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قوله تعالی: «حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ «حَتَّی غایة لاستمرار الفعل الذی یدل علیه قوله فی الآیة السابقة: «لَیَصُدُّونَهُمْ و قوله: «یَحْسَبُونَ أی لا یزال القرناء یصدونهم و لا یزالون یحسبون أنهم مهتدون حتی إذا جاءنا الواحد منهم.
و المراد بالمجی‌ء إلیه تعالی البعث، و ضمیر «جاء» و «قال» راجع إلی الموصول باعتبار لفظه، و المراد بالمشرقین المشرق و المغرب غلب فیه جانب المشرق.
و المعنی: و أنهم یستمرون علی صدهم عن السبیل و یستمر العاشون عن الذکر علی حسبان أنهم مهتدون فی انصدادهم حتی إذا حضر الواحد منهم عندنا و معه قرینه و کشف له عن ضلاله و ما یستتبعه من العذاب الألیم، قال مخاطبا لقرینه متأذیا من صحابته: یا لیت بینی و بینک بعد المشرق و المغرب فبئس القرین أنت.
و یستفاد من السیاق أنهم معذبون بصحابة القرناء وراء عذابهم بالنار، و لذا یتمنون التباعد عنهم و یخصونه بالذکر و ینسون سائر العذاب.
قوله تعالی: «وَ لَنْ یَنْفَعَکُمُ الْیَوْمَ إِذْ ظَلَمْتُمْ أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ الظاهر أنه معطوف علی ما قبله من وصف حالهم، و المراد بالیوم یوم القیامة، و قوله: «أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ فاعل «لَنْ یَنْفَعَکُمُ و المراد بضمیر جمع المخاطب العاشون عن الذکر و قرناؤهم، و «إِذْ ظَلَمْتُمْ واقع موقع التعلیل.
و المراد- و الله أعلم- أنکم إذا أساء بعضکم إلی بعض فی الدنیا فأوقعه فی مصیبة ربما تسلیتم بعض التسلی لو ابتلی هو نفسه بمثل ما ابتلاکم به فینفعکم ذلک تسلیا و تشفیا لکن لا ینفعکم یوم القیامة اشتراک قرنائکم معکم فی العذاب فإن اشتراکهم معکم فی العذاب و کونهم معکم فی النار هو بعینه عذاب لکم.
و ذکر بعض المفسرین أن فاعل «لَنْ یَنْفَعَکُمُ ضمیر راجع إلی تمنیهم المذکور فی الآیة السابقة، و قوله: «إِذْ ظَلَمْتُمْ أی لأجل ظلمکم أنفسکم فی الدنیا باتباعکم إیاهم فی الکفر و المعاصی، و قوله: «أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ تعلیل لنفی النفع و المعنی: و لن ینفعکم تمنی التباعد عنکم لأن حقکم أن تشترکوا أنتم و قرناؤکم فی العذاب.
و فیه أن فیه تدافعا فإنه أخذ قوله: «إِذْ ظَلَمْتُمْ تعلیلا لنفی نفع التمنی أولا
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و قوله: «أَنَّکُمْ فِی الْعَذابِ مُشْتَرِکُونَ تعلیلا له ثانیا و لازم التطابق بین التعلیلین أن یذکر ثانیا القضاء علی المتمنین التابعین بالعذاب لا باشتراک التابعین و المتبوعین فیه.
و قال بعضهم: معنی الآیة أنه لا یخفف الاشتراک عنکم شیئا من العذاب لأن لکل واحد منکم و من قرنائکم الحظ الأوفر من العذاب.
و فیه أن ما ذکر من سبب عدم النفع و إن فرض صحیحا فی نفسه لکن لا دلالة علیه من جهة لفظ الآیة و لا سیاق الکلام.
و قال بعضهم: المعنی: لا ینفعکم اشتراککم فی العذاب کما ینفع الواقعین فی شدائد الدنیا اشتراکهم فیها لتعاونهم فی تحمل أعبائها و تقسمهم لعنائها لأن لکل منکم و من قرنائکم من العذاب ما لا تبلغه طاقته.
و فیه ما فی سابقه من الکلام، و رد أیضا بأن الانتفاع بذلک الوجه لیس مما یخطر ببالهم حتی یرد علیهم بنفیه.
قوله تعالی: «أَ فَأَنْتَ تُسْمِعُ الصُّمَّ أَوْ تَهْدِی الْعُمْیَ وَ مَنْ کانَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ لما ذکر تقییضه القرناء لهم و تقلیبهم إدراکهم بحیث یرون الضلال هدی و لا یقدرون علی معرفة الحق فرع علیه أن نبه (ص) أن هؤلاء صم عمی لا یقدر هو علی أسماعهم کلمة الحق و هدایتهم إلی سبیل الرشد فلا یتجشم و لا یتکلف فی دعوتهم و لا یحزن لإعراضهم، و الاستفهام للإنکار، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ فَإِنَّا مِنْهُمْ مُنْتَقِمُونَ أَوْ نُرِیَنَّکَ الَّذِی وَعَدْناهُمْ فَإِنَّا عَلَیْهِمْ مُقْتَدِرُونَ المراد بالإذهاب به توفیه (ص) قبل الانتقام منهم، و قیل:
المراد إذهابه بإخراجه من بینهم، و قوله: «فَإِنَّا مِنْهُمْ مُنْتَقِمُونَ أی لا محالة، و المراد بإراءته ما وعدهم الانتقام منهم قبل توفیه (ص) أو حال کونه بینهم، و قوله: «فإنا علیهم مقتدرون» أی اقتدارنا یفوق علیهم.
و قوله فی الصدر: «فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ أصله أن نذهب بک زیدت علیه ما و النون للتأکید، و محصل الآیة إنا منتقمون منهم بعد توفیک أو قبلها لا محالة.
قوله تعالی: «فَاسْتَمْسِکْ بِالَّذِی أُوحِیَ إِلَیْکَ إِنَّکَ عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ الظاهر أنه تفریع لجمیع ما تقدم من أن إنزال الذکر من طریق الوحی و النبوة من سننه تعالی 
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و أن کتابه النازل علیه حق و هو رسول مبین لا یستجیب دعوته إلا المتقون و لا یعرض عنها إلا قرناء الشیاطین، و لا مطمع فی إیمانهم و سینتقم الله منهم.
فأکد علیه الأمر بعد ذلک کله أن یجد فی التمسک بالکتاب الذی أوحی إلیه لأنه علی صراط مستقیم.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَذِکْرٌ لَکَ وَ لِقَوْمِکَ وَ سَوْفَ تُسْئَلُونَ الظاهر أن المراد بالذکر ذکر الله، و بهذا المعنی تکرر مرارا فی السورة، و اللام فی «لَکَ وَ لِقَوْمِکَ للاختصاص بمعنی توجه ما فیه من التکالیف إلیهم، و یؤیده بعض التأیید قوله: «وَ سَوْفَ تُسْئَلُونَ أی عنه یوم القیامة.
و عن أکثر المفسرین أن المراد بالذکر الشرف الذی یذکر به، و المعنی: و إنه لشرف عظیم لک و لقومک من العرب تذکرون به بین الأمم.
قوله تعالی: «وَ سْئَلْ مَنْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رُسُلِنا أَ جَعَلْنا مِنْ دُونِ الرَّحْمنِ آلِهَةً یُعْبَدُونَ قیل: المراد بالسؤال منهم السؤال من أممهم و علماء دینهم کقوله تعالی:
«فَسْئَلِ الَّذِینَ یَقْرَؤُنَ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکَ»: یونس: 94، و فائدة هذا المجاز أن المسئول عنه السؤال منهم عین ما جاءت به رسلهم لا ما یجیبونه من تلقاء أنفسهم.
و قیل: المراد السؤال من أهل الکتابین: التوراة و الإنجیل فإنهم و إن کفروا لکن الحجة تقوم بتواتر خبرهم، و الخطاب للنبی ص و التکلیف لأمته.
و بعد الوجهین غیر خفی و یزید الثانی بعدا التخصیص بأهل الکتابین من غیر مخصص ظاهر.
و قیل: الآیة مما خوطب به النبی ص لیلة المعراج أن یسأل أرواح الأنبیاء (ع) و قد اجتمع بهم أن یسألهم هل جاءوا بدین وراء دین التوحید.
و قد وردت به غیر واحدة من الروایات عن أئمة أهل البیت (ص) و سیوافیک فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
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بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ جَعَلَها کَلِمَةً باقِیَةً فِی عَقِبِهِ و قیل: الکلمة الباقیة فی عقبه هی الإمامة إلی یوم الدین: عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر و قد طبقت الآیة فی بعضها علی الإمامة فی عقب الحسین (ع).
و التأمل فی الروایات یعطی أن بناءها علی إرجاع الضمیر فی «جَعَلَها» إلی الهدایة المفهومة من قوله: «سَیَهْدِینِ و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «إِنِّی جاعِلُکَ لِلنَّاسِ إِماماً» إن الإمام وظیفته هدایة الناس فی ملکوت أعمالهم بمعنی سوقهم إلی الله سبحانه بإرشادهم و إیرادهم درجات القرب من الله سبحانه و إنزال کل ذی عمل منزلة الذی یستدعیه عمله، و حقیقة الهدایة من الله سبحانه و تنسب إلیه بالتبع أو بالعرض.
و فعلیة الهدایة النازلة من الله إلی الناس تشمله أولا ثم تفیض عنه إلی غیره فله أتم الهدایة و لغیره ما هی دونها و ما ذکره إبراهیم (ع) فی قوله: «فَإِنَّهُ سَیَهْدِینِ هدایة مطلقة تقبل الانطباق علی أتم مراتب الهدایة التی هی حظ الإمام منها فهی الإمامة و جعلها کلمة باقیة فی عقبه جعل الإمامة کذلک.
و فی الإحتجاج، عن العسکری عن أبیه (ع) قال*: إن رسول الله ص کان قاعدا ذات یوم بفناء الکعبة- إذ قال له عبد الله بن أمیة المخزومی: لو أراد الله أن یبعث إلینا رسولا- لبعث أجل من فیما بیننا مالا و أحسنه حالا- فهلا نزل هذا القرآن الذی تزعم أن الله أنزله علیک- و ابتعثک به رسولا، علی رجل من القریتین عظیم: إما الولید بن المغیرة بمکة- و إما عروة بن مسعود الثقفی بالطائف.
ثم ذکر (ع) فی کلام طویل- جواب رسول الله ص عن قوله- بما فی معنی الآیات.
ثم قال: و ذلک قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ قال الله: «أَ هُمْ یَقْسِمُونَ رَحْمَتَ رَبِّکَ یا محمد «نَحْنُ قَسَمْنا بَیْنَهُمْ مَعِیشَتَهُمْ فِی الْحَیاةِ الدُّنْیا» فأحوجنا بعضنا إلی بعض أحوج هذا إلی مال ذلک- و أحوج ذلک إلی سلعة هذا و إلی خدمته.
فتری أجل الملوک و أغنی الأغنیاء محتاجا- إلی أفقر الفقراء فی ضرب من الضروب-
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إما سلعة معه لیست معه، و إما خدمة یصلح لها- لا یتهیأ لذلک الملک أن یستغنی إلا به- و أما باب من العلوم و الحکم هو فقیر- إلی أن یستفیدها من هذا الفقیر- الذی یحتاج إلی مال ذلک الملک الغنی، و ذلک الملک یحتاج إلی علم هذا الفقیر أو رأیه أو معرفته.
ثم لیس للملک أن یقول: هلا اجتمع إلی مالی علم هذا الفقیر- و لا للفقیر أن یقول:
هلا اجتمع إلی رأیی و معرفتی و علمی- و ما أتصرف فیه من فنون الحکم مال هذا الملک الغنی، ثم قال تعالی: «وَ رَفَعْنا بَعْضَهُمْ فَوْقَ بَعْضٍ دَرَجاتٍ- لِیَتَّخِذَ بَعْضُهُمْ بَعْضاً سُخْرِیًّا».
ثم قال: یا محمد «وَ رَحْمَتُ رَبِّکَ خَیْرٌ مِمَّا یَجْمَعُونَ أی ما یجمعه هؤلاء من أموال الدنیا.
و فی الکافی، بإسناده عن سعید بن المسیب قال*: سألت علی بن الحسین (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ لَوْ لا أَنْ یَکُونَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً» قال: عنی بذلک أمة محمد- أن یکونوا علی دین واحد کفارا کلهم «لَجَعَلْنا لِمَنْ یَکْفُرُ بِالرَّحْمنِ إلی آخر الآیة.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن یحیی بن سعید عن أبی عبد الله (ع) قال*: «فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ یا محمد من مکة إلی المدینة- فإما رادوک إلیها و منتقمون منهم بعلی بن أبی طالب (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم و صححه عن قتادة"* فی قوله: «فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ فَإِنَّا مِنْهُمْ مُنْتَقِمُونَ ": قال: قال أنس": ذهب رسول الله ص و بقیت النقمة- و لم یر الله نبیه فی أمته شیئا یکرهه حتی قبض- و لم یکن نبی قط إلا و قد رأی العقوبة فی أمته- إلا نبیکم رأی ما یصیب أمته بعده- فما رئی ضاحکا منبسطا حتی قبض.
أقول: و روی فیه هذا المعنی عنه و عن علی بن أبی طالب و عن غیرهما بطرق أخری.
و فیه، أخرج ابن مردویه من طریق محمد بن مروان عن الکلبی عن أبی صالح عن جابر بن عبد الله عن النبی ص فی قوله تعالی: «فَإِمَّا نَذْهَبَنَّ بِکَ فَإِنَّا مِنْهُمْ مُنْتَقِمُونَ نزلت فی علی بن أبی طالب أنه ینتقم من الناکثین- و القاسطین بعدی.
أقول: ظاهر الروایة و ما قبلها و ما فی معناهما أن الوعید فی الآیتین للمنحرفین عن الحق من أهل القبلة دون کفار قریش.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 108
و فی الإحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث طویل یقول فیه: و أما قوله تعالی: «وَ سْئَلْ مَنْ أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رُسُلِنا» فهذا من براهین نبینا (ص) التی آتاه الله إیاها- و أوجب به الحجة علی سائر خلقه- لأنه لما ختم به الأنبیاء و جعله الله رسولا- إلی جمیع الأمم و سائر الملل- خصه بالارتقاء إلی السماء عند المعراج- و جمع له یومئذ الأنبیاء فعلم منهم ما أرسلوا به- و حملوه من عزائم الله و آیاته و براهینه.
الحدیث.
أقول: و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره، بإسناده عن أبی الربیع عن أبی جعفر (ع) فی جواب ما سأله نافع بن الأزرق، و رواه فی الدر المنثور، بطرق عن سعید بن جبیر و ابن جریح و ابن زید.
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اشارة

وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلائِهِ فَقالَ إِنِّی رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ (46) فَلَمَّا جاءَهُمْ بِآیاتِنا إِذا هُمْ مِنْها یَضْحَکُونَ (47) وَ ما نُرِیهِمْ مِنْ آیَةٍ إِلاَّ هِیَ أَکْبَرُ مِنْ أُخْتِها وَ أَخَذْناهُمْ بِالْعَذابِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (48) وَ قالُوا یا أَیُّهَا السَّاحِرُ ادْعُ لَنا رَبَّکَ بِما عَهِدَ عِنْدَکَ إِنَّنا لَمُهْتَدُونَ (49) فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِذا هُمْ یَنْکُثُونَ (50)
وَ نادی فِرْعَوْنُ فِی قَوْمِهِ قالَ یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أَ فَلا تُبْصِرُونَ (51) أَمْ أَنَا خَیْرٌ مِنْ هذَا الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ (52) فَلَوْ لا أُلْقِیَ عَلَیْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَوْ جاءَ مَعَهُ الْمَلائِکَةُ مُقْتَرِنِینَ (53) فَاسْتَخَفَّ قَوْمَهُ فَأَطاعُوهُ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ (54) فَلَمَّا آسَفُونا انْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ أَجْمَعِینَ (55)
فَجَعَلْناهُمْ سَلَفاً وَ مَثَلاً لِلْآخِرِینَ (56)
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بیان‌

لما ذکر طغیانهم بعد تمتیعهم بنعمه و رمیهم الحق الذی جاءهم به رسول مبین بأنه سحر و أنهم قالوا: «لَوْ لا نُزِّلَ هذَا الْقُرْآنُ عَلی رَجُلٍ مِنَ الْقَرْیَتَیْنِ عَظِیمٍ فرجحوا الرجل علی النبی ص بکثرة ماله مثل لهم بقصة موسی (ع) و فرعون و قومه حیث أرسله الله إلیهم بآیاته الباهرة فضحکوا منها و استهزءوا بها، و احتج فرعون فیما خاطب به قومه علی أنه خیر من موسی بملک مصر و أنهار تجری من تحته فاستخفهم فأطاعوه فآل أمر استکبارهم أن انتقم الله منهم فأغرقهم.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا مُوسی بِآیاتِنا إِلی فِرْعَوْنَ وَ مَلَائِهِ فَقالَ إِنِّی رَسُولُ رَبِّ الْعالَمِینَ اللام فی «لَقَدْ» للقسم، و الباء فی قوله: «بِآیاتِنا» للمصاحبة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا جاءَهُمْ بِآیاتِنا إِذا هُمْ مِنْها یَضْحَکُونَ المراد بمجیئهم بالآیات إظهار المعجزات للدلالة علی الرسالة، و المراد بالضحک ضحک الاستهزاء استخفافا بالآیات.
قوله تعالی: «وَ ما نُرِیهِمْ مِنْ آیَةٍ إِلَّا هِیَ أَکْبَرُ مِنْ أُخْتِها» إلخ، الأخت المثل، و قوله: «هِیَ أَکْبَرُ مِنْ أُخْتِها» کنایة عن کون کل واحدة منها بالغة فی الدلالة علی حقیة الرسالة، و جملة «وَ ما نُرِیهِمْ مِنْ آیَةٍ» إلخ، حال من ضمیر «مِنْها»، و المعنی:
فلما أتاهم بالمعجزات إذا هم منها یضحکون و الحال أن کلا منها تامة کاملة فی إعجازها و دلالتها من غیر نقص و لا قصور.
و قوله: «وَ أَخَذْناهُمْ بِالْعَذابِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ أی رجاء أن یرجعوا عن استکبارهم إلی قبول رسالته، و المراد بالعذاب الذی أخذوا به آیات الرجز التی نزلت علیهم من السنین و نقص من الثمرات و الطوفان و الجراد و القمل و الضفادع و الدم آیات مفصلات کما فی سورة الأعراف.
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قوله تعالی: «وَ قالُوا یا أَیُّهَا السَّاحِرُ ادْعُ لَنا رَبَّکَ بِما عَهِدَ عِنْدَکَ إِنَّنا لَمُهْتَدُونَ ما فی «بِما عَهِدَ عِنْدَکَ مصدریة أی بعهده عندک و المراد به عهده أن یکشف عنهم العذاب لو آمنوا کما قیل أو أن یستجیب دعاءه إذا دعا کما احتمله بعضهم.
و قولهم: یا أَیُّهَا السَّاحِرُ خطاب استهزاء استکبارا منهم کما قالوا: ادع ربک و لم یقولوا: ادع ربنا أو ادع الله استکبارا، و المراد أنهم طلبوا منه الدعاء لکشف العذاب عنهم و وعدوه الاهتداء.
و قیل: معنی الساحر فی عرفهم العالم و کان الساحر عندهم عظیما یعظمونه و لم یکن صفة ذم. و لیس بذاک بل کانوا ساخرین علی استکبارهم کما یشهد به قولهم:
ادْعُ لَنا رَبَّکَ 
قوله تعالی: «فَلَمَّا کَشَفْنا عَنْهُمُ الْعَذابَ إِذا هُمْ یَنْکُثُونَ النکث نقض العهد و خلف الوعد، و وعدهم هو قولهم: «إِنَّنا لَمُهْتَدُونَ .
قوله تعالی: «وَ نادی فِرْعَوْنُ فِی قَوْمِهِ قالَ یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أَ فَلا تُبْصِرُونَ أی ناداهم و هو بینهم، و فصل «قالَ لکونه فی موضع جواب السؤال کأنه قیل: فما ذا قال؟ فقیل: قال کذا.
و قوله: «وَ هذِهِ الْأَنْهارُ تَجْرِی مِنْ تَحْتِی أی من تحت قصری أو من بستانی الذی فیه قصری المرتفع العالی البناء، و الجملة أعنی قوله: «وَ هذِهِ الْأَنْهارُ» إلخ، حالیة أو «وَ هذِهِ الْأَنْهارُ» معطوف علی «مُلْکُ مِصْرَ»، و قوله: «تَجْرِی مِنْ تَحْتِی حال من الأنهار، و الأنهار أنهار النیل.
و قوله: «أَ فَلا تُبْصِرُونَ فی معنی تکریر الاستفهام السابق فی قوله: «أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ» إلخ.
قوله تعالی: «أَمْ أَنَا خَیْرٌ مِنْ هذَا الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ المهین الحقیر الضعیف من المهانة بمعنی الحقارة، و یرید بالمهین موسی (ع) لما به من الفقر و رثاثة الحال.
و قوله: «وَ لا یَکادُ یُبِینُ أی یفصح عن مراده و لعله کان یصف موسی (ع) به باعتبار ما کان علیه قبل الرسالة لکن الله رفع عنه ذلک لقوله: «قالَ قَدْ أُوتِیتَ سُؤْلَکَ یا مُوسی : طه: 36 بعد قوله (ع): «وَ احْلُلْ عُقْدَةً مِنْ لِسانِی یَفْقَهُوا قَوْلِی»: طه: 28.
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و قوله فی صدر الآیة: «أَمْ أَنَا خَیْرٌ» إلخ، أم فیه إما منقطعة لتقریر کلامه السابق و المعنی: بل أنا خیر من موسی لأنه کذا و کذا، و إما متصلة، و أحد طرفی التردید محذوف مع همزة الاستفهام، و التقدیر: أ هذا خیر أم أنا خیر إلخ، و فی المجمع، قال سیبویه و الخلیل: عطف أنا بأم علی «أَ فَلا تُبْصِرُونَ لأن معنی «أَنَا خَیْرٌ» معنی أم تبصرون فکأنه قال: أ فلا تبصرون أم تبصرون لأنهم إذا قالوا له: أنت خیر منه فقد صاروا بصراء عنده انتهی. أی إن وضع «أَمْ أَنَا خَیْرٌ» موضع أم تبصرون من وضع المسبب موضع السبب أو بالعکس.
و کیف کان فالإشارة إلی موسی بهذا من دون أن یذکر باسمه للتحقیر و توصیفه بقوله: «الَّذِی هُوَ مَهِینٌ وَ لا یَکادُ یُبِینُ للتحقیر و للدلالة علی عدم خیریته.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا أُلْقِیَ عَلَیْهِ أَسْوِرَةٌ مِنْ ذَهَبٍ أَوْ جاءَ مَعَهُ الْمَلائِکَةُ مُقْتَرِنِینَ الأسورة جمع سوار بالکسر، و قال الراغب: هو معرب دستواره قالوا: کان من دأبهم أنهم إذا سودوا رجلا سوروه بسوار من ذهب و طوقوه بطوق من ذهب فالمعنی لو کان رسولا و ساد الناس بذلک لألقی إلیه أسورة من ذهب.
و قوله: «أَوْ جاءَ مَعَهُ الْمَلائِکَةُ مُقْتَرِنِینَ الظاهر أن الاقتران بمعنی التقارن کالاستباق و الاستواء بمعنی التسابق و التساوی، و المراد إتیان الملائکة معه متقارنین لتصدیق رسالته، و هذه الکلمة مما تکررت علی لسان مکذبی الرسل کقولهم: «لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً»: الفرقان: 7.
قوله تعالی: «فَاسْتَخَفَّ قَوْمَهُ فَأَطاعُوهُ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ أی استخف عقول قومه و أحلامهم، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَلَمَّا آسَفُونا انْتَقَمْنا مِنْهُمْ فَأَغْرَقْناهُمْ أَجْمَعِینَ الإیساف الإغضاب أی فلما أغضبونا بفسوقهم انتقمنا منهم فأغرقناهم أجمعین، و الغضب منه تعالی إرادة العقوبة.
قوله تعالی: «فَجَعَلْناهُمْ سَلَفاً وَ مَثَلًا لِلْآخِرِینَ السلف المتقدم و الظاهر أن المراد بکونهم سلفا للآخرین تقدمهم علیهم فی دخول النار، و المثل الکلام السائر الذی یتمثل به و یعتبر به، و الظاهر أن کونهم مثلا لهم کونهم مما یعتبر به الآخرون لو اعتبروا و اتعظوا.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا یَکادُ یُبِینُ قال: لم یبین الکلام.
و فی التوحید، بإسناده إلی أحمد بن أبی عبد الله رفعه إلی أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل «فَلَمَّا آسَفُونا انْتَقَمْنا مِنْهُمْ قال: إن الله لا یأسف کأسفنا- و لکنه خلق أولیاء لنفسه یأسفون و یرضون- و هم مخلوقون مدبرون- فجعل رضاهم لنفسه رضی و سخطهم لنفسه سخطا- و ذلک لأنه جعلهم الدعاة إلیه و الأدلاء علیه- فلذلک صاروا کذلک.
و لیس أن ذلک یصل إلی الله کما یصل إلی خلقه- و لکن هذا معنی ما قال من ذلک، و قد قال أیضا من أهان لی ولیا- فقد بارزنی بالمحاربة و دعانی إلیها، و قال أیضا:
«مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ ، و قال أیضا: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ و کل هذا و شبهه علی ما ذکرت لک، و هکذا الرضا و الغضب و غیرهما من الأشیاء مما یشاکل ذلک.
و لو کان یصل إلی المکون الأسف و الضجر- و هو الذی أحدثهما و أنشأهما- لجاز لقائل أن یقول: إن المکون یبید یوما- لأنه إذا دخله الضجر و الغضب دخله التغییر- فإذا دخله التغییر لم یؤمن علیه الإبادة، و لو کان ذلک کذلک لم یعرف المکون من المکون- و إلا القادر من المقدور و لا الخالق من المخلوقین- تعالی الله عن هذا القول علوا کبیرا.
هو الخالق للأشیاء لا لحاجة- فإذا کان لا لحاجة استحال الحد و الکیف فیه- فافهم ذلک إن شاء الله.:
أقول: و روی مثله فی الکافی، بإسناده عن محمد بن إسماعیل بن بزیع عن عمه حمزة بن بزیع عنه (ع).
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اشارة

وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلاً إِذا قَوْمُکَ مِنْهُ یَصِدُّونَ (57) وَ قالُوا أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ ما ضَرَبُوهُ لَکَ إِلاَّ جَدَلاً بَلْ هُمْ قَوْمٌ خَصِمُونَ (58) إِنْ هُوَ إِلاَّ عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ وَ جَعَلْناهُ مَثَلاً لِبَنِی إِسْرائِیلَ (59) وَ لَوْ نَشاءُ لَجَعَلْنا مِنْکُمْ مَلائِکَةً فِی الْأَرْضِ یَخْلُفُونَ (60) وَ إِنَّهُ لَعِلْمٌ لِلسَّاعَةِ فَلا تَمْتَرُنَّ بِها وَ اتَّبِعُونِ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ (61)
وَ لا یَصُدَّنَّکُمُ الشَّیْطانُ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ (62) وَ لَمَّا جاءَ عِیسی بِالْبَیِّناتِ قالَ قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ (63) إِنَّ اللَّهَ هُوَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ (64) فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ عَذابِ یَوْمٍ أَلِیمٍ (65)
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بیان‌

إشارة إلی قصة عیسی بعد الفراغ عن قصة موسی (ع) و قدم علیها مجادلتهم النبی ص فی عیسی (ع) و أجیب عنها.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا إِذا قَوْمُکَ مِنْهُ یَصِدُّونَ إلی قوله- خَصِمُونَ الآیة إلی تمام أربع آیات أو ست آیات حول جدال القوم فیما ضرب من مثل ابن مریم، و الذی یتحصل بالتدبر فیها نظرا إلی کون السورة مکیة و مع قطع النظر عن الروایات هو أن المراد بقوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا» هو ما أنزله الله من وصفه فی أول سورة مریم فإنها السورة المکیة الوحیدة التی وردت فیها قصة عیسی بن مریم (ع) تفصیلا، و السورة تقص قصص عدة من النبیین بما أن الله أنعم علیهم کما تختتم قصصهم بقوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ»: مریم: 58، و قد وقع فی 
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هذه الآیات قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ و هو من الشواهد علی کون قوله:
«وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا» إشارة إلی ما فی سورة مریم.
و المراد بقوله: «إِذا قَوْمُکَ مِنْهُ یَصِدُّونَ بکسر الصاد أی یضجون و یضحکون ذم لقریش فی مقابلتهم المثل الحق بالتهکم و السخریة، و قرئ «یَصِدُّونَ بضم الصاد أی یعرضون و هو أنسب للجملة التالیة.
و قوله: «وَ قالُوا أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» الاستفهام للإنکار أی آلهتنا خیر من ابن مریم کأنهم لما سمعوا اسمه بما یصفه القرآن به من النعمة و الکرامة أعرضوا عنه بما یصفه به القرآن و أخذوه بما له من الصفة عند النصاری أنه إله ابن إله فردوا علی النبی ص بأن آلهتنا خیر منه و هذا من أسخف الجدال کأنهم یشیرون بذلک إلی أن الذی فی القرآن من وصفه لا یعتنی به و ما عند النصاری لا ینفع فإن آلهتهم خیر منه.
و قوله: «ما ضَرَبُوهُ لَکَ إِلَّا جَدَلًا» أی ما وجهوا هذا الکلام: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» إلیک إلا جدلا یریدون به إبطال المثل المذکور و إن کان حقا «بَلْ هُمْ قَوْمٌ خَصِمُونَ أی ثابتون علی خصومتهم مصرون علیها.
و قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ رد لما یستفاد من قولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» أنه إله النصاری کما سیجی‌ء.
و قال الزمخشری فی الکشاف، و کثیر من المفسرین و نسب إلی ابن عباس و غیره فی تفسیر الآیة: أن النبی ص لما قرأ قوله تعالی: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ علی قریش امتعضوا من ذلک امتعاضا شدیدا- فقال ابن الزبعری: یا محمد، أ خاصة لنا و لآلهتنا- أم لجمیع الأمم؟ فقال (ع): هو لکم و لآلهتکم و لجمیع الأمم.
فقال: خصمتک و رب الکعبة- أ لست تزعم أن عیسی بن مریم نبی و تثنی علیه خیرا و علی أمه؟ و قد علمت أن النصاری یعبدونهما، و عزیر یعبد و الملائکة یعبدون فإن کان هؤلاء فی النار- فقد رضینا أن نکون نحن و آلهتنا معهم- ففرحوا و ضحکوا و سکت النبی ص- فأنزل الله: «إِنَّ الَّذِینَ سَبَقَتْ لَهُمْ مِنَّا الْحُسْنی أُولئِکَ عَنْها مُبْعَدُونَ و نزلت هذه الآیة.
و المعنی: و لما ضرب ابن الزبعری عیسی بن مریم مثلا و جادل رسول الله ص بعبادة النصاری إیاه إذا قومک یعنی قریشا من هذا المثل یضجون فرحا و ضحکا بما
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سمعوا منه من إسکات رسول (ص)، و قالوا: ء آلهتنا خیر أم هو أی إن عیسی عندک خیر من آلهتنا و إذا کان هو حصب جهنم فأمر آلهتنا هین. ما ضربوا هذا المثل لک إلا جدلا و غلبة فی القول لا لمیز الحق من الباطل.
و فیه أنه تقدم فی تفسیر «1» قوله: «إِنَّکُمْ وَ ما تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ حَصَبُ جَهَنَّمَ الأنبیاء: 98، أن هذه الروایة بما فیها من وجوه الوهن و الخلل ضعیفة لا یعبأ بها حتی نقل عن الحافظ ابن حجر أن الحدیث لا أصل له و لم یوجد فی شی‌ء من کتب الحدیث لا مسندا و لا غیر مسند. و قصة ابن الزبعری هذه و إن رویت من طرق الشیعة علی وجه سلیم عن المناقشة لکن لم یذکر فیها نزول قوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ الآیة هناک.
علی أن ظاهر قوله: «ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا» و قوله: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» لا یلائم ما فسرته تلک الملاءمة.
و قیل: إنهم لما سمعوا قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: آل عمران: 59، قالوا: نحن أهدی من النصاری لأنهم یعبدون آدمیا و نحن نعبد الملائکة- یریدون أرباب الأصنام- فآلهتنا خیر من إلههم فالذی ضرب المثل بابن مریم هو الله سبحانه، و قولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» لتفضیل آلهتهم علی عیسی لا بالعکس کما فی الوجه السابق.
و فیه أن قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ مدنیة. و هذه الآیات أعنی قوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ إلخ، آیات مکیة من سورة مکیة.
علی أن الأساس فی قولهم- علی هذا الوجه- تفضیلهم أنفسهم علی النصاری فلا یرتبط علی هذا قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ إلخ، بما تقدمه.
و قیل: إنهم لما سمعوا قوله: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ ضجوا و قالوا: ما یرید محمد بهذا إلا أن نعبده کما یعبد النصاری المسیح، و آلهتنا خیر منه أی من محمد.
و فیه ما فی سابقه.
______________________________
(1) فی البحث الروائی المعقود بعد الآیة.
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و قیل: مرادهم بقولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» التنصل و التخلص عما أنکر علیهم من قولهم: الملائکة بنات الله، و من عبادتهم لهم کأنهم قالوا: ما کان ذلک منا بدعا فإن النصاری یعبدون المسیح و ینسبونه إلی الله و هو بشر و نحن نعبد الملائکة و ننسبهم إلی الله و هم أفضل من البشر.
و فیه أنه لا یفی بتوجیه قوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا إِذا قَوْمُکَ مِنْهُ یَصِدُّونَ علی أن قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ علی هذا الوجه لا یرتبط بما قبله کما فی الوجهین السابقین.
و قیل: معنی قولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» أن مثلنا فی عبادة الآلهة مثل النصاری فی عبادة المسیح فأیهما خیر؟ عبادة آلهتنا أم عبادة المسیح؟ فإن قال: عبادة المسیح خیر فقد اعترف بعبادة غیر الله، و إن قال: عبادة الآلهة فکذلک، و إن قال:
لیس فی عبادة المسیح خیر فقد قصر به عن منزلته و جوابه أن اختصاص المسیح بضرب من التشریف و الإنعام من الله تعالی لا یوجب جواز عبادته.
و فیه أنه فی نفسه لا بأس به لکن الشأن فی دلالة قوله تعالی: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» علی هذا التفصیل.
و قال فی المجمع، فی الوجوه التی أوردها فی معنی الآیة: و رابعها
ما رواه سادة أهل البیت عن علی (ع) أنه قال: جئت إلی رسول الله ص یوما- فوجدته فی ملإ من قریش فنظر إلی ثم قال: یا علی، إنما مثلک فی هذه الأمة مثل عیسی بن مریم- أحبه قوم فأفرطوا فی حبه فهلکوا، و أبغضه قوم فأفرطوا فی بغضه فهلکوا، و اقتصد فیه قوم فنجوا. فعظم ذلک علیهم فضحکوا و قالوا: یشبهه بالأنبیاء و الرسل، فنزلت الآیة.
أقول: و الروایة غیر متعرضة لتوجیه قولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» و لئن کانت القصة سببا للنزول فمعنی الجملة: لئن نتبع آلهتنا و نطیع کبراءنا خیر من أن نتولی علیا فیتحکم علینا أو خیر من أن نتبع محمدا فیحکم علینا ابن عمه.
و یمکن أن یکون قوله: «وَ قالُوا أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» إلخ، استئنافا و النازل فی القصة هو قوله: «وَ لَمَّا ضُرِبَ ابْنُ مَرْیَمَ مَثَلًا» الآیة.
قوله تعالی: «إِنْ هُوَ إِلَّا عَبْدٌ أَنْعَمْنا عَلَیْهِ وَ جَعَلْناهُ مَثَلًا لِبَنِی إِسْرائِیلَ الذی 
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یستدعیه السیاق أن یکون الضمیر لابن مریم، و المراد بکونه مثلا- علی ما قیل- کونه آیة عجیبة إلهیة یسیر ذکره کالأمثال السائرة.
و المعنی: لیس ابن مریم إلا عبدا متظاهرا بالعبودیة أنعمنا علیه بالنبوة و تأییده بروح القدس و إجراء المعجزات الباهرة علی یدیه و غیر ذلک و جعلناه آیة عجیبة خارقة نصف به الحق لبنی إسرائیل.
و هذا المعنی کما تری رد لقولهم: «أَ آلِهَتُنا خَیْرٌ أَمْ هُوَ» الظاهر فی تفضیلهم آلهتهم فی ألوهیتها علی المسیح (ع) فی ألوهیته و محصله أن المسیح لم یکن إلها حتی ینظر فی منزلته فی ألوهیته و إنما کان عبدا أنعم الله علیه بما أنعم، و أما آلهتهم فنظر القرآن فیهم ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَشاءُ لَجَعَلْنا مِنْکُمْ مَلائِکَةً فِی الْأَرْضِ یَخْلُفُونَ الظاهر أن الآیة متصلة بما قبلها مسرودة لرفع استبعاد أن یتلبس البشر من الکمال ما یقصه القرآن عن عیسی (ع) فیخلق الطیر و یحیی الموتی و یکلم الناس فی المهد إلی غیر ذلک، فیکون کالملائکة المتوسطین فی الإحیاء و الإماتة و الرزق و سائر أنواع التدبیر و یکون مع ذلک عبدا غیر معبود و مألوها غیر إله فإن هذا النوع من الکمال عند الوثنیة مختص بالملائکة و هو ملاک ألوهیتهم و معبودیتهم و بالجملة هم یحیلون تلبس البشر بهذا النوع من الکمال الذی یخصونه بالملائکة.
فأجیب بأن لله أن یزکی الإنسان و یطهره من أدناس المعاصی بحیث یصیر باطنه باطن الملائکة فظاهره ظاهر البشر و باطنه باطن الملک یعیش فی الأرض یخلف مثله و یخلفه مثله و یظهر منه ما یظهر من الملائکة «1».
و علی هذا فمن فی قوله «مِنْکُمْ للتبعیض، و قوله: «یَخْلُفُونَ أی یخلف بعضهم بعضا.
و فی المجمع، أن «من» فی قوله: «مِنْکُمْ تفید معنی البدلیة کما فی قوله:
______________________________
(1) و لیس هذا من الانقلاب المحال فی شی‌ء بل نوع من التکامل الوجودی بالخروج من حد منه أدنی إلی حد منه أعلی کما بین فی محله.
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و قوله: «یخلفون» أی یخلفون بنی آدم و یکونون خلفاء لهم، و المعنی: و لو نشاء أهلکناکم و جعلنا بدلکم ملائکة یسکنون الأرض و یعمرونها و یعبدون الله.
و فیه أنه لا یلائم النظم تلک الملاءمة.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَعِلْمٌ لِلسَّاعَةِ فَلا تَمْتَرُنَّ بِها وَ اتَّبِعُونِ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ ضمیر «إِنَّهُ لعیسی (ع) و المراد بالعلم ما یعلم به، و المعنی: و إن عیسی یعلم به الساعة فی خلقه من غیر أب و إحیائه الموتی فیعلم به أن الساعة ممکنة فلا تشکوا فی الساعة و لا ترتابوا فیها البتة.
و قیل: المراد بکونه علما للساعة کونه من أشراطها ینزل علی الأرض فیعلم به قرب الساعة.
و قیل: الضمیر للقرآن و کونه علما للساعة کونه آخر الکتب المنزلة من السماء.
و فی الوجهین جمیعا خفاء التفریع الذی فی قوله: «فَلا تَمْتَرُنَّ بِها».
و قوله: «وَ اتَّبِعُونِ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ قیل: هو من کلامه تعالی، و المعنی:
اتبعوا هدای أو شرعی أو رسولی، و قیل: من کلام الرسول بأمر منه تعالی.
قوله تعالی: «وَ لا یَصُدَّنَّکُمُ الشَّیْطانُ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ الصد الصرف، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ عِیسی بِالْبَیِّناتِ قالَ قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ» إلخ، المراد بالبینات الآیات البینات من المعجزات، و بالحکمة المعارف الإلهیة من العقائد الحقة و الأخلاق الفاضلة.
و قوله: «وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ أی فی حکمه من الحوادث و الأفعال، و الذی یختلفون فیه و إن کان أعم من الاعتقادات التی یختلف فی کونها حقة أو باطلة و الحوادث و الأفعال التی یختلف فی مشروع حکمها لکن المناسب لسبق قوله:
«قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ» أن یختص ما اختلفوا فیه بالحوادث و الأفعال و الله أعلم.
______________________________
(1) الطهیان قلة الجبل و معنی البیت: لیت لنا بدلا من ماء زمزم شربة من الماء مبردة بقیت لیلة علی قلة الجبل.
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و قیل: المراد بقوله: «بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ کل الذی تختلفون فیه.
و هو کما تری.
و قیل: المراد لأبین لکم أمور دینکم دون أمور دنیاکم و لا دلیل علیه من لفظ الآیة و لا من المقام.
و قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ نسب التقوی إلی الله و الطاعة إلی نفسه لیسجل أنه لا یدعی إلا الرسالة.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ دعوة منه إلی عبادة الله وحده و أنه هو ربه و ربهم جمیعا و إتمام للحجة علی من یقول بألوهیته.
قوله تعالی: «فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ عَذابِ یَوْمٍ أَلِیمٍ ضمیر «مِنْ بَیْنِهِمْ لمن بعث إلیهم عیسی (ع) و المعنی: فاختلف الأحزاب المتشعبة من بین أمته فی أمر عیسی من کافر به قال فیه، و من مؤمن به غال فیه، و من مقتصد لزم الاعتدال.
و قوله: «فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا مِنْ عَذابِ یَوْمٍ أَلِیمٍ تهدید و وعید للقالی منهم و الغالی.
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اشارة

هَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ (66) الْأَخِلاَّءُ یَوْمَئِذٍ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ إِلاَّ الْمُتَّقِینَ (67) یا عِبادِ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ (68) الَّذِینَ آمَنُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا مُسْلِمِینَ (69) ادْخُلُوا الْجَنَّةَ أَنْتُمْ وَ أَزْواجُکُمْ تُحْبَرُونَ (70)
یُطافُ عَلَیْهِمْ بِصِحافٍ مِنْ ذَهَبٍ وَ أَکْوابٍ وَ فِیها ما تَشْتَهِیهِ الْأَنْفُسُ وَ تَلَذُّ الْأَعْیُنُ وَ أَنْتُمْ فِیها خالِدُونَ (71) وَ تِلْکَ الْجَنَّةُ الَّتِی أُورِثْتُمُوها بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (72) لَکُمْ فِیها فاکِهَةٌ کَثِیرَةٌ مِنْها تَأْکُلُونَ (73) إِنَّ الْمُجْرِمِینَ فِی عَذابِ جَهَنَّمَ خالِدُونَ (74) لا یُفَتَّرُ عَنْهُمْ وَ هُمْ فِیهِ مُبْلِسُونَ (75)
وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ کانُوا هُمُ الظَّالِمِینَ (76) وَ نادَوْا یا مالِکُ لِیَقْضِ عَلَیْنا رَبُّکَ قالَ إِنَّکُمْ ماکِثُونَ (77) لَقَدْ جِئْناکُمْ بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَکُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ (78)
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بیان‌

رجوع إلی إنذار القوم و فیه تخویفهم بالساعة و الإشارة إلی ما یئول إلیه حال المتقین و المجرمین فیها من الثواب و العقاب.
قوله تعالی: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ النظر الانتظار، و البغتة الفجأة، و المراد بعدم شعورهم بها غفلتهم عنها لاشتغالهم بأمور الدنیا کما قال تعالی: «ما یَنْظُرُونَ إِلَّا صَیْحَةً واحِدَةً تَأْخُذُهُمْ وَ هُمْ یَخِصِّمُونَ»: یس: 49، فلا یتکرر المعنی فی قوله: «بَغْتَةً وَ هُمْ لا یَشْعُرُونَ .
و المعنی: ما ینتظر هؤلاء الکفار بکفرهم و تکذیبهم لآیات الله إلا أن تأتیهم الساعة مباغتة لهم و هم غافلون عنها مشتغلون بأمور دنیاهم أی إن حالهم حال من هدده الهلاک فلم یتوسل بشی‌ء من أسباب النجاة و قعد ینتظر الهلاک ففی الکلام کنایة عن عدم اعتنائهم بالإیمان بالحق لیتخلصوا به عن ألیم العذاب.
قوله تعالی: «الْأَخِلَّاءُ یَوْمَئِذٍ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ إِلَّا الْمُتَّقِینَ الأخلاء جمع خلیل و هو الصدیق حیث یرفع خلة صدیقه و حاجته، و الظاهر أن المراد بالأخلاء المطلق الشامل للمخالة و التحاب فی الله کما فی مخالة المتقین أهل الآخرة و المخالة فی غیره کما فی مخالة أهل الدنیا فاستثناء المتقین متصل.
و الوجه فی عداوة الأخلاء غیر المتقین أن من لوازم المخالة إعانة أحد الخلیلین الآخر فی مهام أموره فإذا کانت لغیر وجه الله کان فیها الإعانة علی الشقوة الدائمة و العذاب الخالد کما قال تعالی حاکیا عن الظالمین یوم القیامة: «یا وَیْلَتی لَیْتَنِی لَمْ أَتَّخِذْ فُلاناً خَلِیلًا
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لَقَدْ أَضَلَّنِی عَنِ الذِّکْرِ بَعْدَ إِذْ جاءَنِی»: الفرقان: 29، و أما الأخلاء من المتقین فإن مخالتهم تتأکد و تنفعهم یومئذ.
و فی الخبر النبوی: إذا کان یوم القیامة انقطعت الأرحام و قلت الأنساب- و ذهبت الأخوة إلا الأخوة فی الله- و ذلک قوله: «الْأَخِلَّاءُ یَوْمَئِذٍ بَعْضُهُمْ لِبَعْضٍ عَدُوٌّ إِلَّا الْمُتَّقِینَ 
«1».
قوله تعالی: «یا عِبادِ لا خَوْفٌ عَلَیْکُمُ الْیَوْمَ وَ لا أَنْتُمْ تَحْزَنُونَ من خطابه تعالی لهم یوم القیامة کما یشهد به قوله بعد: «ادْخُلُوا الْجَنَّةَ» إلخ، و فی الخطاب تأمین لهم من کل مکروه محتمل أو مقطوع به فإن مورد الخوف المکروه المحتمل و مورد الحزن المکروه المقطوع به فإذا ارتفعا ارتفعا.
قوله تعالی: «الَّذِینَ آمَنُوا بِآیاتِنا وَ کانُوا مُسْلِمِینَ الموصول بدل من المنادی المضاف فی «یا عِبادِ» أو صفة له، و الآیات کل ما یدل علیه تعالی من نبی و کتاب و أی آیة أخری دالة، و المراد بالإسلام التسلیم لإرادة الله و أمره.
قوله تعالی: «ادْخُلُوا الْجَنَّةَ أَنْتُمْ وَ أَزْواجُکُمْ تُحْبَرُونَ ظاهر الأمر بدخول الجنة أن المراد بالأزواج هی النساء المؤمنات فی الدنیا دون الحور العین لأنهن فی الجنة غیر خارجات منها.
و الحبور- علی ما قیل- السرور الذی یظهر أثره و حباره فی الوجه و الحبرة الزینة و حسن الهیئة، و المعنی: ادخلوا الجنة أنتم و أزواجکم المؤمنات و الحال أنکم تسرون سرورا یظهر أثره فی وجوهکم أو تزینون بأحسن زینة.
قوله تعالی: «یُطافُ عَلَیْهِمْ بِصِحافٍ مِنْ ذَهَبٍ وَ أَکْوابٍ إلخ الصحاف جمع صحفة و هی القصعة أو أصغر منها، و الأکواب جمع کوب و هو کوز لا عروة له، و فی ذکر الصحاف و الأکواب إشارة إلی تنعمهم بالطعام و الشراب.
و فی الالتفات إلی الغیبة فی قوله: «یُطافُ عَلَیْهِمْ بین الخطابین «ادْخُلُوا الْجَنَّةَ» و «أَنْتُمْ فِیها خالِدُونَ تفخیم لإکرامهم و إنعامهم أن ذلک بحیث ینبغی أن یذکر
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور فی الآیة عن سعد بن معاذ.
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لغیرهم لیزید به اغتباطهم و یظهر به صدق ما وعدوا به.
و قوله: «وَ فِیها ما تَشْتَهِیهِ الْأَنْفُسُ وَ تَلَذُّ الْأَعْیُنُ الظاهر أن المراد بما تشتهیه الأنفس ما تتعلق به الشهوة الطبیعیة من مذوق و مشموم و مسموع و ملموس مما یتشارک فیه الإنسان و عامة الحیوان، و المراد بما تلذه الأعین الجمال و الزنیة و ذلک مما الالتذاذ به کالمختص بالإنسان کما فی المناظر البهجة و الوجه الحسن و اللباس الفاخر، و لذا غیر التعبیر فعبر عما یتعلق بالأنفس بالاشتهاء و فیما یتعلق بالأعین باللذة و فی هذین القسمین تنحصر اللذائذ النفسانیة عندنا.
و یمکن أن تندرج اللذائذ الروحیة العقلیة فیما تلذه الأعین فإن الالتذاذ الروحی یعد من رؤیة القلب.
قال فی المجمع،: و قد جمع الله سبحانه فی قوله: «ما تَشْتَهِیهِ الْأَنْفُسُ وَ تَلَذُّ الْأَعْیُنُ ما لو اجتمع الخلائق کلهم علی أن یصفوا ما فی الجنة من أنواع النعیم لم یزیدوا علی ما انتظمته هاتان الصفتان. انتهی.
و قوله: «وَ أَنْتُمْ فِیها خالِدُونَ إخبار و وعد و تبشیر بالخلود و لهم فی العلم به من اللذة الروحیة ما لا یقاس بغیره و لا یقدر بقدر.
قوله تعالی: «وَ تِلْکَ الْجَنَّةُ الَّتِی أُورِثْتُمُوها بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ قیل: المعنی أعطیتموها بأعمالکم، و قیل أورثتموها من الکفار و کانوا داخلیها لو آمنوا و عملوا صالحا، و قد تقدم الکلام فی المعنیین فی تفسیر قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْوارِثُونَ» المؤمنون: 10.
قوله تعالی: «لَکُمْ فِیها فاکِهَةٌ کَثِیرَةٌ مِنْها تَأْکُلُونَ أضاف الفاکهة إلی ما مرت الإشارة إلیه من الطعام و الشراب لإحصاء النعمة، و من فی «مِنْها تَأْکُلُونَ للتبعیض و لا یخلو من إشارة إلی أنها لا تنفد بالأکل.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُجْرِمِینَ فِی عَذابِ جَهَنَّمَ خالِدُونَ لا یُفَتَّرُ عَنْهُمْ وَ هُمْ فِیهِ مُبْلِسُونَ المراد بالمجرمین المتلبسون بالإجرام فیکون أعم من الکفار و یؤیده إیراده فی مقابلة المتقین و هو أخص من المؤمنین.
و التفتیر التخفیف و التقلیل، و الإبلاس الیأس و یأسهم من الرحمة أو من الخروج من النار.
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قوله تعالی: «وَ ما ظَلَمْناهُمْ وَ لکِنْ کانُوا هُمُ الظَّالِمِینَ و ذلک أنه تعالی جازاهم بأعمالهم لکنهم ظلموا أنفسهم حیث أوردوها بأعمالهم مورد الشقوة و الهلکة.
قوله تعالی: «وَ نادَوْا یا مالِکُ لِیَقْضِ عَلَیْنا رَبُّکَ قالَ إِنَّکُمْ ماکِثُونَ مالک هو الملک الخازن للنار علی ما وردت به الأخبار من طرق العامة و الخاصة.
و خطابهم مالکا بما یسألونه من الله سبحانه لکونهم محجوبین عنه کما قال تعالی:
«کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15، و قال: «قالَ اخْسَؤُا فِیها وَ لا تُکَلِّمُونِ»: المؤمنون: 108.
فالمعنی: أنهم یسألون مالکا أن یسأل الله أن یقضی علیهم.
و المراد بالقضاء علیهم إماتتهم، و یریدون بالموت الانعدام و البطلان لینجوا بذلک عما هم فیه من الشقوة و ألیم العذاب، و هذا من ظهور ملکاتهم الدنیویة فإنهم کانوا یرون فی الدنیا أن الموت انعدام و فوت لا انتقال من دار إلی دار فیسألون الموت بالمعنی الذی ارتکز فی نفوسهم و إلا فهم قد ماتوا و شاهدوا ما هی حقیقته.
و قوله: «قالَ إِنَّکُمْ ماکِثُونَ أی فیما أنتم فیه من الحیاة الشقیة و العذاب الألیم، و القائل هو مالک جوابا عن مسألتهم.
قوله تعالی: «لَقَدْ جِئْناکُمْ بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَکُمْ لِلْحَقِّ کارِهُونَ ظاهره أنه من تمام کلام مالک یقوله عن لسان الملائکة و هو منهم، و قیل: من کلامه تعالی و یبعده أنهم محجوبون یومئذ عن ربهم لا یکلمهم الله تعالی.
و الخطاب لأهل النار بما أنهم بشر، فالمعنی: لقد جئناکم معشر البشر بالحق و لکن أکثرکم و هم المجرمون کارهون للحق.
و قیل: المراد بالحق مطلق الحق أی حق کان فهم یکرهونه و ینفرون منه و أما الحق المعهود الذی هو التوحید أو القرآن فکلهم کارهون له مشمئزون منه.
و المراد بکراهتهم للحق الکراهة بحسب الطبع الثانی المکتسب بالمعاصی و الذنوب لا بحسب الطبع الأول الذی هو الفطرة التی فطر الناس علیها إذ لو کرهوه بحسبها لم یکلفوا بقبوله، قال تعالی: «لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ»: الروم: 30، و قال: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8.
و یظهر من الآیة أن الملاک فی السعادة و الشقاء قبول الحق و رده.
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أَمْ أَبْرَمُوا أَمْراً فَإِنَّا مُبْرِمُونَ (79) أَمْ یَحْسَبُونَ أَنَّا لا نَسْمَعُ سِرَّهُمْ وَ نَجْواهُمْ بَلی وَ رُسُلُنا لَدَیْهِمْ یَکْتُبُونَ (80) قُلْ إِنْ کانَ لِلرَّحْمنِ وَلَدٌ فَأَنَا أَوَّلُ الْعابِدِینَ (81) سُبْحانَ رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ (82) فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ (83)
وَ هُوَ الَّذِی فِی السَّماءِ إِلهٌ وَ فِی الْأَرْضِ إِلهٌ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ (84) وَ تَبارَکَ الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ (85) وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلاَّ مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (86) وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ فَأَنَّی یُؤْفَکُونَ (87) وَ قِیلِهِ یا رَبِّ إِنَّ هؤُلاءِ قَوْمٌ لا یُؤْمِنُونَ (88)
فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ (89)



بیان‌

رجوع إلی سابق الکلام و فیه توبیخهم علی ما یریدون من الکید برسول الله ص و تهدیدهم بأن الله یکیدهم، و نفی الولد الذی یقولون به، و إبطال القول بمطلق الشریک و إثبات الربوبیة المطلقة لله وحده، و تختتم السورة بالتهدید و الوعید.
قوله تعالی: «أَمْ أَبْرَمُوا أَمْراً فَإِنَّا مُبْرِمُونَ الإبرام خلاف النقض و هو الإحکام، و أم منقطعة.
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و المعنی: علی ما یفیده سیاق الآیة و الآیة التالیة: بل أحکموا أمرا من الکید بک یا محمد فإنا محکمون الکید بهم فالآیة فی معنی قوله تعالی: «أَمْ یُرِیدُونَ کَیْداً فَالَّذِینَ کَفَرُوا هُمُ الْمَکِیدُونَ»: الطور: 42.
قوله تعالی: «أَمْ یَحْسَبُونَ أَنَّا لا نَسْمَعُ سِرَّهُمْ وَ نَجْواهُمْ بَلی وَ رُسُلُنا لَدَیْهِمْ یَکْتُبُونَ السر ما یستسرونه فی قلوبهم و النجوی ما یناجیه بعضهم بعضا بحیث لا یسمعه غیرهما، و لما کان السر حدیث النفس عبر عن العلم بالسر و النجوی جمیعا بالسمع.
و قوله: «بَلی وَ رُسُلُنا لَدَیْهِمْ یَکْتُبُونَ أی بلی نحن نسمع سرهم و نجواهم و رسلنا الموکلون علی حفظ أعمالهم علیهم یکتبون ذلک.
قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَ لِلرَّحْمنِ وَلَدٌ فَأَنَا أَوَّلُ الْعابِدِینَ إبطال لألوهیة الولد بإبطال أصل وجوده من جهة علمه بأنه لیس، و التعبیر بأن الشرطیة دون لو الدالة علی الامتناع- و کان مقتضی المقام أن یقال: لو کان للرحمن ولد، لاستنزالهم عن رتبة المکابرة إلی مرحلة الانتصاف.
و المعنی: قل لهم إن کان للرحمن ولد کما یقولون، فأنا أول من یعبده أداء لحق بنوته و مسانخته لوالده، لکنی أعلم أنه لیس و لذلک لا أعبده لا لبغض و نحوه.
و قد أوردوا للآیة معانی أخری:
منها: أن المعنی لو کان لله ولد کما تزعمون فأنا أعبد الله وحده و لا أعبد الولد الذی تزعمون.
و منها: أن «إِنْ نافیة و المعنی: قل ما کان لله ولد فأنا أول العابدین الموحدین له من بینکم.
و منها: أن «الْعابِدِینَ من عبد بمعنی أنف و المعنی: قل لو کان للرحمن ولد فأنا أول من أنف و استنکف عن عبادته لأن الذی یلد لا یکون إلا جسما و الجسمیة تنافی الألوهیة.
و منها: أن المعنی: کما أنی لست أول من عبد الله کذلک لیس لله ولد أی لو جاز لکم أن تدعوا ذاک المحال جاز لی أن أدعی هذا المحال. إلی غیر ذلک مما قیل لکن الظاهر من الآیة ما قدمناه.
قوله تعالی: «سُبْحانَ رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ رَبِّ الْعَرْشِ عَمَّا یَصِفُونَ تسبیح 
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له سبحانه عما ینسبون إلیه، و الظاهر أن «رَبِّ الْعَرْشِ عطف بیان لرب السماوات و الأرض لأن المراد بالسماوات و الأرض مجموع العالم المشهود و هو عرش ملکه تعالی الذی استوی علیه و حکم فیه و دبر أمره.
و لا یخلو من إشارة إلی حجة علی الوحدانیة إذ لما کان الخلق مختصا به تعالی حتی باعتراف الخصم و هو من شئون عرش ملکه، و التدبیر من الخلق و الإیجاد فإنه إیجاد النظام الجاری بین المخلوقات فالتدبیر أیضا من شئون عرشه فربوبیته للعرش ربوبیة لجمیع السماوات و الأرض.
قوله تعالی: «فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ وعید إجمالی لهم بأمر النبی ص بالإعراض عنهم حتی یلاقوا ما یحذرهم منه من عذاب یوم القیامة.
و المعنی: فاترکهم یخوضوا فی أباطیلهم و یلعبوا فی دنیاهم و یشتغلوا بذلک حتی یلاقوا یومهم الذی یوعدونه و هو یوم القیامة کما ذکر فی الآیات السابقة: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا السَّاعَةَ» إلخ.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی فِی السَّماءِ إِلهٌ وَ فِی الْأَرْضِ إِلهٌ وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ أی هو الذی هو فی السماء إله مستحق للمعبودیة و هو فی الأرض إله أی هو المستحق لمعبودیة أهل السماوات و الأرض وحده، و یفید تکرار «إِلهٌ کما قیل التأکید و الدلالة علی أن کونه تعالی إلها فی السماء و الأرض بمعنی تعلق ألوهیته بهما لا بمعنی استقراره فیهما أو فی أحدهما.
و فی الآیة مقابلة لما یثبته الوثنیة لکل من السماء و الأرض إلها أو آلهة، و فی تذییل الآیة بقوله: «وَ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ الدال علی الحصر إشارة إلی وحدانیته فی الربوبیة التی لازمها الحکمة و العلم.
قوله تعالی: «وَ تَبارَکَ الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما وَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ ثناء علیه تعالی بالتبارک و هو مصدریته للخیر الکثیر.
و کل من الصفات الثلاث المذکورة حجة علی توحده فی الربوبیة أما ملکه للجمیع فظاهر فإن الربوبیة لمن یدبر الأمر و التدبیر للملک، و أما اختصاص علم الساعة به فلأن 
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الساعة هی المنزل الأقصی إلیه یسیر الکل و کیف یصح أن یرب الأشیاء من لا علم له بمنتهی مسیرها فهو تعالی رب الأشیاء لا من یدعونه، و أما رجوع الناس إلیه فإن الرجوع للحساب و الجزاء و هو آخر التدبیر فمن إلیه الرجوع فإلیه التدبیر و من إلیه التدبیر له الربوبیة.
قوله تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ السیاق سیاق العموم فالمراد بالذین یدعون، أی یعبدونهم من دونه، کل معبود غیره تعالی من الملائکة و الجن و البشر و غیرهم.
و المراد «بِالْحَقِ الحق الذی هو التوحید، و الشهادة به الاعتراف به، و المراد بقوله: «وَ هُمْ یَعْلَمُونَ حیث أطلق العلم علمهم بحقیقة حال من شفعوا له و حقیقة عمله کما قال: «لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً»: النبأ: 38، و إذا کان هذا حال الشفعاء لا یملکونها إلا بعد الشهادة بالحق فما هم بشافعین إلا لأهل التوحید کما قال: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی .
و الآیة مصرحة بوجود الشفاعة.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ فَأَنَّی یُؤْفَکُونَ أی إلی متی یصرفون عن الحق الذی هو التوحید إلی الباطل الذی هو الشرک، و ذلک أنهم معترفون أن لا خالق إلا الله و التدبیر الذی هو ملاک الربوبیة غیر منفک عن الخلق کما اتضح مرارا فالرب المعبود هو الذی بیده الخلق و هو الله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ قِیلِهِ یا رَبِّ إِنَّ هؤُلاءِ قَوْمٌ لا یُؤْمِنُونَ ضمیر «قِیلِهِ للنبی ص بلا إشکال، و القیل مصدر کالقول و القال، و «قِیلِهِ معطوف- علی ما قیل- علی الساعة فی قوله: «وَ عِنْدَهُ عِلْمُ السَّاعَةِ»، و المعنی: و عنده علم قوله: «یا رَبِّ إِنَّ هؤُلاءِ قَوْمٌ لا یُؤْمِنُونَ .
قوله تعالی: «فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ أمر بالإعراض عنهم و إقناط من إیمانهم، و قوله: «قُلْ سَلامٌ أی وادعهم موادعة ترک من غیر هم لک فیهم، و فی قوله: «فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ تهدید و وعید.
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بحث روائی‌

فی الإحتجاج، عن علی (ع) فی حدیث طویل یقول فیه: قوله: إِنْ کانَ لِلرَّحْمنِ وَلَدٌ- فَأَنَا أَوَّلُ الْعابِدِینَ أی الجاحدین، و التأویل فی هذا القول باطنه مضاد لظاهره.
أقول: الظاهر أن المراد أنه خلاف ما ینصرف إلیه لفظ عابد عند الإطلاق.
و فی الکافی، بإسناده عن هشام بن الحکم قال*: قال أبو شاکر الدیصانی: إن فی القرآن آیة هی قولنا. قلت: و ما هی؟ قال: هُوَ الَّذِی فِی السَّماءِ إِلهٌ وَ فِی الْأَرْضِ إِلهٌ فلم أدر بما أجیبه فحججت فخبرت أبا عبد الله (ع) فقال: هذا کلام زندیق خبیث إذا رجعت إلیه فقل: ما اسمک بالکوفة؟ فإنه یقول: فلان، فقل: ما اسمک بالبصرة؟
فإنه یقول: فلان، فقل: کذلک الله ربنا فی السماء إله، و فی الأرض إله، و فی البحار إله، و فی القفار إله، و فی کل مکان إله.
قال: فقدمت فأتیت أبا شاکر فأخبرته- فقال: هذه نقلت من الحجاز.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: (وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ) قال: هم الذین عبدوا فی الدنیا- لا یملکون الشفاعة لمن عبدهم.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی هاشم الجعفری قال*: سألت أبا جعفر الثانی (ع):
ما معنی الواحد؟ فقال: إجماع الألسن علیه بالوحدانیة لقوله: (وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ 
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(44) سورة الدخان مکیة و هی تسع و خمسون آیة (59)





[سورة الدخان (44): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ (2) إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ إِنَّا کُنَّا مُنْذِرِینَ (3) فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ (4)
أَمْراً مِنْ عِنْدِنا إِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ (5) رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ (6) رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ (7) لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ یُحْیِی وَ یُمِیتُ رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ (8)



بیان‌

یتلخص غرض السورة فی إنذار المرتابین فی الکتاب بعذاب الدنیا و عذاب الآخرة و قد سیق بیان ذلک بأنه کتاب مبین نازل من عند الله علی من أرسله إلی الناس لإنذارهم و قد نزل رحمة منه تعالی لعباده خیر نزول فی لیلة القدر التی فیها یفرق کل أمر حکیم.
غیر أن الناس و هم الکفار ارتابوا فیه لاعبین فی هوساتهم و سیغشاهم ألیم عذاب الدنیا ثم یرجعون إلی ربهم فینتقم منهم بعد فصل القضاء بعذاب خالد.
ثم یذکر لهم تنظیرا لأول الوعیدین قصة إرسال موسی (ع) إلی قوم فرعون لإنجاء بنی إسرائیل و تکذیبهم له و إغراقهم نکالا منه.
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ثم یذکر إنکارهم لثانی الوعیدین و هو الرجوع إلی الله فی یوم الفصل فیقیم الحجة علی أنه آت لا محالة ثم یذکر طرفا من أخباره و ما سیجری فیه علی المجرمین و یصیبهم من ألوان عذابه، و ما سیثاب به المتقون من حیاة طیبة و مقام کریم.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «حم وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ الواو للقسم و المراد بالکتاب المبین القرآن.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ إِنَّا کُنَّا مُنْذِرِینَ المراد باللیلة المبارکة التی نزل فیها القرآن لیلة القدر علی ما یدل علیه قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ»: القدر: 1، و کونها مبارکة ظرفیتها للخیر الکثیر الذی ینبسط علی الخلق من الرحمة الواسعة، و قد قال تعالی: «وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ»: القدر: 3.
و ظاهر اللفظ أنها إحدی اللیالی التی تدور علی الأرض و ظاهر قوله: «فِیها یُفْرَقُ الدال علی الاستمرار أنها تتکرر و ظاهر قوله تعالی: «شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ»: البقرة: 185، أنها تتکرر بتکرر شهر رمضان فهی تتکرر بتکرر السنین القمریة و تقع فی کل سنة قمریة مرة واحدة فی شهر رمضان، و أما إنها أی لیلة هی؟ فلا إشعار فی کلامه تعالی بذلک، و أما الروایات فستوافیک فی البحث الروائی التالی.
و المراد بنزول الکتاب فی لیلة مبارکة علی ما هو ظاهر قوله: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ» و قوله: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ»: القدر: 1، و قوله: «شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ هُدیً لِلنَّاسِ وَ بَیِّناتٍ مِنَ الْهُدی وَ الْفُرْقانِ»: البقرة: 185، أن النازل هو القرآن کله.
و لا یدفع ذلک قوله: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا»: إسراء: 106، و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا»: الفرقان: 32، الظاهرین فی نزوله تدریجا، و یؤید ذلک آیات أخر کقوله: «فَإِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ مُحْکَمَةٌ»: سورة محمد: 20، و قوله:
«وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ نَظَرَ بَعْضُهُمْ إِلی بَعْضٍ»: التوبة: 127 و غیر ذلک و یؤید ذلک أیضا ما لا یحصی من الأخبار المتضمنة لأسباب النزول.
و ذلک أنه یمکن أن یحمل علی نزول القرآن مرتین مرة مجموعا و جملة فی لیلة
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واحدة من لیالی شهر رمضان، و مرة تدریجا و نجوما فی مدة ثلاث و عشرین سنة و هی مدة دعوته (ص).
لکن الذی لا ینبغی الارتیاب فیه أن هذا القرآن المؤلف من السور و الآیات بما فیه من السیاقات المختلفة المنطبقة علی موارد النزول المختلفة الشخصیة لا یقبل النزول دفعة فإن الآیات النازلة فی وقائع شخصیة و حوادث جزئیة مرتبطة بأزمنة و أمکنة و أشخاص و أحوال خاصة لا تصدق إلا مع تحقق مواردها المتفرقة زمانا و مکانا و غیر ذلک بحیث لو اجتمعت زمانا و مکانا و غیر ذلک انقلبت عن تلک الموارد و صارت غیرها فلا یمکن احتمال نزول القرآن و هو علی هیئته و حاله بعینها مرة جملة، و مرة نجوما.
فلو قیل بنزوله مرتین کان من الواجب أن یفرق بین المرتین بالإجمال و التفصیل فیکون نازلا مرة إجمالا و مرة تفصیلا و نعنی بهذا الإجمال و التفصیل ما یشیر إلیه قوله تعالی: «کِتابٌ أُحْکِمَتْ آیاتُهُ ثُمَّ فُصِّلَتْ مِنْ لَدُنْ حَکِیمٍ خَبِیرٍ»: هود: 1، و قوله:
«إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ» الزخرف: 4، و قد مر الکلام فی معنی الإحکام و التفصیل فی تفسیر سورتی هود و الزخرف.
و قیل: المراد بنزول الکتاب فی لیلة مبارکة افتتاح نزوله التدریجی فی لیلة القدر من شهر رمضان فأول ما نزل من آیات القرآن- و هو سورة العلق أو سورة الحمد- نزل فی لیلة القدر.
و هذا القول مبنی علی استشعار منافاة نزول الکتاب کله فی لیلة و نزوله التدریجی الذی تدل علیه الآیات السابقة و قد عرفت أن لا منافاة بین الآیات.
علی أنک خبیر بأنه خلاف ظاهر الآیات.
و قیل: إنه نزل أولا جملة علی السماء الدنیا فی لیلة القدر ثم نزل من السماء الدنیا علی الأرض تدریجا فی ثلاث و عشرین سنة مدة الدعوة النبویة.
و هذا القول مأخوذ من الأخبار الواردة فی تفسیر الآیات الظاهرة فی نزوله جملة و ستمر بک فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و قوله: «إِنَّا کُنَّا مُنْذِرِینَ واقع موقع التعلیل، و هو یدل علی استمرار الإنذار منه تعالی قبل هذا الإنذار، فیدل علی أن نزول القرآن من عنده تعالی لیس ببدع،
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فإنما هو إنذار و الإنذار سنة جاریة له تعالی لم تزل تجری فی السابقین من طریق الوحی إلی الأنبیاء و الرسل و بعثهم لإنذار الناس.
قوله تعالی: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ ضمیر «فِیها» للیلة و الفرق فصل الشی‌ء من الشی‌ء بحیث یتمایزان و یقابله الإحکام فالأمر الحکیم ما لا یتمیز بعض أجزائه من بعض و لا یتعین خصوصیاته و أحواله کما یشیر إلی ذلک قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21.
فللأمور بحسب القضاء الإلهی مرحلتان: مرحلة الإجمال و الإبهام و مرحلة التفصیل، و لیلة القدر- علی ما یدل علیه قوله: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ لیلة یخرج فیها الأمور من مرحلة الإحکام إلی مرحلة الفرق و التفصیل، و قد نزل فیها القرآن و هو أمر من الأمور المحکمة فرق فی لیلة القدر.
و لعل الله سبحانه أطلع نبیه علی جزئیات الحوادث التی ستقع فی زمان دعوته و ما یقارن منها نزول کل آیة أو آیات أو سورة من کتابه فیستدعی نزولها و أطلعه علی ما ینزل منها فیکون القرآن نازلا علیه دفعة و جملة قبل نزوله تدریجا و مفرقا.
و مآل هذا الوجه اطلاع النبی ص علی القرآن فی مرحلة نزوله إلی القضاء التفصیلی قبل نزوله علی الأرض و استقراره فی مرحلة العین، و علی هذا الوجه لا حاجة إلی تفریق المرتین بالإجمال و التفصیل کما تقدم فی الوجه الأول.
و ظاهر کلام بعضهم أن المراد بقوله: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ تفصیل الأمور المبینة فی القرآن من معارف و أحکام و غیر ذلک. و یدفعه أن ظاهر قوله:
«فِیها یُفْرَقُ الاستمرار و الذی یستمر فی هذه اللیلة بتکررها تفصیل الأمور الکونیة بعد إحکامها و أما المعارف و الأحکام الإلهیة فلا استمرار فی تفصیلها فلو کان المراد فرقها کان الأنسب أن یقال: «فیها فرق».
و قیل: المراد بکون الأمر حکیما إحکامه بعد الفرق لا الإحکام الذی قبل التفصیل، و المعنی: یقضی فی اللیلة کل أمر محکم لا یتغیر بزیادة أو نقصان أو غیر ذلک هذا، و الأظهر ما قدمناه من المعنی.
قوله تعالی: «أَمْراً مِنْ عِنْدِنا إِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ المراد بالأمر الشأن و هو حال من الأمر السابق و المعنی فیها یفرق کل أمر حال کونه أمرا من عندنا و مبتدأ من 
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لدنا، و یمکن أن یکون المراد به ما یقابل النهی و المعنی: یفرق فیها کل أمر بأمر منا، و هو علی أی حال متعلق بقوله: «یُفْرَقُ .
و یمکن أن یکون متعلقا بقوله: «أَنْزَلْناهُ أی حال کون الکتاب أمرا أو بأمر من عندنا، و قوله: «إِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ لا یخلو من تأیید لذلک، و یکون تعلیلا له و المعنی: إنا أنزلناه أمرا من عندنا لأن سنتنا الجاریة إرسال الأنبیاء و الرسل.
قوله تعالی: «رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ أی إنزاله رحمة من ربک أو أنزلناه لأجل إفاضة الرحمة علی الناس أو لاقتضاء رحمة ربک إنزاله فقوله: «رَحْمَةً» حال علی المعنی الأول و مفعول له علی الثانی و الثالث.
و فی قوله: «مِنْ رَبِّکَ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و وجهه إظهار العنایة بالنبی ص لأنه هو الذی أنزل علیه القرآن و هو المنذر المرسل إلی الناس.
و قوله: «إِنَّهُ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ أی السمیع للمسائل و العلیم بالحوائج فیسمع مسألتهم و یعلم حاجتهم إلی الاهتداء بهدی ربک فینزل الکتاب و یرسل الرسول رحمة منه لهم.
قوله تعالی: «رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُما إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ لما کانت الوثنیة یرون أن لکل صنف من الخلق إلها أو أکثر و ربما اتخذ قوم منهم إلها غیر ما یتخذه غیرهم عقب قوله: «مِنْ رَبِّکَ بقوله: «رَبِّ السَّماواتِ إلخ، لئلا یتوهم متوهم منهم أن ربوبیته للنبی ص لیست بالاختصاص کالتی بینهم بل هو تعالی ربه و رب السماوات و الأرض و ما بینهما، و لذلک عقبه أیضا فی الآیة التالیة بقوله: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ».
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ هذا الاشتراط کما ذکره الزمخشری من قبیل قولنا هذا إنعام زید الذی تسامع الناس بکرمه و اشتهروا سخاءه أن بلغک حدیثه و حدثت بقصته فالمعنی هو الذی یعرفه الموقنون بأنه رب السماوات و الأرض و ما بینهما إن کنتم منهم عرفتموه بأنه رب کل شی‌ء.
قوله تعالی: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ یُحْیِی وَ یُمِیتُ رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ لما کان مدلول الآیة السابقة انحصار الربوبیة و هی الملک و التدبیر فیه تعالی و الألوهیة و هی 
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المعبودیة بالحق من لوازم الربوبیة عقبه بکلمة التوحید النافیة لکل إله دونه تعالی.
و قوله: «یُحْیِی وَ یُمِیتُ من أخص الصفات به تعالی و هما من شئون التدبیر، و فی ذکرهما نوع تمهید لما سیأتی من إنذارهم بالمعاد.
و قوله: «رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ الْأَوَّلِینَ فیه کمال التصریح بأنه ربهم و رب آبائهم فلیعبدوه و لا یتعللوا باتباع آبائهم فی عبادة الأصنام، و لتکمیل التصریح سیقت الجملة بالخطاب فقیل: «رَبُّکُمْ وَ رَبُّ آبائِکُمُ .
و هما أعنی قوله: «یُحْیِی وَ یُمِیتُ و قوله: «رَبُّکُمْ خبران لمبتدإ محذوف و التقدیر هو یحیی و یمیت إلخ.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ» و اللیلة المبارکة هی لیلة القدر: و، هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن إبراهیم عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن عمر بن أذینة عن الفضیل و زرارة و محمد بن مسلم عن حمران أنه سأل أبا جعفر (ع) عن قول الله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ» قال: نعم لیلة القدر و هی فی کل سنة فی شهر رمضان- فی العشر الأواخر- فلم ینزل القرآن إلا فی لیلة القدر- قال الله تعالی: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ قال: یقدر فی لیلة القدر کل شی‌ء- یکون فی تلک السنة إلی مثلها من قابل: خیر و شر و طاعة و معصیة و مولود و أجل و رزق- فما قدر فی تلک السنة و قضی فهو المحتوم- و لله تعالی فیه المشیة.
أقول: قوله: فهو المحتوم و لله فیه المشیة أی أنه محتوم من جهة الأسباب و الشرائط فلا شی‌ء یمنع عن تحققه إلا أن یشاء الله ذلک.
و فی البصائر، عن عباس بن معروف عن سعدان بن مسلم عن عبد الله بن سنان قال*: سألته عن النصف من شعبان فقال: ما عندی فیه شی‌ء- و لکن إذا کانت لیلة تسع عشرة من شهر رمضان- قسم فیها الأرزاق و کتب فیها الآجال- و خرج فیها صکاک الحاج و اطلع الله إلی عباده- فغفر الله لهم إلا شارب خمر مسکر.
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فإذا کانت لیلة ثلاث و عشرین فیها یفرق کل أمر حکیم- ثم ینهی ذلک و یمضی ذلک.
قلت: إلی من؟ قال: إلی صاحبکم و لو لا ذلک لم یعلم.
و فی الدر المنثور، أخرج محمد بن نصر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن ابن عباس"* فی قوله تعالی: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ قال: یکتب من أم الکتاب فی لیلة القدر ما یکون فی السنة- من رزق أو موت أو حیاة أو مطر- حتی یکتب الحاج: یحج فلان و یحج فلان.
أقول: و الأخبار فی لیلة القدر و ما یقضی فیها و فی تعیینها کثیرة جدا و سیأتی عمدتها فی تفسیر سورة القدر إن شاء الله تعالی.



[سورة الدخان (44): الآیات 9 الی 33]





اشارة

بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ یَلْعَبُونَ (9) فَارْتَقِبْ یَوْمَ تَأْتِی السَّماءُ بِدُخانٍ مُبِینٍ (10) یَغْشَی النَّاسَ هذا عَذابٌ أَلِیمٌ (11) رَبَّنَا اکْشِفْ عَنَّا الْعَذابَ إِنَّا مُؤْمِنُونَ (12) أَنَّی لَهُمُ الذِّکْری وَ قَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مُبِینٌ (13)
ثُمَّ تَوَلَّوْا عَنْهُ وَ قالُوا مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ (14) إِنَّا کاشِفُوا الْعَذابِ قَلِیلاً إِنَّکُمْ عائِدُونَ (15) یَوْمَ نَبْطِشُ الْبَطْشَةَ الْکُبْری إِنَّا مُنْتَقِمُونَ (16) وَ لَقَدْ فَتَنَّا قَبْلَهُمْ قَوْمَ فِرْعَوْنَ وَ جاءَهُمْ رَسُولٌ کَرِیمٌ (17) أَنْ أَدُّوا إِلَیَّ عِبادَ اللَّهِ إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ (18)
وَ أَنْ لا تَعْلُوا عَلَی اللَّهِ إِنِّی آتِیکُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ (19) وَ إِنِّی عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ أَنْ تَرْجُمُونِ (20) وَ إِنْ لَمْ تُؤْمِنُوا لِی فَاعْتَزِلُونِ (21) فَدَعا رَبَّهُ أَنَّ هؤُلاءِ قَوْمٌ مُجْرِمُونَ (22) فَأَسْرِ بِعِبادِی لَیْلاً إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ (23)
وَ اتْرُکِ الْبَحْرَ رَهْواً إِنَّهُمْ جُنْدٌ مُغْرَقُونَ (24) کَمْ تَرَکُوا مِنْ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (25) وَ زُرُوعٍ وَ مَقامٍ کَرِیمٍ (26) وَ نَعْمَةٍ کانُوا فِیها فاکِهِینَ (27) کَذلِکَ وَ أَوْرَثْناها قَوْماً آخَرِینَ (28)
فَما بَکَتْ عَلَیْهِمُ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ وَ ما کانُوا مُنْظَرِینَ (29) وَ لَقَدْ نَجَّیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ مِنَ الْعَذابِ الْمُهِینِ (30) مِنْ فِرْعَوْنَ إِنَّهُ کانَ عالِیاً مِنَ الْمُسْرِفِینَ (31) وَ لَقَدِ اخْتَرْناهُمْ عَلی عِلْمٍ عَلَی الْعالَمِینَ (32) وَ آتَیْناهُمْ مِنَ الْآیاتِ ما فِیهِ بَلؤُا مُبِینٌ (33)
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بیان‌

تذکر الآیات ارتیابهم فی کتاب الله بعد ما ذکرت أنه کتاب مبین نازل فی خیر لیلة علی رسوله لغرض الإنذار رحمة من الله، ثم تهددهم بعذاب الدنیا و بطش یوم القیامة و تتمثل لهم بقصة إرسال موسی إلی قوم فرعون و تکذیبهم له و إغراقهم.
و لا تخلو القصة من إیماء إلی أنه تعالی سینجی النبی ص و المؤمنین به من عتاة قریش بإخراجهم من مکة ثم إهلاک صنادید قریش فی تعقیبهم النبی و المؤمنین به.
قوله تعالی: «بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ یَلْعَبُونَ ضمیر الجمع لقوم النبی ص، و الإضراب عن محذوف یدل علیه السیاق السابق أی إنهم لا یوقنون و لا یؤمنون بما ذکر من رسالة الرسول و صفة الکتاب الذی أنزل علیه بل هم فی شک و ارتیاب فیه یلعبون بالاشتغال بدنیاهم، و ذکر الزمخشری أن الإضراب عن قوله: «إِنْ کُنْتُمْ مُوقِنِینَ .
قوله تعالی: «فَارْتَقِبْ یَوْمَ تَأْتِی السَّماءُ بِدُخانٍ مُبِینٍ یَغْشَی النَّاسَ الارتقاب الانتظار و هذا وعید بالعذاب و هو إتیان السماء بدخان مبین یغشی الناس.
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و اختلف فی المراد بهذا العذاب المذکور فی الآیة.
فقیل: المراد به المجاعة التی ابتلی بها أهل مکة فإنهم لما أصروا علی کفرهم و أذاهم للنبی ص و المؤمنین به دعا علیهم النبی ص فقال: اللهم سنین کسنی یوسف فأجدبت الأرض و أصابت قریشا مجاعة شدیدة، و کان الرجل لما به من الجوع یری بینه و بین السماء کالدخان و أکلوا المیتة و العظام ثم جاءوا إلی النبی ص و قالوا:
یا محمد جئت تأمر بصلة الرحم و قومک قد هلکوا، و وعدوه إن کشف الله عنهم الجدب أن یؤمنوا، فدعا و سأل الله لهم بالخصب و السعة فکشف عنهم ثم عادوا إلی کفرهم و نقضوا عهدهم.
و قیل: إن الدخان المذکور فی الآیة من أشراط الساعة و هو لم یأت بعد و هو یأتی قبل قیام الساعة فیدخل أسماع الناس حتی أن رءوسهم تکون کالرأس الحنیذ.
و یصیب المؤمن منه مثل الزکمة و تکون الأرض کلها کبیت أوقد فیه لیس فیه خصاص «1» و یمکث ذلک أربعین یوما.
و ربما قیل: إن المراد بیوم الدخان یوم فتح مکة حین دخل جیش المسلمین مکة فارتفع الغبار کالدخان المظلم، و ربما قیل: المراد به یوم القیامة، و القولان کما تری.
و قوله: «یَغْشَی النَّاسَ أی یشملهم و یحیط بهم، و المراد بالناس أهل مکة علی القول الأول، و عامة الناس علی القول الثانی.
قوله تعالی: «هذا عَذابٌ أَلِیمٌ رَبَّنَا اکْشِفْ عَنَّا الْعَذابَ إِنَّا مُؤْمِنُونَ حکایة قول الناس عند نزول عذاب الدخان أی یقول الناس یوم تأتی السماء بدخان مبین:
هذا عذاب ألیم و یسألون الله کشفه بالاعتراف بربوبیته و إظهار الإیمان بالدعوة الحقة فیقولون: رَبَّنَا اکْشِفْ عَنَّا الْعَذابَ إِنَّا مُؤْمِنُونَ 
قوله تعالی: «أَنَّی لَهُمُ الذِّکْری وَ قَدْ جاءَهُمْ رَسُولٌ مُبِینٌ أی من أین لهم أن یتذکروا و یذعنوا بالحق و الحال أنه قد جاءهم رسول مبین ظاهر فی رسالته لا یقبل الارتیاب و هو محمد ص، و فی الآیة رد صدقهم فی وعدهم.
قوله تعالی: «ثُمَّ تَوَلَّوْا عَنْهُ وَ قالُوا مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ التولی الإعراض، و ضمیر
______________________________
(1) الخصاص: الثقبة و الفرجة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 138
«عَنْهُ للرسول و «مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ خبران لمبتدإ محذوف هو ضمیر راجع إلی الرسول و المعنی: ثم أعرضوا عن الرسول و قالوا هو معلم مجنون فرموه أولا بأنه معلم یعلمه غیره فیسند ما تعلمه إلی الله سبحانه، قال تعالی: «وَ لَقَدْ نَعْلَمُ أَنَّهُمْ یَقُولُونَ إِنَّما یُعَلِّمُهُ بَشَرٌ»: النحل: 103، و ثانیا بأنه مجنون مختل العقل.
قوله تعالی: «إِنَّا کاشِفُوا الْعَذابِ قَلِیلًا إِنَّکُمْ عائِدُونَ أی إنا کاشفون للعذاب زمانا أنکم عائدون إلی ما کنتم فیه من الکفر و التکذیب هذا بناء علی القول الأول و الآیة تأکید لرد صدقهم فیما وعدوه من الإیمان.
و أما علی القول الثانی فالأقرب أن المعنی: أنکم عائدون إلی العذاب یوم القیامة.
قوله تعالی: «یَوْمَ نَبْطِشُ الْبَطْشَةَ الْکُبْری إِنَّا مُنْتَقِمُونَ البطش علی ما ذکره الراغب- تناول الشی‌ء بصولة، و هذا الیوم بناء علی القول الأول المذکور یوم بدر و بناء علی القول الثانی یوم القیامة، و ربما أید توصیف البطشة بالکبری هذا القول الثانی فإن بطش یوم القیامة و عذابه أکبر البطش و العذاب، قال تعالی: «فَیُعَذِّبُهُ اللَّهُ الْعَذابَ الْأَکْبَرَ»: الغاشیة: 24، کما أن أجره أکبر الأجر قال تعالی: «وَ لَأَجْرُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ»: النحل: 41.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ فَتَنَّا قَبْلَهُمْ قَوْمَ فِرْعَوْنَ وَ جاءَهُمْ رَسُولٌ کَرِیمٌ الفتنة الامتحان و الابتلاء للحصول علی حقیقة الشی‌ء، و قوله: «وَ جاءَهُمْ رَسُولٌ کَرِیمٌ إلخ، تفسیر للامتحان، و الرسول الکریم موسی (ع)، و الکریم هو المتصف بالخصال الحمیدة قال الراغب: الکرم إذا وصف الله تعالی به فهو اسم لإحسانه و إنعامه المتظاهر نحو قوله: «فَإِنَّ رَبِّی غَنِیٌّ کَرِیمٌ و إذا وصف به الإنسان فهو اسم للأخلاق و الأفعال المحمودة التی تظهر منه، و لا یقال: هو کریم حتی یظهر ذلک منه، قال: و کل شی‌ء شرف فی بابه فإنه یوصف بالکرم قال تعالی: «أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ کَرِیمٍ «وَ زُرُوعٍ وَ مَقامٍ کَرِیمٍ «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ «وَ قُلْ لَهُما قَوْلًا کَرِیماً» انتهی.
قوله تعالی: «أَنْ أَدُّوا إِلَیَّ عِبادَ اللَّهِ إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ تفسیر لمجی‌ء الرسول فإن معنی مجی‌ء الرسول تبلیغ الرسالة و کان من رسالة موسی (ع) إلی فرعون و قومه أن یرسلوا معهم بنی إسرائیل و لا یعذبوهم، و المراد بعباد الله بنو إسرائیل و عبر عنهم 
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بذلک استرحاما و تلویحا إلی أنهم فی استکبارهم و تعدیهم علیهم إنما یستکبرون علی الله لأنهم عباد الله.
و فی قوله: «إِنِّی لَکُمْ رَسُولٌ أَمِینٌ حیث وصف نفسه بالأمانة دفع لاحتمال أن یخونهم فی دعوی الرسالة و إنجاء بنی إسرائیل من سیطرتهم فیخرج معهم علیهم فیخرجهم من أرضهم کما حکی تعالی عن فرعون إذ قال للملإ حوله: «إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ یُرِیدُ أَنْ یُخْرِجَکُمْ مِنْ أَرْضِکُمْ بِسِحْرِهِ»: الشعراء: 25.
و قیل: «عِبادَ اللَّهِ نداء لفرعون و قومه و التقدیر أن أدوا إلی ما آمرکم به یا عباد الله، و لا یخلو من التقدیر المخالف للظاهر.
قوله تعالی: «وَ أَنْ لا تَعْلُوا عَلَی اللَّهِ إِنِّی آتِیکُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ أی لا تتجبروا علی الله بتکذیب رسالتی و الإعراض عما أمرکم الله فإن تکذیب الرسول فی رسالته استعلاء و تجبر علی من أرسله و الدلیل علی أن المراد ذلک تعلیل النهی بقوله: «إِنِّی آتِیکُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ أی حجة بارزة من الآیات المعجزة أو حجة المعجزة و حجة البرهان.
قیل: و من حسن التعبیر الجمع بین التأدیة و الأمین و کذا بین العلو و السلطان.
قوله تعالی: «وَ إِنِّی عُذْتُ بِرَبِّی وَ رَبِّکُمْ أَنْ تَرْجُمُونِ أی التجأت إلیه تعالی من رجمکم إیای فلا تقدرون علی ذلک، و الظاهر أنه إشارة إلی ما آمنه ربه قبل المجی‌ء إلی القوم کما فی قوله تعالی: «قالا رَبَّنا إِنَّنا نَخافُ أَنْ یَفْرُطَ عَلَیْنا أَوْ أَنْ یَطْغی قالَ لا تَخافا إِنَّنِی مَعَکُما أَسْمَعُ وَ أَری : طه: 46.
و بما مر یظهر فساد ما قیل: إن هذا کان قبل أن یخبره الله بعجزهم عن رجمه بقوله سبحانه: «فَلا یَصِلُونَ إِلَیْکُما».
قوله تعالی: «وَ إِنْ لَمْ تُؤْمِنُوا لِی فَاعْتَزِلُونِ أی إن لم تؤمنوا لی فکونوا بمعزل منی لا لی و لا علی و لا تتعرضوا لی بخیر أو شر، و قیل: المراد تنحوا عنی و انقطعوا، و هو بعید.
قوله تعالی: «فَدَعا رَبَّهُ أَنَّ هؤُلاءِ قَوْمٌ مُجْرِمُونَ أی دعاه بأن هؤلاء قوم مجرمون و قد ذکر من دعائه السبب الداعی له إلی الدعاء و هو إجرامهم إلی حد یستحقون معه الهلاک و یعلم ما سأله مما أجاب به ربه تعالی إذ قال: «فَأَسْرِ بِعِبادِی 
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إلخ، و هو الإهلاک.
قوله تعالی: «فَأَسْرِ بِعِبادِی لَیْلًا إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ الإسراء: السیر باللیل فیکون قوله: «لَیْلًا» تأکیدا له و تصریحا به، و المراد بعبادی بنو إسرائیل، و قوله: «إِنَّکُمْ مُتَّبَعُونَ أی یتبعکم فرعون و جنوده، و هو استئناف یخبر عما سیقع عقیب الإسراء.
و فی الکلام إیجاز بالحذف و التقدیر فقال له: أسر بعبادی لیلا إنکم متبعون یتبعکم فرعون و جنوده.
قوله تعالی: «وَ اتْرُکِ الْبَحْرَ رَهْواً إِنَّهُمْ جُنْدٌ مُغْرَقُونَ قال فی المفردات: و اترک البحر رهوا أی ساکنا، و قیل: سعة من الطریق و هو الصحیح. انتهی. و قوله:
«إِنَّهُمْ جُنْدٌ مُغْرَقُونَ تعلیل لقوله: «وَ اتْرُکِ الْبَحْرَ رَهْواً».
و فی الکلام إیجاز بالحذف اختصارا و التقدیر: أسر بعبادی لیلا یتبعکم فرعون و جنوده حتی إذا بلغتم البحر فاضربه بعصاک لینفتح طریق لجوازکم فجاوزوه و اترکه ساکنا أو مفتوحا علی حاله فیدخلونه طمعا فی إدراککم فهم جند مغرقون.
قوله تعالی: «کَمْ تَرَکُوا مِنْ جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ وَ زُرُوعٍ وَ مَقامٍ کَرِیمٍ وَ نَعْمَةٍ کانُوا فِیها فاکِهِینَ کَذلِکَ «کَمْ للتکثیر أی کثیرا ما ترکوا، و قوله: «مِنْ جَنَّاتٍ إلخ ...
بیان لما ترکوا، و المقام الکریم المساکن الحسنة الزاهیة، و النعمة فتح النون التنعم و بناؤها بناء المرة کالضربة و بکسر النون قسم من التنعم و بناؤها بناء النوع کالجلسة و فسروا النعمة هاهنا بما یتنعم به و هو أنسب للترک، و فاکهین من الفکاهة بمعنی حدیث الأنس و لعل المراد به هاهنا التمتع کما یتمتع بالفواکه و هی أنواع الثمار.
و قوله: «کَذلِکَ قیل: معناه الأمر کذلک، و قیل: المعنی نفعل فعلا کذلک لمن نرید إهلاکه، و قیل: الإشارة إلی الإخراج المفهوم من الکلام السابق، و المعنی:
مثل ذلک الإخراج أخرجناهم منها.
و یمکن أن یکون حالا من مفعول «ترکوا» المحذوف و المعنی: کثیرا ما ترکوا أشیاء کذلک أی علی حالها و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ أَوْرَثْناها قَوْماً آخَرِینَ الضمیر لمفعول «تَرَکُوا» المحذوف المبین بقوله: «مِنْ جَنَّاتٍ إلخ، و المعنی ظاهر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 141
قوله تعالی: «فَما بَکَتْ عَلَیْهِمُ السَّماءُ وَ الْأَرْضُ وَ ما کانُوا مُنْظَرِینَ بکاء السماء و الأرض علی شی‌ء فائت کنایة تخییلیة عن تأثرهما عن فوته و فقده فعدم بکائهما علیهم بعد إهلاکهم کنایة عن هوان أمرهم علی الله و عدم تأثیر هلاکهم فی شی‌ء من أجزاء الکون.
و قوله: «وَ ما کانُوا مُنْظَرِینَ کنایة عن سرعة جریان القضاء الإلهی و القهر الربوبی فی حقهم و عدم مصادفته لمانع یمنعه أو یحتاج إلی علاج فی رفعه حتی یتأخر به.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ نَجَّیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ مِنَ الْعَذابِ الْمُهِینِ و هو ما یصیبهم و هم فی إسارة فرعون من ذبح الأبناء و استحیاء النساء و غیر ذلک.
قوله تعالی: «مِنْ فِرْعَوْنَ إِنَّهُ کانَ عالِیاً مِنَ الْمُسْرِفِینَ «مِنْ فِرْعَوْنَ بدل من قوله: «مِنَ الْعَذابِ إما بحذف مضاف و التقدیر من عذاب فرعون، أو من غیر حذف بجعل فرعون عین العذاب دعوی للمبالغة، و قوله: «إِنَّهُ کانَ عالِیاً مِنَ الْمُسْرِفِینَ أی متکبرا من أهل الإسراف و التعدی عن الحد.
قوله تعالی: «وَ لَقَدِ اخْتَرْناهُمْ عَلی عِلْمٍ عَلَی الْعالَمِینَ أی اخترناهم علی علم منا باستحقاقهم الاختیار علی ما یفیده السیاق.
و المراد بالعالمین جمیع العالمین من الأمم إن کان المراد بالاختیار الاختیار من بعض الوجوه ککثرة الأنبیاء فإنهم یمتازون من سائر الأمم بکثرة الأنبیاء المبعوثین منهم و یمتازون بأن مر علیهم دهر طویل فی التیه و هم یتظللون بالغمام و یأکلون المن و السلوی إلی غیر ذلک.
و عالمو أهل زمانهم إن کان المراد بالاختیار مطلقة فإنهم لم یختاروا علی الأمة الإسلامیة التی خاطبهم الله تعالی بمثل قوله: «کُنْتُمْ خَیْرَ أُمَّةٍ أُخْرِجَتْ لِلنَّاسِ»: آل عمران: 110، و قوله: «هُوَ اجْتَباکُمْ وَ ما جَعَلَ عَلَیْکُمْ فِی الدِّینِ مِنْ حَرَجٍ»: الحج: 78.
قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُمْ مِنَ الْآیاتِ ما فِیهِ بَلؤُا مُبِینٌ البلاء الاختبار و الامتحان أی و أعطینا بنی إسرائیل من الآیات المعجزات ما فیه امتحان ظاهر و لقد أوتوا من الآیات المعجزات ما لم یعهد فی غیرهم من الأمم و ابتلوا بذلک ابتلاء مبینا.
قیل: و فی قوله: «فِیهِ إشارة إلی أن هناک أمورا أخری ککونه معجزة.
و فی تذییل القصة بهذه الآیات الأربع أعنی قوله: «وَ لَقَدْ نَجَّیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ 
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- إلی قوله- بَلؤُا مُبِینٌ نوع تطییب لنفس النبی ص و إیماء إلی أن الله تعالی سینجیه و المؤمنین به من فراعنة مکة و یختارهم و یمکنهم فی الأرض فینظر کیف یعملون.



بحث روائی‌

عن جوامع الجامع،: فی قوله تعالی: «فَارْتَقِبْ یَوْمَ تَأْتِی السَّماءُ بِدُخانٍ مُبِینٍ و اختلف فی الدخان فقیل: إنه دخان یأتی من السماء قبل قیام الساعة- یدخل فی أسماع الکفرة- حتی یکون رأس الواحد کالرأس الحنیذ «1» و یعتری المؤمن منه کهیئة الزکام- و یکون الأرض کلها کبیت أوقد فیه- لیس فیه خصاص یمد ذلک أربعین یوما، و روی ذلک عن علی و ابن عباس و الحسن:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عنهم و أیضا عن حذیفة بن الیمان و أبی سعید الخدری عن النبی ص 
، و رواه أیضا عن ابن عمر موقوفا.
و فی تفسیر القمی،: فی الآیة قال: ذلک إذا خرجوا فی الرجعة من القبر- یغشی الناس کلهم الظلمة- فیقولون: هذا عذاب ألیم- ربنا اکشف عنا العذاب إنا مؤمنون.
و فی المجمع، و روی زرارة بن أعین عن أبی عبد الله (ع) أنه قال*: بکت السماء علی یحیی بن زکریا- و الحسین بن علی (ع) أربعین صباحا. قلت: فما بکاؤها؟
قال: کانت تطلع حمراء و تغیب حمراء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن عبید المکتب عن إبراهیم قال"*: ما بکت السماء منذ کانت الدنیا إلا علی اثنین. قیل لعبید: أ لیس السماء و الأرض تبکی علی المؤمن؟
قال: ذاک مقامه و حیث یصعد عمله. قال: و تدری ما بکاء السماء؟ قال: لا. قال:
تحمر و تصیر وردة کالدهان. إن یحیی بن زکریا لما قتل احمرت السماء و قطرت دما، و إن الحسین بن علی یوم قتل احمرت السماء.
و فی الفقیه، عن الصادق (ع) قال: إذا مات المؤمن بکت علیه بقاع الأرض- التی کان یعبد الله عز و جل فیها- و الباب الذی کان یصعد منه عمله و موضع سجوده.
______________________________
(1) الحنیذ: المشوی.
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أقول: و فی هذا المعنی و معنی الروایتین السابقتین روایات أخر من طرق الشیعة و أهل السنة.
و لو بنی فی معنی بکاء السماء و الأرض علی ما یظهر من هذه الروایات لم یحتج إلی حمل بکائهما علی الکنایة التخییلیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ قالُوا مُعَلَّمٌ مَجْنُونٌ قال: قالوا ذلک لما نزل الوحی علی رسول الله ص- فأخذه الغشی فقالوا: هو مجنون.



[سورة الدخان (44): الآیات 34 الی 59]





اشارة

إِنَّ هؤُلاءِ لَیَقُولُونَ (34) إِنْ هِیَ إِلاَّ مَوْتَتُنَا الْأُولی وَ ما نَحْنُ بِمُنْشَرِینَ (35) فَأْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (36) أَ هُمْ خَیْرٌ أَمْ قَوْمُ تُبَّعٍ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ أَهْلَکْناهُمْ إِنَّهُمْ کانُوا مُجْرِمِینَ (37) وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ (38)
ما خَلَقْناهُما إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (39) إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ (40) یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (41) إِلاَّ مَنْ رَحِمَ اللَّهُ إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ (42) إِنَّ شَجَرَةَ الزَّقُّومِ (43)
طَعامُ الْأَثِیمِ (44) کَالْمُهْلِ یَغْلِی فِی الْبُطُونِ (45) کَغَلْیِ الْحَمِیمِ (46) خُذُوهُ فَاعْتِلُوهُ إِلی سَواءِ الْجَحِیمِ (47) ثُمَّ صُبُّوا فَوْقَ رَأْسِهِ مِنْ عَذابِ الْحَمِیمِ (48)
ذُقْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْکَرِیمُ (49) إِنَّ هذا ما کُنْتُمْ بِهِ تَمْتَرُونَ (50) إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی مَقامٍ أَمِینٍ (51) فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (52) یَلْبَسُونَ مِنْ سُندُسٍ وَ إِسْتَبْرَقٍ مُتَقابِلِینَ (53)
کَذلِکَ وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ (54) یَدْعُونَ فِیها بِکُلِّ فاکِهَةٍ آمِنِینَ (55) لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ إِلاَّ الْمَوْتَةَ الْأُولی وَ وَقاهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ (56) فَضْلاً مِنْ رَبِّکَ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (57) فَإِنَّما یَسَّرْناهُ بِلِسانِکَ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ (58)
فَارْتَقِبْ إِنَّهُمْ مُرْتَقِبُونَ (59)
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بیان‌

لما أنذر القوم بالعذاب الدنیوی ثم بالعذاب الأخروی و تمثل للعذاب الدنیوی بما جری علی قوم فرعون إذ جاءهم موسی (ع) بالرسالة من ربه فکذبوه فأخذهم الله بعذاب الإغراق فاستأصلهم.
رجع إلی الکلام فی العذاب الأخروی فذکر إنکار القوم للمعاد و قولهم أن لیس بعد الموتة الأولی حیاة فاحتج علی إثبات المعاد بالبرهان ثم أنبأ عن بعض ما سیلقاه المجرمون من العذاب فی الآخرة و بعض ما سیلقاه المتقون من النعیم المقیم و عند ذلک تختتم السورة بما بدأت به و هو نزول الکتاب للتذکر و أمره (ص) بالارتقاب.
قوله تعالی: «إِنَّ هؤُلاءِ لَیَقُولُونَ إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی وَ ما نَحْنُ بِمُنْشَرِینَ رجوع إلی أول الکلام من قوله: «بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ یَلْعَبُونَ و الإشارة بهؤلاء إلی قریش و من یلحق بهم من العرب الوثنیین المنکرین للمعاد، و قولهم: «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی یریدون به نفی الحیاة بعد الموت الملازم لنفی المعاد بدلیل قولهم بعده: «وَ ما نَحْنُ بِمُنْشَرِینَ أی بمبعوثین، قال فی الکشاف یقال: أنشر الله الموتی و نشرهم إذا بعثهم. انتهی.
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فقولهم: «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی الضمیر فیه للعاقبة و النهایة أی لیست عاقبة أمرنا و نهایة وجودنا و حیاتنا إلا موتتنا الأولی فنعدم بها و لا حیاة بعدها أبدا.
و وجه تقیید الموتة فی الآیة بالأولی، بأنه لیس بقید احترازی إذ لا ملازمة بین الأول و الآخر أو بین الأول و الثانی فمن الجائز أن یکون هناک شی‌ء أول و لا ثانی له و لا فی قباله آخر، کذا قیل.
و هناک وجه آخر ذکره الزمخشری فی الکشاف فقال: فإن قلت: کان الکلام واقعا فی الحیاة الثانیة لا فی الموت فهلا قیل: إلا حیاتنا الأولی و ما نحن بمنشرین کما قیل: إن هی إلا حیاتنا الدنیا و ما نحن بمبعوثین، و ما معنی قوله: «إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی ؟ و ما معنی ذکر الأولی؟ کأنهم وعدوا موتة أخری حتی نفوها و جحدوها و أثبتوا الأولی.
قلت: معناه- و الله الموفق للصواب- أنهم قیل لهم: إنکم تموتون موتة تتعقبها حیاة کما تقدمتکم موتة قد تعقبتها حیاة و ذلک قوله عز و جل: «وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یُحْیِیکُمْ فقالوا: إن هی إلا موتتنا الأولی یریدون ما الموتة التی من شأنها أن تتعقبها حیاة إلا الموتة الأولی دون الموتة الثانیة، و ما هذه الصفة التی تصفون بها الموتة من تعقب الحیاة لها إلا للموتة الأولی خاصة فلا فرق إذا بین هذا و بین قوله:
«إِنْ هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» فی المعنی انتهی.
و یمکن أن یوجه بوجه ثالث و هو أن یقولوا: «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی بعد ما سمعوا قوله تعالی: «قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ الآیة، و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن الإماتة الأولی هی الموتة بعد الحیاة الدنیا، و الإماتة الثانیة هی التی بعد الحیاة البرزخیة فهم فی قولهم: «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی ینفون الموتة الثانیة الملازمة للحیاة البرزخیة التی هی حیاة بعد الموت فإنهم یرون موت الإنسان انعداما له و بطلانا لذاته.
و یمکن أن یوجه بوجه رابع و هو أن یرجع التقید بالأولی إلی الحکایة دون المحکی و ذلک بأن یکون الذی قالوا إنما هو «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا» و یکون معنی الکلام 
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أن هؤلاء ینفون الحیاة بعد الموت و یقولون: إن هی إلا موتتنا یریدون الموتة الأولی من الموتتین اللتین ذکرنا فی قولنا: «قالُوا رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ الآیة.
و الوجوه الأربع مختلفة فی القرب من الفهم فأقربها ثالثها ثم الرابع ثم الأول.
قوله تعالی: «فَأْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ تتمة کلام القوم و خطاب منهم للنبی ص و المؤمنین به حیث کانوا یذکرون لهم البعث و الإحیاء فاحتجوا لرد الإحیاء بعد الموت بقولهم: «فَأْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی فلیحی آباؤنا الماضون بدعائکم أو بأی وسیلة اتخذتموها حتی نعلم صدقکم فی دعواکم أن الأموات سیحیون و أن الموت لیس بانعدام.
قوله تعالی: «أَ هُمْ خَیْرٌ أَمْ قَوْمُ تُبَّعٍ وَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ أَهْلَکْناهُمْ إِنَّهُمْ کانُوا مُجْرِمِینَ تهدید للقوم بالإهلاک کما أهلک قوم تبع و الذین من قبلهم من الأمم.
و تبع هذا ملک من ملوک الحمیر بالیمن و اسمه علی ما ذکروا أسعد أبو کرب و قیل: سعد أبو کرب و سیأتی فی البحث الروائی نبذة من قصته و فی الکلام نوع تلویح إلی سلامة تبع نفسه من الإهلاک.
قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ ضمیر التثنیة فی قوله: «وَ ما بَیْنَهُما» لجنسی السماوات و الأرض و لذا لم یجمع، و الباء فی قوله «بِالْحَقِ للملابسة أی ما خلقناهما إلا متلبستین بالحق، و جوز بعضهم کونها للسببیة أی ما خلقناهما بسبب من الأسباب إلا بسبب الحق الذی هو الإیمان و الطاعة و البعث و الجزاء، و لا یخفی بعده.
و مضمون الآیتین حجة برهانیة علی ثبوت المعاد و تقریرها أنه لو لم یکن وراء هذا العالم عالم ثابت باق بل کان الله لا یزال یوجد أشیاء ثم یعدمها ثم یوجد أشیاء أخر ثم یعدمها و یحیی هذا ثم یمیته و یحیی آخر و هکذا کان لاعبا فی فعله عابثا به و اللعب علیه تعالی محال ففعله حق له غرض صحیح فهناک عالم آخر باق دائمی ینتقل إلیه الأشیاء و ما فی هذا العالم الدنیوی الفانی البائد مقدمة للانتقال إلی ذلک العالم و هو الحیاة الآخرة.
و قد فصلنا القول فی هذا البرهان فی تفسیر الآیة 16 من سورة الأنبیاء، و الآیة 27 من سورة ص فلیراجع.
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و قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ تقریع لهم بالجهل.
قوله تعالی: «إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ بیان لصفة الیوم الذی یثبته البرهان السابق و هو یوم القیامة الذی فیه یقوم الناس لرب العالمین.
و سماه الله یوم الفصل لأنه یفصل فیه بین الحق و الباطل و بین المحق و المبطل و المتقین و المجرمین أو لأنه یوم القضاء الفصل منه تعالی.
و قوله: «مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ أی موعد الناس أجمعین أو موعد من تقدم ذکره من قوم تبع و قوم فرعون و من تقدمهم و قریش و غیرهم.
قوله تعالی: «یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ بیان لیوم الفصل، و المولی هو الصاحب الذی له أن یتصرف فی أمور صاحبه و یطلق علی من یتولی الأمر و علی من یتولی أمره و المولی الأول فی الآیة هو الأول و الثانی هو الثانی.
و الآیة تنفی أولا إغناء مولی عن مولاه یومئذ، و تخبر ثانیا أنهم لا ینصرون و الفرق بین المعنیین أن الإغناء یکون فیما استقل المغنی فی عمله و لا یکون لمن یغنی عنه صنع فی ذلک، و النصرة إنما تکون فیما کان للمنصور بعض أسباب الظفر الناقصة و یتم له ذلک بنصرة الناصر.
و الوجه فی انتفاء الإغناء و النصر یومئذ أن الأسباب المؤثرة فی نشأة الحیاة الدنیا تسقط یوم القیامة، قال تعالی: «وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»: البقرة: 166، و قال:
«فَزَیَّلْنا بَیْنَهُمْ»: یونس: 28.
قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ رَحِمَ اللَّهُ إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ استثناء من ضمیر «لا هُمْ یُنْصَرُونَ و الآیة من أدلة الشفاعة یومئذ و قد تقدم تفصیل القول فی الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب.
هذا علی تقدیر رجوع ضمیر «لا هُمْ یُنْصَرُونَ إلی الناس جمیعا علی ما هو الظاهر.
و أما لو رجع إلی الکفار کما قیل فالاستثناء منقطع و المعنی: لکن من رحمة الله و هم المتقون فإنهم فی غنی عن مولی یغنی عنهم و ناصر ینصرهم.
و أما ما جوزه بعضهم من کونه استثناء متصلا من «مَوْلًی فقد ظهر فساده مما قدمناه فإن الإغناء إنما هو فیما لم یکن عند الإنسان شی‌ء من أسباب النجاة و من کان 
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علی هذه الصفة لم یغن عنه مغن و لا استثناء و الشفاعة نصرة تحتاج إلی بعض أسباب النجاة و هو الدین المرضی و قد تقدم فی بحث الشفاعة، نعم یمکن أن یوجه بما سیجی‌ء فی روایة الشحام.
و قوله: «إِنَّهُ هُوَ الْعَزِیزُ الرَّحِیمُ أی الغالب الذی لا یغلبه شی‌ء حتی یمنعه من تعذیب من یرید عذابه، و مفیض الخیر علی من یرید أن یرحمه و یفیض الخیر علیه و مناسبة الاسمین الکریمین لمضامین الآیات ظاهرة.
قوله تعالی: «إِنَّ شَجَرَةَ الزَّقُّومِ طَعامُ الْأَثِیمِ تقدم الکلام فی شجرة الزقوم فی تفسیر سورة الصافات، و الأثیم من استقر فیه الإثم إما بالمداومة علی معصیة أو بالإکثار من المعاصی و الآیة إلی تمام ثمان آیات بیان حال أهل النار.
قوله تعالی: «کَالْمُهْلِ یَغْلِی فِی الْبُطُونِ کَغَلْیِ الْحَمِیمِ المهل هو المذاب من النحاس و الرصاص و غیرهما، و الغلی و الغلیان معروف، و الحمیم الماء الحار الشدید الحرارة، و قوله: «کَالْمُهْلِ خبر ثان لقوله: «إِنَ کما أن قوله: «طَعامُ الْأَثِیمِ خبر أول، و قوله: «یَغْلِی فِی الْبُطُونِ کَغَلْیِ الْحَمِیمِ خبر ثالث، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «خُذُوهُ فَاعْتِلُوهُ إِلی سَواءِ الْجَحِیمِ الاعتلاء الزعزعة و الدفع بعنف و سواء الجحیم وسطه، و الخطاب للملائکة الموکلین علی النار أی نقول للملائکة خذوا الأثیم و ادفعوه بعنف إلی وسط النار لتحیط به قال تعالی: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ»: التوبة: 49.
قوله تعالی: «ثُمَّ صُبُّوا فَوْقَ رَأْسِهِ مِنْ عَذابِ الْحَمِیمِ کان المراد بالعذاب ما یعذب به، و إضافته إلی الحمیم بیانیة و المعنی: ثم صبوا فوق رأسه من الحمیم الذی یعذب به.
قوله تعالی: «ذُقْ إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْکَرِیمُ خطاب یخاطب به الأثیم و هو یقاسی العذاب بعد العذاب، و توصیفه بالعزة و الکرامة علی ما هو علیه من الذلة و اللآمة استهزاء به تشدیدا لعذابه و قد کان یری فی الدنیا لنفسه عزة و کرامة لا تفارقانه کما یظهر مما حکی الله سبحانه من قوله: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی : حم السجدة: 50.
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قوله تعالی: «إِنَّ هذا ما کُنْتُمْ بِهِ تَمْتَرُونَ الامتراء الشک و الارتیاب، و الآیة تتمة قولهم له: «ذُقْ إلخ، و فیها تأکید و إعلام لهم بخطاهم و زلتهم فی الدنیا حیث ارتابوا فیما یشاهدونه الیوم من العذاب مشاهدة عیان، و لذا عبر عن تحمل العذاب بالذوق لما أنه یعبر عن إدراک ألم المولمات و لذة الملذات إدراکا تاما بالذوق.
و یمکن أن تکون الآیة استئنافا من کلام الله سبحانه یخاطب به الکفار بعد ذکر حالهم فی یوم القیامة، و ربما أیده قوله: «کُنْتُمْ بِهِ تَمْتَرُونَ بخطاب الجمع و الخطاب فی الآیات السابقة بالإفراد.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی مَقامٍ أَمِینٍ المقام محل القیام بمعنی الثبوت و الرکوز و لذا فسر أیضا بموضع الإقامة، و الأمین صفة من الأمن بمعنی عدم إصابة المکروه، و المعنی: أن المتقین- یوم القیامة- ثابتون فی محل ذی أمن من إصابة المکروه مطلقا.
و بذلک یظهر أن نسبة الأمن إلی المقام بتوصیف المقام بالأمین من المجاز فی النسبة.
قوله تعالی: «فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ بیان لقوله: «فِی مَقامٍ أَمِینٍ و جعل العیون ظرفا لهم باعتبار المجاورة و وجودها فی الجنات التی هی ظرف، و جمع الجنات باعتبار اختلاف أنواعها أو باعتبار أن لکل منهم وحده جنة أو أکثر.
قوله تعالی: «یَلْبَسُونَ مِنْ سُندُسٍ وَ إِسْتَبْرَقٍ مُتَقابِلِینَ السندس الرقیق من الحریر و الإستبرق الغلیظ منه و هما معربان من الفارسیة.
و قوله: «مُتَقابِلِینَ أی یقابل بعضهم بعضا للاستیناس إذ لا شر و لا مکروه عندهم لکونهم فی مقام أمین.
قوله تعالی: «کَذلِکَ وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ أی الأمر کذلک أی کما وصفناه و المراد بتزویجهم بالحور جعلهم قرناء لهن من الزوج بمعنی القرین و هو أصل التزویج فی اللغة، و الحور جمع حوراء بمعنی شدیدة سواد العین و بیاضها أو ذات المقلة السوداء کالظباء، و العین جمع عیناء بمعنی عظیمة العینین، و ظاهر کلامه تعالی أن الحور العین غیر نساء الدنیا الداخلة فی الجنة.
قوله تعالی: «یَدْعُونَ فِیها بِکُلِّ فاکِهَةٍ آمِنِینَ أی آمنین من ضررها.
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قوله تعالی: «لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی وَ وَقاهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ أی إنهم فی جنة الخلد أحیاء بحیاة أبدیة لا یعتریها موت.
و قد استشکل فی الآیة بأن استثناء الموتة الأولی من قوله: «لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ یفید أنهم یذوقون الموتة الأولی فیها، و المراد خلافه قطعا، و بتقریر آخر الموتة الأولی هی موتة الدنیا و قد مضت بالنسبة إلی أهل الجنة، و التلبس فی المستقبل بأمر ماض محال قطعا فما معنی استثناء الموتة الأولی من عدم الذوق فی المستقبل؟.
و هنا إشکال آخر لم یتعرضوا له و هو أنه قد تقدم فی قوله تعالی: «رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ»: المؤمن: 11، إن بین الحیاة الدنیا و الساعة موتتین: موتة بالانتقال من الدنیا إلی البرزخ و موتة بالانتقال من البرزخ إلی الآخرة، و الظاهر أن المراد بالموتة الأولی فی الآیة هی موتة الدنیا الناقلة للإنسان إلی البرزخ فهب أنا أصلحنا استثناء الموتة الأولی بوجه فما بال الموتة الثانیة لم تستثن؟ و ما الفرق بینهما و هما موتتان ذاقوهما قبل الدخول فی جنة الخلد؟.
و أجیب عن الإشکال الأول بأن الاستثناء منقطع، و المعنی: لکنهم قد ذاقوا الموتة الأولی فی الدنیا و قد مضت فعموم قوله: «لا یَذُوقُونَ فِیهَا الْمَوْتَ علی حاله.
و علی تقدیر عدم کون الاستثناء منقطعا «إلا» بمعنی سوی و «إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی بدل من «الْمَوْتَ و لیس من الاستثناء فی شی‌ء، و المعنی: لا یذوقون فیها سوی الموتة الأولی من الموت أما الموتة الأولی فقد ذاقوها و محال أن تعود و تذاق و هی أولی.
و أجیب ببعض وجوه أخر لا یعبأ به، و أنت خبیر بأن شیئا من الوجهین لا یوجه اتصاف الموتة بالأولی و قد تقدم فی تفسیر قوله: «إِنْ هِیَ إِلَّا مَوْتَتُنَا الْأُولی الآیة، وجوه فی ذلک.
و أما الإشکال الثانی فیمکن أن یجاب عنه بالجواب الثانی المتقدم لما أن هناک موتتین الموتة الأولی و هی الناقلة للإنسان من الدنیا إلی البرزخ و الموتة الثانیة و هی الناقلة له من البرزخ إلی الآخرة فإذا کان «إِلَّا» فی قوله: «إِلَّا الْمَوْتَةَ الْأُولی بمعنی سوی و المجموع بدلا من الموت کانت الآیة مسوقة لنفی غیر الموتة الأولی و هی الموتة الثانیة التی هی موتة البرزخ فلا موت فی جنة الآخرة لا موتة الدنیا لأنها تحققت لهم قبلا و لا غیر موتة الدنیا التی هی موتة البرزخ، و یتبین بهذا وجه تقیید الموتة بالأولی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 151
و قوله: «وَ وَقاهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ الوقایة حفظ الشی‌ء مما یؤذیه و یضره، فالمعنی: و حفظهم من عذاب الجحیم، و ذکر وقایتهم من عذاب الجحیم مع نفی الموت عنهم تتمیم لقسمة المکاره أی إنهم مصونون من الانتقال من دار إلی دار و من نشأة الجنة إلی نشأة غیرها و هو الموت و مصونون من الانتقال من حال سعیدة إلی حال شقیة و هی عذاب الجحیم.
قوله تعالی: «فَضْلًا مِنْ رَبِّکَ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ حال مما تقدم ذکره من الکرامة و النعمة، و یمکن أن یکون مفعولا مطلقا أو مفعولا له، و علی أی حال هو تفضل منه تعالی من غیر استحقاق من العباد استحقاقا یوجب علیه تعالی و یلزمه علی الإثابة فإنه تعالی مالک غیر مملوک لا یتحکم علیه شی‌ء، و إنما هو وعده لعباده ثم أخبر أنه لا یخلف وعده، و قد تقدم تفصیل القول فی هذا المعنی فی الأبحاث السابقة.
و قوله: «ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ الفوز هو الظفر بالمراد و کونه فوزا عظیما لکونه آخر ما یسعد به الإنسان.
قوله تعالی: «فَإِنَّما یَسَّرْناهُ بِلِسانِکَ لَعَلَّهُمْ یَتَذَکَّرُونَ تفریع علی جمیع ما تقدم من أول السورة إلی هنا و فذلکة للجمیع، و التیسیر التسهیل، و الضمیر للکتاب و المراد بلسان النبی ص العربیة.
و المعنی: فإنما سهلنا القرآن- أی فهم مقاصده- بالعربیة لعلهم- أی لعل قومک- یتذکرون فتکون الآیة قریبة المعنی من قوله: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ»: الزخرف: 3.
و قیل: المراد من تیسیر الکتاب بلسان النبی ص إجراؤه علی لسانه و هو أمی لا یقرأ و لا یکتب لیکون آیة لصدق نبوته، و هو بعید من سیاق الفذلکة.
قوله تعالی: «فَارْتَقِبْ إِنَّهُمْ مُرْتَقِبُونَ کأنه متفرع علی ما یتفرع علی الآیة السابقة، و محصل المعنی أنا یسرناه بالعربیة رجاء أن یتذکروا فلم یتذکروا بل هم فی شک یلعبون و ینتظرون العذاب الذی لا مرد له من المکذبین فانتظر العذاب إنهم منتظرون له.
فإطلاق المرتقبین علی القوم من باب التهکم، و من سخیف القول قول من یقول إن فی الآیة أمرا بالمتارکة و هی منسوخة بآیة السیف.
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بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَ هُمْ خَیْرٌ أَمْ قَوْمُ تُبَّعٍ :
روی سهل بن ساعد عن النبی ص أنه قال: لا تسبوا تبعا فإنه کان قد أسلم.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن عباس أیضا، و أیضا عن ابن عساکر عن عطاء بن أبی رباح عن النبی ص.
و فیه، و روی الولید بن صبیح عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن تبعا قال للأوس و الخزرج: کونوا هاهنا حتی یخرج هذا النبی، أما أنا فلو أدرکته لخدمته و خرجت معه.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو نعیم فی الدلائل عن عبد الله بن سلام قال"*: لم یمت تبع حتی صدق بالنبی ص- لما کان یهود یثرب یخبرونه.
أقول: و الأخبار فی أمر تبع کثیرة، و فی بعضها أنه أول من کسا الکعبة.
و فی الکافی، بإسناده عن زید الشحام قال*: قال لی أبو عبد الله (ع) و نحن فی الطریق فی لیلة الجمعة: اقرأ فإنها لیلة الجمعة قرآنا، فقرأت «إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ مِیقاتُهُمْ أَجْمَعِینَ- یَوْمَ لا یُغْنِی مَوْلًی عَنْ مَوْلًی شَیْئاً- وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ اللَّهُ فقال أبو عبد الله (ع): نحن و الله الذی استثنی الله- فکنا نغنی عنهم.
أقول: یشیر (ع) إلی الشفاعة و قد أخذ الاستثناء عن «مولی» الأول.
و فی تفسیر القمی، ثم قال: «إِنَّ شَجَرَةَ الزَّقُّومِ طَعامُ الْأَثِیمِ نزلت فی أبی جهل بن هشام، و قوله: «کَالْمُهْلِ قال: المهل الصفر المذاب «یَغْلِی فِی الْبُطُونِ کَغَلْیِ الْحَمِیمِ و هو الذی قد حمی و بلغ المنتهی.
أقول: و من طرق أهل السنة أیضا روایات تؤید نزول الآیة فی أبی جهل.
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(45) سورة الجاثیة مکیة و هی سبع و ثلاثون آیة (37)





[سورة الجاثیة (45): الآیات 1 الی 13]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ (2) إِنَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ لِلْمُؤْمِنِینَ (3) وَ فِی خَلْقِکُمْ وَ ما یَبُثُّ مِنْ دابَّةٍ آیاتٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ (4)
وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ رِزْقٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها وَ تَصْرِیفِ الرِّیاحِ آیاتٌ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ (5) تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِّ فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَ اللَّهِ وَ آیاتِهِ یُؤْمِنُونَ (6) وَیْلٌ لِکُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ (7) یَسْمَعُ آیاتِ اللَّهِ تُتْلی عَلَیْهِ ثُمَّ یُصِرُّ مُسْتَکْبِراً کَأَنْ لَمْ یَسْمَعْها فَبَشِّرْهُ بِعَذابٍ أَلِیمٍ (8) وَ إِذا عَلِمَ مِنْ آیاتِنا شَیْئاً اتَّخَذَها هُزُواً أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ (9)
مِنْ وَرائِهِمْ جَهَنَّمُ وَ لا یُغْنِی عَنْهُمْ ما کَسَبُوا شَیْئاً وَ لا مَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْلِیاءَ وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ (10) هذا هُدیً وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ لَهُمْ عَذابٌ مِنْ رِجْزٍ أَلِیمٌ (11) اللَّهُ الَّذِی سَخَّرَ لَکُمُ الْبَحْرَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ فِیهِ بِأَمْرِهِ وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ (12) وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ (13)
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بیان‌

غرض السورة دعوة عامة علی الإنذار تفتتح بآیات الوحدانیة ثم تذکر تشریع الشریعة للنبی ص و تشیر إلی لزوم اتباعها له و لغیره بما أن أمامهم یوما یحاسبون فیه علی أعمالهم الصالحة من الإیمان و اتباع الشریعة و اجتراحهم السیئات بالإعراض عن الدین، ثم تذکر ما سیجری علی الفریقین فی ذلک الیوم و هو یوم القیامة.
و فی خلال مقاصدها إنذار و وعید شدید للمستکبرین المعرضین عن آیات الله و الذین اتخذوا إلههم هواهم و أضلهم الله علی علم.
و من طرائف مطالبها بیان معنی کتابة الأعمال و استنساخها.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها و استثنی بعضهم قوله تعالی: «قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا» الآیة، و لا شاهد له.
قوله تعالی: «حم تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ الظاهر أن «تَنْزِیلُ الْکِتابِ من إضافة الصفة إلی الموصوف و المصدر بمعنی المفعول، و «مِنَ اللَّهِ متعلق بتنزیل، و المجموع خبر لمبتدإ محذوف.
و المعنی: هذا کتاب منزل من الله العزیز الحکیم، و قد تقدم الکلام فی مفردات الآیة فیما تقدم.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ لِلْمُؤْمِنِینَ آیة الشی‌ء علامته التی تدل علیه و تشیر إلیه، و المراد بکون السماوات و الأرض فیها آیات کونها بنفسها آیات له فلیس وراء السماوات و الأرض و سائر ما خلق الله أمر مظروف لها هو آیة دالة علیه تعالی.
و من الدلیل علی ما ذکرنا اختلاف التعبیر فیها فی کلامه تعالی فتارة یذکر أن فی الشی‌ء آیة له و أخری یعده بنفسه آیة کقوله تعالی: «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ 
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وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ لَآیاتٍ»: آل عمران: 190، و قوله: «وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الروم: 22، و نظائرهما کثیرة، و یستفاد من اختلاف التعبیر الذی فیها أن معنی کون الشی‌ء فیه آیة هو کونه بنفسه آیة کما یستفاد من اختلاف التعبیر فی مثل قوله: «إِنَّ فِی خَلْقِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ لَآیاتٍ ، و قوله: «إِنَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لَآیاتٍ الآیة، أن المراد من خلق السماوات و الأرض نفسها لا غیر.
و العنایة فی أخذ الشی‌ء ظرفا للآیة مع کونه بنفسه آیة اعتبار جهات وجوده و إن لوجوده جهة أو جهات کل واحدة منها آیة من الآیات و لو أخذت نفس الشی‌ء لم یستقم إلا أخذها آیة واحدة کما فی قوله تعالی: «وَ فِی الْأَرْضِ آیاتٌ لِلْمُوقِنِینَ»: الذاریات:
20، و لو أخذت الآیة نفس الأرض لم یستقم إلا أن یقال: و الأرض آیة للموقنین و ضاع المراد و هو أن فی وجود الأرض جهات کل واحدة منها آیة وحدها.
فمعنی قوله: «إِنَّ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ إلخ، إن لوجود السماوات و الأرض جهات دالة علی أن الله تعالی هو خالقها المدبر لها وحده لا شریک له فإنها بحاجتها الذاتیة إلی من یوجدها و عظمة خلقتها و بداعة ترکیبها و اتصال وجود بعضها ببعض و ارتباطه علی کثرتها الهائلة و اندراج أنظمتها الجزئیة الخاصة بکل واحد تحت نظام عام یجمعها و یحکم فیها تدل علی أن لها خالقا هو وحده ربها المدبر أمرها فلو لا أن هناک من یوجدها لم توجد من رأس، و لو لا أن مدبرها واحد لتناقضت النظامات و تدافعت و اختلف التدبیر.
و مما تقدم یظهر أن قول بعضهم: إن قوله: «فِی السَّماواتِ بتقدیر مضاف محذوف و التقدیر فی خلق السماوات، تکلف من غیر ضرورة تدعو إلیه.
قوله تعالی: «وَ فِی خَلْقِکُمْ وَ ما یَبُثُّ مِنْ دابَّةٍ آیاتٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ البث التفریق و الإثارة و بثه تعالی للدواب خلقها و تفریقها و نشرها علی الأرض کما قال فی خلق الإنسان:
«ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ»: الروم: 20.
و معنی الآیة: و فیکم من حیث وجودکم المخلوق و فیما یفرقه الله من دابة من حیث خلقها آیات لقوم یسلکون سبیل الیقین.
و خلق الإنسان علی کونه موجودا أرضیا له ارتباط بالمادة نوع آخر من الخلق یغایر خلق السماوات و الأرض لأنه مرکب من بدن أرضی مؤلف من مواد کونیة
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عنصریة تفسد بالموت بالتفرق و التلاشی و أمر آخر وراء ذلک علوی غیر مادی لا یفسد بالموت بل یتوفی و یحفظ عند الله، و هو الذی یسمیه القرآن بالروح قال تعالی: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر: 29، و قال بعد ذکر خلق الإنسان من نطفة ثم من علقة ثم مضغة ثم تتمیم خلق بدنه: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14 و قال: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11.
فالناظر فی خلق الإنسان ناظر فی آیة ملکوتیة وراء الآیات المادیة و کذا الناظر فی خلق الدواب و لها نفوس ذوات حیاة و شعور و إن کانت دون الإنسان فی حیاتها و شعورها کما أنها دونه فی تجهیزاتها البدنیة ففی الجمیع آیات لأهل الیقین یعرفون بها الله سبحانه بأنه واحد لا شریک له فی ربوبیته و ألوهیته.
قوله تعالی: «وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» إلی آخر الآیة هذا القبیل من الآیات آیات ما بین السماء و الأرض.
و قوله: «وَ اخْتِلافِ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ» یرید به اختلافهما فی الطول و القصر اختلافا منظما باختلاف الفصول الأربعة بحسب بقاع الأرض المختلفة و یتکرر بتکرر السنین یدبر سبحانه بذلک أقوات أهل الأرض و یربیهم بذلک تربیة صالحة قال تعالی: «وَ قَدَّرَ فِیها أَقْواتَها فِی أَرْبَعَةِ أَیَّامٍ سَواءً لِلسَّائِلِینَ»: حم السجدة: 10.
و قوله: «وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ رِزْقٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» المراد بالرزق الذی ینزله الله من السماء هو المطر تسمیة للسبب باسم المسبب مجازا أو لأن المطر أیضا من الرزق فإن میاه الأرض من المطر، و المراد بالسماء جهة العلو أو السحاب مجازا، و إحیاء الأرض به بعد موتها هو إحیاء ما فیها من النبات بالأخذ فی الرشد و النمو، و لا یخلو التعرض للإحیاء بعد الموت من تلویح إلی المعاد.
و قوله: «وَ تَصْرِیفِ الرِّیاحِ أی تحویلها و إرسالها من جانب إلی جانب، لتصریفها فوائد عامة کثیرة من أعمها سوق السحب إلی أقطار الأرض و تلقیح النباتات و دفع العفونات و الروائح المنتنة.
و قوله: «آیاتٌ لِقَوْمٍ یَعْقِلُونَ أی یمیزون بین الحق و الباطل و الحسن و القبیح بالعقل الذی أودعه الله سبحانه فیهم.
و قد خص کل قبیل من الآیات بقوم خاص فخصت آیة السماوات و الأرض 
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بالمؤمنین و آیة الإنسان و سائر الحیوان بقوم یوقنون، و آیة اختلاف اللیل و النهار و الأمطار و تصریف الریاح بقوم یعقلون.
و لعل الوجه فی ذلک أن آیة السماوات و الأرض تدل بدلالة بسیطة ساذجة علی أنها لم توجد نفسها بنفسها و لا عن اتفاق و صدفة بل لها موجد أوجدها مع ما لها من الآثار و الأفعال التی یتحصل منها النظام المشهود فخالقها خالق الجمیع و رب الکل، و الإنسان یدرک ذلک بفهمه البسیط الساذج و المؤمنون بجمیع طبقاتهم یفهمون ذلک و ینتفعون به.
و أما أنه خلق الإنسان و سائر الدواب التی لها حیاة و شعور فإنها من حیث أرواحها و نفوسها الحیة الشاعرة من عالم وراء عالم المادة و هو المسمی بالملکوت و قد خص القرآن کمال إدراکه و مشاهدته بأهل الیقین کما قال: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75.
و أما آیة اختلاف اللیل و النهار و الأمطار المحییة للأرض و تصریف الریاح فإنها لتنوع أقسامها و تعدد جهاتها و ارتباطها بالأرض و الأرضیات و کثرة فوائدها و سعة منافعها تحتاج إلی تعقل فکری تفصیلی عمیق و لا تنال بالفهم البسیط الساذج و لذلک خصت بقوم یعقلون و الآیات آیات لجمیع الناس لکن لما کان المنتفع بها بعضهم خصت بهم.
و قد عبر عن أهل الیقین و العقل بقوم یوقنون و بقوم یعقلون و عن أهل الإیمان بالمؤمنین لأن بساطة آیة أهل الإیمان تفید أن المراد بالإیمان أصله و هو ثابت فیهم فناسب التعبیر عنهم بالوصف بخلاف آیتی أهل الیقین و العقل فإنهما لدقتهما و علو منالهما تدرکان شیئا فشیئا فناسبتا التعبیر بالفعل المضارع الدال علی الاستمرار التجددی.
و قیل فی وجه ما فی الآیات الثلاث من الترتیب بین أهلها حیث ذکر أولا أهل الإیمان ثم الإیقان ثم العقل أنه علی ترتیب الترقی فإن الإیقان مرتبة خاصة فی الإیمان فهو بعد الإیمان و العقل مدار الإیمان و الإیقان و نعنی العقل المؤید بنور البصیرة فبسببه یخلص الیقین من اعتراء الشکوک من کل وجه و فی استحکامه کل خیر. و روعی فی ترتیب الآیات ما روعی فی ترتیب المراتب الثلاث. «1»
______________________________
(1) هذا الوجه مستفاد من الکشاف، و ما یتلوه لصاحب الکشف، و الوجه الأخیر للرازی فی التفسیر الکبیر.
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و فیه أن مقتضی ما وصفه من أمر العقل وقوعه قبل الثانی بل قبل أول المراتب علی أن ما ذکره من إمکان اعتراء الشکوک علی الیقین مما لا سبیل إلی تصوره.
و قیل فی وجه الترتیب: أن تمام النظر فی الثانی یضطر إلی النظر فی الأول لأن السماوات و الأرض من أسباب تکون الحیوان بوجه فیجب أن تذکر قبله، و کذلک النظر فی الثالث یضطر إلی النظر فی الأولین أما الأول فظاهر، و أما الثانی فلأنه العلة الغائیة فلا بد أن یکون جامعا أی إن الثالث و هو المعلول یتوقف فی معرفته علی ذکر علته الغائیة قبله.
و فیه أنه علی تقدیر صحته وجه لترتب الآیات دون مراتب الصفات الثلاث أعنی الإیمان و الإیقان و العقل. علی أن الثالث أیضا کالأول من أسباب تکون الحیوان فیجب أن یتقدم علی الثانی، و بوجه آخر الثانی علة غائیة للأول فیجب أن یتقدم علی الأول کما تقدم علی الثالث.
و قیل: إن السبب فی ترتیب هذه الفواصل أنه قیل: إن کنتم مؤمنین فافهموا هذه الدلائل، و إن کنتم لستم بمؤمنین و کنتم من طلاب الجزم و الیقین فافهموا هذه الدلائل، و إن کنتم لستم بمؤمنین و لا موقنین فاجتهدوا فی معرفة هذه الدلائل.
و فیه أنه علی تقدیر صحته وجه لترتب الصفات الثلاث دون أقسام الآیات الثلاثة علی أن لازمه أن لا یختص شی‌ء من الآیات الثلاث بواحدة من الصفات الثلاث بل یکون الجمیع للجمیع و السیاق لا یساعد علیه علی أن ظاهر کلامه أنه فسر الیقین بالجزم و هو العلم فلا یبقی للعقل إلا الحکم الظنی و لا یعبأ به فی المعارف الاعتقادیة.
قوله تعالی: «تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ بِالْحَقِّ فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَ اللَّهِ وَ آیاتِهِ یُؤْمِنُونَ الإیمان بأمر هو العلم به مع الالتزام به عملا فلو لم یلتزم لم یکن إیمانا و إن کان هناک علم، قال تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14، و قال:
«وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة: 23.
و الآیات هی العلامات الدالة فآیات الله الکونیة هی الأمور الکونیة الدالة بوجودها الخارجی علی کونه تعالی واحدا فی الخلق متصفا بصفات الکمال منزها عن کل نقص و حاجة، و الإیمان بهذه الآیات هو الإیمان بدلالتها علیه تعالی و لازمه الإیمان به 
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تعالی کما تدل هی علیه.
و الآیات القرآنیة آیات له تعالی بما تدل علی الآیات الکونیة الدالة علیه سبحانه أو علی معارف اعتقادیة أو أحکام عملیة أو أخلاق یرتضیها الله سبحانه و یأمر بها فإن مضامینها دالة علیه و من عنده، و الإیمان بهذه الآیات أیضا إیمان بدلالتها و یلزمه الإیمان بمدلولها.
و الآیات المعجزة أیضا إما آیات کونیة و دلالتها دلالة الآیات الکونیة و إما غیر کونیة کالقرآن فی إعجازه و مرجع دلالتها إلی دلالة الآیات الکونیة.
و قوله: «تِلْکَ آیاتُ اللَّهِ نَتْلُوها عَلَیْکَ الإشارة إلی الآیات القرآنیة المتلوة علیه (ص)، و یمکن أن تکون إشارة إلی الآیات الکونیة المذکورة فی الآیات الثلاث السابقة بعنایة الاتحاد بین الدال و المدلول.
و قوله: «فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَ اللَّهِ وَ آیاتِهِ یُؤْمِنُونَ قیل: هو من قبیل قولک:
أعجبنی زید و کرمه، و إنما أعجبک کرمه و المعنی بحسب النظر الدقیق أعجبنی کرم زید و زید من حیث کرمه، فمعنی الآیة فبأی حدیث بعد آیات الله یعنی الآیات القرآنیة یؤمنون؟ یعنی إذا لم یؤمنوا بهذا الحدیث فبأی حدیث بعده یؤمنون؟.
و قیل: الکلام بتقدیر حدیث أی إذا لم یؤمنوا فبأی حدیث بعد حدیث الله و آیاته یؤمنون، و الأنسب علی هذا المعنی أن یکون المراد بالآیات الآیات الکونیة و لذا قال الطبرسی بعد ذکر هذا المعنی: و الفرق بین الحدیث الذی هو القرآن و بین الآیات أن الحدیث قصص یستخرج منه عبر تبیین الحق من الباطل، و الآیات هی الأدلة الفاصلة بین الصحیح و الفاسد. انتهی و أول الوجهین ألطف.
قوله تعالی: «وَیْلٌ لِکُلِّ أَفَّاکٍ أَثِیمٍ الویل و الهلاک، و الأفاک مبالغة من الإفک و هو الکذب، و الأثیم من الإثم بمعنی المعصیة و المعنی: لیکن الهلاک علی کل کذاب ذی معصیة.
قوله تعالی: «یَسْمَعُ آیاتِ اللَّهِ تُتْلی عَلَیْهِ ثُمَّ یُصِرُّ مُسْتَکْبِراً کَأَنْ لَمْ یَسْمَعْها» إلخ صفة لکل أفاک أثیم، و «ثُمَ للتراخی الرتبی و تفید معنی الاستبعاد، و الإصرار علی الفعل ملازمته و عدم الانفکاک عنه.
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و المعنی: یسمع آیات الله- و هی آیات القرآن- تقرأ علیه ثم یلازم الکفر و الحال أنه مستکبر لا یتواضع للحق کأن لم یسمع تلک الآیات فبشره بعذاب ألیم.
قوله تعالی: «وَ إِذا عَلِمَ مِنْ آیاتِنا شَیْئاً اتَّخَذَها هُزُواً» إلخ، ظاهر السیاق أن ضمیر «اتخذها» للآیات، و جعل الهزء متعلقا بالآیات دون ما علم منها یفید کمال جهله، و المعنی: و إذا علم ذلک الأفاک الأثیم المصر المستکبر بعض آیاتنا استهزأ بآیاتنا جمیعا.
و قوله: «أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ أی مذل مخز، و توصیف العذاب بالإهانة مقابلة لاستکبارهم و استهزائهم، و الإشارة بأولئک إلی کل أفاک، و قیل فی الآیة بوجوه أخر أعرضنا عنها لعدم الجدوی فیها.
قوله تعالی: «مِنْ وَرائِهِمْ جَهَنَّمُ وَ لا یُغْنِی عَنْهُمْ ما کَسَبُوا شَیْئاً وَ لا مَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْلِیاءَ» إلخ، لما کانوا مشتغلین بالدنیا معرضین عن الحق غیر ملتفتین إلی تبعات أعمالهم جعلت جهنم وراءهم مع أنها قدامهم و هم سائرون نحوها متوجهون إلیها.
و قیل: وراءهم بمعنی قدامهم قال فی المجمع،: وراء اسم یقع علی القدام و الخلف فما تواری عنک فهو وراءک خلفک کان أو أمامک. انتهی و فی قوله: «من ورائهم جهنم» قضاء حتم.
و قوله: «وَ لا یُغْنِی عَنْهُمْ ما کَسَبُوا شَیْئاً» المراد بما کسبوا ما حصلوه فی الدنیا من مال و نحوه، و تنکیر «شَیْئاً» للتحقیر أی و لا یغنی عنهم یوم الحساب ما کسبوه من مال و جاه و أنصار فی الدنیا شیئا یسیرا حقیرا.
و قوله: «وَ لا مَا اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ أَوْلِیاءَ» «ما» مصدریة و المراد بالأولیاء أرباب الأصنام الذین اتخذوهم أربابا آلهة و زعموا أنهم لهم شفعاء أو الأصنام.
و قوله: «وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ تأکید لوعیدهم و قد أوعدهم الله سبحانه أولا بقوله: «وَیْلٌ لِکُلِّ أَفَّاکٍ إلخ، و ثانیا بقوله: «فَبَشِّرْهُ بِعَذابٍ أَلِیمٍ و ثالثا بقوله:
«أُولئِکَ لَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ و رابعا بقوله: «مِنْ وَرائِهِمْ جَهَنَّمُ إلخ، و خامسا بقوله:
«وَ لَهُمْ عَذابٌ عَظِیمٌ ، و وصف عذابهم فی خلالها بأنه ألیم مهین عظیم.
قوله تعالی: «هذا هُدیً وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِ رَبِّهِمْ لَهُمْ عَذابٌ مِنْ رِجْزٍ أَلِیمٌ 
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الإشارة بقوله: «هذا هُدیً إلی القرآن و وصفه بالهدی للمبالغة نحو زید عدل و الرجز- کما قیل- أشد العذاب و أصله الاضطراب.
و الآیة فی مقام الرد لما رموا به القرآن و عدوه مهانا بالهزء و السخریة و خلاصة وعید من کفر بآیاته.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی سَخَّرَ لَکُمُ الْبَحْرَ لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ فِیهِ بِأَمْرِهِ إلخ، لما ذکر سبحانه حال الأفاکین من الاستکبار عن الإیمان بالآیات إذا تلیت علیهم و الاستهزاء بما علموا منها و أوعدهم أبلغ الإیعاد بأشد العذاب رجع إلیهم بخطاب الجمیع ممن یؤمن و یکفر، و ذکر بعض آیات ربوبیته التی فیها من عظیم علیهم و لیس فی وسعهم إنکارها فذکر أولا تسخیر البحر لهم ثم ما فی السماوات و الأرض جمیعا ففیها آیات لا یکفر بها إلا من انسلخ عن الفطرة الإنسانیة و نسی التفکر الذی هو من أجلی خواص الإنسان.
فقوله: «اللَّهُ الَّذِی سَخَّرَ لَکُمُ الْبَحْرَ» اللام فی «لَکُمُ للغایة أی سخر لأجلکم البحر بأن خلقه علی نحو یحمل الفلک و یقبل أن تجری فیه فینتفع به الإنسان، و یمکن أن تکون للتعدیة فیکون الإنسان یسخر البحر بإذن الله.
و قوله: «لِتَجْرِیَ الْفُلْکُ فِیهِ بِأَمْرِهِ غایة لتسخیر البحر، و جریان الفلک فیه بأمره، هو إیجاد الجریان بکلمة کن فآثار الأشیاء کنفس الأشیاء منسوبة إلیه تعالی و قوله: «وَ لِتَبْتَغُوا مِنْ فَضْلِهِ أی و لتطلبوا برکوبه عطیته تعالی و هو رزقه.
و قوله: «وَ لَعَلَّکُمْ تَشْکُرُونَ أی رجاء أن تشکروه تعالی قبال هذه النعمة التی هی تسخیر البحر.
قوله تعالی: «وَ سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً مِنْهُ إلخ، هذا من الترقی بعطف العام علی الخاص، و الکلام فی «لَکُمْ کالکلام فی مثله فی الآیة السابقة، و قوله: «جَمِیعاً» تأکید لما فی السماوات و الأرض أو حال منه.
و قوله: «سَخَّرَ لَکُمْ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً» معنی تسخیرها للإنسان أن أجزاء العالم المشهود تجری علی نظام واحد یحکم فیها و یربط بعضها ببعض و یربط
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 162
الجمیع بالإنسان فینتفع فی حیاته من علویها و سفلیها و لا یزال المجتمع البشری یتوسع فی الانتفاع بها و الاستفادة من توسیطها و التوسل بشتاتها فی الحصول علی مزایا الحیاة فالکل مسخر له.
و قوله: «مِنْهُ من للابتداء، و الضمیر لله تعالی و هو حال مما فی السماوات و الأرض، و المعنی: سخر لکم ما فی السماوات و الأرض جمیعا حال کونه مبتدأ منه حاصلا من عنده فذوات الأشیاء تبتدئ منه بإیجاده لها من غیر مثال سابق و کذلک خواصها و آثارها بخلقه و من خواصها و آثارها ارتباط بعضها ببعض و هو النظام الجاری فیها المرتبط بالإنسان قال تعالی: «اللَّهُ یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ»: الروم: 11، و قال:
«إِنَّهُ هُوَ یُبْدِئُ وَ یُعِیدُ»: البروج: 13.
و قد ذکروا لقوله: «مِنْهُ معانی أخر لا یخلو شی‌ء منها عن التکلف ترکنا التعرض لها.
و قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیاتٍ لِقَوْمٍ یَتَفَکَّرُونَ وجه تعلقها بالتفکر ظاهر.
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اشارة

قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا یَغْفِرُوا لِلَّذِینَ لا یَرْجُونَ أَیَّامَ اللَّهِ لِیَجْزِیَ قَوْماً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ (14) مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ (15) وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ (16) وَ آتَیْناهُمْ بَیِّناتٍ مِنَ الْأَمْرِ فَمَا اخْتَلَفُوا إِلاَّ مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ (17) ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ فَاتَّبِعْها وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ (18)
إِنَّهُمْ لَنْ یُغْنُوا عَنْکَ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ (19)
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بیان‌

لما ذکر آیات الوحدانیة و أشار فیها بعض الإشارة إلی المعاد و کذا إلی النبوة فی ضمن ذکر تنزیل الکتاب و إیعاد المستکبرین المستهزءین به ذکر فی هذه الآیات تشریع الشریعة للنبی ص، و توسل إلی ذلک بمقدمتین تربطانه بما تقدم من الکلام إحداهما دعوة المؤمنین إلی أن یکفوا عن التعرض لحال الکفار الذین لا یرجون أیام الله فإن الله مجازیهم لأن الأعمال مسئول عنها صالحة أو طالحة، و هذا هو السبب لتشریع الشریعة، و الثانیة: أن إنزال الکتاب و الحکم و النبوة لیس ببدع فقد آتی الله بنی إسرائیل الکتاب و الحکم و النبوة و آتاهم البینات التی لا یبقی معها فی دین الله ریب لمرتاب إلا أن علماءهم اختلفوا فیه بغیا منهم و سیقضی الله بینهم.
ثم ذکر سبحانه تشریع الشریعة له و أمره باتباعها و نهاه عن اتباع أهواء الجاهلین.
قوله تعالی: «قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا یَغْفِرُوا لِلَّذِینَ لا یَرْجُونَ أَیَّامَ اللَّهِ إلخ، أمر منه تعالی لنبیه (ص) أن یأمر المؤمنین أن یغفروا للکفار فیصیر تقدیر الآیة: قل لهم:
اغفروا یغفروا فهی کقوله تعالی: «قُلْ لِعِبادِیَ الَّذِینَ آمَنُوا یُقِیمُوا الصَّلاةَ» إبراهیم: 31.
و الآیة مکیة واقعة فی سیاق الآیات السابقة الواصفة لحال المستکبرین المستهزءین بآیات الله المهددة لهم بأشد العذاب و کان المؤمنین بالنبی ص کانوا إذا رأوا هؤلاء المستهزءین یبالغون فی طعنهم و إهانتهم للنبی و استهزائهم بآیات الله لم یتمالکوا أنفسهم دون أن یدافعوا عن کتاب الله و من أرسله به و یدعوهم إلی رفض ما هم فیه و الإیمان مع کونهم ممن حقت علیهم کلمة العذاب کما هو ظاهر الآیات السابقة، فأمر الله سبحانه نبیه ص أن یأمرهم بالعفو و الصفح عنهم و عدم التعرض لحالهم فإن وبال أعمالهم 
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سیلحق بهم و جزاء ما کسبوه سینالهم.
و علی هذا فالمراد بالمغفرة فی قوله: «قُلْ لِلَّذِینَ آمَنُوا یَغْفِرُوا» الصفح و الإعراض عنهم بترک مخاصمتهم و مجادلتهم، و المراد بالذین لا یرجون أیام الله هم الذین ذکروا فی الآیات السابقة فإنهم لا یتوقعون لله أیاما لا حکم فیها و لا ملک إلا له تعالی کیوم الموت و البرزخ و یوم القیامة و یوم عذاب الاستئصال.
و قوله: «لِیَجْزِیَ قَوْماً بِما کانُوا یَکْسِبُونَ تعلیل للأمر بالمغفرة أو للأمر بالأمر بالمغفرة و محصله لیصفحوا عنهم و لا یتعرضوا لهم، فلا حاجة إلی ذلک لأن الله سیجزیهم بما کانوا یکسبون فتکون الآیة نظیرة قوله: «وَ ذَرْنِی وَ الْمُکَذِّبِینَ أُولِی النَّعْمَةِ وَ مَهِّلْهُمْ قَلِیلًا إِنَّ لَدَیْنا أَنْکالًا وَ جَحِیماً»: المزمل: 12، و قوله: «ثُمَّ ذَرْهُمْ فِی خَوْضِهِمْ یَلْعَبُونَ» الأنعام: 91 و قوله: «فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ»: المعارج: 42، و قوله: «فَاصْفَحْ عَنْهُمْ وَ قُلْ سَلامٌ فَسَوْفَ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 89.
و معنی الآیة: مر الذین آمنوا أن یعفوا و یصفحوا عن أولئک المستکبرین المستهزءین بآیات الله الذین لا یتوقعون أیام الله لیجزیهم الله بما کانوا یکسبون و یوم الجزاء یوم من أیامه أی لیصفحوا عن هؤلاء المنکرین لأیام الله حتی یجزیهم بأعمالهم فی یوم من أیامه.
و فی قوله: «لِیَجْزِیَ قَوْماً» وضع الظاهر موضع الضمیر، و کان مقتضی الظاهر أن یقال: لیجزیهم، و النکتة فیه مع کون «قَوْماً» نکرة غیر موصوفة تحقیر أمرهم و عدم العنایة بشأنهم کأنهم قوم منکرون لا یعرف شخصهم و لا یهتم بشی‌ء من أمرهم.
و بما تقدم من تقریر معنی الآیة تتصل الآیة و ما بعدها بما قبلها و تندفع الإشکالات التی أوردوها علیها و اهتموا بالجواب عنها، و یظهر فساد المعانی المختلفة التی ذکروها لها و من أراد الاطلاع علیها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ فی موضع التعلیل لقوله: «لِیَجْزِیَ قَوْماً» إلخ، و لذا لم یعطف و لیس من الاستئناف فی شی‌ء.
و محصل المعنی: لیجزیهم الله بما کسبوا فإن الأعمال لا تذهب سدی و بلا أثر
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بل من عمل صالحا انتفع به و من أساء العمل تضرر به ثم إلی ربکم ترجعون فیجزیکم حسب أعمالکم إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ» إلخ، لما بین أن للأعمال آثارا حسنة أو سیئة تلحق صاحبیها أراد التنبیه علی تشریع شریعة للنبی ص إذ کان علی الله سبحانه أن یهدی عباده إلی ما فیه خیرهم و سعادتهم کما قال تعالی: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ»: النحل: 9.
فنبه علی ذلک بقوله الآتی: «ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ» إلخ، و قدم علی ذلک الإشارة إلی ما آتی بنی إسرائیل من الکتاب و الحکم و النبوة و رزقهم من الطیبات و تفضیلهم و إیتائهم البینات لیؤذن به أن الإفاضة الإلهیة بالشریعة و النبوة و الکتاب لیست ببدع لم یسبق إلیه بل لها نظیر فی بنی إسرائیل و هم بمرآهم و مسمعهم.
فقوله: «وَ لَقَدْ آتَیْنا بَنِی إِسْرائِیلَ الْکِتابَ وَ الْحُکْمَ وَ النُّبُوَّةَ» المراد بالکتاب التوراة المشتملة علی شریعة موسی (ع) و أما الإنجیل فلا یتضمن الشریعة و شریعته شریعة التوراة، و أما زبور داود فهی أدعیة و أذکار، و یمکن أن یراد بالکتاب جنسه الشامل للتوراة و الإنجیل و الزبور کما قیل لکن یبعده أن الکتاب لم یطلق فی القرآن إلا علی ما یشتمل علی الشریعة.
و المراد بالحکم بقرینة ذکره مع الکتاب ما یحکم و یقضی به الکتاب من وظائف الناس کما یذکره قوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ»: البقرة: 213، و قال فی التوراة: «یَحْکُمُ بِهَا النَّبِیُّونَ الَّذِینَ أَسْلَمُوا لِلَّذِینَ هادُوا وَ الرَّبَّانِیُّونَ وَ الْأَحْبارُ بِمَا اسْتُحْفِظُوا مِنْ کِتابِ اللَّهِ»: المائدة: 44، فالحکم من لوازم الکتاب کما أن النبوة من لوازمه.
و المراد بالنبوة معلوم و قد بعث الله من بنی إسرائیل جما غفیرا من الأنبیاء کما فی الأخبار و قص فی کتابه جماعة من رسلهم.
و قوله: «وَ رَزَقْناهُمْ مِنَ الطَّیِّباتِ أی طیبات الرزق و من ذلک المن و السلوی.
و قوله: «وَ فَضَّلْناهُمْ عَلَی الْعالَمِینَ إن کان المراد جمیع العالمین فقد فضلوا من بعض الجهات ککثرة الأنبیاء المبعوثین و المعجزات الکثیرة الظاهرة من أنبیائهم، و إن کان المراد عالمی زمانهم فقد فضلوا من جمیع الجهات.
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قوله تعالی: «وَ آتَیْناهُمْ بَیِّناتٍ مِنَ الْأَمْرِ» إلی آخر الآیة المراد بالبینات الآیات البینات التی تزیل کل شک و ریب و تمحوه عن الحق و یشهد بذلک تفریع قوله: «فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ .
و المراد بالأمر قیل: هو أمر الدین، و «مِنَ بمعنی فی و المعنی: و أعطیناهم دلائل بینة فی أمر الدین و یندرج فیه معجزات موسی (ع).
و قیل: المراد به أمر النبی ص و المعنی: آتیناهم آیات من أمر النبی و علامات مبینة لصدقه کظهوره فی مکة و مهاجرته منها إلی یثرب و نصرة أهله و غیر ذلک مما کان مذکورا فی کتبهم.
و قوله: «فَمَا اخْتَلَفُوا إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ یشیر إلی أن ما ظهر بینهم من الاختلاف فی الدین و اختلاط الباطل بالحق لم یکن عن شبهة أو جهل و إنما أوجدها علماؤهم بغیا و کان البغی دائرا بینهم.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ إشارة إلی أن اختلافهم الذی لا یخلو من اختلاط الباطل بالحق لا یذهب سدی و سیؤثر أثره و یقضی الله بینهم یوم القیامة فیجزون علی حسب ما یستدعیه أعمالهم.
قوله تعالی: «ثُمَّ جَعَلْناکَ عَلی شَرِیعَةٍ مِنَ الْأَمْرِ فَاتَّبِعْها وَ لا تَتَّبِعْ أَهْواءَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ الخطاب للنبی ص و یشارکه فیه أمته، و الشریعة طریق ورود الماء و الأمر أمر الدین، و المعنی: بعد ما آتینا بنی إسرائیل ما آتینا جعلناک علی طریقة خاصة من أمر الدین الإلهی و هی الشریعة الإسلامیة التی خص الله بها النبی ص و أمته.
و قوله: «فَاتَّبِعْها» إلخ، أمر للنبی ص باتباع ما یوحی إلیه من الدین و أن لا یتبع أهواء الجاهلین المخالفة للدین الإلهی.
و یظهر من الآیة أولا: أن النبی ص مکلف بالدین کسائر الأمة.
و ثانیا: أن کل حکم عملی لم یستند إلی الوحی الإلهی و لم ینته إلیه فهو هوی من أهواء الجاهلین غیر منتسب إلی العلم.
قوله تعالی: «إِنَّهُمْ لَنْ یُغْنُوا عَنْکَ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» إلخ، تعلیل للنهی عن اتباع أهواء الذین لا یعلمون، و الإغناء من شی‌ء رفع الحاجة إلیه، و المحصل: أن لک إلی الله سبحانه حوائج ضروریة لا یرفعها إلا هو و الذریعة إلی ذلک اتباع دینه لا غیر فلا
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یغنی عنک هؤلاء الذین اتبعت أهواءهم شیئا من الأشیاء إلیها الحاجة أو لا یغنی شیئا من الإغناء.
و قوله: «وَ إِنَّ الظَّالِمِینَ بَعْضُهُمْ أَوْلِیاءُ بَعْضٍ وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ الذی یعطیه السیاق أنه تعلیل آخر للنهی عن اتباع أهواء الجاهلین، و أن المراد بالظالمین المتبعون لأهوائهم المبتدعة و بالمتقین المتبعون لدین الله.
و المعنی: أن الله ولی الذین یتعبون دینه لأنهم متقون و الله ولیهم، و الذین یتبعون أهواء الجهلة لیس هو تعالی ولیا لهم بل بعضهم أولیاء بعض لأنهم ظالمون و الظالمون بعضهم أولیاء بعض فاتبع دین الله یکن لک ولیا و لا تتبع أهواءهم حتی یکونوا أولیاء لک لا یغنون عنک من الله شیئا.
و تسمیة المتبعین لغیر دین الله بالظالمین هو الموافق لما یستفاد من قوله: «أَنْ لَعْنَةُ اللَّهِ عَلَی الظَّالِمِینَ الَّذِینَ یَصُدُّونَ عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ یَبْغُونَها عِوَجاً وَ هُمْ بِالْآخِرَةِ کافِرُونَ» الأعراف: 45.
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اشارة

هذا بَصائِرُ لِلنَّاسِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ (20) أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ (21) وَ خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (22) أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً فَمَنْ یَهْدِیهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ أَ فَلا تَذَکَّرُونَ (23) وَ قالُوا ما هِیَ إِلاَّ حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا وَ ما یُهْلِکُنا إِلاَّ الدَّهْرُ وَ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلاَّ یَظُنُّونَ (24)
وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ ما کانَ حُجَّتَهُمْ إِلاَّ أَنْ قالُوا ائْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (25) قُلِ اللَّهُ یُحْیِیکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یَجْمَعُکُمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لا رَیْبَ فِیهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ (26) وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یَوْمَئِذٍ یَخْسَرُ الْمُبْطِلُونَ (27) وَ تَری کُلَّ أُمَّةٍ جاثِیَةً کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (28) هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (29)
فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْمُبِینُ (30) وَ أَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا أَ فَلَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ فَاسْتَکْبَرْتُمْ وَ کُنْتُمْ قَوْماً مُجْرِمِینَ (31) وَ إِذا قِیلَ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ السَّاعَةُ لا رَیْبَ فِیها قُلْتُمْ ما نَدْرِی مَا السَّاعَةُ إِنْ نَظُنُّ إِلاَّ ظَنًّا وَ ما نَحْنُ بِمُسْتَیْقِنِینَ (32) وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (33) وَ قِیلَ الْیَوْمَ نَنْساکُمْ کَما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا وَ مَأْواکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ ناصِرِینَ (34)
ذلِکُمْ بِأَنَّکُمُ اتَّخَذْتُمْ آیاتِ اللَّهِ هُزُواً وَ غَرَّتْکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا فَالْیَوْمَ لا یُخْرَجُونَ مِنْها وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ (35) فَلِلَّهِ الْحَمْدُ رَبِّ السَّماواتِ وَ رَبِّ الْأَرْضِ رَبِّ الْعالَمِینَ (36) وَ لَهُ الْکِبْرِیاءُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (37)
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بیان‌

لما أشار إلی جعل النبی ص علی شریعة من الأمر و هو تشریع الشریعة الإسلامیة أشار فی هذه الآیات إلی أنها بصائر للناس یبصرون بها ما یجب علیهم أن یسلکوه من سبیل الحیاة الطیبة فی الدنیا و تتلوها سعادة الحیاة الآخرة، و هدی و رحمة لقوم یوقنون بآیات الله.
و أشار إلی أن الذی یدعو مجترحی السیئات أن یستنکفوا عن التشرع بالشریعة إنکارهم المعاد فیحسبون أنهم و المتشرعون بالدین سواء فی الحیاة و الممات و أن لا أثر للتشرع بالشریعة فلا ثمرة للعمل الصالح الذی تهدی إلیه الشریعة إلا إتعاب النفس بالتقید من غیر موجب. فبرهن تعالی علی بطلان حسبانهم بإثبات المعاد ثم أردفه بوصف المعاد و ما یثیب به الصالحین یومئذ و ما یعاقب به الطالحین أهل الجحود و الاجرام، و عند ذلک تختتم السورة بالتحمید و التسبیح.
قوله تعالی: «هذا بَصائِرُ لِلنَّاسِ وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ الإشارة بهذا إلی الأمر المذکور الذی هو الشریعة أو إلی القرآن بما یشتمل علی الشریعة، و البصائر جمع بصیرة و هی الإدراک المصیب للواقع، و المراد بها ما یبصر به، و إنما کانت الشریعة بصائر لأنها تتضمن أحکاما و قوانین کل منها یهدی إلی واجب العمل فی سبیل السعادة.
و المعنی: هذه الشریعة المشرعة أو القرآن المشتمل علیها وظائف عملیة یتبصر بکل منها الناس و یهتدون إلی السبیل الحق و هو سبیل الله و سبیل السعادة، فقوله بعد ذکر تشریع الشریعة: «هذا بَصائِرُ لِلنَّاسِ کقوله بعد ذکر آیات الوحدانیة فی أول السورة: «هذا هُدیً وَ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ.
و قوله: «وَ هُدیً وَ رَحْمَةٌ لِقَوْمٍ یُوقِنُونَ أی دلالة واضحة و إفاضة خیر لهم، و المراد بقوم یوقنون: الذین یوقنون بآیات الله الدالة علی أصول المعارف فإن المعهود فی 
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القرآن تعلق الإیقان بالأصول الاعتقادیة.
و تخصیص الهدی و الرحمة بقوم یوقنون مع التصریح بکونه بصائر للناس لا یخلو من تأیید لکون المراد بالهدی الوصول إلی المطلوب دون مجرد التبصر، و بالرحمة الرحمة الخاصة بمن اتقی و آمن برسوله بعد الإیمان بالله، قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ» الحدید: 28، و قال: «ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ هُدیً لِلْمُتَّقِینَ الَّذِینَ یُؤْمِنُونَ بِالْغَیْبِ إلی أن قال- وَ بِالْآخِرَةِ هُمْ یُوقِنُونَ»: البقرة: 4، و للرحمة درجات کثیرة تختلف سعة و ضیقا ثم للرحمة الخاصة بأهل الإیمان أیضا مراتب مختلفة باختلاف مراتب الإیمان فلکل مرتبة من مراتبه ما یناسبها منها.
و أما الرحمة بمعنی مطلق الخیر الفائض منه تعالی فإن القرآن بما یشتمل علی الشریعة رحمة للناس کافة کما أن الرسول المبعوث به رحمة لهم جمیعا، قال تعالی: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا رَحْمَةً لِلْعالَمِینَ»: الأنبیاء: 107، و قد أوردنا بعض الکلام فی هذا المعنی فی بعض المباحث السابقة.
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ إلخ، قال فی الجمع،: الاجتراح الاکتساب، یقال:
جرح و اجترح و کسب و اکتسب و أصله من الجراح لأن لذلک تأثیرا کتأثیر الجراح.
قال: و السیئة الفعلة القبیحة التی یسوء صاحبها باستحقاق الذم علیها. انتهی.
و الجعل بمعنی التصییر، و قوله: «کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فی محل المفعول الثانی للجعل، و التقدیر کائنین کالذین آمنوا، إلخ.
و جزم الزمخشری فی الکشاف علی کون الکاف فی «کَالَّذِینَ اسما بمعنی المثل هو مفعول ثان لقوله: «نَجْعَلَهُمْ ، و قوله: «سَواءً» بدلا منه.
و قوله: «سَواءً» بالنصب علی القراءة الدائرة و هو مصدر بمعنی اسم الفاعل أی مستویا أو متساویا، و قوله: «مَحْیاهُمْ مصدر میمی و فاعل «سَواءً» و ضمیره راجع إلی مجموع المجترحین و المؤمنین، و «مَماتُهُمْ معطوف علی «مَحْیاهُمْ و حاله کحاله.
و الآیة مسوقة سوق الإنکار و «أَمْ منقطعة، و المعنی: بل أ حسب و ظن الذین یکتسبون السیئات أن نصیرهم مثل الذین آمنوا و عملوا الصالحات مستویا محیاهم 
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و مماتهم أی تکون حیاة هؤلاء کحیاة أولئک و موتهم کموتهم فیکون الإیمان و التشرع بالدین لغوا لا أثر له فی حیاة و لا موت و یستوی وجوده و عدمه.
و قوله: «ساءَ ما یَحْکُمُونَ رد لحسبانهم المذکور و حکمهم بالمماثلة بین مجترحی السیئات و الذین آمنوا و عملوا الصالحات و مساءة الحکم کنایة عن بطلانه.
فالفریقان لا یتساویان فی الحیاة و لا فی الممات.
أما أنهما لا یتساویان فی الحیاة فلأن الذین آمنوا و عملوا الصالحات فی سلوکهم مسلک الحیاة علی بصیرة من أمرهم و هدی و رحمة من ربهم کما ذکره سبحانه فی الآیة السابقة و المسی‌ء صفر الکف، من ذلک و قال تعالی فی موضع آخر: «فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی وَ مَنْ أَعْرَضَ عَنْ ذِکْرِی فَإِنَّ لَهُ مَعِیشَةً ضَنْکاً»: طه: 124، و قال فی موضع آخر: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122.
و أما أنهما لا یتساویان فی الممات فلأن الموت کما ینطق به البراهین الساطعة لیس انعداما للشی‌ء و بطلانا للنفس الإنسانیة کما یحسبه المبطلون بل هو رجوع إلی الله سبحانه و انتقال من نشأة الدنیا إلی نشأة الآخرة التی هی دار البقاء و عالم الخلود یعیش فیها المؤمن الصالح فی سعادة و نعمة و غیره فی شقاء و عذاب.
و قد أشار سبحانه إلیه فیما تقدم من کلامه بقوله: «کَذلِکَ یُحْیِ اللَّهُ الْمَوْتی و قوله: «ثُمَّ إِلی رَبِّکُمْ تُرْجَعُونَ و غیر ذلک، و سیتعرض له بقوله: «وَ خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ إلخ.
و الآیة من حیث ترکیب ألفاظها و المعنی المتحصل منها من معارک الآراء بین المفسرین و قد ذکروا لها محامل کثیرة و الذی یعطیه السیاق و یساعد علیه هو ما قدمناه و لا کثیر فائدة فی التعرض لوجوه أخر ذکروها فمن أراد الاطلاع علیها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «وَ خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ الظاهر أن المراد بالسماوات و الأرض مجموع العالم المشهود و الباء فی «بِالْحَقِ للملابسة فکون خلق العالم بالحق کونه حقا لا باطلا و لعبا و هو أن یکون لهذا العالم الکائن الفاسد غایة ثابتة باقیة وراءه.
و قوله: «وَ لِتُجْزی إلخ، عطف علی «بِالْحَقِ و الباء فی قوله: «بِما کَسَبَتْ 
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للتعدیة أو للمقابلة أی لتجزی مقابل ما کسبت إن کان طاعة فالثواب و إن کان معصیة فالعقاب، و قوله: «وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ حال من کل نفس أی و لتجزی کل نفس بما کسبت بالعدل.
فیئول معنی الآیة إلی مثل قولنا و خلق الله السماوات و الأرض بالحق و بالعدل فکون الخلق بالحق یقتضی أن یکون وراء هذا العالم عالم آخر یخلد فیه الموجودات و کون الخلق بالعدل یقتضی أن تجزی کل نفس ما تستحقه بکسبها فالمحسن یجزی جزاء حسنا و المسی‌ء یجزی جزاء سیئا و إذ لیس ذلک فی هذه النشأة ففی نشأة أخری.
و بهذا البیان یظهر أن الآیة تتضمن حجتین علی المعاد إحداهما ما أشیر إلیه بقوله:
«وَ خَلَقَ اللَّهُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِ و یسلک من طریق الحق، و الثانیة ما أشیر إلیه بقوله: «وَ لِتُجْزی إلخ، و یسلک من طریق العدل.
فتئول الحجتان إلی ما یشتمل علیه قوله: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: ص: 28.
و الآیة بما فیها من الحجة تبطل حسبانهم أن المسی‌ء کالمحسن فی الممات فإن حدیث المجازاة بالثواب و العقاب علی الطاعة و المعصیة یوم القیامة ینفی تساوی المطیع و العاصی فی الممات، و لازم ذلک إبطال حسبانهم أن المسی‌ء کالمحسن فی الحیاة فإن ثبوت المجازاة یومئذ یقتضی وجوب الطاعة فی الدنیا و المحسن علی بصیرة من الأمر فی حیاته یأتی بواجب العمل و یتزود من یومه لغده بخلاف المسی‌ء العائش فی عمی و ضلال فلیسا بمتساویین.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ إلی آخر الآیة ظاهر السیاق أن قوله: «أَ فَرَأَیْتَ مسوق للتعجیب أی أ لا تعجب ممن حاله هذا الحال؟
و المراد بقوله: «اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ حیث قدم «إِلهَهُ علی «هَواهُ إنه یعلم أن له إلها یجب أن یعبده- و هو الله سبحانه- لکنه یبدله من هواه و یجعل هواه مکانه فیعبده فهو کافر بالله سبحانه علی علم منه، و لذلک عقبه بقوله: «وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ أی أنه ضال عن السبیل و هو یعلم.
و معنی اتخاذ الإله العبادة و المراد بها الإطاعة فإن الله سبحانه عد الطاعة عبادة کما فی قوله: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ إِنَّهُ لَکُمْ عَدُوٌّ مُبِینٌ وَ أَنِ 
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اعْبُدُونِی»: یس: 61، و قوله: «اتَّخَذُوا أَحْبارَهُمْ وَ رُهْبانَهُمْ أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ» التوبة: 31، و قوله: «وَ لا یَتَّخِذَ بَعْضُنا بَعْضاً أَرْباباً مِنْ دُونِ اللَّهِ»: آل عمران: 64.
و الاعتبار یوافقه إذ لیست العبادة إلا إظهار الخضوع و تمثیل أن العابد عبد لا یرید و لا یفعل إلا ما أراده و رضیه معبوده فمن أطاع شیئا فقد اتخذه إلها و عبده فمن أطاع هواه فقد اتخذ إلهه هواه و لا طاعة إلا لله أو من أمر بطاعته.
فقوله: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ أی أ لا تعجب ممن یعبد هواه بإطاعته و اتباعه و هو یعلم أن له إلها غیره یجب أن یعبده و یطیعه لکنه یجعل معبوده و مطاعه هو هواه.
و قوله: «وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ أی هو ضال بإضلال منه تعالی یضله به مجازاة لاتباعه الهوی حال کون إضلاله مستقرا علی علم هذا الضال، و لا ضیر فی اجتماع الضلال مع العلم بالسبیل و معرفته کما فی قوله تعالی: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل:
14 و ذلک أن العلم لا یلازم الهدی و لا الضلال یلازم الجهل بل الذی یلازم الهدی هو العلم مع التزام العالم بمقتضی علمه فیتعقبه الاهتداء و أما إذا لم یلتزم العالم بمقتضی علمه لاتباع منه للهوی فلا موجب لاهتدائه بل هو الضلال و إن کان معه علم.
و أما قول بعضهم: إن المراد بالعلم هو علمه تعالی و المعنی: و أضله الله علی علم منه تعالی بحاله فبعید عن السیاق.
و قوله: «وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً» کالعطف التفسیری لقوله: «وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ و الختم علی السمع و القلب هو أن لا یسمع الحق و لا یعقله، و جعل الغشاوة علی البصر هو أن لا یبصر الحق من آیات الله و محصل الجمیع: أن لا یترتب علی السمع و القلب و البصر أثرها و هو الالتزام بمقتضی ما ناله من الحق إذا أدرکه لاستکبار من نفسه و اتباع للهوی، و قد عرفت أن الضلال عن السبیل لا ینافی العلم به إذا لم یکن هناک التزام بمقتضاه.
و قوله: «فَمَنْ یَهْدِیهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ الضمیر لمن اتخذ إلهه هواه و التفریع علی ما تحصل من حاله أی إذا کان حاله هذا الحال و قد أضله الله علی علم إلخ، فمن یهدیه من بعد الله سبحانه فلا هادی دونه قال تعالی: «قُلْ إِنَّ هُدَی اللَّهِ هُوَ الْهُدی : البقرة: 120 و قال: «وَ مَنْ یُضْلِلِ اللَّهُ فَما لَهُ مِنْ هادٍ»: المؤمن: 33.
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و قوله: «أَ فَلا تَذَکَّرُونَ أی أ فلا تتفکرون فی حاله فتتذکروا أن هؤلاء لا سبیل لهم إلی الهدی مع اتباع الهوی فتتعظوا.
قوله تعالی: «وَ قالُوا ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا نَمُوتُ وَ نَحْیا وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ» إلی آخر الآیة، قال الراغب: الدهر فی الأصل اسم لمدة العالم من مبدإ وجوده إلی انقضائه، و علی ذلک قوله تعالی: «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ» ثم یعبر به عن کل مدة کثیرة، و هو خلاف الزمان فإن الزمان یقع علی المدة القلیلة و الکثیرة. انتهی.
و الآیة علی ما یعطیه السیاق- سیاق الاحتجاج علی الوثنیین المثبتین للصانع المنکرین للمعاد- حکایة قول المشرکین فی إنکار المعاد لا کلام الدهریین الناسبین للحوادث وجودا و عدما إلی الدهر المنکرین للمبدإ و المعاد جمیعا إذا لم یسبق لهم ذکر فی الآیات السابقة.
فقولهم: «ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» الضمیر للحیاة أی لا حیاة لنا إلا حیاتنا الدنیا لا حیاة وراءها فلا وجود لما یدعیه الدین الإلهی من البعث و الحیاة الآخرة، و هذا هو القرینة المؤیدة لأن یکون المراد بقوله: «نَمُوتُ وَ نَحْیا» یموت بعضنا و یحیا بعضنا الآخر فیستمر بذلک بقاء النسل الإنسانی بموت الأسلاف و حیاة الأخلاف و یؤید ذلک بعض التأیید قوله بعده: «وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ» المشعر بالاستمرار.
فالمعنی: و قال المشرکون: لیست الحیاة إلا حیاتنا الدنیا التی نعیش بها فی الدنیا فلا یزال یموت بعضنا و هم الأسلاف و یحیی آخرون و هم الأخلاف و ما یهلکنا إلا الزمان- الذی بمروره یبلی کل جدید و یفسد کل کائن و یمیت کل حی- فلیس الموت انتقالا من دار إلی دار منتهیا إلی البعث و الرجوع إلی الله.
و لعل هذا کلام بعض الجهلة من وثنیة العرب و إلا فالعقیدة الدائرة بین الوثنیة هی التناسخ و هو أن نفوس غیر أهل الکمال إذا فارقت الأبدان تعلقت بأبدان أخری جدیدة فإن کانت النفس المفارقة اکتسبت السعادة فی بدنها السابق تعلقت ببدن جدید تتنعم فیه و تسعد، و إن کانت اکتسبت الشقاء فی البدن السابق تعلقت ببدن لاحق تشقی فیه و تعذب جزاء لعملها السیئ و هکذا، و هؤلاء لا ینکرون استناد أمر الموت کالحیاة إلی وساطة الملائکة.
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و لهذا أعنی کون القول بالتناسخ دائرا بین الوثنیة ذکر بعض المفسرین أن المراد بالآیة قولهم بالتناسخ، و المعنی: «ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا» فلسنا نخرج من الدنیا أبدا «نَمُوتُ عن حیاة دنیا «وَ نَحْیا» بعد الموت بالتعلق ببدن جدید و هکذا «وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ».
و هذا لا یخلو من وجه لکن لا یلائمه قولهم المنقول ذیلا: «وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ» إلا أن یوجه بأن مرادهم من نسبة الإهلاک إلی الدهر کون الدهر وسیلة یتوسل بها الملک الموکل علی الموت إلی الإماتة، و کذا لا تلائمه حجتهم المنقولة ذیلا: «ائْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ الظاهرة فی أنهم یرون آباءهم معدومین باطلی الذوات.
و ذکر فی معنی الآیة وجوه أخر لا یعبأ بها کقول بعضهم: المعنی نکون أمواتا لا حیاة فیها و هو قبل ولوج الروح ثم نحیا بولوجها علی حد قوله تعالی: «وَ کُنْتُمْ أَمْواتاً فَأَحْیاکُمْ»: البقرة: 28.
و قول بعضهم: المراد بالحیاة بقاء النسل مجازا، و المعنی: نموت نحن و نحیا ببقاء نسلنا. إلی غیر ذلک مما قیل.
و قوله: «وَ ما لَهُمْ بِذلِکَ مِنْ عِلْمٍ إِنْ هُمْ إِلَّا یَظُنُّونَ أی إن قولهم ذلک المشعر بإنکار المعاد قول بغیر علم و إنما هو ظن یظنونه و ذلک أنهم لا دلیل لهم یدل علی نفی المعاد مع ما هناک من الأدلة علی ثبوته.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ ما کانَ حُجَّتَهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا ائْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ تأکید لکون قولهم بنفی المعاد و حصر الحیاة فی الحیاة الدنیا قولا بغیر علم.
و المراد بالآیات البینات الآیات المشتملة علی الحجج المثبتة للمعاد و کونها بینات وضوح دلالتها علی ثبوته بلا شک، و تسمیة قولهم: «ائْتُوا بِآبائِنا إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ مع کونه اقتراحا جزافیا بعد قیام الحجة إنما هو من باب التهکم فإنه من قبیل طلب الدلیل علی المطلوب بعد قیام الدلیل علیه فکأنه قیل: ما کانت حجتهم إلا اللاحجة.
و المعنی: و إذا تتلی علی هؤلاء المنکرین للمعاد آیاتنا المشتملة علی الحجج المثبتة للمعاد و الحال أنها واضحات الدلالة علی ثبوته ما قابلوها إلا بجزاف من القول و هو طلب الدلیل علی إمکانه بإحیاء آبائهم الماضین.
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قوله تعالی: «قُلِ اللَّهُ یُحْیِیکُمْ ثُمَّ یُمِیتُکُمْ ثُمَّ یَجْمَعُکُمْ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ لا رَیْبَ فِیهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ إلی قوله- وَ الْأَرْضِ ما ذکر من اقتراحهم الحجة علی مطلوب قامت علیه الحجة و إن کان اقتراحا جزافیا لا یستدعی شیئا من الجواب لکنه سبحانه أمر نبیه ص أن یجیبهم بإثبات إمکانه الذی کانوا یستبعدونه.
و محصله: أن الذی یحییکم لأول مرة ثم یمیتکم ثم یجمعکم إلی یوم القیامة الذی لا ریب فیه هو الله سبحانه و لله ملک السماوات و الأرض یحکم فیها ما یشاء و یتصرف فیها کیفما یرید فله أن یحکم برجوع الناس إلیه و یتصرف فیکم بجمعکم إلی یوم القیامة و القضاء بینکم ثم الجزاء، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یَوْمَئِذٍ یَخْسَرُ الْمُبْطِلُونَ قال الراغب: الخسر و الخسران انتقاص رأس المال و ینسب ذلک إلی الإنسان فیقال: خسر فلان، و إلی الفعل فیقال: خسرت تجارته، قال تعالی: «تِلْکَ إِذاً کَرَّةٌ خاسِرَةٌ» و یستعمل ذلک فی المقتنیات الخارجیة کالمال و الجاه فی الدنیا و هو الأکثر، و فی المقنیات النفسیة کالصحة و السلامة و العقل و الإیمان و الثواب و هو الذی جعله الله تعالی الخسران المبین.
قال: و کل خسران ذکره الله تعالی فی القرآن فهو علی هذا المعنی الأخیر دون الخسران المتعلق بالمقتنیات المالیة و التجارات البشریة.
و قال: و الإبطال یقال فی إفساد الشی‌ء و إزالته سواء کان ذلک الشی‌ء حقا أو باطلا قال تعالی: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ و قد یقال فیمن یقول شیئا لا حقیقة له نحو «وَ لَئِنْ جِئْتَهُمْ بِآیَةٍ لَیَقُولَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا مُبْطِلُونَ ، و قوله تعالی:
«خَسِرَ هُنالِکَ الْمُبْطِلُونَ أی الذین یبطلون الحق. انتهی.
و الأشبه أن یکون المراد بقیام الساعة فعلیة ما یقع فیها من البعث و الجمع و الحساب و الجزاء و ظهوره، و بذلک صح جعل الساعة مظروفا للیوم و هما واحد، و الأشبه أن یکون قوله: «یَوْمَئِذٍ» تأکیدا لقوله: «یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ».
و المعنی: و یوم تقوم الساعة و هی یوم الرجوع إلی الله یومئذ یخسر المبطلون الذین أبطلوا الحق و عدلوا عنه.
قوله تعالی: «وَ تَری کُلَّ أُمَّةٍ جاثِیَةً کُلُّ أُمَّةٍ تُدْعی إِلی کِتابِهَا» إلخ، الجثو البروک علی الرکبتین کما أن الجذو البروک علی أطراف الأصابع.
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و الخطاب عام لکل من یصح منه الرؤیة و إن کان متوجها إلی النبی ص و المراد بالدعوة إلی الکتاب الدعوة إلی الحساب علی ما ینطق به الکتاب بإحصائه الأعمال بشهادة قوله بعده: «الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ .
و المعنی: و تری أنت و غیرک من الرائین کل أمة من الأمم جالسة علی الجثو جلسة الخاضع الخائف کل أمة منهم تدعی إلی کتابها الخاص بها و هی صحیفة الأعمال و قیل لهم: «الْیَوْمَ تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ .
و یستفاد من ظاهر الآیة أن لکل أمة کتابا خاصا بهم کما أن لکل إنسان کتابا خاصا به قال تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً»: إسراء: 13.
قوله تعالی: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ قال فی الصحاح: و نسخت الکتاب و انتسخته و استنسخته کله بمعنی، و النسخة اسم المنتسخ منه. انتهی، و قال الراغب: النسخ إزالة الشی‌ء بشی‌ء یتعقبه کنسخ الشمس الظل و نسخ الظل الشمس و الشیب الشباب- إلی أن قال- و نسخ الکتاب نقل صورته المجردة إلی کتاب آخر و ذلک لا یقتضی إزالة الصورة الأولی بل یقتضی إثبات مثلها فی مادة أخری کاتخاذ نقش الخاتم فی شموع کثیرة، و الاستنساخ التقدم بنسخ الشی‌ء و الترشح للنسخ. انتهی.
و مقتضی ما نقل أن المفعول الذی یتعدی إلیه الفعل فی قولنا: استنسخت الکتاب هو الأصل المنقول منه، و لازم ذلک أن تکون الأعمال فی قوله: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ کتابا و أصلا و إن شئت فقل: فی أصل و کتاب یستنسخ و ینقل منه و لو أرید به ضبط الأعمال الخارجیة القائمة بالإنسان بالکتابة لقیل: إنا کنا نکتب ما کنتم تعملون إذ لا نکتة تستدعی فرض هذه الأعمال کتابا و أصلا یستنسخ، و لا دلیل علی کون «یستنسخ» بمعنی یستکتب کما ذکره بعضهم.
و لازم ذلک أن یکون المراد بما تعملون هو أعمالهم الخارجیة بما أنها فی اللوح المحفوظ فیکون استنساخ الأعمال استنساخ ما یرتبط بأعمالهم من اللوح المحفوظ و تکون 
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صحیفة الأعمال صحیفة الأعمال و جزء من اللوح المحفوظ، و یکون معنی کتابة الملائکة للأعمال تطبیقهم ما عندهم من نسخة اللوح علی الأعمال.
و هذا هو المعنی الذی وردت به الروایة من طرق الشیعة عن الصادق (ع) و من طرق أهل السنة عن ابن عباس، و سیوافیک فی البحث الروائی التالی.
و علی هذا فقوله: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِ من کلامه تعالی لا من کلام الملائکة، و هو من خطابه تعالی لأهل الجمع یوم القیامة یحکیه لنا فیکون فی معنی:
«و یقال لهم هذا کتابنا» إلخ.
و الإشارة بهذا- علی ما یعطیه السیاق- إلی صحیفة الأعمال و هی بعینها إشارة إلی اللوح المحفوظ علی ما تقدم و إضافة الکتاب إلیه تعالی نظرا إلی أنه صحیفة الأعمال من جهة أنه مکتوب بأمره تعالی و نظرا إلی أنه اللوح المحفوظ من جهة التشریف و قوله: «یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِ أی یشهد علی ما عملتم و یدل علیه دلالة واضحة ملابسا للحق.
و قوله: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ تعلیل لکون الکتاب ینطق علیهم بالحق أی إن کتابنا هذا دال علی عملکم بالحق من غیر أن یتخلف عنه لأنه اللوح المحفوظ المحیط بأعمالکم بجمیع جهاتها الواقعیة.
و لو لا أن الکتاب یریهم أعمالهم بنحو لا یداخله شک و لا یحتمل منهم التکذیب لکذبوه، قال تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ تَوَدُّ لَوْ أَنَّ بَیْنَها وَ بَیْنَهُ أَمَداً بَعِیداً»: آل عمران: 30.
و للقوم فی الآیة أقوال أخر:
منها ما قیل: إن الآیة من کلام الملائکة لا من کلام الله و معنی الاستنساخ الکتابة و المعنی: هذا أی صحیفة الأعمال کتابنا معشر الملائکة الکاتبین للأعمال یشهد علیکم بالحق إنا کنا نکتب ما کنتم تعملون.
و فیه أن کونه من کلام الملائکة بعید من السیاق علی أن کون الاستنساخ بمعنی مطلق الکتابة لم یثبت لغة.
و منها: أن الآیة من کلام الله، و الإشارة بهذا إلی صحیفة الأعمال، و قیل: إلی اللوح المحفوظ، و الاستنساخ بمعنی الاستکتاب مطلقا.
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قوله تعالی: «فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَیُدْخِلُهُمْ رَبُّهُمْ فِی رَحْمَتِهِ ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْمُبِینُ تفصیل حال الناس یومئذ بحسب اختلافهم بالسعادة و الشقاء و الثواب و العقاب، و السعداء المثابون هم الذین آمنوا و عملوا الصالحات، و الأشقیاء المعاقبون هم الذین کفروا من المستکبرین المجرمین.
و المراد بالرحمة الإفاضة الإلهیة تسعد من استقر فیها و منها الجنة، و الفوز المبین الفلاح الظاهر، و الباقی واضح.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الَّذِینَ کَفَرُوا أَ فَلَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ فَاسْتَکْبَرْتُمْ وَ کُنْتُمْ قَوْماً مُجْرِمِینَ المراد بالذین کفروا المتلبسون بالکفر عن تکذیب و جحود بشهادة قوله: «أَ فَلَمْ تَکُنْ آیاتِی تُتْلی عَلَیْکُمْ فَاسْتَکْبَرْتُمْ إلخ.
و الفاء فی «أَ فَلَمْ تَکُنْ للتفریع فتدل علی مقدر متفرع علیه هو جواب لما، و التقدیر: فیقال لهم أ لم تکن آیاتی تتلی علیکم، و المراد بالآیات الحجج الإلهیة الملقاة إلیهم عن وحی و دعوة، و المجرم هو المتلبس بالأجرام و هو الذنب.
و المعنی: و أما الذین کفروا جاحدین للحق مع ظهوره فیقال لهم توبیخا و تقریعا:
أ لم تکن حججی تقرأ و تبین لکم فی الدنیا فاستکبرتم عن قبولها و کنتم قوما مذنبین.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ وَ السَّاعَةُ لا رَیْبَ فِیها قُلْتُمْ ما نَدْرِی مَا السَّاعَةُ» إلخ، المراد بالوعد الموعود و هو ما وعده الله بلسان رسله من البعث و الجزاء فیکون قوله: «وَ السَّاعَةُ لا رَیْبَ فِیها» من عطف التفسیر، و یمکن أن یراد بالوعد المعنی المصدری.
و قولهم: «ما نَدْرِی مَا السَّاعَةُ» معناه أنه غیر مفهوم لهم و الحال أنهم أهل فهم و درایة فهو کنایة عن کونه أمرا غیر معقول و لو کان معقولا لدروه.
و قوله: «إِنْ نَظُنُّ إِلَّا ظَنًّا وَ ما نَحْنُ بِمُسْتَیْقِنِینَ أی لیست مما نقطع به و نجزم بل نظن ظنا لا یسعنا أن نعتمد علیه، ففی قولهم: «ما نَدْرِی مَا السَّاعَةُ» إلخ، غب ما تلیت علیهم من الآیات البینة أفحش المکابرة مع الحق.
قوله تعالی: «وَ بَدا لَهُمْ سَیِّئاتُ ما عَمِلُوا وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ إضافة السیئات إلی ما عملوا بیانیة أو بمعنی من، و المراد بما عملوا جنس ما عملوا أی 
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ظهر لهم أعمالهم السیئة أو السیئات من أعمالهم فالآیة فی معنی قوله: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30.
فالآیة من الآیات الدالة علی تمثل الأعمال، و قیل: إن فی الکلام حذفا و التقدیر:
و بدا لهم جزاء سیئات ما عملوا.
و قوله: «وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ أی و حل بهم العذاب الذی کانوا یسخرون منه فی الدنیا إذا أنذروا به بلسان الأنبیاء و الرسل.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ الْیَوْمَ نَنْساکُمْ کَما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا وَ مَأْواکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ ناصِرِینَ النسیان کنایة عن الإعراض و الترک فنسیانه تعالی لهم یوم القیامة إعراضه عنهم و ترکه لهم فی شدائده و أهواله، و نسیانهم لقاء یومهم ذاک فی الدنیا إعراضهم عن تذکره و ترکهم التأهب للقائه، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «ذلِکُمْ بِأَنَّکُمُ اتَّخَذْتُمْ آیاتِ اللَّهِ هُزُواً وَ غَرَّتْکُمُ الْحَیاةُ الدُّنْیا» إلخ، الإشارة بقوله: «ذلِکُمْ إلی ما ذکر من عقابهم من ظهور السیئات و حلول العذاب و الهزء السخریة التی یستهزأ بها و الباء للسببیة.
و المعنی: ذلکم العذاب الذی یحل بکم بسبب أنکم اتخذتم آیات الله سخریة تستهزءون بها و بسبب أنکم غرتکم الحیاة الدنیا فأخلدتم إلیها و تعلقتم بها.
و قوله: «فَالْیَوْمَ لا یُخْرَجُونَ مِنْها وَ لا هُمْ یُسْتَعْتَبُونَ صرف الخطاب عنهم إلی النبی ص، و یتضمن الکلام خلاصة القول فیما یصیبهم من العذاب یومئذ و هو الخلود فی النار و عدم قبول العذر منهم.
و الاستعتاب طلب العتبی و الاعتذار، و نفی الاستعتاب کنایة عن عدم قبول العذر.
قوله تعالی: «فَلِلَّهِ الْحَمْدُ رَبِّ السَّماواتِ وَ رَبِّ الْأَرْضِ رَبِّ الْعالَمِینَ تحمید له تعالی بالتفریع علی ما تقدم فی السورة من کونه خالق السماوات و الأرض و ما بینهما و المدبر لأمر الجمیع و من بدیع تدبیره خلق الجمیع بالحق المستتبع لیوم الرجوع إلیه و الجزاء بالأعمال و هو المستدعی لجعل الشرائع التی تسوق إلی السعادة و الثواب و یتعقبه الجمع لیوم الجمع ثم الجزاء و استقرار الجمیع علی الرحمة و العدل بإعطاء کل شی‌ء ما یستحقه فلم یدبر إلا تدبیرا جمیلا و لم یفعل إلا فعلا محمودا فله الحمد کله.
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و قد کرر «الرب» فقال: رَبِّ السَّماواتِ وَ رَبِّ الْأَرْضِ ثم أبدل منهما قوله:
«رَبِّ الْعالَمِینَ لیأتی بالتصریح بشمول الربوبیة للجمیع فلو جی‌ء برب العالمین و اکتفی به أمکن أن یتوهم أنه رب المجموع لکن للسماوات خاصة رب آخر و للأرض وحدها رب آخر کما ربما قال بمثله الوثنیة، و کذا لو اکتفی بالسماوات و الأرض لم یکن صریحا فی ربوبیته لغیرهما، و کذا لو اکتفی بإحداهما.
قوله تعالی: «وَ لَهُ الْکِبْرِیاءُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ الکبریاء علی ما عن الراغب: الترفع عن الانقیاد، و عن ابن الأثیر: العظمة و الملک و فی المجمع، السلطان القاهر و العظمة القاهرة و العظمة و الرفعة.
و هی علی أی حال أبلغ معنی من الکبر و تستعمل فی العظمة غیر الحسیة و مرجعه إلی کمال وجوده و لا تناهی کماله.
و قوله: «وَ لَهُ الْکِبْرِیاءُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أی له الکبریاء فی کل مکان فلا یتعالی علیه شی‌ء فیهما و لا یستصغره شی‌ء و تقدیم الخبر فی «لَهُ الْکِبْرِیاءُ» یفید الحصر کما فی قوله: «فَلِلَّهِ الْحَمْدُ».
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی الغالب غیر المغلوب فیما یرید من خلق و تدبیر فی الدنیا و الآخرة و البانی خلقه و تدبیره علی الحکمة و الإتقان.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ قال: نزلت فی قریش کلما هووا شیئا عبدوه.
و فی الدر المنثور، أخرج النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس قال"*: کان الرجل من العرب یعبد الحجر- فإذا رأی أحسن منه أخذه و ألقی الآخر- فأنزل الله «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ .
و فی المجمع، فی قوله تعالی: «وَ ما یُهْلِکُنا إِلَّا الدَّهْرُ» و
قد روی فی الحدیث عن النبی ص أنه قال: لا تسبوا الدهر فإن الله هو الدهر.
أقول: قال الطبرسی بعد إیراد الحدیث: و تأویله أن أهل الجاهلیة کانوا ینسبون 
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الحوادث المجحفة و البلایا النازلة إلی الدهر فیقولون: فعل الدهر کذا، و کانوا یسبون الدهر
فقال (ص): إن فاعل هذه الأمور هو الله فلا تسبوا فاعلها
انتهی. و یؤید هذا الوجه الروایة التالیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: قال الله تبارک و تعالی: لا یقل ابن آدم یسب الدهر- یا خیبة الدهر فإنی أنا الدهر- أرسل اللیل و النهار فإذا شئت قبضتهما.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِ الآیة:،
حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن عبد الرحیم القصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن «ن وَ الْقَلَمِ قال: إن الله خلق القلم من شجرة فی الجنة یقال لها الخلد- ثم قال لنهر فی الجنة: کن مدادا فجمد النهر- و کان أشد بیاضا من الثلج و أحلی من الشهد. ثم قال للقلم: اکتب. قال: یا رب ما أکتب؟ قال: اکتب ما کان و ما هو کائن إلی یوم القیامة- فکتب القلم فی رق أشد بیاضا من الفضة- و أصفی من الیاقوت. ثم طواه فجعله فی رکن العرش ثم ختم علی فم القلم- فلن ینطق أبدا.
فهو الکتاب المکنون الذی منه النسخ کلها- أ و لستم عربا؟ فکیف لا تعرفون معنی الکلام؟ و أحدکم یقول لصاحبه: انسخ ذلک الکتاب- أ و لیس إنما ینسخ من کتاب آخر من الأصل؟ و هو قوله: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ .
أقول:
قوله (ع): فکتب القلم فی رق إلخ،
تمثیل للوح المکتوب فیه الحوادث بالرق و الرق ما یکتب فیه شبه الکاغد- علی ما ذکره الراغب- و قد تقدم الحدیث عنه (ع) أن القلم ملک و اللوح ملک، و قوله: فجعله فی رکن العرش تمثیل للعرش بعرش الملک ذی الأرکان و القوائم و قوله: ثم ختم علی فم القلم «إلخ» کنایة عن کون ما کتب فی الرق قضاء محتوما لا یتغیر و لا یتبدل، و قوله: أ و لستم عربا «إلخ»، إشارة إلی ما تقدم توضیحه فی تفسیر الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن ابن عباس قال"*: إن الله خلق النون و هو الدواة و خلق القلم- فقال: اکتب؟ قال: ما أکتب- قال اکتب ما هو کائن إلی یوم القیامة من عمل معمول- بر أو فاجر أو رزق مرزوق حلال أو حرام- ثم ألزم کل شی‌ء من ذلک شأنه: دخوله فی الدنیا و مقامه فیها کم، و خروجه منها کیف؟.
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ثم جعل علی العباد حفظة و علی الکتاب خزانا تحفظه- ینسخون کل یوم من الخزان عمل ذلک الیوم- فإذا فنی ذلک الرزق انقطع الأمر و انقضی الأجل- أتت الحفظة الخزنة یطلبون عمل ذلک الیوم- فیقول لهم الخزنة: ما نجد لصاحبکم عندنا شیئا- فیرجع الحفظة فیجدونهم قد ماتوا.
قال ابن عباس: أ لستم قوما عربا؟ تسمعون الحفظة یقولون: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ و هل یکون الاستنساخ إلا من أصل؟.
أقول: و الخبر کما تری یجعل الآیة من کلام الملائکة الحفظة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": فی الآیة قال: یستنسخ الحفظة من أم الکتاب- ما یعمل بنو آدم- فإنما یعمل الإنسان علی ما استنسخ الملک من أم الکتاب.
و عن کتاب سعد السعود لابن طاووس، قال بعد ذکر الملکین الموکلین بالعبد: و فی روایة: أنهما إذا أرادا النزول صباحا و مساء- ینسخ لهما إسرافیل عمل العبد من اللوح المحفوظ- فیعطیهما ذلک فإذا صعدا صباحا و مساء بدیوان العبد- قابله إسرافیل بالنسخ التی انتسخ لهما- حتی یظهر أنه کان کما نسخ منه.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ لَهُ الْکِبْرِیاءُ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ - و
فی الحدیث یقول الله: الکبریاء ردائی و العظمة إزاری- فمن نازعنی واحدة منهما ألقیته فی نار جهنم.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن مسلم و أبی داود و ابن ماجة و غیرهم عن أبی هریرة عن النبی ص 
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(46) سورة الأحقاف مکیة و هی خمس و ثلاثون آیة (35)





[سورة الأحقاف (46): الآیات 1 الی 14]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
حم (1) تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ (2) ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلاَّ بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی وَ الَّذِینَ کَفَرُوا عَمَّا أُنْذِرُوا مُعْرِضُونَ (3) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَرُونِی ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ ائْتُونِی بِکِتابٍ مِنْ قَبْلِ هذا أَوْ أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (4)
وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ وَ هُمْ عَنْ دُعائِهِمْ غافِلُونَ (5) وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ کانُوا لَهُمْ أَعْداءً وَ کانُوا بِعِبادَتِهِمْ کافِرِینَ (6) وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ هذا سِحْرٌ مُبِینٌ (7) أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَلا تَمْلِکُونَ لِی مِنَ اللَّهِ شَیْئاً هُوَ أَعْلَمُ بِما تُفِیضُونَ فِیهِ کَفی بِهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ (8) قُلْ ما کُنْتُ بِدْعاً مِنَ الرُّسُلِ وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ إِنْ أَتَّبِعُ إِلاَّ ما یُوحی إِلَیَّ وَ ما أَنَا إِلاَّ نَذِیرٌ مُبِینٌ (9)
قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ کَفَرْتُمْ بِهِ وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (10) وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا لَوْ کانَ خَیْراً ما سَبَقُونا إِلَیْهِ وَ إِذْ لَمْ یَهْتَدُوا بِهِ فَسَیَقُولُونَ هذا إِفْکٌ قَدِیمٌ (11) وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً وَ هذا کِتابٌ مُصَدِّقٌ لِساناً عَرَبِیًّا لِیُنْذِرَ الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ بُشْری لِلْمُحْسِنِینَ (12) إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ (13) أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (14)
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بیان‌

غرض السورة إنذار المشرکین الرادین للدعوة إلی الإیمان بالله و رسوله بالمعاد بما فیه من ألیم العذاب لمنکریه المعرضین عنه، و لذلک تفتتح الکلام بإثبات المعاد:
«ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِ ثم یعود إلیه عودة بعد عودة کقوله:
«وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ ، و قوله: «وَ الَّذِی قالَ لِوالِدَیْهِ أُفٍّ لَکُما أَ تَعِدانِنِی أَنْ أُخْرَجَ ، و قوله: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَذْهَبْتُمْ طَیِّباتِکُمْ ، و قوله: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِ ، و قوله فی مختتم السورة: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ بَلاغٌ الآیة.
و فیها احتجاج علی الوحدانیة و النبوة، و إشارة إلی هلاک قوم هود و هلاک القری التی حول مکة و إنذارهم بذلک، و إنباء عن حضور نفر من الجن عند النبی ص و استماعهم القرآن و إیمانهم به و رجوعهم إلی قومهم منذرین لهم.
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و السورة مکیة کلها إلا آیتین اختلف فیهما سنشیر إلیهما فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله، قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ إلخ، و قوله: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ الآیة.
قوله تعالی: «حم تَنْزِیلُ الْکِتابِ مِنَ اللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ تقدم تفسیره.
قوله تعالی: «ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ أَجَلٍ مُسَمًّی إلخ، المراد بالسماوات و الأرض و ما بینهما مجموع العالم المشهود علویة و سفلیة، و الباء فی «بِالْحَقِ للملابسة، و المراد بالأجل المسمی ما ینتهی إلیه أمد وجود الشی‌ء، و المراد به فی الآیة الأجل المسمی لوجود مجموع العالم و هو یوم القیامة الذی تطوی «1» فیه السماء کطی السجل للکتب و تبدل الأرض «2» غیر الأرض و السماوات و برزوا لله الواحد القهار.
و المعنی: ما خلقنا العالم المشهود بجمیع أجزائه العلویة و السفلیة إلا ملابسا للحق له غایة ثابتة و ملابسا لأجل معین لا یتعداه وجوده و إذا کان له أجل معین یفنی عند حلوله و کانت مع ذلک له غایة ثابتة فبعد هذا العالم عالم آخر هو عالم البقاء و هو المعاد الموعود، و قد تکرر الکلام فیما تقدم فی معنی کون الخلق بالحق.
و قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا عَمَّا أُنْذِرُوا مُعْرِضُونَ المراد بالذین کفروا هم المشرکون بدلیل الآیة التالیة لکن ظاهر السیاق أن المراد بکفرهم کفرهم بالمعاد، و «ما» فی «عَمَّا» مصدریة أو موصولة و الثانی هو الأوفق للسیاق و المعنی: و المشرکون الذین کفروا بالمعاد عما أنذروا به- و هو یوم القیامة بما فیه من ألیم العذاب لمن أشرک بالله- معرضون منصرفون.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ إلی آخر الآیة «أَ رَأَیْتُمْ بمعنی أخبرونی و المراد بما تدعون من دون الله الأصنام التی کانوا یدعونها و یعبدونها و إرجاع ضمائر أولی العقل إلیها بعد لکونهم ینسبون إلیه أفعال أولی العقل و حجة الآیة و ما بعدها مع ذلک تجری فی کل إله معبود من دون الله.
______________________________
(1) إشارة إلی الآیة 104 فیه من سورة الأنبیاء.
(2) إشارة إلی الآیة 48 من سورة إبراهیم.
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و قوله: «أَرُونِی ما ذا خَلَقُوا مِنَ الْأَرْضِ أرونی بمعنی أخبرونی و «ما» اسم استفهام و «ذا» بعده زائدة و المجموع مفعول «خَلَقُوا» و من الأرض متعلق به.
و قوله: «أَمْ لَهُمْ شِرْکٌ فِی السَّماواتِ أی شرکة فی خلق السماوات فإن خلق شی‌ء من السماوات و الأرض هو المسئول عنه.
توضیح ذلک أنهم و إن لم ینسبوا إلیها إلا تدبیر الکون و خصوا الخلق به سبحانه کما قال تعالی: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ»: الزمر: 38، و قال: «وَ لَئِنْ سَأَلْتَهُمْ مَنْ خَلَقَهُمْ لَیَقُولُنَّ اللَّهُ»: الزخرف: 87، لکن لما کان الخلق لا ینفک عن التدبیر أوجب ذلک أن یکون لمن له سهم من التدبیر سهم فی الخلق و لذلک أمر تعالی نبیه ص أن یسألهم عما لأربابهم الذین یدعون من دون الله من النصیب فی خلق الأرض أو فی خلق السماوات فلا معنی للتدبیر فی الکون من غیر خلق.
و قوله: «ائْتُونِی بِکِتابٍ مِنْ قَبْلِ هذا أَوْ أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ الإشارة بهذا إلی القرآن، و المراد بکتاب من قبل القرآن کتاب سماوی کالتوراة نازل من عند الله یذکر شرکة آلهتهم فی خلق السماوات أو الأرض.
و الأثارة علی ما ذکره الراغب مصدر بمعنی النقل و الروایة قال: و أثرت العلم رویته آثره أثرا و أثارة و أثرة و أصله تتبعت أثره انتهی. و علیه فالأثارة فی الآیة مصدر بمعنی المفعول أی شی‌ء منقول من علم یثبت أن لآلهتهم شرکة فی شی‌ء من السماوات و الأرض، و فسره غالب المفسرین بمعنی البقیة و هو قریب مما تقدم.
و المعنی: ائتونی للدلالة علی شرکهم لله فی خلق شی‌ء من الأرض أو فی خلق السماوات بکتاب سماوی من قبل القرآن یذکر ذلک أو بشی‌ء منقول من علم أو بقیة من علم أورثتموها یثبت ذلک إن کنتم صادقین فی دعواکم أنهم شرکاء لله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَضَلُّ مِمَّنْ یَدْعُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ مَنْ لا یَسْتَجِیبُ لَهُ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» إلخ، الاستفهام إنکاری، و تحدید عدم استجابتهم الدعوة بیوم القیامة لما أن یوم القیامة أجل مسمی للدنیا و الدعوة مقصورة فی الدنیا و لا دنیا بعد قیام الساعة.
و قوله: «وَ هُمْ عَنْ دُعائِهِمْ غافِلُونَ صفة أخری من صفات آلهتهم مضافة إلی صفة عدم استجابتهم و لیس تعلیلا لعدم الاستجابة فإن عدم استجابتهم معلول کونهم 
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لا یملکون لعبادهم شیئا قال تعالی: «قُلْ أَ تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ ما لا یَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا نَفْعاً»: المائدة: 76.
بل هی صفة مضافة إلی صفة مذکورة لتکون توطئة و تمهیدا لما سیذکره فی الآیة التالیة من عداوتهم لهم و کفرهم بعبادتهم یوم القیامة فهم فی الدنیا غافلون عن دعائهم و سیطلعون علیه یوم القیامة فیعادونهم و یکفرون بعبادتهم.
و فی الآیة دلالة علی سرایة الحیاة و الشعور فی الأشیاء حتی الجمادات فإن الأصنام من الجماد و قد نسب إلیها الغفلة و الغفلة من شئون ذوی الشعور لا تطلق إلا علی ما من شأن موصوفه أن یشعر.
قوله تعالی: «وَ إِذا حُشِرَ النَّاسُ کانُوا لَهُمْ أَعْداءً وَ کانُوا بِعِبادَتِهِمْ کافِرِینَ الحشر إخراج الشی‌ء من مقره بإزعاج، و المراد بعث الناس من قبورهم و سوقهم إلی المحشر یوم القیامة فیومئذ یعادیهم آلهتهم و یکفرون بشرک عبادهم بالتبری منهم کما قال تعالی: «وَ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَکْفُرُونَ بِشِرْکِکُمْ»: فاطر: 14، و قال حکایة عنهم: «تَبَرَّأْنا إِلَیْکَ ما کانُوا إِیَّانا یَعْبُدُونَ»: القصص: 63، و قال: «فَکَفی بِاللَّهِ شَهِیداً بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمْ إِنْ کُنَّا عَنْ عِبادَتِکُمْ لَغافِلِینَ»: یونس: 29.
و فی سیاق الآیتین تلویح إلی أن هذه الجمادات التی لا تظهر لنا فی هذه النشأة أن لها حیاة لعدم ظهور آثارها سیظهر فی النشأة الآخرة أن لها حیاة و تظهر آثارها و قد تقدم بعض الکلام فی هذا المعنی فی ذیل قوله تعالی: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: الم السجدة: 21.
قوله تعالی: «وَ إِذا تُتْلی عَلَیْهِمْ آیاتُنا بَیِّناتٍ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ هذا سِحْرٌ مُبِینٌ الآیة و التی بعدها مسوقتان للتوبیخ، و المراد بالآیات البینات آیات القرآن تتلی علیهم، ثم بدلها من الحق الذی جاءهم حیث قال: «لِلْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ - و کان مقتضی الظاهر أن یقال: «لها» للدلالة علی أنها حق جاءهم لا مسوغ لرمیها بأنها سحر مبین و هم یعلمون أنها حق مبین فهم متحکمون مکابرون للحق الصریح.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَلا تَمْلِکُونَ لِی مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» إلخ، «أَمْ منقطعة أی بل یقولون افتری القرآن علی الله فی دعواه أنه کلامه.
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و قوله: «قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَلا تَمْلِکُونَ لِی مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» أی إن افتریت القرآن لأجلکم أخذنی بالعذاب أو عاجلنی بالعذاب علی الافتراء و لستم تقدرون علی دفع عذابه عنی فکیف أفتریه علیه لأجلکم، و المحصل أنی علی یقین من أمر الله و أعلم أنه یأخذ المفتری علیه أو یعاجل فی عقوبته و أنکم لا تقدرون علی دفع ما یریده فکیف أفتری علیه فأعرض نفسی علی عذابه المقطوع لأجلکم؟ أی لست بمفتر علیه.
و یتبین بذلک أن جزاء الشرط فی قوله: «إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَلا تَمْلِکُونَ لِی إلخ، محذوف و قد أقیم مقامه ما یجری مجری ارتفاع المانع، و التقدیر: إن افتریته أخذنی بالعذاب أو عاجلنی بالعذاب و لا مانع من قبلکم یمنع عنه، و لیس من قبیل وضع المسبب موضع السبب کما قیل.
و قوله: «هُوَ أَعْلَمُ بِما تُفِیضُونَ فِیهِ الإفاضة فی الحدیث الخوض فیه و «بِما» موصولة یرجع إلیه ضمیر «فیه» أو مصدریة و مرجع الضمیر هو القرآن، و المعنی:
الله سبحانه أعلم بالذی تخوضون فیه من التکذیب برمی القرآن بالسحر و الافتراء علی الله أو المعنی: هو أعلم بخوضکم فی القرآن.
و قوله: «کَفی بِهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ احتجاج ثان علی نفی الافتراء و أول الاحتجاجین قوله: «إِنِ افْتَرَیْتُهُ فَلا تَمْلِکُونَ لِی مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» و قد تقدم بیانه آنفا، و معنی الجملة: أن شهادة الله سبحانه فی کلامه بأنه کلامه و لیس افتراء منی یکفی فی نفی کونی مفتریا به علیه، و قد صدق سبحانه هذه الدعوی بقوله: «لکِنِ اللَّهُ یَشْهَدُ بِما أَنْزَلَ إِلَیْکَ أَنْزَلَهُ بِعِلْمِهِ»: النساء: 166، و ما فی معناه من الآیات، و أما أنه کلامه فیکفی فی ثبوته آیات التحدی.
و قوله: «وَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ تذییل الآیة بالاسمین الکریمین للاحتجاج علی نفی ما یتضمنه تحکمهم الباطل من نفی الرسالة کأنه قیل: إن قولکم: «افْتَراهُ یتضمن دعویین: دعوی عدم کون هذا القرآن من کلام الله و دعوی بطلان الرسالة- و الوثنیون ینفونها مطلقا- أما الدعوی الأولی فیدفعه أولا: أنه إن افتریته فلا تملکون، إلخ، و ثانیا: أن الله یکفینی شهیدا علی کونه کلامه لا کلامی.
و أما الدعوی الثانیة فیدفعها أن الله سبحانه غفور رحیم، و من الواجب فی حکمته أن یعامل خلقه بالمغفرة و الرحمة و لا تشملان إلا التائبین الراجعین إلیه الصالحین 
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لذلک و ذلک بأن یهدیهم إلی صراط یقربهم منه سلوکه فتشملهم مغفرته و رحمته بحط السیئات و الاستقرار فی دار السعادة الخالدة، و کونه واجبا فی حکمته لأن فیهم صلاحیة هذا الکمال و هو الجواد الکریم، قال تعالی: «وَ ما کانَ عَطاءُ رَبِّکَ مَحْظُوراً»: إسراء:
20، و قال: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ»: النحل: 9، و السبیل إلی هذه الهدایة هی الدعوة من طریق الرسالة فمن الواجب فی الحکمة أن یرسل إلی الناس رسولا یدعوهم إلی سبیله الموصلة إلی مغفرته و رحمته.
قوله تعالی: «قُلْ ما کُنْتُ بِدْعاً مِنَ الرُّسُلِ وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ إلخ، البدع ما کان غیر مسبوق بالمثل من حیث صفاته أو من حیث أقواله و أفعاله و لذا فسره بعضهم بأن المعنی: ما کنت أول رسول أرسل إلیکم لا رسول قبلی، و قیل:
المعنی: ما کنت مبدعا فی أقوالی و أفعالی لم یسبقنی إلیها أحد من الرسل.
و المعنی الأول لا یلائم السیاق و لا قوله المتقدم: «وَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ بالمعنی الذی تقدم توجیهه فثانی المعنیین هو الأنسب، و علیه فالمعنی: لست أخالف الرسل السابقین فی صورة أو سیرة و فی قول أو فعل بل أنا بشر مثلهم فی من آثار البشریة ما فیهم و سبیلهم فی الحیاة سبیلی.
و بهذه الجملة یجاب عن مثل ما حکاه الله من قولهم: «ما لِهذَا الرَّسُولِ یَأْکُلُ الطَّعامَ وَ یَمْشِی فِی الْأَسْواقِ لَوْ لا أُنْزِلَ إِلَیْهِ مَلَکٌ فَیَکُونَ مَعَهُ نَذِیراً أَوْ یُلْقی إِلَیْهِ کَنْزٌ أَوْ تَکُونُ لَهُ جَنَّةٌ یَأْکُلُ مِنْها»: الفرقان: 8.
و قوله: «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ نفی لعلم الغیب عن نفسه فهو نظیر قوله: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ لَاسْتَکْثَرْتُ مِنَ الْخَیْرِ وَ ما مَسَّنِیَ السُّوءُ»: الأعراف: 188، و الفرق بین الآیتین أن قوله: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ إلخ، نفی للعلم بمطلق الغیب و استشهاد له بمس السوء و عدم الاستکثار من الخیر، و قوله: «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ نفی للعلم بغیب خاص و هو ما یفعل به و بهم من الحوادث التی یواجهونها جمیعا، و ذلک أنهم کانوا یزعمون أن المتلبس بالنبوة لو کان هناک نبی یجب أن یکون عالما فی نفسه بالغیوب ذا قدرة مطلقة غیبیة کما یظهر من اقتراحاتهم المحکیة فی القرآن فأمر (ص) أن یعترف- مصرحا به- أنه لا یدری ما یفعل به و لا بهم فینفی عن 
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نفسه العلم بالغیب، و أن ما یجری علیه و علیهم من الحوادث خارج عن إرادته و اختیاره و لیس له فی شی‌ء منها صنع بل یفعله به و بهم غیره و هو الله سبحانه.
فقوله: «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ کما ینفی عنه العلم بالغیب ینفی عنه القدرة علی شی‌ء مما یصیبه و یصیبهم مما هو تحت أستار الغیب.
و نفی الآیة العلم بالغیب عنه (ص) لا ینافی علمه بالغیب من طریق الوحی کما یصرح تعالی به فی مواضع من کلامه کقوله: «ذلِکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیهِ إِلَیْکَ» آل عمران: 44، یوسف: 102، و قوله: «تِلْکَ مِنْ أَنْباءِ الْغَیْبِ نُوحِیها إِلَیْکَ» هود: 49، و قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ» الجن: 27 و من هذا الباب قول المسیح (ع): «وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ»: آل عمران: 49، و قول یوسف (ع) لصاحبی السجن: «لا یَأْتِیکُما طَعامٌ تُرْزَقانِهِ إِلَّا نَبَّأْتُکُما بِتَأْوِیلِهِ قَبْلَ أَنْ یَأْتِیَکُما»: یوسف: 37.
وجه عدم المنافاة أن الآیات النافیة للعلم بالغیب عنه و عن سائر الأنبیاء (ع) إنما تنفیه عن طبیعتهم البشریة بمعنی أن تکون لهم طبیعة بشریة أو طبیعة هی أعلی من طبیعة البشر من خاصتها العلم بالغیب بحیث یستعمله فی جلب کل نفع و دفع کل شر کما نستعمل ما یحصل لنا من طریق الأسباب و هذا لا ینافی انکشاف الغیب لهم بتعلیم إلهی من طریق الوحی کما أن إتیانهم بالمعجزات فیما أتوا بها لیس عن قدرة نفسیة فیهم یملکونها لأنفسهم بل بإذن من الله تعالی و أمر، قال تعالی: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: الإسراء: 93، جوابا عما اقترحوا علیه من الآیات، و قال: «قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ»: العنکبوت: 50، و قال: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ فَإِذا جاءَ أَمْرُ اللَّهِ قُضِیَ بِالْحَقِّ»: المؤمن: 78.
و یشهد بذلک قوله بعده متصلا به: «إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَ فإن اتصاله بما قبله یعطی أنه فی موضع الإضراب، و المعنی: أنی ما أدری شیئا من هذه الحوادث بالغیب من قبل نفسی و إنما أتبع ما یوحی إلی من ذلک.
و قوله: «وَ ما أَنَا إِلَّا نَذِیرٌ مُبِینٌ تأکید لجمیع ما تقدم فی الآیة من قوله: «ما کُنْتُ بِدْعاً» إلخ، و «وَ ما أَدْرِی إلخ، و قوله: «إِنْ أَتَّبِعُ إلخ.
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بحث فلسفی و دفع شبهة

تظافرت الأخبار من طرق أئمة أهل البیت أن الله سبحانه علم النبی ص و الأئمة (ع) علم کل شی‌ء، و فسر ذلک فی بعضها أن علم النبی ص من طریق الوحی و أن علم الأئمة (ع) ینتهی إلی النبی ص.
و أورد علیه أن المأثور من سیرتهم أنهم کانوا یعیشون مدی حیاتهم عیشة سائر الناس فیقصدون مقاصدهم ساعین إلیها علی ما یرشد إلیه الأسباب الظاهریة و یهدی إلیه السبل العادیة فربما أصابوا مقاصدهم و ربما أخطأ بهم الطریق فلم یصیبوا، و لو علموا الغیب لم یخیبوا فی سعیهم أبدا فالعاقل لا یترک سبیلا یعلم یقینا أنه مصیب فیه و لا یسلک سبیلا یعلم یقینا أنه مخطئ فیه.
و قد أصیبوا بمصائب لیس من الجائز أن یلقی الإنسان نفسه فی مهلکتها لو علم بواقع الأمر کما أصیب النبی ص یوم أحد بما أصیب، و أصیب علی (ع) فی مسجد الکوفة حین فتک به المرادی لعنه الله، و أصیب الحسین (ع) فقتل فی کربلاء، و أصیب سائر الأئمة بالسم، فلو کانوا یعلمون ما سیجری علیهم کان ذلک من إلقاء النفس فی التهلکة و هو محرم، و الإشکال کما تری مأخوذ من الآیتین: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ لَاسْتَکْثَرْتُ مِنَ الْخَیْرِ» «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ .
و یرده أنه مغالطة بالخلط بین العلوم العادیة و غیر العادیة فالعلم غیر العادی بحقائق الأمور لا أثر له فی تغییر مجری الحوادث الخارجیة.
توضیح ذلک أن أفعالنا الاختیاریة کما تتعلق بإرادتنا کذلک تتعلق بعلل و شرائط أخری مادیة زمانیة و مکانیة إذا اجتمعت علیها تلک العلل و الشرائط و تمت بالإرادة تحققت العلة التامة و کان تحقق الفعل عند ذلک واجبا ضروریا إذ من المستحیل تخلف المعلول عن علته التامة.
فنسبة الفعل و هو معلول إلی علته التامة نسبة الوجوب و الضرورة کنسبة جمیع الحوادث إلی عللها التامة، و نسبته إلی إرادتنا و هی جزء علته نسبة الجواز و الإمکان.
فتبین أن جمیع الحوادث الخارجیة و منها أفعالنا الاختیاریة واجبة الحصول فی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 193
الخارج واقعة فیها علی صفة الضرورة و لا ینافی ذلک کون أفعالنا الاختیاریة ممکنة بالنسبة إلینا مع وجوبها علی ما تقدم.
فإذا کان کل حادث و منها أفعالنا الاختیاریة بصفة الاختیار معلولا له علة تامة یستحیل معها تخلفه عنها کانت الحوادث سلسلة منتظمة یستوعبها الوجوب لا یتعدی حلقة من حلقاتها موضعها و لا تتبدل من غیرها و کان الجمیع واجبا من أول یوم سواء فی ذلک ما وقع فی الماضی و ما لم یقع بعد، فلو فرض حصول علم بحقائق الحوادث علی ما هی علیها فی متن الواقع لم یؤثر ذلک فی إخراج حادث منها و إن کان اختیاریا عن ساحة الوجوب إلی حد الإمکان.
فإن قلت: بل یقع هذا العلم الیقینی فی مجری أسباب الأفعال الاختیاریة کالعلم الحاصل من الطرق العادیة فیستفاد منه فیما إذا خالف العلم الحاصل من الطرق العادیة فیصیر سببا للفعل أو الترک حیث یبطل معه العلم العادی.
قلت: کلا فإن المفروض تحقق العلة التامة للعلم العادی مع سائر أسباب الفعل الاختیاری فمثله کمثل أهل الجحود و العناد من الکفار یستیقنون بأن مصیرهم مع الجحود إلی النار و مع ذلک یصرون علی جحودهم لحکم هواهم بوجوب الجحود و هذا منهم هو العلم العادی بوجوب الفعل، قال تعالی فی قصة آل فرعون: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14.
و بهذا یندفع ما یمکن أن یقال: لا یتصور علم یقینی بالخلاف مع عدم تأثیره فی الإرادة فلیکشف عدم تأثیره فی الإرادة عن عدم تحقق علم علی هذا الوصف.
وجه الاندفاع: أن مجرد تحقق العلم بالخلاف لا یستوجب تحقق الإرادة مستندة إلیه و إنما هو العلم الذی یتعلق بوجوب الفعل مع التزام النفس به کما مر فی جحود أهل الجحود و إنکارهم الحق مع یقینهم به و مثله الفعل بالعنایة فإن سقوط الواقف علی جذع عال، منه علی الأرض بمجرد تصور السقوط لا یمنع عنه علمه بأن فی السقوط هلاکه القطعی.



[بیان 

و قد أجاب بعضهم عن أصل الإشکال بأن للنبی ص و الأئمة (ع)
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تکالیف خاصة بکل واحد منهم فعلیهم أن یقتحموا هذه المهالک و إن کان ذلک منا إلقاء النفس فی التهلکة و هو حرام، و إلیه إشارة فی بعض الأخبار.
و أجاب بعضهم عنه بأن الذی ینجز التکالیف من العلم هو العلم من الطرق العادیة و أما غیره فلیس بمنجز، و یمکن توجیه الوجهین بما یرجع إلی ما تقدم.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ کَفَرْتُمْ بِهِ وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ إلخ، ضمائر «کانَ و «بِهِ و «مِثْلِهِ علی ما یعطیه السیاق للقرآن، و قوله: «وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ إلخ، معطوف علی الشرط و یشارکه فی الجزاء، و المراد بمثل القرآن مثله من حیث مضمونه فی المعارف الإلهیة و هو کتاب التوراة الأصلیة التی نزلت علی موسی (ع)، و قوله: «فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ أی فآمن الشاهد الإسرائیلی المذکور بعد شهادته.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ تعلیل للجزاء المحذوف دال علیه، و الظاهر أنه أ لستم ضالین لا ما قیل: إنه أ لستم ظلمتم لأن التعلیل بعدم هدایة الله الظالمین إنما یلائم ضلالهم لا ظلمهم و إن کانوا متصفین بالوصفین جمیعا.
و المعنی: قل للمشرکین: أخبرونی إن کان هذا القرآن من عند الله و الحال أنکم کفرتم به و شهد شاهد من بنی إسرائیل علی مثل ما فی القرآن من المعارف فآمن هو و استکبرتم أنتم أ لستم فی ضلال؟ فإن الله لا یهدی القوم الظالمین.
و الذی شهد علی مثله فآمن علی ما فی بعض الأخبار هو عبد الله بن سلام من علماء الیهود، و الآیة علی هذا مدنیة لا مکیة لأنه ممن آمن بالمدینة، و قول بعضهم: من الجائز أن یکون التعبیر بالماضی فی قوله: «وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ لتحقق الوقوع و القصة واقعة فی المستقبل سخیف لأنه لا یلائم کون الآیة فی سیاق الاحتجاج فالمشرکون ما کانوا لیسلموا للنبی ص صدقه فیما یخبرهم به من الأمور المستقبلة.
و فی معنی الآیة أقوال أخر منها أن المراد ممن شهد علی مثله فآمن هو موسی (ع) شهد علی التوراة فآمن به و إنما عدلوا عن المعنی السابق إلی هذا المعنی للبناء علی کون الآیة مکیة، و أنه إنما أسلم عبد الله بن سلام بالمدینة.
و فیه أولا: عدم الدلیل علی کون الآیة مکیة و لتکن القصة دلیلا علی کونها مدنیة، و ثانیا: بعد أن یجعل موسی الکلیم (ع) قرینا لهؤلاء المشرکین الأجلاف 
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یقاسون به فیقال ما محصله: أن موسی (ع) آمن بالکتاب النازل علیه و أنتم استکبرتم عن الإیمان بالقرآن فسخافته ظاهرة.
و مما قیل إن المثل فی الآیة بمعنی نفس الشی‌ء کما قیل فی قوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری: 11، و هو فی البعد کسابقه.
قوله تعالی: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لِلَّذِینَ آمَنُوا لَوْ کانَ خَیْراً ما سَبَقُونا إِلَیْهِ إلی آخر الآیة قیل: اللام فی قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» للتعلیل أی لأجل إیمانهم و یئول إلی معنی فی، و ضمیر «کان» و «إلیه» للقرآن من جهة الإیمان به.
و المعنی: و قال الذین کفروا فی الذین آمنوا- أی لأجل إیمانهم-: لو کان الإیمان بالقرآن خیرا ما سبقونا- أی المؤمنون- إلیه.
و قال بعضهم: إن المراد بالذین آمنوا بعض المؤمنین و بالضمیر العائد إلیه فی قوله: «سبقونا» البعض الآخر، و اللام متعلق بقال و المعنی: و قال الذین کفروا لبعض المؤمنین لو کان خیرا ما سبقنا البعض من المؤمنین و هم الغائبون إلیه، و فیه أنه بعید من سیاق الآیة.
و قال آخرون: إن المراد بالذین آمنوا المؤمنون جمیعا لکن فی قوله: ما سَبَقُونا التفاتا و الأصل ما سبقتمونا و هو فی البعد کسابقه و لیس خطاب الحاضرین بصیغة الغیبة من الالتفات فی شی‌ء.
و قوله: «وَ إِذْ لَمْ یَهْتَدُوا بِهِ فَسَیَقُولُونَ هذا إِفْکٌ قَدِیمٌ ضمیر «به» للقرآن و کذا الإشارة بهذا إلیه و الإفک الافتراء أی و إذ لم یهتدوا بالقرآن لاستکبارهم عن الإیمان به فسیقولون أی الذین کفروا هذا أی القرآن إفک و افتراء قدیم، و قولهم: هذا إفک قدیم کقولهم: أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ 
قوله تعالی: «وَ مِنْ قَبْلِهِ کِتابُ مُوسی إِماماً وَ رَحْمَةً وَ هذا کِتابٌ مُصَدِّقٌ لِساناً عَرَبِیًّا» إلخ، الظاهر أن قوله: «وَ مِنْ قَبْلِهِ إلخ، جملة حالیة و المعنی: فسیقولون هذا إفک قدیم و الحال أن کتاب موسی حال کونه إماما و رحمة قبله أی قبل القرآن و هذا القرآن کتاب مصدق له حال کونه لسانا عربیا لیکون منذرا للذین ظلموا و هو بشری للمحسنین فکیف یکون إفکا.
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و کون التوراة إماما و رحمة هو کونها بحیث یقتدی بها بنو إسرائیل و یتبعونها فی أعمالهم و رحمة للذین آمنوا بها و اتبعوها فی إصلاح نفوسهم.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ قالُوا رَبُّنَا اللَّهُ ثُمَّ اسْتَقامُوا» إلی آخر الآیة المراد بقولهم ربنا الله إقرارهم و شهادتهم بانحصار الربوبیة فی الله سبحانه و توحده فیها، و باستقامتهم ثباتهم علی ما شهدوا به من غیر زیغ و انحراف و التزامهم بلوازمه العملیة.
و قوله: «فَلا خَوْفٌ عَلَیْهِمْ وَ لا هُمْ یَحْزَنُونَ أی لیس قبالهم مکروه محتمل یخافونه من عقاب محتمل، و لا مکروه محقق یحزنون به من عقاب أو هول، فالخوف إنما یکون من مکروه ممکن الوقوع، و الحزن من مکروه محقق الوقوع، و الفاء فی قوله: «فَلا خَوْفٌ إلخ، لتوهم معنی الشرط فإن الکلام فی معنی من قال ربنا الله ثم استقام فلا خوف إلخ.
قوله تعالی: «أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ المراد بصحابة الجنة ملازمتها، و قوله: «خالِدِینَ فِیها» حال مؤکدة لمعنی الصحابة.
و المعنی: أولئک الذین قالوا ربنا الله ثم استقاموا ملازمون للجنة حال کونهم خالدین فیها جزاء بما کانوا یعملون فی الدنیا من الطاعات و القربات.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن أبی عبیدة قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله تعالی:
«ائْتُونِی بِکِتابٍ مِنْ قَبْلِ هذا أَوْ أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ- إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ قال: عنی بالکتاب التوراة و الإنجیل «و أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ فإنما عنی بذلک علم أوصیاء الأنبیاء.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه من طریق أبی سلمة بن عبد الرحمن عن ابن عباس عن النبی ص «أَوْ أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ قال: الخط.
أقول: لعل المراد بالخط کتاب مخطوط موروث من الأنبیاء أو العلماء الماضین لکن فی بعض ما روی فی تفسیر قوله: «أَوْ أَثارَةٍ مِنْ عِلْمٍ أنه حسن الخط و فی بعض آخر أنه جودة الخط و هو أجنبی من سیاق الاحتجاج الذی فی الآیة.
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و فی العیون، فی باب مجلس الرضا مع المأمون عنه (ع) حدثنی أبی عن جدی عن آبائه عن الحسین بن علی (ع) قال: اجتمع المهاجرون و الأنصار إلی رسول الله ص- فقالوا: إن لک یا رسول الله مئونة فی نفقتک- و فیمن یأتیک من الوفود، و هذه أموالنا مع دمائنا فاحکم فیها بارا مأجورا- أعط ما شئت و احکم ما شئت من غیر حرج.
قال: فأنزل الله تعالی إلیه الروح الأمین- فقال: یا محمد «قُلْ لا أَسْئَلُکُمْ عَلَیْهِ أَجْراً- إِلَّا الْمَوَدَّةَ فِی الْقُرْبی یعنی أن تودوا قرابتی من بعدی، فخرجوا فقال المنافقون: ما حمل رسول الله علی ترک ما عرضنا علیه- إلا لیحثنا علی قرابته من بعده، و إن هو إلا شی‌ء افتراه فی مجلسه- و کان ذلک من قولهم عظیما.
فأنزل الله عز و جل هذه الآیة «أَمْ یَقُولُونَ افْتَراهُ قُلْ إِنِ افْتَرَیْتُهُ- فَلا تَمْلِکُونَ لِی مِنَ اللَّهِ شَیْئاً هُوَ أَعْلَمُ بِما تُفِیضُونَ فِیهِ- کَفی بِهِ شَهِیداً بَیْنِی وَ بَیْنَکُمْ وَ هُوَ الْغَفُورُ الرَّحِیمُ فبعث إلیهم النبی ص فقال: هل من حدث؟ فقالوا: إی و الله یا رسول الله- لقد قال بعضنا کلاما غلیظا کرهناه- فتلا علیهم رسول الله ص الآیة فبکوا و اشتد بکاؤهم- فأنزل الله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی یَقْبَلُ التَّوْبَةَ عَنْ عِبادِهِ- وَ یَعْفُوا عَنِ السَّیِّئاتِ وَ یَعْلَمُ ما تَفْعَلُونَ .
و فی الدر المنثور، أخرج أبو داود فی ناسخه من طریق عکرمة عن ابن عباس"* فی قوله: «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ قال: نسختها هذه «1» الآیة التی فی الفتح- فخرج إلی الناس فبشرهم بالذی غفر له- ما تقدم من ذنبه و ما تأخر.
فقال رجل من المؤمنین: هنیئا لک یا نبی الله- قد علمنا الآن ما یفعل بک فما ذا یفعل بنا؟ فأنزل الله فی سورة الأحزاب «وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ بِأَنَّ لَهُمْ مِنَ اللَّهِ فَضْلًا کَبِیراً» و قال: «لِیُدْخِلَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ- جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها- وَ یُکَفِّرَ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ- وَ کانَ ذلِکَ عِنْدَ اللَّهِ فَوْزاً عَظِیماً» فبین الله ما به یفعل و بهم.
أقول: الروایة لا تخلو من شی‌ء:
______________________________
(1) یرید قوله تعالی: «لیغفر لک الله ما تقدم من ذنبک و ما تأخر» الفتح. 2.
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أما أولا: فلما تقدم بیانه فی تفسیر الآیة أعنی قوله: «وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ أنها أجنبیة عن العلم بالغیب الذی هو من طریق الوحی بدلالة صریحة من القرآن فلا ینفی بها العلم بالمغفرة من طریق الوحی حتی تنسخها آیة سورة الفتح.
و أما ثانیا: فلأن ظاهر الروایة أن الذنب الذی تصرح بمغفرته آیة سورة الفتح هو الذنب بمعنی مخالفة الأمر و النهی المولویین و سیأتی فی تفسیر سورة الفتح- إن شاء الله تعالی- أن الذنب فی الآیة لغیر هذا المعنی.
و أما ثالثا: فلأن الآیات الدالة علی دخول المؤمنین الجنة کثیرة جدا فی مکیة السور و مدنیتها و لا تدل آیتا سورة الأحزاب علی أزید مما یدل علیه سائر الآیات فلا وجه لتخصیصهما بالدلالة علی دخول المؤمنین الجنة و شمول المغفرة لهم.
علی أن سورة الأحزاب نازلة قبل سورة الفتح بزمان.
و فیه، أخرج أبو یعلی و ابن جریر و الطبرانی و الحاکم و صححه بسند صحیح عن عوف بن مالک الأشجعی قال*: انطلق النبی ص و أنا معه حتی دخلنا علی کنیسة الیهود- یوم عیدهم فکرهوا دخولنا علیهم.
فقال لهم رسول الله ص: أرونی اثنی عشر رجلا منکم- یشهدون أن لا إله إلا الله و أن محمدا رسول الله- یحبط الله عن کل یهودی تحت أدیم السماء- الغضب الذی علیه- فسکتوا فما أجابه منهم أحد، ثم رد علیهم فلم یجبه أحد فثلث فلم یجبه أحد- فقال:
أبیتم فوالله لأنا الحاشر و أنا العاقب- و أنا المقفی آمنتم أو کذبتم.
ثم انصرف و أنا معه حتی کدنا أن نخرج- فإذا رجل من خلفه فقال: کما أنت یا محمد، فأقبل فقال ذلک الرجل: أی رجل تعلموننی فیکم یا معشر الیهود؟ فقالوا: و الله لا نعلم فینا رجلا أعلم بکتاب الله- و لا أفقه منک و لا من أبیک و لا من جدک، فقال:
إنی أشهد بالله أنه النبی الذی تجدونه- فی التوراة و الإنجیل، قالوا: کذبت ثم ردوا علیه و قالوا شرا، فقال رسول الله ص: کذبتم لن یقبل منکم قولکم.
فخرجنا و نحن ثلاث: رسول الله ص- و أنا و ابن سلام فأنزل الله: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ کانَ مِنْ عِنْدِ اللَّهِ وَ کَفَرْتُمْ بِهِ- وَ شَهِدَ شاهِدٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ عَلی مِثْلِهِ فَآمَنَ وَ اسْتَکْبَرْتُمْ- إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ .
أقول: و فی نزول الآیة فی عبد الله بن سلام روایات أخری من طرق أهل السنة
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 199
غیر هذه الروایة، و سیاق الآیة و خاصة قوله: «مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ لا یلائم کون الخطاب فیها لبنی إسرائیل، و قد عد الإنجیل فی الروایة من کتبهم و لیس من کتبهم و الیهود لا یصدقونه.
و فی بعض الروایات أن الآیة نزلت فی ابن یامین من علمائهم حین شهد و أسلم فکذبته الیهود، و الإشکال السابق علی حاله.
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اشارة

وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ إِحْساناً حَمَلَتْهُ أُمُّهُ کُرْهاً وَ وَضَعَتْهُ کُرْهاً وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً حَتَّی إِذا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ بَلَغَ أَرْبَعِینَ سَنَةً قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ وَ أَصْلِحْ لِی فِی ذُرِّیَّتِی إِنِّی تُبْتُ إِلَیْکَ وَ إِنِّی مِنَ الْمُسْلِمِینَ (15) أُولئِکَ الَّذِینَ نَتَقَبَّلُ عَنْهُمْ أَحْسَنَ ما عَمِلُوا وَ نَتَجاوَزُ عَنْ سَیِّئاتِهِمْ فِی أَصْحابِ الْجَنَّةِ وَعْدَ الصِّدْقِ الَّذِی کانُوا یُوعَدُونَ (16) وَ الَّذِی قالَ لِوالِدَیْهِ أُفٍّ لَکُما أَ تَعِدانِنِی أَنْ أُخْرَجَ وَ قَدْ خَلَتِ الْقُرُونُ مِنْ قَبْلِی وَ هُما یَسْتَغِیثانِ اللَّهَ وَیْلَکَ آمِنْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌّ فَیَقُولُ ما هذا إِلاَّ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (17) أُولئِکَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنَّهُمْ کانُوا خاسِرِینَ (18) وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا وَ لِیُوَفِّیَهُمْ أَعْمالَهُمْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ (19)
وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَذْهَبْتُمْ طَیِّباتِکُمْ فِی حَیاتِکُمُ الدُّنْیا وَ اسْتَمْتَعْتُمْ بِها فَالْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ بِما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ بِما کُنْتُمْ تَفْسُقُونَ (20)
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لما قسم الناس فی قوله: «لِیُنْذِرَ الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ بُشْری لِلْمُحْسِنِینَ إلی ظالمین و محسنین و أشیر فیه إلی أن للظالمین ما یخاف و یحذر و للمحسنین ما یسر الإنسان و یبشر به عقب ذلک فی هذا الفصل من الآیات بتفصیل القول فیه، و أن الناس بین قوم تائبین إلی الله مسلمین له و هم الذین یتقبل أحسن أعمالهم و یتجاوز عن سیئاتهم فی أصحاب الجنة، و قوم خاسرین حق علیهم القول فی أمم قد خلت من قبلهم من الجن و الإنس.
و مثل الطائفة الأولی بمن کان مؤمنا بالله مسلما له بارا بوالدیه یسأل الله أن یلهمه الشکر علی ما أنعم علیه و علی والدیه و العمل الصالح و إصلاح ذریته، و الطائفة الثانیة بمن کان عاقا لوالدیه إذا دعواه إلی الإیمان بالله و الیوم الآخر فیزجرهما و یعد ذلک من أساطیر الأولین.
قوله تعالی: «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ بِوالِدَیْهِ إِحْساناً» إلی آخر الآیة، الوصیة علی ما ذکره الراغب هو التقدم إلی الغیر بما یعمل به مقترنا بوعظ و التوصیة تفعیل من الوصیة قال تعالی: «وَ وَصَّی بِها إِبْراهِیمُ بَنِیهِ»: البقرة: 132، فمفعوله الثانی الذی یتعدی إلیه بالباء من قبیل الأفعال، فالمراد بالتوصیة بالوالدین التوصیة بعمل یتعلق بهما و هو الإحسان إلیهما.
و علی هذا فتقدیر الکلام: و وصینا الإنسان بوالدیه أن یحسن إلیهما إحسانا.
و فی إعراب: «إِحْساناً» أقوال أخر کقول بعضهم: إنه مفعول مطلق علی تضمین «وصینا» معنی أحسنا، و التقدیر: وصینا الإنسان محسنین إلیهما إحسانا، و قول بعضهم: إنه صفة لمصدر محذوف بتقدیر مضاف أی إیصاء ذا إحسان، و قول بعضهم:
هو مفعول له، و التقدیر: وصیناه بهما لإحساننا إلیهما، إلی غیر ذلک مما قیل.
و کیف کان فبر الوالدین و الإحسان إلیهما من الأحکام العامة المشرعة فی جمیع 
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الشرائع کما تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «قُلْ تَعالَوْا أَتْلُ ما حَرَّمَ رَبُّکُمْ عَلَیْکُمْ أَلَّا تُشْرِکُوا بِهِ شَیْئاً وَ بِالْوالِدَیْنِ إِحْساناً»: الأنعام: 151، و لذلک قال: «وَ وَصَّیْنَا الْإِنْسانَ فعممه لکل إنسان.
ثم عقبه سبحانه بالإشارة إلی ما قاسته أمه فی حمله و وضعه و فصاله إشعارا بملاک الحکم و تهییجا لعواطفه و إثارة لغریزة رحمته و رأفته فقال: «حَمَلَتْهُ أُمُّهُ کُرْهاً وَ وَضَعَتْهُ کُرْهاً وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً» أی حملته أمه حملا ذا کره أی مشقة و ذلک لما فی حمله من الثقل، و وضعته وضعا ذا کره و ذلک لما عنده من ألم الطلق.
و أما قوله: «وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً» فقد أخذ فیه أقل مدة الحمل و هو ستة أشهر، و الحولان الباقیان إلی تمام ثلاثین شهرا مدة الرضاع، قال تعالی: «وَ الْوالِداتُ یُرْضِعْنَ أَوْلادَهُنَّ حَوْلَیْنِ کامِلَیْنِ»: البقرة: 233، و قال: «وَ فِصالُهُ فِی عامَیْنِ»: لقمان: 14.
و الفصال التفریق بین الصبی و بین الرضاع، و جعل العامین ظرفا للفصال بعنایة أنه فی آخر الرضاع و لا یتحقق إلا بانقضاء عامین.
و قوله: «حَتَّی إِذا بَلَغَ أَشُدَّهُ وَ بَلَغَ أَرْبَعِینَ سَنَةً» بلوغ الأشد بلوغ زمان من العمر تشتد فیه قوی الإنسان، و قد مر نقل اختلافهم فی معنی بلوغ الأشد فی تفسیر قوله: «وَ لَمَّا بَلَغَ أَشُدَّهُ آتَیْناهُ حُکْماً وَ عِلْماً»: یوسف: 22، و بلوغ الأربعین ملازم عادة لکمال العقل.
و قوله: «قالَ رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَّ وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ الإیزاع الإلهام، و هذا الإلهام لیس بإلهام علم یعلم به الإنسان ما جهلته نفسه بحسب الطبع کما فی قوله: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها» الشمس: 8، بل هو إلهام عملی بمعنی البعث و الدعوة الباطنیة إلی فعل الخیر و شکر النعمة و بالجملة العمل الصالح.
و قد أطلق النعمة التی سأل إلهام الشکر علیها فتعم النعم الظاهریة کالحیاة و الرزق و الشعور و الإرادة، و الباطنیة کالإیمان بالله و الإسلام و الخشوع له و التوکل علیه و التفویض إلیه ففی قوله: «رَبِّ أَوْزِعْنِی أَنْ أَشْکُرَ نِعْمَتَکَ إلخ، سؤال أن یلهمه الثناء علیه بإظهار نعمته قولا و فعلا: أما قولا فظاهر، و أما فعلا فباستعمال هذه النعم 
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استعمالا یظهر به أنها لله سبحانه أنعم بها علیه و لیست له من قبل نفسه و لازمه ظهور العبودیة و المملوکیة من هذا الإنسان فی قوله و فعله جمیعا.
و تفسیر النعمة بقوله: «الَّتِی أَنْعَمْتَ عَلَیَّ وَ عَلی والِدَیَ یفید شکره من قبل نفسه علی ما اختص به من النعمة و من قبل والدیه فیما أنعم به علیهما فهو لسان ذاکر لهما بعدهما.
و قوله: «وَ أَنْ أَعْمَلَ صالِحاً تَرْضاهُ عطف علی قوله: «أَنْ أَشْکُرَ» إلخ، سؤال متمم لسؤال الشکر علی النعم فإن الشکر یحلی ظاهر الأعمال، و الصلاحیة التی یرتضیها الله تعالی تحلی باطنها و تخلصها له تعالی.
و قوله: «وَ أَصْلِحْ لِی فِی ذُرِّیَّتِی الإصلاح فی الذریة إیجاد الصلاح فیهم و هو من الله سبحانه توفیقهم للعمل الصالح و ینجر إلی إصلاح نفوسهم، و تقیید الإصلاح بقوله:
«لی» للدلالة علی أن یکون إصلاحهم بنحو ینتفع هو به أی أن یکون ذریته له فی بره و إحسانه کما کان هو لوالدیه.
و محصل الدعاء سؤال أن یلهمه الله شکر نعمته و صالح العمل و أن یکون بارا محسنا بوالدیه و یکون ذریته له کما کان هو لوالدیه، و قد تقدم «1» غیر مرة أن شکر نعمه تعالی بحقیقة معناه هو کون العبد خالصا لله فیئول معنی الدعاء إلی سؤال خلوص النفس و صلاح العمل.
و قوله: «إِنِّی تُبْتُ إِلَیْکَ وَ إِنِّی مِنَ الْمُسْلِمِینَ أی الذین یسلمون الأمر لک فلا ترید شیئا إلا أرادوه بل لا یریدون إلا ما أردت.
و الجملة فی مقام التعلیل لما یتضمنه الدعاء من المطالب، و یتبین بالآیة حیث ذکر الدعاء و لم یرده بل أیده بما وعد فی قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ نَتَقَبَّلُ عَنْهُمْ إلخ، إن التوبة و الإسلام لله سبحانه إذا اجتمعا فی العبد استعقب ذلک الهامة تعالی بما یصیر به العبد من المخلصین- بفتح اللام- ذاتا و المخلصین- بکسر اللام- عملا أما إخلاص الذات فقد تقدمت الإشارة إلیه آنفا، و أما إخلاص العمل فلأن العمل لا یکون صالحا لقبوله 
______________________________
(1) تفسیر الآیة 144 من سورة آل عمران و الآیة 17 من سورة الأعراف.
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تعالی مرفوعا إلیه إلا إذا کان خالصا لوجهه الکریم، قال تعالی: «أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ»: الزمر: 3.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ نَتَقَبَّلُ عَنْهُمْ أَحْسَنَ ما عَمِلُوا وَ نَتَجاوَزُ عَنْ سَیِّئاتِهِمْ فِی أَصْحابِ الْجَنَّةِ» إلخ، التقبل أبلغ من القبول، و المراد بأحسن ما عملوا طاعاتهم من الواجبات و المندوبات فإنها هی المقبولة المتقبلة و أما المباحات فإنها و إن کانت ذات حسن لکنها لیست بمتقبلة، کذا ذکر فی مجمع البیان و هو تفسیر حسن و یؤیده مقابلة تقبل أحسن ما عملوا بالتجاوز عن السیئات فکأنه قیل: إن أعمالهم طاعات من الواجبات و المندوبات و هی أحسن أعمالهم فنتقبلها و سیئات فنتجاوز عنها و ما لیس بطاعة و لا حسنة فلا شأن له من قبول و غیره.
و قوله: «فِی أَصْحابِ الْجَنَّةِ» متعلق بقوله: «نَتَجاوَزُ» أی نتجاوز عن سیئاتهم فی جملة من نتجاوز عن سیئاتهم من أصحاب الجنة، فهو حال من ضمیر «عَنْهُمْ .
و قوله: «وَعْدَ الصِّدْقِ الَّذِی کانُوا یُوعَدُونَ أی یعدهم الله بهذا الکلام وعد الصدق الذی کانوا یوعدونه إلی هذا الحین بلسان الأنبیاء و الرسل، أو المراد أنه ینجز لهم بهذا التقبل و التجاوز یوم القیامة وعد الصدق الذی کانوا یوعدونه فی الدنیا.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی قالَ لِوالِدَیْهِ أُفٍّ لَکُما أَ تَعِدانِنِی أَنْ أُخْرَجَ وَ قَدْ خَلَتِ الْقُرُونُ مِنْ قَبْلِی لما ذکر الإنسان الذی تاب إلی الله و أسلم له و سأله الخلوص و الإخلاص و بر والدیه و إصلاح أولاده له قابله بهذا الإنسان الذی یکفر بالله و رسوله و المعاد و یعق والدیه إذا دعواه إلی الإیمان و أنذراه بالمعاد.
فقوله: «وَ الَّذِی قالَ لِوالِدَیْهِ أُفٍّ لَکُما» الظاهر أنه مبتدأ فی معنی الجمع و خبره قوله بعد: «أُولئِکَ الَّذِینَ إلخ، و «أف» کلمة تبرم یقصد بها إظهار التسخط و التوجع و «أَ تَعِدانِنِی أَنْ أُخْرَجَ الاستفهام للتوبیخ، و المعنی: أ تعداننی أن أخرج من قبری فأحیا و أحضر للحساب أی أ تعداننی المعاد «وَ قَدْ خَلَتِ الْقُرُونُ مِنْ قَبْلِی أی و الحال أنه هلکت أمم الماضون العائشون من قبلی و لم یحی منهم أحد و لا بعث.
و هذا علی زعمهم حجة علی نفی المعاد و تقریره أنه لو کان هناک إحیاء و بعث لأحیی بعض من هلک إلی هذا الحین و هم فوق حد الإحصاء عددا فی أزمنة طویلة لا
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أمد لها و لا خبر عنهم و لا أثر و لم یتنبهوا أن القرون السالفة لو عادوا کما یقولون کان ذلک بعثا لهم و إحیاء فی الدنیا و الذی وعده الله سبحانه هو البعث للحیاة الآخرة و القیام لنشأة أخری غیر الدنیا.
و قوله: «وَ هُما یَسْتَغِیثانِ اللَّهَ وَیْلَکَ آمِنْ إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ الاستغاثة طلب الغوث من الله أی و الحال أن والدیه یطلبان من الله أن یغیثهما و یعینهما علی إقامة الحجة و استمالته إلی الإیمان و یقولان له: ویلک آمن بالله و بما جاء به رسوله و منه وعده تعالی بالمعاد إن وعد الله بالمعاد من طریق رسله حق.
و منه یظهر أن مرادهما بقولهما: «آمِنْ هو الأمر بالإیمان بالله و رسوله فیما جاء به من عند الله، و قولهما: «إِنَّ وَعْدَ اللَّهِ حَقٌ المراد به المعاد، و تعلیل الأمر بالإیمان به لغرض الإنذار و التخویف.
و قوله: «فَیَقُولُ ما هذا إِلَّا أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ الإشارة بهذا إلی الوعد الذی ذکراه و أنذراه به أو مجموع ما کانا یدعوانه إلیه و المعنی: فیقول هذا الإنسان لوالدیه لیس هذا الوعد الذی تنذراننی به أو لیس هذا الذی تدعواننی إلیه إلا خرافات الأولین و هم الأمم الأولیة الهمجیة.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ إلخ، تقدم بعض الکلام فیه فی تفسیر الآیة 25 من سورة حم السجدة.
قوله تعالی: «وَ لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا» إلی آخر الآیة أی لکل من المذکورین و هم المؤمنون البررة و الکافرون الفجرة منازل و مراتب مختلفة صعودا و حدورا فللجنة درجات و للنار درکات.
و یعود هذا الاختلاف إلی اختلافهم فی أنفسهم و إن کان ظهوره فی أعمالهم و لذلک قال: «لِکُلٍّ دَرَجاتٌ مِمَّا عَمِلُوا» فالدرجات لهم و منشؤها أعمالهم.
و قوله: «وَ لِیُوَفِّیَهُمْ أَعْمالَهُمْ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ اللام للغایة و الجملة معطوفة علی غایة أو غایات أخری محذوفة لم یتعلق بذکرها غرض، و إنما جعلت غایة لقوله: «لِکُلٍّ دَرَجاتٌ لأنه فی معنی و جعلناهم درجات، و المعنی: جعلناهم درجات لکذا و کذا و لیوفیهم أعمالهم و هم لا یظلمون.
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و معنی توفیتهم أعمالهم إعطاؤهم نفس أعمالهم فالآیة من الآیات الدالة علی تجسم الأعمال، و قیل: الکلام علی تقدیر مضاف و التقدیر و لیوفیهم أجور أعمالهم.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ» إلخ، عرض الماء علی الدابة و للدابة وضعه بمرأی منها بحیث إن شاءت شربته، و عرض المتاع علی البیع وضعه موضعا لا مانع من وقوع البیع علیه.
و قوله: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ» قیل: المراد بعرضهم علی النار تعذیبهم فیها من قولهم: عرض فلان علی السیف إذا قتل و هو مجاز شائع.
و فیه أن قوله فی آخر السورة «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا قالَ فَذُوقُوا الْعَذابَ لا یلائمه تلک الملاءمة حیث فرع ذوق العذاب علی العرض فهو غیره.
و قیل: إن فی الآیة قلبا و الأصل عرض النار علی الذین کفروا لأن من الواجب فی تحقق معنی العرض أن یکون فی المعروض علیه شعور بالمعروض و النار لا شعور لها بالذین کفروا بل الأمر بالعکس ففی الکلام قلب، و المراد عرض النار علی الذین کفروا.
و وجهه بعض المفسرین بأن المناسب أن یؤتی بالمعروض إلی المعروض علیه کما فی قولنا: عرضت الماء علی الدابة و عرضت الطعام علی الضیف، و لما کان الأمر فی عرض النار علی الذین کفروا بالعکس فإنهم هم المسیرون إلی النار فقلب الکلام رعایة لهذا الاعتبار.
و فیه نظر أما ما ذکر من أن المعروض علیه یجب أن یکون ذا شعور و إدراک بالمعروض حتی یرغب إلیه أو یرغب عنه و النار لا شعور لها ففیه أولا: أنه ممنوع کما یؤیده قولهم: عرضت المتاع علی البیع، و قوله تعالی: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ الْجِبالِ»: الأحزاب: 72، و ثانیا: أنا لا نسلم خلو نار الآخرة عن الشعور، ففی الأخبار الصحیحة أن للجنة و النار شعورا و یشعر به قوله:
«یَوْمَ نَقُولُ لِجَهَنَّمَ هَلِ امْتَلَأْتِ وَ تَقُولُ هَلْ مِنْ مَزِیدٍ»: ق: 30، و غیره من الآیات.
و أما ما قیل من أن المناسب تحریک المعروض إلی المعروض علیه فلا نسلم لزومه و لا اطراده فهو منقوض بقوله: «إِنَّا عَرَضْنَا الْأَمانَةَ عَلَی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»:
الآیة، الأحزاب: 72.
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علی أن فی کلامه تعالی ما یدل علی الإتیان بالنار إلی الذین کفروا کقوله: «وَ جِی‌ءَ یَوْمَئِذٍ بِجَهَنَّمَ یَوْمَئِذٍ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ وَ أَنَّی لَهُ الذِّکْری : الفجر: 23.
فالحق أن العرض و هو إظهار عدم المانع من تلبس شی‌ء بشی‌ء معنی له نسبة إلی الجانبین یمکن أخذ کل منهما أصلا معروضا علیه و الآخر فرعا معروضا فتارة تؤخذ النار معروضة علی الکافرین بعنایة أن لا مانع من عمل صالح أو شفاعة تمنع من دخولهم فیها کقوله تعالی: «وَ عَرَضْنا جَهَنَّمَ یَوْمَئِذٍ لِلْکافِرِینَ عَرْضاً»: الکهف: 100، و تارة یؤخذ الکفار معروضین للنار بعنایة أن لا مانع یمنع النار أن تعذبهم، کما فی قوله:
«النَّارُ یُعْرَضُونَ عَلَیْها غُدُوًّا وَ عَشِیًّا»: المؤمن: 36، و قوله: «یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ» الآیة.
و علی هذا فالأشبه تحقق عرضین یوم القیامة: عرض جهنم للکافرین حین تبرز لهم ثم عرضهم علی جهنم بعد الحساب و القضاء الفصل بدخولهم فیها حین یساقون إلیها، قال تعالی: «وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً»: الزمر: 71.
و قوله: «أَذْهَبْتُمْ طَیِّباتِکُمْ فِی حَیاتِکُمُ الدُّنْیا وَ اسْتَمْتَعْتُمْ بِها» علی تقدیر القول أی یقال لهم: «أَذْهَبْتُمْ إلخ، و الطیبات الأمور التی تلائم النفس و توافق الطبع و یستلذ بها الإنسان، و إذهاب الطیبات إنفادها بالاستیفاء لها، و المراد بالاستمتاع بها استعمالها و الانتفاع بها لنفسها لا للآخرة و التهیؤ لها.
و المعنی: یقال لهم حین عرضهم علی النار: أنفذتم الطیبات التی تلتذون بها فی حیاتکم الدنیا و استمتعتم بتلک الطیبات فلم یبق لکم شی‌ء تلتذون به فی الآخرة.
و قوله: «فَالْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ بِما کُنْتُمْ تَسْتَکْبِرُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ بِما کُنْتُمْ تَفْسُقُونَ تفریع علی إذهابهم الطیبات، و عذاب الهون العذاب الذی فیه الهوان و الخزی.
و المعنی: فالیوم تجزون العذاب الذی فیه الهوان و الخزی قبال استکبارکم فی الدنیا عن الحق و قبال فسقکم و تولیکم عن الطاعات، و هما ذنبان أحدهما متعلق بالاعتقاد و هو الاستکبار عن الحق و الثانی متعلق بالعمل و هو الفسق.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن المنذر من طریق قتادة عن أبی حرب بن أبی الأسود الدؤلی قال*: رفع إلی عمر امرأة ولدت لستة أشهر- فسأل عنها أصحاب النبی فقال علی: لا رجم علیها أ لا تری أنه یقول: وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً، و قال: وَ فِصالُهُ فِی عامَیْنِ و کان الحمل هاهنا ستة أشهر فترکها عمر. قال: ثم بلغنا أنها ولدت آخر لستة أشهر.:
أقول: و روی القصة المفید فی الإرشاد،.
و فیه، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن بعجة بن عبد الله الجهنی قال*: تزوج رجل منا امرأة من جهینة- فولدت له تماما لستة أشهر- فانطلق زوجها إلی عثمان بن عفان فأمر برجمها- فبلغ ذلک علیا فأتاه فقال: ما تصنع؟ قال: ولدت تماما لستة أشهر و هل یکون ذلک؟ قال علی: أ ما سمعت الله تعالی یقول: وَ حَمْلُهُ وَ فِصالُهُ ثَلاثُونَ شَهْراً- و قال:
حَوْلَیْنِ کامِلَیْنِ فکم تجده بقی إلا ستة أشهر؟.
فقال عثمان: و الله ما فطنت لهذا. علی بالمرأة فوجدوها قد فرغ منها، و کان من قولها لأختها: لا تحزنی- فو الله ما کشف فرجی أحد قط غیره. قال: فشب الغلام بعد فاعترف الرجل به- و کان أشبه الناس به. قال: فرأیت الرجل بعد یتساقط عضوا عضوا علی فراشه.
و فی التهذیب، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال*: سأله أبی و أنا حاضر عن قول الله عز و جل: «حَتَّی إِذا بَلَغَ أَشُدَّهُ قال: الاحتلام.
و فی الخصال، عن أبی بصیر قال: قال أبو عبد الله (ع): إذا بلغ العبد ثلاثا و ثلاثین سنة فقد بلغ أشده، و إذا بلغ أربعین سنة فقد بلغ منتهاه، فإذا طعن فی إحدی و أربعین فهو فی النقصان، و ینبغی لصاحب الخمسین أن یکون کمن کان فی النزع.
أقول: لا تخلو الروایة من إشعار بکون بلوغ الأشد مما یختلف بالمراتب فیکون الاحتلام و هو غالبا فی الست عشرة أول مرتبة منها و الثلاث و الثلاثین و هی بعد مضی ست عشرة أخری المرتبة الثانیة، و قد تقدم فی نظیره الآیة من سورة یوسف بعض أخبار أخر.
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و اعلم أنه قد وردت فی الآیة أخبار تطبقها علی الحسین بن علی (ع) و ولادته لستة أشهر و هی من الجری.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن عبد الله قال"*: إنی لفی المسجد حین خطب مروان فقال: إن الله قد أری أمیر المؤمنین فی یزید رأیا حسنا- و إن یستخلفه فقد استخلف أبو بکر و عمر، فقال عبد الرحمن بن أبی بکر: أ هرقلیة؟ إن أبا بکر و الله ما جعلها فی أحد من ولده- و لا أحد من أهل بیته- و لا جعلها معاویة إلا رحمة و کرامة لولده.
فقال مروان: أ لست الذی قال لوالدیه: أف لکما؟ فقال عبد الرحمن: أ لست ابن اللعین- الذی لعن أباک رسول الله ص؟.
قال: و سمعتها عائشة فقالت: یا مروان أنت القائل لعبد الرحمن کذا و کذا؟
کذبت و الله ما فیه نزلت. نزلت فی فلان بن فلان.
و فیه، أخرج ابن جریر عن ابن عباس"*: فی الذی قال لوالدیه أف لکما الآیة، قال:
هذا ابن لأبی بکر:
أقول: و روی ذلک أیضا عن قتادة و السدی، و قصة روایة مروان و تکذیب عائشة له مشهورة. قال فی روح المعانی بعد رد روایة مروان: و وافق بعضهم کالسهیلی فی الأعلام مروان فی زعم نزولها فی عبد الرحمن، و علی تسلیم ذلک لا معنی للتعییر لا سیما من مروان فإن الرجل أسلم و کان من أفاضل الصحابة و أبطالهم، و کان له فی الإسلام عناء یوم الیمامة و غیره، و الإسلام یجب ما قبله فالکافر إذا أسلم لا ینبغی أن یعیر بما کان یقول. انتهی.
و فیه أن الروایات لو صحت لم یکن مناص عن صریح شهادة الآیة علیه بقوله:
«أُولئِکَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ إلی قوله- إِنَّهُمْ کانُوا خاسِرِینَ و لم ینفع شی‌ء مما دافع عنه به.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا- إلی قوله- وَ اسْتَمْتَعْتُمْ بِها» قال: أکلتم و شربتم و رکبتم، و هی فی بنی فلان «فَالْیَوْمَ تُجْزَوْنَ عَذابَ الْهُونِ قال: العطش.
و فی المحاسن، بإسناده عن ابن القداح عن أبی عبد الله (ع) عن آبائه (ع)
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قال*: أتی یعنی النبی ص بخبیص «1» فأبی أن یأکله- فقیل: أ تحرمه؟ فقال: لا و لکنی أکره أن تتوق إلیه نفسی- ثم تلا الآیة «أَذْهَبْتُمْ طَیِّباتِکُمْ فِی حَیاتِکُمُ الدُّنْیا».
و فی المجمع، فی الآیة و قد روی فی الحدیث أن عمر بن الخطاب قال*: استأذنت علی رسول الله ص- فدخلت علیه فی مشربة أم إبراهیم- و إنه لمضطجع علی حفصة و إن بعضه علی التراب- و تحت رأسه وسادة محشوة لیفا- فسلمت علیه ثم جلست فقلت: یا رسول الله- أنت نبی الله و صفوته و خیرته من خلقه- و کسری و قیصر علی سریر الذهب و فرش الحریر و الدیباج! فقال رسول الله ص: أولئک قوم عجلت طیباتهم- و هی وشیکة الانقطاع، و إنما أخرت لنا طیباتنا.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، بطرق عنه 
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اشارة

وَ اذْکُرْ أَخا عادٍ إِذْ أَنْذَرَ قَوْمَهُ بِالْأَحْقافِ وَ قَدْ خَلَتِ النُّذُرُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ أَلاَّ تَعْبُدُوا إِلاَّ اللَّهَ إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ (21) قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَأْفِکَنا عَنْ آلِهَتِنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ (22) قالَ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ (23) فَلَمَّا رَأَوْهُ عارِضاً مُسْتَقْبِلَ أَوْدِیَتِهِمْ قالُوا هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا بَلْ هُوَ مَا اسْتَعْجَلْتُمْ بِهِ رِیحٌ فِیها عَذابٌ أَلِیمٌ (24) تُدَمِّرُ کُلَّ شَیْ‌ءٍ بِأَمْرِ رَبِّها فَأَصْبَحُوا لا یُری إِلاَّ مَساکِنُهُمْ کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ الْمُجْرِمِینَ (25)
وَ لَقَدْ مَکَّنَّاهُمْ فِیما إِنْ مَکَّنَّاکُمْ فِیهِ وَ جَعَلْنا لَهُمْ سَمْعاً وَ أَبْصاراً وَ أَفْئِدَةً فَما أَغْنی عَنْهُمْ سَمْعُهُمْ وَ لا أَبْصارُهُمْ وَ لا أَفْئِدَتُهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِذْ کانُوا یَجْحَدُونَ بِآیاتِ اللَّهِ وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ (26) وَ لَقَدْ أَهْلَکْنا ما حَوْلَکُمْ مِنَ الْقُری وَ صَرَّفْنَا الْآیاتِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ (27) فَلَوْ لا نَصَرَهُمُ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ قُرْباناً آلِهَةً بَلْ ضَلُّوا عَنْهُمْ وَ ذلِکَ إِفْکُهُمْ وَ ما کانُوا یَفْتَرُونَ (28)
______________________________
(1) نوع من الحلواء.
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بیان‌

لما قسم الناس علی قسمین و انتهی الکلام إلی الإنذار عقب ذلک بالإشارة إلی قصتین قصة قوم عاد و هلاکهم و معها الإشارة إلی هلاک القری التی حول مکة و قصة إیمان قوم من الجن صرفهم الله إلی النبی ص فاستمعوا القرآن فآمنوا و رجعوا إلی قومهم منذرین و إنما أورد القصتین لیعتبر بهما من شاء أن یعتبر منهم، و هذه الآیات المنقولة تتضمن أولی القصتین.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرْ أَخا عادٍ إِذْ أَنْذَرَ قَوْمَهُ بِالْأَحْقافِ وَ قَدْ خَلَتِ النُّذُرُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ إلخ، أخو القوم هو المنسوب إلیهم من جهة الأب، و المراد بأخی عاد هود النبی (ع)، و الأحقاف مسکن قوم عاد و المتیقن أنه فی جنوب جزیرة العرب و لا أثر الیوم باقیا منهم، و اختلفوا أین هو؟ فقیل: واد بین عمان و مهرة، و قیل رمال بین عمان إلی حضرموت، و قیل: رمال مشرفة علی البحر بالشحر من أرض الیمن و قیل غیر ذلک.
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و قوله: «وَ قَدْ خَلَتِ النُّذُرُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ النذر جمع نذیر و المراد به الرسول علی ما یفیده السیاق، و أما تعمیم بعضهم الندر للرسول و نوابهم من العلماء ففی غیر محله.
و فسروا «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ بالذین کانوا قبله و «مِنْ خَلْفِهِ بالذین جاءوا بعده و یمکن العکس بأن یکون المراد بالنذر بین یدیه من کانوا فی زمانه، و من خلفه من کان قبله، و الأولی علی الأول أن یکون المراد بخلو النذر من بین یدیه و من خلفه أن یکون کنایة عن مجیئه إلیهم و إنذاره لهم علی فترة من الرسل.
و قوله: «أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا اللَّهَ تفسیر للإنذار و فیه إشارة إلی أن أساس دینه الذی یرجع إلیه تفاصیله هو التوحید.
و قوله: «إِنِّی أَخافُ عَلَیْکُمْ عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ تعلیل لدعوتهم إلی التوحید، و الظاهر أن المراد بالیوم العظیم یوم عذاب الاستئصال لا یوم القیامة یدل علی ذلک ما سیأتی من قولهم: «فَأْتِنا بِما تَعِدُنا» و قوله: «بَلْ هُوَ مَا اسْتَعْجَلْتُمْ بِهِ و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «قالُوا أَ جِئْتَنا لِتَأْفِکَنا عَنْ آلِهَتِنا» إلخ، جواب القوم له قبال إنذاره، و قوله: «لِتَأْفِکَنا عَنْ آلِهَتِنا» بتضمین الإفک و هو الکذب و الفریة معنی الصرف و المعنی: قالوا أ جئتنا لتصرفنا عن آلهتنا إفکا و افتراء.
و قوله: «فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ أمر تعجیزی منهم له زعما منهم أنه (ع) کاذب فی دعواته آفک فی إنذاره.
قوله تعالی: «قالَ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ إلخ، جواب هود عن قولهم ردا علیهم، فقوله: «إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ قصر العلم بنزول العذاب فیه تعالی لأنه من الغیب الذی لا یعلم حقیقته إلا الله جل شأنه، و هو کنایة عن أنه (ع) لا علم له بأنه ما هو؟ و لا کیف هو؟ و لا متی هو؟ و لذلک عقبه بقوله: «وَ أُبَلِّغُکُمْ ما أُرْسِلْتُ بِهِ أی إن الذی حملته و أرسلت به إلیکم هو الذی أبلغکموه و لا علم لی بالعذاب الذی أمرت بإنذارکم به ما هو؟ و کیف هو؟ و متی هو؟ و لا قدرة لی علیه.
و قوله: «وَ لکِنِّی أَراکُمْ قَوْماً تَجْهَلُونَ إضراب عما یدل علیه الکلام من نفیه العلم عن نفسه، و المعنی: لا علم لی بما تستعجلون به من العذاب و لکنی أراکم قوما
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تجهلون فلا تمیزون ما ینفعکم مما یضرکم و خیرکم من شرکم حین تردون دعوة الله و تکذبون بآیاته و تستهزءون بما یوعدکم به من العذاب.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَوْهُ عارِضاً مُسْتَقْبِلَ أَوْدِیَتِهِمْ قالُوا هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا» إلخ، صفة نزول العذاب إلیهم بادئ ظهوره علیهم.
و العارض هو السحاب یعرض فی الأفق ثم یطبق السماء و هو صفة العذاب الذی یرجع إلیه ضمیر «رَأَوْهُ المعلوم من السیاق، و قوله: «مُسْتَقْبِلَ أَوْدِیَتِهِمْ صفة أخری له، و الأودیة جمع الوادی، و قوله: «قالُوا هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا» أی استبشروا ظنا منهم أنه سحاب عارض ممطر لهم فقالوا: هذا الذی نشاهده سحاب عارض ممطر إیانا.
و قوله: «بَلْ هُوَ مَا اسْتَعْجَلْتُمْ بِهِ رِیحٌ فِیها عَذابٌ أَلِیمٌ رد لقولهم: «هذا عارِضٌ مُمْطِرُنا» بالإضراب عنه إلی بیان الحقیقة فبین أولا علی طریق التهکم أنه العذاب الذی استعجلتم به حین قلتم: «فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ و زاد فی البیان ثانیا بقوله: «رِیحٌ فِیها عَذابٌ أَلِیمٌ .
و الکلام من کلامه تعالی و قیل: هو کلام لهود النبی (ع).
قوله تعالی: «تُدَمِّرُ کُلَّ شَیْ‌ءٍ بِأَمْرِ رَبِّها فَأَصْبَحُوا لا یُری إِلَّا مَساکِنُهُمْ کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ الْمُجْرِمِینَ التدمیر الإهلاک، و تعلقه بکل شی‌ء و إن کان یفید عموم التدمیر لکن السیاق یخصصه بنحو الإنسان و الدواب و الأموال، فالمعنی: أن تلک الریح ریح تهلک کل ما مرت علیه من إنسان و دواب و أموال.
و قوله: «فَأَصْبَحُوا لا یُری إِلَّا مَساکِنُهُمْ بیان لنتیجة نزول العذاب، و قوله:
«کَذلِکَ نَجْزِی الْقَوْمَ الْمُجْرِمِینَ إعطاء ضابط کلی فی مجازاة المجرمین بتشبیه الکلی بالفرد الممثل به و التشبیه فی الشدة أی إن سنتنا فی جزاء المجرمین علی هذا النحو الذی قصصناه من الشدة فهو کقوله تعالی: «وَ کَذلِکَ أَخْذُ رَبِّکَ إِذا أَخَذَ الْقُری وَ هِیَ ظالِمَةٌ إِنَّ أَخْذَهُ أَلِیمٌ شَدِیدٌ»: هود: 102.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاهُمْ فِیما إِنْ مَکَّنَّاکُمْ فِیهِ إلخ، موعظة لکفار مکة مستنتجة من القصة.
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و التمکین إقرار الشی‌ء و إثباته فی المکان، و هو کنایة عن إعطاء القدرة و الاستطاعة فی التصرف و «ما» فی «فیما» موصولة أو موصوفة و «إِنْ نافیة، و المعنی: و لقد جعلنا قوم هود فی الذی- أو فی شی‌ء- ما مکناکم معشر کفار مکة و من یتلوکم فیه من بسطة الأجسام و قوة الأبدان و البطش الشدید و القدرة القومیة.
و قوله: «وَ جَعَلْنا لَهُمْ سَمْعاً وَ أَبْصاراً وَ أَفْئِدَةً» أی جهزناهم بما یدرکون به ما ینفعهم و ما یضرهم و هو السمع و الأبصار و ما یمیزون به ما ینفعهم مما یضرهم فیحتالون لجلب النفع و لدفع الضر بما قدروا کما أن لکم ذلک.
و قوله: «فَما أَغْنی عَنْهُمْ سَمْعُهُمْ وَ لا أَبْصارُهُمْ وَ لا أَفْئِدَتُهُمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِذْ کانُوا یَجْحَدُونَ بِآیاتِ اللَّهِ ما فی «فَما أَغْنی نافیة لا استفهامیة، و «إِذْ» ظرف متعلق بالنفی الذی فی قوله: «فَما أَغْنی .
و محصل المعنی: أنهم کانوا من التمکن علی ما لیس لکم ذلک و کان لهم من أدوات الإدراک و التمییز ما یحتال به الإنسان لدفع المکاره و الاتقاء من الحوادث المهلکة المبیدة لکن لم یغن عنهم و لم ینفعهم هذه المشاعر و الأفئدة شیئا عند ما جحدوا آیات الله فما الذی یؤمنکم من عذاب الله و أنتم جاحدون لآیات الله.
و قیل: معنی الآیة: و لقد مکناهم فی الذی أو فی شی‌ء ما مکناکم فیه من القوة و الاستطاعة و جعلنا لهم سمعا و أبصارا و أفئدة لیستعملوها فیما خلقت له و یسمعوا کلمة الحق و یشاهدوا آیات التوحید و یعتبروا بالتفکر فی العبر، و یستدلوا بالتعقل الصحیح علی المبدإ و المعاد فما أغنی عنهم سمعهم و لا أبصارهم و لا أفئدتهم من شی‌ء حیث لم یستعملوها فیما یوصل إلی معرفة الله سبحانه، هذا و لعل الذی قدمناه من المعنی أنسب للسیاق.
و قد جوزوا فی مفردات الآیة وجوها لم نوردها لعدم جدوی فیها.
و قد تقدم فی نظائر قوله: «سَمْعاً وَ أَبْصاراً وَ أَفْئِدَةً» أن إفراد السمع- و المراد منه الجمع- لمکان مصدریته فی الأصل نظیر الضیف و القربان و الجنب، قال تعالی:
«ضَیْفِ إِبْراهِیمَ الْمُکْرَمِینَ»: الذاریات: 24 و قال: «إِذْ قَرَّبا قُرْباناً»: المائدة: 27، و قال: «وَ إِنْ کُنْتُمْ جُنُباً»: المائدة: 6.
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و قوله: «وَ حاقَ بِهِمْ ما کانُوا بِهِ یَسْتَهْزِؤُنَ عطف علی قوله: «فَما أَغْنی عَنْهُمْ إلخ.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنا ما حَوْلَکُمْ مِنَ الْقُری تذکرة إنذاریة متفرعة علی العظة التی فی قوله: «وَ لَقَدْ مَکَّنَّاهُمْ إلخ، فهی معطوفة علیه علی ما یفیده السیاق لا علی قوله: «وَ اذْکُرْ أَخا عادٍ».
و قوله: «وَ صَرَّفْنَا الْآیاتِ لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ أی و صیرنا الآیات المختلفة من معجزة أیدنا بها الأنبیاء و وحی أنزلناه علیهم و نعم رزقناهموها لیتذکروا بها و نقم ابتلیناهم بها لیتوبوا و ینصرفوا عن ظلمهم لعلهم یرجعون من عبادة غیر الله سبحانه إلی عبادته.
و الضمیر فی «لَعَلَّهُمْ یَرْجِعُونَ راجع إلی القری و المراد بها أهل القری.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا نَصَرَهُمُ الَّذِینَ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِ اللَّهِ قُرْباناً آلِهَةً» إلخ، ظاهر السیاق أن آلهة مفعول ثان لاتخذوا و مفعوله الأول هو الضمیر الراجع إلی الموصول و «قربانا» بمعنی ما یتقرب به، و الکلام مسوق للتهکم، و المعنی: فلو لا نصرهم الذین اتخذوهم آلهة حال کونهم متقربا بهم إلی الله کما کانوا یقولون: «ما نَعْبُدُهُمْ إِلَّا لِیُقَرِّبُونا إِلَی اللَّهِ زُلْفی .
و قوله: «بَلْ ضَلُّوا عَنْهُمْ أی ضل الآلهة عن أهل القری و انقطعت رابطة الألوهیة و العبودیة التی کانوا یزعمونها و یرجون بذلک أن ینصروهم عند الشدائد و المکاره فالضلال عنهم کنایة عن بطلان مزعمتهم.
و قوله: «وَ ذلِکَ إِفْکُهُمْ وَ ما کانُوا یَفْتَرُونَ مبتدأ و خبر و الإشارة إلی ضلال آلهتهم، و المراد بالإفک أثر الإفک أو بتقدیر مضاف، و «ما» مصدریة، و المعنی:
و ذلک الضلال أثر إفکهم و افترائهم.
و یمکن أن یکون الکلام علی صورته من غیر تقدیر مضاف أو تجوز و الإشارة إلی إهلاکهم بعد تصریف الآیات و ضلال آلهتهم عند ذلک، و محصل المعنی: أن هذا الذی ذکرناه من عاقبة أمرهم هو حقیقة زعمهم أن الآلهة یشفعون لهم و یقربونهم من الله زعمهم الذی أفکوه و افتروه، و الکلام مسوق للتهکم.
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اشارة

وَ إِذْ صَرَفْنا إِلَیْکَ نَفَراً مِنَ الْجِنِّ یَسْتَمِعُونَ الْقُرْآنَ فَلَمَّا حَضَرُوهُ قالُوا أَنْصِتُوا فَلَمَّا قُضِیَ وَلَّوْا إِلی قَوْمِهِمْ مُنْذِرِینَ (29) قالُوا یا قَوْمَنا إِنَّا سَمِعْنا کِتاباً أُنْزِلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ (30) یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُجِرْکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ (31) وَ مَنْ لا یُجِبْ داعِیَ اللَّهِ فَلَیْسَ بِمُعْجِزٍ فِی الْأَرْضِ وَ لَیْسَ لَهُ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءُ أُولئِکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (32) أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ لَمْ یَعْیَ بِخَلْقِهِنَّ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی بَلی إِنَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (33)
وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ قالُوا بَلی وَ رَبِّنا قالَ فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ (34) فَاصْبِرْ کَما صَبَرَ أُولُوا الْعَزْمِ مِنَ الرُّسُلِ وَ لا تَسْتَعْجِلْ لَهُمْ کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلاَّ ساعَةً مِنْ نَهارٍ بَلاغٌ فَهَلْ یُهْلَکُ إِلاَّ الْقَوْمُ الْفاسِقُونَ (35)



بیان‌

هذه هی القصة الثانیة عقبت بها قصة عاد لیعتبر بها قومه (ص) أن اعتبروا،
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و فیه تقریع للقوم حیث کفروا به (ص) و بکتابه النازل علی لغتهم و هم یعلمون أنها آیة معجزة و هم مع ذلک یماثلونه فی النوعیة البشریة و قد آمن الجن بالقرآن إذ استمعوا إلیه و رجعوا إلی قومهم منذرین.
قوله تعالی: «وَ إِذْ صَرَفْنا إِلَیْکَ نَفَراً مِنَ الْجِنِّ یَسْتَمِعُونَ الْقُرْآنَ إلی آخر الآیة الصرف رد الشی‌ء من حالة إلی حالة أو من مکان إلی مکان، و النفر- علی ما ذکره الراغب- عدة من الرجال یمکنهم النفر و هو اسم جمع یطلق علی ما فوق الثلاثة من الرجال و النساء و الإنسان و علی الجن کما فی الآیة و «یَسْتَمِعُونَ الْقُرْآنَ صفة نفر، و المعنی:
و اذکر إذ وجهنا إلیک عدة من الجن یستمعون القرآن.
و قوله: «فَلَمَّا حَضَرُوهُ قالُوا أَنْصِتُوا» ضمیر «حَضَرُوهُ للقرآن بما یلمح إلیه من المعنی الحدثی و الإنصات السکوت للاستماع أی فلما حضروا قراءة القرآن و تلاوته قالوا أی بعضهم لبعض: اسکتوا حتی نستمع حق الاستماع.
و قوله: «فَلَمَّا قُضِیَ وَلَّوْا إِلی قَوْمِهِمْ مُنْذِرِینَ ضمیر «قُضِیَ للقرآن باعتبار قراءته و تلاوته، و التولیة الانصراف و «مُنْذِرِینَ حال من ضمیر الجمع فی «وَلَّوْا» أی فلما أتمت القراءة و فرغ منها انصرفوا إلی قومهم حال کونهم منذرین مخوفین لهم من عذاب الله.
قوله تعالی: «قالُوا یا قَوْمَنا إِنَّا سَمِعْنا کِتاباً أُنْزِلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ إلخ، حکایة دعوتهم قومهم و إنذارهم لهم، و المراد بالکتاب النازل بعد موسی القرآن، و فی الکلام إشعار بل دلالة علی کونهم مؤمنین بموسی (ع) و کتابه، و المراد بتصدیق القرآن لما بین یدیه تصدیقه التوراة أو جمیع الکتب السماویة السابقة.
و قوله: «یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ أی یهدی من اتبعه إلی صراط الحق و إلی طریق مستقیم لا یضل سالکوه عن الحق فی الاعتقاد و العمل.
قوله تعالی: «یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُجِرْکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ المراد بداعی الله هو النبی ص قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ»: یوسف: 108، و قیل: المراد به ما سمعوه من القرآن و هو بعید.
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و الظاهر أن «مِنْ فی «یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ للتبعیض، و المراد مغفرة بعض الذنوب و هی التی اکتسبوها قبل الإیمان، قال تعالی: «إِنْ یَنْتَهُوا یُغْفَرْ لَهُمْ ما قَدْ سَلَفَ»: الأنفال: 38.
و قیل: المراد بهذا البعض حقوق الله سبحانه فإنها مغفورة بالتوبة و الإیمان توبة و أما حقوق الناس فإنها غیر مغفورة بالتوبة، و رد بأن الإسلام یجب ما قبله.
قوله تعالی: «وَ مَنْ لا یُجِبْ داعِیَ اللَّهِ فَلَیْسَ بِمُعْجِزٍ فِی الْأَرْضِ وَ لَیْسَ لَهُ مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءُ» إلخ، أی و من لم یؤمن بداعی الله فلیس بمعجز لله فی الأرض برد دعوته و لیس له من دون الله أولیاء ینصرونه و یمدونه فی ذلک، و المحصل: أن من لم یجب داعی الله فی دعوته فإنما ظلم نفسه و لیس له أن یعجز الله بذلک لا مستقلا و لا بنصرة من ینصره من الأولیاء فلیس له أولیاء من دون الله، و لذلک أتم الکلام بقوله: «أُولئِکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ .
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّ اللَّهَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ لَمْ یَعْیَ بِخَلْقِهِنَّ بِقادِرٍ» إلخ، الآیة و ما بعدها إلی آخر السورة متصلة بما تقدم من قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَذْهَبْتُمْ إلخ، و فیها تتمیم القول فیما به الإنذار فی هذه السورة و هو المعاد و الرجوع إلی الله تعالی کما أشرنا إلیه فی البیان المتقدم.
و المراد بالرؤیة العلم عن بصیرة، و العی العجز و التعب، و الأول أفصح علی ما قیل، و الباء فی «بِقادِرٍ» زائدة لوقوعها موقعا فیه شائبة حیز النفی کأنه قیل: أ لیس الله بقادر.
و المعنی: أ و لم یعلموا أن الله الذی خلق السماوات و الأرض و لم یعجز عن خلقهن أو لم یتعب بخلقهن قادر علی إحیاء الموتی- و هو تعالی مبدئ وجود کل شی‌ء و حیاته- بلی هو قادر لأنه علی کل شی‌ء قدیر، و قد أوضحنا هذه الحجة فیما تقدم غیر مرة.
قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِ إلی آخر الآیة، تأیید للحجة المذکورة فی الآیة السابقة بالإخبار عما سیجری علی منکری المعاد یوم القیامة، و معنی الآیة ظاهر.
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قوله تعالی: «فَاصْبِرْ کَما صَبَرَ أُولُوا الْعَزْمِ مِنَ الرُّسُلِ وَ لا تَسْتَعْجِلْ لَهُمْ إلی آخر الآیة، تفریع علی حقیة المعاد علی ما دلت علیه الحجة العقلیة و أخبر به الله سبحانه و نفی الریب عنه.
و المعنی: فاصبر علی جحود هؤلاء الکفار و عدم إیمانهم بذاک الیوم کما صبر أولوا العزم من الرسل و لا تستعجل لهم بالعذاب فإنهم سیلاقون الیوم بما فیه من العذاب و لیس الیوم عنهم ببعید و إن استبعدوه.
و قوله: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ» تبیین لقرب الیوم منهم و من حیاتهم الدنیا بالإخبار عن حالهم حینما یشاهدون ذلک الیوم فإنهم إذا رأوا ما یوعدون من الیوم و ما هیئ لهم فیه من العذاب کان حالهم حال من لم یلبث فی الأرض إلا ساعة من نهار.
و قوله: «بَلاغٌ فَهَلْ یُهْلَکُ إِلَّا الْقَوْمُ الْفاسِقُونَ أی هذا القرآن بما فیه من البیان تبلیغ من الله من طریق النبوة فهل یهلک بهذا الذی بلغه الله من الإهلاک إلا القوم الفاسقون الخارجون عن زی العبودیة.
و قد أمر الله سبحانه فی هذه الآیة نبیه ص أن یصبر کما صبر أولوا العزم من الرسل و فیه تلویح إلی أنه (ص) منهم فلیصبر کصبرهم، و معنی العزم هاهنا أما الصبر کما قال بعضهم لقوله تعالی: «وَ لَمَنْ صَبَرَ وَ غَفَرَ إِنَّ ذلِکَ لَمِنْ عَزْمِ الْأُمُورِ»: الشوری:
43، و إما العزم علی الوفاء بالمیثاق المأخوذ من الأنبیاء کما یلوح إلیه قوله: «وَ لَقَدْ عَهِدْنا إِلی آدَمَ مِنْ قَبْلُ فَنَسِیَ وَ لَمْ نَجِدْ لَهُ عَزْماً»: طه: 115، و إما العزم بمعنی العزیمة و هی الحکم و الشریعة.
و علی المعنی الثالث و هو الحق الذی تذکره روایات أئمة أهل البیت (ع) هم خمسة: نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و سلم و علیهم و لقوله تعالی: «شَرَعَ لَکُمْ مِنَ الدِّینِ ما وَصَّی بِهِ نُوحاً وَ الَّذِی أَوْحَیْنا إِلَیْکَ وَ ما وَصَّیْنا بِهِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی وَ عِیسی : الشوری: 13، و قد مر تقریب معنی الآیة.
و عن بعض المفسرین أن جمیع الرسل أولوا العزم، و قد أخذ «مِنَ الرُّسُلِ 
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بیانا لأولی العزم فی قوله: «أُولُوا الْعَزْمِ مِنَ الرُّسُلِ و عن بعضهم أنهم الرسل الثمانیة عشر المذکورون فی سورة الأنعام (الآیة 83- 90) لأنه تعالی قال بعد ذکرهم:
«فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ .
و فیه أنه تعالی قال بعد عدهم: «وَ مِنْ آبائِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ وَ إِخْوانِهِمْ ثم قال:
«فَبِهُداهُمُ اقْتَدِهْ و لم یقل ذلک بعد عدهم بلا فصل.
و عن بعضهم أنهم تسعة: نوح و إبراهیم و الذبیح و یعقوب و یوسف و أیوب و موسی و داود و عیسی، و عن بعضهم أنهم سبعة: آدم و نوح و إبراهیم و موسی و داود و سلیمان و عیسی، و عن بعضهم أنهم ستة و هم الذین أمروا بالقتال: نوح و هود و صالح و موسی و داود و سلیمان، و ذکر بعضهم أن الستة هم نوح و إبراهیم و إسحاق و یعقوب و یوسف و أیوب، و عن بعضهم أنهم خمسة و هم: نوح و هود و إبراهیم و شعیب و موسی، و عن بعضهم أنهم أربعة: نوح و إبراهیم و موسی و عیسی، و ذکر بعضهم أن الأربعة هم نوح و إبراهیم و هود و محمد صلی الله علیه و آله و سلم و علیهم أجمعین.
و هذه الأقوال بین ما لم یستدل علیه بشی‌ء أصلا و بین ما استدل علیه بما لا دلالة فیه، و لذا أغمضنا عن نقلها، و قد تقدم فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب بعض الکلام فی أولی العزم من الرسل فراجعه إن شئت.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ إِذْ صَرَفْنا إِلَیْکَ نَفَراً مِنَ الْجِنِ الآیات، کان سبب نزول هذه الآیات أن رسول الله ص- خرج من مکة إلی سوق عکاظ، و معه زید بن حارثة یدعو الناس إلی الإسلام- فلم یجبه أحد و لم یجد أحدا یقبله ثم رجع إلی مکة.
فلما بلغ موضعا یقال له: وادی مجنة «1» تهجد بالقرآن فی جوف اللیل فمر به 
______________________________
(1) المجنة: محل الجن. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 220
نفر من الجن- فلما سمعوا قراءة رسول الله ص استمعوا له- فلما سمعوا قرآنه قال بعضهم لبعض: «أَنْصِتُوا» یعنی اسکتوا «فَلَمَّا قُضِیَ أی فرغ رسول الله ص من القرآن- «وَلَّوْا إِلی قَوْمِهِمْ مُنْذِرِینَ قالُوا یا قَوْمَنا» إلی آخر الآیات.
فجاءوا إلی رسول الله ص و أسلموا و آمنوا- و علمهم رسول الله ص شرائع الإسلام- فأنزل الله عز و جل علی نبیه ص «قُلْ أُوحِیَ إِلَیَّ أَنَّهُ اسْتَمَعَ نَفَرٌ مِنَ الْجِنِ السورة کلها، فحکی الله قولهم- و ولی علیهم رسول الله ص منهم، و کانوا یعودون إلی رسول الله ص فی کل وقت- فأمر رسول الله ص أمیر المؤمنین (ع) أن یعلمهم و یفقههم- فمنهم مؤمنون و کافرون و ناصبون- و یهود و نصاری و مجوس، و هم ولد الجان.
أقول: و الروایات فی قصة هؤلاء النفر من الجن الذین استمعوا إلی القرآن کثیرة مختلفة اختلافا شدیدا، و لا سبیل إلی تصحیح متونها بالکتاب أو بقرائن موثوق بها و لذا اکتفینا منها علی ما تقدم من خبر القمی و سیأتی نبذ منها فی تفسیر سورة الجن إن شاء الله تعالی.
و فیه،: سئل العالم (ع) عن مؤمنی الجن أ یدخلون الجنة؟ فقال: لا، و لکن لله حظائر بین الجنة و النار- یکون فیها مؤمنوا الجن و فساق الشیعة.
أقول: و روی مثله فی بعض الروایات الموقوفة من طرق أهل السنة، و روایة القمی مرسلة کالمضمرة فإن قبلت فلتحمل علی أدنی مراتب الجنة و عمومات الکتاب تدل علی عموم الثواب للمطیعین من الإنس و الجن.
و فی الکافی، بإسناده عن ابن أبی یعفور قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: سادة النبیین و المرسلین خمسة: و هم أولوا العزم من الرسل و علیهم دارت الرحی: نوح و إبراهیم و موسی و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و سلم و علی جمیع الأنبیاء.
و فیه، بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر عن أبی جعفر (ع) قال*: قال رسول الله ص: إن أول وصی کان علی وجه الأرض هبة الله بن آدم، و ما من نبی مضی إلا و له وصی.
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و کان جمیع الأنبیاء مائة ألف و عشرین ألف نبی: منهم خمسة أولوا العزم:
نوح و إبراهیم و موسی- و عیسی و محمد صلی الله علیه و آله و سلم و علیهم. الحدیث.
أقول: کون أولی العزم خمسة مما استفاضت علیه الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) فهو مروی عن النبی ص و عن الباقر و الصادق و الرضا (ع) بطرق کثیرة.
و عن روضة الواعظین للمفید،: قیل للنبی ص: کم بین الدنیا و الآخرة؟ قال:
غمضة عین قال الله عز و جل: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ- لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ بَلاغٌ الآیة.
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(47) سورة محمد مدنیة و هی ثمان و ثلاثون آیة (38)





[سورة محمد (47): الآیات 1 الی 6]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ (1) وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ آمَنُوا بِما نُزِّلَ عَلی مُحَمَّدٍ وَ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ کَفَّرَ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ أَصْلَحَ بالَهُمْ (2) ذلِکَ بِأَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا اتَّبَعُوا الْباطِلَ وَ أَنَّ الَّذِینَ آمَنُوا اتَّبَعُوا الْحَقَّ مِنْ رَبِّهِمْ کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ لِلنَّاسِ أَمْثالَهُمْ (3) فَإِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَضَرْبَ الرِّقابِ حَتَّی إِذا أَثْخَنْتُمُوهُمْ فَشُدُّوا الْوَثاقَ فَإِمَّا مَنًّا بَعْدُ وَ إِمَّا فِداءً حَتَّی تَضَعَ الْحَرْبُ أَوْزارَها ذلِکَ وَ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لانْتَصَرَ مِنْهُمْ وَ لکِنْ لِیَبْلُوَا بَعْضَکُمْ بِبَعْضٍ وَ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَلَنْ یُضِلَّ أَعْمالَهُمْ (4)
سَیَهْدِیهِمْ وَ یُصْلِحُ بالَهُمْ (5) وَ یُدْخِلُهُمُ الْجَنَّةَ عَرَّفَها لَهُمْ (6)



بیان‌

تصف السورة الذین کفروا بما یخصهم من الأوصاف الخبیثة و الأعمال السیئة و تصف الذین آمنوا بصفاتهم الطیبة و أعمالهم الحسنة ثم تذکر ما یعقب صفات هؤلاء
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من النعمة و الکرامة و صفات أولئک من النقمة و الهوان و علی الجملة فیها المقایسة بین الفریقین فی صفاتهم و أعمالهم فی الدنیا و ما یترتب علیها فی الأخری، و فیها بعض ما یتعلق بالقتال من الأحکام.
و هی سورة مدنیة علی ما یشهد به سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ فسر الصد بالإعراض عن سبیل الله و هو الإسلام کما عن بعضهم، و فسر بالمنع و هو منعهم الناس أن یؤمنوا بما کان النبی ص یدعوهم إلیه من دین التوحید کما عن بعض آخر.
و ثانی التفسیرین أوفق لسیاق الآیات التالیة و خاصة ما یأمر المؤمنین بقتلهم و أسرهم و غیرهم.
فالمراد بالذین کفروا کفار مکة و من تبعهم فی کفرهم و قد کانوا یمنعون الناس عن الإیمان بالنبی ص و یفتنونهم، و صدوهم أیضا عن المسجد الحرام.
و قوله: «أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ أی جعل أعمالهم ضالة لا تهتدی إلی مقاصدها التی قصدت بها و هی بالجملة إبطال الحق و إحیاء الباطل فالجملة فی معنی ما تکرر منه تعالی من قوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْکافِرِینَ»: البقرة: 264، و قد وعد سبحانه بإحیاء الحق و إبطال الباطل کما فی قوله: «لِیُحِقَّ الْحَقَّ وَ یُبْطِلَ الْباطِلَ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُجْرِمُونَ»: الأنفال: 8.
فالمراد من ضلال أعمالهم بطلانها و فسادها دون الوصول إلی الغایة، و عد ذلک ضلالا من الاستعارة بالکنایة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ آمَنُوا بِما نُزِّلَ عَلی مُحَمَّدٍ وَ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ إلخ، ظاهر إطلاق صدر الآیة أن المراد بالذین آمنوا إلخ، مطلق من آمن و عمل صالحا فیکون قوله: «وَ آمَنُوا بِما نُزِّلَ عَلی مُحَمَّدٍ» تقییدا احترازیا لا تأکیدا و ذکرا لما تعلقت به العنایة فی الإیمان.
و قوله: «وَ هُوَ الْحَقُّ مِنْ رَبِّهِمْ جملة معترضة و الضمیر راجع إلی ما نزل.
و قوله: «کَفَّرَ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ أَصْلَحَ بالَهُمْ قال فی المجمع: البال الحال و الشأن و البال القلب أیضا یقال: خطر ببالی کذا، و البال لا یجمع لأنه أبهم أخواته من الحال و الشأن انتهی.
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و قد قوبل إضلال الأعمال فی الآیة السابقة بتکفیر السیئات و إصلاح البال فی هذه الآیة فمعنی ذلک هدایة إیمانهم و عملهم الصالح إلی غایة السعادة، و إنما یتم ذلک بتکفیر السیئات المانعة من الوصول إلی السعادة، و لذلک ضم تکفیر السیئات إلی إصلاح البال.
و المعنی: ضرب الله الستر علی سیئاتهم بالعفو و المغفرة، و أصلح حالهم فی الدنیا و الآخرة أما الدنیا فلأن الدین الحق هو الدین الذی یوافق ما تقتضیه الفطرة الإنسانیة التی فطر الله الناس علیها، و الفطرة لا تقتضی إلا ما فیه سعادتها و کمالها ففی الإیمان بما أنزل الله من دین الفطرة و العمل به صلاح حال المؤمنین فی مجتمعهم الدنیوی، و أما فی الآخرة فلأنها عاقبة الحیاة الدنیا و إذ کانت فاتحتها سعیدة کانت خاتمتها کذلک قال تعالی: «وَ الْعاقِبَةُ لِلتَّقْوی : طه: 132.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا اتَّبَعُوا الْباطِلَ وَ أَنَّ الَّذِینَ آمَنُوا اتَّبَعُوا الْحَقَّ مِنْ رَبِّهِمْ إلخ، تعلیل لما فی الآیتین السابقتین من إضلال أعمال الکفار و إصلاح حال المؤمنین مع تکفیر سیئاتهم.
و فی تقیید الحق بقوله: «مِنْ رَبِّهِمْ إشارة إلی أن المنتسب إلیه تعالی هو الحق و لا نسبة للباطل إلیه و لذلک تولی سبحانه إصلاح بال المؤمنین لما ینتسب إلیه طریق الحق الذی اتبعوه، و أما الکفار بأعمالهم فلا شأن له تعالی فیهم و أما انتساب ضلالهم إلیه فی قوله: «أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ فمعنی إضلال أعمالهم عدم هدایته لها إلی غایات صالحة سعیدة.
و فی الآیة إشارة إلی أن الملاک کل الملاک فی سعادة الإنسان و شقائه اتباع الحق و اتباع الباطل و السبب فی ذلک انتساب الحق إلیه تعالی دون الباطل.
و قوله: «کَذلِکَ یَضْرِبُ اللَّهُ لِلنَّاسِ أَمْثالَهُمْ أی یبین لهم أوصافهم علی ما هی علیه، و فی الإتیان باسم الإشارة الموضوعة للبعید تفخیم لأمر ما ضربه من المثل.
قوله تعالی: «فَإِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَضَرْبَ الرِّقابِ إلی آخر الآیة، تفریع علی ما تقدم فی الآیات الثلاث من وصف الفریقین کأنه قیل: إذا کان المؤمنون أهل الحق و الله ینعم علیهم بما ینعم و الکفار أهل الباطل و الله یضل أعمالهم فعلی المؤمنین إذا لقوا
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الکفار أن یقتلوهم و یأسروهم لیحیا الحق الذی علیه المؤمنون و تطهر الأرض من الباطل الذی علیه الکفار.
فقوله: «فَإِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَضَرْبَ الرِّقابِ المراد باللقاء اللقاء فی القتال و ضرب الرقاب مفعول مطلق قائم مقام فعله العامل فیه، و التقدیر: فاضربوا الرقاب- أی رقابهم- ضربا و ضرب الرقبة کنایة عن القتل بالسیف، لأن أیسر القتل و أسرعه ضرب الرقبة به.
و قوله: «حَتَّی إِذا أَثْخَنْتُمُوهُمْ فَشُدُّوا الْوَثاقَ فی المجمع: الإثخان إکثار القتل و غلبة العدو و قهرهم و منه أثخنه المرض اشتد علیه و أثخنه الجراح. انتهی. و فی المفردات: وثقت به أثق ثقة سکنت إلیه و اعتمدت علیه، و أوثقته شددته، و الوثاق بفتح الواو- و الوثاق بکسر الواو- اسمان لما یوثق به الشی‌ء. انتهی. و «حَتَّی غایة لضرب الرقاب، و المعنی: فاقتلوهم حتی إذا أکثرتم القتل فیهم فأسروهم بشد الوثاق و إحکامه فالمراد بشد الوثاق الأسر فالآیة فی ترتب الأسر فیها علی الإثخان فی معنی قوله تعالی: «ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ»: الأنفال: 67.
و قوله: «فَإِمَّا مَنًّا بَعْدُ وَ إِمَّا فِداءً» أی فأسروهم و یتفرع علیه أنکم إما تمنون علیهم منا بعد الأسر فتطلقونهم أو تسترقونهم و إما تفدونهم فداء بالمال أو بمن لکم عندهم من الأساری.
و قوله: «حَتَّی تَضَعَ الْحَرْبُ أَوْزارَها» أوزار الحرب أثقالها و هی الأسلحة التی یحملها المحاربون و المراد به وضع المقاتلین و أهل الحرب أسلحتهم کنایة عن انقضاء القتال.
و قد تبین بما تقدم من المعنی ما فی قول بعضهم إن هذه الآیة ناسخة لقوله تعالی:
«ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری حَتَّی یُثْخِنَ فِی الْأَرْضِ»: الأنفال: 67، لأن هذه السورة متأخرة نزولا عن سورة الأنفال فتکون ناسخة لها.
و ذلک لعدم التدافع بین الآیتین فآیة الأنفال تنهی عن الأسر قبل الإثخان و الآیة المبحوث عنها تأمر بالأسر بعد الإثخان.
و کذا ما قیل: إن قوله: «فَشُدُّوا الْوَثاقَ إلخ، منسوخ بآیة السیف «فَاقْتُلُوا
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الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ»: التوبة: 5، و کأنه مبنی علی کون العام الوارد بعد الخاص ناسخا له لا مخصصا به و الحق خلافه و تمام البحث فی الأصول، و فی الآیة أیضا مباحث فقهیة محلها علم الفقه.
و قوله: «ذلِکَ أی الأمر ذلک أی إن حکم الله هو ما ذکر فی الآیة.
و قوله: «وَ لَوْ یَشاءُ اللَّهُ لَانْتَصَرَ مِنْهُمْ الضمیر للکفار أی و لو شاء الله الانتقام منهم لانتقم منهم بإهلاکهم و تعذیبهم من غیر أن یأمرکم بقتالهم.
و قوله: «وَ لکِنْ لِیَبْلُوَا بَعْضَکُمْ بِبَعْضٍ استدراک من مشیة الانتصار أی و لکن لم ینتصر منهم بل أمرکم بقتالهم لیمتحن بعضکم ببعض فیمتحن المؤمنین بالکفار یأمرهم بقتالهم لیظهر المطیعون من العاصین و یمتحن الکفار بالمؤمنین فیتمیز أهل الشقاء منهم ممن یوفق للتوبة من الباطل و الرجوع إلی الحق.
و قد ظهر بذلک أن قوله: «لِیَبْلُوَا بَعْضَکُمْ بِبَعْضٍ تعلیل للحکم المذکورة فی الآیة و الخطاب فی «بَعْضَکُمْ لمجموع المؤمنین و الکفار و وجه الخطاب إلی المؤمنین.
و قوله: «وَ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَلَنْ یُضِلَّ أَعْمالَهُمْ الکلام مسوق سوق الشرط و الحکم عام أی و من قتل فی سبیل الله و هو الجهاد و القتال مع أعداء الدین فلن یبطل أعمالهم الصالحة التی أتوا بها فی سبیل الله.
و قیل: المراد بقوله: «وَ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ شهداء یوم أحد، و فیه أنه تخصیص من غیر مخصص و السیاق سیاق العموم.
قوله تعالی: «سَیَهْدِیهِمْ وَ یُصْلِحُ بالَهُمْ الضمیر للذین قتلوا فی سبیل الله فالآیة و ما یتلوها لبیان حالهم بعد الشهادة أی سیهدیهم الله إلی منازل السعادة و الکرامة و یصلح حالهم بالمغفرة و العفو عن سیئاتهم فیصلحون لدخول الجنة.
و إذا انضمت هذه الآیة إلی قوله تعالی: «وَ لا تَحْسَبَنَّ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتاً بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: آل عمران: 169، ظهر أن المراد بإصلاح بالهم إحیاؤهم حیاة یصلحون بها للحضور عند ربهم بانکشاف الغطاء.
و قال فی المجمع،: و الوجه فی تکریر قوله: «بالَهُمْ أن المراد بالأول أنه أصلح بالهم فی الدین و الدنیا، و بالثانی أنه یصلح حالهم فی نعیم العقبی فالأول سبب النعیم و الثانی نفس النعیم. انتهی. و الفرق بین ما ذکره من المعنی و ما قدمناه أن قوله 
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تعالی: «وَ یُصْلِحُ بالَهُمْ علی ما ذکرنا کالعطف التفسیری لقوله: «سَیَهْدِیهِمْ دون ما ذکره، و قوله الآتی: «وَ یُدْخِلُهُمُ الْجَنَّةَ» علی ما ذکره کالعطف التفسیری لقوله:
«وَ یُصْلِحُ بالَهُمْ دون ما ذکرناه.
قوله تعالی: «وَ یُدْخِلُهُمُ الْجَنَّةَ عَرَّفَها لَهُمْ غایة هدایته لهم، و قوله: «عَرَّفَها لَهُمْ حال من إدخاله إیاهم الجنة أی سیدخلهم الجنة و الحال أنه عرفها لهم إما بالبیان الدنیوی من طریق الوحی و النبوة و إما بالبشری عند القبض أو فی القبر أو فی القیامة أو فی جمیع هذه المواقف هذا ما یفیده السیاق من المعنی.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی قال*: سورة محمد آیة فینا و آیة فی بنی أمیة.
أقول: و روی القمی فی تفسیره، عن أبیه عن بعض أصحابنا عن أبی عبد الله (ع): مثله 
و فی المجمع،: فی قوله: «فَإِذا لَقِیتُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا فَضَرْبَ الرِّقابِ إلخ:،
المروی عن أئمة الهدی (ع): أن الأساری ضربان: ضرب یؤخذون قبل انقضاء القتال- و الحرب قائمة فهؤلاء یکون الإمام مخیرا بین أن یقتلهم- أو یقطع أیدیهم و أرجلهم من خلاف و یترکهم حتی ینزفوا، و لا یجوز المن و لا الفداء.
و الضرب الآخر الذین یؤخذون- بعد أن وضعت الحرب أوزارها و انقضی القتال- فالإمام مخیر فیهم بین المن و الفداء- إما بالمال أو بالنفس و بین الاسترقاق و ضرب الرقاب- فإذا أسلموا فی الحالین سقط جمیع ذلک- و کان حکمهم حکم المسلمین.
أقول: و روی ما فی معناه فی الکافی عن أبی عبد الله (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن جریح"*: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ قُتِلُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَلَنْ یُضِلَّ أَعْمالَهُمْ قال: نزل فیمن قتل من أصحاب النبی ص یوم أحد.
أقول: قد عرفت أن الآیة عامة، و سیاق الاستقبال فی قوله: سَیَهْدِیهِمْ وَ یُصْلِحُ بالَهُمْ إلخ، إنما یلائم العموم و کون الکلام مسوقا لضرب القاعدة.
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و قد روی أن قوله تعالی: «حَتَّی إِذا أَثْخَنْتُمُوهُمْ فَشُدُّوا الْوَثاقَ ناسخ لقوله:
«ما کانَ لِنَبِیٍّ أَنْ یَکُونَ لَهُ أَسْری الآیة، و أیضا أن قوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ ناسخ لقوله: «فَشُدُّوا الْوَثاقَ فَإِمَّا مَنًّا بَعْدُ وَ إِمَّا فِداءً» و قد عرفت فیما تقدم عدم استقامة النسخ.



[سورة محمد (47): الآیات 7 الی 15]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ وَ یُثَبِّتْ أَقْدامَکُمْ (7) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا فَتَعْساً لَهُمْ وَ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ (8) ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَرِهُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ (9) أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ دَمَّرَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ لِلْکافِرِینَ أَمْثالُها (10) ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ (11)
إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لَهُمْ (12) وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ هِیَ أَشَدُّ قُوَّةً مِنْ قَرْیَتِکَ الَّتِی أَخْرَجَتْکَ أَهْلَکْناهُمْ فَلا ناصِرَ لَهُمْ (13) أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ کَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ (14) مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ فِیها أَنْهارٌ مِنْ ماءٍ غَیْرِ آسِنٍ وَ أَنْهارٌ مِنْ لَبَنٍ لَمْ یَتَغَیَّرْ طَعْمُهُ وَ أَنْهارٌ مِنْ خَمْرٍ لَذَّةٍ لِلشَّارِبِینَ وَ أَنْهارٌ مِنْ عَسَلٍ مُصَفًّی وَ لَهُمْ فِیها مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ وَ مَغْفِرَةٌ مِنْ رَبِّهِمْ کَمَنْ هُوَ خالِدٌ فِی النَّارِ وَ سُقُوا ماءً حَمِیماً فَقَطَّعَ أَمْعاءَهُمْ (15)
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بیان‌

الآیات جاریة علی السیاق السابق.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ تَنْصُرُوا اللَّهَ یَنْصُرْکُمْ وَ یُثَبِّتْ أَقْدامَکُمْ تحضیض لهم علی الجهاد و وعد لهم بالنصر إن نصروا الله تعالی فالمراد بنصرهم لله أن یجاهدوا فی سبیل الله علی أن یقاتلوا لوجه الله تأییدا لدینه و إعلاء لکلمة الحق لا لیستعلوا فی الأرض أو لیصیبوا غنیمة أو لیظهروا نجده و شجاعة.
و المراد بنصر الله لهم توفیقه الأسباب المقتضیة لظهورهم و غلبتهم علی عدوهم کإلقاء الرعب فی قلوب الکفار و إدارة الدوائر للمؤمنین علیهم و ربط جاش المؤمنین و تشجیعهم، و علی هذا فعطف تثبیت الأقدام علی النصر من عطف الخاص علی العام و تخصیص تثبیت الأقدام، و هو کنایة عن التشجیع و تقویة القلوب، لکونه من أظهر أفراد النصر.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا فَتَعْساً لَهُمْ وَ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ ذکر ما یفعل بالکفار عقیب ذکر ما یفعل بالمؤمنین الناصرین لله لقیاس حالهم من حالهم.
و التعس هو سقوط الإنسان علی وجهه و بقاؤه علیه و یقابله الانتعاش و هو القیام عن السقوط علی الوجه فقوله: «فَتَعْساً لَهُمْ أی تعسوا تعسا و هو ما یتلوه دعاء علیهم نظیر قوله: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ»: التوبة: 30، «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ»: عبس:
17، و یمکن أن یکون إخبارا عن تعسهم و بطلان أثر مساعیهم علی نحو الکنایة فإن الإنسان أعجز ما یکون إذا کان ساقطا علی وجهه.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَرِهُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ المراد بما أنزل الله هو القرآن و الشرائع و الأحکام التی أنزلها الله تعالی علی نبیه ص و أمر بإطاعتها و الانقیاد لها فکرهوها و استکبروا عن اتباعها.
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و الآیة تعلیل مضمون الآیة السابقة و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَیَنْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ دَمَّرَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ لِلْکافِرِینَ أَمْثالُها» التدمیر الإهلاک، یقال: دمره الله أی أهلکه، و یقال: دمر الله علیه أی أهلک ما یخصه من نفس و أهل و دار و عقار فدمر علیه أبلغ من دمره کما قیل، و ضمیر «أَمْثالُها» للعاقبة أو للعقوبة المدلول علیها بسابق الکلام.
و المراد بالکافرین الکافرون بالنبی ص، و المعنی: و للکافرین بک یا محمد أمثال تلک العاقبة أو العقوبة و إنما أوعدوا بأمثال العاقبة أو العقوبة و لا یحل بهم إلا مثل واحد لأنهم فی معرض عقوبات کثیرة دنیویة و أخرویة و إن کان لا یحل بهم إلا بعضها، و یمکن أن یراد بالکافرین مطلق الکافرین، و الجملة من باب ضرب القاعدة.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ الإشارة بذلک إلی ما تقدم من نصر المؤمنین و مقت الکافرین و سوء عاقبتهم، و لا یصغی إلی ما قیل: إنه إشارة إلی ثبوت عاقبة أو عقوبة الأمم السالفة لهؤلاء، و کذا ما قیل:
إنه إشارة إلی نصر المؤمنین، و ذلک لأن الآیة متعرضة لحال الطائفتین: المؤمنین و الکفار جمیعا.
و المولی کأنه مصدر میمی أرید به المعنی الوصفی فهو بمعنی الولی و لذلک یطلق علی سید العبد و مالکه لأن له ولایة التصرف فی أمور عبده، و یطلق علی الناصر لأنه یلی التصرف فی أمر منصورة بالتقویة و التأیید و الله سبحانه مولی لأنه المالک الذی یلی أمور خلقه فی صراط التکوین و یدبرها کیف یشاء، قال تعالی: «ما لَکُمْ مِنْ دُونِهِ مِنْ وَلِیٍّ وَ لا شَفِیعٍ»: الم السجدة: 4، و قال: «وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ» یونس: 30، و هو تعالی مولی لأنه یلی تدبیر أمور عباده فی صراط السعادة فیهدیهم إلی سعادتهم و الجنة و یوفقهم للصالحات و ینصرهم علی أعدائهم، و المولویة بهذا المعنی الثانیة تختص بالمؤمنین، لأنهم هم الداخلون فی حظیرة العبودیة المتبعون لما یریده منهم ربهم دون الکفار.
و للمؤمنین مولی و ولی هو الله سبحانه کما قال: «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ مَوْلَی الَّذِینَ آمَنُوا»، و قال: «اللَّهُ وَلِیُّ الَّذِینَ آمَنُوا»: البقرة: 257، و أما الکفار فقد اتخذوا الأصنام أو
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أرباب الأصنام أولیاء فهم أولیاؤهم علی ما زعموا کما قال بالبناء علی مزعمتهم بنوع من التهکم: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَوْلِیاؤُهُمُ الطَّاغُوتُ»: البقرة: 257، و نفی ولایتهم بالبناء علی حقیقة الأمر فقال: «وَ أَنَّ الْکافِرِینَ لا مَوْلی لَهُمْ ثم نفی ولایتهم مطلقا تکوینا و تشریعا مطلقا فقال: «أَمِ اتَّخَذُوا مِنْ دُونِهِ أَوْلِیاءَ فَاللَّهُ هُوَ الْوَلِیُّ»: الشوری: 9، و قال: «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: النجم: 23.
فمعنی الآیة: أن نصره تعالی للمؤمنین و تثبیته أقدامهم و خذلانه الکفار و إضلاله أعمالهم و عقوبته لهم إنما ذلک بسبب أنه تعالی مولی المؤمنین و ولیهم، و أن الکفار لا مولی لهم فینصرهم و یهدی أعمالهم و ینجیهم من عقوبته.
و قد تبین بما تقدم ضعف ما قیل: إن المولی فی الآیة بمعنی الناصر دون المالک و إلا کان منافیا لقوله تعالی: «وَ رُدُّوا إِلَی اللَّهِ مَوْلاهُمُ الْحَقِّ»: یونس: 30، و وجه الضعف ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لَهُمْ مقایسة بین الفریقین و بیان أثر ولایة الله للمؤمنین و عدم ولایته للکفار من حیث العاقبة و الآخرة و هی أن المؤمنین یدخلون الجنة و الکفار یقیمون فی النار.
و قد أشیر فی الکلام إلی منشأ ما ذکر من الأثر حیث وصف کلا من الفریقین بما یناسب مآل حاله فأشار إلی صفة المؤمنین بقوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ و إلی صفة الکفار بقوله: «یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ فأفاد الوصفان بما بینهما من المقابلة أن المؤمنین راشدون فی حیاتهم الدنیا مصیبون للحق حیث آمنوا بالله و عملوا الأعمال الصالحة فسلکوا سبیل الرشد و قاموا بوظیفة الإنسانیة، و أما الکفار فلا عنایة لهم بإصابة الحق و لا تعلق لقلوبهم بوظائف الإنسانیة، و إنما همهم بطنهم و فرجهم یتمتعون فی حیاتهم الدنیا القصیرة و یأکلون کما تأکل الأنعام لا منیة لهم إلا ذلک و لا غایة لهم وراءه.
فهؤلاء أی المؤمنون تحت ولایة الله حیث یسلکون مسلکا یریده منهم ربهم و یهدیهم إلیه و لذلک یدخلهم فی الآخرة جنات تجری من تحتها الأنهار، و أولئک أی الکفار ما لهم من ولی و إنما وکلوا إلی أنفسهم و لذلک کان مثواهم و مقامهم النار.
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و إنما نسب دخول المؤمنین الجنات إلی الله نفسه دون إقامة الکفار فی النار قضاء لحق الولایة المذکورة فله تعالی عنایة خاصة بأولیائه، و أما المنسلخون من ولایته فلا یبالی فی أی واد هلکوا.
قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ هِیَ أَشَدُّ قُوَّةً مِنْ قَرْیَتِکَ الَّتِی أَخْرَجَتْکَ أَهْلَکْناهُمْ فَلا ناصِرَ لَهُمْ المراد بالقریة أهل القریة بدلیل قوله بعد: «أَهْلَکْناهُمْ إلخ، و القریة التی أخرجته (ص) هی مکة.
و فی الآیة تقویة لقلب النبی ص و تهدید لأهل مکة و تحقیر لأمرهم إن الله أهلک قری کثیرة کل منها أشد قوة من قریتهم و لا ناصر لهم ینصرهم.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ کانَ عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّهِ کَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ السیاق الجاری علی قیاس حال المؤمنین بحال الکفار یدل علی أن المراد بمن کان علی بینة من ربه هم المؤمنون فالمراد بکونهم علی بینة من ربهم کونهم علی دلالة بینة من ربهم توجب الیقین علی ما اعتقدوا علیه و هی الحجة البرهانیة فهم إنما یتبعون الحجة القاطعة علی ما هو الحری بالإنسان الذی من شأنه أن یستعمل العقل و یتبع الحق.
و أما الذین کفروا فقد شغفهم أعمالهم السیئة التی زینها لهم الشیطان و تعلقت بها أهواؤهم و عملوا السیئات، فکم بین الفریقین من فرق.
قوله تعالی: «مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ إلی آخر الآیة یفرق بین الفریقین ببیان مآل أمرهما و هو فی الحقیقة توضیح ما مر فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُدْخِلُ الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ من الفرق بینهما فهذه الآیة فی الحقیقة تفصیل تلک الآیة.
فقوله: «مَثَلُ الْجَنَّةِ الَّتِی وُعِدَ الْمُتَّقُونَ المثل بمعنی الصفة- کما قیل- أی صفة الجنة التی وعد الله المتقین أن یدخلهم فیها، و ربما حمل المثل علی معناه المعروف و استفید منه أن الجنة أرفع و أعلی من أن یحیط بها الوصف و یحدها اللفظ و إنما تقرب إلی الأذهان نوع تقریب بأمثال مضروبة کما یلوح إلیه قوله تعالی: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ»: السجدة: 17.
و قد بدل قوله فی الآیة السابقة: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فی هذه الآیة من قوله: «الْمُتَّقُونَ تبدیل اللازم من الملزوم فإن تقوی الله یستلزم الإیمان به و عمل 
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الصالحات من الأعمال.
و قوله: «فِیها أَنْهارٌ مِنْ ماءٍ غَیْرِ آسِنٍ أی غیر متغیر بطول المقام، و قوله: «وَ أَنْهارٌ مِنْ لَبَنٍ لَمْ یَتَغَیَّرْ طَعْمُهُ کما فی ألبان الدنیا، و قوله: «وَ أَنْهارٌ مِنْ خَمْرٍ لَذَّةٍ لِلشَّارِبِینَ أی لذیذة للشاربین، و اللذة إما صفة مشبهة مؤنثة وصف للخمر، و إما مصدر وصفت به الخمر مبالغة، و إما بتقدیر مضاف أی ذات لذة، و قوله: «وَ أَنْهارٌ مِنْ عَسَلٍ مُصَفًّی أی خالص من الشمع و الرغوة و القذی و سائر ما فی عسل الدنیا من الأذی و العیوب، و قوله: «وَ لَهُمْ فِیها مِنْ کُلِّ الثَّمَراتِ جمع للتعمیم.
و قوله: «وَ مَغْفِرَةٌ مِنْ رَبِّهِمْ ینمحی بها عنهم کل ذنب و سیئة فلا تتکدر عیشتهم بمکدر و لا ینتغص بمنغص، و فی التعبیر عنه تعالی بربهم إشارة إلی غشیان الرحمة و شمول الحنان و الرأفة الإلهیة.
و قوله: «کَمَنْ هُوَ خالِدٌ فِی النَّارِ» قیاس محذوف أحد طرفیه أی أ من یدخل الجنة التی هذا مثلها کمن هو خالد فی النار و شرابهم الماء الشدید الحرارة الذی یقطع أمعاءهم و ما فی جوفهم من الأحشاء إذا سقوه، و إنما یسقونه و هم مکرهون کما فی قوله: «وَ سُقُوا ماءً حَمِیماً فَقَطَّعَ أَمْعاءَهُمْ و قیل: قوله: «کَمَنْ هُوَ خالِدٌ» إلخ، بیان لقوله فی الآیة السابقة: «کَمَنْ زُیِّنَ إلخ، و هو کما تری.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَرِهُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ : قال أبو جعفر (ع):
کرهوا ما أنزل الله فی حق علی (ع).
و فیه،: فی قوله تعالی: «کَمَنْ زُیِّنَ لَهُ سُوءُ عَمَلِهِ قیل: هم المنافقون: و هو المروی عن أبی جعفر (ع).
أقول: و یحتمل أن تکون الروایتان من الجری.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «کَمَنْ هُوَ خالِدٌ فِی النَّارِ- وَ سُقُوا ماءً حَمِیماً فَقَطَّعَ أَمْعاءَهُمْ قال: لیس من هو فی هذه الجنة الموصوفة- کمن هو فی هذه النار کما أن لیس عدو الله کولیه.
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[سورة محمد (47): الآیات 16 الی 32]





اشارة

وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ حَتَّی إِذا خَرَجُوا مِنْ عِنْدِکَ قالُوا لِلَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ ما ذا قالَ آنِفاً أُولئِکَ الَّذِینَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ (16) وَ الَّذِینَ اهْتَدَوْا زادَهُمْ هُدیً وَ آتاهُمْ تَقْواهُمْ (17) فَهَلْ یَنْظُرُونَ إِلاَّ السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً فَقَدْ جاءَ أَشْراطُها فَأَنَّی لَهُمْ إِذا جاءَتْهُمْ ذِکْراهُمْ (18) فَاعْلَمْ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ اللَّهُ وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ مُتَقَلَّبَکُمْ وَ مَثْواکُمْ (19) وَ یَقُولُ الَّذِینَ آمَنُوا لَوْ لا نُزِّلَتْ سُورَةٌ فَإِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ مُحْکَمَةٌ وَ ذُکِرَ فِیهَا الْقِتالُ رَأَیْتَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ نَظَرَ الْمَغْشِیِّ عَلَیْهِ مِنَ الْمَوْتِ فَأَوْلی لَهُمْ (20)
طاعَةٌ وَ قَوْلٌ مَعْرُوفٌ فَإِذا عَزَمَ الْأَمْرُ فَلَوْ صَدَقُوا اللَّهَ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ (21) فَهَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ أَنْ تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ تُقَطِّعُوا أَرْحامَکُمْ (22) أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فَأَصَمَّهُمْ وَ أَعْمی أَبْصارَهُمْ (23) أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ أَمْ عَلی قُلُوبٍ أَقْفالُها (24) إِنَّ الَّذِینَ ارْتَدُّوا عَلی أَدْبارِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدَی الشَّیْطانُ سَوَّلَ لَهُمْ وَ أَمْلی لَهُمْ (25)
ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لِلَّذِینَ کَرِهُوا ما نَزَّلَ اللَّهُ سَنُطِیعُکُمْ فِی بَعْضِ الْأَمْرِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِسْرارَهُمْ (26) فَکَیْفَ إِذا تَوَفَّتْهُمُ الْمَلائِکَةُ یَضْرِبُونَ وُجُوهَهُمْ وَ أَدْبارَهُمْ (27) ذلِکَ بِأَنَّهُمُ اتَّبَعُوا ما أَسْخَطَ اللَّهَ وَ کَرِهُوا رِضْوانَهُ فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ (28) أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ أَنْ لَنْ یُخْرِجَ اللَّهُ أَضْغانَهُمْ (29) وَ لَوْ نَشاءُ لَأَرَیْناکَهُمْ فَلَعَرَفْتَهُمْ بِسِیماهُمْ وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ أَعْمالَکُمْ (30)
وَ لَنَبْلُوَنَّکُمْ حَتَّی نَعْلَمَ الْمُجاهِدِینَ مِنْکُمْ وَ الصَّابِرِینَ وَ نَبْلُوَا أَخْبارَکُمْ (31) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ (32)
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بیان‌

الآیات جاریة علی السیاق السابق، و فیها تعرض لحال الذین فی قلوبهم مرض و المنافقین و من ارتد بعد إیمانه.
قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ حَتَّی إِذا خَرَجُوا مِنْ عِنْدِکَ قالُوا لِلَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ ما ذا قالَ آنِفاً» إلخ، آنفا اسم فاعل منصوب علی الظرفیة أو لکونه مفعولا فیه، و معناه الساعة التی قبیل ساعتک، و قیل: معناه هذه الساعة و هو علی أی حال مأخوذ من الأنف بمعنی الجارحة.
و قوله: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ الضمیر للذین کفروا، و المراد باستماعهم إلی النبی ص إصغاؤهم إلی ما یتلوه من القرآن و ما یبین لهم من أصول المعارف و شرائع الدین.
و قوله: «حَتَّی إِذا خَرَجُوا مِنْ عِنْدِکَ الضمیر للموصول و جمع الضمیر باعتبار المعنی کما أن إفراده فی «یَسْتَمِعُ باعتبار اللفظ.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 236
و قوله: «قالُوا لِلَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ ما ذا قالَ آنِفاً» المراد بالذین أوتوا العلم العلماء بالله من الصحابة، و الضمیر فی «ما ذا قالَ للنبی ص.
و الاستفهام فی قولهم: «ما ذا قالَ آنِفاً» قیل: للاستعلام حقیقة لأن استغراقهم فی الکبر و الغرور و اتباع الأهواء ما کان یدعهم أن یفقهوا القول الحق کما قال تعالی:
«فَما لِهؤُلاءِ الْقَوْمِ لا یَکادُونَ یَفْقَهُونَ حَدِیثاً»: النساء: 78، و قیل: للاستهزاء، و قیل:
للتحقیر کأن القول لکونه مشحونا بالأباطیل لا یرجع إلی معنی محصل، و لکل من المعانی الثلاثة وجه.
و قوله: «أُولئِکَ الَّذِینَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ تعریف لهم، و قوله: «وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ تعریف بعد تعریف فهو کعطف التفسیر، و یتحصل منه أن اتباع الأهواء أمارة الطبع علی القلب فالقلب غیر المطبوع علیه الباقی علی طهارة الفطرة الأصلیة لا یتوقف فی فهم المعارف الدینیة و الحقائق الإلهیة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ اهْتَدَوْا زادَهُمْ هُدیً وَ آتاهُمْ تَقْواهُمْ المقابلة الظاهرة بین الآیة و بین الآیة السابقة یعطی أن المراد بالاهتداء ما یقابل الضلال الملازم للطبع علی القلب و هو التسلیم لما تهدی إلیه الفطرة السلیمة و اتباع الحق، و زیادة هداهم من الله سبحانه رفعه تعالی درجة إیمانهم، و قد تقدم أن الهدی و الإیمان ذو مراتب مختلفة، و المراد بالتقوی ما یقابل اتباع الأهواء و هو الورع عن محارم الله و التجنب عن ارتکاب المعاصی.
و بذلک یظهر أن زیادة الهدی راجع إلی تکمیلهم فی ناحیة العلم و إیتاء التقوی إلی تکمیلهم فی ناحیة العمل، و یظهر أیضا بالمقابلة أن الطبع علی القلوب راجع إلی فقدانهم کمال العلم و اتباع الأهواء راجع إلی فقدانهم العمل الصالح و حرمانهم منه و هذا لا ینافی ما قدمنا أن اتباع الأهواء کعطف التفسیر بالنسبة إلی الطبع علی القلوب.
قوله تعالی: «فَهَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً فَقَدْ جاءَ أَشْراطُها» إلخ، النظر هو الانتظار، و الأشراط جمع شرط بمعنی العلامة، و الأصل فی معناه الشرط بمعنی ما یتوقف علیه وجود الشی‌ء لأن تحققه علامة تحقق الشی‌ء فأشراط الساعة علاماتها الدالة علیها.
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و سیاق الآیة سیاق التهکم کأنهم واقفون موقفا علیهم إما أن یتبعوا الحق فتسعد بذلک عاقبتهم، و إما أن ینتظروا الساعة حتی إذا أیقنوا بوقوعها و أشرفوا علیها تذکروا و آمنوا و اتبعوا الحق أما اتباع الحق الیوم فلم یخضعوا له بحجة أو بموعظة أو عبرة، و أما انتظارهم مجی‌ء الساعة لیتذکروا عنده فلا ینفعهم شیئا فإنها تجی‌ء بغتة و لا تمهلهم شیئا حتی یستعدوا لها بالذکری و إذا وقعت لم ینفعهم الذکری لأن الیوم یوم جزاء لا یوم عمل قال تعالی: «یَوْمَئِذٍ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ وَ أَنَّی لَهُ الذِّکْری یَقُولُ یا لَیْتَنِی قَدَّمْتُ لِحَیاتِی»: الفجر: 24.
مضافا إلی أن أشراطها و علاماتها قد جاءت و تحققت، و لعل المراد بأشراطها خلق الإنسان و انقسام نوعه إلی صلحاء و مفسدین و متقین و فجار المستدعی للحکم الفصل بینهم و نزول الموت علیهم فإن ذلک کله من شرائط وقوع الواقعة و إتیان الساعة، و قیل: المراد بأشراط الساعة ظهور النبی ص و هو خاتم الأنبیاء و انشقاق القمر و نزول القرآن و هو آخر الکتب السماویة.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیة من المعنی و هی- کما تری- حجة برهانیة فی عین أنها مسوقة سوق التهکم.
و علیه فقوله: «بَغْتَةً» حال من الإتیان جی‌ء به لبیان الواقع و لیتفرع علیه قوله الآتی: «فَأَنَّی لَهُمْ إِذا جاءَتْهُمْ ذِکْراهُمْ و لیس قیدا للانتظار حتی یفید أنهم إنما ینتظرون إتیانها بغتة، و لدفع هذا التوهم قیل: «إِلَّا السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ بَغْتَةً» و لم یقل: إلا أن تأتیهم الساعة بغتة.
و قوله: «فَأَنَّی لَهُمْ إِذا جاءَتْهُمْ ذِکْراهُمْ أنی خبر مقدم و «ذِکْراهُمْ مبتدأ مؤخر و «إِذا جاءَتْهُمْ معترضة بینهما، و المعنی: فکیف یکون لهم أن یتذکروا إذا جاءتهم؟ أی کیف ینتفعون بالذکری فی یوم لا ینفع العمل الذی یعمل فیه و إنما هو یوم الجزاء.
و للقوم فی معنی جمل الآیة و معناها بالجملة أقوال مختلفة ترکنا إیرادها من أرادها فلیراجع کتبهم المفصلة.
قوله تعالی: «فَاعْلَمْ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا اللَّهُ وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ إلخ، قیل: هو متفرع علی جمیع ما تقدم فی السورة من سعادة المؤمنین و شقاوة الکفار
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کأنه قیل: إذا علمت أن الأمر کما ذکر من سعادة هؤلاء و شقاوة أولئک فاثبت علی ما أنت علیه من العلم بوحدانیة الله سبحانه فمعنی الأمر بالعلم علی هذا هو الأمر بالثبات علی العلم.
و یمکن أن یکون تفریعا علی ما بینه فی الآیتین السابقتین أعنی قوله: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ إلی قوله- وَ آتاهُمْ تَقْواهُمْ من أنه تعالی یطبع علی قلوب المشرکین و یترکهم و ذنوبهم و یعکس الأمر فی الذین اهتدوا إلی توحیده و الإیمان به فکأنه قیل:
إذا کان الأمر علی ذلک فاستمسک بعلمک بوحدانیة الإله و اطلب مغفرة ذنبک و مغفرة أمتک من المؤمنین بک و المؤمنات حتی لا تکون ممن یطبع الله علی قلبه و یحرمه التقوی بترکه و ذنوبه، و یؤید هذا الوجه قوله فی ذیل الآیة: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ مُتَقَلَّبَکُمْ وَ مَثْواکُمْ .
فقوله: «فَاعْلَمْ أَنَّهُ لا إِلهَ إِلَّا اللَّهُ معناه علی ما یؤیده السیاق فاستمسک بعلمک أنه لا إله إلا الله، و قوله: «وَ اسْتَغْفِرْ لِذَنْبِکَ تقدم الکلام فی معنی الذنب المنسوب إلیه (ص) و سیأتی أیضا فی تفسیر أول سورة الفتح إن شاء الله تعالی.
و قوله: «وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ أمر بطلب المغفرة للأمة من المؤمنین و المؤمنات و حاشا أن یأمر تعالی بالاستغفار و لا یواجهه بالمغفرة أو بالدعاء و لا یقابله بالاستجابة.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ مُتَقَلَّبَکُمْ وَ مَثْواکُمْ تعلیل لما فی صدر الآیة: «فَاعْلَمْ أَنَّهُ إلخ، و الظاهر أن المتقلب مصدر میمی بمعنی الانتقال من حال إلی حال، و کذلک المثوی بمعنی الاستقرار و السکون، و المراد أنه تعالی یعلم کل أحوالکم من متغیر و ثابت و حرکة و سکون فاثبتوا علی توحیده و اطلبوا مغفرته، و احذروا أن یطبع علی قلوبکم و یترککم و أهواءکم.
و قیل: المراد بالمتقلب و المثوی التصرف فی الحیاة الدنیا و الاستقرار فی الآخرة و قیل: المتقلب هو التقلب من الأصلاب إلی الأرحام و المثوی السکون فی الأرض.
و قیل: المتقلب التصرف فی الیقظة و المثوی المنام، و قیل: المتقلب التصرف فی المعایش و المکاسب و المثوی الاستقرار فی المنازل، و ما قدمناه أظهر و أعم.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُ الَّذِینَ آمَنُوا لَوْ لا نُزِّلَتْ سُورَةٌ» إلی آخر الآیة، لو لا تحضیضیة أی هلا أنزلت سورة یظهرون بها الرغبة فی نزول سورة جدیدة تأتیهم 
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بتکالیف جدیدة یمتثلونها، و المراد بالسورة المحکمة المبینة التی لا تشابه فیها، و المراد بذکر القتال الأمر به.
و المراد بالذین فی قلوبهم مرض، الضعفاء الإیمان من المؤمنین دون المنافقین فإن الآیة صریحة فی أن الذین أظهروا الرغبة فی نزولها هم الذین آمنوا، و لا یعم الذین آمنوا للمنافقین إلا علی طریق المساهلة غیر اللائقة بکلام الله تعالی فالآیة کقوله تعالی فی فریق من المؤمنین: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ فَلَمَّا کُتِبَ عَلَیْهِمُ الْقِتالُ إِذا فَرِیقٌ مِنْهُمْ یَخْشَوْنَ النَّاسَ کَخَشْیَةِ اللَّهِ أَوْ أَشَدَّ خَشْیَةً»: النساء: 77.
و المغشی علیه من الموت هو المحتضر، یقال: غشیه غشاوة إذا ستره و غطاه و غشی علی فلان- بالبناء- للمفعول- إذا نابه ما غشی فهمه، و نظر المغشی علیه من الموت إشخاصه ببصره إلیک من غیر أن یطرف.
و قوله: «فَأَوْلی لَهُمْ لعله خبر لمبتدإ محذوف، و التقدیر: أولی لهم ذلک أی حری بهم أن ینظروا کذلک أی أن یحتضروا فیموتوا، و عن الأصمعی أن قولهم:
«أَوْلی لَکَ کلمة تهدید معناه ولیک و قارنک ما تکره، و الآیة نظیرة قوله تعالی:
«أَوْلی لَکَ فَأَوْلی ثُمَّ أَوْلی لَکَ فَأَوْلی : القیامة: 35.
و معنی الآیة: و یقول الذین آمنوا هلا أنزلت سورة فإذا أنزلت سورة محکمة لا تشابه فیها و أمروا فیها بالقتال و الجهاد رأیت الضعفاء الإیمان منهم ینظرون إلیک من شدة الخشیة نظر المحتضر فأولی لهم ذلک.
قوله تعالی: «طاعَةٌ وَ قَوْلٌ مَعْرُوفٌ فَإِذا عَزَمَ الْأَمْرُ فَلَوْ صَدَقُوا اللَّهَ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ عزم الأمر أی جد و تنجز.
و قوله: «طاعَةٌ وَ قَوْلٌ مَعْرُوفٌ کأنه خبر لمبتدإ محذوف و التقدیر أمرنا- أو أمرهم و شأنهم- أی إیمانهم بنا طاعة واثقونا علیها و قول معروف غیر منکر قالوا لنا و هو إظهار السمع و الطاعة کما یحکیه تعالی عنهم بقوله: «آمَنَ الرَّسُولُ بِما أُنْزِلَ إِلَیْهِ مِنْ رَبِّهِ وَ الْمُؤْمِنُونَ إلی أن قال- وَ قالُوا سَمِعْنا وَ أَطَعْنا»: البقرة: 285.
و علی هذا یتصل قوله بعده: «فَإِذا عَزَمَ الْأَمْرُ فَلَوْ صَدَقُوا اللَّهَ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ بما قبله اتصالا بینا، و المعنی: أن الأمر هو ما واثقوا الله علیه من قولهم: سَمِعْنا وَ أَطَعْنا
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فلو أنهم حین عزم الأمر صدقوا الله فیما قالوا و أطاعوه فیما یأمر به و منه أمر القتال لکان خیرا لهم.
و یحتمل أن یکون قوله: «طاعَةٌ» إلخ، خبرا لضمیر عائد إلی القتال المذکور و التقدیر القتال المذکور فی السورة طاعة منهم و قول معروف فلو أنهم حین عزم الأمر صدقوا الله فی إیمانهم و أطاعوه به لکان خیرا لهم. أما کونه طاعة منهم فظاهر، و أما کونه قولا معروفا فلأن إیجاب القتال و الأمر بالدفاع عن المجتمع الصالح لإبطال کید أعدائه قول معروف یعرفه العقل و العقلاء.
و قیل: إن قوله: «طاعَةٌ» إلخ، مبتدأ الخبر و التقدیر طاعة و قول معروف خیر لهم و أمثل، و قیل: مبتدأ خبره «فَأَوْلی لَهُمْ فی الآیة السابقة فالآیة من تمام الآیة السابقة، و هو قول ردی، و أردأ منه ما قیل: إن «طاعَةٌ» إلخ، صفة لسورة فی قوله: «فَإِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ» و قیل غیر ذلک.
قوله تعالی: «فَهَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ أَنْ تُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ تُقَطِّعُوا أَرْحامَکُمْ الخطاب للذین فی قلوبهم مرض المتثاقلین فی أمر الجهاد فی سبیل الله، و قد التفت إلیهم بالخطاب لزیادة التوبیخ و التقریع، و الاستفهام للتقریر، و التولی الإعراض و المراد به الإعراض عن کتاب الله و العمل بما فیه و العود إلی الشرک و رفض الدین.
و المعنی: فهل یتوقع منکم أن أعرضتم عن کتاب الله و العمل بما فیه و منه الجهاد فی سبیل الله أن تفسدوا فی الأرض و تقطعوا أرحامکم بسفک الدماء و نهب الأموال و هتک الأعراض تکالبا علی جیفة الدنیا أی إن تولیتم کان المتوقع منکم ذلک.
و قد ظهر بذلک أن الآیة فی مقام التعلیل لقوله فی الآیة السابقة: «لَکانَ خَیْراً لَهُمْ و لذا صدر بالفاء.
و قیل: المراد بالتولی التصدی للحکم و الولایة، و المعنی: هل یتوقع منکم إن جعلتم ولاة أن تفسدوا فی الأرض و تقطعوا أرحامکم بسفک الدماء الحرام و أخذ الرشاء و الجور فی الحکم هذا، و هو معنی بعید عن السیاق.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فَأَصَمَّهُمْ وَ أَعْمی أَبْصارَهُمْ الإشارة إلی المفسدین فی الأرض المقطعین للأرحام و قد وصفهم الله بأنه لعنهم فأصمهم و أذهب 
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بسمعهم فلا یسمعون القول الحق و أعمی أبصارهم فلا یرون الرأی الحق فإنها لا تعمی الأبصار و لکن تعمی القلوب التی فی الصدور.
قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ أَمْ عَلی قُلُوبٍ أَقْفالُها» الاستفهام للتوبیخ و ضمیر الجمع راجع إلی المذکورین فی الآیة السابقة، و تنکیر «قُلُوبٍ کما قیل للدلالة علی أن المراد قلوب هؤلاء و أمثالهم.
قال فی مجمع البیان،: و فی هذا دلالة علی بطلان قول من قال: لا یجوز تفسیر شی‌ء من ظاهر القرآن إلا بخبر و سمع. انتهی.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ ارْتَدُّوا عَلی أَدْبارِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدَی الشَّیْطانُ سَوَّلَ لَهُمْ وَ أَمْلی لَهُمْ الارتداد علی الأدبار الرجوع إلی الاستدبار بعد الاستقبال و هو استعارة أرید بها الترک بعد الأخذ، و التسویل تزیین ما تحرض النفس علیه و تصویر القبیح لها فی صورة الحسن، و المراد بالإملاء الأمداد أو تطویل الآمال.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قالُوا لِلَّذِینَ کَرِهُوا ما نَزَّلَ اللَّهُ سَنُطِیعُکُمْ فِی بَعْضِ الْأَمْرِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِسْرارَهُمْ الإشارة بذلک إلی تسویل الشیطان و إملائه و بالجملة تسلطه علیهم، و المراد ب «لِلَّذِینَ کَرِهُوا ما نَزَّلَ اللَّهُ هم الذین کفروا کما تقدم فی قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا فَتَعْساً لَهُمْ وَ أَضَلَّ أَعْمالَهُمْ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ کَرِهُوا ما أَنْزَلَ اللَّهُ»: الآیة: 9 من السورة.
و قوله: «سَنُطِیعُکُمْ فِی بَعْضِ الْأَمْرِ» مقول قولهم و وعد منهم للکفار بالطاعة و هو کما یلوح من تقیید الطاعة ببعض الأمر علی نحو الإجمال کلام من لا یقدر علی التظاهر بطاعة من یرید طاعته فی جمیع الأمور لکونه علی خطر من التظاهر بالطاعة المطلقة فیسر إلی من یعده أنه سیطیعه فی بعض الأمر و فیما تیسر له ذلک ثم یکتم ذلک و یقعد متربصا للدوائر.
و یستفاد من ذلک أن هؤلاء کانوا قوما من المنافقین أسروا إلی الکفار ما حکاه تعالی عنهم و وعدهم الطاعة لهم مهما تیسر لهم ذلک، و یؤید ذلک قوله تعالی بعد:
«وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِسْرارَهُمْ .
و اختلفوا فی هؤلاء من هم؟ فقیل: هم الیهود قالوا للمنافقین: إن أعلنتم الکفر
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نصرناکم، و قیل: هم الیهود أو الیهود و المنافقون قالوا ذلک للمشرکین. و یرد علی الوجهین جمیعا أن موضوع الکلام فی الآیة المرتدون بعد إیمانهم و الیهود لم یؤمنوا حتی یرتدوا.
و قیل: هم المنافقون وعدوا الیهود النصر کما قال تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نافَقُوا یَقُولُونَ لِإِخْوانِهِمُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَئِنْ أُخْرِجْتُمْ لَنَخْرُجَنَّ مَعَکُمْ وَ لا نُطِیعُ فِیکُمْ أَحَداً أَبَداً وَ إِنْ قُوتِلْتُمْ لَنَنْصُرَنَّکُمْ»: الحشر: 11.
و فیه أن الآیة تقبل الانطباق علی ذلک کما تقبل الانطباق علی الیهود فی وعدهم النصر للمشرکین علی تکلف فی صدق الارتداد علی کفرهم برسول الله ص بعد تبین رسالته لهم لکن لا دلیل من طریق لفظ الآیة علی ذلک فلعلهم قوم من المنافقین غیرهم.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ إِذا تَوَفَّتْهُمُ الْمَلائِکَةُ یَضْرِبُونَ وُجُوهَهُمْ وَ أَدْبارَهُمْ متفرع علی ما قبله، و المعنی: هذا حالهم الیوم یرتدون بعد تبین الهدی لهم فیفعلون ما یشاءون فکیف حالهم إذا توفتهم الملائکة و هم یضربون وجوههم و أدبارهم.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمُ اتَّبَعُوا ما أَسْخَطَ اللَّهَ وَ کَرِهُوا رِضْوانَهُ فَأَحْبَطَ أَعْمالَهُمْ الظاهر أن المراد بما أسخط الله أهواء النفس و تسویلات الشیطان المستتبعة للمعاصی و الذنوب الموبقة کما قال تعالی: «وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ ، و قال: «الشَّیْطانُ سَوَّلَ لَهُمْ وَ أَمْلی لَهُمْ .
و السخط و الرضا من صفاته تعالی الفعلیة و المراد بهما العقاب و الثواب.
و الإشارة فی قوله: «ذلِکَ إلی ما ذکر فی الآیة السابقة من عذاب الملائکة لهم عند توفیهم أی سبب عقابهم أن أعمالهم حابطة لاتباعهم ما أسخط الله و کراهتهم رضوانه، و إذ لا عمل لهم صالحا یشقون بالعذاب.
قوله تعالی: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ أَنْ لَنْ یُخْرِجَ اللَّهُ أَضْغانَهُمْ قال الراغب: الضغن بکسر الضاد- و الضغن بضمها- الحقد الشدید و جمعه أضغان انتهی. و المراد بالذین فی قلوبهم مرض الضعفاء الإیمان و لعلهم الذین آمنوا أولا علی ضعف فی إیمانهم ثم مالوا إلی النفاق و ارتدوا بعد الإیمان، فالتدبر الدقیق فی تاریخ صدر الإسلام یوضح أن قوما ممن آمن بالنبی ص کانوا علی هذه الصفة کما أن قوما منهم آخرین کانوا
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منافقین من أول یوم آمنوا إلی آخر عمرهم، و علی هذا فعدهم من المؤمنین فیما تقدم بملاحظة بادئ أمرهم.
و المعنی: بل ظن هؤلاء المنافقون الذین فی قلوبهم مرض أن لن یخرج الله و لن یظهر أحقادهم للدین و أهله.
قوله تعالی: «وَ لَوْ نَشاءُ لَأَرَیْناکَهُمْ فَلَعَرَفْتَهُمْ بِسِیماهُمْ وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ أَعْمالَکُمْ السیماء العلامة، و المعنی: و لو نشاء لأریناک أولئک المرضی القلوب فلعرفتهم بعلامتهم التی أعلمناهم بها.
و قوله: «وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ قال الراغب: اللحن صرف الکلام عن سننه الجاری علیه: إما بإزالة الإعراب أو التصحیف و هو المذموم، و ذلک أکثر استعمالا، و أما بإزالته عن التصریح و صرفه إلی تعریض و فحوی، و هو محمود عند أکثر الأدباء من حیث البلاغة. انتهی.
فالمعنی: و لتعرفنهم من جنس قولهم بما یشتمل علیه من الکنایة و التعریض، و فی جعل لحن القول ظرفا للمعرفة نوع من العنایة المجازیة.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ أَعْمالَکُمْ أی یعلم حقائقها و أنها من أی القصود و النیات صدرت فیجازی المؤمنین بصالح أعمالهم و غیرهم بغیرها، ففیه وعد للمؤمنین و وعید لغیرهم.
قوله تعالی: «وَ لَنَبْلُوَنَّکُمْ حَتَّی نَعْلَمَ الْمُجاهِدِینَ مِنْکُمْ وَ الصَّابِرِینَ وَ نَبْلُوَا أَخْبارَکُمْ البلاء و الابتلاء الامتحان و الاختبار، و الآیة بیان علة کتابة القتال علی المؤمنین، و هو الاختبار الإلهی لیمتاز به المجاهدون فی سبیل الله الصابرون علی مشاق التکالیف الإلهیة.
و قوله: «وَ نَبْلُوَا أَخْبارَکُمْ کان المراد بالأخبار الأعمال من حیث إنها تصدر عن العاملین فیکون إخبارا لهم یخبر بها عنهم، و اختبار الأعمال یمتاز به صالحها من طالحها کما أن اختبار النفوس یمتاز به النفوس الصالحة الخیرة و قد تقدم فیما تقدم أن المراد بالعلم الحاصل له تعالی من امتحان عباده هو ظهور حال العباد بذلک، و بنظر أدق هو علم فعلی له تعالی خارج عن الذات.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ
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ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ المراد بهؤلاء رؤساء الضلال من کفار مکة و من یلحق بهم لأنهم الذین صدوا عن سبیل الله و شاقوا الرسول و عادوه أشد المعاداة بعد ما تبین لهم الهدی.
و قوله: «لَنْ یَضُرُّوا اللَّهَ شَیْئاً» لأن کید الإنسان و مکره لا یرجع إلا إلی نفسه و لا یضر إلا إیاه و قوله: «وَ سَیُحْبِطُ أَعْمالَهُمْ أی مساعیهم لهدم أساس الدین و ما عملوه لإطفاء نور الله، و قیل: المراد إحباط أعمالهم و إبطالها فلا یثابون فی الآخرة علی شی‌ء من أعمالهم، و المعنی الأول أنسب للسیاق لأن فیه تحریض المؤمنین و تشجیعهم علی قتال المشرکین و تطییب نفوسهم أنهم هم الغالبون کما تفیده الآیات التالیة.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ مِنْهُمْ مَنْ یَسْتَمِعُ إِلَیْکَ إلخ:، عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع) قال: إنا کنا عند رسول الله ص فیخبرنا بالوحی- فأعیه أنا و من یعیه فإذا خرجنا قالوا: ما ذا قال آنفا.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و الترمذی عن أنس قال*: قال رسول الله ص: بعثت أنا و الساعة کهاتین، و أشار بالسبابة و الوسطی.:
أقول: و روی هذا اللفظ عنه (ص) بطرق أخری عن أبی هریرة و سهل بن مسعود.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و البخاری و مسلم و ابن ماجة و ابن مردویه عن أبی هریرة قال*: کان رسول الله ص یوما بارزا للناس- فأتاه رجل فقال: یا رسول الله متی الساعة؟ فقال: ما المسئول عنها بأعلم من السائل- و لکن سأحدثک عن أشراطها.
إذا ولدت الأمة ربتها فذاک من أشراطها، و إذا کانت الحفاة العراة رعاء الشاء رءوس الناس- فذاک من أشراطها، و إذا تطاول رعاء الغنم فی البنیان- فذاک من أشراطها.
و فی العلل، بإسناده إلی أنس بن مالک عن النبی ص فی حدیث طویل یقول فیه لعبد الله بن سلام و قد سأله عن مسائل: أما أشراط الساعة- فنار تحشر الناس من المشرق إلی المغرب.
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أقول: و لعل المراد به غیر ظاهرة، و الأخبار فی أشراط الساعة من طرق الشیعة و أهل السنة فوق حد الإحصاء، و قد مرت فی آخر الجزء الخامس من الکتاب روایة سلمان عن النبی ص و روایة حمران عن الصادق (ع) و هما روایتان جامعتان فی الباب.
و فی المجمع، قد صح الحدیث بالإسناد عن حذیفة بن الیمان قال: کنت رجلا ذرب اللسان علی أهلی- فقلت: یا رسول الله إنی لأخشی- أن یدخلنی لسانی النار- فقال رسول الله ص: فأین أنت من الاستغفار؟ إنی لأستغفر الله فی الیوم مائة مرة.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن أبی شیبة و مسلم و أبو داود و النسائی و ابن حبان و ابن مردویه عن الأغر المزنی قال*: قال رسول الله ص: إنه لیغان علی قلبی، و إنی لأستغفر الله کل یوم مائة مرة.
و فیه،: فی قوله تعالی: «فَهَلْ عَسَیْتُمْ إِنْ تَوَلَّیْتُمْ الآیة: أخرج البیهقی عن جابر بن عبد الله قال: قال رسول الله ص: إن الرحم معلقة بالعرش لها لسان ذلق تقول:
اللهم صل من وصلنی، و اقطع من قطعنی.
أقول: و الروایات فیها و فی صلتها و قطعها کثیرة، و قد مر شطر منها فی تفسیر أول سورة النساء.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَ فَلا یَتَدَبَّرُونَ الْقُرْآنَ الآیة- أ فلا یتدبرون القرآن فیقضوا ما علیهم من الحق: عن أبی عبد الله و أبی الحسن (ع).
و فی التوحید، بإسناده إلی محمد بن عمارة قال: سألت الصادق جعفر بن محمد (ع) فقلت له: یا ابن رسول الله أخبرنی عن الله عز و جل- هل له رضی و سخط؟ قال: نعم- و لیس ذلک علی ما یوجد من المخلوقین- و لکن غضب الله عقابه و رضاه ثوابه.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ الآیة":، عن أبی سعید الخدری قال": لحن القول بغضهم علی بن أبی طالب. قال: کنا نعرف المنافقین علی عهد رسول الله ص- ببغضهم علی بن أبی طالب.":
قال فی المجمع،: و روی مثل ذلک عن جابر بن عبد الله الأنصاری.
و قال: و عن عبادة بن الصامت قال": کنا نبور أولادنا بحب علی بن أبی طالب- فإذا رأینا أحدهم لا یحبه علمنا أنه لغیر رشدة.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن مسعود قال": ما کنا نعرف المنافقین علی عهد رسول الله ص- إلا ببغض علی بن أبی طالب.
و فی أمالی الطوسی، بإسناده إلی علی (ع) أنه قال: قلت أربعا أنزل الله تعالی تصدیقی بها فی کتابه، قلت: المرء مخبوء تحت لسانه فإذا تکلم ظهر، فأنزل الله:
«وَ لَتَعْرِفَنَّهُمْ فِی لَحْنِ الْقَوْلِ .



[سورة محمد (47): الآیات 33 الی 38]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ (33) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فَلَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ (34) فَلا تَهِنُوا وَ تَدْعُوا إِلَی السَّلْمِ وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ وَ اللَّهُ مَعَکُمْ وَ لَنْ یَتِرَکُمْ أَعْمالَکُمْ (35) إِنَّمَا الْحَیاةُ الدُّنْیا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا یُؤْتِکُمْ أُجُورَکُمْ وَ لا یَسْئَلْکُمْ أَمْوالَکُمْ (36) إِنْ یَسْئَلْکُمُوها فَیُحْفِکُمْ تَبْخَلُوا وَ یُخْرِجْ أَضْغانَکُمْ (37)
ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ تُدْعَوْنَ لِتُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَمِنْکُمْ مَنْ یَبْخَلُ وَ مَنْ یَبْخَلْ فَإِنَّما یَبْخَلُ عَنْ نَفْسِهِ وَ اللَّهُ الْغَنِیُّ وَ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ ثُمَّ لا یَکُونُوا أَمْثالَکُمْ (38)



بیان‌

لما وصف حال الکفار و أضاف إلیه وصف حال الذین فی قلوبهم مرض و تثاقلهم فی أمر القتال و حال من ارتد منهم بعد، رجع یحذر المؤمنین أن یکونوا أمثالهم 
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فیفاوضوا المشرکین و یمیلوا إلیهم فیتبعوا ما أسخط الله و یکرهوا رضوانه فیبطل أعمالهم بالحبط، و فی الآیات موعظة لهم بالترغیب و الترهیب و التطمیع و التخویف، و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ الآیة و إن کانت فی نفسها مستقلة فی مدلولها مطلقة فی معناها حتی استدل الفقهاء بقوله فیها: «وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ علی حرمة إبطال الصلاة بعد الشروع فیها لکنها من حیث وقوعها فی سیاق الآیات السابقة المتعرضة لأمر القتال، و کذا الآیات اللاحقة الجاریة علی السیاق و خاصة ما فی ظاهر قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ، من التعلیل و ما فی قوله: «فَلا تَهِنُوا وَ تَدْعُوا إِلَی السَّلْمِ إلخ، من التفریع، و بالجملة الآیة بالنظر إلی سیاقها تدل علی إیجاب طاعة الله سبحانه فیما أنزل من الکتاب و شرع من الحکم و إیجاب طاعة الرسول فیما بلغ عن الله سبحانه، و فیما یصدر من الأمر من حیث ولایته علی المؤمنین فی المجتمع الدینی، و علی تحذیر المؤمنین من إبطال أعمالهم بفعل ما یوجب حبط أعمالهم کما ابتلی به أولئک الضعفاء الإیمان المائلون إلی النفاق الذین انجر أمر بعضهم أن ارتدوا بعد ما تبین لهم الهدی.
فالمراد بحسب المورد من طاعة الله طاعته فیما شرع و أنزل من حکم القتال، و من طاعة الرسول طاعته فیما بلغ منه و فیما أمر به منه و من مقدماته بما له من الولایة فیه و بإبطال الأعمال التخلف عن حکم القتال کما تخلف المنافقون و أهل الردة.
و قیل: المراد بإبطال الأعمال إحباطها بمنهم علی الله و رسوله بإیمانهم کما فی قوله تعالی: «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا»، و قیل.: إبطالها بالریاء و السمعة، و قیل:
بالعجب، و قیل: بالکفر و النفاق، و قیل: المراد إبطال الصدقات بالمن و الأذی کما قال: «لا تُبْطِلُوا صَدَقاتِکُمْ بِالْمَنِّ وَ الْأَذی : البقرة: 264، و قیل: إبطالها بالمعاصی، و قیل: بخصوص الکبائر.
و یرد علی هذه الأقوال جمیعا أن کل واحد منها علی تقدیر صحته و تسلیمه مصداق من مصادیق الآیة مع الغض من وقوعها فی السیاق الذی تقدمت الإشارة إلیه، و أما من حیث وقوعها فی السیاق فلا تشمل إلا القتال کما مر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ ثُمَّ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ فَلَنْ 
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یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ ظاهر السیاق أنه تعلیل لمضمون الآیة السابقة فیفید أنکم لو لم تطیعوا الله و رسوله و أبطلتم أعمالکم باتباع ما أسخط الله و کراهة رضوانه أداکم ذلک إلی اللحوق بأهل الکفر و الصد و لا مغفرة لهم بعد موتهم کذلک أبدا.
و المراد بالصد عن سبیل الله الإعراض عن الإیمان أو منع الناس أن یؤمنوا.
قوله تعالی: «فَلا تَهِنُوا وَ تَدْعُوا إِلَی السَّلْمِ وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ وَ اللَّهُ مَعَکُمْ وَ لَنْ یَتِرَکُمْ أَعْمالَکُمْ تفریع علی ما تقدم، و قوله: «فَلا تَهِنُوا» من الوهن بمعنی الضعف و الفتور، و قوله: «وَ تَدْعُوا إِلَی السَّلْمِ معطوف علی «تَهِنُوا» واقع فی حیز النهی أی و لا تدعوا إلی السلم، و السلم بفتح السین- الصلح، و قوله: «وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ جملة حالیة أی لا تفعلوا الصلح، و قوله: «وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ جملة حالیة أی لا تفعلوا ذلک و الحال أنکم الغالبون، و المراد بالعلو الغلبة و هی استعارة مشهورة.
و قوله: «وَ اللَّهُ مَعَکُمْ معطوف علی «وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ یبین سبب علوهم و یعلله فالمراد بمعیته تعالی لهم معیة النصر دون المعیة القیومیة التی یشیر إلیها قوله تعالی:
«وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ»: الحدید: 4.
و قوله: «وَ لَنْ یَتِرَکُمْ أَعْمالَکُمْ قال فی المجمع: یقال: وتره یتره وترا إذا نقصه و منه الحدیث «1» فکأنه وتر أهله و ماله، و أصله القطع و منه الترة القطع بالقتل و منه الوتر المنقطع بانفراده عن غیره. انتهی.
فالمعنی: لن ینقصکم أعمالکم أی یوفی أجرها تاما کاملا، و قیل: المعنی: لن یضیع أعمالکم، و قیل: لن یظلمکم، و المعانی متقاربة.
و معنی الآیة: إذا کانت سبیل عدم طاعة الله و رسوله و إبطال أعمالکم هذه السبیل و کان مؤدیا إلی الحرمان من مغفرة الله أبدا فلا تضعفوا و لا تفتروا فی أمر القتال و لا تدعوا المشرکین إلی الصلح و ترک القتال و الحال أنکم أنتم الغالبون و الله ناصرکم علیهم و لن ینقصکم شیئا من أجورکم بل یوفیکموها تامة کاملة.
______________________________
(1) و هو ما عن النبی صلی الله علیه و آله: «من فاتته صلاة العصر فکأنما وتر أهله و ماله» عن الجوامع.
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و فی الآیة وعد المؤمنین بالغلبة و الظفر إن أطاعوا الله و رسوله فهی کقوله: «وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: آل عمران: 139.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الْحَیاةُ الدُّنْیا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا یُؤْتِکُمْ أُجُورَکُمْ وَ لا یَسْئَلْکُمْ أَمْوالَکُمْ ترغیب لهم فی الآخرة و تزهید لهم عن الدنیا ببیان حقیقتها و هی أنها لعب و لهو- و قد مر معنی کونها لعبا و لهوا-.
و قوله: «وَ إِنْ تُؤْمِنُوا» إلخ، أی أن تؤمنوا و تتقوا بطاعته و طاعة رسوله یؤتکم أجورکم و لا یسألکم أموالکم بإزاء ما أعطاکم و ظاهر السیاق أن المراد بالأموال جمیع أموالهم و یؤیده أیضا الآیة التالیة.
قوله تعالی: «إِنْ یَسْئَلْکُمُوها فَیُحْفِکُمْ تَبْخَلُوا وَ یُخْرِجْ أَضْغانَکُمْ الإحفاء الإجهاد و تحمیل المشقة، و المراد بالبخل- کما قیل- الکف عن الإعطاء، و الأضغان الأحقاد.
و المعنی: أن یسألکم جمیع أموالکم فیجهدکم بطلب کلها کففتم عن الإعطاء لحبکم لها و یخرج أحقاد قلوبکم فضللتم.
قوله تعالی: «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ تُدْعَوْنَ لِتُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَمِنْکُمْ مَنْ یَبْخَلُ إلی آخر الآیة بمنزلة الاستشهاد فی بیان الآیة السابقة کأنه قیل: إنه إن یسأل الجمیع فیحفکم تبخلوا و یشهد بذلک أنکم أنتم هؤلاء تدعون لتنفقوا فی سبیل الله- و هو بعض أموالکم- فبعضکم یبخل فیظهر به أنه لو سأل الجمیع جمیعکم بخلتم.
و قوله: «وَ مَنْ یَبْخَلْ فَإِنَّما یَبْخَلُ عَنْ نَفْسِهِ أی یمنع الخیر عن نفسه فإن الله لا یسأل ما لهم لینتفع هو به بل لینتفع به المنفقون فیما فیه خیر دنیاهم و آخرتهم فامتناعهم عن إنفاقه امتناع منهم عن خیر أنفسهم، و إلیه یشیر قوله بعده: «وَ اللَّهُ الْغَنِیُّ وَ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ» و القصران للقلب أی الله هو الغنی دونکم و أنتم الفقراء دون الله.
و قوله: «وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ ثُمَّ لا یَکُونُوا أَمْثالَکُمْ قیل: عطف علی قوله: «وَ إِنْ تُؤْمِنُوا وَ تَتَّقُوا» و المعنی: إن تؤمنوا و تتقوا یؤتکم أجورکم و إن تتلوا و تعرضوا یستبدل قوما غیرکم بأن یوفقهم للإیمان دونکم ثم لا یکونوا أمثالکم بل یؤمنون و یتقون و ینفقون فی سبیل الله.
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بحث روائی‌
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فی ثواب الأعمال، عن أبی جعفر (ع) قال: قال رسول الله ص: من قال:
سبحان الله غرس الله له بها شجرة فی الجنة، و من قال: الحمد لله غرس الله له بها شجرة فی الجنة، و من قال: لا إله إلا الله غرس الله له بها شجرة فی الجنة، و من قال: الله أکبر غرس الله له بها شجرة فی الجنة.
فقال رجل من قریش: یا رسول الله- إن شجرنا فی الجنة لکثیر. قال: نعم و لکن إیاکم أن ترسلوا علیها نارا فتحرقوها، و ذلک أن الله عز و جل یقول: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا أَطِیعُوا اللَّهَ- وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ وَ لا تُبْطِلُوا أَعْمالَکُمْ .
و فی تفسیر القمی،: «وَ إِنْ جَنَحُوا لِلسَّلْمِ فَاجْنَحْ لَها» قال: هی منسوخة بقوله: «فَلا تَهِنُوا وَ تَدْعُوا إِلَی السَّلْمِ- وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ وَ اللَّهُ مَعَکُمْ .
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و عبد بن حمید و الترمذی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الطبرانی فی الأوسط و البیهقی فی الدلائل عن أبی هریرة قال*: تلا رسول الله هذه الآیة: «وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ- ثُمَّ لا یَکُونُوا أَمْثالَکُمْ فقالوا: یا رسول الله- من هؤلاء الذین إن تولینا استبدلوا بنا؟ فضرب رسول الله ص علی منکب سلمان- ثم قال: هذا و قومه، و الذی نفسی بیده لو کان الإیمان منوطا بالثریا- لتناوله رجال من فارس.
أقول: و روی بطرق أخر عن أبی هریرة: مثله. و کذا عن ابن مردویه عن جابر: مثله 
و فی المجمع، و روی أبو بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: «إِنْ تَتَوَلَّوْا» یا معشر العرب «یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ یعنی الموالی.
و فیه، عن أبی عبد الله (ع) قال: قد و الله أبدل خیرا منهم الموالی.
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[سورة الفتح (48): الآیات 1 الی 7]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً (1) لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً (2) وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً (3) هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ عَلِیماً حَکِیماً (4)
لِیُدْخِلَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها وَ یُکَفِّرَ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ وَ کانَ ذلِکَ عِنْدَ اللَّهِ فَوْزاً عَظِیماً (5) وَ یُعَذِّبَ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْمُشْرِکِینَ وَ الْمُشْرِکاتِ الظَّانِّینَ بِاللَّهِ ظَنَّ السَّوْءِ عَلَیْهِمْ دائِرَةُ السَّوْءِ وَ غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ لَعَنَهُمْ وَ أَعَدَّ لَهُمْ جَهَنَّمَ وَ ساءَتْ مَصِیراً (6) وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً (7)



بیان‌

مضامین آیات السورة بفصولها المختلفة ظاهرة الانطباق علی قصة صلح الحدیبیة الواقعة فی السنة السادسة من الهجرة و ما وقع حولها من الوقائع کقصة تخلف الأعراب 
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و صد المشرکین، و بیعة الشجرة علی ما تفصله الآثار و سیجی‌ء شطر منها فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
فغرض السورة بیان ما امتن الله تعالی علی رسوله ص بما رزقه من الفتح المبین فی هذه السفرة، و علی المؤمنین ممن معه، و مدحهم البالغ، و الوعد الجمیل للذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات، و السورة مدنیة.
قوله تعالی: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً» کلام واقع موقع الامتنان، و تأکید الجملة بإن و نسبة الفتح إلی نون العظمة و توصیفه بالمبین کل ذلک للاعتناء بشأن الفتح الذی یمتن به.
و المراد بهذا الفتح علی ما تؤیده قرائن الکلام هو ما رزق الله نبیه ص من الفتح فی صلح الحدیبیة.
و ذلک أن ما سیأتی فی آیات السورة من الامتنان علی النبی ص و المؤمنین، و مدحهم و الرضا عن بیعتهم و وعدهم الجمیل فی الدنیا بمغانم عاجلة و آجلة و فی الآخرة بالجنة و ذم المخلفین من الأعراب إذ استنفرهم رسول الله ص فلم یخرجوا معه، و ذم المشرکین فی صدهم النبی ص و من معه، و ذم المنافقین، و تصدیقه تعالی رؤیا نبیه ص، و قوله: «فَعَلِمَ ما لَمْ تَعْلَمُوا فَجَعَلَ مِنْ دُونِ ذلِکَ فَتْحاً قَرِیباً»- و کاد یکون صریحا- کل ذلک معان مرتبطة بخروجه (ص) إلی مکة للحج و انتهاء ذلک إلی صلح الحدیبیة.
و أما کون هذا الصلح فتحا مبینا رزقه الله نبیه ص فظاهر بالتدبر فی لحن آیات السورة فی هذه القصة فقد کان خروج النبی و المؤمنین إلی هذه البغیة خروجا علی خطر عظیم لا یرجی معه رجوعهم إلی المدینة عادة کما یشیر إلیه قوله تعالی: «بَلْ ظَنَنْتُمْ أَنْ لَنْ یَنْقَلِبَ الرَّسُولُ وَ الْمُؤْمِنُونَ إِلی أَهْلِیهِمْ أَبَداً» و المشرکون من صنادید قریش و من یتبعهم علی ما لهم من الشوکة و القوة و العداوة مع النبی ص و المؤمنین لم یتوسط بینهم منذ سنین إلا السیف و لم یجمعهم جامع غیر معرکة القتال کغزوة بدر و أحد و الأحزاب، و لم یخرج مع النبی ص إلا شرذمة قلیلون- ألف و أربعمائة- لا قدر لهم عند جموع المشرکین و هم فی عقر دارهم.
لکن الله سبحانه قلب الأمر للنبی ص و المؤمنین علی المشرکین فرضوا بما لم 
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یکن مطموعا فیه متوقعا منهم فسألوا النبی ص أن یصالحهم علی ترک القتال عشر سنین، و علی تأمین کل من القبیلین أتباع الآخر و من لحق به، و علی أن یرجع النبی ص إلی المدینة عامة هذا ثم یقدم إلی مکة العام القابل فیخلوا له المسجد و الکعبة ثلاثة أیام.
و هذا من أوضح الفتح رزقه الله نبیه ص و کان من أمس الأسباب بفتح مکة سنة ثمان من الهجرة فقد آمن جمع کثیر من المشرکین فی السنتین بین الصلح و فتح مکة، و فتح فی أوائل سنة سبع خیبر و ما والاه و قوی به المسلمون و اتسع الإسلام اتساعا بینا و کثر جمعهم و انتشر صیتهم و أشغلوا بلادا کثیرة، و خرج النبی ص لفتح مکة فی عشرة آلاف أو فی اثنی عشر ألفا، و قد کان خرج إلی حدیبیة فی ألف و أربعمائة علی ما تفصله الآثار.
و قیل: المراد بالفتح فتح مکة فالمراد بقوله: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ إنا قضینا لک فتح مکة، و فیه أن القرائن لا تساعده.
و قیل: المراد به فتح خیبر، و معناه- علی تقدیر نزول السورة عند مرجع النبی ص من الحدیبیة إلی المدینة- أنا قضینا لک فتح خیبر، و حال هذا القول أیضا کسابقه.
و قیل: المراد به الفتح المعنوی و هو الظفر علی الأعداء بالحجج البینة و المعجزات الباهرة التی غلب بها کلمة الحق علی الباطل و ظهر الإسلام علی الدین کله، و هذا الوجه و إن کان فی نفسه لا بأس به لکن سیاق الآیات لا یلائمه.
قوله تعالی: «لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً» اللام فی قوله: «لِیَغْفِرَ» للتعلیل علی ما هو ظاهر اللفظ فظاهره أن الغرض من هذا الفتح المبین هو مغفرة ما تقدم من ذنبک و ما تأخر، و من المعلوم أن لا رابطة بین الفتح و بین مغفرة الذنب و لا معنی معقولا لتعلیله بالمغفرة.
و قول بعضهم فرارا عن الإشکال: أن اللام المکسورة فی «لِیَغْفِرَ» لام القسم و الأصل لیغفرن حذفت نون التوکید و بقی ما قبلها مفتوحا للدلالة علی المحذوف غلط لا شاهد علیه من الاستعمال.
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و کذا قول بعض آخر فرارا عن الإشکال: «أن العلة هو مجموع المغفرة و ما عطف علیه من إتمام النعمة و الهدایة و النصر العزیز من حیث المجموع فلا ینافی عدم کون البعض أی مغفرة الذنب فی نفسه علة للفتح» کلام سخیف لا یغنی طائلا فإن مغفرة الذنب لا هی علة أو جزء علة للفتح و لا مرتبطة نوع ارتباط بما عطف علیها حتی یوجه دخولها فی ضمن علله فلا مصحح لذکرها وحدها و لا مع العلل و فی ضمنها.
و بالجملة هذا الإشکال نعم الشاهد علی أن لیس المراد بالذنب فی الآیة هو الذنب المعروف و هو مخالفة التکلیف المولوی، و لا المراد بالمغفرة معناها المعروف و هو ترک العقاب علی المخالفة المذکورة فالذنب فی اللغة علی ما یستفاد من موارد استعمالاته هو العمل الذی له تبعة سیئة کیفما کان، و المغفرة هی الستر علی الشی‌ء، و أما المعنیان المذکوران المتبادران من لفظی الذنب و المغفرة إلی أذهاننا الیوم أعنی مخالفة الأمر المولوی المستتبع للعقاب و ترک العقاب علیها فإنما لزماهما بحسب عرف المتشرعین.
و قیام النبی ص بالدعوة و نهضته علی الکفر و الوثنیة فیما تقدم علی الهجرة و إدامته ذلک و ما وقع له من الحروب و المغازی مع الکفار و المشرکین فیما تأخر عن الهجرة کان عملا منه (ص) ذا تبعة سیئة عند الکفار و المشرکین و ما کانوا لیغفروا له ذلک ما کانت لهم شوکة و مقدرة، و ما کانوا لینسوا زهوق ملتهم و انهدام سنتهم و طریقتهم، و لا ثارات من قتل من صنادیدهم دون أن یشفوا غلیل صدورهم بالانتقام منه و إمحاء اسمه و إعفاء رسمه غیر أن الله سبحانه رزقه (ص) هذا الفتح و هو فتح مکة أو فتح الحدیبیة المنتهی إلی فتح مکة فذهب بشوکتهم و أخمد نارهم فستر بذلک علیه ما کان لهم علیه (ص) من الذنب و آمنه منهم.
فالمراد بالذنب- و الله أعلم- التبعة السیئة التی لدعوته (ص) عند الکفار و المشرکین و هو ذنب لهم علیه کما فی قول موسی لربه: «وَ لَهُمْ عَلَیَّ ذَنْبٌ فَأَخافُ أَنْ یَقْتُلُونِ»: الشعراء: 14، و ما تقدم من ذنبه هو ما کان منه (ص) بمکة قبل الهجرة، و ما تأخر من ذنبه هو ما کان منه بعد الهجرة، و مغفرته تعالی لذنبه هی سترة علیه بإبطال تبعته بإذهاب شوکتهم و هدم بنیتهم، و یؤید ذلک ما یتلوه من قوله: «وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ إلی أن قال- وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً».
و للمفسرین فی الآیة مذاهب مختلفة أخر:
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فمن ذلک: أن المراد بذنبه (ص) ما صدر عنه من المعصیة، و المراد بما تقدم منه.
و ما تأخر ما صدر عنه قبل النبوة و بعدها، و قیل: ما صدر قبل الفتح و ما صدر بعده.
و فیه أنه مبنی علی جواز صدور المعصیة عن الأنبیاء (ع) و هو خلاف ما یقطع به الکتاب و السنة و العقل من عصمتهم (ع) و قد تقدم البحث عنه فی الجزء الثانی من الکتاب و غیره.
علی أن إشکال عدم الارتباط بین الفتح و المغفرة علی حاله.
و من ذلک: أن المراد بمغفرة ما تقدم من ذنبه و ما تأخر مغفرة ما وقع من معصیته و ما لم یقع بمعنی الوعد بمغفرة ما سیقع منه إذا وقع لئلا یرد الإشکال بأن مغفرة ما لم یتحقق من المعصیة لا معنی له.
و فیه مضافا إلی ورود ما ورد علی سابقه علیه أن مغفرة ما سیقع من المعصیة قبل وقوعه تلازم ارتفاع التکالیف عنه (ص) عامة، و یدفعه نص کلامه تعالی فی آیات کثیرة کقوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْنا إِلَیْکَ الْکِتابَ بِالْحَقِّ فَاعْبُدِ اللَّهَ مُخْلِصاً لَهُ الدِّینَ» الزمر: 2، و قوله: «وَ أُمِرْتُ لِأَنْ أَکُونَ أَوَّلَ الْمُسْلِمِینَ»: الزمر: 12، إلی غیر ذلک من الآیات التی تأبی بسیاقها التخصیص.
علی أن من الذنوب و المعاصی مثل الشرک بالله و افتراء الکذب علی الله و الاستهزاء بآیات الله و الإفساد فی الأرض و هتک المحارم، و إطلاق مغفرة الذنوب یشملها و لا معنی لأن یبعث الله عبدا من عباده فیأمره أن یقیم دینه علی ساق و یصلح به الأرض فإذا فتح له و نصره و أظهره علی ما یرید یجیز له مخالفة ما أمره و هدم ما بناه و إفساد ما أصلحه بمغفرة کل مخالفة و معصیة منه و العفو عن کل ما تقوله و افتراه علی الله، و فعله تبلیغ کقوله، و قد قال تعالی: «وَ لَوْ تَقَوَّلَ عَلَیْنا بَعْضَ الْأَقاوِیلِ لَأَخَذْنا مِنْهُ بِالْیَمِینِ ثُمَّ لَقَطَعْنا مِنْهُ الْوَتِینَ»: الحاقة: 46.
و من ذلک: قول بعضهم: إن المراد بمغفرة ما تقدم من ذنبه مغفرة ما تقدم من ذنب أبویه آدم و حواء (ع) ببرکته (ص) و المراد بمغفرة ما تأخر منه مغفرة ذنوب أمته بدعائه.
و فیه ورود ما ورد علی ما تقدم علیه.
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و من ذلک: أن الکلام فی معنی التقدیر و إن کان فی سیاق التحقیق و المعنی:
لیغفر لک الله قدیم ذنبک و حدیثه لو کان لک ذنب.
و فیه أنه أخذ بخلاف الظاهر من غیر دلیل.
و من ذلک: أن القول خارج مخرج التعظیم و حسن الخطاب و المعنی: غفر الله لک کما فی قوله تعالی: «عَفَا اللَّهُ عَنْکَ لِمَ أَذِنْتَ لَهُمْ»: التوبة: 43.
و فیه أن العادة جرت فی هذا النوع من الخطاب أن یورد بلفظ الدعاء.
کما قیل.
و من ذلک: أن المراد بالذنب فی حقه (ص) ترک الأولی و هو مخالفة الأوامر الإرشادیة دون التمرد عن امتثال التکالیف المولویة، و الأنبیاء علی ما هم علیه من درجات القرب یؤاخذون علی ترک ما هو أولی کما یؤاخذ غیرهم علی المعاصی المعروفة کما قیل: حسنات الأبرار سیئات المقربین.
و من ذلک: ما ارتضاه جمع من أصحابنا من أن المراد بمغفرة ما تقدم من ذنبه و ما تأخر مغفرة ما تقدم من ذنوب أمته و ما تأخر منها بشفاعته (ص)، و لا ضیر فی إضافة ذنوب أمته (ص) إلیه للاتصال و السبب بینه و بین أمته.
و هذا الوجه و الوجه السابق علیه سلیمان عن عامة الإشکالات لکن إشکال عدم الارتباط بین الفتح و المغفرة علی حاله.
و من ذلک: ما عن علم الهدی رحمه الله إن الذنب مصدر، و المصدر یجوز إضافته إلی الفاعل و المفعول معا فیکون هنا مضافا إلی المفعول، و المراد ما تقدم من ذنبهم إلیک فی منعهم إیاک من مکة و صدهم لک عن المسجد الحرام، و یکون معنی المغفرة علی هذا الإزالة و النسخ لأحکام أعدائه من المشرکین أی یزیل الله تعالی ذلک عنک و یستر علیک تلک الوصمة بما یفتح لک من مکة فتدخلها فیما بعد.
و هذا الوجه قریب المأخذ مما قدمنا من الوجه، و لا بأس به لو لم یکن فیه بعض المخالفة لظاهر الآیة.
و فی قوله: «لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ إلخ، بعد قوله: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ التفات من التکلم إلی الغیبة و لعل الوجه فیه أن محصل السورة امتنانه تعالی علی النبی ص 
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و المؤمنین بما رزق من الفتح و إنزال السکینة و النصر و سائر ما وعدهم فیها فناسب أن یکون السیاق الجاری فی السورة سیاق الغیبة و یذکر تعالی فیها باسمه و ینسب إلیه النصر بما یعبده نبیه و المؤمنون وحده قبال ما لا یعبده المشرکون و إنما یعبدون آلهة من دونه طمعا فی نصرهم و لا ینصرونهم.
و أما سیاق التکلم مع الغیر المشعر بالعظمة فی الآیة الأولی فلمناسبته ذکر الفتح فیها و یجری الکلام فی قوله تعالی الآتی: «إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً» الآیة.
و قوله: «وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ قیل: أی یتمها علیک فی الدنیا بإظهارک علی عدوک و إعلاء أمرک و تمکین دینک، و فی الآخرة برفع درجتک، و قیل: أی یتمها علیک بفتح خیبر و مکة و الطائف.
و قوله: «وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً» قیل: أی و یثبتک علی صراط یؤدی بسالکه إلی الجنة، و قیل: أی و یهدیک إلی مستقیم الصراط فی تبلیغ الأحکام و إجراء الحدود.
و قوله: «وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً» قیل: النصر العزیز هو ما یمتنع به من کل جبار عنید و عات مرید، و قد فعل بنبیه (ص) ذلک إذ جعل دینه أعز الأدیان و سلطانه أعظم السلطان، و قیل: المراد بالنصر العزیز ما هو نادر الوجود قلیل النظیر أو عدیمه و نصره تعالی لنبیه (ص) کذلک کما یظهر بقیاس حاله فی أول بعثته إلی حاله فی آخر أیام دعوته.
و التدبر فی سیاق الآیتین بالبناء علی ما تقدم من معنی قوله: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ» یعطی أن یکون المراد بقوله: «وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ هو تمهیده تعالی له (ص) لتمام الکلمة و تصفیته الجو لنصره نصرا عزیزا بعد رفع الموانع بمغفرة ما تقدم من ذنبه و ما تأخر.
و بقوله: «وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً» هدایته (ص) بعد تصفیة الجو له إلی الطریق الموصل إلی الغایة الذی سلکه بعد الرجوع من الحدیبیة من فتح خیبر و بسط سلطة الدین فی أقطار الجزیرة حتی انتهی إلی فتح مکة و الطائف.
و بقوله: «وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً» نصره له (ص) ذاک النصر الظاهر الباهر
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الذی قلما یوجد- أو لا یوجد- له نظیر إذ فتح له مکة و الطائف و انبسط الإسلام فی أرض الجزیرة و انقلع الشرک و ذل الیهود و خضع له نصاری الجزیرة و المجوس القاطنون بها، و أکمل تعالی للناس دینهم و أتم علیهم نعمته و رضی لهم الإسلام دینا.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ إلخ، الظاهر أن المراد بالسکینة سکون النفس و ثباتها و اطمئنانها إلی ما آمنت به، و لذا علل إنزالها فیها بقوله: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ و قد تقدم البحث عن السکینة فی ذیل قوله تعالی: «أَنْ یَأْتِیَکُمُ التَّابُوتُ فِیهِ سَکِینَةٌ مِنْ رَبِّکُمْ»: البقرة: 248 فی الجزء الثانی من الکتاب و ذکرنا هناک أنها تنطبق علی روح الإیمان المذکور فی قوله تعالی: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22.
و قیل: السکینة هی الرحمة، و قیل: العقل، و قیل: الوقار و العصمة لله و لرسوله، و قیل: المیل إلی ما جاء به الرسول ص، و قیل: ملک یسکن قلب المؤمن، و قیل: شی‌ء له رأس کرأس الهرة، و هذه الأقاویل لا دلیل علی شی‌ء منها.
و المراد بإنزال السکینة فی قلوبهم إیجادها فیها بعد عدمها فکثیرا ما یعبر فی القرآن عن الخلق و الإیجاد بالإنزال کقوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ» الزمر: 6، و قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ»: الحدید: 25، و قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21. و إنما عبر عن الخلق و الإیجاد بالإنزال للإشارة إلی علو مبدئه.
و قیل: المراد بالإنزال الإسکان و الإقرار من قولهم: نزل فی مکان کذا أی حط رحله فیه و أنزلته فیه أی حططت رحله فیه هذا.
و هو معنی غیر معهود فی کلامه تعالی مع کثرة وروده فیه، و لعل الباعث لهم علی اختیار هذا المعنی تعدیته فی الآیة بلفظة «فی» إذ قال: «أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ لکنه عنایة کلامیة لوحظ فیها تعلق السکینة بالقلوب تعلق الاستقرار فیها کما لوحظ تعلقها تعلق الوقوع علیها من علو فی قوله الآتی: «فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ الآیة و قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ الآیة.
و المراد بزیادة الإیمان اشتداده فإن الإیمان بشی‌ء هو العلم به مع الالتزام بحیث یترتب علیه آثاره العملیة، و من المعلوم أن کلا من العلم و الالتزام المذکورین مما یشتد
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و یضعف فالإیمان الذی هو العلم المتلبس بالالتزام یشتد و یضعف.
فمعنی الآیة: الله الذی أوجد الثبات و الاطمئنان الذی هو لازم مرتبة من مراتب الروح فی قلوب المؤمنین لیشتد به الإیمان الذی کان لهم قبل نزول السکینة فیصیر أکمل مما کان قبله.



کلام فی الإیمان و ازدیاده‌

الإیمان بالشی‌ء لیس مجرد العلم الحاصل به کما یستفاد من أمثال قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ ارْتَدُّوا عَلی أَدْبارِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدَی»: سورة محمد: 25، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ وَ شَاقُّوا الرَّسُولَ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدی : سورة محمد: 32، و قوله: «وَ جَحَدُوا بِها وَ اسْتَیْقَنَتْها أَنْفُسُهُمْ»: النمل: 14، و قوله: «وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ»: الجاثیة: 23، فالآیات- کما تری- تثبت الارتداد و الکفر و الجحود و الضلال مع العلم.
فمجرد العلم بالشی‌ء و الجزم بکونه حقا لا یکفی فی حصول الإیمان و اتصاف من حصل له به، بل لا بد من الالتزام بمقتضاه و عقد القلب علی مؤداه بحیث یترتب علیه آثاره العملیة و لو فی الجملة، فالذی حصل له العلم بأن الله تعالی إله لا إله غیره فالتزم بمقتضاه و هو عبودیته و عبادته وحده کان مؤمنا و لو علم به و لم یلتزم فلم یأت بشی‌ء من الأعمال المظهرة للعبودیة کان عالما و لیس بمؤمن.
و من هنا یظهر بطلان ما قیل: إن الإیمان هو مجرد العلم و التصدیق و ذلک لما مر أن العلم ربما یجامع الکفر.
و من هنا یظهر أیضا بطلان ما قیل: إن الإیمان هو العمل، و ذلک لأن العمل یجامع النفاق فالمنافق له عمل و ربما کان ممن ظهر له الحق ظهورا علمیا و لا إیمان له علی أی حال.
و إذ کان الإیمان هو العلم بالشی‌ء مع الالتزام به بحیث یترتب علیه آثاره العملیة، و کل من العلم و الالتزام مما یزداد و ینقص و یشتد و یضعف کان الإیمان المؤلف منهما قابلا للزیادة و النقیصة و الشدة و الضعف فاختلاف المراتب و تفاوت الدرجات من الضروریات التی لا یشک فیها قط.
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هذا ما ذهب إلیه الأکثر و هو الحق و یدل علیه من النقل قوله تعالی: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ و غیره من الآیات، و ما ورد من أحادیث أئمة أهل البیت (ع) الدالة علی أن الإیمان ذو مراتب.
و ذهب جمع منهم أبو حنیفة و إمام الحرمین و غیرهما إلی أن الإیمان لا یزید و لا ینقص، و احتجوا علیه بأن الإیمان اسم للتصدیق البالغ حد الجزم و القطع و هو مما لا یتصور فیه الزیادة و النقصان فالمصدق إذا ضم إلی تصدیقه الطاعات أو ضم إلیه المعاصی فتصدیقه بحاله لم یتغیر أصلا.
و أولوا ما دل من الآیات علی قبوله الزیادة و النقصان بأن الإیمان عرض لا یبقی بشخصه بل بتجدد الأمثال فهو بحسب انطباقه علی الزمان بأمثاله المتجددة یزید و ینقص کوقوعه للنبی ص مثلا علی التوالی من غیر فترة متخللة و فی غیره بفترات قلیلة أو کثیرة فالمراد بزیادة الإیمان توالی أجزاء الإیمان من غیر فترة أصلا أو بفترات قلیلة.
و أیضا للإیمان کثرة بکثرة ما یؤمن به، و شرائع الدین لما کانت تنزل تدریجا و المؤمنون یؤمنون بما ینزل منها و کان یزید عدد الأحکام حینا بعد حین کان إیمانهم أیضا یزید تدریجا، و بالجملة المراد بزیادة الإیمان کثرته عددا.
و هو بین الضعف، أما الحجة ففیها أولا: أن قولهم: الإیمان اسم للتصدیق الجازم ممنوع بل هو اسم للتصدیق الجازم الذی معه الالتزام کما تقدم بیانه اللهم إلا أن یکون مرادهم بالتصدیق العلم مع الالتزام.
و ثانیا: أن قولهم: إن هذا التصدیق لا یختلف بالزیادة و النقصان دعوی بلا دلیل بل مصادرة علی المطلوب و بناؤه علی کون الإیمان عرضا و بقاء الأعراض علی نحو تجدد الأمثال لا ینفعهم شیئا فإن من الإیمان ما لا تحرکه العواصف و منه ما یزول بأدنی سبب یعترض و أوهن شبهة تطرأ، و هذا مما لا یعلل بتجدد الأمثال و قلة الفترات و کثرتها بل لا بد من استناده إلی قوة الإیمان و ضعفه سواء قلنا بتجدد الأمثال أم لا.
مضافا إلی بطلان تجدد الأمثال علی ما بین فی محله.
و قولهم: إن المصدق إذا ضم إلیه الطاعات أو ضم إلیه المعاصی لم یتغیر حاله أصلا ممنوع فقوة الإیمان بمزاولة الطاعات و ضعفها بارتکاب المعاصی مما لا ینبغی 
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الارتیاب فیه، و قوة الأثر و ضعفه کاشفة عن قوة مبدإ الأثر و ضعفه، قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: فاطر: 10، و قال: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: الروم: 10.
و أما ما ذکروه من التأویل فأول التأویلین یوجب کون من لم یستکمل الإیمان و هو الذی فی قلبه فترات خالیة من أجزاء الإیمان علی ما ذکروه مؤمنا و کافرا حقیقة و هذا مما لا یساعده و لا یشعر به شی‌ء من کلامه تعالی.
و أما قوله تعالی: «وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف: 106، فهو إلی الدلالة علی کون الإیمان مما یزید و ینقص أقرب منه إلی الدلالة علی نفیه فإن مدلوله أنهم مؤمنون فی حال أنهم مشرکون فإیمانهم إیمان بالنسبة إلی الشرک المحض و شرک بالنسبة إلی الإیمان المحض، و هذا معنی قبول الإیمان للزیادة و النقصان.
و ثانی التأویلین یفید أن الزیادة فی الإیمان و کثرته إنما هی بکثرة ما تعلق به و هو الأحکام و الشرائع المنزلة من عند الله فهی صفة للإیمان بحال متعلقه و السبب فی اتصافه بها هو متعلقه، و لو کان هذه الزیادة هی المرادة من قوله: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ کان الأنسب أن تجعل زیادة الإیمان فی الآیة غایة لتشریع الأحکام الکثیرة و إنزالها لا لإنزال السکینة فی قلوب المؤمنین هذا.
و حمل بعضهم زیادة الإیمان فی الآیة علی زیادة أثره و هو النور المشرق منه علی القلب.
و فیه أن زیادة الأثر و قوته فرع زیادة المؤثر و قوته فلا معنی لاختصاص أحد الأمرین المتساویین من جمیع الجهات بأثر یزید علی أثر الآخر.
و ذکر بعضهم أن الإیمان الذی هو مدخول مع فی قوله: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ الإیمان الفطری و الإیمان المذکور قبله هو الإیمان الاستدلالی، و المعنی:
لیزدادوا إیمانا استدلالیا علی إیمانهم الفطری.
و فیه أنه دعوی من غیر دلیل یدل علیه. علی أن الإیمان الفطری أیضا استدلالی فمتعلق العلم و الإیمان علی أی حال أمر نظری لا بدیهی.
و قال بعضهم کالإمام الرازی: إن النزاع فی قبول الإیمان للزیادة و النقص و عدم قبوله نزاع لفظی فمراد النافین عدم قبول أصل الإیمان و هو التصدیق ذلک و هو کذلک 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 262
لعدم قبوله الزیادة و النقصان، و مراد المثبتین قبول ما به کمال الإیمان و هو الأعمال للزیادة و النقصان و هو کذلک بلا شک.
و فیه أولا: أن فیه خلطا بین التصدیق و الإیمان فالإیمان تصدیق مع الالتزام و لیس مجرد التصدیق فقط کما تقدم بیانه.
و ثانیا: أن نسبة نفی الزیادة فی أصل الإیمان إلی المثبتین غیر صحیحة فهم إنما یثبتون الزیادة فی أصل الإیمان، و یرون أن کلا من العلم و الالتزام المؤلف منهما الإیمان یقبل القوة و الضعف.
و ثالثا: أن إدخال الأعمال فی محل النزاع غیر صحیح لأن النزاع فی شی‌ء غیر النزاع فی أثره الذی به کماله و لا نزاع لأحد فی أن الأعمال و الطاعات تقبل العد و تقل و تکثر بحسب تکرر الواحد.



[بیان 

و قوله: «وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الجند هو الجمع الغلیظ من الناس إذا جمعهم غرض یعملون لأجله و لذا أطلق علی العسکر المجتمعین علی إجراء ما یأمر به أمیرهم، و السیاق یشهد أن المراد بجنود السماوات و الأرض الأسباب الموجودة فی العالم مما یری و لا یری من الخلق فهی وسائط متخللة بینه تعالی و بین ما یریده من شی‌ء تطیعه و لا تعصاه.
و إیراد الجملة أعنی قوله: «وَ لِلَّهِ جُنُودُ» إلخ، بعد قوله: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ» إلخ، للدلالة علی أن له جمیع الأسباب و العلل التی فی الوجود فله أن یبلغ إلی ما یشاء بما یشاء و لا یغلبه شی‌ء فی ذلک، و قد نسبت إلی زیادة إیمان المؤمنین بإنزال السکینة فی قلوبهم.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» أی منیعا جانبه لا یغلبه شی‌ء متقنا فی فعله لا یفعل إلا ما تقتضیه حکمته و الجملة بیان تعلیلی لقوله: «وَ لِلَّهِ جُنُودُ» إلخ، کما أنه بیان تعلیلی لقوله: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ» إلخ، کأنه قیل: أنزل السکینة لکذا و له ذلک لأن له جمیع الجنود و الأسباب لأنه العزیز علی الإطلاق و الحکیم علی الإطلاق.
قوله تعالی: «لِیُدْخِلَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» إلی 
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آخر الآیة، تعلیل آخر لقوله: «أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ علی المعنی کما أن قوله: «لِیَزْدادُوا إِیماناً» تعلیل له بحسب اللفظ کأنه قیل: خص المؤمنین بإنزال السکینة و حرم علی غیرهم ذلک لیزداد إیمان هؤلاء مع إیمانهم و حقیقة ذلک أن یدخل هؤلاء الجنة و یعذب أولئک فیکون قوله: «لیدخل» بدلا أو عطف بیان من قوله.
«لِیَزْدادُوا» إلخ.
و فی متعلق لام «لِیُدْخِلَ إلخ، أقوال أخر کالقول بتعلقها بقوله: «فَتَحْنا» أو قوله: «لِیَزْدادُوا» أو بجمیع ما تقدم إلی غیر ذلک مما لا جدوی لإیراده.
و ضم المؤمنات إلی المؤمنین فی الآیة لدفع توهم اختصاص الجنة و تکفیر السیئات بالذکور لوقوع الآیة فی سیاق الکلام فی الجهاد، و الجهاد و الفتح واقعان علی أیدیهم فصرح باسم المؤمنات لدفع التوهم کما قیل.
و ضمیر «خالِدِینَ و «یُکَفِّرَ عَنْهُمْ سَیِّئاتِهِمْ للمؤمنین و المؤمنات جمیعا علی التغلیب.
و قوله: «وَ کانَ ذلِکَ عِنْدَ اللَّهِ فَوْزاً عَظِیماً» بیان لکون ذلک سعادة حقیقیة لا ریب فیها لکونه عند الله کذلک و هو یقول الحق.
قوله تعالی: «وَ یُعَذِّبَ الْمُنافِقِینَ وَ الْمُنافِقاتِ وَ الْمُشْرِکِینَ وَ الْمُشْرِکاتِ إلی آخر الآیة معطوف علی قوله: «لِیُدْخِلَ بالمعنی الذی تقدم، و تقدیم المنافقین و المنافقات علی المشرکین و المشرکات فی الآیة لکونهم أضر علی المسلمین من أهل الشرک و لأن عذاب أهل النفاق أشد قال تعالی: «إِنَّ الْمُنافِقِینَ فِی الدَّرْکِ الْأَسْفَلِ مِنَ النَّارِ».
و قوله: «الظَّانِّینَ بِاللَّهِ ظَنَّ السَّوْءِ» السوء بالفتح فالسکون مصدر بمعنی القبح و السوء بالضم اسم مصدر، و ظن السوء هو ظنهم أن الله لا ینصر رسوله و قیل: المراد بظن السوء ما یعم ذلک و سائر ظنونهم السیئة من الشرک و الکفر.
و قوله: «عَلَیْهِمْ دائِرَةُ السَّوْءِ» دعاء علیهم أو قضاء علیهم أی لیستضروا بدائرة السوء التی تدور لتصیب من تصیب من الهلاک و العذاب.
و قوله: «وَ غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ وَ لَعَنَهُمْ وَ أَعَدَّ لَهُمْ جَهَنَّمَ معطوف علی قوله:
«عَلَیْهِمْ دائِرَةُ» إلخ، و قوله: «وَ ساءَتْ مَصِیراً» بیان مساءة مصیرهم، کما أن قوله:
«وَ کانَ ذلِکَ عِنْدَ اللَّهِ فَوْزاً عَظِیماً» بیان لحسن مصیر أهل الإیمان.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ جُنُودُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ تقدم معناه، و الظاهر أنه بیان 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 264
تعلیلی للآیتین أعنی قوله: «لِیُدْخِلَ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ - إلی قوله- وَ أَعَدَّ لَهُمْ جَهَنَّمَ علی حذو ما کان مثله فیما تقدم بیانا تعلیلیا لقوله: «أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ إلخ.
و قیل: إن مضمونه متعلق بالآیة الأخیرة فهو تهدید لهم أنهم فی قبضة قدرته فینتقم منهم، و الوجه الأول أظهر.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً»: حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن ابن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: کان سبب نزول هذه الآیة و هذا الفتح العظیم- أن الله جل و عز أمر رسوله ص فی النوم- أن یدخل المسجد الحرام و یطوف و یحلق مع المحلقین- فأخبر أصحابه و أمرهم بالخروج فخرجوا.
فلما نزل ذا الحلیفة أحرموا بالعمرة و ساقوا البدن- و ساق رسول الله ص ستة و ستین بدنة- و أحرموا من ذی الحلیفة ملبین بالعمرة- و قد ساق من ساق منهم الهدی معرات مجللات.
فلما بلغ قریشا بعثوا خالد بن الولید- فی مائتی فارس کمینا یستقبل رسول الله ص- فکان یعارضه علی الجبال- فلما کان فی بعض الطریق حضرت صلاة الظهر- فأذن بلال فصلی رسول الله ص بالناس- فقال خالد بن الولید: لو کنا حملنا علیهم و هم فی الصلاة- لأصبناهم لأنهم لا یقطعون صلاتهم- و لکن تجی‌ء الآن لهم صلاة أخری- أحب إلیهم من ضیاء أبصارهم- فإذا دخلوا فی الصلاة أغرنا علیهم، فنزل جبرئیل علی رسول الله ص بصلاة الخوف فی قوله عز و جل: «وَ إِذا کُنْتَ فِیهِمْ فَأَقَمْتَ لَهُمُ الصَّلاةَ» الآیة.
قال: فلما کان فی الیوم الثانی- نزل رسول الله ص الحدیبیة، و کان رسول الله ص یستنفر الأعراب فی طریقه- فلم یتبعه أحد و یقولون: أ یطمع محمد و أصحابه أن یدخلوا الحرم- و قد غزتهم قریش فی عقر دیارهم فقتلوهم، أنه لا یرجع محمد و أصحابه إلی المدینة أبدا. الحدیث.
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و فی المجمع،: قال ابن عباس: إن رسول الله ص خرج یرید مکة- فلما بلغ الحدیبیة وقفت ناقته- فزجرها فلم تنزجر و برکت الناقة- فقال أصحابه: خلأت الناقة، فقال: ما هذا لها عادة و لکن حبسها حابس الفیل.
و دعا عمر بن الخطاب لیرسله إلی أهل مکة- لیأذنوا له بأن یدخل مکة و یحل من عمرته و ینحر هدیه- فقال: یا رسول الله ما لی بها حمیم- و إنی أخاف قریشا لشدة عداوتی إیاها- و لکن أدلک علی رجل هو أعز بها منی عثمان بن عفان- فقال: صدقت.
فدعا رسول الله ص عثمان- فأرسله إلی أبی سفیان و أشراف قریش- یخبرهم أنه لم یأت لحرب- و إنما جاء زائرا لهذا البیت معظما لحرمته، فاحتبسته قریش عندها- فبلغ رسول الله ص و المسلمین أن عثمان قد قتل. فقال (ص): لا نبرح حتی نناجز القوم، و دعا الناس إلی البیعة- فقام رسول الله ص إلی الشجرة و استند إلیها- و بایع الناس علی أن یقاتلوا المشرکین و لا یفروا. قال عبد الله بن مغفل: کنت قائما علی رأس رسول الله ص- ذلک الیوم و بیدی غصن من السمرة أذب عنه- و هو یبایع الناس فلم یبایعهم علی الموت- و إنما بایعهم علی أن لا یفروا.
و روی الزهری و عروة بن الزبیر و المسور بن مخرمة قالوا: خرج رسول الله ص من المدینة- فی بضع عشرة مائة من أصحابه- حتی إذا کانوا بذی الحلیفة- قلد رسول الله ص الهدی و أشعره و أحرم بالعمرة- و بعث بین یدیه عینا له من خزاعة یخبره عن قریش.
و سار رسول الله ص- حتی إذا کان بغدیر الأشطاط قریبا من عسفان- أتاه عینه الخزاعی فقال: إنی ترکت کعب بن لؤی و عامر بن لؤی- قد جمعوا لک الأحابیش و جمعوا جموعا- و هم قاتلوک أو مقاتلوک و صادوک عن البیت- فقال (ص): روحوا فراحوا حتی إذا کانوا ببعض الطریق- قال النبی ص: إن خالد بن الولید بالغمیم- فی خیل لقریش طلیعة فخذوا ذات الیمین.
فسار حتی إذا کان بالثنیة برکت راحلته- فقال (ص): ما خلأت القصواء و لکن حبسها حابس الفیل. ثم قال: و الله لا یسألونی خطة یعظمون فیها حرمات الله- إلا أعطیتهم إیاها ثم زجرها فوثبت به.
قال: فعدل حتی نزل بأقصی الحدیبیة علی ثمد قلیل الماء- إنما یتبرضه الناس تبرضا
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فشکوا إلیه العطش- فانتزع سهما من کنانته ثم أمرهم أن یجعلوه فی الماء- فوالله ما زال یجیش لهم بالری حتی صدروا عنه.
فبینا هم کذلک إذ جاءهم بدیل بن ورقاء الخزاعی- فی نفر من خزاعة- و کانوا عیبة نصح رسول الله ص من أهل تهامة- فقال: إنی ترکت کعب بن لؤی و عامر بن لؤی- و معهم العوذ المطافیل- و هم مقاتلوک و صادوک عن البیت- فقال رسول الله ص: إنا لم نجئ لقتال أحد- و إنا جئنا معتمرین، و إن قریشا قد نهکتهم الحرب و أضرت بهم- فإن شاءوا ماددتهم مدة و یخلو بینی و بین الناس، و إن شاءوا أن یدخلوا فیما دخل فیه الناس فعلوا- و إلا فقد جموا- و إن أبوا فوالذی نفسی بیده لأقاتلنهم علی أمری هذا- حتی تنفرد سالفتی أو لینفذ الله تعالی أمره، فقال بدیل: سأبلغهم ما تقول.
فانطلق حتی أتی قریشا فقال: إنا قد جئناکم من عند هذا الرجل و أنه یقول:
کذا و کذا- فقام عروة بن مسعود الثقفی فقال: إنه قد عرض علیکم خطة رشد فاقبلوها و دعونی آته- فقالوا: ائته فأتاه فجعل یکلم النبی ص- فقال له رسول الله ص نحوا من قوله لبدیل.
فقال عروة عند ذلک: أی محمد- أ رأیت إن استأصلت قومک- هل سمعت بأحد من العرب اجتاح أصله قبلک؟ و إن تکن الأخری فوالله إنی لأری وجوها- و أری أشابا من الناس خلقاء أن یفروا و یدعوک- فقال له أبو بکر: امصص بظر اللات أ نحن نفر عنه و ندعه؟ فقال: من ذا؟ قال: أبو بکر. قال: أما و الذی نفسی بیده- لو لا ید کانت لک عندی لم أجزک بها لأجبتک.
قال: و جعل یکلم النبی ص- و کلما کلمه أخذ بلحیته- و المغیرة بن شعبة قائم علی رأس النبی ص- و معه السیف و علیه المغفر- فکلما أهوی عروة بیده إلی لحیة رسول الله ص- ضرب یده بنعل السیف و قال: أخر یدک عن لحیة رسول الله ص قبل أن لا ترجع إلیک، فقال: من هذا؟ قال المغیرة بن شعبة. قال: أی غدر أ و لست أسعی فی غدرتک.
قال: و کان المغیرة صحب قوما فی الجاهلیة- فقتلهم و أخذ أموالهم. ثم جاء فأسلم- فقال النبی ص: أما الإسلام فقد قبلنا، و أما المال فإنه مال غدر لا حاجة لنا فیه.
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ثم إن عروة جعل یرمق أصحاب النبی ص- إذا أمرهم رسول الله ص ابتدروا أمره، و إذا توضأ ثاروا یقتتلون علی وضوئه، و إذا تکلموا خفضوا أصواتهم عنده، و ما یحدون إلیه النظر تعظیما له.
قال: فرجع عروة إلی أصحابه و قال: أی قوم و الله لقد وفدت علی الملوک- و وفدت علی قیصر و کسری و النجاشی- و الله إن رأیت ملکا قط یعظمه أصحابه ما یعظم أصحاب محمد- إذا أمرهم ابتدروا أمره، و إذا توضأ کادوا یقتتلون علی وضوئه، و إذا تکلموا خفضوا أصواتهم عنده، و ما یحدون إلیه النظر تعظیما له، و أنه قد عرض علیکم خطة رشد فاقبلوها.
فقال رجل من بنی کنانة: دعونی آته فقالوا: ائته- فلما أشرف علیهم قال رسول الله ص: هذا فلان و هو من قوم یعظمون البدن- فابعثوها فبعثت له و استقبله القوم یلبون- فلما رأی ذلک قال: سبحان الله- ما ینبغی لهؤلاء أن یصدوا عن البیت.
فقام رجل یقال له مکرز بن حفص فقال: دعونی آته- فقالوا: ائته فلما أشرف علیهم قال النبی ص: هذا مکرز و هو رجل فاجر فجعل یکلم النبی ص- فبینما هو یکلمه إذ جاء سهیل بن عمرو- فقال (ص): قد سهل علیکم أمرکم- فقال: اکتب بیننا و بینک کتابا.
فدعا رسول الله ص علی بن أبی طالب- فقال له رسول الله ص: اکتب بسم الله الرحمن الرحیم- فقال سهیل: أما الرحمن فوالله ما أدری ما هو؟ و لکن اکتب باسمک اللهم فقال المسلمون: و الله لا نکتب إلا بسم الله الرحمن الرحیم- فقال النبی ص:
اکتب باسمک اللهم- هذا ما قاضی علیه محمد رسول الله- فقال سهیل: لو کنا نعلم أنک رسول الله- ما صددناک عن البیت و لا قاتلناک- و لکن اکتب محمد بن عبد الله- فقال رسول الله ص: إنی لرسول الله و إن کذبتمونی- ثم قال لعلی امح رسول الله فقال: یا رسول الله- إن یدی لا تنطلق بمحو اسمک من النبوة- فأخذه رسول الله ص فمحاه.
ثم قال: اکتب هذا ما قاضی علیه محمد بن عبد الله- و سهیل بن عمرو- و اصطلحا علی وضع الحرب عن الناس عشر سنین- یأمن فیهن الناس و یکف بعضهم عن بعض- و علی أنه من قدم مکة من أصحاب محمد حاجا- أو معتمرا أو یبتغی من فضل الله- فهو آمن علی دمه و ماله- و من قدم المدینة من قریش مجتازا إلی مصر أو إلی الشام- فهو آمن 
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علی دمه و ماله، و إن بیننا «1» عیبة مکفوفة، و أنه لا إسلال و لا إغلال، و أنه من أحب أن یدخل فی عقد محمد و عهده دخل فیه، و من أحب أن یدخل فی عقد قریش و عهده دخل فیه.
فتواثبت خزاعة فقالوا: نحن فی عقد محمد و عهده، و تواثبت بنو بکر فقالوا:
نحن فی عقد قریش و عهدهم.
فقال رسول الله ص: علی أن تخلو بیننا- و بین البیت فنطوف- فقال سهیل:
و الله ما تتحدث العرب أنا أخذنا ضغطة- و لکن ذلک من العام المقبل. فکتب فقال سهیل: علی أنه لا یأتیک منا رجل- و إن کان علی دینک إلا رددته إلینا- و من جاءنا ممن معک لم نرده علیک- فقال المسلمون سبحان الله- کیف یرد إلی المشرکین و قد جاء مسلما؟
فقال رسول الله ص: من جاءهم منا فأبعده الله، و من جاءنا منهم رددناه إلیهم- فلو علم الله الإسلام من قلبه جعل له مخرجا.
فقال سهیل: و علی أنک ترجع عنا عامک هذا- فلا تدخل علینا مکة- فإذا کان عام قابل خرجنا عنها لک- فدخلتها بأصحابک فأقمت بها ثلاثا- و لا تدخلها بالسلاح إلا السیوف فی القراب «2» و سلاح الراکب، و علی أن هذا الهدی حیث ما حبسناه محله لا تقدمه علینا- فقال: نحن نسوق و أنتم تردون.
فبینا هم کذلک إذ جاء أبو جندل بن سهیل بن عمرو- یرسف «3» فی قیوده و قد خرج من أسفل مکة- حتی رمی بنفسه بین أظهر المسلمین- فقال سهیل: هذا یا محمد أول ما أقاضیک علیه أن ترده- فقال النبی ص: إنا لم نقض بالکتاب بعد. قال: و الله إذا لا أصالحک علی شی‌ء أبدا- فقال النبی ص: فأجره لی- فقال: ما أنا بمجیره لک قال: بلی فافعل، قال ما أنا بفاعل. قال مکرز: بلی قد أجرناه، قال أبو جندل بن سهیل: معاشر المسلمین أرد إلی المشرکین- و قد جئت مسلما أ لا ترون ما قد لقیت؟
- و کان قد عذب عذابا شدیدا-.
______________________________
(1) أی یکون بیننا صدر نقی من الغل و الخداع.
(2) القراب: جمع قربة بمعنی الغمد.
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فقال عمر بن الخطاب: و الله ما شککت مذ أسلمت إلا یومئذ- فأتیت النبی ص فقلت: أ لست نبی الله؟ فقال: بلی. قلت: أ لسنا علی الحق و عدونا علی الباطل؟
قال: بلی، قلت: فلم نعطی الدنیة فی دیننا إذا؟ قال: إنی رسول الله و لست أعصیه و هو ناصری- قلت: أ و لست کنت تحدثنا أنا سنأتی البیت و نطوف حقا؟ قال: بلی أ فأخبرتک أن نأتیه العام؟ قلت: لا. قال: فإنک تأتیه و تطوف به- فنحر رسول الله ص بدنة فدعا بحالقه- فحلق شعره ثم جاءه نسوة مؤمنات- فأنزل الله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- إِذا جاءَکُمُ الْمُؤْمِناتُ مُهاجِراتٍ الآیة.
قال محمد بن إسحاق بن یسار: و حدثنی بریدة بن سفیان عن محمد بن کعب: أن کاتب رسول الله ص فی هذا الصلح- کان علی بن أبی طالب- فقال له رسول الله ص:
اکتب «هذا ما صالح علیه محمد بن عبد الله سهیل بن عمرو» فجعل علی یتلکأ و یأبی أن یکتب إلا محمد رسول الله- فقال رسول الله: فإن لک مثلها- تعطیها و أنت مضطهد، فکتب ما قالوا.
ثم رجع رسول الله ص إلی المدینة- فجاءه أبو بصیر رجل من قریش و هو مسلم- فأرسلوا فی طلبه رجلین فقالوا: العهد الذی جعلت لنا فدفعه إلی الرجلین- فخرجا به حتی بلغا ذا الحلیفة- فنزلا یأکلان من تمر لهم- قال أبو بصیر لأحد الرجلین: و إنی لأری سیفک جیدا جدا فاستله- فقال: أجل إنه لجید و جربت به ثم جربت- فقال أبو بصیر:
أرنی أنظر إلیه فأمکنه منه- فضربه به حتی برد و فر الآخر حتی بلغ المدینة- فدخل المسجد یعدو فقال رسول الله ص حین رآه: لقد رأی هذا ذعرا، فلما انتهی إلی النبی ص قال: قتل و الله صاحبی و إنی لمقتول.
قال: فجاء أبو بصیر فقال: یا رسول الله- قد أوفی الله ذمتک و رددتنی إلیهم- ثم أنجانی الله منهم فقال النبی ص: ویل أمه- مسعر حرب لو کان له أحد، فلما سمع ذلک عرف أنه سیرده إلیهم- فخرج حتی أتی سیف البحر.
و انفلت منهم أبو جندل بن سهیل فلحق بأبی بصیر- فلا یخرج من قریش رجل قد أسلم إلا لحق بأبی بصیر- حتی اجتمعت علیه عصابة. قال: فوالله لا یسمعون بعیر لقریش قد خرجت إلی الشام- إلا اعترضوا لها فقتلوهم و أخذوا أموالهم- فأرسلت قریش إلی النبی 
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ص تناشده الله و الرحم- لما أرسل إلیهم فمن أتاه منهم فهو آمن- فأرسل (ص) إلیهم فأتوه.
و فی تفسیر القمی، فی حدیث طویل أوردنا صدره فی أول البحث قال: و قال رسول الله ص لأصحابه بعد ما کتب الکتاب-: انحروا بدنکم و احلقوا رءوسکم- فامتنعوا و قالوا: کیف ننحر و نحلق- و لم نطف بالبیت و لم نسع بین الصفا و المروة- فاغتم رسول الله ص و شکا ذلک إلی أم سلمة- فقالت: یا رسول الله انحر أنت و احلق- فنحر رسول الله و حلق- فنحر القوم علی حیث یقین و شک و ارتیاب.:
أقول: و هو مروی فی روایات أخر من طرق الشیعة و أهل السنة. و هذا الذی رواه الطبرسی مأخوذ مع تلخیص ما عما رواه البخاری و أبو داود و النسائی عن مروان و المسور:.
و فی الدر المنثور، أخرج البیهقی عن عروة قال: أقبل رسول الله ص من الحدیبیة راجعا- فقال رجل من أصحاب رسول الله ص: و الله ما هذا بفتح لقد صددنا عن البیت و صد هدینا- و عکف رسول الله بالحدیبیة- و رد رجلین من المسلمین خرجا.
فبلغ رسول الله ص قول رجال من أصحابه: إن هذا لیس بفتح- فقال رسول الله ص: بئس الکلام. هذا أعظم الفتح- لقد رضی المشرکون أن یدفعوکم بالراح عن بلادهم- و یسألوکم القضیة و یرغبون إلیکم فی الإیاب- و قد کرهوا منکم ما کرهوا، و قد أظفرکم الله علیهم- و ردکم سالمین غانمین مأجورین فهذا أعظم الفتح.
أ نسیتم یوم أحد إذ تصعدون و لا تلوون علی أحد- و أنا أدعوکم فی أخراکم؟ أ نسیتم یوم الأحزاب إذ جاءوکم من فوقکم و من أسفل منکم- و إذ زاغت الأبصار و بلغت القلوب الحناجر- و تظنون بالله الظنونا؟.
قال المسلمون: صدق الله و رسوله هو أعظم الفتوح- و الله یا نبی الله ما فکرنا فیما فکرت فیه- و لأنت أعلم بالله و بالأمور منا فأنزل الله سورة الفتح.
أقول: و الأحادیث فی قصة الحدیبیة کثیرة و ما أوردناه طرف منها.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی عمر بن یزید بیاع السابری قال: قلت لأبی عبد الله (ع) قول الله فی کتابه: «لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ» قال: ما کان له ذنب و لا هم بذنب- و لکن الله حمله ذنوب شیعته ثم غفر لها.
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و فی العیون، فی مجلس الرضا مع المأمون بإسناده إلی ابن الجهم قال: حضرت مجلس المأمون و عنده الرضا (ع)- فقال المأمون: یا ابن رسول الله أ لیس من قولک- إن الأنبیاء معصومون؟ قال: بلی،- إلی أن قال- قال: فأخبرنی عن قول الله عز و جل: «لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ».
قال الرضا (ع): لم یکن أحد عند مشرکی مکة- أعظم ذنبا من رسول الله ص- لأنهم کانوا یعبدون من دون الله ثلاثمائة و ستین صنما- فلما جاءهم بالدعوة إلی کلمة الإخلاص- کبر ذلک علیهم و عظم، و قالوا أ جعل الآلهة إلها واحدا- إن هذا لشی‌ء عجاب، و انطلق الملأ منهم أن امشوا و اصبروا علی آلهتکم- إن هذا لشی‌ء یراد ما سمعنا بهذا فی الملة الآخرة- إن هذا إلا اختلاق- فلما فتح الله علی نبیه ص مکة قال: یا محمد- إنا فتحنا لک فتحا مبینا لیغفر لک الله- ما تقدم من ذنبک و ما تأخر عند مشرکی مکة- بدعائک إلی توحید الله فیما تقدم و ما تأخر- لأن مشرکی مکة أسلم بعضهم، و خرج بعضهم عن مکة، و من بقی منهم لم یقدر علی إنکار التوحید- إذا دعا الناس إلیه- فصار ذنبه عندهم فی ذلک مغفورا بظهوره علیهم. فقال المأمون: لله درک یا أبا الحسن.
و فی تفسیر العیاشی، عن منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ع) قال*: ما ترک رسول الله ص «إِنِّی أَخافُ إِنْ عَصَیْتُ رَبِّی عَذابَ یَوْمٍ عَظِیمٍ حتی نزلت سورة الفتح فلم یعد إلی ذلک الکلام.
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة أیضا، و الحدیث لا یخلو من شی‌ء لأنه مبنی علی کون المراد بالذنب فی الآیة هو المعصیة المنافیة للعصمة.
و فی الکافی، بإسناده إلی جمیل قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «هُوَ الَّذِی أَنْزَلَ السَّکِینَةَ فِی قُلُوبِ الْمُؤْمِنِینَ قال: الإیمان قال عز من قائل:
«لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ .
أقول: «ظاهر الروایة أنه (ع) أخذ قوله تعالی فی الآیة: «لِیَزْدادُوا إِیماناً مَعَ إِیمانِهِمْ تفسیرا للسکینة، و فی معنی الروایة روایات أخر.
و فیه، بإسناده عن أبی عمرو الزبیری عن أبی عبد الله (ع) قال*: قلت له: أیها العالم أخبرنی أی الأعمال أفضل عند الله؟ قال: ما لا یقبل الله شیئا إلا به. قلت: و ما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 272
هو؟ قال: الإیمان بالله الذی لا إله إلا هو- أعلی الأعمال درجة و أشرفها منزلة و أسناها حظا.
قال: قلت: أ لا تخبرنی عن الإیمان- أ قول هو و عمل أم قول بلا عمل؟ قال:
الإیمان عمل کله و القول بعض ذلک العمل- بفرض من الله بین فی کتابه واضح نوره ثابتة حجته- یشهد له به الکتاب و یدعوه إلیه. قال: قلت: صف لی جعلت فداک حتی أفهمه- قال: الإیمان حالات و درجات و صفات و منازل- فمنه التام المنتهی تمامه و منه الناقص المبین نقصانه- و منه الراجح الزائد رجحانه.
قلت: إن الإیمان لیتم و ینقص و یزید؟ قال: نعم. قلت: کیف ذلک؟ قال:
لأن الله تبارک و تعالی فرض الإیمان- علی جوارح ابن آدم و قسمه علیها و فرقه فیها- فلیس من جوارحه جارحة إلا و قد وکلت من الإیمان- بغیر ما وکلت به أختها- فمن لقی الله عز و جل حافظا لجوارحه- موفیا کل جارحة من جوارحه- ما فرض الله عز و جل علیها- لقی الله مستکملا لإیمانه و هو من أهل الجنة، و من خان فی شی‌ء منها أو تعدی ما أمر الله عز و جل فیها- لقی الله عز و جل ناقص الإیمان.
قلت: و قد فهمت نقصان الإیمان و تمامه- فمن أین جاءت زیادته؟ فقال: قول الله عز و جل: «وَ إِذا ما أُنْزِلَتْ سُورَةٌ فَمِنْهُمْ مَنْ یَقُولُ- أَیُّکُمْ زادَتْهُ هذِهِ إِیماناً- فَأَمَّا الَّذِینَ آمَنُوا فَزادَتْهُمْ إِیماناً وَ هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ- وَ أَمَّا الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ فَزادَتْهُمْ رِجْساً إِلَی رِجْسِهِمْ و قال: «نَحْنُ نَقُصُّ عَلَیْکَ نَبَأَهُمْ بِالْحَقِّ- إِنَّهُمْ فِتْیَةٌ آمَنُوا بِرَبِّهِمْ وَ زِدْناهُمْ هُدیً .
و لو کان کله واحدا لا زیادة فیه و لا نقصان- لم یکن لأحد منهم فضل علی الآخر و لاستوت النعم فیه، و لاستوی الناس و بطل التفضیل- و لکن بتمام الإیمان دخل المؤمنون الجنة، و بالزیادة فی الإیمان تفاضل المؤمنون بالدرجات عند الله، و بالنقصان دخل المفرطون النار.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 273



[سورة الفتح (48): الآیات 8 الی 10]





اشارة

إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً (8) لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُعَزِّرُوهُ وَ تُوَقِّرُوهُ وَ تُسَبِّحُوهُ بُکْرَةً وَ أَصِیلاً (9) إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ وَ مَنْ أَوْفی بِما عاهَدَ عَلَیْهُ اللَّهَ فَسَیُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً (10)



بیان‌

فصل ثان من آیات السورة یعرف سبحانه فیه نبیه ص تعریف إکبار و إعظام بأنه أرسله شاهدا و مبشرا و نذیرا طاعته طاعة الله و بیعته بیعة الله، و قد کان الفصل الأول امتنانا منه تعالی علی نبیه بالفتح و المغفرة و إتمام النعمة و الهدایة و النصر و علی المؤمنین بإنزال السکینة فی قلوبهم و إدخال الجنة و وعید المشرکین و المنافقین بالغضب و اللعن و النار.
قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» المراد بشهادته (ص) شهادته علی الأعمال من إیمان و کفر و عمل صالح أو طالح، و قد تکرر فی کلامه تعالی ذکر شهادته (ص)، و تقدم استیفاء الکلام فی معنی هذه الشهادة، و هی شهادة حمل فی الدنیا، و أداء فی الآخرة.
و کونه مبشرا تبشیره لمن آمن و اتقی بالقرب من الله و جزیل ثوابه، و کونه نذیرا إنذاره و تخویفه لمن کفر و تولی بألیم عذابه.
قوله تعالی: «لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُعَزِّرُوهُ وَ تُوَقِّرُوهُ وَ تُسَبِّحُوهُ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» القراءة المشهورة بتاء الخطاب فی الأفعال الأربعة، و قرأ ابن کثیر و أبو عمرو بیاء الغیبة فی الجمیع و قراءتهما أرجح بالنظر إلی السیاق.
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و کیف کان فاللام فی «لِتُؤْمِنُوا» للتعلیل أی أرسلناک کذا و کذا لتؤمنوا بالله و رسوله.
و التعزیر- علی ما قیل- النصر و التوقیر التعظیم کما قال تعالی: «ما لَکُمْ لا تَرْجُونَ لِلَّهِ وَقاراً»: نوح: 13، و الظاهر أن الضمائر فی «تُعَزِّرُوهُ وَ تُوَقِّرُوهُ وَ تُسَبِّحُوهُ جمیعا لله تعالی و المعنی: إنا أرسلناک کذا و کذا لیؤمنوا بالله و رسوله و ینصروه تعالی بأیدیهم و ألسنتهم و یعظموه و یسبحوه- و هو الصلاة- بکرة و أصیلا أی غداة و عشیا.
و قیل: الضمیران فی «تُعَزِّرُوهُ وَ تُوَقِّرُوهُ للرسول (ص)، و ضمیر «تُسَبِّحُوهُ لله تعالی و یوهنه لزوم اختلاف الضمائر المتسقة.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ إلی آخر الآیة. البیعة نوع من المیثاق ببذل الطاعة قال فی المفردات: و بایع السلطان إذا تضمن بذل الطاعة له بما رضخ له انتهی، و الکلمة مأخوذة من البیع بمعناه المعروف فقد کان من دأبهم أنهم إذا أرادوا إنجاز البیع أعطی البائع یده للمشتری فکأنهم کانوا یمثلون بذلک نقل الملک بنقل التصرفات التی یتحقق معظمها بالید إلی المشتری بالتصفیق، و بذلک سمی التصفیق عند بذل الطاعة بیعة و مبایعة، و حقیقة معناه إعطاء المبایع یده للسلطان مثلا لیعمل به ما یشاء.
فقوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ تنزیل بیعته (ص) منزلة بیعته تعالی بدعوی أنها هی فما یواجهونه (ص) به من بذل الطاعة لا یواجهون به إلا الله سبحانه لأن طاعته طاعة الله ثم قرره زیادة تقریر و تأکید بقوله: «یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ حیث جعل یده (ص) ید الله کما جعل رمیه (ص) رمی نفسه فی قوله: «وَ ما رَمَیْتَ إِذْ رَمَیْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ رَمی : الأنفال: 17.
و فی نسبة ما له (ص) من الشأن إلی نفسه تعالی آیات کثیرة کقوله تعالی: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ»: النساء: 80، و قوله: «فَإِنَّهُمْ لا یُکَذِّبُونَکَ وَ لکِنَّ الظَّالِمِینَ بِآیاتِ اللَّهِ یَجْحَدُونَ»: الأنعام: 33، و قوله: «لَیْسَ لَکَ مِنَ الْأَمْرِ شَیْ‌ءٌ»: آل عمران: 128.
و قوله: «فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ النکث نقض العهد و البیعة، و الجملة تفریع علی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ و المعنی: فإذا کان 
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بیعتک بیعة الله فالناکث الناقض لها ناقض لبیعة الله و لا یتضرر بذلک إلا نفسه کما لا ینتفع بالإیفاء إلا نفسه لأن الله غنی عن العالمین.
و قوله: «وَ مَنْ أَوْفی بِما عاهَدَ عَلَیْهُ اللَّهَ فَسَیُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً» وعد جمیل علی حفظ العهد و الإیفاء به.
و الآیة لا تخلو من إیماء إلی أن النبی ص کان عند البیعة یضع یده علی أیدیهم فکانت یده علی أیدیهم لا بالعکس.
و للمفسرین فی قوله: «یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ أقوال أخر.
فقیل: إنه من الاستعارة التخییلیة و الاستعارة بالکنایة جی‌ء به لتأکید ما تقدمه و تقریر أن مبایعة الرسول ص کمبایعة الله من غیر تفاوت فخیل أنه سبحانه کأحد المبایعین من الناس فأثبتت له ید تقع فوق أیدی المبایعین للرسول (ص) مکان ید الرسول و فیه أنه غیر مناسب لساحة قدسه تعالی أن یخیل علی وجه هو منزه عنه.
و قیل: المراد بالید القوة و النصرة أی قوة الله و نصرته فوق قوتهم و نصرتهم أی ثق بنصرة الله لا بنصرتهم.
و فیه أن المقام مقام إعظام بیعة النبی ص و أن مبایعتهم له مبایعة لله، و الوثوق بالله و نصرته و إن کان حسنا فی کل حال لکنه أجنبی عن المقام.
و قیل: المراد بالید العطیة و النعمة أی نعمة الله علیهم بالثواب أو بتوفیقهم لمبایعتک فوق نعمتهم علیک بالمبایعة، و قیل: نعمته علیهم بالهدایة أعظم من نعمتهم علیک بالطاعة إلی غیر ذلک من الوجوه التی أوردوها و لا طائل تحتها.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن عدی و ابن مردویه و الخطیب و ابن عساکر فی تاریخه عن جابر بن عبد الله قال*: لما نزلت علی رسول الله ص هذه الآیة «وَ تُعَزِّرُوهُ قال النبی ص لأصحابه: ما ذاک؟ قالوا: الله و رسوله أعلم. قال: لتنصروه.
و فی العیون، بإسناده عن عبد السلام بن صالح الهروی قال*: قلت لعلی بن موسی الرضا (ع): یا ابن رسول الله- ما تقول فی الحدیث الذی یرویه أهل الحدیث: أن 
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المؤمنین یزورون ربهم من منازلهم فی الجنة؟ فقال: یا أبا الصلت إن الله تعالی فضل نبیه محمدا- علی جمیع خلقه من النبیین و الملائکة، و جعل طاعته طاعته، و مبایعته مبایعته، و زیارته فی الدنیا و الآخرة زیارته، فقال عز و جل: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ و قال: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ- یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ و قال النبی ص: من زارنی فی حیاتی أو بعد موتی فقد زار الله.
و درجته فی الجنة أعلی الدرجات، و من زاره فی درجته فی الجنة من منزله- فقد زار الله تبارک و تعالی.
و فی إرشاد المفید، فی حدیث بیعة الرضا (ع) قال: و جلس المأمون و وضع للرضا (ع) وسادتین عظیمتین- حتی لحق بمجلسه و فرشه، و أجلس الرضا (ع) فی الحضرة و علیه عمامة و سیف. ثم أمر ابنه العباس بن المأمون أن یبایع له فی أول الناس- فرفع الرضا (ع) یده فتلقی بها وجهه و ببطنها وجوههم- فقال له المأمون:
ابسط یدک للبیعة فقال الرضا (ع): إن رسول الله ص هکذا کان یبایع- فبایعه الناس و یده فوق أیدیهم.
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اشارة

سَیَقُولُ لَکَ الْمُخَلَّفُونَ مِنَ الْأَعْرابِ شَغَلَتْنا أَمْوالُنا وَ أَهْلُونا فَاسْتَغْفِرْ لَنا یَقُولُونَ بِأَلْسِنَتِهِمْ ما لَیْسَ فِی قُلُوبِهِمْ قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ لَکُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ بِکُمْ ضَرًّا أَوْ أَرادَ بِکُمْ نَفْعاً بَلْ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً (11) بَلْ ظَنَنْتُمْ أَنْ لَنْ یَنْقَلِبَ الرَّسُولُ وَ الْمُؤْمِنُونَ إِلی أَهْلِیهِمْ أَبَداً وَ زُیِّنَ ذلِکَ فِی قُلُوبِکُمْ وَ ظَنَنْتُمْ ظَنَّ السَّوْءِ وَ کُنْتُمْ قَوْماً بُوراً (12) وَ مَنْ لَمْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ فَإِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَعِیراً (13) وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً (14) سَیَقُولُ الْمُخَلَّفُونَ إِذَا انْطَلَقْتُمْ إِلی مَغانِمَ لِتَأْخُذُوها ذَرُونا نَتَّبِعْکُمْ یُرِیدُونَ أَنْ یُبَدِّلُوا کَلامَ اللَّهِ قُلْ لَنْ تَتَّبِعُونا کَذلِکُمْ قالَ اللَّهُ مِنْ قَبْلُ فَسَیَقُولُونَ بَلْ تَحْسُدُونَنا بَلْ کانُوا لا یَفْقَهُونَ إِلاَّ قَلِیلاً (15)
قُلْ لِلْمُخَلَّفِینَ مِنَ الْأَعْرابِ سَتُدْعَوْنَ إِلی قَوْمٍ أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ تُقاتِلُونَهُمْ أَوْ یُسْلِمُونَ فَإِنْ تُطِیعُوا یُؤْتِکُمُ اللَّهُ أَجْراً حَسَناً وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا کَما تَوَلَّیْتُمْ مِنْ قَبْلُ یُعَذِّبْکُمْ عَذاباً أَلِیماً (16) لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْأَعْرَجِ حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْمَرِیضِ حَرَجٌ وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ مَنْ یَتَوَلَّ یُعَذِّبْهُ عَذاباً أَلِیماً (17)
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بیان‌

فصل ثالث من الآیات متعرض لحال الأعراب الذین قعدوا عن رسول الله ص فی سفره الحدیبیة و لم ینفروا إذا استنفرهم و هم علی ما قیل أعراب حول المدینة من قبائل جهینة و مزینة و غفار و أشجع و أسلم و دئل فتخلفوا عن النبی ص و لم یصاحبوه قائلین: إن محمدا و من معه یذهبون إلی قوم غزوهم بالأمس فی عقر دارهم فقتلوهم قتلا ذریعا، و إنهم لن یرجعوا من هذه السفرة و لن ینقلبوا إلی دیارهم و أهلیهم أبدا.
فأخبر الله سبحانه لنبیه (ص) فی هذه الآیات أنهم سیلقونک و یعتلون فی قعودهم باشتغالهم بالأموال و الأهلین و یسألونک أن تستغفر الله لهم، و کذبهم الله فیما قالوا و ذکر أن السبب فی قعودهم غیر ذلک و هو ظنهم السوء، و أخبر أنهم سیسألونک 
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اللحوق و لیس لهم ذلک غیر أنهم سیدعون إلی قتال قوم آخرین فإن أطاعوا کان لهم الأجر الجزیل و إن تولوا فألیم العذاب.
قوله تعالی: «سَیَقُولُ لَکَ الْمُخَلَّفُونَ مِنَ الْأَعْرابِ شَغَلَتْنا أَمْوالُنا وَ أَهْلُونا فَاسْتَغْفِرْ لَنا» إلی آخر الآیة، قال فی المجمع،: المخلف هو المتروک فی المکان خلف الخارجین من البلد، و هو مشتق من الخلف و ضده المقدم. انتهی. و الأعراب و علی ما قالوا- الجماعة من عرب البادیة و لا یطلق علی عرب الحاضرة، و هو اسم جمع لا مفرد له من لفظه.
و قوله: «سَیَقُولُ لَکَ الْمُخَلَّفُونَ مِنَ الْأَعْرابِ إخبار عما سیأتی من قولهم للنبی ص، و فی اللفظ دلالة ما علی نزول الآیات فی رجوعه (ص) من الحدیبیة إلی المدینة و لما یردها.
و قوله: «شَغَلَتْنا أَمْوالُنا وَ أَهْلُونا فَاسْتَغْفِرْ لَنا» أی کان الشاغل المانع لنا عن صحابتک و الخروج معک هو أموالنا و أهلونا حیث لم یکن هنا من یقوم بأمرنا فخفنا ضیعتها فلزمناها فاستغفر لنا الله تعالی یغفر لنا تخلفنا عنک، و فی سؤال الاستغفار دلیل علی أنهم کانوا یرون التخلف ذنبا فتعلقهم بأنه شغلتهم الأموال و الأهلون لیس اعتذارا للتبری عن الذنب بل ذکرا للسبب الموقع فی الذنب.
و قوله: «یَقُولُونَ بِأَلْسِنَتِهِمْ ما لَیْسَ فِی قُلُوبِهِمْ تکذیب لهم فی جمیع ما أخبروا به و سألوه فلا أن الشاغل لهم هو شغل الأموال و الأهلین، و لا أنهم یهتمون باستغفاره (ص)، و إنما سألوه لیکون ذلک جنة یصرفون بها العتاب و التوبیخ عن أنفسهم.
و قوله: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ لَکُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً إِنْ أَرادَ بِکُمْ ضَرًّا أَوْ أَرادَ بِکُمْ نَفْعاً» جواب حلی عما اعتذروا به من شغل الأموال و الأهلین محصله أن الله سبحانه له الخلق و الأمر و هو المالک المدبر لکل شی‌ء لا رب سواه فلا ضر و لا نفع إلا بإرادته و مشیته فلا یملک أحد منه تعالی شیئا حتی یقهره علی ترک الضر أو فعل الخیر إن أراد الضر أو علی ترک الخیر إن أراد ما لا یریده هذا القاهر من الخیر، و إذا کان کذلک فانصرافکم عن الخروج مع النبی ص نصرة للدین و اشتغالکم بما اعتللتم به من حفظ الأموال 
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و الأهلین لا یغنی من الله شیئا لا یدفع الضر إن أراد الله بکم ضرا و لا یعین علی جلب الخیر و لا یعجله إن أراد بکم خیرا.
فقوله: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ لَکُمْ إلخ، جواب عن تعللهم بالشغل علی تقدیر تسلیم صدقهم فیه، ملخصه أن تعلقکم فی دفع الضر و جلب الخیر بظاهر الأسباب و منها تدبیرکم و القعود بذلک عن مشروع دینی لا یغنیکم شیئا فی ضر أو نفع بل الأمر تابع لما أراده الله سبحانه فالآیة فی معنی قوله تعالی: «قُلْ لَنْ یُصِیبَنا إِلَّا ما کَتَبَ اللَّهُ لَنا».
و التمسک بالأسباب و عدم إلغائها و إن کان مشروعا مأمورا به لکنه فیما لا یعارض ما هو أهم منها کالدفاع عن الحق و إن کان فیه بعض المکاره المحتملة اللهم إلا إذا تعقب خطرا قطعیا لا أثر معه للدفاع و السعی.
و قوله: «بَلْ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» تعریض لهم فیه إشارة إلی کذبهم فی قولهم: «شَغَلَتْنا أَمْوالُنا وَ أَهْلُونا».
قوله تعالی: «بَلْ ظَنَنْتُمْ أَنْ لَنْ یَنْقَلِبَ الرَّسُولُ وَ الْمُؤْمِنُونَ إِلی أَهْلِیهِمْ أَبَداً وَ زُیِّنَ ذلِکَ فِی قُلُوبِکُمْ إلخ، بیان لما یشیر إلیه قوله: «بَلْ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیراً» من کذبهم فی اعتذارهم، و المعنی: ما تخلفتم عن الخروج بسبب اشتغالکم بالأموال و الأهلین بل ظننتم أن الرسول و المؤمنین لن یرجعوا إلی أهلیهم أبدا و أن الخارجین سیقتلون بأیدی قریش بما لهم من الجموع و البأس الشدید و الشوکة و القدرة و لذلک تخلفتم.
و قوله: «وَ زُیِّنَ ذلِکَ فِی قُلُوبِکُمْ أی زین الشیطان ذلک الظن فی قلوبکم فأخذتم بما یقتضیه ذلک الظن المزین و هو أن تتخلفوا و لا تخرجوا حذرا من أن تهلکوا و تبیدوا.
و قوله: «وَ ظَنَنْتُمْ ظَنَّ السَّوْءِ وَ کُنْتُمْ قَوْماً بُوراً» البور- علی ما قیل- مصدر بمعنی الفساد أو الهلاک أرید به معنی الفاعل أی کنتم قوما فاسدین أو هالکین.
قیل: المراد بظن السوء ظنهم أن لن ینقلب الرسول و المؤمنون إلی أهلیهم أبدا و لا یبعد أن یکون المراد به ظنهم أن الله لا ینصر رسوله و لا یظهر دینه کما مر فی قوله فی الآیة السادسة من السورة: «الظَّانِّینَ بِاللَّهِ ظَنَّ السَّوْءِ» بل هو أظهر.
قوله تعالی: «وَ مَنْ لَمْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ فَإِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَعِیراً» الجمع فی هذه 
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الآیات بین الإیمان بالله و رسوله للدلالة علی أن الکفر بالرسول بعدم طاعته کفر بالله، و فی الآیة لحن تهدید.
و قوله: «فَإِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَعِیراً» کان مقتضی الظاهر أن یقال: أعتدنا لهم فوضع الظاهر موضع الضمیر للإشارة إلی علة الحکم بتعلیقه علی المشتق، و المعنی:
أعتدنا و هیأنا لهم لکفرهم سعیرا أی نارا مسعرة مشتعلة، و تنکیر سعیرا للتهویل.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ کانَ اللَّهُ غَفُوراً رَحِیماً» معنی الآیة ظاهر و فیها تأیید لما تقدم، و فی تذییل الملک المطلق بالاسمین: الغفور الرحیم إشارة إلی سبق الرحمة الغضب و حث علی الاستغفار و الاسترحام.
قوله تعالی: «سَیَقُولُ الْمُخَلَّفُونَ إِذَا انْطَلَقْتُمْ إِلی مَغانِمَ لِتَأْخُذُوها ذَرُونا نَتَّبِعْکُمْ إلی آخر الآیة إخبار عن أن المؤمنین سیغزون غزوة فیرزقون الفتح و یصیبون مغانم و یسألهم المخلفون أن یترکوهم یتبعونهم طمعا فی الغنیمة، و تلک غزوة خیبر اجتاز النبی ص و المؤمنون إلیه ففتحوه و أخذوا الغنائم و خصها الله تعالی بمن کان مع النبی ص فی سفره الحدیبیة لم یشرک معهم غیرهم.
و المعنی: أنکم ستنطلقون إلی غزوة فیها مغانم تأخذونها فیقول هؤلاء المخلفون:
اترکونا نتبعکم.
و قوله: «یُرِیدُونَ أَنْ یُبَدِّلُوا کَلامَ اللَّهِ قیل: المراد به وعده تعالی أهل الحدیبیة أن یخصهم بغنائم خیبر بعد فتحه کما سیجی‌ء من قوله: «وَعَدَکُمُ اللَّهُ مَغانِمَ کَثِیرَةً تَأْخُذُونَها فَعَجَّلَ لَکُمْ هذِهِ الآیة، و یشیر إلیه فی هذه الآیة بقوله: «إِذَا انْطَلَقْتُمْ إِلی مَغانِمَ لِتَأْخُذُوها».
و قوله: «قُلْ لَنْ تَتَّبِعُونا کَذلِکُمْ قالَ اللَّهُ مِنْ قَبْلُ أمر منه تعالی للنبی ص أن یمنعهم عن اتباعهم استنادا إلی قوله تعالی من قبل أن یسألوهم الاتباع.
و قوله: «فَسَیَقُولُونَ بَلْ تَحْسُدُونَنا» أی سیقول المخلفون بعد ما منعوا عما سألوه من الاتباع: «بَلْ تَحْسُدُونَنا» و قوله: «بَلْ کانُوا لا یَفْقَهُونَ إِلَّا قَلِیلًا» جواب عن قولهم: «بَلْ تَحْسُدُونَنا» لم یوجه الخطاب إلیهم أنفسهم لأن المدعی أنهم لا یفقهون 
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الحدیث و لذلک وجه الخطاب بالجواب إلی النبی ص و قال: «بَلْ کانُوا لا یَفْقَهُونَ إِلَّا قَلِیلًا».
و ذلک أن قولهم: «بَلْ تَحْسُدُونَنا» إضراب عن قول النبی ص لهم بأمر الله: «لَنْ تَتَّبِعُونا کَذلِکُمْ قالَ اللَّهُ مِنْ قَبْلُ فمعنی قولهم: إن منعنا من الاتباع لیس عن أمر من قبل الله بل إنما تمنعنا أنت و من معک من المؤمنین أهل الحدیبیة أن نشارککم فی الغنائم و تریدون أن تختص بکم.
و هذا کلام لا یواجه به مؤمن له عقل و تمییز رسول الله ص المعصوم الذی لا یرد و لا یصدر فی شأن إلا بأمر من الله اللهم إلا أن یکون من بساطة العقل و بلادة الفهم فهذا القول الذی واجهوا به النبی ص و هم مدعون للإیمان و الإسلام أدل دلیل علی ضعف تعقلهم و قلة فقههم.
و من هنا یظهر أن المراد بعدم فقههم إلا قلیلا بساطة عقلهم و ضعف فقههم للقول لا أنهم یفقهون بعض القول و لا یفقهون بعضه و هو الکثیر و لا أن بعضهم یفقه القول و جلهم لا یفقهونه کما فسره به بعضهم.
قوله تعالی: «قُلْ لِلْمُخَلَّفِینَ مِنَ الْأَعْرابِ سَتُدْعَوْنَ إِلی قَوْمٍ أُولِی بَأْسٍ شَدِیدٍ تُقاتِلُونَهُمْ أَوْ یُسْلِمُونَ إلخ، اختلفوا فی هذا القوم من هم؟ فقیل: المراد به هوازن، و قیل: ثقیف، و قیل: هوازن و ثقیف، و قیل: هم الروم فی غزاة مؤتة و تبوک، و قیل: هم أهل الردة قاتلهم أبو بکر بعد الرحلة، و قیل: هم الفارس، و قیل:
أعراب الفارس و أکرادهم.
و ظاهر قوله: «سَتُدْعَوْنَ أنهم بعض الأقوام الذین قاتلهم النبی ص بعد فتح خیبر من هوازن و ثقیف و الروم فی مؤتة، و قوله تعالی سابقا: «قُلْ لَنْ تَتَّبِعُونا» ناظر إلی نفی اتباعهم فی غزوة خیبر علی ما یفیده السیاق.
و قوله: «تُقاتِلُونَهُمْ أَوْ یُسْلِمُونَ استئناف یدل علی التنویع أی إما تقاتلون أو یسلمون أی إنهم مشرکون لا تقبل منهم جزیة کما تقبل من أهل الکتاب بل إما أن یقاتلوا أو یسلموا.
و لا یصح أخذ «تُقاتِلُونَهُمْ صفة لقوم لأنهم یدعون إلی قتال القوم لا إلی قتال 
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قوم یقاتلونهم، و کذا لا یصح أخذ حالا من نائب فاعل «سَتُدْعَوْنَ لأنهم یدعون إلی قتال القوم لا أنهم یدعون إلیهم حال قتالهم، کذا قیل.
ثم تمم سبحانه الکلام بالوعد و الوعید علی الطاعة و المعصیة فقال: «فَإِنْ تُطِیعُوا» أی بالخروج إلیهم «یُؤْتِکُمُ اللَّهُ أَجْراً حَسَناً وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا» أی بالمعصیة و عدم الخروج «کَما تَوَلَّیْتُمْ مِنْ قَبْلُ و لم تخرجوا فی سفره الحدیبیة «یُعَذِّبْکُمْ عَذاباً أَلِیماً» أی فی الدنیا کما هو ظاهر المقام أو فی الدنیا و الآخرة معا.
قوله تعالی: «لَیْسَ عَلَی الْأَعْمی حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْأَعْرَجِ حَرَجٌ وَ لا عَلَی الْمَرِیضِ حَرَجٌ رفع للحکم بوجوب الجهاد عن ذوی العاهة الذین یشق علیهم الجهاد برفع لازمه و هو الحرج.
ثم تمم الآیة أیضا بإعادة نظیر ذیل الآیة السابقة فقال: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ مَنْ یَتَوَلَّ یُعَذِّبْهُ عَذاباً أَلِیماً».
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اشارة

لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ وَ أَثابَهُمْ فَتْحاً قَرِیباً (18) وَ مَغانِمَ کَثِیرَةً یَأْخُذُونَها وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً (19) وَعَدَکُمُ اللَّهُ مَغانِمَ کَثِیرَةً تَأْخُذُونَها فَعَجَّلَ لَکُمْ هذِهِ وَ کَفَّ أَیْدِیَ النَّاسِ عَنْکُمْ وَ لِتَکُونَ آیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ وَ یَهْدِیَکُمْ صِراطاً مُسْتَقِیماً (20) وَ أُخْری لَمْ تَقْدِرُوا عَلَیْها قَدْ أَحاطَ اللَّهُ بِها وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیراً (21) وَ لَوْ قاتَلَکُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوَلَّوُا الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً (22)
سُنَّةَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلُ وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّةِ اللَّهِ تَبْدِیلاً (23) وَ هُوَ الَّذِی کَفَّ أَیْدِیَهُمْ عَنْکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ عَنْهُمْ بِبَطْنِ مَکَّةَ مِنْ بَعْدِ أَنْ أَظْفَرَکُمْ عَلَیْهِمْ وَ کانَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیراً (24) هُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ الْهَدْیَ مَعْکُوفاً أَنْ یَبْلُغَ مَحِلَّهُ وَ لَوْ لا رِجالٌ مُؤْمِنُونَ وَ نِساءٌ مُؤْمِناتٌ لَمْ تَعْلَمُوهُمْ أَنْ تَطَؤُهُمْ فَتُصِیبَکُمْ مِنْهُمْ مَعَرَّةٌ بِغَیْرِ عِلْمٍ لِیُدْخِلَ اللَّهُ فِی رَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ لَوْ تَزَیَّلُوا لَعَذَّبْنَا الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً (25) إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْحَمِیَّةَ حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً (26) لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا بِالْحَقِّ لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ مُحَلِّقِینَ رُؤُسَکُمْ وَ مُقَصِّرِینَ لا تَخافُونَ فَعَلِمَ ما لَمْ تَعْلَمُوا فَجَعَلَ مِنْ دُونِ ذلِکَ فَتْحاً قَرِیباً (27)
هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً (28)
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بیان‌

فصل رابع من الآیات یذکر تعالی فیه المؤمنین ممن کان مع النبی ص فی خروجه إلی الحدیبیة فیذکر رضاه عنهم إذ بایعوا النبی ص تحت الشجرة ثم یمتن علیهم بإنزال السکینة و إثابة فتح قریب و مغانم کثیرة یأخذونها.
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و یخبرهم- و هو بشری- أن المشرکین لو قاتلوهم لانهزموا و ولوا الأدبار و أن الرؤیا التی رآها النبی ص رؤیا صادقة سیدخلون المسجد الحرام آمنین محلقین رءوسهم لا یخافون فإنه تعالی أرسل رسوله بالهدی و دین الحق لیظهره علی الدین کله و لو کره المشرکون.
قوله تعالی: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ» الرضا هیئة تطرأ علی النفس من تلقی ما یلائمها و تقبله من غیر دفع، و یقابله السخط، و إذا نسب إلی الله سبحانه کان المراد الإثابة و الجزاء الحسن دون الهیأة الطارئة و الصفة العارضة الحادثة لاستحالة ذلک علیه تعالی: فرضاه سبحانه من صفات الفعل لا من صفات الذات.
و الرضا- کما قیل- یستعمل متعدیا إلی المفعول بنفسه و متعدیا بعن و متعدیا بالباء فإذا عدی بنفسه جاز دخوله علی الذات نحو: رضیت زیدا، و علی المعنی نحو:
رضیت إمارة زید، قال تعالی: «وَ رَضِیتُ لَکُمُ الْإِسْلامَ دِیناً»: المائدة: 3، و إذا عدی بعن دخل علی الذات کقوله: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ»: البینة: 8، و إذا عدی بالباء دخل علی المعنی کقوله تعالی: «أَ رَضِیتُمْ بِالْحَیاةِ الدُّنْیا مِنَ الْآخِرَةِ».
و لما کان الرضا المنسوب إلیه تعالی صفة فعل له بمعنی الإثابة و الجزاء، و الجزاء إنما یکون بإزاء العمل دون الذات ففیما نسب من رضاه تعالی إلی الذات و عدی بعن کما فی الآیة «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ نوع عنایة استدعی عد الرضا و هو متعلق بالعمل متعلقا بالذات و هو أخذ بیعتهم التی هی متعلقة الرضا ظرفا للرضی فلم یسع إلا أن یکون الرضا متعلقا بهم أنفسهم.
فقوله: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ» إخبار عن إثابته تعالی لهم بإزاء بیعتهم له (ص) تحت الشجرة.
و قد کانت البیعة یوم الحدیبیة تحت شجرة سمرة بها بایعه (ص) من معه من المؤمنین و قد ظهر به أن الظرف فی قوله: «إِذْ یُبایِعُونَکَ متعلق بقوله: «لَقَدْ رَضِیَ و اللام للقسم.
قوله تعالی: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ وَ أَثابَهُمْ فَتْحاً قَرِیباً
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 285
وَ مَغانِمَ کَثِیرَةً یَأْخُذُونَها وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» تفریع علی قوله: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ إلخ، و المراد بما فی قلوبهم حسن النیة و صدقها فی مبایعتهم فإن العمل إنما یکون مرضیا عند الله لا بصورته و هیئته بل بصدق النیة و إخلاصها.
فالمعنی: فعلم ما فی قلوبهم من صدق النیة و إخلاصها فی مبایعتهم لک.
و قیل: المراد بما فی قلوبهم الإیمان و صحته و حب الدین و الحرص علیه، و قیل:
الهم و الأنفة من لین الجانب للمشرکین و صلحهم. و السیاق لا یساعد علی شی‌ء من هذین الوجهین کما لا یخفی.
فإن قلت: المراد بما فی قلوبهم لیس مطلق ما فیها بل نیتهم الصادقة المخلصة فی المبایعة کما ذکر، و علمه تعالی بنیتهم الموصوفة بالصدق و الإخلاص سبب یتفرع علیه رضاه تعالی عنهم لا مسبب متفرع علی الرضا، و لازم ذلک تفریع الرضا علی العلم بأن یقال: لقد علم ما فی قلوبهم فرضی عنهم لا تفریع العلم علی الرضا کما فی الآیة.
قلت: کما أن للمسبب تفرعا علی السبب من حیث التحقق و الوجود کذلک للسبب- سواء کان تاما أو ناقصا- تفرع علی المسبب من حیث الانکشاف و الظهور، و الرضا کما تقدم صفة فعل له تعالی منتزع عن مجموع علمه تعالی بالعمل الصالح و ما یثیب به و یجزی صاحب العمل، و الذی انتزع عنه الرضا فی المقام هو مجموع علمه تعالی بما فی قلوبهم و إنزاله السکینة علیهم و إثابتهم فتحا قریبا و مغانم کثیرة یأخذونها.
فقوله: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ» إلخ، تفریع علی قوله: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ للدلالة علی حقیقة هذا الرضا و الکشف عن مجموع الأمور التی بتحققها یتحقق معنی الرضا.
ثم قوله: «فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ متفرع علی قوله: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ و کذا ما عطف علیه من قوله: «وَ أَثابَهُمْ فَتْحاً قَرِیباً» إلخ.
و المراد بالفتح القریب فتح خیبر علی ما یفیده السیاق و کذا المراد بمغانم کثیرة یأخذونها، غنائم خیبر، و قیل: المراد بالفتح القریب فتح مکة، و السیاق لا یساعد علیه.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ عَزِیزاً حَکِیماً» أی غالبا فیما أراد متقنا لفعله غیر مجازف فیه.
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قوله تعالی: «وَعَدَکُمُ اللَّهُ مَغانِمَ کَثِیرَةً تَأْخُذُونَها فَعَجَّلَ لَکُمْ هذِهِ إلخ، المراد بهذه المغانم الکثیرة المغانم التی سیأخذها المؤمنون بعد الرجوع من الحدیبیة أعم من مغانم خیبر و غیرها فتکون الإشارة بقوله: «فَعَجَّلَ لَکُمْ هذِهِ إلی المغانم المذکورة فی الآیة السابقة و هی مغانم خیبر نزلت منزلة الحاضرة لاقتراب وقوعها.
هذا علی تقدیر نزول الآیة مع الآیات السابقة، و أما علی ما قیل: إن الآیة نزلت بعد فتح خیبر فأمر الإشارة فی قوله: «فَعَجَّلَ لَکُمْ هذِهِ ظاهر لکن المعروف نزول السورة بتمامها فی مرجع النبی ص من الحدیبیة بینها و بین المدینة.
و قیل: الإشارة بهذه إلی البیعة التی بایعوها تحت الشجرة و هو کما تری.
و قوله: «وَ کَفَّ أَیْدِیَ النَّاسِ عَنْکُمْ قیل: المراد بالناس قبیلتا أسد و غطفان هموا بعد مسیر النبی ص إلی خیبر أن یغیروا علی أموال المسلمین و عیالهم بالمدینة فقذف الله فی قلوبهم الرعب و کف أیدیهم.
و قیل: المراد مالک بن عوف و عیینة بن حصین مع بنی أسد و غطفان جاءوا لنصرة یهود خیبر فقذف الله فی قلوبهم الرعب فرجعوا، و قیل: المراد بالناس أهل مکة و من والاها حیث لم یقاتلوه (ص) و رضوا بالصلح.
و قوله: «وَ لِتَکُونَ آیَةً لِلْمُؤْمِنِینَ عطف علی مقدر أی وعدهم الله بهذه الإثابة إثابة الفتح و الغنائم الکثیرة المعجلة و المؤجلة لمصالح کذا و کذا و لتکون آیة للمؤمنین أی علامة و أمارة تدلهم علی أنهم علی الحق و أن ربهم صادق فی وعده و نبیهم (ص) صادق فی إنبائه.
و قد اشتملت السورة علی عدة من أنباء الغیب فیها هدی للمتقین کقوله: «سَیَقُولُ لَکَ الْمُخَلَّفُونَ مِنَ الْأَعْرابِ شَغَلَتْنا» إلخ، و قوله: «سَیَقُولُ الْمُخَلَّفُونَ إِذَا انْطَلَقْتُمْ إلخ، و قوله: «قُلْ لِلْمُخَلَّفِینَ مِنَ الْأَعْرابِ سَتُدْعَوْنَ إلخ، و ما فی هذه الآیات من وعد الفتح و المغانم، و قوله بعد: «وَ أُخْری لَمْ تَقْدِرُوا عَلَیْها» إلخ، و قوله بعد: «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا» إلخ.
و قوله: «وَ یَهْدِیَکُمْ صِراطاً مُسْتَقِیماً» عطف علی «لِتَکُونَ أی و لیهدیکم صراطا مستقیما و هو الطریق الموصل إلی إعلاء کلمة الحق و بسط الدین، و قیل: هو الثقة بالله 
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و التوکل علیه فی کل ما تأتون و تذرون، و ما ذکرناه أوفق للسیاق.
قوله تعالی: «وَ أُخْری لَمْ تَقْدِرُوا عَلَیْها قَدْ أَحاطَ اللَّهُ بِها وَ کانَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیراً» أی و غنائم أخری لم تقدروا علیها قد أحاط الله بها إحاطة قدرة و کان الله علی کل شی‌ء قدیرا.
فقوله: «أُخْری مبتدأ و «لَمْ تَقْدِرُوا عَلَیْها» صفته و قوله: «قَدْ أَحاطَ اللَّهُ بِها» خبره الثانی و خبره الأول محذوف، و تقدیر الکلام: و ثمة غنائم أخری قد أحاط الله بها.
و قیل: قوله: «أُخْری فی موضع نصب بالعطف علی قوله: «هذِهِ و التقدیر:
و عجل لکم غنائم أخری، و قیل: فی موضع نصب بفعل محذوف، و التقدیر:
و قضی غنائم أخری، و قیل: فی موضع جر بتقدیر رب و التقدیر: و رب غنائم أخری و هذه وجوه لا یخلو شی‌ء منها من وهن.
و المراد بالأخری فی الآیة- علی ما قیل- غنائم هوازن، و قیل: المراد غنائم فارس و الروم، و قیل: المراد فتح مکة و الموصوف محذوف، و التقدیر: و قریة أخری لم تقدروا علیها أی علی فتحها، و أول الوجوه أقربها.
قوله تعالی: «وَ لَوْ قاتَلَکُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوَلَّوُا الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یَجِدُونَ وَلِیًّا وَ لا نَصِیراً» خبر آخر ینبئهم الله سبحانه ضعف الکفار عن قتال المؤمنین بأنفسهم و أن لیس لهم ولی یتولی أمرهم و لا نصیر ینصرهم، و یتخلص فی أنهم لا یقوون فی أنفسهم علی قتالکم و لا نصیر لهم من الأعراب ینصرهم، و هذا فی نفسه بشری للمؤمنین.
قوله تعالی: «سُنَّةَ اللَّهِ الَّتِی قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلُ وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّةِ اللَّهِ تَبْدِیلًا» «سُنَّةَ اللَّهِ مفعول مطلق لفعل مقدر أی سن سنة الله أی هذه سنة قدیمة له سبحانه أن یظهر أنبیاءه و المؤمنین بهم إذا صدقوا فی إیمانهم و أخلصوا نیاتهم علی أعدائهم من الذین کفروا وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّةِ اللَّهِ تَبْدِیلًا کما قال تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی» المجادلة: 21. و لم یصب المسلمون فی شی‌ء من غزواتهم إلا بما خالفوا الله و رسوله بعض المخالفة.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الَّذِی کَفَّ أَیْدِیَهُمْ عَنْکُمْ وَ أَیْدِیَکُمْ عَنْهُمْ بِبَطْنِ مَکَّةَ مِنْ 
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بَعْدِ أَنْ أَظْفَرَکُمْ عَلَیْهِمْ إلخ، الظاهر أن المراد بکف أیدی کل من الطائفتین عن الأخری ما وقع من الصلح بین الفئتین بالحدیبیة و هی بطن مکة لقربها منها و اتصالها بها حتی قیل إن بعض أراضیها من الحرم و ذلک أن کلا من الفئتین کانت أعدی عدو للأخری و قد اهتمت قریش بجمع المجموع من أنفسهم و من الأحابیش، و بایع المؤمنون النبی ص علی أن یقاتلوا، و عزم النبی ص علی أن یناجز القوم، و قد أظفر الله النبی و الذین آمنوا علی الکفار حیث دخلوا أرضهم و رکزوا أقدامهم فی عقر دارهم فلم یکن لیتوهم بینهم إلا القتال لکن الله سبحانه کف أیدی الکفار عن المؤمنین و أیدی المؤمنین عن الکفار بعد إظفار المؤمنین علیهم و کان الله بما یعملون بصیرا.
قوله تعالی: «هُمُ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ صَدُّوکُمْ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ الْهَدْیَ مَعْکُوفاً أَنْ یَبْلُغَ مَحِلَّهُ العکوف علی أمر هو الإقامة علیه، و المعکوف کما فی المجمع- الممنوع من الذهاب إلی جهة بالإقامة فی مکانه، و منه الاعتکاف و هو الإقامة فی المسجد للعبادة.
و المعنی: المشرکون مشرکو مکة هم الذین کفروا و منعوکم عن المسجد الحرام و منعوا الهدی- الذی سقتموه- حال کونه محبوسا من أن یبلغ محله أی الموضع الذی ینحر أو یذبح فیه و هو مکة التی ینحر أو یذبح فیها هدی العمرة کما أن هدی الحج ینحر أو یذبح فی منی، و قد کان النبی ص و من معه من المؤمنین محرمین للعمرة ساقوا هدیا لذلک.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا رِجالٌ مُؤْمِنُونَ وَ نِساءٌ مُؤْمِناتٌ لَمْ تَعْلَمُوهُمْ أَنْ تَطَؤُهُمْ فَتُصِیبَکُمْ مِنْهُمْ مَعَرَّةٌ بِغَیْرِ عِلْمٍ الوطء الدوس، و المعرة المکروه، و قوله: «أَنْ تَطَؤُهُمْ بدل اشتمال من مدخول لو لا، و جواب لو لا محذوف، و التقدیر: ما کف أیدیکم عنهم.
و المعنی: و لو لا أن تدوسوا رجالا مؤمنین و نساء مؤمنات بمکة و أنتم جاهلون بهم لا تعلمون فتصیبکم من قتلهم و إهلاکهم مکروه لما کف الله أیدیکم عنهم.
و قوله: «لِیُدْخِلَ اللَّهُ فِی رَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ» اللام متعلق بمحذوف، و التقدیر:
و لکن کف أیدیکم عنهم لیدخل فی رحمته أولئک المؤمنین و المؤمنات غیر المتمیزین بسلامتهم من القتل و إیاکم بحفظکم من أصابه المعرة.
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و قیل: المعنی: لیدخل فی رحمته من أسلم من الکفار بعد الصلح.
و قوله: «لَوْ تَزَیَّلُوا لَعَذَّبْنَا الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً» التزیل التفرق و ضمیر «تَزَیَّلُوا» لجمیع من تقدم ذکره من المؤمنین و الکفار من أهل مکة أی لو تفرقوا بأن یمتاز المؤمنون من الکفار لعذبنا الذین کفروا من أهل مکة عذابا ألیما لکن لم نعذبهم لحرمة من اختلط بهم من المؤمنین.
قوله تعالی: «إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی قُلُوبِهِمُ الْحَمِیَّةَ حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ» إلی آخر الآیة قال الراغب: و عبر عن القوة الغضبیة إذا ثارت و کثرت بالحمیة فیقال: حمیت علی فلان أی غضبت علیه قال تعالی: «حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ» و عن ذلک أستعیر قولهم:
حمیت المکان حمی انتهی.
و الظرف فی قوله: «إِذْ جَعَلَ متعلق بقوله سابقا: «وَ صَدُّوکُمْ و قیل: متعلق بقوله: «لَعَذَّبْنَا» و قیل: متعلق باذکر المقدر، و الجعل بمعنی الإلقاء و «الَّذِینَ کَفَرُوا» فاعله و الحمیة مفعوله و «حَمِیَّةَ الْجاهِلِیَّةِ» بیان للحمیة و الجاهلیة وصف موضوع فی موضع الموصوف و التقدیر الملة الجاهلیة.
و لو کان «جَعَلَ بمعنی صیر کان مفعوله الثانی مقدرا و التقدیر إذ جعل الذین کفروا الحمیة راسخة فی قلوبهم و وضع الظاهر موضع الضمیر فی قوله: «جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا» للدلالة علی سبب الحکم.
و معنی الآیة: هم الذین کفروا و صدوکم إذ ألقوا فی قلوبهم الحمیة حمیة الملة الجاهلیة.
و قوله: «فَأَنْزَلَ اللَّهُ سَکِینَتَهُ عَلی رَسُولِهِ وَ عَلَی الْمُؤْمِنِینَ تفریع علی قوله: «جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا» و یفید نوعا من المقابلة کأنه قیل: جعلوا فی قلوبهم الحمیة فقابله الله سبحانه بإنزال السکینة علی رسوله و علی المؤمنین فاطمأنت قلوبهم و لم یستخفهم الطیش و أظهروا السکینة و الوقار من غیر أن یستفزهم الجهالة.
و قوله: «وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی أی جعلها معهم لا تنفک عنهم، و هی علی ما اختاره جمهور المفسرین کلمة التوحید و قیل: المراد الثبات علی العهد و الوفاء به و قیل:
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المراد بها السکینة و قیل: قولهم: بلی فی عالم الذر، و هو أسخف الأقوال.
و لا یبعد أن یراد بها روح الإیمان التی تأمر بالتقوی کما قال تعالی: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22، و قد أطلق الله الکلمة علی الروح فی قوله: «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171.
و قوله: «وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها» أما کونهم أحق بها فلتمام استعدادهم لتلقی هذه العطیة الإلهیة بما عملوا من الصالحات فهم أحق بها من غیرهم، و أما کونهم أهلها فلأنهم مختصون بها لا توجد فی غیرهم و أهل الشی‌ء خاصته.
و قیل: المراد و کانوا أحق بالسکینة و أهلها، و قیل: إن فی الکلام تقدیما و تأخیرا و الأصل و کانوا أهلها و أحق بها و هو کما تری.
و قوله: «وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً» تذییل لقوله: «وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها» أو لجمیع ما تقدم، و المعنی علی الوجهین ظاهر.
قوله تعالی: «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ رَسُولَهُ الرُّؤْیا بِالْحَقِّ لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ إِنْ شاءَ اللَّهُ آمِنِینَ مُحَلِّقِینَ رُؤُسَکُمْ وَ مُقَصِّرِینَ لا تَخافُونَ إلخ، قیل: إن صدق و کذب مخففین یتعدیان إلی مفعولین یقال: صدقت زیدا الحدیث و کذبته الحدیث، و إلی المفعول الثانی بفی یقال: صدقته فی الحدیث و کذبته فیه، و مثقلین یتعدیان إلی مفعول واحد یقال: صدقته فی حدیثه و کذبته فی حدیثه.
و اللام فی «لَقَدْ صَدَقَ اللَّهُ للقسم، و قوله: «لَتَدْخُلُنَّ الْمَسْجِدَ الْحَرامَ جواب القسم.
و قوله: «بِالْحَقِ حال من الرؤیا و الباء فیه للملابسة، و التعلیق بالمشیة فی قوله:
«إِنْ شاءَ اللَّهُ لتعلیم العباد و المعنی: أقسم لقد صدق الله رسوله فی الرؤیا التی أراه لتدخلن أیها المؤمنون المسجد الحرام إن شاء الله حال کونکم آمنین من شر المشرکین محلقین رءوسکم و مقصرین لا تخافون المشرکین.
و قوله: «فَعَلِمَ ما لَمْ تَعْلَمُوا فَجَعَلَ مِنْ دُونِ ذلِکَ فَتْحاً قَرِیباً» «ذلِکَ إشارة إلی ما تقدم من دخولهم المسجد الحرام آمنین، و المراد بقوله: «مِنْ دُونِ ذلِکَ أقرب من ذلک و المعنی: فعلم تعالی من المصلحة فی دخولکم المسجد الحرام آمنین ما جهلتموه و لم تعلموه، و لذلک جعل قبل دخولکم کذلک فتحا قریبا لیتیسر لکم الدخول کذلک.
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و من هنا یظهر أن المراد بالفتح القریب فی هذه الآیة فتح الحدیبیة فهو الذی سوی للمؤمنین الطریق لدخول المسجد الحرام آمنین و یسر لهم ذلک و لو لا ذلک لم یمکن لهم الدخول فیه إلا بالقتال و سفک الدماء و لا عمرة مع ذلک لکن صلح الحدیبیة و ما اشترط من شرط أمکنهم من دخول المسجد معتمرین فی العام القابل.
و من هنا تعرف أن قول بعضهم: إن المراد بالفتح القریب فی الآیة فتح خیبر بعید من السیاق، و أما القول بأنه فتح مکة فأبعد.
و سیاق الآیة یعطی أن المراد بها إزالة الریب عن بعض من کان مع النبی ص فإن المؤمنین کانوا یزعمون من رؤیا رآها النبی ص من دخولهم المسجد آمنین محلقین رءوسهم و مقصرین، أنهم سیدخلونه کذلک فی عامهم ذلک فلما خرجوا قاصدین مکة معتمرین فاعترضهم المشرکون بالحدیبیة و صدوهم عن المسجد الحرام ارتاب بعضهم فی الرؤیا فأزال الله ریبهم بما فی الآیة.
و محصله: أن الرؤیا حقة أراها الله نبیه ص و قد صدق تعالی فی ذلک، و ستدخلون المسجد الحرام إن شاء الله آمنین محلقین رءوسکم و مقصرین لا تخافون، لکنه تعالی أخره و قدم علیه هذا الفتح و هو صلح الحدیبیة لیتیسر لکم دخوله لعلمه تعالی بأنه لا یمکن لکم دخوله آمنین محلقین رءوسکم و مقصرین لا تخافون إلا بهذا الطریق.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ إلخ، تقدم تفسیره فی سورة التوبة الآیة 33، و قوله: «وَ کَفی بِاللَّهِ شَهِیداً» أی شاهدا علی صدق نبوته و الوعد إن دینه سیظهر علی الدین کله أو علی أن رؤیاه صادقة، فالجملة تذییل ناظر إلی نفس الآیة أو الآیة السابقة.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ الآیة: أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن سلمة بن الأکوع قال: بینا نحن قائلون إذ نادی منادی رسول الله ص: أیها الناس البیعة البیعة نزل روح القدس، فثرنا إلی رسول 
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الله ص و هو تحت شجرة سمرة- فبایعناه فذلک قول الله تعالی: «لَقَدْ رَضِیَ اللَّهُ عَنِ الْمُؤْمِنِینَ إِذْ یُبایِعُونَکَ تَحْتَ الشَّجَرَةِ» فبایع لعثمان إحدی یدیه علی الأخری فقال الناس- هنیئا لابن عفان یطوف بالبیت و نحن هاهنا. فقال رسول الله ص: لو مکث کذا و کذا سنة- ما طاف حتی أطوف.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و مسلم و ابن مردویه عن مغفل بن یسار قال"*: لقد رأیتنی یوم الشجرة و النبی ص یبایع الناس- و أنا رافع غصنا من أغصانها عن رأسه- و نحن أربع عشرة مائة و لم نبایعه علی الموت- و لکن بایعناه علی أن لا نفر.
أقول: کون المؤمنین یومئذ أربع عشرة مائة مروی فی روایات أخری، و فی بعض الروایات ألف و ثلاثمائة و فی بعضها إلی ألف و ثمان مائة، و کذا کون البیعة علی أن لا یفروا و فی بعضها علی الموت.
و فیه، أخرج أحمد عن جابر و مسلم عن أم بشر عنه عن النبی ص قال*: لا یدخل النار أحد ممن بایع تحت الشجرة.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس"* فی قوله تعالی: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ- فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ قال: إنما أنزلت السکینة علی من علم منه الوفاء.
أقول: و الروایة تخصص ما تقدم علیها و یدل علیه قوله تعالی فیما تقدم: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ وَ مَنْ أَوْفی بِما عاهَدَ عَلَیْهُ اللَّهَ فَسَیُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً» فاشترط فی الأجر- و یلازمه الاشتراط فی الرضا- الوفاء و عدم النکث، و قد أورد القمی هذا المعنی فی تفسیره و کأنه روایة.
و فی الدر المنثور، أیضا: فی قوله تعالی: «إِذْ جَعَلَ الَّذِینَ کَفَرُوا» الآیة: أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و البخاری و مسلم و النسائی و ابن جریر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن سهل بن حنیف أنه قال یوم صفین: اتهموا أنفسکم- فلقد رأیتنا یوم الحدیبیة نرجئ الصلح- الذی کان بین النبی ص و بین المشرکین- و لو نری قتالا لقاتلنا.
فجاء عمر إلی رسول الله ص فقال: یا رسول الله- أ لسنا علی الحق و هم علی الباطل؟
قال: بلی. قال: أ لیس قتلانا فی الجنة و قتلاهم فی النار؟ قال: بلی. قال: ففیم نعطی 
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الدنیة فی دیننا؟ و نرجع و لما یحکم الله بیننا و بینهم؟ قال: یا ابن الخطاب إنی رسول الله و لن یضیعنی الله أبدا.
فرجع متغیظا فلم یصبر حتی جاء أبا بکر- فقال: یا أبا بکر أ لسنا علی الحق و هم علی الباطل؟ قال: بلی. قال: أ لیس قتلانا فی الجنة و قتلاهم فی النار؟ قال: بلی- قال: فلم نعطی الدنیة فی دیننا؟ قال: یا ابن الخطاب- إنه رسول الله و لن یضیعه الله أبدا فنزلت سورة الفتح- فأرسل رسول الله ص إلی عمر فأقرأه إیاها- فقال: یا رسول الله أ و فتح هو؟ قال: نعم.
و فی کمال الدین، بإسناده عن منصور بن حازم عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل: «لَوْ تَزَیَّلُوا لَعَذَّبْنَا الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً» قال: لو أخرج الله ما فی أصلاب المؤمنین من الکافرین- و ما فی أصلاب الکافرین من المؤمنین- لعذبنا الذین کفروا.
أقول: و هذا المعنی مروی فی روایات أخر.
و بإسناده عن جمیل قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله تعالی: «وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی قال: هو الإیمان.
و فی الدر المنثور، أخرج الترمذی و عبد الله بن أحمد فی زوائد المسند و ابن جریر و الدارقطنی فی الإفراد و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أبی بن کعب عن النبی ص: «وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی قال: لا إله إلا الله.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا بطرق أخری عن علی و سلمة بن الأکوع و أبی هریرة،
و روی أیضا من طرق الشیعة کما فی العلل، بإسناده عن الحسن بن عبد الله عن آبائه عن جده الحسن بن علی (ع) عن النبی ص: فی حدیث یفسر فیه «سبحان الله و الحمد لله- و لا إله إلا الله و الله أکبر» قال (ص): و قوله: لا إله إلا الله یعنی وحدانیته- لا یقبل الله الأعمال إلا بها، و هی کلمة التقوی- یثقل الله بها الموازین یوم القیامة.
و فی المجمع، فی قصة فتح خیبر قال: و لما قدم رسول الله ص المدینة من الحدیبیة- مکث بها عشرین لیلة ثم خرج منها غادیا إلی خیبر.
ذکر ابن إسحاق بإسناده إلی أبی مروان الأسلمی عن أبیه عن جده قال*: خرجنا مع رسول الله ص إلی خیبر- حتی إذا کنا قریبا منها و أشرفنا علیها- قال رسول 
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الله ص: قفوا فوقف الناس- فقال اللهم رب السماوات السبع و ما أظللن- و رب الأرضین السبع و ما أقللن- و رب الشیاطین و ما أضللن- إنا نسألک خیر هذه القریة و خیر أهلها و خیر ما فیها- و نعوذ بک من شر هذه القریة و شر أهلها و شر ما فیها. أقدموا بسم الله.
و عن سلمة بن الأکوع قال: خرجنا مع رسول الله ص إلی خیبر فسرنا لیلا- فقال رجل من القوم لعامر بن الأکوع: أ لا تسمعنا من هنیهاتک و کان عامر رجلا شاعرا فجعل یقول:
لا هم لو لا أنت ما حجینا-و لا تصدقنا و لا صلینا- 
فاغفر فداء لک ما اقتنینا-و ثبت الأقدام إن لاقینا- 
و أنزلن سکینة علینا-إنا إذا صیح بنا أتینا- 
و بالصیاح عولوا علینا- فقال رسول الله ص: من هذا السائق؟ قالوا: عامر. قال: یرحمه الله. قال عمر و هو علی جمل له وجیب «1»: یا رسول الله لو لا أمتعتنا به، و ذلک أن رسول الله ص ما استغفر لرجل قط یخصه إلا استشهد.
قالوا: فلما جد الحرب و تصاف القوم خرج یهودی و هو یقول:
قد علمت خیبر أنی مرحب-شاکی السلاح بطل مجرب- 
إذا الحروب أقبلت تلهب- فبرز إلیه عامر و هو یقول:
قد علمت خیبر أنی عامر-شاکی السلاح بطل مغامر- 
فاختلفا ضربتین فوقع سیف الیهودی فی ترس عامر- و کان سیف عامر فیه قصر- فتناول به ساق الیهودی لیضربه فرجع ذباب سیفه- فأصاب عین رکبة عامر فمات منه.
قال سلمة: فإذا نفر من أصحاب رسول الله ص یقولون: بطل عمل عامر قتل نفسه. قال: فأتیت النبی ص و أنا أبکی- فقلت: قالوا: إن عامرا بطل عمله،
______________________________
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فقال: من قال ذلک؟ قلت: نفر من أصحابک، فقال: کذب أولئک بل أوتی من الأجر مرتین.
قال: فحاصرناهم حتی أصابنا مخمصة شدیدة- ثم إن الله فتحها علینا، و ذلک أن النبی ص أعطی اللواء عمر بن الخطاب- و نهض من نهض معه من الناس- فلقوا أهل خیبر فانکشف عمر و أصحابه- فرجعوا إلی رسول الله یجبنه أصحابه و یجبنهم، و کان رسول الله ص أخذته الشقیقة فلم یخرج إلی الناس- فقال حین أفاق من وجعه: ما فعل الناس بخیبر؟ فأخبر- فقال: لأعطین الرایة غدا رجلا یحب الله و رسوله- و یحبه الله و رسوله کرارا غیر فرار- لا یرجع حتی یفتح الله علی یدیه.
و روی البخاری و مسلم عن قتیبة بن سعید قال*: حدثنا یعقوب عن عبد الرحمن الإسکندرانی عن أبی حازم قال: أخبرنی سعد بن سهل: أن رسول الله ص قال یوم خیبر: لأعطین هذه الرایة غدا رجلا یفتح الله علی یدیه- یحب الله و رسوله و یحبه الله و رسوله.
قال: فبات الناس یدوکون بجملتهم أنهم یعطاها؟ فلما أصبح الناس غدوا علی رسول الله ص- کلهم یرجون أن یعطاها.
فقال: أین علی بن أبی طالب؟ فقالوا: یا رسول الله هو یشتکی عینیه. قال:
فأرسلوا إلیه فأتی به- فبصق رسول الله ص فی عینیه- فبرأ کأن لم یکن به وجع فأعطاه الرایة، فقال علی: یا رسول الله أقاتلهم حتی یکونوا مثلنا. قال: أنفذ علی رسلک حتی تنزل بساحتهم- ثم أدعهم إلی الإسلام- و أخبرهم بما یجب علیهم من حق الله- فوالله لأن یهدی الله بک رجلا واحدا- خیر لک من أن یکون لک حمر النعم.
قال سلمة: فبرز مرحب و هو یقول: قد علمت خیبر أنی مرحب ... الأبیات، فبرز له علی و هو یقول:
أنا الذی سمتنی أمی حیدرة-کلیث غابات کریه المنظرة- 
أوفیهم بالصاع کیل السندرة- فضرب مرحبا ففلق رأسه فقتله و کان الفتح علی یده.:
أورده مسلم فی صحیحة.
و روی أبو عبد الله الحافظ بإسناده عن أبی رافع مولی رسول الله ص قال: خرجنا مع علی حین بعثه رسول الله ص، فلما دنا من الحصن خرج إلیه أهله فقاتلهم-
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فضربه رجل من الیهود فطرح ترسه من یده- فتناول علی باب الحصن فتترس به عن نفسه- فلم یزل فی یده و هو یقاتل حتی فتح الله علیه- ثم ألقاه من یده، فلقد رأیتنی فی نفر مع سبعة أنا ثامنهم- نجهد علی أن نقلب ذلک الباب فما استطعنا أن نقلبه.
و بإسناده عن لیث بن أبی سلیم عن أبی جعفر محمد بن علی قال*: حدثنی جابر بن عبد الله: أن علیا حمل الباب یوم خیبر- حتی صعد المسلمون علیه فاقتحموها، و أنه حرک بعد ذلک فلم یحمله أربعون رجلا.:
قال: و روی من وجه آخر عن جابر: ثم اجتمع علیه سبعون رجلا فکان جهدهم أن أعادوا الباب.
و بإسناده عن عبد الرحمن بن أبی لیلی قال: کان علی یلبس فی الحر و الشتاء القباء- المحشو الثخین و ما یبالی الحر- فأتانی أصحابی فقالوا: إنا رأینا من أمیر المؤمنین شیئا فهل رأیت؟ فقلت: و ما هو؟ قالوا: رأیناه یخرج علینا فی الحر الشدید- فی القباء المحشو الثخین و ما یبالی الحر، و یخرج علینا فی البرد الشدید فی الثوبین الخفیفین- و ما یبالی البرد فهل سمعت فی ذاک شیئا؟ فقلت: لا فقالوا: فسل لنا أباک عن ذلک- فإنه یسمر معه فسألته- فقال: ما سمعت فی ذلک شیئا.
فدخل علی علی فسمر معه ثم سأله عن ذلک- فقال: أ و ما شهدت خیبر؟ قلت:
بلی. قال: أ فما رأیت رسول الله حین دعا أبا بکر- فعقد له ثم بعثه إلی القوم فانطلق فلقی القوم- ثم جاء بالناس و قد هزم ثم بعث إلی عمر- فعقد له ثم بعثه إلی القوم فانطلق فلقی القوم- فقاتلهم ثم رجع و قد هزم.
فقال رسول الله ص: لأعطین الرایة الیوم- رجلا یحب الله و رسوله و یحبه الله و رسوله- یفتح الله علی یدیه کرارا غیر فرار- فدعانی و أعطانی الرایة ثم قال: اللهم اکفه الحر و البرد- فما وجدت بعد ذلک حرا و لا بردا
و هذا کله منقول من کتاب دلائل النبوة للإمام أبی بکر البیهقی.
قال الطبرسی": ثم لم یزل رسول الله ص- یفتح الحصون حصنا حصنا و یحوز الأموال- حتی انتهوا إلی حصن الوطیح و السلالم- و کان آخر حصون خیبر افتتح، و حاصرهم رسول الله ص بضع عشرة لیلة.
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قال ابن إسحاق: و لما افتتح القموص حصن أبی الحقیق- أتی رسول الله ص بصفیة بنت حیی بن أخطب- و بأخری معها فمر بهما بلال- و هو الذی جاء بهما- علی قتلی من قتلی یهود- فلما رأتهم التی معها صفیة صاحت و صکت وجهها- و حثت التراب علی رأسها- فلما رآها رسول الله ص قال: أعزبوا عنی هذه الشیطانة، و أمر بصفیة فحیزت خلفه و ألقی علیها رداءه- فعرف المسلمون أنه قد اصطفاها لنفسه، و قال لبلال لما رأی من تلک الیهودیة ما رأی: أ نزعت منک الرحمة یا بلال- حیث تمر بامرأتین علی قتلی رجالهما؟
و کانت صفیة قد رأت فی المنام- و هی عروس بکنانة بن الربیع بن أبی الحقیق- أن قمرا وقع فی حجرها فعرضت رؤیاها علی زوجها- فقال: ما هذا إلا أنک تتمنین ملک الحجاز محمدا- و لطم وجهها لطمة اخضرت عینها منها- فأتی بها رسول الله ص و بها أثر منها- فسألها رسول الله ص ما هو؟ فأخبرته.
و أرسل ابن أبی الحقیق إلی رسول الله ص أنزل فأکلمک؟ قال: نعم. فنزل و صالح رسول الله ص- علی حقن دماء من فی حصونهم من المقاتلة- و ترک الذریة لهم، و یخرجون من خیبر و أرضها بذراریهم- و یخلون بین رسول الله ص و بین ما کان لهم- من مال و أرض علی الصفراء و البیضاء و الکراع «1» و الخلقة و علی البز إلا ثوبا علی ظهر إنسان، و قال رسول الله ص فبرئت منکم ذمة الله و ذمة رسوله- إن کتمتمونی شیئا فصالحوه علی ذلک.
فلما سمع بهم أهل فدک قد صنعوا ما صنعوا- بعثوا إلی رسول الله ص یسألونه أن یسیرهم- و یحقن دماءهم و یخلون بینه و بین الأموال- ففعل و کان ممن مشی بین رسول الله ص- و بینهم فی ذلک محیصة بن مسعود أحد بنی حارثة.
فلما نزل أهل خیبر علی ذلک- سألوا رسول الله ص أن یعاملهم الأموال علی النصف، و قالوا: نحن أعلم بها منکم و أعمر لها- فصالحهم رسول الله ص علی النصف- علی أنا إذا شئنا أن نخرجکم أخرجناکم، و صالحه أهل فدک علی مثل ذلک- فکانت 
______________________________
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أموال خیبر فیئا بین المسلمین- و کانت فدک خالصة لرسول الله ص- لأنهم لم یوجفوا علیها بخیل و لا رکاب.
و لما اطمأن رسول الله ص- أهدت له زینب بنت الحارث- امرأة سلام بن مشکم و هی ابنة أخی مرحب شاة مصلیة، و قد سألت أی عضو أحب إلی رسول الله ص- فقیل لها: الذراع فأکثرت فیها السم- و سمت سائر الشاة ثم جاءت بها- فلما وضعتها بین یدیه تناول الذراع- فأخذها و لاک منها مضغة و انتهش منها- و معه بشر بن البراء بن معرور فتناول عظما فانتهش منه- فقال رسول الله ص: ارفعوا أیدیکم- فإن کتف هذه الشاة یخبرنی أنها مسمومة- ثم دعاها فاعترفت فقال: ما حملک علی ذلک؟ فقالت:
بلغت من قومی ما لم یخف علیک- فقلت: إن کان نبیا فسیخبر- و إن کان ملکا استرحت منه- فتجاوز عنها رسول الله ص- و مات بشر بن البراء من أکلته التی أکل.
قال: و دخلت أم بشر بن البراء علی رسول الله ص- یعوده فی مرضه الذی توفی فیه- فقال (ص): یا أم بشر ما زالت أکلة خیبر- التی أکلت بخیبر مع ابنک تعاودنی- فهذا أوان قطعت أبهری، و کان المسلمون یرون أن رسول الله ص مات شهیدا- مع ما أکرمه الله به من النبوة.



[سورة الفتح (48): آیة 29]





اشارة

مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً یَبْتَغُونَ فَضْلاً مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ کَزَرْعٍ أَخْرَجَ شَطْأَهُ فَآزَرَهُ فَاسْتَغْلَظَ فَاسْتَوی عَلی سُوقِهِ یُعْجِبُ الزُّرَّاعَ لِیَغِیظَ بِهِمُ الْکُفَّارَ وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً (29)
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بیان‌

الآیة خاتمة السورة تصف النبی ص و تصف الذین معه بما وصفهم به فی التوراة و الإنجیل و تعد الذین آمنوا منهم و عملوا الصالحات وعدا جمیلا، و للآیة اتصال بما قبلها حیث أخبر فیه أنه أرسل رسوله بالهدی و دین الحق.
قوله تعالی: «مُحَمَّدٌ رَسُولُ اللَّهِ إلی آخر الآیة، الظاهر أنه مبتدأ و خبر فهو کلام تام، و قیل: «مُحَمَّدٌ» خبر مبتدإ محذوف و هو ضمیر عائد إلی الرسول فی الآیة السابقة و التقدیر: هو محمد، و «رَسُولُ اللَّهِ عطف بیان أو صفة أو بدل، و قیل:
«مُحَمَّدٌ» مبتدأ و «رَسُولُ اللَّهِ عطف بیان أو صفة أو بدل و «الَّذِینَ مَعَهُ معطوف علی المبتدإ و «أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ» إلخ، خبر المبتدإ.
و قوله: «وَ الَّذِینَ مَعَهُ أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ رُحَماءُ بَیْنَهُمْ مبتدأ و خبر، فالکلام مسوق لتوصیف الذین معه و الشدة و الرحمة المذکورتان من نعوتهم.
و تعقیب قوله: «أَشِدَّاءُ عَلَی الْکُفَّارِ» بقوله: «رُحَماءُ بَیْنَهُمْ لدفع ما یمکن أن یتوهم أن کونهم أشداء علی الکفار یستوجب بعض الشدة فیما بینهم فدفع ذلک بقوله:
«رُحَماءُ بَیْنَهُمْ و أفادت الجملتان أن سیرتهم مع الکفار الشدة و مع المؤمنین فیما بینهم الرحمة.
و قوله: «تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً» الرکع و السجد جمعا راکع و ساجد، و المراد بکونهم رکعا سجدا إقامتهم للصلاة، و «تَراهُمْ یفید الاستمرار، و المحصل: أنهم مستمرون علی الصلاة، و الجملة خبر بعد خبر للذین معه.
و قوله: «یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً» الابتغاء الطلب، و الفضل العطیة و هو الثواب، و الرضوان أبلغ من الرضا.
و الجملة إن کانت مسوقة لبیان غایتهم من الرکوع و السجود کان الأنسب أن تکون حالا من ضمیر المفعول فی «تَراهُمْ و إن کانت مسوقة لبیان غایتهم من الحیاة مطلقا کما هو الظاهر کانت خبرا بعد خبر للذین معه.
و قوله: «سِیماهُمْ فِی وُجُوهِهِمْ مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ» السیما العلامة و «سِیماهُمْ فِی 
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وُجُوهِهِمْ مبتدأ و خبر و «مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ» حال من الضمیر المستکن فی الخبر أو بیان للسیما أی إن سجودهم لله تذللا و تخشعا أثر فی وجوههم أثرا و هو سیما الخشوع لله یعرفهم به من رآهم، و یقرب من هذا المعنی ما عن الصادق (ع) أنه السهر فی الصلاة «1».
و قیل: المراد أثر التراب فی جباههم لأنهم کانوا إنما یسجدون علی التراب لا علی الأثواب.
و قیل: المراد سیماهم یوم القیامة فیکون موضع سجودهم یومئذ مشرقا مستنیرا.
و قوله: «ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ المثل هو الصفة أی الذی وصفناهم به من أنهم أشداء علی الکفار رحماء بینهم إلخ، وصفهم الذی وصفناهم به فی الکتابین التوراة و الإنجیل.
فقوله: «وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ معطوف علی قوله: «مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ» و قیل:
إن قوله: «وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ إلخ، استئناف منقطع عما قبله، و هو مبتدأ خبره قوله: «کَزَرْعٍ أَخْرَجَ شَطْأَهُ إلخ، فیکون وصفهم فی التوراة هو أنهم أشداء علی الکفار- إلی قوله-: «مِنْ أَثَرِ السُّجُودِ»، و وصفهم فی الإنجیل هو أنهم کزرع أخرج شطأه إلخ.
و قوله: «کَزَرْعٍ أَخْرَجَ شَطْأَهُ فَآزَرَهُ فَاسْتَغْلَظَ فَاسْتَوی عَلی سُوقِهِ یُعْجِبُ الزُّرَّاعَ شطء النبات أفراخه التی تتولد منه و تنبت حوله، و الإیزار الإعانة، و الاستغلاظ الأخذ فی الغلظة، و السوق جمع ساق، و الزراع جمع زارع.
و المعنی: هم کزرع أخرج أفراخه فأعانها فقویت و غلظت و قام علی سوقه یعجب الزارعین بجودة رشده.
و فیه إشارة إلی أخذ المؤمنین فی الزیادة و العدة و القوة یوما فیوما و لذلک عقبه بقوله: «لِیَغِیظَ بِهِمُ الْکُفَّارَ».
______________________________
(1) رواه الصدوق فی الفقیه و المفید فی روضة الواعظین مرسلا عن عبد الله بن سنان عنه علیه السلام.
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و قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ مَغْفِرَةً وَ أَجْراً عَظِیماً» ضمیر «مِنْهُمْ للذین معه، و «مِنَ للتبعیض علی ما هو الظاهر المتبادر من مثل هذا النظم و یفید الکلام اشتراط المغفرة و الأجر العظیم بالإیمان حدوثا و بقاء و عمل الصالحات فلو کان منهم من لم یؤمن أصلا کالمنافقین الذین لم یعرفوا بالنفاق کما یشیر إلیه قوله تعالی:
«وَ مِنْ أَهْلِ الْمَدِینَةِ مَرَدُوا عَلَی النِّفاقِ لا تَعْلَمُهُمْ نَحْنُ نَعْلَمُهُمْ»: التوبة: 101، أو آمن أولا ثم أشرک و کفر کما فی قوله: «إِنَّ الَّذِینَ ارْتَدُّوا عَلی أَدْبارِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما تَبَیَّنَ لَهُمُ الْهُدَی إلی أن قال- وَ لَوْ نَشاءُ لَأَرَیْناکَهُمْ فَلَعَرَفْتَهُمْ بِسِیماهُمْ»: سورة محمد: 30.
أو آمن و لم یعمل الصالحات کما یستفاد من آیات الإفک «1» و آیة التبین فی نبأ الفاسق و أمثال ذلک لم یشمله وعد المغفرة و الأجر العظیم.
و نظیر هذا الاشتراط ما تقدم فی قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُبایِعُونَکَ إِنَّما یُبایِعُونَ اللَّهَ یَدُ اللَّهِ فَوْقَ أَیْدِیهِمْ فَمَنْ نَکَثَ فَإِنَّما یَنْکُثُ عَلی نَفْسِهِ وَ مَنْ أَوْفی بِما عاهَدَ عَلَیْهُ اللَّهَ فَسَیُؤْتِیهِ أَجْراً عَظِیماً» و یؤیده أیضا ما فهمه ابن عباس من قوله تعالی: «فَعَلِمَ ما فِی قُلُوبِهِمْ فَأَنْزَلَ السَّکِینَةَ عَلَیْهِمْ حیث فسره بقوله: إنما أنزلت السکینة علی من علم منه الوفاء، و قد تقدمت الروایة.
و نظیر الآیة أیضا فی الاشتراط قوله تعالی: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فِی الْأَرْضِ إلی أن قال- وَ مَنْ کَفَرَ بَعْدَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ»: النور: 55.
و قیل: إن «مِنَ فی الآیة بیانیة لا تبعیضیة فتفید شمول الوعد لجمیع الذین معه.
و هو مدفوع- کما قیل- بأن «من» البیانیة لا تدخل علی الضمیر مطلقا فی 
______________________________
(1) فمن أهل الإفک من هو صحابی بدری و قد قال تعالی: «إن الذین یرمون المحصنات الغافلات المؤمنات لعنوا فی الدنیا و الآخرة و لهم عذاب عظیم» النور: 23، و من نزل فیه: إن جاءکم فاسق بنبإ فتبینوا» الحجرات: 6، و هو الولید بن عقبة صحابی و قد سماه الله فاسقا و قد قال تعالی: «فإن الله لا یرضی عن القوم الفاسقین» التوبة: 96.
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کلامهم، و الاستشهاد لذلک بقوله تعالی: «لَوْ تَزَیَّلُوا لَعَذَّبْنَا الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ مبنی علی إرجاع ضمیر «تَزَیَّلُوا» إلی المؤمنین و ضمیر «مِنْهُمْ للذین کفروا، و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن الضمیرین جمیعا راجعان إلی مجموع المؤمنین و الکافرین من أهل مکة فتکون «مَنْ تبعیضیة لا بیانیة.
و بعد ذلک کله لو کانت العدة بالمغفرة أو نفس المغفرة شملتهم شمولا مطلقا من غیر اشتراط بالإیمان و العمل الصالح و کانوا مغفورین- آمنوا أو أشرکوا و أصلحوا أو فسقوا- لزمته لزوما بینا لغویة جمیع التکالیف الدینیة فی حقهم و ارتفاعها عنهم و هذا مما یدفعه الکتاب و السنة فهذا الاشتراط ثابت فی نفسه و إن لم یتعرض له فی اللفظ، و قد قال تعالی فی أنبیائه: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام: 88، فأثبته فی أنبیائه و هم معصومون فکیف فیمن هو دونهم.
فإن قیل: اشتراط الوعد بالمغفرة و الأجر العظیم بالإیمان و العمل الصالح اشتراط عقلی کما ذکر و لا سبیل إلی إنکاره لکن سیاق قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنْهُمْ یشهد باتصافهم بالإیمان و عمل الصالحات و أنهم واجدون للشرط.
و خاصة بالنظر إلی تأخیر «مِنْهُمْ عن قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ حیث یدل علی أن عمل الصالحات لا ینفک عنهم بخلاف قوله فی آیة النور: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ»: النور: 55، کما ذکره بعضهم، و یؤیده أیضا قوله فی مدحهم «تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً» حیث یدل علی الاستمرار.
قلنا: أما تأخیر «مِنْهُمْ فی الآیة فلیس للدلالة علی کون العمل الصالح لا ینفک عنهم بل لأن موضوع الحکم هو مجموع «الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ و لا یترتب علی مجرد الإیمان من دون العمل الصالح أثر المغفرة و الأجر ثم قوله: «مِنْهُمْ متعلق بمجموع الموضوع فمن حقه أن یذکر بعد تمام الموضوع و هو «الذین آمنوا و عملوا الصالحات»، و أما تقدم الضمیر فی قوله: «وَعَدَ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَیَسْتَخْلِفَنَّهُمْ فلانة مسوق سوق البشری للمؤمنین و الأنسب لها التسریع فی خطاب من بشر بها لینشط بذلک و ینبسط لتلقی البشری.
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و أما دلالة قوله: «تَراهُمْ رُکَّعاً سُجَّداً» إلخ، علی الاستمرار فإنما یدل علیه فی ما مضی إلی أن ینتهی إلی الحال، و أما فی المستقبل فلا و مصب إشکال لغویة الأحکام إنما هو المستقبل دون الماضی إذ مغفرة الذنوب الماضیة لا تزاحم تعلق التکلیف بل تؤکده بخلاف تعلق المغفرة المطلقة بما سیأتی فإنه لا یجامع بقاء التکلیف المولوی علی اعتباره فیرتفع بذلک التکالیف و هو مقطوع البطلان. علی أن ارتفاع التکالیف یستلزم ارتفاع المعصیة و یرتفع بارتفاعها موضوع المغفرة فوجود المغفرة کذلک یستلزم عدمها.
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(49) سورة الحجرات مدنیة و هی ثمان عشرة آیة (18)





[سورة الحجرات (49): الآیات 1 الی 10]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ (1) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَرْفَعُوا أَصْواتَکُمْ فَوْقَ صَوْتِ النَّبِیِّ وَ لا تَجْهَرُوا لَهُ بِالْقَوْلِ کَجَهْرِ بَعْضِکُمْ لِبَعْضٍ أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ (2) إِنَّ الَّذِینَ یَغُضُّونَ أَصْواتَهُمْ عِنْدَ رَسُولِ اللَّهِ أُولئِکَ الَّذِینَ امْتَحَنَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ لِلتَّقْوی لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ (3) إِنَّ الَّذِینَ یُنادُونَکَ مِنْ وَراءِ الْحُجُراتِ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ (4)
وَ لَوْ أَنَّهُمْ صَبَرُوا حَتَّی تَخْرُجَ إِلَیْهِمْ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (5) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ جاءَکُمْ فاسِقٌ بِنَبَإٍ فَتَبَیَّنُوا أَنْ تُصِیبُوا قَوْماً بِجَهالَةٍ فَتُصْبِحُوا عَلی ما فَعَلْتُمْ نادِمِینَ (6) وَ اعْلَمُوا أَنَّ فِیکُمْ رَسُولَ اللَّهِ لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ وَ لکِنَّ اللَّهَ حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ وَ کَرَّهَ إِلَیْکُمُ الْکُفْرَ وَ الْفُسُوقَ وَ الْعِصْیانَ أُولئِکَ هُمُ الرَّاشِدُونَ (7) فَضْلاً مِنَ اللَّهِ وَ نِعْمَةً وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (8) وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ اقْتَتَلُوا فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما فَإِنْ بَغَتْ إِحْداهُما عَلَی الْأُخْری فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ فَإِنْ فاءَتْ فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما بِالْعَدْلِ وَ أَقْسِطُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ (9)
إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ (10)
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بیان‌

تتضمن السورة مسائل من شرائع الدین بها تتم الحیاة السعیدة للفرد و یستقر النظام الصالح الطیب فی المجتمع منها ما هو أدب جمیل للعبد مع الله سبحانه و مع رسوله کما فی الآیات الخمس فی مفتتح السورة، و منها ما یتعلق بالإنسان مع أمثاله من حیث وقوعهم فی المجتمع الحیوی، و منها ما یتعلق بتفاضل الأفراد و هو من أهم ما ینتظم به الاجتماع المدنی و یهدی الإنسان إلی الحیاة السعیدة و العیش الطیب الهنی‌ء و یتمیز به دین الحق من غیره من السنن الاجتماعیة القانونیة و غیرها و تختتم السورة بالإشارة إلی حقیقة الإیمان و الإسلام و امتنانه تعالی بما یفیضه من نور الإیمان.
و السورة مدنیة بشهادة مضامین آیاتها سوی ما قیل فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی الآیة و سیجی‌ء.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ بین یدی الشی‌ء أمامه و هو استعمال شائع مجازی أو استعاری و إضافته إلی الله و رسوله معا لا إلی الرسول دلیل علی أنه أمر مشترک بینه تعالی و بین رسوله و هو مقام الحکم الذی یختص بالله سبحانه و برسوله بإذنه کما قال تعالی: «إِنِ 
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الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: یوسف: 40، و قال: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ» النساء: 64.
و من الشاهد علی ذلک تصدیر النهی بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» و تذییله بقوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ الظاهر فی أن المراد بما بین یدی الله و رسوله هو المقام الذی یربط المؤمنین المتقین بالله و رسوله و هو مقام الحکم الذی یأخذون منه أحکامهم الاعتقادیة و العملیة.
و بذلک یظهر أن المراد بقوله: «لا تُقَدِّمُوا» تقدیم شی‌ء ما من الحکم قبال حکم الله و رسوله إما بالاستباق إلی قول قبل أن یأخذوا القول فیه من الله و رسوله أو إلی فعل قبل أن یتلقوا الأمر به من الله و رسوله لکن تذییله تعالی النهی بقوله: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ یناسب تقدیم القول دون تقدیم الفعل و دون الأعم الشامل للقول و الفعل و إلا لقیل: إن الله سمیع بصیر لیحاذی بالسمیع القول و بالبصیر الفعل کما یأتی تعالی فی کثیر من موارد الفعل بمثل قوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»: الحدید: 4، فمحصل المعنی: أن لا تحکموا فیما لله و لرسوله فیه حکم إلا بعد حکم الله و رسوله أی لا تحکموا إلا بحکم الله و رسوله و لتکن علیکم سمة الاتباع و الاقتفاء.
لکن بالنظر إلی أن کل فعل و ترک من الإنسان لا یخلو من حکم له فیه و کذلک العزم و الإرادة إلی فعل أو ترک یدخل الأفعال و التروک و کذا إرادتها و العزم علیها فی حکم الاتباع، و یفید النهی عن التقدیم بین یدی الله و رسوله النهی عن المبادرة و الإقدام إلی قول لم یسمع من الله و رسوله، و إلی فعل أو ترک أو عزم و إرادة بالنسبة إلی شی‌ء منهما قبل تلقی الحکم من الله و رسوله فتکون الآیة قریبة المعنی من قوله تعالی فی صفة الملائکة: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27.
و هذا الاتباع المندوب إلیه بقوله: «لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ هو الدخول فی ولایة الله و الوقوف فی موقف العبودیة و السیر فی مسیرها بجعل العبد مشیته تابعة لمشیة الله فی مرحلة التشریع کما أنها تابعة لها فی مرحلة التکوین قال تعالی: «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الإنسان: 30، و قال: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران:
68، و قال: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ»: الجاثیة: 19.
و للقوم فی قوله تعالی: «لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ وجوه 
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منها: أن التقدیم بمعنی التقدم فهو لازم و معنی «لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ لا تعجلوا بالأمر و النهی دون الله و رسوله و لا تقطعوا بالأمر و النهی دون الله و رسوله، و ربما قیل: إن التقدیم فی الآیة بمعناه المعروف لکنه مستعمل بالإعراض عن متعلقاته کقوله: «یُحْیِی وَ یُمِیتُ»: الحدید: 2، فیئول المعنی إلی مجرد کون شی‌ء قدام شی‌ء فیرجع إلی معنی التقدم.
و اللفظ مطلق یشمل التقدم فی قول أو فعل حتی التقدم علی النبی ص فی المشیة و الجلسة، و التقدم بالطاعات الموقتة قبل وقتها و غیر ذلک.
و منها: أن المراد النهی عن التکلم قبل رسول الله ص أی إذا کنتم فی مجلسه و سئل عن شی‌ء فلا تسبقوه بالجواب حتی یجیب هو أولا.
و منها: أن المعنی: لا تسبقوه بقول أو فعل حتی یأمرکم به.
و منها: أن المعنی: لا تقدموا أقوالکم و أفعالکم علی قول النبی ص و فعله و لا تمکنوا أحدا یمشی أمامه.
و الظاهر أن تفسیر «لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ بالنهی عن التقدیم بین یدی رسول الله ص فقط فی هذه الوجوه الثلاثة الأخیرة مبنی علی حملهم ذکر الله تعالی مع رسوله فی الآیة علی نوع من التشریف کقوله: أعجبنی زید و کرمه فیکون ذکره تعالی للإشارة إلی أن السبقة علی النبی ص علی أی حال فی معنی السبقة علی الله سبحانه.
و لعل التأمل فیما قدمناه من الوجه یکفیک فی المنع عن المصیر إلی شی‌ء من هذه الوجوه.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ أمر بالتقوی فی موقف الاتباع و العبودیة و لا ظرف للإنسان إلا ظرف العبودیة و لذلک أطلق التقوی.
و فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ عَلِیمٌ تعلیل للنهی و التقوی فیه أی اتقوه بالانتهاء عن هذا النهی فلا تقدموا قولا بلسانکم و لا فی سرکم لأن الله سمیع یسمع أقوالکم علیم یعلم ظاهرکم و باطنکم و علانیتکم و سرکم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَرْفَعُوا أَصْواتَکُمْ فَوْقَ صَوْتِ النَّبِیِ إلخ، و ذلک بأن تکون أصواتهم عند مخاطبته و تکلیمه (ص) أرفع من صوته و أجهر لأن فی 
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ذلک کما قیل أحد شیئین: إما نوع استخفاف به و هو الکفر، و إما إساءة الأدب بالنسبة إلی مقامه و هو خلاف التعظیم و التوقیر المأمور به.
و قوله: «وَ لا تَجْهَرُوا لَهُ بِالْقَوْلِ کَجَهْرِ بَعْضِکُمْ لِبَعْضٍ فإن من التعظیم عند التخاطب أن یکون صوت المتکلم أخفض من صوت مخاطبه فمطلق الجهر بالخطاب فاقد لمعنی التعظیم فخطاب العظماء بالجهر فیه کخطاب عامة الناس لا یخلو من إساءة الأدب و الوقاحة.
و قوله: «أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ أی لئلا تحبط أو کراهة أن تحبط أعمالکم، و هو متعلق بالنهیین جمیعا أی إنما نهیناکم عن رفع الصوت فوق صوته و الجهر له بالقول کجهر بعضکم لبعض لئلا تبطل أعمالکم بذلک من حیث لا تشعرون فإن فیهما الحبط، و قد تقدم القول فی الحبط فی الجزء الثانی من الکتاب.
و جوز بعضهم کون «أَنْ تَحْبَطَ» إلخ، تعلیلا للمنهی عنه و هو الرفع و الجهر، و المعنی: فعلکم ذلک لأجل الحبوط منهی عنه، و الفرق بین تعلیله للنهی و تعلیله للمنهی عنه أن الفعل المنهی عنه معلل علی الأول و الفعل المعلل منهی عنه علی الثانی، و فیه تکلف ظاهر.
و ظاهر الآیة أن رفع الصوت فوق صوت النبی ص و الجهر له بالقول معصیتان موجبتان للحبط فیکون من المعاصی غیر الکفر ما یوجب الحبط.
و قد توجه الآیة بأن المراد بالحبط فقدان نفس العمل للثواب لا إبطال العمل ثواب سائر الأعمال کما فی الکفر، قال فی مجمع البیان،: و قال أصحابنا: أن المعنی فی قوله:
«أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ إنه ینحبط ثواب ذلک العمل لأنهم لو أوقعوه علی وجه تعظیم النبی ص و توقیره لاستحقوا الثواب فلما أوقعوه علی خلاف ذلک الوجه استحقوا العقاب و فاتهم ذلک الثواب فانحبط عملهم فلا تعلق لأهل الوعید بهذه الآیة.
و لأنه تعالی علق الإحباط فی هذه الآیة بنفس العمل و هم یعلقونه بالمستحق علی العمل و ذلک خلاف الظاهر. انتهی.
و فیه أن الحبط المتعلق بالکفر الذی لا ریب فی تعلقه بثواب الأعمال أیضا متعلق فی کلامه بنفس الأعمال کما فی هذه الآیة فلتحمل هذه علی ما حملت علیه ذلک من غیر فرق، و کونه خلاف الظاهر ممنوع فإن بطلان العمل بطلان أثره المترتب علیه.
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و قد توجه الآیة أیضا بالبناء علی اختصاص الحبط بالکفر بأن رفع الصوت فوق صوت النبی ص و الجهر له بالقول لیسا بمحبطین من حیث أنفسهما بل من حیث أدائهما أحیانا إلی إیذائه (ص) و إیذاؤه کفر و الکفر محبط للعمل.
قال بعضهم: المراد فی الآیة النهی عن رفع الصوت مطلقا و معلوم أن ملاکه التحذر مما یتوقع فیه من إیذاء النبی ص الذی هو کفر محبط للعمل بالاتفاق. فورد النهی عما هو مظنة أذاه- سواء وجد هذا المعنی أو لا- حمایة للحومة و حسما للمادة.
ثم لما کان هذا المنهی عنه منقسما إلی ما یبلغ حد الکفر و هو المؤذی له علیه الصلاة و السلام و إلی ما لا یبلغ ذلک المبلغ، و لا دلیل یمیز أحد القسمین من الآخر و لو فرض وجوده لم یلتفت إلیه فی کثیر من الأحیان، لزم المکلف أن یکف عن ذلک مطلقا مخافة أن یقع فیما هو محبط للعمل و هو البالغ حد الأذی.
و إلی التباس أحد القسمین بالآخر الإشارة بقوله تعالی: «أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ و إلا فلو کان رفع الصوت و الجهر بالقول منهیا عنهما مطلقا سواء بلغا حد الأذی أو لم یبلغا لم یکن موقع لقوله تعالی: «وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ إذ الأمر منحصر بین أن یکون رفع الصوت أو الجهر بالقول بالغا حد الأذی فیکون کفرا محبطا قطعا أو غیر بالغ فیکون أیضا ذنبا محبطا قطعا فالإحباط محقق علی أی تقدیر فلا موقع لإدعام الکلام بعدم الشعور مع أن الشعور ثابت مطلقا للعلم به بعد النهی. انتهی ملخصا.
و فیه أن ظهور قوله: «لا تَرْفَعُوا أَصْواتَکُمْ فَوْقَ صَوْتِ النَّبِیِّ وَ لا تَجْهَرُوا لَهُ بِالْقَوْلِ کَجَهْرِ بَعْضِکُمْ لِبَعْضٍ فی النهی النفسی دون النهی المقدمی أخذا بالاحتیاط مما لا ریب فیه لکن کلا من الفعلین مما یدرک کونه عملا سیئا عقلا قبل ورود النهی الشرعی عنه کالافتراء و الإفک، و کان الذین یأتون بهما المؤمنین کما صدر النهی بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» و هم و إن أمکن أن یسامحوا فی بعض السیئات بحسبانه هینا لکنهم لا یرضون ببطلان إیمانهم و أعمالهم الصالحة من أصله.
فنبه سبحانه بقوله: «أَنْ تَحْبَطَ أَعْمالُکُمْ وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ علی أنکم لا تشعرون بما لذلک من الأثر الهائل العظیم فإنما هو إحباط الأعمال فلا تقربوا شیئا منهما أن تحبط أعمالکم و أنتم لا تشعرون.
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فقوله: «وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ ناظر إلی حالهم قبل النهی حیث کانوا یشعرون بکون الفعل سیئة لکنهم ما کانوا یعلمون بعظمة مساءته لهذا الحد، و أما بعد صدور البیان الإلهی فهم شاعرون بالإحباط.
فالآیة من وجه نظیره قوله تعالی فی آیات الإفک: «وَ تَحْسَبُونَهُ هَیِّناً وَ هُوَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیمٌ»: النور: 15، و قوله فی آیات القیامة: «وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ»: الزمر: 47.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَغُضُّونَ أَصْواتَهُمْ عِنْدَ رَسُولِ اللَّهِ أُولئِکَ الَّذِینَ امْتَحَنَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ لِلتَّقْوی إلخ، غض الصوت خلاف رفعه، و معنی الامتحان الابتلاء و الاختبار و إنما یکون لتحصیل العلم بحال الشی‌ء المجهول قبل ذلک، و إذ یستحیل ذلک فی حقه تعالی فالمراد به هنا التمرین و التعوید- کما قیل- أو حمل المحنة و المشقة علی القلب لیعتاد بالتقوی.
و الآیة مسوقة للوعد الجمیل علی غض الصوت عند رسول الله ص بعد توصیفهم بأن قلوبهم ممتحنة للتقوی و الذی امتحنهم لذلک هو الله سبحانه، و فیه تأکید و تقویة لمضمون الآیة السابقة و تشویق للانتهاء بما فیها من النهی.
و فی التعبیر عنه (ص) فی هذه الآیة برسول الله بعد التعبیر عنه فی الآیة السابقة بالنبی إشارة إلی ملاک الحکم فإن الرسول بما هو رسول لیس له من الأمر شی‌ء فما له فلمرسله، و تعظیمه و توقیره تعظیم لمرسله و توقیر له فغض الصوت عند رسول الله تعظیم و تکبیر لله سبحانه، و المداومة و الاستمرار علی ذلک- کما یستفاد من قوله: «یَغُضُّونَ المفید للاستمرار- کاشف عن تخلقهم بالتقوی و امتحانه تعالی قلوبهم للتقوی.
و قوله: «لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ عَظِیمٌ وعد جمیل لهم بإزاء ما فی قلوبهم من تقوی الله، و العاقبة للتقوی.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُنادُونَکَ مِنْ وَراءِ الْحُجُراتِ أَکْثَرُهُمْ لا یَعْقِلُونَ سیاق الآیة یؤدی أنه واقع و أنهم کانوا قوما من الجفاة ینادونه (ص) من وراء حجرات بیته من غیر رعایة لمقتضی الأدب و واجب التعظیم و التوقیر فذمهم الله سبحانه حیث وصف أکثرهم بأنهم لا یعقلون کالبهائم من الحیوان.
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قوله تعالی: «وَ لَوْ أَنَّهُمْ صَبَرُوا حَتَّی تَخْرُجَ إِلَیْهِمْ لَکانَ خَیْراً لَهُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ أی و لو أنهم صبروا عن ندائک فلم ینادوک حتی تخرج إلیهم لکان خیرا لما فیه من حسن الأدب و رعایة التعظیم و التوقیر لمقام الرسالة، و کان ذلک مقربا لهم إلی مغفرة الله و رحمته لأنه غفور رحیم.
فقوله: «وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ کالناظر إلی ما ذکر من الصبر و یمکن أن یکون ناظرا إلی کون أکثرهم لا یعقلون و المعنی: أن ما صدر عنهم من الجهالة و سوء الأدب معفو عنه لأنه لم یکن عن تعقل و فهم منهم بل عن قصور فی ذلک و الله غفور رحیم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ جاءَکُمْ فاسِقٌ بِنَبَإٍ فَتَبَیَّنُوا» إلخ، الفاسق کما قیل- الخارج عن الطاعة إلی المعصیة، و النبأ الخبر العظیم الشأن، و التبین و الاستبانة و الإبانة- علی ما فی الصحاح- بمعنی واحد و هی تتعدی و لا تتعدی فإذا تعدت کانت بمعنی الإیضاح و الإظهار یقال: تبینت الأمر و استبنته و أبنته أی أوضحته و أظهرته، و إذا لزمت کانت بمعنی الاتضاح و الظهور یقال: أبان الأمر و استبان و تبین أی اتضح و ظهر.
و معنی الآیة: یا أیها الذین آمنوا إن جاءکم فاسق بخبر ذی شأن فتبینوا خبره بالبحث و الفحص للوقوف علی حقیقته حذر أن تصیبوا قوما بجهالة فتصیروا نادمین علی ما فعلتم بهم.
و قد أمضی الله سبحانه فی هذه الآیة أصل العمل بالخبر و هو من الأصول العقلائیة التی یبتنی علیه أساس الحیاة الاجتماعیة الإنسانیة، و أمر بالتبین فی خبر الفاسق و هو فی معنی النهی عن العمل بخبره، و حقیقته الکشف عن عدم اعتبار حجیته و هذا أیضا کالإمضاء لما بنی علیه العقلاء من عدم حجیة الخبر الذی لا یوثق بمن یخبر به و عدم ترتیب الأثر علی خبره.
بیان ذلک: أن حیاة الإنسان حیاة علمیة یبنی فیها سلوکه طریق الحیاة علی ما یشاهده من الخیر و الشر و النافع و الضار و الرأی الذی یأخذ به فیه، و لا یتیسر له ذلک إلا فیما هو بمرأی منه و مشهد، و ما غاب عنه مما تتعلق به حیاته و معاشه أکثر مما یحضره و أکثر فاضطر إلی تتمیم ما عنده من العلم بما هو عند غیره من العلم الحاصل بالمشاهدة و النظر، و لا طریق إلیه إلا السمع و هو الخبر.
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فالرکون إلی الخبر بمعنی ترتیب الأثر علیه عملا و معاملة مضمونة معاملة العلم الحاصل للإنسان من طریق المشاهدة و النظر فی الجملة مما یتوقف علیه حیاة الإنسان الاجتماعیة توقفا ابتدائیا، و علیه بناء العقلاء و مدار العمل.
فالخبر إن کان متواترا أو محفوفا بقرائن قطعیة توجب قطعیة مضمونه کان حجة معتبرة من غیر توقف فیها فإن لم یکن متواترا و لا محفوفا بما یفید قطعیة مضمونه و هو المسمی بخبر الواحد اصطلاحا کان المعتبر منه عندهم ما هو الموثوق به بحسب نوعه و إن لم یفده بحسب شخصه، و کل ذلک لأنهم لا یعملون إلا بما یرونه علما و هو العلم الحقیقی أو الوثوق و الظن الاطمئنانی المعدود علما عادة.
إذا تمهد هذا فقوله تعالی فی تعلیل الأمر بالتبین فی خبر الفاسق: «أَنْ تُصِیبُوا قَوْماً بِجَهالَةٍ» إلخ، یفید أن المأمور به هو رفع الجهالة و حصول العلم بمضمون الخبر عند ما یراد العمل به و ترتیب الأثر علیه ففی الآیة إثبات ما أثبته العقلاء و نفی ما نفوه فی هذا الباب، و هو إمضاء لا تأسیس.
قوله تعالی: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ فِیکُمْ رَسُولَ اللَّهِ لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ إلخ، العنت الإثم و الهلاک، و الطوع و الطاعة الانقیاد لکن أکثر ما یقال الطاعة فی الائتمار لما أمر و الارتسام لما رسم علی ما ذکره الراغب لکن ربما یعکس الأمر فیسمی جری المتبوع علی ما یریده التابع و یهواه طاعة من المتبوع للتابع و منه قوله تعالی فی الآیة: «لَوْ یُطِیعُکُمْ حیث سمی عمل الرسول علی ما یراه و یهواه المؤمنون طاعة منه لهم.
و الآیة علی ما یفیده السیاق من تتمة الکلام فی الآیة السابقة تعمم ما فیها من الحکم و تؤکد ما فیها من التعلیل فمضمون الآیة السابقة الحکم بوجوب التبین فی خبر الفاسق و تعلیله بوجوب التحرز عن بناء العمل علی الجهالة، و مضمون هذه الآیة تنبیه المؤمنین علی أن الله سبحانه أوردهم شرع الرشد و لذلک حبب إلیهم الإیمان و زینة فی قلوبهم و کره إلیهم الکفر و الفسوق و العصیان فعلیهم أن لا یغفلوا عن أن فیهم رسول الله و هو مؤید من عند الله و علی بینة من ربه لا یسلک إلا سبیل الرشد دون الغی فعلیهم أن یطیعوا الرسول ص فیما یأمرهم به و یریدوا ما أراده و یختاروا ما اختاره، و لا یصروا علی أن یطیعهم فی آرائهم و أهوائهم فإنه لو یطیعهم فی کثیر من الأمر جهدوا و هلکوا.
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فقوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ فِیکُمْ رَسُولَ اللَّهِ عطف علی قوله فی الآیة السابقة:
«فَتَبَیَّنُوا» و تقدیم الخبر للدلالة علی الحصر، و الإشارة إلی ما هو لازمه فإن اختصاصهم بکون رسول الله ص فیهم لازمه أن یتعلقوا بالرشد و یتجنبوا الغی و یرجعوا الأمور إلیه و یطیعوه و یتبعوا أثره و لا یتعلقوا بما تستدعیه منهم أهواؤهم.
فالمعنی: و لا تنسوا أن فیکم رسول الله، و هو کنایة عن أنه یجب علیهم أن یرجعوا الأمور و یسیروا فیما یواجهونه من الحوادث علی ما یراه و یأمر به من غیر أن یتبعوا أهواء أنفسهم.
و قوله: «لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ أی جهدتم و هلکتم، و الجملة کالجواب لسؤال مقدر کان سائلا یسأل فیقول: لما ذا نرجع إلیه و لا یرجع إلینا و لا یوافقنا؟ فأجیب بأنه «لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ .
و قوله: «وَ لکِنَّ اللَّهَ حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ استدراک عما یدل علیه الجملة السابقة: «لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ من أنهم مشرفون بالطبع علی الهلاک و الغی فاستدرک أن الله سبحانه أصلح ذلک بما أنعم علیهم من تحبیب الإیمان و تکریه الکفر و الفسوق و العصیان.
و المراد بتحبیب الإیمان إلیهم جعله محبوبا عندهم و بتزیینه فی قلوبهم تحلیته بجمال یجذب قلوبهم إلی نفسه فیتعلقون به و یعرضون عما یلهیهم عنه.
و قوله: «وَ کَرَّهَ إِلَیْکُمُ الْکُفْرَ وَ الْفُسُوقَ وَ الْعِصْیانَ عطف علی «حَبَّبَ و تکریه الکفر و ما یتبعه إلیهم جعلها مکروهة عندهم تتنفر عنها نفوسهم، و الفرق بین الفسوق و العصیان- علی ما قیل- إن الفسوق هو الخروج عن الطاعة إلی المعصیة، و العصیان نفس المعصیة و إن شئت فقل: جمیع المعاصی، و قیل: المراد بالفسوق الکذب بقرینة الآیة السابقة و العصیان سائر المعاصی.
و قوله: «أُولئِکَ هُمُ الرَّاشِدُونَ بیان أن حب الإیمان و الانجذاب إلیه و کراهة الکفر و الفسوق و العصیان هو سبب الرشد الذی یطلبه الإنسان بفطرته و یتنفر عن الغی الذی یقابله فعلی المؤمنین أن یلزموا الإیمان و یتجنبوا الکفر و الفسوق و العصیان حتی یرشدوا و یتبعوا الرسول و لا یتبعوا أهواءهم.
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و لما کان حب الإیمان و الانجذاب إلیه و کراهة الکفر و نحوه صفة بعض من کان الرسول فیهم دون الجمیع کما یصرح به الآیة السابقة، و قد وصف بذلک جماعتهم تحفظا علی وحدتهم و تشویقا لمن لم یتصف بذلک منهم غیر السیاق و التفت عن خطابهم إلی خطاب النبی ص فقال: «أُولئِکَ هُمُ الرَّاشِدُونَ و الإشارة إلی من اتصف بحب الإیمان و کراهة الکفر و الفسوق و العصیان، لیکون مدحا للمتصفین بذلک و تشویقا لغیرهم.
و اعلم أن فی قوله: «وَ اعْلَمُوا أَنَّ فِیکُمْ رَسُولَ اللَّهِ لَوْ یُطِیعُکُمْ فِی کَثِیرٍ مِنَ الْأَمْرِ لَعَنِتُّمْ إشعارا بأن قوما من المؤمنین کانوا مصرین علی قبول نبأ الفاسق الذی تشیر إلیه الآیة السابقة، و هو الولید بن عقبة أرسله النبی ص إلی بنی المصطلق لأخذ زکواتهم فجاء إلیهم فلما رآهم هابهم و رجع إلی المدینة و أخبر النبی ص أنهم ارتدوا فعزم النبی ص علی قتالهم فنزلت الآیة فانصرف و فی القوم بعض من یصر علی أن یغزوهم.
و سیجی‌ء القصة فی البحث الروائی التالی.
قوله تعالی: «فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ نِعْمَةً وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ تعلیل لما تقدم من فعله تعالی بالمؤمنین من تحبیب الإیمان و تزیینه و تکریه الکفر و الفسوق و العصیان أی إن ذلک منه تعالی مجرد عطیة و نعمة لا إلی بدل یصل إلیه منهم لکن لیس فعلا جزافیا فإنه تعالی علیهم بمورد عطیته و نعمته حکیم لا یفعل ما یفعل جزافا کما قال: «وَ أَلْزَمَهُمْ کَلِمَةَ التَّقْوی وَ کانُوا أَحَقَّ بِها وَ أَهْلَها وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیماً»: الفتح: 26.
قوله تعالی: «وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ اقْتَتَلُوا فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما» إلی آخر الآیة الاقتتال و التقاتل بمعنی واحد کالاستباق و التسابق، و رجوع ضمیر الجمع فی «اقْتَتَلُوا» إلی الطائفتین باعتبار المعنی فإن کلا من الطائفتین جماعة و مجموعهما جماعة کما أن رجوع ضمیر التثنیة إلیهما باعتبار المعنی.
و نقل عن بعضهم فی وجه التفرقة بین الضمیرین: أنهم أولا فی حال القتال مختلطون فلذا جمع أولا ضمیرهم، و فی حال الصلح متمیزون متفارقون فلذا ثنی الضمیر.
و قوله: «فَإِنْ بَغَتْ إِحْداهُما عَلَی الْأُخْری فَقاتِلُوا الَّتِی تَبْغِی حَتَّی تَفِی‌ءَ إِلی أَمْرِ اللَّهِ البغی الظلم و التعدی بغیر حق، و الفی‌ء الرجوع، و المراد بأمر الله ما أمر به 
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الله، و المعنی: فإن تعدت إحدی الطائفتین علی الأخری بغیر حق فقاتلوا الطائفة المتعدیة حتی ترجع إلی ما أمر به الله و تنقاد لحکمه.
و قوله: «فَإِنْ فاءَتْ فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما بِالْعَدْلِ أی فإن رجعت الطائفة المتعدیة إلی أمر الله فأصلحوا بینهما لکن لا إصلاحا بوضع السلاح و ترک القتال فحسب بل إصلاحا متلبسا بالعدل بإجراء أحکام الله فیما تعدت به المتعدیة من دم أو عرض أو مال أو أی حق آخر ضیعته.
و قوله: «وَ أَقْسِطُوا إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ الإقساط إعطاء کل ما یستحقه من القسط و السهم و هو العدل فعطف قوله: «وَ أَقْسِطُوا» علی قوله: «فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما بِالْعَدْلِ من عطف المطلق علی المقید للتأکید، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ تعلیل یفید تأکیدا علی تأکید کأنه قیل: أصلحوا بینهما بالعدل و أعدلوا دائما و فی جمیع الأمور لأن الله یحب العادلین لعدالتهم.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ استئناف مؤکد لما تقدم من الإصلاح بین الطائفتین المتقاتلتین من المؤمنین، و قصر النسبة بین المؤمنین فی نسبة الإخوة مقدمة ممهدة لتعلیل ما فی قوله: «فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ من حکم الصلح فیفید أن الطائفتین المتقاتلتین لوجود الإخوة بینهما یجب أن یستقر بینهما الصلح، و المصلحون لکونهم إخوة للمتقاتلتین یجب أن یسعوا فی إصلاح ما بینهما.
و قوله: «فَأَصْلِحُوا بَیْنَ أَخَوَیْکُمْ و لم یقل: فأصلحوا بین الأخوین من أوجز الکلام و ألطفه حیث یفید أن المتقاتلتین بینهما أخوة فمن الواجب أن یستقر بینهما الصلح و سائر المؤمنین إخوان للمتقاتلتین فیجب علیهم أن یسعوا فی الإصلاح بینهما.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُرْحَمُونَ موعظة للمتقاتلتین و المصلحین جمیعا.



کلام فی معنی الإخوة

و اعلم أن قوله: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ إِخْوَةٌ» جعل تشریعی لنسبة الإخوة بین المؤمنین لها آثار شرعیة و حقوق مجعولة، و قد تقدم فی بعض المباحث المتقدمة أن من الأبوة و البنوة و الأخوة و سائر أنواع القرابة ما هو اعتباری مجعول یعتبره الشرائع و القوانین 
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لترتیب آثار خاصة علیه کالوراثة و الإنفاق و حرمة الازدواج و غیر ذلک، و منها ما هو طبیعی بالانتهاء إلی صلب واحد أو رحم واحدة أو هما.
و الاعتباری من القرابة غیر الطبیعی منها فربما یجتمعان کالأخوین المتولدین بین الرجل و المرأة عن نکاح مشروع، و ربما یختلفان کالولد الطبیعی المتولد من زنا فإنه لیس ولدا فی الإسلام و لا یلحق بمولده و إن کان ولدا طبیعیا، و کالداعی الذی هو ولد فی بعض القوانین و لیس بولد طبیعی.
و اعتبار المعنی الاعتباری و إن کان لغرض ترتیب آثار حقیقته علیه کما یؤخذ أحد القوم رأسا لهم لیکون نسبته إلیهم نسبة الرأس إلی البدن فیدبر أمر المجتمع و یحکم بینهم و فیهم کما یحکم الرأس علی البدن.
لکن لما کان الاعتبار لمصلحة مقتضیة کان تابعا للمصلحة فإن اقتضت ترتیب جمیع آثار الحقیقة ترتبت علیه جمیعا و إن اقتضت بعضها کان المترتب علی الموضوع الاعتباری ذلک البعض کما أن القراءة مثلا جزء من الصلاة و الجزء الحقیقی ینتفی بانتفائه الکل مطلقا لکن القراءة لا ینتفی بانتفائها الصلاة إذا کان ذلک سهوا و إنما تبطل الصلاة إذا ترکت عمدا.
و لذلک أیضا ربما اختلفت آثار معنی اعتباری بحسب الموارد المختلفة کجزئیة الرکوع حیث تبطل الصلاة بزیادته و نقیصته عمدا و سهوا بخلاف جزئیة القراءة کما تقدم فمن الجائز أن یختلف الآثار المترتبة علی معنی اعتباری بحسب الموارد المختلفة لکن لا تترتب الآثار الاعتباریة إلا علی موضوع اعتباری کالإنسان یتصرف فی ماله لکن لا بما أنه إنسان بل بما أنه مالک و الأخ یرث أخاه فی الإسلام لا لأنه أخ طبیعی یشارک المیت فی الوالد أو الوالدة أو فیهما- فولد الزنا کذلک و لا یرث أخاه الطبیعی- بل یرثه لأنه أخ فی الشریعة الإسلامیة.
و الإخوة من هذا القبیل فمنها أخوة طبیعیة لا أثر لها فی الشرائع و القوانین و هی اشتراک إنسانین فی أب أو أم أو فیهما، و منها أخوة اعتباریة لها آثار اعتباریة و هی فی الإسلام أخوة نسبیة لها آثار فی النکاح و الإرث، و أخوة رضاعیة لها آثار فی النکاح دون الإرث، و أخوة دینیة لها آثار اجتماعیة و لا أثر لها فی النکاح و الإرث،
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و سیجی‌ء قول الصادق (ع): المؤمن أخو المؤمن، عینه و دلیله، لا یخونه، و لا یظلمه و لا یغشه، و لا یعده عدة فیخلفه.
و قد خفی هذا المعنی علی بعض المفسرین فأخذ إطلاق الإخوة فی کلامه تعالی علی المؤمنین إطلاقا مجازیا من باب الاستعارة بتشبیه الاشتراک فی الإیمان بالمشارکة فی أصل التوالد لأن کلا منهما أصل للبقاء إذ التوالد منشأ الحیاة، و الإیمان منشأ البقاء الأبدی فی الجنان، و قیل: هو من باب التشبیه البلیغ من حیث انتسابهم إلی أصل واحد هو الإیمان الموجب للبقاء الأبدی.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا»: روی زرارة عن أبی جعفر (ع) أنه قال: ما سلت السیوف، و لا أقیمت الصفوف فی صلاة و لا زحوف، و لا جهر بأذان، و لا أنزل الله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» حتی أسلم أبناء قبیلة الأوس و الخزرج.
أقول: و عن ابن عباس أیضا": ما نزل یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إلا بالمدینة، و لا «یا أَیُّهَا النَّاسُ إلا بمکة
الخبر. و توقف بعضهم فی عموم ذیله، و اعلم أن هناک روایات فی الدر المنثور، و تفسیر القمی، فی سبب نزول قوله: «لا تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیِ اللَّهِ وَ رَسُولِهِ الآیة لا تنطبق علی الآیة ذاک الانطباق ترکناها من أراد الوقوف علیها فلیراجعهما.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و أبو یعلی و البغوی فی معجم الصحابة، و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل، عن أنس قال*: لما نزلت «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَرْفَعُوا أَصْواتَکُمْ فَوْقَ صَوْتِ النَّبِیِ إلی قوله- وَ أَنْتُمْ لا تَشْعُرُونَ و کان ثابت بن قیس بن شماس رفیع الصوت- فقال: أنا الذی کنت أرفع صوتی علی رسول الله ص- حبط عملی أنا من أهل النار، و جلس فی بیته حزینا.
ففقده رسول الله ص فانطلق بعض القوم إلیه- فقالوا له: فقدک رسول الله ص ما لک؟ قال: أنا الذی أرفع صوتی فوق صوت النبی ص- و أجهر له بالقول حبط عملی و أنا من أهل النار، فأتوا النبی ص فأخبروه بذلک- فقال: لا بل هو من أهل الجنة. فلما کان یوم الیمامة قتل.
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أقول: قوله: «فلما کان یوم الیمامة قتل» من کلام الراوی یرید أنه استشهد یوم الیمامة فکان ذلک تصدیق قول النبی ص، و الروایة مرویة بطرق مختلفة أخری باختلاف یسیر.
و فیه، أخرج البخاری فی الأدب، و ابن أبی الدنیا و البیهقی عن داود بن قیس قال"*: رأیت الحجرات من جرید النخل- مغشی من خارج بمسوح الشعر- و أظن عرض الباب من باب الحجرة- إلی باب البیت نحوا من ستة أو سبعة أذرع- و أخرر «1» البیت الداخل عشرة أذرع، و أظن سمکه بین الثمان و السبع":
أقول: و روی مثل صدره عن ابن سعد عن عطاء الخراسانی قال": أدرکت حجر أزواج رسول الله ص- من جرید النخل علی أبوابها المسوح- من شعر أسود.
الحدیث.
و فیه، أخرج أحمد و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن منده و ابن مردویه بسند جید عن الحارث بن ضرار الخزاعی قال*: قدمت علی رسول الله ص فدعانی إلی الإسلام- فدخلت فیه و أقررت به، و دعانی إلی الزکاة فأقررت بها. قلت: یا رسول الله أرجع إلی قومی- فأدعوهم إلی الإسلام و أداء الزکاة- فمن استجاب لی و ترسل إلی یا رسول الله رسولا- إبان کذا و کذا لتأتیک ما جمعت من الزکاة.
فلما جمع الحارث الزکاة ممن استجاب له- و بلغ الإبان الذی أراد رسول الله ص- أن یبعث إلیه احتبس الرسول فلم یأت- فظن الحارث أنه قد حدث فیه سخطه من الله و رسوله- فدعا بسروات قومه فقال لهم: إن رسول الله ص کان وقت لی وقتا یرسل إلی رسوله- لیقبض ما کان عندی من الزکاة- و لیس من رسول الله ص الخلف- و لا أری حبس رسوله إلا من سخطه- فانطلقوا فنأتی رسول الله ص.
و بعث رسول الله ص الولید بن عقبة- إلی الحارث لیقبض ما کان عنده مما جمع من الزکاة- فلما أن سار الولید حتی بلغ بعض الطریق فرق- فرجع فأتی رسول الله ص فقال: إن الحارث منعنی الزکاة و أراد قتلی- فضرب رسول الله ص البعث إلی الحارث.
فأقبل الحارث بأصحابه حتی إذا استقبل البعث- و فصل عن المدینة لقیهم الحارث 
______________________________
(1) کذا فی الأصل و لعله جمع خریر بالخاء المعجمة و هو المکان المطمئن. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 319
فقالوا: هذا الحارث فلما غشیهم قال لهم: إلی من بعثتم؟ قالوا: إلیک. قال: و لم؟
قالوا: إن رسول الله ص بعث إلیک الولید بن عقبة- فزعم أنک منعته الزکاة و أردت قتله. قال: لا و الذی بعث محمدا بالحق ما رأیته و لا أتانی.
فلما دخل الحارث علی رسول الله ص قال: منعت الزکاة و أردت قتل رسولی؟
قال: لا و الذی بعثک بالحق ما رأیته و لا رآنی- و ما أقبلت إلا حین احتبس علی رسول الله ص- خشیت أن یکون کانت سخطة من الله و رسوله- فنزل «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنْ جاءَکُمْ فاسِقٌ بِنَبَإٍ- فَتَبَیَّنُوا- إلی قوله- حَکِیمٌ .
أقول: نزول الآیة فی قصة الولید بن عقبة مستفیض من طرق أهل السنة و الشیعة و قال ابن عبد البر فی الاستیعاب: و لا خلاف بین أهل العلم بتأویل القرآن فیما علمت أن قوله عز و جل: «إِنْ جاءَکُمْ فاسِقٌ بِنَبَإٍ» نزلت فی الولید بن عقبة.
و فی المحاسن، بإسناده عن زیاد الحذاء عن أبی جعفر (ع) فی حدیث له قال*: یا زیاد ویحک و هل الدین إلا الحب؟ أ لا تری إلی قول الله: «إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی- یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ ؟ أ و لا ترون إلی قول الله لمحمد ص: «حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ قال: «یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ و قال: الحب هو الدین و الدین هو الحب:
أقول: و روی فی الکافی، بإسناده عن فضیل بن یسار عن الصادق (ع) ما فی معناه و لفظه: و هل الإیمان إلا الحب و البغض؟ ثم تلا هذه الآیة: «حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ إلی آخر الآیة.:
و فی المجمع، و قیل: الفسوق هو الکذب- عن ابن عباس و ابن زید و هو المروی عن أبی جعفر (ع):.
أقول: و فی هذا المعنی بعض روایات أخر.
و فی الکافی، بإسناده عن علی بن عقبة عن أبی عبد الله (ع) قال*: المؤمن أخو المؤمن عینه و دلیله لا یخونه و لا یظلمه- و لا یغشه و لا یعده عدة فیخلفه.
أقول: و فی معناه روایات أخر
عنه (ع) و فی بعضها: المسلم أخو المسلم لا یظلمه و لا یخذله و لا یغتابه.
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و فی المحاسن، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی عن أبی جعفر (ع) قال*: المؤمن أخو المؤمن لأبیه و أمه- و ذلک أن الله تبارک و تعالی خلق المؤمن- من طینة جنان السماوات، و أجری فیهم من ریح روحه فلذلک هو أخوه لأبیه و أمه.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن أنس قال*: قیل للنبی ص: لو أتیت عبد الله بن أبی فانطلق و رکب حمارا- و انطلق المسلمون یمشون و هی أرض سبخة، فلما انطلق إلیهم قال: إلیک عنی- فوالله لقد آذانی ریح حمارک.
فقال رجل من الأنصار: و الله لحمار رسول الله ص أطیب ریحا منک، فغضب لعبد الله رجال من قومه- فغضب لکل منهما أصحابه- فکان بینهم ضرب بالجرید و الأیدی و النعال- فأنزل فیهم «وَ إِنْ طائِفَتانِ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ اقْتَتَلُوا- فَأَصْلِحُوا بَیْنَهُما».
أقول: و فی بعض الروایات کما فی المجمع، أن الذی قال ذلک لعبد الله بن أبی بن سلول هو عبد الله بن رواحة و أن التضارب وقع بین رهطه من الأوس و رهط عبد الله بن أبی من الخزرج، و فی انطباق الآیة بموضوعها و حکمها علی هذه الروایات خفاء.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَسْخَرْ قَوْمٌ مِنْ قَوْمٍ عَسی أَنْ یَکُونُوا خَیْراً مِنْهُمْ وَ لا نِساءٌ مِنْ نِساءٍ عَسی أَنْ یَکُنَّ خَیْراً مِنْهُنَّ وَ لا تَلْمِزُوا أَنْفُسَکُمْ وَ لا تَنابَزُوا بِالْأَلْقابِ بِئْسَ الاسْمُ الْفُسُوقُ بَعْدَ الْإِیمانِ وَ مَنْ لَمْ یَتُبْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (11) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اجْتَنِبُوا کَثِیراً مِنَ الظَّنِّ إِنَّ بَعْضَ الظَّنِّ إِثْمٌ وَ لا تَجَسَّسُوا وَ لا یَغْتَبْ بَعْضُکُمْ بَعْضاً أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ لَحْمَ أَخِیهِ مَیْتاً فَکَرِهْتُمُوهُ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ رَحِیمٌ (12) یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ خَبِیرٌ (13) قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ وَ إِنْ تُطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لا یَلِتْکُمْ مِنْ أَعْمالِکُمْ شَیْئاً إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (14) إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ لَمْ یَرْتابُوا وَ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ (15)
قُلْ أَ تُعَلِّمُونَ اللَّهَ بِدِینِکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (16) یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا قُلْ لا تَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلامَکُمْ بَلِ اللَّهُ یَمُنُّ عَلَیْکُمْ أَنْ هَداکُمْ لِلْإِیمانِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (17) إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (18)
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بیان‌

قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا یَسْخَرْ قَوْمٌ مِنْ قَوْمٍ عَسی أَنْ یَکُونُوا خَیْراً مِنْهُمْ وَ لا نِساءٌ مِنْ نِساءٍ عَسی أَنْ یَکُنَّ خَیْراً مِنْهُنَ إلخ، السخریة الاستهزاء و هو ذکر ما یستحقر و یستهان به الإنسان بقول أو إشارة أو فعل تقلیدا بحیث یضحک منه بالطبع، و القوم الجماعة و هو فی الأصل الرجال دون النساء لقیامهم بالأمور المهمة دونهن، و هذا المعنی هو المراد بالقوم فی الآیة بما قوبل بالنساء.
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و قوله: «عَسی أَنْ یَکُونُوا خَیْراً مِنْهُمْ و «عَسی أَنْ یَکُنَّ خَیْراً مِنْهُنَ حکمة النهی.
و المستفاد من السیاق أن الملاک رجاء کون المسخور منه خیرا عند الله من الساخر سواء کان الساخر رجلا أو امرأة و کذا المسخور منه فتخصیص النهی فی اللفظ بسخریة القوم من القوم و سخریة النساء من النساء لمکان الغلبة عادة.
و قوله: «وَ لا تَلْمِزُوا أَنْفُسَکُمْ اللمز- علی ما قیل- التنبیه علی المعایب، و تعلیق اللمز بقوله: «أَنْفُسَکُمْ للإشارة إلی أنهم مجتمع واحد بعضهم من بعض فلمز الواحد منهم غیره فی الحقیقة لمز نفسه فلیجتنب من أن یلمز غیره کما یکره أن یلمزه غیره، ففی قوله:
«أَنْفُسَکُمْ إشارة إلی حکمة النهی.
و قوله: «وَ لا تَنابَزُوا بِالْأَلْقابِ بِئْسَ الِاسْمُ الْفُسُوقُ بَعْدَ الْإِیمانِ النبز بالتحریک هو اللقب، و یختص- علی ما قیل- بما یدل علی ذم فالتنابز بالألقاب ذکر بعضهم بعضا بلقب السوء مما یکرهه کالفاسق و السفیه و نحو ذلک.
و المراد بالاسم فی «بِئْسَ الِاسْمُ الْفُسُوقُ الذکر کما یقال: شاع اسم فلان بالسخاء و الجود، و علی هذا فالمعنی: بئس الذکر ذکر الناس- بعد إیمانهم- بالفسوق فإن الحری بالمؤمن بما هو مؤمن أن یذکر بالخیر و لا یطعن فیه بما یسوؤه نحو یا من أبوه کان کذا و یا من أمه کانت کذا.
و یمکن أن یکون المراد بالاسم السمة و العلامة و المعنی: بئست السمة أن یوسم الإنسان بعد الإیمان بالفسوق بأن یذکر بسمة السوء کان یقال لمن اقترف معصیة ثم تاب: یا صاحب المعصیة الفلانیة، أو المعنی: بئس الاسم أن یسم الإنسان نفسه بالفسوق بذکر الناس بما یسوءهم من الألقاب، و علی أی معنی کان ففی الجملة إشارة إلی حکمة النهی.
و قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَتُبْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ أی و من لم یتب عن هذه المعاصی التی یقترفها بعد ورود النهی فلم یندم علیها و لم یرجع إلی الله سبحانه بترکها فأولئک ظالمون حقا فإنهم لا یرون بها بأسا و قد عدها الله معاصی و نهی عنها.
و فی الجملة أعنی قوله: «وَ مَنْ لَمْ یَتُبْ إلخ، إشعار بأن هناک من کان یقترف هذه المعاصی من المؤمنین.
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اجْتَنِبُوا کَثِیراً مِنَ الظَّنِّ إِنَّ بَعْضَ الظَّنِّ إِثْمٌ إلی آخر الآیة المراد بالظن المأمور بالاجتناب عنه ظن السوء فإن ظن الخیر مندوب إلیه کما یستفاد من قوله تعالی: «لَوْ لا إِذْ سَمِعْتُمُوهُ ظَنَّ الْمُؤْمِنُونَ وَ الْمُؤْمِناتُ بِأَنْفُسِهِمْ خَیْراً»: النور: 12.
و المراد بالاجتناب عن الظن الاجتناب عن ترتیب الأثر علیه کان یظن بأخیه المؤمن سوء فیرمیه به و یذکره لغیره و یرتب علیه سائر آثاره، و أما نفس الظن بما هو نوع من الإدراک النفسانی فهو أمر یفاجئ النفس لا عن اختیار فلا یتعلق به النهی اللهم إلا إذا کان بعض مقدماته اختیاریا.
و علی هذا فکون بعض الظن إثما من حیث کون ما یترتب علیه من الأثر إثما کإهانة المظنون به و قذفه و غیر ذلک من الآثار السیئة المحرمة، و المراد بکثیر من الظن- و قد جی‌ء به نکرة لیدل علی کثرته فی نفسه لا بالقیاس إلی سائر أفراد الظن- هو بعض الظن الذی هو إثم فهو کثیر فی نفسه و بعض من مطلق الظن، و لو أرید بکثیر من الظن أعم من ذلک کأن یراد ما یعلم أن فیه إثما و ما لا یعلم منه ذلک کان الأمر بالاجتناب عنه أمرا احتیاطیا توقیا من الوقوع فی الإثم.
و قوله: «وَ لا تَجَسَّسُوا» التجسس بالجیم تتبع ما استتر من أمور الناس للاطلاع علیها، و مثله التحسس بالحاء المهملة إلا أن التجسس بالجیم یستعمل فی الشر و التحسس بالحاء یستعمل فی الخیر، و لذا قیل: معنی الآیة لا تتبعوا عیوب المسلمین لتهتکوا الأمور التی سترها أهلها.
و قوله: «وَ لا یَغْتَبْ بَعْضُکُمْ بَعْضاً أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ لَحْمَ أَخِیهِ مَیْتاً فَکَرِهْتُمُوهُ الغیبة علی ما فی مجمع البیان ذکر العیب بظهر الغیب علی وجه یمنع الحکمة منه، و قد فسرت بتفاسیر مختلفة حسب الاختلاف فی مصادیقها سعة و ضیقا فی الفقه، و یئول إلی أن یذکر من الإنسان فی ظهر الغیب ما یسوءه لو ذکر به و لذا لم یعدوا من الغیبة ذکر المتجاهر بالفسق بما تجاهر به.
و الغیبة تفسد أجزاء المجتمع واحدا بعد واحد فتسقطها عن صلاحیة التأثیر الصالح المرجو من الاجتماع و هو أن یخالط کل صاحبه و یمازجه فی أمن و سلامة بأن 
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یعرفه إنسانا عدلا سویا یأنس به و لا یکرهه و لا یستقذره، و أما إذا عرفه بما یکرهه و یعیبه به انقطع عنه بمقدار ذلک و ضعفت رابطة الاجتماع فهی کالأکلة التی تأکل جثمان من ابتلی بها عضوا بعد عضو حتی تنتهی إلی بطلان الحیاة.
و الإنسان إنما یعقد المجتمع لیعیش فیه بهویة اجتماعیة أعنی بمنزلة اجتماعیة صالحة لأن یخالطه و یمازج فیفید و یستفاد منه، و غیبته بذکر عیبه لغیره تسقطه عن هذه المنزلة و تبطل منه هذه الهویة، و فیه تنقیص واحد من عدد المجتمع الصالح و لا یزال ینتقص بشیوع الغیبة حتی یأتی علی آخره فیتبدل الصلاح فسادا و یذهب الأنس و الأمن و الاعتماد و ینقلب الدواء داء.
فهی فی الحقیقة إبطال هویة اجتماعیة علی حین غفلة من صاحبها و من حیث لا یشعر به، و لو علم بذلک علی ما فیه من المخاطرة لتحرز منه و توقی انهتاک ستره و هو الستر ألقاه الله سبحانه علی عیوب الإنسان و نواقصه لیتم به ما أراده من طریق الفطرة من تألف أفراد الإنسان و تجمعهم و تعاونهم و تعاضدهم، و أین الإنسان و النزاهة من کل عیب.
و إلی هذه الحقیقة أشار تعالی فیما ذکره من التمثیل بقوله: «أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ لَحْمَ أَخِیهِ مَیْتاً فَکَرِهْتُمُوهُ و قد أتی بالاستفهام الإنکاری و نسب الحب المنفی إلی أحدهم و لم یقل: بعضکم و نحو ذلک لیکون النفی أوضح استیعابا و شمولا و لذا أکده بقوله بعد: «فَکَرِهْتُمُوهُ فنسب الکراهة إلی الجمیع و لم یقل: فکرهه.
و بالجملة محصله أن اغتیاب المؤمن بمنزلة أن یأکل الإنسان لحم أخیه حال کونه میتا، و إنما کان لحم أخیه لأنه من أفراد المجتمع الإسلامی المؤلف من المؤمنین و إنما المؤمنون إخوة، و إنما کان میتا لأنه لغیبته غافل لا یشعر بما یقال فیه.
و فی قوله: «فَکَرِهْتُمُوهُ و لم یقل: فتکرهونه إشعار بأن الکراهة أمر ثابت محقق منکم فی أن تأکلوا إنسانا هو أخوکم و هو میت فکما أن هذا مکروه لکم فلیکن مکروها لکم اغتیاب أخیکم المؤمن بظهر الغیب فإنه فی معنی أکل أحدکم أخاه میتا.
و اعلم أن ما فی قوله: «أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ إلخ، من التعلیل جار فی 
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التجسس أیضا کالغیبة، و إنما الفرق أن الغیبة هو إظهار عیب الغیر للغیر أو التوصل إلی الظهور علیه من طریق نقل الغیر، و التجسس هو التوصل إلی العلم بعیب الغیر من طریق تتبع آثاره و لذلک لم یبعد أن یکون الجملة أعنی قوله: «أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ لَحْمَ أَخِیهِ مَیْتاً» إلخ، تعلیلا لکل من الجملتین أعنی «وَ لا تَجَسَّسُوا وَ لا یَغْتَبْ بَعْضُکُمْ بَعْضاً».
و اعلم أن فی الکلام إشعارا أو دلالة علی اقتصار الحرمة فی غیبة المسلمین، و من القرینة علیه قوله فی التعلیل: «لَحْمَ أَخِیهِ فالأخوة إنما هی بین المؤمنین.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ رَحِیمٌ ظاهره أنه عطف علی قوله: «اجْتَنِبُوا کَثِیراً مِنَ الظَّنِ إن کان المراد بالتقوی هو التجنب عن هذه الذنوب التی کانوا یقترفونها بالتوبة إلی الله سبحانه فالمراد بقوله: «إِنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ رَحِیمٌ أن الله کثیر القبول للتوبة رحیم بعباده التائبین إلیه اللائذین به.
و إن کان هو التجنب عنها و التورع فیها و إن لم یکونوا یقترفونها فالمراد بقوله:
«إِنَّ اللَّهَ تَوَّابٌ رَحِیمٌ أن الله کثیر الرجوع إلی عباده المتقین بالهدایة و التوفیق و الحفظ عن الوقوع فی مهالک الشقوة رحیم بهم.
و ذلک أن التوبة من الله توبتان: توبة قبل توبة العبد بالرجوع إلیه بالتوفیق للتوبة کما قال تعالی: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا»: التوبة: 118، و توبة بعد توبة العبد بالرجوع إلیه بالمغفرة و قبول التوبة کما فی قوله: «فَمَنْ تابَ مِنْ بَعْدِ ظُلْمِهِ وَ أَصْلَحَ فَإِنَّ اللَّهَ یَتُوبُ عَلَیْهِ»: المائدة: 39.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنَّا خَلَقْناکُمْ مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ إلخ، الشعوب جمع شعب بالکسر فالسکون و هو علی ما فی المجمع الحی العظیم من الناس کربیعة و مضر، و القبائل جمع قبیلة و هی دون الشعب کتمیم من مضر.
و قیل: الشعوب دون القبائل و سمیت بها لتشعبها، قال الراغب: الشعب القبیلة المنشعبة من حی واحد، و جمعه شعوب، قال تعالی: «شُعُوباً وَ قَبائِلَ و الشعب من الوادی ما اجتمع منه طرف و تفرق طرف فإذا نظرت إلیه من الجانب الذی تفرق 
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أخذت فی وهمک واحدا یتفرق، و إذا نظرت من جانب الاجتماع أخذت فی وهمک اثنین اجتمعا فلذلک قیل: شعبت إذا جمعت، و شعبت إذا فرقت. انتهی.
و قیل: الشعوب العجم و القبائل العرب، و الظاهر أن مآله إلی أحد القولین السابقین، و سیجی‌ء تمام الکلام فیه «1».
ذکر المفسرون أن الآیة مسوقة لنفی التفاخر بالأنساب، و علیه فالمراد بقوله:
«مِنْ ذَکَرٍ وَ أُنْثی آدم و حواء، و المعنی: أنا خلقناکم من أب و أم تشترکون جمیعا فیهما من غیر فرق بین الأبیض و الأسود و العربی و العجمی و جعلناکم شعوبا و قبائل مختلفة لا لکرامة لبعضکم علی بعض بل لأن تتعارفوا فیعرف بعضکم بعضا و یتم بذلک أمرا اجتماعکم فیستقیم مواصلاتکم و معاملاتکم فلو فرض ارتفاع المعرفة من بین أفراد المجتمع انفصم عقد الاجتماع و بادت الإنسانیة فهذا هو الغرض من جعل الشعوب و القبائل لا أن تتفاخروا بالأنساب و تتباهوا بالآباء و الأمهات.
و قیل: المراد بالذکر و الأنثی مطلق الرجل و المرأة، و الآیة مسوقة لإلغاء مطلق التفاضل بالطبقات کالأبیض و الأسود و العرب و العجم و الغنی و الفقیر و المولی و العبد و الرجل و المرأة، و المعنی: یا أیها الناس إنا خلقناکم من رجل و امرأة فکل واحد منکم إنسان مولود من إنسانین لا تفترقون من هذه الجهة، و الاختلاف الحاصل بالشعوب و القبائل- و هو اختلاف راجع إلی الجعل الإلهی- لیس لکرامة و فضیلة و إنما هو لأن تتعارفوا فیتم بذلک اجتماعکم.
و اعترض علیه بأن الآیة مسوقة لنفی التفاخر بالأنساب و ذمه کما یدل علیه قوله: «وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ لِتَعارَفُوا» و ترتب هذا الغرض علی هذا الوجه غیر ظاهر، و یمکن أن یناقش فیه أن الاختلاف فی الأنساب من مصادیق الاختلاف الطبقاتی و بناء هذا الوجه علی کون الآیة مسوقة لنفی مطلق الاختلاف الطبقاتی و کما یمکن نفی التفاخر بالأنساب و ذمه استنادا إلی أن الأنساب تنتهی إلی آدم و حواء و الناس جمیعا مشترکون فیهما، کذلک یمکن نفیه و ذمه استنادا إلی أن کل إنسان مولود من إنسانین و الناس جمیعا مشترکون فی ذلک.
______________________________
(1) فی البحث الروائی الآتی.
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و الحق أن قوله: «وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ إن کان ظاهرا فی ذم التفاخر بالأنساب فأول الوجهین أوجه، و إلا فالثانی لکونه أعم و أشمل.
و قوله: «إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ استئناف مبین لما فیه الکرامة عند الله سبحانه، و ذلک أنه نبههم فی صدر الآیة علی أن الناس بما هم ناس یساوی بعضهم بعضا لا اختلاف بینهم و لا فضل لأحدهم علی غیره، و أن الاختلاف المترائی فی الخلقة من حیث الشعوب و القبائل إنما هو للتوصل به إلی تعارفهم لیقوم به الاجتماع المنعقد بینهم إذ لا یتم ائتلاف و لا تعاون و تعاضد من غیر تعرف فهذا هو غرض الخلقة من الاختلاف المجعول لا أن تتفاخروا بالأنساب و تتفاضلوا بأمثال البیاض و السواد فیستعبد بذلک بعضهم بعضا و یستخدم إنسان إنسانا و یستعلی قوم علی قوم فینجر إلی ظهور الفساد فی البر و البحر و هلاک الحرث و النسل فینقلب الدواء داء.
ثم نبه سبحانه فی ذیل الآیة بهذه الجملة أعنی قوله: «إِنَّ أَکْرَمَکُمْ عِنْدَ اللَّهِ أَتْقاکُمْ علی ما فیه الکرامة عنده، و هی حقیقة الکرامة.
و ذلک أن الإنسان مجبول علی طلب ما یتمیز به من غیره و یختص به من بین أقرانه من شرف و کرامة، و عامة الناس لتعلقهم بالحیاة الدنیا یرون الشرف و الکرامة فی مزایا الحیاة المادیة من مال و جمال و نسب و حسب و غیر ذلک فیبذلون جل جهدهم فی طلبها و اقتنائها لیتفاخروا بها و یستعلوا علی غیرهم.
و هذه مزایا وهمیة لا تجلب لهم شیئا من الشرف و الکرامة دون أن توقعهم فی مهابط الهلکة و الشقوة، و الشرف الحقیقی هو الذی یؤدی الإنسان إلی سعادته الحقیقیة و هو الحیاة الطیبة الأبدیة فی جوار رب العزة و هذا الشرف و الکرامة هو بتقوی الله سبحانه و هی الوسیلة الوحیدة إلی سعادة الدار الآخرة، و تتبعها سعادة الدنیا قال تعالی: «تُرِیدُونَ عَرَضَ الدُّنْیا وَ اللَّهُ یُرِیدُ الْآخِرَةَ»: الأنفال: 67، و قال: «وَ تَزَوَّدُوا فَإِنَّ خَیْرَ الزَّادِ التَّقْوی : البقرة: 197، و إذا کانت الکرامة بالتقوی فأکرم الناس عند الله أتقاهم کما قال تعالی.
و هذه البغیة و الغایة التی اختارها الله بعلمه غایة للناس لا تزاحم فیها و لا تدافع بین المتلبسین بها علی خلاف الغایات و الکرامات التی یتخذها الناس بحسب أوهامهم 
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غایات یتوجهون إلیها و یتباهون بها کالغنی و الرئاسة و الجمال و انتشار الصیت و کذا الأنساب و غیرها.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ عَلِیمٌ خَبِیرٌ» فیه تأکید لمضمون الآیة و تلویح إلی أن الذی اختاره الله کرامة للناس کرامة حقیقیة اختارها الله بعلمه و خبرته بخلاف ما اختاره الناس کرامة و شرفا لأنفسهم فإنها وهمیة باطلة فإنها جمیعا من زینة الحیاة الدنیا قال تعالی: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت: 64.
و فی الآیة دلالة علی أن من الواجب علی الناس أن یتبعوا فی غایات الحیاة أمر ربهم و یختاروا ما یختاره و یهدی إلیه و قد اختار لهم التقوی کما أن من الواجب علیهم أن یختاروا من سنن الحیاة ما یختاره لهم من الدین.
قوله تعالی: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ إلخ الآیة و ما یلیها إلی آخر السورة متعرضة لحال الأعراب فی دعواهم الإیمان و منهم علی النبی ص بإیمانهم، و سیاق نقل قولهم و أمر النبی ص أن یجیبهم بقوله: «لَمْ تُؤْمِنُوا» یدل علی أن المراد بالأعراب بعض الأعراب البادین دون جمیعهم، و یؤیده قوله: «وَ مِنَ الْأَعْرابِ مَنْ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ»: التوبة: 99.
و قوله: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا قُلْ لَمْ تُؤْمِنُوا» أی قالوا لک آمنا و ادعوا الإیمان قل لم تؤمنوا و کذبهم فی دعواهم، و قوله: «وَ لکِنْ قُولُوا أَسْلَمْنا» استدراک مما یدل علیه سابق الکلام، و التقدیر: فلا تقولوا آمنا و لکن قولوا: أسلمنا.
و قوله: «وَ لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ لنفی دخول الإیمان فی قلوبهم مع انتظار دخوله، و لذلک لم یکن تکرارا لنفی الإیمان المدلول علیه بقوله: «لَمْ تُؤْمِنُوا».
و قد نفی فی الآیة الإیمان عنهم و أوضحه بأنه لم یدخل فی قلوبهم بعد و أثبت لهم الإسلام، و یظهر به الفرق بین الإیمان و الإسلام بأن الإیمان معنی قائم بالقلب من قبیل الاعتقاد، و الإسلام أمر قائم باللسان و الجوارح فإنه الاستسلام و الخضوع لسانا بالشهادة علی التوحید و النبوة و عملا بالمتابعة العملیة ظاهرا سواء قارن الاعتقاد بحقیة
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ما شهد علیه و عمل به أو لم یقارن، و بظاهر الشهادتین تحقن الدماء و علیه تجری المناکح و المواریث.
و قوله: «وَ إِنْ تُطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لا یَلِتْکُمْ مِنْ أَعْمالِکُمْ شَیْئاً» اللیت النقص یقال: لاته یلیته لیتا إذا نقصه، و المراد بالإطاعة الإخلاص فیها بموافقة الباطن للظاهر من غیر نفاق، و طاعة الله استجابة ما دعا إلیه من اعتقاد و عمل، و طاعة رسوله تصدیقه و اتباعه فیما یأمر به فیما له الولایة علیه من أمور الأمة، و المراد بالأعمال جزاؤها المراد بنقص الأعمال نقص جزائها.
و المعنی: و إن تطیعوا الله فیما یأمرکم به من اتباع دینه اعتقادا، و تطیعوا الرسول فیما یأمرکم به لا ینقص من أجور أعمالکم شیئا، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ تعلیل لعدم نقصه تعالی أعمالهم إن أطاعوه و رسوله.
قوله تعالی: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ ثُمَّ لَمْ یَرْتابُوا وَ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ تعریف تفصیلی للمؤمنین بعد ما عرفوا إجمالا بأنهم الذین دخل الإیمان فی قلوبهم کما هو لازم قوله: «لَمْ تُؤْمِنُوا» و «لَمَّا یَدْخُلِ الْإِیمانُ فِی قُلُوبِکُمْ .
فقوله: «إِنَّمَا الْمُؤْمِنُونَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ فیه قصر المؤمنین فی الذین آمنوا بالله و رسوله إلخ، فتفید تعریفهم بما ذکر من الأوصاف تعریفا جامعا مانعا فمن اتصف بها مؤمن حقا کما أن من فقد شیئا منها لیس بمؤمن حقا.
و الإیمان بالله و رسوله عقد القلب علی توحیده تعالی و حقیة ما أرسل به رسوله و علی صحة الرسالة و اتباع الرسول فیما یأمر به.
و قوله: «ثُمَّ لَمْ یَرْتابُوا» أی لم یشکوا فی حقیة ما آمنوا به و کان إیمانهم ثابتا مستقرا لا یزلزله شک، و التعبیر بثم دون الواو- کما قیل- للدلالة علی انتفاء عروض الریب حینا بعد حین کأنه طری جدید دائما فیفید ثبوت الإیمان علی استحکامه الأولی و لو قیل: و لم یرتابوا کان من الجائز أن یصدق مع الإیمان أولا مقارنا لعدم الارتیاب مع السکوت عما بعد.
و قوله: «وَ جاهَدُوا بِأَمْوالِهِمْ وَ أَنْفُسِهِمْ فِی سَبِیلِ اللَّهِ المجاهدة بذل الجهد و الطاقة
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و سبیل الله دینه، و المراد بالمجاهدة بالأموال و الأنفس العمل بما تسعه الاستطاعة و تبلغه الطاقة فی التکالیف المالیة کالزکاة و غیر ذلک من الإنفاقات الواجبة، و التکالیف البدنیة کالصلاة و الصوم و الحج و غیر ذلک.
و المعنی: و یجدون بإتیان التکالیف المالیة و البدنیة حال کونهم أو حال کون عملهم فی دین الله و سبیله.
و قوله: «أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ تصدیق فی إیمانهم إذا کانوا علی الصفات المذکورة.
قوله تعالی: «قُلْ أَ تُعَلِّمُونَ اللَّهَ بِدِینِکُمْ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ توبیخ للأعراب حیث قالوا: آمنا و لازمه دعوی الصدق فی قولهم و الإصرار علی ذلک، و قیل: لما نزلت الآیة السابقة حلفت الأعراب أنهم مؤمنون صادقون فی قولهم: آمنا، فنزل: «قُلْ أَ تُعَلِّمُونَ اللَّهَ بِدِینِکُمْ الآیة، و معنی الآیة ظاهر.
قوله تعالی: «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا قُلْ لا تَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلامَکُمْ بَلِ اللَّهُ یَمُنُّ عَلَیْکُمْ أَنْ هَداکُمْ لِلْإِیمانِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی یمنون علیک بأن أسلموا و قد أخطئوا فی منهم هذا من وجهین أحدهما أن حقیقة النعمة التی فیها المن هو الإیمان الذی هو مفتاح سعادة الدنیا و الآخرة دون الإسلام الذی له فوائد صوریة من حقن الدماء و جواز المناکح و المواریث، و ثانیهما أن لیس للنبی ص من أمر الدین إلا أنه رسول مأمور بالتبلیغ فلا من علیه لأحد ممن أسلم.
فلو کان هناک من لکان لهم علی الله سبحانه لأن الدین دینه لکن لا من لأحد علی الله لأن المنتفع بالدین فی الدنیا و الآخرة هم المؤمنون دون الله الغنی علی الإطلاق فالمن لله علیهم أن هداهم له.
و قد بدل ثانیا الإسلام من الإیمان للإشارة إلی أن المن إنما هو بالإیمان دون الإسلام الذی إنما ینفعهم فی الظاهر فقط.
فقد تضمن قوله: «قُلْ لا تَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلامَکُمْ بَلِ اللَّهُ یَمُنُ إلخ، الإشارة إلی خطئهم من الجهتین جمیعا:
إحداهما: خطئهم من جهة توجیه المن إلی النبی ص و هو رسول لیس له من الأمر شی‌ء، و إلیه الإشارة بقوله: «لا تَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلامَکُمْ .
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و ثانیهما: أن المن- لو کان هناک من- إنما هو بالإیمان دون الإسلام، و إلیه الإشارة بتبدیل الإسلام من الإیمان.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ غَیْبَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ ختم للسورة و تأکید یعلل و یؤکد به جمیع ما تقدم فی السورة من النواهی و الأوامر و ما بین فیها من الحقائق و ما أخبر فیها عن إیمان قوم و عدم إیمان آخرین فالآیة تعلل بمضمونها جمیع ذلک.
و المراد بغیب السماوات و الأرض ما فیها من الغیب أو الأعم مما فیهما و من الخارج منهما.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن مقاتل"* فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا یَسْخَرْ قَوْمٌ مِنْ قَوْمٍ قال: نزلت فی قوم من بنی تمیم استهزءوا من بلال و سلمان- و عمار و خباب و صهیب و ابن فهیرة و سالم مولی أبی حذیفة.
و فی المجمع،": نزل قوله: «لا یَسْخَرْ قَوْمٌ مِنْ قَوْمٍ فی ثابت بن قیس بن شماس و کان فی أذنه وقر- و کان إذا دخل المسجد تفسحوا له- حتی یقعد عند النبی ص فیسمع ما یقول.- فدخل المسجد یوما و الناس قد فرغوا من الصلاة- و أخذوا مکانهم فجعل یتخطی رقاب الناس و یقول: تفسحوا تفسحوا حتی انتهی إلی رجل- فقال له: أصبت مجلسا فاجلس فجلس خلفه مغضبا- فلما انجلت الظلمة قال: من هذا؟ قال الرجل: أنا فلان فقال ثابت: ابن فلانة ذکر أما له کان یعیر بها فی الجاهلیة- فنکس الرجل رأسه حیاء فنزلت الآیة.": عن ابن عباس.
و فیه،": و قوله: «وَ لا نِساءٌ مِنْ نِساءٍ» نزل فی نساء النبی ص- سخرن من أم سلمة."
: عن أنس.": و ذلک أنها ربطت حقویها بسبیبة- و هی ثوب أبیض و سدلت طرفیها خلفها فکانت تجره- فقالت عائشة لحفصة: انظری ما ذا تجر خلفها- کأنه لسان کلب 
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فهذه کانت سخریتهما، و قیل: إنها عیرتها بالقصر، و أشارت بیدها أنها قصیرة.":
عن الحسن.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و البخاری فی الأدب، و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و البغوی فی معجمه، و ابن حبان و الشیرازی فی الألقاب، و الطبرانی و ابن السنی فی عمل الیوم و اللیلة، و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان، عن أبی جبیرة بن الضحاک قال"*: فینا نزلت فی بنی سلمة «وَ لا تَنابَزُوا بِالْأَلْقابِ قدم رسول الله ص المدینة- و لیس فینا رجل إلا و له اسمان أو ثلاثة- فکان إذا دعا أحدهم باسم من تلک الأسماء- قالوا: یا رسول الله إنه یکره هذا الاسم- فأنزل الله «وَ لا تَنابَزُوا بِالْأَلْقابِ .
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی": أن سلمان الفارسی کان مع رجلین فی سفر- یخدمهما و ینال من طعامهما- و أن سلمان نام نوما فطلبه صاحباه فلم یجداه- فضربا الخباء و قالا ما یرید سلمان شیئا غیر هذا- أن یجی‌ء إلی طعام معدود و خباء مضروب- فلما جاء سلمان أرسلاه إلی رسول الله ص- یطلب لهما إداما فانطلق فأتاه- فقال: یا رسول الله بعثنی أصحابی لتؤدمهم إن کان عندک. قال: ما یصنع أصحابک بالأدم؟ قد ائتدموا.
فرجع سلمان فخبرهما فانطلقا فأتیا رسول الله ص- فقالا: و الذی بعثک بالحق ما أصبنا طعاما منذ نزلنا. قال: إنکما قد ائتدمتما سلمان بقولکما. فنزلت «أَ یُحِبُّ أَحَدُکُمْ أَنْ یَأْکُلَ لَحْمَ أَخِیهِ مَیْتاً».
و فیه، أخرج الضیاء المقدسی عن أنس قال: کانت العرب یخدم بعضها بعضا فی الأسفار- و کان مع أبی بکر و عمر رجل یخدمهما- فناما و استیقظا و لم یهیئ لهما طعاما- فقالا: إن هذا لنئوم فأیقظاه فقالا: ائت رسول الله ص فقل له: إن أبا بکر و عمر یقرئانک السلام و یستأدمانک، فقال: إنهما ائتدما، فجاءاه- فقالا یا رسول الله بأی شی‌ء ائتدمنا؟ قال: بلحم أخیکما، و الذی نفسی بیده إنی لأری لحمه بین ثنایاکما، فقالا: استغفر لنا یا رسول الله. قال: مراه فلیستغفر لکما.
أقول: الظاهر أن القصة الموردة فی الروایتین واحدة و الرجلان المذکوران فی الروایة الأولی أبو بکر و عمر و الرجل المذکور فی الثانیة هو سلمان، و یؤید هذا ما
عن 
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جوامع الجامع، قال: و روی: أن أبا بکر و عمر بعثا سلمان إلی رسول الله ص- لیأتی لهما بطعام فبعثه إلی أسامة بن زید- و کان خازن رسول الله ص علی رحله- فقال: ما عندی شی‌ء فعاد إلیهما فقالا: بخل أسامة- و لو بعثنا سلمان إلی بئر سمیحة لغار ماؤها.
ثم انطلقا إلی رسول الله ص فقال لهما: ما لی أری خضرة اللحم فی أفواهکما- قالا: یا رسول الله ما تناولنا الیوم لحما. قال: ظلمتم تأکلون لحم سلمان و أسامة فنزلت.
و فی العیون، بإسناده عن محمد بن یحیی بن أبی عباد عن عمه قال: سمعت الرضا (ع) یوما ینشد و قلیلا ما کان ینشد شعرا:
کلنا نأمل مدا فی الأجل-و المنایا هن آفات الأمل- 
لا یغرنک أباطیل المنی-و الزم القصد و دع عنک العلل- 
إنما الدنیا کظل زائل-حل فیه راکب ثم رحل- 
فقلت: لمن هذا أعز الله الأمیر؟ فقال: لعراقی لکم- قلت: أنشدنیه أبو العتاهیة «1» لنفسه- فقال: هات اسمه و دع هذا، إن الله سبحانه یقول: «وَ لا تَنابَزُوا بِالْأَلْقابِ و لعل الرجل یکره هذا.
و فی الکافی، بإسناده عن الحسین بن مختار عن أبی عبد الله (ع) قال*: قال أمیر المؤمنین (ع) فی کلام له: ضع أمر أخیک علی أحسنه- حتی یأتیک ما یقلبک منه، و لا تظنن بکلمة خرجت من أخیک سوءا- و أنت تجد لها فی الخیر محملا.
و فی نهج البلاغة، و قال (ع): إذا استولی الصلاح علی الزمان و أهله، ثم أساء رجل الظن برجل لم یظهر منه حوبة فقد ظلم، و إذا استولی الفساد علی الزمان و أهله- ثم أحسن رجل الظن برجل فقد غرر.
أقول: و الروایتان غیر متعارضتین فالثانیة ناظرة إلی نفس الظن و الأولی إلی ترتیب الأثر علیه عملا.
و فی الخصال، عن أسباط بن محمد بإسناده إلی النبی ص أنه قال*: الغیبة أشد من الزنا، فقیل: یا رسول الله و لم ذلک؟ قال: صاحب الزنا یتوب فیتوب الله علیه- و صاحب الغیبة یتوب فلا یتوب الله علیه- حتی یکون صاحبه الذی یحله.:
______________________________
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أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن مردویه و البیهقی عن أبی سعید و جابر عنه (ص)، و لفظه قال رسول الله ص*: الغیبة أشد من الزنا. قالوا: یا رسول الله و کیف الغیبة أشد من الزنا؟ قال: إن الرجل یزنی فیتوب فیتوب الله علیه- و إن صاحب الغیبة لا یغفر له حتی یغفرها له صاحبه.
و فی الکافی، بإسناده إلی السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: الغیبة أسرع فی دین الرجل المسلم من الأکلة فی جوفه.
و فیه، بإسناده عن حفص بن عمر عن أبی عبد الله (ع) قال: سئل النبی ص ما کفارة الاغتیاب قال: تستغفر الله لمن اغتبته کما ذکرته.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ جَعَلْناکُمْ شُعُوباً وَ قَبائِلَ قال:
الشعوب العجم و القبائل العرب.:
أقول: و نسبه فی مجمع البیان، إلی الصادق (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و البیهقی عن جابر بن عبد الله قال*: خطبنا رسول الله ص فی وسط أیام التشریق خطبة الوداع- فقال: یا أیها الناس ألا إن ربکم واحد، ألا إن أباکم واحد، ألا لا فضل لعربی علی عجمی، و لا لعجمی علی عربی، و لا لأسود علی أحمر و لا لأحمر علی أسود إلا بالتقوی- إن أکرمکم عند الله أتقاکم. ألا هل بلغت؟ قالوا: بلی یا رسول الله. قال فلیبلغ الشاهد الغائب.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بکر الحضرمی عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن رسول الله ص زوج مقداد بن الأسود- ضباعة بنت الزبیر بن عبد المطلب. إنما زوجه لتضع المناکح، و لیتأسوا برسول الله ص، و لیعلموا أن أکرمهم عند الله أتقاهم.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن جمیل بن دراج قال*: قلت لأبی عبد الله (ع):
فما الکرم؟ قال: التقوی.
و فی الکافی، بإسناده عن یونس بن یعقوب عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال*: إن الإسلام قبل الإیمان و علیه یتوارثون- و علیه یتناکحون و الإیمان علیه یثابون.
و فی الخصال، عن الأعمش عن جعفر بن محمد (ع) فی حدیث*: و الإسلام غیر الإیمان، و کل مؤمن مسلم و لیس کل مسلم مؤمنا.
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و فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا»": أخرج ابن جریر عن قتادة": فی قوله: «قالَتِ الْأَعْرابُ آمَنَّا» قال: نزلت فی بنی أسد.":
أقول: و هو مروی أیضا عن مجاهد و غیره.
و فیه، أخرج ابن ماجة و ابن مردویه و الطبرانی و البیهقی فی شعب الإیمان، عن علی بن أبی طالب قال*: قال رسول الله ص: الإیمان معرفة بالقلب و إقرار باللسان و عمل بالأرکان.
و فیه، أخرج النسائی و البزاز و ابن مردویه عن ابن عباس قال*: جاءت بنو أسد إلی رسول الله ص فقالوا: یا رسول الله أسلمنا و قاتلک العرب و لم نقاتلک- فنزلت هذه الآیة «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا».
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر.
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(50) سورة ق مکیة و هی خمس و أربعون آیة (45)





[سورة ق (50): الآیات 1 الی 14]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
ق وَ الْقُرْآنِ الْمَجِیدِ (1) بَلْ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ فَقالَ الْکافِرُونَ هذا شَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ (2) أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً ذلِکَ رَجْعٌ بَعِیدٌ (3) قَدْ عَلِمْنا ما تَنْقُصُ الْأَرْضُ مِنْهُمْ وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ (4)
بَلْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ فَهُمْ فِی أَمْرٍ مَرِیجٍ (5) أَ فَلَمْ یَنْظُرُوا إِلَی السَّماءِ فَوْقَهُمْ کَیْفَ بَنَیْناها وَ زَیَّنَّاها وَ ما لَها مِنْ فُرُوجٍ (6) وَ الْأَرْضَ مَدَدْناها وَ أَلْقَیْنا فِیها رَواسِیَ وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ (7) تَبْصِرَةً وَ ذِکْری لِکُلِّ عَبْدٍ مُنِیبٍ (8) وَ نَزَّلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً مُبارَکاً فَأَنْبَتْنا بِهِ جَنَّاتٍ وَ حَبَّ الْحَصِیدِ (9)
وَ النَّخْلَ باسِقاتٍ لَها طَلْعٌ نَضِیدٌ (10) رِزْقاً لِلْعِبادِ وَ أَحْیَیْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ الْخُرُوجُ (11) کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ أَصْحابُ الرَّسِّ وَ ثَمُودُ (12) وَ عادٌ وَ فِرْعَوْنُ وَ إِخْوانُ لُوطٍ (13) وَ أَصْحابُ الْأَیْکَةِ وَ قَوْمُ تُبَّعٍ کُلٌّ کَذَّبَ الرُّسُلَ فَحَقَّ وَعِیدِ (14)
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بیان‌

السورة تذکر الدعوة و تشیر إلی ما فیها من الإنذار بالمعاد و جحد المشرکین به و استعجابهم ذلک بأن الموت یستعقب بطلان الشخصیة الإنسانیة بصیرورته ترابا لا یبقی معه أثر مما کان علیه فکیف یرجع ثانیا إلی ما کان علیه قبل الموت فتدفع ما أظهروه من الاستعجاب و الاستبعاد بأن العلم الإلهی محیط بهم و عنده الکتاب الحفیظ الذی لا یعزب عنه شی‌ء مما دق و جل من أحوال خلقه ثم توعدهم بإصابة مثل ما أصاب الأمم الماضیة الهالکة.
و تنبه ثانیا علی علمه و قدرته تعالی بالإشارة إلی ما جری من تدبیره تعالی فی خلق السماوات و ما زینها به من الکواکب و النجوم و غیر ذلک، و فی خلق الأرض من حیث مدها و إلقاء الرواسی علیها و إنبات الأزواج النباتیة فیها ثم بإنزال الماء و تهیئة أرزاق العباد و إحیاء الأرض به.
ثم بیان حال الإنسان من أول ما خلق و أنه تحت المراقبة الشدیدة الدقیقة حتی ما یلفظ به من لفظ و حتی ما یخطر بباله و توسوس به نفسه ما دام حیا ثم إذا أدرکه الموت ثم إذا بعث لفصل القضاء ثم إذا فرغ من حسابه فأدخل النار إن کان من المکذبین أو الجنة المزیفة إن کان من المتقین.
و بالجملة مصب الکلام فی السورة هو المعاد، و من غرر الآیات فیها قوله: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»، و قوله: «یَوْمَ نَقُولُ لِجَهَنَّمَ هَلِ امْتَلَأْتِ وَ تَقُولُ هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» و قوله: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ».
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها إلا ما قیل فی قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ الآیة أو الآیتین، و لا شاهد علیه من اللفظ.
و ما أوردناه من الآیات فیه إجمال الإشارة إلی المعاد و استبعادهم له، و إجمال الجواب و التهدید أولا ثم الإشارة إلی تفصیل الجواب و التهدید ثانیا.
قوله تعالی: «ق وَ الْقُرْآنِ الْمَجِیدِ»، قال فی المجمع،: المجد فی کلامهم الشرف 
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الواسع یقال: مجد الرجل و مجد- بضم العین و فتحها- مجدا إذا عظم و کرم، و أصله من قولهم: مجدت الإبل مجودا إذا عظمت بطونها من کثرة أکلها من کلاء الربیع. انتهی.
و قوله: «وَ الْقُرْآنِ الْمَجِیدِ» قسم و جوابه محذوف یدل علیه الجمل التالیة و التقدیر و القرآن المجید أن البعث حق أو إنک لمن المنذرین أو الإنذار حق، و قیل: جواب القسم مذکور و هو قوله: «بَلْ عَجِبُوا» إلخ، و قیل: هو قوله: «قَدْ عَلِمْنا ما تَنْقُصُ إلخ، و قیل: قوله: «ما یَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ إلخ، و قیل: قوله: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَذِکْری إلخ، و قیل: قوله: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَ إلخ، و هذه أقوال سخیفة لا یصار إلیها.
قوله تعالی: «بَلْ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ فَقالَ الْکافِرُونَ هذا شَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ إضراب عن مضمون جواب القسم المحذوف فکأنه قیل: إنا أرسلناک نذیرا فلم یؤمنوا بک بل عجبوا أن جاءهم منذر منهم، أو قیل إن البعث الذی أنذرتهم به حق و لم یؤمنوا به بل عجبوا منه و استبعدوه.
و ضمیر «مِنْهُمْ فی قوله: «بَلْ عَجِبُوا أَنْ جاءَهُمْ مُنْذِرٌ مِنْهُمْ راجع إلیهم بما هم بشر أی من جنسهم و ذلک أن الوثنیین ینکرون نبوة البشر کما تقدمت الإشارة إلیه مرارا أو راجع إلیهم بما هم عرب و المعنی: بل عجبوا أن جاءهم منذر من قومهم و بلسانهم یبین لهم الحق أوفی بیان فیکون أبلغ فی تقریعهم.
و قوله: «فَقالَ الْکافِرُونَ هذا شَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ وصفهم بالکفر و لم یقل: و قال المشرکون و نحو ذلک للدلالة علی سترهم للحق لما جاءهم، و الإشارة فی قولهم: «هذا شَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ ، إلی البعث و الرجوع إلی الله کما یفسره قوله بعد: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً» إلخ.
قوله تعالی: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً ذلِکَ رَجْعٌ بَعِیدٌ» الرجع و الرجوع بمعنی و المراد بالبعد البعد عن العقل.
و جواب إذا فی قولهم: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً» محذوف یدل علیه قولهم: «ذلِکَ رَجْعٌ بَعِیدٌ» و التقدیر أ ءذا متنا و کنا ترابا نبعث و نرجع؟ و الاستفهام للتعجیب، و إنما حذف للإشارة إلی أنه عجیب بحیث لا ینبغی أن یذکر، إذ لا یقبله عقل ذی عقل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 339
و الآیة فی مساق قوله: «وَ قالُوا أَ إِذا ضَلَلْنا فِی الْأَرْضِ أَ إِنَّا لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ»: الم السجدة: 10.
و المعنی: أنهم یتعجبون و یقولون: أ ءذا متنا و کنا ترابا- و بطلت ذواتنا بطلانا لا أثر معه منها- نبعث و نرجع؟ ثم کان قائلا یقول لهم: مم تتعجبون؟ فقالوا: ذلک رجع بعید یستبعده العقل و لا یسلمه.
قوله تعالی: «قَدْ عَلِمْنا ما تَنْقُصُ الْأَرْضُ مِنْهُمْ وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ» رد منه تعالی لاستبعادهم البعث و الرجوع مستندین فی ذلک إلی أنهم ستتلاشی أبدانهم بالموت فتصیر ترابا متشابه الأجزاء لا تمایز لجزء منها من جزء و الجواب أنا نعلم بما تأکله الأرض من أبدانهم و تنقصه منها فلا یفوت علمنا جزء من أجزائهم حتی یتعسر علینا إرجاعه أو یتعذر بالجهل.
أو أنا نعلم من یموت منهم فیدفن فی الأرض فتنقصه الأرض من جمعهم، و «من» علی أول الوجهین تبعیضیة و علی الثانی تبیینیة.
و قوله: «وَ عِنْدَنا کِتابٌ حَفِیظٌ» أی حافظ لکل شی‌ء و لآثاره و أحواله، أو کتاب ضابط للحوادث محفوظ عن التغییر و التحریف، و هو اللوح المحفوظ الذی فیه کل ما کان و ما یکون و ما هو کائن إلی یوم القیامة.
و قول بعضهم إن المراد به کتاب الأعمال غیر سدید أولا من جهة أن الله ذکره حفیظا لما تنقص الأرض منهم و هو غیر الأعمال التی یحفظه کتاب الأعمال.
و ثانیا: أنه سبحانه إنما وصف فی کلامه بالحفظ اللوح المحفوظ دون کتب الأعمال فحمل الکتاب الحفیظ علی کتاب الأعمال من غیر شاهد.
و محصل جواب الآیة أنهم زعموا أن موتهم و صیرورتهم ترابا متلاشی الذرات غیر متمایز الأجزاء یصیرهم مجهولی الأجزاء عندنا فیمتنع علینا جمعها و إرجاعها لکنه زعم باطل فإنا نعلم بمن مات منهم و ما یتبدل إلی الأرض من أجزاء أبدانهم و کیف یتبدل و إلی أین یصیر؟ و عندنا کتاب حفیظ فیه کل شی‌ء و هو اللوح المحفوظ.
قوله تعالی: «بَلْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ فَهُمْ فِی أَمْرٍ مَرِیجٍ المرج الاختلاط و الالتباس، و فی الآیة إضراب عما تلوح إلیه الآیة السابقة فإن اللائح منها أنهم إنما
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 340
تعجبوا من أمر البعث و الرجوع و استبعدوه لجهلهم بأن الله سبحانه علیم لا یعزب عنه شی‌ء من أحوال خلقه و آثارهم و أن جمیع ذلک مستطر فی اللوح المحفوظ عند الله بحیث لا یشذ عنه شاذ.
فأضرب فی هذه الآیة أن ذلک لیس من جهلهم و إن تجاهلوا بل کذبوا بالحق لما جاءهم فاستبان لهم أنه حق فهم جاحدون للحق معاندون له و لیسوا بجاهلین به قاصرین عن إدراکه فهم فی أمر مریج مختلط غیر منتظم یدرکون الحق و یکذبون به مع أن لازم العلم بشی‌ء تصدیقه و الإیمان به.
و قیل: المراد بکونهم فی أمر مریج أنهم متحیرون بعد إنکار الحق لا یدرون ما یقولون فتارة یقولون: افتراء علی الله، و تارة: سحر، و تارة: شعر، و تارة: کهانة و تارة: زجر.
و لذلک عقب الکلام بذکر آیات علمه و قدرته توبیخا لهم ثم بالإشارة إلی تکذیب الأمم الماضیة الهالکة الذی ساقهم إلی عذاب الاستئصال، تهدیدا لهم.
قوله تعالی: «أَ فَلَمْ یَنْظُرُوا إِلَی السَّماءِ فَوْقَهُمْ کَیْفَ بَنَیْناها وَ زَیَّنَّاها وَ ما لَها مِنْ فُرُوجٍ الفروج جمع فرجة: الشقوق و الفتوق، و تقیید السماء بکونها فوقهم للدلالة علی أنها بمرأی منهم لا تغیب عن أنظارهم، و المراد بتزیینها خلق النجوم اللامعة فیها بما لها من الجمال البدیع، فبناء هذا الخلق البدیع بما لها من الجمال الرائع من غیر شقوق و فتوق أصدق شاهد علی قدرته القاهرة و علمه المحیط بما خلق.
قوله تعالی: «وَ الْأَرْضَ مَدَدْناها وَ أَلْقَیْنا فِیها رَواسِیَ وَ أَنْبَتْنا فِیها مِنْ کُلِّ زَوْجٍ بَهِیجٍ مد الأرض بسطها لتلائم عیشة الإنسان، و الرواسی جمع الراسیة بمعنی الثابتة صفة محذوفة الموصوف و هو الجبال، و المراد جعل الجبال الثابتة علی ظهرها، و البهیج من البهجة، قال فی المجمع،: البهجة الحسن الذی له روعة عند الرؤیة کالزهرة و الأشجار النضرة و الریاض الخضرة. انتهی. و قیل: المراد بالبهیج الذی من رآه بهج و سر به فهو بمعنی المبهوج به.
و المراد بإنبات کل زوج بهیج إنبات کل صنف حسن المنظر من النبات.
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فخلق الأرض و ما جری فیها من التدبیر الإلهی العجیب أحسن دلیل یدل العقل علی کمال القدرة و العلم.
قوله تعالی: «تَبْصِرَةً وَ ذِکْری لِکُلِّ عَبْدٍ مُنِیبٍ مفعول له أی فعلنا ما فعلنا من بناء السماء و مد الأرض و عجائب التدبیر التی أجریناها فیهما لیکون تبصرة یتبصر بها و ذکری یتذکر بها کل عبد راجع إلی الله سبحانه.
قوله تعالی: «وَ نَزَّلْنا مِنَ السَّماءِ ماءً مُبارَکاً فَأَنْبَتْنا بِهِ جَنَّاتٍ وَ حَبَّ الْحَصِیدِ» السماء جهة العلو و الماء المبارک المطر، وصف بالمبارکة لکثرة خیراته العائدة إلی الأرض و أهلها، و حب الحصید المحصود من الحب و هو من إضافة الموصوف إلی الصفة، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ النَّخْلَ باسِقاتٍ لَها طَلْعٌ نَضِیدٌ» الباسقات جمع باسقة و هی الطویلة العالیة، و الطلع أول ما یطلع من ثمر النخیل، و النضید بمعنی المنضود بعضه علی بعض و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «رِزْقاً لِلْعِبادِ وَ أَحْیَیْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ الْخُرُوجُ الرزق ما یمد به البقاء، و «رِزْقاً لِلْعِبادِ» مفعول له أی أنبتنا هذه الجنات و حب الحصید و النخل باسقات بما لها من الطلع النضید لیکون رزقا للعباد فمن خلق هذه النباتات لیرزق به العباد بما فی ذلک من التدبیر الوسیع الذی یدهش اللب و یحیر العقل هو ذو علم لا یتناهی و قدرة لا تعیی لا یشق علیه إحیاء الإنسان بعد موته و إن تلاشت ذرأت جسمه و ضلت فی الأرض أجزاء بدنه.
و قوله: «وَ أَحْیَیْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ الْخُرُوجُ برهان آخر علی البعث غیر ما تقدم استنتج من طی الکلام فإن البیان السابق فی رد استبعادهم للبعث مستندین إلی صیرورتهم ترابا غیر متمایز الأجزاء کان برهانا من مسلک إثبات علمه بکل شی‌ء و قدرته علی کل شی‌ء و هذا البرهان الذی یتضمنه قوله: «وَ أَحْیَیْنا بِهِ بَلْدَةً مَیْتاً کَذلِکَ الْخُرُوجُ من مسلک إثبات إمکان الشی‌ء بوقوع مثله فلیس الخروج من القبور بالإحیاء بعد الموت إلا مثل خروج النبات المیت من الأرض بعد موتها و وقوف قواه عن النماء و النشوء.
و قد قررنا هذا البرهان فی ذیل الآیات المستدلة بإحیاء الأرض بعد موتها علی 
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البعث غیر مرة فیما تقدم من أجزاء الکتاب.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ إلی قوله- کُلٌّ کَذَّبَ الرُّسُلَ فَحَقَّ وَعِیدِ»، تهدید و إنذار لهم بما کذبوا بالحق لما جاءهم و تبین لهم عنادا کما أشرنا إلیه قبل.
و قد تقدم ذکر أصحاب الرس فی تفسیر سورة الفرقان، و ذکر أصحاب الأیکة و هم قوم شعیب فی سور الحجر و الشعراء و ص، و ذکر قوم تبع فی سورة الدخان.
و فی قوله: «کُلٌّ کَذَّبَ الرُّسُلَ فَحَقَّ وَعِیدِ» إشارة إلی أن هناک وعیدا بالهلاک ینجز عند تکذیب الرسل قال تعالی: «فَسِیرُوا فِی الْأَرْضِ فَانْظُرُوا کَیْفَ کانَ عاقِبَةُ الْمُکَذِّبِینَ»: النحل: 36.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس قال"*: خلق الله تعالی من وراء هذه الأرض بحرا محیطا بها- ثم خلق من وراء ذلک جبلا یقال له: ق- السماء الدنیا مترفرفة علیه، ثم خلق من وراء ذلک الجبل أرضا- مثل تلک الأرض سبع مرات- ثم خلق من وراء ذلک بحرا محیطا بها، ثم خلق من وراء ذلک جبلا یقال له ق- السماء الثانیة مترفرفة علیه حتی عد سبع أرضین- و سبعة أبحر و سبعة أجبل و سبع سماوات. قال: و ذلک قوله:
«وَ الْبَحْرُ یَمُدُّهُ مِنْ بَعْدِهِ سَبْعَةُ أَبْحُرٍ».
و فیه، أخرج ابن المنذر و ابن مردویه و أبو الشیخ و الحاکم عن عبد الله بن بریدة"* فی قوله تعالی: «ق قال: جبل من زمرد محیط بالدنیا علیه کنفا السماء.
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی العقوبات، و أبو الشیخ فی العظمة، عن ابن عباس قال"*:
خلق الله جبلا یقال له ق محیط بالعالم- و عروقه إلی الصخرة التی علیها الأرض- فإذا أراد الله أن یزلزل قریة أمر ذلک الجبل- فحرک العرق الذی یلی تلک القریة فیزلزلها و یحرکها- فمن ثم تحرک القریة دون القریة:
أقول: و روی القمی بإسناده عن یحیی بن میسرة الخثعمی عن الباقر (ع):
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مثل ما مر عن عبد الله بن بریدة، و روی ما فی معناه مرسلا و مضمرا و لفظه: قال: جبل محیط بالدنیا وراء یأجوج و مأجوج.
و کیفما کان لا تعویل علی هذه الروایات، و بطلان ما فیها یکاد یلحق الیوم بالبدیهیات أو هو منها.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «فَقالَ الْکافِرُونَ هذا شَیْ‌ءٌ عَجِیبٌ قال:
نزلت فی أبی بن خلف قال لأبی جهل: تعال إلی أعجبک من محمد ثم أخذ عظما ففته- ثم قال: یا محمد تزعم أن هذا یحیا؟ فقال الله: بَلْ کَذَّبُوا بِالْحَقِّ لَمَّا جاءَهُمْ فَهُمْ فِی أَمْرٍ مَرِیجٍ .



[سورة ق (50): الآیات 15 الی 38]





اشارة

أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ (15) وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ وَ نَعْلَمُ ما تُوَسْوِسُ بِهِ نَفْسُهُ وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ (16) إِذْ یَتَلَقَّی الْمُتَلَقِّیانِ عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ (17) ما یَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ إِلاَّ لَدَیْهِ رَقِیبٌ عَتِیدٌ (18) وَ جاءَتْ سَکْرَةُ الْمَوْتِ بِالْحَقِّ ذلِکَ ما کُنْتَ مِنْهُ تَحِیدُ (19)
وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ ذلِکَ یَوْمُ الْوَعِیدِ (20) وَ جاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ مَعَها سائِقٌ وَ شَهِیدٌ (21) لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ (22) وَ قالَ قَرِینُهُ هذا ما لَدَیَّ عَتِیدٌ (23) أَلْقِیا فِی جَهَنَّمَ کُلَّ کَفَّارٍ عَنِیدٍ (24)
مَنَّاعٍ لِلْخَیْرِ مُعْتَدٍ مُرِیبٍ (25) الَّذِی جَعَلَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَأَلْقِیاهُ فِی الْعَذابِ الشَّدِیدِ (26) قالَ قَرِینُهُ رَبَّنا ما أَطْغَیْتُهُ وَ لکِنْ کانَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ (27) قالَ لا تَخْتَصِمُوا لَدَیَّ وَ قَدْ قَدَّمْتُ إِلَیْکُمْ بِالْوَعِیدِ (28) ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ وَ ما أَنَا بِظَلاَّمٍ لِلْعَبِیدِ (29)
یَوْمَ نَقُولُ لِجَهَنَّمَ هَلِ امْتَلَأْتِ وَ تَقُولُ هَلْ مِنْ مَزِیدٍ (30) وَ أُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ لِلْمُتَّقِینَ غَیْرَ بَعِیدٍ (31) هذا ما تُوعَدُونَ لِکُلِّ أَوَّابٍ حَفِیظٍ (32) مَنْ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ وَ جاءَ بِقَلْبٍ مُنِیبٍ (33) ادْخُلُوها بِسَلامٍ ذلِکَ یَوْمُ الْخُلُودِ (34)
لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ (35) وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَشَدُّ مِنْهُمْ بَطْشاً فَنَقَّبُوا فِی الْبِلادِ هَلْ مِنْ مَحِیصٍ (36) إِنَّ فِی ذلِکَ لَذِکْری لِمَنْ کانَ لَهُ قَلْبٌ أَوْ أَلْقَی السَّمْعَ وَ هُوَ شَهِیدٌ (37) وَ لَقَدْ خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ ما مَسَّنا مِنْ لُغُوبٍ (38)
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بیان‌

الآیة الأولی متممة لما أورده فی الآیات السابقة من الحجة علی علمه و قدرته بما خلق السماء و الأرض و ما فیهما من خلق و دبر ذلک أکمل التدبیر و أتمه و ذلک کله هو الخلق الأول و النشأة الأولی. فتمم ذلک بقوله: «أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ و استنتج منه أن القادر علی الخلق الأول العالم به قادر علی خلق جدید و نشأة ثانیة و عالم به لأنهما مثلان إذا جاز له خلق أحدهما جاز خلق الآخر و إنما أمره إذا أراد شیئا أن یقول له کن.
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ثم أضرب عنه أنهم فی التباس من خلق جدید مع مماثلة الخلقین ثم أشار إلی نشأة الإنسان أول مرة و هو یعلم منه حتی خطرات قلبه و علیه رقباؤه یراقبونه أدق المراقبة ثم یجیئه سکرة الموت بالحق ثم البعث ثم دخول الجنة أو النار ثم أشار ثانیا إلی ما حل بالقرون الماضیة المکذبة من السخط الإلهی و عذاب الاستئصال و هم أشد بطشا من هؤلاء فمن جازاهم بالهلاک قادر علی أن یجازی هؤلاء.
قوله تعالی: «أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ» العی عجز یلحق من تولی الأمر و الکلام کذا، قال الراغب: یقال: أعیانی کذا و عییت بکذا أی عجزت عنه و الخلق الأول خلق هذه النشأة الطبیعیة بنظامها الجاری و منها الإنسان فی حیاته الدنیا فلا وجه لقصر الخلق الأول فی خلق السماء و الأرض فقط کما مال إلیه الرازی فی التفسیر الکبیر و لا لقصره فی خلق الإنسان کما مال إلیه بعضهم و ذلک لأن الخلق الجدید یشمل السماء و الأرض و الإنسان جمیعا کما قال تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ وَ السَّماواتُ وَ بَرَزُوا لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: إبراهیم: 48. و الخلق الجدید خلق النشأة الثانیة و هی النشأة الآخرة، و الاستفهام للإنکار.
و المعنی: أ عجزنا عن الخلق الأول حتی نعجز عن الخلق الجدید؟ أی لم نعجز عن الخلق الأول و هو إبداؤه فلا نعجز عن الخلق الجدید و هو إعادته.
و لو أخذ العی بمعنی التعب کما مال إلیه بعضهم کان المعنی: هل تعبنا بسبب الخلق الأول حتی یتعذر أو یتعسر علینا الخلق الجدید؟ و ذلک کما أن الإنسان و سائر الحیوان إذا أتی بشی‌ء من الفعل و أکثر منه انتهی به إلی التعب البدنی فیکفه ذلک عن الفعل بعد، فما لم یأت به من الفعل لکونه تعبان مثل ما أتی لکنه لا یؤتی به لأن الفاعل لا یستطیعه لتعبه و إن کان الفعل جائزا متشابه الأمثال.
و هذا معنی لا بأس به لکن قیل: إن استعمال العی بمعنی العجز أفصح.
علی أن سوق الحجة من طریق العجز یفید استحالة الإتیان و نفیها هو المطلوب بخلاف سوقها من طریق التعب فإنه یفید تعسره دون استحالة الإتیان و مراد النافین للمعاد استحالته دون تعسره هذا.
و قوله: «بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ» اللبس هو الالتباس، و المراد بالخلق 
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الجدید تبدیل نشأتهم الدنیا من نشأة أخری ذات نظام آخر وراء النظام الطبیعی الحاکم فی الدنیا فإن فی النشأة الأخری و هی الخلق الجدید بقاء من غیر فناء و حیاة من غیر موت ثم إن کان الإنسان من أهل السعادة فله نعمة من غیر نقمة و إن کان من أهل الشقاء ففی نقمة لا نعمة معها، و النشأة الأولی و هی الخلق الأول و النظام الحاکم فیها علی خلاف ذلک.
و المعنی: إذا کنا خلقنا العالم بسمائه و أرضه و ما فیهما و دبرناه أحسن تدبیر لأول مرة بقدرتنا و علمنا و لم نعجز عن ذلک علما و قدرة فنحن غیر عاجزین عن تجدید خلقه و هو تبدیله خلقا جدیدا فلا ریب فی قدرتنا و لا التباس بل هم فی التباس لا سبیل لهم مع ذلک إلی الإیمان بخلق جدید.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ وَ نَعْلَمُ ما تُوَسْوِسُ بِهِ نَفْسُهُ وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ» قال الراغب: الوسوسة الخطرة الردیئة و أصله من الوسواس و هو صوت الحلی و الهمس الخفی. انتهی.
و المراد بخلق الإنسان وجوده المتدرج المتحول خلقا بعد خلق لا أول تکوینه إنسانا و إن عبر عنه بالماضی إذ قال: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ إذ الإنسان- و کذا کل مخلوق له حظ من البقاء- کما یحتاج إلی عطیة ربه فی أول وجوده کذلک یحتاج إلیه فی بقائه.
و لما ذکر من النکتة عطف قوله: «وَ نَعْلَمُ ما تُوَسْوِسُ بِهِ نَفْسُهُ و هو فعل مضارع مسوق للدلالة علی الاستمرار علی قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ و هو فعل ماض لکنه مستمر المعنی، و کذا قوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ» مفید للثبوت و الدوام و الاستمرار باستمرار وجود الإنسان.
و للآیة اتصال بما تقدم من الاحتجاج علی علمه و قدرته تعالی فی الخلق الأول بقوله:
«أَ فَلَمْ یَنْظُرُوا إِلَی السَّماءِ» و اتصال أیضا بقوله تعالی فی الآیة السابقة: «بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ» فهی فی سیاق یذکر قدرته علی الإنسان بخلقه، و علمه به بلا واسطة و بواسطة الملائکة الحفظة الکتبة.
فقوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ - و اللام للقسم- دال علی القدرة علیه بإثبات الخلق.
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و قوله: «وَ نَعْلَمُ ما تُوَسْوِسُ بِهِ نَفْسُهُ فی ذکر أخفی أصناف العلم و هو العلم بالخطور النفسانی الخفی إشارة إلی استیعاب العلم له کأنه قیل: و نعلم ظاهره و باطنه حتی ما توسوس به نفسه و مما توسوس به الشبهة فی أمر المعاد: کیف یبعث الإنسان و قد صار بعد الموت ترابا متلاشی الأجزاء غیر متمیز بعضها من بعض.
و قد بان أن «ما» فی «ما تُوَسْوِسُ بِهِ موصولة و ضمیر «بِهِ عائد إلیه و الباء للآلة أو للسببیة، و نسب الوسوسة إلی النفس دون الشیطان و إن کانت منسوبة إلیه أیضا لأن الکلام فی إحاطة العلم بالإنسان حتی بما فی زوایا نفسه من هاجس و وسوسة.
و قوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ» الورید عرق متفرق فی البدن فیه مجاری الدم، و قیل: هو العرق الذی فی الحلق، و کیف کان فتسمیته حبلا لتشبیهه به، و إضافة حبل الورید بیانیة.
و المعنی: نحن أقرب إلی الإنسان من حبل وریده المخالط لأعضائه المستقر فی داخل بدنه فکیف لا نعلم به و بما فی نفسه.
و هذا تقریب للمقصود بجملة ساذجة یسهل تلقیها لعامة الأفهام و إلا فأمر قربه تعالی إلیه أعظم من ذلک و أعظم فهو سبحانه الذی جعلها نفسا و رتب علیها آثارها فهو الواسطة بینها و بین نفسها و بینها و بین آثارها و أفعالها فهو أقرب إلی الإنسان من کل أمر مفروض حتی فی نفسه، و لکون هذا المعنی دقیقا یشق تصوره علی أکثر الأفهام عدل سبحانه إلی بیانه بنحو قوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ» و قریب منه بوجه قوله: «أَنَّ اللَّهَ یَحُولُ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ قَلْبِهِ .
و لهم فی معنی الآیة وجوه کثیرة أخر لا جدوی فی نقلها و البحث عنها من أرادها فلیراجع کتبهم.
قوله تعالی: «إِذْ یَتَلَقَّی الْمُتَلَقِّیانِ عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ» التلقی الأخذ و التلقن، و المراد بالمتلقیان علی ما یفیده السیاق الملکان الموکلان علی الإنسان اللذان یتلقیان عمله فیحفظانه بالکتابة.
و قوله: «عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ» تقدیره عن الیمین قعید و عن الشمال قعید، و المراد بالیمین و الشمال یمین الإنسان و شماله، و القعید القاعد.
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و الظرف فی قوله: «إِذْ یَتَلَقَّی الْمُتَلَقِّیانِ الظاهر أنه متعلق بمحذوف و التقدیر اذکر إذ یتلقی المتلقیان، و المراد به الإشارة إلی علمه تعالی بأعمال الإنسان من طریق کتاب الأعمال من الملائکة وراء علمه تعالی بذاته من غیر توسط الوسائط.
و قیل: الظرف متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «أَقْرَبُ و المعنی: نحن أقرب إلیه من حبل الورید فی حین یتلقی الملکان الموکلان علیه أعماله لیکتباها.
و لعل الوجه السابق أوفق للسیاق فإن بناء هذا الوجه علی کون العمدة فی الغرض بیان أقربیته تعالی إلیه و علمه به و الباقی مقصود لأجله، و ظاهر السیاق و خاصة بالنظر إلی الآیة التالیة کون کل من العلم من طریق القرب و من طریق تلقی الملکین مقصودا بالاستقلال.
و قیل: «إِذْ» تعلیلیة تعلل علمه تعالی المدلول علیه بقوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ إلخ، بمفاد مدخولها.
و فیه أن من البعید من مذاق القرآن أن یستدل علی علمه تعالی بعلم الملائکة أو بحفظهم و کتابتهم.
و قوله: «عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ» تمثیل لموقعهما من الإنسان، و الیمین و الشمال جانبا الخیر و الشر ینتسب إلیهما الحسنة و السیئة.
قوله تعالی: «ما یَلْفِظُ مِنْ قَوْلٍ إِلَّا لَدَیْهِ رَقِیبٌ عَتِیدٌ» اللفظ الرمی سمی به التکلم بنوع من التشبیه، و الرقیب المحافظ، و العتید المعد المهیأ للزوم الأمر.
و الآیة تذکر مراقبة الکتبة للإنسان فیما یتکلم به من کلام، و هی بعد قوله:
«إِذْ یَتَلَقَّی الْمُتَلَقِّیانِ إلخ، من ذکر الخاص بعد العام لمزید العنایة به.
قوله تعالی: «وَ جاءَتْ سَکْرَةُ الْمَوْتِ بِالْحَقِّ ذلِکَ ما کُنْتَ مِنْهُ تَحِیدُ» الحید العدول و المیل علی سبیل الهرب، و المراد بسکرة الموت ما یعرض الإنسان حال النزع إذ یشتغل بنفسه و ینقطع عن الناس کالسکران الذی لا یدری ما یقول و لا ما یقال له.
و فی تقیید مجی‌ء سکرة الموت بالحق إشارة إلی أن الموت داخل فی القضاء الإلهی مراد فی نفسه فی نظام الکون کما یستفاد من قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً وَ إِلَیْنا تُرْجَعُونَ»: الأنبیاء: 35، و قد مر تفسیره فالموت- و هو
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌18، ص: 349
الانتقال من هذه الدار إلی دار بعدها- حق کما أن البعث حق و الجنة حق و النار حق، و فی معنی کون الموت بالحق أقوال أخر لا جدوی فی نقلها و التعرض لها.
و فی قوله: «ذلِکَ ما کُنْتَ مِنْهُ تَحِیدُ» إشارة إلی أن الإنسان یکره الموت بالطبع و ذلک أن الله سبحانه زین الحیاة الدنیا و التعلق بزخارفها للإنسان ابتلاء و امتحانا، قال تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً»: الکهف: 8.
قوله تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ ذلِکَ یَوْمُ الْوَعِیدِ» هذه نقلة ثانیة إلی عالم الخلود بنفخ الصور بعد النقلة الأولی، و المراد بنفخ الصور النفخة الثانیة المقیمة للساعة أو مجموع النفختین بإرادة مطلق النفخ.
و المراد بیوم الوعید یوم القیامة الذی ینجز الله تعالی فیه وعیده علی المجرمین من عباده.
قوله تعالی: «وَ جاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ مَعَها سائِقٌ وَ شَهِیدٌ» السیاقة حث الماشیة علی المسیر من خلفها بعکس القیادة فهی جلبها من أمامها.
فقوله: «وَ جاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ أی جاءت إلی الله و حضرت عنده لفصل القضاء، و الدلیل علیه قوله تعالی: «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ»: القیامة: 30.
و المعنی: و حضرت عنده تعالی کل نفس معها سائق یسوقها و شاهد یشهد بأعمالها و لم یصرح تعالی بکونهما من الملائکة أو بکونهما هما الکاتبین أو من غیر الملائکة، غیر أن السابق إلی الذهن من سیاق الآیات أنهما من الملائکة، و سیجی‌ء الروایات فی ذلک.
و کذا لا تصریح بکون الشهادة منحصرة فی هذا الشاهد المذکور فی الآیة بل الآیات الواردة فی شهداء یوم القیامة تقضی بعدم الانحصار، و کذا الآیات التالیة الذاکرة لاختصام الإنسان و قرینة دالة علی أن مع الإنسان یومئذ غیر السائق و الشهید.
قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ» وقوع الآیة فی سیاق آیات القیامة و احتفافها بها یقضی بکونها من خطابات یوم القیامة، و المخاطب بها هو الله سبحانه، و الذی خوطب بها هو الإنسان المذکور
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فی قوله: «وَ جاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ و علیه فالخطاب عام متوجه إلی کل إنسان إلا أن التوبیخ و التقریع اللائح من سیاق الآیة ربما استدعی اختصاص الخطاب بمنکری المعاد، أضف إلی ذلک، کون الآیات مسوقة لرد منکری المعاد فی قولهم: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً ذلِکَ رَجْعٌ بَعِیدٌ».
و الإشارة بقوله: «هذا» إلی ما یشاهده یومئذ و یعاینه من تقطع الأسباب و بوار الأشیاء و رجوع الکل إلی الله الواحد القهار، و قد کان تعلق الإنسان فی الدنیا بالأسباب الظاهریة و رکونه إلیها أغفله عن ذلک حتی إذا کشف الله عنه حجاب الغفلة فبدت له حقیقة الأمر فشاهد ذلک مشاهدة عیان لا علما فکریا.
و لذا خوطب بقوله: «لَقَدْ کُنْتَ فی الدنیا «فِی غَفْلَةٍ» أحاطت بک «من هذا» الذی تشاهده و تعاینه و إن کان فی الدنیا نصب عینیک لا یغیب لکن تعلقک بذیل الأسباب أذهلک و أغفلک عنه «فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ الیوم «فَبَصَرُکَ و هو البصیرة و عین القلب «الْیَوْمَ و هو یوم القیامة «حَدِیدٌ» أی نافذ یبصر ما لم یکن یبصره فی الدنیا.
و یتبین بالآیة أولا: أن معرف یوم القیامة أنه یوم ینکشف فیه غطاء الغفلة عن الإنسان فیشاهد حقیقة الأمر، و فی هذا المعنی و ما یقرب منه آیات کثیرة کقوله تعالی: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: الانفطار: 19، و قوله: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن: 16، إلی غیر ذلک من الآیات.
و ثانیا: أن ما یشاهده الإنسان یوم القیامة موجود مهیأ له و هو فی الدنیا غیر أنه فی غفلة منه، و خاصة یوم القیامة أنه یوم انکشاف الغطاء و معاینة ما وراءه، و ذلک لأن الغفلة إنما یتصور فیما یکون هناک أمر موجود مغفول عنه، و الغطاء یستلزم أمرا وراءه و هو یغطیه و یستره، و عدم حدة البصر إنما ینفع فیما إذا کان هناک مبصر دقیق لا ینفذ فیه البصر.
و من أسخف القول ما قیل: إن الآیة خطاب منه تعالی لنبیه (ص)، و المعنی:
لقد کنت قبل الرسالة فی غفلة من هذا الذی نوحی إلیک فکشفنا عنک غطاءک فبصرک الیوم حدید یدرک الوحی أو یبصر ملک الوحی فیتلقی الوحی، و ذلک لأن السیاق لا یساعده و لا لفظ الآیة ینطبق علیه.
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قوله تعالی: «وَ قالَ قَرِینُهُ هذا ما لَدَیَّ عَتِیدٌ» لا یخلو السیاق من ظهور فی أن المراد بهذا القرین الملک الموکل به فإن کان هو السائق کان معنی قوله: «هذا ما لَدَیَّ عَتِیدٌ» هذا الإنسان الذی هو عندی حاضر، و إن کان هو الشهید کان المعنی هذا- و هو یشیر إلی أعماله التی حمل الشهادة علیها- ما عندی من أعماله حاضر مهیأ.
و قیل: المراد بالقرین الشیطان الذی یصاحبه و یغویه، و معنی کلامه علی هذا هذا الإنسان هو الذی تولیت أمره و ملکته حاضر مهیأ لدخول جهنم.
قوله تعالی: «أَلْقِیا فِی جَهَنَّمَ کُلَّ کَفَّارٍ عَنِیدٍ مَنَّاعٍ لِلْخَیْرِ مُعْتَدٍ مُرِیبٍ الکفار اسم مبالغة من الکفر، و العنید المعاند للحق المستمر علی عناده، و المعتدی المتجاوز عن الحد المتخطئ للحق، و المریب الشاک أو المشکک فی أمر البعث.
و بین هذه الصفات المعدودة شبه الاستلزام فإن کثرة الکفر برد الإنسان کل حق یواجهه تنتج العناد مع الحق و الإصرار علیه، و الإصرار علی العناد یوجب المنع عن أکثر الخیرات إذ لا خیر إلا فی الحق و من ناحیته، و هو یستلزم الخروج عن حد الحق إلی الباطل و تجاوز الإنسان عن حد العبودیة إلی الاستکبار و الطغیان و یستلزم تشکیک الناس فی ما یرومونه من دین الحق.
و الخطاب فی الآیة منه تعالی، و ظاهر سیاق الآیات أن المخاطب به هما الملکان الموکلان السائق و الشهید، و احتمل بعضهم أن یکون الخطاب إلی ملکین من ملائکة النار و خزنتها.
قوله تعالی: «الَّذِی جَعَلَ مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ فَأَلْقِیاهُ فِی الْعَذابِ الشَّدِیدِ» العدول فی ذکر صفة الشرک عن الإیجاز إلی الإطناب حیث لم یقل: مشرک و قال: «الَّذِی جَعَلَ إلخ، للإشارة إلی أن هذه الصفة أعظم المعاصی و أم الجرائم التی أتی بها و الصفات الرذیلة التی عدت له من الکفر و العناد و منع الخیر و الاعتداء و الإرابة.
و قوله: «فَأَلْقِیاهُ فِی الْعَذابِ الشَّدِیدِ» تأکید لما تقدم من الأمر بقوله: «أَلْقِیا» إلخ، و یلوح إلی تشدید الأمر من جهة الشرک، و لذا عقبه بقوله: «فِی الْعَذابِ الشَّدِیدِ».
قوله تعالی: «قالَ قَرِینُهُ رَبَّنا ما أَطْغَیْتُهُ وَ لکِنْ کانَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ» المراد بهذا القرین قرینه من الشیاطین بلا شک، و قد تکرر فی کلامه تعالی ذکر القرین من الشیطان 
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و هو الذی یلازم الإنسان و یوحی إلیه ما یوحی من الغوایة و الضلال، قال تعالی: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ وَ إِنَّهُمْ لَیَصُدُّونَهُمْ عَنِ السَّبِیلِ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ مُهْتَدُونَ حَتَّی إِذا جاءَنا قالَ یا لَیْتَ بَیْنِی وَ بَیْنَکَ بُعْدَ الْمَشْرِقَیْنِ فَبِئْسَ الْقَرِینُ»: الزخرف: 38.
فقوله: «قالَ قَرِینُهُ أی شیطانه الذی یصاحبه و یغویه «رَبَّنا» أضاف الرب إلی نفسه و الإنسان الذی هو قرینه لأنهما فی مقام الاختصام «ما أَطْغَیْتُهُ أی ما أجبرته علی الطغیان «وَ لکِنْ کانَ فِی ضَلالٍ بَعِیدٍ» أی متهیئا مستعدا لقبول ما ألقیته إلیه تلقاه باختیاره فما أنا بمسئولین عن ذنبه فی طغیانه.
و قد تقدم فی سورة الصافات تفصیل اختصام الظالمین و أزواجهم فی قوله:
«احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ»: الصافات: 22، إلی آخر الآیات.
قوله تعالی: «قالَ لا تَخْتَصِمُوا لَدَیَّ وَ قَدْ قَدَّمْتُ إِلَیْکُمْ بِالْوَعِیدِ» القائل هو الله سبحانه یخاطبهم و کأنه خطاب واحد لعامة المشرکین الطاغین و قرنائهم ینحل إلی خطابات جزئیة لکل إنسان و قرینه بمثل قولنا: لا تختصما لدی، إلخ.
و قوله: «وَ قَدْ قَدَّمْتُ إِلَیْکُمْ بِالْوَعِیدِ» حال من فاعل «لا تَخْتَصِمُوا» و «بِالْوَعِیدِ» مفعول «قَدَّمْتُ و الباء للوصلة.
و المعنی: لا تختصموا لدی فلا نفع لکم فیه بعد ما أبلغتکم وعیدی لمن أشرک و ظلم، و الوعید الذی قدمه إلیهم مثل قوله تعالی لإبلیس: «اذْهَبْ فَمَنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ فَإِنَّ جَهَنَّمَ جَزاؤُکُمْ جَزاءً مَوْفُوراً»: إسراء: 63، و قوله: «فَالْحَقُّ وَ الْحَقَّ أَقُولُ لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنْکَ وَ مِمَّنْ تَبِعَکَ مِنْهُمْ أَجْمَعِینَ»: ص: 85. أو قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: السجدة: 13.
قوله تعالی: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ وَ ما أَنَا بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» الذی یعطیه السیاق أن تکون الآیة استئنافا بمنزلة الجواب عن سؤال مقدر کان قائلا یقول: هب أنک قد قدمت فهلا غیرته و عفوت؟ فأجیب بقوله: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَ و المراد بالقول مطلق القضاء المحتوم الذی قضی به الله، و قد قضی لمن مات علی الکفر بدخول جهنم و ینطبق بحسب المورد علی الوعید الذی أوعده الله لإبلیس و من تبعه.
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فقد بان أن الجملة مستأنفة، و المراد بتبدیل القول تغییر القضاء المحتوم، و «لَدَیَ متعلق بالتبدیل، هذا ما یعطیه السیاق، و قد ذکر بعضهم فی هذه الجملة و إعراب مفرداتها و معنی تبدیل القول وجوها و احتمالات کثیرة بعیدة عن الفهم لا تزید فی الکلام إلا تعقیدا فأغمضنا عن إیرادها.
و قوله: «وَ ما أَنَا بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ» متمم لمعنی الجملة السابقة أی لا یبدل قولی فأنتم معذبون لا محالة و لست أظلم عبیدی فی عذابهم علی طبق ما قدمت إلیهم بالوعید لأنهم مستحقون لذلک بعد إتمام الحجة.
و من وجه آخر: لا ظلم فی مجازاتهم بالعذاب فإنهم إنما یجزون بأعمالهم التی قدموها فی أعمالهم ردت إلیهم کما هو ظاهر قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7.
و ما فی قوله: «وَ ما أَنَا بِظَلَّامٍ من نفی الظلم الکثیر لا یستوجب جواز الظلم الیسیر فإنه تعالی لو ظلم فی شی‌ء من الجزاء کان ظلما کثیرا لکثرة أمثاله فإن الخطاب لکل إنسان مشرک ظالم مع قرینه، و هم کثیرون فهو سبحانه لو ظلم فی شی‌ء من الجزاء لکان ظلاما.
قوله تعالی: «یَوْمَ نَقُولُ لِجَهَنَّمَ هَلِ امْتَلَأْتِ وَ تَقُولُ هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» خطاب منه تعالی لجهنم و جواب منها، و قد اختلف فی حقیقة هذا التکلیم و التکلم فقیل: الخطاب و الجواب بلسان الحال و یرده أنه لو کان بلسان الحال لم یختص به تعالی بل کان لکل من یشاهدها علی تلک الحال أن یسألها عن امتلائها فتجیبه بقولها: هل من مزید؟ فلیس لتخصیص الخطاب به تعالی نکتة ظاهرة.
و قیل: حقیقة الخطاب لخزنة جهنم و الجواب منهم و إن کانا نسبا إلی جهنم و فیه أنه خلاف الظاهر لا یصار إلیه إلا بدلیل.
و قیل: الخطاب و الجواب علی ظاهره، و لا دلیل یدل علی عدم الجواز، و قد أخبر الله سبحانه عن تکلیم الأیدی و الأرجل و الجلود و غیرها، و هو الوجه و قد تقدم فی تفسیر سورة فصلت أن العلم و الشعور سار فی جمیع الموجودات.
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و قوله: «هَلِ امْتَلَأْتِ استفهام تقریری، و کذا قوله حکایة عنها: «هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» و لعل إیراد هذا السؤال و الجواب للإشارة إلی أن قهره و عذابه لا یقصر عن الإحاطة بالمجرمین و إیفاء ما یستحقونه من الجزاء قال تعالی: «وَ إِنَّ جَهَنَّمَ لَمُحِیطَةٌ بِالْکافِرِینَ»: التوبة: 49.
و استشکل بأنه مناف لصریح قوله تعالی: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ الآیة و أجیب بأن الامتلاء قد یراد به أنه لا یخلو شی‌ء من طبقاتها من السکنة کما یقال: البلد ممتلئ بأهله.
علی أنه یمکن أن یکون هذا القول منها قبل دخول جمیع أهل النار فیها.
و قیل: الاستفهام فی قوله: «هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» للإنکار و المعنی: لا مزید أی لا مکان فی یزید علی من ألقی فی من المجرمین فقد امتلأت فیکون إشارة إلی ما قضی به فی قوله: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ»: السجدة: 13، و قوله: «هَلِ امْتَلَأْتِ فی معنی أن یقال: «حَقَّ الْقَوْلُ مِنِّی لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ ، و قوله: «هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» تقریر و تصدیق له.
و ربما أید هذا الوجه قوله تعالی قبل: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَ علی تقدیر أن یراد بالقول قوله تعالی: «لَأَمْلَأَنَّ جَهَنَّمَ مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ أَجْمَعِینَ .
قوله تعالی: «وَ أُزْلِفَتِ الْجَنَّةُ لِلْمُتَّقِینَ غَیْرَ بَعِیدٍ» شروع فی وصف حال المتقین یوم القیامة، و الإزلاف التقریب، و «غَیْرَ بَعِیدٍ» علی ما قیل صفة لظرف محذوف و التقدیر فی مکان غیر بعید.
و المعنی: و قربت الجنة یومئذ للمتقین حال کونها فی مکان غیر بعید أی هی بین أیدیهم لا تکلف لهم فی دخولها.
قوله تعالی: «هذا ما تُوعَدُونَ لِکُلِّ أَوَّابٍ حَفِیظٍ» الإشارة إلی ما تقدم من الثواب الموعود، و الأواب من الأوب بمعنی الرجوع، و المراد کثرة الرجوع إلی الله بالتوبة و الطاعة، و الحفیظ هو الذی یدوم علی حفظ ما عهد الله إلیه من أن یترک فیضیع، و قوله: «لِکُلِّ أَوَّابٍ حَفِیظٍ» خبر بعد خبر لهذا أو حال.
قوله تعالی: «مَنْ خَشِیَ الرَّحْمنَ بِالْغَیْبِ وَ جاءَ بِقَلْبٍ مُنِیبٍ بیان لکل أواب و الخشیة بالغیب الخوف من عذاب الله حال کونه غائبا غیر مرئی له، و الإنابة هو
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الرجوع، و المجی‌ء إلی ربه بقلب منیب أن یتم عمره بالإنابة فیأتی ربه بقلب متلبس بالإنابة.
قوله تعالی: «ادْخُلُوها بِسَلامٍ ذلِکَ یَوْمُ الْخُلُودِ» خطاب للمتقین أی یقال لهم:
ادخلوا بسلام أی بسلامة و أمن من کل مکروه و سوء، أو بسلام من الله و ملائکته علیکم، و قوله: «ذلِکَ یَوْمُ الْخُلُودِ» بشری یبشرون بها.
قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ» یمکن أن یکون «فِیها» متعلقا بیشاءون أو بمحذوف هو حال من الموصول، و التقدیر: حال کون ما یشاءون فیها أو من الضمیر المحذوف الراجع إلی الموصول، و التقدیر: ما یشاءونه حال کونه فیها، و الأول أوفق لسعة کرامتهم عند الله سبحانه.
و المحصل: أن أهل الجنة و هم فی الجنة یملکون کل ما تعلقت به مشیتهم و إرادتهم کائنا ما کان من غیر تقیید و استثناء فلهم کلما أمکن أن یتعلق به الإرادة و المشیة لو تعلقت.
و قوله: «وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ» أی و لهم عندنا ما یزید علی ذلک- علی ما یفیده السیاق- و إذ کان لهم کل ما أمکن أن تتعلق به مشیتهم مما یتعلق به علمهم من المطالب و المقاصد فالمزید علی ذلک أمر أعظم مما تتعلق به مشیتهم لکونه فوق ما یتعلق به علمهم من الکمال.
و قیل: المراد بالمزید الزیادة علی ما یشاءون من جنس ما یشتهون فإذا شاءوا رزقا أعطوا منه أکثر مما شاءوا و أفضل و أعجب کما ورد عن بعضهم أنه تمر بهم السحابة فتقول: ما ذا تریدون فأمطره علیکم فلا یریدون شیئا إلا أمطرته علیهم.
و فیه أنه تقیید لإطلاق الکلام من غیر مقید فإن ظاهر قوله: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها» إنهم یملکون کل ما یمکنهم أن یشاءوا لا تملکهم ما شاءوه بالفعل فالمزید وراء ما یمکن أن تتعلق به مشیتهم.
و قیل: المراد أنه یضاعف لهم الحسنة بعشر أمثالها و فیه ما فی سابقه.
قوله تعالی: «وَ کَمْ أَهْلَکْنا قَبْلَهُمْ مِنْ قَرْنٍ هُمْ أَشَدُّ مِنْهُمْ بَطْشاً فَنَقَّبُوا فِی الْبِلادِ هَلْ مِنْ مَحِیصٍ التنقیب السیر، المحیص المحید و المنجا.
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و فی الآیة تذییل الاحتجاج بخلق الإنسان و العلم به و بیان سیره إلی الله بالتخویف و الإنذار نظیر ما جری علیه الکلام فی صدر السورة من الاحتجاج علی المعاد و تذییله بالتخویف و الإنذار فی قوله: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ وَ أَصْحابُ الرَّسِّ وَ ثَمُودُ» إلخ.
و المعنی: و کثیرا ما أهلکنا قبل هؤلاء المشرکین من قرن هم أی أهل ذلک القرن أشد بطشا منهم أی من هؤلاء المشرکین فساروا ببطشهم فی البلاد ففتحوها و تحکموا علیها هل من محید و منجا من إهلاک الله و عذابه؟.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَذِکْری لِمَنْ کانَ لَهُ قَلْبٌ أَوْ أَلْقَی السَّمْعَ وَ هُوَ شَهِیدٌ» القلب ما یعقل به الإنسان فیمیز الحق من الباطل و الخیر من الشر و النافع من الضار، فإذا لم یعقل و لم یمیز فوجوده بمنزلة عدمه إذ ما لا أثر له فوجوده و عدمه سواء، و إلقاء السمع هو الاستماع کأن السمع شی‌ء یلقی إلی المسموع فیناله و یدرکه و الشهید الحاضر المشاهد.
و المعنی: أن فیما أخبرنا به من الحقائق و أشرنا إلیه من قصص الأمم الهالکة لذکری یتذکر بها من کان یتعقل فیدرک الحق و یختار ما فیه خیره و نفعه أو استمع إلی حق القول و لم یشتغل عنه بغیره و الحال أنه شاهد حاضر یعی ما یسمعه.
و التردید بین من کان له قلب و من استمع شهیدا لمکان أن المؤمن بالحق أحد رجلین إما رجل ذو عقل یمکنه أن یتناول الحق فیتفکر فیه و یری ما هو الحق فیذعن به، و إما رجل لا یقوی علی التفکر حتی یمیز الحق و الخیر و النافع فعلیه أن یستمع القول فیتبعه، و أما من لا قلب له یعقل به و لا یسمع شهیدا علی ما یقال له و یلقی إلیه من الرسالة و الإنذار فجاهل متعنت لا قلب له و لا سمع، قال تعالی: «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ»: الملک: 10.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ ما مَسَّنا مِنْ لُغُوبٍ اللغوب التعب و النصب، و المعنی ظاهر.



بحث روائی‌

فی التوحید، بإسناده إلی عمرو بن شمر عن جابر بن یزید قال*: سألت أبا جعفر
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(ع) عن قول الله عز و جل: «أَ فَعَیِینا بِالْخَلْقِ الْأَوَّلِ بَلْ هُمْ فِی لَبْسٍ مِنْ خَلْقٍ جَدِیدٍ» قال: یا جابر تأویل ذلک أن الله عز و جل- إذا أفنی هذا الخلق و هذا العالم- و سکن أهل الجنة الجنة و أهل النار النار- جدد الله عالما غیر هذا العالم- و جدد خلقا من غیر فحولة و لا إناث یعبدونه و یوحدونه- و خلق لهم أرضا غیر هذه الأرض تحملهم، و سماء غیر هذه السماء تظلهم.
لعلک تری أن الله إنما خلق هذا العالم الواحد- أو تری أن الله لم یخلق بشرا غیرکم- بلی و الله لقد خلق ألف ألف عالم و ألف ألف آدم- أنت فی آخر تلک العوالم و أولئک الآدمیین.:
أقول: و روی فی الخصال، الشطر الأول من الحدیث بإسناده عن محمد بن مسلم عنه (ع)
، و لعل المراد بکون ما ذکر تأویل الآیة أنه مما ینطبق علیه.
و عن جوامع الجامع، عن النبی ص*: کاتب الحسنات علی یمین الرجل- و کاتب السیئات علی شماله، و صاحب الیمین أمیر علی صاحب الشمال: فإذا عمل حسنة کتبها صاحب الیمین عشرا- و إذا عمل سیئة قال صاحب الیمین لصاحب الشمال: دعه سبع ساعات لعله یسبح أو یستغفر.
أقول: و فی معناها روایات أخری، و روی ست ساعات بدل سبع ساعات.
و فی نهج البلاغة،: «وَ جاءَتْ کُلُّ نَفْسٍ مَعَها سائِقٌ وَ شَهِیدٌ» سائق یسوقها إلی محشرها و شاهد یشهد علیها بعملها.
و فی المجمع، و روی أبو القاسم الحسکانی بالإسناد عن الأعمش قال*: حدثنا أبو المتوکل التاجر عن أبی السعید الخدری قال: قال رسول الله ص: إذا کان یوم القیامة یقول الله لی و لعلی: ألقیا فی النار من أبغضکما، و أدخلا فی الجنة من أحبکما و ذلک قوله: «أَلْقِیا فِی جَهَنَّمَ کُلَّ کَفَّارٍ عَنِیدٍ».:
أقول: و رواه شیخ الطائفة فی أمالیه، بإسناده عن أبی سعید الخدری عنه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا فی ذکر الموت و ابن أبی حاتم و أبو نعیم فی الحلیة، عن جابر بن عبد الله قال*: سمعت رسول الله ص یقول: إن ابن آدم لفی غفلة عما خلق له- إن الله إذا أراد خلقه قال للملک: اکتب رزقه. اکتب أثره. اکتب 
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أجله شقیا أم سعیدا- ثم یرتفع ذلک الملک و یبعث الله ملکا- فیحفظه حتی یدرک ثم یرتفع ذلک الملک.
ثم یوکل الله به ملکین یکتبان حسناته و سیئاته- فإذا حضره الموت ارتفع ذلک الملکان- و جاء ملک الموت لیقبض روحه- فإذا أدخل قبره رد الروح فی جسده- و جاءه ملکا القبر فامتحناه ثم یرتفعان.
فإذا قامت الساعة انحط علیه ملک الحسنات- و ملک السیئات- فبسطا کتابا معقودا فی عنقه- ثم حضرا معه واحد سائق و آخر شهید. ثم قال رسول الله ص:
إن قدامکم لأمرا عظیما- لا تقدرونه فاستعینوا بالله العظیم.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یَوْمَ نَقُولُ لِجَهَنَّمَ هَلِ امْتَلَأْتِ- وَ تَقُولُ هَلْ مِنْ مَزِیدٍ» قال: هو استفهام لأن الله وعد النار أن یملأها- فتمتلئ النار ثم یقول لها: هَلِ امْتَلَأْتِ و تقول: هَلْ مِنْ مَزِیدٍ؟ علی حد الاستفهام أی لیس فی مزید.
أقول: بناؤه علی کون الاستفهام إنکاریا.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن أنس قال*: قال رسول الله ص: لا تزال جهنم یلقی فیها و تقول: هل من مزید؟ حتی تضع رب العزة فیها قدمه- فینزوی بعضها إلی بعض و تقول: قط قط و عزتک و کرمک.
و لا یزال فی الجنة فضل- حتی ینشئ الله لها خلقا آخر- فیسکنهم فی قصور الجنة.
أقول: وضع القدم علی النار و قولها: قط قط مروی فی روایات کثیرة من طرق أهل السنة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ» قال:
النظر إلی رحمة الله.
و فی الدر المنثور، أخرج البزاز و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و اللالکائی فی السنة و البیهقی فی البعث و النشور عن أنس"* فی قوله تعالی: «وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ» قال:
یتجلی لهم الرب عز و جل.
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و فی الکافی، بعض أصحابنا رفعه عن هشام بن الحکم قال*: قال لی أبو الحسن موسی بن جعفر (ع): یا هشام إن الله یقول فی کتابه: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَذِکْری لِمَنْ کانَ لَهُ قَلْبٌ یعنی عقل.
و فی الدر المنثور، أخرج الخطیب فی تاریخه، عن العوام بن حوشب قال"*: سألت أبا مجلز عن الرجل یجلس- فیضع إحدی رجلیه علی الأخری- فقال: لا بأس به إنما کره ذلک الیهود- زعموا أن الله خلق السماوات و الأرض فی ستة أیام- ثم استراح یوم السبت فجلس تلک الجلسة- فأنزل الله «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ- وَ ما بَیْنَهُما فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ وَ ما مَسَّنا مِنْ لُغُوبٍ .
أقول: و روی هذا المعنی عن الضحاک و قتادة، و روی هذا المعنی المفید فی روضة الواعظین، فی روایة ضعیفة، و أصل تقسیم خلق الأشیاء إلی ستة من أیام الأسبوع واقع فی التوراة، و القرآن و إن کرر ذکر خلق الأشیاء فی ستة أیام لکنه لم یذکر کون هذه الأیام هی أیام الأسبوع و لا لوح إلیه.
و علی هذه الروایات اعتمد من قال: إن الآیة مدنیة، و لا دلالة فی ردها قول الیهود أن تکون نازلة بالمدینة، و فی الآیات المکیة ما تعرض سبحانه فیه لشأن الیهود کما فی سورة الأعراف و غیرها.
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اشارة

فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ الْغُرُوبِ (39) وَ مِنَ اللَّیْلِ فَسَبِّحْهُ وَ أَدْبارَ السُّجُودِ (40) وَ اسْتَمِعْ یَوْمَ یُنادِ الْمُنادِ مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ (41) یَوْمَ یَسْمَعُونَ الصَّیْحَةَ بِالْحَقِّ ذلِکَ یَوْمُ الْخُرُوجِ (42) إِنَّا نَحْنُ نُحْیِی وَ نُمِیتُ وَ إِلَیْنَا الْمَصِیرُ (43)
یَوْمَ تَشَقَّقُ الْأَرْضُ عَنْهُمْ سِراعاً ذلِکَ حَشْرٌ عَلَیْنا یَسِیرٌ (44) نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَقُولُونَ وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِجَبَّارٍ فَذَکِّرْ بِالْقُرْآنِ مَنْ یَخافُ وَعِیدِ (45)
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بیان‌

خاتمة السورة یأمر النبی ص فیها أن یصبر علی ما یقولون مما یرمونه بنحو السحر و الجنون و الشعر، و ما یتعنتون به باستهزاء المعاد و الرجوع إلی الله تعالی فیأمره (ص) بالصبر و أن یعبد ربه بتسبیحه و أن یتوقع البعث بانتظار الصیحة، و أن یذکر بالقرآن من یخاف الله بالغیب.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ الْغُرُوبِ تفریع علی جمیع ما تقدم من إنکار المشرکین للبعث، و من تفصیل القول فی البعث و الحجة علیه، و من وعید المنکرین له المکذبین للنبی ص و تهدیدهم بمثل ما جری علی المکذبین من الأمم الماضیة.
و قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ إلخ، أمر بتنزیهه تعالی عما یقولون مصاحبا للحمد و محصله إثبات جمیل الفعل له و نفی کل نقص و شین عنه تعالی، و التسبیح قبل طلوع الشمس یقبل الانطباق علی صلاة الصبح، و التسبیح قبل الغروب یقبل الانطباق علی صلاة العصر أو علیها و علی صلاة الظهر.
قوله تعالی: «وَ مِنَ اللَّیْلِ فَسَبِّحْهُ وَ أَدْبارَ السُّجُودِ» أی و من اللیل فسبحه فیه، و یقبل الانطباق علی صلاتی المغرب و العشاء.
و قوله: «وَ أَدْبارَ السُّجُودِ» الأدبار جمع دبر و هو ما ینتهی إلیه الشی‌ء و بعده، و کان المراد بأدبار السجود بعد الصلوات فإن السجود آخر الرکعة من الصلاة فینطبق علی التعقیب بعد الصلوات، و قیل: المراد به النوافل بعد الفرائض، و قیل: المراد به الرکعتان أو الرکعات بعد المغرب و قیل: رکعة الوتر فی آخر اللیل.
قوله تعالی: «وَ اسْتَمِعْ یَوْمَ یُنادِ الْمُنادِ مِنْ مَکانٍ قَرِیبٍ فسروا الاستماع بمعان مختلفة و الأقرب أن یکون مضمنا معنی الانتظار و «یَوْمَ یُنادِ الْمُنادِ» مفعوله و المعنی:
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و انتظر یوما ینادی فیه المنادی ملقیا سمعک لاستماع ندائه، و المراد بنداء المنادی نفخ صاحب الصور فی الصور علی ما تفیده الآیة التالیة.
و کون النداء من مکان قریب لإحاطته بهم فیقع فی سمعهم علی نسبة سواء لا تختلف بالقرب و البعد فإنما هو نداء البعث و کلمة الحیاة.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَسْمَعُونَ الصَّیْحَةَ بِالْحَقِّ ذلِکَ یَوْمُ الْخُرُوجِ بیان لیوم ینادی المنادی، و کون الصیحة بالحق لأنها مقضیة قضاء محتوما کما مر فی قوله: «وَ جاءَتْ سَکْرَةُ الْمَوْتِ بِالْحَقِ الآیة.
و قوله: «ذلِکَ یَوْمُ الْخُرُوجِ أی یوم الخروج من القبور کما قال تعالی: «یَوْمَ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ سِراعاً»: المعارج: 43.
قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نُحْیِی وَ نُمِیتُ وَ إِلَیْنَا الْمَصِیرُ» المراد بالإحیاء إفاضة الحیاة علی الأجساد المیتة فی الدنیا، و بالإماتة الإماتة فی الدنیا و هی النقل إلی عالم القبر، و بقوله: «وَ إِلَیْنَا الْمَصِیرُ» الإحیاء بالبعث فی الآخرة علی ما یفیده السیاق.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَشَقَّقُ الْأَرْضُ عَنْهُمْ سِراعاً ذلِکَ حَشْرٌ عَلَیْنا یَسِیرٌ» أصل «تَشَقَّقُ تتشقق أی تتصدع عنهم فیخرجون منها مسارعین إلی الداعی.
و قوله: «ذلِکَ حَشْرٌ عَلَیْنا یَسِیرٌ» أی ما ذکرنا من خروجهم من القبور المنشقة عنهم سراعا جمع لهم علینا یسیر.
قوله تعالی: «نَحْنُ أَعْلَمُ بِما یَقُولُونَ وَ ما أَنْتَ عَلَیْهِمْ بِجَبَّارٍ فَذَکِّرْ بِالْقُرْآنِ مَنْ یَخافُ وَعِیدِ» فی مقام التعلیل لقوله: «فَاصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ الآیة، و الجبار المتسلط الذی یجبر الناس علی ما یرید.
و المعنی: فاصبر علی ما یقولون و سبح بحمد ربک و انتظر البعث فنحن أعلم بما یقولون سنجزیهم بما عملوا و لست أنت بمتسلط جبار علیهم حتی تجبرهم علی ما تدعوهم إلیه من الإیمان بالله و الیوم الآخر و إذا کانت حالهم هذه الحال فذکر بالقرآن من یخاف وعیدی.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی فی الأوسط، و ابن عساکر عن جریر بن عبد الله عن النبی ص: فی قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ- قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ الْغُرُوبِ قبل طلوع الشمس صلاة الصبح، و قبل الغروب صلاة العصر.
و فی المجمع، روی عن أبی عبد الله (ع)* أنه سئل عن قوله: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ- قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ الْغُرُوبِ فقال: تقول حین تصبح و حین تمسی عشر مرات:
لا إله إلا الله وحده لا شریک له- له الملک و له الحمد و هو علی کل شی‌ء قدیر.
أقول: هو مأخوذ من إطلاق التسبیح فی الآیة و إن کان خصوص مورده صلاتی الصبح و العصر فلا منافاة.
و فی الکافی، بإسناده عن حریز عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: قلت:
«وَ أَدْبارَ السُّجُودِ» قال: رکعات بعد المغرب.:
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، بإسناده عن ابن أبی نصر عن الرضا (ع) و لفظه قال: أربع رکعات بعد المغرب 
و فی الدر المنثور، أخرج مسدد فی مسنده، و ابن المنذر و ابن مردویه عن علی بن أبی طالب قال*: سألت رسول الله ص عن أدبار النجوم و السجود- فقال: أدبار السجود الرکعتان بعد المغرب، و أدبار النجوم الرکعتان قبل الغداة:.
أقول: و روی مثله عن ابن عباس و عمر عنه (ص)، و أسنده فی مجمع البیان، إلی الحسن بن علی (ع) أیضا عن النبی ص 
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَذَکِّرْ بِالْقُرْآنِ مَنْ یَخافُ وَعِیدِ» قال:
ذکر یا محمد ما وعدناه من العذاب.
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(51) سورة الذاریات مکیة و هی ستون آیة (60)





[سورة الذاریات (51): الآیات 1 الی 19]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً (1) فَالْحامِلاتِ وِقْراً (2) فَالْجارِیاتِ یُسْراً (3) فَالْمُقَسِّماتِ أَمْراً (4)
إِنَّما تُوعَدُونَ لَصادِقٌ (5) وَ إِنَّ الدِّینَ لَواقِعٌ (6) وَ السَّماءِ ذاتِ الْحُبُکِ (7) إِنَّکُمْ لَفِی قَوْلٍ مُخْتَلِفٍ (8) یُؤْفَکُ عَنْهُ مَنْ أُفِکَ (9)
قُتِلَ الْخَرَّاصُونَ (10) الَّذِینَ هُمْ فِی غَمْرَةٍ ساهُونَ (11) یَسْئَلُونَ أَیَّانَ یَوْمُ الدِّینِ (12) یَوْمَ هُمْ عَلَی النَّارِ یُفْتَنُونَ (13) ذُوقُوا فِتْنَتَکُمْ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تَسْتَعْجِلُونَ (14)
إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ (15) آخِذِینَ ما آتاهُمْ رَبُّهُمْ إِنَّهُمْ کانُوا قَبْلَ ذلِکَ مُحْسِنِینَ (16) کانُوا قَلِیلاً مِنَ اللَّیْلِ ما یَهْجَعُونَ (17) وَ بِالْأَسْحارِ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ (18) وَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ (19)



بیان‌

کانت الدعوة النبویة تدعو الوثنیة إلی توحید الربوبیة و إن الله تعالی هو ربهم و رب کل شی‌ء، و کانت الدعوة من طریق الإنذار و التبشیر و خاصة بالإنذار و کان 
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الإنذار بعذاب الله فی الدنیا للمکذبین عذاب الاستئصال، و فی الآخرة بالعذاب الخالد یوم القیامة و هو العمدة فی نجاح الدعوة إذ لو لا الحساب و الجزاء یوم القیامة کان الإیمان بالوحدانیة و النبوة لغی لا أثر له.
و المشرکون باتخاذهم آلهة دون الله سبحانه شددوا الإنکار لأصول التوحید و النبوة و المعاد، و کانوا یتعنتون بإنکار المعاد و الإصرار علی نفیه و الاستهزاء به من أی طریق ممکن لما یرون أن فی بطلانه بطلان الأصلین الآخرین.
و السورة تذکر المعاد و إنکارهم له فتبدأ به و تختم علیه لکن لا من حیث نفسه کما جری علیه الکلام فی مواضع من کلامه بل من حیث إنه یوم الجزاء و إن الله الذی وعدهم به هو ربهم و هو الذی وعدهم به و وعده صدق لا ریب فیه.
و لذلک لما انساق الکلام إلی الاحتجاج علیه احتجت بأدلة التوحید من آیات الأرض و السماء و الأنفس و ما عاقب الله به الأمم الماضین إثر دعوتهم إلی التوحید و تکذیبهم لرسله، و لیس إلا لیثبت بها التوحید فیثبت به یوم الجزاء الذی وعده الله و الله لا یخلف المیعاد و أخبرت به الدعوة النبویة فیندفع بذلک إنکارهم للجزاء و قد توسلوا بذلک إلی إبطال دین التوحید و رسالة الرسول لصیرورة الإیمان به لغوا لا أثر له کما تقدمت الإشارة إلیه.
و السورة مکیة لشهادة سیاق آیاتها علیه و لم یختلف فی ذلک أحد، و من غرر آیاتها قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ .
و الفصل الذی أوردناه من الآیات مفتتح الکلام یذکر فیه أن الجزاء الذی وعدوه صدق و إنکارهم له و تعنتهم بذلک تخرص ثم یصف یوم الجزاء و حال المتقین و المنکرین فیه.
قوله تعالی: «وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً فَالْحامِلاتِ وِقْراً فَالْجارِیاتِ یُسْراً فَالْمُقَسِّماتِ أَمْراً» الذاریات جمع الذاریة من قولهم: ذرت الریح التراب تذروه ذروا إذا أطارته و الوقر بالکسر فالسکون ثقل الحمل فی الظهر أو فی البطن.
و فی الآیات إقسام بعد إقسام یفید التأکید بعد التأکید للمقسم علیه و هو الجزاء علی الأعمال فقوله: «وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً» إقسام بالریاح المثیرة للتراب، و قوله:
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فَالْحامِلاتِ وِقْراً» بالفاء المفیدة للتأخیر و الترتیب معطوف علی الذاریات و إقسام بالسحب الحاملة لثقل الماء، و قوله: «فَالْجارِیاتِ یُسْراً» عطف علیه و إقسام بالسفن الجاریة فی البحار بیسر و سهولة.
و قوله: «فَالْمُقَسِّماتِ أَمْراً» عطف علی ما سبقه و إقسام بالملائکة الذین یعملون بأمره فیقسمونه باختلاف مقاماتهم فإن أمر ذی العرش بالخلق و التدبیر واحد فإذا حمله طائفة من الملائکة علی اختلاف أعمالهم انشعب الأمر و تقسم بتقسمهم ثم إذا حمله طائفة هی دون الطائفة الأولی تقسم ثانیا بتقسمهم و هکذا حتی ینتهی إلی الملائکة المباشرین للحوادث الکونیة الجزئیة فینقسم بانقسامها و یتکثر بتکثرها.
و الآیات الأربع- کما تری- تشیر إلی عامة التدبیر حیث ذکرت أنموذجا مما یدبر به الأمر فی البر و هو الذاریات ذروا، و أنموذجا مما یدبر به الأمر فی البحر و هو الجاریات یسرا و أنموذجا مما یدبر به الأمر فی الجو و هو الحاملات وقرا، و تمم الجمیع بالملائکة الذین هم وسائد التدبیر و هم المقسمات أمرا.
فالآیات فی معنی أن یقال: أقسم بعامة الأسباب التی یتمم بها أمر التدبیر فی العالم أن کذا کذا، و قد ورد من طرق الخاصة و العامة عن علی علیه أفضل السلام تفسیر الآیات الأربع بما تقدم.
و عن الفخر الرازی فی التفسیر الکبیر، أن الأقرب حمل الآیات الأربع جمیعا علی الریاح فإنها کما تذرو التراب ذروا تحمل السحب الثقال و تجری فی الجو بیسر و تقسم السحب علی الأقطار من الأرض.
و الحق أن ما استقربه بعید، و ما تقدم من المعنی أبلغ مما ذکره.
قوله تعالی: «إِنَّما تُوعَدُونَ لَصادِقٌ وَ إِنَّ الدِّینَ لَواقِعٌ «ما» موصولة، و الضمیر العائد إلیها محذوف أی الذین توعدونه، أو مصدریة، و «تُوعَدُونَ من الوعد کما یؤیده قوله: «وَ إِنَّ الدِّینَ لَواقِعٌ الشامل لمطلق الجزاء، و قیل: من الإیعاد کما یؤیده قوله: «فَذَکِّرْ بِالْقُرْآنِ مَنْ یَخافُ وَعِیدِ»: ق- 45.
وعد الوعد صادقا من المجاز فی النسبة کما فی قوله: «فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ»: الحاقة:
21 أو الصادق بمعنی ذو صدق کما قیل بمثله فی قوله: «فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ» و الدین الجزاء.
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و کیف کان فقوله: «إِنَّما تُوعَدُونَ لَصادِقٌ جواب القسم، و قوله: «وَ إِنَّ الدِّینَ لَواقِعٌ معطوف علیه بمنزلة التفسیر، و المعنی أقسم بکذا و کذا أن الذی توعدونه- و هو الذی یعدهم القرآن أو النبی ص بما أنزل إلیه- من یوم البعث و أن الله سیجزیهم فیه بأعمالهم إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا لصادق، و إن الجزاء لواقع.
قوله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الْحُبُکِ الحبک بمعنی الحسن و الزینة، و بمعنی الخلق المستوی، و یأتی جمعا لحبیکة أو حباک بمعنی الطریقة کالطرائق التی تظهر علی الماء إذا تثنی و تکسر من مرور الریاح علیه.
و المعنی علی الأول: أقسم بالسماء ذات الحسن و الزینة نظیر قوله تعالی: «إِنَّا زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِزِینَةٍ الْکَواکِبِ»: الصافات: 6، و علی الثانی: أقسم بالسماء ذات الخلق المستوی نظیر قوله: «وَ السَّماءَ بَنَیْناها بِأَیْدٍ»: الآیة 47 من السورة و علی الثالث أقسم بالسماء ذات الطرائق نظیر قوله: «وَ لَقَدْ خَلَقْنا فَوْقَکُمْ سَبْعَ طَرائِقَ» المؤمنون: 17.
و لعل المعنی الثالث أظهر لمناسبته لجواب القسم الذی هو اختلاف الناس و التشتت طرائقهم کما أن الأقسام السابقة: «وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً» إلخ کانت مشترکة فی معنی الجری و السیر مناسبة لجوابها: «إِنَّما تُوعَدُونَ إلخ المتضمن لمعنی الرجوع إلی الله و السیر إلیه.
قوله تعالی: «إِنَّکُمْ لَفِی قَوْلٍ مُخْتَلِفٍ یُؤْفَکُ عَنْهُ مَنْ أُفِکَ القول المختلف ما یتناقض و یدفع بعضه بعضا و حیث إن الکلام فی إثبات صدق القرآن أو الدعوة أو النبی ص فیما وعدهم من أمر البعث و الجزاء فالمراد بالقول المختلف- علی الأقرب- قولهم المختلف فی أمر القرآن لغرض إنکار ما یثبته فتارة یقولون: إنه سحر و الجائی به ساحر، و تارة یقولون: زجر و الجائی به مجنون، و تارة یقولون: إلقاء شیاطین الجن و الجائی به کاهن، و تارة یقولون: شعر و الجائی به شاعر، و تارة أنه افتراء، و تارة یقولون إنما یعلمه بشر، و تارة یقولون: أساطیر الأولین اکتتبها.
و قوله: «یُؤْفَکُ عَنْهُ مَنْ أُفِکَ الإفک الصرف، و ضمیر «عَنْهُ إلی الکتاب 
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من حیث اشتماله علی وعد البعث و الجزاء، و المعنی: یصرف عن القرآن من صرف، و قیل: الضمیر للنبی ص و المعنی: یصرف عن الإیمان به من صرف، و قد عرفت أن المعنی السابق أوفق للسیاق و إن کان مآل المعنیین واحدا.
و حکی عن بعضهم أن ضمیر «عَنْهُ لما توعدون أو للدین أقسم تعالی أولا بالذاریات و غیرها علی أن البعث و الجزاء حق ثم أقسم بالسماء علی أنهم فی قول مختلف فی وقوعه فمنهم شاک و منهم جاحد ثم قال تعالی: یؤفک عن الإقرار بأمر البعث و الجزاء من هو مأفوک. و هذا الوجه قریب من الوجه السابق.
و عن بعضهم: أن الضمیر لقول مختلف و «عن» للتعلیل کما فی قوله تعالی: «وَ ما نَحْنُ بِتارِکِی آلِهَتِنا عَنْ قَوْلِکَ»: هود: 53 فیکون الجملة صفة لقول و المعنی: أنکم لفی قول مختلف یؤفک بسببه من أفک، و هو وجه حسن.
و قیل: الضمیر فی «إِنَّکُمْ للمسلم و الکافر جمیعا فیکون المراد بالقول المختلف قول المسلمین بوقوع البعث و الجزاء و قول الکفار بعدم الوقوع. و لعل السیاق لا یلائمه و قیل: بعض وجوه أخر ردیئة لا جدوی فی التعرض له.
قوله تعالی: «قُتِلَ الْخَرَّاصُونَ الَّذِینَ هُمْ فِی غَمْرَةٍ ساهُونَ یَسْئَلُونَ أَیَّانَ یَوْمُ الدِّینِ أصل الخرص القول بالظن و التخمین من غیر علم، و لکون القول بغیر علم فی خطر من الکذب یسمی الکذاب خراصا، و الأشبه أن یکون المراد بالخراصین فی الآیة القوالین من غیر علم و دلیل و هم الخائضون فی أمر البعث و الجزاء المنکرون له بغیر علم.
و فی قوله: «قُتِلَ الْخَرَّاصُونَ دعاء علیهم بالقتل و هو کنایة عن نوع من الطرد و الحرمان من الفلاح و إلیه یئول قول من فسره باللعن.
و قوله: «الَّذِینَ هُمْ فِی غَمْرَةٍ ساهُونَ الغمرة- کما ذکر الراغب- معظم الماء الساتر لمقرها، و جعل مثلا للجهالة التی تغمر صاحبها، و المراد بالسهو- کما قیل- مطلق الغفلة.
و معنی الآیة و هی تصف الخراصین: الذین هم فی جهالة أحاطت بهم غافلون عن حقیقة ما أخبروا به.
و قوله: «یَسْئَلُونَ أَیَّانَ یَوْمُ الدِّینِ ضمیر الجمع للخراصین قول قالوه علی طریق الاستعجال استهزاء کقولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: یس- 48.
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و السؤال بأیان- الموضوعة للسؤال عن زمان مدخولها- عن یوم الدین و هو ظاهر فی الزمان إنما هو بعنایة أن یوم الدین لکونه موعودا ملحق بالزمانیات فیسأل عنه کما یسأل عن الزمانیات بأیان و متی کما یقال: متی یوم العید لکونه ذا شأن ملحقا لذلک بالزمانیات کذا قیل.
و یمکن أن یکون من التوسع فی معنی الظرفیة بأن یعد أوصاف الظرف الخاصة به ظرفا توسعا فیکون السؤال عن زمان الزمان سؤالا عن أنه بعد أی زمان أو قبل أی زمان؟ کما یقال: متی یوم العید؟ فیجاب بأنه بعد عشرة أیام مثلا أو قبل یوم کذا، و هو توسع جار فی العرف غیر مختص بکلام العرب، و فی القرآن منه شی‌ء کثیر.
قوله تعالی: «یَوْمَ هُمْ عَلَی النَّارِ یُفْتَنُونَ ضمیر الجمع للخراصین، و الفتن فی الأصل إدخال الذهب النار لیظهر جودته ثم استعمل فی مطلق الإحراق و التعذیب، و الظرف متعلق بفعل محذوف أو مبتدأ، و الآیة جواب عن سؤالهم عدل فیه عن بیان وقت یوم الدین إلی بیان صفته و الإشارة إلی حالهم فیه لما أن وقته من الغیب الذی لا یعلمه إلا الله قال تعالی: «لا یُجَلِّیها لِوَقْتِها إِلَّا هُوَ».
و تقدیر الآیة و معناها: یقع یوم الدین أو هو واقع یوم هم أی الخراصون فی النار یعذبون أو یحرقون.
قوله تعالی: «ذُوقُوا فِتْنَتَکُمْ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تَسْتَعْجِلُونَ حکایة خطاب منه تعالی أو من الملائکة بأمره للخراصین و هم یفتنون علی النار یومئذ.
و المعنی: یقال لهم ذوقوا العذاب الذی یخصکم. هذا العذاب هو الذی کنتم تستعجلون به إذ تقولون استعجالا و استهزاء: أیان یوم الدین.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ عُیُونٍ بیان لحال المتقین یوم الدین بعد وصف حال أولئک الخراصین.
و تنکیر جنات و عیون للإشارة إلی عظم قدرها کأنها بحیث لا یقدر الواصفون علی وصفها، و قد ألحقت العیون بالجنات فی ظرفیتها توسعا.
قوله تعالی: «آخِذِینَ ما آتاهُمْ رَبُّهُمْ إِنَّهُمْ کانُوا قَبْلَ ذلِکَ مُحْسِنِینَ أی قابلین ما
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أعطاهم ربهم الرءوف بهم راضین عنه و بما أعطاهم کما یفیده خصوص التعبیر بالأخذ و الإیتاء و نسبة الإیتاء إلی ربهم.
و قوله: «إِنَّهُمْ کانُوا قَبْلَ ذلِکَ مُحْسِنِینَ تعلیل لما تقدمه أی إن حالهم تلک الحال لأنهم کانوا قبل ذلک أی فی الدنیا ذوی إحسان فی أعمالهم أی ذوی أعمال حسنة.
قوله تعالی: «کانُوا قَلِیلًا مِنَ اللَّیْلِ ما یَهْجَعُونَ الآیات تفسیر لإحسانهم، و الهجوع النوم فی اللیل و قیل: النوم القلیل.
و یمکن أن تکون: ما زائدة و «یَهْجَعُونَ خبر کانوا، و «قَلِیلًا» ظرفا متعلقا به أی فی زمان قلیل أو صفة لمفعول مطلق محذوف أی هجوعا قلیلا و «مِنَ اللَّیْلِ متعلقا بقلیلا و المعنی: کانوا ینامون فی زمان قلیل من اللیل أو ینامون اللیل نوما قلیلا.
و أن تکون موصولة و الضمیر العائد إلیها محذوفا و «قَلِیلًا» خبر کانوا و الموصول فاعله و المعنی: کانوا قلیلا من اللیل الذی یهجعون فیه.
و أن تکون مصدریة و المصدر المسبوک منها و من مدخولها فاعلا لقوله: «قَلِیلًا» و هو خبر «کانُوا».
و علی أی حال فالقلیل من اللیل إما مأخوذ بالقیاس إلی مجموع زمان کل لیلة فیفید أنهم یهجعون کل لیلة زمانا قلیلا منها و یصلون أکثرها، و إما مأخوذ بالقیاس إلی مجموع اللیالی فیفید أنهم یهجعون فی قلیل من اللیالی و یقومون للصلاة فی أکثرها أی لا یفوتهم صلاة اللیل إلا فی قلیل من اللیالی.
قوله تعالی: «وَ بِالْأَسْحارِ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ أی یسألون الله المغفرة لذنوبهم، و قیل: المراد بالاستغفار الصلاة و هو کما تری.
قوله تعالی: «وَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ الآیتان السابقتان تبینان خاصة سیرتهم فی جنب الله سبحانه و هی قیام اللیل و الاستغفار بالأسحار و هذه الآیة تبین خاصة سیرتهم فی جنب الناس و هی إیتاء السائل و المحروم.
و تخصیص حق السائل و المحروم بأنه فی أموالهم- مع أنه لو ثبت فإنما یثبت فی کل مال- دلیل علی أن المراد أنهم یرون بصفاء فطرتهم أن فی أموالهم حقا لهما فیعملون بما یعملون نشرا للرحمة و إیثارا للحسنة.
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و السائل هو الذی یسأل العطیة بإظهار الفاقة و المحروم هو الذی حرم الرزق فلم ینجح سعیه فی طلبه و لا یسأل تعففا.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن جمیل عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً» فقال: إن ابن الکوا سأل أمیر المؤمنین (ع)- عن «الذَّارِیاتِ ذَرْواً» قال: الریح، و عن «فَالْحامِلاتِ وِقْراً» فقال: هی السحاب، و عن «فَالْجارِیاتِ یُسْراً» فقال: هی السفن، و عن «فَالْمُقَسِّماتِ أَمْراً» فقال: الملائکة.
أقول: و الحدیث مروی من طرق أهل السنة أیضا کما فی روح المعانی.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و الفاریابی و سعید بن منصور و الحارث بن أبی أسامة و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن الأنباری فی المصاحف، و الحاکم و صححه و البیهقی فی شعب الإیمان، من طرق عن علی بن أبی طالب فی قوله: «وَ الذَّارِیاتِ ذَرْواً» قال: الریاح «فَالْحامِلاتِ وِقْراً» قال: السحاب «فَالْجارِیاتِ یُسْراً» قال:
السفن «فَالْمُقَسِّماتِ أَمْراً» قال: الملائکة.
و فی المجمع، قال أبو جعفر و أبو عبد الله (ع): لا یجوز لأحد أن یقسم إلا بالله تعالی، و الله یقسم بما شاء من خلقه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن منیع عن علی بن أبی طالب أنه سئل عن قوله:
«وَ السَّماءِ ذاتِ الْحُبُکِ قال: ذات الخلق الحسن:.
أقول: و روی مثله فی المجمع، و لفظه: و قیل: ذات الحسن و الزینة: عن علی (ع) و فی جوامع الجامع، و لفظه: و عن علی (ع): حسنها و زینتها.
و فی بعض الأخبار: فی قوله تعالی: «إِنَّکُمْ لَفِی قَوْلٍ مُخْتَلِفٍ- یُؤْفَکُ عَنْهُ مَنْ أُفِکَ تطبیقه علی الولایة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «کانُوا قَلِیلًا مِنَ اللَّیْلِ ما یَهْجَعُونَ و قیل معناه: کانوا أقل لیلة تمر بهم إلا صلوا فیها: و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
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و فیه، فی قوله تعالی: «وَ بِالْأَسْحارِ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ و قال أبو عبد الله (ع):
کانوا یستغفرون الله فی الوتر سبعین مرة فی السحر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أنس قال*: قال رسول الله ص: إن آخر اللیل فی التهجد أحب إلی من أوله- لأن الله یقول: «وَ بِالْأَسْحارِ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ .
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عمر عن النبی ص فی قوله: «وَ بِالْأَسْحارِ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ قال: یصلون.
أقول: لعل تفسیر الاستغفار بالصلاة من جهة اشتمال الوتر علیه کإرادة الصلاة من القرآن فی قوله: «وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً»: إسراء: 78.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ قال:
السائل الذی یسأل، و المحروم الذی قد منع کده.
و فی التهذیب، بإسناده عن صفوان الجمال عن أبی عبد الله (ع)* فی الآیة قال:
المحروم المحارف- الذی قد حرم کد یده فی الشراء و البیع.
قال: و فی روایة أخری عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) قال: المحروم الرجل لیس بعقله بأس- و لا یبسط له فی الرزق و هو محارف.



[سورة الذاریات (51): الآیات 20 الی 51]





اشارة

وَ فِی الْأَرْضِ آیاتٌ لِلْمُوقِنِینَ (20) وَ فِی أَنْفُسِکُمْ أَ فَلا تُبْصِرُونَ (21) وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ (22) فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ (23) هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ الْمُکْرَمِینَ (24)
إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ قَوْمٌ مُنْکَرُونَ (25) فَراغَ إِلی أَهْلِهِ فَجاءَ بِعِجْلٍ سَمِینٍ (26) فَقَرَّبَهُ إِلَیْهِمْ قالَ أَ لا تَأْکُلُونَ (27) فَأَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً قالُوا لا تَخَفْ وَ بَشَّرُوهُ بِغُلامٍ عَلِیمٍ (28) فَأَقْبَلَتِ امْرَأَتُهُ فِی صَرَّةٍ فَصَکَّتْ وَجْهَها وَ قالَتْ عَجُوزٌ عَقِیمٌ (29)
قالُوا کَذلِکَ قالَ رَبُّکِ إِنَّهُ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ (30) قالَ فَما خَطْبُکُمْ أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ (31) قالُوا إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ (32) لِنُرْسِلَ عَلَیْهِمْ حِجارَةً مِنْ طِینٍ (33) مُسَوَّمَةً عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُسْرِفِینَ (34)
فَأَخْرَجْنا مَنْ کانَ فِیها مِنَ الْمُؤْمِنِینَ (35) فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ (36) وَ تَرَکْنا فِیها آیَةً لِلَّذِینَ یَخافُونَ الْعَذابَ الْأَلِیمَ (37) وَ فِی مُوسی إِذْ أَرْسَلْناهُ إِلی فِرْعَوْنَ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ (38) فَتَوَلَّی بِرُکْنِهِ وَ قالَ ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ (39)
فَأَخَذْناهُ وَ جُنُودَهُ فَنَبَذْناهُمْ فِی الْیَمِّ وَ هُوَ مُلِیمٌ (40) وَ فِی عادٍ إِذْ أَرْسَلْنا عَلَیْهِمُ الرِّیحَ الْعَقِیمَ (41) ما تَذَرُ مِنْ شَیْ‌ءٍ أَتَتْ عَلَیْهِ إِلاَّ جَعَلَتْهُ کَالرَّمِیمِ (42) وَ فِی ثَمُودَ إِذْ قِیلَ لَهُمْ تَمَتَّعُوا حَتَّی حِینٍ (43) فَعَتَوْا عَنْ أَمْرِ رَبِّهِمْ فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ وَ هُمْ یَنْظُرُونَ (44)
فَمَا اسْتَطاعُوا مِنْ قِیامٍ وَ ما کانُوا مُنْتَصِرِینَ (45) وَ قَوْمَ نُوحٍ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ (46) وَ السَّماءَ بَنَیْناها بِأَیْدٍ وَ إِنَّا لَمُوسِعُونَ (47) وَ الْأَرْضَ فَرَشْناها فَنِعْمَ الْماهِدُونَ (48) وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ (49)
فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ إِنِّی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ مُبِینٌ (50) وَ لا تَجْعَلُوا مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ إِنِّی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ مُبِینٌ (51)
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بیان‌

تشیر الآیات إلی عدة من آیات الله الدالة علی وحدانیته فی الربوبیة و رجوع أمر التدبیر فی الأرض و السماء و الناس و أرزاقهم إلیه، و لازمه إمکان نزول الدین الإلهی من طریق الرسالة بل وجوبه، و لازمه صدق الدعوة النبویة فیما تضمنته من وعد البعث و الجزاء و إن ما یوعدون لصادق و إن الدین لواقع، و قد مرت إشارة إلی خصوصیة سلوک السورة فی احتجاجها فی البیان السابق.
قوله تعالی: «وَ فِی الْأَرْضِ آیاتٌ لِلْمُوقِنِینَ الاستنتاج الآتی فی آخر هذه الآیات فی قوله: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ إلی أن قال- وَ لا تَجْعَلُوا مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» الآیة، یشهد علی أن سوق هذه الآیات و الدلائل لإثبات وحدانیته تعالی فی الربوبیة لا لإثبات أصل وجوده أو انتهاء الخلق إلیه و نحو ذلک.
و فی الآیة إشارة إلی ما تتضمنه الأرض من عجائب الآیات الدالة علی وحدة التدبیر القائمة بوحدانیة مدبره من بر و بحر و جبال و تلال و عیون و أنهار و معادن و منافعها المتصلة بعضها ببعض الملاءمة بعضها لبعض ینتفع بها ما علیها من النبات و الحیوان فی نظام واحد مستمر من غیر اتفاق و صدفة، لائح علیها آثار القدرة و العلم و الحکم دال علی أن خلقها و تدبیر أمرها ینتهی إلی خالق مدبر قادر علیم حکیم.
فأی جانب قصد من جوانبها و أیة وجهة ولیت من جهات التدبیر العام الجاری فیها کانت آیة بینة و برهانا ساطعا علی وحدانیة ربها لا شریک له ینجلی فیه الحق لأهل الیقین ففیها آیات للموقنین.
قوله تعالی: «وَ فِی أَنْفُسِکُمْ أَ فَلا تُبْصِرُونَ معطوف علی قوله: «فِی الْأَرْضِ أی و فی أنفسکم آیات ظاهرة لمن أبصر إلیها و رکز النظر فیها أ فلا تبصرون.
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و الآیات التی فی النفوس منها ما هی فی ترکب الأبدان من أعضائها و أعضاء أعضائها حتی ینتهی إلی البسائط و ما لها من عجائب الأفعال و الآثار المتحدة فی عین تکثرها المدبرة جمیعا لمدبر واحد، و ما یعرضها من مختلف الأحوال کالجنینیة و الطفولیة و الرهاق و الشباب و الشیب.
و منها ما هی من حیث تعلق النفوس أعنی الأرواح بها کالحواس من البصر و السمع و الذوق و الشم و اللمس التی هی الطرق الأولیة لاطلاع النفوس علی الخارج لتمیز بذلک الخیر من الشر و النافع من الضار لتسعی إلی ما فیه کمالها و تهرب مما لا یلائمها، و فی کل منها نظام وسیع جار فیه منفصل بذاته عن غیره کالبصر لا خبر عنده عما یعمله السمع بنظامه الجاری فیه و هکذا، و الجمیع مع هذا الانفصال و التقطع مؤتلفة تعمل تحت تدبیر مدبر واحد هو النفس المدبرة و الله من ورائهم محیط.
و من هذا القبیل سائر القوی المنبعثة عن النفوس فی الأبدان کالقوة الغضبیة و القوة الشهویة و ما لها من اللواحق و الفروع فإنها علی ما للواحد منها بالنسبة إلی غیره من البینونة و انفصال النظام الجاری فیه عن غیره واقعة تحت تدبیر مدبر واحد تتعاضد جمیع شعبها و تأتلف لخدمته.
و نظام التدبیر الذی لکل من هذه المدبرات إنما وجد له حینما وجد و أول ما ظهر من غیر فصل فلیس مما عملت فیه خیرته و أوجده هو لنفسه عن فکر و رویة أو بغیره فنظام تدبیره کنفسه من صانع صنعه و ألزمه نظامه بتدبیره.
و منها الآیات الروحانیة الواقعة فی عالم النفوس الظاهرة لمن رجع إلیها و راقب الله سبحانه فیها من آیات الله التی لا یسعها وصف الواصفین و ینفتح بها باب الیقین و تدرج المتطلع علیها فی زمرة الموقنین فیری ملکوت السماوات و الأرض کما قال تعالی:
«وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75.
قوله تعالی: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ قیل: المراد بالسماء جهة العلو فإن کل ما علاک و أظلک فهو سماء لغة، و المراد بالرزق المطر الذی ینزله الله علی الأرض فیخرج به أنواع ما یقتاتونه و یلبسونه و ینتفعون به و قد قال تعالی: «وَ ما أَنْزَلَ اللَّهُ مِنَ السَّماءِ مِنْ رِزْقٍ فَأَحْیا بِهِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها»: الجاثیة: 5، فسمی المطر رزقا فالمراد بالرزق سببه أو بتقدیر مضاف أی سبب رزقکم.
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و قیل: المراد أسباب الرزق السماویة من الشمس و القمر و الکواکب و اختلاف المطالع و المغارب الراسمة للفصول الأربعة و توالی اللیل و النهار و هی جمیعا أسباب الرزق فالکلام علی تقدیر مضاف أی أسباب رزقکم أو فیه تجوز بدعوی أن وجود الأسباب فیها وجود ذوات الأسباب.
و قیل: المراد بکون الرزق فیها کون تقدیره فیها، أو أن الأرزاق مکتوبة فی اللوح المحفوظ فیها.
و یمکن أن یکون المراد به عالم الغیب فإن الأشیاء و منها الأرزاق تنزل من عند الله سبحانه و قد صرح بذلک فی أشیاء کقوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر: 6، و قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ»: الحدید: 25، و قوله علی نحو العموم: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر:
21، و المراد بالرزق کل ما ینتفع به الإنسان فی بقائه من مأکل و مشرب و ملبس و مسکن و منکح و ولد و علم و قوة و غیر ذلک.
و قوله: «وَ ما تُوعَدُونَ عطف علی «رِزْقُکُمْ» الظاهر أن المراد به الجنة لقوله تعالی: «عِنْدَها جَنَّةُ الْمَأْوی : النجم: 15، و قول بعضهم: إن المراد به الجنة و النار أو الثواب و العقاب لا یلائمه قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا وَ اسْتَکْبَرُوا عَنْها لا تُفَتَّحُ لَهُمْ أَبْوابُ السَّماءِ وَ لا یَدْخُلُونَ الْجَنَّةَ حَتَّی یَلِجَ الْجَمَلُ فِی سَمِّ الْخِیاطِ» الأعراف: 40.
نعم تکرر فی القرآن نسبة نزول العذاب الدنیوی إلی السماء کقوله: «فَأَنْزَلْنا عَلَی الَّذِینَ ظَلَمُوا رِجْزاً مِنَ السَّماءِ»: البقرة: 59، و غیر ذلک.
و عن بعضهم أن قوله: «وَ ما تُوعَدُونَ مبتدأ خبره قوله: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌ و الواو للاستئناف و هو معنی بعید عن الفهم.
قوله تعالی: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ مِثْلَ ما أَنَّکُمْ تَنْطِقُونَ النطق التکلم و ضمیر «إِنَّهُ راجع إلی ما ذکر من کون الرزق و ما توعدون فی السماء و الحق هو الثابت المحتوم فی القضاء الإلهی دون أن یکون أمرا تبعیا أو اتفاقیا.
و المعنی: أقسم برب السماء و الأرض أن ما ذکرناه من کون رزقکم و ما توعدونه من الجنة- و هو أیضا من الرزق فقد تکرر فی القرآن تسمیة الجنة رزقا کقوله: «لَهُمْ 
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مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ»: الأنفال: 74، و غیر ذلک- فی السماء لثابت مقضی مثل نطقکم و تکلمکم الذی هو حق لا ترتابون فیه.
و جوز بعضهم أن یکون ضمیر «إِنَّهُ راجعا إلی «ما تُوعَدُونَ فقط أو إلی الرزق فقط أو إلی الله أو إلی النبی ص أو إلی القرآن أو إلی الدین فی قوله: «وَ إِنَّ الدِّینَ لَواقِعٌ أو إلی الیوم فی قوله: «أَیَّانَ یَوْمُ الدِّینِ أو إلی جمیع ما تقدم من أول السورة إلی هاهنا، و لعل الأوجه رجوعه إلی ما ذکر فی قوله: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ کما قدمنا.



کلام فی تکافؤ الرزق و المرزوق‌

الرزق بمعنی ما یرتزق به هو ما یمد شیئا آخر فی بقائه بانضمامه إلیه أو لحوقه به بأی معنی کان کالغذاء الذی یمد الإنسان فی حیاته و بقائه بصیرورته جزء من بدنه و کالزوج یمد زوجه فی إرضاء غریزته و بقاء نسله و علی هذا القیاس.
و من البین: أن الأشیاء المادیة یرتزق بعضها ببعض کالإنسان بالحیوان و النبات مثلا فما یلحق المرزوق فی بقائه من أطوار الکینونة و مختلف الأحوال کما أنها أطوار من الکون لاحقة به منسوبة إلیه کذلک هی بعینها أطوار من الکون لاحقة بالرزق منسوبة إلیه و إن کان ربما تغیرت الأسماء فکما أن الإنسان یصیر بالتغذی ذا أجزاء جدیدة فی بدنه کذلک الغذاء یصیر جزءا جدیدا من بدنه اسمه کذا.
و من البین أیضا: أن القضاء محیط بالکون مستوعب للأشیاء یتعین به ما یجری علی کل شی‌ء فی نفسه و أطوار وجوده، و بعبارة أخری سلسلة الحوادث بما لها من النظام الجاری مؤلفة من علل تامة و معلولات ضروریة.
و من هنا یظهر أن الرزق و المرزوق متلازمان لا یتفارقان فلا معنی لموجود یطرأ علیه طور جدید فی وجوده بانضمام شی‌ء أو لحوقه إلا مع وجود الشی‌ء المنضم أو اللاحق المشترک معه فی طوره ذلک فلا معنی لمرزوق مستمد فی بقائه و لا رزق له، و لا معنی لرزق متحقق و لا مرزوق له کما لا معنی لزیادة الرزق علی ما یحتاج إلیه المرزوق، و کذا
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لبقاء مرزوق من غیر رزق فالرزق داخل فی القضاء الإلهی دخولا أولیا لا بالعرض و لا بالتبع و هو المعنی بکون الرزق حقا.



[بیان 

قوله تعالی: «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ ضَیْفِ إِبْراهِیمَ الْمُکْرَمِینَ إشارة إلی قصة دخول الملائکة المکرمین علی إبراهیم (ع) و تبشیرهم له و لزوجه ثم إهلاکهم قوم لوط، و فیها آیة علی وحدانیة الربوبیة کما تقدمت الإشارة إلیه.
و فی قوله: «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ تفخیم لأمر القصة و «الْمُکْرَمِینَ - و هم الملائکة الداخلون علی إبراهیم- صفة «ضَیْفِ و إفراده لکونه فی الأصل مصدرا لا یثنی و لا یجمع.
قوله تعالی: «إِذْ دَخَلُوا عَلَیْهِ فَقالُوا سَلاماً قالَ سَلامٌ قَوْمٌ مُنْکَرُونَ الظرف متعلق بقوله فی الآیة السابقة: «حَدِیثُ و «سَلاماً» مقول القول و العامل فیه محذوف أی قالوا: نسلم علیک سلاما.
و قوله: «قالَ سَلامٌ قول و مقول و «سَلامٌ مبتدأ محذوف الخبر و التقدیر سلام علیکم، و فی إتیانه بالجواب جملة اسمیة دالة علی الثبوت تحیة منه (ع) بما هو أحسن من تحیتهم بقولهم: سلاما فإنه جملة فعلیه دالة علی الحدوث.
و قوله: «قَوْمٌ مُنْکَرُونَ الظاهر أنه حکایة قول إبراهیم فی نفسه، و معناه أنه لما رآهم استنکرهم و حدث نفسه أن هؤلاء قوم منکرون، و لا ینافی ذلک ما وقع فی قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأی أَیْدِیَهُمْ لا تَصِلُ إِلَیْهِ نَکِرَهُمْ»: هود: 70 حیث ذکر نکره بعد تقریب العجل الحنیذ إلیهم فإن ما فی هذه السورة حدیث نفسه به و ما فی سورة هود ظهوره فی وجهه بحیث یشاهد منه ذلک.
و هذا المعنی أوجه من قول جمع من المفسرین: إنه حکایة قوله (ع) لهم و التقدیر أنتم قوم منکرون.
قوله تعالی: «فَراغَ إِلی أَهْلِهِ فَجاءَ بِعِجْلٍ سَمِینٍ الروغ الذهاب علی سبیل 
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الاحتیال علی ما قاله الراغب و قال غیره: هو الذهاب إلی الشی‌ء فی خفیة، و المعنی الأول یرجع إلی الثانی.
و المراد بالعجل السمین المشوی منه بدلیل قوله: «فَقَرَّبَهُ إِلَیْهِمْ أو الفاء فصیحة و التقدیر فجاء بعجل سمین فذبحه و شواه و قربه إلیهم.
قوله تعالی: «فَقَرَّبَهُ إِلَیْهِمْ قالَ أَ لا تَأْکُلُونَ عرض الأکل علی الملائکة و هو یحسبهم بشرا.
قوله تعالی: «فَأَوْجَسَ مِنْهُمْ خِیفَةً قالُوا لا تَخَفْ إلخ» الفاء فصیحة و التقدیر فلم یمدوا إلیه أیدیهم فلما رأی ذلک نکرهم و أوجس منهم خیفة، و الإیجاس الإحساس فی الضمیر و الخیفة بناء نوع من الخوف أی أضمر منهم فی نفسه نوعا من الخوف.
و قوله: «قالُوا لا تَخَفْ جی‌ء بالفصل لا بالعطف لأنه فی معنی جواب سؤال مقدر کأنه قیل: فما ذا کان بعد إیجاس الخیفة فقیل: قالوا: لا تخف و بشروه بغلام علیم فبدلوا خوفه أمنة و سرورا و المراد بغلام علیم إسماعیل أو إسحاق و قد تقدم الخلاف فیه.
قوله تعالی: «فَأَقْبَلَتِ امْرَأَتُهُ فِی صَرَّةٍ فَصَکَّتْ وَجْهَها وَ قالَتْ عَجُوزٌ عَقِیمٌ فی المجمع، الصرة شدة الصیاح و هو من صریر الباب و یقال للجماعة صرة أیضا. قال:
و الصک الضرب باعتماد شدید انتهی.
و المعنی فأقبلت امرأة إبراهیم (ع)- لما سمعت البشارة- فی ضجة و صیاح فلطمت وجهها و قالت: أنا عجوز عقیم فکیف ألد؟ أو المعنی هل عجوز عقیم تلد غلاما؟
و قیل: المراد بالصرة الجماعة و أنها جاءت إلیهم فی جماعة فصکت وجهها و قالت ما قالت، و المعنی الأول أوفق للسیاق.
قوله تعالی: «قالُوا کَذلِکَ قالَ رَبُّکِ إِنَّهُ هُوَ الْحَکِیمُ الْعَلِیمُ الإشارة بکذلک إلی ما بشروها به بما لها و لزوجها من حاضر الوضع هی عجوز عقیم و بعلها شیخ مسه الکبر فربها حکیم لا یرید ما یرید إلا بحکمه، علیم لا یخفی علیه وجه الأمر.
قوله تعالی: «قالَ فَما خَطْبُکُمْ أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ إلی قوله- لِلْمُسْرِفِینَ الخطب 
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الأمر الخطیر الهام، و الحجارة من الطین الطین المتحجر، و التسویم تعلیم الشی‌ء بمعنی جعله ذا علامة من السومة بمعنی العلامة.
و المعنی: «قالَ إبراهیم (ع) «فَما خَطْبُکُمْ و الشأن الخطیر الذی لکم «أَیُّهَا الْمُرْسَلُونَ من الملائکة «قالُوا» أی الملائکة لإبراهیم «إِنَّا أُرْسِلْنا إِلی قَوْمٍ مُجْرِمِینَ و هم قوم لوط «لِنُرْسِلَ عَلَیْهِمْ حِجارَةً مِنْ طِینٍ طینا متحجرا سماه الله سجیلا «مُسَوَّمَةً» معلمة «عِنْدَ رَبِّکَ لِلْمُسْرِفِینَ تختص بهم لإهلاکهم، و الظاهر أن اللام فی المسرفین للعهد.
قوله تعالی: «فَأَخْرَجْنا مَنْ کانَ فِیها مِنَ الْمُؤْمِنِینَ - إلی قوله- الْعَذابَ الْأَلِیمَ الفاء فصیحة و قد أوجز بحذف ما فی القصة من ذهاب الملائکة إلی لوط و ورودهم علیه و هم القوم بهم حتی إذا أخرجوا آل لوط من القریة، و قد فصلت القصة فی غیر موضع من کلامه تعالی.
فقوله: «فَأَخْرَجْنا» إلخ بیان إهلاکهم بمقدمته، و ضمیر «فِیها» للقریة المفهومة من السیاق، و «بَیْتٍ مِنَ الْمُسْلِمِینَ بیت لوط، و قوله: «وَ تَرَکْنا فِیها آیَةً» إشارة إلی إهلاکهم و جعل أرضهم عالیها سافلها، و المراد بالترک الإبقاء کنایة و قد بینت هذه الخصوصیات فی سائر کلامه تعالی.
و المعنی: فلما ذهبوا إلی لوط و کان من أمرهم ما کان «فَأَخْرَجْنا مَنْ کانَ فِیها» فی القریة «مِنَ الْمُؤْمِنِینَ فَما وَجَدْنا فِیها غَیْرَ بَیْتٍ واحد «مِنَ الْمُسْلِمِینَ و هم آل لوط «وَ تَرَکْنا فِیها» فی أرضهم بقلبها و إهلاکهم «آیَةً» دالة علی ربوبیتنا و بطلان الشرکاء «لِلَّذِینَ یَخافُونَ الْعَذابَ الْأَلِیمَ من الناس.
قوله تعالی: «وَ فِی مُوسی إِذْ أَرْسَلْناهُ إِلی فِرْعَوْنَ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ عطف علی قوله: «وَ تَرَکْنا فِیها آیَةً» و التقدیر و فی موسی آیة، و المراد بسلطان مبین الحجج الباهرة التی کانت معه من الآیات المعجزة.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّی بِرُکْنِهِ وَ قالَ ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ التولی الإعراض و الباء فی قوله: «بِرُکْنِهِ للمصاحبة، و المراد برکنه جنوده کما یؤیده الآیة التالیة، و المعنی:
أعرض مع جنوده، و قیل: الباء للتعدیة، و المعنی: جعل رکنه متولین معرضین.
و قوله: «وَ قالَ ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ أی قال تارة هو مجنون کقوله: «إِنَّ رَسُولَکُمُ 
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الَّذِی أُرْسِلَ إِلَیْکُمْ لَمَجْنُونٌ»: الشعراء: 27، و قال أخری: هو ساحر کقوله: «إِنَّ هذا لَساحِرٌ عَلِیمٌ»: الشعراء: 34.
قوله تعالی: «فَأَخَذْناهُ وَ جُنُودَهُ فَنَبَذْناهُمْ فِی الْیَمِّ وَ هُوَ مُلِیمٌ النبذ طرح الشی‌ء من غیر أن یعتد به، و الیم البحر، و الملیم الآتی بما یلام علیه من ألام بمعنی أتی بما یلام علیه کأغرب إذا أتی بأمر غریب.
و المعنی: فأخذناه و جنوده و هم رکنه و طرحناهم فی البحر و الحال أنه أتی من الکفر و الجحود و الطغیان بما یلام علیه، و إنما خص فرعون بالملامة مع أن الجمیع یشارکونه فیها لأنه إمامهم الذی قادهم إلی الهلاک، قال تعالی: «یَقْدُمُ قَوْمَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ فَأَوْرَدَهُمُ النَّارَ»: هود: 98.
و فی الکلام من الإیماء إلی عظمة القدرة و هول الأخذ و هو أن أمر فرعون و جنوده ما لا یخفی.
قوله تعالی: «وَ فِی عادٍ إِذْ أَرْسَلْنا عَلَیْهِمُ الرِّیحَ الْعَقِیمَ عطف علی ما تقدمه أی و فی عاد أیضا آیة إذ أرسلنا علیهم أی أطلقنا علیهم الریح العقیم.
و الریح العقیم هی الریح التی عقمت و امتنعت من أن یأتی بفائدة مطلوبة من فوائد الریاح کتنشئة سحاب أو تلقیح شجر أو تذریة طعام أو نفع حیوان أو تصفیة هواء کما قیل و إنما أثرها الإهلاک کما تشیر إلیه الآیة التالیة.
قوله تعالی: «ما تَذَرُ مِنْ شَیْ‌ءٍ أَتَتْ عَلَیْهِ إِلَّا جَعَلَتْهُ کَالرَّمِیمِ «ما تَذَرُ» أی ما تترک»، و الرمیم الشی‌ء الهالک البالی کالعظم البالی السحیق، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ فِی ثَمُودَ إِذْ قِیلَ لَهُمْ تَمَتَّعُوا حَتَّی حِینٍ إلی قوله- مُنْتَصِرِینَ عطف علی ما تقدمه أی و فی ثمود أیضا آیة إذ قیل لهم: تمتعوا حتی حین، و القائل نبیهم صالح (ع) إذ قال لهم: «تَمَتَّعُوا فِی دارِکُمْ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ» هود: 65 قال لهم ذلک لما عقروا الناقة فأمهلهم ثلاثة أیام لیرجعوا فیها عن کفرهم و عتوهم لکن لم ینفعهم ذلک و حق علیهم کلمة العذاب.
و قوله: «فَعَتَوْا عَنْ أَمْرِ رَبِّهِمْ فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ وَ هُمْ یَنْظُرُونَ العتو- علی ما ذکره الراغب- النبوء عن الطاعة فینطبق علی التمرد، و المراد بهذا العتو العتو عن 
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الأمر و الرجوع إلی الله أیام المهلة فلا یستشکل بأن عتوهم عن أمر الله کان مقدما علی تمتعهم- کما یظهر من تفصیل القصة- و الآیة تدل علی العکس.
و قوله: «فَأَخَذَتْهُمُ الصَّاعِقَةُ وَ هُمْ یَنْظُرُونَ هذا لا ینافی ما فی موضع آخر من ذکر الصیحة بدل الصاعقة کقوله: «وَ أَخَذَ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ»: هود: 67 لجواز تحققهما معا فی عذابهم.
و قوله: «فَمَا اسْتَطاعُوا مِنْ قِیامٍ وَ ما کانُوا مُنْتَصِرِینَ لا یبعد أن یکون «اسْتَطاعُوا» مضمنا معنی تمکنوا، و «مِنْ قِیامٍ مفعوله أی ما تمکنوا من قیام من مجلسهم لیفروا من عذاب الله و هو کنایة عن أنهم لم یمهلوا حتی بمقدار أن یقوموا من مجلسهم.
و قوله: «وَ ما کانُوا مُنْتَصِرِینَ عطف علی «فَمَا اسْتَطاعُوا» أی ما کانوا منتصرین بنصرة غیرهم لیدفعوا بها العذاب عن أنفسهم، و محصل الجملتین أنهم لم یقدروا علی دفع العذاب عن أنفسهم لا بأنفسهم و لا بناصر ینصرهم.
قوله تعالی: «وَ قَوْمَ نُوحٍ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا قَوْماً فاسِقِینَ عطف علی القصص السابقة، و «قَوْمَ نُوحٍ منصوب بفعل محذوف و التقدیر و أهلکنا قوم نوح من قبل عاد و ثمود إنهم کانوا فاسقین عن أمر الله.
فهناک أمر و نهی کلف الناس بهما من قبل الله سبحانه و هو ربهم و رب کل شی‌ء دعاهم إلی الدین الحق بلسان رسله فما جاء به الأنبیاء (ع) حق من عند الله و مما جاءوا به الوعد بالبعث و الجزاء.
قوله تعالی: «وَ السَّماءَ بَنَیْناها بِأَیْدٍ وَ إِنَّا لَمُوسِعُونَ رجوع إلی السیاق السابق فی قوله: «وَ فِی الْأَرْضِ آیاتٌ لِلْمُوقِنِینَ إلخ، و الأید القدرة و النعمة، و علی کل من المعنیین یتعین لقوله: «وَ إِنَّا لَمُوسِعُونَ ما یناسبه من المعنی.
فالمعنی علی الأول: و السماء بنیناها بقدرة لا یوصف قدرها و إنا لذووا سعة فی القدرة لا یعجزها شی‌ء، و علی الثانی: و السماء بنیناها مقارنا بناؤها لنعمة لا تقدر بقدر و إنا لذووا سعة و غنی لا تنفد خزائننا بالإعطاء و الرزق نرزق من السماء من نشاء فنوسع الرزق کیف نشاء.
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و من المحتمل أن یکون «موسعون» من أوسع فی النفقة أی کثرها فیکون المراد توسعة خلق السماء کما تمیل إلیه الأبحاث الریاضیة الیوم.
قوله تعالی: «وَ الْأَرْضَ فَرَشْناها فَنِعْمَ الْماهِدُونَ الفرش البسط و کذا المهد أی و الأرض بسطناها و سطحناها لتستقروا علیها و تسکنوها فنعم الباسطون نحن، و هذا الفرش و البسط لا ینافی کرویة الأرض.
قوله تعالی: «وَ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ الزوجان المتقابلان یتم أحدهما بالآخر: فاعل و منفعل کالذکر و الأنثی، و قیل: المراد مطلق المتقابلات کالذکر و الأنثی و السماء و الأرض و اللیل و النهار و البر و البحر و الإنس و الجن و قیل:
الذکر و الأنثی.
و قوله: «لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ أی تتذکرون أن خالقها منزه عن الزوج و الشریک واحد موحد.
قوله تعالی: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ إِنِّی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ مُبِینٌ وَ لا تَجْعَلُوا مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ إِنِّی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ مُبِینٌ فی الآیتین تفریع علی ما تقدم من الحجج علی وحدانیته فی الربوبیة و الألوهیة، و فیها قصص عدة من الأمم الماضین کفروا بالله و رسله فانتهی بهم ذلک إلی عذاب الاستئصال.
فالمراد بالفرار إلی الله الانقطاع إلیه من الکفر و العقاب الذی یستتبعه، بالإیمان به تعالی وحده و اتخاذه إلها معبودا لا شریک له.
و قوله: «وَ لا تَجْعَلُوا مَعَ اللَّهِ إِلهاً آخَرَ» کالتفسیر لقوله: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ أی المراد بالإیمان به الإیمان به وحده لا شریک له فی الألوهیة و المعبودیة.
و قد کرر قوله: «إِنِّی لَکُمْ مِنْهُ نَذِیرٌ مُبِینٌ لتأکید الإنذار، و الآیتان محکیتان عن لسان النبی ص.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ فِی أَنْفُسِکُمْ أَ فَلا تُبْصِرُونَ قال: خلقک 
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سمیعا بصیرا، تغضب مرة و ترضی مرة، و تجوع مرة و تشبع مرة، و ذلک کله من آیات الله.
أقول: و نسبه فی المجمع إلی الصادق (ع).
و فی التوحید، بإسناده إلی هشام بن سالم قال: سئل أبو عبد الله (ع) فقیل له:
بما عرفت ربک؟ قال: بفسخ العزم و نقض الهم، عزمت ففسخ عزمی، و هممت فنقض همی:.
أقول: و رواه فی الخصال، عنه عن أبیه عن جده عن أمیر المؤمنین (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الخرائطی فی مساوی الأخلاق عن علی بن أبی طالب «وَ فِی أَنْفُسِکُمْ أَ فَلا تُبْصِرُونَ قال: سبیل الغائط و البول.
أقول: الروایة کالروایتین السابقتین مسوقة لبیان بعض المصادیق من طرق المعرفة.
و فیه، أخرج ابن النقور و الدیلمی عن علی عن النبی ص فی قوله: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ قال: المطر:.
أقول: و روی نحوا منه القمی فی تفسیره، مرسلا و مضمرا.
و فی إرشاد المفید، عن علی (ع) فی حدیث: اطلبوا الرزق فإنه مضمون لطالبه.
و فی التوحید، بإسناده إلی أبی البختری قال: حدثنی جعفر بن محمد عن أبیه عن جده عن علی بن أبی طالب (ع) عن النبی ص أنه قال*: یا علی: إن الیقین أن لا ترضی أحدا علی سخط الله، و لا تحمدن أحدا علی ما آتاک الله، و لا تذمن أحدا علی ما لم یؤتک الله- فإن الرزق لا یجره حرص حریص، و لا یصرفه کره کاره.
الحدیث.
و فی المجمع،: «فَأَقْبَلَتِ امْرَأَتُهُ فِی صَرَّةٍ» و قیل: فی جماعة. عن الصادق (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و ابن المنذر عن علی بن أبی طالب قال*: الریح العقیم النکباء.
و فی التوحید، بإسناده إلی محمد بن مسلم قال: سألت أبا جعفر (ع) فقلت:
قول الله عز و جل «یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَ ؟ فقال: الید فی کلام العرب القوة و النعمة، قال الله: «وَ اذْکُرْ عَبْدَنا داوُدَ ذَا الْأَیْدِ»، و قال: «وَ السَّماءَ
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بَنَیْناها بِأَیْدٍ» أی بقوة، و قال: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ أی بقوة، و یقال: لفلان عندی ید بیضاء أی نعمة.
و فی التوحید، بإسناده إلی أبی الحسن الرضا (ع) خطبة طویلة و فیها: بتشعیره المشاعر عرف أن لا مشعر له، و بتجهیره الجواهر عرف أن لا جوهر له، و بمضادته بین الأشیاء عرف أن لا ضد له، و بمقارنته بین الأشیاء عرف أن لا قرین له، ضاد النور بالظلمة، و الیبس بالبلل، و الخشن باللین، و الصرد بالحرور، مؤلفا بین متعادیاتها، مفرقا بین متدانیاتها، دالة بتفریقها علی مفرقها، و بتألیفها علی مؤلفها و ذلک قوله:
«مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْنا زَوْجَیْنِ لَعَلَّکُمْ تَذَکَّرُونَ .
ففرق بین قبل و بعد- لیعلم أن لا قبل له و لا بعد له، شاهدة بغرائزها أن لا غریزة لمغرزها، مخبرة بتوقیتها أن لا وقت لموقتها، حجب بعضها عن بعض- لیعلم أن لا حجاب بینه و بین خلقه.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَفِرُّوا إِلَی اللَّهِ و قیل: معناه حجوا. عن الصادق (ع):.
أقول: و رواه فی الکافی، و فی المعانی، بالإسناد عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع):.
و لعله من التطبیق.
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اشارة

کَذلِکَ ما أَتَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلاَّ قالُوا ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ (52) أَ تَواصَوْا بِهِ بَلْ هُمْ قَوْمٌ طاغُونَ (53) فَتَوَلَّ عَنْهُمْ فَما أَنْتَ بِمَلُومٍ (54) وَ ذَکِّرْ فَإِنَّ الذِّکْری تَنْفَعُ الْمُؤْمِنِینَ (55) وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلاَّ لِیَعْبُدُونِ (56)
ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ وَ ما أُرِیدُ أَنْ یُطْعِمُونِ (57) إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ (58) فَإِنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذَنُوباً مِثْلَ ذَنُوبِ أَصْحابِهِمْ فَلا یَسْتَعْجِلُونِ (59) فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ یَوْمِهِمُ الَّذِی یُوعَدُونَ (60)
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بیان‌

مختتم السورة و فیه إرجاع الکلام إلی ما فی مفتتحها من إنکارهم للبعث الموعود و مقابلتهم الرسالة بقول مختلف ثم إیعادهم بالیوم الموعود.
قوله تعالی: «کَذلِکَ ما أَتَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنْ رَسُولٍ إِلَّا قالُوا ساحِرٌ أَوْ مَجْنُونٌ أی الأمر کذلک، فقوله: «کَذلِکَ کالتلخیص لما تقدم من إنکارهم و اختلافهم فی القول.
و قوله: «ما أَتَی الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلخ، بیان للمشبه.
قوله تعالی: «أَ تَواصَوْا بِهِ بَلْ هُمْ قَوْمٌ طاغُونَ التواصی إیصاء القوم بعضهم بعضا بأمر، و ضمیر «بِهِ للقول، و الاستفهام للتعجیب، و المعنی: هل وصی بعض هذه الأمم بعضا- هل السابق وصی اللاحق؟- علی هذا القول؟ لا بل هم قوم طاغون یدعوهم إلی هذا القول طغیانهم.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ فَما أَنْتَ بِمَلُومٍ تفریع علی طغیانهم و استکبارهم و إصرارهم علی العناد و اللجاج، فالمعنی: فإذا کان کذلک و لم یجیبوک إلا بمثل قولهم ساحر أو مجنون و لم یزدهم دعوتک إلا عنادا فأعرض عنهم و لا تجادلهم علی الحق فما أنت بملوم فقد أریت المحجة و أتممت الحجة.
قوله تعالی: «وَ ذَکِّرْ فَإِنَّ الذِّکْری تَنْفَعُ الْمُؤْمِنِینَ تفریع علی الأمر بالتولی عنهم فهو أمر بالتذکیر بعد النهی عن الجدال معهم، و المعنی: و استمر علی التذکیر و العظة فذکر کما کنت تذکر فإن الذکری تنفع المؤمنین بخلاف الاحتجاج و الجدال مع أولئک الطاغین فإنه لا ینفعهم شیئا و لا یزیدهم إلا طغیانا و کفرا.
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قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ فیه التفات من سیاق التکلم بالغیر إلی التکلم وحده لأن الأفعال المذکورة سابقا المنسوبة إلیه تعالی کالخلق و إرسال الرسل و إنزال العذاب کل ذلک مما یقبل توسیط الوسائط کالملائکة و سائر الأسباب بخلاف الغرض من الخلق و الإیجاد فإنه أمر یختص بالله سبحانه لا یشارکه فیه أحد.
و قوله: «إِلَّا لِیَعْبُدُونِ استثناء من النفی لا ریب فی ظهوره فی أن للخلقة غرضا و أن الغرض العبادة بمعنی کونهم عابدین لله لا کونه معبودا فقد قال: لیعبدون و لم یقل:
لأعبد أو لأکون معبودا لهم.
علی أن الغرض کیفما کان أمر یستکمل به صاحب الغرض و یرتفع به حاجته و الله سبحانه لا نقص فیه و لا حاجة له حتی یستکمل به و یرتفع به حاجته، و من جهة أخری الفعل الذی لا ینتهی إلی غرض لفاعله لغو سفهی و یستنتج منه أن له سبحانه فی فعله غرضا هو ذاته لا غرض خارج منه، و أن لفعله غرضا یعود إلی نفس الفعل «1» و هو کمال للفعل لا لفاعله، فالعبادة غرض لخلقة الإنسان و کمال عائد إلیه هی و ما یتبعها من الآثار کالرحمة و المغفرة و غیر ذلک، و لو کان للعبادة غرض کالمعرفة الحاصلة بها و الخلوص لله کان هو الغرض الأقصی و العبادة غرضا متوسطا.
فإن قلت: ما ذکرته من حمل اللام فی «لِیَعْبُدُونِ علی الغرض یعارضه قوله تعالی: «لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ»: هود: 119، و قوله:
«وَ لَقَدْ ذَرَأْنا لِجَهَنَّمَ کَثِیراً مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: الأعراف: 179، فإن ظاهر الآیة الأولی کون الغرض من الخلقة الاختلاف، و ظاهر الثانیة کون الغرض من خلق کثیر من الجن و الإنس دخول جهنم فلا محیص عن رفع الید من حمل اللام علی الغرض و حملها علی الغایة.
قلت: أما الآیة الأولی فالإشارة فیها إلی الرحمة دون الاختلاف، و أما الآیة
______________________________
(1) فالله تعالی خلق الإنسان لیثیبه و الثواب عائد إلی الإنسان و هو المنتفع و هو المنتفع به و الله غنی عنه، و أما غرضه تعالی فهو ذاته المتعالیة و إنما خلقه لأنه الله عز اسمه. منه.
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الثانیة فاللام فیها للغرض لکنه غرض تبعی و بالقصد الثانی لا غرض أصلی و بالقصد الأول و قد تقدم إشباع الکلام فی تفسیر الآیتین.
فإن قلت: لو کان اللام فی «لِیَعْبُدُونِ للغرض کانت العبادة غرضه تعالی المراد من الخلقة، و من المحال أن یتخلف مراده تعالی عن إرادته لکن من المعلوم المشاهد عیانا أن کثیرا منهم لا یعبدونه تعالی و هذا نعم الدلیل علی أن اللام فی الآیة لیست للغرض أو أنها للغرض لکن المراد بالعبادة العبادة التکوینیة کما فی قوله: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ»: إسراء: 44.
أو أن المراد بخلقهم للعبادة خلقهم علی وجه صالح لأن یعبدوا الله بجعلهم ذوی اختیار و عقل و استطاعة، و تنزیل الصلاحیة و الاستعداد منزلة الفعلیة مجاز شائع کما یقال: خلق البقر للحرث، و الدار للسکنی.
قلت: الإشکال مبنی علی کون اللام فی الجن و الإنس للاستغراق فیکون تخلف الغرض فی بعض الأفراد منافیا له و تخلفا من الغرض، و الظاهر أن اللام فیهما للجنس دون الاستغراق فوجود العبادة فی النوع فی الجملة تحقق للغرض لا یضره تخلفه فی بعض الأفراد نعم لو ارتفعت العبادة عن جمیع الأفراد کان ذلک بطلانا للغرض، و لله سبحانه فی النوع غرض کما أن له فی الفرد غرضا.
و أما حمل العبادة علی العبادة التکوینیة فیضعفه أنها شأن عامة المخلوقات لا موجب لتخصیصه بالجن و الإنس مضافا إلی أن السیاق سیاق توبیخ الکفار علی ترک عبادة الله التشریعیة و تهدیدهم علی إنکار البعث و الحساب و الجزاء و ذلک متعلق بالعبادة التشریعیة دون التکوینیة.
و أما حمل العبادة علی الصلوح و الاستعداد بأن یکون الغرض من خلق الجن و الإنس کونهما بحیث یصلحان للعبادة و یستعدان لها أو لتعلق الأمر و النهی العبادیین فیضعفه أن من البین أن الصلوح و الاستعداد إنما یتعلق به الطلب لأجل الفعلیة التی یتعلق به الصلوح و الاستعداد فلو کان الغرض المطلوب من خلقهما کونهما بحیث یصلحان للعبادة أو لتعلق الأمر و النهی العبادیین فقد تعلق الغرض أولا بفعلیة عبادتهما ثم بالصلوح و الاستعداد لمکان المقدمیة.
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ففی حمل العبادة علی الصلوح و الاستعداد اعتراف بکون الغرض من الخلق أولا و بالذات نفس العبادة ثم الصلوح و الاستعداد فیعود الإشکال لو کان هناک إشکال.
فالحق أن اللام فی «الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ للجنس دون الاستغراق، و المراد بالعبادة نفسها دون الصلوح و الاستعداد، و لو کان المراد هو الصلوح و الاستعداد للعبادة لکان ذلک غرضا أدنی مطلوبا لأجل غرض أعلی هو العبادة کما أن نفس العبادة بمعنی ما یأتی به العبد من الأعمال بالجوارح من قیام و رکوع و سجود و نحوها غرض مطلوب لأجل غرض آخر هو المثول بین یدی رب العالمین بذلة العبودیة و فقر المملوکیة المحضة قبال العزة المطلقة و الغنی المحض کما ربما استفید من قوله تعالی: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ»: الفرقان: 77، حیث بدل العبادة دعاء.
فحقیقة العبادة نصب العبد نفسه فی مقام الذلة و العبودیة و توجیه وجهه إلی مقام ربه، و هذا هو مراد من فسر العبادة بالمعرفة یعنی المعرفة الحاصلة بالعبادة.
فحقیقة العبادة هی الغرض الأقصی من الخلقة و هی أن ینقطع العبد عن نفسه و عن کل شی‌ء و یذکر ربه.
هذا ما یعطیه التدبر فی قوله تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ و لعل تقدیم الجن علی الإنس لسبق خلقهم علی خلق الإنس قال تعالی: «وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ»: الحجر: 27، و العبادة هی غرض الفعل أی کمال عائد إلیه لا إلی الفاعل علی ما تقدم.
و یظهر من القصر فی الآیة بالنفی و الاستثناء أن لا عنایة لله بمن لا یعبده کما یفیده أیضا قوله: «قُلْ ما یَعْبَؤُا بِکُمْ رَبِّی لَوْ لا دُعاؤُکُمْ .
قوله تعالی: «ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ وَ ما أُرِیدُ أَنْ یُطْعِمُونِ الإطعام إعطاء الطعام لیطعم و یؤکل قال تعالی: «وَ الَّذِی هُوَ یُطْعِمُنِی وَ یَسْقِینِ»: الشعراء: 79، و قال:
«الَّذِی أَطْعَمَهُمْ مِنْ جُوعٍ»: الإیلاف: 4، فیکون ذکر الإطعام بعد الرزق من قبیل ذکر الخاص بعد العام لتعلق عنایة خاصة به و هی أن التغذی أوسع حوائج الإنسان و غیره و أخسها لکونه مسبوقا بالجوع و ملحوقا بالدفع.
و قیل: المراد بالرزق رزق العباد و المعنی: ما أرید منهم أن یرزقوا عبادی الذین أرزقهم و ما أرید أن یطعمونی نفسی.
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و قیل: المراد بالإطعام تقدیم الطعام إلیه کما یقدم العبد الطعام إلی سیده و الخادم إلی مخدومه فیکون المراد بالرزق تحصیل أصل الرزق و بالإطعام تقدیم ما حصلوه و المعنی: ما أرید منهم رزقا یحصلونه لی فأرتزق به و ما أرید منهم أن یقدموا إلی ما ارتزق به و أطعمه.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ ذُو الْقُوَّةِ الْمَتِینُ تعلیل لقوله: «ما أُرِیدُ مِنْهُمْ مِنْ رِزْقٍ إلخ، و الالتفات فی الآیة من التکلم وحده إلی الغیبة لإنهاء التعلیل إلی اسم الجلالة الذی منه یبتدئ کل شی‌ء و إلیه یرجع کأنه قال: ما أرید منهم رزقا لأنی أنا الرزاق لأنی أنا الله تبارک اسمه.
و التعبیر بالرزاق- اسم مبالغة- و کان الظاهر أن یقال: إن الله هو الرزاق للإشارة إلی أنه تعالی إذا کان رازقا وحده کان رزاقا لکثرة من یرزقه فالآیة نظیر قوله: «وَ ما أَنَا بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ».
و ذو القوة من أسمائه تعالی بمعنی القوی لکنه أبلغ من القوی، و المتین أیضا من أسمائه تعالی بمعنی القوی.
و التعبیر بالأسماء الثلاثة للدلالة علی انحصار الرزق فیه تعالی و أنه لا یأخذه ضعف فی إیصال الرزق إلی المرتزقین علی کثرتهم.
قوله تعالی: «فَإِنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذَنُوباً مِثْلَ ذَنُوبِ أَصْحابِهِمْ فَلا یَسْتَعْجِلُونِ الذنوب النصیب، و الاستعجال طلب العجلة و الحث علیها، و الآیة متفرعة علی قوله:
«وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ بلازم معناه.
و المعنی: فإذا کان هؤلاء الظالمون لا یعبدون الله و لا عنایة له بهم و لا سعادة من قبله تشملهم فإن لهم نصیبا من العذاب مثل نصیب أصحابهم من الأمم الماضیة الهالکة فلا یطلبوا منی أن أعجل لهم العذاب و لا یقولوا متی هذا الوعد إن کنتم صادقین، و أیان یوم الدین.
و فی الآیة التفات من الغیبة إلی التکلم وحده و هو فی الحقیقة رجوع من سیاق الغیبة الذی فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ هُوَ الرَّزَّاقُ إلخ، إلی التکلم وحده الذی فی قوله:
«وَ ما خَلَقْتُ إلخ، لتفرع الکلام علیه.
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قوله تعالی: «فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ یَوْمِهِمُ الَّذِی یُوعَدُونَ تفریع علی قوله:
«فَإِنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا ذَنُوباً» إلخ، و تنبیه علی أن هذا الذنوب محقق لهم یوم القیامة و إن أمکن أن یجعل لهم بعضه، و هو یوم لیس لهم فیه إلا الویل و الهلاک و هو یومهم الموعود.
و فی تبدیل قوله فی الآیة السابقة لِلَّذِینَ ظَلَمُوا من قوله فی هذه الآیة: «لِلَّذِینَ کَفَرُوا» تنبیه علی أن المراد بالظلم ظلم الکفر.



بحث روائی‌

فی المجمع، و روی بالإسناد عن مجاهد قال: خرج علی بن أبی طالب معتما مشتملا فی قمیصة- فقال: لما نزلت «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ فَما أَنْتَ بِمَلُومٍ لم یبق أحد منا إلا أیقن بالهلکة- حین قیل للنبی: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ فلما نزل «وَ ذَکِّرْ فَإِنَّ الذِّکْری تَنْفَعُ الْمُؤْمِنِینَ طابت نفوسنا، و معناه: عظ بالقرآن من آمن من قومک- فإن الذکری تنفعهم:. عن الکلبی.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، و روی أیضا ما فی معناه عن ابن راهویه و ابن مردویه عنه (ع):.
و فی التوحید، بإسناده عن ابن أبی عمیر قال*: قلت لأبی الحسن موسی بن جعفر (ع): ما معنی قول رسول الله ص: اعملوا- فکل میسر لما خلق له؟ فقال:
إن الله عز و جل خلق الجن و الإنس لیعبدوه- و لم یخلقهم لیعصوه و ذلک قوله عز و جل:
«وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ فیسر کلا لما خلق له- فویل لمن استحب العمی علی الهدی.
و فی العلل، بإسناده إلی أبی عبد الله (ع) قال: خرج الحسین بن علی (ع) علی أصحابه فقال: إن الله عز و جل ما خلق العباد إلا لیعرفوه، فإذا عرفوه عبدوه، فإذا عبدوه استغنوا بعبادته عن عبادة من سواه.
و فیه، بإسناده إلی أبی بصیر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
«وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ قال: خلقهم لیأمرهم بالعبادة.
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أقول: و روی القمی فی تفسیره،: مثله مرسلا و مضمرا
، و قد مر فی تفسیر الآیة ما یتضح به معنی هذه الروایات، و أن هناک أغراضا مترتبة: التکلیف و العبادة و المعرفة.
و فی تفسیر العیاشی، عن یعقوب بن سعید عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ قال: خلقهم للعبادة. قال:
قلت: قوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ- إِلَّا مَنْ رَحِمَ رَبُّکَ وَ لِذلِکَ خَلَقَهُمْ فقال: نزلت هذه بعد ذلک.
أقول: أی نزلت «وَ لا یَزالُونَ إلخ، بعد «وَ ما خَلَقْتُ إلخ، یرید النسخ، و فی تفسیر القمی: و فی حدیث آخر هی منسوخة بقوله: «وَ لا یَزالُونَ مُخْتَلِفِینَ و المراد بالنسخ البیان و رفع الإبهام دون النسخ المصطلح، و کثیرا ما ورد بهذا المعنی فی کلامهم (ع) کما أشرنا إلیه فی تفسیر قوله تعالی: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها» الآیة البقرة: 106.
و المراد أن الغرض الأعلی هو الرحمة الخاصة المترتبة علی العبادة و هی السعادة الخاصة بالمعرفة.
و فی التهذیب، بإسناده إلی سدیر قال: قلت لأبی عبد الله (ع): أی شی‌ء علی الرجل فی طلب الرزق؟ فقال: إذا فتحت بابک و بسطت بساطک- فقد قضیت ما علیک.
تم و الحمد لله. 



الجزء التاسع عشر
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الطُّورِ (1) وَ کِتابٍ مَسْطُورٍ (2) فِی رَقٍّ مَنْشُورٍ (3) وَ الْبَیْتِ الْمَعْمُورِ (4)
وَ السَّقْفِ الْمَرْفُوعِ (5) وَ الْبَحْرِ الْمَسْجُورِ (6) إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ لَواقِعٌ (7) ما لَهُ مِنْ دافِعٍ (8) یَوْمَ تَمُورُ السَّماءُ مَوْراً (9)
وَ تَسِیرُ الْجِبالُ سَیْراً (10)



(بیان)

غرض السورة إنذار أهل التکذیب و العناد من الکفار بالعذاب الذی أعد لهم یوم القیامة فتبدأ بالإنباء عن وقوع العذاب الذی أنذروا به و تحققه یوم القیامة بأقسام مؤکدة و أیمان مغلظة، و أنه غیر تارکهم یومئذ حتی یقع بهم و لا مناص.
ثم تذکر نبذة من صفة هذا العذاب و الویل الذی یعمهم و لا یفارقهم ثم تقابل ذلک بشمة من نعیم أهل النعیم یومئذ و هم المتقون الذین کانوا فی الدنیا مشفقین فی أهلهم یدعون الله مؤمنین به موحدین له.
ثم تأخذ فی توبیخ المکذبین علی ما کانوا یرمون النبی ص و ما أنزل علیه من القرآن و ما أتی به من الدین الحق.
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و تختم الکلام بتکرار التهدید و الوعید و أمر النبی ص بتسبیح ربه. و السورة مکیة کما یشهد بذلک سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «وَ الطُّورِ» قیل: الطور مطلق الجبل و قد غلب استعماله فی الجبل الذی کلم الله علیه موسی (ع)، و الأنسب أن یکون المراد به فی الآیة جبل موسی (ع) أقسم الله تعالی به لما قدسه و بارک فیه کما أقسم به فی قوله: «وَ طُورِ سِینِینَ»: التین: 2، و قال: «وَ نادَیْناهُ مِنْ جانِبِ الطُّورِ الْأَیْمَنِ»: مریم: 52، و قال فی خطابه لموسی (ع):
«فَاخْلَعْ نَعْلَیْکَ إِنَّکَ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً»: طه: 12، و قال: «نُودِیَ مِنْ شاطِئِ الْوادِ الْأَیْمَنِ فِی الْبُقْعَةِ الْمُبارَکَةِ مِنَ الشَّجَرَةِ»: القصص: 30.
و قیل: المراد مطلق الجبل أقسم الله تعالی به لما أودع فیه من أنواع نعمه قال تعالی: «وَ جَعَلَ فِیها رَواسِیَ مِنْ فَوْقِها وَ بارَکَ فِیها»: حم السجدة: 10.
قوله تعالی: «وَ کِتابٍ مَسْطُورٍ فِی رَقٍّ مَنْشُورٍ» قیل: الرق مطلق ما یکتب فیه و قیل: هو الورق، و قیل: الورق المأخوذ من الجلد، و النشر هو البسط، و التفریق.
و المراد بهذا الکتاب قیل: هو اللوح المحفوظ الذی کتب الله فیه ما کان و ما یکون و ما هو کائن تقرؤه ملائکة السماء، و قیل: المراد به صحائف الأعمال تقرؤه حفظة الأعمال من الملائکة، و قیل: هو القرآن کتبه الله فی اللوح المحفوظ، و قیل: هو التوراة و کانت تکتب فی الرق و تنشر للقراءة.
و الأنسب بالنظر إلی الآیة السابقة هو القول الأخیر.
قوله تعالی: «وَ الْبَیْتِ الْمَعْمُورِ» قیل: المراد به الکعبة المشرفة فإنها أول بیت وضع للناس و لم یزل معمورا منذ وضع إلی یومنا هذا قال تعالی: «إِنَّ أَوَّلَ بَیْتٍ وُضِعَ لِلنَّاسِ لَلَّذِی بِبَکَّةَ مُبارَکاً وَ هُدیً لِلْعالَمِینَ»: آل عمران: 96.
و فی الروایات المأثورة أن البیت المعمور بیت فی السماء بحذاء الکعبة تزوره الملائکة.
و تنکیر «کِتابٍ للإیماء إلی استغنائه عن التعریف فهو تنکیر یفید التعریف و یستلزمه.
قوله تعالی: «وَ السَّقْفِ الْمَرْفُوعِ هو السماء.
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قوله تعالی: «وَ الْبَحْرِ الْمَسْجُورِ» قال الراغب: السجر تهییج النار، و فی المجمع،:
المسجور المملوء یقال: سجرت التنور أی ملأتها نارا، و قد فسرت الآیة بکل من المعنیین و یؤید المعنی الأول قوله: «وَ إِذَا الْبِحارُ سُجِّرَتْ»: التکویر: 6، أی سعرت و قد ورد فی الحدیث أن البحار تسعر نارا یوم القیامة، و قیل: المراد أنها تغیض میاهها بتسجیر النار فیها.
قوله تعالی: «إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ لَواقِعٌ ما لَهُ مِنْ دافِعٍ جواب القسم السابق و المراد بالعذاب المخبر بوقوعه عذاب یوم القیامة الذی أوعد الله به الکفار المکذبین کما تشیر إلیه الآیة التالیة، و فی قوله: «ما لَهُ مِنْ دافِعٍ دلالة علی أنه من القضاء المحتوم الذی لا محیص عن وقوعه قال تعالی: وَ أَنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ لا رَیْبَ فِیها وَ أَنَّ اللَّهَ یَبْعَثُ مَنْ فِی الْقُبُورِ»: الحج: 7.
و فی قوله: «عَذابَ رَبِّکَ بنسبة العذاب إلی الرب المضاف إلی ضمیر الخطاب دون أن یقال: عذاب الله تأیید للنبی ص علی مکذبی دعوته و تطییب لنفسه أن ربه لا یخزیه یومئذ کما قال: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ»: التحریم: 8.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَمُورُ السَّماءُ مَوْراً وَ تَسِیرُ الْجِبالُ سَیْراً» ظرف لقوله: «إِنَّ عَذابَ رَبِّکَ لَواقِعٌ .
و المور- علی ما فی المجمع،- تردد الشی‌ء بالذهاب و المجی‌ء کما یتردد الدخان ثم یضمحل، و یقرب منه قول الراغب: إنه الجریان السریع.
و علی أی حال فیه إشارة إلی انطواء العالم السماوی کما یذکره تعالی فی مواضع من کلامه کقوله: «إِذَا السَّماءُ انْفَطَرَتْ وَ إِذَا الْکَواکِبُ انْتَثَرَتْ»: الانفطار: 2، و قوله:
«یَوْمَ نَطْوِی السَّماءَ کَطَیِّ السِّجِلِّ لِلْکُتُبِ»: الأنبیاء: 104، و قوله: «وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ»: الزمر: 67.
کما أن قوله: «وَ تَسِیرُ الْجِبالُ سَیْراً» إشارة إلی زلزلة الساعة فی الأرض التی یذکرها تعالی فی مواضع من کلامه کقوله: «إِذا رُجَّتِ الْأَرْضُ رَجًّا وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا»: الواقعة: 6، و قوله: وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً»: النبأ: 20.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ الطُّورِ وَ کِتابٍ مَسْطُورٍ» قال: الطور جبل بطور سیناء.
و فی المجمع،" «وَ الْبَیْتِ الْمَعْمُورِ» و هو بیت فی السماء الرابعة بحیال الکعبة- یعمره الملائکة بما یکون منها فیه من العبادة":. عن ابن عباس و مجاهد،
و روی أیضا عن أمیر المؤمنین (ع) قال:. و یدخله کل یوم سبعون ألف ملک ثم لا یعودون إلیه أبدا.
أقول: کون البیت المعمور بیتا فی السماء یطوف علیه الملائکة واقع فی عدة أحادیث من طرق الفریقین غیر أنها مختلفة فی محله ففی أکثرها أنه فی السماء الرابعة و فی بعضها أنه فی السماء الأولی، و فی بعضها السابعة.
و فیه،: «وَ السَّقْفِ الْمَرْفُوعِ و هو السماء عن علی (ع).
و فی تفسیر القمی،": «وَ السَّقْفِ الْمَرْفُوعِ قال: السماء، «وَ الْبَحْرِ الْمَسْجُورِ» قال:
تسجر یوم القیامة.
و فی المجمع،": «وَ الْبَحْرِ الْمَسْجُورِ» أی المملوء. عن قتادة، و قیل: هو الموقد المحمی بمنزلة التنور. عن مجاهد و الضحاک و الأخفش و ابن زید. ثم قیل: إنه تحمی البحار یوم القیامة فتجعل نیرانا- ثم تفجر بعضها فی بعض ثم تفجر إلی النار":. ورد به الحدیث.
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اشارة

فَوَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (11) الَّذِینَ هُمْ فِی خَوْضٍ یَلْعَبُونَ (12) یَوْمَ یُدَعُّونَ إِلی نارِ جَهَنَّمَ دَعًّا (13) هذِهِ النَّارُ الَّتِی کُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ (14) أَ فَسِحْرٌ هذا أَمْ أَنْتُمْ لا تُبْصِرُونَ (15)
اصْلَوْها فَاصْبِرُوا أَوْ لا تَصْبِرُوا سَواءٌ عَلَیْکُمْ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (16) إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ نَعِیمٍ (17) فاکِهِینَ بِما آتاهُمْ رَبُّهُمْ وَ وَقاهُمْ رَبُّهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ (18) کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (19) مُتَّکِئِینَ عَلی سُرُرٍ مَصْفُوفَةٍ وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ (20)
وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ (21) وَ أَمْدَدْناهُمْ بِفاکِهَةٍ وَ لَحْمٍ مِمَّا یَشْتَهُونَ (22) یَتَنازَعُونَ فِیها کَأْساً لا لَغْوٌ فِیها وَ لا تَأْثِیمٌ (23) وَ یَطُوفُ عَلَیْهِمْ غِلْمانٌ لَهُمْ کَأَنَّهُمْ لُؤْلُؤٌ مَکْنُونٌ (24) وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ (25)
قالُوا إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ (26) فَمَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا وَ وَقانا عَذابَ السَّمُومِ (27) إِنَّا کُنَّا مِنْ قَبْلُ نَدْعُوهُ إِنَّهُ هُوَ الْبَرُّ الرَّحِیمُ (28)
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(بیان)

تذکر الآیات من یقع علیهم هذا العذاب الذی لا ریب فی تحققه و وقوعه، و تصف حالهم إذ ذاک، و هذا هو الغرض الأصیل فی السورة کما تقدمت الإشارة إلیه و أما ما وقع فی الآیات من وصف حال المتقین یومئذ فهو من باب التطفل لتأکید الإنذار المقصود.
قوله تعالی: «فَوَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ تفریع علی ما دلت علیه الآیات السابقة من تحقق وقوع العذاب یوم القیامة أی إذا کان الأمر کما ذکر و لم یکن محیص عن وقوع العذاب فویل لمن یقع علیه و هم المکذبون لا محالة فالجملة تدل علی کون المعذبین هم المکذبین بالاستلزام و علی تعلق الویل بهم بالمطابقة.
أو التقدیر إذا کان العذاب واقعا لا محالة و لا محالة لا یقع إلا علی المکذبین لأنهم الکافرون بالله المکذبون لیوم القیامة فویل یومئذ لهم، فالدال علی تعلق العذاب بالمکذبین 
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هو قوله: «عَذابَ رَبِّکَ لأن عذاب الله إنما یقع علی من دعاه فلم یجبه و کذب دعوته.
قوله تعالی: «الَّذِینَ هُمْ فِی خَوْضٍ یَلْعَبُونَ الخوض هو الدخول فی باطل القول قال الراغب: الخوض هو الشروع فی الماء و المرور فیه، و یستعار فی الأمور و أکثر ما ورد فی القرآن ورد فیما یذم الشروع فیه انتهی، و تنوین التنکیر فی «خَوْضٍ یدل علی صفة محذوفة أی فی خوض عجیب.
و لما کان الاشتغال بباطل القول لا یفید نتیجة حقة إلا نتیجة خیالیة یزینها الوهم للخائض سماه لعبا- و اللعب من الأفعال ما لیس له إلا الأثر الخیالی-.
و المعنی: الذین هم مستمرون فی خوض عجیب یلعبون بالمجادلة فی آیات الله و إنکارها و الاستهزاء بها.
قوله تعالی: «یَوْمَ یُدَعُّونَ إِلی نارِ جَهَنَّمَ دَعًّا» الدع هو الدفع الشدید، و الظاهر أن «یَوْمَ بیان لقوله: «یَوْمَئِذٍ».
قوله تعالی: «هذِهِ النَّارُ الَّتِی کُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ أی یقال لهم: هذه النار التی کنتم بها تکذبون، و المراد بالتکذیب بالنار التکذیب بما أخبر به الأنبیاء (ع) بوحی من الله من وجود هذه النار و أنه سیعذب بها المجرمون و محصل المعنی هذه مصداق ما أخبر به الأنبیاء فکذبتم به.
قوله تعالی: «أَ فَسِحْرٌ هذا أَمْ أَنْتُمْ لا تُبْصِرُونَ تفریع علی قوله: «هذِهِ النَّارُ الَّتِی کُنْتُمْ بِها تُکَذِّبُونَ و الاستفهام للإنکار تفریعا لهم أی إذا کانت هذه هی تلک النار التی کنتم تکذبون بها فلیس هذا سحرا کما کنتم ترمون إخبار الأنبیاء بها أنه سحر و لیس هذا أمرا موهوما خرافیا کما کنتم تتفوهون به بل أمر مبصر معاین لکم فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ یَوْمَ یُعْرَضُ الَّذِینَ کَفَرُوا عَلَی النَّارِ أَ لَیْسَ هذا بِالْحَقِّ»: الأحقاف: 34.
و بما مر من المعنی یظهر أن «أَمْ فی قوله: «أَمْ أَنْتُمْ لا تُبْصِرُونَ متصلة و قیل:
منقطعة و لا یخلو من بعد.
قوله تعالی: «اصْلَوْها فَاصْبِرُوا أَوْ لا تَصْبِرُوا سَواءٌ عَلَیْکُمْ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ ، الصلی بالفتح فالسکون مقاساة حرارة النار فمعنی اصلوها قاسوا حرارة نار جهنم.
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و قوله: «فَاصْبِرُوا أَوْ لا تَصْبِرُوا» تفریع علی الأمر بالمقاساة، و التردید بین الأمر و النهی کنایة عن مساواة الفعل و الترک، و لذا أتبعه بقوله: «سَواءٌ عَلَیْکُمْ أی هذه المقاساة لازمة لکم لا تفارقکم سواء صبرتم أو لم تصبروا فلا الصبر یرفع عنکم العذاب أو یخففه و لا الجزع و ترک الصبر ینفع لکم شیئا.
و قوله: «سَواءٌ عَلَیْکُمْ خبر مبتدإ محذوف أی هما سواء و إفراد «سَواءٌ» لکونه مصدرا فی الأصل.
و قوله: «إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ فی مقام التعلیل لما ذکر من ملازمة العذاب و مساواة الصبر و الجزع.
و المعنی: إنما یلازمکم هذا الجزاء السیئ و لا یفارقکم لأنکم تجزون بأعمالکم التی کنتم تعملونها و لا تسلب نسبة العمل عن عامله فالعذاب یلازمکم أو إنما تجزون بتبعات ما کنتم تعملون و جزائه.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ نَعِیمٍ الجنة البستان تجنیه الأشجار و تستره، و النعیم النعمة الکثیرة أی إن المتصفین بتقوی الله یومئذ فی جنات یسکنون فیها و نعمة کثیرة تحیط بهم.
قوله تعالی: «فاکِهِینَ بِما آتاهُمْ رَبُّهُمْ وَ وَقاهُمْ رَبُّهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ الفاکهة مطلق الثمرة، و قیل: هی الثمرة غیر العنب و الرمان، و یقال: تفکه و فکه إذا تعاطی الفکاهة، و تفکه و فکه إذا تناول الفاکهة، و قد فسرت الآیة بکل من المعنیین فقیل:
المعنی: یتحدثون بما آتاهم ربهم من النعیم، و قیل: المعنی: یتناولون الفواکه و الثمار التی آتاهم ربهم، و قیل: المعنی: یتلذذون بإحسان ربهم و مرجعه إلی المعنی الأول، و قیل:
معناه فاکهین معجبین بما آتاهم ربهم، و لعل مرجعه إلی المعنی الثانی.
و تکرار «رَبُّهُمْ فی قوله: «وَ وَقاهُمْ رَبُّهُمْ عَذابَ الْجَحِیمِ لإفادة مزید العنایة بهم.
قوله تعالی: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ أی یقال لهم: کلوا و اشربوا أکلا و شربا هنیئا أو طعاما و شرابا هنیئا، فهنیئا وصف قائم مقام مفعول مطلق أو مفعول به.
و قوله: «بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ متعلق بقوله: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا» أو بقوله: «هَنِیئاً».
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قوله تعالی: «مُتَّکِئِینَ عَلی سُرُرٍ مَصْفُوفَةٍ وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ الاتکاء الاعتماد علی الوسادة و نحوها، و السرر جمع سریر، و مصفوفة من الصف أی مصطفة موصولة بعضها ببعض، و المعنی: متکئین علی الوسائد و النمارق قاعدین علی سرر مصطفة.
و قوله: «وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ المراد بالتزویج القرن أی قرناهم بهن دون النکاح بالعقد، و الدلیل علیه تعدیه بالباء فإن التزویج بمعنی النکاح بالعقد متعد بنفسها، قال تعالی: «زَوَّجْناکَها»: الأحزاب: 37 کذا قیل.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» إلخ، قیل: الفرق بین الاتباع و اللحوق مع اعتبار التقدم و التأخر فیهما جمیعا أنه یعتبر فی الاتباع اشتراک بین التابع و المتبوع فی مورد الاتباع بخلاف اللحوق فاللاحق لا یشارک الملحوق فی ما لحق به فیه.
و لات و ألات بمعنی نقص فمعنی ما ألتناهم ما نقصناهم شیئا من عملهم بالإلحاق.
و ظاهر الآیة أنها فی مقام الامتنان فهو سبحانه یمتن علی الذین آمنوا أنه سیلحق بهم ذریتهم الذین اتبعوهم بإیمان فتقر بذلک أعینهم، و هذا هو القرینة علی أن التنوین فی «بِإِیمانٍ للتنکیر دون التعظیم.
و المعنی: اتبعوهم بنوع من الإیمان و إن قصر عن درجة إیمان آبائهم إذ لا امتنان لو کان إیمانهم أکمل من إیمان آبائهم أو مساویا له.
و إطلاق الاتباع فی الإیمان منصرف إلی اتباع من یصح منه فی نفسه الإیمان ببلوغه حدا یکلف به فالمراد بالذریة الأولاد الکبار المکلفون بالإیمان فالآیة لا تشمل الأولاد الصغار الذین ماتوا قبل البلوغ، و لا ینافی ذلک کون صغار أولاد المؤمنین محکومین بالإیمان شرعا.
اللهم إلا أن یستفاد العموم من تنکیر الإیمان و یکون المعنی: و اتبعتهم ذریتهم بإیمان ما سواء کان إیمانا فی نفسه أو إیمانا بحسب حکم الشرع.
و کذا الامتنان قرینة علی أن الضمیر فی قوله: «وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» للذین آمنوا کالضمیرین فی قوله: «وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ إذ قوله: «وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» مسوق حینئذ لدفع توهم ورود النقص فی الثواب علی تقریر الإلحاق و هو ینافی 
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الامتنان و من المعلوم أن الذی ینافی الامتنان هو النقص فی ثواب الآباء الملحق بهم دون الذریة.
فتحصل أن قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، استئناف یمتن تعالی فیه علی الذین آمنوا بأنه سیلحق بهم أولادهم الذین اتبعوهم بنوع من الإیمان و إن کان قاصرا عن درجة إیمانهم لتقر به أعینهم، و لا ینقص مع ذلک من ثواب عمل الآباء بالإلحاق شی‌ء بل یؤتیهم مثل ما آتاهم أو بنحو لا تزاحم فیه علی ما هو أعلم به.
و فی معنی الآیة أقوال أخر لا تخلو من سخافة کقول بعضهم إن قوله: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا» معطوف علی «بِحُورٍ عِینٍ و المعنی: و زوجناهم بحور عین و بالذین آمنوا یتمتعون من الحور العین بالنکاح و بالذین آمنوا بالرفاقة و الصحبة، و قول بعضهم: إن المراد بالذریة صغار الأولاد فقط، و قول بعضهم: إن الضمیرین فی «وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» للذریة و المعنی: و ما نقصنا الذریة من عملهم شیئا بسبب إلحاقهم بآبائهم بل نوفیهم أعمالهم من خیر أو شر ثم نلحقهم بآبائهم.
و قوله: «کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ تعلیل لقوله: «وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» علی ما یفیده السیاق، و الرهن و الرهین و المرهون ما یوضع وثیقة للدین علی ما ذکره الراغب قال: و لما کان الرهن یتصور منه حبسه أستعیر ذلک لحبس أی شی‌ء کان. انتهی.
و لعل هذا المعنی الاستعاری هو المراد فی الآیة و المرء رهن مقبوض و محفوظ عند الله سبحانه بما کسبه من خیر أو شر حتی یوفیه جزاء ما عمله من ثواب أو عقاب فلو نقص شیئا من عمله و لم یوفه ذلک لم یکن رهین ما کسب بل رهین بعض ما عمل و امتلک بعضه الآخر غیره کذریته الملحقین به.
و أما قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ إِلَّا أَصْحابَ الْیَمِینِ»: المدثر: 39، فالمراد کونها رهینة العذاب یوم القیامة کما یشهد به سیاق ما بعده من قوله: «فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ»: المدثر: 41.
و قیل: المراد کون المرء رهین عمله السیئ کما تدل علیه آیة سورة المدثر المذکورة آنفا بشهادة استثناء أصحاب الیمین، و الآیة أعنی قوله: «کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ جملة معترضة من صفات أهل النار اعترضت فی صفات أهل الجنة.
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و حمل صاحب الکشاف الآیة علی نوع من الاستعارة فرفع به التنافی بین الآیتین قال: کان نفس العبد رهن عند الله بالعمل الصالح الذی هو مطالب به کما یرهن الرجل عبده بدین علیه فإن عمل صالحا فکها و خلصها و إلا أوبقها. انتهی.
و أنت خبیر بأن مجرد ما ذکره لا یوجه اتصال الجملة أعنی قوله: «کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ بما قبلها.
قوله تعالی: «وَ أَمْدَدْناهُمْ بِفاکِهَةٍ وَ لَحْمٍ مِمَّا یَشْتَهُونَ بیان لبعض تتماتهم و تمتعاتهم فی الجنة المذکورة إجمالا فی قوله السابق: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً» إلخ.
و الإمداد الإتیان بالشی‌ء وقتا بعد وقت و یستعمل فی الخیر کما أن المد یستعمل فی الشر قال تعالی: «وَ نَمُدُّ لَهُ مِنَ الْعَذابِ مَدًّا»: مریم: 79.
و المعنی: أنا نرزقهم بالفاکهة و ما یشتهونه من اللحم رزقا بعد رزق و وقتا بعد وقت من غیر انقطاع.
قوله تعالی: «یَتَنازَعُونَ فِیها کَأْساً لا لَغْوٌ فِیها وَ لا تَأْثِیمٌ التنازع فی الکأس تعاطیها و الاجتماع علی تناولها، و الکأس القدح و لا یطلق الکأس إلا فیما کان فیها الشراب.
و المراد باللغو لغو القول الذی یصدر من شاربی الخمر فی الدنیا، و التأثیم جعل الشخص ذا إثم و هو أیضا من آثار الخمر فی الدنیا، و نفی اللغو و التأثیم هو القرینة علی أن المراد بالکأس التی یتنازعون فیها کأس الخمر.
قوله تعالی: «وَ یَطُوفُ عَلَیْهِمْ غِلْمانٌ لَهُمْ کَأَنَّهُمْ لُؤْلُؤٌ مَکْنُونٌ المراد به طوافهم علیهم للخدمة قال بعضهم: قیل: «غِلْمانٌ لَهُمْ بالتنکیر و لم یقل: غلمانهم لئلا یتوهم أن المراد بهم غلمانهم الذین کانوا یخدمونهم فی الدنیا فهم کالحور من مخلوقات الجنة کأنهم لؤلؤ مکنون مخزون فی الحسن و الصباحة و الصفا.
قوله تعالی: «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ أی یسأل کل منهم غیره عن حاله فی الدنیا و ما الذی ساقه إلی الجنة و النعیم؟.
قوله تعالی: «قالُوا إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ قال الراغب: و الإشفاق عنایة مختلطة بخوف لأن المشفق یحب المشفق علیه و یخاف ما یلحقه قال تعالی: «وَ هُمْ مِنَ السَّاعَةِ
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مُشْفِقُونَ فإذا عدی بمن فمعنی الخوف فیه أظهر، و إذا عدی بفی فمعنی العنایة فیه أظهر قال تعالی: «إِنَّا کُنَّا قَبْلُ فِی أَهْلِنا مُشْفِقِینَ ، انتهی.
فالمعنی: أنا کنا فی الدنیا ذوی إشفاق فی أهلنا نعتنی بسعادتهم و نجاتهم من مهلکة الضلال فنعاشرهم بجمیل المعاشرة و نسیر فیهم ببث النصیحة و الدعوة إلی الحق.
قوله تعالی: «فَمَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا وَ وَقانا عَذابَ السَّمُومِ المن علی ما ذکره الراغب الإنعام بالنعمة الثقیلة و یکون بالفعل و هو حسن، و بالقول و هو قبیح من غیره تعالی، قال تعالی: «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا قُلْ لا تَمُنُّوا عَلَیَّ إِسْلامَکُمْ بَلِ اللَّهُ یَمُنُّ عَلَیْکُمْ أَنْ هَداکُمْ لِلْإِیمانِ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ»: الحجرات: 17.
و منه تعالی علی أهل الجنة إسعاده إیاهم لدخولها بالرحمة و تمامه بوقایتهم عذاب السموم.
و السموم علی ما ذکره الطبرسی- الحر الذی یدخل فی مسام البدن یتألم به و منه ریح السموم.
قوله تعالی: «إِنَّا کُنَّا مِنْ قَبْلُ نَدْعُوهُ إِنَّهُ هُوَ الْبَرُّ الرَّحِیمُ تعلیل لقوله: «فَمَنَّ اللَّهُ عَلَیْنا» إلخ، کما أن قوله: «إِنَّهُ هُوَ الْبَرُّ الرَّحِیمُ تعلیل له.
و تفید هذه الآیة مع الآیتین قبلها أن هؤلاء کانوا فی الدنیا یدعون الله بتوحیده للعبادة و التسلیم لأمره و کانوا مشفقین فی أهلهم یقربونهم من الحق و یجنبونهم الباطل فکان ذلک سببا لمن الله علیهم بالجنة و وقایتهم من عذاب السموم، و إنما کان ذلک سببا لذلک لأنه تعالی بر رحیم فیحسن لمن دعاه و یرحمه.
فالآیات الثلاث فی معنی قوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ تَواصَوْا بِالْحَقِّ وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ»: العصر: 3.
و البر من أسماء الله تعالی الحسنی، و هو من البر بمعنی الإحسان، و فسره بعضهم باللطیف.



(بحث روائی)

فی الکافی، بإسناده عن أبی بکر عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
«وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ- أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ قال: فقال: قصرت الأبناء
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عن عمل الآباء- فألحقوا الأبناء بالآباء لتقر بذلک أعینهم.:
أقول: و رواه أیضا فی التوحید، بإسناده إلی أبی بکر الحضرمی عنه (ع).
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن سلیمان الدیلمی عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال: إن أطفال شیعتنا من المؤمنین تربیهم فاطمة (ع)، و قوله: «أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ قال: یهدون إلی آبائهم یوم القیامة.:
أقول: و روی فی المجمع، ذیل الحدیث عنه (ع) مرسلا.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی بصیر قال: قال أبو عبد الله (ع): إذا مات الطفل من أطفال المؤمنین- نادی مناد فی ملکوت السماوات و الأرض- ألا إن فلان بن فلان قد مات- فإن کان قد مات والداه أو أحدهما- أو بعض أهل بیته من المؤمنین دفع إلیه یغذوه، و إلا دفع إلی فاطمة تغذوه حتی یقدم أبواه أو أحدهما- أو بعض أهل بیته من المؤمنین فیدفعه إلیه.
و فی الفقیه،: و فی روایة الحسن بن محبوب عن علی عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی کفل إبراهیم و سارة- أطفال المؤمنین یغذوانهم بشجرة فی الجنة- لها أخلاف کأخلاف البقر فی قصر من درة- فإذا کان یوم القیامة ألبسوا- و طیبوا و أهدوا إلی آبائهم- فهم ملوک فی الجنة مع آبائهم، و هذا قول الله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ- أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ .
و فی المجمع، روی زاذان عن علی (ع) قال: قال رسول الله ص: إن المؤمنین و أولادهم فی الجنة، ثم قرأ هذه الآیة.
و فی الدر المنثور، أخرج البزار و ابن مردویه عن ابن عباس رفعه إلی النبی ص قال: إن الله یرفع ذریة المؤمن إلیه فی درجته- و إن کانوا دونه فی العمل- ثم قرأ «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ- أَلْحَقْنا بِهِمْ ذُرِّیَّتَهُمْ وَ ما أَلَتْناهُمْ مِنْ عَمَلِهِمْ مِنْ شَیْ‌ءٍ» قال:
و ما نقصنا الآباء بما أعطینا الأبناء.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس أن النبی ص قال: إذا دخل الرجل الجنة سأل عن أبویه و ذریته و ولده- فیقال: إنهم لم یبلغوا درجتک و عملک- فیقول:
یا رب قد عملت لی و لهم فیؤمر بإلحاقهم به- و قرأ ابن عباس: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ اتَّبَعَتْهُمْ ذُرِّیَّتُهُمْ بِإِیمانٍ الآیة.
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أقول: و الآیة لا تشمل الآباء المذکورین فی الحدیث، و الأنسب للدلالة علیه ما ذکره تعالی فی دعاء الملائکة «رَبَّنا وَ أَدْخِلْهُمْ جَنَّاتِ عَدْنٍ الَّتِی وَعَدْتَهُمْ وَ مَنْ صَلَحَ مِنْ آبائِهِمْ وَ أَزْواجِهِمْ وَ ذُرِّیَّاتِهِمْ» الآیة: المؤمن: 8.
و فی تفسیر القمی،": قوله: «لا لَغْوٌ فِیها وَ لا تَأْثِیمٌ قال: لیس فی الجنة غناء و لا فحش، و یشرب المؤمن و لا یأثم «وَ أَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَساءَلُونَ قال: فی الجنة.
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اشارة

فَذَکِّرْ فَما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِکاهِنٍ وَ لا مَجْنُونٍ (29) أَمْ یَقُولُونَ شاعِرٌ نَتَرَبَّصُ بِهِ رَیْبَ الْمَنُونِ (30) قُلْ تَرَبَّصُوا فَإِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُتَرَبِّصِینَ (31) أَمْ تَأْمُرُهُمْ أَحْلامُهُمْ بِهذا أَمْ هُمْ قَوْمٌ طاغُونَ (32) أَمْ یَقُولُونَ تَقَوَّلَهُ بَلْ لا یُؤْمِنُونَ (33)
فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ إِنْ کانُوا صادِقِینَ (34) أَمْ خُلِقُوا مِنْ غَیْرِ شَیْ‌ءٍ أَمْ هُمُ الْخالِقُونَ (35) أَمْ خَلَقُوا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بَلْ لا یُوقِنُونَ (36) أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَبِّکَ أَمْ هُمُ الْمُصَیْطِرُونَ (37) أَمْ لَهُمْ سُلَّمٌ یَسْتَمِعُونَ فِیهِ فَلْیَأْتِ مُسْتَمِعُهُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ (38)
أَمْ لَهُ الْبَناتُ وَ لَکُمُ الْبَنُونَ (39) أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً فَهُمْ مِنْ مَغْرَمٍ مُثْقَلُونَ (40) أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ (41) أَمْ یُرِیدُونَ کَیْداً فَالَّذِینَ کَفَرُوا هُمُ الْمَکِیدُونَ (42) أَمْ لَهُمْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ (43)
وَ إِنْ یَرَوْا کِسْفاً مِنَ السَّماءِ ساقِطاً یَقُولُوا سَحابٌ مَرْکُومٌ (44)
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(بیان)

لما أخبر عن العذاب الواقع یوم القیامة و أنه سیصیب المکذبین، و المتقون فی جنات و نعیم قریرة العیون أمر النبی ص أن یمضی فی دعوته و تذکرته مشیرا إلی أنه صالح لإقامة الدعوة الحقة، و لا عذر لهؤلاء المکذبین فی تکذیبه و رد دعوته.
فنفی جمیع الأعذار المتصورة لهم و هی ستة عشر أمرا شطر منها راجع إلی النبی ص لو تحقق شی‌ء منه فیه سلب صلاحیته للاتباع و کان مانعا عن قبول قوله ککونه کاهنا أو مجنونا أو شاعرا أو متقولا مفتریا علی الله و کسؤاله الأجر علی دعوته و شطر منها راجع إلی المکذبین أنفسهم مثل کونهم خلقوا من غیر شی‌ء أو کونهم الخالقین أو أمر عقولهم بالتکذیب إلی غیر ذلک و لا تخلو الآیات مع ذلک عن توبیخهم الشدید علی التکذیب.
قوله تعالی: «فَذَکِّرْ فَما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِکاهِنٍ وَ لا مَجْنُونٍ تفریع علی ما مر من الإخبار المؤکد بوقوع العذاب الإلهی یوم القیامة، و أنه سیغشی المکذبین و المتقون فی وقایة منه متلذذون بنعیم الجنة.
فالآیة فی معنی أن یقال: إذا کان هذا حقا فذکر فإنما تذکر و تنذر بالحق و لست کما یرمونک کاهنا أو مجنونا.
و تقیید النفی بقوله: «بِنِعْمَةِ رَبِّکَ یفید معنی الامتنان علی النبی ص خاصة و لیس هذا الامتنان الخاص من جهة مجرد انتفاء الکهانة و الجنون فأکثر الناس علی هذه الصفة بل من وجهه تلبسه (ص) بالنعمة الخاصة به المانع من عروض هذه الصفات علیه من کهانة أو جنون و غیر ذلک.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ شاعِرٌ نَتَرَبَّصُ بِهِ رَیْبَ الْمَنُونِ أم منقطعة، و التربص 
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الانتظار، و فی مجمع البیان،: التربص الانتظار بالشی‌ء من انقلاب حال له إلی خلافها و المنون المنیة و الموت، و الریب القلق و الاضطراب. فریب المنون قلق الموت.
و محصل المعنی: بل یقولون هو أی النبی ص شاعر ننتظر به الموت حتی یموت و یخمد ذکره و ینسی رسمه فنستریح منه.
قوله تعالی: «قُلْ تَرَبَّصُوا فَإِنِّی مَعَکُمْ مِنَ الْمُتَرَبِّصِینَ أمر النبی ص أن یأمرهم بالتربص کما رضوا لأنفسهم ذلک، و هو أمر تهدیدی أی تربصوا کما ترون لأنفسکم ذلک فإن هناک أمر من حقه أن ینتظر وقوعه، و أنا أنتظره مثلکم لکنه علیکم لا لکم و هو هلاککم و وقوع العذاب علیکم.
قوله تعالی: «أَمْ تَأْمُرُهُمْ أَحْلامُهُمْ بِهذا» الأحلام جمع حلم و هو العقل، و أم منقطعة و الکلام بتقدیر الاستفهام و الإشارة بهذا إلی ما یقولونه للنبی ص و یتربصون به.
و المعنی: بل أ تأمرهم عقولهم أن یقولوا هذا الذی یقولونه و یتربصوا به الموت؟
فأی عقل یدفع الحق بمثل هذه الأباطیل؟.
قوله تعالی: «أَمْ هُمْ قَوْمٌ طاغُونَ أی إن عقولهم لم تأمرهم بهذا بل هم طاغون حملهم علی هذا طغیانهم.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ تَقَوَّلَهُ بَلْ لا یُؤْمِنُونَ قال فی المجمع،: التقول تکلف القول و لا یقال ذلک إلا فی الکذب، و المعنی بل یقولون: افتعل القرآن و نسبه إلی الله کذبا و افتراء. لا بل لا یؤمنون فیرمونه بهذه الفریة.
قوله تعالی: «فَلْیَأْتُوا بِحَدِیثٍ مِثْلِهِ إِنْ کانُوا صادِقِینَ جواب عن قولهم: «تَقَوَّلَهُ بأنه لو کان کلاما للنبی ص کان کلاما بشریا مماثلا لسائر الکلام و یماثله سائر الکلام فکان یمکنهم أن یأتوا بحدیث مثله فلیأتوا بحدیث مثله إن کانوا صادقین فی دعواهم التقول بل هو کلام إلهی لائحة علیه دلائل الإعجاز یعجز البشر عن إتیان مثله، و قد تقدم الکلام فی وجوه إعجاز القرآن فی تفسیر سورة البقرة الآیة 23 تفصیلا.
و یمکن أن تؤخذ الآیة ردا لجمیع ما تقدم من قولهم المحکی إنه کاهن أو مجنون أو
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شاعر أو متقول لأن عجز البشر عن الإتیان بمثله یأبی إلا أن یکون کلام الله سبحانه لکن الأظهر ما تقدم.
قوله تعالی: «أَمْ خُلِقُوا مِنْ غَیْرِ شَیْ‌ءٍ أَمْ هُمُ الْخالِقُونَ إتیان «شَیْ‌ءٍ» منکرا بتقدیر صفة تناسب المقام و التقدیر من غیر شی‌ء خلق منه غیرهم من البشر.
و المعنی: بل أ خلق هؤلاء المکذبون من غیر شی‌ء خلق منه غیرهم من البشر فصلح لإرسال الرسول و الدعوة إلی الحق و التلبس بعبودیته تعالی فهؤلاء لا یتعلق بهم تکلیف و لا یتوجه إلیهم أمر و لا نهی و لا تستتبع أعمالهم ثوابا و لا عقابا لکونهم مخلوقین من غیر ما خلق منه غیرهم.
و فی معنی الجملة أقوال أخر.
فقیل: المراد أم أحدثوا و قدروا هذا التقدیر البدیع من غیر مقدر و خالق فلا حاجة لهم إلی خالق یدبر أمرهم.
و قیل: المراد أم خلقوا من غیر شی‌ء حی فهم لا یؤمرون و لا ینهون کالجمادات.
و قیل: المعنی أم خلقوا من غیر علة و لا لغایة ثواب و عقاب فهم لذلک لا یسمعون.
و قیل: المعنی أم خلقوا باطلا لا یحاسبون و لا یؤمرون و لا ینهون.
و ما قدمناه من المعنی أقرب إلی لفظ الآیة و أشمل.
و قوله: «أَمْ هُمُ الْخالِقُونَ أی لأنفسهم فلیسوا مخلوقین لله سبحانه حتی یربهم و یدبر أمرهم بالأمر و النهی.
قوله تعالی: «أَمْ خَلَقُوا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بَلْ لا یُوقِنُونَ أی أم أخلقوا العالم حتی یکونوا أربابا آلهة و یجلوا من أن یستعبدوا و یکلفوا بتکلیف العبودیة بل هم قوم لا یوقنون.
قوله تعالی: «أَمْ عِنْدَهُمْ خَزائِنُ رَبِّکَ أَمْ هُمُ الْمُصَیْطِرُونَ أی بل أ عندهم خزائن ربک حتی یرزقوا النبوة من شاءوا و یمسکوها عمن شاءوا فیمنعوک النبوة و الرسالة.
و قوله: «أَمْ هُمُ الْمُصَیْطِرُونَ السیطرة- و ربما یقلب سینها صادا- الغلبة و القهر و المعنی: بل أ هم الغالبون القاهرون علی الله سبحانه حتی یسلبوا عنک ما رزقک الله من النبوة و الرسالة.
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قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ سُلَّمٌ یَسْتَمِعُونَ فِیهِ فَلْیَأْتِ مُسْتَمِعُهُمْ بِسُلْطانٍ مُبِینٍ السلم المرقاة ذات الدرج التی یتوسل بالصعود فیه إلی الأمکنة العالیة، و الاستماع مضمن معنی الصعود، و السلطان الحجة و البرهان.
و المعنی: بل أ عندهم سلم یصعدون فیه إلی السماء فیستمعون بالصعود فیه الوحی فیأخذون ما یوحی إلیهم و یردون غیره؟ فلیأت مستمعهم أی المدعی للاستماع منهم بحجة ظاهرة.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُ الْبَناتُ وَ لَکُمُ الْبَنُونَ قیل: فیه تسفیه لعقولهم حیث نسبوا إلیه تعالی ما أنفوا منه.
قوله تعالی: «أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً فَهُمْ مِنْ مَغْرَمٍ مُثْقَلُونَ قال الراغب: الغرم بالضم فالسکون- ما ینوب الإنسان فی ماله من ضرر لغیر جنایة منه أو خیانة انتهی و الإثقال تحمیل الثقل و هو کنایة عن المشقة.
و المعنی: بل أ تسألهم أجرا علی تبلیغ رسالتک فهم یتحرجون عن تحمل الغرم الذی ینوبهم بتأدیة الأجر؟.
قوله تعالی: «أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ ذکر بعضهم أن المراد بالغیب اللوح المحفوظ المکتوب فیه الغیوب و المعنی: بل أ عندهم اللوح المحفوظ یکتبون منه و یخبرون به الناس فما أخبروا به عنک من الغیب الذی لا ریب فیه.
و قیل: المراد بالغیب علم الغیب، و بالکتابة الإثبات و المعنی: بل أ عندهم علم الغیب فهم یثبتون ما علموه شرعا للناس علیهم أن یطیعوهم فیما أثبتوا، و قیل: یکتبون بمعنی یحکمون.
قوله تعالی: «أَمْ یُرِیدُونَ کَیْداً فَالَّذِینَ کَفَرُوا هُمُ الْمَکِیدُونَ الکید ضرب من الاحتیال علی ما ذکره الراغب، و فی المجمع،: الکید هو المکر، و قیل: هو فعل ما یوجب الغیظ فی خفیة. انتهی.
ظاهر السیاق أن المراد بکیدهم هو مکرهم بالنبی ص بما رموه به من الکهانة و الجنون و الشعر و التقول لیعرض عنه الناس و یبتعدوا عنه فتبطل بذلک دعوته و ینطفئ نوره، و هذا کید منهم و مکر بأنفسهم حیث یحرمون لها السعادة الخالدة و الرکوب علی 
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صراط الحق بذلک بل کید من الله بقطع التوفیق عنهم و الطبع علی قلوبهم.
و قیل: المراد بالکید الذی یریدونه هو ما کان منهم فی حقه (ص) فی دار الندوة و المراد بالذین کفروا المذکورون من المکذبین و هم أصحاب دار الندوة، و قد قلب الله کیدهم إلی أنفسهم فقتلهم یوم بدر، و الکلام علی هذا من الإخبار بالغیب لنزول السورة قبل ذلک بکثیر، و هو بعید من السیاق.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ إِلهٌ غَیْرُ اللَّهِ سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ فإنهم إذا کان لهم إله غیر الله کان هو الخالق لهم و المدبر لأمرهم فاستغنوا بذلک عن الله سبحانه و استجابة دعوة رسوله و نصرهم إلههم و دفع عنهم عذاب الله الذی أوعد به المکذبین و أنذرهم به رسوله.
و قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ تنزیه له تعالی أن یکون له شریک کما یدعون، و ما فی قوله: «عَمَّا یُشْرِکُونَ مصدریة أی سبحانه عن شرکهم.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَرَوْا کِسْفاً مِنَ السَّماءِ ساقِطاً یَقُولُوا سَحابٌ مَرْکُومٌ الکسف بالکسر فالسکون القطعة، و المرکوم المتراکم الواقع بعضه علی بعض.
و المعنی: أن کفرهم و إصرارهم علی تکذیب الدعوة الحقة بلغ إلی حیث لو رأوا قطعة من السماء ساقطا علیهم لقالوا سحاب متراکم لیست من آیة العذاب فی شی‌ء فهو کقوله: «وَ لَوْ فَتَحْنا عَلَیْهِمْ باباً مِنَ السَّماءِ فَظَلُّوا فِیهِ یَعْرُجُونَ لَقالُوا إِنَّما سُکِّرَتْ أَبْصارُنا»: الحجر: 15.



[سورة الطور (52): الآیات 45 الی 49]





اشارة

فَذَرْهُمْ حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی فِیهِ یُصْعَقُونَ (45) یَوْمَ لا یُغْنِی عَنْهُمْ کَیْدُهُمْ شَیْئاً وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ (46) وَ إِنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا عَذاباً دُونَ ذلِکَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ (47) وَ اصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ فَإِنَّکَ بِأَعْیُنِنا وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ حِینَ تَقُومُ (48) وَ مِنَ اللَّیْلِ فَسَبِّحْهُ وَ إِدْبارَ النُّجُومِ (49)
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(بیان)

الآیات تختم السورة و تأمر النبی ص أن یترک أولئک المکذبین و شأنهم و لا یتعرض لحالهم، و أن یصبر لحکم ربه و یسبح بحمده، و فی خلالها مع ذلک تکرار إیعادهم بما أوعدهم به فی أول السورة من عذاب واقع لیس له من دافع، و تضیف إلیه الإیعاد بعذاب آخر دون ذلک للذین ظلموا.
قوله تعالی: «فَذَرْهُمْ حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی فِیهِ یُصْعَقُونَ ذرهم أمر بمعنی اترکهم و هو فعل لم یستعمل من تصریفاته إلا المستقبل و الأمر، و «یصعقون» من الإصعاق بمعنی الإماتة و قیل: من الصعق بمعنی الإماتة.
لما أنذر سبحانه المکذبین لدعوته بعذاب واقع لا ریب فیه ثم رد جمیع ما تعلل به أو یفرض أن یتعلل به أولئک المکذبون، و ذکر أنهم فی الإصرار علی الباطل بحیث لو عاینوا أوضح آیة للحق أولوه و ردوه، أمر نبیه ص أن یترکهم و شأنهم، و هو تهدید کنائی بشمول العذاب لهم و حالهم هذه الحال.
و المراد بالیوم الذی فیه یصعقون یوم نفخ الصور الذی یصعق فیه من فی السماوات و الأرض و هو من أشراط الساعة قال تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ»: الزمر: 68.
و یؤید هذا المعنی قوله فی الآیة التالیة: «یَوْمَ لا یُغْنِی عَنْهُمْ کَیْدُهُمْ شَیْئاً وَ لا هُمْ یُنْصَرُونَ فإن انتفاء إغناء الکید و النصر من خواص یوم القیامة الذی یسقط فیه عامة الأسباب و الأمر یومئذ لله.
و استشکل بأنه لا یصعق یوم النفخ إلا من کان حیا و هؤلاء لیسوا بأحیاء یومئذ و الجواب أنه یصعق فیه جمیع من فی الدنیا من الأحیاء و من فی البرزخ من الأموات و هؤلاء إن لم یکونوا فی الدنیا ففی البرزخ.
علی أنه یمکن أن یکون ضمیر «یُصْعَقُونَ راجعا إلی الأحیاء یومئذ، و التهدید إنما هو بالعذاب الواقع فی هذا الیوم لا بالصعقة التی فیه.
و قیل: المراد به یوم بدر و هو بعید، و قیل: المراد به یوم الموت، و فیه أنه لا
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یلائم السیاق الظاهر فی التهدید بما وقع فی أول السورة و هو عذاب یوم القیامة لا عذاب یوم الموت.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ لِلَّذِینَ ظَلَمُوا عَذاباً دُونَ ذلِکَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ لا یبعد أن یکون المراد به عذاب القبر، و قوله: «وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ مشعر بأن فیهم من یعلم ذلک لکنه یصر علی کفره و تکذیبه عنادا و قیل: المراد به یوم بدر لکن ذیل الآیة لا یلائمه تلک الملاءمة.
قوله تعالی: «وَ اصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ فَإِنَّکَ بِأَعْیُنِنا» عطف علی قوله: «فَذَرْهُمْ و ظاهر السیاق أن المراد بالحکم حکمه تعالی فی المکذبین بالإمهال و الإملاء و الطبع علی قلوبهم، و فی النبی ص أن یدعو إلی الحق بما فیه من الأذی فی جنب الله فالمراد بقوله:
«فَإِنَّکَ بِأَعْیُنِنا» إنک بمرأی منا نراک بحیث لا یخفی علینا شی‌ء من حالک و لا نغفل عنک ففی تعلیل الصبر بهذه الجملة تأکید للأمر بالصبر و تشدید للخطاب.
و قیل: المراد بقوله: «فَإِنَّکَ بِأَعْیُنِنا» إنک فی حفظنا و حراستنا فالعین مجاز عن الحفظ، و لعل المعنی المتقدم أنسب للسیاق.
قوله تعالی: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ حِینَ تَقُومُ وَ مِنَ اللَّیْلِ فَسَبِّحْهُ وَ إِدْبارَ النُّجُومِ الباء فی «بِحَمْدِ» للمصاحبة أی سبح ربک و نزهه حال کونه مقارنا لحمده.
و المراد بقوله: «حِینَ تَقُومُ قیل هو القیام من النوم، و قیل: هو القیام من القائلة، فهو صلاة الظهر، و قیل: هو القیام من المجلس، و قیل: هو کل قیام، و قیل:
هو القیام إلی الفریضة و قیل: هو القیام إلی کل صلاة، و قیل: هو الرکعتان قبل فریضة الصبح سبعة أقوال کما ذکره الطبرسی.
و قوله: «وَ مِنَ اللَّیْلِ فَسَبِّحْهُ أی من اللیل فسبح ربک فیه، و المراد به صلاة اللیل، و قیل: المراد صلاتا المغرب و العشاء الآخرة.
و قوله: «وَ إِدْبارَ النُّجُومِ قیل: المراد به وقت إدبار النجوم و هو اختفاؤها بضوء الصبح، و هو الرکعتان قبل فریضة الصبح، و قیل: المراد فریضة الصبح، و قیل:
المراد تسبیحه تعالی صباحا و مساء من غیر غفلة عن ذکره.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ حِینَ تَقُومُ قال: لصلاة اللیل «فَسَبِّحْهُ قال: صلاة اللیل.:
أقول: و روی هذا المعنی فی مجمع البیان، عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
و فیه، بإسناده عن الرضا (ع) قال: أدبار السجود أربع رکعات بعد المغرب- و إدبار النجوم رکعتان قبل صلاة الصبح.:
أقول: و روی ذیله فی المجمع، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)، و القمی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع).
و قد ورد من طرق أهل السنة فی عدة من الروایات: أن النبی ص کان إذا قام من مجلسه- سبح الله و حمده- و یقول: إنه کفارة المجلس 
لکنها غیر ظاهرة فی کونها تفسیرا للآیة.



(53) سورة النجم مکیة و هی اثنان و ستون آیة (62)





[سورة النجم (53): الآیات 1 الی 18]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ النَّجْمِ إِذا هَوی (1) ما ضَلَّ صاحِبُکُمْ وَ ما غَوی (2) وَ ما یَنْطِقُ عَنِ الْهَوی (3) إِنْ هُوَ إِلاَّ وَحْیٌ یُوحی (4)
عَلَّمَهُ شَدِیدُ الْقُوی (5) ذُو مِرَّةٍ فَاسْتَوی (6) وَ هُوَ بِالْأُفُقِ الْأَعْلی (7) ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی (8) فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی (9)
فَأَوْحی إِلی عَبْدِهِ ما أَوْحی (10) ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی (11) أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری (12) وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری (13) عِنْدَ سِدْرَةِ الْمُنْتَهی (14)
عِنْدَها جَنَّةُ الْمَأْوی (15) إِذْ یَغْشَی السِّدْرَةَ ما یَغْشی (16) ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی (17) لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری (18)
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(بیان)

غرض السورة تذکیر الأصول الثلاثة: وحدانیته تعالی فی ربوبیته و المعاد و النبوة فتبدأ بالنبوة فتصدق الوحی إلی النبی ص و تصفه ثم تتعرض للوحدانیة فتنفی الأوثان و الشرکاء أبلغ النفی ثم تصف انتهاء الخلق و التدبیر إلیه تعالی من إحیاء و إماتة و إضحاک و إبکاء و إغناء و إقناء و إهلاک و تعذیب و دعوة و إنذار، و تختم الکلام بالإشارة إلی المعاد و الأمر بالسجدة و العبادة.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها و لا یصغی إلی قول بعضهم بکون بعض آیاتها أو کلها مدنیة، و قد قیل: إنها أول سورة أعلن النبی ص بقراءتها فقرأها علی المؤمنین و المشرکین جمیعا، و من غرر الآیات فیها قوله تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی و قوله:
«وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی 
و ما أوردناه من الآیات هی الفصل الأول من فصول السورة الثلاثة و هی الآیات اللاتی تصدق الوحی إلی النبی ص و تصفه، لکن هناک روایات مستفیضة عن أئمة أهل البیت (ع) ناصة علی أن المراد بالآیات لیس بیان صفة کل وحی بل بیان وحی المشافهة الذی أوحاه الله سبحانه إلی نبیه ص لیلة المعراج فالآیات متضمنة لقصة المعراج و ظاهر الآیات لا یخلو من تأیید لهذه الروایات و هو المستفاد أیضا من أقوال بعض الصحابة کابن عباس و أنس و أبی سعید الخدری و غیرهم علی ما روی عنهم و علی ذلک جری کلام المفسرین و إن اشتد الخلاف بینهم فی تفسیر مفرداتها و جملها.
قوله تعالی: «وَ النَّجْمِ إِذا هَوی ظاهر الآیة أن المراد بالنجم هو مطلق الجرم 
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السماوی المضی‌ء و قد أقسم الله فی کتابه بکثیر من خلقه و منها عدة من الأجرام السماویة کالشمس و القمر و سائر السیارات، و علی هذا فالمراد بهوی النجم سقوطه للغروب.
و قیل: المراد بالنجم القرآن لنزوله نجوما، و قیل: الثریا، و قیل: الشعری، و قیل: الشهاب الذی یرمی به شیاطین الجن لأن العرب تسمیه نجما، و للهوی ما یناسب لکل من هذه الأقوال من المعنی، لکن لفظ الآیة لا یساعد علی شی‌ء من هذه المعانی.
قوله تعالی: «ما ضَلَّ صاحِبُکُمْ وَ ما غَوی الضلال الخروج و الانحراف عن الصراط المستقیم، و الغی خلاف الرشد الذی هو إصابة الواقع، قال الراغب: الغی جهل من اعتقاد فاسد، و ذلک أن الجهل قد یکون من کون الإنسان غیر معتقد اعتقادا لا صالحا و لا فاسدا و قد یکون من اعتقاد شی‌ء فاسد، و هذا النحو الثانی یقال له غی، قال تعالی: «ما ضَلَّ صاحِبُکُمْ وَ ما غَوی . انتهی. و المراد بالصاحب هو النبی ص.
و المعنی: ما خرج صاحبکم عن الطریق الموصل إلی الغایة المطلوبة و لا أخطأ فی اعتقاده و رأیه فیها، و یرجع المعنی إلی أنه لم یخطئ لا فی الغایة المطلوبة التی هی السعادة الإنسانیة و هو عبودیته تعالی، و لا فی طریقها التی تنتهی إلیها.
قوله تعالی: «وَ ما یَنْطِقُ عَنِ الْهَوی إِنْ هُوَ إِلَّا وَحْیٌ یُوحی المراد بالهوی هوی النفس و رأیها، و النطق و إن کان مطلقا ورد علیه النفی و کان مقتضاه نفی الهوی عن مطلق نطقه (ص) لکنه لما کان خطابا للمشرکین و هم یرمونه فی دعوته و ما یتلو علیهم من القرآن بأنه کاذب متقول مفتر علی الله سبحانه کان المراد بقرینة المقام أنه (ص) ما ینطق فیما یدعوکم إلی الله أو فیما یتلوه علیکم من القرآن عن هوی نفسه و رأیه بل لیس ذلک إلا وحیا یوحی إلیه من الله سبحانه.
قوله تعالی: «عَلَّمَهُ شَدِیدُ الْقُوی ضمیر «عَلَّمَهُ للنبی ص أو للقرآن بما هو وحی أو لمطلق الوحی و المفعول الآخر لعلمه محذوف علی أی حال و التقدیر علم النبی الوحی أو علم القرآن أو الوحی إیاه.
و المراد بشدید القوی- علی ما قالوا- جبریل و قد وصفه الله بالقوة فی قوله:
«ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ»: التکویر: 20، و قیل: المراد به هو الله سبحانه.
قوله تعالی: «ذُو مِرَّةٍ فَاسْتَوی المرة بکسر المیم الشدة، و حصافة العقل 
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و الرأی و بناء نوع عن المرور و قد فسرت المرة فی الآیة بکل من المعانی الثلاثة مع القول بأن المراد بذی مرة جبریل، و المعنی: هو أی جبریل ذو شدة فی جنب الله أو هو ذو حصافة فی عقله و رأیه، أو هو ذو نوع من المرور بالنبی ص و هو فی الهواء.
و قیل: المراد بذو مرة النبی ص فهو ذو شدة فی جنب الله أو ذو حصافة فی عقله و رأیه أو ذو نوع من المرور عرج فیه إلی السماوات.
و قوله: «فَاسْتَوی بمعنی استقام أو استولی و ضمیر الفاعل راجع إلی جبریل و المعنی: فاستقام جبریل علی صورته الأصلیة التی خلق علیها علی ما روی أن جبریل کان ینزل علی النبی ص فی صور مختلفة، و إنما ظهر له فی صورته الأصلیة مرتین أو المعنی:
فاستولی جبریل بقوته علی ما جعل له من الأمر.
و إن کان الضمیر للنبی ص فالمعنی فاستقام و استقر.
قوله تعالی: «وَ هُوَ بِالْأُفُقِ الْأَعْلی الأفق الناحیة قیل: المراد بالأفق الأعلی ناحیة الشرق من السماء لأن أفق المشرق فوق المغرب فی صعید الأرض لا فی الهواء و هو کما تری و الظاهر أن المراد به أفق أعلی من السماء من غیر اعتبار کونه أفقا شرقیا.
و ضمیر هو فی الآیة راجع إلی جبریل أو إلی النبی ص، و الجملة حال من ضمیر «فَاسْتَوی .
قوله تعالی: «ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی الدنو القرب، و التدلی التعلق بالشی‌ء و یکنی به عن شدة القرب، و قیل: الامتداد إلی جهة السفل مأخوذ من الدلو.
و المعنی: علی تقدیر رجوع الضمیرین لجبریل: ثم قرب جبریل فتعلق بالنبی ص لیعرج به إلی السماوات، و قیل: ثم تدلی جبریل من الأفق الأعلی فدنا من النبی ص لیعرج به.
و المعنی: علی تقدیر رجوع الضمیرین إلی النبی ص: ثم قرب النبی من الله سبحانه و زاد فی القرب.
قوله تعالی: «فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی قال فی المجمع: القاب و القیب و القاد و القید عبارة عن مقدار الشی‌ء انتهی. و القوس معروفة و هی آلة الرمی، و یقال قوس علی الذراع فی لغة أهل الحجاز علی ما قیل.
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و المعنی: فکان البعد قدر قوسین أو قدر ذراعین أو أقرب من ذلک.
و قیل: القاب ما بین مقبض القوس و سیتها ففی الکلام قلب و المعنی: فکان قابی قوس، و اعترض علیه بأن قابی قوس و قاب قوسین واحد فلا موجب للقلب.
قوله تعالی: «فَأَوْحی إِلی عَبْدِهِ ما أَوْحی ضمیر أوحی فی الموضعین لجبریل علی تقدیر رجوع الضمائر السابقة إلی جبریل، و المعنی: فأوحی جبریل إلی عبد الله و هو النبی ص ما أوحی، قیل: و لا ضیر فی رجوع الضمیر إلیه تعالی من عدم سبق الذکر لکونه فی غایة الوضوح. أو الضمائر الثلاث لله و المعنی: فأوحی الله بتوسط جبریل إلی عبده ما أوحی أو الضمیر الأول لجبریل و الثانی و الثالث لله و المعنی فأوحی جبریل ما أوحی الله إلیه إلی عبد الله.
و الضمائر الثلاث کلها لله علی تقدیر رجوع الضمائر السابقة إلی النبی ص و المعنی:
فأوحی الله إلی عبده ما أوحی، و هذا المعنی أقرب إلی الذهن من المعنی السابق الذی لا یرتضیه الذوق السلیم و إن کان صحیحا.
قوله تعالی: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی الکذب خلاف الصدق یقال: کذب فلان فی حدیثه، و یقال: کذبه الحدیث بالتعدی إلی مفعولین أی حدثه کذبا، و الکذب کما یطلق علی القول و الحدیث الذی یلفظه اللسان کذلک یطلق علی خطاء القوة المدرکة یقال: کذبته عینه أی أخطأت فی رؤیتها.
و نفی الکذب عن الفؤاد إنما هو بهذا المعنی سواء أخذ الکذب لازما و التقدیر ما کذب الفؤاد فیما رأی أو متعدیا إلی مفعولین، و التقدیر ما کذب الفؤاد- فؤاد النبی- النبی ما رآه أی إن رؤیة فؤاده فیما رآه رؤیة صادقة.
و علی هذا فالمراد بالفؤاد فؤاد النبی ص، و ضمیر الفاعل فی «ما رَأی راجع إلی الفؤاد و الرؤیة رؤیته.
و لا بدع فی نسبة الرؤیة و هی مشاهدة العیان إلی الفؤاد فإن للإنسان نوعا من الإدراک الشهودی وراء الإدراک بإحدی الحواس الظاهرة و التخیل و التفکر بالقوی الباطنة کما إننا نشاهد من أنفسنا أننا نری و لیست هذه المشاهدة العیانیة إبصارا بالبصر و لا معلوما بفکر، و کذا نری من أنفسنا أننا نسمع و نشم و نذوق و نلمس و نشاهد أننا
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نتخیل و نتفکر و لیست هذه الرؤیة ببصر أو بشی‌ء من الحواس الظاهرة أو الباطنة فإنا کما نشاهد مدرکات کل واحدة من هذه القوی بنفس تلک القوة کذلک نشاهد إدراک کل منا لمدرکها و لیس هذه المشاهدة بنفس تلک القوة بل بأنفسنا المعبر عنها بالفؤاد.
و لیس فی الآیة ما یدل علی أن متعلق الرؤیة هو الله سبحانه و أنه لمرئی له (ص) بل المرئی هو الأفق الأعلی و الدنو و التدلی و أنه أوحی إلیه فهذه هی المذکورة فی الآیات السابقة و هی آیات له تعالی، و یؤید ذلک ما ذکره تعالی فی النزلة الأخری من قوله: «ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری .
علی أنها لو دلت علی تعلق الرؤیة به تعالی لم یکن به بأس فإنها رؤیة القلب و رؤیة القلب غیر رؤیة البصر الحسیة التی تتعلق بالأجسام و یستحیل تعلقها به تعالی و قد قدمنا کلاما فی رؤیة القلب فی تفسیر سورة الأعراف الآیة 143.
و ما قیل: إن ضمیر «ما رَأی للنبی ص و المعنی: ما قال فؤاده (ص) لما رآه ببصره لم أعرفک و لو قال ذلک لکان کاذبا لأنه عرفه بقلبه کما رآه ببصره، و محصله أن فؤاده صدق بصره فیما رآه.
و کذا ما قیل: إن المعنی أن فؤاده لم یکذب بصره فیما رآه بل صدقه و اعتقد به، و یؤیده قراءة من قرأ «ما کَذَبَ بتشدید الذال.
ففیه أن الذی یعطیه سیاق الآیات تأییده تعالی صدق النبی ص فیما یدعیه من الوحی و رؤیة آیات الله الکبری، و لو کان ضمیر «ما رَأی للنبی ص کان محصل معنی الآیة الاحتجاج علی صدق رؤیته باعتقاده ذلک بفؤاده و هو بعید من دأب القرآن و هذا بخلاف ما لو رجع ضمیر «ما رَأی إلی الفؤاد فإن محصل معناه تصدیقه تعالی لفؤاده فیما رآه و یجری الکلام علی السیاق السابق الأخذ من قوله: «ما ضَلَّ صاحِبُکُمْ وَ ما غَوی إِنْ هُوَ إِلَّا وَحْیٌ یُوحی إلخ.
فإن قلت: إنه تعالی یحتج فی الآیة التالیة «أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری برؤیته (ص) علی صدقه فیما یدعیه فلیکن مثله الاحتجاج باعتقاد فؤاده بما یراه بعینه.
قلت: لیس قوله: «أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری مسوقا للاحتجاج برؤیته علی صدقه بل توبیخ علی مماراتهم إیاه (ص) علی أمر یراه و یبصره و مجادلتهم إیاه فیه، و المماراة و المجادلة
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إنما تصح- لو صحت- فی الآراء النظریة و الاعتقادات الفکریة و أما فیما یری و یشاهد عیانا فلا معنی للمماراة و المجادلة فیه، و هو (ص) إنما کان یخبرهم بما یشاهده عیانا لا عن فکر و تعقل.
قوله تعالی: «أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری الاستفهام للتوبیخ و الخطاب للمشرکین و الضمیر للنبی ص، و المماراة الإصرار علی المجادلة، و المعنی: أ فتصرون فی جدالکم علی النبی ص أن یذعن بخلاف ما یدعیه و یخبرکم به و هو یشاهد ذلک عیانا.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری النزلة بناء مرة من النزول فمعناه نزول واحد، و تدل الآیة علی أن هذه قصة رؤیة فی نزول آخر و الآیات السابقة تقص نزولا آخر غیره.
و قد قالوا: إن ضمیر الفاعل المستکن فی قوله «رَآهُ للنبی ص، و ضمیر المفعول لجبریل، و علی هذا فالنزلة نزول جبریل علیه (ص) لیعرج به إلی السماوات، و قوله: «عِنْدَ سِدْرَةِ الْمُنْتَهی ظرف للرؤیة لا للنزلة، و المراد برؤیته رؤیته و هو فی صورته الأصلیة.
و المعنی: أنه نزل علیه (ص) نزلة أخری و عرج به إلی السماوات و تراءی له (ص) عند سدرة المنتهی و هو فی صورته الأصلیة.
و قد ظهر مما تقدم صحة إرجاع ضمیر المفعول إلیه تعالی و المراد بالرؤیة رؤیة القلب و المراد بنزلة أخری نزلة النبی ص عند سدرة المنتهی فی عروجه إلی السماوات فالمفاد أنه (ص) نزل نزلة أخری أثناء معراجه عند سدرة المنتهی فرآه بقلبه کما رآه فی النزلة الأولی.
قوله تعالی: «عِنْدَ سِدْرَةِ الْمُنْتَهی عِنْدَها جَنَّةُ الْمَأْوی إِذْ یَغْشَی السِّدْرَةَ ما یَغْشی السدر شجر معروف و التاء للوحدة و المنتهی- کأنه- اسم مکان و لعل المراد به منتهی السماوات بدلیل کون الجنة عندها و الجنة فی السماء، قال تعالی: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ»: الذاریات: 22.
و لا یوجد فی کلامه تعالی ما یفسر هذه الشجرة، و کان البناء علی الإبهام کما یؤیده قوله بعد: «إِذْ یَغْشَی السِّدْرَةَ ما یَغْشی و قد فسر فی الروایات أیضا بأنها شجرة فوق السماء السابعة إلیها تنتهی أعمال بنی آدم و ستمر ببعض هذه الروایات.
و قوله: «عِنْدَها جَنَّةُ الْمَأْوی أی الجنة التی یأوی إلیها المؤمنون و هی جنة الآخرة فإن جنة البرزخ جنة معجلة محدودة بالبعث، قال تعالی: «فَلَهُمْ جَنَّاتُ الْمَأْوی 
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نُزُلًا بِما کانُوا یَعْمَلُونَ»: السجدة: 19، و قوله: «فَإِذا جاءَتِ الطَّامَّةُ الْکُبْری إلی أن قال- فَإِنَّ الْجَنَّةَ هِیَ الْمَأْوی : النازعات: 41 و هی فی السماء علی ما یدل علیه قوله تعالی: «وَ فِی السَّماءِ رِزْقُکُمْ وَ ما تُوعَدُونَ»: الذاریات: 22 و قیل: المراد بها جنة البرزخ.
و قوله: «إِذْ یَغْشَی السِّدْرَةَ ما یَغْشی غشیان الشی‌ء الإحاطة به، و «ما» موصولة و المعنی: إذ یحیط بالسدرة ما یحیط بها، و قد أبهم تعالی هذا الذی یغشی السدرة و لم یبین ما هو کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «ما زاغَ الْبَصَرُ وَ ما طَغی الزیغ المیل عن الاستقامة، و الطغیان تجاوز الحد فی العمل، و زیغ البصر إدراکه المبصر علی غیر ما هو علیه، و طغیانه إدراکه ما لا حقیقة له، و المراد بالبصر بصر النبی ص.
و المعنی: أنه (ص) لم یبصر ما أبصره علی غیر صفته الحقیقیة و لا أبصر ما لا حقیقة له بل أبصر غیر خاطئ فی إبصاره.
و المراد بالإبصار رؤیته (ص) بقلبه لا بجارحة العین فإن المراد بهذا الإبصار ما یعنیه بقوله: «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری المشیر إلی مماثلة هذه الرؤیة لرؤیة النزلة الأولی التی یشیر إلیها بقوله: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی أَ فَتُمارُونَهُ عَلی ما یَری فافهم و لا تغفل.
قوله تعالی: «لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری «مِنْ للتبعیض، و المعنی:
أقسم لقد شاهد بعض الآیات الکبری لربه، و بذلک تم مشاهدة ربه بقلبه فإن مشاهدته تعالی بالقلب إنما هی بمشاهدة آیاته بما هی آیاته فإن الآیة بما هی آیة لا تحکی إلا ذا الآیة و لا تحکی عن نفسه شیئا و إلا لم تکن من تلک الجهة آیة.
و أما مشاهدة ذاته المتعالیة من غیر توسط آیة و تخلل حجاب فمن المستحیل ذلک قال تعالی: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً»: طه: 110.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ النَّجْمِ إِذا هَوی قال: النجم رسول الله ص- «إِذا هَوی لما أسری به إلی السماء و هو فی الهوی.
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أقول: و روی تسمیته (ص) بالنجم بإسناده عن أبیه عن الحسین بن خالد عن الرضا (ع)، و هو من البطن.
و فی الکافی، عن القمی عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن محمد بن مسلم قال: قلت لأبی جعفر (ع): قول الله عز و جل: «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی «وَ النَّجْمِ إِذا هَوی و ما أشبه ذلک؟ قال: إن لله عز و جل أن یقسم من خلقه بما شاء، و لیس لخلقه أن یقسموا إلا به.:
أقول: و فی الفقیه، عن علی بن مهزیار عن أبی جعفر الثانی: مثله 
و فی المجمع، و روت العامة عن جعفر الصادق أنه قال: إن محمدا ص نزل من السماء السابعة لیلة المعراج- و لما نزلت السورة أخبر بذلک عتبة بن أبی لهب- فجاء إلی النبی ص و طلق ابنته و تفل فی وجهه و قال: کفرت بالنجم و رب النجم، فدعا (ص) علیه و قال:
اللهم سلط علیه کلبا من کلابک.
فخرج عتبة إلی الشام فنزل فی بعض الطریق- و ألقی الله علیه الرعب فقال لأصحابه- أنیمونی بینکم لیلا ففعلوا- فجاء أسد فافترسه من بین الناس.
أقول: ثم أورد الطبرسی شعر حسان فی ذلک، و روی فی الدر المنثور، القصة بطرق مختلفة.
و فی الکافی، بإسناده إلی هشام و حماد و غیره قالوا: سمعنا أبا عبد الله (ع) یقول: حدیثی حدیث أبی و حدیث أبی حدیث جدی- و حدیث جدی حدیث الحسین- و حدیث الحسین حدیث الحسن- و حدیث الحسن حدیث أمیر المؤمنین- و حدیث أمیر المؤمنین حدیث رسول الله ص- و حدیث رسول الله ص قول الله عز و جل.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی ابن سنان فی حدیث: قال أبو عبد الله (ع): و ذلک أنه یعنی النبی ص أقرب الخلق إلی الله تعالی- و کان بالمکان الذی- قال له جبرئیل لما أسری به إلی السماء: تقدم یا محمد فقد وطأت موطئا- لم یطأه ملک مقرب و لا نبی مرسل، و لو لا أن روحه و نفسه- کان من ذلک المکان لما قدر أن یبلغه، و کان من الله عز و جل کما قال الله عز و جل: «قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی أی بل أدنی.
و فی الاحتجاج، عن علی بن الحسین (ع) فی حدیث طویل: أنا ابن من علا فاستعلی فجاز سدرة المنتهی- فکان من ربه قاب قوسین أو أدنی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 34
أقول: و قد ورد هذا المعنی فی کثیر من روایات أئمة أهل البیت (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال": لما أسری بالنبی ص اقترب من ربه- فکان قاب قوسین أو أدنی. قال: أ لم تر إلی القوس ما أقربها من الوتر؟
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی قال: هو محمد ص دنا فتدلی إلی ربه عز و جل.
و فی المجمع، و روی مرفوعا عن أنس قال: قال رسول الله ص: فی قوله: «فَکانَ قابَ قَوْسَیْنِ أَوْ أَدْنی قال: قدر ذراعین أو أدنی من ذراعین.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَأَوْحی إِلی عَبْدِهِ ما أَوْحی قال: وحی مشافهة.
و فی التوحید، بإسناده إلی محمد بن الفضیل قال: سألت أبا الحسن (ع) هل رأی رسول الله ص ربه عز و جل؟ فقال: نعم بقلبه رآه، أ ما سمعت الله عز و جل یقول:
«ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی ؟ لم یره بالبصر و لکن رآه بالفؤاد.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن محمد بن کعب القرظی عن بعض أصحاب النبی ص قال: قالوا: یا رسول الله هل رأیت ربک؟ قال:
لم أره بعینی و رأیته بفؤادی مرتین- ثم تلا «ثُمَّ دَنا فَتَدَلَّی .
أقول: و روی هذا المعنی النسائی عن أبی ذر- علی ما فی الدر المنثور،- و لفظه: رأی رسول الله ص ربه بقلبه و لم یره ببصره.
و عن صحیح مسلم، و الترمذی و ابن مردویه عن أبی ذر قال: سألت رسول الله ص:
هل رأیت ربک؟ فقال: نورانی أراه.
أقول: «نورانی» منسوب إلی النور علی خلاف القیاس کجسمانی فی النسبة إلی جسم، و قرئ «نور إنی أراه» بتنوین الراء و کسر الهمزة و تشدید النون ثم یاء المتکلم، و الظاهر أنه تصحیف و إن أید بروایة أخری 
عن مسلم فی صحیحة و ابن مردویه عن أبی ذر: أنه سأل رسول الله ص: هل رأیت ربک؟ فقال: رأیت نورا.
و کیف کان فالمراد بالرؤیة رؤیة القلب فلا الرؤیة رؤیة حسیة و لا النور نور حسی.
و فی الکافی، بإسناده عن صفوان بن یحیی قال: سألنی أبو قرة المحدث أن أدخله إلی 
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أبی الحسن الرضا (ع)- فاستأذنته فی ذلک فأذن لی- فدخل علیه فسأله عن الحلال و الحرام و الأحکام. إلی قوله: قال أبو قرة: فإنه یقول: «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری فقال أبو الحسن (ع): إن بعد هذه الآیة ما یدل علی ما رأی حیث قال: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی یقول: ما کذب فؤاد محمد ما رأت عیناه- ثم أخبر بما رأی فقال: «لَقَدْ رَأی مِنْ آیاتِ رَبِّهِ الْکُبْری و آیات الله غیر الله.
أقول: الظاهر أن کلامه (ع) مسوق لإلزام أبی قرة حیث کان یرید إثبات رؤیته تعالی بالعین الحسیة فألزمه بأن الرؤیة إنما تعلقت بالآیات و آیات الله غیر الله و لا ینافی ذلک کون رؤیة الآیات بما هی آیاته رؤیته و إن کانت آیاته غیره، و هذه الرؤیة إنما کانت بالقلب کما مرت عدة من الروایات فی هذا المعنی.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن ابن أبی عمیر عن هشام عن أبی عبد الله (ع) قال: قال النبی ص: انتهیت إلی سدرة المنتهی- و إذا الورقة منها تظل أمة من الأمم- فکنت من ربی کقاب قوسین أو أدنی.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن جریر عن أنس قال: قال رسول الله ص: انتهیت إلی السدرة فإذا نبقها مثل الجراد، و إذا ورقها مثل آذان الفیلة- فلما غشیها من أمر الله ما غشیها تحولت یاقوتا- و زمردا و نحو ذلک.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی إسماعیل الجعفی عن أبی جعفر (ع) فی حدیث طویل: فلما انتهی به إلی سدرة المنتهی تخلف عنه جبرئیل- فقال رسول الله ص: فی هذا الموضع تخذلنی؟ فقال: تقدم أمامک فوالله لقد بلغت مبلغا- لم یبلغه أحد من خلق الله قبلک- فرأیت من نور ربی و حال بینی و بینه السبحة.
قلت: و ما السبحة جعلت فداک؟ فأومی بوجهه إلی الأرض و أومأ بیده إلی السماء- و هو یقول: جلال ربی جلال ربی ثلاث مرات.
أقول: السبحة الجلال کما فسر فی الروایة، و السبحة ما یدل علی تنزهه تعالی من خلقه و مرجعه إلی المعنی الأول، و محصل ذیل الروایة أنه (ص) رأی ربه برؤیة آیاته.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ رَآهُ نَزْلَةً أُخْری عِنْدَ سِدْرَةِ الْمُنْتَهی قال: فی السماء السابعة.
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و فیه،": فی قوله تعالی: «إِذْ یَغْشَی السِّدْرَةَ ما یَغْشی قال: لما رفع الحجاب بینه و بین رسول الله ص- غشی نور السدرة.
أقول: و فی المعانی السابقة روایات أخری و قد تقدم فی أول تفسیر سورة الإسراء روایات جامعة لقصة معراجه (ص).
و قد نقلنا هناک فی ذیل الروایات الاختلاف فی کیفیة معراجه (ص) أنه کان فی المنام أو فی الیقظة و علی الثانی بجسمه و روحه معا أو بروحه فحسب، و نقلنا عن صاحب المناقب أن الإمامیة تری أن إسراءه من المسجد الحرام إلی المسجد الأقصی کان بالروح و الجسم معا علی ما تدل علیه آیة الإسراء، و أما من المسجد الأقصی إلی السماوات فقد قال قوم بکونه بالروح و الجسم معا أیضا و وافقهم کثیر من الشیعة و مال بعضهم إلی کونه بالروح و مال إلیه بعض المتأخرین.
و لا ضیر فی القول به لو أیدته القرائن الحافة بالآیات و الروایات غیر أن من الواجب حینئذ أن یحمل قوله تعالی: «عِنْدَها جَنَّةُ الْمَأْوی علی جنة البرزخ لیحمل کونها عندها علی نحو من التعلق کما ورد أن القبر إما روضة من ریاض الجنة أو حفرة من حفر النار، أو توجه الآیة بما لا ینافی کون العروج فی السماوات روحیا.
و أما کون الإسراء فی المنام فقد تقدم فی تفسیر آیة الإسراء أنه مما لا ینبغی أن یلتفت إلیه.
و أما تطبیق الإسراء إلی السماوات علی تسییره (ص) لیلا فی الکواکب الأخری غیر الأرض من منظومتنا الشمسیة أو فی منظومات أخری غیر منظومتنا أو فی مجرات أخری غیر مجرتنا فمما لا یلائمه الأخبار الواردة فی تفصیل القصة البتة بل و لا محصل مضامین الآیات المتقدمة.
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اشارة

أَ فَرَأَیْتُمُ اللاَّتَ وَ الْعُزَّی (19) وَ مَناةَ الثَّالِثَةَ الْأُخْری (20) أَ لَکُمُ الذَّکَرُ وَ لَهُ الْأُنْثی (21) تِلْکَ إِذاً قِسْمَةٌ ضِیزی (22) إِنْ هِیَ إِلاَّ أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلاَّ الظَّنَّ وَ ما تَهْوَی الْأَنْفُسُ وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنْ رَبِّهِمُ الْهُدی (23)
أَمْ لِلْإِنْسانِ ما تَمَنَّی (24) فَلِلَّهِ الْآخِرَةُ وَ الْأُولی (25) وَ کَمْ مِنْ مَلَکٍ فِی السَّماواتِ لا تُغْنِی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً إِلاَّ مِنْ بَعْدِ أَنْ یَأْذَنَ اللَّهُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَرْضی (26) إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ لَیُسَمُّونَ الْمَلائِکَةَ تَسْمِیَةَ الْأُنْثی (27) وَ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلاَّ الظَّنَّ وَ إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً (28)
فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلاَّ الْحَیاةَ الدُّنْیا (29) ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اهْتَدی (30) وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لِیَجْزِیَ الَّذِینَ أَساؤُا بِما عَمِلُوا وَ یَجْزِیَ الَّذِینَ أَحْسَنُوا بِالْحُسْنَی (31) الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ إِلاَّ اللَّمَمَ إِنَّ رَبَّکَ واسِعُ الْمَغْفِرَةِ هُوَ أَعْلَمُ بِکُمْ إِذْ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ وَ إِذْ أَنْتُمْ أَجِنَّةٌ فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ فَلا تُزَکُّوا أَنْفُسَکُمْ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اتَّقی (32)
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(بیان)

شطر من آیات الفصل الثانی من الفصول الثلاثة فی السورة تتعرض لأمر الأوثان و عبادتها بدعوی أنها ستشفع لهم و الرد علیهم أبلغ الرد، و فیها إشارة إلی أمر المعاد و هو مقصد الفصل الثالث.
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قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتُمُ اللَّاتَ وَ الْعُزَّی وَ مَناةَ الثَّالِثَةَ الْأُخْری لما سجل فی الآیات السابقة صدق النبی ص و أنه وحی یوحی إلیه و ترتب علیه حقیة النبوة المبنیة علی التوحید و نفی الشرکاء، فرع علیه الکلام فی الأوثان: اللات و العزی و مناة و هی عند المشرکین تماثیل للملائکة بدعوی أنهم إناث أو بعضها للملائکة و بعضها للإنسان کما قاله بعضهم و نفی ربوبیتها و ألوهیتها و استقلال الملائکة الذین هم أرباب الأصنام فی الشفاعة و أنوثیتهم و أشار إلی حقائق أخری تنتج المعاد و جزاء الأعمال.
و اللات و العزی و مناة أصنام ثلاث کانت معبودة لعرب الجاهلیة، و قد اختلفوا فی وصف صورها، و فی موضعها الذی کانت منصوبة علیه، و فی من یعبدها من العرب، و فی الأسباب التی أوجبت عبادتهم لها، و هی أقوال متدافعة لا سبیل إلی الاعتماد علی شی‌ء منها، و المتیقن منها ما أوردناه.
و المعنی: إذا کان الأمر علی ما ذکرناه من حقیة الدعوة و صدق النبی ص فی دعوی الوحی و الرسالة من عند الله سبحانه فأخبرونی عن اللات و العزی و مناة التی هی ثالثة الصنمین و غیرهما- و هی التی تدعون أنها أصنام الملائکة الذین هم بنات الله علی زعمکم-.
قوله تعالی: «أَ لَکُمُ الذَّکَرُ وَ لَهُ الْأُنْثی تِلْکَ إِذاً قِسْمَةٌ ضِیزی استفهام إنکاری مشوب بالاستهزاء، و قسمة ضیزی أی جائرة غیر عادلة.
و المعنی: إذا کان کذلک و کانت أرباب هذه الأصنام من الملائکة بنات الله، و أنتم لا ترضون لأنفسکم إلا الذکر من الأولاد فهل لکم الذکر و لله سبحانه الأنثی من الأولاد؟ تلک القسمة إذا قسمة جائرة غیر عادلة- استهزاء-.
قوله تعالی: «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ ما أَنْزَلَ اللَّهُ بِها مِنْ سُلْطانٍ إلخ، ضمیر «هِیَ للات و العزی و مناة أو لها بما هی أصنام، و ضمیر «سَمَّیْتُمُوها» للأسماء و تسمیة الأسماء جعلها أسماء، و المراد بالسلطان البرهان.
و المعنی: لیست هذه الأصنام الآلهة إلا أسماء جعلتموها أسماء لها أنتم و آباؤکم لیست لهذه الأسماء وراءها مصادیق و مسمیات ما أنزل الله معها برهانا یستدل به علی ربوبیتها و ألوهیتها.
و محصل الآیة الرد علی المشرکین بعدم الدلیل علی ألوهیة آلهتهم.
و قوله: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ ما تَهْوَی الْأَنْفُسُ ما موصولة و الضمیر العائد
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إلیها محذوف أی الذی تهواه النفس، و قیل: مصدریة و التقدیر هوی النفس و الهوی المیل الشهوانی للنفس و الجملة مسوقة لذمهم فی اتباع الباطل و تأکید لما تقدم من أنه لا برهان لهم علی ذلک.
و یؤکده قوله: «وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنْ رَبِّهِمُ الْهُدی و الجملة حالیة.
و المعنی: إن یتبع هؤلاء المشرکون فی أمر آلهتهم إلا الظن و ما یمیل إلیه أنفسهم شهوة یتبعون ذلک و الحال أنه قد جاءهم من الله و هو ربهم الهدی و هی الدعوة الحقة أو القرآن الذی یهدیهم إلی الحق.
و الالتفات فی الآیة من الخطاب إلی الغیبة للإشعار بأنهم أحط فهما من أن یخاطبوا بهذا الکلام علی أنهم غیر مستعدین لأن یخاطبوا بکلام برهانی و هم أتباع الظن و الهوی.
قوله تعالی: «أَمْ لِلْإِنْسانِ ما تَمَنَّی أم منقطعة و الاستفهام إنکاری، و الکلام مسوق لنفی أن یملک الإنسان ما یتمناه بمجرد أنه یتمناه أی لیس یملک الإنسان ما یتمناه بمجرد أنه یتمناه حتی یملک المشرکون ما یتمنونه بهوی أنفسهم من شفاعة الملائکة الذین هم أرباب أصنامهم و بنات لله بزعمهم أو یملکوا ألوهیة آلهتهم بمجرد التمنی.
و فی الکلام تلویح إلی أنهم لیس لهم للدلالة علی صحة ألوهیة آلهتهم أو شفاعتهم إلا التمنی، و لا یملک شی‌ء بالتمنی.
قوله تعالی: «فَلِلَّهِ الْآخِرَةُ وَ الْأُولی تفریعه علی سابقه من تفریع العلة للمعلول للدلالة علی التعلق و الارتباط ففیه تعلیل للجملة السابقة، و المعنی: لیس یملک الإنسان ما تمناه بمجرد التمنی لأن الآخرة و الأولی لله سبحانه و لا شریک له فی ملکه.
قوله تعالی: «وَ کَمْ مِنْ مَلَکٍ فِی السَّماواتِ لا تُغْنِی شَفاعَتُهُمْ شَیْئاً إِلَّا مِنْ بَعْدِ أَنْ یَأْذَنَ اللَّهُ لِمَنْ یَشاءُ وَ یَرْضی الفرق بین الإذن و الرضا أن الإذن إعلام ارتفاع المانع من قبل الآذن، و الرضا ملاءمة نفس الراضی للشی‌ء و عدم امتناعها فربما تحقق الإذن بشی‌ء مع عدم الرضا و لا یتحقق رضا إلا مع الإذن بالفعل أو بالقوة.
و الآیة مسوقة لنفی أن یملک الملائکة من أنفسهم الشفاعة مستغنین فی ذلک عن الله سبحانه کما یروم إلیه عبدة الأصنام فإن الأمر مطلقا إلی الله تعالی فإنما یشفع من یشفع منهم بعد إذنه تعالی له فی الشفاعة و رضاه بها.
و علی هذا فالمراد بقوله: «لِمَنْ یَشاءُ» الملائکة، و معنی الآیة: و کثیر من الملائکة
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فی السماوات لا تؤثر شفاعتهم أثرا إلا من بعد أن یأذن الله لمن یشاء منهم أی من الملائکة و یرضی بشفاعته.
و قیل: المراد بمن یشاء و یرضی الإنسان، و المعنی: إلا من بعد أن یأذن الله فی شفاعة من یشاء أن یشفع له من الإنسان و یرضی، و کیف یأذن و یرضی بشفاعة من کفر به و عبد غیره؟.
و الآیة تثبت الشفاعة للملائکة فی الجملة، و تقید شفاعتهم بالإذن و الرضا من الله سبحانه.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ لَیُسَمُّونَ الْمَلائِکَةَ تَسْمِیَةَ الْأُنْثی رد لقولهم بأنوثیة الملائکة بعد رد قولهم بشفاعتهم.
و المراد بتسمیتهم الملائکة تسمیة الأنثی قولهم: إن الملائکة بنات الله فالمراد بالأنثی الجنس أعم من الواحد و الکثیر.
و قیل: إن الملائکة فی معنی استغراق المفرد فیکون التقدیر لیسمون کل واحد من الملائکة تسمیة الأنثی أی یسمونه بنتا فالکلام علی وزان کسانا الأمیر حلة أی کسا کل واحد منا حلة.
قال بعضهم: فی تعلیق التسمیة بعدم الإیمان بالآخرة إشعار بأنها فی الشناعة و الفظاعة و استتباع العقوبة فی الآخرة بحیث لا یجترئ علیها إلا من لا یؤمن بها رأسا. انتهی.
قوله تعالی: «وَ ما لَهُمْ بِهِ مِنْ عِلْمٍ إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً» العلم هو التصدیق المانع من النقیض، و الظن هو التصدیق الراجح و یسمی المرجوح وهما، و قولهم بأنوثیة الملائکة کما لم یکن معلوما لهم کذلک لم یکن مظنونا إذ لا سبیل إلی ترجیح القول به علی خلافه لکنه لما کان عن هوی أنفسهم أثبته الهوی فی أنفسهم و زینه لهم فلم یلتفتوا إلی خلافه، و کلما لاح لهم لائح خلافه أعرضوا عنه و تعلقوا بما یهوونه، و بهذه العنایة سمی ظنا و هو فی الحقیقة تصور فقط.
و بهذا یظهر استقامة قول من قال: إن الظن فی هذه الآیة و فی قوله السابق: «إِنْ یَتَّبِعُونَ إِلَّا الظَّنَّ وَ ما تَهْوَی الْأَنْفُسُ بمعنی التوهم دون الاعتقاد الراجح و أید بما یظهر من کلام الراغب: إن الظن ربما یطلق علی التوهم.
و قوله: «إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی مِنَ الْحَقِّ شَیْئاً» الحق ما هو علیه الشی‌ء و ظاهر أنه لا یدرک إلا بالعلم الذی هو الاعتقاد المانع من النقیض لا غیر و أما غیر العلم مما فیه احتمال 
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الخلاف فلا یتعین فیه المدرک علی ما هو علیه فی الواقع فلا مجوز لأن یعتمد علیه فی الحقائق قال تعالی: «وَ لا تَقْفُ ما لَیْسَ لَکَ بِهِ عِلْمٌ»: إسراء: 36.
و أما العمل بالظن فی الأحکام العملیة فإنما هو لقیام دلیل علیه یقید به إطلاق الآیة، و تبقی الأمور الاعتقادیة تحت إطلاق الآیة.
قال بعضهم: وضع الظاهر موضع المضمر فی قوله: «إِنَّ الظَّنَّ لا یُغْنِی لیجری الکلام مجری المثل.
قوله تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا» تفریع علی اتباعهم الظن و هوی الأنفس، فقوله: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ إلخ، أمر بالإعراض عنهم و إنما لم یقل: فأعرض عنهم، و وضع قوله: «مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا» إلخ، موضع الضمیر للدلالة علی علة الأمر بالإعراض کأنه قیل: إن هؤلاء یترکون العلم و یتبعون الظن و ما تهوی الأنفس و إنما فعلوا ذلک لأنهم تولوا عن الذکر و أرادوا الحیاة الدنیا فلا هم لهم إلا الدنیا فهی مبلغهم من العلم، و إذا کان کذلک فأعرض عنهم لأنهم فی ضلال.
و المراد بالذکر إما القرآن الذی یهدی متبعیه إلی الحق الصریح و یرشدهم إلی سعادة الدار الآخرة التی وراء الدنیا بالحجج القاطعة و البراهین الساطعة التی لا تبقی معها وصمة شک.
و أما ذکر الله بالمعنی المقابل للغفلة فإن ذکره تعالی بما یلیق بذاته المتعالیة من الأسماء و الصفات یهدی إلی سائر الحقائق العلمیة فی المبدأ و المعاد هدایة علمیة لا ریب معها.
قوله تعالی: «ذلِکَ مَبْلَغُهُمْ مِنَ الْعِلْمِ إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنِ اهْتَدی الإشارة بذلک إلی أمر الدنیا و هو معلوم من الآیة السابقة و کونه مبلغ علمهم من قبیل الاستعارة کان العلم یسیر إلی المعلوم و ینتهی إلیه و علمهم انتهی فی مسیره إلی الدنیا و بلغها و وقف عندها و لم یتجاوزها، و لازم ذلک أن تکون الدنیا متعلق إرادتهم و طلبهم، و موطن همهم، و غایة آمالهم لا یطمئنون إلی غیرها و لا یقبلون إلا علیها.
و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ إلخ، تأکید لمضمون الجملة السابقة و شهادة منه تعالی علیه.
قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لِیَجْزِیَ الَّذِینَ أَساؤُا بِما عَمِلُوا وَ یَجْزِیَ الَّذِینَ أَحْسَنُوا بِالْحُسْنَی یمکن أن یکون صدر الآیة حالا من فاعل «أَعْلَمُ فی الآیة السابقة و الواو للحال، و المعنی: أن ربک هو أعلم بالفریقین الضالین و المهتدین و الحال أنه یملک ما فی السماوات و ما فی الأرض فکیف یمکن أن لا یعلم بهم و هو مالکهم؟.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 42
و علی هذا فالظاهر تعلق قوله: «لِیَجْزِیَ إلخ، بقوله السابق: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی إلخ، و المعنی: أعرض عنهم و کل أمرهم إلی الله لیجزیهم کذا و کذا و یجزیک و یجزی المحسنین کذا و کذا.
و یمکن أن یکون قوله: «وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ إلخ، کلاما مستأنفا للدلالة علی أن الأمر بالإعراض عنهم لا لإهمالهم و ترکهم سدی بل الله سبحانه یجزی کلا بعمله إن سیئا و إن حسنا، و وضع اسم الجلالة و هو ظاهر موضع الضمیر للدلالة علی کمال العظمة.
و قوله: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ إشارة إلی ملکه تعالی للکل و معناه قیام الأشیاء به تعالی لکونه خالقهم الموجد لهم فالملک ناشئ من الخلق و هو مع ذلک منشأ للتدبیر فالجملة دالة علی الخلق و التدبیر کأنه قیل: و لله الخلق و التدبیر.
و بهذا المعنی یتعلق قوله: «لِیَجْزِیَ إلخ، و اللام للغایة، و المعنی: له الخلق و التدبیر و غایة ذلک و الغرض منه أن یجزی الذین أساءوا إلخ، و المراد بالجزاء ما یخبر عنه الکتاب من شئون یوم القیامة، و المراد بالإساءة و الإحسان المعصیة و الطاعة، و المراد بما عملوا جزاء ما عملوا أو نفس ما عملوا، و بالحسنی المثوبة الحسنی.
و المعنی: لیجزی الله الذین عصوا بمعصیتهم أو بجزاء معصیتهم و یجزی الذین أطاعوا بالمثوبة الحسنی، و قد أوردوا فی الآیة احتمالات أخری و ما قدمناه هو أظهرها.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ إِلَّا اللَّمَمَ إِنَّ رَبَّکَ واسِعُ الْمَغْفِرَةِ» إلخ، الإثم هو الذنب و أصله- کما ذکره الراغب- الفعل المبطئ عن الثواب و الخیر، و کبائر الإثم المعاصی الکبیرة و هو علی ما فی الروایة «1» ما أوعد الله علیه النار، و قد تقدم البحث عنها فی تفسیر قوله تعالی: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ»، الآیة: النساء: 31.
و الفواحش الذنوب الشنیعة الفظیعة، و قد عد تعالی فی کلامه الزنا و اللواط من الفواحش و لا یبعد أن یستظهر من الآیة اتحادها مع الکبائر.
و أما اللمم فقد اختلفوا فی معناه فقیل: هو الصغیرة من المعاصی، و علیه فالاستثناء منقطع، و قیل: هو أن یلم بالمعصیة و یقصدها و لا یفعل و الاستثناء أیضا منقطع، و قیل:
______________________________
(1) رواها فی ثواب الأعمال عن عباد بن کثیر النوا عن أبی جعفر علیه السلام.
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هو المعصیة حینا بعد حین من غیر عادة أی المعصیة علی سبیل الاتفاق فیکون أعم من الصغیرة و الکبیرة و ینطبق مضمون الآیة علی معنی قوله تعالی فی وصف المتقین المحسنین:
«وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ ذَکَرُوا اللَّهَ فَاسْتَغْفَرُوا لِذُنُوبِهِمْ وَ مَنْ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ إِلَّا اللَّهُ وَ لَمْ یُصِرُّوا عَلی ما فَعَلُوا وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: آل عمران: 135.
و قد فسر فی روایات أئمة أهل البیت (ع) بثالث المعانی «1».
و الآیة تفسر ما فی الآیة السابقة من قوله: «الَّذِینَ أَحْسَنُوا» فهم الذین یجتنبون کبائر الإثم و الفواحش و من الجائز أن یقع منهم لمم.
و فی قوله: «إِنَّ رَبَّکَ واسِعُ الْمَغْفِرَةِ» تطمیعهم فی التوبة رجاء المغفرة.
و قوله: «هُوَ أَعْلَمُ بِکُمْ إِذْ أَنْشَأَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ قال الراغب: النش‌ء و النشأة إحداث الشی‌ء و تربیته. انتهی. فأنشئوهم من الأرض ما جری علیهم فی بدء خلقهم طورا بعد طور من أخذهم من المواد العنصریة إلی أن یتکونوا فی صورة المنی و یردوا الأرحام.
و قوله: «وَ إِذْ أَنْتُمْ أَجِنَّةٌ فِی بُطُونِ أُمَّهاتِکُمْ الأجنة جمع جنین، و الکلام معطوف علی «إِذْ» السابق أی و هو أعلم بکم إذ کنتم أجنة فی أرحام أمهاتکم یعلم ما حقیقتکم و ما أنتم علیه من الحال و ما فی سرکم و إلی ما یئول أمرکم.
و قوله: فَلا تُزَکُّوا أَنْفُسَکُمْ تفریع علی العلم أی إذا کان الله أعلم من أول أمر فلا تزکوا أنفسکم بنسبتها إلی الطهارة هو أعلم بمن اتقی.
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اشارة

أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی تَوَلَّی (33) وَ أَعْطی قَلِیلاً وَ أَکْدی (34) أَ عِنْدَهُ عِلْمُ الْغَیْبِ فَهُوَ یَری (35) أَمْ لَمْ یُنَبَّأْ بِما فِی صُحُفِ مُوسی (36) وَ إِبْراهِیمَ الَّذِی وَفَّی (37)
أَلاَّ تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری (38) وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلاَّ ما سَعی (39) وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری (40) ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی (41) وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی (42)
وَ أَنَّهُ هُوَ أَضْحَکَ وَ أَبْکی (43) وَ أَنَّهُ هُوَ أَماتَ وَ أَحْیا (44) وَ أَنَّهُ خَلَقَ الزَّوْجَیْنِ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی (45) مِنْ نُطْفَةٍ إِذا تُمْنی (46) وَ أَنَّ عَلَیْهِ النَّشْأَةَ الْأُخْری (47)
وَ أَنَّهُ هُوَ أَغْنی وَ أَقْنی (48) وَ أَنَّهُ هُوَ رَبُّ الشِّعْری (49) وَ أَنَّهُ أَهْلَکَ عاداً الْأُولی (50) وَ ثَمُودَ فَما أَبْقی (51) وَ قَوْمَ نُوحٍ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا هُمْ أَظْلَمَ وَ أَطْغی (52)
وَ الْمُؤْتَفِکَةَ أَهْوی (53) فَغَشَّاها ما غَشَّی (54) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکَ تَتَماری (55) هذا نَذِیرٌ مِنَ النُّذُرِ الْأُولی (56) أَزِفَتِ الْآزِفَةُ (57)
لَیْسَ لَها مِنْ دُونِ اللَّهِ کاشِفَةٌ (58) أَ فَمِنْ هذَا الْحَدِیثِ تَعْجَبُونَ (59) وَ تَضْحَکُونَ وَ لا تَبْکُونَ (60) وَ أَنْتُمْ سامِدُونَ (61) فَاسْجُدُوا لِلَّهِ وَ اعْبُدُوا (62)
______________________________
(1) ففی أصول الکافی عن ابن عمار عن الصادق علیه السلام: اللم الرجل یلم بالذنب فیستغفر اللَّه منه، و فیه بإسناده عن محمد بن مسلم عن الصادق علیه السلام قال: هو الذنب یلم به الرجل فیمکث ما شاء الله ثم یلم به بعد، و فیه بإسناده عن ابن عمار عن الصادق علیه السلام علیه قته الذی یلم بالذنب بعد الذنب لیس من سلیقته أی من طبعه.
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(بیان)

سیاق التسع آیات الواقعة فی صدر هذا الفصل یصدق ما ورد فی أسباب النزول أن رجلا من المسلمین کان ینفق من ماله فی سبیل الله فلامه بعض الناس علی کثرة الإنفاق و حذره و خوفه بنفاد المال و الفقر و ضمن حمل خطایاه و ذنوبه فأمسک عن الإنفاق فنزلت الآیات.
أشار سبحانه بالتعرض لهذه القصة و نقل ما نقل من صحف إبراهیم و موسی (ع)
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إلی بیان وجه الحق فیها، و إلی ما هو الحق الصریح فیما تعرض له الفصل السابق من أباطیل المشرکین من أنهم إنما یعبدون الأصنام لأنها تماثیل الملائکة الذین هم بنات الله یعبدونهم لیشفعوا لهم عند الله سبحانه و قد أبطلتها الآیات السابقة أوضح الإبطال.
و قد أوضحت هذه الآیات ما هو وجه الحق فی الربوبیة و الألوهیة و هو أن الخلق و التدبیر لله سبحانه، إلیه ینتهی کل ذلک، و أنه خلق ما خلق و دبر ما دبر خلقا و تدبیرا یستعقب نشأة أخری فیها جزاء الکافر و المؤمن و المجرم و المتقی و من لوازمه تشریع الدین و توجیه التکالیف و قد فعل، و من شواهده إهلاک من أهلک من الأمم الدارجة الطاغیة کقوم نوح و عاد و ثمود و المؤتفکة.
ثم عقب سبحانه هذا الذی نقله عن صحف النبیین الکریمین بالتنبیه علی أن هذا النذیر من النذر الأولی الخالیة و أن الساعة قریبة، و خاطبهم بالأمر بالسجود لله و العبادة، و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی تَوَلَّی وَ أَعْطی قَلِیلًا وَ أَکْدی التولی هو الإعراض و المراد به بقرینة الآیة التالیة الإعراض عن الإنفاق فی سبیل الله، و الإعطاء الإنفاق و الإکداء قطع العطاء، و التفریع الذی فی قوله: «أَ فَرَأَیْتَ مبنی علی ما قدمنا من تفرع مضمون هذه الآیات علی ما قبلها.
و المعنی: فأخبرنی عمن أعرض عن الإنفاق و أعطی قلیلا من المال و أمسک بعد ذلک أشد الإمساک.
قوله تعالی: «أَ عِنْدَهُ عِلْمُ الْغَیْبِ فَهُوَ یَری الضمائر لمن تولی و الاستفهام للإنکار و المعنی:
أ یعلم الغیب فیترتب علیه أن یعلم أن صاحبه یتحمل عنه ذنوبه و یعذب مکانه یوم القیامة لو استحق العذاب. کذا فسروا.
و الظاهر أن المراد نفی علمه بما غاب عنه من مستقبل حاله فی الدنیا و المعنی: أ یعلم الغیب فهو یعلم أنه لو أنفق و دام علی الإنفاق نفد ماله و ابتلی بالفقر و أما تحمل الذنوب و العذاب فالمتعرض له قوله الآتی: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری .
قوله تعالی: «أَمْ لَمْ یُنَبَّأْ بِما فِی صُحُفِ مُوسی وَ إِبْراهِیمَ الَّذِی وَفَّی صحف موسی التوراة، و صحف إبراهیم. ما نزل علیه من الکتاب و الجمع للإشارة إلی کثرته بکثرة أجزائه.
و التوفیة تأدیة الحق بتمامه و کماله، و توفیته (ع) تأدیته ما علیه من الحق فی العبودیة
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أتم التأدیة و أبلغها قال تعالی: «وَ إِذِ ابْتَلی إِبْراهِیمَ رَبُّهُ بِکَلِماتٍ فَأَتَمَّهُنَّ»: البقرة: 124.
و ما نقله الله سبحانه فی الآیات التالیة من صحف إبراهیم و موسی (ع) و إن لم یذکر فی القرآن بعنوان أنه من صحفهما قبل هذه الآیات لکنه مذکور بعنوان الحکم و المواعظ و القصص و العبر فمعنی الآیتین: أم لم ینبأ بهذه الأمور و هی فی صحف إبراهیم و موسی.
قوله تعالی: «أَلَّا تَزِرُ وازِرَةٌ وِزْرَ أُخْری الوزر الثقل و کثر استعماله فی الإثم، و الوازرة النفس التی من شأنها أن تحمل الإثم، و الآیة بیان ما فی صحف إبراهیم و موسی (ع)، و کذا سائر الآیات المصدرة بأن و أن إلی تمام سبع عشرة آیة.
و المعنی: ما فی صحفهما هو أنه لا تحمل نفس إثم نفس أخری أی لا تتأثم نفس بما لنفس أخری من الإثم فلا تؤاخذ نفس بإثم نفس أخری.
قوله تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی قال الراغب: السعی المشی السریع و هو دون العدو، و یستعمل للجد فی الأمر خیرا کان أو شرا قال تعالی: «وَ سَعی فِی خَرابِها». انتهی و استعماله فی الجد فی الفعل استعمال استعاری.
و معنی اللام فی قوله: «لِلْإِنْسانِ الملک الحقیقی الذی یقوم بصاحبه قیاما باقیا ببقائه یلازمه و لا یفارقه بالطبع و هو الذی یکتسبه الإنسان بصالح العمل أو طالحه من خیر أو شر، و أما ما یراه الإنسان مملوکا لنفسه و هو فی ظرف الاجتماع من مال و بنین و جاه و غیر ذلک من زخارف الحیاة الدنیا و زینتها فکل ذلک من الملک الاعتباری الوهمی الذی یصاحب الإنسان ما دام فی دار الغرور و یودعه عند ما أراد الانتقال إلی دار الخلود و عالم الآخرة.
فالمعنی: و أنه لا یملک الإنسان ملکا یعود إلیه أثره من خیر أو شر أو نفع أو ضر حقیقة إلا ما جد فیه من عمل فله ما قام بفعله بنفسه و أما ما قام به غیره من عمل فلا یلحق بالإنسان أثره خیرا أو شرا.
و أما الانتفاع من شفاعة الشفعاء یوم القیامة لأهل الکبائر فلهم فی ذلک سعی جمیل حیث دخلوا فی حضیرة الإیمان بالله و آیاته، و کذا استفادة المؤمن بعد موته من استغفار المؤمنین له، و الأعمال الصالحة التی تهدی إلیه مثوباتها هی مرتبطة بسعیه فی الدخول فی زمرة المؤمنین و تکثیر سوادهم و تأیید إیمانهم الذی من آثاره ما یأتون به من الأعمال الصالحة.
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و کذا من سن سنة حسنة فله ثوابها و ثواب من عمل بها، و من سن سنة سیئة کان له وزرها و وزر من عمل بها إلی یوم القیامة فإن له سعیا فی عملهم حیث سن السنة و توسل بها إلی أعمالهم کما تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ»: یس: 12، و قد تقدم فی تفسیر قوله: «وَ لْیَخْشَ الَّذِینَ لَوْ تَرَکُوا مِنْ خَلْفِهِمْ ذُرِّیَّةً ضِعافاً خافُوا عَلَیْهِمْ»: النساء: 9، و تفسیر قوله: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ»: الأنفال: 37، کلام نافع فی هذا المقام.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری المراد بالسعی ما سعی فیه من العمل و بالرؤیة المشاهدة، و ظرف المشاهدة یوم القیامة بدلیل تعقیبه بالجزاء فالآیة قریبة المعنی من قوله تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30، و قوله: «یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ أَشْتاتاً لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ»: الزلزال: 8.
و إتیان قوله: «سَوْفَ یُری مبنیا للمفعول لا یخلو من إشعار بأن هناک من یشاهد العمل غیر عامله.
قوله تعالی: «ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی الوفاء بمعنی التمام لأن الشی‌ء التام یفی بجمیع ما یطلب من صفاته، و الجزاء الأوفی الجزاء الأتم.
و ضمیر «یُجْزاهُ للسعی الذی هو العمل و المعنی: ثم یجزی الإنسان عمله أی بعمله أتم الجزاء.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی المنتهی مصدر میمی بمعنی الانتهاء و قد أطلق إطلاقا فیفید مطلق الانتهاء، فما فی الوجود من شی‌ء موجود إلا و ینتهی فی وجوده و آثار وجوده إلی الله سبحانه بلا واسطة أو مع الواسطة، و لا فیه أمر من التدبیر و النظام الجاری جزئیا أو کلیا إلا و ینتهی إلیه سبحانه إذ لیس التدبیر الجاری بین الأشیاء إلا الروابط الجاریة بینها القائمة بها و موجد الأشیاء هو الموجد لروابطها المجری لها بینها فالمنتهی المطلق لکل شی‌ء هو الله سبحانه.
قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ لَهُ مَقالِیدُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: الزمر: 63، و قال: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54.
و الآیة تثبت الربوبیة المطلقة لله سبحانه بإنهاء کل تدبیر و کل التدبیر إلیه و تشمل 
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انتهاء الأشیاء إلیه من حیث البدء و هو الفطر، و انتهاءها إلیه من حیث العود و الرجوع و هو الحشر.
و مما تقدم یظهر ضعف ما قیل فی تفسیر الآیة أن المراد بذلک رجوع الخلق إلیه سبحانه یوم القیامة، و کذا ما قیل: إن المعنی أن إلی ثواب ربک و عقابه آخر الأمر، و کذا ما قیل: المعنی أن إلی حساب ربک منتهاهم، و کذا ما قیل: إلیه سبحانه ینتهی الأفکار و تقف دونه، ففی جمیع هذه التفاسیر تقیید الآیة من غیر مقید.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَضْحَکَ وَ أَبْکی الآیة و ما یتلوها إلی تمام اثنتی عشرة آیة بیان لموارد من انتهاء الخلق و التدبیر إلی الله سبحانه.
و السیاق فی جمیع هذه الآیات سیاق الحصر، و تفید انحصار الربوبیة فیه تعالی و انتفاء الشریک، و لا ینافی ما فی هذه الموارد من الحصر توسط أسباب أخر طبیعیة أو غیر طبیعیة فیها کتوسط السرور و الحزن و أعضاء الضحک و البکاء من الإنسان فی تحقق الضحک و البکاء، و کذا توسط الأسباب المناسبة الطبیعیة و غیر الطبیعیة فی الإحیاء و الإماتة و خلق الزوجین و الغنی و القنی و إهلاک الأمم الهالکة و ذلک أنها لما کانت مسخرة لأمر الله غیر مستقلة فی نفسها و لا منقطعة عما فوقها کانت وجوداتها و آثار وجوداتها و ما یترتب علیها لله وحده لا یشارکه فی ذلک أحد.
فمعنی قوله: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَضْحَکَ وَ أَبْکی إنه تعالی هو أوجد الضحک فی الضاحک و أوجد البکاء فی الباکی لا غیره تعالی:
و لا منافاة بین انتهاء الضحک و البکاء فی وجودهما إلی الله سبحانه و بین انتسابهما إلی الإنسان و تلبسه بهما لأن نسبة الفعل إلی الإنسان بقیامه به و نسبة الفعل إلیه تعالی بالإیجاد و کم بینهما من فرق.
و لا أن تعلق الإرادة الإلهیة بضحک الإنسان مثلا یوجب بطلان إرادة الإنسان للضحک و سقوطها عن التأثیر لأن الإرادة الإلهیة لم تتعلق بمطلق الضحک کیفما کان و إنما تعلقت بالضحک الإرادی الاختیاری من حیث إنه صادر عن إرادة الإنسان و اختیاره فإرادة الإنسان سبب لضحکه فی طول إرادة الله سبحانه لا فی عرضها حتی تتزاحما و لا تجتمعا معا فنضطر إلی القول بأن أفعال الإنسان الاختیاریة مخلوقة لله و لا صنع للإنسان فیها کما یقوله الجبری أو أنها مخلوقة للإنسان و لا صنع لله سبحانه فیها کما یقوله المعتزلی.
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و مما تقدم یظهر فساد قول بعضهم: إن معنی الآیة أنه خلق قوتی الضحک و البکاء، و قول آخرین: إن المعنی أنه خلق السرور و الحزن، و قول آخرین: إن المعنی أنه أضحک الأرض بالنبات و أبکی السماء بالمطر، و قول آخرین: إن المعنی أنه أضحک أهل الجنة و أبکی أهل النار.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَماتَ وَ أَحْیا» الکلام فی انتساب الموت و الحیاة إلی أسباب أخر طبیعیة و غیر طبیعیة کالملائکة کالکلام فی انتساب الضحک و البکاء إلی غیره تعالی مع انحصار الإیجاد فیه تعالی، و کذا الکلام فی الأمور المذکورة فی الآیات التالیة.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ خَلَقَ الزَّوْجَیْنِ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی مِنْ نُطْفَةٍ إِذا تُمْنی النطفة ماء الرجل و المرأة الذی یخلق منه الولد، و أمنی الرجل أی صب المنی، و قیل: معناه التقدیر، و قوله: «الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی بیان للزوجین.
قیل: لم یذکر الضمیر فی الآیة علی طرز ما تقدم- أنه هو- لأنه لا یتصور نسبة خلق الزوجین إلی غیره تعالی.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ عَلَیْهِ النَّشْأَةَ الْأُخْری النشأة الأخری الخلقة الأخری الثانیة و هی الدار الآخرة التی فیها جزاء، و کون ذلک علیه تعالی قضاؤه قضاء حتم و قد وعد به و وصف نفسه بأنه لا یخلف المیعاد.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَغْنی وَ أَقْنی أی أعطی الغنی و أعطی القنیة، و القنیة ما یدوم من الأموال و یبقی ببقاء نفسه کالدار و البستان و الحیوان، و علی هذا فذکر «أَقْنی بعد أَغْنی من التعرض للخاص بعد العام لنفاسته و شرفه.
و قیل: الإغناء التمویل و الإقناء الإرضاء بذلک، و قال بعضهم: معنی الآیة أنه هو أغنی و أفقر.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ رَبُّ الشِّعْری کان المراد بالشعری الشعری الیمانیة و هی کوکبة مضیئة من الثوابت شرقی صورة الجبار فی السماء.
قیل: کانت الخزاعة و حمیر تعبد هذه الکوکبة، و ممن کان یعبده أبو کبشة أحد أجداد النبی ص من جهة أمه، و کان المشرکون یسمونه (ص) ابن أبی کبشة لمخالفته إیاهم فی الدین کما خالف أبو کبشة قومه فی عبادة الشعری.
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قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ أَهْلَکَ عاداً الْأُولی و هم قوم هود النبی (ع) و وصفوا بالأولی لأن هناک عادا ثانیة هم بعد عاد الأولی.
قوله تعالی: «وَ ثَمُودَ فَما أَبْقی و هم قوم صالح النبی (ع) أهلک الله الکفار منهم عن آخرهم، و هو المراد من قوله: «فَما أَبْقی و إلا فهو سبحانه نجی المؤمنین منهم من الهلاک کما قال: «وَ نَجَّیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا وَ کانُوا یَتَّقُونَ»: فصلت: 18.
قوله تعالی: «وَ قَوْمَ نُوحٍ مِنْ قَبْلُ إِنَّهُمْ کانُوا هُمْ أَظْلَمَ وَ أَطْغی عطف کسابقه علی قوله:
«عاداً» و الإصرار بالتأکید علی کونهم أظلم و أطغی، أی من القومین عاد و ثمود علی ما یعطیه السیاق لأنهم لم یجیبوا دعوة نوح (ع) و لم یتعظوا بموعظته فیما یقرب من ألف سنة و لم یؤمن منهم معه إلا أقل قلیل.
قوله تعالی: «وَ الْمُؤْتَفِکَةَ أَهْوی فَغَشَّاها ما غَشَّی قیل: إن المؤتفکة قری قوم لوط ائتفکت بأهلها أی انقلبت و الائتفاک الانقلاب، و الأهواء الإسقاط.
و المعنی: و أسقط القری المؤتفکة إلی الأرض بقلبها و خسفها فشملها و أحاط بها من العذاب ما شملها و أحاط بها.
و احتمل أن یکون المراد بالمؤتفکة ما هو أعم من قری قوم لوط و هی کل قریة نزل علیها العذاب فباد أهلها فبقیت خربة داثرة معالمها خاویة علی عروشها.
قوله تعالی: «فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکَ تَتَماری الآلاء جمع إلی بمعنی النعمة، و التماری التشکک، و الجملة متفرعة علی ما تقدم ذکره مما ینسب إلیه تعالی من الأفعال.
و المعنی: إذا کان الله سبحانه هو الذی نظم هذا النظام البدیع من صنع و تدبیر بالإضحاک و الإبکاء و الإماتة و الإحیاء و الخلق و الإهلاک إلی آخر ما قیل فبأی نعم ربک تتشکک و فی أیها تریب؟.
و عد مثل الإبکاء و الإماتة و إهلاک الأمم الطاغیة نعما لله سبحانه لما فیها من الدخل فی تکون النظام الأتم الذی یجری فی العالم و تنساق به الأمور فی مرحلة استکمال الخلق و رجوع الکل إلی الله سبحانه.
و الخطاب فی الآیة للذی تولی و أعطی قلیلا و أکدی أو للنبی ص من باب إیاک أعنی و اسمعی یا جارة، و الاستفهام للإنکار.
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قوله تعالی: «هذا نَذِیرٌ مِنَ النُّذُرِ الْأُولی قیل: النذیر یأتی مصدرا بمعنی الإنذار و وصفا بمعنی المنذر و یجمع علی النذر بضمتین علی کلا المعنیین و الإشارة بهذا إلی القرآن أو النبی ص.
قوله تعالی: «أَزِفَتِ الْآزِفَةُ» أی قربت القیامة و الآزفة من أسماء القیامة قال تعالی:
«وَ أَنْذِرْهُمْ یَوْمَ الْآزِفَةِ»: المؤمن: 18.
قوله تعالی: «لَیْسَ لَها مِنْ دُونِ اللَّهِ کاشِفَةٌ» أی نفس کاشفة و المراد بالکشف إزالة ما فیها من الشدائد و الأهوال، و المعنی: لیس نفس تقدر علی إزالة ما فیها من الشدائد و الأهوال إلا أن یکشفها الله سبحانه.
قوله تعالی: «أَ فَمِنْ هذَا الْحَدِیثِ تَعْجَبُونَ وَ تَضْحَکُونَ وَ لا تَبْکُونَ وَ أَنْتُمْ سامِدُونَ الإشارة بهذا الحدیث إلی ما تقدم من البیان، و السمود اللهو، و الآیة متفرعة علی ما تقدم من البیان، و الاستفهام للتوبیخ.
و المعنی: إذا کان الله هو ربکم الذی ینتهی إلیه کل أمر و علیه النشأة الأخری و کانت القیامة قریبة و لیس لها من دون الله کاشفة کان علیکم أن تبکوا لما فرطتم فی جنب الله، و تعرضتم للشقاء الدائم أ فمن هذا البیان الذی یدعوکم إلی النجاة تعجبون إنکارا و تضحکون استهزاء و لا تبکون؟.
قوله تعالی: «فَاسْجُدُوا لِلَّهِ وَ اعْبُدُوا» تفریع آخر علی ما تقدم من البیان و المعنی:
إذا کان کذلک فعلیکم أن تسجدوا لله و تعبدوه لیکشف عنکم ما لیس له من دونه کاشفة.



(بحث روائی)

فی الکشاف،": فی قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی تَوَلَّی إلخ، روی أن عثمان کان یعطی ماله فی الخیر- فقال له عبد الله بن سعد بن أبی سرح- و هو أخوه من الرضاعة: یوشک أن لا یبقی لک شی‌ء- فقال عثمان: إن لی ذنوبا و خطایا، و إنی أطلب بما أصنع رضا الله تعالی و أرجو عفوه- فقال عبد الله: أعطنی ناقتک برحلها- و أنا أتحمل عنک ذنوبک کلها- فأعطاه و أشهد علیه و أمسک عن العطاء فنزلت، و معنی: «تَوَلَّی ترک المرکز یوم أحد- فعاد عثمان إلی أحسن من ذلک و أجمل.
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أقول: و أورد القصة فی مجمع البیان و نسبها إلی ابن عباس و السدی و الکلبی و جماعة من المفسرین، و فی انطباق «تولی» علی ترکه المرکز یوم أحد نظر و الآیات مکیة.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم عن مجاهد": فی قوله: «أَ فَرَأَیْتَ الَّذِی تَوَلَّی قال: الولید بن المغیرة کان یأتی النبی ص و أبا بکر- فسمع ما یقولان و ذلک ما أعطی من نفسه، أعطی الاستماع «وَ أَکْدی قال:
انقطع عطاؤه نزل فی ذلک «أَ عِنْدَهُ عِلْمُ الْغَیْبِ قال: الغیب القرآن- أ رأی فیه باطلا أنفذه ببصره- إذ کان یختلف إلی النبی ص و أبی بکر.
أقول: و أنت خبیر بأن الآیات بظاهرها لا تنطبق علی ما ذکره.
و روی": أنها نزلت فی العاص بن وائل، و روی أنها نزلت فی رجل لم یذکر اسمه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِبْراهِیمَ الَّذِی وَفَّی قال: وفی بما أمره الله به من الأمر و النهی و ذبح ابنه.
و فی الکافی، بإسناده عن إسحاق بن عمار عن أبی إبراهیم (ع) قال: سألته عن الرجل یحج فیجعل حجته و عمرته- أو بعض طوافه لبعض أهله- و هو عنه غائب فی بلد آخر؟ قال:
قلت: فینتقص ذلک من أجره؟ قال: هی له و لصاحبه و له أجر سوی ذلک بما وصل.
قلت: و هو میت أ یدخل ذلک علیه؟ قال: نعم حتی یکون مسخوطا علیه فیغفر له- أو یکون مضیقا علیه فیوسع له. قلت: فیعلم هو فی مکانه أنه عمل ذلک لحقه؟ قال: نعم.
قلت: و إن کان ناصبا ینفعه ذلک؟ قال: نعم یخفف عنه.
أقول: مورد الروایة إهداء ثواب العمل دون العمل نیابة عن المیت.
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: یقول الله عز و جل للملک الموکل بالمؤمن إذا مرض: اکتب له ما کنت تکتب له فی صحته- فإنی أنا الذی صیرته فی حبالی 
«1».
و فی الخصال، عن أبی عبد الله (ع) قال: لیس یتبع الرجل بعد موته من الأجر إلا ثلاث خصال: صدقة أجراها فی حیاته- فهی تجری بعد موته إلی یوم القیامة- صدقة
______________________________
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موقوفة لا تورث، و سنة هدی سنها- و کان یعمل بها و عمل بها من بعده غیره، و ولد صالح یستغفر له.
أقول: و هذه الروایات الثلاث- و فی معناها روایات کثیرة جدا عن أئمة أهل البیت (ع)- توسع معنی السعی فی قوله تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی و قد تقدمت إشارة إلیها.
و فی أصول الکافی، بإسناده إلی سلیمان بن خالد قال: قال أبو عبد الله (ع): إن الله یقول: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی فإذا انتهی الکلام إلی الله فأمسکوا.
أقول: و هو من التوسعة فی معنی الانتهاء.
و فیه، بإسناده إلی أبی عبیدة الحذاء قال: قال أبو جعفر (ع): یا زیاد إیاک و الخصومات فإنها تورث الشک، و تحبط العمل، و تردی صاحبها، و عسی أن یتکلم بالشی‌ء فلا یغفر له.
أنه کان فیما مضی قوم ترکوا علم ما وکلوا به، و طلبوا علم ما کفوه حتی انتهی کلامهم إلی الله- فتحیروا حتی کان الرجل یدعی من بین یدیه- فیجیب من خلفه، و یدعی من خلفه فیجیب من بین یدیه. قال: و فی روایة أخری: حتی تاهوا فی الأرض.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ عن أبی ذر قال: قال رسول الله ص: تفکروا فی خلق الله و لا تفکروا فی الله فتهلکوا.
أقول: و فی النهی عن التفکر فی الله سبحانه روایات کثیرة أخر مودعة فی جوامع الفریقین، و النهی إرشادی متعلق بمن لا یحسن الورود فی المسائل العقلیة العمیقة فیکون خوضه فیها تعرضا للهلاک الدائم.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَضْحَکَ وَ أَبْکی قال: أبکی السماء بالمطر، و أضحک الأرض بالنبات.
أقول: هو من التوسعة فی معنی الإبکاء و الإضحاک.
و فی المعانی، بإسناده إلی السکونی عن جعفر بن محمد عن آبائهم (ع) قال: قال أمیر المؤمنین (ع): فی قول الله عز و جل: «وَ أَنَّهُ هُوَ أَغْنی وَ أَقْنی قال: أغنی کل إنسان بمعیشته، و أرضاه بکسب یده.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ هُوَ رَبُّ الشِّعْری قال: النجم فی السماء یسمی الشعری کانت قریش و قوم من العرب یعبدونه، و هو نجم یطلع فی آخر اللیل.
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أقول: الظاهر أن قوله: و هو نجم یطلع فی آخر اللیل تعریف له بحسب زمان صدور الحدیث و کان فی الصیف و إلا فهو یستوفی فی مجموع السنة جمیع ساعات اللیل و النهار.
و فیه،": فی قوله تعالی: «أَزِفَتِ الْآزِفَةُ» قال قربت القیامة.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «أَ فَمِنْ هذَا الْحَدِیثِ تَعْجَبُونَ یعنی بالحدیث ما تقدم من الأخبار.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال": لما نزلت هذه الآیة علی النبی ص «أَ فَمِنْ هذَا الْحَدِیثِ تَعْجَبُونَ وَ تَضْحَکُونَ وَ لا تَبْکُونَ فما رئی النبی بعدها ضاحکا حتی ذهب من الدنیا.



(54) سورة القمر مکیة و هی خمس و خمسون آیة (55)





[سورة القمر (54): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ (1) وَ إِنْ یَرَوْا آیَةً یُعْرِضُوا وَ یَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ (2) وَ کَذَّبُوا وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ وَ کُلُّ أَمْرٍ مُسْتَقِرٌّ (3) وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنَ الْأَنْباءِ ما فِیهِ مُزْدَجَرٌ (4)
حِکْمَةٌ بالِغَةٌ فَما تُغْنِ النُّذُرُ (5) فَتَوَلَّ عَنْهُمْ یَوْمَ یَدْعُ الدَّاعِ إِلی شَیْ‌ءٍ نُکُرٍ (6) خُشَّعاً أَبْصارُهُمْ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ کَأَنَّهُمْ جَرادٌ مُنْتَشِرٌ (7) مُهْطِعِینَ إِلَی الدَّاعِ یَقُولُ الْکافِرُونَ هذا یَوْمٌ عَسِرٌ (8)
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(بیان)

سورة ممحضة فی الإنذار و التخویف إلا آیتین من آخرها تبشران المتقین بالجنة و الحضور عند ربهم.
تبدأ السورة بالإشارة إلی آیة شق المقر التی أتی بها رسول الله ص عن اقتراح من قومه، و تذکر رمیهم له بالسحر و تکذیبهم به و اتباعهم الأهواء مع ما جاءهم أنباء زاجرة من أنباء یوم القیامة و أنباء الأمم الماضین الهالکین ثم یعید تعالی علیهم نبذة من تلک الأنباء إعادة ساخط معاتب فیذکر سیئ حالهم یوم القیامة عند خروجهم من الأجداث و حضورهم للحساب.
ثم تشیر إلی قصص قوم نوح و عاد و ثمود و قوم لوط و آل فرعون و ما نزل بهم من ألیم العذاب إثر تکذیبهم بالنذر و لیس قوم النبی ص بأعز عند الله منهم و ما هم بمعجزین، و تختتم السورة ببشری للمتقین.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها، و لا یعبأ بما قیل: إنها نزلت ببدر، و کذا بما قیل: إن بعض آیاتها مدنیة، و من غرر آیاتها ما فی آخرها من آیات القدر.
قوله تعالی: «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» الاقتراب زیادة فی القرب فقوله:
«اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ» أی قربت جدا، و الساعة هی الظرف الذی تقوم فیه القیامة.
و قوله: «وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» أی انفصل بعضه عن بعض فصار فرقتین شقتین تشیر الآیة إلی آیة شق القمر التی أجراها الله تعالی علی ید النبی ص بمکة قبل الهجرة إثر سؤال المشرکین من أهل مکة، و قد استفاضت الروایات علی ذلک، و اتفق أهل الحدیث و المفسرون علی قبولها کما قیل. و لم یخالف فیه منهم إلا الحسن و عطاء و البلخی حیث قالوا: معنی قوله: «انْشَقَّ الْقَمَرُ» سینشق القمر عند قیام الساعة و إنما عبر بلفظ الماضی لتحقق الوقوع.
و هو مزیف مدفوع بدلالة الآیة التالیة «وَ إِنْ یَرَوْا آیَةً یُعْرِضُوا وَ یَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ» فإن سیاقها أوضح شاهد علی أن قوله «آیَةً» مطلق شامل لانشقاق القمر فعند وقوعه إعراضهم و قولهم: سحر مستمر و من المعلوم أن یوم القیامة یوم یظهر فیه الحقائق و یلجئون فیه إلی المعرفة، و لا معنی حینئذ لقولهم فی آیة ظاهرة: أنها سحر مستمر فلیس إلا أنها
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آیة قد وقعت للدلالة علی الحق و الصدق و تأتی لهم أن یرموها عنادا بأنها سحر.
و مثله فی السقوط ما قیل: إن الآیة إشارة إلی ما ذهب إلیه الریاضیون أخیرا أن القمر قطعة من الأرض کما أن الأرض جزء منفصل من الشمس فقوله: «وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» إشارة إلی حقیقة علمیة لم ینکشف یوم النزول بعد.
و ذلک أن هذه النظریة علی تقدیر صحتها لا یلائمها قوله: «وَ إِنْ یَرَوْا آیَةً یُعْرِضُوا وَ یَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ» إذ لم ینقل عن أحد أنه قال للقمر: هو سحر مستمر.
علی أن انفصال القمر عن الأرض اشتقاق و الذی فی الآیة الکریمة انشقاق، و لا یطلق الانشقاق إلا علی تقطع الشی‌ء فی نفسه قطعتین دون انفصاله من شی‌ء بعد ما کان جزء منه.
و مثله فی السقوط ما قیل: إن معنی انشقاق القمر انکشاف الظلمة عند طلوعه و کذا ما قیل: إن انشقاق القمر کنایة عن ظهور الأمر و وضوح الحق.
و الآیة لا تخلو من إشعار بأن انشقاق القمر من لوازم اقتراب الساعة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَرَوْا آیَةً یُعْرِضُوا وَ یَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ» الاستمرار من الشی‌ء مرور منه بعد مرور مرة بعد مرة، و لذا یطلق علی الدوام و الاطراد فقولهم: سحر مستمر أی سحر بعد سحر مداوما.
و قوله: «آیَةً» نکرة فی سیاق الشرط فتفید العموم، و المعنی و کل آیة یشاهدونها یقولون فیها أنها سحر بعد سحر، و فسر بعضهم المستمر بالمحکم الموثق، و بعضهم بالذاهب الزائل، و بعضهم بالمستبشع المنفور، و هی معان بعیدة.
قوله تعالی: «وَ کَذَّبُوا وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ وَ کُلُّ أَمْرٍ مُسْتَقِرٌّ» متعلق التکذیب بقرینة ذیل الآیة هو النبی ص و ما أتی به من الآیات أی و کذبوا بالنبی ص و ما أتی به من الآیات و الحال أن کل أمر مستقر سیستقر فی مستقره فیعلم أنه حق أو باطل و صدق أو کذب فسیعلمون أن النبی ص صادق أو کاذب، علی الحق أو لا فقوله: «وَ کُلُّ أَمْرٍ مُسْتَقِرٌّ» فی معنی قوله: «وَ لَتَعْلَمُنَّ نَبَأَهُ بَعْدَ حِینٍ»: ص: 88.
و قیل متعلق التکذیب انشقاق القمر و المعنی: و کذبوا بانشقاق القمر و اتبعوا أهواءهم، و جملة «وَ کُلُّ أَمْرٍ مُسْتَقِرٌّ» لا تلائمه تلک الملاءمة.
قوله تعالی: «لَقَدْ جاءَهُمْ مِنَ الْأَنْباءِ ما فِیهِ مُزْدَجَرٌ» المزدجر مصدر میمی و هو الاتعاظ، و قوله: «مِنَ الْأَنْباءِ» بیان لما فیه مزدجر، و المراد بالأنباء أخبار الأمم 
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الدارجة الهالکة أو أخبار یوم القیامة و قد احتمل کل منهما، و الظاهر من تعقیب الآیة بأنباء یوم القیامة ثم بأنباء عدة من الأمم الهالکة أن المراد بالأنباء التی فیها مزدجر جمیع ذلک.
قوله تعالی: «حِکْمَةٌ بالِغَةٌ فَما تُغْنِ النُّذُرُ» الحکمة کلمة الحق التی ینتفع بها، و البلوغ وصول الشی‌ء إلی ما تنتهی إلیه المسافة و یکنی به عن تمام الشی‌ء و کماله فالحکمة البالغة هی الحکمة التامة الکاملة التی لا نقص فیها من حیث نفسها و من حیث أثرها.
و قوله: «فَما تُغْنِ النُّذُرُ» الفاء فیه فصیحة تفصح عن جملة مقدرة تترتب علیها الکلام، و النذر جمع نذیر بمعنی المنذر أو بمعنی الإنذار و الکل صحیح و إن کان الأول أقرب إلی الفهم.
و المعنی: هذا القرآن أو الذی یدعون إلیه حکمة بالغة کذبوا بها و اتبعوا أهواءهم فما تغنی المنذرون أو الإنذارات؟.
قوله تعالی: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ یَوْمَ یَدْعُ الدَّاعِ إِلی شَیْ‌ءٍ نُکُرٍ» التولی الإعراض و الفاء فی «فَتَوَلَ لتفریع الأمر بالتولی علی ما تقدمه من وصف حالهم أی إذا کانوا مکذبین بک متبعین أهواءهم لا یغنی فیهم النذر و لا تؤثر فیهم الزواجر فتول عنهم و لا تلح علیهم بالدعوة.
و قوله: «یَوْمَ یَدْعُ الدَّاعِ إِلی شَیْ‌ءٍ نُکُرٍ» قال الراغب: الإنکار ضد العرفان یقال:
أنکرت کذا و نکرت، و أصله أن یرد علی القلب ما لا یتصوره، و ذلک ضرب من الجهل قال تعالی: «فَلَمَّا رَأی أَیْدِیَهُمْ لا تَصِلُ إِلَیْهِ نَکِرَهُمْ . قال: و النکر الدهاء و الأمر الصعب الذی لا یعرف. انتهی.
و قد تم الکلام فی قوله: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ ببیان حالهم تجاه الحکمة البالغة التی ألقیت إلیهم و الزواجر التی ذکروا بها علی سبیل الإنذار، ثم أعاد سبحانه نبذة من تلک الزواجر التی هی أنباء من حالهم یوم القیامة و من عاقبة حال الأمم المکذبین من الماضین فی لحن العتاب و التوبیخ الشدید الذی تهز قلوبهم للانتباه و تقطع منابت أعذارهم فی الإعراض.
فقوله: «یَوْمَ یَدْعُ الدَّاعِ إلخ، کلام مفصول عما قبله لذکر الزواجر التی أشیر إلیها سابقا فی مقام الجواب عن سؤال مقدر کأنه لما قال: «فَتَوَلَّ عَنْهُمْ سئل فقیل: فإلی م یئول أمرهم؟ فقیل: «یَوْمَ یَدْعُ إلخ، أی هذه حال آخرتهم و تلک عاقبة دنیا أشیاعهم و أمثالهم من قوم نوح و عاد و ثمود و غیرهم، و لیسوا خیرا منهم.
و علی هذا فالظرف فی «یَوْمَ یَدْعُ متعلق بما سیأتی من قوله: «یَخْرُجُونَ و المعنی:
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یخرجون من الأجداث یوم یدعو الداعی إلی شی‌ء نکر، إلخ و إما متعلق بمحذوف، و التقدیر اذکر یوم یدعو الداعی، و المحصل اذکر ذاک الیوم و حالهم فیه، و الآیة فی معنی قوله: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا السَّاعَةَ أَنْ تَأْتِیَهُمْ»: الزخرف: 66، و قوله: «فَهَلْ یَنْتَظِرُونَ إِلَّا مِثْلَ أَیَّامِ الَّذِینَ خَلَوْا مِنْ قَبْلِهِمْ»: یونس: 102.
و لم یسم سبحانه هذا الداعی من هو؟ و قد نسب الدعوة فی موضع من کلامه إلی نفسه فقال: «یَوْمَ یَدْعُوکُمْ فَتَسْتَجِیبُونَ بِحَمْدِهِ»: إسراء: 52.
و إنما أورد من أنباء القیامة نبأ دعوتهم للخروج من الأجداث و الحضور لفصل القضاء و خروجهم منها خشعا أبصارهم مهطعین إلی الداعی لیحاذی به دعوتهم فی الدنیا إلی الإیمان بالآیات و إعراضهم و قولهم: سحر مستمر.
و معنی الآیة: اذکر یوم یدعو الداعی إلی أمر صعب علیهم و هو القضاء و الجزاء.
قوله تعالی: «خُشَّعاً أَبْصارُهُمْ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ کَأَنَّهُمْ جَرادٌ مُنْتَشِرٌ» الخشع جمع خاشع و الخشوع نوع من الذلة و نسب إلی الأبصار لأن ظهوره فیها أتم.
و الأجداث جمع جدث و هو القبر، و الجراد حیوان معروف، و تشبیههم فی الخروج من القبور بالجراد المنتشر من حیث إن الجراد فی انتشاره یدخل البعض منه فی البعض و یختلط البعض بالبعض فی جهات مختلفة فکذلک هؤلاء فی خروجهم من القبور، قال تعالی:
«یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ سِراعاً کَأَنَّهُمْ إِلی نُصُبٍ یُوفِضُونَ خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ»: المعارج: 44.
قوله تعالی: «مُهْطِعِینَ إِلَی الدَّاعِ یَقُولُ الْکافِرُونَ هذا یَوْمٌ عَسِرٌ» أی حال کونهم مسرعین إلی الداعی مطیعین مستجیبین دعوته یقول الکافرون: هذا یوم عسر أی صعب شدید.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ» قال: اقتربت القیامة- فلا یکون بعد رسول الله ص إلا القیامة- و قد انقضت النبوة و الرسالة.
و قوله: «وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» فإن قریشا سألت رسول الله ص أن یریهم آیة- فدعا الله فانشق القمر نصفین حتی نظروا إلیه ثم التأم- فقالوا: هذا سحر مستمر أی صحیح.
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و فی أمالی الشیخ، بإسناده عن عبید الله بن علی عن الرضا عن آبائه عن علی (ع) قال: انشق القمر بمکة فلقتین- فقال رسول الله ص: اشهدوا اشهدوا.
أقول: ورد انشقاق القمر لرسول الله ص فی روایات الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) کثیرا و قد تسلمه محدثوهم و العلماء من غیر توقف.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و أحمد و عبد بن حمید و مسلم و ابن جریر و ابن المنذر و الترمذی و ابن مردویه و البیهقی فی الدلائل عن أنس قال": سأل أهل مکة النبی ص آیة فانشق القمر بمکة فرقتین- فنزلت «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» إلی قوله: «سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ» أی ذاهب.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی و کلاهما فی الدلائل من طریق مسروق عن ابن مسعود قال": انشق القمر علی عهد النبی ص فقال قریش:
هذا سحر ابن أبی کبشة- فقالوا: انتظروا ما یأتیکم به السفار- فإن محمدا لا یستطیع أن یسحر الناس کلهم- فجاء السفار فسألوهم فقالوا: نعم قد رأیناه- فأنزل الله «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ».
و فیه، أخرج مسلم و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه و الحاکم و البیهقی و أبو نعیم فی الدلائل من طریق مجاهد عن ابن عمر": فی قوله: «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» قال: کان ذلک علی عهد رسول الله ص- انشق فرقتین: فرقة من دون الجبل و فرقة خلفه- فقال النبی ص: اللهم اشهد.
و فیه، أخرج أحمد و عبد بن حمید و الترمذی و ابن جریر و الحاکم و أبو نعیم و البیهقی عن جبیر بن مطعم": فی قوله: «وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» قال: انشق القمر و نحن بمکة علی عهد رسول الله ص- حتی صار فرقتین: فرقة علی هذا الجبل- و فرقة علی هذا الجبل- فقال الناس:
سحرنا محمد فقال رجل: إن کان سحرکم فإنه لا یستطیع أن یسحر الناس کلهم.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس": فی قوله:
«اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» قال: قد مضی ذلک قبل الهجرة- انشق القمر حتی رأوا شقیه.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و عبد الله بن أحمد فی زوائد الزهد و ابن جریر و ابن مردویه و أبو نعیم عن أبی عبد الرحمن السلمی قال": خطبنا حذیفة بن الیمان بالمدائن-
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فحمد الله و أثنی علیه. ثم قال: اقتربت الساعة و انشق القمر- ألا و إن الساعة قد اقتربت.
ألا و إن القمر قد انشق علی عهد رسول الله ص. ألا و إن الدنیا قد آذنت بفراق. ألا و إن الیوم المضمار و غدا السباق.
أقول: و قد روی انشقاق القمر بدعاء النبی ص بطرق مختلفة کثیرة عن هؤلاء النفر من الصحابة و هم أنس، و عبد الله بن مسعود، و ابن عمر، و جبیر بن مطعم، و ابن عباس، و حذیفة بن الیمان، و عد فی روح المعانی ممن روی عنه الحدیث من الصحابة علیا (ع) ثم نقل عن السید الشریف فی شرح المواقف و عن ابن السبکی فی شرح المختصر أن الحدیث متواتر لا یمتری فی تواتره. هذه حال الحدیث عند أهل السنة و قد عرفت حاله عند الشیعة.



(کلام فیه إجمال القول فی شق القمر)

آیة شق القمر بید النبی ص بمکة قبل الهجرة باقتراح من المشرکین مما تسلمها المسلمون بلا ارتیاب منهم.
و یدل علیها من القرآن الکریم دلالة ظاهرة قوله تعالی: «اقْتَرَبَتِ السَّاعَةُ وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ وَ إِنْ یَرَوْا آیَةً یُعْرِضُوا وَ یَقُولُوا سِحْرٌ مُسْتَمِرٌّ»: القمر: 2، فالآیة الثانیة تأبی إلا أن یکون مدلول قوله: «وَ انْشَقَّ الْقَمَرُ» آیة واقعة قریبة من زمان النزول أعرض عنها المشرکون کسائر الآیات التی أعرضوا عنها و قالوا: سحر مستمر.
و یدل علیها من الحدیث روایات مستفیضة متکاثرة رواها الفریقان و تسلمها المحدثون، و قد تقدمت نماذج منها فی البحث الروائی.
فالکتاب و السنة یدلان علیها و انشقاق کرة من الکرات الجویة ممکن فی نفسه لا دلیل علی استحالته العقلیة، و وقوع الحوادث الخارقة للعادة- و منها الآیات المعجزات- جائز و قد قدمنا فی الجزء الأول من الکتاب تفصیل الکلام فیها إمکانا و وقوعا و من أوضح الشواهد علیه القرآن الکریم فمن الواجب قبول هذه الآیة و إن لم یکن من ضروریات الدین.
و اعترض علیها بأن صدور الآیة المعجزة منه (ص) باقتراح من الناس ینافی قوله تعالی:
«وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ وَ آتَیْنا ثَمُودَ النَّاقَةَ مُبْصِرَةً فَظَلَمُوا بِها وَ ما
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نُرْسِلُ بِالْآیاتِ إِلَّا تَخْوِیفاً»: إسراء: 59 فإن مفاد الآیة إما أنا لا نرسل بالآیات إلی هذه الأمة لأن الأمم السابقة کذبوا بها و هؤلاء یماثلونهم فی طباعهم فیکذبون بها، و لا فائدة فی الإرسال مع عدم ترتب أثر علیه أو المفاد أنا لا نرسل بها لأنا أرسلنا إلی أولیهم فکذبوا بها فعذبوا و أهلکوا و لو أرسلنا إلی هؤلاء لکذبوا بها و عذبوا عذاب الاستئصال لکنا لا نرید أن نعاجلهم بالعذاب، و علی أی حال لا یرسل بالآیات إلی هذه الأمة کما کانت ترسل إلی الأمم الدارجة.
نعم هذا فی الآیات المرسلة باقتراح من الناس دون الآیات التی تؤید بها الرسالة کالقرآن المؤید لرسالة النبی ص و کآیتی العصا و الید لموسی (ع) و آیة إحیاء الموتی و غیرها لعیسی (ع)، و کذا الآیات النازلة لطفا منه سبحانه کالخوارق الصادرة عن النبی ص لا عن اقتراح منهم.
و مثل الآیة السابقة قوله تعالی: «وَ قالُوا لَنْ نُؤْمِنَ لَکَ حَتَّی تَفْجُرَ لَنا مِنَ الْأَرْضِ یَنْبُوعاً إلی أن قال- قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا»: إسراء: 93 و غیر ذلک من الآیات.
و الجواب عن هذا الاعتراض یحتاج إلی تقدیم مقدمة هی أن النبی ص بعث رسولا إلی أهل الدنیا کافة بنبوة خاتمة کما یدل علیه قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا النَّاسُ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ جَمِیعاً»: الأعراف: 158، و قوله: «وَ أُوحِیَ إِلَیَّ هذَا الْقُرْآنُ لِأُنْذِرَکُمْ بِهِ وَ مَنْ بَلَغَ»: الأنعام: 19، و قوله: «وَ لکِنْ رَسُولَ اللَّهِ وَ خاتَمَ النَّبِیِّینَ»: الأحزاب: 40 إلی غیر ذلک من الآیات.
و قد بدأ (ص) و هو بمکة بدعوة قومه من أهل مکة و حوالیها فقابلوه بما استطاعوا من الشقاق و الإیذاء و الاستهزاء و هموا بإخراجه أو إثباته أو قتله حتی أمره ربه بالهجرة غیر أنه آمن به و هو بمکة جمع کثیر منهم و إن کانت عامتهم علی الکفر و المؤمنون و إن کانوا قلیلین بالنسبة إلی المشرکین مضطهدین مفتنین لکنهم کانوا فی أنفسهم جمعا ذا عدد کما یدل علیه قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ قِیلَ لَهُمْ کُفُّوا أَیْدِیَکُمْ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ»: النساء: 77 فقد استجازوا النبی ص أن یقاتلوا المشرکین فلم یأذن الله لهم فی ذلک علی ما روی فی سبب نزول الآیة و هذا یدل علی أنهم کانوا ذوی عدة و عدة فی الجملة و لم یزالوا یزیدون جمعا.
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ثم هاجر (ص) إلی المدینة و بسط هنالک الدعوة و نشر الإسلام فیها و فی حوالیها و فی القبائل و فی الیمن و سائر أقطار الجزیرة ما عدا مکة و حوالیها ثم بسط الدعوة علی غیر الجزیرة فکاتب الملوک و العظماء من فارس و الروم و مصر سنة ست من الهجرة ثم فتح مکة سنة ثمان من الهجرة و قد أسلم ما بین الهجرة و الفتح جمع من أهلها و حوالیها.
ثم ارتحل (ص) و کان من انتشار الإسلام ما کان، و لم یزل الإسلام یزید جمعا و ینتشر صیتا إلی یومنا هذا و قد بلغوا خمس أهل الأرض عددا.
إذا تمهد هذا فنقول: کانت آیة انشقاق القمر آیة اقتراحیة تستعقب العذاب لو کذبوا بها و قد کذبوا و قالوا سحر مستمر و ما کان الله لیهلک بها جمیع من أرسل إلیهم النبی ص و هم أهل الأرض جمیعا لعدم تمام الحجة علیهم یومئذ و قد کان الانشقاق سنة خمس قبل الهجرة، و قد قال تعالی: «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ»: الأنفال: 42.
و ما کان الله لیهلک جمیع أهل مکة و حوالیها خاصة و بینهم جمع من المسلمین کما قال تعالی:
«وَ لَوْ لا رِجالٌ مُؤْمِنُونَ وَ نِساءٌ مُؤْمِناتٌ لَمْ تَعْلَمُوهُمْ أَنْ تَطَؤُهُمْ فَتُصِیبَکُمْ مِنْهُمْ مَعَرَّةٌ بِغَیْرِ عِلْمٍ لِیُدْخِلَ اللَّهُ فِی رَحْمَتِهِ مَنْ یَشاءُ لَوْ تَزَیَّلُوا لَعَذَّبْنَا الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْهُمْ عَذاباً أَلِیماً:» الفتح: 25.
و ما کان الله سبحانه لینجی المؤمنین و یهلک کفارهم و قد آمن جمع کثیر منهم فیما بین سنة خمس قبل الهجرة و سنة ثمان بعد الهجرة عام فتح مکة ثم آمنت عامتهم یوم الفتح و الإسلام کان یکتفی منهم بظاهر الشهادتین.
و لم تکن عامة أهل مکة و حوالیها أهل عناد و جحود و إنما کان أهل الجحود و العناد عظماؤهم و صنادیدهم المستهزئین بالنبی ص المعذبین للمؤمنین، المقترحین علیه بالآیات و هم الذین یقول تعالی فیهم: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6، و قد أوعد الله هؤلاء الجاحدین المقترحین بتحریم الإیمان و الهلاک فی مواضع من کلامه فلم یؤمنوا و أهلکهم الله یوم بدر و تمت کلمة الرب صدقا و عدلا.
و أما التمسک لنفی إرسال الآیات مطلقا بقوله تعالی: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إِلَّا أَنْ کَذَّبَ بِهَا الْأَوَّلُونَ فالآیة لا تشمل قطعا الآیات المؤیدة للرسالة کالقرآن المؤید لرسالة النبی ص، و کذا الآیات النازلة لطفا کالخوارق الصادرة عن النبی ص من الإخبار بالمغیبات و شفاء المرضی بدعائه و غیر ذلک.
فلو کانت مطلقة فإنما تشمل الآیات الاقتراحیة و تفید أن الله سبحانه لم یرسل الآیات 
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التی اقترحتها قریش- أو لم «1» یرسل النبی ص بالآیات التی اقترحوها- لأن الأمم السابقة کذبوا بها و طباع هؤلاء المقترحین طباعهم یکذبون بها و لازمها نزول العذاب و الله لا یرید أن یعذبهم عاجلا.
و قد أوضح سبحانه سبب عدم معاجلتهم بالعذاب بقوله: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُعَذِّبَهُمْ وَ أَنْتَ فِیهِمْ وَ ما کانَ اللَّهُ مُعَذِّبَهُمْ وَ هُمْ یَسْتَغْفِرُونَ»: الأنفال: 33، و استبان بذلک أن المانع من عذابهم وجود الرسول فیهم کما یفیده أیضا قوله تعالی: «وَ إِنْ کادُوا لَیَسْتَفِزُّونَکَ مِنَ الْأَرْضِ لِیُخْرِجُوکَ مِنْها وَ إِذاً لا یَلْبَثُونَ خِلافَکَ إِلَّا قَلِیلًا»: إسراء: 76.
ثم قال تعالی: «وَ ما لَهُمْ أَلَّا یُعَذِّبَهُمُ اللَّهُ وَ هُمْ یَصُدُّونَ عَنِ الْمَسْجِدِ الْحَرامِ وَ ما کانُوا أَوْلِیاءَهُ إِنْ أَوْلِیاؤُهُ إِلَّا الْمُتَّقُونَ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ وَ ما کانَ صَلاتُهُمْ عِنْدَ الْبَیْتِ إِلَّا مُکاءً وَ تَصْدِیَةً فَذُوقُوا الْعَذابَ بِما کُنْتُمْ تَکْفُرُونَ»: الأنفال: 35 و الآیات نزلت عقیب غزوة بدر.
و الآیات تبین أنه لم یکن من قبلهم مانع من نزول العذاب غیر وجود النبی ص بینهم فإذا زال المانع بخروجه من بینهم فلیذوقوا العذاب و هو ما أصابهم فی وقعة بدر من القتل الذریع.
و بالجملة کان المانع من إرسال الآیات تکذیب الأولین و مماثلتهم لهم فی خصیصة التکذیب و وجود النبی ص بینهم المانع من معاجلة العذاب فإذا وجد مقتض للعذاب کالصد و المکاء و التصدیة و زال أحد رکنی المانع و هو کونه (ص) فیهم فلا مانع من العذاب و لا مانع من نزول الآیة و إرسالها لیحق علیهم القول فیعذبوا بسبب تکذیبهم لها و بسبب مقتضیات أخر کالصد و نحوه.
فتحصل أن قوله تعالی: «وَ ما مَنَعَنا أَنْ نُرْسِلَ بِالْآیاتِ إلخ، إنما یفید الإمساک عن إرسال الآیات ما دام النبی ص فیهم و أما إرسالها و تأخیر العذاب إلی خروجه من بینهم فلا دلالة فیه علیه و قد صرح سبحانه بأن وقعة بدر کانت آیة و ما أصابهم فیها کان عذابا، و کذا لو کان مفاد الآیة هو الامتناع عن الإرسال لکونه لغوا بسبب کونهم مجبولین علی التکذیب فإن إرسالها مع تأخیر العذاب و النکال إلی خروج النبی ص من 
______________________________
(1) أول شقی التردید مبنی علی کون الباء فی قوله: «نرسل بالآیات» زائدة و الآیات مفعول نرسل، و الثانی مبنی علی کونها بمعنی المصاحبة و المفعول محذوفا.
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بینهم من الفائدة لیحق الله الحق و یبطل الباطل فلتکن آیة انشقاق القمر من الآیات النازلة التی من فائدتها نزول العذاب علیهم بعد خروج النبی ص من بینهم.
و أما قوله تعالی: «قُلْ سُبْحانَ رَبِّی هَلْ کُنْتُ إِلَّا بَشَراً رَسُولًا» فلیس مدلوله نفی تأیید النبی ص بالآیات المعجزة و إنکار نزولها من أصلها کیف؟ و هو ینفیها عن نفسه بما أنه بشر رسول، و لو کان المراد ذلک لأفاد إنکار معجزات الأنبیاء جمیعا لکون کل منهم بشرا رسولا، و صریح القرآن فیما حدث من قصص الأنبیاء و أخبر عن آیاتهم یناقض ذلک، و أوضح من الجمیع فی مناقضة ذلک نفس الآیة التی هی من القرآن المتحدی بالإعجاز.
بل مدلوله أن النبی ص بشر رسول غیر قادر من حیث نفسه علی شی‌ء من الآیات التی یقترحون علیه، و إنما الأمر إلی الله سبحانه إن شاء أنزلها و إن لم یشأ لم یفعل قال تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لَئِنْ جاءَتْهُمْ آیَةٌ لَیُؤْمِنُنَّ بِها قُلْ إِنَّمَا الْآیاتُ عِنْدَ اللَّهِ وَ ما یُشْعِرُکُمْ أَنَّها إِذا جاءَتْ لا یُؤْمِنُونَ»: الأنعام: 109، و قال حاکیا عن قوم نوح: «قالُوا یا نُوحُ قَدْ جادَلْتَنا فَأَکْثَرْتَ جِدالَنا فَأْتِنا بِما تَعِدُنا إِنْ کُنْتَ مِنَ الصَّادِقِینَ قالَ إِنَّما یَأْتِیکُمْ بِهِ اللَّهُ إِنْ شاءَ»: هود: 33، و قال: «وَ ما کانَ لِرَسُولٍ أَنْ یَأْتِیَ بِآیَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: المؤمن:
78، و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
و من الاعتراض علی آیة الانشقاق ما قیل: إن القمر لو انشق کما یقال لرآه جمیع الناس و لضبطه أهل الأرصاد فی الشرق و الغرب لکونه من أعجب الآیات السماویة و لم یعهد فیما بلغ إلینا من التاریخ و الکتب الباحثة عن الأوضاح السماویة له نظیر و الدواعی متوفرة علی استماعه و نقله.
و أجیب بما حاصله أن من الممکن أولا: أن یغفل عنه فلا دلیل علی کون کل حادث أرضی أو سماوی معلوما للناس محفوظا عندهم یرثه خلف عن سلف.
و ثانیا: أن الحجاز و ما حولها من البلاد العربیة و غیرها لم یکن بها مرصد للأوضاع السماویة، و إنما کان ما کان من المراصد بالهند و المغرب من الروم و الیونان و غیرهما و لم یثبت وجود مرصد فی هذا الوقت- و هو علی ما فی بعض الروایات أول اللیلة الرابعة عشرة من ذی الحجة سنة خمس قبل الهجرة-.
علی أن بلاد الغرب التی کانوا معتنین بهذا الشأن بینها و بین مکة من اختلاف الأفق ما
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یوجب فصلا زمانیا معتدا به و قد کان القمر- علی ما فی بعض الروایات- بدرا و انشق فی حوالی غروب الشمس حین طلوعه و لم یبق علی الانشقاق إلا زمانا یسیرا ثم التأم فیقع طلوعه علی بلاد الغرب و هو ملتئم ثانیا.
علی أنا نتهم غیر المسلمین من أتباع الکنیسة و الوثنیة فی الأمور الدینیة التی لها مساس نفع بالإسلام.
و من الاعتراض علیها ما قیل: إن الانشقاق لا یقع إلا ببطلان التجاذب بین الشقتین و حینئذ یستحیل الالتیام فلو کان منشقا لم یلتئم أبدا.
و الجواب عنه أن الاستحالة العقلیة ممنوعة، و الاستحالة العادیة بمعنی اختراق العادة لو منعت عن الالتیام بعد الانشقاق لمنعت أولا عن الانشقاق بعد الالتیام و لم تمنع و أصل الکلام مبنی علی جواز خرق العادة.
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اشارة

کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ فَکَذَّبُوا عَبْدَنا وَ قالُوا مَجْنُونٌ وَ ازْدُجِرَ (9) فَدَعا رَبَّهُ أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ (10) فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ (11) وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ (12) وَ حَمَلْناهُ عَلی ذاتِ أَلْواحٍ وَ دُسُرٍ (13)
تَجْرِی بِأَعْیُنِنا جَزاءً لِمَنْ کانَ کُفِرَ (14) وَ لَقَدْ تَرَکْناها آیَةً فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (15) فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ (16) وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (17) کَذَّبَتْ عادٌ فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ (18)
إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی یَوْمِ نَحْسٍ مُسْتَمِرٍّ (19) تَنْزِعُ النَّاسَ کَأَنَّهُمْ أَعْجازُ نَخْلٍ مُنْقَعِرٍ (20) فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ (21) وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (22) کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِالنُّذُرِ (23)
فَقالُوا أَ بَشَراً مِنَّا واحِداً نَتَّبِعُهُ إِنَّا إِذاً لَفِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ (24) أَ أُلْقِیَ الذِّکْرُ عَلَیْهِ مِنْ بَیْنِنا بَلْ هُوَ کَذَّابٌ أَشِرٌ (25) سَیَعْلَمُونَ غَداً مَنِ الْکَذَّابُ الْأَشِرُ (26) إِنَّا مُرْسِلُوا النَّاقَةِ فِتْنَةً لَهُمْ فَارْتَقِبْهُمْ وَ اصْطَبِرْ (27) وَ نَبِّئْهُمْ أَنَّ الْماءَ قِسْمَةٌ بَیْنَهُمْ کُلُّ شِرْبٍ مُحْتَضَرٌ (28)
فَنادَوْا صاحِبَهُمْ فَتَعاطی فَعَقَرَ (29) فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ (30) إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ صَیْحَةً واحِدَةً فَکانُوا کَهَشِیمِ الْمُحْتَظِرِ (31) وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (32) کَذَّبَتْ قَوْمُ لُوطٍ بِالنُّذُرِ (33)
إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ حاصِباً إِلاَّ آلَ لُوطٍ نَجَّیْناهُمْ بِسَحَرٍ (34) نِعْمَةً مِنْ عِنْدِنا کَذلِکَ نَجْزِی مَنْ شَکَرَ (35) وَ لَقَدْ أَنْذَرَهُمْ بَطْشَتَنا فَتَمارَوْا بِالنُّذُرِ (36) وَ لَقَدْ راوَدُوهُ عَنْ ضَیْفِهِ فَطَمَسْنا أَعْیُنَهُمْ فَذُوقُوا عَذابِی وَ نُذُرِ (37) وَ لَقَدْ صَبَّحَهُمْ بُکْرَةً عَذابٌ مُسْتَقِرٌّ (38)
فَذُوقُوا عَذابِی وَ نُذُرِ (39) وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (40) وَ لَقَدْ جاءَ آلَ فِرْعَوْنَ النُّذُرُ (41) کَذَّبُوا بِآیاتِنا کُلِّها فَأَخَذْناهُمْ أَخْذَ عَزِیزٍ مُقْتَدِرٍ (42)
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(بیان)

إشارة إلی بعض ما فیه مزدجر من أنباء الأمم الدارجة خص بالذکر من بینهم قوم نوح و عاد و ثمود و قوم لوط و آل فرعون فذکرهم بأنبائهم و أعاد علیهم إجمال ما قص علیهم سابقا من قصصهم و ما آل إلیه تکذیبهم بآیات الله و رسله من ألیم العذاب و هائل العقاب تقریرا لقوله: «وَ لَقَدْ جاءَهُمْ مِنَ الْأَنْباءِ ما فِیهِ مُزْدَجَرٌ».
و لتوکید التقریر و تمثیل ما فی هذه القصص الزاجرة من الزجر القارع للقلوب عقب کل واحدة من القصص بقوله خطابا لهم: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ» ثم ثناه بذکر الغرض من الإنذار و التخویف فقال: «وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ».
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَبْلَهُمْ قَوْمُ نُوحٍ فَکَذَّبُوا عَبْدَنا وَ قالُوا مَجْنُونٌ وَ ازْدُجِرَ» التکذیب الأول منزل منزلة اللازم أی فعلت التکذیب، و قوله: «فَکَذَّبُوا عَبْدَنا» إلخ، تفسیره کما فی قوله: «وَ نادی نُوحٌ رَبَّهُ فَقالَ» الخ،: هود: 45.
و قیل: المراد بالتکذیب الأول التکذیب المطلق و هو تکذیبهم بالرسل و بالثانی التکذیب بنوح خاصة کقوله فی سورة الشعراء: «کَذَّبَتْ قَوْمُ نُوحٍ الْمُرْسَلِینَ»: الشعراء: 105، و المعنی: کذبت قوم نوح المرسلین فترتب علیه تکذیبهم لنوح، و هو وجه حسن.
و قیل: المراد بتفریع التکذب علی التکذیب الإشارة إلی کونه تکذیبا إثر تکذیب بطول زمان دعوته فکلما انقرض قرن منهم مکذب جاء بعدهم قرن آخر مکذب، و هو معنی بعید.
و مثله قول بعضهم: إن المراد بالتکذیب الأول قصده و بالثانی فعله.
و قوله: «فَکَذَّبُوا عَبْدَنا» فی التعبیر عن نوح (ع) بقوله: «عَبْدَنا» فی مثل المقام تجلیل لمقامه و تعظیم لأمره و إشارة إلی أن تکذیبهم له یرجع إلیه تعالی لأنه عبد لا یملک شیئا و ما له فهو لله.
و قوله: «وَ قالُوا مَجْنُونٌ وَ ازْدُجِرَ» المراد بالازدجار زجر الجن له أثر الجنون، و المعنی:
و لم یقتصروا علی مجرد التکذیب بل نسبوه إلی الجنون فقالوا هو مجنون و ازدجره الجن فلا یتکلم إلا عن زجر و لیس کلامه من الوحی السماوی فی شی‌ء.
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و قیل: الفاعل المحذوف للازدجار هو القوم، و المعنی: و ازدجره القوم عن الدعوة و التبلیغ بأنواع الإیذاء و التخویف، و لعل المعنی الأول أظهر.
قوله تعالی: «فَدَعا رَبَّهُ أَنِّی مَغْلُوبٌ فَانْتَصِرْ» الانتصار الانتقام، و قوله: «أَنِّی مَغْلُوبٌ أی بالقهر و التحکم دون الحجة، و هذا الدعاء تلخیص لتفصیل دعائه، و تفصیل دعائه مذکور فی سورة نوح و تفصیل حججه فی سورة هود و غیرها.
قوله تعالی: «فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ» قال فی المجمع،: الهمر صب الدمع و الماء بشدة، و الانهمار الانصباب، انتهی. و فتح أبواب السماء و هی الجو بماء منصب استعارة تمثیلیة عن شدة انصباب الماء و جریان المطر متوالیا کأنه مدخر وراء باب مسدود یمنع عن انصبابه ففتح الباب فانصب أشد ما یکون.
قوله تعالی: «وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ» قال فی المجمع،: التفجیر تشقیق الأرض عن الماء، و العیون جمع عین الماء و هو ما یفور من الأرض مستدیرا کاستدارة عین الحیوان. انتهی.
و المعنی: جعلنا الأرض عیونا منفجرة عن الماء تجری جریانا متوافقا متتابعا.
و قوله: «فَالْتَقَی الْماءُ عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ» أی فالتقی الماءان ماء السماء و ماء الأرض مستقرا علی أمر قدره الله تعالی أی حسب ما قدر من غیر نقیصة و لا زیادة و لا عجل و لا مهل.
فالماء اسم جنس أرید به ماء السماء و ماء الأرض و لذلک لم یثن، و المراد بأمر قد قدر الصفة التی قدرها الله لهذا الطوفان.
قوله تعالی: «وَ حَمَلْناهُ عَلی ذاتِ أَلْواحٍ وَ دُسُرٍ» المراد بذات الألواح و الدسر السفینة، و الألواح جمع لوح و هو الخشبة التی یرکب بعضها علی بعض فی السفینة، و الدسر جمع دسار و دسر و هو المسمار الذی تشد بها الألواح فی السفینة، و قیل فیه معان أخر لا تلائم الآیة تلک الملاءمة.
قوله تعالی: «تَجْرِی بِأَعْیُنِنا جَزاءً لِمَنْ کانَ کُفِرَ» أی تجری السفینة علی الماء المحیط بالأرض بأنواع من مراقبتنا و حفظنا و حراستنا، و قیل: المراد تجری بأعین أولیائنا و من وکلناه بها من الملائکة.
و قوله: «جَزاءً لِمَنْ کانَ کُفِرَ» أی جریان السفینة کذلک و فیه نجاة من فیها من الهلاک لیکون جزاء لمن کان کفر به و هو نوح (ع) کفر به و بدعوته قومه، فالآیة فی معنی 
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قوله: «وَ نَجَّیْناهُ وَ أَهْلَهُ مِنَ الْکَرْبِ الْعَظِیمِ إلی أن قال- إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ»: الصافات: 80.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ تَرَکْناها آیَةً فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ» ضمیر «تَرَکْناها» للسفینة علی ما یفیده السیاق و اللام للقسم، و المعنی: أقسم لقد أبقینا تلک السفینة التی نجینا بها نوحا و الذین معه، و جعلناها آیة یعتبر بها من اعتبر فهل من متذکر یتذکر بها وحدانیته تعالی و أن دعوة أنبیائه حق، و أن أخذه ألیم شدید؟ و لازم هذا المعنی بقاء السفینة إلی حین نزول هذه الآیات علامة دالة علی واقعة الطوفان مذکرة لها، و قد قال بعضهم فی تفسیر الآیة علی ما نقل: أبقی الله سفینة نوح علی الجودی حتی أدرکها أوائل هذه الأمة «1»، انتهی. و قد أوردنا فی تفسیر سورة هود فی آخر الأبحاث حول قصة نوح خبر أنهم عثروا فی بعض قلل جبل آراراط و هو الجودی قطعات أخشاب من سفینة متلاشیة وقعت هناک، فراجع.
و قیل: ضمیر «تَرَکْناها» لما مر من القصة بما أنها فعله.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ» النذر جمع نذیر بمعنی الإنذار، و قیل:
مصدر بمعنی الإنذار. و الظاهر أن «کانَ ناقصة و اسمها «عَذابِی و خبرها «فَکَیْفَ ، و یمکن أن تکون تامة فاعلها قوله: «عَذابِی و قوله: «فَکَیْفَ حالا منه.
و کیف کان فالاستفهام للتهویل یسجل به شدة العذاب و صدق الإنذار.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ» التیسیر التسهیل و تیسیر القرآن للذکر هو إلقاؤه علی نحو یسهل فهم مقاصده للعامی و الخاصی و الأفهام البسیطة و المتعمقة کل علی مقدار فهمه.
و یمکن أن یراد به تنزیل حقائقه العالیة و مقاصده المرتفعة عن أفق الأفهام العادیة إلی مرحلة التکلیم العربی تناله عامة الأفهام کما یستفاد من قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
و المراد بالذکر ذکره تعالی بأسمائه أو صفاته أو أفعاله، قال فی المفردات،: الذکر تارة یقال و یراد به هیئة للنفس بها یمکن للإنسان أن یحفظ ما یقتنیه من المعرفة و هو کالحفظ
______________________________
(1) رواه فی الدر المنثور عن عبد الرزاق و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن قتادة.
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إلا أن الحفظ یقال اعتبارا بإحرازه، و الذکر یقال اعتبارا باستحضاره و تارة یقال لحضور الشی‌ء القلب أو القول، و لذلک قیل: الذکر ذکران: ذکر بالقلب و ذکر باللسان و کل واحد منهما ضربان: ذکر عن نسیان و ذکر لا عن نسیان بل عن إدامة الحفظ، و کل قول یقال له ذکر. انتهی.
و معنی الآیة: و أقسم لقد سهلنا القرآن لأن یتذکر به، فیذکر الله تعالی و شئونه، فهل من متذکر یتذکر به فیؤمن بالله و یدین بما یدعو إلیه من الدین الحق؟.
فالآیة دعوة عامة إلی التذکر بالقرآن بعد تسجیل صدق الإنذار و شدة العذاب الذی أنذر به.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ عادٌ فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ» شروع فی قصة أخری من القصص التی فیها الازدجار و لم یعطف علی ما قبلها- و مثلها القصص الآتیة- لأن کل واحدة من هذه القصص مستقلة کافیة فی الزجر و الردع و العظة لو اتعظوا بها.
و قوله: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ» مسوق لتوجیه قلوب السامعین إلی ما یلقی إلیهم من کیفیة العذاب الهائل بقوله: «إِنَّا أَرْسَلْنا» إلخ، و لیس مسوقا للتهویل و تسجیل شدة العذاب و صدق الإنذار کسابقه و إلا لتکرر قوله بعد: «فَکَیْفَ کانَ إلخ، کذا قیل و هو وجه حسن.
قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی یَوْمِ نَحْسٍ مُسْتَمِرٍّ» بیان لما استفهم عنه فی قوله: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ» و الصرصر- علی ما فی المجمع،- الریح الشدیدة الهبوب، و النحس بالفتح فالسکون مصدر کالنحوسة بمعنی الشؤم، و مُسْتَمِرٍّ صفة لنحس، و معنی إرسال الریح فی یوم نحس مستمر إرسالها فی یوم متلبس بالنحوسة و الشأمة بالنسبة إلیهم المستمرة علیهم لا یرجی فیه خیر لهم و لا نجاة.
و المراد بالیوم قطعة من الزمان لا الیوم الذی یساوی سبع الأسبوع لقوله تعالی فی موضع آخر من کلامه: «فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی أَیَّامٍ نَحِساتٍ»: حم السجدة 16، و فی موضع آخر: «سَخَّرَها عَلَیْهِمْ سَبْعَ لَیالٍ وَ ثَمانِیَةَ أَیَّامٍ حُسُوماً»: الحاقة: 7.
و فسر بعضهم النحس بالبرد.
قوله تعالی: «تَنْزِعُ النَّاسَ کَأَنَّهُمْ أَعْجازُ نَخْلٍ مُنْقَعِرٍ» فاعل «تَنْزِعُ ضمیر راجع إلی 
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الریح أی تنزع الریح الناس من الأرض، و أعجاز النخل أسافله، و المنقعر المقلوع من أصله، و المعنی ظاهر، و فی الآیة إشعار ببسطة القوم أجساما.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی إلی قوله- مُدَّکِرٍ» تقدم تفسیر الآیتین.



(کلام فی سعادة الأیام و نحوستها و الطیرة و الفأل فی فصول)





1- فی سعادة الأیام و نحوستها:

نحوسة الیوم أو أی مقدار من الزمان أن لا یعقب الحوادث الواقعة فیه إلا الشر و لا یکون الأعمال أو نوع خاص من الأعمال فیه مبارکة لعاملها، و سعادته خلافه.
و لا سبیل لنا إلی إقامة البرهان علی سعادة یوم من الأیام أو زمان من الأزمنة و لا نحوسته و طبیعة الزمان المقداریة متشابهة الأجزاء و الأبعاض، و لا إحاطة لنا بالعلل و الأسباب الفاعلة المؤثرة فی حدوث الحوادث و کینونة الأعمال حتی یظهر لنا دوران الیوم أو القطعة من الزمان من علل و أسباب تقتضی سعادته أو نحوسته، و لذلک کانت التجربة الکافیة غیر متأتیة لتوقفها علی تجرد الموضوع لأثره حتی یعلم أن الأثر أثره و هو غیر معلوم فی المقام.
و لما مر بعینه لم یکن لنا سبیل إلی إقامة البرهان علی نفی السعادة و النحوسة کما لم یکن سبیل إلی الإثبات و إن کان الثبوت بعیدا فالبعد غیر الاستحالة. هذا بحسب النظر العقلی.
و أما بحسب النظر الشرعی ففی الکتاب ذکر من النحوسة و ما یقابلها، قال تعالی:
«إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی یَوْمِ نَحْسٍ مُسْتَمِرٍّ»: القمر: 19، و قال: «فَأَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ رِیحاً صَرْصَراً فِی أَیَّامٍ نَحِساتٍ»: حم السجدة: 16، لکن لا یظهر من سیاق القصة و دلالة الآیتین أزید من کون النحوسة و الشؤم خاصة بنفس الزمان الذی کانت تهب علیهم فیه الریح عذابا و هو سبع لیال و ثمانیة أیام متوالیة یستمر علیهم فیها العذاب من غیر أن تدور بدوران الأسابیع و هو ظاهر و إلا کان جمیع الزمان نحسا، و لا بدوران الشهور و السنین.
و قال تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ»: الدخان: 3، و المراد بها لیلة القدر التی یصفها الله تعالی بقوله: «لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ»: القدر: 3، و ظاهر
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أن مبارکة هذه اللیلة و سعادتها إنما هی بمقارنتها نوعا من المقارنة لأمور عظام من الإفاضات الباطنیة الإلهیة و أفاعیل معنویة کإبرام القضاء و نزول الملائکة و الروح و کونها سلاما، قال تعالی: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ»: الدخان: 4، و قال: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ سَلامٌ هِیَ حَتَّی مَطْلَعِ الْفَجْرِ»: القدر: 5.
و یئول معنی مبارکتها و سعادتها إلی فضل العبادة و النسک فیها و غزارة ثوابها و قرب العنایة الإلهیة فیها من المتوجهین إلی ساحة العزة و الکبریاء.
و أما السنة فهناک روایات کثیرة جدا فی السعد و النحس من أیام الأسبوع و من أیام الشهور العربیة و من أیام شهور الفرس و من أیام الشهور الرومیة، و هی روایات بالغة فی الکثرة مودعة فی جوامع الحدیث «1» أکثرها ضعاف من مراسیل و مرفوعات و إن کان فیها ما لا یخلو من اعتبار من حیث إسنادها.
أما الروایات العادة للأیام النحسة کیوم الأربعاء و الأربعاء لا تدور «2» و سبعة أیام من کل شهر عربی و یومین من کل شهر رومی و نحو ذلک، ففی کثیر منها و خاصة فیما یتعرض لنحوسة أیام الأسبوع و أیام الشهور العربیة تعلیل نحوسة الیوم بوقوع حوادث مرة غیر مطلوبة بحسب المذاق الدینی کرحلة النبی ص و شهادة الحسین (ع) و إلقاء إبراهیم (ع) فی النار و نزول العذاب بأمة کذا و خلق النار و غیر ذلک.
و معلوم أن فی عدها نحسة مشئومة و تجنب اقتراب الأمور المطلوبة و طلب الحوائج التی یلتذ الإنسان بالحصول علیها فیها تحکیما للتقوی و تقویة للروح الدینیة و فی عدم الاعتناء و الاهتمام بها و الاسترسال فی الاشتغال بالسعی فی کل ما تهواه النفس فی أی وقت کان إضرابا عن الحق و هتکا لحرمة الدین و إزراء لأولیائه فتئول نحوسة هذه الأیام إلی جهات من الشقاء المعنوی منبعثة عن علل و أسباب اعتباریة مرتبطة نوعا من الارتباط بهذه الأیام تفید نوعا من الشقاء الدینی علی من لا یعتنی بأمرها.
و أیضا قد ورد فی عدة من هذه الروایات الاعتصام بالله بصدقة أو صوم أو دعاء أو قراءة شی‌ء من القرآن أو غیر ذلک لدفع نحوسة هذه الأیام کما
عن مجالس ابن الشیخ، بإسناده 
______________________________
(1) أوردت منها فی الجزء الرابع عشر من کتاب البحار أحادیث جمة.
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عن سهل بن یعقوب الملقب بأبی نواس عن العسکری (ع) فی حدیث: قلت: یا سیدی فی أکثر هذه الأیام قواطع عن المقاصد- لما ذکر فیها من النحس و المخاوف- فتدلنی علی الاحتراز من المخاوف فیها- فإنما تدعونی الضرورة إلی التوجه فی الحوائج فیها؟ فقال لی: یا سهل إن لشیعتنا بولایتنا لعصمة- لو سلکوا بها فی لجة البحار الغامرة- و سباسب «1» البیداء الغائرة بین سباع و ذئاب- و أعادی الجن و الإنس- لآمنوا من مخاوفهم بولایتهم لنا، فثق بالله عز و جل و أخلص فی الولاء لأئمتک الطاهرین- و توجه حیث شئت و اقصد ما شئت. الحدیث.
ثم أمره (ع) بشی‌ء من القرآن و الدعاء أن یقرأه- و یدفع به النحوسة و الشأمة و یقصد ما شاء.
و فی الخصال، بإسناده عن محمد بن ریاح الفلاح قال: رأیت أبا إبراهیم (ع) یحتجم یوم الجمعة- فقلت: جعلت فداک تحتجم یوم الجمعة؟ قال: أقرأ آیة الکرسی- فإذا هاج بک الدم لیلا کان أو نهارا- فاقرأ آیة الکرسی و احتجم.
و فی الخصال، أیضا بإسناده عن محمد بن أحمد الدقاق قال: کتبت إلی أبی الحسن الثانی (ع)- أسأله عن الخروج یوم الأربعاء لا تدور، فکتب (ع): من خرج یوم الأربعاء لا تدور- خلافا علی أهل الطیرة- وقی من کل آفة و عوفی من کل عاهة- و قضی الله له حاجته.
و کتب إلیه مرة أخری یسأله- عن الحجامة یوم الأربعاء لا تدور، فکتب (ع): من احتجم فی یوم الأربعاء لا تدور- خلافا علی أهل الطیرة عوفی من کل آفة، و وقی من کل عاهة، و لم «2» تخضر محاجمه.
و فی معناها ما فی تحف العقول،: قال الحسین بن مسعود: دخلت علی أبی الحسن علی بن محمد (ع)- و قد نکبت إصبعی و تلقانی راکب و صدم کتفی، و دخلت فی زحمه فخرقوا علی بعض ثیابی- فقلت: کفانی الله شرک من یوم فما أیشمک. فقال (ع) لی:
یا حسن هذا- و أنت تغشانا ترمی بذنبک من لا ذنب له؟.
قال الحسن: فأثاب إلی عقلی و تبینت خطئی- فقلت: یا مولای أستغفر الله. فقال:
______________________________
(1) السباسب جمع سبسب: المفازة.
(2) هذه الجملة إشارة إلی نفی ما فی عدة من الروایات أن من احتجم فی یوم الأربعاء أو یوم الأربعاء لا تدور اخضرت محاجمه، و فی بعضها خیف علیه أن تخضر محاجمه. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 74
یا حسن ما ذنب الأیام- حتی صرتم تتشاءمون بها إذا جوزیتم بأعمالکم فیها؟ قال الحسن:
أنا أستغفر الله أبدا، و هی توبتی یا بن رسول الله.
قال: ما ینفعکم و لکن الله یعاقبکم بذمها- علی ما لا ذم علیها فیه. أ ما علمت یا حسن- أن الله هو المثیب و المعاقب و المجازی- بالأعمال عاجلا و آجلا؟ قلت: بلی یا مولای. قال:
لا تعد- و لا تجعل للأیام صنعا فی حکم الله. قال الحسن: بلی یا مولای.
و الروایات السابقة- و لها نظائر فی معناها- یستفاد منها أن الملاک فی نحوسة هذه الأیام النحسات هو تطیر عامة الناس بها و للتطیر تأثیر نفسانی کما سیأتی، و هذه الروایات تعالج نحوستها التی تأتیها من قبل الطیرة بصرف النفس عن الطیرة إن قوی الإنسان علی ذلک، و بالالتجاء إلی الله سبحانه و الاعتصام به بقرآن یتلوه أو دعاء یدعو به إن لم یقو علیه بنفسه.
و حمل بعضهم هذه الروایات المسلمة لنحوسة بعض الأیام علی التقیة، و لیس بذاک البعید فإن التشاؤم و التفاؤل بالأزمنة و الأمکنة و الأوضاع و الأحوال من خصائص العامة یوجد منه عندهم شی‌ء کثیر عند الأمم و الطوائف المختلفة علی تشتتهم و تفرقهم منذ القدیم إلی یومنا و کان بین الناس حتی خواصهم فی الصدر الأول فی ذلک روایات دائرة یسندونها إلی النبی ص لا یسع لأحد أن یردها
کما فی کتاب المسلسلات، بإسناده عن الفضل بن الربیع قال: کنت یوما مع مولای المأمون- فأردنا الخروج یوم الأربعاء فقال المأمون: یوم مکروه سمعت أبی الرشید یقول: سمعت المهدی یقول: سمعت المنصور یقول: سمعت أبی محمد بن علی یقول: سمعت أبی علیا یقول: سمعت أبی عبد الله بن عباس یقول: سمعت رسول الله ص یقول: إن آخر الأربعاء فی الشهر یوم نحس مستمر.
و أما الروایات الدالة علی الأیام السعیدة من الأسبوع و غیرها فالوجه فیها نظیر ما تقدمت إلیه الإشارة فی الأخبار الدالة علی نحوستها من الوجه الأول فإن فی هذه الأخبار تعلیل برکة ما عده من الأیام السعیدة بوقوع حوادث متبرکة عظیمة فی نظر الدین کولادة النبی ص و بعثته 
و کما ورد: أنه (ص) دعا فقال: اللهم بارک لأمتی فی بکورها یوم سبتها و خمیسها
، و ما ورد: أن الله ألان الحدید لداود (ع) یوم الثلاثاء، و أن النبی ص کان یخرج للسفر یوم الجمعة، و أن الأحد من أسماء الله تعالی.
فتبین مما تقدم علی طوله أن الأخبار الواردة فی سعادة الأیام و نحوستها لا تدل علی أزید
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من ابتنائهما علی حوادث مرتبطة بالدین توجب حسنا و قبحا بحسب الذوق الدینی أو بحسب تأثیر النفوس، و أما اتصاف الیوم أو أی قطعة من الزمان بصفة المیمنة أو المشأمة و اختصاصه بخواص تکوینیة عن علل و أسباب طبیعیة تکوینیة فلا، و ما کان من الأخبار ظاهرا فی خلاف ذلک فإما محمول علی التقیة أو لا اعتماد علیه.



2- فی سعادة الکواکب و نحوستها

و تأثیر الأوضاع السماویة فی الحوادث الأرضیة سعادة و نحوسة. الکلام فی ذلک من حیث النظر العقلی کالکلام فی سعادة الأیام و نحوستها فلا سبیل إلی إقامة البرهان علی شی‌ء من ذلک کسعادة الشمس و المشتری و قران السعدین و نحوسة المریخ و قران النحسین و القمر فی العقرب.
نعم کان القدماء من منجمی الهند یرون للحوادث الأرضیة ارتباطا بالأوضاع السماویة مطلقا أعم من أوضاع الثوابت و السیارات، و غیرهم یری ذلک بین الحوادث و بین أوضاع السیارات السبع دون الثوابت و أوردوا لأوضاعها المختلفة خواص و آثارا تسمی بأحکام النجوم یرون عند تحقق کل وضع أنه یعقب وقوع آثاره.
و القوم بین قائل بأن الأجرام الکوکبیة موجودات ذوات نفوس حیة مریدة تفعل أفاعیلها بالعلیة الفاعلیة، و قائل بأنها أجرام غیر ذات نفس تؤثر أثرها بالعلیة الفاعلیة، أو هی معدات لفعله تعالی و هو الفاعل للحوادث أو أن الکواکب و أوضاعها علامات للحوادث من غیر فاعلیة و لا إعداد، أو أنه لا شی‌ء من هذه الارتباطات بینها و بین الحوادث حتی علی نحو العلامیة و إنما جرت عادة الله علی أن یحدث حادثة کذا عند وضع سماوی، کذا.
و شی‌ء من هذه الأحکام لیس بدائمی مطرد بحیث یلزم حکم کذا وضعا کذا فربما تصدق و ربما تکذب لکن الذی بلغنا من عجائب القصص و الحکایات فی استخراجاتهم یعطی أن بین الأوضاع السماویة و الحوادث الأرضیة ارتباطا ما إلا أنه فی الجملة لا بالجملة کما أن بعض الروایات الواردة عن أئمة أهل البیت (ع) یصدق ذلک کذلک.
و علی هذا لا یمکن الحکم البتی بکون کوکب کذا أو وضع کذا سعدا أو نحسا و أما أصل ارتباط الحوادث و الأوضاع السماویة و الأرضیة بعضها ببعض فلیس فی وسع الباحث الناقد إنکار ذلک.
و أما القول بکون الکواکب أو الأوضاع السماویة ذوات تأثیر فیما دونها سواء قیل 
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بکونها ذوات نفوس ناطقة أو لم یقل فلیس مما یخالف شیئا من ضروریات الدین إلا أن یقال بکونها خالقة موجدة لما دونها من غیر أن ینتهی ذلک إلیه تعالی فیکون شرکا لکنه لا قائل به حتی من وثنیة الصابئة التی تعبد الکواکب، أو أن یقال بکونها مدبرة للنظام الکونی مستقلة فی التدبیر فیکون ربوبیة تستعقب المعبودیة فیکون شرکا کما علیه الصابئة عبدة الکواکب.
و أما الروایات الواردة فی تأثیر النجوم سعدا و نحسا و تصدیقا و تکذیبا فهی کثیرة جدا علی أقسام:
منها: ما یدل بظاهره علی تسلیم السعادة و النحوسة فیها
کما فی الرسالة الذهبیة، عن الرضا (ع): اعلم أن جماعهن و القمر فی برج الحمل- أو الدلو من البروج أفضل- و خیر من ذلک أن یکون فی برج الثور- لکونه شرف القمر.
و فی البحار، عن النوادر بإسناده عن حمران عن أبی عبد الله (ع) قال: من سافر أو تزوج و القمر فی العقرب لم یر الحسنی 
الخبر،
و فی کتاب النجوم، لابن طاووس عن علی (ع): یکره أن یسافر الرجل فی محاق الشهر- و إذا کان القمر فی العقرب.
و یمکن حمل أمثال هذه الروایات علی التقیة علی ما قیل، أو علی مقارنة الطیرة العامة کما ربما یشعر به ما فی عدة من الروایات من الأمر بالصدقة لدفع النحوسة
کما فی نوادر الراوندی، بإسناده عن موسی بن جعفر عن أبیه عن جده فی حدیث: إذا أصبحت فتصدق بصدقة تذهب عنک نحس ذلک الیوم، و إذا أمسیت فتصدق بصدقة- تذهب عنک نحس تلک اللیلة
الخبر، و یمکن أن یکون ذلک لارتباط خاص بین الوضع السماوی و الحادثة الأرضیة بنحو الاقتضاء.
و منها: ما یدل علی تکذیب تأثیرات النجوم فی الحوادث و النهی الشدید عن الاعتقاد بها و الاشتغال بعلمها
کما فی نهج البلاغة،: المنجم کالکاهن و الکاهن کالساحر- و الساحر کالکافر و الکافر فی النار.
و یظهر من أخبار أخر تصدقها و تجوز النظر فیها أن النهی عن الاشتغال بها و البناء علیها إنما هو فیما اعتقد لها استقلال فی التأثیر لتأدیته إلی الشرک کما تقدم.
و منها: ما یدل علی کونه حقا فی نفسه غیر أن قلیله لا ینفع و کثیره لا یدرک کما فی 
الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن سیابة قال: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک 
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إن الناس یقولون: إن النجوم لا یحل النظر فیها و هو یعجبنی- فإن کانت تضر بدینی فلا حاجة لی فی شی‌ء یضر بدینی، و إن کانت لا تضر بدینی- فو الله إنی لأشتهیها و أشتهی النظر فیها. فقال: لیس کما یقولون لا یضر بدینک- ثم قال: إنکم تنظرون فی شی‌ء منها- کثیرة لا یدرک و قلیله لا ینتفع به.
الخبر.
و فی البحار، عن کتاب النجوم لابن طاووس عن معاویة بن حکیم عن محمد بن زیاد عن محمد بن یحیی الخثعمی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن النجوم حق هی؟ قال لی: نعم- فقلت له: و فی الأرض من یعلمها؟ قال: نعم و فی الأرض من یعلمها،: و فی عدة من الروایات:
ما یعلمها إلا أهل بیت من الهند- و أهل بیت من العرب: و فی بعضها: من قریش.
و هذه الروایات تؤید ما قدمناه من أن بین الأوضاع و الأحکام ارتباطا ما فی الجملة.
نعم 
ورد فی بعض هذه الروایات: أن الله أنزل المشتری علی الأرض فی صورة رجل- فلقی رجلا من العجم- فعلمه النجوم حتی ظن أنه بلغ- ثم قال له انظر أین المشتری؟ فقال: ما أراه فی الفلک و ما أدری أین هو؟ فنحاه و أخذ بید رجل من الهند- فعلمه حتی ظن أنه قد بلغ و قال: انظر إلی المشتری أین هو؟ فقال: إن حسابی لیدل علی أنک أنت المشتری- قال: فشهق شهقة فمات و ورث علمه أهله- فالعلم هناک.
الخبر، و هو أشبه بالموضوع.



3- فی التفاؤل و التطیر

و هما الاستدلال بحادث من الحوادث علی الخیر و ترقبه و هو التفاؤل أو علی الشر و هو التطیر و کثیرا ما یؤثران و یقع ما یترقب منهما من خیر أو شر و خاصة فی الشر و ذلک تأثیر نفسانی.
و قد فرق الإسلام بین التفاؤل و التطیر فأمر بالتفاؤل و نهی عن التطیر، و فی ذلک تصدیق لکون ما فیهما من التأثیر تأثیرا نفسانیا.
أما التفاؤل ففیما روی 
عن النبی ص: تفاءلوا بالخیر تجدوه 
، و کان (ص) کثیر التفاؤل نقل عنه ذلک فی کثیر من مواقفه «1».
و أما التطیر فقد ورد فی مواضع من الکتاب نقله عن أمم الأنبیاء فی دعواتهم لهم حیث کانوا یظهرون لأنبیائهم أنهم اطیروا بهم فلا یؤمنون، و أجاب عن ذلک أنبیاؤهم 
______________________________
(1) کما ورد فی قصة الحدیبیة: جاء سهیل بن عمرو فقال صلی اللَّه علیه و آله: قد سهل علیکم أمرکم.
و کما فی قصة کتابه الی خسرو برویز یدعوه الی الإسلام فمزق کتابه و أرسل إلیه قبضة من تراب فتفاءل صلی اللَّه علیه و آله منه أن المؤمنین سیملکون أرضهم.
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بما حاصله أن التطیر لا یقلب الحق باطلا و لا الباطل حقا، و أن الأمر إلی الله سبحانه لا إلی الطائر الذی لا یملک لنفسه شیئا فضلا عن أن یملک لغیره الخیر و الشر و السعادة و الشقاء قال تعالی: «قالُوا إِنَّا تَطَیَّرْنا بِکُمْ لَئِنْ لَمْ تَنْتَهُوا لَنَرْجُمَنَّکُمْ وَ لَیَمَسَّنَّکُمْ مِنَّا عَذابٌ أَلِیمٌ قالُوا طائِرُکُمْ مَعَکُمْ»: یس: 19، أی ما یجر إلیکم الشر هو معکم لا معنا، و قال: «قالُوا اطَّیَّرْنا بِکَ وَ بِمَنْ مَعَکَ قالَ طائِرُکُمْ عِنْدَ اللَّهِ»: النمل: 47، أی الذی یأتیکم به الخیر أو الشر عند الله فهو الذی یقدر فیکم ما یقدر لا أنا و من معی فلیس لنا من الأمر شی‌ء.
و قد وردت أخبار کثیرة فی النهی عن الطیرة و فی دفع شؤمها بعدم الاعتناء أو بالتوکل و الدعاء، و هی تؤید ما قدمناه من أن تأثیرها من التأثیرات النفسانیة
ففی الکافی، بإسناده عن عمرو بن حریث قال: قال أبو عبد الله (ع): الطیرة علی ما تجعلها إن هونتها تهونت، و إن شددتها تشددت، و إن لم تجعلها شیئا لم تکن شیئا.
و دلالة الحدیث علی کون تأثیرها من التأثیرات النفسانیة ظاهرة،
و مثله الحدیث المروی من طرق أهل السنة: ثلاث لا یسلم منها أحد: الطیرة و الحسد و الظن. قیل: فما نصنع؟ قال: إذا تطیرت فامض، و إذا حسدت فلا تبغ، و إذا ظننت فلا تحقق.
و فی معناه ما فی الکافی، عن القمی عن أبیه عن النوفلی عن السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال: قال رسول الله ص: کفارة الطیرة التوکل.
الخبر و ذلک أن فی التوکل إرجاع أمر التأثیر إلی الله تعالی، فلا یبقی للشی‌ء أثر حتی یتضرر به، و فی معناه ما ورد من طرق أهل السنة
علی ما فی نهایة ابن الأثیر،: الطیرة شرک و ما منا إلا و لکن الله یذهبه بالتوکل.
و فی المعنی السابق ما روی عن موسی بن جعفر (ع) أنه قال: الشؤم للمسافر فی طریقه سبعة أشیاء: الغراب الناعق عن یمینه، و الکلب الناشر لذنبه، و الذئب العاوی الذی یعوی فی وجه الرجل- و هو مقع علی ذنبه ثم یرتفع ثم ینخفض ثلاثا، و الظبی السانح عن یمین إلی شمال، و البومة الصارخة، و المرأة الشمطاء تلقی فرجها، و الأتان العضبان یعنی الجدعاء، فمن أوجس فی نفسه منهن شیئا فلیقل: اعتصمت بک یا رب من شر ما أجد فی نفسی- فیعصم من ذلک.
«1»
______________________________
(1) الخبر علی ما فی البحار مذکور فی الکافی و الخصال و المحاسن و الفقیه و ما فی المتن مطابق لبعض نسخ الفقیه.
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و یلحق بهذا البحث الکلامی فی نحوسة سائر الأمور المعدودة عند العامة مشئومة نحسة کالعطاس مرة واحدة عند العزم علی أمر و غیر ذلک و قد وردت فی النهی عن التطیر بها و التوکل عند ذلک روایات فی أبواب متفرقة،
و فی النبوی المروی من طرق الفریقین: لا عدوی «1»، و لا طیرة، و لا هامة، و لا شؤم، و لا صفر، و لا رضاع بعد فصال، و لا تعرب بعد هجرة، و لا صمت یوما إلی اللیل، و لا طلاق قبل نکاح، و لا عتق قبل ملک، و لا یتم بعد إدراک.



[بیان 

قوله تعالی: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِالنُّذُرِ» النذر إما مصدر کما قیل و المعنی: کذبت ثمود بإنذار نبیهم صالح (ع)، و إما جمع نذیر بمعنی المنذر، و المعنی: کذبت ثمود بالأنبیاء لأن تکذیبهم بالواحد منهم تکذیب منهم بالجمیع لأن رسالتهم واحدة لا اختلاف فیها فیکون فی معنی قوله: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ الْمُرْسَلِینَ»: الشعراء: 141، و إما جمع نذیر بمعنی الإنذار و مرجعه إلی أحد المعنیین السابقین.
قوله تعالی: «فَقالُوا أَ بَشَراً مِنَّا واحِداً نَتَّبِعُهُ إِنَّا إِذاً لَفِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ» تفریع علی التکذیب و السعر جمع سعیر بمعنی النار المشتعلة، و احتمل أن یکون بمعنی الجنون و هو أنسب للسیاق، و الظاهر أن المراد بالواحد الواحد العددی، و المعنی: کذبوا به فقالوا:
أ بشرا من نوعنا و هو شخص واحد لا عدة له و لا جموع معه نتبعه إنا إذا مستقرون فی ضلال عجیب و جنون.
فیکون هذا القول توجیها منهم لعدم اتباعهم لصالح لفقده العدة و القوة و هم قد اعتادوا علی اتباع من عنده ذلک کالملوک و العظماء و قد کان صالح (ع) یدعوهم إلی طاعة نفسه و رفض طاعة عظمائهم کما یحکیه الله سبحانه عنه بقوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ وَ لا تُطِیعُوا أَمْرَ الْمُسْرِفِینَ»: الشعراء: 151.
______________________________
(1) العدوی مصدر کالأعداء بمعنی تجاوز مرض المریض منه الی غیره کما یقال فی الجرب و الوباء و الجدری و غیرها، و المراد بنفی العدوی کما یفیده مورد الروایة أن یکون العدوی مقتضی المرض من غیر انتساب الی مشیة اللَّه تعالی، و الهامة ما کان أهل الجاهلیة یزعمون أن روح القتیل تصیر طائراً یأوی الی قبره و یصیح و یشتکی العطش حتی یؤخذ بثأره، و الصفر هو التصغیر عند سقایة الحیوان و غیره.
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و لو أخذ الواحد واحدا نوعیا کان المعنی: أ بشرا هو واحد منا أی هو مثلنا و من نوعنا نتبعه؟ و کانت الآیة التالیة مفسرة لها.
قوله تعالی: «أَ أُلْقِیَ الذِّکْرُ عَلَیْهِ مِنْ بَیْنِنا بَلْ هُوَ کَذَّابٌ أَشِرٌ» الاستفهام کسابقه للإنکار و المعنی: أ أنزل الوحی علیه و اختص به من بیننا و لا فضل له علینا؟ لا یکون ذلک أبدا، و التعبیر بالإلقاء دون الإنزال و نحوه للإشعار بالعجلة کما قیل.
و من المحتمل أن یکون المراد نفی أن یختص بإلقاء الذکر من بینهم و هو بشر مثلهم فلو کان الوحی حقا و جاز أن ینزل علی البشر لنزل علی البشر کلهم فما باله اختص بما من شأنه أن یرزقه الجمیع؟ فتکون الآیة فی معنی قولهم له کما فی سورة الشعراء: «ما أَنْتَ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا»: الشعراء: 154.
و قوله: «بَلْ هُوَ کَذَّابٌ أَشِرٌ» أی شدید البطر متکبر یرید أن یتعظم علینا بهذا الطریق.
قوله تعالی: «سَیَعْلَمُونَ غَداً مَنِ الْکَذَّابُ الْأَشِرُ» حکایة قوله سبحانه لصالح (ع) کالآیتین بعدها.
و المراد بالغد العاقبة من قولهم: إن مع الیوم غدا، یشیر سبحانه به إلی ما سینزل علیهم من العذاب فیعلمون عند ذلک علم عیان من هو الکذاب الأشر صالح أو هم؟.
قوله تعالی: «إِنَّا مُرْسِلُوا النَّاقَةِ فِتْنَةً لَهُمْ فَارْتَقِبْهُمْ وَ اصْطَبِرْ» فی مقام التعلیل لما أخبر من أنهم سینزل علیهم العذاب و المفاد أنهم سینزل علیهم العذاب لأنا فاعلون کذا و کذا، و الفتنة الامتحان و الابتلاء، و المعنی: أنا مرسلون- علی طریق الإعجاز- الناقة التی یسألونها امتحانا لهم فانتظرهم و اصبر علی أذاهم.
قوله تعالی: «وَ نَبِّئْهُمْ أَنَّ الْماءَ قِسْمَةٌ بَیْنَهُمْ کُلُّ شِرْبٍ مُحْتَضَرٌ» ضمیر الجمع الأول للقوم و الثانی للقوم و الناقة علی سبیل التغلیب، و القسمة بمعنی المقسوم، و الشرب النصیب من شرب الماء، و المعنی: و خبرهم بعد إرسال الناقة أن الماء مقسوم بین القوم و بین الناقة کل نصیب من الشرب یحضر عنده صاحبه فیحضر القوم عند شربهم و الناقة عند شربها قال تعالی: «قالَ هذِهِ ناقَةٌ لَها شِرْبٌ وَ لَکُمْ شِرْبُ یَوْمٍ مَعْلُومٍ»: الشعراء: 155.
قوله تعالی: «فَنادَوْا صاحِبَهُمْ فَتَعاطی فَعَقَرَ» المراد بصاحبهم عاقر الناقة، و التعاطی التناول و المعنی: فنادی القوم عاقر الناقة لعقرها فتناول عقرها فعقرها و قتلها.
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قوله تعالی: «فَکَیْفَ کانَ عَذابِی وَ نُذُرِ إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ صَیْحَةً واحِدَةً فَکانُوا کَهَشِیمِ الْمُحْتَظِرِ» المحتظر صاحب الحظیرة و هی کالحائط یعمل لیجعل فیه الماشیة، و هشیم المحتظر الشجر الیابس و نحوه یجمعه صاحب الحظیرة لماشیته، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا» إلخ تقدم تفسیره.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ قَوْمُ لُوطٍ بِالنُّذُرِ» تقدم تفسیره فی نظیره.
قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ حاصِباً إِلَّا آلَ لُوطٍ نَجَّیْناهُمْ بِسَحَرٍ» الحاصب الریح التی تأتی بالحجارة و الحصباء، و المراد بها الریح التی أرسلت فرمتهم بسجیل منضود.
و قال فی مجمع البیان،: سحر إذا کان نکرة یراد به سحر من الأسحار یقال: رأیت زیدا سحرا من الأسحار فإذا أردت سحر یومک قلت: أتیته بسحر- بالفتح- و أتیته سحر- من غیر تنوین- انتهی، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «نِعْمَةً مِنْ عِنْدِنا کَذلِکَ نَجْزِی مَنْ شَکَرَ» «نِعْمَةً» مفعول له من «نَجَّیْناهُمْ أی نجیناهم لیکون نعمة من عندنا نخصهم بها لأنهم کانوا شاکرین لنا و جزاء الشکر لنا النجاة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَنْذَرَهُمْ بَطْشَتَنا فَتَمارَوْا بِالنُّذُرِ» ضمیر الفاعل فی «أَنْذَرَهُمْ للوط (ع)، و البطشة الأخذة الشدیدة بالعذاب، و التماری الإصرار علی الجدال و إلقاء الشک، و النذر الإنذار، و المعنی: أقسم لقد خوفهم لوط أخذنا الشدید فجادلوا فی إنذاره و تخویفه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ راوَدُوهُ عَنْ ضَیْفِهِ فَطَمَسْنا أَعْیُنَهُمْ فَذُوقُوا عَذابِی وَ نُذُرِ» مراودته عن ضیفه طلبهم منه أن یسلم إلیهم أضیافه و هم الملائکة، و طمس أعینهم محوها، و قوله:
«فَذُوقُوا عَذابِی وَ نُذُرِ» التفات إلی خطابهم تشدیدا و تقریعا، و النذر مصدر أرید به ما یتعلق به الإنذار و هو العذاب، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ صَبَّحَهُمْ بُکْرَةً عَذابٌ مُسْتَقِرٌّ» قال فی مجمع البیان،: و قوله:
«بُکْرَةً» ظرف زمان فإذا کان معرفة بأن ترید بکرة یومک تقول: أتیته بکرة و غدوة لم تصرفهما فبکرة هنا- و قد نون- نکرة، و المراد باستقرار العذاب حلوله بهم و عدم تخلفه عنهم.
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قوله تعالی: «فَذُوقُوا عَذابِی إلی قوله- مِنْ مُدَّکِرٍ» تقدم تفسیره.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ جاءَ آلَ فِرْعَوْنَ النُّذُرُ کَذَّبُوا بِآیاتِنا کُلِّها فَأَخَذْناهُمْ أَخْذَ عَزِیزٍ مُقْتَدِرٍ» المراد بالنذر الإنذار، و قوله: «کَذَّبُوا بِآیاتِنا» مفصول من غیر عطف لکونه جوابا لسؤال مقدر کأنه لما قیل: «وَ لَقَدْ جاءَ آلَ فِرْعَوْنَ النُّذُرُ» قیل: فما فعلوا؟ فأجیب بقوله: «کَذَّبُوا بِآیاتِنا»، و فرع علیه قوله: «فَأَخَذْناهُمْ أَخْذَ عَزِیزٍ مُقْتَدِرٍ».



(بحث روائی)

فی روح المعانی،": فی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ یَسَّرْنَا الْقُرْآنَ لِلذِّکْرِ»": أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس": لو لا أن الله یسره علی لسان الآدمیین- ما استطاع أحد من الخلق أن یتکلم بکلام الله تعالی":.
قال: و أخرج الدیلمی مرفوعا عن أنس مثله. ثم قال: و لعل خبر أنس إن صح لیس تفسیرا للآیة.
أقول: و لیس من البعید أن یکون المراد المعنی الثانی الذی قدمناه فی تفسیر الآیة.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله: «فَفَتَحْنا أَبْوابَ السَّماءِ بِماءٍ مُنْهَمِرٍ» قال: صب بلا قطر- «وَ فَجَّرْنَا الْأَرْضَ عُیُوناً فَالْتَقَی الْماءُ» قال: ماء السماء و ماء الأرض «عَلی أَمْرٍ قَدْ قُدِرَ وَ حَمَلْناهُ یعنی نوحا «عَلی ذاتِ أَلْواحٍ وَ دُسُرٍ» قال: الألواح السفینة و الدسر المسامیر.
و فیه،": فی قوله تعالی: «فَنادَوْا صاحِبَهُمْ قال: قدار الذی عقر الناقة، و قوله: «کَهَشِیمِ قال: الحشیش و النبات.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی یزید عن أبی عبد الله (ع): فی حدیث یذکر فیه قصة قوم لوط قال: فکابروه یعنی لوطا حتی دخلوا البیت- فصاح به جبرئیل فقال: یا لوط دعهم- فلما دخلوا أهوی جبرئیل بإصبعه نحوهم- فذهبت أعینهم و هو قول الله عز و جل: «فَطَمَسْنا أَعْیُنَهُمْ .



[سورة القمر (54): الآیات 43 الی 55]





اشارة

أَ کُفَّارُکُمْ خَیْرٌ مِنْ أُولئِکُمْ أَمْ لَکُمْ بَراءَةٌ فِی الزُّبُرِ (43) أَمْ یَقُولُونَ نَحْنُ جَمِیعٌ مُنْتَصِرٌ (44) سَیُهْزَمُ الْجَمْعُ وَ یُوَلُّونَ الدُّبُرَ (45) بَلِ السَّاعَةُ مَوْعِدُهُمْ وَ السَّاعَةُ أَدْهی وَ أَمَرُّ (46) إِنَّ الْمُجْرِمِینَ فِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ (47)
یَوْمَ یُسْحَبُونَ فِی النَّارِ عَلی وُجُوهِهِمْ ذُوقُوا مَسَّ سَقَرَ (48) إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ (49) وَ ما أَمْرُنا إِلاَّ واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ (50) وَ لَقَدْ أَهْلَکْنا أَشْیاعَکُمْ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ (51) وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ فَعَلُوهُ فِی الزُّبُرِ (52)
وَ کُلُّ صَغِیرٍ وَ کَبِیرٍ مُسْتَطَرٌ (53) إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ نَهَرٍ (54) فِی مَقْعَدِ صِدْقٍ عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ (55)
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(بیان)

الآیات فی معنی أخذ النتیجة مما أعید ذکره من الأنباء التی فیها مزدجر و هی نبأ الساعة المذکور أولا ثم أنباء الأمم الهالکة المذکورة ثانیا فهی تنعطف أولا علی أنباء الأمم الهالکة فتخاطب قوم النبی ص أن کفارکم لیسوا خیرا من أولئک الأمم الطاغیة الجبارة و قد أهلکهم الله علی أذل وجه و أهونه و لا لکم براءة مکتوبة من عذاب الله، و لا أن جمعکم ینفعکم فی الذب عن العقاب. ثم تنعطف إلی ما مر من نبأ الساعة بأنها موعدهم الصعب أن أجرموا و کذبوا و الساعة أدهی و أمر، ثم تشیر إلی موطن المتقین یومئذ و عند ذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «أَ کُفَّارُکُمْ خَیْرٌ مِنْ أُولئِکُمْ أَمْ لَکُمْ بَراءَةٌ فِی الزُّبُرِ» الظاهر أنه خطاب لقوم النبی ص من مسلم و کافر علی ما تشعر به الإضافة فی «کُفَّارُکُمْ و الخیریة هی الخیریة فی زینة الدنیا و زخارف حیاتها کالمال و البنین أو من جهة الأخلاق العامة فی مجتمعهم کالسخاء
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و الشجاعة و الشفقة علی الضعفاء، و الإشارة بأولئکم إلی الأقوام المذکورة أنباؤهم: قوم نوح و عاد و ثمود و قوم لوط و آل فرعون، و الاستفهام للإنکار.
و المعنی: لیس الذین کفروا منکم خیرا من أولئکم الأمم المهلکین المعذبین حتی یشملهم العذاب دونکم.
و یمکن أن یکون خطاب «أَ کُفَّارُکُمْ لخصوص الکفار بعنایة أنهم قوم النبی ص و فیهم کفار و هم هم.
و قوله: «أَمْ لَکُمْ بَراءَةٌ فِی الزُّبُرِ» ظاهره أیضا عموم الخطاب، و الزبر جمع زبور و هو الکتاب، و قد ذکروا أن المراد بالزبر الکتب السماویة المنزلة علی الأنبیاء، و المعنی: بل أ لکم براءة فی الکتب السماویة التی نزلت من عند الله أنکم فی أمن من العذاب و المؤاخذة و إن کفرتم و أجرمتم و اقترفتم ما شئتم من الذنوب.
قوله تعالی: «أَمْ یَقُولُونَ نَحْنُ جَمِیعٌ مُنْتَصِرٌ» الجمیع المجموع و المراد به وحدة مجتمعهم من حیث الإرادة و العمل، و الانتصار الانتقام أو التناصر کما فی خطابات یوم القیامة:
«ما لَکُمْ لا تَناصَرُونَ»: الصافات: 25، و المعنی: بل أ یقولون أی الکفار نحن قوم مجتمعون متحدون ننتقم ممن أرادنا بسوء أو ینصر بعضنا بعضا فلا ننهزم.
قوله تعالی: «سَیُهْزَمُ الْجَمْعُ وَ یُوَلُّونَ الدُّبُرَ» اللام فی «الْجَمْعُ للعهد الذکری و فی «الدُّبُرَ» للجنس، و تولی الدبر الإدبار، و المعنی: سیهزم الجمع الذی یتبجحون به و یولون الأدبار و یفرون.
و فی الآیة إخبار عن مغلوبیة و انهزام لجمعهم، و دلالة علی أن هذه المغلوبیة انهزام منهم فی حرب سیقدمون علیها، و قد وقع ذلک فی غزاة بدر، و هذا من ملاحم القرآن الکریم.
قوله تعالی: «بَلِ السَّاعَةُ مَوْعِدُهُمْ وَ السَّاعَةُ أَدْهی وَ أَمَرُّ» «أَدْهی اسم تفضیل من الدهاء و هو عظم البلیة المنکرة التی لیس إلی التخلص منها سبیل، و «أَمَرُّ» اسم تفضیل من المرارة ضد الحلاوة، و فی الآیة إضراب عن إیعادهم بالانهزام و العذاب الدنیوی إلی إیعادهم بما سیجری علیهم فی الساعة و قد أشیر إلی نبئها فی أول الأنباء الزاجرة، و الکلام یفید الترقی.
و المعنی: و لیس الانهزام و العذاب الدنیوی مقام عقوبتهم بل الساعة التی أشرنا إلی نبئها هی موعدهم و الساعة أدهی من کل داهیة و أمر من کل مر.
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قوله تعالی: «إِنَّ الْمُجْرِمِینَ فِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ» جمع سعیر و هی النار المسعرة و فی الآیة تعلیل لما قبلها من قوله: «وَ السَّاعَةُ أَدْهی وَ أَمَرُّ»، و المعنی: إنما کانت الساعة أدهی و أمر لهم لأنهم مجرمون و المجرمون فی ضلال عن موطن السعادة و هو الجنة و نیران مسعرة.
قوله تعالی: «یَوْمَ یُسْحَبُونَ فِی النَّارِ عَلی وُجُوهِهِمْ ذُوقُوا مَسَّ سَقَرَ» السحب جر الإنسان علی وجهه، و «یَوْمَ ظرف لقوله: «فِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ»، و «سَقَرَ» من أسماء جهنم و مسها هو إصابتها لهم بحرها و عذابها.
و المعنی: کونهم فی ضلال و سعر فی یوم یجرون فی النار علی وجوههم یقال لهم:
ذوقوا ما تصیبکم جهنم بحرها و عذابها.
قوله تعالی: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ» «کُلَّ شَیْ‌ءٍ» منصوب بفعل مقدر یدل علیه «خَلَقْناهُ و التقدیر خلقنا کل شی‌ء خلقناه، و «بِقَدَرٍ» متعلق بقوله: «خَلَقْناهُ و الباء للمصاحبة، و المعنی: أنا خلقنا کل شی‌ء مصاحبا لقدر.
و قدر الشی‌ء هو المقدار الذی لا یتعداه و الحد و الهندسة التی لا یتجاوزه فی شی‌ء من جانبی الزیادة و النقیصة، قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21، فلکل شی‌ء حد محدود فی خلقه لا یتعداه و صراط ممدود فی وجوده یسلکه و لا یتخطاه.
و الآیة فی مقام التعلیل لما فی الآیتین السابقتین من عذاب المجرمین یوم القیامة کأنه قیل:
لما ذا جوزی المجرمون بالضلال و السعر یوم القیامة و أذیقوا مس سقر؟ فأجیب بقوله:
«إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ» و محصله أن لکل شی‌ء قدرا و من القدر فی الإنسان أن الله سبحانه خلقه نوعا متکاثر الأفراد بالتناسل اجتماعیا فی حیاته الدنیا یتزود من حیاته الدنیا الداثرة لحیاته الآخرة الباقیة، و قدر أن یرسل إلیهم رسولا یدعوهم إلی سعادة الدنیا و الآخرة فمن استجاب الدعوة فاز بالسعادة و دخل الجنة و جاور ربه، و من ردها و أجرم فهو فی ضلال و سعر.
و من الخطإ أن یقال: إن الجواب عن السؤال بهذا النحو من المصادرة الممنوعة فی الاحتجاج فإن السؤال عن مجازاته تعالی إیاهم بالنار لإجرامهم فی معنی السؤال عن تقدیره ذلک، فمعنی السؤال: لم قدر الله للمجرمین المجازاة بالنار؟ و معنی الجواب: أن الله قدر للمجرمین المجازاة بالنار، أو معنی السؤال: لم یدخلهم الله النار؟ و معنی الجواب: أن 
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الله یدخلهم النار و ذلک مصادرة بینة.
و ذلک لأن بین فعلنا و بین فعله تعالی فرقا فإنا نتبع فی أفعالنا القوانین و الأصول الکلیة المأخوذة من الکون الخارجی و الوجود العینی، و هی الحاکمة علینا فی إرادتنا و أفعالنا، فإذا أکلنا لجوع أو شربنا لعطش فإنما نرید بذلک الشبع و الری لما حصلنا من الکون الخارجی أن الأکل یفید الشبع و الشرب یفید الری و هو الجواب لو سئلنا عن الفعل.
و بالجملة أفعالنا تابعة للقواعد الکلیة و الضوابط العامة المنتزعة عن الوجود العینی المتفرعة علیه، و أما فعله تعالی فهو نفس الوجود العینی، و الأصول العقلیة الکلیة مأخوذة منه متأخرة عنه محکومة له فلا تکون حاکمة فیه متقدمة علیه، قال تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء: 23، و قال: «إِنَّ اللَّهَ یَفْعَلُ ما یَشاءُ»: الحج: 18، و قال:
«الْحَقُّ مِنْ رَبِّکَ»: آل عمران: 60.
فلا سؤال عن فعله تعالی بلم بمعنی السؤال عن السبب الخارجی إذ لا سبب دونه یعینه فی فعله، و لا بمعنی السؤال عن الأصل الکلی العقلی الذی یصحح فعله إذ الأصول العقلیة منتزعة عن فعله متأخرة عنه.
نعم وقع فی کلامه سبحانه تعلیل الفعل بأحد ثلاثة أوجه:
أحدها: تعلیل الفعل بما یترتب علیه من الغایات و الفوائد العائدة إلی الخلق لا إلیه، لکنه تعلیل للفعل لا لکونه فعلا له سبحانه بل لکونه أمرا واقعا فی صف الأسباب و المسببات کما فی قوله تعالی: «وَ لَتَجِدَنَّ أَقْرَبَهُمْ مَوَدَّةً لِلَّذِینَ آمَنُوا الَّذِینَ قالُوا إِنَّا نَصاری ذلِکَ بِأَنَّ مِنْهُمْ قِسِّیسِینَ وَ رُهْباناً وَ أَنَّهُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ»: المائدة: 82، و قال: «وَ ضُرِبَتْ عَلَیْهِمُ الذِّلَّةُ وَ الْمَسْکَنَةُ- إلی أن قال- ذلِکَ بِما عَصَوْا وَ کانُوا یَعْتَدُونَ»: البقرة: 61.
الثانی: تعلیل فعله تعالی بشی‌ء من أسمائه و صفاته المناسبة له کتعلیله تعالی مضامین کثیر من الآیات فی کلامه بمثل قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ «وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ» إلی غیر ذلک و هو شائع فی القرآن الکریم، و إذا أجدت التأمل فی موارده وجدتها من تعلیل الفعل بما له من صفة خاصة بصفة عامة لفعله تعالی فإن أسماءه تعالی الفعلیة منتزعة عن فعله العام فتعلیل فعل خاص بصفة من صفاته و اسم من أسمائه تعلیل الوجه الخاص فی الفعل بالوجه العام فیه کقوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ دَابَّةٍ لا تَحْمِلُ رِزْقَهَا اللَّهُ یَرْزُقُها وَ إِیَّاکُمْ وَ هُوَ السَّمِیعُ الْعَلِیمُ»: العنکبوت: 60، یعلل قضاء حاجة الدواب 
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و الإنسان إلی الرزق المسئول بلسان حاجتها بأنه سمیع علیم أی أنه خلق کل شی‌ء و الحال أن مسائلهم مسموعة له و أحوالهم معلومة عنده و هما صفتا فعله العام، و قوله: «فَتَلَقَّی آدَمُ مِنْ رَبِّهِ کَلِماتٍ فَتابَ عَلَیْهِ إِنَّهُ هُوَ التَّوَّابُ الرَّحِیمُ»: البقرة: 37، یعلل توبته علی آدم بأنه تواب رحیم أی صفة فعله هی التوبة و الرحمة.
الثالث: تعلیل فعله الخاص بفعله العام و مرجعه فی الحقیقة إلی الوجه الثانی کقوله:
«إِنَّ الْمُجْرِمِینَ فِی ضَلالٍ وَ سُعُرٍ- إلی أن قال- إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ» فإن القدر و هو کون الشی‌ء محدودا لا یتخطی حده فی مسیر وجوده فعل عام له تعالی لا یخلو عنه شی‌ء من الخلق فتعلیل العذاب بالقدر من تعلیل فعله الخاص بفعله العام و بیان أنه مصداق من مصادیق القدر إذ کان من المقدر فی الإنسان أن لو أجرم برد دعوة النبوة عذب و دخل النار یوم القیامة، و کقوله: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها کانَ عَلی رَبِّکَ حَتْماً مَقْضِیًّا»: مریم:
71، یعلل الورود بالقضاء و هو فعل له عام و الورود خاص بالنسبة إلیه.
فتبین أن ما فی کلامه من تعلیل فعل من أفعاله إنما هو من تعلیل الفعل الخاص بصفته العامة و العلة علة للإثبات لا للثبوت، و لیس من المصادرة فی شی‌ء.
قوله تعالی: «وَ ما أَمْرُنا إِلَّا واحِدَةٌ کَلَمْحٍ بِالْبَصَرِ» قال فی المجمع،: اللمح النظر بالعجلة و هو خطف البصر. انتهی.
و المراد بالأمر ما یقابل النهی لکنه الأمر التکوینی بإرادة وجود الشی‌ء، قال تعالی:
«إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: یس: 82 فهو کلمة کن و لعله لکونه کلمة اعتبر الخبر مؤنثا فقیل: «إِلَّا واحِدَةٌ».
و الذی یفیده السیاق أن المراد بکون الأمر واحدة أنه لا یحتاج فی مضیه و تحقق متعلقه إلی تعدد و تکرار بل أمر واحد بإلقاء کلمة کن یتحقق به المتعلق المراد کلمح بالبصر من غیر تأن و مهل حتی یحتاج إلی الأمر ثانیا و ثالثا.
و تشبیه الأمر من حیث تحقق متعلقه بلمح بالبصر لا لإفادة أن زمان تأثیره قصیر کزمان تحقق اللمح بالبصر بل لإفادة أنه لا یحتاج فی تأثیره إلی مضی زمان و لو کان قصیرا فإن التشبیه باللمح بالبصر فی الکلام یکنی به عن ذلک، فأمره تعالی و هو إیجاده و إرادة وجوده لا یحتاج فی تحققه إلی زمان و لا مکان و لا حرکة کیف لا؟ و نفس الزمان و المکان و الحرکة إنما تحققت بأمره تعالی.
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و الآیة و إن کانت بحسب مؤداها فی نفسها تعطی حقیقة عامة فی خلق الأشیاء و أن وجودها من حیث إنه فعل الله سبحانه کلمح بالبصر و إن کان من حیث إنه وجود لشی‌ء کذا تدریجیا حاصلا شیئا فشیئا.
إلا أنها بحسب وقوعها فی سیاق إیعاد الکفار بعذاب یوم القیامة ناظرة إلی إتیان الساعة و أن أمرا واحدا منه تعالی یکفی فی قیام الساعة و تجدید الخلق بالبعث و النشور فتکون متممة لما أقیم من الحجة بقوله: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ».
فیکون مفاد الآیة الأولی أن عذابهم بالنار علی وفق الحکمة و لا محیص عنه بحسب الإرادة الإلهیة لأنه من القدر، و مفاد هذه الآیة أن تحقق الساعة التی یعذبون فیها بمضی هذه الإرادة و تحقق متعلقها لا مئونة فیه علیه سبحانه لأنه یکفی فیه أمر واحد منه تعالی کلمح بالبصر.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَهْلَکْنا أَشْیاعَکُمْ فَهَلْ مِنْ مُدَّکِرٍ» الأشیاع جمع شیعة و المراد- کما قیل- الأشباه و الأمثال فی الکفر و تکذیب الأنبیاء من الأمم الماضیة.
و المراد بالآیة و الآیتین بعدها تأکید الحجة السابقة التی أقیمت علی شمول العذاب لهم لا محالة.
و محصل المعنی: أن لیس ما أنذرناکم به من عذاب الدنیا و عذاب الساعة مجرد خبر أخبرناکم به و لا قول ألقیناه إلیکم فهذه أشیاعکم من الأمم الماضیة شرع فیهم بذلک فقد أهلکناهم و هو عذابهم فی الدنیا و سیلقون عذاب الآخرة فإن أعمالهم مکتوبة مضبوطة فی کتب محفوظة عندنا سنحاسبهم بها و نجازیهم بما عملوا.
قوله تعالی: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ فَعَلُوهُ فِی الزُّبُرِ وَ کُلُّ صَغِیرٍ وَ کَبِیرٍ مُسْتَطَرٌ» الزبر کتب الأعمال و تفسیره باللوح المحفوظ سخیف، و المراد بالصغیر و الکبیر صغیر الأعمال و کبیرها علی ما یفیده السیاق.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی جَنَّاتٍ وَ نَهَرٍ» أی فی جنات عظیمة الشأن بالغة الوصف و نهر کذلک، قیل: المراد بالنهر الجنس، و قیل: النهر بمعنی السعة.
قوله تعالی: «فِی مَقْعَدِ صِدْقٍ عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ» المقعد المجلس، الملیک صیغة مبالغة للملک علی ما قیل، و لیس من إشباع کسر لام الملک، و المقتدر القادر العظیم القدرة و هو الله سبحانه.
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و المراد بالصدق صدق المتقین فی إیمانهم و عملهم أضیف إلیه المقعد لملابسة ما و یمکن أن یراد به کون مقامهم و ما لهم فیه صدقا لا یشوبه کذب فلهم حضور لا غیبة معه، و قرب لا بعد معه، و نعمة لا نقمة معها، و سرور لا غم معه، و بقاء لا فناء معه.
و یمکن أن یراد به صدق هذا الخبر من حیث إنه تبشیر و وعد جمیل للمتقین، و علی هذا ففیه نوع مقابلة بین وصف عاقبة المتقین و المجرمین حیث أوعد المجرمون بالعذاب و الضلال و قرر ذلک بأنه من القدر و لن یتخلف، و وعد المتقون بالثواب و الحضور عند ربهم الملیک المقتدر و قرر ذلک بأنه صدق لا کذب فیه.



(بحث روائی)

فی کمال الدین، بإسناده إلی علی بن سالم عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن الرقی أ تدفع من القدر شیئا؟ فقال: هی من القدر.
و قال: إن القدریة مجوس هذه الأمة- و هم الذین أرادوا أن یصفوا الله بعدله- فأخرجوه من سلطانه و فیهم نزلت هذه الآیة: «یَوْمَ یُسْحَبُونَ فِی النَّارِ عَلی وُجُوهِهِمْ- ذُوقُوا مَسَّ سَقَرَ إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ».
أقول: المراد بالقدریة النافون للقدر و هم المعتزلة القائلون بالتفویض، و قوله: إنهم مجوس هذه الأمة ذلک لقولهم: إن خالق الأفعال الاختیاریة هو الإنسان و الله خالق لما وراء ذلک فأثبتوا إلهین اثنین کما أثبتت المجوس إلهین اثنین: خالق الخیر و خالق الشر.
و قوله: أرادوا أن یصفوا الله بعدله فأخرجوه من سلطانه، و ذلک أنهم قالوا بخلق الإنسان لأفعاله فرارا عن القول بالجبر المنافی للعدل فأخرجوا الله من سلطانه علی أعمال عباده بقطع نسبتها عنه تعالی.
و قوله: و فیهم نزلت هذه الآیة، إلخ، المراد به جری الآیات فیهم دون کونهم سببا للنزول و موردا له لما عرفت فی تفسیر الآیات من کونها عامة بحسب السیاق، و فی نزول الآیات فیهم روایات أخری مرویة عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)، و من طرق أهل السنة أیضا روایات فی هذا المعنی عن ابن عباس و ابن عمر و محمد بن کعب و غیرهم.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد عن حذیفة بن الیمان قال: قال رسول الله ص: إن لکل أمة مجوسا- و إن مجوس هذه الأمة الذین یقولون: لا قدر.
الخبر.
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أقول: و رواه فی ثواب الأعمال، بإسناده عن الصادق عن آبائه عن علی (ع) و لفظه: لکل أمة مجوس- و مجوس هذه الأمة الذین یقولون: لا قدر.
و فیه، أخرج ابن مردویه بسند رواه عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: النهر الفضاء و السعة لیس بنهر جار.
و فیه، أخرج أبو نعیم عن جابر قال: بینا رسول الله ص یوما فی مسجد المدینة- فذکر بعض أصحابه الجنة- فقال النبی ص: یا أبا دجانة- أ ما علمت أن من أحبنا و ابتلی بمحبتنا- أسکنه الله تعالی معنا؟ ثم تلا «فِی مَقْعَدِ صِدْقٍ عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ».
و فی روح المعانی،: فی قوله: «فِی مَقْعَدِ صِدْقٍ الآیة،: و
قال جعفر الصادق رضی الله عنه: مدح المکان بالصدق فلا یقعد فیه إلا أهل الصدق.



(کلام فی القدر)

القدر و هو هندسة الشی‌ء و حد وجوده مما تکرر ذکره فی کلامه تعالی فیما تکلم فیه فی أمر الخلقة، قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21، و ظاهره أن القدر ملازم للإنزال من الخزائن الموجودة عنده تعالی، و أما نفس الخزائن و هی من إبداعه تعالی لا محالة فهی غیر مقدرة بهذا القدر الذی یلازم الإنزال و الإنزال إصداره إلی هذا العالم المشهود کما یفیده قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ»: الحدید: 25، و قوله: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر: 6.
و یؤید ذلک ما ورد من تفسیر القدر بمثل العرض و الطول و سائر الحدود و الخصوصیات الطبیعیة الجسمانیة
کما فی المحاسن، عن أبیه عن یونس عن أبی الحسن الرضا (ع) قال: لا یکون إلا ما شاء الله و أراد و قدر و قضی. قلت: فما معنی شاء؟ قال: ابتدأ الفعل.
قلت: فما معنی أراد؟ قال: الثبوت علیه. قلت: فما معنی قدر؟ قال: تقدیر الشی‌ء من طوله و عرضه. قلت: فما معنی قضی؟ قال: إذا قضی أمضاه فذلک الذی لا مرد له.
و روی هذا المعنی عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن محمد بن إسحاق عن الرضا (ع) فی خبر مفصل و فیه: فقال: أ و تدری ما قدر؟ قال: لا، قال: هو الهندسة من الطول و العرض و البقاء.
الخبر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 91
و من هنا یظهر أن المراد بکل شی‌ء فی قوله: «وَ خَلَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَقَدَّرَهُ تَقْدِیراً»: الفرقان: 3، و قوله: «إِنَّا کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقْناهُ بِقَدَرٍ»: القمر: 49، و قوله: «وَ کُلُّ شَیْ‌ءٍ عِنْدَهُ بِمِقْدارٍ»: الرعد: 8، و قوله: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، الأشیاء الواقعة فی عالمنا المشهود، من الطبیعیات الواقعة تحت الخلق و الترکیب، أو أن للتقدیر مرتبتین: مرتبة تعم جمیع ما سوی الله و هی تحدید أصل الوجود بالإمکان و الحاجة و هذا یعم جمیع الموجودات ما خلا الله سبحانه، قال تعالی: «وَ کانَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ مُحِیطاً»: النساء: 126.
و مرتبة تخص عالمنا المشهود و هی تحدید وجود الأشیاء الموجودة فیه من حیث وجودها و آثار وجودها و خصوصیات کونها بما أنها متعلقة الوجود و الآثار بأمور خارجة من العلل و الشرائط فیختلف وجودها و أحوالها باختلاف عللها و شرائطها فهی مقلوبة بقوالب من داخل و خارج تعین لها من العرض و الطول و الشکل و الهیئة و سائر الأحوال و الأفعال ما یناسبها.
فالتقدیر یهدی هذا النوع من الموجودات إلی ما قدر لها فی مسیر وجودها، قال تعالی:
«الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی: 3، أی هدی ما خلقه إلی ما قدر له، ثم أتم ذلک بإمضاء القضاء، و فی معناه قوله فی الإنسان: «مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ فَقَدَّرَهُ ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20، و یشیر بقوله: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ إلی أن التقدیر لا ینافی اختیاریة أفعاله الاختیاریة.
و هذا النوع من القدر فی نفسه غیر القضاء الذی هو الحکم البتی منه تعالی بوجوده «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41، فربما قدر و لم یعقبه القضاء کالقدر الذی یقتضیه بعض العلل و الشرائط الخارجة ثم یبطل لمانع أو باستخلاف سبب آخر، قال تعالی: «یَمْحُوا اللَّهُ ما یَشاءُ وَ یُثْبِتُ»: الرعد: 39، و قال: «ما نَنْسَخْ مِنْ آیَةٍ أَوْ نُنْسِها نَأْتِ بِخَیْرٍ مِنْها أَوْ مِثْلِها»: البقرة: 106، و ربما قدر و تبعه القضاء کما إذا قدر من جمیع الجهات باجتماع جمیع علله و شرائطه و ارتفاع موانعه.
و إلی ذلک یشیر قوله (ع) فی خبر المحاسن السابق: إذا قضی أمضاه فذلک الذی لا مرد له، و قریب منه ما فی عدة من أخبار القضاء و القدر ما معناه أن القدر یمکن أن یتخلف و أما القضاء فلا یرد.
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و عن علی (ع) بطرق مختلفة کما فی التوحید، بإسناده عن ابن نباتة: أن أمیر المؤمنین (ع) عدل من عند حائط مائل إلی حائط آخر- فقیل له: یا أمیر المؤمنین تفر من قضاء الله؟ قال: أفر من قضاء الله إلی قدر الله عز و جل.
و أما النوع الأول من الموجودات الذی قدره حد وجوده من إمکانه و حاجته فحسب فالقدر و القضاء فیه واحد و لا یتخلف القدر فیه عن التحقق البتة.
و البحث العقلی یؤید ما تقدم فإن الأمور التی لها علل مرکبة من فاعل و مادة و شرائط و معدات و موانع فإن لکل منها تأثیرا فی الشی‌ء بما یسانخه فهو کالقالب الذی یقلب به الشی‌ء فیأخذ لنفسه هیئة قالبة و خصوصیته و هذا هو قدره ثم العلة التامة إذا اجتمعت أجزاؤه أعطته ضرورة الوجود، و هذه هی القضاء الذی لا مرد له، و قد تقدم فی تفسیر أول سورة الإسراء کلام فی القضاء لا یخلو من نفع فی هذا البحث، فلیرجع إلیه.



(55) (سورة الرحمن مکیة أو مدنیة و هی ثمان و سبعون آیة) (78)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الرَّحْمنُ (1) عَلَّمَ الْقُرْآنَ (2) خَلَقَ الْإِنْسانَ (3) عَلَّمَهُ الْبَیانَ (4)
الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ بِحُسْبانٍ (5) وَ النَّجْمُ وَ الشَّجَرُ یَسْجُدانِ (6) وَ السَّماءَ رَفَعَها وَ وَضَعَ الْمِیزانَ (7) أَلاَّ تَطْغَوْا فِی الْمِیزانِ (8) وَ أَقِیمُوا الْوَزْنَ بِالْقِسْطِ وَ لا تُخْسِرُوا الْمِیزانَ (9)
وَ الْأَرْضَ وَضَعَها لِلْأَنامِ (10) فِیها فاکِهَةٌ وَ النَّخْلُ ذاتُ الْأَکْمامِ (11) وَ الْحَبُّ ذُو الْعَصْفِ وَ الرَّیْحانُ (12) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (13) خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ (14)
وَ خَلَقَ الْجَانَّ مِنْ مارِجٍ مِنْ نارٍ (15) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (16) رَبُّ الْمَشْرِقَیْنِ وَ رَبُّ الْمَغْرِبَیْنِ (17) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (18) مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ یَلْتَقِیانِ (19)
بَیْنَهُما بَرْزَخٌ لا یَبْغِیانِ (20) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (21) یَخْرُجُ مِنْهُمَا اللُّؤْلُؤُ وَ الْمَرْجانُ (22) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (23) وَ لَهُ الْجَوارِ الْمُنْشَآتُ فِی الْبَحْرِ کَالْأَعْلامِ (24)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (25) کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ (26) وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ (27) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (28) یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ (29)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (30)
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(بیان)

تتضمن السورة الإشارة إلی خلقه تعالی العالم بأجزائه من سماء و أرض و بر و بحر و إنس و جن و نظم أجزائه نظما ینتفع به الثقلان الإنس و الجن فی حیاتهما و ینقسم بذلک العالم إلی نشأتین: نشأة دنیا ستفنی بفناء أهلها، و نشأة أخری باقیة تتمیز فیها السعادة من الشقاء و النعمة من النقمة.
و بذلک یظهر أن دار الوجود من دنیاها و آخرتها ذات نظام واحد مؤتلف الأجزاء مرتبط الأبعاض قویم الأرکان یصلح بعضه ببعض و یتم شطر منه بشطر.
فما فیه من عین و أثر، من نعمه تعالی و آلائه، و لذا یستفهمهم مرة بعد مرة استفهاما مشوبا بعتاب بقوله: «فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ فقد کررت الآیة فی السورة إحدی و ثلاثین مرة.
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و لذلک افتتحت السورة بذکره تعالی بصفة رحمته العامة الشاملة للمؤمن و الکافر و الدنیا و الآخرة و اختتمت بالثناء علیه بقوله: «تَبارَکَ اسْمُ رَبِّکَ ذِی الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ .
و السورة یحتمل کونها مکیة أو مدنیة و إن کان سیاقها بالسیاق المکی أشبه و هی السورة الوحیدة فی القرآن افتتحت بعد البسملة باسم من أسماء الله عز اسمه،
و فی المجمع، عن موسی بن جعفر عن آبائه (ع) عن النبی ص قال: لکل شی‌ء عروس- و عروس القرآن سورة الرحمن جل ذکره،: و رواه فی الدر المنثور، عن البیهقی عن علی (ع) عن النبی ص 
قوله تعالی: «الرَّحْمنُ عَلَّمَ الْقُرْآنَ الرحمن کما تقدم فی تفسیر سورة الفاتحة صیغة مبالغة تدل علی کثرة الرحمة ببذل النعم و لذلک ناسب أن یعم ما یناله المؤمن و الکافر من نعم الدنیا و ما یناله المؤمن من نعم الآخرة، و لعمومه ناسب أن یصدر به الکلام لاشتمال الکلام فی السورة علی أنواع النعم الدنیویة و الأخرویة التی ینتظم بها عالم الثقلین الإنس و الجن.
ذکروا أن الرحمن من الأسماء الخاصة به تعالی لا یسمی به غیره بخلاف مثل الرحیم و الراحم.
و قوله: «عَلَّمَ الْقُرْآنَ شروع فی عد النعم الإلهیة، و لما کان القرآن أعظم النعم قدرا و شأنا و أرفعها مکانا- لأنه کلام الله الذی یخط صراطه المستقیم و یتضمن بیان نهج السعادة التی هی غایة ما یأمله آمل و نهایة ما یسأله سائل- قدم ذکر تعلیمه علی سائر النعم حتی علی خلق الإنس و الجن اللذین نزل القرآن لأجل تعلیمهما.
و حذف مفعول «عَلَّمَ الأول و هو الإنسان أو الإنس و الجن و التقدیر علم الإنسان القرآن أو علم الإنس و الجن القرآن، و هذا الاحتمال الثانی و إن لم یتعرضوا له لکنه أقرب الاحتمالین لأن السورة تخاطب فی تضاعیف آیاتها الجن کالإنس و لو لا شمول التعلیم فی قوله:
«عَلَّمَ الْقُرْآنَ لهم لم یتم ذلک.
و قیل: المفعول المحذوف محمد ص أو جبرئیل و الأنسب للسیاق ما تقدم.
قوله تعالی: «خَلَقَ الْإِنْسانَ عَلَّمَهُ الْبَیانَ ذکر خلق الإنسان و سیذکر خصوصیة خلقه بقوله: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ»، و الإنسان من أعجب مخلوقات الله تعالی أو هو أعجبها یظهر ذلک بقیاس وجوده إلی وجود غیره من المخلوقات و التأمل فیما
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خط له من طریق الکمال فی ظاهره و باطنه و دنیاه و آخرته، قال تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ»: التین: 6.
و قوله: «عَلَّمَهُ الْبَیانَ البیان الکشف عن الشی‌ء و المراد به الکلام الکاشف عما فی الضمیر، و هو من أعجب النعم و تعلیمه للإنسان من عظیم العنایة الإلهیة المتعلقة به فلیس الکلام مجرد إیجاد صوت ما باستخدام الرئة و قصبتها و الحلقوم و لا ما یحصل من التنوع فی الصوت الخارج من الحلقوم باعتماده علی مخارج الحروف المختلفة فی الفم.
بل یجعل الإنسان بإلهام باطنی من الله سبحانه الواحد من هذه الأصوات المعتمدة علی مخرج من مخارج الفم المسمی حرفا أو المرکب من عدة من الحروف علامة مشیرة إلی مفهوم من المفاهیم یمثل به ما یغیب عن حس السامع و إدراکه فیقدر به علی إحضار أی وضع من أوضاع العالم المشهود و إن جل ما جل أو دق ما دق من موجود أو معدوم ماض أو مستقبل، ثم علی إحضار أی وضع من أوضاع المعانی غیر المحسوسة التی ینالها الإنسان بفکره و لا سبیل للحس إلیها یحضرها جمیعا لسامعه و یمثلها لحسه کأنه یشخصها له بأعیانها.
و لا یتم للإنسان اجتماعه المدنی و لا تقدم فی حیاته هذا التقدم الباهر إلا بتنبهه لوضع الکلام و فتحه بذلک باب التفهیم و التفهم، و لو لا ذلک لکان هو و الحیوان العجم سواء فی جمود الحیاة و رکودها.
و من أقوی الدلیل علی أن اهتداء الإنسان إلی البیان بإلهام إلهی له أصل فی التکوین اختلاف اللغات باختلاف الأمم و الطوائف فی الخصائص الروحیة و الأخلاق النفسانیة و بحسب اختلاف المناطق الطبیعیة التی یعیشون فیها، قال تعالی: «وَ مِنْ آیاتِهِ خَلْقُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اخْتِلافُ أَلْسِنَتِکُمْ وَ أَلْوانِکُمْ»: الروم: 22.
و لیس المراد بقوله: «عَلَّمَهُ الْبَیانَ أن الله سبحانه وضع اللغات ثم علمها الإنسان بالوحی إلی نبی من الأنبیاء أو بالإلهام فإن الإنسان بوقوعه فی ظرف الاجتماع مندفع بالطبع إلی اعتبار التفهیم و التفهم بالإشارات و الأصوات و هو التکلم و النطق لا یتم له الاجتماع المدنی دون ذلک.
علی أن فعله تعالی هو التکوین و الإیجاد و الرابطة بین اللفظ و معناه اللغوی وضعیة اعتباریة لا حقیقیة خارجیة بل الله سبحانه خلق الإنسان و فطره فطرة تؤدیه إلی الاجتماع المدنی ثم إلی وضع اللغة بجعل اللفظ علامة للمعنی بحیث إذا ألقی اللفظ إلی سامعه فکأنما
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یلقی إلیه المعنی ثم إلی وضع الخط بجعل الأشکال المخصوصة علائم للألفاظ فالخط مکمل لغرض الکلام، و هو یمثل الکلام کما أن الکلام یمثل المعنی.
و بالجملة البیان من أعظم النعم و الآلاء الربانیة التی تحفظ لنوع الإنسان موقفه الإنسانی و تهدیه إلی کل خیر.
هذا ما هو الظاهر المتبادر من الآیتین، و لهم فی معناهما أقوال: فقیل: الإنسان هو آدم (ع) و البیان الأسماء التی علمه الله إیاها، و قیل: الإنسان محمد ص و البیان القرآن أو تعلیمه المؤمنین القرآن، و قیل: البیان الخیر و الشر علمهما الإنسان، و قیل: سبیل الهدی و سبیل الضلال إلی غیر ذلک و هی أقوال بعیدة عن الفهم.
قوله تعالی: «الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ بِحُسْبانٍ الحسبان مصدر بمعنی الحساب، و الشمس مبتدأ و القمر معطوف علیه، و بحسبان خبره، و الجملة خبر بعد خبر لقوله: «الرَّحْمنُ و التقدیر الشمس و القمر یجریان بحساب منه علی ما قدر لهما من نوع الجری.
قوله تعالی: «وَ النَّجْمُ وَ الشَّجَرُ یَسْجُدانِ قالوا: المراد بالنجم ما ینجم من النبات و یطلع من الأرض و لا ساق له، و الشجر ما له ساق من النبات، و هو معنی حسن یؤیده الجمع و القرن بین النجم و الشجر و إن کان ربما أوهم سبق ذکر الشمس و القمر کون المراد بالنجم هو الکواکب.
و سجود النجم و الشجر انقیادهما للأمر الإلهی بالنشوء و النمو علی حسب ما قدر لهما کما قیل، و أدق منه أنهما یضربان فی التراب بأصولهما و أعراقهما لجذب ما یحتاجان إلیه من المواد العنصریة التی یغتذیان بها و هذا السقوط علی الأرض إظهارا للحاجة إلی المبدأ الذی یقضی حاجتهما- و هو فی الحقیقة الله الذی یربیهما کذلک- سجود منهما له تعالی.
و الکلام فی إعراب قوله: «وَ النَّجْمُ وَ الشَّجَرُ یَسْجُدانِ و هو معطوف علی الآیة السابقة کالکلام فی قوله: «الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ بِحُسْبانٍ و التقدیر و النجم و الشجر یسجدان له.
قال فی الکشاف،: فإن قلت: کیف اتصلت هاتان الجملتان بالرحمن یعنی قوله:
«الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ- إلی قوله- یَسْجُدانِ ؟ قلت: استغنی فیهما عن الوصل اللفظی بالوصل المعنوی لما علم أن الحسبان حسبانه و السجود له لا لغیره.
و قال فی وجه إخلاء الآیات السابقة- خَلَقَ الْإِنْسانَ عَلَّمَهُ الْبَیانَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ بِحُسْبانٍ عن العاطف ما محصله أن هذه الجمل الأول واردة علی سنن التعدید لیکون کل 
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واحدة من الجمل مستقلة فی تفریع الذین أنکروا الرحمن و آلاءه کما یبکت منکر أیادی المنعم علیه من الناس بتعدیدها علیه فیقال: زید أغناک بعد فقر، أعزک بعد ذل، کثرک بعد قلة، فعل بک ما لم یفعل أحد بأحد فما تنکر من إحسانه؟.
ثم رد الکلام إلی منهاجه بعد التبکیت فی وصل ما یحب وصله للتناسب و التقارب بالعاطف فقیل: «وَ النَّجْمُ وَ الشَّجَرُ یَسْجُدانِ وَ السَّماءَ رَفَعَها» إلخ، انتهی.
قوله تعالی: «وَ السَّماءَ رَفَعَها وَ وَضَعَ الْمِیزانَ المراد بالسماء إن کان جهة العلو فرفعها خلقها مرفوعة لا رفعها بعد خلقها و إن کان ما فی جهة العلو من الأجرام فرفعها تقدیر محالها بحیث تکون مرفوعة بالنسبة إلی الأرض بالفتق بعد الرتق کما قال تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنَّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ کانَتا رَتْقاً فَفَتَقْناهُما»: الأنبیاء: 30، و الرفع علی أی حال رفع حسی.
و إن کان المراد ما یشمل منازل الملائکة الکرام و مصادر الأمر الإلهی و الوحی فالرفع معنوی أو ما یشمل الحسی و المعنوی.
و قوله: «وَ وَضَعَ الْمِیزانَ المراد بالمیزان کل ما یوزن أی یقدر به الشی‌ء أعم من أن یکون عقیدة أو قولا أو فعلا و من مصادیقه المیزان الذی یوزن به الأثقال، قال تعالی:
«لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ وَ الْمِیزانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ»: الحدید: 25.
فظاهره مطلق ما یمیز به الحق من الباطل و الصدق من الکذب و العدل من الظلم و الفضیلة من الرذیلة علی ما هو شأن الرسول أن یأتی به من عند ربه.
و قیل: المراد بالمیزان العدل أی وضع الله العدل بینکم لتسووا به بین الأشیاء بإعطاء کل ذی حق حقه.
و قیل: المراد المیزان الذی یوزن به الأثقال و المعنی الأول أوسع و أشمل.
قوله تعالی: «أَلَّا تَطْغَوْا فِی الْمِیزانِ وَ أَقِیمُوا الْوَزْنَ بِالْقِسْطِ وَ لا تُخْسِرُوا الْمِیزانَ الظاهر أن المراد بالمیزان المیزان المعروف و هو میزان الأثقال، فقوله: «أَلَّا تَطْغَوْا» إلخ علی تقدیر أن یراد بالمیزان فی الآیة السابقة أیضا میزان الأثقال، و هو بیان وضع المیزان، و المعنی أن معنی وضعنا المیزان بینکم هو أن اعدلوا فی وزن الأثقال و لا تطغوا فیه.
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و علی تقدیر أن یراد به مطلق التقدیر الحق أو العدل هو استخراج حکم جزئی من حکم کلی، و المعنی أن لازم ما وضعناه من التقدیر الحق أو العدل بینکم هو أن تزنوا الأثقال بالقسط و لا تطغوا فیه.
و علی أی حال الظاهر أن «إن» فی قوله: «أَلَّا تَطْغَوْا» تفسیریة، و «لا تطغوا» نهی عن الطغیان فی المیزان و «أَقِیمُوا الْوَزْنَ بِالْقِسْطِ» أمر معطوف علیه، و القسط العدل و «لا تُخْسِرُوا الْمِیزانَ نهی آخر مبین لقوله: «أَلَّا تَطْغَوْا إلخ، و مؤکد له. و الإخسار فی المیزان التطفیف به بزیادة أو نقیصة بحیث یخسر البائع أو المشتری.
و أما جعل «الْمِیزانِ ناصبة و «أَلَّا تَطْغَوْا» نفیا، و التقدیر: لئلا تطغوا، فیحتاج إلی تکلف توجیه فی عطف الإنشاء علی الإخبار فی قوله: «وَ أَقِیمُوا الْوَزْنَ إلخ.
قوله تعالی: «وَ الْأَرْضَ وَضَعَها لِلْأَنامِ الأنام الناس، و قیل: الإنس و الجن، و قیل:
کل ما یدب علی الأرض، و فی التعبیر فی الأرض بالوضع قبال التعبیر فی السماء بالرفع لطف ظاهر.
قوله تعالی: «فِیها فاکِهَةٌ وَ النَّخْلُ ذاتُ الْأَکْمامِ المراد بالفاکهة الثمرة غیر التمر، و الأکمام جمع کم بضم الکاف و کسرها وعاء التمر و هو الطلع، و أما کم القمیص فهو مضموم الکاف لا غیر کما قیل.
قوله تعالی: «وَ الْحَبُّ ذُو الْعَصْفِ وَ الرَّیْحانُ معطوف علی قوله: «فاکِهَةٌ» أی و فیها الحب و الریحان، و الحب ما یقتات به کالحنطة و الشعیر و الأرز، و العصف ما هو کالغلاف للحب و هو قشره، و فسر بورق الزرع مطلقا و بورق الزرع الیابس، و الریحان النبات الطیب الرائحة.
قوله تعالی: «فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ الآلاء جمع إلی بمعنی النعمة.
و الخطاب فی الآیة لعامة الثقلین: الجن و الإنس و یدل علی ذلک توجیه الخطاب إلیهما صریحا فیما سیأتی من قوله: «سَنَفْرُغُ لَکُمْ أَیُّهَ الثَّقَلانِ و قوله: «یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إلخ، و قوله: «یُرْسَلُ عَلَیْکُما شُواظٌ» إلخ، فلا یصغی إلی قول من قال: إن الخطاب فی الآیة للذکر و الأنثی من بنی آدم، و لا إلی قول من قال: إنه من خطاب الواحد بخطاب الاثنین و یفید تکرر الخطاب نحو یا شرطی اضربا عنقه أی اضرب عنقه اضرب عنقه.
و توجیه الخطاب إلی عالمی الجن و الإنس هو المصحح لعد ما سنذکره من شدائد یوم 
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القیامة و عقوبات المجرمین من أهل النار من آلائه و نعمه تعالی، فإن سوق المسیئین و أهل الشقوة فی نظام الکون إلی ما تقتضیه شقوتهم و مجازاتهم بتبعات أعمالهم من لوازم صلاح النظام العام الجاری فی الکل الحاکم علی الجمیع فذلک نعمة بالقیاس إلی الکل و إن کان نقمة بالنسبة إلی طائفة خاصة منهم و هم المجرمون و هذا نظیر ما نجده فی السنن و القوانین الجاریة فی المجتمعات فإن التشدید علی أهل البغی و الفساد مما یتوقف علیه حیاة المجتمع و بقاؤه و لیس یتنعم به أهل الصلاح خاصة کما أن إثابة أهل الصلاح بالثناء الجمیل و الأجر الحسن کذلک.
فما فی النار من عذاب و عقاب لأهلها و ما فی الجنة من کرامة و ثواب آلاء و نعم علی معشر الجن و الإنس کما أن الشمس و القمر و السماء المرفوعة و الأرض الموضوعة و النجم و الشجر و غیرها آلاء و نعم علی أهل الدنیا.
و یظهر من الآیة أن للجن تنعما فی الجملة بهذه النعم المعدودة فی خلال الآیات کما للإنس و إلا لم یصح إشراکهم مع الإنس فی التوبیخ.
قوله تعالی: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ صَلْصالٍ کَالْفَخَّارِ» الصلصال الطین الیابس الذی یتردد منه الصوت إذا وطأ، و الفخار الخزف.
و المراد بالإنسان نوعه و المراد بخلقه من صلصال کالفخار انتهاء خلقه إلیه، و قیل:
المراد بالإنسان آدم (ع).
قوله تعالی: «وَ خَلَقَ الْجَانَّ مِنْ مارِجٍ مِنْ نارٍ» المارج هو اللهب الخالص من النار، و قیل: اللهب المختلط بسواد، و الکلام فی الجان کالکلام فی الإنسان فالمراد به نوع الجن، و عدهم مخلوقین من النار باعتبار انتهاء خلقتهم إلیها، و قیل: المراد بالجان أبو الجن.
قوله تعالی: «رَبُّ الْمَشْرِقَیْنِ وَ رَبُّ الْمَغْرِبَیْنِ المراد بالمشرقین مشرق الصیف و مشرق الشتاء، و بذلک تحصل الفصول الأربعة و تنتظم الأرزاق، و قیل: المراد بالمشرقین مشرق الشمس و القمر و بالمغربین مغرباهما.
قوله تعالی: «مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ یَلْتَقِیانِ بَیْنَهُما بَرْزَخٌ لا یَبْغِیانِ المرج الخلط و المرج الإرسال، یقال: مرجه أی خلطه و مرجه أی أرسله و المعنی الأول أظهر، و الظاهر أن المراد بالبحرین العذب الفرات و الملح الأجاج، قال تعالی: «وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ هذا عَذْبٌ فُراتٌ سائِغٌ شَرابُهُ وَ هذا مِلْحٌ أُجاجٌ وَ مِنْ کُلٍّ تَأْکُلُونَ لَحْماً طَرِیًّا وَ تَسْتَخْرِجُونَ حِلْیَةً
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تَلْبَسُونَها»: فاطر: 12.
و أمثل ما قیل فی الآیتین أن المراد بالبحرین جنس البحر المالح الذی یغمر قریبا من ثلاثة أرباع الکرة الأرضیة من البحار المحیطة، و غیر المحیطة و البحر العذب المدخر فی مخازن الأرض التی تنفجر الأرض عنها فتجری العیون و الأنهار الکبیرة فتصب فی البحر المالح، و لا یزالان یلتقیان، و بینهما حاجز و هو نفس المخازن الأرضیة و المجاری یحجز البحر المالح أن یبغی علی البحر العذب فیغشیه و یبدله بحرا مالحا و تبطل بذلک الحیاة، و یحجز البحر العذب أن یزید فی الانصباب علی البحر المالح فیبدله ماء عذبا فتبطل بذلک مصلحة ملوحته من تطهیر الهواء و غیره.
و لا یزال البحر المالح یمد البحر العذب بالأمطار التی تأخذها منه السحب فتمطر علی الأرض و تدخرها المخازن الأرضیة و البحر العذب یمد البحر المالح بالانصباب علیه.
فمعنی الآیتین- و الله أعلم- خلط البحرین العذب الفرات و الملح الأجاج حال کونهما مستمرین فی تلاقیهما بینهما حاجز لا یطغیان بأن یغمر أحدهما الآخر فیذهب بصفته من العذوبة و الملوحة فیختل نظام الحیاة و البقاء.
قوله تعالی: «یَخْرُجُ مِنْهُمَا اللُّؤْلُؤُ وَ الْمَرْجانُ أی من البحرین العذب و المالح جمیعا و ذلک من فوائدهما التی ینتفع بها الإنسان، و قد تقدم فیه الکلام فی تفسیر قوله تعالی:
«وَ ما یَسْتَوِی الْبَحْرانِ» الآیة،: فاطر: 12.
قوله تعالی: «وَ لَهُ الْجَوارِ الْمُنْشَآتُ فِی الْبَحْرِ کَالْأَعْلامِ الجواری جمع جاریة و هی السفینة، و المنشئات اسم مفعول من الإنشاء و هو إحداث الشی‌ء و تربیته، و الأعلام جمع علم بفتحتین و هو الجبل.
و عد الجواری مملوکة له تعالی مع کونها من صنع الإنسان لأن الأسباب العاملة فی إنشائها من خشب و حدید و سائر أجزائها التی تترکب منها و الإنسان الذی یرکبها و شعوره و فکره و إرادته کل ذلک مخلوق له و مملوک فما ینتجه عملها من ملکه.
فهو تعالی المنعم بها للإنسان ألهمه طریق صنعها و المنافع المترتبة علیها و سبیل الانتفاع بمنافعها الجمة.
قوله تعالی: «کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ ضمیر «عَلَیْها» للأرض أی کل ذی شعور و عقل علی الأرض سیفنی و فیه تسجیل الزوال و الدثور علی الثقلین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 101
و إنما أتی باللفظ الدال علی أولی العقل- کل من علیها- و لم یقل: کل ما علیها کذلک لأن الکلام مسرود فی السورة لتعداد نعمه و آلائه تعالی للثقلین فی نشأتیهم الدنیا و الآخرة.
و ظهور قوله: «فانٍ فی الاستقبال کما یستفاد أیضا من السیاق یعطی أن قوله:
«کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ یشیر إلی انقطاع أمد النشأة الدنیا و ارتفاع حکمها بفناء من علیها و هم الثقلان و طلوع النشأة الأخری علیهم، و کلاهما أعنی فناء من علیها و طلوع نشأة الجزاء علیهم من النعم و الآلاء لأن الحیاة الدنیا حیاة مقدمیة لغرض الآخرة و الانتقال من المقدمة إلی الغرض و الغایة نعمة.
و بذلک یندفع قول من قال: أی نعمة فی الفناء حتی یجعل من النعم و یعد من الآلاء.
و محصل الجواب أن حقیقة هذا الفناء الرجوع إلی الله بالانتقال من الدنیا کما تفسره آیات کثیرة فی کلامه تعالی و لیس هو الفناء المطلق.
و قوله: «وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ وجه الشی‌ء ما یستقبل به غیره و یقصده به غیره، و هو فیه سبحانه صفاته الکریمة التی تتوسط بینه و بین خلقه فتنزل بها علیهم البرکات من خلق و تدبیر کالعلم و القدرة و السمع و البصر و الرحمة و المغفرة و الرزق و قد تقدم فی تفسیر سورة الأعراف کلام مبسوط فی کون أسمائه و صفاته تعالی وسائط بینه و بین خلقه.
و قوله: «ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ فی الجلال شی‌ء من معنی الاعتلاء و الترفع المعنوی علی الغیر فیناسب من الصفات ما فیه شائبة الدفع و المنع کالعلو و التعالی و العظمة و الکبریاء و التکبر و الإحاطة و العزة و الغلبة.
و یبقی للإکرام من المعنی ما فیه نعت البهاء و الحسن الذی یجذب الغیر و یولهه کالعلم و القدرة و الحیاة و الرحمة و الجود و الجمال و الحسن و نحوها و تسمی صفات الجمال کما تسمی القسم الأول صفات الجلال و تسمی الأسماء أیضا علی حسب ما فیها من صفات الجمال أو الجلال بأسماء الجمال أو الجلال.
فذو الجلال و الإکرام اسم من الأسماء الحسنی جامع بمفهومه بین أسماء الجمال و أسماء الجلال جمیعا.
و المسمی به بالحقیقة هو الذات المقدسة کما فی قوله فی آخر السورة: «تَبارَکَ اسْمُ رَبِّکَ ذِی الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ لکن أجری فی هذه الآیة- وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ ذُو الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ 
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علی الوجه، و هو إما لکونه وصفا مقطوعا عن الوصفیة للمدح، و التقدیر هو ذو الجلال و الإکرام، و إما لأن المراد بالوجه کما تقدم هو صفته الکریمة و اسمه المقدس و إجراء الاسم علی الاسم مآله إلی إجراء الاسم علی الذات.
و معنی الآیة علی تقدیر أن یراد بالوجه ما یستقبل به الشی‌ء غیره و هو الاسم- و من المعلوم أن بقاء الاسم «1» فرع بقاء المسمی-: و یبقی ربک عز اسمه بما له من الجلال و الإکرام من غیر أن یؤثر فناؤهم فیه أثرا أو یغیر منه شیئا.
و علی تقدیر أن یراد بالوجه ما یقصده به غیره و مصداقه کل ما ینتسب إلیه تعالی فیکون مقصودا بنحو للمتوجه إلیه کأنبیائه و أولیائه و دینه و ثوابه و قربه و سائر ما هو من هذا القبیل فالمعنی: و یبقی بعد فناء أهل الدنیا ما هو عنده تعالی و هو من صقعه و ناحیته کأنواع الجزاء و الثواب و القرب منه، قال تعالی: «ما عِنْدَکُمْ یَنْفَدُ وَ ما عِنْدَ اللَّهِ باقٍ»: النحل: 96.
و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ»: القصص: 88 من الکلام بعض ما لا یخلو من نفع فی المقام.
قوله تعالی: «یَسْئَلُهُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ سؤالهم سؤال حاجة فهم فی حاجة من جمیع جهاتهم إلیه تعالی متعلقو الوجودات به متمسکون بذیل غناه و جوده، قال تعالی: «أَنْتُمُ الْفُقَراءُ إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ هُوَ الْغَنِیُّ»: فاطر: 15، و قال فی هذا المعنی من السؤال: «وَ آتاکُمْ مِنْ کُلِّ ما سَأَلْتُمُوهُ»: إبراهیم: 34.
و قوله: «کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ تنکیر «شَأْنٍ للدلالة علی التفرق و الاختلاف فالمعنی:
کل یوم هو تعالی فی شأن غیر ما فی سابقه و لاحقه من الشأن فلا یتکرر فعل من أفعاله مرتین و لا یماثل شأن من شئونه شأنا آخر من جمیع الجهات و إنما یفعل علی غیر مثال سابق و هو الإبداع، قال تعالی: «بَدِیعُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: البقرة: 117.
و معنی ظرفیة الیوم إحاطته تعالی فی مقام الفعل علی الأشیاء فهو سبحانه فی کل زمان و لیس فی زمان و فی کل مکان و لیس فی مکان و مع کل شی‌ء و لا یدانی شیئا.
______________________________
(1) المراد بالاسم ما یحکی عنه الاسم اللفظی دون اللفظ الحاکی.
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(بحث روائی)

فی الکافی، روی محمد بن المنکدر عن جابر بن عبد الله قال: لما قرأ رسول الله ص الرحمن علی الناس سکتوا- فلم یقولوا شیئا، فقال رسول الله ص: الجن کانوا أحسن جوابا منکم- لما قرأت علیهم «فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ قالوا: لا و لا بشی‌ء من آلاء ربنا نکذب.:
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع- و صححه- عن ابن عمر عنه (ص).
و فی العیون، بإسناده عن الرضا (ع): فیما سأل الشامی علیا (ع) و فیه: سأله عن اسم أبی الجن فقال: شؤمان و هو الذی خلق من مارج من نار.
و فی الاحتجاج، عن علی (ع) فی حدیث: و أما قوله: «رَبُّ الْمَشْرِقَیْنِ وَ رَبُّ الْمَغْرِبَیْنِ فإن مشرق الشتاء علی حدة و مشرق الصیف علی حدة. أ ما تعرف ذلک من قرب الشمس و بعدها؟:
أقول: و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره، مرسلا مضمرا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «مَرَجَ الْبَحْرَیْنِ یَلْتَقِیانِ قال: علی و فاطمة «بَیْنَهُما بَرْزَخٌ لا یَبْغِیانِ قال: النبی ص «یَخْرُجُ مِنْهُمَا اللُّؤْلُؤُ وَ الْمَرْجانُ قال: الحسن و الحسین.:
أقول: و رواه أیضا عن ابن مردویه عن أنس بن مالک مثله، و رواه فی مجمع البیان، عن سلمان الفارسی و سعید بن جبیر و سفیان الثوری 
و هو من البطن.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ قال من علی وجه الأرض «وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ قال: دین ربک، و
قال علی بن الحسین (ع): نحن الوجه الذی یؤتی الله منه.
و فی مناقب ابن شهرآشوب،: قوله: «وَ یَبْقی وَجْهُ رَبِّکَ 
قال الصادق (ع): نحن وجه الله.
أقول: و فی معنی هاتین الروایتین غیرهما، و قد تقدم ما یوجه به تفسیر الوجه بالدین و بالإمام.
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و فی الکافی، فی خطبة لعلی (ع): الحمد لله الذی لا یموت و لا ینقضی عجائبه- لأنه کل یوم هو فی شأن من إحداث بدیع لم یکن.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: یحیی و یمیت و یزید و ینقص.
و فی المجمع، عن أبی الدرداء عن النبی ص: فی قوله: «کُلَّ یَوْمٍ هُوَ فِی شَأْنٍ قال: من شأنه أن یغفر ذنبا، و یفرج کربا، و یرفع قوما، و یضع آخرین.:
أقول: و رواه عنه فی الدر المنثور، و روی ما فی معناه عن ابن عمر عنه (ص) و لفظه: یغفر ذنبا و یفرج کربا.
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اشارة

سَنَفْرُغُ لَکُمْ أَیُّهَ الثَّقَلانِ (31) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (32) یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ أَنْ تَنْفُذُوا مِنْ أَقْطارِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فَانْفُذُوا لا تَنْفُذُونَ إِلاَّ بِسُلْطانٍ (33) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (34) یُرْسَلُ عَلَیْکُما شُواظٌ مِنْ نارٍ وَ نُحاسٌ فَلا تَنْتَصِرانِ (35)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (36) فَإِذَا انْشَقَّتِ السَّماءُ فَکانَتْ وَرْدَةً کَالدِّهانِ (37) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (38) فَیَوْمَئِذٍ لا یُسْئَلُ عَنْ ذَنْبِهِ إِنْسٌ وَ لا جَانٌّ (39) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (40)
یُعْرَفُ الْمُجْرِمُونَ بِسِیماهُمْ فَیُؤْخَذُ بِالنَّواصِی وَ الْأَقْدامِ (41) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (42) هذِهِ جَهَنَّمُ الَّتِی یُکَذِّبُ بِهَا الْمُجْرِمُونَ (43) یَطُوفُونَ بَیْنَها وَ بَیْنَ حَمِیمٍ آنٍ (44) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (45)
وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ (46) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (47) ذَواتا أَفْنانٍ (48) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (49) فِیهِما عَیْنانِ تَجْرِیانِ (50)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (51) فِیهِما مِنْ کُلِّ فاکِهَةٍ زَوْجانِ (52) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (53) مُتَّکِئِینَ عَلی فُرُشٍ بَطائِنُها مِنْ إِسْتَبْرَقٍ وَ جَنَی الْجَنَّتَیْنِ دانٍ (54) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (55)
فِیهِنَّ قاصِراتُ الطَّرْفِ لَمْ یَطْمِثْهُنَّ إِنْسٌ قَبْلَهُمْ وَ لا جَانٌّ (56) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (57) کَأَنَّهُنَّ الْیاقُوتُ وَ الْمَرْجانُ (58) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (59) هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلاَّ الْإِحْسانُ (60)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (61) وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ (62) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (63) مُدْهامَّتانِ (64) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (65)
فِیهِما عَیْنانِ نَضَّاخَتانِ (66) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (67) فِیهِما فاکِهَةٌ وَ نَخْلٌ وَ رُمَّانٌ (68) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (69) فِیهِنَّ خَیْراتٌ حِسانٌ (70)
فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (71) حُورٌ مَقْصُوراتٌ فِی الْخِیامِ (72) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (73) لَمْ یَطْمِثْهُنَّ إِنْسٌ قَبْلَهُمْ وَ لا جَانٌّ (74) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (75)
مُتَّکِئِینَ عَلی رَفْرَفٍ خُضْرٍ وَ عَبْقَرِیٍّ حِسانٍ (76) فَبِأَیِّ آلاءِ رَبِّکُما تُکَذِّبانِ (77) تَبارَکَ اسْمُ رَبِّکَ ذِی الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ (78)
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(بیان)

هذا هو الفصل الثانی من آیات السورة یصف نشأة الثقلین الثانیة و هی نشأة الرجوع إلی الله و جزاء الأعمال و یعد آلاء الله تعالی علیهم کما کانت الآیات السابقة فصلا أولا یصف النشأة الأولی و یعد آلاء الله فیها علیهم.
قوله تعالی: «سَنَفْرُغُ لَکُمْ أَیُّهَ الثَّقَلانِ یقال: فرغ فلان لأمر کذا إذا کان مشتغلا قبلا بأمور ثم ترکها و قصر الاشتغال بذاک الأمر اهتماما به.
فمعنی «سَنَفْرُغُ لَکُمْ سنطوی بساط النشأة الأولی و نشتغل بکم، و تبین الآیات التالیة أن المراد بالاشتغال بهم بعثهم و حسابهم و مجازاتهم بأعمالهم خیرا أو شرا فالفراغ لهم استعارة بالکنایة عن تبدل النشأة.
و لا ینافی الفراغ لهم کونه تعالی لا یشغله شأن عن شأن فإن الفراغ المذکور ناظر إلی تبدل النشأة و کونه لا یشغله شأن عن شأن ناظر إلی إطلاق القدرة و سعتها کما لا ینافی کونه تعالی کل یوم هو فی شأن الناظر إلی اختلاف الشئون کونه تعالی لا یشغله شأن عن شأن.
و الثقلان الجن و الإنس، و إرجاع ضمیر الجمع فی «لَکُمْ و «إِنِ اسْتَطَعْتُمْ و غیرهما إلیهما لکونهما جمعا ذا أفراد.
قوله تعالی: «یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ أَنْ تَنْفُذُوا مِنْ أَقْطارِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فَانْفُذُوا» إلخ، الخطاب- علی ما یفیده السیاق- من خطابات یوم القیامة و هو خطاب تعجیزی.
و المراد بالاستطاعة القدرة، و بالنفوذ من الأقطار الفرار، و الأقطار جمع قطر و هو الناحیة.
و المعنی: یا معشر الجن و الإنس- و قدم الجن لأنهم علی الحرکات السریعة أقدر- إن قدرتم أن تفروا بالنفوذ من نواحی السماوات و الأرض و الخروج من ملک الله و التخلص من مؤاخذته ففروا و انفذوا.
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و قوله: «لا تَنْفُذُونَ إِلَّا بِسُلْطانٍ أی لا تقدرون علی النفوذ إلا بنوع من السلطة علی ذلک و لیس لکم و السلطان القدرة الوجودیة، و السلطان البرهان أو مطلق الحجة، و السلطان الملک.
و قیل: المراد بالنفوذ المنفی فی الآیة النفوذ العلمی فی السماوات و الأرض من أقطارهما، و قد عرفت أن السیاق لا یلائمه.
قوله تعالی: «یُرْسَلُ عَلَیْکُما شُواظٌ مِنْ نارٍ وَ نُحاسٌ فَلا تَنْتَصِرانِ الشواظ- علی ما ذکره الراغب- اللهب الذی لا دخان فیه، و یقرب منه ما فی المجمع، أنه اللهب الأخضر المنقطع من النار، و النحاس الدخان و قال الراغب: هو اللهب بلا دخان و المعنی ظاهر.
و قوله: «فَلا تَنْتَصِرانِ أی لا تتناصران بأن ینصر بعضکم بعضا لرفع البلاء و التخلص عن العناء لسقوط تأثیر الأسباب و لا عاصم الیوم من الله.
قوله تعالی: «فَإِذَا انْشَقَّتِ السَّماءُ فَکانَتْ وَرْدَةً کَالدِّهانِ أی کانت حمراء کالدهان و هو الأدیم الأحمر.
قوله تعالی: «فَیَوْمَئِذٍ لا یُسْئَلُ عَنْ ذَنْبِهِ إِنْسٌ وَ لا جَانٌ الآیة و ما یتلوها من الآیات إلی آخر السورة تصف الحساب و الجزاء تصف حال المجرمین و الخائفین مقام ربهم و ما ینتهی إلیه.
ثم الآیة تصف سرعة الحساب و قد قال تعالی: «وَ اللَّهُ سَرِیعُ الْحِسابِ»: النور: 39.
و المراد بیومئذ یوم القیامة، و السؤال المنفی هو النحو المألوف من السؤال، و لا ینافی نفی السؤال فی هذه الآیة إثباته فی قوله: «وَ قِفُوهُمْ إِنَّهُمْ مَسْؤُلُونَ»: الصافات: 24 و قوله: «فَوَ رَبِّکَ لَنَسْئَلَنَّهُمْ أَجْمَعِینَ»: الحجر: 92، لأن الیوم ذو مواقف مختلفة یسأل فی بعضها، و یختم علی الأفواه فی بعضها و تکلم الأعضاء، و یعرف بالسیماء فی بعضها.
قوله تعالی: «یُعْرَفُ الْمُجْرِمُونَ بِسِیماهُمْ فَیُؤْخَذُ بِالنَّواصِی وَ الْأَقْدامِ فی مقام الجواب عن سؤال مقدر کأنه قیل: فإذا لم یسألوا عن ذنبهم فما یصنع بهم؟ فأجیب بأنه یعرف المجرمون بسیماهم إلخ، و لذا فصلت الجملة و لم یعطف، و المراد بسیماهم علامتهم البارزة فی وجوههم.
و قوله: «فَیُؤْخَذُ بِالنَّواصِی وَ الْأَقْدامِ الکلام متفرع علی المعرفة المذکورة، و النواصی 
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جمع ناصیة و هی شعر مقدم الرأس، و الأقدام جمع قدم، و قوله: «بِالنَّواصِی نائب فاعل یؤخذ.
و المعنی:- لا یسأل أحد عن ذنبه- یعرف المجرمون بعلامتهم الظاهرة فی وجوههم فیؤخذ بالنواصی و الأقدام من المجرمین فیلقون فی النار.
قوله تعالی: «هذِهِ جَهَنَّمُ الَّتِی یُکَذِّبُ بِهَا الْمُجْرِمُونَ إلی قوله آنٍ» مقول قول مقدر أی یقال یومئذ هذه جهنم التی یکذب بها المجرمون، و قال الطبرسی: و یمکن أنه لما أخبر الله سبحانه أنهم یؤخذون بالنواصی و الأقدام قال للنبی ص: هذه جهنم التی یکذب بها المجرمون من قومک فسیردونها فلیهن علیک أمرهم. انتهی.
و الحمیم الماء الحار، و الآنی الذی انتهت حرارته و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ شروع فی وصف حال السعداء من الخائفین مقام ربهم، و المقام مصدر میمی بمعنی القیام مضاف إلی فاعله، و المراد قیامه تعالی علیه بعمله و هو إحاطته تعالی و علمه بما عمله و حفظه له و جزاؤه علیه قال تعالی:
«أَ فَمَنْ هُوَ قائِمٌ عَلی کُلِّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ»: الرعد: 33.
و یمکن أن یکون المقام اسم مکان و الإضافة لامیة و المراد به مقامه و موقفه تعالی من عبده و هو أنه تعالی ربه الذی یدبر أمره و من تدبیر أمره أنه دعاه بلسان رسله إلی الإیمان و العمل الصالح و قضی أن یجازیه علی ما عمل خیرا أو شرا هذا و هو محیط به و هو معه سمیع بما یقول بصیر بما یعمل لطیف خبیر.
و الخوف من الله تعالی ربما کان خوفا من عقابه تعالی علی الکفر به و معصیته، و لازمه أن یکون عبادة من یعبده خوفا بهذا المعنی یراد بها التخلص من العقاب لا لوجه الله محضا و هو عبادة العبید یعبدون موالیهم خوفا من السیاسة کما أن عبادة من یعبده طمعا فی الثواب غایتها الفوز بما تشتهیه النفس دون وجهه الکریم و هی عبادة التجار کما فی الروایات و قد تقدم شطر منها.
و الخوف المذکور فی الآیة- وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ ظاهره غیر هذا الخوف فإن هذا خوف من العقاب و هو غیر الخوف من قیامه تعالی علی عبده بما عمل أو الخوف من مقامه تعالی من عبده فهو تأثر خاص ممن لیس له إلا الصغار و الحقارة تجاه ساحة العظمة و الکبریاء، و ظهور أثر المذلة و الهوان و الاندکاک قبال العزة و الجبروت المطلقین.
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و عبادته تعالی خوفا منه بهذا المعنی من الخوف خضوع له تعالی لأنه الله ذو الجلال و الإکرام لا لخوف من عقابه و لا طمعا فی ثوابه بل فیه إخلاص العمل لوجهه الکریم، و هذا المعنی من الخوف هو الذی وصف الله به المکرمین من ملائکته و هم معصومون آمنون من عقاب المخالفة و تبعة المعصیة قال تعالی: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ»: النحل: 50.
فتبین مما تقدم أن الذین أشار إلیهم بقوله: «وَ لِمَنْ خافَ أهل الإخلاص الخاضعون لجلاله تعالی العابدون له لأنه الله عز اسمه لا خوفا من عقابه و لا طمعا فی ثوابه، و لا یبعد أن یکونوا هم الذین سموا سابقین فی قوله: «وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً- إلی أن قال- وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»: الواقعة: 11.
و قوله: «جَنَّتانِ قیل: إحداهما منزله و محل زیارة أحبابه له و الأخری منزل أزواجه و خدمه، و قیل: بستانان بستان داخل قصره و بستان خارجه، و قیل: منزلان ینتقل من أحدهما إلی الآخر لیکمل به التذاذه، و قیل: جنة لعقیدته و جنة لعمله، و قیل: جنة لفعل الطاعات و جنة لترک المعاصی، و قیل: جنة جسمانیة و جنة روحانیة و هذه الأقوال- کما تری- لا دلیل علی شی‌ء منها.
و قیل: جنة یثاب بها و جنة یتفضل بها علیه، و یمکن أن یستشعر ذلک من قوله تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق: 35، علی ما مر فی تفسیره.
قوله تعالی: «ذَواتا أَفْنانٍ ذواتا تثنیة ذات، و «أَفْنانٍ إما جمع فن بمعنی النوع و المعنی: ذواتا أنواع من الثمار و نحوها، و إما جمع فنن بمعنی الغصن الرطب اللین و المعنی:
ذواتا أغصان لینة أشجارهما.
قوله تعالی: «فِیهِما عَیْنانِ تَجْرِیانِ و قد أبهمت العینان و فیه دلالة علی فخامة أمرهما.
قوله تعالی: «فِیهِما مِنْ کُلِّ فاکِهَةٍ زَوْجانِ أی صنفان قیل: صنف معروف لهم شاهدوه فی الدنیا و صنف غیر معروف لم یروه فی الدنیا، و قیل: غیر ذلک، و لا دلالة فی الکلام علی شی‌ء من ذلک.
قوله تعالی: «مُتَّکِئِینَ عَلی فُرُشٍ بَطائِنُها مِنْ إِسْتَبْرَقٍ إلخ، الفرش جمع فراش، و البطائن جمع بطانة و هی داخل الشی‌ء و جوفه مقابل الظهائر جمع ظهارة، و الإستبرق الحریر الغلیظ قال فی المجمع،: ذکر البطانة و لم یذکر الظهارة لأن البطانة تدل علی أن لها ظهارة و البطانة دون الظهارة فدل علی أن الظهارة فوق الإستبرق، انتهی.
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و قوله: «وَ جَنَی الْجَنَّتَیْنِ دانٍ الجنی الثمر المجتنی و «دانٍ اسم فاعل من الدنو بمعنی القرب أی ما یجتنی من ثمار الجنتین قریب.
قوله تعالی: «فِیهِنَّ قاصِراتُ الطَّرْفِ إلی آخر الآیة ضمیر «فِیهِنَ للفرش و جوز أن یرجع إلی الجنان فإنها جنان لکل واحد من أولیاء الله منها جنتان، و الطرف جفن العین، و المراد بقصور الطرف اکتفاؤهن بأزواجهن فلا یردن غیرهم.
و قوله: «لَمْ یَطْمِثْهُنَّ إِنْسٌ قَبْلَهُمْ وَ لا جَانٌ الطمث الافتضاض و النکاح بالتدمیة، و المعنی: لم یمسسهن بالنکاح إنس و لا جان قبل أزواجهن.
قوله تعالی: «کَأَنَّهُنَّ الْیاقُوتُ وَ الْمَرْجانُ أی فی صفاء اللون و البهاء و التلالؤ.
قوله تعالی: «هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلَّا الْإِحْسانُ استفهام إنکاری فی مقام التعلیل لما ذکر من إحسانه تعالی علیهم بالجنتین و ما فیهما من أنواع النعم و الآلاء فیفید أنه تعالی یحسن إلیهم هذا الإحسان جزاء لإحسانهم بالخوف من مقام ربهم.
و تفید الآیة أن ما أوتوه من الجنة و نعیمها جزاء لأعمالهم و أما ما یستفاد من بعض الآیات أنهم یعطون فضلا وراء جزاء أعمالهم فلا تعرض فی هذه الآیات لذلک إلا أن یقال:
الإحسان إنما یتم إذا کان یربو علی ما أحسن به المحسن إلیه فإطلاق الإحسان فی قوله: «إِلَّا الْإِحْسانُ یفید الزیادة.
قوله تعالی: «وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ ضمیر التثنیة للجنتین الموصوفتین فی الآیات السابقة و معنی. «مِنْ دُونِهِما» أی أنزل درجة و أحط فضلا و شرفا منهما و إن کانتا شبیهتین بالجنتین السابقتین فی نعمهما و آلائهما، و قد تقدم أن الجنتین السابقتین لأهل الإخلاص الخائفین مقام ربهم فهاتان الجنتان لمن دونهم من المؤمنین العابدین لله سبحانه خوفا من النار أو طمعا فی الجنة و هم أصحاب الیمین.
و قیل: معنی «مِنْ دُونِهِما» بالقرب منهما، و یستفاد من السیاق حینئذ أن هاتین الجنتین أیضا لأهل الجنتین المذکورتین قبلا بل ادعی بعضهم أن هاتین الجنتین أفضل من السابقتین و الصفات المذکورة فیهما أمدح.
و أنت بالتدبر فیما قدمناه فی معنی لمن خاف مقام ربه و ما یستفاد من کلامه تعالی أن أهل الجنة صنفان: المقربون أهل الإخلاص و أصحاب الیمین تعرف قوة الوجه السابق.
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قوله تعالی: «مُدْهامَّتانِ الادهیمام من الدهمة اشتداد الخضرة بحیث تضرب إلی السواد و هو ابتهاج الشجرة.
قوله تعالی: «فِیهِما عَیْنانِ نَضَّاخَتانِ أی فوارتان تخرجان من منبعهما بالدفع.
قوله تعالی: «فِیهِما فاکِهَةٌ وَ نَخْلٌ وَ رُمَّانٌ المراد بالفاکهة و الرمان شجرتهما بقرینة النخل.
قوله تعالی: «فِیهِنَّ خَیْراتٌ حِسانٌ ضمیر «فِیهِنَ للجنان باعتبار أنها جنتان من هاتین الجنتین، و قیل: مرجع الضمیر الجنات الأربع المذکورة فی الآیات، و قیل:
الضمیر للفاکهة و النخل و الرمان.
و أکثر ما یستعمل الخیر فی المعانی کما أن أکثر استعمال الحسن فی الصور، و علی هذا فمعنی خیرات حسان أنهن حسان فی أخلاقهن حسان فی وجوههن.
قوله تعالی: «حُورٌ مَقْصُوراتٌ فِی الْخِیامِ الخیام جمع خیمة و هی الفسطاط، و کونهن مقصورات فی الخیام أنهن مصونات غیر مبتذلات لا نصیب لغیر أزواجهن فیهن.
قوله تعالی: «لَمْ یَطْمِثْهُنَّ إِنْسٌ قَبْلَهُمْ وَ لا جَانٌ تقدم معناه.
قوله تعالی: «مُتَّکِئِینَ عَلی رَفْرَفٍ خُضْرٍ وَ عَبْقَرِیٍّ حِسانٍ فی الصحاح،: الرفرف ثیاب خضر تتخذ منها المجالس. انتهی. و قیل: هی الوسائد، و قیل: غیر ذلک، و الخضر جمع أخضر صفة لرفرف، و العبقری قیل: الزرابی، و قیل: الطنافس، و قیل: الثیاب الموشاة، و قیل: الدیباج.
قوله تعالی: «تَبارَکَ اسْمُ رَبِّکَ ذِی الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ ثناء جمیل له تعالی بما امتلأت النشأتان الدنیا و الآخرة بنعمه و آلائه و برکاته النازلة من عنده برحمته الواسعة، و بذلک یظهر أن المراد باسمه المتبارک هو الرحمن المفتتحة به السورة، و التبارک کثرة الخیرات و البرکات الصادرة.
فقوله: «تَبارَکَ اسْمُ رَبِّکَ تبارک الله المسمی بالرحمن بما أفاض هذه الآلاء.
و قوله: «ذِی الْجَلالِ وَ الْإِکْرامِ إشارة إلی تسمیه بأسمائه الحسنی و اتصافه بما یدل علیه من المعانی الوصفیة و نعوت الجلال و الجمال، و لصفات الفاعل ظهور فی أفعاله و أثر فیها یرتبط به الفعل بفاعله فهو تعالی خلق الخلق و نظم النظام لأنه بدیع خالق مبدئ فأتقن الفعل لأنه علیم حکیم و جازی أهل الطاعة بالخیر لأنه ودود شکور غفور رحیم 
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و أهل الفسق بالشر لأنه منتقم شدید العقاب.
فتوصیف الرب- الذی أثنی علی سعة رحمته- بذی الجلال و الإکرام للإشارة إلی أن لأسمائه الحسنی و صفاته العلیا دخلا فی نزول البرکات و الخیرات من عنده، و أن نعمه و آلاءه علیها طابع أسمائه الحسنی و صفاته العلیا تبارک و تعالی.



(بحث روائی)

فی المجمع،: و قد جاء فی الخبر: یحاط علی الخلق بالملائکة- و بلسان من نار ثم ینادون:
«یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ إلی قوله- یُرْسَلُ عَلَیْکُما شُواظٌ مِنْ نارٍ».:
أقول: و روی هذا المعنی عن مسعدة بن صدقة عن کلیب عن أبی عبد الله (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن داود الرقی عن أبی عبد الله (ع): فی قول الله عز و جل:
«وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ قال: من علم أن الله یراه و یسمع ما یقول- و یعلم ما یعمله من خیر أو شر- فیحجزه ذلک عن القبیح من الأعمال- فذلک الذی خاف مقام ربه و نهی النفس عن الهوی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و ابن منیع و الحکیم فی نوادر الأصول و النسائی و البزار و أبو یعلی و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه عن أبی الدرداء: أن النبی ص قرأ هذه الآیة «وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ فقلت:
«أ و إن زنی و إن سرق یا رسول الله؟ فقال النبی ص الثانیة «وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ فقلت: و إن زنی و إن سرق؟ فقال: نعم و إن رغم أنف أبی الدرداء.
أقول: الروایة لا تخلو من شی‌ء فإن الخوف من مقامه تعالی لا یجامع هذه الکبائر الموبقة، و قد روی عن أبی الدرداء نفسه ما یدفع هذه الروایة
ففی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن یسار مولی لآل معاویة عن أبی الدرداء": فی قوله: «وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ قال: قیل: یا أبا الدرداء و إن زنی و إن سرق؟ قال: من خاف مقام ربه لم یزن و لم یسرق.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «قاصِراتُ الطَّرْفِ قال: الحور العین یقصر الطرف عنها من ضوء نورها.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جعفر بن محمد عن أبیه عن جده عن النبی ص: فی قوله: «قاصِراتُ الطَّرْفِ قال: لا ینظرن إلا إلی أزواجهن.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «کَأَنَّهُنَّ الْیاقُوتُ وَ الْمَرْجانُ 
فی الحدیث أن المرأة من أهل الجنة یری مخ ساقها- من وراء سبعین حلة من حریر.
أقول: و هذا المعنی وارد فی عدة روایات.
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن علی بن سالم قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: آیة فی کتاب الله مسجلة. قلت: و ما هی؟ قال: قول الله عز و جل: «هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلَّا الْإِحْسانُ جری فی الکافر و المؤمن و البر و الفاجر، و من صنع إلیه معروف فعلیه أن یکافئ به، و لیس المکافأة أن یصنع کما صنع حتی یربی- فإن صنعت کما صنع کان له الفضل بالابتداء.
و فی المجمع،: فی قوله: «هَلْ جَزاءُ الْإِحْسانِ إِلَّا الْإِحْسانُ : جاءت الروایة من أنس بن مالک قال: قرأ رسول الله ص هذه الآیة فقال: هل تدرون ما یقول ربکم؟ قالوا:
الله و رسوله أعلم. قال: فإن ربکم یقول: هل جزاء من أنعمنا علیه بالتوحید إلا الجنة؟
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: ما جزاء من أنعمت علیه بالمعرفة إلا الجنة.
أقول:
الروایة مرویة عن النبی ص و أئمة أهل البیت (ع) و قد أسندها فی التوحید إلی جعفر بن محمد عن آبائه عن علی (ع) عن النبی ص- و لفظها-: أن الله عز و جل قال: ما جزاء من أنعمت علیه بالتوحید إلا الجنة.
و أسندها فی العلل، إلی الحسن بن علی (ع) عن النبی ص- و اللفظ-: هل جزاء من قال: لا إله إلا الله إلا الجنة؟:
و روی الروایة بألفاظها المختلفة فی الدر المنثور، بطرق مختلفة عن النبی ص 
و قوله:
أنعمت علیه، إشارة إلی أن إحسان العبد بالحقیقة إحسان من الله إلیه.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ : عن العلاء بن سیابة عن أبی عبد الله (ع): قلت له: إن الناس یتعجبون منا إذا قلنا: یخرج قوم من النار فیدخلون الجنة- فیقولون لنا فیکونون مع أولیاء الله فی الجنة؟ فقال یا علی إن الله یقول: «وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ ما یکونون مع أولیاء الله.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن أبی موسی عن النبی ص: فی قوله: «وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ و قوله: «وَ مِنْ دُونِهِما جَنَّتانِ قال:
جنتان من ذهب للمقربین- و جنتان من ورق لأصحاب الیمین.
أقول: و الروایتان تؤیدان ما قدمناه فی تفسیر الآیتین.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن أبی أیوب قال: سألت النبی ص عن قوله:
«مُدْهامَّتانِ قال: خضراوان.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی یونس بن ظبیان عن أبی عبد الله (ع): فی قوله تعالی:
«نَضَّاخَتانِ قال: تفوران.
و فیه،": فی قوله: «فِیهِنَّ خَیْراتٌ حِسانٌ قال: جوار نابتات علی شط الکوثر- کلما أخذت منها نبتت مکانها أخری.
و فی المجمع،: فی قوله: «خَیْراتٌ حِسانٌ أی نساء خیرات الأخلاق حسان الوجوه.:
روته أم سلمة عن النبی ص 
و فی الفقیه، قال الصادق (ع): الخیرات الحسان من نساء أهل الدنیا- و هن أجمل من الحور العین.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن الحلبی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «فِیهِنَّ خَیْراتٌ حِسانٌ قال: هن صوالح المؤمنات العارفات.
أقول: و فی انطباق الآیة بالنظر إلی سیاقها علی مورد الروایتین إبهام.



(56) (سورة الواقعة مکیة و هی ست و تسعون آیة) (96)





[سورة الواقعة (56): الآیات 1 الی 10]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ (1) لَیْسَ لِوَقْعَتِها کاذِبَةٌ (2) خافِضَةٌ رافِعَةٌ (3) إِذا رُجَّتِ الْأَرْضُ رَجًّا (4)
وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا (5) فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا (6) وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً (7) فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ ما أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ (8) وَ أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ ما أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ (9)
وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ (10)
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(بیان)

تصف السورة القیامة الکبری التی فیها بعث الناس و حسابهم و جزاؤهم فتذکر أولا شیئا من أهوالها مما یقرب من الإنسان و الأرض التی یسکنها فتذکر تقلیبها للأوضاع و الأحوال بالخفض و الرفع و ارتجاج الأرض و انبثاث الجبال و تقسم الناس إلی ثلاثة أزواج إجمالا ثم تذکر ما ینتهی إلیه حال کل من الأزواج السابقین و أصحاب الیمین و أصحاب الشمال.
ثم تحتج علی أصحاب الشمال المنکرین لربوبیته و للبعث المکذبین بالقرآن الداعی إلی التوحید و الإیمان بالبعث. ثم تختم الکلام بذکر الاحتضار بنزول الموت و انقسام الناس إلی ثلاثة أزواج.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ» وقوع الحادثة هو حدوثها، و الواقعة صفة توصف بها کل حادثة، و المراد بها هاهنا واقعة القیامة و قد أطلقت إطلاق الأعلام کأنها لا تحتاج إلی موصوف مقدر و لذا قیل: إنها من أسماء القیامة فی القرآن کالحاقة و القارعة و الغاشیة.
و الجملة «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ» مضمنة معنی الشرط و لم یذکر جزاء الشرط إعظاما له و تفخیما لأمره و هو علی أی حال أمر مفهوم مما ستصفه السورة من حال الناس یوم القیامة، و التقدیر نحو من قولنا: فاز المؤمنون و خسر الکافرون.
قوله تعالی: «لَیْسَ لِوَقْعَتِها کاذِبَةٌ» قال فی المجمع،: الکاذبة مصدر کالعافیة و العاقبة.
انتهی. و علیه فالمعنی: لیس فی وقعتها و تحققها کذب، و قیل: کاذبة صفة محذوفة الموصوف و التقدیر: لیس لوقعتها قضیة کاذبة.
قوله تعالی: «خافِضَةٌ رافِعَةٌ» خبران مبتدؤهما الضمیر الراجع إلی الواقعة، و الخفض خلاف الرفع و کونها خافضة رافعة کنایة عن تقلیبها نظام الدنیا المشهود فتظهر السرائر
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و هی محجوبة الیوم و تحجب و تستر آثار الأسباب و روابطها و هی ظاهرة الیوم و تذل الأعزة من أهل الکفر و الفسق و تعز المتقین.
قوله تعالی: «إِذا رُجَّتِ الْأَرْضُ رَجًّا» الرج تحریک الشی‌ء تحریکا شدیدا إشارة إلی زلزلة الساعة التی یعظمها الله سبحانه فی قوله: «إِنَّ زَلْزَلَةَ السَّاعَةِ شَیْ‌ءٌ عَظِیمٌ»: الحج: 1، و قد عظمها فی هذه الآیة حیث عبر عنها برج الأرض ثم أکد شدتها بتنکیر قوله: «رَجًّا» أی رجا لا یوصف شدته. و الجملة بدل أو بیان لقوله: «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ».
قوله تعالی: «وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا» عطف علی رُجَّتِ و البس الفت و هو عود الجسم بدق و نحوه أجزاء صغارا متلاشیة کالدقیق، و قیل: البس هو التسییر فهو فی معنی قوله: «وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ»: النبأ: 20.
و قوله: «فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا» الهباء قیل: هو الغبار و قیل: هو الذرة من الغبار الظاهر فی شعاع الشمس الداخل من کوة، و الانبثاث التفرق، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً» الزوج بمعنی الصنف و الخطاب لعامة البشر.
قوله تعالی: «فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ ما أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ» متفرع علی ما قبلها تفرع البیان علی المبین، فهذه الآیة و الآیتان بعدها بیان للأزواج الثلاثة.
و المیمنة من الیمن مقابل الشؤم، فأصحاب المیمنة أصحاب السعادة و الیمن مقابل أصحاب المشأمة أصحاب الشقاء و الشؤم، و ما قیل: إن المراد بالمیمنة الیمین، أی ناحیة الیمین لأنهم یؤتون کتابهم بیمینهم و غیرهم یؤتونه بشمالهم یرده مقابلة أصحاب المیمنة بأصحاب المشأمة، و لو کان کما قیل لقیل أصحاب الشمال و هو ظاهر.
و ما فی قوله: «ما أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ» استفهامیة و مبتدأ خبره «فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ»، و المجموع خبر لقوله: «فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ» و فی الاستفهام إعظام لأمرهم و تفخیم لشأنهم.
قوله تعالی: «وَ أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ ما أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ» المشأمة مصدر کالشؤم مقابل الیمین، و المیمنة و المشأمة السعادة و الشقاء.
قوله تعالی: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ الذی یصلح أن یفسر به السابقون الأول قوله تعالی: «فَمِنْهُمْ ظالِمٌ لِنَفْسِهِ وَ مِنْهُمْ مُقْتَصِدٌ وَ مِنْهُمْ سابِقٌ بِالْخَیْراتِ بِإِذْنِ اللَّهِ» فاطر 32، و قوله: «وَ لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ»: البقرة: 148، و قوله: «أُولئِکَ یُسارِعُونَ فِی الْخَیْراتِ وَ هُمْ لَها سابِقُونَ»: المؤمنون: 61.
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فالمراد بالسابقین- الأول- فی الآیة السابقون بالخیرات من الأعمال، و إذا سبقوا بالخیرات سبقوا إلی المغفرة و الرحمة التی بإزائها کما قال تعالی: «سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ»: الحدید: 21، فالسابقون بالخیرات هم السابقون بالرحمة و هو قوله:
«وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ .
و قیل: المراد بالسابقون الثانی هو الأول علی حد قوله:
أنا أبو النجم و شعری شعری.
و قوله: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ مبتدأ و خبر، و قیل: الأول مبتدأ و الثانی تأکید، و الخبر قوله: «أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ .
و لهم فی تفسیر السابقین أقوال أخر فقیل: هم المسارعون إلی کل ما دعا الله إلیه، و قیل:
هم الذین سبقوا إلی الإیمان و الطاعة من غیر توان، و قیل: هم الأنبیاء (ع) لأنهم مقدمو أهل الأدیان، و قیل: هم مؤمن آل فرعون و حبیب النجار المذکور فی سورة یس و علی (ع) السابق إلی الإیمان بالنبی ص و هو أفضلهم و قیل: هم السابقون إلی الهجرة، و قیل: هم السابقون إلی الصلوات الخمس، و قیل: هم الذین صلوا إلی القبلتین، و قیل: هم السابقون إلی الجهاد، و قیل غیر ذلک.
و القولان الأولان راجعان إلی ما تقدم من المعنی، و الثالث و الرابع ینبغی أن یحملا علی التمثیل، و الباقی کما تری إلا أن یحمل علی نحو من التمثیل.



(بحث روائی)

فی الخصال، عن الزهری قال: سمعت علی بن الحسین (ع) یقول: من لم یتعز بعزاء الله- تقطعت نفسه علی الدنیا حسرات، و الله ما الدنیا و الآخرة إلا ککفتی میزان- فأیهما رجح ذهب بالآخر ثم تلا قوله عز و جل: «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ» یعنی القیامة «لَیْسَ لِوَقْعَتِها کاذِبَةٌ خافِضَةٌ» خفضت و الله بأعداء الله فی النار «رافِعَةٌ» رفعت و الله أولیاء الله إلی الجنة.
و فی تفسیر القمی،": «إِذا وَقَعَتِ الْواقِعَةُ لَیْسَ لِوَقْعَتِها کاذِبَةٌ» قال: القیامة هی حق، و قوله: «خافِضَةٌ» قال: بأعداء الله «رافِعَةٌ» لأولیاء الله «إِذا رُجَّتِ الْأَرْضُ رَجًّا»
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قال: یدق بعضها علی بعض «وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا» قال: قلعت الجبال قلعا «فَکانَتْ هَباءً مُنْبَثًّا» قال: الهباء الذی فی الکوة من شعاع الشمس.
و قوله: «وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً» قال: یوم القیامة «فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ ما أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ- وَ أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ ما أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ- وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ الذین سبقوا إلی الجنة.
أقول: قوله: الذین سبقوا إلی الجنة تفسیر للسابقون الثانی.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن علی بن أبی طالب قال: الهباء المنبث رهج «1» الذرات- و الهباء المنثور غبار الشمس- الذی تراه فی شعاع الکوة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": فی قوله: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ قال: نزلت فی حزقیل مؤمن آل فرعون، و حبیب النجار الذی ذکر فی یس و علی بن أبی طالب، کل رجل منهم سابق أمته و علی أفضلهم سبقا.
و فی المجمع، عن أبی جعفر (ع) قال: السابقون أربعة: ابن آدم المقتول، و سابق أمة موسی و هو مؤمن آل فرعون، و سابق أمة عیسی و هو حبیب- و السابق فی أمة محمد ص و هو علی بن أبی طالب (ع).:
أقول: و روی هذا المعنی فی روضة الواعظین، عن الصادق (ع).
و فی أمالی الشیخ، بإسناده إلی ابن عباس قال: سألت رسول الله ص عن قول الله عز و جل: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ- أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ فقال: قال لی جبرئیل:
ذلک علی و شیعته، هم السابقون إلی الجنة- المقربون من الله بکرامته لهم.
و فی کمال الدین، بإسناده إلی خیثمة الجعفی عن أبی جعفر (ع) فی حدیث: و نحن السابقون السابقون و نحن الآخرون.
و فی العیون، فی باب ما جاء عن الرضا (ع) من الأخبار المجموعة بإسناده عن علی (ع) قال: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ فی نزلت.
و فی المجمع،: فی الآیة: و قیل: إلی الصلوات الخمس:. عن علی (ع).
أقول: الوجه حمل جمیع هذه الأخبار علی التمثیل کما تقدم.
______________________________
(1) الرهج بفتحتین و بفتح فسکون ما أثیر من الغبار.
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اشارة

أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ (11) فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ (12) ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ (13) وَ قَلِیلٌ مِنَ الْآخِرِینَ (14) عَلی سُرُرٍ مَوْضُونَةٍ (15)
مُتَّکِئِینَ عَلَیْها مُتَقابِلِینَ (16) یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ (17) بِأَکْوابٍ وَ أَبارِیقَ وَ کَأْسٍ مِنْ مَعِینٍ (18) لا یُصَدَّعُونَ عَنْها وَ لا یُنْزِفُونَ (19) وَ فاکِهَةٍ مِمَّا یَتَخَیَّرُونَ (20)
وَ لَحْمِ طَیْرٍ مِمَّا یَشْتَهُونَ (21) وَ حُورٌ عِینٌ (22) کَأَمْثالِ اللُّؤْلُؤِ الْمَکْنُونِ (23) جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ (24) لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً (25)
إِلاَّ قِیلاً سَلاماً سَلاماً (26) وَ أَصْحابُ الْیَمِینِ ما أَصْحابُ الْیَمِینِ (27) فِی سِدْرٍ مَخْضُودٍ (28) وَ طَلْحٍ مَنْضُودٍ (29) وَ ظِلٍّ مَمْدُودٍ (30)
وَ ماءٍ مَسْکُوبٍ (31) وَ فاکِهَةٍ کَثِیرَةٍ (32) لا مَقْطُوعَةٍ وَ لا مَمْنُوعَةٍ (33) وَ فُرُشٍ مَرْفُوعَةٍ (34) إِنَّا أَنْشَأْناهُنَّ إِنْشاءً (35)
فَجَعَلْناهُنَّ أَبْکاراً (36) عُرُباً أَتْراباً (37) لِأَصْحابِ الْیَمِینِ (38) ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ (39) وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ (40)
وَ أَصْحابُ الشِّمالِ ما أَصْحابُ الشِّمالِ (41) فِی سَمُومٍ وَ حَمِیمٍ (42) وَ ظِلٍّ مِنْ یَحْمُومٍ (43) لا بارِدٍ وَ لا کَرِیمٍ (44) إِنَّهُمْ کانُوا قَبْلَ ذلِکَ مُتْرَفِینَ (45)
وَ کانُوا یُصِرُّونَ عَلَی الْحِنْثِ الْعَظِیمِ (46) وَ کانُوا یَقُولُونَ أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ (47) أَ وَ آباؤُنَا الْأَوَّلُونَ (48) قُلْ إِنَّ الْأَوَّلِینَ وَ الْآخِرِینَ (49) لَمَجْمُوعُونَ إِلی مِیقاتِ یَوْمٍ مَعْلُومٍ (50)
ثُمَّ إِنَّکُمْ أَیُّهَا الضَّالُّونَ الْمُکَذِّبُونَ (51) لَآکِلُونَ مِنْ شَجَرٍ مِنْ زَقُّومٍ (52) فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ (53) فَشارِبُونَ عَلَیْهِ مِنَ الْحَمِیمِ (54) فَشارِبُونَ شُرْبَ الْهِیمِ (55)
هذا نُزُلُهُمْ یَوْمَ الدِّینِ (56)
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(بیان)

الآیات تفصل ما ینتهی إلیه حال کل واحد من الأزواج الثلاثة یوم القیامة.
قوله تعالی: «أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ الإشارة بأولئک إلی السابقین، و «أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ مبتدأ و خبر، و الجملة استئنافیة، و قیل: خبر لقوله: «وَ السَّابِقُونَ ، و قیل: مبتدأ خبره فی جنات النعیم، و أول الوجوه الثلاثة أوجه بالنظر إلی سیاق تقسیم الناس إلی ثلاثة أزواج أولا ثم تفصیل ما ینتهی إلیه أمر کل منهم.
و القرب و البعد معنیان متضائفان تتصف بهما الأجسام بحسب النسبة المکانیة ثم توسع فیهما فاعتبرا فی غیر المکان من الزمان و نحوه، یقال: الغد قریب من الیوم و الأربعة أقرب إلی الثلاثة من الخمسة، و الخضرة أقرب إلی السواد من البیاض ثم توسع فیهما فاعتبرا فی غیر الأجسام و الجسمانیات من الحقائق.
و قد اعتبر القرب وصفا له تعالی بما له من الإحاطة بکل شی‌ء، قال تعالی: «وَ إِذا سَأَلَکَ عِبادِی عَنِّی فَإِنِّی قَرِیبٌ»: البقرة: 186، و قال: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْکُمْ»: الواقعة:
85، و قال: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْ حَبْلِ الْوَرِیدِ»: ق: 16. و هذا المعنی أعنی کونه تعالی أقرب إلی الشی‌ء من نفسه أعجب ما یتصور من معنی القرب، و قد أشرنا إلی تصویره فی تفسیر الآیة.
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و اعتبر القرب أیضا وصفا للعباد فی مرحلة العبودیة و لما کان أمرا اکتسابیا یستعمل فیه لفظ التقرب فالعبد یتقرب بصالح العمل إلی الله سبحانه و هو وقوعه فی معرض شمول الرحمة الإلهیة بزوال أسباب الشقاء و الحرمان، و الله سبحانه یقرب العبد بمعنی إنزاله منزلة یختص بنیل ما لا یناله من دونه من إکرامه تعالی و مغفرته و رحمته، قال تعالی: «کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین: 21، و قال: «وَ مِزاجُهُ مِنْ تَسْنِیمٍ عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ»: المطففین: 28.
فالمقربون هم النمط الأعلی من أهل السعادة کما یشیر إلیه قوله: «وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ و لا یتم ذلک إلا بکمال العبودیة کما قال: «لَنْ یَسْتَنْکِفَ الْمَسِیحُ أَنْ یَکُونَ عَبْداً لِلَّهِ وَ لَا الْمَلائِکَةُ الْمُقَرَّبُونَ»: النساء: 172، و لا تکمل العبودیة إلا بأن یکون العبد تبعا محضا فی إرادته و عمله لمولاه لا یرید و لا یعمل إلا ما یریده و هذا هو الدخول تحت ولایة الله فهؤلاء هم أولیاء الله.
و قوله: «فِی جَنَّاتِ النَّعِیمِ أی کل واحد منهم فی جنة النعیم فالکل فی جنات النعیم، و یمکن أن یراد به أن کلا منهم فی جنات النعیم لکن یبعده قوله فی آخر السورة: «فَأَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ فَرَوْحٌ وَ رَیْحانٌ وَ جَنَّةُ نَعِیمٍ .
و قد تقدم غیر مرة أن النعیم هی الولایة و أن جنة النعیم هی جنة الولایة و هو المناسب لما تقدم آنفا أن المقربین هم أهل ولایة الله.
قوله تعالی: «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ قَلِیلٌ مِنَ الْآخِرِینَ الثلة- علی ما قیل- الجماعة الکثیرة، و المراد بالأولین الأمم الماضون للأنبیاء السابقین، و بالآخرین هذه الأمة علی ما هو المعهود من کلامه تعالی فی کل موضع ذکر فیه الأولین و الآخرین معا و منها ما سیأتی من قوله: «أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ أَ وَ آباؤُنَا الْأَوَّلُونَ قُلْ إِنَّ الْأَوَّلِینَ وَ الْآخِرِینَ لَمَجْمُوعُونَ إِلی مِیقاتِ یَوْمٍ مَعْلُومٍ فمعنی الآیتین: هم أی المقربون جماعة کثیرة من الأمم الماضین و قلیل من هذه الأمة.
و بما تقدم یظهر أن قول بعضهم: إن المراد بالأولین و الآخرین أولوا هذه الأمة و آخروها غیر سدید.
قوله تعالی: «عَلی سُرُرٍ مَوْضُونَةٍ مُتَّکِئِینَ عَلَیْها مُتَقابِلِینَ الوضن النسج و قیل: نسج الدرع و إطلاقه علی نسج السرر استعارة یراد بها إحکام نسجها.
و قوله: «مُتَّکِئِینَ عَلَیْها» حال من الضمیر العائد إلی المقربین و الضمیر للسرر، و قوله:
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«مُتَقابِلِینَ حال آخر منه أو من ضمیر «مُتَّکِئِینَ و تقابلهم کنایة عن بلوغ أنسهم و حسن عشرتهم و صفاء باطنهم فلا ینظرون فی قفاء صاحبهم و لا یعیبونه و لا یغتابونه.
و المعنی: هم أی المقربون مستقرون علی سرر منسوجة حال کونهم متکئین علیها حال کونهم متقابلین.
قوله تعالی: «یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ الولدان جمع ولد و هو الغلام، و طوافهم علیهم کنایة عن خدمتهم لهم، و المخلدون من الخلود بمعنی الدوام أی باقون أبدا علی هیئتهم من حداثة السن، و قیل من الخلد بفتحتین و هو القرط، و المراد أنهم مقرطون بالخلد.
قوله تعالی: «بِأَکْوابٍ وَ أَبارِیقَ وَ کَأْسٍ مِنْ مَعِینٍ الأکواب جمع کوب و هو الإناء الذی لا عروة له و لا خرطوم، و الأباریق جمع إبریق و هو الإناء الذی له خرطوم، و قیل:
عروة و خرطوم معا، و الکأس معروف، قیل: أفرد الکأس لأنها لا تسمی کأسا إلا إذا کانت ممتلئة، و المراد بالمعین الخمر المعین و هو الظاهر للبصر الجاری.
قوله تعالی: «لا یُصَدَّعُونَ عَنْها وَ لا یُنْزِفُونَ أی لا یأخذهم صداع لأجل خمار یحصل من الخمر کما فی خمر الدنیا و لا یزول عقلهم بالسکر الحاصل منها.
قوله تعالی: «وَ فاکِهَةٍ مِمَّا یَتَخَیَّرُونَ وَ لَحْمِ طَیْرٍ مِمَّا یَشْتَهُونَ الفاکهة و الطیر معطوفان علی قوله: «بِأَکْوابٍ ، و المعنی: یطوف علیهم الولدان بفاکهة مما یختارون و بلحم طیر مما یشتهون.
و لا یستشکل بما ورد فی الروایات أن أهل الجنة إذا اشتهوا فاکهة تدلی إلیهم غصن شجرتها بما لها من ثمرة فیتناولونها، و إذا اشتهوا لحم طیر وقع مقلیا مشویا فی أیدیهم فیأکلون منها ما أرادوا ثم حیی و طار.
و ذلک لأن لهم ما شاءوا و من فنون التنعم تناول ما یریدونه من أیدی خدمهم و خاصة حال اجتماعهم و احتفالهم کما أن من فنونه تناولهم أنفسهم من غیر توسیط خدمهم فیه.
قوله تعالی: «وَ حُورٌ عِینٌ کَأَمْثالِ اللُّؤْلُؤِ الْمَکْنُونِ مبتدأ محذوف الخبر علی ما یفیده السیاق و التقدیر و لهم حور عین أو و فیها حور عین و الحور العین نساء الجنة و قد تقدم معنی الحور العین فی تفسیر سورة الدخان.
و قوله: «کَأَمْثالِ اللُّؤْلُؤِ الْمَکْنُونِ أی اللؤلؤ المصون المخزون فی الصدف لم تمسه الأیدی فهو منته فی صفائه.
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قوله تعالی: «جَزاءً بِما کانُوا یَعْمَلُونَ قید لجمیع ما تقدم و هو مفعول له، و المعنی:
فعلنا بهم ما فعلنا لیکون جزاء لهم قبال ما کانوا یستمرون علیه من العمل الصالح.
قوله تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً» اللغو من القول ما لا فائدة فیه و لا أثر یترتب علیه، و التأثیم النسبة إلی الإثم أی لا یخاطب أحدهم صاحبه بما لا فائدة فیه و لا ینسبه إلی الإثم إذ لا إثم هناک، و فسر بعضهم التأثیم بالکذب.
قوله تعالی: «إِلَّا قِیلًا سَلاماً سَلاماً» استثناء منقطع من اللغو و التأثیم، و القیل مصدر کالقول، و «سَلاماً» بیان لقوله: «قِیلًا» و تکراره یفید تکرر الوقوع، و المعنی: إلا قولا هو السلام بعد السلام.
قیل: و یمکن أن یکون «سَلاماً» مصدرا بمعنی الوصف و صفة لقیلا، و المعنی: إلا قولا هو سالم.
قوله تعالی: «وَ أَصْحابُ الْیَمِینِ ما أَصْحابُ الْیَمِینِ شروع فی تفصیل ما انتهی إلیه حال أصحاب المیمنة و فی تبدیله من أصحاب الیمین یعلم أن أصحاب الیمین و أصحاب المیمنة واحد و هم الذین یؤتون کتابهم بیمینهم. و الجملة استفهامیة مسوقة لتفخیم أمرهم و التعجیب من حالهم و هی خبر لقوله: «وَ أَصْحابُ الْیَمِینِ .
قوله تعالی: «فِی سِدْرٍ مَخْضُودٍ» السدر شجرة النبق، و المخضود ما قطع شوکة فلا شوک له.
قوله تعالی: «وَ طَلْحٍ مَنْضُودٍ» الطلح شجر الموز، و قیل: لیس بالموز بل شجر له ظل بارد رطب، و قیل: شجرة أم غیلان لها أنوار طیبة الرائحة، و نضد الأشیاء جعل بعضها علی بعض، و المعنی: و فی شجر موز منضود الثمر بعضه علی بعض من أسفله إلی أعلاه.
قوله تعالی: «وَ ظِلٍّ مَمْدُودٍ وَ ماءٍ مَسْکُوبٍ قیل: الممدود من الظل هو الدائم الذی لا تنسخه شمس فهو باق لا یزول، و الماء المسکوب هو المصبوب الجاری من غیر انقطاع.
قوله تعالی: «وَ فاکِهَةٍ کَثِیرَةٍ لا مَقْطُوعَةٍ وَ لا مَمْنُوعَةٍ» أی لا مقطوعة فی بعض الأزمان کانقطاع الفواکه فی شتاء و نحوه فی الدنیا، و لا ممنوعة التناول لمانع من قبل أنفسهم کسأمة أو شبع أو من خارج کبعد المکان أو شوکة تمنع القطف أو غیر ذلک.
قوله تعالی: «وَ فُرُشٍ مَرْفُوعَةٍ» الفرش جمع فراش و هو البساط، و المرفوعة العالیة، و قیل: المراد بالفرش المرفوعة النساء المرتفعات قدرا فی عقولهن و جمالهن و کمالهن و المرأة
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تسمی فراشا، و یناسب هذا المعنی قوله بعد: «إِنَّا أَنْشَأْناهُنَّ إِنْشاءً» إلخ.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْشَأْناهُنَّ إِنْشاءً فَجَعَلْناهُنَّ أَبْکاراً عُرُباً أَتْراباً» أی إنا أوجدناهن و أحدثناهن و ربیناهن أحداثا و تربیة خاصة، و فیه تلویح إلی أنهن لا یختلف حالهن بالشباب و الشیب و صباحة المنظر و خلافها، و قوله: «فَجَعَلْناهُنَّ أَبْکاراً» أی خلقناهن عذاری کلما أتاهن أزواجهن وجدوهن أبکارا.
و قوله: «عُرُباً أَتْراباً» العرب جمع عروب و هی المتحننة إلی زوجها أو الغنجة أو العاشقة لزوجها، و الأتراب جمع ترب بالکسر فالسکون بمعنی المثل أی أنهن أمثال أو أمثال فی السن لأزواجهن.
قوله تعالی: «لِأَصْحابِ الْیَمِینِ ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ یتضح معناه بما تقدم، و یستفاد من الآیات أن أصحاب الیمین فی الآخرین جمع کثیر کالأولین لکن السابقین المقربین فی الآخرین أقل جمعا منهم فی الأولین.
قوله تعالی: «وَ أَصْحابُ الشِّمالِ ما أَصْحابُ الشِّمالِ مبتدأ و خبر، و الاستفهام للتعجیب و التهویل، و قد بدل أصحاب المشأمة من أصحاب الشمال إشارة إلی أنهم الذین یؤتون کتابهم بشمالهم کما مر نظیره فی أصحاب الیمین.
قوله تعالی: «فِی سَمُومٍ وَ حَمِیمٍ وَ ظِلٍّ مِنْ یَحْمُومٍ لا بارِدٍ وَ لا کَرِیمٍ السموم علی ما فی الکشاف،- حر نار ینفذ فی المسام، و الحمیم الماء الشدید الحرارة، و التنوین فیهما لتعظیم الأمر، و الیحموم الدخان الأسود، و قوله: «لا بارِدٍ وَ لا کَرِیمٍ الظاهر أنهما صفتان للظل لا لیحموم، و ذلک أن الظل هو الذی یتوقع منه أن یتبرد بالاستظلال به و یستراح فیه دون الدخان.
قوله تعالی: «إِنَّهُمْ کانُوا قَبْلَ ذلِکَ مُتْرَفِینَ تعلیل لاستقرار أصحاب الشمال فی العذاب، و الإشارة بذلک إلی ما ذکر من عذابهم یوم القیامة، و إتراف النعمة الإنسان إبطارها و إطغاؤها له، و ذلک إشغالها نفسه بحیث یغفل عما وراءها فکون الإنسان مترفا تعلقه بما عنده من نعم الدنیا و ما یطلبه منها سواء کانت کثیرة أو قلیلة.
فلا یرد ما استشکل من أن کثیرا من أصحاب الشمال لیسوا من المترفین بمعنی المتوسعین فی التنعم و ذلک أن الإنسان محفوف بنعم ربه و لیست النعمة هی المال فحسب فاشتغاله بنعم ربه عن ربه ترفه منه، و المعنی: أنا إنما نعذبهم بما ذکر لأنهم کانوا قبل ذلک فی 
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الدنیا بطرین طاغین بالنعم.
قوله تعالی: «وَ کانُوا یُصِرُّونَ عَلَی الْحِنْثِ الْعَظِیمِ فی المجمع،: الحنث نقض العهد المؤکد بالحلف، و الإصرار أن یقیم علیه فلا یقلع عنه. انتهی. و لعل المستفاد من السیاق أن إصرارهم علی الحنث العظیم هو استکبارهم عن عبودیة ربهم التی عاهدوا الله علیها بحسب فطرتهم و أخذ منهم المیثاق علیها فی عالم الذر فیطیعون غیر ربهم و هو الشرک المطلق.
و قیل: الحنث الذنب العظیم فتوصیفه بالعظیم مبالغة و الحنث العظیم الشرک بالله، و قیل: الحنث العظیم جنس المعاصی الکبیرة، و قیل: هو القسم علی إنکار البعث المشار إلیه بقوله تعالی: «وَ أَقْسَمُوا بِاللَّهِ جَهْدَ أَیْمانِهِمْ لا یَبْعَثُ اللَّهُ مَنْ یَمُوتُ»: النحل: 38، و لفظ الآیة مطلق.
قوله تعالی: «وَ کانُوا یَقُولُونَ أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ أَ وَ آباؤُنَا الْأَوَّلُونَ قول منهم مبنی علی الاستبعاد و لذا أکدوا استبعاد بعث أنفسهم ببعث آبائهم لأن الاستبعاد فی موردهم آکد، و التقدیر أ و آباؤنا الأولون مبعوثون.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ الْأَوَّلِینَ وَ الْآخِرِینَ لَمَجْمُوعُونَ إِلی مِیقاتِ یَوْمٍ مَعْلُومٍ أمر منه تعالی لنبیه (ص) أن یجیب عن استبعادهم البعث بتقریره ثم إخبارهم عما یعیشون به یوم البعث من طعام و شراب و هما الزقوم و الحمیم.
و محصل القول إن الأولین و الآخرین- من غیر فرق بینهم لا کما فرقوا فجعلوا بعث أنفسهم مستبعدا و بعث آبائهم الأولین أشد استبعادا و آکد- لمجموعون محشورین إلی میقات یوم معلوم.
و المیقات ما وقت به الشی‌ء و هو وقته المعین، و المراد بیوم معلوم یوم القیامة المعلوم عند الله فإضافة المیقات إلی یوم معلوم بیانیة.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّکُمْ أَیُّهَا الضَّالُّونَ الْمُکَذِّبُونَ لَآکِلُونَ مِنْ شَجَرٍ مِنْ زَقُّومٍ فَمالِؤُنَ مِنْهَا الْبُطُونَ من تمام کلام النبی ص یخبرهم عما ینتهی إلیه حالهم یوم القیامة و یعیشون به من طعام و شراب.
و فی خطابهم بالضالین المکذبین إشارة إلی ملاک شقائهم و خسرانهم یوم البعث و هو ضلالهم عن طریق الحق و استقرار ذلک فی نفوسهم باستمرارهم علی تکذیبهم و إصرارهم علی الحنث، و لو کانوا ضالین فحسب من غیر تکذیب لکان من المرجو أن ینجوا و لا یهلکوا.
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و «مِنْ فی قوله: «مِنْ شَجَرٍ» للابتداء، و فی قوله: «مِنْ زَقُّومٍ بیانیة و یحتمل أن یکون «مِنْ زَقُّومٍ بدلا من «مِنْ شَجَرٍ»، و ضمیر «مِنْهَا» للشجر أو الثمر و کل منهما یؤنث و یذکر و لذا جی‌ء هاهنا بضمیر التأنیث و فی الآیة التالیة فی قوله: «فَشارِبُونَ عَلَیْهِ بضمیر التذکیر، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَشارِبُونَ عَلَیْهِ مِنَ الْحَمِیمِ فَشارِبُونَ شُرْبَ الْهِیمِ کلمة «علی» للاستعلاء و تفید فی المورد کون الشرب عقیب الأکل من غیر ریث، و الهیم جمع هیماء الإبل التی أصابها الهیام بضم الهاء و هو داء شبه الاستسقاء یصیب الإبل فتشرب الماء حتی تموت أو تسقم سقما شدیدا، و قیل: الهیم الرمال التی لا تروی بالماء.
و المعنی: فشاربون عقیب ما أکلتم من الزقوم من الماء الشدید الحرارة فشاربون کشرب الإبل الهیم أو کشرب الرمال الهیم و هذا آخر ما أمر النبی ص أن یقوله لهم.
قوله تعالی: «هذا نُزُلُهُمْ یَوْمَ الدِّینِ أی یوم الجزاء و النزل ما یقدم للضیف النازل من طعام و شراب إکراما له، و المعنی: هذا الذی ذکر من طعامهم و شرابهم هو نزل الضالین المکذبین ففی تسمیة ما أعد لهم بالنزل نوع تهکم، و الآیة من کلامه تعالی خطابا للنبی ص، و لو کان من کلام النبی ص خطابا لهم لقیل: هذا نزلکم.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و ابن عساکر من طریق عروة بن رویم عن جابر بن عبد الله قال: لما نزلت إذا وقعت الواقعة ذکر فیها «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ قَلِیلٌ مِنَ الْآخِرِینَ قال عمر: یا رسول الله ثلة من الأولین و ثلة من الآخرین، فقال رسول الله ص: تعال و استمع ما قد أنزل الله- ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ .
ألا و إن من آدم إلی ثلة و أمتی ثلة- و لن نستکمل ثلتنا حتی نستعین بالسودان رعاة الإبل- ممن یشهد أن لا إله إلا الله وحده لا شریک له.: قال السیوطی و أخرجه ابن أبی حاتم من وجه آخر عن عروة بن رویم مرسلا
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة قال: لما نزلت «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ قَلِیلٌ مِنَ الْآخِرِینَ حزن أصحاب رسول الله ص و قالوا: إذن لا یکون من أمة محمد إلا قلیل 
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فنزلت نصف النهار «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ تقابلون الناس فنسخت الآیة «وَ قَلِیلٌ مِنَ الْآخِرِینَ .
أقول: قال فی الکشاف، فی تفسیر الآیة: فإن قلت: فقد روی أنها لما نزلت شق ذلک علی المسلمین فما زال رسول الله ص یراجع ربه حتی نزلت «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ .
قلت: هذا لا یصح لأمرین: أحدهما: أن هذه الآیة واردة فی السابقین ورودا ظاهرا و کذلک الثانیة فی أصحاب الیمین، أ لا تری کیف عطف أصحاب الیمین و وعدهم علی السابقین و وعدهم؟ الثانی: أن النسخ فی الأخبار غیر جائز. انتهی.
و أجیب عنه بأنه یمکن أن یحمل الحدیث علی أن الصحابة لما سمعوا الآیة الأولی حسبوا أن الأمر فی هذه الأمة یذهب علی هذا النهج فیکون أصحاب الیمین ثلة من الأولین و قلیلا منهم فیکون الفائزون بالجنة فی هذه الأمة أقل منهم فی الأمم السالفة فنزلت «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ فزال حزنهم، و معنی نسخ الآیة السابقة إزالة حسبانهم المذکور.
و أنت خبیر بأنه حمل علی ما لا دلیل علیه من جهة اللفظ و اللفظ یأباه و خاصة حمل نسخ الآیة علی إزالة الحسبان، و حال الروایة الأولی و خاصة من جهة ذیلها کحال هذه الروایة.
و فی المجمع، فی قوله تعالی: «یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ اختلف فی هذه الولدان فقیل: إنهم أولاد أهل الدنیا لم یکن لهم حسنات فیثابوا علیها و لا سیئات فیعاقبوا علیها فأنزلوا هذه المنزلة.
قال:
و قد روی عن النبی ص: أنه سئل عن أطفال المشرکین؟ فقال: هم خدم أهل الجنة.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور عن الحسن 
، و الروایة ضعیفة لا تعویل علیها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی الدنیا فی صفة الجنة و البزار و ابن مردویه و البیهقی فی البعث عن عبد الله بن مسعود قال: قال لی رسول الله ص: إنک لتنظر إلی الطیر فی الجنة- فتشتهیه فیخر بین یدیک مشویا.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة و فی بعضها أن المؤمن یأکل ما یشتهیه ثم یعود الباقی إلی ما کان علیه و یحیا فیطیر إلی مکانه و یباهی بذلک.
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و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا تَأْثِیماً» قال: الفحش و الکذب و الغنا.
أقول: لعل المراد بالغنا ما یکون منه لهوا أو الغنا مصحف الخنا.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ أَصْحابُ الْیَمِینِ ما أَصْحابُ الْیَمِینِ قال: علی بن أبی طالب (ع) و أصحابه و شیعته.
أقول: الروایة مبنیة علی ما ورد فی ذیل قوله تعالی: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ»: إسراء: 71، إن الیمین هو الإمام الحق و معناها أن الیمین هو علی (ع) و أصحاب الیمین شیعته، و الروایة من الجری.
و فیه،": فی قوله تعالی: «فِی سِدْرٍ مَخْضُودٍ» شجر لا یکون له ورق و لا شوک فیه،
و قرأ أبو عبد الله (ع): «و طلع منضود» قال: بعضه علی بعض.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و البیهقی فی البعث عن أبی أمامة قال: کان أصحاب رسول الله ص یقولون: إن الله ینفعنا بالأعراب و مسائلهم. أقبل أعرابی یوما فقال: یا رسول الله- لقد ذکر الله فی القرآن شجرة مؤذیة. و ما کنت أری أن فی الجنة شجرة تؤذی صاحبها. فقال رسول الله ص: و ما هی؟ قال: السدر فإن لها شوکا، فقال رسول الله ص: أ لیس یقول الله: «فِی سِدْرٍ مَخْضُودٍ» یخضده الله من شوکة- فیجعل مکان کل شوکة ثمرة- أنها تنبت ثمرا تفتق الثمر منها- عن اثنین و سبعین لونا من الطعام- ما فیها لون یشبه الآخر.
و فی المجمع،: و روت العامة عن علی (ع): أنه قرأ رجل عنده «وَ طَلْحٍ مَنْضُودٍ» فقال: ما شأن الطلح إنما هو «و طلع» کقوله: «وَ نَخْلٍ طَلْعُها هَضِیمٌ فقیل له: أ لا تغیره؟ قال: إن القرآن لا یهاج الیوم و لا یحرک:، رواه عنه ابنه الحسن (ع) و قیس بن سعد.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و الفاریابی و هناد و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن مردویه عن علی بن أبی طالب: فی قوله: «وَ طَلْحٍ مَنْضُودٍ» قال: هو الموز.
و فی المجمع، ورد فی الخبر: أن فی الجنة شجرة یسیر الراکب فی ظلها مائة سنة- لا یقطعها اقرءوا إن شئتم «وَ ظِلٍّ مَمْدُودٍ»
و روی أیضا: أن أوقات الجنة کغدوات الصیف- لا یکون فیها حر و لا برد.
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أقول: و روی الأول فی الدر المنثور عن أبی سعید و أنس و غیرهما عن النبی ص.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن علی بن إبراهیم عن ابن محبوب عن محمد بن إسحاق المدنی عن أبی جعفر (ع) عن النبی ص: فی حدیث یصف فیه الجنة و أهلها: و یزور بعضهم بعضا و یتنعمون فی جناتهم- فی ظل ممدود فی مثل ما بین طلوع الفجر- إلی طلوع الشمس و أطیب من ذلک.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «إِنَّا أَنْشَأْناهُنَّ إِنْشاءً» قال: الحور العین فی الجنة «فَجَعَلْناهُنَّ أَبْکاراً عُرُباً» قال: لا یتکلمون إلا بالعربیة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن جعفر بن محمد عن أبیه قال: قال رسول الله ص: فی قوله: «عُرُباً» قال: کلامهن عربی.
أقول: و فیه روایات أخر أن عربا جمع عروب و هی الغنجة.
و فیه، أخرج مسدد فی مسنده و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه بسند حسن عن أبی بکرة عن النبی ص: فی قوله تعالی: «ثُلَّةٌ مِنَ الْأَوَّلِینَ وَ ثُلَّةٌ مِنَ الْآخِرِینَ قال: هما جمیعا من هذه الأمة.
أقول: و هذا المعنی مروی فی غیر واحد من الروایات لکن ظاهر آیات السورة أن القسمة لکافة البشر لا لهذه الأمة خاصة، و لعل المراد من هذه الروایات بیان بعض المصادیق و إن کان بعیدا، و کذا المراد مما ورد أن أصحاب الیمین أصحاب أمیر المؤمنین (ع)، و ما ورد أن أصحاب الشمال أعداء آل محمد (ع).
و فی المحاسن، بإسناده عن معاویة بن وهب عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن الشرب بنفس واحد فکرهه- و قال: ذلک شرب الهیم. قلت: و ما الهیم؟ قال: الإبل.
و فیه، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع): أنه کان یکره أن یتشبه بالهیم. قلت:
و ما الهیم؟ قال الرمل.
أقول: و المعنیان جمیعا واردان فی روایات أخر.
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اشارة

نَحْنُ خَلَقْناکُمْ فَلَوْ لا تُصَدِّقُونَ (57) أَ فَرَأَیْتُمْ ما تُمْنُونَ (58) أَ أَنْتُمْ تَخْلُقُونَهُ أَمْ نَحْنُ الْخالِقُونَ (59) نَحْنُ قَدَّرْنا بَیْنَکُمُ الْمَوْتَ وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ (60) عَلی أَنْ نُبَدِّلَ أَمْثالَکُمْ وَ نُنْشِئَکُمْ فِی ما لا تَعْلَمُونَ (61)
وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ النَّشْأَةَ الْأُولی فَلَوْ لا تَذَکَّرُونَ (62) أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَحْرُثُونَ (63) أَ أَنْتُمْ تَزْرَعُونَهُ أَمْ نَحْنُ الزَّارِعُونَ (64) لَوْ نَشاءُ لَجَعَلْناهُ حُطاماً فَظَلْتُمْ تَفَکَّهُونَ (65) إِنَّا لَمُغْرَمُونَ (66)
بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ (67) أَ فَرَأَیْتُمُ الْماءَ الَّذِی تَشْرَبُونَ (68) أَ أَنْتُمْ أَنْزَلْتُمُوهُ مِنَ الْمُزْنِ أَمْ نَحْنُ الْمُنْزِلُونَ (69) لَوْ نَشاءُ جَعَلْناهُ أُجاجاً فَلَوْ لا تَشْکُرُونَ (70) أَ فَرَأَیْتُمُ النَّارَ الَّتِی تُورُونَ (71)
أَ أَنْتُمْ أَنْشَأْتُمْ شَجَرَتَها أَمْ نَحْنُ الْمُنْشِؤُنَ (72) نَحْنُ جَعَلْناها تَذْکِرَةً وَ مَتاعاً لِلْمُقْوِینَ (73) فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ (74) فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ (75) وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوْ تَعْلَمُونَ عَظِیمٌ (76)
إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ (77) فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ (78) لا یَمَسُّهُ إِلاَّ الْمُطَهَّرُونَ (79) تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (80) أَ فَبِهذَا الْحَدِیثِ أَنْتُمْ مُدْهِنُونَ (81)
وَ تَجْعَلُونَ رِزْقَکُمْ أَنَّکُمْ تُکَذِّبُونَ (82) فَلَوْ لا إِذا بَلَغَتِ الْحُلْقُومَ (83) وَ أَنْتُمْ حِینَئِذٍ تَنْظُرُونَ (84) وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْکُمْ وَ لکِنْ لا تُبْصِرُونَ (85) فَلَوْ لا إِنْ کُنْتُمْ غَیْرَ مَدِینِینَ (86)
تَرْجِعُونَها إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (87) فَأَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ (88) فَرَوْحٌ وَ رَیْحانٌ وَ جَنَّةُ نَعِیمٍ (89) وَ أَمَّا إِنْ کانَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ (90) فَسَلامٌ لَکَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ (91)
وَ أَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُکَذِّبِینَ الضَّالِّینَ (92) فَنُزُلٌ مِنْ حَمِیمٍ (93) وَ تَصْلِیَةُ جَحِیمٍ (94) إِنَّ هذا لَهُوَ حَقُّ الْیَقِینِ (95) فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ (96)
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(بیان)

لما فصل سبحانه القول فیما ینتهی إلیه حال کل من الأزواج الثلاثة ففصل حال أصحاب الشمال و أن الذی ساقهم إلی ذلک نقضهم عهد العبودیة و تکذیبهم للبعث و الجزاء و أمر نبیه ص أن یرد علیهم بتقریر البعث و الجزاء و بیان ما یجزون به یوم البعث.
وبخهم علی تکذیبهم بالمعاد مع أن الذی یخبرهم به هو خالقهم الذی یدبر أمرهم و یقدر لهم الموت ثم الإنشاء فهو یعلم ما یجری علیهم مدی وجودهم و ما ینتهی إلیه حالهم و مع أن الکتاب الذی ینبئهم بالمعاد هو قرآن کریم مصون من أن یلعب به أیدی الشیاطین و أولیاؤهم المضلین.
ثم یعید الکلام إلی ما بدئ به من حال الأزواج الثلاثة و یذکر أن اختلاف أحوال الأقسام یأخذ من حین الموت و بذلک تختتم السورة.
قوله تعالی: «نَحْنُ خَلَقْناکُمْ فَلَوْ لا تُصَدِّقُونَ السیاق سیاق الکلام فی البعث و الجزاء و قد أنکروه و کذبوا به، فقوله: «فَلَوْ لا تُصَدِّقُونَ تحضیض علی تصدیق حدیث المعاد و ترک التکذیب به، و قد علله بقوله: «نَحْنُ خَلَقْناکُمْ کما یستفاد من التفریع الذی فی قوله: «فَلَوْ لا تُصَدِّقُونَ .
و إیجاب خلقه تعالی لهم وجوب تصدیقه فیما یخبر به من المعاد من وجهین: أحدهما:
أنه تعالی خلقهم أول مرة فهو قادر علی إعادة خلقهم ثانیا کما قال: «قالَ مَنْ یُحْیِ الْعِظامَ وَ هِیَ رَمِیمٌ قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ وَ هُوَ بِکُلِّ خَلْقٍ عَلِیمٌ»: یس: 79.
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و ثانیهما: أنه تعالی لما کان هو خالقهم و هو المدبر لأمرهم المقدر لهم خصوصیات خلقهم و أمرهم فهو أعلم بما یفعل بهم و سیجری علیهم فإذا أنبأهم بأنه سیبعثهم بعد موتهم و یجزیهم بما عملوا إن خیرا و إن شرا لم یکن بد من تصدیقه فلا عذر لمن کذب بما أخبر به کتابه من البعث و الجزاء، قال تعالی: «أَ لا یَعْلَمُ مَنْ خَلَقَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ»:
الملک: 14، و قال: «کَما بَدَأْنا أَوَّلَ خَلْقٍ نُعِیدُهُ وَعْداً عَلَیْنا إِنَّا کُنَّا فاعِلِینَ»: الأنبیاء: 104، و قال: «وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا»: النساء: 122.
فمحصل الآیة: نحن خلقناکم و نعلم ما فعلنا و ما سنفعل بکم فنخبرکم أنا سنبعثکم و نجزیکم بما عملتم فهلا تصدقون بما نخبرکم به فیما أنزلناه من الکتاب.
و فی الآیة و ما یتلوها من الآیات التفات من الغیبة إلی الخطاب لأن السیاق سیاق التوبیخ و المعاتبة و ذلک بالخطاب أوقع و آکد.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتُمْ ما تُمْنُونَ الأمناء قذف المنی و صبه و المراد قذفه و صبه فی الأرحام، و المعنی: أ فرأیتم المنی الذی تصبونه فی أرحام النساء.
قوله تعالی: «أَ أَنْتُمْ تَخْلُقُونَهُ أَمْ نَحْنُ الْخالِقُونَ أی أ أنتم تخلقونه بشرا مثلکم أم نحن خالقوه بشرا.
قوله تعالی: «نَحْنُ قَدَّرْنا بَیْنَکُمُ الْمَوْتَ وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ تدبیر أمر الخلق بجمیع شئونه و خصوصیاته من لوازم الخلق بمعنی إفاضة الوجود فوجود الإنسان المحدود بأول کینونته إلی آخر لحظة من حیاته الدنیا بجمیع خصوصیاته التی تتحول علیه بتقدیر من خالقه عز و جل. فموته أیضا کحیاته بتقدیر منه، و لیس یعتریه الموت لنقص من قدرة خالقه أن یخلقه بحیث لا یعتریه الموت أو من جهة أسباب و عوامل تؤثر فیه بالموت فتبطل الحیاة التی أفاضها علیه خالقه تعالی فإن لازم ذلک أن تکون قدرته تعالی محدودة ناقصة و أن یعجزه بعض الأسباب و تغلب إرادته إرادته و هو محال کیف؟ و القدرة مطلقة و الإرادة غیر مغلوبة.
و یتبین بذلک أن المراد بقوله: «نَحْنُ قَدَّرْنا بَیْنَکُمُ الْمَوْتَ أن الموت حق مقدر و لیس أمرا یقتضیه و یستلزمه نحو وجود الحی بل هو تعالی قدر له وجودا کذا ثم موتا یعقبه.
و أن المراد بقوله: «وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ و- السبق هو الغلبة و المسبوق المغلوب- و لسنا مغلوبین فی عروض الموت عن الأسباب المقارنة له بأن نفیض علیکم حیاة نرید أن 
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یدوم ذلک علیکم فیسبقنا الأسباب و تغلبنا فتبطل بالموت الحیاة التی کنا نرید دوامها.
قوله تعالی: «عَلی أَنْ نُبَدِّلَ أَمْثالَکُمْ وَ نُنْشِئَکُمْ فِی ما لا تَعْلَمُونَ «عَلی متعلقه بقوله:
«قَدَّرْنا» و جملة الجار و المجرور فی موضع الحال أی نحن قدرنا بینکم الموت حال کونه علی أساس تبدیل الأمثال و الإنشاء فیما لا تعلمون.
و الأمثال جمع مثل بالکسر فالسکون و مثل الشی‌ء ما یتحد معه فی نوعه کالفرد من الإنسان بالنسبة إلی فرد آخر، و المراد بقوله: «أَنْ نُبَدِّلَ أَمْثالَکُمْ أن نبدل أمثالکم من البشر منکم أو نبدل أمثالکم مکانکم، و المعنی علی أی حال تبدیل جماعة من أخری و جعل الأخلاف مکان الأسلاف.
و قوله: «وَ نُنْشِئَکُمْ فِی ما لا تَعْلَمُونَ ما موصولة و المراد به الخلق و الجملة معطوفة علی «نُبَدِّلَ و التقدیر و علی أن ننشئکم و نوجدکم فی خلق آخر لا تعلمونه و هو الوجود الأخروی غیر الوجود الدنیوی الفانی.
و محصل معنی الآیتین أن الموت بینکم إنما هو بتقدیر منا لا لنقص فی قدرتنا بأن لا یتیسر لنا إدامة حیاتکم و لا لغلبة الأسباب المهلکة المبیدة و قهرها و تعجیزها لنا فی حفظ حیاتکم و إنما قدرناه بینکم علی أساس تبدیل الأمثال و إذهاب قوم و الإتیان بآخرین و إنشاء خلق لکم یناسب الحیاة الآخرة وراء الخلق الدنیوی الداثر فالموت انتقال من دار إلی دار و تبدل خلق إلی خلق آخر و لیس بانعدام و فناء.
و احتمل بعضهم أن یکون الأمثال فی الآیة جمع مثل بفتحتین و هو الوصف فتکون الجملتان «عَلی أَنْ نُبَدِّلَ إلخ، و «نُنْشِئَکُمْ إلخ، تفیدان معنی واحدا، و المعنی: علی أن نغیر أوصافکم و ننشئکم فی وصف لا تعرفونه أو لا تعلمونه کحشرکم فی صفة الکلب أو الخنزیر أو غیرهما من الحیوان بعد ما کنتم فی الدنیا علی صفة الإنسان، و المعنی السابق أجمع و أکثر فائدة.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ النَّشْأَةَ الْأُولی فَلَوْ لا تَذَکَّرُونَ المراد بالنشأة الأولی نشأة الدنیا، و العلم بها بخصوصیاتها یستلزم الإذعان بنشأة أخری خالدة فیها الجزاء، فإن من المعلوم من النظام الکونی أن لا لغو و لا باطل فی الوجود فلهذه النشأة الفانیة غایة باقیة، و أیضا من ضروریات هذا النظام هدایة کل شی‌ء إلی سعادة نوعه و هدایة الإنسان تحتاج إلی بعث الرسل و تشریع الشرائع و توجیه الأمر و النهی، و الجزاء علی خیر الأعمال و شرها
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و لیس فی الدنیا فهو فی دار أخری و هی النشأة الآخرة «1».
علی أنهم شاهدوا النشأة الأولی و عرفوها و علموا أن الذی أوجدها عن کتم العدم هو الله سبحانه و إذ قدر علیها أولا فهو علی إیجاد مثلها ثانیا قادر، قال تعالی: «قُلْ یُحْیِیهَا الَّذِی أَنْشَأَها أَوَّلَ مَرَّةٍ»: یس: 79، و هذا برهان علی الإمکان یرتفع به استبعادهم للبعث.
و بالجملة یحصل لهم بالعلم بالنشأة الأولی علم بمبادئ البرهان علی إمکان البعث فیرتفع به استبعاد البعث فلا استبعاد مع الإمکان.
و هذا- کما تری- برهان علی إمکان حشر الأجساد، محصله أن البدن المحشور مثل البدن الدنیوی و إذ جاز صنع البدن الدنیوی و إحیاؤه فلیجز صنع البدن الأخروی و إحیاؤه لأنه مثله و حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد.
فمن العجیب قول الزمخشری فی الکشاف، فی الآیة: و فی هذا دلیل علی صحة القیاس حیث جهلهم فی ترک قیاس النشأة الأخری بالأولی. انتهی. و ذلک لأن الذی فی الآیة قیاس برهانی منطقی و الذی یستدل بها علیه قیاس فقهی مفید للظن فأین أحدهما من الآخر؟.
و قال فی روح المعانی، فی الآیة: فهلا تتذکرون أن من قدر علیها یعنی علی النشأة الأولی فهو علی النشأة الأخری أقدر و أقدر فإنها أقل صنعا لحصول المواد و تخصیص الأجزاء و سبق المثال، و هذا علی ما قالوا دلیل علی صحة القیاس لکن قیل: لا یدل إلا علی قیاس الأولی لأنه الذی فی الآیة. انتهی.
و فیه ما فی سابقه. علی أن الذی فی الآیة لیس من قیاس الأولی فی شی‌ء لأن الجامع بین النشأة الأولی و الأخری أنهما مثلان و مبدأ القیاس أن حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد.
و أما قوله: إن النشأة الأخری أقل صنعا لحصول المواد و تخصیص الأجزاء، فهو ممنوع فإن المواد تحتاج إلی إفاضة الوجود بقاء کما تحتاج إلیها فی حدوثها و أول حصولها، و کذا تخصص الأجزاء یحتاج إلیها بقاء کما تحتاج إلیها فالصنع ثانیا کالصنع أولا.
و أما قوله: و سبق المثال، فقد خلط بین المثل و المثال فالبدن الأخروی بالنظر إلی نفسه مثل البدن الدنیوی لا علی مثاله و لو کان علی مثاله کانت الآخرة دنیا لا آخرة.
______________________________
(1) الآیة 27 و 28 من سورة ص.
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فإن قلت: لو کان البدن الأخروی مثلا للبدن الدنیوی و مثل الشی‌ء غیره کان الإنسان المعاد فی الآخرة غیر الإنسان المبتدء فی الدنیا لأنه مثله لا عینه.
قلت: قد تقدم فی المباحث السابقة غیر مرة أن شخصیة الإنسان بروحه لا ببدنه، و الروح لا تنعدم بالموت و إنما یفسد البدن و تتلاشی أجزاؤه ثم إذا سوی ثانیا مثل ما کان فی الدنیا ثم تعلقت به الروح کان الإنسان عین الإنسان الذی فی الدنیا کما کان زید الشائب مثلا عین زید الشاب لبقاء الروح علی شخصیتها مع تغیر البدن لحظة بعد لحظة.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَحْرُثُونَ إلی قوله- مَحْرُومُونَ بعد ما ذکرهم بکیفیة خلق أنفسهم و تقدیر الموت بینهم تمهیدا للبعث و الجزاء و کل ذلک من لوازم ربوبیته عد لهم أمورا ثلاثة من أهم ما یعیشون به فی الدنیا و هی الزرع الذی یقتاتون به و الماء الذی یشربونه و النار التی یصطلون بها و یتوسلون بها إلی جمل من مآربهم، و تثبت بذلک ربوبیته لهم فلیست الربوبیة إلا التدبیر عن ملک.
فقال: «أَ فَرَأَیْتُمْ ما تَحْرُثُونَ الحرث العمل فی الأرض و إلقاء البذر علیها «أَ أَنْتُمْ تَزْرَعُونَهُ أی تنبتونه و تنمونه حتی یبلغ الغایة، و ضمیر «تَزْرَعُونَهُ للبذر أو الحرث المعلوم من المقام «أَمْ نَحْنُ الزَّارِعُونَ المنبتون المنمون حتی یکمل زرعا «لَوْ نَشاءُ لَجَعَلْناهُ حُطاماً» أی هشیما متکسرا متفتتا «فَظَلْتُمْ أی فظللتم و صرتم «تَفَکَّهُونَ أی تتعجبون مما أصیب به زرعکم و تتحدثون بما جری قائلین «إِنَّا لَمُغْرَمُونَ موقعون فی الغرامة و الخسارة ذهب مالنا و ضاع وقتنا و خاب سعینا «بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ ممنوعون من الرزق و الخیر.
و لا منافاة بین نفی الزرع عنهم و نسبته إلیه تعالی و بین توسط عوامل و أسباب طبیعیة فی نبات الزرع و نموه فإن الکلام عائد فی تأثیر هذه الأسباب و صنعها و لیس نحو تأثیرها باقتضاء من ذاتها منقطعة عنه تعالی بل بجعله و وضعه و موهبته، و کذا الکلام فی أسباب هذه الأسباب، و ینتهی الأمر إلی الله سبحانه و أن إلی ربک المنتهی.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتُمُ الْماءَ الَّذِی تَشْرَبُونَ إلی قوله- فَلَوْ لا تَشْکُرُونَ المزن السحاب، و قوله: «فَلَوْ لا تَشْکُرُونَ تحضیض علی الشکر، و شکره تعالی جمیل ذکره تعالی علی نعمه و هو إظهار عبودیته قولا و عملا. و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «أَ فَرَأَیْتُمُ النَّارَ الَّتِی تُورُونَ إلی قوله- وَ مَتاعاً لِلْمُقْوِینَ قال فی المجمع،:
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الإیراء إظهار النار بالقدح، یقال أوری یوری، قال: و یقال قدح فأوری إذا أظهر فإذا لم یور یقال: قدح فأکبی، و قال: و المقوی النازل بالقواء من الأرض لیس بها أحد، و أقوت الدار خلت من أهلها. انتهی. و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ خطاب للنبی ص. لما ذکر سبحانه شواهد ربوبیته لهم و أنه الذی یخلقهم و یدبر أمرهم و من تدبیره أنه سیبعثهم و یجزیهم بأعمالهم و هم مکذبون بذلک أعرض عن خطابهم و التفت إلی خطاب النبی ص إشعارا بأنهم لا یفقهون القول فأمر النبی ص أن ینزهه تعالی عن إشراکهم به و إنکارهم البعث و الجزاء.
فقوله: «فَسَبِّحْ بِاسْمِ إلخ، الفاء لتفریع التسبیح علی ما تقدم من البیان، و الباء للاستعانة أو الملابسة، و المعنی: فإذا کان کذلک فسبح مستعینا بذکر اسم ربک، أو المراد بالاسم الذکر لأن إطلاق اسم الشی‌ء ذکر له کما قیل أو الباء للتعدیة لأن تنزیه اسم الشی‌ء تنزیه له، و المعنی: نزه اسم ربک من أن تذکر له شریکا أو تنفی عنه البعث و الجزاء، و العظیم صفة الرب أو الاسم.
قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ «فَلا أُقْسِمُ قسم و قیل: لا زائدة و أقسم هو القسم، و قیل: لا نافیة و أقسم هو القسم.
و «مواقع» جمع موقع و هو المحل، و المعنی: أقسم بمحال النجوم من السماء، و قیل:
مواقع جمع موقع مصدر میمی بمعنی السقوط یشیر به إلی سقوط الکواکب یوم القیامة أو وقوع الشهب علی الشیاطین، أو مساقط الکواکب فی مغاربها، و أول الوجوه هو السابق إلی الذهن.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَقَسَمٌ لَوْ تَعْلَمُونَ عَظِیمٌ تعظیم لهذا القسم و تأکید علی تأکید.
قوله تعالی: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ إلی قوله- مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ لما کان إنکارهم حدیث وحدانیته تعالی فی ربوبیته و ألوهیته و کذا إنکارهم للبعث و الجزاء إنما أبدوه بإنکار القرآن النازل علی النبی ص الذی فیه نبأ التوحید و البعث کان إنکارهم منشعبا إلی إنکار أصل التوحید و البعث أصلا، و إلی إنکار ذلک بما أن القرآن ینبئهم به، فأورد تعالی أولا بیانا لإثبات أصل الوحدانیة و البعث بذکر شواهد من آیاته تثبت ذلک و هو قوله: «نَحْنُ خَلَقْناکُمْ إلی قوله- وَ مَتاعاً لِلْمُقْوِینَ ، و ثانیا بیانا یؤکد فیه کون القرآن الکریم کلامه المحفوظ عنده النازل منه و وصفه بأحسن أوصافه.
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فقوله: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ جواب للقسم السابق، الضمیر للقرآن المعلوم من السیاق السابق و یستفاد من توصیفه بالکریم من غیر تقیید فی مقام المدح أنه کریم علی الله عزیز عنده و کریم محمود الصفات و کریم بذال نفاع للناس لما فیه من أصول المعارف التی فیها سعادة الدنیا و الآخرة.
و قوله: «فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ وصف ثان للقرآن أی محفوظ مصون عن التغییر و التبدیل، و هو اللوح المحفوظ کما قال تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ»: البروج: 22.
و قوله: «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ صفة الکتاب المکنون و یمکن أن یکون وصفا ثالثا للقرآن و مآل الوجهین علی تقدیر کون لا نافیة واحد.
و المعنی: لا یمس الکتاب المکنون الذی فیه القرآن إلا المطهرون أو لا یمس القرآن الذی فی الکتاب إلا المطهرون.
و الکلام علی أی حال مسوق لتعظیم أمر القرآن و تجلیله فمسه هو العلم به و هو فی الکتاب المکنون کما یشیر إلیه قوله: «إِنَّا جَعَلْناهُ قُرْآناً عَرَبِیًّا لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ وَ إِنَّهُ فِی أُمِّ الْکِتابِ لَدَیْنا لَعَلِیٌّ حَکِیمٌ»: الزخرف: 4.
و المطهرون- اسم مفعول من التطهیر- هم الذین طهر الله تعالی نفوسهم من أرجاس المعاصی و قذارات الذنوب أو مما هو أعظم من ذلک و أدق و هو تطهیر قلوبهم من التعلق بغیره تعالی، و هذا المعنی من التطهیر هو المناسب للمس الذی هو العلم دون الطهارة من الخبث أو الحدث کما هو ظاهر.
فالمطهرون هم الذین أکرمهم الله تعالی بتطهیر نفوسهم کالملائکة الکرام و الذین طهرهم الله من البشر، قال تعالی: «إِنَّما یُرِیدُ اللَّهُ لِیُذْهِبَ عَنْکُمُ الرِّجْسَ أَهْلَ الْبَیْتِ وَ یُطَهِّرَکُمْ تَطْهِیراً»: الأحزاب: 33، و لا وجه لتخصیص المطهرین بالملائکة کما عن جل المفسرین لکونه تقییدا من غیر مقید.
و ربما جعل «لا» فی «لا یَمَسُّهُ ناهیة، و المراد بالمس علی هذا مس کتابة القرآن، و بالطهارة الطهارة من الحدث أو الحدث و الخبث جمیعا- و قرئ «المطهرون» بتشدید الطاء و الهاء و کسر الهاء أی المتطهرون- و مدلول الآیة تحریم مس کتابة القرآن علی غیر طهارة.
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و یمکن حمل الآیة علی هذا المعنی علی تقدیر کون لا نافیة بأن تکون الجملة إخبارا أرید به الإنشاء و هو أبلغ من الإنشاء.
قال فی الکشاف،: و إن جعلتها یعنی جملة «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ صفة للقرآن فالمعنی:
لا ینبغی أن یمسه إلا من هو علی الطهارة من الناس یعنی مس المکتوب منه، انتهی و قد عرفت صحة أن یراد بالمس العلم و الاطلاع علی تقدیر کونها صفة للقرآن کما یصح علی تقدیر کونها صفة لکتاب مکنون.
و قوله: «تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ وصف آخر للقرآن، و المصدر بمعنی اسم المفعول أی منزل من عند الله إلیکم تفتهمونه و تعقلونه بعد ما کان فی کتاب مکنون لا یمسه إلا المطهرون.
و التعبیر عنه تعالی برب العالمین للإشارة إلی أن ربوبیته تعالی منبسطة علی جمیع العالمین و هم من جملتهم فهو تعالی ربهم و إذا کان ربهم کان علیهم أن یؤمنوا بکتابه و یصغوا لکلامه و یصدقوه من غیر تکذیب.
قوله تعالی: «أَ فَبِهذَا الْحَدِیثِ أَنْتُمْ مُدْهِنُونَ الإشارة بهذا الحدیث إلی القرآن، و الإدهان به التهاون به و أصله التلیین بالدهن أستعیر للتهاون، و الاستفهام للتوبیخ یوبخهم تعالی علی عدهم أمر القرآن هینا لا یعتنی به.
قوله تعالی: «وَ تَجْعَلُونَ رِزْقَکُمْ أَنَّکُمْ تُکَذِّبُونَ قیل: المراد بالرزق حظهم من الخیر، و المعنی: و تجعلون حظکم من الخیر الذی لکم أن تنالوه بالقرآن أنکم تکذبون به أی تضعونه موضعه، و قیل: المراد بالرزق القرآن رزقهم الله إیاه، و المعنی: تأخذون التکذیب مکان هذا الرزق الذی رزقتموه، و قیل: الکلام بحذف مضاف و التقدیر:
و تجعلون شکر رزقکم أنکم تکذبون أی وضعتم التکذیب موضع الشکر.
قوله تعالی: «فَلَوْ لا إِذا بَلَغَتِ الْحُلْقُومَ إلی قوله صادِقِینَ رجوع إلی أول الکلام بالتفریع علی تکذیبهم بأنکم إن کنتم صادقین فی نفیکم للبعث مصیبین فی تکذیبکم لهذا القرآن الذی ینبئکم بالبعث رددتم نفس المحتضر التی بلغت الحلقوم إذ لو لم یکن الموت بتقدیر من الله کان من الأمور الاتفاقیة التی ربما أمکن الاحتیال لدفعها، فإذا لم تقدروا علی رجوعها و إعادة الحیاة معها فاعلموا أن الموت حق مقدر من الله لسوق النفوس إلی البعث و الجزاء.
فقوله: «فَلَوْ لا إِذا بَلَغَتِ الْحُلْقُومَ تفریع علی تکذیبهم بالقرآن و بما أخبر به من 
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البعث و الجزاء، و لو لا للتحضیض تعجیزا و تبکیتا لهم، و ضمیر «بَلَغَتِ للنفس، و بلوغ النفس الحلقوم کنایة عن الإشراف التام للموت.
و قوله: «وَ أَنْتُمْ حِینَئِذٍ تَنْظُرُونَ أی تنظرون إلی المحتضر أی هو بمنظر منکم.
و قوله: «وَ نَحْنُ أَقْرَبُ إِلَیْهِ مِنْکُمْ وَ لکِنْ لا تُبْصِرُونَ أی و الحال أنا أقرب إلیه منکم لإحاطتنا به وجودا و رسلنا القابضون لروحه أقرب إلیه منکم و لکن لا تبصروننا و لا رسلنا.
قال تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها»: الزمر: 26، و قال: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: السجدة: 11، و قال: «حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا»: الأنعام: 61.
و قوله: «فَلَوْ لا إِنْ کُنْتُمْ غَیْرَ مَدِینِینَ تکرار لو لا لتأکید لو لا السابقة، و «مَدِینِینَ أی مجزیین من دان یدین بمعنی جزی یجزی، و المعنی: إن کنتم غیر مجزیین ثوابا و عقابا بالبعث.
و قوله: «تَرْجِعُونَها إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ أی إن کنتم صادقین فی دعواکم أن لا بعث و لا جزاء، و قوله: «تَرْجِعُونَها» مدخول لو لا التحضیضیة بحسب التقدیر و ترتیب الآیات بحسب التقدیر فلو لا ترجعونها إذا بلغت الحلقوم إن کنتم مدینین.
قوله تعالی: «فَأَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ فَرَوْحٌ وَ رَیْحانٌ وَ جَنَّةُ نَعِیمٍ رجوع إلی بیان حال الأزواج الثلاثة المذکورة فی أول السورة عند الموت و بعده و ضمیر «کانَ للمتوفی المعلوم من السیاق، و المراد بالمقربین السابقون المقربون المذکورون سابقا، و الروح الراحة، و الریحان الرزق، و قیل: هو الریحان المشموم من ریحان الجنة یؤتی به إلیه فیشمه و یتوفی.
و المعنی: فأما إن کان المتوفی من المقربین فله- أو فجزاؤه- راحة من کل هم و غم و ألم و رزق من رزق الجنة و جنة نعیم.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا إِنْ کانَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ فَسَلامٌ لَکَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ یمکن أن یکون اللام للاختصاص الملکی و معنی «فَسَلامٌ لَکَ أنک تختص بالسلام من أصحاب الیمین الذین هم قرناؤک و رفقاؤک فلا تری منهم إلا خیرا و سلاما.
و قیل: لک بمعنی علیک أی یسلم علیک أصحاب الیمین، و قیل غیر ذلک.
و الالتفات من الغیبة إلی الخطاب للدلالة علی أنه یخاطب بهذا الخطاب: سلام لک من 
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أصحاب الیمین.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُکَذِّبِینَ الضَّالِّینَ فَنُزُلٌ مِنْ حَمِیمٍ وَ تَصْلِیَةُ جَحِیمٍ تصلیة النار الإدخال فیها، و قیل: مقاساة حرها و عذابها.
و المعنی: و أما إن کان من أهل التکذیب و الضلال فلهم نزل من ماء شدید الحرارة، و مقاساة حر نار جحیم.
و قد وصفهم الله بالمکذبین الضالین فقدم التکذیب علی الضلال لأن ما یلقونه من العذاب تبعة تکذیبهم و عنادهم للحق و لو کان ضلالا بلا تکذیب و عناد کانوا مستضعفین غیر نازلین هذه المنزلة، و أما قوله سابقا: «ثُمَّ إِنَّکُمْ أَیُّهَا الضَّالُّونَ الْمُکَذِّبُونَ فإذ کان المقام هناک مقام الرد لقولهم: «أَ إِذا مِتْنا وَ کُنَّا تُراباً وَ عِظاماً أَ إِنَّا لَمَبْعُوثُونَ إلخ، کان الأنسب توصیفهم أولا بالضلال ثم بالتکذیب.
قوله تعالی: «إِنَّ هذا لَهُوَ حَقُّ الْیَقِینِ الحق هو العلم من حیث إن الخارج الواقع یطابقه، و الیقین هو العلم الذی لا لبس فیه و لا ریب فإضافة الحق إلی الیقین نحو من الإضافة البیانیة جی‌ء بها للتأکید.
و المعنی: أن هذا الذی ذکرناه من حال أزواج الناس الثلاثة هو الحق الذی لا تردد فیه و العلم الذی لا شک یعتریه.
قوله تعالی: «فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ تقدم تفسیره، و هو تفریع علی ما تقدمه من صفة القرآن و بیان حال الأزواج الثلاثة بعد الموت و فی الحشر.
و المعنی: فإذا کان القرآن علی هذه الصفات و صادقا فیما ینبئ به من حال الناس بعد الموت فنزه ربک العظیم مستعینا أو ملابسا باسمه و أنف ما یراه و یدعیه هؤلاء المکذبون الضالون.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «أَ أَنْتُمْ تَزْرَعُونَهُ أَمْ نَحْنُ الزَّارِعُونَ : و
روی عن النبی ص قال: لا یقولن أحدکم زرعت و لیقل حرثت.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن أبی هریرة عنه (ص).
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و فی تفسیر القمی،": «أَ أَنْتُمْ أَنْزَلْتُمُوهُ مِنَ الْمُزْنِ قال: من السحاب «نَحْنُ جَعَلْناها تَذْکِرَةً» لنار یوم القیامة «وَ مَتاعاً لِلْمُقْوِینَ قال: المحتاجین.
و فی المجمع، فی قوله تعالی: «فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ :
فقد صح عن النبی ص: أنه لما نزلت هذه الآیة قال: اجعلوها فی رکوعکم.:
أقول: و رواه فی الفقیه، مرسلا، و رواه فی الدر المنثور، عن الجهنی عنه (ص).
و فی الدر المنثور، أخرج النسائی و ابن جریر و محمد بن نصر و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن ابن عباس قال": أنزل القرآن فی لیلة القدر من السماء العلیا- إلی السماء الدنیا جملة واحدة- ثم فرق فی السنین و فی لفظ- ثم نزل من السماء الدنیا إلی الأرض نجوما- ثم قرأ «فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ .
أقول: و ظاهره تفسیر مواقع النجوم بأوقات نزول نجوم القرآن.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ قال: معناه أقسم بمواقع النجوم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه بسند رواه عن ابن عباس عن النبی ص: «إِنَّهُ لَقُرْآنٌ کَرِیمٌ فِی کِتابٍ مَکْنُونٍ قال: عند الله فی صحف مطهرة «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ قال: المقربون.
أقول: و تفسیر المطهرین بالمقربین یؤید ما أوردناه فی البیان المتقدم، و قد أوردنا فی ذیل قوله: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ» الآیة: الجاثیة: 29، حدیثا عن الصادق (ع) فی الکتاب المکنون.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ و قالوا: لا یجوز للجنب و الحائض و المحدث مس المصحف: عن محمد بن علی (ع).
أقول: المراد بمس المصحف مس کتابته بدلیل الروایات الأخر.
و فی الکافی، بإسناده عن داود بن فرقد عن أبی عبد الله (ع) قال: سألته عن التعویذ یعلق علی الحائض- قال: نعم لا بأس. و قال: تقرؤه و تکتبه و لا تصیبه یدها.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و ابن أبی داود و ابن المنذر عن عبد الله بن أبی بکر عن أبیه قال: فی کتاب النبی ص لعمرو بن حزم: و لا تمس القرآن إلا عن طهور.
أقول: و الروایات فیه کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة.
و فیه، أخرج مسلم و ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس قال: مطر الناس علی عهد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 142
رسول الله ص فقال النبی ص: أصبح من الناس شاکر و منهم کافر- قالوا: هذه رحمة وضعها الله- و قال بعضهم: لقد صدق نوء کذا- فنزلت هذه الآیة «فَلا أُقْسِمُ بِمَواقِعِ النُّجُومِ حتی بلغ «وَ تَجْعَلُونَ رِزْقَکُمْ أَنَّکُمْ تُکَذِّبُونَ .
أقول: و قد استفاضت الروایة من طرق أهل السنة أن الآیات نزلت فی الأنواء و ظاهرها أنها مدنیة لکنها لا تلائم سیاق آیات السورة کما عرفت.
و فی المجمع، و قراءة علی (ع) و ابن عباس و رویت عن النبی ص: و تجعلون شکرکم.:
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن النبی ص و علی (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «غَیْرَ مَدِینِینَ قال: معناه فلو کنتم غیر مجازین علی أعمالکم «تَرْجِعُونَها» یعنی به الروح إذا بلغت الحلقوم- تردونها فی البدن «إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ .
و فیه، بإسناده عن أبی بصیر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: «فَأَمَّا إِنْ کانَ مِنَ الْمُقَرَّبِینَ فَرَوْحٌ وَ رَیْحانٌ فی قبره «وَ جَنَّةُ نَعِیمٍ فی الآخرة.
و فی الدر المنثور، أخرج القاسم بن مندة فی کتاب الأحوال و الإیمان بالسؤال عن سلمان قال: قال رسول الله ص: إن أول ما یبشر به المؤمن عند الوفاة- بروح و ریحان و جنة نعیم- و إن أول ما یبشر به المؤمن فی قبره أن یقال: أبشر برضا الله تعالی و الجنة قدمت خیر مقدم- قد غفر الله لمن شیعک إلی قبرک، و صدق من شهد لک، و استجاب لمن استغفر لک.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن المنذر عن ابن عباس": فی قوله: «فَسَلامٌ لَکَ مِنْ أَصْحابِ الْیَمِینِ قال: تأتیه الملائکة بالسلام من قبل الله- تسلم علیه و تخبره أنه من أصحاب الیمین.
أقول: و ما أورده من المعنی مبنی علی کون الآیة حکایة خطاب الملائکة، و التقدیر قالت الملائکة سلام لک حال کونک من أصحاب الیمین فهی سلام و بشارة.



(57) (سورة الحدید مدنیة و هی تسع و عشرون آیة) (29)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (1) لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (2) هُوَ الْأَوَّلُ وَ الْآخِرُ وَ الظَّاهِرُ وَ الْباطِنُ وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (3) هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (4)
لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ (5) یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ هُوَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (6)
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(بیان)

غرض السورة حث المؤمنین و ترغیبهم فی الإنفاق فی سبیل الله کما یشعر به تأکید الأمر به مرة بعد مرة فی خلال آیاتها «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا مِمَّا جَعَلَکُمْ مُسْتَخْلَفِینَ فِیهِ الآیة، «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» الآیة، «إِنَّ الْمُصَّدِّقِینَ وَ الْمُصَّدِّقاتِ وَ أَقْرَضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» و قد سمت إنفاقهم ذلک إقراضا منه لله عز اسمه فالله سبحانه خیر مطلوب و هو لا یخلف المیعاد و قد وعدهم إن أقرضوه أن یضاعفه لهم و أن یؤتیهم أجرا کریما کثیرا.
و قد أشار إلی أن هذا الإنفاق من التقوی و الإیمان بالرسول و أنه یستتبع مغفرة الذنوب و إتیان کفلین من الرحمة و لزوم النور بل و اللحوق بالصدیقین و الشهداء عند الله سبحانه.
و فی خلال آیاتها معارف راجعة إلی المبدأ و المعاد، و دعوة إلی التقوی و إخلاص الإیمان و الزهد و موعظة.
و السورة مدنیة بشهادة سیاق آیاتها و قد ادعی بعضهم إجماع المفسرین علی ذلک.
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و لقد افتتحت السورة بتسبیحه و تنزیهه تعالی بعده من أسمائه الحسنی لما فی غرض السورة و هو الحث علی الإنفاق من شائبة توهم الحاجة و النقص فی ناحیته و نظیرتها فی ذلک جمیع السور المفتتحة بالتسبیح و هی سور الحشر و الصف و الجمعة و التغابن المصدرة بسبح أو یسبح.
قوله تعالی: «سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ التسبیح التنزیه و هو نفی ما یستدعی نقصا أو حاجة مما لا یلیق بساحة کماله تعالی، و ما موصولة و المراد بها ما یعم العقلاء مما فی السماوات و الأرض کالملائکة و الثقلین و غیر العقلاء کالجمادات و الدلیل علیه ما ذکر بعد من صفاته المتعلقة بالعقلاء کالإحیاء و العلم بذات الصدور.
فالمعنی: نزه الله سبحانه ما فی السماوات و الأرض من شی‌ء و هو جمیع العالم.
و المراد بتسبیحها حقیقة معنی التسبیح دون المعنی المجازی الذی هو دلالة وجود کل موجود فی السماوات و الأرض علی أن له موجدا منزها من کل نقص متصفا بکل کمال، و دون عموم المجاز و هو دلالة کل موجود علی تنزهه تعالی إما بلسان القال کالعقلاء و إما بلسان الحال کغیر العقلاء من الموجودات و ذلک لقوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء: 44، حیث استدرک أنهم لا یفقهون تسبیحهم و لو کان المراد بتسبیحهم دلالة وجودهم علی وجوده و هی قیام الحجة علی الناس بوجودهم أو کان المراد تسبیحهم و تحمیدهم بلسان الحال و ذلک مما یفقه الناس لم یکن للاستدراک معنی.
فتسبیح ما فی السماوات و الأرض تسبیح و نطق بالتنزیه بحقیقة معنی الکلمة و إن کنا لا نفقهه، قال تعالی: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: حم السجدة: 21.
و قوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی المنیع جانبه یغلب و لا یغلب، المتقن فعله لا یعرض علی فعله ما یفسده علیه و لا یتعلق به اعتراض معترض.
قوله تعالی: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ یُحْیِی وَ یُمِیتُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» الکلام موضوع علی الحصر فهو الملیک فی السماوات و الأرض یحکم ما یشاء لأنه الموجد لکل شی‌ء فما فی السماوات و الأرض یقوم به وجوده و آثار وجوده فلا حکم إلا له فلا ملک و لا سلطنة إلا له.
و قوله: «یُحْیِی وَ یُمِیتُ إشارة إلی اسمیة المحیی و الممیت، و إطلاق «یُحْیِی وَ یُمِیتُ یفید شمولهما لکل إحیاء و إماتة کإیجاده الملائکة أحیاء من غیر سبق موت، و إحیائه 
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الجنین فی بطن أمه و إحیائه الموتی فی البعث و إیجاده الجماد میتا من غیر سبق حیاة و إماتته الإنسان فی الدنیا و إماتته ثانیا فی البرزخ علی ما یشیر إلیه قوله: «رَبَّنا أَمَتَّنَا اثْنَتَیْنِ وَ أَحْیَیْتَنَا اثْنَتَیْنِ»: المؤمن: 11 و فی «یُحْیِی وَ یُمِیتُ دلالة علی الاستمرار.
و قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» فیه إشارة إلی صفة قدرته و أنها مطلقة غیر مقیدة بشی‌ء دون شی‌ء، و فی تذییل الآیة بالقدرة علی کل شی‌ء مناسبة مع ما تقدمها من الإحیاء و الإماتة لما ربما یتوهمه المتوهم أن لا قدرة علی إحیاء الموتی و لا عین منهم و لا أثر.
قوله تعالی: «هُوَ الْأَوَّلُ وَ الْآخِرُ وَ الظَّاهِرُ وَ الْباطِنُ وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ لما کان تعالی قدیرا علی کل شی‌ء مفروض کان محیطا بقدرته علی کل شی‌ء من کل جهة فکل ما فرض أولا فهو قبله فهو الأول دون الشی‌ء المفروض أولا، و کل ما فرض آخرا فهو بعده لإحاطة قدرته به من کل جهة فهو الآخر دون الشی‌ء المفروض آخرا، و کل شی‌ء فرض ظاهرا فهو أظهر منه لإحاطة قدرته به من فوقه فهو الظاهر دون المفروض ظاهرا، و کل شی‌ء فرض أنه باطن فهو تعالی أبطن منه لإحاطته به من ورائه فهو الباطن دون المفروض باطنا فهو تعالی الأول و الآخر و الظاهر و الباطن علی الإطلاق و ما فی غیره تعالی من هذه الصفات فهی إضافیة نسبیة.
و لیست أولیته تعالی و لا آخریته و لا ظهوره و لا بطونه زمانیة و لا مکانیة بمعنی مظروفیته لهما و إلا لم یتقدمهما و لا تنزه عنهما سبحانه بل هو محیط بالأشیاء علی أی نحو فرضت و کیفما تصورت.
فبان مما تقدم أن هذه الأسماء الأربعة الأول و الآخر و الظاهر و الباطن من فروع اسمه المحیط و هو فرع إطلاق القدرة فقدرته محیطة بکل شی‌ء و یمکن تفریع الأسماء الأربعة علی إحاطة وجوده بکل شی‌ء فإنه تعالی ثابت قبل ثبوت کل شی‌ء و ثابت بعد فناء کل شی‌ء و أقرب من کل شی‌ء ظاهر و أبطن من الأوهام و العقول من کل شی‌ء خفی باطن.
و کذا للأسماء الأربعة نوع تفرع علی علمه تعالی و یناسبه تذییل الآیة بقوله: «وَ هُوَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ .
و فسر بعضهم الأسماء الأربعة بأنه الأول قبل کل شی‌ء و الآخر بعد هلاک کل شی‌ء الظاهر بالأدلة الدالة علیه و الباطن غیر مدرک بالحواس.
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و قیل: الأول قبل کل شی‌ء بلا ابتداء، و الآخر بعد کل شی‌ء بلا انتهاء، و الظاهر الغالب العالی علی کل شی‌ء فکل شی‌ء دونه، و الباطن العالم بکل شی‌ء فلا أحد أعلم منه.
و قیل: الأول بلا ابتداء و الآخر بلا انتهاء و الظاهر بلا اقتراب و الباطن بلا احتجاب.
و هناک أقوال أخر فی معناها غیر جیدة أغمضنا عن إیرادها.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ فِی سِتَّةِ أَیَّامٍ تقدم تفسیره.
قوله تعالی: «ثُمَّ اسْتَوی عَلَی الْعَرْشِ یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها» تقدم تفصیل القول فی معنی العرش فی سورة الأعراف آیة: 54.
و تقدم أن الاستواء علی العرش کنایة عن الأخذ فی تدبیر الملک و لذا عقبه بالعلم بجزئیات الأحوال لأن العلم من لوازم التدبیر.
و قوله: «یَعْلَمُ ما یَلِجُ فِی الْأَرْضِ وَ ما یَخْرُجُ مِنْها وَ ما یَنْزِلُ مِنَ السَّماءِ وَ ما یَعْرُجُ فِیها» الولوج کما قال الراغب- الدخول فی مضیق، و العروج ذهاب فی صعود، و المعنی: یعلم ما یدخل و ینفذ فی الأرض کماء المطر و البذور و غیرهما و ما یخرج من الأرض کأنواع النبات و الحیوان و الماء و ما ینزل من السماء کالأمطار و الأشعة و الملائکة و ما یعرج فیها و یصعد کالأبخرة و الملائکة و أعمال العباد.
قوله تعالی: «وَ هُوَ مَعَکُمْ أَیْنَ ما کُنْتُمْ لإحاطته بکم فلا تغیبون عنه أینما کنتم و فی أی زمان عشتم و فی أی حال فرضتم فذکر عموم الأمکنة «أَیْنَ ما کُنْتُمْ لأن الأعرف فی مفارقة شی‌ء شیئا و غیبته عنه أن یتوسل إلی ذلک بتغییر المکان و إلا فنسبته تعالی إلی الأمکنة و الأزمنة و الأحوال سواء.
و قیل: المعیة مجاز مرسل عن الإحاطة العلمیة.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» کالفرع المترتب علی ما قبله من کونه معهم أینما کانوا و کونه بکل شی‌ء علیما فإن لازم حضوره عندهم من دون مفارقة ما و احتجاب و هو علیم أن یکون بصیرا بأعمالهم یبصر ظاهر عملهم، و ما فی باطنهم من نیة و قصد.
قوله تعالی: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» کرر قوله: «لَهُ مُلْکُ إلخ، لابتناء رجوع الأشیاء إلیه علی عموم الملک فصرح به لیفید الابتناء، قال تعالی: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ»: المؤمن: 16.
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و قوله: «وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ» الأمور جمع محلی باللام یفید العموم کقوله: «أَلا إِلَی اللَّهِ تَصِیرُ الْأُمُورُ»: الشوری: 53، فما من شی‌ء إلا و یرجع إلی الله، و لا راد إلیه تعالی إلا هو لاختصاص الملک به فله الأمر و له الحکم.
و فی الآیة وضع الظاهر موضع الضمیر فی «إِلَی اللَّهِ و کذا فی الآیة السابقة «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» و لعل الوجه فی ذلک أن تقرع الجملتان قلوبهم کما یقرع المثل السائر لما سیجی‌ء من ذکر یوم القیامة و جزیل أجر المنفقین فی سبیل الله فیه.
قوله تعالی: «یُولِجُ اللَّیْلَ فِی النَّهارِ وَ یُولِجُ النَّهارَ فِی اللَّیْلِ وَ هُوَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» إیلاج اللیل فی النهار و إیلاج النهار فی اللیل اختلاف اللیل و النهار فی الطول و القصر باختلاف فصول السنة فی کل من البقاع الشمالیة و الجنوبیة بعکس الأخری، و قد تقدم فی کلامه تعالی غیر مرة.
و المراد بذات الصدور الأفکار المضمرة و النیات المکنونة التی تصاحب الصدور و تلازمها لما أنها تنسب إلی القلوب و القلوب فی الصدور، و الجملة أعنی قوله: «وَ هُوَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» بیان لإحاطة علمه بما فی الصدور بعد بیان إحاطة بصره بظواهر أعمالهم بقوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ».



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج أحمد و أبو داود و الترمذی و حسنه و النسائی و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن عرباض بن ساریة: أن رسول الله ص کان یقرأ المسبحات قبل أن یرقد، و قال: إن فیهن آیة أفضل من ألف آیة.:
أقول: و رواه أیضا عن ابن الضریس عن یحیی بن أبی کثیر عنه (ص).
و فی الکافی، بإسناده عن عاصم بن حمید قال: سئل علی بن الحسین (ع) عن التوحید فقال: إن الله عز و جل علم أنه یکون فی آخر الزمان- أقوام متعمقون فأنزل الله تعالی:
«قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ» و الآیات من سورة الحدید- إلی قوله: «عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» فمن رام وراء ذلک فقد هلک.
و فی تفسیر القمی،": «سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ قال: هو
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قوله: أوتیت جوامع الکلم، و قوله: «هُوَ الْأَوَّلُ قال: أی قبل کل شی‌ء، «وَ الْآخِرُ» قال: یبقی بعد کل شی‌ء، «وَ هُوَ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» قال: بالضمائر.
و فی الکافی، و روی: أنه یعنی علیا (ع) سئل أین کان ربنا- قبل أن یخلق سماء و أرضا؟
قال: أین سؤال عن مکان و کان الله و لا مکان.
و فی التوحید، خطبة للحسن بن علی (ع) و فیها: الحمد لله الذی لم یکن فیه أول معلوم، و لا آخر متناه، و لا قبل مدرک، و لا بعد محدود، فلا تدرک العقول و أوهامها- و لا الفکر و خطراتها و لا الألباب و أذهانها صفته- فتقول: متی و لا بدئ مما، و لا ظاهر علی ما، و لا باطن فیما.
أقول: و قوله أول معلوم إلخ، أوصاف توضیحیة أی لیس له أول و لو کان له أول کان من الجائز أن یتعلق به علم و لا آخر و لو کان له آخر کان متناهیا، و لا قبل و لو کان لکان جائز الإدراک و لا بعد و إلا لکان محدودا.
و قوله: و لا بدئ مما أی لم یبتدأ من شی‌ء حتی یکون له أول و لا ظاهر علی ما أی یتفوق علی شی‌ء بالوقوع و الاستقرار علیه کالجسم علی الجسم «و لا باطن فیما» أی لم یتبطن فی شی‌ء بالدخول فیه و الاستتار به.
و فی نهج البلاغة،: و کل ظاهر غیره غیر باطن، و کل باطن غیره غیر ظاهر.
أقول: معناه أن حیثیة الظهور فی غیره تعالی غیر حیثیة البطون و بالعکس، و أما هو تعالی فلما کان أحدی الذات لا تنقسم و لا تتجزی إلی جهة و جهة کان ظاهرا من حیث هو باطن و باطنا من حیث هو ظاهر فهو باطن خفی من کمال ظهوره و ظاهر جلی من کمال بطونه.
و فیه،: الحمد لله الأول فلا شی‌ء قبله، و الآخر فلا شی‌ء بعده، و الظاهر فلا شی‌ء فوقه، و الباطن فلا شی‌ء دونه.
أقول: المراد بالقبلیة و البعدیة لیس هو القبلیة و البعدیة الزمانیة بأن یفرض هناک امتداد زمانی غیر متناهی الطرفین و قد حل العالم قطعة منه خالیا عنه طرفاه و یکون وجوده تعالی و تقدس منطبقا علی الزمان کله غیر خال عنه شی‌ء من جانبیه و إن ذهبا إلی غیر النهایة فیتقدم وجوده تعالی علی العالم زمانا و یتأخر عنه زمانا و لو کان کذلک لکان تعالی متغیرا فی ذاته و أحواله بتغیر الأزمنة المتجددة علیه، و کان قبلیته 
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و بعدیته بتبع الزمان و کان الزمان هو الأول و الآخر بالأصالة.
و کذلک لیست ظاهریته و باطنیته بحسب المکان بنظیر البیان بل هو تعالی سابق بنفس ذاته المتعالیة علی کل شی‌ء مفروض و آخر بنفس ذاته عن کل أمر مفروض أنه آخر، و ظاهر، و باطن کذلک، و الزمان مخلوق له متأخر عنه.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ فی العظمة عن ابن عمر و أبی سعید عن النبی ص قال: لا یزال الناس یسألون عن کل شی‌ء حتی یقولوا: هذا الله کان قبل کل شی‌ء فما ذا کان قبل الله- فإن قالوا لکم ذلک فقولوا: هو الأول قبل کل شی‌ء و هو الآخر فلیس بعده شی‌ء- و هو الظاهر فوق کل شی‌ء- و هو الباطن دون کل شی‌ء و هو بکل شی‌ء علیم.
و فی التوحید، بإسناده إلی أبی بصیر قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: لم یزل الله عز و جل ربنا و العلم ذاته و لا معلوم- فلما أحدث الأشیاء وقع العلم منه علی المعلوم.
أقول: لیس المراد بهذا العلم الصور الذهنیة فیکون تعالی کبانی دار یتصور للدار صورة و هیئة قبل بنائها ثم یبنیها علی ما تصور فتنطبق الصورة الذهنیة علی البناء الخارجی ثم تنهدم الدار و الصورة الذهنیة علی حالها، و هذا هو المسمی بالعلم الکلی و هو مستحیل علیه تعالی بل ذاته تعالی عین العلم بمعلومه ثم المعلوم إذا تحقق فی الخارج کان ذات المعلوم عین علمه تعالی به، و یسمی الأول العلم الذاتی و الثانی العلم الفعلی.
و فیه، خطبة لعلی (ع) و فیها: و علمها لا بأداة لا یکون العلم إلا بها، و لیس بینه و بین معلومه علم غیره.
أقول: المراد به أن ذاته تعالی عین علمه، و لیست هناک صورة زائدة. المیزان فی تفسیر القرآن ج‌19 174 
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اشارة

آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا مِمَّا جَعَلَکُمْ مُسْتَخْلَفِینَ فِیهِ فَالَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ أَنْفَقُوا لَهُمْ أَجْرٌ کَبِیرٌ (7) وَ ما لَکُمْ لا تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ لِتُؤْمِنُوا بِرَبِّکُمْ وَ قَدْ أَخَذَ مِیثاقَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ (8) هُوَ الَّذِی یُنَزِّلُ عَلی عَبْدِهِ آیاتٍ بَیِّناتٍ لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ إِنَّ اللَّهَ بِکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ (9) وَ ما لَکُمْ أَلاَّ تُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ أُولئِکَ أَعْظَمُ دَرَجَةً مِنَ الَّذِینَ أَنْفَقُوا مِنْ بَعْدُ وَ قاتَلُوا وَ کُلاًّ وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (10) مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ وَ لَهُ أَجْرٌ کَرِیمٌ (11)
یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ بُشْراکُمُ الْیَوْمَ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (12) یَوْمَ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ لِلَّذِینَ آمَنُوا انْظُرُونا نَقْتَبِسْ مِنْ نُورِکُمْ قِیلَ ارْجِعُوا وَراءَکُمْ فَالْتَمِسُوا نُوراً فَضُرِبَ بَیْنَهُمْ بِسُورٍ لَهُ بابٌ باطِنُهُ فِیهِ الرَّحْمَةُ وَ ظاهِرُهُ مِنْ قِبَلِهِ الْعَذابُ (13) یُنادُونَهُمْ أَ لَمْ نَکُنْ مَعَکُمْ قالُوا بَلی وَ لکِنَّکُمْ فَتَنْتُمْ أَنْفُسَکُمْ وَ تَرَبَّصْتُمْ وَ ارْتَبْتُمْ وَ غَرَّتْکُمُ الْأَمانِیُّ حَتَّی جاءَ أَمْرُ اللَّهِ وَ غَرَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ (14) فَالْیَوْمَ لا یُؤْخَذُ مِنْکُمْ فِدْیَةٌ وَ لا مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا مَأْواکُمُ النَّارُ هِیَ مَوْلاکُمْ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (15)
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(بیان)

أمر مؤکد بالإنفاق فی سبیل الله و خاصة الجهاد علی ما یؤیده قوله: «لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ الآیة، و یتأید بذلک ما قیل: إن قوله: «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا» إلخ، نزل فی غزوة تبوک.
قوله تعالی: «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا مِمَّا جَعَلَکُمْ مُسْتَخْلَفِینَ فِیهِ إلخ، المستفاد من سیاق الآیات أن الخطاب فی الآیة للمؤمنین بالله و رسوله لا للکفار و لا للمؤمنین و الکفار جمیعا کما قیل، و أمر الذین تلبسوا بالإیمان بالله و رسوله بالإیمان معناه الأمر بتحقیق الإیمان بترتیب آثاره علیه إذ لو کانت صفة من الصفات کالسخاء و العفة و الشجاعة ثابتة فی نفس الإنسان حق ثبوتها لم یتخلف عنها أثرها الخاص و من آثار الإیمان بالله و رسوله الطاعة فیما أمر الله و رسوله به.
و من هنا یظهر أولا: أن أمر المؤمن بالإیمان فی الحقیقة أمر للمتحقق بمرتبة من الإیمان أن یتلبس بمرتبة هی أعلی منها، و هذا النوع من الأمر فیه إیماء إلی أن الذی عند المأمور من المأمور به لا یرضی الآمر کل الإرضاء.
و ثانیا: أن قوله: «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا» أمر بالإنفاق مع التلویح إلی أنه أثر صفة هم متلبسون بها فعلیهم أن ینفقوا لما اتصفوا بها فیئول إلی تعلیل الإنفاق بإیمانهم.
و قوله: «وَ أَنْفِقُوا مِمَّا جَعَلَکُمْ مُسْتَخْلَفِینَ فِیهِ استخلاف الإنسان جعله خلیفة، و المراد به إما خلافتهم عن الله سبحانه یخلفونه فی الأرض کما یشیر إلیه قوله: «إِنِّی جاعِلٌ فِی الْأَرْضِ خَلِیفَةً»: البقرة: 30، و التعبیر عما بأیدیهم من المال بهذا التعبیر لبیان الواقع و لترغیبهم فی الإنفاق فإنهم إذا أیقنوا أن المال لله و هم مستخلفون علیه وکلاء من ناحیته یتصرفون فیه کما أذن لهم سهل علیهم إنفاقه و لم تتحرج نفوسهم من ذلک.
و إما خلافتهم عمن سبقهم من الأجیال کما یخلف کل جیل سابقه، و فی التعبیر به أیضا ترغیب فی الإنفاق فإنهم إذا تذکروا أن هذا المال کان لغیرهم فلم یدم علیهم علموا أنه کذلک لا یدوم لهم و سیترکونه لغیرهم و هان علیهم إنفاقه و سخت بذلک نفوسهم.
و قوله: «فَالَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ أَنْفَقُوا لَهُمْ أَجْرٌ کَبِیرٌ» وعد للأجر علی الإنفاق تأکیدا للترغیب، و المراد بالإیمان الإیمان بالله و رسوله.
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قوله تعالی: «وَ ما لَکُمْ لا تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ لِتُؤْمِنُوا بِرَبِّکُمْ إلخ، المراد بالإیمان الإیمان بحیث یترتب علیه آثاره و منها الإنفاق فی سبیل الله- و إن شئت فقل:
المراد ترتیب آثار ما عندهم من الإیمان علیه-.
و قوله: «وَ الرَّسُولُ یَدْعُوکُمْ لِتُؤْمِنُوا بِرَبِّکُمْ عبر الرب بالرب و إضافة إلیهم تلویحا إلی علة توجه الدعوة و الأمر کأنه قیل: یدعوکم لتؤمنوا بالله لأنه ربکم یجب علیکم أن تؤمنوا به.
و قوله: «وَ قَدْ أَخَذَ مِیثاقَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ تأکید للتوبیخ المفهوم من أول الآیة، و ضمیر «أَخَذَ» لله سبحانه أو للرسول و علی أی حال المراد بالمیثاق المأخوذ هو الذی تدل علیه شهادتهم علی وحدانیة الله و رسالة رسوله یوم آمنوا به (ص) من أنهم علی السمع و الطاعة.
و قیل: المراد بالمیثاق هو المیثاق المأخوذ منهم فی الذر، و علی هذا فضمیر «أَخَذَ» لله سبحانه، و فیه أنه بعید عن سیاق الاحتجاج علیهم فإنهم غافلون عنه، علی أن أخذ المیثاق فی الذر لا یختص بالمؤمنین بل یعم المنافقین و الکفار.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی یُنَزِّلُ عَلی عَبْدِهِ آیاتٍ بَیِّناتٍ لِیُخْرِجَکُمْ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» إلخ، المراد بالآیات البینات آیات القرآن الکریم المبینة لهم ما علیهم من فرائض الدین، و فاعل «لِیُخْرِجَکُمْ الضمیر العائد إلی الله أو إلی رسوله ص و مرجع الثانی أیضا هو الأول فالمیثاق میثاقه و قد أخذه بواسطة رسوله أو بغیر واسطته کما أن الإیمان به و برسوله إیمان به و لذلک قال فی صدر الآیة: «وَ ما لَکُمْ لا تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ فذکر نفسه و لم یذکر رسوله إشارة إلی أن الإیمان برسوله إیمان به.
و قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ بِکُمْ لَرَؤُفٌ رَحِیمٌ فی تذییل الآیة برأفته تعالی و رحمته إشارة إلی أن الإیمان الذی یدعوهم إلیه رسوله خیر لهم و أصلح و هم الذین ینتفعون به دون الله و رسوله، ففیه تأکید ترغیبهم علی الإیمان و الإنفاق.
قوله تعالی: «وَ ما لَکُمْ أَلَّا تُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ لِلَّهِ مِیراثُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ المیراث و التراث المال الذی ینتقل من المیت إلی من بقی بعده من وراثه، و إضافة المیراث إلی السماوات و الأرض بیانیة فالسماوات و الأرض هی المیراث بما فیهما من الأشیاء التی خلق منهما مما یمتلکه ذوو الشعور من سکنتهما فالسماوات و الأرض شاملة لما فیهما مما خلق منهما
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و یتصرف فیها ذوو الشعور کالإنسان مثلا بتخصیص ما یتصرفون فیه لأنفسهم و هو الملک الاعتباری الذی هداهم الله سبحانه إلی اعتباره فیما بینهم لینتظم بذلک جهات حیاتهم الدنیا.
غیر أنهم لا یبقون و لا یبقی لهم بل یذهبهم الموت المقدر بینهم فینتقل ما فی أیدیهم إلی من بعدهم و هکذا حتی یفنی الجمیع و لا یبقی إلا هو سبحانه.
فالأرض مثلا و ما فیها و علیها من مال میراث من جهة أن کل جیل من سکانها یرثها ممن قبله فکانت میراثا دائما دائرا بینهم خلفا عن سلف، و میراث من جهة أنهم سیفنون جمیعا و لا یبقی لها إلا الله الذی استخلفهم علیها.
و لله سبحانه میراث السماوات و الأرض بکلا المعنیین، أما الأول: فلأنه الذی یملکهم المال و هو المالک لما ملکهم، قال تعالی: «لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: لقمان: 26، و قال: «وَ لِلَّهِ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: النور: 42، و قال: «وَ آتُوهُمْ مِنْ مالِ اللَّهِ الَّذِی آتاکُمْ»: النور: 33.
و أما الثانی: فظاهر آیات القیامة کقوله تعالی: «کُلُّ مَنْ عَلَیْها فانٍ»: الرحمن: 26 و غیره، و الذی یسبق إلی الذهن أن المراد بکونهما میراثا هو المعنی الثانی.
و کیف کان ففی الآیة توبیخ شدید لهم علی عدم إنفاقهم فی سبیل الله من المال الذی لا یرثه بالحقیقة إلا هو تعالی و لا یبقی لهم و لا لغیرهم، و الإظهار فی موضع الإضمار فی قوله: «وَ لِلَّهِ لتشدید التوبیخ.
قوله تعالی: «لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ أُولئِکَ أَعْظَمُ دَرَجَةً مِنَ الَّذِینَ أَنْفَقُوا مِنْ بَعْدُ وَ قاتَلُوا» إلخ، الاستواء بمعنی التساوی، و قسیم قوله: «مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ محذوف إیجازا لدلالة قوله: «أُولئِکَ أَعْظَمُ دَرَجَةً مِنَ الَّذِینَ أَنْفَقُوا مِنْ بَعْدُ وَ قاتَلُوا» علیه.
و المراد بالفتح- کما قیل- فتح مکة أو فتح الحدیبیة و عطف القتال علی الإنفاق لا یخلو من إشعار بل دلالة علی أن المراد بالإنفاق فی سبیل الله المندوب إلیه فی الآیات هو الإنفاق فی الجهاد.
و کان الآیة مسوقة لبیان أن الإنفاق فی سبیل الله کلما عجل إلیها کان أحب عند الله و أعظم درجة و منزلة و إلا فظاهر أن هذه الآیات نزلت بعد الفتح و القتال الذی بادروا إلیه قبل الفتح و بعض المقاتل التی بعده.
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و قوله: «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی أی وعد الله المثوبة الحسنی کل من أنفق و قاتل قبل الفتح أو أنفق و قاتل بعده و إن کانت الطائفة الأولی أعظم درجة من الثانیة، و فیه تطییب لقلوب المتأخرین إنفاقا و قتالا أن لهم نیلا من رحمته و لیسوا بمحرومین مطلقا فلا موجب لأن ییأسوا منها و إن تأخروا.
و قوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» تذییل متعلق بجمیع ما تقدم ففیه تشدید للتوبیخ و تقریر و تثبیت لقوله: «لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ إلخ، و لقوله: «وَ کُلًّا وَعَدَ اللَّهُ الْحُسْنی و یمکن أن یتعلق بالجملة الأخیرة لکن تعلقه بالجمیع أعم و أشمل.
قوله تعالی: «مَنْ ذَا الَّذِی یُقْرِضُ اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً فَیُضاعِفَهُ لَهُ وَ لَهُ أَجْرٌ کَرِیمٌ قال الراغب: و سمی ما یدفع إلی الإنسان من المال بشرط رد بدله قرضا. انتهی، و قال فی المجمع،: و أصله القطع فهو قطعة عن مالکه بإذنه علی ضمان رد مثله. قال: و المضاعفة الزیادة علی المقدار مثله أو أمثاله. انتهی، و قال الراغب: الأجر و الأجرة ما یعود من ثواب العمل دنیویا کان أو أخرویا قال: و لا یقال إلا فی النفع دون الضر بخلاف الجزاء فإنه یقال فی النفع و الضر. انتهی ملخصا.
و ما یعطیه تعالی من الثواب علی عمل العبد تفضل منه من غیر استحقاق من العبد فإن العبد و ما یأتیه من عمل ملک طلق له سبحانه ملکا لا یقبل النقل و الانتقال غیر أنه اعتبر اعتبارا تشریعیا العبد مالکا و ملکه عمله، و هو المالک لما ملکه و هو تفضل آخر ثم اختار ما أحبه من عمله فوعده ثوابا علی عمله و سماه أجرا و جزاء و هو تفضل آخر، و لا ینتفع به فی الدنیا و الآخرة إلا العبد قال تعالی: «لِلَّذِینَ أَحْسَنُوا مِنْهُمْ وَ اتَّقَوْا أَجْرٌ عَظِیمٌ»: آل عمران: 172، و قال: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ»: حم السجدة: 8، و قال بعد وصف الجنة و نعیمها: «إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً»: الإنسان: 22، و ما وعده من الشکر و عدم المن عند إیتاء الثواب تمام التفضل.
و فی الآیة حث بلیغ علی ما ندب إلیه من الإنفاق فی سبیل الله حیث استفهم عن الذی ینفق منهم فی سبیل الله و مثل إنفاقه بأنه قرض یقرضه الله سبحانه و علیه أن یرده ثم قطع أنه لا یرد مثله إلیه بل یضاعفه و لم یکتف بذلک بل أضاف إلیه أجرا کریما فی الآخرة و الأجر الکریم هو المرضی فی نوعه و الأجر الأخروی کذلک لأنه غایة ما یتصور
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من النعمة عند غایة ما یتصور من الحاجة.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ إلخ، الیوم ظرف لقوله: «لَهُ أَجْرٌ کَرِیمٌ و المراد به یوم القیامة، و الخطاب فی «تَرَی للنبی ص أو لکل سامع یصح خطابه، و الظاهر أن الباء فی «بِأَیْمانِهِمْ بمعنی فی.
و المعنی: لمن أقرض الله قرضا حسنا أجر کریم یوم تری أنت یا رسول الله- أو کل من یصح منه الرؤیة- المؤمنین بالله و رسوله و المؤمنات یسعی نورهم أمامهم و فی أیمانهم و الیمین هو الجهة التی منها سعادتهم.
و الآیة مطلقة تشمل مؤمنی جمیع الأمم و لا تختص بهذه الأمة، و التعبیر عن إشراق النور بالسعی یشعر بأنهم ساعون إلی درجات الجنة التی أعدها الله سبحانه لهم و تستنیر لهم جهات السعادة و مقامات القرب واحدة بعد واحدة حتی یتم لهم نورهم کما قال تعالی:
«وَ سِیقَ الَّذِینَ اتَّقَوْا رَبَّهُمْ إِلَی الْجَنَّةِ زُمَراً»: الزمر: 73، و قال: «یَوْمَ نَحْشُرُ الْمُتَّقِینَ إِلَی الرَّحْمنِ وَفْداً»: مریم: 85، و قال: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ نُورُهُمْ یَسْعی بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا»: التحریم: 8.
و للمفسرین فی تفسیر مفردات الآیة أقوال مختلفة أغمضنا عنها لعدم دلیل من لفظ الآیة علیها، و سیوافیک ما فی الروایات المأثورة فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و قوله: «بُشْراکُمُ الْیَوْمَ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها» حکایة ما یقال للمؤمنین و المؤمنات یوم القیامة، و القائل الملائکة بأمر من الله و التقدیر یقال لهم:
«بُشْراکُمُ إلخ، و المراد بالبشری ما یبشر به و هو الجنة و الباقی ظاهر.
و قوله: «ذلِکَ هُوَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ کلام الله سبحانه و الإشارة إلی ما ذکر من سعی النور و البشری أو من تمام قول الملائکة و الإشارة إلی الجنات و الخلود فیها.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَقُولُ الْمُنافِقُونَ وَ الْمُنافِقاتُ لِلَّذِینَ آمَنُوا انْظُرُونا نَقْتَبِسْ مِنْ نُورِکُمْ إلی آخر الآیة، النظر إذا تعدی بنفسه أفاد معنی الانتظار و الإمهال، و إذا عدی بإلی نحو نظر إلیه کان بمعنی إلقاء البصر نحو الشی‌ء و إذا عدی بفی کان بمعنی التأمل، و الاقتباس أخذ قبس من النار.
و السیاق یفید أنهم الیوم فی ظلمة أحاطت بهم سرادقها و قد ألجئوا إلی المسیر نحو دارهم التی یخلدون فیها غیر أن المؤمنین و المؤمنات یسیرون بنورهم الذی یسعی بین 
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أیدیهم و بأیمانهم فیبصرون الطریق و یهتدون إلی مقاماتهم، و أما المنافقون و المنافقات فهم مغشیون بالظلمة لا یهتدون سبیلا و هم مع المؤمنین کما کانوا فی الدنیا معهم و معدودین منهم فیسبق المؤمنون و المؤمنات إلی الجنة و یتأخر عنهم المنافقون و المنافقات فی ظلمة تغشاهم فیسألون المؤمنین و المؤمنات أن ینتظروهم حتی یلحقوا بهم و یأخذوا قبسا من نورهم لیستضیئوا به فی طریقهم.
و قوله: «قِیلَ ارْجِعُوا وَراءَکُمْ فَالْتَمِسُوا نُوراً» القائل به إما الملائکة أو قوم من کمل المؤمنین کأصحاب الأعراف.
و کیف کان فهو من الله و بإذنه، و الخطاب بقوله: «ارْجِعُوا وَراءَکُمْ فَالْتَمِسُوا نُوراً» قیل: إنه خطاب مبنی علی التهکم و الاستهزاء کما کانوا یستهزءون فی الدنیا بالمؤمنین، و الأظهر علی هذا أن یکون المراد بالوراء الدنیا، و محصل المعنی: ارجعوا إلی الدنیا التی ترکتموها وراء ظهورکم و عملتم فیها ما عملتم علی النفاق، و التمسوا من تلک الأعمال نورا فإنما النور نور الأعمال أو الإیمان و لا إیمان لکم و لا عمل.
و یمکن أن یجعل هذا وجها علی حیاله من غیر معنی الاستهزاء بأن یکون قوله:
«ارْجِعُوا» أمرا بالرجوع إلی الدنیا و اکتساب النور بالإیمان و العمل الصالح و لیسوا براجعین و لا یستطیعون فیکون الأمر بالرجوع کالأمر بالسجود المذکور فی قوله تعالی:
«یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ»: القلم: 43.
و قیل: المراد ارجعوا إلی المکان الذی قسم فیه النور و التمسوا من هناک فیرجعون فلا یجدون شیئا فینصرفون إلیهم و قد ضرب بینهم بسور، و هذا خدعة منه تعالی یخدعهم بها کما کانوا فی الدنیا یخادعونه کما قال: «إِنَّ الْمُنافِقِینَ یُخادِعُونَ اللَّهَ وَ هُوَ خادِعُهُمْ»: النساء: 142.
قوله تعالی: «فَضُرِبَ بَیْنَهُمْ بِسُورٍ لَهُ بابٌ باطِنُهُ فِیهِ الرَّحْمَةُ وَ ظاهِرُهُ مِنْ قِبَلِهِ الْعَذابُ سور المدینة حائطها الحاجز بینها و بین الخارج منها، و الضمیر فی «فَضُرِبَ بَیْنَهُمْ بِسُورٍ» راجع إلی المؤمنین و المنافقین جمیعا أی ضرب بین المؤمنین و بین المنافقین بسور حاجز یحجز إحدی الطائفتین عن الأخری.
قیل: السور هو الأعراف و هو غیر بعید و قد تقدمت إشارة إلیه فی تفسیر قوله 
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تعالی: «وَ بَیْنَهُما حِجابٌ وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ» الآیة: الأعراف: 46، و قیل: السور غیر الأعراف.
و قوله: «لَهُ بابٌ أی للسور باب و هذا یشبه حال المنافقین فی الدنیا فقد کانوا فیها بین المؤمنین لهم اتصال بهم و ارتباط و هم مع ذلک محجوبون عنهم بحجاب. علی أنهم یرون أهل الجنة و یزید بذلک حسرتهم و ندامتهم.
و قوله: «باطِنُهُ فِیهِ الرَّحْمَةُ وَ ظاهِرُهُ مِنْ قِبَلِهِ الْعَذابُ «باطِنُهُ مبتدأ و جملة فِیهِ الرَّحْمَةُ» مبتدأ و خبر و هی خبر باطِنُهُ و کذا ظاهِرُهُ مبتدأ و جملة مِنْ قِبَلِهِ الْعَذابُ مبتدأ و خبر هی خبره، و ضمیرا فِیهِ و مِنْ قِبَلِهِ للباطن و الظاهر.
و یظهر من کون باطن السور فیه رحمة و ظاهره من قبله العذاب أن السور محیط بالمؤمنین و هم فی داخله و المنافقون فی الخارج منه.
و فی اشتمال داخله الذی یلی المؤمنین علی الرحمة و ظاهره الذی یلی المنافقین علی العذاب مناسبة لحال الإیمان فی الدنیا فإنه نعمة لأهل الإخلاص من المؤمنین یبتهجون بها و یلتذون و عذاب لأهل النفاق یتحرجون من التلبس به و یتألمون منه.
قوله تعالی: «یُنادُونَهُمْ أَ لَمْ نَکُنْ مَعَکُمْ إلی آخر الآیة استئناف فی معنی جواب السؤال کأنه قیل: فما ذا یفعل المنافقون و المنافقات بعد ضرب السور و مشاهدة العذاب من ظاهره؟ فقیل: ینادونهم إلخ.
و المعنی: ینادی المنافقون و المنافقات المؤمنین و المؤمنات بقولهم: «أَ لَمْ نَکُنْ مَعَکُمْ یریدون به کونهم فی الدنیا مع المؤمنین و المؤمنات فی ظاهر الدین.
و قوله: «قالُوا بَلی إلی آخر الآیة جواب المؤمنین و المؤمنات لهم و المعنی: «قالُوا» أی قال المؤمنون و المؤمنات جوابا لهم «بَلی کنتم فی الدنیا معنا «وَ لکِنَّکُمْ فَتَنْتُمْ أی محنتم و أهلکتم «أَنْفُسَکُمْ وَ تَرَبَّصْتُمْ الدوائر بالدین و أهله «وَ ارْتَبْتُمْ و شککتم فی دینکم «وَ غَرَّتْکُمُ الْأَمانِیُ و منها أمنیتکم أن الدین سیطفأ نوره و یترکه أهله «حَتَّی جاءَ أَمْرُ اللَّهِ و هو الموت «وَ غَرَّکُمْ بِاللَّهِ الْغَرُورُ» بفتح الغین و هو الشیطان.
و الآیة- کما تری- تفید أن المنافقین و المنافقات یستنصرون المؤمنین و المؤمنات علی ما هم فیه من الظلمة متوسلین بأنهم کانوا معهم فی الدنیا ثم تفید أن المؤمنین و المؤمنات یجیبون بأنهم کانوا معهم لکن قلوبهم کانت لا توافق ظاهر حالهم حیث یفتنون أنفسهم 
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و یتربصون و یرتابون و تغرهم الأمانی و یغرهم بالله الغرور، و هذه الصفات الخبیثة آفات القلوب فکانت القلوب غیر سلیمة و لا ینفع یوم القیامة إلا القلب السلیم قال تعالی: «یَوْمَ لا یَنْفَعُ مالٌ وَ لا بَنُونَ إِلَّا مَنْ أَتَی اللَّهَ بِقَلْبٍ سَلِیمٍ»: الشعراء: 89.
قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ لا یُؤْخَذُ مِنْکُمْ فِدْیَةٌ وَ لا مِنَ الَّذِینَ کَفَرُوا» تتمة کلام المؤمنین و المؤمنات یخاطبون به المنافقین و المنافقات و یضیفون إلیهم الکفار و هم المعلنون لکفرهم أنهم رهناء أعمالهم کما قال تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ»: المدثر: 38، لا یؤخذ منهم فدیة یخلصون بها أنفسهم و الفدیة أحد الأمرین اللذین بهما التخلص من الرهانة و الآخر ناصر ینصر فینجی و قد نفوه بقولهم: «مَأْواکُمُ النَّارُ» إلخ.
فقوله: «مَأْواکُمُ النَّارُ هِیَ مَوْلاکُمْ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» ینفی أی ناصر ینصرهم و ینجیهم من النار غیر النار علی ما یفیده قوله: «هِیَ مَوْلاکُمْ من الحصر، و المولی هو الناصر و الجملة مسوقة للتهکم.
و یمکن أن یکون المولی بمعنی من یلی الأمر فإنهم کانوا یدعون لحوائجهم من المأکل و المشرب و الملبس و المنکح و المسکن غیر الله سبحانه و حقیقته النار فالیوم مولاهم النار و هی التی تعد لهم ذلک فمأکلهم من الزقوم و مشربهم من الحمیم و ملبسهم من ثیاب قطعت من النار و قرناؤهم الشیاطین و مأواهم النار علی ما أخبر الله سبحانه به فی آیات کثیرة من کلامه.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل من طریق زید بن أسلم عن عطاء بن یسار عن أبی سعید الخدری قال: خرجنا مع رسول الله ص عام الحدیبیة- حتی إذا کان بعسفان قال رسول الله ص- یوشک أن یأتی قوم تحقرون أعمالکم مع أعمالهم- قلنا: من هم یا رسول الله أ قریش؟ قال: لا و لکنهم أهل الیمن هم أرق أفئدة و ألین قلوبا. قلنا: أ هم خیر منا یا رسول الله؟ قال: لو کان لأحدهم جبل من ذهب- فأنفقه ما أدرک مد أحدکم و لا نصیفه- ألا إن هذا فصل ما بیننا و بین الناس «لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ الآیة.
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أقول: روی هذا المعنی بغیر واحد من الطرق بألفاظ متقاربة و هی مشتملة علی الآیة و یشکل بأن ظاهر سیاق الآیات أنها نزلت بعد الفتح و المراد به إما الحدیبیة أو فتح مکة فلا تنطبق علی ما قبل الفتح.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر عن عکرمة قال": لما نزلت هذه الآیة «لا یَسْتَوِی مِنْکُمْ مَنْ أَنْفَقَ مِنْ قَبْلِ الْفَتْحِ وَ قاتَلَ قال أبو الدحداح: و الله لأنفقن الیوم نفقة أدرک بها من قبلی- و لا یسبقنی بها أحد بعدی- فقال: اللهم کل شی‌ء یملکه أبو الدحداح- فإن نصفه لله حتی بلغ فرد نعله ثم قال: و هذا.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ- یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ قال: یقسم النور بین الناس یوم القیامة- علی قدر إیمانهم- یقسم للمنافق فیکون نوره بین إبهام رجله الیسری- فینظر نوره ثم یقول للمؤمنین: مکانکم حتی أقتبس من نورکم- فیقول المؤمنون لهم: ارجعوا وراءکم- فالتمسوا نورا و یضرب بینهم بسور له باب- فینادون من وراء السور للمؤمنین: «أَ لَمْ نَکُنْ مَعَکُمْ قالُوا: بَلی وَ لکِنَّکُمْ فَتَنْتُمْ أَنْفُسَکُمْ قال: بالمعاصی «وَ تَرَبَّصْتُمْ وَ ارْتَبْتُمْ قال: أی شککتم و تربصتم.
و قوله: «فَالْیَوْمَ لا یُؤْخَذُ مِنْکُمْ فِدْیَةٌ» قال: و الله ما عنی بذلک الیهود و النصاری- و ما عنی به إلا أهل القبلة- ثم قال: «مَأْواکُمُ النَّارُ هِیَ مَوْلاکُمْ قال: هی أولی بکم.
أقول: یعنی بأهل القبلة المنافقین منهم.
و فی الکافی، بإسناده عن أبان بن تغلب قال: سمعت أبا عبد الله (ع) یقول: تجنبوا المنی فإنها تذهب بهجة ما خولتم- و تستصغرون بها مواهب الله جل و عز عندکم- و تعقبکم الحسرات فیما وهمتم به أنفسکم.
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اشارة

أَ لَمْ یَأْنِ لِلَّذِینَ آمَنُوا أَنْ تَخْشَعَ قُلُوبُهُمْ لِذِکْرِ اللَّهِ وَ ما نَزَلَ مِنَ الْحَقِّ وَ لا یَکُونُوا کَالَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلُ فَطالَ عَلَیْهِمُ الْأَمَدُ فَقَسَتْ قُلُوبُهُمْ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ (16) اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها قَدْ بَیَّنَّا لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ (17) إِنَّ الْمُصَّدِّقِینَ وَ الْمُصَّدِّقاتِ وَ أَقْرَضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً یُضاعَفُ لَهُمْ وَ لَهُمْ أَجْرٌ کَرِیمٌ (18) وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ (19) اعْلَمُوا أَنَّمَا الْحَیاةُ الدُّنْیا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ زِینَةٌ وَ تَفاخُرٌ بَیْنَکُمْ وَ تَکاثُرٌ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ کَمَثَلِ غَیْثٍ أَعْجَبَ الْکُفَّارَ نَباتُهُ ثُمَّ یَهِیجُ فَتَراهُ مُصْفَرًّا ثُمَّ یَکُونُ حُطاماً وَ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلاَّ مَتاعُ الْغُرُورِ (20)
سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ عَرْضُها کَعَرْضِ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ أُعِدَّتْ لِلَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (21) ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلاَّ فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ (22) لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ مُخْتالٍ فَخُورٍ (23) الَّذِینَ یَبْخَلُونَ وَ یَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبُخْلِ وَ مَنْ یَتَوَلَّ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ (24)
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(بیان)

جری علی وفق مقصد الکلام السابق و هو الحث و الترغیب فی الإیمان بالله و رسوله 
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و الإنفاق فی سبیل الله و تتضمن عتاب المؤمنین علی ما یظهر من علائم قسوة القلوب منهم، و تأکید الحث علی الإنفاق ببیان درجة المنفقین عند الله و الأمر بالمسابقة إلی المغفرة و الجنة و ذم الدنیا و أهلها الذین یبخلون و یأمرون الناس بالبخل.
و قد تغیر السیاق خلال الآیات إلی سیاق عام یشمل المسلمین و أهل الکتاب بعد اختصاص السیاق السابق بالمسلمین و سیجی‌ء توضیحه.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَأْنِ لِلَّذِینَ آمَنُوا أَنْ تَخْشَعَ قُلُوبُهُمْ لِذِکْرِ اللَّهِ وَ ما نَزَلَ مِنَ الْحَقِ إلی آخر الآیة، یقال: أنی یأنی إنی و إناء أی جاء وقته، و خشوع القلب تأثره قبال العظمة و الکبریاء، و المراد بذکر الله ما یذکر به الله، و ما نزل من الحق هو القرآن النازل من عنده تعالی و «مِنَ الْحَقِ بیان لما نزل، و من شأن ذکر الله تعالی عند المؤمن أن یعقب خشوعا کما أن من شأن الحق النازل من عنده تعالی أن یعقب خشوعا ممن آمن بالله و رسله.
و قیل: المراد بذکر الله و ما نزل من الحق جمیعا القرآن، و علی هذا فذکر القرآن بوصفیه لکون کل من الوصفین مستدعیا لخشوع المؤمن فالقرآن لکونه ذکر الله یستدعی الخشوع کما أنه لکونه حقا نازلا من عنده تعالی یستدعی الخشوع.
و فی الآیة عتاب للمؤمنین علی ما عرض لقلوبهم من القسوة و عدم خشوعها لذکر الله و الحق النازل من عنده تعالی و تشبیه لحالهم بحال أهل الکتاب الذین نزل علیهم الکتاب و طال علیهم الأمد فقست قلوبهم.
و قوله: «وَ لا یَکُونُوا کَالَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلُ فَطالَ عَلَیْهِمُ الْأَمَدُ فَقَسَتْ قُلُوبُهُمْ عطف علی قوله: «تَخْشَعَ إلخ، و المعنی: أ لم یأن لهم أن تخشع قلوبهم و أن لا یکونوا إلخ، و الأمد الزمان، قال الراغب: الفرق بین الزمان و الأمد أن الأمد یقال باعتبار الغایة و الزمان عام فی المبدأ و الغایة و لذلک قال بعضهم: إن المدی و الأمد یتقاربان. انتهی.
و قد أشار سبحانه بهذا الکلام إلی صیرورة قلوبهم کقلوب أهل الکتاب القاسیة و القلب القاسی حیث یفقد الخشوع و التأثر عن الحق ربما خرج عن زی العبودیة فلم یتأثر عن المناهی و اقترف الإثم و الفسوق، و لذا أردف قوله: «فَقَسَتْ قُلُوبُهُمْ بقوله: «وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ .
قوله تعالی: «اعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ یُحْیِ الْأَرْضَ بَعْدَ مَوْتِها» إلی آخر الآیة فی تعقیب عتاب 
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المؤمنین علی قسوة قلوبهم بهذا التمثیل تقویة لرجائهم و ترغیب لهم فی الخشوع.
و یمکن أن یکون من تمام العتاب السابق و یکون تنبیها علی أن الله لا یخلی هذا الدین علی ما هو علیه من الحال بل کلما قست قلوب و حرموا الخشوع لأمر الله جاء بقلوب حیة خاشعة له یعبد بها کما یرید.
فتکون الآیة فی معنی قوله: «ها أَنْتُمْ هؤُلاءِ تُدْعَوْنَ لِتُنْفِقُوا فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَمِنْکُمْ مَنْ یَبْخَلُ وَ مَنْ یَبْخَلْ فَإِنَّما یَبْخَلُ عَنْ نَفْسِهِ وَ اللَّهُ الْغَنِیُّ وَ أَنْتُمُ الْفُقَراءُ وَ إِنْ تَتَوَلَّوْا یَسْتَبْدِلْ قَوْماً غَیْرَکُمْ ثُمَّ لا یَکُونُوا أَمْثالَکُمْ»: سورة محمد: 38.
و لذلک ذیل الآیة بقوله: «قَدْ بَیَّنَّا لَکُمُ الْآیاتِ لَعَلَّکُمْ تَعْقِلُونَ .
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُصَّدِّقِینَ وَ الْمُصَّدِّقاتِ وَ أَقْرَضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً یُضاعَفُ لَهُمْ وَ لَهُمْ أَجْرٌ کَرِیمٌ تکرار لحدیث المضاعفة و الأجر الکریم للترغیب فی الإنفاق فی سبیل الله و قد أضیف إلی الذین أقرضوا الله قرضا حسنا المصدقون و المصدقات.
و المصدقون و المصدقات- بتشدید الصاد و الدال- المتصدقون و المتصدقات، و قوله:
«وَ أَقْرَضُوا اللَّهَ عطف علی مدخول اللام فی «الْمُصَّدِّقِینَ ، و المعنی: أن الذین تصدقوا و الذین أقرضوا الله قرضا حسنا یضاعف لهم ما أعطوه و لهم أجر کریم.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ إلخ، لم یقل: آمنوا بالله و رسوله کما قال فی أول السورة: «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ أَنْفِقُوا» و قال فی آخرها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ لأنه تعالی لما ذکر أهل الکتاب فی الآیة السابقة بقوله: «وَ لا یَکُونُوا کَالَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلُ عدل عن السیاق السابق إلی سیاق عام یشمل المسلمین و أهل الکتاب جمیعا کما قال بعد:
«لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ و أما الآیتان المذکورتان فی أول السورة و آخرها فالخطاب فیهما لمؤمنی هذه الأمة خاصة و لذا جی‌ء فیهما بالرسول مفردا.
و المراد بالإیمان بالله و رسله محض الإیمان الذی لا یفارق بطبعه الطاعة و الاتباع کما مرت الإشارة إلیه فی قوله: «آمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ الآیة، و المراد بقوله: «أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ» إلحاقهم بالصدیقین و الشهداء بقرینة قوله: «عِنْدَ رَبِّهِمْ و قوله: «لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ فهم ملحقون بالطائفتین یعامل معهم معاملة الصدیقین و الشهداء فیعطون مثل أجرهم و نورهم.
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و الظاهر أن المراد بالصدیقین و الشهداء هم المذکورون فی قوله: «وَ مَنْ یُطِعِ اللَّهَ وَ الرَّسُولَ فَأُولئِکَ مَعَ الَّذِینَ أَنْعَمَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ مِنَ النَّبِیِّینَ وَ الصِّدِّیقِینَ وَ الشُّهَداءِ وَ الصَّالِحِینَ وَ حَسُنَ أُولئِکَ رَفِیقاً»: النساء: 69، و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن المراد بالصدیقین هم الذین سری الصدق فی قولهم و فعلهم فیفعلون ما یقولون و یقولون ما یفعلون، و الشهداء هم شهداء الأعمال یوم القیامة دون الشهداء بمعنی المقتولین فی سبیل الله.
فهؤلاء الذین آمنوا بالله و رسله ملحقون بالصدیقین و الشهداء منزلون منزلتهم عند الله أی بحکم منه لهم أجرهم و نورهم.
و قوله: «لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ ضمیر «لَهُمْ للذین آمنوا، و ضمیر «أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ للصدیقین و الشهداء أی للذین آمنوا أجر من نوع أجر الصدیقین و الشهداء و نور من نوع نورهم، و هذا معنی قول من قال: إن المعنی: لهم أجر کأجرهم و نور کنورهم.
و ربما قیل: إن الآیة مسوقة لبیان أنهم صدیقون و شهداء علی الحقیقة من غیر إلحاق و تنزیل فهم هم لهم أجرهم و نورهم، و لعل السیاق لا یساعد علیه.
و ربما قیل: إن قوله: «وَ الشُّهَداءُ» لیس عطفا علی قوله: «الصِّدِّیقُونَ بل استئناف و «الشُّهَداءُ» مبتدأ خبره «عِنْدَ رَبِّهِمْ و خبره الآخر «لَهُمْ أَجْرُهُمْ فقد قیل: و الذین آمنوا بالله و رسله أولئک هم الصدیقون، و قد تم الکلام ثم استؤنف و قیل: «وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ کما قیل: «بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ»: آل عمران: 169، و المراد بالشهداء المقتولون فی سبیل الله، ثم تمم الکلام بقوله: «لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ .
و قوله: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ الْجَحِیمِ أی لا یفارقونها و هم فیها دائمین.
و قد تعرض سبحانه فی الآیة لشأن الملحقین بالصدیقین و الشهداء و هم خیار الناس و الناجون قطعا، و الکفار المکذبین لآیاته و هم شرار الناس و الهالکون قطعا و بقی فریق بین الفریقین و هم المؤمنون المقترفون للمعاصی و الذنوب علی طبقاتهم فی التمرد علی الله و رسوله، و هذا دأب القرآن فی کثیر من موارد التعرض لشأن الناس یوم القیامة.
و ذلک لیکون بعثا لقریحتی الخوف و الرجاء فی ذلک الفریق المتخلل بین الخیار و الشرار فیمیلوا إلی السعادة و یختاروا النجاة علی الهلاک.
و لذلک أعقب الآیة بذم الحیاة الدنیا التی تعلق بها هؤلاء الممتنعون من الإنفاق فی سبیل الله 
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ثم بدعوتهم إلی المسابقة إلی المغفرة و الجنة ثم بالإشارة إلی أن ما یصیبهم من المصیبة فی أموالهم و أنفسهم مکتوبة فی کتاب سابق و قضاء متقدم فلیس ینبغی لهم أن یخافوا الفقر فی الإنفاق فی سبیل الله، فیبخلوا و یمسکوا أو یخافوا الموت فی الجهاد فی سبیل الله فیتخلفوا و یقعدوا.
قوله تعالی: «اعْلَمُوا أَنَّمَا الْحَیاةُ الدُّنْیا لَعِبٌ وَ لَهْوٌ وَ زِینَةٌ وَ تَفاخُرٌ بَیْنَکُمْ وَ تَکاثُرٌ فِی الْأَمْوالِ وَ الْأَوْلادِ» إلخ، اللعب عمل منظوم لغرض خیالی کلعب الأطفال، و اللهو ما یشغل الإنسان عما یهمه، و الزینة بناء نوع و ربما یراد به ما یتزین به و هی ضم شی‌ء مرغوب فیه إلی شی‌ء آخر لیرغب فیه بما اکتسب به من الجمال، و التفاخر المباهاة بالأنساب و الأحساب، و التکاثر فی الأموال و الأولاد.
و الحیاة الدنیا عرض زائل و سراب باطل لا یخلو من هذه الخصال الخمس المذکورة:
اللعب و اللهو و الزینة و التفاخر و التکاثر و هی التی یتعلق بها هوی النفس الإنسانیة ببعضها أو بجمیعها و هی أمور وهمیة و أعراض زائلة لا تبقی للإنسان و لیست و لا واحدة منها تجلب للإنسان کمالا نفسیا و لا خیرا حقیقیا.
و عن شیخنا البهائی رحمه الله أن الخصال الخمس المذکورة فی الآیة مترتبة بحسب سنی عمر الإنسان و مراحل حیاته فیتولع أولا باللعب و هو طفل أو مراهق ثم إذا بلغ و اشتد عظمه تعلق باللهو و الملاهی ثم إذا بلغ أشده اشتغل بالزینة من الملابس الفاخرة و المراکب البهیة و المنازل العالیة و توله للحسن و الجمال ثم إذا اکتهل أخذ بالمفاخرة بالأحساب و الأنساب ثم إذا شاب سعی فی تکثیر المال و الولد.
و قوله: «کَمَثَلِ غَیْثٍ أَعْجَبَ الْکُفَّارَ نَباتُهُ ثُمَّ یَهِیجُ فَتَراهُ مُصْفَرًّا ثُمَّ یَکُونُ حُطاماً» مثل لزینة الحیاة الدنیا التی یتعلق بها الإنسان غرورا ثم لا یلبث دون أن یسلبها.
و الغیث المطر و الکفار جمع کافر بمعنی الحارث، و یهیج من الهیجان و هو الحرکة، و الحطام الهشیم المتکسر من یابس النبات.
و المعنی: أن مثل الحیاة الدنیا فی بهجتها المعجبة ثم الزوال کمثل مطر أعجب الحراث نباته الحاصل بسببه ثم یتحرک إلی غایة ما یمکنه من النمو فتراه مصفر اللون ثم یکون هشیما متکسرا- متلاشیا تذروه الریاح-.
و قوله: «وَ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ سبق المغفرة علی 
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الرضوان لتطهیر المحل لیحل به الرضوان، و توصیف المغفرة بکونه من الله دون العذاب لا یخلو من إیماء إلی أن المطلوب بالقصد الأول هو المغفرة و أما العذاب فلیس بمطلوب فی نفسه و إنما یتسبب إلیه الإنسان بخروجه عن زی العبودیة کما قیل.
و قوله: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا مَتاعُ الْغُرُورِ» أی متاع التمتع منه هو الغرور به، و هذا للمتعلق المغرور بها.
و الکلام أعنی قوله: «وَ فِی الْآخِرَةِ عَذابٌ شَدِیدٌ وَ مَغْفِرَةٌ مِنَ اللَّهِ وَ رِضْوانٌ إشارة إلی وجهی الحیاة الآخرة لیأخذ السامع حذره فیختار المغفرة و الرضوان علی العذاب، ثم فی قوله: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا مَتاعُ الْغُرُورِ» تنبیه و إیقاظ لئلا تغره الحیاة الدنیا بخاصة غروره.
قوله تعالی: «سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ عَرْضُها کَعَرْضِ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إلخ المسابقة هی المغالبة فی السبق للوصول إلی غرض بأن یرید کل من المسابقین جعل حرکته أسرع من حرکة صاحبه ففی معنی المسابقة ما یزید علی معنی المسارعة فإن المسارعة الجد فی تسریع الحرکة و المسابقة الجد فی تسریعها بحیث تزید فی السرعة علی حرکة صاحبه.
و علی هذا فقوله: «سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ» إلخ، یتضمن من التکلیف ما هو أزید مما یتضمنه قوله: «سارِعُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ عَرْضُهَا السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ أُعِدَّتْ لِلْمُتَّقِینَ»: آل عمران: 133.
و یظهر به عدم استقامة ما قیل: إن آیة آل عمران فی السابقین المقربین و الآیة التی نحن فیها فی عامة المؤمنین حیث لم یذکر فیها إلا الإیمان بالله و رسله بخلاف آیة آل عمران فإنها مذیلة بجملة الأعمال الصالحة، و لذا أیضا وصف الجنة الموعودة هناک بقوله: «عَرْضُهَا السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ بخلاف ما هاهنا حیث قیل: «عَرْضُها کَعَرْضِ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ فدل علی أن جنة أولئک أوسع من جنة هؤلاء.
وجه عدم الاستقامة ما عرفت أن المکلف به فی الآیة المبحوث عنها معنی فوق ما کلف به فی آیة آل عمران. علی أن اللام فی «السَّماءِ» للجنس فتنطبق علی «السَّماواتُ فی تلک الآیة.
و تقدیم المغفرة علی الجنة فی الآیة لأن الحیاة فی الجنة حیاة طاهرة فی عالم الطهارة فیتوقف التلبس بها علی زوال قذارات الذنوب و أوساخها.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 166
و المراد بالعرض السعة دون العرض المقابل للطول و هو معنی شائع، و الکلام کأنه مسوق للدلالة علی انتهائها فی السعة.
و قیل: المراد بالعرض ما یقابل الطول و الاقتصار علی ذکر العرض أبلغ من ذکر الطول معه فإن العرض أقصر الامتدادین و إذا کان کعرض السماء و الأرض کان طولها أکثر من طولهما.
و لا یخلو الوجه من تحکم إذ لا دلیل علی مساواة طول السماء و الأرض لعرضهما ثم علی زیادة طول الجنة علی عرضها حتی یلزم زیادة طول الجنة علی طولهما و الطول قد یساوی العرض کما فی المربع و الدائرة و سطح الکرة و غیرها و قد یزید علیه.
و قوله: «أُعِدَّتْ لِلَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ قد عرفت فی ذیل قوله: «آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ و قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أن المراد بالإیمان بالله و رسله هو مرتبة عالیة من الإیمان تلازم ترتب آثاره علیه من الأعمال الصالحة و اجتناب الفسوق و الإثم.
و بذلک یظهر أن قول بعضهم: إن فی الآیة بشارة لعامة المؤمنین حیث قال: «أُعِدَّتْ لِلَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ و لم یقید الإیمان بشی‌ء من العمل الصالح و نحوه غیر سدید فإن خطاب الآیة و إن کان بظاهر لفظه یعم الکافر و المؤمن الصالح و الطالح لکن وجه الکلام إلی المؤمنین یدعوهم إلی الإیمان الذی یصاحب العمل الصالح، و لو کان المراد بالإیمان بالله و رسله مجرد الإیمان و لو لم یصاحبه عمل صالح و کانت الجنة معدة لهم و الآیة تدعو إلی السباق إلی المغفرة و الجنة کان خطاب «سابِقُوا» متوجها إلی الکفار فإن المؤمنین قد سبقوا و سیاق الآیات یأباه.
و قوله: «ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ» و قد شاء أن یؤتیه الذین آمنوا بالله و رسله، و قد تقدم بیان أن ما یؤتیه الله من الأجر لعباده المؤمنین فضل منه تعالی من غیر أن یستحقوه علیه.
و قوله: «وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ إشارة إلی عظمة فضله، و أن ما یثیبهم به من المغفرة و الجنة من عظیم فضله.
قوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها» إلخ، المصیبة الواقعة التی تصیب الشی‌ء مأخوذة من إصابة السهم الغرض و هی بحسب المفهوم أعم من الخیر و الشر لکن غلب استعمالها فی الشر فالمصیبة هی النائبة،
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و المصیبة التی تصیب فی الأرض کالجدب و عاهة الثمار و الزلزلة المخربة و نحوها، و التی تصیب فی الأنفس کالمرض و الجرح و الکسر و القتل و الموت، و البرء و البروء الخلق من العدم، و ضمیر «نَبْرَأَها» للمصیبة، و قیل: للأنفس، و قیل: للأرض، و قیل: للجمیع من الأرض و الأنفس و المصیبة، و یؤید الأول أن المقام مقام بیان ما فی الدنیا من المصائب الموجبة لنقص الأموال و الأنفس التی تدعوهم إلی الإمساک عن الإنفاق و التخلف عن الجهاد.
و المراد بالکتاب اللوح المکتوب فیه ما کان و ما یکون و ما هو کائن إلی یوم القیامة کما تدل علیه الآیات و الروایات و إنما اقتصر علی ذکر ما یصیب فی الأرض و فی أنفسهم من المصائب لکون الکلام فیها.
قیل: إنما قید المصیبة بما فی الأرض و فی الأنفس لأن مطلق المصائب غیر مکتوبة فی اللوح لأن اللوح متناه و الحوادث غیر متناهیة و لا یکون المتناهی ظرفا لغیر المتناهی.
و الکلام مبنی علی أن المراد باللوح لوح فلزی أو نحوه منصوب فی ناحیة من نواحی الجو مکتوب فیه الحوادث بلغة من لغاتنا بخط یشبه خطوطنا، و قد مر کلام فی معنی اللوح و القلم و سیجی‌ء له تتمة.
و قیل: المراد بالکتاب علمه تعالی و هو خلاف الظاهر إلا أن یراد به أن الکتاب المکتوب فیه الحوادث من مراتب علمه الفعلی.
و ختم الآیة بقوله: «إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» للدلالة علی أن تقدیر الحوادث قبل وقوعها و القضاء علیها بقضاء لا یتغیر لا صعوبة فیه علیه تعالی.
قوله تعالی: «لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ إلخ، تعلیل راجع إلی الآیة السابقة و هو تعلیل للإخبار عن کتابة الحوادث قبل وقوعها لا لنفس الکتابة، و الأسی الحزن، و المراد بما فات و ما آتی النعمة الفائتة و النعمة المؤتاة.
و المعنی: أخبرناکم بکتابة الحوادث قبل حدوثها و تحققها لئلا تحزنوا بما فاتکم من النعم و لا تفرحوا بما أعطاکم الله منها لأن الإنسان إذا أیقن أن الذی أصابه مقدر کائن لا محالة لم یکن لیخطئه و أن ما أوتیه من النعم ودیعة عنده إلی أجل مسمی لم یعظم حزنه إذا فاته و لا فرحه إذا أوتیه.
قیل: إن اختلاف الإسناد فی قولیه: «ما فاتَکُمْ و «بِما آتاکُمْ حیث أسند الفوت 
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إلی نفس الأشیاء و الإیتاء إلی الله سبحانه لأن الفوات و العدم ذاتی للأشیاء فلو خلیت و نفسها لم تبق بخلاف حصولها و بقائها فإنه لا بد من استنادهما إلی الله تعالی.
و قوله: «وَ اللَّهُ لا یُحِبُّ کُلَّ مُخْتالٍ فَخُورٍ» المختال من أخذته الخیلاء و هی التکبر عن تخیل فضیلة تراءت له من نفسه- علی ما ذکره الراغب- و الفخور الکثیر الفخر و المباهاة و الاختیال و الفخر ناشئان عن توهم الإنسان أنه یملک ما أوتیه من النعم باستحقاق من نفسه، و هو مخالف لما هو الحق من استناد ذلک إلی تقدیر من الله لا لاستقلال من نفس الإنسان فهما من الرذائل و الله لا یحبها.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یَبْخَلُونَ وَ یَأْمُرُونَ النَّاسَ بِالْبُخْلِ وصف لکل مختال فخور یفید تعلیل عدم حبه تعالی. و الوجه فی بخلهم الاحتفاظ للمال الذی یعتمد علیه اختیالهم و فخرهم و الوجه فی أمرهم الناس بالبخل أنهم یحبونه لأنفسهم فیحبونه لغیرهم، و لأن شیوع السخاء و الجود بین الناس و إقبالهم علی الإنفاق فی سبیل الله یوجب أن یعرفوا بالبخل المذموم.
و قوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» أی و من یعرض عن الإنفاق و لم یتعظ بعظة الله و لا اطمأن قلبه بما بینه من صفات الدنیا و نعت الجنة و تقدیر الأمور فإن الله هو الغنی فلا حاجة له إلی إنفاقهم، و المحمود فی أفعاله.
و الآیات الثلاث أعنی قوله: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ- إلی قوله- الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» کما تری حث علی الإنفاق و ردع عن البخل و الإمساک بتزهیدهم عن الأسی بما فاتهم و الفرح بما آتاهم لأن الأمور مقدرة مقضیة مکتوبة فی کتاب معینة قبل أن یبرأها الله سبحانه.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور،": فی قوله تعالی: «أَ لَمْ یَأْنِ الآیة": أخرج ابن المبارک و عبد الرزاق و ابن المنذر عن الأعمش قال": لما قدم أصحاب رسول الله ص المدینة- فأصابوا من لین العیش ما أصابوا- بعد ما کان بهم من الجهد- فکأنهم فتروا عن بعض ما کانوا علیه- فعوتبوا فنزلت:
«أَ لَمْ یَأْنِ لِلَّذِینَ آمَنُوا».
أقول: هذه أعدل الروایات فی نزول السورة و هناک 
روایة عن ابن مسعود قال": ما
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کان بین إسلامنا و بین أن عاتبنا الله بهذه «أَ لَمْ یَأْنِ لِلَّذِینَ آمَنُوا أَنْ تَخْشَعَ قُلُوبُهُمْ لِذِکْرِ اللَّهِ إلا أربع سنین 
، و ظاهره کون السورة مکیة، و فی معناه ما ورد أن عمر آمن بعد نزول هذه السورة و قد عرفت أن سیاق آیات السورة تأبی إلا أن تکون مدنیة، و یمکن حمل روایة ابن مسعود علی کون آیة «أَ لَمْ یَأْنِ إلخ، أو هی و التی تتلوها مما نزل بمکة دون باقی آیات السورة.
و فی روایة عن النبی ص: استبطأ الله قلوب المهاجرین- بعد سبع عشرة من نزول القرآن- فأنزل الله «أَ لَمْ یَأْنِ الآیة
، و لازمه نزول السورة سنة أربع أو خمس من الهجرة، و فی روایة أخری عن ابن عباس قال": إن الله استبطأ قلوب المهاجرین- فعاتبهم علی رأس ثلاث عشرة سنة من نزول القرآن- فقال: «أَ لَمْ یَأْنِ إلخ، و لازمه نزول السورة أیام الهجرة، و الروایتان أیضا لا تلائمان سیاق آیاتها.
و فیه، أخرج ابن جریر عن البراء بن عازب قال: سمعت رسول الله ص یقول: مؤمنوا أمتی شهداء، ثم تلا النبی ص: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ- وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ .
و فی تفسیر العیاشی، بإسناده عن منهال القصاب قال: لأبی عبد الله (ع): ادع الله أن یرزقنی الشهادة- فقال: إن المؤمن شهید و قرأ هذه الآیة.
أقول: و فی معناه روایات أخری و ظاهر بعضها کهذه الروایة تفسیر الشهادة بالقتل فی سبیل الله.
فی تفسیر القمی، بإسناده عن حفص بن غیاث قال: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک- فما حد الزهد فی الدنیا؟ فقال: قد حده الله فی کتابه فقال عز و جل: «لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ .
و فی نهج البلاغة، قال (ع): الزهد کله بین کلمتین من القرآن قال الله تعالی: «لِکَیْلا تَأْسَوْا عَلی ما فاتَکُمْ وَ لا تَفْرَحُوا بِما آتاکُمْ و من لم یأس علی الماضی و لم یفرح بالآتی- فقد أخذ الزهد بطرفیه.
أقول: و الأساس الذی یبتنیان علیه عدم تعلق القلب بالدنیا،
و فی الحدیث المعروف: حب الدنیا رأس کل خطیئة.
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اشارة

لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ وَ الْمِیزانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ وَ رُسُلَهُ بِالْغَیْبِ إِنَّ اللَّهَ قَوِیٌّ عَزِیزٌ (25) وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً وَ إِبْراهِیمَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِمَا النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ فَمِنْهُمْ مُهْتَدٍ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ (26) ثُمَّ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِرُسُلِنا وَ قَفَّیْنا بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ وَ جَعَلْنا فِی قُلُوبِ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُ رَأْفَةً وَ رَحْمَةً وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ إِلاَّ ابْتِغاءَ رِضْوانِ اللَّهِ فَما رَعَوْها حَقَّ رِعایَتِها فَآتَیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا مِنْهُمْ أَجْرَهُمْ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ (27) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (28) لِئَلاَّ یَعْلَمَ أَهْلُ الْکِتابِ أَلاَّ یَقْدِرُونَ عَلی شَیْ‌ءٍ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ وَ أَنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (29)



(بیان)

ثم إنه تعالی إثر ما أشار إلی قسوة قلوب المؤمنین و تثاقلهم و فتورهم فی امتثال التکالیف الدینیة و خاصة فی الإنفاق فی سبیل الله، الذی به قوام أمر الجهاد و شبههم بأهل الکتاب 
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حیث قست قلوبهم لما طال علیهم الأمد.
ذکر أن الغرض الإلهی من إرسال الرسل و إنزال الکتاب و المیزان معهم أن یقوم الناس بالقسط، و أن یعیشوا فی مجتمع عادل، و قد أنزل الحدید لیمتحن عباده فی الدفاع عن مجتمعهم الصالح و بسط کلمة الحق فی الأرض مضافا إلی ما فی الحدید من منافع ینتفعون بها.
ثم ذکر أنه أرسل نوحا و إبراهیم (ع) و جعل فی ذریتهما النبوة و الکتاب و أتبعهم بالرسول بعد الرسول فاستمر الأمر فی کل من الأمم علی إیمان بعضهم و اهتدائه و کثیر منهم فاسقون، ثم ختم الکلام فی السورة بدعوتهم إلی تکمیل إیمانهم لیؤتوا کفلین من الرحمة.
قوله تعالی: «لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ وَ الْمِیزانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ» إلخ، استئناف یتبین به معنی تشریع الدین بإرسال الرسل و إنزال الکتاب و المیزان و أن الغرض من ذلک قیام الناس بالقسط و امتحانهم بذلک و بإنزال الحدید لیتمیز من ینصر الله بالغیب و یتبین أن أمر الرسالة لم یزل مستمرا بین الناس و لم یزالوا یهتدی من کل أمة بعضهم و کثیر منهم فاسقون.
فقوله: «لَقَدْ أَرْسَلْنا رُسُلَنا بِالْبَیِّناتِ أی بالآیات البینات التی یتبین بها أنهم مرسلون من جانب الله سبحانه من المعجزات الباهرة و البشارات الواضحة و الحجج القاطعة.
و قوله: «وَ أَنْزَلْنا مَعَهُمُ الْکِتابَ و هو الوحی الذی یصلح أن یکتب فیصیر کتابا، المشتمل علی معارف الدین من اعتقاد و عمل و هو خمسة: کتاب نوح و کتاب إبراهیم و التوراة و الإنجیل و القرآن.
و قوله: «وَ الْمِیزانَ لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ» فسروا المیزان بذی الکفتین الذی یوزن به الأثقال، و أخذوا قوله: «لِیَقُومَ النَّاسُ بِالْقِسْطِ» غایة متعلقة بإنزال المیزان و المعنی:
و أنزلنا المیزان لیقوم الناس بالعدل فی معاملاتهم فلا یخسروا باختلال الأوزان و النسب بین الأشیاء فقوام حیاة الإنسان بالاجتماع، و قوام الاجتماع بالمعاملات الدائرة بینهم و المبادلات فی الأمتعة و السلع و قوام المعاملات فی ذوات الأوزان بحفظ النسب بینها و هو شأن المیزان.
و لا یبعد- و الله أعلم- أن یراد بالمیزان الدین فإن الدین هو الذی یوزن به عقائد أشخاص الإنسان و أعمالهم، و هو الذی به قوام حیاة الناس السعیدة مجتمعین و منفردین، و هذا المعنی أکثر ملائمة للسیاق المتعرض لحال الناس من حیث خشوعهم و قسوة قلوبهم 
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و جدهم و مساهلتهم فی أمر الدین. و قیل: المراد بالمیزان هنا العدل و قیل: العقل.
و قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ» الظاهر أنه کقوله تعالی: «وَ أَنْزَلَ لَکُمْ مِنَ الْأَنْعامِ ثَمانِیَةَ أَزْواجٍ»: الزمر: 6، و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن تسمیة الخلق فی الأرض إنزالا إنما هو باعتبار أنه تعالی یسمی ظهور الأشیاء فی الکون بعد ما لم یکن إنزالا لها من خزائنه التی عنده و من الغیب إلی الشهادة قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر: 21.
و قوله: «فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ وَ مَنافِعُ لِلنَّاسِ البأس هو الشدة فی التأثیر و یغلب استعماله فی الشدة فی الدفاع و القتال، و لا تزال الحروب و المقاتلات و أنواع الدفاع ذات حاجة شدیدة إلی الحدید و أقسام الأسلحة المعمولة منه منذ تنبه البشر له و استخرجه.
و أما ما فیه من المنافع للناس فلا یحتاج إلی البیان فله دخل فی جمیع شعب الحیاة و ما یرتبط بها من الصنائع.
و قوله: «وَ لِیَعْلَمَ اللَّهُ مَنْ یَنْصُرُهُ وَ رُسُلَهُ بِالْغَیْبِ غایة معطوفة علی محذوف و التقدیر و أنزلنا الحدید لکذا و لیعلم الله من ینصره إلخ، و المراد بنصره و رسله الجهاد فی سبیله دفاعا عن مجتمع الدین و بسطا لکلمة الحق، و کون النصر بالغیب کونه فی حال غیبته منهم أو غیبتهم منه، و المراد بعلمه بمن ینصره و رسله تمیزهم ممن لا ینصر.
و ختم الآیة بقوله: «إِنَّ اللَّهَ قَوِیٌّ عَزِیزٌ» و کان وجهه الإشارة إلی أن أمره تعالی لهم بالجهاد إنما هو لیتمیز الممتثل منهم من غیره لا لحاجة منه تعالی إلی ناصر ینصره أنه تعالی قوی لا سبیل للضعف إلیه عزیز لا سبیل للذلة إلیه.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ أَرْسَلْنا نُوحاً وَ إِبْراهِیمَ وَ جَعَلْنا فِی ذُرِّیَّتِهِمَا النُّبُوَّةَ وَ الْکِتابَ فَمِنْهُمْ مُهْتَدٍ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ شروع فی الإشارة إلی أن الاهتداء و الفسق جاریان فی الأمم الماضیة حتی الیوم فلم تصلح أمة من الأمم بعامة أفرادها بل لم یزل کثیر منهم فاسقین.
و ضمیر «فَمِنْهُمْ و «فَمِنْهُمْ للذریة و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «ثُمَّ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِرُسُلِنا وَ قَفَّیْنا بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ فی المجمع،: التقفیة جعل الشی‌ء فی إثر شی‌ء علی الاستمرار فیه، و لهذا قیل لمقاطع الشعر قواف إذ کانت تتبع البیت علی أثره مستمرة فی غیره علی منهاجه. انتهی.
و ضمیر «عَلی آثارِهِمْ لنوح و إبراهیم و السابقین من ذریتهما، و الدلیل علیه أنه لا نبی 
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بعد نوح إلا من ذریته لأن النسل بعده له. علی أن عیسی من ذریة إبراهیم قال تعالی فی نوح: «وَ جَعَلْنا ذُرِّیَّتَهُ هُمُ الْباقِینَ»: الصافات: 77، و قال: «وَ مِنْ ذُرِّیَّتِهِ داوُدَ وَ سُلَیْمانَ إلی أن قال- وَ عِیسی : الأنعام: 85، فالمراد بقوله: «ثُمَّ قَفَّیْنا عَلی آثارِهِمْ بِرُسُلِنا» إلخ، التقفیة باللاحقین من ذریتهما علی آثارهما و السابقین من ذریتهما.
و فی قوله: «عَلی آثارِهِمْ إشارة إلی أن الطریق المسلوک واحد یتبع فیه بعضهم أثر بعض.
و قوله: «وَ قَفَّیْنا بِعِیسَی ابْنِ مَرْیَمَ وَ آتَیْناهُ الْإِنْجِیلَ وَ جَعَلْنا فِی قُلُوبِ الَّذِینَ اتَّبَعُوهُ رَأْفَةً وَ رَحْمَةً» الرأفة و الرحمة- علی ما قالوا- مترادفان، و نقل عن بعضهم أن الرأفة یقال فی درء الشر و الرحمة فی جلب الخیر.
و الظاهر أن المراد بجعل الرأفة و الرحمة فی قلوب الذین اتبعوه توفیقهم للرأفة و الرحمة فیما بینهم فکانوا یعیشون علی المعاضدة و المسالمة کما وصف الله سبحانه الذین مع النبی ص بالرحمة إذ قال: «رُحَماءُ بَیْنَهُمْ»: الفتح: 29، و قیل: المراد بجعل الرأفة و الرحمة فی قلوبهم الأمر بهما و الترغیب فیهما و وعد الثواب علیهما.
و قوله: «وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ الرهبانیة من الرهبة و هی الخشیة، و یطلق عرفا علی انقطاع الإنسان من الناس لعبادة الله خشیة منه، و الابتداع إتیان ما لم یسبق إلیه فی دین أو سنة أو صنعة، و قوله: «ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ فی معنی الجواب عن سؤال مقدر کأنه قیل: ما معنی ابتداعهم لها؟ فقیل: ما کتبناها علیهم.
و المعنی: أنهم ابتدعوا من عند أنفسهم رهبانیة من غیر أن نشرعه نحن لهم.
و قوله: «إِلَّا ابْتِغاءَ رِضْوانِ اللَّهِ فَما رَعَوْها حَقَّ رِعایَتِها» استثناء منقطع معناه ما فرضناها علیهم لکنهم وضعوها من عند أنفسهم ابتغاء لرضوان الله و طلبا لمرضاته فما حافظوا علیها حق محافظتها بتعدیهم حدودها.
و فیه إشارة إلی أنها کانت مرضیة عنده تعالی و إن لم یشرعها بل کانوا هم المبتدعین لها.
و قوله: «فَآتَیْنَا الَّذِینَ آمَنُوا مِنْهُمْ أَجْرَهُمْ وَ کَثِیرٌ مِنْهُمْ فاسِقُونَ إشارة إلی أنهم کالسابقین من أمم الرسل منهم مؤمنون مأجورون علی إیمانهم و کثیر منهم فاسقون، و الغلبة للفسق.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ 
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إلخ، أمر الذین آمنوا بالتقوی و الإیمان بالرسول مع أن الذین استجابوا الدعوة فآمنوا بالله آمنوا برسوله أیضا دلیل علی أن المراد بالإیمان بالرسول الاتباع التام و الطاعة الکاملة لرسوله فیما یأمر به و ینهی عنه سواء کان ما یأمر به أو ینهی عنه حکما من الأحکام الشرعیة أو صادرا عنه بما له من ولایة أمور الأمة کما قال تعالی: «فَلا وَ رَبِّکَ لا یُؤْمِنُونَ حَتَّی یُحَکِّمُوکَ فِیما شَجَرَ بَیْنَهُمْ ثُمَّ لا یَجِدُوا فِی أَنْفُسِهِمْ حَرَجاً مِمَّا قَضَیْتَ وَ یُسَلِّمُوا تَسْلِیماً»: النساء: 65.
فهذا إیمان بعد إیمان و مرتبة فوق مرتبة الإیمان الذی ربما یتخلف عنه أثره فلا یترتب علیه لضعفه، و بهذا یناسب قوله: «یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ و الکفل الحظ و النصیب فله ثواب علی ثواب کما أنه إیمان علی إیمان.
و قیل: المراد بإیتاء کفلین من الرحمة إیتاؤهم أجرین کمؤمنی أهل الکتاب کأنه قیل:
یؤتکم ما وعد من آمن من أهل الکتاب من الأجرین لأنکم مثلهم فی الإیمان بالرسل المتقدمین و بخاتمهم (ع) لا تفرقون بین أحد من رسله.
و قوله: «وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ قیل: یعنی یوم القیامة و هو النور الذی أشیر إلیه بقوله: «یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ .
و فیه أنه تقیید من غیر دلیل بل لهم نورهم فی الدنیا و هو المدلول علیه بقوله تعالی:
«أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها: الأنعام: 122، و نورهم فی الآخرة و هو المدلول علیه بقوله: «یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ» الآیة: 12 من السورة و غیره.
ثم کمل تعالی وعده بإیتائهم کفلین من رحمته و جعل نور یمشون به بالمغفرة فقال:
«وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
قوله تعالی: «لِئَلَّا یَعْلَمَ أَهْلُ الْکِتابِ أَلَّا یَقْدِرُونَ عَلی شَیْ‌ءٍ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ ظاهر السیاق أن فی الآیة التفاتا من خطاب المؤمنین إلی خطاب النبی ص، و المراد بالعلم مطلق الاعتقاد کالزعم، و «أَنَ مخففة من الثقیلة، و ضمیر «یَقْدِرُونَ للمؤمنین، و فی الکلام تعلیل لمضمون الآیة السابقة.
و المعنی: إنما أمرناهم بالإیمان بعد الإیمان و وعدناهم کفلین من الرحمة و جعل النور و المغفرة لئلا یعتقد أهل الکتاب أن المؤمنین لا یقدرون علی شی‌ء من فضل الله بخلاف المؤمنین من أهل الکتاب حیث یؤتون أجرهم مرتین أن آمنوا.
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و قیل: إن لِئَلَّا فی «لِئَلَّا یَعْلَمَ زائدة و ضمیر «یَقْدِرُونَ لأهل الکتاب، و المعنی:
إنما وعدنا المؤمنین بما وعدنا لأن یعلم أهل الکتاب القائلون: إن من آمن منا بکتابکم فله أجران و من لم یؤمن فله أجر واحد لإیمانه بکتابنا، إنهم لا یقدرون علی شی‌ء من فضل الله إن لم یؤمنوا، هذا و لا یخفی علیک ما فیه من التکلف.
و قوله: «وَ أَنَّ الْفَضْلَ بِیَدِ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ معطوف علی ألا یعلم»، و المعنی: إنما وعدنا بما وعدنا لأن کذا کذا و لأن الفضل بید الله و الله ذو الفضل العظیم.
و فی الآیة أقوال و احتمالات أخر لا جدوی فی إیرادها و البحث عنها.



(بحث روائی)

عن جوامع الجامع، روی: أن جبرئیل نزل بالمیزان فدفعه إلی نوح (ع)- و قال: مر قومک یزنوا به.
و فی الاحتجاج، عن علی (ع) فی حدیث و قال: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ فِیهِ بَأْسٌ شَدِیدٌ» فإنزاله ذلک خلقه إیاه.
و فی المجمع، عن ابن مسعود قال: کنت ردیف رسول الله علی الحمار فقال: یا ابن أم عبد- هل تدری من أین أحدثت بنو إسرائیل الرهبانیة؟ فقلت: الله و رسوله أعلم. فقال:
ظهرت علیهم الجبابرة بعد عیسی (ع)- یعملون بمعاصی الله فغضب أهل الإیمان فقاتلوهم- فهزم أهل الإیمان ثلاث مرات فلم یبق منهم إلا القلیل.
فقالوا: إن ظهرنا لهؤلاء أفنونا- و لم یبق للدین أحد یدعو إلیه فتعالوا نتفرق فی الأرض- إلی أن یبعث الله النبی الذی وعدنا به عیسی- یعنون محمدا ص- فتفرقوا فی غیران «1» الجبال و أحدثوا رهبانیة- فمنهم من تمسک بدینه، و منهم من کفر. ثم تلا هذه الآیة «وَ رَهْبانِیَّةً ابْتَدَعُوها- ما کَتَبْناها عَلَیْهِمْ إلی آخرها.
ثم قال: یا ابن أم عبد أ تدری ما رهبانیة أمتی؟ قلت: الله و رسوله أعلم. قال:
الهجرة و الجهاد و الصلاة و الصوم و الحج و العمرة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الجارود قال: قلت لأبی جعفر (ع) لقد آتی الله 
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أهل الکتاب خیرا کثیرا. قال: و ما ذاک؟ قلت: قول الله عز و جل: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ إلی قوله- أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ بِما صَبَرُوا» قال:
فقال: آتاکم الله کما آتاهم ثم تلا: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ- یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ یعنی إماما تأتمون به.
و فی المجمع، عن سعید بن جبیر: بعث رسول الله ص جعفرا- فی سبعین راکبا إلی النجاشی یدعوه- فقدم علیه و دعاه فاستجاب له و آمن به- فلما کان عند انصرافه- قال ناس ممن آمن به من أهل مملکته- و هم أربعون رجلا: ائذن لنا فنأتی هذا النبی فنسلم به.
فقدموا مع جعفر فلما رأوا ما بالمسلمین من الخصاصة- استأذنوا رسول الله ص و قالوا:
یا نبی الله إن لنا أموالا- و نحن نری ما بالمسلمین من الخصاصة- فإن أذنت لنا انصرفنا فجئنا بأموالنا- فواسینا المسلمین بها فأذن لهم- فانصرفوا فأتوا بأموالهم فواسوا بها المسلمین- فأنزل الله فیهم: «الَّذِینَ آتَیْناهُمُ الْکِتابَ مِنْ قَبْلِهِ- هُمْ بِهِ یُؤْمِنُونَ إلی قوله- وَ مِمَّا رَزَقْناهُمْ یُنْفِقُونَ فکانت النفقة التی واسوا بها المسلمین.
فلما سمع أهل الکتاب ممن لم یؤمن به قوله: «أُولئِکَ یُؤْتَوْنَ أَجْرَهُمْ مَرَّتَیْنِ بِما صَبَرُوا» فخروا علی المسلمین فقالوا: یا معشر المسلمین- أما من آمن منا بکتابنا و کتابکم فله أجران، و من آمن منا بکتابنا فله أجر کأجورکم- فما فضلکم علینا؟ فنزل قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ- وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ الآیة، فجعل لهم أجرین و زادهم النور و المغفرة- ثم قال: «لِئَلَّا یَعْلَمَ أَهْلُ الْکِتابِ .



(58) (سورة المجادلة مدنیة، و هی اثنتان و عشرون آیة) (22)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها وَ تَشْتَکِی إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ یَسْمَعُ تَحاوُرَکُما إِنَّ اللَّهَ سَمِیعٌ بَصِیرٌ (1) الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْکُمْ مِنْ نِسائِهِمْ ما هُنَّ أُمَّهاتِهِمْ إِنْ أُمَّهاتُهُمْ إِلاَّ اللاَّئِی وَلَدْنَهُمْ وَ إِنَّهُمْ لَیَقُولُونَ مُنْکَراً مِنَ الْقَوْلِ وَ زُوراً وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ (2) وَ الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا ذلِکُمْ تُوعَظُونَ بِهِ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (3) فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ شَهْرَیْنِ مُتَتابِعَیْنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا فَمَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ فَإِطْعامُ سِتِّینَ مِسْکِیناً ذلِکَ لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ (4)
إِنَّ الَّذِینَ یُحَادُّونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ کُبِتُوا کَما کُبِتَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ وَ قَدْ أَنْزَلْنا آیاتٍ بَیِّناتٍ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ مُهِینٌ (5) یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا أَحْصاهُ اللَّهُ وَ نَسُوهُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (6)
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بیان‌

تتعرض السورة لمعان متنوعة من حکم و أدب و صفة فشطر منها فی حکم الظهار و النجوی و أدب الجلوس فی المجالس و شطر منها یصف حال الذین یحادون الله و رسوله، و الذین یوادون أعداء الدین و یصف الذین یتحرزون من موادتهم من المؤمنین و یعدهم وعدا جمیلا فی الدنیا و الآخرة.
و السورة مدنیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها وَ تَشْتَکِی إِلَی اللَّهِ وَ اللَّهُ یَسْمَعُ تَحاوُرَکُما» إلخ، قال فی المجمع،: الاشتکاء إظهار ما بالإنسان من مکروه، و الشکایة إظهار ما یصنعه به غیره من المکروه. قال: و التحاور التراجع و هی المحاورة یقال:
حاوره محاورة أی راجعه الکلام و تحاورا. انتهی.
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الآیات الأربع أو الست نزلت فی الظهار و کان من أقسام الطلاق عند العرب الجاهلی کان الرجل یقول لامرأته: أنت منی کظهر أمی فتنفصل عنه و تحرم علیه مؤبدة و قد ظاهر بعض الأنصار من امرأته ثم ندم علیه فجاءت امرأته إلی رسول الله ص تسائله فیه لعلها تجد طریقا إلی رجوعه إلیها و تجادله (ص) فی ذلک و تشتکی إلی الله فنزلت الآیات.
و المراد بالسمع فی قوله: «قَدْ سَمِعَ اللَّهُ استجابة الدعوة و قضاء الحاجة من باب الکنایة و هو شائع و الدلیل علیه قوله: «تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها وَ تَشْتَکِی إِلَی اللَّهِ الظاهر فی أنها کانت تتوخی طریقا إلی أن لا تنفصل عن زوجها، و أما قوله: «وَ اللَّهُ یَسْمَعُ تَحاوُرَکُما» فالسمع فیه بمعناه المعروف.
و المعنی: قد استجاب الله للمرأة التی تجادلک فی زوجها- و قد ظاهر منها- و تشتکی غمها و ما حل بها من سوء الحال إلی الله و الله یسمع تراجعکما فی الکلام أن الله سمیع للأصوات بصیر بالمبصرات.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْکُمْ مِنْ نِسائِهِمْ ما هُنَّ أُمَّهاتِهِمْ إِنْ أُمَّهاتُهُمْ إِلَّا اللَّائِی وَلَدْنَهُمْ إلخ، نفی لحکم الظهار المعروف عندهم و إلغاء لتأثیره بالطلاق و التحریم الأبدی بنفی أمومة الزوجة للزوج بالظهار فإن سنة الجاهلیة تلحق الزوجة بالأم بسبب الظهار فتحرم علی زوجها حرمة الأم علی ولدها حرمة مؤبدة.
فقوله: «ما هُنَّ أُمَّهاتِهِمْ أی بحسب اعتبار الشرع بأن یلحقن شرعا بهن بسبب الظهار فیحرمن علیهم أبدا ثم أکده بقوله: «إِنْ أُمَّهاتُهُمْ إِلَّا اللَّائِی وَلَدْنَهُمْ أی لیس أمهات أزواجهن إلا النساء اللاتی ولدنهم.
ثم أکد ذلک ثانیا بقوله: «وَ إِنَّهُمْ لَیَقُولُونَ مُنْکَراً مِنَ الْقَوْلِ وَ زُوراً» بما فیه من سیاق التأکید أی و إن هؤلاء الأزواج المظاهرین لیقولون بالظهار منکرا من القول ینکره الشرع حیث لم یعتبره و لم یسنه، و کذبا باعتبار أنه لا یوافق الشرع کما لا یطابق الخارج الواقع فی الکون فأفادت الآیة أن الظهار لا یفید طلاقا و هذا لا ینافی وجوب الکفارة علیه لو أراد المواقعة بعد الظهار فالزوجیة علی حالها و إن حرمت المواقعة قبل الکفارة.
و قوله: «وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ» لا یخلو من دلالة علی کونه ذنبا مغفورا لکن ذکر الکفارة فی الآیة التالیة مع تذییلها بقوله: «وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ ربما دل علی أن المغفرة مشروطة بالکفارة.
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا» إلخ، الکلام فی معنی الشرط و لذلک دخلت الفاء فی الخبر لأنه فی معنی الجزاء و المحصل: أن الذین ظاهروا منهن ثم أرادوا العود لما قالوا فعلیهم تحریر رقبة.
و فی قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا» دلالة علی أن الحکم فی الآیة لمن ظاهر ثم أراد الرجوع إلی ما کان علیه قبل الظهار و هو قرینة علی أن المراد بقوله: «یَعُودُونَ لِما قالُوا» إرادة العود إلی نقض ما أبرموه بالظهار.
و المعنی: و الذین یظاهرون من نسائهم ثم یریدون أن یعودوا إلی ما تکلموا به من کلمة الظهار فینقضوها بالمواقعة فعلیهم تحریر رقبة من قبل أن یتماسا.
و قیل: المراد بعودهم لما قالوا ندمهم علی الظهار، و فیه أن الندم علیه یصلح أن یکون محصل المعنی لا أن یکون معنی الکلمة «یَعُودُونَ لِما قالُوا».
و قیل: المراد بعودهم لما قالوا رجوعهم إلی ما تلفظوا به من کلمة الظهار بأن یتلفظوا بها ثانیا و فیه أن لازمه ترتب الکفارة دائما علی الظهار الثانی دون الأول و الآیة لا تفید ذلک و السنة إنما اعتبرت تحقق الظهار دون تعدده.
ثم ذیل الآیة بقوله: «ذلِکُمْ تُوعَظُونَ بِهِ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» إیذانا بأن ما أمر به من الکفارة توصیة منه بها عن خبره بعملهم ذاک، فالکفارة هی التی ترتفع بها ما لحقهم من تبعة العمل.
قوله تعالی: «فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ شَهْرَیْنِ مُتَتابِعَیْنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا» إلی آخر الآیة خصلة ثانیة من الکفارة مترتبة علی الخصلة الأولی لمن لا یتمکن منها و هی صیام شهرین متتابعین من قبل أن یتماسا، و قید ثانیا بقوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا» لدفع توهم اختصاص القید بالخصلة الأولی.
و قوله: «فَمَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ فَإِطْعامُ سِتِّینَ مِسْکِیناً» بیان للخصلة الثالثة فمن لم یطق صیام شهرین متتابعین فعلیه إطعام ستین مسکینا و تفصیل الکلام فی ذلک کله فی الفقه.
و قوله: «ذلِکَ لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ أی ما جعلناه من الحکم و افترضناه من الکفارة فأبقینا علقة الزوجیة و وضعنا الکفارة لمن أراد أن یرجع إلی المواقعة جزاء بما أتی بسنة من سنن الجاهلیة کل ذلک لتؤمنوا بالله و رسوله و ترفضوا أباطیل السنن.
و قوله: «وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ حد الشی‌ء ما ینتهی إلیه و لا
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یتعداه و أصله المنع، و المراد أن ما افترضناه من الخصال أو ما نضعها من الأحکام حدود الله فلا تتعدوها بالمخالفة و للکافرین بما حکمنا به فی الظهار أو بما شرعناه من الأحکام بالمخالفة و المحادة عذاب ألیم.
و الظاهر أن المراد بالکفر رد الحکم و الأخذ بالظهار بما أنه سنة مؤثرة مقبولة، و یؤیده قوله: «ذلِکَ لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ أی تذعنوا بأن حکم الله حق و أن رسوله صادق أمین فی تبلیغه، و قد أکده بقوله: «وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ إلخ، و یمکن أن یکون المراد بالکفر الکفر فی مقام العمل و هو العصیان.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُحَادُّونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ کُبِتُوا کَما کُبِتَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ إلخ، المحادة الممانعة و المخالفة، و الکبت الإذلال و الإخزاء.
و الآیة و التی تتلوها و إن أمکن أن تکونا استئنافا یبین أمر محادة الله و رسوله من حیث تبعتها و أثرها لکن ظاهر السیاق أن تکونا مسوقتین لتعلیل ذیل الآیة السابقة الذی معناه النهی عن محادة الله و رسوله، و المعنی: إنما أمرناکم بالإیمان بالله و رسوله و نهیناکم عن تعدی حدود الله و الکفر بها لأن الذین یحادون الله و رسوله بالمخالفة أذلوا و أخزوا کما أذل و أخزی الذین من قبلهم.
ثم أکده بقوله: «وَ قَدْ أَنْزَلْنا آیاتٍ بَیِّناتٍ وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ مُهِینٌ أی لا ریب فی کونها منا و فی أن رسولنا صادق أمین فی تبلیغها، و للکافرین بها الرادین لها عذاب مهین مخز.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا» ظرف لقوله: «وَ لِلْکافِرِینَ عَذابٌ أَلِیمٌ أی لهم ألیم العذاب فی یوم یبعثهم الله و هو یوم الحساب و الجزاء فیخبرهم بحقیقة جمیع ما عملوا فی الدنیا.
و قوله: «أَحْصاهُ اللَّهُ وَ نَسُوهُ الإحصاء الإحاطة بعدد الشی‌ء من غیر أن یفوت منه شی‌ء، قال الراغب: الإحصاء التحصیل بالعدد یقال: أحصیت کذا، و ذلک من لفظ الحصی، و استعمال ذلک فیه من حیث إنهم کانوا یعتمدونه فی العد کاعتمادنا فیه علی الأصابع. انتهی.
و قوله: «وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» تعلیل لقوله: «أَحْصاهُ اللَّهُ و قد مر تفسیر شهادة الله علی کل شی‌ء فی آخر سورة حم السجدة.
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(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن ماجة و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی عن عائشة قالت": تبارک الذی وسع سمعه کل شی‌ء- إنی لأسمع کلام خولة بنت ثعلبة و یخفی علی بعضه- و هی تشتکی زوجها إلی رسول الله ص و هی تقول: یا رسول الله أکل شبابی و نثرت له بطنی- حتی إذا کبر سنی و انقطع ولدی ظاهر منی- اللهم إنی أشکو إلیک- فما برحت حتی نزل جبرئیل بهذه الآیات «قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی زَوْجِها»- و هو أوس بن الصامت.
أقول: و الروایات من طرق أهل السنة فی هذا المعنی کثیرة جدا، و اختلفت فی اسم المرأة و اسم أبیها و اسم زوجها و اسم أبیه و الأعرف أن اسمها خولة بنت ثعلبة و اسم زوجها أوس بن الصامت الأنصاری و أورد القمی إجمال القصة فی روایة، و له روایة أخری ستوافیک.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ- ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا» فأما ما ذهب إلیه أئمة الهدی- من آل محمد (ع)- فهو أن المراد بالعود إرادة الوطء- و نقض القول الذی قاله- فإن الوطء لا یجوز له إلا بعد الکفارة، و لا یبطل حکم قوله الأول إلا بعد الکفارة.
و فی تفسیر القمی، حدثنا علی بن الحسین قال: حدثنا محمد بن أبی عبد الله عن الحسن بن محبوب عن أبی ولاد عن حمران عن أبی جعفر (ع) قال: إن امرأة من المسلمات أتت النبی ص- فقالت: یا رسول الله إن فلانا زوجی- و قد نثرت له بطنی و أعنته علی دنیاه و آخرته- لم تر منی مکروها أشکوه إلیک. قال: فیم تشکونیه؟ قالت: إنه قال: أنت علی حرام کظهر أمی- و قد أخرجنی من منزلی فانظر فی أمری. فقال لها رسول الله ص: ما أنزل الله تبارک و تعالی کتابا- أقضی فیه بینک و بین زوجک- و أنا أکره أن أکون من المتکلفین، فجعلت تبکی و تشتکی ما بها إلی الله عز و جل- و إلی رسول الله ص و انصرفت.
قال: فسمع الله تبارک و تعالی مجادلتها لرسول الله ص- فی زوجها و ما شکت إلیه، و أنزل الله فی ذلک قرآنا «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ، قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ فِی 
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زَوْجِها- إلی قوله وَ إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ».
قال: فبعث رسول الله ص إلی المرأة فأتته- فقال لها: جیئی بزوجک، فأتته فقال له: أ قلت لامرأتک هذه: أنت حرام علی کظهر أمی؟ فقال: قد قلت لها ذلک. فقال له رسول الله ص: قد أنزل الله تبارک و تعالی فیک و فی امرأتک قرآنا- و قرأ: «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ- قَدْ سَمِعَ اللَّهُ قَوْلَ الَّتِی تُجادِلُکَ إلی قوله- إِنَّ اللَّهَ لَعَفُوٌّ غَفُورٌ»، فضم إلیک امرأتک- فإنک قد قلت منکرا من القول و زورا، و قد عفا الله عنک و غفر لک و لا تعد.
قال: فانصرف الرجل و هو نادم علی ما قال لامرأته، و کره الله عز و جل ذلک للمؤمنین بعد و أنزل الله: «الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا» یعنی لما قال الرجل لامرأته: أنت علی کظهر أمی.
قال: فمن قالها بعد ما عفا الله و غفر للرجل الأول- فإن علیه «فَتَحْرِیرُ رَقَبَةٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا» یعنی مجامعتها «ذلِکُمْ تُوعَظُونَ بِهِ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ- فَمَنْ لَمْ یَجِدْ فَصِیامُ شَهْرَیْنِ مُتَتابِعَیْنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَتَمَاسَّا- فَمَنْ لَمْ یَسْتَطِعْ فَإِطْعامُ سِتِّینَ مِسْکِیناً» قال: فجعل الله عقوبة من ظاهر بعد النهی هذا. ثم قال: «ذلِکَ لِتُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ قال:
هذا حد الظهار.
الحدیث.
أقول: الآیة بما لها من السیاق و خاصة ما فی آخرها من ذکر العفو و المغفرة أقرب انطباقا علی ما سیق من القصة فی هذه الروایة، و لا بأس بها من حیث السند أیضا غیر أنها لا تلائم ظاهر ما فی الآیة من قوله: «الَّذِینَ یُظاهِرُونَ مِنْ نِسائِهِمْ ثُمَّ یَعُودُونَ لِما قالُوا».
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ ما یَکُونُ مِنْ نَجْوی ثَلاثَةٍ إِلاَّ هُوَ رابِعُهُمْ وَ لا خَمْسَةٍ إِلاَّ هُوَ سادِسُهُمْ وَ لا أَدْنی مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْثَرَ إِلاَّ هُوَ مَعَهُمْ أَیْنَ ما کانُوا ثُمَّ یُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (7) أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی ثُمَّ یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ وَ یَتَناجَوْنَ بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ وَ إِذا جاؤُکَ حَیَّوْکَ بِما لَمْ یُحَیِّکَ بِهِ اللَّهُ وَ یَقُولُونَ فِی أَنْفُسِهِمْ لَوْ لا یُعَذِّبُنَا اللَّهُ بِما نَقُولُ حَسْبُهُمْ جَهَنَّمُ یَصْلَوْنَها فَبِئْسَ الْمَصِیرُ (8) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا تَناجَیْتُمْ فَلا تَتَناجَوْا بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ وَ تَناجَوْا بِالْبِرِّ وَ التَّقْوی وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (9) إِنَّمَا النَّجْوی مِنَ الشَّیْطانِ لِیَحْزُنَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیْسَ بِضارِّهِمْ شَیْئاً إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (10) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قِیلَ لَکُمْ تَفَسَّحُوا فِی الْمَجالِسِ فَافْسَحُوا یَفْسَحِ اللَّهُ لَکُمْ وَ إِذا قِیلَ انْشُزُوا فَانْشُزُوا یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (11)
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ناجَیْتُمُ الرَّسُولَ فَقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقَةً ذلِکَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ أَطْهَرُ فَإِنْ لَمْ تَجِدُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (12) أَ أَشْفَقْتُمْ أَنْ تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقاتٍ فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ تابَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (13)
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(بیان)

آیات فی النجوی و بعض آداب المجالسة.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ الاستفهام إنکاری، و المراد بالرؤیة العلم الیقینی علی سبیل الاستعارة، و الجملة تقدمه یعلل بها ما یتلوها من کونه تعالی مع أهل النجوی مشارکا لهم فی نجواهم.
قوله تعالی: «ما یَکُونُ مِنْ نَجْوی ثَلاثَةٍ إِلَّا هُوَ رابِعُهُمْ وَ لا خَمْسَةٍ إِلَّا هُوَ سادِسُهُمْ إلی آخر الآیة النجوی مصدر بمعنی التناجی و هو المسارة، و ضمائر الإفراد لله سبحانه، و المراد بقوله: «رابِعُهُمْ و «سادِسُهُمْ جاعل الثلاثة أربعة و جاعل الخمسة ستة بمشارکته لهم فی العلم بما یتناجون فیه و معیته لهم فی الاطلاع علی ما یسارون فیه کما یشهد به ما احتف بالکلام من قوله فی أول الآیة: «أَ لَمْ تَرَ أَنَّ اللَّهَ یَعْلَمُ إلخ، و فی آخرها من قوله: «إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ .
و قوله: «وَ لا أَدْنی مِنْ ذلِکَ وَ لا أَکْثَرَ» أی و لا أقل مما ذکر من العدد و لا أکثر مما ذکر، و بهاتین الکلمتین یشمل الکلام عدد أهل النجوی أیا ما کان أما الأدنی من ذلک فالأدنی من الثلاثة الاثنان و الأدنی من الخمسة الأربعة، و أما الأکثر فالأکثر من خمسة الستة فما فوقها.
و من لطف سیاق الآیة ترتب ما أشیر إلیه من مراتب العدد: الثلاثة و الأربعة و الخمسة و الستة من غیر تکرار فلم یقل: من نجوی ثلاثة إلا هو رابعهم و لا أربعة إلا هو خامسهم و هکذا.
و قوله: «إِلَّا هُوَ مَعَهُمْ أَیْنَ ما کانُوا» المراد به المعیة من حیث العلم بما یتناجون به و المشارکة لهم فیه.
و بذلک یظهر أن المراد بکونه تعالی رابع الثلاثة المتناجین و سادس الخمسة المتناجین معیته لهم فی العلم و مشارکته لهم فی الاطلاع علی ما یسارون لا مماثلته لهم فی تتمیم العدد فإن کلا منهم شخص واحد جسمانی یکون بانضمامه إلی مثله عدد الاثنین و إلی مثلیه الثلاثة و الله سبحانه منزه عن الجسمیة بری‌ء من المادیة.
و ذلک أن مقتضی السیاق أن المستثنی من قوله: «ما یَکُونُ مِنْ نَجْوی إلخ، معنی 
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واحد و هو أن الله لا یخفی علیه نجوی فقوله: «إِلَّا هُوَ رابِعُهُمْ «إِلَّا هُوَ سادِسُهُمْ فی معنی قوله: «إِلَّا هُوَ مَعَهُمْ و هو المعیة العلمیة أی أنه یشارکهم فی العلم و یقارنهم فیه أو المعیة الوجودیة بمعنی أنه کلما فرض قوم یتناجون فالله سبحانه هناک سمیع علیم.
و فی قوله: «أَیْنَ ما کانُوا» تعمیم من حیث المکان إذ لما کانت معیته تعالی لهم من حیث العلم لا بالاقتران الجسمانی لم یتفاوت الحال و لم یختلف باختلاف الأمکنة بالقرب و البعد فالله سبحانه لا یخلو منه مکان و لیس فی مکان.
و بما تقدم یظهر أیضا أن- ما تفیده الآیة من معیته تعالی لأصحاب النجوی و کونه رابع الثلاثة منهم و سادس الخمسة منهم لا ینافی ما تقدم تفصیلا فی ذیل قوله تعالی: «لَقَدْ کَفَرَ الَّذِینَ قالُوا إِنَّ اللَّهَ ثالِثُ ثَلاثَةٍ»: المائدة: 73، من أن وحدته تعالی لیست وحدة عددیة بل وحدة أحدیة یستحیل معها فرض غیر معه یکون ثانیا له فالمراد بکونه معهم و رابعا للثلاثة منهم و سادسا للخمسة منهم أنه عالم بما یتناجون به و ظاهر مکشوف له ما یخفونه من غیرهم لا أن له وجودا محدودا یقبل العد یمکن أن یفرض له ثان و ثالث و هکذا.
و قوله: «ثُمَّ یُنَبِّئُهُمْ بِما عَمِلُوا یَوْمَ الْقِیامَةِ أی یخبرهم بحقیقة ما عملوا من عمل و منه نجواهم و مسارتهم.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ تعلیل لقوله: «ثُمَّ یُنَبِّئُهُمْ إلخ، و تأکید لما تقدم من علمه بما فی السماوات و ما فی الأرض، و کونه مع أصحاب النجوی.
و الآیة تصلح أن تکون توطئة و تمهیدا لمضمون الآیات التالیة و لا یخلو ذیلها من لحن شدید یرتبط بما فی الآیات التالیة من الذم و التهدید.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی ثُمَّ یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ إلی آخر الآیة سیاق الآیات یدل علی أن قوما من المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض من المؤمنین کانوا قد أشاعوا بینهم النجوی محادة للنبی ص و المؤمنین یتناجون بینهم بالإثم و العدوان و معصیة الرسول و لیؤذوا بذلک المؤمنین و یحزنون و کانوا یصرون علی ذلک من غیر أن ینتهوا بنهی فنزلت الآیات.
فقوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی ثُمَّ یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ ذم و توبیخ غیابی لهم، و قد خاطب النبی ص و لم یخاطبهم أنفسهم مبالغة فی تحقیر أمرهم و إبعادا لهم 
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عن شرف المخاطبة.
و المعنی: أ لم تنظر إلی الذین نهوا عن التناجی بینهم بما یغم المؤمنین و یحزنهم ثم یعودون إلی التناجی الذی نهوا عنه عود بعد عودة، و فی التعبیر بقوله: «یَعُودُونَ دلالة علی الاستمرار، و فی العدول عن ضمیر النجوی إلی الموصول و الصلة حیث قیل: «یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ و لم یقل یعودون إلیها دلالة علی سبب الذم و التوبیخ و مساءة العود لأنها أمر منهی عنه.
و قوله: «یَتَناجَوْنَ بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ المقابلة بین الأمور الثلاثة:
الإثم و العدوان و معصیة الرسول تفید أن المراد بالإثم هو العمل الذی له أثر سیئ لا یتعدی نفس عامله کشرب الخمر و المیسر و ترک الصلاة مما یتعلق من المعاصی بحقوق الله، و العدوان هو العمل الذی فیه تجاوز إلی الغیر مما یتضرر به الناس و یتأذون مما یتعلق من المعاصی بحقوق الناس، و القسمان أعنی الإثم و العدوان جمیعا من معصیة الله، و معصیة الرسول مخالفته فی الأمور التی هی جائزة فی نفسها لا أمر و لا نهی من الله فیها لکن الرسول أمر بها أو نهی عنها لمصلحة الأمة بما له ولایة أمورهم و النبی أولی بالمؤمنین من أنفسهم کما نهاهم عن النجوی و إن لم یشتمل علی معصیة.
کان ما تقدم من قوله: «الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی ثُمَّ یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ ذما و توبیخا لهم علی نفس نجواهم بما أنها منهی عنها مع الغض عن کونها بمعصیة أو غیرها:
و هذا الفصل أعنی قوله: «وَ یَتَناجَوْنَ بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ ذم و توبیخ لهم بما یشتمل علیه تناجیهم من المعصیة بأنواعها و هؤلاء القوم هم المنافقون و مرضی القلوب کانوا یکثرون من النجوی بینهم لیغتم بها المؤمنون و یحزنوا و یتأذوا.
و قیل: المنافقون و الیهود کان یناجی بعضهم بعضا لیحزنوا المؤمنین و یلقوا بینهم الوحشة و الفزع و یوهنوا عزمهم لکن فی شمول قوله: «الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی ثُمَّ یَعُودُونَ لِما نُهُوا عَنْهُ للیهود خفاء.
و قوله: «وَ إِذا جاؤُکَ حَیَّوْکَ بِما لَمْ یُحَیِّکَ بِهِ اللَّهُ فإن الله حیاة بالتسلیم و شرع له ذلک تحیة من عند الله مبارکة طیبة و هم کانوا یحیونه بغیره. قالوا: هؤلاء هم الیهود کانوا إذا أتوا النبی ص قالوا: السام علیک- و السام هو الموت- و هم یوهمون أنهم یقولون: السلام علیک، و لا یخلو من شی‌ء فإن الضمیر فی «جاؤُکَ و «حَیَّوْکَ للموصول 
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فی قوله: «الَّذِینَ نُهُوا عَنِ النَّجْوی و قد عرفت أن فی شموله للیهود خفاء.
و قوله: «وَ یَقُولُونَ فِی أَنْفُسِهِمْ لَوْ لا یُعَذِّبُنَا اللَّهُ بِما نَقُولُ معطوف علی «حَیَّوْکَ أو حال و ظاهره أن ذلک منهم من حدیث النفس مضمرین ذلک فی قلوبهم، و هو تحضیض بداعی الطعن و التهکم فیکون من المنافقین إنکارا لرسالة النبی ص علی طریق الکنایة و المعنی: أنهم یحیونک بما لم یحیک به الله و هم یحدثون أنفسهم بدلالة قولهم ذلک- و لو لا یعذبهم الله به- علی أنک لست برسول من الله و لو کنت رسوله لعذبهم بقولهم.
و قیل: المراد بقوله: «وَ یَقُولُونَ فِی أَنْفُسِهِمْ یقولون فیما بینهم بتحدیث بعض منهم لبعض و لا یخلو من بعد.
و قد رد الله علیهم احتجاجهم بقولهم: «لَوْ لا یُعَذِّبُنَا اللَّهُ بِما نَقُولُ بقوله: «حَسْبُهُمْ جَهَنَّمُ یَصْلَوْنَها فَبِئْسَ الْمَصِیرُ» أی إنهم مخطئون فی نفیهم العذاب فهم معذبون بما أعد لهم من العذاب و هو جهنم التی یدخلونها و یقاسون حرها و کفی بها عذابا لهم.
و کان المنافقین و من یلحق بهم لما لم ینتهوا بهذه المناهی و التشدیدات نزل قوله تعالی:
«لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ ثُمَّ لا یُجاوِرُونَکَ فِیها إِلَّا قَلِیلًا، مَلْعُونِینَ أَیْنَما ثُقِفُوا أُخِذُوا وَ قُتِّلُوا تَقْتِیلًا»: الآیات الأحزاب: 61.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا تَناجَیْتُمْ فَلا تَتَناجَوْا بِالْإِثْمِ وَ الْعُدْوانِ وَ مَعْصِیَةِ الرَّسُولِ إلخ، لا یخلو سیاق الآیات من دلالة علی أن الآیة نزلت فی رفع الخطر و قد خوطب فیها المؤمنون فأجیز لهم النجوی و اشترط علیهم أن لا یکون تناجیا بالإثم و العدوان و معصیة الرسول و أن یکون تناجیا بالبر و التقوی و البر و هو التوسع فی فعل الخیر یقابل العدوان، و التقوی مقابل الإثم ثم أکد الکلام بالأمر بمطلق التقوی بإنذارهم بالحشر بقوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ .
قوله تعالی: «إِنَّمَا النَّجْوی مِنَ الشَّیْطانِ لِیَحْزُنَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیْسَ بِضارِّهِمْ شَیْئاً إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ إلخ، المراد بالنجوی- علی ما یفیده السیاق- هو النجوی الدائرة فی تلک الأیام بین المنافقین و مرضی القلوب و هی من الشیطان فإنه الذی یزینها فی قلوبهم لیتوسل بها إلی حزنهم و یشوش قلوبهم لیوهمهم أنها فی نائبة حلت بهم و بلیة أصابتهم.
ثم طیب الله سبحانه قلوب المؤمنین بتذکیرهم أن الأمر إلی الله سبحانه و أن الشیطان 
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أو التناجی لا یضرهم شیئا إلا بإذن الله فلیتوکلوا علیه و لا یخافوا ضره و قد نص سبحانه فی قوله: «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ»: الطلاق: 3 إنه یکفی من توکل علیه، و استنهضهم علی التوکل بأنه من لوازم إیمان المؤمن فإن یکونوا مؤمنین فلیتوکلوا علیه فهو یکفیهم.
و هذا معنی قوله: «وَ لَیْسَ بِضارِّهِمْ شَیْئاً إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ .
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا قِیلَ لَکُمْ تَفَسَّحُوا فِی الْمَجالِسِ فَافْسَحُوا یَفْسَحِ اللَّهُ لَکُمْ إلخ، التفسح الاتساع و کذا الفسح، و المجالس جمع مجلس اسم مکان، و الاتساع فی المجلس أن یتسع الجالس لیسع المکان غیره و فسح الله له أن یوسع له فی الجنة.
و الآیة تتضمن أدبا من آداب المعاشرة، و یستفاد من سیاقها أنهم کانوا یحضرون مجلس النبی ص فیجلسون رکاما لا یدع لغیرهم من الواردین مکانا یجلس فیه فأدبوا بقوله:
«إِذا قِیلَ لَکُمْ تَفَسَّحُوا» إلخ، و الحکم عام و إن کان مورد النزول مجلس النبی ص.
و المعنی: یا أیها الذین آمنوا إذا قیل لکم توسعوا فی المجالس لیسع المکان معکم غیرکم فتوسعوا وسع الله لکم فی الجنة.
و قوله: «وَ إِذا قِیلَ انْشُزُوا فَانْشُزُوا» یتضمن أدبا آخر، و النشوز- کما قیل- الارتفاع عن الشی‌ء بالذهاب عنه، و النشوز عن المجلس أن یقوم الإنسان عن مجلسه لیجلس فیه غیره إعظاما له و تواضعا لفضله.
و المعنی: و إذا قیل لکم قوموا لیجلس مکانکم من هو أفضل منکم فی علم أو تقوی فقوموا.
و قوله: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ لا ریب فی أن لازم رفعه تعالی درجة عبد من عباده مزید قربه منه تعالی، و هذا قرینة عقلیة علی أن المراد بهؤلاء الذین أوتوا العلم العلماء من المؤمنین فتدل الآیة علی انقسام المؤمنین إلی طائفتین:
مؤمن و مؤمن عالم، و المؤمن العالم أفضل و قد قال تعالی: «هَلْ یَسْتَوِی الَّذِینَ یَعْلَمُونَ وَ الَّذِینَ لا یَعْلَمُونَ»: الزمر: 9.
و یتبین بذلک أن ما ذکر من رفع الدرجات فی الآیة مخصوص بالذین أوتوا العلم و یبقی لسائر المؤمنین من الرفع الرفع درجة واحدة و یکون التقدیر یرفع الله الذین آمنوا منکم درجة و یرفع الذین أوتوا العلم منکم درجات.
و فی الآیة من تعظیم أمر العلماء و رفع قدرهم ما لا یخفی. و أکد الحکم بتذییل الآیة
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بقوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ».
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ناجَیْتُمُ الرَّسُولَ فَقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقَةً» إلخ، أی إذا أردتم أن تناجوا الرسول فتصدقوا قبلها.
و قوله: «ذلِکَ خَیْرٌ لَکُمْ وَ أَطْهَرُ» تعلیل للتشریع نظیر قوله: «وَ أَنْ تَصُومُوا خَیْرٌ لَکُمْ»: البقرة: 184، و لا شک أن المراد بکونها خیرا لهم و أطهر أنها خیر لنفوسهم و أطهر لقلوبهم و لعل الوجه فی ذلک أن الأغنیاء منهم کانوا یکثرون من مناجاة النبی ص یظهرون بذلک نوعا من التقرب إلیه و الاختصاص به و کان الفقراء منهم یحزنون بذلک و ینکسر قلوبهم فأمروا أن یتصدقوا بین یدی نجواهم علی فقرائهم بما فیها من ارتباط النفوس و إثارة الرحمة و الشفقة و المودة و صلة القلوب بزوال الغیظ و الحنق.
و فی قوله: «ذلِکَ التفات إلی خطاب النبی ص بین خطابین للمؤمنین و فیه تجلیل لطیف له (ص) حیث إن حکم الصدقة مرتبط بنجواه (ص) و الالتفات إلیه فیما یرجع إلیه من الکلام مزید عنایة به.
و قوله: «فَإِنْ لَمْ تَجِدُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ أی فإن لم تجدوا شیئا تتصدقون به فلا یجب علیکم تقدیمها و قد رخص الله لکم فی نجواه و عفا عنکم إنه غفور رحیم فقوله:
«فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ من وضع السبب موضع المسبب.
و فیه دلالة علی رفع الوجوب عن المعدمین کما أنه قرینة علی إرادة الوجوب فی قوله:
«فَقَدِّمُوا» إلخ، و وجوبه علی الموسرین.
قوله تعالی: «أَ أَشْفَقْتُمْ أَنْ تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقاتٍ إلخ، الآیة ناسخة لحکم الصدقة المذکور فی الآیة السابقة، و فیه عتاب شدید لصحابة النبی ص و المؤمنین حیث إنهم ترکوا مناجاته (ص) خوفا من بذل المال بالصدقة فلم یناجه أحد منهم إلا علی (ع) فإنه ناجاه عشر نجوات کلما ناجاه قدم بین یدی نجواه صدقة ثم نزلت الآیة و نسخت الحکم.
و الإشفاق الخشیة، و قوله: «أَنْ تُقَدِّمُوا» إلخ، مفعوله و المعنی: أ خشیتم التصدق و بذل المال للنجوی، و احتمل أن یکون المفعول محذوفا و التقدیر أ خشیتم الفقر لأجل بذل المال.
قال بعضهم: جمع الصدقات لما أن الخوف لم یکن فی الحقیقة من تقدیم صدقة واحدة
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لأنه لیس مظنة الفقر بل من استمرار الأمر و تقدیم صدقات.
و قوله: «فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ تابَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ» إلخ، أی فإذ لم تفعلوا ما کلفتم به و رجع الله إلیکم العفو و المغفرة فأثبتوا علی امتثال سائر التکالیف من إقامة الصلاة و إیتاء الزکاة.
ففی قوله: «وَ تابَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ دلالة علی کون ذلک منهم ذنبا و معصیة غیر أنه تعالی غفر لهم ذلک.
و فی کون قوله: «فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ» إلخ، متفرعا علی قوله: «فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا» إلخ، دلالة علی نسخ حکم الصدقة قبل النجوی.
و فی قوله: «وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ تعمیم لحکم الطاعة لسائر التکالیف بإیجاب الطاعة المطلقة، و فی قوله: «وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ نوع تشدید یتأکد به حکم وجوب طاعة الله و رسوله.



(بحث روائی)

فی المجمع،": و قرأ حمزة و رویس عن یعقوب «ینتجون» و الباقون «یَتَناجَوْنَ و یشهد لقراءة حمزة
قول النبی ص فی علی (ع)- لما قال له بعض أصحابه: أ تناجیه دوننا؟
ما أنا انتجیته بل الله انتجاه.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و عبد بن حمید و البزار و ابن المنذر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان بسند جید عن ابن عمر": أن الیهود کانوا یقولون لرسول الله ص:
سام علیک یریدون بذلک شتمه- ثم یقولون فی أنفسهم: «لَوْ لا یُعَذِّبُنَا اللَّهُ بِما نَقُولُ فنزلت هذه الآیة «وَ إِذا جاؤُکَ حَیَّوْکَ بِما لَمْ یُحَیِّکَ بِهِ اللَّهُ .
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن ابن عباس": فی هذه الآیة قال:
کان المنافقون یقولون لرسول الله ص: سام علیک فنزلت.
أقول: و هذه الروایة أقرب إلی التصدیق من سابقتها لما تقدم فی تفسیر الآیة، و فی روایة القمی فی تفسیره أنهم کانوا یحیونه بقولهم: أنعم صباحا و أنعم مساء، و هو تحیة أهل الجاهلیة.
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و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ- وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ :
و قد ورد أیضا فی الحدیث أنه (ص) قال: فضل العالم علی الشهید درجة، و فضل الشهید علی العابد درجة، و فضل النبی علی العالم درجة، و فضل القرآن علی سائر الکلام- کفضل الله علی سائر خلقه، و فضل العالم علی سائر الناس کفضلی علی أدناهم: رواه جابر بن عبد الله 
أقول: و ذیل الروایة لا یخلو من شی‌ء فإن ظاهر رجوع الضمیر فی «أدناهم» إلی الناس اعتبار مراتب فی الناس فمنهم الأعلی و منهم المتوسط، و إذا کان فضل العالم علی سائر الناس و فیهم الأعلی رتبة کفضل النبی علی أدنی الناس کان العالم أفضل من النبی و هو کما تری.
اللهم إلا أن یکون أدنی بمعنی الأقرب و المراد بأدناهم أقربهم من النبی و هو العالم کما یلوح من قوله: و فضل النبی علی العالم درجة، فیکون المفاد أن فضل العالم علی سائر الناس کفضلی علی أقربهم منی و هو العالم.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن راهویه و ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و الحاکم و صححه عن علی قال: إن فی کتاب الله لآیة ما عمل بها أحد قبلی- و لا یعمل بها بعدی- آیة النجوی «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا ناجَیْتُمُ الرَّسُولَ- فَقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقَةً» کان عندی دینار فبعته بعشرة دراهم- فکنت کلما ناجیت النبی ص- قدمت بین یدی نجوای درهما- ثم نسخت فلم یعمل بها أحد- فنزلت «أَ أَشْفَقْتُمْ أَنْ تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقاتٍ الآیة.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) قال: سألته عن قول الله عز و جل: «إِذا ناجَیْتُمُ الرَّسُولَ- فَقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقَةً» قال: قدم علی بن أبی طالب (ع) بین یدی نجواه صدقة- ثم نسخها بقوله: «أَ أَشْفَقْتُمْ أَنْ تُقَدِّمُوا بَیْنَ یَدَیْ نَجْواکُمْ صَدَقاتٍ .
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر من طرق الفریقین.
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ تَوَلَّوْا قَوْماً غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ ما هُمْ مِنْکُمْ وَ لا مِنْهُمْ وَ یَحْلِفُونَ عَلَی الْکَذِبِ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ (14) أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً إِنَّهُمْ ساءَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (15) اتَّخَذُوا أَیْمانَهُمْ جُنَّةً فَصَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ فَلَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ (16) لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ (17) یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ أَلا إِنَّهُمْ هُمُ الْکاذِبُونَ (18)
اسْتَحْوَذَ عَلَیْهِمُ الشَّیْطانُ فَأَنْساهُمْ ذِکْرَ اللَّهِ أُولئِکَ حِزْبُ الشَّیْطانِ أَلا إِنَّ حِزْبَ الشَّیْطانِ هُمُ الْخاسِرُونَ (19) إِنَّ الَّذِینَ یُحَادُّونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أُولئِکَ فِی الْأَذَلِّینَ (20) کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی إِنَّ اللَّهَ قَوِیٌّ عَزِیزٌ (21) لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ وَ یُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ أُولئِکَ حِزْبُ اللَّهِ أَلا إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (22)
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(بیان)

تذکر الآیات قوما من المنافقین یتولون الیهود و یوادونهم و هم یحادون الله و رسوله و تذمهم علی ذلک و تهددهم بالعذاب و الشقوة تهدیدا شدیدا، و تقطع بالآخرة أن الإیمان 
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بالله و الیوم الآخر یمنع عن موادة من یحاد الله و رسوله کائنا من کان، و تمدح المؤمنین المتبرئین من أعداء الله و تعدهم إیمانا مستقرا و روحا من الله و جنة و رضوانا.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ تَوَلَّوْا قَوْماً غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ إلخ، القوم المغضوب علیهم هم الیهود، قال تعالی: «مَنْ لَعَنَهُ اللَّهُ وَ غَضِبَ عَلَیْهِ وَ جَعَلَ مِنْهُمُ الْقِرَدَةَ وَ الْخَنازِیرَ وَ عَبَدَ الطَّاغُوتَ»: المائدة: 60.
و قوله: «ما هُمْ مِنْکُمْ وَ لا مِنْهُمْ ضمیر «عَلَیْهِمْ للمنافقین و ضمیر «مِنْهُمْ للیهود، و المعنی: أن هؤلاء المنافقین لتذبذبهم بین الکفر و الإیمان لیسوا منکم و لا من الیهود، قال تعالی: «مُذَبْذَبِینَ بَیْنَ ذلِکَ لا إِلی هؤُلاءِ وَ لا إِلی هؤُلاءِ»: النساء: 143.
و هذه صفتهم بحسب ظاهر حالهم و أما بحسب الحقیقة فهم ملحقون بمن تولوهم، قال تعالی: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ مِنْکُمْ فَإِنَّهُ مِنْهُمْ»: المائدة: 51، فلا منافاة بین قوله: «ما هُمْ مِنْکُمْ وَ لا مِنْهُمْ و قوله: «فَإِنَّهُ مِنْهُمْ .
و احتمل بعضهم أن ضمیر «عَلَیْهِمْ للقوم و هم الیهود و ضمیر «مِنْهُمْ للموصول و هم المنافقون، و المعنی: تولوا الیهود الذین لیسوا منکم و أنتم مؤمنون و لا من هؤلاء المنافقین أنفسهم بل أجنبیون برآء من الطائفتین، و فیه نوع من الذم، و هو بعید.
و قوله: «وَ یَحْلِفُونَ عَلَی الْکَذِبِ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ أی یحلفون لکم علی الکذب أنهم منکم مؤمنون أمثالکم و هم یعلمون أنهم کاذبون فی حلفهم.
قوله تعالی: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً إِنَّهُمْ ساءَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ الإعداد التهیئة، و قوله: «إِنَّهُمْ ساءَ» إلخ، تعلیل للإعداد، و فی قوله: «کانُوا یَعْمَلُونَ دلالة علی أنهم کانوا مستمرین فی عملهم مداومین علیه.
و المعنی: هیأ الله لهم عذابا شدیدا لاستمرارهم علی عملهم السیئ.
قوله تعالی: «اتَّخَذُوا أَیْمانَهُمْ جُنَّةً فَصَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ فَلَهُمْ عَذابٌ مُهِینٌ الأیمان جمع یمین و هو الحلف، و الجنة السترة التی یتقی بها الشر کالترس، و المهین اسم فاعل من الإهانة بمعنی الإذلال و الإخزاء.
و المعنی: اتخذوا أیمانهم سترة یدفعون بها عن نفوسهم التهمة و الظنة کلما ظهر منهم أمر یریب المؤمنین فصرفوا أنفسهم و غیرهم عن سبیل الله و هو الإسلام فلهم- لأجل ذلک-
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عذاب مذل مخز.
قوله تعالی: «لَنْ تُغْنِیَ عَنْهُمْ أَمْوالُهُمْ وَ لا أَوْلادُهُمْ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ أی إن الذی دعاهم إلی ما هم علیه متاع الحیاة الدنیا الذی هو الأموال و الأولاد لکنهم فی حاجة إلی التخلص من عذاب خالد لا یقضیها لهم إلا الله سبحانه فهم فی فقر إلیه لا یغنیهم عنه أموالهم و لا أولادهم شیئا فلیؤمنوا به و لیعبدوه.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ» إلخ، ظرف لما تقدم من قوله: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً» أو لقوله: «أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ» و قوله: «فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ أی یحلفون لله یوم البعث کما یحلفون لکم فی الدنیا.
و قد قدمنا فی تفسیر قوله تعالی: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ»: الأنعام: 23 أن حلفهم علی الکذب یوم القیامة مع ظهور حقائق الأمور یومئذ من ظهور ملکاتهم هناک لرسوخها فی نفوسهم فی الدنیا فقد اعتادوا فیها علی إظهار الباطل علی الحق بالأیمان الکاذبة و کما یعیشون یموتون و کما یموتون یبعثون.
و من هذا القبیل سؤالهم الرد إلی الدنیا یومئذ، و الخروج من النار و خصامهم فی النار و غیر ذلک مما یقصه القرآن الکریم، و هم یشاهدون مشاهدة عیان أن لا سبیل إلی شی‌ء من ذلک و الیوم یوم جزاء لا یوم عمل.
و أما قوله: «وَ یَحْسَبُونَ أَنَّهُمْ عَلی شَیْ‌ءٍ» أی مستقرون علی شی‌ء یصلح أن یستقر علیه و یتمکن فیه فیمکنهم الستر علی الحق و المنع عن ظهور کذبهم بمثل الإنکار و الحلف الکاذب.
فیمکن أن یکون قیدا لقوله: «کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ فیکون إشارة إلی وصفهم فی الدنیا و أنهم یحسبون أن حلفهم لکم ینفعهم و یرضیکم، و یکون قوله: «أَلا إِنَّهُمْ هُمُ الْکاذِبُونَ قضاء منه تعالی فی حقهم بأنهم کاذبون فلا یصغی إلی ما یهذون به و لا یعتنی بما یحلفون به.
و یمکن أن یکون قیدا لقوله: «فَیَحْلِفُونَ لَهُ فیکون من قبیل ظهور الملکات یومئذ کما تقدم فی معنی حلفهم آنفا، و یکون قوله: «أَلا إِنَّهُمْ هُمُ الْکاذِبُونَ حکما منه تعالی بکذبهم یوم القیامة أو مطلقا.
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قوله تعالی: «اسْتَحْوَذَ عَلَیْهِمُ الشَّیْطانُ فَأَنْساهُمْ ذِکْرَ اللَّهِ أُولئِکَ حِزْبُ الشَّیْطانِ أَلا إِنَّ حِزْبَ الشَّیْطانِ هُمُ الْخاسِرُونَ الاستحواذ الاستیلاء و الغلبة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُحَادُّونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أُولئِکَ فِی الْأَذَلِّینَ تعلیل لکونهم هم الخاسرین أی إنما کانوا خاسرین لأنهم یحادون الله و رسوله بالمخالفة و المعاندة و المحادون لله و رسوله فی جملة الأذلین من خلق الله تعالی.
قیل: إنما کانوا فی الأذلین لأن ذلة أحد المتخاصمین علی مقدار عزة الآخر و إذ کانت العزة لله جمیعا فلا یبقی لمن حاده إلا الذلة محضا.
قوله تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی إِنَّ اللَّهَ قَوِیٌّ عَزِیزٌ» الکتابة هی القضاء منه تعالی.
و ظاهر إطلاق الغلبة شمولها للغلبة من حیث الحجة و من حیث التأیید الغیبی و من حیث طبیعة الإیمان بالله و رسوله.
أما من حیث الحجة فإن الإنسان مفطور علی صلاحیة إدراک الحق و الخضوع له فلو بین له الحق من السبیل التی یألفها لم یلبث دون أن یعقله و إذا عقله اعترفت له فطرته و خضعت له طویته و إن لم یخضع له عملا اتباعا لهوی أو أی مانع یمنعه عن ذلک.
و أما الغلبة من حیث التأیید الغیبی و القضاء للحق علی الباطل فیکفی فیها أنواع العذاب التی أنزلها الله تعالی علی مکذبی الأمم الماضین کقوم نوح و هود و صالح و لوط و شعیب و علی آل فرعون و غیرهم ممن یشیر تعالی إلیهم بقوله: «ثُمَّ أَرْسَلْنا رُسُلَنا تَتْرا کُلَّ ما جاءَ أُمَّةً رَسُولُها کَذَّبُوهُ فَأَتْبَعْنا بَعْضَهُمْ بَعْضاً وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ فَبُعْداً لِقَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ»: المؤمنون: 44، و علی ذلک جرت السنة الإلهیة و قد أجمل ذکرها فی قوله: «وَ لِکُلِّ أُمَّةٍ رَسُولٌ فَإِذا جاءَ رَسُولُهُمْ قُضِیَ بَیْنَهُمْ بِالْقِسْطِ وَ هُمْ لا یُظْلَمُونَ یونس: 47.
و أما الغلبة من حیث طبیعة الإیمان بالله و رسوله فإن إیمان المؤمن یدعوه إلی الدفاع و الذب عن الحق و المقاومة تجاه الباطل مطلقا و هو یری أنه إن قتل فاز و إن قتل فاز فثباته علی الدفاع غیر مقید بقید و لا محدود بحد و هذا بخلاف من یدافع لا عن الحق بما هو حق بل عن شی‌ء من المقاصد الدنیویة فإنه إنما یدافع لأجل نفسه فلو شاهد نفسه مشرفة علی هلکة أو راکبة مخاطرة تولی منهزما فهو إنما یدافع علی شرط و إلی حد و هو سلامة النفس و عدم الإشراف علی الهلکة و من الضروری أن العزیمة المطلقة تغلب العزیمة المقیدة
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بقید المحدودة بحد و من الشاهد علیه غزوات رسول الله ص بما أدت إلیه من الفتح و الظفر فی عین أنها کانت سجالا لکن لم تنته إلا إلی تقدم المسلمین و غلبتهم.
و لم تقف الفتوحات الإسلامیة و لا تفرقت جموع المسلمین أیادی سبإ إلا بفساد نیاتهم و تبدیل سیرة التقوی و الإخلاص لله و بسط الدین الحق من بسط السلطة و توسعة المملکة «ذلِکَ بِأَنَّ اللَّهَ لَمْ یَکُ مُغَیِّراً نِعْمَةً أَنْعَمَها عَلی قَوْمٍ حَتَّی یُغَیِّرُوا ما بِأَنْفُسِهِمْ «1» و قد اشترط الله علیهم حین أکمل دینهم و أمنهم من عدوهم أن یخشوه إذ قال: «الْیَوْمَ یَئِسَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ دِینِکُمْ فَلا تَخْشَوْهُمْ وَ اخْشَوْنِ .
و یکفی فی تسجیل هذه الغلبة قوله تعالی فیما یخاطب المؤمنین: «وَ لا تَهِنُوا وَ لا تَحْزَنُوا وَ أَنْتُمُ الْأَعْلَوْنَ إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ»: آل عمران: 139.
قوله تعالی: «لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ یُوادُّونَ مَنْ حَادَّ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ أَوْ أَبْناءَهُمْ أَوْ إِخْوانَهُمْ أَوْ عَشِیرَتَهُمْ إلخ، نفی وجدان قوم علی هذه الصفة کنایة عن أن الإیمان الصادق بالله و الیوم الآخر لا یجامع موادة أهل المحادة و المعاندة من الکفار و لو قارن أی سبب من أسباب المودة کالأبوة و البنوة و الأخوة و سائر أقسام القرابة فبین الإیمان و موادة أهل المحادة تضاد لا یجتمعان لذلک.
و قد بان أن قوله: «وَ لَوْ کانُوا آباءَهُمْ إلخ، إشارة إلی أسباب المودة مطلقا و قد خصت مودة النسب بالذکر لکونه أقوی أسباب المودة من حیث ثباته و عدم تغیره.
و قوله: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ الإشارة إلی القوم بما ذکر لهم من الصفة، و الکتابة الإثبات بحیث لا یتغیر و لا یزول و الضمیر لله و فیه نص علی أنهم مؤمنون حقا.
و قوله: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ التأیید التقویة، و ضمیر الفاعل فی «أَیَّدَهُمْ لله تعالی و کذا ضمیر مِنْهُ و من ابتدائیة، و المعنی: و قواهم الله بروح من عنده تعالی، و قیل: الضمیر للإیمان، و المعنی: و قواهم الله بروح من جنس الإیمان یحیی بها قلوبهم، و لا بأس به.
و قیل: المراد بالروح جبرائیل، و قیل: القرآن، و قیل: المراد بها الحجة و البرهان، و هذه وجوه ضعیفة لا شاهد لها من جهة اللفظ.
______________________________
(1) الأنفال: 53.
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ثم الروح علی ما یتبادر من معناها- هی مبدأ الحیاة التی تترشح منها القدرة و الشعور فإبقاء قوله: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ علی ظاهره یفید أن للمؤمنین وراء الروح البشریة التی یشترک فیها المؤمن و الکافر روحا أخری تفیض علیهم حیاة أخری و تصاحبها قدرة و شعور جدیدان، و إلی ذلک یشیر قوله تعالی: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122، و قوله:
«مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً»: النحل: 97.
و ما فی الآیة من طیب الحیاة یلازم طیب أثرها و هو القدرة و الشعور المتفرع علیهما الأعمال الصالحة، و هما المعبر عنهما فی آیة الأنعام المذکورة آنفا بالنور و نظیرها قوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ آمِنُوا بِرَسُولِهِ یُؤْتِکُمْ کِفْلَیْنِ مِنْ رَحْمَتِهِ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ نُوراً تَمْشُونَ بِهِ»: الحدید: 28.
و هذه حیاة خاصة کریمة لها آثار خاصة ملازمة لسعادة الإنسان الأبدیة وراء الحیاة المشترکة بین المؤمن و الکافر التی لها آثار مشترکة فلها مبدأ خاص و هو روح الإیمان التی تذکرها الآیة وراء الروح المشترکة بین المؤمن و الکافر.
و علی هذا فلا موجب لما ذکروا أن المراد بالروح نور القلب و هو نور العلم الذی یحصل به الطمأنینة و أن تسمیته روحا مجاز مرسل لأنه سبب للحیاة الطیبة الأبدیة أو من الاستعارة لأنه فی ملازمته وجوه العلم الفائض علی القلب- و العلم حیاة القلب کما أن الجهل موته- یشبه الروح المفیض للحیاة. انتهی.
و قوله: «وَ یُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها» وعد جمیل و وصف لحیاتهم الآخرة الطیبة.
و قوله: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ استئناف یعلل قوله: «وَ یُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ إلخ، و رضا الله سبحانه عنهم رحمته لهم لإخلاصهم الإیمان له و رضاهم عنه و ابتهاجهم بما رزقهم من الحیاة الطیبة و الجنة.
و قوله: «أُولئِکَ حِزْبُ اللَّهِ أَلا إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ هُمُ الْمُفْلِحُونَ تشریف لهؤلاء المخلصین فی إیمانهم بأنهم حزبه تعالی کما أن أولئک المنافقین الموالین لأعداء الله حزب الشیطان و هؤلاء مفلحون کما أن أولئک خاسرون.
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و فی قوله: «أَلا إِنَّ حِزْبَ اللَّهِ وضع الظاهر موضع الضمیر لیجری الکلام مجری المثل السائر.



(بحث روائی)

فی المجمع،": فی قوله تعالی: «کَتَبَ اللَّهُ لَأَغْلِبَنَّ أَنَا وَ رُسُلِی روی أن المسلمین قالوا- لما رأوا ما یفتح الله علیهم من القری: لیفتحن الله علینا الروم و فارس- فقال المنافقون: أ تظنون أن فارس و الروم- کبعض القری التی غلبتم علیها؟ فأنزل الله هذه الآیة.
أقول: الظاهر أنه من قبیل تطبیق الآیة علی القصة و نظائره کثیرة، و لذا
ورد": فی قوله تعالی: «لا تَجِدُ قَوْماً یُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» إنه نزل فی أبی عبیدة بن الجراح قتل أباه یوم بدر
، و فی بعضها": أنه نزل فی أبی بکر سب النبی ص- فصکه أبو بکر صکة سقط علی الأرض فنزلت الآیة. و فی عبد الرحمن بن ثابت بن قیس بن الشماس- استأذن النبی ص أن یزور خاله من المشرکین فأذن له- فلما قدم قرأ علیه النبی ص- و من حوله من المسلمین الآیة.
و هذه روایات لا یلائمها ما فی الآیات من الاتصال الظاهر.
و فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و ابن أبی شیبة عن البراء بن عازب قال: قال رسول الله ص: أوثق عری الإیمان الحب فی الله و البغض فی الله.
و فی الکافی، بإسناده إلی أبان بن تغلب عن أبی عبد الله (ع) قال: ما من مؤمن إلا و لقلبه أذنان فی جوفه: أذن ینفث فیها الوسواس الخناس- و أذن ینفث فیها الملک- فیؤید الله المؤمن بالملک- فذلک قوله: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ .
أقول: لیس معناه تفسیر الروح بالملک بل الملک یصاحب الروح و یعمل به، قال تعالی:
«یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2.
و فیه، بإسناده إلی ابن بکیر قال: قلت لأبی جعفر (ع): فی قول رسول الله ص- إذا زنا الرجل فارقه روح الإیمان. قال: هو قوله: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ ذلک الذی یفارقه.
و فیه، بإسناده إلی محمد بن سنان عن أبی خدیجة قال: دخلت علی أبی الحسن (ع) فقال لی: إن الله تبارک و تعالی أید المؤمن بروح- تحضره فی کل وقت یحسن فیه و یتقی-
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و تغیب عنه فی کل وقت یذنب فیه و یعتدی- فهی معه تهتز سرورا عند إحسانه- و تسیخ فی الثری عند إساءته، فتعاهدوا عباد الله نعمه بإصلاحکم أنفسکم- تزدادوا یقینا و تربحوا نفیسا ثمینا، رحم الله امرءا هم بخیر فعمله أو هم بشر فارتدع عنه. ثم قال: نحن نؤید الروح بالطاعة لله و العمل له.
أقول: قد تبین مما تقدم فی ذیل الآیة أن هذه الروح من مراتب الروح الإنسانی ینالها المؤمن عند ما یستکمل الإیمان فلیست مفارقة له کما أن الروح النباتیة و الحیوانیة و الإنسانیة المشترکة بین المؤمن و الکافر من مراتب روحه غیر مفارقة له غیر أنها تبتدئ هیئة حسنة فی النفس ربما زالت لعروض هیئة سیئة تضادها ثم ترجع إذا زالت الموانع المضادة حتی إذا استقرت و رسخت و تصورت النفس بها ثبتت و لم تتغیر.
و بذلک یظهر أن المراد بقوله (ع): بروح تحضره، و قوله: فهی معه، حضور صورتها حضور الهیأة العارضة القابلة للزوال، و بقوله: تسیخ فی الثری زوال الهیأة علی طریق الاستعارة، و کذا قوله (ص) فی الروایة السابقة: فارقه روح الإیمان‌



(59) (سورة الحشر مدنیة و هی أربع و عشرون آیة) (24)





[سورة الحشر (59): الآیات 1 الی 10]





اشارة
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بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (1) هُوَ الَّذِی أَخْرَجَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مِنْ دِیارِهِمْ لِأَوَّلِ الْحَشْرِ ما ظَنَنْتُمْ أَنْ یَخْرُجُوا وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ مانِعَتُهُمْ حُصُونُهُمْ مِنَ اللَّهِ فَأَتاهُمُ اللَّهُ مِنْ حَیْثُ لَمْ یَحْتَسِبُوا وَ قَذَفَ فِی قُلُوبِهِمُ الرُّعْبَ یُخْرِبُونَ بُیُوتَهُمْ بِأَیْدِیهِمْ وَ أَیْدِی الْمُؤْمِنِینَ فَاعْتَبِرُوا یا أُولِی الْأَبْصارِ (2) وَ لَوْ لا أَنْ کَتَبَ اللَّهُ عَلَیْهِمُ الْجَلاءَ لَعَذَّبَهُمْ فِی الدُّنْیا وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابُ النَّارِ (3) ذلِکَ بِأَنَّهُمْ شَاقُّوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ مَنْ یُشَاقِّ اللَّهَ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (4)
ما قَطَعْتُمْ مِنْ لِینَةٍ أَوْ تَرَکْتُمُوها قائِمَةً عَلی أُصُولِها فَبِإِذْنِ اللَّهِ وَ لِیُخْزِیَ الْفاسِقِینَ (5) وَ ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْهُمْ فَما أَوْجَفْتُمْ عَلَیْهِ مِنْ خَیْلٍ وَ لا رِکابٍ وَ لکِنَّ اللَّهَ یُسَلِّطُ رُسُلَهُ عَلی مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (6) ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْ أَهْلِ الْقُری فَلِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ کَیْ لا یَکُونَ دُولَةً بَیْنَ الْأَغْنِیاءِ مِنْکُمْ وَ ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ (7) لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أَمْوالِهِمْ یَبْتَغُونَ فَضْلاً مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً وَ یَنْصُرُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ (8) وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ وَ لا یَجِدُونَ فِی صُدُورِهِمْ حاجَةً مِمَّا أُوتُوا وَ یُؤْثِرُونَ عَلی أَنْفُسِهِمْ وَ لَوْ کانَ بِهِمْ خَصاصَةٌ وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (9)
وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ وَ لا تَجْعَلْ فِی قُلُوبِنا غِلاًّ لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا إِنَّکَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ (10)
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(بیان)

تشیر السورة إلی قصة إجلاء بنی النضیر من الیهود لما نقضوا العهد بینهم و بین المسلمین، و إلی وعد المنافقین لهم بالنصر و الملازمة ثم غدرهم و ما یلحق بذلک من حکم فیئهم.
و من غرر الآیات فیها الآیات السبع فی آخرها یأمر الله سبحانه عباده فیها بالاستعداد للقائه من طریق المراقبة و المحاسبة، و یذکر عظمة قوله و جلالة قدره بوصف عظمة قائله عز من قائل بما له من الأسماء الحسنی و الصفات العلیا. و السورة مدنیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ افتتاح مطابق لما فی مختتم السورة من قوله: «یُسَبِّحُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ».
و إنما افتتح بالتنزیه لما وقع فی السورة من الإشارة إلی خیانة الیهود و نقضهم العهد ثم وعد المنافقین لهم بالنصر غدرا کمثل الذین کانوا من قبلهم قریبا ذاقوا وبال أمرهم، و بالنظر إلی ما أذاقهم الله من وبال کیدهم، و کون ذلک علی ما یقتضیه الحکمة و المصلحة ذیل الآیة بقوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ .
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَخْرَجَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ مِنْ دِیارِهِمْ لِأَوَّلِ الْحَشْرِ» تأیید لما ذکر فی الآیة السابقة من تنزهه تعالی و عزته و حکمته، و المراد بإخراج الذین کفروا من أهل الکتاب إجلاء بنی النضیر حی من أحیاء الیهود کانوا یسکنون خارج المدینة و کان بینهم و بین النبی ص عهد أن لا یکونوا له و لا علیه ثم نقضوا العهد فأجلاهم النبی ص و ستأتی قصتهم فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و الحشر إخراج الجماعة بإزعاج، و «لِأَوَّلِ الْحَشْرِ» من إضافة الصفة إلی الموصوف، و اللام بمعنی فی کقوله: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ»: إسراء: 78.
و المعنی: الله الذی أخرج بنی النضیر من الیهود من دیارهم فی أول إخراجهم من جزیرة العرب.
ثم أشار تعالی إلی أهمیة إخراجهم بقوله: «ما ظَنَنْتُمْ أَنْ یَخْرُجُوا» لما کنتم تشاهدون فیهم من القوة و الشدة و المنعة «وَ ظَنُّوا أَنَّهُمْ مانِعَتُهُمْ حُصُونُهُمْ مِنَ اللَّهِ فلن یغلبهم الله و هم متحصنون فیها و عد حصونهم بحسب ظنهم مانعة من الله لا من المسلمین لما أن إخراجهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 202
منها منسوب فی الآیة السابقة إلیه تعالی و کذا إلقاء الرعب فی قلوبهم فی ذیل الآیة، و فی الکلام دلالة علی أنه کانت لهم حصون متعددة.
ثم ذکر فساد ظنهم و خبطهم فی مزعمتهم بقوله: «فَأَتاهُمُ اللَّهُ مِنْ حَیْثُ لَمْ یَحْتَسِبُوا» و المراد به نفوذ إرادته تعالی فیهم لا من طریق احتسبوه و هو طریق الحصون و الأبواب بل من طریق باطنهم و هو طریق القلوب «وَ قَذَفَ فِی قُلُوبِهِمُ الرُّعْبَ و الرعب الخوف الذی یملأ القلب «یُخْرِبُونَ بُیُوتَهُمْ بِأَیْدِیهِمْ لئلا تقع فی أیدی المؤمنین بعد خروجهم و هذه من قوة سلطانه تعالی علیهم حیث أجری ما أراده بأیدی أنفسهم «وَ أَیْدِی الْمُؤْمِنِینَ حیث أمرهم بذلک و وفقهم لامتثال أمره و إنفاذ إرادته «فَاعْتَبِرُوا» و خذوا بالعظة «یا أُولِی الْأَبْصارِ» بما تشاهدون من صنع الله العزیز الحکیم بهم قبال مشاقتهم له و لرسوله.
و قیل: کانوا یخربون البیوت لیهربوا و یخربها المؤمنون لیصلوا.
و قیل: المراد بتخریب البیوت اختلال نظام حیاتهم فقد خربوا بیوتهم بأیدیهم حیث نقضوا الموادعة، و بأیدی المؤمنین حیث بعثوهم علی قتالهم.
و فیه أن ظاهر قوله: «یُخْرِبُونَ بُیُوتَهُمْ إلخ أنه بیان لقوله: «فَأَتاهُمُ اللَّهُ مِنْ حَیْثُ لَمْ یَحْتَسِبُوا» إلخ، من حیث أثره فهو متأخر عن نقض الموادعة.
قوله تعالی: «وَ لَوْ لا أَنْ کَتَبَ اللَّهُ عَلَیْهِمُ الْجَلاءَ لَعَذَّبَهُمْ فِی الدُّنْیا وَ لَهُمْ فِی الْآخِرَةِ عَذابُ النَّارِ» الجلاء ترک الوطن و کتابة الجلاء علیهم قضاؤه فی حقهم، و المراد بعذابهم فی الدنیا عذاب الاستئصال أو القتل و السبی.
و المعنی: و لو لا أن قضی الله علیهم الخروج من دیارهم و ترک وطنهم لعذبهم فی الدنیا بعذاب الاستئصال أو القتل و السبی کما فعل ببنی قریظة و لهم فی الآخرة عذاب النار.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ شَاقُّوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ وَ مَنْ یُشَاقِّ اللَّهَ فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ المشاقة المخالفة بالعناد، و الإشارة بذلک إلی ما ذکر من إخراجهم و استحقاقهم العذاب لو لم یکتب علیهم الجلاء، و فی تخصیص مشاقتهم بالله فی قوله: «وَ مَنْ یُشَاقِّ اللَّهَ بعد تعمیمه لله و رسوله فی قوله: «شَاقُّوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ تلویح إلی أن مشاقة الرسول مشاقة الله و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «ما قَطَعْتُمْ مِنْ لِینَةٍ أَوْ تَرَکْتُمُوها قائِمَةً عَلی أُصُولِها فَبِإِذْنِ اللَّهِ وَ لِیُخْزِیَ الْفاسِقِینَ ذکر الراغب أن اللینة النخلة الناعمة من دون اختصاص منه بنوع منها دون 
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نوع،
رووا: أن النبی ص أمر بقطع نخیلهم- فلما قطع بعضها نادوه: یا محمد قد کنت تنهی عن الفساد فی الأرض- فما بال النخیل تقطع فنزلت الآیة- فأجیب عن قولهم بأن ما قطعوا من نخلة- أو ترکوها قائمة علی أصولها فبإذن الله- و لله فی حکمه هذا غایات حقة و حکم بالغة- منها إخزاء الفاسقین و هم بنو النضیر.
فقوله: «وَ لِیُخْزِیَ الْفاسِقِینَ اللام فیه للتعلیل و هو معطوف علی محذوف و التقدیر:
القطع و الترک بإذن الله لیفعل کذا و کذا و لیخزی الفاسقین فهو کقوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75.
قوله تعالی: «وَ ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْهُمْ فَما أَوْجَفْتُمْ عَلَیْهِ مِنْ خَیْلٍ وَ لا رِکابٍ وَ لکِنَّ اللَّهَ یُسَلِّطُ رُسُلَهُ عَلی مَنْ یَشاءُ» إلخ، الإفاءة الإرجاع من الفی‌ء بمعنی الرجوع، و ضمیر «مِنْهُمْ لبنی النضیر و المراد من أموالهم.
و إیجاف الدابة تسییرها بإزعاج و إسراع و الخیل الفرس، و الرکاب الإبل و «مِنْ خَیْلٍ وَ لا رِکابٍ مفعول «فَما أَوْجَفْتُمْ و مِنْ زائدة للاستغراق.
و المعنی: و الذی أرجعه الله إلی رسوله من أموال بنی النضیر- خصه به و ملکه وحده إیاه- فلم تسیروا علیه فرسا و لا إبلا بالرکوب حتی یکون لکم فیه حق بل مشیتم إلی حصونهم مشاة لقربها من المدینة، و لکن الله یسلط رسله علی من یشاء و الله علی کل شی‌ء قدیر و قد سلط النبی ص علی بنی النضیر فله فیئهم یفعل فیه ما یشاء.
قوله تعالی: «ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْ أَهْلِ الْقُری فَلِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ إلخ، ظاهره أنه بیان لموارد مصرف الفی‌ء المذکور فی الآیة السابقة مع تعمیم الفی‌ء لفی‌ء أهل القری أعم من بنی النضیر و غیرهم.
و قوله: «فَلِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ أی منه ما یختص بالله و المراد به صرفه و إنفاقه فی سبیل الله علی ما یراه الرسول و منه ما یأخذه الرسول لنفسه و لا یصغی إلی قول من قال: إن ذکره تعالی مع أصحاب السهام لمجرد التبرک.
و قوله: «وَ لِذِی الْقُرْبی إلخ، المراد بذی القربی قرابة النبی ص، و لا معنی لحملة علی قرابة عامة المؤمنین و هو ظاهر، و المراد بالیتامی الفقراء منهم کما یشعر به السیاق و إنما أفرد و قدم علی «الْمَساکِینِ مع شموله له اعتناء بأمر الیتامی.
و قد ورد عن أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بذی القربی أهل البیت و الیتامی 
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و المساکین و ابن السبیل منهم.
و قوله: «کَیْ لا یَکُونَ دُولَةً بَیْنَ الْأَغْنِیاءِ مِنْکُمْ أی إنما حکمنا فی الفی‌ء بما حکمنا کیلا یکون دولة بین الأغنیاء منکم و الدولة ما یتداول بین الناس و یدور یدا بید.
و قوله: «وَ ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا» أی ما أعطاکم الرسول من الفی‌ء فخذوه کما أعطی منه المهاجرین و نفرا من الأنصار، و ما نهاکم عنه و منعکم فانتهوا و لا تطلبوا، و فیه إشعار بأنهم سألوا النبی ص أن یقسم الفی‌ء بینهم جمیعا فأرجعه إلی نبیه و جعل موارد مصرفه ما ذکره فی الآیة و جعل للنبی ص أن ینفقه فیها علی ما یری.
و الآیة مع الغض عن السیاق عامة تشمل کل ما آتاه النبی من حکم فأمر به أو نهی عنه.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ تحذیر لهم عن مخالفة النبی ص تأکیدا لقوله: «وَ ما آتاکُمُ الرَّسُولُ إلخ.
قوله تعالی: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أَمْوالِهِمْ یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً» إلخ، قیل: إن قوله: «لِلْفُقَراءِ» بدل من قوله: «لِذِی الْقُرْبی و ما بعده و ذکر الله لمجرد التبرک فیکون الفی‌ء مختصا بالرسول و الفقراء من المهاجرین، و قد وردت الروایة أن النبی ص قسم فی‌ء بنی النضیر بین المهاجرین و لم یعط منه الأنصار شیئا إلا رجلین من فقرائهم أو ثلاثة.
و قیل: إنه بدل من الیتامی و المساکین و ابن السبیل فیکون ذوو السهام هم النبی ص و ذا القربی غنیهم و فقیرهم و الفقراء من المهاجرین یتاماهم و مساکینهم و أبناء السبیل منهم، و لعل هذا مراد من قال: إن قوله: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ بیان المساکین فی الآیة السابقة.
و الأنسب لما تقدم نقله عن أئمة أهل البیت (ع) أن یکون قوله: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ إلخ، بیان مصداق لصرف سبیل الله الذی أشیر إلیه بقوله: «فَلِلَّهِ لا بأن یکون الفقراء المهاجرون أحد السهماء فی الفی‌ء بل بأن یکون صرفه فیهم و إعطاؤهم إیاه صرفا له فی سبیل الله.
و محصل المعنی علی هذا: أن الله سبحانه أفاء الفی‌ء و أرجعه إلی النبی ص فله أن یتصرف فیه کیف یشاء ثم دله علی موارد صرفه و هی سبیل الله و الرسول و ذو القربی 
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و یتاماهم و مساکینهم و ابن السبیل منهم ثم أشار إلی مصداق الصرف فی السبیل أو بعض مصادیقه و هم الفقراء المهاجرون إلخ، ینفق منه الرسول لهم علی ما یری.
و علی هذا ینبغی أن یحمل ما ورد أن النبی ص قسم فی‌ء بنی النضیر بین المهاجرین و لم یعط الأنصار شیئا إلا ثلاثة من فقرائهم: أبا دجانة سماک بن خرشة و سهل بن حنیف و الحارث بن الصمة فقد صرف فیهم بما أنه صرف فی سبیل الله لا بما أنهم سهماء فی الفی‌ء.
و کیف کان فقوله: «لِلْفُقَراءِ الْمُهاجِرِینَ الَّذِینَ أُخْرِجُوا مِنْ دِیارِهِمْ وَ أَمْوالِهِمْ المراد بهم من هاجر من المسلمین من مکة إلی المدینة قبل الفتح و هم الذین أخرجهم کفار مکة بالاضطرار إلی الخروج فترکوا دیارهم و أموالهم و هاجروا إلی مدینة الرسول.
و قوله: «یَبْتَغُونَ فَضْلًا مِنَ اللَّهِ وَ رِضْواناً» الفضل الرزق أی یطلبون من الله رزقا فی الدنیا و رضوانا فی الآخرة.
و قوله: «وَ یَنْصُرُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ أی ینصرونه و رسوله بأموالهم و أنفسهم، و قوله:
«أُولئِکَ هُمُ الصَّادِقُونَ تصدیق لصدقهم فی أمرهم و هم علی هذه الصفات.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ إلخ، قیل: إنه استئناف مسوق لمدح الأنصار لتطیب بذلک قلوبهم إذ لم یشرکوا فی الفی‌ء، «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا»- و المراد بهم الأنصار- مبتدأ خبره «یُحِبُّونَ إلخ، و المراد بتبوی الدار و هو تعمیرها بناء مجتمع دینی یأوی إلیه المؤمنون علی طریق الکنایة، و الإیمان معطوف علی «الدَّارَ» و تبوی الإیمان و تعمیره رفع نواقصه من حیث العمل بحیث یستطاع العمل بما یدعو إلیه من الطاعات و القربات من غیر حجر و منع کما کان بمکة.
و احتمل أن یعطف «الْإِیمانَ علی تبوؤا و قد حذف الفعل العامل فیه، و التقدیر:
و آثروا الإیمان.
و قیل: إن قوله: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا» إلخ، معطوف علی قوله: «الْمُهاجِرِینَ و علی هذا یشارک الأنصار المهاجرین فی الفی‌ء، و الإشکال علیه بأن المروی أن النبی ص قسمه بین المهاجرین و لم یعط الأنصار منه شیئا إلا ثلاثة من فقرائهم مدفوع بأن الروایة من شواهد العطف دون الاستئناف إذ لو لم یجز إعطاؤه للأنصار لم یجز لا- للثلاثة و لا للواحد فإعطاء بعضهم منه دلیل علی مشارکتهم لهم غیر أن الأمر لما کان راجعا إلی النبی ص کان له أن یصرفه کیف یشاء فرجح أن یقسمه بینهم علی تلک الوتیرة.
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و الأنسب لما تقدم من کون «لِلْفُقَراءِ» إلخ، بیانا لمصادیق سهم السبیل هو عطف «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا» إلخ، و کذا قوله الآتی: «وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ علی قوله:
«الْمُهاجِرِینَ إلخ، دون الاستئناف.
بل ما ورد من إعطائه (ص) للثلاثة یؤید هذا الوجه بعینه إذ لو کان السهیم فیه الفقراء المهاجرین فحسب لم یعط الأنصار و لا لثلاثة منهم، و لو کان للفقراء من الأنصار کالمهاجرین فیه سهم- و ظاهر الآیة أن جمعا منهم کانوا فقراء بهم خصاصة و التاریخ یؤیده- لأعطی غیر الثلاثة من فقراء الأنصار کما أعطی فقراء المهاجرین و استوعبهم.
فقوله: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ مِنْ قَبْلِهِمْ ضمیر «مِنْ قَبْلِهِمْ للمهاجرین و المراد من قبل مجیئهم و هجرتهم إلی المدینة.
و قوله: «یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ أی یحبون من هاجر إلیهم لأجل هجرتهم من دار الکفر إلی دار الإیمان و مجتمع المسلمین.
و قوله: «وَ لا یَجِدُونَ فِی صُدُورِهِمْ حاجَةً مِمَّا أُوتُوا» ضمیرا «یَجِدُونَ و «صُدُورِهِمْ للأنصار، و ضمیر «أُوتُوا» للمهاجرین، و المراد بالحاجة ما یحتاج إلیه و من تبعیضیة و قیل: بیانیة و المعنی: لا یخطر ببالهم شی‌ء مما أعطیه المهاجرون فلا یضیق نفوسهم من تقسیم الفی‌ء بین المهاجرین دونهم و لا یحسدون.
و قیل: المراد بالحاجة ما یؤدی إلیه الحاجة و هو الغیظ.
و قوله: «وَ یُؤْثِرُونَ عَلی أَنْفُسِهِمْ وَ لَوْ کانَ بِهِمْ خَصاصَةٌ» إیثار الشی‌ء اختیاره و تقدیمه علی غیره، و الخصاصة الفقر و الحاجة، قال الراغب: خصاص البیت فرجه و عبر عن الفقر الذی لم یسد بالخصاصة کما عبر عنه بالخلة انتهی.
و المعنی: و یقدمون المهاجرین علی أنفسهم و لو کان بهم فقر و حاجة، و هذه الخصیصة أغزر و أبلغ فی مدحهم من الخصیصة السابقة فالکلام فی معنی الإضراب کأنه قیل: إنهم لا یطمحون النظر فیما بأیدی المهاجرین بل یقدمونهم علی أنفسهم فیما بأیدیهم أنفسهم فی عین الفقر و الحاجة.
و قوله: «وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ قال الراغب: الشح بخل مع حرص فیما کان عادة انتهی. و «یوق» فعل مضارع مجهول من الوقایة بمعنی الحفظ، و المعنی: و من یحفظ- أی یحفظه الله- من ضیق نفسه من بذل ما بیده من المال أو من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 207
وقوع مال فی ید غیره فأولئک هم المفلحون.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ جاؤُ مِنْ بَعْدِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ استئناف أو عطف نظیر ما تقدم فی قوله: «وَ الَّذِینَ تَبَوَّؤُا الدَّارَ وَ الْإِیمانَ (مِنْ قَبْلِهِمْ) یُحِبُّونَ و علی الاستئناف فالموصول مبتدأ خبره قوله: «یَقُولُونَ رَبَّنَا» إلخ.
و المراد بمجیئهم بعد المهاجرین و الأنصار إیمانهم بعد انقطاع الهجرة بالفتح و قیل:
المراد أنهم خلفوهم.
و قولهم: «رَبَّنَا اغْفِرْ لَنا وَ لِإِخْوانِنَا الَّذِینَ سَبَقُونا بِالْإِیمانِ دعاء لأنفسهم و السابقین من المؤمنین بالمغفرة، و فی تعبیرهم عنهم بإخواننا إشارة إلی أنهم یعدونهم من أنفسهم کما قال الله تعالی: «بَعْضُکُمْ مِنْ بَعْضٍ»: النساء: 25، فهم یحبونهم کما یحبون أنفسهم و یحبون لهم ما یحبون لأنفسهم.
و لذلک عقبوه بقولهم: «وَ لا تَجْعَلْ فِی قُلُوبِنا غِلًّا لِلَّذِینَ آمَنُوا رَبَّنا إِنَّکَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ فسألوا أن لا یجعل الله فی قلوبهم غلا للذین آمنوا و الغل العداوة.
و فی قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» تعمیم لعامة المؤمنین منهم و ممن سبقهم و تلویح إلی أنه لا بغیة لهم إلا الإیمان.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَخْرَجَ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ- مِنْ دِیارِهِمْ الآیة، قال: سبب ذلک أنه کان بالمدینة ثلاثة أبطن من الیهود: بنی النضیر و قریظة و قینقاع، و کان بینهم و بین رسول الله ص عهد و مدة فنقضوا عهدهم.
و کان سبب ذلک بنی النضیر فی نقض عهدهم- أنه أتاهم رسول الله ص یستسلفهم دیة رجلین- قتلهما رجل من أصحابه غیلة، یعنی یستقرض، و کان بینهم کعب بن الأشرف- فلما دخل علی کعب قال: مرحبا یا أبا القاسم و أهلا- و قام کأنه یصنع له الطعام- و حدث نفسه أن یقتل رسول الله ص و یتبع أصحابه، فنزل جبرئیل فأخبره بذلک.
فرجع رسول الله ص إلی المدینة- و قال لمحمد بن مسلمة الأنصاری: اذهب إلی بنی النضیر فأخبرهم- إن الله عز و جل قد أخبرنی بما هممتم به من الغدر- فإما أن تخرجوا من 
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بلدنا و إما أن تأذنوا بحرب، فقالوا: نخرج من بلادک.
فبعث إلیهم عبد الله بن أبی: لا تخرجوا و تقیموا و تنابذوا محمدا الحرب- فإنی أنصرکم أنا و قومی و حلفائی- فإن خرجتم خرجت معکم و إن قاتلتم قاتلت معکم، فأقاموا و أصلحوا بینهم حصونهم و تهیئوا للقتال- و بعثوا إلی رسول الله ص أنا لا نخرج- فاصنع ما أنت صانع.
فقام رسول الله ص و کبر و کبر أصحابه- و قال لأمیر المؤمنین: تقدم علی بنی النضیر- فأخذ أمیر المؤمنین الرایة و تقدم، و جاء رسول الله ص و أحاط بحصنهم- و غدر بهم عبد الله بن أبی.
و کان رسول الله ص إذا ظهر بمقدم بیوتهم- حصنوا ما یلیهم و خربوا ما یلیه، و کان الرجل منهم ممن کان له بیت حسن خربه، و قد کان رسول الله ص أمر بقطع نخلهم- فجزعوا من ذلک و قالوا: یا محمد إن الله یأمرک بالفساد؟ إن کان لک هذا فخذه و إن کان لنا فلا تقطعه.
فلما کان بعد ذلک قالوا: یا محمد نخرج من بلادک- فأعطنا مالنا، فقال: لا و لکن تخرجون- و لکم ما حملت الإبل، فلم یقبلوا ذلک فبقوا أیاما ثم قالوا: نخرج و لنا ما حملت الإبل، فقال: لا و لکن تخرجون و لا یحمل أحد منکم شیئا، فمن وجدنا معه شیئا من ذلک قتلناه.
فخرجوا علی ذلک و وقع منهم قوم إلی فدک و وادی القری- و خرج قوم منهم إلی الشام.
فأنزل الله فیهم «هُوَ الَّذِی أَخْرَجَ الَّذِینَ کَفَرُوا- إلی قوله- فَإِنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعِقابِ و أنزل الله علیه فیما عابوه من قطع النخل «ما قَطَعْتُمْ مِنْ لِینَةٍ أَوْ تَرَکْتُمُوها قائِمَةً عَلی أُصُولِها- فَبِإِذْنِ اللَّهِ إلی قوله- رَبَّنا إِنَّکَ رَؤُفٌ رَحِیمٌ .
و أنزل الله علیه فی عبد الله بن أبی و أصحابه «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نافَقُوا- إلی قوله- ثُمَّ لا یُنْصَرُونَ .
و فی المجمع، عن ابن عباس": کان النبی ص حاصرهم حتی بلغ منهم کل مبلغ- فأعطوه ما أراد منهم فصالحهم علی أن یحقن لهم دماءهم- و أن یخرجهم من أرضهم و أوطانهم- و أن یسیرهم إلی أذرعات بالشام- و جعل لکل ثلاثة منهم بعیرا و سقاء.
فخرجوا إلی أذرعات بالشام و أریحا إلا أهل بیتین- منهم آل أبی الحقیق و آل حیی بن أخطب- فإنهم لحقوا بخیبر و لحقت طائفة منهم بالحیرة.
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و فیه، عن محمد بن مسلمة: أن رسول الله ص بعثه إلی بنی النضیر- و أمره أن یؤجلهم فی الجلاء ثلاث لیال.
و فیه، عن محمد بن إسحاق": کان إجلاء بنی النضیر مرجع النبی ص من أحد، و کان فتح قریظة مرجعه من الأحزاب، و کان الزهری یذهب إلی أن إجلاء بنی النضیر- کان قبل أحد علی رأس ستة أشهر من وقعة بدر.
و فیه، عن ابن عباس": نزل قوله تعالی: «ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْ أَهْلِ الْقُری الآیة- فی أموال کفار أهل القری- و هم قریظة و بنو النضیر و هما بالمدینة، و فدک و هی من المدینة علی ثلاثة أمیال، و خیبر و قری عرینة و ینبع- جعلها الله لرسوله یحکم فیها ما أراد- و أخبر أنها کلها له فقال أناس: فهلا قسمها فنزلت الآیة.
و فیه، عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص یوم بنی النضیر للأنصار: إن شئتم قسمتم للمهاجرین من أموالکم و دیارکم- و تشارکونهم فی هذه الغنیمة، و إن شئتم کانت لکم دیارکم و أموالکم- و لم یقسم لکم شی‌ء من الغنیمة- فقال الأنصار: بل نقسم لهم من دیارنا و أموالنا- و نؤثرهم بالغنیمة و لا نشارکهم فیها- فنزلت: «وَ یُؤْثِرُونَ عَلی أَنْفُسِهِمْ الآیة.
أقول: و روی فی إیثارهم و نزول الآیة فیه قصص أخری، و الظاهر أن ذلک من قبیل تطبیق الآیة علی القصة، و قد روی المعانی السابقة فی الدر المنثور بطرق کثیرة مختلفة.
و فی التوحید، عن علی (ع): و قد سئل عما اشتبه علی السائل من الآیات- قال فی قوله تعالی: «فَأَتاهُمُ اللَّهُ مِنْ حَیْثُ لَمْ یَحْتَسِبُوا» یعنی أرسل علیهم عذابا.
و فی التهذیب، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال: «ما أَفاءَ اللَّهُ عَلی رَسُولِهِ مِنْهُمْ فَما أَوْجَفْتُمْ عَلَیْهِ الآیة- قال الفی‌ء ما کان من أموال لم یکن فیها هراقة دم أو قتل- و الأنفال مثل ذلک و هو بمنزلته.
و فی المجمع، روی المنهال بن عمر عن علی بن الحسین (ع): قلت: قوله: «وَ لِذِی الْقُرْبی وَ الْیَتامی وَ الْمَساکِینِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ قال: هم قربانا و مساکیننا و أبناء سبیلنا.
أقول: و روی هذا المعنی فی التهذیب، عن سلیم بن قیس عن أمیر المؤمنین (ع)، و قال فی المجمع، بعد نقل الروایة السابقة: و قال جمیع الفقهاء: هم یتامی الناس عامة و کذلک المساکین و أبناء السبیل و قد روی ذلک أیضا عنهم (ع).
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و فی الکافی، بإسناده عن زرارة أنه سمع أبا جعفر و أبا عبد الله (ع) یقولان: إن الله عز و جل فوض إلی نبیه ص أمر خلقه- لینظر کیف طاعتهم ثم تلا «1» هذه الآیة- «ما آتاکُمُ الرَّسُولُ فَخُذُوهُ وَ ما نَهاکُمْ عَنْهُ فَانْتَهُوا».
أقول: و الروایات عنهم (ع) فی هذا المعنی کثیرة و المراد بتفویضه أمر خلقه کما یظهر من الروایات إمضاؤه تعالی ما شرعه النبی ص لهم و افتراض طاعته فی ذلک، و ولایته أمر الناس و أما التفویض بمعنی سلبه تعالی ذلک عن نفسه و تقلیده (ص) لذلک فمستحیل.
و فیه، بإسناده عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث: الإیمان بعضه من بعض و هو دار- و کذلک الإسلام دار و الکفر دار.
و فی المحاسن، بإسناده عن أبی عبیدة عن أبی جعفر (ع) فی حدیث قال: یا زیاد ویحک و هل الدین إلا الحب. أ لا تری إلی قول الله: «إِنْ کُنْتُمْ تُحِبُّونَ اللَّهَ فَاتَّبِعُونِی یُحْبِبْکُمُ اللَّهُ- وَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ أ و لا ترون إلی قول الله لمحمد ص: «حَبَّبَ إِلَیْکُمُ الْإِیمانَ وَ زَیَّنَهُ فِی قُلُوبِکُمْ و قال: «یُحِبُّونَ مَنْ هاجَرَ إِلَیْهِمْ و قال: الدین هو الحب و الحب هو الدین.
و فی المجمع، و فی الحدیث: لا یجتمع الشح و الإیمان فی قلب رجل مسلم، و لا یجتمع غبار فی سبیل الله- و دخان جهنم فی جوف رجل مسلم.
و فی الفقیه، روی الفضل بن أبی قرة السمندی قال: قال لی أبو عبد الله (ع): أ تدری من الشحیح؟ قلت: هو البخیل. قال: الشح أشد من البخل إن البخیل یبخل بما فی یده- و الشحیح یشح بما فی أیدی الناس و علی ما فی یده- حتی لا یری فی أیدی الناس شیئا- إلا تمنی أن یکون له بالحل و الحرام، و لا یقنع بما رزقه الله عز و جل.
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اشارة

أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نافَقُوا یَقُولُونَ لِإِخْوانِهِمُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ لَئِنْ أُخْرِجْتُمْ لَنَخْرُجَنَّ مَعَکُمْ وَ لا نُطِیعُ فِیکُمْ أَحَداً أَبَداً وَ إِنْ قُوتِلْتُمْ لَنَنْصُرَنَّکُمْ وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ (11) لَئِنْ أُخْرِجُوا لا یَخْرُجُونَ مَعَهُمْ وَ لَئِنْ قُوتِلُوا لا یَنْصُرُونَهُمْ وَ لَئِنْ نَصَرُوهُمْ لَیُوَلُّنَّ الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یُنْصَرُونَ (12) لَأَنْتُمْ أَشَدُّ رَهْبَةً فِی صُدُورِهِمْ مِنَ اللَّهِ ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ (13) لا یُقاتِلُونَکُمْ جَمِیعاً إِلاَّ فِی قُریً مُحَصَّنَةٍ أَوْ مِنْ وَراءِ جُدُرٍ بَأْسُهُمْ بَیْنَهُمْ شَدِیدٌ تَحْسَبُهُمْ جَمِیعاً وَ قُلُوبُهُمْ شَتَّی ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَعْقِلُونَ (14) کَمَثَلِ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ قَرِیباً ذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (15)
کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ فَلَمَّا کَفَرَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ (16) فَکانَ عاقِبَتَهُما أَنَّهُما فِی النَّارِ خالِدَیْنِ فِیها وَ ذلِکَ جَزاءُ الظَّالِمِینَ (17)
______________________________
(1) تلیا، ظ.
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(بیان)

إشارة إلی حال المنافقین و وعدهم لبنی النضیر بالنصر إن قوتلوا و الخروج معهم إن أخرجوا و تکذیبهم فیما وعدوا.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نافَقُوا یَقُولُونَ لِإِخْوانِهِمُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إلخ، الإخوان کالأخوة جمع أخ و الأخوة الاشتراک فی الانتساب إلی أب و یتوسع فیه فیستعمل فی المشترکین فی اعتقاد أو صداقة و نحو ذلک، و یکثر استعمال الأخوة فی المشترکین فی النسبة إلی أب و استعمال الإخوان فی المشترکین فی اعتقاد و نحوه علی ما قیل.
و الاستفهام فی الآیة للتعجیب، و المراد بالذین نافقوا عبد الله بن أبی و أصحابه، و المراد بإخوانهم الذین کفروا من أهل الکتاب بنو النضیر علی ما یؤیده السیاق فإن مفاد الآیات 
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أنهم کانوا قوما من أهل الکتاب دار أمرهم بین الخروج و القتال بعد قوم آخر کذلک و لیس إلا بنی النضیر بعد بنی قینقاع.
و قوله: «لَئِنْ أُخْرِجْتُمْ لَنَخْرُجَنَّ مَعَکُمْ وَ لا نُطِیعُ فِیکُمْ أَحَداً أَبَداً وَ إِنْ قُوتِلْتُمْ لَنَنْصُرَنَّکُمْ مقول قول المنافقین، و اللام فی «لَئِنْ أُخْرِجْتُمْ للقسم أی نقسم لئن أخرجکم المسلمون من دیارکم لنخرجن من دیارنا معکم ملازمین لکم و لا نطیع فیکم أی فی شأنکم أحدا یشیر علینا بمفارقتکم أبدا، و إن قاتلکم المسلمون لننصرنکم علیهم.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ تکذیب لوعد المنافقین، و تصریح بأنهم لا یفون بوعدهم.
قوله تعالی: «لَئِنْ أُخْرِجُوا لا یَخْرُجُونَ مَعَهُمْ وَ لَئِنْ قُوتِلُوا لا یَنْصُرُونَهُمْ تکذیب تفصیلی لوعدهم بعد تکذیبه الإجمالی بقوله: «وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّهُمْ لَکاذِبُونَ و قد کرر فیه لام القسم، و المعنی: أقسم لئن أخرج بنو النضیر لا یخرج معهم المنافقون، و أقسم لئن قوتلوا لا ینصرونهم.
قوله تعالی: «وَ لَئِنْ نَصَرُوهُمْ لَیُوَلُّنَّ الْأَدْبارَ ثُمَّ لا یُنْصَرُونَ إشارة إلی أن نصرهم علی تقدیر وقوعه منهم- و لن یقع أبدا- لا یدوم و لا ینفعهم بل یولون الأدبار فرارا ثم لا ینصرون بل یهلکون من غیر أن ینصرهم أحد.
قوله تعالی: «لَأَنْتُمْ أَشَدُّ رَهْبَةً فِی صُدُورِهِمْ مِنَ اللَّهِ إلخ، ضمائر الجمع للمنافقین، و الرهبة الخشیة، و الآیة فی مقام التعلیل لقوله: «وَ لَئِنْ نَصَرُوهُمْ لَیُوَلُّنَّ الْأَدْبارَ» أی ذلک لأنهم یرهبونکم أشد من رهبتهم لله فلا یقاومونکم لو قاتلتم و لا یثبتون لکم.
و علل ذلک بقوله: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ قَوْمٌ لا یَفْقَهُونَ و الإشارة بذلک إلی کون رهبتهم للمؤمنین أشد من رهبتهم لله أی رهبتهم لکم کذلک لأنهم قوم لا یفهمون حق الفهم و لو فقهوا حقیقة الأمر بأن لهم أن الأمر إلی الله تعالی و لیس لغیره من الأمر شی‌ء سواء فی ذلک المسلمون و غیرهم، و لا یقوی غیره تعالی علی عمل خیر أو شر أو نافع أو ضار إلا بحول منه تعالی و قوة فلا ینبغی أن یرهب إلا هو عز و جل.
قوله تعالی: «لا یُقاتِلُونَکُمْ جَمِیعاً إِلَّا فِی قُریً مُحَصَّنَةٍ أَوْ مِنْ وَراءِ جُدُرٍ» بیان لأثر رهبتهم و جبنهم جمیعا و المعنی: لا یقاتلکم بنو النضیر و المنافقون جمیعا بأن یبرزوا بل فی قری حصینة محکمة أو من وراء جدر من غیر بروز.
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و قوله: «بَأْسُهُمْ بَیْنَهُمْ شَدِیدٌ» أی هم فیما بینهم شدید البطش غیر أنهم إذا برزوا لحربکم و شاهدوکم یجبنون بما ألقی الله فی قلوبهم من الرعب.
و قوله: «تَحْسَبُهُمْ جَمِیعاً وَ قُلُوبُهُمْ شَتَّی أی تظن أنهم مجتمعون فی ألفة و اتحاد و الحال أن قلوبهم متفرقة غیر متحدة و ذلک أقوی عامل فی الخزی و الخذلان. ذلک بأنهم قوم لا یعقلون و لو عقلوا لاتحدوا و وحدوا الکلمة.
قوله تعالی: «کَمَثَلِ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ قَرِیباً ذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ الوبال العاقبة السیئة و قوله: «قَرِیباً» قائم مقام الظروف منصوب علی الظرفیة أی فی زمان قریب.
و قوله: «کَمَثَلِ إلخ، خبر مبتدإ محذوف و التقدیر «مثلهم کمثل» إلخ، و المعنی:
مثلهم أی مثل بنی النضیر من الیهود فی نقضهم العهد و وعد المنافقین لهم بالنصر کذبا ثم الجلاء مثل الذین من قبلهم فی زمان قریب و هم بنو قینقاع رهط آخر من یهود المدینة نقضوا العهد بعد غزوة بدر فأجلاهم رسول الله ص إلی أذرعات و قد کان وعدهم المنافقون أن یکلموا النبی ص فیهم و یمنعوه من إجلائهم فغدروا بهم فذاق بنو قینقاع وبال أمرهم و لهم فی الآخرة عذاب ألیم و قیل: المراد بالذین من قبلهم کفار مکة یوم بدر و ما تقدم أنسب للسیاق.
و المثل علی أی حال مثل لبنی النضیر لا للمنافقین علی ما یعطیه السیاق.
قوله تعالی: «کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ فَلَمَّا کَفَرَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکَ إلخ، ظاهر السیاق أنه مثل للمنافقین فی غرورهم بنی النضیر بوعد النصر ثم خذلانهم عند الحاجة.
و ظاهر سیاق یفید أن المراد بالشیطان و الإنسان الجنس و الإشارة إلی غرور الشیطان للإنسان بدعوته إلی الکفر بتزیین أمتعة الحیاة له و تسویل الإعراض عن الحق بمواعیده الکاذبة و الأمانی السرابیة حتی إذا طلعت له طلائع الآخرة و عاین أن ما اغتر به من أمانی الحیاة الدنیا لم یکن إلا سرابا یغره و خیالا یلعب به تبرأ منه الشیطان و لم یف بما وعده و قال: إنی بری‌ء منک إنی أخاف الله رب العالمین.
و بالجملة مثل المنافقین فی دعوتهم بنی النضیر إلی مخالفة النبی ص و وعدهم النصر ثم الغدر بهم و خلف الوعد کمثل هذا الشیطان فی دعوة الإنسان إلی الکفر بمواعیده الکاذبة
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ثم تبریه منه بعد الکفر عند الحاجة.
و قیل: المراد بالتمثیل الإشارة إلی قصة برصیصا العابد الذی زین له الشیطان الفجور ففجر بامرأة ثم کفر و سیأتی القصة فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و قیل: المثل السابق المذکور فی قوله: «کَمَثَلِ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ قَرِیباً» مثل کفار مکة یوم بدر- کما تقدم- و المراد بالإنسان فی هذا المثل أبو جهل و بقول الشیطان له اکفر ما قصه الله تعالی بقوله فی القصة: «وَ إِذْ زَیَّنَ لَهُمُ الشَّیْطانُ أَعْمالَهُمْ وَ قالَ لا غالِبَ لَکُمُ الْیَوْمَ مِنَ النَّاسِ وَ إِنِّی جارٌ لَکُمْ فَلَمَّا تَراءَتِ الْفِئَتانِ نَکَصَ عَلی عَقِبَیْهِ وَ قالَ إِنِّی بَرِی‌ءٌ مِنْکُمْ إِنِّی أَری ما لا تَرَوْنَ إِنِّی أَخافُ اللَّهَ وَ اللَّهُ شَدِیدُ الْعِقابِ»: الأنفال: 48.
و علی هذا الوجه فقول الشیطان: «إِنِّی أَخافُ اللَّهَ رَبَّ الْعالَمِینَ قول جدی لأنه کان یخاف تعذیب الملائکة النازلین لنصرة المؤمنین ببدر و أما علی الوجهین الأولین فهو نوع من الاستهزاء و الإخزاء.
قوله تعالی: «فَکانَ عاقِبَتَهُما أَنَّهُما فِی النَّارِ خالِدَیْنِ فِیها وَ ذلِکَ جَزاءُ الظَّالِمِینَ الظاهر أن ضمائر التثنیة للشیطان و الإنسان المذکورین فی المثل ففی الآیة بیان عاقبة الشیطان فی غروره الإنسان و إضلاله و الإنسان فی اغتراره به و ضلاله، و إشارة إلی أن ذلک عاقبة المنافقین فی وعدهم لبنی النضیر و غدرهم بهم و عاقبة بنی النضیر فی اغترارهم بوعدهم الکاذب و إصرارهم علی المشاقة و المخالفة، و معنی الآیة ظاهر.



(بحث روائی)

فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن المنذر و أبو نعیم فی الدلائل عن ابن عباس": أن رهطا من بنی عوف بن الحارث- منهم عبد الله بن أبی بن سلول- و ودیعة بن مالک و سوید و داعس- بعثوا إلی بنی النضیر أن اثبتوا و تمنعوا- فإنا لا نسلمکم و إن قوتلتم قاتلنا معکم، و إن خرجتم خرجنا معکم فتربصوا ذلک من نصرهم- فلم یفعلوا و قذف الله الرعب فی قلوبهم.
فسألوا رسول الله ص أن یجلیهم و یکف عن دمائهم- علی أن لهم ما حملت الإبل من أموالهم إلا الحلقة- ففعل فکان الرجل منهم یهدم بیته- فیضعه علی ظهر بعیره فینطلق به 
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فخرجوا إلی خیبر و منهم من سار إلی الشام.
أقول: و الروایة تخالف ما فی عدة من الروایات: أن النبی ص هو الذی عرض لهم أن یخرجوا- بما تحمله الإبل من الأموال فلم یقبلوا- ثم رضوا بذلک بعد أیام فلم یقبل النبی ص- إلا أن یخرجوا بأنفسهم و أهلیهم- من غیر أن یحملوا شیئا فخرجوا کذلک- و جعل النبی ص لکل ثلاثة منهم بعیرا و سقاء.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس": «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِینَ نافَقُوا» قال: عبد الله بن أبی بن سلول- و رفاعة بن تابوت و عبد الله بن نبتل و أوس بن قیظی. و «لِإِخْوانِهِمُ بنو النضیر.
أقول: المراد به عد بعضهم فلا ینافی ما فی الروایة السابقة.
و فیه، أخرج ابن أبی الدنیا فی مکاید الشیطان و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن عبید بن رفاعة الدارمی یبلغ به النبی ص قال: کان راهب فی بنی إسرائیل فأخذ الشیطان جاریة- فحنقها فألقی فی قلوب أهلها أن دواءها عند الراهب- فأتی بها الراهب فأبی أن یقبلها- فلم یزالوا به حتی قبلها فکانت عنده.
فأتاه الشیطان فوسوس له و زین له- فلم یزل به حتی وقع علیها- فلما حملت وسوس له الشیطان فقال: الآن تفتضح یأتیک أهلها فاقتلها- فإن أتوک فقل: ماتت فقتلها و دفنها- فأتی الشیطان أهلها فوسوس إلیهم- و ألقی فی قلوبهم أنه أحبلها ثم قتلها- فأتاه أهلها فسألوه فقال: ماتت فأخذوه.
فأتاه الشیطان فقال: أنا الذی ألقیت فی قلوب أهلها، و أنا الذی أوقعتک فی هذا- فأطعنی تنج و اسجد لی سجدتین فسجد له سجدتین- فهو الذی قال الله: «کَمَثَلِ الشَّیْطانِ إِذْ قالَ لِلْإِنْسانِ اکْفُرْ» الآیة.
أقول: و القصة مشهورة رویت مختصرة و مفصلة فی روایات کثیرة.



[سورة الحشر (59): الآیات 18 الی 24]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (18) وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ (19) لا یَسْتَوِی أَصْحابُ النَّارِ وَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمُ الْفائِزُونَ (20) لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ (21) هُوَ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ هُوَ الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ (22)
هُوَ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ الْمَلِکُ الْقُدُّوسُ السَّلامُ الْمُؤْمِنُ الْمُهَیْمِنُ الْعَزِیزُ الْجَبَّارُ الْمُتَکَبِّرُ سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ (23) هُوَ اللَّهُ الْخالِقُ الْبارِئُ الْمُصَوِّرُ لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی یُسَبِّحُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (24)
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(بیان)

الذی تتضمنه الآیات الکریمة کالنتیجة المأخوذة مما تقدم من آیات السورة فقد أشیر فیها إلی مشاقة بنی النضیر من الیهود و نقضهم العهد و ذاک الذی أوقعهم فی خسران دنیاهم و أخراهم، و تحریض المنافقین لهم علی مشاقة الله و رسوله و هو الذی أهلکهم، و حقیقة السبب فی ذلک أنهم لم یراقبوا الله فی أعمالهم و نسوه فأنساهم أنفسهم فلم یختاروا ما فیه خیر أنفسهم و صلاح عاجلهم و آجلهم فتاهوا و هلکوا.
فعلی من آمن بالله و رسوله و الیوم الآخر أن یذکر ربه و لا ینساه و ینظر فیما یقدمه من العمل لیوم الرجوع إلی ربه فإن ما عمله محفوظ علیه یحاسبه به الله یومئذ فیجازیه علیه جزاء لازما لا یفارقه.
و هذا هو الذی یرومه قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ» الآیات فتندب المؤمنین إلی أن یذکروا الله سبحانه و لا ینسوه و ینظروا فی أعمالهم 
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التی علی صلاحها و طلاحها یدور رحی حیاتهم الآخرة فیراقبوا أعمالهم أن تکون صالحة خالصة لوجهه الکریم مراقبة مستمرة ثم یحاسبوا أنفسهم فیشکروا الله علی ما عملوا من حسنة و یوبخوها و یزجروها علی ما اقترفت من سیئة و یستغفروا.
و ذکر الله تعالی بما یلیق بساحة عظمته و کبریائه من أسمائه الحسنی و صفاته العلیا التی بینها القرآن الکریم فی تعلیمه هو السبیل الوحید الذی ینتهی بسالکه إلی کمال العبودیة و لا کمال للإنسان فوقه.
و ذلک أن الإنسان عبد محض و مملوک طلق لله سبحانه فهو مملوک من کل جهة مفروضة لا استقلال له من جهة کما أنه تعالی مالکه من کل جهة مفروضة له الاستقلال من کل جهة، و کمال الشی‌ء محوضته فی نفسه و آثاره فکمال الإنسان فی أن یری نفسه مملوکا لله من غیر استقلال و أن یتصف من الصفات بصفات العبودیة کالخضوع و الخشوع و الذلة و الاستکانة و الفقر بالنسبة إلی ساحة العظمة و العزة و الغنی و أن تجری أعماله و أفعاله علی ما یریده الله لا ما یهواه نفسه من غیر غفلة فی شی‌ء من هذه المراحل الذات و الصفات و الأفعال.
و لا یتم له النظر إلی ذاته و صفاته و أفعاله بنظرة التبعیة المحضة و المملوکیة الطلقة إلا مع التوجه الباطنی إلی ربه الذی هو علی کل شی‌ء شهید و بکل شی‌ء محیط و هو القائم علی کل نفس بما کسبت من غیر أن یغفل عنه أو ینساه.
و عندئذ یطمئن قلبه کما قال تعالی: «أَلا بِذِکْرِ اللَّهِ تَطْمَئِنُّ الْقُلُوبُ»: الرعد: 28، و یعرف الله سبحانه بصفات کماله التی تتضمنها أسماؤه الحسنی، و یظهر منه قبال ذلک صفات عبودیته و جهات نقصه من خضوع و خشوع و ذلة و فقر و حاجة.
و یتعقب ذلک أعماله الصالحة بدوام الحضور و استمرار الذکر، قال تعالی: «وَ اذْکُرْ رَبَّکَ فِی نَفْسِکَ تَضَرُّعاً وَ خِیفَةً وَ دُونَ الْجَهْرِ مِنَ الْقَوْلِ بِالْغُدُوِّ وَ الْآصالِ وَ لا تَکُنْ مِنَ الْغافِلِینَ إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ»: الأعراف: 206 و قال: «فَإِنِ اسْتَکْبَرُوا فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ»: حم السجدة: 38.
و إلی ما ذکرنا من معرفته تعالی بصفات کماله و معرفة النفس بما یقابلها من صفات النقص و الحاجة یشیر بمقتضی السیاق قوله: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ إلی آخر الآیات.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ» إلی آخر
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الآیة، أمر للمؤمنین بتقوی الله و بأمر آخر و هو النظر فی الأعمال التی قدموها لیوم الحساب أ هی صالحة فلیرج بها ثواب الله أو طالحة فلیخش عقاب الله علیها و یتدارک بالتوبة و الإنابة و هو محاسبة النفس.
أما التقوی و قد فسر فی الحدیث بالورع عن محارم الله فحیث تتعلق بالواجبات و المحرمات جمیعا کانت هی الاجتناب عن ترک الواجبات و فعل المحرمات.
و أما النظر فیما قدمت النفس لغد فهو أمر آخر وراء التقوی نسبته إلی التقوی کنسبة النظر الإصلاحی ثانیا من عامل فی عمله أو صانع فیما صنعه لتکمیله و رفع نواقصه التی غفل عنها أو أخطأ فیها حین العمل و الصنع.
فعلی المؤمنین جمیعا أن یتقوا الله فیما وجه إلیهم من التکالیف فیطیعوه و لا یعصوه ثم ینظروا فیما قدموه من الأعمال التی یعیشون بها فی غد بعد ما حوسبوا بها أ صالح فیرجی ثوابه أم طالح فیخاف عقابه فیتوبوا إلی الله و یستغفروه.
و هذا تکلیف عام یشمل کل مؤمن لحاجة الجمیع إلی إصلاح العمل و عدم کفایة نظر بعضهم عن نظر الآخرین غیر أن القائم به من أهل الإیمان فی نهایة القلة بحیث یکاد یلحق بالعدم و إلی ذلک یلوح لفظ الآیة «وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ .
فقوله: «وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ» خطاب عام لجمیع المؤمنین لکن لما کان المشتغل بهذا النظر من بین أهل الإیمان بل من بین أهل التقوی منهم فی غایة القلة بل یکاد یلحق بالعدم لاشتغالهم بأعراض الدنیا و استغراق أوقاتهم فی تدبیر المعیشة و إصلاح أمور الحیاة ألقی الخطاب فی صورة الغیبة و علقه بنفس ما منکرة فقال: «وَ لْتَنْظُرْ نَفْسٌ و فی هذا النوع من الخطاب مع کون التکلیف عاما بحسب الطبع عتاب و تقریع للمؤمنین مع التلویح إلی قلة من یصلح لامتثاله منهم.
و قوله: «ما قَدَّمَتْ لِغَدٍ» استفهام من ماهیة العمل الذی قدمت لغد و بیان للنظر، و یمکن أن تکون «ما» موصولة و هی و صلتها متعلقا بالنظر.
و المراد بغد یوم القیامة و هو یوم حساب الأعمال و إنما عبر عنه بغد للإشارة إلی قربه منهم کقرب الغد من أمسه، قال تعالی: «إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً وَ نَراهُ قَرِیباً»: المعارج: 7.
و المعنی: یا أیها الذین آمنوا اتقوا الله بطاعته فی جمیع ما یأمرکم به و ینهاکم عنه، و لتنظر نفس منکم فیما عملته من عمل و لتر ما الذی قدمته من عملها لیوم الحساب أ هو
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عمل صالح أو طالح و هل عملها الصالح صالح مقبول أو مردود.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ أمر بالتقوی ثانیا و «إِنَّ اللَّهَ خَبِیرٌ» إلخ، تعلیل له و تعلیل هذه التقوی بکونه تعالی خبیرا بالأعمال یعطی أن المراد بهذه التقوی المأمور بها ثانیا هی التقوی فی مقام المحاسبة و النظر فیها من حیث إصلاحها و إخلاصها لله سبحانه و حفظها عما یفسدها، و أما قوله فی صدر الآیة: «اتَّقُوا اللَّهَ فالمراد به التقوی فی أصل إتیان الأعمال بقصرها فی الطاعات و تجنب المعاصی.
و من هنا تبین أن المراد بالتقوی فی الموضعین مختلف فالأولی هی التقوی فی أصل إتیان الأعمال، و الثانیة هی التقوی فی الأعمال المأتیة من حیث إصلاحها و إخلاصها.
و ظهر أیضا أن قول بعضهم: إن الأولی للتوبة عما مضی من الذنوب و الثانیة لاتقاء المعاصی فی المستقبل غیر سدید و مثله ما قیل: إن الأولی فی أداء الواجبات و الثانیة فی ترک المحرمات، و مثله ما قیل: إن الأمر الثانی لتأکید الأمر الأول فحسب.
قوله تعالی: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ إلخ، النسیان زوال صورة المعلوم عن النفس بعد حصولها فیها مع زوال مبدئه و یتوسع فیه مطلق علی مطلق الإعراض عن الشی‌ء بعدم ترتیب الأثر علیه قال تعالی: «وَ قِیلَ الْیَوْمَ نَنْساکُمْ کَما نَسِیتُمْ لِقاءَ یَوْمِکُمْ هذا وَ مَأْواکُمُ النَّارُ وَ ما لَکُمْ مِنْ ناصِرِینَ»: الجاثیة: 34.
و الآیة بحسب لب معناها کالتأکید لمضمون الآیة السابقة کأنه قیل: قدموا لیوم الحساب و الجزاء عملا صالحا تحیی به أنفسکم و لا تنسوه. ثم لما کان سبب نسیان النفس نسیان الله تعالی إذ بنسیانه تعالی تنسی أسماؤه الحسنی و صفاته العلیا التی ترتبط بها صفات الإنسان الذاتیة من الذلة و الفقر و الحاجة فیتوهم الإنسان نفسه مستقلة فی الوجود و یخیل إلیه أن له لنفسه حیاة و قدرة و علما و سائر ما یتراءی له من الکمال و نظراؤه فی الاستقلال سائر الأسباب الکونیة الظاهریة تؤثر فیه و تتأثر عنه.
و عند ذلک یعتمد علی نفسه و کان علیه أن یعتمد علی ربه و یرجو و یخاف الأسباب الظاهریة و کان علیه أن یرجو و یخاف ربه، یطمئن إلی غیر ربه و کان علیه أن یطمئن إلی ربه.
و بالجملة ینسی ربه و الرجوع إلیه و یعرض عنه بالإقبال إلی غیره، و یتفرع علیه أن ینسی نفسه فإن الذی یخیل إلیه من نفسه أنه موجود مستقل الوجود یملک ما ظهر فیه 
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من کمالات الوجود و إلیه تدبیر أمره مستمدا مما حوله من الأسباب الکونیة و لیس هذا هو الإنسان بل الإنسان موجود متعلق الوجود جهل کله عجز کله ذلة کله فقر کله و هکذا، و ما له من الکمال کالوجود و العلم و القدرة و العزة و الغنی و هکذا فلربه و إلی ربه انتهاؤه و نظراؤه فی ذلک سائر الأسباب الکونیة.
و الحاصل لما کان سبب نسیان النفس نسیان الله تعالی حول النهی عن نسیان النفس فی الآیة إلی النهی عن نسیانه تعالی لأن انقطاع المسبب بانقطاع سببه أبلغ و آکد، و لم یقنع بمجرد النهی الکلی عن نسیانه بأن یقال: و لا تنسوا الله فینسیکم أنفسکم بل جری بمثل إعطاء الحکم بالمثال لیکون أبلغ فی التأثیر و أقرب إلی القبول فنهاهم أن یکونوا کالذین نسوا الله مشیرا به إلی من تقدم ذکرهم من یهود بنی النضیر و بنی قینقاع و من حاله حالهم فی مشاقة الله و رسوله.
فقال: «وَ لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ نَسُوا اللَّهَ ثم فرع علیه قوله: «فَأَنْساهُمْ أَنْفُسَهُمْ تفریع المسبب علی سببه ثم عقبه بقوله: «أُولئِکَ هُمُ الْفاسِقُونَ فدل علی أنهم فاسقون حقا خارجون عن زی العبودیة.
و الآیة و إن کانت تنهی عن نسیانه تعالی المتفرع علیه نسیان النفس لکنها بورودها فی سیاق الآیة السابقة تأمر بذکر الله و مراقبته.
فقد بان من جمیع ما تقدم فی الآیتین أن الآیة الأولی تأمر بمحاسبة النفس و الثانیة تأمر بالذکر و المراقبة.
قوله تعالی: «لا یَسْتَوِی أَصْحابُ النَّارِ وَ أَصْحابُ الْجَنَّةِ أَصْحابُ الْجَنَّةِ هُمُ الْفائِزُونَ قال الراغب: الفوز الظفر بالخیر مع حصول السلامة انتهی. و السیاق یشهد بأن المراد بأصحاب النار هم الناسون لله و بأصحاب الجنة هم الذاکرون لله المراقبون.
و الآیة حجة تامة علی وجوب اللحوق بالذاکرین لله المراقبین له دون الناسین، تقریرها أن هناک قبیلین لا ثالث لهما و هما الذاکرون لله و الناسون له لا بد للإنسان أن یلحق بأحدهما و لیسا بمساویین حتی یتساوی اللحوقان و لا یبالی الإنسان بأیهما لحق؟ بل هناک راجح و مرجوح یجب اختیار الراجح علی المرجوح و الرجحان لقبیل الذاکرین لأنهم الفائزون لا غیر فالترجیح لجانبهم فمن الواجب لکل نفس أن یختار اللحوق بقبیل الذاکرین.
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قوله تعالی: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ إلخ، فی المجمع،: التصدع التفرق بعد التلاؤم و مثله التفطر انتهی.
و الکلام مسوق سوق المثل مبنی علی التخییل و الدلیل علیه قوله فی ذیل الآیة: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ إلخ.
و المراد تعظیم أمر القرآن بما یشتمل علیه من حقائق المعارف و أصول الشرائع و العبر و المواعظ و الوعد و الوعید و هو کلام الله العظیم، و المعنی: لو کان الجبل مما یجوز أن ینزل علیه القرآن فأنزلناه علیه لرأیته- مع ما فیه من الغلظة و القسوة و کبر الجسم و قوة المقاومة قبال النوازل- متأثرا متفرقا من خشیة الله فإذا کان هذا حال الجبل بما هو علیه فالإنسان أحق بأن یخشع لله إذا تلاه أو تلی علیه، و ما أعجب حال أهل المشاقة و العناد لا تلین قلوبهم له و لا یخشعون و لا یخشون.
و الالتفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة فی قوله: «مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ للدلالة علی علة الحکم فإنما یخشع و یتصدع الجبل بنزول القرآن لأنه کلام الله عز اسمه.
و قوله: «وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ من وضع الحکم الکلی موضع الجزئی للدلالة علی أن الحکم لیس ببدع فی مورده بل جار سار فی موارد أخری کثیرة.
فقوله: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ إلخ، مثل ضربه الله للناس فی أمر القرآن لتقریب عظمته و جلالة قدره بما أنه کلام لله تعالی و بما یشتمل علیه من المعارف رجاء أن یتفکر فیه الناس فیتلقوا القرآن بما یلیق به من التلقی و یتحققوا بما فیه من الحق الصریح و یهتدوا إلی ما یهدی إلیه من طریق العبودیة التی لا طریق إلی کمالهم و سعادتهم وراءها، و من ذلک ما ذکر فی الآیات السابقة من المراقبة و المحاسبة.
قوله تعالی: «هُوَ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ هُوَ الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ هذه الآیة و الآیتان بعدها و إن کانت مسوقة لتعداد قبیل من أسمائه تعالی الحسنی و الإشارة إلی تسمیته تعالی بکل اسم أحسن و تنزهه بشهادة ما فی السماوات و الأرض لکنها بانضمامها إلی ما مر من الأمر بالذکر تفید أن علی الذاکرین أن یذکروه بأسمائه الحسنی فیعرفوا أنفسهم بما یقابلها من أسماء النقص، فافهم ذلک.
و بانضمامها إلی الآیة السابقة و ما فیها من قوله: «مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ تفید تعلیل خشوع الجبل و تصدعه من خشیة الله کأنه قیل: و کیف لا و هو الله الذی لا إله إلا هو عالم الغیب 
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و الشهادة، إلی آخر الآیات.
و قوله: «هُوَ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» یفید الموصول و الصلة معنی اسم من أسمائه و هو وحدانیته تعالی فی ألوهیته و معبودیته، و قد تقدم بعض ما یتعلق بالتهلیل فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِلهُکُمْ إِلهٌ واحِدٌ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ»: البقرة: 163.
و قوله: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ» الشهادة هی المشهود الحاضر عند المدرک و الغیب خلافها و هما معنیان إضافیان فمن الجائز أن یکون شی‌ء شهادة بالنسبة إلی شی‌ء و غیبا بالنسبة إلی آخر و یدور الأمر مدار نوع من الإحاطة بالشی‌ء حسا أو خیالا أو عقلا أو وجودا و هو الشهادة و عدمها و هو الغیب، و کل ما فرص من غیب أو شهادة فهو من حیث هو محاط له تعالی معلوم فهو تعالی عالم الغیب و الشهادة و غیره لا علم له بالغیب لمحدودیة وجوده و عدم إحاطته إلا ما علمه تعالی کما قال: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ»: الجن: 27، و أما هو تعالی فغیب علی الإطلاق لا سبیل إلی الإحاطة به لشی‌ء أصلا کما قال: «وَ لا یُحِیطُونَ بِهِ عِلْماً».
و قوله: «هُوَ الرَّحْمنُ الرَّحِیمُ قد تقدم الکلام فی معنی الاسمین فی تفسیر سورة الفاتحة.
قوله تعالی: «هُوَ اللَّهُ الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ الْمَلِکُ الْقُدُّوسُ السَّلامُ الْمُؤْمِنُ الْمُهَیْمِنُ الْعَزِیزُ الْجَبَّارُ الْمُتَکَبِّرُ» إلخ، الملک هو المالک لتدبیر أمر الناس و الحکم فیهم، و القدوس مبالغة فی القدس و هو النزاهة و الطهارة، و السلام من یلاقیک بالسلام و العافیة من غیر شر و ضر، و المؤمن الذی یعطی الأمن، و المهیمن الفائق المسیطر علی الشی‌ء.
و العزیز الغالب الذی لا یغلبه شی‌ء أو من عنده ما عند غیره من غیر عکس، و الجبار مبالغة من جبر الکسر أو الذی تنفذ إرادته و یجبر علی ما یشاء، و المتکبر الذی تلبس بالکبریاء و ظهر بها.
و قوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ ثناء علیه تعالی کما فی قوله: «وَ قالُوا اتَّخَذَ اللَّهُ وَلَداً سُبْحانَهُ»: البقرة: 116.
قوله تعالی: «هُوَ اللَّهُ الْخالِقُ الْبارِئُ الْمُصَوِّرُ» إلی آخر الآیة، الخالق هو الموجد للأشیاء عن تقدیر، و البارئ المنشئ للأشیاء ممتازا بعضها من بعض، و المصور المعطی لها صورا یمتاز بها بعضها من بعض، و الأسماء الثلاثة تتضمن معنی الإیجاد باعتبارات مختلفة و بینها ترتب فالتصویر فرع البرء و البرء فرع الخلق و هو ظاهر.
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و إنما صدر الآیتین السابقتین بقوله: «الَّذِی لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» فوصف به «اللَّهُ و عقبه بالأسماء بخلاف هذه الآیة إذ قال: «هُوَ اللَّهُ الْخالِقُ إلخ.
لأن الأسماء الکریمة المذکورة فی الآیتین السابقتین و هی أحد عشر اسما من لوازم الربوبیة و مالکیة التدبیر التی تتفرع علیها الألوهیة و المعبودیة بالحق و هی علی نحو الأصالة و الاستقلال لله سبحانه وحده لا شریک له فی ذلک فاتصافه تعالی وحده بها یستوجب اختصاص الألوهیة و استحقاق المعبودیة به تعالی.
فالأسماء الکریمة بمنزلة التعلیل لاختصاص الألوهیة به تعالی کأنه قیل لا إله إلا هو لأنه عالم الغیب و الشهادة هو الرحمن الرحیم، و لذا أیضا ذیل هذه الأسماء بقوله ثناء علیه:
«سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یُشْرِکُونَ ردا علی القول بالشرکاء کما یقوله المشرکون.
و أما قوله: «هُوَ اللَّهُ الْخالِقُ الْبارِئُ الْمُصَوِّرُ» فالمذکور فیه من الأسماء یفید معنی الخلق و الإیجاد و اختصاص ذلک به تعالی لا یستوجب اختصاص الألوهیة به کما یدل علیه أن الوثنیین قائلون باختصاص الخلق و الإیجاد به تعالی و هم مع ذلک یدعون من دونه أربابا و آلهة و یثبتون له شرکاء.
و أما وقوع اسم الجلالة فی صدر الآیات الثلاث جمیعا فهو علم للذات المستجمع لجمیع صفات الکمال یرتبط به و یجری علیه جمیع الأسماء و فی التکرار مزید تأکید و تثبیت للمطلوب.
و قوله: «لَهُ الْأَسْماءُ الْحُسْنی إشارة إلی بقیة الأسماء الحسنی عن آخرها لکون الأسماء جمعا محلی باللام و هو یفید العموم.
و قوله: «یُسَبِّحُ لَهُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ أی جمیع ما فی العالم من المخلوقات حتی نفس السماوات و الأرض و قد تقدم توضیح معنی الجملة مرارا.
ثم ختم الآیات بقوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی الغالب غیر المغلوب الذی فعله متقن لا مجازفة فیه فلا یعجزه فیما شرعه و دعا إلیه معصیة العاصین و لا مشاقة المعاندین و لا یضیع عنده طاعة المطیعین و أجر المحسنین.
و العنایة إلی ختم الکلام بالاسمین و الإشارة بذلک إلی کون القرآن النازل من عنده کلام عزیز حکیم هو الذی دعا إلی تکرار اسمه العزیز و ذکره مع الحکیم مع تقدم ذکره بین الأسماء.
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و قد وصف القرآن أیضا بالعزة و الحکمة کما قال: «وَ إِنَّهُ لَکِتابٌ عَزِیزٌ»: حم السجدة:
41، و قال: «وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ»: یس: 2.



(بحث روائی)

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ»: عن أبی جعفر (ع) قال: الغیب ما لم یکن و الشهادة ما قد کان.
أقول: و هو تفسیر ببعض المصادیق، و قد أوردنا أحادیث عنهم (ع) فی معنی اسم الجلالة و الاسمین الرحمن الرحیم فی ذیل تفسیر البسملة من سورة الفاتحة.
و فی التوحید، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع) فی حدیث: لم یزل حیا بلا حیاة و ملکا قادرا- قبل أن ینشئ شیئا و ملکا جبارا- بعد إنشائه للکون.
أقول: قوله: لم یزل حیا بلا حیاة أی بلا حیاة زائدة علی الذات، و قوله: لم یزل ملکا قادرا قبل أن ینشئ شیئا إرجاع للملک و هو من صفات الفعل إلی القدرة و هی من صفات الذات لیستقیم تحققه قبل الإیجاد.
و فی الکافی، بإسناده عن هشام الجوالیقی قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله:
«سُبْحانَ اللَّهِ ما یعنی به؟ قال: تنزیه.
و فی نهج البلاغة،: و الخالق لا بمعنی حرکة و نصب.
أقول: و قد أوردنا عدة من الروایات فی الأسماء الحسنی و إحصائها فی البحث عن الأسماء الحسنی فی الجزء الثامن من الکتاب.
و فی النبوی المشهور: حاسبوا أنفسکم قبل أن تحاسبوا- و زنوا قبل أن توزنوا و تجهزوا للغرض الأکبر.
و فی الکافی، بإسناده إلی أبی الحسن الماضی (ع) قال: لیس منا من لم یحاسب نفسه فی کل یوم- فإن عمل حسنا ازداد لله شکرا- و إن عمل سیئا استغفر الله و تاب إلیه.
أقول: و فیما یقرب من هذا المعنی روایات أخر، و قد أوردنا روایات عنهم (ع) فی معنی ذکر الله فی ذیل تفسیر قوله تعالی: «فَاذْکُرُونِی أَذْکُرْکُمْ» الآیة: البقرة:
152، و قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اذْکُرُوا اللَّهَ ذِکْراً کَثِیراً»: الأحزاب: 21، فلیراجعها من شاء.
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(60) (سورة الممتحنة مدنیة و هی ثلاث عشرة آیة) (13)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ قَدْ کَفَرُوا بِما جاءَکُمْ مِنَ الْحَقِّ یُخْرِجُونَ الرَّسُولَ وَ إِیَّاکُمْ أَنْ تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ رَبِّکُمْ إِنْ کُنْتُمْ خَرَجْتُمْ جِهاداً فِی سَبِیلِی وَ ابْتِغاءَ مَرْضاتِی تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ أَنَا أَعْلَمُ بِما أَخْفَیْتُمْ وَ ما أَعْلَنْتُمْ وَ مَنْ یَفْعَلْهُ مِنْکُمْ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ (1) إِنْ یَثْقَفُوکُمْ یَکُونُوا لَکُمْ أَعْداءً وَ یَبْسُطُوا إِلَیْکُمْ أَیْدِیَهُمْ وَ أَلْسِنَتَهُمْ بِالسُّوءِ وَ وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ (2) لَنْ تَنْفَعَکُمْ أَرْحامُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ یَفْصِلُ بَیْنَکُمْ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (3) قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ وَ الَّذِینَ مَعَهُ إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ وَ مِمَّا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ کَفَرْنا بِکُمْ وَ بَدا بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةُ وَ الْبَغْضاءُ أَبَداً حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ إِلاَّ قَوْلَ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ وَ ما أَمْلِکُ لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ رَبَّنا عَلَیْکَ تَوَکَّلْنا وَ إِلَیْکَ أَنَبْنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ (4)
رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ اغْفِرْ لَنا رَبَّنا إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (5) لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِیهِمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ لِمَنْ کانَ یَرْجُوا اللَّهَ وَ الْیَوْمَ الْآخِرَ وَ مَنْ یَتَوَلَّ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ (6) عَسَی اللَّهُ أَنْ یَجْعَلَ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَ الَّذِینَ عادَیْتُمْ مِنْهُمْ مَوَدَّةً وَ اللَّهُ قَدِیرٌ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (7) لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ لَمْ یُخْرِجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ أَنْ تَبَرُّوهُمْ وَ تُقْسِطُوا إِلَیْهِمْ إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ (8) إِنَّما یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ قاتَلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ أَخْرَجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ وَ ظاهَرُوا عَلی إِخْراجِکُمْ أَنْ تَوَلَّوْهُمْ وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ (9)
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(بیان)

تذکر السورة موالاة المؤمنین لأعداء الله من الکفار و موادتهم و تشدد النهی عن ذلک تفتتح به و تختتم و فیها شی‌ء من أحکام النساء المهاجرات و بیعة المؤمنات، و کونها مدنیة ظاهر.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ» إلخ، سیاق الآیات یدل علی أن بعض المؤمنین من المهاجرین کانوا یسرون الموادة إلی المشرکین بمکة لیحموا بذلک من بقی من أرحامهم و أولادهم بمکة بعد خروجهم أنفسهم منها بالمهاجرة إلی المدینة فنزلت الآیات و نهاهم الله عن ذلک، و یتأید بهذا ما ورد أن الآیات نزلت فی حاطب بن أبی بلتعة أسر کتابا إلی المشرکین بمکة یخبرهم فیه بعزم رسول الله ص علی الخروج إلیها لفتحها، فعل ذلک لیکون یدا له علیهم یقی بها من کان بمکة من أرحامه و أولاده فأخبر الله بذلک نبیه ص و نزلت، و ستوافیک قصته فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
فقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ» العدو معروف و یطلق علی الواحد و الکثیر و المراد فی الآیة هو الکثیر بقرینة قوله: أَوْلِیاءَ و إِلَیْهِمْ و غیر
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ذلک، و هم المشرکون بمکة، و کونهم عدوه من جهة اتخاذهم له شرکاء یعبدونهم و لا یعبدون الله و یردون دعوته و یکذبون رسوله، و کونهم أعداء للمؤمنین لإیمانهم بالله و تفدیتهم أموالهم و أنفسهم فی سبیله فمن یعادی الله یعادیهم.
و ذکر عداوتهم للمؤمنین مع کفایة ذکر عداوتهم لله فی سوق النهی لتأکید التحذیر و المنع کأنه قیل: من کان عدوا لله فهو عدو لکم فلا تتخذوه ولیا.
و قوله: «تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ» بالمودة مفعول «تُلْقُونَ و الباء زائدة کما فی قوله:
«وَ لا تُلْقُوا بِأَیْدِیکُمْ إِلَی التَّهْلُکَةِ»: البقرة: 195، و المراد بإلقاء المودة إظهارها أو إیصالها، و الجملة صفة أو حال من فاعل «لا تَتَّخِذُوا».
و قوله: «وَ قَدْ کَفَرُوا بِما جاءَکُمْ مِنَ الْحَقِ هو الدین الحق الذی یصفه کتاب الله و یدعو إلیه النبی ص، و الجملة حالیة.
و قوله: «یُخْرِجُونَ الرَّسُولَ وَ إِیَّاکُمْ أَنْ تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ رَبِّکُمْ الجملة حالیة و المراد بإخراج الرسول و إخراجهم اضطرارهم الرسول و المؤمنین إلی الخروج من مکة و المهاجرة إلی المدینة، و «أَنْ تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ رَبِّکُمْ بتقدیر اللام متعلق بیخرجون، و المعنی: یجبرون الرسول و إیاکم علی المهاجرة من مکة لإیمانکم بالله ربکم.
و توصیف الله بقوله: «رَبِّکُمْ للإشارة إلی أنهم یؤاخذونهم علی أمر حق مفروض لیس بجرم فإن إیمان الإنسان بربه مفروض علیه و لیس من الجرم فی شی‌ء.
و قوله: «إِنْ کُنْتُمْ خَرَجْتُمْ جِهاداً فِی سَبِیلِی وَ ابْتِغاءَ مَرْضاتِی متعلق بقوله: «لا تَتَّخِذُوا» و جزاء الشرط محذوف یدل علیه المتعلق، و «جِهاداً» مصدر مفعول له، و «ابْتِغاءَ» بمعنی الطلب و «المرضاة» مصدر کالرضا، و المعنی: لا تتخذوا عدوی و عدوکم أولیاء إن کنتم هاجرتم للمجاهدة فی سبیلی و لطلب رضای.
و تقیید النهی عن ولائهم و اشتراطه بخروجهم للجهاد و ابتغائهم مرضاته من باب اشتراط الحکم بأمر محقق الوقوع تأکیدا له و إیذانا بالملازمة بین الشرط و الحکم کقول الوالد لولده:
إن کنت ولدی فلا تفعل کذا.
و قوله: «تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ وَ أَنَا أَعْلَمُ بِما أَخْفَیْتُمْ وَ ما أَعْلَنْتُمْ أسررت إلیه حدیثا أی أفضیت إلیه فی خفیة فمعنی «تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ» تطلعونهم علی ما تسرون من مودتهم- علی ما قاله الراغب- و الإعلان خلاف الإخفاء، و «أَنَا أَعْلَمُ إلخ، حال من 
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فاعل «تُسِرُّونَ و «أَعْلَمُ اسم تفضیل، و احتمل بعضهم أن یکون فعل المتکلم وحده من المضارع متعدیا بالباء لأن العلم ربما یتعدی بها.
و جملة: «تُسِرُّونَ إِلَیْهِمْ إلخ، استئناف بیانیة کأنه قیل بعد استماع النهی السابق:
ما ذا فعلنا فأجیب: تطلعونهم سرا علی مودتکم لهم و أنا أعلم بما أخفیتم و ما أظهرتم أی أنا أعلم بقولکم و فعلکم علما یستوی بالنسبة إلیه إخفاؤکم و إظهارکم.
و منه یعلم أن قوله: «بِما أَخْفَیْتُمْ وَ ما أَعْلَنْتُمْ معا یفیدان معنی واحدا و هو استواء الإخفاء و الإعلان عنده تعالی لإحاطته بما ظهر و ما بطن فلا یرد أن ذکر «بِما أَخْفَیْتُمْ یغنی عن ذکر «ما أَعْلَنْتُمْ لأن العالم بما خفی عالم بما ظهر بطریق أولی.
و قوله: «وَ مَنْ یَفْعَلْهُ مِنْکُمْ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ الإشارة بذلک إلی إسرار المودة إلیهم و هو الموالاة، و «سَواءَ السَّبِیلِ من إضافة الصفة إلی الموصوف أی السبیل السوی و الطریق المستقیم و هو مفعول «ضَلَ أو منصوب بنزع الخافض و التقدیر فقد ضل عن سواء السبیل، و السبیل سبیل الله تعالی.
قوله تعالی: «إِنْ یَثْقَفُوکُمْ یَکُونُوا لَکُمْ أَعْداءً» إلخ، قال الراغب: الثقف بالفتح فالسکون- الحذق فی إدراک الشی‌ء و فعله. قال: و یقال: ثقفت کذا إذا أدرکته ببصرک لحذق فی النظر ثم یتجوز به فیستعمل فی الإدراک و إن لم یکن معه ثقافة. انتهی.
و فسره غیره بالظفر و لعله بمعونة مناسبة المقام، و المعنیان متقاربان.
و الآیة مسوقة لبیان أنه لا ینفعهم الإسرار بالمودة للمشرکین فی جلب محبتهم و رفع عداوتهم شیئا و أن المشرکین علی الرغم من إلقاء المودة إلیهم أن یدرکوهم و یظفروا بهم یکونوا لهم أعداء من دون أن یتغیر ما فی قلوبهم من العداوة.
و قوله: «وَ یَبْسُطُوا إِلَیْکُمْ أَیْدِیَهُمْ وَ أَلْسِنَتَهُمْ بِالسُّوءِ وَ وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ بمنزلة عطف التفسیر لقوله: «یَکُونُوا لَکُمْ أَعْداءً» و بسط الأیدی بالسوء کنایة عن القتل و السبی و سائر أنحاء التعذیب و بسط الألسن بالسوء کنایة عن السب و الشتم.
و الظاهر أن قوله: «وَ وَدُّوا لَوْ تَکْفُرُونَ عطف علی الجزاء و الماضی بمعنی المستقبل کما یقتضیه الشرط و الجزاء، و المعنی: أنهم یبسطون إلیکم الأیدی و الألسن بالسوء و یودون بذلک لو تکفرون کما کانوا یفتنون المؤمنین بمکة و یعذبونهم یودون بذلک أن یرتدوا عن دینهم. و الله أعلم.
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قوله تعالی: «لَنْ تَنْفَعَکُمْ أَرْحامُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ» دفع لما ربما یمکن أن یتوهم عذرا لإلقاء المودة إلیهم إن فی ذلک صیانة لأرحامهم و أولادهم الذین ترکوهم بمکة بین المشرکین من أذاهم.
و الجواب أن أمامکم یوما تجازون فیه علی معصیتکم و طالح عملکم و منه موالاة الکفار و لا ینفعکم الیوم أرحامکم و لا أولادکم الذین قدمتم صیانتهم من أذی الکفار علی صیانة أنفسکم من عذاب الله بترک موالاة الکفار.
و قوله: «یَفْصِلُ بَیْنَکُمْ أی یفصل الله یوم القیامة بینکم بتقطع الأسباب الدنیویة کما قال تعالی: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ فَلا أَنْسابَ بَیْنَهُمْ یَوْمَئِذٍ»: المؤمنون: 101، و ذلک أن القرابة و هی انتهاء إنسانین أو أکثر إلی رحم واحدة إنما تؤثر آثارها من الرحمة و المودة و الألفة و المعاونة و المعاضدة و العصبیة و الخدمة و غیر ذلک من الآثار فی ظرف الحیاة الاجتماعیة التی تسوق الإنسان إلیه حاجته إلیها بالطبع بحسب الآراء و العقائد الاعتباریة التی أوجدها فیه فهمه الاجتماعی، و لا خبر عن هذه الآراء فی الخارج عن ظرف الحیاة الاجتماعیة.
و إذا برزت الحقائق و ارتفع الحجاب و انکشف الغطاء یوم القیامة ضلت عن الإنسان هذه الآراء و المزاعم و انقطعت روابط الاستقلال بین الأسباب و مسبباتها کما قال تعالی:
«لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ وَ ضَلَّ عَنْکُمْ ما کُنْتُمْ تَزْعُمُونَ»: الأنعام: 94، و قال: «وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»: البقرة: 166.
فیومئذ تتقطع رابطة الأنساب و لا ینتفع ذو قرابة من قرابته شیئا فلا ینبغی للإنسان أن یخون الله و رسوله بموالاة أعداء الدین لأجل أرحامه و أولاده فلیسوا یغنونه عن الله یومئذ.
و قیل: المراد أنه یفرق الله بینکم یوم القیامة بما فیه من الهول الموجب لفرار کل منکم من الآخر حسبما نطق به قوله تعالی: «یَوْمَ یَفِرُّ الْمَرْءُ مِنْ أَخِیهِ وَ أُمِّهِ وَ أَبِیهِ وَ صاحِبَتِهِ وَ بَنِیهِ لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ»: عبس: 37، و الوجه السابق أنسب للمقام.
و قیل: المراد أنه یمیز بعضکم یومئذ من بعض فیدخل أهل الإیمان و الطاعة الجنة، و أهل الکفر و المعصیة النار و لا یری القریب المؤمن فی الجنة قریبه الکافر فی النار.
و فیه أنه و کان لا بأس به فی نفسه لکنه غیر مناسب للمقام إذ لا دلالة فی المقام علی 
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کفر أرحامهم و أولادهم.
و قیل: المراد بالفصل فصل القضاء و المعنی: أن الله یقضی بینکم یوم القیامة.
و فیه ما فی سابقه من عدم المناسبة للمورد فإن فصل القضاء إنما یناسب الاختلاف کما فی قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: السجدة:
20، و لا ارتباط فی الآیة بذلک.
و قوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» متمم لقوله: «لَنْ تَنْفَعَکُمْ کالمؤکد له و المعنی:
لن تنفعکم أرحامکم و لا أولادکم یوم القیامة فی رفع تبعة هذه الخیانة و أمثالها و الله بما تعملون بصیر لا یخفی علیه ما هی هذه الخیانة فیؤاخذکم علیها لا محالة.
قوله تعالی: «قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ وَ الَّذِینَ مَعَهُ إلی آخر الآیتین، و الخطاب للمؤمنین، و الأسوة الاتباع و الاقتداء، و فی قوله: «وَ الَّذِینَ مَعَهُ بظاهره دلالة علی أنه کان معه من آمن به غیر زوجته و لوط.
و قوله: «إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ وَ مِمَّا تَعْبُدُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ أی إنا بریئون منکم و من أصنامکم بیان لما فیه الأسطورة و الاقتداء.
و قوله: «کَفَرْنا بِکُمْ وَ بَدا بَیْنَنا وَ بَیْنَکُمُ الْعَداوَةُ وَ الْبَغْضاءُ أَبَداً حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ بیان لمعنی البراءة بأثرها و هو الکفر بهم و عداوتهم ما داموا مشرکین حتی یوحدوا الله سبحانه.
و المراد بالکفر بهم الکفر بشرکهم بدلیل قوله: «حَتَّی تُؤْمِنُوا بِاللَّهِ وَحْدَهُ ، و الکفر بشرکهم مخالفتهم فیه عملا کما أن العداوة بینونة و مخالفة قلبا.
فقد فسروا براءتهم منهم بأمور ثلاثة: مخالفتهم لشرکهم عملا، و العداوة و البغضاء بینهم قلبا، و استمرار ذلک ما داموا علی شرکهم إلا أن یؤمنوا بالله وحده.
و قوله: «إِلَّا قَوْلَ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ وَ ما أَمْلِکُ لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ»، استثناء مما تدل علیه الجمل المتقدمة أن إبراهیم و الذین معه تبرءوا من قومهم المشرکین قولا مطلقا. و قطعوا أی رابطة تربطهم بالقوم و تصل بینهم إلا ما قال إبراهیم لأبیه:
«لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ إلخ.
و لم یکن قوله: «لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ تولیا منه بل وعدا وعده إیاه رجاء أن یتوب عن الشرک و یؤمن بالله وحده کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ ما کانَ اسْتِغْفارُ إِبْراهِیمَ لِأَبِیهِ إِلَّا
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عَنْ مَوْعِدَةٍ وَعَدَها إِیَّاهُ فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ»: التوبة: 114، حیث یفید أنه (ع) إنما وعده لأنه لم یتبین له بعد أنه عدو لله راسخ فی عداوته ثابت فی شرکه فکان یرجو أن یرجع عن شرکه و یطمع فی أن یتوب و یؤمن فلما تبین له رسوخ عداوته و یئس من إیمانه تبرأ منه.
علی أن قوله تعالی فی قصة محاجته أباه فی سورة مریم: «قالَ سَلامٌ عَلَیْکَ سَأَسْتَغْفِرُ لَکَ رَبِّی إِنَّهُ کانَ بِی حَفِیًّا وَ أَعْتَزِلُکُمْ وَ ما تَدْعُونَ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: مریم: 48، یتضمن وعده أباه بالاستغفار و إخباره بالاعتزال و لو کان وعده الاستغفار تولیا منه لأبیه لکان من الحری أن یقول: و اعتزل القوم، لا أن یقول: و أعتزلکم فیدخل أباه فیمن یعتزلهم و لیس الاعتزال إلا التبری.
فالاستثناء استثناء متصل من أنهم لم یکلموا قومهم إلا بالتبری و المحصل من المعنی:
أنهم إنما ألقوا إلیهم القول بالتبری إلا قول إبراهیم لأبیه: لأستغفرن لک فلم یکن تبریا و لا تولیا بل وعدا وعده أباه رجاء أن یؤمن بالله.
و هاهنا شی‌ء و هو أن مؤدی آیة التوبة «فَلَمَّا تَبَیَّنَ لَهُ أَنَّهُ عَدُوٌّ لِلَّهِ تَبَرَّأَ مِنْهُ أن تبریه الجازم إنما کان بعد الوعد و بعد تبین عداوته لله، و قوله تعالی فی الآیة التی نحن فیها: «إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ إخبار عن تبریهم الجازم القاطع فیکون ما وقع فی الاستثناء من قول إبراهیم لأبیه وعدا واقعا قبل تبریه الجازم و من غیر جنس المستثنی منه فیکون الاستثناء منقطعا لا متصلا.
و علی تقدیر کون الاستثناء منقطعا یجوز أن یکون الاستثناء من قوله: «قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ وَ الَّذِینَ مَعَهُ بما أنه مقید بقوله: «إِذْ قالُوا لِقَوْمِهِمْ إِنَّا بُرَآؤُا مِنْکُمْ ، و المعنی: قد کان لکم اقتداء حسن بتبری إبراهیم و الذین معه من قومهم إلا أن إبراهیم قال لأبیه کذا و کذا وعدا.
و أما علی تقدیر کون الاستثناء متصلا فالوجه ما تقدم، و أما کون المستثنی منه هو قوله: «قَدْ کانَتْ لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ ، و المعنی: لکم فی إبراهیم أسوة فی جمیع خصاله إلا فی قوله لأبیه: «لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ فلا أسوة فیه.
ففیه أن قوله: «لَکُمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ فِی إِبْراهِیمَ إلخ، غیر مسوق لإیجاب التأسی بإبراهیم (ع) فی جمیع خصاله حتی یکون الوعد بالاستغفار أو نفس الاستغفار- و ذلک 
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من خصاله- مستثنی منها بل إنما سیق لإیجاب التأسی به فی تبریه من قومه المشرکین، و الوعد بالاستغفار رجاء للتوبة و الإیمان لیس من التبری و إن کان لیس تولیا أیضا.
و قوله: «وَ ما أَمْلِکُ لَکَ مِنَ اللَّهِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» تتمة قول إبراهیم (ع)، و هو بیان لحقیقة الأمر من أن سؤاله المغفرة و طلبها من الله لیس من نوع الطلب الذی یملک فیه الطالب من المطلوب منه ما یطلبه، و إنما هو سؤال یدعو إلیه فقر العبودیة و ذلتها قبال غنی الربوبیة و عزتها فله تعالی أن یقبل بوجهه الکریم فیستجیب و یرحم، و له أن یعرض و یمسک الرحمة فإنه لا یملک أحد منه تعالی شیئا و هو المالک لکل شی‌ء، قال تعالی: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً»: المائدة: 17.
و بالجملة قوله: «ما أَمْلِکُ إلخ، نوع اعتراف بالعجز استدراکا لما یستشعر من قوله:
«لَأَسْتَغْفِرَنَّ لَکَ من شائبة إثبات القدرة لنفسه نظیر قول شعیب (ع): «وَ ما تَوْفِیقِی إِلَّا بِاللَّهِ استدراکا لما یشعر به قوله لقومه: «إِنْ أُرِیدُ إِلَّا الْإِصْلاحَ مَا اسْتَطَعْتُ»: هود:
88، من إثبات القوة و الاستطاعة لنفسه بالأصالة و الاستقلال.
و قوله: «رَبَّنا عَلَیْکَ تَوَکَّلْنا وَ إِلَیْکَ أَنَبْنا وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ» إلخ، من تمام القول المنقول عن إبراهیم و الذین معه المندوب إلی التأسی بهم فیه، و هو دعاء منهم لربهم و ابتهال إلیه إثر ما تبرءوا من قومهم ذاک التبری العنیف لیحفظهم من تبعاته و یغفر لهم فلا یخیبهم فی إیمانهم.
و قد افتتحوا دعاءهم بتقدمة یذکرون فیها حالهم فیما هم فیه من التبری من أعداء الله فقالوا: «رَبَّنا عَلَیْکَ تَوَکَّلْنا وَ إِلَیْکَ أَنَبْنا» یعنون به أنا کنا فی موقف من الحیاة تتمکن فیه أنفسنا و ندبر فیه أمورنا أما أنفسنا فأنبنا و رجعنا بها إلیک و هو الإنابة، و أما أمورنا التی کان علینا تدبیرها فترکناها لک و جعلنا مشیتک مکان مشیتنا فأنت وکیلنا فیها تدبرها بما تشاء و کیف تشاء و هو التوکل.
ثم قالوا: «وَ إِلَیْکَ الْمَصِیرُ» یعنون به أن مصیر کل شی‌ء من فعل أو فاعل فعل إلیک فقد جرینا فی توکلنا علیک و إنابتنا إلیک مجری ما علیه حقیقة الأمر من مصیر کل شی‌ء إلیک حیث هاجرنا بأنفسنا إلیک و ترکنا تدبیر أمورنا لک.
و قوله: «رَبَّنا لا تَجْعَلْنا فِتْنَةً لِلَّذِینَ کَفَرُوا وَ اغْفِرْ لَنا رَبَّنا» متن دعائهم یسألونه تعالی أن یعیذهم من تبعة تبریهم من الکفار و یغفر لهم.
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و الفتنة ما یمتحن به، و المراد بجعلهم فتنة للذین کفروا تسلیط الکفار علیهم لیمتحنهم فیخرجوا ما فی وسعهم من الفساد فیؤذوهم بأنواع الأذی أن آمنوا بالله و رفضوا آلهتهم و تبرءوا منهم و مما یعبدون.
و قد کرروا نداءه تعالی- ربنا- فی دعائهم مرة بعد مرة لإثارة الرحمة الإلهیة.
و قوله: «إِنَّکَ أَنْتَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ أی غالب غیر مغلوب متقن لأفعاله لا یعجز أن یستجیب دعاءهم فیحفظهم من کید أعدائه و یعلم بأی طریق یحفظ.
و للمفسرین فی تفسیر الآیتین أنظار مختلفة أخری أغمضنا عن إیرادها رعایة للاختصار من أرادها فلیراجع المطولات.
قوله تعالی: «لَقَدْ کانَ لَکُمْ فِیهِمْ أُسْوَةٌ حَسَنَةٌ لِمَنْ کانَ یَرْجُوا اللَّهَ وَ الْیَوْمَ الْآخِرَ» إلخ، تکرار حدیث الأسوة لتأکید الإیجاب و لبیان أن هذه الأسوة لمن کان یرجو الله و الیوم الآخر، و أیضا أنهم کما یتأسی بهم فی تبریهم من الکفار کذلک یتأسی بهم فی دعائهم و ابتهالهم.
و الظاهر أن المراد برجائه تعالی رجاء ثوابه بالإیمان به و برجاء الیوم الآخر رجاء ما وعد الله و أعد للمؤمنین من الثواب، و هو کنایة عن الإیمان.
و قوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ الْغَنِیُّ الْحَمِیدُ» استغناء منه تعالی عن امتثالهم لأمره بتبریهم من الکفار و أنهم هم المنتفعون بذلک و الله سبحانه غنی فی ذاته عنهم و عن طاعتهم حمید فیما یأمرهم و ینهاهم إذ لیس فی ذلک إلا صلاح حالهم و سعادة حیاتهم.
قوله تعالی: «عَسَی اللَّهُ أَنْ یَجْعَلَ بَیْنَکُمْ وَ بَیْنَ الَّذِینَ عادَیْتُمْ مِنْهُمْ مَوَدَّةً وَ اللَّهُ قَدِیرٌ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ ضمیر «مِنْهُمْ للکفار الذین أمروا بمعاداتهم و هم کفار مکة، و المراد بجعل المودة بین المؤمنین و بینهم جعلها بتوفیقهم للإسلام کما وقع ذلک لما فتح الله لهم مکة، و لیس المراد به نسخ حکم المعاداة و التبری.
و المعنی: مرجو من الله أن یجعل بینکم معشر المؤمنین و بین الذین عادیتم من الکفار و هم کفار مکة مودة بتوفیقهم للإسلام فتنقلب المعاداة مودة و الله قدیر و الله غفور لذنوب عباده رحیم بهم إذا تابوا و أسلموا فعلی المؤمنین أن یرجوا من الله أن یبدل معاداتهم مودة بقدرته و مغفرته و رحمته.
قوله تعالی: «لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ لَمْ یُخْرِجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ أَنْ 
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تَبَرُّوهُمْ وَ تُقْسِطُوا إِلَیْهِمْ إلخ، فی هذه الآیة و التی تتلوها توضیح للنهی الوارد فی أول السورة، و المراد بالذین لم یقاتلوا المؤمنین فی الدین و لم یخرجوهم غیر أهل مکة ممن لم یقاتلوهم و لم یخرجوهم من دیارهم من المشرکین من أهل المعاهدة، و البر و الإحسان، و الأقساط المعاملة بالعدل، و «أَنْ تَبَرُّوهُمْ بدل من «الَّذِینَ إلخ، و قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الْمُقْسِطِینَ تعلیل لقوله: «لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ إلخ.
و المعنی: لا ینهاکم الله بقوله: «لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ» عن أن تحسنوا و تعاملوا بالعدل الذین لم یقاتلوکم فی الدین و لم یخرجوکم من دیارکم لأن ذلک منکم أقساط و الله یحب المقسطین.
قیل: إن الآیة منسوخة بقوله: «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ»: التوبة: 5، و فیه أن الآیة التی نحن فیها لا تشمل بإطلاقها إلا أهل الذمة و أهل المعاهدة و أما أهل الحرب فلا، و آیة التوبة إنما تشمل أهل الحرب من المشرکین دون أهل المعاهدة فکیف تنسخ ما لا یزاحمها فی الدلالة.
قوله تعالی: «إِنَّما یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ قاتَلُوکُمْ فِی الدِّینِ وَ أَخْرَجُوکُمْ مِنْ دِیارِکُمْ وَ ظاهَرُوا عَلی إِخْراجِکُمْ أَنْ تَوَلَّوْهُمْ إلخ، المراد بالذین قاتلوکم إلخ، مشرکو مکة، و المظاهرة علی الإخراج المعاونة و المعاضدة علیه، و قوله: «أَنْ تَوَلَّوْهُمْ بدل من «الَّذِینَ قاتَلُوکُمْ إلخ.
و قوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ قصر إفراد أی المتولون لمشرکی مکة و من ظاهرهم علی المسلمین هم الظالمون المتمردون عن النهی دون مطلق المتولین للکفار أو تأکید للنهی عن تولیهم.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ» الآیة: نزلت فی حاطب بن أبی بلتعة، و لفظ الآیة عام و معناها خاص- و کان سبب ذلک 
أن حاطب بن أبی بلتعة قد أسلم- و هاجر إلی المدینة و کان عیاله بمکة، و کانت قریش تخاف أن یغزوهم رسول الله ص- فصاروا إلی عیال حاطب- و سألوهم أن یکتبوا إلی حاطب و یسألوه عن خبر محمد هل یرید أن یغزو مکة؟.
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فکتبوا إلی حاطب یسألونه عن ذلک- فکتب إلیهم حاطب- أن رسول الله ص یرید ذلک، و دفع الکتاب إلی امرأة تسمی صفیة- فوضعته فی قرونها و مرت- فنزل جبرئیل علی رسول الله ص و أخبره بذلک.
فبعث رسول الله ص أمیر المؤمنین- و الزبیر بن العوام فی طلبها فلحقوها- فقال لها أمیر المؤمنین (ع): أین الکتاب؟ فقالت: ما معی شی‌ء ففتشاها فلم یجدا معها شیئا- فقال الزبیر: ما نری معها شیئا- فقال أمیر المؤمنین (ع): و الله ما کذبنا رسول الله ص، و لا کذب رسول الله ص علی جبرئیل، و لا کذب جبرئیل علی الله جل ثناؤه- و الله لتظهرن الکتاب- أو لأردن رأسک إلی رسول الله ص- فقالت: تنحیا عنی حتی أخرجه- فأخرجت الکتاب من قرونها- فأخذه أمیر المؤمنین و جاء به إلی رسول الله ص.
و قال رسول الله ص: یا حاطب ما هذا؟ فقال حاطب: و الله یا رسول الله ما نافقت و لا غیرت و لا بدلت، و إنی أشهد أن لا إله إلا الله، و أنک رسول الله حقا- و لکن أهلی و عیالی کتبوا إلی بحسن صنیع قریش إلیهم- فأحببت أن أجازی قریشا بحسن معاشرتهم، فأنزل الله علی رسول الله ص: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ- إلی قوله- وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ».
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الحمیدی و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و أبو عوانة و ابن حبان و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه و البیهقی و أبو نعیم معا فی الدلائل عن علی قال: بعثنی رسول الله ص أنا و الزبیر و المقداد- فقال: انطلقوا حتی تأتوا روضة «1» خاخ- فإن بها ظعینة «2» معها کتاب فخذوه منها و أتونی به.
فخرجنا حتی أتینا الروضة فإذا نحن بالظعینة- فقلنا: أخرجی الکتاب. قالت: ما معی کتاب- قلنا: لتخرجن الکتاب أو لتلقین الثیاب- فأخرجته من عقاصها.
فأتینا به النبی ص- فإذا فیه من حاطب بن أبی بلتعة- إلی أناس من المشرکین بمکة، یخبرهم ببعض أمر النبی ص- فقال النبی ص: ما هذا یا حاطب؟ قال: لا تعجل علی یا رسول الله- إنی کنت امرءا ملصقا من قریش و لم أکن من أنفسها- و کان من معک من 
______________________________
(1) موضع فی طریق مکة.
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المهاجرین لهم قرابات- یحمون بها أهلیهم و أموالهم بمکة- فأحببت إذ فاتنی ذلک من النسب فیهم- أن أصطنع إلیهم یدا یحمون بها قرابتی- و ما فعلت ذلک کفرا و لا ارتدادا عن دینی- فقال النبی ص صدق.
فقال عمر: دعنی یا رسول الله فأضرب عنقه- فقال: إنه شهد بدرا و ما یدریک لعل الله اطلع علی أهل بدر- فقال اعملوا ما شئتم فقد غفرت لکم- و نزلت فیه «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ- تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ».:
أقول: و هذا المعنی مروی فی عدة من الروایات عن نفر من الصحابة کأنس و جابر و عمر و ابن عباس و جمع من التابعین کحسن و غیره 
و الروایة من حیث متنها لا تخلو من بحث:
أما أولا: فلأن ظاهرها بل صریحها أن حاطب بن أبی بلتعة کان یستحق بصنعة ما صنع القتل أو جزاء دون ذلک، و إنما صرف عنه ذلک کونه بدریا فالبدری لا یؤاخذ بما أتی به من معصیة کما یصرح به قوله (ص) لعمر فی هذه الروایة: «أنه شهد بدرا» و فی روایة الحسن: أنهم أهل بدر فاجتنب أهل بدر أنهم أهل بدر فاجتنب أهل بدر أنهم أهل بدر فاجتنب أهل بدر.
و یعارضه ما فی قصة الإفک أن النبی ص بعد ما نزلت براءة عائشة حد مسطح بن أثاثة و کان من الآفکین، و کان مسطح بن أثاثة هذا من السابقین الأولین من المهاجرین و ممن شهد بدرا کما فی صحیحی البخاری و مسلم و حده النبی ص کما نطقت به الروایات الکثیرة الواردة فی تفسیر آیات الإفک.
و أما ثانیا: فلأن ما یشتمل علیه من خطابه تعالی لأهل بدر «اعملوا ما شئتم فقد غفرت لکم» الدال علی کون کل ما أتوا به من ذنب مغفورا لهم لا یتم بالبداهة إلا بارتفاع عامة التکالیف الدینیة عنهم من واجب أو حرام أو مستحب أو مکروه، و لا معنی لتعلق التکلیف المولوی بأمر مع إلغاء تبعة مخالفته و تسویة الفعل و الترک بالنسبة إلی المکلف کما یدل علیه قوله: «اعملوا ما شئتم» علی بداهة ظهوره فی الإباحة العامة.
و لازم ذلک:
أولا: شمول المغفرة من المعاصی لما یحکم بداهة العقل علی عدم شمول العفو له لو لا التوبة کعبادة الأصنام و الرد علی الله و رسوله و تکذیب النبی و الافتراء علی الله و رسوله و الاستهزاء
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بالدین و أحکامه الثابتة بالضرورة، فإن الآیات المتعرضة لها الناهیة عنها تأبی شمول المغفرة لها من غیر توبة، و مثلها قتل النفس المحترمة ظلما و الفساد فی الأرض و إهلاک الحرث و النسل، و استباحة الدماء و الأعراض و الأموال.
و من المعلوم أن المحذور إمکان تعلق المغفرة بأمثال هذه المعاصی و الذنوب لا فعلیة تعلقها بها فلا یدفع بأن الله سبحانه یحفظ هذا المکلف المغفور له من اقتراف أمثال هذه المعاصی و الذنوب و إن کان غفر له لو اقترف.
و ثانیا: أن یخصص قوله: اعملوا ما شئتم عمومات جمیع الأحکام الشرعیة من عبادات و معاملات من حیث المتعلق فلا یعم شی‌ء منها البدریین و لا یتعلق بهم، و لو کان کذلک لکان معروفا عند الصحابة مسلما لهم أن هؤلاء العصابة محررون من کل تکلیف دینی مطلقون من قید وظائف العبودیة و کان البدریون أنفسهم أحق برعایة معنی التحریر فیما بینهم أنفسهم علی ما له من الأهمیة، و لا شاهد یشهد بذلک فی المروی من أخبارهم و المحفوظ من آثارهم بل المستفاد من سیرهم و خاصة فی خلال الفتن الواقعة بعد رحلة النبی ص خلاف ذلک بما لا یسع لأحد إنکاره.
علی أن تحریر قوم ذوی عدد من الناس و إطلاقهم من قید التکلیف لهم أن یفعلوا ما یشاءون و أن لا یبالوا بمخالفة الله و رسوله و إن عظمت ما عظمت یناقض مصلحة الدعوة الدینیة و فریضة الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر و بث المعارف الإلهیة التی جاء بها الرسول بالروایة عنه إذ لا یبقی للناس بهم وثوق فیما یقولون و یروون من حکم الله و رسوله أن لا ضیر علیهم و لو أتوا بکل کذب افتراء أو اقترفوا کل منکر و فحشاء و الناس یعلمون منهم ذلک.
و یجری ذلک فی النبی ص و هو سید أهل بدر و قد أرسله «1» الله شاهدا و مبشرا و نذیرا و داعیا إلی الله بإذنه و سراجا منیرا فکیف تطمئن القلوب إلی دعوة من یجوز تلبسه بکل کذب و افتراء و منکر و فحشاء؟ و أنی تسلم النفوس له الاتصاف بتلک الصفات الکریمة التی مدحه الله بها؟ بل کیف یجوز فی حکمته تعالی أن یقلد الشهادة و الدعوة من لا یؤمن فی حال أو مقال، و یعده سراجا منیرا و هو تعالی قد أباح له أن یحیی الباطل کما
______________________________
(1) الآیة 45- 46 من سورة الأحزاب.
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ینیر الحق و أذن له فی أن یضل الناس و قد بعثه لیهدیهم و الآیات المتعرضة لعصمة الأنبیاء و حفظ الوحی تأبی ذلک کله.
علی أن ذلک یفسد استقامة الخطاب فی کثیر من الآیات التی فیها عتاب الصحابة و المؤمنین علی بعض تخلفاتهم کالآیات النازلة فی وقعة أحد و الأحزاب و حنین و غیرها المعاتبة لهم علی انهزامهم و فرارهم من الزحف و قد أوعد الله علیه النار.
و من أوضح الآیات فی ذلک آیات الإفک و فی أهل الإفک مسطح بن أثاثة البدری و فیها قوله تعالی: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ مَا اکْتَسَبَ مِنَ الْإِثْمِ و لم یستثن أحدا منهم، و قوله:
«وَ هُوَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیمٌ و قوله: «یَعِظُکُمُ اللَّهُ أَنْ تَعُودُوا لِمِثْلِهِ أَبَداً إِنْ کُنْتُمْ مُؤْمِنِینَ .
و من أوضح الآیات فی عدم ملاءمة معناها للروایة نفس هذه الآیات التی تذکر الروایة سبب نزولها: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَّخِذُوا عَدُوِّی وَ عَدُوَّکُمْ أَوْلِیاءَ تُلْقُونَ إِلَیْهِمْ بِالْمَوَدَّةِ» الآیات و فیها مثل قوله تعالی: «وَ مَنْ یَفْعَلْهُ مِنْکُمْ فَقَدْ ضَلَّ سَواءَ السَّبِیلِ و قوله: «وَ مَنْ یَتَوَلَّهُمْ فَأُولئِکَ هُمُ الظَّالِمُونَ .
فمن المعلوم أن الآیات إنما وجهت الخطاب و العتاب إلی عامة الذین آمنوا و تنسب إلقاء المودة و إسرار مودة الکفار إلی المؤمنین بما أن بعضهم و هو حاطب بن أبی بلتعة اتخذ الکفار أولیاء و خان الإسلام و المسلمین فنسبت الآیات فعل البعض إلی الکل و وجهت العتاب و التهدید إلی الجمیع.
فلو کان حاطب و هو بدری محرر مرفوع عنه القلم مخاطبا بمثل قوله: اعمل ما شئت فقد غفرت لک لا إثم علیه فیما یفعل و لا ضلال فی حقه و لا یتصف بظلم و لا یتعلق به عتاب و لا تهدید فأی وجه لنسبة فعل البعض بما له من الصفات غیر المرضیة إلی الکل و لا صفة غیر مرضیة لفعل هذا البعض علی الفرض.
فیئول الأمر إلی فرض أن یأتی البعض بفعل مأذون له فیه لا عتاب علیه و لا لوم یعتریه و یعاتب الکل و یهددوا علیه و بعبارة أخری أن یؤذن لفاعل فی معصیة ثم یعاتب علیها غیره و لا صنع له فیها و یجل کلامه تعالی عن مثل ذلک.
و فیه، أخرج البخاری و ابن المنذر و النحاس و البیهقی فی شعب الإیمان عن أسماء بنت أبی بکر قالت: أتتنی أمی راغبة و هی مشرکة فی عهد قریش- إذ عاهدوا رسول الله ص- فسألت النبی ص أ أصلها؟ فأنزل الله «لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ 
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فقال: نعم صلی.
و فیه، أخرج أبو داود فی تاریخه و ابن المنذر عن قتادة": «لا یَنْهاکُمُ اللَّهُ عَنِ الَّذِینَ لَمْ یُقاتِلُوکُمْ فِی الدِّینِ نسختها «فَاقْتُلُوا الْمُشْرِکِینَ حَیْثُ وَجَدْتُمُوهُمْ .
أقول: قد عرفت الکلام فیه.
و فی الکافی، بإسناده عن سعید الأعرج عن أبی عبد الله (ع) قال: من أوثق عری الإیمان أن تحب فی الله و تبغض فی الله- و تعطی فی الله و تمنع فی الله جل و عز.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی إسحاق بن عمار عن أبی عبد الله (ع) قال: کل من لم یحب علی الدین- و لم یبغض علی الدین فلا دین له.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا جاءَکُمُ الْمُؤْمِناتُ مُهاجِراتٍ فَامْتَحِنُوهُنَّ اللَّهُ أَعْلَمُ بِإِیمانِهِنَّ فَإِنْ عَلِمْتُمُوهُنَّ مُؤْمِناتٍ فَلا تَرْجِعُوهُنَّ إِلَی الْکُفَّارِ لا هُنَّ حِلٌّ لَهُمْ وَ لا هُمْ یَحِلُّونَ لَهُنَّ وَ آتُوهُمْ ما أَنْفَقُوا وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ إِذا آتَیْتُمُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ وَ سْئَلُوا ما أَنْفَقْتُمْ وَ لْیَسْئَلُوا ما أَنْفَقُوا ذلِکُمْ حُکْمُ اللَّهِ یَحْکُمُ بَیْنَکُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ (10) وَ إِنْ فاتَکُمْ شَیْ‌ءٌ مِنْ أَزْواجِکُمْ إِلَی الْکُفَّارِ فَعاقَبْتُمْ فَآتُوا الَّذِینَ ذَهَبَتْ أَزْواجُهُمْ مِثْلَ ما أَنْفَقُوا وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ (11) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا جاءَکَ الْمُؤْمِناتُ یُبایِعْنَکَ عَلی أَنْ لا یُشْرِکْنَ بِاللَّهِ شَیْئاً وَ لا یَسْرِقْنَ وَ لا یَزْنِینَ وَ لا یَقْتُلْنَ أَوْلادَهُنَّ وَ لا یَأْتِینَ بِبُهْتانٍ یَفْتَرِینَهُ بَیْنَ أَیْدِیهِنَّ وَ أَرْجُلِهِنَّ وَ لا یَعْصِینَکَ فِی مَعْرُوفٍ فَبایِعْهُنَّ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُنَّ اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (12) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَوَلَّوْا قَوْماً غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ قَدْ یَئِسُوا مِنَ الْآخِرَةِ کَما یَئِسَ الْکُفَّارُ مِنْ أَصْحابِ الْقُبُورِ (13)
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا جاءَکُمُ الْمُؤْمِناتُ مُهاجِراتٍ فَامْتَحِنُوهُنَ الآیة، سیاق الآیة یعطی أنها نزلت بعد صلح الحدیبیة، و کان فی العهد المکتوب بین النبی ص و بین أهل مکة أنه إن لحق من أهل مکة رجل بالمسلمین ردوه إلیهم و إن لحق من المسلمین رجل بأهل مکة لم یردوه إلیهم ثم إن بعض نساء المشرکین أسلمت و هاجرت إلی المدینة فجاء زوجها یستردها فسأل النبی ص أن یردها إلیه فأجابه النبی ص أن الذی شرطوه فی العهد رد الرجل دون النساء و لم یردها إلیهم و أعطاه ما أنفق علیها من المهر و هو الذی تدل علیه الآیة مع ما یناسب ذلک من أحکامهن.
فقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا جاءَکُمُ الْمُؤْمِناتُ مُهاجِراتٍ سماهن مؤمنات قبل امتحانهن و العلم بإیمانهن لتظاهرهن بذلک.
و قوله: «فَامْتَحِنُوهُنَ أی اختبروا إیمانهن بما یظهر به ذلک من شهادة و حلف یفید العلم و الوثوق، و فی قوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ بِإِیمانِهِنَ إشارة إلی أنه یجزی فی ذلک العلم العادی و الوثوق دون الیقین بحقیقة الإیمان الذی هو تعالی أعلم به علما لا یتخلف عنه معلومه.
و قوله: «فَإِنْ عَلِمْتُمُوهُنَّ مُؤْمِناتٍ فَلا تَرْجِعُوهُنَّ إِلَی الْکُفَّارِ» ذکرهم بوصف الإیمان للإشارة إلی أنه السبب للحکم و انقطاع علقة الزوجیة بین المؤمنة و الکافر.
و قوله: «لا هُنَّ حِلٌّ لَهُمْ وَ لا هُمْ یَحِلُّونَ لَهُنَ مجموع الجملتین کنایة عن انقطاع علقة الزوجیة، و لیس من توجیه الحرمة إلیهن و إلیهم فی شی‌ء.
و قوله: «وَ آتُوهُمْ ما أَنْفَقُوا» أی أعطوا الزوج الکافر ما أنفق علیها من المهر.
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و قوله: «وَ لا جُناحَ عَلَیْکُمْ أَنْ تَنْکِحُوهُنَّ إِذا آتَیْتُمُوهُنَّ أُجُورَهُنَ رفع المانع من نکاح المؤمنات المهاجرات إذا أوتین أجورهن و الأجر المهر.
و قوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ» العصم جمع عصمة و هی النکاح الدائم یعصم المرأة و یحصنها، و إمساک العصمة إبقاء الرجل- بعد ما أسلم- زوجته الکافرة علی زوجیتها فعلیه بعد ما أسلم أن یخلی عن سبیل زوجته الکافرة سواء کانت مشرکة أو کتابیة.
و قد تقدم فی تفسیر قوله: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَّ»: البقرة: 221، و قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ»: المائدة: 5، أن لا نسخ بین الآیتین و بین الآیة التی نحن فیها.
و قوله: «وَ سْئَلُوا ما أَنْفَقْتُمْ وَ لْیَسْئَلُوا ما أَنْفَقُوا» ضمیر الجمع فی «وَ سْئَلُوا» للمؤمنین و فی «لْیَسْئَلُوا» للکفار أی إن لحقت امرأة منکم بالکفار فاسألوهم ما أنفقتم لها من مهر و لهم أن یسألوا مهر من لحقت بکم من نسائهم.
ثم تمم الآیة بالإشارة إلی أن ما تضمنته الآیة حکم الله الذی شرع لهم فقال: «ذلِکُمْ حُکْمُ اللَّهِ یَحْکُمُ بَیْنَکُمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ حَکِیمٌ .
قوله تعالی: «وَ إِنْ فاتَکُمْ شَیْ‌ءٌ مِنْ أَزْواجِکُمْ إِلَی الْکُفَّارِ فَعاقَبْتُمْ فَآتُوا الَّذِینَ ذَهَبَتْ أَزْواجُهُمْ مِثْلَ ما أَنْفَقُوا» إلخ، قال الراغب: الفوت بعد الشی‌ء عن الإنسان بحیث یتعذر إدراکه، قال تعالی: «وَ إِنْ فاتَکُمْ شَیْ‌ءٌ مِنْ أَزْواجِکُمْ إِلَی الْکُفَّارِ». انتهی. و فسر المعاقبة و العقاب بمعنی الوصول و الانتهاء إلی عقبی الشی‌ء، و المراد عاقبتم من الکفار أی أصبتم منهم غنیمة و هی عقبی الغزو، و قیل: عاقب بمعنی عقب، و قیل: عاقب مأخوذ من العقبة بمعنی النوبة.
و الأقرب أن یکون المراد بالشی‌ء المهر و «مِنْ فی «مِنْ أَزْواجِکُمْ لابتداء الغایة و «إِلَی الْکُفَّارِ» متعلق بقوله: «فاتَکُمْ و المراد بالذین ذهبت أزواجهم، بعض المؤمنین و إلیهم یعود ضمیر «أَنْفَقُوا».
و المعنی: و إن ذهب و انفلت منکم إلی الکفار مهر من أزواجکم بلحوقهن بهم و عدم ردهم ما أنفقتم من المهر إلیکم فأصبتم منهم بالغزو غنیمة فأعطوا المؤمنین الذین ذهبت أزواجهم إلیهم مما أصبتم من الغنیمة مثل ما أنفقوا من المهر.
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و فسرت الآیة بوجوه أخری بعیدة عن الفهم أغمضنا عنها.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ الَّذِی أَنْتُمْ بِهِ مُؤْمِنُونَ أمر بالتقوی، و توصیفه تعالی بالموصول و الصلة لتعلیل الحکم فإن من مقتضی الإیمان بالله تقواه.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا جاءَکَ الْمُؤْمِناتُ یُبایِعْنَکَ إلخ، تتضمن الآیة حکم بیعة النساء المؤمنات للنبی ص، و قد شرطت علیهن فی «عَلی أَنْ لا یُشْرِکْنَ إلخ، أمورا منها ما هو مشترک بین الصنفین: الرجال و النساء کالتحرز من الشرک و من معصیة الرسول فی معروف و منها ما هو أمس بهن من حیث إن تدبیر المنزل بحسب الطبع إلیهن و هن السبیل إلی حفظ عفة البیت و الحصول علی الأنسال و طهارة موالیدهم، و هی التجنب من السرقة و الزنا و قتل الأولاد و إلحاق غیر أولاد أزواجهن بهم، و إن کانت هذه الأمور بوجه من المشترکات.
فقوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا جاءَکَ الْمُؤْمِناتُ یُبایِعْنَکَ شرط جوابه قوله: «فَبایِعْهُنَّ وَ اسْتَغْفِرْ لَهُنَّ اللَّهَ .
و قوله: «عَلی أَنْ لا یُشْرِکْنَ بِاللَّهِ شَیْئاً» أی من الأصنام و الأوثان و الأرباب، و هذا شرط لا غنی عنه لإنسان فی حال.
و قوله: «وَ لا یَسْرِقْنَ أی لا من أزواجهن و لا من غیرهم و خاصة من أزواجهن کما یفیده السیاق، و قوله: «وَ لا یَزْنِینَ أی باتخاذ الأخدان و غیر ذلک و قوله: «وَ لا یَقْتُلْنَ أَوْلادَهُنَ بالوأد و غیره و إسقاط الأجنة.
و قوله: «وَ لا یَأْتِینَ بِبُهْتانٍ یَفْتَرِینَهُ بَیْنَ أَیْدِیهِنَّ وَ أَرْجُلِهِنَ و ذلک بأن یحملن من الزنا ثم یضعنه و ینسبنه إلی أزواجهن فإلحاقهن الولد کذلک بأزواجهن و نسبته إلیهم کذبا بهتان یفترینه بین أیدیهن و أرجلهن لأن الولد إذا وضعته أمه سقط بین یدیها و رجلیها، و لا یغنی عن هذا الشرط شرط الاجتناب عن الزنا لأنهما متغایران و کل مستقل بالنهی و التحریم.
و قوله: «وَ لا یَعْصِینَکَ فِی مَعْرُوفٍ نسب المعصیة إلی النبی ص دون الله مع أنها تنتهی إلیه تعالی لأن المراد أن لا یتخلفن بالمعصیة عن السنة التی یستنها النبی ص و ینفذها فی المجتمع الإسلامی فیکون ما سنه هو المعروف عند المسلمین و فی المجتمع الإسلامی.
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و من هنا یظهر أن المعصیة فی المعروف أعم من ترک المعروف کترک الصلاة و الزکاة و فعل المنکر کتبرجهن تبرج الجاهلیة الأولی.
و فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ بیان لمقتضی المغفرة و تقویة للرجاء.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَتَوَلَّوْا قَوْماً غَضِبَ اللَّهُ عَلَیْهِمْ إلخ، المراد بهم الیهود المغضوب علیهم و قد تکرر فی کلامه تعالی فیهم «وَ باؤُ بِغَضَبٍ مِنَ اللَّهِ»: البقرة:
61، و یشهد بذلک ذیل الآیة فإن الظاهر أن المراد بالقوم غیر الکفار.
و قوله: «یَئِسُوا مِنَ الْآخِرَةِ کَما یَئِسَ الْکُفَّارُ مِنْ أَصْحابِ الْقُبُورِ» المراد بالآخرة ثوابها، و المراد بالکفار الکافرون بالله المنکرون للبعث، و قیل: المراد مشرکو مکة و اللام للعهد، و «مِنَ فی «مِنْ أَصْحابِ الْقُبُورِ» لابتداء الغایة.
و الجملة بیان لشقائهم الخالد و هلاکهم المؤبد لیحذر المؤمنون من موالاتهم و موادتهم و الاختلاط بهم و المعنی: قد یئس الیهود من ثواب الآخرة کما یئس منکرو البعث من الموتی المدفونین فی القبور.
و قیل: المراد بالکفار الذین یدفنون الموتی و یوارونهم فی الأرض- من الکفر بمعنی الستر-.
و قیل: المراد بهم کفار الموتی و «مِنَ بیانیة و المعنی: یئسوا من ثواب الآخرة کما یئس الکفار المدفونون فی القبور منه لقوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ ماتُوا وَ هُمْ کُفَّارٌ أُولئِکَ عَلَیْهِمْ لَعْنَةُ اللَّهِ»: البقرة: 161.



(بحث روائی)

فی المجمع، عن ابن عباس": صالح رسول الله ص بالحدیبیة مشرکی مکة- علی أن من أتاه من أهل مکة رده علیهم، و من أتی أهل مکة من أصحاب رسول الله ص- فهو لهم و لم یردوه علیه- و کتبوا بذلک کتابا و ختموا علیه.
فجاءت سبیعة بنت الحارث الأسلمیة مسلمة- بعد الفراغ من الکتاب و النبی ص بالحدیبیة- فأقبل زوجها مسافر من بنی مخزوم- و قال مقاتل: هو صیفی بن الراهب- فی طلبها و کان کافرا- فقال: یا محمد اردد علی امرأتی- فإنک قد شرطت لنا أن ترد علینا
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من أتاک منا- و هذه طینة الکتاب لم تجف بعد فنزلت الآیة «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا جاءَکُمُ الْمُؤْمِناتُ مُهاجِراتٍ من دار الکفر إلی دار الإسلام فَامْتَحِنُوهُنَ .
قال ابن عباس: امتحانهن أن یستحلفن ما خرجت من بغض زوج، و لا رغبة عن أرض إلی أرض، و لا التماس دنیا، و ما خرجت إلا حبا لله و لرسوله- فاستحلفها رسول الله ص ما خرجت بغضا لزوجها، و لا عشقا لرجل منا، و ما خرجت إلا رغبة فی الإسلام فحلفت بالله الذی لا إله إلا هو علی ذلک- فأعطی رسول الله ص زوجها مهرها و ما أنفق علیها- و لم یردها علیه فتزوجها عمر بن الخطاب.
فکان رسول الله ص یرد من جاءه من الرجال- و یحبس من جاءه من النساء إذا امتحن و یعطی أزواجهن مهورهن.
قال: قال الزهری: و لما نزلت هذه الآیة و فیها قوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ» طلق عمر بن الخطاب امرأتین کانتا له بمکة مشرکتین: قریبة «1» بنت أبی أمیة بن المغیرة- فتزوجها بعده معاویة بن أبی سفیان- و هما علی شرکهما بمکة، و الأخری أم کلثوم بنت عمرو بن جرول الخزاعیة- أم عبد الله بن عمر- فتزوجها أبو جهم بن حذاقة بن غانم- رجل من قومها و هما علی شرکهما.
و کانت عند طلحة بن عبید الله- أروی بنت ربیعة بن الحارث بن عبد المطلب- ففرق بینهما الإسلام حین نهی القرآن- عن التمسک بعصم الکوافر، و کان طلحة قد هاجر و هی بمکة عند قومها کافرة- ثم تزوجها فی الإسلام بعد طلحة- خالد بن سعید بن العاص بن أمیة و کانت ممن فرت إلی رسول الله ص- من نساء الکفار فحبسها و زوجها خالدا.
و أمیة بنت بشر کانت عند الثابت بن الدحداحة- ففرت منه- و هو یومئذ کافر- إلی رسول الله ص- فزوجها رسول الله ص سهل بن حنیف- فولدت عبد الله بن سهل.
قال: قال الشعبی: و کانت زینب بنت رسول الله ص- امرأة أبی العاص بن الربیع- فأسلمت و لحقت بالنبی ص فی المدینة- و أقام أبو العاص مشرکا بمکة- ثم أتی المدینة فأمنته زینب ثم أسلم- فردها علیه رسول الله ص.
قال: و قال الجبائی: لم یدخل فی شرط صلح الحدیبیة- إلا رد الرجال دون النساء- و لم 
______________________________
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یجز للنساء ذکر، و إن أم کلثوم بنت عقبة بن أبی معیط- جاءت مسلمة مهاجرة من مکة- فجاء أخواها إلی المدینة- فسألا رسول الله ص ردها علیهما- فقال رسول الله ص: أن الشرط بیننا فی الرجال- لا فی النساء فلم یردها علیهما.
أقول: و هذه المعانی مرویة فی روایات أخری من طرق أهل السنة أورد کثیرا منها السیوطی فی الدر المنثور، و روی امتحان المهاجرات کما تقدم ثم عدم ردهن علی الکفار و إعطاءهم المهر القمی فی تفسیره.
و فیه، و قال الزهری": فکان جمیع من لحق بالمشرکین- من نساء المؤمنین المهاجرین راجعات عن الإسلام- ست نسوة: أم الحکم بنت أبی سفیان- کانت تحت عیاض بن شداد الفهری، و فاطمة بنت أبی أمیة بن المغیرة أخت أم سلمة- کانت تحت عمر بن الخطاب- فلما أراد عمر أن یهاجر أبت و ارتدت، و بروع بنت عقبة کانت تحت شماس بن عثمان، و عبدة بنت عبد العزی بن فضلة- و زوجها عمرو بن عبد ود، و هند بنت أبی جهل بن هشام- کانت تحت هشام بن العاص بن وائل، و کلثوم بنت جرول کانت تحت عمر- فأعطاهم رسول الله ص مهور نسائهم من الغنیمة.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال: لا ینبغی نکاح أهل الکتاب- قلت: جعلت فداک و أین تحریمه؟ قال: قوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ».
أقول: و الروایة مبنیة علی عموم الإمساک بالعصم للنکاح الدائم إحداثا و إبقاء.
و فیه، بإسناده أیضا إلی زرارة عن أبی جعفر (ع): عن قول الله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ فقال: هذه منسوخة بقوله: «وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ».
أقول: و لعل المراد بنسخ آیة الإمساک بالعصم لآیة حلیة محصنات أهل الکتاب اختصاص آیة الممتحنة بالنکاح الدائم و تخصص آیة المائدة بالنسبة إلی النکاح الدائم بها، و اختصاص ما تدل علیه من الحلیة بالنکاح المنقطع، و لیس المراد به النسخ المصطلح کیف؟ و آیة الممتحنة سابقة نزولا علی آیة المائدة و لا وجه لنسخ السابق للاحق. علی أن آیة المائدة مسوقة سوق الامتنان، و ما هذا شأنه یأبی النسخ.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ : و
روی أبو الجارود عن أبی جعفر (ع): أنه منسوخ بقوله: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ حَتَّی یُؤْمِنَ و بقوله:
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«وَ لا تُمْسِکُوا بِعِصَمِ الْکَوافِرِ».
أقول: و یضعف الروایة- مضافا إلی ضعف راویها- أن قوله: «وَ لا تَنْکِحُوا الْمُشْرِکاتِ إلخ، إنما یشمل المشرکات من الوثنیین، و قوله: «وَ الْمُحْصَناتُ إلخ، یفید حلیة نکاح أهل الکتاب فلا تدافع بین الآیتین حتی تنسخ إحداهما الأخری، و قد تقدم آنفا الکلام فی نسخ آیة الممتحنة لقوله: «وَ الْمُحْصَناتُ إلخ، و قد تقدم فی تفسیر قوله:
«وَ الْمُحْصَناتُ مِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ مِنْ قَبْلِکُمْ»: المائدة: 5، ما ینفع فی هذا المقام.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): «وَ إِنْ فاتَکُمْ شَیْ‌ءٌ مِنْ أَزْواجِکُمْ فلحقن بالکفار من أهل عهدکم- فاسألوهم صداقها، و إن لحقن بکم من نسائهم شی‌ء- فأعطوهم صداقها ذلکم حکم الله یحکم بینکم.
أقول: ظاهره تفسیر «شَیْ‌ءٌ» بالمرأة.
و فی الکافی، بإسناده عن أبان عن أبی عبد الله (ع) قال: لما فتح رسول الله ص مکة بایع الرجال- ثم جاءت النساء یبایعنه فأنزل الله عز و جل: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا جاءَکَ الْمُؤْمِناتُ یُبایِعْنَکَ إلی آخر الآیة.
قالت هند: أما الولد فقد ربیناهم صغارا و قتلتهم کبارا، و قالت أم حکیم بنت الحارث بن هشام- و کانت عند عکرمة بن أبی جهل: یا رسول الله ما ذاک المعروف الذی أمرنا الله- أن لا نعصیک فیه؟ قال: لا تلطمن خدا، و لا تخمشن وجها، و لا تنتفن شعرا، و لا تشققن جیبا، و لا تسودن ثوبا، و لا تدعین بویل، فبایعهن رسول الله ص علی هذا.
فقالت: یا رسول الله کیف نبایعک؟ قال: إننی لا أصافح النساء- فدعا بقدح من ماء فأدخل یده ثم أخرجها- فقال: أدخلن أیدیکن فی هذا الماء.
أقول: و الروایات مستفیضة فی هذه المعانی من طرق الشیعة و أهل السنة.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن عبد الله بن سنان قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله: «وَ لا یَعْصِینَکَ فِی مَعْرُوفٍ قال: هو ما فرض الله علیهن من الصلاة و الزکاة- و ما أمرهن به من خیر.
أقول: و الروایة تشهد بأن ما ورد فی الروایات من تفسیر المعروف بمثل قوله: لا تلطمن خدا إلخ، و فی بعضها أن لا تتبرجن تبرج الجاهلیة الأولی من قبیل الإشارة إلی بعض المصادیق.
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (1) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لِمَ تَقُولُونَ ما لا تَفْعَلُونَ (2) کَبُرَ مَقْتاً عِنْدَ اللَّهِ أَنْ تَقُولُوا ما لا تَفْعَلُونَ (3) إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الَّذِینَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِهِ صَفًّا کَأَنَّهُمْ بُنْیانٌ مَرْصُوصٌ (4)
وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ لِمَ تُؤْذُونَنِی وَ قَدْ تَعْلَمُونَ أَنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ (5) وَ إِذْ قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ فَلَمَّا جاءَهُمْ بِالْبَیِّناتِ قالُوا هذا سِحْرٌ مُبِینٌ (6) وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُوَ یُدْعی إِلَی الْإِسْلامِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (7) یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ (8) هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ (9)
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(بیان)

السورة ترغب المؤمنین و تحرضهم علی أن یجاهدوا فی سبیل الله و یقاتلوا أعداء دینه، و تنبئهم أن هذا الدین نور ساطع لله سبحانه یرید الکفار من أهل الکتاب أن یطفئوه بأفواههم و الله متمه و لو کره الکافرون، و مظهره علی الدین کله و لو کره المشرکون.
و أن هذا النبی الذی آمنوا به رسول من الله أرسله بالهدی و دین الحق، و بشر به عیسی بن مریم (ع) بنی إسرائیل.
فعلی المؤمنین أن یشدوا العزم علی طاعته و امتثال ما یأمرهم به من الجهاد و نصرة الله فی دینه حتی یسعدهم الله فی آخرتهم و ینصرهم و یفتح لهم فی دنیاهم و یؤیدهم علی أعدائهم.
و علیهم أن لا یقولوا ما لا یفعلون و لا ینکصوا فیما یعدون فإن ذلک یستوجب مقتا من الله تعالی و إیذاء الرسول و فیه خطر أن یزیغ الله قلوبهم کما فعل بقوم موسی (ع) لما آذوه و هم یعلمون أنه رسول الله إلیهم و الله لا یهدی القوم الظالمین.
و السورة مدنیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «سَبَّحَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ تقدم تفسیره، و افتتاح الکلام بالتسبیح لما فیها من توبیخ المؤمنین بقولهم ما لا یفعلون و إنذارهم بمقت الله و إزاغته قلوب الفاسقین.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لِمَ تَقُولُونَ ما لا تَفْعَلُونَ «لِمَ مخفف لما، و «ما» استفهامیة، و اللام للتعلیل، و الکلام مسوق للتوبیخ ففیه توبیخ المؤمنین علی قولهم ما لا یفعلون و لا یصغی إلی قول بعض المفسرین: أن المراد بالذین آمنوا هم المنافقون و التوبیخ لهم دون المؤمنین لجلالة قدرهم.
و ذلک لوفور الآیات المتضمنة لتوبیخهم و معاتبتهم و خاصة فی الآیات النازلة فی الغزوات و ما یلحق بها کأحد و الأحزاب و حنین و صلح الحدیبیة و تبوک و الإنفاق فی سبیل الله و غیر ذلک، و الصالحون من هؤلاء المؤمنین إنما صلحوا نفسا و جلوا قدرا بالتربیة الإلهیة التی تتضمنها أمثال هذه التوبیخات و العتابات المتوجهة إلیهم تدریجا و لم یتصفوا بذلک من عند أنفسهم.
و مورد التوبیخ و إن کان بحسب ظاهر لفظ الآیة مطلق تخلف الفعل عن القول و خلف 
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الوعد و نقض العهد و هو کذلک لکونه من آثار مخالفة الظاهر للباطن و هو النفاق لکن سیاق الآیات و فیها قوله: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الَّذِینَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِهِ صَفًّا» و ما سیأتی من قوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ» إلخ، و غیر ذلک یفید أن متعلق التوبیخ کان هو تخلف بعضهم عما وعده من الثبات فی القتال و عدم الانهزام و الفرار أو تثاقلهم أو تخلفهم عن الخروج أو عدم الإنفاق فی تجهز أنفسهم أو تجهیز غیرهم.
قوله تعالی: «کَبُرَ مَقْتاً عِنْدَ اللَّهِ أَنْ تَقُولُوا ما لا تَفْعَلُونَ المقت البغض الشدید، و الآیة فی مقام التعلیل لمضمون الآیة السابقة فهو تعالی یبغض من الإنسان أن یقول ما لا یفعله لأنه من النفاق، و أن یقول الإنسان ما لا یفعله غیر أن لا یفعل ما یقوله فالأول من النفاق و الثانی من ضعف الإرادة و وهن العزم و هو رذیلة منافیة لسعادة النفس الإنسانیة فإن الله بنی سعادة النفس الإنسانیة علی فعل الخیر و اکتساب الحسنة من طریق الاختیار و مفتاحه العزم و الإرادة، و لا تأثیر إلا للراسخ من العزم و الإرادة، و تخلف الفعل عن القول معلول وهن العزم و ضعف الإرادة و لا یرجی للإنسان مع ذلک خیر و لا سعادة.
قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الَّذِینَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِهِ صَفًّا کَأَنَّهُمْ بُنْیانٌ مَرْصُوصٌ الصف جعل الأشیاء علی خط مستو کالناس و الأشجار. کذا قاله الراغب، و هو مصدر بمعنی اسم الفاعل و لذا لم یجمع، و هو حال من ضمیر الفاعل فی «یُقاتِلُونَ ، و المعنی: یقاتلون فی سبیله حال کونهم صافین.
و البنیان هو البناء، و المرصوص من الرصاص، و المراد به ما أحکم من البناء بالرصاص فیقاوم ما یصادمه من أسباب الانهدام.
و الآیة تعلل خصوص المورد- و هو أن یعدوا الثبات فی القتال ثم ینهزموا- بالالتزام کما أن الآیة السابقة تعلل التوبیخ علی مطلق أن یقولوا ما لا یفعلون، و ذلک أن الله سبحانه إذا أحب الذین یقاتلون فیلزمون مکانهم و لا یزولون کان لازمه أن یبغض الذین یعدون أن یثبتوا ثم ینهزمون إذا حضروا معرکة القتال.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ یا قَوْمِ لِمَ تُؤْذُونَنِی وَ قَدْ تَعْلَمُونَ أَنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ إلخ، فی الآیة إشارة إلی إیذاء بنی إسرائیل رسولهم موسی (ع) و لجاجهم حتی آل إلی إزاغة الله قلوبهم. و فی ذلک نهی التزامی للمؤمنین عن أن یؤذوا رسول الله ص فیئول أمرهم إلی ما آل إلیه أمر قوم موسی من إزاغة القلوب و قد قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ 
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یُؤْذُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً مُهِیناً»: الأحزاب: 57.
و الآیة بما فیها من النهی الالتزامی فی معنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَکُونُوا کَالَّذِینَ آذَوْا مُوسی فَبَرَّأَهُ اللَّهُ مِمَّا قالُوا وَ کانَ عِنْدَ اللَّهِ وَجِیهاً یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا اتَّقُوا اللَّهَ وَ قُولُوا قَوْلًا سَدِیداً»: الأحزاب: 70.
و سیاق الآیتین و ذکر تبرئة موسی (ع) یدل علی أن المراد بإیذائه بما برأه الله منه لیس معصیتهم لأوامره و خروجهم عن طاعته إذ لا معنی حینئذ لتبرئته بل هو أنهم وقعوا فیه (ع) و قالوا فیه ما فیه عار و شین فتأذی فبرأه الله مما قالوا و نسبوا إلیه، و قوله فی الآیة التالیة: «اتَّقُوا اللَّهَ وَ قُولُوا قَوْلًا سَدِیداً» یؤید هذا الذی ذکرناه.
و یؤید ذلک إشارته تعالی إلی بعض مصادیق إیذاء النبی ص بقول أو فعل فی قوله:
«یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تَدْخُلُوا بُیُوتَ النَّبِیِّ إِلَّا أَنْ یُؤْذَنَ لَکُمْ إِلی طَعامٍ غَیْرَ ناظِرِینَ إِناهُ وَ لکِنْ إِذا دُعِیتُمْ فَادْخُلُوا فَإِذا طَعِمْتُمْ فَانْتَشِرُوا وَ لا مُسْتَأْنِسِینَ لِحَدِیثٍ إِنَّ ذلِکُمْ کانَ یُؤْذِی النَّبِیَ إلی أن قال- وَ إِذا سَأَلْتُمُوهُنَّ مَتاعاً فَسْئَلُوهُنَّ مِنْ وَراءِ حِجابٍ إلی أن قال- وَ ما کانَ لَکُمْ أَنْ تُؤْذُوا رَسُولَ اللَّهِ وَ لا أَنْ تَنْکِحُوا أَزْواجَهُ مِنْ بَعْدِهِ أَبَداً إِنَّ ذلِکُمْ کانَ عِنْدَ اللَّهِ عَظِیماً»: الأحزاب: 53.
فتحصل أن فی قوله: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ إلخ، تلویحا إلی النهی عن إیذاء النبی ص بقول أو فعل علی علم بذلک کما أن فی ذیل الآیة تخویفا و إنذارا أنه فسق ربما أدی إلی إزاغته تعالی قلب من تلبس به.
و قوله: «فَلَمَّا زاغُوا أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ الزیغ المیل عن الاستقامة و لازمه الانحراف عن الحق إلی الباطل.
و إزاغته تعالی إمساک رحمته و قطع هدایته عنهم کما یفیده التعلیل بقوله: «وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ حیث علل الإزاغة بعدم الهدایة، و هی إزاغة علی سبیل المجازاة و تثبیت للزیغ الذی تلبسوا به أولا بسبب فسقهم المستدعی للمجازاة کما قال تعالی: «یُضِلُّ بِهِ کَثِیراً وَ یَهْدِی بِهِ کَثِیراً وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26، و لیس بإزاغة بدئیة و إضلال ابتدائی لا یلیق بساحة قدسه تعالی.
و من هنا یظهر فساد ما قیل: إنه لا یجوز أن یکون المراد بقوله: «أَزاغَ اللَّهُ قُلُوبَهُمْ الإزاغة عن الإیمان لأن الله تعالی لا یجوز أن یزیغ أحدا عن الإیمان، و أیضا کون المراد
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به الإزاغة عن الإیمان یخرج الکلام عن الفائدة لأنهم إذا زاغوا عن الإیمان فقد صاروا کفارا فلا معنی لقوله: أزاغهم الله عن الإیمان.
وجه الفساد أن قوله: لا یجوز له تعالی أن یزیغ أحدا عن الإیمان ممنوع بإطلاقه فإن الملاک فیه لزوم الظلم و إنما یلزم فیما کان من الإزاغة و الإضلال ابتدائیا و أما ما کان علی سبیل المجازاة و حقیقته إمساک الرحمة و قطع الهدایة لتسبیب العبد لذلک بفسقه و إعراضه عن الرحمة و الهدایة فلا دلیل علی منعه لا عقلا و لا نقلا.
و أما قوله: إن الکلام یخرج بذلک عن الفائدة فیدفعه أن الذی ینسب من الزیغ إلی العبد و یحصل معه الکفر تحقق ما له بالفسق و الذی ینسب إلیه تعالی تثبیت الزیغ فی قلب العبد و الطبع علیه به فزیغ العبد عن الإیمان بسبب فسقه و حصول الکفر بذلک لا یغنی عن تثبیت الله الزیغ و الکفر فی قلبه علی سبیل المجازاة.
قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ» تقدم فی صدر الکلام أن هذه الآیة و التی قبلها و الآیات الثلاث بعدها مسوقة لتسجیل أن النبی ص رسول معلوم الرسالة عند المؤمنین أرسله الله بالهدی و دین الحق لیظهره علی الدین کله و لو کره الکافرون من أهل الکتاب، و ما جاء به من الدین نور ساطع من عند الله یرید المشرکون لیطفئوه بأفواههم و الله متم نوره و لو کره المشرکون.
فعلی المؤمنین أن لا یؤذوه (ص) و هم یعلمون أنه رسول الله إلیهم، و أن ینصروه و یجاهدوا فی سبیل ربهم لإحیاء دینه و نشر کلمته.
و من ذلک یعلم أن قوله: «وَ إِذْ قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ یا بَنِی إِسْرائِیلَ إلخ، کالتوطئة لما سیذکر من کون النبی ص رسولا مبشرا به من قبل أرسله الله بالهدی و دین الحق و دینه نوره تعالی یهتدی به الناس.
و الذی حکاه تعالی عن عیسی بن مریم (ع) أعنی قوله: «یا بَنِی إِسْرائِیلَ إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ» ملخص دعوته و قد آذن بأصل دعوته بقوله: «إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ فأشار إلی أنه لا شأن له إلا أنه حامل رسالة من الله إلیهم، ثم بین متن ما أرسل إلیهم لأجل تبلیغه فی رسالته بقوله: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ إلخ.
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فقوله: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ» بیان أن دعوته لا تغایر دین التوراة و لا تناقض شریعتها بل تصدقها و لم تنسخ من أحکامها إلا یسیرا و النسخ بیان انتهاء أمد الحکم و لیس بإبطال، و لذا جمع (ع) بین تصدیق التوراة و نسخ بعض أحکامها فیما حکاه الله تعالی من قوله: «وَ مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ وَ لِأُحِلَّ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی حُرِّمَ عَلَیْکُمْ»: آل عمران: 50، و لم یبین لهم إلا بعض ما یختلفون فیه کما فی قوله المحکی: «قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ»: الزخرف: 63.
و قوله: «وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ» إشارة إلی الشطر الثانی من رسالته (ع) و قد أشار إلی الشطر الأول بقوله: «مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیَّ مِنَ التَّوْراةِ».
و من المعلوم أن البشری هی الخبر الذی یسر المبشر و یفرحه و لا یکون إلا بشی‌ء من الخیر یوافیه و یعود إلیه، و الخیر المترقب من بعثة النبی و دعوته هو انفتاح باب من الرحمة الإلهیة علی الناس فیه سعادة دنیاهم و عقباهم من عقیدة حقة أو عمل صالح أو کلیهما، و البشری بالنبی بعد النبی و بالدعوة الجدیدة بعد حلول دعوة سابقة و استقرارها و الدعوة الإلهیة واحدة لا تبطل بمرور الدهور و تقضی الأزمنة و اختلاف الأیام و اللیالی- إنما تتصور إذا کانت الدعوة الجدیدة أرقی فیما تشتمل علیه من العقائد الحقة و الشرائع المعدلة لأعمال المجتمع و أشمل لسعادة الإنسان فی دنیاه و عقباه.
و بهذا البیان یظهر أن معنی قوله (ع): «وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی إلخ، یفید کون ما أتی به النبی أحمد (ص) أرقی و أکمل مما تضمنته التوراة و بعث به عیسی (ع) و هو (ع) متوسط رابط بین الدعوتین.
و یعود معنی کلامه: «إِنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ مُصَدِّقاً» إلخ، إلی أنی رسول من الله إلیکم أدعو إلی شریعة التوراة و منهاجها- و لأحل لکم بعض الذی حرم علیکم- و هی شریعة سیکملها الله ببعث نبی یأتی من بعدی اسمه أحمد.
و هو کذلک فإمعان التأمل فی المعارف الإلهیة التی یدعو إلیها الإسلام یعطی أنها أدق مما فی غیره من الشرائع السماویة السابقة و خاصة ما یندب إلیه من التوحید الذی هو أصل الأصول الذی یبتنی علیه کل حکم و یعود إلیه کل من المعارف الحقیقیة و قد تقدم شطر من الکلام فیه فی المباحث السابقة من الکتاب.
و کذا الشرائع و القوانین العملیة التی لم تدع شیئا مما دق و جل من أعمال الإنسان 
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الفردیة و الاجتماعیة إلا عدلته و حدت حدوده و قررته علی أساس التوحید و وجهته إلی غرض السعادة.
و إلی ذلک الإشارة بقوله تعالی: «الَّذِینَ یَتَّبِعُونَ الرَّسُولَ النَّبِیَّ الْأُمِّیَّ الَّذِی یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ یَأْمُرُهُمْ بِالْمَعْرُوفِ وَ یَنْهاهُمْ عَنِ الْمُنْکَرِ وَ یُحِلُّ لَهُمُ الطَّیِّباتِ وَ یُحَرِّمُ عَلَیْهِمُ الْخَبائِثَ وَ یَضَعُ عَنْهُمْ إِصْرَهُمْ وَ الْأَغْلالَ الَّتِی کانَتْ عَلَیْهِمْ»: الأعراف: 157، و آیات أخری یصف القرآن.
و الآیة أعنی قوله: «وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ یَأْتِی مِنْ بَعْدِی و إن کانت مصرحة بالبشارة لکنها لا تدل علی کونها مذکورة فی کتابه (ع) غیر أن آیة الأعراف المنقولة آنفا:
«یَجِدُونَهُ مَکْتُوباً عِنْدَهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ الْإِنْجِیلِ و کذا قوله فی صفة النبی ص: «ذلِکَ مَثَلُهُمْ فِی التَّوْراةِ وَ مَثَلُهُمْ فِی الْإِنْجِیلِ» الآیة: الفتح: 29، یدلان علی ذلک.
و قوله: «اسْمُهُ أَحْمَدُ» دلالة السیاق علی تعبیر عیسی (ع) عنه (ص) بأحمد و علی کونه اسما له یعرف به عند الناس کما کان یسمی بمحمد ظاهرة لا سترة علیها.
و یدل علیه قول حسان:
صلی الإله و من یحف بعرشه‌و الطیبون علی المبارک أحمد 
و من أشعار أبی طالب قوله:
و قالوا لأحمد أنت امرؤخلوف اللسان ضعیف السبب 
ألا إن أحمد قد جاءهم‌بحق و لم یأتهم بالکذب 
و قوله مخاطبا للعباس و حمزة و جعفر و علی یوصیهم بنصر النبی ص:
کونوا فدی لکم أمی و ما ولدت‌فی نصر أحمد دون الناس أتراسا 
و من شعره فیه (ص) و قد سماه باسمه الآخر محمد:
أ لم تعلموا أنا وجدنا محمدانبیا کموسی خط فی أول الکتب 
و یستفاد من البیت أنهم عثروا علی وجود البشارة به (ص) فی الکتب السماویة التی کانت عند أهل الکتاب یومئذ ذاک.
و یؤیده أیضا إیمان جماعة من أهل الکتاب من الیهود و النصاری و فیهم قوم من علمائهم کعبد الله بن سلام و غیره و قد کانوا یسمعون هذه الآیات القرآنیة التی تذکر البشارة
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به (ص) و ذکره فی التوراة و الإنجیل فتلقوه بالقبول و لم یکذبوه و لا أظهروا فیه شیئا من الشک و التردید.
و أما خلو الأناجیل الدائرة الیوم عن بشارة عیسی بما فیها من الصراحة فالقرآن- و هو آیة معجزة باقیة- فی غنی عن تصدیقها، و قد تقدم البحث عن سندها و اعتبارها فی الجزء الثالث من الکتاب.
و قوله: «فَلَمَّا جاءَهُمْ بِالْبَیِّناتِ قالُوا هذا سِحْرٌ مُبِینٌ ضمیر «جاء» لأحمد (ص)، و ضمیر «جاءَهُمْ لبنی إسرائیل أو لهم و لغیرهم، و المراد بالبینات البشارة و معجزة القرآن و سائر آیات النبوة.
و المعنی: فلما جاء أحمد المبشر به بنی إسرائیل أو أتاهم و غیرهم بالآیات البینة التی منها بشارة عیسی (ع) قالوا هذا سحر مبین، و قرئ هذا ساحر مبین.
و قیل: ضمیر «جاء» لعیسی (ع)، و السیاق لا یلائمه.
قوله تعالی: «وَ مَنْ أَظْلَمُ مِمَّنِ افْتَری عَلَی اللَّهِ الْکَذِبَ وَ هُوَ یُدْعی إِلَی الْإِسْلامِ إلخ، الاستفهام للإنکار و هو رد لقولهم: «هذا سِحْرٌ مُبِینٌ فإن معناه أن النبی ص لیس برسول و أن ما بلغه من دین الله لیس منه تعالی.
و المراد بالإسلام الدین الذی یدعو إلیه رسول الله بما أنه تسلیم لله فیما یریده و یأمر به من اعتقاد و عمل، و لا ریب أن مقتضی ربوبیته و ألوهیته تعالی تسلیم عباده له تسلیما مطلقا فلا ریب أن الدین الذی هو الإسلام لله دینه الحق الذی یجب أن یدان به فدعوی أنه باطل لیس من الله افتراء علی الله.
و من هنا یظهر أن قوله: «وَ هُوَ یُدْعی إِلَی الْإِسْلامِ یتضمن الحجة علی کون قولهم:
«هذا سِحْرٌ مُبِینٌ افتراء علی الله.
و الافتراء ظلم لا یرتاب العقل فی کونه ظلما و ینهی عنه الشرع و یعظم الظلم بعظمة من وقع علیه فإذا کان هو الله سبحانه کان أعظم الظلم فلا أظلم ممن افتری علی الله الکذب.
و المعنی: و لا أظلم ممن افتری علی الله الکذب- بنفی نسبة دین الله إلیه- و الحال أنه یدعی إلی دین الإسلام الذی لا یتضمن إلا التسلیم لله فیما أراد و لا ریب أنه من الله، و الله لا یهدی القوم الظالمین.
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قوله تعالی: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ إلخ، إطفاء النور إبطاله و إذهاب شروقه، و إطفاء النور بالأفواه إنما هو بالنفخ بها.
و قد وقعت الآیة فی سورة التوبة و فیها: «یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ قال الراغب: قال تعالی: «یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ و الفرق بین الموضعین أن فی قوله: «یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا» یقصدون إطفاء نور الله، و فی قوله:
«لِیُطْفِؤُا» یقصدون أمرا یتوصلون به إلی إطفاء نور الله. انتهی و محصله أن متعلق الإرادة فی قوله: «یُرِیدُونَ أَنْ یُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ نفس الإطفاء، و فی قوله: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ السبب الموصل إلی الإطفاء و هو النفخ بالأفواه و الإطفاء غرض و غایة.
و الآیة و ما یتلوها کالشارح لمعنی ما تقدم فی الآیة السابقة من ظلمهم برمی الدعوة بالسحر و عدم هدایته تعالی لهم بما أنهم ظالمون، و المحصل أنهم یریدون إطفاء نور الله بنفخة أفواههم لکن الله لا یهدیهم إلی مقصدهم بل یتم نوره و یظهر دینه علی الدین کله.
فقوله: «یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ أی بالنفخ بالأفواه کما یطفأ الشمعة بالنفخة کنایة عن أنهم زعموا أن نور الله و هو دینه نور ضعیف کنور الشمعة یطفأ بأدنی نفخة فرموه بالسحر و انقطاع نسبته إلی الله.
و قد أخطئوا فی مزعمتهم فهو نور الله الذی لا یطفأ و قد شاء أن یتمه و لو کره الکافرون و الله بالغ أمره، و هو قوله: «وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْکافِرُونَ .
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ لِیُظْهِرَهُ عَلَی الدِّینِ کُلِّهِ وَ لَوْ کَرِهَ الْمُشْرِکُونَ الإضافة فی «دِینِ الْحَقِ بیانیة کما قیل، و الظاهر أنها فی الأصل إضافة لامیة بعنایة لطیفة هی أن لکل من الحق و الباطل دینا یقتضیه و یختص به، و قد ارتضی الله تعالی الدین الذی للحق- و هو الحق تعالی- فأرسل رسوله.
و إظهار شی‌ء علی غیره نصرته و تغلیبه علیه، و المراد بالدین کله کل سبیل مسلوک غیر سبیل الله الذی هو الإسلام و الآیة فی مقام تعلیل قوله فی الآیة السابقة: «وَ اللَّهُ مُتِمُّ نُورِهِ ، و المعنی: و الله متم نوره لأنه هو الذی أرسل رسوله بنوره الذی هو الهدی و دین الحق لیجعله غالبا علی جمیع الأدیان و لو کره المشرکون من أهل الأوثان.
و یستفاد من الآیتین أن دین الحق نور الله فی الأرض کما یستفاد ذلک من قوله: «مَثَلُ نُورِهِ کَمِشْکاةٍ فِیها مِصْباحٌ» الآیة: النور: 35، و قد تقدم فی تفسیر الآیة.
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(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یُحِبُّ الَّذِینَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِهِ صَفًّا- کَأَنَّهُمْ بُنْیانٌ مَرْصُوصٌ قال: یصطفون کالبنیان الذی لا یزول.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ إِذْ قالَ مُوسی لِقَوْمِهِ- یا قَوْمِ لِمَ تُؤْذُونَنِی وَ قَدْ تَعْلَمُونَ أَنِّی رَسُولُ اللَّهِ إِلَیْکُمْ 
روی فی قصة قارون أنه دس إلیه امرأة- و زعم أنه زنی بها، و رموه بقتل هارون.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ مُبَشِّراً بِرَسُولٍ- یَأْتِی مِنْ بَعْدِی اسْمُهُ أَحْمَدُ» الآیة- قال: و سأل بعض الیهود لعنهم الله رسول الله ص: لم سمیت أحمد و محمدا و بشیرا و نذیرا؟ فقال: أما محمد فإنی فی الأرض محمود، و أما أحمد فإنی فی السماء أحمد منی فی الأرض، و أما البشیر فأبشر من أطاع الله بالجنة، و أما النذیر فأنذر من عصی الله بالنار.
و فی الدر المنثور، فی الآیة أخرج ابن مردویه عن العریاض بن ساریة سمعت رسول الله ص یقول: إنی عبد الله فی أم الکتاب و خاتم النبیین- و إن آدم لمنجدل فی طینته- و سوف أنبئکم تأویل ذلک، أنا دعوة إبراهیم، و بشارة عیسی قومه- و رؤیا أمی التی رأت أنه خرج منها نور- أضاء له قصور الشام.
و فی العیون، بإسناده إلی صفوان بن یحیی صاحب السابری قال: سألنی أبو قرة صاحب الجاثلیق أن أوصله إلی الرضا (ع)- فاستأذنته فی ذلک، قال: أدخله علی- فلما دخل علیه قبل بساطه و قال: هکذا علینا فی دیننا أن نفعل بأشراف أهل زماننا.
ثم قال: أصلحک الله ما تقول فی فرقة ادعت دعوی- فشهدت لهم فرقة أخری معدلون؟ قال: الدعوی لهم، قال: فادعت فرقة أخری دعوی- فلم یجدوا شهودا من غیرهم؟ قال: لا شی‌ء لهم.
قال: فإنا نحن ادعینا أن عیسی روح الله و کلمته- فوافقنا علی ذلک المسلمون، و ادعی المسلمون أن محمدا نبی فلم نتابعهم علیه، و ما أجمعنا علیه خیر مما افترقنا فیه.
فقال أبو الحسن (ع) ما اسمک؟ قال: یوحنا، قال: یا یوحنا إنا آمنا بعیسی روح الله و کلمته- الذی کان یؤمن بمحمد و یبشر به- و یقر علی نفسه أنه عبد مربوب- فإن کان عیسی الذی هو عندک روح الله و کلمته- لیس هو الذی آمن بمحمد و بشر به- و لا هو
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الذی أقر لله بالعبودیة- فنحن منه براء فأین اجتمعنا؟ فقام و قال لصفوان بن یحیی: قم فما کان أغنانا عن هذا المجلس.
أقول: کأنه یرید بقوله: قم فما کان أغنانا عن هذا المجلس، أن دخوله (ع) لم یفده فائدة حیث لم ینجح ما أتی به من الحجة.
و فی کمال الدین، بإسناده إلی یعقوب بن شعیب عن أبی عبد الله (ع) قال: کان بین عیسی و محمد ص- خمس مائة عام منها- مائتان و خمسون عاما لیس فیها نبی و لا عالم ظاهر، قلت: فما کانوا؟ قال: کانوا متمسکین بدین عیسی (ع)، قلت: فما کانوا؟ قال: کانوا مؤمنین. ثم قال: و لا یکون إلا و فیها عالم.
أقول: المراد بالعالم الإمام الذی هو الحجة، و هناک روایات واردة فی قوله تعالی:
«یُرِیدُونَ لِیُطْفِؤُا نُورَ اللَّهِ بِأَفْواهِهِمْ ، و قوله: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِ تذکر أن النور و الهدی و دین الحق ولایة أمیر المؤمنین (ع) و هی من الجری و التطبیق أو من البطن و لیست بمفسرة، و عد الفصل بین المسیح و بین محمد ص خمس مائة عام یخالف ما علیه مشهور التاریخ لکن المحققین ذکروا أن فی التاریخ المیلاد اختلالا و قد مرت إشارة ما إلی ذلک فی الجزء الثالث من الکتاب.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ (10) تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (11) یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ یُدْخِلْکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ وَ مَساکِنَ طَیِّبَةً فِی جَنَّاتِ عَدْنٍ ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (12) وَ أُخْری تُحِبُّونَها نَصْرٌ مِنَ اللَّهِ وَ فَتْحٌ قَرِیبٌ وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ (13) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا أَنْصارَ اللَّهِ کَما قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ لِلْحَوارِیِّینَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ فَآمَنَتْ طائِفَةٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ کَفَرَتْ طائِفَةٌ فَأَیَّدْنَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلی عَدُوِّهِمْ فَأَصْبَحُوا ظاهِرِینَ (14)
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(بیان)

دعوة للمؤمنین إلی الإیمان بالله و رسوله و الجهاد فی سبیل الله و وعد جمیل بالمغفرة و الجنة فی الآخرة و بالنصر و الفتح فی الدنیا، و دعوة لهم إلی أن یثبتوا علی نصرهم لله و وعد جمیل بالتأیید.
و المعنیان هما الغرض الأقصی فی السورة و الآیات السابقة کالتوطئة و التمهید بالنسبة إلیهما.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ الاستفهام للعرض و هو فی معنی الأمر.
و التجارة- علی ما ذکره الراغب- التصرف فی رأس المال طلبا للربح، و لا یوجد فی کلام العرب تاء بعده جیم إلا هذه اللفظة.
فقد أخذ الإیمان و الجهاد فی الآیة تجارة رأس مالها النفس و ربحها النجاة من عذاب ألیم، و الآیة فی معنی قوله: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَیَقْتُلُونَ وَ یُقْتَلُونَ إلی أن قال- فَاسْتَبْشِرُوا بِبَیْعِکُمُ الَّذِی بایَعْتُمْ بِهِ»: التوبة: 111.
و قد فخم تعالی أمر هذه التجارة حیث قال: «عَلی تِجارَةٍ» أی تجارة جلیلة القدر عظیمة الشأن، و جعل الربح الحاصل منها النجاة من عذاب ألیم لا یقدر قدره.
و مصداق هذه النجاة الموعودة المغفرة و الجنة، و لذا بدل ثانیا النجاة من العذاب من قوله: «یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ یُدْخِلْکُمْ جَنَّاتٍ إلخ، و أما النصر و الفتح الموعودان فهما خارجان عن النجاة الموعودة، و لذا فصلهما عن المغفرة و الجنة فقال: «وَ أُخْری تُحِبُّونَها
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نَصْرٌ مِنَ اللَّهِ وَ فَتْحٌ قَرِیبٌ فلا تغفل.
قوله تعالی: «تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ إلخ، استئناف بیانی یفسر التجارة المعروضة علیهم کأنه قیل: ما هذه التجارة؟ فقیل:
«تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ إلخ، و قد أخذ الإیمان بالرسول مع الإیمان بالله للدلالة علی وجوب طاعته فیما أمر به و إلا فالإیمان لا یعد إیمانا بالله إلا مع الإیمان برسالة الرسول قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَکْفُرُونَ بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ وَ یُرِیدُونَ أَنْ یُفَرِّقُوا بَیْنَ اللَّهِ وَ رُسُلِهِ إلی أن قال- أُولئِکَ هُمُ الْکافِرُونَ حَقًّا»: النساء: 151.
و قوله: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ أی ما ذکر من الإیمان و الجهاد خیر لکم إن کنتم من أهل العلم و أما الجهلة فلا یعتد بأعمالهم.
و قیل: المراد تعلمون خیریة ذلک إن کنتم من أهل العلم و الفقه.
قوله تعالی: «یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ یُدْخِلْکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» إلخ، جواب للشرط المقدر المفهوم من الآیة السابقة أی إن تؤمنوا بالله و رسوله و تجاهدوا فی سبیله یغفر لکم، إلخ.
و قد أطلقت الذنوب المتعلقة بها المغفرة فالمغفور جمیع الذنوب و الاعتبار یساعده إذ هذه المغفرة مقدمة الدخول فی جنة الخلد و لا معنی لدخولها مع بقاء بعض الذنوب علی حاله، و لعله للإشارة إلی هذه النکتة عقبها بقوله: «وَ مَساکِنَ طَیِّبَةً فِی جَنَّاتِ عَدْنٍ أی جنات ثبات و استقرار فکونها محل ثبات و موضع قرار یلوح أن المغفرة تتعلق بجمیع الذنوب.
مضافا إلی ما فیه من مقابلة النفس المبذولة و هی متاع قلیل معجل بجنات عدن التی هی خالدة فتطیب بذلک نفس المؤمن و تقوی إرادته لبذل النفس و تضحیتها و اختیار البقاء علی الفناء.
ثم زاد فی تأکید ذلک بقوله: «ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ .
قوله تعالی: «وَ أُخْری تُحِبُّونَها نَصْرٌ مِنَ اللَّهِ وَ فَتْحٌ قَرِیبٌ إلخ، عطف علی قوله:
«یَغْفِرْ لَکُمْ إلخ، و «أُخْری وصف قائم مقام الموصوف و هو خبر لمبتدء محذوف، و قوله: «نَصْرٌ مِنَ اللَّهِ وَ فَتْحٌ قَرِیبٌ بیان لأخری، و التقدیر و لکم نعمة أو خصلة أخری تحبونها و هی نصر من الله و فتح قریب عاجل.
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و قوله: «وَ بَشِّرِ الْمُؤْمِنِینَ معطوف علی الأمر المفهوم من سابق الکلام کأنه قیل:
«قل یا أیها الذین آمنوا هل أدلکم» إلخ، و بشر المؤمنین.
و تحاذی هذه البشری ما فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ أَنْفُسَهُمْ وَ أَمْوالَهُمْ بِأَنَّ لَهُمُ الْجَنَّةَ- إلی أن قال- فَاسْتَبْشِرُوا بِبَیْعِکُمُ الَّذِی بایَعْتُمْ بِهِ»: التوبة: 111، و به یظهر أن الذی أمر أن یبشروا به مجموع ما یؤتیهم الله من الأجر فی الآخرة و الدنیا لا خصوص النصر و الفتح.
هذا کله ما یعطیه السیاق فی معنی الآیة و إعراب أجزائها، و قد ذکر فیها أمور أخری لا یساعد علیها السیاق تلک المساعدة أغمضنا عن ذکرها، و احتمل أن یکون قوله: «وَ بَشِّرِ» إلخ استئنافا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا أَنْصارَ اللَّهِ إلخ، أی اتسموا بهذه السمة و دوموا و اثبتوا علیها فالآیة فی معنی الترقی بالنسبة إلی قوله السابق: «هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ و مآل المعنی: اتجروا بأنفسکم و أموالکم فانصروا الله بالإیمان و الجهاد فی سبیله و دوموا و اثبتوا علی نصره.
و المراد بنصرتهم لله أن ینصروا نبیه فی سلوک السبیل الذی یسلکه إلی الله علی بصیرة کما قال: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی»: یوسف: 108.
و الدلیل علی هذا المعنی تنظیره تعالی قوله: «کُونُوا أَنْصارَ اللَّهِ بقوله بعده: «کَما قالَ عِیسَی ابْنُ مَرْیَمَ لِلْحَوارِیِّینَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ فکون الحواریین أنصار الله معناه کونهم أنصارا لعیسی بن مریم (ع) فی سلوکه سبیل الله و توجهه إلی الله و هو التوحید و إخلاص العبادة لله سبحانه فمحاذاة قولهم: «نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ لقوله: «مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ و مطابقته له تقتضی اتحاد معنی الکلمتین بحسب المراد فکون هؤلاء المخاطبین بقوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا کُونُوا أَنْصارَ اللَّهِ أنصارا لله معناه کونهم أنصارا للنبی ص فی نشر الدعوة و إعلاء کلمة الحق بالجهاد، و هو الإیمان بالنبی ص و طاعته فیما یأمر و ینهی عن قول جازم و عمل صادق- کما هو مؤدی سیاق آیات السورة.
و قوله: «فَآمَنَتْ طائِفَةٌ مِنْ بَنِی إِسْرائِیلَ وَ کَفَرَتْ طائِفَةٌ فَأَیَّدْنَا الَّذِینَ آمَنُوا عَلی عَدُوِّهِمْ فَأَصْبَحُوا ظاهِرِینَ إشارة إلی ما جری علیه و انتهی إلیه أمر استنصار عیسی 
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و تلبیة الحواریین حیث تفرق الناس إلی طائفة مؤمنة و أخری کافرة فأید الله المؤمنین علی عدوهم و هم الکفار فأصبحوا ظاهرین بعد ما کانوا مستخفین مضطهدین.
و فیه تلویح إلی أن أمة النبی ص یجری فیهم ما جری فی أمة عیسی (ع) تؤمن منهم طائفة و تکفر طائفة فإن أجاب المؤمنون استنصاره- و قد قام هو تعالی مقامه فی الاستنصار إعظاما لأمره و إعزازا له- أیدهم الله علی عدوهم فیصبحون ظاهرین کما ظهر أنصار عیسی و المؤمنون به.
و قد أشار تعالی إلی هذه القصة فی آخر قصص عیسی (ع) من سورة آل عمران حیث قال: «فَلَمَّا أَحَسَّ عِیسی مِنْهُمُ الْکُفْرَ قالَ مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ»: آل عمران: 52، إلی تمام ست آیات، و بالتدبر فیها یتضح معنی الآیة المبحوث عنها.



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا- هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ فقالوا: لو نعلم ما هی لنبذلن فیه- الأموال و الأنفس و الأولاد، فقال الله: «تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ- وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ إلی قوله- ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ 
أقول: و هذا المعنی مروی من طرق أهل السنة أیضا.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ أُخْری تُحِبُّونَها نَصْرٌ مِنَ اللَّهِ وَ فَتْحٌ قَرِیبٌ یعنی فی الدنیا بفتح القائم (ع)، و أیضا قال: فتح مکة.
فی الاحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث: و لم یخل أرضه من عالم بما یحتاج الخلیقة إلیه- و متعلم علی سبیل نجاة- أولئک هم الأقلون عددا، و قد بین الله ذلک من أمم الأنبیاء، و جعلهم مثلا لمن تأخر مثل قوله فی حواریی عیسی- حیث قال لسائر بنی إسرائیل:
«مَنْ أَنْصارِی إِلَی اللَّهِ- قالَ الْحَوارِیُّونَ نَحْنُ أَنْصارُ اللَّهِ آمَنَّا بِاللَّهِ- وَ اشْهَدْ بِأَنَّا مُسْلِمُونَ یعنی مسلمون لأهل الفضل فضلهم- و لا یستکبرون عن أمر ربهم- فما أجابه منهم إلا الحواریون.
أقول: الروایة و إن وردت فی تفسیر آیة آل عمران لکنها مفیدة فیما نحن فیه.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن إسحاق و ابن سعد عن عبد الله بن أبی بکر بن محمد بن عمرو بن حزم قال: قال رسول الله ص للنفر الذین لاقوه بالعقبة: أخرجوا إلی اثنی عشر رجلا منکم- یکونوا کفلاء علی قومهم- کما کفلت الحواریون لعیسی بن مریم.



(62) (سورة الجمعة مدنیة و هی إحدی عشرة آیة) (11)





[سورة الجمعة (62): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یُسَبِّحُ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ الْمَلِکِ الْقُدُّوسِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ (1) هُوَ الَّذِی بَعَثَ فِی الْأُمِّیِّینَ رَسُولاً مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ إِنْ کانُوا مِنْ قَبْلُ لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ (2) وَ آخَرِینَ مِنْهُمْ لَمَّا یَلْحَقُوا بِهِمْ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (3) ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ (4)
مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً بِئْسَ مَثَلُ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ اللَّهُ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الظَّالِمِینَ (5) قُلْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ هادُوا إِنْ زَعَمْتُمْ أَنَّکُمْ أَوْلِیاءُ لِلَّهِ مِنْ دُونِ النَّاسِ فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (6) وَ لا یَتَمَنَّوْنَهُ أَبَداً بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ (7) قُلْ إِنَّ الْمَوْتَ الَّذِی تَفِرُّونَ مِنْهُ فَإِنَّهُ مُلاقِیکُمْ ثُمَّ تُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (8)
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(بیان)

غرض السورة هو الحث البالغ علی الاهتمام بأمر صلاة الجمعة و القیام بواجب أمرها فهی من شعائر الله المعظمة التی فی تعظیمها و الاهتمام بأمرها صلاح أخراهم و دنیاهم، و قد سلک تعالی إلی بیان أمره بافتتاح الکلام بتسبیحه و الثناء علیه بما من علی قوم أمیین برسول منهم أمی یتلو علیهم آیاته و یزکیهم بصالحات الأعمال و الزاکیات من الأخلاق و یعلمهم الکتاب و الحکمة فیحملهم کتاب الله و معارف دینه أحسن التحمیل هم و من یلحق بهم أو یخلفهم من بعدهم من المؤمنین فلیحملوا ذلک أحسن الحمل، و لیحذروا أن یکونوا کالیهود حملوا التوراة ثم لم یحملوا معارفها و أحکامها فکانوا مثل الحمار یحمل أسفارا.
ثم تخلص إلی الأمر بترک البیع و السعی إلی ذکر الله إذا نودی للصلاة من یوم الجمعة، و قرعهم علی ترک النبی ص قائما یخطب و الانفضاض و الانسلال إلی التجارة و اللهو، و ذلک آیة عدم تحملهم ما حملوا من معارف کتاب الله و أحکام، و السورة مدنیة.
قوله تعالی: «یُسَبِّحُ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ الْمَلِکِ الْقُدُّوسِ الْعَزِیزِ الْحَکِیمِ التسبیح تنزیه الشی‌ء و نسبته إلی الطهارة و النزاهة من العیوب و النقائص، و التعبیر بالمضارع للدلالة علی الاستمرار، و الملک هو الاختصاص بالحکم فی نظام المجتمع، و القدوس مبالغة فی القدس و هو النزاهة و الطهارة، و العزیز هو الذی لا یغلبه غالب، و الحکیم هو المتقن فعله فلا یفعل عن جهل أو جزاف.
و فی الآیة توطئة و تمهید برهانی لما یتضمنه قوله: «هُوَ الَّذِی بَعَثَ إلخ، من بعثة الرسول لتکمیل الناس و إسعادهم و هدایتهم بعد إذ کانوا فی ضلال مبین.
و ذلک أنه تعالی یسبحه و ینزهه الموجودات السماویة و الأرضیة بما عندهم من النقص الذی هو متممه و الحاجة التی هو قاضیها فما من نقیصة أو حاجة إلا و هو المرجو فی تمامها و قضائها فهو المسبح المنزه عن کل نقص و حاجة فله أن یحکم فی نظام التکوین بین خلقه بما شاء، و فی نظام التشریع فی عباده بما أراد، کیف لا؟ و هو ملک له أن یحکم فی أهل مملکته و علیهم أن یطیعوه.
و إذا حکم و شرع بینهم دینا لم یکن ذلک منه لحاجة إلی تعبیدهم و نقص فیه یتممه بعبادتهم لأنه قدوس منزه عن کل نقص و حاجة.
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ثم إذا حکم و شرع و بلغه إیاهم عن غنی منه و دعاهم إلیه بوساطة رسله فلم یستجیبوا دعوته و تمردوا عن طاعته لم یکن ذلک تعجیزا منهم له تعالی لأنه العزیز لا یغلبه فیما یریده غالب.
ثم إن الذی حکم و شرعه من الدین بما أنه الملک القدوس العزیز لیس یذهب لغی لا أثر له لأنه حکیم علی الإطلاق لا یفعل ما یفعل إلا لمصلحة و لا یرید منهم ما یرید إلا لنفع یعود إلیهم و خیر ینالونه فیستقیم به حالهم فی دنیاهم و أخراهم.
و بالجملة فتشریعه الدین و إنزاله الکتاب ببعث رسول یبلغهم ذلک بتلاوة آیاته، و یزکیهم و یعلمهم من منه تعالی و فضل کما قال: «هُوَ الَّذِی بَعَثَ إلخ.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی بَعَثَ فِی الْأُمِّیِّینَ رَسُولًا مِنْهُمْ إلخ، الأمیون جمع أمی و هو الذی لا یقرأ و لا یکتب، و المراد بهم- کما قیل- العرب لقلة من کان منهم یقرأ و یکتب و قد کان الرسول ص منهم أی من جنسهم و هو غیر کونه مرسلا إلیهم فقد کان منهم و کان مرسلا إلی الناس کافة.
و احتمل أن یکون المراد بالأمیین غیر أهل الکتاب کما قال الیهود- علی ما حکی الله عنهم-: «لَیْسَ عَلَیْنا فِی الْأُمِّیِّینَ سَبِیلٌ»: آل عمران: 75.
و فیه أنه لا یناسب قوله فی ذیل الآیة: «یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ إلخ، فإنه (ص) لم یخص غیر العرب و غیر أهل الکتاب بشی‌ء من الدعوة لم یلقه إلیهم.
و احتمل أن یکون المراد بالأمیین أهل مکة لکونهم یسمونها أم القری.
و فیه أنه لا یناسب کون السورة مدنیة لإیهامه کون ضمیر «یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ راجعا إلی المهاجرین و من أسلم من أهل مکة بعد الفتح و أخلافهم و هو بعید من مذاق القرآن.
و لا منافاة بین کونه (ص) من الأمیین مبعوثا فیهم و بین کونه مبعوثا إلیهم و إلی غیرهم و هو ظاهر، و تلاوته علیهم آیاته و تزکیته و تعلیمه لهم الکتاب و الحکمة لنزوله بلغتهم و هو أول مراحل دعوته و لذا لما استقرت الدعوة بعض الاستقرار أخذ (ص) یدعو الیهود و النصاری و المجوس و کاتب العظماء و الملوک.
و کذا دعوة إبراهیم و إسماعیل (ع) علی ما حکی الله تعالی: «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ إلی أن قال- رَبَّنا وَ ابْعَثْ فِیهِمْ رَسُولًا مِنْهُمْ یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِکَ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ وَ یُزَکِّیهِمْ»: البقرة: 129، تشمل جمیع آل 
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إسماعیل من عرب مضر أعم من أهل مکة و غیرهم، و لا ینافی کونه (ص) مبعوثا إلیهم و إلی غیرهم.
و قوله: «یَتْلُوا عَلَیْهِمْ آیاتِهِ أی آیات کتابه مع کونه أمیا. صفة للرسول.
و قوله: «وَ یُزَکِّیهِمْ وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ» التزکیة تفعیل من الزکاة بمعنی النمو الصالح الذی یلازم الخیر و البرکة فتزکیته لهم تنمیته لهم نماء صالحا بتعویدهم الأخلاق الفاضلة و الأعمال الصالحة فیکملون بذلک فی إنسانیتهم فیستقیم حالهم فی دنیاهم و آخرتهم یعیشون سعداء و یموتون سعداء.
و تعلیم الکتاب بیان ألفاظ آیاته و تفسیر ما أشکل من ذلک، و یقابله تعلیم الحکمة و هی المعارف الحقیقیة التی یتضمنها القرآن، و التعبیر عن القرآن تارة بالآیات و تارة بالکتاب للدلالة علی أنه بکل من هذه العناوین نعمة یمتن بها- کما قیل-.
و قد قدم التزکیة هاهنا علی تعلیم الکتاب و الحکمة بخلاف ما فی دعوة إبراهیم (ع) لأن هذه الآیة تصف تربیته (ص) لمؤمنی أمته، و التزکیة مقدمة فی مقام التربیة علی تعلیم العلوم الحقة و المعارف الحقیقیة و أما ما فی دعوة إبراهیم (ع) فإنها دعاء و سؤال أن یتحقق فی ذریته هذه الزکاة و العلم بالکتاب و الحکمة، و العلوم و المعارف أقدم مرتبة و أرفع درجة فی مرحلة التحقق و الاتصاف من الزکاة الراجعة إلی الأعمال و الأخلاق.
و قوله: «وَ إِنْ کانُوا مِنْ قَبْلُ لَفِی ضَلالٍ مُبِینٍ «إِنْ مخففة من الثقیلة و المراد أنهم کانوا من قبل بعثة الرسول ص فی ضلال مبین، و الآیة تحمید بعد تسبیح و مسوقة للامتنان کما سیأتی.
قوله تعالی: «وَ آخَرِینَ مِنْهُمْ لَمَّا یَلْحَقُوا بِهِمْ وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ عطف علی الأمیین و ضمیر «مِنْهُمْ راجع إلیهم و «من» للتبعیض و المعنی: بعث فی الأمیین و فی آخرین منهم لم یلحقوا بهم بعد و هو العزیز الذی لا یغلب فی إرادته الحکیم الذی لا یلغو و لا یجازف فی فعله.
قوله تعالی: «ذلِکَ فَضْلُ اللَّهِ یُؤْتِیهِ مَنْ یَشاءُ وَ اللَّهُ ذُو الْفَضْلِ الْعَظِیمِ الإشارة بذلک إلی بعث الرسول ص- و قد فخم أمره بالإشارة البعیدة- فهو (ص) المخصوص بالفضل، و المعنی: ذلک البعث و کونه یتلو آیات الله و یزکی الناس و یعلمهم الکتاب و الحکمة من فضل الله و عطائه یعطیه من تعلقت به مشیته و قد شاء أن یعطیه محمد ص و الله ذو
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الفضل العظیم کذا قال المفسرون.
و من الممکن أن تکون الإشارة بذلک إلی البعث بما له من النسبة إلی أطرافه من المرسل و المرسل إلیهم، و المعنی: ذلک البعث من فضل الله یؤتیه من یشاء و قد شاء أن یخص بهذا الفضل محمدا ص فاختاره رسولا، و أمته فاختارهم لذلک فجعله منهم و أرسله إلیهم.
و الآیة و الآیتان قبلها أعنی قوله: «هُوَ الَّذِی بَعَثَ إلی قوله- الْعَظِیمِ مسوقة سوق الامتنان.
قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً» إلخ، قال الراغب: السفر- بالفتح فالسکون- کشف الغطاء و یختص ذلک بالأعیان نحو سفر العمامة عن الرأس و الخمار عن الوجه- إلی أن قال- و السفر- بالکسر فالسکون- الکتاب الذی یسفر عن الحقائق قال تعالی: «کَمَثَلِ الْحِمارِ یَحْمِلُ أَسْفاراً» انتهی.
و المراد بتحمیل التوراة تعلیمها، و المراد بحملها العمل بها علی ما یؤیده السیاق و یشهد به ما فی ذیل الآیة من قوله: «بِئْسَ مَثَلُ الْقَوْمِ الَّذِینَ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ ، و المراد بالذین حملوا التوراة ثم لم یحملوها الیهود الذین أنزل الله التوراة علی رسولهم موسی (ع) فعلمهم ما فیها من المعارف و الشرائع فترکوها و لم یعملوا بها فحملوها و لم یحملوها فضرب الله لهم مثل الحمار یحمل أسفارا و هو لا یعرف ما فیها من المعارف و الحقائق فلا یبقی له من حملها إلا التعب بتحمل ثقلها.
و وجه اتصال الآیة بما قبلها أنه تعالی لما افتتح الکلام بما من به علی المسلمین من بعث نبی أمی من بین الأمیین یتلو علیهم آیات کتابه و یزکیهم و یعلمهم الکتاب و الحکمة فیخرجهم من ظلمات الضلال إلی نور الهدی و من حضیض الجهل إلی أوج العلم و الحکمة و سیشیر تعالی فی آخر السورة إشارة عتاب و توبیخ إلی ما صنعوه من الانفضاض و الانسلال إلی اللهو و التجارة و النبی ص قائم یخطبهم یوم الجمعة و هو من الاستهانة بما هو من أعظم المناسک الدینیة و یکشف أنهم لم یقدروها حق قدرها و لا نزلوها منزلتها.
فاعترض الله سبحانه بهذا المثل و ذکرهم بحال الیهود حیث حملوا التوراة ثم لم یحملوها فکانوا کالحمار یحمل أسفارا و لا ینتفع بما فیها من المعرفة و الحکمة، فعلیهم أن یهتموا بأمر الدین و یراقبوا الله فی حرکاتهم و سکناتهم و یعظموا رسوله ص و یوقروه و لا یستهینوا
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بما جاء به، و لیحذروا أن یحل بهم من سخطه تعالی ما حل بالیهود حیث لم یعملوا بما علموا فعدهم الله جهلة ظالمین و شبههم بالحمار یحمل أسفارا.
و فی روح المعانی،: وجه ارتباط الآیة بما قبلها تضمنها الإشارة إلی أن ذلک الرسول المبعوث قد بعثه الله تعالی بما نعته به فی التوراة و علی السنة أنبیاء بنی إسرائیل کأنه قیل:
هو الذی بعث المبشر به فی التوراة المنعوت فیها بالنبی الأمی المبعوث إلی أمة أمیین، مثل من جاءه نعته فیها و علمه ثم لم یؤمن به مثل الحمار. انتهی.
و أنت خبیر بأنه تحکم لا دلیل علیه من جهة السیاق.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ هادُوا إِنْ زَعَمْتُمْ أَنَّکُمْ أَوْلِیاءُ لِلَّهِ مِنْ دُونِ النَّاسِ فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ احتجاج علی الیهود یظهر به کذبهم فی دعواهم أنهم أولیاء الله و أحباؤه، و قد حکی الله تعالی ما یدل علی ذلک عنهم بقوله: «وَ قالَتِ الْیَهُودُ وَ النَّصاری نَحْنُ أَبْناءُ اللَّهِ وَ أَحِبَّاؤُهُ»: المائدة: 18، و قوله: «قُلْ إِنْ کانَتْ لَکُمُ الدَّارُ الْآخِرَةُ عِنْدَ اللَّهِ خالِصَةً مِنْ دُونِ النَّاسِ»: البقرة: 94، و قوله: «وَ قالُوا لَنْ یَدْخُلَ الْجَنَّةَ إِلَّا مَنْ کانَ هُوداً»: البقرة: 111.
و محصل المعنی: قل للیهود مخاطبا لهم یا أیها الذین تهودوا إن کنتم اعتقدتم أنکم أولیاء لله من دون الناس إن کنتم صادقین فی دعواکم فتمنوا الموت لأن الولی یحب لقاء ولیه و من أیقن أنه ولی لله وجبت له الجنة و لا حاجب بینه و بینها إلا الموت أحب الموت و تمنی أن یحل به فیدخل دار الکرامة و یتخلص من هذه الحیاة الدنیة التی ما فیها إلا الهم و الغم و المحنة و المصیبة.
قیل: و فی قوله: «أَوْلِیاءُ لِلَّهِ من غیر إضافة إشارة إلی أنه دعوی منهم من غیر حقیقة.
قوله تعالی: «وَ لا یَتَمَنَّوْنَهُ أَبَداً بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِالظَّالِمِینَ أخبر تعالی نبیه ص أنهم لا یتمنونه أبدا بعد ما أمره أن یعرض علیهم تمنی الموت.
و قد علل عدم تمنیهم الموت بما قدمت أیدیهم و هو کنایة عن الظلم و الفسوق، فمعنی الآیة: و لا یتمنون الموت أبدا بسبب ما قدمته أیدیهم من الظلم فکانوا ظالمین و الله علیم بالظالمین یعلم أنهم لا یحبون لقاءه لأنهم أعداؤه لا ولایة بینه و بینهم و لا محبة.
و الآیتان فی معنی قوله تعالی: «قُلْ إِنْ کانَتْ لَکُمُ الدَّارُ الْآخِرَةُ عِنْدَ اللَّهِ خالِصَةً مِنْ دُونِ النَّاسِ فَتَمَنَّوُا الْمَوْتَ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ وَ لَنْ یَتَمَنَّوْهُ أَبَداً بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیهِمْ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 268
بِالظَّالِمِینَ»: البقرة: 95.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّ الْمَوْتَ الَّذِی تَفِرُّونَ مِنْهُ فَإِنَّهُ مُلاقِیکُمْ ثُمَّ تُرَدُّونَ إِلی عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ فَیُنَبِّئُکُمْ بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ الفاء فی قوله: «فَإِنَّهُ مُلاقِیکُمْ فی معنی جواب الشرط، و فیه وعید لهم بأن الموت الذی یکرهونه کراهة أن یؤاخذوا بوبال أعمالهم فإنه سیلاقیهم لا محالة ثم یردون إلی ربهم الذی خرجوا من زی عبودیته بمظالمهم و عادوه بأعمالهم و هو عالم بحقیقة أعمالهم ظاهرها و باطنها فإنه عالم الغیب و الشهادة فینبؤهم بحقیقة أعمالهم و تبعاتها السیئة و هی أنواع العذاب.
ففی الآیة إیذانهم أولا: أن فرارهم من الموت خطأ منهم فإنه سیدرکهم و یلاقیهم، و ثانیا: أن کراهتهم لقاء الله خطأ آخر فإنهم مردودون إلیه محاسبون علی أعمالهم السیئة، و ثالثا: أنه تعالی لا یخفی علیه شی‌ء من أعمالهم ظاهرها و باطنها و لا یحیق به مکرهم فإنه عالم الغیب و الشهادة.
ففی الآیة إشارة أولا: إلی أن الموت حق مقضی کما قال: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ»: الأنبیاء: 35، و قال: «نَحْنُ قَدَّرْنا بَیْنَکُمُ الْمَوْتَ وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ»: الواقعة: 60.
و ثانیا: أن الرجوع إلی الله لحساب الأعمال حق لا ریب فیه.
و ثالثا: أنهم سیوقفون علی حقیقة أعمالهم فیوفونها.
و رابعا: أنه تعالی لا یخفی علیه شی‌ء من أعمالهم و للإشارة إلی ذلک بدل اسم الجلالة من قوله: «عالِمِ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ».



(بحث روائی)

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی بَعَثَ فِی الْأُمِّیِّینَ رَسُولًا مِنْهُمْ :
عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع): فی الآیة قال: کانوا یکتبون- و لکن لم یکن معهم کتاب من عند الله- و لا بعث إلیهم رسول فنسبهم الله إلی الأمیین.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ آخَرِینَ مِنْهُمْ لَمَّا یَلْحَقُوا بِهِمْ قال: دخلوا الإسلام بعدهم.
و فی المجمع، و روی: أن النبی ص قرأ هذه الآیة- فقیل له: من هؤلاء؟ فوضع یده علی کتف سلمان و قال: لو کان الإیمان بالثریا لنالته رجال من هؤلاء.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من جوامع الحدیث منها صحیح البخاری 
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و مسلم و الترمذی و النسائی عن أبی هریرة عن النبی ص، و فیه: فوضع یده علی رأس سلمان الفارسی و قال: و الذی نفسی بیده لو کان العلم بالثریا- لناله رجال من هؤلاء.
و روی أیضا عن سعید بن منصور و ابن مردویه عن قیس بن سعد بن عبادة: أن رسول الله ص قال: لو أن الإیمان بالثریا- لناله رجال من أهل فارس.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «مَثَلُ الَّذِینَ حُمِّلُوا التَّوْراةَ- ثُمَّ لَمْ یَحْمِلُوها کَمَثَلِ الْحِمارِ» قال: الحمار یحمل الکتب و لا یعلم ما فیها- و لا یعمل به- کذلک بنو إسرائیل قد حملوا مثل الحمار- لا یعلمون ما فیه و لا یعملون.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و الطبرانی عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: من تکلم یوم الجمعة و الإمام یخطب- فهو کالحمار یحمل أسفارا- و الذی یقول له: أنصت لیس له جمعة.
أقول: و فیه تأیید لما قدمناه فی وجه اتصال الآیة بما قبلها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا الَّذِینَ هادُوا» الآیة، قال: إن فی التوراة مکتوب: أولیاء الله یتمنون الموت.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال*: جاء رجل إلی أبی ذر فقال: یا أبا ذر ما لنا نکره الموت؟ فقال: لأنکم عمرتم الدنیا و خربتم الآخرة- فتکرهون أن تنقلوا من عمران إلی خراب‌



کلام فی معنی تعلیم الحکمة

لا محیص للإنسان فی حیاته المحدودة التی یعمرها فی هذه النشأة من سنة یستن بها فیما یرید و یکره، و یجری علیها فی حرکاته و سکناته و بالجملة جمیع مساعیه فی الحیاة.
و تتبع هذه السنة فی نوعها ما عند الإنسان من الرأی فی حقیقة الکون العام و حقیقة نفسه و ما بینهما من الربط، و یدل علی ذلک ما نجد من اختلاف السنن و الطرائق فی الأمم باختلاف آرائهم فی حقیقة نشأة الوجود و الإنسان الذی هو جزء منها.
فمن لا یری لما وراء المادة وجودا، و یقصر الوجود فی المادی، و ینهی الوجود إلی الاتفاق، و یری الإنسان مرکبا مادیا محدود الحیاة بین التولد و الموت لا یری لنفسه من 
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السعادة إلا سعادة المادة و لا غایة له فی أعماله إلا المزایا المادیة من مال و ولد و جاه و غیر ذلک، و لا بغیة له إلا التمتع بأمتعة الدنیا و الظفر بلذائذها المادیة أو ما یرجع إلیها و تنتهی جمیعا إلی الموت الذی هو عنده انحلال للترکیب و بطلان.
و من یری کینونة العالم عن سبب فوقه منزه عن المادة، و أن وراء الدار دارا و بعد الدنیا آخرة نجده یخالف فی سنته و طریقته الطائفة المتقدم ذکرها فیتوخی فی أعماله وراء سعادة الدنیا سعادة الأخری و یختلف صور أعمالهم و غایاتهم و آراؤهم مع الطائفة الأولی.
و یختلف سنن هؤلاء باختلافهم أنفسهم فیما بینهم کاختلاف سنن الوثنیین من البرهمیین و البوذیین و غیرهم و الملیین من المجوسیة و الکلیمیة و المسیحیة و المسلمین فلکل وجهة هو مولیها.
و بالجملة الملی یراعی فی مساعیه جانب ما یراه لنفسه من الحیاة الخالدة المؤبدة و یذعن من الآراء بما یناسب ذلک کادعائه أنه یجب علی الإنسان أن یمهد لعالم البقاء و أن یتوجه إلی ربه، و أن لا یفرط فی الاشتغال بعرض الحیاة الدنیا الفانیة و غیر الملی الخاضع للمادة یلوی إلی خلاف ذلک، هذا کله مما لا ریب فیه.
غیر أن الإنسان لما کان بحسب طبعه المادی رهینا للمادة مترددا بین الأسباب الظاهریة فاعلا بها منفعلا عنها لا یزال یدفعه سبب إلی سبب لا فراغ له من ذلک، یری- بحسب ما یخیل إلیه- أن الأصالة لحیاته الدنیویة المنقطعة، و أنها و ما تنتهی إلیه من المقاصد و المزایا هی الغایة الأخیرة و الغرض الأقصی من وجوده الذی یجب علیه أن یسعی لتحصیل سعادته.
فالحیاة الدنیا هی الحیاة و ما عند أهلها من القنیة و النعمة و المنیة و القوة و العزة هی هی بحقیقة معنی الکلمة، و ما یعدونه فقرا و نقمة و حرمانا و ضعفا و ذلة و رزیة و مصیبة و خسرانا هی هی و بالجملة کل ما تهواه النفس من خیر معجل أو نفع مقطوع فهو عندهم خیر مطلق و نفع مطلق، و کل ما لا تهواه فهو شر أو ضر.
فمن کان منهم من غیر أهل الملة جری علی هذه الآراء و لا خبر عنده عما وراء ذلک، و من کان منهم من أهل الملة جری علیها عملا و هو معترف بخلافها قولا فلا یزال فی تدافع بین قوله و فعله قال تعالی: «کُلَّما أَضاءَ لَهُمْ مَشَوْا فِیهِ وَ إِذا أَظْلَمَ عَلَیْهِمْ قامُوا»: البقرة: 20.
و الذی تندب إلیه الدعوة الإسلامیة من الاعتقاد و العمل هو ما یطابق مقتضی الفطرة
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الإنسانیة التی فطر علیها الإنسان و تثبت علیه خلقته کما قال: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30.
و من المعلوم أن الفطرة لا تهتدی علما و لا تمیل عملا إلا إلی ما فیه کمالها الواقعی و سعادتها الحقیقیة فما تهتدی إلیه من الاعتقادات الأصلیة فی المبدأ و المعاد و ما یتفرع علیها من الآراء و العقائد الفرعیة علوم و آراء حقة لا تتعدی سعادة الإنسان و کذا ما تمیل إلیه من الأعمال.
و لذا سمی الله تعالی هذا الدین المبنی علی الفطرة بدین الحق فی مواضع من کلامه کقوله: «هُوَ الَّذِی أَرْسَلَ رَسُولَهُ بِالْهُدی وَ دِینِ الْحَقِّ»: الصف: 9. و قال فی القرآن المتضمن لدعوته: «یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ»: الأحقاف: 30.
و لیس الحق إلا الرأی و الاعتقاد الذی یطابقه الواقع و یلازمه الرشد من غیر غی، و هذا هو الحکمة- الرأی الذی أحکم فی صدقه فلا یتخلله کذب، و فی نفعه فلا یعقبه ضرر- و قد أشار تعالی إلی اشتمال الدعوة علی الحکمة بقوله: «وَ أَنْزَلَ اللَّهُ عَلَیْکَ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: النساء: 113، و وصف کلامه المنزل بها فقال: «وَ الْقُرْآنِ الْحَکِیمِ»: یس: 2، و عد رسوله ص معلما للحکمة فی مواضع من کلامه کقوله: «وَ یُعَلِّمُهُمُ الْکِتابَ وَ الْحِکْمَةَ»: الجمعة: 2.
فالتعلیم القرآنی الذی تصداه الرسول ص المبین لما نزل من عند الله من تعلیم الحکمة و شأنه بیان ما هو الحق فی أصول الاعتقادات الباطلة الخرافیة التی دبت فی أفهام الناس من تصور عالم الوجود و حقیقة الإنسان الذی هو جزء منه- کما تقدمت الإشارة إلیه- و ما هو الحق فی الاعتقادات الفرعیة المترتبة علی تلک الأصول مما کان مبدأ للأعمال الإنسانیة و عناوین لغایاتها و مقاصدها.
فالناس- مثلا- یرون أن الأصالة لحیاتهم المادیة حتی قال قائلهم: «ما هِیَ إِلَّا حَیاتُنَا الدُّنْیا»: الجاثیة: 24، و القرآن ینبههم بقوله: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ»: العنکبوت: 64، و یرون أن العلل و الأسباب هی المولدة للحوادث الحاکمة فیها من حیاة و موت و صحة و مرض و غنی و فقر و نعمة و نقمة و رزق و حرمان «بَلْ مَکْرُ اللَّیْلِ وَ النَّهارِ»: سبأ: 33، و القرآن یذکرهم بقوله:
«أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54، و قوله: «إِنِ الْحُکْمُ إِلَّا لِلَّهِ»: یوسف: 67،
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و غیر ذلک من آیات الحکمة، و یرون أن لهم الاستقلال فی المشیة یفعلون ما یشاءون و القرآن یخطئهم بقوله: «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ»: الإنسان: 30، و یرون أن لهم أن یطیعوا و یعصوا و یهدوا و یهتدوا و القرآن ینبئهم بقوله: «إِنَّکَ لا تَهْدِی مَنْ أَحْبَبْتَ وَ لکِنَّ اللَّهَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ»: القصص: 56.
و یرون أن لهم قوة و القرآن ینکر ذلک بقوله: «أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165.
و یرون أن لهم عزة بمال و بنین و أنصار و القرآن یحکم بخلافه بقوله: «أَ یَبْتَغُونَ عِنْدَهُمُ الْعِزَّةَ فَإِنَّ الْعِزَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: النساء: 139. و قوله: «وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: المنافقون: 8.
و یرون أن القتل فی سبیل الله موت و انعدام و القرآن یعده حیاة إذ یقول: «وَ لا تَقُولُوا لِمَنْ یُقْتَلُ فِی سَبِیلِ اللَّهِ أَمْواتٌ بَلْ أَحْیاءٌ وَ لکِنْ لا تَشْعُرُونَ»: البقرة: 154، إلی غیر ذلک من التعالیم القرآنیة التی أمر النبی ص أن یدعو بها الناس قال: «ادْعُ إِلی سَبِیلِ رَبِّکَ بِالْحِکْمَةِ»: النحل: 125.
و هی علوم و آراء جمة صورت الحیاة الدنیا خلافها فی نفوس الناس و زینة فنبه تعالی لها فی کتابه و أمر بتعلیمها رسوله و ندب المؤمنین أن یتواصوا بها کما قال: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ تَواصَوْا بِالْحَقِّ»: العصر: 3، و قال: «یُؤْتِی الْحِکْمَةَ مَنْ یَشاءُ وَ مَنْ یُؤْتَ الْحِکْمَةَ فَقَدْ أُوتِیَ خَیْراً کَثِیراً وَ ما یَذَّکَّرُ إِلَّا أُولُوا الْأَلْبابِ»: البقرة: 269.
فالقرآن بالحقیقة یقلب الإنسان فی قالب من حیث العلم و العمل حدیث و یصوغه صوغا جدیدا فیحیی حیاة لا یتعقبها موت أبدا، و إلیه الإشارة بقوله تعالی: «اسْتَجِیبُوا لِلَّهِ وَ لِلرَّسُولِ إِذا دَعاکُمْ لِما یُحْیِیکُمْ»: الأنفال: 24، و قوله: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122.
و قد بینا وجه الحکمة فی کل من آیاتها عند التعرض لتفسیرها علی قدر مجال البحث فی الکتاب.
و مما تقدم یتبین فساد قول من قال: إن تفسیر القرآن تلاوته، و إن التعمق فی مدالیل آیات القرآن من التأویل الممنوع فما أبعده من قول.
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اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نُودِیَ لِلصَّلاةِ مِنْ یَوْمِ الْجُمُعَةِ فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ وَ ذَرُوا الْبَیْعَ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (9) فَإِذا قُضِیَتِ الصَّلاةُ فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ وَ ابْتَغُوا مِنْ فَضْلِ اللَّهِ وَ اذْکُرُوا اللَّهَ کَثِیراً لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ (10) وَ إِذا رَأَوْا تِجارَةً أَوْ لَهْواً انْفَضُّوا إِلَیْها وَ تَرَکُوکَ قائِماً قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ وَ مِنَ التِّجارَةِ وَ اللَّهُ خَیْرُ الرَّازِقِینَ (11)



بیان‌

تأکید إیجاب صلاة الجمعة و تحریم البیع عند حضورها و فیها عتاب لمن انفض إلی اللهو و التجارة عند ذلک و استهجان لفعلهم.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نُودِیَ لِلصَّلاةِ مِنْ یَوْمِ الْجُمُعَةِ فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ وَ ذَرُوا الْبَیْعَ إلخ، المراد بالنداء للصلاة من یوم الجمعة الأذان کما فی قوله: «وَ إِذا نادَیْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ اتَّخَذُوها هُزُواً وَ لَعِباً»: المائدة: 58.
و الجمعة بضمتین أو بالضم فالسکون أحد أیام الأسبوع و کان یسمی أولا یوم العروبة ثم غلب علیه اسم الجمعة، و المراد بالصلاة من یوم الجمعة صلاة الجمعة المشرعة یومها، و السعی هو المشی بالإسراع، و المراد بذکر الله الصلاة کما فی قوله: «وَ لَذِکْرُ اللَّهِ أَکْبَرُ»: العنکبوت: 45، علی ما قیل و قیل: المراد به الخطبة قبل الصلاة و قوله: «وَ ذَرُوا الْبَیْعَ أمر بترکه، و المراد به علی ما یفیده السیاق النهی عن الاشتغال بکل عمل یشغل عن صلاة الجمعة سواء کان بیعا أو غیره و إنما علق النهی بالبیع لکونه من أظهر مصادیق ما یشغل عن الصلاة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 274
و المعنی: یا أیها الذین آمنوا إذا أذن لصلاة الجمعة یومها فجدوا فی المشی إلی الصلاة و اترکوا البیع و کل ما یشغلکم عنها.
و قوله: «ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ حث و تحریض لهم لما أمر به من الصلاة و ترک البیع.
قوله تعالی: «فَإِذا قُضِیَتِ الصَّلاةُ فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ وَ ابْتَغُوا مِنْ فَضْلِ اللَّهِ إلخ، المراد بقضاء الصلاة إقامة صلاة الجمعة، و الانتشار فی الأرض التفرق فیها، و ابتغاء فضل الله طلب الرزق نظرا إلی مقابلته ترک البیع فی الآیة السابقة لکن تقدم أن المراد ترک کل ما یشغل عن صلاة الجمعة، و علی هذا فابتغاء فضل الله طلب مطلق عطیته فی التفرق لطلب رزقه بالبیع و الشری، و طلب ثوابه بعیادة مریض و السعی فی حاجة مسلم و زیارة أخ فی الله، و حضور مجلس علم و نحو ذلک.
و قوله: «فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ أمر واقع بعد الحظر فیفید الجواز و الإباحة دون الوجوب و کذا قوله: «وَ ابْتَغُوا، وَ اذْکُرُوا».
و قوله: «وَ اذْکُرُوا اللَّهَ کَثِیراً لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ المراد بالذکر أعم من الذکر اللفظی فیشمل ذکره تعالی قلبا بالتوجه إلیه باطنا، و الفلاح النجاة من کل شقاء، و هو فی المورد بالنظر إلی ما تقدم من حدیث التزکیة و التعلیم و ما فی الآیة التالیة من التوبیخ و العتاب الشدید، الزکاة و العلم و ذلک أن کثرة الذکر یفید رسوخ المعنی المذکور فی النفس و انتقاشه فی الذهن فتنقطع به منابت الغفلة و یورث التقوی الدینی الذی هو مظنة الفلاح قال تعالی:
«وَ اتَّقُوا اللَّهَ لَعَلَّکُمْ تُفْلِحُونَ»: آل عمران: 200.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَوْا تِجارَةً أَوْ لَهْواً انْفَضُّوا إِلَیْها وَ تَرَکُوکَ قائِماً» إلخ، الانفضاض علی ما ذکره الراغب- استعارة عن الانفضاض بمعنی انکسار الشی‌ء و تفرق بعضه من بعض.
و قد اتفقت روایات الشیعة و أهل السنة علی أنه ورد المدینة عیر معها تجارة و ذلک یوم الجمعة و النبی ص قائم یخطب فضربوا بالطبل و الدف لإعلام الناس فانفض أهل المسجد إلیهم و ترکوا النبی ص قائما یخطب فنزلت الآیة. فالمراد باللهو استعمال المعازف و آلات الطرب لیجتمع الناس للتجارة، و ضمیر «إِلَیْها» راجع إلی التجارة لأنها کانت المقصودة فی نفسها و اللهو مقصود لأجلها، و قیل: الضمیر لأحدهما کأنه قیل: انفضوا
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إلیه و انفضوا إلیها و ذلک أن کلا منهما سبب لانفضاض الناس إلیه و تجمعهم علیه، و لذا ردد بینهما و قال: «تِجارَةً أَوْ لَهْواً» و لم یقل: تجارة و لهوا و الضمیر یصلح للرجوع إلی کل منهما لأن اللهو فی الأصل مصدر یجوز فیه الوجهان التذکیر و التأنیث.
و لذا أیضا عد «ما عِنْدَ اللَّهِ خیرا من کل منهما بحیاله فقال: «مِنَ اللَّهْوِ وَ مِنَ التِّجارَةِ» و لم یقل: من اللهو و التجارة.
و قوله: «قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ مِنَ اللَّهْوِ وَ مِنَ التِّجارَةِ وَ اللَّهُ خَیْرُ الرَّازِقِینَ أمر للنبی أن ینبههم علی خطئهم فیما فعلوا- و ما أفظعه- و المراد بما عند الله الثواب الذی یستعقبه سماع الخطبة و الموعظة.
و المعنی قل لهم: ما عند الله من الثواب خیر من اللهو و من التجارة لأن ثوابه تعالی خیر حقیقی دائم غیر منقطع، و ما فی اللهو و التجارة من الخیر أمر خیالی زائل باطل و ربما استتبع سخطه تعالی کما فی اللهو.
و قیل: خیر مستعمل فی الآیة مجردا عن معنی التفضیل کما فی قوله تعالی: «أَ أَرْبابٌ مُتَفَرِّقُونَ خَیْرٌ أَمِ اللَّهُ الْواحِدُ الْقَهَّارُ»: یوسف: 39، و هو شائع فی الاستعمال.
و فی الآیة أعنی قوله: «وَ إِذا رَأَوْا» التفات من الخطاب إلی الغیبة، و النکتة فیه تأکید ما یفیده السیاق من العتاب و استهجان الفعل بالإعراض عن تشریفهم بالخطاب و ترکهم فی مقام الغیبة لا یواجههم ربهم بوجهه الکریم.
و یلوح إلی هذا الإعراض قوله: «قُلْ ما عِنْدَ اللَّهِ خَیْرٌ» حیث لم یشر إلی من یقول له، و لم یقل: قل لهم کما ذکرهم بضمیرهم أولا من غیر سبق مرجعه فقال: «وَ إِذا رَأَوْا» و اکتفی بدلالة السیاق.
و خیر الرازقین من أسمائه تعالی الحسنی کالرزاق و قد تقدم الکلام فی معنی الرزق فیما تقدم.



بحث روائی‌

فی الفقیه، روی: أنه کان بالمدینة إذا أذن المؤذن یوم الجمعة- نادی مناد: حرم البیع لقول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِذا نُودِیَ لِلصَّلاةِ مِنْ یَوْمِ الْجُمُعَةِ- فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ وَ ذَرُوا الْبَیْعَ .
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أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و ابن المنذر عن میمون بن مهران و لفظه کان بالمدینة إذا أذن المؤذن من یوم الجمعة- ینادون فی الأسواق: حرم البیع حرم البیع.
و تفسیر القمی،": و قوله: «فَاسْعَوْا إِلی ذِکْرِ اللَّهِ قال: الإسراع فی المشی،
و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی الآیة یقال: فاسعوا أی امضوا، و یقال: اسعوا اعملوا لها و هو قص الشارب- و نتف الإبط و تقلیم الأظفار و الغسل- و لبس أنظف الثیاب و التطیب للجمعة فهو السعی- یقول الله: «وَ مَنْ أَرادَ الْآخِرَةَ وَ سَعی لَها سَعْیَها وَ هُوَ مُؤْمِنٌ .
أقول: یرید أن السعی لیس هو الإسراع فی المشی فحسب.
و فی المجمع، و روی أنس عن النبی ص قال: فی قوله: «فَإِذا قُضِیَتِ الصَّلاةُ فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ الآیة- لیس بطلب الدنیا و لکن عیادة مریض- و حضور جنازة و زیارة أخ فی الله:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن ابن جریر عن أنس عن النبی ص و عن ابن مردویه عن ابن عباس عنه (ص).
و فیه، و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: الصلاة یوم الجمعة و الانتشار یوم السبت.
أقول: و فی هذا المعنی روایات أخر.
و فیه، و روی عمر بن یزید عن أبی عبد الله (ع) قال: إنی لأرکب فی الحاجة التی کفاها الله- ما أرکب فیها إلا التماس أن یرانی الله- أضحی فی طلب الحلال- أ ما تسمع قول الله عز اسمه: «فَإِذا قُضِیَتِ الصَّلاةُ فَانْتَشِرُوا فِی الْأَرْضِ- وَ ابْتَغُوا مِنْ فَضْلِ اللَّهِ .؟
أ رأیت لو أن رجلا دخل بیتا و طین علیه بابه- ثم قال: رزقی ینزل علی أ کان یکون هذا؟ أما أنه أحد الثلاثة الذین لا یستجاب لهم.
قال: قلت: من هؤلاء؟ قال: رجل یکون عنده المرأة فیدعو علیها فلا یستجاب له- لأن عصمتها فی یده لو شاء أن یخلی سبیلها، و الرجل یکون له الحق علی الرجل فلا یشهد علیه- فیجحده حقه فیدعو علیه فلا یستجاب له- لأنه ترک ما أمر به، و الرجل یکون عنده الشی‌ء فیجلس فی بیته- و لا ینتشر و لا یطلب و لا یلتمس حتی یأکله- ثم یدعو فلا یستجاب له.
و فیه، قال جابر بن عبد الله": أقبل عیر و نحن نصلی مع رسول الله ص- فانفض الناس إلیها- فما بقی غیر اثنی عشر رجلا أنا فیهم- فنزلت الآیة «وَ إِذا رَأَوْا تِجارَةً أَوْ لَهْواً».
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و عن عوالی اللئالی، روی مقاتل بن سلیمان قال: بینا رسول الله ص یخطب یوم الجمعة- إذ قدم دحیة الکلبی من الشام بتجارة، و کان إذا قدم لم یبق فی المدینة عاتق «1» إلا أتته، و کان یقدم- إذا قدم- بکل ما یحتاج إلیه الناس- من دقیق و بر و غیره- ثم ضرب الطبل لیؤذن الناس بقدومه- فیخرج الناس فیبتاعون منه.
فقدم ذات جمعة، و کان قبل أن یسلم، و رسول الله ص یخطب علی المنبر فخرج الناس- فلم یبق فی المسجد إلا اثنا عشر- فقال النبی ص: لو لا هؤلاء لسومت علیهم الحجارة من السماء- و أنزل الله الآیة فی سورة الجمعة.
أقول: و القصة مرویة بطرق کثیرة من طرق الشیعة و أهل السنة و اختلفت الأخبار فی عدد من بقی منهم فی المسجد بین سبعة إلی أربعین.
و فیه «انْفَضُّوا» أی تفرقوا،
و روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: انصرفوا إلیها و ترکوک قائما تخطب علی المنبر.
قال جابر بن سمرة": ما رأیت رسول الله ص یخطب إلا و هو قائم- فمن حدثک أنه خطب و هو جالس فکذبه.
أقول: و هو مروی أیضا فی روایات أخری.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن طاووس قال*: خطب رسول الله ص قائما و أبو بکر و عمر و عثمان، و إن أول من جلس علی المنبر معاویة بن أبی سفیان.



(63) سورة المنافقون مدنیة، و هی إحدی عشرة آیة (11)





[سورة المنافقون (63): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ قالُوا نَشْهَدُ إِنَّکَ لَرَسُولُ اللَّهِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّکَ لَرَسُولُهُ وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّ الْمُنافِقِینَ لَکاذِبُونَ (1) اتَّخَذُوا أَیْمانَهُمْ جُنَّةً فَصَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إِنَّهُمْ ساءَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ (2) ذلِکَ بِأَنَّهُمْ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا فَطُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَفْقَهُونَ (3) وَ إِذا رَأَیْتَهُمْ تُعْجِبُکَ أَجْسامُهُمْ وَ إِنْ یَقُولُوا تَسْمَعْ لِقَوْلِهِمْ کَأَنَّهُمْ خُشُبٌ مُسَنَّدَةٌ یَحْسَبُونَ کُلَّ صَیْحَةٍ عَلَیْهِمْ هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ (4)
وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا یَسْتَغْفِرْ لَکُمْ رَسُولُ اللَّهِ لَوَّوْا رُؤُسَهُمْ وَ رَأَیْتَهُمْ یَصُدُّونَ وَ هُمْ مُسْتَکْبِرُونَ (5) سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ (6) هُمُ الَّذِینَ یَقُولُونَ لا تُنْفِقُوا عَلی مَنْ عِنْدَ رَسُولِ اللَّهِ حَتَّی یَنْفَضُّوا وَ لِلَّهِ خَزائِنُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَفْقَهُونَ (7) یَقُولُونَ لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَّ وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَعْلَمُونَ (8)
______________________________
(1) العاتق: الجاریة أوائل ما أدرکت.
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بیان‌

تصف السورة المنافقین و تسمهم بشدة العداوة و تأمر النبی ص أن یحذرهم و تعظ المؤمنین أن یتحرزوا من خصائص النفاق فلا یقعوا فی مهلکته و لا یجرهم إلی النار، و السورة مدنیة.
قوله تعالی: «إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ قالُوا نَشْهَدُ إِنَّکَ لَرَسُولُ اللَّهِ وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّکَ لَرَسُولُهُ وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّ الْمُنافِقِینَ لَکاذِبُونَ المنافق اسم فاعل من النفاق و هو فی عرف القرآن إظهار الإیمان و إبطان الکفر.
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و الکذب خلاف الصدق و هو عدم مطابقة الخبر للخارج فهو وصف الخبر کالصدق و ربما اعتبرت مطابقة الخبر و لا مطابقته بالنسبة إلی اعتقاد المخبر فیکون مطابقته لاعتقاد المخبر صدقا منه و عدم مطابقته له کذبا فیقال: فلان کاذب إذا لم یطابق خبره الخارج و فلان کاذب إذا أخبر بما یخالف اعتقاده و یسمی النوع الأول صدقا و کذبا خبریین، و الثانی صدقا و کذبا مخبریین.
فقوله: «إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ قالُوا نَشْهَدُ إِنَّکَ لَرَسُولُ اللَّهِ حکایة لإظهارهم الإیمان بالشهادة علی الرسالة فإن فی الشهادة علی الرسالة إیمانا بما جاء به الرسول ص و یتضمن الإیمان بوحدانیته تعالی و بالمعاد، و هو الإیمان الکامل.
و قوله: «وَ اللَّهُ یَعْلَمُ إِنَّکَ لَرَسُولُهُ تثبیت منه تعالی لرسالته (ص)، و إنما أورده مع أن وحی القرآن و مخاطبته (ص) کان کافیا فی تثبیت رسالته، لیکون قرینة مصرحة بأنهم کاذبون من حیث عدم اعتقادهم بما یقولون و إن کان قولهم فی نفسه صادقا فهم کاذبون فی قولهم کذبا مخبریا لا خبریا فقوله: «وَ اللَّهُ یَشْهَدُ إِنَّ الْمُنافِقِینَ لَکاذِبُونَ أرید به الکذب المخبری لا الخبری.
قوله تعالی: «اتَّخَذُوا أَیْمانَهُمْ جُنَّةً فَصَدُّوا عَنْ سَبِیلِ اللَّهِ إلخ، الأیمان جمع یمین بمعنی القسم، و الجنة الترس و المراد بها ما یتقی به من باب الاستعارة، و الصد یجی‌ء بمعنی الإعراض و علیه فالمراد إعراضهم أنفسهم عن سبیل الله و هو الدین و بمعنی الصرف و علیه فالمراد صرفهم العامة من الناس عن الدین و هم فی وقایة من إیمانهم الکاذبة.
و المعنی: اتخذوا أیمانهم الکاذبة التی یحلفون وقایة لأنفسهم فأعرضوا عن سبیل الله و دینه- أو فصرفوا العامة من الناس عن دین الله بما یستطیعونه من الصرف بتقلیب الأمور و إفساد العزائم.
و قوله: «إِنَّهُمْ ساءَ ما کانُوا یَعْمَلُونَ تقبیح لأعمالهم التی استمروا علیها منذ نافقوا إلی حین نزول السورة.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا فَطُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَفْقَهُونَ الظاهر أن الإشارة بذلک إلی سوء ما عملوا کما قیل، و قیل: الإشارة إلی جمیع ما تقدم من کذبهم و استجنانهم بالأیمان الفاجرة و صدهم عن سبیل الله و مساءة أعمالهم.
و المراد بإیمانهم- علی ما قیل- إیمانهم بألسنتهم ظاهرا بشهادة أن لا إله إلا الله و أن 
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محمدا رسوله ثم کفرهم بخلو باطنهم عن الإیمان کما قال تعالی فیهم: «وَ إِذا لَقُوا الَّذِینَ آمَنُوا قالُوا آمَنَّا وَ إِذا خَلَوْا إِلی شَیاطِینِهِمْ قالُوا إِنَّا مَعَکُمْ إِنَّما نَحْنُ مُسْتَهْزِؤُنَ»: البقرة: 14.
و لا یبعد أن یکون فیهم من آمن حقیقة ثم ارتد و کتم ارتداده فلحق بالمنافقین یتربص بالنبی ص و بالمؤمنین الدوائر کما یظهر من بعض آیات سورة التوبة کقوله: «فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ إِلی یَوْمِ یَلْقَوْنَهُ بِما أَخْلَفُوا اللَّهَ ما وَعَدُوهُ»: التوبة: 77، و قد عبر تعالی عمن لم یدخل الإیمان فی قلبه منهم بمثل قوله: «وَ کَفَرُوا بَعْدَ إِسْلامِهِمْ»: التوبة: 74.
فالظاهر أن المراد بقوله: «آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا» إظهارهم للشهادتین أعم من أن یکون عن ظهر القلب أو بظاهر من القول ثم کفرهم بإتیان أعمال تستصحب الکفر کالاستهزاء بالدین و رد بعض الأحکام.
و قوله: «فَطُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَفْقَهُونَ تفریع عدم الفقه علی طبع القلوب دلیل علی أن الطبع ختم علی القلب یستتبع عدم قبوله لورود کلمة الحق فیه فهو آیس من الإیمان محروم من الحق.
و الطبع علی القلب جعله بحیث لا یقبل الحق و لا یتبعه فلا محالة یتبع الهوی کما قال تعالی: «طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ اتَّبَعُوا أَهْواءَهُمْ»: سورة محمد: 16، فلا یفقه و لا یسمع و لا یعلم کما قال تعالی: «وَ طُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَفْقَهُونَ»: التوبة: 87، و قال: «وَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَسْمَعُونَ»: الأعراف: 100، و قال: «وَ طَبَعَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ فَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: التوبة: 93، و الطبع علی أی حال لا یکون منه تعالی إلا مجازاة لأنه إضلال و الذی ینسب إلیه تعالی من الإضلال إنما هو الإضلال علی سبیل المجازاة دون الإضلال الابتدائی و قد مر مرارا.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَیْتَهُمْ تُعْجِبُکَ أَجْسامُهُمْ وَ إِنْ یَقُولُوا تَسْمَعْ لِقَوْلِهِمْ إلخ، الظاهر أن الخطاب فی «رَأَیْتَهُمْ و «تَسْمَعْ خطاب عام یشمل کل من رآهم و سمع کلامهم لکونهم فی أزیاء حسنة و بلاغة من الکلام، و لیس خطابا خاصا بالنبی ص، و المراد أنهم علی صباحة من المنظر و تناسب من الأعضاء إذا رآهم الرائی أعجبته أجسامهم، و فصاحة و بلاغة من القول إذا سمع السامع کلامهم مال إلی الإصغاء إلی قولهم لحلاوة ظاهره و حسن نظمه.
و قوله: «کَأَنَّهُمْ خُشُبٌ مُسَنَّدَةٌ» ذم لهم بحسب باطنهم و الخشب بضمتین جمع خشبة،
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و التسنید نصب الشی‌ء معتمدا علی شی‌ء آخر کحائط و نحوه.
و الجملة مسوقة لذمهم و هی متممة لسابقتها، و المراد أن لهم أجساما حسنة معجبة و قولا رائعا ذا حلاوة لکنهم کالخشب المسندة أشباح بلا أرواح لا خیر فیها و لا فائدة تعتریها لکونهم لا یفقهون.
و قوله: «یَحْسَبُونَ کُلَّ صَیْحَةٍ عَلَیْهِمْ ذم آخر لهم أی إنهم لإبطانهم الکفر و کتمانهم ذلک من المؤمنین یعیشون علی خوف و وجل و وحشة یخافون ظهور أمرهم و اطلاع الناس علی باطنهم و یظنون أن کل صیحة سمعوها فهی کائنة علیهم و أنهم المقصودون بها.
و قوله: «هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ أی هم کاملون فی العداوة بالغون فیها فإن أعدی أعدائک من یعادیک و أنت تحسبه صدیقک.
و قوله: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ دعاء علیهم بالقتل و هو أشد شدائد الدنیا و کان استعمال المقاتلة دون القتل للدلالة علی الشدة.
و قیل: المراد به الطرد و الإبعاد من الرحمة، و قیل: المراد به الإخبار دون الدعاء، و المعنی: أن شمول اللعن و الطرد لهم مقرر ثابت، و قیل: الکلمة مفیدة للتعجب کما یقال:
قاتله الله ما أشعره، و الظاهر من السیاق ما تقدم من الوجه.
و قوله: «أَنَّی یُؤْفَکُونَ مسوق للتعجب أی کیف یصرفون عن الحق؟ و قیل: هو توبیخ و تقریع و لیس باستفهام.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا یَسْتَغْفِرْ لَکُمْ رَسُولُ اللَّهِ لَوَّوْا رُؤُسَهُمْ إلخ، التلویة تفعیل من لوی یلوی لیا بمعنی مال.
و المعنی: و إذا قیل لهم تعالوا یستغفر لکم رسول الله- و ذلک عند ما ظهر منهم بعض خیاناتهم و فسوقهم- أمالوا رءوسهم إعراضا و استکبارا و رآهم الرائی یعرضون عن القائل و هم مستکبرون عن إجابة قوله.
قوله تعالی: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَسْتَغْفَرْتَ لَهُمْ أَمْ لَمْ تَسْتَغْفِرْ لَهُمْ لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ إلخ، أی یتساوی الاستغفار و عدمه فی حقهم و تساوی الشی‌ء و عدمه کنایة عن أنه لا یفید الفائدة المطلوبة منه، فالمعنی: لا یفیدهم استغفارک و لا ینفعهم.
و قوله: «لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ دفع دخل کان سائلا یسأل: لما ذا یتساوی الاستغفار لهم و عدمه؟ فأجیب: لن یغفر الله لهم.
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و قوله: «إِنَّ اللَّهَ لا یَهْدِی الْقَوْمَ الْفاسِقِینَ تعلیل لقوله: «لَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَهُمْ ، و المعنی: لن یغفر الله لهم لأن مغفرته لهم هدایة لهم إلی السعادة و الجنة و هم فاسقون خارجون عن زی العبودیة لإبطانهم الکفر و الطبع علی قلوبهم و الله لا یهدی القوم الفاسقین.
قوله تعالی: «هُمُ الَّذِینَ یَقُولُونَ لا تُنْفِقُوا عَلی مَنْ عِنْدَ رَسُولِ اللَّهِ حَتَّی یَنْفَضُّوا» إلخ، الانفضاض التفرق، و المعنی: المنافقون هم الذین یقولون: لا تنفقوا أموالکم علی المؤمنین الفقراء الذین لازموا رسول الله و اجتمعوا عنده لنصرته و إنفاذ أمره و إجراء مقاصده حتی یتفرقوا عنه فلا یتحکم علینا.
و قوله: «وَ لِلَّهِ خَزائِنُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ جواب عن قولهم: لا تُنْفِقُوا إلخ، أی إن الدین دین الله و لا حاجة له إلی إنفاقهم فله خزائن السماوات و الأرض ینفق منها و یرزق من یشاء کیف یشاء فلو شاء لأغنی الفقراء من المؤمنین لکنه تعالی یختار ما هو الأصلح فیمتحنهم بالفقر و یتعبدهم بالصبر لیوجرهم أجرا کریما و یهدیهم صراطا مستقیما و المنافقون فی جهل من ذلک.
و هذا معنی قوله: «وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَفْقَهُونَ أی لا یفقهون وجه الحکمة فی ذلک و احتمل أن یکون المعنی أن المنافقین لا یفقهون أن خزائن العالم بید الله و هو الرازق لا رازق غیره فلو شاء لأغناهم لکنهم یحسبون أن الغنی و الفقر بید الأسباب فلو لم ینفقوا علی أولئک الفقراء من المؤمنین لم یجدوا رازقا یرزقهم.
قوله تعالی: «یَقُولُونَ لَئِنْ رَجَعْنا إِلَی الْمَدِینَةِ لَیُخْرِجَنَّ الْأَعَزُّ مِنْهَا الْأَذَلَّ وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَعْلَمُونَ القائل هو عبد الله بن أبی بن سلول، و کذا قائل الجملة السابقة: لا تنفقوا إلخ، و إنما عبر بصیغة الجمع تشریکا لأصحابه الراضین بقوله معه.
و مراده بالأعز نفسه و بالأذل رسول الله ص و یرید بهذا القول تهدید النبی ص بإخراجه من المدینة بعد المراجعة إلیها و قد رد الله علیه و علی من یشارکه فی نفاقه بقوله:
«وَ لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَعْلَمُونَ فقصر العزة فی نفسه و رسوله و المؤمنین فلا یبقی لغیرهم إلا الذلة و نفی عن المنافقین العلم فلم یبق لهم إلا الذلة و الجهالة.
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بحث روائی‌

فی المجمع،": نزلت الآیات فی عبد الله بن أبی المنافق و أصحابه- و ذلک أن رسول الله ص بلغه- أن بنی المصطلق یجتمعون لحربه- و قائدهم الحارث بن أبی ضرار- أبو جویریة زوج النبی ص.
فلما سمع بهم رسول الله ص خرج إلیهم- حتی لقیهم علی ماء من میاههم یقال له المریسیع- من ناحیة قدید إلی الساحل- فتزاحف الناس و اقتتلوا- فهزم الله بنی المصطلق و قتل منهم من قتل- و نفل رسول الله ص أبناءهم و نساءهم و أموالهم.
فبینا الناس علی ذلک الماء إذ وردت واردة الناس- و مع عمر بن الخطاب أجیر له من بنی غفار- یقال له جهجاه بن سعید یقود له فرسه- فازدحم جهجاه و سنان الجهنی- من بنی عوف بن خزرج علی الماء- فاقتتلا فصرخ الجهنی یا معشر الأنصار- و صرخ الغفاری یا معشر المهاجرین- فأعان الغفاری رجل من المهاجرین- یقال له: جعال و کان فقیرا- فقال عبد الله بن أبی لجعال: إنک لهتاک- فقال: و ما یمنعنی أن أفعل ذلک؟ و اشتد لسان جعال علی عبد الله. فقال عبد الله: و الذی یحلف به لأزرنک و یهمک غیر هذا.
و غضب ابن أبی و عنده رهط من قومه- فیهم زید بن أرقم حدیث السن- فقال ابن أبی قد نافرونا و کاثرونا فی بلادنا، و الله ما مثلنا و مثلهم إلا کما قال القائل: سمن کلبک یأکلک- أما و الله لئن رجعنا إلی المدینة- لیخرجن الأعز منها الأذل یعنی بالأعز نفسه- و بالأذل رسول الله ص- ثم أقبل علی من حضره من قومه فقال: هذا ما جعلتم بأنفسکم- أحللتموهم بلادکم و قاسمتموهم أموالکم- أما و الله لو أمسکتم عن جعال و ذویه فضل الطعام- لم یرکبوا رقابکم و لأوشکوا أن یتحولوا من بلادکم- و یلحقوا بعشائرهم و موالیهم.
فقال زید بن أرقم: أنت و الله الذلیل- القلیل المبغض فی قومک- و محمد ص فی عز من الرحمن و مودة من المسلمین- و الله لا أحبک بعد کلامک هذا- فقال عبد الله: اسکت فإنما کنت ألعب.
فمشی زید بن أرقم إلی رسول الله ص- و ذلک بعد فراغه من الغزو فأخبره الخبر- فأمر رسول الله ص بالرحیل- و أرسل إلی عبد الله فأتاه فقال: ما هذا الذی بلغنی عنک؟ فقال عبد الله و الذی أنزل علیک الکتاب- ما قلت شیئا من ذلک قط- و إن زیدا
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لکاذب، و قال من حضر من الأنصار: یا رسول الله- شیخنا و کبیرنا لا تصدق علیه کلام غلام من غلمان الأنصار- عسی أن یکون هذا الغلام وهم فی حدیثه.
فعذره رسول الله ص و فشت الملامة من الأنصار لزید.
و لما استقل رسول الله ص- فسار لقیه أسید بن الحضیر فحیاه بتحیة النبوة- ثم قال:
یا رسول الله لقد رحت فی ساعة منکرة- ما کنت تروح فیها، فقال رسول الله ص:
أ و ما بلغک ما قال صاحبکم؟ زعم أنه إن رجع إلی المدینة- أخرج الأعز منها الأذل. فقال أسید: فأنت و الله یا رسول الله تخرجه إن شئت. هو و الله الذلیل و أنت العزیز. ثم قال:
یا رسول الله ارفق به- فو الله لقد جاء الله بک- و إن قومه لینظمون له الخرز لیتوجوه- و إنه لیری أنک قد استلبته ملکا.
و بلغ عبد الله بن عبد الله بن أبی ما کان من أمر أبیه- فأتی رسول الله ص فقال:
یا رسول الله إنه قد بلغنی أنک ترید قتل أبی- فإن کنت لا بد فاعلا فمرنی به فأنا أحمل إلیک رأسه- فو الله لقد علمت الخزرج- ما کان بها رجل أبر بوالدیه منی- و إنی أخشی أن تأمر به غیری فیقتله- فلا تدعنی نفسی أن أنظر إلی قاتل عبد الله بن أبی- أن یمشی فی الناس فأقتله- فأقتل مؤمنا بکافر فأدخل النار، فقال (ص): بل ترفق به و تحسن صحبته ما بقی معنا.
قالوا: و سار رسول الله ص بالناس یومهم ذلک- حتی أمسی و لیلتهم حتی أصبح- و صدر یومهم ذلک حتی آذتهم الشمس- ثم نزل بالناس- فلم یکن إلا أن وجدوا مس الأرض وقعوا نیاما، إنما فعل ذلک لیشغل الناس- عن الحدیث الذی خرج من عبد الله بن أبی.
ثم راح بالناس حتی نزل علی ماء بالحجاز- فویق البقیع یقال له: بقعاء- فهاجت ریح شدیدة آذتهم و تخوفوها- و ضلت ناقة رسول الله ص و ذلک لیلا- فقال: مات الیوم منافق عظیم النفاق بالمدینة- قیل: من هو؟ قال: رفاعة. فقال رجل من المنافقین: کیف یزعم أنه یعلم الغیب- و لا یعلم مکان ناقته؟ أ لا یخبره الذی یأتیه بالوحی؟ فأتاه جبریل فأخبره بقول المنافق و بمکان الناقة، و أخبر رسول الله ص بذلک أصحابه و قال: ما أزعم أنی أعلم الغیب و ما أعلمه- و لکن الله تعالی أخبرنی بقول المنافق و بمکان ناقتی. هی فی الشعب فإذا هی کما قال- فجاءوا بها و آمن ذلک المنافق.
فلما قدموا المدینة وجدوا رفاعة بن زید- فی التابوت أحد بنی قینقاع- و کان من عظماء الیهود مات ذلک الیوم.
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قال زید بن أرقم: فلما وافی رسول الله ص المدینة- جلست فی البیت لما بی من الهم و الحیاء- فنزلت سورة المنافقون فی تصدیق زید- و تکذیب عبد الله بن أبی. ثم أخذ رسول الله ص بأذن زید- فرفعه عن الرحل ثم قال: یا غلام صدق فوک، و وعت أذناک، و وعی قلبک، و قد أنزل الله فیما قلت قرآنا.
و کان عبد الله بن أبی بقرب المدینة- فلما أراد أن یدخلها- جاء ابنه عبد الله بن عبد الله بن أبی- حتی أناخ علی مجامع طرق المدینة- فقال: ما لک ویلک؟ فقال: و الله لا تدخلها إلا بإذن رسول الله- و لتعلمن الیوم من الأعز؟ و من الأذل؟ فشکا عبد الله ابنه إلی رسول الله ص- فأرسل إلیه أن خل عنه یدخل فقال: أما إذا جاء أمر رسول الله ص فنعم فدخل- فلم یلبث إلا أیاما قلائل حتی اشتکی و مات.
فلما نزلت هذه الآیات و بان کذب عبد الله- قیل له: نزل فیک آی شداد- فاذهب إلی رسول الله ص یستغفر لک- فلوی رأسه ثم قال: أمرتمونی أن أؤمن فقد آمنت- و أمرتمونی أن أعطی زکاة مالی فقد أعطیت- فما بقی إلا أن أسجد لمحمد- فنزل: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا یَسْتَغْفِرْ لَکُمْ رَسُولُ اللَّهِ- لَوَّوْا رُؤُسَهُمْ إلی قوله- لا یَعْلَمُونَ .
أقول: ما أورده من القصة مأخوذ من روایات مختلفة مرویة عن زید بن أرقم و ابن عباس و عکرمة و محمد بن سیرین و ابن إسحاق و غیرهم دخل حدیث بعضهم فی بعض.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ الآیة- قال: قال: نزلت فی غزوة المریسیع- و هی غزوة بنی المصطلق فی سنة خمس من الهجرة، و کان رسول الله ص خرج إلیها- فلما رجع منها نزل علی بئر و کان الماء قلیلا فیها.
و کان أنس بن سیار حلیف الأنصار، و کان جهجاه بن سعید الغفاری أجیرا لعمر بن الخطاب- فاجتمعوا علی البئر فتعلق دلو سیار بدلو جهجاه- فقال سیار: دلوی و قال جهجاه:
دلوی- فضرب جهجاه علی وجه سیار فسال منه الدم- فنادی سیار بالخزرج و نادی جهجاه بقریش- و أخذ الناس السلاح و کاد أن تقع الفتنة.
فسمع عبد الله بن أبی النداء فقال: ما هذا؟ فأخبروه بالخبر فغضب غضبا شدیدا- ثم قال: قد کنت کارها لهذا المسیر إنی لأذل العرب- ما ظننت أنی أبقی إلی أن أسمع مثل هذا- فلا یکن عندی تغییر.
ثم أقبل علی أصحابه فقال: هذا عملکم- أنزلتموهم منازلکم و واسیتموهم بأموالکم-
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و وقیتموهم بأنفسکم و أبرزتم نحورکم للقتل- فأرمل نساؤکم و أیتم صبیانکم- و لو أخرجتموهم لکانوا عیالا علی غیرکم. ثم قال: لئن رجعنا إلی المدینة لیخرجن الأعز منها الأذل.
و کان فی القوم زید بن أرقم و کان غلاما قد راهق، و کان رسول الله ص فی ظل شجرة فی وقت الهاجرة- و عنده قوم من أصحابه من المهاجرین و الأنصار- فجاء زید فأخبره بما قال عبد الله بن أبی- فقال رسول الله ص: لعلک وهمت یا غلام، قال: لا و الله ما وهمت. قال: فلعلک غضبت علیه؟ قال: لا و الله ما غضبت علیه، قال: فلعله سفه علیک، فقال: لا و الله.
فقال رسول الله لشقران مولاه: أحدج فأحدج راحلته و رکب و تسامع الناس بذلک- فقالوا: ما کان رسول الله ص لیرحل فی مثل هذا الوقت، فرحل الناس و لحقه سعد بن عبادة فقال: السلام علیک یا رسول الله و رحمة الله و برکاته، فقال: و علیک السلام، فقال: ما کنت لترحل فی مثل هذا الوقت، فقال: أ و ما سمعت قولا قال صاحبکم؟ قال:
و أی صاحب لنا غیرک یا رسول الله؟ قال: عبد الله بن أبی زعم أنه إن رجع إلی المدینة- لیخرجن الأعز منها الأذل، فقال: یا رسول الله فإنک و أصحابک الأعز- و هو و أصحابه الأذل.
فسار رسول الله ص یومه کله لا یکلمه أحد- فأقبلت الخزرج علی عبد الله بن أبی یعذلونه- فحلف عبد الله أنه لم یقل شیئا من ذلک- فقالوا: فقم بنا إلی رسول الله- حتی نعتذر إلیه فلوی عنقه.
فلما جن اللیل سار رسول الله ص لیله کله- فلم ینزلوا إلا للصلاة- فلما کان من الغد نزل رسول الله ص و نزل أصحابه- و قد أمهدهم «1» الأرض من السفر الذی أصابهم- فجاء عبد الله بن أبی إلی رسول الله ص- فحلف عبد الله له أنه لم یقل ذلک، و أنه یشهد أن لا إله إلا الله و أنک لرسول الله- و إن زیدا قد کذب علی، فقبل رسول الله ص منه- و أقبلت الخزرج علی زید بن أرقم یشتمونه- و یقولون له: کذبت علی عبد الله سیدنا.
فلما رحل رسول الله ص کان زید معه- یقول: اللهم إنک لتعلم- أنی لم أکذب علی عبد الله بن أبی- فما سار إلا قلیلا حتی أخذ رسول الله ص- ما کان یأخذه من البرحاء «2»
______________________________
(1) أمهدهم الأرض: أی صارت لهم مهادا فناموا.
(2) البرحاء: حالة شبه الإغماء کانت تأخذ النبی ص عند نزول الوحی. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 287
عند نزول الوحی- فثقل حتی کادت ناقته أن تبرک من ثقل الوحی- فسری عن رسول الله ص و هو یسکب العرق عن جبهته- ثم أخذ بأذن زید بن أرقم فرفعه من الرحل- ثم قال:
یا غلام صدق قولک و وعی قلبک- و أنزل الله فیما قلت قرآنا.
فلما نزل جمع أصحابه و قرأ علیهم سورة المنافقین: «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ إِذا جاءَکَ الْمُنافِقُونَ إلی قوله- وَ لکِنَّ الْمُنافِقِینَ لا یَعْلَمُونَ ففضح الله عبد الله بن أبی.
و فی تفسیر القمی أیضا، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «کَأَنَّهُمْ خُشُبٌ مُسَنَّدَةٌ» یقول: لا یسمعون و لا یعقلون «یَحْسَبُونَ کُلَّ صَیْحَةٍ عَلَیْهِمْ یعنی کل صوت- «هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ .
فلما أنبأ الله رسوله خبرهم مشی إلیهم عشائرهم- و قالوا افتضحتم ویلکم- فأتوا رسول الله یستغفر لکم- فلووا رءوسهم و زهدوا فی الاستغفار، یقول الله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمْ تَعالَوْا یَسْتَغْفِرْ لَکُمْ رَسُولُ اللَّهِ- لَوَّوْا رُؤُسَهُمْ وَ رَأَیْتَهُمْ یَصُدُّونَ وَ هُمْ مُسْتَکْبِرُونَ .
و فی الکافی، بإسناده إلی سماعة عن أبی عبد الله (ع) قال: إن الله تبارک و تعالی فوض إلی المؤمن أموره کلها، و لم یفوض إلیه أن یذل نفسه- أ لم تر قول الله سبحانه و تعالی هاهنا- «لِلَّهِ الْعِزَّةُ وَ لِرَسُولِهِ وَ لِلْمُؤْمِنِینَ و المؤمن ینبغی أن یکون عزیزا و لا یکون ذلیلا:.
أقول: و روی هذا المعنی بإسناده عن داود الرقی و الحسن الأحمسی و بطریق آخر عن سماعة.
و فیه، بإسناده عن مفضل بن عمر قال*: قال أبو عبد الله (ع): لا ینبغی للمؤمن أن یذل نفسه. قلت: بما یذل نفسه؟ قال: یدخل فیما یعتذر منه.



کلام حول النفاق فی صدر الإسلام‌

یهتم القرآن بأمر المنافقین اهتماما بالغا و یکر علیهم کرة عنیفة بذکر مساوی أخلاقهم و أکاذیبهم و خدائعهم و دسائسهم و الفتن التی أقاموها علی النبی ص و علی المسلمین، و قد تکرر ذکرهم فی السور القرآنیة کسورة البقرة و آل عمران و النساء و المائدة و الأنفال و التوبة و العنکبوت و الأحزاب و الفتح و الحدید و الحشر و المنافقون و التحریم.
و قد أوعدهم الله فی کلامه أشد الوعید ففی الدنیا بالطبع علی قلوبهم و جعل الغشاوة
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علی سمعهم و علی أبصارهم و إذهاب نورهم و ترکهم فی ظلمات لا یبصرون و فی الآخرة بجعلهم فی الدرک الأسفل من النار.
و لیس ذلک إلا لشدة المصائب التی أصابت الإسلام و المسلمین من کیدهم و مکرهم و أنواع دسائسهم فلم ینل المشرکون و الیهود و النصاری من دین الله ما نالوه، و ناهیک فیهم قوله تعالی لنبیه (ص) یشیر إلیهم: «هُمُ الْعَدُوُّ فَاحْذَرْهُمْ»: المنافقون: 4.
و قد ظهر آثار دسائسهم و مکائدهم أوائل ما هاجر النبی ص إلی المدینة فورد ذکرهم فی سورة البقرة و قد نزلت- علی ما قیل- علی رأس ستة أشهر من الهجرة ثم فی السور الأخری النازلة بعد بالإشارة إلی أمور من دسائسهم و فنون من مکائدهم کانسلالهم من الجند الإسلامی یوم أحد و هم ثلثهم تقریبا، و عقدهم الحلف مع الیهود و استنهاضهم علی المسلمین و بنائهم مسجد الضرار و إشاعتهم حدیث الإفک، و إثارتهم الفتنة فی قصة السقایة و قصة العقبة إلی غیر ذلک مما تشیر إلیه الآیات حتی بلغ أمرهم فی الإفساد و تقلیب الأمور علی النبی ص إلی حیث هددهم الله بمثل قوله: «لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ الْمُنافِقُونَ وَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْمُرْجِفُونَ فِی الْمَدِینَةِ لَنُغْرِیَنَّکَ بِهِمْ ثُمَّ لا یُجاوِرُونَکَ فِیها إِلَّا قَلِیلًا مَلْعُونِینَ أَیْنَما ثُقِفُوا أُخِذُوا وَ قُتِّلُوا تَقْتِیلًا»: الأحزاب: 61.
و قد استفاضت الأخبار و تکاثرت فی أن عبد الله بن أبی بن سلول و أصحابه من المنافقین و هم الذین کانوا یقلبون الأمور علی النبی ص و یتربصون به الدوائر و کانوا معروفین عند المؤمنین یقربون من ثلث القوم و هم الذین خذلوا المؤمنین یوم أحد فانمازوا منهم و رجعوا إلی المدینة قائلین لو نعلم قتالا لاتبعناکم و هم عبد الله بن أبی و أصحابه.
و من هنا ذکر بعضهم أن حرکة النفاق بدأت بدخول الإسلام المدینة و استمرت إلی قرب وفاة النبی ص.
هذا ما ذکره جمع منهم لکن التدبر فی حوادث زمن النبی ص و الإمعان فی الفتن الواقعة بعد الرحلة و الاعتناء بطبیعة الاجتماع الفعالة یقضی علیه بالنظر:
أما أولا: فلا دلیل مقنعا علی عدم تسرب النفاق فی متبعی النبی ص المؤمنین بمکة قبل الهجرة، و قول القائل: إن النبی ص و المسلمین بمکة قبل الهجرة لم یکونوا من القوة و نفوذ الأمر و سعة الطول بحیث یهابهم الناس و یتقوهم أو یرجوا منهم خیرا حتی یظهروا لهم الإیمان ظاهرا و یتقربوا منهم بالإسلام، و هم مضطهدون مفتنون معذبون 
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بأیدی صنادید قریش و مشرکی مکة المعادین لهم المعاندین للحق بخلاف حال النبی ص بالمدینة بعد الهجرة فإنه (ص) هاجر إلیها و قد کسب أنصارا من الأوس و الخزرج و استوثق من أقویاء رجالهم أن یدفعوا عنه کما یدفعون عن أنفسهم و أهلیهم، و قد دخل الإسلام فی بیوت عامتهم فکان مستظهرا بهم علی العدة القلیلة الذین لم یؤمنوا به و بقوا علی شرکهم و لم یکن یسعهم أن یعلنوا مخالفتهم و یظهروا شرکهم فتوقوا الشر بإظهار الإسلام فآمنوا به ظاهرا و هم علی کفرهم باطنا فدسوا الدسائس و مکروا ما مکروا.
غیر تام، فما القدرة و القوة المخالفة المهیبة و رجاء الخیر بالفعل و الاستدرار المعجل علة منحصرة للنفاق حتی یحکم بانتفاء النفاق لانتفائها فکثیرا ما نجد فی المجتمعات رجالا یتبعون کل داع و یتجمعون إلی کل ناعق و لا یعبئون بمخالفة القوی المخالفة القاهرة الطاحنة، و یعیشون علی خطر مصرین علی ذلک رجاء أن یوفقوا یوما لإجراء مرامهم و یتحکموا علی الناس باستقلالهم بإدارة رحی المجتمع و العلو فی الأرض و قد کان النبی ص یذکر فی دعوته لقومه أن لو آمنوا به و اتبعوه کانوا ملوک الأرض.
فمن الجائز عقلا أن یکون بعض من آمن به یتبعه فی ظاهر دینه طمعا فی البلوغ بذلک إلی أمنیته و هی التقدم و الرئاسة و الاستعلاء، و الأثر المترتب علی هذا النوع من النفاق لیس هو تقلیب الأمور و تربص الدوائر علی الإسلام و المسلمین و إفساد المجتمع الدینی بل تقویته بما أمکن و تفدیته بالمال و الجاه لینتظم بذلک الأمور و یتهیأ لاستفادته منه و استدراره لنفع شخصه. نعم یمکر مثل هذا المنافق بالمخالفة و المضادة فیما إذا لاح من الدین مثلا ما یخالف أمنیة تقدمه و تسلطه إرجاعا للأمر إلی سبیل ینتهی إلی غرضه الفاسد.
و أیضا من الممکن أن یکون بعض المسلمین یرتاب فی دینه فیرتد و یکتم ارتداده کما مرت الإشارة إلیه فی قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا» الآیة، و کما یظهر من لحن مثل قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا مَنْ یَرْتَدَّ مِنْکُمْ عَنْ دِینِهِ فَسَوْفَ یَأْتِی اللَّهُ بِقَوْمٍ»: المائدة: 54.
و أیضا الذین آمنوا من مشرکی مکة یوم الفتح لا یؤمن أکثرهم أن لا یؤمنوا إیمان صدق و إخلاص و من البدیهی عند من تدبر فی حوادث سنی الدعوة أن کفار مکة و ما والاها و خاصة صنادید قریش ما کانوا لیؤمنوا بالنبی ص لو لا سواد جنود غشیتهم و بریق 
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سیوف مسلطة فوق رءوسهم یوم الفتح و کیف یمکن مع ذلک القضاء بأنه حدث فی قلوبهم و الظرف هذا الظرف نور الإیمان و فی نفوسهم الإخلاص و الیقین فآمنوا بالله طوعا عن آخرهم و لم یدب فیهم دبیب النفاق أصلا.
و أما ثانیا: فلأن استمرار النفاق إلی قرب رحلة النبی ص و انقطاعه عند ذلک ممنوع نعم انقطع الخبر عن المنافقین بالرحلة و انعقاد الخلافة و انمحی أثرهم فلم یظهر منهم ما کان یظهر من الآثار المضادة و المکائد و الدسائس المشئومة.
فهل کان ذلک لأن المنافقین وفقوا للإسلام و أخلصوا الإیمان عن آخرهم برحلة النبی ص و تأثرت قلوبهم من موته ما لم یتأثر بحیاته؟ أو أنهم صالحوا أولیاء الحکومة الإسلامیة علی ترک المزاحمة بأن یسمح لهم ما فیه أمنیتهم مصالحة سریة بعد الرحلة أو قبلها؟ أو أنه وقع هناک تصالح اتفاقی بینهم و بین المسلمین فوردوا جمیعا فی مشرعة سواء فارتفع التصاک و التصادم.؟
و لعل التدبر الکافی فی حوادث آخر عهد النبی ص و الفتن الواقعة بعد رحلته یهدی إلی الحصول علی جواب شاف لهذه الأسئلة.
و الذی أوردناه فی هذا الفصل إشارة إجمالیة إلی سبیل البحث.



[سورة المنافقون (63): الآیات 9 الی 11]





اشارة

یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُلْهِکُمْ أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ (9) وَ أَنْفِقُوا مِنْ ما رَزَقْناکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ فَیَقُولَ رَبِّ لَوْ لا أَخَّرْتَنِی إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ فَأَصَّدَّقَ وَ أَکُنْ مِنَ الصَّالِحِینَ (10) وَ لَنْ یُؤَخِّرَ اللَّهُ نَفْساً إِذا جاءَ أَجَلُها وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ (11)
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بیان‌

تنبیه للمؤمنین أن یتجنبوا عن بعض الصفات التی تورث النفاق و هو التلهی بالمال و الأولاد و البخل.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُلْهِکُمْ أَمْوالُکُمْ وَ لا أَوْلادُکُمْ عَنْ ذِکْرِ اللَّهِ إلخ، الإلهاء الإشغال، و المراد بالهاء الأموال و الأولاد عن ذکر الله إشغالها القلب بالتعلق بها بحیث یوجب الإعراض عن التوجه إلی الله بما أنها زینة الحیاة الدنیا، قال تعالی: «الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: الکهف: 46، و الاشتغال بها یوجب خلو القلب عن ذکر الله و نسیانه تعالی فلا یبقی له إلا القول من غیر عمل و تصدیق قلبی و نسیان العبد لربه یستعقب نسیانه تعالی له، قال تعالی: «نَسُوا اللَّهَ فَنَسِیَهُمْ»: التوبة: 67، و هو الخسران المبین، قال تعالی فی صفة المنافقین: «أُولئِکَ الَّذِینَ اشْتَرَوُا الضَّلالَةَ بِالْهُدی فَما رَبِحَتْ تِجارَتُهُمْ»: البقرة: 16.
و إلیه الإشارة بما فی ذیل الآیة من قوله: «وَ مَنْ یَفْعَلْ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ الْخاسِرُونَ .
و الأصل هو نهی المؤمنین عن التلهی بالأموال و الأولاد و تبدیله من نهی الأموال و الأولاد عن إلهائهم للتلویح إلی أن من طبعها الإلهاء فلا ینبغی لهم أن یتعلقوا بها فتلهیهم عن ذکر الله سبحانه فهو نهی کنائی آکد من التصریح.
قوله تعالی: «وَ أَنْفِقُوا مِنْ ما رَزَقْناکُمْ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ إلخ، أمر بالإنفاق فی البر أعم من الإنفاق الواجب کالزکاة و الکفارات أو المندوب، و تقییده بقوله: «مِنْ ما رَزَقْناکُمْ للإشعار بأن أمره هذا لیس سؤالا لما یملکونه دونه، و إنما هو شی‌ء هو معطیه لهم و رزق هو رازقه و ملک هو ملکهم إیاه من غیر أن یخرج عن ملکه یأمرهم بإنفاق شی‌ء منه فیما یرید فله المنة علیهم فی کل حال.
و قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ أی فینقطع أمد استطاعته من التصرف فی ماله بالإنفاق فی سبیل الله.
و قوله: «فَیَقُولَ رَبِّ لَوْ لا أَخَّرْتَنِی إِلی أَجَلٍ قَرِیبٍ عطف علی قوله: «أَنْ یَأْتِیَ إلخ، و تقیید الأجل بالقریب للإشعار بأنه قانع بقلیل من التمدید- و هو مقدار ما یسع 
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الإنفاق من العمر- لیسهل إجابته، و لأن الأجل أیا ما کان فهو قریب، و من کلامه (ص): کل ما هو آت قریب.
و قوله: «فَأَصَّدَّقَ وَ أَکُنْ مِنَ الصَّالِحِینَ نصب «فَأَصَّدَّقَ لکونه فی جواب التمنی، و جزم «أَکُنْ لکونه فی معنی جزاء الشرط، و التقدیر إن أتصدق أکن من الصالحین.
قوله تعالی: «وَ لَنْ یُؤَخِّرَ اللَّهُ نَفْساً إِذا جاءَ أَجَلُها» إیاس لهم من استجابة دعاء من یسأل تأخیر الأجل بعد حلوله و الموت بعد نزوله و ظهور آیات الآخرة، و قد تکرر فی کلامه تعالی أن الأجل المسمی من مصادیق القضاء المحتوم کقوله: «إِذا جاءَ أَجَلُهُمْ فَلا یَسْتَأْخِرُونَ ساعَةً وَ لا یَسْتَقْدِمُونَ»: یونس: 49.
و قوله: «وَ اللَّهُ خَبِیرٌ بِما تَعْمَلُونَ حال من ضمیر «أَحَدَکُمُ أو عطف علی أول الکلام و یفید فائدة التعلیل، و المعنی: لا تتلهوا و أنفقوا فإن الله علیم بأعمالکم یجازیکم بها.



بحث روائی‌

فی الفقیه،: و سئل عن قول الله تعالی: «فَأَصَّدَّقَ وَ أَکُنْ مِنَ الصَّالِحِینَ قال: «فَأَصَّدَّقَ من الصدقة، و «أَکُنْ مِنَ الصَّالِحِینَ أحج.
أقول: الظاهر أن ذیل الحدیث من قبیل الإشارة إلی بعض المصادیق.
و فی المجمع، عن ابن عباس قال": ما من أحد یموت و کان له مال فلم یؤد زکاته- و أطاق الحج فلم یحج إلا سأل الرجعة عند الموت.
قالوا: یا ابن عباس اتق الله- فإنما نری هذا الکافر یسأل الرجعة- فقال: أنا أقرأ به علیکم قرآنا ثم قرأ هذه الآیة- یعنی قوله: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا لا تُلْهِکُمْ إلی قوله- مِنَ الصَّالِحِینَ قال: الصلاح هنا الحج:، و روی ذلک عن أبی عبد الله (ع). أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من أرباب الجوامع عن ابن عباس 
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی جعفر (ع)* فی قول الله: «وَ لَنْ یُؤَخِّرَ اللَّهُ نَفْساً إِذا جاءَ أَجَلُها» قال: إن عند الله کتبا موقوفة یقدم منها ما یشاء- و یؤخر ما یشاء- فإذا کان لیلة القدر أنزل الله فیها- کل شی‌ء یکون إلی مثلها- فذلک قوله: «وَ لَنْ یُؤَخِّرَ اللَّهُ نَفْساً إِذا جاءَ أَجَلُها» إذا نزله الله و کتبه کتاب السماوات- و هو الذی لا یؤخر.
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(64) سورة التغابن مدنیة و هی ثمانی عشرة آیة (18)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یُسَبِّحُ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (1) هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ فَمِنْکُمْ کافِرٌ وَ مِنْکُمْ مُؤْمِنٌ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ (2) خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ صَوَّرَکُمْ فَأَحْسَنَ صُوَرَکُمْ وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ (3) یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (4)
أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ فَذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (5) ذلِکَ بِأَنَّهُ کانَتْ تَأْتِیهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَقالُوا أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا فَکَفَرُوا وَ تَوَلَّوْا وَ اسْتَغْنَی اللَّهُ وَ اللَّهُ غَنِیٌّ حَمِیدٌ (6) زَعَمَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنْ لَنْ یُبْعَثُوا قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتُبْعَثُنَّ ثُمَّ لَتُنَبَّؤُنَّ بِما عَمِلْتُمْ وَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ (7) فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ (8) یَوْمَ یَجْمَعُکُمْ لِیَوْمِ الْجَمْعِ ذلِکَ یَوْمُ التَّغابُنِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ یَعْمَلْ صالِحاً یُکَفِّرْ عَنْهُ سَیِّئاتِهِ وَ یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً ذلِکَ الْفَوْزُ الْعَظِیمُ (9)
وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ خالِدِینَ فِیها وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (10)
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بیان‌

المیزان فی تفسیر القرآن ج‌19 349 
السورة شبیهة بسورة الحدید فی سیاق کسیاقها و نظم کنظمها کأنها ملخصة منها و غرضها تحریض المؤمنین و ترغیبهم فی الإنفاق فی سبیل الله و رفع ما یهجس فی قلوبهم و یدب فی نفوسهم من الأسی و الأسف علی المصائب التی تهجم علیهم فی تحمل مشاق الإیمان بالله و الجهاد فی سبیل الله و الإنفاق فیها بأن ذلک کله بإذن الله.
و الآیات التی أوردناها من صدر السورة تقدمه و تمهید لبیان الغرض المذکور تبین أن أسماءه تعالی الحسنی و صفاته العلیا تقضی بالبعث و رجوع الکل إلیه تعالی رجوعا یساق فیه أهل الإیمان و العمل الصالح إلی جنة خالدة، و أهل الکفر و التکذیب إلی نار مؤبدة فهی تمهید للأمر بطاعة الله و رسوله و الصبر علی المصائب و الإنفاق فی سبیل الله من غیر تأثر من منع مانع و لا خوف من لومة لائم.
و السورة مدنیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «یُسَبِّحُ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لَهُ الْمُلْکُ وَ لَهُ الْحَمْدُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تقدم الکلام فی معنی التسبیح و الملک و الحمد و القدرة، و أن المراد بما فی السماوات و الأرض یشمل نفس السماوات و الأرض و من فیها و ما فیها.
و قوله: «لَهُ الْمُلْکُ مطلق یفید إطلاق الملک و عدم محدودیته بحد و لا تقیده بقید أو شرط فلا حکم نافذا إلا حکمه، و لا حکم له إلا نافذا علی ما أراد.
و کذا قوله: «وَ لَهُ الْحَمْدُ» مطلق یفید رجوع کل حمد من کل حامد- و الحمد هو الثناء علی الجمیل الاختیاری- إلیه تعالی لأن الخلق و الأمر إلیه فلا ذات و لا صفة و لا فعل جمیلا محمودا إلا منه و إلیه.
و کذا قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» بما یدل علیه من عموم متعلق القدرة غیر محدودة و لا مقیدة بقید أو شرط.
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و إذ کانت الآیات- کما تقدمت الإشارة إلیه- مسوقة لإثبات المعاد کانت الآیة کالمقدمة الأولی لإثباته، و تفید أن الله منزه عن کل نقص و شین فی ذاته و صفاته و أفعاله یملک الحکم علی کل شی‌ء و التصرف فیه کیفما شاء و أراد،- و لا یتصرف إلا جمیلا- و قدرته تسع کل شی‌ء فله أن یتصرف فی خلقه بالإعادة کما تصرف فیهم بالإیذاء- الإحداث و الإبقاء- فله أن یبعثهم إن تعلقت به إرادته و لا تتعلق إلا بحکمه.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی خَلَقَکُمْ فَمِنْکُمْ کافِرٌ وَ مِنْکُمْ مُؤْمِنٌ وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» الفاء فی «فَمِنْکُمْ تدل علی مجرد ترتب الکفر و الإیمان علی الخلق فلا دلالة فی التفریع علی کون الکفر و الإیمان مخلوقین لله تعالی أو غیر مخلوقین، و إنما المراد انشعابهم فرقتین:
بعضهم کافر و بعضهم مؤمن، و قدم ذکر الکافر لکثرة الکفار و غلبتهم.
و «من» فی قوله: «فَمِنْکُمْ و «فَمِنْکُمْ للتبعیض أی فبعضکم کافر و بعضکم مؤمن.
و قد نبه بقوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ» علی أن انقسامهم قسمین و تفرقهم فرقتین حق کما ذکر، و هم متمیزون عنده لأن الملاک فی ذلک أعمالهم ظاهرها و باطنها و الله بما یعملون بصیر لا تخفی علیه و لا تشتبه.
و تتضمن الآیة مقدمة أخری لإثبات المعاد و تنجزه و هی أن الناس مخلوقون له تعالی متمیزون عنده بالکفر و الإیمان و صالح العمل و طالحه.
قوله تعالی: «خَلَقَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ بِالْحَقِّ وَ صَوَّرَکُمْ فَأَحْسَنَ صُوَرَکُمْ وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ» المراد بالحق خلاف الباطل و هو خلقها من غیر غایة ثابتة و غرض ثابت کما قال: «لَوْ أَرَدْنا أَنْ نَتَّخِذَ لَهْواً لَاتَّخَذْناهُ مِنْ لَدُنَّا»: الأنبیاء: 17، و قال: «وَ ما خَلَقْنَا السَّماواتِ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما لاعِبِینَ ما خَلَقْناهُما إِلَّا بِالْحَقِّ وَ لکِنَّ أَکْثَرَهُمْ لا یَعْلَمُونَ»: الدخان: 39.
و قوله: «وَ صَوَّرَکُمْ فَأَحْسَنَ صُوَرَکُمْ المراد بالتصویر إعطاء الصورة و صورة الشی‌ء قوامه و نحو وجوده کما قال: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ»: التین: 4، و حسن الصورة تناسب تجهیزاتها بعضها لبعض و المجموع لغایة وجودها، و لیس هو الحسن بمعنی صباحة المنظر و ملاحته بل الحسن العام الساری فی الأشیاء کما قال تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: الم السجدة: 7.
و لعل اختصاص حسن صورهم بالذکر للتنبیه علی أنها ملائمة للغایة التی هی الرجوع إلی الله فتکون الجملة من جملة المقدمات المسوقة لإثبات المعاد علی ما تقدمت الإشارة إلیه.
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و بهذه الآیة تتم المقدمات المنتجة للزوم البعث و رجوع الخلق إلیه تعالی فإنه تعالی لما کان ملکا قادرا علی الإطلاق له أن یحکم بما شاء و یتصرف کیف أراد و هو منزه عن کل نقص و شین محمود فی أفعاله، و کان الناس مختلفین بالکفر و الإیمان و هو بصیر بأعمالهم، و کانت الخلقة لغایة من غیر لغو و جزاف کان من الواجب أن یبعثوا بعد نشأتهم الدنیا لنشأة أخری دائمة خالدة فیعیشوا فیها عیشة باقیة علی ما یقتضیه اختلافهم بالکفر و الإیمان و هو الجزاء الذی یسعد به مؤمنهم و یشقی به کافرهم.
و إلی هذه النتیجة یشیر بقوله: «وَ إِلَیْهِ الْمَصِیرُ».
قوله تعالی: «یَعْلَمُ ما فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ یَعْلَمُ ما تُسِرُّونَ وَ ما تُعْلِنُونَ وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» دفع شبهة لمنکری المعاد مبنیة علی الاستبعاد و هی أنه کیف یمکن إعادة الموجودات و هی فانیة بائدة و حوادث العالم لا تحصی و الأعمال و الصفات لا تعد، منها ظاهرة علنیة و منها باطنة سریة و منها مشهودة و منها مغیبة، فأجیب بأن الله یعلم ما فی السماوات و الأرض و یعلم ما تسرون و ما تعلنون.
و قوله: «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» قیل: إنه اعتراض تذییلی مقرر لشمول علمه تعالی بما یسرون و ما یعلنون و المعنی: أنه تعالی محیط علما بالمضرات المستکنة فی صدور الناس مما لا یفارقها أصلا فکیف یخفی علیه شی‌ء مما تسرونه و ما تعلنونه.
و فی قوله: «وَ اللَّهُ عَلِیمٌ إلخ، وضع الظاهر موضع الضمیر و الأصل «و هو علیم» إلخ و النکتة فیه الإشارة إلی علة الحکم، و لیکون ضابطا یجری مجری المثل.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ فَذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ وبال الأمر تبعته السیئة و المراد بأمرهم کفرهم و ما تفرع علیه من فسوقهم.
لما کان مقتضی أسمائه الحسنی و صفاته العلیا المعدودة فی الآیات السابقة وجوب معاد الناس و مصیرهم إلی ربهم للحساب و الجزاء فمن الواجب إعلامهم بما یجب علیهم أن یأتوا به أو یجتنبوا عنه و هو الشرع، و الطریق إلی ذلک الرسالة فمن الواجب إرسال رسول علی أساس الإنذار و التبشیر بعقاب الآخرة و ثوابها و سخطه تعالی و رضاه.
ساق تعالی الکلام بالإنذار بالإشارة إلی نبأ الذین کفروا من قبل و أنهم ذاقوا وبال أمرهم و لهم فی الآخرة عذاب ألیم ثم انتقل إلی بیان سبب کفرهم و هو تکذیب الرسالة ثم إلی سبب ذلک و هو إنکار البعث و المعاد.
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ثم استنتج من ذلک کله وجوب إیمانهم بالله و رسوله و الدین الذی أنزله علیه و ختم التمهید المذکور بالتبشیر و الإنذار بالإشارة إلی ما هیئ للمؤمنین الصالحین من جنة خالدة و لغیرهم من الکفار المکذبین من نار مؤبدة.
فقوله: «أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَبَأُ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ قَبْلُ الخطاب للمشرکین و فیه إشارة إلی قصص الأمم السالفة الهالکة کقوم نوح و عاد و ثمود و غیرهم، ممن أهلکهم الله بذنوبهم، و قوله: «فَذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ إشارة إلی ما نزل علیهم من عذاب الاستئصال و قوله:
«وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ إشارة إلی عذابهم الأخروی.
قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُ کانَتْ تَأْتِیهِمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَقالُوا أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا» إلخ، بیان لسبب ما ذکر من تعذیبهم بعذاب الاستئصال و عذاب الآخرة، و لذلک جی‌ء بالفصل دون العطف کأنه جواب لسؤال مقدر کان سائلا یسأل فیقول: لم أصابهم ما أصابهم من العذاب؟ فقیل: «ذلِکَ بِأَنَّهُ کانَتْ إلخ، و الإشارة بذلک إلی ما ذکر من العذاب.
و فی التعبیر عن إتیان الرسل و دعوتهم بقوله: «کانَتْ تَأْتِیهِمْ الدال علی الاستمرار، و عن کفرهم و قولهم بقوله: «فَقالُوا و فَکَفَرُوا و تَوَلَّوْا» الدال بالمقابلة علی المرة دلالة علی أنهم قالوا ما قالوا کلمة واحدة قاطعة لا معدل عنها و ثبتوا علیها و هو العناد و اللجاج فتکون الآیة فی معنی قوله تعالی: «تِلْکَ الْقُری نَقُصُّ عَلَیْکَ مِنْ أَنْبائِها وَ لَقَدْ جاءَتْهُمْ رُسُلُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا مِنْ قَبْلُ کَذلِکَ یَطْبَعُ اللَّهُ عَلی قُلُوبِ الْکافِرِینَ»: الأعراف: 101، و قوله: «ثُمَّ بَعَثْنا مِنْ بَعْدِهِ (أی بعد نوح) رُسُلًا إِلی قَوْمِهِمْ فَجاؤُهُمْ بِالْبَیِّناتِ فَما کانُوا لِیُؤْمِنُوا بِما کَذَّبُوا بِهِ مِنْ قَبْلُ کَذلِکَ نَطْبَعُ عَلی قُلُوبِ الْمُعْتَدِینَ»: یونس: 74.
و قوله: «فَقالُوا أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا» یطلق البشر علی الواحد و الجمع و المراد به الثانی بدلیل قوله: «یَهْدُونَنا» و التنکیر للتحقیر، و الاستفهام للإنکار أی قالوا علی سبیل الإنکار:
أ آحاد من البشر لا فضل لهم علینا یهدوننا.؟
و هذا القول منهم مبنی علی الاستکبار، علی أن أکثر هؤلاء الأمم الهالکة کانوا وثنیین و هم منکرون للنبوة و هو أساس تکذیبهم لدعوة الأنبیاء، و لذلک فرع تعالی علی قولهم:
«أَ بَشَرٌ یَهْدُونَنا» قوله: «فَکَفَرُوا وَ تَوَلَّوْا» أی بنوا علیه کفرهم و إعراضهم.
و قوله: «وَ اسْتَغْنَی اللَّهُ الاستغناء طلب الغنی و هو من الله سبحانه- و هو غنی بالذات- إظهار الغنی و ذلک أنهم کانوا یرون أن لهم من العلم و القوة و الاستطاعة ما یدفع عن جمعهم 
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الفناء و یضمن لهم البقاء کأنه لا غنی للوجود عنهم کما حکی الله سبحانه عن قائلهم:
«قالَ ما أَظُنُّ أَنْ تَبِیدَ هذِهِ أَبَداً»: الکهف: 35، و قال: «وَ لَئِنْ أَذَقْناهُ رَحْمَةً مِنَّا مِنْ بَعْدِ ضَرَّاءَ مَسَّتْهُ لَیَقُولَنَّ هذا لِی وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً»: حم السجدة: 50.
و مآل هذا الظن بالحقیقة إلی أن لله سبحانه حاجة إلیهم و فیهم- و هو الغنی بالذات- فإهلاکه تعالی لهم و إفناؤهم إظهار منه لغناه عن وجودهم، و علی هذا فالمراد بقوله:
«وَ اسْتَغْنَی اللَّهُ استئصالهم المدلول علیه بقوله: «فَذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ .
علی أن الإنسان معجب بنفسه بالطبع یری أن له علی الله کرامة کان من الواجب علیه أن یحسن إلیه أینما کان کان لله سبحانه حاجة إلی إسعاده و الإحسان إلیه کما یشیر إلیه قوله تعالی: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی : حم السجدة:
50، و قوله: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُدِدْتُ إِلی رَبِّی لَأَجِدَنَّ خَیْراً مِنْها مُنْقَلَباً»: الکهف: 36.
و مآل هذا الزعم بالحقیقة إلی أن من الواجب علی الله سبحانه أن یسعدهم کیفما کان کأن له إلیهم حاجة فإذاقته لهم وبال أمرهم و تعذیبهم فی الآخرة إظهار منه تعالی لغناه عنهم، فالمراد باستغنائه تعالی عنهم مجموع ما أفید بقوله: «فَذاقُوا وَبالَ أَمْرِهِمْ وَ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ .
فهذان وجهان فی معنی قوله تعالی: «وَ اسْتَغْنَی اللَّهُ و الثانی منهما أشمل، و فی الکلمة علی أی حال من سطوع العظمة و القدرة ما لا یخفی، و هو فی معنی قوله: «ثُمَّ أَرْسَلْنا رُسُلَنا تَتْرا کُلَّ ما جاءَ أُمَّةً رَسُولُها کَذَّبُوهُ فَأَتْبَعْنا بَعْضَهُمْ بَعْضاً وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ فَبُعْداً لِقَوْمٍ لا یُؤْمِنُونَ»: المؤمنون: 44.
و قیل: المراد و استغنی الله بإقامة البرهان و إتمام الحجة علیهم عن الزیادة علی ذلک بإرشادهم و هدایتهم إلی الإیمان.
و قیل: المراد و استغنی الله عن طاعتهم و عبادتهم أزلا و أبدا لأنه غنی بالذات، و الوجهان کما تری.
و قوله: «وَ اللَّهُ غَنِیٌّ حَمِیدٌ» فی محل التعلیل لمضمون الآیة، و المعنی: و الله غنی فی ذاته محمود فیما فعل، فما فعل بهم من إذاقتهم وبال أمرهم و تعذیبهم بعذاب ألیم علی کفرهم و تولیهم من غناه و عدله لأنه مقتضی عملهم المردود إلیهم.
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قوله تعالی: «زَعَمَ الَّذِینَ کَفَرُوا أَنْ لَنْ یُبْعَثُوا قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتُبْعَثُنَّ ثُمَّ لَتُنَبَّؤُنَّ بِما عَمِلْتُمْ وَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» ذکر رکن آخر من أرکان کفر الوثنیین و هو إنکارهم الدین السماوی بإنکار المعاد إذ لا یبقی مع انتفاء المعاد أثر للدین المبنی علی الأمر و النهی و الحساب و الجزاء و یصلح تعلیلا لإنکار الرسالة إذ لا معنی حینئذ للتبلیغ و الوعید.
و المراد بالذین کفروا عامة الوثنیین و منهم من عاصر النبی ص منهم کأهل مکة و ما والاها، و قیل: المراد أهل مکة خاصة.
و قوله: «قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتُبْعَثُنَّ ثُمَّ لَتُنَبَّؤُنَّ بِما عَمِلْتُمْ أمر النبی ص أن یجیب عن زعمهم أن لن یبعثوا، بإثبات ما نفوه بما فی الکلام من أصناف التأکید بالقسم و اللام و النون.
و «ثُمَ فی «ثُمَّ لَتُنَبَّؤُنَ للتراخی بحسب رتبة الکلام، و فی الجملة إشارة إلی غایة البعث و هو الحساب و قوله: «وَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» أی ما ذکر من البعث و الإنباء بالأعمال یسیر علیه تعالی غیر عسیر، و فیه رد لإحالتهم أمر البعث علی الله سبحانه استبعادا، و قد عبر عنه فی موضع آخر من کلامه بمثل قوله: «وَ هُوَ الَّذِی یَبْدَؤُا الْخَلْقَ ثُمَّ یُعِیدُهُ وَ هُوَ أَهْوَنُ عَلَیْهِ»: الروم: 27.
و الدلیل علیه ما عده فی صدر الآیات من أسمائه تعالی و صفاته من الخلق و الملک و العلم و أنه مسبح محمود، و یجمع الجمیع أنه الله المستجمع لجمیع صفات الکمال.
و یظهر من هنا أن التصریح باسم الجلالة فی الجملة أعنی قوله: «وَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ» للإیماء إلی التعلیل، و المفاد أن ذلک یسیر علیه تعالی لأنه الله، و الکلام حجة برهانیة لا دعوی مجردة.
و ذکروا أن الآیة ثالثة الآیات التی أمر الله نبیه ص أن یقسم بربه علی وقوع المعاد و هی ثلاث: إحداها قوله: «وَ یَسْتَنْبِئُونَکَ أَ حَقٌّ هُوَ قُلْ إِی وَ رَبِّی»: یونس: 53، و الثانیة قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَأْتِینَا السَّاعَةُ قُلْ بَلی وَ رَبِّی لَتَأْتِیَنَّکُمْ»: سبأ: 3، و الثالثة الآیة التی نحن فیها.
قوله تعالی: «فَآمِنُوا بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» تفریع علی مضمون الآیة السابقة أی إذا کنتم مبعوثین لا محالة منبئین بما عملتم وجب علیکم أن تؤمنوا بالله و رسوله و النور الذی أنزله علی رسوله و هو القرآن الذی یهدی بنوره الساطع إلی مستقیم الصراط، و یبین شرائع الدین.
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و فی قوله: «وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا» التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر و لعل النکتة فیه تتمیم الحجة بالسلوک من طریق الشهادة و هی أقطع للعذر فکم فرق بین قولنا:
و النور الذی أنزل و هو إخبار، و قوله: «وَ النُّورِ الَّذِی أَنْزَلْنا» ففیه شهادة منه تعالی علی أن القرآن کتاب سماوی نازل من عنده تعالی، و الشهادة آکد من الإخبار المجرد.
لا یقال: ما ذا ینفع ذلک و هم ینکرون کون القرآن کلامه تعالی النازل من عنده و لو صدقوا ذلک کفاهم ما مر من الحجة علی المعاد و أغنی عن التمسک بذیل الالتفات المذکور.
لأنه یقال: کفی فی إبطال إنکارهم کونه کلام الله ما فی القرآن من آیات التحدی المثبتة لکونه کلام الله، و الشهادة علی أی حال آکد و أقوی من الإخبار و إن کان مدللا.
و قوله: «وَ اللَّهُ بِما تَعْمَلُونَ خَبِیرٌ» تذکرة بعلمه تعالی بدقائق أعمالهم لیتأکد به الأمر فی قوله: «فَآمِنُوا» و المعنی: آمنوا و جدوا فی إیمانکم فإنه علیم بدقائق أعمالکم لا یغفل عن شی‌ء منها و هو مجازیکم بها لا محالة.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَجْمَعُکُمْ لِیَوْمِ الْجَمْعِ ذلِکَ یَوْمُ التَّغابُنِ إلخ، «یَوْمَ ظرف لقوله السابق: «لَتُبْعَثُنَّ ثُمَّ لَتُنَبَّؤُنَ إلخ، و المراد بیوم الجمع یوم القیامة الذی یجمع فیه الناس لفصل القضاء بینهم قال تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَجَمَعْناهُمْ جَمْعاً»: الکهف: 99، و قد تکرر فی القرآن الکریم حدیث الجمع لیوم القیامة، و یفسره أمثال قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: الجاثیة: 17، و قوله: «فَاللَّهُ یَحْکُمُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: البقرة: 113، و قوله: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: السجدة: 25، فالآیات تشیر إلی أن جمعهم للقضاء بینهم.
و قوله: «ذلِکَ یَوْمُ التَّغابُنِ قال الراغب: الغبن أن تبخس صاحبک فی معاملة بینک و بینه بضرب من الإخفاء. قال: و یوم التغابن یوم القیامة لظهور الغبن فی المعاملة المشار إلیها بقوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَشْرِی نَفْسَهُ ابْتِغاءَ مَرْضاتِ اللَّهِ و بقوله: «إِنَّ اللَّهَ اشْتَری مِنَ الْمُؤْمِنِینَ الآیة، و بقوله: «الَّذِینَ یَشْتَرُونَ بِعَهْدِ اللَّهِ وَ أَیْمانِهِمْ ثَمَناً قَلِیلًا» فعلموا أنهم غبنوا فیما ترکوا من المبایعة و فیما تعاطوه من ذلک جمیعا.
و سئل بعضهم عن یوم التغابن فقال: تبدو الأشیاء لهم بخلاف مقادیرهم فی الدنیا.
انتهی موضع الحاجة.
و ما ذکره أولا مبنی علی تفسیر التغابن بسریان المغبونیة بین الکفار بأخذهم لمعاملة
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خاسرة و ترکهم معاملة رابحة، و هو معنی حسن غیر أنه لا یلائم معنی باب التفاعل الظاهر فی فعل البعض فی البعض.
و ما نقله عن بعضهم وجه ثان لا یخلو من دقة، و یؤیده مثل قوله تعالی: «فَلا تَعْلَمُ نَفْسٌ ما أُخْفِیَ لَهُمْ مِنْ قُرَّةِ أَعْیُنٍ»: الم السجدة: 17، و قوله: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق: 35، و قوله: «وَ بَدا لَهُمْ مِنَ اللَّهِ ما لَمْ یَکُونُوا یَحْتَسِبُونَ»: الزمر: 47.
و مقتضی هذا الوجه عموم التغابن لجمیع أهل الجمع من مؤمن و کافر أما المؤمن فلما أنه لم یعمل لآخرته أکثر مما عمل، و أما الکافر فلأنه لم یعمل أصلا، و الوجه المشترک بینهما أنهما لم یقدرا الیوم حق قدره.
و یرد علی هذا الوجه ما یرد علی سابقه.
و هناک وجه ثالث و هو أن یعتبر التغابن بین أهل الضلال متبوعیهم و تابعیهم فالمتبوعون و هم المستکبرون یغبنون تابعیهم و هم الضعفاء حیث یأمرونهم بأخذ الدنیا و ترک الآخرة فیضلون، و التابعون یغبنون المتبوعین حیث یعینونهم فی استکبارهم باتباعهم فیضلون، فکل من الفریقین غابن لغیره و مغبون من غیره.
و هناک وجه رابع وردت به الروایة و هو أن لکل عبد منزلا فی الجنة لو أطاع الله لدخله، و منزلا فی النار لو عصی الله لدخله و یوم القیامة یعطی منازل أهل النار فی الجنة لأهل الجنة، و یعطی منازل أهل الجنة فی النار لأهل النار فیکون أهل الجنة و هم المؤمنون غابنین لأهل النار و هم الکفار و الکفار هم المغبونون.
و قال بعض المفسرین بعد إیراد هذا الوجه: و قد فسر التغابن قوله ذیلا: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ إلی قوله- وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» انتهی. و لیس بظاهر ذاک الظهور.
و قوله: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ یَعْمَلْ صالِحاً- إلی قوله- وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» تقدم تفسیره مرارا.



بحث روائی‌

فی صحیح البخاری، عن أبی هریرة عن النبی ص قال*: ما من عبد یدخل الجنة إلا أری مقعده من النار- لو أساء لیزداد شکرا. و ما من عبد یدخل النار إلا أری مقعده من الجنة- لو أحسن لیزداد حسرة.
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أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة من طرق العامة و الخاصة و قد تقدم بعضها فی تفسیر أول سورة المؤمنون.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن حفص بن غیاث عن أبی عبد الله (ع) قال*: یوم التلاق یوم یلتقی أهل السماء و الأرض، و یوم التناد یوم ینادی أهل النار أهل الجنة «أَفِیضُوا عَلَیْنا مِنَ الْماءِ أَوْ مِمَّا رَزَقَکُمُ اللَّهُ و یوم التغابن یوم یغبن أهل الجنة أهل النار، و یوم الحسرة یوم یؤتی بالموت فیذبح.
أقول: و فی ذیل آیات صدر السورة المبحوث عنها عدة من الروایات توجه الآیات بشئون الولایة کالذی ورد أن الإیمان و الکفر هما الإیمان و الکفر بالولایة یوم أخذ المیثاق، و ما ورد أن المراد بالبینات الأئمة، و ما ورد أن المراد بالنور الإمام و هی جمیعا ناظرة إلی بطن الآیات و لیست بمفسرة البتة.



[سورة التغابن (64): الآیات 11 الی 18]





اشارة

ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلاَّ بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ (11) وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَإِنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ (12) اللَّهُ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ (13) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ مِنْ أَزْواجِکُمْ وَ أَوْلادِکُمْ عَدُوًّا لَکُمْ فَاحْذَرُوهُمْ وَ إِنْ تَعْفُوا وَ تَصْفَحُوا وَ تَغْفِرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (14) إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ وَ اللَّهُ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ (15)
فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ وَ اسْمَعُوا وَ أَطِیعُوا وَ أَنْفِقُوا خَیْراً لِأَنْفُسِکُمْ وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ (16) إِنْ تُقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً یُضاعِفْهُ لَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ شَکُورٌ حَلِیمٌ (17) عالِمُ الْغَیْبِ وَ الشَّهادَةِ الْعَزِیزُ الْحَکِیمُ (18)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 303



بیان‌

شروع فیما هو الغرض من السورة بعد ما مر من التمهید و التوطئة و هو الندب إلی الإنفاق فی سبیل الله و الصبر علی ما یصیبهم من المصائب فی خلال المجاهدة فی الله سبحانه.
و قدم ذکر المصیبة و الإشارة إلی الصبر علیها لیصفو المقام لما سیندب إلیه من الإنفاق و ینقطع العذر.
قوله تعالی: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ المصیبة صفة شاع استعمالها فی الحوادث السوء التی تصحب الضر، و الإذن الاعلام بالرخصة و عدم المانع و یلازم علم الإذن بما أذن فیه، و لیس هو العلم کما قیل.
فظهر بما تقدم أولا أن إذنه تعالی فی عمل سبب من الأسباب هو التخلیة بینه و بین مسببیه برفع الموانع التی تتخلل بینه و بین مسببه فلا تدعه یفعل فیه ما یقتضیه بسببیته کالنار تقتضی إحراق القطن مثلا لو لا الفصل بینهما و الرطوبة فرفع الفصل بینهما و الرطوبة من القطن مع العلم بذلک إذن فی عمل النار فی القطن بما تقتضیه ذاتها أعنی الإحراق.
و قد کان استعمال الإذن فی العرف العام مختصا بما إذا کان المأذون له من العقلاء لمکان أخذ معنی الاعلام فی مفهومه فیقال: أذنت لفلان أن یفعل کذا و لا یقال: أذنت للنار أن تحرق، و لا أذنت للفرس أن یعدو، لکن القرآن الکریم یستعمله فیما یعم العقلاء و غیرهم بالتحلیل کقوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: النساء: 64.، و قوله: «وَ الْبَلَدُ الطَّیِّبُ یَخْرُجُ نَباتُهُ بِإِذْنِ رَبِّهِ»: الأعراف: 58، و لا یبعد أن یکون هذا التعمیم مبنیا علی ما یفیده القرآن من سریان العلم و الإدراک فی الموجودات کما قدمناه فی تفسیر قوله: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ»: حم السجدة: 21.
و کیف کان فلا یتم عمل من عامل و لا تأثیر من مؤثر إلا بإذن من الله سبحانه فما کان من الأسباب غیر تام له موانع لو تحققت منعت من تأثیره فإذنه تعالی له فی أن یؤثر رفعه 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 304
الموانع، و ما کان منها تاما لا مانع له یمنعه فإذنه له عدم جعله له شیئا من الموانع فتأثیره یصاحب الإذن من غیر انفکاک.
و ثانیا: أن المصائب و هی الحوادث التی تصیب الإنسان فتؤثر فیه آثارا سیئة مکروهة إنما تقع بإذن من الله سبحانه کما أن الحسنات کذلک لاستیعاب إذنه تعالی صدور کل أثر من کل مؤثر.
و ثالثا: أن هذا الإذن إذن تکوینی غیر الإذن التشریعی الذی هو رفع الحظر عن الفعل فإصابة المصیبة تصاحب إذنا من الله فی وقوعها و إن کانت من الظلم الممنوع فإن کون الظلم ممنوعا غیر مأذون فیه إنما هو من جهة التشریع دون التکوین.
و لذا کانت بعض المصائب غیر جائزة الصبر علیها و لا مأذونا فی تحملها و یجب علی الإنسان أن یقاومها ما استطاع کالمظالم المتعلقة بالأعراض و النفوس.
و من هنا یظهر أن المصائب التی ندب إلی الصبر عندها هی التی لم یؤمر المصاب عندها بالذب و الامتناع عن تحملها کالمصائب العامة الکونیة من موت و مرض مما لا شأن لاختیار الإنسان فیها، و أما ما للاختیار فیها دخل کالمظالم المتعلقة نوع تعلق بالاختیار من المظالم المتوجهة إلی الأعراض فلإنسان أن یتوقاها ما استطاع.
و قوله: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ کان ظاهر سیاق قوله: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ یفید أن لله سبحانه فی الحوادث التی تسوء الإنسان علما و مشیة فلیست تصیبه مصیبة إلا بعد علمه تعالی و مشیته فلیس لسبب من الأسباب الکونیة أن یستقل بنفسه فیما یؤثره فإنما هو نظام الخلقة لا رب یملکه إلا خالقه فلا تحدث حادثة و لا تقع واقعة إلا بعلم منه و مشیة فلم یکن لیخطئه ما أصابه و لم یکن لیصیبه ما أخطأه.
و هذه هی الحقیقة التی بینها بلسان آخر فی قوله: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها إِنَّ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیرٌ»: الحدید: 22.
فالله سبحانه رب العالمین و لازم ربوبیته العامة أنه وحده یملک کل شی‌ء لا مالک بالحقیقة سواه، و النظام الجاری فی الوجود مجموع من أنحاء تصرفاته فی خلقه فلا یتحرک متحرک و لا یسکن ساکن إلا عن إذن منه، و لا یفعل فاعل و لا یقبل قابل إلا عن علم سابق منه و مشیة لا یخطئ علمه و مشیته و لا یرد قضاؤه.
فالإذعان بکونه تعالی هو الله یستعقب اهتداء النفس إلی هذه الحقائق و اطمئنان 
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القلب و سکونه و عدم اضطرابه و قلقه من جهة تعلقه بالأسباب الظاهریة و إسناده المصائب و النوائب المرة إلیها دون الله سبحانه.
و هذا معنی قوله تعالی: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ یَهْدِ قَلْبَهُ .
و قیل: معنی الجملة: و من یؤمن بتوحید الله و یصبر لأمر الله یهد قلبه للاسترجاع حتی یقول: إنا لله و إنا إلیه راجعون، و فیه إدخال الصبر فی معنی الإیمان.
و قیل: المعنی: و من یؤمن بالله یهد قلبه إلی ما علیه أن یفعل فإن ابتلی صبر و إن أعطی شکر و إن ظلم غفر، و هذا الوجه قریب مما قدمناه.
و قوله: «وَ اللَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عَلِیمٌ تأکید للاستثناء المتقدم، و یمکن أن یکون إشارة إلی ما یفیده قوله: «ما أَصابَ مِنْ مُصِیبَةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا فِی أَنْفُسِکُمْ إِلَّا فِی کِتابٍ مِنْ قَبْلِ أَنْ نَبْرَأَها»: الحدید: 22.
قوله تعالی: «وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَإِنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ ظاهر تکرار «أَطِیعُوا» دون أن یقال: أطیعوا الله و الرسول اختلاف المراد بالإطاعة، فالمراد بإطاعة الله تعالی الانقیاد له فیما شرعه لهم من شرائع الدین و المراد بإطاعة الرسول الانقیاد له و امتثال ما یأمر به بحسب ولایته للأمة علی ما جعلها الله له.
و قوله: «فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَإِنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ التولی الإعراض، و البلاغ التبلیغ، و المعنی: فإن أعرضتم عن إطاعة الله فیما شرع من الدین أو عن إطاعة الرسول فیما أمرکم به بما أنه ولی أمرکم، فلم یکرهکم رسولنا علی الطاعة فإنه لم یؤمر بذلک، و إنما أمر بالتبلیغ و قد بلغ.
و من هنا یظهر أن أمر النبی ص فیما وراء الأحکام و الشرائع من تبلیغ رسالة الله فأمره و نهیه فیما تولیه من أمر الله و نهیه، و طاعته فیهما من طاعة الله تعالی کما یدل علیه إطلاق قوله تعالی: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ رَسُولٍ إِلَّا لِیُطاعَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: النساء: 64. الظاهر فی أن طاعة الرسول فیما یأمر و ینهی مطلقا مأذون فیه بإذن الله، و إذنه فی طاعته یستلزم علمه و مشیته لطاعته، و إرادة طاعة الأمر و النهی إرادة لنفس الأمر و النهی فأمر النبی ص و نهیه من أمر الله و نهیه و إن کان فیما وراء الأحکام و الشرائع المجعولة له تعالی.
و لما تقدم من رجوع طاعة الرسول إلی طاعة الله التفت من الغیبة إلی الخطاب فی قوله:
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«رَسُولِنَا» و فیه مع ذلک شی‌ء من شائبة التهدید.
قوله تعالی: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ فی مقام التعلیل لوجوب إطاعة الله علی ما تقدم أن طاعة الرسول من طاعة الله، توضیح ذلک أن الطاعة بمعنی الانقیاد و الائتمار للأمر و الانتهاء عن النهی من شئون العبودیة حیث لا أثر لملک المولی رقبة عبده إلا مالکیته لإرادته و عمله فلا یرید إلا ما یرید المولی أن یریده و لا یعمل إلا ما یرید المولی أن یعمله فالطاعة نحو من العبودیة کما یشیر إلیه قوله: «أَ لَمْ أَعْهَدْ إِلَیْکُمْ یا بَنِی آدَمَ أَنْ لا تَعْبُدُوا الشَّیْطانَ»: یس: 60، یعاتبهم بعبادة الشیطان و إنما أطاعوه.
فطاعة المطیع بالنسبة إلی المطاع نوع عبادة له، و إذ لا معبود إلا الله فلا طاعة إلا لله عز اسمه أو من أمر بطاعته فالمعنی: أطیعوا الله سبحانه إذ لا طاعة إلا لمعبود و لا معبود بالحق إلا الله فیجب علیکم أن تعبدوه و لا تشرکوا به بطاعة غیره و عبادته کالشیطان و هوی النفس و هذا معنی کون الجملة فی مقام التعلیل.
و بما مر یظهر وجه تخصیص صفة الألوهیة التی تفید معنی المعبودیة، بالذکر دون صفة الربوبیة فلم یقل: الله لا رب غیره.
و قوله: «وَ عَلَی اللَّهِ فَلْیَتَوَکَّلِ الْمُؤْمِنُونَ تأکید لمعنی الجملة السابقة أعنی قوله: «اللَّهُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ».
توضیحه: أن التوکیل إقامة الإنسان غیره مقام نفسه فی إدارة أموره و لازم ذلک قیام إرادته مقام إرادة موکلة و فعله مقام فعله فینطبق بوجه علی الإطاعة فإن المطیع یجعل إرادته و عمله تبعا لإرادة المطاع فتقوم إرادة المطاع مقام إرادته و یعود عمله متعلقا لإرادة المطاع صادرا منها اعتبارا فترجع الإطاعة توکیلا بوجه کما أن التوکیل إطاعة بوجه.
فإطاعة العبد لربه اتباع إرادته لإرادة ربه و الإتیان بالفعل علی هذا النمط و بعبارة أخری إیثار إرادته و ما یتعلق بها من العمل علی إرادة نفسه و ما یتعلق بها من العمل.
فطاعته تعالی فیما شرع لعباده و ما یتعلق بها نوع تعلق من التوکل علیه، و طاعته واجبة لمن عرفه و آمن به فعلی الله فلیتوکل المؤمنون و إیاه فلیطیعوا، و أما من لم یعرفه و لم یؤمن به فلا تتحقق منه طاعة.
و قد بان بما تقدم أن الإیمان و العمل الصالح نوع من التوکل علی الله تعالی.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا إِنَّ مِنْ أَزْواجِکُمْ وَ أَوْلادِکُمْ عَدُوًّا لَکُمْ فَاحْذَرُوهُمْ إلخ 
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«مِنْ فی «أَزْواجِکُمْ للتبعیض، و سیاق الخطاب بلفظ «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا» و تعلیق العداوة بهم یفید التعلیل أی إنهم یعادونهم بما أنهم مؤمنون، و العداوة من جهة الإیمان لا تتحقق إلا باهتمامهم أن یصرفوهم عن أصل الإیمان أو عن الأعمال الصالحة کالإنفاق فی سبیل الله و الهجرة من دار الکفر أو أن یحملوهم علی الکفر أو المعاصی الموبقة کالبخل عن الإنفاق فی سبیل الله شفقة علی الأولاد و الأزواج و الغصب و اکتساب المال من غیر طریق حله.
فالله سبحانه یعد بعض الأولاد و الأزواج عدوا للمؤمنین فی إیمانهم حیث یحملونهم علی ترک الإیمان بالله أو ترک بعض الأعمال الصالحة أو اقتراف بعض الکبائر الموبقة و ربما أطاعوهم فی بعض ذلک شفقة علیهم و حبا لهم فأمرهم الله بالحذر منهم.
و قوله: «وَ إِنْ تَعْفُوا وَ تَصْفَحُوا وَ تَغْفِرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ قال الراغب: العفو القصد لتناول الشی‌ء یقال: عفاه و اعتفاه أی قصده متناولا ما عنده- إلی أن قال- و عفوت عنه قصدت إزالة ذنبه صارفا عنه، و قال: الصفح ترک التثریب و هو أبلغ من العفو، و لذلک قال تعالی: «فَاعْفُوا وَ اصْفَحُوا حَتَّی یَأْتِیَ اللَّهُ بِأَمْرِهِ و قد یعفو الإنسان و لا یصفح، و قال: الغفر البأس ما یصونه عن الدنس، و منه قیل: اغفر ثوبک فی الوعاء و اصبغ ثوبک فإنه أغفر للوسخ، و الغفران و المغفرة من الله هو أن یصون العبد من أن یمسه العذاب قال: «غُفْرانَکَ رَبَّنا» و «مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ «وَ مَنْ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ إِلَّا اللَّهُ انتهی.
ففی قوله: «فاعفوا و اصفحوا و اغفروا» ندب إلی کمال الإغماض عن الأولاد و الأزواج.
إذا ظهر منهم شی‌ء من آثار المعاداة المذکورة- مع الحذر من أن یفتتن بهم.
و فی قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إن کان المراد خصوص مغفرته و رحمته للمخاطبین أن یعفوا و یصفحوا و یغفروا کان وعدا جمیلا لهم تجاه عملهم الصالح کما فی قوله تعالی:
«وَ لْیَعْفُوا وَ لْیَصْفَحُوا أَ لا تُحِبُّونَ أَنْ یَغْفِرَ اللَّهُ لَکُمْ»: النور: 22.
و إن أرید مغفرته و رحمته العامتان من غیر تقیید بمورد الخطاب أفاد أن المغفرة و الرحمة من صفات الله سبحانه فإن عفوا و صفحوا و غفروا فقد اتصفوا بصفات الله و تخلقوا بأخلاقه.
قوله تعالی: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ وَ اللَّهُ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ الفتنة ما یبتلی و یمتحن 
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به، و کون الأموال و البنین فتنة إنما هو لکونهما زینة الحیاة تنجذب إلیهما النفس انجذابا فتفتتن و تلهو بهما عما یهمها من أمر آخرته و طاعة ربه، قال تعالی: «الْمالُ وَ الْبَنُونَ زِینَةُ الْحَیاةِ الدُّنْیا»: الکهف: 46.
و الجملة کنایة عن النهی عن التلهی بهما و التفریط فی جنب الله باللی إلیهما و یؤکده قوله:
«وَ اللَّهُ عِنْدَهُ أَجْرٌ عَظِیمٌ .
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ إلخ، أی مبلغ استطاعتکم- علی ما یفیده السیاق فإن السیاق سیاق الدعوة و الندب إلی السمع و الطاعة و الإنفاق و المجاهدة فی الله- و الجملة تفریع علی قوله: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ إلخ، فالمعنی: اتقوه مبلغ استطاعتکم و لا تدعوا من الاتقاء شیئا تسعه طاقتکم و جهدکم فتجری الآیة مجری قوله: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ»: آل عمران: 102، و لیست الآیة ناظرة إلی نفی التکلیف بالاتقاء فیما وراء الاستطاعة و فوق الطاقة کما فی قوله: «وَ لا تُحَمِّلْنا ما لا طاقَةَ لَنا بِهِ»: البقرة: 286.
و قد بان مما مر:
أولا: أن لا منافاة بین الآیتین أعنی قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ و قوله: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ و أن الاختلاف بینهما کالاختلاف بالکمیة و الکیفیة، فقوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ أمر باستیعاب جمیع الموارد التی تسعها الاستطاعة بالتقوی، و قوله: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ أمر بالتلبس فی کل من موارد التقوی بحق التقوی دون شبحها و صورتها.
و ثانیا: فساد قول بعضهم: إن قوله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ ناسخ لقوله: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ و هو ظاهر.
و قوله: «وَ اسْمَعُوا وَ أَطِیعُوا وَ أَنْفِقُوا خَیْراً لِأَنْفُسِکُمْ توضیح و تأکید لقوله:
«فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ و السمع الاستجابة و القبول و هو فی مقام الالتزام القلبی، و الطاعة الانقیاد و هو فی مقام العمل، و الإنفاق المراد به بذل المال فی سبیل الله.
و «خَیْراً لِأَنْفُسِکُمْ منصوب بمحذوف- علی ما فی الکشاف،- و التقدیر آمنوا خیرا لأنفسکم، و یحتمل أن یکون «أَنْفِقُوا» مضمنا معنی قدموا أو ما یقرب منه بقرینة المقام، و فی قوله: «لِأَنْفُسِکُمْ دون أن یقال: خیرا لکم زیادة تطییب لنفوسهم أی إن الإنفاق خیر لکم لا ینتفع به إلا أنفسکم لما فیه من بسط أیدیکم و سعة قدرتکم علی رفع حوائج مجتمعکم.
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و قوله: «وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ تقدم تفسیره فی تفسیر سورة الحشر.
قوله تعالی: «إِنْ تُقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً یُضاعِفْهُ لَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ وَ اللَّهُ شَکُورٌ حَلِیمٌ المراد بإقراض الله الإنفاق فی سبیله سماه الله إقراضا لله و سمی المال المنفق قرضا حسنا حثا و ترغیبا لهم فیه.
و قوله: «یُضاعِفْهُ لَکُمْ وَ یَغْفِرْ لَکُمْ إشارة إلی حسن جزائه فی الدنیا و الآخرة.
و الشکور و الحلیم و عالم الغیب و الشهادة و العزیز و الحکیم خمسة من أسماء الله الحسنی تقدم شرحها، و وجه مناسبتها لما أمر به فی الآیة من السمع و الطاعة و الإنفاق ظاهر.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «إِنَّ مِنْ أَزْواجِکُمْ وَ أَوْلادِکُمْ عَدُوًّا لَکُمْ فَاحْذَرُوهُمْ و ذلک أن الرجل إذا أراد الهجرة- تعلق به ابنه و امرأته- و قالوا: ننشدک الله أن تذهب عنا فنضیع بعدک- فمنهم من یطیع أهله فیقیم- فحذرهم الله أبناءهم و نساءهم و نهاهم عن طاعتهم، و منهم من یمضی و یذرهم و یقول:
أما و الله لئن لم تهاجروا معی- ثم جمع الله بینی و بینکم فی دار الهجرة- لا أنفعکم بشی‌ء أبدا.
فلما جمع الله بینه و بینهم- أمر الله أن یتوق بحسن وصله- فقال: «وَ إِنْ تَعْفُوا وَ تَصْفَحُوا وَ تَغْفِرُوا فَإِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ :.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن ابن عباس 
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ»: عن ابن مردویه عن عبادة بن الصامت و عبد الله بن أبی أوفی عن النبی ص*: لکل أمة فتنة و فتنة أمتی المال:.
أقول: و روی مثله أیضا عنه عن کعب بن عیاض عنه (ص).
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و الحاکم و ابن مردویه عن بریدة قال*: کان النبی ص یخطب فأقبل الحسن و الحسین- علیهما قمیصان أحمران یمشیان و یعثران- فنزل رسول الله ص من المنبر فحملهما- واحدا من ذا الشق 
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و واحدا من ذا الشق- ثم صعد المنبر فقال: صدق الله- قال: «إِنَّما أَمْوالُکُمْ وَ أَوْلادُکُمْ فِتْنَةٌ»، إنی لما نظرت إلی هذین الغلامین یمشیان و یعثران- لم أصبر إن قطعت کلامی و نزلت إلیهما.
أقول: و الروایة لا تخلو من شی‌ء و أنی تنال الفتنة من النبی ص و هو سید الأنبیاء المخلصین معصوم مؤید بروح القدس.
و أفظع لحنا من هذا الحدیث 
ما رواه عن ابن مردویه عن عبد الله بن عمر* أن رسول الله ص بینما هو یخطب الناس علی المنبر- خرج الحسین بن علی فوطأ فی ثوب کان علیه- فسقط فبکی فنزل رسول الله ص عن المنبر.
فلما رأی الناس أسرعوا إلی الحسین یتعاطونه- یعطیه بعضهم بعضا حتی وقع فی ید رسول الله ص- فقال: قاتل الله الشیطان إن الولد لفتنة، و الذی نفسی بیده ما دریت أنی نزلت عن منبری.
و مثله ما عن ابن المنذر عن یحیی بن أبی کثیر قال*: سمع النبی ص بکاء حسن أو حسین- فقال النبی ص الولد فتنة- لقد قمت إلیه و ما أعقل.
فالوجه طرح الروایات إلا أن تؤول.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن شهرآشوب عن تفسیر وکیع حدثنا سفیان بن مرة الهمدانی عن عبد خیر* سألت علی بن أبی طالب عن قوله تعالی: «اتَّقُوا اللَّهَ حَقَّ تُقاتِهِ قال: و الله ما عمل بها غیر أهل بیت رسول الله ص. نحن ذکرنا الله فلا ننساه و نحن شکرناه فلن نکفره، و نحن أطعناه فلم نعصه.
فلما نزلت هذه قالت الصحابة: لا نطیق ذلک- فأنزل الله: «فَاتَّقُوا اللَّهَ مَا اسْتَطَعْتُمْ .
الحدیث.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن الفضل بن أبی مرة قال*: رأیت أبا عبد الله (ع) یطوف من أول اللیل إلی الصباح- و هو یقول: اللهم و قنی شح نفسی- فقلت: جعلت فداک ما رأیتک تدعو بغیر هذا الدعاء- فقال: و أی شی‌ء أشد من شح النفس؟ إن الله یقول:
«وَ مَنْ یُوقَ شُحَّ نَفْسِهِ فَأُولئِکَ هُمُ الْمُفْلِحُونَ .
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(65) سورة الطلاق مدنیة و هی اثنتا عشرة آیة (12)





[سورة الطلاق (65): الآیات 1 الی 7]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَّ وَ أَحْصُوا الْعِدَّةَ وَ اتَّقُوا اللَّهَ رَبَّکُمْ لا تُخْرِجُوهُنَّ مِنْ بُیُوتِهِنَّ وَ لا یَخْرُجْنَ إِلاَّ أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ مَنْ یَتَعَدَّ حُدُودَ اللَّهِ فَقَدْ ظَلَمَ نَفْسَهُ لا تَدْرِی لَعَلَّ اللَّهَ یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً (1) فَإِذا بَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَأَمْسِکُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ أَوْ فارِقُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ وَ أَشْهِدُوا ذَوَیْ عَدْلٍ مِنْکُمْ وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ ذلِکُمْ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً (2) وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً (3) وَ اللاَّئِی یَئِسْنَ مِنَ الْمَحِیضِ مِنْ نِسائِکُمْ إِنِ ارْتَبْتُمْ فَعِدَّتُهُنَّ ثَلاثَةُ أَشْهُرٍ وَ اللاَّئِی لَمْ یَحِضْنَ وَ أُولاتُ الْأَحْمالِ أَجَلُهُنَّ أَنْ یَضَعْنَ حَمْلَهُنَّ وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مِنْ أَمْرِهِ یُسْراً (4)
ذلِکَ أَمْرُ اللَّهِ أَنْزَلَهُ إِلَیْکُمْ وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یُکَفِّرْ عَنْهُ سَیِّئاتِهِ وَ یُعْظِمْ لَهُ أَجْراً (5) أَسْکِنُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ سَکَنْتُمْ مِنْ وُجْدِکُمْ وَ لا تُضآرُّوهُنَّ لِتُضَیِّقُوا عَلَیْهِنَّ وَ إِنْ کُنَّ أُولاتِ حَمْلٍ فَأَنْفِقُوا عَلَیْهِنَّ حَتَّی یَضَعْنَ حَمْلَهُنَّ فَإِنْ أَرْضَعْنَ لَکُمْ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَّ وَ أْتَمِرُوا بَیْنَکُمْ بِمَعْرُوفٍ وَ إِنْ تَعاسَرْتُمْ فَسَتُرْضِعُ لَهُ أُخْری (6) لِیُنْفِقْ ذُو سَعَةٍ مِنْ سَعَتِهِ وَ مَنْ قُدِرَ عَلَیْهِ رِزْقُهُ فَلْیُنْفِقْ مِمَّا آتاهُ اللَّهُ لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلاَّ ما آتاها سَیَجْعَلُ اللَّهُ بَعْدَ عُسْرٍ یُسْراً (7)
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بیان‌

تتضمن السورة بیان کلیات من أحکام الطلاق تعقبه عظة و إنذار و تبشیر، و السورة مدنیة بشهادة سیاقها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَّ وَ أَحْصُوا الْعِدَّةَ» إلی آخر الآیة، بدئ الخطاب بنداء النبی ص لأنه الرسول إلی الأمة و إمامهم فیصلح لخطابه أن یشمله و أتباعه من أمته و هذا شائع فی الاستعمال یخص مقدم القوم و سیدهم بالنداء و یخاطب بما یعمه و قومه فلا موجب لقول بعضهم: إن التقدیر یا أیها النبی قل لأمتک: إذا طلقتم النساء إلخ.
و قوله: «إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَ أی إذا أردتم أن تطلقوا النساء و أشرفتم علی ذلک إذ لا معنی لتحقق الطلاق بعد وقوع الطلاق فهو کقوله: «إِذا قُمْتُمْ إِلَی الصَّلاةِ فَاغْسِلُوا» الآیة: المائدة: 6.
و العدة قعود المرأة عن الزوج حتی تنقضی المدة المرتبة شرعا، و المراد بتطلیقهن لعدتهن تطلیقهن لزمان عدتهن بحیث یأخذ زمان العدة من یوم تحقق التطلیقة و ذلک بأن تکون التطلیقة فی طهر لا مواقعة فیه حتی تنقضی أقراؤها.
و قوله: «وَ أَحْصُوا الْعِدَّةَ» أی عدوا الأقراء التی تعتد بها، و هو الاحتفاظ علیها لأن للمرأة فیها حق النفقة و السکنی علی زوجها و للزوج فیها حق الرجوع.
و قوله: «وَ اتَّقُوا اللَّهَ رَبَّکُمْ لا تُخْرِجُوهُنَّ مِنْ بُیُوتِهِنَ ظاهر السیاق کون «لا تُخْرِجُوهُنَ إلخ، بدلا من «اتَّقُوا اللَّهَ رَبَّکُمْ و یفید ذلک تأکید النهی فی «لا تُخْرِجُوهُنَ و المراد
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ببیوتهن البیوت التی کن یسکنه قبل الطلاق أضیفت إلیهن بعنایة السکنی.
و قوله: «وَ لا یَخْرُجْنَ نهی عن خروجهن أنفسهن کما کان سابقه نهیا عن إخراجهن.
و قوله: «إِلَّا أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ» أی ظاهرة کالزنا و البذاء و إیذاء أهلها کما فی الروایات المأثورة عن أئمة أهل البیت (ع).
و قوله: «وَ تِلْکَ حُدُودُ اللَّهِ وَ مَنْ یَتَعَدَّ حُدُودَ اللَّهِ فَقَدْ ظَلَمَ نَفْسَهُ أی الأحکام المذکورة للطلاق حدود الله حد بها أعمالکم و من یتعد و یتجاوز حدود الله بأن لم یراعها و خالفها فقد ظلم نفسه أی عصی ربه.
و قوله: «لا تَدْرِی لَعَلَّ اللَّهَ یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً» أی أمرا یقضی بتغیر الحال و تبدل رأی الزوج فی طلاقها بأن یمیل إلا الالتیام و یظهر فی قلبه محبة حب الرجوع إلی سابق الحال.
قوله تعالی: «فَإِذا بَلَغْنَ أَجَلَهُنَّ فَأَمْسِکُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ أَوْ فارِقُوهُنَّ بِمَعْرُوفٍ إلی قوله- وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» المراد من بلوغهن أجلهن اقترابهن من آخر زمان العدة و إشرافهن علیه، و المراد بإمساکهن الرجوع علی سبیل الاستعارة، و بمفارقتهن ترکهن لیخرجن من العدة و یبن.
و المراد بکون الإمساک بمعروف حسن الصحبة و رعایة ما جعل الله لهن من الحقوق، و بکون فراقهن بمعروف أیضا استرام الحقوق الشرعیة فالتقدیر بمعروف من الشرع.
و قوله: «وَ أَشْهِدُوا ذَوَیْ عَدْلٍ مِنْکُمْ أی أشهدوا علی الطلاق رجلین منکم صاحبی عدل، و قد مر توضیح معنی العدل فی تفسیر سورة البقرة.
و قوله: «وَ أَقِیمُوا الشَّهادَةَ لِلَّهِ تقدم توضیحه فی تفسیر سورة البقرة.
و قوله: «ذلِکُمْ یُوعَظُ بِهِ مَنْ کانَ یُؤْمِنُ بِاللَّهِ وَ الْیَوْمِ الْآخِرِ» أی ما مر من الأمر بتقوی الله و إقامة الشهادة لله و النهی عن تعدی حدود الله أو مجموع ما مر من الأحکام و البعث إلی التقوی و الإخلاص فی الشهادة و الزجر عن تعدی حدود الله یوعظ به المؤمنون لیرکنوا إلی الحق و ینقلعوا عن الباطل، و فیه إیهام أن فی الإعراض عن هذه الأحکام أو تغییرها خروجا من الإیمان.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ إلی قوله- قَدْراً» أی «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ و یتورع عن محارمه و لم یتعد حدوده و احترم 
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لشرائعه فعمل بها «یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً» من مضائق مشکلات الحیاة فإن شریعته فطریة یهدی بها الله الإنسان إلی ما تستدعیه فطرته و تقضی به حاجته و تضمن سعادته فی الدنیا و الآخرة «وَ یَرْزُقْهُ من الزوج و المال و کل ما یفتقر إلیه فی طیب عیشه و زکاة حیاته «مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ و لا یتوقع فلا یخف المؤمن أنه إن اتقی الله و احترم حدوده حرم طیب الحیاة و ابتلی بضنک المعیشة فإن الرزق مضمون و الله علی ما ضمنه قادر.
«وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ باعتزاله عن نفسه فیما تهواه و تأمر به و إیثاره إرادة الله سبحانه علی إرادة نفسه و العمل الذی یریده الله علی العمل الذی تهواه و تریده نفسه و بعبارة أخری تدین بدین الله و عمل بأحکامه «فَهُوَ حَسْبُهُ أی کافیه فیما یریده من طیب العیش و یتمناه من السعادة بفطرته لا بواهمته الکاذبة.
و ذلک أنه تعالی هو السبب الأعلی الذی تنتهی إلیه الأسباب فإذا أراد شیئا فعله و بلغ ما أراده من غیر أن تتغیر إرادته فهو القائل: «ما یُبَدَّلُ الْقَوْلُ لَدَیَّ»: ق: 29، أو یحول بینه و بین ما أراده مانع فهو القائل: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41، و أما الأسباب الآخر التی یتشبث بها الإنسان فی رفع حوائجه فإنما تملک من السببیة ما ملکها الله سبحانه و هو المالک لما ملکها و القادر علی ما علیه أقدرها و لها من الفعل مقدار ما أذن الله فیه.
فالله کاف لمن توکل علیه لا غیره «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ یبلغ حیث أراد، و هو القائل:
«إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً» فما من شی‌ء إلا له قدر مقدور و حد محدود و الله سبحانه لا یحده حد و لا یحیط به شی‌ء و هو المحیط بکل شی‌ء.
هذا هو معنی الآیة بالنظر إلی وقوعها فی سیاق آیات الطلاق و انطباقها علی المورد.
و أما بالنظر إلی إطلاقها فی نفسها مع الغض عن السیاق الذی وقعت فیه فقوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ مفاده أن من اتقی الله بحقیقة معنی تقواه و لا یتم ذلک إلا بمعرفته تعالی بأسمائه و صفاته ثم تورعه و اتقائه بالاجتناب عن المحرمات و تحرز ترک الواجبات خالصا لوجهه الکریم، و لازمه أن لا یرید إلا ما یریده الله من فعل أو ترک، و لازمه أن یستهلک إرادته فی إرادة الله فلا یصدر عنه فعل إلا عن إرادة من الله.
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و لازم ذلک أن یری نفسه و ما یترتب علیها من سمة أو فعل ملکا طلقا لله سبحانه یتصرف فیها بما یشاء و هو ولایة الله یتولی أمر عبده فلا یبقی له من الملک بحقیقة معناه شی‌ء إلا ما ملکه الله سبحانه و هو المالک لما ملکه و الملک لله عز اسمه.
و عند ذلک ینجیه الله من مضیق الوهم و سجن الشرک بالتعلق بالأسباب الظاهریة و «یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ أما الرزق المادی فإنه کان یری ذلک من عطایا سعیه و الأسباب الظاهریة التی کان یطمئن إلیها و ما کان یعلم من الأسباب إلا قلیلا من کثیر کقبس من نار یضی‌ء للإنسان فی اللیلة الظلماء موضع قدمه و هو غافل عما وراءه، لکن الله سبحانه محیط بالأسباب و هو الناظم لها ینظمها کیف یشاء و یأذن فی تأثیر ما لا علم له به من خبایاها.
و أما الرزق المعنوی الذی هو حقیقة الرزق الذی یعیش به النفس الإنسانیة و تبقی فهو مما لم یکن یحتسبه و لا یحتسب طریق وروده علیه.
و بالجملة هو سبحانه یتولی أمره و یخرجه من مهبط الهلاک و یرزقه من حیث لا یحتسب، و لا یفقد من کماله و النعم التی کان یرجو نیلها بسعیه شیئا لأنه توکل علی الله و فوض إلی ربه ما کان لنفسه «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ دون سائر الأسباب الظاهریة التی تخطئ تارة و تصیب أخری «إِنَّ اللَّهَ بالِغُ أَمْرِهِ لأن الأمور محدودة محاطة له تعالی و «قَدْ جَعَلَ اللَّهُ لِکُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدْراً» فهو غیر خارج عن قدره الذی قدره به.
و هذا نصیب الصالحین من الأولیاء من هذه الآیة.
و أما من هو دونهم من المؤمنین المتوسطین من أهل التقوی النازلة درجاتهم من حیث المعرفة و العمل فلهم من ولایة الله ما یلائم حالهم فی إخلاص الإیمان و العمل الصالح و قد قال تعالی و أطلق: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُؤْمِنِینَ»: آل عمران: 68، و قال و أطلق: «وَ اللَّهُ وَلِیُّ الْمُتَّقِینَ»: الجاثیة: 19.
و تدینهم بدین الحق و هی سنة الحیاة و ورودهم و صدورهم فی الأمور عن إرادته تعالی هو تقوی الله و التوکل علیه بوضع إرادته تعالی موضع إرادة أنفسهم فینالون من سعادة الحیاة بحسبه و یجعل الله لهم مخرجا و یرزقهم من حیث لا یحتسبون، و حسبهم ربهم فهو بالغ أمره و قد جعل لکل شی‌ء قدرا.
و علیهم من حرمان السعادة قدر ما دب من الشرک فی إیمانهم و عملهم و قد قال تعالی:
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«وَ ما یُؤْمِنُ أَکْثَرُهُمْ بِاللَّهِ إِلَّا وَ هُمْ مُشْرِکُونَ»: یوسف: 106، و قال و أطلق: «إِنَّ اللَّهَ لا یَغْفِرُ أَنْ یُشْرَکَ بِهِ»: النساء: 48.
و قال: «وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً»: طه: 82، أی لمن تاب من الشرک و قال و أطلق: «وَ اسْتَغْفِرُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: المزمل: 20.
فلا یرقی المؤمن إلی درجة من درجات ولایة الله إلا بالتوبة من خفی الشرک الذی دونها.
و الآیة من غرر الآیات القرآنیة و للمفسرین فی جملها کلمات متشتتة أضربنا عنها.
قوله تعالی: «وَ اللَّائِی یَئِسْنَ مِنَ الْمَحِیضِ مِنْ نِسائِکُمْ إِنِ ارْتَبْتُمْ فَعِدَّتُهُنَّ ثَلاثَةُ أَشْهُرٍ» المراد بالارتیاب الشک فی یأسهن من المحیض أ هو لکبر أم لعارض، فالمعنی: و اللائی یئسن من المحیض من نسائکم و شککتم فی أمر یأسهن أ هو لبلوغ سنهن سن الیأس أم لعارض فعدتهن ثلاثة أشهر.
و قوله: «وَ اللَّائِی لَمْ یَحِضْنَ عطف علی قوله: «وَ اللَّائِی یَئِسْنَ إلخ، و المعنی:
و اللائی لم یحضن و هو فی سن من تحیض فعدتهن ثلاثة أشهر.
و قوله: «وَ أُولاتُ الْأَحْمالِ أَجَلُهُنَّ أَنْ یَضَعْنَ حَمْلَهُنَ أی منتهی زمان عدتهن وضع الحمل.
و قوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مِنْ أَمْرِهِ یُسْراً» أی یسهل علیه ما یستقبله من الشدائد و المشاق، و قیل: المراد أنه یسهل علیه أمور الدنیا و الآخرة إما بفرج عاجل أو عوض آجل.
قوله تعالی: «ذلِکَ أَمْرُ اللَّهِ أَنْزَلَهُ إِلَیْکُمْ أی ما بینه فی الآیات المتقدمة حکم الله أنزله إلیکم، و فی قوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یُکَفِّرْ عَنْهُ سَیِّئاتِهِ وَ یُعْظِمْ لَهُ أَجْراً» دلالة علی أن اتباع الأوامر من التقوی کاجتناب المحرمات و لعله باعتبار أن امتثال الأمر یلازم اجتناب ترکه.
و تکفیر السیئات سترها بالمغفرة، و المراد بالسیئات المعاصی الصغیرة فیبقی للتقوی کبائر المعاصی، و یکون مجموع قوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یُکَفِّرْ عَنْهُ سَیِّئاتِهِ وَ یُعْظِمْ لَهُ أَجْراً» فی معنی قوله: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا
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کَرِیماً»: النساء: 31، و من الآیتین یظهر أن المراد بالمحارم فی قوله (ع) فی تعریف التقوی: أنها الورع عن محارم الله المعاصی الکبیرة.
و یظهر أیضا أن مخالفة ما أنزله الله من الأمر فی الطلاق و العدة من الکبائر إذ التقوی المذکورة فی الآیة تشمل ما ذکر من أمر الطلاق و العدة لا محالة فهو غیر السیئات المکفرة و إلا اختل معنی الآیة.
قوله تعالی: «أَسْکِنُوهُنَّ مِنْ حَیْثُ سَکَنْتُمْ مِنْ وُجْدِکُمْ إلی آخر الآیة، قال فی المفردات،: و قوله تعالی: «مِنْ وُجْدِکُمْ أی تمکنکم و قدر غناکم، و یعبر عن الغنی بالوجدان و الجدة، و قد حکی فیه الوجد و الوجد و الوجد- بالحرکات الثلاث فی الواو- انتهی.
و ضمیر «أَسْکِنُوهُنَ للمطلقات علی ما یؤیده السیاق، و المعنی: اسکنوا المطلقات من حیث سکنتم من المساکن علی قدر تمکنکم و غناکم علی الموسر قدره و علی المعسر قدره.
و قوله: «وَ لا تُضآرُّوهُنَّ لِتُضَیِّقُوا عَلَیْهِنَ أی لا توجهوا إلیهن ضررا یشق علیهن تحمله من حیث السکنی و الکسوة و النفقة لتوردوا الضیق و الحرج علیهن.
و قوله: «وَ إِنْ کُنَّ أُولاتِ حَمْلٍ فَأَنْفِقُوا عَلَیْهِنَّ حَتَّی یَضَعْنَ حَمْلَهُنَ معناه ظاهر.
و قوله: «فَإِنْ أَرْضَعْنَ لَکُمْ فَآتُوهُنَّ أُجُورَهُنَ فلهن علیکم أجر الرضاعة و هو من نفقة الولد التی علی الوالد.
و قوله: «وَ أْتَمِرُوا بَیْنَکُمْ بِمَعْرُوفٍ الائتمار بشی‌ء تشاور القوم فیه بحیث یأمر بعضهم فیه بعضا، و هو خطاب للرجل و المرأة أی تشاوروا فی أمر الولد و توافقوا فی معروف من العادة بحیث لا یتضرر الرجل بزیادة الأجر الذی ینفقه و لا المرأة بنقیصته و لا الولد بنقص مدة الرضاع إلی غیر ذلک.
و قوله: «وَ إِنْ تَعاسَرْتُمْ فَسَتُرْضِعُ لَهُ أُخْری أی و إن أراد کل منکم من الآخر ما فیه عسر و اختلفتم فسترضع الولد امرأة أخری أجنبیة غیر والدته أی فلیسترضع الوالد غیر والدة الصبی.
قوله تعالی: «لِیُنْفِقْ ذُو سَعَةٍ مِنْ سَعَتِهِ الإنفاق من سعة هو التوسعة فی الإنفاق و هو أمر لأهل السعة بأن یوسعوا علی نسائهم المطلقات المرضعات أولادهم.
و قوله: «وَ مَنْ قُدِرَ عَلَیْهِ رِزْقُهُ فَلْیُنْفِقْ مِمَّا آتاهُ اللَّهُ قدر الرزق ضیقه، و الإیتاء
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 318
الإعطاء، و المعنی: و من ضاق علیه رزقه و کان فقیرا لا یتمکن من التوسع فی الإنفاق فلینفق علی قدر ما أعطاه الله من المال أی فلینفق علی قدر تمکنه.
و قوله: «لا یُکَلِّفُ اللَّهُ نَفْساً إِلَّا ما آتاها» أی لا یکلف الله نفسا إلا بقدر ما أعطاها من القدرة فالجملة تنفی الحرج من التکالیف الإلهیة و منها إنفاق المطلقة.
و قوله: «سَیَجْعَلُ اللَّهُ بَعْدَ عُسْرٍ یُسْراً» فیه بشری و تسلیة.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال"*: نزلت سورة النساء القصری- بعد التی فی البقرة بسبع سنین.
أقول: سورة النساء القصری هی سورة الطلاق.
و فیه، أخرج مالک و الشافعی و عبد الرزاق فی المصنف و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و أبو داود و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و ابن المنذر و أبو یعلی و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن ابن عمر* أنه طلق امرأته و هی حائض- فذکر ذلک لرسول الله ص- فتغیظ فیه رسول الله ص ثم قال: لیراجعها ثم یمسها حتی تطهر ثم تحیض فتطهر- فإن بدا له أن یطلقها- فلیطلقها طاهرا قبل أن یمسها- فتلک العدة التی أمر الله أن یطلق لها النساء، و قرأ النبی ص: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ- فَطَلِّقُوهُنَ فی قبل عدتهن».
أقول: قوله: «فی قبل عدتهن» قراءة ابن عمر و ما فی المصحف «لِعِدَّتِهِنَ .
و فیه، أخرج ابن المنذر عن ابن سیرین فی قوله: «لَعَلَّ اللَّهَ یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً» قال: فی حفصة بنت عمر طلقها النبی ص واحدة- فنزلت «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ-- إلی قوله- یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً» قال: فراجعها.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) أنه قال*: کل طلاق لا یکون علی السنة أو علی العدة فلیس بشی‌ء. قال زرارة فقلت لأبی جعفر (ع): فسر لی طلاق السنة و طلاق العدة- فقال: أما طلاق السنة- فإذا أراد الرجل أن یطلق امرأته- فینتظر بها حتی تطمث و تطهر- فإذا خرجت من طمثها طلقها تطلیقة من غیر جماع-
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و یشهد شاهدین علی ذلک ثم یدعها حتی تطمث طمثین- فتنقضی عدتها بثلاث حیض و قد بانت منه- و یکون خاطبا من الخطاب إن شاءت تزوجته- و إن شاءت لم تتزوجه، و علیه نفقتها و السکنی ما دامت فی مدتها، و هما یتوارثان حتی تنقضی العدة.
قال: و أما طلاق العدة الذی قال الله تعالی: «فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَّ وَ أَحْصُوا الْعِدَّةَ» فإذا أراد الرجل منکم أن یطلق امرأته طلاق العدة- فلینتظر بها حتی تحیض و تخرج من حیضتها- ثم یطلقها تطلیقة من غیر جماع و یشهد شاهدین عدلین- و یراجعها من یومه ذلک إن أحب- أو بعد ذلک بأیام قبل أن تحیض- و یشهد علی رجعتها و یواقعها و تکون معه حتی تحیض- فإذا حاضت و خرجت من حیضها- طلقها تطلیقة أخری من غیر جماع و یشهد علی ذلک- ثم یراجعها أیضا متی شاء قبل أن تحیض- و یشهد علی رجعتها و یواقعها- و تکون معه إلی أن تحیض الحیضة الثالثة- فإذا خرجت من حیضتها الثالثة- طلقها التطلیقة الثالثة بغیر جماع- و یشهد علی ذلک فإذا فعل ذلک فقد بانت منه- و لا تحل له حتی تنکح زوجا غیره.
قیل له: فإن کانت ممن لا تحیض؟ قال: مثل هذه تطلق طلاق السنة.
و فی قرب الإسناد، بإسناده عن صفوان قال: سمعت یعنی أبا عبد الله: و جاء رجل فسأله فقال: إنی طلقت امرأتی ثلاثا فی مجلس- فقال: لیس بشی‌ء. ثم قال: أ ما تقرأ کتاب الله تعالی «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِذا طَلَّقْتُمُ النِّساءَ فَطَلِّقُوهُنَّ لِعِدَّتِهِنَّ- وَ أَحْصُوا الْعِدَّةَ وَ اتَّقُوا اللَّهَ رَبَّکُمْ- لا تُخْرِجُوهُنَّ مِنْ بُیُوتِهِنَّ وَ لا یَخْرُجْنَ- إِلَّا أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ».
ثم قال: أ لا تدری «لَعَلَّ اللَّهَ یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً» ثم قال: کلما خالف کتاب الله و السنة- فهو یرد إلی کتاب الله و السنة.
و فی تفسیر القمی،": فی معنی قوله: «لا تُخْرِجُوهُنَّ مِنْ بُیُوتِهِنَّ وَ لا یَخْرُجْنَ- إِلَّا أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ» قال: لا یحل لرجل أن یخرج امرأته إذا طلقها- و کان له علیها رجعة- من بیته و هی لا تحل لها أن تخرج من بیته- إلا أن یأتین بفاحشة مبینة.
و معنی الفاحشة أن تزنی أو تسرق علی الرجل، و من الفاحشة أیضا السلاطة علی زوجها- فإن فعلت شیئا من ذلک حل له أن یخرجها.
و فی الکافی، بإسناده عن وهب بن حفص عن أحدهما (ع)* فی المطلقة تعتد فی بیتها، و تظهر له زینتها- لعل الله یحدث بعد ذلک أمرا.
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أقول: و فی هذه المعانی و معانی جمل الآیتین روایات أخری عن أئمة أهل البیت (ع).
و فیه، بإسناده عن معاویة بن وهب عن أبی عبد الله (ع) قال*: من أعطی ثلاثا لم یمنع ثلاثا: من أعطی الدعاء أعطی الإجابة، و من أعطی الشکر أعطی الزیادة، و من أعطی التوکل أعطی الکفایة.
قال: أ تلوت کتاب الله عز و جل؟ «وَ مَنْ یَتَوَکَّلْ عَلَی اللَّهِ فَهُوَ حَسْبُهُ و قال: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ و قال: «ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ .
و فیه، بإسناده عن محمد بن مسلم قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل:
«وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ قال: فی دنیاه.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن سالم بن أبی الجعد قال*: نزلت هذه الآیة: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً» فی رجل من أشجع أصابه جهد و بلاء- و کان العدو أسروا ابنه فأتی النبی ص فقال: اتق الله و اصبر، فرجع ابن له کان أسیرا قد فکه الله- فأتاهم و قد أصاب أعنزا فجاء فذکر ذلک للنبی ص- فنزلت فقال النبی ص: هی لک.
و فیه، أخرج أبو یعلی و أبو نعیم و الدیلمی من طریق عطاء بن یسار عن ابن عباس قال*:
قال رسول الله ص: فی قوله: «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً» قال: من شبهات الدنیا و من غمرات الموت- و من شدائد یوم القیامة.
و فیه، أخرج الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی عن أبی ذر قال*: جعل رسول الله یتلو هذه الآیة «وَ مَنْ یَتَّقِ اللَّهَ یَجْعَلْ لَهُ مَخْرَجاً وَ یَرْزُقْهُ مِنْ حَیْثُ لا یَحْتَسِبُ فجعل یرددها حتی نعست. ثم قال: یا أبا ذر لو أن الناس کلهم أخذوا بها لکفتهم.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و الطبرانی و الخطیب عن عمران بن حصین قال: قال رسول الله ص*: من انقطع إلی الله کفاه الله کل مئونة- و رزقه من حیث لا یحتسب- و من انقطع إلی الدنیا وکله الله إلیها.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن ابن عباس رفع الحدیث إلی رسول الله ص قال*: من أحب أن یکون أقوی الناس فلیتوکل علی الله، و من أحب أن یکون أغنی الناس- فلیکن بما فی ید الله أوثق منه بما فی یده، و من أحب أن یکون أکرم الناس فلیتق الله.
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أقول: و قد تقدم فی ذیل الکلام علی الآیات معنی هذه الروایات.
و فی الکافی، بإسناده عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع) قال*: عدة المرأة التی لا تحیض- و المستحاضة التی لا تطهر ثلاثة أشهر، و عدة التی تحیض و یستقیم حیضها ثلاثة قروء، و سألته عن قول الله عز و جل: «إِنِ ارْتَبْتُمْ ما الریبة؟ فقال: ما زاد علی شهر فهو ریبة- فلتعتد ثلاثة أشهر و لیترک الحیض 
الحدیث.
و فیه، بإسناده عن محمد بن قیس عن أبی جعفر (ع) قال*: عدة الحامل أن تضع حملها- و علیه نفقتها بالمعروف حتی تضع حملها.
و فیه، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی عن أبی عبد الله (ع) قال*: إذا طلق الرجل المرأة و هی حبلی- أنفق علیها حتی تضع حملها- فإذا وضعته أعطاها أجرها و لا تضارها- إلا أن یجد من هی أرخص أجرا منها- فإن رضیت بذلک الأجر فهی أحق بابنها حتی تفطمه.
و فی الفقیه، بإسناده عن ربعی بن عبد الله و الفضیل بن یسار عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله عز و جل: «وَ مَنْ قُدِرَ عَلَیْهِ رِزْقُهُ فَلْیُنْفِقْ مِمَّا آتاهُ اللَّهُ قال: إن أنفق علیها ما یقیم ظهرها مع الکسوة- و إلا فرق بینهما:.
أقول: و رواه فی الکافی بإسناده عن أبی بصیر عنه (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وَ أُولاتُ الْأَحْمالِ أَجَلُهُنَّ أَنْ یَضَعْنَ حَمْلَهُنَ قال: المطلقة الحامل أجلها أن تضع ما فی بطنها- إن وضعت یوم طلقها زوجها- فلها أن تتزوج إذا طهرت، و أن تضع ما فی بطنها إلی تسعة أشهر لم تتزوج إلا أن تضع.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الرحمن بن الحجاج عن أبی الحسن (ع) قال*: سألته عن الحبلی إذا طلقها زوجها فوضعت سقطا- تم أو لم یتم أو وضعته مضغة؟ قال: کل شی‌ء وضعته یستبین أنه حمل تم أو لم یتم- فقد انقضت عدتها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن مغیرة قال"*: قلت للشعبی: ما أصدق إن علی بن أبی طالب کان یقول: عدة المتوفی عنها زوجها آخر الأجلین.
قال: بلی فصدق به کأشد ما صدقت بشی‌ء- کان علی یقول: إنما قوله: «وَ أُولاتُ الْأَحْمالِ أَجَلُهُنَّ أَنْ یَضَعْنَ حَمْلَهُنَ فی المطلقة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 322
و فیه، أخرج عبد الرزاق عن عبید الله بن عبد الله بن عتبة"* أن أبا عمرو بن حفص بن المغیرة- خرج مع علی إلی الیمن- فأرسل إلی امرأته فاطمة بنت قیس- بتطلیقة کانت بقیت من طلاقها، و أمر لها الحارث بن هشام و عباس بن أبی ربیعة بنفقة- فاستقلتها فقالا لها و الله ما لک نفقة- إلا أن تکونی حاملا- فأتت النبی ص فذکرت له أمرها- فقال لها النبی ص: لا نفقة لک- فاستأذنته فی الانتقال فأذن لها.
فأرسل إلیها مروان یسألها عن ذلک فحدثته- فقال مروان: لم أسمع بهذا الحدیث إلا من امرأة- سنأخذ بالعصمة التی وجدنا الناس علیها- فقالت فاطمة: بینی و بینکم کتاب الله- قال الله عز و جل: «وَ لا یَخْرُجْنَ- إِلَّا أَنْ یَأْتِینَ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ» حتی بلغ «لا تَدْرِی لَعَلَّ اللَّهَ یُحْدِثُ بَعْدَ ذلِکَ أَمْراً» قالت: هذا لمن کانت له مراجعة- فأی أمر یحدث بعد الثلاث؟
فکیف تقولون: لا نفقة إذا لم تکن حاملا؟ فعلا م تحبسونها.؟
و لکن یترکها حتی إذا حاضت- و طهرت طلقها تطلیقة- فإن کانت تحیض فعدتها ثلاث حیض، و إن کانت لا تحیض فعدتها ثلاثة أشهر، و إن کانت حاملا فعدتها أن تضع حملها- و أن أراد مراجعتها قبل أن تنقضی عدتها- أشهد علی ذلک رجلین کما قال الله: «وَ أَشْهِدُوا ذَوَیْ عَدْلٍ مِنْکُمْ عند الطلاق و عند المراجعة.
فإن راجعها فهی عنده علی طلقتین- و إن لم یراجعها فإذا انقضت عدتها- فقد بانت عدتها منه بواحدة و هی أملک لنفسها- ثم تتزوج من شاءت هو أو غیره.
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اشارة

وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ عَتَتْ عَنْ أَمْرِ رَبِّها وَ رُسُلِهِ فَحاسَبْناها حِساباً شَدِیداً وَ عَذَّبْناها عَذاباً نُکْراً (8) فَذاقَتْ وَبالَ أَمْرِها وَ کانَ عاقِبَةُ أَمْرِها خُسْراً (9) أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ الَّذِینَ آمَنُوا قَدْ أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکُمْ ذِکْراً (10) رَسُولاً یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِ اللَّهِ مُبَیِّناتٍ لِیُخْرِجَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ یَعْمَلْ صالِحاً یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً قَدْ أَحْسَنَ اللَّهُ لَهُ رِزْقاً (11) اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَّ یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَّ لِتَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ وَ أَنَّ اللَّهَ قَدْ أَحاطَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً (12)
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بیان‌

موعظة و إنذار و تبشیر تؤکد التوصیة بالتمسک بما شرع الله لهم من الأحکام و من جملتها ما شرعه من أحکام الطلاق و العدة و لم یوص القرآن الکریم و لا أکد فی التوصیة فی شی‌ء من الأحکام المشرعة کما وصی و أکد فی أحکام النساء، و لیس إلا لأن لها نبأ.
قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ عَتَتْ عَنْ أَمْرِ رَبِّها وَ رُسُلِهِ فَحاسَبْناها حِساباً شَدِیداً وَ عَذَّبْناها عَذاباً نُکْراً» قال الراغب: العتو النبوء عن الطاعة انتهی. فهو قریب المعنی من الاستکبار، و قال: النکر الدهاء و الأمر الصعب الذی لا یعرف انتهی. و المراد بالنکر فی الآیة المعنی الثانی، و فی المجمع، النکر المنکر الفظیع الذی لم یر مثله انتهی.
و المراد بالقریة أهلها علی سبیل التجوز کقوله: «وَ سْئَلِ الْقَرْیَةَ»: یوسف: 82، و فی قوله: «عَتَتْ عَنْ أَمْرِ رَبِّها وَ رُسُلِهِ إشارة إلی أنهم کفروا بالله سبحانه بالشرک و کفروا کفرا آخر برسله بتکذیبهم فی دعوتهم. علی أنهم کفروا بالله تعالی فی ترک شرائعه المشرعة و کفروا برسله فیما أمروا به بولایتهم لهم کما مر نظیره فی قوله: «وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُوا الرَّسُولَ فَإِنْ تَوَلَّیْتُمْ فَإِنَّما عَلی رَسُولِنَا الْبَلاغُ الْمُبِینُ»: التغابن: 12.
و شدة الحساب المناقشة فیه و الاستقصاء لتوفیة الأجر کما هو علیه، و المراد به حساب الدنیا غیر حساب الآخرة و الدلیل علی کونه حساب الدنیا قوله تعالی: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ وَ یَعْفُوا عَنْ کَثِیرٍ»: الشوری: 30، و قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری 
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آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ وَ لکِنْ کَذَّبُوا فَأَخَذْناهُمْ بِما کانُوا یَکْسِبُونَ»: الأعراف: 96.
فما یصیب الإنسان من مصیبة- و هی المصیبة فی نظر الدین- هو حاصل محاسبة أعماله و الله یعفو عن کثیر منها بالمسامحة و المساهلة فی المحاسبة غیر أنه تعالی یحاسب العاتین المستکبرین عن أمره و رسله حسابا شدیدا بالمناقشة و الاستقصاء و التثریب فیعذبهم عذابا نکرا.
و المعنی: و کم من أهل قریة عتوا و استکبروا عن أمر ربهم و رسله فلم یطیعوا الله و رسله فحاسبناها حسابا شدیدا ناقشنا فیه و استقصیناه، و عذبناهم عذابا صعبا غیر معهود و هو عذاب الاستئصال فی الدنیا.
و ما قیل: إن المراد به عذاب الآخرة، و التعبیر بالفعل الماضی للدلالة علی تحقق الوقوع غیر سدید.
و فی قوله: «فَحاسَبْناها حِساباً شَدِیداً وَ عَذَّبْناها» التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر، و نکتته الدلالة علی العظمة.
قوله تعالی: «فَذاقَتْ وَبالَ أَمْرِها وَ کانَ عاقِبَةُ أَمْرِها خُسْراً» المراد بأمرها عتوها و استکبارها، و المعنی: فأصابتهم عقوبة عتوهم و کان عاقبة عتوهم خسارا کأنهم اشتروا العتو بالطاعة فانتهی إلی أن خسروا.
قوله تعالی: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً» هذا جزاؤهم فی الأخری کما کان ما فی قوله: «فَحاسَبْناها حِساباً شَدِیداً وَ عَذَّبْناها عَذاباً نُکْراً فَذاقَتْ وَبالَ أَمْرِها» جزاؤهم فی الدنیا.
و الفضل فی قوله: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ إلخ، لکونه فی مقام دفع الدخل کأنه لما قیل:
«وَ کانَ عاقِبَةُ أَمْرِها خُسْراً»، قیل: ما المراد بخسرهم؟ فقیل: «أَعَدَّ اللَّهُ لَهُمْ عَذاباً شَدِیداً».
قوله تعالی: «فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ الَّذِینَ آمَنُوا قَدْ أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکُمْ ذِکْراً» استنتاج مما تقدم خوطب به المؤمنون لیأخذوا حذرهم و یقوا أنفسهم أن یعتوا عن أمر ربهم و یطغوا عن طاعته فیبتلوا بوبال عتوهم و خسران عاقبتهم کما ابتلیت بذلک القری الهالکة.
و قد وصف المؤمنین بأولی الألباب فقال: «فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ الَّذِینَ آمَنُوا»
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استمدادا من عقولهم علی ما یریده منهم من التقوی فإنهم لما سمعوا أن قوما عتوا عن أمر ربهم فحوسبوا حسابا شدیدا و عذبوا عذابا نکرا و کان عاقبة أمرهم خسرا ثم سمعوا أن ذلک تکرر مرة بعد مرة و أباد قوما بعد قوم، قضت عقولهم بأن العتو و الاستکبار عن أمر الله تعرض لشدید حساب الله و منکر عذابه فتنبههم و تبعثهم إلی التقوی و قد أنزل الله إلیهم ذکرا یذکرهم به ما لهم و ما علیهم و یهدیهم إلی الحق و إلی طریق مستقیم.
قوله تعالی: «رَسُولًا یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِ اللَّهِ مُبَیِّناتٍ إلخ، عطف بیان أو بدل من «ذِکْراً» فالمراد بالذکر الذی أنزله هو الرسول سمی به لأنه وسیلة التذکرة بالله و آیاته و سبیل الدعوة إلی دین الحق، و المراد بالرسول محمد ص علی ما یؤیده ظاهر قوله:
«یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِ اللَّهِ مُبَیِّناتٍ إلخ.
و علی هذا فالمراد بإنزال الرسول بعثه من عالم الغیب و إظهاره لهم رسولا من عنده بعد ما لم یکونوا یحتسبون کما فی قوله: «وَ أَنْزَلْنَا الْحَدِیدَ»: الحدید: 25.
و قد دعی ظهور الإنزال فی کونه من السماء بعضهم کصاحب الکشاف إلی أن فسر «رَسُولًا» بجبریل و یکون حینئذ معنی تلاوته الآیات علیهم تلاوته علی النبی ص بما أنه متبوع لقومه و وسیلة الإبلاغ لهم لکن ظاهر قوله: «یَتْلُوا عَلَیْکُمْ إلخ، خلاف ذلک.
و یحتمل أن یکون «رَسُولًا» منصوبا بفعل محذوف و التقدیر أرسل رسولا یتلو علیکم آیات الله، و یکون المراد بالذکر المنزل إلیهم القرآن أو ما بین فیه من الأحکام و المعارف.
و قوله: «لِیُخْرِجَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ مِنَ الظُّلُماتِ إِلَی النُّورِ» تقدم تفسیره فی نظائره.
و قوله: «وَ مَنْ یُؤْمِنْ بِاللَّهِ وَ یَعْمَلْ صالِحاً یُدْخِلْهُ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً» وعد جمیل و تبشیر.
و قوله: «قَدْ أَحْسَنَ اللَّهُ لَهُ رِزْقاً» وصف لإحسانه تعالی إلیهم فیما رزقهم به من الرزق و المراد بالرزق ما رزقهم من الإیمان و العمل الصالح فی الدنیا و الجنة فی الآخرة، و قیل المراد به الجنة.
قوله تعالی: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَّ یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَ إلخ، بیان یتأکد به ما تقدم فی الآیات من حدیث ربوبیته تعالی و بعثة الرسول و إنزاله 
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الذکر لیطیعوه فیه و أن فی تمرده و مخالفته الحساب الشدید و العذاب الألیم و فی طاعته الجنة الخالدة کل ذلک لأنه قدیر علیم.
فقوله: «اللَّهُ الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ تقدم بعض الکلام فیه فی تفسیر سورة حم السجدة.
و قوله: «وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَ ظاهره المثلیة فی العدد، و علیه فالمعنی: و خلق من الأرض سبعا کما خلق من السماء سبعا فهل الأرضون السبع سبع کرات من نوع الأرض التی نحن علیها و التی نحن علیها إحداها؟ أو الأرض التی نحن علیها سبع طبقات محیطة بعضها ببعض و الطبقة العلیا بسیطها الذی نحن علیه؟ أو المراد الأقالیم السبعة التی قسموا إلیها المعمور من سطح الکرة؟ وجوه ذهب إلی کل منها جمع و ربما لاح بالرجوع إلی ما تقدم فی تفسیر سورة حم السجدة محتمل آخر غیرها.
و ربما قیل: إن المراد بقوله: «وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَ أنه خلق من الأرض شیئا هو مثل السماوات السبع و هو الإنسان المرکب من المادة الأرضیة و الروح السماویة التی فیها نماذج سماویة ملکوتیة.
و قوله: «یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَ الظاهر أن الضمیر للسماوات و الأرض جمیعا و الأمر هو الأمر الإلهی الذی فسره بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ»: یس: 83، و هو کلمة الإیجاد، و تنزله هو أخذه بالنزول من مصدر الأمر إلی سماء بعد سماء حتی ینتهی إلی العالم الأرضی فیتکون ما قصد بالأمر من عین أو أثر أو رزق أو موت أو حیاة أو عزة أو ذلة أو غیر ذلک قال تعالی: «وَ أَوْحی فِی کُلِّ سَماءٍ أَمْرَها»: حم السجدة: 12، و قال: «یُدَبِّرُ الْأَمْرَ مِنَ السَّماءِ إِلَی الْأَرْضِ ثُمَّ یَعْرُجُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ أَلْفَ سَنَةٍ مِمَّا تَعُدُّونَ»: الم السجدة: 5.
و قیل: المراد بالأمر الأمر التشریعی یتنزل ملائکة الوحی به من السماء إلی النبی و هو بالأرض. و هو تخصیص من غیر مخصص و ذیل الآیة «لِتَعْلَمُوا أَنَّ اللَّهَ إلخ، لا یلائمه.
و قوله: «أَنَّ اللَّهَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ وَ أَنَّ اللَّهَ قَدْ أَحاطَ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ عِلْماً» من الغایات المترتبة علی خلقة السماوات السبع و من الأرض مثلهن و تنزیله الأمر بینهن، و فی ذلک انتساب الخلق و الأمر إلیه و اختصاصهما به فإن المتفکر فی ذلک لا یرتاب فی قدرته علی کل 
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شی‌ء و علمه بکل شی‌ء فلیتق مخالفة أمره أولوا الألباب من المؤمنین فإن سنة هذا القدیر العلیم تجری علی إثابة المطیعین لأوامره، و مجازاة العاتین المستکبرین و کذلک أخذ ربک إذا أخذ القری و هی ظالمة إن أخذه ألیم شدید.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ کَأَیِّنْ مِنْ قَرْیَةٍ» قال: أهل القریة.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن الریان بن الصلت عن الرضا (ع) فی حدیث المأمون قال*: الذکر رسول الله ص و نحن أهله- و ذلک بین فی کتاب الله حیث یقول فی سورة الطلاق: «فَاتَّقُوا اللَّهَ یا أُولِی الْأَلْبابِ الَّذِینَ آمَنُوا- قَدْ أَنْزَلَ اللَّهُ إِلَیْکُمْ ذِکْراً- رَسُولًا یَتْلُوا عَلَیْکُمْ آیاتِ اللَّهِ مُبَیِّناتٍ قال: فالذکر رسول الله و نحن أهله.
و فی تفسیر القمی، حدثنی أبی عن الحسین بن خالد عن أبی الحسن الرضا (ع) قال*: قلت له: أخبرنی عن قول الله عز و جل: «وَ السَّماءِ ذاتِ الْحُبُکِ فقال: هی محبوکة إلی الأرض و شبک بین أصابعه- فقلت: کیف تکون محبوکة إلی الأرض و الله یقول:
رَفَعَ السَّماواتِ بِغَیْرِ عَمَدٍ تَرَوْنَها؟ فقال: سبحان الله أ لیس الله یقول: بغیر عمد ترونها؟
قلت: بلی. قال: فثم عمد و لکن لا ترونها.
قلت: فکیف ذلک جعلنی الله فداک؟ قال: فبسط کفه الیسری ثم وضع الیمنی علیها- فقال: هذه أرض الدنیا و السماء الدنیا فوقها قبة، و الأرض الثانیة فوق السماء الدنیا- و السماء الثانیة فوقها قبة، و الأرض الثالثة فوق السماء الثانیة- و السماء الثالثة فوقها قبة، و الأرض الرابعة فوق السماء الثالثة- و السماء الرابعة فوقها قبة، و الأرض الخامسة فوق السماء الرابعة- و السماء الخامسة فوقها قبة، و الأرض السادسة فوق السماء الخامسة- و السماء السادسة فوقها قبة، و الأرض السابعة فوق السماء السادسة- و السماء السابعة فوقها قبة- و عرش الرحمن تبارک و تعالی فوق السماء السابعة- و هو قول الله عز و جل: الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ- وَ مِنَ الْأَرْضِ مِثْلَهُنَّ یَتَنَزَّلُ الْأَمْرُ بَیْنَهُنَ 
فأما صاحب الأمر فهو رسول الله ص- و الوصی بعد رسول الله قائم علی وجه الأرض- فإنما یتنزل الأمر إلیه من فوق السماء- من بین السماوات و الأرضین.
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قلت: فما تحتنا إلا أرض واحدة؟ فقال: ما تحتنا إلا أرض واحدة- و إن الست لهن فوقنا:.
أقول: و عن الطبرسی عن العیاشی عن الحسین بن خالد عن الرضا (ع): مثله 
و الحدیث نادر فی بابه، و هو و خاصة ما فی ذیله من تنزل الأمر أقرب إلی الحمل علی المعنی منه إلی الحمل علی الصورة و الله أعلم.



(66) سورة التحریم مدنیة و هی اثنتا عشرة آیة (12)





[سورة التحریم (66): الآیات 1 الی 9]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ (1) قَدْ فَرَضَ اللَّهُ لَکُمْ تَحِلَّةَ أَیْمانِکُمْ وَ اللَّهُ مَوْلاکُمْ وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ (2) وَ إِذْ أَسَرَّ النَّبِیُّ إِلی بَعْضِ أَزْواجِهِ حَدِیثاً فَلَمَّا نَبَّأَتْ بِهِ وَ أَظْهَرَهُ اللَّهُ عَلَیْهِ عَرَّفَ بَعْضَهُ وَ أَعْرَضَ عَنْ بَعْضٍ فَلَمَّا نَبَّأَها بِهِ قالَتْ مَنْ أَنْبَأَکَ هذا قالَ نَبَّأَنِیَ الْعَلِیمُ الْخَبِیرُ (3) إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ وَ جِبْرِیلُ وَ صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمَلائِکَةُ بَعْدَ ذلِکَ ظَهِیرٌ (4)
عَسی رَبُّهُ إِنْ طَلَّقَکُنَّ أَنْ یُبْدِلَهُ أَزْواجاً خَیْراً مِنْکُنَّ مُسْلِماتٍ مُؤْمِناتٍ قانِتاتٍ تائِباتٍ عابِداتٍ سائِحاتٍ ثَیِّباتٍ وَ أَبْکاراً (5) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ عَلَیْها مَلائِکَةٌ غِلاظٌ شِدادٌ لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ (6) یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (7) یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا تُوبُوا إِلَی اللَّهِ تَوْبَةً نَصُوحاً عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُکَفِّرَ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ یُدْخِلَکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ نُورُهُمْ یَسْعی بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا وَ اغْفِرْ لَنا إِنَّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (8) یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (9)
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بیان‌

تبدأ السورة بالإشارة إلی ما جری بین النبی ص و بین بعض أزواجه من قصة التحریم فیعاتب النبی ص بتحریمه ما أحل الله له ابتغاء لمرضاة بعض أزواجه و مرجعه إلی عتاب تلک البعض و الانتصار له (ص) کما یدل علیه سیاق الآیات.
ثم تخاطب المؤمنین أن یقوا أنفسهم من عذاب الله النار التی وقودها الناس و الحجارة و لیسوا یجزون إلا بأعمالهم و لا مخلص منها إلا للنبی و الذین آمنوا معه ثم تخاطب النبی بجهاد الکفار و المنافقین.
و تختتم السورة بضربه تعالی مثلا من النساء للکفار و مثلا منهن للمؤمنین.
و ظهور السیاق فی کون السورة مدنیة لا ریب فیه.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ خطاب مشوب بعتاب لتحریمه (ص) لنفسه بعض ما أحل الله له، و لم یصرح تعالی به و لم یبین أنه ما هو؟ و ما ذا کان؟ غیر أن قوله: «تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ یومئ 
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أنه کان عملا من الأعمال المحللة التی یقترفها النبی ص لا ترتضیه أزواجه فضیقن علیه و آذینه حتی أرضاهن بالحلف علی أن یترکه و لا یأتی به بعد.
فقوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُ علق الخطاب و النداء بوصف النبی دون الرسول لاختصاصه به فی نفسه دون غیره حتی یلائم وصف الرسالة.
و قوله: «لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ المراد بالتحریم التسبب إلی الحرمة بالحلف علی ما تدل علیه الآیة التالیة فإن ظاهر قوله: «قَدْ فَرَضَ اللَّهُ لَکُمْ تَحِلَّةَ أَیْمانِکُمْ إلخ، إنه (ص) حلف علی ذلک و من شأن الیمین أن یوجب عروض الوجوب إن کان الحلف علی الفعل و الحرمة إن کان الحلف علی الترک، و إذ کان (ص) حلف علی ترک ما أحل الله له فقد حرم ما أحل الله له بالحلف.
و لیس المراد بالتحریم تشریعه (ص) علی نفسه الحرمة فیما شرع الله له فیه الحلیة فلیس له ذلک.
و قوله: «تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ أی تطلب بالتحریم رضاهن بدل من تُحَرِّمُ إلخ، أو حال من فاعله، و الجملة قرینة علی أن العتاب بالحقیقة متوجه إلیهن، و یؤیده قوله خطابا لهما: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما» إلخ، مع قوله فیه: «وَ اللَّهُ غَفُورٌ رَحِیمٌ .
قوله تعالی: «قَدْ فَرَضَ اللَّهُ لَکُمْ تَحِلَّةَ أَیْمانِکُمْ وَ اللَّهُ مَوْلاکُمْ وَ هُوَ الْعَلِیمُ الْحَکِیمُ قال الراغب: کل موضع ورد فرض الله علیه ففی الإیجاب الذی أدخله الله فیه، و ما ورد من فرض الله له فهو فی أن لا یحظره علی نفسه نحو «ما کانَ عَلَی النَّبِیِّ مِنْ حَرَجٍ فِیما فَرَضَ اللَّهُ لَهُ و قوله: «قَدْ فَرَضَ اللَّهُ لَکُمْ تَحِلَّةَ أَیْمانِکُمْ . انتهی. و التحلة أصلها تحللة علی وزن تذکرة و تکرمة مصدر کالتحلیل، قال الراغب: و قوله عز و جل: «قَدْ فَرَضَ اللَّهُ لَکُمْ تَحِلَّةَ أَیْمانِکُمْ أی بین ما تحل به عقدة أیمانکم من الکفارة.
فالمعنی: قد قدر الله لکم- کأنه قدره نصیبا لهم حیث لم یمنعهم عن حل عقدة الیمین- تحلیل أیمانکم بالکفارة و الله ولیکم الذی یتولی تدبیر أمورکم بالتشریع و الهدایة و هو العلیم الحکیم.
و فی الآیة دلالة علی أن النبی ص کان قد حلف علی الترک، و أمر له بتحلة یمینه.
قوله تعالی: «وَ إِذْ أَسَرَّ النَّبِیُّ إِلی بَعْضِ أَزْواجِهِ حَدِیثاً فَلَمَّا نَبَّأَتْ بِهِ وَ أَظْهَرَهُ اللَّهُ 
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عَلَیْهِ عَرَّفَ بَعْضَهُ وَ أَعْرَضَ عَنْ بَعْضٍ فَلَمَّا نَبَّأَها بِهِ قالَتْ مَنْ أَنْبَأَکَ هذا قالَ نَبَّأَنِیَ الْعَلِیمُ الْخَبِیرُ» السر هو الحدیث الذی تکتمه فی نفسک و تخفیه، و الإسرار إفضاؤک الحدیث إلی غیرک مع إیصائک بإخفائه، و ضمیر «نَبَّأَتْ لبعض أزواجه، و ضمیر «بِهِ للحدیث الذی أسره النبی ص إلیها، و ضمیر «أَظْهَرَهُ للنبی ص، و ضمیر «عَلَیْهِ لإنبائها به غیرها و إفشائها السر، و ضمیر «عَرَّفَ و أَعْرَضَ للنبی ص، و ضمیر «بَعْضَهُ للحدیث، و الإشارة بقوله: «هذا» لإنبائها غیره و إفشائها السر.
و محصل المعنی: و إذ أفضی النبی إلی بعض أزواجه- و هی حفصة بنت عمر بن الخطاب- حدیثا و أوصاها بکتمانه فلما أخبرت به غیرها و أفشت السر خلافا لما أوصاها به، و أعلم الله النبی ص أنها نبأت به غیرها و أفشت السر عرف و أعلم بعضه و أعرض عن بعض آخر، فلما خبرها النبی ص بالحدیث قالت للنبی ص: من أنبأک و أخبرک أنی نبأت به غیری و أفشیت السر؟ قال النبی ص: نبأنی و خبرنی العلیم الخبیر و هو الله العلیم بالسر و العلانیة الخبیر بالسرائر.
قوله تعالی: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ وَ جِبْرِیلُ وَ صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمَلائِکَةُ بَعْدَ ذلِکَ ظَهِیرٌ» أی إن تتوبا إلی الله فقد تحقق منکما ما یستوجب علیکما التوبة و إن تظاهرا علیه فإن الله هو مولاه، إلخ.
و قد اتفق النقل علی أنهما عائشة و حفصة زوجا رسول الله ص.
و الصغو المیل و المراد به المیل إلی الباطل و الخروج عن الاستقامة و قد کان ما کان منهما من إیذائه و التظاهر علیه (ص) من الکبائر و قد قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یُؤْذُونَ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لَعَنَهُمُ اللَّهُ فِی الدُّنْیا وَ الْآخِرَةِ وَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً مُهِیناً»: الأحزاب: 57، و قال:
«وَ الَّذِینَ یُؤْذُونَ رَسُولَ اللَّهِ لَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ»: التوبة: 61.
و التعبیر بقلوبکما و إرادة معنی التثنیة من الجمع کثیر النظیر فی الاستعمال.
و قوله: «وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ إلخ، التظاهر التعاون، و أصل «وَ إِنْ تَظاهَرا» و إن تتظاهرا، و ضمیر الفصل فی قوله: «فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ للدلالة علی أن لله سبحانه عنایة خاصة به (ص) ینصره و یتولی أمره من غیر واسطة من خلقه، و المولی الولی الذی یتولی أمره و ینصره علی من یریده بسوء.
و «جِبْرِیلُ عطف علی لفظ الجلالة، و «صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ عطف کجبریل، و المراد
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بصالح المؤمنین علی ما قیل الصلحاء من المؤمنین فصالح المؤمنین واحد أرید به الجمع کقولک:
لا یفعل هذا الصالح من الناس ترید به الجنس کقولک لا یفعله من صلح منه و مثله قولک:
کنت فی السامر و الحاضر.
و فیه قیاس المضاف إلی الجمع إلی مدخول اللام فظاهر صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ غیر ظاهر «الصالح من المؤمنین».
و وردت الروایة من طرق أهل السنة عن النبی ص و من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) أن المراد بصالح المؤمنین علی علیه أفضل السلام، و ستوافیک إن شاء الله.
و فی المراد منه أقوال أخر أغمضنا عنها لعدم دلیل علیها.
و قوله: «وَ الْمَلائِکَةُ بَعْدَ ذلِکَ ظَهِیرٌ» إفراد الخبر للدلالة علی أنهم متفقون فی نصره متحدون صفا واحدا، و فی جعلهم بعد ذلک أی بعد ولایة الله و جبریل و صالح المؤمنین تعظیم و تفخیم.
و لحن الآیات فی إظهار النبی ص علی من یؤذیه و یریده بسوء و تشدید العتاب علی من یتظاهر علیه عجیب، و قد خوطب فیها النبی ص أولا و عوتب علی تحریمه ما أحل الله له و أشیر علیه بتحلة یمینه و هو إظهار و تأیید و انتصار له و إن کان فی صورة العتاب.
ثم التفت من خطابه إلی خطاب المؤمنین فی قوله: «وَ إِذْ أَسَرَّ النَّبِیُّ إِلی بَعْضِ أَزْواجِهِ یشیر إلی القصة و قد أبهمها إبهاما و قد کان أید النبی و أظهره قبل الإشارة إلی القصة و إفشائها مختوما علیها، و فیه مزید إظهاره.
ثم التفت من خطاب المؤمنین إلی خطابهما و قرر أن قلوبهما قد صغت بما فعلتا و لم یأمرهما أن تتوبا من ذنبهما بل بین لهما أنهما واقعتان بین أمرین إما أن تتوبا و إما أن تظاهرا علی من الله هو مولاه و جبریل و صالح المؤمنین و الملائکة بعد ذلک أجمع ثم أظهر الرجاء إن طلقهن أن یرزقه الله نساء خیرا منهن. ثم أمر النبی ص أن یجاهد الکفار و المنافقین و یغلظ علیهم.
و انتهی الکلام إلی ضربه تعالی مثلین مثلا للذین کفروا و مثلا للذین آمنوا.
و قد أدار تعالی الکلام فی السورة بعد التعرض لحالهما بقوله: إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ إلخ، بین التعرض لحال المؤمنین و التعرض لحال الکفار
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فقال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ إلخ، و «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا» إلخ، و قال: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا تُوبُوا» إلخ، و «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ» إلخ، و قال:
«ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ کَفَرُوا»، «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ آمَنُوا».
قوله تعالی: «عَسی رَبُّهُ إِنْ طَلَّقَکُنَّ أَنْ یُبْدِلَهُ أَزْواجاً خَیْراً مِنْکُنَ إلی آخر الآیة استغناء إلهی فإنهن و إن کن مشرفات بشرف زوجیة النبی ص لکن الکرامة عند الله بالتقوی کما قال تعالی: «فَإِنَّ اللَّهَ أَعَدَّ لِلْمُحْسِناتِ مِنْکُنَّ أَجْراً عَظِیماً»: الأحزاب:
29، انظر إلی مکان «مِنْکُنَ و قال: «یا نِساءَ النَّبِیِّ مَنْ یَأْتِ مِنْکُنَّ بِفاحِشَةٍ مُبَیِّنَةٍ یُضاعَفْ لَهَا الْعَذابُ ضِعْفَیْنِ وَ کانَ ذلِکَ عَلَی اللَّهِ یَسِیراً وَ مَنْ یَقْنُتْ مِنْکُنَّ لِلَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تَعْمَلْ صالِحاً نُؤْتِها أَجْرَها مَرَّتَیْنِ وَ أَعْتَدْنا لَها رِزْقاً کَرِیماً: الأحزاب: 31.
و لذا ساق الاستغناء بترجی إبداله إن طلقهن أزواجا خیرا منهن، و علق الخبر بما ذکر لأزواجه الجدیدة من صفات الکرامة و هی أن یکن مسلمات مؤمنات قانتات تائبات عابدات سائحات- أی صائمات- ثیبات و أبکارا.
فمن تزوج بها النبی ص و کانت متصفة بمجموع هذه الصفات کانت خیرا منهن و لیس إلا لأجل اختصاص منها بالقنوت و التوبة أو القنوت فقط مع مشارکتها لهن فی باقی الصفات، و القنوت هو لزوم الطاعة مع الخضوع.
و یتأید هذا المعنی بما فی مثل مریم الآتی فی آخر السورة من ذکر القنوت «وَ کانَتْ مِنَ الْقانِتِینَ فالقنوت هو الذی یفقدنه و هو لزومهن طاعة النبی ص التی فیها طاعة الله و اتقاؤهن أن یعصین النبی ص و یؤذینه.
و بما مر یظهر فساد قول من قال إن وجه خیریة أزواجه اللاحقة من أزواجه السابقة إن طلقهن، هو تزوج النبی ص بهن و انفصال الأزواج السابقة و زوجیته (ص) شرف لا یقدر قدره.
و ذلک أنه لو کان ملاک ما ذکر فی الآیة من الخیر هو الزوجیة کان کل من تزوج (ص) من النساء أفضل و أشرف منهن إن طلقهن و إن لم تتلبس بشی‌ء مما ذکر من صفات الکرامة فلم یکن مورد لعد ما عد من الصفات.
قال فی الکشاف،: فإن قلت: لم أخلیت الصفات کلها عن العاطف و وسط بین الثیبات و الأبکار؟ قلت: لأنهما صفتان متنافیتان لا یجتمعن فیهما اجتماعهن فی سائر الصفات. انتهی.
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قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ» إلخ، «قُوا» أمر من الوقایة بمعنی حفظ الشی‌ء مما یؤذیه و یضره، و الوقود بفتح الواو اسم لما توقد به النار من حطب و نحوه. و المراد بالنار نار جهنم و کون الناس المعذبین فیها وقودا لها معناه اشتعال الناس فیها بأنفسهم کما فی قوله تعالی: «ثُمَّ فِی النَّارِ یُسْجَرُونَ»: المؤمن: 72. فیناسب تجسم الأعمال کما هو ظاهر الآیة التالیة «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ، و فسرت الحجارة بالأصنام.
و قوله: «عَلَیْها مَلائِکَةٌ غِلاظٌ شِدادٌ لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ أی وکل علیها لإجراء أنواع العذاب علی أهلها ملائکة غلاظ شداد.
و الغلاظ جمع غلیظ ضد الرقیق و الأنسب للمقام کون المراد بالغلظة خشونة العمل کما فی قوله الآتی: «جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ الآیة 9 من السورة، و الشداد جمع شدید بمعنی القوی فی عزمه و فعله.
و قوله: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ کالمفسر لقوله: «غِلاظٌ شِدادٌ أی هم ملتزمون بما أمرهم الله من أنواع العذاب لا یعصونه بالمخالفة و الرد و یفعلون ما یؤمرون به علی ما أمروا به من غیر أن یفوت منهم فائت أو ینقص منه شی‌ء لضعف فیهم أو فتور فهم غلاظ شداد.
و بهذا یظهر أن قوله: «لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ ناظر إلی التزامهم بالتکلیف، و قوله: «وَ یَفْعَلُونَ إلخ، ناظر إلی العمل علی طبقه فلا تکرار کما قیل.
قال فی التفسیر الکبیر، فی ذیل الآیة: و فیه إشارة إلی أن الملائکة مکلفون فی الآخرة بما أمرهم الله تعالی به و بما ینهاهم عنه، و العصیان منهم مخالفة للأمر و النهی.
و فیه أن الآیة و غیرها مما تصف الملائکة بمحض الطاعة من غیر معصیة مطلقة تشمل الدنیا و الآخرة فلا وجه لتخصیص تکلیفهم بالآخرة.
ثم إن تکلیفهم غیر سنخ التکلیف المعهود فی المجتمع الإنسانی بمعنی تعلیق المکلف- بالکسر- إرادته بفعل المکلف- بالفتح- تعلیقا اعتباریا یستتبع الثواب و العقاب فی ظرف الاختیار و إمکان الطاعة و المعصیة بل هم خلق من خلق الله لهم ذوات طاهرة نوریة لا یریدون إلا ما أراد الله و لا یفعلون إلا ما یؤمرون، قال تعالی: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء، 27 و لذلک لا جزاء لهم 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 335
علی أعمالهم من ثواب أو عقاب فهم مکلفون بتکلیف تکوینی غیر تشریعی مختلف باختلاف درجاتهم، قال تعالی: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ»: الصافات: 164، و قال عنهم:
«وَ ما نَتَنَزَّلُ إِلَّا بِأَمْرِ رَبِّکَ لَهُ ما بَیْنَ أَیْدِینا وَ ما خَلْفَنا»: مریم: 64.
و الآیة الکریمة بعد الآیات السابقة کالتعمیم بعد التخصیص فإنه تعالی لما أدب نساء النبی ص ببیان ما لإیذائهم النبی ص من الأثر السیئ عمم الخطاب فخاطب المؤمنین عامة أن یؤدبوا أنفسهم و أهلیهم و یقوهم من النار التی وقودها نفس الداخلین فیها أی إن أعمالهم السیئة تلزمهم و تعود نارا تعذبهم و لا مخلص لهم منها و لا مناص عنها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ خطاب عام للکفار بعد ما جوزوا بالنار فإنهم یعتذرون عن کفرهم و معاصیهم فیخاطبون أن لا تعتذروا الیوم- و هو یوم الجزاء إنما تجزون نفس ما کنتم تعملون أی إن العذاب الذی تعذبون بها هو عملکم السیئ الذی عملتموه و قد برز لکم الیوم حقیقته و إذ عملتموه فقد لزمکم أنکم عملتموه و الواقع لا یتغیر و ما حق علیکم من کلمة العذاب لا یعود باطلا فهذا ظاهر الخطاب.
و قیل: المعنی: لا تعتذروا- الیوم- بعد دخول النار فإن الاعتذار توبة و التوبة غیر مقبولة بعد دخول النار إنما تجزون ما لزم فی مقابل عملکم من الجزاء فی الحکمة.
و فی اتباع الآیات السابقة بما فی هذه الآیة من خطاب القهر تهدید ضمنی و إشعار بأن معصیة الله و رسوله ربما أدی إلی الکفر.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا تُوبُوا إِلَی اللَّهِ تَوْبَةً نَصُوحاً عَسی رَبُّکُمْ أَنْ یُکَفِّرَ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ یُدْخِلَکُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ» إلخ، النصح تحری فعل أو قول فیه صلاح صاحبه، و یأتی بمعنی الإخلاص نحو نصحت له الود أی أخلصته- علی ما ذکره الراغب- فالتوبة النصوح ما یصرف صاحبه عن العود إلی المعصیة أو ما یخلص العبد للرجوع عن الذنب فلا یرجع إلی ما تاب منه.
لما أمر المؤمنین بوقایة أنفسهم و أهلیهم من النار أمرهم جمیعا ثانیا بالتوبة و فرع علیه رجاء أن یستر الله سیئاتهم و یدخلهم جنات تجری من تحتها الأنهار.
و قوله: «یَوْمَ لا یُخْزِی اللَّهُ النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ قال الراغب: یقال: خزی الرجل یخزی من باب علم یعلم إذا لحقه انکسار إما من نفسه و إما من غیره فالذی یلحقه 
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من نفسه و هو الحیاء المفرط مصدره الخزایة، و الذی یلحقه من غیره و یعد ضربا من الاستخفاف مصدره الخزی و الإخزاء من الخزایة و الخزی جمیعا قال: و علی نحو ما قلنا فی خزی ذل و هان فإن ذلک متی کان من الإنسان نفسه یقال له الهون- بفتح الهاء- و الذل و یکون محمودا، و متی کان من غیره یقال له: الهون بضم الهاء- و الهوان و الذل و یکون مذموما. انتهی ملخصا.
«فقوله: «یَوْمَ ظرف لما تقدمه، و المعنی: توبوا إلی الله عسی أن یکفر عنکم سیئاتکم و یدخلکم الجنة فی یوم لا یخزی و لا یکسر الله النبی ص بجعلهم محرومین من الکرامة و خلفه ما وعدهم من الوعد الجمیل.
و فی قوله: «النَّبِیَّ وَ الَّذِینَ آمَنُوا مَعَهُ اعتبار المعیة فی الإیمان فی الدنیا و لازمه ملازمتهم النبی ص و طاعتهم له من غیر مخالفة و مشاقة.
و من المحتمل أن یکون قوله: «الَّذِینَ آمَنُوا» مبتدأ خبره «مَعَهُ و قوله: «نُورُهُمْ یَسْعی إلخ، خبرا ثانیا، و قوله: «یَقُولُونَ إلخ، خبرا ثالثا فیفید أنهم لا یفارقون النبی و لا یفارقهم یوم القیامة، و هذا وجه جید لازمه کون عدم الخزی خاصا بالنبی ص و سعی النور و سؤال إتمامه خاصا بالذین معه من المؤمنین و تؤیده آیة الحدید الآتیة.
و من الممکن أن یکون «مَعَهُ متعلقا بقوله: «آمَنُوا» و قوله: «نُورُهُمْ یَسْعی إلخ، خبرا أولا و ثانیا للموصول.
و قوله: «یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ تقدم بعض الکلام فی معناه فی قوله تعالی: «یَوْمَ تَرَی الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ»: الحدید: 12، و لا یبعد أن یکون ما بین أیدیهم من النور نور الإیمان و ما بأیمانهم نور العمل.
و قوله: «یَقُولُونَ رَبَّنا أَتْمِمْ لَنا نُورَنا وَ اغْفِرْ لَنا إِنَّکَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» یفید السیاق أن المغفرة المسئولة سبب لتمام النور أو هو ملازم لتمام النور فیفید أن فی نورهم نقصا و النور نور الإیمان و العمل فلهم نقائص بحسب درجات الإیمان أو آثار السیئات التی خلت محالها فی صحائفهم من العبودیة فی العمل فیسألون ربهم أن یتم لهم نورهم و یغفر لهم، و إلیه الإشارة بقوله تعالی: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا بِاللَّهِ وَ رُسُلِهِ أُولئِکَ هُمُ الصِّدِّیقُونَ وَ الشُّهَداءُ عِنْدَ رَبِّهِمْ لَهُمْ أَجْرُهُمْ وَ نُورُهُمْ:» الحدید: 19.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ جاهِدِ الْکُفَّارَ وَ الْمُنافِقِینَ وَ اغْلُظْ عَلَیْهِمْ وَ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ 
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وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» المراد بالجهاد بذل الجهد فی إصلاح الأمر من جهتهم و دفع شرهم ففی الکفار ببیان الحق و تبلیغه فإن آمنوا و إلا فالحرب و فی المنافقین باستمالتهم و تألیف قلوبهم حتی تطمئن قلوبهم إلی الإیمان و إلا فلم یقاتل النبی ص منافقا قط.
و قیل: المراد اشدد علیهم فی إقامة الحدود لأن أکثر من یصیب الحد فی ذلک الزمان المنافقون. و هما کما تری.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، بإسناده عن ابن سیار عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ- تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ قال: اطلعت عائشة و حفصة علی النبی ص و هو مع ماریة- فقال النبی ص: و الله لا أقربها- فأمر الله أن یکفر بها عن یمینه.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن رجل قال لامرأته:
أنت علی حرام- فقال: لو کان لی علیه سلطان لأوجعت رأسه- و قلت: الله أحلها لک فما حرمها علیک؟ أنه لم یزد علی أن کذب- فزعم أن ما أحل الله له حرام- و لا یدخل علیه طلاق و لا کفارة.
فقلت: قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ فجعل فیه کفارة؟
فقال: إنما حرم علیه جاریته ماریة القبطیة- و حلف أن لا یقربها، و إنما جعل علی النبی ص الکفارة فی الحلف- و لم یجعل علیه فی التحریم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر و ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه بسند صحیح عن ابن عباس قال*: کان رسول الله ص یشرب من شراب- عند سودة من العسل- فدخل علی عائشة فقالت: إنی أجد منک ریحا، فدخل علی حفصة فقالت: إنی أجد منک ریحا- فقال: أراه من شراب شربته عند سودة- و الله لا أشربه، فأنزل الله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ الآیة.
أقول: و الحدیث مروی بطرق متشتتة و ألفاظ مختلفة، و فی انطباقها علی الآیات- و هی ذات سیاق واحد- خفاء.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 338
و فیه، أخرج ابن سعد و ابن مردویه عن ابن عباس قال*: کانت عائشة و حفصة متحابتین- فذهبت حفصة إلی بیت أبیها تحدث عنده- فأرسل النبی ص إلی جاریته فظلت معه فی بیت حفصة- و کان الیوم الذی یأتی فیه عائشة فوجدتهما فی بیتها- فجعلت تنتظر خروجها و غارت غیرة شدیدة- فأخرج النبی ص جاریته و دخلت حفصة- فقالت: قد رأیت من کان عندک و الله لقد سوأتنی، فقال النبی ص: و الله لأرضینک و إنی مسر إلیک سرا فاحفظیه، قالت: ما هو؟ قال: إنی أشهدک- أن سریتی هذه علی حرام رضا لک.
فانطلقت حفصة إلی عائشة- فأسرت إلیها أن أبشری- أن النبی ص قد حرم علیه فتاته- فلما أخبرت بسر النبی ص أظهر الله النبی ص علیه- فأنزل الله: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ .
أقول: انطباق ما فی الحدیث علی الآیات و خاصة قوله: «عرف بعضه و أعرض عن بعض» فیه خفاء.
و فیه، أخرج الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس فی قوله: «وَ إِذْ أَسَرَّ النَّبِیُّ إِلی بَعْضِ أَزْواجِهِ حَدِیثاً» قال: دخلت حفصة علی النبی ص فی بیتها و هو یطأ ماریة، فقال لها رسول الله ص: لا تخبری عائشة حتی أبشرک بشارة- فإن أباک یلی الأمر بعد أبی بکر إذا أنا مت.
فذهبت حفصة فأخبرت عائشة- فقالت عائشة للنبی ص: من أنبأک هذا؟ قال:
نبأنی العلیم الخبیر، فقالت عائشة: لا أنظر إلیک حتی تحرم ماریة فحرمها- فأنزل الله «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ لِمَ تُحَرِّمُ .
أقول: و الآثار فی هذا الباب کثیرة علی اختلاف فیها، و فی أکثرها أنه (ص) حرم ماریة علی نفسه لقول حفصة لا لقول عائشة، و أن التی قالت للنبی ص: «مَنْ أَنْبَأَکَ هذا» هی حفصة ترید من أخبرک أنی أفشیت السر دون عائشة.
و هی مع ذلک لا تزیل إبهام قوله تعالی: «عَرَّفَ بَعْضَهُ وَ أَعْرَضَ عَنْ بَعْضٍ . نعم فیما
رواه ابن مردویه عن علی قال: ما استقصی کریم قط لأن الله یقول: «عَرَّفَ بَعْضَهُ وَ أَعْرَضَ عَنْ بَعْضٍ 
، و روی عن أبی حاتم عن مجاهد، و ابن مردویه عن ابن عباس"*: أن الذی عرف أمر ماریة- و الذی أعرض عنه قوله: إن أباک و أباها یلیان الناس بعدی مخافة أن یفشو.
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و یتوجه علیه أنه ما وجه الکرم فی أن یعرف (ص) ما قاله من تحریم ماریة و یعرض عما أخبرها من ولایتهما مع أن العکس أولی و أقرب.
و قد روی بعده طرق عن عمر بن الخطاب سبب نزول الآیات و لم یذکر ذلک 
ففی عدة من جوامع الحدیث منها البخاری و مسلم و الترمذی عن ابن عباس قال": لم أزل حریصا أن أسأل عمر- عن المرأتین من أزواج النبی اللتین قال الله: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما» حتی حج عمر و حججت معه- فلما کان ببعض الطریق عدل عمر و عدلت معه بالإداوة- فتبرز ثم أتی فصببت علی یدیه فتوضأ.
فقلت: یا أمیر المؤمنین من المرأتان- من أزواج النبی ص اللتان قال الله: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما» فقال: وا عجبا لک یا ابن عباس- هما عائشة و حفصة ثم أنشأ یحدثنی.
فقال: کنا معشر قریش نغلب النساء- فلما قدمنا المدینة وجدنا قوما تغلبهم نساؤهم- فطفق نساؤنا یتعلمن من نسائهم- فغضبت علی امرأتی یوما فإذا هی تراجعنی- فأنکرت أن تراجعنی فقالت: ما تنکر من ذلک؟ فو الله إن أزواج النبی ص لیراجعنه- و تهجره إحداهن الیوم إلی اللیل. قلت: قد خابت من فعلت ذلک منهن و خسرت.
قال: و کان منزلی بالعوالی- و کان لی جار من الأنصار- کنا نتناوب النزول إلی رسول الله ص- فینزل یوما فیأتینی بخبر الوحی و غیره- و أنزل یوما فآتیه بمثل ذلک.
قال: و کنا نحدث أن غسان تنعل الخیل لتغزونا- فجاء یوما فضرب علی الباب فخرجت إلیه- فقال: حدث أمر عظیم. فقلت: أ جاءت غسان؟ قال: أعظم من ذلک طلق رسول الله ص نساءه. قلت فی نفسی: قد خابت حفصة و خسرت- قد کنت أری ذلک کائنا- فلما صلینا الصبح شددت علی ثیابی- ثم انطلقت حتی دخلت علی حفصة- فإذا هی تبکی فقلت: أ طلقکن رسول الله ص؟ قالت: لا أدری هو ذا معتزل فی المشربة- فانطلقت فأتیت غلاما أسود- فقلت: استأذن لعمر فدخل ثم خرج إلی- فقال: قد ذکرتک له فلم یقل شیئا- فانطلقت إلی المسجد- فإذا حول المسجد نفر یبکون فجلست إلیهم.
ثم غلبنی ما أجد فانطلقت فأتیت الغلام- فقلت: استأذن لعمر فدخل ثم خرج- فقال:
قد ذکرتک له فلم یقل شیئا- فولیت منطلقا فإذا الغلام یدعونی- فقال: ادخل فقد أذن لک- فدخلت فإذا النبی ص متکئ علی حصیر- قد رأیت أثره فی جنبه- فقلت: یا رسول الله 
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أ طلقت نساءک؟ قال: لا. قلت: الله أکبر لو رأیتنا یا رسول الله- و کنا معشر قریش نغلب النساء، فلما قدمنا المدینة وجدنا قوما تغلبهم نساؤهم- فطفق نساؤنا یتعلمن من نسائهم- فغضبت یوما علی امرأتی- فإذا هی تراجعنی فأنکرت ذلک- فقالت: ما تنکر؟
فو الله إن أزواج النبی ص لیراجعنه- و تهجره إحداهن الیوم إلی اللیل- فقلت: قد خاب من فعل ذلک منهن، فدخلت علی حفصة- فقلت: أ تراجع إحداکن رسول الله- و تهجره الیوم إلی اللیل؟ قالت: نعم. فقلت: قد خابت من فعلت ذلک منکن و خسرت- أ تأمن إحداکن أن یغضب الله علیها لغضب رسول الله ص- فإذا هی قد هلکت فتبسم رسول الله ص.
فقلت لحفصة: لا تراجعی رسول الله ص- و لا تسألیه شیئا و سلینی ما بدا لک- و لا یغرنک إن کانت جارتک أوسم منک- و أحب إلی رسول الله ص فتبسم أخری.
فقلت: یا رسول الله أستأنس قال: نعم. فرفعت رأسی فما رأیت فی البیت إلا أهبة ثلاثة- فقلت: یا رسول الله ادع الله أن یوسع علی أمتک- فقد وسع علی فارس و الروم و هم لا یعبدون الله- فاستوی جالسا و قال: أ و فی شک أنت یا ابن الخطاب؟ أولئک قوم قد عجلت لهم طیباتهم فی الحیاة الدنیا، و کان قد أقسم أن لا یدخل علی أزواجه شهرا- فعاتبه الله فی ذلک و جعل له کفارة الیمین.
أقول: و هذا المعنی مروی عنه مفصلا و مختصرا بطرق مختلفة، و الروایة- کما تری- لا تذکر ما أسره النبی ص إلی بعض أزواجه؟ و ما هو بعض النبإ الذی عرفه و ما هو الذی أعرض عنه و له شأن من الشأن.
و هی مع ذلک ظاهرة فی أن المراد بالتحریم فی الآیة تحریم عامة أزواجه و ذلک لا ینطبق علیها و فیها قوله تعالی: «لِمَ تُحَرِّمُ ما أَحَلَّ اللَّهُ لَکَ تَبْتَغِی مَرْضاتَ أَزْواجِکَ مضافا إلی أنه لا تبین به وجه التخصیص فی قوله: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ إلخ.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بصیر قال*: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: «إِنْ تَتُوبا إِلَی اللَّهِ فَقَدْ صَغَتْ قُلُوبُکُما- وَ إِنْ تَظاهَرا عَلَیْهِ فَإِنَّ اللَّهَ هُوَ مَوْلاهُ- وَ جِبْرِیلُ وَ صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ قال: صالح المؤمنین علی (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أسماء بنت عمیس*: سمعت رسول الله ص 
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یقول: «وَ صالِحُ الْمُؤْمِنِینَ قال: علی بن أبی طالب.
أقول: ذکر صاحب البرهان بعد إیراد روایة أبی بصیر السابقة أن محمد بن العباس أورد فی هذا المعنی اثنین و خمسین حدیثا من طرق الخاصة و العامة ثم أورد نبذة منها.
و فی الکافی، بإسناده عن عبد الأعلی مولی آل سام عن أبی عبد الله (ع) قال*: لما نزلت هذه الآیة «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً» جلس رجل من المؤمنین یبکی و قال: أنا عجزت عن نفسی و کلفت أهلی. فقال رسول الله ص: حسبک أن تأمرهم بما تأمر به نفسک، و تنهاهم عما تنهی عنه نفسک.
و فیه، بإسناده عن سماعة عن أبی بصیر* فی قوله: «قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً» قلت:
کیف أقیهم؟ قال: تأمرهم بما أمر الله- و تنهاهم عما نهی الله فإن أطاعوک کنت قد وقیتهم- و إن عصوک کنت قد قضیت ما علیک:.
أقول: و رواه بطریق آخر عن ذرعة عن أبی بصیر عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و الفاریابی و سعید بن منصور و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم و صححه و البیهقی فی المدخل عن علی بن أبی طالب: فی قوله:
«قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً» قال: علموا أنفسکم و أهلیکم الخیر و أدبوهم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن زید بن أسلم قال*: تلا رسول الله ص هذه الآیة «قُوا أَنْفُسَکُمْ وَ أَهْلِیکُمْ ناراً» فقالوا: یا رسول الله کیف نقی أهلنا نارا؟ قال: تأمرونهم بما یحبه الله و تنهونهم عما یکره الله.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی الصباح الکنانی قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا تُوبُوا إِلَی اللَّهِ تَوْبَةً نَصُوحاً» قال: یتوب العبد من الذنب ثم لا یعود فیه.
قال محمد بن الفضیل: سألت عنها أبا الحسن (ع)- فقال: یتوب من الذنب ثم لا یعود فیه 
، الحدیث.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال*: قال معاذ بن جبل: یا رسول الله ما التوبة النصوح؟ قال: أن یندم العبد علی الذنب الذی أصاب- فیعتذر إلی الله ثم لا یعود إلیه- کما لا یعود اللبن إلی الضرع.
أقول: و الروایات فی هذا المعنی کثیرة من الفریقین.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 342
و فی الکافی، بإسناده عن صالح بن سهل الهمدانی قال*: قال أبو عبد الله (ع): فی قوله:
«یَسْعی نُورُهُمْ بَیْنَ أَیْدِیهِمْ وَ بِأَیْمانِهِمْ أئمة المؤمنین یوم القیامة یسعی «1» بین أیدی المؤمنین- و بأیمانهم حتی ینزلوهم منازل أهل الجنة.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی الآیة: من کان له نور یومئذ نجا، و کل مؤمن له نور.
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اشارة

ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً لِلَّذِینَ کَفَرُوا امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ کانَتا تَحْتَ عَبْدَیْنِ مِنْ عِبادِنا صالِحَیْنِ فَخانَتاهُما فَلَمْ یُغْنِیا عَنْهُما مِنَ اللَّهِ شَیْئاً وَ قِیلَ ادْخُلا النَّارَ مَعَ الدَّاخِلِینَ (10) وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلاً لِلَّذِینَ آمَنُوا امْرَأَتَ فِرْعَوْنَ إِذْ قالَتْ رَبِّ ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ وَ نَجِّنِی مِنْ فِرْعَوْنَ وَ عَمَلِهِ وَ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ (11) وَ مَرْیَمَ ابْنَتَ عِمْرانَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیهِ مِنْ رُوحِنا وَ صَدَّقَتْ بِکَلِماتِ رَبِّها وَ کُتُبِهِ وَ کانَتْ مِنَ الْقانِتِینَ (12)



بیان‌

تتضمن الآیات الکریمة مثلین یمثل بهما الله سبحانه حال الکفار و المؤمنین فی أن شقاء الکفار و هلاکهم إنما کان بخیانتهم لله و رسوله و کفرهم و لم ینفعهم اتصال بسبب إلی الأنبیاء المکرمین، و أن سعادة المؤمنین و فلاحهم إنما کان بإخلاصهم الإیمان بالله و رسوله و القنوت و حسن الطاعة و لم یضرهم اتصال بأعداء الله بسبب فإنما ملاک الکرامة عند الله التقوی.
______________________________
(1) یسعون، ظ.
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یمثل الحال أولا: بحال امرأتین کانتا زوجین لنبیین کریمین عدهما الله سبحانه عبدین صالحین- و یا له من کرامة- فخانتاهما فأمرتا بدخول النار مع الداخلین فلم ینفعهما زوجیتهما للنبیین الکریمین شیئا فهلکتا فی ضمن الهالکین من غیر أدنی تمیز و کرامة.
و ثانیا: بحال امرأتین إحداهما امرأة فرعون الذی کانت منزلته فی الکفر بالله أن نادی فی الناس فقال: أنا ربکم الأعلی، فآمنت بالله و أخلصت الإیمان فأنجاها الله و أدخلها الجنة و لم یضرها زوجیة مثل فرعون شیئا، و ثانیتهما مریم ابنة عمران الصدیقة القانتة أکرمها الله بکرامته و نفخ فیها من روحه.
و فی التمثیل تعریض ظاهر شدید لزوجی النبی ص حیث خانتاه فی إفشاء سره و تظاهرتا علیه و آذتاه بذلک، و خاصة من حیث التعبیر بلفظ الکفر و الخیانة و ذکر الأمر بدخول النار.
قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ کَفَرُوا امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ کانَتا تَحْتَ عَبْدَیْنِ مِنْ عِبادِنا صالِحَیْنِ فَخانَتاهُما» إلخ، قال الراغب: الخیانة و النفاق واحد إلا أن الخیانة تقال اعتبارا بالعهد و الأمانة، و النفاق یقال اعتبارا بالدین ثم یتداخلان فالخیانة مخالفة الحق بنقض العهد فی السر و نقیض الخیانة الأمانة، یقال: خنت فلانا و خنت أمانة فلان. انتهی.
و قوله: «لِلَّذِینَ کَفَرُوا» إن کان متعلقا بالمثل کان المعنی: ضرب الله مثلا یمثل به حال الذین کفروا أنهم لا ینفعهم الاتصال بالعباد الصالحین، و إن کان متعلقا بضرب کان المعنی: ضرب الله الامرأتین و ما انتهت إلیه حالهما مثلا للذین کفروا لیعتبروا به و یعلموا أنهم لا ینفعهم الاتصال بالصالحین من عباده و أنهم بخیانتهم النبی ص من أهل النار لا محالة.
و قوله: «امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ» مفعول «ضَرَبَ و المراد بکونهما تحتهما زوجیتهما لهما.
و قوله: «فَلَمْ یُغْنِیا عَنْهُما مِنَ اللَّهِ شَیْئاً» ضمیر التثنیة الأولی للعبدین، و الثانیة للامرأتین، و المراد أنه لم ینفع المرأتین زوجیتهما للعبدین الصالحین.
و قوله: «وَ قِیلَ ادْخُلَا النَّارَ مَعَ الدَّاخِلِینَ أی مع الداخلین فیها من قومیهما کما یلوح من قوله فی امرأة نوح: «حَتَّی إِذا جاءَ أَمْرُنا وَ فارَ التَّنُّورُ قُلْنَا احْمِلْ فِیها مِنْ کُلٍّ زَوْجَیْنِ 
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اثْنَیْنِ وَ أَهْلَکَ إِلَّا مَنْ سَبَقَ عَلَیْهِ الْقَوْلُ»: هود: 40، و قوله فی امرأة لوط: «فَأَسْرِ بِأَهْلِکَ بِقِطْعٍ مِنَ اللَّیْلِ وَ لا یَلْتَفِتْ مِنْکُمْ أَحَدٌ إِلَّا امْرَأَتَکَ إِنَّهُ مُصِیبُها ما أَصابَهُمْ»: هود: 81، أو المعنی مع الداخلین فیها من الکفار.
و فی التعبیر بقیل بالبناء للمفعول، و إطلاق الداخلین إشارة إلی هوان أمرهما و عدم کرامة لهما أصلا فلم یبال بهما أین هلکتا.
قوله تعالی: «وَ ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ آمَنُوا امْرَأَتَ فِرْعَوْنَ إِذْ قالَتْ رَبِّ ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ» إلخ، الکلام فی قوله: «لِلَّذِینَ آمَنُوا» کالکلام فی قوله: «لِلَّذِینَ کَفَرُوا».
و قوله: «إِذْ قالَتْ رَبِّ ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ» لخص سبحانه جمیع ما کانت تبتغیه فی حیاتها و ترومه فی مسیر عبودیتها فی مسألة سألت ربها و ذلک أن الإیمان إذا کمل تواطأ الظاهر و الباطن و توافق القلب و اللسان فلا یقول الإنسان إلا ما یفعل و لا یفعل إلا ما یقول فیکون ما یرجوه أو یتمناه أو یسأله بلسانه هو الذی یریده کذلک بعمله.
و إذ حکی الله فیما یمثل به حالها و یشیر إلی منزلتها الخاصة فی العبودیة دعاء دعت به دل ذلک علی أنه عنوان جامع لعبودیتها و علی ذلک کانت تسیر مدی حیاتها، و الذی تتضمنه مسألتها أن یبنی الله لها عنده بیتا فی الجنة و ینجیها من فرعون و عمله و ینجیها من القوم الظالمین فقد اختارت جوار ربه و القرب منه علی أن تکون أنیسة فرعون و عشیقته و هی ملکة مصر و آثرت بیتا یبنیه لها ربها علی بیت فرعون الذی فیه مما تشتهیه الأنفس و تتمناه القلوب ما تقف دونه الآمال فقد کانت عزفت نفسها ما هی فیه من زینة الحیاة الدنیا و هی لها خاضعة و تعلقت بما عند ربه من الکرامة و الزلفی فآمنت بالغیب و استقامت علی إیمانها حتی قضت.
و هذه القدم هی التی قدمتها إلی أن جعلها الله مثلا للذین آمنوا و لخص حالها و ما کانت تبتغیه و تعمل له مدی حیاتها فی مسیر العبودیة فی مسألة حکی عنها و ما معناها إلا أنها انتزعت من کل ما یلهوها عن ربها و لاذت بربها ترید القرب منه تعالی و الإقامة فی دار کرامته.
فقوله: «امْرَأَتَ فِرْعَوْنَ اسمها علی ما فی الروایة آسیة، و قوله: «إِذْ قالَتْ رَبِّ ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ» الجمع بین کون البیت المبنی لها عند الله و فی الجنة لکون الجنة
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دار القرب من الله و جوار رب العالمین کما قال تعالی: «بَلْ أَحْیاءٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ یُرْزَقُونَ»: آل عمران: 169.
علی أن الحضور عنده تعالی و القرب منه کرامة معنویة و الاستقرار فی الجنة کرامة صوریة، و سؤال الجمع بینهما سؤال الجمع بین الکرامتین.
و قوله: «وَ نَجِّنِی مِنْ فِرْعَوْنَ وَ عَمَلِهِ تبر منها و سؤال أن ینجیها الله من شخص فرعون و من عمله الذی تدعو ضرورة المصاحبة و المعاشرة إلی الشرکة فیه و التلبس به، و قیل:
المراد بالعمل الجماع.
و قوله: «وَ نَجِّنِی مِنَ الْقَوْمِ الظَّالِمِینَ و هم قوم فرعون و هو تبر آخر و سؤال أن ینجیها الله من المجتمع العام کما أن الجملة السابقة کانت سؤال أن ینجیها من المجتمع الخاص.
قوله تعالی: «وَ مَرْیَمَ ابْنَتَ عِمْرانَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیهِ مِنْ رُوحِنا» إلخ، عطف علی امرأة فرعون و التقدیر و ضرب الله مثلا للذین آمنوا مریم إلخ.
ضربها الله مثلا باسمها و أثنی علیها و لم یذکر فی کلامه تعالی امرأة باسمها غیرها ذکر اسمها فی القرآن فی بضع و ثلاثین موضعا فی نیف و عشرین سورة.
و قوله: «الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیهِ مِنْ رُوحِنا» ثناء علیها علی عفتها، و قد تکرر فی القرآن ذکر ذلک و لعل ذلک بإزاء ما افتعله الیهود من البهتان علیها کما قال تعالی: «وَ قَوْلِهِمْ عَلی مَرْیَمَ بُهْتاناً عَظِیماً»: النساء: 156، و فی سورة الأنبیاء فی مثل القصة: «وَ الَّتِی أَحْصَنَتْ فَرْجَها فَنَفَخْنا فِیها»: الأنبیاء: 91.
و قوله: «وَ صَدَّقَتْ بِکَلِماتِ رَبِّها» أی بما تکلم به الله سبحانه من الوحی إلی أنبیائه کما قیل، و قیل: المراد بها وعده تعالی و وعیده و أمره و نهیه، و فیه أنه یستلزم کون ذکر الکتب مستدرکا.
و قوله: «وَ کُتُبِهِ و هی المشتملة علی شرائع الله المنزلة من السماء کالتوراة و الإنجیل کما هو مصطلح القرآن و لعل المراد من تصدیقها کلمات ربها و کتبه کونها صدیقة کما فی قوله تعالی: «مَا الْمَسِیحُ ابْنُ مَرْیَمَ إِلَّا رَسُولٌ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِ الرُّسُلُ وَ أُمُّهُ صِدِّیقَةٌ»: المائدة: 75.
و قوله: «وَ کانَتْ مِنَ الْقانِتِینَ أی من القوم المطیعین لله الخاضعین له الدائمین علیه غلب فیه المذکر علی المؤنث.
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و یؤید هذا المعنی کون القنوت بهذا المعنی واقعا فیما حکی الله من نداء الملائکة لها «یا مَرْیَمُ اقْنُتِی لِرَبِّکِ وَ اسْجُدِی وَ ارْکَعِی مَعَ الرَّاکِعِینَ»: آل عمران: 43، و قیل: یجوز أن یراد بالقانتین رهطها و عشیرتها الذین کانت مریم منهم و کانوا أهل بیت صلاح و طاعة، و هو بعید لما تقدم.
علی أن المناسب لکون المثل تعریضا لزوجی النبی ص أن یراد بالقانتین مطلق أهل الطاعة و الخضوع لله تعالی.



بحث روائی‌

فی تفسیر البرهان، عن شرف الدین النجفی رفعه عن أبی عبد الله (ع) أنه قال قوله تعالی: «ضَرَبَ اللَّهُ مَثَلًا لِلَّذِینَ کَفَرُوا- امْرَأَتَ نُوحٍ وَ امْرَأَتَ لُوطٍ» الآیة- مثل ضربه الله لعائشة و حفصة- أن تظاهرتا علی رسول الله ص و أفشتا سره.
و فی المجمع،: عن أبی موسی عن النبی ص قال*: کمل من الرجال کثیر و لم یکمل من النساء إلا أربع: آسیة بنت مزاحم امرأة فرعون، و مریم بنت عمران، و خدیجة بنت خویلد، و فاطمة بنت محمد ص.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و الطبرانی و الحاکم و صححه عن ابن عباس قال*: قال رسول الله: أفضل نساء أهل الجنة خدیجة بنت خویلد- و فاطمة بنت محمد ص و مریم بنت عمران- و آسیة بنت مزاحم امرأة فرعون- مع ما قص الله علینا من خبرهما فی القرآن- «قالَتْ رَبِّ ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ».
و فیه، أخرج الطبرانی عن سعد بن جنادة قال*: قال رسول الله ص: إن الله زوجنی فی الجنة مریم بنت عمران- و امرأة فرعون و أخت موسی.
أقول: و امرأة فرعون علی ما وردت به الروایات مقتولة قتلها زوجها فرعون لما اطلع أنها آمنت بالله وحده، و قد اختلفت الروایات فی کیفیة قتلها.
ففی بعضها أنه لما اطلع علی إیمانها کلفها الرجوع إلی الکفر فأبت إلا الإیمان فأمر بها أن ترمی علیها بصخرة عظیمة حتی ترضح تحتها ففعل بها ذلک.
و فی بعضها لما أحضرت للعذاب دعت بما حکی الله عنها فی کلامه من قولها: «رَبِ 
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ابْنِ لِی عِنْدَکَ بَیْتاً فِی الْجَنَّةِ» إلخ، فاستجاب الله لها و رأت بیتها فی الجنة و انتزعت منها الروح و ألقیت الصخرة علی جسد لیس فیه روح.
و فی بعضها أن فرعون وتد لها أربعة أوتاد و أضجعها علی صدرها و جعل علی صدرها رحی و استقبل بها عین الشمس. و الله أعلم.



(67) سورة الملک مکیة و هی ثلاثون آیة (30)





[سورة الملک (67): الآیات 1 الی 14]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
تَبارَکَ الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ (1) الَّذِی خَلَقَ الْمَوْتَ وَ الْحَیاةَ لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلاً وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفُورُ (2) الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً ما تَری فِی خَلْقِ الرَّحْمنِ مِنْ تَفاوُتٍ فَارْجِعِ الْبَصَرَ هَلْ تَری مِنْ فُطُورٍ (3) ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ کَرَّتَیْنِ یَنْقَلِبْ إِلَیْکَ الْبَصَرُ خاسِئاً وَ هُوَ حَسِیرٌ (4)
وَ لَقَدْ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ وَ جَعَلْناها رُجُوماً لِلشَّیاطِینِ وَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذابَ السَّعِیرِ (5) وَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ عَذابُ جَهَنَّمَ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ (6) إِذا أُلْقُوا فِیها سَمِعُوا لَها شَهِیقاً وَ هِیَ تَفُورُ (7) تَکادُ تَمَیَّزُ مِنَ الْغَیْظِ کُلَّما أُلْقِیَ فِیها فَوْجٌ سَأَلَهُمْ خَزَنَتُها أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَذِیرٌ (8) قالُوا بَلی قَدْ جاءَنا نَذِیرٌ فَکَذَّبْنا وَ قُلْنا ما نَزَّلَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِنْ أَنْتُمْ إِلاَّ فِی ضَلالٍ کَبِیرٍ (9)
وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ (10) فَاعْتَرَفُوا بِذَنْبِهِمْ فَسُحْقاً لِأَصْحابِ السَّعِیرِ (11) إِنَّ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ (12) وَ أَسِرُّوا قَوْلَکُمْ أَوِ اجْهَرُوا بِهِ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ (13) أَ لا یَعْلَمُ مَنْ خَلَقَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ (14)
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بیان‌

غرض السورة بیان عموم ربوبیته تعالی للعالمین تجاه قول الوثنیة إن لکل شطر من العالم ربا من الملائکة و غیرهم و إنه تعالی رب الأرباب فقط.
و لذا یعد سبحانه کثیرا من نعمه فی الخلق و التدبیر- و هو فی معنی الاحتجاج علی ربوبیته- و یفتتح الکلام بتبارکه و هو کثرة صدور البرکات عنه، و یکرر توصیفه بالرحمن و هو مبالغة فی الرحمة التی هی العطیة قبال الاستدعاء فقرا و فیها إنذار ینتهی إلی ذکر الحشر و البعث.
و تتلخص مضامین آیاتها فی الدعوة إلی توحید الربوبیة و القول بالمعاد.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» تبارک الشی‌ء کثرة صدور الخیرات و البرکات عنه.
و قوله: «الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ یشمل بإطلاقه کل ملک، و جعل الملک فی یده استعارة بالکنایة عن کمال تسلطه علیه و کونه متصرفا فیه کیف یشاء کما یتصرف ذو الید فیما بیده و یقلبه کیف یشاء فهو تعالی یملک بنفسه کل شی‌ء من جمیع جهاته، و یملک ما یملکه کل شی‌ء.
فتوصیفه تعالی بالذی بیده الملک أوسع من توصیفه بالملیک فی قوله: «عِنْدَ مَلِیکٍ مُقْتَدِرٍ»: القمر: 55، و أصرح و آکد من توصیفه فی قوله: «لَهُ الْمُلْکُ»: التغابن: 1.
و قوله: «وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ قَدِیرٌ» إشارة إلی کون قدرته غیر محدودة بحد و لا منتهیة
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إلی نهایة و هو لازم إطلاق الملک بحسب السیاق، و إن کان إطلاق الملک و هو من صفات الفعل من لوازم إطلاق القدرة و هی من صفات الذات.
و فی الآیة مع ذلک إیماء إلی الحجة علی إمکان ما سیأتی من أمر المعاد.
قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ الْمَوْتَ وَ الْحَیاةَ لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفُورُ» الحیاة کون الشی‌ء بحیث یشعر و یرید، و الموت عدم ذلک لکن الموت علی ما یظهر من تعلیم القرآن انتقال من نشأة من نشآت الحیاة إلی نشأة أخری کما تقدم استفادة ذلک من قوله تعالی: «نَحْنُ قَدَّرْنا بَیْنَکُمُ الْمَوْتَ إلی قوله- فِی ما لا تَعْلَمُونَ»: الواقعة: 61، فلا مانع من تعلق الخلق بالموت کالحیاة. المیزان فی تفسیر القرآن ج‌19 370 
علی أنه لو أخذ عدمیا کما عند العرف فهو عدم ملکة الحیاة و له حظ من الوجود یصحح تعلق الخلق به کالعمی من البصر و الظلمة من النور.
و قوله: «لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» غایة خلقه تعالی الموت و الحیاة، و البلاء الامتحان و المراد أن خلقکم هذا النوع من الخلق و هو أنکم تحیون ثم تموتون خلق مقدمی امتحانی یمتاز به منکم من هو أحسن عملا من غیره و من المعلوم أن الامتحان و التمییز لا یکون إلا لأمر ما یستقبلکم بعد ذلک و هو جزاء کل بحسب عمله.
و فی الکلام مع ذلک إشارة إلی أن المقصود بالذات من الخلقة هو إیصال الخیر من الجزاء حیث ذکر حسن العمل و امتیاز من جاء بأحسنه فالمحسنون عملا هم المقصودون بالخلقة و غیرهم مقصودون لأجلهم.
و قد ذیل الکلام بقوله: «وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفُورُ» فهو العزیز لأن الملک و القدرة المطلقین له وحده فلا یغلبه غالب و ما أقدر أحدا علی مخالفته إلا بلاء و امتحانا و سینتقم منهم و هو الغفور لأنه یعفو عن کثیر من سیئاتهم فی الدنیا و سیغفر کثیرا منها فی الآخرة کما وعد.
و فی التذییل بالاسمین مع ذلک تخویف و تطمیع علی ما یدعو إلی ذلک سیاق الدعوة.
و اعلم أن مضمون الآیة لیس مجرد دعوی خالیة عن الحجة یراد به التلقین کما ربما یتوهم بل هی مقدمة قریبة من الضرورة- أو هی ضروریة- تستدعی الحکم بضرورة البعث للجزاء فإن الإنسان المتلبس بهذه الحیاة الدنیویة الملحوقة للموت لا یخلو من أن یحصل له وصف حسن العمل أو خلافه و هو مجهز بحسب الفطرة بما لو لا عروض عارض السوء لساقه 
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إلی حسن العمل، و قلما یخلو إنسان من حصول أحد الوصفین کالأطفال و من فی حکمهم.
و الوصف الحاصل المترتب علی وجود الشی‌ء الساری فی أغلب أفراده غایة فی وجوده مقصودة فی إیجاده فکما أن الحیاة النباتیة لشجرة کذا إذ کانت تؤدی فی الغالب إلی أثمارها ثمرة کذا یعد ذلک غایة لوجودها مقصودة منها کذلک حسن العمل و الصلاح غایة لخلق الإنسان، و من المعلوم أیضا أن الصلاح و حسن العمل لو کان مطلوبا لکان مطلوبا لغیره لا لنفسه، و المطلوب بالذات الحیاة الطیبة التی لا یشوبها نقص و لا یعرضها لغو و لا تأثیم فالآیة فی معنی قوله: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»: الأنبیاء: 35.
قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً» إلخ، أی مطابقة بعضها فوق بعض أو بعضها یشبه البعض- علی ما احتمل- و قد مر فی تفسیر حم السجدة بعض ما یمکننا من القول فیها.
و قوله: «ما تَری فِی خَلْقِ الرَّحْمنِ مِنْ تَفاوُتٍ قال الراغب: الفوت بعد الشی‌ء عن الإنسان بحیث یتعذر إدراکه، قال تعالی: «وَ إِنْ فاتَکُمْ شَیْ‌ءٌ مِنْ أَزْواجِکُمْ إِلَی الْکُفَّارِ».
قال: و التفاوت الاختلاف فی الأوصاف کأنه یفوت وصف أحدهما الآخر أو وصف کل واحد منهما الآخر، قال تعالی: «ما تَری فِی خَلْقِ الرَّحْمنِ مِنْ تَفاوُتٍ أی لیس فیها ما یخرج عن مقتضی الحکمة. انتهی.
فالمراد بنفی التفاوت اتصال التدبیر و ارتباط الأشیاء بعضها ببعض من حیث الغایات و المنافع المترتبة علی تفاعل بعضها فی بعض، فاصطکاک الأسباب المختلفة فی الخلقة و تنازعها کتشاجر کفتی المیزان و تصارعهما بالثقل و الخفة و الارتفاع و الانخفاض فإنهما فی عین أنهما تختلفان تنفقان فی إعانة من بیده المیزان فیما یریده من تشخیص وزن السلعة الموزونة.
فقد رتب الله أجزاء الخلقة بحیث تؤدی إلی مقاصدها من غیر أن یفوت بعضها غرض بعض أو یفوت من بعضها الوصف اللازم فیه لحصول الغایة المطلوبة.
و الخطاب فی «ما تَری خطاب عام لکل من یمکنه الرؤیة و فی إضافة الخلق إلی الرحمن إشارة إلی أن الغایة منه هی الرحمة العامة، و تنکیر «تَفاوُتٍ و هو فی سیاق النفی و إدخال «الرَّحْمنِ علیه لإفادة العموم.
و قوله: «فَارْجِعِ الْبَصَرَ هَلْ تَری مِنْ فُطُورٍ» الفطور الاختلال و الوهی، و المراد بإرجاع البصر النظر ثانیا و هو کنایة عن المداقة فی النظر و الإمعان فیه.
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قوله تعالی: «ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ کَرَّتَیْنِ یَنْقَلِبْ إِلَیْکَ الْبَصَرُ خاسِئاً وَ هُوَ حَسِیرٌ» الخاسئ من خسأ البصر إذا انقبض عن مهانة کما قال الراغب، و قال أیضا: الخاسر المعیا لانکشاف قواه، و یقال للمعیا: حاسر و محسور: أما الحاسر فتصور أنه بنفسه قد حسر قوته، و أما المحسور فتصور أن التعب قد حسرة، و قوله عز و جل: «یَنْقَلِبْ إِلَیْکَ الْبَصَرُ خاسِئاً وَ هُوَ حَسِیرٌ» یصح أن یکون بمعنی حاسر و أن یکون بمعنی محسور. انتهی.
و قوله: «کَرَّتَیْنِ الکرة الرجعة و المراد بالتثنیة التکثیر و التکریر، و المعنی: ثم ارجع البصر رجعة بعد رجعة أی رجعات کثیرة ینقلب إلیک البصر منقبضة مهینة و الحال أنه کلیل معیا لم یجد فطورا.
فقد أشیر فی الآیتین إلی أن النظام الجاری فی الکون نظام واحد متصل الأجزاء مرتبط الأبعاض.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ زَیَّنَّا السَّماءَ الدُّنْیا بِمَصابِیحَ إلی آخر الآیة، المصابیح جمع مصباح و هو السراج سمی الکواکب مصابیح لإنارتها و إضاءتها و قد تقدم کلام فی ذلک فی تفسیر سورة حم السجدة.
و قوله: «وَ جَعَلْناها رُجُوماً لِلشَّیاطِینِ أی و جعلنا الکواکب التی زینا بها السماء رجوما یرجم بها من استرق السمع من الشیاطین کما قال تعالی: «إِلَّا مَنِ اسْتَرَقَ السَّمْعَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ مُبِینٌ»: الحجر: 18، و قال: «إِلَّا مَنْ خَطِفَ الْخَطْفَةَ فَأَتْبَعَهُ شِهابٌ ثاقِبٌ»: الصافات: 10.
قیل: إن الجملة دلیل أن المراد بالکواکب المزینة بها السماء مجموع الکواکب الأصلیة و الشهب السماویة فإن الکواکب الأصلیة لا تزول عن مستقرها و الکواکب و النجم یطلقان علی الشهب کما یطلقان علی الأجرام الأصلیة.
و قیل: تنفصل من الکواکب شهب تکون رجوما للشیاطین أما الکواکب أنفسها فلیست تزول إلا أن یرید الله إفناءها.
و هذا الوجه أوفق للأنظار العلمیة الحاضرة، و قد تقدم بعض الکلام فی معنی رمی الشیاطین بالشهب.
و قوله: «وَ أَعْتَدْنا لَهُمْ عَذابَ السَّعِیرِ» أی و هیأنا للشیاطین و هم أشرار الجن عذاب النار المسعرة المشتعلة.
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قوله تعالی: «وَ لِلَّذِینَ کَفَرُوا بِرَبِّهِمْ عَذابُ جَهَنَّمَ وَ بِئْسَ الْمَصِیرُ» لما أورد بعض آیات ربوبیته تعالی عقبها بالوعید علی من کفر بربوبیته علی ما هو شأن هذه السورة من تداخل الحجج و الوعید و الإنذار.
و المراد بالذین کفروا بربوبیته أعم من الوثنیین النافین لربوبیته لغیر أربابهم القائلین بأنه تعالی رب الأرباب فقط، و النافین لها مطلقا و المثبتین لربوبیته مع التفریق بینه و بین رسله کالیهود و النصاری حیث آمنوا ببعض رسله و کفروا ببعض.
و الآیة مع ذلک متصلة بقوله: «الَّذِی خَلَقَ الْمَوْتَ وَ الْحَیاةَ لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ هُوَ الْعَزِیزُ الْغَفُورُ» لما فیها من الإشارة إلی البعث و الجزاء متصلة بما قبلها کالتعمیم بعد التخصیص.
قوله تعالی: «إِذا أُلْقُوا فِیها سَمِعُوا لَها شَهِیقاً وَ هِیَ تَفُورُ تَکادُ تَمَیَّزُ مِنَ الْغَیْظِ» قال الراغب: الشهیق طول الزفیر و هو رد النفس و الزفیر مدة انتهی، و الفوران کما فی المجمع، ارتفاع الغلیان، و التمیز: التقطع و التفرق، و الغیظ: شدة الغضب، و المعنی: إذا طرح الکفار فی جهنم سمعوا لها شهیقا- أی تجذبهم إلی داخلها کما یجذب الهواء بالشهیق إلی داخل الصدر- و هی تغلی بهم فترفعهم و تخفضهم تکاد تتلاشی من شدة الغضب.
قوله تعالی: «کُلَّما أُلْقِیَ فِیها فَوْجٌ سَأَلَهُمْ خَزَنَتُها أَ لَمْ یَأْتِکُمْ نَذِیرٌ» الفوج کما قاله الراغب- الجماعة المارة المسرعة، و فی قوله: «کُلَّما أُلْقِیَ فِیها فَوْجٌ إشارة إلی أن الکفار یلقون فی النار جماعة جماعة کما یشیر إلیه قوله: «وَ سِیقَ الَّذِینَ کَفَرُوا إِلی جَهَنَّمَ زُمَراً»: الزمر: 71، و إنما یلقون کذلک بلحوق التابعین لمتبوعیهم فی الضلال کما قال تعالی: «وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال: 37، و قد تقدم بعض توضیحه فی ذیل الآیة من سورة الأنفال.
و الخزنة جمع خازن و هو الحافظ علی الشی‌ء المدخر و المراد بهم الملائکة الموکلون علی النار المدبرون لأنواع عذابها قال تعالی: «عَلَیْها مَلائِکَةٌ غِلاظٌ شِدادٌ»: التحریم: 6، و قال: «وَ ما أَدْراکَ ما سَقَرُ- إلی أن قال- عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلَّا مَلائِکَةً»: المدثر: 31.
و المعنی: کلما طرح فی جهنم جماعة من جماعات الکفار المسوقین إلیها سألهم الملائکة الموکلون علی النار الحافظون لها- توبیخا- أ لم یأتکم نذیر؟ و هو النبی المنذر.
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قوله تعالی: «قالُوا بَلی قَدْ جاءَنا نَذِیرٌ فَکَذَّبْنا» إلی آخر الآیة حکایة جوابهم لسؤال الخزنة، و فیه تصدیق أنهم قد جاءهم نذیر فنسبوه إلی الکذب و اعتراف.
و قوله: «ما نَزَّلَ اللَّهُ مِنْ شَیْ‌ءٍ» بیان لتکذیبهم، و کذا قوله: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا فِی ضَلالٍ کَبِیرٍ» و قیل: قوله: «إِنْ أَنْتُمْ إلخ، کلام الملائکة یخاطبون به الکفار بعد جوابهم عن سؤالهم بما أجابوا، و هو بعید من السیاق، و کذا احتمال کونه من کلام الرسل الذین کذبوهم تحکیه الملائکة لأولئک الکفار.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ» یطلق السمع و یراد به إدراک الصوت و القول بالجارحة و ربما یراد به ما هو الغایة منه عند العقلاء و هو الالتزام بمقتضاه من الفعل و الترک، و یطلق العقل علی تمییز الخیر من الشر و النافع من الضار، و ربما یراد به ما هو الغایة منه و هو الالتزام بمقتضاه من طلب الخیر و النفع و اجتناب الشر و الضر، قال تعالی: «لَهُمْ قُلُوبٌ لا یَفْقَهُونَ بِها وَ لَهُمْ أَعْیُنٌ لا یُبْصِرُونَ بِها وَ لَهُمْ آذانٌ لا یَسْمَعُونَ بِها أُولئِکَ کَالْأَنْعامِ بَلْ هُمْ أَضَلُّ»: الأعراف: 179.
و أکثر ما ینتفع بالسمع عامة الناس لقصورهم عن تعقل دقائق الأمور و إدراک حقیقتها و الاهتداء إلی مصالحها و مفاسدها و إنما ینتفع بالعقل الخاصة.
فقوله: «لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ أرید بالسمع استجابة دعوة الرسل و الالتزام بمقتضی قولهم و هم النصحاء الأمناء، و بالعقل الالتزام بمقتضی ما یدعون إلیه من الحق بتعقله و الاهتداء العقلی إلی أنه حق و من الواجب أن یخضع الإنسان للحق.
و إنما قدم السمع علی العقل لأن استعماله من شأن عامة الناس و هم الأکثرون و العقل شأن الخاصة و هم آحاد قلیلون.
و المعنی: لو کنا فی الدنیا نطیع الرسل فی نصائحهم و مواعظهم أو عقلنا حجة الحق ما کنا الیوم فی أصحاب السعیر و هم مصاحبو النار المخلدون فیها.
و قیل: إنما جمع بین السمع و العقل لأن مدار التکلیف علی أدلة السمع و العقل.
قوله تعالی: «فَاعْتَرَفُوا بِذَنْبِهِمْ فَسُحْقاً لِأَصْحابِ السَّعِیرِ» کانوا إنما قالوا: «لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ» ندامة علی ما فرطوا فی جنب الله و فوتوا علی 
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أنفسهم من الخیر فاعترفوا بأن ما أتوا به کان تبعته دخول النار و کان علیهم أن لا یأتوا به، و هذا هو الذنب فقد اعترفوا بذنبهم.
و إنما أفرد الذنب بناء علی إرادة معنی المصدر منه و هو فی الأصل مصدر.
و قوله: «فَسُحْقاً لِأَصْحابِ السَّعِیرِ» السحق تفتیت الشی‌ء کما ذکره الراغب و هو دعاء علیهم.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ یَخْشَوْنَ رَبَّهُمْ بِالْغَیْبِ لَهُمْ مَغْفِرَةٌ وَ أَجْرٌ کَبِیرٌ» لما ذکر حال الکفار و ما یجازون به علی کفرهم قابلة بحال المؤمنین بالغیب لتمام التقسیم و ذکر من وصفهم الخشیة لأن المقام مقام الإنذار و الوعید.
و عد خشیتهم خشیة بالغیب لکون ما آمنوا به محجوبا عنهم تحت حجب الغیب.
قوله تعالی: «وَ أَسِرُّوا قَوْلَکُمْ أَوِ اجْهَرُوا بِهِ إِنَّهُ عَلِیمٌ بِذاتِ الصُّدُورِ» رفع شبهة یمکن أن تختلج فی قلوبهم مبنیة علی الاستبعاد و ذلک أنه تعالی ساق الکلام فی بیان ربوبیته لکل شی‌ء المستتبعة للبعث و الجزاء و ذکر ملکه و قدرته المطلقین و خلقه و تدبیره و لم یذکر علمه المحیط بهم و بأحوالهم و أعمالهم و هو مما لا یتم البعث و الجزاء بدونه.
و کان من الممکن أن یتوهموا أن الأعمال علی کثرتها الخارجة عن الإحصاء لا یتأتی ضبطها و خاصة ما تکنه الصدور منها فإن الإنسان یقیس الأشیاء بنفسه و یزنها بزنة نفسه و هو غیر قادر علی إحصاء جزئیات الأعمال التی هی حرکات مختلفة متقضیة و خاصة أعمال القلوب المستکنة فی زوایاها.
فدفعه بأن إظهار القول و إخفاءه سواء بالنسبة إلیه تعالی فإنه علیم بذات الصدور، و السیاق یشهد أن المراد استواء خفایا الأعمال و جلایاها بالنسبة إلیه، و إنما ذکر أسرار القول و جهره من حیث ظهور معنی الخفاء و الظهور فیه بالجهر و الإسرار.
قوله تعالی: «أَ لا یَعْلَمُ مَنْ خَلَقَ وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ» استفهام إنکاری مأخوذ حجة علی علمه تعالی بأعمال الخلق ظاهرها و باطنها و سرها و جهرها و ذلک أن أعمال الخلق- و من جملتها أعمال الإنسان الاختیاریة- و إن نسبت إلی فواعلها لکن الله سبحانه هو الذی یریدها و یوجدها من طریق اختیار الإنسان و اقتضاء سائر الأسباب فهو الخالق لأعیان الأشیاء و المقدر لها آثارها کیفما کانت و الرابط بینها و بین آثارها الموصل لها إلی آثارها، قال تعالی: «اللَّهُ خالِقُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَ هُوَ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ وَکِیلٌ»: الزمر: 62، و قال:
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«الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی: 3، فهو سبحانه محیط بعین من خلقه و أثره و من أثره أعماله الظاهرة و الباطنة و ما أسره و ما جهر به و کیف یحیط به و لا یعلمه.
و فی الآیة إشارة إلی أن أحوال الأشیاء و أعمالها غیر خارجة عن خلقها لأنه تعالی استدل بعلمه بمن خلق علی علمه بخصوصیات أحواله و أعماله و لو لا کون الأحوال و الأعمال غیر خارجة عن وجود موضوعاتها لم یتم الاستدلال.
علی أن الأحوال و الأعمال من مقتضیات موضوعاتها و الذی ینتسب إلیه وجود الشی‌ء ینتسب إلیه آثار وجوده.
و قوله: «وَ هُوَ اللَّطِیفُ الْخَبِیرُ» أی النافذ فی بواطن الأشیاء المطلع علی جزئیات وجودها و آثارها، و الجملة حالیة تعلل ما قبلها و الاسمان الکریمان من الأسماء الحسنی ذیلت بهما الآیة لتأکید مضمونها.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن عیینة عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل:
«لِیَبْلُوَکُمْ أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» قال: لیس یعنی أکثرکم عملا و لکن أصوبکم عملا، و إنما الإصابة خشیة الله و النیة الصادقة و الخشیة.
ثم قال: الإبقاء علی العمل حتی یخلص أشد من العمل.
ألا و العمل الخالص- الذی لا ترید أن یحمدک علیه أحد إلا الله، و النیة أفضل من العمل ألا و إن النیة هی العمل. ثم تلا قوله: «قُلْ کُلٌّ یَعْمَلُ عَلی شاکِلَتِهِ یعنی علی نیته.
و فی المجمع، قال أبو قتادة: سألت النبی ص عن قوله تعالی: «أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» ما عنی به؟ فقال: یقول: أیکم أحسن عقلا. ثم قال: أتمکم عقلا و أشدکم لله خوفا، و أحسنکم فیما أمر الله به و نهی عنه نظرا- و إن کان أقلکم تطوعا.
و فیه، عن ابن عمر عن النبی ص أنه تلا قوله تعالی: «تَبارَکَ الَّذِی بِیَدِهِ الْمُلْکُ إلی قوله- أَیُّکُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا» ثم قال: أیکم أحسن عقلا، و أورع عن محارم الله و أسرع فی طاعة الله.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً» قال: بعضها طبق لبعض.
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و فیه،": فی قوله تعالی: «مِنْ تَفاوُتٍ قال: من فساد.
و فیه،": فی قوله تعالی: «ثُمَّ ارْجِعِ الْبَصَرَ» قال: انظر فی ملکوت السماوات و الأرض.
و فیه،": فی قوله تعالی: «بِمَصابِیحَ قال: بالنجوم.
و فیه،": فی قوله تعالی: «سَمِعُوا لَها شَهِیقاً» قال: وقعا.
و فیه،": فی قوله تعالی: «تَکادُ تَمَیَّزُ مِنَ الْغَیْظِ» قال: علی أعداء الله.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ قالُوا لَوْ کُنَّا نَسْمَعُ أَوْ نَعْقِلُ- ما کُنَّا فِی أَصْحابِ السَّعِیرِ» قال:
قد سمعوا و عقلوا و لکنهم لم یطیعوا و لم یقبلوا، و الدلیل علی أنهم قد سمعوا و عقلوا و لم یقبلوا، قوله: «فَاعْتَرَفُوا بِذَنْبِهِمْ فَسُحْقاً لِأَصْحابِ السَّعِیرِ
». أقول: یعنی (ع) أنه یدل علی أن المراد من عدم السمع و العقل عدم الإطاعة و القبول بعد السمع و العقل أنه تعالی سمی قولهم ذلک اعترافا بالذنب، و لا یعد فعل ذنبا من فاعله إلا بعد العلم بجهة مساءته بسمع أو عقل.



[سورة الملک (67): الآیات 15 الی 22]





اشارة

هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ ذَلُولاً فَامْشُوا فِی مَناکِبِها وَ کُلُوا مِنْ رِزْقِهِ وَ إِلَیْهِ النُّشُورُ (15) أَ أَمِنْتُمْ مَنْ فِی السَّماءِ أَنْ یَخْسِفَ بِکُمُ الْأَرْضَ فَإِذا هِیَ تَمُورُ (16) أَمْ أَمِنْتُمْ مَنْ فِی السَّماءِ أَنْ یُرْسِلَ عَلَیْکُمْ حاصِباً فَسَتَعْلَمُونَ کَیْفَ نَذِیرِ (17) وَ لَقَدْ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ (18) أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الطَّیْرِ فَوْقَهُمْ صافَّاتٍ وَ یَقْبِضْنَ ما یُمْسِکُهُنَّ إِلاَّ الرَّحْمنُ إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ بَصِیرٌ (19)
أَمَّنْ هذَا الَّذِی هُوَ جُنْدٌ لَکُمْ یَنْصُرُکُمْ مِنْ دُونِ الرَّحْمنِ إِنِ الْکافِرُونَ إِلاَّ فِی غُرُورٍ (20) أَمَّنْ هذَا الَّذِی یَرْزُقُکُمْ إِنْ أَمْسَکَ رِزْقَهُ بَلْ لَجُّوا فِی عُتُوٍّ وَ نُفُورٍ (21) أَ فَمَنْ یَمْشِی مُکِبًّا عَلی وَجْهِهِ أَهْدی أَمَّنْ یَمْشِی سَوِیًّا عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ (22)
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بیان‌

فی الآیات کرة بعد کرة بآیات التدبیر الدالة علی ربوبیته تعالی مقرونة بالإنذار و التخویف أعنی قوله: «هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ ذَلُولًا» الآیة، و قوله: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الطَّیْرِ» الآیة بعد قوله: «الَّذِی خَلَقَ الْمَوْتَ وَ الْحَیاةَ» الآیة، و قوله: «الَّذِی خَلَقَ سَبْعَ سَماواتٍ الآیة، و قوله: «وَ لَقَدْ زَیَّنَّا» الآیة.
قوله تعالی: «هُوَ الَّذِی جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ ذَلُولًا فَامْشُوا فِی مَناکِبِها وَ کُلُوا مِنْ رِزْقِهِ وَ إِلَیْهِ النُّشُورُ» الذلول من المراکب ما یسهل رکوبه من غیر أن یضطرب و یجمح و المناکب جمع منکب و هو مجتمع ما بین العضد و الکتف و أستعیر لسطح الأرض، قال الراغب:
و استعارته للأرض کاستعارة الظهر لها فی قوله: «ما تَرَکَ عَلی ظَهْرِها مِنْ دَابَّةٍ» و تسمیة الأرض ذلولا و جعل ظهورها مناکب لها یستقر علیها و یمشی فیها باعتبار انقیادها لأنواع التصرفات الإنسانیة من غیر امتناع، و قد وجه کونها ذلولا ذا مناکب بوجوه مختلفة تؤول جمیعها إلی ما ذکرنا.
و الأمر فی قوله: «وَ کُلُوا مِنْ رِزْقِهِ للإباحة و النشور و النشر إحیاء المیت بعد موته و أصله من نشر الصحیفة و الثوب إذا بسطهما بعد طیهما.
و المعنی: هو الذی جعل الأرض مطاوعة منقادة لکم یمکنکم أن تستقروا علی ظهورها و تمشوا فیها تأکلون من رزقه الذی قدره لکم بأنواع الطلب و التصرف فیها.
و قوله: «وَ إِلَیْهِ النُّشُورُ» أی و یرجع إلیه نشر الأموات بإخراجهم من الأرض و إحیائهم للحساب و الجزاء، و اختصاص رجوع النشر به کنایة عن اختصاص الحکم بالنشور به و الإحیاء یوم القیامة فهو ربکم المدبر لأمر حیاتکم الدنیا بالإقرار علی الأرض و الهدایة إلی مآرب الحیاة، و له الحکم بالنشور للحساب و الجزاء.
و فی عد الأرض ذلولا و البشر علی مناکبها تلویح ظاهر إلی ما أدت إلیه الأبحاث العلمیة
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أخیرا من کون الأرض کرة سیارة.
قوله تعالی: «أَ أَمِنْتُمْ مَنْ فِی السَّماءِ أَنْ یَخْسِفَ بِکُمُ الْأَرْضَ فَإِذا هِیَ تَمُورُ» إنذار و تخویف بعد إقامة الحجة و توبیخ علی مساهلتهم فی أمر الربوبیة و إهمالهم أمر الشکر علی نعم ربهم بالخضوع لربوبیته و رفض ما اختلقوه من الأنداد.
و المراد بمن فی السماء الملائکة المقیمون فیها الموکلون علی حوادث الکون و إرجاع ضمیر الإفراد إلی «مَنْ باعتبار لفظه و خسف الأرض بقوم کذا شقها و تغییبهم فی بطنها و المور علی ما فی المجمع التردد فی الذهاب و المجی‌ء مثل الموج.
و المعنی: ء أمنتم فی کفرکم بربوبیته تعالی الملائکة المقیمین فی السماء الموکلین بأمور العالم أن یشقوا الأرض و یغیبوکم فیها بأمر الله فإذا الأرض تضطرب ذهابا و مجیئا بزلزالها.
و قیل: المراد بمن فی السماء هو الله سبحانه و المراد بکونه فی السماء کون سلطانه و تدبیره و أمره فیها لاستحالة أن یکون تعالی فی مکان أو جهة أو محاطا بعالم من العوالم، و هذا المعنی و إن کان لا بأس به لکنه خلاف الظاهر.
قوله تعالی: «أَمْ أَمِنْتُمْ مَنْ فِی السَّماءِ أَنْ یُرْسِلَ عَلَیْکُمْ حاصِباً فَسَتَعْلَمُونَ کَیْفَ نَذِیرِ» الحاصب الریح التی تأتی بالحصاة و الحجارة، و المعنی: أ أمنتم من فی السماء أن یرسل علیکم ریحا ذات حصاة و حجارة کما أرسلها علی قوم لوط قال تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا عَلَیْهِمْ حاصِباً إِلَّا آلَ لُوطٍ»: القمر: 34.
و قوله: «فَسَتَعْلَمُونَ کَیْفَ نَذِیرِ» النذیر مصدر بمعنی الإنذار و الجملة متفرعة علی ما یفهم من سابق الکلام من کفرهم بربوبیته تعالی و أمنهم من عذابه و المعنی ظاهر.
و قیل: النذیر صفة بمعنی المنذر و المراد به النبی ص و هو سخیف.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ کَذَّبَ الَّذِینَ مِنْ قَبْلِهِمْ فَکَیْفَ کانَ نَکِیرِ» المراد بالنکیر العقوبة و تغییر النعمة أو الإنکار، و الآیة کالشاهد یستشهد به علی صدق ما فی قوله: «فَسَتَعْلَمُونَ کَیْفَ نَذِیرِ» من الوعید و التهدید.
و المعنی: و لقد کذب الذین من قبلهم من الأمم الهالکة رسلی و جحدوا بربوبیتی فکیف کان عقوبتی و تغییری النعمة علیهم أو کیف کان إنکاری ذلک علیهم حیث أهلکتهم و استأصلتهم.
و فی الآیة التفات من الخطاب إلی الغیبة فی قوله: «مِنْ قَبْلِهِمْ إشعارا بسقوطهم 
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- لجهالتهم و إهمالهم فی التدبر فی آیات الربوبیة و عدم مخافتهم من سخط ربهم- عن تشریف الخطاب فأعرض عن مخاطبتهم فیما یلقی إلیهم من المعارف إلی خطاب النبی ص.
قوله تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا إِلَی الطَّیْرِ فَوْقَهُمْ صافَّاتٍ وَ یَقْبِضْنَ ما یُمْسِکُهُنَّ إِلَّا الرَّحْمنُ إِنَّهُ بِکُلِّ شَیْ‌ءٍ بَصِیرٌ» المراد بکون الطیر فوقهم طیرانه فی الهواء، و صفیف الطیر بسطه جناحه حال الطیران و قبضه قبض جناحه حاله، و الجمع فی «صافَّاتٍ وَ یَقْبِضْنَ لکون المراد بالطیر استغراق الجنس.
و قوله: «ما یُمْسِکُهُنَّ إِلَّا الرَّحْمنُ کالجواب لسؤال مقدر کان سائلا یسأل فیقول:
ما هو المراد بإلفات نظرهم إلی صفیف الطیر و قبضه فوقهم؟ فأجیب بقوله: «ما یُمْسِکُهُنَّ إِلَّا الرَّحْمنُ .
و قرار الطیر حال الطیران فی الهواء من غیر سقوط و إن کان مستندا إلی أسباب طبیعیة کقرار الإنسان علی بسیط الأرض و السمک فی الماء و سائر الأمور الطبیعیة المستندة إلی علل طبیعیة تنتهی إلیه تعالی لکن لما کان بعض الحوادث غیر ظاهر السبب للإنسان فی بادی النظر سهل له إذا نظر إلیه أن ینتقل إلی أن الله سبحانه هو السبب الأعلی الذی ینتهی إلیه حدوثه و وجوده، و لذا نبههم الله سبحانه فی کلامه بإرجاع نظرهم إلیها و دلالتهم علی وحدانیته فی الربوبیة.
و قد ورد فی کلامه تعالی شی‌ء کثیر من هذا القبیل کإمساک السماوات بغیر عمد و إمساک الأرض و حفظ السفن علی الماء و اختلاف الأثمار و الألوان و الألسنة و غیرها مما کان سببه الطبیعی القریب خفیا فی الجملة یسهل للذهن الساذج الانتقال إلی استناده إلیه تعالی ثم إذا تنبه لوجود أسبابه القریبة بنوع من المجاهدة الفکریة وجد الحاجة بعینها فی أسبابه حتی تنتهی إلیه تعالی و أن إلی ربک المنتهی.
قال فی الکشاف،: فإن قلت: لم قیل: و یقبضن و لم یقل: و قابضات؟ قلت: لأن الأصل فی الطیران هو صف الأجنحة لأن الطیران فی الهواء کالسباحة فی الماء و الأصل فی السباحة هو مد الأطراف و بسطها و أما القبض فطارئ علی البسط للاستظهار به علی التحرک فجی‌ء بما هو طار غیر أصل بلفظ الفعل علی معنی أنهن صافات و یکون منهن القبض تارة کما یکون من السابح. انتهی.
و هو مبنی علی أن تکون الآیة هی مجموع قوله: «صافَّاتٍ وَ یَقْبِضْنَ و هو الطیران،
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و یمکن أن یستفاد أن الآیة عدم سقوطهن و هن صافات، و آیة أخری أنهن ربما یقبضن و لا یسقطن حینما یقبضن.
و لا یخفی ما فی ذکر طیران الطیر فی الهواء بعد ذکر جعل الأرض ذلولا و الإنسان علی مناکبها من اللطف.
قوله تعالی: «أَمَّنْ هذَا الَّذِی هُوَ جُنْدٌ لَکُمْ یَنْصُرُکُمْ مِنْ دُونِ الرَّحْمنِ إِنِ الْکافِرُونَ إِلَّا فِی غُرُورٍ» توبیخ و تقریع لهم فی اتخاذهم آلهة من دون الله لینصروهم و لذا التفت عن الغیبة إلی الخطاب فخاطبهم لیشتد علیهم التقریع.
و قوله: «أَمَّنْ هذَا الَّذِی إلخ، معناه بل من الذی یشار إلیه فیقال: هذا جند لکم ینصرکم من دون الرحمن إن أرادکم بسوء أو عذاب؟ فلیس دون الله من ینصرکم علیه، و فیه إشارة إلی خطئهم فی اتخاذ بعض خلق الله آلهة لینصروهم فی النوائب و هم مملوکون لله لا یملکون لأنفسهم نفعا و ضرا و لا لغیرهم.
و إذ لم یکن لهم جواب أجاب تعالی بقوله: «إِنِ الْکافِرُونَ إِلَّا فِی غُرُورٍ» أی أحاط بهم الغرور و غشیهم فخیل إلیهم ما یدعون من ألوهیة آلهتهم.
قوله تعالی: «أَمَّنْ هذَا الَّذِی یَرْزُقُکُمْ إِنْ أَمْسَکَ رِزْقَهُ بَلْ لَجُّوا فِی عُتُوٍّ وَ نُفُورٍ» أی بل من الذی یشار إلیه بأن هذا هو الذی یرزقکم إن أمسک الله رزقه فینوب مقامه فیرزقکم؟ ثم أجاب سبحانه بقوله: «بَلْ لَجُّوا فِی عُتُوٍّ وَ نُفُورٍ» أی إن الحق قد تبین لهم لکنهم لا یخضعون للحق بتصدیقه ثم اتباعه بل تمادوا فی ابتعادهم من الحق و نفورهم منه، و لجوا فی ذلک.
قوله تعالی: «أَ فَمَنْ یَمْشِی مُکِبًّا عَلی وَجْهِهِ أَهْدی أَمَّنْ یَمْشِی سَوِیًّا عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ إکباب الشی‌ء علی وجهه إسقاطه علیه، و قال فی الکشاف،: معنی أکب دخل فی الکب و صار ذا کب.
استفهام إنکاری عن استواء الحالین تعریضا لهم بعد ضرب حجاب الغیبة علیهم و تحریمهم من تشریف الحضور و الخطاب بعد استقرار اللجاج فیهم، و المراد أنهم بلجاجهم فی عتو عجیب و نفور من الحق کمن یسلک سبیلا و هو مکب علی وجه لا یری ما فی الطریق من ارتفاع و انخفاض و مزالق و معاثر فلیس هذا السائر کمن یمشی سویا علی صراط مستقیم فیری موضع قدمه و ما یواجهه من الطریق علی استقامة، و ما یقصده من الغایة
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و هؤلاء الکفار سائرون سبیل الحیاة و هم یعاندون الحق علی علم به فیغمضون عن معرفة ما علیهم أن یعرفوه و العمل بما علیهم أن یعملوا به و لا یخضعون للحق حتی یکونوا علی بصیرة من الأمر و یسلکوا سبیل الحیاة و هم مستوون علی صراط مستقیم فیأمنوا الهلاک.
و قد ظهر أن ما فی الآیة مثل عام یمثل حال الکافر الجاهل اللجوج المتمادی علی جهله و المؤمن المستبصر الباحث عن الحق.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن سعد عن أبی جعفر (ع) قال*: القلب أربعة: قلب فیه نفاق و إیمان، و قلب منکوس، و قلب مطبوع، و قلب أزهر. فقلت: ما الأزهر، قال:
فیه کهیئة السراج.
فأما المطبوع فقلب المنافق، و أما الأزهر فقلب المؤمن- إن أعطاه شکر و إن ابتلاه صبر، و أما المنکوس فقلب المشرک ثم قرأ هذه الآیة «أَ فَمَنْ یَمْشِی مُکِبًّا عَلی وَجْهِهِ أَهْدی أَمَّنْ یَمْشِی سَوِیًّا عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ ، فأما القلب الذی فیه إیمان و نفاق فقوم کانوا بالطائف- فإن أدرک أحدهم أجله علی نفاقه هلک- و إن أدرکه علی إیمانه نجی.
أقول: و رواه فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن الفضیل عن سعد الخفاف عن أبی جعفر (ع) قال*: إن القلوب أربعة، و ساق الحدیث إلی آخره إلا أن فیه:
و قلب أزهر أنور.
و قوله: «فهم قوم کانوا بالطائف» المراد به الطائف الشیطانی الذی ربما یمس الإنسان قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ اتَّقَوْا إِذا مَسَّهُمْ طائِفٌ مِنَ الشَّیْطانِ تَذَکَّرُوا فَإِذا هُمْ مُبْصِرُونَ»:، الأعراف: 201، فالمعنی أنهم یعیشون مع طائف شیطانی یمسهم حینا بعد حین فإن أدرکهم الأجل و الطائف معهم هلکوا و إن أدرکهم و هم فی حال الإیمان نجوا.
و اعلم أن هناک روایات تطبق قوله: «أَ فَمَنْ یَمْشِی مُکِبًّا عَلی وَجْهِهِ الآیة علی من حاد عن ولایة علی (ع) و من یتبعه و یوالیه، و هی من الجری و الله أعلم.
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[سورة الملک (67): الآیات 23 الی 30]





اشارة

قُلْ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلاً ما تَشْکُرُونَ (23) قُلْ هُوَ الَّذِی ذَرَأَکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ (24) وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ (25) قُلْ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ (26) فَلَمَّا رَأَوْهُ زُلْفَةً سِیئَتْ وُجُوهُ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ قِیلَ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تَدَّعُونَ (27)
قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَهْلَکَنِیَ اللَّهُ وَ مَنْ مَعِیَ أَوْ رَحِمَنا فَمَنْ یُجِیرُ الْکافِرِینَ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ (28) قُلْ هُوَ الرَّحْمنُ آمَنَّا بِهِ وَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْنا فَسَتَعْلَمُونَ مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ (29) قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَصْبَحَ ماؤُکُمْ غَوْراً فَمَنْ یَأْتِیکُمْ بِماءٍ مَعِینٍ (30)



بیان‌

آیات أخر یذکرهم الله تعالی بها دالة علی وحدانیته تعالی فی الخلق و التدبیر مقرونة بالإنذار و التخویف، جاریة علی غرض السورة و هو التذکرة بالوحدانیة مع الإنذار غیر أنه تعالی لما أشار إلی لجاجهم و عنادهم للحق فی قوله السابق: «بَلْ لَجُّوا فِی عُتُوٍّ وَ نُفُورٍ» غیر السیاق بالإعراض عن خطابهم و الالتفات إلی خطاب النبی ص بأمره أن یتصدی خطابهم و یقرع أسماعهم آیاته فی الخلق و التدبیر الدالة علی توحده فی الربوبیة و إنذارهم بعذاب الله، و ذلک قوله: «قُلْ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ إلخ، «قُلْ هُوَ الَّذِی ذَرَأَکُمْ إلخ، «قُلْ إِنَّمَا الْعِلْمُ إلخ، «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَهْلَکَنِیَ اللَّهُ إلخ، «قُلْ هُوَ الرَّحْمنُ إلخ، «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَصْبَحَ ماؤُکُمْ غَوْراً» إلخ.
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قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ الإنشاء إحداث الشی‌ء ابتداء و تربیته.
ما فی ذیل الآیة من لحن العتاب فی قوله: «قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ و قد تکرر نظیره فی غیر موضع من کلامه کما فی سورة المؤمنون «1» و الم السجدة «2» یدل علی أن إنشاءه تعالی الإنسان و تجهیزه بجهاز الحس و الفکر من أعظم نعمه تعالی التی لا یقدر قدرها.
و لیس المراد بإنشائه مجرد خلقه کیفما کان بل خلقه و إحداثه من دون سابقه فی مادته کما أشار إلیه فی قوله یصف خلقه طورا بعد طور: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً- إلی أن قال- ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14، فصیرورة المضغة إنسانا سمیعا بصیرا متفکرا بترکیب النفس الإنسانیة علیها خلق آخر لا یسانخ أنواع الخلقة المادیة الواردة علی مادة الإنسان من أخذها من الأرض ثم جعلها نطفة ثم علقة ثم مضغة فإنما هی أطوار مادیة متعاقبة بخلاف صیرورتها إنسانا ذا شعور فلا سابقة لها تماثلها أو تشابهها فهو الإنشاء.
و مثله قوله: «وَ مِنْ آیاتِهِ أَنْ خَلَقَکُمْ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ إِذا أَنْتُمْ بَشَرٌ تَنْتَشِرُونَ»: الروم: 20 (انظر إلی موضع إذا الفجائیة).
فقوله: «هُوَ الَّذِی أَنْشَأَکُمْ إشارة إلی خلق الإنسان.
و قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ» إشارة إلی تجهیزه بجهاز الحس و الفکر، و الجعل إنشائی کجعل نفس الإنسان کما یشیر إلیه قوله: «وَ هُوَ الَّذِی أَنْشَأَ لَکُمُ السَّمْعَ وَ الْأَبْصارَ وَ الْأَفْئِدَةَ قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ»: المؤمنون: 78.
فالإنسان بخصوصیة إنشائه و کونه بحیث یسمع و یبصر یمتاز من الجماد و النبات- و الاقتصار بالسمع و البصر من سائر الحواس کاللمس و الذوق و الشم لکونهما العمدة و لا یبعد أن یکون المراد بالسمع و البصر مطلق الحواس الظاهرة من باب إطلاق الجزء و إرادة الکل- و بالفؤاد و هو النفس المتفکرة یمتاز من سائر الحیوان.
______________________________
(1) الآیة 78.
(2) الآیة 9
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و قوله: «قَلِیلًا ما تَشْکُرُونَ أی تشکرون قلیلا علی هذه النعمة- أو النعم- العظمی فما زائدة و قلیلا مفعول مطلق تقدیره تشکرون شکرا قلیلا، و قیل: ما مصدریة و المعنی: قلیلا شکرکم.
قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الَّذِی ذَرَأَکُمْ فِی الْأَرْضِ وَ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ الذرء الخلق و المراد بذرئهم فی الأرض خلقهم متعلقین بالأرض فلا یتم لهم کمالهم إلا بأعمال متعلقة بالمادة الأرضیة بما زینها الله تعالی بما تنجذب إلیه النفس الإنسانیة فی حیاتها المعجلة لیمتاز به الصالح من الطالح قال تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا ما عَلَی الْأَرْضِ زِینَةً لَها لِنَبْلُوَهُمْ أَیُّهُمْ أَحْسَنُ عَمَلًا وَ إِنَّا لَجاعِلُونَ ما عَلَیْها صَعِیداً جُرُزاً»: الکهف: 8.
و قوله: «وَ إِلَیْهِ تُحْشَرُونَ إشارة إلی البعث و الجزاء و وعد جازم.
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ مَتی هذَا الْوَعْدُ إِنْ کُنْتُمْ صادِقِینَ المراد بهذا الوعد الحشر الموعود، و هو استعجال منهم استهزاء.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ وَ إِنَّما أَنَا نَذِیرٌ مُبِینٌ جواب عن قولهم: «مَتی هذَا الْوَعْدُ» إلخ، و محصله أن العلم به عند الله لا یعلم به إلا هو کما قال: «لا یُجَلِّیها لِوَقْتِها إِلَّا هُوَ»: الأعراف: 187، و لیس لی إلا أنی نذیر مبین أمرت أن أخبرکم أنکم إلیه تحشرون و أما أنه متی هو فلیس لی بذلک علم.
هذا علی ما یفیده وقوع الآیة فی سیاق الجواب عن السؤال عن وقت الحشر، و علی هذا تکون اللام فی العلم للعهد، و المراد العلم بوقت الحشر، و أما لو کانت للجنس علی ما تفیده جملة «إِنَّمَا الْعِلْمُ عِنْدَ اللَّهِ فی نفسها فالمعنی: إنما حقیقة العلم عند الله و لا یحاط بشی‌ء منه إلا بإذنه کما قال: «وَ لا یُحِیطُونَ بِشَیْ‌ءٍ مِنْ عِلْمِهِ إِلَّا بِما شاءَ»: البقرة: 255، و لم یشأ أن أعلم من ذلک إلا أنه سیقع و أنذرکم به و أما أنه متی یقع فلا علم لی به.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَوْهُ زُلْفَةً سِیئَتْ وُجُوهُ الَّذِینَ کَفَرُوا» إلخ، الزلفة القرب و المراد به القریب أو هو من باب زید عدل، و ضمیر «رَأَوْهُ للوعد و قیل للعذاب و المعنی:
فلما رأوا الوعد المذکور قریبا قد أشرف علیهم ساء ذلک وجوه الذین کفروا به فظهر فی سیماهم أثر الخیبة و الخسران.
و قوله: «وَ قِیلَ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تَدَّعُونَ قیل تدعون و تدعون بمعنی واحد
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کتدخرون و تدخرون و المعنی: و قیل لهم: هذا هو الوعد الذی کنتم تسألونه و تستعجلون به بقولکم: متی هذا الوعد، و ظاهر السیاق أن القائل هم الملائکة بأمر من الله، و قیل القائل من الکفار یقوله بعضهم لبعض.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَهْلَکَنِیَ اللَّهُ وَ مَنْ مَعِیَ أَوْ رَحِمَنا فَمَنْ یُجِیرُ الْکافِرِینَ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ «إِنْ شرطیة شرطها قوله: «أَهْلَکَنِیَ اللَّهُ و جزاؤها قوله: «فَمَنْ یُجِیرُ» إلخ، و المعنی: قل لهم أخبرونی إن أهلکنی الله و من معی من المؤمنین أو رحمنا فلم یهلکنا فمن الذی یجیر و یعید الکافرین- و هم أنتم کفرتم بالله فاستحققتم ألیم العذاب- من عذاب ألیم یهددهم تهدیدا قاطعا أی إن هلاکی و من معی و بقاؤنا برحمة ربی لا ینفعکم شیئا فی العذاب الذی سیصیبکم قطعا بکفرکم بالله.
قیل: إن کفار مکة کانوا یدعون علی رسول الله ص و علی المؤمنین بالهلاک فأمر (ص) أن یقول لهم إن أهلکنا الله تعالی أو أبقانا فأمرنا إلی الله و نرجو الخیر من رحمته و أما أنتم فما تصنعون؟ من یجیرکم من ألیم العذاب علی کفرکم بالله.؟
قوله تعالی: «قُلْ هُوَ الرَّحْمنُ آمَنَّا بِهِ وَ عَلَیْهِ تَوَکَّلْنا فَسَتَعْلَمُونَ مَنْ هُوَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ الضمیر للذی یدعو إلی توحیده و هم یدعونه علیه، و المعنی: قل الذی أدعوکم إلی توحیده و تدعونه علی و علی من معی هو الرحمن الذی عمت نعمته کل شی‌ء آمنا به و علیه توکلنا من غیر أن نمیل و نعتمد علی شی‌ء دونه فستعلمون أیها الکفار من هو فی ضلال مبین؟
نحن أم أنتم.؟
قال فی الکشاف،: فإن قیل: لم أخر مفعول «آمَنَّا» و قدم مفعول «تَوَکَّلْنا»؟
قلت: لوقوع آمنا تعریضا بالکافرین حین ورد عقیب ذکرهم کأنه قیل: آمنا و لم نکفر کما کفرتم، ثم قال: و علیه توکلنا خصوصا لم نتکل علی ما أنتم متکلون علیه من رجالکم و أموالکم.
قوله تعالی: «قُلْ أَ رَأَیْتُمْ إِنْ أَصْبَحَ ماؤُکُمْ غَوْراً فَمَنْ یَأْتِیکُمْ بِماءٍ مَعِینٍ الغور ذهاب الماء و نضوبه فی الأرض و المراد به الغائر، و المعین الظاهر الجاری من الماء، و المعنی: أخبرونی إن صار ماؤکم غائرا ناضبا فی الأرض فمن یأتیکم بماء ظاهر جار.
و هناک روایات تطبق الآیات علی ولایة علی (ع) و محادته، و هی من الجری و لیست بمفسرة.
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(68) سورة القلم مکیة و هی اثنتان و خمسون آیة (52)





[سورة القلم (68): الآیات 1 الی 33]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
ن وَ الْقَلَمِ وَ ما یَسْطُرُونَ (1) ما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِمَجْنُونٍ (2) وَ إِنَّ لَکَ لَأَجْراً غَیْرَ مَمْنُونٍ (3) وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ (4)
فَسَتُبْصِرُ وَ یُبْصِرُونَ (5) بِأَیِّکُمُ الْمَفْتُونُ (6) إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ (7) فَلا تُطِعِ الْمُکَذِّبِینَ (8) وَدُّوا لَوْ تُدْهِنُ فَیُدْهِنُونَ (9)
وَ لا تُطِعْ کُلَّ حَلاَّفٍ مَهِینٍ (10) هَمَّازٍ مَشَّاءٍ بِنَمِیمٍ (11) مَنَّاعٍ لِلْخَیْرِ مُعْتَدٍ أَثِیمٍ (12) عُتُلٍّ بَعْدَ ذلِکَ زَنِیمٍ (13) أَنْ کانَ ذا مالٍ وَ بَنِینَ (14)
إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا قالَ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (15) سَنَسِمُهُ عَلَی الْخُرْطُومِ (16) إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ إِذْ أَقْسَمُوا لَیَصْرِمُنَّها مُصْبِحِینَ (17) وَ لا یَسْتَثْنُونَ (18) فَطافَ عَلَیْها طائِفٌ مِنْ رَبِّکَ وَ هُمْ نائِمُونَ (19)
فَأَصْبَحَتْ کَالصَّرِیمِ (20) فَتَنادَوْا مُصْبِحِینَ (21) أَنِ اغْدُوا عَلی حَرْثِکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صارِمِینَ (22) فَانْطَلَقُوا وَ هُمْ یَتَخافَتُونَ (23) أَنْ لا یَدْخُلَنَّهَا الْیَوْمَ عَلَیْکُمْ مِسْکِینٌ (24)
وَ غَدَوْا عَلی حَرْدٍ قادِرِینَ (25) فَلَمَّا رَأَوْها قالُوا إِنَّا لَضَالُّونَ (26) بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ (27) قالَ أَوْسَطُهُمْ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ لَوْ لا تُسَبِّحُونَ (28) قالُوا سُبْحانَ رَبِّنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ (29)
فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَلاوَمُونَ (30) قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا طاغِینَ (31) عَسی رَبُّنا أَنْ یُبْدِلَنا خَیْراً مِنْها إِنَّا إِلی رَبِّنا راغِبُونَ (32) کَذلِکَ الْعَذابُ وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ (33)
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بیان‌

السورة تعزی النبی ص إثر ما رماه المشرکون بالجنون و تطیب نفسه بالوعد الجمیل و الشکر علی خلقه العظیم و تنهاه نهیا بالغا عن طاعتهم و مداهنتهم، و تأمره أمرا أکیدا بالصبر لحکم ربه.
و سیاق آیاتها علی الجملة سیاق مکی، و نقل عن ابن عباس و قتادة أن صدرها إلی قوله:
سَنَسِمُهُ عَلَی الْخُرْطُومِ ست عشرة آیة- مکی، و ما بعده إلی قوله: «لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ سبع عشرة آیة- مدنی، و ما بعده إلی قوله: «یَکْتُبُونَ خمس عشرة آیة- مکی، و ما بعده إلی آخر السورة- أربع آیات مدنی.
و لا یخلو من وجه بالنسبة إلی الآیات السبع عشرة «إِنَّا بَلَوْناهُمْ إلی قوله- لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ فإنها أشبه بالمدنیة منها بالمکیة.
قوله تعالی: «ن تقدم الکلام فی الحروف المقطعة التی فی أوائل السور فی تفسیر سورة الشوری.
قوله تعالی: «وَ الْقَلَمِ وَ ما یَسْطُرُونَ القلم معروف، و السطر بالفتح فالسکون و ربما یستعمل بفتحتین- کما فی المفردات- الصف من الکتابة، و من الشجر المغروس و من القوم الوقوف و سطر فلان کذا کتب سطرا سطرا.
أقسم سبحانه بالقلم و ما یسطرون به و ظاهر السیاق أن المراد بذلک مطلق القلم 
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و مطلق ما یسطرون به و هو المکتوب فإن القلم و ما یسطر به من الکتابة من أعظم النعم الإلهیة التی اهتدی إلیها الإنسان یتلو الکلام فی ضبط الحوادث الغائبة عن الأنظار و المعانی المستکنة فی الضمائر، و به یتیسر للإنسان أن یستحضر کل ما ضرب مرور الزمان أو بعد المکان دونه حجابا.
و قد امتن الله سبحانه علی الإنسان بهدایته إلیهما و تعلیمهما له فقال فی الکلام «خَلَقَ الْإِنْسانَ عَلَّمَهُ الْبَیانَ»: الرحمن: 4 و قال فی القلم: «عَلَّمَ بِالْقَلَمِ عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ العلق: 5.
فإقسامه تعالی بالقلم و ما یسطرون إقسام بالنعمة، و قد أقسم تعالی فی کلامه بکثیر من خلقه بما أنه رحمة و نعمة کالسماء و الأرض و الشمس و القمر و اللیل و النهار إلی غیر ذلک حتی التین و الزیتون.
و قیل: «ما» فی قوله: «وَ ما یَسْطُرُونَ مصدریة و المراد به الکتابة.
و قیل: المراد بالقلم القلم الأعلی الذی فی الحدیث أنه أول ما خلق الله و بما یسطرون ما یسطره الحفظة و الکرام الکاتبون و احتمل أیضا أن یکون الجمع فی «یَسْطُرُونَ للتعظیم لا للتکثیر و هو کما تری، و احتمل أن یکون المراد ما یسطرون فیه و هو اللوح المحفوظ و احتمل أن یکون المراد بالقلم و ما یسطرون أصحاب القلم و مسطوراتهم و هی احتمالات واهیة.
قوله تعالی: «ما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِمَجْنُونٍ مقسم علیه و الخطاب للنبی ص، و الباء فی «بِنِعْمَةِ» للسببیة أو المصاحبة أی ما أنت بمجنون بسبب النعمة- أو مع النعمة- التی أنعمها علیک ربک.
و السیاق یؤید أن المراد بهذه النعمة النبوة فإن دلیل النبوة یدفع عن النبی کل اختلال عقلی حتی تستقیم الهدایة الإلهیة اللازمة فی نظام الحیاة الإنسانیة، و الآیة ترد ما رموه به من الجنون کما یحکی عنهم فی آخر السورة «وَ یَقُولُونَ إِنَّهُ لَمَجْنُونٌ .
و قیل: المراد بالنعمة فصاحته (ص) و عقله الکامل و سیرته المرضیة و براءته من کل عیب و اتصافه بکل مکرمة فظهور هذه الصفات فیه (ص) ینافی حصول الجنون فیه و ما قدمناه أقطع حجة و الآیة و ما یتلوها کما تری تعزیة للنبی ص و تطییب لنفسه الشریفة و تأیید له کما أن فیها تکذیبا لقولهم.
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قوله تعالی: «وَ إِنَّ لَکَ لَأَجْراً غَیْرَ مَمْنُونٍ الممنون من المن بمعنی القطع یقال: منه لسیر منا إذا قطعه و أضعفه لا من المنة بمعنی تثقیل النعمة قولا.
و المراد بالأجر أجر الرسالة عند الله سبحانه، و فیه تطییب لنفس النبی ص و أن له علی تحمل رسالة الله أجرا غیر مقطوع و لیس یذهب سدی.
و ربما أخذ المن بمعنی ذکر المنعم إنعامه علی المنعم علیه بحیث یثقل علیه و یکدر عیشه بتقریب أن ما یعطیه الله أجر فی مقابل عمله فهو یستحقه علیه تعالی فلا منه علیه و هو غیر سدید فإن کل عامل مملوک لله سبحانه بحقیقة معنی الملک بذاته و صفاته و أعماله فما یعطیه العبد من ذلک فهو موهبة و عطیة و ما یملکه العبد من ذلک فإنما یملکه بتملیک الله و هو المالک لما ملکه من قبل و من بعد فهو تفضل منه تعالی و لئن سمی ما یعطیه بإزاء العمل أجرا و سمی ما بینه و بین عبده من مبادلة العمل و الأجر معاملة فذلک تفضل آخر فلله سبحانه المنة علی جمیع خلقه و الرسول و من دونه فیه سواء.
قوله تعالی: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ الخلق هو الملکة النفسانیة التی تصدر عنها الأفعال بسهولة و ینقسم إلی الفضیلة و هی الممدوحة کالعفة و الشجاعة، و الرذیلة و هی المذمومة کالشره و الجبن لکنه إذا أطلق فهم منه الخلق الحسن.
قال الراغب: و الخلق بفتح الخاء- و الخلق بضم الخاء- فی الأصل واحد کالشرب و الشرب و الصرم و الصرم لکن خص الخلق- بالفتح- بالهیئات و الأشکال و الصور المدرکة بالبصر، و خص الخلق- بالضم- بالقوی و السجایا المدرکة بالبصیرة قال تعالی: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ انتهی.
و الآیة و إن کانت فی نفسها تمدح حسن خلقه (ص) و تعظمه غیر أنها بالنظر إلی خصوص السیاق ناظرة إلی أخلاقه الجمیلة الاجتماعیة المتعلقة بالمعاشرة کالثبات علی الحق و الصبر علی أذی الناس و جفاء أجلافهم و العفو و الإغماض و سعة البذل و الرفق و المداراة و التواضع و غیر ذلک، و قد أوردنا فی آخر الجزء السادس من الکتاب ما روی فی جوامع أخلاقه (ص).
و مما تقدم یظهر أن ما قیل: إن المراد بالخلق الدین و هو الإسلام غیر مستقیم إلا بالرجوع إلی ما تقدم.
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قوله تعالی: «فَسَتُبْصِرُ وَ یُبْصِرُونَ بِأَیِّکُمُ الْمَفْتُونُ تقریع علی محصل ما تقدم أی فإذا لم تکن مجنونا بل متلبسا بالنبوة و متخلقا بالخلق و لک عظیم الأجر من ربک فسیظهر أمر دعوتک و ینکشف علی الأبصار و البصائر من المفتون بالجنون أنت أو المکذبون الرامون لک بالجنون.
و قیل: المراد ظهور عاقبة أمر الدعوة له و لهم فی الدنیا أو فی الآخرة؟ الآیة تقبل الحمل علی کل منها. و لکل قائل، و لا مانع من الجمع فإن الله تعالی أظهر نبیه علیهم و دینه علی دینهم، و رفع ذکره (ص) و محا أثرهم فی الدنیا و سیذوقون وبال أمرهم غدا و یعلمون «1» أن الله هو الحق المبین یوم هم «2» علی النار یفتنون ذوقوا فتنتکم هذا الذی کنتم به تستعجلون.
و قوله: «بِأَیِّکُمُ الْمَفْتُونُ الباء زائدة للصلة، و المفتون اسم مفعول من الفتنة بمعنی الابتلاء یرید به المبتلی بالجنون و فقدان العقل، و المعنی: فستبصر و یبصرون أیکم المفتون المبتلی بالجنون؟ أنت أم هم.؟
و قیل: المفتون مصدر علی زنة مفعول کمعقول و میسور و معسور فی قولهم: لیس له معقول، و خذ میسوره، و دع معسوره، و الباء فی «بِأَیِّکُمُ بمعنی فی و المعنی: فستبصر و یبصرون فی أی الفریقین الفتنة.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ أَعْلَمُ بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ لما أفید بما تقدم من القول إن هناک ضلالا و اهتداء، و أشیر إلی أن الرامین للنبی ص بالجنون هم المفتونون الضالون و سیظهر أمرهم و أن النبی ص مهتد و کان ذلک ببیان من الله سبحانه أکد ذلک بأن الله أعلم بمن ضل عن سبیله و هو أعلم بالمهتدین لأن السبیل سبیله و هو أعلم بمن هو فی سبیله و من لیس فیه و إلیه أمر الهدایة.
قوله تعالی: «فَلا تُطِعِ الْمُکَذِّبِینَ تفریع علی المحصل من معنی الآیات السابقة و فی المکذبین معنی العهد و المراد بالطاعة مطلق الموافقة عملا أو قولا، و المعنی: فإذا کان هؤلاء المکذبون لک مفتونین ضالین فلا تطعهم.
______________________________
(1) النور: 35.
(2) الذاریات: 14
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قوله تعالی: «وَدُّوا لَوْ تُدْهِنُ فَیُدْهِنُونَ الإدهان من الدهن یراد به التلیین أی ود و أحب هؤلاء المکذبون أن تلینهم بالاقتراب منهم فی دینک فیلینوک بالاقتراب منک فی دینهم، و محصله أنهم ودوا أن تصالحهم و یصالحوک علی أن یتسامح کل منکم بعض المسامحة فی دین الآخر کما قیل: إنهم عرضوا علیه أن یکف عن ذکر آلهتهم فیکفوا عنه و عن ربه.
و بما تقدم ظهر أن متعلق مودتهم مجموع «لَوْ تُدْهِنُ فَیُدْهِنُونَ و أن الفاء فی «فَیُدْهِنُونَ للتفریع لا للسببیة.
قوله تعالی: «وَ لا تُطِعْ کُلَّ حَلَّافٍ مَهِینٍ إلی قوله- زَنِیمٍ الحلاف کثیر الحلف، و لازم کثرة الحلف و الإقسام فی کل یسیر و خطیر و حق و باطل أن لا یحترم الحالف شیئا مما یقسم به، و إذا کان حلفه بالله فهو لا یستشعر عظمة الله عز اسمه و کفی به رذیلة.
و المهین من المهانة بمعنی الحقارة و المراد به حقارة الرأی، و قیل: هو المکثار فی الشر، و قیل: هو الکذاب.
و الهماز مبالغة من الهمز و المراد به العیاب و الطعان، و قیل: الطعان بالعین و الإشارة و قیل: کثیر الاغتیاب.
و المشاء بنمیم النمیم: السعایة و الإفساد، و المشاء به هو نقال الحدیث من قوم إلی قوم علی وجه الإفساد بینهم.
و المناع للخیر کثیر المنع لفعل الخیر أو للخیر الذی ینال أهله.
و المعتدی من الاعتداء و هو المجاوزة للحد ظلما.
و الأثیم هو الذی کثر إثمه حتی استقر فیه من غیر زوال و الإثم هو العمل السیئ الذی یبطئ الخیر.
و العتل بضمتین هو الفظ الغلیظ الطبع، و فسر بالفاحش السیئ الخلق، و بالجافی الشدید الخصومة بالباطل، و بالأکول المنوع للغیر، و بالذی یعتل الناس و یجرهم إلی حبس أو عذاب.
و الزنیم هو الذی لا أصل له، و قیل: هو الدعی الملحق بقوم و لیس منهم، و قیل:
هو المعروف باللؤم، و قیل: هو الذی له علامة فی الشر یعرف بها و إذا ذکر الشر سبق هو إلی الذهن، و المعانی متقاربة.
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فهذه صفات تسع رذیلة وصف الله بها بعض أعداء الدین ممن کان یدعو النبی ص إلی الطاعة و المداهنة، و هی جماع الرذائل.
و قوله: «عُتُلٍّ بَعْدَ ذلِکَ زَنِیمٍ معناه أنه بعد ما ذکر من مثالبه و رذائله عتل زنیم قیل: و فیه دلالة علی أن هاتین الرذیلتین أشد معایبه.
و الظاهر أن فیه إشارة إلی أن له خبائث من الصفات لا ینبغی معها أن یطاع فی أمر الحق و لو أغمض عن تلک الصفات فإنه فظ خشن الطبع لا أصل له لا ینبغی أن یعبأ بمثله فی مجتمع بشری فلیطرد و لا یطع فی قول و لا یتبع فی فعل.
قوله تعالی: «أَنْ کانَ ذا مالٍ وَ بَنِینَ الظاهر أنه بتقدیر لام التعلیل و هو متعلق بفعل محصل من مجموع الصفات الرذیلة المذکورة أی هو یفعل کذا و کذا لأن کان ذا مال و بنین فبطر بذلک و کفر بنعمة الله و تلبس بکل رذیلة خبیثة بدل أن یشکر الله علی نعمته و یصلح نفسه، فالآیة فی إفادة الذم و التهکم تجری مجری قوله: «أَ لَمْ تَرَ إِلَی الَّذِی حَاجَّ إِبْراهِیمَ فِی رَبِّهِ أَنْ آتاهُ اللَّهُ الْمُلْکَ .
و قیل: إنه متعلق بقوله السابق «لا تُطِعْ ، و المعنی: لا تطعه لکونه ذا مال و بنین أی لا یحملک کونه ذا مال و بنین علی طاعته، و المعنی المتقدم أقرب و أوسع.
قیل: و لا یجوز تعلقه بقوله: «قالَ فی الشرطیة التالیة لأن ما بعد الشرط لا یعمل فیما قبله عند النحاة.
قوله تعالی: «إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا قالَ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ الأساطیر جمع أسطورة و هی القصة الخرافیة، و الآیة تجری مجری التعلیل لقوله السابق: «لا تُطِعْ .
قوله تعالی: «سَنَسِمُهُ عَلَی الْخُرْطُومِ الوسم و السمة وضع العلامة، و الخرطوم الأنف، و قیل: إن فی إطلاق الخرطوم علی أنفه و إنما یطلق فی الفیل و الخنزیر تهکما، و فی الآیة وعید علی عداوته الشدیدة لله و رسوله و ما نزله علی رسوله.
و الظاهر أن الوسم علی الأنف أرید به نهایة إذلاله بذلة ظاهرة یعرفه بها کل من رآه فإن الأنف مما یظهر فیه العزة و الذلة کما یقال: شمخ فلان بأنفه و حمی فلان أنفه و أرغمت أنفه و جدع أنفه.
و الظاهر أن الوسم علی الخرطوم مما سیقع یوم القیامة لا فی الدنیا و إن تکلف بعضهم فی توجیه حمله علی فضاحته فی الدنیا.
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قوله تعالی: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ- إلی قوله- کَالصَّرِیمِ البلاء الاختبار و إصابة المصیبة، و الصرم قطع الثمار من الأشجار، و الاستثناء عزل البعض من حکم الکل و أیضا الاستثناء قول إن شاء الله عند القطع بقول و ذلک أن الأصل فیه الاستثناء فالأصل فی قولک: أخرج غدا إن شاء الله هو أخرج غدا إلا أن یشاء الله أن لا أخرج، و الطائف العذاب الذی یأتی باللیل، و الصریم الشجر المقطوع ثمره، و قیل: اللیل الأسود، و قیل: الرمل المقطوع من سائر الرمل و هو لا ینبت شیئا و لا یفید فائدة.
الآیات أعنی قوله: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ» إلی تمام سبع عشرة آیة وعید لمکذبی النبی ص الرامین له بالجنون، و فی التشبیه و التنظیر دلالة علی أن هؤلاء المکذبین معذبون لا محالة و العذاب الواقع علیهم قائم علی ساقه، غیر أنهم غافلون و سیعلمون، فهم مولعون الیوم بجمع المال و تکثیر البنین مستکبرون بها معتمدون علیها و علی سائر الأسباب الظاهریة التی توافقهم و تشایع أهواءهم من غیر أن یشکروا ربهم علی هذه النعم و یسلکوا سبیل الحق و یعبدوا ربهم حتی یأتیهم الأجل و یفاجئهم عذاب الآخرة أو عذاب دنیوی من عنده کما فاجأهم یوم بدر فیروا انقطاع الأسباب عنهم و أن المال و البنین سدی لا ینفعهم شیئا کما شاهد نظیر ذلک أصحاب الجنة من جنتهم و سیندمون علی صنیعهم و یرغبون إلی ربهم و لا یرد ذلک عذاب الله کما ندم أصحاب الجنة و تلاوموا و رغبوا إلی ربهم فلم ینفعهم ذلک شیئا کذلک العذاب و لعذاب الآخرة أکبر لو کانوا یعلمون، هذا علی تقدیر اتصال الآیات بما قبلها و نزولها معها.
و أما علی ما رووا أن الآیات نزلت فی القحط و السنة الذی أصاب أهل مکة و قریشا إثر دعاء النبی ص علیهم بقوله: اللهم اشدد وطأتک علی مضر و اجعلها علیهم سنین کسنی یوسف، فالمراد بالبلاء إصابتهم بالقحط و تناظر قصتهم قصة أصحاب الجنة غیر أن فی انطباق ما فی آخر قصتهم من قوله: «فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ إلخ، علی قصة أهل مکة خفاء.
و کیف کان فالمعنی: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ أصبناهم بالبلیة «کَما بَلَوْنا» و أصبنا بالبلیة «أَصْحابَ الْجَنَّةِ» و کانوا قوما من الیمن و جنتهم فیها و سیأتی إن شاء الله قصتهم فی البحث الروائی الآتی «إِذْ» ظرف لبلونا «أَقْسَمُوا» و حلفوا «لَیَصْرِمُنَّها» أی لیقطعن و یقطفن ثمار جنتهم «مُصْبِحِینَ داخلین فی الصباح و کأنهم ائتمروا و تشاوروا لیلا فعزموا علی 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 374
الصرم صبیحة لیلتهم «وَ لا یَسْتَثْنُونَ لم یقولوا إلا أن یشاء الله اعتمادا علی أنفسهم و اتکاء علی ظاهر الأسباب. أو المعنی: قالوا و هم لا یعزلون نصیبا من ثمارهم للفقراء و المساکین.
«فَطافَ عَلَیْها» علی الجنة «طائِفٌ أی بلاء یطوف علیها و یحیط بها لیلا «مِنْ ناحیة «رَبِّکَ فَأَصْبَحَتْ و صارت الجنة «کَالصَّرِیمِ و هو الشجر المقطوع ثمره أو المعنی:
فصارت الجنة کاللیل الأسود لما اسودت بإحراق النار التی أرسلها الله إلیها أو المعنی:
فصارت الجنة کالقطعة من الرمل لا نبات بها و لا فائدة.
قوله تعالی: «فَتَنادَوْا مُصْبِحِینَ إلی قوله- قادِرِینَ التنادی نداء بعض القوم بعضا، و الإصباح الدخول فی الصباح، و صارمین من الصرم بمعنی قطع الثمار من الشجرة، و المراد به فی الآیة القاصدون لقطع الثمار، و الحرث الزرع و الشجر، و الخفت الإخفاء و الکتمان، و الحرد المنع و قادرین من القدر بمعنی التقدیر.
و المعنی: «فَتَنادَوْا» أی فنادی بعض القوم بعضا «مُصْبِحِینَ أی و الحال أنهم داخلون فی الصباح «أَنِ اغْدُوا عَلی حَرْثِکُمْ تفسیر للتنادی أی بکروا مقبلین علی جنتکم- فاغدوا أمر بمعنی بکروا مضمن معنی أقبلوا و لذا عدی بعلی و لو کان غیر مضمن عدی بإلی کما فی الکشاف- «إِنْ کُنْتُمْ صارِمِینَ أی قاصدین عازمین علی الصرم و القطع.
«فانطلقوا» و ذهبوا إلی جنتهم «وَ هُمْ یَتَخافَتُونَ أی و الحال أنهم یأتمرون فیما بینهم بطریق المخافتة و المکاتمة «أَنْ لا یَدْخُلَنَّهَا» أی الجنة «الْیَوْمَ عَلَیْکُمْ مِسْکِینٌ أی أخفوا ورودکم الجنة للصرم من المساکین حتی لا یدخلوا علیکم فیحملکم ذلک علی عزل نصیب من الثمر المصروم لهم «وَ غَدَوْا» و بکروا إلی الجنة «عَلی حَرْدٍ» أی علی منع للمساکین «قادِرِینَ مقدرین فی أنفسهم أنهم سیصرمونها و لا یساهمون المساکین بشی‌ء منها.
قوله تعالی: «فَلَمَّا رَأَوْها قالُوا إِنَّا لَضَالُّونَ بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ أی فلما رأوا الجنة و شاهدوها و قد أصبحت کالصریم بطواف طائف من عند الله قالوا: إنا لضالون عن الصواب فی غدونا إلیها بقصد الصرم و منع المساکین.
و قیل: المراد إنا لضالون طریق جنتنا و ما هی بها.
و قوله: «بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ إضراب عن سابقه أی لیس مجرد الضلال عن الصواب بل حرمنا الزرع.
قوله تعالی: «قالَ أَوْسَطُهُمْ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ لَوْ لا تُسَبِّحُونَ إلی قوله- راغِبُونَ أی 
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«قالَ أَوْسَطُهُمْ أی أعدلهم طریقا و ذلک أنه ذکرهم بالحق و إن تبعهم فی العمل و قیل:
المراد أوسطهم سنا و لیس بشی‌ء «أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ و قد کان قال لهم ذلک و إنما لم یذکر قبل فی القصة إیجازا بالتعویل علی ذکره هاهنا.
«لَوْ لا تُسَبِّحُونَ المراد بتسبیحهم له تعالی تنزیههم له من الشرکاء حیث اعتمدوا علی أنفسهم و علی سائر الأسباب الظاهریة فأقسموا لیصرمنها مصبحین و لم یستثنوا لله مشیة فعزلوه تعالی عن السببیة و التأثیر و نسبوا التأثیر إلی أنفسهم و سائر الأسباب الظاهریة، و هو إثبات للشریک، و لو قالوا: لنصرمنها مصبحین إلا أن یشاء الله کان معنی ذلک نفی الشرکاء و أنهم إن لم یصرموا کان لمشیة من الله و إن صرموا کان ذلک بإذن من الله فلله الأمر وحده لا شریک له.
و قیل: المراد بتسبیحهم لله ذکر الله تعالی و توبتهم إلیه حیث نووا أن یصرموها و یحرموا المساکین منها، و له وجه علی تقدیر أن یراد بالاستثناء عزل نصیب من الثمار للمساکین.
قوله تعالی: «قالُوا سُبْحانَ رَبِّنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ تسبیح منهم لله سبحانه إثر توبیخ أوسطهم لهم، أی ننزه الله تنزیها من الشرکاء الذین أثبتناهم فیما حلفنا علیه فهو ربنا الذی یدبر بمشیته أمورنا لأنا کنا ظالمین فی إثباتنا الشرکاء فهو تسبیح و اعتراف بظلمهم علی أنفسهم فی إثبات الشرکاء.
و علی القول الآخر توبة و اعتراف بظلمهم علی أنفسهم و علی المساکین.
قوله تعالی: «فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَلاوَمُونَ أی یلوم بعضهم بعضا علی ما ارتکبوه من الظلم.
قوله تعالی: «قالُوا یا وَیْلَنا- إلی قوله- راغِبُونَ الطغیان تجاوز الحد و ضمیر «مِنْها» للجنة باعتبار ثمارها و المعنی: قالوا یا ویلنا إنا کنا متجاوزین حد العبودیة إذ أثبتنا شرکاء لربنا و لم نوحده، و نرجو من ربنا أن یبدلنا خیرا من هذه الجنة التی طاف علیها طائف منه لأنا راغبون إلیه معرضون عن غیره.
قوله تعالی: «کَذلِکَ الْعَذابُ وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ العذاب مبتدأ مؤخر، و کذلک خبر مقدم أی إنما یکون العذاب علی ما وصفناه فی قصة أصحاب الجنة و هو أن الإنسان یمتحن بالمال و البنین فیطغی مغترا بذلک فیستغنی بنفسه و ینسی ربه و یشرک بالأسباب الظاهریة و بنفسه و یجترئ علی المعصیة و هو غافل عما یحیط به من وبال 
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عمله و یهیئ له من العذاب کذلک حتی إذا فاجأه العذاب و برز له بأهول وجوهه و أمرها انتبه من نومة الغفلة و تذکر ما جاءه من النصح قبلا و ندم علی ما فرط بالطغیان و الظلم و سأل الله أن یعید علیه النعمة فیشکر کما انتهی إلیه أمر أصحاب الجنة، ففی ذلک إعطاء الضابط بالمثال.
و قوله: «وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ لأنه ناش عن قهر إلهی لا یقوم له شی‌ء لا رجاء للتخلص منه و لو بالموت و الفناء کما فی شدائد الدنیا، محیط بالإنسان من جمیع أقطار وجوده لا کعذاب الدنیا دائم لا انتهاء لأمده کما فی الابتلاءات الدنیویة.



بحث روائی‌

فی المعانی، بإسناده عن سفیان بن سعید الثوری عن الصادق (ع)* فی تفسیر الحروف المقطعة فی القرآن قال: و أما ن فهو نهر فی الجنة- قال الله عز و جل: اجمد فجمد فصار مدادا- ثم قال للقلم: اکتب فسطر القلم فی اللوح المحفوظ- ما کان و ما هو کائن إلی یوم القیامة- فالمداد مداد من نور- و القلم قلم من نور و اللوح لوح من نور.
قال سفیان: فقلت له: یا بن رسول الله- بین أمر اللوح و القلم و المداد فضل بیان- و علمنی مما علمک الله- فقال: یا ابن سعید لو لا أنک أهل للجواب ما أجبتک- فنون ملک یؤدی إلی القلم و هو ملک، و القلم یؤدی إلی اللوح و هو ملک، و اللوح یؤدی إلی إسرافیل- و إسرافیل یؤدی إلی میکائیل- و میکائیل یؤدی إلی جبرائیل- و جبرائیل یؤدی إلی الأنبیاء و الرسل.
قال: ثم قال: قم یا سفیان فلا آمن علیک.
و فیه، بإسناده عن إبراهیم الکرخی قال*: سألت جعفر بن محمد (ع) عن اللوح و القلم قال: هما ملکان.
و فیه، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة عن أمیر المؤمنین (ع)*: «ن وَ الْقَلَمِ وَ ما یَسْطُرُونَ القلم قلم من نور- و کتاب من نور فی لوح محفوظ- یشهده المقربون و کفی بالله شهیدا.
أقول: و فی المعانی المتقدمة روایات أخری عن أئمة أهل البیت (ع)، و قد تقدم فی ذیل قوله تعالی: «هذا کِتابُنا یَنْطِقُ عَلَیْکُمْ بِالْحَقِّ»: الجاثیة: 29،
حدیث القمی عن عبد الرحیم القصیر عن الصادق (ع)* فی اللوح و القلم و فیه: ثم ختم علی فم القلم- فلم ینطق بعد ذلک و لا ینطق أبدا- و هو الکتاب المکنون الذی منه النسخ کلها.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن معاویة بن قرة عن أبیه قال*: قال رسول الله ص: «ن وَ الْقَلَمِ وَ ما یَسْطُرُونَ قال: لوح من نور و قلم من نور- یجری بما هو کائن إلی یوم القیامة.
أقول: و فی معناه روایات أخر، و قوله: یجری بما هو کائن إلخ، أی منطبق علی متن الکائنات من دون أن یتخلف شی‌ء منها عما کتب هناک و نظیره ما فی روایة أبی هریرة: ثم ختم علی فی القلم فلم ینطق و لا ینطق إلی یوم القیامة.
و فی المعانی، بإسناده عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قول الله عز و جل:
«وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ قال: هو الإسلام.
و فی تفسیر القمی، عن أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ قال: علی دین عظیم.
أقول: یرید اشتمال الدین و الإسلام علی کمال الخلق و استنانه (ص) به،
و فی الروایة المعروفة عنه (ص): بعثت لأتمم مکارم الأخلاق.
و فی المجمع، بإسناده عن الحاکم بإسناده عن الضحاک قال*: لما رأت قریش تقدیم النبی ص علیا و إعظامه له- نالوا من علی و قالوا: قد افتتن به محمد- فأنزل الله تعالی: «ن وَ الْقَلَمِ وَ ما یَسْطُرُونَ قسم أقسم الله به «ما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِمَجْنُونٍ- وَ إِنَّ لَکَ لَأَجْراً غَیْرَ مَمْنُونٍ- وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ یعنی القرآن- إلی قوله- بِمَنْ ضَلَّ عَنْ سَبِیلِهِ وهم النفر الذین قالوا ما قالوا «وَ هُوَ أَعْلَمُ بِالْمُهْتَدِینَ یعنی علی بن أبی طالب.
أقول: و رواه فی تفسیر البرهان، عن محمد بن العباس بإسناده إلی الضحاک* و ساق نحوا مما مر و فی آخره: و سبیله علی بن أبی طالب 
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ لا تُطِعْ کُلَّ حَلَّافٍ إلخ، قیل: یعنی الولید بن المغیرة- عرض علی النبی ص المال لیرجع عن دینه، و قیل: یعنی الأخنس بن شریق عن عطاء، و قیل:
یعنی الأسود بن عبد یغوث": عن مجاهد.
أقول: و فی ذلک روایات فی الدر المنثور و غیره ترکنا إیرادها من أرادها فلیراجع جوامع الروایات.
و فیه، عن شداد بن أوس قال*: قال رسول الله ص: لا یدخل الجنة جواظ و لا جعظری و لا عتل زنیم. قلت: فما الجواظ؟ قال: کل جماع مناع. قلت: فما الجعظری؟
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قال: الفظ الغلیظ. قلت: فما العتل الزنیم؟ قال: کل رحیب الجوف- سی‌ء الخلق أکول شروب غشوم ظلوم زنیم.
و فیه، فی معنی الزنیم: قیل": هو الذی لا أصل له.
و فیه، فی تفسیر القمی،": فی قوله: «عُتُلٍّ بَعْدَ ذلِکَ زَنِیمٍ قال: العتل العظیم الکفر الزنیم الدعی.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ» إن أهل مکة ابتلوا بالجوع کما ابتلی أصحاب الجنة- و هی کانت فی الدنیا و کانت بالیمن- یقال له الرضوان علی تسعة أمیال من صنعاء.
و فیه، بإسناده إلی ابن عباس": أنه قیل له إن قوما من هذه الأمة- یزعمون أن العبد یذنب فیحرم به الرزق، فقال ابن عباس: فو الله الذی لا إله إلا هو- هذا أنور فی کتاب الله من الشمس الضاحیة- ذکره الله فی سورة ن و القلم.
إنه کان شیخ و کان له جنة- و کان لا یدخل إلی بیته ثمرة منها- و لا إلی منزله حتی یعطی کل ذی حق حقه- فلما قبض الشیخ ورثه بنوه- و کان له خمس من البنین- فحملت جنتهم فی تلک السنة التی هلک فیها أبوهم حملا- لم یکن حملته قبل ذلک- فراحوا الفتیة إلی جنتهم بعد صلاة العصر- فأشرفوا علی ثمرة و رزق فاضل- لم یعاینوا مثله فی حیاة أبیهم.
فلما نظروا إلی الفضل طغوا و بغوا- و قال بعضهم لبعض: إن أبانا کان شیخا کبیرا- قد ذهب عقله و خرف- فهلموا نتعاقد فیما بیننا أن لا نعطی أحدا- من فقراء المسلمین فی عامنا شیئا- حتی نستغنی و یکثر أموالنا- ثم نستأنف الصنیعة فیما استقبل من السنین المقبلة- فرضی بذلک منهم أربعة و سخط الخامس- و هو الذی قال الله: «قالَ أَوْسَطُهُمْ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ لَوْ لا تُسَبِّحُونَ .
فقال الرجل: یا ابن عباس کان أوسطهم فی السن؟ فقال: لا بل کان أصغرهم سنا و أکبرهم عقلا- و أوسط القوم خیر القوم، و الدلیل علیه فی القرآن قوله: إنکم یا أمة محمد أصغر الأمم و خیر الأمم- قوله عز و جل: «وَ کَذلِکَ جَعَلْناکُمْ أُمَّةً وَسَطاً».
قال لهم أوسطهم: اتقوا و کونوا علی منهاج أبیکم- تسلموا و تغنموا فبطشوا به و ضربوه ضربا مبرحا- فلما أیقن الأخ منهم أنهم یریدون قتله- دخل معهم فی مشورتهم کارها لأمرهم غیر طائع.
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فراحوا إلی منازلهم ثم حلفوا بالله- لیصرمن إذا أصبحوا و لم یقولوا إن شاء الله- فابتلاهم الله بذلک الذنب و حال بینهم- و بین ذلک الرزق الذی کانوا أشرفوا علیه- فأخبر عنهم فی الکتاب فقال: «إِنَّا بَلَوْناهُمْ کَما بَلَوْنا أَصْحابَ الْجَنَّةِ- إِذْ أَقْسَمُوا لَیَصْرِمُنَّها مُصْبِحِینَ وَ لا یَسْتَثْنُونَ- فَطافَ عَلَیْها طائِفٌ مِنْ رَبِّکَ وَ هُمْ نائِمُونَ- فَأَصْبَحَتْ کَالصَّرِیمِ قال: کالمحترق.
فقال الرجل: یا ابن عباس ما الصریم؟ قال: اللیل المظلم، ثم قال: لا ضوء له و لا نور.
فلما أصبح القوم «فَتَنادَوْا مُصْبِحِینَ- أَنِ اغْدُوا عَلی حَرْثِکُمْ إِنْ کُنْتُمْ صارِمِینَ قال:
«فَانْطَلَقُوا وَ هُمْ یَتَخافَتُونَ قال الرجل: و ما التخافت یا ابن عباس؟ قال: یتشاورون فیشاور بعضهم بعضا- لکیلا یسمع أحد غیرهم- فقالوا: «لا یَدْخُلَنَّهَا الْیَوْمَ عَلَیْکُمْ مِسْکِینٌ- وَ غَدَوْا عَلی حَرْدٍ قادِرِینَ فی أنفسهم أن یصرموها- و لا یعلمون ما قد حل بهم من سطوات الله و نقمته.
«فَلَمَّا رَأَوْها» و ما قد حل بهم «قالُوا إِنَّا لَضَالُّونَ بَلْ نَحْنُ مَحْرُومُونَ فحرمهم الله ذلک الرزق بذنب کان منهم- و لم یظلمهم شیئا.
«قالَ أَوْسَطُهُمْ أَ لَمْ أَقُلْ لَکُمْ لَوْ لا تُسَبِّحُونَ- قالُوا سُبْحانَ رَبِّنا إِنَّا کُنَّا ظالِمِینَ- فَأَقْبَلَ بَعْضُهُمْ عَلی بَعْضٍ یَتَلاوَمُونَ قال: یلومون أنفسهم فیما عزموا علیه «قالُوا یا وَیْلَنا إِنَّا کُنَّا طاغِینَ عَسی رَبُّنا- أَنْ یُبْدِلَنا خَیْراً مِنْها إِنَّا إِلی رَبِّنا راغِبُونَ فقال الله: «کَذلِکَ الْعَذابُ وَ لَعَذابُ الْآخِرَةِ أَکْبَرُ- لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ .
أقول: و قد ورد ما یقرب من مضمون هذا الحدیث و الذی قبله فی روایات أخر و فی بعض الروایات أن الجنة کانت لرجل من بنی إسرائیل ثم مات و ورثه بنوه فکان من أمرهم ما کان.
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اشارة

إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتِ النَّعِیمِ (34) أَ فَنَجْعَلُ الْمُسْلِمِینَ کَالْمُجْرِمِینَ (35) ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ (36) أَمْ لَکُمْ کِتابٌ فِیهِ تَدْرُسُونَ (37) إِنَّ لَکُمْ فِیهِ لَما تَخَیَّرُونَ (38)
أَمْ لَکُمْ أَیْمانٌ عَلَیْنا بالِغَةٌ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ إِنَّ لَکُمْ لَما تَحْکُمُونَ (39) سَلْهُمْ أَیُّهُمْ بِذلِکَ زَعِیمٌ (40) أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ فَلْیَأْتُوا بِشُرَکائِهِمْ إِنْ کانُوا صادِقِینَ (41) یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ (42) خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ (43)
فَذَرْنِی وَ مَنْ یُکَذِّبُ بِهذَا الْحَدِیثِ سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ (44) وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ (45) أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً فَهُمْ مِنْ مَغْرَمٍ مُثْقَلُونَ (46) أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ (47) فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ وَ لا تَکُنْ کَصاحِبِ الْحُوتِ إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ (48)
لَوْ لا أَنْ تَدارَکَهُ نِعْمَةٌ مِنْ رَبِّهِ لَنُبِذَ بِالْعَراءِ وَ هُوَ مَذْمُومٌ (49) فَاجْتَباهُ رَبُّهُ فَجَعَلَهُ مِنَ الصَّالِحِینَ (50) وَ إِنْ یَکادُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَیُزْلِقُونَکَ بِأَبْصارِهِمْ لَمَّا سَمِعُوا الذِّکْرَ وَ یَقُولُونَ إِنَّهُ لَمَجْنُونٌ (51) وَ ما هُوَ إِلاَّ ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ (52)
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بیان‌

فیها تذییل لما تقدم من الوعید لمکذبی النبی ص و تسجیل العذاب علیهم فی الآخرة إذ المتقون فی جنات النعیم، و تثبیت أنهم و المتقون لا یستوون بحجة قاطعة فلیس لهم أن 
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یرجوا کرامة من الله و هم مجرمون فما یجدونه من نعم الدنیا استدراج و إملاء.
و فیها تأکید أمر النبی ص بالصبر لحکم ربه.
قوله تعالی: «إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتِ النَّعِیمِ بشری و بیان لحال المتقین فی الآخرة قبال ما بین من حال المکذبین فیها.
و فی قوله: «عِنْدَ رَبِّهِمْ دون أن یقال: عند الله إشارة إلی رابطة التدبیر و الرحمة بینهم و بینه سبحانه و أن لهم ذلک قبال قصرهم الربوبیة فیه تعالی و إخلاصهم العبودیة له.
و إضافة الجنات إلی النعیم و هو النعمة للإشارة إلی أن ما فیها من شی‌ء نعمة لا تشوبها نقمة و لذة لا یخالطها ألم، و سیجی‌ء إن شاء الله فی تفسیر قوله تعالی: «ثُمَّ لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ»: التکاثر: 8، أن المراد بالنعیم الولایة.
قوله تعالی: «أَ فَنَجْعَلُ الْمُسْلِمِینَ کَالْمُجْرِمِینَ تحتمل الآیة فی بادئ النظر أن تکون مسوقة حجة علی المعاد کقوله تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»:- ص: 28، و قد تقدم تفسیره.
و أن تکون ردا علی قول من قال منهم للمؤمنین: لو کان هناک بعث و إعادة لکنا منعمین کما فی الدنیا و قد حکی سبحانه ذلک عن قائلهم: «وَ ما أَظُنُّ السَّاعَةَ قائِمَةً وَ لَئِنْ رُجِعْتُ إِلی رَبِّی إِنَّ لِی عِنْدَهُ لَلْحُسْنی : حم السجدة: 50.
ظاهر سیاق الآیات التالیة التی ترد علیهم الحکم بالتساوی هو الاحتمال الثانی، و هو الذی رووه أن المشرکین لما سمعوا حدیث البعث و المعاد قالوا: إن صح ما یقوله محمد و الذین آمنوا معه لم تکن حالنا إلا أفضل من حالهم کما فی الدنیا و لا أقل من أن تتساوی حالنا و حالهم.
غیر أنه یرد علیه أن الآیة لو سیقت لرد قولهم، سنساویهم فی الآخرة أو نزید علیهم کما فی الدنیا، کان مقتضی التطابق بین الرد و المردود أن یقال: أ فنجعل المجرمین کالمسلمین و قد عکس.
و التدبر فی السیاق یعطی أن الآیة مسوقة لرد دعواهم التساوی لکن لا من جهة نفی مساواتهم علی إجرامهم للمسلمین بل تزید علی ذلک بالإشارة إلی أن کرامة المسلمین تأبی أن یساویهم المجرمون کأنه قیل: إن قولکم: سنتساوی نحن و المسلمون باطل فإن الله لا یرضی أن یجعل المسلمین بما لهم من الکرامة عنده کالمجرمین و أنتم مجرمون.
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فالآیة تقیم الحجة علی عدم تساوی الفریقین من جهة منافاته لکرامة المسلمین علیه تعالی لا من جهة منافاة مساواة المجرمین للمسلمین عدله تعالی.
و المراد بالإسلام تسلیم الأمر لله فلا یتبع إلا ما أراده سبحانه من فعل أو ترک یقابله الاجرام و هو اکتساب السیئة و عدم التسلیم.
و الآیة و ما بعدها إلی قوله: «أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ فی مقام الرد لحکمهم بتساوی المجرمین و المسلمین حالا یوم القیامة تورد محتملات هذا الحکم من حیث منشئه فی صور استفهامات إنکاریة و تردها.
و تقریر الحجة: أن کون المجرمین کالمسلمین یوم القیامة علی ما حکموا به إما أن یکون من الله تعالی موهبة و رحمة و إما أن لا یکون منه.
و الأول إما أن یدل علیه دلیل العقل و لا دلیل علیه کذلک و ذلک قوله: «ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ .
و إما أن یدل علیه النقل و لیس کذلک و هو قوله: «أَمْ لَکُمْ کِتابٌ إلخ، و إما أن یکون لا لدلالة عقل أو نقل بل عن مشافهة بینهم و بین الله سبحانه عاهدوه و واثقوه علی أن یسوی بینهما و لیس کذلک فهذه ثلاثة احتمالات.
و إما أن لا یکون من الله فإما أن یکون حکمهم بالتساوی حکما جدیا أو لا یکون فإن کان جدیا فإما أن یکون التساوی الذی یحکمون به مستندا إلی أنفسهم بأن یکون لهم قدرة علی أن یصیروا یوم القیامة کالمسلمین حالا و إن لم یشأ الله ذلک و لیس کذلک و هو قوله: «سَلْهُمْ أَیُّهُمْ بِذلِکَ زَعِیمٌ أو یکون القائم بهذا الأمر المتصدی له شرکاؤهم و لا شرکاء و هو قوله: «أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ فَلْیَأْتُوا بِشُرَکائِهِمْ إلخ.
و إما أن یکون ذلک لأن الغیب عندهم و الأمور التی ستستقبل الناس قدرها و قضاؤها منوطان بمشیتهم تکون و تقع کیف یکتبون فکتبوا لأنفسهم المساواة مع المسلمین، و لیس کذلک و لا سبیل لهم إلی الغیب و ذلک قوله: «أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ و هذه ثلاثة احتمالات.
و إن لم یکن حکمهم بالمساواة حکما جدیا بل إنما تفوهوا بهذا القول تخلصا و فرارا من اتباعک علی دعوتک لأنک تسألهم أجرا علی رسالتک و هدایتک لهم إلی الحق فهم مثقلون من غرامته، و لیس کذلک، و هو قوله: «أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً فَهُمْ مِنْ مَغْرَمٍ مُثْقَلُونَ 
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و هذا سابع الاحتمالات.
هذا ما یعطیه التدبر فی الآیات فی وجه ضبط ما فیها من التردید و قد ذکروا فی وجه الضبط غیر ذلک من أراد الوقوف علیه فلیراجع المطولات.
فقوله: «ما لَکُمْ کَیْفَ تَحْکُمُونَ مسوق للتعجب من حکمهم بکون المجرمین یوم القیامة کالمسلمین، و هو إشارة إلی تأبی العقل عن تجویز التساوی، و محصله نفی حکم العقل بذلک إذ معناه: أی شی‌ء حصل لکم من اختلال الفکر و فساد الرأی حتی حکمتم بذلک.؟
قوله تعالی: «أَمْ لَکُمْ کِتابٌ فِیهِ تَدْرُسُونَ إِنَّ لَکُمْ فِیهِ لَما تَخَیَّرُونَ إشارة إلی انتفاء الحجة علی حکمهم بالتساوی من جهة السمع کما أن الآیة السابقة کانت إشارة إلی انتفائها من جهة العقل.
و المراد بالکتاب الکتاب السماوی النازل من عند الله و هو حجة، و درس الکتاب قراءته، و التخیر الاختیار، و قوله: «إِنَّ لَکُمْ فِیهِ لَما تَخَیَّرُونَ فی مقام المفعول لتدرسون و الاستفهام إنکاری.
و المعنی: بل أ لکم کتاب سماوی تقرءون فیه أن لکم فی الآخرة- أو مطلقا- لما تختارونه فاخترتم السعادة و الجنة.
قوله تعالی: «أَمْ لَکُمْ أَیْمانٌ عَلَیْنا بالِغَةٌ إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ إِنَّ لَکُمْ لَما تَحْکُمُونَ إشارة إلی انتفاء أن یملکوا الحکم بعهد و یمین شفاهی لهم علی الله سبحانه.
و الأیمان جمع یمین و هو القسم، و البلوغ هو الانتهاء فی الکمال فالأیمان البالغة هی المؤکدة نهایة التوکید، و قوله: «إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» علی هذا ظرف مستقر متعلق بمقدر و التقدیر:
أم لکم علینا أیمان کائنة إلی یوم القیامة مؤکدة نهایة التوکید، إلخ.
و یمکن أن یکون «إِلی یَوْمِ الْقِیامَةِ» متعلقا ببالغة و المراد ببلوغ الأیمان انطباقها علی امتداد الزمان حتی ینتهی إلی یوم القیامة.
و قد فسروا الإیمان بالعهود و المواثیق فیکون من باب إطلاق اللازم و إرادة الملزوم کنایة، و احتمل أن یکون من باب إطلاق الجزء و إرادة الکل.
و قوله: «إِنَّ لَکُمْ لَما تَحْکُمُونَ جواب القسم و هو المعاهد علیه، و الاستفهام للإنکار.
و المعنی: بل أ لکم علینا عهود أقسمنا فیها أقساما مؤکدا إلی یوم القیامة إنا سلمنا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 384
لکم أن لکم لما تحکمون به.
قوله تعالی: «سَلْهُمْ أَیُّهُمْ بِذلِکَ زَعِیمٌ إعراض عن خطابهم و التفات إلی النبی ص بتوجیه الخطاب لسقوطهم عن درجة استحقاق الخطاب و لذلک أورد بقیة السؤالات و هی مسائل أربع فی سیاق الغیبة أولها قوله: «سَلْهُمْ أَیُّهُمْ بِذلِکَ زَعِیمٌ و الزعیم القائم بالأمر المتصدی له، و الاستفهام إنکاری.
و المعنی: سل المشرکین أیهم قائم بأمر التسویة الذی یدعونه أی إذا ثبت أن الله لا یسوی بین الفریقین لعدم دلیل یدل علیه فهل الذی یقوم بهذا الأمر و یتصداه هو منهم؟
فأیهم هو؟ و من الواضح بطلانه لا یتفوه به إلا مصاب فی عقله.
قوله تعالی: «أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ فَلْیَأْتُوا بِشُرَکائِهِمْ إِنْ کانُوا صادِقِینَ رد لهم علی تقدیر أن یکون حکمهم بالتساوی مبنیا علی دعواهم أن لهم آلهة یشارکون الله سبحانه فی الربوبیة سیشفعون لهم عند الله فیجعلهم کالمسلمین و الاستفهام إنکاری یفید نفی الشرکاء.
و قوله: «فَلْیَأْتُوا بِشُرَکائِهِمْ إلخ، کنایة عن انتفاء الشرکاء یفید تأکید ما فی قوله:
«أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ» من النفی.
و قیل: المراد بالشرکاء شرکاؤهم فی هذا القول، و المعنی: أم لهم شرکاء یشارکونهم فی هذا القول و یذهبون مذهبهم فلیأتوا بهم إن کانوا صادقین.
و أنت خبیر بأن هذا المعنی لا یقطع الخصام.
و قیل: المراد بالشرکاء الشهداء و المعنی: أم لهم شهداء علی هذا القول فلیأتوا بهم إن کانوا صادقین.
و هو تفسیر بما لا دلیل علیه من جهة اللفظ. علی أنه مستدرک لأن هؤلاء الشهداء شهداء علی کتاب من عند الله أو وعد بعهد و یمین و قد رد کلا الاحتمالین فیما تقدم.
و قیل: المراد بالشرکاء شرکاء الألوهیة علی ما یزعمون لکن المعنی من إتیانهم بهم إتیانهم بهم یوم القیامة لیشهدوا لهم أو لیشفعوا لهم عند الله سبحانه.
و أنت خبیر بأن هذا المعنی أیضا لا یقطع الخصام.
قوله تعالی: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ إلی قوله- وَ هُمْ سالِمُونَ یوم ظرف متعلق بمحذوف کاذکر و نحوه، و الکشف عن الساق تمثیل فی اشتداد الأمر اشتدادا بالغا لما أنهم کانوا یشمرون عن سوقهم إذا اشتد الأمر
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للعمل أو للفرار قال فی الکشاف: فمعنی «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ فی معنی یوم یشتد الأمر و یتفاقم، و لا کشف ثم و لا ساق کما تقول للأقطع الشحیح: یده مغلولة و لا ید ثم و لا غل و إنما هو مثل فی البخل انتهی.
و الآیة و ما بعدها إلی تمام خمس آیات اعتراض وقع فی البین بمناسبة ذکر شرکائهم الذین یزعمون أنهم سیسعدونهم لو کان هناک بعث و حساب فذکر سبحانه أن لا شرکاء لله و لا شفاعة و إنما یحرز الإنسان سعادة الآخرة بالسجود أی الخضوع لله سبحانه بتوحید الربوبیة فی الدنیا حتی یحمل معه صفة الخضوع فیسعد بها یوم القیامة.
و هؤلاء المکذبون المجرمون لم یسجدوا لله فی الدنیا فلا یستطیعون السجود فی الآخرة فلا یسعدون و لا تتساوی حالهم و حال المسلمین فیها البتة بل الله سبحانه یعاملهم فی الدنیا لاستکبارهم عن سجوده معاملة الاستدراج و الإملاء حتی یتم لهم شقاؤهم فیردوا العذاب الألیم فی الآخرة.
فقوله: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ معناه اذکر یوم یشتد علیهم الأمر و یدعون إلی السجود لله خضوعا فلا یستطیعون لاستقرار ملکة الاستکبار فی سرائرهم و الیوم تبلی السرائر «1».
و قوله: «خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ» حالان من نائب فاعل یدعون أی حال کون أبصارهم خاشعة و حال کونهم یغشاهم الذلة بقهر، و نسبة الخشوع إلی الأبصار لظهور أثره فیها.
و قوله: «وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ المراد بالسلامة سلامتهم من الآفات و العاهات التی لحقت نفوسهم بسبب الاستکبار عن الحق فسلبتها التمکن من إجابة الحق أو المراد مطلق استطاعتهم منه فی الدنیا.
و المعنی: و قد کانوا فی الدنیا یدعون إلی السجود لله و هم سالمون متمکنون منه أقوی تمکن فلا یجیبون إلیه.
و قیل: المراد بالسجود الصلاة و هو کما تری.
______________________________
(1) الطارق الآیة 9.
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قوله تعالی: «فَذَرْنِی وَ مَنْ یُکَذِّبُ بِهذَا الْحَدِیثِ المراد بهذا الحدیث القرآن الکریم و قوله: «فَذَرْنِی وَ مَنْ یُکَذِّبُ إلخ، کنایة عن أنه یکفیهم وحده و هو غیر تارکهم و فیه نوع تسلیة للنبی ص و تهدید للمشرکین.
قوله تعالی: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ استئناف فیه بیان کیفیة أخذه تعالی لهم و تعذیبه إیاهم المفهوم من قوله: «فَذَرْنِی إلخ.
و الاستدراج هو استنزالهم درجة فدرجة حتی یتم لهم الشقاء فیقعوا فی ورطة الهلاک و ذلک بأن یؤتیهم الله نعمة بعد نعمة و کلما أوتوا نعمة اشتغلوا بها و فرطوا فی شکرها و زادوا نسیانا له و ابتعدوا عن ذکره.
فالاستدراج إیتاؤهم النعمة بعد النعمة الموجب لنزولهم درجة بعد درجة و اقترابهم من ورطة الهلاک، و کونه من حیث لا یعلمون إنما هو لکونه من طریق النعمة التی یحسبونها خیرا و سعادة لا شر فیها و لا شقاء.
قوله تعالی: «وَ أُمْلِی لَهُمْ إِنَّ کَیْدِی مَتِینٌ الإملاء الإمهال، و الکید ضرب من الاحتیال، و المتین القوی.
و المعنی: و أمهلهم حتی یتوسعوا فی نعمنا بالمعاصی کما یشاءون إن کیدی قوی.
و النکتة فی الالتفات الذی فی «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ عن التکلم وحده إلی التکلم مع الغیر الدالة علی العظمة و أن هناک موکلین علی هذه النعم التی تصب علیهم صبا، و الالتفات فی قوله: «وَ أُمْلِی لَهُمْ عن التکلم مع الغیر إلی التکلم وحده لأن الإملاء تأخیر فی الأجل و لم ینسب أمر الأجل فی القرآن إلی غیر الله سبحانه قال تعالی: «ثُمَّ قَضی أَجَلًا وَ أَجَلٌ مُسَمًّی عِنْدَهُ»: الأنعام: 2.
قوله تعالی: «أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً فَهُمْ مِنْ مَغْرَمٍ مُثْقَلُونَ المغرم الغرامة، و الإثقال تحمیل الثقل، و الجملة معطوفة علی قوله: «أَمْ لَهُمْ شُرَکاءُ» إلخ.
و المعنی: أم تسأل هؤلاء المجرمین- الذین یحکمون بتساوی المجرمین و المسلمین یوم القیامة- أجرا علی دعوتک فهم من غرامة تحملها علیهم مثقلون فیواجهونک بمثل هذا القول تخلصا من الغرامة دون أن یکون ذلک منهم قولا جدیا.
قوله تعالی: «أَمْ عِنْدَهُمُ الْغَیْبُ فَهُمْ یَکْتُبُونَ ظاهر السیاق أن یکون المراد بالغیب 
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غیب الأشیاء الذی منه تنزل الأمور بقدر محدود فتستقر فی منصة الظهور، و المراد بالکتابة علی هذا هو التقدیر و القضاء، و المراد بکون الغیب عندهم تسلطهم علیه و ملکهم له.
فالمعنی: أم بیدهم أمر القدر و القضاء فهم یقضون کما شاءوا فیقضون لأنفسهم أن یساووا المسلمین یوم القیامة.
و قیل: المراد بکون الغیب عندهم علمهم بصحة ما حکموا به و الکتابة علی ظاهر معناه و المعنی: أم عندهم علم بصحة ما یدعونه اختصوا به و لا یعلمه غیرهم فهم یکتبونه و یتوارثونه و ینبغی أن یبرزوه.
و هو بعید بل مستدرک و الاحتمالات الأخر المذکورة مغنیة عنه.
و إنما أخر ذکر هذا الاحتمال عن غیره حتی عن قوله: «أَمْ تَسْئَلُهُمْ أَجْراً» مع أن مقتضی الظاهر أن یتقدم علیه، لکونه أضعف الاحتمالات و أبعدها.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ وَ لا تَکُنْ کَصاحِبِ الْحُوتِ إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ صاحب الحوت یونس النبی (ع) و المکظوم من کظم الغیظ إذا تجرعه و لذا فسر بالمختنق بالغم حیث لا یجد لغیظه شفاء، و نهیه (ص) عن أن یکون کیونس (ع) و هو فی زمن النداء مملوء بالغم نهی عن السبب المؤدی إلی نظیر هذا الابتلاء و هو ضیق الصدر و الاستعجال بالعذاب.
و المعنی: فاصبر لقاء ربک أن یستدرجهم و یملئ لهم و لا تستعجل لهم العذاب لکفرهم و لا تکن کیونس فتکون مثله و هو مملوء غما أو غیظا ینادی بالتسبیح و الاعتراف بالظلم أی فاصبر و احذر أن تبتلی بما یشبه ابتلاءه، و نداؤه قوله فی بطن الحوت: «لا إِلهَ إِلَّا أَنْتَ سُبْحانَکَ إِنِّی کُنْتُ مِنَ الظَّالِمِینَ کما فی سورة الأنبیاء.
و قیل: اللام فی «لِحُکْمِ رَبِّکَ بمعنی إلی و فیه تهدید لقومه و وعید لهم أن سیحکم الله بینه و بینهم، و الوجه المتقدم أنسب لسیاق الآیات السابقة.
قوله تعالی: «لَوْ لا أَنْ تَدارَکَهُ نِعْمَةٌ مِنْ رَبِّهِ لَنُبِذَ بِالْعَراءِ وَ هُوَ مَذْمُومٌ فی مقام التعلیل للنهی السابق: «لا تَکُنْ کَصاحِبِ الْحُوتِ و التدارک الإدراک و اللحوق، و فسرت النعمة بقبول التوبة، و النبذ الطرح، و العراء الأرض غیر المستورة بسقف أو نبات، و الذم مقابل المدح.
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و المعنی: لو لا أن أدرکته و لحقت به نعمة من ربه و هو أن الله قبل توبته لطرح بالأرض العراء و هو مذموم بما فعل.
لا یقال: إن الآیة تنافی قوله تعالی: «فَلَوْ لا أَنَّهُ کانَ مِنَ الْمُسَبِّحِینَ لَلَبِثَ فِی بَطْنِهِ إِلی یَوْمِ یُبْعَثُونَ»: الصافات: 144، فإن مدلوله أن مقتضی عمله أن یلبث فی بطنه إلی یوم القیامة و مقتضی هذه الآیة أن مقتضاه أن یطرح فی الأرض العراء مذموما و هما تبعتان متنافیتان لا تجتمعان.
فإنه یقال: الآیتان تحکیان عن مقتضیین مختلفین لکل منهما أثر علی حدة فآیة الصافات تذکر أنه (ع) کان مداوما للتسبیح مستمرا علیه طول حیاته قبل ابتلائه- و هو قوله: کان من المسبحین- و لو لا ذلک للبث فی بطنه إلی یوم القیامة، و الآیة التی نحن فیها تدل علی أن النعمة و هو قبول توبته فی بطن الحوت شملته فلم ینبذ بالعراء مذموما.
فمجموع الآیتین یدل علی أن ذهابه مغاضبا کان یقتضی أن یلبث فی بطنه إلی یوم القیامة فمنع عنه دوام تسبیحه قبل التقامه و بعده، و قدر أن ینبذ بالعراء و کان مقتضی عمله أن ینبذ مذموما فمنع من ذلک تدارک نعمة ربه له فنبذ غیر مذموم بل اجتباه الله و جعله من الصالحین فلا منافاة بین الآیتین.
و قد تکرر فی مباحثنا السابقة أن حقیقة النعمة الولایة و علی ذلک یتعین لقوله: «لَوْ لا أَنْ تَدارَکَهُ نِعْمَةٌ مِنْ رَبِّهِ معنی آخر.
قوله تعالی: «فَاجْتَباهُ رَبُّهُ فَجَعَلَهُ مِنَ الصَّالِحِینَ تقدم توضیح معنی الاجتباء و الصلاح فی مباحثنا المتقدمة.
قوله تعالی: «وَ إِنْ یَکادُ الَّذِینَ کَفَرُوا لَیُزْلِقُونَکَ بِأَبْصارِهِمْ لَمَّا سَمِعُوا الذِّکْرَ» إن مخففة من الثقیلة، و الزلق هو الزلل، و الإزلاق الإزلال و هو الصرع کنایة عن القتل و الإهلاک.
و المعنی: أنه قارب الذین کفروا أن یصرعوک بأبصارهم لما سمعوا الذکر.
و المراد بإزلاقه بالأبصار و صرعة بها- علی ما علیه عامة المفسرین- الإصابة بالأعین، و هو نوع من التأثیر النفسانی لا دلیل علی نفیه عقلا و ربما شوهد من الموارد ما یقبل الانطباق علیه، و قد وردت فی الروایات فلا موجب لإنکاره.
و قیل: المعنی أنهم ینظرون إلیک إذا سمعوا منک الذکر الذی هو القرآن نظرا ملیئا بالعداوة و البغضاء یکادون یقتلونک بحدید نظرهم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌19، ص: 389
قوله تعالی: «وَ یَقُولُونَ إِنَّهُ لَمَجْنُونٌ وَ ما هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ رمیهم له بالجنون عند ما سمعوا الذکر دلیل علی أن مرادهم به رمی القرآن بأنه من إلقاء الشیاطین، و لذا رد قولهم بأن القرآن لیس إلا ذکرا للعالمین.
و قد رد قولهم: «إِنَّهُ لَمَجْنُونٌ فی أول السورة بقوله: «ما أَنْتَ بِنِعْمَةِ رَبِّکَ بِمَجْنُونٍ و به ینطبق خاتمة السورة علی فاتحتها.



بحث روائی‌

فی المعانی، بإسناده عن الحسین بن سعید عن أبی الحسن (ع)* فی قوله عز و جل: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ» قال: حجاب من نور یکشف فیقع المؤمنون سجدا- و تدمج أصلاب المنافقین فلا یستطیعون السجود.
و فیه، بإسناده عن عبید بن زرارة عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ قال: کشف إزاره عن ساقه فقال: سبحان ربی الأعلی.
أقول: قال الصدوق بعد نقل الحدیث: قوله: سبحان ربی الأعلی تنزیه الله سبحانه أن یکون له ساق. انتهی. و فی هذا المعنی روایة أخری عن الحلبی عن أبی عبد الله (ع).
و فیه، بإسناده عن معلی بن خنیس قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): ما یعنی بقوله:
«وَ قَدْ کانُوا یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ وَ هُمْ سالِمُونَ قال: و هم مستطیعون.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و ابن المنذر و ابن مردویه عن أبی سعید*: سمعت النبی ص یقول: یکشف ربنا عن ساقه فیسجد له کل مؤمن و مؤمنة، و یبقی من کان یسجد فی الدنیا ریاء و سمعة- فیذهب لیسجد فیعود ظهره طبقا واحدا.
و فیه، أخرج ابن مندة فی الرد علی الجهمیة عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: «یَوْمَ یُکْشَفُ عَنْ ساقٍ قال: یکشف الله عن ساقه.
و فیه، أخرج إسحاق بن راهویه فی مسنده و عبد بن حمید و ابن أبی الدنیا و الطبرانی و الآجری فی الشریعة و الدارقطنی فی الرؤیة و الحاکم و صححه و ابن مردویه و البیهقی فی البعث عن عبد الله بن مسعود عن النبی ص قال*: یجمع الله الناس یوم القیامة- و ینزل الله فی ظلل من الغمام فینادی منادیا- أیها الناس أ لم ترضوا من ربکم [الذی خلقکم و صورکم 
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و رزقکم- أن یولی کل إنسان منکم ما کان یعبد فی الدنیا و یتولی؟ أ لیس ذلک من ربکم عدلا؟ قالوا: بلی.
قال: فینطلق کل إنسان منکم- إلی ما کان یعبد فی الدنیا- و یتمثل لهم ما کانوا یعبدون فی الدنیا- فیتمثل لمن کان یعبد عیسی شیطان عیسی، و یتمثل لمن کان یعبد عزیزا شیطان عزیز- حتی یمثل لهم الشجرة و العود و الحجر.
و یبقی أهل الإسلام جثوما- فیتمثل لهم الرب عز و جل فیقول لهم: ما لکم لم تنطلقوا کما انطلق الناس؟ فیقولون: إن لنا ربا ما رأیناه بعد فیقول: فبم تعرفون ربکم إن رأیتموه؟ قالوا: بیننا و بینه علامة إن رأیناه عرفناه؟ قال: و ما هی؟ قالوا: یکشف عن ساق.
فیکشف عند ذلک عن ساق- فیخر کل من کان یسجد طائعا ساجدا- و یبقی قوم ظهورهم کصیاصی البقر- یریدون السجود فلا یستطیعون.
الحدیث.
أقول: و الروایات الثلاث مبنیة علی التشبیه المخالف للبراهین العقلیة و نص الکتاب العزیز فهی مطروحة أو مؤولة.
و فی الکافی، بإسناده عن سفیان بن السمط قال*: قال أبو عبد الله (ع): إن الله إذا أراد بعبد خیرا فأذنب ذنبا أتبعه بنقمة- و ذکره الاستغفار، فإذا أراد بعبد شرا فأذنب ذنبا أتبعه بنعمة- لینسیه الاستغفار و یتمادی بها، و هو قول الله عز و جل: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ بالنعم و المعاصی.
أقول: و قد تقدم بعض روایات الاستدراج فی ذیل قوله تعالی: «سَنَسْتَدْرِجُهُمْ مِنْ حَیْثُ لا یَعْلَمُونَ»: الآیة 182 من سورة الأعراف.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «إِذْ نادی وَ هُوَ مَکْظُومٌ : فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): یقول: مغموم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «لَوْ لا أَنْ تَدارَکَهُ نِعْمَةٌ مِنْ رَبِّهِ قال: النعمة الرحمة.
و فیه،": فی قوله تعالی: «لَنُبِذَ بِالْعَراءِ» قال: الموضع الذی لا سقف له.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ إِنْ یَکادُ الَّذِینَ کَفَرُوا»:
أخرج البخاری عن ابن عباس أن رسول الله ص قال*: العین حق.
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و فیه، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن جابر أن النبی ص قال*: العین تدخل الرجل القبر و الجمل القدر.
أقول: و هناک روایات تطبق الآیات السابقة علی الولایة و هی من الجری دون التفسیر و لذلک لم نوردها.



(69) سورة الحاقة مکیة و هی اثنتان و خمسون آیة (52)





[سورة الحاقة (69): الآیات 1 الی 12]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْحَاقَّةُ (1) مَا الْحَاقَّةُ (2) وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ (3) کَذَّبَتْ ثَمُودُ وَ عادٌ بِالْقارِعَةِ (4)
فَأَمَّا ثَمُودُ فَأُهْلِکُوا بِالطَّاغِیَةِ (5) وَ أَمَّا عادٌ فَأُهْلِکُوا بِرِیحٍ صَرْصَرٍ عاتِیَةٍ (6) سَخَّرَها عَلَیْهِمْ سَبْعَ لَیالٍ وَ ثَمانِیَةَ أَیَّامٍ حُسُوماً فَتَرَی الْقَوْمَ فِیها صَرْعی کَأَنَّهُمْ أَعْجازُ نَخْلٍ خاوِیَةٍ (7) فَهَلْ تَری لَهُمْ مِنْ باقِیَةٍ (8) وَ جاءَ فِرْعَوْنُ وَ مَنْ قَبْلَهُ وَ الْمُؤْتَفِکاتُ بِالْخاطِئَةِ (9)
فَعَصَوْا رَسُولَ رَبِّهِمْ فَأَخَذَهُمْ أَخْذَةً رابِیَةً (10) إِنَّا لَمَّا طَغَی الْماءُ حَمَلْناکُمْ فِی الْجارِیَةِ (11) لِنَجْعَلَها لَکُمْ تَذْکِرَةً وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ (12)



بیان‌

السورة تذکر الحاقة و هی القیامة و قد سمتها أیضا بالقارعة و الواقعة.
و قد ساقت الکلام فیها فی فصول ثلاثة: فصل تذکر فیه إجمالا الأمم الذین کذبوا بها
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فأخذهم الله أخذة رابیة، و فصل تصف فیه الحاقة و انقسام الناس فیها إلی أصحاب الیمین و أصحاب الشمال و اختلاف حالهم بالسعادة و الشقاء، و فصل تؤکد فیه صدق القرآن فی إنبائه بها و أنه حق الیقین، و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «الْحَاقَّةُ مَا الْحَاقَّةُ وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ» المراد بالحاقة القیامة الکبری سمیت بها لثبوتها ثبوتا لا مرد له و لا ریب فیه، من حق الشی‌ء بمعنی ثبت و تقرر تقررا واقعیا.
و «مَا» فی «مَا الْحَاقَّةُ» استفهامیة تفید تفخیم أمرها، و لذلک بعینه وضع الظاهر موضع الضمیر و لم یقل: ما هی، و الجملة الاستفهامیة خبر الحاقة.
فقوله: «الْحَاقَّةُ مَا الْحَاقَّةُ» مسوق لتفخیم أمر القیامة یفید تفخیم أمرها و إعظام حقیقتها إفادة بعد إفادة.
و قوله: «وَ ما أَدْراکَ مَا الْحَاقَّةُ» خطاب بنفی العلم بحقیقة الیوم و هذا التعبیر کنایة عن کمال أهمیة الشی‌ء و بلوغه الغایة فی الفخامة و لعل هذا هو المراد مما نقل عن ابن عباس:
أن ما فی القرآن من قوله تعالی: «ما أَدْراکَ فقد أدراه و ما فیه من قوله: «ما یُدْرِیکَ فقد طوی عنه، یعنی أن «ما أَدْراکَ کنایة و «ما یُدْرِیکَ تصریح.
قوله تعالی: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ وَ عادٌ بِالْقارِعَةِ» المراد بالقارعة القیامة و سمیت بها لأنها تقرع و تدک السماوات و الأرض بتبدیلها و الجبال بتسییرها و الشمس بتکویرها و القمر بخسفها و الکواکب بنثرها و الأشیاء کلها بقهرها علی ما نطقت به الآیات، و کان مقتضی الظاهر أن یقال: کذبت ثمود و عاد بها فوضع القارعة موضع الضمیر لتأکید تفخیم أمرها.
و هذه الآیة و ما یتلوها إلی تمام تسع آیات و إن کانت مسوقة للإشارة إلی إجمال قصص قوم نوح و عاد و ثمود و فرعون و من قبله و المؤتفکات و إهلاکهم لکنها فی الحقیقة بیان للحاقه ببعض أوصافها و هو أن الله أهلک أمما کثیرة بالتکذیب بها فهی فی الحقیقة جواب للسؤال بما الاستفهامیة کما أن قوله: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ» إلخ، جواب آخر.
و محصل المعنی: هی القارعة التی کذبت بها ثمود و عاد و فرعون و من قبله و المؤتفکات و قوم نوح فأخذهم الله أخذة رابیة و أهلکهم بعذاب الاستئصال.
قوله تعالی: «فَأَمَّا ثَمُودُ فَأُهْلِکُوا بِالطَّاغِیَةِ» بیان تفصیلی لأثر تکذیبهم بالقارعة،
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و المراد بالطاغیة الصیحة أو الرجفة أو الصاعقة علی اختلاف ظاهر تعبیر القرآن فی سبب هلاکهم فی قصتهم قال تعالی: «وَ أَخَذَ الَّذِینَ ظَلَمُوا الصَّیْحَةُ»: هود: 67، و قال أیضا:
«فَأَخَذَتْهُمُ الرَّجْفَةُ»: الأعراف: 87، و قال أیضا: «فَأَخَذَتْهُمْ صاعِقَةُ الْعَذابِ الْهُونِ»: حم السجدة: 17.
و قیل: الطاغیة مصدر کالطغیان و الطغوی و المعنی: فأما ثمود فأهلکوا بسبب طغیانهم، و یؤیده قوله تعالی: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِطَغْواها»: الشمس: 11.
و أول الوجهین أنسب لسیاق الآیات التالیة حیث سیقت لبیان کیفیة إهلاکهم من الإهلاک بالریح أو الأخذ الرابی أو طغیان الماء فلیکن هلاک ثمود بالطاغیة ناظرا إلی کیفیة إهلاکهم.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا عادٌ فَأُهْلِکُوا بِرِیحٍ صَرْصَرٍ عاتِیَةٍ» الصرصر الریح الباردة الشدیدة الهبوب، و عاتیة من العتو بمعنی الطغیان و الابتعاد من الطاعة و الملاءمة.
قوله تعالی: «سَخَّرَها عَلَیْهِمْ سَبْعَ لَیالٍ وَ ثَمانِیَةَ أَیَّامٍ حُسُوماً فَتَرَی الْقَوْمَ فِیها صَرْعی کَأَنَّهُمْ أَعْجازُ نَخْلٍ خاوِیَةٍ» تسخیرها علیهم تسلیطها علیهم، و الحسوم جمع حاسم کشهود جمع شاهد من الحسم بمعنی تکرار الکی مرات متتالیة، و هی صفة لسبع أی سبع لیال و ثمانیة أیام متتالیة متتابعة و صرعی جمع صریع و أعجاز جمع عجز بالفتح فالضم آخر الشی‌ء، و خاویة الخالیة الجوف الملقاة و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «فَهَلْ تَری لَهُمْ مِنْ باقِیَةٍ» أی من نفس باقیة، و الجملة کنایة عن استیعاب الهلاک لهم جمیعا، و قیل: الباقیة مصدر بمعنی البقاء و قد أرید به البقیة و ما قدمناه من المعنی أقرب.
قوله تعالی: «وَ جاءَ فِرْعَوْنُ وَ مَنْ قَبْلَهُ وَ الْمُؤْتَفِکاتُ بِالْخاطِئَةِ» المراد بفرعون فرعون موسی، و بمن قبله الأمم المتقدمة علیه زمانا من المکذبین، و بالمؤتفکات قری قوم لوط و الجماعة القاطنة بها، و «خاطئة» مصدر بمعنی الخطاء و المراد بالمجی‌ء بالخاطئة إخطاء طریق العبودیة، و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «فَعَصَوْا رَسُولَ رَبِّهِمْ فَأَخَذَهُمْ أَخْذَةً رابِیَةً» ضمیر «فَعَصَوْا» لفرعون 
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و من قبله و المؤتفکات، و المراد بالرسول جنسه، و الرابیة الزائدة من ربا یربو ربوة إذا زاد، و المراد بالأخذة الرابیة العقوبة الشدیدة و قیل: العقوبة الزائدة علی سائر العقوبات و قیل: الخارقة للعادة.
قوله تعالی: «إِنَّا لَمَّا طَغَی الْماءُ حَمَلْناکُمْ فِی الْجارِیَةِ» إشارة إلی طوفان نوح و الجاریة السفینة، و عد المخاطبین محمولین فی سفینة نوح و المحمول فی الحقیقة أسلافهم لکون الجمیع نوعا واحدا ینسب حال البعض منه إلی الکل و الباقی ظاهر.
قوله تعالی: «لِنَجْعَلَها لَکُمْ تَذْکِرَةً وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ» تعلیل لحملهم فی السفینة فضمیر «لِنَجْعَلَها» للحمل باعتبار أنه فعله أی فعلنا بکم تلک الفعلة لنجعلها لکم أمرا تتذکرون به و عبرة تعتبرون بها و موعظة تتعظون بها.
و قوله: «وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ» الوعی جعل الشی‌ء فی الوعاء، و المراد بوعی الأذن لها تقریرها فی النفس و حفظها فیها لترتب علیها فائدتها و هی التذکر و الاتعاظ.
و فی الآیة بجملتیها إشارة إلی الهدایة الربوبیة بکلا قسمیها أعنی الهدایة بمعنی إراءة الطریق و الهدایة بمعنی الإیصال إلی المطلوب.
توضیح ذلک أن من السنة الربوبیة العامة الجاریة فی الکون هدایة کل نوع من أنواع الخلیقة إلی کماله اللائق به بحسب وجوده الخاص بتجهیزه بما یسوقه نحو غایته کما یدل علیه قوله تعالی: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، و قوله: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی : الأعلی: 3، و قد تقدم توضیح ذلک فی تفسیر سورتی طه و الأعلی و غیرهما.
و الإنسان یشارک سائر الأنواع المادیة فی أن له استکمالا تکوینیا و سلوکا وجودیا نحو کماله الوجودی بالهدایة الربوبیة التی تسوقه نحو غایته المطلوبة و یختص من بینها بالاستکمال التشریعی فإن للنفس الإنسانیة استکمالا من طریق أفعالها الاختیاریة بما یلحقها من الأوصاف و النعوت و تتلبس به من الملکات و الأحوال فی الحیاة الدنیا و هی غایة وجود الإنسان التی تعیش بها عیشة سعیدة مؤبدة.
و هذا هو السبب الداعی إلی تشریع السنة الدینیة بإرسال الرسل و إنزال الکتب و الهدایة إلیها «لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء: 165، و قد تقدم تفصیله فی أبحاث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب و غیره، و هذه هدایة بمعنی إراءة
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الطریق و إعلام الصراط المستقیم الذی لا یسع الإنسان إلا أن یسلکه، قال تعالی: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: الدهر: 3، فإن لزم الصراط و سلکه حی بحیاة طیبة سعیدة و إن ترکه و أعرض عنه هلک بشقاء دائم و تمت علیه الحجة علی أی حال، قال تعالی: «لِیَهْلِکَ مَنْ هَلَکَ عَنْ بَیِّنَةٍ وَ یَحْیی مَنْ حَیَّ عَنْ بَیِّنَةٍ»: الأنفال: 42.
إذا تقرر هذا تبین أن من سنة الربوبیة هدایة الناس إلی سعادة حیاتهم بإراءة الطریق الموصل إلیها، و إلیها الإشارة بقوله: «لِنَجْعَلَها لَکُمْ تَذْکِرَةً» فإن التذکرة لا تستوجب التذکر ممن ذکر بها بل ربما أثرت و ربما تخلفت.
و من سنة الربوبیة هدایة الأشیاء إلی کمالاتها بمعنی إنهائها و إیصالها إلیها بتحریکها و سوقها نحوه، و إلیها الإشارة بقوله: «وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ» فإن الوعی المذکور من مصادیق الاهتداء بالهدایة الربوبیة و إنما لم ینسب تعالی الوعی إلی نفسه کما نسب التذکرة إلی نفسه لأن المطلوب بالتذکرة إتمام الحجة و هو من الله و أما الوعی فإنه و إن کان منسوبا إلیه کما أنه منسوب إلی الإنسان لکن السیاق سیاق الدعوة و بیان الأجر و المثوبة علی إجابة الدعوة و الأجر و المثوبة من آثار الوعی بما أنه فعل للإنسان منسوب إلیه لا بما أنه منسوب إلی الله تعالی.
و یظهر من الآیة الکریمة أن للحوادث الخارجیة تأثیرا فی أعمال الإنسان کما یظهر من مثل قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ»: الأعراف: 96 أن لأعمال الإنسان تأثیرا فی الحوادث الخارجیة و قد تقدم بعض الکلام فیه.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن ابن جریح"* فی قوله: «لِنَجْعَلَها لَکُمْ تَذْکِرَةً» قال:
لأمة محمد ص، و کم من سفینة قد هلکت و أثر قد ذهب- یعنی ما بقی من السفینة حتی أدرکته أمة محمد ص- فرأوه کانت ألواحها تری علی الجودی.
أقول: و تقدم ما یؤید ذلک فی قصة نوح فی تفسیر سورة هود.
و فیه، أخرج سعید بن منصور و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن مردویه عن مکحول قال*: لما نزلت «وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ» قال رسول الله ص: سألت ربی أن یجعلها
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أذن علی. قال مکحول: فکان علی یقول: ما سمعت عن رسول الله شیئا فنسیته.
و فیه، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و الواحدی و ابن مردویه و ابن عساکر و ابن النجاری عن بردة قال*: قال رسول الله ص لعلی: إن الله أمرنی أن أدنیک- و لا أقصیک و أن أعلمک و أن تعی و حق لک أن تعی- فنزلت هذه الآیة «وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ».
و فیه، أخرج أبو نعیم فی الحلیة عن علی قال*: قال رسول الله ص: یا علی إن الله أمرنی أن أدنیک و أعلمک لتعی- فأنزلت هذه الآیة «وَ تَعِیَها أُذُنٌ واعِیَةٌ» فأنت أذن واعیة لعلمی:.
أقول: و روی هذا المعنی فی تفسیر البرهان، عن سعد بن عبد الله بإسناده عن أبی عبد الله (ع)، و عن الکلینی بإسناده عنه (ع)، و عن ابن بابویه بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع).
و رواه أیضا عن ابن شهرآشوب عن حلیة الأولیاء عن عمر بن علی، و عن الواحدی فی أسباب النزول عن بریدة، و عن أبی القاسم بن حبیب فی تفسیره عن زر بن حبیش عن علی (ع).
و قد روی فی غایة المرام، من طرق الفریقین ستة عشر حدیثا فی ذلک و قال فی البرهان إن محمد بن العباس روی فیه ثلاثین حدیثا من طرق العامة و الخاصة.
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اشارة

فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ نَفْخَةٌ واحِدَةٌ (13) وَ حُمِلَتِ الْأَرْضُ وَ الْجِبالُ فَدُکَّتا دَکَّةً واحِدَةً (14) فَیَوْمَئِذٍ وَقَعَتِ الْواقِعَةُ (15) وَ انْشَقَّتِ السَّماءُ فَهِیَ یَوْمَئِذٍ واهِیَةٌ (16) وَ الْمَلَکُ عَلی أَرْجائِها وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ (17)
یَوْمَئِذٍ تُعْرَضُونَ لا تَخْفی مِنْکُمْ خافِیَةٌ (18) فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَیَقُولُ هاؤُمُ اقْرَؤُا کِتابِیَهْ (19) إِنِّی ظَنَنْتُ أَنِّی مُلاقٍ حِسابِیَهْ (20) فَهُوَ فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ (21) فِی جَنَّةٍ عالِیَةٍ (22)
قُطُوفُها دانِیَةٌ (23) کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما أَسْلَفْتُمْ فِی الْأَیَّامِ الْخالِیَةِ (24) وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِشِمالِهِ فَیَقُولُ یا لَیْتَنِی لَمْ أُوتَ کِتابِیَهْ (25) وَ لَمْ أَدْرِ ما حِسابِیَهْ (26) یا لَیْتَها کانَتِ الْقاضِیَةَ (27)
ما أَغْنی عَنِّی مالِیَهْ (28) هَلَکَ عَنِّی سُلْطانِیَهْ (29) خُذُوهُ فَغُلُّوهُ (30) ثُمَّ الْجَحِیمَ صَلُّوهُ (31) ثُمَّ فِی سِلْسِلَةٍ ذَرْعُها سَبْعُونَ ذِراعاً فَاسْلُکُوهُ (32)
إِنَّهُ کانَ لا یُؤْمِنُ بِاللَّهِ الْعَظِیمِ (33) وَ لا یَحُضُّ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ (34) فَلَیْسَ لَهُ الْیَوْمَ هاهُنا حَمِیمٌ (35) وَ لا طَعامٌ إِلاَّ مِنْ غِسْلِینٍ (36) لا یَأْکُلُهُ إِلاَّ الْخاطِؤُنَ (37)
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بیان‌

هذا هو الفصل الثانی من الآیات یعرف الحاقة ببعض أشراطها و نبذة مما یقع فیها.
قوله تعالی: «فَإِذا نُفِخَ فِی الصُّورِ نَفْخَةٌ واحِدَةٌ» قد تقدم أن النفخ فی الصور کنایة عن البعث و الإحضار لفصل القضاء، و فی توصیف النفخة بالواحدة إشارة إلی مضی الأمر و نفوذ القدرة فلا وهن فیه حتی یحتاج إلی تکرار النفخة، و الذی یسبق إلی الفهم من سیاق الآیات أنها النفخة الثانیة التی تحیی الموتی.
قوله تعالی: «وَ حُمِلَتِ الْأَرْضُ وَ الْجِبالُ فَدُکَّتا دَکَّةً واحِدَةً» الدک أشد الدق و هو کسر الشی‌ء و تبدیله إلی أجزاء صغار، و حمل الأرض و الجبال إحاطة القدرة بها، و توصیف الدکة بالواحدة للإشارة إلی سرعة تفتتهما بحیث لا یفتقر إلی دکة ثانیة.
قوله تعالی: «فَیَوْمَئِذٍ وَقَعَتِ الْواقِعَةُ» أی قامت القیامة.
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قوله تعالی: «وَ انْشَقَّتِ السَّماءُ فَهِیَ یَوْمَئِذٍ واهِیَةٌ» انشقاق الشی‌ء انفصال شطر منه من شطر آخر، و واهیة من الوهی بمعنی الضعف، و قیل: من الوهی بمعنی شق الأدیم و الثوب و نحوهما.
و یمکن أن تکون الآیة أعنی قوله: «وَ انْشَقَّتِ السَّماءُ فَهِیَ یَوْمَئِذٍ واهِیَةٌ وَ الْمَلَکُ عَلی أَرْجائِها» فی معنی قوله: «وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ تَنْزِیلًا»: الفرقان: 25.
قوله تعالی: «وَ الْمَلَکُ عَلی أَرْجائِها وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ» قال الراغب: رجا البئر و السماء و غیرهما جانبها و الجمع أرجاء قال تعالی: «وَ الْمَلَکُ عَلی أَرْجائِها» انتهی، و الملک- کما قیل- یطلق علی الواحد و الجمع و المراد به فی الآیة الجمع.
و قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ» ضمیر «فَوْقَهُمْ علی ظاهر ما یقتضیه السیاق للملائکة، و قیل: الضمیر للخلائق.
و ظاهر کلامه أن للعرش الیوم حملة من الملائکة قال تعالی: «الَّذِینَ یَحْمِلُونَ الْعَرْشَ وَ مَنْ حَوْلَهُ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ وَ یُؤْمِنُونَ بِهِ وَ یَسْتَغْفِرُونَ لِلَّذِینَ آمَنُوا»: المؤمن: 7 و قد وردت الروایات أنهم أربعة، و ظاهر الآیة أعنی قوله: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ» أن الحملة یوم القیامة ثمانیة و هل هم من الملائکة أو من غیرهم؟ الآیة ساکتة عن ذلک و إن کان لا یخلو السیاق من إشعار ما بأنهم من الملائکة.
و من الممکن- کما تقدمت الإشارة إلیه- أن یکون الغرض من ذکر انشقاق السماء و کون الملائکة علی أرجائها و کون حملة العرش یومئذ ثمانیة بیان ظهور الملائکة و السماء و العرش للإنسان یومئذ، قال تعالی: «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ یُسَبِّحُونَ بِحَمْدِ رَبِّهِمْ»: الزمر: 75.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ تُعْرَضُونَ لا تَخْفی مِنْکُمْ خافِیَةٌ» الظاهر أن المراد به العرض علی الله کما قال تعالی: «وَ عُرِضُوا عَلی رَبِّکَ صَفًّا»: الکهف: 48، و العرض إراءة البائع سلعته للمشتری ببسطها بین یدیه، فالعرض یومئذ علی الله و هو یوم القضاء إبراز ما عند الإنسان من اعتقاد و عمل إبرازا لا یخفی معه عقیدة خافیة و لا فعلة خافیة و ذلک بتبدل الغیب شهادة و السر علنا قال: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ»: الطارق: 9، و قال: «یَوْمَ هُمْ بارِزُونَ لا یَخْفی عَلَی اللَّهِ مِنْهُمْ شَیْ‌ءٌ»: المؤمن: 16.
و قد تقدم فی أبحاثنا السابقة أن ما عد فی کلامه تعالی من خصائص یوم القیامة
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کاختصاص الملک بالله، و کون الأمر له، و أن لا عاصم منه، و بروز الخلق له و عدم خفاء شی‌ء منهم علیه و غیر ذلک، کل ذلک دائمیة الثبوت له تعالی، و إنما المراد ظهور هذه الحقائق یومئذ ظهورا لا ستر علیه و لا مریة فیه.
فالمعنی: یومئذ یظهر أنکم فی معرض علی علم الله و یظهر کل فعلة خافیة من أفعالکم.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فَیَقُولُ هاؤُمُ اقْرَؤُا کِتابِیَهْ قال فی المجمع، هاؤم أمر للجماعة بمنزلة هاکم، تقول للواحد: هاء یا رجل، و للاثنین: هاؤما یا رجلان، و للجماعة: هاؤم یا رجال، و للمرأة: هاء یا امرأة بکسر الهمزة و لیس بعدها یاء، و للمرأتین:
هاؤما، و للنساء: هاؤن. هذه لغة أهل الحجاز.
و تمیم و قیس یقولون: هاء یا رجل مثل قول أهل الحجاز، و للاثنین: هاءا، و للجماعة:
هاؤا، و للمرأة: هائی، و للنساء هاؤن.
و بعض العرب یجعل مکان الهمزة کافا فیقول: هاک هاکما هاکم هاک هاکما هاکن، و معناه: خذ و تناول، و یؤمر بها و لا ینهی. انتهی.
و الآیة و ما بعدها إلی قوله: «الْخاطِؤُنَ بیان تفصیلی لاختلاف حال الناس یومئذ من حیث السعادة و الشقاء، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «فَمَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ»: إسراء: 71 کلام فی معنی إعطاء الکتاب بالیمین، و الظاهر أن قوله: «هاؤُمُ اقْرَؤُا کِتابِیَهْ خطاب للملائکة، و الهاء فی «کِتابِیَهْ و کذا فی أواخر الآیات التالیة للوقف و تسمی هاء الاستراحة.
و المعنی: فأما من أوتی کتابه بیمینه فیقول للملائکة: خذوا و اقرءوا کتابیه أی إنها کتاب یقضی بسعادتی.
قوله تعالی: «إِنِّی ظَنَنْتُ أَنِّی مُلاقٍ حِسابِیَهْ الظن بمعنی الیقین، و الآیة تعلیل لما یتحصل من الآیة السابقة و محصل التعلیل إنما کان کتابی کتاب الیمین و قاضیا بسعادتی لأنی أیقنت فی الدنیا أنی سألاقی حسابی فآمنت بربی و أصلحت عملی.
قوله تعالی: «فَهُوَ فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ» أی یعیش عیشة یرضاها فنسبة الرضا إلی العیشة من المجاز العقلی.
قوله تعالی: «فِی جَنَّةٍ عالِیَةٍ- إلی قوله- الْخالِیَةِ» أی هو فی جنة عالیة قدرا فیها ما لا عین رأت و لا أذن سمعت و لا خطر علی قلب بشر.
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و قوله: «قُطُوفُها دانِیَةٌ» القطوف جمع قطف بالکسر فالسکون و هو ما یجتنی من الثمر و المعنی: أثمارها قریبة منه یتناوله کیف یشاء.
و قوله: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما أَسْلَفْتُمْ فِی الْأَیَّامِ الْخالِیَةِ» أی یقال لهم: کلوا و اشربوا من جمیع ما یؤکل فیها و ما یشرب حال کونه هنیئا لکم بما قدمتم من الإیمان و العمل الصالح فی الدنیا التی تقضت أیامها.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِشِمالِهِ فَیَقُولُ یا لَیْتَنِی لَمْ أُوتَ کِتابِیَهْ وَ لَمْ أَدْرِ ما حِسابِیَهْ و هؤلاء هم الطائفة الثانیة و هم الأشقیاء المجرمون یؤتون صحیفة أعمالهم بشمالهم و قد مر الکلام فی معناه فی سورة الإسراء، و هؤلاء یتمنون أن لو لم یکونوا یؤتون کتابهم و یدرون ما حسابهم یتمنون ذلک لما یشاهدون من ألیم العذاب المعد لهم.
قوله تعالی: «یا لَیْتَها کانَتِ الْقاضِیَةَ» ذکروا أن ضمیر «لَیْتَها» للموتة الأولی التی ذاقها الإنسان فی الدنیا.
و المعنی: یا لیت الموتة الأولی التی ذقتها کانت قاضیة علی تقضی بعدمی فکنت انعدمت و لم أبعث حیا فأقع فی ورطة العذاب الخالد و أشاهد ما أشاهد.
قوله تعالی: «ما أَغْنی عَنِّی مالِیَهْ هَلَکَ عَنِّی سُلْطانِیَهْ کلمتا تحسر یقولهما حیث یری خیبة سعیه فی الدنیا فإنه کان یحسب أن مفتاح سعادته فی الحیاة هو المال و السلطان یدفعان عنه کل مکروه و یسلطانه علی کل ما یحب و یرضی فبذل کل جهده فی تحصیلهما و أعرض عن ربه و عن کل حق یدعی إلیه و کذب داعیه فلما شاهد تقطع الأسباب و أنه فی یوم لا ینفع فیه مال و لا بنون ذکر عدم نفع ماله و بطلان سلطانه تحسرا و توجعا و ما ذا ینفع التحسر.؟
قوله تعالی: «خُذُوهُ فَغُلُّوهُ إلی قوله- فَاسْلُکُوهُ حکایة أمره تعالی الملائکة بأخذه و إدخاله النار، و التقدیر یقال للملائکة خذوه إلخ، و «فَغُلُّوهُ أمر من الغل بالفتح و هو الشد بالغل الذی یجمع بین الید و الرجل و العنق.
و قوله: «ثُمَّ الْجَحِیمَ صَلُّوهُ أی أدخلوه النار العظیمة و ألزموه إیاها.
و قوله: «ثُمَّ فِی سِلْسِلَةٍ ذَرْعُها سَبْعُونَ ذِراعاً فَاسْلُکُوهُ السلسلة القید، و الذرع الطول، و الذراع بعد ما بین المرفق و رأس الأصابع و هو واحد الطول و سلوکه فیه جعله فیه، و المحصل ثم اجعلوه فی قید طوله سبعون ذراعا.
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قوله تعالی: «إِنَّهُ کانَ لا یُؤْمِنُ بِاللَّهِ الْعَظِیمِ وَ لا یَحُضُّ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ الحض التحریض و الترغیب، و الآیتان فی مقام التعلیل للأمر بالأخذ و الإدخال فی النار أی إن الأخذ ثم التصلیة فی الجحیم و السلوک فی السلسلة لأجل أنه کان لا یؤمن بالله العظیم و لا یحض علی طعام المسکین أی یساهل فی أمر المساکین و لا یبالی بما یقاسونه.
قوله تعالی: «فَلَیْسَ لَهُ الْیَوْمَ هاهُنا حَمِیمٌ إلی قوله- الْخاطِؤُنَ الحمیم الصدیق و الآیة تفریع علی قوله: «إِنَّهُ کانَ لا یُؤْمِنُ إلخ، و المحصل: أنه لما کان لا یؤمن بالله العظیم فلیس له الیوم هاهنا صدیق ینفعه أی شفیع یشفع له إذ لا مغفرة لکافر فلا شفاعة.
و قوله: «وَ لا طَعامٌ إِلَّا مِنْ غِسْلِینٍ الغسلین الغسالة و کان المراد به ما یسیل من أبدان أهل النار من قیح و نحوه و الآیة عطف علی قوله فی الآیة السابقة: «حَمِیمٌ و متفرع علی قوله: «وَ لا یَحُضُ إلخ، و المحصل: أنه لما کان لا یحرض علی طعام المسکین فلیس له الیوم هاهنا طعام إلا من غسلین أهل النار.
و قوله: «لا یَأْکُلُهُ إِلَّا الْخاطِؤُنَ وصف لغسلین و الخاطئون المتلبسون بالخطیئة و الإثم.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، فی قوله تعالی: «وَ یَحْمِلُ عَرْشَ رَبِّکَ فَوْقَهُمْ یَوْمَئِذٍ ثَمانِیَةٌ»
أخرج ابن جریر عن ابن زید قال: قال رسول الله ص: یحمله الیوم أربعة و یوم القیامة ثمانیة.
أقول: و فی تقیید الحاملین فی الآیة بقوله: «یَوْمَئِذٍ» إشعار بل ظهور فی اختصاص العدد بالقیامة.
و فی تفسیر القمی، و فی حدیث آخر قال: حمله ثمانیة أربعة من الأولین و أربعة من الآخرین- فأما الأربعة من الأولین فنوح و إبراهیم و موسی و عیسی، و أما الأربعة من الآخرین فمحمد و علی- و الحسن و الحسین (ع).
أقول: و فی غیر واحد من الروایات أن الثمانیة مخصوصة بیوم القیامة، و فی بعضها أن حملة العرش- و العرش العلم- أربعة منا و أربعة ممن شاء الله.
و فی تفسیر العیاشی، عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال*: إنه إذا کان یوم القیامة یدعی کل أناس بإمامه- الذی مات فی عصره- فإن أثبته أعطی کتابه بیمینه لقوله: «یَوْمَ نَدْعُوا
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کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ فمن أوتی کتابه بیمینه فأولئک یقرءون کتابهم، و الیمین إثبات الإمام لأنه کتابه یقرؤه- إلی أن قال- و من أنکر کان من أصحاب الشمال- الذین قال الله:
«وَ أَصْحابُ الشِّمالِ ما أَصْحابُ الشِّمالِ- فِی سَمُومٍ وَ حَمِیمٍ وَ ظِلٍّ مِنْ یَحْمُومٍ إلخ.
أقول: و فی عدة من الروایات تطبیق قوله: «فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ إلخ، علی علی (ع)، و فی بعضها علیه و علی شیعته، و کذا تطبیق قوله: «وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِشِمالِهِ إلخ، علی أعدائه، و هی من الجری دون التفسیر.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه عن أبی سعید الخدری عن النبی ص قال*: لو أن دلوا من غسلین یهراق فی الدنیا لأنتن بأهل الدنیا.
و فیه، أخرج البیهقی فی شعب الإیمان عن صعصعة بن صوحان قال*: جاء أعرابی إلی علی بن أبی طالب فقال: کیف هذا الحرف: لا یأکله إلا الخاطون کل و الله یخطو.
فتبسم علی و قال: یا أعرابی «لا یَأْکُلُهُ إِلَّا الْخاطِؤُنَ قال: صدقت و الله یا أمیر المؤمنین- ما کان الله لیسلم عبده.
ثم التفت علی إلی أبی الأسود فقال: إن الأعاجم قد دخلت فی الدین کافة- فضع للناس شیئا یستدلون به علی صلاح ألسنتهم- فرسم لهم الرفع و النصب و الخفض.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه فی الدروع الواقیة فی حدیث عن النبی ص*: و لو أن ذراعا من السلسلة التی ذکرها الله فی کتابه- وضع علی جمیع جبال الدنیا لذابت عن حرها.



[سورة الحاقة (69): الآیات 38 الی 52]





اشارة

فَلا أُقْسِمُ بِما تُبْصِرُونَ (38) وَ ما لا تُبْصِرُونَ (39) إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ (40) وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شاعِرٍ قَلِیلاً ما تُؤْمِنُونَ (41) وَ لا بِقَوْلِ کاهِنٍ قَلِیلاً ما تَذَکَّرُونَ (42)
تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ (43) وَ لَوْ تَقَوَّلَ عَلَیْنا بَعْضَ الْأَقاوِیلِ (44) لَأَخَذْنا مِنْهُ بِالْیَمِینِ (45) ثُمَّ لَقَطَعْنا مِنْهُ الْوَتِینَ (46) فَما مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ عَنْهُ حاجِزِینَ (47)
وَ إِنَّهُ لَتَذْکِرَةٌ لِلْمُتَّقِینَ (48) وَ إِنَّا لَنَعْلَمُ أَنَّ مِنْکُمْ مُکَذِّبِینَ (49) وَ إِنَّهُ لَحَسْرَةٌ عَلَی الْکافِرِینَ (50) وَ إِنَّهُ لَحَقُّ الْیَقِینِ (51) فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ (52)
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بیان‌

هذا هو الفصل الثالث من آیات السورة یؤکد ما تقدم من أمر الحاقة بلسان تصدیق القرآن الکریم لیثبت بذلک حقیة ما أنبأ به من أمر القیامة.
قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِما تُبْصِرُونَ وَ ما لا تُبْصِرُونَ ظاهر الآیة أنه إقسام بما هو مشهود لهم و ما لا یشاهدون أی الغیب و الشهادة فهو إقسام بمجموع الخلیقة و لا یشمل ذاته المتعالیة فإن من البعید من أدب القرآن أن یجمع الخالق و الخلق فی صف واحد و یعظمه تعالی و ما صنع تعظیما مشترکا فی عرض واحد.
و فی الإقسام نوع تعظیم و تجلیل للمقسم به و خلقه تعالی بما أنه خلقه جلیل جمیل لأنه تعالی جمیل لا یصدر منه إلا الجمیل و قد استحسن تعالی فعل نفسه و أثنی علی نفسه بخلقه فی قوله: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: الم السجدة: 7، و قوله: «فَتَبارَکَ اللَّهُ أَحْسَنُ الْخالِقِینَ»: المؤمنون: 14 فلیس للموجودات منه تعالی إلا الحسن و ما دون ذلک من مساءة فمن أنفسها و بقیاس بعضها إلی بعض.
و فی اختیار ما یبصرون و ما لا یبصرون للأقسام به علی حقیة القرآن ما لا یخفی من المناسبة فإن النظام الواحد المتشابک أجزاؤه الجاری فی مجموع العالم یقضی بتوحده تعالی و مصیر الکل إلیه و ما یترتب علیه من بعث الرسل و إنزال الکتب و القرآن خیر کتاب سماوی یهدی إلی الحق فی جمیع ذلک و إلی طریق مستقیم.
و مما تقدم یظهر عدم استقامة ما قیل: إن المراد بما تبصرون و ما لا تبصرون الخلق و الخالق فإن السیاق لا یساعد علیه، و کذا ما قیل: إن المراد النعم الظاهرة و الباطنة، و ما قیل: إن المراد الجن و الإنس و الملائکة أو الأجسام و الأرواح أو الدنیا و الآخرة أو ما یشاهد من آثار القدرة و ما لا یشاهد من أسرارها فاللفظ أعم مدلولا من جمیع ذلک.
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قوله تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ الضمیر للقرآن، و المستفاد من السیاق أن المراد برسول کریم النبی ص و هو تصدیق لرسالته قبال ما کانوا یقولون إنه شاعر أو کاهن.
و لا ضیر فی نسبة القرآن إلی قوله فإنه إنما ینسب إلیه بما أنه رسول و الرسول بما أنه رسول لا یأتی إلا بقول مرسلة، و قد بین ذلک فضل بیان بقوله بعد: «تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ .
و قیل: المراد برسول کریم جبریل، و السیاق لا یؤیده إذ لو کان هو المراد لکان الأنسب نفی کونه مما نزلت به الشیاطین کما فعل فی سورة الشعراء.
علی أن قوله بعد: «وَ لَوْ تَقَوَّلَ عَلَیْنا بَعْضَ الْأَقاوِیلِ و ما یتلوه إنما یناسب کونه (ص) هو المراد برسول کریم.
قوله تعالی: «وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شاعِرٍ قَلِیلًا ما تُؤْمِنُونَ نفی أن یکون القرآن نظما ألفه شاعر و لم یقل النبی ص شعرا و لم یکن شاعرا.
و قوله: «قَلِیلًا ما تُؤْمِنُونَ توبیخ لمجتمعهم حیث إن الأکثرین منهم لم یؤمنوا و ما آمن به إلا قلیل منهم.
قوله تعالی: «وَ لا بِقَوْلِ کاهِنٍ قَلِیلًا ما تَذَکَّرُونَ نفی أن یکون القرآن کهانة و النبی ص کاهنا یأخذ القرآن من الجن و هم یلقونه إلیه.
و قوله: «قَلِیلًا ما تَذَکَّرُونَ توبیخ أیضا لمجتمعهم.
قوله تعالی: «تَنْزِیلٌ مِنْ رَبِّ الْعالَمِینَ أی منزل من رب العالمین و لیس من صنع الرسول نسبه إلی الله کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «وَ لَوْ تَقَوَّلَ عَلَیْنا بَعْضَ الْأَقاوِیلِ إلی قوله- حاجِزِینَ یقال: تقول علی فلان أی اختلق قولا من نفسه و نسبه إلیه، و الوتین علی ما ذکره الراغب- عرق یسقی الکبد و إذا انقطع مات صاحبه، و قیل: هو رباط القلب.
و المعنی: «وَ لَوْ تَقَوَّلَ عَلَیْنا» هذا الرسول الکریم الذی حملناه رسالتنا و أرسلناه إلیکم بقرآن نزلناه علیه و اختلق «بَعْضَ الْأَقاوِیلِ و نسبه إلینا «لَأَخَذْنا مِنْهُ بِالْیَمِینِ کما یقبض علی المجرم فیؤخذ بیده أو المراد قطعنا منه یده الیمنی أو المراد لانتقمنا منه بالقوة کما فی روایة القمی «ثُمَّ لَقَطَعْنا مِنْهُ الْوَتِینَ و قتلناه لتقوله علینا «فَما مِنْکُمْ مِنْ أَحَدٍ عَنْهُ 
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حاجِزِینَ تحجبونه عنا و تنجونه من عقوبتنا و إهلاکنا.
و هذا تهدید للنبی ص علی تقدیر أن یفتری علی الله کذبا و ینسب إلیه شیئا لم یقله و هو رسول من عنده أکرمه بنبوته و اختاره لرسالته.
فالآیات فی معنی قوله: «لَوْ لا أَنْ ثَبَّتْناکَ لَقَدْ کِدْتَ تَرْکَنُ إِلَیْهِمْ شَیْئاً قَلِیلًا إِذاً لَأَذَقْناکَ ضِعْفَ الْحَیاةِ وَ ضِعْفَ الْمَماتِ ثُمَّ لا تَجِدُ لَکَ عَلَیْنا نَصِیراً»: إسراء: 75، و کذا قوله فی الأنبیاء بعد ذکر نعمه العظمی علیهم: «وَ لَوْ أَشْرَکُوا لَحَبِطَ عَنْهُمْ ما کانُوا یَعْمَلُونَ»: الأنعام: 88.
فلا یرد أن مقتضی الآیات أن کل من ادعی النبوة و افتری علی الله الکذب أهلکه الله و عاقبه فی الدنیا أشد العقاب و هو منقوض ببعض مدعی النبوة من الکذابین.
و ذلک أن التهدید فی الآیة متوجهة إلی الرسول الصادق فی رسالته لو تقول علی الله و نسب إلیه بعض ما لیس منه لا مطلق مدعی النبوة المفتری علی الله فی دعواه النبوة و إخباره عن الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَتَذْکِرَةٌ لِلْمُتَّقِینَ یذکرهم کرامة تقواهم و معارف المبدأ و المعاد بحقائقها، و یعرفهم درجاتهم عند الله و مقاماتهم فی الآخرة و الجنة و ما هذا شأنه لا یکون تقولا و افتراء فالآیة مسوقة حجة علی کون القرآن منزها عن التقول و الفریة.
قوله تعالی: «وَ إِنَّا لَنَعْلَمُ أَنَّ مِنْکُمْ مُکَذِّبِینَ وَ إِنَّهُ لَحَسْرَةٌ عَلَی الْکافِرِینَ ستظهر لهم یوم الحسرة.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لَحَقُّ الْیَقِینِ فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ قد تقدم کلام فی نظیرتی الآیتین فی آخر سورة الواقعة، و السورتان متحدتان فی الغرض و هو وصف یوم القیامة و متحدتان فی سیاق خاتمتهما و هی الإقسام علی حقیقة القرآن المنبئ عن یوم القیامة، و قد ختمت السورتان بکون القرآن و ما أنبأ به عن وقوع الواقعة حق الیقین ثم الأمر بتسبیح اسم الرب العظیم المنزه عن خلق العالم باطلا لا معاد فیه و عن أن یبطل المعارف الحقة التی یعطیها القرآن فی أمر المبدأ و المعاد.
تم و الحمد لله. 



الجزء العشرون‌





(70) سورة المعارج مکیة و هی أربع و أربعون آیة (44)





[سورة المعارج (70): الآیات 1 الی 18]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ (1) لِلْکافِرینَ لَیْسَ لَهُ دافِعٌ (2) مِنَ اللَّهِ ذِی الْمَعارِجِ (3) تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ (4)
فَاصْبِرْ صَبْراً جَمِیلاً (5) إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً (6) وَ نَراهُ قَرِیباً (7) یَوْمَ تَکُونُ السَّماءُ کَالْمُهْلِ (8) وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ (9)
وَ لا یَسْئَلُ حَمِیمٌ حَمِیماً (10) یُبَصَّرُونَهُمْ یَوَدُّ الْمُجْرِمُ لَوْ یَفْتَدِی مِنْ عَذابِ یَوْمِئِذٍ بِبَنِیهِ (11) وَ صاحِبَتِهِ وَ أَخِیهِ (12) وَ فَصِیلَتِهِ الَّتِی تُؤْوِیهِ (13) وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ثُمَّ یُنْجِیهِ (14)
کَلاَّ إِنَّها لَظی (15) نَزَّاعَةً لِلشَّوی (16) تَدْعُوا مَنْ أَدْبَرَ وَ تَوَلَّی (17) وَ جَمَعَ فَأَوْعی (18)



بیان‌

الذی یعطیه سیاق السورة أنها تصف یوم القیامة بما أعد فیه من ألیم العذاب للکافرین. تبتدئ السورة فتذکر سؤال سائل سأل عذابا من الله للکافرین فتشیر إلی أنه واقع لیس له دافع قریب غیر بعید کما یحسبونه ثم تصف الیوم الذی یقع فیه و العذاب الذی أعد لهم فیه و تستثنی المؤمنین الذین قاموا بوظائف الاعتقاد الحق و العمل الصالح.
و هذا السیاق یشبه سیاق السور المکیة غیر أن المنقول عن بعضهم أن قوله:
«وَ الَّذِینَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ مَعْلُومٌ مدنی و الاعتبار یؤیده لأن ظاهره الزکاة و قد شرعت بالمدینة بعد الهجرة، و کون هذه الآیة مدنیة یستتبع کون الآیات الحافة بها الواقعة تحت الاستثناء و هی أربع عشرة آیة (قوله: إِلَّا الْمُصَلِّینَ إلی قوله- فِی 
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جَنَّاتٍ مُکْرَمُونَ مدنیة لما فی سیاقها من الاتحاد و استلزام البعض للبعض.
و مدنیة هذه الآیات الواقعة تحت الاستثناء تستدعی ما استثنیت منه و هو علی الأقل ثلاث آیات (قوله: إِنَّ الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً- إلی قوله- مَنُوعاً).
علی أن قوله: «فَما لِ الَّذِینَ کَفَرُوا قِبَلَکَ مُهْطِعِینَ متفرع علی ما قبله تفرعا ظاهرا و هو ما بعده إلی آخر السورة ذو سیاق واحد فتکون هذه الآیات أیضا مدنیة.
و من جهة أخری مضامین هذا الفصل من الآیات تناسب حال المنافقین الحافین حول النبی ص عن الیمین و عن الشمال عزین و هم الرادون لبعض ما أنزل الله من الحکم و خاصة قوله: «أَ یَطْمَعُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ إلخ، و قوله: «عَلی أَنْ نُبَدِّلَ خَیْراً مِنْهُمْ إلخ علی ما سیجی‌ء، و موطن ظهور هذا النفاق المدینة لا مکة، و لا ضیر فی التعبیر عن هؤلاء بالذین کفروا فنظیر ذلک موجود فی سورة التوبة و غیرها.
علی أنهم رووا أن السورة نزلت فی قول القائل: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ فَأَمْطِرْ عَلَیْنا حِجارَةً مِنَ السَّماءِ أَوِ ائْتِنا بِعَذابٍ أَلِیمٍ»: الأنفال: 32 و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن سیاقها و التی بعدها سیاق مدنی لا مکی. لکن المروی عن الصادق (ع) أن المراد بالحق المعلوم فی الآیة حق یسمیه صاحب المال فی ماله غیر الزکاة المفروضة.
و لا عبرة بما نسب إلی اتفاق المفسرین أن السورة مکیة علی أن الخلاف ظاهر و کذا ما نسب إلی ابن عباس أنها نزلت بعد سورة الحاقة.
قوله تعالی: «سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ السؤال بمعنی الطلب و الدعاء، و لذا عدی بالباء کما فی قوله: «یَدْعُونَ فِیها بِکُلِّ فاکِهَةٍ آمِنِینَ»: الدخان: 55 و قیل: الفعل مضمن معنی الاهتمام و الاعتناء و لذا عدی بالباء، و قیل: الباء زائدة للتأکید، و مآل الوجوه واحد و هو طلب العذاب من الله کفرا و عتوا.
و قیل: الباء بمعنی عن کما فی قوله: «فَسْئَلْ بِهِ خَبِیراً»: الفرقان: 59، و فیه أن کونها فی الآیة المستشهد بها بمعنی عن ممنوع. علی أن سیاق الآیات التالیة و خاصة قوله:
«فَاصْبِرْ صَبْراً جَمِیلًا» لا یلائم کون السؤال بمعنی الاستفسار و الاستخبار.
فالآیة تحکی سؤال العذاب و طلبه عن بعض من کفر طغیانا و کفرا، و قد وصف العذاب المسئول من الأوصاف بما یدل علی إجابة الدعاء بنوع من التهکم و التحقیر و هو قوله: «واقِعٍ 
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و قوله: «لَیْسَ لَهُ دافِعٌ .
و المعنی سأل سائل من الکفار عذابا للکافرین من الله سیصیبهم و یقع علیهم لا محالة و لا دافع له أی أنه واقع علیهم سأل أو لم یسأل ففیه جواب تحقیری و إجابة لمسئوله تهکما.
قوله تعالی: «لِلْکافِرینَ لَیْسَ لَهُ دافِعٌ للکافرین متعلق بعذاب و صفة له، و کذا قوله: «لَیْسَ لَهُ دافِعٌ و قد مرت الإشارة إلی معنی الآیة.
قوله تعالی: «مِنَ اللَّهِ ذِی الْمَعارِجِ الجار و المجرور متعلق بقوله: «دافِعٌ أی لیس له دافع من جانب الله و من المعلوم أنه لو اندفع لم یندفع إلا من جانب الله سبحانه، و من المحتمل أن یتعلق بقوله: «بِعَذابٍ .
و المعارج جمع معرج و فسروه بالمصاعد و هی الدرجات و هی مقامات الملکوت التی یعرج إلیها الملائکة عند رجوعهم إلی الله سبحانه علی ما یفسره قوله بعد: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ إلخ فله سبحانه معارج الملکوت و مقاماتها المترتبة علوا و شرفا التی تعرج فیها الملائکة و الروح بحسب قربهم من الله و لیست بمقامات وهمیة اعتباریة.
و قیل: المراد بالمعارج الدرجات التی یصعد فیها الاعتقاد الحق و العمل الصالح قال تعالی: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: الفاطر 10، و قال: «وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ»: الحج: 37.
و قیل: المراد به مقامات القرب التی یعرج إلیها المؤمنون بالإیمان و العمل الصالح قال تعالی: «هُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ اللَّهِ وَ اللَّهُ بَصِیرٌ بِما یَعْمَلُونَ»: آل عمران: 163 و قال: «لَهُمْ دَرَجاتٌ عِنْدَ رَبِّهِمْ وَ مَغْفِرَةٌ وَ رِزْقٌ کَرِیمٌ»: الأنفال: 4 و قال: «رَفِیعُ الدَّرَجاتِ ذُو الْعَرْشِ»: المؤمن: 15.
و الحق أن مآل الوجهین إلی الوجه الأول، و الدرجات المذکورة حقیقیة لیست بالوهمیة الاعتباریة.
قوله تعالی: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ» المراد بهذا الیوم یوم القیامة علی ما یفیده سیاق الآیات التالیة.
و المراد بکون مقدار هذا الیوم خمسین ألف سنة علی ما ذکروا أنه بحیث لو وقع فی الدنیا و انطبق علی الزمان الجاری فیها کان مقداره من الزمان خمسین ألف سنة من سنی الدنیا
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و المراد بعروج الملائکة و الروح إلیه یومئذ رجوعهم إلیه تعالی عند رجوع الکل إلیه فإن یوم القیامة یوم بروز سقوط الوسائط و تقطع الأسباب و ارتفاع الروابط بینها و بین مسبباتها و الملائکة وسائط موکلة علی أمور العالم و حوادث الکون فإذا تقطعت الأسباب عن مسبباتها و زیل الله بینهم و رجع الکل إلی الله عز اسمه رجعوا إلیه و عرجوا معارجهم فحفوا من حول عرش ربهم و صفوا قال تعالی: «وَ تَرَی الْمَلائِکَةَ حَافِّینَ مِنْ حَوْلِ الْعَرْشِ»: الزمر- 75، و قال: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا»: النبأ: 38.
و الظاهر أن المراد بالروح الروح الذی هو من أمره تعالی کما قال: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء: 85 و هو غیر الملائکة کما هو ظاهر قوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ»: النحل: 2.
فلا یعبأ بما قیل: إن المراد بالروح جبرئیل و إن أطلق علیه الروح الأمین و روح القدس فی قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء: 194 و قوله: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ مِنْ رَبِّکَ»: النحل: 103 فإن المقید غیر المطلق.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ صَبْراً جَمِیلًا» لما کان سؤال السائل للعذاب عن تعنت و استکبار و هو مما یشق تحمله أمر نبیه ص بالصبر و وصفه بالجمیل- و الجمیل من الصبر ما لیس فیه شائبة الجزع و الشکوی، و علله بأن الیوم بما فیه من العذاب قریب.
قوله تعالی: «إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً وَ نَراهُ قَرِیباً» ضمیرا «یَرَوْنَهُ و «نَراهُ للعذاب أو لیوم القیامة بما فیه من العذاب الواقع و یؤید الأول قوله فیما بعد: «یَوْمَ تَکُونُ السَّماءُ کَالْمُهْلِ إلخ.
و المراد بالرؤیة الاعتقاد بنوع من العنایة المجازیة و رؤیتهم ذلک بعیدا ظنهم أنه بعید من الإمکان فإن سؤال العذاب من الله سبحانه استکبارا عن دینه و ردا لحکمه لا یجامع الإیمان بالمعاد و إن تفوه به السائل، و رؤیته تعالی ذلک قریبا علمه بتحققه و کل ما هو آت قریب.
و فی الآیتین تعلیل أمره (ص) بالصبر الجمیل فإن تحمل الأذی و الصبر علی المکاره یهون علی الإنسان إذا استیقن أن الفرج قریب و تذکر ذلک فالکلام فی معنی قولنا فاصبر علی تعنتهم و استکبارهم فی سؤالهم العذاب صبرا جمیلا لا یشوبه جزع و شکوی فأنا نعلم أن 
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العذاب قریب علی خلاف ما یستبعدونه، و علمنا لا یتخلف عن الواقع بل هو نفس الواقع.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَکُونُ السَّماءُ کَالْمُهْلِ المهل المذاب من المعدنیات کالنحاس و الذهب و غیرهما، و قیل: دردی الزیت، و قیل: عکر القطران «1».
و الظرف متعلق بقوله: «واقِعٍ علی ما یفیده السیاق.
قوله تعالی: «وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ العهن مطلق الصوف، و لعل المراد المنفوش منه کما فی قوله تعالی: «وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ»: القارعة: 5.
و قیل: هو الصوف الأحمر، و قیل: المصبوغ ألوانا لأن الجبال ذات ألوان مختلفة فمنها جدد بیض و حمر و غرابیب سود «2».
قوله تعالی: «وَ لا یَسْئَلُ حَمِیمٌ حَمِیماً» الحمیم القریب الذی تهتم بأمره و تشفق علیه.
إشارة إلی شدة الیوم فالإنسان یومئذ تشغله نفسه عن غیره حتی أن الحمیم لا یسأل حمیمه عن حاله لاشتغاله بنفسه.
قوله تعالی: «یُبَصَّرُونَهُمْ الضمیران للأحماء المعلوم من السیاق و التبصیر الإراءة و الإیضاح أی یری و یوضح الأحماء للأحماء فلا یسألونهم عن حالهم اشتغالا بأنفسهم.
و الجملة مستأنفة فی معنی الجواب عن سؤال مقدر کأنه لما قیل: لا یسأل حمیم حمیما سئل فقیل: هل یری الأحماء یومئذ أحماءهم؟ فأجیب: یبصرونهم و یمکن أن یکون «یُبَصَّرُونَهُمْ صفة «حَمِیماً».
و من ردی‌ء التفسیر قول بعضهم: إن معنی قوله: «یُبَصَّرُونَهُمْ یبصر الملائکة الکفار، و ما قیل: إن المعنی یبصر المؤمنون أعداءهم من الکفار و ما هم فیه من العذاب فیشمتون بهم، و ما قیل: إن المعنی یبصر اتباع الضلالة رؤساءهم. و هی جمیعا وجوه لا دلیل علیها.
قوله تعالی: «یَوَدُّ الْمُجْرِمُ لَوْ یَفْتَدِی مِنْ عَذابِ یَوْمِئِذٍ بِبَنِیهِ وَ صاحِبَتِهِ وَ أَخِیهِ وَ فَصِیلَتِهِ الَّتِی تُؤْوِیهِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً ثُمَّ یُنْجِیهِ قال فی المجمع،: المودة مشترکة بین التمنی و بین المحبة یقال: وددت الشی‌ء أی تمنیته و وددته أی أحببته أود فیهما جمیعا. انتهی، و یمکن أن یکون استعماله بمعنی التمنی من باب التضمین.
______________________________
(1) أی ردیة و خبیثه 
(2) کما فی الآیة من سورة فاطر
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و قال: و الافتداء الضرر عن الشی‌ء ببدل منه انتهی، و قال: الفصیلة الجماعة المنقطعة عن جملة القبیلة برجوعها إلی أبوة خاصة عن أبوة عامة. انتهی، و ذکر بعضهم أن الفصیلة عشیرته الأقربین الذین فصل عنهم کالآباء الأدنین.
و سیاق هذه الآیات سیاق الإضراب و الترقی بالنسبة إلی قوله: «وَ لا یَسْئَلُ حَمِیمٌ حَمِیماً» فیفید أن المجرم یبلغ به شدة العذاب إلی أن یتمنی أن یفتدی من العذاب بأحب أقاربه و أکرمهم علیه بنیه و صاحبته و أخیه و فصیلته و جمیع من فی الأرض ثم ینجیه الافتداء فیود ذلک فضلا عن عدم سؤاله عن حال حمیمه.
و المعنی «یَوَدُّ» و یتمنی «الْمُجْرِمُ و هو المتلبس بالأجرام أعم من الکافر «لَوْ یَفْتَدِی مِنْ عَذابِ یَوْمِئِذٍ» و هذا هو الذی یتمناه، و الجملة قائمة مقام مفعول یود. «بِبَنِیهِ الذین هم أحب الناس عنده «وَ صاحِبَتِهِ التی کانت سکنا له و کان یحبها و ربما قدمها علی أبویه «وَ أَخِیهِ الذی کان شقیقه و ناصره «وَ فَصِیلَتِهِ من عشیرته الأقربین «الَّتِی تُؤْوِیهِ و تضمه إلیها «وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ جَمِیعاً» من أولی العقل «ثُمَّ یُنْجِیهِ هذا الافتداء.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّها لَظی نَزَّاعَةً لِلشَّوی تَدْعُوا مَنْ أَدْبَرَ وَ تَوَلَّی وَ جَمَعَ فَأَوْعی کلا للردع، و ضمیر «إِنَّها» لجهنم أو للنار و سمیت لظی لکونها تتلظی و تشتعل، و النزاعة اسم مبالغة من النزع بمعنی الاقتلاع، و الشوی الأطراف کالید و الرجل یقال: رماه فأشواه أی أصاب شواه کذا قال الراغب، و إیعاء المال إمساکه فی وعاء.
فقوله: «کَلَّا» ردع لتمنیه النجاة من العذاب بالافتداء و قد علل الردع بقوله: «إِنَّها لَظی إلخ و محصله أن جهنم نار مشتعلة محرقة للأطراف شأنها أنها تطلب المجرمین لتعذبهم فلا تصرف عنهم بافتداء کائنا ما کان.
فقوله: «إِنَّها لَظی أی نار صفتها الاشتعال لا تنعزل عن شأنها و لا تخمد، و قوله:
«نَزَّاعَةً لِلشَّوی أی صفتها إحراق الأطراف و اقتلاعها لا یبطل ما لها من الأثر فیمن تعذبه.
و قوله: «تَدْعُوا مَنْ أَدْبَرَ وَ تَوَلَّی وَ جَمَعَ فَأَوْعی أی تطلب من أدبر عن الدعوة الإلهیة إلی الإیمان بالله و أعرض عن عبادته تعالی و جمع المال فأمسکه فی وعائه و لم ینفق منه للسائل و المحروم.
و هذا المعنی هو المناسب لسیاق الاستثناء الآتی و ذکر الصلاة و الإنفاق فیه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 11



بحث روائی‌

فی المجمع، حدثنا السید أبو الحمد قال: حدثنا الحاکم أبو القاسم الحسکانی و ساق السند عن جعفر بن محمد الصادق عن آبائه (ع) قال*: لما نصب رسول الله ص علیا و قال: من کنت مولاه فعلی مولاه، طار ذلک فی البلاد- فقدم علی النبی ص النعمان بن الحارث الفهری.
فقال: أمرتنا عن الله أن نشهد أن لا إله إلا الله- و أنک رسول الله و أمرتنا بالجهاد- و الحج و الصوم و الصلاة و الزکاة فقبلناها- ثم لم ترض حتی نصبت هذا الغلام- فقلت: من کنت مولاه فعلی مولاه، فهذا شی‌ء منک أو أمر من عند الله؟ فقال: و الله الذی لا إله إلا هو أن هذا من الله.
فولی النعمان بن الحارث و هو یقول: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک- فأمطر علینا حجارة من السماء- فرماه الله بحجر علی رأسه فقتله- و أنزل الله تعالی: «سَأَلَ سائِلٌ بِعَذابٍ واقِعٍ .
أقول: و هذا المعنی مروی بغیر طریق من طرق الشیعة، و قد رد الحدیث بعضهم بأنه موضوع لکون سورة المعارج مکیة، و قد عرفت الکلام فی مکیة السورة.
و فی الدر المنثور، أخرج الفاریابی و عبد بن حمید و النسائی و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن ابن عباس"* فی قوله: «سَأَلَ سائِلٌ قال هو النضر بن الحارث- قال: اللهم إن کان هذا هو الحق من عندک- فأمطر علینا حجارة من السماء.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی": فی قوله: «سَأَلَ سائِلٌ قال. نزلت بمکة فی النضر بن الحارث- و قد قال: «اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ الآیة- و کان عذابه یوم بدر.
أقول: و هذا المعنی مروی أیضا عن غیر السدی، و فی بعض روایاتهم أن القائل:
اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ الآیة هو الحارث بن علقمة رجل من عبد الدار، و فی بعضها أن سائل العذاب هو أبو جهل بن هشام سأله یوم بدر و لازمه مدنیة السورة و المعتمد علی أی حال نزول السورة بعد قول القائل: اللَّهُمَّ إِنْ کانَ هذا هُوَ الْحَقَّ مِنْ عِنْدِکَ الآیة و قد تقدم کلام فی سیاق الآیة.
و فی أمالی الشیخ، بإسناده إلی أبی عبد الله (ع) فی حدیث: ألا فحاسبوا أنفسکم قبل 
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أن تحاسبوا- فإن فی القیامة خمسین موقفا- کل موقف مثل ألف سنة مما تعدون- ثم تلا هذه الآیة «فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ»:.
أقول: و روی هذا المعنی فی روضة الکافی، عن حفص بن غیاث عنه (ع).
و فی المجمع، روی أبو سعید الخدری قال: قیل لرسول الله ص: ما أطول هذا الیوم- فقال: و الذی نفس محمد بیده- إنه لیخف علی المؤمن- حتی یکون أخف علیه من صلاة مکتوبة یصلیها فی الدنیا:.
أقول: و رواه فی الدر المنثور، عن عدة من الجوامع عن أبی سعید عنه (ص).
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «یَوْمَ تَکُونُ السَّماءُ کَالْمُهْلِ قال: الرصاص الذائب و النحاس کذلک تذوب السماء.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «یُبَصَّرُونَهُمْ یقول:
یعرفونهم ثم لا یتساءلون.
و فیه،: فی قوله تعالی: «نَزَّاعَةً لِلشَّوی قال: تنزع عینه و تسود وجهه.
و فیه،: فی قوله تعالی: «تَدْعُوا مَنْ أَدْبَرَ وَ تَوَلَّی قال: تجره إلیها.



[سورة المعارج (70): الآیات 19 الی 35]





اشارة

إِنَّ الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً (19) إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعاً (20) وَ إِذا مَسَّهُ الْخَیْرُ مَنُوعاً (21) إِلاَّ الْمُصَلِّینَ (22) الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ دائِمُونَ (23)
وَ الَّذِینَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ مَعْلُومٌ (24) لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ (25) وَ الَّذِینَ یُصَدِّقُونَ بِیَوْمِ الدِّینِ (26) وَ الَّذِینَ هُمْ مِنْ عَذابِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ (27) إِنَّ عَذابَ رَبِّهِمْ غَیْرُ مَأْمُونٍ (28)
وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ (29) إِلاَّ عَلی أَزْواجِهِمْ أَوْ ما مَلَکَتْ أَیْمانُهُمْ فَإِنَّهُمْ غَیْرُ مَلُومِینَ (30) فَمَنِ ابْتَغی وَراءَ ذلِکَ فَأُولئِکَ هُمُ العادُونَ (31) وَ الَّذِینَ هُمْ لِأَماناتِهِمْ وَ عَهْدِهِمْ راعُونَ (32) وَ الَّذِینَ هُمْ بِشَهاداتِهِمْ قائِمُونَ (33)
وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ یُحافِظُونَ (34) أُولئِکَ فِی جَنَّاتٍ مُکْرَمُونَ (35)
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بیان‌

تشیر الآیات إلی السبب الأولی الذی یدعو الإنسان إلی رذیلة الإدبار و التولی و الجمع و الإیعاء التی تؤدیه إلی دخول النار الخالدة التی هی لظی نزاعة للشوی علی ما تذکره الآیات.
و ذلک السبب صفة الهلع التی اقتضت الحکمة الإلهیة أن یخلق الإنسان علیها لیهتدی بها إلی ما فیه خیره و سعادته غیر أن الإنسان یفسدها علی نفسه و یسی‌ء استعمالها فی سبیل سعادته فتسلک به إلی هلکة دائمة إلا الذین آمنوا و عملوا الصالحات فهم فی جنات مکرمون.
قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ خُلِقَ هَلُوعاً إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعاً وَ إِذا مَسَّهُ الْخَیْرُ مَنُوعاً» الهلوع صفة مشتقة من الهلع بفتحتین و هو شدة الحرص، و ذکروا أیضا أن الهلوع تفسره الآیتان بعده فهو الجزوع عند الشر و المنوع عند الخیر و هو تفسیر سدید و السیاق یناسبه.
و ذلک أن الحرص الشدید الذی جبل علیه الإنسان لیس حرصا منه علی کل شی‌ء خیرا کان أو شرا أو نافعا أو ضارا بل حرصا علی الخیر و النافع و لا حرصا علی کل خیر أو نافع سواء ارتبط به أو لم یرتبط و کان له أو لغیره بل حرصا منه علی ما یراه خیرا لنفسه أو نافعا فی سبیل الخیر، و لازم هذا الحرص أن یظهر منه التزعزع و الاضطراب عند مس الشر و هو خلاف الخیر و أن یمتنع عن ترک الخیر عند مسه و یؤثر نفسه علی غیره إلا أن یری الترک أکثر خیرا و أنفع بحاله فالجزع عند مس الشر و المنع عند مس الخیر من لوازم الهلع و شدة الحرص.
و لیس الهلع و شدة الحرص المجبول علیه الإنسان- و هو من فروع حب الذات- فی حد نفسه من الرذائل المذمومة کیف؟ و هی الوسیلة الوحیدة التی تدعو الإنسان إلی بلوغ سعادته و کمال وجوده، و إنما تکون رذیلة مذمومة إذا أساء الإنسان فی تدبیرها
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فاستعملها فیما ینبغی و فیما لا ینبغی و بالحق و بغیر حق کسائر الصفات النفسانیة التی هی کریمة ما لزمت حد الاعتدال و إذا انحرفت إلی جانب الإفراط أو التفریط عادت رذیلة ذمیمة.
فالإنسان فی بدء نشأته و هو طفل یری ما یراه خیرا لنفسه أو شرا لنفسه بما جهز به من الغرائز العاطفة و هی التی تهواه نفسه و تشتهیه قواه من غیر أن یحده بحد أو یقدره بقدر فیجزع إذا مسه ألم أو أی مکروه، و یمنع من یزاحمه فیما أمسک به بکل ما یقدر علیه من بکاء و نحوه.
و هو علی هذه الحال حتی إذا رزق العقل و الرشد أدرک الحق و الباطل و الخیر و الشر و اعترفت نفسه بما أدرک و حینئذ یتبدل عنده کثیر من مصادیق الحق و الباطل و الخیر و الشر فعاد کثیر مما کان یراه خیرا لنفسه شرا عنده و بالعکس.
فإن أقام علی ما کان علیه من اتباع أهواء النفس و العکوف علی المشتهیات و اشتغل بها عن اتباع الحق و غفل عنه، طبع علی قلبه فلم یواجه حقا إلا دحضه و لا ذا حق إلا اضطهده و إن أدرکته العنایة الإلهیة عاد ما کان عنده من الحرص علی ما تهواه النفس حرصا علی الحق فلم یستکبر علی حق واجهه و لا منع ذا حق حقه.
فالإنسان فی بادئ أمره و هو عهد الصبی قبل البلوغ و الرشد مجهز بالحرص الشدید علی الخیر و هو صفة کمالیة له بحسب حاله بها ینبعث إلی جلب الخیر و اتقاء الشر قال تعالی: «وَ إِنَّهُ لِحُبِّ الْخَیْرِ لَشَدِیدٌ»: العادیات: 8.
ثم إذا رزق البلوغ و الرشد زاد تجهیزا آخر و هو العقل الذی بها یدرک حقائق الأمور علی ما هی علیها فیدرک ما هو الاعتقاد الحق و ما هو الخیر فی العمل، و یتبدل حرصه الشدید علی الخیر و کونه جزوعا عند مس الشر و منوعا عند مس الخیر من الحرص الشدید علی الخیر الواقعی من الفزع و الخوف إذا مسه شر أخروی و هو المعصیة و المسابقة إلی مغفرة ربه إذا مسه خیر أخروی و هو مواجهة الحسنة، و أما الشر و الخیر الدنیویان فإنه لا یتعدی فیهما ما حده الله له من الصبر عند المصیبة و الصبر علی الطاعة و الصبر عن المعصیة و هذه الصفة صفة کمالیة لهذا الإنسان.
و أما إذا أعرض الإنسان عما یدرکه عقله و یعترف به فطرته و عکف علی اتباع الهوی و اعتنق الباطل و تعدی إلی حق کل ذی حق و لم یقف فی حرصه علی الخیر علی حد
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فقد بدل نعمة الله نقمة و أخذ صفة غریزیة خلقها الله وسیلة له یتوسل بها إلی سعادة الدنیا و الآخرة وسیلة إلی الشقوة و الهلکة تسوقه إلی الإدبار و التولی و الجمع و الإیعاء کما فی الآیات.
و قد بان مما تقدم أنه لا ضیر فی نسبة هلع الإنسان فی الآیات إلی الخلقة و الکلام مسوق للذم و قد قال تعالی: «الَّذِی أَحْسَنَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ»: السجدة 7، و ذلک أن ما یلحقه من الذم إنما هو من قبل الإنسان و سوء تدبیره لا من قبله تعالی فهو کسائر نعمه تعالی علی الإنسان التی یصیرها نقما بسوء اختیاره.
و ذکر الزمخشری فرارا من الإشکال أن فی الکلام استعارة، و المعنی أن الإنسان لإیثاره الجزع و المنع و تمکنهما منه کأنه مجبول مطبوع علیهما، و کأنه أمر مخلوق فیه ضروری غیر اختیاری فالکلام موضوع علی التشبیه لا لإفادة کونه مخلوقا لله حقیقة لأن الکلام مسوق للذم و الله سبحانه لا یذم فعل نفسه، و من الدلیل علیه استثناء المؤمنین الذین جاهدوا أنفسهم فنجوا عن الجزع و المنع جمیعا.
و فیه أن الصفة مخلوقة نعمة و فضیلة و الإنسان هو الذی یخرجها من الفضیلة إلی الرذیلة و من النعمة إلی النقمة و الذم راجع إلی الصفة من جهة سوء تدبیره لا من حیث إنها فعله تعالی.
و استثناء المؤمنین لیس لأجل أن الصفة غیر مخلوقة فیهم بل لأجل أنهم أبقوها علی کمالها و لم یبدلوها رذیلة و نقمة.
و أجیب أیضا عن الاستثناء بأنه منقطع و هو کما تری.
قوله تعالی: «إِلَّا الْمُصَلِّینَ استثناء من الإنسان الموصوف بالهلع، و فی تقدیم الصلاة علی سائر الأعمال الصالحة المعدودة فی الآیات التالیة دلالة علی شرفها و أنها خیر الأعمال.
علی أن لها الأثر البارز فی دفع رذیلة الهلع المذموم و قد قال تعالی: «إِنَّ الصَّلاةَ تَنْهی عَنِ الْفَحْشاءِ وَ الْمُنْکَرِ»: العنکبوت 45.
قوله تعالی: «الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ دائِمُونَ فی إضافة الصلاة إلی الضمیر دلالة علی أنهم مداومون علی ما یأتون به من الصلاة کائنة ما کانت لا أنهم دائما فی الصلاة، و فیه إشارة إلی أن العمل إنما یکمل أثره بالمداومة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ مَعْلُومٌ لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ فسره بعضهم بالزکاة المفروضة،
و فی الحدیث عن الصادق (ع): أن الحق المعلوم لیس من الزکاة- و إنما هو مقدار
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معلوم ینفقونه للفقراء، و السائل هو الفقیر الذی یسأل، و المحروم الفقیر الذی یتعفف و لا یسأل 
و السیاق لا یخلو من تأییده فإن للزکاة موارد مسماة فی قوله: «إِنَّمَا الصَّدَقاتُ لِلْفُقَراءِ وَ الْمَساکِینِ وَ الْعامِلِینَ عَلَیْها وَ الْمُؤَلَّفَةِ قُلُوبُهُمْ وَ فِی الرِّقابِ وَ الْغارِمِینَ وَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ وَ ابْنِ السَّبِیلِ فَرِیضَةً مِنَ اللَّهِ»: التوبة 60 و لیست مختصة بالسائل و المحروم علی ما هو ظاهر الآیة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ یُصَدِّقُونَ بِیَوْمِ الدِّینِ الذی یفیده سیاق عد الأعمال الصالحة أن المراد بتصدیقهم یوم الدین التصدیق العملی دون التصدیق الاعتقادی و ذلک بأن تکون سیرتهم فی الحیاة سیرة من یری أن ما یأتی به من عمل سیحاسب علیه فیجازی به إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا.
و فی التعبیر بقوله: «یُصَدِّقُونَ دلالة علی الاستمرار فهو المراقبة الدائمة بذکره تعالی عند کل عمل یواجهونه فیأتون بما یریده و یترکون ما یکرهه.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ مِنْ عَذابِ رَبِّهِمْ مُشْفِقُونَ أی خائفون، و الکلام فی إشفاقهم من عذاب ربهم نظیر الکلام فی تصدیقهم بیوم الدین فهو الإشفاق العملی الظاهر من حالهم.
و لازم إشفاقهم من عذاب ربهم مع لزومهم الأعمال الصالحة و مجاهدتهم فی الله أن لا یثقوا بما یأتون به من الأعمال الصالحة و لا یأمنوا عذاب الله فإن الأمن لا یجامع الخوف.
و الملاک فی الإشفاق من العذاب أن العذاب علی المخالفة فلا منجی منه إلا بالطاعة من النفس و لا ثقة بالنفس إذ لا قدرة لها فی ذاتها إلا ما أقدرها الله علیه و الله سبحانه مالک غیر مملوک، قال تعالی: «قُلْ فَمَنْ یَمْلِکُ مِنَ اللَّهِ شَیْئاً»: المائدة 17.
علی أن الله سبحانه و إن وعد أهل الطاعة النجاة و ذکر أنه لا یخلف المیعاد لکن الوعد لا یقید إطلاق قدرته فهو مع ذلک قادر علی ما یرید و مشیته نافذة فلا أمن بمعنی انتفاء القدرة علی ما یخالف الوعد فالخوف علی حاله و لذلک نری أنه تعالی یقول فی ملائکته: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ فیصفهم بالخوف و هو یصرح بعصمتهم، و یقول فی أنبیائه: «وَ یَخْشَوْنَهُ وَ لا یَخْشَوْنَ أَحَداً إِلَّا اللَّهَ»: الأحزاب: 39، و یصف المؤمنین فی هذه الآیة بالإشفاق و هو یعدهم فی آخر الآیات بقول جازم فیقول:
«أُولئِکَ فِی جَنَّاتٍ مُکْرَمُونَ .
قوله تعالی: «إِنَّ عَذابَ رَبِّهِمْ غَیْرُ مَأْمُونٍ تعلیل لإشفاقهم من عذاب ربهم فیتبین به أنهم مصیبون فی إشفاقهم من العذاب و قد تقدم وجهه.
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قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِفُرُوجِهِمْ حافِظُونَ إلی قوله- هُمُ العادُونَ تقدم تفسیر الآیات الثلاث فی أول سورة المؤمنون.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ لِأَماناتِهِمْ وَ عَهْدِهِمْ راعُونَ المتبادر من الأمانات أنواع الأمانة التی یؤتمنون علیها من المال و سائر ما یوصی به من نفس أو عرض و رعایتهم لها أن یحفظوها و لا یخونوها قیل: و لکثرة أنواعها جی‌ء بلفظ الجمع بخلاف العهد.
و قیل: المراد بها جمیع ما کلفهم الله من اعتقاد و عمل فتعم حقوق الله و حقوق الناس فلو ضیعوا شیئا منها فقد خانوه.
و قیل: کل نعمة أعطاها الله عبده من الأعضاء و غیرها أمانة فمن استعمل شیئا منها فی غیر ما أعطاه الله لأجله و أذن له فی استعماله فقد خانه.
و ظاهر العهد عقد الإنسان مع غیره قولا أو فعلا علی أمر و رعایته أن یحفظه و لا ینقضه من غیر مجوز.
و قیل: العهد کل ما التزم به الإنسان لغیره فإیمان العبد لربه عهد منه عاهد به ربه أن یطیعه فی کل ما کلفه به فلو عصاه فی شی‌ء مما أمره به أو نهاه عنه فقد نقض عهده.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ بِشَهاداتِهِمْ قائِمُونَ الشهادة معروفة، و القیام بالشهادة عدم الاستنکاف عن تحملها و أداء ما تحمل منها کما تحمل من غیر کتمان و لا تغییر، و الآیات فی هذا المعنی کثیرة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ یُحافِظُونَ المراد بالمحافظة علی الصلاة رعایة صفات کمالها علی ما ندب إلیه الشرع.
قیل: و المحافظة علی الصلاة غیر الدوام علیها فإن الدوام متعلق بنفس الصلاة و المحافظة بکیفیتها فلا تکرار فی ذکر المحافظة علیها بعد ذکر الدوام علیها.
قوله تعالی: «أُولئِکَ فِی جَنَّاتٍ مُکْرَمُونَ الإشارة إلی المصلین فی قوله: «إِلَّا الْمُصَلِّینَ و تنکیر جنات للتفخیم، و «فِی جَنَّاتٍ خبر و «مُکْرَمُونَ خبر بعد خبر أو ظرف لقوله: «مُکْرَمُونَ .
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": «إِذا مَسَّهُ الشَّرُّ جَزُوعاً» قال: الشر هو الفقر و الفاقة «وَ إِذا مَسَّهُ الْخَیْرُ مَنُوعاً» قال: الغنی و السعة.
و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال*: ثم استثنی فقال «إِلَّا الْمُصَلِّینَ فوصفهم بأحسن أعمالهم «الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ دائِمُونَ یقول: إذا فرض علی نفسه شیئا من النوافل دام علیه.
أقول: قوله: إذا فرض علی نفسه «إلخ» استفاد (ع) هذا المعنی من إضافة الصلاة إلی ضمیر «هُمْ و قد أشرنا إلیه فیما مر.
و فی الکافی، بإسناده إلی الفضیل بن یسار قال: سألت أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ یُحافِظُونَ قال: هی الفریضة. قلت: «الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ دائِمُونَ قال: هی النافلة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ مَعْلُومٌ : و
روی عن أبی عبد الله (ع) أنه قال: الحق المعلوم لیس من الزکاة- و هو الشی‌ء الذی تخرجه من مالک- إن شئت کل جمعة و إن شئت کل یوم، و لکل ذی فضل فضله.
قال: و روی عنه أیضا أنه قال: هو أن تصل القرابة و تعطی من حرمک و تصدق علی من عاداک.
أقول: و روی هذا المعنی فی الکافی، عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) بعدة طرق و رواه فی المحاسن عن أبی جعفر (ع).
و فی الکافی، بإسناده عن صفوان الجمال عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل «لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ قال: المحروم المحارف- الذی قد حرم کد یمینه فی الشراء و البیع.
قال: و فی روایة أخری عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) أنهما قالا*: المحروم الرجل الذی لیس بعقله بأس- و لم یبسط له فی الرزق و هو محارف.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ هُمْ عَلی صَلاتِهِمْ یُحافِظُونَ :
روی محمد بن الفضیل 
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عن أبی الحسن (ع) أنه قال*: أولئک أصحاب الخمسین صلاة من شیعتنا.
أقول: و لعله مبنی علی ما ورد عنهم ( (ع)) أن تشریع النوافل الیومیة لتتمیم الفرائض.



[سورة المعارج (70): الآیات 36 الی 44]





اشارة

فَما لِ الَّذِینَ کَفَرُوا قِبَلَکَ مُهْطِعِینَ (36) عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ عِزِینَ (37) أَ یَطْمَعُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُدْخَلَ جَنَّةَ نَعِیمٍ (38) کَلاَّ إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِمَّا یَعْلَمُونَ (39) فَلا أُقْسِمُ بِرَبِّ الْمَشارِقِ وَ الْمَغارِبِ إِنَّا لَقادِرُونَ (40)
عَلی أَنْ نُبَدِّلَ خَیْراً مِنْهُمْ وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ (41) فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ (42) یَوْمَ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ سِراعاً کَأَنَّهُمْ إِلی نُصُبٍ یُوفِضُونَ (43) خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ ذلِکَ الْیَوْمُ الَّذِی کانُوا یُوعَدُونَ (44)



بیان‌

لما ذکر سبحانه فی الفصل الأول من آیات السورة فی ذیل ما حکی من سؤالهم العذاب أن لهم عذابا واقعا لیس له دافع و هو النار المتلظیة النزاعة للشوی التی تدعو من أدبر و تولی و جمع فأوعی.
ثم بین فی الفصل الثانی منها الملاک فی ابتلائهم بهذه الشقوة و هو أن الإنسان مجهز بغریزة الهلع و حب خیر نفسه و یؤدیه اتباع الهوی فی استعمالها إلی الاستکبار علی کل حق یواجهه فیورده ذلک النار الخالدة، و لا ینجو من ذلک إلا الصالحون عملا المصدقون لیوم الدین المشفقون من عذاب ربهم.
انعطف فی هذا الفصل من الآیات- و هو الفصل الثالث- علی أولئک الکفار کالمتعجب 
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من أمرهم حیث یجتمعون علی النبی ص: مهطعین عن الیمین و عن الشمال عزین مقبلین علیه بأبصارهم لا یفارقونه فخاطبه (ص): ما بالهم یحیطون بک مهطعین علیک یلازمونک؟
هل یرید کل امرئ منهم أن یدخل جنة نعیم و هو کافر و قد قدر الله سبحانه أن لا یکرم بجنته إلا من استثناه من المؤمنین فهل یریدون أن یسبقوا الله و یعجزوه بنقض ما حکم به و إبطال ما قدره کلا إن الله الذی خلقهم من نطفة مهینة قادر أن یبدلهم خیرا منهم و یخلق مما خلقهم منه، غیرهم ممن یعبده و یدخل جنته.
ثم أمر النبی ص أن یقطع خصامهم و یذرهم یخوضوا و یلعبوا حتی یلاقوا یومهم الذی یوعدون.
قوله تعالی: «فَما لِ الَّذِینَ کَفَرُوا قِبَلَکَ مُهْطِعِینَ عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ عِزِینَ قال فی المجمع،: قال الزجاج: المهطع المقبل ببصره علی الشی‌ء لا یزایله و ذلک من نظر العدو، و قال أبو عبیدة الإهطاع الإسراع، و عزین جماعات فی تفرقة، واحدتهم عزة. انتهی، و قبل الشی‌ء بالکسر فالفتح الجهة التی تلیه و الفاء فی «فما» فصیحة.
و المعنی: إذا کان الإنسان بکفره و استکباره علی الحق مصیره إلی النار إلا من استثنی من المؤمنین فما للذین کفروا عندک مقبلین علیک لا یرفعون عنک أبصارهم و هم جماعات متفرقة عن یمینک و شمالک أ یطمعون أن یدخلوا الجنة فیعجزوا الله و یسبقوه فیما قضی به أن لا یدخل الجنة إلا الصلحاء من المؤمنین.
قوله تعالی: «أَ یَطْمَعُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُدْخَلَ جَنَّةَ نَعِیمٍ ، الاستفهام للإنکار أی- ما هو الذی یحملهم علی أن یحتفوا بک و یهطعوا علیک؟- هل یحملهم علی ذلک طمع کل منهم أن یدخل جنة نعیم و هو کافر فلا مطمع للکافر فی دخول الجنة.
و نسب الطمع إلی کل امرئ منهم و لم ینسب إلی جماعتهم بأن یقال: أ یطمعون أن یدخلوا «إلخ» کما نسب الإهطاع إلی جماعتهم فقیل: مهطعین لأن النافع من الطمع فی السعادة و الفلاح هو الطمع القائم بنفس الفرد الباعث له إلی الإیمان و العمل الصالح دون القائم بالجماعة بما أنها جماعة فطمع المجموع من حیث إنه مجموع لا یکفی فی سعادة کل واحد واحد.
و فی قوله: «أَنْ یُدْخَلَ مجهولا من باب الإفعال إشارة إلی أن دخولهم فی الجنة لیس منوطا باختیارهم و مشیتهم بل لو کان فإنما هو إلی الله سبحانه فهو الذی یدخلهم الجنة
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إن شاء و لن یدخل بما قدر أن لا یدخلها کافر.
قیل: إن النبی ص کان یصلی عند الکعبة و یقرأ القرآن فکان المشرکون یجتمعون حوله حلقا حلقا و فرقا یستمعون و یستهزءون بکلامه، و یقولون إن دخل هؤلاء الجنة کما یقول محمد ص فلندخلها قبلهم فنزلت الآیات.
و هذا القول لا یلائمه سیاق الآیات الظاهر فی تفرع صنعهم ذلک علی ما مر من حرمان الناس من دخول الجنة إلا من استثنی من المؤمنین إذ من الضروری علی هذا أن اجتماعهم حوله (ص) و إهطاعهم علیه إنما حملهم علیه إفراطهم فی عداوته و مبالغتهم فی إیذائه و إهانته، و أن قولهم: سندخل الجنة قبل المؤمنین- و هم مشرکون مصرون علی إنکار المعاد غیر معترفین بنار و لا جنة- إنما کان استهزاء و تهکما.
فلا مساغ لتفریع عملهم ذاک علی ما تقدم من حدیث النار و الجنة و السؤال- فی سیاق التعجیب- عن السبب الحامل لهم علیه ثم استفهام طمعهم فی دخول الجنة و إنکاره علیهم.
فبما تقدم یتأید أن یکون المراد بالذین کفروا فی قوله: «فَما لِ الَّذِینَ کَفَرُوا» قوما من المنافقین آمنوا به (ص) ظاهرا و لازموه ثم کفروا برد بعض ما نزل علیه کما یشیر إلیه أمثال قوله تعالی: «ذلِکَ بِأَنَّهُمْ آمَنُوا ثُمَّ کَفَرُوا فَطُبِعَ عَلی قُلُوبِهِمْ»: المنافقون 3، و قوله:
«لا تَعْتَذِرُوا قَدْ کَفَرْتُمْ بَعْدَ إِیمانِکُمْ»: التوبة 66، و قوله: «فَأَعْقَبَهُمْ نِفاقاً فِی قُلُوبِهِمْ»: التوبة 77.
فهؤلاء قوم کانوا قد آمنوا و دخلوا فی جماعة المؤمنین و لازموا النبی ص مهطعین علیه عن الیمین و عن الشمال عزین ثم کفروا ببعض ما نزل إلیه لا یبالون به فقرعهم الله سبحانه فی هذه الآیات أنهم لا ینتفعون بملازمته و لا لهم أن یطمعوا فی دخول الجنة فلیسوا ممن یدخلها و لیسوا بسابقین و لا معجزین.
و یؤیده قوله الآتی: «إِنَّا لَقادِرُونَ عَلی أَنْ نُبَدِّلَ خَیْراً مِنْهُمْ إلخ علی ما سنشیر إلیه.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِمَّا یَعْلَمُونَ ردع لهم عن الطمع فی دخول الجنة مع کفرهم.
و قوله: «إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِمَّا یَعْلَمُونَ المراد بما یعلمون النطفة فإن الإنسان مخلوق منها.
و الکلام مرتبط بما بعده و المجموع تعلیل للردع، و محصل التعلیل أنا خلقناهم من النطفة
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- و هم یعلمون به- فلنا أن نذهب بهم و نخلق مکانهم قوما آخرین یکونون خیرا منهم مؤمنین غیر رادین لشی‌ء من دین الله، و لسنا بمسبوقین حتی یعجزنا هؤلاء الکفار و یسبقونا فندخلهم الجنة و ینتقض به ما قدرنا أن لا یدخل الجنة کافر.
و قیل: «من» فی قوله: «مِمَّا یَعْلَمُونَ تفید معنی لام التعلیل، و المعنی أنا خلقناهم لأجل ما یعلمون و هو الاستکمال بالإیمان و الطاعة فمن الواجب أن یتلبسوا بذلک حتی ندخلهم الجنة فکیف یطمعون فی دخولها و هم کفار؟ و إنما علموا بذلک من طریق إخبار النبی ص.
و قیل: «من» لابتداء الغایة، و المعنی: أنا خلقناهم من نطفة قذرة لا تناسب عالم القدس و الطهارة حتی تتطهر بالإیمان و الطاعة و تتخلق بأخلاق الملائکة فتدخل و أنی لهم ذلک و هم کفار.
و قیل: المراد بما فی «مِمَّا یَعْلَمُونَ الجنس، و المعنی أنا خلقناهم من جنس الآدمیین الذین یعلمون أو من الخلق الذین یعلمون لا من جنس الحیوانات التی لا تعقل و لا تفقه فالحجة لازمة لهم تامة علیهم، و الوجوه الثلاثة سخیفة.
قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِرَبِّ الْمَشارِقِ وَ الْمَغارِبِ إِنَّا لَقادِرُونَ عَلی أَنْ نُبَدِّلَ خَیْراً مِنْهُمْ وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ المراد بالمشارق و المغارب مشارق الشمس و مغاربها فإن لها فی کل یوم من أیام السنة الشمسیة مشرقا و مغربا لا یعود إلیهما إلی مثل الیوم من السنة القابلة، و من المحتمل أن یکون المراد بها مشارق جمیع النجوم و مغاربها.
و فی الآیة علی قصرها وجوه من الالتفات ففی قوله: «فَلا أُقْسِمُ التفات من التکلم مع الغیر فی «إِنَّا خَلَقْناهُمْ إلی التکلم وحده، و الوجه فیه تأکید القسم بإسناده إلی الله تعالی نفسه.
و فی قوله: «بِرَبِّ الْمَشارِقِ وَ الْمَغارِبِ التفات من التکلم وحده إلی الغیبة، و الوجه فیه الإشارة إلی صفة من صفاته تعالی هی المبدأ فی خلق الناس جیلا بعد جیل و هی ربوبیته للمشارق و المغارب فإن الشروق بعد الشروق و الغروب بعد الغروب الملازم لمرور الزمان دخلا تاما فی تکون الإنسان جیلا بعد جیل و سائر الحوادث الأرضیة المقارنة له.
و فی قوله: «إِنَّا لَقادِرُونَ التفات من الغیبة إلی التکلم مع الغیر، و الوجه فیه الإشارة
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إلی العظمة المناسبة لذکر القدرة، و فی ذکر ربوبیته للمشارق و المغارب إشارة إلی تعلیل القدرة فإن الذی ینتهی إلیه تدبیر الحوادث فی تکونها لا یعجزه شی‌ء من الحوادث التی هی أفعاله عن شی‌ء منها و لا یمنعه شی‌ء من خلقه من أن یبدله خیرا منه و إلا شارکه المانع فی أمر التدبیر و الله سبحانه واحد لا شریک له فی ربوبیته فافهم ذلک.
و قوله: «إِنَّا لَقادِرُونَ عَلی أَنْ نُبَدِّلَ خَیْراً مِنْهُمْ «عَلی متعلق بقوله: «لَقادِرُونَ و المفعول الأول لنبدل ضمیر محذوف راجع إلیهم و إنما حذف للإشارة إلی هوان أمرهم و عدم الاهتمام بهم، و «خَیْراً» مفعوله الثانی و هو صفة أقیمت مقام موصوفها، و التقدیر إنا لقادرون علی أن نبدلهم قوما خیرا منهم، و خیریتهم منهم أن یؤمنوا بالله و لا یکفروا به و یتبعوا الحق و لا یردوه.
و قوله: «وَ ما نَحْنُ بِمَسْبُوقِینَ المراد بالسبق الغلبة علی سبیل الاستعارة، و کونه تعالی مسبوقا هو أن یمنعه خلقهم أن یذهب بهم و یأتی بدلهم بقوم خیر منهم.
و سیاق الآیة لا یخلو من تأیید ما لما تقدم من کون المراد بالذین کفروا قوما من المنافقین دون المشرکین المعاندین للدین النافین لأصل المعاد فإن ظاهر قوله: «خَیْراً مِنْهُمْ لا یخلو من دلالة أو إشعار بأن فیهم شائبة خیریة و لله أن یبدل خیرا منهم، و المشرکون لا خیر فیهم لکن هذه الطائفة من المنافقین لا یخلو تحفظهم علی ظواهر الدین مما آمنوا به و لم یردوه من خیر للإسلام.
فقد بان بما تقدم أن قوله: «إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِمَّا یَعْلَمُونَ إلی آخر الآیات الثلاث تعلیل للردع بقوله: «کَلَّا»، و أن محصل مضمون الآیات الثلاث أنهم مخلوقون من نطفة- و هم یعلمون ذلک- و هی خلقة جاریة و الله الذی هو رب الحوادث الجاریة التی منها خلق الإنسان جیلا بعد جیل و المدبر لها قادر أن یذهب بهم و یبدلهم خیرا منهم یعتنون بأمر الدین و یستأهلون لدخول الجنة، و لا یمنعه خلق هؤلاء أن یبدلهم خیرا منهم و یدخلهم الجنة بکمال إیمانهم من غیر أن یضطر إلی إدخال هؤلاء الجنة فلا ینتقض تقدیره أن الجنة للصالحین من أهل الإیمان.
قوله تعالی: «فَذَرْهُمْ یَخُوضُوا وَ یَلْعَبُوا حَتَّی یُلاقُوا یَوْمَهُمُ الَّذِی یُوعَدُونَ أمر للنبی ص أن یترکهم و ما هم فیه، و لا یلح علیهم بحجاج و لا یتعب نفسه فیهم بعظة، و قد سمی ما هم علیه بالخوض و اللعب دلالة علی أنهم لا ینتفعون به انتفاعا حقیقیا علی ما لهم 
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فیه من الإمعان و الإصرار کاللعب الذی لا نفع فیه وراء الخیال فلیترکوا حتی یلاقوا الیوم الذی یوعدون و هو یوم القیامة.
و فی إضافة الیوم إلیهم إشارة إلی نوع اختصاص له بهم و هو الاختصاص بعذابهم.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ سِراعاً کَأَنَّهُمْ إِلی نُصُبٍ یُوفِضُونَ بیان لیومهم الذی یوعدون و هو یوم القیامة.
و الأجداث جمع جدث و هو القبر، و سراعا جمع سریع، و النصب ما ینصب علامة فی الطریق یقصده السائرون للاهتداء به، و قیل: هو الصنم المنصوب للعبادة و هو بعید من کلامه تعالی، و الإیفاض الإسراع و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «خاشِعَةً أَبْصارُهُمْ تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ ذلِکَ الْیَوْمُ الَّذِی کانُوا یُوعَدُونَ الخشوع تأثر خاص فی القلب عن مشاهدة العظمة و الکبریاء، و یناظره الخضوع فی الجوارح، و نسبة الخشوع إلی الأبصار لظهور آثاره فیها، و الرهق غشیان الشی‌ء بقهر.
و قوله: «ذلِکَ الْیَوْمُ الَّذِی کانُوا یُوعَدُونَ الإشارة إلی ما مر من أوصافه من الخروج من الأجداث سراعا و خشوع الأبصار و رهق الذلة.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن عبادة بن أنس قال*: دخل رسول الله ص المسجد فقال: ما لی أراکم عزین حلقا حلق الجاهلیة قعد رجل خلف أخیه.
أقول:
و رواه عن ابن مردویه عن أبی هریرة و لفظه: خرج رسول الله ص و أصحابه جلوس حلقا حلقا- فقال: ما لی أراکم عزین 
، و روی هذا المعنی أیضا عن جابر بن سمرة.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «کَلَّا إِنَّا خَلَقْناهُمْ مِمَّا یَعْلَمُونَ قال: من نطفة ثم علقة، و قوله: «فَلا أُقْسِمُ أی أقسم «بِرَبِّ الْمَشارِقِ وَ الْمَغارِبِ قال: مشارق الشتاء و مشارق الصیف- و مغارب الشتاء و مغارب الصیف.
و فی المعانی، بإسناده إلی عبد الله بن أبی حماد رفعه إلی أمیر المؤمنین (ع) قال: لها ثلاثمائة و ستون مشرقا و ثلاثمائة و ستون مغربا- فیومها الذی تشرق فیه لا تعود فیه إلا من قابل.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «یَوْمَ یَخْرُجُونَ مِنَ الْأَجْداثِ سِراعاً» قال: من القبر «کَأَنَّهُمْ إِلی نُصُبٍ یُوفِضُونَ قال: إلی الداعی ینادون، و قوله: «تَرْهَقُهُمْ ذِلَّةٌ» قال: تصیبهم ذلة.
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(71) سورة نوح مکیة و هی ثمان و عشرون آیة (28)





[سورة نوح (71): الآیات 1 الی 24]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِنَّا أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ أَنْ أَنْذِرْ قَوْمَکَ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ (1) قالَ یا قَوْمِ إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ (2) أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ (3) یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ وَ یُؤَخِّرْکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إِنَّ أَجَلَ اللَّهِ إِذا جاءَ لا یُؤَخَّرُ لَوْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (4)
قالَ رَبِّ إِنِّی دَعَوْتُ قَوْمِی لَیْلاً وَ نَهاراً (5) فَلَمْ یَزِدْهُمْ دُعائِی إِلاَّ فِراراً (6) وَ إِنِّی کُلَّما دَعَوْتُهُمْ لِتَغْفِرَ لَهُمْ جَعَلُوا أَصابِعَهُمْ فِی آذانِهِمْ وَ اسْتَغْشَوْا ثِیابَهُمْ وَ أَصَرُّوا وَ اسْتَکْبَرُوا اسْتِکْباراً (7) ثُمَّ إِنِّی دَعَوْتُهُمْ جِهاراً (8) ثُمَّ إِنِّی أَعْلَنْتُ لَهُمْ وَ أَسْرَرْتُ لَهُمْ إِسْراراً (9)
فَقُلْتُ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً (10) یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً (11) وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ جَنَّاتٍ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ أَنْهاراً (12) ما لَکُمْ لا تَرْجُونَ لِلَّهِ وَقاراً (13) وَ قَدْ خَلَقَکُمْ أَطْواراً (14)
أَ لَمْ تَرَوْا کَیْفَ خَلَقَ اللَّهُ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً (15) وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً وَ جَعَلَ الشَّمْسَ سِراجاً (16) وَ اللَّهُ أَنْبَتَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ نَباتاً (17) ثُمَّ یُعِیدُکُمْ فِیها وَ یُخْرِجُکُمْ إِخْراجاً (18) وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ بِساطاً (19)
لِتَسْلُکُوا مِنْها سُبُلاً فِجاجاً (20) قالَ نُوحٌ رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلاَّ خَساراً (21) وَ مَکَرُوا مَکْراً کُبَّاراً (22) وَ قالُوا لا تَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ وَ لا تَذَرُنَّ وَدًّا وَ لا سُواعاً وَ لا یَغُوثَ وَ یَعُوقَ وَ نَسْراً (23) وَ قَدْ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلاَّ ضَلالاً (24)
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بیان‌

تشیر السورة إلی رسالة نوح (ع) إلی قومه و إجمال دعوته و عدم استجابتهم له ثم شکواه إلی ربه منهم و دعائه علیهم و استغفاره لنفسه و لوالدیه و لمن دخل بیته مؤمنا و للمؤمنین و المؤمنات ثم حلول العذاب بهم و إهلاکهم بالإغراق و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا نُوحاً إِلی قَوْمِهِ أَنْ أَنْذِرْ قَوْمَکَ مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ «أَنْ أَنْذِرْ قَوْمَکَ إلخ، تفسیر لرسالته أی أوحینا إلیه أن أنذر «إلخ».
و فی الکلام دلالة علی أن قومه کانوا عرضة للعذاب بشرکهم و معاصیهم کما یدل علیه ما حکی من قوله (ع) فی الآیة التالیة: «اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ و ذلک أن الإنذار تخویف و التخویف إنما یکون من خطر محتمل لا دافع له لو لا التحذر، و قد أفاد قوله: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَهُمْ عَذابٌ أَلِیمٌ إنه متوجه إلیهم غیر تارکهم لو لا تحذرهم منه.
قوله تعالی: «قالَ یا قَوْمِ إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ بیان لتبلیغه رسالته إجمالا بقوله: «إِنِّی لَکُمْ نَذِیرٌ مُبِینٌ و تفصیلا بقوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ إلخ.
و فی إضافته الیوم إلی نفسه إظهار إشفاق و رحمة أی أنکم قومی یجمعکم و إیای مجتمعنا القومی تسوؤنی ما أساءکم فلست أرید إلا ما فیه خیرکم و سعادتکم إنی لکم نذیر إلخ.
و فی قوله: «أَنِ اعْبُدُوا اللَّهَ دعوتهم إلی توحیده تعالی فی عبادته فإن القوم کانوا وثنیین یعبدون الأصنام، و الوثنیة لا تجوز عبادة الله سبحانه لا وحده و لا مع غیره، و إنما یعبدون أرباب الأصنام بعبادة الأصنام لیکونوا شفعاء لهم عند الله، و لو جوزوا
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 27
عبادته تعالی لعبدوه وحده فدعوتهم إلی عبادة الله دعوة لهم إلی توحیده فی العبادة.
و فی قوله: «وَ اتَّقُوهُ دعوتهم إلی اجتناب معاصیه من کبائر الإثم و صغائره و هی الشرک فما دونه، و فعل الأعمال الصالحة التی فی ترکها معصیة.
و فی قوله: «وَ أَطِیعُونِ دعوة لهم إلی طاعة نفسه المستلزم لتصدیق رسالته و أخذ معالم دینهم مما یعبد به الله سبحانه و یستن به فی الحیاة منه (ع) ففی قوله: «اعْبُدُوا اللَّهَ وَ اتَّقُوهُ وَ أَطِیعُونِ ندب إلی أصول الدین الثلاثة: التوحید المشار إلیه بقوله:
«اعْبُدُوا اللَّهَ و المعاد الذی هو أساس التقوی «1» و التصدیق بالنبوة المشار إلیه بالدعوة إلی الطاعة المطلقة.
قوله تعالی: «یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ مجزوم فی جواب الأمر و کلمة «مِنْ للتبعیض علی ما هو المتبادر من السیاق، و المعنی أن تعبدوه و تتقوه و تطیعونی یغفر لکم بعض ذنوبکم و هی الذنوب التی قبل الإیمان: الشرک فما دونه، و أما الذنوب التی لم تقترف بعد مما سیستقبل فلا معنی لمغفرتها قبل تحققها، و لا معنی أیضا للوعد بمغفرتها إن تحققت فی المستقبل أو کلما تحققت لاستلزام ذلک إلغاء التکالیف الدینیة بإلغاء المجازاة علی مخالفتها.
و یؤید ذلک ظاهر قوله تعالی: «یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ»: الأحقاف 31، و قوله: «یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ»: إبراهیم 10 و قوله: «قُلْ لِلَّذِینَ کَفَرُوا إِنْ یَنْتَهُوا یُغْفَرْ لَهُمْ ما قَدْ سَلَفَ»: الأنفال 38.
و أما قوله تعالی یخاطب المؤمنین من هذه الأمة: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ آمَنُوا هَلْ أَدُلُّکُمْ عَلی تِجارَةٍ تُنْجِیکُمْ مِنْ عَذابٍ أَلِیمٍ تُؤْمِنُونَ بِاللَّهِ وَ رَسُولِهِ وَ تُجاهِدُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ بِأَمْوالِکُمْ وَ أَنْفُسِکُمْ ذلِکُمْ خَیْرٌ لَکُمْ إِنْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ یَغْفِرْ لَکُمْ ذُنُوبَکُمْ وَ یُدْخِلْکُمْ جَنَّاتٍ» الصف 12 فهو و إن کان ظاهرا فی مغفرة جمیع الذنوب لکن رتبت المغفرة فیه علی استمرار الإیمان و العمل الصالح و إدامتهما ما دامت الحیاة فلا مغفرة فیه متعلقة بما لم یتحقق بعد من المعاصی و الذنوب المستقبلة و لا وعد بمغفرتها کلما تحققت.
و قد مال بعضهم اعتمادا علی عموم المغفرة فی آیة الصف إلی القول بأن المغفور بسبب الإیمان فی هذه الأمة جمیع الذنوب و فی سائر الأمم بعضها کما هو ظاهر قول نوح لأمته:
______________________________
(1) إذ لو لا المعاد بما فیه من الحساب و الجزاء لم یکن للتقوی الدینی وجه، منه.
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«یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ و قول الرسل: کما فی سورة إبراهیم «یَدْعُوکُمْ لِیَغْفِرَ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ و قول الجن کما فی سورة الأحقاف لقومهم: «یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ وَ آمِنُوا بِهِ یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ .
و فیه أن آیة الصف موردها غیر مورد المغفرة بسبب الإیمان فقط کما أشرنا إلیه. علی أن آیة الأنفال صریحة فی مغفرة ما قد سلف، و المخاطب به کفار هذه الأمة.
و ذهب بعضهم إلی کون «مِنْ فی قوله: «مِنْ ذُنُوبِکُمْ زائدة، و لم تثبت زیادة «من» فی الإثبات فهو ضعیف و مثله فی الضعف قول من ذهب إلی أن «مِنْ بیانیة، و قول من ذهب إلی أنها لابتداء الغایة.
قوله تعالی: «وَ یُؤَخِّرْکُمْ إِلی أَجَلٍ مُسَمًّی إِنَّ أَجَلَ اللَّهِ إِذا جاءَ لا یُؤَخَّرُ لَوْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ تعلیق تأخیرهم إلی أجل مسمی علی عبادة الله و التقوی و طاعة الرسول یدل علی أن هناک أجلین أجل مسمی یؤخرهم الله إلیه إن أجابوا الدعوة، و أجل غیره یعجل إلیهم لو بقوا علی الکفر، و إن الأجل المسمی أقصی الأجلین و أبعدهما.
ففی الآیة وعدهم بالتأخیر إلی الأجل المسمی إن آمنوا و فی قوله: «إِنَّ أَجَلَ اللَّهِ إِذا جاءَ لا یُؤَخَّرُ» تعلیل للتأخیر إلی الأجل المسمی إن آمنوا فالمراد بأجل الله إذا جاء مطلق الأجل المقضی المتحتم أعم من الأجل المسمی و غیر المسمی فلا راد لقضائه تعالی و لا معقب لحکمه.
و المعنی: أن اعبدوا الله و اتقوه و أطیعونی یؤخرکم الله إلی أجل مسمی هو أقصی الأجلین فإنکم إن لم تفعلوا ذلک جاءکم الأجل غیر المسمی بکفرکم و لم تؤخروا فإن أجل الله إذا جاء لا یؤخر، ففی الکلام مضافا إلی وعد التأخیر إلی الأجل المسمی إن آمنوا، تهدید بعذاب معجل إن لم یؤمنوا.
و قد ظهر بما تقدم عدم استقامة تفسیر بعضهم لأجل الله بالأجل غیر المسمی و أضعف منه تفسیره بالأجل المسمی.
و ذکر بعضهم: أن المراد بأجل الله یوم القیامة و الظاهر أنه یفسر الأجل المسمی أیضا بیوم القیامة فیرجع معنی الآیة حینئذ إلی مثل قولنا: إن لم تؤمنوا عجل الله إلیکم بعذاب الدنیا و إن آمنتم أخرکم إلی یوم القیامة أنه إذا جاء لا یؤخر.
و أنت خبیر بأنه لا یلائم التبشیر الذی فی قوله: «یَغْفِرْ لَکُمْ مِنْ ذُنُوبِکُمْ .
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و قوله: «لَوْ کُنْتُمْ تَعْلَمُونَ متعلق بأول الکلام أی لو کنتم تعلمون أن لله أجلین و أن أجله إذا جاء لا یؤخر استجبتم دعوتی و عبدتم الله و اتقیتموه و أطعتمونی هذا فمفعول «تَعْلَمُونَ محذوف یدل علیه سابق الکلام.
و قیل: إن «تَعْلَمُونَ منزل منزلة الفعل اللازم، و جواب لو متعلق بأول الکلام، و المعنی: لو کنتم من أهل العلم لاستجبتم دعوتی و آمنتم، أو متعلق بآخر الکلام، و المعنی: لو کنتم من أهل العلم لعلمتم أن أجل الله إذا جاء لا یؤخر.
قوله تعالی: «قالَ رَبِّ إِنِّی دَعَوْتُ قَوْمِی لَیْلًا وَ نَهاراً فَلَمْ یَزِدْهُمْ دُعائِی إِلَّا فِراراً» القائل هو نوح (ع) و الذی دعا إلیه هو عبادة الله و تقواه و طاعة رسوله، و الدعاء لیلا و نهارا کنایة عن دوامه من غیر فتور و لا توان.
و قوله: «فَلَمْ یَزِدْهُمْ دُعائِی إِلَّا فِراراً» أی من إجابة دعوتی فالمراد بالفرار التمرد و التأبی عن القبول استعارة، و إسناد زیادة الفرار إلی دعائه لما فیه من شائبة السببیة لأن الخیر إذا وقع فی محل غیر صالح قاومه المحل بما فیه من الفساد فأفسده فانقلب شرا، و قد قال تعالی فی صفة القرآن: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: إسراء 82.
قوله تعالی: «وَ إِنِّی کُلَّما دَعَوْتُهُمْ لِتَغْفِرَ لَهُمْ جَعَلُوا أَصابِعَهُمْ فِی آذانِهِمْ وَ اسْتَغْشَوْا ثِیابَهُمْ إلخ ذکر مغفرته تعالی غایة لدعوته و الأصل (دعوتهم لیؤمنوا فتغفر لهم)» لأن الغرض الإشارة إلی أنه کان ناصحا لهم فی دعوته و لم یرد إلا ما فیه خیر دنیاهم و عقباهم.
و قوله: «جَعَلُوا أَصابِعَهُمْ فِی آذانِهِمْ کنایة عن استنکافهم عن الاستماع إلی دعوته، و قوله: «وَ اسْتَغْشَوْا ثِیابَهُمْ أی غطوا بها رءوسهم و وجوههم لئلا یرونی و لا یسمعوا کلامی و هو کنایة عن التنفر و عدم الاستماع إلی قوله.
و قوله: «وَ أَصَرُّوا وَ اسْتَکْبَرُوا اسْتِکْباراً» أی و ألحوا علی الامتناع من الاستماع و استکبروا عن قبول دعوتی استکبارا عجیبا.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنِّی دَعَوْتُهُمْ جِهاراً» «ثُمَ للتراخی بحسب رتبة الکلام و الجهار النداء بأعلی الصوت.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنِّی أَعْلَنْتُ لَهُمْ وَ أَسْرَرْتُ لَهُمْ إِسْراراً» الإعلان و الإسرار متقابلان 
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و هما الإظهار و الإخفاء، و ظاهر السیاق أن مرجع ضمیر لهم فی الموضعین واحد فالمعنی دعوتهم سرا و علانیة فتارة علانیة و تارة سرا سالکا فی دعوتی کل مذهب ممکن و سائرا فی کل مسیر مرجو.
قوله تعالی: «فَقُلْتُ اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً- إلی قوله- أَنْهاراً» علل أمرهم بالاستغفار بقوله: «إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً» دلالة علی أنه تعالی کثیر المغفرة و هی مضافا إلی کثرتها منه سنة مستمرة له تعالی.
و قوله: «یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً» مجزوم فی جواب الأمر، و المراد بالسماء السحاب، و المدرار کثیر الدرور بالأمطار.
و قوله: «وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ الأمداد إلحاق المدد و هو ما یتقوی به الممد علی حاجته، و الأموال و البنون أقرب الأعضاد الابتدائیة التی یستعین بها المجتمع الإنسانی علی حوائجه الحیویة.
و قوله: «وَ یَجْعَلْ لَکُمْ جَنَّاتٍ وَ یَجْعَلْ لَکُمْ أَنْهاراً» هما من قسم الأموال غیر أنهما لکونهما من أبسط ضروریات المعاش خصا بالذکر.
و الآیات- کما تری- تعد النعم الدنیویة و تحکی عنه (ع) أنه یعد قومه توافر النعم و تواترها علیهم أن استغفروا ربهم فلمغفرة الذنوب أثر بالغ فی رفع المصائب و النقمات العامة و انفتاح أبواب النعم من السماء و الأرض أی إن هناک ارتباطا خاصا بین صلاح المجتمع الإنسانی و فساده و بین الأوضاع العامة الکونیة المربوطة بالحیاة الإنسانیة و طیب عیشه و نکده.
کما یدل علیه قوله تعالی: «ظَهَرَ الْفَسادُ فِی الْبَرِّ وَ الْبَحْرِ بِما کَسَبَتْ أَیْدِی النَّاسِ» الروم 41، و قوله: «وَ ما أَصابَکُمْ مِنْ مُصِیبَةٍ فَبِما کَسَبَتْ أَیْدِیکُمْ»: الشوری 30، و قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ» الأعراف 94، و قد تقدم فی تفسیر الآیات ما لا یخلو من نفع فی هذا المقام.
قوله تعالی: «ما لَکُمْ لا تَرْجُونَ لِلَّهِ وَقاراً» استفهام إنکاری و الوقار- کما فی المجمع،- بمعنی العظمة اسم من التوقیر بمعنی التعظیم، و الرجاء مقابل الخوف و هو الظن بما فیه مسرة، و المراد به فی الآیة مطلق الاعتقاد علی ما قیل، و قیل: المراد به الخوف للملازمة بینهما.
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و المعنی: أی سبب حصل لکم حال کونکم لا تعتقدون أو لا تخافون لله عظمة توجب أن تعبدوه.
و الحق أن المراد بالرجاء معناه المعروف و هو ما یقابل الخوف و نفیه کنایة عن الیأس فکثیرا ما یکنی به عنه یقال: لا أرجو فیه خیرا أی أنا آیس من أن یکون فیه خیر، و الوقار الثبوت و الاستقرار و التمکن و هو الأصل فی معناه کما صرح به فی المجمع، و وقاره تعالی ثبوته و استقراره فی الربوبیة المستتبع لألوهیته و معبودیته.
کان الوثنیین طلبوا ربا له وقار فی الربوبیة لعبدوه فیئسوا منه تعالی فعبدوا غیره و هو کذلک فإنهم یرون أنه تعالی لا یحیط به أفهامنا فلا سبیل للتوجه العبادی إلیه، و العبادة أداء لحق الربوبیة التی یتفرع علیها تدبیر الأمر و تدبیر أمور العالم مفوض إلی أصناف الملائکة و الجن فهم أربابنا الذین یجب علینا عبادتهم لیکونوا شفعاء لنا عند الله، و أما هو تعالی فلیس له إلا الإیجاد إیجاد الأرباب و مربوبیهم جمیعا دون التدبیر.
و الآیة أعنی قوله: «ما لَکُمْ لا تَرْجُونَ لِلَّهِ وَقاراً» و ما یتلوها إلی تمام سبع آیات مسوقة لإثبات وقاره تعالی فی الربوبیة و حجة قاطعة فی نفی ما لفقوه لوجوب عبادة غیره من الملائکة و غیرهم لاستناد تدبیر العالم إلیهم، و یتبین به إمکان التوجه العبادی إلیه تعالی.
و محصل الحجة: ما الذی دعاکم إلی نفی ربوبیته تعالی المستتبع للألوهیة و المعبودیة و الیأس عن وقاره؟ و أنتم تعلمون أنه تعالی خلقکم و خلق العالم الذی تعیشون فیه طورا من الخلق لا ینفک عن هذا النظام الجاری فیه، و لیس تدبیر الکون و من فیه من الإنسان إلا التطورات المخلوقة فی أجزائه و النظام الجاری فیه فکونه تعالی خالقا هو کونه مالکا مدبرا فهو الرب لا رب سواه فیجب أن یتخذ إلها معبودا.
و یتبین به صحة التوجه إلیه تعالی بالعبادة فإنا نعرفه بصفاته الکریمة من الخلق و الرزق و الرحمة و سائر صفاته الفعلیة فلنا أن نتوجه إلیه بما نعرفه من صفاته «1».
______________________________
(1) و إنما أخذناه بما نعرفه من صفاته الفعلیة لأن من المنسوب إلیهم أنهم ینکرون صفاته الذاتیة و یفسرونها بسلب النقائص فمعنی کونه حیا قدیرا علیما عندهم أنه لیس بمیت و لا عاجز و لا جاهل علی أن الآیات أیضا تصفه بالصفات الفعلیة، منه.
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قوله تعالی: «وَ قَدْ خَلَقَکُمْ أَطْواراً» حال من فاعل «لا تَرْجُونَ و الأطوار جمع طور و هو حد الشی‌ء و حاله التی هو علیها.
و محصل المعنی- لا ترجون لله وقارا فی ربوبیة- و الحال أنه أنشأکم طورا بعد طور یستعقب طورا آخر فأنشأ الواحد منکم ترابا ثم نطفة ثم علقة ثم مضغة ثم جنینا ثم طفلا ثم شابا ثم شیخا و أنشأ جمعکم مختلفة الأفراد فی الذکورة و الأنوثة و الألوان و الهیئات و القوة و الضعف إلی غیر ذلک، و هل هذا إلا التدبیر فهو مدبر أمرکم فهو ربکم.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَوْا کَیْفَ خَلَقَ اللَّهُ سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً» مطابقة السماوات السبع بعضها لبعض کون بعضها فوق بعض أو تطابقهن و تماثلهن علی الاحتمالین المتقدمین فی تفسیر أوائل سورة الملک.
و المراد بالرؤیة العلم، و توصیف السماوات السبع- و الکلام مسوق سوق الحجة- یدل علی أنهم کانوا یرون کونها سبعا و یسلمون ذلک فاحتج علیهم بالمسلم عندهم.
و کیف کان فوقوع حدیث السماوات السبع فی کلام نوح دلیل علی کونه مأثورا من الأنبیاء ( (ع)) من أقدم العهود.
قوله تعالی: «وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً وَ جَعَلَ الشَّمْسَ سِراجاً» الآیات- کما یشهد به سیاقها- مسوقة لبیان وقوع التدبیر الإلهی علی الإنسان بما یفیض علیه من النعم حتی تثبت ربوبیته فتجب عبادته.
و علی هذا فکون الشمس سراجا هو کونها مضیئة لعالمنا و لولاها لانغمرنا فی ظلمة ظلماء، و کون القمر نورا هو کونه منورا لأرضنا بنور مکتسب من الشمس فلیس منورا بنفسه حتی یعد سراجا.
و أما أخذ السماوات ظرفا للقمر فی قوله: «وَ جَعَلَ الْقَمَرَ فِیهِنَّ نُوراً» فالمراد به کما قیل کونه فی حیزهن و إن کان فی واحدة منها کما تقول: إن فی هذه الدور لبئرا و إن کانت فی واحدة منها لأن ما کان فی إحداهن کان فیهن و کما تقول: أتیت بنی تمیم و إنما أتیت بعضهم.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ أَنْبَتَکُمْ مِنَ الْأَرْضِ نَباتاً» أی أنبتکم إنبات النبات و ذلک أن 
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الإنسان تنتهی خلقته إلی عناصر أرضیة ترکبت ترکبا خاصا به یغتذی و ینمو و یولد المثل، و هذه حقیقة النبات، فالکلام مسوق سوق الحقیقة من غیر تشبیه و استعارة.
قوله تعالی: «ثُمَّ یُعِیدُکُمْ فِیها وَ یُخْرِجُکُمْ إِخْراجاً» الإعادة فیها بالإماتة و الإقبار، و الإخراج للجزاء یوم القیامة فالآیة و التی قبلها قریبتا المعنی من قوله تعالی: «فِیها تَحْیَوْنَ وَ فِیها تَمُوتُونَ وَ مِنْها تُخْرَجُونَ»: الأعراف: 25.
و فی قوله: «وَ یُخْرِجُکُمْ دون أن یقول: ثم یخرجکم إیماء إلی أن الإعادة و الإخراج کالصنع الواحد و الإعادة مقدمة للإخراج، و الإنسان فی حالتی الإعادة و الإخراج فی دار الحق کما أنه فی الدنیا فی دار الغرور.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ جَعَلَ لَکُمُ الْأَرْضَ بِساطاً» أی کالبساط یسهل لکم التقلب من جانب إلی جانب، و الانتقال من قطر إلی قطر.
قوله تعالی: «لِتَسْلُکُوا مِنْها سُبُلًا فِجاجاً» السبل جمع سبیل بمعنی الطریق و الفجاج جمع فج بمعنی الطریق الواسعة، و قیل: الطریق الواقعة بین الجبلین.
قوله تعالی: «قالَ نُوحٌ رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً» رجوع منه (ع) إلی شکواه من قومه إلی ربه بعد ما ذکر تفصیل دعوته لهم و ما ألقاه من القول إلیهم من قوله: «ثُمَّ إِنِّی دَعَوْتُهُمْ جِهاراً» إلی آخر الآیات.
و شکواه السابق له قوله: «فَلَمْ یَزِدْهُمْ دُعائِی إِلَّا فِراراً» بعد ما أخبر بإجمال دعوته بقوله: «رَبِّ إِنِّی دَعَوْتُ قَوْمِی لَیْلًا وَ نَهاراً».
و فی الآیة دلالة علی أن العظماء المترفین من قومه (ع) کانوا یصدون الناس عنه و یحرضونهم علی مخالفته و إیذائه.
و معنی قوله: «لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً»- و قد عد المال و الولد فی سابق کلامه من النعم- أن المال و الولد اللذین هما من نعمک و کان یجب علیهم شکرهما لم یزیداهم إلا کفرا و أورثهم ذلک خسرانا من رحمتک.
قوله تعالی: «وَ مَکَرُوا مَکْراً کُبَّاراً» الکبار اسم مبالغة من الکبر.
قوله تعالی: «وَ قالُوا لا تَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ وَ لا تَذَرُنَّ وَدًّا وَ لا سُواعاً وَ لا یَغُوثَ وَ یَعُوقَ وَ نَسْراً» توصیة منهم بالتمسک بآلهتهم و عدم ترک عبادتها.
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و ود و سواع و یغوث و یعوق و نسر خمس من آلهتهم لهم اهتمام تام بعبادتهن و لذا خصوها بالذکر مع الوصیة بمطلق الآلهة، و لعل تصدیر ود و ذکر سواع و یغوث بلا المؤکدة للنفی لکونها أعظم أمرا عندهم من یعوق و نسر و الله أعلم.
قوله تعالی: «وَ قَدْ أَضَلُّوا کَثِیراً وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلَّا ضَلالًا» ضمیر «أَضَلُّوا» للرؤساء المتبوعین و یتأید به أنهم هم المحدث عنهم فی قوله: «وَ مَکَرُوا» «وَ قالُوا لا تَذَرُنَّ آلِهَتَکُمْ و قیل: الضمیر للأصنام فهم المضلون، و لا یخلو من بعد.
و قوله: «وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلَّا ضَلالًا» دعاء من نوح علی الظالمین بالضلال و المراد به الضلال مجازاة دون الضلال الابتدائی فهو دعاء منه أن یجازیهم الله بکفرهم و فسقهم مضافا إلی ما سیحکی عنه من دعائه علیهم بالهلاک.



بحث روائی‌

فی نهج البلاغة،: و قد جعل الله سبحانه الاستغفار سببا لدرور الرزق- و رحمة الخلق فقال سبحانه: «اسْتَغْفِرُوا رَبَّکُمْ إِنَّهُ کانَ غَفَّاراً- یُرْسِلِ السَّماءَ عَلَیْکُمْ مِدْراراً وَ یُمْدِدْکُمْ بِأَمْوالٍ وَ بَنِینَ فرحم الله امرأ استقبل توبته، و استقال خطیئته، و بادر منیته 
أقول: و الروایات فی استفادة سببیة الاستغفار لسعة الرزق و الأمداد بالأولاد من هذه الآیات کثیرة.
و فی الخصال، عن علی (ع) فی حدیث الأربعمائة*: أکثر الاستغفار تجلب الرزق.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی: «لا تَرْجُونَ لِلَّهِ وَقاراً» قال؟ لا تخافون لله عظمة:.
أقول: و قد روی هذا المعنی من طرق أهل السنة عن ابن عباس 
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی: «سَبْعَ سَماواتٍ طِباقاً» یقول بعضها فوق بعض.
و فیه،: فی قوله تعالی: «رَبِّ إِنَّهُمْ عَصَوْنِی- وَ اتَّبَعُوا مَنْ لَمْ یَزِدْهُ مالُهُ وَ وَلَدُهُ إِلَّا خَساراً» قال: اتبعوا الأغنیاء.
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و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس قال"*: صارت الأصنام و الأوثان التی کانت فی قوم نوح فی العرب بعد.
أما ود فکانت لکلب فی دومة الجندل، و أما سواع فکانت لهذیل، و أما یغوث فکانت لمراد ثم لبنی غطیف عند سبإ، و أما یعوق فکانت لهمدان، و أما نسر فکانت لحمیر لآل ذی الکلاع.
و کانوا أسماء رجال صالحین من قوم نوح- فلما هلکوا أوحی الشیطان إلی قومهم- أن انصبوا إلی مجالسهم التی کانوا یجلسون أنصابا- و سموها بأسمائهم ففعلوا- فلم تعبد حتی إذا هلک أولئک و نسخ العلم عبدت.
أقول: لعل المراد بصیرورة تلک الأصنام التی کانت لقوم نوح إلی العرب مطابقة ما عند العرب لما کان عندهم فی الأسماء أو فی الأوصاف و الأسماء، و أما انتقال تلک الأصنام بأشخاصهن إلی العرب فبعید غایته.
و روی القصة أیضا فی علل الشرائع، بإسناده عن جعفر بن محمد (ع) کما فی الروایة
و فی روضة الکافی، بإسناده عن المفضل عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث: فعمل نوح سفینته فی مسجد الکوفة بیده- فأتی بالخشب من بعد حتی فرغ منها.
قال: فالتفت عن یساره- و أشار بیده إلی موضع دار الداریین- و هو موضع دار ابن حکیم، و ذاک فرات الیوم، فقال لی یا مفضل و هنا نصبت أصنام قوم نوح: یغوث و یعوق و نسر.



[سورة نوح (71): الآیات 25 الی 28]





اشارة

مِمَّا خَطِیئاتِهِمْ أُغْرِقُوا فَأُدْخِلُوا ناراً فَلَمْ یَجِدُوا لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْصاراً (25) وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً (26) إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلاَّ فاجِراً کَفَّاراً (27) رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلاَّ تَباراً (28)
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بیان‌

تتضمن الآیات هلاک القوم و تتمة دعاء نوح (ع) علیهم.
قوله تعالی: «مِمَّا خَطِیئاتِهِمْ أُغْرِقُوا فَأُدْخِلُوا ناراً» إلخ «مِنْ لابتداء الغایة تفید بحسب المورد التعلیل و «مِمَّا» زائدة لتأکید أمر الخطایا و تفخیمه، و الخطیئات المعاصی و الذنوب، و تنکیر النار للتفخیم.
و المعنی: من أجل معاصیهم و ذنوبهم أغرقوا بالطوفان فأدخلوا- أدخلهم الله- نارا لا یقدر عذابها بقدر، و من لطیف نظم الآیة الجمع بین الإغراق بالماء و إدخال النار.
و المراد بالنار نار البرزخ التی یعذب بها المجرمون بین الموت و البعث دون نار الآخرة، و الآیة من أدلة البرزخ إذ لیس المراد أنهم أغرقوا و سیدخلون النار یوم القیامة، و لا یعبأ بما قیل: إن من الجائز أن یراد بها نار الآخرة.
و قوله: «فَلَمْ یَجِدُوا لَهُمْ مِنْ دُونِ اللَّهِ أَنْصاراً» أی ینصرونهم فی صرف الهلاک و العذاب عنهم. تعریض لأصنامهم و آلهتهم.
قوله تعالی: «وَ قالَ نُوحٌ رَبِّ لا تَذَرْ عَلَی الْأَرْضِ مِنَ الْکافِرِینَ دَیَّاراً» الدیار نازل الدار، و الآیة تتمة دعائه (ع) علیهم، و کان قوله: «مِمَّا خَطِیئاتِهِمْ أُغْرِقُوا» إلخ معترضا واقعا بین فقرتی الدعاء للإشارة إلی أنهم أهلکوا لما عد نوح من خطیئاتهم و لتکون کالتمهید لسؤاله الهلاک فیتبین أن إغراقهم کان استجابة لدعائه، و أن العذاب استوعبهم عن آخرهم.
قوله تعالی: «إِنَّکَ إِنْ تَذَرْهُمْ یُضِلُّوا عِبادَکَ وَ لا یَلِدُوا إِلَّا فاجِراً کَفَّاراً» تعلیل لسؤال إهلاکهم عن آخرهم مفاده أن لا فائدة فی بقائهم لا لمن دونهم من المؤمنین فإنهم یضلونهم، و لا فیمن یلدونه من الأولاد فإنهم لا یلدون إلا فاجرا کفارا- و الفجور الفسق الشنیع و الکفار المبالغ فی الکفر.
و قد استفاد (ع) ما ذکره من صفتهم من الوحی الإلهی علی ما تقدم فی تفسیر قصة نوح من سورة هود.
قوله تعالی: «رَبِّ اغْفِرْ لِی وَ لِوالِدَیَّ وَ لِمَنْ دَخَلَ بَیْتِیَ مُؤْمِناً وَ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ 
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«إلخ» المراد بمن دخل بیته مؤمنا المؤمنون به من قومه، و بالمؤمنین و المؤمنات عامتهم إلی یوم القیامة.
و قوله: «وَ لا تَزِدِ الظَّالِمِینَ إِلَّا تَباراً» التبار الهلاک، و الظاهر أن المراد بالتبار ما یوجب عذاب الآخرة و هو الضلال و هلاک الدنیا بالغرق، و قد تقدما جمیعا فی دعائه، و هذا الدعاء آخر ما نقل من کلامه (ع) فی القرآن الکریم.



(72) سورة الجن مکیة و هی ثمان و عشرون آیة (28)





[سورة الجن (72): الآیات 1 الی 17]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قُلْ أُوحِیَ إِلَیَّ أَنَّهُ اسْتَمَعَ نَفَرٌ مِنَ الْجِنِّ فَقالُوا إِنَّا سَمِعْنا قُرْآناً عَجَباً (1) یَهْدِی إِلَی الرُّشْدِ فَآمَنَّا بِهِ وَ لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً (2) وَ أَنَّهُ تَعالی جَدُّ رَبِّنا مَا اتَّخَذَ صاحِبَةً وَ لا وَلَداً (3) وَ أَنَّهُ کانَ یَقُولُ سَفِیهُنا عَلَی اللَّهِ شَطَطاً (4)
وَ أَنَّا ظَنَنَّا أَنْ لَنْ تَقُولَ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلَی اللَّهِ کَذِباً (5) وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ یَعُوذُونَ بِرِجالٍ مِنَ الْجِنِّ فَزادُوهُمْ رَهَقاً (6) وَ أَنَّهُمْ ظَنُّوا کَما ظَنَنْتُمْ أَنْ لَنْ یَبْعَثَ اللَّهُ أَحَداً (7) وَ أَنَّا لَمَسْنَا السَّماءَ فَوَجَدْناها مُلِئَتْ حَرَساً شَدِیداً وَ شُهُباً (8) وَ أَنَّا کُنَّا نَقْعُدُ مِنْها مَقاعِدَ لِلسَّمْعِ فَمَنْ یَسْتَمِعِ الْآنَ یَجِدْ لَهُ شِهاباً رَصَداً (9)
وَ أَنَّا لا نَدْرِی أَ شَرٌّ أُرِیدَ بِمَنْ فِی الْأَرْضِ أَمْ أَرادَ بِهِمْ رَبُّهُمْ رَشَداً (10) وَ أَنَّا مِنَّا الصَّالِحُونَ وَ مِنَّا دُونَ ذلِکَ کُنَّا طَرائِقَ قِدَداً (11) وَ أَنَّا ظَنَنَّا أَنْ لَنْ نُعْجِزَ اللَّهَ فِی الْأَرْضِ وَ لَنْ نُعْجِزَهُ هَرَباً (12) وَ أَنَّا لَمَّا سَمِعْنَا الْهُدی آمَنَّا بِهِ فَمَنْ یُؤْمِنْ بِرَبِّهِ فَلا یَخافُ بَخْساً وَ لا رَهَقاً (13) وَ أَنَّا مِنَّا الْمُسْلِمُونَ وَ مِنَّا الْقاسِطُونَ فَمَنْ أَسْلَمَ فَأُولئِکَ تَحَرَّوْا رَشَداً (14)
وَ أَمَّا الْقاسِطُونَ فَکانُوا لِجَهَنَّمَ حَطَباً (15) وَ أَنْ لَوِ اسْتَقامُوا عَلَی الطَّرِیقَةِ لَأَسْقَیْناهُمْ ماءً غَدَقاً (16) لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ وَ مَنْ یُعْرِضْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِ یَسْلُکْهُ عَذاباً صَعَداً (17)
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بیان‌

تشیر السورة إلی قصة نفر من الجن استمعوا القرآن فآمنوا به و أقروا بأصول معارفه، و تتخلص منها إلی تسجیل نبوة النبی ص، و الإشارة إلی وحدانیته تعالی فی ربوبیته و إلی المعاد، و السورة مکیة بشهادة سیاقها.
قوله تعالی: «قُلْ أُوحِیَ إِلَیَّ أَنَّهُ اسْتَمَعَ نَفَرٌ مِنَ الْجِنِّ فَقالُوا إِنَّا سَمِعْنا قُرْآناً عَجَباً یَهْدِی إِلَی الرُّشْدِ» أمر للنبی ص أن یقص القصة لقومه، و الموحی هو الله سبحانه، و مفعول «اسْتَمَعَ القرآن حذف لدلالة الکلام علیه، و النفر الجماعة من ثلاثة إلی تسعة علی المشهور، و قیل: بل إلی أربعین.
و العجب بفتحتین ما یدعو إلی التعجب منه لخروجه عن العادة الجاریة فی مثله، و إنما وصفوا القرآن بالعجب لأنه کلام خارق للعادة فی لفظه و معناه أتی به رجل أمی ما کان یقرأ و لا یکتب.
و الرشد إصابة الواقع و هو خلاف الغی، و هدایة القرآن إلی الرشد دعوته إلی عقائد و أعمال تتضمن للمتلبس بها سعادته الواقعیة.
و المعنی: یا أیها الرسول قل للناس: أُوحِیَ أی أوحی الله- إلی أنه استمع القرآن جماعة من الجن فقالوا- لقومهم لما رجعوا إلیهم- إنا سمعنا کلاما مقروا خارقا للعادة یهدی إلی معارف من عقائد و أعمال فی التلبس بها إصابة الواقع و الظفر بحقیقة السعادة.
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کلام فی الجن‌

الجن نوع من الخلق مستورون من حواسنا یصدق القرآن الکریم بوجودهم و یذکر أنهم بنوعهم مخلوقون قبل نوع الإنسان، و أنهم مخلوقون من النار کما أن الإنسان مخلوق من التراب قال تعالی: «وَ الْجَانَّ خَلَقْناهُ مِنْ قَبْلُ مِنْ نارِ السَّمُومِ»: الحجر 27.
و أنهم یعیشون و یموتون و یبعثون کالإنسان قال تعالی: «أُولئِکَ الَّذِینَ حَقَّ عَلَیْهِمُ الْقَوْلُ فِی أُمَمٍ قَدْ خَلَتْ مِنْ قَبْلِهِمْ مِنَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ»: الأحقاف 18.
و أن فیهم ذکورا و إناثا یتکاثرون بالتوالد و التناسل قال تعالی: «وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ یَعُوذُونَ بِرِجالٍ مِنَ الْجِنِّ»: الجن 6.
و أن لهم شعورا و إرادة و أنهم یقدرون علی حرکات سریعة و أعمال شاقة کما فی قصص سلیمان (ع) و تسخیر الجن له و قصة ملکة سبإ.
و أنهم مکلفون کالإنسان، منهم مؤمنون و منهم کفار، و منهم صالحون و آخرون طالحون، قال تعالی: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: الذاریات 54 و قال تعالی: «إِنَّا سَمِعْنا قُرْآناً عَجَباً یَهْدِی إِلَی الرُّشْدِ فَآمَنَّا بِهِ»: الجن: 2 و قال: «وَ أَنَّا مِنَّا الْمُسْلِمُونَ وَ مِنَّا الْقاسِطُونَ»: الجن 14 و قال: «وَ أَنَّا مِنَّا الصَّالِحُونَ وَ مِنَّا دُونَ ذلِکَ»: الجن 11 و قال تعالی: «قالُوا یا قَوْمَنا إِنَّا سَمِعْنا کِتاباً أُنْزِلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ یَهْدِی إِلَی الْحَقِّ وَ إِلی طَرِیقٍ مُسْتَقِیمٍ یا قَوْمَنا أَجِیبُوا داعِیَ اللَّهِ»: الأحقاف 31 إلی غیر ذلک من خصوصیات أحوالهم التی تشیر إلیها الآیات القرآنیة.
و یظهر من کلامه تعالی أن إبلیس من الجن و أن له ذریة و قبیلا قال تعالی: «کانَ مِنَ الْجِنِّ فَفَسَقَ عَنْ أَمْرِ رَبِّهِ»: الکهف 50 و قال تعالی: «أَ فَتَتَّخِذُونَهُ وَ ذُرِّیَّتَهُ أَوْلِیاءَ مِنْ دُونِی»: الکهف: 50 و قال تعالی: «إِنَّهُ یَراکُمْ هُوَ وَ قَبِیلُهُ مِنْ حَیْثُ لا تَرَوْنَهُمْ» الأعراف 27.



[بیان 

قوله تعالی: «فَآمَنَّا بِهِ وَ لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً» إخبار عن إیمانهم بالقرآن و تصدیقهم بأنه حق، و قوله: «وَ لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً» تأکید لمعنی إیمانهم به أن إیمانهم بالقرآن إیمان بالله الذی أنزله فهو ربهم، و أن إیمانهم به تعالی إیمان توحید لا یشرکون به أحدا أبدا.
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قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ تَعالی جَدُّ رَبِّنا مَا اتَّخَذَ صاحِبَةً وَ لا وَلَداً» فسر الجد بالعظمة و فسر بالحظ، و الآیة فی معنی التأکید لقولهم: «وَ لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً».
و القراءة المشهورة «أَنَّهُ بالفتح، و قرئ بالکسر فی هذه الآیة و فیما بعدها من الآیات- اثنا عشر موردا- إلی قوله: «وَ أَنْ لَوِ اسْتَقامُوا» فبالفتح و هو الأرجح لظهور سیاق الآیات فی أنها مقولة قول الجن.
و أما قراءة الفتح فوجهها لا یخلو من خفاء، و قد وجهها بعضهم بأن الجملة «وَ أَنَّهُ «إلخ» معطوفة علی الضمیر المجرور فی قوله «فَآمَنَّا بِهِ و التقدیر و آمنا بأنه تعالی جد ربنا إلخ فهو إخبار منهم بالإیمان بنفی الصاحبة و الولد منه تعالی علی ما یقول به الوثنیون.
و هذا إنما یستقیم علی قول الکوفیین من النحاة بجواز العطف علی الضمیر المتصل المجرور، و أما علی قول البصریین منهم من عدم جوازه فقد وجهه بعضهم کما عن الفراء و الزجاج و الزمخشری بأنها معطوفة علی محل الجار و المجرور و هو النصب فإن قوله:
«فَآمَنَّا بِهِ فی معنی صدقناه، و التقدیر و صدقنا أنه تعالی جد ربنا إلخ، و لا یخفی ما فیه من التکلف.
و وجهه بعضهم بتقدیر حرف الجر فی الجملة المعطوفة و ذلک مطرد فی أن و أن، و التقدیر آمنا به و بأنه تعالی جد ربنا «إلخ».
و یرد علی الجمیع أعم من العطف علی الضمیر المجرور أو علی محله أو بتقدیر حرف الجر أن المعنی إنما یستقیم حینئذ فی قوله: «وَ أَنَّهُ تَعالی جَدُّ رَبِّنا» إلخ، و قوله: «وَ أَنَّهُ کانَ یَقُولُ سَفِیهُنا» إلخ، و أما بقیة الآیات المصدرة بأن کقوله: «وَ أَنَّا ظَنَنَّا أَنْ لَنْ تَقُولَ إلخ، و قوله: «وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ إلخ، و قوله: «وَ أَنَّا لَمَسْنَا السَّماءَ» فلا یصح قطعا فلا معنی لأن یقال: آمنا أو صدقنا أنا ظننا أن لن تقول الإنس و الجن علی الله شططا، أو یقال: آمنا أو صدقنا أنه کان رجال من الإنس یعوذون إلخ، أو یقال: آمنا أو صدقنا أنا لمسنا السماء إلخ.
و لا یندفع الإشکال إلا بالمصیر إلی ما ذکره بعضهم أنه إذا وجه الفتح فی الآیتین الأولیین بتقدیر الإیمان أو التصدیق فلیوجه فی کل من الآیات الباقیة بما یناسبها من التقدیر.
و وجه بعضهم الفتح بأن قوله: «وَ أَنَّهُ تَعالی إلخ و سائر الآیات المصدرة بأن 
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معطوفة علی قوله: «أَنَّهُ اسْتَمَعَ إلخ.
و لا یخفی فساده فإن محصله أن الآیات فی مقام الإخبار عما أوحی إلی النبی ص من أقوالهم و قد أخبر عن قولهم: إنا سمعنا قرآنا عجبا فآمنا به بعنوان أنه إخبار عن قولهم ثم حکی سائر أقوالهم بألفاظها فالمعنی أوحی إلی أنه استمع نفر من الجن فقالوا إنا سمعنا کذا و کذا و أوحی إلی أنه تعالی جد ربنا «إلخ» و أوحی إلی أنه کان یقول سفیهنا إلی آخر الآیات.
فیرد علیه أن ما وقع فی صدر الآیات من لفظة «أَنَّهُ و «أَنَّهُمْ و «أَنَّا» إن لم یکن جزء من لفظهم المحکی کان زائدا مخلا بالکلام، و إن کان جزء من کلامهم المحکی بلفظه لم یکن المحکی من مجموع أن و ما بعدها کلاما تاما و احتاج إلی تقدیر ما یتم به کلاما حتی تصح الحکایة، و لم ینفع فی ذلک عطفه علی قوله: «أَنَّهُ اسْتَمَعَ شیئا فلا تغفل.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ کانَ یَقُولُ سَفِیهُنا عَلَی اللَّهِ شَطَطاً» السفه علی ما ذکره الراغب- خفة النفس لنقصان العقل، و الشطط القول البعید من الحق.
و الآیة أیضا فی معنی التأکید لقولهم: «لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً» و مرادهم بسفیههم من سبقهم من مشرکی الجن، و قیل: المراد إبلیس و هو من الجن، و هو بعید من سیاق قوله: «کانَ یَقُولُ سَفِیهُنا» إلخ.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا ظَنَنَّا أَنْ لَنْ تَقُولَ الْإِنْسُ وَ الْجِنُّ عَلَی اللَّهِ کَذِباً» اعتراف منهم بأنهم ظنوا أن الإنس و الجن صادقون فیما یقولون و لا یکذبون علی الله فلما وجدوهم مشرکین و سمعوهم ینسبون إلیه تعالی الصاحبة و الولد أذعنوا به و قلدوهم فیما یقولون فأشرکوا مثلهم حتی سمعوا القرآن فانکشف لهم الحق، و فیه تکذیب منهم للمشرکین من الإنس و الجن.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ یَعُوذُونَ بِرِجالٍ مِنَ الْجِنِّ فَزادُوهُمْ رَهَقاً» قال الراغب: العوذ الالتجاء إلی الغیر، و قال: رهقه الأمر غشیه بقهر انتهی. و فسر الرهق بالإثم، و بالطغیان، و بالخوف، و بالشر، و بالذلة و الضعف، و هی تفاسیر بلازم المعنی.
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و المراد بعوذ الإنس بالجن- علی ما قیل: إن الرجل من العرب کان إذا نزل الوادی فی سفره لیلا قال: أعوذ بعزیز هذا الوادی من شر سفهاء قومه، و نقل عن مقاتل أن أول من تعوذ بالجن قوم من الیمن ثم بنو حنیفة ثم فشا فی العرب.
و لا یبعد أن یکون المراد بالعوذ بالجن الاستعانة بهم فی المقاصد من طریق الکهانة، و إلیه یرجع ما نقل عن بعضهم أن المعنی کان رجال من الإنس یعوذون برجال من أجل الجن و من معرتهم و أذاهم.
و الضمیران فی قوله: «فَزادُوهُمْ أولهما لرجال من الإنس و ثانیهما لرجال من الجن و المعنی فزاد رجال الإنس رجال الجن رهقا بالتجائهم إلیهم فاستکبر رجال الجن و طغوا و أثموا، و یجوز العکس بأن یکون الضمیر الأول لرجال الجن و الثانی لرجال الإنس، و المعنی فزاد رجال الجن رجال الإنس رهقا أی إثما و طغیانا أو ذلة و خوفا.
قوله تعالی: «وَ أَنَّهُمْ ظَنُّوا کَما ظَنَنْتُمْ أَنْ لَنْ یَبْعَثَ اللَّهُ أَحَداً» ضمیر «أنهم» لرجال من الإنس، و الخطاب فی «ظَنَنْتُمْ لقومهم من الجن، و المراد بالبعث بعث الرسول بالرسالة فالمشرکون ینکرون ذلک، و قیل: المراد به الإحیاء بعد الموت، و سیاق الآیات التالیة یؤید الأول.
و عن بعضهم أن هذه الآیة و التی قبلها لیستا من کلام الجن بل کلامه تعالی معترضا بین الآیات المتضمنة لکلام الجن، و علیه فضمیر «أَنَّهُمْ للجن و خطاب «ظَنَنْتُمْ للناس، و فیه أنه بعید من السیاق.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا لَمَسْنَا السَّماءَ فَوَجَدْناها مُلِئَتْ حَرَساً شَدِیداً وَ شُهُباً» لمس السماء الاقتراب منها بالصعود إلیها، و الحرس علی ما قیل- اسم جمع لحارس و لذا وصف بالمفرد و المراد بالحرس الشدید الحفاظ الأقویاء فی دفع من یرید الاستراق منها و لذا شفع بالشهب و هی سلاحهم.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا کُنَّا نَقْعُدُ مِنْها مَقاعِدَ لِلسَّمْعِ فَمَنْ یَسْتَمِعِ الْآنَ یَجِدْ لَهُ شِهاباً رَصَداً» یفید انضمام صدر الآیة إلی الآیة السابقة أن مل‌ء السماء بالحرس الشدید و الشهب مما حدث أخیرا و أنهم کانوا من قبل یقعدون من السماء مقاعد لاستماع کلام الملائکة و یفید ذیل الآیة بالتفریع علی جمیع ما تقدم أن من یستمع الآن منا بالقعود منها مقعدا للسمع یجد له 
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شهابا من صفته أنه راصد له یرمیه به الحرس.
فیتحصل من مجموع الآیتین الإخبار بأنهم عثروا علی حادثة سماویة جدیدة مقارنة لنزول القرآن و بعثة النبی ص و هی منع الجن من تلقی أخبار السماء باستراق السمع.
و من عجیب الاستدلال ما عن بعضهم أن فی الآیتین ردا علی من زعم أن الرجم حدث بعد مبعث رسول الله ص لظهور قوله: «مُلِئَتْ حَرَساً» فی أن الحادث هو المل‌ء و کثرة الحرس لا أصل الحرس، و ظهور قوله: «نَقْعُدُ مِنْها مَقاعِدَ لِلسَّمْعِ فی أنا کنا نجد فیها بعض المقاعد خالیا من الحرس و الشهب، و الآن ملئت المقاعد کلها فمن یستمع الآن یجد له شهابا رصدا.
و یدفعه أنه لو کان المراد بالآیتین هو الإخبار عن مل‌ء السماء بالحرس و تکثیر عددهم بحیث لا یوجد فیها مقاعد خالیة منهم و قد کانت توجد قبل ذلک کان الواجب أن یتوجه النفی فی قوله: «فَمَنْ یَسْتَمِعِ الْآنَ یَجِدْ لَهُ شِهاباً رَصَداً» إلی السمع عن جمیع المقاعد قبال إثبات السمع من بعض تلک المقاعد لا نفی مجرد السمع.
سلمنا أن المراد نفی السمع علی الإطلاق و هو یکفی فی ذلک لکن تعلق الغرض فی الکلام بالإخبار عن الامتلاء بالحرس مع کون بعض المقاعد خالیة عنهم قبل ذلک، و کذا تقیید قوله: «فَمَنْ یَسْتَمِعِ إلخ، بقوله: «الْآنَ یدل علی حدوث أمر جدید فی رجم الجن و هو استیعاب الرجم لهم فی أی مقعد قعدوا و المنع من السمع مطلقا بعد ما کانوا یستمعون من بعض المقاعد من غیر منع، و هذا المقدار کاف للمدعی فیما یدعیه.
و لیتنبه أن مدلول الآیة حدوث رجم الجن بشهاب رصد و هو غیر حدوث الشهاب السماوی و هو ظاهر فلا ورود لما قیل: إن الشهب السماویة کانت من الحوادث الجویة الموجودة قبل زمن النبی ص و نزول القرآن.
وجه عدم الورود أن الذی یظهر من القرآن حدوث رجم الشیاطین من الجن بالشهب من غیر تعرض لحدوث أصل الشهب، و قد تقدم فی تفسیر أول سورة الصافات بعض ما یتعلق بهذا المقام.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا لا نَدْرِی أَ شَرٌّ أُرِیدَ بِمَنْ فِی الْأَرْضِ أَمْ أَرادَ بِهِمْ رَبُّهُمْ رَشَداً»
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الرشد بفتحتین و الرشد بالضم فالسکون خلاف الغی و تنکیر «رَشَداً» لإفادة النوع أی نوعا من الرشد.
هذا منهم إظهار للجهل و التحیر فیما شاهدوه من أمر الرجم و منع شیاطین الجن من الاطلاع علی أخبار السماء غیر أنهم تنبهوا علی أن ذلک لأمر ما یرجع إلی أهل الأرض إما خیر أو شر و إذا کان خیرا فهو نوع هدی لهم و سعادة و لذا بدلوا الخیر و هو المقابل للشر من الرشد، و یؤیده قولهم: «أَرادَ بِهِمْ رَبُّهُمْ المشعر بالرحمة و العنایة.
و قد صرحوا بالفاعل لإرادة الرشد و حذفوه فی جانب الشر أدبا و لا یراد شر من جانبه تعالی إلا لمن استحقه.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا مِنَّا الصَّالِحُونَ وَ مِنَّا دُونَ ذلِکَ کُنَّا طَرائِقَ قِدَداً» الصلاح مقابل الطلاح، و المراد بدون ذلک ما یقرب منه رتبة- علی ما قیل-، و الظاهر أن دون بمعنی غیر، و یؤیده قوله: «کُنَّا طَرائِقَ قِدَداً» الدال علی التفرق و التشتت و الطرائق جمع طریقة و هی الطریق المطروقة المسلوکة، و القدد القطع جمع قدة بمعنی قطعة من القد بمعنی القطع و صفت الطرائق بالقدد لأن کل واحدة منها مقطوعة عن غیرها تنتهی بسالکها إلی غایة غیر ما ینتهی به إلیه غیرها، و إلی هذا المعنی یرجع تفسیر القدد بالطرائق المتفرقة المتشتتة.
و الظاهر أن المراد بقوله: «الصَّالِحُونَ الصالحون بحسب الطبع الأولی فی المعاشرة و المعاملة دون الصالحین بحسب الإیمان، و لو کان المراد صلاح الإیمان لکان الأنسب أن یذکر بعد ما سیجی‌ء من حدیث إیمانهم لما سمعوا الهدی.
و ذکر بعضهم أن قوله: «طَرائِقَ قِدَداً» منصوب علی الظرفیة أی فی طرائق قدد و هی المذاهب المتفرقة المتشتتة، و قال آخرون إنه علی تقدیر مضاف أی ذوی طرائق، و لا یبعد أن یکون من الاستعارة بتشبیههم أنفسهم فی الاختلاف و التباین بالطرق المقطوع بعضها من بعض الموصلة إلی غایات متشتتة.
و المعنی: و أنا منا الصالحون طبعا و منا غیر ذلک کنا فی مذاهب مختلفة أو ذوی مذاهب مختلفة أو کالطرق المقطوعة بعضها عن بعض.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا ظَنَنَّا أَنْ لَنْ نُعْجِزَ اللَّهَ فِی الْأَرْضِ وَ لَنْ نُعْجِزَهُ هَرَباً» الظن هو
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العلم الیقینی، و الأنسب أن یکون المراد بقوله: «لَنْ نُعْجِزَ اللَّهَ فِی الْأَرْضِ إعجازه تعالی بالغلبة علیه فیما یشاء فیها و ذلک بالإفساد فی الأرض و إخلال النظام الذی یجری فیها فإن إفسادهم لو أفسدوا من القدر، و المراد بقوله: «وَ لَنْ نُعْجِزَهُ هَرَباً» إعجازه تعالی بالهرب منه إذا طلبهم حتی یفوتوه فلا یقدر علی الظفر بهم و قیل: المعنی لن نعجزه تعالی کائنین فی الأرض و لن نعجزه هربا إلی السماء أی لن نعجزه لا فی الأرض و لا فی السماء هذا و هو کما تری.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا لَمَّا سَمِعْنَا الْهُدی آمَنَّا بِهِ فَمَنْ یُؤْمِنْ بِرَبِّهِ فَلا یَخافُ بَخْساً وَ لا رَهَقاً» المراد بالهدی القرآن باعتبار ما یتضمنه من الهدی، و البخس النقص علی سبیل الظلم، و الرهق غشیان المکروه.
و الفاء فی قوله: «فَمَنْ یُؤْمِنْ للتفریع و هو من تفریع العلة علی المعلول لإفادة الحجة فی إیمانهم بالقرآن من دون ریث و لا مهل.
و محصل المعنی: أنا لما سمعنا القرآن الذی هو الهدی بادرنا إلی الإیمان به من دون مکث لأن من آمن به فقد آمن بربه و من یؤمن بربه فلا یخاف نقصانا فی خیر أو غشیانا من مکروه حتی یکف عن المبادرة و الاستعجال و یتروی فی الإقدام علیه لئلا یقع فی بخس أو رهق.
قوله تعالی: «وَ أَنَّا مِنَّا الْمُسْلِمُونَ وَ مِنَّا الْقاسِطُونَ فَمَنْ أَسْلَمَ فَأُولئِکَ تَحَرَّوْا رَشَداً» المراد بالإسلام تسلیم الأمر لله تعالی فالمسلمون المسلمون له الأمر المطیعون له فیما یریده و یأمر به، و القاسطون هم المائلون إلی الباطل قال فی المجمع،: القاسط هو العادل عن الحق و المقسط العادل إلی الحق، انتهی.
و المعنی: أنا معشر الجن منقسمون إلی من یسلم لأمر الله مطیعین له، و إلی من یعدل عن التسلیم لأمر الله و هو الحق.
و قوله: «فَمَنْ أَسْلَمَ فَأُولئِکَ تَحَرَّوْا رَشَداً» تحری الشی‌ء توخیه و قصده، و المعنی فالذین أسلموا فأولئک قصدوا إصابة الواقع و الظفر بالحق.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا الْقاسِطُونَ فَکانُوا لِجَهَنَّمَ حَطَباً» فیعذبون بتسعرهم و اشتعالهم بأنفسهم کالقاسطین من الإنس قال تعالی: «فَاتَّقُوا النَّارَ الَّتِی وَقُودُهَا النَّاسُ»: البقرة 26.
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و قد عد کثیر منهم قوله: «فَمَنْ أَسْلَمَ فَأُولئِکَ - إلی قوله- لِجَهَنَّمَ حَطَباً تتمة لکلام الجن یخاطبون به قومهم و قیل: إنه من کلامه تعالی یخاطب به النبی ص.
قوله تعالی: «وَ أَنْ لَوِ اسْتَقامُوا عَلَی الطَّرِیقَةِ لَأَسْقَیْناهُمْ ماءً غَدَقاً لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ :
«أَنْ مخففة من الثقیلة، و المراد بالطریقة طریقة الإسلام، و الاستقامة علیها لزومها و الثبات علی ما تقتضیه من الإیمان بالله و آیاته.
و الماء الغدق الکثیر منه، و لا یبعد أن یستفاد من السیاق أن قوله: «لَأَسْقَیْناهُمْ ماءً غَدَقاً» مثل أرید به التوسعة فی الرزق، و یؤیده قوله بعده: «لِنَفْتِنَهُمْ فِیهِ .
و المعنی: و أنه لو استقاموا أی الجن و الإنس علی طریقة الإسلام لله لرزقناهم رزقا کثیرا لنمتحنهم فی رزقهم فالآیة فی معنی قوله: «وَ لَوْ أَنَّ أَهْلَ الْقُری آمَنُوا وَ اتَّقَوْا لَفَتَحْنا عَلَیْهِمْ بَرَکاتٍ مِنَ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ»: الأعراف 96.
و الآیة من کلامه تعالی معطوف علی قوله فی أول السورة: «أَنَّهُ اسْتَمَعَ إلخ.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یُعْرِضْ عَنْ ذِکْرِ رَبِّهِ یَسْلُکْهُ عَذاباً صَعَداً» العذاب الصعد هو الذی یتصعد علی المعذب و یغلبه، و قیل: هو العذاب الشاق.
و الإعراض عن ذکر الله لازم عدم الاستقامة علی الطریقة و هو الأصل فی سلوک العذاب، و لذا وضع موضعه لیدل علی السبب الأصلی فی دخول النار.
و هو الوجه أیضا فی الالتفات عن التکلم مع الغیر إلی الغیبة فی قوله: «ذِکْرِ رَبِّهِ و کان مقتضی الظاهر أن یقال: ذکرنا و ذلک أن صفة الربوبیة هی المبدأ الأصلی لتعذیب المعرضین عن ذکره تعالی فوضعت موضع ضمیر المتکلم مع الغیر لیدل علی المبدإ الأصلی کما وضع الإعراض عن الذکر موضع عدم الاستقامة لیدل علی السبب.
قیل: و قوله: «یَسْلُکْهُ مضمن معنی یدخله و لذا عدی إلی المفعول الثانی، و المعنی ظاهر.



بحث روائی‌

فی المجمع، روی الواحدی عن سعید بن جبیر عن ابن عباس قال": ما قرأ رسول الله ص علی الجن و ما رآهم، انطلق رسول الله ص فی طائفة من أصحابه- عامدین إلی 
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سوق عکاظ، و قد حیل بین الشیاطین و بین خبر السماء- فرجعت الشیاطین إلی قومهم فقالوا: ما لکم: قالوا: حیل بیننا و بین خبر السماء- و أرسلت علینا الشهب- قالوا: ما ذاک إلا من شی‌ء حدث- فاضربوا مشارق الأرض و مغاربها.
فمر النفر الذین أخذوا نحو تهامة بالنبی ص- عامدین إلی سوق عکاظ- و هو یصلی بأصحابه صلاة الفجر- فلما سمعوا القرآن استمعوا له و قالوا: هذا الذی حال بیننا و بین خبر السماء- فرجعوا إلی قومهم و قالوا: «إِنَّا سَمِعْنا قُرْآناً عَجَباً یَهْدِی إِلَی الرُّشْدِ فَآمَنَّا بِهِ- وَ لَنْ نُشْرِکَ بِرَبِّنا أَحَداً» فأوحی الله إلی نبیه ص: «قُلْ أُوحِیَ إِلَیَّ أَنَّهُ اسْتَمَعَ نَفَرٌ مِنَ الْجِنِ ":.
و رواه البخاری و مسلم أیضا فی الصحیح 
أقول: و روی القمی فی تفسیره ما یقرب منه و قد أوردنا الروایة فی تفسیر سورة الأحقاف فی ذیل قوله: «وَ إِذْ صَرَفْنا إِلَیْکَ نَفَراً مِنَ الْجِنِ إلخ.
لکن ظاهر روایته أن النفر الذین نزلت فیهم آیات سورة الأحقاف هم النفر الذین نزلت فیهم هذه السورة و ظاهر آیات السورتین لا یلائم ذلک فإن ظاهر قولهم المنقول فی سورة الأحقاف: «إِنَّا سَمِعْنا کِتاباً أُنْزِلَ مِنْ بَعْدِ مُوسی (مُصَدِّقاً لِما بَیْنَ یَدَیْهِ) یَهْدِی إِلَی الْحَقِ الآیة أنهم کانوا مؤمنین بموسی و مصدقین للتوراة و ظاهر آیات هذه السورة أنهم کانوا مشرکین لا یرون النبوة و لازم ذلک تغایر الطائفتین اللهم إلا أن یمنع الظهور.
و فیه، عن علقمة بن قیس قال": قلت لعبد الله بن مسعود: من کان منکم مع النبی ص لیلة الجن؟ فقال: ما کان منا معه أحد فقدناه ذات لیلة و نحن بمکة- فقلنا: اغتیل رسول الله ص أو استطیر- فانطلقنا نطلبه من الشعاب فلقیناه مقبلا من نحو حراء- فقلنا:
یا رسول الله أین کنت؟ لقد أشفقنا علیک، و قلنا له: بتنا اللیلة بشر لیلة بات بها قوم حین فقدناک، فقال لنا: إنه أتانی داعی الجن فذهبت أقرئهم القرآن- فذهب بنا و أرانا آثارهم و آثار نیرانهم- فأما أن یکون صحبة منا أحد فلا.
و فیه، و عن الربیع بن أنس قال": لیس لله تعالی جد و إنما قالته الجن بجهالة- فحکاه الله سبحانه کما قالت:، و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: المراد بالجد المنفی عنه تعالی الحظ و البخت.
و فی الاحتجاج، عن علی (ع) فی حدیث: فأقبل إلیه الجن و النبی ص ببطن 
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النخل- فاعتذروا بأنهم ظنوا کما ظننتم أن لن یبعث الله أحدا، و لقد أقبل إلیه أحد و سبعون ألفا منهم- فبایعوه علی الصوم و الصلاة و الزکاة- و الحج و الجهاد و نصح المسلمین- فاعتذروا بأنهم قالوا علی الله شططا.
أقول: بیعتهم للنبی ص علی الصوم و الصلاة إلخ، یصدقها قولهم المحکی فی أول السورة: «فَآمَنَّا بِهِ و قولهم: «وَ أَنَّا لَمَّا سَمِعْنَا الْهُدی آمَنَّا بِهِ ، و أما کیفیة عملهم بها و خاصة بالزکاة و الجهاد فمجهولة لنا، و اعتذارهم الأول المذکور لا یخلو من خفاء.
و فی تفسیر القمی، بإسناده إلی زرارة قال: سألت أبا جعفر عن قول الله: «وَ أَنَّهُ کانَ رِجالٌ مِنَ الْإِنْسِ- یَعُوذُونَ بِرِجالٍ مِنَ الْجِنِّ فَزادُوهُمْ رَهَقاً» قال: کان الرجل ینطلق إلی الکاهن- الذی یوحی إلیه الشیطان- فیقول: قل للشیطان: فلان قد عاذ بک.
و فیه،: فی قوله تعالی: «فَمَنْ یُؤْمِنْ بِرَبِّهِ فَلا یَخافُ بَخْساً وَ لا رَهَقاً» قال: البخس النقصان، و الرهق العذاب.
: و سئل العالم عن مؤمنی الجن أ یدخلون الجنة؟ فقال: لا و لکن لله حظائر بین الجنة و النار- یکون فیها مؤمنوا الجن و فساق الشیعة.
أقول: لعل المراد بهذه الحظائر هی بعض درجات الجنة التی هی دون جنة الصالحین.
و اعلم أنه ورد فی بعض الروایات من طرق أئمة أهل البیت (ع) تطبیق ما فی الآیات من الهدی و الطریقة علی ولایة علی (ع) و هی من الجری و لیست من التفسیر فی شی‌ء.



[سورة الجن (72): الآیات 18 الی 28]





اشارة

وَ أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً (18) وَ أَنَّهُ لَمَّا قامَ عَبْدُ اللَّهِ یَدْعُوهُ کادُوا یَکُونُونَ عَلَیْهِ لِبَداً (19) قُلْ إِنَّما أَدْعُوا رَبِّی وَ لا أُشْرِکُ بِهِ أَحَداً (20) قُلْ إِنِّی لا أَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا رَشَداً (21) قُلْ إِنِّی لَنْ یُجِیرَنِی مِنَ اللَّهِ أَحَدٌ وَ لَنْ أَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً (22)
إِلاَّ بَلاغاً مِنَ اللَّهِ وَ رِسالاتِهِ وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أَبَداً (23) حَتَّی إِذا رَأَوْا ما یُوعَدُونَ فَسَیَعْلَمُونَ مَنْ أَضْعَفُ ناصِراً وَ أَقَلُّ عَدَداً (24) قُلْ إِنْ أَدْرِی أَ قَرِیبٌ ما تُوعَدُونَ أَمْ یَجْعَلُ لَهُ رَبِّی أَمَداً (25) عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً (26) إِلاَّ مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً (27)
لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً (28)
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بیان‌

فی الآیات تسجیل للنبوة و ذکر وحدانیته تعالی و المعاد کالاستنتاج من القصة و تختتم بالإشارة إلی عصمة الرسالة.
قوله تعالی: «وَ أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً» معطوف علی قوله: «أَنَّهُ اسْتَمَعَ إلخ، و جملة «أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ فی موضع التعلیل لقوله: «فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً» و التقدیر لا تدعوا مع الله أحدا غیره لأن المساجد له.
و المراد بالدعاء العبادة و قد سماها الله دعاء کما فی قوله: «وَ قالَ رَبُّکُمُ ادْعُونِی أَسْتَجِبْ لَکُمْ إِنَّ الَّذِینَ یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِی سَیَدْخُلُونَ جَهَنَّمَ داخِرِینَ»: المؤمن 60.
و قد اختلف فی المراد من المساجد فقیل: المراد به الکعبة، و قیل المسجد الحرام، و قیل: المسجد الحرام و بیت المقدس، و یدفعها کون المساجد جمعا لا ینطبق علی الواحد و الاثنین.
و قیل: الحرم، و هو تهکم لا دلیل علیه، و قیل: الأرض کلها
لقوله (ص): جعلت لی الأرض مسجدا و طهورا
، و فیه أنه لا یدل علی أزید من جواز العبادة فی أی بقعة من 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 50 
المیزان فی تفسیر القرآن ج‌20 99 
بقاع الأرض خلافا لما هو المعروف عن الیهود و النصاری من عدم جواز عبادته تعالی فی غیر البیع و الکنائس، و أما تسمیة بقاعها مساجد حتی یحمل علیها عند الإطلاق فلا.
و قیل: المراد به الصلوات فلا یصلی إلا لله، و هو تهکم لا دلیل علیه.
و عن الإمام الجواد (ع): أن المراد بالمساجد الأعضاء السبعة- التی یسجد علیها فی الصلاة- و هی الجبهة و الکفان و الرکبتان و أصابع الرجلین 
، و ستوافیک روایته فی البحث الروائی التالی إن شاء الله، و نقل ذلک أیضا عن سعید بن جبیر و الفراء و الزجاج.
و الأنسب علی هذا أن یکون المراد بکون مواضع السجود من الإنسان لله اختصاصها به اختصاصا تشریعیا، و المراد بالدعاء السجدة لکونها أظهر مصادیق العبادة أو الصلاة بما أنها تتضمن السجود لله سبحانه.
و المعنی: و أوحی إلی أن أعضاء السجود یختص بالله تعالی فاسجدوا له بها- أو اعبدوه بها- و لا تسجدوا- أو لا تعبدوا- أحدا غیره.
قوله تعالی «وَ أَنَّهُ لَمَّا قامَ عَبْدُ اللَّهِ یَدْعُوهُ کادُوا یَکُونُونَ عَلَیْهِ لِبَداً» اللبد بالکسر فالفتح جمع لبدة بالضم فالسکون المجتمعة المتراکمة، و المراد بعبد الله النبی ص کما تدل علیه الآیة التالیة، و التعبیر بعبد الله کالتمهید لقوله فی الآیة التالیة: «قُلْ إِنَّما أَدْعُوا رَبِّی .
و الأنسب لسیاق الآیات التالیة أن یکون مرجع ضمیری الجمع فی قوله: «کادُوا یَکُونُونَ المشرکین و قد کانوا یزدحمون علیه (ص) إذا صلی و قرأ القرآن یستهزءون و یرفعون أصواتهم فوق صوته علی ما نقل.
و المعنی: و أنه لما قام النبی ص یعبد الله بالصلاة کاد المشرکون یکونون بازدحامهم لبدا مجتمعین متراکمین.
و قیل: الضمیران للجن و أنهم اجتمعوا علیه و تراکموا ینظرون إلیه متعجبین مما یشاهدون من عبادته و قراءته قرآنا لم یسمعوا کلاما یماثله.
و قیل: الضمیران للمؤمنین بالنبی ص المجتمعین علیه اقتداء به فی صلاته إذا صلی و إنصاتا لما یتلوه من کلام الله.
و الوجهان لا یلائمان سیاق الآیات التالیة تلک الملاءمة کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «قُلْ إِنَّما أَدْعُوا رَبِّی وَ لا أُشْرِکُ بِهِ أَحَداً» أمر منه تعالی للنبی ص 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 51
أن یبین لهم وجه عبادته بیانا یزیل عنهم الحیرة حیث رأوا منه ما لم یکونوا رأوه من أحد غیره، و یتعجبون حاملین له علی نوع من المکیدة و المکر بأصنامهم أو خدعة بهم لأغراض أخر دنیویة.
و محصل البیان: أنی لست أرید بما آتی به من العمل شیئا من المقاصد التی تحسبونها و ترموننی بها و إنما أدعو ربی وحدة غیر مشرک به أحدا و عبادة الإنسان لمن عرفه ربا لنفسه مما لا ینبغی أن یلام علیه أو یتعجب منه.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی لا أَمْلِکُ لَکُمْ ضَرًّا وَ لا رَشَداً» الذی یفیده سیاق الآیات الکریمة أنه (ص) یبین فیها بأمر من ربه موقع نفسه و بالنسبة إلی ربه و بالنسبة إلی الناس.
أما موقعه بالنسبة إلی ربه فهو أنه یدعوه و لا یشرک به أحدا و هو قوله: «قُلْ إِنَّما أَدْعُوا رَبِّی وَ لا أُشْرِکُ بِهِ أَحَداً».
و أما موقعه بالنسبة إلیهم فهو أنه بشر مثلهم لا یملک لهم ضرا و لا رشدا حتی یضرهم بما یرید أن یرشدهم من الخیر إلی ما یرید بما عنده من القدرة، و أنه مأمور من الله بدعوتهم أمرا لیس له إلا أن یمتثله فلا مجیر یجیره منه و لا ملجأ یلتجئ إلیه لو خالف و عصی کما لیس لهم إلا أن یطیعوا الله و رسوله و من یعص الله و رسوله فإن له نار جهنم خالدین فیها أبدا، و سیعلمون إذا رأوا ما یوعدون.
و لازم هذا السیاق أن یکون المراد بملک الضر القدرة علی إیقاع الضر بهم فیوقعه بهم إذا أراد، و المراد بملک الرشد القدرة علی إیصال النفع إلیهم بإصابة الواقع أی إنی لا أدعی أنی أقدر أن أضرکم أو أنفعکم، و قیل: المراد بالضر الغی المقابل للرشد تعبیرا باسم المسبب عن السبب.
قوله تعالی: «قُلْ إِنِّی لَنْ یُجِیرَنِی مِنَ اللَّهِ أَحَدٌ وَ لَنْ أَجِدَ مِنْ دُونِهِ مُلْتَحَداً إِلَّا بَلاغاً مِنَ اللَّهِ وَ رِسالاتِهِ الإجارة إعطاء الجوار و حکمه حمایة المجیر للجار و منعه ممن یقصده بسوء، و الظاهر أن الملتحد اسم مکان و هو المکان الذی یعدل و ینحرف إلیه للتحرز من الشر، و قیل: المدخل و یتعلق به قوله: «مِنْ دُونِهِ و هو کالقید التوضیحی و الضمیر لله و البلاغ التبلیغ.
و قوله: «إِلَّا بَلاغاً» استثناء من قوله: «مُلْتَحَداً» و قوله: «مِنَ اللَّهِ متعلق بمقدر
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أی کائنا من الله و لیس متعلقا بقوله: «بَلاغاً» لأنه یتعدی بعن لا بمن و لذا قال بعض من جعله متعلقا ببلاغا: إن «من» بمعنی عن، و المعنی علی أی حال إلا تبلیغ ما هو تعالی علیه من الأسماء و الصفات.
و قوله: «وَ رِسالاتِهِ قیل: معطوف علی «بَلاغاً» و التقدیر إلا بلاغا من الله و إلا رسالاته و قیل: معطوف علی لفظ الجلالة و من بمعنی عن، و المعنی إلا بلاغا عن الله و عن رسالاته.
و فیما استثنی منه بلاغا قول آخر و هو أنه مفعول «لا أَمْلِکُ و المعنی لا أملک لکم ضرا و لا رشدا إلا تبلیغا من الله و رسالاته، و یبعده الفصل بین المستثنی و المستثنی منه بقوله: «لَنْ یُجِیرَنِی مِنَ اللَّهِ أَحَدٌ» إلخ و هو کلام مستأنف.
و معنی الآیتین علی ما قدمنا: قل لن یجیرنی من الله أحد فیمنعنی منه و لن أجد من دونه مکانا التجئ إلیه إلا تبلیغا کائنا منه و رسالاته أی إلا أن أمتثل ما أمرنی به من التبلیغ منه تعالی ببیان أسمائه و صفاته و إلا رسالاته فی شرائع الدین.
قوله تعالی: «وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ فَإِنَّ لَهُ نارَ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أَبَداً» إفراد ضمیر «اللَّهِ باعتبار لفظ «مِنَ کما أن جمع «خالِدِینَ باعتبار معناها.
و عطف الرسول علی الله فی قوله: «وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ وَ رَسُولَهُ لکون معصیته معصیة لله تعالی إذ لیس له إلا رسالة ربه فالرد علیه فیما أتی به رد علی الله سبحانه و طاعته فیما یأمر به طاعة لله قال تعالی: «مَنْ یُطِعِ الرَّسُولَ فَقَدْ أَطاعَ اللَّهَ»: النساء 80.
و المراد بالمعصیة- کما یشهد به سیاق الآیات السابقة- معصیة ما أمر به من التوحید أو التوحید و ما یتفرع علیه من أصول الدین و فروعه فلا یشمل التهدید و الوعید بخلود النار إلا الکافرین بأصل الدعوة دون مطلق أهل المعصیة المتخلفین عن فروع الدین فالاحتجاج بالآیة علی تخلید مطلق العصاة فی النار فی غیر محله.
و الظاهر أن قوله: «وَ مَنْ یَعْصِ اللَّهَ إلی آخر الآیة من کلام الله سبحانه لا من تتمة کلام النبی ص.
قوله تعالی: «حَتَّی إِذا رَأَوْا ما یُوعَدُونَ فَسَیَعْلَمُونَ مَنْ أَضْعَفُ ناصِراً وَ أَقَلُّ عَدَداً» لقوله: «حَتَّی دلالة علی معنی مدخولها غایة له و مدخولها یدل علی أنهم کانوا یستضعفون النبی ص بعد ناصریه- و هم المؤمنون- ضعفاء و استقلال عدده بعد عددهم قلیلا
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فالکلام یدل علی معنی محذوف هو غایته کقولنا: لا یزالون یستضعفون ناصریک و یستقلون عددهم حتی إذا رأوا ما یوعدون إلخ.
و المراد بما یوعدون نار جهنم لأنها هی الموعودة فی الآیة، و الآیة من کلامه تعالی یخاطب النبی ص و لو کانت من کلامه و هی مصدرة بقوله تعالی «قُلْ لکان من حق الکلام أن یقال: حتی إذا رأیتم ما توعدون فستعلمون إلخ.
قوله تعالی: «قُلْ إِنْ أَدْرِی أَ قَرِیبٌ ما تُوعَدُونَ أَمْ یَجْعَلُ لَهُ رَبِّی أَمَداً» الأمد الغایة التی ینتهی إلیها، و الآیة بمنزلة دفع دخل تقتضیه حالهم کأنهم لما سمعوا الوعید قالوا: متی یکون ذلک فقیل له: «قُلْ إِنْ أَدْرِی أَ قَرِیبٌ إلخ.
قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً» إظهار الشی‌ء علی الشی‌ء إعانته و تسلیطه علیه، و «عالِمُ الْغَیْبِ خبر لمبتدإ محذوف، و التقدیر هو عالم الغیب، و مفاد الکلمة بإعانة من السیاق اختصاص علم الغیب به تعالی مع استیعاب علمه کل غیب، و لذا أضاف الغیب إلی نفسه ثانیا فقال: «عَلی غَیْبِهِ بوضع الظاهر موضع المضمر لیفید الاختصاص و لو قال: فلا یظهر علیه لم یفد ذلک.
و المعنی هو عالم کل غیب علما یختص به فلا یطلع علی الغیب و هو مختص به أحدا من الناس فالمفاد سلب کلی و إن أصر بعضهم علی کونه سلبا جزئیا محصل معناه لا یظهر علی کل غیبه أحدا و یؤید ما قلنا ظاهر ما سیأتی من الآیات.
قوله تعالی: «إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ استثناء من قوله: «أَحَداً» و «مِنْ رَسُولٍ بیان لقوله «مَنِ ارْتَضی فیفید أن الله تعالی یظهر رسله علی ما شاء من الغیب المختص به فالآیة إذا انضمت إلی الآیات التی تخص علم الغیب به تعالی کقوله: «وَ عِنْدَهُ مَفاتِحُ الْغَیْبِ لا یَعْلَمُها إِلَّا هُوَ»: الأنعام: 59، و قوله: «وَ لِلَّهِ غَیْبُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ»: النحل: 77، و قوله: «قُلْ لا یَعْلَمُ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ الْغَیْبَ إِلَّا اللَّهُ»: النمل: 65 أفاد ذلک معنی الأصالة و التبعیة فهو تعالی یعلم الغیب لذاته و غیره یعلمه بتعلیم من الله.
فهذه الآیات نظیرة الآیات المتعرضة للتوفی کقوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ»: الزمر: 42 الدال علی الحصر، و قوله: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11، و قوله:
«حَتَّی إِذا جاءَ أَحَدَکُمُ الْمَوْتُ تَوَفَّتْهُ رُسُلُنا»: الأنعام: 61 فالتوفی منسوب إلیه تعالی علی 
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نحو الأصالة و إلی الملائکة علی نحو التبعیة لکونهم أسبابا متوسطة مسخرة له تعالی.
قوله تعالی: «فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً- إلی قوله- عَدَداً» ضمیر «فَإِنَّهُ لله تعالی، و ضمیرا «یَدَیْهِ و «خَلْفِهِ للرسول، و الراصد المراقب للأمر الحارس له، و الرصد الراصد یطلق علی الواحد و الجماعة و هو فی الأصل مصدر، و المراد بما بین یدی الرسول ما بینه و بین الناس المرسل إلیهم، و بما خلفه ما بینه و بین مصدر الوحی الذی هو الله سبحانه و قد اعتبر فی هذا التصویر ما یوهمه معنی الرسالة من امتداد متوهم یأخذ من المرسل- اسم فاعل- و ینتهی إلی المرسل إلیه یقطعه الرسول حتی ینتهی إلی المرسل إلیه فیؤدی رسالته، و الآیة تصف طریق بلوغ الغیب إلی الرسول و هو الرسالات التی توحی إلیه کما یشیر إلی ذلک قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ .
و المعنی: فإن الله یسلک ما بین الرسول و من أرسل إلیه و ما بین الرسول و مصدر الوحی مراقبین حارسین من الملائکة- و من المعلوم أن سلوک الرصد من بین یدیه و من خلفه لحفظ الوحی من کل تخلیط و تغییر بالزیادة و النقصان یقع فیه من ناحیة الشیاطین بلا واسطة أو معها.
و قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ ضمیر «لِیَعْلَمَ لله سبحانه، و ضمیرا «قَدْ أَبْلَغُوا و «رَبِّهِمْ لقوله: «مَنِ باعتبار المعنی أو لرسول باعتبار الجنس، و المراد بعلمه تعالی بإبلاغهم رسالات ربهم العلم الفعلی و هو تحقق الإبلاغ فی الخارج علی حد قوله: «فَلَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ صَدَقُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْکاذِبِینَ»: العنکبوت: 3 و هو کثیر الورود فی کلامه تعالی.
و الجملة تعلیل لسلوک الرصد بین یدی الرسول و من خلفه، و المعنی لیتحقق إبلاغ رسالات ربهم أی لتبلغ الناس رسالاته تعالی علی ما هی علیه من غیر تغیر و تبدل.
و من المحتمل أن یرجع ضمیرا «بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ إلی «غَیْبِهِ فیکون الرصد الحرس مسلوکین بین یدی الغیب النازل و من خلفه إلی أن یبلغ الرسول، و یضعفه أنه لا یلائم قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ بالمعنی الذی تقدم لعدم استلزام بلوغ الغیب للرسول سلیما من تعرض الشیاطین حصول العلم بإبلاغه إلی الناس.
و إلی هذا المعنی یرجع قول بعضهم إن الضمیرین یرجعان إلی جبریل حامل الوحی.
و یضعفه مضافا إلی ما مر عدم سبق ذکره.
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و قیل: ضمیر لیعلم للرسول و ضمیرا «قَدْ أَبْلَغُوا» و «رَبِّهِمْ للملائکة الرصد و المعنی یرصد الملائکة الوحی و یحرسونه لیعلم الرسول أن الملائکة قد أبلغوا إلیه الوحی کما صدر فتطمئن نفسه أنه سلیم من تعرض الشیاطین فإن لازم العلم بإبلاغهم إیاه العلم ببلوغه.
و یبعده أن ظاهر السیاق- و یؤیده سبق ذکر الرسول- أن المراد بالرسالات الرسالات التی حملها الرسول لیبلغها إلی الناس لا ما حملها ملک الوحی فضمیر «رَبِّهِمْ للرسل دون الملائکة، علی أن الآیة تشیر إلی الملائکة بعنوان الرصد و هو غیر عنوان الرسالة و شأن الرصد الحفظ و الحراسة دون الرسالة.
و قیل: المعنی لیعلم محمد ص أن الرسل قبله قد أبلغوا رسالات ربهم، و هو وجه سخیف لا دلیل علیه، و أسخف منه ما قیل: إن المعنی لیعلم مکذب الرسل أن الرسل قد أبلغوا رسالات ربهم إلیهم.
و قوله: «وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ ضمیر الجمع للرسل بناء علی ما تقدم من المعنی و الظاهر أن الجملة متممة لمعنی الحراسة المذکورة سابقا فقوله: «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ یشیر إلی رصد ما بین الرسول و المرسل إلیهم، و قوله: «وَ مِنْ خَلْفِهِ إلی حفظ ما بینه و مصدر الوحی، و قوله: «وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ یشیر إلی ظرف نفس الرسول و الإحاطة إحاطة علمیة فالوحی فی أمن من تطرق التغییر و التبدیل فیما بین مصدر الوحی و الرسول و فی نفس الرسول و فی ما بین الرسول و المرسل إلیهم.
و یمکن أن یکون المراد بما لدیهم جمیع ما له تعلق ما بالرسل أعم من مسیر الوحی أو أنفسهم کما أن قوله: «وَ أَحْصی کُلَّ شَیْ‌ءٍ عَدَداً» مسوق لإفادة عموم العلم بالأشیاء غیر أنه العلم بعددها و تمیز بعضها من بعض.
فقد تبین مما مر فی الآیات الثلاث:
أولا: أن اختصاصه تعالی بعلم الغیب علی نحو الأصالة بالمعنی الذی أوضحناه فهو تعالی یعلم الغیب بذاته و غیره یعلمه بتعلیم منه.
و به یظهر أن ما حکی فی کلامه تعالی من إنکارهم العلم بالغیب أرید به نفی الأصالة و الاستقلال دون ما کان بوحی کقوله تعالی: «قُلْ لا أَقُولُ لَکُمْ عِنْدِی خَزائِنُ اللَّهِ وَ لا
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أَعْلَمُ الْغَیْبَ»: الأنعام: 50، و قوله: «وَ لَوْ کُنْتُ أَعْلَمُ الْغَیْبَ لَاسْتَکْثَرْتُ مِنَ الْخَیْرِ» الأعراف: 188 و قوله: «قُلْ ما کُنْتُ بِدْعاً مِنَ الرُّسُلِ وَ ما أَدْرِی ما یُفْعَلُ بِی وَ لا بِکُمْ إِنْ أَتَّبِعُ إِلَّا ما یُوحی إِلَیَّ»: الأحقاف: 9.
و ثانیا: أن عموم قوله: «فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً» لما خصص بقوله: «إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ عاد عاما مخصصا لا یأبی تخصیصا بمخصص آخر کما فی مورد الأنبیاء فإن الآیات القرآنیة تدل علی أنهم یوحی إلیهم کقوله: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»: النساء: 163 و تدل علی أن الوحی من الغیب فالنبی ینال الغیب کما یناله الرسول هذا علی تقدیر أن یکون المراد بالرسول فی الآیة ما یقابل النبی و أما لو أرید مطلق من أرسله الله إلی الناس و النبی ممن أرسله الله إلیهم کما یشهد به قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا مِنْ قَبْلِکَ مِنْ رَسُولٍ وَ لا نَبِیٍّ» الآیة: الحج: 52، و قوله: «وَ ما أَرْسَلْنا فِی قَرْیَةٍ مِنْ نَبِیٍّ» الأعراف: 94 فالنبی خارج من عموم النفی من غیر تخصیص جدید.
و کذا فی مورد الإمام بالمعنی الذی یستعمله فیه القرآن فإنه تعالی یصفه بالصبر و الیقین کما فی قوله: «وَ جَعَلْنا مِنْهُمْ أَئِمَّةً یَهْدُونَ بِأَمْرِنا لَمَّا صَبَرُوا وَ کانُوا بِآیاتِنا یُوقِنُونَ»: الم السجدة 24 و یعرفهم بانکشاف الغطاء لهم کما فی قوله: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75، و قوله: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: التکاثر: 6 و قد تقدم کلام فی ذلک فی بعض المباحث السابقة.
و أما الملائکة فما یحملونه من الوحی السماوی قبل نزوله و کذا ما یشاهدونه من عالم الملکوت شهادة بالنسبة إلیهم و إن کان غیبا بالنسبة إلینا. علی أن قوله: «فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً» إنما یشمل أهل الدنیا ممن یعیش علی بسیط الأرض و إلا لانتقض بالأموات المشاهدین لأمور الآخرة و هی من الغیب بنص القرآن فلم یبق تحت عموم النفی حتی فرد واحد إذ ما من أحد إلا و هو مبعوث ذلک یوم مجموع له الناس و ذلک یوم مشهود، و کما أن الأموات نشأتهم غیر نشأة الدنیا کذلک نشأة الملائکة غیر نشأة المادة.
و ثالثا: أن قوله: «فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ إلی آخر الآیتین یدل علی أن الوحی الإلهی محفوظ من لدن صدوره من مصدر الوحی إلی بلوغه الناس مصون فی طریق نزوله إلی أن یصل إلی من قصد نزوله علیه.
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أما مصونیته من حین صدوره من مصدره إلی أن ینتهی إلی الرسول فیکفی فی الدلالة علیه قوله «مِنْ خَلْفِهِ «1» و أما مصونیته حین أخذ الرسول إیاه و تلقیه من ملک الوحی بحیث یعرفه و لا یغلط فی أخذه، و مصونیته فی حفظه بحیث یعیه کما أوحی إلیه من غیر أن ینساه أو یغیره أو یبدله، و مصونیته فی تبلیغه إلی الناس من تصرف الشیطان فیه فالدلیل علیه قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ حیث یدل علی أن الغرض الإلهی من سلوک الرصد أن یعلم إبلاغهم رسالات ربهم أی أن یتحقق فی الخارج إبلاغ الوحی إلی الناس، و لازمه بلوغه إیاهم و لو لا مصونیة الرسول فی الجهات الثلاث المذکورة جمیعا لم یتم الغرض الإلهی و هو ظاهر، و حیث لم یذکر تعالی للحصول علی هذا الغرض طریقا غیر سلوک الرصد دل ذلک علی أن الوحی محروس بالملائکة و هو عند الرسول کما أنه محروس بهم فی طریقه إلی الرسول حتی ینتهی إلیه، و یؤکده قوله بعد: «وَ أَحاطَ بِما لَدَیْهِمْ .
و أما مصونیته فی مسیره من الرسول حتی ینتهی إلی الناس فیکفی فیه قوله: «مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ علی ما تقدم من معناه.
أضف إلی ذلک دلالة قوله: «لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ بما تقدم من تقریب دلالته.
و یتفرع علی هذا البیان أن الرسول مؤید بالعصمة فی أخذ الوحی من ربه و فی حفظه و فی تبلیغه إلی الناس مصون من الخطإ فی الجهات الثلاث جمیعا لما مر من دلالة الآیة علی أن ما نزله الله من دینه علی الناس من طریق الرسالة بالوحی مصون فی جمیع مراحله إلی أن ینتهی إلی الناس و من مراحله مرحلة أخذ الرسول للوحی و حفظه له و تبلیغه إلی الناس.
و التبلیغ یعم القول و الفعل فإن فی الفعل تبلیغا کما فی القول فالرسول معصوم من المعصیة باقتراف المحرمات و ترک الواجبات الدینیة لأن فی ذلک تبلیغا لما یناقض الدین فهو معصوم من فعل المعصیة کما أنه معصوم من الخطإ فی أخذ الوحی و حفظه و تبلیغه قولا.
و قد تقدمت الإشارة إلی أن النبوة کالرسالة فی دورانها مدار الوحی فالنبی کالرسول فی خاصة العصمة، و یتحصل بذلک أن أصحاب الوحی سواء کانوا رسلا أو أنبیاء
______________________________
(1) هذا بناء علی رجوع الضمیر إلی الرسول و أما بناء علی احتمال رجوع الضمیر إلی الغیب فالدال علیه مجموع «من بین یدیه و من خلفه» لکنه ضعیف کما تقدم.
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معصومون فی أخذ الوحی و فی حفظ ما أوحی إلیهم و فی تبلیغه إلی الناس قولا و فعلا.
و رابعا: أن الذی استثنی فی الآیة من الإظهار علی الغیب إظهار الرسول علی ما یتوقف علیه تحقق إبلاغ رسالته أعم من أن یکون متن الرسالة کالمعارف الاعتقادیة و شرائع الدین و القصص و العبر و الحکم و المواعظ أو یکون من آیات الرسالة و المعجزات الدالة علی صدق الرسول فی دعواه کالذی حکی عن بعض الرسل من الإخبار بالمغیبات کقول صالح لقومه: «تَمَتَّعُوا فِی دارِکُمْ ثَلاثَةَ أَیَّامٍ ذلِکَ وَعْدٌ غَیْرُ مَکْذُوبٍ»: هود: 65، و قول عیسی لبنی إسرائیل: «وَ أُنَبِّئُکُمْ بِما تَأْکُلُونَ وَ ما تَدَّخِرُونَ فِی بُیُوتِکُمْ إِنَّ فِی ذلِکَ لَآیَةً لَکُمْ» آل عمران: 49، و کذا ما ورد من مواعد الرسل، و ما ورد فی الکتاب العزیز من الملاحم کل ذلک من إظهارهم علی الغیب.



بحث روائی‌

عن تفسیر العیاشی، عن أبی جعفر (ع): أنه سأله المعتصم عن السارق من أی موضع یجب أن یقطع؟ فقال: إن القطع یجب أن یکون من مفصل أصول الأصابع- فتترک الکف.
فقال: و ما الحجة فی ذلک؟ قال: قول رسول الله ص: السجود علی سبعة أجزاء:
الوجه و الیدین و الرکبتین و الرجلین- فإذا قطع من الکرسوع أو المرفق- لم یدع له یدا یسجد علیها و قال الله: «وَ أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ یعنی به هذه الأعضاء السبعة التی یسجد علیها- «فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً» و ما کان لله فلا یقطع.
الحدیث.
و فی الکافی، بإسناده عن حماد بن عیسی عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث: و سجد یعنی أبا عبد الله (ع) علی ثمانیة أعظم: الکفین و الرکبتین و إبهامی الرجلین و الجبهة و الأنف، و قال: سبعة منها فرض یسجد علیها- و هی التی ذکرها الله فی کتابه فقال: «وَ أَنَّ الْمَساجِدَ لِلَّهِ فَلا تَدْعُوا مَعَ اللَّهِ أَحَداً» و هی الجبهة و الکفان و الرکبتان و الإبهامان- و وضع الأنف علی الأرض سنة.
و عن الخرائج و الجرائح، روی محمد بن الفضل الهاشمی عن الرضا (ع): أنه نظر إلی ابن هذاب فقال: إن أنا أخبرتک أنک ستبتلی فی هذه الأیام- بدم ذی رحم لک لکنت مصدقا لی؟ قال: لا فإن الغیب لا یعلمه إلا الله تعالی. قال: أ و لیس أنه یقول: «عالِمُ 
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الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً- إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فرسول الله ص عند الله مرتضی، و نحن ورثة ذلک الرسول- الذی أطلعه الله علی ما یشاء من غیبه- فعلمنا ما کان و ما یکون إلی یوم القیامة.
أقول: و الأخبار فی هذا الباب فوق حد الإحصاء، و مدلولها أن النبی ص أخذه بوحی من ربه و أنهم أخذوه بالوراثة منه (ص).



(73) سورة المزمل مکیة و هی عشرون آیة (20)





[سورة المزمل (73): الآیات 1 الی 19]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ (1) قُمِ اللَّیْلَ إِلاَّ قَلِیلاً (2) نِصْفَهُ أَوِ انْقُصْ مِنْهُ قَلِیلاً (3) أَوْ زِدْ عَلَیْهِ وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلاً (4)
إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلاً ثَقِیلاً (5) إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ هِیَ أَشَدُّ وَطْئاً وَ أَقْوَمُ قِیلاً (6) إِنَّ لَکَ فِی النَّهارِ سَبْحاً طَوِیلاً (7) وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ وَ تَبَتَّلْ إِلَیْهِ تَبْتِیلاً (8) رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ لا إِلهَ إِلاَّ هُوَ فَاتَّخِذْهُ وَکِیلاً (9)
وَ اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ اهْجُرْهُمْ هَجْراً جَمِیلاً (10) وَ ذَرْنِی وَ الْمُکَذِّبِینَ أُولِی النَّعْمَةِ وَ مَهِّلْهُمْ قَلِیلاً (11) إِنَّ لَدَیْنا أَنْکالاً وَ جَحِیماً (12) وَ طَعاماً ذا غُصَّةٍ وَ عَذاباً أَلِیماً (13) یَوْمَ تَرْجُفُ الْأَرْضُ وَ الْجِبالُ وَ کانَتِ الْجِبالُ کَثِیباً مَهِیلاً (14)
إِنَّا أَرْسَلْنا إِلَیْکُمْ رَسُولاً شاهِداً عَلَیْکُمْ کَما أَرْسَلْنا إِلی فِرْعَوْنَ رَسُولاً (15) فَعَصی فِرْعَوْنُ الرَّسُولَ فَأَخَذْناهُ أَخْذاً وَبِیلاً (16) فَکَیْفَ تَتَّقُونَ إِنْ کَفَرْتُمْ یَوْماً یَجْعَلُ الْوِلْدانَ شِیباً (17) السَّماءُ مُنْفَطِرٌ بِهِ کانَ وَعْدُهُ مَفْعُولاً (18) إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلاً (19)
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بیان‌

السورة تأمر النبی ص بقیام اللیل و الصلاة فیه لیستعد بذلک لتلقی ثقل ما سیلقی علیه من القول الثقیل و القرآن الموحی إلیه، و تأمره أن یصبر علی ما یقولون فیه أنه شاعر أو کاهن أو مجنون إلی غیر ذلک و یهجرهم هجرا جمیلا، و فیها وعید و إنذار للکفار و تعمیم الحکم لسائر المؤمنین، و فی آخرها تخفیف ما للنبی ص و المؤمنین.
و السورة مکیة من عتائق السور النازلة فی أول البعثة حتی قیل: إنها ثانیة السور النازلة علی النبی ص أو ثالثتها.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ بتشدید الزای و المیم و أصله المتزمل اسم فاعل من التزمل بمعنی التلفف بالثوب لنوم و نحوه، و ظاهره أنه (ص) کان قد تزمل بثوب للنوم فنزل علیه الوحی و خوطب بالمزمل.
و لیس فی الخطاب به تهجین و لا تحسین کما توهمه بعضهم، نعم یمکن أن یستفاد من سیاق الآیات أنه (ص) کان قد قوبل فی دعوته بالهزء و السخریة و الإیذاء فاغتم فی الله فتزمل بثوب لینام دفعا للهم فخوطب بالمزمل و أمر بقیام اللیل و الصلاة فیه و الصبر علی ما یقولون علی حد قوله تعالی: «اسْتَعِینُوا بِالصَّبْرِ وَ الصَّلاةِ»: البقرة: 153 فأفید بذلک أن علیه أن یقاوم الکرب العظام و النوائب المرة بالصلاة و الصبر لا بالتزمل و النوم.
و قیل: المراد یا أیها المتزمل بعباءة النبوة أی المتحمل لأثقالها، و لا شاهد علیه من جهة اللفظ.
قوله تعالی: «قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا نِصْفَهُ أَوِ انْقُصْ مِنْهُ قَلِیلًا أَوْ زِدْ عَلَیْهِ وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلًا» المراد بقیام اللیل القیام فیه إلی الصلاة فاللیل مفعول به توسعا کما فی قولهم:
دخلت الدار، و قیل: معمول «قُمِ مقدر و «اللَّیْلَ منصوب علی الظرفیة و التقدیر قم إلی الصلاة فی اللیل، و قوله: «إِلَّا قَلِیلًا» استثناء من اللیل.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 61
و قوله: «نِصْفَهُ أَوِ انْقُصْ مِنْهُ قَلِیلًا أَوْ زِدْ عَلَیْهِ ظاهر السیاق أنه بدل من «اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا» المتعلق به تکلیف القیام، و ضمیرا «مِنْهُ و «عَلَیْهِ للنصف، و ضمیر «نِصْفَهُ للیل، و المعنی قم نصف اللیل أو انقص من النصف قلیلا أو زد علی النصف قلیلا، و التردید بین الثلاثة للتخییر فقد خیر بین قیام النصف و قیام أقل من النصف بقلیل و قیام أکثر منه بقلیل.
و قیل: «نِصْفَهُ بدل من المستثنی أعنی «قَلِیلًا» فیکون المعنی قم اللیل إلا نصفه أو انقص من النصف قلیلا فقم أکثر من النصف بقلیل أو زد علی النصف فقم أقل من النصف، و تکون جملة البدل رافعا لإبهام المستثنی بالمطابقة و لإبهام المستثنی منه بالالتزام عکس الوجه السابق.
و الوجهان و إن اتحدا فی النتیجة غیر أن الوجه السابق أسبق إلی الذهن لأن الحاجة إلی رفع الإبهام عن متعلق الحکم أقدم من الحاجة إلی رفع الإبهام عن توابعه و ملحقاته فکون قوله: «نصفه» إلخ بدلا من اللیل و لازمه رفع إبهام متعلق التکلیف بالمطابقة أسبق إلی الذهن من کونه بدلا من «قَلِیلًا».
و قیل: إن نصفه بدل من اللیل لکن المراد بالقلیل القلیل من اللیالی دون القلیل من أجزاء اللیل، و المعنی قم نصف اللیل أو انقص منه قلیلا أو زد علیه إلا قلیلا من اللیالی و هی لیالی العذر من مرض أو غلبة نوم أو نحو ذلک، و لا بأس بهذا الوجه لکن الوجه الأول أسبق منه إلی الذهن.
و قوله: «وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلًا» ترتیل القرآن تلاوته بتبیین حروفه علی توالیها، و الجملة معطوفة علی قوله: «قُمِ اللَّیْلَ أی قم اللیل و اقرأ القرآن بترتیل.
و الظاهر أن المراد بترتیل القرآن ترتیله فی الصلاة أو المراد به الصلاة نفسها و قد عبر سبحانه عن الصلاة بنظیر هذا التعبیر فی قوله: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً»: إسراء: 78، و قیل: المراد إیجاب قراءة القرآن دون الصلاة.
قوله تعالی: «إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا» الثقل کیفیة جسمانیة من خاصته أنه یشق حمل الجسم الثقیل و نقله من مکان إلی مکان و ربما یستعار للمعانی إذا شق علی النفس 
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تحملها أو لم تطقها فربما أضیف إلی القول من جهة معناه فعد ثقیلا لتضمنه معنی یشق علی النفس إدراکه أو لا تطیق فهمه أو تتحرج من تلقیه کدقائق الأنظار العلمیة إذا ألقیت علی الأفهام العامة، أو لتضمنه حقائق یصعب التحقق بها أو تکالیف یشق الإتیان بها و المداومة علیها.
و القرآن قول إلهی ثقیل بکلا المعنیین: أما من حیث تلقی معناه فإنه کلام إلهی مأخوذ من ساحة العظمة و الکبریاء لا تتلقاه إلا نفس طاهرة من کل دنس منقطع عن کل سبب إلا الله سبحانه، و کتاب عزیز له ظهر و بطن و تنزیل و تأویل تبیانا لکل شی‌ء، و قد کان ثقله مشهودا من حال النبی ص بما کان یأخذه من البرحاء و شبه الإغماء علی ما وردت به الأخبار المستفیضة.
و أما من حیث التحقق بحقیقة التوحید و ما یتبعها من الحقائق الاعتقادیة فکفی فی الإشارة إلی ثقله قوله تعالی: «لَوْ أَنْزَلْنا هذَا الْقُرْآنَ عَلی جَبَلٍ لَرَأَیْتَهُ خاشِعاً مُتَصَدِّعاً مِنْ خَشْیَةِ اللَّهِ وَ تِلْکَ الْأَمْثالُ نَضْرِبُها لِلنَّاسِ لَعَلَّهُمْ یَتَفَکَّرُونَ»: الحشر: 21، و قوله تعالی:
«وَ لَوْ أَنَّ قُرْآناً سُیِّرَتْ بِهِ الْجِبالُ أَوْ قُطِّعَتْ بِهِ الْأَرْضُ أَوْ کُلِّمَ بِهِ الْمَوْتی : الرعد 31.
و أما من حیث القیام بما یشتمل علیه من أمر الدعوة و إقامة مراسم الدین الحنیف، و إظهاره علی الدین کله فیشهد به ما لقی (ص) من المصائب و المحن فی سبیل الله و الأذی فی جنب الله علی ما یشهد به الآیات القرآنیة الحاکیة لما لقیه النبی ص من المشرکین و الکفار و المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض من أنواع الإیذاء و الهزء و الجفاء.
فقوله: «إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا» المراد بالقول الثقیل القرآن العظیم علی ما یسبق إلی الذهن من سیاق هذه الآیات النازلة فی أول البعثة، و به فسره المفسرون.
و الآیة فی مقام التعلیل للحکم المدلول علیه بقوله: «قُمِ اللَّیْلَ إلخ فتفید بمقتضی السیاق- و الخطاب خاص بالنبی ص- أن أمره بقیام اللیل و التوجه فیه إلیه تعالی بصلاة اللیل تهیئة له و إعداد لکرامة القرب و شرف الحضور و إلقاء قول ثقیل فقیام اللیل هی السبیل المؤدیة إلی هذا الموقف الکریم و قد عد سبحانه صلاة اللیل سبیلا إلیه فی قوله الآتی: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا».
و قد زاد سبحانه وعدا علی ما فی هذه الآیة فی قوله: «وَ مِنَ اللَّیْلِ فَتَهَجَّدْ بِهِ نافِلَةً
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لَکَ عَسی أَنْ یَبْعَثَکَ رَبُّکَ مَقاماً مَحْمُوداً»: إسراء: 79 و قد تقدم معنی المقام المحمود فی تفسیر الآیة.
و إذ کان من ثقل القرآن ثقله من حیث التحقق بحقائقه و من حیث استجابته فیما یندب إلیه من الشرائع و الأحکام فهو ثقیل علی الأمة کما هو ثقیل علیه (ص) و معنی الآیة إنا سنوحی إلیک قولا یثقل علیک و علی أمتک أما ثقله علیه (ص) فلما فی التحقق بحقائقه من الصعوبة و لما فیه من محنة الرسالة و ما یتبعها من الأذی فی جنب الله و ترک الراحة و الدعة و مجاهدة النفس و الانقطاع إلی الله مضافا إلی ما فی تلقیه من مصدر الوحی من الجهد، و أما ثقله علی أمته فلأنهم یشارکونه (ص) فی لزوم التحقق بحقائقه و اتباع أوامره و نواهیه و رعایة حدوده کل طائفة منهم علی قدر طاقته.
و للقوم فی معنی ثقل القرآن أقوال أخر:
منها: أنه ثقیل بمعنی أنه عظیم الشأن متین رصین کما یقال: هذا کلام له وزن إذا کان واقعا موقعه.
و منها: أنه ثقیل فی المیزان یوم القیامة حقیقة أو مجازا بمعنی کثرة الثواب علیه.
و منها: أنه ثقیل علی الکفار و المنافقین بما له من الإعجاز و بما فیه من الوعید.
و منها: أن ثقله کنایة عن بقائه علی وجه الدهر لأن الثقیل من شأنه أن یبقی و یثبت فی مکانه.
و منها: غیر ذلک و الوجوه المذکورة و إن کانت لا بأس بها فی نفسها لکن ما تقدم من الوجه هو الظاهر السابق إلی الذهن.
قوله تعالی: «إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ هِیَ أَشَدُّ وَطْئاً وَ أَقْوَمُ قِیلًا إِنَّ لَکَ فِی النَّهارِ سَبْحاً طَوِیلًا» الآیة الأولی فی مقام التعلیل لاختیار اللیل وقتا لهذه الصلاة، و الآیة الثانیة فی مقام التعلیل لترک النهار و الإعراض عنه کما أن الآیة السابقة أعنی قوله: «إِنَّا سَنُلْقِی عَلَیْکَ قَوْلًا ثَقِیلًا» فی مقام التعلیل لتشریع أصل هذه الصلاة.
فقوله: «إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ هِیَ أَشَدُّ وَطْئاً وَ أَقْوَمُ قِیلًا» الناشئة إما مصدر کالعاقبة و العافیة بمعنی النشأة و هی الحدوث و التکون، و إما اسم فاعل من النشأة مضاف إلی موصوفه و کیف کان فالمراد بها اللیل و إطلاق الحادثة علی اللیل کإطلاقها علی سائر أجزاء
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الخلقة و ربما قیل: إنها الصلاة فی اللیل و وطء الأرض وضع القدم علیها، و کونها أشد وطأ کنایة عن کونها أثبت قدما لصفاء النفس و عدم تکدرها بالشواغل النهاریة و قیل:
الوطء مواطاة القلب اللسان و أید بقراءة «أَشَدُّ وَطْئاً» و المراد بکونها أقوم قیلا کونها أثبت قولا و أصوب لحضور القلب و هدوء الأصوات.
و المعنی أن حادثة اللیل أو الصلاة فی اللیل هی أثبت قدما- أو أشد فی مواطاة القلب اللسان و أثبت قولا و أصوب لما أن الله جعل اللیل سکنا یستتبع انقطاع الإنسان عن شواغل المعیشة إلی نفسه و فراغ باله.
و قوله: «إِنَّ لَکَ فِی النَّهارِ سَبْحاً طَوِیلًا» السبح المشی السریع فی الماء و السبح الطویل فی النهار کنایة عن الغور فی مهمات المعاش و أنواع التقلب فی قضاء حوائج الحیاة.
و المعنی أن لک فی النهار مشاغل کثیرة تشتغل بها مستوعبة لا تدع لک فراغا تشتغل فیه بالتوجه التام إلی ربک و الانقطاع إلیه بذکره فعلیک باللیل و الصلاة فیه.
و قیل: المعنی أن لک فی النهار فراغا لنومک و تدبیر أمر معاشک و التصرف فی حوائجک فتهجد فی اللیل.
و قیل: المعنی أن لک فی النهار فراغا فإن فاتک من اللیل شی‌ء أمکنک أن تتدارکه فی النهار و تقضیه فیه فالآیة فی معنی قوله: «وَ هُوَ الَّذِی جَعَلَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ خِلْفَةً لِمَنْ أَرادَ أَنْ یَذَّکَّرَ أَوْ أَرادَ شُکُوراً»: الفرقان: 62.
و الذی قدمناه من المعنی أنسب للمقام.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ وَ تَبَتَّلْ إِلَیْهِ تَبْتِیلًا» الظاهر أنه یصف صلاة اللیل فهو کالعطف التفسیری علی قوله: «وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلًا» و علی هذا فالمراد بذکر اسم الرب تعالی الذکر اللفظی بمواطاة من القلب و کذا المراد بالتبتل التبتل مع اللفظ.
و قیل: الآیة تعمیم بعد التخصیص و المراد بالذکر دوام ذکره تعالی لیلا و نهارا علی أی وجه کان من تسبیح و تحمید و صلاة و قراءة قرآن و غیر ذلک، و إنما فسر الذکر بالدوام لأنه (ص) لم ینسه تعالی حتی یؤمر بذکره، و المراد الدوام العرفی دون الحقیقی لعدم إمکانه. انتهی.
و فیه أنه إن أراد بالذکر الذکر اللفظی فعدم نسیانه (ص) ربه تعالی لا ینافی أمره 
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بالذکر اللفظی، و إن أراد ما یعم الذکر القلبی فهو ممنوع و لو سلم ففیه أولا أن عدم نسیانه (ص) ربه إلی حین الخطاب لا ینافی أمره بذکره بعده و ثانیا أن عده الدوام الحقیقی غیر ممکن و حمل الدوام علی العرفی وهم ناش عن عدم تحصیل المعنی علی ما هو علیه فالله جل ذکره مذکور للإنسان لا یغیب عنه و لا لحظة سواء تنبه علیه الإنسان أو غفل عنه. و من الممکن أن یعرفه الله نفسه بحیث لا یغفل عنه و لا فی حال قال تعالی:
«فَالَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ یُسَبِّحُونَ لَهُ بِاللَّیْلِ وَ النَّهارِ وَ هُمْ لا یَسْأَمُونَ»: حم السجدة: 38 و قال:
«یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ»: الأنبیاء: 20 و قد تقدم فی تفسیر الآیتین و آخر سورة الأعراف أن ذلک لا یختص بالملائکة.
و بالجملة قوله: «وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ أمر بذکر اسم من أسمائه أو لفظ الجلالة خاصة و قیل: المراد به البسملة.
و فی قوله: «رَبِّکَ التفات عن التکلم مع الغیر فی قوله: «إِنَّا سَنُلْقِی إلی الغیبة و لعل الوجه فیه إیقاظ ذلة العبودیة التی هی الرابطة بین العبد و ربه، بذکر صفة الربوبیة.
و قوله «وَ تَبَتَّلْ إِلَیْهِ تَبْتِیلًا» فسر التبتل بالانقطاع أی و انقطع إلی الله، و من المروی عن أئمة أهل البیت (ع) أن التبتل رفع الید إلی الله و التضرع إلیه، و هذا المعنی أنسب بناء علی حمل الذکر علی الذکر اللفظی کما تقدم.
و «تَبْتِیلًا» مفعول مطلق ظاهرا و کان مقتضی الظاهر أن یقال: و تبتل إلیه تبتلا فالعدول إلی التبتیل قیل: لتضمین تبتل معنی بتل، و المعنی و قطع نفسک من غیره إلیه تقطیعا أو احمل نفسک علی رفع الید إلیه و التضرع حملا، و قیل: لمراعاة الفواصل.
قوله تعالی: «رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَاتَّخِذْهُ وَکِیلًا» وصف مقطوع عن الوصفیة و التقدیر هو رب المشرق و المغرب، و رب المشرق و المغرب فی معنی رب العالم کله فإن المشرق و المغرب جهتان نسبیتان تشملان جهات العالم المشهود کلها، و إنما اختصا بالذکر لمناسبة ما تقدم من ذکر اللیل و النهار المرتبطین بالشروق و الغروب.
و إنما لم یقتصر فی الإشارة إلی ربوبیته تعالی بقوله السابق: «رَبِّکَ للإیذان بأنه (ص) مأمور باتخاذه ربا لأنه ربه و رب العالم کله لا لأنه ربه وحده کما ربما کان الرجل 
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من الوثنیین یتخذ صنما لنفسه فحسب غیر ما اتخذه غیره من الأصنام و لو کان اتخاذه (ص) له تعالی ربا من هذا القبیل أو احتمل ذلک لم تصح دعوته إلی التوحید.
و لیکون قوله: رَبِّکَ رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ و هو فی معنی رب العالم کله- توطئة و تمهیدا لقوله بعده: «لا إِلهَ إِلَّا هُوَ» یعلل به توحید الألوهیة فإن الألوهیة و هی المعبودیة من فروع الربوبیة التی هی الملک و التدبیر کما تقدم مرارا فهو تعالی الإله وحده لا إله إلا هو لأنه الرب وحده لا رب إلا هو.
و قوله: «فَاتَّخِذْهُ وَکِیلًا» أی فی جمیع أمورک، و توکیل الوکیل هو إقامة الإنسان غیره مقام نفسه بحیث تقوم إرادته مقام إرادته و عمله مقام عمله فاتخاذه تعالی وکیلا أن یری الإنسان الأمر کله له و إلیه تعالی أما فی الأمور الخارجیة و الحوادث الکونیة فأن لا یری لنفسه و لا لشی‌ء من الأسباب الظاهریة استقلالا فی التأثیر فلا مؤثر فی الوجود بحقیقة معنی التأثیر إلا الله فلا یتعلق بتأثیر سبب من الأسباب برضی أو سخط أو سرور أو أسف و غیر ذلک بل یتوسل إلی مقاصده و مآربه بما عرفه الله من الأسباب من غیر أن یطمئن إلی استقلالها فی التأثیر و یرجع الظفر بالمطلوب إلی الله لیختار له ما یرتضیه.
و أما الأمور التی لها تعلق بالعمل من العبادات و المعاملات فأن یجعل إرادته تابعة لإرادة ربه التشریعیة فیعمل علی حسب ما یریده الله تعالی منه فیما شرع من الشریعة.
و من هنا یظهر أن لقوله: «فَاتَّخِذْهُ وَکِیلًا» ارتباطا بقوله: «وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ إلخ و ما تقدم علیه من الأوامر التشریعیة کما أن له ارتباطا بما تأخر عنه من قوله «وَ اصْبِرْ» و قوله «اهْجُرْهُمْ و قوله: «وَ ذَرْنِی .
قوله تعالی: «وَ اصْبِرْ عَلی ما یَقُولُونَ وَ اهْجُرْهُمْ هَجْراً جَمِیلًا» معطوف هو و ما بعده علی مدخول الفاء فی قوله: «فَاتَّخِذْهُ وَکِیلًا» فالمعنی اتخذه وکیلا و لازم اتخاذه وکیلا أن تصبر علی ما یقولون مما فیه إیذاؤک و الاستهزاء بک و رمیک بما لیس فیک کقولهم:
افتری علی الله، کاهن شاعر، مجنون، أساطیر الأولین و غیر ذلک مما یقصه القرآن.
و أن تهجرهم هجرا جمیلا، و المراد بالهجر الجمیل علی ما یعطیه السیاق أن یعاملهم بحسن الخلق و الدعوة إلی الحق بالمناصحة، و لا یواجه قولهم بما فی وسعه من المقابلة بالمثل، و الآیة لا تدافع آیة القتال فلا وجه لقول من قال: إنها منسوخة بآیة القتال.
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قوله تعالی: «وَ ذَرْنِی وَ الْمُکَذِّبِینَ أُولِی النَّعْمَةِ وَ مَهِّلْهُمْ قَلِیلًا» تهدید للکفار یقال:
دعنی و فلانا و ذرنی و فلانا أی لا تحل بینی و بینه حتی أنتقم منه.
و المراد بالمکذبین أولی النعمة الکفار المذکورون فی الآیة السابقة أو رؤساؤهم المتبوعون، و الجمع بین توصیفهم بالمکذبین و توصیفهم بأولی النعمة للإشارة إلی علة ما یهددهم به من العذاب فإن تکذیبهم بالدعوة الإلهیة و هم متنعمون بنعمة ربهم کفران منهم بالنعمة و جزاء الکفران سلب النعمة و تبدیلها من النقمة.
و المراد بالقلیل الذی یمهلونه الزمان القلیل الذی یمکثون فی الأرض حتی یرجعوا إلی ربهم فیحاسبهم و یجازیهم قال تعالی: «إِنَّهُمْ یَرَوْنَهُ بَعِیداً وَ نَراهُ قَرِیباً»: المعارج: 7، و قال: «مَتاعٌ قَلِیلٌ ثُمَّ مَأْواهُمْ جَهَنَّمُ وَ بِئْسَ الْمِهادُ»: آل عمران 197.
و الآیة بظاهرها عامة، و قیل: وعید لهم بوقعة بدر و لیس بظاهر، و فی الآیة التفات عن الغیبة فی «رَبِّکَ إلی التکلم وحده فی «ذَرْنِی و لعل الوجه فیه تشدید التهدید بنسبة الأمر إلیه سبحانه نفسه ثم التفت فی قوله: «إِنَّ لَدَیْنا» إلی التکلم مع الغیر للدلالة علی العظمة.
قوله تعالی: «إِنَّ لَدَیْنا أَنْکالًا وَ جَحِیماً» تعلیل لقوله «ذَرْنِی إلخ و الأنکال القیود، قال الراغب یقال: نکل عن الشی‌ء ضعف و عجز، و نکلته قیدته و النکل بالکسر فالسکون- قید الدابة و حدیدة اللجام لکونهما مانعین، و الجمع الأنکال انتهی، و قال: الجحمة شدة تأجج النار و منه الجحیم، انتهی.
قوله تعالی: «وَ طَعاماً ذا غُصَّةٍ وَ عَذاباً أَلِیماً» قال فی المجمع،: الغصة تردد اللقمة فی الحلق و لا یسیغها آکلها یقال: غص بریقه یغص غصصا، و فی قلبه غصة من کذا و هی کاللدغة التی لا یسوغ معها الطعام و الشراب، انتهی.
و الآیتان تذکران نقم الآخرة التی بدلت منها نعم الدنیا جزاء لکفرانهم بنعم الله.
قوله تعالی: «یَوْمَ تَرْجُفُ الْأَرْضُ وَ الْجِبالُ وَ کانَتِ الْجِبالُ کَثِیباً مَهِیلًا» ظرف للعذاب الموعود فی الآیتین السابقتین، قال الراغب،: الرجف الاضطراب الشدید یقال:
رجفت الأرض و البحر انتهی. و فی المجمع،: الکثیب الرمل المجتمع الکثیر، و هلت أهیله هیلا فهو مهیل إذا حرک أسفله فسال أعلاه انتهی، و المعنی ظاهر.
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قوله تعالی: «إِنَّا أَرْسَلْنا إِلَیْکُمْ رَسُولًا شاهِداً عَلَیْکُمْ کَما أَرْسَلْنا إِلی فِرْعَوْنَ رَسُولًا» إنذار للمکذبین أولی النعمة من قومه (ص) بعد ما أوعد مطلق المکذبین أولی النعمة بما أعد لهم من العذاب یوم القیامة بقیاس حالهم إلی حال فرعون المستکبر علی الله و رسوله المستذل لرسول الله و من آمن معه من قومه ثم قرع أسماعهم بما انتهی إلیه أمر فرعون من أخذ الله له أخذا وبیلا فلیتعظوا و لیأخذوا حذرهم.
و فی الآیة التفات عن الغیبة إلی الخطاب کان المتکلم لما أوعدهم بالعذاب علی الغیبة هاج به الوجد علی أولئک المکذبین بما یلقون أنفسهم بأیدیهم إلی الهلاک الأبدی لسفاهة رأیهم فشافههم بالإنذار لیرتفع عن أنفسهم أی شک و تردید و تتم علیهم الحجة و لعلهم یتقون، و لذا عقب قیاسهم إلی فرعون و قیاس النبی ص إلی موسی (ع) و الإشارة إلی عقابه أمر فرعون بقوله «فَکَیْفَ تَتَّقُونَ إِنْ کَفَرْتُمْ یَوْماً» إلخ.
فقوله: «إِنَّا أَرْسَلْنا إِلَیْکُمْ رَسُولًا شاهِداً عَلَیْکُمْ إشارة إلی تصدیق رسالة النبی ص من قبله تعالی و شهادته علی أعمالهم بتحملها فی الدنیا و تأدیتها یوم القیامة، و قد تقدم البحث عن معنی شهادة الأعمال فی الآیات المشتملة علیها مرارا، و فی الإشارة إلی شهادته (ص) نوع زجر لهم عن عصیانه و مخالفته و تکذیبه.
و قوله: «کَما أَرْسَلْنا إِلی فِرْعَوْنَ رَسُولًا» هو موسی بن عمران (ع).
قوله تعالی: «فَعَصی فِرْعَوْنُ الرَّسُولَ فَأَخَذْناهُ أَخْذاً وَبِیلًا» أی شدیدا ثقیلا.
إشارة إلی عاقبة أمر فرعون فی عصیانه موسی (ع)، و فی التعبیر عن موسی بالرسول إشارة إلی أن السبب الموجب لأخذ فرعون مخالفته أمر رسالته لا نفس موسی بما أنه موسی، و إذا کان السبب هو مخالفة الرسالة فلیحذروا مخالفة رسالة محمد ص.
کما أن وضع الظاهر موضع الضمیر فی قوله: «فَعَصی فِرْعَوْنُ للإیماء إلی أن ما کان له من العزة و العلو فی الأرض و التبجح بکثرة العدة و سعة المملکة و نفوذ المشیة لم یغن عنه شیئا و لم یدفع عنه عذاب الله فما الظن بهؤلاء المکذبین؟ و هم کما قال الله: «جُنْدٌ ما هُنالِکَ مَهْزُومٌ مِنَ الْأَحْزابِ»: ص 11.
قوله تعالی: «فَکَیْفَ تَتَّقُونَ إِنْ کَفَرْتُمْ یَوْماً یَجْعَلُ الْوِلْدانَ شِیباً» نسبة الاتقاء إلی الیوم من المجاز العقلی و المراد اتقاء العذاب الموعود فیه، و علیه فیوما مفعول به لتتقون،
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و قیل: مفعول «تَتَّقُونَ محذوف و «یَوْماً» ظرف له و التقدیر فکیف تتقون العذاب الکائن فی یوم، و قیل: المفعول محذوف و «یَوْماً» ظرف للاتقاء و قیل غیر ذلک.
و قوله: «یَجْعَلُ الْوِلْدانَ شِیباً» الشیب جمع أشیب مقابل الشاب، و جعل الولدان شیبا کنایة عن شدة الیوم لا عن طوله.
قوله تعالی: «السَّماءُ مُنْفَطِرٌ بِهِ کانَ وَعْدُهُ مَفْعُولًا» إشارة بعد إشارة إلی شدة الیوم، و الانفطار الانشقاق و تذکیر الصفة لکون السماء جائز الوجهین یذکر و یؤنث، و ضمیر «بِهِ للیوم، و الباء بمعنی فی أو للسببیة، و المعنی السماء منشقة فی ذلک الیوم أو بسبب ذلک الیوم أی بسبب شدته.
و قوله: «کانَ وَعْدُهُ مَفْعُولًا» استئناف لتسجیل ما تقدم من الوعید و أنه حتم مقضی و نسبة الوعد إلی ضمیره تعالی لعله للإشعار بأن لا یصلح لهذا الوعد إلا الله تعالی فیکفی فیه الضمیر من غیر حاجة إلی ذکره باسمه.
قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا» الإشارة بهذه إلی الآیات السابقة بما تشتمل علیه من القوارع و الزواجر، و التذکرة الموعظة التی یذکر بها ما یعمل علیه.
و قوله: «فَمَنْ شاءَ» مفعول «شاءَ» محذوف و المعروف فی مثل هذا المورد أن یقدر المفعول من جنس الجواب و السیاق یلائمه، و التقدیر فمن شاء أن یتخذ إلی ربه سبیلا اتخذ إلخ، و قیل: المقدر الاتعاظ، و المراد باتخاذ السبیل إلیه اتخاذ السبیل إلی التقرب منه، و السبیل هو الإیمان و الطاعة هذا ما ذکره المفسرون.
و من الممکن أن تکون هذه إشارة إلی ما تقدم فی صدر السورة من الآیات النادبة إلی قیام اللیل و التهجد فیه، و الآیة مسوقة لتوسعة الخطاب و تعمیمه لغیر النبی ص من المؤمنین بعد ما کان خطاب صدر الصورة مختصا به (ص)، و الدلیل علی هذا التعمیم قوله: «فَمَنْ شاءَ» إلخ.
و یؤید ما ذکرنا وقوع هذه الآیة «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ» إلخ بعینها فی سورة الدهر بعد ما أشیر إلی صلاة اللیل بقوله تعالی: «وَ سَبِّحْهُ لَیْلًا طَوِیلًا» و یستنتج من ذلک أن صلاة اللیل سبیل خاصة تهدی العبد إلی ربه.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج البزار و الطبرانی فی الأوسط و أبو نعیم فی الدلائل عن جابر قال*: اجتمعت قریش فی دار الندوة فقالوا: سموا هذا الرجل اسما یصدر الناس عنه فقالوا:
کاهن. قالوا لیس بکاهن. قالوا: مجنون. قالوا: لیس بمجنون. قالوا ساحر. قالوا: لیس بساحر. قالوا: یفرق بین الحبیب و حبیبه- فتفرق المشرکون علی ذلک.
فبلغ ذلک النبی ص فتزمل فی ثیابه و تدثر فیها- فأتاه جبریل فقال: یا أیها المزمل یا أیها المدثر.
أقول: آخر الروایة لا یخلو من شی‌ء حیث إن ظاهرها نزول السورتین معا. علی أن القرآن حتی فی سورة المدثر یحکی تسمیتهم له (ص) بألقاب السوء کالکاهن و الساحر و المجنون و الشاعر و لم یذکر فیها قولهم: یفرق بین الحبیب و حبیبه.
و فیه، أخرج عبد الله بن أحمد فی کتاب الزهد و محمد بن نصر فی کتاب الصلاة عن عائشة قالت*: کان النبی ص قلما ینام من اللیل لما قال الله له: «قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا».
و فی الکشاف، عن عائشة": أنها سألت: ما کان تزمیله؟ قالت: کان مرطا طوله أربع عشرة ذراعا- نصفه علی و أنا نائمة و نصفه علیه و هو یصلی. فسئلت: ما کان؟ قالت: و الله ما کان خزا و لا قزا- و لا مرعزیا و لا إبریسما و لا صوفا. کان سداه شعرا و لحمته وبرا.
أقول: الروایة مرمیة بالوضع فإن السورة من العتائق النازلة بمکة، و عائشة إنما بنی علیها النبی ص بالمدینة بعد الهجرة.
و عن جوامع الجامع، روی: أنه قد دخل علی خدیجة و قد جئث فرقا «1» فقال: زملونی فبینا هو علی ذلک إذ ناداه جبریل: «یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ .
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر قال"*: لما نزلت «یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا» مکث النبی ص علی هذه الحال عشر سنین- یقوم اللیل کما أمره الله- و کانت طائفة من أصحابه یقومون معه- فأنزل الله بعد عشر سنین «إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ أَنَّکَ تَقُومُ إلی قوله- وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ» فخفف الله عنهم بعد عشر سنین.
______________________________
(1) جئث الرجل ثقل عند القیام أو عند حمل شی‌ء ثقیل و الفرق: الفزع و الخوف.
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أقول: و روی نزول آیة التخفیف بعد سنة و روی أیضا نزولها بعد ثمانیة أشهر، و لم یکن قیام اللیل واجبا علی غیر النبی ص کما أشیر إلیه بقوله تعالی «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ» الآیة کما تقدم، و یؤیده ما فی الروایة من قوله: «و طائفة من أصحابه».
و فی التهذیب، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن قول الله تعالی: «قُمِ اللَّیْلَ إِلَّا قَلِیلًا» قال: أمره الله أن یصلی کل لیلة- إلا أن تأتی علیه لیلة من اللیالی لا یصلی فیها شیئا.
أقول: الروایة تشیر إلی أحد الوجوه فی الآیة و فی المجمع،: و قیل: إن نصفه بدل من القلیل فیکون بیانا للمستثنی، و یؤید هذا القول 
ما روی عن الصادق (ع) قال: القلیل النصف أو انقص من القلیل قلیلا- أو زد علی القلیل قلیلا.
و فی الدر المنثور، أخرج العسکری فی المواعظ عن علی (ع)* أن رسول الله ص سئل عن قول الله: «وَ رَتِّلِ الْقُرْآنَ تَرْتِیلًا» قال: بینه تبیینا، و لا تنثره نثر الدقل، و لا تهذه هذ الشعر، قفوا عند عجائبه، و حرکوا به القلوب، و لا یکن هم أحدکم آخر السورة.
أقول: و روی هذا المعنی فی أصول الکافی، بإسناده عن عبد الله بن سلیمان عن الصادق عن علی (ع)* و لفظ بینه تبیینا و لا تهذه هذ الشعر، و لا تنثره نثر الرمل، و لکن أفرغوا «1» قلوبکم القاسیة- و لا یکن هم أحدکم آخر السورة.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة عن طاووس قال*: سئل رسول الله ص أی الناس أحسن قراءة- قال الذی إذا سمعته یقرأ رأیت أنه یخشی الله.
و فی أصول الکافی، بإسناده عن علی بن أبی حمزة قال قال أبو عبد الله (ع)*: إن القرآن لا یقرأ هذرمة «2» و لکن یرتل ترتیلا- فإذا مررت بآیة فیها ذکر الجنة فقف عندها- و اسأل الله عز و جل الجنة، و إذا مررت بآیة فیها ذکر النار فقف عندها- و تعوذ بالله من النار.
و فی المجمع، فی معنی الترتیل عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) قال*: هو أن تتمکث فیه و تحسن به صوتک.
______________________________
(1) أفرغ الإناء: أخلاه.
(2) الهذرمة: الإسراع فی القراءة.
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و فیه، روی عن أم سلمة أنها قالت"*: کان رسول الله ص یقطع قراءته آیة آیة.
و فیه، عن أنس قال"*: کان (ص) یمد صوته مدا.
و فیه،: سأل الحارث بن هشام رسول الله ص فقال*: یا رسول الله کیف یأتیک الوحی؟ فقال (ص): أحیانا یأتینی مثل صلصلة الجرس- و هو أشد علی فیفصم «1» عنی و قد وعیت ما قال- و أحیانا یتمثل الملک رجلا فأعی ما یقول.
قالت عائشة: إنه کان لیوحی إلی رسول الله ص- و هو علی راحلته فتضرب بجرانها.
قالت: و لقد رأیته ینزل علیه فی الیوم الشدید البرد- فیفصم عنه و إن جبینه لیرفض عرقا.
و عن تفسیر العیاشی، بإسناده عن عیسی بن عبید عن أبیه عن جده عن علی (ع) قال*: کان القرآن ینسخ بعضه بعضا، و إنما یؤخذ من أمر رسول الله ص بآخره.
و کان من آخر ما نزل علیه سورة المائدة- نسخت ما قبلها و لم ینسخها شی‌ء- لقد نزلت علیه و هو علی بغلة شهباء- و ثقل علیها الوحی حتی وقفت- و تدلی بطنها حتی رأیت سرتها تکاد تمس الأرض.
أقول: إن صحت الروایة کان ظهور أثر ثقل الوحی علی الناقة أو البغلة من قبیل تجسم المعانی و کثیرا ما یوجد مثله فیما نقل من المعجزات و کرامات الأولیاء، و أما اتصاف الوحی و هو کلام بالثقل المادی فغیر معقول.
و فی التهذیب، بإسناده عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل:
«إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ هِیَ أَشَدُّ وَطْئاً وَ أَقْوَمُ قِیلًا» قال: یعنی بقوله: «وَ أَقْوَمُ قِیلًا» قیام الرجل عن فراشه یرید به الله عز و جل لا یرید به غیره:.
أقول: و رواه أیضا بسندین آخرین فی التهذیب و العلل عن هشام عنه (ع).
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّ ناشِئَةَ اللَّیْلِ الآیة: و
المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع) أنهما قالا: هی القیام فی آخر اللیل.
______________________________
(1) الفصم: القطع.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن حسین بن علی أنه رئی یصلی بین المغرب و العشاء- فقیل له فی ذلک؟ فقال: إنهما من الناشئة.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ تَبَتَّلْ إِلَیْهِ تَبْتِیلًا»: و
روی محمد بن مسلم و زرارة و حمران عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)* أن التبتل هذا رفع الیدین فی الصلاة.
و فی روایة أبی بصیر قال: هو رفع یدک إلی الله و تضرعک.
أقول: و ینطبق علی قنوت الصلاة، و فی روایة هو رفع الیدین و تحریک السبابتین، و فی روایة الإیماء بالإصبع و فی روایة الدعاء بإصبع واحدة یشیر بها.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ طَعاماً ذا غُصَّةٍ» الآیة": عن عبد الله بن عمر": أن النبی ص سمع قارئا یقرأ هذا فصعق.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وَ کانَتِ الْجِبالُ کَثِیباً مَهِیلًا» قال: مثل الرمل ینحدر.



[سورة المزمل (73): آیة 20]





اشارة

إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ أَنَّکَ تَقُومُ أَدْنی مِنْ ثُلُثَیِ اللَّیْلِ وَ نِصْفَهُ وَ ثُلُثَهُ وَ طائِفَةٌ مِنَ الَّذِینَ مَعَکَ وَ اللَّهُ یُقَدِّرُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ عَلِمَ أَنْ لَنْ تُحْصُوهُ فَتابَ عَلَیْکُمْ فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ عَلِمَ أَنْ سَیَکُونُ مِنْکُمْ مَرْضی وَ آخَرُونَ یَضْرِبُونَ فِی الْأَرْضِ یَبْتَغُونَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ وَ آخَرُونَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنْهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً وَ ما تُقَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ مِنْ خَیْرٍ تَجِدُوهُ عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْراً وَ أَعْظَمَ أَجْراً وَ اسْتَغْفِرُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ (20)
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بیان‌

آیة مبنیة علی التخفیف فیما أمر به النبی ص فی صدر السورة من قیام اللیل و الصلاة فیه ثم عمم الحکم لسائر المؤمنین بقوله: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ» الآیة.
و لسان الآیة هو التخفیف بما تیسر من القرآن من غیر نسخ لأصل الحکم السابق بالمنع عن قیام ثلثی اللیل أو نصفه أو ثلثه.
و قد ورد فی غیر واحد من الأخبار أن الآیة مکیة نزلت بعد ثمانیة أشهر أو سنة أو عشر سنین من نزول آیات صدر السورة لکن یوهنه اشتمال الآیة علی قوله تعالی:
«وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» فإن ظاهره أن المراد بالزکاة- و قد ذکرت قبلها الصلاة و بعدها الإنفاق المستحب- هو الزکاة المفروضة و إنما فرضت الزکاة بالمدینة بعد الهجرة.
و قول بعضهم: إن الزکاة فرضت بمکة من غیر تعیین الأنصباء و الذی فرض بالمدینة تعیین الأنصباء، تحکم من غیر دلیل، و کذا قول بعضهم: إنه من الممکن أن تکون الآیة مما تأخر حکمه عن نزوله.
علی أن فی الآیة ذکرا من القتال إذ یقول: «وَ آخَرُونَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ و لم یکن من مصلحة الدعوة الحقة یومئذ ذاک و الظرف ذلک الظرف أن یقع فی متنها ذکر من القتال بأی وجه کان، فالظاهر أن الآیة مدنیة و لیست بمکیة و قد مال إلیه بعضهم.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ أَنَّکَ تَقُومُ أَدْنی مِنْ ثُلُثَیِ اللَّیْلِ وَ نِصْفَهُ وَ ثُلُثَهُ إلی آخر الآیة. الخطاب للنبی ص و فی التعبیر بقوله: «رَبَّکَ تلویح إلی شمول الرحمة و العنایة الإلهیة، و کذا فی قوله: «یَعْلَمُ أَنَّکَ تَقُومُ إلخ مضافا إلی ما فیه من لائحة الشکر قال تعالی: «وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً»: الدهر 22.
و قوله: «تَقُومُ أَدْنی مِنْ ثُلُثَیِ اللَّیْلِ وَ نِصْفَهُ وَ ثُلُثَهُ أدنی اسم تفضیل من الدنو بمعنی القرب، و قد جری العرف علی استعمال أدنی فیما یقرب من الشی‌ء و هو أقل فیقال:
إن عدتهم أدنی من عشرة إذا کانوا تسعة مثلا دون ما لو کانوا أحد عشر فمعنی قوله:
«أَدْنی مِنْ ثُلُثَیِ اللَّیْلِ أقرب من ثلثیه و أقل بقلیل.
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و الواو العاطفة فی قوله: «وَ نِصْفَهُ وَ ثُلُثَهُ لمطلق الجمع و المراد أنه یعلم أنک تقوم فی بعض اللیالی أدنی من ثلثی اللیل و فی بعضها نصفه و فی بعضها ثلثه.
و قوله: «وَ طائِفَةٌ مِنَ الَّذِینَ مَعَکَ المراد المعیة فی الإیمان و «مِنْ للتبعیض فالآیة تدل علی أن بعضهم کان یقوم اللیل کما کان یقومه النبی ص. و قیل «من» بیانیة، و هو کما تری.
و قوله: «وَ اللَّهُ یُقَدِّرُ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ» فی مقام التعلیل لقوله: «إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ و المعنی و کیف لا یعلم و هو الله الذی إلیه الخلق و التقدیر ففی تعیین قدر اللیل و النهار تعیین ثلثهما و نصفهما و ثلثیهما، و نسبة تقدیر اللیل و النهار إلی اسم الجلالة دون اسم الرب و غیره لأن التقدیر من شئون الخلق و الخلق إلی الله الذی إلیه ینتهی کل شی‌ء.
و قوله: «عَلِمَ أَنْ لَنْ تُحْصُوهُ فَتابَ عَلَیْکُمْ فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ الإحصاء تحصیل مقدار الشی‌ء و عدده و الإحاطة به، و ضمیر «لَنْ تُحْصُوهُ للتقدیر أو للقیام مقدار ثلث اللیل أو نصفه أو أدنی من ثلثیه، و إحصاء ذلک مع اختلاف اللیالی طولا و قصرا فی أیام السنة مما لا یتیسر لعامة المکلفین و یشتد عسرا لمن نام أول اللیل و أراد القیام بأحد المقادیر الثلاثة دون أن یحتاط بقیام جمیع اللیل أو ما فی حکمه.
فالمراد بقوله: «عَلِمَ أَنْ لَنْ تُحْصُوهُ علمه تعالی بعدم تیسر إحصاء المقدار الذی أمروا بقیامه من اللیل لعامة المکلفین.
و المراد بقوله: «فَتابَ عَلَیْکُمْ توبته تعالی و رجوعه إلیهم بمعنی انعطاف الرحمة الإلهیة علیهم بالتخفیف فلله سبحانه توبة علی عباده ببسط رحمته علیهم و أثرها توفیقهم للتوبة أو لمطلق الطاعة أو رفع بعض التکالیف أو التخفیف قال تعالی: «ثُمَّ تابَ عَلَیْهِمْ لِیَتُوبُوا»: التوبة 118.
کما أن له توبة علیهم بمعنی الرجوع إلیهم بعد توبتهم و أثرها مغفرة ذنوبهم، و قد تقدمت الإشارة إلیه.
و المراد بقوله: «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ التخفیف فی قیام اللیل من حیث المقدار لعامة المکلفین تفریعا علی علمه تعالی أنهم لن یحصوه.
و لازم ذلک التوسعة فی التکلیف بقیام اللیل من حیث المقدار حتی یسع لعامة المکلفین الشاق علیهم إحصاؤه دون النسخ بمعنی کون قیام الثلث أو النصف أو الأدنی من الثلثین 
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لمن استطاع ذلک بدعة محرمة و ذلک أن الإحصاء المذکور إنما لا یتیسر لمجموع المکلفین لا لجمیعهم و لو امتنع لجمیعهم و لم یتیسر لأحدهم لم یشرع من أصله و لا یکلف الله نفسا إلا وسعها.
علی أنه تعالی یصدق لنبیه (ص) و طائفة من الذین معه قیام الثلث و النصف و الأدنی من الثلثین و ینسب عدم التمکن من الإحصاء إلی الجمیع و هم لا محالة هم القائمون و غیرهم فالحکم إنما کان شاقا علی المجموع من حیث المجموع دون کل واحد فوسع فی التکلیف بقوله: «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ و سهل الأمر بالتخفیف لیکون لعامة المکلفین فیه نصیب مع بقاء الأصل المشتمل علیه صدر السورة علی حاله لمن تمکن من الإحصاء و إرادة، و الحکم استحبابی لسائر المؤمنین و إن کان ظاهر ما للنبی ص من الخطاب الوجوب کما تقدمت الإشارة إلیه.
و للقوم فی کون المراد بقیام اللیل الصلاة فیه أو قراءة القرآن خارج الصلاة، و علی الأول فی کونه واجبا علی النبی ص و المؤمنین أو مستحبا للجمیع أو واجبا علی النبی ص مستحبا لغیره ثم فی نسخ الحکم بالتخفیف بما تیسر بهذه الآیة أو تبدیل الصلاة من قراءة ما تیسر من القرآن أقوال لا کثیر جدوی فی التعرض لها و البحث عنها.
و قوله: «عَلِمَ أَنْ سَیَکُونُ مِنْکُمْ مَرْضی وَ آخَرُونَ یَضْرِبُونَ فِی الْأَرْضِ یَبْتَغُونَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ وَ آخَرُونَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ إشارة إلی مصلحة أخری مقتضیة للتخفیف فی أمر القیام ثلث اللیل أو نصفه أو أدنی من ثلثیه، وراء کونه شاقا علی عامة المکلفین بالصفة المذکورة أولا فإن الإحصاء المذکور للمریض و المسافر و المقاتل مع ما هم علیه من الحال شاق عسیر جدا.
و المراد بالضرب فی الأرض للابتغاء من فضل الله طلب الرزق بالمسافرة من أرض إلی أرض للتجارة.
و قوله: «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنْهُ وَ أَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» تکرار للتخفیف تأکیدا، و ضمیر «مِنْهُ للقرآن، و المراد الإتیان بالصلاة علی ما یناسب سعة الوقت الذی قاموا فیه.
و المراد بالصلاة المأمور بإقامتها الفریضة فإن کانت الآیة مدنیة فالفرائض الخمس الیومیة و إن کانت مکیة فبحسب ما کانت مفروضة من الصلاة، و المراد بالزکاة الزکاة
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المفروضة، و المراد بإقراضه تعالی غیر الزکاة من الإنفاقات المالیة فی سبیل الله.
و عطف الأمر بإقامة الصلاة و إیتاء الزکاة و الإقراض للتلویح إلی أن التکالیف الدینیة علی حالها فی وجوب الاهتمام بها و الاعتناء بأمرها، فلا یتوهمن متوهم سریان التخفیف و المسامحة فی جمیع التکالیف فالآیة نظیرة قوله فی آیة النجوی: «فَإِذْ لَمْ تَفْعَلُوا وَ تابَ اللَّهُ عَلَیْکُمْ فَأَقِیمُوا الصَّلاةَ وَ آتُوا الزَّکاةَ وَ أَطِیعُوا اللَّهَ وَ رَسُولَهُ»: المجادلة: 13.
و قوله: «وَ ما تُقَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ مِنْ خَیْرٍ تَجِدُوهُ عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْراً وَ أَعْظَمَ أَجْراً» «مِنْ خَیْرٍ» بیان للموصول، و المراد بالخیر مطلق الطاعة أعم من الواجبة و المندوبة، و «هُوَ» ضمیر فصل أو تأکید للضمیر فی «تجدوه».
و المعنی: و الطاعة التی تقدمونها لأنفسکم- أی لتعیشوا بها فی الآخرة- تجدونها عند الله- أی فی یوم اللقاء- خیرا من کل ما تعملون أو تترکون و أعظم أجرا.
و قوله: «وَ اسْتَغْفِرُوا اللَّهَ إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ ختم الکلام بالأمر بالاستغفار، و فی قوله: «إِنَّ اللَّهَ غَفُورٌ رَحِیمٌ إشعار بوعد المغفرة و الرحمة، و لا یبعد أن یکون المراد بالاستغفار الإتیان بمطلق الطاعات لأنها وسائل یتوسل بها إلی مغفرة الله فالإتیان بها استغفار.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ- أَنَّکَ تَقُومُ أَدْنی مِنْ ثُلُثَیِ اللَّیْلِ وَ نِصْفَهُ وَ ثُلُثَهُ ففعل النبی ص ذلک و بشر الناس به- فاشتد ذلک علیهم- و «عَلِمَ أَنْ لَنْ تُحْصُوهُ و کان الرجل یقوم و لا یدری متی ینتصف اللیل- و متی یکون الثلثان، و کان الرجل یقوم حتی یصبح مخافة أن لا یحفظه.
فأنزل الله «إِنَّ رَبَّکَ یَعْلَمُ أَنَّکَ تَقُومُ إلی قوله- عَلِمَ أَنْ لَنْ تُحْصُوهُ یقول:
متی یکون النصف و الثلث نسخت هذه الآیة «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنَ الْقُرْآنِ ، و اعلموا أنه لم یأت نبی قط إلا خلا بصلاة اللیل، و لا جاء نبی قط بصلاة اللیل فی أول اللیل.
أقول: محصل الروایة أن صدر السورة توجب صلاة اللیل و ذیلها تنسخها، و روی ما یقرب منه من طرق أهل السنة عن ابن عباس و غیره، و قد تقدم ما یتعلق به فی البیان السابق.
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و فی المجمع، روی الحاکم أبو القاسم إبراهیم الحسکانی بإسناده عن الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس"* فی قوله تعالی: «وَ طائِفَةٌ مِنَ الَّذِینَ مَعَکَ قال: علی و أبو ذر.
و فیه،: فی قوله تعالی: «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنْهُ :
روی عن الرضا عن أبیه عن جده (ع) قال*: ما تیسر منه لکم فیه خشوع القلب و صفاء السر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و الطبرانی و ابن مردویه عن ابن عباس عن النبی ص «فَاقْرَؤُا ما تَیَسَّرَ مِنْهُ قال: مائة آیة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن عبد الله بن مسعود قال*: قال رسول الله ص: ما من جالب یجلب طعاما إلی بلد من بلاد المسلمین- فیبیعه بسعر یومه- إلا کانت منزلته عند الله منزلة الشهید. ثم قرأ رسول الله ص «وَ آخَرُونَ یَضْرِبُونَ فِی الْأَرْضِ یَبْتَغُونَ مِنْ فَضْلِ اللَّهِ- وَ آخَرُونَ یُقاتِلُونَ فِی سَبِیلِ اللَّهِ .
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن زرعة عن سماعة قال*: سألته عن قول الله: «وَ أَقْرِضُوا اللَّهَ قَرْضاً حَسَناً» قال: هو غیر الزکاة.
و فی الخصال، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث الأربعمائة: أکثروا الاستغفار تجلبوا الرزق، و قدموا ما استطعتم من عمل الخیر تجدوه غدا.
أقول: ذیله مأخوذ من قوله تعالی: «وَ ما تُقَدِّمُوا لِأَنْفُسِکُمْ مِنْ خَیْرٍ تَجِدُوهُ عِنْدَ اللَّهِ هُوَ خَیْراً وَ أَعْظَمَ أَجْراً».



(74) سورة المدثر مکیة و هی ست و خمسون آیة (56)





[سورة المدثر (74): الآیات 1 الی 7]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ (1) قُمْ فَأَنْذِرْ (2) وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ (3) وَ ثِیابَکَ فَطَهِّرْ (4)
وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ (5) وَ لا تَمْنُنْ تَسْتَکْثِرُ (6) وَ لِرَبِّکَ فَاصْبِرْ (7)
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بیان‌

تتضمن السورة أمر النبی ص بالإنذار فی سیاق یلوح منه کونه من أوامر أوائل البعثة ثم الإشارة إلی عظم شأن القرآن الکریم و جلالة قدره، و الوعید الشدید علی من یواجهه بالإنکار و الرمی بالسحر، و ذم المعرضین عن دعوته.
و السورة مکیة من العتائق النازلة فی أوائل البعثة و ظهور الدعوة حتی قیل: إنها أول سورة نزلت من القرآن و إن کان یکذبه نفس آیات السورة الصریحة فی سبق قراءته (ص) القرآن علی القوم و تکذیبهم به و إعراضهم عنهم و رمیهم له بأنه سحر یؤثر.
و لذا مال بعضهم إلی أن النازل أولا هی الآیات السبع الواقعة فی أول السورة و لازمه کون السورة غیر نازلة دفعة و هو و إن کان غیر بعید بالنظر إلی متن الآیات السبع لکن یدفعه سیاق أول سورة العلق الظاهر فی کونه أول ما نزل من القرآن.
و احتمل بعضهم أن تکون السورة أول ما نزل علی النبی ص عند الأمر بإعلان الدعوة بعد إخفائها مدة فی أول البعثة فهی فی معنی قوله: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ»: الحجر 94، و بذلک جمع بین ما ورد من أنها أول ما نزل، و ما ورد أنها نزلت بعد سورة العلق، و ما ورد أن سورتی المزمل و المدثر نزلتا معا، و هذا القول لا یتعدی طور الاحتمال.
و کیف کان فالمتیقن أن السورة من أوائل ما نزل علی النبی ص من السور القرآنیة، و الآیات السبع التی نقلناها تتضمن الأمر بالإنذار و سائر الخصال التی تلزمه مما وصاه الله به.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ» المدثر بتشدید الدال و الثاء أصله المتدثر اسم فاعل من التدثر بمعنی التغطی بالثیاب عند النوم.
و المعنی: یا أیها المتغطی بالثیاب للنوم خطاب للنبی ص و قد کان علی هذه الحال فخوطب بوصف مأخوذ من حاله تأنیسا و ملاطفة نظیر قوله: «یا أَیُّهَا الْمُزَّمِّلُ .
و قیل.: المراد بالتدثر تلبسه (ص) بالنبوة بتشبیهها بلباس یتحلی به و یتزین و قیل:
المراد به اعتزاله (ص) و غیبته عن النظر فهو خطاب له بما کان علیه فی غار حراء، و قیل: المراد به الاستراحة و الفراغ فکأنه قیل له (ص): یا أیها المستریح الفارغ قد
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انقضی زمن الراحة و أقبل زمن متاعب التکالیف و هدایة الناس.
و هذه الوجوه و إن کانت فی نفسها لا بأس بها لکن الذی یسبق إلی الذهن هو المعنی الأول.
قوله تعالی: «قُمْ فَأَنْذِرْ» الظاهر أن المراد به الأمر بالإنذار من غیر نظر إلی من ینذر فالمعنی افعل الإنذار، و ذکر بعضهم أن مفعول الفعل محذوف، و التقدیر أنذر عشیرتک الأقربین لمناسبته لابتداء الدعوة کما ورد فی سورة الشعراء.
و ذکر آخرون أن المفعول المحذوف عام و هو جمیع الناس لقوله: «وَ ما أَرْسَلْناکَ إِلَّا کَافَّةً لِلنَّاسِ»: سبأ: 28.
و لم یذکر التبشیر مع الإنذار مع أنهما کالمتلازمین فی تمام الدعوة لأن السورة مما نزل فی ابتداء الدعوة و الإنذار هو الغالب إذ ذاک.
قوله تعالی: «وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ» أی أنسب ربک إلی الکبریاء و العظمة اعتقادا و عملا قولا و فعلا و هو تنزیهه تعالی من أن یعادله أو یفوقه شی‌ء فلا شی‌ء یشارکه أو یغلبه أو یمانعه، و لا نقص یعرضه، و لا وصف یحده.
و لذا ورد عن أئمة أهل البیت (ع) أن معنی التکبیر: الله أکبر من أن یوصف، فهو تعالی أکبر من کل وصف نصفه به حتی من هذا الوصف، و هذا هو المناسب للتوحید الإسلامی الذی یفوق ما نجده من معنی التوحید فی سائر الشرائع السماویة.
و هذا الذی ذکرناه هو الفرق بین کلمتی التکبیر و التسبیح- الله أکبر و سبحان الله- فسبحان الله تنزیه له تعالی عن کل وصف عدمی مبنی علی النقص کالموت و العجز و الجهل و غیر ذلک، و الله أکبر تنزیه مطلق له تعالی عن کل وصف نصفه به أعم من أن یکون عدمیا أو وجودیا حتی من نفس هذا الوصف لما أن کل مفهوم محدود فی نفسه لا یتعدی إلی غیره من المفاهیم و هو تعالی لا یحیط به حد، فافهم ذلک.
و قیل: المراد الأمر بالتکبیر فی الصلاة.
و التعبیر عنه تعالی بربک لا یخلو من إشعار بأن توحیده تعالی یومئذ کان یختص به.
قال فی الکشاف، فی قوله: «فَکَبِّرْ»: و دخلت الفاء لمعنی الشرط کأنه قیل: و ما کان فلا تدع تکبیره.
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قوله تعالی: «وَ ثِیابَکَ فَطَهِّرْ» قیل: کنایة عن إصلاح العمل، و لا یخلو من وجه فإن العمل بمنزلة الثیاب للنفس بما لها من الاعتقاد فالظاهر عنوان الباطن، و کثیرا ما یکنی فی کلامهم عن صلاح العمل بطهارة الثیاب.
و قیل: کنایة عن تزکیة النفس و تنزیهها عن الذنوب و المعاصی.
و قیل: المراد تقصیر الثیاب لأنه أبعد من النجاسة و لو طالت و انجرت علی الأرض لم یؤمن أن تتنجس.
و قیل: المراد تطهیر الأزواج من الکفر و المعاصی لقوله تعالی: «هُنَّ لِباسٌ لَکُمْ» البقرة 187.
و قیل: الکلام علی ظاهره و المراد تطهیر الثیاب من النجاسات للصلاة و الأقرب علی هذا أن یجعل قوله: «وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ» إشارة إلی تکبیر الصلاة و تکون الآیتان مسوقتین لتشریع أصل الصلاة مقارنا للأمر بالدعوة.
و لا یرد علیه ما قیل: إن نزول هذه الآیات کان حیث لا صلاة أصلا و ذلک أن تشریع الفرائض الخمس الیومیة علی ما هی علیها الیوم و إن کان فی لیلة المعراج و هی جمیعا عشر رکعات ثم زید علیها سبع رکعات إلا أن أصل الصلاة کان منذ أوائل البعثة کما یشهد به ذکرها فی هذه السورة و سورتی العلق و المزمل، و یدل علیه الروایات.
و قیل: المراد بتطهیر الثیاب التخلق بالأخلاق الحمیدة و الملکات الفاضلة.
و فی معنی تطهیر الثیاب أقوال أخر أغمضنا عن نقلها لإمکان إرجاعها إلی بعض ما تقدم من الوجوه، و أرجح الوجوه المتقدمة أولها و خامسها.
قوله تعالی: «وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ» قیل: الرجز بضم الراء و کسرها العذاب، و المراد بهجره هجر سببه و هو الإثم و المعصیة، و المعنی اهجر الإثم و المعصیة.
و قیل: الرجز اسم لکل قبیح مستقذر من الأفعال و الأخلاق فالأمر بهجره أمر بترک کل ما یکرهه الله و لا یرتضیه مطلقا، أو أمر بترک خصوص الأخلاق الرذیلة الذمیمة علی تقدیر أن یکون المراد بتطهیر الثیاب ترک الذنوب و المعاصی.
و قیل: الرجز هو الصنم فهو أمر بترک عبادة الأصنام.
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قوله تعالی: «وَ لا تَمْنُنْ تَسْتَکْثِرُ» الذی یعطیه سیاق الآیات و یناسب المقام أن یکون المراد بالمن تکدیر الصنیعة بذکرها للمنعم علیه کما فی قوله تعالی: «لا تُبْطِلُوا صَدَقاتِکُمْ بِالْمَنِّ وَ الْأَذی : البقرة: 264، و قوله: «یَمُنُّونَ عَلَیْکَ أَنْ أَسْلَمُوا»: الحجرات 17 و المراد بالاستکثار رؤیة الشی‌ء و حسبانه کثیرا لا طلب الکثرة.
و المعنی: لا تمنن امتثالک لهذه الأوامر و قیامک بالإنذار و تکبیرک ربک و تطهیرک ثیابک و هجرک الرجز حال کونک تری ذلک کثیرا و تعجبه- فإنما أنت عبد لا تملک من نفسک شیئا إلا ما ملکک الله و أقدرک علیه و هو المالک لما ملکک و القادر علی ما علیه أقدرک فله الأمر و علیک الامتثال-.
و للقوم فی الآیة وجوه أخر من التفسیر لا تلائم السیاق تلک الملاءمة فقیل المعنی لا تعط عطیة لتعطی أکثر منها.
و قیل: المعنی لا تمنن ما أعطاک الله من النبوة و القرآن علی الناس مستکثرا به الأجر.
و قیل: أی لا تمنن إبلاغ الرسالة علی أمتک.
و قیل: المعنی لا تضعف فی عملک مستکثرا لطاعاتک.
و قیل: المعنی لا تمنن بعطائک علی الناس مستکثرا له.
و قیل: أی إذا أعطیت عطیة فأعطها لربک و اصبر حتی یکون هو الذی یثیبک.
و قیل: هو نهی عن الربا المحرم أی لا تعط شیئا طالبا أن تعطی أکثر مما أعطیت.
قوله تعالی: «وَ لِرَبِّکَ فَاصْبِرْ» أی لوجه ربک، و الصبر مطلق یشمل الصبر عند المصیبة و الصبر علی الطاعة و الصبر عن المعصیة، و المعنی و لوجه ربک فاصبر عند ما یصیبک من المصیبة و الأذی فی قیامک بالإنذار و امتثالک هذه الأوامر و اصبر علی طاعة الله و اصبر عن معصیته، و هذا معنی جامع لمتفرقات ما ذکروه فی تفسیر الآیة کقول بعضهم: إنه أمر بنفس الفعل من غیر نظر إلی متعلقه، و قول بعضهم: إنه الصبر علی أذی المشرکین، و قول بعضهم: إنه الصبر علی أداء الفرائض، إلی غیر ذلک.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و عبد الرزاق و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و ابن الضریس و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه و ابن الأنباری فی المصاحف عن یحیی بن أبی کثیر قال*: سألت أبا سلمة بن عبد الرحمن عن أول ما نزل من القرآن- فقال: یا أیها المدثر قلت: یقولون: اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ فقال أبو سلمة: سألت جابر بن عبد الله عن ذلک، قلت له مثل ما قلت. قال جابر: لا أحدثک إلا ما حدثنا رسول الله ص.
قال: جاورت بحراء فلما قضیت جواری نودیت- فنظرت عن یمینی فلم أر شیئا- و نظرت عن شمالی فلم أر شیئا، و نظرت خلفی فلم أر شیئا- فرفعت رأسی فإذا الملک الذی جاءنی بحراء- جالس علی کرسی بین السماء و الأرض- فجثت منه رعبا فرجعت فقلت: دثرونی دثرونی- فنزلت: «یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ قُمْ فَأَنْذِرْ- إلی قوله- وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ».
أقول: الحدیث معارض بالأحادیث الآخر الدالة علی کون سورة اقرأ أول ما نزل من القرآن و یؤیدها سیاق سورة اقرأ، علی أن قوله: «فإذا الملک الذی جاءنی بحراء» یشعر بنزول الوحی علیه قبلا.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أبی هریرة*: قلنا: یا رسول الله کیف نقول إذا دخلنا فی الصلاة؟ فأنزل الله «وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ» فأمرنا رسول الله ص أن نفتتح الصلاة بالتکبیر.
أقول: و فی الروایة شی‌ء فأبو هریرة ممن آمن بعد الهجرة بکثیر و السورة مما نزل فی أول البعثة فأین کان أبو هریرة أو الصحابة یومئذ؟.
و فی الخصال، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث الأربعمائة: تشمیر الثیاب طهور لها قال الله تبارک و تعالی: «وَ ثِیابَکَ فَطَهِّرْ» یعنی فشمر.
أقول: و فی المعنی عدة أخبار مرویة فی الکافی، و المجمع، عن أبی جعفر و أبی عبد الله.
و أبی الحسن (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و ابن مردویه عن جابر قال*: سمعت رسول الله ص یقول: «وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ» برفع الراء، و قال: هی الأوثان.
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أقول: و قوله: «هی الأوثان» من کلام جابر أو غیره من رجال السند.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا تَمْنُنْ تَسْتَکْثِرُ»: و فی روایة أبی الجارود یقول:
لا تعط تلتمس أکثر منها.



[سورة المدثر (74): الآیات 8 الی 31]





اشارة

فَإِذا نُقِرَ فِی النَّاقُورِ (8) فَذلِکَ یَوْمَئِذٍ یَوْمٌ عَسِیرٌ (9) عَلَی الْکافِرِینَ غَیْرُ یَسِیرٍ (10) ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً (11) وَ جَعَلْتُ لَهُ مالاً مَمْدُوداً (12)
وَ بَنِینَ شُهُوداً (13) وَ مَهَّدْتُ لَهُ تَمْهِیداً (14) ثُمَّ یَطْمَعُ أَنْ أَزِیدَ (15) کَلاَّ إِنَّهُ کانَ لِآیاتِنا عَنِیداً (16) سَأُرْهِقُهُ صَعُوداً (17)
إِنَّهُ فَکَّرَ وَ قَدَّرَ (18) فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ (19) ثُمَّ قُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ (20) ثُمَّ نَظَرَ (21) ثُمَّ عَبَسَ وَ بَسَرَ (22)
ثُمَّ أَدْبَرَ وَ اسْتَکْبَرَ (23) فَقالَ إِنْ هذا إِلاَّ سِحْرٌ یُؤْثَرُ (24) إِنْ هذا إِلاَّ قَوْلُ الْبَشَرِ (25) سَأُصْلِیهِ سَقَرَ (26) وَ ما أَدْراکَ ما سَقَرُ (27)
لا تُبْقِی وَ لا تَذَرُ (28) لَوَّاحَةٌ لِلْبَشَرِ (29) عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ (30) وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلاَّ مَلائِکَةً وَ ما جَعَلْنا عِدَّتَهُمْ إِلاَّ فِتْنَةً لِلَّذِینَ کَفَرُوا لِیَسْتَیْقِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ یَزْدادَ الَّذِینَ آمَنُوا إِیماناً وَ لا یَرْتابَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ وَ الْمُؤْمِنُونَ وَ لِیَقُولَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْکافِرُونَ ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلاً کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ وَ ما یَعْلَمُ جُنُودَ رَبِّکَ إِلاَّ هُوَ وَ ما هِیَ إِلاَّ ذِکْری لِلْبَشَرِ (31)
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بیان‌

فی الآیات وعید شدید للطاعنین فی القرآن الرامین له بأنه سحر و المستهزءین لبعض ما فیه من الحقائق.
قوله تعالی: «فَإِذا نُقِرَ فِی النَّاقُورِ» النقر القرع و الناقور ما ینقر فیه للتصویت، و النقر فی الناقور کالنفخ فی الصور کنایة عن بعث الموتی و إحضارهم لفصل القضاء یوم القیامة و الجملة شرطیة جزاؤها قوله «فذلک» إلخ.
قوله تعالی: «فَذلِکَ یَوْمَئِذٍ یَوْمٌ عَسِیرٌ عَلَی الْکافِرِینَ غَیْرُ یَسِیرٍ» الإشارة بقوله «فَذلِکَ إلی زمان نقر الناقور و لا یبعد أن یکون المراد بیومئذ یوم إذ یرجعون إلی الله للحساب و الجزاء أو یوم إذ یرجع الخلائق إلی الله فیکون ظرفا لیوم نقر الناقور فمن الجائز أن تعتبر قطعة من الزمان ظرفا لبعض أجزائه کالسنة تجعل ظرفا للشهر و الشهر یجعل ظرفا للیوم لنوع من العنایة أو یعتبر زمان متعددا مختلفا باختلاف صفاته أو الحوادث الواقعة فیه ثم یجعل باعتبار بعض صفاته ظرفا لنفسه باعتبار صفة أخری.
و المعنی فزمان نقر الناقور الواقع فی یوم رجوع الخلائق إلی الله زمان عسیر علی الکافرین أو زمان نقر الناقور زمان عسیر علی الکافرین فی یوم الرجوع- بناء علی کون قوله: «یَوْمَئِذٍ» قیدا لقوله: «فَذلِکَ أو لقوله: «یَوْمٌ .
و قال فی الکشاف،: فإن قلت: بم انتصب إذا و کیف صح أن یقع یومئذ ظرفا لیوم عسیر؟ قلت: انتصب إذا بما دل علیه الجزاء لأن المعنی إذا نقر فی الناقور عسر الأمر علی الکافرین، و الذی أجاز وقوع یومئذ ظرفا لیوم عسیر أن المعنی فذلک وقت النقر وقوع یوم عسیر لأن یوم القیامة یأتی و یقع حین ینقر فی الناقور. انتهی.
و قال: و یجوز أن یکون یومئذ مبنیا مرفوع المحل بدلا من ذلک، و یوم عسیر خبر کأنه قیل: فیوم النقر یوم عسیر. انتهی.
و قوله: «غَیْرُ یَسِیرٍ» وصف آخر لیوم مؤکد لعسره و یفید أنه عسیر من کل وجه من وجه دون وجه.
قوله تعالی: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً» کلمة تهدید و قد استفاض النقل أن الآیة
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و ما یتلوها إلی تمام عشرین آیة نزلت فی الولید بن المغیرة، و ستأتی قصته فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله تعالی.
و قوله: «وَحِیداً» حال من فاعل «خَلَقْتُ و محصل المعنی: دعنی و من خلقته حال کونی وحیدا لا یشارکنی فی خلقه أحد ثم دبرت أمره أحسن التدبیر، و لا تحل بینی و بینه فأنا أکفیه.
و من المحتمل أن یکون حالا من مفعول «ذَرْنِی . و قیل: حال من مفعول خلقت المحذوف و هو ضمیر عائد إلی الموصول، و محصل المعنی دعنی و من خلقته حال کونه وحیدا لا مال له و لا بنون، و احتمل أیضا أن یکون «وَحِیداً» منصوبا بتقدیر «أذم» و أحسن الوجوه أولها.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْتُ لَهُ مالًا مَمْدُوداً» أی مبسوطا کثیرا أو ممدودا بمدد النماء.
قوله تعالی: «وَ بَنِینَ شُهُوداً» أی حضورا یشاهدهم و یتأید بهم، و هو عطف علی قوله: «مالًا».
قوله تعالی: «وَ مَهَّدْتُ لَهُ تَمْهِیداً» التمهید التهیئة و یتجوز به عن بسطة المال و الجاه و انتظام الأمور.
قوله تعالی: «ثُمَّ یَطْمَعُ أَنْ أَزِیدَ کَلَّا إِنَّهُ کانَ لِآیاتِنا عَنِیداً» أی ثم یطمع أن أزید فیما جعلت له من المال و البنین و مهدت له من التمهید.
و قوله: «کَلَّا» ردع له، و قوله: «إِنَّهُ کانَ إلخ تعلیل المردع، و العنید المعاند المباهی بما عنده، قیل، ما زال الولید بعد نزول هذه الآیة فی نقصان من ماله و ولده حتی هلک.
قوله تعالی: «سَأُرْهِقُهُ صَعُوداً» الإرهاق الغشیان بالعنف، و الصعود عقبة الجبل التی یشق مصعدها شبه ما سیناله من سوء الجزاء و مر العذاب بغشیانه عقبة وعر صعبة الصعود.
قوله تعالی: «إِنَّهُ فَکَّرَ وَ قَدَّرَ فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ ثُمَّ قُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ» التفکیر معروف، و التقدیر عن تفکیر نظم معان و أوصاف فی الذهن بالتقدیم و التأخیر و الوضع و الرفع لاستنتاج غرض مطلوب، و قد کان الرجل یهوی أن یقول فی أمر القرآن شیئا یبطل به 
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دعوته و یرضی به قومه المعاندین ففکر فیه أ یقول: شعر أو کهانة أو هذرة جنون أو أسطورة فقدر أن یقول: سحر من کلام البشر لأنه یفرق بین المرء و أهله و ولده و موالیه.
و قوله: «فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ» دعا علیه علی ما یعطیه السیاق نظیر قوله: «قاتَلَهُمُ اللَّهُ أَنَّی یُؤْفَکُونَ»: التوبة 30.
و قوله: «ثُمَّ قُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ» تکرار للدعاء تأکیدا.
قوله تعالی: «ثُمَّ نَظَرَ ثُمَّ عَبَسَ وَ بَسَرَ ثُمَّ أَدْبَرَ وَ اسْتَکْبَرَ فَقالَ إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ إِنْ هذا إِلَّا قَوْلُ الْبَشَرِ» تمثیل لحاله بعد التکفیر و التقدیر و هو من ألطف التمثیل و أبلغه.
فقوله: «ثُمَّ نَظَرَ» أی ثم نظر بعد التفکیر و التقدیر نظرة من یرید أن یقضی فی أمر سئل أن ینظر فیه- علی ما یعطیه سیاق التمثیل-.
و قوله: «ثُمَّ عَبَسَ وَ بَسَرَ» العبوس تقطیب الوجه، قال فی المجمع،: و عبس یعبس عبوسا إذا قبض وجهه و العبوس و التکلیح و التقطیب نظائر و ضدها الطلاقة و البشاشة، و قال: و البسور بدء التکره فی الوجه انتهی، فالمعنی ثم قبض وجهه و أبدا التکره فی وجهه بعد ما نظر.
و قوله: «ثُمَّ أَدْبَرَ وَ اسْتَکْبَرَ» الإدبار عن شی‌ء الإعراض عنه، و الاستکبار الامتناع کبرا و عتوا، و الأمران أعنی الإدبار و الاستکبار من الأحوال الروحیة، و إنما رتبا فی التمثیل علی النظر و العبوس و البسور و هی أحوال صوریة محسوسة لظهورهما بقوله: «إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ» إلخ، و لذا عطف قوله: «فَقالَ إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ بالفاء دون «ثُمَ .
و قوله: «فَقالَ إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ» أی أظهر إدباره و استکباره بقوله مفرعا علیه: «إِنْ هذا- أی القرآن- إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ» أی یروی و یتعلم من السحرة.
و قوله: «إِنْ هذا إِلَّا قَوْلُ الْبَشَرِ» أی لیس بکلام الله کما یدعیه محمد ص.
قیل: إن هذه الآیة کالتأکید للآیة السابقة و إن اختلفتا معنی لأن المقصود منهما نفی کونه قرآنا من کلام الله، و باعتبار الاتحاد فی المقصود لم تعطف الجملة علی الجملة.
قوله تعالی: «سَأُصْلِیهِ سَقَرَ وَ ما أَدْراکَ ما سَقَرُ لا تُبْقِی وَ لا تَذَرُ لَوَّاحَةٌ لِلْبَشَرِ عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» أی سأدخله سقر و سقر من أسماء جهنم فی القرآن أو درکة من درکاتها، و جملة
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«سَأُصْلِیهِ سَقَرَ» بیان أو بدل من قوله: «سَأُرْهِقُهُ صَعُوداً».
و قوله: «وَ ما أَدْراکَ ما سَقَرُ» تفخیم لأمرها و تهویل.
و قوله: «لا تُبْقِی وَ لا تَذَرُ» قضیة إطلاق النفی أن یکون المراد أنها لا تبقی شیئا ممن نالته إلا أحرقته، و لا تدع أحدا ممن ألقی فیها إلا نالته بخلاف نار الدنیا التی ربما ترکت بعض ما ألقی فیها و لم تحرقه، و إذا نالت إنسانا مثلا نالت جسمه و صفاته الجسمیة و لم تنل شیئا من روحه و صفاته الروحیة، و أما سقر فلا تدع أحدا ممن ألقی فیها إلا نالته قال تعالی: «تَدْعُوا مَنْ أَدْبَرَ وَ تَوَلَّی»: المعارج 17، و إذا نالته لم تبق منه شیئا من روح أو جسم إلا أحرقته قال تعالی: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ»: الهمزة 7.
و یمکن أن یراد أنها لا تبقیهم أحیاء و لا تترکهم یموتون فیکون فی معنی قوله تعالی:
«الَّذِی یَصْلَی النَّارَ الْکُبْری ثُمَّ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی : الأعلی: 13.
و قیل: المعنی لا تبقی شیئا یلقی فیها إلا أهلکته، و إذا هلک لم تذره هالکا حتی یعاد فیعذب ثانیا.
و قیل: المراد أنها لا تبقی لهم لحما و لا تذر عظما، و قیل غیر ذلک.
قوله تعالی: «لَوَّاحَةٌ لِلْبَشَرِ» اللواحة من التلویح بمعنی تغییر اللون إلی السواد و قیل:
إلی الحمرة، و البشر جمع بشرة بمعنی ظاهر الجلد.
قوله تعالی: «عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» یتولون أمر عذاب المجرمین و قد أبهم و لم یصرح أنهم من الملائکة أو غیرهم غیر أن المستفاد من آیات القیامة- و تصرح به الآیة التالیة- أنهم من الملائکة.
و قد استظهر بعضهم أن ممیز قوله: «تِسْعَةَ عَشَرَ» ملکا ثم قال: أ لا تری العرب و هم الفصحاء کیف فهموا منه ذلک فقد روی عن ابن عباس": أنها لما نزلت «عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» قال أبو جهل لقریش: ثکلتکم أمهاتکم- أ سمع ابن أبی کبشة یخبرکم- أن خزنة النار تسعة عشر و أنتم الدهم- أ یعجز کل عشرة منکم أن یبطشوا برجل منهم؟ فقال أبو الأسد بن أسید بن کلدة الجمحی- و کان شدید البطش: أنا أکفیکم سبعة عشر فاکفونی أنتم اثنین انتهی، و أنت تری أن لا دلیل فی کلامه علی ما یدعیه. علی أنه سمی الواحد من الخزنة رجلا و لا یطلق الرجل علی الملک البتة و لا سیما عند المشرکین الذین قال تعالی فیهم:
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«وَ جَعَلُوا الْمَلائِکَةَ الَّذِینَ هُمْ عِبادُ الرَّحْمنِ إِناثاً»: الزخرف: 19.
قوله تعالی: «وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلَّا مَلائِکَةً» إلی آخر الآیة. سیاق الآیة یشهد علی أنهم تکلموا فیما ذکر فی الآیة من عدد خزان النار فنزلت هذه الآیة، و یتأید بذلک ما ورد من سبب النزول و سیوافیک فی البحث الروائی التالی.
فقوله: «وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلَّا مَلائِکَةً» المراد بأصحاب النار خزنتها الموکلون علیها المتولون لتعذیب المجرمین فیها کما یفیده قوله: «عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» و یشهد بذلک قوله بعد: «وَ ما جَعَلْنا عِدَّتَهُمْ إِلَّا فِتْنَةً» إلخ.
و محصل المعنی: أنا جعلناهم ملائکة یقدرون علی ما أمروا به کما قال:
«عَلَیْها مَلائِکَةٌ غِلاظٌ شِدادٌ لا یَعْصُونَ اللَّهَ ما أَمَرَهُمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»: التحریم 6.
فلیسوا من البشر حتی یرجوا المجرمون أن یقاوموهم و یطیقوهم.
و قوله: «وَ ما جَعَلْنا عِدَّتَهُمْ إِلَّا فِتْنَةً لِلَّذِینَ کَفَرُوا» الفتنة المحنة و الاختبار. ذکروا أن المراد بالجعل الجعل بحسب الإخبار دون الجعل بحسب التکوین فالمعنی و ما أخبرنا عن عدتهم أنها تسعة عشر إلا لیکون فتنة للذین کفروا، و یؤیده ذیل الکلام:
لِیَسْتَیْقِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إلخ.
و قوله: «لِیَسْتَیْقِنَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ الاستیقان وجدان الیقین فی النفس أی لیوقن أهل الکتاب بأن القرآن النازل علیک حق حیث یجدون ما أخبرنا به من عدة أصحاب النار موافقا لما ذکر فیما عندهم من الکتاب.
و قوله: «وَ یَزْدادَ الَّذِینَ آمَنُوا إِیماناً» أی بسبب ما یجدون من تصدیق أهل الکتاب ذلک.
و قوله: «وَ لِیَقُولَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ وَ الْکافِرُونَ ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلًا» اللام فی «لِیَقُولَ للعاقبة بخلاف اللام فی «لِیَسْتَیْقِنَ فللتعلیل بالغایة، و الفرق أن قولهم:
«ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلًا» تحقیر و تهکم و هو کفر لا یعد غایة لفعله سبحانه إلا بالعرض بخلاف الاستیقان الذی هو من الإیمان، و لعل اختلاف المعنیین هو الموجب لإعادة اللام فی قوله: «وَ لِیَقُولَ .
و قد فسروا «الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ بالشک و الجحود بالمنافقین و فسروا الکافرین 
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بالمتظاهرین بالکفر من المشرکین و غیرهم.
و قولهم: ما ذا أَرادَ اللَّهُ بِهذا مَثَلًا» أرادوا به التحقیر و التهکم یشیرون بهذا إلی قوله تعالی: «عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» و المثل الوصف، و المعنی ما الذی یعنیه من وصف الخزنة بأنهم تسعة عشر؟ فهذه العدة القلیلة کیف تقوی علی تعذیب أکثر الثقلین من الجن و الإنس.



ذنابة لما تقدم من الکلام فی النفاق‌

ذکر بعضهم أن قوله تعالی: «وَ لِیَقُولَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ الآیة- بناء علی أن السورة بتمامها مکیة، و أن النفاق إنما حدث بالمدینة- إخبار عما سیحدث من المغیبات بعد الهجرة انتهی.
أما کون السورة بتمامها مکیة فهو المتعین من طریق النقل و قد ادعی علیه إجماع المفسرین، و ما نقل عن مقاتل أن قوله: «وَ ما جَعَلْنا أَصْحابَ النَّارِ إِلَّا مَلائِکَةً» الآیة مدنی لم یثبت من طریق النقل، و علی فرض الثبوت هو قول نظری مبنی علی حدوث النفاق بالمدینة و الآیة تخبر عنه.
و أما حدیث حدوث النفاق بالمدینة فقد أصر علیه بعضهم محتجا علیه بأن النبی ص و المسلمین لم یکونوا قبل الهجرة من القوة و نفوذ الأمر و سعة الطول بحیث یهابهم الناس أو یرجی منهم خیر حتی یتقوهم و یظهروا لهم الإیمان و یلحقوا بجمعهم مع إبطان الکفر و هذا بخلاف حالهم بالمدینة بعد الهجرة.
و الحجة غیر تامة- کما أشرنا إلیه فی تفسیر سورة المنافقون فی کلام حول النفاق فإن علل النفاق لیست تنحصر فی المخافة و الاتقاء أو الاستدرار من خیر معجل فمن علله الطمع و لو فی نفع مؤجل و منها العصبیة و الحمیة و منها استقرار العادة و منها غیر ذلک.
و لا دلیل علی انتفاء جمیع هذه العلل عن جمیع من آمن بالنبی ص بمکة قبل الهجرة و قد نقل عن بعضهم أنه آمن ثم رجع أو آمن عن ریب ثم صلح.
علی أنه تعالی یقول: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ لَیَقُولُنَّ إِنَّا کُنَّا مَعَکُمْ أَ وَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَعْلَمَ بِما فِی 
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صُدُورِ الْعالَمِینَ وَ لَیَعْلَمَنَّ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ لَیَعْلَمَنَّ الْمُنافِقِینَ»: العنکبوت: 11.
و الآیتان فی سورة مکیة و هی سورة العنکبوت، و هما ناطقتان بوجود النفاق فیها و مع الغض عن کون السورة مکیة فاشتمال الآیة علی حدیث الإیذاء فی الله و الفتنة أصدق شاهد علی نزول الآیتین بمکة فلم یکن بالمدینة إیذاء فی الله و فتنة، و اشتمال الآیة علی قوله: «وَ لَئِنْ جاءَ نَصْرٌ مِنْ رَبِّکَ إلخ لا یدل علی النزول بالمدینة فللنصر مصادیق أخری غیر الفتح المعجل.
و احتمال أن یکون المراد بالفتنة ما وقعت بمکة بعد الهجرة غیر ضائر فإن هؤلاء المفتونین بمکة بعد الهجرة إنما کانوا من الذین آمنوا بالنبی ص قبل الهجرة و إن أوذوا بعدها.
و علی مثل ذلک ینبغی أن یحمل قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ اطْمَأَنَّ بِهِ وَ إِنْ أَصابَتْهُ فِتْنَةٌ انْقَلَبَ عَلی وَجْهِهِ»: الحج: 11 إن کان المراد بالفتنة العذاب و إن کانت السورة مدنیة.



[بیان 

و قوله: «کَذلِکَ یُضِلُّ اللَّهُ مَنْ یَشاءُ وَ یَهْدِی مَنْ یَشاءُ» الإشارة بذلک إلی مضمون قوله: «وَ ما جَعَلْنا عِدَّتَهُمْ إِلَّا فِتْنَةً» إلخ.
و قوله: «وَ ما یَعْلَمُ جُنُودَ رَبِّکَ إِلَّا هُوَ» علق تعالی العلم المنفی بالجنود- و هی الجموع الغلیظة التی خلقهم وسائط لإجراء أوامره- لا بخصوص عدتهم فأفاد بإطلاقه أن العلم بحقیقتهم و خصوصیات خلقتهم و عدتهم و ما یعملونه من عمل و دقائق الحکمة فی جمیع ذلک یختص به تعالی لا یشارکه فیه أحد، فلیس لأحد أن یستقل عدتهم أو یستکثر أو یطعن فی شی‌ء مما یرجع إلی صفاتهم و هو جاهل بها.
و قوله: «وَ ما هِیَ إِلَّا ذِکْری لِلْبَشَرِ» الضمیر راجع إلی ما تقدم من قوله: «عَلَیْها تِسْعَةَ عَشَرَ» و تأنیثه لتأنیث الخبر، و المعنی أن البشر لا سبیل لهم إلی العلم بجنود ربک و إنما أخبرنا عن خزنة النار أن عدتهم تسعة عشر لیکون ذکری لهم یتعظون بها.
و قیل: الضمیر للجنود، و قیل: لسقر، و قیل للسورة، و قیل: لنار الدنیا و هو
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أسخف الأقوال.
و فی الآیة دلالة علی أن الخطابات القرآنیة لعامة البشر.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَإِذا نُقِرَ فِی النَّاقُورِ- إلی قوله- وَحِیداً» فإنها نزلت فی الولید بن المغیرة- و کان شیخا کبیرا مجربا من دهاة العرب، و کان من المستهزءین برسول الله ص- و کان رسول الله ص یقعد فی الحجر و یقرأ القرآن- فاجتمعت قریش إلی الولید بن المغیرة- فقالوا: یا أبا عبد شمس ما هذا الذی یقول محمد؟ أ شعر هو أم کهانة أم خطب؟
فقال دعونی أسمع کلامه- فدنا من رسول الله ص فقال: یا محمد أنشدنی من شعرک- قال:
ما هو شعر و لکنه کلام الله- الذی ارتضاه لملائکته و أنبیائه و رسله- فقال: اتل علی منه شیئا! فقرأ علیه رسول الله ص حم السجدة- فلما بلغ قوله: «فَإِنْ أَعْرَضُوا فَقُلْ أَنْذَرْتُکُمْ صاعِقَةً- مِثْلَ صاعِقَةِ عادٍ وَ ثَمُودَ» قال: فاقشعر الولید و قامت کل شعرة فی رأسه و لحیته، و مر إلی بیته و لم یرجع إلی قریش من ذلک.
فمشوا إلی أبی جهل فقالوا: یا أبا الحکم- إن أبا عبد شمس صبا إلی دین محمد أ ما تراه لم یرجع إلینا- فغدا أبو جهل إلی الولید فقال: یا عم- نکست رءوسنا و فضحتنا و أشمت بنا عدونا- و صبوت إلی دین محمد، فقال: ما صبوت إلی دینه- و لکنی سمعت کلاما صعبا تقشعر منه الجلود- فقال له أبو جهل: أ خطب هو؟ قال: لا إن الخطب کلام متصل و هذا کلام منثور- و لا یشبه بعضه بعضا. قال: أ فشعر هو؟ قال: لا- أما إنی لقد سمعت أشعار العرب بسیطها و مدیدها- و رملها و رجزها و ما هو بشعر. قال: فما هو؟ قال:
دعنی أفکر فیه.
فلما کان من الغد قالوا له: یا أبا عبد شمس ما تقول فیما قلناه؟ قال: قولوا: هو سحر فإنه آخذ بقلوب الناس- فأنزل علی رسوله ص فی ذلک: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً».
و إنما سمی وحیدا لأنه قال لقریش: أنا أتوحد لکسوة البیت سنة و علیکم فی جماعتکم 
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سنة، و کان له مال کثیر و حدائق، و کان له عشر بنین بمکة، و کان له عشرة عبید عند کل عبد ألف دینار یتجر بها- و تلک القنطار فی ذلک الزمان، و یقال: إن القنطار جلد ثور مملوء ذهبا.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه و البیهقی فی الدلائل من طریق عکرمة عن ابن عباس"* أن الولید بن المغیرة جاء إلی النبی ص- فقرأ علیه القرآن فکأنه رق له- فبلغ ذلک أبا جهل فأتاه فقال: یا عم إن قومک یریدون أن یجعلوا لک مالا لیعطوه لک- فإنک أتیت محمدا لتصیب مما عنده. قال: قد علمت قریش أنی من أکثرها مالا.
قال: فقل فیه قولا یبلغ قومک- إنک منکر أو إنک کاره له، قال: و ما ذا أقول- فوالله ما فیکم رجل أعلم بالشعر منی لا برجزه- و لا بقصیده و لا بأشعار الجن- و الله ما یشبه الذی یقول شیئا من هذا، و و الله إن لقوله الذی یقوله حلاوة و إن علیه لطلاوة، و إنه لمثمر أعلاه، و مغدق أسفله، و إنه لیعلو و لا یعلی، و إنه لیحطم ما تحته.
قال: لا یرضی عنک قومک حتی تقول فیه- قال: دعنی حتی أفکر فلما فکر قال- ما هو إلا سحر یؤثر یأثره عن غیره- فنزلت: «ذَرْنِی وَ مَنْ خَلَقْتُ وَحِیداً».
و فی المجمع، روی العیاشی بإسناده عن زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی عبد الله و أبی جعفر (ع)* أن الوحید ولد الزنا. قال زرارة: ذکر لأبی جعفر (ع) عن أحد بنی هشام أنه قال فی خطبته: أنا ابن الوحید- فقال: ویله لو علم ما الوحید ما فخر بها فقلنا له، و ما هو؟ قال، من لا یعرف له أب.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن المنذر و الترمذی و ابن أبی الدنیا فی صفة النار و ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن حیان و الحاکم و صححه و البیهقی فی البعث عن أبی سعید الخدری عن النبی ص قال*، الصعود جبل فی النار یصعد فیه الکافر سبعین خریفا- ثم یهوی و هو کذلک فیه أبدا.
و فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی، «ثُمَّ عَبَسَ قال، عبس وجهه «وَ بَسَرَ» قال، ألقی شدقه «1».
______________________________
(1) زاویة الفم.
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[سورة المدثر (74): الآیات 32 الی 48]





اشارة

کَلاَّ وَ الْقَمَرِ (32) وَ اللَّیْلِ إِذْ أَدْبَرَ (33) وَ الصُّبْحِ إِذا أَسْفَرَ (34) إِنَّها لَإِحْدَی الْکُبَرِ (35) نَذِیراً لِلْبَشَرِ (36)
لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَتَقَدَّمَ أَوْ یَتَأَخَّرَ (37) کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ (38) إِلاَّ أَصْحابَ الْیَمِینِ (39) فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ (40) عَنِ الْمُجْرِمِینَ (41)
ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ (42) قالُوا لَمْ نَکُ مِنَ الْمُصَلِّینَ (43) وَ لَمْ نَکُ نُطْعِمُ الْمِسْکِینَ (44) وَ کُنَّا نَخُوضُ مَعَ الْخائِضِینَ (45) وَ کُنَّا نُکَذِّبُ بِیَوْمِ الدِّینِ (46)
حَتَّی أَتانَا الْیَقِینُ (47) فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ (48)



بیان‌

فی الآیات تنزیه للقرآن الکریم عما رموه به، و تسجیل أنه إحدی الآیات الإلهیة الکبری فیه إنذار البشر کافة و فی اتباعه فک نفوسهم عن رهانة أعمالهم التی تسوقهم إلی سقر.
قوله تعالی: «کَلَّا» ردع و إنکار لما تقدم قال فی الکشاف: إنکار بعد أن جعلها ذکری أن یکون لهم ذکری لأنهم لا یتذکرون، أو ردع لمن ینکر أن یکون إحدی الکبر نذیرا. انتهی. فعلی الأول إنکار لما تقدم و علی الثانی ردع لما سیأتی، و هناک وجه آخر سیوافیک.
قوله تعالی: «وَ الْقَمَرِ وَ اللَّیْلِ إِذْ أَدْبَرَ وَ الصُّبْحِ إِذا أَسْفَرَ» قسم بعد قسم، و إدبار اللیل مقابل إقباله، و إسفار الصبح انجلاؤه و انکشافه.
قوله تعالی: «إِنَّها لَإِحْدَی الْکُبَرِ» ذکروا أن الضمیر لسقر، و الکبر جمع کبری،
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و المراد بکون سقر إحدی الکبر أنها إحدی الدواهی الکبر لا یعادلها غیرها من الدواهی کما یقال: هو أحد الرجال أی لا نظیر له بینهم، و الجملة جواب للقسم.
و المعنی أقسم بکذا و کذا أن سقر لإحدی الدواهی الکبر- أکبرها- إنذارا للبشر.
و لا یبعد أن یکون «کَلَّا» ردعا لقوله فی القرآن: «إِنْ هذا إِلَّا سِحْرٌ یُؤْثَرُ إِنْ هذا إِلَّا قَوْلُ الْبَشَرِ» و یکون ضمیر «إِنَّها» للقرآن بما أنه آیات أو من باب مطابقة اسم إن لخبرها.
و المعنی: لیس کما قال أقسم بکذا و کذا أن القرآن- آیاته- لإحدی الآیات الإلهیة الکبری إنذارا للبشر.
و قیل: الجملة «إِنَّها لَإِحْدَی الْکُبَرِ» تعلیل للردع، و القسم معترض للتأکید لا جواب له أو جوابه مقدر یدل علیه کلا.
قوله تعالی: «نَذِیراً لِلْبَشَرِ» مصدر بمعنی الإنذار منصوب للتمییز، و قیل: حال مما یفهم من سیاق قوله: «إِنَّها لَإِحْدَی الْکُبَرِ» أی کبرت و عظمت حالکونها إنذارا أی منذرة.
و قیل فیه وجوه أخر لا یعبأ بها کقول بعضهم: أنه صفة للنبی ص و الآیة متصلة بأول السورة و التقدیر قم نذیرا للبشر فأنذر، و قول بعضهم: صفة له تعالی.
قوله تعالی: «لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَتَقَدَّمَ أَوْ یَتَأَخَّرَ» تعمیم للإنذار و «لِمَنْ شاءَ» بدل من البشر، و «أَنْ یَتَقَدَّمَ إلخ مفعول «شاءَ» و المراد بالتقدم و التأخر: الاتباع للحق و مصداقه الإیمان و الطاعة، و عدم الاتباع و مصداقه الکفر و المعصیة.
و المعنی: نذیرا لمن اتبع منکم الحق و لمن لم یتبع أی لجمیعکم من غیر استثناء.
و قیل: «أَنْ یَتَقَدَّمَ فی موضع الرفع علی الابتداء و «لِمَنْ شاءَ» خبره کقولک لمن توضأ أن یصلی، و المعنی مطلق لمن شاء التقدم أو التأخر أن یتقدم أو یتأخر، و هو کقوله. «فَمَنْ شاءَ فَلْیُؤْمِنْ وَ مَنْ شاءَ فَلْیَکْفُرْ» و المراد بالتقدم و التأخر السبق إلی الخیر و التخلف عنه انتهی.
قوله تعالی: «کُلُّ نَفْسٍ بِما کَسَبَتْ رَهِینَةٌ» الباء بمعنی مع أو للسببیة أو للمقابلة و «رَهِینَةٌ»
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بمعنی الرهن علی ما ذکره الزمخشری قال فی الکشاف،: رهینة لیست بتأنیث رهین فی قوله: «کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ لتأنیث النفس لأنه لو قصدت لقیل: رهین لأن فعیلا بمعنی مفعول یستوی فیه المذکر و المؤنث، و إنما هی اسم بمعنی الرهن کالشتیمة بمعنی الشتم کأنه قیل: کل نفس بما کسبت رهن. انتهی.
و کان العنایة فی عد کل نفس رهینة أن لله علیها حق العبودیة بالإیمان و العمل الصالح فهی رهینة محفوظة محبوسة عند الله حتی توفی دینه و تؤدی حقه تعالی فإن آمنت و صلحت فکت و أطلقت، و إن کفرت و أجرمت و ماتت علی ذلک کانت رهینة محبوسة دائما، و هذا غیر کونها رهین عملها ملازمة لما اکتسبت من خیر و شر کما تقدم فی قوله تعالی:
«کُلُّ امْرِئٍ بِما کَسَبَ رَهِینٌ»: الطور 21.
و الآیة فی مقام بیان وجه التعمیم المستفاد من قوله: «نَذِیراً لِلْبَشَرِ لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَتَقَدَّمَ أَوْ یَتَأَخَّرَ» فإن کون النفس الإنسانیة رهینة بما کسبت یوجب علی کل نفس أن تتقی النار التی ستحبس فیها إن أجرمت و لم تتبع الحق.
قوله تعالی: «إِلَّا أَصْحابَ الْیَمِینِ هم الذین یؤتون کتابهم بأیمانهم یوم الحساب و هم أصحاب العقائد الحقة و الأعمال الصالحة من متوسطی المؤمنین، و قد تکرر ذکرهم و تسمیتهم بأصحاب الیمین فی مواضع من کلامه تعالی، و علی هذا فالاستثناء متصل.
و المتحصل من مجموع المستثنی منه و المستثنی انقسام النفوس ذوات الکسب إلی نفوس رهینة بما کسبت و هی نفوس المجرمین، و نفوس مفکوکة من الرهن مطلقة و هی نفوس أصحاب الیمین، و أما السابقون المقربون و هم الذین ذکرهم الله فی مواضع من کلامه و عدهم ثالثة الطائفتین و غیرهما کما فی قوله تعالی: «وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً- إلی أن قال- وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»: الواقعة: 11، فهؤلاء قد استقروا فی مستقر العبودیة لا یملکون نفسا و لا عمل نفس فنفوسهم لله و کذلک أعمالهم فلا یحضرون و لا یحاسبون قال تعالی: «فَإِنَّهُمْ لَمُحْضَرُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 128، فهم خارجون عن المقسم رأسا.
و عن بعضهم تفسیر أصحاب الیمین بالملائکة، و عن بعضهم التفسیر بأطفال المسلمین و عن بعضهم أنهم الذین کانوا عن یمین آدم یوم المیثاق، و عن بعضهم أنهم الذین سبقت 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 97
لهم من الله الحسنی، و هی وجوه ضعیفة غیر خفیة الضعف.
قوله تعالی: «فِی جَنَّاتٍ یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ» «فِی جَنَّاتٍ خبر لمبتدإ محذوف و تنوین جنات للتعظیم، و التقدیر هم فی جنات لا یدرک وصفها، و یمکن أن یکون حالا من أصحاب الیمین.
و قوله: «یَتَساءَلُونَ عَنِ الْمُجْرِمِینَ أی یتساءل جمعهم عن جمع المجرمین.
و قوله: «ما سَلَکَکُمْ فِی سَقَرَ» أی ما أدخلکم فی سقر بیان لتساؤلهم من بیان الجملة بالجملة، أو بتقدیر القول أی قائلین ما سلککم فی سقر.
قوله تعالی: «قالُوا لَمْ نَکُ مِنَ الْمُصَلِّینَ ضمیر الجمع للمجرمین، و المراد بالصلاة التوجه العبادی الخاص إلی الله سبحانه فلا یضره اختلاف الصلاة کما و کیفا باختلاف الشرائع السماویة الحقة.
قوله تعالی: «وَ لَمْ نَکُ نُطْعِمُ الْمِسْکِینَ المراد بإطعام المسکین الإنفاق علی فقراء المجتمع بما یقوم به صلبهم و یرتفع به حاجتهم، و إطعام المسکین إشارة إلی حق الناس عملا کما أن الصلاة إشارة إلی حق الله کذلک.
قوله تعالی: «وَ کُنَّا نَخُوضُ مَعَ الْخائِضِینَ المراد بالخوض الاشتغال بالباطل قولا أو فعلا و الغور فیه.
قوله تعالی: «وَ کُنَّا نُکَذِّبُ بِیَوْمِ الدِّینِ و هو یوم الجزاء فهذه خصال أربع من طبع المجرم أن یبتلی بها کلا أو بعضا، و لما کان المجیب عن التساؤل جمع المجرمین صحت نسبة الجمیع إلی الجمیع و إن کان بعضهم مبتلی ببعضها دون بعض.
قوله تعالی: «حَتَّی أَتانَا الْیَقِینُ قید للتکذیب، و فسروا الیقین بالموت لکونه مما لا شک فیه فالمعنی و کنا فی الدنیا نکذب بیوم الجزاء حتی أتانا الموت فانقطعت به الحیاة الدنیا أی کنا نکذب به ما دامت الحیاة.
و قیل: المراد به الیقین الحاصل بحقیة یوم الجزاء بمشاهدة آیات الآخرة و معاینة الحیاة البرزخیة حین الموت و بعده، و هو معنی حسن.
قوله تعالی: «فَما تَنْفَعُهُمْ شَفاعَةُ الشَّافِعِینَ تقدم فی بحث الشفاعة أن فی الآیة دلالة
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علی أن هناک شافعین یشفعون فیشفعون لکن لا تنفع هؤلاء شفاعتهم لأنهم محرومون من نیلها.
و قد أوردنا جملة من أخبار الشفاعة فی الجزء الأول من الکتاب.



[سورة المدثر (74): الآیات 49 الی 56]





اشارة

فَما لَهُمْ عَنِ التَّذْکِرَةِ مُعْرِضِینَ (49) کَأَنَّهُمْ حُمُرٌ مُسْتَنْفِرَةٌ (50) فَرَّتْ مِنْ قَسْوَرَةٍ (51) بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً (52) کَلاَّ بَلْ لا یَخافُونَ الْآخِرَةَ (53)
کَلاَّ إِنَّهُ تَذْکِرَةٌ (54) فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ (55) وَ ما یَذْکُرُونَ إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ (56)



بیان‌

فی معنی الاستنتاج مما تقدم من الوعید و الوعد أورد فی صورة التعجب من إعراضهم عن تذکرة القرآن و تنفرهم عن الحق الصریح کأنه قیل: فإذا کان کذلک فعلیهم أن یجیبوا دعوة الحق و یتذکروا بالتذکرة فمن العجب أنهم معرضون عن ذلک کلا بل لا یؤمنون بالرسالة و یرید کل امرئ منهم أن ینزل علیه کتاب من الله. کلا بل لا یخافون الآخرة فلا یرتدعون عن وعید.
ثم یعرض علیهم التذکرة عرضا فهم علی خیرة من القبول و الرد فإن شاءوا قبلوا و إن شاءوا ردوا، لکن علیهم أن یعلموا أنهم غیر مستقلین فی مشیتهم و لیسوا بمعجزین لله سبحانه فلیس لهم أن یذکروا إلا أن یشاء الله، و حکم القدر جار فیهم البتة.
قوله تعالی: «فَما لَهُمْ عَنِ التَّذْکِرَةِ مُعْرِضِینَ تفریع علی ما تقدم من التذکرة و الموعظة، و الاستفهام للتعجیب، و «لَهُمْ متعلق بمحذوف و التقدیر فما کان لهم: و «مُعْرِضِینَ حال من ضمیر «لَهُمْ و «عَنِ التَّذْکِرَةِ» متعلق بمعرضین.
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و المعنی: فإذا کان کذلک فأی شی‌ء کان- عرض- للمشرکین الذین یکذبون بتذکرة القرآن حال کونهم معرضین عنها أی کان من الواجب علیهم أن یصدقوا و یؤمنوا لکنهم أعرضوا عنها و هو من العجب.
قوله تعالی: «کَأَنَّهُمْ حُمُرٌ مُسْتَنْفِرَةٌ فَرَّتْ مِنْ قَسْوَرَةٍ» تشبیه لهم من حیث حالهم فی الإعراض عن التذکرة، و الحمر جمع حمار، و المراد الحمر الوحشیة و الاستنفار بمعنی النفرة و القسورة الأسد و الصائد، و قد فسر بکل من المعنیین.
و المعنی: معرضین عن التذکرة کأنهم حمر وحشیة نفرت من أسد أو من الصائد.
قوله تعالی: «بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً» المراد بالصحف المنشرة الکتاب السماوی المشتمل علی الدعوة الحقة.
و فی الکلام إضراب عما ذکر من إعراضهم، و المعنی لیس إعراضهم عن التذکرة لمجرد النفرة بل یرید کل امرئ منهم أن ینزل علیه کتاب من عند الله مشتمل علی ما تشتمل علیه دعوة القرآن.
و هذه النسبة إلیهم کنایة عن استکبارهم علی الله سبحانه أنهم إنما یقبلون دعوته و لا یردونها لو دعا کل واحد منهم بإنزال کتاب سماوی إلیه مستقلا و أما الدعوة من طریق الرسالة فلیسوا یستجیبونها و إن کانت حقة مؤیدة بالآیات البینة.
فالآیة فی معنی ما حکاه الله سبحانه من قولهم: «لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ»: الأنعام 124، و فی معنی قول الأمم لرسلهم: «إِنْ أَنْتُمْ إِلَّا بَشَرٌ مِثْلُنا» علی ما قررنا من حجتهم علی نفی رسالة الرسل.
و قیل: إن الآیة فی معنی قولهم للنبی ص الذی حکاه الله فی قوله: «وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ حَتَّی تُنَزِّلَ عَلَیْنا کِتاباً نَقْرَؤُهُ»: إسراء 93.
و یدفعه أن مدلول الآیة أن ینزل علی کل واحد منهم صحف منشرة غیر ما ینزل علی غیره لا نزول کتاب واحد من السماء علی النبی ص یقرؤه الجمیع کما هو مدلول آیة الإسراء.
و قیل: المراد نزول کتب من السماء علیهم بأسمائهم أن آمنوا بمحمد ص.
و قیل: المراد أن ینزل علیهم کتب من السماء بالبراءة من العذاب و إسباغ النعمة حتی 
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یؤمنوا و إلا بقوا علی کفرهم و قیل غیر ذلک.
و هی جمیعا معان بعیدة من السیاق و التعویل علی ما تقدم.
قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ لا یَخافُونَ الْآخِرَةَ» ردع لهم بما یریدونه من نزول کتاب سماوی علی کل واحد منهم فإن دعوة الرسالة مؤیدة بآیات بینة و حجج قاطعة لا تدع ریبا لمرتاب فالحجة تامة قائمة علی الرسول و غیره علی حد سواء من غیر حاجة إلی أن یؤتی کل واحد من الناس المدعوین صحفا منشرة.
علی أن الرسالة تحتاج من طهارة الذات و صلاحیة النفس إلی ما یفقده نفوس سائر الناس کما هو مدلول جوابه تعالی فی سورة الأنعام عن قولهم: «لَنْ نُؤْمِنَ حَتَّی نُؤْتی مِثْلَ ما أُوتِیَ رُسُلُ اللَّهِ بقوله: «اللَّهُ أَعْلَمُ حَیْثُ یَجْعَلُ رِسالَتَهُ .
و قوله: «بَلْ لا یَخافُونَ الْآخِرَةَ» إضراب عن قوله: «یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ إلخ، و المراد أن اقتراحهم نزول کتاب علی کل امرئ منهم قول ظاهری منهم یریدون به صرف الدعوة عن أنفسهم، و السبب الحقیقی لکفرهم و تکذیبهم بالدعوة أنهم لا یخافون الآخرة، و لو خافوها لآمنوا و لم یقترحوا آیة بعد قیام الحجة بظهور الآیات البینات.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّهُ تَذْکِرَةٌ» ردع ثان لاقتراحهم نزول کتاب سماوی لکل امرئ منهم، و المعنی لا ننزل کتابا کذلک أن القرآن تذکرة و موعظة نعظهم به لا نرید به أزید من ذلک، و أثر ذلک ما أعد للمطیع و العاصی عندنا من الجزاء.
قوله تعالی: «فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ أی فمن شاء اتعظ به فإنما هی دعوة فی ظرف الاختیار من غیر إکراه.
قوله تعالی: «وَ ما یَذْکُرُونَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ» دفع لما یمکن أن یتوهموه من قوله تعالی: «فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ أن الأمر إلیهم و أنهم مستقلون فی إرادتهم و ما یترتب علیها من أفعالهم فإن لم یشاءوا الذکر و لم یذکروا غلبوه تعالی فیما أراد و أعجزوه فیما شاء من ذکرهم.
و المحصل من الدفع أن حکم القدر جاء فی أفعالهم کغیرها من الحوادث، و تذکرهم إن تذکروا و إن کان فعلا اختیاریا صادرا عنهم باختیارهم من غیر إکراه فالمشیة الإلهیة متعلقة به بما هو اختیاری بمعنی أن الله تعالی یرید بإرادة تکوینیة أن یفعل الإنسان 
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الفعل الفلانی بإرادته و اختیاره فالفعل اختیاری ممکن بالنسبة إلی الإنسان و هو بعینه متعلق الإرادة الإلهیة ضروری التحقق بالنسبة إلیها و لولاها لم یتحقق.
و قوله: «هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ» أی أهل لأن یتقی منه لأن له الولایة المطلقة علی کل شی‌ء، و بیده سعادة الإنسان و شقاوته، و أهل لأن یغفر لمن اتقاه لأنه غفور رحیم.
و الجملة أعنی قوله: «هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ» صالحة لتعلیل ما تقدم من الدعوة فی قوله: «إِنَّهُ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ و هو ظاهر، و لتعلیل قوله: «وَ ما یَذْکُرُونَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ فإن کونه تعالی أهل التقوی و أهل المغفرة لا یتم إلا بکونه ذا إرادة نافذة فیهم ساریة فی أعمالهم فلیسوا بمخلین و ما یهوونه و هم معجزون لله بتمردهم و استکبارهم.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی: «بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ- أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً» و ذلک أنهم قالوا: یا محمد- قد بلغنا أن الرجل من بنی إسرائیل کان یذنب الذنب- فیصبح و ذنبه مکتوب عند رأسه و کفارته.
فنزل جبرئیل علی رسول الله ص و قال: یسألک قومک سنة بنی إسرائیل فی الذنوب- فإن شاءوا فعلنا ذلک بهم- و أخذناهم بما کنا نأخذ بنی إسرائیل- فزعموا أن رسول الله ص کره ذلک لقومه.
أقول: و القصة لا تلائم لحن الآیة و الروایة لا تخلو من إیماء إلی ضعف القصة.
و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن السدی عن أبی صالح قال"*: قالوا: إن کان محمد صادقا- فلیصبح تحت رأس کل رجل منا صحیفة- فیها براءته و أمنته من النار- فنزلت: «بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً».
أقول: سیاق الآیات و ما فیها من الردع لا یلائم القصة.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر عن مجاهد"* «بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً» قال: إلی فلان بن فلان من رب العالمین- یصبح عند رأس کل رجل صحیفة موضوعة یقرؤها.
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أقول: ما فی الروایة یقبل الانطباق علی الروایة السابقة و علی ما قدمناه من معنی الآیة.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر عن قتادة"* فی قوله تعالی: «بَلْ یُرِیدُ کُلُّ امْرِئٍ مِنْهُمْ- أَنْ یُؤْتی صُحُفاً مُنَشَّرَةً» قال: قد قال قائلون من الناس لمحمد ص- إن سرک أن نتابعک فأتنا بکتاب خاصة یأمرنا باتباعک.
أقول: الروایة قابلة التطبیق لما فی تفسیر الآیة من القول بأن الآیة فی معنی قوله تعالی:
«وَ لَنْ نُؤْمِنَ لِرُقِیِّکَ الآیة و قد تقدم ما فیه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ»- قال: هو أهل أن یتقی و أهل أن یغفر.
و فی التوحید، بإسناده إلی أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل:
«هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ» قال: قال الله عز و جل: أنا أهل أن أتقی- و لا یشرک بی عبدی شیئا- و أنا أهل إن لم یشرک بی عبدی شیئا أن أدخله الجنة.
و قال: إن الله تبارک و تعالی أقسم بعزته و جلاله- أن لا یعذب أهل توحیده بالنار.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عبد الله بن دینار قال*: سمعت أبا هریرة و ابن عمر و ابن عباس یقولون: سئل رسول الله ص عن قول الله: «هُوَ أَهْلُ التَّقْوی وَ أَهْلُ الْمَغْفِرَةِ» قال: یقول الله: أنا أهل أن أتقی- فلا یجعل معی شریک- فإذا اتقیت و لم یجعل معی شریک- فأنا أهل أن أغفر ما سوی ذلک.
أقول: و فی معناه غیر واحد من الروایات عنه (ص).



(75) سورة القیامة مکیة و هی أربعون آیة (40)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
لا أُقْسِمُ بِیَوْمِ الْقِیامَةِ (1) وَ لا أُقْسِمُ بِالنَّفْسِ اللَّوَّامَةِ (2) أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَلَّنْ نَجْمَعَ عِظامَهُ (3) بَلی قادِرِینَ عَلی أَنْ نُسَوِّیَ بَنانَهُ (4)
بَلْ یُرِیدُ الْإِنْسانُ لِیَفْجُرَ أَمامَهُ (5) یَسْئَلُ أَیَّانَ یَوْمُ الْقِیامَةِ (6) فَإِذا بَرِقَ الْبَصَرُ (7) وَ خَسَفَ الْقَمَرُ (8) وَ جُمِعَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ (9)
یَقُولُ الْإِنْسانُ یَوْمَئِذٍ أَیْنَ الْمَفَرُّ (10) کَلاَّ لا وَزَرَ (11) إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمُسْتَقَرُّ (12) یُنَبَّؤُا الْإِنْسانُ یَوْمَئِذٍ بِما قَدَّمَ وَ أَخَّرَ (13) بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ (14)
وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ (15)
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بیان‌

یطوف بیان السورة حول القیامة الکبری فتنبئ بوقوع یوم القیامة أولا ثم تصفه ببعض أشراطه تارة، و بإجمال ما یجری علی الإنسان أخری، و ینبئ أن المساق إلیه یبدأ من یوم الموت، و تختتم بالاحتجاج علی القدرة علی الإعادة بالقدرة علی الابتداء.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «لا أُقْسِمُ بِیَوْمِ الْقِیامَةِ» إقسام بیوم القیامة سواء قیل بکون «لا أُقْسِمُ کلمة قسم أو بکون لا زائدة أو نافیة علی اختلاف الأقوال.
قوله تعالی: «وَ لا أُقْسِمُ بِالنَّفْسِ اللَّوَّامَةِ» إقسام ثان علی ما یقتضیه السیاق و مشاکلة اللفظ فلا یعبأ بما قیل: إنه نفی الأقسام و لیس بقسم، و المراد أقسم بیوم القیامة و لا أقسم بالنفس اللوامة.
و المراد بالنفس اللوامة نفس المؤمن التی تلومه فی الدنیا علی المعصیة و التثاقل فی الطاعة و تنفعه یوم القیامة.
و قیل: المراد به النفس الإنسانیة أعم من المؤمنة الصالحة و الکافرة الفاجرة فإنها تلوم الإنسان یوم القیامة أما الکافرة فإنها تلومه علی کفره و فجوره، و أما المؤمنة فإنها تلومه علی قلة الطاعة و عدم الاستکثار من الخیر.
و قیل. المراد نفس الکافر الذی تلومه یوم القیامة علی ما قدمت من کفر و معصیة قال تعالی: «وَ أَسَرُّوا النَّدامَةَ لَمَّا رَأَوُا الْعَذابَ»: یونس 54.
و لکل من الأقوال وجه.
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و جواب القسم محذوف یدل علیه الآیات التالیة، و التقدیر لیبعثن، و إنما حذف للدلالة علی تفخیم الیوم و عظمة أمره قال تعالی: «ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً»: الأعراف 187 و قال: «إِنَّ السَّاعَةَ آتِیَةٌ أَکادُ أُخْفِیها لِتُجْزی کُلُّ نَفْسٍ بِما تَسْعی : طه 15 و قال: «عَمَّ یَتَساءَلُونَ عَنِ النَّبَإِ الْعَظِیمِ»: النبأ: 1.
قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَلَّنْ نَجْمَعَ عِظامَهُ الحسبان الظن، و جمع العظام کنایة عن الإحیاء بعد الموت، و الاستفهام للتوبیخ، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «بَلی قادِرِینَ عَلی أَنْ نُسَوِّیَ بَنانَهُ أی بلی نجمعها و قادِرِینَ حال من فاعل مدخول بلی المقدر، و البنان أطراف الأصابع و قیل: الأصابع و تسویة البنان تصویرها علی ما هی علیها من الصور، و المعنی بلی نجمعها و الحال أنا قادرون علی أن نصور بنانه علی صورها التی هی علیها بحسب خلقنا الأول.
و تخصیص البنان بالذکر- لعله- للإشارة إلی عجیب خلقها بما لها من الصور و خصوصیات الترکیب و العدد تترتب علیها فوائد جمة لا تکاد تحصی من أنواع القبض و البسط و الأخذ و الرد و سائر الحرکات اللطیفة و الأعمال الدقیقة و الصنائع الظریفة التی یمتاز بها الإنسان من سائر الحیوان مضافا إلی ما علیها من الهیئات و الخطوط التی لا یزال ینکشف للإنسان منها سر بعد سر.
و قیل: المراد بتسویة البنان جعل أصابع الیدین و الرجلین مستویة شیئا واحدا من غیر تفریق کخف البعیر و حافر الحمار، و المعنی قادرین علی أن نجعلها شیئا واحدا فلا یقدر الإنسان حینئذ علی ما یقدر علیه مع تعدد الأصابع من فنون الأعمال، و الوجه المتقدم أرجح.
قوله تعالی: «بَلْ یُرِیدُ الْإِنْسانُ لِیَفْجُرَ أَمامَهُ قال الراغب: الفجر شق الشی‌ء شقا واسعا. قال: و الفجور شق ستر الدیانة یقال: فجر فجورا فهو فاجر و جمعه فجار و فجرة. انتهی، و أمام ظرف مکان أستعیر لمستقبل الزمان، و المراد من فجوره أمامه فجوره مدی عمره و ما دام حیا، و ضمیر «أَمامَهُ للإنسان.
و قوله: «لِیَفْجُرَ أَمامَهُ تعلیل ساد مسد معلله و هو التکذیب بالبعث و الإحیاء بعد الموت، و «بَلْ إضراب عن حسبانه عدم البعث و الإحیاء بعد الموت.
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و المعنی: أنه لا یحسب أن لن نجمع عظامه بل یرید أن یکذب بالبعث لیفجر مدی عمره إذ لا موجب للإیمان و التقوی لو لم یکن هناک بعث للحساب و الجزاء.
هذا ما یعطیه السیاق فی معنی الآیة، و لهم وجوه أخر ذکروها فی معنی الآیة بعیدة لا تلائم السیاق أغمضنا عن ذکرها.
و ذکر الإنسان فی الآیة من وضع الظاهر موضع الضمیر و النکتة فیه زیادة التوبیخ و المبالغة فی التقریع، و قد کرر ذلک فی الآیة و ما یتلوها من الآیات أربع مرات.
قوله تعالی: «یَسْئَلُ أَیَّانَ یَوْمُ الْقِیامَةِ» الظاهر أنه بیان لقوله: «بَلْ یُرِیدُ الْإِنْسانُ لِیَفْجُرَ أَمامَهُ فیفید التعلیل و أن السائل فی مقام التکذیب و السؤال سؤال تکذیب إذ من الواجب علی من دعی إلی الإیمان و التقوی، و أنذر بهذا النبإ العظیم مع دلالة الآیات البینة و قیام الحجج القاطعة أن یتخذ حذره و یتجهز بالإیمان و التقوی و یتهیأ للقاء الیوم قریبا کان أو بعیدا فکل ما هو آت قریب لا أن یسأل متی تقوم الساعة؟ و أیان یوم القیامة؟ فلیس إلا سؤال مکذب مستهزئ.
قوله تعالی: «فَإِذا بَرِقَ الْبَصَرُ وَ خَسَفَ الْقَمَرُ وَ جُمِعَ الشَّمْسُ وَ الْقَمَرُ» ذکر جملة من أشراط الساعة، و بریق البصر تحیره فی إبصاره و دهشته، و خسوف القمر زوال نوره.
قوله تعالی: «یَقُولُ الْإِنْسانُ یَوْمَئِذٍ أَیْنَ الْمَفَرُّ» أی أین موضع الفرار، و قوله: «أَیْنَ الْمَفَرُّ» مع ظهور السلطنة الإلهیة له و علمه بأن لا مفر و لا فرار یومئذ من باب ظهور ملکاته یومئذ فقد کان فی الدنیا یسأل عن المفر إذا وقع فی شدة أو هددته مهلکة و ذلک کإنکارهم الشرک یومئذ و حلفهم کذبا قال تعالی: «ثُمَّ لَمْ تَکُنْ فِتْنَتُهُمْ إِلَّا أَنْ قالُوا وَ اللَّهِ رَبِّنا ما کُنَّا مُشْرِکِینَ»: الأنعام: 23، و قال: «یَوْمَ یَبْعَثُهُمُ اللَّهُ جَمِیعاً فَیَحْلِفُونَ لَهُ کَما یَحْلِفُونَ لَکُمْ» المجادلة: 18.
قوله تعالی: «کَلَّا لا وَزَرَ» ردع عن طلبهم المفر، و الوزر الملجأ من جبل أو حصن أو غیرهما، و هو من کلامه تعالی لا من تمام کلام الإنسان.
قوله تعالی: «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمُسْتَقَرُّ» الخطاب للنبی ص، و تقدیم «إِلی رَبِّکَ و هو متعلق بقوله: «الْمُسْتَقَرُّ» یفید الحصر فلا مستقر إلی غیره فلا وزر و لا ملجأ یلتجأ إلیه فیمنع عنه.
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و ذلک أن الإنسان سائر إلیه تعالی کما قال: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ»: الانشقاق: 6 و قال: «إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی : العلق: 8 و قال: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42، فهو ملاقی ربه راجع و منته إلیه لا حاجب یحجبه عنه و لا مانع یمنعه منه و أما الحجاب الذی یشیر إلیه قوله: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ»: المطففین: 15 فسیاق الآیتین یعطی أن المراد به حجاب الحرمان من الکرامة لا حجاب الجهل أو الغیبة.
و یمکن أن یکون المراد بکون مستقره إلیه رجوع أمر ما یستقر فیه من سعادة أو شقاوة و جنة أو نار إلی مشیته تعالی فمن شاء جعله فی الجنة و هم المتقون و من شاء جعله فی النار و هم المجرمون قال تعالی: «یُعَذِّبُ مَنْ یَشاءُ وَ یَغْفِرُ لِمَنْ یَشاءُ»: المائدة: 40.
و یمکن أن یراد به أن استقرارهم یومئذ إلی حکمه تعالی فهو النافذ فیهم لا غیر قال تعالی: «کُلُّ شَیْ‌ءٍ هالِکٌ إِلَّا وَجْهَهُ لَهُ الْحُکْمُ وَ إِلَیْهِ تُرْجَعُونَ»: القصص: 88.
قوله تعالی: «یُنَبَّؤُا الْإِنْسانُ یَوْمَئِذٍ بِما قَدَّمَ وَ أَخَّرَ» المراد بما قدم و أخر ما عمله من حسنة أو سیئة فی أول عمره و آخره أو ما قدمه علی موته من حسنة أو سیئة و ما أخر من سنة حسنة سنها أو سنة سیئة فیثاب بالحسنات و یعاقب علی السیئات.
و قیل: المراد بما قدم ما عمله من حسنة أو سیئة فیثاب علی الأول و یعاقب علی الثانی، و بما أخر ما ترکه من حسنة أو سیئة فیعاقب علی الأول و یثاب علی الثانی، و قیل، المراد ما قدم من المعاصی و ما أخر من الطاعات، و قیل، ما قدم من طاعة الله و أخر من حقه فضیعه، و قیل: ما قدم من ماله لنفسه و ما ترک لورثته و هی وجوه ضعیفة بعیدة عن الفهم.
قوله تعالی: «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ إضراب عن قوله، «یُنَبَّؤُا الْإِنْسانُ إلخ، و البصیرة رؤیة القلب و الإدراک الباطنی و إطلاقها علی الإنسان من باب زید عدل أو التقدیر الإنسان ذو بصیرة علی نفسه.
و قیل: المراد بالبصیرة الحجة کما فی قوله تعالی، «ما أَنْزَلَ هؤُلاءِ إِلَّا رَبُّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ بَصائِرَ»: إسراء، 102 و الإنسان نفسه حجة علی نفسه یومئذ حیث یسأل عن سمعه و بصره و فؤاده و یشهد علیه سمعه و بصره و جلده و یتکلم یداه و رجلاه، قال تعالی:
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«إِنَّ السَّمْعَ وَ الْبَصَرَ وَ الْفُؤادَ کُلُّ أُولئِکَ کانَ عَنْهُ مَسْؤُلًا»: إسراء 36، و قال «شَهِدَ عَلَیْهِمْ سَمْعُهُمْ وَ أَبْصارُهُمْ وَ جُلُودُهُمْ»: حم السجدة، 20. و قال، «وَ تُکَلِّمُنا أَیْدِیهِمْ وَ تَشْهَدُ أَرْجُلُهُمْ»: یس: 65.
و قوله: «وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ المعاذیر جمع معذرة و هی ذکر موانع تقطع عن الفعل المطلوب، و المعنی هو ذو بصیرة علی نفسه و لو جادل عن نفسه و اعتذر بالمعاذیر لصرف العذاب عنها.
و قیل: المعاذیر جمع معذار و هو الستر، و المعنی و إن أرخی الستور لیخفی ما عمل فإن نفسه شاهدة علیه و مآل الوجهین واحد.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «وَ لا أُقْسِمُ بِالنَّفْسِ اللَّوَّامَةِ» قال: نفس آدم التی عصت فلامها الله عز و جل.
أقول: و فی انطباقها علی الآیة خفاء.
و فیه،": فی قوله: «بَلْ یُرِیدُ الْإِنْسانُ لِیَفْجُرَ أَمامَهُ قال: یقدم الذنب و یؤخر التوبة و یقول: سوف أتوب.
و فیه،": فی قوله: «فَإِذا بَرِقَ الْبَصَرُ» قال: یبرق البصر فلا یقدر أن یطرف.
و فیه،": فی قوله تعالی: «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ- وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ قال: یعلم ما صنع و إن اعتذر.
و فی الکافی، بإسناده عن عمر بن یزید قال*: إنی لأتعشی مع أبی عبد الله (ع) و تلا هذه الآیة «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ ثم قال: یا أبا حفص ما یصنع الإنسان- أن یعتذر إلی الناس بخلاف ما یعلم الله منه؟ إن رسول الله ص کان یقول: من أسر سریرة ألبسه الله رداها- إن خیرا فخیر و إن شرا فشر.
و فی المجمع، و روی العیاشی بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع) قال*: ما یصنع أحدکم أن یظهر حسنا و یستر سیئا؟ أ لیس إذا رجع إلی نفسه یعلم أنه 
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لیس کذلک؟ و الله سبحانه یقول: «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ» إن السریرة إذا صلحت قویت العلانیة:.
أقول: و رواه فی أصول الکافی، بإسناده عن فضل أبی العباس عنه (ع).
و فیه، عن العیاشی عن زرارة قال،* سألت أبا عبد الله (ع) ما حد المرض الذی یفطر صاحبه؟ قال، «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ» هو أعلم بما یطیق:.
أقول: و رواه فی الفقیه، أیضا.



[سورة القیامة (75): الآیات 16 الی 40]





اشارة

لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ (16) إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ (17) فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ (18) ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ (19) کَلاَّ بَلْ تُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ (20)
وَ تَذَرُونَ الْآخِرَةَ (21) وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ (22) إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ (23) وَ وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ باسِرَةٌ (24) تَظُنُّ أَنْ یُفْعَلَ بِها فاقِرَةٌ (25)
کَلاَّ إِذا بَلَغَتِ التَّراقِیَ (26) وَ قِیلَ مَنْ راقٍ (27) وَ ظَنَّ أَنَّهُ الْفِراقُ (28) وَ الْتَفَّتِ السَّاقُ بِالسَّاقِ (29) إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ (30)
فَلا صَدَّقَ وَ لا صَلَّی (31) وَ لکِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی (32) ثُمَّ ذَهَبَ إِلی أَهْلِهِ یَتَمَطَّی (33) أَوْلی لَکَ فَأَوْلی (34) ثُمَّ أَوْلی لَکَ فَأَوْلی (35)
أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَنْ یُتْرَکَ سُدیً (36) أَ لَمْ یَکُ نُطْفَةً مِنْ مَنِیٍّ یُمْنی (37) ثُمَّ کانَ عَلَقَةً فَخَلَقَ فَسَوَّی (38) فَجَعَلَ مِنْهُ الزَّوْجَیْنِ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی (39) أَ لَیْسَ ذلِکَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی (40)
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بیان‌

تتمة صفة یوم القیامة باعتبار حال الناس فیه و انقسامهم إلی طائفة ناضرة الوجوه مبتهجین و أخری باسرة الوجوه عابسین آیسین من النجاة، و الإشارة إلی أن هذا المساق تبتدئ من حین نزول الموت ثم الإشارة إلی أن الإنسان لا یترک سدی فالذی خلقه أولا قادر علی أن یحییه ثانیا و به تختتم السورة.
قوله تعالی: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إلی قوله- ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ الذی یعطیه سیاق الآیات الأربع بما یحفها من الآیات المتقدمة و المتأخرة الواصفة لیوم القیامة أنها معترضة متضمن أدبا إلهیا کلف النبی ص أن یتأدب به حینما یتلقی ما یوحی إلیه من القرآن الکریم فلا یبادر إلی قراءة ما لم یقرأ بعد و لا یحرک به لسانه و ینصت حتی یتم الوحی.
فالآیات الأربع فی معنی قوله تعالی: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ»: طه: 114.
فالکلام فی هذه الآیات یجری مجری قول المتکلم منا أثناء حدیثه لمخاطبه إذا بادر إلی تتمیم بعض کلام المتکلم باللفظة و اللفظتین قبل أن یلفظ بها المتکلم و ذلک یشغله عن التجرد للإنصات فیقطع المتکلم حدیثه و یعترض و یقول لا تعجل بکلامی و أنصت لتفقه ما أقول لک ثم یمضی فی حدیثه.
فقوله: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ الخطاب فیه للنبی ص، و الضمیران للقرآن الذی یوحی إلیه أو للوحی، و المعنی لا تحرک بالوحی لسانک لتأخذه عاجلا فتسبقنا إلی قراءة ما لم نقرأ بعد فهو کما مر فی معنی قوله: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ»: طه: 114.
و قوله: «إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ القرآن هاهنا مصدر کالفرقان و الرجحان، و الضمیران للوحی، و المعنی لا تعجل به إذ علینا أن نجمع ما نوحیه إلیک بضم بعض أجزائه إلی بعض و قراءته علیک فلا یفوتنا شی‌ء منه حتی یحتاج إلی أن تسبقنا إلی قراءة ما لم نوحه بعد.
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و قیل: المعنی إن علینا أن نجمعه فی صدرک بحیث لا یذهب علیک شی‌ء من معانیه و أن نثبت قراءته فی لسانک بحیث تقرأه متی شئت و لا یخلو من بعد.
و قوله: «فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ أی فإذا أتممنا قراءته علیک وحیا فاتبع قراءتنا له و اقرأ بعد تمامها.
و قیل: المراد باتباع قرآنه اتباعه ذهنا بالإنصات و التوجه التام إلیه و هو معنی لا بأس به.
و قیل: المراد فاتبع فی الأوامر و النواهی قرآنه، و قیل: المراد اتباع قراءته بالتکرار حتی یرسخ فی الذهن و هما معنیان بعیدان.
و قوله: «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ أی علینا إیضاحه علیک بعد ما کان علینا جمعه و قرآنه فثم للتأخیر الرتبی لأن البیان مترتب علی الجمع و القراءة رتبة.
و قیل، المعنی ثم إن علینا بیانه للناس بلسانک نحفظه فی ذهنک عن التغیر و الزوال حتی تقرأه علی الناس.
و قال بعضهم فی معنی هذه الآیات إن النبی ص کان یحرک لسانه عند الوحی بما ألقی إلیه من القرآن مخافة أن ینساه فنهی عن ذلک بالآیات و أمر بالإنصات حتی یتم الوحی فضمیر «لا تُحَرِّکْ بِهِ للقرآن أو الوحی باعتبار ما قرأ علیه منه لا باعتبار ما لم یقرأ بعد.
و فیه أنه لا یلائم سیاق الآیات، تلک الملاءمة نظرا إلی ما فیها من النهی عن العجل و الأمر باتباع قرآنه تعالی بعد ما قرأ، و کذا قوله، «إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فذلک کله أظهر فیما تقدم منها فی هذا المعنی.
و عن بعضهم فی معنی هذه الآیات، الذی اختاره أنه لم یرد القرآن، و إنما أراد قراءة العباد لکتبهم یوم القیامة یدل علی ذلک ما قبله و ما بعده، و لیس فیه شی‌ء یدل علی أنه القرآن و لا شی‌ء من أحکام الدنیا.
و فی ذلک تقریع و توبیخ له حین لا تنفعه العجلة یقول: لا تحرک لسانک بما تقرأه من صحیفتک التی فیها أعمالک یعنی اقرأ کتابک و لا تعجل فإن هذا الذی هو علی نفسه بصیرة إذا رأی سیئاته ضجر و استعجل فیقال له توبیخا: لا تعجل و تثبت لتعلم الحجة علیک 
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فإنا نجمعها لک فإذا جمعناه فاتبع ما جمع علیک بالانقیاد لحکمه و الاستسلام للتبعة فیه فإنه لا یمکنک إنکاره ثم إن علینا بیانه لو أنکرت. انتهی.
و یدفعه أن المعترضة لا تحتاج فی تمام معناها إلی دلالة مما قبلها و ما بعدها علیه علی أن مشاکلة قوله: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ فی سیاقه لهذه الآیات تؤید مشاکلتها له فی المعنی.
و عن بعضهم أن الآیات الأربع متصلة بما تقدم من حدیث یوم القیامة، و خطاب «لا تُحَرِّکْ للنبی ص، و ضمیر «بِهِ لیوم القیامة، و المعنی لا تتفوه بالسؤال عن وقت القیامة أصلا و لو کنت غیر مکذب و لا مستهزئ «لِتَعْجَلَ بِهِ أی بالعلم به «إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ أی من الواجب فی الحکمة أن نجمع من نجمعه فیه و نوحی شرح وصفه إلیک فی القرآن «فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ أی إذا قرأنا ما یتعلق به فاتبع ذلک بالعمل بما یقتضیه من الاستعداد له «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ أی إظهار ذلک بالنفخ فی الصور انتهی ملخصا و هو کما تری.
و قد تقدم فی تفسیر قوله: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ إن هذا النهی عن العجل بالقرآن یؤید ما ورد فی الروایات أن للقرآن نزولا علی النبی ص دفعة غیر نزوله تدریجا.
قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ تُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ وَ تَذَرُونَ الْآخِرَةَ» خطاب للناس و لیس من تعمیم الخطاب السابق فی شی‌ء لأن خطاب «لا تُحَرِّکْ اعتراضی غیر مرتبط بشی‌ء من طرفیه.
و قوله: «کَلَّا» ردع عن قوله السابق: «یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَلَّنْ نَجْمَعَ عِظامَهُ و قوله:
«بَلْ تُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ»- أی الحیاة العاجلة و هی الحیاة الدنیا- «وَ تَذَرُونَ الْآخِرَةَ» أی تترکون الحیاة الآخرة، و ما فی الکلام من الإضراب إضراب عن حسبان عدم الإحیاء بعد الموت نظیر الإضراب فی قوله: «بَلْ یُرِیدُ الْإِنْسانُ لِیَفْجُرَ أَمامَهُ .
قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» وصف لیوم القیامة بانقسام الوجوه فیه إلی قسمین: ناضرة و باسرة، و نضرة الوجه و اللون و الشجر و نحوها و نضارتها حسنها و بهجتها.
و المعنی: نظرا إلی ما یقابله من قوله: «وَ وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ باسِرَةٌ» إلخ وجوه یوم إذ تقوم القیامة حسنة متهللة ظاهرة المسرة و البشاشة قال تعالی: «تَعْرِفُ فِی وُجُوهِهِمْ نَضْرَةَ
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النَّعِیمِ»: المطففین: 24، و قال: «وَ لَقَّاهُمْ نَضْرَةً وَ سُرُوراً»: الدهر: 11.
و قوله: «إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» خبر بعد خبر لوجوه، و «إِلی رَبِّها» متعلق بناظرة قدم علیها لإفادة الحصر أو الأهمیة.
و المراد بالنظر إلیه تعالی لیس هو النظر الحسی المتعلق بالعین الجسمانیة المادیة التی قامت البراهین القاطعة علی استحالته فی حقه تعالی بل المراد النظر القلبی و رؤیة القلب بحقیقة الإیمان علی ما یسوق إلیه البرهان و یدل علیه الأخبار المأثورة عن أهل العصمة (ع) و قد أوردنا شطرا منها فی ذیل تفسیر قوله تعالی: «قالَ رَبِّ أَرِنِی أَنْظُرْ إِلَیْکَ»: الأعراف:
143، و قوله تعالی: «ما کَذَبَ الْفُؤادُ ما رَأی : النجم: 11.
فهؤلاء قلوبهم متوجهة إلی ربهم لا یشغلهم عنه سبحانه شاغل من الأسباب لتقطع الأسباب یومئذ، و لا یقفون موقفا من مواقف الیوم و لا یقطعون مرحلة من مراحله إلا و الرحمة الإلهیة شاملة لهم «وَ هُمْ مِنْ فَزَعٍ یَوْمَئِذٍ آمِنُونَ»: النمل: 89 و لا یشهدون مشهدا من مشاهد الجنة و لا یتنعمون بشی‌ء من نعیمها إلا و هم یشاهدون ربهم به لأنهم لا ینظرون إلی شی‌ء و لا یرون شیئا إلا من حیث إنه آیة لله سبحانه و النظر إلی الآیة من حیث إنها آیة و رؤیتها نظر إلی ذی الآیة و رؤیة له.
و من هنا یظهر الجواب عما أورد علی القول بأن تقدیم «إِلی رَبِّها» علی «ناظِرَةٌ» یفید الحصر و الاختصاص، إن من الضروری أنهم ینظرون إلی غیره تعالی کنعم الجنة.
و الجواب أ لما لم یحجبوا عن ربهم کان نظرهم إلی کل ما ینظرون إلیه إنما هو بما أنه آیة، و الآیة بما أنها آیة لا تحجب ذا الآیة و لا تحول بینه و بین الناظر إلیه فالنظر إلی الآیة نظر إلی ذی الآیة فهؤلاء لا ینظرون فی الحقیقة إلا إلی ربهم.
و أما ما أجیب به عنه أن تقدیم «إِلی رَبِّها» لرعایة الفواصل و لو سلم أنه للاختصاص فالنظر إلی غیره فی جنب النظر إلیه لا یعد نظرا، و لو سلم فالنظر إلیه تعالی فی بعض الأحوال لا فی جمیعها.
فلا یخلو من تکلف التقیید من غیر مقید علی أنه أسند النظر إلی الوجوه لا إلی العیون أو الأبصار و وجوه أهل الجنة إلی ربهم دائما من غیر أن یواجهوا بها غیره.
قوله تعالی: «وَ وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ باسِرَةٌ تَظُنُّ أَنْ یُفْعَلَ بِها فاقِرَةٌ» فسر البسور بشدة
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العبوس و الظن بالعلم و «فاقِرَةٌ» صفة محذوفة الموصوف أی فعله فاقرة، و الفاقرة من فقره إذا أصاب فقار ظهره، و قیل: من فقرت البعیر إذا وسمت أنفه بالنار.
و المعنی: و وجوه یومئذ شدیدة العبوس تعلم أنه یفعل بها فعلة تقصم ظهورها أو تسم أنوفها بالنار، و احتمل أن یکون تظن خطابا للنبی ص بما أنه سامع و الظن بمعناه المعروف.
قوله تعالی: «کَلَّا إِذا بَلَغَتِ التَّراقِیَ ردع عن حبهم العاجلة و إیثارها علی الآخرة کأنه قیل: ارتدعوا عن ذلک فلیس یدوم علیکم و سینزل علیکم الموت فتساقون إلی ربکم و فاعل «بَلَغَتِ محذوف یدل علیه السیاق کما فی قوله تعالی: «فَلَوْ لا إِذا بَلَغَتِ الْحُلْقُومَ» الواقعة: 83 و التقدیر إذا بلغت النفس التراقی.
و التراقی العظام المکتنفة للنحر عن یمین و شمال جمع ترقوة، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «وَ قِیلَ مَنْ راقٍ اسم فاعل من الرقی أی قال من حضره من أهله و أصدقائه من یرقیه و یشفیه؟ کلمة یأس، و قیل: المعنی قال بعض الملائکة لبعض: من یرقی بروحه من الملائکة أ ملائکة الرحمة أم ملائکة العذاب.؟
قوله تعالی: «وَ ظَنَّ أَنَّهُ الْفِراقُ أی و علم الإنسان المحتضر من مشاهدة هذه الأحوال أنه مفارقته للعاجلة التی کان یحبها و یؤثرها علی الآخرة.
قوله تعالی: «وَ الْتَفَّتِ السَّاقُ بِالسَّاقِ ظاهره أن المراد به التفاف ساق المحتضر بساقه ببطلان الحیاة الساریة فی أطراف البدن عند بلوغ الروح التراقی.
و قیل: المراد به التفاف شدة أمر الآخرة بأمر الدنیا، و قیل: التفاف حال الموت بحال الحیاة، و قیل: التفاف ساق الدنیا و هی شدة کرب الموت بساق الآخرة و هی شدة هول المطلع.
و لا دلیل من جهة اللفظ علی شی‌ء من هذه المعانی نعم من الممکن أن یقال: إن المراد بالتفاف الساق بالساق غشیان الشدائد و تعاقبها علیه واحدة بعد أخری من حینه ذلک إلی یوم القیامة فینطبق علی کل من المعانی.
قوله تعالی: «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ المساق مصدر میمی بمعنی السوق، و المراد بکون السوق یومئذ إلیه تعالی أنه الرجوع إلیه، و عبر بالمساق للإشارة إلی أن لا خیرة للإنسان فی هذا المسیر و لا مناص له عنه فهو مسوق مسیر من یوم موته و هو قوله، «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ حتی یرد علی ربه یوم القیامة و هو قوله: «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمُسْتَقَرُّ»
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و لو کان تقدیم «إِلی رَبِّکَ لإفادة الحصر أفاد انحصار الغایة فی الرجوع إلیه تعالی.
و قیل: الکلام علی تقدیر مضاف و تقدیم «إِلی رَبِّکَ لإفادة الحصر و التقدیر إلی حکم ربک یومئذ المساق أی یساق لیحکم الله و یقضی فیه بحکمه، أو التقدیر إلی موعد ربک و هو الجنة و النار، و قیل: المراد برجوع المساق إلیه تعالی أنه تعالی هو السائق لا غیر، و الوجه ما تقدم.
قوله تعالی: «فَلا صَدَّقَ وَ لا صَلَّی وَ لکِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی ثُمَّ ذَهَبَ إِلی أَهْلِهِ یَتَمَطَّی الضمائر راجعة إلی الإنسان المذکور فی قوله: «أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ إلخ، و المراد بالتصدیق المنفی تصدیق الدعوة الحقة التی یتضمنها القرآن الکریم، و بالتصلیة المنفیة التوجه العبادی إلیه تعالی بالصلاة التی هی عمود الدین.
و التمطی علی ما فی المجمع،- تمدد البدن من الکسل و أصله أن یلوی مطاه أی ظهره، و المراد بتمطیه فی ذهابه التبختر و الاختیال استعارة.
و المعنی: فلم یصدق هذا الإنسان الدعوة فیما فیها من الاعتقاد و لم یصل لربه أی لم یتبعها فیما فیها من الفروع و رکنها الصلاة و لکن کذب بها و تولی عنها ثم ذهب إلی أهله یتبختر و یختال مستکبرا.
قوله تعالی: «أَوْلی لَکَ فَأَوْلی ثُمَّ أَوْلی لَکَ فَأَوْلی لا ریب أنه کلمة تهدید کررت لتأکید التهدید، و لا یبعد- و الله أعلم- أن یکون قوله: «أَوْلی لَکَ خبرا لمبتدإ محذوف هو ضمیر عائد إلی ما ذکر من حال هذا الإنسان و هو أنه لم یصدق و لم یصل و لکن کذب و تولی ثم ذهب إلی أهله متبخترا مختالا، و إثبات ما هو فیه من الحال له کنایة عن إثبات ما هو لازمه من التبعة و العقاب.
فیکون الکلام و هی کلمة ملقاة من الله تعالی إلی هذا الإنسان کلمة طبع طبع الله بها علی قلبه حرم بها الإیمان و التقوی و کتب علیه أنه من أصحاب النار، و الآیتان تشبهان بوجه قوله تعالی: «فَإِذا أُنْزِلَتْ سُورَةٌ مُحْکَمَةٌ وَ ذُکِرَ فِیهَا الْقِتالُ رَأَیْتَ الَّذِینَ فِی قُلُوبِهِمْ مَرَضٌ یَنْظُرُونَ إِلَیْکَ نَظَرَ الْمَغْشِیِّ عَلَیْهِ مِنَ الْمَوْتِ فَأَوْلی لَهُمْ»: سورة محمد 20.
و المعنی: ما أنت علیه من الحال أولی و أرجح لک فأولی ثم أولی لک فأولی لتذوق وبال أمرک و یأخذک ما أعد لک من العذاب.
و قیل: أولی لک اسم فعل مبنی و معناه ولیک شر بعد شر.
و قیل: أولی فعل ماض دعائی من الولی بمعنی القرب و فاعل الفعل ضمیر مستتر عائد إلی الهلاک و اللام مزیدة و المعنی أولاک الهلاک.
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و قیل: الفاعل ضمیر مستتر راجع إلیه تعالی و اللام مزیدة، و المعنی أولاک الله ما تکرهه، أو غیر مزیدة و المعنی أدناک الله مما تکرهه.
و قیل: معناه الذم أولی لک من ترکه إلا أنه حذف و کثر فی الکلام حتی صار بمنزلة الویل لک و صار من المحذوف الذی لا یجوز إظهاره.
و قیل: المعنی أهلکک الله هلاکا أقرب لک من کل شر و هلاک.
و قیل: أولی أفعل تفضیل بمعنی الأحری، و خبر لمبتدإ محذوف یقدر کما یلیق بمقامه فالتقدیر هنا النار أولی لک أی أنت أحق بها و أهل لها فأولی.
و هی وجوه ضعیفة لا تخلو من تکلف و الوجه الأخیر قریب مما قدمنا و لیس به.
قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَنْ یُتْرَکَ سُدیً مختتم فیه رجوع إلی ما فی مفتتح السورة من قوله: «أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَلَّنْ نَجْمَعَ عِظامَهُ .
و الاستفهام للتوبیخ، و السدی المهمل، و المعنی أ یظن الإنسان أن یترک مهملا لا یعتنی به فلا یبعث بإحیائه بعد الموت و لازمه أن لا یکلف و لا یجزی.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَکُ نُطْفَةً مِنْ مَنِیٍّ یُمْنی اسم کان ضمیر راجع إلی الإنسان، و إمناء المنی صبه فی الرحم.
قوله تعالی: «ثُمَّ کانَ عَلَقَةً فَخَلَقَ فَسَوَّی أی ثم کان الإنسان- أو المنی- قطعة من دم منعقد فقدره فصوره بالتعدیل و التکمیل.
قوله تعالی: «فَجَعَلَ مِنْهُ الزَّوْجَیْنِ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی أی فجعل من الإنسان الصنفین:
الذکر و الأنثی.
قوله تعالی: «أَ لَیْسَ ذلِکَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی احتجاج علی البعث الذی ینکرونه استبعادا له بعموم القدرة و ثبوتها علی الخلق الابتدائی و الإعادة لا تزید علی الابتداء مئونة بل هی أهون، و قد تقدم الکلام فی تقریب هذه الحجة فی تفسیر الآیات المتعرضة لها مرارا.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج الطیالسی و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن الأنباری فی المصاحف و الطبرانی و ابن مردویه و أبو نعیم و البیهقی معا فی الدلائل عن ابن عباس قال*: کان رسول الله ص یعالج 
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من التنزیل شدة، و کان یحرک به لسانه و شفتیه مخافة أن ینفلت منه- یرید أن یحفظه فأنزل الله «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ- إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ قال: إن علینا أن نجمعه فی صدرک ثم نقرأه «فَإِذا قَرَأْناهُ یقول: إذا أنزلناه علیک «فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ فاستمع له و أنصت «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ بینه بلسانک، و فی لفظ علینا أن نقرأه- فکان رسول الله ص بعد ذلک إذا أتاه جبریل أطرق- و فی لفظ استمع- فإذا ذهب قرأ کما وعده الله.
و فیه، أخرج ابن المنذر و ابن مردویه عن ابن عباس قال"*: کان النبی ص إذا أنزل علیه القرآن- تعجل بقراءته لیحفظه- فنزلت هذه الآیة «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ .
و کان رسول الله ص لا یعلم ختم سورة- حتی ینزل علیه بسم الله الرحمن الرحیم.
أقول: و روی ما فی معنی صدر الحدیث فی المجمع، عن ابن جبیر و فی معناه غیر واحد من الروایات، و قد تقدم أن فی انطباق هذا المعنی علی الآیات خفاء.
و فی تفسیر القمی،": قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ تُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ» قال: الدنیا الحاضرة- «وَ تَذَرُونَ الْآخِرَةَ» قال: تدعون «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ» أی مشرقة «إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» قال: ینظرون إلی وجه الله أی رحمة الله و نعمته.
و فی العیون، فی باب ما جاء عن الرضا (ع) من أخبار التوحید بإسناده إلی إبراهیم بن أبی محمود قال: قال علی بن موسی الرضا (ع): فی قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» یعنی مشرقة تنتظر ثواب ربها:.
أقول: و رواه فی التوحید، و الاحتجاج، و المجمع، عن علی (ع)
، و قد اعترض علی أخذ ناظرة بمعنی منتظرة بأن الانتظار لا یتعدی بإلی بل هو متعد بنفسه، و رد علیه فی مجمع البیان بالاستشهاد بقول جمیل بن معمر:
و إذا نظرت إلیک من ملک‌و البحر دونک جدتنی نعما 
و قول الآخر:
إنی إلیک لما وعدت لناظرنظر الفقیر إلی الغنی الموسر 
و عد فی الکشاف إطلاق النظر فی الآیة بمعنی الانتظار استعمالا کنائیا و هو معنی حسن.
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و عبد بن حمید و الترمذی و ابن جریر و ابن المنذر و الآجری فی الشریعة و الدارقطنی فی الرؤیة و الحاکم و ابن مردویه و اللالکائی فی السنة و البیهقی عن ابن عمر قال*: قال رسول الله ص: إن أدنی أهل الجنة منزلا لمن ینظر إلی جنانه- و أزواجه و نعیمه و خدمه و سرره مسیرة ألف سنة- و أکرمهم علی الله من ینظر إلی وجهه غدوة و عشیة.
ثم قرأ رسول الله ص: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ» قال: البیاض و الصفاء «إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» قال: ینظر کل یوم فی وجهه.
أقول: الروایة تقبل الانطباق علی المعنی الذی أوردناه فی تفسیر الآیة، و مع الغض عنه تقبل الحمل علی رحمته و فضله و کرمه تعالی و سائر صفاته الفعلیة فإن وجه الشی‌ء ما یستقبل به الشی‌ء غیره و ما یستقبل به الله سبحانه خلقه هو صفاته الکریمة فالنظر إلی رحمة الله و فضله و کرمه و صفاته الکریمة نظر إلی وجه الله الکریم.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس بن مالک قال*: قال رسول الله ص: فی قول الله.
«وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ إِلی رَبِّها ناظِرَةٌ» قال: ینظرون إلی ربهم بلا کیفیة و لا حد محدود و لا صفة معلومة.
أقول: و الروایة تؤید ما قدمنا فی تفسیر الآیة أن المراد به النظر القلبی و رؤیة القلب دون العین الحسیة، و هی تفسر ما ورد فی عدة روایات من طرق أهل السنة مما ظاهره التشبیه و أن الرؤیة بالعین الحسیة التی لا تفارق المحدودیة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «کَلَّا إِذا بَلَغَتِ التَّراقِیَ قال: یعنی النفس إذا بلغت الترقوة «وَ قِیلَ مَنْ راقٍ قال: یقال له: من یرقیک «وَ ظَنَّ أَنَّهُ الْفِراقُ علم أنه الفراق 
و فی الکافی، بإسناده إلی جابر عن أبی جعفر (ع) قال*: سألته عن قول الله عز و جل- «وَ قِیلَ مَنْ راقٍ وَ ظَنَّ أَنَّهُ الْفِراقُ قال: فإن ذلک ابن آدم إذا حل به الموت- قال: هل من طبیب «وَ ظَنَّ أَنَّهُ الْفِراقُ أیقن بمفارقة الأحبة «وَ الْتَفَّتِ السَّاقُ بِالسَّاقِ قال:
التفت الدنیا بالآخرة «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ قال: المسیر إلی رب العالمین.
و فی تفسیر القمی،": «وَ الْتَفَّتِ السَّاقُ بِالسَّاقِ قال: التفت الدنیا بالآخرة «إِلی رَبِّکَ یَوْمَئِذٍ الْمَساقُ قال: یساقون إلی الله.
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و فی العیون، بإسناده عن عبد العظیم الحسنی قال،* سألت محمد بن علی الرضا (ع) عن قول الله عز و جل، «أَوْلی لَکَ فَأَوْلی ثُمَّ أَوْلی لَکَ فَأَوْلی قال: یقول الله عز و جل بعدا لک من خیر الدنیا- و بعدا لک من خیر الآخرة.
أقول: یمکن إرجاعه إلی ما قدمناه من معنی الآیتین، و کذا إلی بعض ما قیل فیه.
و فی المجمع، و جاءت الروایة: أن رسول الله ص أخذ بید أبی جهل ثم قال له: أولی لک فأولی ثم أولی لک فأولی. فقال أبو جهل: بأی شی‌ء تهددنی- لا تستطیع أنت و ربک أن تفعلا بی شیئا، و إنی لأعز أهل هذا الوادی، فأنزل الله سبحانه کما قال له رسول الله ص.
أقول: و روی ما فی معناه فی الدر المنثور، عن عدة عن قتادة قال*: ذکر لنا و ساق الحدیث 
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُ الْإِنْسانُ أَنْ یُتْرَکَ سُدیً قال: لا یحاسب و لا یعذب و لا یسأل عن شی‌ء.
و فی العلل، بإسناده إلی مسعدة بن زیاد قال*: قال رجل لجعفر بن محمد (ع)، یا أبا عبد الله- إنا خلقنا للعجب قال: و ما ذلک لله أنت؟ قال: خلقنا للفناء فقال یا ابن أخ خلقنا للبقاء، و کیف یفنی جنة لا تبید و نار لا تخمد؟ و لکن قل: إنما نتحول من دار إلی دار.
و فی المجمع، و جاء فی الحدیث عن البراء عن عازب قال*: لما نزلت هذه الآیة «أَ لَیْسَ ذلِکَ بِقادِرٍ عَلی أَنْ یُحْیِیَ الْمَوْتی قال رسول الله ص: سبحانک اللهم و بلی: و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن أبی هریرة و غیره: أنه (ص) إذا قرأ الآیة قال*:
سبحانک اللهم و بلی 
، و کذا
فی العیون، عن الرضا (ع): أنه کان إذا قرأ السورة- قال عند الفراغ سبحانک اللهم بلی.
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(76) سورة الدهر مدنیة و هی إحدی و ثلاثون آیة (31)





[سورة الإنسان (76): الآیات 1 الی 22]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً (1) إِنَّا خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ أَمْشاجٍ نَبْتَلِیهِ فَجَعَلْناهُ سَمِیعاً بَصِیراً (2) إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً (3) إِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَلاسِلَ وَ أَغْلالاً وَ سَعِیراً (4)
إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ مِنْ کَأْسٍ کانَ مِزاجُها کافُوراً (5) عَیْناً یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً (6) یُوفُونَ بِالنَّذْرِ وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً (7) وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ مِسْکِیناً وَ یَتِیماً وَ أَسِیراً (8) إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ لا نُرِیدُ مِنْکُمْ جَزاءً وَ لا شُکُوراً (9)
إِنَّا نَخافُ مِنْ رَبِّنا یَوْماً عَبُوساً قَمْطَرِیراً (10) فَوَقاهُمُ اللَّهُ شَرَّ ذلِکَ الْیَوْمِ وَ لَقَّاهُمْ نَضْرَةً وَ سُرُوراً (11) وَ جَزاهُمْ بِما صَبَرُوا جَنَّةً وَ حَرِیراً (12) مُتَّکِئِینَ فِیها عَلَی الْأَرائِکِ لا یَرَوْنَ فِیها شَمْساً وَ لا زَمْهَرِیراً (13) وَ دانِیَةً عَلَیْهِمْ ظِلالُها وَ ذُلِّلَتْ قُطُوفُها تَذْلِیلاً (14)
وَ یُطافُ عَلَیْهِمْ بِآنِیَةٍ مِنْ فِضَّةٍ وَ أَکْوابٍ کانَتْ قَوارِیرَا (15) قَوارِیرَا مِنْ فِضَّةٍ قَدَّرُوها تَقْدِیراً (16) وَ یُسْقَوْنَ فِیها کَأْساً کانَ مِزاجُها زَنْجَبِیلاً (17) عَیْناً فِیها تُسَمَّی سَلْسَبِیلاً (18) وَ یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ إِذا رَأَیْتَهُمْ حَسِبْتَهُمْ لُؤْلُؤاً مَنْثُوراً (19)
وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً (20) عالِیَهُمْ ثِیابُ سُندُسٍ خُضْرٌ وَ إِسْتَبْرَقٌ وَ حُلُّوا أَساوِرَ مِنْ فِضَّةٍ وَ سَقاهُمْ رَبُّهُمْ شَراباً طَهُوراً (21) إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً (22)
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بیان‌

تذکر السورة خلق الإنسان بعد ما لم یکن شیئا مذکورا ثم هدایته السبیل إما شاکرا و إما کفورا و أن الله اعتد للکافرین أنواع العذاب و للأبرار ألوان النعم- و قد فصل القول فی وصف نعیمهم فی ثمان عشرة آیة و هو الدلیل علی أنه المقصود بالبیان-.
ثم تذکر مخاطبا للنبی ص أن القرآن تنزیل منه تعالی علیه و تذکرة فلیصبر لحکم ربه و لا یتبع الناس فی أهوائهم و لیذکر اسم ربه بکرة و عشیا و لیسجد له من اللیل و لیسبحه لیلا طویلا.
و السورة مدنیة بتمامها أو صدرها- و هی اثنتان و عشرون آیة من أولها- مدنی، و ذیلها- و هی تسع آیات من آخرها- مکی و قد أطبقت روایات أهل البیت (ع) علی کونها مدنیة، و استفاضت بذلک روایات أهل السنة.
و قیل بکونها مکیة بتمامها، و سیوافیک تفصیل القول فی ذلک فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی. «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً» الاستفهام للتقریر فیفید ثبوت معنی الجملة و تحققه أی قد أتی علی الإنسان «إلخ» و لعل هذا مراد من قال من قدماء المفسرین: إن «هَلْ فی الآیة بمعنی قد، لا علی أن ذلک أحد معانی «هل» کما ذکره بعضهم.
و المراد بالإنسان الجنس. و أما قول بعضهم: إن المراد به آدم (ع) فلا یلائمه قوله فی الآیة التالیة: «إِنَّا خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ».
و الحین قطعة من الزمان محدودة قصیرة کانت أو طویلة، و الدهر الزمان الممتد من دون تحدید ببدایة أو نهایة.
و قوله: «شَیْئاً مَذْکُوراً» أی شیئا یذکر باسمه فی المذکورات أی کان یذکر مثلا الأرض و السماء و البر و البحر و غیر ذلک و لا یذکر الإنسان لأنه لم یوجد بعد حتی وجد
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فقیل: الإنسان فکونه مذکورا کنایة عن کونه موجودا بالفعل فالنفی فی قوله: «لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً» متوجه إلی کونه شیئا مذکورا لا إلی أصل کونه شیئا فقد کان شیئا و لم یکن شیئا مذکورا و یؤیده قوله: «إِنَّا خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ» إلخ فقد کان موجودا بمادته و لم یتکون بعد إنسانا بالفعل و الآیة و ما یتلوها من الآیات واقعة فی سیاق الاحتجاج یبین بها أن الإنسان حادث یحتاج فی وجوده إلی صانع یصنعه و خالق یخلقه، و قد خلقه ربه و جهزه التدبیر الربوبی بأدوات الشعور من السمع و البصر یهتدی بها إلی السبیل الحق الذی من الواجب أن یسلکه مدی حیاته فإن کفر فمصیره إلی عذاب ألیم و إن شکر فإلی نعیم مقیم.
و المعنی هل أتی- قد أتی- علی الإنسان قطعة محدودة من هذا الزمان الممتد- غیر المحدود و الحال أنه لم یکن موجودا بالفعل مذکورا فی عداد المذکورات.
قوله تعالی: «إِنَّا خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ نُطْفَةٍ أَمْشاجٍ نَبْتَلِیهِ فَجَعَلْناهُ سَمِیعاً بَصِیراً» النطفة فی الأصل بمعنی الماء القلیل غلب استعماله فی ماء الذکور من الحیوان الذی یتکون منه مثله، و أمشاج جمع مشیج أو المشج بفتحتین أو بفتح فکسر بمعنی المختلط الممتزج، و وصفت بها النطفة باعتبار أجزائها المختلفة أو اختلاط ماء الذکور و الإناث.
و الابتلاء نقل الشی‌ء من حال إلی حال و من طور إلی طور کابتلاء الذهب فی البوتقة، و ابتلاؤه تعالی الإنسان فی خلقه من النطفة هو ما ذکره فی مواضع من کلامه أنه یخلق النطفة فیجعلها علقة و العلقة مضغة إلی آخر الأطوار التی تتعاقبها حتی ینشئه خلقا آخر.
و قیل: المراد بابتلائه امتحانه بالتکلیف، و یدفعه تفریع قوله: «فَجَعَلْناهُ سَمِیعاً بَصِیراً» علی الابتلاء و لو کان المراد به التکلیف کان من الواجب تفریعه علی جعله سمیعا بصیرا لا بالعکس، و الجواب عنه بأن فی الکلام تقدیما و تأخیرا و التقدیر إنا خلقناه من نطفة أمشاج فجعلناه سمیعا بصیرا لنبتلیه، لا یصغی إلیه.
و قوله: «فَجَعَلْناهُ سَمِیعاً بَصِیراً» سیاق الآیات و خاصة قوله: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إلخ یفید أن ذکر جعله سمیعا بصیرا للتوسل به فی التدبیر الربوبی إلی غایته و هی أن یری آیات الله الدالة علی المبدإ و المعاد و یسمع کلمة الحق التی تأتیه من جانب ربه بإرسال الرسل و إنزال الکتب فیدعوه البصر و السمع إلی سلوک سبیل الحق و السیر فی مسیر الحیاة بالإیمان و العمل الصالح فإن لزم السبیل الذی هدی إلیه أداه إلی نعیم الأبد و إلا فإلی عذاب مخلد.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 122
و ذکر الإنسان فی الآیة من وضع الظاهر موضع الضمیر و النکتة فیه تسجیل أنه تعالی هو خالقه و مدبر أمره.
و المعنی: إنا خلقنا الإنسان من نطفة هی أجزاء مختلطة ممتزجة و الحال أنا ننقله من حال إلی حال و من طور إلی طور فجعلناه سمیعا بصیرا لیسمع ما یأتیه من الدعوة الإلهیة، و یبصر الآیات الإلهیة الدالة علی وحدانیته تعالی و النبوة و المعاد.
قوله تعالی: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً» الهدایة بمعنی إراءة الطریق دون الإیصال إلی المطلوب و المراد بالسبیل السبیل بحقیقة معنی الکلمة و هو المؤدی إلی الغایة المطلوبة و هو سبیل الحق.
و الشکر استعمال النعمة بإظهار کونها من منعمها و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی:
«وَ سَیَجْزِی اللَّهُ الشَّاکِرِینَ»: آل عمران: 144 إن حقیقة کون العبد شاکرا لله کونه مخلصا لربه، و الکفران استعمالها مع ستر کونها من المنعم.
و قوله: «إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً» حالان من ضمیر «هَدَیْناهُ لا من «السَّبِیلَ کما قاله بعضهم، و «إِمَّا» یفید التقسیم و التنویع أی إنا هدیناه السبیل حال کونه منقسما إلی الشاکر و الکفور أی أنه مهدی سواء کان کذا أو کذلک.
و التعبیر بقوله: «إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً» هو الدلیل أولا: علی أن المراد بالسبیل السنة و الطریقة التی یجب علی الإنسان أن یسلکها فی حیاته الدنیا لتوصله إلی سعادته فی الدنیا و الآخرة و تسوقه إلی کرامة القرب و الزلفی من ربه و محصله الدین الحق و هو عند الله الإسلام.
و به یظهر أن تفسیر بعضهم السبیل بسبیل الخروج من الرحم غیر سدید.
و ثانیا: أن السبیل المهدی إلیه سبیل اختیاری و أن الشکر و الکفر اللذین یترتبان علی الهدایة المذکورة واقعان فی مستقر الاختیار للإنسان أن یتلبس بأیهما شاء من غیر إکراه و إجبار کما قال تعالی: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20، و ما فی آخر السورة من قوله تعالی: «فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ إنما یفید تعلق مشیته تعالی بمشیة العبد لا بفعل العبد الذی تعلقت به مشیة العبد حتی یفید نفی تأثیر مشیة العبد المتعلقة بفعله، و قد تقدمت الإشارة إلی هذا المعنی فی هذا الکتاب مرارا.
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و الهدایة التی هی نوع إیذان و إعلام منه تعالی للإنسان هدایة فطریة هی تنبیه بسبب نوع خلقته و ما جهز به وجوده بإلهام من الله سبحانه علی حق الاعتقاد و صالح العمل قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8 و أوسع مدلولا منه قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30.
و هدایة قولیة من طریق الدعوة یبعث الأنبیاء و إرسال الرسل و إنزال الکتب و تشریع الشرائع الإلهیة، و لم یزل التدبیر الربوبی تدعم الحیاة الإنسانیة بالدعوة الدینیة القائم بها أنبیاؤه و رسله، و یؤید بذلک دعوة الفطرة کما قال: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ إلی أن قال- رُسُلًا مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ لِئَلَّا یَکُونَ لِلنَّاسِ عَلَی اللَّهِ حُجَّةٌ بَعْدَ الرُّسُلِ»: النساء: 165.
و من الفرق بین الهدایتین أن الهدایة الفطریة عامة بالغة لا یستثنی منها إنسان لأنها لازم الخلقة الإنسانیة و هی فی الأفراد بالسویة غیر أنها ربما تضعف أو یلغو أثرها لعوامل و أسباب تشغل الإنسان و تصرفه عن التوجه إلی ما یدعو إلیه عقله و یهدیه إلیه فطرته أو ملکات و أحوال ردیئة سیئة تمنعه عن إجابة نداء الفطرة کالعناد و اللجاج و ما یشبه ذلک قال تعالی: «أَ فَرَأَیْتَ مَنِ اتَّخَذَ إِلهَهُ هَواهُ وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ وَ خَتَمَ عَلی سَمْعِهِ وَ قَلْبِهِ وَ جَعَلَ عَلی بَصَرِهِ غِشاوَةً فَمَنْ یَهْدِیهِ مِنْ بَعْدِ اللَّهِ»: الجاثیة: 23، و الهدایة المنفیة فی الآیة بمعنی الإیصال إلی المطلوب دون إراءة الطریق بدلیل قوله: «وَ أَضَلَّهُ اللَّهُ عَلی عِلْمٍ .
و أما الهدایة القولیة و هی التی تتضمنها الدعوة الدینیة فإن من شأنها أن تبلغ المجتمع فتکون فی معرض من عقول الجماعة فیرجع إلیها من آثر الحق علی الباطل و أما بلوغها لکل واحد واحد منهم فإن العلل و الأسباب التی یتوسل بها إلی بیان أمثال هذه المقاصد ربما لا تساعد علی ذلک علی ما فی الظروف و الأزمنة و البیئات من الاختلاف و کیف یمکن لإنسان أن یدعو کل إنسان إلی ما یرید بنفسه أو بوسائط من نوعه؟ فمن المتعذر ذلک جدا.
و إلی المعنی الأول أشار تعالی بقوله: «وَ إِنْ مِنْ أُمَّةٍ إِلَّا خَلا فِیها نَذِیرٌ»: فاطر: 24، و إلی الثانی بقوله: «لِتُنْذِرَ قَوْماً ما أُنْذِرَ آباؤُهُمْ فَهُمْ غافِلُونَ»: یس: 6.
فمن بلغته الدعوة و انکشف له الحق فقد تمت علیه الحجة و من لم تبلغه الدعوة بلوغا ینکشف به له الحق فقد أدرکه الفضل الإلهی بعده مستضعفا أمره إلی الله إن یشأ یغفر
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له و إن یشأ یعذبه قال تعالی: «إِلَّا الْمُسْتَضْعَفِینَ مِنَ الرِّجالِ وَ النِّساءِ وَ الْوِلْدانِ لا یَسْتَطِیعُونَ حِیلَةً وَ لا یَهْتَدُونَ سَبِیلًا»: النساء: 98.
ثم من الدلیل علی أن الدعوة الإلهیة و هی الهدایة إلی السبیل حق یجب علی الإنسان أن یتبعها فطرة الإنسان و خلقته المجهزة بما یهدی إلیها من الاعتقاد و العمل، و وقوع الدعوة خارجا من طریق النبوة و الرسالة فإن سعادة کل موجود و کماله فی الآثار و الأعمال التی تناسب ذاته و تلائمها بما جهزت به من القوی و الأدوات فسعادة الإنسان و کماله فی اتباع الدین الإلهی الذی هو سنة الحیاة الفطریة و قد حکم به العقل و جاءت به الأنبیاء و الرسل علیهم السلام.
قوله تعالی: «إِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَلاسِلَ وَ أَغْلالًا وَ سَعِیراً» الاعتاد التهیئة، و سلاسل جمع سلسلة و هی القید الذی یقاد به المجرم، و أغلال جمع غل بالضم قیل هی القید الذی یجمع الیدین علی العنق، و قال الراغب: فالغل مختص بما یقید به فیجعل الأعضاء وسطه. انتهی. و السعیر النار المشتعلة، و المعنی ظاهر.
و الآیة تشیر إلی تبعة الإنسان الکفور المذکور فی قوله: «إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً» و قدم بیان تبعته علی بیان جزاء الإنسان الشاکر لاختصار الکلام فیه.
قوله تعالی: «إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ مِنْ کَأْسٍ کانَ مِزاجُها کافُوراً» الکأس إناء الشراب إذا کان فیه شراب، و المزاج ما یمزج به کالحزام لما یحزم به، و الکافور معروف یضرب به المثل فی البرودة و طیب الرائحة، و قیل: هو اسم عین فی الجنة.
و الأبرار جمع بر بفتح الباء صفة مشبهة من البر و هو الإحسان و یتحصل معناه فی أن یحسن الإنسان فی عمله من غیر أن یرید به نفعا یرجع إلیه من جزاء أو شکور فهو یرید الخیر لأنه خیر لا لأن فیه نفعا یرجع إلی نفسه و إن کرهت نفسه ذلک فیصبر علی مر مخالفة نفسه فیما یریده و یعمل العمل لأنه خیر فی نفسه کالوفاء بالنذر أو لأن فیه خیرا لغیره کإطعام الطعام للمستحقین من عباد الله.
و إذ لا خیر فی عمل و لا صلاح إلا بالإیمان بالله و رسوله و الیوم الآخر کما قال تعالی:
«أُولئِکَ لَمْ یُؤْمِنُوا فَأَحْبَطَ اللَّهُ أَعْمالَهُمْ»: الأحزاب: 19 إلی غیر ذلک من الآیات.
فالأبرار مؤمنون بالله و رسوله و الیوم الآخر، و إذ کان إیمانهم إیمان رشد و بصیرة فهم یرون أنفسهم عبیدا مملوکین لربهم، له خلقهم و أمرهم، لا یملکون لأنفسهم نفعا و لا ضرا
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علیهم أن لا یریدوا إلا ما أراده ربهم و لا یفعلوا إلا ما یرتضیه فقدموا إرادته علی إرادة أنفسهم و عملوا له فصبروا علی مخالفة أنفسهم فیما تهواه و تحبه و کلفة الطاعة، و عملوا ما عملوه لوجه الله، فأخلصوا العبودیة فی مرحلة العمل لله سبحانه.
و هذه الصفات هی التی عرف سبحانه الأبرار بها کما یستفاد من قوله: «یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ و قوله: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ و قوله: «وَ جَزاهُمْ بِما صَبَرُوا» و هی المستفادة من قوله فی صفتهم: «لَیْسَ الْبِرَّ أَنْ تُوَلُّوا وُجُوهَکُمْ قِبَلَ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ وَ لکِنَّ الْبِرَّ مَنْ آمَنَ بِاللَّهِ» الخ: البقرة: 177 و قد مر بعض الکلام فی معنی البر فی تفسیر الآیة و سیأتی بعضه فی قوله: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ»: المطففین: 18.
و الآیة أعنی قوله: «إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ إلخ بما یتبادر من معناها من حیث مقابلتها لقوله: «إِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ إلخ المبین لحال الکافرین فی الآخرة، تبین حال الأبرار فی الآخرة فی الجنة، و أنهم یشربون من شراب ممزوج بالکافور باردا طیب الرائحة.
قوله تعالی. «عَیْناً یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً» «عَیْناً» منصوب بنزع الخافض و التقدیر من عین أو بالاختصاص و التقدیر أخص عینا، و الشرب- علی ما قیل- یتعدی بنفسه و بالباء فشرب بها و شربها واحد، و التعبیر عنهم بعباد الله للإشارة إلی تحلیهم بحلیة العبودیة و قیامهم بلوازمها علی ما یفیده سیاق المدح.
و تفجیر العین شق الأرض لإجرائها، و ینبغی أن یحمل تفجیرهم العین علی إرادتهم جریانها لأن نعم الجنة لا تحتاج فی تحققها و التنعم بها إلی أزید من مشیة أهلها قال تعالی:
«لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها»: ق: 35.
و الآیتان- کما تقدمت الإشارة إلیه- تصفان تنعم الأبرار بشراب الجنة فی الآخرة، و بذلک فسرت الآیتان.
و لا یبعد أن تکون الآیتان مسوقتین علی مسلک تجسم الأعمال تصفان حقیقة عملهم الصالح من الإیفاء بالنذر و إطعام الطعام لوجه الله، و أن أعمالهم المذکورة بحسب باطنها شرب من کأس مزاجها کافور من عین لا یزالون یفجرونها بأعمالهم الصالحة و ستظهر لهم بحقیقتها فی جنة الخلد و إن کانت فی الدنیا فی صورة الأعمال فتکون الآیتان فی مجری أمثال قوله تعالی: «إِنَّا جَعَلْنا فِی أَعْناقِهِمْ أَغْلالًا فَهِیَ إِلَی الْأَذْقانِ فَهُمْ مُقْمَحُونَ»: یس: 8.
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و یؤید ذلک ظاهر قوله «یَشْرَبُونَ و «یَشْرَبُ بِها» و لم یقل: سیشربون و سیشرب بها، و وقوع قوله: یشربون و یوفون و یخافون و یطعمون متعاقبة فی سیاق واحد، و ذکر التفجیر فی قوله: «یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً» الظاهر فی استخراج العین و إجرائها بالتوسل بالأسباب.
و لهم فی مفردات الآیتین و إعرابها أقاویل کثیرة مختلفة مذکورة فی المطولات فلیراجعها من أراد الوقوف علیها.
قوله تعالی: «یُوفُونَ بِالنَّذْرِ وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً» المستطیر اسم فاعل من استطار إذا فشا و انتشر فی الأقطار غایة الانتشار و هو أبلغ من طار کما قیل: یقال:
استطار الحریق و استطار الفجر إذا اتسعا غایته، و المراد باستطارة شر الیوم و هو یوم القیامة بلوغ شدائده و أهواله و ما فیه من العذاب غایته.
و المراد بالإیفاء بالنذر ما هو ظاهره المعروف من معناه، و قول القائل: إن المراد به ما عقدوا علیه قلوبهم من العمل بالواجبات أو ما عقدوا علیه القلوب من اتباع الشارع فی جمیع ما شرعه خلاف ظاهر اللفظ من غیر دلیل یدل علیه.
قوله تعالی: «وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ مِسْکِیناً وَ یَتِیماً وَ أَسِیراً» ضمیر «عَلی حُبِّهِ للطعام علی ما هو الظاهر، و المراد بحبه توقان النفس إلیه لشدة الحاجة، و یؤید هذا المعنی قوله تعالی: «لَنْ تَنالُوا الْبِرَّ حَتَّی تُنْفِقُوا مِمَّا تُحِبُّونَ»: آل عمران: 92.
و قیل: الضمیر لله سبحانه أی یطعمون الطعام حبا لله لا طمعا فی الثواب، و یدفعه أن قوله تعالی حکایة منهم: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ یغنی عنه.
و یلیه فی الضعف ما قیل: إن الضمیر للإطعام المفهوم من قوله: «وَ یُطْعِمُونَ وجه الضعف أنه إن أرید بحب الإطعام حقیقة معناه فلیس فی حب الإطعام فی نفسه فضل حتی یمدحوا به، و إن أرید به کون الإطعام بطیب النفس و عدم التکلف فهو خلاف الظاهر، و رجوع الضمیر إلی الطعام هو الظاهر.
و المراد بالمسکین و الیتیم معلوم، و المراد بالأسیر ما هو الظاهر منه و هو المأخوذ من أهل دار الحرب.
و قول بعضهم: إن المراد به أساری بدر أو الأسیر من أهل القبلة فی دار الحرب 
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بأیدی الکفار أو المحبوس أو المملوک من العبید أو الزوجة کل ذلک تکلف من غیر دلیل یدل علیه.
و الذی یجب أن یتنبه له أن سیاق هذه الآیات سیاق الاقتصاص تذکر قوما من المؤمنین تسمیهم الأبرار و تکشف عن بعض أعمالهم و هو الإیفاء بالنذر و إطعام مسکین و یتیم و أسیر و تمدحهم و تعدهم الوعد الجمیل.
فما تشیر إلیه من القصة سبب النزول، و لیس سیاقها سیاق فرض موضوع و ذکر آثارها الجمیلة، ثم الوعد الجمیل علیها، ثم إن عد الأسیر فیمن أطعمه هؤلاء الأبرار نعم الشاهد علی کون الآیات مدنیة فإن الأسر إنما کان بعد هجرة النبی ص و ظهور الإسلام علی الکفر و الشرک لا قبلها.
قوله تعالی: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ لا نُرِیدُ مِنْکُمْ جَزاءً وَ لا شُکُوراً» وجه الشی‌ء هو ما یستقبل به غیره، و وجهه تعالی صفاته الفعلیة الکریمة التی یفیض بها الخیر علی خلقه من الخلق و التدبیر و الرزق و بالجملة الرحمة العامة التی بها قیام کل شی‌ء، و معنی کون العمل لوجه الله علی هذا کون الغایة فی العمل هی الاستفاضة من رحمة الله و طلب مرضاته بالاقتصار علی ذلک و الإعراض عما عند غیره من الجزاء المطلوب، و لذا ذیلوا قولهم:
«إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ بقولهم «لا نُرِیدُ مِنْکُمْ جَزاءً وَ لا شُکُوراً».
و وراء ذلک صفاته الذاتیة الکریمة التی هی المبدأ لصفاته الفعلیة و لما یترتب علیها من الخیر فی العالم، و مرجع کون العمل لوجه الله علی هذا هو الإتیان بالعمل حبا لله لأنه الجمیل علی الإطلاق، و إن شئت فقل: عبادته تعالی لأنه أهل للعبادة.
و ابتغاء وجه الله بجعله غایة داعیة فی الأعمال مذکور فی مواضع من کلامه تعالی کقوله: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ»: الکهف:
28، و قوله: «وَ ما تُنْفِقُونَ إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ اللَّهِ»: البقرة: 272، و فی هذا المعنی قوله:
«وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: البینة: 5، و قوله: «فَادْعُوهُ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ»: المؤمن: 65، و قوله: «أَلا لِلَّهِ الدِّینُ الْخالِصُ»: الزمر: 3.
و قوله: «لا نُرِیدُ مِنْکُمْ جَزاءً وَ لا شُکُوراً» الجزاء مقابلة العمل بما یعادله إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا، و یعم الفعل و القول لکن المراد به فی الآیة بقرینة مقابلته الشکور مقابلة إطعامهم عملا لا لسانا.
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و الشکر و الشکور ذکر النعمة و إظهارها قلبا أو لسانا أو عملا، و المراد به فی الآیة و قد قوبل بالجزاء الثناء الجمیل لسانا.
و الآیة أعنی قوله: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ إلخ خطاب منهم لمن أطعموه من المسکین و الیتیم و الأسیر إما بلسان المقال فهی حکایة قولهم أو بتقدیر القول و کیف کان فقد أرادوا به تطییب قلوبهم أن یأمنوا المن و الأذی، و إما بلسان الحال و هو ثناء من الله علیهم لما یعلم من الإخلاص فی قلوبهم.
قوله تعالی: «إِنَّا نَخافُ مِنْ رَبِّنا یَوْماً عَبُوساً قَمْطَرِیراً» عد الیوم و هو یوم القیامة عبوسا من الاستعارة، و المراد بعبوسه ظهوره علی المجرمین بکمال شدته، و القمطریر الصعب الشدید علی ما قیل.
و الآیة فی مقام التعلیل لقولهم المحکی: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ إلخ ینبهون بقولهم هذا أن قصرهم العمل فی ابتغاء وجه الله تعالی إخلاصا للعبودیة لمخافتهم ذاک الیوم الشدید، و لم یکتفوا بنسبة المخافة إلی الیوم حتی نسبوه نحوا من النسبة إلی ربهم فقالوا: «نَخافُ مِنْ رَبِّنا یَوْماً» إلخ لأنهم لما لم یریدوا إلا وجه ربهم فهم لا یخافون غیره کما لا یرجون غیره و إنما یخافون و یرجون ربهم فلا یخافون یوم القیامة إلا لأنه من ربهم یحاسب فیه عباده علی أعمالهم فیجزیهم بها.
و أما قوله قبلا: «وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً» حیث نسب خوفهم إلی الیوم فإن الواصف فیه هو الله سبحانه و قد نسب الیوم بشدائده إلی نفسه قبلا حیث قال:
«إِنَّا أَعْتَدْنا لِلْکافِرِینَ سَلاسِلَ إلخ.
و بالجملة ما ذکروه من الخوف مخافة فی مقام العمل لما یحاسب العبد علی عمله فالعبودیة لازمة للإنسان لا تفارقه و إن بلغ ما بلغ قال تعالی: «إِنَّ إِلَیْنا إِیابَهُمْ ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا حِسابَهُمْ»: الغاشیة: 26.
قوله تعالی: «فَوَقاهُمُ اللَّهُ شَرَّ ذلِکَ الْیَوْمِ وَ لَقَّاهُمْ نَضْرَةً وَ سُرُوراً» الوقایة الحفظ و المنع من الأذی و لقی بکذا یلقیه أی استقبله به و النضرة البهجة و حسن اللون و السرور مقابل المساءة و الحزن.
و المعنی: فحفظهم الله و منع عنهم شر ذلک الیوم و استقبلهم بالنضرة و السرور، فهم ناضرة الوجوه مسرورون یومئذ کما قال: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناضِرَةٌ»: القیامة: 22.
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قوله تعالی: «وَ جَزاهُمْ بِما صَبَرُوا جَنَّةً وَ حَرِیراً» المراد بالصبر صبرهم عند المصیبة و علی الطاعة و عن المعصیة فإنهم ابتغوا فی الدنیا وجه ربهم و قدموا إرادته علی إرادتهم فصبروا علی ما قضی به فیهم و أراده من المحن و مصائب الدنیا فی حقهم، و صبروا علی امتثال ما أمرهم به و صبروا علی ترک ما نهاهم عنه و إن کان مخالفا لأهواء أنفسهم فبدل الله ما لقوه من المشقة و الکلفة نعمة و راحة.
قوله تعالی: «مُتَّکِئِینَ فِیها عَلَی الْأَرائِکِ لا یَرَوْنَ فِیها شَمْساً وَ لا زَمْهَرِیراً» الأرائک جمع أریکة و هو ما یتکأ علیه، و الزمهریر البرد الشدید، و المعنی حال کونهم متکئین فی الجنة علی الأرائک لا یرون فیها شمسا حتی یتأذوا بحرها و لا زمهریرا حتی یتأذوا ببرده.
قوله تعالی: «وَ دانِیَةً عَلَیْهِمْ ظِلالُها وَ ذُلِّلَتْ قُطُوفُها تَذْلِیلًا» الظلال جمع ظل، و دنو الظلال علیهم قربها منهم بحیث تنبسط علیهم فکان الدنو مضمن معنی الانبساط و قطوف جمع قطف بالکسر فالسکون و هو الثمرة المقطوفة المجتناة، و تذلیل القطوف لهم جعلها مسخرة لهم یقطفونها کیف شاءوا من غیر مانع أو کلفة.
قوله تعالی: «وَ یُطافُ عَلَیْهِمْ بِآنِیَةٍ مِنْ فِضَّةٍ وَ أَکْوابٍ کانَتْ قَوارِیرَا» الآنیة جمع إناء کأکسیة جمع کساء و هو الوعاء، و أکواب جمع کوب و هو إناء الشراب الذی لا عروة له و لا خرطوم و المراد طواف الولدان المخلدین علیهم بالآنیة و أکواب الشراب کما سیأتی فی قوله: «وَ یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ الآیة.
قوله تعالی: «قَوارِیرَا مِنْ فِضَّةٍ قَدَّرُوها تَقْدِیراً» بدل من قواریر فی الآیة السابقة، و کون القواریر من فضة مبنی علی التشبیه البلیغ أی إنها فی صفاء الفضة و إن لم تکن منها حقیقة، کذا قیل. و احتمل أن یکون بحذف مضاف و التقدیر من صفاء الفضة.
و ضمیر الفاعل فی «قَدَّرُوها» للأبرار و المراد بتقدیرهم الآنیة و الأکواب کونها علی ما شاءوا من القدر ترویهم بحیث لا تزید و لا تنقص کما قال تعالی: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها»: ق: 35 و قد قال تعالی قبل: «یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً».
و یحتمل رجوع الضمیر إلی الطائفین المفهوم من قوله: «یُطافُ عَلَیْهِمْ و المراد بتقدیرهم الآنیة و الأکواب إتیانهم بها علی قدر ما أرادوا محتویة علی ما اشتهوا قدر ما اشتهوا.
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قوله تعالی: «وَ یُسْقَوْنَ فِیها کَأْساً کانَ مِزاجُها زَنْجَبِیلًا» قیل: إنهم کانوا یستطیبون الزنجبیل فی الشراب فوعد الأبرار بذلک و زنجبیل الجنة أطیب و ألذ.
قوله تعالی: «عَیْناً فِیها تُسَمَّی سَلْسَبِیلًا» أی من عین أو التقدیر أعنی أو أخص عینا.
قال الراغب: و قوله: «سَلْسَبِیلًا» أی سهلا لذیذا سلسا حدید الجریة.
قوله تعالی: «وَ یَطُوفُ عَلَیْهِمْ وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ إِذا رَأَیْتَهُمْ حَسِبْتَهُمْ لُؤْلُؤاً مَنْثُوراً» أی ولدان دائمون علی ما هم علیه من الطراوة و البهاء و صباحة المنظر، و قیل: أی مقرطون بخلدة و هی ضرب من القرط.
و المراد بحسبانهم لؤلؤا منثورا أنهم فی صفاء ألوانهم و إشراق وجوههم و انعکاس أشعة بعضهم علی بعض و انبثاثهم فی مجالسهم کاللؤلؤ المنثور.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً» «ثَمَ ظرف مکان ممحض فی الظرفیة، و لذا قیل: إن معنی «رَأَیْتَ الأول: رمیت ببصرک، و المعنی و إذا رمیت ببصرک ثم یعنی الجنة رأیت نعیما لا یوصف و ملکا کبیرا لا یقدر قدره.
و قیل: «ثَمَ صلة محذوفة الموصول و التقدیر و إذا رأیت ما ثم من النعیم و الملک، و هو کقوله: «لَقَدْ تَقَطَّعَ بَیْنَکُمْ»: الأنعام: 94 و الکوفیون من النحاة یجوزون حذف الموصول و إبقاء الصلة و إن منعه البصریون منهم.
قوله تعالی: «عالِیَهُمْ ثِیابُ سُندُسٍ خُضْرٌ وَ إِسْتَبْرَقٌ إلخ الظاهر أن «عالِیَهُمْ حال من الأبرار الراجعة إلیه الضمائر و «ثِیابُ فاعله، و السندس کما قیل- ما رق نسجه من الحریر، و الخضر صفة ثیاب و الإستبرق ما غلظ نسجه من ثیاب الحریر، و هو معرب کالسندس.
و قوله: «وَ حُلُّوا أَساوِرَ مِنْ فِضَّةٍ» التحلیة التزیین، و أساور جمع سوار و هو معروف، و قال الراغب: هو معرب دستواره.
و قوله: «وَ سَقاهُمْ رَبُّهُمْ شَراباً طَهُوراً» أی بالغا فی التطهیر لا تدع قذارة إلا أزالها و من القذارة قذارة الغفلة عن الله سبحانه و الاحتجاب عن التوجه إلیه فهم غیر محجوبین عن ربهم و لذا کان لهم أن یحمدوا ربهم کما قال: «وَ آخِرُ دَعْواهُمْ أَنِ الْحَمْدُ لِلَّهِ رَبِّ الْعالَمِینَ» یونس: 10 و قد تقدم فی تفسیر سورة الحمد إن الحمد وصف لا یصلح له إلا المخلصون من عباد الله تعالی لقوله: «سُبْحانَ اللَّهِ عَمَّا یَصِفُونَ إِلَّا عِبادَ اللَّهِ الْمُخْلَصِینَ»: الصافات: 160.
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و قد أسقط تعالی فی قوله: «وَ سَقاهُمْ رَبُّهُمْ الوسائط کلها و نسب سقیهم إلی نفسه، و هذا أفضل ما ذکره الله تعالی من النعیم الموهوب لهم فی الجنة، و لعله من المزید المذکور فی قوله: «لَهُمْ ما یَشاؤُنَ فِیها وَ لَدَیْنا مَزِیدٌ»: ق: 35.
قوله تعالی: «إِنَّ هذا کانَ لَکُمْ جَزاءً وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً» حکایة ما یخاطبون به من عنده تعالی عند توفیته أجرهم أو بحذف القول و التقدیر و یقال لهم: إن هذا کان لکم جزاء «إلخ».
و قوله: «وَ کانَ سَعْیُکُمْ مَشْکُوراً» إنشاء شکر لمساعیهم المرضیة و أعمالهم المقبولة، و یا لها من کلمة طیبة تطیب بها نفوسهم.
و اعلم أنه تعالی لم یذکر فیما ذکر من نعیم الجنة فی هذه الآیات نساء الجنة من الحور العین و هی من أهم ما یذکره عند وصف نعم الجنة فی سائر کلامه و یمکن أن یستظهر منه أنه کانت بین هؤلاء الأبرار الذین نزلت فیهم الآیات من هی من النساء.
و قال فی روح المعانی،: و من اللطائف علی القول بنزول السورة فیهم یعنی فی أهل البیت إنه سبحانه لم یذکر فیها الحور العین و إنما صرح عز و جل بولدان مخلدین رعایة لحرمة البتول و قرة عین الرسول، انتهی.



بحث روائی‌

فی إتقان السیوطی، عن البیهقی فی دلائل النبوة بإسناده عن عکرمة و الحسن بن أبی الحسن قالا": أنزل الله من القرآن بمکة اقرأ باسم ربک و ن و المزمل- إلی أن قالا- و ما نزل بالمدینة ویل للمطففین، و البقرة، و آل عمران، و الأنفال، و الأحزاب، و المائدة، و الممتحنة، و النساء، و إذا زلزلت، و الحدید، و محمد، و الرعد، و الرحمن، و هل أتی علی الإنسان. الحدیث.
و فیه، عن ابن الضریس فی فضائل القرآن بإسناده عن عثمان بن عطاء الخراسانی عن أبیه عن ابن عباس قال"*: کان إذا نزلت فاتحة سورة بمکة کتبت بمکة- ثم یزید الله فیها ما شاء.
و کان أول ما أنزل من القرآن اقرأ باسم ربک، ثم ن، ثم یا أیها المزمل- إلی أن قال-
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ثم أنزل بالمدینة سورة البقرة ثم الأنفال- ثم آل عمران ثم الأحزاب ثم الممتحنة ثم النساء- ثم إذا زلزلت ثم الحدید ثم القتال ثم الرعد- ثم الرحمن ثم الإنسان. الحدیث.
و فیه، عن البیهقی فی الدلائل بإسناده عن مجاهد عن ابن عباس أنه قال"*: إن أول ما أنزل الله علی نبیه من القرآن- اقرأ باسم ربک، و ذکر مثل حدیث عکرمة و الحسین- و فیه ذکر ثلاث من السور المکیة التی سقطت من روایتهما- و هی الفاتحة و الأعراف و کهیعص.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن الضریس و ابن مردویه و البیهقی عن ابن عباس قال"*:
نزلت سورة الإنسان بالمدینة.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس"* فی قوله تعالی: «وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ الآیة- قال: نزلت هذه الآیة فی علی بن أبی طالب- و فاطمة بنت رسول الله ص.
أقول: الآیة تشارک سائر آیات صدر السورة مما تقدم علیها أو تأخر عنها فی سیاق واحد متصل فنزولها فیهما (ع) لا ینفک نزولها جمیعا بالمدینة.
و فی الکشاف،: و عن ابن عباس: أن الحسن و الحسین مرضا- فعادهما رسول الله ص فی ناس معه فقالوا: یا أبا الحسن لو نذرت علی ولدک (ولدیک ظ) فنذر علی و فاطمة و فضة جاریة لهما- إن برءا مما بهما أن یصوموا ثلاثة أیام- فشفیا و ما معهم شی‌ء.
فاستقرض علی من شمعون الخیبری الیهودی- ثلاث أصوع من شعیر فطحنت فاطمة صاعا- و اختبزت خمسة أقراص علی عددهم- فوضعوها بین أیدیهم لیفطروا فوقف علیهم سائل و قال: السلام علیکم أهل بیت محمد- مسکین من مساکین المسلمین- أطعمونی أطعمکم الله من موائد الجنة- فآثروه و باتوا لم یذوقوا إلا الماء و أصبحوا صیاما.
فلما أمسوا و وضعوا الطعام بین أیدیهم- وقف علیهم یتیم فآثروه، و وقف علیهم أسیر فی الثالثة ففعلوا مثل ذلک.
فلما أصبحوا أخذ علی بید الحسن و الحسین- و أقبلوا إلی رسول الله ص- فلما أبصرهم و هم یرتعشون کالفراخ من شدة الجوع- قال: ما أشد ما یسوءنی ما أری بکم- فانطلق معهم فرأی فاطمة فی محرابها- قد التصق ظهرها «1» ببطنها و غارت عیناها- فساءه ذلک فنزل جبریل و قال: خذها یا محمد- هنأک الله فی أهل بیتک فأقرأه السورة:
______________________________
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أقول: الروایة مرویة بغیر واحد من الطرق عن عطاء عن ابن عباس و نقلها البحرانی فی غایة المرام، عن أبی المؤید الموفق بن أحمد فی کتاب فضائل أمیر المؤمنین بإسناده عن مجاهد عن ابن عباس، و عنه بإسناد آخر عن الضحاک عن ابن عباس و عن الحموینی فی کتاب فرائد السمطین بإسناده عن مجاهد عن ابن عباس، و عن الثعلبی بإسناده عن أبی صالح عن ابن عباس، و رواه فی المجمع، عن الواحدی فی تفسیره 
و فی المجمع، بإسناده عن الحاکم بإسناده عن سعید بن المسیب عن علی بن أبی طالب أنه قال سألت النبی عن ثواب القرآن: فأخبرنی بثواب سورة سورة- علی نحو ما نزلت من السماء.
فأول ما نزل علیه بمکة فاتحة الکتاب- ثم اقرأ باسم ربک، ثم ن- إلی أن قال- و أول ما نزل بالمدینة سورة البقرة ثم الأنفال- ثم آل عمران ثم الأحزاب ثم الممتحنة ثم النساء- ثم إذا زلزلت ثم الحدید ثم سورة محمد ثم الرعد- ثم سورة الرحمن ثم هل أتی.
الحدیث.
و فیه، عن أبی حمزة الثمالی فی تفسیره قال*: حدثنی الحسن بن الحسن أبو عبد الله بن الحسن": أنها مدنیة نزلت فی علی و فاطمة السورة کلها.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن عبد الله بن میمون عن أبی عبد الله (ع) قال*: کان عند فاطمة (ع) شعیر فجعلوه عصیدة «1» فلما أنضجوها و وضعوها بین أیدیهم جاء مسکین فقال: مسکین رحمکم الله فقام علی (ع) فأعطاه ثلثا- فلم یلبث أن جاء یتیم فقال: الیتیم رحمکم الله- فقام علی (ع) فأعطاه الثلث ثم جاء أسیر فقال: الأسیر رحمکم الله فأعطاه علی (ع) الثلث- و ما ذاقوها فأنزل الله سبحانه الآیات فیهم- و هی جاریة فی کل مؤمن فعل ذلک لله عز و جل.
أقول: القصة کما تری ملخصة فی الروایة و روی ذلک البحرانی فی غایة المرام، عن المفید فی الاختصاص، مسندا و عن ابن بابویه فی الأمالی، بإسناده عن مجاهد عن ابن عباس، و بإسناده عن سلمة بن خالد عن جعفر بن محمد عن أبیه (ع)، و عن محمد بن العباس بن ماهیار فی تفسیره بإسناده عن أبی کثیر الزبیری عن عبد الله بن عباس، و فی المناقب، أنه مروی عن الأصبغ بن نباتة.
______________________________
(1) العصیدة: شعیر یلت بالسمن و یطبخ.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 134
و فی الاحتجاج، عن علی (ع): فی حدیث یقول فیه للقوم بعد موت عمر بن الخطاب:
نشدتکم بالله هل فیکم أحد نزل فیه و فی ولده «إِنَّ الْأَبْرارَ یَشْرَبُونَ مِنْ کَأْسٍ کانَ مِزاجُها کافُوراً» إلی آخر السورة غیری؟ قالوا: لا.
و فی کتاب الخصال، فی احتجاج علی علی أبی بکر قال: أنشدک بالله أنا صاحب الآیة- «یُوفُونَ بِالنَّذْرِ وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً» أم أنت؟ قال: بل أنت.
و فی الدر المنثور، أخرج الطبرانی و ابن مردویه و ابن عساکر عن ابن عمر قال*: جاء رجل من الحبشة إلی رسول الله ص- فقال له رسول الله ص: سل و استفهم- فقال:
یا رسول الله فضلتم علینا- بالألوان و الصور و النبوة- أ فرأیت إن آمنت بما آمنت به- و عملت بمثل ما عملت به إنی لکائن معک فی الجنة؟ قال: نعم و الذی نفسی بیده- إنه لیری بیاض الأسود فی الجنة من مسیرة ألف عام. ثم قال: من قال لا إله إلا الله کان له عهد عند الله- و من قال: سبحان الله و بحمده کتبت له مائة ألف حسنة- و أربعة و عشرون ألف حسنة- و نزلت علیه السورة هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ- إلی قوله: مُلْکاً کَبِیراً.
فقال الحبشی: و إن عینی لتری ما تری عیناک فی الجنة؟ قال: نعم فاشتکی حتی فاضت نفسه. قال عمر: فلقد رأیت رسول الله ص یدلیه فی حفرته بیده.
و فیه، أخرج أحمد فی الزهد عن محمد بن مطرف قال*: حدثنی الثقة: أن رجلا أسود کان یسأل النبی ص عن التسبیح و التهلیل- فقال له عمر بن الخطاب: مه أکثرت علی رسول الله- فقال: مه یا عمر و أنزلت علی رسول الله ص «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ» حتی إذا أتی علی ذکر الجنة- زفر الأسود زفرة خرجت نفسه- فقال النبی ص: مات شوقا إلی الجنة.
و فیه، أخرج ابن وهب عن ابن زید* أن رسول الله ص قرأ هذه السورة- هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ- و قد أنزلت علیه و عنده رجل أسود- فلما بلغ صفة الجنان زفر زفرة فخرجت نفسه- فقال رسول الله ص: أخرج نفس صاحبکم الشوق إلی الجنة.
أقول: و هذه الروایات الثلاث علی تقدیر صحتها لا تدل علی أزید من کون نزول السورة مقارنا لقصة الرجل و أما کونها سببا للنزول فلا، و هذا المعنی فی الروایة الأخیرة أظهر و بالجملة لا تنافی الروایات الثلاث نزول السورة فی أهل البیت (ع).
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علی أن روایة ابن عمر للقصة الظاهرة فی حضوره القصة و قد هاجر إلی المدینة و هو ابن إحدی عشرة سنة من شواهد وقوع القصة بالمدینة.
و فی الدر المنثور، أیضا أخرج النحاس عن ابن عباس قال"*: نزلت سورة الإنسان بمکة.
أقول: هو تلخیص حدیث طویل أورده النحاس فی کتاب الناسخ و المنسوخ، و قد نقله فی الإتقان و هو معارض لما تقدم نقله مستفیضا عن ابن عباس من نزول السورة بالمدینة و أنها نزلت فی أهل البیت (ع).
علی أن سیاق آیاتها و خاصة قوله یُوفُونَ بِالنَّذْرِ و یُطْعِمُونَ الطَّعامَ إلخ سیاق قصة واقعة و ذکر الأسیر فیمن أطعموهم نعم الشاهد علی نزول الآیات بالمدینة إذ لم یکن للمسلمین أسیر بمکة کما تقدمت الإشارة إلی ذلک.
قال بعضهم ما ملخصه: أن الروایات مختلفة فی مکیة هذه السورة و مدنیتها و الأرجح أنها مکیة بل الظاهر من سیاقها أنها من عتائق السور القرآنیة النازلة بمکة فی أوائل البعثة یؤید ذلک ما ورد فیها من صور النعم الحسیة المفصلة الطویلة و صور العذاب الغلیظ کما یؤیده ما ورد فیها من أمر النبی ص بالصبر لحکم ربه و أن لا یطیع منهم آثما أو کفورا و یثبت علی ما نزل علیه من الحق و لا یداهن المشرکین من الأوامر التی کانت تنزل بمکة عند اشتداد الأذی علی الدعوة و أصحابها بمکة کما فی سورة القلم و المزمل و المدثر فلا عبرة باحتمال مدنیة السورة.
و هو فاسد أما ما ذکره من اشتمال السورة علی صور النعم الحسیة المفصلة الطویلة و صور العذاب الغلیظ فلیس ذلک مما یختص بالسور المکیة حتی یقضی بها علی کون السورة مکیة فهذه سورة الرحمن و سورة الحج مدنیتان علی ما تقدمت فی الروایات المشتملة علی ترتیب نزول السور القرآنیة و قد اشتملتا من صور النعم الحسیة المفصلة الطویلة و صور العذاب الغلیظ علی ما یربو و یزید علی هذه السورة بکثیر.
و أما ما ذکره من اشتمال السورة علی أمر النبی ص بالصبر و أن لا یطیع منهم آثما أو کفورا و لا یداهنهم و یثبت علی ما نزل علیه من الحق ففیه أن هذه الأوامر واقعة فی الفصل الثانی من آیات السورة و هو قوله: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ تَنْزِیلًا» إلی آخر السورة و من المحتمل جدا أن یکون هذا الفصل من الآیات- و هو ذو سیاق تام مستقل 
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- نازلا بمکة، و یؤیده ما فی کثیر من الروایات المتقدمة أن الذی نزل فی أهل البیت بالمدینة هو الفصل الأول من الآیات، و علی هذا أول السورة مدنی و آخرها مکی.
و لو سلم نزولها دفعة واحدة فأمره (ص) بالصبر لا اختصاص له بالسور المکیة فقد ورد فی قوله: «وَ اصْبِرْ نَفْسَکَ مَعَ الَّذِینَ یَدْعُونَ رَبَّهُمْ بِالْغَداةِ وَ الْعَشِیِّ یُرِیدُونَ وَجْهَهُ وَ لا تَعْدُ عَیْناکَ عَنْهُمْ تُرِیدُ زِینَةَ الْحَیاةِ الدُّنْیا وَ لا تُطِعْ مَنْ أَغْفَلْنا قَلْبَهُ عَنْ ذِکْرِنا وَ اتَّبَعَ هَواهُ وَ کانَ أَمْرُهُ فُرُطاً»: الکهف: 28 و الآیة- علی ما روی- مدنیة و الآیة- کما تری- متحدة المعنی مع قوله: «فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ إلخ و هی فی سیاق شبیه جدا بسیاق هذه الآیات فراجع و تأمل.
ثم الذی کان یلقاه النبی ص من أذی المنافقین و الذین فی قلوبهم مرض و الجفاة من ضعفاء الإیمان لم یکن بأهون من أذی المشرکین بمکة یشهد بذلک أخبار سیرته.
و لا دلیل أیضا علی انحصار الإثم و الکفور فی مشرکی مکة فهناک غیرهم من الکفار و قد أثبت القرآن الإثم لجمع من المسلمین فی موارد کقوله: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ مَا اکْتَسَبَ مِنَ الْإِثْمِ»: النور: 11، و قوله: «وَ مَنْ یَکْسِبْ خَطِیئَةً أَوْ إِثْماً ثُمَّ یَرْمِ بِهِ بَرِیئاً فَقَدِ احْتَمَلَ بُهْتاناً وَ إِثْماً مُبِیناً»: النساء: 112.
و فی المجمع، و روی العیاشی بإسناده عن عبد الله بن بکیر عن زرارة قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن قوله: «لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً» قال: کان شیئا و لم یکن مذکورا.
أقول: و روی فیه، أیضا عن عبد الأعلی مولی آل سام عن أبی عبد الله (ع): مثله 
و فیه، أیضا عن العیاشی بإسناده عن سعید الحذاء عن أبی جعفر (ع) قال*: کان مذکورا فی العلم و لم یکن مذکورا فی الخلق.
أقول: یعنی أنه کان له ثبوت فی علم الله ثم خلق بالفعل فصار مذکورا فیمن خلق.
و فی الکافی، بإسناده عن مالک الجهنی عن أبی عبد الله (ع)* فی الآیة قال: کان مقدرا غیر مذکور.
أقول: هو فی معنی الحدیث السابق.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة قال: لم یکن فی العلم و لا فی الذکر،
و فی حدیث آخر: کان فی العلم و لم یکن فی الذکر.
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أقول: معنی الحدیث الأول أنه لم یکن فی علم الناس و لا فیمن یذکرونه فیما بینهم، و معنی الثانی أنه کان فی علم الله و لم یکن مذکورا عند الناس.
و فی تفسیر القمی، أیضا فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله تعالی «أَمْشاجٍ نَبْتَلِیهِ قال: ماء الرجل و المرأة اختلطا جمیعا.
و فی الکافی، بإسناده عن حمران بن أعین قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن قوله عز و جل، «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً» قال: إما آخذ فهو شاکر و إما تارک فهو کافر.
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن أبی جعفر (ع)* مثله 
و فی التوحید، بإسناده إلی حمزة بن الطیار عن أبی عبد الله (ع) ما یقرب منه و لفظه: عرفناه إما آخذا و إما تارکا.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و ابن المنذر عن جابر بن عبد الله قال*: قال رسول الله ص: کل مولود یولد علی الفطرة حتی یعبر عنه لسانه- فإذا عبر عنه لسانه إما شاکرا و إما کفورا- و الله تعالی أعلم.
و فی أمالی الصدوق، بإسناده عن الصادق عن أبیه (ع) فی حدیث: «عَیْناً یَشْرَبُ بِها عِبادُ اللَّهِ یُفَجِّرُونَها تَفْجِیراً» قال: هی عین فی دار النبی ص- یفجر إلی دور الأنبیاء و المؤمنین «یُوفُونَ بِالنَّذْرِ» یعنی علیا و فاطمة- و الحسن و الحسین (ع) و جاریتهم «وَ یَخافُونَ یَوْماً کانَ شَرُّهُ مُسْتَطِیراً» یقول عابسا کلوحا «وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ یقول: علی شهوتهم للطعام و إیثارهم له «مِسْکِیناً» من مساکین المسلمین- «وَ یَتِیماً» من یتامی المسلمین «وَ أَسِیراً» من أساری المشرکین.
و یقولون إذا أطعموهم: «إِنَّما نُطْعِمُکُمْ لِوَجْهِ اللَّهِ- لا نُرِیدُ مِنْکُمْ جَزاءً وَ لا شُکُوراً» قال: و الله ما قالوا هذا لهم- و لکنهم أضمروه فی أنفسهم فأخبر الله بإضمارهم- یقولون: لا نرید جزاء تکافئوننا به- و لا شکورا تثنون علینا به، و لکنا إنما أطعمناکم لوجه الله و طلب ثوابه.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و ابن أبی شیبة و ابن المنذر و ابن مردویه عن الحسن قال"*: کان الأساری مشرکین یوم نزلت هذه الآیة «وَ یُطْعِمُونَ الطَّعامَ عَلی حُبِّهِ مِسْکِیناً وَ یَتِیماً وَ أَسِیراً.
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أقول: مدلول الروایة نزول الآیة بالمدینة، و نظیرها ما رواه فیه عن عبد بن حمید عن قتادة، و ما رواه عن ابن المنذر عن ابن جریح، و ما رواه عن عبد الرزاق و ابن المنذر عن ابن عباس.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن أنس بن مالک عن النبی ص فی قوله: «یَوْماً عَبُوساً قَمْطَرِیراً» قال: یقبض ما بین الأبصار.
و فی روضة الکافی، بإسناده عن محمد بن إسحاق المدنی عن أبی جعفر (ع)* فی صفة الجنة قال: و الثمار دانیة منهم- و هو قوله عز و جل: «وَ دانِیَةً عَلَیْهِمْ ظِلالُها- وَ ذُلِّلَتْ قُطُوفُها تَذْلِیلًا» من قربها منهم یتناول المؤمن- من النوع الذی یشتهیه من الثمار بفیه و هو متکئ- و إن الأنواع من الفاکهة لیقلن لولی الله: یا ولی الله کلمنی قبل أن تأکل هذه قبلی.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وِلْدانٌ مُخَلَّدُونَ «قال: مسورون.
و فی المعانی، بإسناده عن عباس بن یزید قال*: قلت لأبی عبد الله (ع) و کنت عنده ذات یوم: أخبرنی عن قول الله عز و جل: «وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً» ما هذا الملک الذی کبر الله عز و جل حتی سماه کبیرا؟ قال: إذا أدخل الله أهل الجنة الجنة- أرسل رسولا إلی ولی من أولیائه فیجد الحجبة علی بابه- فتقول له: قف حتی نستأذن لک، فما یصل إلیه رسول ربه إلا بإذن فهو قوله عز و جل: «وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً».
و فی المجمع،: «وَ إِذا رَأَیْتَ ثَمَّ رَأَیْتَ نَعِیماً وَ مُلْکاً کَبِیراً» لا یزول و لا یفنی: عن الصادق (ع).
و فیه،: «عالِیَهُمْ ثِیابُ سُندُسٍ خُضْرٌ» و روی عن الصادق (ع) فی معناه: تعلوهم الثیاب فیلبسونها.



کلام فی هویة الإنسان علی ما یفیده القرآن‌

لا ریب أن فی هذا الهیکل المحسوس الذی نسمیه إنسانا مبدأ للحیاة ینتسب إلیه الشعور و الإرادة، و قد عبر تعالی عنه فی الکلام فی خلق الإنسان- آدم- بالروح و فی سائر المواضع من کلامه بالنفس قال تعالی: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی فَقَعُوا لَهُ 
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ساجِدِینَ»: الحجر: 29 ص: 72، و قال: «ثُمَّ سَوَّاهُ وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ»: الم السجدة: 9.
و الذی یسبق من الآیتین إلی النظر البادئ أن الروح و البدن حقیقتان اثنتان متفارقتان نظیر العجین المرکب من الماء و الدقیق و الإنسان مجموع الحقیقتین فإذا قارنت الروح الجسد کان إنسانا حیا و إذا فارقت فهو الموت.
لکن یفسرها قوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11 حیث یفید أن الروح التی یتوفاها و یأخذها قابض الأرواح هی التی یعبر عنها بلفظة «کم» و هو الإنسان بتمام حقیقته لا جزء من مجموع فالمراد بنفخ الروح فی الجسد جعل الجسد بعینه إنسانا لا ضم واحد إلی واحد آخر یغایره فی ذاته و آثار ذاته فالإنسان حقیقة واحدة حین تعلق روحه ببدنه و بعد مفارقة روحه البدن.
و یفید هذا المعنی قوله تعالی: «وَ لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ مِنْ سُلالَةٍ مِنْ طِینٍ ثُمَّ جَعَلْناهُ نُطْفَةً فِی قَرارٍ مَکِینٍ ثُمَّ خَلَقْنَا النُّطْفَةَ عَلَقَةً فَخَلَقْنَا الْعَلَقَةَ مُضْغَةً فَخَلَقْنَا الْمُضْغَةَ عِظاماً فَکَسَوْنَا الْعِظامَ لَحْماً ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ»: المؤمنون: 14 فالذی أنشأه الله خلقا آخر هو النطفة التی تکونت علقة ثم مضغة ثم عظاما بعینها.
و فی معناها قوله تعالی: «هَلْ أَتی عَلَی الْإِنْسانِ حِینٌ مِنَ الدَّهْرِ لَمْ یَکُنْ شَیْئاً مَذْکُوراً» فتقیید الشی‌ء المنفی بالمذکور یعطی أنه کان شیئا لکن لم یکن مذکورا فقد کان أرضا أو نطفة مثلا لکن لم یکن مذکورا أنه الإنسان الفلانی ثم صار هو هو.
فمفاد کلامه تعالی أن الإنسان واحد حقیقی هو المبدأ الوحید لجمیع آثار البدن الطبیعیة و الآثار الروحیة کما أنه مجرد فی نفسه عن المادة کما یفیده أمثال قوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ و قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها»: الزمر: 42 و قوله: «ثُمَّ أَنْشَأْناهُ خَلْقاً آخَرَ» و قد تقدم بیانه.



[سورة الإنسان (76): الآیات 23 الی 31]





اشارة

إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ تَنْزِیلاً (23) فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ وَ لا تُطِعْ مِنْهُمْ آثِماً أَوْ کَفُوراً (24) وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ بُکْرَةً وَ أَصِیلاً (25) وَ مِنَ اللَّیْلِ فَاسْجُدْ لَهُ وَ سَبِّحْهُ لَیْلاً طَوِیلاً (26) إِنَّ هؤُلاءِ یُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ وَ یَذَرُونَ وَراءَهُمْ یَوْماً ثَقِیلاً (27)
نَحْنُ خَلَقْناهُمْ وَ شَدَدْنا أَسْرَهُمْ وَ إِذا شِئْنا بَدَّلْنا أَمْثالَهُمْ تَبْدِیلاً (28) إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلاً (29) وَ ما تَشاؤُنَ إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً (30) یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمِینَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً (31)
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بیان‌

لما وصف جزاء الأبرار و ما قدر لهم من النعیم المقیم و الملک العظیم بما صبروا فی جنب الله وجه الخطاب إلی النبی ص و أمره بالصبر لحکم ربه و أن لا یطیع هؤلاء الآثمین و الکفار المحبین للعاجلة المتعلقین بها المعرضین عن الآخرة من المشرکین و سائر الکفار و المنافقین و أهل الأهواء، و أن یذکر اسم ربه و یسجد له و یسبحه مستمرا علیه ثم عمم الحکم لأمته بقوله: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا».
فهذا وجه اتصال الآیات بما قبلها و سیاقها مع ذلک لا یخلو من شبه بالسیاقات المکیة و علی تقدیر مکیتها فصدر السورة مدنی و ذیلها مکی.
قوله تعالی: «إِنَّا نَحْنُ نَزَّلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ تَنْزِیلًا» تصدیر الکلام بأن و تکرار ضمیر المتکلم مع الغیر و الإتیان بالمفعول المطلق کل ذلک للتأکید، و لتسجیل أن الذی نزل من القرآن نجوما متفرقة هو من الله سبحانه لم یداخله نفث شیطانی و لا هو نفسانی.
قوله تعالی: «فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ وَ لا تُطِعْ مِنْهُمْ آثِماً أَوْ کَفُوراً» تفریع علی ما هو لازم مضمون الآیة السابقة فإن لازم کون الله سبحانه هو الذی نزل القرآن علیه أن یکون ما فی القرآن من الحکم حکم ربه یجب أن یطاع فالمعنی إذا کان تنزیله منا فما فیه من الحکم حکم ربک فیجب علیک أن تصبر له فاصبر لحکم ربک.
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و قوله «وَ لا تُطِعْ مِنْهُمْ آثِماً أَوْ کَفُوراً» ورود التردید فی سیاق النهی یفید عموم الحکم فالنهی عن طاعتهما سواء اجتمعا أو افترقا، و الظاهر أن المراد بالإثم المتلبس بالمعصیة و بالکفور المبالغ فی الکفر فتشمل الآیة الکفار و الفساق جمیعا.
و سبق النهی عن طاعة الإثم و الکفور بالأمر بالصبر لحکم ربه یفید کون النهی مفسرا للأمر فمفاد النهی أن لا تطع منهم آثما إذا دعاک إلی إثمه و لا کفورا إذا دعاک إلی کفره لأن إثم الآثم منهم و کفر الکافر مخالفان لحکم ربک و أما تعلیق الحکم بالوصف المشعر بالعلیة فإنما یفید علیة الإثم و الکفر للنهی عن الطاعة مطلقا لا علیتهما للنهی إذا دعا الآثم إلی خصوص إثمه و الکافر إلی خصوص کفره.
قوله تعالی: «وَ اذْکُرِ اسْمَ رَبِّکَ بُکْرَةً وَ أَصِیلًا» أی داوم علی ذکر ربک و هو الصلاة فی کل بکرة و أصیل و هما الغدو و العشی.
قوله تعالی: «وَ مِنَ اللَّیْلِ فَاسْجُدْ لَهُ وَ سَبِّحْهُ لَیْلًا طَوِیلًا» من للتبعیض و المراد بالسجود له الصلاة، و یقبل ما فی الآیتین من ذکر اسمه بکرة و أصیلا و السجود له بعض اللیل الانطباق علی صلاة الصبح و العصر و المغرب و العشاء و هذا یؤید نزول الآیات بمکة قبل فرض الفرائض الخمس بقوله فی آیة الإسراء: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ»: إسراء: 78.
فالآیتان کقوله تعالی: «وَ أَقِمِ الصَّلاةَ طَرَفَیِ النَّهارِ وَ زُلَفاً مِنَ اللَّیْلِ»: هود: 114، و قوله «وَ سَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ قَبْلَ طُلُوعِ الشَّمْسِ وَ قَبْلَ غُرُوبِها وَ مِنْ آناءِ اللَّیْلِ فَسَبِّحْ وَ أَطْرافَ النَّهارِ»: طه: 130.
نعم قیل: علی أن الأصیل یطلق علی ما بعد الزوال فیشمل قوله «وَ أَصِیلًا» وقتی صلاتی الظهر و العصر جمیعا، و لا یخلو من وجه.
و قوله: «وَ سَبِّحْهُ لَیْلًا طَوِیلًا» أی فی لیل طویل و وصف اللیل بالطویل توضیحی لا احترازی، و المراد بالتسبیح صلاة اللیل، و احتمل أن یکون طویلا صفة لمفعول مطلق محذوف، و التقدیر سبحه فی اللیل تسبیحا طویلا.
قوله تعالی: «إِنَّ هؤُلاءِ یُحِبُّونَ الْعاجِلَةَ وَ یَذَرُونَ وَراءَهُمْ یَوْماً ثَقِیلًا» تعلیل لما تقدم من الأمر و النهی و الإشارة بهؤلاء إلی جمع الإثم و الکفور المدلول علیه بوقوع النکرة فی 
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سیاق النهی، و المراد بالعاجلة الحیاة الدنیا، و عد الیوم ثقیلا من الاستعارة، و المراد بثقله شدته کأنه محمول ثقیل یشق حمله، و الیوم یوم القیامة.
و کون الیوم وراءهم تقرره أمامهم لأن وراء تفید معنی الإحاطة، أو جعلهم إیاه خلفهم و وراء ظهورهم بناء علی إفادة «یَذَرُونَ معنی الإعراض.
و المعنی: فاصبر لحکم ربک و أقم الصلاة و لا تطع الآثمین و الکفار منهم لأن هؤلاء الآثمین و الکفار یحبون الحیاة الدنیا فلا یعملون إلا لها و یترکون أمامهم یوما شدیدا أو یعرضون فیجعلون خلفهم یوما شدیدا سیلقونه.
قوله تعالی: «نَحْنُ خَلَقْناهُمْ وَ شَدَدْنا أَسْرَهُمْ وَ إِذا شِئْنا بَدَّلْنا أَمْثالَهُمْ تَبْدِیلًا» الشد خلاف الفک، و الأسر فی الأصل الشد و الربط و یطلق علی ما یشد و یربط به فمعنی شددنا أسرهم أحکمنا ربط مفاصلهم بالرباطات و الأعصاب و العضلات أو الأسر بمعنی المأسور و المعنی أحکمنا ربط أعضائهم المختلفة المشدودة بعضها ببعض حتی صار الواحد منهم بذلک إنسانا واحدا.
و قوله: «وَ إِذا شِئْنا بَدَّلْنا أَمْثالَهُمْ تَبْدِیلًا» أی إذا شئنا بدلناهم أمثالهم فذهبنا بهم و جئنا بأمثالهم مکانهم و هو أماته قرن و إحیاء آخرین، و قیل المراد به تبدیل نشأتهم الدنیا من نشأة القیامة و هو بعید من السیاق.
و الآیة فی معنی دفع الدخل کان متوهما یتوهم أنهم بحبهم للدنیا و إعراضهم عن الآخرة یعجزونه تعالی و یفسدون علیه إرادته منهم أن یؤمنوا و یطیعوا فأجیب بأنهم مخلوقون لله خلقهم و شد أسرهم و إذا شاء أذهبهم و جاء بآخرین فکیف یعجزونه و خلقهم و أمرهم و حیاتهم و موتهم بیده.؟
قوله تعالی: «إِنَّ هذِهِ تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ سَبِیلًا» تقدم تفسیره فی سورة المزمل و الإشارة بهذه إلی ما ذکر فی السورة.
قوله تعالی: «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً» الاستثناء من النفی یفید أن مشیة العبد متوقفة فی وجودها علی مشیته تعالی فلمشیته تعالی تأثیر فی فعل العبد من طریق تعلقها بمشیة العبد، و لیست متعلقة بفعل العبد مستقلا و بلا واسطة حتی تستلزم بطلان تأثیر إرادة العبد و کون الفعل جبریا و لا أن العبد مستقل فی إرادة یفعل ما یشاؤه شاء الله أو لم یشأ، فالفعل اختیاری لاستناده إلی اختیار العبد، و أما
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اختیار العبد فلیس مستندا إلی اختیار آخر، و قد تکرر توضیح هذا البحث فی مواضع مما تقدم.
و الآیة مسوقة لدفع توهم أنهم مستقلون فی مشیتهم منقطعون من مشیة ربهم، و لعل تسجیل هذا التنبیه علیهم هو الوجه فی الالتفات إلی الخطاب فی قوله «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ کما أن الوجه فی الالتفات من التکلم بالغیر إلی الغیبة فی قوله: «یَشاءَ اللَّهُ إِنَّ اللَّهَ هو الإشارة إلی علة الحکم فإن مسمی هذا الاسم الجلیل یبتدئ منه کل شی‌ء و ینتهی إلیه کل شی‌ء فلا تکون مشیة إلا بمشیته و لا تؤثر مشیة إلا بإذنه.
و قوله: «إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً» توطئة لبیان مضمون الآیة التالیة.
قوله تعالی: «یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ وَ الظَّالِمِینَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً» مفعول «یَشاءُ» محذوف یدل علیه الکلام، و التقدیر یدخل فی رحمته من یشاء دخوله فی رحمته، و لا یشاء إلا دخول من آمن و اتقی، و أما غیرهم و هم أهل الإثم و الکفر فبین حالهم بقوله: «وَ الظَّالِمِینَ أَعَدَّ لَهُمْ عَذاباً أَلِیماً».
و الآیة تبین سنته تعالی الجاریة فی عباده من حیث السعادة و الشقاء، و قد علل ذلک بما فی ذیل الآیة السابقة من قوله «إِنَّ اللَّهَ کانَ عَلِیماً حَکِیماً» فأفاد به أن سنته تعالی لیست سنة جزافیة مبنیة علی الجهالة بل هو یعامل کلا من الطائفتین بما هو أهل له و سینبئهم حقیقة ما کانوا یعملون.



بحث روائی‌

و فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم عن قتادة"* فی قوله:
«وَ لا تُطِعْ مِنْهُمْ آثِماً أَوْ کَفُوراً» قال: حدثنا أنها نزلت فی عدو الله أبی جهل.
أقول: و هو أشبه بالتطبیق.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی «وَ سَبِّحْهُ لَیْلًا طَوِیلًا»:
روی عن الرضا (ع): أنه سأله أحمد بن محمد عن هذه الآیة و قال: ما ذلک التسبیح؟ قال: صلاة اللیل.
و فی الخرائج و الجرائح، عن القائم (ع): فی حدیث یقول لکامل بن إبراهیم المدنی:
و جئت تسأل عن مقالة المفوضة- کذبوا بل قلوبنا أوعیة لمشیة الله عز و جل- فإذا شاء شئنا، و الله یقول «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ .
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و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه من طریق ابن شهاب عن سالم عن أبی هریرة* أن رسول الله ص کان یقول إذا خطب: کل ما هو آت قریب، لا بعد لما یأتی، و لا یعجل الله لعجلة أحد، ما شاء الله لا ما شاء الناس، یرید الناس أمرا و یرید الله أمرا، ما شاء الله کان و لو کره الناس، لا مباعد لما قرب الله، و لا مقرب لما باعد الله، لا یکون شی‌ء إلا بإذن الله.
أقول: و فی بعض الروایات من طرق أهل البیت (ع) تطبیق الحکم فی قوله:
«فَاصْبِرْ لِحُکْمِ رَبِّکَ و الرحمة فی قوله: «یُدْخِلُ مَنْ یَشاءُ فِی رَحْمَتِهِ علی الولایة و هو من الجری أو البطن و لیس من التفسیر فی شی‌ء.



(77) سورة المرسلات مکیة و هی خمسون آیة (50)





[سورة المرسلات (77): الآیات 1 الی 15]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً (1) فَالْعاصِفاتِ عَصْفاً (2) وَ النَّاشِراتِ نَشْراً (3) فَالْفارِقاتِ فَرْقاً (4)
فَالْمُلْقِیاتِ ذِکْراً (5) عُذْراً أَوْ نُذْراً (6) إِنَّما تُوعَدُونَ لَواقِعٌ (7) فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ (8) وَ إِذَا السَّماءُ فُرِجَتْ (9)
وَ إِذَا الْجِبالُ نُسِفَتْ (10) وَ إِذَا الرُّسُلُ أُقِّتَتْ (11) لِأَیِّ یَوْمٍ أُجِّلَتْ (12) لِیَوْمِ الْفَصْلِ (13) وَ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الْفَصْلِ (14)
وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (15)



بیان‌

تذکر السورة یوم الفصل و هو یوم القیامة و تؤکد الإخبار بوقوعه و تشفعه بالوعید الشدید للمکذبین به و الإنذار و التبشیر لغیرهم و یربو فیها جانب الوعید علی غیره فقد کرر فیها قوله: «وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ عشر مرات.
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و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً» الآیة و ما یتلوها إلی تمام ست آیات إقسام منه تعالی بأمور یعبر عنها بالمرسلات فالعاصفات و الناشرات فالفارقات فالملقیات ذکرا عذرا أو نذرا، و الأولیان أعنی المرسلات عرفا و العاصفات عصفا لا تخلوان لو خلیتا و نفسهما مع الغض عن السیاق من ظهور ما فی الریاح المتعاقبة الشدیدة الهبوب لکن الأخیرة أعنی الملقیات ذکرا عذرا أو نذرا کالصریحة فی الملائکة النازلین علی الرسل الحاملین لوحی الرسالة الملقین له إلیهم إتماما للحجة أو إنذارا و بقیة الصفات لا تأبی الحمل علی ما یناسب هذا المعنی.
و حمل جمیع الصفات الخمس علی إرادة الریاح کما هو ظاهر المرسلات و العاصفات- علی ما عرفت- یحتاج إلی تکلف شدید فی توجیه الصفات الثلاث الباقیة و خاصة فی الصفة الأخیرة.
و کذا حمل المرسلات و العاصفات علی إرادة الریاح و حمل الثلاث الباقیة أو الأخیرتین أو الأخیرة فحسب علی ملائکة الوحی إذ لا تناسب ظاهرا بین الریاح و بین ملائکة الوحی حتی یقارن بینها فی الأقسام و ینظم الجمیع فی سلک واحد، و ما وجهوه من مختلف التوجیهات معان بعیدة عن الذهن لا ینتقل إلیها فی مفتتح الکلام من غیر تنبیه سابق.
فالوجه هو الغض عن هذه الأقاویل و هی کثیرة جدا لا تکاد تنضبط، و حمل المذکورات علی إرادة ملائکة الوحی کنظیرتها فی مفتتح سورة الصافات «وَ الصَّافَّاتِ صَفًّا فَالزَّاجِراتِ زَجْراً فَالتَّالِیاتِ ذِکْراً» و فی معناها قوله تعالی: «عالِمُ الْغَیْبِ فَلا یُظْهِرُ عَلی غَیْبِهِ أَحَداً إِلَّا مَنِ ارْتَضی مِنْ رَسُولٍ فَإِنَّهُ یَسْلُکُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ رَصَداً لِیَعْلَمَ أَنْ قَدْ أَبْلَغُوا رِسالاتِ رَبِّهِمْ»: الجن: 28.
فقوله: «وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً» إقسام منه تعالی بها و العرف بالضم فالسکون الشعر النابت علی عنق الفرس و یشبه به الأمور إذا تتابعت یقال: جاءوا کعرف الفرس، و یستعار فیقال: جاء القطا عرفا أی متتابعة و جاءوا إلیه عرفا واحدا أی متتابعین، و العرف أیضا المعروف من الأمر و النهی و «عُرْفاً» حال بالمعنی الأول مفعول له بالمعنی الثانی، و الإرسال خلاف الإمساک، و تأنیث المرسلات باعتبار الجماعات أو باعتبار الروح التی 
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تنزل بها الملائکة قال تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ» النحل: 2 و قال «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ»: المؤمن: 15.
و المعنی أقسم بالجماعات المرسلات من ملائکة الوحی.
و قیل: المراد بالمرسلات عرفا الریاح المتتابعة المرسلة و قد تقدمت الإشارة إلی ضعفه، و مثله فی الضعف القول بأن المراد بها الأنبیاء (ع) فلا یلائمه ما یتلوها.
قوله تعالی: «فَالْعاصِفاتِ عَصْفاً» عطف علی المرسلات و المراد بالعصف سرعة السیر استعارة من عصف الریاح أی سرعة هبوبها إشارة إلی سرعة سیرها إلی ما أرسلت إلیه، و المعنی أقسم بالملائکة الذین یرسلون متتابعین فیسرعون فی سیرهم کالریاح العاصفة.
قوله تعالی: «وَ النَّاشِراتِ نَشْراً» إقسام آخر، و نشر الصحیفة و الکتاب و الثوب و نحوها: بسطه، و المراد بالنشر نشر صحف الوحی کما یشیر إلیه قوله تعالی «کَلَّا إِنَّها تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ»: عبس: 16 و المعنی و أقسم بالملائکة الناشرین للصحف المکتوبة علیها الوحی للنبی لیتلقاه.
و قیل: المراد بها الریاح ینشرها الله تعالی بین یدی رحمته و قیل: الریاح الناشرة للسحاب، و قیل: الملائکة الناشرین لصحائف الأعمال، و قیل: الملائکة نشروا أجنحتهم حین النزول و قیل: غیر ذلک.
قوله تعالی «فَالْفارِقاتِ فَرْقاً» المراد به الفرق بین الحق و الباطل و بین الحلال و الحرام، و الفرق المذکور صفة متفرعة علی النشر المذکور.
قوله تعالی: «فَالْمُلْقِیاتِ ذِکْراً عُذْراً أَوْ نُذْراً» المراد بالذکر القرآن یقرءونه علی النبی ص أو مطلق الوحی النازل علی الأنبیاء المقرو علیهم.
و الصفات الثلاث أعنی النشر و الفرق و إلقاء الذکر مترتبة فإن الفرق بین الحق و الباطل و الحلال و الحرام یتحقق بنشر الصحف و إلقاء الذکر فبالنشر یشرع الفرق فی التحقق و بالتلاوة یتم تحققه فالنشر یترتب علیه مرتبة من وجود الفرق و یترتب علیها تمام وجوده بالإلقاء.
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و قوله: «عُذْراً أَوْ نُذْراً» هما من المفعول له و «أَوْ» للتنویع قیل: هما مصدران بمعنی الإعذار و الإنذار، و الإعذار الإتیان بما یصیر به معذورا و المعنی أنهم یلقون الذکر لتکون عذرا لعباده المؤمنین بالذکر و تخویفا لغیرهم.
و قیل: لیکون عذرا یعتذر به الله إلی عباده فی العقاب أنه لم یکن إلا علی وجه الحکمة، و یئول إلی إتمام الحجة، فمحصل المعنی علیه أنهم یلقون الذکر لیکون إتماما للحجة علی المکذبین و تخویفا لغیرهم، و هو معنی حسن.
قوله تعالی: «إِنَّما تُوعَدُونَ لَواقِعٌ جواب القسم، و ما موصولة و الخطاب لعامة البشر، و المراد بما توعدون یوم القیامة بما فیه من العقاب و الثواب و الواقع أبلغ من الکائن لما فیه من شائبة الاستقرار، و المعنی أن الذی وعدکم الله به من البعث و العقاب و الثواب سیتحقق لا محالة.



کلام فی إقسامه تعالی فی القرآن‌

من لطیف صنعة البیان فی هذه الآیات الست أنها مع ما تتضمن الإقسام لتأکید الخبر الذی فی الجواب تتضمن الحجة علی مضمون الجواب و هو وقوع الجزاء الموعود فإن التدبیر الربوبی الذی یشیر إلیه القسم أعنی إرسال المرسلات العاصفات و نشرها الصحف و فرقها و إلقاءها الذکر للنبی تدبیر لا یتم إلا مع وجود التکلیف الإلهی و التکلیف لا یتم إلا مع تحتم وجود یوم معد للجزاء یجازی فیه العاصی و المطیع من المکلفین.
فالذی أقسم تعالی به من التدبیر لتأکید وقوع الجزاء الموعود هو بعینه حجة علی وقوعه کأنه قیل: أقسم بهذه الحجة أن مدلولها واقع.
و إذا تأملت الموارد التی أورد فیها القسم فی کلامه تعالی و أمعنت فیها وجدت المقسم به فیها حجة دالة علی حقیة الجواب کقوله تعالی فی الرزق: «فَوَ رَبِّ السَّماءِ وَ الْأَرْضِ إِنَّهُ لَحَقٌّ»: الذاریات: 23 فإن ربوبیة السماء و الأرض هی المبدأ لرزق المرزوقین، و قوله:
«لَعَمْرُکَ إِنَّهُمْ لَفِی سَکْرَتِهِمْ یَعْمَهُونَ»: الحجر: 72 فإن حیاة النبی ص الطاهرة المصونة بعصمة من الله دالة علی سکرهم و عمههم، و قوله: «وَ الشَّمْسِ وَ ضُحاها- إلی أن قال- وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ 
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دَسَّاها»: الشمس: 10 فإن هذا النظام المتقن المنتهی إلی النفس الملهمة الممیزة لفجورها و تقواها هو الدلیل علی فلاح من زکاها و خیبة من دساها.
و علی هذا النسق سائر ما ورد من القسم فی کلامه تعالی و إن کان بعضها لا یخلو من خفاء یحوج إلی إمعان من النظر کقوله: «وَ التِّینِ وَ الزَّیْتُونِ وَ طُورِ سِینِینَ»: التین: 2 و علیک بالتدبر فیها.



[بیان 

قوله تعالی: «فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ إلی قوله- أُقِّتَتْ بیان للیوم الموعود الذی أخبر بوقوعه فی قوله: «إِنَّما تُوعَدُونَ لَواقِعٌ و جواب إذا محذوف یدل علیه قوله:
«لِأَیِّ یَوْمٍ أُجِّلَتْ إلی قوله- لِلْمُکَذِّبِینَ .
و قد عرف سبحانه الیوم الموعود بذکر حوادث واقعة تلازم انقراض العالم الإنسانی و انقطاع النظام الدنیوی کانطماس النجوم و انشقاق الأرض و اندکاک الجبال و تحول النظام إلی نظام آخر یغایره، و قد تکرر ذلک فی کثیر من السور القرآنیة و خاصة السور القصار کسورة النبإ و النازعات و التکویر و الانفطار و الانشقاق و الفجر و الزلزال و القارعة، و غیرها، و قد عدت الأمور المذکورة فیها فی الأخبار من أشراط الساعة.
و من المعلوم بالضرورة من بیانات الکتاب و السنة أن نظام الحیاة فی جمیع شئونها فی الآخرة غیر نظامها فی الدنیا فالدار الآخرة دار أبدیة فیها محض السعادة لساکنیها لهم فیها ما یشاءون أو محض الشقاء و لیس لهم فیها إلا ما یکرهون و الدار الدنیا دار فناء و زوال لا یحکم فیها إلا الأسباب و العوامل الخارجیة الظاهریة مخلوط فیها الموت بالحیاة، و الفقدان بالوجدان، و الشقاء بالسعادة، و التعب بالراحة، و المساءة بالسرور، و الآخرة دار جزاء و لا عمل و الدنیا دار عمل و لا جزاء، و بالجملة النشأة غیر النشأة.
فتعریفه تعالی نشأة البعث و الجزاء بأشراطها التی فیها انطواء بساط الدنیا بخراب بنیان أرضها و انتساف جبالها و انشقاق سمائها و انطماس نجومها إلی غیر ذلک من قبیل تحدید نشأة بسقوط النظام الحاکم فی نشأة أخری قال تعالی: «وَ لَقَدْ عَلِمْتُمُ النَّشْأَةَ الْأُولی فَلَوْ لا تَذَکَّرُونَ»: الواقعة: 62.
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فقوله: «فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ أی محی أثرها من النور و غیره، و الطمس إزالة الأثر بالمحو قال تعالی: «وَ إِذَا النُّجُومُ انْکَدَرَتْ»: التکویر: 2.
و قوله: «وَ إِذَا السَّماءُ فُرِجَتْ أی انشقت، و الفرج و الفرجة الشق بین الشیئین قال تعالی: «إِذَا السَّماءُ انْشَقَّتْ»: الانشقاق: 1.
و قوله: «وَ إِذَا الْجِبالُ نُسِفَتْ أی قلعت و أزیلت من قولهم: نسفت الریح الشی‌ء أی اقتلعته و أزالته قال تعالی: «وَ یَسْئَلُونَکَ عَنِ الْجِبالِ فَقُلْ یَنْسِفُها رَبِّی نَسْفاً»: طه: 105.
و قوله: «وَ إِذَا الرُّسُلُ أُقِّتَتْ أی عین لها الوقت الذی تحضر فیه للشهادة علی الأمم أو بلغت الوقت الذی تنتظره لأداء شهادتها علی الأمم من التأقیت بمعنی التوقیت، قال تعالی: «فَلَنَسْئَلَنَّ الَّذِینَ أُرْسِلَ إِلَیْهِمْ وَ لَنَسْئَلَنَّ الْمُرْسَلِینَ»: الأعراف: 6، و قال: «یَوْمَ یَجْمَعُ اللَّهُ الرُّسُلَ فَیَقُولُ ما ذا أُجِبْتُمْ»: المائدة: 109.
قوله تعالی: «لِأَیِّ یَوْمٍ أُجِّلَتْ إلی قوله:- لِلْمُکَذِّبِینَ الأجل المدة المضروبة للشی‌ء، و التأجیل جعل الأجل للشی‌ء، و یستعمل فی لازمه و هو التأخیر کقولهم: دین مؤجل أی له مدة بخلاف الحال و هذا المعنی هو الأنسب للآیة، و الضمیر فی «أُجِّلَتْ للأمور المذکورة قبلا من طمس النجوم و فرج السماء و نسف الجبال و تأقیت الرسل، و المعنی لأی یوم أخرت یوم أخرت هذه الأمور.
و احتمل أن یکون «أُجِّلَتْ بمعنی ضرب الأجل للشی‌ء و أن یکون الضمیر المقدر فیه راجعا إلی الرسل، أو إلی ما یشعر به الکلام من الأمور المتعلقة بالرسل مما أخبروا به من أحوال الآخرة و أهوالها و تعذیب الکافرین و تنعیم المؤمنین فیها، و لا یخلو کل ذلک من خفاء.
و قد سیقت الآیة و التی بعدها أعنی قوله: «لِأَیِّ یَوْمٍ أُجِّلَتْ لِیَوْمِ الْفَصْلِ فی صورة الاستفهام و جوابه للتعظیم و التهویل و التعجیب و أصل المعنی أخرت هذه الأمور لیوم الفصل.
و هذا النوع من الجمل الاستفهامیة فی معنی تقدیر القول، و المعنی أن من عظمة هذا الیوم و هوله و کونه عجبا أنه یسأل فیقال: لأی یوم أخرت هذه الأمور العظیمة الهائلة العجیبة فیجاب: لیوم الفصل.
و قوله: «لِیَوْمِ الْفَصْلِ هو یوم الجزاء الذی فیه فصل القضاء قال تعالی: «إِنَّ اللَّهَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ»: الحج: 17.
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و قوله: «وَ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الْفَصْلِ تعظیم للیوم و تفخیم لأمره.
و قوله: «وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ الویل الهلاک، و المراد بالمکذبین المکذبون بیوم الفصل الذی فیه ما یوعدون فإن الآیات مسوقة لبیان وقوعه و قد أقسم علی أنه واقع.
و فی الآیة دعاء علی المکذبین، و قد استغنی به عن ذکر جواب إذا فی قوله: «فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ إلخ و التقدیر فإذا کان کذا و کذا وقع ما توعدون من العذاب علی التکذیب أو التقدیر فإذا کان کذا و کذا کان یوم الفصل و هلک المکذبون به.



بحث روائی‌

فی الخصال، عن ابن عباس قال: قال أبو بکر: أسرع الشیب إلیک یا رسول الله قال (ص): شیبتنی هود و الواقعة و المرسلات و عم یتساءلون.
و فی الدر المنثور، أخرج البخاری و مسلم و النسائی و ابن مردویه عن ابن مسعود قال*: بینما نحن مع النبی ص فی غار بمنی- إذ نزلت علیه سورة و المرسلات عرفا- فإنه یتلوها و إنی لألقاها من فیه- و إن فاه لرطب بها إذ وثبت علیه حیة- فقال النبی ص: اقتلوها فابتدرناها فذهبت- فقال النبی ص وقیت شرکم کما وقیتم شرها.
أقول: و رواها أیضا بطریقین آخرین.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً» قال: آیات تتبع بعضها بعضا.
و فی المجمع،: فی الآیة و قیل: إنها الملائکة أرسلت بالمعروف- من أمر الله و نهیه:. فی روایة الهروی عن ابن مسعود، و عن أبی حمزة الثمالی عن أصحاب علی عنه (ع).
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ قال: یذهب نورها و تسقط.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «فَإِذَا النُّجُومُ طُمِسَتْ فطمسها ذهاب ضوئها «وَ إِذَا السَّماءُ فُرِجَتْ قال: تفرج و تنشق «وَ إِذَا الرُّسُلُ أُقِّتَتْ قال: بعثت فی أوقات مختلفة.
و فی المجمع، قال الصادق (ع): «أُقِّتَتْ أی بعثت فی أوقات مختلفة.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لِأَیِّ یَوْمٍ أُجِّلَتْ قال: أخرت.
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[سورة المرسلات (77): الآیات 16 الی 50]





اشارة

أَ لَمْ نُهْلِکِ الْأَوَّلِینَ (16) ثُمَّ نُتْبِعُهُمُ الْآخِرِینَ (17) کَذلِکَ نَفْعَلُ بِالْمُجْرِمِینَ (18) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (19) أَ لَمْ نَخْلُقْکُمْ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ (20)
فَجَعَلْناهُ فِی قَرارٍ مَکِینٍ (21) إِلی قَدَرٍ مَعْلُومٍ (22) فَقَدَرْنا فَنِعْمَ الْقادِرُونَ (23) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (24) أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ کِفاتاً (25)
أَحْیاءً وَ أَمْواتاً (26) وَ جَعَلْنا فِیها رَواسِیَ شامِخاتٍ وَ أَسْقَیْناکُمْ ماءً فُراتاً (27) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (28) انْطَلِقُوا إِلی ما کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ (29) انْطَلِقُوا إِلی ظِلٍّ ذِی ثَلاثِ شُعَبٍ (30)
لا ظَلِیلٍ وَ لا یُغْنِی مِنَ اللَّهَبِ (31) إِنَّها تَرْمِی بِشَرَرٍ کَالْقَصْرِ (32) کَأَنَّهُ جِمالَتٌ صُفْرٌ (33) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (34) هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ (35)
وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ (36) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (37) هذا یَوْمُ الْفَصْلِ جَمَعْناکُمْ وَ الْأَوَّلِینَ (38) فَإِنْ کانَ لَکُمْ کَیْدٌ فَکِیدُونِ (39) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (40)
إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی ظِلالٍ وَ عُیُونٍ (41) وَ فَواکِهَ مِمَّا یَشْتَهُونَ (42) کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ (43) إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ (44) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (45)
کُلُوا وَ تَمَتَّعُوا قَلِیلاً إِنَّکُمْ مُجْرِمُونَ (46) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (47) وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ ارْکَعُوا لا یَرْکَعُونَ (48) وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (49) فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ (50)
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بیان‌

حجج دالة علی توحد الربوبیة تقضی بوجود یوم الفصل الذی فیه جزاء المکذبین به، و إشارة إلی ما فیه من الجزاء المعد لهم الذی کانوا یکذبون به، و إلی ما فیه من النعمة و الکرامة للمتقین، و تختتم بتوبیخهم و ذمهم علی استکبارهم عن عبادته تعالی و الإیمان بکلامه.
قوله تعالی: «أَ لَمْ نُهْلِکِ الْأَوَّلِینَ ثُمَّ نُتْبِعُهُمُ الْآخِرِینَ کَذلِکَ نَفْعَلُ بِالْمُجْرِمِینَ الاستفهام للإنکار، و المراد بالأولین أمثال قوم نوح و عاد و ثمود من الأمم القدیمة عهدا، و بالآخرین الملحقون بهم من الأمم الغابرة، و الإتباع جعل الشی‌ء أثر الشی‌ء.
و قوله: «ثُمَّ نُتْبِعُهُمُ برفع نتبع علی الاستیناف و لیس بمعطوف علی «نُهْلِکِ و إلا لجزم.
و المعنی قد أهلکنا المکذبین من الأمم الأولین ثم إنا نهلک الأمم الآخرین علی أثرهم.
و قوله: «کَذلِکَ نَفْعَلُ بِالْمُجْرِمِینَ فی موضع التعلیل لما تقدمه و لذا أورد بالفصل من غیر عطف کان قائلا قال: لما ذا أهلکوا؟ فقیل: کذلک نفعل بالمجرمین. و الآیات- کما تری- إنذار و إرجاع للبیان إلی الأصل المضروب فی السورة أعنی قوله: «وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ و هی بعینها حجة علی توحد الربوبیة فإن إهلاک المجرمین من الإنسان تصرف فی العالم الإنسانی و تدبیر، و إذ لیس المهلک إلا الله- و قد اعترف به المشرکون- فهو الرب لا رب سواه و لا إله غیره.
علی أنها تدل علی وجود یوم الفصل لأن إهلاک قوم لإجرامهم لا یتم إلا بعد توجه تکلیف إلیهم یعصونه و لا معنی للتکلیف إلا مع مجازاة المطیع بالثواب و العاصی بالعقاب فهناک یوم یفصل فیه القضاء فیثاب فیه المطیع و یعاقب فیه العاصی و لیس هو الثواب و العقاب الدنیویین لأنهما لا یستوعبان فی هذه الدار فهناک یوم یجازی فیه کل بما عمل، و هو یوم الفصل ذلک یوم مجموع له الناس.
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قوله تعالی: «أَ لَمْ نَخْلُقْکُمْ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ إلی قوله- فَنِعْمَ الْقادِرُونَ الاستفهام للإنکار و الماء المهین الحقیر قلیل الغناء و المراد به النطفة، و المراد بالقرار المکین الرحم و بقوله: «قَدَرٍ مَعْلُومٍ مدة الحمل.
و قوله: «فَقَدَرْنا» من القدر بمعنی التقدیر، و الفاء لتفریع القدر علی الخلق أی خلقناکم فقدرنا ما سیجری علیکم من الحوادث و ما یستقبلکم من الأوصاف و الأحوال من طول العمر و قصره و هیئة و جمال و صحة و مرض و رزق إلی غیر ذلک.
و احتمل أن یکون «فَقَدَرْنا» من القدرة مقابل العجز و المراد فقدرنا علی جمیع ذلک، و ما تقدم أوجه.
و المعنی: قد خلقناکم من ماء حقیر هو النطفة فجعلنا ذلک الماء فی قرار مکین هی الرحم إلی مدة معلومة هی مدة الحمل فقدرنا جمیع ما یتعلق بوجودکم من الحوادث و الصفات و الأحوال فنعم المقدرون نحن.
و یجری فی کون مضمون هذه الآیات حجة علی توحد الربوبیة نظیر البیان السابق فی الآیات المتقدمة، و کذا فی کونه حجة علی تحقق یوم الفصل فإن الربوبیة تستوجب خضوع المربوبین لساحتها و هو الدین المتضمن للتکلیف، و لا یتم التکلیف إلا بجعل جزاء علی الطاعة و العصیان، و الیوم الذی یجازی فیه بالأعمال هو یوم الفصل.
قوله تعالی: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ کِفاتاً أَحْیاءً وَ أَمْواتاً- إلی قوله- فُراتاً» الکفت و الکفات بمعنی الضم و الجمع أی أ لم نجعل الأرض کفاتا یجمع العباد أحیاء و أمواتا، و قیل: الکفات جمع کفت بمعنی الوعاء، و المعنی أ لم نجعل الأرض أوعیة تجمع الأحیاء و الأموات.
و قوله: «وَ جَعَلْنا فِیها رَواسِیَ شامِخاتٍ الرواسی الثابتات من الجبال، و الشامخات العالیات، و کان فی ذکر الرواسی توطئة لقوله: «وَ أَسْقَیْناکُمْ ماءً فُراتاً» لأن الأنهار و العیون الطبیعیة تنفجر من الجبال فتجری علی السهول، و الفرات الماء العذب.
و یجری فی حجیة الآیات نظیر البیان السابق فی الآیات المتقدمة.
قوله تعالی: «انْطَلِقُوا إِلی ما کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ حکایة لما یقال لهم یوم الفصل و القائل هو الله سبحانه بقرینة قوله فی آخر الآیات: «فَإِنْ کانَ لَکُمْ کَیْدٌ فَکِیدُونِ و المراد بما کانوا
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به یکذبون: جهنم، و الانطلاق الانتقال من مکان إلی مکان من غیر مکث، و المعنی یقال لهم: انتقلوا من المحشر من غیر مکث إلی النار التی کنتم تکذبون به.
قوله تعالی: «انْطَلِقُوا إِلی ظِلٍّ ذِی ثَلاثِ شُعَبٍ ذکروا أن المراد بهذا الظل ظل دخان نار جهنم قال تعالی: «وَ ظِلٍّ مِنْ یَحْمُومٍ»: الواقعة: 43.
و ذکروا أن فی ذکر انشعابه إلی ثلاث شعب إشارة إلی عظم الدخان فإن الدخان العظیم یتفرق تفرق الذوائب.
قوله تعالی: «لا ظَلِیلٍ وَ لا یُغْنِی مِنَ اللَّهَبِ الظل الظلیل هو المانع من الحر و الأذی بستره علی المستظل فکون الظل غیر ظلیل کونه لا یمنع ذلک، و اللهب ما یعلو علی النار من أحمر و أصفر و أخضر.
قوله تعالی: «إِنَّها تَرْمِی بِشَرَرٍ کَالْقَصْرِ کَأَنَّهُ جِمالَتٌ صُفْرٌ» ضمیر أنها للنار المعلومة من السیاق، و الشرر ما یتطایر من النار، و القصر معروف، و الجمالة جمع جمل و هو البعیر.
و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «هذا یَوْمُ لا یَنْطِقُونَ وَ لا یُؤْذَنُ لَهُمْ فَیَعْتَذِرُونَ الإشارة إلی یوم الفصل، و المراد بالإذن الإذن فی النطق أو فی الاعتذار.
و قوله: «فَیَعْتَذِرُونَ معطوف علی «یُؤْذَنُ منتظم معه فی سلک النفی، و المعنی هذا الیوم یوم لا ینطقون فیه أی أهل المحشر من الناس و لا یؤذن لهم فی النطق أو فی الاعتذار فلا یعتذرون، و لا ینافی نفی النطق هاهنا إثباته فی آیات أخر لأن الیوم ذو مواقف کثیرة مختلفة یسألون فی بعضها فینطقون و یختم علی أفواههم فی آخر فلا ینطقون.
و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: هود: 105 فلیراجع.
قوله تعالی: «هذا یَوْمُ الْفَصْلِ جَمَعْناکُمْ وَ الْأَوَّلِینَ فَإِنْ کانَ لَکُمْ کَیْدٌ فَکِیدُونِ سمی یوم الفصل لما أن الله تعالی یفصل و یمیز فیه بین أهل الحق و أهل الباطل بالقضاء بینهم قال تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ هُوَ یَفْصِلُ بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: السجدة: 25، و قال: «إِنَّ رَبَّکَ یَقْضِی بَیْنَهُمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ فِیما کانُوا فِیهِ یَخْتَلِفُونَ»: یونس: 93.
و الخطاب فی قوله: «جَمَعْناکُمْ وَ الْأَوَّلِینَ لمکذبی هذه الأمة بما أنهم من الآخرین و لذا قوبلوا بالأولین قال تعالی: «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ»: هود: 103 و قال «وَ حَشَرْناهُمْ 
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فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً»: الکهف: 67.
و قوله: «فَإِنْ کانَ لَکُمْ کَیْدٌ فَکِیدُونِ أی إن کانت لکم حیلة تحتالون بی فی دفع عذابی عن أنفسکم فاحتالوا، و هذا خطاب تعجیزی منبئ عن انسلاب القوة و القدرة عنهم یومئذ بالکلیة بظهور أن لا قوة إلا لله عز اسمه قال تعالی: «وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً وَ أَنَّ اللَّهَ شَدِیدُ الْعَذابِ إِذْ تَبَرَّأَ الَّذِینَ اتُّبِعُوا مِنَ الَّذِینَ اتَّبَعُوا وَ رَأَوُا الْعَذابَ وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»: البقرة: 166.
و الآیة أعنی قوله: «فَإِنْ کانَ لَکُمْ کَیْدٌ فَکِیدُونِ أوسع مدلولا من قوله: «یا مَعْشَرَ الْجِنِّ وَ الْإِنْسِ إِنِ اسْتَطَعْتُمْ أَنْ تَنْفُذُوا مِنْ أَقْطارِ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ فَانْفُذُوا لا تَنْفُذُونَ إِلَّا بِسُلْطانٍ»: الرحمن: 33 لاختصاصه بنفی القدرة علی الفرار بخلاف الآیة التی نحن فیها و فی قوله: «فَکِیدُونِ التفات من التکلم مع الغیر إلی التکلم وحده و النکتة فیه أن متعلق هذا الأمر التعجیزی إنما هو الکید لمن له القوة و القدرة فحسب و هو الله وحده و لو قیل: فکیدونا فأت الإشعار بالتوحد.
قوله تعالی: «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی ظِلالٍ وَ عُیُونٍ وَ فَواکِهَ مِمَّا یَشْتَهُونَ إلی قوله- الْمُحْسِنِینَ الظلال و العیون ظلال الجنة و عیونها التی یتنعمون بالاستظلال بها و شربها، و الفواکه جمع فاکهة و هی الثمرة.
و قوله: «کُلُوا وَ اشْرَبُوا هَنِیئاً بِما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ مفاده الإذن و الإباحة، و کان الأکل و الشرب کنایة عن مطلق التنعم بنعم الجنة و التصرف فیها و إن لم یکن بالأکل و الشرب، و هو شائع کما یطلق أکل المال علی مطلق التصرف فیه.
و قوله: «إِنَّا کَذلِکَ نَجْزِی الْمُحْسِنِینَ تسجیل لسعادتهم.
قوله تعالی: «کُلُوا وَ تَمَتَّعُوا قَلِیلًا إِنَّکُمْ مُجْرِمُونَ الخطاب من قبیل قولهم: افعل ما شئت فإنه لا ینفعک، و هذا النوع من الأمر إیاس للمخاطب أن ینتفع بما یأتی به من الفعل للحصول علی ما یریده، و منه قوله: «فَاقْضِ ما أَنْتَ قاضٍ إِنَّما تَقْضِی هذِهِ الْحَیاةَ الدُّنْیا» طه: 72، و قوله: «اعْمَلُوا ما شِئْتُمْ إِنَّهُ بِما تَعْمَلُونَ بَصِیرٌ»: حم السجدة: 40.
فقوله: «کُلُوا وَ تَمَتَّعُوا قَلِیلًا» أی تمتعا قلیلا أو زمانا قلیلا إیاس لهم من أن ینتفعوا بمثل الأکل و التمتع فی دفع العذاب عن أنفسهم فلیأکلوا و لیتمتعوا قلیلا فلیس یدفع عنهم شیئا.
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و إنما ذکر الأکل و التمتع لأن منکری المعاد لا یرون من السعادة إلا سعادة الحیاة الدنیا و لا یرون لها من السعادة إلا الفوز بالأکل و التمتع کالحیوان العجم قال تعالی:
«وَ الَّذِینَ کَفَرُوا یَتَمَتَّعُونَ وَ یَأْکُلُونَ کَما تَأْکُلُ الْأَنْعامُ وَ النَّارُ مَثْویً لَهُمْ»: سورة محمد: 12.
و قوله: «إِنَّکُمْ مُجْرِمُونَ تعلیل لما یستفاد من الجملة السابقة المشتملة علی الأمر أی لا ینفعکم الأکل و التمتع قلیلا لأنکم مجرمون بتکذیبکم بیوم الفصل و جزاء المکذبین به النار لا محالة.
قوله تعالی: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ ارْکَعُوا لا یَرْکَعُونَ المراد بالرکوع الصلاة کما قیل و لعل ذلک باعتبار اشتمالها علی الرکوع.
و قیل: المراد بالرکوع المأمور به الخشوع و الخضوع و التواضع له تعالی باستجابة دعوته و قبول کلامه و اتباع دینه، و عبادته.
و قیل: المراد بالرکوع ما یؤمرون بالسجود یوم القیامة کما یشیر إلیه قوله تعالی «وَ یُدْعَوْنَ إِلَی السُّجُودِ فَلا یَسْتَطِیعُونَ»: القلم: 42 و الوجهان لا یخلوان من بعد.
و وجه اتصال الآیة بما قبلها أن الکلام کان مسوقا لتهدید المکذبین بیوم الفصل و بیان تبعة تکذیبهم به و تمم ذلک فی هذه الآیة بأنهم لا یعبدون الله إذا دعوا إلی عبادته کما ینکرون ذلک الیوم فلا معنی للعبادة مع نفی الجزاء، و لیکون کالتوطئة لقوله الآتی:
«فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ .
و نسب إلی الزمخشری أن الآیة متصلة بقوله فی الآیة السابقة: «لِلْمُکَذِّبِینَ کأنه قیل: ویل یومئذ للذین کذبوا و الذین إذا قیل لهم ارکعوا لا یرکعون.
و فی الآیة التفات من الخطاب إلی الغیبة فی قوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ إلخ وجهه الإعراض عن مخاطبتهم بعد ترکهم و أنفسهم یفعلون ما یشاءون بقوله: «کُلُوا وَ تَمَتَّعُوا».
قوله تعالی: «فَبِأَیِّ حَدِیثٍ بَعْدَهُ یُؤْمِنُونَ أی إذا لم یؤمنوا بالقرآن و هو آیة معجزة إلهیة، و قد بین لهم أن الله لا إله إلا هو وحده لا شریک له و أن أمامهم یوم الفصل بأوضح البیان و ساطع البرهان فبأی کلام بعد القرآن یؤمنون.
و هذا إیئاس من إیمانهم بالله و رسوله و الیوم الآخر و کالتنبیه علی أن رفع الید عن دعوتهم إلی الإیمان بإلقاء قوله: «کُلُوا وَ تَمَتَّعُوا» إلیهم فی محله فلیسوا بمؤمنین و لا فائدة فی دعوتهم غیر أن فیها إتماما للحجة.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: و قوله: «أَ لَمْ نَخْلُقْکُمْ مِنْ ماءٍ مَهِینٍ قال: منتن «فَجَعَلْناهُ فِی قَرارٍ مَکِینٍ قال: فی الرحم- و أما قوله: «إِلی قَدَرٍ مَعْلُومٍ یقول: منتهی الأجل.
أقول:
و فی أصول الکافی، فی روایة عن أبی الحسن الماضی (ع): تطبیق قوله: «أَ لَمْ نُهْلِکِ الْأَوَّلِینَ علی مکذبی الرسل فی طاعة الأوصیاء، و قوله: «ثُمَّ نُتْبِعُهُمُ الْآخِرِینَ علی من أجرم إلی آل محمد (ع).
علی اضطراب فی متن الخبر، و هو من الجری دون التفسیر.
و فیه: و قوله «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ کِفاتاً أَحْیاءً وَ أَمْواتاً» قال الکفات المساکن 
و قال: نظر أمیر المؤمنین (ع) فی رجوعه من صفین إلی المقابر- فقال: هذه کفات الأموات أی مساکنهم- ثم نظر إلی بیوت الکوفة فقال: هذه کفات الأحیاء. ثم تلا قوله: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ کِفاتاً أَحْیاءً وَ أَمْواتاً».
أقول:
و روی فی المعانی، بإسناده عن حماد عن أبی عبد الله (ع)* أنه نظر إلی المقابر. و ذکر مثل الحدیث السابق.
و فیه،: و قوله «وَ جَعَلْنا فِیها رَواسِیَ شامِخاتٍ قال: جبال مرتفعة.
و فیه،: و قوله «انْطَلِقُوا إِلی ظِلٍّ ذِی ثَلاثِ شُعَبٍ قال فیه ثلاث شعب من النار- و قوله: «إِنَّها تَرْمِی بِشَرَرٍ کَالْقَصْرِ» قال: شر النار مثل القصور و الجبال.
و فیه،: و قوله «إِنَّ الْمُتَّقِینَ فِی ظِلالٍ وَ عُیُونٍ قال: فی ظلال من نور أنور من الشمس.
و فی المجمع،": فی قوله: «وَ إِذا قِیلَ لَهُمُ ارْکَعُوا لا یَرْکَعُونَ قال مقاتل: نزلت فی ثقیف حین أمرهم رسول الله ص بالصلاة- فقالوا: لا ننحنی. و الروایة لا نحنی فإن ذلک سبة علینا. فقال (ص): لا خیر فی دین لیس فیه رکوع و سجود.
أقول: و فی انطباق القصة- و قد وقعت بعد الهجرة- علی الآیة خفاء.
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة السابقة قال: و إذا قیل لهم «تولوا الإمام لم یتولوه».
أقول: و هو من الجری دون التفسیر.
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(78) سورة النبإ مکیة و هی أربعون آیة (40)





[سورة النبإ (78): الآیات 1 الی 16]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
عَمَّ یَتَساءَلُونَ (1) عَنِ النَّبَإِ الْعَظِیمِ (2) الَّذِی هُمْ فِیهِ مُخْتَلِفُونَ (3) کَلاَّ سَیَعْلَمُونَ (4)
ثُمَّ کَلاَّ سَیَعْلَمُونَ (5) أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ مِهاداً (6) وَ الْجِبالَ أَوْتاداً (7) وَ خَلَقْناکُمْ أَزْواجاً (8) وَ جَعَلْنا نَوْمَکُمْ سُباتاً (9)
وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِباساً (10) وَ جَعَلْنَا النَّهارَ مَعاشاً (11) وَ بَنَیْنا فَوْقَکُمْ سَبْعاً شِداداً (12) وَ جَعَلْنا سِراجاً وَهَّاجاً (13) وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ ماءً ثَجَّاجاً (14)
لِنُخْرِجَ بِهِ حَبًّا وَ نَباتاً (15) وَ جَنَّاتٍ أَلْفافاً (16)



[بیان 

تتضمن السورة الإخبار بمجی‌ء یوم الفصل و صفته و الاحتجاج علی أنه حق لا ریب فیه، فقد افتتحت بذکر تساؤلهم عن نبئه ثم ذکر فی سیاق الجواب و لحن التهدید أنهم سیعلمون ثم احتج علی ثبوته بالإشارة إلی النظام المشهود فی الکون بما فیه من التدبیر الحکیم الدال بأوضح الدلالة علی أن وراء هذه النشأة المتغیرة الدائرة نشأة ثابتة باقیة، و أن عقیب هذه الدار التی فیها عمل و لا جزاء دارا فیها جزاء و لا عمل فهناک یوم یفصح عنه هذا النظام.
ثم تصف الیوم بما یقع فیه من إحضار الناس و حضورهم و انقلاب الطاغین إلی عذاب ألیم و المتقین إلی نعیم مقیم و یختم الکلام بکلمة فی الإنذار، و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «عَمَّ یَتَساءَلُونَ «عَمَ أصله عما و ما استفهامیة تحذف الألف منها
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اطرادا إذا دخل علیها حرف الجر نحو لم و مم و علی م و إلی م، و التساؤل سؤال القوم بعضهم بعضا عن أمر أو سؤال بعضهم بعد بعض عن أمر و إن کان المسئول غیرهم، فهم کان یسأل بعضهم بعضا عن أمر أو کان بعضهم بعد بعض یسأل النبی ص عن أمر و حیث کان سیاق السورة سیاق جواب یغلب فیه الإنذار و الوعید تأید به أن المتسائلین هم کفار مکة من المشرکین النافین للنبوة و المعاد دون المؤمنین و دون الکفار و المؤمنین جمیعا.
فالتساؤل من المشرکین و الإخبار عنه فی صورة الاستفهام للإشعار بهوانه و حقارته لظهور الجواب عنه ظهورا ما کان ینبغی معه أن یتساءلوا عنه.
قوله تعالی: «عَنِ النَّبَإِ الْعَظِیمِ الَّذِی هُمْ فِیهِ مُخْتَلِفُونَ جواب عن الاستفهام السابق أی یتساءلون عن النبإ العظیم، و لا یخفی ما فی توصیف النبإ المتسائل عنه بالعظیم من تعظیمه و تفخیم أمره.
و المراد بالنبإ العظیم نبأ البعث و القیامة الذی یهتم به القرآن العظیم فی سورة المکیة و لا سیما فی العتائق النازلة فی أوائل البعثة کل الاهتمام.
و یؤید ذلک سیاق آیات السورة بما فیه من الاقتصار علی ذکر صفة یوم الفصل و ما تقدم علیها من الحجة علی أنه حق واقع.
و قیل: المراد به نبأ القرآن العظیم، و یدفعه کون السیاق بحسب مصبه أجنبیا عنه و إن کان الکلام لا یخلو من إشارة إلیه استلزاما.
و قیل: النبأ العظیم ما کانوا یختلفون فیه من إثبات الصانع و صفاته و الملائکة و الرسل و البعث و الجنة و النار و غیرها، و کان القائل به اعتبر فیه ما فی السورة من الإشارة إلی حقیة جمیع ذلک مما تتضمنه الدعوة الحقة الإسلامیة.
و یدفعه أن الإشارة إلی ذلک کله من لوازم صفة البعث المتضمنة لجزاء الاعتقاد الحق و العمل الصالح و الکفر و الاجرام، و قد دخل فیما فی السورة من صفة یوم الفصل تبعا و بالقصد الثانی.
علی أن المراد بهؤلاء المتسائلین- کما تقدم- المشرکون و هم یثبتون الصانع و الملائکة و ینفون ما وراء ذلک مما ذکر.
و قوله: «الَّذِی هُمْ فِیهِ مُخْتَلِفُونَ إنما اختلفوا فی نحو إنکاره و هم متفقون فی نفیه 
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فمنهم من کان یری استحالته فینکره کما هو ظاهر قولهم علی ما حکاه الله: «هَلْ نَدُلُّکُمْ عَلی رَجُلٍ یُنَبِّئُکُمْ إِذا مُزِّقْتُمْ کُلَّ مُمَزَّقٍ إِنَّکُمْ لَفِی خَلْقٍ جَدِیدٍ»: سبأ: 7، و منهم من کان یستبعده فینکره و هو قولهم: «أَ یَعِدُکُمْ أَنَّکُمْ إِذا مِتُّمْ وَ کُنْتُمْ تُراباً وَ عِظاماً أَنَّکُمْ مُخْرَجُونَ هَیْهاتَ هَیْهاتَ لِما تُوعَدُونَ»: المؤمنون: 36، و منهم من کان یشک فیه فینکره قال تعالی:
«بَلِ ادَّارَکَ عِلْمُهُمْ فِی الْآخِرَةِ بَلْ هُمْ فِی شَکٍّ مِنْها»: النمل 66، و منهم من کان یوقن به لکنه لا یؤمن عنادا فینکره کما کان لا یؤمن بالتوحید و النبوة و سائر فروع الدین بعد تمام الحجة عنادا قال تعالی: «بَلْ لَجُّوا فِی عُتُوٍّ وَ نُفُورٍ»: الملک: 21.
و المحصل من سیاق الآیات الثلاث و ما یتلوها أنهم لما سمعوا ما ینذرهم به القرآن من أمر البعث و الجزاء یوم الفصل ثقل علیهم ذلک فغدوا یسأل بعضهم بعضا عن شأن هذا النبإ العجیب الذی لم یکن مما قرع أسماعهم حتی الیوم، و ربما راجعوا النبی ص و المؤمنین و سألوهم عن صفة الیوم و أنه متی هذا الوعد إن کنتم صادقین و ربما کانوا یراجعون فی بعض ما قرع سمعهم من حقائق القرآن و احتوته دعوته الجدیدة أهل الکتاب و خاصة الیهود و یستمدونهم فی فهمه.
و قد أشار تعالی فی هذه السورة إلی قصة تساؤلهم فی صورة السؤال و الجواب فقال: «عَمَّ یَتَساءَلُونَ و هو سؤال عما یتساءلون عنه. ثم قال: «عَنِ النَّبَإِ الْعَظِیمِ الَّذِی هُمْ فِیهِ مُخْتَلِفُونَ و هو جواب السؤال عما یتساءلون عنه. ثم قال: «کَلَّا سَیَعْلَمُونَ إلخ، و هو جواب عن تساؤلهم.
و للمفسرین فی مفردات الآیات الثلاث و تقریر معانیها وجوه کثیرة ترکناها لعدم ملاءمتها السیاق و الذی أوردناه هو الذی یعطیه السیاق.
قوله تعالی: «کَلَّا سَیَعْلَمُونَ ثُمَّ کَلَّا سَیَعْلَمُونَ ردع عن تساؤلهم عنه بانین ذلک علی الاختلاف فی النفی أی لیرتدعوا عن التساؤل لأنه سینکشف لهم الأمر بوقوع هذا النبإ فیعلمونه، و فی هذا التعبیر تهدید کما فی قوله: «وَ سَیَعْلَمُ الَّذِینَ ظَلَمُوا أَیَّ مُنْقَلَبٍ یَنْقَلِبُونَ» الشعراء: 227.
و قوله: «ثُمَّ کَلَّا سَیَعْلَمُونَ تأکید للردع و التهدید السابقین و لحن التهدید هو القرینة علی أن المتسائلین هم المشرکون النافون للبعث و الجزاء دون المؤمنین و دون المشرکین و المؤمنین جمیعا.
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قوله تعالی: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ مِهاداً» الآیة إلی تمام إحدی عشرة آیة مسوق سوق الاحتجاج علی ثبوت البعث و الجزاء و تحقق هذا النبإ العظیم و لازم ثبوته صحة ما فی قوله:
«سَیَعْلَمُونَ من الإخبار بأنهم سیشاهدونه فیعلمون.
تقریر الحجة: أن العالم المشهود بأرضه و سمائه و لیله و نهاره و البشر المتناسلین و النظام الجاری فیها و التدبیر المتقن الدقیق لأمورها من المحال أن یکون لعبا باطلا لا غایة لها ثابتة باقیة فمن الضروری أن یستعقب هذا النظام المتحول المتغیر الدائر إلی عالم ذی نظام ثابت باق، و أن یظهر فیه أثر الصلاح الذی تدعو إلیه الفطرة الإنسانیة و الفساد الذی ترتدع عنه، و لم یظهر فی هذا العالم المشهود أعنی سعادة المتقین و شقاء المفسدین، و من المحال أن یودع الله الفطرة دعوة غریزیة أو ردعا غریزیا بالنسبة إلی ما لا أثر له فی الخارج و لا حظ له من الوقوع فهناک یوم یلقاه الإنسان و یجزی فیه علی عمله إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا.
فالآیات فی معنی قوله تعالی «وَ ما خَلَقْنَا السَّماءَ وَ الْأَرْضَ وَ ما بَیْنَهُما باطِلًا ذلِکَ ظَنُّ الَّذِینَ کَفَرُوا فَوَیْلٌ لِلَّذِینَ کَفَرُوا مِنَ النَّارِ أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: ص: 28.
و بهذا البیان یثبت أن هناک یوما یلقاه الإنسان و یجزی فیه بما عمل إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا فلیس للمشرکین أن یختلفوا فیه فیشک فیه بعضهم و یستبعده طائفة، و یحیله قوم، و لا یؤمن به مع العلم به عنادا آخرون، فالیوم ضروری الوقوع و الجزاء لا ریب فیه.
و یظهر من بعضهم أن الآیات مسوقة لإثبات القدرة و أن العود یماثل البدء و القادر علی الإبداء قادر علی الإعادة، و هذه الحجة و إن کانت تامة و قد وقعت فی کلامه تعالی لکنها حجة علی الإمکان دون الوقوع و السیاق فیما نحن فیه سیاق الوقوع دون الإمکان فالأنسب فی تقریرها ما تقدم.
و کیف کان فقوله: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ مِهاداً» الاستفهام للإنکار، و المهاد الوطاء و القرار الذی یتصرف فیه، و یطلق علی البساط الذی یجلس علیه و المعنی قد جعلنا الأرض قرارا لکم تستقرون علیها و تتصرفون فیها.
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قوله تعالی: «وَ الْجِبالَ أَوْتاداً» الأوتاد جمع وتد و هو المسمار إلا أنه أغلظ منه کما فی المجمع، و لعل عد الجبال أوتادا مبنی علی أن عمدة جبال الأرض من عمل البرکانات بشق الأرض فتخرج منه مواد أرضیة مذابة تنتصب علی فم الشقة متراکمة کهیئة الوتد المنصوب علی الأرض تسکن به فورة البرکان الذی تحته فیرتفع به ما فی الأرض من الاضطراب و المیدان.
و عن بعضهم: أن المراد بجعل الجبال أوتادا انتظام معاش أهل الأرض بما أودع فیها من المنافع و لولاها لمادت الأرض بهم أی لما تهیأت لانتفاعهم. و فیه أنه صرف اللفظ عن ظاهره من غیر ضرورة موجبة.
قوله تعالی: «وَ خَلَقْناکُمْ أَزْواجاً» أی زوجا زوجا من ذکر و أنثی لتجری بینکم سنة التناسل فیدوم بقاء النوع إلی ما شاء الله.
و قیل: المراد به الإشکال أی کل منکم شکل للآخر. و قیل: المراد به الأصناف أی أصنافا مختلفة کالأبیض و الأسود و الأحمر و الأصفر إلی غیر ذلک، و قیل: المراد به خلق کل منهم من منیین منی الرجل و منی المرأة و هذه وجوه ضعیفة.
قیل: الالتفات فی الآیة من الغیبة إلی الخطاب للمبالغة فی الإلزام و التبکیت.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا نَوْمَکُمْ سُباتاً» السبات الراحة و الدعة فإن فی المنام سکوتا و راحة للقوی الحیوانیة البدنیة مما اعتراها فی الیقظة من التعب و الکلال بواسطة تصرفات النفس فیها.
و قیل: السبات بمعنی القطع و فی النوم قطع التصرفات النفسانیة فی البدن، و هو قریب من سابقه.
و قیل: المراد بالسبات الموت، و قد عد سبحانه النوم من الموت حیث قال: «وَ هُوَ الَّذِی یَتَوَفَّاکُمْ بِاللَّیْلِ»: الأنعام: 60 و هو بعید، و أما الآیة فإنه تعالی عد النوم توفیا و لم یعده موتا بل القرآن یصرح بخلافه قال تعالی: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها»: الزمر: 42.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِباساً» أی ساترا یستر الأشیاء بما فیه من الظلمة الساترة للمبصرات کما یستر اللباس البدن و هذا سبب إلهی یدعو إلی ترک التقلب و الحرکة و المیل إلی السکن و الدعة و الرجوع إلی الأهل و المنزل.
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و عن بعضهم أن المراد بکون اللیل لباسا کونه کاللباس للنهار یسهل إخراجه منه و هو کما تری.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا النَّهارَ مَعاشاً» العیش هو الحیاة- علی ما ذکره الراغب- غیر أن العیش یختص بحیاة الحیوان فلا یقال: عیشه تعالی و عیش الملائکة و یقال حیاته تعالی و حیاة الملائکة، و المعاش مصدر میمی و اسم زمان و اسم مکان، و هو فی الآیة بأحد المعنیین الأخیرین، و المعنی و جعلنا النهار زمانا لحیاتکم أو موضعا لحیاتکم تبتغون فیه من فضل ربکم، و قیل: المراد به المعنی المصدری بحذف مضاف، و التقدیر و جعلنا النهار طلب معاش أی مبتغی معاش.
قوله تعالی: «وَ بَنَیْنا فَوْقَکُمْ سَبْعاً شِداداً» أی سبع سماوات شدیدة فی بنائها.
قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا سِراجاً وَهَّاجاً» الوهاج شدید النور و الحرارة و المراد بالسراج الوهاج: الشمس.
قوله تعالی: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ ماءً ثَجَّاجاً» المعصرات السحب الماطرة و قیل:
الریاح التی تعصر السحب لتمطر و الثجاج الکثیر الصب للماء، و الأولی علی هذا المعنی أن تکون «مِنَ بمعنی الباء.
قوله تعالی: «لِنُخْرِجَ بِهِ حَبًّا وَ نَباتاً» أی حبا و نباتا یقتات بهما الإنسان و سائر الحیوان.
قوله تعالی: «وَ جَنَّاتٍ أَلْفافاً» معطوف علی قوله: «حَبًّا» و جنات ألفاف أی ملتفة أشجارها بعضها ببعض.
قیل: إن الألفاف جمع لا واحد له من لفظه.



بحث روائی‌

فی بعض الأخبار: أن النبأ العظیم علی (ع) و هو من البطن.
عن الخصال، عن عکرمة عن ابن عباس قال*: قال أبو بکر: یا رسول الله أسرع إلیک الشیب. قال: شیبتنی هود و الواقعة و المرسلات و عم یتساءلون.
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فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ مِهاداً» قال: یمهد فیها الإنسان- «وَ الْجِبالَ أَوْتاداً» أی أوتاد الأرض.
و فی نهج البلاغة، قال (ع): و وتد بالصخور میدان أرضه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ جَعَلْنَا اللَّیْلَ لِباساً» قال: یلبس علی النهار.
أقول: و لعل المراد به أنه یخفی ما یظهره النهار و یستر ما یکشفه.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ جَعَلْنا سِراجاً وَهَّاجاً» قال: الشمس المضیئة «وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ قال: من السحاب «ماءً ثَجَّاجاً» قال: صبا علی صب.
و عن تفسیر العیاشی، عن أبی عبد الله (ع): «عامٌ فِیهِ یُغاثُ النَّاسُ وَ فِیهِ یَعْصِرُونَ بالیاء یمطرون.
ثم قال: أ ما سمعت قوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ ماءً ثَجَّاجاً».
أقول: المراد أن «یَعْصِرُونَ بضم الیاء بصیغة المجهول و المراد به أنهم یمطرون و استشهاده (ع) بقوله: «وَ أَنْزَلْنا مِنَ الْمُعْصِراتِ دلیل علی أنه (ع) أخذ المعصرات بمعنی الممطرات من أعصرت السحابة إذا أمطرت.
و روی العیاشی مثل الحدیث عن علی بن معمر عن أبیه عن أبی عبد الله (ع) و روی القمی فی تفسیره،: مثله عن أمیر المؤمنین.
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اشارة

إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ کانَ مِیقاتاً (17) یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَتَأْتُونَ أَفْواجاً (18) وَ فُتِحَتِ السَّماءُ فَکانَتْ أَبْواباً (19) وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً (20) إِنَّ جَهَنَّمَ کانَتْ مِرْصاداً (21)
لِلطَّاغِینَ مَآباً (22) لابِثِینَ فِیها أَحْقاباً (23) لا یَذُوقُونَ فِیها بَرْداً وَ لا شَراباً (24) إِلاَّ حَمِیماً وَ غَسَّاقاً (25) جَزاءً وِفاقاً (26)
إِنَّهُمْ کانُوا لا یَرْجُونَ حِساباً (27) وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا کِذَّاباً (28) وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ کِتاباً (29) فَذُوقُوا فَلَنْ نَزِیدَکُمْ إِلاَّ عَذاباً (30) إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ مَفازاً (31)
حَدائِقَ وَ أَعْناباً (32) وَ کَواعِبَ أَتْراباً (33) وَ کَأْساً دِهاقاً (34) لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا کِذَّاباً (35) جَزاءً مِنْ رَبِّکَ عَطاءً حِساباً (36)
رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا الرَّحْمنِ لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً (37) یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا لا یَتَکَلَّمُونَ إِلاَّ مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً (38) ذلِکَ الْیَوْمُ الْحَقُّ فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ مَآباً (39) إِنَّا أَنْذَرْناکُمْ عَذاباً قَرِیباً یَوْمَ یَنْظُرُ الْمَرْءُ ما قَدَّمَتْ یَداهُ وَ یَقُولُ الْکافِرُ یا لَیْتَنِی کُنْتُ تُراباً (40)
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بیان‌

تصف الآیات یوم الفصل الذی أخبر به إجمالا بقوله: «کَلَّا سَیَعْلَمُونَ ثم تصف ما یجری فیه علی الطاغین و المتقین، و تختتم بکلمة فی الإنذار و هی کالنتیجة.
قوله تعالی: «إِنَّ یَوْمَ الْفَصْلِ کانَ مِیقاتاً» قال فی المجمع،: المیقات منتهی المقدار المضروب لحدوث أمر من الأمور و هو من الوقت کما أن المیعاد من الوعد و المقدار من القدر، انتهی.
شروع فی وصف ما تضمنه النبأ العظیم الذی أخبر بوقوعه و هددهم به فی قوله:
«کَلَّا سَیَعْلَمُونَ ثم أقام الحجة علیه بقوله: «أَ لَمْ نَجْعَلِ الْأَرْضَ مِهاداً» إلخ، و قد سماه یوم الفصل و نبه به علی أنه یوم یفصل فیه القضاء بین الناس فینال کل طائفة ما یستحقه بعمله فهو میقات و حد مضروب لفصل القضاء بینهم و التعبیر بلفظ «کانَ للدلالة علی ثبوته و تعینه فی العلم الإلهی علی ما ینطق به الحجة السابقة الذکر، و لذا أکد الجملة بإن.
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و المعنی: أن یوم فصل القضاء الذی نبأه نبأ عظیم کان فی علم الله یوم خلق السماوات و الأرض و حکم فیها النظام الجاری حدا مضروبا ینتهی إلیه هذا العالم فإنه تعالی کان یعلم أن هذه النشأة التی أنشأها لا تتم إلا بالانتهاء إلی یوم یفصل فیه القضاء بینهم.
قوله تعالی: «یَوْمَ یُنْفَخُ فِی الصُّورِ فَتَأْتُونَ أَفْواجاً» قد تقدم الکلام فی معنی نفخ الصور کرارا، و الأفواج جمع فوج و هی الجماعة المارة المسرعة علی ما ذکره الراغب.
و فی قوله: «فَتَأْتُونَ أَفْواجاً» جری علی الخطاب السابق الملتفت إلیه قضاء لحق الوعید الذی یتضمنه قوله: «کَلَّا سَیَعْلَمُونَ و کان الآیة ناظرة إلی قوله تعالی: «یَوْمَ نَدْعُوا کُلَّ أُناسٍ بِإِمامِهِمْ»: إسراء: 71.
قوله تعالی: «وَ فُتِحَتِ السَّماءُ فَکانَتْ أَبْواباً» فاتصل به عالم الإنسان بعالم الملائکة.
و قیل: التقدیر فکانت ذات أبواب، و قیل: صار فیها طرق و لم یکن کذلک من قبل، و لا یخلو الوجهان من تحکم فلیتدبر.
قوله تعالی: «وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً» السراب هو الموهوم من الماء اللامع فی المفاوز و یطلق علی کل ما یتوهم ذا حقیقة و لا حقیقة له علی طریق الاستعارة.
و لعل المراد بالسراب فی الآیة هو المعنی الثانی.
بیان ذلک: أن تسییر الجبال و دکها ینتهی بالطبع إلی تفرق أجزائها و زوال شکلها کما وقع فی مواضع من کلامه تعالی عند وصف زلزلة الساعة و آثارها إذ قال: «وَ تَسِیرُ الْجِبالُ سَیْراً»: الطور: 10 و قال: «وَ حُمِلَتِ الْأَرْضُ وَ الْجِبالُ فَدُکَّتا دَکَّةً واحِدَةً»: الحاقة: 14، و قال: «وَ کانَتِ الْجِبالُ کَثِیباً مَهِیلًا»: المزمل 14، و قال: «وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ»: القارعة: 5، و قال: «وَ بُسَّتِ الْجِبالُ بَسًّا»: الواقعة: 5، و قال: «وَ إِذَا الْجِبالُ نُسِفَتْ»: المرسلات: 10.
فتسییر الجبال و دکها ینتهی بها إلی بسها و نسفها و صیرورتها کثیبا مهیلا و کالعهن المنفوش کما ذکره الله تعالی و أما صیرورتها سرابا بمعنی ما یتوهم ماء لامعا فلا نسبة بین التسییر و بین السراب بهذا المعنی.
نعم ینتهی تسییرها إلی انعدامها و بطلان کینونتها و حقیقتها بمعنی کونها جبلا فالجبال الراسیات التی کانت تری حقائق ذوات کینونة قویة لا تحرکه العواصف تتبدل بالتسییر
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سرابا باطلا لا حقیقة له، و نظیره من کلامه تعالی قوله فی أقوام أهلکهم و قطع دابرهم، «فَجَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ»: سبأ: 19 و قوله: «فَأَتْبَعْنا بَعْضَهُمْ بَعْضاً وَ جَعَلْناهُمْ أَحادِیثَ» المؤمنون: 44، و قوله فی الأصنام «إِنْ هِیَ إِلَّا أَسْماءٌ سَمَّیْتُمُوها أَنْتُمْ وَ آباؤُکُمْ»: النجم: 23.
فالآیة بوجه کقوله تعالی «وَ تَرَی الْجِبالَ تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ» النمل: 88- بناء علی کونه ناظرا إلی صفة زلزلة الساعة-.
قوله تعالی: «إِنَّ جَهَنَّمَ کانَتْ مِرْصاداً» قال فی المفردات،: الرصد الاستعداد للترقب- إلی أن قال- و المرصد موضع الرصد قال تعالی: «وَ اقْعُدُوا لَهُمْ کُلَّ مَرْصَدٍ» و المرصاد نحوه لکن یقال للمکان الذی اختص بالرصد قال تعالی: «إِنَّ جَهَنَّمَ کانَتْ مِرْصاداً» تنبیها علی أن علیها مجاز الناس، و علی هذا قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْکُمْ إِلَّا وارِدُها» انتهی.
قوله تعالی: «لِلطَّاغِینَ مَآباً» الطاغون الملتبسون بالطغیان و هو الخروج عن الحد، و المآب اسم مکان من الأوب بمعنی الرجوع، و العنایة فی عدها مآبا للطاغین أنهم هیئوها مأوی لأنفسهم و هم فی الدنیا ثم إذا انقطعوا عن الدنیا آبوا و رجعوا إلیها.
قوله تعالی: «لابِثِینَ فِیها أَحْقاباً» الأحقاب الأزمنة الکثیرة و الدهور الطویلة من غیر تحدید.
و هو جمع اختلفوا فی واحده فقیل: واحده حقب بالضم فالسکون أو بضمتین، و قد وقع فی قوله تعالی: «أَوْ أَمْضِیَ حُقُباً»: الکهف: 60، و قیل: حقب بالفتح فالسکون و واحد الحقب حقبة بالکسر فالسکون قال الراغب: و الحق أن الحقبة مدة من الزمان مبهمة. انتهی.
و حد بعضهم الحقب بثمانین سنة أو ببضع و ثمانین سنة و زاد آخرون أن السنة منها ثلاثمائة و ستون یوما کل یوم یعدل ألف سنة، و عن بعضهم أن الحقب أربعون سنة و عن آخرین أنه سبعون ألف سنة إلی غیر ذلک و لا دلیل من الکتاب یدل علی شی‌ء من هذه التحدیدات و لم یثبت من اللغة شی‌ء منها.
و ظاهر الآیة أن المراد بالطاغین المعاندون من الکفار و یؤیده قوله ذیلا: «إِنَّهُمْ کانُوا لا یَرْجُونَ حِساباً وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا کِذَّاباً».
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و قد فسروا «أَحْقاباً» فی الآیة بالحقب بعد الحقب فالمعنی حال کون الطاغین لابثین فی جهنم حقبا بعد حقب بلا تحدید و لا نهایة فلا تنافی الآیة ما نص علیه القرآن من خلود الکفار فی النار.
و قیل: إن قوله: «لا یَذُوقُونَ فِیها» إلخ صفة «أَحْقاباً» و المعنی لابثین فیها أحقابا هی علی هذه الصفة و هی أنهم لا یذوقون فیها بردا و لا شرابا إلا حمیما و غساقا، ثم یکونون علی غیر هذه الصفة إلی غیر النهایة.
و هو حسن لو ساعد السیاق.
قوله تعالی: «لا یَذُوقُونَ فِیها بَرْداً وَ لا شَراباً» ظاهر المقابلة بین البرد و الشراب أن المراد بالبرد مطلق ما یتبرد به غیر الشراب کالظل الذی یستراح إلیه بالاستظلال فالمراد بالذوق مطلق النیل و المس.
قوله تعالی: «إِلَّا حَمِیماً وَ غَسَّاقاً» الحمیم الماء الحار شدید الحر، و الغساق صدید أهل النار.
قوله تعالی: «جَزاءً وِفاقاً- إلی قوله- کِتاباً» المصدر بمعنی اسم الفاعل و المعنی یجزون جزاء موافقا لما عملوا أو بتقدیر مضاف أی جزاء ذا وفاق أو إطلاق الوفاق علی الجزاء للمبالغة کزید عدل.
و قوله: «إِنَّهُمْ کانُوا لا یَرْجُونَ حِساباً وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا کِذَّاباً» أی تکذیبا عجیبا یصرون علیه، تعلیل یوضح موافقة جزائهم لعملهم، و ذلک أنهم لم یرجوا الحساب یوم الفصل فأیسوا من الحیاة الآخرة و کذبوا بالآیات الدالة علیها فأنکروا التوحید و النبوة و تعدوا فی أعمالهم طور العبودیة فنسوا الله تعالی فنسیهم و حرم علیهم سعادة الدار الآخرة فلم یبق لهم إلا الشقاء و لا یجدون فیها إلا ما یکرهون، و لا یواجهون إلا ما یتعذبون به و هو قوله: «فَذُوقُوا فَلَنْ نَزِیدَکُمْ إِلَّا عَذاباً».
و فی الآیة أعنی قوله: «جَزاءً وِفاقاً» دلالة علی المطابقة التامة بین الجزاء و العمل فالإنسان لا یرید بعمله إلا الجزاء الذی بإزائه و التلبس بالجزاء تلبس بالعمل بالحقیقة قال تعالی: «یا أَیُّهَا الَّذِینَ کَفَرُوا لا تَعْتَذِرُوا الْیَوْمَ إِنَّما تُجْزَوْنَ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: التحریم: 7.
و قوله: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ کِتاباً» أی کل شی‌ء و منه الأعمال ضبطناه و بیناه فی 
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کتاب جلیل القدر فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ أَحْصَیْناهُ فِی إِمامٍ مُبِینٍ»: یس: 13.
أو المراد و کل شی‌ء حفظناه حال کونه مکتوبا أی فی اللوح المحفوظ أو فی صحائف الأعمال، و جوز أن یکون الإحصاء بمعنی الکتابة أو الکتاب بمعنی الإحصاء فإن الإحصاء و الکتابة یتشارکان فی معنی الضبط و المعنی کل شی‌ء أحصیناه إحصاء أو کل شی‌ء کتبناه کتابا.
و الآیة علی أی حال متمم للتعلیل السابق، و المعنی الجزاء موافق لأعمالهم لأنهم کانوا علی حال کذا و کذا و قد حفظناها علیهم فجزیناهم بها جزاء وفاقا.
قوله تعالی: «فَذُوقُوا فَلَنْ نَزِیدَکُمْ إِلَّا عَذاباً» تفریع علی ما تقدم من تفصیل عذابهم مسوق لإیئاسهم من أن یرجو نجاة من الشقوة و راحة ینالونها.
و الالتفات إلی خطابهم بقوله: «فَذُوقُوا» تقدیر لحضورهم لیخاطبوا بالتوبیخ و التقریع بلا واسطة.
و المراد بقوله: «فَلَنْ نَزِیدَکُمْ إِلَّا عَذاباً» أن ما تذوقونه بعد عذاب ذقتموه عذاب آخر فهو عذاب بعد عذاب و عذاب علی عذاب فلا تزالون یضاف عذاب جدید إلی عذابکم القدیم فاقنطوا من أن تنالوا شیئا مما تطلبون و تحبون.
و الآیة لا تخلو من ظهور فی کون المراد بقوله: «لابِثِینَ فِیها أَحْقاباً» الخلود دون الانقطاع.
قوله تعالی: «إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ مَفازاً- إلی قوله- کِذَّاباً» الفوز الظفر بالخیر مع حصول السلامة- علی ما قاله الراغب- ففیه معنی النجاة و التخلص من الشر و الحصول علی الخیر، و المفاز مصدر میمی أو اسم مکان من الفوز و الآیة تحتمل الوجهین جمیعا.
و قوله: «حَدائِقَ وَ أَعْناباً» الحدائق جمع حدیقة و هی البستان المحوط، و الأعناب جمع عنب و هو ثمر شجرة الکرم و ربما یطلق علی نفس الشجرة.
و قوله: «وَ کَواعِبَ جمع کاعب و هی الفتاة التی تکعب ثدیاها و استدار مع ارتفاع یسیر، و الترائب جمع ترب و هی المماثلة لغیرها من اللذات.
و قوله: «وَ کَأْساً دِهاقاً» أی ممتلئة شرابا مصدر بمعنی اسم الفاعل.
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و قوله: «لا یَسْمَعُونَ فِیها لَغْواً وَ لا کِذَّاباً» أی لا یسمعون فی الجنة لغوا من القول لا یترتب علیه أثر مطلوب و لا تکذیبا من بعضهم لبعضهم فیما قال فقولهم حق له أثره المطلوب و صدق مطابق للواقع.
قوله تعالی: «جَزاءً مِنْ رَبِّکَ عَطاءً حِساباً» أی فعل بالمتقین ما فعل حال کونه جزاء من ربک عطیة محسوبة فقوله: «جَزاءً» حال و کذا «عَطاءً» و «حِساباً» بمعنی اسم المفعول صفة لعطاء، و یحتمل أن یکون عطاء تمییزا أو مفعولا مطلقا.
قیل: إضافة الجزاء إلی الرب مضافا إلی ضمیره (ص) تشریف له، و لم یضف جزاء الطاغین إلیه تعالی تنزها منه تعالی فلیس یغشاهم شر إلا من عند أنفسهم قال تعالی:
«ذلِکَ بِما قَدَّمَتْ أَیْدِیکُمْ وَ أَنَّ اللَّهَ لَیْسَ بِظَلَّامٍ لِلْعَبِیدِ»: الأنفال: 51.
و وقوع لفظ الحساب فی ذیل جزاء الطاغین و المتقین معا لتثبیت ما یلوح إلیه یوم الفصل الواقع فی أول الکلام.
قوله تعالی: «رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا الرَّحْمنِ بیان لقوله: «رَبِّکَ أرید به أن ربوبیته تعالی عامة لکل شی‌ء و أن الرب الذی یتخذه النبی ص ربا و یدعو إلیه رب کل شی‌ء لا کما کان یقول المشرکون: إن لکل طائفة من الموجودات ربا و الله سبحانه رب الأرباب أو کما کان یقول بعضهم: أنه رب السماء.
و فی توصیف الرب بالرحمن- صیغة مبالغة من الرحمة- إشارة إلی سعة رحمته و أنها سمة ربوبیة لا یحرم منها شی‌ء إلا أن یمتنع منها شی‌ء بنفسه لقصوره و سوء اختیاره فمن شقوة هؤلاء الطاغین أنهم حرموها علی أنفسهم بالخروج عن طور العبودیة.
قوله تعالی: «لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا لا یَتَکَلَّمُونَ إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ وَ قالَ صَواباً» وقوع صدر الآیة فی سیاق قوله: «رَبِّ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ ما بَیْنَهُمَا الرَّحْمنِ - و شأن الربوبیة هو التدبیر و شأن الرحمانیة بسط الرحمة- دلیل علی أن المراد بخطابه تعالی تکلیمه فی بعض ما فعل من الفعل بنحو السؤال عن السبب الداعی إلی الفعل کان یقال: لم فعلت هذا؟ و لم لم تفعل کذا؟ کما یسأل الفاعل منا عن فعله فتکون الجملة «لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً» فی معنی قوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء: 23 و قد تقدم الکلام فی معنی الآیة.
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لکن وقوع قوله: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا» بعد قوله: «لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً» الظاهر فی اختصاص عدم الملک بیوم الفصل مضافا إلی وقوعه فی سیاق تفصیل جزاء الطاغین و المتقین منه تعالی یوم الفصل یعطی أن یکون المراد به أنهم لا یملکون أن یخاطبوه فیما یقضی و یفعل بهم باعتراض علیه أو شفاعة فیهم لکن الملائکة- و هم ممن لا یملکون منه خطابا- منزهون عن وصمة الاعتراض علیه تعالی و قد قال فیهم: «عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27 و کذلک الروح الذی هو «1» کلمته و قوله، و قوله «2» حق، و هو تعالی «3» الحق المبین و الحق لا یعارض الحق و لا یناقضه.
و من هنا یظهر أن المراد بالخطاب الذی لا یملکونه هو الشفاعة و ما یجری مجراها من وسائل التخلص من الشر کالعدل و البیع و الخلة و الدعاء و السؤال قال تعالی: «مِنْ قَبْلِ أَنْ یَأْتِیَ یَوْمٌ لا بَیْعٌ فِیهِ وَ لا خُلَّةٌ وَ لا شَفاعَةٌ»: البقرة: 254، و قال: «وَ لا یُقْبَلُ مِنْها عَدْلٌ وَ لا تَنْفَعُها شَفاعَةٌ»: البقرة: 123، و قال: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: هود: 105.
و بالجملة قوله: «لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً» ضمیر الفاعل فی «لا یَمْلِکُونَ لجمیع المجموعین لیوم الفصل من الملائکة و الروح و الإنس و الجن کما هو المناسب للسیاق الحاکی عن ظهور العظمة و الکبریاء دون خصوص الملائکة و الروح لعدم سبق الذکر و دون خصوص الطاغین کما قیل لکثرة الفصل، و المراد بالخطاب الشفاعة و ما یجری مجراها کما تقدم.
و قوله: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا» ظرف لقوله: «لا یَمْلِکُونَ و قیل:
لقوله: «لا یَتَکَلَّمُونَ و هو بعید مع صلاحیة ظرفیته لما سبقه.
و المراد بالروح المخلوق الأمری الذی یشیر إلیه قوله تعالی: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء: 85.
و قیل: المراد به أشراف الملائکة، و قیل حفظة الملائکة و قیل: ملک موکل علی الأرواح. و لا دلیل علی شی‌ء من هذه الأقوال.
______________________________
(1) النحل: 40.
(2) الأنعام: 73.
(3) النور: 25.
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و قیل: المراد به جبریل، و قیل: أرواح الناس و قیامها مع الملائکة صفا إنما هو بین النفختین قبل أن تلج الأجساد، و قیل: القرآن و المراد من قیامه ظهور آثاره یومئذ من سعادة المؤمنین به و شقاوة الکافرین.
و یدفعها أن هذه الثلاثة و إن أطلق علی کل منها الروح فی کلامه تعالی لکنه مع التقیید کقوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر: 29، و قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ»: الشعراء: 193، و قوله: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ»: النحل: 102، و قوله:
«فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا»: مریم: 17، و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا» الشوری: 52 و الروح فی الآیة التی نحن فیها مطلق، علی أن فی القولین الأخیرین تحکما ظاهرا.
و «صَفًّا» حال من الروح و الملائکة و هو مصدر أرید به اسم الفاعل أی حال کونهم صافین، و ربما استفید من مقابلة الروح للملائکة أن الروح وحده صف و الملائکة جمیعا صف.
و قوله: «لا یَتَکَلَّمُونَ بیان لقوله: «لا یَمْلِکُونَ مِنْهُ خِطاباً» و ضمیر الفاعل لأهل الجمع من الروح و الملائکة و الإنس و الجن علی ما یفیده السیاق.
و قیل: الضمیر للروح و الملائکة، و قیل: للناس و وقوع «لا یَمْلِکُونَ بما مر من معناه و «لا یَتَکَلَّمُونَ فی سیاق واحد لا یلائم شیئا من القولین.
و قوله: «إِلَّا مَنْ أَذِنَ لَهُ الرَّحْمنُ بدل من ضمیر الفاعل فی «لا یَتَکَلَّمُونَ أرید به بیان من له أن یتکلم منهم یومئذ بإذن الله فالجملة فی معنی قوله: «یَوْمَ یَأْتِ لا تَکَلَّمُ نَفْسٌ إِلَّا بِإِذْنِهِ»: هود: 105 علی ظاهر إطلاقه.
و قوله: «وَ قالَ صَواباً» أی قال قولا صوابا لا یشوبه خطأ و هو الحق الذی لا یداخله باطل، و الجملة فی الحقیقة قید للإذن کأنه قیل: إلا من أذن له الرحمن و لا یأذن إلا لمن قال صوابا فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ لا یَمْلِکُ الَّذِینَ یَدْعُونَ مِنْ دُونِهِ الشَّفاعَةَ إِلَّا مَنْ شَهِدَ بِالْحَقِّ وَ هُمْ یَعْلَمُونَ»: الزخرف: 86.
و قیل: «إِلَّا مَنْ أَذِنَ إلخ استثناء ممن یتکلم فیه و المراد بالصواب التوحید و قول لا إله إلا الله و المعنی لا یتکلمون فی حق أحد إلا فی حق شخص أذن له الرحمن و قال 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 173
ذلک الشخص فی الدنیا صوابا أی أقر بالوحدانیة و شهد أن لا إله إلا الله فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ لا یَشْفَعُونَ إِلَّا لِمَنِ ارْتَضی : الأنبیاء: 28.
و یدفعه أن العنایة الکلامیة فی المقام متعلقة بنفی أصل الخطاب و التکلم یومئذ من کل متکلم لا بنفی التکلم فی کل أحد مع تسلیم جواز أصل التکلم فالمستثنون هم المتکلمون المأذون لهم فی أصل التکلم من دون تعرض لمن یتکلم فیه.



کلام فیما هو الروح فی القرآن‌

تکررت کلمة الروح و المتبادر منه ما هو مبدأ الحیاة- فی کلامه تعالی و لم یقصرها فی الإنسان أو فی الإنسان و الحیوان فحسب بل أثبتها فی غیرهما کما فی قوله:
«فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا»: مریم: 17، و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری: 52 إلی غیر ذلک فللروح مصداق فی الإنسان و مصداق فی غیره.
و الذی یصلح أن یکون معرفا لها فی کلامه تعالی ما فی قوله: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ الرُّوحِ قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی»: إسراء: 85 حیث أطلقها إطلاقا و ذکر معرفا لها أنها من أمره و قد عرف أمره بقوله: «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ فَسُبْحانَ الَّذِی بِیَدِهِ مَلَکُوتُ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: یس: 83 فبین أنه کلمة الإیجاد التی هی الوجود من حیث انتسابه إلیه تعالی و قیامه به لا من حیث انتسابه إلی العلل و الأسباب الظاهریة.
و بهذه العنایة عد المسیح (ع) کلمة له و روحا منه إذ قال: «وَ کَلِمَتُهُ أَلْقاها إِلی مَرْیَمَ وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171 لما وهبه لمریم (ع) من غیر الطرق العادیة و یقرب منه فی العنایة قوله تعالی: «إِنَّ مَثَلَ عِیسی عِنْدَ اللَّهِ کَمَثَلِ آدَمَ خَلَقَهُ مِنْ تُرابٍ ثُمَّ قالَ لَهُ کُنْ فَیَکُونُ»: آل عمران: 59.
و هو تعالی و إن ذکرها فی أغلب کلامه بالإضافة و التقید کقوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر 29، و قوله: «وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ»: السجدة: 9، و قوله:
«فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا»: مریم: 17، و قوله: «وَ رُوحٌ مِنْهُ»: النساء: 171 و قوله:
«وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة 87 إلی غیر ذلک إلا أنه أوردها فی بعض کلامه مطلقة من غیر تقیید کقوله: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ»
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: القدر: 4 و ظاهر الآیة أنها موجود مستقل و خلق سماوی غیر الملائکة، و نظیر الآیة بوجه قوله تعالی: «تَعْرُجُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ إِلَیْهِ فِی یَوْمٍ کانَ مِقْدارُهُ خَمْسِینَ أَلْفَ سَنَةٍ»: المعارج: 4.
و أما الروح المتعلقة بالإنسان فقد عبر عنها بمثل قوله: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی «وَ نَفَخَ فِیهِ مِنْ رُوحِهِ و أتی بکلمة «مِنْ الدالة علی المبدئیة و سماه نفخا و عبر عن الروح التی خصها بالمؤمنین بمثل قوله: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22 فأتی بالباء الدالة علی السببیة و سماه تأییدا و تقویة، و عبر عن الروح التی خصها بالأنبیاء بمثل قوله:
«وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة: 87 فأضاف الروح إلی القدس و هو النزاهة و الطهارة و سماه أیضا تأییدا.
و بانضمام هذه الآیات إلی مثل آیة سورة القدر یظهر أن نسبة الروح المضافة التی فی هذه الآیات إلی الروح المطلقة المذکورة فی سورة القدر نسبة الإفاضة إلی المفیض و الظل إلی ذی الظل بإذن الله.
و کذلک الروح المتعلقة بالملائکة من إفاضات الروح بإذن الله، و إنما لم یعبر فی روح الملک بالنفخ و التأیید کالإنسان بل سماه روحا کما فی قوله تعالی: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا»، و قوله: «قُلْ نَزَّلَهُ رُوحُ الْقُدُسِ»: النحل: 102، و قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ»: الشعراء: 193 لأن الملائکة أرواح محضة علی اختلاف مراتبهم فی القرب و البعد من ربهم، و ما یتراءی من الأجسام لهم تمثلات کما یشیر إلیه قوله تعالی: «فَأَرْسَلْنا إِلَیْها رُوحَنا فَتَمَثَّلَ لَها بَشَراً سَوِیًّا»: مریم: 17 و قد تقدم الکلام فی معنی التمثل فی ذیل الآیة بخلاف الإنسان المخلوق مؤلفا من جسم میت و روح حیة فیناسبه التعبیر بالنفخ کما فی قوله «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر: 29.
و کما أوجب اختلاف الروح فی خلق الملک و الإنسان اختلاف التعبیر بالنفخ و عدمه کذلک اختلاف الروح من حیث أثرها و هو الحیاة شرفا و خسة أوجب اختلاف التعبیر بالنفخ و التأیید و عد الروح ذات مراتب مختلفة باختلاف أثر الحیاة.
فمن الروح الروح المنفوخة فی الإنسان قال: «وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی .
و من الروح الروح المؤید بها المؤمن قال: «أُولئِکَ کَتَبَ فِی قُلُوبِهِمُ الْإِیمانَ وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ»: المجادلة: 22 و هی أشرف وجودا و أعلی مرتبة و أقوی أثرا من الروح 
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الإنسانیة العامة کما یفیده قوله تعالی و هو فی معنی هذه الآیة: «أَ وَ مَنْ کانَ مَیْتاً فَأَحْیَیْناهُ وَ جَعَلْنا لَهُ نُوراً یَمْشِی بِهِ فِی النَّاسِ کَمَنْ مَثَلُهُ فِی الظُّلُماتِ لَیْسَ بِخارِجٍ مِنْها»: الأنعام: 122 فقد عد المؤمن حیا ذا نور یمشی به و هو أثر الروح و الکافر میتا و هو ذو روح منفوخة فللمؤمن روح لیست للکافر ذات أثر لیس فیه.
و من ذلک یظهر أن من مراتب الروح ما هو فی النبات لما فیه من أثر الحیاة یدل علی ذلک الآیات المتضمنة لإحیاء الأرض بعد موتها.
و من الروح الروح المؤید بها الأنبیاء قال: «وَ أَیَّدْناهُ بِرُوحِ الْقُدُسِ»: البقرة 87 و سیاق الآیات یدل علی کون هذه الروح أشرف و أعلی مرتبة من غیرها مما فی الإنسان.
و أما قوله: «یُلْقِی الرُّوحَ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ لِیُنْذِرَ یَوْمَ التَّلاقِ»: المؤمن:
15، و قوله: «وَ کَذلِکَ أَوْحَیْنا إِلَیْکَ رُوحاً مِنْ أَمْرِنا»: الشوری 52 فیقبل الانطباق علی روح الإیمان و علی روح القدس و الله أعلم.
و قد تقدم بعض ما ینفع من الکلام فی المقام فی ذیل هذه الآیات الکریمة.



[بیان 

قوله تعالی: «ذلِکَ الْیَوْمُ الْحَقُ إشارة إلی یوم الفصل المذکور فی السورة الموصوف بما مر من الأوصاف و هو فی الحقیقة خاتمة الکلام المنعطفة إلی فاتحة السورة و ما بعده أعنی قوله: «فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ مَآباً» إلخ فضل تفریع علی البیان السابق.
و الإشارة إلیه بالإشارة البعیدة للدلالة علی فخامة أمره و المراد بکونه حقا ثبوته حتما مقضیا لا یتخلف عن الوقوع.
قوله تعالی: «فَمَنْ شاءَ اتَّخَذَ إِلی رَبِّهِ مَآباً» أی مرجعا إلی ربه ینال به ثواب المتقین و ینجو به من عذاب الطاغین، و الجملة کما أشرنا إلیه تفریع علی ما تقدم من الإخبار بیوم الفصل و الاحتجاج علیه و وصفه، و المعنی إذا کان کذلک فمن شاء الرجوع إلی ربه فلیرجع.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْذَرْناکُمْ عَذاباً قَرِیباً» إلخ المراد به عذاب الآخرة، و کونه قریبا لکونه حقا لا ریب فی إتیانه و کل ما هو آت قریب.
علی أن الأعمال التی سیجزی بها الإنسان هی معه أقرب ما یکون منه.
و قوله: «یَوْمَ یَنْظُرُ الْمَرْءُ ما قَدَّمَتْ یَداهُ أی ینتظر المرء جزاء أعماله التی قدمتها یداه بالاکتساب، و قیل: المعنی ینظر المرء إلی ما قدمت یداه من الأعمال لحضورها عنده قال 
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تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30.
و قوله: «وَ یَقُولُ الْکافِرُ یا لَیْتَنِی کُنْتُ تُراباً» أی یتمنی من شدة الیوم أن لو کان ترابا فاقدا للشعور و الإرادة فلم یعمل و لم یجز.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": و قوله: «وَ فُتِحَتِ السَّماءُ فَکانَتْ أَبْواباً» قال: تفتح أبواب الجنان، و قوله: «وَ سُیِّرَتِ الْجِبالُ فَکانَتْ سَراباً» قال: تصیر الجبال مثل السراب الذی یلمع فی المفازة.
و فیه،": و قوله: «لابِثِینَ فِیها أَحْقاباً» قال: الأحقاب السنین و الحقب سنة- و السنة عددها ثلاثمائة و ستون یوما- و الیوم کألف سنة مما تعدون.
و فی المجمع، روی نافع عن ابن عمر قال*: قال رسول الله (ص): لا یخرج من النار من دخلها حتی یمکث فیها أحقابا- و الحقب بضع و ستون سنة و السنة ثلاثمائة و ستون یوما- کل یوم کألف سنة مما تعدون- فلا یتکلن أحد علی أن یخرج من النار.
أقول: و أورد الروایة فی الدر المنثور، و فیها ثمانون مکان ستون و لفظ آخرها، قال ابن عمر: فلا یتکلن أحد إلخ،
و أورد أیضا روایة أخری عنه (ص): أن الحقب أربعون سنة.
و فیه، و روی العیاشی بإسناده عن حمران قال*: سألت أبا جعفر (ع) عن هذه الآیة فقال: هذه فی الذین یخرجون من النار:، و روی عن الأحول مثله.
و فی تفسیر القمی،": و قوله: «إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ مَفازاً» قال: یفوزون، قوله «وَ کَواعِبَ أَتْراباً» قال: جوار و أتراب لأهل الجنة،
و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال فی قوله: «إِنَّ لِلْمُتَّقِینَ مَفازاً» قال: هی الکرامات «وَ کَواعِبَ أَتْراباً» أی الفتیات النواهد.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ فی العظمة و ابن مردویه عن ابن عباس أن النبی ص قال*: الروح جند من جنود الله- لیسوا بملائکة لهم رءوس و أید و أرجل- ثم قرأ: «یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا» قال: هؤلاء جند و هؤلاء جند.
أقول: و قد تقدمت الروایة فی ذیل الآیات المشتملة علی الروح عن أئمة أهل البیت (ع) أن الروح خلق أعظم من جبرائیل و میکائیل، و تقدمت الروایة أیضا
عن علی (ع): أن الروح غیر الملائکة- و استدل (ع) علیه بقوله تعالی: «یُنَزِّلُ الْمَلائِکَةَ بِالرُّوحِ مِنْ أَمْرِهِ عَلی مَنْ یَشاءُ مِنْ عِبادِهِ الآیة.
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نعم فی روایة القمی عن حمران أنه ملک أعظم من جبرائیل و میکائیل و کان مع رسول الله ص و هو مع الأئمة (ع)، و لعل المراد بالملک مطلق الموجود السماوی أو هو من وهم بعض الرواة فی النقل بالمعنی و لا دلیل علی انحصار الموجودات الأمریة السماویة فی الملائکة بل الدلیل علی خلافه کما یستفاد من قوله تعالی لإبلیس حین أبی عن السجود لآدم و قد سجد له الملائکة کلهم أجمعون: «یا إِبْلِیسُ ما مَنَعَکَ أَنْ تَسْجُدَ لِما خَلَقْتُ بِیَدَیَّ أَسْتَکْبَرْتَ أَمْ کُنْتَ مِنَ الْعالِینَ»: ص: 75 و قد تقدمت الإشارة إلی ذلک فی تفسیر الآیة.
و فی أصول الکافی، بإسناده عن محمد بن الفضیل عن أبی الحسن الماضی (ع) قال قلت:
«یَوْمَ یَقُومُ الرُّوحُ وَ الْمَلائِکَةُ صَفًّا لا یَتَکَلَّمُونَ الآیة- قال نحن و الله المأذون لهم یوم القیامة- و القائلون صوابا. قلت: ما تقولون إذا تکلمتم؟ قال: نمجد ربنا و نصلی علی نبینا- و نشفع لشیعتنا و لا یردنا ربنا الحدیث:.
أقول: و رواه فی المجمع، عن العیاشی مرفوعا عن معاویة بن عمار عن أبی عبد الله (ع).
و الروایة من قبیل ذکر بعض المصادیق فهناک شفعاء أخر من الملائکة و الأنبیاء و المؤمنین مأذون لهم فی التکلم، و هناک شهداء من الأمم مأذون لهم فی التکلم علی ما ینص علیه القرآن و الحدیث.



(79) سورة النازعات مکیة و هی ست و أربعون آیة (46)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً (1) وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً (2) وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً (3) فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً (4)
فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً (5) یَوْمَ تَرْجُفُ الرَّاجِفَةُ (6) تَتْبَعُهَا الرَّادِفَةُ (7) قُلُوبٌ یَوْمَئِذٍ واجِفَةٌ (8) أَبْصارُها خاشِعَةٌ (9)
یَقُولُونَ أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ (10) أَ إِذا کُنَّا عِظاماً نَخِرَةً (11) قالُوا تِلْکَ إِذاً کَرَّةٌ خاسِرَةٌ (12) فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ (13) فَإِذا هُمْ بِالسَّاهِرَةِ (14)
هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ مُوسی (15) إِذْ ناداهُ رَبُّهُ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً (16) اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی (17) فَقُلْ هَلْ لَکَ إِلی أَنْ تَزَکَّی (18) وَ أَهْدِیَکَ إِلی رَبِّکَ فَتَخْشی (19)
فَأَراهُ الْآیَةَ الْکُبْری (20) فَکَذَّبَ وَ عَصی (21) ثُمَّ أَدْبَرَ یَسْعی (22) فَحَشَرَ فَنادی (23) فَقالَ أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی (24)
فَأَخَذَهُ اللَّهُ نَکالَ الْآخِرَةِ وَ الْأُولی (25) إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِمَنْ یَخْشی (26) أَ أَنْتُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمِ السَّماءُ بَناها (27) رَفَعَ سَمْکَها فَسَوَّاها (28) وَ أَغْطَشَ لَیْلَها وَ أَخْرَجَ ضُحاها (29)
وَ الْأَرْضَ بَعْدَ ذلِکَ دَحاها (30) أَخْرَجَ مِنْها ماءَها وَ مَرْعاها (31) وَ الْجِبالَ أَرْساها (32) مَتاعاً لَکُمْ وَ لِأَنْعامِکُمْ (33) فَإِذا جاءَتِ الطَّامَّةُ الْکُبْری (34)
یَوْمَ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ ما سَعی (35) وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِمَنْ یَری (36) فَأَمَّا مَنْ طَغی (37) وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا (38) فَإِنَّ الْجَحِیمَ هِیَ الْمَأْوی (39)
وَ أَمَّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی (40) فَإِنَّ الْجَنَّةَ هِیَ الْمَأْوی (41)
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بیان‌

فی السورة أخبار مؤکد بوقوع البعث و القیامة، و احتجاج علیه من طریق التدبیر
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الربوبی المنتج أن الناس سینقسمون یومئذ طائفتین أصحاب الجنة و أصحاب الجحیم و تختتم السورة بالإشارة إلی سؤالهم النبی ص عن وقت قیام الساعة و الجواب عنه.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» اختلف المفسرون فی تفسیر هذه الآیات الخمس اختلافا عجیبا مع اتفاقهم علی أنها إقسام، و قول أکثرهم بأن جواب القسم محذوف، و التقدیر أقسم بکذا و کذا لتبعثن.
فقوله: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً» قیل: المراد بها ملائکة الموت تنزع الأرواح من الأجساد، و «غَرْقاً» مصدر مؤکد بحذف الزوائد أی إغراقا و تشدیدا فی النزع.
و قیل: المراد بها الملائکة الذین ینزعون أرواح الکفار من أجسادهم بشدة، و قیل:
هو الموت ینزع الأرواح من الأبدان نزعا بالغا.
و قیل: المراد بها النجوم تنزع من أفق لتغیب فی أفق أی تطلع من مطالعها لتغرب فی مغاربها، و قیل: المراد بها القسی تنزع بالسهم أی تمد بجذب وترها إغراقا فی المد فالإقسام بقسی المجاهدین فی سبیل الله أو بالمجاهدین أنفسهم، و قیل: المراد بها الوحش تنزع إلی الکلإ.
و قوله: «وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً» النشط الجذب و الخروج و الإخراج برفق و سهولة و حل العقدة، قیل: المراد بها الملائکة الذین یخرجون الأرواح من الأجساد، و قیل المراد بها خصوص الملائکة یخرجون أرواح المؤمنین من أجسادهم برفق و سهولة، کما أن المراد بالنازعات غرقا الملائکة الذین ینزعون أرواح الکفار من أجسادهم.
و قیل: هم الملائکة الذین ینشطون أرواح الکفار من أجسادهم، و قیل: المراد بها أرواح المؤمنین أنفسهم، و قیل: هی النجوم تنشط و تذهب من أفق إلی أفق، و قیل:
هی السهام تنشط من قسیها فی الغزوات، و قیل: هو الموت ینشط و یخرج الأرواح من الأجساد، و قیل: هی الوحش تنشط من قطر إلی قطر.
و قوله: «وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً» قیل: المراد بها الملائکة تقبض الأرواح فتسرع بروح المؤمن إلی الجنة و بروح الکافر إلی النار، و السبح الإسراع فی الحرکة کما یقال للفرس سابح 
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إذا أسرع فی جریه، و قیل: المراد بها الملائکة یقبضون أرواح المؤمنین یسلونها من الأبدان سلا رفیقا ثم یدعونها حتی یستریح کالسابح بالشی‌ء فی الماء یرمی، و قیل: هی الملائکة ینزلون من السماء مسرعین، و قیل: هی النجوم تسبح فی فلکها کما قال تعالی: «وَ کُلٌّ فِی فَلَکٍ یَسْبَحُونَ .
و قیل: هی خیل الغزاة تسبح فی عدوها و تسرع، و قیل: هی المنایا تسبح فی نفوس الحیوان، و قیل: هی السفن تسبح فی المیاه، و قیل: السحاب، و قیل: دواب البحر.
و قوله: «فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً» قیل المراد بها مطلق الملائکة لأنها سبقت ابن آدم بالخیر و الإیمان و العمل الصالح، و قیل ملائکة الموت تسبق بروح المؤمن إلی الجنة و بروح الکافر إلی النار، و قیل الملائکة القابضون لروح المؤمن تسبق بها إلی الجنة، و قیل، ملائکة الوحی تسبق الشیاطین بالوحی إلی الأنبیاء، و قیل أرواح المؤمنین تسبق إلی الملائکة التی یقبضونها شوقا إلی لقاء الله سبحانه، و قیل هی النجوم تسبق بعضها بعضا فی السیر، و قیل هی خیل الغزاة تسبق بعضها بعضا فی الحرب، و قیل هی المنایا تسبق الآمال.
و قوله: «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» قیل: المراد بها مطلق الملائکة المدبرین للأمور، کذا فسر الأکثرون حتی ادعی بعضهم اتفاق المفسرین علیه، و قیل المراد بها الملائکة الأربعة المدبرون لأمور الدنیا: جبرائیل و میکائیل و عزرائیل و إسرافیل، فجبرائیل یدبر أمر الریاح و الجنود و الوحی، و میکائیل یدبر أمر القطر و النبات، و عزرائیل موکل بقبض الأرواح، و إسرافیل یتنزل بالأمر علیهم و هو صاحب الصور، و قیل: إنها الأفلاک یقع فیها أمر الله فیجری بها القضاء فی الدنیا.
و هناک قول بأن الإقسام فی الآیات بمضاف محذوف و التقدیر و رب النازعات نزعا إلخ.
و أنت خبیر بأن سیاق الآیات الخمس سیاق واحد متصل متشابه الأجزاء لا یلائم کثیرا من هذه الأقوال القاضیة باختلاف المعانی المقسم بها ککون المراد بالنازعات الملائکة القابضین لأرواح الکفار، و بالناشطات الوحش، و بالسابحات السفن، و بالسابقات المنایا تسبق الآمال و بالمدبرات الأفلاک.
مضافا إلی أن کثیرا منها لا دلیل علیها من جهة السیاق إلا مجرد صلاحیة اللفظ
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بحسب اللغة للاستعمال فیه أعم من الحقیقة و المجاز.
علی أن کثیرا منها لا تناسب سیاق آیات السورة التی تذکر یوم البعث و تحتج علی وقوعه علی ما تقدم فی سورة المرسلات من حدیث المناسبة بین ما فی کلامه تعالی من الإقسام و جوابه.
و الذی یمکن أن یقال- و الله أعلم- أن ما فی هذه الآیات من الأوصاف المقسم بها یقبل الانطباق علی صفات الملائکة فی امتثالها للأوامر الصادرة علیهم من ساحة العزة المتعلقة بتدبیر أمور هذا العالم المشهود ثم قیامهم بالتدبیر بإذن الله.
و الآیات شدیدة الشبه سیاقا بآیات مفتتح سورة الصافات: «وَ الصَّافَّاتِ صَفًّا فَالزَّاجِراتِ زَجْراً فَالتَّالِیاتِ ذِکْراً» و آیات مفتتح سورة المرسلات: «وَ الْمُرْسَلاتِ عُرْفاً فَالْعاصِفاتِ عَصْفاً وَ النَّاشِراتِ نَشْراً فَالْفارِقاتِ فَرْقاً فَالْمُلْقِیاتِ ذِکْراً» و هی تصف الملائکة فی امتثالهم لأمر الله غیر أنها تصف ملائکة الوحی، و الآیات فی مفتتح هذه السورة تصف مطلق الملائکة فی تدبیرهم أمر العالم بإذن الله.
ثم إن أظهر الصفات المذکورة فی هذه الآیات الخمس فی الانطباق علی الملائکة قوله: «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» و قد أطلق التدبیر و لم یقید بشی‌ء دون شی‌ء فالمراد به التدبیر العالمی بإطلاقه، و قوله «أَمْراً» تمییز أو مفعول به للمدبرات و مطلق التدبیر شأن مطلق الملائکة فالمراد بالمدبرات مطلق الملائکة.
و إذ کان قوله: «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» مفتتحا بفاء التفریع الدالة علی تفرع صفة التدبیر علی صفة السبق، و کذا قوله: «فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً» مقرونا بفاء التفریع الدالة علی تفرع السبق علی السبح دل ذلک علی مجانسة المعانی المرادة بالآیات الثلاث: «وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» فمدلولها أنهم یدبرون الأمر بعد ما سبقوا إلیه و یسبقون إلیه بعد ما سبحوا أی أسرعوا إلیه عند النزول فالمراد بالسابحات و السابقات هم المدبرات من الملائکة باعتبار نزولهم إلی ما أمروا بتدبیره.
فالآیات الثلاث فی معنی قوله تعالی: «لَهُ مُعَقِّباتٌ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ مِنْ خَلْفِهِ یَحْفَظُونَهُ مِنْ أَمْرِ اللَّهِ»: الرعد: 11 علی ما تقدم من توضیح معناه فالملائکة ینزلون علی الأشیاء و قد تجمعت علیها الأسباب و تنازعت فیها وجودا و عدما و بقاء و زوالا و فی مختلف أحوالها
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فما قضاه الله فیها من الأمر و أبرم قضاءه أسرع إلیه الملک المأمور به- بما عین له من المقام- و سبق غیره و تمم السبب الذی یقتضیه فکان ما أراده الله فافهم ذلک.
و إذا کان المراد بالآیات الثلاث الإشارة إلی إسراع الملائکة فی النزول علی ما أمروا به من أمر و سبقهم إلیه و تدبیره تعین حمل قوله: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً» علی انتزاعهم و خروجهم من موقف الخطاب إلی ما أمروا به فنزعهم غرقا شروعهم فی النزول نحو المطلوب بشدة و جد، و نشطهم خروجهم من موقفهم نحوه کما أن سبحهم إسراعهم إلیه بعد الخروج و یتعقب ذلک سبقهم إلیه و تدبیر الأمر بإذن الله.
فالآیات الخمس أقسام بما یتلبس به الملائکة من الصفات عند ما یؤمرون بتدبیر أمر من أمور هذا العالم المشهود من حین یأخذون فی النزول إلیه إلی تمام التدبیر.
و فیها إشارة إلی نظام التدبیر الملکوتی عند حدوث الحوادث کما أن الآیات التالیة أعنی قوله: «هَلْ أَتاکَ إلخ إشارة إلی التدبیر الربوبی الظاهر فی هذا العالم.
و فی التدبیر الملکوتی حجة علی البعث و الجزاء کما أن فی التدبیر الدنیوی المشهود حجة علیه علی ما سیوافیک إن شاء الله بیانه.
هذا ما یعطیه التدبر فی سیاق الآیات الکریمة و یؤیده بعض التأیید ما سیأتی من الأخبار فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.



کلام فی أن الملائکة وسائط فی التدبیر

الملائکة وسائط بینه تعالی و بین الأشیاء بدءا و عودا علی ما یعطیه القرآن الکریم بمعنی أنهم أسباب للحوادث فوق الأسباب المادیة فی العالم المشهود قبل حلول الموت و الانتقال إلی نشأة الآخرة و بعده.
أما فی العود أعنی حال ظهور آیات الموت و قبض الروح و إجراء السؤال و ثواب القبر و عذابه و إماتة الکل بنفخ الصور و إحیائهم بذلک و الحشر و إعطاء الکتاب و وضع الموازین و الحساب و السوق إلی الجنة و النار فوساطتهم فیها غنی عن البیان، و الآیات الدالة علی ذلک کثیرة لا حاجة إلی إیرادها، و الأخبار المأثورة فیها عن النبی ص 
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و أئمة أهل البیت (ع) فوق حد الإحصاء.
و کذا وساطتهم فی مرحلة التشریع من النزول بالوحی و دفع الشیاطین عن المداخلة فیه و تسدید النبی و تأیید المؤمنین و تطهیرهم بالاستغفار.
و أما وساطتهم فی تدبیر الأمور فی هذه النشأة فیدل علیها ما فی مفتتح هذه السورة من إطلاق قوله: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» بما تقدم من البیان.
و کذا قوله تعالی: «جاعِلِ الْمَلائِکَةِ رُسُلًا أُولِی أَجْنِحَةٍ مَثْنی وَ ثُلاثَ وَ رُباعَ»: فاطر: 1 الظاهر بإطلاقه- علی ما تقدم من تفسیره- فی أنهم خلقوا و شأنهم أن یتوسطوا بینه تعالی و بین خلقه و یرسلوا لإنفاذ أمره الذی یستفاد من قوله تعالی فی صفتهم: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 27، و قوله: «یَخافُونَ رَبَّهُمْ مِنْ فَوْقِهِمْ وَ یَفْعَلُونَ ما یُؤْمَرُونَ»: النحل: 50 و فی جعل الجناح لهم إشارة ذلک.
فلا شغل للملائکة إلا التوسط بینه تعالی و بین خلقه بإنفاذ أمره فیهم و لیس ذلک علی سبیل الاتفاق بأن یجری الله سبحانه أمرا بأیدیهم ثم یجری مثله لا بتوسیطهم فلا اختلاف و لا تخلف فی سنته تعالی: «إِنَّ رَبِّی عَلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: هود: 56، و قال «فَلَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَبْدِیلًا وَ لَنْ تَجِدَ لِسُنَّتِ اللَّهِ تَحْوِیلًا»: فاطر: 43.
و من الوساطة کون بعضهم فوق بعض مقاما و أمر العالی منهم السافل بشی‌ء من التدبیر فإنه فی الحقیقة توسط من المتبوع بینه تعالی و بین تابعه فی إیصال أمر الله تعالی کتوسط ملک الموت فی أمر بعض أعوانه بقبض روح من الأرواح، قال تعالی حاکیا عن الملائکة: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ»: الصافات: 164، و قال: «مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: التکویر: 21، و قال: «حَتَّی إِذا فُزِّعَ عَنْ قُلُوبِهِمْ قالُوا ما ذا قالَ رَبُّکُمْ قالُوا الْحَقَّ»: سبأ: 23.
و لا ینافی هذا الذی ذکر من توسطهم بینه تعالی و بین الحوادث أعنی کونهم أسبابا تستند إلیها الحوادث استناد الحوادث إلی أسبابها القریبة المادیة فإن السببیة طولیة لا عرضیة أی إن السبب القریب سبب للحادث و السبب البعید سبب للسبب.
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کما لا ینافی توسطهم و استناد الحوادث إلیهم استناد الحوادث إلیه تعالی و کونه هو السبب الوحید لها جمیعا علی ما یقتضیه توحید الربوبیة فإن السببیة طولیة کما سمعت لا عرضیة و لا یزید استناد الحوادث إلی الملائکة استنادها إلی أسبابها الطبیعیة القریبة و قد صدق القرآن الکریم استناد الحوادث إلی الحوادث الطبیعیة کما صدق استنادها إلی الملائکة.
و لیس لشی‌ء من الأسباب استقلال قباله تعالی حتی ینقطع عنه فیمنع ذلک استناد ما استند إلیه إلی الله سبحانه علی ما یقول به الوثنیة من تفویضه تعالی تدبیر الأمر إلی الملائکة المقربین فالتوحید القرآنی ینفی الاستقلال عن کل شی‌ء من کل جهة: لا یملکون لأنفسهم نفعا و لا ضرا و لا موتا و لا حیاة و لا نشورا.
فمثل الأشیاء فی استنادها إلی أسبابها المترتبة القریبة و البعیدة و انتهائها إلی الله سبحانه بوجه بعید کمثل الکتابة یکتبها الإنسان بیده و بالقلم فللکتابة استناد إلی القلم ثم إلی الید التی توسلت إلی الکتابة بالقلم، و إلی الإنسان الذی توسل إلیها بالید و بالقلم، و السبب بحقیقة معناه هو الإنسان المستقل بالسببیة من غیر أن ینافی سببیته استناد الکتابة بوجه إلی الید و إلی القلم.
و لا منافاة أیضا بین ما تقدم أن شأن الملائکة هو التوسط فی التدبیر و بین ما یظهر من کلامه تعالی أن بعضهم أو جمیعهم مداومون علی عبادته تعالی و تسبیحه و السجود له کقوله: «وَ مَنْ عِنْدَهُ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ لا یَسْتَحْسِرُونَ یُسَبِّحُونَ اللَّیْلَ وَ النَّهارَ لا یَفْتُرُونَ»: الأنبیاء: 20، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ عِنْدَ رَبِّکَ لا یَسْتَکْبِرُونَ عَنْ عِبادَتِهِ وَ یُسَبِّحُونَهُ وَ لَهُ یَسْجُدُونَ»: الأعراف: 206.
و ذلک لجواز أن تکون عبادتهم و سجودهم و تسبیحهم عین عملهم فی التدبیر و امتثالهم الأمر الصادر عن ساحة العزة بالتوسط کما ربما یومئ إلیه قوله تعالی: «وَ لِلَّهِ یَسْجُدُ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ مِنْ دابَّةٍ وَ الْمَلائِکَةُ وَ هُمْ لا یَسْتَکْبِرُونَ»: النحل: 49.



[بیان 

قوله تعالی: «یَوْمَ تَرْجُفُ الرَّاجِفَةُ تَتْبَعُهَا الرَّادِفَةُ» فسرت الراجفة بالصیحة العظیمة التی فیها تردد و اضطراب و الرادفة بالمتأخرة التابعة، و علیه تنطبق الآیتان علی نفختی الصور التی یدل علیهما قوله تعالی: «وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ إِلَّا مَنْ شاءَ اللَّهُ ثُمَّ نُفِخَ فِیهِ أُخْری فَإِذا هُمْ قِیامٌ یَنْظُرُونَ»: الزمر: 68.
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و قیل: الراجفة بمعنی المحرکة تحریکا شدیدا- فإن الرجف یستعمل لازما بمعنی التحرک الشدید، و متعدیا بمعنی التحریک الشدید- و المراد بها أیضا النفخة الأولی المحرکة للأرض و الجبال، و بالرادفة النفخة الثانیة المتأخرة عن الأولی.
و قیل: المراد بالراجفة الأرض و بالرادفة السماوات و الکواکب التی ترجف و تضطرب و تنشق، و تتلاشی و الوجهان لا یخلوان من بعد و لا سیما الأخیر.
و الأنسب بالسیاق علی أی حال کون قوله: «یَوْمَ تَرْجُفُ إلخ ظرفا لجواب القسم المحذوف للدلالة علی فخامته و بلوغه الغایة فی الشدة و هو لتبعثن، و قیل: إن «یَوْمَ منصوب علی معنی قلوب یومئذ واجفة یوم ترجف الراجفة، و لا یخلو من بعد.
قوله تعالی: «قُلُوبٌ یَوْمَئِذٍ واجِفَةٌ أَبْصارُها خاشِعَةٌ» تنکیر «قُلُوبٌ للتنویع و هو مبتدأ خبره «واجِفَةٌ» و الوجیف الاضطراب، و «یَوْمَئِذٍ» ظرف متعلق بواجفة و الجملة استئناف مبین لصفة الیوم.
و قوله: «أَبْصارُها خاشِعَةٌ» ضمیر «أَبْصارُها» للقلوب و نسبة الأبصار و إضافتها إلی القلوب لمکان أن المراد بالقلوب فی أمثال هذه المواضع التی تضاف إلیها الصفات الإدراکیة کالعلم و الخوف و الرجاء و ما یشبهها هی النفوس، و قد تقدمت الإشارة إلیها.
و نسبة الخشوع إلی الأبصار و هو من أحوال القلب إنما هی لظهور أثره الدال علیه فی الأبصار أقوی من سائر الأعضاء.
قوله تعالی: «یَقُولُونَ أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ» إخبار و حکایة لقولهم فی الدنیا استبعادا منهم لوقوع البعث و الجزاء و إشارة إلی أن هؤلاء الذین لقلوبهم وجیف و لأبصارهم خشوع یوم القیامة هم الذین ینکرون البعث و هم فی الدنیا و یقولون کذا و کذا.
و الحافرة علی ما قیل- أول الشی‌ء و مبتداه، و الاستفهام للإنکار استبعادا، و المعنی یقول: هؤلاء أ إنا لمردودون بعد الموت إلی حالتنا الأولی و هی الحیاة.
و قیل: الحافرة بمعنی المحفورة و هی أرض القبر، و المعنی أ نرد من قبورنا بعد موتنا أحیاء، و هو کما تری.
و قیل: الآیة تخبر عن اعترافهم بالبعث یوم القیامة، و الکلام کلامهم بعد الإحیاء و الاستفهام للاستغراب کأنهم لما بعثوا و شاهدوا ما شاهدوا یستغربون ما شاهدوا
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فیستفهمون عن الرد إلی الحیاة بعد الموت.
و هو معنی حسن لو لم یخالف ظاهر السیاق.
قوله تعالی: «أَ إِذا کُنَّا عِظاماً نَخِرَةً» تکرار للاستفهام لتأکید الاستبعاد فلو کانت الحیاة بعد الموت مستبعدة فهی مع فرض نخر العظام و تفتت الأجزاء أشد استبعادا، و النخر بفتحتین البلی و التفتت یقال: نخر العظم ینخر نخرا فهو ناخر و نخر.
قوله تعالی: «قالُوا تِلْکَ إِذاً کَرَّةٌ خاسِرَةٌ» الإشارة بتلک إلی معنی الرجعة المفهوم من قوله «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ» و الکرة الرجعة و العطفة، و عد الکرة خاسرة إما مجاز و الخاسر بالحقیقة صاحبها، أو الخاسرة بمعنی ذات خسران، و المعنی قالوا:
تلک الرجعة- و هی الرجعة إلی الحیاة بعد الموت- رجعة متلبسة بالخسران.
و هذا قول منهم أوردوه استهزاء- علی أن یکون قولهم: «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ إلخ مما قالوه فی الدنیا- و لذا غیر السیاق و قال «قالُوا تِلْکَ إِذاً» إلخ بعد قوله «یَقُولُونَ أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ إلخ و أما علی تقدیر أن یکون مما سیقولونه عند البعث فهو قول منهم علی سبیل التشؤم و التحسر.
قوله تعالی: «فَإِنَّما هِیَ زَجْرَةٌ واحِدَةٌ فَإِذا هُمْ بِالسَّاهِرَةِ» ضمیر «هِیَ للکرة و قیل: للرادفة و المراد بها النفخة الثانیة، و الزجر طرد بصوت و صیاح عبر عن النفخة الثانیة بالزجرة لما فیها من نقلهم من نشأة الموت إلی نشاة الحیاة و من بطن الأرض إلی ظهرها، و «فَإِذا» فجائیة، و الساهرة الأرض المستویة أو الأرض الخالیة من النبات.
و الآیتان فی محل الجواب عما یدل علیه قولهم «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ «إلخ» من استبعاد البعث و استصعابه و المعنی لا یصعب علینا أحیاؤهم بعد الموت و کرتهم فإنما کرتهم- أو الرادفة التی هی النفخة الثانیة- زجرة واحدة فإذا هم أحیاء علی وجه الأرض بعد ما کانوا أمواتا فی بطنها.
فالآیتان فی معنی قوله تعالی: «وَ ما أَمْرُ السَّاعَةِ إِلَّا کَلَمْحِ الْبَصَرِ أَوْ هُوَ أَقْرَبُ»: النحل: 77.
قوله تعالی: «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ مُوسی الآیة إلی تمام اثنتی عشرة آیة إشارة إلی إجمال قصة موسی و رسالته إلی فرعون و رده دعوته إلی أن أخذه الله نکال الآخرة و الأولی.
و فیها عظة و إنذار للمشرکین المنکرین للبعث و قد توسلوا به إلی رد الدعوة الدینیة إذ لا معنی لتشریع الدین لو لا المعاد، و فیها مع ذلک تسلیة للنبی ص من تکذیب 
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قومه، و تهدید لهم کما یؤیده توجیه الخطاب فی قوله: «هَلْ أَتاکَ .
و فی القصة مع ذلک کله حجة علی وقوع البعث و الجزاء فإن هلاک فرعون و جنوده تلک الهلکة الهائلة دلیل علی حقیة رسالة موسی من جانب الله إلی الناس و لا تتم رسالته من جانبه تعالی إلا بربوبیة منه تعالی للناس علی خلاف ما یزعمه المشرکون أن لا ربوبیة له تعالی بالنسبة إلی الناس و أن هناک أربابا دونه و أنه سبحانه رب الأرباب لا غیر.
ففی قوله «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ مُوسی استفهام بداعی ترغیب السامع فی استماع الحدیث لیتسلی به هو و یکون للمنکرین إنذارا بما فیه من ذکر العذاب و إتماما للحجة کما تقدم.
و لا ینافی هذا النوع من الاستفهام تقدم علم السامع بالحدیث لأن الغرض توجیه نظر السامع إلی الحدیث دون السؤال و الاستعلام حقیقة فمن الممکن أن تکون الآیات أول ما یقصه الله من قصة موسی أو تکون مسبوقة بذکر قصته کما فی سورة المزمل إجمالا- و هی أقدم نزولا من سورة النازعات- و فی سورة الأعراف و طه و غیرهما تفصیلا.
قوله تعالی: «إِذْ ناداهُ رَبُّهُ بِالْوادِ الْمُقَدَّسِ طُویً ظرف للحدیث و هو أول ما أوحی الله إلیه فقلده الرسالة، و طوی اسم للوادی المقدس.
قوله تعالی: «اذْهَبْ إِلی فِرْعَوْنَ إِنَّهُ طَغی تفسیر للنداء، و قیل: الکلام علی تقدیر القول أی قائلا اذهب «إلخ» أو بتقدیر أن المفسرة أی أن اذهب «إلخ» و فی الوجهین أن التقدیر مستغنی عنه، و قوله: «إِنَّهُ طَغی تعلیل للأمر.
قوله تعالی: «فَقُلْ هَلْ لَکَ إِلی أَنْ تَزَکَّی متعلق «إِلی محذوف و التقدیر هل لک میل إلی أن تتزکی أو ما فی معناه، و المراد بالتزکی التطهر من قذارة الطغیان.
قوله تعالی: «وَ أَهْدِیَکَ إِلی رَبِّکَ فَتَخْشی عطف علی قوله: «تَزَکَّی و المراد بهدایته إیاه إلی ربه- کما قیل- تعریفه له و إرشاده إلی معرفته تعالی و تترتب علیه الخشیة منه الرادعة عن الطغیان و تعدی طور العبودیة قال تعالی: «إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ»: فاطر: 28.
و المراد بالتزکی إن کان هو التطهر عن الطغیان بالتوبة و الرجوع إلی الله تعالی کانت الخشیة مترتبة علیه و المراد بها الخشیة الملازمة للإیمان الداعیة إلی الطاعة و الرادعة عن المعصیة، و إن کان هو التطهر بالطاعة و تجنب المعصیة کان قوله: «وَ أَهْدِیَکَ إِلی رَبِّکَ فَتَخْشی مفسرا لما قبله و العطف عطف تفسیر.
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قوله تعالی: «فَأَراهُ الْآیَةَ الْکُبْری الفاء فصیحة و فی الکلام حذف و تقدیر و الأصل فأتاه و دعاه فأراه «إلخ».
و المراد بالآیة الکبری علی ما یظهر من تفصیل القصة آیة العصا، و قیل: المراد بها مجموع معجزاته التی أراها فرعون و ملأه و هو بعید.
قوله تعالی: «فَکَذَّبَ وَ عَصی أی کذب موسی فجحد رسالته و سماه ساحرا و عصاه فیما أمره به أو عصی الله.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَدْبَرَ یَسْعی الإدبار التولی و السعی هو الجد و الاجتهاد أی ثم تولی فرعون یجد و یجتهد فی إبطال أمر موسی و معارضته.
قوله تعالی: «فَحَشَرَ فَنادی الحشر جمع الناس بإزعاج و المراد به جمعه الناس من أهل مملکته کما یدل علیه تفریع قوله: «فَنادی فَقالَ أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی علیه فإن کان یدعی الربوبیة لأهل مملکته جمیعا لا لطائفة خاصة منهم.
و قیل: المراد بالحشر جمع السحرة لقوله تعالی: «فَأَرْسَلَ فِرْعَوْنُ فِی الْمَدائِنِ حاشِرِینَ»: الشعراء: 53، و قوله: «فَتَوَلَّی فِرْعَوْنُ فَجَمَعَ کَیْدَهُ ثُمَّ أَتی : طه: 60 و فیه أنه لا دلیل علی کون المراد بالحشر فی هذه الآیة هو عین المراد بالحشر و الجمع فی تینک الآیتین.
قوله تعالی: «فَقالَ أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی دعوی الربوبیة و ظاهره أنه یدعی أنه أعلی فی الربوبیة من سائر الأرباب التی کان یقول بها قومه الوثنیون فیفضل نفسه علی سائر آلهتهم.
و لعل مراده بهذا التفضیل مع کونه وثنیا یعبد الآلهة کما یدل علیه قوله تعالی حکایة عن ملئه یخاطبونه: «أَ تَذَرُ مُوسی وَ قَوْمَهُ لِیُفْسِدُوا فِی الْأَرْضِ وَ یَذَرَکَ وَ آلِهَتَکَ»: الأعراف: 127 إنه أقرب الآلهة منهم تجری بیده أرزاقهم و تصلح بأمره شئون حیاتهم و یحفظ بمشیته شرفهم و سؤددهم، و سائر الآلهة لیسوا علی هذه الصفة.
و قیل: مراده بما قال تفضیل نفسه علی کل من یلی أمورهم و محصله دعوی الملک و أنه فوق سائر أولیاء أمور المملکة من حکام و عمال فیکون فی معنی قوله فیما حکاه الله عنه إذ قال: «وَ نادی فِرْعَوْنُ فِی قَوْمِهِ قالَ یا قَوْمِ أَ لَیْسَ لِی مُلْکُ مِصْرَ» الآیة:
الزخرف: 51.
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و هو خلاف ظاهر الکلام و فیما قال قوله لملئه: «یا أَیُّهَا الْمَلَأُ ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی»: القصص: 38، و قوله لموسی: «لَئِنِ اتَّخَذْتَ إِلهَاً غَیْرِی لَأَجْعَلَنَّکَ مِنَ الْمَسْجُونِینَ»: الشعراء: 29.
قوله تعالی: «فَأَخَذَهُ اللَّهُ نَکالَ الْآخِرَةِ وَ الْأُولی الأخذ کنایة عن التعذیب، و النکال التعذیب الذی یردع من رآه أو سمعه عن تعاطی مثله، و عذاب الآخرة نکال حیث إن من شأنه أن یردع من سمعه عن تعاطی ما یؤدی إلیه من المعصیة کما أن عذاب الاستئصال فی الدنیا نکال.
و المعنی: فأخذ الله فرعون أی عذبه و نکله نکال الآخرة و الأولی و أما عذاب الدنیا فإغراقه و إغراق جنوده، و أما عذاب الآخرة فعذابه بعد الموت، فالمراد بالأولی و الآخرة الدنیا و الآخرة.
و قیل: المراد بالآخرة کلمته الآخرة، «أَنَا رَبُّکُمُ الْأَعْلی و بالأولی کلمته الأولی قالها قبل ذلک «ما عَلِمْتُ لَکُمْ مِنْ إِلهٍ غَیْرِی فأخذه الله بهاتین الکلمتین و نکله نکالهما، و لا یخلو هذا المعنی من خفاء.
و قیل: المراد بالأولی تکذیبه و معصیته المذکوران فی أول القصة و بالأخری کلمة أنا ربکم الأعلی- المذکورة فی آخرها، و هو کسابقه.
و قیل: الأولی أول معاصیه و الأخری آخرها و المعنی أخذه الله نکال مجموع معاصیه و لا یخلو أیضا من خفاء.
قوله تعالی: «إِنَّ فِی ذلِکَ لَعِبْرَةً لِمَنْ یَخْشی الإشارة إلی حدیث موسی، و الظاهر أن مفعول «یَخْشی منسی معرض عنه، و المعنی أن فی هذا الحدیث- حدیث موسی- لعبرة لمن کان له خشیة و کان من غریزته أن یخشی الشقاء و العذاب و الإنسان من غریزته ذلک ففیه عبرة لمن کان إنسانا مستقیم الفطرة.
و قیل: المفعول محذوف و التقدیر لمن یخشی الله و الوجه السابق أبلغ.
قوله تعالی: «أَ أَنْتُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمِ السَّماءُ بَناها»- إلی قوله- وَ لِأَنْعامِکُمْ خطاب توبیخی للمشرکین المنکرین للبعث المستهزءین به علی سبیل العتاب و یتضمن الجواب عن استبعادهم البعث بقولهم: «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ أَ إِذا کُنَّا عِظاماً نَخِرَةً» بأن 
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الله خلق ما هو أشد منکم خلقا فهو علی خلقکم و إنشائکم النشأة الأخری لقدیر.
و یتضمن أیضا الإشارة إلی الحجة علی وقوع البعث حیث یذکر التدبیر العام العالمی و ارتباطه بالعالم الإنسانی و لازمه ربوبیته تعالی، و لازم الربوبیة صحة النبوة و جعل التکالیف، و لازم ذلک الجزاء الذی موطنه البعث و الحشر، و لذا فرع علیه حدیث البعث بقوله: «فإذا جاءت الطامة الکبری» إلخ.
فقوله: «أَ أَنْتُمْ أَشَدُّ خَلْقاً أَمِ السَّماءُ» استفهام توبیخی بداعی رفع استبعادهم البعث بعد الموت، و الإشارة إلی تفصیل خلق السماء بقوله: «بَناها» إلخ دلیل أن المراد به تقریر کون السماء أشد خلقا.
و قوله: «بَناها» استئناف و بیان تفصیلی لخلق السماء.
و قوله: «رَفَعَ سَمْکَها فَسَوَّاها» أی رفع سقفها و ما ارتفع منها، و تسویتها ترتیب أجزائها و ترکیبها بوضع کل جزء فی موضعه الذی تقتضیه الحکمة کما فی قوله: «فَإِذا سَوَّیْتُهُ وَ نَفَخْتُ فِیهِ مِنْ رُوحِی»: الحجر: 29.
و قوله: «وَ أَغْطَشَ لَیْلَها وَ أَخْرَجَ ضُحاها» أی أظلم لیلها و أبرز نهارها، و الأصل فی معنی الضحی انبساط الشمس و امتداد النهار أرید به مطلق النهار بقرینة المقابلة و نسبة اللیل و الضحی إلی السماء لأن السبب الأصلی لها سماوی و هو ظهور الأجرام المظلمة بشروق الأنوار السماویة کنور الشمس و غیره و خفاؤها بالاستتار و لا یختص اللیل و النهار بالأرض التی نحن علیها بل یعمان سائر الأجرام المظلمة المستنیرة.
و قوله: «وَ الْأَرْضَ بَعْدَ ذلِکَ دَحاها» أی بسطها و مدها بعد ما بنی السماء و رفع سمکها و سواها و أغطش لیلها و أخرج ضحاها.
و قیل: المعنی و الأرض مع ذلک دحاها کما فی قوله: «عُتُلٍّ بَعْدَ ذلِکَ زَنِیمٍ و قد تقدم کلام فیما یظهر من کلامه تعالی فی خلق السماء و الأرض فی تفسیر سورة الم السجدة و ذکر بعضهم أن الدحو بمعنی الدحرجة.
و قوله: «أَخْرَجَ مِنْها ماءَها وَ مَرْعاها» قیل: المرعی یطلق علی الرعی بالکسر فالسکون و هو الکلأ کما یجی‌ء مصدرا میمیا، و اسم زمان و مکان، و المراد بإخراج مائها منها تفجیر العیون و إجراء الأنهار علیها، و إخراج المرعی إنبات النبات علیها
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مما یتغذی به الحیوان و الإنسان فالظاهر أن المراد بالمرعی مطلق النبات الذی یتغذی به الحیوان و الإنسان کما یشعر به قوله: «مَتاعاً لَکُمْ وَ لِأَنْعامِکُمْ لا ما یختص بالحیوان کما هو الغالب فی استعماله.
و قوله: «وَ الْجِبالَ أَرْساها» أی أثبتها علی الأرض لئلا تمید بکم و ادخر فیها المیاه و المعادن کما ینبئ عنه سائر کلامه تعالی.
و قوله: «مَتاعاً لَکُمْ وَ لِأَنْعامِکُمْ أی خلق ما ذکر من السماء و الأرض و دبر ما دبر من أمرهما لیکون متاعا لکم و لأنعامکم التی سخرها لکم تتمتعون به فی حیاتکم فهذا الخلق و التدبیر الذی فیه تمتیعکم یوجب علیکم معرفة ربکم و خوف مقامه و شکر نعمته فهناک یوم تجزون فیه بما عملتم فی ذلک إن خیرا فخیرا و إن شرا فشرا کما أن هذا الخلق و التدبیر أشد من خلقکم فلیس لکم أن تستبعدوا خلقکم ثانیا و تستصعبوه علیه تعالی.
قوله تعالی: «فَإِذا جاءَتِ الطَّامَّةُ الْکُبْری فی المجمع،: و الطامة العالیة الغالبة یقال: هذا أطم من هذا أی أعلی منه، و طم الطائر الشجرة أی علاها و تسمی الداهیة التی لا یستطاع دفعها طامة. انتهی، فالمراد بالطامة الکبری القیامة لأنها داهیة تعلو و تغلب کل داهیة هائلة، و هذا معنی اتصافها بالکبری و قد أطلقت إطلاقا.
و تصدیر الجملة بفاء التفریع للإشارة إلی أن مضمونها أعنی مجی‌ء القیامة من لوازم خلق السماء و الأرض و جعل التدبیر الجاری فیهما المترتبة علی ذلک کما تقدمت الإشارة إلیه.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ ما سَعی ظرف لمجی‌ء الطامة الکبری، و السعی هو العمل بجد.
قوله تعالی: «وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِمَنْ یَری التبریز الإظهار و مفعول «یَری منسی معرض عنه و المراد بمن یری من له بصر یری به، و المعنی و أظهرت الجحیم بکشف الغطاء عنها لکل ذی بصر فیشاهدونها مشاهدة عیان.
فالآیة فی معنی قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22 غیر أن آیة ق أوسع معنی.
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و الآیة ظاهرة فی أن الجحیم مخلوقة قبل یوم القیامة و إنما تظهر یومئذ ظهورا بکشف الغطاء عنها.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ طَغی وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا فَإِنَّ الْجَحِیمَ هِیَ الْمَأْوی وَ أَمَّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی فَإِنَّ الْجَنَّةَ هِیَ الْمَأْوی تفصیل حال الناس یومئذ فی انقسامهم قسمین أقیم مقام الإجمال الذی هو جواب إذا المحذوف استغناء بالتفصیل عن الإجمال، و التقدیر فإذا جاءت الطامة الکبری انقسم الناس قسمین فأما من طغی إلخ.
و قد قسم تعالی الناس فی الآیات الثلاث إلی أهل الجحیم و أهل الجنة- و قدم صفة أهل الجحیم لأن وجه الکلام إلی المشرکین- و عزف أهل الجحیم بما وصفهم به فی قوله: «مَنْ طَغی وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا» و قابل تعریفهم بتعریف أهل الجنة بقوله:
«مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی و سبیل ما وصف به الطائفتین علی أی حال سبیل بیان الضابط.
و إذ کانت الطائفتان متقابلتین بحسب حالهما کان ما بین لکل منهما من الوصف مقابلا لوصف الآخر فوصف أهل الجنة بالخوف من مقام ربهم- و الخوف تأثر الضعیف المقهور من القوی القاهر و خشوعه و خضوعه له- یقتضی کون طغیان أهل الجحیم- و الطغیان التعدی عن الحد- هو عدم تأثرهم من مقام ربهم بالاستکبار و خروجهم عن زی العبودیة فلا یخشعون و لا یخضعون و لا یجرون علی ما أراده منهم و لا یختارون ما اختاره لهم من السعادة الخالدة بل ما تهواه أنفسهم من زینة الحیاة الدنیا.
فمن لوازم طغیانهم اختیارهم الحیاة الدنیا و هو الذی وصفهم به بعد وصفهم بالطغیان إذ قال: «وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا».
و إذ کان من لوازم الطغیان رفض الآخرة و إیثار الحیاة الدنیا و هو اتباع النفس فیما تریده و طاعتها فیما تهواه و مخالفته تعالی فیما یریده کان لما یقابل الطغیان من الوصف و هو الخوف ما یقابل الإیثار و اتباع هوی النفس و هو قریحة الردع عن الإخلاد إلی الأرض و نهی النفس عن اتباع الهوی و هو قوله فی وصف أهل الجنة بعد وصفهم بالخوف: «وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی .
و إنما أخذ فی وصفه النهی عن الهوی دون ترک اتباعه عملا لأن الإنسان ضعیف ربما
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ساقته الجهالة إلی المعصیة من غیر استکبار و الله واسع المغفرة قال تعالی «وَ لِلَّهِ ما فِی السَّماواتِ وَ ما فِی الْأَرْضِ لِیَجْزِیَ الَّذِینَ أَساؤُا بِما عَمِلُوا وَ یَجْزِیَ الَّذِینَ أَحْسَنُوا بِالْحُسْنَی الَّذِینَ یَجْتَنِبُونَ کَبائِرَ الْإِثْمِ وَ الْفَواحِشَ إِلَّا اللَّمَمَ إِنَّ رَبَّکَ واسِعُ الْمَغْفِرَةِ»: النجم: 32، و قال: «إِنْ تَجْتَنِبُوا کَبائِرَ ما تُنْهَوْنَ عَنْهُ نُکَفِّرْ عَنْکُمْ سَیِّئاتِکُمْ وَ نُدْخِلْکُمْ مُدْخَلًا کَرِیماً»: النساء: 31.
و یتحصل معنی الآیات الثلاث فی إعطاء الضابط فی صفة أهل الجحیم و أهل الجنة فی أن أهل الجحیم أهل الکفر و الفسوق و أهل الجنة أهل الإیمان و التقوی، و هناک غیر الطائفتین طوائف أخر من المستضعفین و الذین اعترفوا بذنوبهم خلطوا عملا صالحا و آخر سیئا و غیرهم أمرهم إلی الله سبحانه عسی أن یشملهم المغفرة بشفاعة و غیرها.
فقوله: «فَأَمَّا مَنْ طَغی إلی قوله- هِیَ الْمَأْوی أی هی مأواه علی أن تکون اللام عوضا عن الضمیر أو الضمیر محذوف و التقدیر هی المأوی له.
و قوله: «وَ أَمَّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ إلخ المقام اسم مکان یراد به المکان الذی یقوم فیه جسم من الأجسام و هو الأصل فی معناه ککونه اسم زمان و مصدرا میمیا لکن ربما یعتبر ما علیه الشی‌ء من الصفات و الأحوال محلا و مستقرا للشی‌ء بنوع من العنایة فیطلق علیه المقام کالمنزلة کما فی قوله تعالی فی الشهادة: «فَآخَرانِ یَقُومانِ مَقامَهُما»: المائدة: 107 و قول نوح (ع) لقومه علی ما حکاه الله: «إِنْ کانَ کَبُرَ عَلَیْکُمْ مَقامِی وَ تَذْکِیرِی بِآیاتِ اللَّهِ»: یونس: 71، و قول الملائکة علی ما حکاه الله: «وَ ما مِنَّا إِلَّا لَهُ مَقامٌ مَعْلُومٌ»: الصافات: 164.
فمقامه تعالی المنسوب إلیه بما أنه رب هو صفة ربوبیته بما تستلزمه أو تتوقف علیه من صفاته الکریمة کالعلم و القدرة المطلقة و القهر و الغلبة و الرحمة و الغضب و ما یناسبها قال إیذانا به: «وَ لا تَطْغَوْا فِیهِ فَیَحِلَّ عَلَیْکُمْ غَضَبِی وَ مَنْ یَحْلِلْ عَلَیْهِ غَضَبِی فَقَدْ هَوی وَ إِنِّی لَغَفَّارٌ لِمَنْ تابَ وَ آمَنَ وَ عَمِلَ صالِحاً ثُمَّ اهْتَدی : طه: 82، و قال: «نَبِّئْ عِبادِی أَنِّی أَنَا الْغَفُورُ الرَّحِیمُ وَ أَنَّ عَذابِی هُوَ الْعَذابُ الْأَلِیمُ»: الحجر: 50.
فمقامه تعالی الذی یخوف منه عباده مرحلة ربوبیته التی هی المبدأ لرحمته و مغفرته لمن آمن و اتقی و لألیم عذابه و شدید عقابه لمن کذب و عصی.
و قیل: المراد بمقام ربه مقامه من ربه یوم القیامة حین یسأله عن أعماله و هو کما تری.
و قیل: معنی خاف مقام ربه خاف ربه بطریق الإقحام کما قیل فی قوله «أَکْرِمِی مَثْواهُ .
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بحث روائی‌

فی الفقیه، و روی علی بن مهزیار قال: قلت لأبی جعفر (ع): قوله عز و جل «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی وَ النَّهارِ إِذا تَجَلَّی و قوله عز و جل: «وَ النَّجْمِ إِذا هَوی و ما أشبه هذا؟ فقال إن لله عز و جل أن یقسم من خلقه بما شاء- و لیس لخلقه أن یقسموا إلا به.
أقول: و تقدم فی هذا المعنی روایة الکافی، عن محمد بن مسلم عن الباقر (ع) فی تفسیر أول سورة النجم.
و فی الدر المنثور، أخرج سعید بن المنصور و ابن المنذر عن علی فی قوله: «وَ النَّازِعاتِ غَرْقاً» قال: هی الملائکة تنزع أرواح الکفار «وَ النَّاشِطاتِ نَشْطاً» هی الملائکة تنشط أرواح الکفار- ما بین الأظفار و الجلد حتی تخرجها «وَ السَّابِحاتِ سَبْحاً» هی الملائکة- تسبح بأرواح المؤمنین بین السماء و الأرض «فَالسَّابِقاتِ سَبْقاً» هی الملائکة- یسبق بعضها بعضا بأرواح المؤمنین إلی الله «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» قال هی الملائکة- تدبر أمر العباد من السنة إلی السنة.
أقول: ینبغی أن تحمل الروایة- لو صحت- علی ذکر بعض المصادیق، و قوله: «تنشط أرواح الکفار ما بین الأظفار و الجلد حتی تخرجها» ضرب من التمثیل لشدة العذاب.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن علی بن أبی طالب أن ابن الکواء سأله عن «فَالْمُدَبِّراتِ أَمْراً» قال: الملائکة یدبرون ذکر الرحمن و أمره.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «یَوْمَ تَرْجُفُ الرَّاجِفَةُ تَتْبَعُهَا الرَّادِفَةُ» قال:
تنشق الأرض بأهلها و الرادفة الصیحة.
و فیه،": فی قوله: «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ» قال: قالت قریش: أ نرجع بعد الموت؟
و فیه،": فی قوله: «تِلْکَ إِذاً کَرَّةٌ خاسِرَةٌ» قال: قالوا هذه علی حد الاستهزاء.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* قوله: «أَ إِنَّا لَمَرْدُودُونَ فِی الْحافِرَةِ» یقول: فی الخلق الجدید، و أما قوله: «فَإِذا هُمْ بِالسَّاهِرَةِ» و الساهرة الأرض- کانوا فی القبور فلما سمعوا الزجرة خرجوا من قبورهم- فاستووا علی الأرض.
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و فی أصول الکافی، بإسناده إلی داود الرقی عن أبی عبد الله (ع)* فی قول الله عز و جل:
«وَ لِمَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ جَنَّتانِ قال: من علم أن الله یراه و یسمع ما یقول- و یعلم ما یعمله من خیر أو شر- فیحجزه ذلک عن القبیح من الأعمال- فذلک الذی خاف مقام ربه و نهی النفس عن الهوی.
أقول: یؤید الحدیث ما تقدم من معنی الخوف من مقامه تعالی.
و فیه، بإسناده عن یحیی بن عقیل قال*: قال أمیر المؤمنین (ع): إنما أخاف علیکم الاثنین: اتباع الهوی و طول الأمل- أما اتباع الهوی فإنه یصد عن الحق- و أما طول الأمل فینسی الآخرة.



[سورة النازعات (79): الآیات 42 الی 46]





اشارة

یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها (42) فِیمَ أَنْتَ مِنْ ذِکْراها (43) إِلی رَبِّکَ مُنْتَهاها (44) إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرُ مَنْ یَخْشاها (45) کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَها لَمْ یَلْبَثُوا إِلاَّ عَشِیَّةً أَوْ ضُحاها (46)



بیان‌

تعرض لسؤالهم عن وقت قیام الساعة و رد له بأن علمه لیس لأحد إلا الله فقد خصه بنفسه.
قوله تعالی: «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها» الظاهر أن التعبیر بیسألونک لإفادة الاستمرار فقد کان المشرکون بعد ما سمعوا حدیث القیامة یراجعون النبی ص و یسألونه أن یعین لهم وقتها مصرین علی ذلک و قد تکرر فی القرآن الکریم الإشارة إلی ذلک.
و المرسی مصدر میمی بمعنی الإثبات و الإقرار و قوله: «أَیَّانَ مُرْساها» بیان للسؤال و المعنی یسألک هؤلاء المنکرون للساعة المستهزءون به عن الساعة متی إثباتها و إقرارها؟
أی متی تقوم القیامة؟
قوله تعالی: «فِیمَ أَنْتَ مِنْ ذِکْراها» استفهام إنکاری و «فِیمَ أَنْتَ مبتدأ و خبر، و «مِنْ لابتداء الغایة، و الذکری کثرة الذکر و هو أبلغ من الذکر علی ما ذکره الراغب.
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و المعنی فی أی شی‌ء أنت من کثرة ذکر الساعة أی ما ذا یحصل لک من العلم بوقتها من ناحیة کثرة ذکرها و بسبب ذلک أی لست تعلمها بکثرة ذکرها.
أو الذکری بمعنی حضور حقیقة معنی الشی‌ء فی القلب، و المعنی- علی الاستفهام الإنکاری- لست فی شی‌ء من العلم بحقیقتها و ما هی علیه حتی تحیط بوقتها و هو أنسب من المعنی السابق.
و قیل: المعنی لیس ذکراها مما یرتبط ببعثتک إنما بعثت لتنذر من یخشاها.
و قیل: «فِیمَ إنکار لسؤالهم، و قوله: «أَنْتَ مِنْ ذِکْراها» استئناف و تعلیل لإنکار سؤالهم، و المعنی فیم هذا السؤال إنما أنت من ذکری الساعة لاتصال بعثتک بها و أنت خاتم الأنبیاء، و هذا المقدار من العلم یکفیهم،
و هو قوله (ص) فیما روی: «بعثت أنا و الساعة کهاتین إن کادت لتسبقنی».
و قیل: الآیة من تمام سؤال المشرکین خاطبوا به النبی ص و المعنی ما الذی عندک من العلم بها و بوقتها؟ أو ما الذی حصل لک و أنت تکثر ذکرها.
و أنت خبیر بأن السیاق لا یلائم شیئا من هذه المعانی تلک الملاءمة، علی أنها أو أکثرها لا تخلو من تکلف.
قوله تعالی: «إِلی رَبِّکَ مُنْتَهاها» فی مقام التعلیل لقوله: «فِیمَ أَنْتَ مِنْ ذِکْراها» و المعنی لست تعلم وقتها لأن انتهاءها إلی ربک فلا یعلم حقیقتها و صفاتها و منها تعین الوقت إلا ربک فلیس لهم أن یسألوا عن وقتها و لیس فی وسعک أن تجیب عنها.
و لیس من البعید- و الله أعلم- أن تکون الآیة فی مقام التعلیل بمعنی آخر و هو أن الساعة تقوم بفناء الأشیاء و سقوط الأسباب و ظهور أن لا ملک إلا لله الواحد القهار فلا ینتسب الیوم إلا إلیه تعالی من غیر أن یتوسط بالحقیقة بینه تعالی و بین الیوم أی سبب مفروض و منه الزمان فلیس یقبل الیوم توقیتا بحسب الحقیقة.
و لذا لم یرد فی کلامه تعالی من التحدید إلا تحدید الیوم بانقراض نشأة الدنیا کقوله:
«وَ نُفِخَ فِی الصُّورِ فَصَعِقَ مَنْ فِی السَّماواتِ وَ مَنْ فِی الْأَرْضِ»: الزمر: 68 و ما فی معناه من الآیات الدالة علی خراب الدنیا بتبدل الأرض و السماء و انتثار الکواکب و غیر ذلک.
و إلا تحدیده بنوع من التمثیل و التشبیه کقوله تعالی: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَها لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا عَشِیَّةً أَوْ ضُحاها»، و قوله: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَ ما یُوعَدُونَ لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا ساعَةً مِنْ نَهارٍ»:
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الأحقاف: 35، و قوله: «وَ یَوْمَ تَقُومُ السَّاعَةُ یُقْسِمُ الْمُجْرِمُونَ ما لَبِثُوا غَیْرَ ساعَةٍ» ثم ذکر حق القول فی ذلک فقال: «وَ قالَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ وَ الْإِیمانَ لَقَدْ لَبِثْتُمْ فِی کِتابِ اللَّهِ إِلی یَوْمِ الْبَعْثِ فَهذا یَوْمُ الْبَعْثِ»: الروم: 56.
و یلوح إلی ما مر ما فی مواضع من کلامه أن الساعة لا تأتی إلا بغتة، قال تعالی:
«ثَقُلَتْ فِی السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ لا تَأْتِیکُمْ إِلَّا بَغْتَةً یَسْئَلُونَکَ کَأَنَّکَ حَفِیٌّ عَنْها قُلْ إِنَّما عِلْمُها عِنْدَ اللَّهِ وَ لکِنَّ أَکْثَرَ النَّاسِ لا یَعْلَمُونَ»: الأعراف: 187 إلی غیر ذلک من الآیات.
و هذا وجه عمیق یحتاج فی تمامه إلی تدبر واف لیرتفع به ما یتراءی من مخالفته لظواهر عدة من آیات القیامة و علیک بالتدبر فی قوله تعالی: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22 و ما فی معناه من الآیات و الله المستعان.
قوله تعالی: «إِنَّما أَنْتَ مُنْذِرُ مَنْ یَخْشاها» أی إنما کلفناک بإنذار من یخشی الساعة دون الإخبار بوقت قیام الساعة حتی تجیبهم عن وقتها إذا سألوک عنه فالقصر فی الآیة قصر إفراد بقصر شأنه (ص) فی الإنذار و تنفی عنه العلم بالوقت و تعیینه لمن یسأل عنه.
و المراد بالخشیة علی ما یناسب المقام الخوف منها إذا ذکر بها أی شأنیة الخشیة لا فعلیتها قبل الإنذار.
قوله تعالی: «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَها لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا عَشِیَّةً أَوْ ضُحاها» بیان لقرب الساعة بحسب التمثیل و التشبیه بأن قرب الساعة من حیاتهم الدنیا بحیث مثلهم حین یرونها مثلهم لو لبثوا بعد حیاتهم فی الأرض عشیة أو ضحی تلک العشیة أی وقتا نسبته إلی نهار واحد نسبة العشیة إلی ما قبلها منه أو نسبة الضحی إلی ما قبله منه.
و قد ظهر بما تقدم أن المراد باللبث لبث ما بین الحیاة الدنیا و البعث أی لبثهم فی القبور لأن الحساب یقع علی مجموع الحیاة الدنیا.
و قیل: المراد به اللبث بین حین سؤالهم عن وقتها و بین البعث و فیه أنهم إنما یشاهدون لبثهم علی هذه الصفة عند البعث و البعث الذی هو الإحیاء بعد الموت إنما نسبته إلی الموت الذی قبله دون مجموع الموت و بعض الحیاة التی بین زمان السؤال عن الوقت و زمان الموت.
علی أنه لا یلائم ظواهر سائر الآیات المتعرضة للبثهم قبل البعث کقوله تعالی «قالَ کَمْ لَبِثْتُمْ فِی الْأَرْضِ عَدَدَ سِنِینَ»: المؤمنون: 112.
و قیل: المراد باللبث اللبث فی الدنیا و هو سخیف.
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فی تفسیر القمی،": «وَ أَمَّا مَنْ خافَ مَقامَ رَبِّهِ وَ نَهَی النَّفْسَ عَنِ الْهَوی فَإِنَّ الْجَنَّةَ هِیَ الْمَأْوی قال: هو العبد إذا وقف علی معصیة الله- و قدر علیها ثم ترکها مخافة الله و نهی الله- و نهی النفس عنها فمکافاته الجنة، قوله «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها» قال:
متی تقوم؟ فقال الله: «إِلی رَبِّکَ مُنْتَهاها» أی علمها عند الله، قوله «کَأَنَّهُمْ یَوْمَ یَرَوْنَها لَمْ یَلْبَثُوا إِلَّا عَشِیَّةً أَوْ ضُحاها» قال: بعض یوم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و ابن مردویه بسند ضعیف عن ابن عباس قال"*:
إن مشرکی مکة سألوا النبی ص فقالوا: متی تقوم الساعة استهزاء منهم- فنزلت «یَسْئَلُونَکَ عَنِ السَّاعَةِ أَیَّانَ مُرْساها» الآیات.
و فیه، أخرج البزار و ابن جریر و ابن المنذر و الحاکم و صححه و ابن مردویه عن عائشة قالت"*: ما زال رسول الله یسأل عن الساعة- حتی أنزل علیه «فِیمَ أَنْتَ مِنْ ذِکْراها إِلی رَبِّکَ مُنْتَهاها» فلم یسأل عنها.
أقول: و رواه أیضا عن عدة من أصحاب الکتب عن عروة مرسلا، و رواه أیضا عن عدة منهم عن شهاب بن طارق عن النبی ص: مثله 
، و السیاق لا یلائم کونه جوابا عن سؤال النبی ص.
و فی بعض الروایات: کانت الأعراب إذا قدموا علی النبی ص- سألوه عن الساعة- فینظر إلی أحدث إنسان فیهم فیقول: إن یعش هذا قرنا قامت علیکم ساعتکم:
رواها فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن عائشة.
و هی من التوقیت الذی یجل عنه ساحة النبی ص و قد أوحی إلیه فی کثیر من السور القرآنیة سیما المکیة أن علم الساعة یختص به تعالی لا یعلمه إلا هو و أمر أن یجیب من سأله عن وقتها بنفی العلم به عن نفسه.
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(80) سورة عبس مکیة و هی اثنان و أربعون آیة (42)





[سورة عبس (80): الآیات 1 الی 16]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
عَبَسَ وَ تَوَلَّی (1) أَنْ جاءَهُ الْأَعْمی (2) وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّهُ یَزَّکَّی (3) أَوْ یَذَّکَّرُ فَتَنْفَعَهُ الذِّکْری (4)
أَمَّا مَنِ اسْتَغْنی (5) فَأَنْتَ لَهُ تَصَدَّی (6) وَ ما عَلَیْکَ أَلاَّ یَزَّکَّی (7) وَ أَمَّا مَنْ جاءَکَ یَسْعی (8) وَ هُوَ یَخْشی (9)
فَأَنْتَ عَنْهُ تَلَهَّی (10) کَلاَّ إِنَّها تَذْکِرَةٌ (11) فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ (12) فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ (13) مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ (14)
بِأَیْدِی سَفَرَةٍ (15) کِرامٍ بَرَرَةٍ (16)



بیان‌

وردت الروایات من طرق أهل السنة أن الآیات نزلت فی قصة ابن أم مکتوم الأعمی دخل علی النبی ص و عنده قوم من صنادید قریش یناجیهم فی أمر الإسلام فعبس النبی عنه فعاتبه الله تعالی بهذه الآیات و فی بعض الأخبار من طرق الشیعة إشارة إلی ذلک.
و فی بعض روایات الشیعة أن العابس المتولی رجل من بنی أمیة کان عند النبی ص فدخل علیه ابن أم مکتوم فعبس الرجل و قبض وجهه فنزلت الآیات: و سیوافیک تفصیل البحث عن ذلک فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
و کیف کان الأمر فغرض السورة عتاب من یقدم الأغنیاء و المترفین علی الضعفاء و المساکین من المؤمنین فیرفع أهل الدنیا و یضع أهل الآخرة ثم ینجر الکلام إلی الإشارة إلی هوان أمر الإنسان فی خلقه و تناهیه فی الحاجة إلی تدبیر أمره و کفره مع ذلک بنعم ربه و تدبیره العظیم لأمره و تتخلص إلی ذکر بعثه و جزائه إنذارا و السورة مکیة بلا کلام.
قوله تعالی: «عَبَسَ وَ تَوَلَّی أی بسر و قبض وجهه و أعرض.
قوله تعالی: «أَنْ جاءَهُ الْأَعْمی تعلیل لما ذکر من العبوس بتقدیر لام التعلیل.
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قوله تعالی: «وَ ما یُدْرِیکَ لَعَلَّهُ یَزَّکَّی أَوْ یَذَّکَّرُ فَتَنْفَعَهُ الذِّکْری حال من فاعل «عَبَسَ وَ تَوَلَّی و المراد بالتزکی التطهر بعمل صالح بعد التذکر الذی هو الاتعاظ و الانتباه للاعتقاد الحق، و نفع الذکری هو دعوتها إلی التزکی بالإیمان و العمل الصالح.
و محصل المعنی: بسر و أعرض عن الأعمی لما جاءه و الحال أنه لیس یدری لعل الأعمی الذی جاءه یتطهر بصالح العمل بعد الإیمان بسبب مجیئه و تعلمه و قد تذکر قبل أو یتذکر بسبب مجیئه و اتعاظه بما یتعلم فتنفعه الذکری فیتطهر.
و فی الآیات الأربع عتاب شدید و یزید شدة بإتیان الآیتین الأولیین فی سیاق الغیبة لما فیه من الإعراض عن المشافهة و الدلالة علی تشدید الإنکار و إتیان الآیتین الأخیرتین فی سیاق الخطاب لما فیه من تشدید التوبیخ و إلزام الحجة بسبب المواجهة بعد الإعراض و التقریع من غیر واسطة.
و فی التعبیر عن الجائی بالأعمی مزید توبیخ لما أن المحتاج الساعی فی حاجته إذا کان أعمی فاقدا للبصر و کانت حاجته فی دینه دعته إلی السعی فیها خشیة الله کان من الحری أن یرحم و یخص بمزید الإقبال و التعطف لا أن ینقبض و یعرض عنه.
و قیل- بناء علی کون المراد بالمعاتب هو النبی ص-: أن فی التعبیر عنه أولا بضمیر الغیبة إجلالا له لإیهام أن من صدر عنه العبوس و التولی غیره (ص) لأنه لا یصدر مثله عن مثله، و ثانیا بضمیر الخطاب إجلالا له أیضا لما فیه من الإیناس بعد الإیحاش و الإقبال بعد الإعراض.
و فیه أنه لا یلائمه الخطاب فی قوله بعد: «أَمَّا مَنِ اسْتَغْنی فَأَنْتَ لَهُ تَصَدَّی إلخ و العتاب و التوبیخ فیه أشد مما فی قوله: «عَبَسَ وَ تَوَلَّی إلخ و لا إیناس فیه قطعا.
قوله تعالی: «أَمَّا مَنِ اسْتَغْنی فَأَنْتَ لَهُ تَصَدَّی وَ ما عَلَیْکَ أَلَّا یَزَّکَّی الغنی و الاستغناء و التغنی و التغانی بمعنی علی ما ذکره الراغب فالمراد بمن استغنی من تلبس بالغنی و لازمه التقدم و الرئاسة و العظمة فی أعین الناس و الاستکبار عن اتباع الحق قال تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی : العلق: 7 و التصدی التعرض للشی‌ء بالإقبال علیه و الاهتمام بأمره.
و فی الآیة إلی تمام ست آیات إشارة إلی تفصیل القول فی ملاک ما ذکر من العبوس و التولی فعوتب علیه و محصله أنک تعتنی و تقبل علی من استغنی و استکبر عن اتباع الحق 
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و ما علیک ألا یزکی و تتلهی و تعرض عمن یجتهد فی التزکی و هو یخشی.
و قوله: «وَ ما عَلَیْکَ أَلَّا یَزَّکَّی قیل: «ما» نافیة و المعنی و لیس علیک بأس أن لا یتزکی حتی یبعثک الحرص علی إسلامه إلی الإعراض و التلهی عمن أسلم و الإقبال علیه.
و قیل: «ما» للاستفهام الإنکاری و المعنی و أی شی‌ء یلزمک أن لم یتطهر من الکفر و الفجور فإنما أنت رسول لیس علیک إلا البلاغ.
و قیل: المعنی و لا تبالی بعدم تطهره من دنس الکفر و الفجور و هذا المعنی أنسب لسیاق العتاب ثم الذی قبله ثم الذی قبله.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ جاءَکَ یَسْعی وَ هُوَ یَخْشی فَأَنْتَ عَنْهُ تَلَهَّی السعی الإسراع فی المشی فمعنی قوله: «وَ أَمَّا مَنْ جاءَکَ یَسْعی بحسب ما یفیده المقام: و أما من جاءک مسرعا لیتذکر و یتزکی بما یتعلم من معارف الدین.
و قوله: «وَ هُوَ یَخْشی أی یخشی الله و الخشیة آیة التذکر بالقرآن قال تعالی: «ما أَنْزَلْنا عَلَیْکَ الْقُرْآنَ لِتَشْقی إِلَّا تَذْکِرَةً لِمَنْ یَخْشی : طه: 3 و قال: «سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی : الأعلی: 10.
و قوله: «فَأَنْتَ عَنْهُ تَلَهَّی أی تتلهی و تتشاغل بغیره و تقدیم ضمیر أنت فی قوله:
«فَأَنْتَ لَهُ تَصَدَّی و قوله: «فَأَنْتَ عَنْهُ تَلَهَّی و کذا الضمیرین «لَهُ و «عَنْهُ فی الآیتین لتسجیل العتاب و تثبیته.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّها تَذْکِرَةٌ فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ «کَلَّا» ردع عما عوتب علیه من العبوس و التولی و التصدی لمن استغنی و التلهی عمن یخشی.
و الضمیر فی «إِنَّها تَذْکِرَةٌ» للآیات القرآنیة أو للقرآن و تأنیث الضمیر لتأنیث الخبر و المعنی أن الآیات القرآنیة أو القرآن تذکرة أی موعظة یتعظ بها من اتعظ أو مذکر یذکر حق الاعتقاد و العمل.
و قوله: «فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ جملة معترضة و الضمیر للقرآن أو ما یذکر به القرآن من المعارف، و المعنی فمن شاء ذکر القرآن أو ذکر ما یذکر به القرآن و هو الانتقال إلی ما تهدی إلیه الفطرة مما تحفظه فی لوحها من حق الاعتقاد و العمل.
و فی التعبیر بهذا التعبیر: «فَمَنْ شاءَ ذَکَرَهُ تلویح إلی أن لا إکراه فی الدعوة إلی التذکر فلا نفع فیها یعود إلی الداعی و إنما المنتفع بها المتذکر فلیختر ما یختاره.
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قوله تعالی: «فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ» قال فی المجمع،: الصحف جمع صحیفة، و العرب تسمی کل مکتوب فیه صحیفة کما تسمیه کتابا رقا کان أو غیره انتهی.
و «فِی صُحُفٍ خبر بعد خبر لأن و ظاهره أنه مکتوب فی صحف متعددة بأیدی ملائکة الوحی، و هذا یضعف القول بأن المراد بالصحف اللوح المحفوظ و لم یرد فی کلامه تعالی إطلاق الصحف و لا الکتب و لا الألواح بصیغة الجمع علی اللوح المحفوظ، و نظیره فی الضعف القول بأن المراد بالصحف کتب الأنبیاء الماضین لعدم ملاءمته لظهور قوله:
«بِأَیْدِی سَفَرَةٍ» إلخ فی أنه صفة لصحف.
و قوله: «مُکَرَّمَةٍ» أی معظمة، و قوله: «مَرْفُوعَةٍ» أی قدرا عند الله، و قوله:
«مُطَهَّرَةٍ» أی من قذارة الباطل و لغو القول و الشک و التناقض قال تعالی: «لا یَأْتِیهِ الْباطِلُ مِنْ بَیْنِ یَدَیْهِ وَ لا مِنْ خَلْفِهِ»: حم السجدة: 42، و قال: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ»: الطارق: 14 و قال: «ذلِکَ الْکِتابُ لا رَیْبَ فِیهِ»: البقرة: 2، و قال: «وَ لَوْ کانَ مِنْ عِنْدِ غَیْرِ اللَّهِ لَوَجَدُوا فِیهِ اخْتِلافاً کَثِیراً»: النساء: 82.
قوله تعالی: «بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ» صفة بعد صفة لصحف، و السفرة هم السفراء جمع سفیر بمعنی الرسول و «کِرامٍ صفة لهم باعتبار ذواتهم و «بَرَرَةٍ» صفة لهم باعتبار عملهم و هو الإحسان فی الفعل.
و معنی الآیات أن القرآن تذکرة مکتوبة فی صحف متعددة معظمة مرفوعة قدرا مطهرا من کل دنس و قذارة بأیدی سفراء من الملائکة کرام علی ربهم بطهارة ذواتهم بررة عنده تعالی بحسن أعمالهم.
و یظهر من الآیات أن للوحی ملائکة یتصدون لحمل الصحف و إیحاء ما فیها من القرآن فهم أعوان جبریل و تحت أمره و نسبة إلقاء الوحی إلیهم لا تنافی نسبته إلی جبریل فی مثل قوله: «نَزَلَ بِهِ الرُّوحُ الْأَمِینُ عَلی قَلْبِکَ»: الشعراء: 194 و قد قال تعالی فی صفته:
«إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ»: التکویر: 21 فهو مطاع من الملائکة من یصدر عن أمره و یأتی بما یریده و الإیحاء الذی هو فعل أعوانه فعله کما أن فعله و فعلهم جمیعا فعل الله و ذلک نظیر کون التوفی الذی هو فعل أعوان ملک الموت فعله، و فعله و فعلهم جمیعا فعل الله تعالی، و قد تقدمت الإشارة إلی هذا البحث مرارا.
و قیل: المراد بالسفرة الکتاب من الملائکة، و الذی تقدم من المعنی أجلی و قیل: المراد بهم القراء یکتبونها و یقرءونها و هو کما تری.
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بحث روائی‌

فی المجمع، قیل": نزلت الآیات فی عبد الله بن أم مکتوم- و هو عبد الله بن شریح بن مالک بن ربیعة الفهری- من بنی عامر بن لؤی.
و ذلک أنه أتی رسول الله ص- و هو یناجی عتبة بن ربیعة و أبا جهل بن هشام- و العباس بن عبد المطلب و أبیا- و أمیة بن خلف یدعوهم إلی الله و یرجو إسلامهم- فقال:
یا رسول الله أقرئنی- و علمنی مما علمک الله- فجعل ینادیه و یکرر النداء- و لا یدری أنه مشتغل مقبل علی غیره- حتی ظهرت الکراهة فی وجه رسول الله ص لقطعه کلامه- و قال فی نفسه: یقول هؤلاء الصنادید- إنما أتباعه العمیان و العبید فأعرض عنه- و أقبل علی القوم الذین کان یکلمهم فنزلت الآیات.
و کان رسول الله بعد ذلک یکرمه، و إذا رآه قال: مرحبا بمن عاتبنی فیه ربی، و یقول له: هل لک من حاجة؟ و استخلفه علی المدینة مرتین فی غزوتین.
أقول: روی السیوطی فی الدر المنثور القصة عن عائشة و أنس و ابن عباس علی اختلاف یسیر و ما أورده الطبرسی محصل الروایات.
و لیست الآیات ظاهرة الدلالة علی أن المراد بها هو النبی ص بل خبر محض لم یصرح بالمخبر عنه بل فیها ما یدل علی أن المعنی بها غیره لأن العبوس لیس من صفات النبی ص مع الأعداء المباینین فضلا عن المؤمنین المسترشدین. ثم الوصف بأنه یتصدی للأغنیاء و یتلهی عن الفقراء لا یشبه أخلاقه الکریمة کما عن المرتضی رحمه الله.
و قد عظم الله خلقه (ص) إذ قال- و هو قبل نزول هذه السورة-: «وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ و الآیة واقعة فی سورة «ن» التی اتفقت الروایات المبینة لترتیب نزول السور علی أنها نزلت بعد سورة اقرأ باسم ربک، فکیف یعقل أن یعظم الله خلقه فی أول بعثته و یطلق القول فی ذلک ثم یعود فیعاتبه علی بعض ما ظهر من أعماله الخلقیة و یذمه بمثل التصدی للأغنیاء و إن کفروا و التلهی عن الفقراء و إن آمنوا و استرشدوا.
و قال تعالی أیضا: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِمَنِ اتَّبَعَکَ مِنَ الْمُؤْمِنِینَ»: الشعراء: 215 فأمره بخفض الجناح للمؤمنین و السورة من السور المکیة و الآیة فی سیاق قوله: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ النازل فی أوائل الدعوة.
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و کذا قوله: «لا تَمُدَّنَّ عَیْنَیْکَ إِلی ما مَتَّعْنا بِهِ أَزْواجاً مِنْهُمْ وَ لا تَحْزَنْ عَلَیْهِمْ وَ اخْفِضْ جَناحَکَ لِلْمُؤْمِنِینَ»: الحجر: 88 و فی سیاق الآیة قوله: «فَاصْدَعْ بِما تُؤْمَرُ وَ أَعْرِضْ عَنِ الْمُشْرِکِینَ»: الحجر: 94 النازل فی أول الدعوة العلنیة فکیف یتصور منه (ص) العبوس و الإعراض عن المؤمنین و قد أمر باحترام إیمانهم و خفض الجناح و أن لا یمد عینیه إلی دنیا أهل الدنیا.
علی أن قبح ترجیح غنی الغنی- و لیس ملاکا لشی‌ء من الفضل- علی کمال الفقیر و صلاحه بالعبوس و الإعراض عن الفقیر و الإقبال علی الغنی لغناه قبح عقلی مناف لکریم الخلق الإنسانی لا یحتاج فی لزوم التجنب عنه إلی نهی لفظی.
و بهذا و ما تقدمه یظهر الجواب عما قیل: إن الله سبحانه لم ینهه (ص) عن هذا الفعل إلا فی هذا الوقت فلا یکون معصیة منه إلا بعده و أما قبل النهی فلا.
و ذلک أن دعوی أنه تعالی لم ینهه إلا فی هذا الوقت تحکم ممنوع، و لو سلم فالعقل حاکم بقبحه و معه ینافی صدوره کریم الخلق و قد عظم الله خلقه (ص) قبل ذلک إذ قال:
«وَ إِنَّکَ لَعَلی خُلُقٍ عَظِیمٍ و أطلق القول، و الخلق ملکة لا تتخلف عن الفعل المناسب لها.
و عن الصادق (ع)- علی ما فی المجمع،:- أنها نزلت فی رجل من بنی أمیة- کان عند النبی ص فجاء ابن أم مکتوم- فلما رآه تقذر منه و جمع نفسه و عبس- و أعرض بوجهه عنه- فحکی الله سبحانه ذلک و أنکره علیه.
و فی المجمع، و روی عن الصادق (ع) أنه قال: کان رسول الله ص إذا رأی عبد الله بن أم مکتوم قال: مرحبا مرحبا و الله لا یعاتبنی الله فیک أبدا، و کان یصنع به من اللطف- حتی کان یکف عن النبی ص مما یفعل به.
أقول: الکلام فیه کالکلام فیما تقدمه، و معنی قوله: حتی أنه کان یکف «إلخ» أنه کان یکف عن الحضور عند النبی ص لکثرة صنیعه (ص) به انفعالا منه و خجلا.
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اشارة

قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ (17) مِنْ أَیِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ (18) مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ فَقَدَّرَهُ (19) ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ (20) ثُمَّ أَماتَهُ فَأَقْبَرَهُ (21)
ثُمَّ إِذا شاءَ أَنْشَرَهُ (22) کَلاَّ لَمَّا یَقْضِ ما أَمَرَهُ (23) فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسانُ إِلی طَعامِهِ (24) أَنَّا صَبَبْنَا الْماءَ صَبًّا (25) ثُمَّ شَقَقْنَا الْأَرْضَ شَقًّا (26)
فَأَنْبَتْنا فِیها حَبًّا (27) وَ عِنَباً وَ قَضْباً (28) وَ زَیْتُوناً وَ نَخْلاً (29) وَ حَدائِقَ غُلْباً (30) وَ فاکِهَةً وَ أَبًّا (31)
مَتاعاً لَکُمْ وَ لِأَنْعامِکُمْ (32) فَإِذا جاءَتِ الصَّاخَّةُ (33) یَوْمَ یَفِرُّ الْمَرْءُ مِنْ أَخِیهِ (34) وَ أُمِّهِ وَ أَبِیهِ (35) وَ صاحِبَتِهِ وَ بَنِیهِ (36)
لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ (37) وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ مُسْفِرَةٌ (38) ضاحِکَةٌ مُسْتَبْشِرَةٌ (39) وَ وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ عَلَیْها غَبَرَةٌ (40) تَرْهَقُها قَتَرَةٌ (41)
أُولئِکَ هُمُ الْکَفَرَةُ الْفَجَرَةُ (42)



بیان‌

دعاء علی الإنسان و تعجیب من مبالغته فی الکفر بربوبیة ربه و إشارة إلی أمره حدوثا و بقاء فإنه لا یملک لنفسه شیئا من خلق و تدبیر بل الله سبحانه هو الذی خلقه من نطفة مهینة فقدره ثم السبیل یسره ثم أماته فأقبره ثم إذا شاء أنشره فهو سبحانه ربه الخالق له المدبر لأمره مطلقا و هو فی مدی وجوده لا یقضی ما أمره به ربه و لا یهتدی بهداه.
و لو نظر الإنسان إلی طعامه فقط و هو مظهر واحد من مظاهر تدبیره و غرفة من بحار رحمته رأی من وسیع التدبیر و لطیف الصنع ما یبهر عقله و یدهش لبه و وراء ذلک نعم لا تعد- و إن تعدوا نعمة الله لا تحصوها-.
فستره تدبیر ربه و ترکه شکر نعمته عجیب و إن الإنسان لظلوم کفار و سیرون تبعة شکرهم و کفرهم من السرور و الاستبشار أو الکآبة و سواد الوجه.
و الآیات- کما تری- لا تأبی الاتصال بما قبلها سیاقا واحدا و إن قال بعضهم إنها نزلت لسبب آخر کما سیجی‌ء.
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قوله تعالی: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ دعاء علی الإنسان لما أن فی طبعه التوغل فی اتباع الهوی و نسیان ربوبیة ربه و الاستکبار عن اتباع أوامره.
و قوله «ما أَکْفَرَهُ تعجیب من مبالغة فی الکفر و ستر الحق الصریح و هو یری أنه مدبر بتدبیر الله لا یملک شیئا من تدبیر أمره غیره تعالی.
فالمراد بالکفر مطلق ستر الحق و ینطبق علی إنکار الربوبیة و ترک العبادة و یؤیده ما فی ذیل الآیة من الإشارة إلی جهات من التدبیر الربوبی المتناسبة مع الکفر بمعنی ستر الحق و ترک العبادة، و قد فسر بعضهم الکفر بترک الشکر و کفران النعمة و هو و إن کان معنی صحیحا فی نفسه لکن الأنسب بالنظر إلی السیاق هو المعنی المتقدم.
قال فی الکشاف: «قُتِلَ الْإِنْسانُ دعاء علیه و هی من أشنع دعواتهم لأن القتل قصاری شدائد الدنیا و فظائعها و «ما أَکْفَرَهُ تعجب من إفراطه فی کفران نعمة الله و لا تری أسلوبا أغلظ منه، و لا أخشن مسا، و لا أدل علی سخط، و لا أبعد شوطا فی المذمة مع تقارب طرفیه، و لا أجمع للأئمة علی قصر متنه، انتهی.
و قیل جملة «ما أَکْفَرَهُ استفهامیة و المعنی ما هو الذی جعله کافرا، و الوجه المتقدم أبلغ.
قوله تعالی: «مِنْ أَیِّ شَیْ‌ءٍ خَلَقَهُ معناه علی ما یعطیه المقام من أی شی‌ء خلق الله الإنسان حتی یحق له أن یطغی و یستکبر عن الإیمان و الطاعة، و حذف فاعل قوله:
«خَلَقَهُ و ما بعده من الأفعال للإشعار بظهوره فمن المعلوم بالفطرة- و قد اعترف به المشرکون- أن لا خالق إلا الله تعالی.
و الاستفهام بداعی تأکید ما فی قوله: «ما أَکْفَرَهُ من العجب- و العجب إنما هو فی الحوادث التی لا یظهر لها سبب- فأفید أولا: أن من العجب إفراط الإنسان فی کفره ثم سئل ثانیا: هل فی خلقته إذ خلقه الله ما یوجب له الإفراط فی الکفر فأجیب بنفیه و أن لا حجة له یحتج بها و لا عذر یعتذر به فإنه مخلوق من ماء مهین لا یملک شیئا من خلقته و لا من تدبیر أمره فی حیاته و مماته و نشره، و بالجملة الاستفهام توطئة للجواب الذی فی قوله: «مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ إلخ.
قوله تعالی: «مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ فَقَدَّرَهُ تنکیر «نُطْفَةٍ» للتحقیر أی من نطفة مهینة حقیرة خلقة فلا یحق له و أصله هذا الأصل أن یطغی بکفره و یستکبر عن الطاعة.
و قوله «فَقَدَّرَهُ أی أعطاه القدر فی ذاته و صفاته و أفعاله فلیس له أن یتعدی الطور
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الذی قدر له و یتجاوز الحد الذی عین له فقد أحاط به التدبیر الربوبی من کل جانب لیس له أن یستقل بنیل ما لم یقدر له.
قوله تعالی: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ ظاهر السیاق المقصود به نفی العذر من الإنسان فی کفره و استکباره أن المراد بالسبیل- و قد أطلق- السبیل إلی طاعة الله و امتثال أوامره و إن شئت فقل: السبیل إلی الخیر و السعادة.
فتکون الآیة فی معنی دفع الدخل فإنه إذا قیل: «مِنْ نُطْفَةٍ خَلَقَهُ فَقَدَّرَهُ أمکن أن یتوهم السامع أن الخلق و التقدیر إذا کانا محیطین بالإنسان من کل جهة کانت أفعال الإنسان لذاته و صفاته مقدرة مکتوبة و متعلقة لمشیة الربوبیة التی لا تتخلف فتکون أفعال الإنسان ضروریة الثبوت واجبة التحقق و الإنسان مجبرا علیها فاقدا للاختیار فلا صنع للإنسان فی کفره إذا کفر و لا فی فسقه إذا فسق و لم یقض ما أمره الله به و إنما ذلک بتقدیره تعالی و إرادته فلا ذم و لا لائمة علی الإنسان و لا دعوة دینیة تتعلق به لأن ذلک کله فرع للاختیار و لا اختیار.
فدفع الشبهة بقوله: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ و محصله أن الخلق و التقدیر لا ینافیان کون الإنسان مختارا فیما أمر به من الإیمان و الطاعة له طریق إلی السعادة التی خلق لها فکل میسر لما خلق له و ذلک أن التقدیر واقع علی الأفعال الإنسانیة من طریق اختیاره، و الإرادة الربوبیة متعلقة بأن یفعل الإنسان بإرادته و اختیاره کذا و کذا فالفعل صادر عن الإنسان باختیاره و هو بما أنه اختیاری متعلق للتقدیر.
فالإنسان مختار فی فعله مسئول عنه و إن کان متعلقا للقدر، و قد تقدم البحث عن هذا المعنی کرارا فی ذیل الآیات المناسبة له فی هذا الکتاب.
و قیل: المراد بتیسیر السبیل تسهیل خروج الإنسان من بطن أمه و المعنی ثم سهل للإنسان سبیل الخروج و هو جنین مخلوق من نطفة.
و قیل: المراد الهدایة إلی الدین و تبین طریق الخیر و الشر کما قال: «وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ» البلد: 10 و الوجه المتقدم أوجه.
قوله تعالی: «ثُمَّ أَماتَهُ فَأَقْبَرَهُ الإماتة إیقاع الموت علی الإنسان، و المراد بالإقبار دفنه فی القبر و إخفاؤه فی بطن الأرض و هذا بالبناء علی الغالب الذی جری علیه دیدن الناس و بهذه المناسبة نسب إلیه تعالی لأنه تعالی هو الذی هداهم إلی ذلک و ألهمهم إیاه 
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فللفعل نسبة إلیه کما له نسبة إلی الناس.
و قیل: المراد بالإقبار جعله ذا قبر و معنی جعله ذا قبر أمره تعالی بدفنه تکرمة له لتتواری جیفته فلا یتأذی بها الناس و لا یتنفروا.
و الوجه المتقدم أنسب لسیاق الآیات المسرود لتذکیر تدبیره تعالی التکوینی للإنسان دون التدبیر التشریعی الذی علیه بناء هذا الوجه.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِذا شاءَ أَنْشَرَهُ فی المجمع،: الإنشار الإحیاء للتصرف بعد الموت کنشر الثوب بعد الطی. انتهی، فالمراد به البعث إذا شاء الله، و فیه إشارة إلی کونه بغتة لا یعلمه غیره تعالی.
قوله تعالی: «کَلَّا لَمَّا یَقْضِ ما أَمَرَهُ الذی یعطیه السیاق أن «کَلَّا» ردع عن معنی سؤال یستدعیه السیاق و یلوح إلیه قوله: «لَمَّا یَقْضِ ما أَمَرَهُ کأنه لما أشیر إلی أن الإنسان مخلوق مدبر له تعالی من أول وجوده إلی آخره من خلق و تقدیر و تیسیر للسبیل و إماتة و إقبار و إنشار و کل ذلک نعمة منه تعالی سئل فقیل: فما ذا صنع الإنسان و الحال هذه الحال و هل خضع للربوبیة أو هل شکر النعمة فأجیب و قیل: کلا، ثم أوضح فقیل:
لما یقض ما أمره الله به بل کفر و عصی.
فقد ظهر مما تقدم أن ضمیر «یَقْضِ للإنسان و المراد بقضائه إتیانه بما أمر الله به، و قیل: الضمیر لله تعالی و المعنی لما یقض الله لهذا الکافر أن یأتی بما أمره به من الإیمان و الطاعة بل إنما أمره بما أمر إتماما للحجة، و هو بعید.
و ظهر أیضا أن ما فی الآیات من الذم و اللائمة إنما هو للإنسان بما فی طبعه من الإفراط فی الکفر کما فی قوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ»: إبراهیم: 34 فینطبق علی من تلبس بالکفر و أفرط فیه بالعناد و منه یظهر عدم استقامة ما نقل عن بعضهم أن الآیة علی العموم فی الکافر و المسلم لم یعبده أحد حق عبادته.
و ذلک أن الضمیر للإنسان المذکور فی صدر الآیات بما فی طبعه من داعیة الإفراط فی الکفر و ینطبق علی من تلبس به بالفعل.
قوله تعالی: «فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسانُ إِلی طَعامِهِ متفرع علی ما تقدم تفرع التفصیل علی الإجمال ففیه توجیه نظر الإنسان إلی طعامه الذی یقتات به و یستمد منه لبقائه و هو واحد مما لا یحصی مما هیأه التدبیر الربوبی لرفع حوائجه فی الحیاة حتی یتأمله فیشاهد سعة
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التدبیر الربوبی التی تدهش لبه و تحیر عقله، و تعلق العنایة الإلهیة- علی دقتها و إحاطتها- بصلاح حاله و استقامة أمره.
و المراد بالإنسان- کما قیل- غیر الإنسان المتقدم المذکور فی قوله: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ فإن المراد به خصوص الإنسان المبالغ فی الکفر بخلاف الإنسان المذکور فی هذه الآیة المأمور بالنظر فإنه عام شامل لکل إنسان، و لذلک أظهر و لم یضمر.
قوله تعالی: «أَنَّا صَبَبْنَا الْماءَ صَبًّا- إلی قوله- وَ لِأَنْعامِکُمْ القراءة الدائرة «أَنَّا» بفتح الهمزة و هو بیان تفصیلی لتدبیره تعالی طعام الإنسان نعم هو مرحلة ابتدائیة من التفصیل و أما القول المستوفی لبیان خصوصیات النظام الذی هیأ له هذه الأمور و النظام الوسیع الجاری فی کل من هذه الأمور و الروابط الکونیة التی بین کل واحد منها و بین الإنسان فمما لا یسعه نطاق البیان عادة.
و بالجملة قوله: «أَنَّا صَبَبْنَا الْماءَ صَبًّا» الصب إراقة الماء من العلو، و المراد بصب الماء إنزال الأمطار علی الأرض لإنبات النبات، و لا یبعد أن یشمل إجراء العیون و الأنهار فإن ما فی بطن الأرض من ذخائر الماء إنما یتکون من الأمطار.
و قوله: «ثُمَّ شَقَقْنَا الْأَرْضَ شَقًّا» ظاهره شق الأرض بالنبات الخارج منها و لذا عطف علی صب الماء بثم و عطف علیه إنبات الحب بالفاء.
و قوله: «فَأَنْبَتْنا فِیها حَبًّا» ضمیر «فِیها» للأرض، و المراد بالحب جنس الحب الذی یقتات به الإنسان کالحنطة و الشعیر و نحوهما و کذا فی العنب و القضب و غیرهما.
و قوله: «وَ عِنَباً وَ قَضْباً» العنب معروف، و یطلق علی شجر الکرم و لعله المراد فی الآیة و نظیره الزیتون.
و القضب هو الغض الرطب من البقول الذی یأکله الإنسان یقضب أی یقطع مرة بعد أخری، و قیل: هو ما یقطع من النبات فتعلف به الدواب.
و قوله: «وَ زَیْتُوناً وَ نَخْلًا» معروفان.
و قوله: «وَ حَدائِقَ غُلْباً» الحدائق جمع حدیقة و هی علی ما فسر البستان المحوط و الغلب جمع غلباء یقال: شجرة غلباء أی عظیمة غلیظة فالحدائق الغلب البساتین المشتملة علی أشجار عظام غلاظ.
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و قوله: «وَ فاکِهَةً وَ أَبًّا» قیل: الفاکهة مطلق الثمار، و قیل: ما عدا العنب و الرمان. قیل: إن ذکر ما یدخل فی الفاکهة أولا کالزیتون و النخل للاعتناء بشأنه و الأب الکلاء و المرعی.
و قوله: «مَتاعاً لَکُمْ وَ لِأَنْعامِکُمْ مفعول له أی أنبتنا ما أنبتنا مما تطعمونه لیکون تمتیعا لکم و للأنعام التی خصصتموها بأنفسکم.
و الالتفات عن الغیبة إلی الخطاب فی الآیة لتأکید الامتنان بالتدبیر أو بإنعام النعمة.
قوله تعالی: «فَإِذا جاءَتِ الصَّاخَّةُ» إشارة إلی ما ینتهی إلیه ما ذکر من التدبیر العام الربوبی للإنسان بما أن فیه أمرا ربوبیا إلهیا بالعبودیة یقضیه الإنسان أولا یقضیه و هو یوم القیامة الذی یوفی فیه الإنسان جزاء أعماله.
و الصاخة: الصیحة الشدیدة التی تصم الأسماع من شدتها، و المراد بها نفخة الصور.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَفِرُّ الْمَرْءُ مِنْ أَخِیهِ وَ أُمِّهِ وَ أَبِیهِ وَ صاحِبَتِهِ وَ بَنِیهِ إشارة إلی شدة الیوم فالذین عدوا من أقرباء الإنسان و أخصائه هم الذین کان یأوی إلیهم و یأنس بهم و یتخذهم أعضادا و أنصارا یلوذ بهم فی الدنیا لکنه یفر منهم یوم القیامة لما أن الشدة أحاطت به بحیث لا تدعه یشتغل بغیره و یعتنی بما سواه کائنا من کان فالبلبلة إذا عظمت و اشتدت و أطلت علی الإنسان جذبته إلی نفسها و صرفته عن کل شی‌ء.
و الدلیل علی هذا المعنی قوله بعد: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ أی یکفیه من أن یشتغل بغیره.
و قیل: فی سبب فرار الإنسان من أقربائه و أخصائه یومئذ وجوه أخر لا دلیل علیها أغمضنا عن إیرادها.
قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ مُسْفِرَةٌ ضاحِکَةٌ مُسْتَبْشِرَةٌ» بیان لانقسام الناس یومئذ إلی قسمین: أهل السعادة و أهل الشقاء، و إشارة إلی أنهم یعرفون بسیماهم فی وجوههم و إسفار الوجه إشراقه و إضاءته فرحا و سرورا و استبشاره تهلله بمشاهدة ما فیه البشری.
قوله تعالی: «وَ وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ عَلَیْها غَبَرَةٌ» هی الغبار و الکدورة و هی سیماء الهم و الغم.
قوله تعالی: «تَرْهَقُها قَتَرَةٌ» أی یعلوها و یغشاها سواد و ظلمة، و قد بین حال الطائفتین فی الآیات الأربع ببیان حال وجوههما لأن الوجه مرآة القلب فی سروره و مساءته.
قوله تعالی: «أُولئِکَ هُمُ الْکَفَرَةُ الْفَجَرَةُ» أی الجامعون بین الکفر اعتقادا و الفجور
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و هو المعصیة الشنیعة عملا أو الکافرون بنعمة الله الفاجرون، و هذا تعریف للطائفة الثانیة و هم أهل الشقاء و لم یأت بمثله فی الطائفة الأولی و هم أهل السعادة لأن الکلام مسوق للإنذار و الاعتناء بشأن أهل الشقاء.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن المنذر عن عکرمة"* فی قوله: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ قال: نزلت فی عتبة بن أبی لهب حین قال: کفرت برب النجم إذا هوی- فدعا علیه النبی ص فأخذه الأسد بطریق الشام.
و فی الاحتجاج، عن أمیر المؤمنین (ع) فی حدیث طویل: «قُتِلَ الْإِنْسانُ ما أَکْفَرَهُ أی لعن الإنسان.
و فی تفسیر القمی،": «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ قال: یسر له طریق الخیر.
أقول: المراد به جعله مختارا فی فعله یسهل به سلوکه سبیل السعادة و وصوله إلی الکمال الذی خلق له. فالخبر منطبق علی ما قدمناه من الوجه فی تفسیر الآیة.
و فیه،": فی قوله: «وَ قَضْباً» قال: القضب القت.
و فیه،": فی قوله: «وَ فاکِهَةً وَ أَبًّا» قال: الأب الحشیش للبهائم.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو عبید فی فضائله عن إبراهیم التیمی قال"*: سئل أبو بکر الصدیق عن قوله «وَ أَبًّا» فقال: أی سماء تظلنی و أی أرض تقلنی- إذا قلت فی کتاب الله ما لا أعلم.
و فیه، أخرج سعید بن منصور و ابن جریر و ابن سعد و عبد بن حمید و ابن المنذر و ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان و الخطیب و الحاکم و صححه عن أنس"* أن عمر قرأ علی المنبر «فَأَنْبَتْنا فِیها حَبًّا وَ عِنَباً وَ قَضْباً- إلی قوله- وَ أَبًّا» قال: کل هذا قد عرفناه فما الأب؟ ثم رفض عصا کانت فی یده فقال: هذا لعمر الله هو التکلف فما علیک أن لا تدری ما الأب؟ اتبعوا ما بین لکم هداه من الکتاب فاعملوا به- و ما لم تعرفوه فکلوه إلی ربه.
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن عبد الرحمن بن یزید"* أن رجلا سأل عمر عن قوله «وَ أَبًّا» فلما رآهم یقولون أقبل علیهم بالدرة.
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أقول: هو مبنی علی منعهم عن البحث عن معارف الکتاب حتی تفسیر ألفاظه.
و فی إرشاد المفید، و روی: أن أبا بکر سئل عن قول الله تعالی: «وَ فاکِهَةً وَ أَبًّا» فلم یعرف معنی الأب من القرآن فقال: أی سماء تظلنی أم أی أرض تقلنی- أم کیف أصنع إن قلت فی کتاب الله ما لا أعلم؟ أما الفاکهة فنعرفها و أما الأب فالله أعلم.
فبلغ أمیر المؤمنین (ع) مقاله فی ذلک- فقال: سبحان الله أ ما علم أن الأب هو الکلاء و المرعی؟ و أن قوله تعالی: «وَ فاکِهَةً وَ أَبًّا» اعتداد من الله- بإنعامه علی خلقه فیما غذاهم به و خلقه لهم- و لأنعامهم مما تحیی به أنفسهم و تقوم به أجسادهم.
و فی المجمع، و روی عن عطاء بن یسار عن سودة زوج النبی ص قالت*: قال رسول الله ص: یبعث الناس حفاة عراة غرلا «1» یلجمهم العرق و یبلغ شحمة الإذن- قالت:
قلت: یا رسول الله وا سوأتاه- ینظر بعضنا إلی بعض إذا جاء؟ قال: شغل الناس عن ذلک و تلا رسول الله ص «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ .
و فی تفسیر القمی،": قوله: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ قال: شغل یشغله عن غیره.



(81) سورة التکویر مکیة و هی تسع و عشرون آیة (29)





[سورة التکویر (81): الآیات 1 الی 14]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذَا الشَّمْسُ کُوِّرَتْ (1) وَ إِذَا النُّجُومُ انْکَدَرَتْ (2) وَ إِذَا الْجِبالُ سُیِّرَتْ (3) وَ إِذَا الْعِشارُ عُطِّلَتْ (4)
وَ إِذَا الْوُحُوشُ حُشِرَتْ (5) وَ إِذَا الْبِحارُ سُجِّرَتْ (6) وَ إِذَا النُّفُوسُ زُوِّجَتْ (7) وَ إِذَا الْمَوْؤُدَةُ سُئِلَتْ (8) بِأَیِّ ذَنْبٍ قُتِلَتْ (9)
وَ إِذَا الصُّحُفُ نُشِرَتْ (10) وَ إِذَا السَّماءُ کُشِطَتْ (11) وَ إِذَا الْجَحِیمُ سُعِّرَتْ (12) وَ إِذَا الْجَنَّةُ أُزْلِفَتْ (13) عَلِمَتْ نَفْسٌ ما أَحْضَرَتْ (14)
______________________________
(1) الغرل بالغین المعجمة جمع أغرل و هو الأقلف غیر المختون.
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بیان‌

تذکر السورة یوم القیامة بذکر بعض أشراطها و ما یقع فیها و تصفه بأنه یوم ینکشف فیه للإنسان ما عمله من عمل ثم تصف القرآن بأنه مما ألقاه إلی النبی ص رسول سماوی و هو ملک الوحی و لیس بإلقاء شیطانی و لا أن النبی ص مجنون یمسه الشیطان.
و یشبه أن تکون السورة من السور العتائق النازلة فی أوائل البعثة کما یشهد به ما فیها من تنزیهه (ص) مما رموه به من الجنون و قد اتهموه به فی أوائل الدعوة و قد اشتملت علی تنزیهه منه سورة «ن» و هی من العتائق.
و السورة مکیة بلا کلام.
قوله تعالی: «إِذَا الشَّمْسُ کُوِّرَتْ التکویر اللف علی طریق الإدارة کلف العمامة علی الرأس، و لعل المراد بتکویر الشمس انظلام جرمها علی نحو الإحاطة استعارة.
قوله تعالی: «وَ إِذَا النُّجُومُ انْکَدَرَتْ انکدار الطائر من الهواء انقضاضه نحو الأرض، و علیه فالمراد سقوط النجوم کما یفیده قوله: «وَ إِذَا الْکَواکِبُ انْتَثَرَتْ» الانفطار: 2 و یمکن أن یکون من الانکدار بمعنی التغیر و قبول الکدورة فیکون المراد به ذهاب ضوئها.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْجِبالُ سُیِّرَتْ بما یصیبها من زلزلة الساعة من التسییر فتندک و تکون هباء منبثا و تصیر سرابا علی ما ذکره سبحانه فی مواضع من کلامه.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْعِشارُ عُطِّلَتْ قیل: «العشار جمع عشراء کالنفاس جمع نفساء و هی الناقة الحامل التی أتت علیها عشرة أشهر فتسمی عشراء حتی تضع حملها و ربما سمیت عشراء بعد الوضع أیضا و هی من أنفس المال عند العرب.
و تعطیل العشار ترکها مهملة لا راعی لها و لا حافظ یحفظها و کان فی الجملة إشارة علی نحو الکنایة إلی أن نفائس الأموال التی یتنافس فیها الإنسان تبقی الیوم و لا صاحب لها یتملکها و یتصرف فیها لأنهم مشغولون بأنفسهم عن کل شی‌ء کما قال: «لِکُلِّ امْرِئٍ مِنْهُمْ یَوْمَئِذٍ شَأْنٌ یُغْنِیهِ»: عبس: 37.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْوُحُوشُ حُشِرَتْ الوحوش جمع وحش و هو من الحیوان ما لا یتأنس بالإنسان کالسباع و غیرها.
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و ظاهر الآیة من حیث وقوعها فی سیاق الآیات الواصفة لیوم القیامة أن الوحوش محشورة کالإنسان، و یؤیده قوله تعالی: «وَ ما مِنْ دَابَّةٍ فِی الْأَرْضِ وَ لا طائِرٍ یَطِیرُ بِجَناحَیْهِ إِلَّا أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ ثُمَّ إِلی رَبِّهِمْ یُحْشَرُونَ»: الأنعام: 38.
و أما تفصیل حالها بعد الحشر و ما یئول إلیه أمرها فلم یرد فی کلامه تعالی و لا فیما یعتمد علیه من الأخبار ما یکشف عن ذلک نعم ربما استفید من قوله فی آیة الأنعام:
«أُمَمٌ أَمْثالُکُمْ و قوله: «ما فَرَّطْنا فِی الْکِتابِ مِنْ شَیْ‌ءٍ» بعض ما یتضح به الحال فی الجملة لا یخفی علی الناقد المتدبر، و ربما قیل: إن حشر الوحوش من أشراط الساعة لا مما یقع یوم القیامة و المراد به خروجها من غاباتها و أکنانها.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْبِحارُ سُجِّرَتْ فسر التسجیر بإضرام النار و فسر بالملإ و المعنی علی الأول و إذا البحار أضرمت نارا، و علی الثانی و إذا البحار ملئت.
قوله تعالی: «وَ إِذَا النُّفُوسُ زُوِّجَتْ أما نفوس السعداء فبنساء الجنة قال تعالی:
«لَهُمْ فِیها أَزْواجٌ مُطَهَّرَةٌ»: النساء: 57، و قال: «وَ زَوَّجْناهُمْ بِحُورٍ عِینٍ»: الدخان: 54 و أما نفوس الأشقیاء فبقرناء الشیاطین قال تعالی: «احْشُرُوا الَّذِینَ ظَلَمُوا وَ أَزْواجَهُمْ وَ ما کانُوا یَعْبُدُونَ»: الصافات: 22 و قال: «وَ مَنْ یَعْشُ عَنْ ذِکْرِ الرَّحْمنِ نُقَیِّضْ لَهُ شَیْطاناً فَهُوَ لَهُ قَرِینٌ»: الزخرف: 36.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْمَوْؤُدَةُ سُئِلَتْ بِأَیِّ ذَنْبٍ قُتِلَتْ الموءودة البنت التی تدفن حیة و کانت العرب تئد البنات خوفا من لحوق العار بهم من أجلهن کما یشیر إلیه قوله تعالی:
«وَ إِذا بُشِّرَ أَحَدُهُمْ بِالْأُنْثی ظَلَّ وَجْهُهُ مُسْوَدًّا وَ هُوَ کَظِیمٌ یَتَواری مِنَ الْقَوْمِ مِنْ سُوءِ ما بُشِّرَ بِهِ أَ یُمْسِکُهُ عَلی هُونٍ أَمْ یَدُسُّهُ فِی التُّرابِ»: النحل: 59.
و المسئول بالحقیقة عن قتل الموءودة أبوها الوائد لها لینتصف منه و ینتقم لکن عد المسئول فی الآیة هی الموءودة نفسها فسئلت عن سبب قتلها لنوع من التعریض و التوبیخ لقاتلها و توطئة لأن تسأل الله الانتصاف لها من قاتلها حتی یسأل عن قتلها فیؤخذ لها منه، فالکلام نظیر قوله تعالی فی عیسی (ع): «وَ إِذْ قالَ اللَّهُ یا عِیسَی ابْنَ مَرْیَمَ أَ أَنْتَ قُلْتَ لِلنَّاسِ اتَّخِذُونِی وَ أُمِّی إِلهَیْنِ مِنْ دُونِ اللَّهِ»: المائدة: 116.
و قیل: إسناد المسئولیة إلی الموءودة من المجاز العقلی و المراد کونها مسئولا عنها نظیر قوله تعالی: «إِنَّ الْعَهْدَ کانَ مَسْؤُلًا»: إسراء: 34.
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قوله تعالی: «وَ إِذَا الصُّحُفُ نُشِرَتْ أی للحساب، و الصحف کتب الأعمال.
قوله تعالی: «وَ إِذَا السَّماءُ کُشِطَتْ فی المجمع، الکشط القلع عن شدة التزاق فینطبق علی طیها کما فی قوله: «وَ السَّماواتُ مَطْوِیَّاتٌ بِیَمِینِهِ»: الزمر: 67، و قوله:
«وَ یَوْمَ تَشَقَّقُ السَّماءُ بِالْغَمامِ وَ نُزِّلَ الْمَلائِکَةُ تَنْزِیلًا»: الفرقان: 25 و غیر ذلک من الآیات المفصحة عن هذا المعنی.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْجَحِیمُ سُعِّرَتْ التسعیر تهییج النار حتی تتأجج.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْجَنَّةُ أُزْلِفَتْ الإزلاف التقریب و المراد تقریبها من أهلها للدخول.
قوله تعالی: «عَلِمَتْ نَفْسٌ ما أَحْضَرَتْ جواب إذا، و المراد بالنفس الجنس و المراد بما أحضرت عملها الذی عملته یقال: أحضرت الشی‌ء أی وجدته حاضرا کما یقال:
أحمدته أی وجدته محمودا.
فالآیة فی معنی قوله تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": «إِذَا الشَّمْسُ کُوِّرَتْ قال: تصیر سوداء مظلمة «وَ إِذَا النُّجُومُ انْکَدَرَتْ قال: یذهب ضوؤها «وَ إِذَا الْجِبالُ سُیِّرَتْ قال: تسیر کما قال «تَحْسَبُها جامِدَةً وَ هِیَ تَمُرُّ مَرَّ السَّحابِ . قوله: «وَ إِذَا الْعِشارُ عُطِّلَتْ قال- الإبل تتعطل إذا مات الخلق- فلا یکون من یحلبها، قوله: «وَ إِذَا الْبِحارُ سُجِّرَتْ قال: تتحول البحار التی حول الدنیا کلها نیرانا «وَ إِذَا النُّفُوسُ زُوِّجَتْ قال: من الحور العین.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «وَ إِذَا النُّفُوسُ زُوِّجَتْ قال: أما أهل الجنة فزوجوا الخیرات الحسان، و أما أهل النار فمع کل إنسان منهم شیطان- یعنی قرنت نفوس الکافرین و المنافقین بالشیاطین- فهم قرناؤهم.
أقول: الظاهر أن قوله: یعنی «إلخ» من کلام الراوی.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم و الدیلمی عن أبی مریم أن النبی ص قال فی قوله:
«إِذَا الشَّمْسُ کُوِّرَتْ قال: کورت فی جهنم «وَ إِذَا النُّجُومُ انْکَدَرَتْ قال: انکدرت فی جهنم، و کل من عبد من دون الله فهو فی جهنم- إلا ما کان من عیسی بن مریم و أمه- و لو
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رضیا أن یعبدا لدخلاها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِذَا الصُّحُفُ نُشِرَتْ قال: صحف الأعمال- قوله:
«وَ إِذَا السَّماءُ کُشِطَتْ قال: أبطلت.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن النعمان بن بشیر قال سمعت رسول الله ص یقول*: «وَ إِذَا النُّفُوسُ زُوِّجَتْ قال: هما الرجلان یعملان العمل یدخلان الجنة و النار.



[سورة التکویر (81): الآیات 15 الی 29]





اشارة

فَلا أُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ (15) الْجَوارِ الْکُنَّسِ (16) وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ (17) وَ الصُّبْحِ إِذا تَنَفَّسَ (18) إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ (19)
ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ (20) مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ (21) وَ ما صاحِبُکُمْ بِمَجْنُونٍ (22) وَ لَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِینِ (23) وَ ما هُوَ عَلَی الْغَیْبِ بِضَنِینٍ (24)
وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شَیْطانٍ رَجِیمٍ (25) فَأَیْنَ تَذْهَبُونَ (26) إِنْ هُوَ إِلاَّ ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ (27) لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَسْتَقِیمَ (28) وَ ما تَشاؤُنَ إِلاَّ أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ (29)



بیان‌

تنزیه للنبی ص من الجنون- و قد اتهموه به- و لما یأتی به- من القرآن- من مداخلة الشیطان، و أنه کلامه تعالی یلقیه إلیه ملک الوحی الذی لا یخون فی رسالته، و أنه ذکر للعالمین هاد بإذن الله لمن اهتدی منهم.
قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ الْجَوارِ الْکُنَّسِ الخنس جمع خانس کطلب جمع طالب، و الخنوس الانقباض و التأخر و الاستتار، و الجواری جمع جاریة، و الجری السیر السریع مستعار من جری الماء، و الکنس جمع کانس و الکنوس دخول الوحش کالظبی 
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و الطیر کناسة أی بیته الذی اتخذه لنفسه و استقراره فیه.
و تعقب قوله: «فَلا أُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ إلخ بقوله: «وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ وَ الصُّبْحِ إِذا تَنَفَّسَ یؤید کون المراد بالخنس الجوار الکنس الکواکب کلها أو بعضها لکن صفات حرکة بعضها أشد مناسبة و أوضح انطباقا علی ما ذکر من الصفات المقسم بها: الخنوس و الجری و الکنوس و هی السیارات الخمس المتحیرة: زحل و المشتری و المریخ و الزهرة و عطارد فإن لها فی حرکاتها علی ما تشاهد استقامة و رجعة و إقامة فهی تسیر و تجری حرکة متشابهة زمانا و هی الاستقامة و تنقبض و تتأخر و تخنس زمانا و هی الرجعة و تقف عن الحرکة استقامة و رجعة زمانا کأنها الوحش تکنس فی کناسها و هی الإقامة.
و قیل: المراد بها مطلق الکواکب و خنوسها استتارها فی النهار تحت ضوء الشمس و جریها سیرها المشهود فی اللیل و کنوسها غروبها فی مغربها و تواریها.
و قیل: المراد بها بقر الوحش أو الظبی و لا یبعد أن یکون ذکر بقر الوحش أو الظبی من باب المثال و المراد مطلق الوحوش.
و کیف کان فأقرب الأقوال أولها و الثانی بعید و الثالث أبعد.
قوله تعالی: «وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ عطف علی الخنس، و «إِذا عَسْعَسَ قید للیل، و العسعسة تطلق علی إقبال اللیل و علی إدباره قال الراغب: «وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ أی أقبل و أدبر و ذلک فی مبدإ اللیل و منتهاه فالعسعسة و العساس رقة الظلام و ذلک فی طرفی اللیل. انتهی و الأنسب لاتصال الجملة بقوله: «وَ الصُّبْحِ إِذا تَنَفَّسَ أن یراد بها إدبار اللیل.
و قیل: المراد بها إقبال اللیل: و هو بعید لما عرفت.
قوله تعالی: «وَ الصُّبْحِ إِذا تَنَفَّسَ عطف علی الخنس، و «إِذا تَنَفَّسَ قید للصبح، و عد الصبح متنفسا بسبب انبساط ضوئه علی الأفق و دفعه الظلمة التی غشیته نوع من الاستعارة بتشبیه الصبح و قد طلع بعد غشیان الظلام للآفاق بمن أحاطت به متاعب أعمال شاقة ثم وجد خلاء من الزمان فاستراح فیه و تنفس فعد إضاءته للأفق تنفسا منه کذا یستفاد من بعضهم.
و ذکر الزمخشری فیه وجها آخر فقال فی الکشاف،: فإن قلت: ما معنی تنفس الصبح؟ قلت: إذا أقبل الصبح أقبل بإقباله روح و نسیم فجعل ذلک نفسا له علی المجاز.
انتهی و الوجه المتقدم أقرب إلی الذهن.
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قوله تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلُ رَسُولٍ کَرِیمٍ ذِی قُوَّةٍ عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ مُطاعٍ ثَمَّ أَمِینٍ جواب القسم، و ضمیر «إِنَّهُ للقرآن أو لما تقدم من آیات السورة بما أنها قرآن بدلیل قوله:
«لَقَوْلُ رَسُولٍ إلخ و المراد بالرسول جبریل کما قال تعالی: «مَنْ کانَ عَدُوًّا لِجِبْرِیلَ فَإِنَّهُ نَزَّلَهُ عَلی قَلْبِکَ بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة: 97.
و فی إضافة القول إلیه بما أنه رسول دلالة علی أن القول لله سبحانه، و نسبته إلی جبریل نسبة الرسالة إلی الرسول و قد وصفه الله بصفات ست مدحه بها.
فقوله: «رَسُولٍ یدل علی رسالته و إلقائه وحی القرآن إلی النبی ص، و قوله:
«کَرِیمٍ أی ذی کرامة و عزة عند الله بإعزازه، و قوله: «ذِی قُوَّةٍ» أی ذی قدرة و شدة بالغة، و قوله: «عِنْدَ ذِی الْعَرْشِ مَکِینٍ أی صاحب مکانة عند الله و المکانة القرب و المنزلة، و قوله: «مُطاعٍ ثَمَ أی مطاع عند الله فهناک ملائکة یأمرهم فیطیعونه، و من هنا یظهر أن له أعوانا من الملائکة یأمرهم فیأتمرون بأمره، و قوله: «أَمِینٍ أی لا یخون فیما أمر به یبلغ ما حمله من الوحی و الرسالة من غیر أی تصرف فیه.
و قیل: المراد بالرسول الجاری علیه الصفات هو النبی ص، و هو کما تری و لا تلائمه الآیات التالیة.
قوله تعالی: «وَ ما صاحِبُکُمْ بِمَجْنُونٍ عطف علی قوله: «إِنَّهُ لَقَوْلُ إلخ ورد لرمیهم له (ص) بالجنون.
و فی التعبیر عنه (ص) بقوله: «صاحِبُکُمْ تکذیب لهم فی رمیهم له بالجنون و تنزیه لساحته- کما قیل- ففیه إیماء إلی أنه صاحبکم لبث بینکم معاشرا لکم طول عمره و أنتم أعرف به قد وجدتموه علی کمال من العقل و رزانة من الرأی و صدق من القول و من هذه صفته لا یرمی بالجنون.
و توصیف جبریل بما مر من صفات المدح دون النبی ص لا دلالة فیه علی أفضلیته من النبی ص لأن الکلام مسوق لبیان أن القرآن کلام الله سبحانه منزل علی النبی ص من عنده سبحانه من طریق الوحی لا من أوهام الجنون بإلقاء من شیطان و الذی یفید فی هذا الغرض بیان سلامة طریق الإنزال و تجلیل المنزل- اسم فاعل- بذکر أوصافه الکریمة و المبالغة فی تنزیهه عن الخطإ و الخیانة، و أما المنزل علیه فلا یتعلق به غرض إلا بمقدار الإشارة إلی دفع ما یرتاب فیه من صفته و قد أفید بنفی الجنون الذی رموه به 
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و التعبیر عنه بقوله: «صاحِبُکُمْ کما تقدم توضیحه، کذا قیل.
و فی مطاوی کلامه تعالی من نعوت النبی ص الکریمة ما لا یرتاب معه فی أفضلیته (ص) علی جمیع الملائکة، و قد أسجد الله الملائکة کلهم أجمعین للإنسان الذی هو خلیفته فی الأرض.
قوله تعالی: «وَ لَقَدْ رَآهُ بِالْأُفُقِ الْمُبِینِ ضمیر الفاعل فی «رَآهُ للصاحب و ضمیر المفعول للرسول الکریم و هو جبریل.
و الأفق المبین الناحیة الظاهرة، و الظاهر أنه الذی أشار إلیه بقوله: «وَ هُوَ بِالْأُفُقِ الْأَعْلی : النجم: 7.
و المعنی و أقسم لقد رای النبی ص جبریل حال کون جبریل کائنا فی الأفق المبین و هو الأفق الأعلی من سائر الآفاق بما یناسب عالم الملائکة.
و قیل: المعنی لقد رای (ص) جبریل علی صورته الأصلیة حیث تطلع الشمس و هو الأفق الأعلی من ناحیة المشرق.
و فیه أن لا دلیل من اللفظ یدل علیه و خاصة فی تعلق الرؤیة بصورته الأصلیة و رؤیته فی أی مثال تمثل به رؤیته، و کأنه مأخوذ مما ورد فی بعض الروایات أنه رآه فی أول البعثة و هو بین السماء و الأرض جالس علی کرسی، و هو محمول علی التمثل.
قوله تعالی: «وَ ما هُوَ عَلَی الْغَیْبِ بِضَنِینٍ الضمیر للنبی ص، و المراد بالغیب الوحی النازل علیه، و الضنین صفة مشبهة من الضن بمعنی البخل یعنی أنه (ص) لا یبخل بشی‌ء مما یوحی إلیه فلا یکتمه و لا یحبسه و لا یغیره بتبدیل بعضه أو کله شیئا آخر بل یعلم الناس کما علمه الله و یبلغهم ما أمر بتبلیغه.
قوله تعالی: «وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شَیْطانٍ رَجِیمٍ نفی لاستناد القرآن إلی إلقاء شیطان بما هو أعم من طریق الجنون فإن الشیطان بمعنی الشریر و الشیطان الرجیم کما أطلق فی کلامه تعالی علی إبلیس و ذریته کذلک أطلق علی أشرار سائر الجن قال تعالی: «قالَ فَاخْرُجْ مِنْها فَإِنَّکَ رَجِیمٌ»: ص: 77، و قال: «وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ»: الحجر: 17.
فالمعنی أن القرآن لیس بتسویل من إبلیس و جنوده و لا بإلقاء من أشرار الجن کما یلقونه علی المجانین.
قوله تعالی: «فَأَیْنَ تَذْهَبُونَ أوضح سبحانه فی الآیات السبع المتقدمة ما هو الحق فی 
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أمر القرآن دافعا عنه ارتیابهم فیه بما یرمون به الجائی به من الجنون و غیره علی إیجاز متون الآیات فبین أولا أنه کلام الله و اتکاء هذه الحقیقة علی آیات التحدی، و ثانیا أن نزوله برسالة ملک سماوی جلیل القدر عظیم المنزلة و هو أمین الوحی جبریل لا حاجز بینه و بین الله و لا بینه و بین النبی ص، و لا صارف من نفسه أو غیره یصرفه عن أخذه و لا حفظه و لا تبلیغه، و ثالثا أن الذی أنزل علیه و هو یتلوه لکم و هو صاحبکم الذی لا یخفی علیکم حاله لیس بمجنون کما یبهتونه به و قد رای الملک الحامل للوحی و أخذ عنه و لیس بکاتم لما یوحی إلیه و لا بمغیر، و رابعا أنه لیس بتسویل من إبلیس و جنوده و لا بإلقاء من بعض أشرار الجن.
و نتیجة هذا البیان أن القرآن کتاب هدی یهتدی به من أراد الاستقامة علی الحق و هو قوله: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ إلخ.
فقوله: «فَأَیْنَ تَذْهَبُونَ توطئة و تمهید لذکر نتیجة البیان السابق، و هو استضلال لهم فیما یرونه فی أمر القرآن الکریم أنه من طواری الجنون أو من تسویلات الشیطان الباطلة.
فالاستفهام فی الآیة توبیخی و المعنی إذا کان الأمر علی هذا فأین تذهبون و تترکون الحق وراءکم؟
قوله تعالی: «إِنْ هُوَ إِلَّا ذِکْرٌ لِلْعالَمِینَ أی تذکرة لجماعات الناس کائنین من کانوا یمکنهم بها أن یتبصروا للحق، و قد تقدم بعض الکلام فی نظیرة الآیة.
قوله تعالی: «لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَسْتَقِیمَ بدل من قوله: «لِلْعالَمِینَ مسوق لبیان أن فعلیة الانتفاع بهذا الذکر مشروط بأن یشاءوا الاستقامة علی الحق و هو التلبس بالثبات علی العبودیة و الطاعة.
قوله تعالی: «وَ ما تَشاؤُنَ إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ رَبُّ الْعالَمِینَ تقدم الکلام فی معناه فی نظائر الآیة.
و الآیة بحسب ما یفیده السیاق فی معنی دفع الدخل فإن من الممکن أن یتوهموا من قوله: «لِمَنْ شاءَ مِنْکُمْ أَنْ یَسْتَقِیمَ أن لهم الاستقلال فی مشیة الاستقامة إن شاءوا استقاموا و إن لم یشاءوا لم یستقیموا، فلله إلیهم حاجة فی الاستقامة التی یریدها منهم.
فدفع ذلک بأن مشیتهم متوقفة علی مشیة الله سبحانه فلا یشاءون الاستقامة إلا أن یشاء الله أن یشاءوها، فأفعال الإنسان الإرادیة مرادة لله تعالی من طریق إرادته و هو أن 
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یرید الله أن یفعل الإنسان فعلا کذا و کذا عن إرادته.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج سعید بن منصور و الفاریابی و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن أبی حاتم و الحاکم و صححه من طرق عن علی فی قوله: «فَلا أُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ قال: هی الکواکب تکنس باللیل و تخنس بالنهار فلا تری.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «فَلا أُقْسِمُ بِالْخُنَّسِ قال: أی و أقسم بالخنس و هو اسم النجوم. «الْجَوارِ الْکُنَّسِ قال: النجوم تکنس بالنهار فلا تبین.
و فی المجمع،: «بِالْخُنَّسِ و هی النجوم تخنس بالنهار و تبدو باللیل «و الْجَوارِ» صفة لها لأنها تجری فی أفلاکها «الْکُنَّسِ من صفتها أیضا- لأنها تکنس أی تتواری فی بروجها- کما تتواری الظباء فی کناسها. و هی خمسة أنجم: زحل و المشتری و المریخ و الزهرة و عطارد عن علی «وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ أی إذا أدبر بظلامه عن علی.
و فی تفسیر القمی،": «وَ اللَّیْلِ إِذا عَسْعَسَ قال: إذا أظلم «و الصُّبْحِ إِذا تَنَفَّسَ قال:
إذا ارتفع.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن عساکر عن معاویة بن قرة قال*: قال رسول الله ص لجبریل: ما أحسن ما أثنی علیک ربک: ذی قوة عند ذی العرش مکین مطاع ثم أمین- فما کانت قوتک؟ و ما کانت أمانتک؟
قال: أما قوتی فإنی بعثت إلی مدائن لوط- و هی أربع مدائن، و فی کل مدینة أربع مائة ألف مقاتل سوی الذراری- فحملتهم من الأرض السفلی- حتی سمع أهل السماء أصوات الدجاج و نباح الکلاب- ثم هویت بهم فقتلتهم، و أما أمانتی فلم أومر بشی‌ء فعدوته إلی غیره.
أقول: و الروایة لا تخلو من شی‌ء و قد ضعفوا ابن عساکر و خاصة فیما تفرد به.
و فی الخصال، عن أبی عبد الله (ع) قال*: من قال فی کل یوم من شعبان سبعین مرة:
أستغفر الله الذی لا إله إلا هو الرحمن الرحیم- الحی القیوم و أتوب إلیه، کتب فی الأفق المبین. قال: قلت: و ما الأفق المبین؟ قال: قاع بین یدی العرش فیه أنهار تطرد- و فیه من القدحان عدد النجوم.
و فی تفسیر القمی، فی حدیث أسنده إلی أبی عبد الله (ع): قوله: وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شَیْطانٍ 
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رَجِیمٍ قال: یعنی الکهنة الذین کانوا فی قریش- فنسب کلامهم إلی کلام الشیاطین الذین کانوا معهم- یتکلمون علی ألسنتهم- فقال: «وَ ما هُوَ بِقَوْلِ شَیْطانٍ رَجِیمٍ مثل أولئک.



(82) سورة الانفطار مکیة و هی تسع عشرة آیة (19)





[سورة الانفطار (82): الآیات 1 الی 19]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذَا السَّماءُ انْفَطَرَتْ (1) وَ إِذَا الْکَواکِبُ انْتَثَرَتْ (2) وَ إِذَا الْبِحارُ فُجِّرَتْ (3) وَ إِذَا الْقُبُورُ بُعْثِرَتْ (4)
عَلِمَتْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ وَ أَخَّرَتْ (5) یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ ما غَرَّکَ بِرَبِّکَ الْکَرِیمِ (6) الَّذِی خَلَقَکَ فَسَوَّاکَ فَعَدَلَکَ (7) فِی أَیِّ صُورَةٍ ما شاءَ رَکَّبَکَ (8) کَلاَّ بَلْ تُکَذِّبُونَ بِالدِّینِ (9)
وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ (10) کِراماً کاتِبِینَ (11) یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ (12) إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی نَعِیمٍ (13) وَ إِنَّ الْفُجَّارَ لَفِی جَحِیمٍ (14)
یَصْلَوْنَها یَوْمَ الدِّینِ (15) وَ ما هُمْ عَنْها بِغائِبِینَ (16) وَ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الدِّینِ (17) ثُمَّ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الدِّینِ (18) یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ (19)



بیان‌

تحد السورة یوم القیامة ببعض أشراطه الملازمة له المتصلة به و تصفه بما یقع فیه و هو ذکر الإنسان ما قدم و ما أخر من أعماله الحسنة و السیئة- علی أنها محفوظة علیه بواسطة حفظة الملائکة الموکلین علیه- و جزاؤه بعمله إن کان برا فبنعیم و إن کان فاجرا مکذبا بیوم الدین فبجحیم یصلاها مخلدا فیها.
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ثم یستأنف وصف الیوم بأنه یوم لا یملک نفس لنفس شیئا و الأمر یومئذ لله، و هی من غرر الآیات، و السورة مکیة بلا کلام.
قوله تعالی: «إِذَا السَّماءُ انْفَطَرَتْ الفطر الشق و الانفطار الانشقاق و الآیة کقوله:
«وَ انْشَقَّتِ السَّماءُ فَهِیَ یَوْمَئِذٍ واهِیَةٌ»: الحاقة: 16.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْکَواکِبُ انْتَثَرَتْ أی تفرقت بترکها مواضعها التی رکزت فیها شبهت الکواکب بلآلی منظومة قطع سلکها فانتثرت و تفرقت.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْبِحارُ فُجِّرَتْ قال فی المجمع،: التفجیر خرق بعض مواضع الماء إلی بعض التکثیر، و منه الفجور لانخراق صاحبه بالخروج إلی کثیر من الذنوب، و منه الفجر لانفجاره بالضیاء، انتهی. و إلیه یرجع تفسیرهم لتفجیر البحار بفتح بعضها فی بعض حتی یزول الحائل و یختلط العذب منها و المالح و یعود بحرا واحدا، و هذا المعنی یناسب تفسیر قوله: «وَ إِذَا الْبِحارُ سُجِّرَتْ»: التکویر: 6 بامتلاء البحار.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْقُبُورُ بُعْثِرَتْ قال فی المجمع، بعثرت الحوض و بحثرته إذا جعلت أسفله أعلاه، و البعثرة و البحثرة إثارة الشی‌ء بقلب باطنه إلی ظاهره، انتهی. فالمعنی و إذا قلب تراب القبور و أثیر باطنها إلی ظاهرها لإخراج الموتی و بعثهم للجزاء.
قوله تعالی: «عَلِمَتْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ وَ أَخَّرَتْ المراد بالعلم علمها التفصیلی بأعمالها التی عملتها فی الدنیا، و هذا غیر ما یحصل لها من العلم بنشر کتاب أعمالها لظاهر قوله تعالی: «بَلِ الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ وَ لَوْ أَلْقی مَعاذِیرَهُ»: القیامة: 15 و قوله: «یَوْمَ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ ما سَعی : النازعات: 35، و قوله: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30.
و المراد بالنفس جنسها فتفید الشمول، و المراد بما قدمت و ما أخرت هو ما قدمته مما عملته فی حیاتها، و بما أخرت ما سنته من سنة حسنة أو سیئة فعملت بها بعد موتها فتکتب صحیفة عملها قال تعالی: «وَ نَکْتُبُ ما قَدَّمُوا وَ آثارَهُمْ»: یس: 12.
و قیل: المراد بما قدمت و أخرت ما عملته فی أول العمر و ما عملته فی آخره فیکون کنایة عن الاستقصاء.
و قیل فی معنی التقدیم و التأخیر وجوه أخر لا یعبأ بها مذکورة فی مطولات التفاسیر من أراد الوقوف علیها فلیراجعها.
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و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ»: الأنفال: 37، کلام لا یخلو من نفع هاهنا.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ ما غَرَّکَ بِرَبِّکَ الْکَرِیمِ إلی قوله- رَکَّبَکَ عتاب و توبیخ للإنسان، و المراد بهذا الإنسان المکذب لیوم الدین- علی ما یفیده السیاق المشتمل علی قوله: «بَلْ تُکَذِّبُونَ بِالدِّینِ و فی تکذیب یوم الدین کفر و إنکار لتشریع الدین و فی إنکاره إنکار لربوبیة الرب تعالی، و إنما وجه الخطاب إلیه بما أنه إنسان لیکون حجة أو کالحجة لثبوت الخصال التی یذکرها من نعمه علیه المختصة من حیث المجموع بالإنسان.
و قد علق الغرور بصفتی ربوبیته و کرمه تعالی لیکون ذلک حجة فی توجه العتاب و التوبیخ فإن تمرد المربوب و توغله فی معصیة ربه الذی یدبر أمره و یغشیه نعمه ظاهرة و باطنة کفران لا ترتاب الفطرة السلیمة فی قبحه و لا فی استحقاق العقاب علیه و خاصة إذا کان الرب المنعم کریما لا یرید فی نعمه و عطایاه نفعا ینتفع به و لا عضوا یقابله به المنعم علیه، و یسامح فی إحسانه و یصفح عما یأتی به المربوب من الخطیئة و الإثم بجهالة فإن الکفران حینئذ أقبح و أقبح و توجه الذم و اللائمة أشد و أوضح.
فقوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ ما غَرَّکَ بِرَبِّکَ الْکَرِیمِ استفهام توبیخی یوبخ الإنسان بکفران خاص لا عذر له یعتذر به عنه و هو کفران نعمة رب کریم.
و لیس للإنسان أن یجیب فیقول: أی رب غرنی کرمک فقد قضی الله سبحانه فیما قضی و بلغه بلسان أنبیائه: «لَئِنْ شَکَرْتُمْ لَأَزِیدَنَّکُمْ وَ لَئِنْ کَفَرْتُمْ إِنَّ عَذابِی لَشَدِیدٌ» إبراهیم: 7، و قال: «فَأَمَّا مَنْ طَغی وَ آثَرَ الْحَیاةَ الدُّنْیا فَإِنَّ الْجَحِیمَ هِیَ الْمَأْوی : النازعات:
39، إلی غیر ذلک من الآیات الناصة فی أن لا مخلص للمعاندین من العذاب و أن الکرم لا یشملهم یوم القیامة قال: «وَ رَحْمَتِی وَسِعَتْ کُلَّ شَیْ‌ءٍ فَسَأَکْتُبُها لِلَّذِینَ یَتَّقُونَ»: الأعراف: 156 و لو کفی الإنسان العاصی قوله: «غرنی کرمک» لصرف العذاب عن الکافر المعاند کما یصرفه عن المؤمن العاصی، و لا عذر بعد البیان.
و من هنا یظهر أن لا محل لقول بعضهم: إن توصیف الرب بالکریم من قبیل تلقین الحجة و هو من الکرم أیضا.
کیف؟ و السیاق سیاق الوعید و الکلام ینتهی إلی مثل قوله: «وَ إِنَّ الْفُجَّارَ لَفِی 
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جَحِیمٍ یَصْلَوْنَها یَوْمَ الدِّینِ وَ ما هُمْ عَنْها بِغائِبِینَ .
و قوله: «الَّذِی خَلَقَکَ فَسَوَّاکَ فَعَدَلَکَ بیان لربوبیته المتلبسة بالکرم فإن من تدبیره خلق الإنسان بجمع أجزاء وجوده ثم تسویته بوضع کل عضو فیما یناسبه من الموضع علی ما یقتضیه الحکمة ثم عدله بعدل بعض أعضائه و قواه ببعض بجعل التوازن و التعادل بینها فما یضعف عنه عضو یقوی علیه عضو فیتم به فعله کما أن الأکل مثلا بالالتقام و هو للفم، و یضعف الفم عن قطع اللقمة و نهشها و طحنها فیتم ذلک بمختلف الأسنان، و یحتاج ذلک إلی نقل اللقمة من جانب من الفم إلی آخر و قلبها من حال إلی حال فجعل ذلک للسان ثم الفم یحتاج فی فعل الأکل إلی وضع الغذاء فیه فتوصل إلی ذلک بالید و تمم عملها بالکف و عملها بالأصابع علی اختلاف منافعها و عملها بالأنامل، و تحتاج الید فی الأخذ و الوضع إلی الانتقال المکانی نحو الغذاء و عدل ذلک بالرجل.
و علی هذا القیاس فی أعمال سائر الجوارح و القوی و هی ألوف و ألوف لا یحصیها العد، و الکل من تدبیره تعالی و هو المفیض لها من غیر أن یرید بذلک انتفاعا لنفسه و من غیر أن یمنعه من إفاضتها ما یقابله به الإنسان من نسیان الشکر و کفران النعمة فهو تعالی ربه الکریم.
و قوله: «فِی أَیِّ صُورَةٍ ما شاءَ رَکَّبَکَ بیان لقوله: «فَعَدَلَکَ و لذا لم یعطف علی ما تقدمه و الصورة ما ینتقش به الأعیان و یتمیز به الشی‌ء من غیره و «ما» زائدة للتأکید.
و المعنی: فی أی صورة شاء أن یرکبک- و لا یشاء إلا ما تقتضیه الحکمة- رکبک من ذکر و أنثی و أبیض و أسود و طویل و قصیر و وسیم و دمیم و قوی و ضعیف إلی غیر ذلک و کذا الأعضاء المشترکة بین أفراد الإنسان الممیزة لها من غیرها کالیدین و الرجلین و العینین و الرأس و البدن و استواء القامة و نحوها فکل ذلک من عدل بعض الأجزاء ببعض فی الترکیب قال تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ»: التین: 4 و الجمیع ینتهی إلی تدبیر الرب الکریم لا صنع للإنسان فی شی‌ء من ذلک.
قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ تُکَذِّبُونَ بِالدِّینِ «کَلَّا» ردع عن اغترار الإنسان بکرم الله و جعل ذلک ذریعة إلی الکفر و المعصیة أی لا تغتروا فلا ینفعکم الاغترار.
و قوله: «بَلْ تُکَذِّبُونَ بِالدِّینِ أی بالجزاء. إضراب عما یفهم من قوله: «ما غَرَّکَ بِرَبِّکَ الْکَرِیمِ من غرور الإنسان بربه الکریم علی اعتراف منه و لو بالقوة بالجزاء لقضاء
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الفطرة السلیمة به.
فإذ عاتب الإنسان و وبخه علی غروره بربه الکریم و اجترائه علی الکفران و المعصیة من غیر أن یخاف الجزاء أضرب عنه مخاطبا للإنسان و کل من یشارکه فی کفره و معصیته فقال: بل أنت و من حاله حالک تکذبون بیوم الدین و الجزاء فتجحدونه ملحین علیه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ کِراماً کاتِبِینَ یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ إشارة إلی أن أعمال الإنسان حاضرة محفوظة یوم القیامة من طریق آخر غیر حضورها للإنسان العامل لها من طریق الذکر و ذلک حفظها بکتابة کتاب الأعمال من الملائکة الموکلین بالإنسان فیحاسب علیها کما قال تعالی: «وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً»: إسراء: 14.
فقوله: «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ أی إن علیکم من قبلنا حافظین یحفظون أعمالکم بالکتابة کما یفیده السیاق.
و قوله: «کِراماً کاتِبِینَ أی أولی کرامة و عزة عند الله تعالی و قد تکرر فی القرآن الکریم وصف الملائکة بالکرامة و لا یبعد أن یکون المراد به بإعانة من السیاق کونهم بحسب الخلقة مصونین عن الإثم و المعصیة مفطورین علی العصمة، و یؤیده قوله: «بَلْ عِبادٌ مُکْرَمُونَ لا یَسْبِقُونَهُ بِالْقَوْلِ وَ هُمْ بِأَمْرِهِ یَعْمَلُونَ»: الأنبیاء: 26 حیث دل علی أنهم لا یریدون إلا ما أراده الله و لا یفعلون إلا ما أمرهم به، و کذا قوله: «کِرامٍ بَرَرَةٍ»: عبس 16.
و المراد بالکتابة فی قوله: «کاتِبِینَ کتابة الأعمال بقرینة قوله: «یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ و قد تقدم فی تفسیر قوله: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: الجاثیة: 29 کلام فی معنی کتابة الأعمال فلیراجعه من شاء.
و قوله: «یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ نفی لخطئهم فی تشخیص الخیر و الشر و تمییز الحسنة و السیئة کما أن الآیة السابقة متضمنة لتنزیههم عن الإثم و المعصیة فهم محیطون بالأفعال علی ما هی علیه من الصفة و حافظون لها علی ما هی علیه.
و لا تعیین فی هذه الآیات لعدة هؤلاء الملائکة الموکلین علی کتابة أعمال الإنسان نعم المستفاد من قوله تعالی: «إِذْ یَتَلَقَّی الْمُتَلَقِّیانِ عَنِ الْیَمِینِ وَ عَنِ الشِّمالِ قَعِیدٌ»: ق: 17 إن علی کل إنسان منهم اثنین عن یمینه و شماله، و قد ورد فی الروایات المأثورة أن الذی علی الیمین کاتب الحسنات و الذی علی الشمال کاتب السیئات.
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و ورد أیضا فی تفسیر قوله: «إِنَّ قُرْآنَ الْفَجْرِ کانَ مَشْهُوداً»: إسراء: 78 أخبار مستفیضة من طرق الفریقین دالة علی أن کتبة الأعمال بالنهار یصعدون بعد غروب الشمس و ینزل آخرون فیکتبون أعمال اللیل حتی إذا طلع الفجر صعدوا و نزل ملائکة النهار و هکذا.
و فی الآیة أعنی قوله: «یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ دلالة علی أن الکتبة عالمون بالنیات إذ لا طریق إلی العلم بخصوصیات الأفعال و عناوینها و کونها خیرا أو شرا أو حسنة أو سیئة إلا العلم بالنیات فعلمهم بالأفعال لا یتم إلا عن العلم بالنیات.
قوله تعالی: «إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی نَعِیمٍ وَ إِنَّ الْفُجَّارَ لَفِی جَحِیمٍ استئناف مبین لنتیجة حفظ الأعمال بکتابة الکتبة و ظهورها یوم القیامة.
و الأبرار هم المحسنون عملا، و الفجار هم المنخرقون بالذنوب و الظاهر أن المراد بهم المتهتکون من الکفار إذ لا خلود لمؤمن فی النار، و فی تنکیر «نعیم» و «جحیم» إشعار بالتفخیم و التهویل- کما قیل-.
قوله تعالی: «یَصْلَوْنَها یَوْمَ الدِّینِ الضمیر للجحیم أی یلزمون یعنی الفجار الجحیم یوم الجزاء و لا یفارقونها.
قوله تعالی: «وَ ما هُمْ عَنْها بِغائِبِینَ عطف تفسیری علی قوله: «یَصْلَوْنَها» إلخ یؤکد معنی ملازمتهم للجحیم و خلودهم فی النار، و المراد بغیبتهم عنها خروجهم منها فالآیة فی معنی قوله: «وَ ما هُمْ بِخارِجِینَ مِنَ النَّارِ»: البقرة: 167.
قوله تعالی: «وَ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الدِّینِ تهویل و تفخیم لأمر یوم الدین، و المعنی لا تحیط علما بحقیقة یوم الدین و هذا التعبیر کنایة عن فخامة أمر الشی‌ء و علوه من أن یناله وصف الواصف، و فی إظهار الیوم- و المحل محل الضمیر- تأکید لأمر التفخیم.
قوله تعالی: «ثُمَّ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الدِّینِ فی تکرار الجملة تأکید للتفخیم.
قوله تعالی: «یَوْمَ لا تَمْلِکُ نَفْسٌ لِنَفْسٍ شَیْئاً وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ الظرف منصوب بتقدیر اذکر و نحوه، و فی الآیة بیان إجمالی لحقیقة یوم الدین بعد ما فی قوله: «وَ ما أَدْراکَ ما یَوْمُ الدِّینِ من الحث علی معرفته.
و ذلک أن رابطة التأثیر و التأثر بین الأسباب الظاهریة و مسبباتها منقطعة زائلة یومئذ کما یستفاد من أمثال قوله تعالی: «وَ تَقَطَّعَتْ بِهِمُ الْأَسْبابُ»: البقرة: 166، و قوله:
«وَ لَوْ یَرَی الَّذِینَ ظَلَمُوا إِذْ یَرَوْنَ الْعَذابَ أَنَّ الْقُوَّةَ لِلَّهِ جَمِیعاً»: البقرة: 165 فلا تملک نفس 
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لنفس شیئا فلا تقدر علی دفع شر عنها و لا جلب خیر لها، و لا ینافی ذلک آیات الشفاعة لأنها بإذن الله فهو المالک لها لا غیر.
و قوله: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ أی هو المالک للأمر لیس لغیره من الأمر شی‌ء.
و المراد بالأمر کما قیل واحد الأوامر لقوله تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» المؤمن: 16 و شأن الملک المطاع، الأمر بالمعنی المقابل للنهی، و الأمر بمعنی الشأن لا یلائم المقام تلک الملاءمة.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ إِذَا الْقُبُورُ بُعْثِرَتْ قال: تنشق فتخرج الناس منها.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم و صححه عن حذیفة قال*: قال النبی ص: من استن خیرا فاستن به فله أجره- و مثل أجور من اتبعه غیر منتقص من أجورهم- و من استن شرا فاستن به فله وزره- و مثل أوزار من اتبعه غیر منتقص من أوزارهم، و تلا حذیفة «عَلِمَتْ نَفْسٌ ما قَدَّمَتْ وَ أَخَّرَتْ .
و فیه، أخرج عبد بن حمید عن صالح بن مسمار قال*: بلغنی أن النبی ص تلا هذه الآیة «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ ما غَرَّکَ بِرَبِّکَ الْکَرِیمِ ثم قال: جهله.
و فی تفسیر القمی،": «فِی أَیِّ صُورَةٍ ما شاءَ رَکَّبَکَ قال: لو شاء رکبک علی غیر هذه الصورة:.
أقول: و رواه فی المجمع، عن الصادق (ع) مرسلا.
و فیه،": «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ قال: الملکان الموکلان بالإنسان.
و عن سعد السعود، و فی روایة: إنهما- یعنی الملکین الموکلین- یأتیان المؤمن عند حضور صلاة الفجر- فإذا هبطا صعد الملکان الموکلان باللیل- فإذا غربت الشمس نزل إلیه الموکلان بکتابة اللیل، و یصعد الملکان الکاتبان بالنهار- بدیوانه إلی الله عز و جل.
فلا یزال ذلک دأبهم إلی وقت حضور أجله- فإذا حضر أجله قالا للرجل الصالح:
جزاک الله من صاحب عنا خیرا- فکم من عمل صالح أریتناه، و کم من قول حسن أسمعتناه، و کم من مجلس خیر أحضرتناه- فنحن الیوم علی ما تحبه و شفعاء إلی ربک، و إن کان عاصیا قالا له: جزاک الله من صاحب عنا شرا- فلقد کنت تؤذینا فکم من عمل سی‌ء أریتناه، و کم من قول سی‌ء أسمعتناه، و [کم من مجلس سوء أحضرتناه- و نحن الیوم لک 
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علی ما تکره، و شهیدان عند ربک.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ :
روی عمرو بن شمر عن جابر عن أبی جعفر (ع) أنه قال: الأمر یومئذ و الیوم کله لله. یا جابر إذا کان یوم القیامة بادت الحکام- فلم یبق حاکم إلا الله.
أقول: مراده (ع) أن کون الأمر لله لا یختص بیوم القیامة بل الأمر لله دائما، و تخصیصه بیوم القیامة باعتبار ظهوره لا باعتبار أصله فالذی یختص به ظهور هذه الحقیقة ظهور عیان فیسقط الیوم أمر غیره تعالی و حکمه، و نظیر الأمر سائر ما عد فی کلامه تعالی من مختصات یوم القیامة، فالروایة من غرر الروایات.



(83) سورة المطففین مکیة أو مدنیة و هی ست و ثلاثون آیة (36)





[سورة المطففین (83): الآیات 1 الی 21]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَیْلٌ لِلْمُطَفِّفِینَ (1) الَّذِینَ إِذَا اکْتالُوا عَلَی النَّاسِ یَسْتَوْفُونَ (2) وَ إِذا کالُوهُمْ أَوْ وَزَنُوهُمْ یُخْسِرُونَ (3) أَ لا یَظُنُّ أُولئِکَ أَنَّهُمْ مَبْعُوثُونَ (4)
لِیَوْمٍ عَظِیمٍ (5) یَوْمَ یَقُومُ النَّاسُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ (6) کَلاَّ إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ (7) وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ (8) کِتابٌ مَرْقُومٌ (9)
وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ (10) الَّذِینَ یُکَذِّبُونَ بِیَوْمِ الدِّینِ (11) وَ ما یُکَذِّبُ بِهِ إِلاَّ کُلُّ مُعْتَدٍ أَثِیمٍ (12) إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا قالَ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ (13) کَلاَّ بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ (14)
کَلاَّ إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ (15) ثُمَّ إِنَّهُمْ لَصالُوا الْجَحِیمِ (16) ثُمَّ یُقالُ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ (17) کَلاَّ إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ (18) وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ (19)
کِتابٌ مَرْقُومٌ (20) یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ (21)
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بیان‌

تفتتح السورة بوعید أهل التطفیف فی الکیل و الوزن و تنذرهم بأنهم مبعوثون للجزاء فی یوم عظیم و هو یوم القیامة ثم تتخلص لتفصیل ما یجری یومئذ علی الفجار و الأبرار.
و الأنسب بالنظر إلی السیاق أن یکون أول السورة المشتمل علی وعید المطففین نازلا بالمدینة و أما ما یتلوه من الآیات إلی آخر السورة فیقبل الانطباق علی السیاقات المکیة و المدینة.
قوله تعالی: «وَیْلٌ لِلْمُطَفِّفِینَ دعاء علی المطففین و التطفیف نقص المکیال و المیزان، و قد نهی الله تعالی عنه و سماه إفسادا فی الأرض کما فیما حکاه من قول شعیب: «وَ یا قَوْمِ أَوْفُوا الْمِکْیالَ وَ الْمِیزانَ بِالْقِسْطِ وَ لا تَبْخَسُوا النَّاسَ أَشْیاءَهُمْ وَ لا تَعْثَوْا فِی الْأَرْضِ مُفْسِدِینَ» هود: 84، و قد تقدم الکلام فی تفسیر الآیة فی معنی کونه إفسادا فی الأرض.
قوله تعالی: «الَّذِینَ إِذَا اکْتالُوا عَلَی النَّاسِ یَسْتَوْفُونَ وَ إِذا کالُوهُمْ أَوْ وَزَنُوهُمْ یُخْسِرُونَ الاکتیال من الناس الأخذ منهم بالکیل، و تعدیته بعلی لإفادة معنی الضرر، و الکیل إعطاؤهم بالمکیال یقال: کاله طعامه و وزنه و کال له طعامه و وزن له و الأول لغة أهل الحجاز و علیه التنزیل و الثانی لغة غیرهم کما فی المجمع، و الاستیفاء أخذ الحق تاما کاملا، و الإخسار الإیقاع فی الخسارة.
و المعنی: الذین إذا أخذوا من الناس بالکیل یأخذون حقهم تاما کاملا، و إذا أعطوا الناس بالکیل أو الوزن ینقصون فیوقعونهم فی الخسران.
فمضمون الآیتین جمیعا ذم واحد و هو أنهم یراعون الحق لأنفسهم و لا یراعونه لغیرهم و بعبارة أخری لا یراعون لغیرهم من الحق مثل ما یراعونه لأنفسهم و فیه إفساد الاجتماع الإنسانی المبنی علی تعادل الحقوق المتقابلة و فی إفساده کل الفساد.
و لم یذکر الاتزان مع الاکتیال کما ذکر الوزن مع الکیل إذ قال: «وَ إِذا کالُوهُمْ أَوْ وَزَنُوهُمْ قیل: لأن المطففین کانوا باعة و هم کانوا فی الأغلب یشترون الکثیر من الحبوب و البقول و نحوهما من الأمتعة ثم یکسبون بها فیبیعونها یسیرا یسیرا تدریجا، و کان دأبهم فی الکثیر من هذه الأمتعة أن یؤخذ و یعطی بالکیل لا بالوزن فذکر الاکتیال وحده فی الآیة مبنی علی الغالب.
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و قیل: لم یذکر الاتزان لأن الکیل و الوزن بهما البیع و الشراء فذکر أحدهما یدل علی الآخر. و فیه أن ما ذکر فی الاکتیال جار فی الکیل أیضا و قد ذکر معه الوزن فالوجه لا یخلو من تحکم.
و قیل: الآیتان تحاکیان ما کان علیه دأب الذین نزلت فیهم السورة فقد کانوا یشترون بالاکتیال فقط و یبیعون بالکیل و الوزن جمیعا، و هذا الوجه دعوی من غیر دلیل.
إلی غیر ذلک مما ذکروه فی توجیه الاقتصار علی ذکر الاکتیال فی الآیة، و لا یخلو شی‌ء منها من ضعف.
قوله تعالی: «أَ لا یَظُنُّ أُولئِکَ أَنَّهُمْ مَبْعُوثُونَ لِیَوْمٍ عَظِیمٍ الاستفهام للإنکار و التعجیب، و الظن بمعناه المعروف و الإشارة إلی المطففین بأولئک الموضوعة للإشارة البعیدة للدلالة علی بعدهم من رحمة الله، و الیوم العظیم یوم القیامة الذی یجازون فیه بعملهم.
و الاکتفاء بظن البعث و حسبانه- مع أن من الواجب الاعتقاد العلمی بالمعاد- لأن مجرد حسبان الخطر و الضرر فی عمل یوجب التجنب عنه و التحرز عن اقترافه و إن لم یکن هناک علم فالظن بالبعث لیوم عظیم یؤاخذ الله فیه الناس بما کسبوا من شأنه أن یردعهم عن اقتراف هذا الذنب العظیم الذی یستتبع العذاب الألیم.
و قیل: الظن فی الآیة بمعنی العلم.
قوله تعالی: «یَوْمَ یَقُومُ النَّاسُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ المراد به قیامهم من قبورهم- کنایة عن تلبسهم بالحیاة بعد الممات- لحکمه تعالی و قضائه بینهم.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ کِتابٌ مَرْقُومٌ وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ ردع- کما قیل- عما کانوا علیه من التطفیف و الغفلة عن البعث و الحساب.
و قوله: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ إلخ الذی یعطیه التدبر فی سیاق الآیات الأربع بقیاس بعضها إلی بعض و قیاس المجموع إلی مجموع قوله: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ إلی تمام أربع آیات أن المراد بسجین ما یقابل علیین و معناه علو علی علو مضاعف ففیه شی‌ء من معنی السفل و الانحباس فیه کما یشیر إلیه قوله: «ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ»: التین: 5 فالأقرب أن یکون مبالغة من السجن بمعنی الحبس کسکیر و شریب من السکر و الشرب فمعناه الذی یحبس من دخله علی التخلید کما قیل.
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و الکتاب بمعنی المکتوب من الکتابة بمعنی القضاء المحتوم و المراد بکتاب الفجار ما قدره الله لهم من الجزاء و أثبته بقضائه المحتوم.
فمحصل الآیة أن الذی أثبته الله من جزائهم أو عده لهم لفی سجین الذی هو سجن یحبس من دخله حبسا طویلا أو خالدا.
و قوله: «وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ مسوق للتهویل.
و قوله: «کِتابٌ مَرْقُومٌ خبر لمبتدإ محذوف هو ضمیر راجع إلی سجین و الجملة بیان لسجین و «کتاب أیضا بمعنی المکتوب من الکتابة بمعنی القضاء و الإثبات، و «مرقوم من الرقم، قال الراغب: الرقم الخط الغلیظ، و قیل: هو تعجیم الکتاب، و قوله تعالی:
«کِتابٌ مَرْقُومٌ حمل علی الوجهین. انتهی، و المعنی الثانی أنسب للمقام فیکون إشارة إلی کون ما کتب لهم متبینا لا إبهام فیه أی إن القضاء حتم لا یتخلف.
و المحصل أن سجین مقضی علیهم مثبت لهم متبین متمیز لا إبهام فیه.
و لا ضیر فی لزوم کون الکتاب ظرفا للکتاب علی هذا المعنی لأن ذلک من ظرفیة الکل للجزء و هی مما لا ضیر فیه فیکون سجین کتابا جامعا فیه ما قضی علی الفجار و غیرهم من مستحقی العذاب.
و قوله: «وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ نعی و دعاء علی الفجار و فیه تفسیرهم بالمکذبین، و «یَوْمَئِذٍ» ظرف لقوله: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ بحسب المعنی أی لیهلک الفجار- و هم المکذبون- یومئذ تحقق ما کتب الله لهم و قضی علیهم من الجزاء و حل بهم ما أعد لهم من العذاب.
هذا ما یفیده التدبر فی هذه الآیات الأربع، و هی ذات سیاق واحد متصل متلائم الأجزاء.
و للقوم فی تفسیر مفردات الآیات الأربع و جملها أقوال متفرقة کقولهم: إن الکتاب فی قوله: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ» بمعنی المکتوب و المراد به صحیفة أعمالهم، و قیل:
مصدر بمعنی الکتابة و فی الکلام مضاف محذوف و التقدیر کتابة عمل الفجار لفی سجین.
و قولهم: إن الفجار أعم من المکذبین فیشمل الکفار و الفسقة جمیعا.
و قولهم: إن المراد بسجین الأرض السابعة السفلی یوضع فیها کتاب الفجار و قیل:
واد فی جهنم، و قیل: جب فیها، و قیل: سجین اسم لکتابهم، و قیل: سجین الأول اسم الموضع الذی یوضع فیه کتابهم و الثانی اسم کتابهم، و قیل: هو اسم کتاب جامع 
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هو دیوان الشر دون فیه أعمال الفجرة من الثقلین، و قیل: المراد به الخسار و الهوان فهو کقولهم: بلغ فلان الحضیض إذا صار فی غایة الخمول، و قیل: هو السجیل بدل لامه نونا کما یقال جبرین فی جبریل إلی غیر ذلک مما قیل.
و قولهم: إن قوله: «کِتابٌ مَرْقُومٌ لیس بیانا و تفسیرا لسجین بل تفسیر للکتاب المذکور فی قوله: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ».
و قولهم: إن قوله: «وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ متصل بقوله: «یَوْمَ یَقُومُ النَّاسُ لِرَبِّ الْعالَمِینَ و الآیات الثلاث الواقعة بین الآیتین اعتراض.
و أنت إن تأملت هذه الأقاویل وجدت کثیرا منها تحکما محضا لا دلیل علیه.
علی أنها تقطع ما فی الآیات من السیاق الواحد المتصل الذی یحاذی به ما فی الآیات الأربع الآتیة فی صفة کتاب الأبرار من السیاق الواحد المتصل فلا نطیل الکلام بالتعرض لواحد واحد منها و المناقشة فیها.
قوله تعالی: «الَّذِینَ یُکَذِّبُونَ بِیَوْمِ الدِّینِ تفسیر للمکذبین و ظاهر الآیة- و یؤیده الآیات التالیة- أن المراد بالتکذیب هو التکذیب القولی الصریح فیختص الذم بالکفار و لا یشمل الفسقة من أهل الإیمان فلا یشمل مطلق المطففین بل الکفار منهم.
اللهم إلا أن یراد بالتکذیب ما یعم التکذیب العملی کما ربما أیده قوله السابق:
«أَ لا یَظُنُّ أُولئِکَ أَنَّهُمْ مَبْعُوثُونَ فیشمل الفجار من المؤمنین کالکفار.
قوله تعالی: «وَ ما یُکَذِّبُ بِهِ إِلَّا کُلُّ مُعْتَدٍ أَثِیمٍ المعتدی اسم فاعل من الاعتداء بمعنی التجاوز و المراد به المتجاوز عن حدود العبودیة، و الأثیم کثیر الآثام بحیث تراکم بعضها علی بعض بانهماکه فی الأهواء.
و من المعلوم أن المانع الوحید الذی یردع عن المعصیة هو الإیمان بالبعث و الجزاء، و المنهمک فی الأهواء المتعلق قلبه بالاعتداء و الآثم تأبی نفسه التسلیم لما یردع عنها و التزهد عن المعاصی و ینتهی إلی تکذیب البعث و الجزاء قال تعالی: «ثُمَّ کانَ عاقِبَةَ الَّذِینَ أَساؤُا السُّوای أَنْ کَذَّبُوا بِآیاتِ اللَّهِ وَ کانُوا بِها یَسْتَهْزِؤُنَ»: الروم: 10.
قوله تعالی: «إِذا تُتْلی عَلَیْهِ آیاتُنا قالَ أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ المراد بالآیات آیات القرآن بقرینة قوله «تُتْلی و الأساطیر ما سطروه و کتبوه و المراد بها أباطیل الأمم الماضین و المعنی إذا تتلی علیه آیات القرآن مما یحذرهم المعصیة و ینذرهم بالبعث و الجزاء قال: هی أباطیل.
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قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ ردع عما قاله المکذبون:
«أَساطِیرُ الْأَوَّلِینَ قال الراغب: الرین صدا یعلو الشی‌ء الجلیل «1» قال تعالی: «بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ أی صار ذلک کصدء علی جلاء قلوبهم فعمی علیهم معرفة الخیر من الشر، انتهی. فکون ما کانوا یکسبون و هو الذنوب رینا علی قلوبهم هو حیلولة الذنوب بینهم و بین أن یدرکوا الحق علی ما هو علیه.
و یظهر من الآیة:
أولا: أن للأعمال السیئة نقوشا و صورا فی النفس تنتقش و تتصور بها.
و ثانیا: أن هذه النقوش و الصور تمنع النفس أن تدرک الحق کما هو و تحول بینها و بینه.
و ثالثا: أن للنفس بحسب طبعها الأولی صفاء و جلاء تدرک به الحق کما هو و تمیز بینه و بین الباطل و تفرق بین التقوی و الفجور قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّهُمْ عَنْ رَبِّهِمْ یَوْمَئِذٍ لَمَحْجُوبُونَ ردع عن کسب الذنوب الحائلة بین القلب و إدراک الحق، و المراد بکونهم محجوبین عن ربهم یوم القیامة حرمانهم من کرامة القرب و المنزلة و لعله مراد من قال: إن المراد کونهم محجوبین عن رحمة ربهم.
و أما ارتفاع الحجاب بمعنی سقوط الأسباب المتوسطة بینه تعالی و بین خلقه و المعرفة التامة به تعالی فهو حاصل لکل أحد قال تعالی: «لِمَنِ الْمُلْکُ الْیَوْمَ لِلَّهِ الْواحِدِ الْقَهَّارِ» المؤمن: 16 و قال: «وَ یَعْلَمُونَ أَنَّ اللَّهَ هُوَ الْحَقُّ الْمُبِینُ»: النور: 25.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّهُمْ لَصالُوا الْجَحِیمِ أی داخلون فیها ملازمون لها أو مقاسون حرها علی ما فسره بعضهم و «ثُمَ فی الآیة و ما بعدها للتراخی بحسب رتبة الکلام.
قوله تعالی: «ثُمَّ یُقالُ هذَا الَّذِی کُنْتُمْ بِهِ تُکَذِّبُونَ هو توبیخ و تقریع و القائل خزنة النار أو أهل الجنة.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ ردع فی معنی الردع الذی فی قوله: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ» و علیون- کما تقدم- علو علی علو مضاعف، و ینطبق علی الدرجات العالیة و منازل القرب من الله تعالی کما أن السجین بخلافه.
______________________________
(1) الجلی ظ.
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و الکلام فی معنی الآیات الثلاث نظیر الکلام فی الآیات الثلاث المتقدمة التی تحاذیها من قوله: «إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ کِتابٌ مَرْقُومٌ .
فالمعنی أن الذی کتب للأبرار و قضی جزاء لبرهم لفی علیین و ما أدراک ما علیون هو أمر مکتوب و مقضی قضاء حتما لازما متبین لا إبهام فیه.
و للقوم أقاویل فی هذه الآیات نظیر ما لهم فی الآیات السابقة من الأقوال غیر أن من أقوالهم فی علیین أنه السماء السابعة تحت العرش فیه أرواح المؤمنین، و قیل سدرة المنتهی التی إلیها تنتهی الأعمال، و قیل: لوح من زبرجدة تحت العرش معلق مکتوب فیه أعمالهم، و قیل: هی مراتب عالیة محفوفة بالجلالة، و الکلام فیها کالکلام فیما تقدم من أقوالهم.
قوله تعالی: «یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ الأنسب لما تقدم من معنی الآیات السابقة أن یکون «یَشْهَدُهُ من الشهود بمعنی المعاینة و المقربون قوم من أهل الجنة هم أعلی درجة من عامة الأبرار علی ما سیأتی استفادته من قوله: «عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ فالمراد معاینتهم له بإراءة الله إیاه لهم و قد قال الله تعالی فی مثله من أمر الجحیم: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ»: التکاثر: 6 و منه یظهر أن المقربین هم أهل الیقین.
و قیل: الشهادة هی الحضور و المقربون الملائکة، و المراد حضور الملائکة علی صحیفة عملهم إذا صعدوا بها إلی الله سبحانه.
و قیل: المقربون هم الأبرار و الملائکة جمیعا.
و القولان مبنیان علی أن المراد بالکتاب صحیفة الأعمال و قد تقدم ضعفه.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال*: نزلت یعنی سورة المطففین علی نبی الله ص- حین قدم المدینة و هم یومئذ أسوأ الناس کیلا- فأحسنوا الکیل.
و فی أصول الکافی، بإسناده عن أبی حمزة الثمالی قال*: سمعت أبا جعفر (ع) یقول: إن الله عز و جل خلقنا من أعلی علیین- و خلق قلوب شیعتنا مما خلقنا منه- و خلق أبدانهم من دون ذلک- فقلوبهم تهوی إلینا لأنها خلقت مما خلقنا- ثم تلا هذه الآیة «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الْأَبْرارِ لَفِی عِلِّیِّینَ- وَ ما أَدْراکَ ما عِلِّیُّونَ کِتابٌ مَرْقُومٌ یَشْهَدُهُ الْمُقَرَّبُونَ .
و خلق قلوب عدونا من سجین- و خلق قلوب شیعتهم مما خلقهم منه- و أبدانهم من دون 
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ذلک، قلوبهم تهوی إلیهم لأنها خلقت مما خلقوا منه- ثم تلا هذه الآیة «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ- وَ ما أَدْراکَ ما سِجِّینٌ کِتابٌ مَرْقُومٌ- وَیْلٌ یَوْمَئِذٍ لِلْمُکَذِّبِینَ .
أقول: و روی مثله فی أصول الکافی، بطریق آخر عن الثمالی عنه (ع)، و رواه فی علل الشرائع، بإسناد فیه رفع عن زید الشحام عن أبی عبد الله (ع): مثله 
، و الأحادیث- کما تری- تؤید ما قدمناه فی معنی الآیات.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ کِتابَ الفُجَّارِ لَفِی سِجِّینٍ قال: ما کتب الله لهم من العذاب لفی سجین.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال*: السجین الأرض السابعة و علیون السماء السابعة.
أقول: الروایة لو صحت مبنیة علی انتساب الجنة و النار إلی جهتی العلو و السفل بنوع من العنایة و لذلک نظائر فی الروایات کعد القبر روضة من ریاض الجنة أو حفرة من حفر النار و عد وادی برهوت مکانا لجهنم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن المبارک عن سعید بن المسیب قال"*: التقی سلمان و عبد الله بن سلام- فقال أحدهما لصاحبه: إن مت قبلی فالقنی- فأخبرنی بما صنع ربک بک- و إن أنا مت قبلک لقیتک فأخبرتک- فقال عبد الله: کیف یکون هذا؟ قال: نعم إن أرواح المؤمنین تکون فی برزخ من الأرض- تذهب حیث شاءت و نفس الکافر فی سجین و الله أعلم.
و فی أصول الکافی، بإسناده عن زرارة عن أبی جعفر (ع) قال*: ما من عبد إلا و فی قلبه نکتة بیضاء- فإذا أذنب ذنبا خرج فی تلک النکتة نکتة سوداء- فإن تاب ذهب ذلک السواد، و إن تمادی فی الذنوب زاد ذلک السواد- حتی یغطی البیاض- فإذا غطی البیاض لم یرجع صاحبه إلی خیر أبدا- و هو قول الله عز و جل: «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ :.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عدة من أصحاب الجوامع عن أبی هریرة عن النبی ص 
و فیه، بإسناده عن عبد الله بن محمد الحجال عن بعض أصحابنا رفعه قال: قال رسول الله ص: تذاکروا و تلاقوا و تحدثوا فإن الحدیث جلاء للقلوب- إن القلوب لترین کما یرین السیف و جلاؤه الحدیث.
و عن روضة الواعظین، قال الباقر (ع): ما شی‌ء أفسد للقلب من الخطیئة- إن القلب 
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لیواقع الخطیئة فما تزال به حتی تغلب علیه- فیصیر أسفله أعلاه و أعلاه أسفله.
قال رسول الله ص: إن المؤمن إذا أذنب کانت نکتة سوداء فی قلبه- فإن تاب و نزع و استغفر صقل قلبه منه و إن ازداد زادت- فذلک الران الذی ذکره الله تعالی فی کتابه- «کَلَّا بَلْ رانَ عَلی قُلُوبِهِمْ ما کانُوا یَکْسِبُونَ .



[سورة المطففین (83): الآیات 22 الی 36]





اشارة

إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی نَعِیمٍ (22) عَلَی الْأَرائِکِ یَنْظُرُونَ (23) تَعْرِفُ فِی وُجُوهِهِمْ نَضْرَةَ النَّعِیمِ (24) یُسْقَوْنَ مِنْ رَحِیقٍ مَخْتُومٍ (25) خِتامُهُ مِسْکٌ وَ فِی ذلِکَ فَلْیَتَنافَسِ الْمُتَنافِسُونَ (26)
وَ مِزاجُهُ مِنْ تَسْنِیمٍ (27) عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ (28) إِنَّ الَّذِینَ أَجْرَمُوا کانُوا مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا یَضْحَکُونَ (29) وَ إِذا مَرُّوا بِهِمْ یَتَغامَزُونَ (30) وَ إِذَا انْقَلَبُوا إِلی أَهْلِهِمُ انْقَلَبُوا فَکِهِینَ (31)
وَ إِذا رَأَوْهُمْ قالُوا إِنَّ هؤُلاءِ لَضالُّونَ (32) وَ ما أُرْسِلُوا عَلَیْهِمْ حافِظِینَ (33) فَالْیَوْمَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنَ الْکُفَّارِ یَضْحَکُونَ (34) عَلَی الْأَرائِکِ یَنْظُرُونَ (35) هَلْ ثُوِّبَ الْکُفَّارُ ما کانُوا یَفْعَلُونَ (36)



بیان‌

بیان فیه بعض التفصیل لجلالة قدر الأبرار و عظم منزلتهم عند الله تعالی و غزارة عیشهم فی الجنة، و أنهم علی کونهم یستهزئ بهم الکفار و یتغامزون بهم و یضحکون منهم سیضحکون منهم و ینظرون إلی ما ینالهم من العذاب.
قوله تعالی: «إِنَّ الْأَبْرارَ لَفِی نَعِیمٍ النعیم النعمة الکثیرة و فی تنکیره دلالة علی فخامة قدره، و المعنی أن الأبرار لفی نعمة کثیرة لا یحیط بها الوصف.
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قوله تعالی: «عَلَی الْأَرائِکِ یَنْظُرُونَ الأرائک جمع أریکة و الأریکة السریر فی الجملة و هی البیت المزین للعروس و إطلاق قوله: «یَنْظُرُونَ من غیر تقیید یؤید أن یکون المراد نظرهم إلی مناظر الجنة البهجة و ما فیها من النعیم المقیم، و قیل: المراد به النظر إلی ما یجزی به الکفار و لیس بذاک.
قوله تعالی: «تَعْرِفُ فِی وُجُوهِهِمْ نَضْرَةَ النَّعِیمِ النضرة البهجة و الرونق، و الخطاب للنبی ص باعتبار أن له أن ینظر فیعرف فالحکم عام و المعنی کل من نظر إلی وجوههم یعرف فیها بهجة النعیم الذی هم فیه.
قوله تعالی: «یُسْقَوْنَ مِنْ رَحِیقٍ مَخْتُومٍ الرحیق الشراب الصافی الخالص من الغش، و یناسبه وصفه بأنه مختوم فإنه إنما یختم علی الشی‌ء النفیس الخالص لیسلم من الغش و الخلط و إدخال ما یفسده فیه.
قوله تعالی: «خِتامُهُ مِسْکٌ وَ فِی ذلِکَ فَلْیَتَنافَسِ الْمُتَنافِسُونَ قیل الختام بمعنی ما یختم به أی إن الذی یختم به مسک بدلا من الطین و نحوه الذی یختم به فی الدنیا، و قیل:
أی آخر طعمه الذی یجده شاربه رائحة المسک.
و قوله: «وَ فِی ذلِکَ فَلْیَتَنافَسِ الْمُتَنافِسُونَ التنافس التغالب علی الشی‌ء و یفید بحسب المقام معنی التسابق قال تعالی: «سابِقُوا إِلی مَغْفِرَةٍ مِنْ رَبِّکُمْ وَ جَنَّةٍ»: الحدید: 21، و قال: «فَاسْتَبِقُوا الْخَیْراتِ»: المائدة: 48، ففیه ترغیب إلی ما وصف من الرحیق المختوم.
و استشکل فی الآیة بأن فیها دخول العاطف علی العاطف إذ التقدیر فلیتنافس فی ذلک إلخ و أجیب بأن الکلام علی تقدیر حرف الشرط و الفاء واقعة فی جوابه و قدم الظرف لیکون عوضا عن الشرط و التقدیر و إن أرید تنافس فلیتنافس فی ذلک المتنافسون.
و یمکن أن یقال: إن قوله: «وَ فِی ذلِکَ معطوف علی ظرف آخر محذوف متعلق بقوله: «فَلْیَتَنافَسِ یدل علیه المقام فإن الکلام فی وصف نعیم الجنة فیفید قوله: «وَ فِی ذلِکَ ترغیبا مؤکدا بتخصیص الحکم بعد التعمیم، و المعنی فلیتنافس المتنافسون فی نعیم الجنة عامة و فی الرحیق المختوم الذی یسقونه خاصة فهو کقولنا: أکرم المؤمنین و الصالحین منهم خاصة، و لا تکن عیابا و للعلماء خاصة.
قوله تعالی: «وَ مِزاجُهُ مِنْ تَسْنِیمٍ المزاج ما یمزج به، و التسنیم علی ما تفسره الآیة التالیة عین فی الجنة سماه الله تسنیما و فی لفظه معنی الرفع و المل‌ء یقال: سنمه أی رفعه 
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و منه سنام الإبل، و یقال: سنم الإناء أی ملأه.
قوله تعالی: «عَیْناً یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ یقال: شربه و شرب به بمعنی و «عَیْناً» منصوب علی المدح أو الاختصاص و «یَشْرَبُ بِهَا الْمُقَرَّبُونَ وصف لها و المجموع تفسیر للتسنیم.
و مفاد الآیة أن المقربین یشربون التسنیم صرفا کما أن مفاد قوله: «وَ مِزاجُهُ مِنْ تَسْنِیمٍ أنه یمزج بها ما فی کأس الأبرار من الرحیق المختوم، و یدل ذلک أولا علی أن التسنیم أفضل من الرحیق المختوم الذی یزید لذة بمزجها، و ثانیا أن المقربین أعلی درجة من الأبرار الذین یصفهم الآیات.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ أَجْرَمُوا کانُوا مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا یَضْحَکُونَ یعطی السیاق أن المراد بالذین آمنوا هم الأبرار الموصوفون فی الآیات و إنما عبر عنهم بالذین آمنوا لأن سبب ضحک الکفار منهم و استهزائهم بهم إنما هو إیمانهم کما أن التعبیر عن الکفار بالذین أجرموا للدلالة علی أنهم بذلک من المجرمین.
قوله تعالی: «وَ إِذا مَرُّوا بِهِمْ یَتَغامَزُونَ عطف علی قوله: «یَضْحَکُونَ أی کانوا إذا مروا بالذین آمنوا یغمز بعضهم بعضا و یشیرون بأعینهم استهزاء بهم.
قوله تعالی: «وَ إِذَا انْقَلَبُوا إِلی أَهْلِهِمُ انْقَلَبُوا فَکِهِینَ الفکه بالفتح فالکسر المرح البطر، و المعنی و کانوا إذا انقلبوا و صاروا إلی أهلهم عن ضحکهم و تغامزهم انقلبوا ملتذین فرحین بما فعلوا أو هو من الفکاهة بمعنی حدیث ذوی الإنس و المعنی انقلبوا و هم یحدثون بما فعلوا تفکها.
قوله تعالی: «وَ إِذا رَأَوْهُمْ قالُوا إِنَّ هؤُلاءِ لَضالُّونَ علی سبیل الشهادة علیهم بالضلال أو القضاء علیهم و الثانی أقرب.
قوله تعالی: «وَ ما أُرْسِلُوا عَلَیْهِمْ حافِظِینَ أی و ما أرسل هؤلاء الذین أجرموا حافظین علی المؤمنین یقضون فی حقهم بما شاءوا أو یشهدون علیهم بما هووا، و هذا تهکم بالمستهزئین.
قوله تعالی: «فَالْیَوْمَ الَّذِینَ آمَنُوا مِنَ الْکُفَّارِ یَضْحَکُونَ المراد بالیوم یوم الجزاء، و التعبیر عن الذین أجرموا بالکفار رجوع إلی حقیقة صفتهم. قیل: تقدیم الجار و المجرور علی الفعل أعنی «مِنَ الْکُفَّارِ» علی «یَضْحَکُونَ «لإفادة قصر القلب، و المعنی فالیوم الذین آمنوا یضحکون من الکفار لا الکفار منهم کما کانوا یفعلون فی الدنیا.
قوله تعالی: «عَلَی الْأَرائِکِ یَنْظُرُونَ هَلْ ثُوِّبَ الْکُفَّارُ ما کانُوا یَفْعَلُونَ الثواب فی 
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الأصل مطلق الجزاء و إن غلب استعماله فی الخیر، و قوله «عَلَی الْأَرائِکِ خبر بعد خبر للذین آمنوا و «یَنْظُرُونَ خبر آخر، و قوله: «هَلْ ثُوِّبَ إلخ متعلق بقوله:
«یَنْظُرُونَ «قائم مقام المفعول.
و المعنی: الذین آمنوا علی سرر فی الحجال ینظرون إلی جزاء الکفار بأفعالهم التی کانوا یفعلونها فی الدنیا من أنواع الأجرام و منها ضحکهم من المؤمنین و تغامزهم إذا مروا بهم و انقلابهم إلی أهلهم فکهین و قولهم: إن هؤلاء لضالون.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ فِی ذلِکَ فَلْیَتَنافَسِ الْمُتَنافِسُونَ قال: فیما ذکرناه من الثواب الذی یطلبه المؤمن.
و فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ إِذا مَرُّوا بِهِمْ یَتَغامَزُونَ قیل نزلت فی علی بن أبی طالب (ع)- و ذلک أنه کان فی نفر من المسلمین جاءوا إلی النبی ص- فسخر منهم المنافقون و ضحکوا و تغامزوا- ثم رجعوا إلی أصحابهم فقالوا: رأینا الیوم الأصلع فضحکنا منه- فنزلت الآیة قبل أن یصل علی و أصحابه إلی النبی ص": عن مقاتل و الکلبی.
أقول: و قد أورده فی الکشاف،.
و فیه ذکر الحاکم أبو القاسم الحسکانی فی کتاب شواهد التنزیل لقواعد التفصیل بإسناده عن أبی صالح عن ابن عباس قال"*: «إِنَّ الَّذِینَ أَجْرَمُوا» منافقو قریش- و «الَّذِینَ آمَنُوا» علی بن أبی طالب و أصحابه.
و فی تفسیر القمی،": «إِنَّ الَّذِینَ أَجْرَمُوا- إلی قوله- فَکِهِینَ قال: یسخرون.



(84) سورة الانشقاق مکیة و هی خمس و عشرون آیة (25)





[سورة الانشقاق (84): الآیات 1 الی 25]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذَا السَّماءُ انْشَقَّتْ (1) وَ أَذِنَتْ لِرَبِّها وَ حُقَّتْ (2) وَ إِذَا الْأَرْضُ مُدَّتْ (3) وَ أَلْقَتْ ما فِیها وَ تَخَلَّتْ (4)
وَ أَذِنَتْ لِرَبِّها وَ حُقَّتْ (5) یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ (6) فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ (7) فَسَوْفَ یُحاسَبُ حِساباً یَسِیراً (8) وَ یَنْقَلِبُ إِلی أَهْلِهِ مَسْرُوراً (9)
وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ وَراءَ ظَهْرِهِ (10) فَسَوْفَ یَدْعُوا ثُبُوراً (11) وَ یَصْلی سَعِیراً (12) إِنَّهُ کانَ فِی أَهْلِهِ مَسْرُوراً (13) إِنَّهُ ظَنَّ أَنْ لَنْ یَحُورَ (14)
بَلی إِنَّ رَبَّهُ کانَ بِهِ بَصِیراً (15) فَلا أُقْسِمُ بِالشَّفَقِ (16) وَ اللَّیْلِ وَ ما وَسَقَ (17) وَ الْقَمَرِ إِذَا اتَّسَقَ (18) لَتَرْکَبُنَّ طَبَقاً عَنْ طَبَقٍ (19)
فَما لَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ (20) وَ إِذا قُرِئَ عَلَیْهِمُ الْقُرْآنُ لا یَسْجُدُونَ (21) بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا یُکَذِّبُونَ (22) وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُوعُونَ (23) فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ (24)
إِلاَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ (25)
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بیان‌

تشیر السورة إلی قیام الساعة، و تذکر أن للإنسان سیرا إلی ربه حتی یلاقیه فیحاسب علی ما یقتضیه کتابه و تؤکد القول فی ذلک و الغلبة فیها للإنذار علی التبشیر. و سیاق آیاتها سیاق مکی.
قوله تعالی: «إِذَا السَّماءُ انْشَقَّتْ شرط جزاؤه محذوف یدل علیه قوله: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ و التقدیر: لاقی الإنسان ربه فحاسبه و جازاه علی ما عمل.
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و انشقاق السماء و هو تصدعه و انفراجه من أشراط الساعة کمد الأرض و سائر ما ذکر فی مواضع من کلامه تعالی من تکویر الشمس و اجتماع الشمس و القمر و انتثار الکواکب و نحوها.
قوله تعالی: «وَ أَذِنَتْ لِرَبِّها وَ حُقَّتْ الإذن الاستماع و منه الأذن لجارحة السمع و هو مجاز عن الانقیاد و الطاعة، و «حُقَّتْ أی جعلت حقیقة و جدیرة بأن تسمع، و المعنی و أطاعت و انقادت لربها و کانت حقیقة و جدیرة بأن تستمع و تطیع.
قوله تعالی: «وَ إِذَا الْأَرْضُ مُدَّتْ الظاهر أن المراد به اتساع الأرض، و قد قال تعالی: «یَوْمَ تُبَدَّلُ الْأَرْضُ غَیْرَ الْأَرْضِ»: إبراهیم: 48.
قوله تعالی: «وَ أَلْقَتْ ما فِیها وَ تَخَلَّتْ أی ألقت الأرض ما فی جوفها من الموتی و بالغت فی الخلو مما فیها منهم.
و قیل: المراد إلقائها الموتی و الکنوز کما قال تعالی: «وَ أَخْرَجَتِ الْأَرْضُ أَثْقالَها»: الزلزال: 2 و قیل: المعنی ألقت ما فی بطنها و تخلت مما علی ظهرها من الجبال و البحار، و لعل أول الوجوه أقربها.
قوله تعالی: «وَ أَذِنَتْ لِرَبِّها وَ حُقَّتْ ضمائر التأنیث للأرض کما أنها فی نظیرتها المتقدمة للسماء، و قد تقدم معنی الآیة.
قوله تعالی: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ کَدْحاً فَمُلاقِیهِ قال الراغب،:
الکدح السعی و العناء. انتهی. ففیه معنی السیر، و قیل: الکدح جهد النفس فی العمل حتی یؤثر فیها انتهی. و علی هذا فهو مضمن معنی السیر بدلیل تعدیه بإلی ففی الکدح معنی السیر علی أی حال.
و قوله: «فَمُلاقِیهِ عطف علی «کادِحٌ و قد بین به أن غایة هذا السیر و السعی و العناء هو الله سبحانه بما أن له الربوبیة أی إن الإنسان بما أنه عبد مربوب و مملوک مدبر ساع إلی الله سبحانه بما أنه ربه و مالکه المدبر لأمره فإن العبد لا یملک لنفسه إرادة و لا عملا فعلیه أن یرید و لا یعمل إلا ما أراده ربه و مولاه و أمره به فهو مسئول عن إرادته و عمله.
و من هنا یظهر أولا أن قوله: «إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ یتضمن حجة علی المعاد لما عرفت أن الربوبیة لا تتم إلا مع عبودیة و لا تتم العبودیة إلا مع مسئولیة و لا تتم مسئولیة إلا برجوع و حساب علی الأعمال و لا یتم حساب إلا بجزاء.
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و ثانیا: أن المراد بملاقاته انتهاؤه إلی حیث لا حکم إلا حکمه من غیر أن یحجبه عن ربه حاجب.
و ثالثا: أن المخاطب فی الآیة هو الإنسان بما أنه إنسان فالمراد به الجنس و ذلک أن الربوبیة عامة لکل إنسان.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ تفصیل مترتب علی ما یلوح إلیه قوله:
«إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ أن هناک رجوعا و سؤالا عن الأعمال و حسابا، و المراد بالکتاب صحیفة الأعمال بقرینة ذکر الحساب، و قد تقدم الکلام فی معنی إعطاء الکتاب بالیمین فی سورتی الإسراء و الحاقة.
قوله تعالی: «فَسَوْفَ یُحاسَبُ حِساباً یَسِیراً» الحساب الیسیر ما سوهل فیه و خلا عن المناقشة.
قوله تعالی: «وَ یَنْقَلِبُ إِلی أَهْلِهِ مَسْرُوراً» المراد بالأهل من أعده الله له فی الجنة من الحور و الغلمان و غیرهم و هذا هو الذی یفیده السیاق، و قیل: المراد به عشیرته المؤمنون ممن یدخل الجنة، و قیل المراد فریق المؤمنین و إن لم یکونوا من عشیرته فالمؤمنون إخوة.
و الوجهان لا یخلوان من بعد.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ وَراءَ ظَهْرِهِ الظرف منصوب بنزع الخافض و التقدیر من وراء ظهره، و لعلهم إنما یؤتون کتبهم من وراء ظهورهم لرد وجوههم علی أدبارهم کما قال تعالی: «مِنْ قَبْلِ أَنْ نَطْمِسَ وُجُوهاً فَنَرُدَّها عَلی أَدْبارِها»: النساء: 47.
و لا منافاة بین إیتاء کتابهم من وراء ظهورهم و بین إیتائهم بشمالهم کما وقع فی قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِشِمالِهِ فَیَقُولُ یا لَیْتَنِی لَمْ أُوتَ کِتابِیَهْ»: الحاقة: 25 و سیأتی فی البحث الروائی التالی ما ورد فی الروایات من معنی إیتاء الکتاب من وراء ظهورهم.
قوله تعالی: «فَسَوْفَ یَدْعُوا ثُبُوراً» الثبور کالویل الهلاک و دعاؤهم الثبور قولهم: وا ثبوراه.
قوله تعالی: «وَ یَصْلی سَعِیراً» أی یدخل نارا مؤججة لا یوصف عذابها، أو یقاسی حرها.
قوله تعالی: «إِنَّهُ کانَ فِی أَهْلِهِ مَسْرُوراً» یسره ما یناله من متاع الدنیا و تنجذب نفسه إلی زینتها و ینسیه ذلک أمر الآخرة و قد ذم تعالی فرح الإنسان بما یناله من خیر الدنیا و سماه فرحا بغیر حق قال تعالی بعد ذکر النار و عذابها: «ذلِکُمْ بِما کُنْتُمْ تَفْرَحُونَ فِی الْأَرْضِ بِغَیْرِ الْحَقِّ وَ بِما کُنْتُمْ تَمْرَحُونَ»: المؤمن: 75.
قوله تعالی: «إِنَّهُ ظَنَّ أَنْ لَنْ یَحُورَ» أی لن یرجع و المراد الرجوع إلی ربه للحساب 
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و الجزاء، و لا سبب یوجبه علیهم إلا التوغل فی الذنوب و الآثام الصارفة عن الآخرة الداعیة إلی استبعاد البعث.
قوله تعالی: «بَلی إِنَّ رَبَّهُ کانَ بِهِ بَصِیراً» رد لظنه أی لیس الأمر کما ظنه بل یحور و یرجع، و قوله: «إِنَّ رَبَّهُ کانَ بِهِ بَصِیراً» تعلیل للرد المذکور فإن الله سبحانه کان ربه المالک له المدبر لأمره و کان یحیط به علما و یری ما کان من أعماله و قد کلفه بما کلف و لأعماله جزاء خیرا أو شرا فلا بد أن یرجع إلیه و یجزی بما یستحقه بعمله.
و بذلک یظهر أن قوله: «إِنَّ رَبَّهُ کانَ بِهِ بَصِیراً» من إعطاء الحجة علی وجوب المعاد نظیر ما تقدم فی قوله: «إِنَّکَ کادِحٌ إِلی رَبِّکَ الآیة.
و یظهر أیضا من مجموع هذه الآیات التسع أن إیتاء الکتب و نشر الصحف قبل الحساب کما یدل علیه أیضا قوله تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ وَ نُخْرِجُ لَهُ یَوْمَ الْقِیامَةِ کِتاباً یَلْقاهُ مَنْشُوراً اقْرَأْ کِتابَکَ کَفی بِنَفْسِکَ الْیَوْمَ عَلَیْکَ حَسِیباً»: إسراء: 14.
ثم الآیات کما تری تخص إیتاء الکتاب من وراء الظهر بالکفار فیقع الکلام فی عصاة المؤمنین من أصحاب الکبائر ممن یدخل النار فیمکث فیها برهة ثم یخرج منها بالشفاعة علی ما فی الأخبار من طرق الفریقین فهؤلاء لا یؤتون کتابهم من وراء ظهورهم لاختصاص ذلک بالکفار و لا بیمینهم لظهور الآیات فی أن أصحاب الیمین یحاسبون حسابا یسیرا و یدخلون الجنة، و لا سبیل إلی القول بأنهم لا یؤتون کتابا لمکان قوله تعالی: «وَ کُلَّ إِنسانٍ أَلْزَمْناهُ طائِرَهُ فِی عُنُقِهِ الآیة المفید للعموم.
و قد تخلص بعضهم عن الإشکال بأنهم یؤتون کتابهم بالیمین بعد الخروج من النار.
و فیه أن ظاهر الآیات إن لم یکن صریحها أن دخول النار أو الجنة فرع مترتب علی القضاء المترتب علی الحساب المترتب علی إیتاء الکتب و نشر الصحف فلا معنی لإیتاء الکتاب بعد الخروج من النار.
و احتمل بعضهم أن یؤتوا کتابهم بشمالهم و یکون الإیتاء من وراء الظهر مخصوصا بالکفار کما تفیده الآیات.
و فیه أن الآیات التی تذکر إیتاء الکتاب بالشمال- و هی التی فی سورة الواقعة و الحاقة و فی معناها ما فی سورة الإسراء أیضا- تخص إیتاء الکتاب بالشمال بالکفار و یظهر من مجموع الآیات أن الذین یؤتون کتابهم بشمالهم هم الذین یؤتونه من وراء ظهورهم.
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و قال بعضهم من الممکن أن یؤتوا کتابهم من وراء ظهورهم و یکون قوله: «فَسَوْفَ یُحاسَبُ حِساباً یَسِیراً» من قبیل وصف الکل بصفة بعض أجزائه.
و فیه أن المقام لا یساعد علی هذا التجوز فإن المقام مقام تمییز السعداء من الأشقیاء و تشخیص کل بجزائه الخاص به فلا مجوز لإدغام جمع من أهل العذاب فی أهل الجنة.
علی أن قوله: «فَسَوْفَ یُحاسَبُ إلخ وعد جمیل إلهی و لا معنی لشموله لغیر مستحقیه و لو بظاهر من القول.
نعم یمکن أن یقال: إن الیسر و العسر معنیان إضافیان و حساب العصاة من أهل الإیمان یسیر بالإضافة إلی حساب الکفار المخلدین فی النار و لو کان عسیرا بالإضافة إلی حساب المتقین.
و یمکن أیضا أن یقال إن قسمة أهل الجمع إلی أصحاب الیمین و أصحاب الشمال غیر حاصرة کما یدل علیه قوله تعالی: «وَ کُنْتُمْ أَزْواجاً ثَلاثَةً فَأَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ ما أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ وَ أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ ما أَصْحابُ الْمَشْئَمَةِ وَ السَّابِقُونَ السَّابِقُونَ أُولئِکَ الْمُقَرَّبُونَ»: الواقعة: 11 فمدلول الآیات خروج المقربین من الفریقین، و مثلهم المستضعفون کما ربما یستفاد من قوله تعالی: «وَ آخَرُونَ مُرْجَوْنَ لِأَمْرِ اللَّهِ إِمَّا یُعَذِّبُهُمْ وَ إِمَّا یَتُوبُ عَلَیْهِمْ»: التوبة: 106.
فمن الجائز أن لا یکون تقسیم أهل الجمع إلی أصحاب الیمین و أصحاب الشمال تقسیما حاصرا لجمیعهم بل تخصیصا لأهل الجنة من المتقین و أهل الخلود فی النار بالذکر بتوصیفهم بإیتاء الکتاب بالیمین و بالشمال لمکان الدعوة إلی الإیمان و التقوی و نظیر ذلک ما فی سورة المرسلات من ذکر یوم الفصل ثم بیان حال المتقین و المکذبین فحسب و لیس ینحصر الناس فی القبیلین، و نظیره ما فی سورة النبإ و النازعات و عبس و الانفطار، و المطففین و غیرها فالغرض فیها ذکر أنموذج من أهل الإیمان و الطاعة و أهل الکفر و التکذیب و السکوت عمن سواهم لیتذکر أن السعادة فی جانب التقوی و الشقاء فی جانب التمرد و الطغوی.
قوله تعالی: «فَلا أُقْسِمُ بِالشَّفَقِ الشفق الحمرة ثم الصفرة ثم البیاض التی تحدث بالمغرب أول اللیل.
قوله تعالی: «وَ اللَّیْلِ وَ ما وَسَقَ أی ضم و جمع ما تفرق و انتشر فی النهار من الإنسان و الحیوان فإنها تتفرق و تنتشر بالطبع فی النهار و ترجع إلی مأواها فی اللیل فتسکن.
و فسر بعضهم «وسق بمعنی طرد أی طرد الکواکب من الخفاء إلی الظهور.
قوله تعالی: «وَ الْقَمَرِ إِذَا اتَّسَقَ أی اجتمع و انضم بعض نوره إلی بعض فاکتمل 
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نوره و تبدر.
قوله تعالی: «لَتَرْکَبُنَّ طَبَقاً عَنْ طَبَقٍ جواب القسم و الخطاب للناس و الطبق هو الشی‌ء أو الحال الذی یطابق آخر سواء کان أحدهما فوق الآخر أم لا و المراد به کیف کان المرحلة بعد المرحلة یقطعها الإنسان فی کدحه إلی ربه من الحیاة الدنیا ثم الموت ثم الحیاة البرزخیة ثم الانتقال إلی الآخرة ثم الحیاة الآخرة ثم الحساب و الجزاء.
و فی هذا الإقسام- کما تری- تأکید لما فی قوله: «یا أَیُّهَا الْإِنْسانُ إِنَّکَ کادِحٌ الآیة و ما بعده من نبإ البعث و توطئة و تمهید لما فی قوله: «فَما لَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ من التعجیب و التوبیخ و ما فی قوله: «فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ إلخ من الإنذار و التبشیر.
و فی الآیة إشارة إلی أن المراحل التی یقطعها الإنسان فی مسیره إلی ربه مترتبة متطابقة.
قوله تعالی: «فَما لَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ وَ إِذا قُرِئَ عَلَیْهِمُ الْقُرْآنُ لا یَسْجُدُونَ الاستفهام للتعجیب و التوبیخ و لذا ناسب الالتفات الذی فیه من الخطاب إلی الغیبة کأنه لما رأی أنهم لا یتذکرون بتذکیره و لا یتعظون بعظته أعرض عنهم إلی النبی ص فخاطبه بقوله: «فَما لَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ إلخ.
قوله تعالی: «بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا یُکَذِّبُونَ وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُوعُونَ «یُکَذِّبُونَ یفید الاستمرار، و التعبیر عنهم بالذین کفروا للدلالة علی علة التکذیب، و الإیعاء کما قیل جعل الشی‌ء فی وعاء.
و المعنی: أنهم لم یترکوا الإیمان لقصور فی البیان أو لانقطاع من البرهان لکنهم اتبعوا أسلافهم و رؤساءهم فرسخوا فی الکفر و استمروا علی التکذیب و الله یعلم بما جمعوا فی صدورهم و أضمروا فی قلوبهم من الکفر و الشرک.
و قیل: المراد بقوله: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما یُوعُونَ أن لهم وراء التکذیب مضمرات فی قلوبهم لا یحیط بها العبارة و لا یعلمها إلا الله، و هو بعید من السیاق.
قوله تعالی: «فَبَشِّرْهُمْ بِعَذابٍ أَلِیمٍ التعبیر عن الإخبار بالعذاب بالتبشیر مبنی علی التهکم، و الجملة متفرعة علی التکذیب.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ استثناء منقطع من ضمیر «فَبَشِّرْهُمْ و المراد بکون أجرهم غیر ممنون خلوة من قول یثقل علی المأجور.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِذَا السَّماءُ انْشَقَّتْ قال: یوم القیامة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی حاتم عن علی قال تنشق السماء من المجرة.
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و فی تفسیر القمی،": فی قوله: «وَ إِذَا الْأَرْضُ مُدَّتْ وَ أَلْقَتْ ما فِیها وَ تَخَلَّتْ قال: تمد الأرض فتنشق فیخرج الناس منها.
و فی الدر المنثور، أخرج الحاکم بسند جید عن جابر عن النبی ص قال*: تمد الأرض یوم القیامة مد الأدیم- ثم لا یکون لابن آدم منها إلا موضع قدمیه.
و فی الاحتجاج، عن علی (ع) فی حدیث قال و الناس یومئذ علی صفات و منازل- فمنهم من یحاسب حسابا یسیرا و ینقلب إلی أهله مسرورا، و منهم الذین یدخلون الجنة بغیر حساب- لأنهم لم یلبثوا من أمر الدنیا بشی‌ء- و إنما الحساب هناک علی من یلبس بها هاهنا، و منهم من یحاسب علی النقیر و القطمیر- و یصیر إلی عذاب السعیر.
و فی المعانی، بإسناده عن ابن سنان عن أبی جعفر (ع) قال*: قال رسول الله ص: کل محاسب معذب فقال له قائل: یا رسول الله فأین قول الله عز و جل: «فَسَوْفَ یُحاسَبُ حِساباً یَسِیراً» قال: ذلک العرض یعنی التصفح.
أقول: و روی فی الدر المنثور، عن البخاری و مسلم و الترمذی و غیرهم عن عائشة: مثله 
و فی تفسیر القمی، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «فَأَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ بِیَمِینِهِ فهو أبو سلمة عبد الله بن عبد الأسود بن هلال المخزومی- و هو من بنی مخزوم، «وَ أَمَّا مَنْ أُوتِیَ کِتابَهُ وَراءَ ظَهْرِهِ فهو أخوه الأسود بن عبد الأسود المخزومی- فقتله حمزة بن عبد المطلب یوم بدر.
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «لَتَرْکَبُنَّ طَبَقاً عَنْ طَبَقٍ و قیل:
معناه شدة بعد شدة- حیاة ثم موت ثم بعث ثم جزاء: و روی ذلک مرفوعا.
و عن جوامع الجامع، فی الآیة عن أبی عبیدة: لترکبن سنن من کان قبلکم من الأولین و أحوالهم: و روی ذلک عن الصادق (ع).



(85) سورة البروج مکیة و هی اثنتان و عشرون آیة (22)
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اشارة
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بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ السَّماءِ ذاتِ الْبُرُوجِ (1) وَ الْیَوْمِ الْمَوْعُودِ (2) وَ شاهِدٍ وَ مَشْهُودٍ (3) قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ (4)
النَّارِ ذاتِ الْوَقُودِ (5) إِذْ هُمْ عَلَیْها قُعُودٌ (6) وَ هُمْ عَلی ما یَفْعَلُونَ بِالْمُؤْمِنِینَ شُهُودٌ (7) وَ ما نَقَمُوا مِنْهُمْ إِلاَّ أَنْ یُؤْمِنُوا بِاللَّهِ الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ (8) الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ (9)
إِنَّ الَّذِینَ فَتَنُوا الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ ثُمَّ لَمْ یَتُوبُوا فَلَهُمْ عَذابُ جَهَنَّمَ وَ لَهُمْ عَذابُ الْحَرِیقِ (10) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ ذلِکَ الْفَوْزُ الْکَبِیرُ (11) إِنَّ بَطْشَ رَبِّکَ لَشَدِیدٌ (12) إِنَّهُ هُوَ یُبْدِئُ وَ یُعِیدُ (13) وَ هُوَ الْغَفُورُ الْوَدُودُ (14)
ذُو الْعَرْشِ الْمَجِیدُ (15) فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ (16) هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ الْجُنُودِ (17) فِرْعَوْنَ وَ ثَمُودَ (18) بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی تَکْذِیبٍ (19)
وَ اللَّهُ مِنْ وَرائِهِمْ مُحِیطٌ (20) بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ (21) فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ (22)
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بیان‌

سورة إنذار و تبشیر فیها وعید شدید للذین یفتنون المؤمنین و المؤمنات لإیمانهم بالله کما کان المشرکون من أهل مکة یفعلون ذلک بالذین آمنوا بالنبی ص فیعذبونهم لیرجعوا إلی شرکهم السابق فمنهم من کان یصبر و لا یرجع بلغ الأمر ما بلغ، و منهم من رجع و ارتد و هم ضعفاء الإیمان کما یشیر إلی ذلک قوله تعالی: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَقُولُ آمَنَّا بِاللَّهِ فَإِذا أُوذِیَ فِی اللَّهِ جَعَلَ فِتْنَةَ النَّاسِ کَعَذابِ اللَّهِ»: العنکبوت: 10، و قوله: «وَ مِنَ النَّاسِ مَنْ یَعْبُدُ اللَّهَ عَلی حَرْفٍ فَإِنْ أَصابَهُ خَیْرٌ اطْمَأَنَّ بِهِ وَ إِنْ أَصابَتْهُ فِتْنَةٌ انْقَلَبَ عَلی وَجْهِهِ»: الحج: 11.
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و قد قدم سبحانه علی ذلک الإشارة إلی قصة أصحاب الأخدود، و فیه تحریض المؤمنین علی الصبر فی جنب الله تعالی، و أتبعها بالإشارة إلی حدیث الجنود فرعون و ثمود و فیه تطییب لنفس النبی ص بوعد النصر و تهدید للمشرکین.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الْبُرُوجِ البروج جمع برج و هو الأمر الظاهر و یغلب استعماله فی القصر العالی لظهوره علی الناظرین و یسمی البناء المعمول علی سور البلد للدفاع برجا و هو المراد فی الآیة لقوله تعالی: «وَ لَقَدْ جَعَلْنا فِی السَّماءِ بُرُوجاً وَ زَیَّنَّاها لِلنَّاظِرِینَ وَ حَفِظْناها مِنْ کُلِّ شَیْطانٍ رَجِیمٍ»: الحجر: 17، فالمراد بالبروج مواضع الکواکب من السماء.
و بذلک یظهر أن تفسیر البروج بالبروج الاثنی عشر المصطلح علیها فی علم النجوم غیر سدید و فی الآیة إقسام بالسماء المحفوظة بالبروج، و لا یخفی مناسبته لما سیشار إلیه من القصة ثم الوعید و الوعد و سنشیر إلیه.
قوله تعالی: «وَ الْیَوْمِ الْمَوْعُودِ» عطف علی السماء و إقسام بالیوم الموعود و هو یوم القیامة الذی وعد الله القضاء فیه بین عباده.
قوله تعالی: «وَ شاهِدٍ وَ مَشْهُودٍ» معطوفان علی السماء و الجمیع قسم بعد قسم علی ما أرید بیانه فی السورة و هو- کما تقدمت الإشارة إلیه- الوعید الشدید لمن یفتن المؤمنین و المؤمنات لإیمانهم و الوعد الجمیل لمن آمن و عمل صالحا.
فکأنه قیل: أقسم بالسماء ذات البروج التی یدفع الله بها عنها الشیاطین أن الله یدفع عن إیمان المؤمنین کید الشیاطین و أولیائهم من الکافرین، و أقسم بالیوم الموعود الذی یجزی فیه الناس بأعمالهم، و أقسم بشاهد یشهد و یعاین أعمال أولئک الکفار و ما یفعلونه بالمؤمنین لإیمانهم بالله و أقسم بمشهود سیشهده الکل و یعاینونه إن الذین فتنوا المؤمنین و المؤمنات، إلی آخر الآیتین.
و من هنا یظهر أن الشهادة فی «شاهِدٍ» و «مَشْهُودٍ» بمعنی واحد و هو المعاینة بالحضور، علی أنها لو کانت بمعنی تأدیة الشهادة لکان حق التعبیر «و مشهود علیه» لأنها بهذا المعنی إنما تتعدی بعلی.
و علی هذا یقبل «شاهِدٍ» الانطباق علی النبی ص لشهادته أعمال أمته ثم یشهد علیها یوم القیامة، و یقبل «مَشْهُودٍ» الانطباق علی تعذیب الکفار لهؤلاء المؤمنین و ما فعلوا
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بهم من الفتنة و إن شئت فقل: علی جزائه و إن شئت فقل علی ما یقع یوم القیامة من العقاب و الثواب لهؤلاء الظالمین و المظلومین، و تنکیر «مَشْهُودٍ» و «وَ شاهِدٍ» علی أی حال للتفخیم.
و لهم فی تفسیر شاهد و مشهود أقاویل کثیرة أنهاها بعضهم إلی ثلاثین کقول بعضهم إن الشاهد یوم الجمعة و المشهود یوم عرفة، و القول بأن الشاهد یوم النحر و المشهود یوم عرفة، و القول بأن الشاهد یوم عرفة و المشهود یوم القیامة، و القول بأن الشاهد الملک یشهد علی بنی آدم و المشهود یوم القیامة، و القول بأن الشاهد الذین یشهدون علی الناس و المشهود الذین یشهد علیهم.
و القول بأن الشاهد هذه الأمة و المشهود سائر الأمم، و القول بأن الشاهد أعضاء بنی آدم و المشهود أنفسهم و القول بأن الشاهد الحجر الأسود و المشهود الحاج و القول بأن الشاهد الأیام و اللیالی و المشهود بنو آدم، و القول بأن الشاهد الأنبیاء و المشهود محمد ص، و القول بأن الشاهد هو الله و المشهود لا إله إلا الله.
و القول بأن الشاهد الخلق و المشهود الحق، و القول بأن الشاهد هو الله و المشهود یوم القیامة، و القول بأن الشاهد آدم و ذریته و المشهود یوم القیامة، و القول بأن الشاهد یوم الترویة و المشهود یوم عرفة، و القول بأنها یوم الإثنین و یوم الجمعة، و القول بأن الشاهد:
المقربون و المشهود علیون، و القول بأن الشاهد هو الطفل الذی قال لأمه فی قصة الأخدود:
اصبری فإنک علی الحق و المشهود الواقعة، و القول بأن الشاهد الملائکة المتعاقبون لکتابة الأعمال و المشهود قرآن الفجر إلی غیر ذلک من أقوالهم.
و أکثر هذه الأقوال- کما تری- مبنی علی أخذ الشهادة بمعنی أداء ما حمل من الشهادة و بعضها علی تفریق بین الشاهد و المشهود فی معنی الشهادة و قد عرفت ضعفه، و أن الأنسب للسیاق أخذها بمعنی المعاینة و إن استلزم الشهادة بمعنی الأداء یوم القیامة، و أن الشاهد یقبل الانطباق علی النبی ص.
کیف لا؟ و قد سماه الله تعالی شاهدا إذ قال: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً»: الأحزاب: 45، و سماه شهیدا إذ قال: «لِیَکُونَ الرَّسُولُ شَهِیداً عَلَیْکُمْ»: الحج- 78، و قد عرفت معنی شهادة الأعمال من شهدائها فیما مر.
ثم إن جواب القسم محذوف یدل علیه قوله: «إِنَّ الَّذِینَ فَتَنُوا الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ إلی تمام آیتین، و یشعر به أیضا قوله: «قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ» إلخ و هو وعید الفاتنین و وعد المؤمنین الصالحین و أن الله یوفقهم علی الصبر و یؤیدهم علی حفظ إیمانهم من کید الکائدین أن أخلصوا کما فعل بالمؤمنین فی قصة الأخدود.
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قوله تعالی: «قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ» إشارة إلی قصة الأخدود لتکون توطئة و تمهیدا لما سیجی‌ء من قوله: «إِنَّ الَّذِینَ فَتَنُوا» إلخ و لیس جوابا للقسم البتة.
و الأخدود الشق العظیم فی الأرض، و أصحاب الأخدود هم الجبابرة الذین خدوا أخدودا و أضرموا فیها النار و أمروا المؤمنین بدخولها فأحرقوهم عن آخرهم نقما منهم لإیمانهم فقوله: «قُتِلَ إلخ دعاء علیهم و المراد بالقتل اللعن و الطرد.
و قیل: المراد بأصحاب الأخدود المؤمنون و المؤمنات الذین أحرقوا فیه، و قوله:
«قُتِلَ إخبار عن قتلهم بالإحراق و لیس من الدعاء فی شی‌ء. و یضعفه ظهور رجوع الضمائر فی قوله: «إِذْ هُمْ عَلَیْها» و «هُمْ عَلی ما یَفْعَلُونَ و «ما نَقَمُوا» إلی أصحاب الأخدود، و المراد بها و خاصة بالثانی و الثالث الجبابرة الناقمون دون المؤمنین المعذبین.
قوله تعالی: «النَّارِ ذاتِ الْوَقُودِ» بدل من الأخدود، و الوقود ما یشعل به النار من حطب و غیره، و فی توصیف النار بذات الوقود إشارة إلی عظمة أمر هذه النار و شدة اشتعالها و أجیجها.
قوله تعالی: «إِذْ هُمْ عَلَیْها قُعُودٌ» أی فی حال أولئک الجبابرة قاعدون فی أطراف النار المشرفة علیها.
قوله تعالی: «وَ هُمْ عَلی ما یَفْعَلُونَ بِالْمُؤْمِنِینَ شُهُودٌ» أی حضور ینظرون و یشاهدون إحراقهم و احتراقهم.
قوله تعالی: «وَ ما نَقَمُوا مِنْهُمْ إِلَّا أَنْ یُؤْمِنُوا بِاللَّهِ النقم بفتحتین الکراهة الشدیدة أی ما کرهوا من أولئک المؤمنین إلا إیمانهم بالله فأحرقوهم لأجل إیمانهم.
قوله تعالی: «الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ الَّذِی لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ اللَّهُ عَلی کُلِّ شَیْ‌ءٍ شَهِیدٌ» أوصاف جاریة علی اسم الجلالة تشیر إلی الحجة علی أن أولئک المؤمنین کانوا علی الحق فی إیمانهم مظلومین فیما فعل بهم لا یخفی حالهم علی الله و سیجزیهم خیر الجزاء، و علی أن أولئک الجبابرة کانوا علی الباطل مجترین علی الله ظالمین فیما فعلوا و سیذوقون وبال أمرهم و ذلک أنه تعالی هو الله العزیز الحمید أی الغالب غیر المغلوب علی الإطلاق و الجمیل فی فعله علی الإطلاق فله وحده کل الجلال و الجمال فمن الواجب أن یخضع له و أن لا یتعرض لجانبه، و إذ کان له ملک السماوات و الأرض فهو الملیک علی الإطلاق له الأمر و له الحکم فهو رب العالمین فمن الواجب أن یتخذ إلها معبودا و لا یشرک به أحد فالمؤمنون به علی الحق و الکافرون فی ضلال.
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ثم إن الله- و هو الموجد لکل شی‌ء- علی کل شی‌ء شهید لا یخفی علیه شی‌ء من خلقه و لا عمل من أعمال خلقه و لا یحتجب عنه إحسان محسن و لا إساءة مسی‌ء فسیجزی کلا بما عمل.
و بالجملة إذ کان تعالی هو الله المتصف بهذه الصفات الکریمة کان علی هؤلاء المؤمنین أن یؤمنوا به و لم یکن لأولئک الجبابرة أن یتعرضوا لحالهم و لا أن یمسوهم بسوء.
و قال بعض المفسرین فی توجیه إجراء الصفات فی الآیة: إن القوم إن کانوا مشرکین فالذی کانوا ینقمونه من المؤمنین و ینکرونه علیهم لم یکن هو الإیمان بالله تعالی بل نفی ما سواه من معبوداتهم الباطلة، و إن کانوا معطلة فالمنکر عندهم لیس إلا إثبات معبود غیر معهود لهم لکن لما کان مآل الأمرین إنکار المعبود الحق الموصوف بصفات الجلال و الإکرام عبر بما عبر بإجراء الصفات علیه تعالی.
و فیه غفلة عن أن المشرکین و هم الوثنیة ما کانوا ینسبون إلی الله تعالی إلا الصنع و الإیجاد.
و أما الربوبیة التی تستتبع التدبیر و الألوهیة التی تستوجب العبادة فکانوا یقصرونها فی أربابهم و آلهتهم فیعبدونها دون الله سبحانه، فلیس له تعالی عندهم إلا أنه رب الأرباب و إله الآلهة لا غیر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ فَتَنُوا الْمُؤْمِنِینَ وَ الْمُؤْمِناتِ ثُمَّ لَمْ یَتُوبُوا فَلَهُمْ عَذابُ جَهَنَّمَ وَ لَهُمْ عَذابُ الْحَرِیقِ الفتنة المحنة و التعذیب، و الَّذِینَ فَتَنُوا «إلخ» عام یشمل أصحاب الأخدود و مشرکی قریش الذین کانوا یفتنون من آمن بالنبی ص من المؤمنین و المؤمنات بأنواع من العذاب لیرجعوا عن دینهم.
قال فی المجمع،: یسأل فیقال: کیف فصل بین عذاب جهنم و عذاب الحریق و هما واحد؟ أجیب عن ذلک بأن المراد لهم أنواع العذاب فی جهنم سوی الإحراق مثل الزقوم و الغسلین و المقامع و لهم مع ذلک الإحراق بالنار انتهی.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ لَهُمْ جَنَّاتٌ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ ذلِکَ الْفَوْزُ الْکَبِیرُ» وعد جمیل للمؤمنین یطیب به نفوسهم کما أن ما قبله وعید شدید للکفار الفاتنین المعذبین.
قوله تعالی: «إِنَّ بَطْشَ رَبِّکَ لَشَدِیدٌ» الآیة إلی تمام سبع آیات تحقیق و تأکید لما تقدم من الوعید و الوعد، و البطش کما ذکره الراغب- تناول الشی‌ء بصولة.
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و فی إضافة البطش إلی الرب و إضافة الرب إلی الکاف تطییب لنفس النبی ص بالتأیید و النصر، و إشارة إلی أن لجبابرة أمته نصیبا من الوعید المتقدم.
قوله تعالی: «إِنَّهُ هُوَ یُبْدِئُ وَ یُعِیدُ» المقابلة بین المبدئ و المعید یعطی أن المراد بالإبداء البدء، و الافتتاح بالشی‌ء، قالوا: و لم یسمع من العرب الإبداء لکن القراءة ذلک و فی بعض القراءات الشاذة یبدأ بفتح الیاء و الدال.
و علی أی حال فالآیة تعلیل لشدة بطشه تعالی و ذلک أنه تعالی مبدئ یوجد ما یریده من شی‌ء إیجادا ابتدائیا من غیر أن یستمد علی ذلک من شی‌ء غیر نفسه، و هو تعالی یعید کل ما کان إلی ما کان و کل حال فاتته إلی ما کانت علیه قبل الفوت فهو تعالی لا یمتنع علیه ما أراد و لا یفوته فائت زائل و إذ کان کذلک فهو القادر علی أن یحمل علی العبد المتعدی حده، من العذاب ما هو فوق حده و وراء طاقته و یحفظه علی ما هو علیه لیذوق العذاب قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَهُمْ نارُ جَهَنَّمَ لا یُقْضی عَلَیْهِمْ فَیَمُوتُوا وَ لا یُخَفَّفُ عَنْهُمْ مِنْ عَذابِها»: فاطر: 36.
و هو القادر علی أن یعید ما أفسده العذاب إلی حالته الأولی لیذوق المجرم بذلک العذاب من غیر انقطاع قال تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا سَوْفَ نُصْلِیهِمْ ناراً کُلَّما نَضِجَتْ جُلُودُهُمْ بَدَّلْناهُمْ جُلُوداً غَیْرَها لِیَذُوقُوا الْعَذابَ»: النساء: 56.
و بهذا البیان یتضح:
أولا: أن سیاق قوله: «إِنَّهُ هُوَ» إلخ یفید القصر أی إن إبداع الوجود و إعادته لله سبحانه وحده إذ الصنع و الإیجاد ینتهی إلیه تعالی وحده.
و ثانیا: أن حدود الأشیاء إلیه تعالی و لو شاء أن لا یحد لم یحدا و بدل حدا من آخر فهو الذی حد العذاب و الفتنة فی الدنیا بالموت و الزوال و لو لم یشأ لم یحد کما فی عذاب الآخرة.
و ثالثا: أن المراد من شدة البطش- و هو الأخذ بعنف- أن لا دافع لأخذه و لا راد لحکمه کیفما حکم إلا أن یحول بین حکمه و متعلقه حکم آخر منه یقید الأول.
قوله تعالی: «وَ هُوَ الْغَفُورُ الْوَدُودُ» أی کثیر المغفرة و المودة ناظر إلی وعد المؤمنین کما أن قوله: «إِنَّ بَطْشَ رَبِّکَ إلخ ناظر إلی وعید الکافرین.
قوله تعالی: «ذُو الْعَرْشِ الْمَجِیدُ فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ» العرش عرش الملک، و ذو العرش کنایة عن الملک أی هو ملک له أن یتصرف فی مملکته کیفما تصرف و یحکم بما شاء و المجید
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صفة من المجد و هو العظمة المعنویة و هی کمال الذات و الصفات، و قوله: «فَعَّالٌ لِما یُرِیدُ» أی لا یصرفه عما أراده صارف لا من داخل لضجر و کسل و ملل و تغیر إرادة و غیرها و لا من خارج لمانع یحول بینه و بین ما أراد.
فله تعالی أن یوعد الذین فتنوا المؤمنین و المؤمنات بالنار و یعد الذین آمنوا و عملوا الصالحات بالجنة لأنه ذو العرش المجید و لن یخلف وعده لأنه فعال لما یرید.
قوله تعالی: «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ الْجُنُودِ فِرْعَوْنَ وَ ثَمُودَ» تقریر لما تقدم من شدة بطشه تعالی و کونه ملکا مجیدا فعالا لما یرید، و فیه تسلیة للنبی ص و تطییب لنفسه الشریفة بالإشارة إلی حدیثهم، و معنی الآیتین ظاهر.
قوله تعالی: «بَلِ الَّذِینَ کَفَرُوا فِی تَکْذِیبٍ لا یبعد أن یستفاد من السیاق کون المراد بالذین کفروا هم قوم النبی ص.
و فی الآیة إضراب عما تقدم من الموعظة و الحجة من حیث الأثر، و المعنی لا ینبغی أن یرجی منهم الإیمان بهذه الآیات البینات فإن الذین کفروا مصرون علی تکذیبهم لا ینتفعون بموعظة أو حجة.
و من هنا ظهر أن المراد بکون الذین کفروا فی تکذیب أی بظرفیة التکذیب لهم إصرارهم علیه.
قوله تعالی: «وَ اللَّهُ مِنْ وَرائِهِمْ مُحِیطٌ» وراء الشی‌ء الجهات الخارجة منه المحیطة به. إشارة إلی أنهم غیر معجزین لله سبحانه فهو محیط بهم قادر علیهم من کل جهة، و فیه أیضا تطییب لنفس النبی ص.
و عن بعضهم أن فی قوله: «مِنْ وَرائِهِمْ تلویحا إلی أنهم اتخذوا الله وراءهم ظهریا، و هو مبنی علی أخذ وراء بمعنی خلف.
قوله تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ» إضراب عن إصرارهم علی تکذیب القرآن، و المعنی لیس الأمر کما یدعون بل القرآن کتاب مقرو عظیم فی معناه غزیر فی معارفه فی لوح محفوظ عن الکذب و الباطل مصون من مس الشیاطین.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر بن عبد الله أن النبی ص سئل عن 
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«السَّماءِ ذاتِ الْبُرُوجِ فقال: الکواکب، و سئل عن «الَّذِی جَعَلَ فِی السَّماءِ بُرُوجاً» فقال: الکواکب. قیل: ف «بُرُوجٍ مُشَیَّدَةٍ» فقال: قصور.
و فیه، أخرج عبد بن حمید و الترمذی و ابن أبی الدنیا فی الأصول و ابن جریر و ابن المنذر و ابن حاتم و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن أبی هریرة قال*: قال رسول الله ص: الیوم الموعود یوم القیامة- و الیوم المشهود یوم عرفة- و الشاهد یوم الجمعة. الحدیث.
أقول: و روی مثله بطرق أخری عن أبی مالک و سعید بن المسیب و جبیر بن مطعم عنه (ص)، و لفظ الأخیر: الشاهد یوم الجمعة و المشهود یوم عرفة:.
و روی هذا اللفظ عن عبد الرزاق و الفاریابی و عبد بن حمید و ابن جریر و ابن المنذر عن علی بن أبی طالب 
و فیه، أخرج عبد بن حمید و ابن المنذر عن علی قال*: الیوم الموعود یوم القیامة، و الشاهد یوم الجمعة، و المشهود یوم النحر.
و فی المجمع، روی: أن رجلا دخل مسجد رسول الله ص- فإذا رجل یحدث عن رسول الله ص.
قال: فسألته عن الشاهد و المشهود فقال: نعم الشاهد یوم الجمعة و المشهود یوم عرفة، فجزته إلی آخر یحدث عن رسول الله ص- فسألته عن ذلک فقال: أما الشاهد فیوم الجمعة و أما المشهود فیوم النحر.
فجزتهما إلی غلام کان وجهه الدینار- و هو یحدث عن رسول الله ص- فقلت: أخبرنی عن شاهد و مشهود فقال: نعم أما الشاهد فمحمد و أما المشهود فیوم القیامة- أ ما سمعت الله سبحانه یقول: «یا أَیُّهَا النَّبِیُّ إِنَّا أَرْسَلْناکَ شاهِداً وَ مُبَشِّراً وَ نَذِیراً» و قال: «ذلِکَ یَوْمٌ مَجْمُوعٌ لَهُ النَّاسُ وَ ذلِکَ یَوْمٌ مَشْهُودٌ».
فسألت عن الأول فقالوا: ابن عباس، و سألت عن الثانی فقالوا: ابن عمرو، و سألت عن الثالث فقالوا: الحسن بن علی.
أقول: و الحدیث مروی بطرق مختلفة و ألفاظ متقاربة و قد تقدم فی تفسیر الآیة أن ما ذکره (ع) أظهر بالنظر إلی سیاق الآیات، و إن کان لفظ الشاهد و المشهود لا یأبی الانطباق علی غیره أیضا بوجه.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ» قال: کان سببه أن الذی 
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هیج الحبشة- علی غزوة الیمن ذو نواس- و هو آخر من ملک من حمیر- تهود و اجتمعت معه حمیر علی الیهودیة- و سمی نفسه یوسف و أقام علی ذلک حینا من الدهر.
ثم أخبر أن بنجران بقایا قوم علی دین النصرانیة- و کانوا علی دین عیسی و حکم الإنجیل، و رأس ذلک الدین عبد الله بن بریامن- فحمله أهل دینه علی أن یسیر إلیهم- و یحملهم علی الیهودیة و یدخلهم فیها- فسار حتی قدم نجران- فجمع من کان بها علی دین النصرانیة- ثم عرض علیهم دین الیهودیة و الدخول فیها- فأبوا علیه فجادلهم و عرض علیهم- و حرص الحرص کله فأبوا علیه- و امتنعوا من الیهودیة و الدخول فیها و اختاروا القتل.
فاتخذ لهم أخدودا و جمع فیه الحطب- و أشعل فیه النار فمنهم من أحرق بالنار- و منهم من قتل بالسیف و مثل بهم کل مثلة- فبلغ عدد من قتل و أحرق بالنار عشرین ألفا- و أفلت منهم رجل یدعی دوش ذو ثعلبان علی فرس له رکضة، و اتبعوه حتی أعجزهم فی الرمل، و رجع ذو نواس إلی صنیعه فی جنوده فقال الله: «قُتِلَ أَصْحابُ الْأُخْدُودِ- إلی قوله- الْعَزِیزِ الْحَمِیدِ».
و فی المجمع، و روی سعید بن جبیر قال": لما انهزم أهل إسفندهان قال عمر بن الخطاب:
ما هم یهود و لا نصاری و لا لهم کتاب و کانوا مجوسا- فقال علی بن أبی طالب: بلی قد کان لهم کتاب رفع.
و ذلک أن ملکا لهم سکر فوقع علی ابنته- أو قال: علی أخته- فلما أفاق قال لها:
کیف المخرج مما وقعت فیه؟ قالت: تجمع أهل مملکتک- و تخبرهم أنک تری نکاح البنات و تأمرهم أن یحلوه- فجمعهم فأخبرهم فأبوا أن یتابعوه- فخد لهم أخدودا فی الأرض، و أوقد فیه النیران و عرضهم علیها- فمن أبی قبول ذلک قذفه فی النار، و من أجاب خلی سبیله:.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید عنه (ع).
و عن تفسیر العیاشی، بإسناده عن جابر عن أبی جعفر (ع) قال*: أرسل علی (ع) إلی أسقف نجران یسأله عن أصحاب الأخدود- فأخبره بشی‌ء فقال (ع): لیس کما ذکرت- و لکن سأخبرک عنهم:
إن الله بعث رجلا حبشیا نبیا و هم حبشیة- فکذبوه فقاتلهم فقتلوا أصحابه فأسروه و أسروا أصحابه- ثم بنوا له حیرا ثم ملئوه نارا ثم جمعوا الناس- فقالوا: من کان علی دیننا و أمرنا فلیعتزل، و من کان علی دین هؤلاء فلیرم نفسه فی النار- فجعل أصحابه یتهافتون فی 
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النار- فجاءت امرأة معها صبی لها ابن شهر- فلما هجمت هابت و رقت علی ابنها فنادی الصبی: لا تهابی و ارمینی و نفسک فی النار- فإن هذا و الله فی الله قلیل، فرمت بنفسها فی النار و صبیها، و کان ممن تکلم فی المهد.
أقول: و روی هذا المعنی فی الدر المنثور، عن ابن مردویه عن عبد الله بن نجی عنه (ع)، و روی أیضا عن ابن أبی حاتم من طریق عبد الله بن نجی عنه (ع) قال*: کان نبی أصحاب الأخدود حبشیا.
و روی أیضا عن ابن أبی حاتم و ابن المنذر من طریق الحسن عنه (ع)* فی قوله تعالی:
«أَصْحابُ الْأُخْدُودِ» قال: هم الحبشة.
و لا یبعد أن یستفاد أن حدیث أصحاب الأخدود وقائع متعددة وقعت بالحبشة و الیمن و العجم و الإشارة فی الآیة إلی جمیعها و هناک روایات تقص القصة مع السکوت عن محل وقوعها.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «بَلْ هُوَ قُرْآنٌ مَجِیدٌ فِی لَوْحٍ مَحْفُوظٍ» قال: اللوح المحفوظ له طرفان طرف علی یمین العرش- علی جبین إسرافیل- فإذا تکلم الرب جل ذکره بالوحی- ضرب اللوح جبین إسرافیل فنظر فی اللوح- فیوحی بما فی اللوح إلی جبرئیل.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو الشیخ و ابن مردویه عن ابن عباس قال*: قال رسول الله ص: خلق الله لوحا من درة بیضاء دفتاه من زبرجدة خضراء- کتابه من نور یلحظ إلیه فی کل یوم ثلاث مائة و ستین لحظة- یحیی و یمیت و یخلق و یرزق و یعز و یذل و یفعل ما یشاء.
أقول: و الروایات فی صفة اللوح کثیرة مختلفة و هی علی نوع من التمثیل.
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ السَّماءِ وَ الطَّارِقِ (1) وَ ما أَدْراکَ مَا الطَّارِقُ (2) النَّجْمُ الثَّاقِبُ (3) إِنْ کُلُّ نَفْسٍ لَمَّا عَلَیْها حافِظٌ (4)
فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسانُ مِمَّ خُلِقَ (5) خُلِقَ مِنْ ماءٍ دافِقٍ (6) یَخْرُجُ مِنْ بَیْنِ الصُّلْبِ وَ التَّرائِبِ (7) إِنَّهُ عَلی رَجْعِهِ لَقادِرٌ (8) یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ (9)
فَما لَهُ مِنْ قُوَّةٍ وَ لا ناصِرٍ (10) وَ السَّماءِ ذاتِ الرَّجْعِ (11) وَ الْأَرْضِ ذاتِ الصَّدْعِ (12) إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ (13) وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ (14)
إِنَّهُمْ یَکِیدُونَ کَیْداً (15) وَ أَکِیدُ کَیْداً (16) فَمَهِّلِ الْکافِرِینَ أَمْهِلْهُمْ رُوَیْداً (17)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 258



بیان‌

فی السورة إنذار بالمعاد و تستدل علیه بإطلاق القدرة و تؤکد القول فی ذلک، و فیها إشارة إلی حقیقة الیوم، و تختتم بوعید الکفار.
و السورة ذات سیاق مکی.
قوله تعالی: «وَ السَّماءِ وَ الطَّارِقِ وَ ما أَدْراکَ مَا الطَّارِقُ النَّجْمُ الثَّاقِبُ الطرق فی الأصل- علی ما قیل- هو الضرب بشدة یسمع له صوت و منه المطرقة و الطریق لأن السابلة تطرقها بأقدامها ثم شاع استعماله فی سلوک الطریق ثم اختص بالإتیان لیلا لأن الآتی باللیل فی الغالب یجد الأبواب مغلقة فیطرقها و یدقها ثم شاع الطارق فی کل ما یظهر لیلا، و المراد بالطارق فی الآیة النجم الذی یطلع باللیل.
و الثقب فی الأصل بمعنی الخرق ثم صار بمعنی النیر المضی‌ء لأنه یثقب الظلام بنوره و یأتی بمعنی العلو و الارتفاع و منه ثقب الطائر أی ارتفع و علا کأنه یثقب الجو بطیرانه.
فقوله: «وَ السَّماءِ وَ الطَّارِقِ إقسام بالسماء و بالنجم الطالع لیلا، و قوله: «وَ ما أَدْراکَ مَا الطَّارِقُ تفخیم لشأن المقسم به و هو الطارق، و قوله: «النَّجْمُ الثَّاقِبُ بیان للطارق و الجملة فی معنی جواب استفهام مقدر کأنه لما قیل: و ما أدراک ما الطارق؟
سئل فقیل: فما هو الطارق؟ فأجیب، و قیل: النجم الثاقب.
قوله تعالی: «إِنْ کُلُّ نَفْسٍ لَمَّا عَلَیْها حافِظٌ» جواب للقسم و لما بمعنی إلا و المعنی ما من نفس إلا علیها حافظ، و المراد من قیام الحافظ علی حفظها کتابة أعمالها الحسنة و السیئة
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علی ما صدرت منها لیحاسب علیها یوم القیامة و یجزی بها فالحافظ هو الملک و المحفوظ العمل کما قال تعالی: «وَ إِنَّ عَلَیْکُمْ لَحافِظِینَ کِراماً کاتِبِینَ یَعْلَمُونَ ما تَفْعَلُونَ»: الانفطار: 12.
و لا یبعد أن یکون المراد من حفظ النفس حفظ ذاتها و أعمالها، و المراد بالحافظ جنسه فتفید أن النفوس محفوظة لا تبطل بالموت و لا تفسد حتی إذا أحیا الله الأبدان أرجع النفوس إلیها فکان الإنسان هو الإنسان الدنیوی بعینه و شخصه ثم یجزیه بما یقتضیه أعماله المحفوظة علیه من خیر أو شر.
و یؤید ذلک کثیر من الآیات الدالة علی حفظ الأشیاء کقوله تعالی: «قُلْ یَتَوَفَّاکُمْ مَلَکُ الْمَوْتِ الَّذِی وُکِّلَ بِکُمْ»: الم السجدة: 11، و قوله: «اللَّهُ یَتَوَفَّی الْأَنْفُسَ حِینَ مَوْتِها وَ الَّتِی لَمْ تَمُتْ فِی مَنامِها فَیُمْسِکُ الَّتِی قَضی عَلَیْهَا الْمَوْتَ»: الزمر: 42.
و لا ینافی هذا الوجه ظاهر آیة الانفطار السابقة من أن حفظ الملائکة هو الکتابة فإن حفظ نفس الإنسان أیضا من الکتابة علی ما یستفاد من قوله: «إِنَّا کُنَّا نَسْتَنْسِخُ ما کُنْتُمْ تَعْمَلُونَ»: الجاثیة: 29 و قد تقدمت الإشارة إلیه.
و یندفع بهذا الوجه الاعتراض علی ما استدل به علی المعاد من إطلاق القدرة کما سیجی‌ء، و محصله أن إطلاق القدرة إنما ینفع فیما کان ممکنا لکن إعادة الإنسان بعینه محال فإن الإنسان المخلوق ثانیا مثل الإنسان الدنیوی المخلوق أولا لا شخصه الذی خلق أولا و مثل الشی‌ء غیر الشی‌ء لا عینه.
وجه الاندفاع أن شخصیة الشخص من الإنسان بنفسه لا ببدنه و النفس محفوظة فإذا خلق البدن و تعلقت به النفس کان هو الإنسان الدنیوی بشخصه و إن کان البدن بالقیاس إلی البدن مع الغض عن النفس، مثلا لا عینا.
قوله تعالی: «فَلْیَنْظُرِ الْإِنْسانُ مِمَّ خُلِقَ أی ما هو مبدأ خلقه؟ و ما هو الذی صیره الله إنسانا؟
و الجملة متفرعة علی الآیة السابقة و ما تدل علیه بفحواها بحسب السیاق و محصل المعنی و إذ کانت کل نفس محفوظة بذاتها و عملها من غیر أن تفنی أو ینسی عملها فلیذعن الإنسان أن سیرجع إلی ربه و یجزی بما عمل و لا یستبعد ذلک و لینظر لتحصیل هذا الإذعان إلی مبدإ خلقه و یتذکر أنه خلق من ماء دافق یخرج من بین الصلب و الترائب.
فالذی بدأ خلقه من ماء هذه صفته یقدر علی رجعه و إحیائه بعد الموت.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 260
و فی الإتیان بقوله: «خُلِقَ مبنیا للمفعول و ترک ذکر الفاعل و هو الله سبحانه إیماء إلی ظهور أمره، و نظیره قوله: «خُلِقَ مِنْ ماءٍ» إلخ.
قوله تعالی: «خُلِقَ مِنْ ماءٍ دافِقٍ الدفق تصبب الماء و سیلانه بدفع و سرعة و الماء الدافق هو المنی و الجملة جواب عن استفهام مقدر یهدی إلیه قوله: «مِمَّ خُلِقَ .
قوله تعالی: «یَخْرُجُ مِنْ بَیْنِ الصُّلْبِ وَ التَّرائِبِ الصلب الظهر، و الترائب جمع تریبة و هی عظم الصدر.
و قد اختلفت کلماتهم فی الآیة و ما قبلها اختلافا عجیبا، و الظاهر أن المراد بقوله:
«بَیْنِ الصُّلْبِ وَ التَّرائِبِ البعض المحصور من البدن بین جداری عظام الظهر و عظام الصدر «1».
قوله تعالی: «إِنَّهُ عَلی رَجْعِهِ لَقادِرٌ» الرجع الإعادة، و ضمیر «إِنَّهُ له تعالی و اکتفی بالإضمار مع أن المقام مقام الإظهار لظهوره نظیر قوله: «خُلِقَ مبنیا للمفعول.
و المعنی أن الذی خلق الإنسان من ماء صفته تلک الصفة، علی إعادته و إحیائه بعد الموت- و إعادته مثل بدئه- لقادر لأن القدرة علی الشی‌ء قدرة علی مثله إذ حکم الأمثال فیما یجوز و فیما لا یجوز واحد.
قوله تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ» ظرف للرجع، و السریرة ما أسره الإنسان و أخفاه فی نفسه، و البلاء الاختبار و التعرف و التصفح.
فالمعنی یوم یختبر ما أخفاه الإنسان و أسره من العقائد و آثار الأعمال خیرها و شرها فیمیز خیرها من شرها و یجزی الإنسان به فالآیة فی معنی قوله تعالی: «إِنْ تُبْدُوا ما فِی أَنْفُسِکُمْ أَوْ تُخْفُوهُ یُحاسِبْکُمْ بِهِ اللَّهُ»: البقرة: 284.
قوله تعالی: «فَما لَهُ مِنْ قُوَّةٍ وَ لا ناصِرٍ» أی لا قدرة له فی نفسه یمتنع بها من عذاب الله و لا ناصر له یدفع عنه ذلک أی لا قدرة هناک یدفع عنه الشر لا من نفسه و لا من غیره.
قوله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الرَّجْعِ وَ الْأَرْضِ ذاتِ الصَّدْعِ إقسام بعد إقسام لتأکید أمر القیامة و الرجوع إلی الله.
و المراد بکون السماء ذات رجع ما یظهر للحس من سیرها بطلوع الکواکب بعد
______________________________
(1) و قد أورد المراغی فی تفسیره فی ذیل الآیة عن بعض الأطباء توجیها دقیقا علمیا لهذه الآیة من أراده فلیراجعه.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 261
غروبها و غروبها بعد طلوعها، و قیل: رجعها أمطارها، و المراد بکون الأرض ذات صدع تصدعها و انشقاقها بالنبات، و مناسبة القسمین لما أقسم علیه من الرجوع بعد الموت و الخروج من القبور ظاهرة.
قوله تعالی: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ وَ ما هُوَ بِالْهَزْلِ الفصل إبانة أحد الشیئین من الآخر حتی یکون بینهما فرجة، و التعبیر بالفصل- و المراد الفاصل- للمبالغة کزید عدل و الهزل خلاف الجد.
و الآیتان جواب القسم، و ضمیر «إِنَّهُ للقرآن و المعنی أقسم بکذا و کذا أن القرآن لقول فاصل بین الحق و الباطل و لیس هو کلاما لا جد فیه فما یحقه حق لا ریب فیه و ما یبطله باطل لا ریب فیه فما أخبرکم به من البعث و الرجوع حق لا ریب فیه.
و قیل: الضمیر لما تقدم من خبر الرجوع و المعاد، و الوجه السابق أوجه.
قوله تعالی: «إِنَّهُمْ یَکِیدُونَ کَیْداً وَ أَکِیدُ کَیْداً» أی الکفار یحتالون بکفرهم و إنکارهم المعاد احتیالا یریدون به إطفاء نور الله و إبطال دعوتک، و احتال علیهم بعین أعمالهم بالاستدراج و الإملاء و الإضلال بالطبع علی قلوبهم و جعل الغشاوة علی سمعهم و أبصارهم احتیالا أسوقهم به إلی عذاب یوم القیامة.
قوله تعالی: «فَمَهِّلِ الْکافِرِینَ أَمْهِلْهُمْ رُوَیْداً» التمهیل و الإمهال بمعنی واحد غیر أن باب التفعیل یفید التدریج و الإفعال یفید الدفعة، و الروید القلیل.
و المعنی: إذا کان منهم کید و منی کید علیهم بعین ما یکیدون به و الله غالب علی أمره، فانتظر بهم و لا تعاجلهم انتظر بهم قلیلا فسیأتیهم ما أوعدهم به فکل ما هو آت قریب.
و فی التعبیر أولا بمهل الظاهر فی التدریج و ثانیا مع التقیید برویدا بأمهل الظاهر فی الدفعة لطف ظاهر.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «إِنْ کُلُّ نَفْسٍ لَمَّا عَلَیْها حافِظٌ» قال: الملائکة.
و فیه،": فی قوله تعالی: «خُلِقَ مِنْ ماءٍ دافِقٍ قال: النطفة التی تخرج بقوة.
و فیه،": فی قوله تعالی: «یَخْرُجُ مِنْ بَیْنِ الصُّلْبِ وَ التَّرائِبِ قال: الصلب الرجل و الترائب المرأة، و هو صدرها.
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أقول: الروایة علی إضمارها و إرسالها لا تخلو من شی‌ء.
و فیه،": فی قوله تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ» قال: یکشف عنها.
و فی المجمع، روی مرفوعا عن أبی الدرداء قال: قال رسول الله ص: ضمن الله خلقه أربع خصال: الصلاة، و الزکاة، و صوم شهر رمضان، و الغسل من الجنابة، و هی السرائر التی قال الله تعالی: یوم تبلی السرائر.
أقول: و لعله من قبیل ذکر بعض المصادیق کما تؤیده الروایة التالیة.
و فیه، عن معاذ بن جبل قال: سألت رسول الله ص: ما هذه السرائر- التی ابتلی الله بها العباد فی الآخرة؟ فقال: سرائرکم هی أعمالکم من الصلاة و الصیام- و الزکاة و الوضوء و الغسل من الجنابة و کل مفروض- لأن الأعمال کلها سرائر خفیة فإن شاء الرجل قال:
صلیت و لم یصل و إن شاء قال: توضیت و لم یتوض- فذلک قوله: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ».
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «فَما لَهُ مِنْ قُوَّةٍ وَ لا ناصِرٍ» قال: ما له من قوة یهوی بها علی خالقه، و لا ناصر من الله ینصره إن أراد به سوءا.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ السَّماءِ ذاتِ الرَّجْعِ قال: ذات المطر «وَ الْأَرْضِ ذاتِ الصَّدْعِ أی ذات النبات.
و فی المجمع،: «إِنَّهُ لَقَوْلٌ فَصْلٌ یعنی أن القرآن یفصل بین الحق و الباطل- بالبیان عن کل واحد منهما:، و روی ذلک عن الصادق (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و الدارمی و الترمذی و محمد بن نصر و ابن الأنباری فی المصاحف عن الحارث الأعور قال*: دخلت المسجد فإذا الناس قد وقعوا فی الأحادیث- فأتیت علیا فأخبرته فقال: أ و قد فعلوها؟
سمعت رسول الله ص یقول: إنها ستکون فتنة. قلت: فما المخرج منها یا رسول الله- قال: کتاب الله فیه نبأ من قبلکم و خبر من بعدکم، و حکم ما بینکم، هو الفصل لیس بالهزل، من ترکه من جبار قصمه الله، من ابتغی الهوی فی غیره أضله الله، و هو حبل الله المتین، و هو الذکر الحکیم، و هو الصراط المستقیم، هو الذی لا تزیغ به الأهواء، و لا یشبع منه العلماء، و لا تلتبس منه الألسن، و لا یخلق من الرد، و لا تنقضی عجائبه- هو الذی لم ینته الجن إذ سمعته حتی قالوا- إِنَّا سَمِعْنا قُرْآناً عَجَباً یَهْدِی إِلَی الرُّشْدِ. من قال به صدق، و من حکم به عدل، و من عمل به أجر، و من دعی إلیه هدی إلی صراط مستقیم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 263
أقول: و روی ما یقرب منه عن معاذ بن جبل عنه (ص)، و رواه مختصرا عن ابن مردویه عن علی (ع).



(87) سورة الأعلی مکیة و هی تسع عشرة آیة (19)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
سَبِّحِ اسْمَ رَبِّکَ الْأَعْلَی (1) الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی (2) وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی (3) وَ الَّذِی أَخْرَجَ الْمَرْعی (4)
فَجَعَلَهُ غُثاءً أَحْوی (5) سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی (6) إِلاَّ ما شاءَ اللَّهُ إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ وَ ما یَخْفی (7) وَ نُیَسِّرُکَ لِلْیُسْری (8) فَذَکِّرْ إِنْ نَفَعَتِ الذِّکْری (9)
سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی (10) وَ یَتَجَنَّبُهَا الْأَشْقَی (11) الَّذِی یَصْلَی النَّارَ الْکُبْری (12) ثُمَّ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی (13) قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی (14)
وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی (15) بَلْ تُؤْثِرُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا (16) وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ وَ أَبْقی (17) إِنَّ هذا لَفِی الصُّحُفِ الْأُولی (18) صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی (19)



بیان‌

أمر بتوحیده تعالی علی ما یلیق بساحته المقدسة و تنزیه ذاته المتعالیة من أن یذکر مع اسمه اسم غیره أو یسند إلی غیره ما یجب أن یسند إلیه کالخلق و التدبیر و الرزق و وعد له (ص) بتأییده بالعلم و الحفظ و تمکینه من الطریقة التی هی أسهل و أیسر للتبلیغ و أنسب للدعوة.
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و سیاق الآیات فی صدر السورة سیاق مکی و أما ذیلها أعنی قوله: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی إلخ فقد ورد من طرق أئمة أهل البیت (ع) و کذا من طریق أهل السنة أن المراد به زکاة الفطرة و صلاة العید و من المعلوم أن الصوم و ما یتبعه من زکاة الفطرة و صلاة العید إنما شرعت بالمدینة بعد الهجرة فتکون آیات الذیل نازلة بالمدینة.
فالسورة صدرها مکی و ذیلها مدنی، و لا ینافی ذلک ما جاء فی الآثار أن السورة مکیة فإنه لا یأبی الحمل علی صدر السورة.
قوله تعالی: «سَبِّحِ اسْمَ رَبِّکَ الْأَعْلَی أمر بتنزیه اسمه تعالی و تقدیسه، و إذ علق التنزیه علی الاسم- و ظاهر اللفظ الدال علی المسمی- و الاسم إنما یقع فی القول فتنزیهه أن لا یذکر معه ما هو تعالی منزه عنه کذکر الآلهة و الشرکاء و الشفعاء و نسبة الربوبیة إلیهم و کذکر بعض ما یختص به تعالی کالخلق و الإیجاد و الرزق و الإحیاء و الإماتة و نحوها و نسبته إلی غیره تعالی أو کذکر بعض ما لا یلیق بساحة قدسه تعالی من الأفعال کالعجز و الجهل و الظلم و الغفلة و ما یشبهها من صفات النقص و الشین و نسبته إلیه تعالی.
و بالجملة تنزیه اسمه تعالی أن یجرد القول عن ذکر ما لا یناسب ذکره ذکر اسمه تعالی و هو تنزیهه تعالی فی مرحلة القول الموافق لتنزیهه فی مرحلة الفعل.
و هو یلازم التوحید الکامل بنفی الشرک الجلی کما فی قوله: «وَ إِذا ذُکِرَ اللَّهُ وَحْدَهُ اشْمَأَزَّتْ قُلُوبُ الَّذِینَ لا یُؤْمِنُونَ بِالْآخِرَةِ وَ إِذا ذُکِرَ الَّذِینَ مِنْ دُونِهِ إِذا هُمْ یَسْتَبْشِرُونَ»»: الزمر 45 و قوله: «وَ إِذا ذَکَرْتَ رَبَّکَ فِی الْقُرْآنِ وَحْدَهُ وَلَّوْا عَلی أَدْبارِهِمْ نُفُوراً»: إسراء 46.
و فی إضافة الاسم إلی الرب و الرب إلی ضمیر الخطاب تأیید لما قدمناه فإن المعنی سبح اسم ربک الذی اتخذته ربا و أنت تدعو إلی أنه الرب الإله فلا یقعن فی کلامک مع ذکر اسمه بالربوبیة ذکر من غیره بحیث ینافی تسمیه بالربوبیة علی ما عرف نفسه لک.
و قوله: «الْأَعْلَی و هو الذی یعلو کل عال و یقهر کل شی‌ء صفة «رَبِّکَ دون الاسم و یعلل بمعناه الحکم أی سبح اسمه لأنه أعلی.
و قیل: معنی «سَبِّحِ اسْمَ رَبِّکَ الْأَعْلَی قل: سبحان ربی الأعلی کما عن ابن عباس و نسب إلیه أیضا أن المعنی صل.
و قیل: المراد بالاسم المسمی و المعنی نزهه تعالی عن کل ما لا یلیق بساحة قدسه من الصفات و الأفعال.
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و قیل: إنه ذکر الاسم و المراد به تعظیم المسمی و استشهد علیه بقول لبید، إلی الحول ثم اسم السلام علیکما. فالمعنی سبح ربک الأعلی.
و قیل: المراد تنزیه أسمائه تعالی عما لا یلیق بأن لا یئول مما ورد منها اسم من غیر مقتض، و لا یبقی علی ظاهره إذا کان ما وضع له لا یصح له تعالی، و لا یطلقه علی غیره تعالی إذا کان مختصا کاسم الجلالة و لا یتلفظ به فی محل لا یناسبه کبیت الخلاء، و علی هذا القیاس و ما قدمناه من المعنی أوسع و أشمل و أنسب لسیاق قوله الآتی «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی «وَ نُیَسِّرُکَ لِلْیُسْری فَذَکِّرْ» فإن السیاق سیاق البعث إلی التذکرة و التبلیغ فبدأ أولا بإصلاح کلامه (ص) و تجریده عن کل ما یشعر بجلی الشرک و خفیه بأمره بتنزیه اسم ربه، و وعد ثانیا بإقرائه بحیث لا ینسی شیئا مما أوحی إلیه و تسهیل طریقة التبلیغ علیه ثم أمر بالتذکیر و التبلیغ فافهم.
قوله تعالی: «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی خلق الشی‌ء جمع أجزائه، و تسویته جعلها متساویة بحیث یوضع کل فی موضعه الذی یلیق به و یعطی حقه کوضع کل عضو من أعضاء الإنسان فیما یناسبه من الموضع.
و الخلق و التسویة و إن کانا مطلقین لکنهما إنما یشملان ما فیه ترکیب أو شائبة ترکیب من المخلوقات.
و الآیة إلی تمام أربع آیات تصف التدبیر الإلهی و هی برهان علی ربوبیته تعالی المطلقة.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی أی جعل الأشیاء التی خلقها علی مقادیر مخصوصة و حدود معینة فی ذواتها و صفاتها و أفعالها لا تتعداها و جهزها بما یناسب ما قدر لها فهداها إلی ما قدر فکل یسلک نحو ما قدر له بهدایة ربانیة تکوینیة کالطفل یهتدی إلی ثدی أمه و الفرخ إلی زق أمه و أبیه، و الذکر إلی الأنثی و ذی النفع إلی نفعه و علی هذا القیاس.
قال تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا عِنْدَنا خَزائِنُهُ وَ ما نُنَزِّلُهُ إِلَّا بِقَدَرٍ مَعْلُومٍ»: الحجر:
21، و قال: «ثُمَّ السَّبِیلَ یَسَّرَهُ»: عبس: 20 و قال: «لِکُلٍّ وِجْهَةٌ هُوَ مُوَلِّیها» البقرة: 148.
قوله تعالی: «وَ الَّذِی أَخْرَجَ الْمَرْعی المرعی ما ترعاه الدواب فالله تعالی هو الذی أخرجها أی أنبتها.
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قوله تعالی: «فَجَعَلَهُ غُثاءً أَحْوی الغثاء ما یقذفه السیل علی جانب الوادی من الحشیش و النبات، و المراد هنا- کما قیل- الیابس من النبات، و الأحوی الأسود.
و إخراج المرعی لتغذی الحیوان ثم جعله غثاء أحوی من مصادیق التدبیر الربوبی و دلائله کما أن الخلق و التسویة و التقدیر و الهدایة کذلک.
قوله تعالی: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ وَ ما یَخْفی قال فی المفردات،: و القراءة ضم الحروف و الکلمات بعضها إلی بعض فی الترتیل، و لیس یقال ذلک لکل جمع لا یقال: قرأت القوم إذا جمعتهم، و یدل علی ذلک أنه لا یقال للحرف الواحد إذا تفوه به قراءة، انتهی، و قال فی المجمع،: و الإقراء أخذ القراءة علی القارئ بالاستماع لتقویم الزلل، و القارئ التالی. انتهی.
و لیس إقراؤه تعالی نبیه ص القرآن مثل إقراء بعضنا بعضا باستماع المقری لما یقرؤه القارئ و إصلاح ما لا یحسنه أو یغلط فیه فلم یعهد من النبی ص أن یقرأ شیئا من القرآن فلا یحسنه أو یغلط فیه عن نسیان للوحی ثم یقرأ فیصلح بل المراد تمکینه من قراءة القرآن کما أنزل من غیر أن یغیره بزیادة أو نقص أو تحریف بسبب النسیان.
فقوله: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی وعد منه لنبیه (ص) أن یمکنه من العلم بالقرآن و حفظه علی ما أنزل بحیث یرتفع عنه النسیان فیقرؤه کما أنزل و هو الملاک فی تبلیغ الوحی کما أوحی إلیه.
و قوله: «إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ استثناء مفید لبقاء القدرة الإلهیة علی إطلاقها و أن هذه العطیة و هی الإقراء بحیث لا تنسی لا ینقطع عنه سبحانه بالإعطاء بحیث لا یقدر بعد علی إنسائک بل هو باق علی إطلاق قدرته له أن یشاء إنساءک متی شاء و إن کان لا یشاء ذلک فهو نظیر الاستثناء الذی فی قوله: «وَ أَمَّا الَّذِینَ سُعِدُوا فَفِی الْجَنَّةِ خالِدِینَ فِیها ما دامَتِ السَّماواتُ وَ الْأَرْضُ إِلَّا ما شاءَ رَبُّکَ عَطاءً غَیْرَ مَجْذُوذٍ»: هود: 108 و قد تقدم توضیحه.
و لیس المراد بالاستثناء إخراج بعض أفراد النسیان من عموم النفی و المعنی سنقرئک فلا تنسی شیئا إلا ما شاء الله أن تنساه و ذلک أن کل إنسان علی هذه الحال یحفظ أشیاء و ینسی أشیاء فلا معنی لاختصاصه بالنبی ص بلحن الامتنان مع کونه مشترکا بینه و بین غیره فالوجه ما قدمناه.
و الآیة بسیاقها لا تخلو من تأیید لما قیل: إنه کان النبی ص إذا نزل علیه جبریل 
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بالوحی یقرؤه مخافة أن ینساه فکان لا یفرغ جبریل من آخر الوحی حتی یتکلم هو بأوله فلما نزلت هذه الآیة لم ینس بعده شیئا.
و یقرب من الاعتبار أن تکون هذه الآیة أعنی قوله: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی نازلة أولا ثم قوله: «لا تُحَرِّکْ بِهِ لِسانَکَ لِتَعْجَلَ بِهِ إِنَّ عَلَیْنا جَمْعَهُ وَ قُرْآنَهُ فَإِذا قَرَأْناهُ فَاتَّبِعْ قُرْآنَهُ ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا بَیانَهُ»: القیامة: 19 ثم قوله: «وَ لا تَعْجَلْ بِالْقُرْآنِ مِنْ قَبْلِ أَنْ یُقْضی إِلَیْکَ وَحْیُهُ وَ قُلْ رَبِّ زِدْنِی عِلْماً»: طه: 114.
و قوله: «إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ وَ ما یَخْفی الجهر کمال ظهور الشی‌ء لحاسة البصر کقوله.
«فَقالُوا أَرِنَا اللَّهَ جَهْرَةً»: النساء: 153، أو لحاسة السمع کقوله: «إِنَّهُ یَعْلَمُ الْجَهْرَ مِنَ الْقَوْلِ»: الأنبیاء: 110، و المراد بالجهر الظاهر للإدراک بقرینة مقابلته لقوله: «وَ ما یَخْفی من غیر تقییده بسمع أو بصر.
و الجملة فی مقام التعلیل لقوله. «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی و المعنی سنصلح لک بالک فی تلقی الوحی و حفظه لأنا نعلم ظاهر الأشیاء و باطنها فنعلم ظاهر حالک و باطنها و ما أنت علیه من الاهتمام بأمر الوحی و الحرص علی طاعته فیما أمر به.
و فی قوله: «إِلَّا ما شاءَ اللَّهُ إِنَّهُ یَعْلَمُ إلخ التفات من التکلم مع الغیر إلی الغیبة و النکتة فیه الإشارة إلی حجة الاستثناء فإفاضة العلم و الحفظ للنبی ص إنما لا یسلب القدرة علی خلافه و لا یحدها منه تعالی لأنه الله المستجمع لجمیع صفات الکمال و منها القدرة المطلقة ثم جری الالتفات فی قوله: «إِنَّهُ یَعْلَمُ إلخ لمثل النکتة.
قوله تعالی: «وَ نُیَسِّرُکَ لِلْیُسْری الیسری مؤنث أیسر- و هو وصف قائم مقام موصوفة المحذوف أی الطریقة الیسری و التیسیر التسهیل أی و نجعلک بحیث تتخذ دائما أسهل الطرق للدعوة و التبلیغ قولا و فعلا فتهدی قوما و تتم الحجة علی آخرین و تصبر علی أذاهم.
و کان مقتضی الظاهر أن یقال: و نیسر لک الیسری کما قال: «وَ یَسِّرْ لِی أَمْرِی»: طه: 26 و إنما عدل عن ذلک إلی قوله: «وَ نُیَسِّرُکَ لِلْیُسْری لأن الکلام فی تجهیزه تعالی نفس النبی الشریفة و جعله إیاها صالحة لتأدیة الرسالة و نشر الدعوة. علی ما فی نیسر الیسری من إیهام تحصیل الحاصل.
فالمراد جعله (ص) صافی الفطرة حقیقا علی اختیار الطریقة الیسری التی هی طریقة
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الفطرة فالآیة فی معنی قوله حکایة عن موسی: «حَقِیقٌ عَلی أَنْ لا أَقُولَ عَلَی اللَّهِ إِلَّا الْحَقَّ» الأعراف: 105.
قوله تعالی: «فَذَکِّرْ إِنْ نَفَعَتِ الذِّکْری تفریع علی ما تقدم من أمره (ص) بتنزیه اسم ربه و وعده إقراء الوحی بحیث لا ینسی و تیسیره للیسری و هی الشرائط الضروریة التی یتوقف علیها نجاح الدعوة الدینیة.
و المعنی إذ تم لک الأمر بامتثال ما أمرناک به و إقرائک فلا تنسی و تیسیرک للیسری فذکر إن نفعت الذکری.
و قد اشترط فی الأمر بالتذکرة أن تکون نافعة و هو شرط علی حقیقته فإنها إذا لم تنفع کانت لغوا و هو تعالی یجل عن أن یأمر باللغو فالتذکرة لمن یخشی لأول مرة تفید میلا من نفسه إلی الحق و هو نفعها و کذا التذکرة بعد التذکرة کما قال: «سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی و التذکرة للأشقی الذی لا خشیة فی قلبه لأول مرة تفید تمام الحجة علیه و هو نفعها و یلازمها تجنبه و تولیه عن الحق کما قال: «وَ یَتَجَنَّبُهَا الْأَشْقَی و التذکرة بعد التذکرة له لا تنفع شیئا و لذا أمر بالإعراض عن ذلک قال تعالی: «فَأَعْرِضْ عَنْ مَنْ تَوَلَّی عَنْ ذِکْرِنا وَ لَمْ یُرِدْ إِلَّا الْحَیاةَ الدُّنْیا»: النجم: 29.
و قیل: الشرط شرط صوری غیر حقیقی و إنما هو إخبار عن أن الذکری نافعة لا محالة فی زیادة الطاعة و الانتهاء عن المعصیة کما یقال: سله إن نفع السؤال و لذا قال بعضهم «إن» «إِنْ فی الآیة بمعنی قد، و قال آخرون: إنها بمعنی إذ.
و فیه أن کون الذکری نافعة مفیدة دائما حتی فیمن یعاند الحق- و قد تمت علیه الحجة- ممنوع کیف؟ و قد قیل فیهم: «سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ خَتَمَ اللَّهُ عَلی قُلُوبِهِمْ وَ عَلی سَمْعِهِمْ وَ عَلی أَبْصارِهِمْ غِشاوَةٌ»: البقرة: 7.
و قیل: إن فی الکلام إیجازا بالحذف، و التقدیر فذکر إن نفعت الذکری و إن لم تنفع و ذلک لأنه (ص) بأس للتذکرة و الإعذار فعلیه أن یذکر نفع أو لم ینفع فالآیة من قبیل قوله: «وَ جَعَلَ لَکُمْ سَرابِیلَ تَقِیکُمُ الْحَرَّ»: النحل: 81 أی و البرد.
و فیه أن وجوب التذکرة علیه (ص) حتی فیما لا یترتب علیها أثرا أصلا ممنوع.
و قیل: إن الشرط مسوق للإشارة إلی استبعاد النفع فی تذکرة هؤلاء المذکورین 
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نعیا علیهم کأنه قیل: افعل ما أمرت به لتوجر و إن لم ینتفعوا به.
و فیه أنه یرده قوله تعالی بعده بلا فصل: «سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی .
قوله تعالی: «سَیَذَّکَّرُ مَنْ یَخْشی أی سیتذکر و یتعظ بالقرآن من فی قلبه شی‌ء من خشیة الله و خوف عقابه.
قوله تعالی: «وَ یَتَجَنَّبُهَا الْأَشْقَی الضمیر للذکری و المراد بالأشقی بقرینة المقابلة من لیس فی قلبه شی‌ء من خشیة الله تعالی، و تجنب الشی‌ء التباعد عنه، و المعنی و سیتباعد عن الذکری من لا یخشی الله.
قوله تعالی: «الَّذِی یَصْلَی النَّارَ الْکُبْری الظاهر أن المراد بالنار الکبری نار جهنم و هی نار کبری بالقیاس إلی نار الدنیا، و قیل: المراد بها أسفل درکات جهنم و هی أشدها عذابا.
قوله تعالی: «ثُمَّ لا یَمُوتُ فِیها وَ لا یَحْیی ثم للتراخی بحسب رتبة الکلام، و المراد من نفی الموت و الحیاة عنه معا نفی النجاة نفیا مؤبدا فإن النجاة بمعنی انقطاع العذاب بأحد أمرین إما بالموت حتی ینقطع عنه العذاب بانقطاع وجوده و إما یتبدل صفة الحیاة من الشقاء إلی السعادة و من العذاب إلی الراحة فالمراد بالحیاة فی الآیة الحیاة الطیبة علی حد قولهم فی الحرض: لا حی فیرجی و لا میت فینسی.
قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی التزکی هو التطهر و المراد به التطهر من ألواث التعلقات الدنیویة الصارفة عن الآخرة بدلیل قوله بعد «بَلْ تُؤْثِرُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا» إلخ، و الرجوع إلی الله بالتوجه إلیه تطهر من الإخلاد إلی الأرض، و الإنفاق فی سبیل الله تطهر من لوث التعلق المالی حتی أن وضوء الصلاة تمثیل للتطهر عما کسبته الوجوه و الأیدی و الأقدام.
و قوله: «وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی الظاهر أن المراد بالذکر الذکر اللفظی، و بالصلاة التوجه الخاص المشروع فی الإسلام.
و الآیتان بحسب ظاهر مدلولهما علی العموم لکن ورد فی المأثور عن أئمة أهل البیت (ع) أنهما نزلتا فی زکاة الفطر و صلاة العید و کذا من طرق أهل السنة.
قوله تعالی: «بَلْ تُؤْثِرُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا» إضراب بالخطاب لعامة الناس علی ما یدعو إلیه طبعهم البشری من التعلق التام بالدنیا و الاشتغال بتعمیرها، و الإیثار
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الاختیار، و قیل: الخطاب للکفار، و الکلام علی أی حال مسوق للعتاب و الالتفات لتأکیده.
قوله تعالی: «وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ وَ أَبْقی عد الآخرة أبقی بالنسبة إلی الدنیا مع أنها باقیة أبدیة فی نفسها لأن المقام مقام الترجیح بین الدنیا و الآخرة و یکفی فی الترجیح مجرد کون الآخرة خیرا و أبقی بالنسبة إلی الدنیا و إن قطع النظر عن کونها باقیة أبدیة.
قوله تعالی: «إِنَّ هذا لَفِی الصُّحُفِ الْأُولی صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی الإشارة بهذا إلی ما بین فی قوله: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی إلی تمام أربع آیات، و قیل: هذا إشارة إلی مضمون قوله: «وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ وَ أَبْقی .
قیل: و فی إبهام الصحف و وصفها بالتقدم أولا ثم بیانها و تفسیرها بصحف إبراهیم و موسی ثانیا ما لا یخفی من تفخیم شأنها و تعظیم أمرها.



بحث روائی‌

فی تفسیر العیاشی، عن عقبة بن عامر الجهنی قال*: لما نزلت: «فَسَبِّحْ بِاسْمِ رَبِّکَ الْعَظِیمِ قال رسول الله ص: اجعلوها فی رکوعکم، و لما نزل «سَبِّحِ اسْمَ رَبِّکَ الْأَعْلَی قال: اجعلوها فی سجودکم:.
أقول: و رواه أیضا فی الدر المنثور، عن أحمد و أبی داود و ابن ماجة و ابن المنذر و ابن مردویه عن عقبة عنه (ص).
و فی تفسیر القمی،": «سَبِّحِ اسْمَ رَبِّکَ الْأَعْلَی قال: قل سبحان ربی الأعلی «الَّذِی خَلَقَ فَسَوَّی وَ الَّذِی قَدَّرَ فَهَدی قال: قدر الأشیاء بالتقدیر الأول ثم هدی إلیها من یشاء.
و فیه،": فی قوله تعالی: «وَ الَّذِی أَخْرَجَ الْمَرْعی قال: أی النبات. و فی قوله:
«غُثاءً أَحْوی قال: یصیر هشیما بعد بلوغه و یسود.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس قال*: کان النبی ص یستذکر القرآن مخافة أن ینساه- فقیل له: کفیناک ذلک و نزلت: «سَنُقْرِئُکَ فَلا تَنْسی .
و فی الفقیه،: و سئل الصادق (ع) عن قول الله عز و جل: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی قال قال:
من أخرج الفطرة- قیل له: و «ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی قال: خرج إلی الجبانة «1» فصلی:.
______________________________
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أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن حماد عن جریر عن أبی بصیر و زرارة عنه (ع) و رواه القمی فی تفسیره، مرسلا مضمرا.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی سعید الخدری قال*: کان رسول الله ص یقول: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی- وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی ثم یقسم الفطرة قبل أن یغدو إلی المصلی یوم الفطر.
أقول: و روی أیضا نزول الآیتین فی زکاة الفطرة و صلاة العید بطریقین عن أبی سعید موقوفا، و کذا بطریقین عن ابن عمر و بطریق عن نائلة بن الأصقع و بطریقین عن أبی العالیة و بطریق عن عطاء و بطریق عن محمد بن سیرین و بطریق عن إبراهیم النخعی و کذا عن عمرو بن عوف عن النبی ص.
و فی الخصال، عن عتبة بن عمرو اللیثی عن أبی ذر فی حدیث قلت: یا رسول الله فما فی الدنیا مما أنزل الله علیک- شی‌ء مما کان فی صحف إبراهیم و موسی؟ قال: یا أبا ذر اقرأ «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ تَزَکَّی- وَ ذَکَرَ اسْمَ رَبِّهِ فَصَلَّی بَلْ تُؤْثِرُونَ الْحَیاةَ الدُّنْیا- وَ الْآخِرَةُ خَیْرٌ وَ أَبْقی إِنَّ هذا لَفِی الصُّحُفِ الْأُولی صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی 
». أقول: یؤید الحدیث کون الإشارة بهذا إلی مجموع الآیات الأربع کما تقدم.
و فی البصائر، بإسناده عن أبی بصیر قال*: قال أبو عبد الله (ع): عندنا الصحف التی قال الله: «صُحُفِ إِبْراهِیمَ وَ مُوسی قلت: الصحف هی الألواح؟ قال: نعم:.
أقول: و رواه أیضا بطریق آخر عن أبی بصیر عنه (ع)
و الظاهر أن المراد بکون الصحف هی الألواح کونها هی التوراة المعبر عنها فی مواضع من القرآن بالألواح کقوله تعالی: «وَ کَتَبْنا لَهُ فِی الْأَلْواحِ مِنْ کُلِّ شَیْ‌ءٍ»: الأعراف: 145 و قوله: «وَ أَلْقَی الْأَلْواحَ» الأعراف: 150 و قوله: «أَخَذَ الْأَلْواحَ»: الأعراف: 154.
و فی المجمع، روی عن أبی ذر أنه قال: قلت: یا رسول الله کم الأنبیاء؟ قال: مائة ألف نبی و أربعة و عشرون ألفا- قلت: یا رسول الله کم المرسلون منهم؟ قال: ثلاث مائة و ثلاثة عشر و بقیتهم أنبیاء. قلت: کان آدم نبیا؟ قال: نعم کلمة الله و خلقه بیده.
یا أبا ذر أربعة من الأنبیاء عرب: هود و صالح و شعیب و نبیک.
قلت: یا رسول الله کم أنزل الله من کتاب؟ قال: مائة و أربعة کتب أنزل منها علی آدم عشرة صحف، و علی شیث خمسین صحیفة، و علی أخنوخ و هو إدریس ثلاثین صحیفة- و هو
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أول من خط بالقلم و علی إبراهیم عشر صحائف- و التوراة و الإنجیل و الزبور و الفرقان.
أقول: و روی ذلک فی الدر المنثور، عن عبد بن حمید و ابن مردویه و ابن عساکر عن أبی ذر* غیر أنه لم یذکر صحف آدم- و ذکر لموسی عشر صحف قبل التوراة.



(88) سورة الغاشیة مکیة و هی ست و عشرون آیة (26)





[سورة الغاشیة (88): الآیات 1 الی 26]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ الْغاشِیَةِ (1) وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ خاشِعَةٌ (2) عامِلَةٌ ناصِبَةٌ (3) تَصْلی ناراً حامِیَةً (4)
تُسْقی مِنْ عَیْنٍ آنِیَةٍ (5) لَیْسَ لَهُمْ طَعامٌ إِلاَّ مِنْ ضَرِیعٍ (6) لا یُسْمِنُ وَ لا یُغْنِی مِنْ جُوعٍ (7) وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناعِمَةٌ (8) لِسَعْیِها راضِیَةٌ (9)
فِی جَنَّةٍ عالِیَةٍ (10) لا تَسْمَعُ فِیها لاغِیَةً (11) فِیها عَیْنٌ جارِیَةٌ (12) فِیها سُرُرٌ مَرْفُوعَةٌ (13) وَ أَکْوابٌ مَوْضُوعَةٌ (14)
وَ نَمارِقُ مَصْفُوفَةٌ (15) وَ زَرابِیُّ مَبْثُوثَةٌ (16) أَ فَلا یَنْظُرُونَ إِلَی الْإِبِلِ کَیْفَ خُلِقَتْ (17) وَ إِلَی السَّماءِ کَیْفَ رُفِعَتْ (18) وَ إِلَی الْجِبالِ کَیْفَ نُصِبَتْ (19)
وَ إِلَی الْأَرْضِ کَیْفَ سُطِحَتْ (20) فَذَکِّرْ إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّرٌ (21) لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ (22) إِلاَّ مَنْ تَوَلَّی وَ کَفَرَ (23) فَیُعَذِّبُهُ اللَّهُ الْعَذابَ الْأَکْبَرَ (24)
إِنَّ إِلَیْنا إِیابَهُمْ (25) ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا حِسابَهُمْ (26)



بیان‌

سورة إنذار و تبشیر تصف الغاشیة و هی یوم القیامة الذی یحیط بالناس تصفه بحال 
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الناس فیه من حیث انقسامهم فریقین: السعداء و الأشقیاء و استقرارهم فیما أعد لهم من الجنة و النار و تنتهی إلی أمره (ص) أن یذکر الناس بفنون من التدبیر الربوبی فی العالم الدالة علی ربوبیته تعالی لهم و رجوعهم إلیه لحساب أعمالهم.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «هَلْ أَتاکَ حَدِیثُ الْغاشِیَةِ» استفهام بداعی التفخیم و الإعظام، و المراد بالغاشیة یوم القیامة سمیت بذلک لأنها تغشی الناس و تحیط بهم کما قال: «وَ حَشَرْناهُمْ فَلَمْ نُغادِرْ مِنْهُمْ أَحَداً»: الکهف: 47، أو لأنها تغشی الناس بأهوالها بغتة کما قیل، أو لأنها تغشی وجوه الکفار بالعذاب.
قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ خاشِعَةٌ» أی مذللة بالغم و العذاب یغشاها، و الخشوع إنما هو لأرباب الوجوه و إنما نسب إلی الوجوه لأن الخشوع و المذلة یظهر فیها.
قوله تعالی: «عامِلَةٌ ناصِبَةٌ» النصب التعب و «عامِلَةٌ» خبر بعد خبر لوجوه، و کذا قوله: «ناصِبَةٌ» و «تَصْلی و «تُسْقی و «لَیْسَ لَهُمْ و المراد من عملها و نصبها بقرینة مقابلتهما فی صفة أهل الجنة الآتیة بقوله: «لِسَعْیِها راضِیَةٌ» عملها فی الدنیا و نصبها فی الآخرة فإن الإنسان إنما یعمل ما یعمل فی الدنیا لیسعد به و یظفر بالمطلوب لکن عملهم خبط باطل لا ینفعهم شیئا کما قال تعالی: «وَ قَدِمْنا إِلی ما عَمِلُوا مِنْ عَمَلٍ فَجَعَلْناهُ هَباءً مَنْثُوراً» الفرقان: 23 فلا یعود إلیهم من عملهم إلا النصب و التعب بخلاف أهل الجنة فإنهم لسعیهم الذی سعوه فی الدنیا راضون لما ساقهم إلی الجنة و الراحة.
و قیل: المراد أنها عاملة فی النار ناصبة فیها فهی تعالج أنواع العذاب الذی تعذب به و تتعب لذلک.
و قیل: المراد أنها عاملة فی الدنیا بالمعاصی ناصبة فی النار یوم القیامة.
قوله تعالی: «تَصْلی ناراً حامِیَةً» أی تلزم نارا فی نهایة الحرارة.
قوله تعالی: «تُسْقی مِنْ عَیْنٍ آنِیَةٍ» أی حارة بالغة فی حرارتها.
قوله تعالی: «لَیْسَ لَهُمْ طَعامٌ إِلَّا مِنْ ضَرِیعٍ لا یُسْمِنُ وَ لا یُغْنِی مِنْ جُوعٍ قیل: الضریع نوع من الشوک یقال له: الشبرق و أهل الحجاز یسمونه الضریع إذا یبس و هو أخبث طعام و أبشعه لا ترعاه دابة، و لعل تسمیة ما فی النار به لمجرد المشابهة شکلا و خاصة.
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قوله تعالی: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ ناعِمَةٌ» من النعومة فیکون کنایة عن البهجة و السرور الظاهر علی البشرة کما قال: «تَعْرِفُ فِی وُجُوهِهِمْ نَضْرَةَ النَّعِیمِ»: المطففین: 24، أو من النعمة أی متنعمة. قیل: و لم یعطف علی قوله: «وُجُوهٌ یَوْمَئِذٍ خاشِعَةٌ» إشارة إلی کمال البینونة بین حالی الفریقین.
قوله تعالی: «لِسَعْیِها راضِیَةٌ» اللام للتقویة، و المراد بالسعی سعیها فی الدنیا بالعمل الصالح، و المعنی رضیت سعیها و هو عملها الصالح حیث جوزیت به جزاء حسنا.
قوله تعالی: «فِی جَنَّةٍ عالِیَةٍ- إلی قوله- وَ زَرابِیُّ مَبْثُوثَةٌ» المراد بعلوها ارتفاع درجاتها و شرفها و جلالتها و غزارة عیشها فإن فیها حیاة لا موت معها، و لذة لا ألم یشوبها و سرورا لا غم و لا حزن یداخله لهم فیها فوق ما یشاءون.
و قوله: «لا تَسْمَعُ فِیها لاغِیَةً» أی لا تسمع تلک الوجوه فی الجنة کلمة ساقطة لا فائدة فیها.
و قوله: «فِیها عَیْنٌ جارِیَةٌ» المراد بالعین جنسها فقد عد تعالی فیها عیونا فی کلامه کالسلسبیل و الشراب الطهور و غیرهما.
و قوله: «فِیها سُرُرٌ مَرْفُوعَةٌ» السرر جمع سریر و فی ارتفاعها جلالة القاعد علیها، «وَ أَکْوابٌ مَوْضُوعَةٌ» الأکواب جمع کوب و هو الإبریق لا خرطوم له و لا عروة یتخذ فیه الشراب «وَ نَمارِقُ مَصْفُوفَةٌ» النمارق جمع نمرقة و هی الوسادة و کونها مصفوفة وضعها فی المجلس بحیث یتصل بعضها ببعض علی هیئة المجالس الفاخرة فی الدنیا «وَ زَرابِیُّ مَبْثُوثَةٌ» الزرابی جمع زریبة مثلثة الزای و هی البساط الفاخر و بثها بسطها للقعود علیها.
قوله تعالی: «أَ فَلا یَنْظُرُونَ إِلَی الْإِبِلِ کَیْفَ خُلِقَتْ بعد ما فرغ من وصف الغاشیة و بیان حال الفریقین، المؤمنین و الکفار عقبه بإشارة إجمالیة إلی التدبیر الربوبی الذی یفصح عن ربوبیته تعالی المقتضیة لوجوب عبادته و لازم ذلک حساب الأعمال و جزاء المؤمن بإیمانه و الکافر بکفره و الظرف الذی فیه ذلک هو الغاشیة.
و قد دعاهم أولا أن ینظروا إلی الإبل کیف خلقت؟ و کیف صور الله سبحانه أرضا عادمة للحیاة فاقدة للشعور بهذه الصورة العجیبة فی أعضائها و قواها و أفاعیلها فسخرها لهم ینتفعون من رکوبها و حملها و لحمها و ضرعها و جلدها و وبرها حتی بولها و بعرتها فهل هذا کله توافق اتفاقی غیر مطلوب بحیاله.؟
و تخصیص الإبل بالذکر من جهة أن السورة مکیة و أول من تتلی علیهم الإعراب 
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و اتخاذ الآبال من أرکان عیشتهم.
قوله تعالی: «وَ إِلَی السَّماءِ کَیْفَ رُفِعَتْ و زینت بالشمس و القمر و سائر النجوم الزواهر بما فیها من المنافع لأهل الأرض و قد جعل دونها الهواء الذی یضطر إلیه الحیوان فی تنفسه.
قوله تعالی: «وَ إِلَی الْجِبالِ کَیْفَ نُصِبَتْ و هی أوتاد الأرض المانعة من مورها و مخازن الماء التی تتفجر منها العیون و الأنهار و محافظ للمعادن.
قوله تعالی: «وَ إِلَی الْأَرْضِ کَیْفَ سُطِحَتْ أی بسطت و سویت فصلحت لسکنی الإنسان و سهل فیها النقل و الانتقال و أغلب التصرفات الصناعیة التی للإنسان.
فهذه تدبیرات کلیة مستندة إلیه تعالی بلا ریب فیه فهو رب السماء و الأرض ما بینهما فهو رب العالم الإنسانی یجب علیهم أن یتخذوه ربا و یوحدوه و یعبدوه و أمامهم الغاشیة و هو یوم الحساب و الجزاء.
قوله تعالی: «فَذَکِّرْ إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّرٌ» تفریع علی ما تقدم و المعنی إذا کان الله سبحانه هو ربهم لا رب سواه و أمامهم یوم الحساب و الجزاء لمن آمن منهم أو کفر فذکرهم بذلک.
و قوله: «إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّرٌ» بیان أن وظیفته- و هو رسول- التذکرة رجاء أن یستجیبوا و یؤمنوا من غیر إکراه و إلجاء.
قوله تعالی: «لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ» المصیطر- و أصله المسیطر- المتسلط، و الجملة بیان و تفسیر لقوله: «إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّرٌ».
قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ تَوَلَّی وَ کَفَرَ» استثناء من المفعول المحذوف لقوله السابق: «فَذَکِّرْ» و التقدیر فذکر الناس إلا من تولی منهم عن التذکرة و کفر إذ تذکرته لغو لا فائدة فیها، و معلوم أن التولی و الکفر إنما یکون بعد التذکرة فالمنفی بالاستثناء هو التذکرة بعد التذکرة کأنه قیل: ذکرهم و أدم التذکرة إلا لمن ذکرته فتولی عنها و کفر، فلیس علیک إدامة تذکرته بل أعرض عنه فیعذبه الله العذاب الأکبر.
فقوله: «فَذَکِّرْ- إلی أن قال- إِلَّا مَنْ تَوَلَّی وَ کَفَرَ فَیُعَذِّبُهُ اللَّهُ الْعَذابَ الْأَکْبَرَ» فی معنی قوله: «فَذَکِّرْ إِنْ نَفَعَتِ الذِّکْری إلی أن قال- وَ یَتَجَنَّبُهَا الْأَشْقَی الَّذِی یَصْلَی النَّارَ الْکُبْری : الأعلی: 12 و قد تقدم بیانه.
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و قیل: الاستثناء من ضمیر «عَلَیْهِمْ فی قوله: «لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ» و المعنی لست علیهم بمتسلط إلا علی من تولی منهم عن التذکرة و أقام علی الکفر فسیسلطک الله علیه و یأمرک بالجهاد فتقاتله فتقتله.
و قیل: الاستثناء منقطع و المعنی لست علیهم بمتسلط لکن من تولی و کفر منهم یعذبه الله العذاب الأکبر، و ما قدمناه من الوجه أرجح و أقرب.
قوله تعالی: «فَیُعَذِّبُهُ اللَّهُ الْعَذابَ الْأَکْبَرَ» هو عذاب جهنم فالآیة کما تقدم محاذیة لقوله فی سورة الأعلی «الَّذِی یَصْلَی النَّارَ الْکُبْری .
قوله تعالی: «إِنَّ إِلَیْنا إِیابَهُمْ الإیاب الرجوع و «إِلَیْنا» خبر إن و إنما قدم للتأکید و لرعایة الفواصل دون الحصر إذ لا قائل برجوع الناس إلی غیر الله سبحانه و الآیة فی مقام التعلیل للتعذیب المذکور فی الآیة السابقة.
قوله تعالی: «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا حِسابَهُمْ الکلام فیه کالکلام فی الآیة السابقة.



بحث روائی‌

فی المجمع، و قال أبو عبد الله (ع): کل ناصب و إن تعبد و اجتهد یصیر إلی هذه الآیة- «عامِلَةٌ ناصِبَةٌ تَصْلی ناراً حامِیَةً».
أقول: و رواه فی ثواب الأعمال، مسندا و لفظه: کل ناصب و إن تعبد و اجتهد یصیر إلی هذه الغایة «عامِلَةٌ ناصِبَةٌ تَصْلی ناراً حامِیَةً».
و فیه، عن ابن عباس قال: قال رسول الله ص: الضریع شی‌ء فی النار یشبه الشوک- أمر من الصبر و أنتن من الجیفة- و أشد حرا من النار سماه الله الضریع.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لا تَسْمَعُ فِیها لاغِیَةً» قال: الهزل و الکذب.
و فیه،": فی قوله تعالی: «لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ» قال: بحافظ و لا کاتب علیهم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة و أحمد و عبد بن حمید و مسلم و الترمذی و النسائی و ابن ماجة و ابن جریر و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی فی الأسماء و الصفات عن جابر قال*:
قال رسول الله ص: أمرت أن أقاتل الناس حتی یقولوا: لا إله إلا الله- فإذا قالوها عصموا منی دماءهم و أموالهم إلا بحقها- و حسابهم علی الله ثم قرأ «فَذَکِّرْ إِنَّما أَنْتَ مُذَکِّرٌ لَسْتَ عَلَیْهِمْ بِمُصَیْطِرٍ».
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أقول: لا دلالة فی الروایة علی کون الاستثناء من ضمیر «عَلَیْهِمْ و هو ظاهر.
و فیه، و فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله تعالی: «إِلَّا مَنْ تَوَلَّی وَ کَفَرَ» یرید من لم یتعظ و لم یصدقک- و جحد ربوبیتی و کفر نعمتی «فَیُعَذِّبُهُ اللَّهُ الْعَذابَ الْأَکْبَرَ» یرید الغلیظ الشدید الدائم «إِنَّ إِلَیْنا إِیابَهُمْ یرید مصیرهم «ثُمَّ إِنَّ عَلَیْنا حِسابَهُمْ یرید جزاءهم.
و فی النهج،: و سئل (ع): کیف یحاسب الله الخلق علی کثرتهم؟ قال: کما یرزقهم علی کثرتهم. قیل: فکیف یحاسبهم و لا یرونه؟ قال: کما یرزقهم و لا یرونه.
و فیه، قال الصادق (ع): کل أمة یحاسبها إمام زمانها، و یعرف الأئمة أولیاءهم و أعداءهم بسیماهم و هو قوله: «وَ عَلَی الْأَعْرافِ رِجالٌ یَعْرِفُونَ کُلًّا بِسِیماهُمْ 
» الحدیث.
أقول: قد تقدم توضیح معنی الحدیث فی تفسیر الآیة من سورة الأعراف، و روی هذا المعنی فی البصائر، عن الصادق (ع) مسندا و فی الکافی، عن الباقر و الکاظم (ع) و فی الفقیه، عن الهادی (ع) فی الزیارة الجامعة.



(89) سورة الفجر مکیة و هی ثلاثون آیة (30)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الْفَجْرِ (1) وَ لَیالٍ عَشْرٍ (2) وَ الشَّفْعِ وَ الْوَتْرِ (3) وَ اللَّیْلِ إِذا یَسْرِ (4)
هَلْ فِی ذلِکَ قَسَمٌ لِذِی حِجْرٍ (5) أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ (6) إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ (7) الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ (8) وَ ثَمُودَ الَّذِینَ جابُوا الصَّخْرَ بِالْوادِ (9)
وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ (10) الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ (11) فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ (12) فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ (13) إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ (14)
فَأَمَّا الْإِنْسانُ إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ (15) وَ أَمَّا إِذا مَا ابْتَلاهُ فَقَدَرَ عَلَیْهِ رِزْقَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَهانَنِ (16) کَلاَّ بَلْ لا تُکْرِمُونَ الْیَتِیمَ (17) وَ لا تَحَاضُّونَ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ (18) وَ تَأْکُلُونَ التُّراثَ أَکْلاً لَمًّا (19)
وَ تُحِبُّونَ الْمالَ حُبًّا جَمًّا (20) کَلاَّ إِذا دُکَّتِ الْأَرْضُ دَکًّا دَکًّا (21) وَ جاءَ رَبُّکَ وَ الْمَلَکُ صَفًّا صَفًّا (22) وَ جِی‌ءَ یَوْمَئِذٍ بِجَهَنَّمَ یَوْمَئِذٍ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ وَ أَنَّی لَهُ الذِّکْری (23) یَقُولُ یا لَیْتَنِی قَدَّمْتُ لِحَیاتِی (24)
فَیَوْمَئِذٍ لا یُعَذِّبُ عَذابَهُ أَحَدٌ (25) وَ لا یُوثِقُ وَثاقَهُ أَحَدٌ (26) یا أَیَّتُهَا النَّفْسُ الْمُطْمَئِنَّةُ (27) ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ راضِیَةً مَرْضِیَّةً (28) فَادْخُلِی فِی عِبادِی (29)
وَ ادْخُلِی جَنَّتِی (30)
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بیان‌

فی السورة ذم التعلق بالدنیا المتعقب للطغیان و الکفران و إیعاد أهله بأشد عذاب الله فی الدنیا و الآخرة فتبین أن الإنسان لقصور نظره و سوء فکره یری أن ما آتاه الله من نعمه من کرامته علی الله و أن ما یتلبس به من الفقر و العدم من هوانه فیطغی و یفسد فی الأرض إذا وجد و یکفر إذا فقد و قد اشتبه علیه الأمر فما یصیبه من القدرة و الثروة و من الفقر و ضیق المعاش امتحان و ابتلاء إلهی لیظهر به ما ذا یقدم من دنیاه لأخراه.
فلیس الأمر علی ما یتوهمه الإنسان و یقوله بل الأمر کما سیتذکره إذا وقع الحساب و حضر العذاب أن ما أصابه من فقر أو غنی أو قوة أو ضعف کان امتحانا إلهیا و کان یمکنه أن یقدم من یومه لغده فلم یفعل و آثر العقاب علی الثواب فلیس ینال الحیاة السعیدة فی الآخرة إلا النفس المطمئنة إلی ربها المسلمة لأمره التی لا تتزلزل بعواصف الابتلاءات و لا یطغیه الوجدان و لا یکفره الفقدان.
و السورة مکیة بشهادة سیاق آیاتها.
قوله تعالی: «وَ الْفَجْرِ وَ لَیالٍ عَشْرٍ وَ الشَّفْعِ وَ الْوَتْرِ وَ اللَّیْلِ إِذا یَسْرِ هَلْ فِی ذلِکَ قَسَمٌ 
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لِذِی حِجْرٍ» الفجر الصبح و الشفع الزوج، قال الراغب: الشفع ضم الشی‌ء إلی مثله و یقال للمشفوع شفع. انتهی. و سری اللیل مضیه و إدباره، و الحجر العقل فقوله: «وَ الْفَجْرِ» إقسام بالصبح و کذا الحال فیما عطف علیه من لیال و الشفع و الوتر و اللیل.
و لعل ظاهر قوله: «وَ الْفَجْرِ» أن المراد به مطلق الفجر و لا یبعد أیضا أن یراد به فجر یوم النحر و هو عاشر ذی الحجة.
و قیل: المراد فجر ذی الحجة، و قیل: فجر المحرم أول السنة و قیل: فجر یوم الجمعة، و قیل فجر لیلة جمع، و قیل: المراد به صلاة الفجر، و قیل: النهار کله و قیل:
فجر العیون من الصخور و غیرها و هی وجوه ردیة.
و قوله: «وَ لَیالٍ عَشْرٍ» لعل المراد بها اللیالی العشر من أول ذی الحجة إلی عاشرها و التنکیر للتفخیم.
و قیل: المراد بها اللیالی العشر من آخر شهر رمضان، و قیل: اللیالی العشر من أوله، و قیل اللیالی العشر من أول المحرم، و قیل: المراد عبادة لیال عشر علی تقدیر أن یراد بالفجر صلاة الفجر.
و قوله «وَ الشَّفْعِ وَ الْوَتْرِ» یقبل الانطباق علی یوم الترویة و یوم عرفة و هو الأنسب علی تقدیر أن یراد بالفجر و لیال عشر فجر ذی الحجة و العشر الأول من لیالیها.
و قیل: المراد صلاتا الشفع و الوتر فی آخر اللیل، و قیل: مطلق الصلاة فمنها شفع و منها وتر، و قیل: الشفع یوم النحر و الوتر یوم عرفة، و قیل: الشفع جمیع الخلق لأنه قال: «وَ خَلَقْناکُمْ أَزْواجاً»: النبأ: 8 و الوتر هو الله تعالی، و علی هذه الأقوال روایات ستوافیک فی البحث الروائی الآتی إن شاء الله.
و قیل: المراد الزوج و الفرد من العدد، و فی الإقسام بهما تذکیر بالعدد لما فی ضبط المقادیر به من عظیم النعمة من الله سبحانه، و قیل: الشفع و الوتر جمیع المخلوقات لأن الأشیاء إما زوج و إما فرد، و قیل: الوتر آدم شفع بزوجته، و قیل: الشفع الأیام و اللیالی و الوتر الیوم الذی لا لیل بعده و هو یوم القیامة، و قیل: الشفع الصفا و المروة و الوتر البیت الحرام، و قیل: الشفع أیام عاد و الوتر لیالیها، و قیل: الشفع أبواب الجنة و هی ثمانیة و الوتر أبواب جهنم و هی سبعة إلی غیر ذلک و هی کثیرة أنهاها بعضهم إلی ستة و ثلاثین قولا و لا یخلو أکثرها من تحکم.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 280
و قوله: «وَ اللَّیْلِ إِذا یَسْرِ» أی یمضی فهو کقوله: «وَ اللَّیْلِ إِذْ أَدْبَرَ»: المدثر: 33 و ظاهره أن اللام للجنس فالمراد به مطلق آخر اللیل، و قیل: المراد به لیلة المزدلفة و هی لیلة النحر التی یسری فیها الحاج من عرفات إلی المزدلفة فیجتمع فیها علی طاعة الله ثم یغدوا منها إلی منی و هو کما تری و خاصة علی القول بکون المراد بلیال عشر هو اللیالی العشر الأوائل منها.
و قوله: «هَلْ فِی ذلِکَ قَسَمٌ لِذِی حِجْرٍ» الإشارة بذلک إلی ما تقدم من القسم، و الاستفهام للتقریر، و المعنی أن فی ذلک الذی قدمناه قسما کافیا لمن له عقل یفقه به القول و یمیز الحق من الباطل، و إذا أقسم الله سبحانه بأمر- و لا یقسم إلا بما له شرف و منزلة- کان من القول الحق المؤکد الذی لا ریب فی صدقه.
و جواب الأقسام المذکورة محذوف یدل علیه ما سیذکر من عذاب أهل الطغیان و الکفران فی الدنیا و الآخرة و ثواب النفوس المطمئنة، و أن إنعامه تعالی علی من أنعم علیه و إمساکه عنه فیمن أمسک إنما هو ابتلاء و امتحان.
و حذف الجواب و الإشارة إلیه علی طریق التکنیة أوقع و آکد فی باب الإنذار و التبشیر.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِعادٍ» هم عاد الأولی قوم هود تکررت قصتهم فی القرآن الکریم و أشیر إلی أنهم کانوا بالأحقاف، و قد قدمنا ما یتحصل من قصصهم فی القرآن الکریم فی تفسیر سورة هود.
قوله تعالی: «إِرَمَ ذاتِ الْعِمادِ الَّتِی لَمْ یُخْلَقْ مِثْلُها فِی الْبِلادِ» العماد و جمعه عمد ما یعتمد علیه الأبنیة، و ظاهر الآیتین أن إرم کانت مدینة لهم معمورة عدیمة النظیر ذات قصور عالیة و عمد ممددة، و قد انقطعت أخبار القوم عهدهم و انمحت آثارهم، فلا سبیل إلی الحصول علی تفصیل حالهم تطمئن إلیها النفس إلا ما قصة القرآن الکریم من إجمال قصتهم أنهم کانوا بعد قوم نوح قاطنین بالأحقاف و کانوا ذوی بسطة فی الخلق أولی قوة و بطش شدید، و کان لهم تقدم و رقی فی المدنیة و الحضارة لهم بلاد عامرة و أراض خصبة ذات جنات و نخیل و زروع و مقام کریم و قد تقدمت القصة.
و قیل: المراد بإرم قوم عاد- و هو فی الأصل اسم أبیهم سموا باسم أبیهم کما یقال:
قریش و یراد به القرشیون و یطلق إسرائیل و یراد به بنو إسرائیل- و المراد بکونهم 
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ذات عماد کونهم أولی قوة و سطوة.
و المعنی: أ لم تر کیف فعل ربک بقوم عاد الذین هم قوم إرم ذوو القوة و الشدة الذین لم یخلق مثلهم فی بسطة الجسم و القوة و البطش فی البلاد أو فی أقطار الأرض و لا یخلو من بعد من ظاهر اللفظ.
و أبعد منه ما قیل: إن المراد بکونهم ذات العماد أنهم کانوا أهل عمد سیارة فی الربیع فإذا هاج النبت رجعوا إلی منازلهم.
و من الأساطیر قصة جنة إرم المشهورة المرویة عن وهب بن منبه و کعب الأحبار.
قوله تعالی: «وَ ثَمُودَ الَّذِینَ جابُوا الصَّخْرَ بِالْوادِ» الجوب القطع أی قطعوا صخر الجبال بنحتها بیوتا فهو فی معنی قوله: «وَ تَنْحِتُونَ مِنَ الْجِبالِ بُیُوتاً»: الشعراء: 149.
قوله تعالی: «وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ» هو فرعون موسی، و سمی ذا الأوتاد- علی ما فی بعض الروایات- لأنه کان إذا أراد أن یعذب رجلا بسطه علی الأرض و وتد یدیه و رجلیه بأربعة أوتاد فی الأرض و ربما بسطه علی خشب و فعل به ذلک، و یؤیده ما حکاه الله من قوله یهدد السحرة إذ آمنوا بموسی: «وَ لَأُصَلِّبَنَّکُمْ فِی جُذُوعِ النَّخْلِ» طه: 71 فإنهم کانوا یوتدون یدی المصلوب و رجلیه علی خشبة الصلیب.
قوله تعالی: «الَّذِینَ طَغَوْا فِی الْبِلادِ فَأَکْثَرُوا فِیهَا الْفَسادَ» صفة للمذکورین من عاد و ثمود و فرعون، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «فَصَبَّ عَلَیْهِمْ رَبُّکَ سَوْطَ عَذابٍ صب الماء معروف و صب سوط العذاب کنایة عن التعذیب المتتابع المتواتر الشدید، و تنکیر عذاب للتفخیم.
و المعنی فأنزل ربک علی کل من هؤلاء الطاغین المکثرین للفساد إثر طغیانهم و إکثارهم الفساد عذابا شدیدا متتابعا متوالیا لا یوصف.
قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ» المرصاد المکان الذی یرصد منه و یرقب و کونه تعالی علی المرصاد استعارة تمثیلیة شبه فیها حفظه تعالی لأعمال عباده بمن یقعد علی المرصاد یرقب من یراد رقوبه فیأخذه حین یمر به و هو لا یشعر فالله سبحانه رقیب یرقب أعمال عباده حتی إذا طغوا و أکثروا الفساد أخذهم بأشد العذاب.
و فی الآیة تعلیل ما تقدم من حدیث تعذیب الطغاة المکثرین للفساد من الماضین و فی قوله: «رَبَّکَ بإضافة الرب إلی ضمیر الخطاب تلویح إلی أن سنة العذاب جاریة فی أمته 
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(ص) علی ما جرت علیه فی الأمم الماضین.
قوله تعالی: «فَأَمَّا الْإِنْسانُ إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ متفرع علی ما قبله، فیه تفصیل حال الإنسان إذا أوتی من نعم الدنیا أو حرم کأنه قیل:
إن الإنسان تحت رقوب إلهی یرصده ربه هل یصلح أو یفسد؟ و یبتلیه و یمتحنه فیما آتاه من نعمة أو حرمة هذا هو الأمر فی نفسه و أما الإنسان فإنه إذا أنعم الله علیه بنعمة حسب أن ذلک إکرام إلهی له أن یفعل بها ما یشاء فیطغی و یکثر الفساد، و إذا أمسک و قدر علیه رزقه حسب أنه إهانة إلهیة فیکفر و یجزع.
فقوله: «فَأَمَّا الْإِنْسانُ المراد به النوع بحسب الطبع الأولی فاللام للجنس دون الاستغراق.
و قوله: «إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ أی امتحنه و اختبره، و العامل فی الظرف محذوف تقدیره کائنا إذا «إلخ» و قیل: العامل فیه «فَیَقُولُ .
و قوله: «فَأَکْرَمَهُ وَ نَعَّمَهُ تفسیر للابتلاء، و المراد بالإکرام و التنعیم الصوریان و إن شئت فقل: الإکرام و التنعیم حدوثا لا بقاء أی أنه تعالی أکرمه و آتاه النعمة لیشکره و یعبده لکنه جعلها نقمة علی نفسه تستتبع العذاب.
و قوله: «فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ أی جعلنی علی کرامة منه بالنعم التی آتانیها و إن شئت فقل: القدرة و الجدة الموهوبتان إکرام و تنعیم حدوثا و بقاء فلی أن أفعل ما أشاء.
و الجملة أعنی قوله: «فَیَقُولُ رَبِّی أَکْرَمَنِ حکایة ما یراه الإنسان بحسب الطبع، و قول الإنسان:
«رَبِّی أَکْرَمَنِ الظاهر فی نسبة التدبیر إلی الله سبحانه- و لا یقول به الوثنیة و المنکرون للصانع- مبنی علی اعترافه بحسب الفطرة به تعالی و إن استنکف عنه لسانا، و أیضا لرعایة المقابلة مع قوله: «إِذا مَا ابْتَلاهُ رَبُّهُ .
قوله تعالی: «وَ أَمَّا إِذا مَا ابْتَلاهُ فَقَدَرَ عَلَیْهِ رِزْقَهُ فَیَقُولُ رَبِّی أَهانَنِ أی و أما إذا ما امتحنه و اختبره فضیق علیه رزقه فیقول ربی أذلنی و استخف بی.
و یظهر من مجموع الآیتین أولا حیث کرر الابتلاء و أثبته فی صورتی التنعیم و الإمساک عنه أن إیتاء النعم و الإمساک عنه جمیعا من الابتلاء و الامتحان الإلهی کما قال: «وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»: الأنبیاء: 35 لا کما یراه الإنسان.
و ثانیا أن إیتاء النعم بما أنه فضل و رحمة إکرام إن لم یبدلها الإنسان نقما علی نفسه.
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و ثالثا أن الآیتین معا تفیدان أن الإنسان یری سعادته فی الحیاة هی التنعم فی الدنیا بنعم الله تعالی و هو الکرامة عنده و الحرمان منه شقاء عنده و الحال أن الکرامة هی فی التقرب إلیه تعالی بالإیمان و العمل الصالح سواء فی ذلک الغنی و الفقر و أی وجدان و فقدان فإنما ذلک بلاء و امتحان.
و لهم فی معنی الآیتین وجوه أخر ترکنا التعرض لها لقلة الجدوی.
قوله تعالی: «کَلَّا بَلْ لا تُکْرِمُونَ الْیَتِیمَ وَ لا تَحَاضُّونَ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ ردع لقولهم:
إن الکرامة هی فی الغنی و التنعم، و فی الفقر و الفقدان هوان و مذلة، و المعنی لیس کما تقولون و إنما إیتاؤه تعالی النعمة و إمساکه عنه کل ذلک ابتلاء و امتحان یختبر به حال الإنسان من حیث عبودیته.
و فی قوله: «بَلْ لا تُکْرِمُونَ الْیَتِیمَ إلخ إضراب یؤکد الردع بذکر بعض التنعم الذی لا یجامع الکرامة البتة کعدم إکرامهم الیتیم بأکل تراثه و منعه منه و عدم التحریض علی إطعام المسکین حبا للمال فالفطرة الإنسانیة لا یرتاب فی أن لا کرامة فی غنی هذا شأنه.
و فی الإضراب مضافا إلی أصل الردع تقریع و لتشدید هذا التقریع وقع الالتفات من الغیبة إلی الخطاب.
فقوله: «بَلْ لا تُکْرِمُونَ الْیَتِیمَ عدم إکرامه حرمانه من تراث أبیه- کما کانوا یحرمون صغار الأولاد من الإرث- و ترکه صفر الکف بلغ به الجهد ما بلغ کما تؤیده الآیة التالیة «وَ تَأْکُلُونَ التُّراثَ إلخ.
و قوله: «وَ لا تَحَاضُّونَ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ أصله و لا تتحاضون، و هو تحریض بعضهم بعضا علی التصدق علی المساکین المعدمین، و منشؤه حب المال کما فی الآیة الآتیة «وَ تُحِبُّونَ الْمالَ إلخ.
قوله تعالی: «وَ تَأْکُلُونَ التُّراثَ أَکْلًا لَمًّا» اللم أکل الإنسان نصیب نفسه و غیره و أکله ما یجده من دون أن یمیز الطیب من الخبیث، و الآیة تفسیر لعدم إکرامهم الیتیم کما تقدم.
قوله تعالی: «وَ تُحِبُّونَ الْمالَ حُبًّا جَمًّا» الجم الکثیر العظیم، و الآیة تفسر عدم تحاضهم علی طعام المسکین کما تقدم.
قوله تعالی: «کَلَّا إِذا دُکَّتِ الْأَرْضُ دَکًّا دَکًّا» الدک هو الدق الشدید، و المراد بالظرف حضور یوم القیامة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 284
ردع ثان عما یقوله الإنسان فی حالی الغنی و الفقر، و قوله: «إِذا دُکَّتِ الْأَرْضُ إلخ فی مقام التعلیل للردع، و محصل المعنی لیس کما یقوله الإنسان فإنه سیتذکر إذا قامت القیامة إن الحیاة الدنیا و ما فیها من الغنی و الفقر و أضرابهما لم تکن مقصودة بالذات بل کانت ابتلاء و امتحانا من الله تعالی یمیز به السعید من الشقی و یهیئ الإنسان فیها ما یعیش به فی الآخرة و قد التبس علیه الأمر فحسبها کرامة مقصودة بالذات فاشتغل بها و لم یقدم لحیاته الآخرة شیئا فیتمنی عند ذلک و یقول: یا لیتنی قدمت لحیاتی و لن یصرف التمنی عنه شیئا من العذاب.
قوله تعالی: «وَ جاءَ رَبُّکَ وَ الْمَلَکُ صَفًّا صَفًّا» نسبة المجی‌ء إلیه تعالی من المتشابه الذی یحکمه قوله تعالی: «لَیْسَ کَمِثْلِهِ شَیْ‌ءٌ»: الشوری: 11 و ما ورد فی آیات القیامة من خواص الیوم کتقطع الأسباب و ارتفاع الحجب عنهم و ظهور أن الله هو الحق المبین.
و إلی ذلک یرجع ما ورد فی الروایات أن المراد بمجیئه تعالی مجی‌ء أمره قال تعالی:
«وَ الْأَمْرُ یَوْمَئِذٍ لِلَّهِ»: الانفطار: 19، و یؤید هذا الوجه بعض التأیید قوله تعالی «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ یَأْتِیَهُمُ اللَّهُ فِی ظُلَلٍ مِنَ الْغَمامِ وَ الْمَلائِکَةُ وَ قُضِیَ الْأَمْرُ»: البقرة: 210 إذا انضم إلی قوله: «هَلْ یَنْظُرُونَ إِلَّا أَنْ تَأْتِیَهُمُ الْمَلائِکَةُ أَوْ یَأْتِیَ أَمْرُ رَبِّکَ»: النحل: 33 و علیه فهناک مضاف محذوف و التقدیر جاء أمر ربک أو نسبة المجی‌ء إلیه تعالی من المجاز العقلی.
و الکلام فی نسبة المجی‌ء إلی الملائکة و کونهم صفا صفا کما مر.
قوله تعالی: «وَ جِی‌ءَ یَوْمَئِذٍ بِجَهَنَّمَ إلی آخر الآیة لا یبعد أن یکون المراد بالمجی‌ء بجهنم إبرازها لهم کما فی قوله تعالی: «وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِمَنْ یَری : النازعات: 36 و قوله:
«وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِلْغاوِینَ»: الشعراء: 91، و قوله: «لَقَدْ کُنْتَ فِی غَفْلَةٍ مِنْ هذا فَکَشَفْنا عَنْکَ غِطاءَکَ فَبَصَرُکَ الْیَوْمَ حَدِیدٌ»: ق: 22.
و قوله: «یَوْمَئِذٍ یَتَذَکَّرُ الْإِنْسانُ أی یتذکر أجلی التذکر أن ما کان یؤتاه فی الحیاة الدنیا من خیر أو شر کان من ابتلاء الله و امتحانه و أنه قصر فی أمره، هذا ما یفیده السیاق.
و قوله: «وَ أَنَّی لَهُ الذِّکْری أی و من أین له الذکری کنایة عن عدم انتفاعه بها فإن الذکری إنما تنفع فیما أمکنه أن یتدارک ما فرط فیه بتوبة و عمل صالح و الیوم یوم الجزاء لا یوم الرجوع و العمل.
قوله تعالی: «یَقُولُ یا لَیْتَنِی قَدَّمْتُ لِحَیاتِی أی لحیاتی هذه و هی الحیاة الآخرة أو المراد الحیاة الحقیقیة و هی الحیاة الآخرة علی ما نبه تعالی علیه بقوله: «وَ ما هذِهِ الْحَیاةُ الدُّنْیا
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إِلَّا لَهْوٌ وَ لَعِبٌ وَ إِنَّ الدَّارَ الْآخِرَةَ لَهِیَ الْحَیَوانُ لَوْ کانُوا یَعْلَمُونَ»: العنکبوت: 64.
و المراد بالتقدیم للحیاة تقدیم العمل الصالح للحیاة الآخرة و ما فی الآیة تمن یتمناه الإنسان عند ما یتذکر یوم القیامة و یشاهد أنه لا ینفعه.
قوله تعالی: «فَیَوْمَئِذٍ لا یُعَذِّبُ عَذابَهُ أَحَدٌ وَ لا یُوثِقُ وَثاقَهُ أَحَدٌ» ضمیرا عذابه و وثاقه لله تعالی و المعنی فیومئذ لا یعذب عذاب الله أحد من الخلق و لا یوثق وثاق الله أحد من الخلق أی إن عذابه و وثاقه تعالی یومئذ فوق عذاب الخلق و وثاقهم، تشدید فی الوعید.
و قرئ «لا یُعَذِّبُ بفتح الذال و «وَ لا یُوثِقُ بفتح الثاء بالبناء للمفعول و ضمیرا عذابه و وثاقه علی هذا للإنسان و المعنی لا یعذب أحد یومئذ مثل عذاب الإنسان و لا یوثق أحد یومئذ مثل وثاقه.
قوله تعالی: «یا أَیَّتُهَا النَّفْسُ الْمُطْمَئِنَّةُ» الذی یعطیه سیاق المقابلة بین هذه النفس بما ذکر لها من الأوصاف و عین لها من حسن المنقلب و بین الإنسان المذکور قبل بما ذکر له من وصف التعلق بالدنیا و الطغیان و الفساد و الکفران، و ما أوعد من سوء المصیر هو أن النفس المطمئنة هی التی تسکن إلی ربها و ترضی بما رضی به فتری نفسها عبدا لا یملک لنفسه شیئا من خیر أو شر أو نفع أو ضر و یری الدنیا دار مجاز و ما یستقبله فیها من غنی أو فقر أو أی نفع و ضر ابتلاء و امتحانا إلهیا فلا یدعوه تواتر النعم علیه إلی الطغیان و إکثار الفساد و العلو و الاستکبار، و لا یوقعه الفقر و الفقدان فی الکفر و ترک الشکر بل هو فی مستقر من العبودیة لا ینحرف عن مستقیم صراطه بإفراط أو تفریط.
قوله تعالی: «ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ راضِیَةً مَرْضِیَّةً» خطاب ظرفه جمیع یوم القیامة من لدن إحیائها إلی استقرارها فی الجنة بل من حین نزول الموت إلی دخول جنة الخلد و لیس خطابا واقعا بعد الحساب کما ذکره بعضهم.
و توصیفها بالراضیة لأن اطمئنانها إلی ربها یستلزم رضاها بما قدر و قضی تکوینا أو حکم به تشریعا فلا تسخطها سانحة و لا تزیغها معصیة، و إذا رضی العبد من ربه رضی الرب منه إذ لا یسخطه تعالی إلا خروج العبد من زی العبودیة فإذا لزم طریق العبودیة استوجب ذلک رضی ربه و لذا عقب قوله «راضِیَةً» بقوله «مَرْضِیَّةً».
قوله تعالی: «فَادْخُلِی فِی عِبادِی وَ ادْخُلِی جَنَّتِی تفریع علی قوله «ارْجِعِی إِلی رَبِّکِ و فیه دلالة علی أن صاحب النفس المطمئنة فی زمرة عباد الله حائز مقام العبودیة.
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و ذلک أنه لما اطمأن إلی ربه انقطع عن دعوی الاستقلال و رضی بما هو الحق من ربه فرأی ذاته و صفاته و أفعاله ملکا طلقا لربه فلم یرد فیما قدر و قضی و لا فیما أمر و نهی إلا ما أراده ربه، و هذا ظهور العبودیة التامة فی العبد ففی قوله: «فَادْخُلِی فِی عِبادِی تقریر لمقام عبودیتها.
و فی قوله: «وَ ادْخُلِی جَنَّتِی تعیین لمستقرها، و فی إضافة الجنة إلی ضمیر التکلم تشریف خاص، و لا یوجد فی کلامه تعالی إضافة الجنة إلی نفسه تعالی و تقدس إلا فی هذه الآیة.



بحث روائی‌

فی المجمع،: فی قوله تعالی: «وَ الشَّفْعِ وَ الْوَتْرِ»، و قیل: الشفع الخلق لأنه قال:
«وَ خَلَقْناکُمْ أَزْواجاً» و الوتر الله تعالی:، عن عطیة العوفی و أبی صالح و ابن عباس و مجاهد و هی روایة أبی سعید الخدری عن النبی ص 
، و قیل:
الشفع و الوتر الصلاة منها شفع و منها وتر: و هی روایة عن ابن حصین عن النبی ص 
، و قیل:
الشفع یوم النحر و الوتر یوم عرفة: عن ابن عباس و عکرمة و الضحاک، و هی روایة جابر عن النبی ص 
و الوجه فیه أن یوم النحر یشفع بیوم نفر بعده و یتفرد یوم عرفة بالموقف، و قیل:
الشفع یوم الترویة و الوتر یوم عرفة: و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: الروایات الثلاث المشار إلیها مرویة عن النبی ص من طرق أهل السنة و یمکن الجمع بینها بأن المراد مطلق الشفع و الوتر و الروایات من قبیل الإشارة إلی بعض المصادیق.
و فی تفسیر القمی،": «وَ لَیالٍ عَشْرٍ» قال: عشر ذی الحجة «وَ الشَّفْعِ وَ الْوَتْرِ» قال:
الشفع رکعتان و الوتر رکعة،
و فی حدیث: الشفع الحسن و الحسین- و الوتر أمیر المؤمنین (ع) «وَ اللَّیْلِ إِذا یَسْرِ» قال: هی لیلة جمع.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «لِذِی حِجْرٍ» یقول: لذی عقل.
و فی العلل، بإسناده إلی أبان الأحمر قال: سألت أبا عبد الله (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ فِرْعَوْنَ ذِی الْأَوْتادِ» لأی شی‌ء سمی ذا الأوتاد؟ فقال: لأنه کان إذا عذب رجلا- بسطه علی الأرض علی وجهه و مد یدیه و رجلیه- فأوتدها بأربعة أوتاد فی الأرض.
و ربما بسطه علی خشب منبسط- فوتد رجلیه و یدیه بأربعة أوتاد- ثم ترکه علی حاله حتی یموت- فسماه الله عز و جل فرعون ذا الأوتاد.
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و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «إِنَّ رَبَّکَ لَبِالْمِرْصادِ» و
روی عن علی (ع) أنه قال: إن معناه إن ربک قادر أن یجزی أهل المعاصی جزاءهم.
أقول: بناء الروایة علی أخذ الجملة استعارة تمثیلیة.
و فیه، عن الصادق (ع) أنه قال: المرصاد قنطرة علی الصراط لا یجوزها عبد بمظلمة عبد.
و عن الغوالی، عن الصادق (ع) فی حدیث فی تفسیر قوله تعالی: «وَ ذَا النُّونِ إِذْ ذَهَبَ مُغاضِباً- فَظَنَّ أَنْ لَنْ نَقْدِرَ عَلَیْهِ إنما ظن بمعنی استیقن إن الله تعالی لن یضیق علیه رزقه- أ لا تسمع قول الله تعالی: «وَ أَمَّا إِذا مَا ابْتَلاهُ فَقَدَرَ عَلَیْهِ رِزْقَهُ أی ضیق علیه.
و فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع)* فی قوله: «کَلَّا إِذا دُکَّتِ الْأَرْضُ دَکًّا دَکًّا» قال: هی الزلزلة.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن علی بن أبی طالب قال*: قال رسول الله ص: هل تدرون ما تفسیر هذه الآیة «کَلَّا إِذا دُکَّتِ الْأَرْضُ إلی قوله- وَ جِی‌ءَ یَوْمَئِذٍ بِجَهَنَّمَ قال: إذا کان یوم القیامة تقاد جهنم بسبعین ألف زمام- بید سبعین ألف ملک فتشرد شردة- لو لا أن الله حبسها لأحرقت السماوات و الأرض:.
أقول: و هو مروی أیضا عن أبی سعید و ابن مسعود و من طرق الشیعة فی أمالی الشیخ، بإسناده عن داود بن سلیمان عن الرضا عن آبائه عن علی (ع) عن النبی ص 
و فی العیون، فی باب ما جاء عن الرضا من أخبار التوحید بإسناده عن علی بن فضال عن أبیه قال*: سألت الرضا (ع) عن قول الله عز و جل: «وَ جاءَ رَبُّکَ وَ الْمَلَکُ صَفًّا صَفًّا» فقال: إن الله سبحانه لا یوصف بالمجی‌ء و الذهاب- تعالی عن الانتقال إنما یعنی بذلک و جاء أمر ربک.
و فی الکافی، بإسناده عن سدیر الصیرفی قال*: قلت لأبی عبد الله (ع): جعلت فداک یا ابن رسول الله- هل یکره المؤمن علی قبض روحه؟ قال: لا و الله إنه إذا أتاه ملک الموت لیقبض روحه- جزع عند ذلک فیقول ملک الموت: یا ولی الله لا تجزع فوالذی بعث محمدا لأنی أبر بک- و أشفق علیک من والد رحیم لو حضرک، افتح عینیک فانظر.
قال: و یمثل له رسول الله ص و أمیر المؤمنین- و فاطمة و الحسن و الحسین و الأئمة من 
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ذریتهم (ع)- فیقال له: هذا رسول الله و أمیر المؤمنین- و فاطمة و الحسن و الحسین- و الأئمة (ع) رفقاؤک.
قال: فیفتح عینیه فینظر- فینادی روحه مناد من قبل رب العزة- فیقول: یا أیتها النفس المطمئنة إلی محمد و أهل بیته- ارجعی إلی ربک راضیة بالولایة مرضیة بالثواب- فادخلی فی عبادی یعنی محمدا و أهل بیته- و ادخلی جنتی- فما من شی‌ء أحب إلیه من استلال روحه و اللحوق بالمنادی.
أقول: و روی هذا المعنی القمی فی تفسیره و البرقی فی المحاسن،.



(90) سورة البلد مکیة و هی عشرون آیة (20)





[سورة البلد (90): الآیات 1 الی 20]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
لا أُقْسِمُ بِهذَا الْبَلَدِ (1) وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ (2) وَ والِدٍ وَ ما وَلَدَ (3) لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی کَبَدٍ (4)
أَ یَحْسَبُ أَنْ لَنْ یَقْدِرَ عَلَیْهِ أَحَدٌ (5) یَقُولُ أَهْلَکْتُ مالاً لُبَداً (6) أَ یَحْسَبُ أَنْ لَمْ یَرَهُ أَحَدٌ (7) أَ لَمْ نَجْعَلْ لَهُ عَیْنَیْنِ (8) وَ لِساناً وَ شَفَتَیْنِ (9)
وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ (10) فَلا اقْتَحَمَ الْعَقَبَةَ (11) وَ ما أَدْراکَ مَا الْعَقَبَةُ (12) فَکُّ رَقَبَةٍ (13) أَوْ إِطْعامٌ فِی یَوْمٍ ذِی مَسْغَبَةٍ (14)
یَتِیماً ذا مَقْرَبَةٍ (15) أَوْ مِسْکِیناً ذا مَتْرَبَةٍ (16) ثُمَّ کانَ مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ وَ تَواصَوْا بِالْمَرْحَمَةِ (17) أُولئِکَ أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ (18) وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا هُمْ أَصْحابُ الْمَشْأَمَةِ (19)
عَلَیْهِمْ نارٌ مُؤْصَدَةٌ (20)
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بیان‌

تذکر السورة أن خلقة الإنسان مبنیة علی التعب و المشقة فلا تجد شأنا من شئون الحیاة إلا مقرونا بمرارة الکد و التعب من حین یلج فی جثمانه الروح إلی أن یموت فلا راحة له عاریة من التعب و المشقة و لا سعادة له خالصة من الشقاء و المشأمة إلا فی الدار الآخرة عند الله.
فلیتحمل ثقل التکالیف الإلهیة بالصبر علی الطاعة و عن المعصیة و لیجد فی نشر الرحمة علی المبتلین بنوائب الدهر کالیتم و الفقر و المرض و أضرابها حتی یکون من أصحاب المیمنة و إلا فآخرته کأولاه و هو من أصحاب المشأمة علیهم نار مؤصدة.
و سیاق آیات السورة، یشبه السیاق المکی فیؤید به کون السورة مکیة و قد ادعی بعضهم علیه الإجماع، و قیل: السورة مدنیة و السیاق لا یساعد علیه، و قیل: مدنیة إلا أربع آیات من أولها و سیأتی فی البحث الروائی التالی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «لا أُقْسِمُ بِهذَا الْبَلَدِ» ذکروا أن المراد بهذا البلد مکة و تؤیده مکیة سیاق السورة و قوله: «وَ والِدٍ وَ ما وَلَدَ» خاصة بناء علی کون المراد بوالد هو إبراهیم (ع) علی ما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ» حال من هذا البلد، و وضع الظاهر موضع الضمیر فی قوله: «بِهذَا الْبَلَدِ» للدلالة علی عظم شأنه و الاعتناء بأمره و هو البلد الحرام، و الحل مصدر کالحلول بمعنی الإقامة و الاستقرار فی مکان و المصدر بمعنی الفاعل.
و المعنی أقسم بهذا البلد و الحال أنک حال به مقیم فیه و فی ذلک تنبیه علی تشرف مکة بحلوله (ص) فیها و کونها مولده و مقامه.
و قیل: الجملة معترضة بین القسم و المقسم به و المراد بالحل المستحل الذی لا حرمة له قال فی الکشاف،: و اعترض بین القسم و المقسم علیه بقوله: «وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ» یعنی و من المکابدة أن مثلک علی عظم حرمتک یستحل بهذا البلد الحرام کما یستحل الصید فی غیر الحرم- عن شرحبیل- یحرمون أن یقتلوا بها صیدا و یعضدوا «1» بها شجرة و یستحلون إخراجک و قتلک، و فیه تثبیت من رسول الله ص و بعث علی 
______________________________
(1) عضد الشجرة: قطعها و نثر ورقها للإبل. و شرحبیل راوی الحدیث.
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احتمال ما کان یکابد من أهل مکة و تعجیب من حالهم فی عداوته انتهی.
ثم قال: أو سلی رسول الله ص بالقسم ببلده أن الإنسان لا یخلو من مقاساة الشدائد و اعترض بأن وعده فتح مکة تتمیما للتسلیة و التنفیس عنه فقال: «وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ» یعنی و أنت حل به فی المستقبل تصنع فیه ما ترید من القتل و الأسر إلی آخر ما قال، و محصله تفسیر الحل بمعنی المحل ضد المحرم، و المعنی و سنحل لک یوم فتح مکة حینا فنقاتل و تقتل فیه من شئت.
قوله تعالی: «وَ والِدٍ وَ ما وَلَدَ» لزوم نوع من التناسب و الارتباط بین القسم و المقسم علیه یستدعی أن یکون المراد بوالد و ما ولد من بینه و بین البلد المقسم به نسبة ظاهرة و ینطبق علی إبراهیم و ولده إسماعیل (ع) و هما السببان الأصلیان لبناء بلدة مکة و البانیان للبیت الحرام قال تعالی: «وَ إِذْ یَرْفَعُ إِبْراهِیمُ الْقَواعِدَ مِنَ الْبَیْتِ وَ إِسْماعِیلُ»: البقرة: 127 و إبراهیم (ع) هو الذی سأل الله أن یجعل مکة بلدا آمنا قال تعالی:
«وَ إِذْ قالَ إِبْراهِیمُ رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً»: إبراهیم: 35. و تنکیر «والِدٍ» للتعظیم و التفخیم، و التعبیر بقوله «وَ ما وَلَدَ» دون أن یقال: و من ولد، للدلالة علی التعجیب من أمره مدحا کما فی قوله: «وَ اللَّهُ أَعْلَمُ بِما وَضَعَتْ»: آل عمران: 36.
و المعنی و أقسم بوالد عظیم الشأن هو إبراهیم و ما ولد من ولد عجیب أمره مبارک أثره و هو إسماعیل ابنه و هما البانیان لهذا البلد فمفاد الآیات الثلاث الإقسام بمکة المشرفة و بالنبی ص الذی هو حل فیها و بإبراهیم و إسماعیل اللذین بنیاها.
و قیل: المراد بالوالد إبراهیم و بما ولد جمیع أولاده من العرب.
و فیه أن من البعید أن یقارن الله سبحانه بین النبی ص و إبراهیم (ع) و بین أمثال أبی لهب و أبی جهل و غیرهم من أئمة الکفر فیقسم بهم جمیعا فی سیاق، و قد تبرأ إبراهیم (ع) ممن لم یتبعه من بنیه علی التوحید إذ قال فیما حکاه الله: «وَ اجْنُبْنِی وَ بَنِیَّ أَنْ نَعْبُدَ الْأَصْنامَ رَبِّ إِنَّهُنَّ أَضْلَلْنَ کَثِیراً مِنَ النَّاسِ فَمَنْ تَبِعَنِی فَإِنَّهُ مِنِّی وَ مَنْ عَصانِی فَإِنَّکَ غَفُورٌ رَحِیمٌ»: إبراهیم: 36.
فعلی من یفسر ما ولد بأولاد إبراهیم أن یخصهم بالمسلمین من ذریته کما فی دعاء إبراهیم و إسماعیل عند بنائهما الکعبة علی ما حکاه الله: «رَبَّنا وَ اجْعَلْنا مُسْلِمَیْنِ لَکَ وَ مِنْ ذُرِّیَّتِنا أُمَّةً مُسْلِمَةً لَکَ وَ أَرِنا مَناسِکَنا وَ تُبْ عَلَیْنا»: البقرة: 128.
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و قیل: المراد بوالد و ما ولد، آدم (ع) و ذریته جمیعا بتقریب أن المقسم علیه بهذه الأقسام خلق الإنسان فی کبد و قد سن الله فی خلق هذا النوع و إبقاء وجوده سنة الولادة فقد أقسم فی هذه الآیات بمحصول هذه السنة و هو الوالد و ما ولد علی أن الإنسان فی کد و تعب بحسب نوع خلقته من حین یحیی إلی حین یموت.
و هذا الوجه فی نفسه لا بأس به لکن یبقی علیه بیان المناسبة بین بلدة مکة و بین والد و کل مولود فی الجمع بینهما فی الأقسام.
و قیل: المراد بهما آدم و الصالحون من ذریته، و کان الوجه فیه تنزیهه تعالی من أن یقسم بأعدائه الطغاة و المفسدین من الکفار و الفساق.
و قیل: المراد بهما کل والد و کل مولود و قیل: من یلد و من لا یلد منهم بأخذ «ما» فی «ما وَلَدَ» نافیة لا موصولة.
و قیل: المراد بوالد هو النبی ص و بما ولد أمته لأنه بمنزلة الأب لأمته و هی وجوه بعیدة.
قوله تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی کَبَدٍ» الکبد الکد و التعب، و الجملة جواب القسم فاشتمال الکبد علی خلق الإنسان و إحاطة الکد و التعب به فی جمیع شئون حیاته مما لا یخفی علی ذی لب فلیس یقصد نعمة من نعم الدنیا إلا خالصة فی طیبها محضة فی هنائها و لا ینال شیئا منها إلا مشوبة بما ینغص العیش مقرونة بمقاساة و مکابدة مضافا إلی ما یصیبه من نوائب الدهر و یفاجئه من طوارق الحدثان.
قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُ أَنْ لَنْ یَقْدِرَ عَلَیْهِ أَحَدٌ» بمنزلة النتیجة لحجة الآیة السابقة تقریرها أن الإنسان لما کانت خلقته مبنیة علی کبد مظروفة له لا ینال قط شیئا مما یرید إلا دون ما یرید أو غیر ما یرید فهو محاط فی خلقه مغلوب فی إرادته مقهور فیما قدر له من الأمر و الذی یغلبه فی إرادته و یقهره علی التلبس بما قدر له و هو الله سبحانه یقدر علیه من کل جهة فله أن یتصرف فیه بما شاء و یأخذه إذا أراد.
فلیس للإنسان أن یحسب أن لن یقدر علیه أحد فیدعوه ذلک إلی أن یعلو علی الله و یستکبر عن عبادته أو یعطیه فی بعض ما أمر به کالإنفاق فی سبیله فیستکثره و یمتن به علی الله أو یمکر به تعالی بعد ما عمله ریاء و سمعة عملا لوجه الکریم فیقول: أهلکت مالا لبدا.
قوله تعالی: «یَقُولُ أَهْلَکْتُ مالًا لُبَداً» اللبد الکثیر، سیاق الآیة و ما یتلوها من الآیات إلی آخر السورة مشعر بأنه کان هناک بعض من أظهر الإسلام أو مال إلیه فقد أنفق 
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بعض ماله و امتن به مستکثرا له بقوله: «أَهْلَکْتُ مالًا لُبَداً» فنزلت الآیات و رد الله علیه بأن الفوز بمیمنة الحیاة لا یتم إلا باقتحام عقبة الإنفاق فی سبیل الله و الدخول فی زمرة الذین آمنوا و تواصوا بالصبر و المرحمة، و یتأید به ما سیأتی فی البحث الروائی إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «أَ یَحْسَبُ أَنْ لَمْ یَرَهُ أَحَدٌ» إنکار لما هو لازم قول الإنسان «أَهْلَکْتُ مالًا لُبَداً» علی طریق التکنیة و محصل المعنی أن لازم إخبار الإنسان بإهلاکه مالا لبدا أنه یحسب أنا فی غفلة و جهل بما أنفق و قد أخطأ فی ذلک فالله سبحانه بصیر بما أنفق لکن هذا المقدار لا یکفی فی الفوز بمیمنة الحیاة بل لا بد له من أن یتحمل ما هو أزید من ذلک من مشاق العبودیة فیقتحم العقبة و یکون مع المؤمنین فی جمیع ما هم فیه.
قوله تعالی: «أَ لَمْ نَجْعَلْ لَهُ عَیْنَیْنِ وَ لِساناً وَ شَفَتَیْنِ وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ النجد الطریق المرتفع، و المراد بالنجدین طریق الخیر و طریق الشر و سمیا النجدین لما فی سلوک کل منهما من الجهد و الکدح، و فسرا بثدیی الأم و هو بعید.
و قوله: «أَ لَمْ نَجْعَلْ لَهُ عَیْنَیْنِ أی جهزناه فی بدنه بما یبصر به فیحصل له العلم بالمرئیات علی سعة نطاقها، و قوله: «وَ لِساناً وَ شَفَتَیْنِ أی أ و لم نجعل له لسانا و شفتین یستعین بها علی التکلم و الدلالة علی ما فی ضمیره من العلم و یهتدی بذلک غیره علی العلم بالأمور الغائبة عن البصر.
و قوله: «وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ أی علمناه طریق الخیر و طریق الشر بإلهام منا فهو یعرف الخیر و یمیزه من الشر فالآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8.
و فی الآیات الثلاث حجة علی قوله: «أَ یَحْسَبُ أَنْ لَمْ یَرَهُ أَحَدٌ» أی علی أنه تعالی یری أعمال عباده و یعلم ما فی ضمائرهم من وجوه الأعمال و یمیز الخیر من الشر و الحسنة من السیئة.
محصلها أن الله سبحانه هو الذی یعرف المرئیات للإنسان بوسیلة عینیه و کیف یتصور أن یعرفه أمرا و هو لا یعرفه؟ و هو الذی یدل الإنسان علی ما فی الضمیر بواسطة الکلام و هل یعقل أن یکشف له عما هو فی حجاب عنه؟ و هو الذی یعلم الإنسان و یمیز له الخیر و الشر بالإلهام و هل یمکن معه أن یکون هو نفسه لا یعلم به و لا یمیزه؟ فهو تعالی یری ما عمله الإنسان و یعلم ما ینویه بعمله و یمیز کونه خیرا أو شرا و حسنة أو سیئة.
قوله تعالی: «فَلَا اقْتَحَمَ الْعَقَبَةَ» الاقتحام الدخول بسرعة و ضغط و شدة، و العقبة الطریق الصعب الوعر الذی فیه صعود من الجبل، و اقتحام العقبة إشارة إلی الإنفاق الذی 
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یشق علی منفقه کما سیصرح به.
و قیل: الجملة دعاء علی الإنسان القائل: أهلکت مالا لبدا، و لیس بشی‌ء.
قوله تعالی: «وَ ما أَدْراکَ مَا الْعَقَبَةُ» تفخیم لشأنها کما مر فی نظائره.
قوله تعالی: «فَکُّ رَقَبَةٍ» أی عتقها و تحریرها أو التقدیر هی أی العقبة فک رقبة فالمراد بالعقبة نفس الفک الذی هو العمل و اقتحامه الإتیان به، و الإتیان بالعمل نفس العمل.
و به یظهر فساد قول بعضهم إن فک رقبة اقتحام للعقبة لا نفس العقبة فهناک مضاف محذوف یعود إلیه الضمیر و التقدیر و ما أدراک ما اقتحام العقبة هو- أی الاقتحام- فک رقبة.
و ما ذکر فی بیان العقبة من فک الرقبة و الإطعام فی یوم ذی مسغبة من مصادیق نشر الرحمة خص بالذکر لمکان الأهمیة، و قدم فک الرقبة و ابتدئ به لکمال عنایة الدین بفک الرقاب.
قوله تعالی: «أَوْ إِطْعامٌ فِی یَوْمٍ ذِی مَسْغَبَةٍ یَتِیماً ذا مَقْرَبَةٍ أَوْ مِسْکِیناً ذا مَتْرَبَةٍ» المسغبة المجاعة، و المقربة القرابة بالنسب، و المتربة من التراب و معناها الالتصاق بالتراب من شدة الفقر، و المعنی أو إطعام فی یوم المجاعة یتیما من ذی القربی أو مسکینا شدید الفقر.
قوله تعالی: «ثُمَّ کانَ مِنَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ وَ تَواصَوْا بِالْمَرْحَمَةِ» المرحمة مصدر میمی من الرحمة، و التواصی بالصبر وصیة بعضهم بعضا بالصبر علی طاعة الله و التواصی بالمرحمة وصیة بعضهم بعضا بالرحمة علی ذوی الفقر و الفاقة و المسکنة.
و الجملة أعنی قوله: «ثُمَّ کانَ إلخ معطوفة علی قول: «اقْتَحَمَ و التقدیر فلا اقتحم العقبة و لا کان من الذین آمنوا «إلخ» و قیل فیها غیر ذلک مما لا جدوی فیه.
قوله تعالی: «أُولئِکَ أَصْحابُ الْمَیْمَنَةِ» بمعنی الیمن مقابل الشؤم، و الإشارة بأولئک إلی ما یدل علیه السیاق السابق أی الذین اقتحموا العقبة و کانوا من الذین آمنوا و تواصوا بالصبر و المرحمة أصحاب الیمن لا یرون مما قدموه من الإیمان و عملهم الصالح إلا أمرا مبارکا جمیلا مرضیا.
و قیل: المراد بالمیمنة جهة الیمین و أصحاب المیمنة هم الذین یؤتون کتابهم بیمینهم، و مقابلة المیمنة بالمشأمة لا تلائمه.
قوله تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا بِآیاتِنا هُمْ أَصْحابُ الْمَشْأَمَةِ» الآیات الآفاقیة و الأنفسیة آیات و أدلة علیه تعالی تدل علی توحده فی الربوبیة و الألوهیة و سائر ما یتفرع علیه و ردها کفر بها و الکفر بها کفر بالله و کذا القرآن الکریم و آیاته، و کذا ما نزل و بلغ من 
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طریق الرسالة.
و الظاهر أن المراد بالآیات مطلقها، و المشأمة خلاف المیمنة.
قوله تعالی: «عَلَیْهِمْ نارٌ مُؤْصَدَةٌ» أی مطبقة.



بحث روائی‌

فی المجمع،": فی قوله: «وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ» قیل: معناه و أنت محل بهذا البلد و هو ضد المحرم، و المراد أنت حلال لک قتل من رأیت من الکفار، و ذلک حین أمر بالقتال یوم فتح مکة- فأحلها الله له حتی قاتل و قتل، و قد قال (ص): لم یحل لأحد قبلی و لا یحل لأحد بعدی- و لم یحل لی إلا ساعة من نهار":. عن ابن عباس و مجاهد و عطاء.
و فیه،: فی الآیة و قیل: لا أقسم بهذا البلد- و أنت حلال منتهک الحرمة مستباح العرض لا تحترم- فلا تبقی للبلد حرمة حیث هتکت: عن أبی مسلم و هو المروی عن أبی عبد الله (ع).
قال: کانت قریش تعظم البلد و تستحل محمدا فیه فقال: «لا أُقْسِمُ بِهذَا الْبَلَدِ وَ أَنْتَ حِلٌّ بِهذَا الْبَلَدِ» یرید أنهم استحلوک فیه و کذبوه و شتموک، و کانوا لا یأخذ الرجل منهم فیه قاتل أبیه- و یتقلدون لحاء شجر الحرم- فیأمنون بتقلدهم إیاه- فاستحلوا من رسول الله ص ما لم یستحلوه من غیره- فعاب الله ذلک علیهم.
و فیه،: فی قوله تعالی: «وَ والِدٍ وَ ما وَلَدَ» قیل: آدم و ما ولد من الأنبیاء و الأوصیاء و أتباعهم:. عن أبی عبد الله (ع).
أقول: و المعانی السابقة مرویة من طرق أهل السنة فی أحادیث موقوفة، و روی القمی فی تفسیره الأخیرتین بالإرسال و الإضمار.
و فی تفسیر القمی،": «یَقُولُ أَهْلَکْتُ مالًا لُبَداً» قال: اللبد المجتمع و
فی المجمع،": فی الآیة قیل: هو الحارث بن نوفل بن عبد مناف- و ذلک أنه أذنب ذنبا فاستفتی رسول الله ص- فأمره أن یکفر فقال: لقد ذهب مالی فی الکفارات و النفقات- منذ دخلت فی دین محمد":، عن مقاتل.
و فی المجمع،: أنه قیل لأمیر المؤمنین (ع): إن أناسا یقولون فی قوله: «وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ : أنهما الثدیان- فقال: لا، هما الخیر و الشر.
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و فی أصول الکافی، بإسناده عن حمزة بن محمد عن أبی عبد الله (ع) قال*: سألته عن قول الله تعالی: «وَ هَدَیْناهُ النَّجْدَیْنِ قال: نجد الخیر و الشر:.
أقول: و روی فی الدر المنثور، هذا المعنی بطرق عن علی (ع) و أنس و أبی أمامة و غیرهم عن النبی ص و رواه القمی فی تفسیره، مرسلا مضمرا.
و فی الکافی، بإسناده عن جعفر بن خلاد قال*: کان أبو الحسن الرضا (ع) إذا أکل أتی بصحفة- فتوضع قرب مائدته- فیعمد إلی أطیب الطعام مما یؤتی به- فیأخذ من کل شی‌ء شیئا فیضع فی تلک الصحفة- ثم یأمر بها للمساکین- ثم یتلو هذه الآیة «فَلَا اقْتَحَمَ الْعَقَبَةَ».
ثم یقول: علم الله عز و جل- أنه لیس کل إنسان یقدر علی عتق رقبة- فجعل لهم السبیل إلی الجنة.
و فی المجمع، و روی مرفوعا عن البراء بن عازب قال*: جاء أعرابی إلی النبی ص فقال: یا رسول الله- علمنی عملا یدخلنی الجنة- قال: إن کنت أقصرت الخطبة لقد أعرضت المسألة، أعتق النسمة و فک الرقبة، فقال أ و لیسا واحدا؟ قال: لا، عتق الرقبة أن یتفرد بعتقها- و فک الرقبة أن یعین فی ثمنها، و الفی‌ء علی ذی الرحم الظالم.
فإن لم یکن ذلک فأطعم الجائع و اسق الظمآن- و أمر بالمعروف و أنه عن المنکر- فإن لم تطق ذلک فکف لسانک إلا من خیر.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «أَوْ مِسْکِیناً ذا مَتْرَبَةٍ» قال: لا یقیه من التراب شی‌ء.



(91) سورة الشمس مکیة و هی خمس عشرة آیة (15)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الشَّمْسِ وَ ضُحاها (1) وَ الْقَمَرِ إِذا تَلاها (2) وَ النَّهارِ إِذا جَلاَّها (3) وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشاها (4)
وَ السَّماءِ وَ ما بَناها (5) وَ الْأَرْضِ وَ ما طَحاها (6) وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها (7) فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها (8) قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها (9)
وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها (10) کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِطَغْواها (11) إِذِ انْبَعَثَ أَشْقاها (12) فَقالَ لَهُمْ رَسُولُ اللَّهِ ناقَةَ اللَّهِ وَ سُقْیاها (13) فَکَذَّبُوهُ فَعَقَرُوها فَدَمْدَمَ عَلَیْهِمْ رَبُّهُمْ بِذَنْبِهِمْ فَسَوَّاها (14)
وَ لا یَخافُ عُقْباها (15)
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بیان‌

تذکر السورة أن فلاح الإنسان- و هو یعرف التقوی و الفجور بتعریف إلهی و إلهام باطنی- أن یزکی نفسه و ینمیها إنماء صالحا بتحلیتها بالتقوی و تطهیرها من الفجور، و الخیبة و الحرمان من السعادة لمن یدسیها، و یستشهد لذلک بما جری علی ثمود من عذاب الاستئصال لما کذبوا رسولهم صالحا و عقروا الناقة، و فی ذلک تعریض لأهل مکة، و السورة مکیة بشهادة من سیاقها.
قوله تعالی: «وَ الشَّمْسِ وَ ضُحاها» فی المفردات،: الضحی انبساط الشمس و امتداد النهار و سمی الوقت به انتهی. و الضمیر للشمس، و فی الآیة إقسام بالشمس و انبساط ضوئها علی الأرض.
قوله تعالی: «وَ الْقَمَرِ إِذا تَلاها» عطف علی الشمس و الضمیر لها و إقسام بالقمر حال کونه تالیا للشمس، و المراد بتلوه لها إن کان کسبه النور منها فالحال حال دائمة و إن کان طلوعه بعد غروبها فالإقسام به من حال کونه هلالا إلی حال تبدره.
قوله تعالی: «وَ النَّهارِ إِذا جَلَّاها» التجلیة الإظهار و الإبراز، و ضمیر التأنیث للأرض، و المعنی و أقسم بالنهار إذا أظهر الأرض للأبصار.
و قیل: ضمیر الفاعل فی «جَلَّاها» للنهار و ضمیر المفعول للشمس، و المراد الإقسام بحال إظهار النهار للشمس فإنها تنجلی و تظهر إذا انبسط النهار، و فیه أنه لا یلائم ما تقدمه فإن الشمس هی المظهرة للنهار دون العکس.
و قیل: الضمیر المؤنث للدنیا، و قیل: للظلمة، و قیل: ضمیر الفاعل لله تعالی و ضمیر المفعول للشمس، و المعنی و أقسم بالنهار إذا أظهر الله الشمس، و هی وجوه بعیدة.
قوله تعالی: «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشاها» أی یغطی الأرض، فالضمیر للأرض کما فی «جَلَّاها»
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و قیل: للشمس و هو بعید فاللیل لا یغطی الشمس و إنما یغطی الأرض و ما علیها.
و التعبیر عن غشیان اللیل الأرض بالمضارع بخلاف تجلیة النهار لها حیث قیل: «وَ النَّهارِ إِذا جَلَّاها وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشاها» للدلالة علی الحال لیکون فیه إیماء إلی غشیان الفجور الأرض فی الزمن الحاضر الذی هو أوائل ظهور الدعوة الإسلامیة لما تقدم أن بین هذه الأقسام و بین المقسم بها نوع اتصال و ارتباط، هذا مضافا إلی رعایة الفواصل.
قوله تعالی: «وَ السَّماءِ وَ ما بَناها وَ الْأَرْضِ وَ ما طَحاها» طحو الأرض و دحوها بسطها، و «ما» فی «وَ ما بَناها» و «ما طَحاها» موصولة، و الذی بناها و طحاها هو الله تعالی و التعبیر عنه تعالی بما دون من لإیثار الإبهام المفید للتفخیم و التعجیب فالمعنی و أقسم بالسماء و الشی‌ء القوی العجیب الذی بناها و أقسم بالأرض و الشی‌ء القوی العجیب الذی بسطها.
و قیل: ما مصدریة و المعنی و أقسم بالسماء و بنائها و الأرض و طحوها، و السیاق- و فیه قوله: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها» إلخ- لا یساعده.
قوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها» أی و أقسم بنفس و الشی‌ء ذی القدرة و العلم و الحکمة الذی سواها و رتب خلقتها و نظم أعضاءها و عدل بین قواها.
و تنکیر «نَفْسٍ قیل: للتنکیر، و قیل: للتفخیم و لا یبعد أن یکون التنکیر للإشارة إلی أن لها وصفا و أن لها نبأ.
و المراد بالنفس النفس الإنسانیة مطلقا و قیل: المراد بها نفس آدم (ع) و لا یلائمه السیاق و خاصة قوله: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها» إلا بالاستخدام علی أنه لا موجب للتخصیص.
قوله تعالی: «فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها» الفجور- علی ما ذکره الراغب- شق ستر الدیانة فالنهی الإلهی عن فعل أو عن ترک حجاب مضروب دونه حائل بین الإنسان و بینه و اقتراف المنهی عنه شق للستر و خرق للحجاب.
و التقوی علی ما ذکره الراغب- جعل النفس فی وقایة مما یخاف، و المراد بها بقرینة المقابلة فی الآیة بینها و بین الفجور التجنب عن الفجور و التحرز عن المنافی و قد فسرت فی الروایة بأنها الورع عن محارم الله.
و الإلهام الإلقاء فی الروع و هو إفاضته تعالی الصور العملیة من تصور أو تصدیق علی النفس.
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و تعلیق الإلهام علی عنوانی فجور النفس و تقواها للدلالة علی أن المراد تعریفه تعالی للإنسان صفة فعله من تقوی أو فجور وراء تعریفه متن الفعل بعنوانه الأولی المشترک بین التقوی و الفجور کأکل المال مثلا المشترک بین أکل مال الیتیم الذی هو فجور و بین أکل مال نفسه الذی هو من التقوی، و المباشرة المشترکة بین الزنا و هو فجور و النکاح و هو من التقوی و بالجملة المراد أنه تعالی عرف الإنسان کون ما یأتی به من فعل فجورا أو تقوی و میز له ما هو تقوی مما هو فجور.
و تفریع الإلهام علی التسویة فی قوله: «وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها» إلخ للإشارة إلی أن إلهام الفجور و التقوی و هو العقل العملی من تکمیل تسویة النفس فهو من نعوت خلقتها کما قال تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30.
و إضافة الفجور و التقوی إلی ضمیر النفس للإشارة إلی أن المراد بالفجور و التقوی الملهمین الفجور و التقوی المختصین بهذه النفس المذکورة و هی النفس الإنسانیة و نفوس الجن علی ما یظهر من الکتاب العزیز من کونهم مکلفین بالإیمان و العمل الصالح.
قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها» الفلاح هو الظفر بالمطلوب و إدراک البغیة، و الخیبة خلافه، و الزکاة نمو النبات نموا صالحا ذا برکة و التزکیة إنماؤه کذلک، و التدسی و هو من الدس بقلب إحدی السینین یاء- إدخال الشی‌ء فی الشی‌ء بضرب من الإخفاء، و المراد بها بقرینة مقابله التزکیة: الإنماء علی غیر ما یقتضیه طبعها و رکبت علیه نفسها.
و الآیة أعنی قوله: «قَدْ أَفْلَحَ إلخ جواب القسم، و قوله: «وَ قَدْ خابَ إلخ معطوف علیه.
و التعبیر بالتزکیة و التدسی عن إصلاح النفس و إفسادها مبتن علی ما یدل علیه قوله:
«فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها» علی أن من کمال النفس الإنسانیة أنها ملهمة ممیزة- بحسب فطرتها- للفجور من التقوی أی إن الدین و هو الإسلام لله فیما یریده فطری للنفس فتحلیة النفس بالتقوی تزکیة و إنماء صالح و تزوید لها بما یمدها فی بقائها قال تعالی:
«وَ تَزَوَّدُوا فَإِنَّ خَیْرَ الزَّادِ التَّقْوی وَ اتَّقُونِ یا أُولِی الْأَلْبابِ»: البقرة: 197 و أمرها فی الفجور علی خلاف التقوی.
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قوله تعالی: «کَذَّبَتْ ثَمُودُ بِطَغْواها» الطغوی مصدر کالطغیان، و الباء للسببیة.
و الآیة و ما یتلوها إلی آخر السورة استشهاد و تقریر لما تقدم من قوله «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها» إلخ.
قوله تعالی: «إِذِ انْبَعَثَ أَشْقاها» ظرف لقوله: «کَذَّبَتْ أو لقوله: «بِطَغْواها» و المراد بأشقی ثمود هو الذی عقر الناقة و اسمه علی ما فی الروایات قدار بن سالف و قد کان انبعاثه ببعث القوم کما تدل علیه الآیات التالیة بما فیها من ضمائر الجمع.
قوله تعالی: «فَقالَ لَهُمْ رَسُولُ اللَّهِ ناقَةَ اللَّهِ وَ سُقْیاها» المراد برسول الله صالح (ع) نبی ثمود، و قوله: «ناقَةَ اللَّهِ منصوب علی التحذیر، و قوله: «وَ سُقْیاها» معطوف علیه.
و المعنی فقال لهم صالح برسالة من الله: احذروا ناقة الله و سقیاها و لا تتعرضوا لها بقتلها أو منعها عن نوبتها فی شرب الماء، و قد فصل الله القصة فی سورة هود و غیرها.
قوله تعالی: «فَکَذَّبُوهُ فَعَقَرُوها فَدَمْدَمَ عَلَیْهِمْ رَبُّهُمْ بِذَنْبِهِمْ فَسَوَّاها» العقر إصابة أصل الشی‌ء و یطلق علی نحر البعیر و القتل، و الدمدمة علی الشی‌ء الإطباق علیه یقال:
دمدم علیه القبر أی أطبقه علیه و المراد شمولهم بعذاب یقطع دابرهم و یمحو أثرهم بسبب ذنبهم.
و قوله: «فَسَوَّاها» الظاهر أن الضمیر لثمود باعتبار أنهم قبیلة أی فسواها بالأرض أو هو تسویة الأرض بمعنی تسطیحها و إعفاء ما فیها من ارتفاع و انخفاض.
و قیل: الضمیر للدمدمة المفهومة من قوله: «فَدَمْدَمَ و المعنی فسوی الدمدمة بینهم فلم یفلت منهم قوی و لا ضعیف و لا کبیر و لا صغیر.
قوله تعالی: «وَ لا یَخافُ عُقْباها» الضمیر للدمدمة أو التسویة، و الواو للاستئناف أو الحال.
و المعنی: و لا یخاف ربهم عاقبة الدمدمة علیهم و تسویتهم کما یخاف الملوک و الأقویاء عاقبة عقاب أعدائهم و تبعته، لأن عواقب الأمور هی ما یریده و علی وفق ما یأذن فیه فالآیة قریبة المعنی من قوله تعالی: «لا یُسْئَلُ عَمَّا یَفْعَلُ وَ هُمْ یُسْئَلُونَ»: الأنبیاء: 23.
و قیل: ضمیر «لا یَخافُ للأشقی، و المعنی و لا یخاف عاقر الناقة عقبی ما صنع بها.
و قیل: ضمیر «لا یَخافُ لصالح و ضمیر «عُقْباها» للدمدمة و المعنی و لا یخاف صالح عقبی الدمدمة علیهم لثقته بالنجاة و ضعف الوجهین ظاهر.
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بحث روائی‌
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فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها» قال: خلقها و صورها.
و فی المجمع، و روی زرارة و حمران و محمد بن مسلم عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها» قال: بین لها ما یأتی و ما یترک، و فی قوله تعالی: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها» قال: قد أفلح من أطاع «وَ قَدْ خابَ مَنْ دَسَّاها» قال:
قد خاب من عصی.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و مسلم و ابن جریر و ابن المنذر و ابن مردویه عن عمران بن حصین أن رجلا قال: یا رسول الله- أ رأیت ما یعمل الناس الیوم- و یکدحون فیه شی‌ء قد قضی علیهم- و مضی علیهم فی قدر قد سبق؟ أو فیما یستقبلون به نبیهم و اتخذت علیهم به الحجة؟ قال: بل شی‌ء قضی علیهم.
قال: فلم یعملون إذا؟ قال: من کان الله خلقه لواحدة من المنزلتین هیأه لعملها- و تصدیق ذلک فی کتاب الله «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها».
أقول: قوله: أو فیما یستقبلون إلخ الظاهر أن الهمزة فیه للاستفهام و الواو للعطف و المعنی و هل فی طاعتهم لنبیهم قضاء من الله و قدر قد سبق؟ و قوله: فلم یعملون إذا، أی فما معنی عملهم و استناد الفعل إلیهم.؟
و قوله (ص): من کان الله إلخ معناه أن وجوب صدور الفعل حسنة أو سیئة منهم بالنظر إلی القضاء و القدر السابقین لا ینافی إمکان صدوره بالنظر إلی الإنسان و اختیاره، و قد اتضح ذلک فی الأبحاث السابقة من الکتاب مرارا.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و أبو الشیخ و ابن مردویه و الدیلمی عن جویبر عن الضحاک عن ابن عباس: سمعت رسول الله ص یقول: «قَدْ أَفْلَحَ مَنْ زَکَّاها» الآیة أفلحت نفس زکاها الله- و خابت نفس خیبها الله من کل خیر.
أقول: انتساب التزکیة و التخییب إلیه تعالی بوجه لا ینافی انتسابهما بالطاعة و المعصیة إلی الإنسان.
و إنما ینتسب إلی الله سبحانه من الإضلال ما کان علی طریق المجازاة کما قال: «وَ ما یُضِلُّ بِهِ إِلَّا الْفاسِقِینَ»: البقرة: 26.
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و فی المجمع، و قد صحت الروایة بالإسناد عن عثمان بن صهیب عن أبیه قال*: قال رسول الله ص لعلی بن أبی طالب: من أشقی الأولین؟ قال: عاقر الناقة. قال: صدقت- فمن أشقی الآخرین؟ قال: قلت: لا أعلم یا رسول الله. قال: الذی یضربک علی هذه فأشار إلی یافوخة:.
أقول: و روی فیه هذا المعنی أیضا عن عمار بن یاسر.
و فی تفسیر البرهان،: و روی الثعلبی و الواحدی بإسنادهما عن عمار و عن عثمان بن صهیب و عن الضحاک و روی ابن مردویه بإسناده عن جابر بن سمرة و عن عمار و عن ابن عدی أو عن الضحاک و روی الخطیب فی التاریخ، عن جابر بن سمرة و روی الطبری و الموصلی و روی أحمد عن الضحاک عن عمار أنه قال*: قال النبی ص: یا علی أشقی الأولین عاقر الناقة- و أشقی الآخرین قاتلک، و فی روایة من یخضب هذه من هذا.
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی (1) وَ النَّهارِ إِذا تَجَلَّی (2) وَ ما خَلَقَ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی (3) إِنَّ سَعْیَکُمْ لَشَتَّی (4)
فَأَمَّا مَنْ أَعْطی وَ اتَّقی (5) وَ صَدَّقَ بِالْحُسْنی (6) فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْیُسْری (7) وَ أَمَّا مَنْ بَخِلَ وَ اسْتَغْنی (8) وَ کَذَّبَ بِالْحُسْنی (9)
فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْعُسْری (10) وَ ما یُغْنِی عَنْهُ مالُهُ إِذا تَرَدَّی (11) إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی (12) وَ إِنَّ لَنا لَلْآخِرَةَ وَ الْأُولی (13) فَأَنْذَرْتُکُمْ ناراً تَلَظَّی (14)
لا یَصْلاها إِلاَّ الْأَشْقَی (15) الَّذِی کَذَّبَ وَ تَوَلَّی (16) وَ سَیُجَنَّبُهَا الْأَتْقَی (17) الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی (18) وَ ما لِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزی (19)
إِلاَّ ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلی (20) وَ لَسَوْفَ یَرْضی (21)
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بیان‌

غرض السورة الإنذار و تسلک إلیه بالإشارة إلی اختلاف مساعی الناس و أن منهم من أنفق و اتقی و صدق بالحسنی فسیمکنه الله من حیاة خالدة سعیدة و منهم من بخل و استغنی و کذب بالحسنی فسیسلک الله به إلی شقاء العاقبة، و فی السورة اهتمام و عنایة خاصة بأمر الإنفاق المالی.
و السورة تحتمل المکیة و المدنیة بحسب سیاقها.
قوله تعالی: «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی إقسام باللیل إذا یغشی النهار علی حد قوله تعالی:
«یُغْشِی اللَّیْلَ النَّهارَ»: الأعراف: 54، و یحتمل أن یکون المراد غشیانه الأرض أو الشمس.
قوله تعالی: «وَ النَّهارِ إِذا تَجَلَّی عطف علی اللیل، و التجلی ظهور الشی‌ء بعد خفائه، و التعبیر عن صفة اللیل بالمضارع و عن صفة النهار بالماضی حیث قیل: «یَغْشی و «تَجَلَّی تقدم فیه وجه فی تفسیر أول السورة السابقة.
قوله تعالی: «وَ ما خَلَقَ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی عطف علی اللیل کسابقه، و «ما» موصولة و المراد به الله سبحانه و إنما عبر بما، دون من، إیثارا للإبهام المشعر بالتعظیم و التفخیم و المعنی و أقسم بالشی‌ء العجیب الذی أوجد الذکر و الأنثی المختلفین علی کونهما من نوع واحد.
و قیل: ما مصدریة و المعنی و أقسم بخلق الذکر و الأنثی و هو ضعیف.
و المراد بالذکر و الأنثی مطلق الذکر و الأنثی أینما تحققا، و قیل: الذکر و الأنثی من الإنسان، و قیل: المراد بهما آدم و زوجته حواء، و أوجه الوجوه أولها.
قوله تعالی: «إِنَّ سَعْیَکُمْ لَشَتَّی السعی هو المشی السریع، و المراد به العمل من حیث یهتم به، و هو فی معنی الجمع، و شتی جمع شتیت بمعنی المتفرق کمرضی جمع مریض.
و الجملة جواب القسم و المعنی أقسم بهذه المتفرقات خلقا و أثرا أن مساعیکم لمتفرقات فی نفسها و آثارها فمنها إعطاء و تقوی و تصدیق و لها أثر خاص بها، و منها بخل و استغناء و تکذیب و لها أثر خاص بها.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ أَعْطی وَ اتَّقی وَ صَدَّقَ بِالْحُسْنی فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْیُسْری تفصیل تفرق مساعیهم و اختلاف آثارها.
و المراد بالإعطاء إنفاق المال لوجه الله بقرینة مقابلته للبخل الظاهر فی الإمساک عن 
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إنفاق المال و قوله بعد: «وَ ما یُغْنِی عَنْهُ مالُهُ إِذا تَرَدَّی .
و قوله: «وَ اتَّقی کالمفسر للإعطاء یفید أن المراد هو الإعطاء علی سبیل التقوی الدینیة.
و قوله: «وَ صَدَّقَ بِالْحُسْنی الحسنی صفة قائمة مقام الموصوف و الظاهر أن التقدیر بالعدة الحسنی و هی ما وعد الله من الثواب علی الإنفاق لوجهه الکریم و هو تصدیق البعث و الإیمان به و لازمه الإیمان بوحدانیته تعالی فی الربوبیة و الألوهیة، و کذا الإیمان بالرسالة فإنها طریق بلوغ وعده تعالی للثواب.
و محصل الآیتین أن یکون مؤمنا بالله و رسوله و الیوم الآخر و ینفق المال لوجه الله و ابتغاء ثوابه الذی وعده بلسان رسوله.
و قوله: «فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْیُسْری التیسیر التهیئة و الإعداد و الیسری الخصلة التی فیها یسر من غیر عسر، و توصیفها بالیسر بنوع من التجوز فالمراد من تیسیره للیسری توفیقه للأعمال الصالحة بتسهیلها علیه من غیر تعسیر أو جعله مستعدا للحیاة السعیدة عند ربه و دخول الجنة بسبب الأعمال الصالحة التی یأتی بها، و الوجه الثانی أقرب و أوضح انطباقا علی ما هو المعهود من مواعد القرآن.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ بَخِلَ وَ اسْتَغْنی وَ کَذَّبَ بِالْحُسْنی فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْعُسْری وَ ما یُغْنِی عَنْهُ مالُهُ إِذا تَرَدَّی البخل مقابل الإعطاء، و الاستغناء طلب الغنی و الثروة بالإمساک و الجمع، و المراد بالتکذیب بالحسنی الکفر بالعدة الحسنی و ثواب الله الذی بلغه الأنبیاء و الرسل و یرجع إلی إنکار البعث.
و المراد بتیسیره للعسری خذلانه بعدم توفیقه للأعمال الصالحة، بتثقیلها علیه و عدم شرح صدره للإیمان أو إعداده للعذاب.
و قوله: «وَ ما یُغْنِی عَنْهُ مالُهُ إِذا تَرَدَّی التردی هو السقوط من مکان عال و یطلق علی الهلاک فالمراد سقوطه فی حفرة القبر أو فی جهنم أو هلاکه.
و «ما» استفهامیة أو نافیة أی أی شی‌ء یغنیه ماله إذا مات و هلک أو لیس یغنی عنه ماله إذا مات و هلک.
قوله تعالی: «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی وَ إِنَّ لَنا لَلْآخِرَةَ وَ الْأُولی تعلیل لما تقدم من حدیث تیسیره للیسری و للعسری أو الإخبار به بأوجز بیان، محصله أنا إنما نفعل هذا التیسیر أو نبین هذا البیان لأنه من الهدی و الهدی علینا لا یزاحمنا فی ذلک شی‌ء و لا یمنعنا عنه مانع.
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فقوله: «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی یفید أن هدی الناس مما قضی سبحانه به و أوجبه علی نفسه بمقتضی الحکمة و ذلک أنه خلقهم لیعبدوه کما قال: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: الذاریات: 56 فجعل عبادته غایة لخلقهم و جعلها صراطا مستقیما إلیه کما قال: «إِنَّ اللَّهَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ»: آل عمران: 51، و قال: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ صِراطِ اللَّهِ»: الشوری: 53 و قضی علی نفسه أن یبین لهم سبیله و یهدیهم إلیه بمعنی إراءة الطریق سواء سلکوها أم ترکوها کما قال: «وَ عَلَی اللَّهِ قَصْدُ السَّبِیلِ وَ مِنْها جائِرٌ»: النحل: 9، و قال: «وَ اللَّهُ یَقُولُ الْحَقَّ وَ هُوَ یَهْدِی السَّبِیلَ»: الأحزاب: 4 و قال:
«إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: الإنسان: 3 و لا ینافی ذلک قیام غیره تعالی بأمر هذا المعنی من الهدی بإذنه کالأنبیاء کما قال تعالی: «وَ إِنَّکَ لَتَهْدِی إِلی صِراطٍ مُسْتَقِیمٍ»: الشوری: 52، و قال: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی»: یوسف: 108.
و قد تقدم لهذه المسألة بیان عقلی فی مباحث النبوة فی الجزء الثانی من الکتاب.
هذا فی الهدایة بمعنی إراءة الطریق و أما الهدایة بمعنی الإیصال إلی المطلوب- و المطلوب فی المقام الآثار الحسنة التی تترتب علی الاهتداء بهدی الله و التلبس بالعبودیة کالحیاة الطیبة المعجلة فی الدنیا و الحیاة السعیدة الأبدیة فی الآخرة- فمن البین أنه من قبیل الصنع و الإیجاد الذی یختص به تعالی فهو مما قضی به الله و أوجبه علی نفسه و سجله بوعده الحق قال تعالی:
«فَمَنِ اتَّبَعَ هُدایَ فَلا یَضِلُّ وَ لا یَشْقی : طه: 123، و قال: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً مِنْ ذَکَرٍ أَوْ أُنْثی وَ هُوَ مُؤْمِنٌ فَلَنُحْیِیَنَّهُ حَیاةً طَیِّبَةً وَ لَنَجْزِیَنَّهُمْ أَجْرَهُمْ بِأَحْسَنِ ما کانُوا یَعْمَلُونَ» النحل: 97، و قال: «وَ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَنُدْخِلُهُمْ جَنَّاتٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً وَعْدَ اللَّهِ حَقًّا وَ مَنْ أَصْدَقُ مِنَ اللَّهِ قِیلًا»: النساء: 122.
و لا ینافی انتساب هذا المعنی من الهدایة إلیه تعالی بنحو الأصالة انتسابه إلی غیره تعالی بنحو التبع بتخلل الأسباب بینه تعالی و بین ما ینسب إلیه من الأثر بإذنه.
و معنی الآیة- إن کان المراد بالهدی إراءة الطریق- أنا إنما نبین لکم ما نبین لأنه من إراءة طریق العبودیة و إراءة الطریق علینا، و إن کان المراد به الإیصال إلی المطلوب أنا إنما نیسر هؤلاء للیسری من الأعمال الصالحة أو من الحیاة السهلة الأبدیة و دخول الجنة لأنه من إیصال الأشیاء إلی غایاتها و علینا ذلک.
و أما التیسیر للعسری فهو مما یتوقف علیه التیسیر للیسری «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ 
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الطَّیِّبِ وَ یَجْعَلَ الْخَبِیثَ بَعْضَهُ عَلی بَعْضٍ فَیَرْکُمَهُ جَمِیعاً فَیَجْعَلَهُ فِی جَهَنَّمَ»: الأنفال: 37 و قد قال سبحانه فی القرآن الذی هو هدی للعالمین: «وَ نُنَزِّلُ مِنَ الْقُرْآنِ ما هُوَ شِفاءٌ وَ رَحْمَةٌ لِلْمُؤْمِنِینَ وَ لا یَزِیدُ الظَّالِمِینَ إِلَّا خَساراً»: إسراء: 82.
و یمکن أن یکون المراد به مطلق الهدایة أعم من الهدایة التکوینیة الحقیقیة و التشریعیة الاعتباریة- علی ما هو ظاهر إطلاق اللفظ- فله تعالی الهدایة الحقیقیة کما قال: «الَّذِی أَعْطی کُلَّ شَیْ‌ءٍ خَلْقَهُ ثُمَّ هَدی : طه: 50، و الهدایة الاعتباریة کما قال: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: الإنسان: 3.
و قوله: «وَ إِنَّ لَنا لَلْآخِرَةَ وَ الْأُولی أی عالم البدء و عالم العود فکل ما یصدق علیه أنه شی‌ء فهو مملوک له تعالی بحقیقة الملک الذی هو قیام وجوده بربه القیوم و یتفرع علیه الملک الاعتباری الذی من آثاره جواز التصرفات.
فهو تعالی یملک کل شی‌ء من کل جهة فلا یملک شی‌ء منه شیئا فلا معارض یعارضه و لا مانع یمنعه و لا شی‌ء یغلبه کما قال: «وَ اللَّهُ یَحْکُمُ لا مُعَقِّبَ لِحُکْمِهِ»: الرعد: 41 و قال:
«وَ اللَّهُ غالِبٌ عَلی أَمْرِهِ»: یوسف: 21، و قال: «وَ یَفْعَلُ اللَّهُ ما یَشاءُ»: إبراهیم: 27.
قوله تعالی: «فَأَنْذَرْتُکُمْ ناراً تَلَظَّی لا یَصْلاها إِلَّا الْأَشْقَی الَّذِی کَذَّبَ وَ تَوَلَّی تفریع علی ما تقدم أی إذا کان الهدی علینا فأنذرتکم نار جهنم و بذلک یوجه ما فی قوله:
«فَأَنْذَرْتُکُمْ من الالتفات عن التکلم مع الغیر إلی التکلم وحده أی إذا کان الهدی مقضیة محتومة فالمنذر بالأصالة هو الله و إن کان بلسان رسوله.
و تلظی النار تلهبها و توهجها، و المراد بالنار التی تتلظی جهنم کما قال تعالی: «کَلَّا إِنَّها لَظی : المعارج: 15.
و المراد بالأشقی مطلق الکافر الذی یکفر بالتکذیب و التولی فإنه أشقی من سائر من شقی فی دنیاه فمن ابتلی فی بدنه شقی و من أصیب فی ماله أو ولده مثلا شقی و من خسر فی أمر آخرته شقی و الشقی فی أمر آخرته أشقی من غیره لکون شقوته أبدیة لا مطمع فی التخلص منها بخلاف الشقوة فی شأن من شئون الدنیا فإنها مقطوعة لا محالة مرجوة الزوال عاجلا.
فالمراد بالأشقی هو الکافر المکذب بالدعوة الحقة المعرض عنها علی ما یدل علیه توصیفه بقوله: «الَّذِی کَذَّبَ وَ تَوَلَّی و یؤیده إطلاق الإنذار، و أما الأشقی بمعنی أشقی 
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الناس کلهم فمما لا یساعد علیه السیاق البتة.
و المراد بصلی النار اتباعها و لزومها فیفید معنی الخلود و هو مما قضی الله به فی حق الکافر، قال تعالی: «وَ الَّذِینَ کَفَرُوا وَ کَذَّبُوا بِآیاتِنا أُولئِکَ أَصْحابُ النَّارِ هُمْ فِیها خالِدُونَ»: البقرة: 39.
و بذلک یندفع ما قیل: إن قوله: «لا یَصْلاها إِلَّا الْأَشْقَی ینفی عذاب النار عن فساق المؤمنین علی ما هو لازم القصر فی الآیة، وجه الاندفاع أن الآیة إنما تنفی عن غیر الکافر الخلود فیها دون أصل الدخول.
قوله تعالی: «وَ سَیُجَنَّبُهَا الْأَتْقَی الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی وَ ما لِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزی التجنیب التبعید، و ضمیر «سَیُجَنَّبُهَا» للنار، و المعنی سیبعد عن النار الأتقی.
و المراد بالأتقی من هو أتقی من غیره ممن یتقی المخاطر فهناک من یتقی ضیعة النفوس کالموت و القتل و من یتقی فساد الأموال و من یتقی العدم و الفقر فیمسک عن بذل المال و هکذا و منهم من یتقی الله فیبذل المال، و أتقی هؤلاء الطوائف من یتقی الله فیبذل المال لوجهه و إن شئت فقل یتقی خسران الآخرة فیتزکی بالإعطاء.
فالمفضل علیه للأتقی هو من لا یتقی بإعطاء المال و إن اتقی سائر المخاطر الدنیویة أو اتقی الله بسائر الأعمال الصالحة.
فالآیة عامة بحسب مدلولها غیر خاصة و یدل علیه توصیف الأتقی بقوله: «الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ إلخ و هو وصف عام و کذا ما یتلوه، و لا ینافی ذلک کون الآیات أو جمیع السورة نازلة لسبب خاص کما ورد فی أسباب النزول.
و أما إطلاق المفضل علیه بحیث یشمل جمیع الناس من طالح أو صالح و لازمه انحصار المفضل فی واحد مطلقا أو واحد فی کل عصر، و یکون المعنی و سیجنبها من هو أتقی الناس کلهم و کذا المعنی فی نظیره: لا یصلاها إلا أشقی الناس کلهم فلا یساعد علیه سیاق آیات صدر السورة، و کذا الإنذار العام الذی فی قوله: «فَأَنْذَرْتُکُمْ ناراً تَلَظَّی فلا معنی لأن یقال: أنذرتکم جمیعا نارا لا یخلد فیها إلا واحد منکم جمیعا و لا ینجو منها إلا واحد منکم جمیعا.
و قوله: «الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی صفة للأتقی أی الذی یعطی و ینفق ماله یطلب بذلک أن ینمو نماء صالحا.
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و قوله: «وَ ما لِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزی تقریر لمضمون الآیة السابقة أی لیس لأحد عنده من نعمة تجزی تلک النعمة بما یؤتیه من المال و تکافأ و إنما یؤتیه لوجه الله و یؤید هذا المعنی تعقیبه بقوله: «إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلی .
فالتقدیر من نعمة تجزی به، و إنما حذف الظرف رعایة للفواصل، و یندفع بذلک ما قیل: إن بناء «تُجْزی للمفعول لأن القصد لیس لفاعل معین.
قوله تعالی: «إِلَّا ابْتِغاءَ وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلی استثناء منقطع و المعنی و لکنه یؤتی ماله طلبا لوجه ربه الأعلی و قد تقدم کلام فی معنی وجه الله تعالی و فی معنی الاسم الأعلی.
قوله تعالی: «وَ لَسَوْفَ یَرْضی أی و لسوف یرضی هذا الأتقی بما یؤتیه ربه الأعلی من الأجر الجزیل و الجزاء الحسن الجمیل.
و فی ذکر صفتی الرب و الأعلی إشعار بأن ما یؤتاه من الجزاء أنعم الجزاء و أعلاه و هو المناسب لربوبیته تعالی و علوه، و من هنا یظهر وجه الالتفات فی الآیة السابقة فی قوله:
«وَجْهِ رَبِّهِ الْأَعْلی من سیاق التکلم وحده إلی الغیبة بالإشارة إلی الوصفین: ربه الأعلی.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم قال*: قلت لأبی جعفر (ع): قول الله عز و جل- «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی «وَ النَّجْمِ إِذا هَوی و ما أشبه ذلک؟ فقال: إن لله عز و جل أن یقسم من خلقه بما شاء، و لیس لخلقه أن یقسموا إلا به:.
أقول: و رواه فی الفقیه، بإسناده عن علی بن مهزیار عن أبی جعفر الثانی (ع):.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی قال: حین یغشی النهار و هو قسم.
و عن الحمیری فی قرب الإسناد، عن أحمد بن محمد عن أحمد بن محمد بن أبی نصر عن أبی الحسن الرضا (ع) قال*: سمعته یقول: فی تفسیر «وَ اللَّیْلِ إِذا یَغْشی إن رجلا کان لرجل فی حائطه نخلة فکان یضر به- فشکا ذلک إلی رسول الله ص فدعاه- فقال: أعطنی نخلتک بنخلة فی الجنة فأبی- فسمع ذلک رجل من الأنصار یکنی أبا الدحداح- فجاء إلی صاحب النخلة فقال: بعنی نخلتک بحائطی فباعه فجاءه إلی رسول الله ص- فقال: یا رسول الله قد اشتریت نخلة فلان بحائطی- فقال رسول الله: لک بدلها نخلة فی الجنة.
فأنزل الله تعالی علی نبیه «وَ ما خَلَقَ الذَّکَرَ وَ الْأُنْثی إِنَّ سَعْیَکُمْ لَشَتَّی فَأَمَّا
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مَنْ أَعْطی یعنی النخلة «وَ اتَّقی وَ صَدَّقَ بِالْحُسْنی هو ما عند رسول الله ص- فَسَنُیَسِّرُهُ لِلْیُسْری إلی قوله- تَرَدَّی :.
أقول: و رواه القمی فی تفسیره، مرسلا مضمرا:
، و قوله: الزوجین تفسیر منه (ع) للذکر و الأنثی.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ سَیُجَنَّبُهَا الْأَتْقَی قال: أبو الدحداح.
أقول: هذا ما من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع).
و روی الطبرسی فی مجمع البیان، القصة عن الواحدی بإسناده عن عکرمة عن ابن عباس و فیه"* أن الأنصاری ساوم صاحب النخلة فی نخلة فی نخلته- ثم اشتراها منه بأربعین نخلة ثم وهبها للنبی ص- فوهبها النبی لصاحب الدار، ثم روی الطبرسی عن عطاء أن اسم الرجل أبو الدحداح":، و روی السیوطی فی الدر المنثور، القصة عن ابن أبی حاتم عن ابن عباس و ضعفه 
و قد ورد من طرق أهل السنة أن السورة نزلت فی أبی بکر قال الرازی فی التفسیر الکبیر،: أجمع المفسرون منا علی أن المراد منه- یعنی من الأتقی- أبو بکر، و اعلم أن الشیعة بأسرهم ینکرون هذه الروایة، و یقولون إنما نزلت فی حق علی بن أبی طالب و الدلیل علیه قوله تعالی: «وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ فقوله: «الْأَتْقَی الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی إشارة إلی ما فی تلک الآیة من قوله: «وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ ثم أخذ الأتقی بمعنی أفضل الخلق أی أتقی الناس جمیعا و قد تقدم الکلام فیه.
أما ما نسب إلی الشیعة بأسرهم من القول فالمعتمد علیه من طرقهم صحیح الحمیری المتقدم و ما فی معناه من الروایات الدالة علی نزولها فی أبی الدحداح الأنصاری.
نعم ورد فی 
روایة ضعیفة عن البرقی عن إسماعیل بن مهران عن أیمن بن محرز عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) و فیها،* و أما قوله: «وَ سَیُجَنَّبُهَا الْأَتْقَی قال رسول الله ص و من تبعه، و «الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی قال: ذاک أمیر المؤمنین (ع) و هو قوله:
«وَ یُؤْتُونَ الزَّکاةَ وَ هُمْ راکِعُونَ و قوله: «وَ ما لِأَحَدٍ عِنْدَهُ مِنْ نِعْمَةٍ تُجْزی فهو رسول الله الذی لیس لأحد عنده من نعمة تجزی- و نعمته جاریة علی جمیع الخلق (ص).
و الروایة علی ضعف «1» سندها من قبیل الجری و التطبیق دون التفسیر و من واضح الدلیل علیه تطبیقه الموصوف علی رسول الله ص و الوصف علی علی (ع) ثم الآیة
______________________________
(1) أیمن بن محرز مجهول.
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التالیة علی النبی ص و لو کانت من التفسیر لفسد بذلک النظم قطعا. هذا لو کانت الواو فی قوله: «و الَّذِی یُؤْتِی مالَهُ یَتَزَکَّی من الروایة و لو فرضت من الآیة کانت الروایة من روایات التحریف المردودة.
و عن الحمیری عن أحمد بن محمد عن أحمد بن محمد بن أبی نصر عن أبی الحسن الرضا (ع) قال،* قلت: قول الله تبارک و تعالی «إِنَّ عَلَیْنا لَلْهُدی قال: إن الله یهدی من یشاء و یضل من یشاء.
فقلت له: أصلحک الله إن قوما من أصحابنا یزعمون- أن المعرفة مکتسبة- و أنهم إن ینظروا من وجه النظر أدرکوه.
فأنکر ذلک و قال: ما لهؤلاء القوم لا یکتسبون الخیر لأنفسهم؟ لیس أحد من الناس- إلا و یجب أن یکون خیرا ممن هو خیر منه- هؤلاء بنو هاشم موضعهم موضعهم و قرابتهم قرابتهم- و هم أحق بهذا الأمر منکم- أ فتری أنهم لا ینظرون لأنفسهم؟ و قد عرفتم و لم یعرفوا.
قال أبو جعفر: لو استطاع الناس لأحبونا.
أقول: أما الهدایة- و المراد بها الإیصال إلی المطلوب- فهی لله تعالی لأنها من شئون الربوبیة، و أما الإضلال و المراد به الإضلال علی سبیل المجازاة دون الإضلال الابتدائی الذی لا یضاف إلیه تعالی فهو الله أیضا لکونه إمساکا عن إنزال الرحمة و عدما للهدایة و إذا کانت الهدایة له فالإمساک عنه أیضا منسوب إلیه تعالی.



(93) سورة الضحی مکیة أو مدنیة و هی إحدی عشرة آیة (11)





[سورة الضحی (93): الآیات 1 الی 11]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الضُّحی (1) وَ اللَّیْلِ إِذا سَجی (2) ما وَدَّعَکَ رَبُّکَ وَ ما قَلی (3) وَ لَلْآخِرَةُ خَیْرٌ لَکَ مِنَ الْأُولی (4)
وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی (5) أَ لَمْ یَجِدْکَ یَتِیماً فَآوی (6) وَ وَجَدَکَ ضَالاًّ فَهَدی (7) وَ وَجَدَکَ عائِلاً فَأَغْنی (8) فَأَمَّا الْیَتِیمَ فَلا تَقْهَرْ (9)
وَ أَمَّا السَّائِلَ فَلا تَنْهَرْ (10) وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ (11)
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بیان‌

قیل: انقطع الوحی عن النبی ص أیاما حتی قالوا: إن ربه ودعه فنزلت السورة فطیب الله بها نفسه، و السورة تحتمل المکیة و المدنیة.
قوله تعالی: «وَ الضُّحی وَ اللَّیْلِ إِذا سَجی إقسام، و الضحی علی ما فی المفردات،- انبساط الشمس و امتداد النهار و سمی الوقت به، و سجو اللیل سکونه و هو غشیان ظلمته.
قوله تعالی: «ما وَدَّعَکَ رَبُّکَ وَ ما قَلی التودیع الترک، و القلی بکسر القاف البغض أو شدته، و الآیة جواب القسم، و مناسبة نور النهار و ظلمة اللیل لنزول الوحی و انقطاعه ظاهرة.
قوله تعالی: «وَ لَلْآخِرَةُ خَیْرٌ لَکَ مِنَ الْأُولی فی معنی الترقی بالنسبة إلی ما تفیده الآیة السابقة من کونه (ص) علی ما هو علیه من موقف الکرامة و العنایة الإلهیة کأنه قیل: أنت علی ما کنت علیه من الفضل و الرحمة ما دمت حیا فی الدنیا و حیاتک الآخرة خیر لک من حیاتک الدنیا.
قوله تعالی: «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی تقریر و تثبیت لقوله: «وَ لَلْآخِرَةُ خَیْرٌ لَکَ مِنَ الْأُولی و قد اشتمل الوعد علی عطاء مطلق یتبعه رضی مطلق.
و قیل: الآیة ناظرة إلی الحیاتین جمیعا دون الحیاة الآخرة فقط.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَجِدْکَ یَتِیماً فَآوی الآیة و ما یتلوها من الآیتین إشارة إلی بعض نعمه تعالی العظام علیه (ص) فقد مات أبوه و هو فی بطن أمه ثم ماتت أمه و هو ابن سنتین ثم مات جده الکفیل له و هو ابن ثمان سنین فکفله عمه و رباه.
و قیل: المراد بالیتیم الوحید الذی لا نظیر له فی الناس کما یقال: در یتیم، و المعنی أ لم یجدک وحیدا بین الناس فآوی الناس إلیک و جمعهم حولک.
قوله تعالی: «وَ وَجَدَکَ ضَالًّا فَهَدی المراد بالضلال عدم الهدایة و المراد بکونه (ص) ضالا حالة فی نفسه مع قطع النظر عن هدایته تعالی فلا هدی له (ص) و لا لأحد من الخلق إلا بالله سبحانه فقد کانت نفسه فی نفسها ضالة و إن کانت الهدایة الإلهیة ملازمة لها منذ وجدت فالآیة فی معنی قوله تعالی: «ما کُنْتَ تَدْرِی مَا الْکِتابُ وَ لَا الْإِیمانُ»
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: الشوری: 52، و من هذا الباب قول موسی علی ما حکی الله عنه: «فَعَلْتُها إِذاً وَ أَنَا مِنَ الضَّالِّینَ»: الشعراء: 20 أی لم أهتد بهدی الرسالة بعد.
و یقرب منه ما قیل: إن المراد بالضلال الذهاب من العلم کما فی قوله: «أَنْ تَضِلَّ إِحْداهُما فَتُذَکِّرَ إِحْداهُمَا الْأُخْری : البقرة: 282، و یؤیده قوله: «وَ إِنْ کُنْتَ مِنْ قَبْلِهِ لَمِنَ الْغافِلِینَ»: یوسف: 3.
و قیل المعنی وجدک ضالا بین الناس لا یعرفون حقک فهداهم إلیک و دلهم علیک.
و قیل: إنه إشارة إلی ضلاله فی طریق مکة حینما کانت تجی‌ء به حلیمة بنت أبی ذؤیب من البدو إلی جده عبد المطلب علی ما روی.
و قیل: إشارة إلی ما روی من ضلاله فی شعاب مکة صغیرا.
و قیل: إشارة إلی ما روی من ضلاله فی مسیره إلی الشام مع عمه أبی طالب فی قافلة میسرة غلام خدیجة.
و قیل: غیر ذلک و هی وجوه ضعیفة ظاهرة الضعف.
قوله تعالی: «وَ وَجَدَکَ عائِلًا فَأَغْنی العائل الفقیر الذی لا مال له و قد کان (ص) فقیرا لا مال له فأغناه الله بعد ما تزوج بخدیجة بنت خویلد (ع) فوهبت له مالها و کان لها مال کثیر، و قیل المراد بالإغناء استجابة دعوته.
قوله تعالی: «فَأَمَّا الْیَتِیمَ فَلا تَقْهَرْ» قال الراغب: القهر الغلبة و التذلیل معا و یستعمل فی کل واحد منهما، انتهی.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا السَّائِلَ فَلا تَنْهَرْ» النهر هو الزجر و الرد بغلظة.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ التحدیث بالنعمة ذکرها قولا و إظهارها فعلا و ذلک شکرها، و هذه الأوامر عامة للناس و إن کانت موجهة إلی النبی ص.
و الآیات الثلاث متفرعة علی الآیات الثلاث التی تسبقها و تذکر نعمه تعالی علیه کأنه قیل: فقد وجدت ما یجده الیتیم من ذلة الیتیم و انکساره فلا تقهر الیتیم باستذلاله فی نفسه أو ماله، و وجدت مرارة حاجة الضال إلی الهدی و العائل إلی الغنی فلا تزجر سائلا یسألک رفع حاجته إلی هدی أو معاش، و وجدت أن ما عندک نعمة أنعمها علیک ربک بجوده و کرمه و رحمته فاشکر نعمته بالتحدیث بها و لا تسترها.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ الضُّحی قال: إذا ارتفعت الشمس «وَ اللَّیْلِ إِذا سَجی قال: إذا أظلم.
و فیه،": فی قوله تعالی «وَ ما قَلی قال: لم یبغضک.
و فی الدر المنثور،: فی قوله تعالی: «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی :
أخرج ابن أبی شیبة عن ابن مسعود قال: قال رسول الله ص: إنا أهل بیت اختار الله لنا الآخرة علی الدنیا- «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی .
و فیه، أخرج العسکری فی المواعظ و ابن لآل و ابن النجار عن جابر بن عبد الله قال*: دخل رسول الله ص علی فاطمة- و هی تطحن بالرحی و علیها کساء من حلة الإبل- فلما نظر إلیها قال: یا فاطمة تعجلی- فتجرعی مرارة الدنیا لنعیم الآخرة غدا- فأنزل الله «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی .
أقول: تحتمل الروایة نزول الآیة وحدها بعد نزول بقیة آیات السورة قبلها ثم الإلحاق و تحتمل نزولها وحدها ثانیا.
و فیه، أخرج ابن المنذر و ابن مردویه و أبو نعیم فی الحلیة من طریق حرب بن شریح قال*: قلت لأبی جعفر محمد بن علی بن الحسین: أ رأیت هذه الشفاعة التی یتحدث بها أهل العراق أ حق هی؟ قال: إی و الله حدثنی عمی محمد بن الحنفیة- عن علی أن رسول الله ص قال: أشفع لأمتی حتی ینادینی ربی: أ رضیت یا محمد؟ فأقول: نعم یا رب رضیت.
ثم أقبل علی فقال: إنکم تقولون یا معشر أهل العراق، إن أرجی آیة فی کتاب الله:
«یا عِبادِیَ الَّذِینَ أَسْرَفُوا عَلی أَنْفُسِهِمْ- لا تَقْنَطُوا مِنْ رَحْمَةِ اللَّهِ- إِنَّ اللَّهَ یَغْفِرُ الذُّنُوبَ جَمِیعاً» قلت: إنا لنقول ذلک، قال: فکلنا أهل البیت نقول: إن أرجی آیة فی کتاب الله- «وَ لَسَوْفَ یُعْطِیکَ رَبُّکَ فَتَرْضی الشفاعة.
و فی تفسیر البرهان، عن ابن بابویه بإسناده عن ابن الجهم عن الرضا (ع)* فی مجلس المأمون قال: قال الله تعالی لنبیه محمد ص: «أَ لَمْ یَجِدْکَ یَتِیماً فَآوی یقول: أ لم یجدک وحیدا فآوی إلیک الناس؟ «وَ وَجَدَکَ ضَالًّا» یعنی عند قومک «فَهَدی أی هداهم إلی معرفتک؟ «وَ وَجَدَکَ عائِلًا فَأَغْنی یقول: أغناک بأن جعل دعاءک مستجابا؟ فقال 
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المأمون: بارک الله فیک یا ابن رسول الله.
و فیه، عن البرقی بإسناده عن عمرو بن أبی نصر قال*: حدثنی رجل من أهل البصرة قال: رأیت الحسین بن علی (ع) و عبد الله بن عمر- یطوفان بالبیت- فسألت ابن عمر فقلت: قول الله تعالی: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ قال: أمره أن یحدث بما أنعم الله علیه.
ثم إنی قلت للحسین بن علی (ع): قول الله تعالی: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ قال: أمره أن یحدث بما أنعم الله علیه من دینه.
و فی الدر المنثور، عن البیهقی عن الحسن بن علی فی قوله: «وَ أَمَّا بِنِعْمَةِ رَبِّکَ فَحَدِّثْ قال: إذا أصبت خیرا فحدث إخوانک.
و فیه، أخرج أبو داود عن جابر بن عبد الله عن النبی ص قال*: من أبلی بلاء فذکره فقد شکره- و من کتمه فقد کفره، و من تحلی بما لم یعط فإنه کلابس ثوب زور.



(94) سورة أ لم نشرح مکیة أو مدنیة و هی ثمان آیات (8)





[سورة الشرح (94): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أَ لَمْ نَشْرَحْ لَکَ صَدْرَکَ (1) وَ وَضَعْنا عَنْکَ وِزْرَکَ (2) الَّذِی أَنْقَضَ ظَهْرَکَ (3) وَ رَفَعْنا لَکَ ذِکْرَکَ (4)
فَإِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً (5) إِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً (6) فَإِذا فَرَغْتَ فَانْصَبْ (7) وَ إِلی رَبِّکَ فَارْغَبْ (8)



بیان‌

أمر بالنصب فی الله و الرغبة إلیه توصل إلیه بتقدمة الامتنان و السورة تحتمل المکیة و المدنیة و سیاق آیاتها أوفق للمدنیة.
و فی بعض الروایات عن أئمة أهل البیت (ع) أن الضحی و أ لم نشرح سورة
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واحدة، و یروی ذلک أیضا عن طاووس و عمر بن عبد العزیز قال الرازی فی التفسیر الکبیر بعد نقله عنهما و الذی دعاهما إلی ذلک هو أن قوله تعالی: «أَ لَمْ نَشْرَحْ لَکَ کالعطف علی قوله: «أَ لَمْ یَجِدْکَ یَتِیماً» و لیس کذلک لأن الأول کان نزوله حال اغتمام الرسول ص من إیذاء الکفار فکانت حال محنة و ضیق صدر، و الثانی یقتضی أن یکون حال النزول منشرح الصدر طیب القلب فأنی یجتمعان انتهی.
و فیه أن المراد بشرح صدره (ص) فی الآیة جعله بحیث یسع ما یلقی إلیه من الحقائق و لا یضیق بما ینزل علیه من المعارف و ما یصیبه من أذی الناس فی تبلیغها کما سیجی‌ء لا طیب القلب و السرور کما فسره.
و یدل علی ذلک 
ما رواه ابن أبی حاتم عن سعید بن جبیر عن ابن عباس قال*: قال رسول الله ص: لقد سألت ربی مسألة وددت أنی لم أسأله- قلت: أی رب أنه قد کان أنبیاء قبلی منهم- من سخرت له الریح- و منهم من کان یحیی الموتی. قال: فقال: أ لم أجدک یتیما فآویتک؟ قال: قلت: بلی- قال: أ لم أجدک ضالا فهدیتک؟ قال: قلت:
بلی أی رب. قال: أ لم أشرح لک صدرک و وضعت عنک وزرک؟ قال: قلت: بلی أی رب 
، و للکلام تتمة ستوافیک فی تفسیر سورة الإیلاف إن شاء الله تعالی.
قوله تعالی: «أَ لَمْ نَشْرَحْ لَکَ صَدْرَکَ قال الراغب: أصل الشرح بسط اللحم و نحوه یقال: شرحت اللحم و شرحته و منه شرح الصدر أی بسطته بنور إلهی و سکینة من جهة الله و روح منه قال تعالی: «رَبِّ اشْرَحْ لِی صَدْرِی «أَ لَمْ نَشْرَحْ لَکَ صَدْرَکَ «فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ انتهی.
و ترتب الآیات الثلاث الأول فی مضامینها ثم تعلیلها بقوله: «فَإِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً» الظاهر فی الانطباق علی حاله (ص) فی أوائل دعوته و أواسطها و أواخرها ثم تکرار التعلیل ثم تفریع آیتی آخر السورة کل ذلک یشهد علی کون المراد بشرح صدره (ص) بسطه بحیث یسع ما یلقی إلیه من الوحی و یؤمر بتبلیغه و ما یصیبه من المکاره و الأذی فی الله، و بعبارة أخری جعل نفسه المقدسة مستعدة تامة الاستعداد لقبول ما یفاض علیها من جانب الله تعالی.
قوله تعالی: «وَ وَضَعْنا عَنْکَ وِزْرَکَ الَّذِی أَنْقَضَ ظَهْرَکَ الوزر الحمل الثقیل، و إنقاض الظهر کسره بحیث یسمع له صوت کما یسمع من السریر و نحوه عند استقرار شی‌ء ثقیل 
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علیه، و المراد به ظهور ثقل الوزر علیه ظهورا بالغا.
و وضع الوزر إذهاب ما یحس من ثقله و جملة: «وَ وَضَعْنا عَنْکَ وِزْرَکَ معطوفة علی قوله: «أَ لَمْ نَشْرَحْ إلخ لما أن معناه قد شرحنا لک صدرک.
و المراد بوضع وزره (ص) علی ما یفیده السیاق- و قد أشرنا إلیه- إنفاذ دعوته و إمضاء مجاهدته فی الله بتوفیق الأسباب فإن الرسالة و الدعوة و ما یتفرع علی ذلک هی الثقل الذی حمله إثر شرح صدره.
و قیل: وضع الوزر إشارة إلی ما وردت به الروایة أن ملکین نزلا علیه و فلقا صدره و أخرجا قلبه و طهراه ثم رداه إلی محله و ستوافیک روایته.
و قیل: المراد بالوزر ما صدر عنه (ص) قبل البعثة، و قیل: غفلته عن الشرائع و نحوها مما یتوقف علی الوحی مع تطلبه، و قیل: حیرته فی بعض الأمور کأداء حق الرسالة، و قیل: الوحی و ثقله علیه فی بادئ أمره، و قیل: ما کان یری من ضلال قومه و عنادهم مع عجزه عن إرشادهم، و قیل: ما کان یری من تعدیهم و مبالغتهم فی إیذائه، و قیل: همه لوفاة عمه أبی طالب و زوجه خدیجة، و قیل: الوزر المعصیة و رفع الوزر عصمته، و قیل: الوزر ذنب أمته و وضعه غفرانه.
و هذه الوجوه بعضها سخیف و بعضها ضعیف لا یلائم السیاق، و هی بین ما قیل به و بین ما احتمل احتمالا.
قوله تعالی: «وَ رَفَعْنا لَکَ ذِکْرَکَ رفع الذکر إعلاؤه عن مستوی ذکر غیره من الناس و قد فعل سبحانه به ذلک، و من رفع ذکره أن قرن الله اسمه (ص) باسمه فاسمه قرین اسم ربه فی الشهادتین اللتین هما أساس دین الله، و علی کل مسلم أن یذکره مع ربه کل یوم فی الصلوات الخمس المفروضة، و من اللطف وقوع الرفع بعد الوضع فی الآیتین.
قوله تعالی: «فَإِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً» لا یبعد أن یکون تعلیلا لما تقدم من وضع الوزر و رفع الذکر فما حمله الله من الرسالة و أمر به من الدعوة- و ذلک أثقل ما یمکن لبشر أن یحمله- کان قد اشتد علیه الأمر بذلک، و کذا تکذیب قومه دعوته و استخفافهم به و إصرارهم علی إمحاء ذکره کان قد اشتد علیه فوضع الله وزره الذی حمله بتوفیق الناس لإجابة دعوته و رفع ذکره الذی کانوا یریدون إمحاءه و کان ذلک جریا علی سنته تعالی فی الکون من الإتیان بالیسر بعد العسر فعلل رفع الشدة عنه (ص) بما أشار إلیه من 
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سنته، و علی هذا فاللام فی «العسر» للجنس دون الاستغراق و لعل السنة سنة تحول الحوادث و تقلب الأحوال و عدم دوامها.
و عن الزمخشری فی الکشاف، أن الفاء فی «فَإِنَّ مَعَ الْعُسْرِ» إلخ فصیحة و الکلام مسوق لتسلیته (ص) بالوعد الجمیل.
قال: کان المشرکون یعیرون رسول الله ص و المؤمنین بالفقر و الضیقة حتی سبق إلی ذهنه الشریف أنهم رغبوا عن الإسلام لافتقار أهله و احتقارهم فذکره سبحانه ما أنعم به علیه من جلائل النعم ثم قال: إِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً کأنه قال: خولناک ما خولناک فلا تیأس من فضل الله فإن مع العسر الذی أنتم فیه یسرا.
و ظاهره أن اللام فی العسر للعهد دون الجنس و أن المراد بالیسر ما رزقه الله المؤمنین بعد من الغنائم الکثیرة.
و هو ممنوع فذهنه الشریف (ص) أجل من أن یخفی علیه حالهم و أنهم إنما یرغبون عن دعوته استکبارا علی الحق و استعلاء علی الله علی أن القوم لم یرغبوا فی الإسلام حتی بعد ظهور شوکته و إثراء المؤمنین و قد أیأس الله نبیه من إیمان أکثرهم حیث قال: «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ إلی أن قال- وَ سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: یس: 10 و الآیات مکیة و قال: إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6 و الآیة مدنیة.
و لو حمل الیسر بعد العسر علی شوکة الإسلام و رفعته بعد ضعته مع أخذ السورة مکیة لم یکن به کثیر بأس.
قوله تعالی: «إِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً» تکرار للتأکید و التثبیت و قیل: استئناف و ذکروا أن فی الآیتین دلالة علی أن مع العسر الواحد یسران بناء علی أن المعرفة إذا أعیدت ثانیة فی الکلام کان المراد بها عین الأولی بخلاف النکرة کما أنه لو قیل: إذا اکتسبت الدرهم أو درهما فأنفق الدرهم کان المراد بالثانی هو الأول بخلاف ما لو قیل:
إذا اکتسبت درهما فأنفق درهما و لیست القاعدة بمطردة.
و التنوین فی «یُسْراً» للتنویع لا للتفخیم کما ذکره بعضهم، و المعیة معیة التوالی دون المعیة بمعنی التحقق فی زمان واحد.
قوله تعالی: «فَإِذا فَرَغْتَ فَانْصَبْ وَ إِلی رَبِّکَ فَارْغَبْ خطاب للنبی ص متفرع 
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علی ما بین قبل من تحمیله الرسالة و الدعوة و منه تعالی علیه بما من من شرح الصدر و وضع الوزر و رفع الذکر و کل ذلک من الیسر بعد العسر.
و علیه فالمعنی إذا کان العسر یأتی بعده الیسر و الأمر فیه إلی الله لا غیر فإذا فرغت مما فرض علیک فأتعب نفسک فی الله- بعبادته و دعائه- و ارغب فیه لیمن علیک بما لهذا التعب من الراحة و لهذا العسر من الیسر.
و قیل: المراد إذا فرغت من الفرائض فانصب فی النوافل، و قیل: إذا فرغت من الصلاة فانصب فی الدعاء، و ما یتضمنه القولان بعض المصادیق.
و قیل: المعنی إذا فرغت من الغزو فاجتهد فی العبادة و قیل: المراد إذا فرغت من دنیاک فانصب فی آخرتک و قیل غیر ذلک و هی وجوه ضعیفة.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد الله بن أحمد فی زوائد الزهد عن أبی بن کعب أن أبا هریرة قال: یا رسول الله ما أول ما رأیت من أمر النبوة؟ فاستوی رسول الله ص جالسا و قال: لقد سألت أبا هریرة- إنی لفی صحراء ابن عشرین سنة و أشهرا- إذا بکلام فوق رأسی و إذا رجل یقول لرجل: أ هو هو؟ فاستقبلانی بوجوه لم أرها لخلق قط، و أرواح لم أجدها فی خلق قط- و ثیاب لم أجدها علی أحد قط- فأقبلا إلی یمشیان حتی أخذ کل واحد منهما بعضدی- لا أجد لأحدهما مسا.
فقال أحدهما لصاحبه: أضجعه فأضجعنی بلا قصر و لا هصر- فقال أحدهما: أفلق صدره فحوی أحدهما إلی صدری- ففلقه فیما أری بلا دم و لا وجع- فقال له: أخرج الغل و الحسد- فأخرج شیئا کهیئة العلقة ثم نبذها فطرحها- فقال له: أدخل الرأفة و الرحمة- فإذا مثل الذی أخرج شبه الفضة- ثم هز إبهام رجلی الیمنی و قال: اغد و أسلم- فرجعت بها أغدو بها رقة علی الصغیر و رحمة للکبیر.
أقول: و فی نقل بعضهم- کما فی روح المعانی،- ابن عشر حجج مکان قوله: ابن عشرین سنة و أشهرا، و فی بعض الروایات نقل القصة عند نزول سورة اقرأ باسم ربک و فی بعضها کما فی صحیح البخاری و مسلم و الترمذی و النسائی نقل القصة عند إسراء النبی.
و القصة علی أی حال من قبیل التمثل بلا إشکال، و قد أطالوا البحث فی توجیه ما
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تتضمنه علی أنها واقعة مادیة فتمحلوا بوجوه لا جدوی فی التعرض لها بعد فساد أصلها.
و فیه، أخرج أبو یعلی و ابن جریر و ابن المنذر و ابن أبی حاتم و ابن حبان و ابن مردویه و أبو نعیم فی الدلائل عن أبی سعید الخدری عن رسول الله ص قال*: أتانی جبرئیل فقال:
إن ربک یقول: تدری کیف رفعت ذکرک؟ قلت: الله أعلم- قال: إذا ذکرت ذکرت معی.
و فیه، أخرج عبد الرزاق و ابن جریر و الحاکم و البیهقی عن الحسن قال*: خرج النبی ص یوما مسرورا و هو یضحک و یقول: لن یغلب عسر یسرین «فَإِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً إِنَّ مَعَ الْعُسْرِ یُسْراً».
و فی المجمع،: فی قوله تعالی: «فَإِذا فَرَغْتَ فَانْصَبْ وَ إِلی رَبِّکَ فَارْغَبْ معناه فإذا فرغت من الصلاة المکتوبة- فانصب إلی ربک فی الدعاء و ارغب إلیه فی المسألة:. قال:
و هو المروی عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).



(95) سورة التین مکیة و هی ثمان آیات (8)





[سورة التین (95): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ التِّینِ وَ الزَّیْتُونِ (1) وَ طُورِ سِینِینَ (2) وَ هذَا الْبَلَدِ الْأَمِینِ (3) لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ (4)
ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ (5) إِلاَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَلَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ (6) فَما یُکَذِّبُکَ بَعْدُ بِالدِّینِ (7) أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَحْکَمِ الْحاکِمِینَ (8)



بیان‌

تذکر السورة البعث و الجزاء و تسلک إلیه من طریق خلق الإنسان فی أحسن تقویم ثم اختلافهم بالبقاء علی الفطرة الأولی و خروجهم منها بالانحطاط إلی أسفل سافلین و وجوب التمییز بین الطائفتین جزاء باقتضاء الحکمة.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 319
و السورة مکیة و تحتمل المدنیة و یؤید نزولها بمکة قوله: «وَ هذَا الْبَلَدِ الْأَمِینِ و لیس بصریح فیه لاحتمال نزولها بعد الهجرة و هو (ص) بمکة.
قوله تعالی: «وَ التِّینِ وَ الزَّیْتُونِ وَ طُورِ سِینِینَ وَ هذَا الْبَلَدِ الْأَمِینِ قیل: المراد بالتین و الزیتون الفاکهتان المعروفتان أقسم الله بهما لما فیهما من الفوائد الجمة و الخواص النافعة، و قیل المراد بهما شجرتا التین و الزیتون، و قیل: المراد بالتین الجبل الذی علیه دمشق و بالزیتون الجبل الذی علیه بیت المقدس، و لعل إطلاق اسم الفاکهتین علی الجبلین لکونهما منبتیهما و لعل الإقسام بهما لکونهما مبعثی جم غفیر من الأنبیاء و قیل غیر ذلک.
و المراد بطور سینین الجبل الذی کلم الله تعالی فیه موسی بن عمران (ع)، و یسمی أیضا طور سیناء.
و المراد بهذا البلد الأمین مکة المشرفة لأن الأمن خاصة مشرعة للحرم و هی فیه قال تعالی: «أَ وَ لَمْ یَرَوْا أَنَّا جَعَلْنا حَرَماً آمِناً»: العنکبوت: 67 و فی دعاء إبراهیم (ع) علی ما حکی الله عنه: «رَبِّ اجْعَلْ هذا بَلَداً آمِناً»: البقرة: 126، و فی دعائه ثانیا: «رَبِّ اجْعَلْ هَذَا الْبَلَدَ آمِناً»: إبراهیم: 35.
و فی الإشارة بهذا إلی البلد تثبیت التشریف علیه بالتشخیص و توصیفه بالأمین إما لکونه فعیلا بمعنی الفاعل و یفید معنی النسبة و المعنی ذی الأمن کاللابن و التامر و إما لکونه فعیلا بمعنی المفعول و المراد البلد الذی یؤمن الناس فیه أی لا یخاف فیه من غوائلهم ففی نسبة الأمن إلی البلد نوع تجوز.
قوله تعالی: «لَقَدْ خَلَقْنَا الْإِنْسانَ فِی أَحْسَنِ تَقْوِیمٍ جواب للقسم و المراد بکون خلقه فی أحسن تقویم اشتمال التقویم علیه فی جمیع شئونه و جهات وجوده، و التقویم جعل الشی‌ء ذا قوام و قوام الشی‌ء ما یقوم به و یثبت فالإنسان و المراد به الجنس ذو أحسن قوام بحسب الخلقة.
و معنی کونه ذا أحسن قوام بحسب الخلقة علی ما یستفاد من قوله بعد: «ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ إِلَّا الَّذِینَ إلخ صلوحه بحسب الخلقة للعروج إلی الرفیع الأعلی و الفوز بحیاة خالدة عند ربه سعیدة لا شقوة معها، و ذلک بما جهزه الله به من العلم النافع و مکنه منه من العمل الصالح قال تعالی: «وَ نَفْسٍ وَ ما سَوَّاها فَأَلْهَمَها فُجُورَها وَ تَقْواها»: الشمس: 8 فإذا آمن بما علم و زاول صالح العمل رفعه الله إلیه کما قال: «إِلَیْهِ یَصْعَدُ الْکَلِمُ الطَّیِّبُ وَ الْعَمَلُ الصَّالِحُ یَرْفَعُهُ»: فاطر: 10، و قال: «وَ لکِنْ یَنالُهُ التَّقْوی مِنْکُمْ»: الحج: 37.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 320
و قال: «یَرْفَعِ اللَّهُ الَّذِینَ آمَنُوا مِنْکُمْ وَ الَّذِینَ أُوتُوا الْعِلْمَ دَرَجاتٍ»: المجادلة: 11 و قال:
«فَأُولئِکَ لَهُمُ الدَّرَجاتُ الْعُلی : طه: 75 إلی غیر ذلک من الآیات الدالة علی ارتفاع مقام الإنسان و ارتقائه بالإیمان و العمل الصالح عطاء من الله غیر مجذوذ، و قد سماه تعالی أجرا کما یشیر إلیه قوله الآتی: «فَلَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ .
قوله تعالی: «ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ ظاهر الرد أن یکون بمعناه المعروف فأسفل منصوب بنزع الخافض، و المراد بأسفل سافلین مقام منحط هو أسفل من سفل من أهل الشقوة و الخسران و المعنی ثم رددنا الإنسان إلی أسفل من سفل من أهل العذاب.
و احتمل أن یکون الرد بمعنی الجعل أی جعلناه أسفل سافلین، و أن یکون بمعنی التغییر و المعنی ثم غیرناه حال کونه أسفل جمع سافلین، و المراد بالسفالة علی أی حال الشقاء و العذاب.
و قیل: المراد بخلق الإنسان فی أحسن تقویم ما علیه وجوده أوان الشباب من استقامة القوی و کمال الصورة و جمال الهیئة، و برده إلی أسفل سافلین رده إلی الهرم بتضعیف قواه الظاهرة و الباطنة و نکس خلقته فتکون الآیة فی معنی قوله تعالی: «وَ مَنْ نُعَمِّرْهُ نُنَکِّسْهُ فِی الْخَلْقِ»: یس: 68.
و فیه أنه لا یلائمه ما فی قوله: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ من الاستثناء الظاهر فی المتصل فإن حکم الخلق عام فی المؤمن و الکافر و الصالح و الطالح و دعوی أن المؤمن أو المؤمن الصالح مصون من ذلک مجازفة.
و کذا القول بأن المراد بالإنسان هو الکافر و المراد بالرد رده إلی جهنم أو إلی نکس الخلق و الاستثناء منقطع.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ فَلَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ أی غیر مقطوع استثناء متصل من جنس الإنسان، و تفریع قوله: «فَلَهُمْ أَجْرٌ غَیْرُ مَمْنُونٍ علیه یؤید کون المراد من رده إلی أسفل سافلین رده إلی الشقاء و العذاب.
قوله تعالی: «فَما یُکَذِّبُکَ بَعْدُ بِالدِّینِ أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَحْکَمِ الْحاکِمِینَ الخطاب للإنسان باعتبار الجنس، و قیل للنبی ص و المراد غیره، و «فَما» استفهامیة توبیخیة، و «بِالدِّینِ متعلق بیکذبک، و الدین الجزاء و المعنی- علی ما قیل- ما الذی یجعلک مکذبا بالجزاء یوم القیامة بعد ما جعلنا الإنسان طائفتین طائفة مردودة إلی أسفل سافلین و طائفة مأجورة أجرا غیر ممنون.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 321
و قوله: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَحْکَمِ الْحاکِمِینَ الاستفهام للتقریر و کونه تعالی أحکم الحاکمین هو کونه فوق کل حاکم فی إتقان الحکم و حقیته و نفوذه من غیر اضطراب و وهن و بطلان فهو تعالی یحکم فی خلقه و تدبیره بما من الواجب فی الحکمة أن یحکم به الناس من حیث الإتقان و الحسن و النفوذ و إذا کان الله تعالی أحکم الحاکمین و الناس طائفتان مختلفتان اعتقادا و عملا فمن الواجب فی الحکمة أن یمیز بینهم بالجزاء فی حیاتهم الباقیة و هو البعث.
فالتفریع فی قوله: «فَما یُکَذِّبُکَ بَعْدُ بِالدِّینِ من قبیل تفریع النتیجة علی الحجة و قوله: «أَ لَیْسَ اللَّهُ بِأَحْکَمِ الْحاکِمِینَ تتمیم للحجة المشار إلیها بما یتوقف علیه تمامها.
و المحصل أنه إذا کان الناس خلقوا فی أحسن تقویم ثم اختلفوا فطائفة خرجت عن تقویمها الأحسن و ردت إلی أسفل سافلین و طائفة بقیت فی تقویمها الأحسن و علی فطرتها الأولی و الله المدبر لأمرهم أحکم الحاکمین، و من الواجب فی الحکمة أن تختلف الطائفتان جزاء، فهناک یوم تجزی فیه کل طائفة بما عملت و لا مسوغ للتکذیب به.
فالآیات- کما تری- فی معنی قوله تعالی: «أَمْ نَجْعَلُ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ کَالْمُفْسِدِینَ فِی الْأَرْضِ أَمْ نَجْعَلُ الْمُتَّقِینَ کَالْفُجَّارِ»: ص: 28، و قوله: «أَمْ حَسِبَ الَّذِینَ اجْتَرَحُوا السَّیِّئاتِ أَنْ نَجْعَلَهُمْ کَالَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ سَواءً مَحْیاهُمْ وَ مَماتُهُمْ ساءَ ما یَحْکُمُونَ»: الجاثیة: 21.
و بعض من جعل الخطاب فی قوله: «فَما یُکَذِّبُکَ للنبی ص جعل «ما» بمعنی من و الحکم بمعنی القضاء، و علیه فالمعنی إذا کان الناس مختلفین و لازم ذلک اختلاف جزائهم فی یوم معد للجزاء فمن الذی ینسبک إلی الکذب بالجزاء أ لیس الله بأقضی القاضین فهو یقضی بینک و بین المکذبین لک بالدین.
و أنت خبیر بأن فیه تکلفا من غیر موجب.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ التِّینِ وَ الزَّیْتُونِ- وَ طُورِ سِینِینَ وَ هذَا الْبَلَدِ الْأَمِینِ التین المدینة و الزیتون بیت المقدس- و طور سینین الکوفة و هذا البلد الأمین مکة.
أقول: و قد ورد هذا المعنی فی بعض الروایات عن موسی بن جعفر عن آبائه (ع)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 322
عن النبی ص و لا یخلو من شی‌ء،
و فی بعضها: أن التین و الزیتون الحسن و الحسین و الطور علی- و البلد الأمین النبی ص 
و لیس من التفسیر فی شی‌ء.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن جابر بن عبد الله أن خزیمة بن ثابت و لیس بالأنصاری سأل النبی ص- عن البلد الأمین فقال: مکة.



(96) سورة العلق مکیة و هی تسع عشرة آیة (19)





[سورة العلق (96): الآیات 1 الی 19]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ (1) خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ عَلَقٍ (2) اقْرَأْ وَ رَبُّکَ الْأَکْرَمُ (3) الَّذِی عَلَّمَ بِالْقَلَمِ (4)
عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ (5) کَلاَّ إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی (6) أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی (7) إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی (8) أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی (9)
عَبْداً إِذا صَلَّی (10) أَ رَأَیْتَ إِنْ کانَ عَلَی الْهُدی (11) أَوْ أَمَرَ بِالتَّقْوی (12) أَ رَأَیْتَ إِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی (13) أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری (14)
کَلاَّ لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ لَنَسْفَعاً بِالنَّاصِیَةِ (15) ناصِیَةٍ کاذِبَةٍ خاطِئَةٍ (16) فَلْیَدْعُ نادِیَهُ (17) سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ (18) کَلاَّ لا تُطِعْهُ وَ اسْجُدْ وَ اقْتَرِبْ (19)



بیان‌

أمر للنبی ص بتلقی القرآن بالوحی منه تعالی و هی أول سورة نزلت من القرآن، و سیاق آیاتها لا یأبی نزولها دفعة واحدة کما سنشیر إلیه، و هی مکیة قطعا.
قوله تعالی: «اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ عَلَقٍ قال الراغب:
و القراءة ضم الحروف و الکلمات بعضها إلی بعض فی الترتیل، و لیس یقال ذلک لکل 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 323
جمع لا یقال: قرأت القوم إذا جمعتهم، و یدل علی ذلک أنه لا یقال: للحرف الواحد إذا تفوه به: قراءة انتهی.
و علی أی حال، یقال: قرأت الکتاب إذا جمعت ما فیه من الحروف و الکلمات بضم بعضها إلی بعض فی الذهن و إن لم تتلفظ بها، و یقال: قرأته إذا جمعت الحروف و الکلمات بضم بعضها إلی بعض فی التلفظ، و یقال قرأته علیه إذا جمعت بین حروفه و کلماته فی سمعه و یطلق علیها بهذا المعنی التلاوة أیضا قال تعالی: «رَسُولٌ مِنَ اللَّهِ یَتْلُوا صُحُفاً مُطَهَّرَةً»: البینة: 2.
و ظاهر إطلاق قوله: «اقْرَأْ» المعنی الأول و المراد به الأمر بتلقی ما یوحیه إلیه ملک الوحی من القرآن فالجملة أمر بقراءة الکتاب و هی من الکتاب کقول القائل فی مفتتح کتابه لمن أرسله إلیه: اقرأ کتابی هذا و اعمل به فقوله هذا أمر بقراءة الکتاب و هو من الکتاب.
و هذا السیاق یؤید أولا ما ورد أن الآیات أول ما نزل من القرآن علی النبی ص.
و ثانیا أن التقدیر اقرأ القرآن أو ما فی معناه، و لیس المراد مطلق القراءة باستعمال «اقرأ» استعمال الفعل اللازم بالإعراض عن المفعول، و لا المراد القراءة علی الناس بحذف المتعلق و إن کان ذلک من أغراض النزول کما قال: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا»: إسراء: 106، و لا أن قوله: «بِاسْمِ رَبِّکَ مفعول «اقْرَأْ» و الباء زائدة و التقدیر اقرأ اسم ربک أی بسمل.
و قوله: «بِاسْمِ رَبِّکَ متعلق بمقدر نحو مفتتحا و مبتدئا أو باقرأ و الباء للملابسة و لا ینافی ذلک کون البسملة المبتدأة بها السورة جزء من السورة فهی من کلام الله افتتح سبحانه بها و أمر أن یقرأ مبتدئا بها کما أمر أن یقرأ قوله: «اقْرَأْ بِاسْمِ إلخ ففیه تعلیم بالعمل نظیر الأمر بالاستثناء فی قوله: «وَ لا تَقُولَنَّ لِشَیْ‌ءٍ إِنِّی فاعِلٌ ذلِکَ غَداً إِلَّا أَنْ یَشاءَ اللَّهُ» الکهف: 24 فافهم ذلک.
و فی: قوله «رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ إشارة إلی قصر الربوبیة فی الله عز اسمه و هو توحید الربوبیة المقتضیة لقصر العبادة فیه فإن المشرکین کانوا یقولون: إن الله سبحانه لیس له إلا الخلق و الإیجاد و أما الربوبیة و هی الملک و التدبیر فلمقربی خلقه من الملائکة و الجن و الإنس فدفعه الله بقوله: «رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ الناص علی أن الربوبیة و الخلق له وحده.
و قوله: «خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ عَلَقٍ المراد جنس الإنسان المتناسل و العلق الدم المنجمد
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 324
و المراد به ما یستحیل إلیه النطفة فی الرحم.
ففی الآیة إشارة إلی التدبیر الإلهی الوارد علی الإنسان من حین کان علقة إلی حین یصیر إنسانا تاما کاملا له من أعاجیب الصفات و الأفعال ما تتحیر فیه العقول فلم یتم الإنسان إنسانا و لم یکمل إلا بتدبیر متعاقب منه تعالی و هو بعینه خلق بعد خلق فهو تعالی رب مدبر لأمر الإنسان بعین أنه خالق له فلیس للإنسان إلا أن یتخذه وحده ربا ففی الکلام احتجاج علی توحید الربوبیة.
قوله تعالی: «اقْرَأْ وَ رَبُّکَ الْأَکْرَمُ الَّذِی عَلَّمَ بِالْقَلَمِ عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ أمر بالقراءة ثانیا تأکیدا للأمر الأول علی ما هو ظاهر سیاق الإطلاق.
و قیل: المراد به الأمر بالقراءة علی الناس و هو التبلیغ بخلاف الأمر الأول فالمراد به الأمر بالقراءة لنفسه، کما قیل: إن المراد بالأمرین جمیعا الأمر بالقراءة علی الناس، و الوجهان غیر ظاهرین.
و قوله: «وَ رَبُّکَ الْأَکْرَمُ أی الذی یفوق عطاؤه عطاء ما سواه فهو تعالی یعطی لا عن استحقاق و ما من نعمة إلا و ینتهی إیتاؤها إلیه تعالی.
و قوله: «الَّذِی عَلَّمَ بِالْقَلَمِ الباء للسببیة أی علم القراءة أو الکتابة و القراءة بواسطة القلم و الجملة حالیة أو استئنافیة، و الکلام مسوق لتقویة نفس النبی ص و إزالة القلق و الاضطراب عنها حیث أمر بالقراءة و هو أمی لا یکتب و لا یقرأ کأنه قیل: اقرأ کتاب ربک الذی یوحیه إلیک و لا تخف و الحال أن ربک الأکرم الذی علم الإنسان القراءة بواسطة القلم الذی یخط به فهو قادر علی أن یعلمک قراءة کتابه و أنت أمی و قد أمرک بالقراءة و لو لم یقدرک علیها لم یأمرک بها.
ثم عمم سبحانه النعمة فذکر تعلیمه للإنسان ما لم یعلم فقال: «عَلَّمَ الْإِنْسانَ ما لَمْ یَعْلَمْ و فیه مزید تقویة لقلب النبی ص و تطییب لنفسه.
و المراد بالإنسان الجنس کما هو ظاهر السیاق و قیل: المراد به آدم (ع)، و قیل:
إدریس (ع) لأنه أول من خط بالقلم، و قیل: کل نبی کان یکتب و هی وجوه ضعیفة بعیدة عن الفهم.
قوله تعالی: «کَلَّا إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی ردع عما یستفاد من الآیات السابقة أنه تعالی أنعم علی الإنسان بعظائم نعم مثل التعلیم بالقلم و سائر ما علم و التعلیم 
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من طریق الوحی فعلی الإنسان أن یشکره علی ذلک لکنه یکفر بنعمته تعالی و یطغی.
و قوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أن یتعدی طوره، و هو إخبار بما فی طبع الإنسان ذلک کقوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَظَلُومٌ کَفَّارٌ»: إبراهیم: 34.
و قوله: «أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی من الرأی دون الرؤیة البصریة، و فاعل «رَآهُ و مفعوله الإنسان. و جملة «أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی فی مقام التعلیل أی لیطغی لأنه یعتقد نفسه مستغنیا عن ربه المنعم علیه فیکفر به، و ذلک أنه یشتغل بنفسه و الأسباب الظاهریة التی یتوصل بها إلی مقاصده فیغفل عن ربه من غیر أن یری حاجة منه إلیه تبعثه إلی ذکره و شکره علی نعمه فینساه و یطغی.
قوله تعالی: «إِنَّ إِلی رَبِّکَ الرُّجْعی الرجعی هو الرجوع و الظاهر من سیاق الوعید الآتی أنه وعید و تهدید بالموت و البعث، و الخطاب للنبی ص، و قیل: الخطاب للإنسان بطریق الالتفات للتشدید، و الأول أظهر.
قوله تعالی: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی عَبْداً إِذا صَلَّی أَ رَأَیْتَ إِنْ کانَ عَلَی الْهُدی أَوْ أَمَرَ بِالتَّقْوی أَ رَأَیْتَ إِنْ کَذَّبَ وَ تَوَلَّی أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری بمنزلة ذکر بعض المصادیق للإنسان الطاغی و هو کالتوطئة لوعیده بتصریح العقاب و النهی عن طاعته و الأمر بعبادته تعالی، و المراد بالعبد الذی کان یصلی هو النبی ص علی ما یستفاد من آخر الآیات حیث ینهاه (ص) عن طاعة ذلک الناهی و یأمره بالسجود و الاقتراب.
و سیاق الآیات- علی تقدیر کون السورة أول ما نزل من القرآن و نزولها دفعة واحدة- یدل علی صلاة النبی ص قبل نزول القرآن و فیه دلالة علی نبوته قبل رسالته بالقرآن.
و أما ما ذکره بعضهم أنه لم یکن الصلاة مفروضة فی أول البعثة و إنما شرعت لیلة المعراج علی ما فی الأخبار و هو قوله تعالی: «أَقِمِ الصَّلاةَ لِدُلُوکِ الشَّمْسِ إِلی غَسَقِ اللَّیْلِ وَ قُرْآنَ الْفَجْرِ»: إسراء: 78.
ففیه أن المسلم من دلالتها أن الصلوات الخمس الیومیة إنما فرضت بهیئتها الخاصة رکعتین رکعتین لیلة المعراج و لا دلالة فیها علی عدم تشریعها قبل و قد ورد فی کثیر من السور المکیة و منها النازلة قبل سورة الإسراء کالمدثر و المزمل و غیرهما ذکر الصلاة بتعبیرات مختلفة و إن لم یظهر فیها من کیفیتها إلا أنها کانت مشتملة علی تلاوة شی‌ء من القرآن و السجود.
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و قد ورد فی بعض الروایات صلاة النبی ص مع خدیجة و علی فی أوائل البعثة و إن لم یذکر کیفیة صلاتهم.
و بالجملة قوله: «أَ رَأَیْتَ بمعنی أخبرنی، و الاستفهام للتعجیب، و المفعول الأول لقوله:
«أَ رَأَیْتَ الأول قوله: «الَّذِی یَنْهی و لأرأیت الثالث ضمیر عائد إلی الموصول، و لأرأیت الثانی ضمیر عائد إلی قوله: «عَبْداً» و المفعول الثانی لأرأیت فی المواضع الثلاث قوله:
«أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری .
و محصل معنی الآیات أخبرنی عن الذی ینهی عبدا إذا صلی و عبد الله الناهی یعلم أن الله یری ما یفعله کیف یکون حاله. أخبرنی عن هذا الناهی إن کان ذاک العبد المصلی علی الهدی أو أمر بالتقوی کیف یکون حال هذا الناهی و هو یعلم أن الله یری.
أخبرنی عن هذا الناهی أن تلبس بالتکذیب للحق و التولی عن الإیمان به و نهی العبد المصلی عن الصلاة و هو یعلم أن الله یری؟ هل یستحق إلا العذاب.؟
و قیل: المفعول الأول لأرأیت فی جمیع المواضع الثلاث هو الموصول أو الضمیر العائد إلیه تحرزا عن التفکیک بین الضمائر.
و الأولی علی هذا أن یجعل معنی قوله: «أَ رَأَیْتَ إِنْ کانَ عَلَی الْهُدی أَوْ أَمَرَ بِالتَّقْوی أخبرنی عن هذا الناهی إن کان علی الهدی أو أمر بالتقوی و هو یعلم أن الله یری ما ذا کان یجب علیه أن یفعله و یأمر به؟ و کیف یکون حاله و قد نهی عن عبادة الله سبحانه؟
و هو مع ذلک معنی بعید و لا بأس بالتفکیک بین الضمائر مع مساعدة السیاق و إعانة القرائن.
و قوله: «أَ لَمْ یَعْلَمْ بِأَنَّ اللَّهَ یَری المراد به العلم علی طریق الاستلزام فإن لازم الاعتقاد بأن الله خالق کل شی‌ء هو الاعتقاد بأن له علما بکل شی‌ء و إن غفل عنه و قد کان الناهی وثنیا مشرکا و الوثنیة معترفون بأن الله هو خالق کل شی‌ء و ینزهونه عن صفات النقص فیرون أنه تعالی لا یجهل شیئا و لا یعجز عن شی‌ء و هکذا.
قوله تعالی: «کَلَّا لَئِنْ لَمْ یَنْتَهِ لَنَسْفَعاً بِالنَّاصِیَةِ ناصِیَةٍ کاذِبَةٍ خاطِئَةٍ» قال فی المجمع،:
و السفع الجذب الشدید یقال: سفعت بالشی‌ء إذا قبضت علیه و جذبته جذبا شدیدا.
انتهی، و فی توصیف الناصیة بالکذب و الخطإ و هما وصفا صاحب الناصیة مجاز.
و فی الکلام ردع و تهدید شدید، و المعنی لیس الأمر کما یقول و یرید أو لیس له ذلک.
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أقسم لئن لم یکف عن نهیه و لم ینصرف لنأخذن بناصیته أخذ الذلیل المهان و نجذبنه إلی العذاب تلک الناصیة التی صاحبها کاذب فیما یقول خاطئ فیما یفعل، و قیل: المعنی لنسمن ناصیته بالنار و نسودنها.
قوله تعالی: «فَلْیَدْعُ نادِیَهُ سَنَدْعُ الزَّبانِیَةَ» النادی المجلس و کان المراد به أهل المجلس أی الجمع الذین یجتمع بهم، و قیل: الجلیس، و الزبانیة الملائکة الموکلون بالنار، و قیل:
الزبانیة فی کلامهم الشرط، و الأمر تعجیزی أشیر به إلی شدة الأخذ و المعنی فلیدع هذا الناهی جمعه لینجوه منا سندع الزبانیة الغلاظ الشداد الذین لا ینفع معهم نصر ناصر.
قوله تعالی: «کَلَّا لا تُطِعْهُ وَ اسْجُدْ وَ اقْتَرِبْ تکرار الردع للتأکید، و قوله: «لا تُطِعْهُ أی لا تطعه فی النهی عن الصلاة و هی القرینة علی أن المراد بالسجود الصلاة، و لعل الصلاة التی کان (ص) یأتی بها یومئذ کانت تسبیحه تعالی و السجود له و قیل: المراد به السجود لقراءة هذه السورة التی هی إحدی العزائم الأربع فی القرآن.
و الاقتراب التقرب إلی الله، و قیل: الاقتراب من ثواب الله تعالی.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد الرزاق و أحمد و عبد بن حمید و البخاری و مسلم و ابن جریر و ابن الأنباری فی المصاحف و ابن مردویه و البیهقی من طریق ابن شهاب عن عروة بن الزبیر عن عائشة أم المؤمنین أنها قالت*: أول ما بدئ به رسول الله ص من الوحی- الرؤیا الصالحة فی النوم- فکان لا یری رؤیا إلا جاءت مثل فلق الصبح.
ثم حبب إلیه الخلاء و کان یخلو بغار حراء- فیتحنث فیه و هو التعبد اللیالی ذوات العدد- قبل أن ینزع إلی أهله و یتزود لذلک- ثم یرجع إلی خدیجة فیتزود لمثلها- حتی جاءه الحق و هو فی غار حراء- فجاءه الملک فقال: اقرأ قال: قلت: ما أنا بقارئ. قال:
فأخذنی فغطنی حتی بلغ منی الجهد ثم أرسلنی- فقال: اقرأ فقلت: ما أنا بقارئ- قال:
فأخذنی فغطنی الثانیة حتی بلغ منی الجهد- ثم أرسلنی فقال: اقرأ فقلت: ما أنا بقارئ- فأخذنی فغطنی الثالثة حتی بلغ منی الجهد- ثم أرسلنی فقال: «اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ- خَلَقَ الْإِنْسانَ مِنْ عَلَقٍ- اقْرَأْ وَ رَبُّکَ الْأَکْرَمُ الَّذِی عَلَّمَ بِالْقَلَمِ الآیة.
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فرجع بها رسول الله ص یرجف فؤاده- فدخل علی خدیجة بنت خویلد فقال: زملونی زملونی فزملوه حتی ذهب عنه الروع- فقال لخدیجة و أخبرها الخبر: لقد خشیت علی نفسی فقالت خدیجة: کلا ما یخزیک الله أبدا إنک لتصل الرحم- و تحمل الکل و تکسب «1» المعدوم و تقری الضیف- و تعین علی نوائب الحق «2».
فانطلقت به خدیجة- حتی أتت ورقة بن نوفل بن أسد بن عبد العزی- ابن عم خدیجة و کان امرأ قد تنصر فی الجاهلیة، و کان یکتب الکتاب العبرانی- فیکتب من الإنجیل بالعبرانیة ما شاء الله أن یکتب، و کان شیخا کبیرا قد عمی- فقالت له خدیجة: یا ابن عم اسمع من ابن أخیک.
فقال له ورقة: یا ابن أخی ما ذا تری؟ فأخبره رسول الله ص خبر ما رأی- فقال له ورقة: هذا الناموس الذی أنزل الله علی موسی! یا لیتنی أکون فیها جذعا- یا لیتنی أکون فیها حیا إذ یخرجک قومک- فقال رسول الله ص: أ و مخرجی هم؟ قال: نعم لم یأت رجل قط بمثل ما جئت به إلا عودی، و إن یدرکنی یومک أنصرک نصرا مؤزرا- ثم لم ینشب ورقة أن توفی و فتر الوحی.
قال ابن شهاب: و أخبرنی أبو سلمة بن عبد الرحمن أن جابر بن عبد الله الأنصاری قال و هو یحدث عن فترة الوحی فقال فی حدیثه*: بینما أنا أمشی إذ سمعت صوتا من السماء- فرفعت بصری فإذا الملک الذی جاءنی بحراء- جالس علی کرسی بین السماء و الأرض- فرعبت منه فرجعت فقلت: زملونی زملونی- فأنزل الله: یا أَیُّهَا الْمُدَّثِّرُ قُمْ فَأَنْذِرْ وَ رَبَّکَ فَکَبِّرْ- وَ ثِیابَکَ فَطَهِّرْ وَ الرُّجْزَ فَاهْجُرْ فحمی الوحی و تتابع.
و فیه، أخرج ابن أبی شیبة و ابن جریر و أبو نعیم فی الدلائل عن عبد الله بن شداد قال*: أتی جبریل محمدا ص فقال: یا محمد اقرأ. قال: و ما أقرأ فضمه ثم قال: یا محمد اقرأ. قال: و ما أقرأ. قال: اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ الَّذِی خَلَقَ حتی بلغ «ما لَمْ یَعْلَمْ .
فجاء إلی خدیجة فقال: یا خدیجة- ما أراه إلا قد عرض لی- قالت: کلا و الله ما کان ربک یفعل ذلک بک- و ما أتیت فاحشة قط- فأتت خدیجة ورقة فأخبرته الخبر قال: لئن کنت صادقة إن زوجک لنبی- و لیلقین من أمته شدة و لئن أدرکته لأومنن به.
قال: ثم أبطأ علیه جبریل فقالت خدیجة: ما أری ربک إلا قد قلاک فأنزل الله-
______________________________
(1) تکسی ط.
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«وَ الضُّحی وَ اللَّیْلِ إِذا سَجی ما وَدَّعَکَ رَبُّکَ وَ ما قَلی .
أقول: و فی روایة: أن الذی ألقاه جبریل سورة الحمد.
و القصة لا تخلو من شی‌ء و أهون ما فیها من الإشکال شک النبی ص فی کون ما شاهده وحیا إلهیا من ملک سماوی ألقی إلیه کلام الله و تردده بل ظنه أنه من مس الشیاطین بالجنون، و أشکل منه سکون نفسه فی کونه نبوة إلی قول رجل نصرانی مترهب و قد قال تعالی: «قُلْ إِنِّی عَلی بَیِّنَةٍ مِنْ رَبِّی»: الأنعام: 57 و أی حجة بینة فی قول ورقة؟
و قال تعالی: «قُلْ هذِهِ سَبِیلِی أَدْعُوا إِلَی اللَّهِ عَلی بَصِیرَةٍ أَنَا وَ مَنِ اتَّبَعَنِی فهل بصیرته (ص) هی سکون نفسه إلی قول ورقة؟ و بصیرة من اتبعه سکون أنفسهم إلی سکون نفسه إلی ما لا حجة فیه قاطعة؟ و قال تعالی: «إِنَّا أَوْحَیْنا إِلَیْکَ کَما أَوْحَیْنا إِلی نُوحٍ وَ النَّبِیِّینَ مِنْ بَعْدِهِ»: النساء: 163 فهل کان اعتمادهم فی نبوتهم علی مثل ما تقصه هذه القصة؟
و الحق أن وحی النبوة و الرسالة یلازم الیقین من النبی و الرسول بکونه من الله تعالی علی ما ورد عن أئمة أهل البیت (ع).
و فی المجمع،": فی قوله: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی الآیة- أن أبا جهل قال: هل یعفر محمد وجهه بین أظهرکم؟ قالوا: نعم. قال: فبالذی یحلف به- لئن رأیته یفعل ذلک لأطأن رقبته- فقیل له: ها هو ذلک یصلی فانطلق لیطأ علی رقبته- فما فجأهم إلا و هو ینکص علی عقبیه و یتقی بیدیه- فقالوا: ما لک یا أبا الحکم؟ قال: إن بینی و بینه خندقا من نار و هؤلاء أجنحة، و قال نبی الله: و الذی نفسی بیده- لو دنا منی لاختطفته الملائکة عضوا عضوا- فأنزل الله «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی إلی آخر السورة":. رواه مسلم فی الصحیح 
و فی تفسیر القمی،": فی الآیة: کان الولید بن المغیرة ینهی الناس عن الصلاة- و أن یطاع الله و رسوله فقال الله: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یَنْهی عَبْداً إِذا صَلَّی .
أقول: مفاده لا یلائم ظهور سیاق الآیات فی کون المصلی هو النبی ص.
و فی المجمع، فی الحدیث عن عبد الله بن مسعود أن رسول الله ص قال*: أقرب ما یکون العبد من الله إذا کان ساجدا.
و فی الکافی، بإسناده إلی الوشاء قال: سمعت الرضا (ع) یقول: أقرب ما یکون العبد من الله و هو ساجد- و ذلک قوله: «وَ اسْجُدْ وَ اقْتَرِبْ .
و فی المجمع، روی عبد الله بن سنان عن أبی عبد الله (ع) قال*: العزائم الم التنزیل و حم السجدة و النجم إذا هوی- و اقرأ باسم ربک، و ما عداها فی جمیع القرآن مسنون و لیس بمفروض.
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(97) سورة القدر مکیة و هی خمس آیات (5)





[سورة القدر (97): الآیات 1 الی 5]





اشارة

المیزان فی تفسیر القرآن ج‌20 397 
بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ (1) وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ (2) لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ (3) تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ (4)
سَلامٌ هِیَ حَتَّی مَطْلَعِ الْفَجْرِ (5)



بیان‌

تذکر السورة إنزال القرآن فی لیلة القدر و تعظم اللیلة بتفضیلها علی ألف شهر و تنزل الملائکة و الروح فیها، و السورة تحتمل المکیة و المدنیة و لا یخلو بعض «1» ما روی فی سبب نزولها عن أئمة أهل البیت (ع) و غیرهم من تأیید لکونها مدنیة.
قوله تعالی: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةِ الْقَدْرِ» ضمیر «أَنْزَلْناهُ للقرآن و ظاهره جملة الکتاب العزیز لا بعض آیاته و یؤیده التعبیر بالإنزال الظاهر فی اعتبار الدفعة دون التنزیل الظاهر فی التدریج.
و فی معنی الآیة قوله تعالی: «وَ الْکِتابِ الْمُبِینِ إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ»: الدخان: 3 و ظاهره الإقسام بجملة الکتاب المبین ثم الإخبار عن إنزال ما أقسم به جملة.
فمدلول الآیات أن للقرآن نزولا جملیا علی النبی ص غیر نزوله التدریجی الذی تم فی مدة ثلاث و عشرین سنة کما یشیر إلیه قوله: «وَ قُرْآناً فَرَقْناهُ لِتَقْرَأَهُ عَلَی النَّاسِ عَلی مُکْثٍ وَ نَزَّلْناهُ تَنْزِیلًا»: إسراء: 106 و قوله: «وَ قالَ الَّذِینَ کَفَرُوا لَوْ لا نُزِّلَ عَلَیْهِ الْقُرْآنُ جُمْلَةً واحِدَةً کَذلِکَ لِنُثَبِّتَ بِهِ فُؤادَکَ وَ رَتَّلْناهُ تَرْتِیلًا»: الفرقان: 32.
فلا یعبأ بما قیل: إن معنی قوله: «أَنْزَلْناهُ ابتدأنا بإنزاله و المراد إنزال بعض القرآن.
______________________________
(1) و هو ما دل علی أن السورة بعد رؤیا النبی ص أن بنی أمیة یصعدون منبره فاغتم فسلاه الله بها.
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و لیس فی کلامه تعالی ما یبین أن اللیلة أیة لیلة هی غیر ما فی قوله تعالی: «شَهْرُ رَمَضانَ الَّذِی أُنْزِلَ فِیهِ الْقُرْآنُ»: البقرة: 185 فإن الآیة بانضمامها إلی آیة القدر تدل علی أن اللیلة من لیالی شهر رمضان. و أما تعیینها أزید من ذلک فمستفاد من الأخبار و سیجی‌ء بعض ما یتعلق به فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
و قد سماها الله تعالی لیلة القدر، و الظاهر أن المراد بالقدر التقدیر فهی لیلة التقدیر یقدر الله فیها حوادث السنة من اللیلة إلی مثلها من قابل من حیاة و موت و رزق و سعادة و شقاء و غیر ذلک کما یدل علیه قوله فی سورة الدخان فی صفة اللیلة: «فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ أَمْراً مِنْ عِنْدِنا إِنَّا کُنَّا مُرْسِلِینَ رَحْمَةً مِنْ رَبِّکَ»: الدخان: 6 فلیس فرق الأمر الحکیم إلا أحکام الحادثة الواقعة بخصوصیاتها بالتقدیر.
و یستفاد من ذلک أن اللیلة متکررة بتکرر السنین ففی شهر رمضان من کل سنة قمریة لیلة تقدر فیها أمور السنة من اللیلة إلی مثلها من قابل إذ لا معنی لفرض لیلة واحدة بعینها أو لیال معدودة فی طول الزمان تقدر فیها الحوادث الواقعة التی قبلها و التی بعدها و إن صح فرض واحدة من لیالی القدر المتکررة ینزل فیها القرآن جملة واحدة.
علی أن قوله: «یُفْرَقُ - و هو فعل مضارع- ظاهر فی الاستمرار، و قوله: «خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ» و «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ» إلخ یؤید ذلک.
فلا وجه لما قیل: إنها کانت لیلة واحدة بعینها نزل فیها القرآن من غیر أن یتکرر، و کذا ما قیل: إنها کانت تتکرر بتکرر السنین فی زمن النبی ص ثم رفعها الله، و کذا ما قیل: إنها واحدة بعینها فی جمیع السنة و کذا ما قیل: إنها فی جمیع السنة غیر أنها تتبدل بتکرر السنین فسنة فی شهر رمضان و سنة فی شعبان و سنة فی غیرهما.
و قیل: القدر بمعنی المنزلة و إنما سمیت لیلة القدر للاهتمام بمنزلتها أو منزلة المتعبدین فیها، و قیل: القدر بمعنی الضیق و سمیت لیلة القدر لضیق الأرض فیها بنزول الملائکة. و الوجهان کما تری.
فمحصل الآیات- کما تری- أنها لیلة بعینها من شهر رمضان من کل سنة فیها أحکام الأمور بحسب التقدیر، و لا ینافی ذلک وقوع التغیر فیها بحسب التحقق فی ظرف السنة فإن التغیر فی کیفیة تحقق المقدر أمر و التغیر فی التقدیر أمر آخر کما أن إمکان التغیر فی 
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الحوادث الکونیة بحسب المشیة الإلهیة لا ینافی تعینها فی اللوح المحفوظ قال تعالی:
«وَ عِنْدَهُ أُمُّ الْکِتابِ»: الرعد: 39.
علی أن لاستحکام الأمور بحسب تحققها مراتب من حیث حضور أسبابها و شرائطها تامة و ناقصة و من المحتمل أن تقع فی لیلة القدر بعض مراتب الأحکام و یتأخر تمام الأحکام إلی وقت آخر لکن الروایات کما ستأتی لا تلائم هذا الوجه.
قوله تعالی: «وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ» کنایة عن جلالة قدر اللیلة و عظم منزلتها و یؤکد ذلک إظهار الاسم مرة بعد مرة حیث قیل: «ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ» و لم یقل: و ما أدراک ما هی هی خیر.
قوله تعالی: «لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ» بیان إجمالی لما أشیر إلیه بقوله: «وَ ما أَدْراکَ ما لَیْلَةُ الْقَدْرِ» من فخامة أمر اللیلة.
و المراد بکونها خیرا من ألف شهر خیریتها منها من حیث فضیلة العبادة علی ما فسره المفسرون و هو المناسب لغرض القرآن و عنایته بتقریب الناس إلی الله فإحیاؤها بالعبادة خیر من عبادة ألف شهر، و یمکن أن یستفاد ذلک من المبارکة المذکورة فی سورة الدخان فی قوله: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ» و هناک معنی آخر سیأتی فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
قوله تعالی: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ فِیها بِإِذْنِ رَبِّهِمْ مِنْ کُلِّ أَمْرٍ» تنزل أصله تتنزل، و الظاهر من الروح هو الروح الذی من الأمر قال تعالی: «قُلِ الرُّوحُ مِنْ أَمْرِ رَبِّی» إسراء: 85 و الإذن فی الشی‌ء الرخصة فیه و هو إعلام عدم المانع منه.
و «مِنْ فی قوله: «مِنْ کُلِّ أَمْرٍ» قیل: بمعنی الباء و قیل: لابتداء الغایة و تفید السببیة أی بسبب کل أمر إلهی، و قیل: للتعلیل بالغایة أی لأجل تدبیر کل أمر من الأمور و الحق أن المراد بالأمر إن کان هو الأمر الإلهی المفسر بقوله «إِنَّما أَمْرُهُ إِذا أَرادَ شَیْئاً أَنْ یَقُولَ لَهُ کُنْ»: یس: 82 فمن للابتلاء و تفید السببیة و المعنی تتنزل الملائکة و الروح فی لیلة القدر بإذن ربهم مبتدأ تنزلهم و صادرا من کل أمر إلهی.
و إن کان هو الأمر من الأمور الکونیة و الحوادث الواقعة فمن بمعنی اللام التعلیلیة و المعنی تتنزل الملائکة و الروح فی اللیلة بإذن ربهم لأجل تدبیر کل أمر من الأمور الکونیة.
قوله تعالی: «سَلامٌ هِیَ حَتَّی مَطْلَعِ الْفَجْرِ» قال فی المفردات،: السلام و السلامة التعری 
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من الآفات الظاهرة و الباطنة انتهی فیکون قوله: «سَلامٌ هِیَ إشارة إلی العنایة الإلهیة بشمول الرحمة لعباده المقبلین إلیه و سد باب نقمة جدیدة تختص باللیلة و یلزمه بالطبع وهن کید الشیاطین کما أشیر إلیه فی بعض الروایات.
و قیل: المراد به أن الملائکة یسلمون علی من مروا به من المؤمنین المتعبدین و مرجعه إلی ما تقدم.
و الآیتان أعنی قوله: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ» إلی آخر السورة فی معنی التفسیر لقوله:
«لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ».



بحث روائی‌

فی تفسیر البرهان، عن الشیخ الطوسی عن أبی ذر قال*: قلت یا رسول الله القدر شی‌ء یکون علی عهد الأنبیاء- ینزل علیهم فیها الأمر فإذا مضوا رفعت؟ قال:
لا بل هی إلی یوم القیامة.
أقول: و فی معناه غیر واحد من الروایات من طرق أهل السنة.
و فی المجمع، و عن حماد بن عثمان عن حسان بن أبی علی قال*: سألت أبا عبد الله (ع) عن لیلة القدر- قال: اطلبها فی تسع عشرة- و إحدی و عشرین و ثلاث و عشرین.
أقول: و فی معناه غیرها، و فی بعض الأخبار التردید بین لیلتین الإحدی و العشرین و الثلاث و العشرین کروایة العیاشی عن عبد الواحد عن الباقر (ع) و یستفاد من روایات أنها لیلة ثلاث و عشرین و إنما لم یعین تعظیما لأمرها أن لا یستهان بها بارتکاب المعاصی.
و فیه، أیضا فی روایة عبد الله بن بکیر عن زرارة عن أحدهما (ع) قال*: لیلة ثلاث و عشرین هی لیلة الجهنی، و حدیثه أنه قال لرسول الله ص. إن منزلی نائی عن المدینة فمرنی بلیلة أدخل فیها- فأمره بلیلة ثلاث و عشرین.
أقول: و حدیث الجهنی و اسمه عبد الله بن أنیس الأنصاری مروی من طرق أهل السنة أیضا أورده فی الدر المنثور، عن مالک و البیهقی.
و فی الکافی، بإسناده عن زرارة قال*: قال أبو عبد الله (ع): التقدیر فی تسع عشرة، و الإبرام فی لیلة إحدی و عشرین، و الإمضاء فی لیلة ثلاث و عشرین.
أقول: و فی معناها روایات أخر.
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فقد اتفقت أخبار أهل البیت (ع) أنها باقیة متکررة کل سنة، و أنها لیلة من لیالی شهر رمضان و أنها إحدی اللیالی الثلاث.
و أما من طرق أهل السنة فقد اختلفت الروایات اختلافا عجیبا یکاد لا یضبط و المعروف عندهم أنها لیلة سبع و عشرون فیها نزل القرآن، و من أراد الحصول علیها فلیراجع الدر المنثور و سائر الجوامع.
و فی الدر المنثور، أخرج الخطیب عن ابن المسیب قال*: قال رسول الله ص: رأیت بنی أمیة یصعدون منبری فشق ذلک علی- فأنزل الله إنا أنزلناه فی لیلة القدر:.
أقول: و روی أیضا مثله عن الخطیب فی تاریخه، عن ابن عباس 
، و أیضا ما فی معناه عن الترمذی و ابن جریر و الطبرانی و ابن مردویه و البیهقی عن الحسن بن علی و هناک روایات کثیرة فی هذا المعنی من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) و فیها أن الله تعالی سلا نبیه ص بإعطاء لیلة القدر و جعلها خیرا من ألف شهر و هی مدة ملک بنی أمیة.
و فی الکافی، بإسناده عن ابن أبی عمیر عن غیر واحد عن أبی عبد الله (ع)* قال له بعض أصحابنا و لا أعلمه إلا سعید السمان: کیف تکون لیلة القدر خیرا من ألف شهر؟
قال: العمل فیها خیر من العمل فی ألف شهر- لیس فیها لیلة القدر.
و فیه، بإسناده عن الفضیل و زرارة و محمد بن مسلم عن حمران أنه سأل أبا جعفر (ع) عن قول الله عز و جل: «إِنَّا أَنْزَلْناهُ فِی لَیْلَةٍ مُبارَکَةٍ» قال: نعم لیلة القدر و هی فی کل سنة فی شهر رمضان- فی العشر الأواخر- فلم ینزل القرآن إلا فی لیلة القدر- قال الله عز و جل:
«فِیها یُفْرَقُ کُلُّ أَمْرٍ حَکِیمٍ .
قال: یقدر فی لیلة القدر کل شی‌ء- یکون فی تلک السنة إلی مثلها من قابل: خیر و شر طاعة و معصیة و مولود و أجل أو رزق- فما قدر فی تلک اللیلة و قضی فهو المحتوم- و لله عز و جل فیه المشیة.
قال: قلت: «لَیْلَةُ الْقَدْرِ خَیْرٌ مِنْ أَلْفِ شَهْرٍ» أی شی‌ء عنی بذلک؟ فقال: و العمل الصالح فیها من الصلاة و الزکاة- و أنواع الخیر خیر من العمل فی ألف شهر- لیس فیها لیلة القدر، و لو لا ما یضاعف الله تبارک و تعالی للمؤمنین ما بلغوا- و لکن الله یضاعف لهم الحسنات.
أقول: و قوله: و لله فیه المشیة یرید به إطلاق قدرته تعالی فله أن یشاء ما یشاء
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 335
و إن حتم فإن إیجابه الأمر لا یفید القدرة المطلقة فله أن ینقض القضاء المحتوم و إن کان لا یشاء ذلک أبدا.
و فی المجمع، روی ابن عباس عن النبی ص أنه قال*: إذا کان لیلة القدر تنزل الملائکة- الذین هم سکان سدرة المنتهی و منهم جبرائیل- فینزل جبرائیل و معه ألویة- ینصب لواء منها علی قبری و لواء علی بیت المقدس- و لواء فی المسجد الحرام و لواء علی طور سیناء- و لا یدع فیها مؤمنا و لا مؤمنة إلا سلم علیه- إلا مدمن خمر و آکل لحم الخنزیر «1» و المتضمخ بالزعفران.
و فی تفسیر البرهان، عن سعد بن عبد الله بإسناده عن أبی بصیر قال*: کنت مع أبی عبد الله (ع) فذکر شیئا من أمر الإمام إذا ولد- فقال: استوجب زیادة الروح فی لیلة القدر- فقلت: جعلت فداک أ لیس الروح هو جبرئیل؟ فقال: جبرئیل من الملائکة و الروح أعظم من الملائکة- أ لیس أن الله عز و جل یقول: «تَنَزَّلُ الْمَلائِکَةُ وَ الرُّوحُ .
أقول: و الروایات فی لیلة القدر و فضلها کثیرة جدا، و قد ذکرت فی بعضها لها علامات لیست بدائمة و لا أکثریة کطلوع الشمس صبیحتها و لا شعاع لها و اعتدال الهواء فیها أغمضنا عنها.



(98) سورة البینة مدنیة و هی ثمان آیات (8)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ مُنْفَکِّینَ حَتَّی تَأْتِیَهُمُ الْبَیِّنَةُ (1) رَسُولٌ مِنَ اللَّهِ یَتْلُوا صُحُفاً مُطَهَّرَةً (2) فِیها کُتُبٌ قَیِّمَةٌ (3) وَ ما تَفَرَّقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلاَّ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّنَةُ (4)
وَ ما أُمِرُوا إِلاَّ لِیَعْبُدُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ حُنَفاءَ وَ یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُؤْتُوا الزَّکاةَ وَ ذلِکَ دِینُ الْقَیِّمَةِ (5) إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ فِی نارِ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أُولئِکَ هُمْ شَرُّ الْبَرِیَّةِ (6) إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ (7) جَزاؤُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ جَنَّاتُ عَدْنٍ تَجْرِی مِنْ تَحْتِهَا الْأَنْهارُ خالِدِینَ فِیها أَبَداً رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ وَ رَضُوا عَنْهُ ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ رَبَّهُ (8)
______________________________
(1) تضمخ بالطیب تلطخ به.
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بیان‌

تسجل السورة رسالة محمد ص لعامة أهل الکتاب و المشرکین و بعبارة أخری للملیین و غیرهم و هم عامة البشر فتفید عموم الرسالة و أنها مما کانت تقتضیه السنة الإلهیة- سنة الهدایة- التی تشیر إلیها أمثال قوله تعالی: «إِنَّا هَدَیْناهُ السَّبِیلَ إِمَّا شاکِراً وَ إِمَّا کَفُوراً»: الإنسان: 3، و قوله: «وَ إِنْ مِنْ أُمَّةٍ إِلَّا خَلا فِیها نَذِیرٌ»: فاطر: 24، و تحتج علی عموم دعوته (ص) بأنها لا تتضمن إلا ما یصلح المجتمع الإنسانی من الاعتقاد و العمل علی ما سیتضح إن شاء الله.
و السورة تحتمل المکیة و المدنیة و إن کان سیاقها بالمدنیة أشبه.
قوله تعالی: «لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ مُنْفَکِّینَ حَتَّی تَأْتِیَهُمُ الْبَیِّنَةُ» ظاهر الآیات- و هی فی سیاق یشیر إلی قیام الحجة علی الذین کفروا بالدعوة الإسلامیة من أهل الکتاب و المشرکین و علی الذین أوتوا الکتاب حینما بدا فیهم الاختلاف- أن المراد هو الإشارة إلی أن الرسول ص من مصادیق الحجة البینة القائمة علی الناس التی تقتضی قیامها السنة الإلهیة الجاریة فی عباده فقد کانت توجب مجی‌ء البینة إلیهم کما أوجبته من قبل ما تفرقوا فی دینهم.
و علی هذا فالمراد بالذین کفروا فی الآیة هم الکافرون بالدعوة النبویة الإسلامیة من أهل الکتاب و المشرکین، و «مِنْ فی قوله: «مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ للتبعیض لا للتبیین، و قوله:
و «الْمُشْرِکِینَ عطف علی «أَهْلِ الْکِتابِ و المراد بهم غیر أهل الکتاب من عبدة الأصنام و غیرهم.
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و قوله: «مُنْفَکِّینَ من الانفکاک و هو الانفصال عن شدة اتصال، و المراد به- علی ما یستفاد من قوله: «حَتَّی تَأْتِیَهُمُ الْبَیِّنَةُ»- انفکاکهم عما تقتضی سنة الهدایة و البیان کان السنة الإلهیة کانت قد أخذتهم و لم تکن تترکهم حتی تأتیهم البینة و لما أتتهم البینة ترکتهم و شأنهم کما قال تعالی: «وَ ما کانَ اللَّهُ لِیُضِلَّ قَوْماً بَعْدَ إِذْ هَداهُمْ حَتَّی یُبَیِّنَ لَهُمْ ما یَتَّقُونَ»: التوبة: 115.
و قوله: «حَتَّی تَأْتِیَهُمُ الْبَیِّنَةُ» علی ظاهره من الاستقبال و البینة هی الحجة الظاهرة و المعنی لم یکن الذین کفروا برسالة النبی ص أو بدعوته أو بالقرآن لینفکوا حتی تأتیهم البینة و البینة هی محمد ص.
و للقوم اختلاف عجیب فی تفسیر الآیة و معانی مفرداتها حتی قال بعضهم- علی ما نقل-: إن الآیة من أصعب الآیات القرآنیة نظما و تفسیرا. انتهی، و الذی أوردناه من المعنی هو الذی یلائمه سیاقها من غیر تناقض بین الآیات و تدافع بین الجمل و المفردات، و من أراد الاطلاع علی تفصیل ما قیل و یقال فعلیه أن یراجع المطولات.
قوله تعالی: «رَسُولٌ مِنَ اللَّهِ یَتْلُوا صُحُفاً مُطَهَّرَةً فِیها کُتُبٌ قَیِّمَةٌ» بیان للبینة و المراد به محمد رسول الله ص قطعا علی ما یعطیه السیاق.
و الصحف جمع صحیفة و هی ما یکتب فیها، و المراد بها أجزاء القرآن النازلة و قد تکرر فی کلامه تعالی إطلاق الصحف علی أجزاء الکتب السماویة و منها القرآن الکریم قال تعالی: «فِی صُحُفٍ مُکَرَّمَةٍ مَرْفُوعَةٍ مُطَهَّرَةٍ بِأَیْدِی سَفَرَةٍ کِرامٍ بَرَرَةٍ»: عبس: 16.
و المراد بکون الصحف مطهرة تقدسها من قذارة الباطل بمس الشیاطین، و قد تکرر منه تعالی أنه حق مصون من مداخلة الشیاطین و قال: «لا یَمَسُّهُ إِلَّا الْمُطَهَّرُونَ»: الواقعة: 79.
و قوله: «فِیها کُتُبٌ قَیِّمَةٌ» الکتب جمع کتاب و معناه المکتوب و یطلق علی اللوح و القرطاس و نحوهما المنقوشة فیها الألفاظ و علی نفس الألفاظ التی تحکی عنها النقوش، و ربما یطلق علی المعانی بما أنها محکیة بالألفاظ، و یطلق أیضا علی الحکم و القضاء یقال کتب علیه کذا أی قضی أن یفعل کذا قال تعالی: «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الصِّیامُ»: البقرة: 183 و قال: «کُتِبَ عَلَیْکُمُ الْقِتالُ»: البقرة: 216.
و الظاهر أن المراد بالکتب التی فی الصحف الأحکام و القضایا الإلهیة المتعلقة بالاعتقاد
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و العمل، و من الدلیل علیه توصیفها بالقیامة فإنها من القیام بالشی‌ء بمعنی حفظه و مراعاة مصلحته و ضمان سعادته قال تعالی: «أَمَرَ أَلَّا تَعْبُدُوا إِلَّا إِیَّاهُ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: یوسف: 40، و معلوم أن الصحف السماویة إنما تقوم بأمر المجتمع الإنسانی و تحفظ مصلحته بما فیها من الأحکام و القضایا المتعلقة بالاعتقاد و العمل.
فمعنی الآیتین: الحجة البینة التی أتتهم رسول من الله یقرأ صحائف سماویة مطهرة من دنس الباطل فی تلک الصحائف أحکام و قضایا قائمة بأمر المجتمع الإنسانی حافظة لمصالحه.
قوله تعالی: «وَ ما تَفَرَّقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّنَةُ» کانت الآیة الأولی «لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ إلخ تشیر إلی کفرهم بالنبی ص و کتابه المتضمن للدعوة الحقة و هذه الآیة تشیر إلی اختلافهم السابق علی الدعوة الإسلامیة و قد أشیر إلی ذلک فی مواضع من القرآن الکریم کما قال تعالی: «وَ مَا اخْتَلَفَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إِلَّا مِنْ بَعْدِ ما جاءَهُمُ الْعِلْمُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: آل عمران: 19 إلی غیر ذلک من الآیات.
و مجی‌ء البینة لهم هو البیان النبوی الذی تبین لهم فی کتابهم أو أوضحه لهم أنبیاؤهم قال تعالی: «وَ لَمَّا جاءَ عِیسی بِالْبَیِّناتِ قالَ قَدْ جِئْتُکُمْ بِالْحِکْمَةِ وَ لِأُبَیِّنَ لَکُمْ بَعْضَ الَّذِی تَخْتَلِفُونَ فِیهِ فَاتَّقُوا اللَّهَ وَ أَطِیعُونِ إِنَّ اللَّهَ هُوَ رَبِّی وَ رَبُّکُمْ فَاعْبُدُوهُ هذا صِراطٌ مُسْتَقِیمٌ فَاخْتَلَفَ الْأَحْزابُ مِنْ بَیْنِهِمْ»: الزخرف: 65.
فإن قلت: ما باله تعرض لاختلاف أهل الکتاب و تفرقهم فی مذاهبهم و لم یتعرض لتفرق المشرکین و إعراضهم عن دین التوحید و إنکارهم الرسالة.
قلت: لا یبعد أن یکون قوله: «وَ ما تَفَرَّقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إلخ شاملا للمشرکین کما هو شامل لأهل الکتاب فقد بدل أهل الکتاب- و هم فی عرف القرآن الیهود و النصاری و الصابئون و المجوس أو الیهود و النصاری- من الذین أوتوا الکتاب، و التعبیران متغایران، و قد صرح تعالی بأنه أنزل الکتاب- و هو الشریعة المفروضة علیهم الحاکمة فی اختلافاتهم فی أمور الحیاة- أول ما بدا الاختلافات الحیویة بینهم ثم اختلفوا فی الدین بعد تبین الحق لهم و قیام الحجة علیهم فعامة البشر آتاهم الله کتابا ثم اختلفوا فیه فمنهم من نسی ما أوتیه، و منهم من أخذ به محرفا و منهم من حفظه و آمن به، قال تعالی: «کانَ النَّاسُ أُمَّةً واحِدَةً فَبَعَثَ اللَّهُ النَّبِیِّینَ مُبَشِّرِینَ وَ مُنْذِرِینَ وَ أَنْزَلَ مَعَهُمُ الْکِتابَ بِالْحَقِّ لِیَحْکُمَ بَیْنَ النَّاسِ فِیمَا اخْتَلَفُوا فِیهِ وَ مَا اخْتَلَفَ فِیهِ إِلَّا الَّذِینَ أُوتُوهُ 
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مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ بَغْیاً بَیْنَهُمْ»: البقرة: 213 و قد مر تفسیر الآیة.
و فی هذا المعنی قوله تعالی: «تِلْکَ الرُّسُلُ فَضَّلْنا بَعْضَهُمْ عَلی بَعْضٍ إلی أن قال- وَ لَوْ شاءَ اللَّهُ مَا اقْتَتَلَ الَّذِینَ مِنْ بَعْدِهِمْ مِنْ بَعْدِ ما جاءَتْهُمُ الْبَیِّناتُ وَ لکِنِ اخْتَلَفُوا فَمِنْهُمْ مَنْ آمَنَ وَ مِنْهُمْ مَنْ کَفَرَ»: البقرة: 253.
و بالجملة فالذین أوتوا الکتاب أعم من أهل الکتاب فقوله: «وَ ما تَفَرَّقَ الَّذِینَ أُوتُوا الْکِتابَ إلخ یشمل المشرکین کما یشمل أهل الکتاب.
قوله تعالی: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا اللَّهَ مُخْلِصِینَ لَهُ الدِّینَ حُنَفاءَ» إلخ ضمیر «أُمِرُوا» للذین کفروا من أهل الکتاب و المشرکین أی لم یتضمن رسالة الرسول ص و الکتب القیمة التی فی صحف الوحی إلا أمرهم بعبادة الله تعالی بقید الإخلاص فی الدین فلا یشرکوا به شیئا.
و قوله: «حُنَفاءَ» حال من ضمیر الجمع و هو جمع حنیف من الحنف و هو المیل عن جانبی الإفراط و التفریط إلی حاق وسط الاعتدال و قد سمی الله تعالی الإسلام دینا حنیفا لأنه یأمر فی جمیع الأمور بلزوم الاعتدال و التحرز عن الإفراط و تفریط.
و قوله: «وَ یُقِیمُوا الصَّلاةَ وَ یُؤْتُوا الزَّکاةَ» من قبیل ذکر الخاص بعد العام أو الجزء بعد الکل اهتماما بأمره فالصلاة و الزکاة علی أرکان الإسلام و هما التوجه العبودی الخاص إلی الله و إنفاق المال فی الله.
و قوله: «وَ ذلِکَ دِینُ الْقَیِّمَةِ» أی دین الکتب القیمة علی ما فسروا، و المراد بالکتب القیمة إن کان جمیع الکتب السماویة أعنی کتاب نوح و من دونه من الأنبیاء (ع) فالمعنی أن هذا الذی أمروا به و دعوا إلیه فی الدعوة المحمدیة هو الدین الذی کلفوا به فی کتبهم القیمة و لیس بأمر بدع فدین الله واحد و علیهم أن یدینوا به لأنه القیم.
و إن کان المراد به ما کان یتلوه النبی ص من الکتب القیمة التی فی الصحف المطهرة فالمعنی أنهم لم یؤمروا فی الدعوة الإسلامیة إلا بأحکام و قضایا هی القیمة الحافظة لمصالح المجتمع الإنسانی فلا یسعهم إلا أن یؤمنوا بها و یتدینوا.
فالآیة علی أی حال تشیر إلی کون دین التوحید الذی یتضمنه القرآن الکریم المصدق لما بین یدیه من الکتاب و المهیمن «1» علیه فیما یأمر المجتمع البشری قائما بأمرهم حافظا
______________________________
(1) سورة المائدة، آیة 48.
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لمصالح حیاتهم کما یبینه بأوفی البیان قوله تعالی: «فَأَقِمْ وَجْهَکَ لِلدِّینِ حَنِیفاً فِطْرَتَ اللَّهِ الَّتِی فَطَرَ النَّاسَ عَلَیْها لا تَبْدِیلَ لِخَلْقِ اللَّهِ ذلِکَ الدِّینُ الْقَیِّمُ»: الروم: 30.
و بهذه الآیة یکمل بیان عموم رسالة النبی ص و شمول الدعوة الإسلامیة لعامة البشر فقوله: «لَمْ یَکُنِ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ إلخ یشیر إلی أنه کان من الواجب فی سنة الهدایة الإلهیة أن تتم الحجة علی من کفر بالدعوة من أهل الکتاب و المشرکین، و هؤلاء و إن کانوا بعض أهل الکتاب و المشرکین لکن من الضروری أن لا فرق بین البعض و البعض فی تعلق الدعوة فتعلقها بالبعض لا ینفک عن تعلقها بالکل.
و قوله: «رَسُولٌ مِنَ اللَّهِ إلخ یشیر إلی أن تلک البینة محمد ص، و قوله «وَ ما تَفَرَّقَ إلخ یشیر إلی أن تفرقهم و کفرهم السابق بالحق أیضا کان بعد مجی‌ء البینة.
و قوله: «وَ ما أُمِرُوا إِلَّا لِیَعْبُدُوا اللَّهَ إلخ یفید أن الذی دعوا إلیه و أمروا به دین قیم حافظ لمصالح المجتمع البشری فعلیهم جمیعا أن یؤمنوا به و لا یکفروا.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا مِنْ أَهْلِ الْکِتابِ وَ الْمُشْرِکِینَ فِی نارِ جَهَنَّمَ خالِدِینَ فِیها أُولئِکَ هُمْ شَرُّ الْبَرِیَّةِ» لما فرغ من الإشارة إلی کفرهم بالبینة التی کانت توجبها سنة الهدایة الإلهیة و ما کانت تدعو إلیه من الدین القیم أخذ فی الإنذار و التبشیر بوعید الکفار و وعد المؤمنین، و البریة الخلق، و المعنی ظاهر.
قوله تعالی: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ» فیه قصر الخیریة فی المؤمنین الصالحین کما أن فی الآیة السابقة قصر الشریة فی الکفار.
قوله تعالی: «جَزاؤُهُمْ عِنْدَ رَبِّهِمْ إلی قوله- ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ رَبَّهُ العدن الاستقرار و الثبات فجنات عدن جنات خلود و دوام و توصیفها بقوله: «خالِدِینَ فِیها أَبَداً» تأکید بما یدل علیه الاسم.
و قوله: «رَضِیَ اللَّهُ عَنْهُمْ الرضی منه تعالی صفة فعل و مصداقه الثواب الذی أعطاهموه جزاء لإیمانهم و عملهم الصالح.
و قوله: «ذلِکَ لِمَنْ خَشِیَ رَبَّهُ علامة مضروبة لسعادة الدار الآخرة و قد قال تعالی:
«إِنَّما یَخْشَی اللَّهَ مِنْ عِبادِهِ الْعُلَماءُ»: فاطر: 28 فالعلم بالله یستتبع الخشیة منه، و الخشیة منه تستتبع الإیمان به بمعنی الالتزام القلبی بربوبیته و ألوهیته ثم العمل الصالح.
و اعلم أن لهم فی تفسیر مفردات هذه الآیات اختلافا شدیدا و أقوالا کثیرة لا جدوی فی التعرض لها من أراد الوقوف علیها فلیراجع المطولات.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع) قال*: البینة محمد رسول الله ص.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن عائشة قالت*: قلت: یا رسول الله من أکرم الخلق علی الله؟ قال: یا عائشة أ ما تقرئین «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ»؟
و فیه، أخرج ابن عساکر عن جابر بن عبد الله قال*: کنا عند النبی ص فأقبل علی- فقال النبی ص: و الذی نفسی بیده- إن هذا و شیعته لهم الفائزون یوم القیامة- و نزلت «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ» فکان أصحاب النبی ص إذا أقبل علی قالوا: جاء خیر البریة.
أقول: و روی هذا المعنی أیضا عن ابن عدی عن ابن عباس، و أیضا عن ابن مردویه عن علی (ع) و رواه أیضا فی البرهان، عن الموفق بن أحمد فی کتاب المناقب عن یزید بن شراحیل الأنصاری کاتب علی عنه، و کذا فی المجمع، عن کتاب شواهد التنزیل للحاکم عن یزید بن شراحیل عنه، و لفظه: سمعت علیا یقول: قبض رسول الله ص- و أنا مسنده إلی صدری فقال: یا علی أ لم تسمع قول الله: «إِنَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ- أُولئِکَ هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ» هم شیعتک و موعدی و موعدکم الحوض- إذا اجتمع الأمم للحساب یدعون غرا محجلین.
و فی المجمع، عن مقاتل بن سلیمان عن الضحاک عن ابن عباس"* فی قوله: «هُمْ خَیْرُ الْبَرِیَّةِ» قال: نزلت فی علی و أهل بیته.



(99) سورة الزلزال مدنیة و هی ثمان آیات (8)





[سورة الزلزلة (99): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذا زُلْزِلَتِ الْأَرْضُ زِلْزالَها (1) وَ أَخْرَجَتِ الْأَرْضُ أَثْقالَها (2) وَ قالَ الْإِنْسانُ ما لَها (3) یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها (4)
بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها (5) یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ أَشْتاتاً لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ (6) فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ (7) وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ (8)
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بیان‌

ذکر للقیامة و صدور الناس للجزاء و إشارة إلی بعض أشراطها و هی زلزلة الأرض و تحدیثها أخبارها. و السورة تحتمل المکیة و المدنیة.
قوله تعالی: «إِذا زُلْزِلَتِ الْأَرْضُ زِلْزالَها» الزلزال مصدر کالزلزلة، و إضافته إلی ضمیر الأرض تفید الاختصاص، و المعنی إذا زلزلت الأرض زلزلتها الخاصة بها فتفید التعظیم و التفخیم أی أنها منتهیة فی الشدة و الهول.
قوله تعالی: «وَ أَخْرَجَتِ الْأَرْضُ أَثْقالَها» الأثقال جمع ثقل بفتحتین بمعنی المتاع أو خصوص متاع المسافر أو جمع ثقل بالکسر فالسکون بمعنی الحمل، و علی أی حال المراد بأثقالها التی تخرجها، الموتی علی ما قیل أو الکنوز و المعادن التی فی بطنها أو الجمیع و لکل قائل و أول الوجوه أقربها ثم الثالث لتکون الآیة إشارة إلی خروجهم للحساب، و قوله: «یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ إشارة إلی انصرافهم إلی الجزاء.
قوله تعالی: «وَ قالَ الْإِنْسانُ ما لَها» أی یقول مدهوشا متعجبا من تلک الزلزلة الشدیدة الهائلة: ما للأرض تتزلزل هذا الزلزال، و قیل: المراد بالإنسان الکافر غیر المؤمن بالبعث، و قیل غیر ذلک کما سیجی‌ء.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها» فتشهد علی أعمال بنی آدم کما تشهد بها أعضاؤهم و کتاب الأعمال من الملائکة و شهداء الأعمال من البشر و غیرهم.
و قوله: «بِأَنَّ رَبَّکَ أَوْحی لَها» اللام بمعنی إلی لأن الإیحاء یتعدی بإلی و المعنی تحدث أخبارها بسبب أن ربک أوحی إلیها أن تحدث فهی شاعرة بما یقع فیها من الأعمال خیرها و شرها متحملة لها یؤذن لها یوم القیامة بالوحی أن تحدث أخبارها و تشهد بما تحملت، و قد تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «وَ إِنْ مِنْ شَیْ‌ءٍ إِلَّا یُسَبِّحُ بِحَمْدِهِ وَ لکِنْ لا تَفْقَهُونَ تَسْبِیحَهُمْ»: إسراء: 44، و قوله: «قالُوا أَنْطَقَنَا اللَّهُ الَّذِی أَنْطَقَ کُلَّ شَیْ‌ءٍ» حم السجدة: 21 أن المستفاد من کلامه سبحانه أن الحیاة و الشعور ساریان فی الأشیاء
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و إن کنا فی غفلة من ذلک.
و قد اشتد الخلاف بینهم فی معنی تحدیث الأرض بالوحی أ هو بإعطاء الحیاة و الشعور للأرض المیتة حتی تخبر بما وقع فیها أو بخلق صوت عندها و عد ذلک تکلما منها أو دلالتها بلسان الحال بما وقع فیها من الأعمال، و لا محل لهذا الاختلاف بعد ما سمعت و لا أن الحجة تتم علی أحد بهذا النوع من الشهادة.
قوله تعالی: «یَوْمَئِذٍ یَصْدُرُ النَّاسُ أَشْتاتاً لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ الصدور انصراف الإبل عن الماء بعد وروده، و أشتات کشتی جمع شتیت بمعنی المتفرق، و الآیة جواب بعد جواب لإذا.
و المراد بصدور الناس متفرقین یومئذ انصرافهم عن الموقف إلی منازلهم فی الجنة و النار و أهل السعادة و الفلاح منهم متمیزون من أهل الشقاء و الهلاک، و إراءتهم أعمالهم إراءتهم جزاء أعمالهم بالحلول فیه أو مشاهدتهم نفس أعمالهم بناء علی تجسم الأعمال.
و قیل: المراد به خروجهم من قبورهم إلی الموقف متفرقین متمیزین بسواد الوجوه و بیاضها و بالفزع و الأمن و غیر ذلک لإعلامهم جزاء أعمالهم بالحساب و التعبیر عن العلم بالجزاء بالرؤیة و عن الاعلام بالإراءة نظیر ما فی قوله تعالی: «یَوْمَ تَجِدُ کُلُّ نَفْسٍ ما عَمِلَتْ مِنْ خَیْرٍ مُحْضَراً وَ ما عَمِلَتْ مِنْ سُوءٍ»: آل عمران: 30، و الوجه الأول أقرب و أوضح.
قوله تعالی: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ المثقال ما یوزن به الأثقال، و الذرة ما یری فی شعاع الشمس من الهباء، و تقال لصغار النمل.
تفریع علی ما تقدم من إراءتهم أعمالهم، فیه تأکید البیان فی أنه لا یستثنی من الإراءة عمل خیرا أو شرا کبیرا أو صغیرا حتی مثقال الذرة من خیر أو شر، و بیان حال کل من عمل الخیر و الشر فی جملة مستقلة لغرض إعطاء الضابط و ضرب القاعدة.
و لا منافاة بین ما تدل علیه الآیتان من العموم و بین الآیات الدالة علی حبط الأعمال، و الدالة علی انتقال أعمال الخیر و الشر من نفس إلی نفس کحسنات القاتل إلی المقتول و سیئات المقتول إلی القاتل، و الدالة علی تبدیل السیئات حسنات فی بعض التائبین إلی غیر ذلک مما تقدمت الإشارة إلیه فی بحث الأعمال فی الجزء الثانی من الکتاب و کذا فی تفسیر قوله: «لِیَمِیزَ اللَّهُ الْخَبِیثَ مِنَ الطَّیِّبِ» الآیة: الأنفال: 37.
و ذلک لأن الآیات المذکورة حاکمة علی هاتین الآیتین فإن من حبط عمله الخیر محکوم بأنه لم یعمل خیرا فلا عمل له خیرا حتی یراه و علی هذا القیاس فی غیره فافهم.
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بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه و البیهقی فی شعب الإیمان عن أنس بن مالک أن رسول الله ص قال*: إن الأرض لتخبر یوم القیامة- بکل ما عمل علی ظهرها- و قرأ رسول الله ص «إِذا زُلْزِلَتِ الْأَرْضُ زِلْزالَها» حتی بلغ «یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها» قال أ تدرون ما أخبارها؟ جاءنی جبریل قال: خبرها إذا کان یوم القیامة أخبرت بکل عمل عمل علی ظهرها:.
أقول: و روی مثله عن أبی هریرة.
و فیه، أخرج الحسین بن سفیان فی مسنده و أبو نعیم فی الحلیة عن شداد بن أوس قال*:
سمعت رسول الله ص یقول:.
أیها الناس إن الدنیا عرض حاضر- یأکل منه البر و الفاجر، و إن الآخرة وعد صادق یحکم فیها ملک قادر- یحق فیها الحق و یبطل الباطل.
أیها الناس کونوا من أبناء الآخرة- و لا تکونوا من أبناء الدنیا- فإن کل أم یتبعها ولدها- اعملوا و أنتم من الله علی حذر، و اعلموا أنکم معروضون علی أعمالکم- و أنکم ملاقوا الله لا بد منه- فمن یعمل مثقال ذرة خیرا یره- و من یعمل مثقال ذرة شرا یره.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ أَخْرَجَتِ الْأَرْضُ أَثْقالَها» قال: من الناس- «وَ قالَ الْإِنْسانُ ما لَها» قال: ذلک أمیر المؤمنین (ع) «یَوْمَئِذٍ تُحَدِّثُ أَخْبارَها- إلی قوله- أَشْتاتاً» قال: یجیئون أشتاتا مؤمنین و کافرین و منافقین «لِیُرَوْا أَعْمالَهُمْ قال: یقفون علی ما فعلوه.
و فیه، فی روایة أبی الجارود عن أبی جعفر (ع): فی قوله: «فَمَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ خَیْراً یَرَهُ یقول: إن کان من أهل النار- قد عمل مثقال ذرة فی الدنیا خیرا (کان علیه ظ) یوم القیامة حسرة- إن کان عمله لغیر الله «وَ مَنْ یَعْمَلْ مِثْقالَ ذَرَّةٍ شَرًّا یَرَهُ یقول: إن کان من أهل الجنة- رای ذلک الشر یوم القیامة ثم غفر له.



(100) سورة العادیات مدنیة و هی إحدی عشرة آیة (11)





[سورة العادیات (100): الآیات 1 الی 11]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الْعادِیاتِ ضَبْحاً (1) فَالْمُورِیاتِ قَدْحاً (2) فَالْمُغِیراتِ صُبْحاً (3) فَأَثَرْنَ بِهِ نَقْعاً (4)
فَوَسَطْنَ بِهِ جَمْعاً (5) إِنَّ الْإِنْسانَ لِرَبِّهِ لَکَنُودٌ (6) وَ إِنَّهُ عَلی ذلِکَ لَشَهِیدٌ (7) وَ إِنَّهُ لِحُبِّ الْخَیْرِ لَشَدِیدٌ (8) أَ فَلا یَعْلَمُ إِذا بُعْثِرَ ما فِی الْقُبُورِ (9)
وَ حُصِّلَ ما فِی الصُّدُورِ (10) إِنَّ رَبَّهُمْ بِهِمْ یَوْمَئِذٍ لَخَبِیرٌ (11)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 345



بیان‌

تذکر السورة کفران الإنسان لنعم ربه و حبه الشدید للخیر عن علم منه به و هو حجة علیه و سیحاسب علی ذلک.
و السورة مدنیة بشهادة ما فی صدرها من الإقسام بمثل قوله: «وَ الْعادِیاتِ ضَبْحاً» إلخ الظاهر فی خیل الغزاة المجاهدین علی ما سیجی‌ء، و إنما شرع الجهاد بعد الهجرة و یؤید ذلک ما ورد من طرق الشیعة عن أئمة أهل البیت (ع) أن السورة نزلت فی علی (ع) و سریته فی غزوة ذات السلاسل، و یؤیده أیضا بعض الروایات من طرق أهل السنة علی ما سنشیر إلیه فی البحث الروائی التالی إن شاء الله.
قوله تعالی: «وَ الْعادِیاتِ ضَبْحاً» العادیات من العدو و هو الجری بسرعة و الضبح صوت أنفاس الخیل عند عدوها و هو المعهود المعروف من الخیل و إن ادعی أنه یعرض لکثیر من الحیوان غیرها، و المعنی أقسم بالخیل اللاتی یعدون یضبحن ضبحا.
و قیل: المراد بها إبل الحاج فی ارتفاعها برکبانها من الجمع إلی منی یوم النحر، و قیل:
إبل الغزاة، و ما فی الآیات التالیة من الصفات لا یلائم کون الإبل هو المراد بالعادیات.
قوله تعالی: «فَالْمُورِیاتِ قَدْحاً» الإیراء إخراج النار و القدح الضرب و الصک المعروف یقال: قدح فأوری إذا أخرج النار بالقدح، و المراد بها الخیل تخرج النار بحوافرها إذا عدت علی الحجارة و الأرض المحصبة.
و قیل: المراد بالإیراء مکر الرجال فی الحرب، و قیل: إیقادهم النار، و قیل:
الموریات ألسنة الرجال توری النار من عظیم ما تتکلم به، و هی وجوه ظاهرة الضعف.
قوله تعالی: «فَالْمُغِیراتِ صُبْحاً» الإغارة و الغارة الهجوم علی العدو بغتة بالخیل و هی 
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صفة أصحاب الخیل و نسبتها إلی الخیل مجاز، و المعنی فأقسم بالخیل الهاجمات علی العدو بغتة فی وقت الصبح.
و قیل: المراد بها الآبال ترتفع برکبانها یوم النحر من جمع إلی منی و السنة أن لا ترتفع حتی تصبح، و الإغارة سرعة السیر و هو خلاف ظاهر الإغارة.
قوله تعالی: «فَأَثَرْنَ بِهِ نَقْعاً» أثرن من الإثارة بمعنی تهییج الغبار و نحوه، و النقع الغبار، و المعنی فهیجن بالعدو و الإغارة غبارا.
قیل: لا بأس بعطف «فَأَثَرْنَ و هو فعل علی ما قبله و هو صفة لأنه اسم فاعل و هو فی معنی الفعل کأنه قیل: أقسم باللاتی عدون فأورین فأغرن فأثرن.
قوله تعالی: «فَوَسَطْنَ بِهِ جَمْعاً» وسط و توسط بمعنی، و ضمیر «بِهِ للصبح و الباء بمعنی فی أو الضمیر للنقع و الباء للملابسة.
و المعنی فصرن فی وقت الصبح فی وسط جمع و المراد به کتیبة العدو أو المعنی فتوسطن جمعا ملابسین للنقع.
و قیل: المراد توسط الآبال جمع منی و أنت خبیر بأن حمل الآیات الخمس بما لمفرداتها من ظواهر المعانی علی إبل الحاج الذین یفیضون من جمع إلی منی خلاف ظاهرها جدا.
فالمتعین حملها علی خیل الغزاة و سیاق الآیات و خاصة قوله: «فَالْمُغِیراتِ صُبْحاً» «فَوَسَطْنَ بِهِ جَمْعاً» یعطی أنها غزاة بعینها أقسم الله فیها بخیل المجاهدین العادیات و الفاء فی الآیات الأربع تدل علی ترتب کل منها علی ما قبلها.
قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لِرَبِّهِ لَکَنُودٌ» الکنود الکفور، و الآیة کقوله: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَکَفُورٌ»: الحج: 66، و هو إخبار عما فی طبع الإنسان من اتباع الهوی و الانکباب علی عرض الدنیا و الانقطاع به عن شکر ربه علی ما أنعم علیه.
و فیه تعریض للقوم المغار علیهم، و کان المراد بکفرانهم کفرانهم بنعمة الإسلام التی أنعم الله بها علیهم و هی أعظم نعمة أوتوها فیها طیب حیاتهم الدنیا و سعادة حیاتهم الأبدیة الأخری.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ عَلی ذلِکَ لَشَهِیدٌ» ظاهر اتساق الضمائر أن یکون ضمیر «وَ إِنَّهُ للإنسان فیکون المراد بکونه شهیدا علی کفران نفسه بکفران نفسه علمه المذموم و تحمله له.
فالمعنی و إن الإنسان علی کفرانه بربه شاهد متحمل فالآیة فی معنی قوله: «بَلِ 
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الْإِنْسانُ عَلی نَفْسِهِ بَصِیرَةٌ»: القیامة: 14.
و قیل: الضمیر لله و اتساق الضمائر لا یلائمه.
قوله تعالی: «وَ إِنَّهُ لِحُبِّ الْخَیْرِ لَشَدِیدٌ» قیل: اللام فی «لِحُبِّ الْخَیْرِ» للتعلیل و الخیر المال، و المعنی و إن الإنسان لأجل حب المال لشدید أی بخیل شحیح، و قیل: المراد أن الإنسان لشدید الحب للمال و یدعوه ذلک إلی الامتناع من إعطاء حق الله، و الإنفاق فی الله. کذا فسروا.
و لا یبعد أن یکون المراد بالخیر مطلقة و یکون المراد أن حب الخیر فطری للإنسان ثم إنه یری عرض الدنیا و زینتها خیرا فتنجذب إلیه نفسه و ینسیه ذلک ربه أن یشکره.
قوله تعالی: «أَ فَلا یَعْلَمُ إِذا بُعْثِرَ ما فِی الْقُبُورِ- إلی قوله- لَخَبِیرٌ» البعثرة کالبحثرة البعث و النشر، و تحصیل ما فی الصدور تمییز ما فی باطن النفوس من صفة الإیمان و الکفر و رسم الحسنة و السیئة قال تعالی: «یَوْمَ تُبْلَی السَّرائِرُ»: الطارق: 9، و قیل: هو إظهار ما أخفته الصدور لتجازی علی السر کما تجازی علی العلانیة.
و قوله: «أَ فَلا یَعْلَمُ الاستفهام فیه للإنکار، و مفعول یعلم جملة قائمة مقام المفعولین یدل علیه المقام. ثم استؤنف فقیل: إذا بعثر ما فی القبور إلخ تأکیدا للإنکار، و المراد بما فی القبور الأبدان.
و المعنی- و الله أعلم- أ فلا یعلم الإنسان أن لکنوده و کفرانه بربه تبعة ستلحقه و یجازی بها، إذا أخرج ما فی القبور من الأبدان و حصل و میز ما فی سرائر النفوس من الإیمان و الکفر و الطاعة و المعصیة إن ربهم بهم یومئذ لخبیر فیجازیهم بما فیها.



بحث روائی‌

فی المجمع، قیل": بعث رسول الله ص سریة إلی حی من کنانة- فاستعمل علیهم المنذر بن عمرو الأنصاری أحد النقباء- فتأخر رجوعهم فقال المنافقون: قتلوا جمیعا- فأخبر الله تعالی عنها بقوله: «وَ الْعادِیاتِ ضَبْحاً»": عن مقاتل.
و قیل: نزلت السورة لما بعث النبی ص علیا (ع)- إلی ذات السلاسل فأوقع بهم- و ذلک بعد أن بعث علیهم مرارا غیره من الصحابة- فرجع کل منهم إلی رسول الله ص:.
و هو المروی عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث طویل 
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قال: و سمیت هذه الغزوة ذات السلاسل لأنه أسر منهم و قتل و سبی و شد أسراؤهم فی الحبال مکتفین کأنهم فی السلاسل.
: و لما نزلت السورة خرج رسول الله ص إلی الناس- فصلی بهم الغداة و قرأ فیها «وَ الْعادِیاتِ فلما فرغ من صلاته قال أصحابه: هذه سورة لم نعرفها- فقال رسول الله ص: نعم إن علیا ظفر بأعداء الله- و بشرنی بذلک جبریل فی هذه اللیلة- فقدم علی (ع) بعد أیام بالغنائم و الأساری.



(101) سورة القارعة مکیة و هی إحدی عشرة آیة (11)





[سورة القارعة (101): الآیات 1 الی 11]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
الْقارِعَةُ (1) مَا الْقارِعَةُ (2) وَ ما أَدْراکَ مَا الْقارِعَةُ (3) یَوْمَ یَکُونُ النَّاسُ کَالْفَراشِ الْمَبْثُوثِ (4)
وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ (5) فَأَمَّا مَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ (6) فَهُوَ فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ (7) وَ أَمَّا مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ (8) فَأُمُّهُ هاوِیَةٌ (9)
وَ ما أَدْراکَ ما هِیَهْ (10) نارٌ حامِیَةٌ (11)



بیان‌

إنذار و تبشیر بالقیامة یغلب فیه جانب الإنذار، و السورة مکیة.
قوله تعالی: «الْقارِعَةُ مَا الْقارِعَةُ» مبتدأ و خبر، و القارعة من القرع و هو الضرب باعتماد شدید، و هی من أسماء القیامة فی القرآن. قیل: سمیت بها لأنها تقرع القلوب بالفزع و تقرع أعداء الله بالعذاب.
و السؤال عن حقیقة القارعة فی قوله: «مَا الْقارِعَةُ» مع کونها معلومة إشارة إلی تعظیم أمرها و تفخیمه و أنها لا تکتنه علما، و قد أکد هذا التعظیم و التفخیم بقوله بعد:
«وَ ما أَدْراکَ مَا الْقارِعَةُ».
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قوله تعالی: «یَوْمَ یَکُونُ النَّاسُ کَالْفَراشِ الْمَبْثُوثِ ظرف متعلق بفعل مقدر نحو اذکر و تقرع و تأتی، و الفراش علی ما نقل عن الفراء الجراد الذی ینفرش و یرکب بعضه بعضا و هو غوغاء الجراد. قیل: شبه الناس عند البعث بالفراش لأن الفراش إذا ثار لم یتجه إلی جهة واحدة کسائر الطیر و کذلک الناس إذا خرجوا من قبورهم أحاط بهم الفزع فتوجهوا جهات شتی أو توجهوا إلی منازلهم المختلفة سعادة و شقاء. و المبعوث من البث و هو التفریق.
قوله تعالی: «وَ تَکُونُ الْجِبالُ کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ العهن الصوف ذو ألوان مختلفة، و المنفوش من النفش و هو نشر الصوف بندف و نحوه فالعهن المنفوش الصوف المنتشر ذو ألوان مختلفة إشارة إلی تلاشی الجبال علی اختلاف ألوانها بزلزلة الساعة.
قوله تعالی: «فَأَمَّا مَنْ ثَقُلَتْ مَوازِینُهُ فَهُوَ فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ» إشارة إلی وزن الأعمال و أن الأعمال منها ما هو ثقیل فی المیزان و هو ما له قدر و منزلة عند الله و هو الإیمان و أنواع الطاعات، و منها ما لیس کذلک و هو الکفر و أنواع المعاصی و یختلف القسمان أثرا فیستتبع الثقیل السعادة و یستتبع الخفیف الشقاء، و قد تقدم البحث عن معنی المیزان فی تفسیر السور السابقة.
و قوله: «فِی عِیشَةٍ راضِیَةٍ» العیشة بکسر العین کالجلسة بناء نوع، و توصیفها براضیة- و الراضی صاحبها- من المجاز العقلی أو المعنی فی عیشة ذات رضی.
قوله تعالی: «وَ أَمَّا مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ فَأُمُّهُ هاوِیَةٌ» الظاهر أن المراد بهاویة جهنم و تسمیتها بهاویة لهوی من ألقی فیها أی سقوطه إلی أسفل سافلین قال تعالی: «ثُمَّ رَدَدْناهُ أَسْفَلَ سافِلِینَ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا»: التین: 6.
فتوصیف النار بالهاویة مجاز عقلی کتوصیف العیشة بالراضیة و عد هاویة إما للداخل فیها لکونها مأواه و مرجعه الذی یرجع إلیه کما یرجع الولد إلی أمه.
و قیل: المراد بأمه أم رأسه و المعنی فأم رأسه هاویة أی ساقطة فیها لأنهم یلقون فی النار علی أم رأسهم، و یبعده بقاء الضمیر فی قوله: «ما هِیَهْ بلا مرجع ظاهر.
قوله تعالی: «وَ ما أَدْراکَ ما هِیَهْ ضمیر هی لهاویة، و الهاء فی «هِیَهْ للوقف و الجملة تفسیر تفید تعظیم أمر النار و تفخیمه.
قوله تعالی: «نارٌ حامِیَةٌ» أی حارة شدیدة الحرارة و هو جواب الاستفهام فی «ما هِیَهْ و تفسیر لهاویة.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «کَالْعِهْنِ الْمَنْفُوشِ قال: العهن الصوف، و فی قوله:
«وَ أَمَّا مَنْ خَفَّتْ مَوازِینُهُ قال: من الحسنات، و فی قوله: «فَأُمُّهُ هاوِیَةٌ» قال: أم رأسه، یقذف فی النار علی رأسه.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن أبی أیوب الأنصاری أن رسول الله ص قال*: إن نفس المؤمن إذا قبضت- یلقاها أهل الرحمة من عباد الله- کما یلقون البشیر من أهل الدنیا فیقولون: انظروا صاحبکم یستریح فإنه کان فی کرب شدید- ثم یسألونه ما فعل فلان و فلانة؟
هل تزوجت؟ فإذا سألوه عن الرجل قد مات قبله فیقول: هیهات قد مات ذاک قبلی فیقولون: إنا لله و إنا إلیه راجعون ذهب به إلی أمه الهاویة- فبئست الأم و بئست المربیة:.
أقول: و روی هذا المعنی عن أنس بن مالک و عن الحسن و الأشعث بن عبد الله الأعمی عنه (ص).



(102) سورة التکاثر مکیة و هی ثمان آیات (8)





[سورة التکاثر (102): الآیات 1 الی 8]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أَلْهاکُمُ التَّکاثُرُ (1) حَتَّی زُرْتُمُ الْمَقابِرَ (2) کَلاَّ سَوْفَ تَعْلَمُونَ (3) ثُمَّ کَلاَّ سَوْفَ تَعْلَمُونَ (4)
کَلاَّ لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ (5) لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ (6) ثُمَّ لَتَرَوُنَّها عَیْنَ الْیَقِینِ (7) ثُمَّ لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ (8)



بیان‌

توبیخ شدید للناس علی تلهیهم بالتکاثر فی الأموال و الأولاد و الأعضاء و غفلتهم عما وراءه من تبعة الخسران و العذاب، و تهدید بأنهم سوف یعلمون و یرون ذلک و یسألون عن 
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هذه النعم التی أوتوها لیشکروا فتلهوا بها و بدلوا نعمة الله کفرا.
و السورة بما لها من السیاق تحتمل المکیة و المدنیة، و سیأتی ما ورد فی سبب نزولها فی البحث الروائی إن شاء الله.
قوله تعالی: «أَلْهاکُمُ التَّکاثُرُ حَتَّی زُرْتُمُ الْمَقابِرَ» قال فی المفردات،: اللهو ما یشغل الإنسان عما یعنیه و یهمه. قال، و یقال: ألهاه کذا أی شغله عما هو أهم إلیه، قال تعالی:
«أَلْهاکُمُ التَّکاثُرُ» انتهی.
و قال: و المکاثرة و التکاثر التباری فی کثرة المال و العز، انتهی. و قال: المقبرة بکسر المیم- و المقبرة- بفتحها- موضع القبور و جمعها مقابر، قال تعالی: «حَتَّی زُرْتُمُ الْمَقابِرَ» کنایة عن الموت، انتهی.
فالمعنی علی ما یعطیه السیاق شغلکم التکاثر فی متاع الدنیا و زینتها و التسابق فی تکثیر العدة و العدة عما یهمکم و هو ذکر الله حتی لقیتم الموت فعمتکم الغفلة مدی حیاتکم.
و قیل: المعنی شغلکم التباهی و التباری بکثرة الرجال بأن یقول هؤلاء: نحن أکثر رجالا، و هؤلاء: نحن أکثر حتی إذا استوعبتم عدد الأحیاء صرتم إلی القبور فعددتم الأموات من رجالکم فتکاثرتم بأمواتکم.
و هذا المعنی مبنی علی ما ورد فی أسباب النزول أن قبیلتین من الأنصار تفاخرتا بالأحیاء ثم بالأموات، و فی بعضها أن ذلک کان بمکة بین بنی عبد مناف و بنی سهم فنزلت السورة، و سیأتی القصة فی البحث الروائی.
قوله تعالی: «کَلَّا سَوْفَ تَعْلَمُونَ ردع عن اشتغالهم بما لا یهمهم عما یعنیهم و تخطئة لهم، و قوله: «سَوْفَ تَعْلَمُونَ تهدید معناه علی ما یفیده المقام سوف تعلمون تبعة تلهیکم هذا و تعرفونها إذا انقطعتم عن الحیاة الدنیا.
قوله تعالی: «ثُمَّ کَلَّا سَوْفَ تَعْلَمُونَ تأکید للردع و التهدید السابقین، و قیل: المراد بالأول علمهم بها عند الموت و بالثانی علمهم بها عند البعث.
قوله تعالی: «کَلَّا لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ ردع بعد ردع تأکیدا و الیقین العلم الذی لا یداخله شک و ریب.
و قوله: «لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ جواب لو محذوف و التقدیر لو تعلمون الأمر علم الیقین لشغلکم ما تعلمون عن التباهی و التفاخر بالکثرة، و قوله: «لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ استئناف فی 
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الکلام، و اللام للقسم، و المعنی أقسم لترون الجحیم التی جزاء هذا التلهی کذا فسروا.
قالوا: و لا یجوز أن یکون قوله: «لَتَرَوُنَّ الْجَحِیمَ جواب لو الامتناعیة لأن الرؤیة محقق الوقوع و جوابها لا یکون کذلک.
و هذا مبنی علی أن یکون المراد رؤیة الجحیم یوم القیامة کما قال: «وَ بُرِّزَتِ الْجَحِیمُ لِمَنْ یَری : النازعات: 36 و هو غیر مسلم بل الظاهر أن المراد رؤیتها قبل یوم القیامة رؤیة البصیرة و هی رؤیة القلب التی هی من آثار الیقین علی ما یشیر إلیه، قوله تعالی: «وَ کَذلِکَ نُرِی إِبْراهِیمَ مَلَکُوتَ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ لِیَکُونَ مِنَ الْمُوقِنِینَ»: الأنعام: 75، و قد تقدم الکلام فیها، و هذه الرؤیة القلبیة قبل یوم القیامة غیر محققة لهؤلاء المتلهین بل ممتنعة فی حقهم لامتناع الیقین علیهم.
قوله تعالی: «ثُمَّ لَتَرَوُنَّها عَیْنَ الْیَقِینِ المراد بعین الیقین نفسه، و المعنی لترونها محض الیقین، و هذه بمشاهدتها یوم القیامة، و من الدلیل علیه قوله بعد ذلک «ثُمَّ لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ فالمراد بالرؤیة الأولی رؤیتها قبل یوم القیامة و بالثانیة رؤیتها یوم القیامة.
و قیل: الأولی قبل الدخول فیها یوم القیامة و الثانیة إذ دخلوها.
و قیل: الأولی بالمعرفة و الثانیة بالمشاهدة، و قیل: المراد الرؤیة بعد الرؤیة إشارة إلی الاستمرار و الخلود، و قیل غیر ذلک و هی وجوه ضعیفة.
قوله تعالی: «ثُمَّ لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ ظاهر السیاق أن هذا الخطاب و کذلک الخطابات المتقدمة فی السورة للناس بما أن فیهم من اشتغل بنعمة ربه عن ربه فأنساه التکاثر فیها عن ذکر الله، و ما فی السورة من التوبیخ و التهدید متوجه إلی عامة الناس ظاهرا واقع علی طائفة خاصة منهم حقیقة و هم الذین ألهاهم التکاثر.
و کذا ظاهر السیاق أن المراد بالنعیم مطلقة و هو کل ما یصدق علیه أنه نعمة فالإنسان مسئول عن کل نعمة أنعم الله بها علیه.
و ذلک أن النعمة- و هی الأمر الذی یلائم المنعم علیه و یتضمن له نوعا من الخیر و النفع- إنما تکون نعمة بالنسبة إلی المنعم علیه إذا استعملها بحیث یسعد بها فینتفع و أما لو استعملها علی خلاف ذلک کانت نقمة بالنسبة إلیه و إن کانت نعمة بالنظر إلی نفسها.
و قد خلق الله تعالی الإنسان و جعل غایة خلقته التی هی سعادته و منتهی کماله التقرب العبودی إلیه کما قال: «وَ ما خَلَقْتُ الْجِنَّ وَ الْإِنْسَ إِلَّا لِیَعْبُدُونِ»: الذاریات 56 و هی 
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الولایة الإلهیة لعبده، و قد هیأ الله سبحانه له کل ما یسعد و ینتفع به فی سلوکه نحو الغایة التی خلق لها و هی النعم فأسبغ علیه نعمه ظاهرة و باطنة.
فاستعمال هذه النعم علی نحو یرتضیه الله و ینتهی بالإنسان إلی غایته المطلوبة هو الطریق إلی بلوغ الغایة و هو الطاعة، و استعمالها بالجمود علیها و نسیان ما وراءها غی و ضلال و انقطاع عن الغایة و هو المعصیة، و قد قضی سبحانه قضاء لا یرد و لا یبدل أن یرجع الإنسان إلیه فیسأله عن عمله فیحاسبه و یجزیه، و عمله هو استعماله للنعم الإلهیة قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42، فالسؤال عن عمل العبد سؤال عن النعیم کیف استعمله أ شکر النعمة أم کفر بها.



بحث روائی‌

فی المجمع، قیل": نزلت فی الیهود قالوا: نحن أکثر من بنی فلان، و بنو فلان أکثر من بنی فلان- ألهاهم ذلک حتی ماتوا ضلالا": عن قتادة.
و قیل": نزلت فی فخذ من الأنصار تفاخروا": عن أبی بریدة، و قیل": نزلت فی حیین من قریش: بنی عبد مناف بن قصی- و بنی سهم بن عمر- و تکاثروا و عدوا أشرافهم- فکثرهم بنو عبد مناف. ثم قالوا: نعد موتانا حتی زاروا القبور- فعدوهم و قالوا: هذا قبر فلان و هذا قبر فلان- فکثرهم بنو سهم لأنهم کانوا أکثر عددا فی الجاهلیة": عن مقاتل و الکلبی.
و فی تفسیر البرهان، عن البرقی عن أبیه عن ابن أبی عمیر عن هشام بن سالم عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «لَوْ تَعْلَمُونَ عِلْمَ الْیَقِینِ قال: المعاینة.
أقول: الروایة تؤید ما قدمناه من المعنی.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن جمیل عن أبی عبد الله (ع) قال*: قلت له: «لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ قال: تسأل هذه الأمة عما أنعم الله علیها برسوله- ثم بأهل بیته.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی خالد الکابلی قال*: دخلت علی أبی جعفر (ع) فدعا بالغذاء فأکلت معه طعاما- ما أکلت طعاما أطیب منه قط و لا ألطف- فلما فرغنا من الطعام قال: یا أبا خالد کیف رأیت طعامک؟ أو قال: طعامنا؟ قلت: جعلت فداک 
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ما أکلت طعاما أطیب منه قط و لا أنظف- و لکن ذکرت الآیة التی فی کتاب الله عز و جل «ثُمَّ لَتُسْئَلُنَّ یَوْمَئِذٍ عَنِ النَّعِیمِ فقال أبو جعفر (ع): إنما یسألکم عما أنتم علیه من الحق.
و فیه، بإسناده عن أبی حمزة قال: کنا عند أبی عبد الله (ع) جماعة- فدعا بطعام ما لنا عهد بمثله لذاذة و طیبا- و أتینا بتمر تنظر فیه أوجهنا من صفائه و حسنه- فقال رجل:
لتسألن عن هذا النعیم الذی تنعمتم به- عند ابن رسول الله- فقال أبو عبد الله إن الله عز و جل أکرم و أجل- أن یطعم طعاما فیسوغکموه ثم نسألکم عنه- إنما یسألکم عما أنعم علیکم بمحمد و آل محمد ص.
أقول: و هذا المعنی مروی عن أئمة أهل البیت (ع) بطرق أخری و عبارات مختلفة و فی بعضها أن النعیم ولایتنا أهل البیت، و یئول المعنی إلی ما قدمناه من عموم النعیم لکل نعمة أنعم الله بها بما أنها نعمة.
بیان ذلک أن هذه النعم لو سئل عن شی‌ء منها فلیست یسأل عنها بما أنها لحم أو خبز أو تمر أو ماء بارد أو أنها سمع أو بصر أو ید أو رجل مثلا و إنما یسأل عنها بما أنها نعمة خلقها الله للإنسان و أوقعها فی طریق کماله و الحصول علی التقرب العبودی کما تقدمت الإشارة إلیه و ندبه إلی أن یستعملها شکرا لا کفرا.
فالمسئول عنها هی النعمة بما أنها نعمة، و من المعلوم أن الدال علی نعیمیة النعیم و کیفیة استعماله شکرا و المبین لذلک کله هو الدین الذی جاء به النبی ص و نصب لبیانه الأئمة من أهل بیته فالسؤال عن النعیم مرجعه السؤال عن العمل بالدین فی کل حرکة و سکون و من المعلوم أیضا أن السؤال عن النعیم الذی هو الدین سؤال عن النبی ص و الأئمة من بعده الذین افترض الله طاعتهم و أوجب اتباعهم فی السلوک إلی الله الذی طریقه استعمال النعم کما بینه الرسول و الأئمة.
و إلی کون السؤال عن النعیم سؤالا عن الدین یشیر ما فی روایة أبی خالد من قوله:
«إنما یسألکم عما أنتم علیه من الحق».
و إلی کونه سؤالا عن النعیم الذی هو النبی و أهل بیته یشیر ما فی روایتی جمیل و أبی حمزة السابقتین من قوله: «یسأل هذه الأمة عما أنعم الله علیها برسوله ثم بأهل بیته» أو ما فی معناه،
و فی بعض الروایات: «النعیم هو رسول الله ص- أنعم الله به علی أهل العالم-
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فاستنقذهم من الضلالة»
، و فی بعضها: أن النعیم ولایتنا أهل البیت 
، و المال واحد و من ولایة أهل البیت افتراض طاعتهم و اتباعهم فیما یسلکونه من طریق العبودیة.
و فی المجمع، و قیل": النعیم الصحة و الفراغ": عن عکرمة، و یعضده ما
رواه ابن عباس عن النبی ص قال: نعمتان مغبون فیهما کثیر من الناس: الصحة و الفراغ.
و فیه، و قیل": هو یعنی النعیم الأمن و الصحة": عن عبد الله بن مسعود و مجاهد، و روی ذلک عن أبی جعفر و أبی عبد الله (ع).
أقول: و فی روایات أخری من طرق أهل السنة أن النعیم هو التمر و الماء البارد و فی بعضها غیرهما، و ینبغی أن یحمل الجمیع علی إیراد المثال.
و فی الحدیث النبوی من طرقهم أیضا:، ثلاث لا یسأل عنها العبد: خرقة یواری بها عورته- أو کسرة یسد بها جوعته- أو بیت یکنه من الحر و البرد. الحدیث 
، و ینبغی أن یحمل علی خفة الحساب فی الضروریات و نفی المناقشة فیه و الله أعلم.



(103) سورة العصر مکیة و هی ثلاث آیات (3)





[سورة العصر (103): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَ الْعَصْرِ (1) إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ (2) إِلاَّ الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ وَ تَواصَوْا بِالْحَقِّ وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ (3)



بیان‌

تخلص السورة جمیع المعارف القرآنیة و تجمع شتات مقاصد القرآن فی أوجز بیان، و هی تحتمل المکیة و المدنیة لکنها أشبه بالمکیة.
قوله تعالی: «وَ الْعَصْرِ» إقسام بالعصر و الأنسب لما تتضمنه الآیتان التالیتان من شمول الخسران للعالم الإنسانی إلا لمن اتبع الحق و صبر علیه و هم المؤمنون الصالحون عملا، أن یکون المراد بالعصر عصر النبی ص و هو عصر طلوع الإسلام علی المجتمع البشری و ظهور الحق علی الباطل.
و قیل: المراد به وقت العصر و هو الطرف الأخیر من النهار لما فیه من الدلالة علی 
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التدبیر الربوبی بإدبار النهار و إقبال اللیل و ذهاب سلطان الشمس، و قیل: المراد به صلاة العصر و هی الصلاة الوسطی التی هی أفضل الفرائض الیومیة، و قیل اللیل و النهار و یطلق علیهما العصران، و قیل الدهر لما فیه من عجائب الحوادث الدالة علی القدرة الربوبیة و غیر ذلک.
و قد ورد فی بعض الروایات أنه عصر ظهور المهدی (ع) لما فیه من تمام ظهور الحق علی الباطل.
قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ» المراد بالإنسان جنسه، و الخسر و الخسران و الخسار و الخسارة نقص رأس المال قال الراغب: و ینسب ذلک إلی الإنسان فیقال:
خسر فلان و إلی الفعل فیقال: خسرت تجارته، انتهی. و التنکیر فی «خُسْرٍ» للتعظیم و یحتمل التنویع أی فی نوع من الخسر غیر الخسارات المالیة و الجاهیة قال تعالی: «الَّذِینَ خَسِرُوا أَنْفُسَهُمْ وَ أَهْلِیهِمْ یَوْمَ الْقِیامَةِ أَلا ذلِکَ هُوَ الْخُسْرانُ الْمُبِینُ»: الزمر 15.
قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ استثناء من جنس الإنسان الواقع فی الخسر، و المستثنون هم الأفراد المتلبسون بالإیمان و الأعمال الصالحة فهم آمنون من الخسر.
و ذلک أن کتاب الله یبین أن للإنسان حیاة خالدة مؤبدة لا تنقطع بالموت و إنما الموت انتقال من دار إلی دار کما تقدم فی تفسیر قوله تعالی: «عَلی أَنْ نُبَدِّلَ أَمْثالَکُمْ وَ نُنْشِئَکُمْ فِی ما لا تَعْلَمُونَ»: الواقعة 61، و یبین أن شطرا من هذه الحیاة و هی الحیاة الدنیا حیاة امتحانیة تتعین بها صفة الشطر الأخیر الذی هو الحیاة الآخرة المؤبدة من سعادة و شقاء قال تعالی: «وَ مَا الْحَیاةُ الدُّنْیا فِی الْآخِرَةِ إِلَّا مَتاعٌ»: الرعد 26، و قال: «کُلُّ نَفْسٍ ذائِقَةُ الْمَوْتِ وَ نَبْلُوکُمْ بِالشَّرِّ وَ الْخَیْرِ فِتْنَةً»: الأنبیاء 35.
و یبین أن مقدمیة هذه الحیاة لتلک الحیاة إنما هی بمظاهرها من الاعتقاد و العمل فالاعتقاد الحق و العمل الصالح ملاک السعادة الأخرویة و الکفر و الفسوق ملاک الشقاء فیها قال تعالی: «وَ أَنْ لَیْسَ لِلْإِنْسانِ إِلَّا ما سَعی وَ أَنَّ سَعْیَهُ سَوْفَ یُری ثُمَّ یُجْزاهُ الْجَزاءَ الْأَوْفی ، و قال: «مَنْ کَفَرَ فَعَلَیْهِ کُفْرُهُ وَ مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِأَنْفُسِهِمْ یَمْهَدُونَ» الروم 44، و قال: «مَنْ عَمِلَ صالِحاً فَلِنَفْسِهِ وَ مَنْ أَساءَ فَعَلَیْها»: حم السجدة 46، و قد سمی الله تعالی ما سیلقاه الإنسان فی الآخرة جزاء و أجرا فی آیات کثیرة.
و یتبین بذلک کله أن الحیاة رأس مال للإنسان یکسب به ما یعیش به فی حیاته الآخرة فإن اتبع الحق فی العقد و العمل فقد ربحت تجارته و بورک فی مکسبه و أمن الشر
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فی مستقبله، و إن اتبع الباطل و أعرض عن الإیمان و العمل الصالح فقد خسرت تجارته و حرم الخیر فی عقباه و هو قوله تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ .
و المراد بالإیمان الإیمان بالله و من الإیمان بالله الإیمان بجمیع رسله و الإیمان بالیوم الآخر فقد نص تعالی فیمن لم یؤمن ببعض رسله «1» أو بالیوم الآخر إنه غیر مؤمن بالله.
و ظاهر قوله: «وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ التلبس بجمیع الأعمال الصالحة فلا یشمل الاستثناء الفساق بترک بعض الصالحات من المؤمنین و لازمه أن یکون الخسر أعم من الخسر فی جمیع جهات حیاته کما فی الکافر المعاند للحق المخلد فی العذاب، و الخسر فی بعض جهات حیاته کالمؤمن الفاسق الذی لا یخلد فی النار و ینقطع عنه العذاب بشفاعة و نحوها.
قوله تعالی: «وَ تَواصَوْا بِالْحَقِّ وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ» التواصی بالحق هو أن یوصی بعضهم بعضا بالحق أی باتباعه و الدوام علیه فلیس دین الحق إلا اتباع الحق اعتقادا و عملا و التواصی بالحق أوسع من الأمر بالمعروف و النهی عن المنکر لشموله الاعتقادیات و مطلق الترغیب و الحث علی العمل الصالح.
ثم التواصی بالحق من العمل الصالح فذکره بعد العمل الصالح من قبیل ذکر الخاص بعد العام اهتماما بأمره کما أن التواصی بالصبر من التواصی بالحق و ذکره بعده من ذکر الخاص بعد العام اهتماما بأمره، و یؤکد تکرار ذکر التواصی حیث قال: «وَ تَواصَوْا بِالصَّبْرِ» و لم یقل: و تواصوا بالحق و الصبر.
و علی الجملة ذکر تواصیهم بالحق و بالصبر بعد ذکر تلبسهم بالإیمان و العمل الصالح للإشارة إلی حیاة قلوبهم و انشراح صدورهم للإسلام لله فلهم اهتمام خاص و اعتناء تام بظهور سلطان الحق و انبساطه علی الناس حتی یتبع و یدوم اتباعه قال تعالی: «أَ فَمَنْ شَرَحَ اللَّهُ صَدْرَهُ لِلْإِسْلامِ فَهُوَ عَلی نُورٍ مِنْ رَبِّهِ فَوَیْلٌ لِلْقاسِیَةِ قُلُوبُهُمْ مِنْ ذِکْرِ اللَّهِ أُولئِکَ فِی ضَلالٍ مُبِینٍ»: الزمر 22.
و قد أطلق الصبر فالمراد به أعم من الصبر علی طاعة الله، و الصبر عن معصیته، و الصبر عند النوائب التی تصیبه بقضاء من الله و قدر.
______________________________
(1) النساء: 150- 151.
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بحث روائی‌

فی تفسیر القمی، بإسناده عن عبد الرحمن بن کثیر عن أبی عبد الله (ع)* فی قوله تعالی: «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا» إلخ، فقال: استثنی أهل صفوته من خلقه.
أقول: و طبق فی ذیل الروایة الإیمان علی الإیمان بولایة علی (ع)، و التواصی بالحق علی توصیتهم ذریاتهم و أخلافهم بها.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس"* فی قوله: «وَ الْعَصْرِ إِنَّ الْإِنْسانَ لَفِی خُسْرٍ» یعنی أبا جهل بن هشام «إِلَّا الَّذِینَ آمَنُوا وَ عَمِلُوا الصَّالِحاتِ ذکر علیا و سلمان.



(104) سورة الهمزة مکیة و هی تسع آیات (9)





[سورة الهمزة (104): الآیات 1 الی 9]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
وَیْلٌ لِکُلِّ هُمَزَةٍ لُمَزَةٍ (1) الَّذِی جَمَعَ مالاً وَ عَدَّدَهُ (2) یَحْسَبُ أَنَّ مالَهُ أَخْلَدَهُ (3) کَلاَّ لَیُنْبَذَنَّ فِی الْحُطَمَةِ (4)
وَ ما أَدْراکَ مَا الْحُطَمَةُ (5) نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ (6) الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ (7) إِنَّها عَلَیْهِمْ مُؤْصَدَةٌ (8) فِی عَمَدٍ مُمَدَّدَةٍ (9)



بیان‌

وعید شدید للمغرمین بجمع المال المستعلین به علی الناس المستکبرین علیهم فیزرون بهم و یعیبونهم بما لیس بعیب، و السورة مکیة.
قوله تعالی: «وَیْلٌ لِکُلِّ هُمَزَةٍ لُمَزَةٍ» قال فی المجمع،: الهمزة الکثیر الطعن علی غیره بغیر حق العائب له بما لیس بعیب، و أصل الهمز الکسر. قال: و اللمز العیب أیضا و الهمزة و اللمزة بمعنی، و قد قیل: بینهما فرق فإن الهمزة الذی یعیبک بظهر الغیب، و اللمزة الذی یعیبک فی وجهک. عن اللیث.
و قیل: الهمزة الذی یؤذی جلیسه بسوء لفظه، و اللمزة الذی یکسر عینه علی جلیسه 
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و یشیر برأسه و یومئ بعینه. قال: و فعله بناء المبالغة فی صفة من یکثر منه الفعل و یصیر عادة له تقول: رجل نکحة کثیر النکاح و ضحکة کثیر الضحک و کذا همزة و لمزة انتهی.
فالمعنی ویل لکل عیاب مغتاب، و فسر بمعان أخر علی حسب اختلافهم فی تفسیر الهمزة و اللمزة.
قوله تعالی: «الَّذِی جَمَعَ مالًا وَ عَدَّدَهُ یَحْسَبُ أَنَّ مالَهُ أَخْلَدَهُ بیان لهمزة لمزة و تنکیر «مالًا» للتحقیر فإن المال و إن کثر ما کثر لا یغنی عن صاحبه شیئا غیر أن له منه ما یصرفه فی حوائج نفسه الطبیعیة من أکلة تشبعه و شربة ماء ترویه و نحو ذلک و «عَدَّدَهُ من العد بمعنی الإحصاء أی أنه لحبه المال و شغفه بجمعه یجمع المال و یعده عدا بعد عد التذاذا بتکثره. و قیل: المعنی جعله عدة و ذخرا لنوائب الدهر.
و قوله: «یَحْسَبُ أَنَّ مالَهُ أَخْلَدَهُ أی یخلده فی الدنیا و یدفع عنه الموت و الفناء فالماضی أرید به المستقبل بقرینة قوله: «یَحْسَبُ .
فهذا الإنسان لإخلاده إلی الأرض و انغماره فی طول الأمل لا یقنع من المال بما یرتفع به حوائج حیاته القصیرة و ضروریات أیامه المعدودة بل کلما زاد مالا زاد حرصا إلی ما لا نهایة له فظاهر حاله أنه یری أن المال یخلده، و لحبه الغریزی للبقاء یهتم بجمعه و تعدیده، و دغاه ما جمعه و عدده من المال و ما شاهده من الاستغناء إلی الطغیان و الاستعلاء علی غیره من الناس کما قال تعالی: «إِنَّ الْإِنْسانَ لَیَطْغی أَنْ رَآهُ اسْتَغْنی : العلق 7، و یورثه هذا الاستکبار و التعدی الهمز و اللمز.
و من هنا یظهر أن قوله: «یَحْسَبُ أَنَّ مالَهُ أَخْلَدَهُ بمنزلة التعلیل لقوله: «الَّذِی جَمَعَ مالًا وَ عَدَّدَهُ ، و قوله: «الَّذِی جَمَعَ إلخ بمنزلة التعلیل لقوله: «وَیْلٌ لِکُلِّ هُمَزَةٍ لُمَزَةٍ».
قوله تعالی: «کَلَّا لَیُنْبَذَنَّ فِی الْحُطَمَةِ» ردع عن حسبانه الخلود بالمال، و اللام فی «لَیُنْبَذَنَ للقسم، و النبذ القذف و الطرح، و الحطمة مبالغة من الحطم و هو الکسر و جاء بمعنی الأکل، و هی من أسماء جهنم علی ما یفسرها قوله الآتی: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ».
و المعنی لیس مخلدا بالمال کما یحسب أقسم لیموتن و یقذفن فی الحطمة.
قوله تعالی: «وَ ما أَدْراکَ مَا الْحُطَمَةُ» تفخیم و تهویل.
قوله تعالی: «نارُ اللَّهِ الْمُوقَدَةُ الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ» إیقاد النار إشعالها و الاطلاع و الطلوع علی الشی‌ء الإشراف و الظهور، و الأفئدة جمع فؤاد و هو القلب، و المراد به فی 
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القرآن مبدأ الشعور و الفکر من الإنسان و هو النفس الإنسانیة.
و کان المراد من اطلاعها علی الأفئدة أنها تحرق باطن الإنسان کما تحرق ظاهره بخلاف النار الدنیویة التی إنما تحرق الظاهر فقط قال تعالی: «وَقُودُهَا النَّاسُ وَ الْحِجارَةُ»: البقرة 24.
قوله تعالی: «إِنَّها عَلَیْهِمْ مُؤْصَدَةٌ» أی مطبقة لا مخرج لهم منها و لا منجا.
قوله تعالی: «فِی عَمَدٍ مُمَدَّدَةٍ» العمد بفتحتین جمع عمود و التمدید مبالغة فی المد قیل: هی أوتاد الأطباق التی تطبق علی أهل النار، و قیل: عمد ممددة یوثقون فیها مثل المقاطر و هی خشب أو جذوع کبار فیها خروق توضع فیها أرجل المحبوسین من اللصوص و غیرهم، و قیل غیر ذلک.



بحث روائی‌

فی روح المعانی،": فی قوله تعالی: «وَیْلٌ لِکُلِّ هُمَزَةٍ لُمَزَةٍ» نزل ذلک علی ما أخرج ابن أبی حاتم- من طریق ابن إسحاق عن عثمان بن عمر فی أبی بن خلف، و علی ما أخرج عن السدی فی أبی بن عمر و الثقفی- الشهیر بالأخنس بن شریق- فإنه کان مغتابا کثیر الوقیعة.
و علی ما قال ابن إسحاق فی أمیة بن خلف الجمحی- و کان یهمز النبی ص.
و علی ما أخرج ابن جریر و غیره عن مجاهد فی جمیل بن عامر- و علی ما قیل فی الولید بن المغیرة- و اغتیابه لرسول الله ص و غضه منه، و علی قول فی العاص بن وائل.
أقول: ثم قال: و یجوز أن یکون نازلا فی جمع من ذکر. انتهی و لا یبعد أن یکون من تطبیق الرواة و هو کثیر فی أسباب النزول.
و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَیْلٌ لِکُلِّ هُمَزَةٍ» قال: الذی یغمز الناس و یستحقر الفقراء، و قوله: «لُمَزَةٍ» یلوی عنقه و رأسه- و یغضب إذا رأی فقیرا أو سائلا «الَّذِی جَمَعَ مالًا وَ عَدَّدَهُ قال: أعده و وضعه.
و فیه،": قوله تعالی: «الَّتِی تَطَّلِعُ عَلَی الْأَفْئِدَةِ» قال: تلتهب علی الفؤاد- قال أبو ذر رضی الله عنه: بشر المتکبرین بکی فی الصدور و سحب علی الظهور. قوله «إِنَّها عَلَیْهِمْ مُؤْصَدَةٌ» قال: مطبقة «فِی عَمَدٍ مُمَدَّدَةٍ» قال: إذا مدت العمد علیهم أکلت و الله الجلود.
و فی المجمع، روی العیاشی بإسناده عن محمد بن النعمان الأحول عن حمران بن أعین عن أبی جعفر (ع) قال*: إن الکفار و المشرکین یعیرون أهل التوحید فی النار- و یقولون:
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ما نری توحیدکم أغنی عنکم شیئا- و ما نحن و أنتم إلا سواء- قال: فیأنف لهم الرب تعالی فیقول للملائکة: اشفعوا فیشفعون لمن شاء الله- ثم یقول للنبیین: اشفعوا فیشفعون لمن شاء الله- ثم یقول للمؤمنین: اشفعوا فیشفعون لمن شاء الله- و یقول الله: أنا أرحم الراحمین اخرجوا برحمتی- فیخرجون کما یخرج الفراش.
قال: ثم قال أبو جعفر (ع): ثم مدت العمد و أوصدت علیهم و کان و الله الخلود.



(105) سورة الفیل مکیة و هی خمس آیات (5)





[سورة الفیل (105): الآیات 1 الی 5]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِأَصْحابِ الْفِیلِ (1) أَ لَمْ یَجْعَلْ کَیْدَهُمْ فِی تَضْلِیلٍ (2) وَ أَرْسَلَ عَلَیْهِمْ طَیْراً أَبابِیلَ (3) تَرْمِیهِمْ بِحِجارَةٍ مِنْ سِجِّیلٍ (4)
فَجَعَلَهُمْ کَعَصْفٍ مَأْکُولٍ (5)



بیان‌

فیها إشارة إلی قصة أصحاب الفیل إذ قصدوا مکة لتخریب الکعبة المعظمة فأهلکهم الله بإرسال طیر أبابیل ترمیهم بحجارة من سجیل فجعلهم کعصف مأکول، و هی من آیات الله الجلیة التی لا سترة علیها، و قد أرخوا بها و ذکرها الجاهلیون فی أشعارهم، و السورة مکیة.
قوله تعالی: «أَ لَمْ تَرَ کَیْفَ فَعَلَ رَبُّکَ بِأَصْحابِ الْفِیلِ المراد بالرؤیة العلم الظاهر ظهور الحس، و الاستفهام إنکاری، و المعنی أ لم تعلم کیف فعل ربک بأصحاب الفیل، و قد کانت الواقعة عام ولد فیه النبی ص.
قوله تعالی: «أَ لَمْ یَجْعَلْ کَیْدَهُمْ فِی تَضْلِیلٍ المراد بکیدهم سوء قصدهم بمکة و إرادتهم تخریب البیت الحرام، و التضلیل و الإضلال واحد، و جعل کیدهم فی تضلیل جعل سعیهم ضالا لا یهتدی إلی الغایة المقصودة منه فقد ساروا لتخریب الکعبة و انتهی بهم إلی هلاک أنفسهم.
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قوله تعالی: «وَ أَرْسَلَ عَلَیْهِمْ طَیْراً أَبابِیلَ الأبابیل کما قیل- جماعات فی تفرقة زمرة زمرة، و المعنی و أرسل الله علی أصحاب الفیل جماعات متفرقة من الطیر و الآیة و التی تتلوها عطف تفسیر علی قوله: «أَ لَمْ یَجْعَلْ کَیْدَهُمْ فِی تَضْلِیلٍ .
قوله تعالی: «تَرْمِیهِمْ بِحِجارَةٍ مِنْ سِجِّیلٍ أی ترمی أبابیل الطیر أصحاب الفیل بحجارة من سجیل، و قد تقدم معنی السجیل فی تفسیر قصص قوم لوط.
قوله تعالی: «فَجَعَلَهُمْ کَعَصْفٍ مَأْکُولٍ العصف ورق الزرع و العصف المأکول ورق الزرع الذی أکل حبه أو قشر الحب الذی أکل لبه و المراد أنهم عادوا بعد وقوع السجیل علیهم أجسادا بلا أرواح أو أن الحجر بحرارته أحرق أجوافهم، و قیل:
المراد ورق الزرع الذی وقع فیها الأکال و هو أن یأکله الدود فیفسده و فسرت الآیة ببعض وجوه أخر لا یناسب الأدب القرآنی.



بحث روائی‌

فی المجمع،": أجمعت الرواة علی أن ملک الیمن الذی قصد هدم الکعبة هو أبرهة بن الصباح الأشرم و قیل: إن کنیته أبو یکسوم و نقل عن الواقدی أنه جد النجاشی الذی کان علی عهد رسول الله ص.
ثم ساق الکلام فی قصة استیلائه علی ملک الیمن إلی أن قال: ثم إنه بنی کعبة بالیمن و جعل فیها قبابا من ذهب فأمر أهل مملکته بالحج إلیها یضاهی بذلک البیت الحرام، و إن رجلا من بنی کنانة خرج حتی قدم الیمن فنظر إلیها ثم قعد فیها یعنی لحاجة الإنسان فدخلها أبرهة فوجد تلک العذرة فیها فقال: من اجترأ علی بهذا؟ و نصرانیتی لأهدمن ذلک البیت حتی لا یحجه حاج أبدا و دعا بالفیل و أذن قومه بالخروج و من اتبعه من أهل الیمن، و کان أکثر من اتبعه منهم عک و الأشعرون و خثعم.
قال: ثم خرج یسیر حتی إذا کان ببعض طریقه بعث رجلا من بنی سلیم لیدعو الناس إلی حج بیته الذی بناه فتلقاه أیضا رجل من الحمس من بنی کنانة فقتله فازداد بذلک حنقا و حث السیر و الانطلاق.
و طلب من أهل الطائف دلیلا فبعثوا معه رجلا من هذیل یقال له نفیل فخرج بهم یهدیهم حتی إذا کانوا بالمغمس نزلوه و هو من مکة علی ستة أمیال فبعثوا مقدماتهم إلی 
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مکة فخرجت قریش عبادید فی رءوس الجبال و قالوا: لا طاقة لنا بقتال هؤلاء و لم یبق بمکة غیر عبد المطلب بن هاشم أقام علی سقایته و غیر شیبة بن عثمان بن عبد الدار أقام علی حجابة البیت فجعل عبد المطلب یأخذ بعضادتی الباب ثم یقول:
لا هم أن المرء یمنع رحله فامنع جلالک‌لا یغلبوا بصلیبهم و محالهم عدوا محالک 
لا یدخلوا البلد الحرام إذا فأمر ما بدا لک ثم إن مقدمات أبرهة أصابت نعما لقریش فأصابت فیها مائتی بعیر لعبد المطلب بن هاشم فلما بلغه ذلک خرج حتی أتی القوم، و کان حاجب أبرهة رجلا من الأشعرین و کان له بعبد المطلب معرفة فاستأذن له علی الملک و قال له: أیها الملک جاءک سید قریش الذی یطعم إنسها فی الحی و وحشها فی الجبل فقال له: ائذن له.
و کان عبد المطلب رجلا جسیما جمیلا فلما رآه أبو یکسوم أعظمه أن یجلسه تحته و کره أن یجلسه معه علی سریره فنزل من سریره فجلس علی الأرض و أجلس عبد المطلب معه ثم قال: ما حاجتک؟ قال: حاجتی مائتا بعیر لی أصابتها مقدمتک فقال أبو یکسوم:
و الله لقد رأیتک فأعجبتنی ثم تکلمت فزهدت فیک فقال: و لم أیها الملک؟ قال: لأنی جئت إلی بیت عزکم و منعتکم من العرب و فضلکم فی الناس و شرفکم علیهم و دینکم الذی تعبدون فجئت لأکسره و أصیبت لک مائتا بعیر فسألتک عن حاجتک فکلمتنی فی إبلک و لم تطلب إلی فی بیتکم.
فقال له عبد المطلب: أیها الملک أنا أکلمک فی مالی و لهذا البیت رب هو یمنعه لست أنا منه فی شی‌ء فراع ذلک أبو یکسوم و أمر برد إبل عبد المطلب علیه ثم رجع و أمست لیلتهم تلک اللیلة کالحة نجومها کأنها تکلمهم کلاما لاقترابها منهم فأحست نفوسهم بالعذاب.
إلی أن قال: حتی إذا کان مع طلوع الشمس طلعت علیهم الطیر معها الحجارة فجعلت ترمیهم، و کل طائر فی منقاره حجر و فی رجلیه حجران و إذا رمت بذلک مضت و طلعت أخری فلا یقع حجر من حجارتهم تلک علی بطن إلا خرقه و لا عظم إلا أوهاه و ثقبه، و ثاب أبو یکسوم راجعا قد أصابته بعض الحجارة فجعل کلما قدم أرضا انقطع له فیها إرب حتی إذا انتهی إلی الیمن لم یبق شی‌ء إلا باده فلما قدمها تصدع صدره و انشق بطنه فهلک و لم یصب من الأشعرین و خثعم أحد، الحدیث.
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أقول: و فی الروایات اختلاف شدید فی خصوصیات القصة من أراد الوقوف علیها فعلیه بمطولات السیر و التواریخ.



(106) سورة قریش مکیة و هی أربع آیات (4)





[سورة قریش (106): الآیات 1 الی 4]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
لِإِیلافِ قُرَیْشٍ (1) إِیلافِهِمْ رِحْلَةَ الشِّتاءِ وَ الصَّیْفِ (2) فَلْیَعْبُدُوا رَبَّ هذَا الْبَیْتِ (3) الَّذِی أَطْعَمَهُمْ مِنْ جُوعٍ وَ آمَنَهُمْ مِنْ خَوْفٍ (4)



بیان‌

تتضمن السورة امتنانا علی قریش بإیلافهم الرحلتین و تعقبه بدعوتهم إلی التوحید و عبادة رب البیت، و السورة مکیة.
و لمضمون السورة نوع تعلق بمضمون سورة الفیل و لذا ذهب قوم من أهل السنة إلی کون الفیل و لإیلاف سورة واحدة کما قیل بمثله فی الضحی و أ لم نشرح لما بینهما من الارتباط کما نسب ذلک إلی المشهور بین الشیعة و الحق أن شیئا مما استندوا إلیه لا یفید ذلک.
أما القائلون بذلک من أهل السنة فإنهم استندوا فیه إلی ما روی أن أبی بن کعب لم یفصل بینهما فی مصحفه بالبسملة، و بما روی عن عمرو بن میمون الأزدی قال: صلیت المغرب خلف عمر بن الخطاب فقرأ فی الرکعة الأولی و التین و فی الثانیة أ لم تر و لإیلاف قریش من غیر أن یفصل بالبسملة.
و أجیب عن الروایة الأولی بمعارضتها بما روی أنه أثبت البسملة بینهما فی مصحفه، و عن الثانیة بأن من المحتمل علی تقدیر صحتها أن یکون الراوی لم یسمع قراءتها أو یکون قرأها سرا. علی أنها معارض بما روی عن النبی ص أن الله فضل قریشا بسبع خصال و فیها «و نزلت فیهم سورة من القرآن لم یذکر فیها أحد غیرهم: لإیلاف قریش».
الحدیث علی أن الفصل متواتر.
و أما القائلون بذلک من الشیعة فاستندوا فیه 
إلی ما فی المجمع، عن أبی العباس عن أحدهما (ع) قال: أ لم تر کیف فعل ربک و لإیلاف قریش سورة واحدة
، و ما
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فی التهذیب، بإسناده عن العلاء عن زید الشحام قال*: صلی بنا أبو عبد الله (ع) الفجر- فقرأ الضحی و أ لم نشرح فی رکعة
، و ما فی المجمع، عن العیاشی عن المفضل بن صالح عن أبی عبد الله (ع) قال*: سمعته یقول: لا تجمع بین سورتین فی رکعة واحدة إلا الضحی- و أ لم نشرح و أ لم تر کیف و لإیلاف قریش: و رواه المحقق فی المعتبر، نقلا من کتاب الجامع لأحمد بن محمد بن أبی نصر عن المفضل: مثله 
أما روایة أبی العباس فضعیف لما فیها من الرفع.
و أما روایة الشحام فقد رویت عنه بطریقین آخرین: أحدهما
ما فی التهذیب، بإسناده عن ابن مسکان عن زید الشحام قال*: صلی بنا أبو عبد الله (ع) فقرأ بنا بالضحی و أ لم نشرح 
، و ثانیهما
عنه عن ابن أبی عمیر عن بعض أصحابنا عن زید الشحام قال*: صلی بنا أبو عبد الله (ع) فقرأ فی الأولی الضحی- و فی الثانیة أ لم نشرح لک صدرک.
و هذه أعنی صحیحة ابن أبی عمیر صریحة فی قراءة السورتین فی رکعتین و لا یبقی معها لروایة العلاء ظهور فی الجمع بینهما، و أما روایة ابن مسکان فلا ظهور لها فی الجمع و لا صراحة، و أما حمل ابن أبی عمیر علی النافلة فیدفعه قوله فیها: «صلی بنا» فإنه صریح فی الجماعة و لا جماعة فی نفل.
و أما روایة المفضل فهی أدل علی کونهما سورتین منها علی کونهما سورة واحدة حیث قیل:
لا تجمع بین سورتین ثم استثنی من السورتین الضحی و أ لم نشرح و کذا الفیل و لإیلاف.
فالحق أن الروایات إن دلت فإنما تدل علی جواز القرآن بین سورتی الضحی و أ لم نشرح و سورتی الفیل و لإیلاف فی رکعة واحدة من الفرائض و هو ممنوع فی غیرها، و یؤیده 
روایة الراوندی فی الخرائج، عن داود الرقی عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال*: فلما طلع الفجر قام فأذن و أقام- و أقامنی عن یمینه و قرأ فی أول رکعة الحمد و الضحی- و فی الثانیة بالحمد و قل هو الله أحد- ثم قنت ثم سلم ثم جلس.
قوله تعالی: «لِإِیلافِ قُرَیْشٍ إِیلافِهِمْ رِحْلَةَ الشِّتاءِ وَ الصَّیْفِ الألف بکسر الهمزة اجتماع مع التئام کما قاله الراغب و منه الألفة، و قال فی الصحاح،: و فلان قد ألف هذا الموضع بالکسر یألفه ألفا و آلفه إیاه غیره، و یقال أیضا: آلفت الموضع أولفه إیلافا، انتهی.
و قریش عشیرة النبی ص و هم ولد النضر بن کنانة المسمی قریشا، و الرحلة حال السیر علی الراحلة و هی الناقة القویة علی السیر کما فی المجمع، و المراد بالرحلة خروج قریش 
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من مکة للتجارة و ذلک أن الحرم واد جدیب لا زرع فیه و لا ضرع فکانت قریش تعیش فیه بالتجارة، و کانت لهم فی کل سنة رحلتان للتجارة رحلة فی الشتاء إلی الیمن و رحلة بالصیف إلی الشام، و کانوا یعیشون بذلک و کان الناس یحترمونهم لمکان البیت الحرام فلا یتعرضون لهم بقطع طریقهم أو الإغارة علی بلدهم الأمن.
و قوله: «لِإِیلافِ قُرَیْشٍ اللام فیه للتعلیل، و فاعل الإیلاف هو الله سبحانه و قریش مفعوله الأول و مفعوله الثانی محذوف یدل علیه ما بعده، و قوله: «إِیلافِهِمْ رِحْلَةَ الشِّتاءِ وَ الصَّیْفِ بدل من إیلاف قریش، و فاعل إیلافهم هو الله و مفعوله الأول ضمیر الجمع و مفعوله الثانی رحلة إلخ، و التقدیر لإیلاف الله قریشا رحلة الشتاء و الصیف.
قوله تعالی: «فَلْیَعْبُدُوا رَبَّ هذَا الْبَیْتِ الفاء فی «فَلْیَعْبُدُوا» لتوهم معنی الشرط أی أی شی‌ء کان فلیعبدوا رب هذا البیت لإیلافه أیام الرحلتین أو لتوهم التفصیل أی مهما یکن من شی‌ء فلیعبدوا رب هذا البیت إلخ، فهو کقوله تعالی: «وَ لِرَبِّکَ فَاصْبِرْ»: المدثر: 7.
و محصل معنی الآیات الثلاث لیعبد قریش رب هذا البیت لأجل إیلافه إیاهم رحلة الشتاء و الصیف و هم عائشون بذلک فی أمن.
هذا بالنظر إلی کون السورة منفصلة عما قبلها ذات سیاق مستقل فی نفسها، و أما علی تقدیر کونها جزء من سورة الفیل متممة لها فذکروا أن اللام فی «لِإِیلافِ تعلیلیة متعلقة بمقدر یدل علیه المقام و المعنی فعلنا ذلک بأصحاب الفیل نعمة منا علی قریش مضافة إلی نعمتنا علیهم فی رحلة الشتاء و الصیف فکأنه قال: نعمة إلی نعمة و لذا قیل: إن اللام مؤدیة معنی إلی و هو قول الفراء.
و قیل: المعنی فعلنا ذلک بأصحاب الفیل لتألف قریش بمکة و یمکنهم المقام بها أو لنؤلف قریشا فإنهم هابوا من أبرهة لما قصدها و هربوا منه فأهلکناهم لترجع قریش إلی مکة و یألفوا بها و یولد محمد ص فیبعث إلی الناس بشیرا و نذیرا هذا، و الکلام فی استفادة هذه المعانی من السیاق.
قوله تعالی: «الَّذِی أَطْعَمَهُمْ مِنْ جُوعٍ وَ آمَنَهُمْ مِنْ خَوْفٍ إشارة إلی ما فی إیلافهم الرحلتین من منه الواضح و نعمته الظاهرة علیهم و هو الإطعام و الأمن فیعیشون فی أرض لا خصب فیها و لا أمن لغیرهم فلیعبدوا ربا یدبر أمرهم أحسن التدبیر و هو رب البیت.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 367



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «لِإِیلافِ قُرَیْشٍ إِیلافِهِمْ قال: نزلت فی قریش لأنه کان معاشهم من الرحلتین- رحلة فی الشتاء إلی الیمن، و رحلة فی الصیف إلی الشام، و کانوا یحملون من مکة الأدم و اللب- و ما یقع من ناحیة البحر من الفلفل و غیره- فیشترون بالشام الثیاب و الدرمک و الحبوب، و کانوا یتألفون فی طریقهم و یثبتون فی الخروج- فی کل خرجة رئیسا من رؤساء قریش- و کان معاشهم من ذلک.
فلما بعث الله نبیه استغنوا عن ذلک- لأن الناس وفدوا علی رسول الله ص و حجوا إلی البیت- فقال الله: «فَلْیَعْبُدُوا رَبَّ هذَا الْبَیْتِ- الَّذِی أَطْعَمَهُمْ مِنْ جُوعٍ لا یحتاجون أن یذهبوا إلی الشام «وَ آمَنَهُمْ مِنْ خَوْفٍ یعنی خوف الطریق.
أقول: قوله: فلما بعث الله إلخ خفی الانطباق علی سیاق آیات السورة، و لعله من کلام القمی أخذه من بعض ما روی عن ابن عباس.



(107) سورة الماعون مدنیة أو مکیة و هی سبع آیات (7)





[سورة الماعون (107): الآیات 1 الی 7]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
أَ رَأَیْتَ الَّذِی یُکَذِّبُ بِالدِّینِ (1) فَذلِکَ الَّذِی یَدُعُّ الْیَتِیمَ (2) وَ لا یَحُضُّ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ (3) فَوَیْلٌ لِلْمُصَلِّینَ (4)
الَّذِینَ هُمْ عَنْ صَلاتِهِمْ ساهُونَ (5) الَّذِینَ هُمْ یُراؤُنَ (6) وَ یَمْنَعُونَ الْماعُونَ (7)



بیان‌

وعید لمن کان من المنتحلین بالدین متخلقا بأخلاق المنافقین کالسهو عن الصلاة و الریاء فی الأعمال و منع الماعون مما لا یلائم التصدیق بالجزاء.
و السورة تحتمل المکیة و المدنیة، و قیل: نصفها مکی و نصفها مدنی.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 368
قوله تعالی: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یُکَذِّبُ بِالدِّینِ الرؤیة تحتمل الرؤیة البصریة و تحتمل أن تکون بمعنی المعرفة، و الخطاب للنبی ص بما أنه سامع فیتوجه إلی کل سامع، و المراد بالدین الجزاء یوم الجزاء فالمکذب بالدین منکر المعاد و قیل المراد به الدین بمعنی الملة.
قوله تعالی: «فَذلِکَ الَّذِی یَدُعُّ الْیَتِیمَ الدع هو الرد بعنف و جفاء، و الفاء فی «فَذلِکَ لتوهم معنی الشرط و التقدیر أ رأیت الذی یکذب بالجزاء فعرفته بصفاته اللازمة لتکذیبه فإن لم تعرفه فذلک الذی یرد الیتیم بعنف و یجفوه و لا یخاف عاقبة عمله السیئ و لو لم یکذب به لخافها و لو خافها لرحمه.
قوله تعالی: «وَ لا یَحُضُّ عَلی طَعامِ الْمِسْکِینِ الحض الترغیب، و الکلام علی تقدیر مضاف أی لا یرغب الناس علی إطعام طعام المسکین قیل: إن التعبیر بالطعام دون الإطعام للإشعار بأن المسکین کأنه مالک لما یعطی له کما فی قوله تعالی: «وَ فِی أَمْوالِهِمْ حَقٌّ لِلسَّائِلِ وَ الْمَحْرُومِ»: الذاریات: 19 و قیل: الطعام فی الآیة بمعنی الإطعام.
و التعبیر بالحض دون الإطعام لأن الحض أعم من الحض العملی الذی یتحقق بالإطعام.
قوله تعالی: «فَوَیْلٌ لِلْمُصَلِّینَ الَّذِینَ هُمْ عَنْ صَلاتِهِمْ ساهُونَ أی غافلون لا یهتمون بها و لا یبالون أن تفوتهم بالکلیة أو فی بعض الأوقات أو تتأخر عن وقت فضیلتها و هکذا.
و فی الآیة تطبیق من یکذب بالدین علی هؤلاء المصلین لمکان فاء التفریع و دلالة علی أنهم لا یخلون من نفاق لأنهن یکذبون بالدین عملا و هم یتظاهرون بالإیمان.
قوله تعالی: «الَّذِینَ هُمْ یُراؤُنَ أی یأتون بالعبادات لمراءاة الناس فهم یعملون للناس لا لله تعالی.
قوله تعالی: «وَ یَمْنَعُونَ الْماعُونَ الماعون کل ما یعین الغیر فی رفع حاجة من حوائج الحیاة کالقرض تقرضه و المعروف تصنعه و متاع البیت تعیره و إلی هذا یرجع متفرقات ما فسر به فی کلماتهم.



بحث روائی‌

فی تفسیر القمی،: فی قوله تعالی: «أَ رَأَیْتَ الَّذِی یُکَذِّبُ بِالدِّینِ قال: نزلت فی أبی جهل و کفار قریش، و فی قوله: «الَّذِینَ هُمْ عَنْ صَلاتِهِمْ ساهُونَ قال: عنی به تارکون لأن کل إنسان یسهو فی الصلاة- قال أبو عبد الله (ع): تأخیر الصلاة عن أول وقتها لغیر عذر.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 369
و فی الخصال، عن علی (ع) فی حدیث الأربعمائة قال: لیس عمل أحب إلی الله عز و جل من الصلاة- فلا یشغلنکم عن أوقاتها شی‌ء من أمور الدنیا- فإن الله عز و جل ذم أقواما فقال: «الَّذِینَ هُمْ عَنْ صَلاتِهِمْ ساهُونَ یعنی أنهم غافلون استهانوا بأوقاتها.
و فی الکافی، بإسناده عن محمد بن الفضیل قال: سألت عبدا صالحا (ع) عن قول الله عز و جل: «الَّذِینَ هُمْ عَنْ صَلاتِهِمْ ساهُونَ قال هو التضییع.
أقول: و فی هذه المضامین روایات أخر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و البیهقی فی سننه عن علی بن أبی طالب «الَّذِینَ هُمْ یُراؤُنَ قال: یراءون بصلاتهم.
و فیه، أخرج أبو نعیم و الدیلمی و ابن عساکر عن أبی هریرة عن النبی ص فی قوله «وَ یَمْنَعُونَ الْماعُونَ قال: ما تعاون الناس بینهم الفأس و القدر و الدلو و أشباهه.
و فی الکافی، بإسناده عن أبی بصیر عن أبی عبد الله (ع) فی حدیث قال : و قوله عز و جل: «وَ یَمْنَعُونَ الْماعُونَ هو القرض تقرضه و المعروف تصنعه- و متاع البیت تعیره و منه الزکاة.
أقول: و تفسیر الماعون بالزکاة مروی من طرق أهل السنة أیضا
عن علی (ع) کما فی الدر المنثور، و لفظه: الماعون الزکاة المفروضة- یراءون بصلاتهم و یمنعون زکاتهم.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن قانع عن علی بن أبی طالب قال سمعت رسول الله ص یقول*: المسلم أخو المسلم إذا لقیه حیاة بالسلام- و یرد علیه ما هو خیر منه لا یمنع الماعون- قلت: یا رسول الله ما الماعون؟ قال (ص): الحجر و الحدید و الماء و أشباه ذلک.
أقول: و قد فسر (ص) فی روایة أخری الحدید بقدور النحاس و حدید الفأس و الحجر بقدور الحجارة.



(108) سورة الکوثر مکیة و هی ثلاث آیات (3)





[سورة الکوثر (108): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِنَّا أَعْطَیْناکَ الْکَوْثَرَ (1) فَصَلِّ لِرَبِّکَ وَ انْحَرْ (2) إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ (3)
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 370



بیان‌

امتنان علی النبی ص بإعطائه الکوثر و تطییب لنفسه الشریفة بأن شانئه هو الأبتر، و هی أقصر سورة فی القرآن و قد اختلفت الروایات فی کون السورة مکیة أو مدنیة، و الظاهر أنها مکیة، و ذکر بعضهم أنها نزلت مرتین جمعا بین الروایات.
قوله تعالی: «إِنَّا أَعْطَیْناکَ الْکَوْثَرَ» قال فی المجمع، الکوثر فوعل و هو الشی‌ء الذی من شأنه الکثرة، و الکوثر الخیر الکثیر، انتهی.
و قد اختلفت أقوالهم فی تفسیر الکوثر اختلافا عجیبا فقیل: هو الخیر الکثیر، و قیل نهر فی الجنة، و قیل: حوض النبی ص فی الجنة أو فی المحشر، و قیل: أولاده و قیل: أصحابه و أشیاعه (ص) إلی یوم القیامة، و قیل: علماء أمته (ص)، و قیل القرآن و فضائله کثیرة، و قیل النبوة و قیل: تیسیر القرآن و تخفیف الشرائع و قیل: الإسلام و قیل التوحید، و قیل: العلم و الحکمة، و قیل: فضائله (ص)، و قیل المقام المحمود، و قیل: هو نور قلبه (ص) إلی غیر ذلک مما قیل، و قد نقل عن بعضهم أنه أنهی الأقوال إلی ستة و عشرین.
و قد استند فی القولین الأولین إلی بعض الروایات، و باقی الأقوال لا تخلو من تحکم و کیفما کان فقوله فی آخر السورة: «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ» و ظاهر الأبتر هو المنقطع نسله و ظاهر الجملة أنها من قبیل قصر القلب- أن کثرة ذریته (ص) هی المرادة وحدها بالکوثر الذی أعطیه النبی ص أو المراد بها الخیر الکثیر و کثرة الذریة مرادة فی ضمن الخیر الکثیر و لو لا ذلک لکان تحقیق الکلام بقوله: «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ» خالیا عن الفائدة.
و قد استفاضت الروایات أن السورة إنما نزلت فیمن عابه (ص) بالبتر بعد ما مات ابناه القاسم و عبد الله، و بذلک یندفع ما قیل: إن مراد الشانئ بقوله: «الْأَبْتَرُ» المنقطع عن قومه أو المنقطع عن الخیر فرد الله علیه بأنه هو المنقطع من کل خیر.
و لما فی قوله: «إِنَّا أَعْطَیْناکَ من الامتنان علیه (ص) جی‌ء بلفظ المتکلم مع الغیر الدال علی العظمة، و لما فیه من تطییب نفسه الشریفة أکدت الجملة بإن و عبر بلفظ الإعطاء الظاهر فی التملیک.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 371
و الجملة لا تخلو من دلالة علی أن ولد فاطمة (ع) ذریته (ص)، و هذا فی نفسه من ملاحم القرآن الکریم فقد کثر الله تعالی نسله بعده کثرة لا یعادلهم فیها أی نسل آخر مع ما نزل علیهم من النوائب و أفنی جموعهم من المقاتل الذریعة.
قوله تعالی: «فَصَلِّ لِرَبِّکَ وَ انْحَرْ» ظاهر السیاق فی تفریع الأمر بالصلاة و النحر علی الامتنان فی قوله: «إِنَّا أَعْطَیْناکَ الْکَوْثَرَ» إنه من شکر النعمة و المعنی إذا مننا علیک بإعطاء الکوثر فاشکر لهذه النعمة بالصلاة و النحر.
و المراد بالنحر علی ما رواه الفریقان عن النبی ص و عن علی (ع) و روته الشیعة عن الصادق (ع) و غیره من الأئمة هو رفع الیدین فی تکبیر الصلاة إلی النحر.
و قیل: معنی الآیة صل لربک صلاة العید و انحر البدن، و قیل: یعنی صل لربک و استو قائما عند رفع رأسک من الرکوع و قیل غیر ذلک.
قوله تعالی: «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ» الشانئ هو المبغض و الأبتر من لا عقب له و هذا الشانئ هو العاص بن وائل.
و قیل: المراد بالأبتر المنقطع عن الخیر أو المنقطع عن قومه، و قد عرفت أن روایات سبب نزول السورة لا تلائمه و ستجی‌ء.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج البخاری و ابن جریر و الحاکم من طریق أبی بشر عن سعید بن جبیر عن ابن عباس أنه قال"*: الکوثر الخیر الذی أعطاه إیاه- قال أبو بشر قلت لسعید بن جبیر- فإن ناسا یزعمون أنه نهر فی الجنة- قال: النهر الذی فی الجنة من الخیر الذی أعطاه الله إیاه.
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم و الحاکم و ابن مردویه و البیهقی فی سننه عن علی بن أبی طالب قال*: لما نزلت هذه السورة علی النبی ص «إِنَّا أَعْطَیْناکَ الْکَوْثَرَ» قال النبی ص لجبریل: ما هذه النحیرة التی أمرنی بها ربی؟ قال: إنها لیست بنحیرة- و لکن یأمرک إذا تحرمت للصلاة- أن ترفع یدیک إذا کبرت- و إذا رکعت و إذا رفعت رأسک من الرکوع- فإنها صلاتنا و صلاة الملائکة الذین فی السماوات السبع، و أن لکل شی‌ء زینة- و زینة الصلاة رفع الیدین عند کل تکبیرة.
قال النبی ص: رفع الیدین من الاستکانة التی قال الله: «فَمَا اسْتَکانُوا لِرَبِّهِمْ 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 372
وَ ما یَتَضَرَّعُونَ :.
أقول: و رواه فی المجمع، عن المقاتل عن الأصبغ بن نباتة عنه (ع) ثم قال: أورده الثعلبی و الواحدی فی تفسیرهما
، و قال أیضا: إن جمیع عترته الطاهرة رووا عنه (ع): أن معنی النحر رفع الیدین إلی النحر فی الصلاة.
و فیه، أخرج ابن جریر عن أبی جعفر* فی قوله: «فَصَلِّ لِرَبِّکَ قال: الصلاة «وَ انْحَرْ» قال یرفع یدیه أول ما یکبر فی الافتتاح.
و فیه، أخرج ابن مردویه عن ابن عباس"* فی قوله: «فَصَلِّ لِرَبِّکَ وَ انْحَرْ» قال: إن الله أوحی إلی رسوله- أن ارفع یدیک حذاء نحرک إذا کبرت للصلاة فذاک النحر.
و فی المجمع، فی الآیة عن عمر بن یزید قال سمعت أبا عبد الله (ع) یقول فی قوله «فَصَلِّ لِرَبِّکَ وَ انْحَرْ» هو رفع یدیک حذاء وجهک:.
أقول: ثم قال: و روی عنه عبد الله بن سنان مثله، و روی أیضا قریبا منه عن جمیل عنه (ع).
و فی الدر المنثور، أخرج ابن سعد و ابن عساکر من طریق الکلبی عن أبی صالح عن ابن عباس قال"*: کان أکبر ولد رسول الله ص القاسم- ثم زینب ثم عبد الله ثم أم کلثوم ثم فاطمة ثم رقیة- فمات القاسم و هو أول میت من ولده بمکة- ثم مات عبد الله- فقال العاص بن وائل السهمی قد انقطع نسله فهو أبتر- فأنزل الله «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ».
و فیه، أخرج الزبیر بن بکار و ابن عساکر عن جعفر بن محمد عن أبیه قال*: توفی القاسم بن رسول الله بمکة- فمر رسول الله ص و هو آت من جنازته- علی العاص بن وائل و ابنه عمرو- فقال حین رأی رسول الله ص: إنی لأشنؤه- فقال العاص بن وائل: لا جرم لقد أصبح أبتر- فأنزل الله «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ».
و فیه، أخرج ابن أبی حاتم عن السدی قال"*: کانت قریش تقول- إذا مات ذکور الرجل- بتر فلان- فلما مات ولد النبی ص- قال العاص بن وائل: بتر و الأبتر الفرد.
أقول: و فی بعض الآثار أن الشانئ هو الولید بن المغیرة، و فی بعضها أبو جهل و فی بعضها عقبة بن أبی معیط، و فی بعضها کعب بن الأشرف، و المعتمد ما تقدم.
و یؤیده ما
فی الاحتجاج الطبرسی، عن الحسن بن علی (ع): فی حدیث یخاطب فیه عمرو بن العاصی: و أنک ولدت علی فراش مشترک- فتحاکمت فیک رجال قریش 
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 373
منهم أبو سفیان بن حرب- و الولید بن المغیرة و عثمان بن الحارث- و النضر بن الحارث بن کلدة و العاص بن وائل- کلهم یزعم أنک ابنه- فغلبهم علیک من بین قریش ألأمهم حسبا- و أخبثهم منصبا و أعظمهم بغیة.
ثم قمت خطیبا و قلت: أنا شانئ محمد- و قال العاص بن وائل: إن محمدا رجل أبتر لا ولد له- قد مات انقطع ذکره- فأنزل الله تبارک و تعالی: «إِنَّ شانِئَکَ هُوَ الْأَبْتَرُ».
الحدیث.
و فی تفسیر القمی،": «إِنَّا أَعْطَیْناکَ الْکَوْثَرَ» قال: الکوثر نهر فی الجنة أعطی الله محمدا ص- عوضا عن ابنه إبراهیم.
أقول: الخبر علی إرساله و إضماره معارض لسائر الروایات و تفسیر الکوثر بنهر فی الجنة لا ینافی التفسیر بالخیر الکثیر کما تقدم فی خبر ابن جبیر.



(109) سورة الکافرون مکیة و هی ست آیات (6)





[سورة الکافرون (109): الآیات 1 الی 6]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ (1) لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ (2) وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ (3) وَ لا أَنا عابِدٌ ما عَبَدْتُّمْ (4)
وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ (5) لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ (6)



بیان‌

فیها أمره (ص) أن یظهر للکفار براءته من دینهم و یخبرهم بامتناعهم من دینه فلا دینه یتعداه إلیهم و لا دینهم یتعداهم إلیه فلا یعبد ما یعبدون أبدا و لا یعبدون ما یعبد أبدا فلییأسوا من أی نوع من المداهنة و المساهلة.
و اختلفوا فی کون السورة مکیة أو مدنیة، و الظاهر من سیاقها أنها مکیة.
قوله تعالی: «قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ الظاهر أن هؤلاء قوم معهودون لا کل کافر و یدل علی ذلک أمره (ص) أن یخاطبهم ببراءته من دینهم و امتناعهم من دینه.
قوله تعالی: «لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ الآیة إلی آخر السورة مقول القول، و المراد بما
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تعبدون الأصنام التی کانوا یعبدونها، و مفعول «تَعْبُدُونَ ضمیر راجع إلی الموصول محذوف لدلالة الکلام علیه و لرعایة الفواصل، و کذا مفاعیل الأفعال التالیة: «أَعْبُدُ» و «عَبَدْتُّمْ و «أَعْبُدُ».
و قوله: «لا أَعْبُدُ» نفی استقبالی فإن لا لنفی الاستقبال کما أن ما لنفی الحال، و المعنی لا أعبد أبدا ما تعبدونه الیوم من الأصنام.
قوله تعالی: «وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ» نفی استقبالی أیضا لعبادتهم ما یعبده (ص) و هو إخبار عن امتناعهم عن الدخول فی دین التوحید فی مستقبل الأمر.
و بانضمام الأمر الذی فی مفتتح الکلام تفید الآیتان إن الله سبحانه أمرنی بالدوام علی عبادته و أن أخبرکم أنکم لا تعبدونه أبدا فلا یقع بینی و بینکم اشتراک فی الدین أبدا.
فالآیة فی معنی قوله تعالی: «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: یس: 7، و قوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6.
و کان من حق الکلام أن یقال: و لا أنتم عابدون من أعبد. لکن قیل: ما أعبد لیطابق ما فی قوله: «لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ .
قوله تعالی: «وَ لا أَنا عابِدٌ ما عَبَدْتُّمْ وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ» تکرار لمضمون الجملتین السابقتین لزیادة التأکید، کقوله: «کَلَّا سَوْفَ تَعْلَمُونَ ثُمَّ کَلَّا سَوْفَ تَعْلَمُونَ» التکاثر: 4 و قوله: «فَقُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ ثُمَّ قُتِلَ کَیْفَ قَدَّرَ»: المدثر: 20.
و قیل: إن ما فی «ما عَبَدْتُّمْ و «ما أَعْبُدُ» مصدریة لا موصولة و المعنی و لا أنا عابد عبادتکم و لا أنتم عابدون عبادتی أی لا أشارککم و لا تشارکوننی لا فی المعبود و لا فی العبادة فمعبودی هو الله و معبودکم الوثن و عبادتی ما شرعه الله لی و عبادتکم ما ابتدعتموه جهلا و افتراء، و علی هذا فالآیتان غیر مسوقتین للتأکید، و لا یخلو من بعد و سیأتی فی البحث الروائی التالی وجه آخر للتکرار لطیف.
قوله تعالی: «لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ تأکید بحسب المعنی لما تقدم من نفی الاشتراک، و اللام للاختصاص أی دینکم و هو عبادة الأصنام یختص بکم و لا یتعداکم إلی و دینی یختص بی و لا یتعدانی إلیکم و لا محل لتوهم دلالة الآیة علی إباحة أخذ کل بما یرتضیه من الدین و لا أنه (ص) لا یتعرض لدینهم بعد ذلک فالدعوة الحقة التی یتضمنها القرآن تدفع ذلک أساسا.
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و قیل: الدین فی الآیة بمعنی الجزاء و المعنی لکم جزاؤکم و لی جزائی، و قیل: إن هناک مضافا محذوفا و التقدیر لکم جزاء دینکم و لی جزاء دینی، و الوجهان بعیدان عن الفهم.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر و ابن أبی حاتم و ابن الأنباری فی المصاحف عن سعید بن میناء مولی أبی البختری قال"*: لقی الولید بن المغیرة و العاص بن وائل- و الأسود بن المطلب و أمیة بن خلف- رسول الله ص- فقالوا: یا محمد هلم فلنعبد ما تعبد و تعبد ما نعبد- و لنشترک نحن و أنت فی أمرنا کله- فإن کان الذی نحن علیه أصح من الذی أنت علیه- کنت قد أخذت منه حظا- و إن کان الذی أنت علیه أصح من الذی نحن علیه- کنا قد أخذنا منه حظا- فأنزل الله «قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ حتی انقضت السورة:.
أقول: و روی الشیخ فی الأمالی، بإسناده عن میناء عن غیر واحد من أصحابه قریبا منه 
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن ابن أبی عمیر قال*: سأل أبو شاکر أبا جعفر الأحول عن قول الله: «قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ- وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ وَ لا أَنا عابِدٌ ما عَبَدْتُّمْ- وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ» فهل یتکلم الحکیم بمثل هذا القول، و یکرر مرة بعد مرة؟ فلم یکن عند أبی جعفر الأحول فی ذلک جواب.
فدخل المدینة فسأل أبا عبد الله (ع) عن ذلک- فقال: کان سبب نزولها و تکرارها- أن قریشا قالت لرسول الله ص: تعبد آلهتنا سنة و نعبد إلهک سنة- و تعبد آلهتنا سنة و نعبد إلهک سنة- فأجابهم الله بمثل ما قالوا فقال فیما قالوا: تعبد آلهتنا سنة: قُلْ یا أَیُّهَا الْکافِرُونَ لا أَعْبُدُ ما تَعْبُدُونَ و فیما قالوا: نعبد إلهک سنة: وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ، و فیما قالوا: تعبد آلهتنا سنة: «وَ لا أَنا عابِدٌ ما عَبَدْتُّمْ و فیما قالوا: نعبد إلهک سنة: «وَ لا أَنْتُمْ عابِدُونَ ما أَعْبُدُ لَکُمْ دِینُکُمْ وَ لِیَ دِینِ .
قال: فرجع أبو جعفر الأحول إلی أبی شاکر- فأخبره بذلک فقال أبو شاکر:
هذا حملته الإبل من الحجاز.
أقول: مفاد التکرار فی کلام قریش الاستمرار علی عبادة آلهتهم سنة و عبادة الله تعالی سنة.
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(110) سورة النصر مدنیة و هی ثلاث آیات (3)





[سورة النصر (110): الآیات 1 الی 3]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
إِذا جاءَ نَصْرُ اللَّهِ وَ الْفَتْحُ (1) وَ رَأَیْتَ النَّاسَ یَدْخُلُونَ فِی دِینِ اللَّهِ أَفْواجاً (2) فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ اسْتَغْفِرْهُ إِنَّهُ کانَ تَوَّاباً (3)



بیان‌

وعد له (ص) بالنصر و الفتح و أنه سیری الناس یدخلون فی الإسلام فوجا بعد فوج و أمره بالتسبیح حینئذ و التحمید و الاستغفار، و السورة مدنیة نزلت بعد صلح الحدیبیة و قبل فتح مکة علی ما سنستظهر.
قوله تعالی: «إِذا جاءَ نَصْرُ اللَّهِ وَ الْفَتْحُ ظهور «إذا» المصدرة بها الآیة فی الاستقبال یستدعی أن یکون مضمون الآیة إخبارا بتحقق أمر لم یتحقق بعد، و إذا کان المخبر به هو النصر و الفتح و ذلک مما تقر به عین النبی ص فهو وعد جمیل و بشری له (ص) و یکون من ملاحم القرآن الکریم.
و لیس المراد بالنصر و الفتح جنسهما حتی یصدقا علی جمیع المواقف التی أید الله فیها نبیه ص علی أعدائه و أظهر دینه علی دینهم کما فی حروبه و مغازیه و إیمان الأنصار و أهل الیمن کما قبل إذ لا یلائمه قوله بعد: «وَ رَأَیْتَ النَّاسَ یَدْخُلُونَ فِی دِینِ اللَّهِ أَفْواجاً».
و لیس المراد بذلک أیضا صلح الحدیبیة الذی سماه الله تعالی فتحا إذ قال «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً»: الفتح: 1 لعدم انطباق الآیة الثانیة بمضمونها علیه.
و أوضح ما یقبل الانطباق علیه النصر و الفتح المذکوران فی الآیة هو فتح مکة الذی هو أم فتوحاته « (ص)» فی زمن حیاته و النصر الباهر الذی انهدم به بنیان الشرک فی جزیرة العرب.
و یؤیده وعد النصر الذی فی الآیات النازلة فی الحدیبیة «إِنَّا فَتَحْنا لَکَ فَتْحاً مُبِیناً لِیَغْفِرَ لَکَ اللَّهُ ما تَقَدَّمَ مِنْ ذَنْبِکَ وَ ما تَأَخَّرَ وَ یُتِمَّ نِعْمَتَهُ عَلَیْکَ وَ یَهْدِیَکَ صِراطاً مُسْتَقِیماً وَ یَنْصُرَکَ اللَّهُ نَصْراً عَزِیزاً»: الفتح: 3 فإن من القریب جدا أن یکون ما فی الآیات وعدا بنصر عزیز یرتبط بفتح الحدیبیة و هو نصره تعالی نبیه «ص» علی قریش حتی فتح مکة بعد
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مضی سنتین من فتح الحدیبیة.
و هذا الذی ذکر أقرب من حمل الآیة علی إجابة أهل الیمن الدعوة الحقة و دخولهم فی الإسلام من غیر قتال، فالأقرب إلی الاعتبار کون المراد بالنصر و الفتح نصره تعالی نبیه «ص» علی قریش و فتح مکة، و أن تکون السورة نازلة بعد صلح الحدیبیة و نزول سورة الفتح و قبل فتح مکة.
قوله تعالی: «وَ رَأَیْتَ النَّاسَ یَدْخُلُونَ فِی دِینِ اللَّهِ أَفْواجاً» قال الراغب: الفوج الجماعة المارة المسرعة، و جمعه أفواج. انتهی. فمعنی دخول الناس فی دین الله أفواجا دخولهم فیه جماعة بعد جماعة، و المراد بدین الله الإسلام قال تعالی: «إِنَّ الدِّینَ عِنْدَ اللَّهِ الْإِسْلامُ»: آل عمران: 19.
قوله تعالی: «فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ وَ اسْتَغْفِرْهُ إِنَّهُ کانَ تَوَّاباً» لما کان هذا النصر و الفتح إذلالا منه تعالی للشرک و إعزازا للتوحید و بعبارة أخری إبطالا للباطل و إحقاقا للحق ناسب من الجهة الأولی تنزیهه تعالی و تسبیحه، و ناسب من الجهة الثانیة- التی هی نعمة- الثناء علیه تعالی و حمده فلذلک أمره « (ص)» بقوله: «فَسَبِّحْ بِحَمْدِ رَبِّکَ . المیزان فی تفسیر القرآن ج‌20 397 
و هاهنا وجه آخر یوجه به الأمر بالتسبیح و التحمید و الاستغفار جمیعا و هو أن للرب تعالی علی عبده أن یذکره بصفات کماله و یذکر نفسه بما له من النقص و الحاجة و لما کان فی هذا الفتح فراغه « (ص)» من جل ما کان علیه من السعی فی إماطة الباطل و قطع دابر الفساد أمر أن یذکره عند ذلک بجلاله و هو التسبیح و جماله و هو التحمید و أن یذکره بنقص نفسه و حاجته إلی ربه و هو طلب المغفرة و معناه فیه « (ص)»- و هو مغفور- سؤال إدامة المغفرة فإن الحاجة إلی المغفرة بقاء کالحاجة إلیها حدوثا فافهم ذلک، و بذلک یتم شکره لربه تعالی و قد تقدم «1» کلام فی معنی مغفرة الذنب فی الأبحاث السابقة.
و قوله: «إِنَّهُ کانَ تَوَّاباً» تعلیل للأمر بالاستغفار لا یخلو من تشویق و تأکید.



بحث روائی‌

فی المجمع، عن مقاتل: لما نزلت هذه السورة قرأها « (ص)» علی أصحابه- ففرحوا و استبشروا و سمعها العباس فبکی- فقال « (ص)» ما یبکیک یا عم؟ قال: أظن أنه قد
______________________________
(1) فی آخر الجزء السادس من الکتاب. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 378
نعیت إلیک نفسک یا رسول الله- فقال: إنه لکما تقول فعاش بعدها سنتین- ما رئی بعدها ضاحکا مستبشرا.
أقول: و روی هذا المعنی فی عدة روایات بألفاظ مختلفة و قیل فی وجه دلالتها أن سیاقها یلوح إلی فراغه « (ص)» مما علیه من السعی و المجاهدة و تمام أمره، و عند الکمال یرقب الزوال.
و فیه، عن أم سلمة قالت: کان رسول الله «ص» بالآخرة لا یقوم- و لا یقعد و لا یجی‌ء و لا یذهب إلا قال: سبحان الله و بحمده استغفر الله و أتوب إلیه- فسألناه عن ذلک فقال: إنی أمرت بها- ثم قرأ «إِذا جاءَ نَصْرُ اللَّهِ وَ الْفَتْحُ .
أقول: و فی هذا المعنی غیر واحد من الروایات مع اختلاف ما فیما کان یقوله « (ص)».
و فی العیون، بإسناده إلی الحسین بن خالد قال: قال الرضا (ع) سمعت أبی یحدث عن أبیه (ع): أن أول سورة نزلت «بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ اقْرَأْ بِاسْمِ رَبِّکَ - و آخر سورة نزلت «إِذا جاءَ نَصْرُ اللَّهِ .
أقول: لعل المراد به أنها آخر سورة نزلت تامة کما قیل.
و فی المجمع، فی قصة فتح مکة: لما صالح رسول الله ص قریشا عام الحدیبیة- کان فی أشراطهم أنه من أحب- أن یدخل فی عهد رسول الله ص- دخل فیه فدخلت خزاعة فی عقد رسول الله ص- و دخلت بنو بکر فی عقد قریش، و کان بین القبیلتین شر قدیم.
ثم وقعت فیما بعد بین بنی بکر و خزاعة مقاتلة- و رفدت قریش بنی بکر بالسلاح- و قاتل معهم من قریش من قاتل باللیل مستخفیا، و کان ممن أعان بنی بکر علی خزاعة بنفسه- عکرمة بن أبی جهل و سهیل بن عمرو.
فرکب عمرو بن سالم الخزاعی- حتی قدم علی رسول الله ص المدینة- و کان ذلک مما هاج فتح مکة- فوقف علیه و هو فی المسجد بین ظهرانی القوم و قال:
لا هم إنی ناشد «1» محمداحلف أبینا و أبیه الأتلدا «2» 
إن قریشا أخلفوک الموعداو نقضوا میثاقک المؤکدا 
و قتلونا رکعا و سجدا ______________________________
(1) الناشد: الطالب و المذکر.
(2) الأتلد: القدیم. المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 379
فقال رسول الله ص: حسبک یا عمرو- ثم قام فدخل دار میمونة و قال: اسکبی لی ماء فجعل یغتسل و هو یقول: لا نصرت إن لم أنصر بنی کعب- و هم رهط عمرو بن سالم- ثم خرج بدیل بن ورقاء الخزاعی- فی نفر من خزاعة- حتی قدموا علی رسول الله ص- فأخبروه بما أصیب منهم- و مظاهرة قریش بنی بکر علیهم- ثم انصرفوا راجعین إلی مکة- و قد کان (ص) قال للناس: کأنکم بأبی سفیان قد جاء لیشدد العقد- و یزید فی المدة و سیلقی بدیل بن ورقاء- فلقوا أبا سفیان بعسفان- و قد بعثته قریش إلی النبی ص لیشدد العقد.
فلما لقی أبو سفیان بدیلا قال: من أین أقبلت یا بدیل- قال: سرت فی هذا الساحل و فی بطن هذا الوادی- قال: ما أتیت محمدا؟ قال: لا فلما راح بدیل إلی مکة- قال أبو سفیان: لئن کان جاء من المدینة- لقد علف بها النوی- فعمد إلی مبرک ناقته و أخذ من بعرها- ففته فرأی فیها النوی فقال: أحلف بالله لقد جاء بدیل محمدا.
ثم خرج أبو سفیان حتی قدم إلی رسول الله «ص» فقال: یا محمد احقن دماء قومک- و أجر بین قریش و زدنا فی المدة- فقال: أ غدرتم یا أبا سفیان؟ قال: لا- فقال:
فنحن علی ما کنا علیه فخرج فلقی أبا بکر فقال: أجر بین قریش- قال: ویحک و أحد یجیر علی رسول الله ص؟ ثم لقی عمر بن الخطاب- فقال له مثل ذلک ثم خرج- فدخل علی أم حبیبة فذهب لیجلس علی الفراش- فأهوت إلی الفراش فطوته- فقال: یا بنیة أ رغبت بهذا الفراش عنی؟ فقالت: نعم هذا فراش رسول الله «ص» ما کنت لتجلس علیه و أنت رجس مشرک.
ثم خرج فدخل علی فاطمة (ع)- فقال یا بنت سید العرب تجیرین بین قریش- و تزیدین فی المدة فتکونین أکرم سیدة فی الناس؟ فقالت: جواری جوار رسول الله ص. قال: أ تأمرین ابنیک أن یجیرا بین الناس؟ قالت: و الله ما بلغ ابنای أن یجیرا بین الناس- و ما یجیر علی رسول الله «ص» أحد- فقال: یا أبا الحسن إنی أری الأمور قد اشتدت علی- فانصحنی فقال علی (ع): إنک شیخ قریش- فقم علی باب المسجد و أجر بین قریش- ثم الحق بأرضک- قال: و تری ذلک مغنیا عنی شیئا؟ قال:
لا و الله ما أظن ذلک و لکن لا أجد لک غیر ذلک- فقام أبو سفیان فی المسجد فقال: یا أیها الناس إنی قد أجرت بین قریش- ثم رکب بعیره فانطلق.
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فلما قدم علی قریش قالوا: ما وراءک؟ فأخبرهم بالقصة فقالوا: و الله إن زاد علی بن أبی طالب- علی أن لعب بک فما یغنی عنا ما قلت؟ قال: لا و الله ما وجدت غیر ذلک.
قال: فأمر رسول الله ص بالجهاز لحرب مکة- و أمر الناس بالتهیئة و قال: اللهم خذ العیون و الأخبار عن قریش- حتی نبغتها فی بلادها، و کتب حاطب بن أبی بلتعة إلی قریش- فأتی رسول الله ص الخبر من السماء- فبعث علیا (ع) و الزبیر حتی أخذا کتابه من المرأة- و قد مضت هذه القصة فی سورة الممتحنة.
ثم استخلف رسول الله ص أبا ذر الغفاری- و خرج عامدا إلی مکة لعشر مضین من شهر رمضان- سنة ثمان فی عشرة آلاف من المسلمین- و نحو من أربعمائة فارس- و لم یتخلف من المهاجرین و الأنصار عنه أحد.
و قد کان أبو سفیان بن الحارث بن عبد المطلب- و عبد الله بن أمیة بن المغیرة- قد لقیا رسول الله ص بنیق العقاب- فیما بین مکة و المدینة- فالتمسا الدخول علیه فلم یأذن لهما- فکلمته أم سلمة فیهما فقالت: یا رسول الله ابن عمک و ابن عمتک و صهرک- قال لا حاجة لی فیهما أما ابن عمی فهتک عرضی، و أما ابن عمتی و صهری- فهو الذی قال لی بمکة ما قال- فلما خرج الخبر إلیهما بذلک- و مع أبی سفیان بنی له قال: و الله لیأذنن لی أو لآخذن بید بنی هذا- ثم لنذهبن فی الأرض حتی نموت عطشا و جوعا- فلما بلغ ذلک رسول الله ص رق لهما- فأذن لهما فدخلا علیه فأسلما.
فلما نزل رسول الله ص مر الظهران- و قد غمت الأخبار عن قریش- فلا یأتیهم عن رسول الله ص خبر- خرج فی تلک اللیلة أبو سفیان بن حرب- و حکیم بن حزام و بدیل بن ورقاء- یتجسسون الأخبار و قد قال العباس لیلتئذ: یا سوء صباح قریش- و الله لئن بغتها رسول الله ص فی بلادها- فدخل مکة عنوة أنه لهلاک قریش إلی آخر الدهر- فخرج علی بغلة رسول الله ص و قال: أخرج إلی الأراک لعلی أری خطابا- أو صاحب لبن أو داخلا یدخل مکة- فیخبرهم بمکان رسول الله ص فیأتونه فیستأمنونه.
قال العباس فوالله إنی لأطوف فی الأراک- ألتمس ما خرجت له- إذ سمعت صوت أبی سفیان- و حکیم بن حزام و بدیل بن ورقاء- و سمعت أبا سفیان یقول: و الله ما رأیت کاللیلة قط نیرانا- فقال بدیل: هذه نیران خزاعة- فقال أبو سفیان: خزاعة الأم من ذلک-
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قال: فعرفت صوته فقلت: یا أبا حنظلة یعنی أبا سفیان- فقال: أبو الفضل؟ فقلت: نعم- قال: لبیک فداک أبی و أمی ما وراءک؟ فقلت: هذا رسول الله وراءک- قد جاء بما لا قبل لکم به بعشرة آلاف من المسلمین.
قال: فما تأمرنی؟ قلت: ترکب عجز هذه البغلة- فاستأمن لک رسول الله ص- فوالله لئن ظفر بک لیضربن عنقک فردفنی- فخرجت أرکض به بغلة رسول الله ص- فکلما مررت بنار من نیران المسلمین قالوا: هذا عم رسول الله ص علی بغلة رسول الله- حتی مررت بنار عمر بن الخطاب- فقال یعنی عمر: یا أبا سفیان- الحمد لله الذی أمکن منک بغیر عهد و لا عقد- ثم اشتد نحو رسول الله ص- و رکضت البغلة حتی اقتحمت باب القبة- و سبقت عمر بما یسبق به الدابة البطیئة الرجل البطی‌ء.
فدخل عمر فقال: یا رسول الله- هذا أبو سفیان عدو الله- قد أمکن الله منه بغیر عهد و لا عقد- فدعنی أضرب عنقه- فقلت: یا رسول الله إنی قد أجرته- ثم إنی جلست إلی رسول الله ص- و أخذت برأسه و قلت: و الله لا یناجیه الیوم أحد دونی- فلما أکثر فیه عمر قلت: مهلا یا عمر- فوالله ما یصنع هذا الرجل- إلا أنه رجل من آل بنی عبد مناف- و لو کان من عدی بن کعب ما قلت هذا- قال: مهلا یا عباس لإسلامک یوم أسلمت- کان أحب إلی من إسلام الخطاب لو أسلم- فقال (ص): اذهب فقد آمناه حتی تغدو به علی فی الغداة.
قال: فلما أصبح غدوت به علی رسول الله ص- فلما رآه قال: ویحک یا أبا سفیان- أ لم یأن لک أن تعلم أن لا إله إلا الله؟ فقال: بأبی أنت و أمی ما أوصلک و أکرمک- و أرحمک و أحلمک- و الله لقد ظننت أن لو کان معه إله- لأغنی یوم بدر و یوم أحد- فقال:
ویحک یا أبا سفیان أ لم یأن لک- أن تعلم أنی رسول الله؟ فقال: بأبی أنت و أمی أما هذه فإن فی النفس منها شیئا- قال العباس: فقلت له: ویحک- اشهد بشهادة الحق قبل أن یضرب عنقک فتشهد.
فقال (ص) للعباس: انصرف یا عباس- فاحبسه عند مضیق الوادی حتی یمر علیه جنود الله- قال: فحبسته عند خطم «1» الجبل بمضیق الوادی- و مر علیه القبائل قبیلة قبیلة و هو یقول: من هؤلاء؟ و أقول: أسلم و جهینة و فلان- حتی مر رسول الله ص فی الکتیبة الخضراء- من المهاجرین و الأنصار فی الحدید- لا یری منهم إلا الحدق- فقال:
______________________________
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من هؤلاء یا أبا الفضل؟ قلت: هذا رسول الله فی المهاجرین و الأنصار- فقال: یا أبا الفضل لقد أصبح ملک ابن أخیک عظیما، فقلت: ویحک أنها النبوة فقال: نعم إذا.
و جاء حکیم بن حزام و بدیل بن ورقاء- رسول الله ص- و أسلما و بایعاه فلما بایعاه بعثهما رسول الله ص- بین یدیه إلی قریش یدعوانهم إلی الإسلام- و قال: من دخل دار أبی سفیان و هی بأعلی مکة فهو آمن، و من دخل دار حکیم و هی بأسفل مکة فهو آمن، و من أغلق بابه و کف یده فهو آمن.
و لما خرج أبو سفیان و حکیم- من عند رسول الله ص عامدین إلی مکة- بعث فی أثرهما الزبیر بن العوام- و أمره علی خیل المهاجرین- و أمره أن یغرز رایته بأعلی مکة بالحجون- و قال له: لا تبرح حتی آتیک- ثم دخل رسول الله ص مکة و ضربت هناک خیمته، و بعث سعد بن عبادة فی کتیبة الأنصار فی مقدمته، و بعث الخالد بن الولید فیمن کان أسلم من قضاعة و بنی سلیم- و أمره أن یدخل أسفل مکة- و یغرز رایته دون البیوت.
و أمرهم رسول الله ص جمیعا- أن یکفوا أیدیهم و لا یقاتلوا إلا من قاتلهم، و أمرهم بقتل أربعة نفر عبد الله بن سعد بن أبی سرح- و الحویرث بن نفیل و ابن خطل و مقبس بن ضبابة- و أمرهم بقتل قینتین کانتا تغنیان بهجاء رسول الله ص- و قال: اقتلوهم و إن وجدتموهم متعلقین بأستار الکعبة- فقتل علی (ع) الحویرث بن نفیل- و إحدی القینتین و أفلتت الأخری، و قتل مقبس بن ضبابة فی السوق، و أدرک ابن خطل و هو متعلق بأستار الکعبة- فاستبق إلیه سعید بن حریث و عمار بن یاسر- فسبق سعید عمارا فقتله.
قال: و سعی أبو سفیان إلی رسول الله ص- و أخذ غرزه أی رکابه فقبله ثم قال:
بأبی أنت و أمی أ ما تسمع ما یقول سعد إنه یقول:
الیوم یوم الملحمةالیوم تسبی الحرمة 
فقال (ص) لعلی (ع): أدرکه و خذ الرایة منه- و کن أنت الذی یدخل بها- و أدخلها إدخالا رفیقا- فأخذها علی (ع) و أدخلها کما أمر.
و لما دخل رسول الله ص مکة- دخل صنادید قریش الکعبة- و هم یظنون أن السیف لا یرفع عنهم- و أتی رسول الله ص و وقف قائما علی باب الکعبة- فقال: لا إله إلا الله وحده وحده- أنجز وعده و نصر عبده و هزم الأحزاب وحده- ألا إن کل مال أو مأثرة و دم یدعی- فهو تحت قدمی هاتین- إلا سدانة الکعبة و سقایة الحاج- فإنهما مردودتان إلی أهلیهما، ألا إن 
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مکة محرمة بتحریم الله- لم تحل لأحد کان قبلی و لم تحل لی إلا ساعة من نهار- و هی محرمة إلی أن تقوم الساعة لا یختلی خلاها، و لا یقطع شجرها و لا ینفر صیدها، و لا تحل لقطتها إلا لمنشد.
ثم قال: ألا لبئس جیران النبی- کنتم لقد کذبتم و طردتم و أخرجتم و آذیتم- ثم ما رضیتم حتی جئتمونی فی بلادی تقاتلوننی- فاذهبوا فأنتم الطلقاء فخرج القوم- فکأنما أنشروا من القبور و دخلوا فی الإسلام، و کان الله سبحانه أمکنه من رقابهم عنوة- فکانوا له فیئا فلذلک سمی أهل مکة الطلقاء.
و جاء ابن الزبعری إلی رسول الله ص و أسلم و قال:
یا رسول الإله إن لسانی‌راتق ما فتقت إذ أنا بور «1» 
إذ أباری «2» الشیطان فی سنن «3»الغی و من مال میله مثبور 
آمن اللحم و العظام لربی‌ثم نفسی الشهید أنت النذیر 
قال: و عن ابن مسعود قال: دخل النبی ص یوم الفتح- و حول البیت ثلاثمائة و ستون صنما- فجعل یطعنها بعود فی یده و یقول: «جاءَ الْحَقُّ وَ ما یُبْدِئُ الْباطِلُ وَ ما یُعِیدُ جاءَ الْحَقُّ وَ زَهَقَ الْباطِلُ- إِنَّ الْباطِلَ کانَ زَهُوقاً».
و عن ابن عباس قال: لما قدم النبی ص إلی مکة- أبی أن یدخل البیت و فیه الآلهة- فأمر بها فأخرجت و صورة إبراهیم و إسماعیل (ع)- و فی أیدیهما الأزلام- فقال (ص) قاتلهم الله أما و الله- لقد علموا أنهما لم یستقسما بها قط.
أقول: و الروایات حول قصة الفتح کثیرة من أراد استقصاءها فعلیه بکتب السیر و جوامع الأخبار و ما تقدم کالملخص منها.
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ وَ تَبَّ (1) ما أَغْنی عَنْهُ مالُهُ وَ ما کَسَبَ (2) سَیَصْلی ناراً ذاتَ لَهَبٍ (3) وَ امْرَأَتُهُ حَمَّالَةَ الْحَطَبِ (4)
فِی جِیدِها حَبْلٌ مِنْ مَسَدٍ (5)
______________________________
(1) البور: الهالک.
(2) المباراة: المباهاة.
(3) السنن: وسط الطریق.
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بیان‌

وعید شدید لأبی لهب بهلاک نفسه و عمله و بنار جهنم و لامرأته، و السورة مکیة.
قوله تعالی: «تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ وَ تَبَ التب و التباب هو الخسران و الهلاک علی ما ذکره الجوهری، و دوام الخسران علی ما ذکره الراغب، و قیل: الخیبة، و قیل الخلو من کل خیر و المعانی- کما قیل- متقاربة فید الإنسان هی عضوه الذی یتوصل به إلی تحصیل مقاصده و ینسب إلیه جل أعماله، و تباب یدیه خسرانهما فیما تکتسبانه من عمل و إن شئت فقل: بطلان أعماله التی یعملها بهما من حیث عدم انتهائها إلی غرض مطلوب و عدم انتفاعه بشی‌ء منها و تباب نفسه خسرانها فی نفسها بحرمانها من سعادة دائمة و هو هلاکها المؤبد.
فقوله: «تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ وَ تَبَ أی أبو لهب، دعاء علیه بهلاک نفسه و بطلان ما کان یأتیه من الأعمال لإطفاء نور النبوة أو قضاء منه تعالی بذلک.
و أبو لهب هذا هو أبو لهب بن عبد المطلب عم النبی ص کان شدید المعاداة للنبی ص مصرا فی تکذیبه مبالغا فی إیذائه بما یستطیعه من قول و فعل و هو الذی قال للنبی ص: تبا لک لما دعاهم إلی الإسلام لأول مرة فنزلت السورة و رد الله التباب علیه.
و ذکر بعضهم أن أبا لهب اسمه و إن کان فی صورة الکنیة، و قیل: اسمه عبد العزی و قیل: عبد مناف و أحسن ما قیل فی ذکره فی الآیة بکنیته لا باسمه إن فی ذلک تهکما به لأن أبا لهب یشعر بالنسبة إلی لهب النار کما یقال أبو الخیر و أبو الفضل و أبو الشر فی النسبة إلی الخیر و الفضل و الشر فلما قیل: «سَیَصْلی ناراً ذاتَ لَهَبٍ فهم منه أن قوله: «تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ فی معنی قولنا: تبت یدا جهنمی یلازم لهبها.
و قیل: لم یذکر باسمه و هو عبد العزی لأن عزی اسم صنم فکره أن یعد بحسب اللفظ عبدا لغیر الله و هو عبد الله و إن کان الاسم إنما یقصد به المسمی.
قوله تعالی: «ما أَغْنی عَنْهُ مالُهُ وَ ما کَسَبَ ما الأولی نافیة و ما الثانیة موصولة
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و معنی «ما کَسَبَ الذی کسبه بأعماله و هو أثر أعماله أو مصدریة و المعنی کسبه بیدیه و هو عمله، و المعنی ما أغنی عنه عمله.
و معنی الآیة علی أی حال لم یدفع عنه ماله و لا عمله- أو أثر عمله- تباب نفسه و یدیه الذی کتب علیه أو دعی علیه.
قوله تعالی: «سَیَصْلی ناراً ذاتَ لَهَبٍ أی سیدخل نارا ذات لهب و هی نار جهنم الخالدة، و فی تنکیر لهب تفخیم له و تهویل.
قوله تعالی: «وَ امْرَأَتُهُ حَمَّالَةَ الْحَطَبِ عطف علی ضمیر الفاعل المستکن فی «سَیَصْلی و التقدیر: و ستصلی امرأته إلخ و «حَمَّالَةَ الْحَطَبِ بالنصب وصف مقطوع عن الوصفیة للذم أی أذم حمالة الحطب، و قیل: حال من «امْرَأَتُهُ و هو معنی لطیف علی ما سیأتی.
قوله تعالی: «فِی جِیدِها حَبْلٌ مِنْ مَسَدٍ» المسد حبل مفتول من اللیف، و الجملة حال ثانیة من امرأته.
و الظاهر أن المراد بالآیتین أنها ستتمثل فی النار التی تصلاها یوم القیامة فی هیئتها التی کانت تتلبس بها فی الدنیا و هی أنها کانت تحمل أغصان الشوک و غیرها تطرحها باللیل فی طریق رسول الله ص تؤذیه بذلک فتعذب بالنار و هی تحمل الحطب و فی جیدها حبل من مسد.
قال فی مجمع البیان،: و إذا قیل: هل کان یلزم أبا لهب الإیمان بعد هذه السورة و هل کان یقدر علی الإیمان و لو آمن لکان فیه تکذیب خبر الله سبحانه بأنه سیصلی نارا ذات لهب.
فالجواب أن الإیمان یلزمه لأن تکلیف الإیمان ثابت علیه و إنما توعده الله بشرط أن لا یؤمن انتهی موضع الحاجة.
أقول: مبنی الإشکال علی الغفلة من أن تعلق القضاء الحتمی منه تعالی بفعل الإنسان الاختیاری لا یستوجب بطلان الاختیار و اضطرار الإنسان علی الفعل فإن الإرادة الإلهیة- و کذا فعله تعالی- إنما یتعلق بفعله الاختیاری علی ما هو علیه أی إن یفعل الإنسان باختیاره کذا و کذا فلو لم یقع الفعل اختیارا تخلف مراده تعالی عن إرادته و هو محال و إذا کان الفعل المتعلق للقضاء الموجب اختیاریا کان ترکه أیضا اختیاریا و إن کان لا یقع فافهم و قد تقدم هذا البحث فی غیر موضع من المباحث السابقة.
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فقد ظهر بذلک أن أبا لهب کان فی اختیاره أن یؤمن و ینجو بذلک عن النار التی کان من المقضی المحتوم أن یدخلها بکفره.
و من هذا الباب الآیات النازلة فی کفار قریش أنهم لا یؤمنون کقوله: «إِنَّ الَّذِینَ کَفَرُوا سَواءٌ عَلَیْهِمْ أَ أَنْذَرْتَهُمْ أَمْ لَمْ تُنْذِرْهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: البقرة: 6، و قوله: «لَقَدْ حَقَّ الْقَوْلُ عَلی أَکْثَرِهِمْ فَهُمْ لا یُؤْمِنُونَ»: یس: 7، و من هذا الباب أیضا آیات الطبع علی القلوب.



بحث روائی‌

فی المجمع،": فی قوله تعالی: «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الْأَقْرَبِینَ عن ابن عباس قال: لما نزلت هذه الآیة صعد رسول الله ص الصفا- فقال: یا صباحاه فاجتمعت إلیه قریش فقالوا:
ما لک؟ فقال: أ رأیتکم إن أخبرتکم أن العدو مصبحکم و ممسیکم- ما کنتم تصدقوننی؟
قالوا: بلی. قال: فإنی نذیر لکم بین یدی عذاب شدید- قال أبو لهب: تبا لک أ لهذا دعوتنا جمیعا؟ فأنزل الله عز و جل «تَبَّتْ یَدا أَبِی لَهَبٍ .
أقول: و رواه أیضا فی تفسیر السورة عن سعید بن جبیر عن ابن عباس"* و لم یذکر فیه کون الدعوة عند نزول آیة «وَ أَنْذِرْ عَشِیرَتَکَ الآیة.
و فیه، أیضا عن طارق المحاربی قال: بینما أنا بسوق ذی المجاز إذا أنا بشاب- یقول أیها الناس قولوا لا إله إلا الله تفلحوا، و إذا برجل خلفه یرمیه قد أدمی ساقیه و عرقوبیه- و یقول: یا أیها الناس إنه کذاب فلا تصدقوه- فقلت: من هذا؟ فقالوا: هو محمد یزعم أنه نبی- و هذا عمه أبو لهب یزعم أنه کذاب.
و فی قرب الإسناد، بإسناده إلی موسی بن جعفر (ع) فی حدیث طویل یذکر فیه آیات النبی ص قال: من ذلک أن أم جمیل امرأة أبی لهب- أتته حین نزلت سورة تبت- و مع النبی ص أبو بکر بن أبی قحافة- فقال: یا رسول الله هذه أم جمیل محفظة- أی مغضبة تریدک و معها حجر ترید أن ترمیک به- فقال (ص): إنها لا ترانی- فقالت لأبی بکر: أین صاحبک؟ قال: حیث شاء الله- قالت: جئته و لو أراه لرمیته- فإنه هجانی و اللات و العزی إنی لشاعرة- فقال أبو بکر: یا رسول الله لم ترک؟ قال (ص):
لا. ضرب الله بینی و بینها حجابا.
أقول: و روی ما یقرب منه بغیر واحد من طرق أهل السنة.
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و فی تفسیر القمی،": فی قوله تعالی: «وَ امْرَأَتُهُ حَمَّالَةَ الْحَطَبِ قال: کانت أم جمیل بنت صخر- و کانت تنم علی رسول الله ص و تنقل أحادیثه إلی الکفار.



(112) سورة الإخلاص مکیة و هی أربع آیات (4)
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اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ (1) اللَّهُ الصَّمَدُ (2) لَمْ یَلِدْ وَ لَمْ یُولَدْ (3) وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ کُفُواً أَحَدٌ (4)



بیان‌

السورة تصفه تعالی بأحدیة الذات و رجوع ما سواه إلیه فی جمیع حوائجه الوجودیة من دون أن یشارکه شی‌ء لا فی ذاته و لا فی صفاته و لا فی أفعاله، و هو التوحید القرآنی الذی یختص به القرآن الکریم و یبنی علیه جمیع المعارف الإسلامیة.
و قد تکاثرت الأخبار فی فضل السورة حتی ورد من طرق الفریقین أنها تعدل ثلث القرآن کما سیجی‌ء إن شاء الله.
و السورة تحتمل المکیة و المدنیة، و الظاهر من بعض ما ورد فی سبب نزولها أنها مکیة.
قوله تعالی: «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ» هو ضمیر الشأن و القصة یفید الاهتمام بمضمون الجملة التالیة له، و الحق أن لفظ الجلالة علم بالغلبة له تعالی بالعربیة کما أن له فی غیرها من اللغات اسما خاصا به، و قد تقدم بعض الکلام فیه فی تفسیر سورة الفاتحة.
و أحد وصف مأخوذ من الوحدة کالواحد غیر أن الأحد إنما یطلق علی ما لا یقبل الکثرة لا خارجا و لا ذهنا و لذلک لا یقبل العد و لا یدخل فی العدد بخلاف الواحد فإن کل واحد له ثانیا و ثالثا إما خارجا و إما ذهنا بتوهم أو بفرض العقل فیصیر بانضمامه کثیرا، و أما الأحد فکل ما فرض له ثانیا کان هو هو لم یزد علیه شی‌ء.
و اعتبر ذلک فی قولک: ما جاءنی من القوم أحد فإنک تنفی به مجی‌ء اثنین منهم و أکثر کما تنفی مجی‌ء واحد منهم بخلاف ما لو قلت: ما جاءنی واحد منهم فإنک إنما تنفی به مجی‌ء واحد منهم بالعدد و لا ینافیه مجی‌ء اثنین منهم أو أکثر، و لإفادته هذا المعنی لا یستعمل فی الإیجاب مطلقا إلا فیه تعالی و من لطیف البیان فی هذا الباب قول 
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علی علیه أفضل السلام فی بعض خطبه فی توحیده تعالی: کل مسمی بالوحدة غیره قلیل، و قد أوردنا طرفا من کلامه (ع) فی التوحید فی ذیل البحث عن توحید القرآن فی الجزء السادس من الکتاب.
قوله تعالی: «اللَّهُ الصَّمَدُ» الأصل فی معنی الصمد القصد أو القصد مع الاعتماد یقال:
صمده یصمده صمدا من باب نصر أی قصده أو قصده معتمدا علیه، و قد فسروا الصمد- و هو صفة- بمعانی متعددة مرجع أکثرها إلی أنه السید المصمود إلیه أی المقصود فی الحوائج، و إذا أطلق فی الآیة و لم یقید بقید فهو المقصود فی الحوائج علی الإطلاق.
و إذا کان الله تعالی هو الموجد لکل ذی وجود مما سواه یحتاج إلیه فیقصده کل ما صدق علیه أنه شی‌ء غیره، فی ذاته و صفاته و آثاره قال تعالی: «أَلا لَهُ الْخَلْقُ وَ الْأَمْرُ»: الأعراف: 54 و قال و أطلق: «وَ أَنَّ إِلی رَبِّکَ الْمُنْتَهی : النجم: 42 فهو الصمد فی کل حاجة فی الوجود لا یقصد شیئا إلا و هو الذی ینتهی إلیه قصده و ینجح به طلبته و یقضی به حاجته.
و من هنا یظهر وجه دخول اللام فی الصمد و أنه لإفادة الحصر فهو تعالی وحده الصمد علی الإطلاق، و هذا بخلاف أحد فی قوله «اللَّهُ أَحَدٌ» فإن أحدا بما یفیده من معنی الوحدة الخاصة لا یطلق فی الإثبات علی غیره تعالی فلا حاجة فیه إلی عهد أو حصر.
و أما إظهار اسم الجلالة ثانیا حیث قیل: «اللَّهُ الصَّمَدُ» و لم یقل: هو الصمد، و لم یقل: الله أحد صمد فالظاهر أن ذلک للإشارة إلی کون کل من الجملتین وحدها کافیة فی تعریفه تعالی حیث إن المقام مقام تعریفه تعالی بصفة تختص به فقیل: الله أحد الله الصمد إشارة إلی أن المعرفة به حاصلة سواء قیل کذا أو قیل کذا.
و الآیتان مع ذلک تصفانه تعالی بصفة الذات و صفة الفعل جمیعا فقوله: «اللَّهُ أَحَدٌ» یصفه بالأحدیة التی هی عین الذات، و قوله: «اللَّهُ الصَّمَدُ» یصفه بانتهاء کل شی‌ء إلیه و هو من صفات الفعل.
و قیل: الصمد بمعنی المصمت الذی لیس بأجوف فلا یأکل و لا یشرب و لا ینام و لا یلد و لا یولد و علی هذا یکون قوله: «لَمْ یَلِدْ وَ لَمْ یُولَدْ» تفسیرا للصمد.
قوله تعالی: «لَمْ یَلِدْ وَ لَمْ یُولَدْ وَ لَمْ یَکُنْ لَهُ کُفُواً أَحَدٌ» الآیتان الکریمتان تنفیان عنه تعالی أن یلد شیئا بتجزیه فی نفسه فینفصل عنه شی‌ء سنخه بأی معنی أرید من الانفصال 
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و الاشتقاق کما یقول به النصاری فی المسیح (ع) إنه ابن الله و کما یقول الوثنیة فی بعض آلهتهم أنهم أبناء الله سبحانه.
و تنفیان عنه أن یکون متولدا من شی‌ء آخر و مشتقا منه بأی معنی أرید من الاشتقاق کما یقول الوثنیة ففی آلهتهم من هو إله أبو إله و من هو آلهة أم إله و من هو إله ابن إله.
و تنفیان أن یکون له کفؤ یعدله فی ذاته أو فی فعله «1» و هو الإیجاد و التدبیر و لم یقل أحد من الملیین و غیرهم بالکفؤ الذاتی بأن یقول بتعدد واجب الوجود عز اسمه، و أما الکفؤ فی فعله و هو التدبیر فقد قیل به کآلهة الوثنیة من البشر کفرعون و نمرود من المدعین للألوهیة و ملاک الکفاءة عندهم استقلال من یرون ألوهیته فی تدبیر ما فوض إلیه تدبیره کما أنه تعالی مستقل فی تدبیر من یدبره و هم الأرباب و الآلهة و هو رب الأرباب و إله الآلهة.
و فی معنی کفاءة هذا النوع من الإله ما یفرض من استقلال الفعل فی شی‌ء من الممکنات فإنه کفاءة مرجعها استغناؤه عنه تعالی و هو محتاج من کل جهة و الآیة تنفیها.
و هذه الصفات الثلاث المنفیة و إن أمکن تفریع نفیها علی صفة أحدیته تعالی بوجه لکن الأسبق إلی الذهن تفرعها علی صفة صمدیته.
أما کونه لم یلد فإن الولادة التی هی نوع من التجزی و التبعض بأی معنی فسرت لا تخلو من ترکیب فیمن یلد، و حاجة المرکب إلی أجزائه ضروریة و الله سبحانه صمد ینتهی إلیه کل محتاج فی حاجته و لا حاجة له، و أما کونه لم یولد فإن تولد شی‌ء من شی‌ء لا یتم إلا مع حاجة من المتولد إلی ما ولد منه فی وجوده و هو سبحانه صمد لا حاجة له، و أما أنه لا کفؤ له فلأن الکفؤ سواء فرض کفوا له فی ذاته أو فی فعله لا تتحقق کفاءته إلا مع استقلاله و استغنائه عنه تعالی فیما فیه الکفاءة و الله سبحانه صمد علی الإطلاق یحتاج إلیه کل من سواه من کل جهة مفروضة.
فقد تبین أن ما فی الآیتین من النفی متفرع علی صمدیته تعالی و مآل ما ذکر من صمدیته تعالی و ما یتفرع علیه إلی إثبات توحده تعالی فی ذاته و صفاته و أفعاله بمعنی أنه واحد لا یناظره شی‌ء و لا یشبهه فذاته تعالی بذاته و لذاته من غیر استناد إلی غیره و احتیاج إلی من سواه و کذا صفاته و أفعاله، و ذوات من سواه و صفاتهم و أفعالهم بإفاضة منه علی ما یلیق بساحة کبریائه و عظمته فمحصل السورة وصفه تعالی بأنه أحد واحد.
______________________________
(1) لم نذکر الصفة لأنها إما صفة الذات فهی عین الذات و إما صفة الفعل منتزعة عن الفعل، منه.
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و مما قیل فی الآیة إن المراد بالکفؤ الزوجة فإن زوجة الرجل کفؤه فیکون فی معنی قوله: «تَعالی جَدُّ رَبِّنا مَا اتَّخَذَ صاحِبَةً» و هو کما تری.



بحث روائی‌

فی الکافی، بإسناده عن محمد بن مسلم عن أبی عبد الله (ع) قال*: إن الیهود سألوا رسول الله ص فقالوا: انسب لنا ربک فلبث ثلاثا لا یجیبهم- ثم نزلت «قُلْ هُوَ اللَّهُ أَحَدٌ» إلی آخرها.
أقول: و فی الاحتجاج، عن العسکری (ع): إن السائل عبد الله بن صوریا الیهودی 
، و فی بعض روایات أهل السنة": أن السائل عبد الله بن سلام سأله (ص) ذلک بمکة- ثم آمن و کتم إیمانه، و فی بعضها أن أناسا من الیهود سألوه ذلک، و فی غیر واحد من روایاتهم": أن مشرکی مکة سألوه ذلک 
، و کیف کان فالمراد بالنسبة النعت و الوصف.
و فی المعانی، بإسناده عن الأصبغ بن نباتة عن علی (ع) فی حدیث*: نسبة الله عز و جل قل هو الله.
و فی العلل، بإسناده عن الصادق (ع) فی حدیث المعراج: أن الله قال له أی للنبی ص:
اقرأ قل هو الله أحد کما أنزلت- فإنها نسبتی و نعتی.
أقول: و روی أیضا بإسناده إلی موسی بن جعفر (ع) ما فی معناه.
و فی الدر المنثور، أخرج أبو عبید فی فضائله عن ابن عباس عن النبی ص قال قل هو الله أحد ثلث القرآن.
أقول: و قد تکاثرت الروایات من طرقهم فی هذا المعنی رووه عن عدة من الصحابة کابن عباس و قد مر و أبی الدرداء و ابن عمر و جابر و ابن مسعود و أبی سعید الخدری و معاذ بن أنس و أبی أیوب و أبی أمامة و غیرهم عن النبی ص، و ورد أیضا فی عدة من الروایات عن أئمة أهل البیت (ع)، و قد وجهوا کون السورة تعدل ثلث القرآن بوجوه مختلفة أعدلها أن ما فی القرآن من المعارف تنحل إلی الأصول الثلاثة: التوحید و النبوة و المعاد و السورة تتضمن واحدا من الثلاثة و هو التوحید.
و فی التوحید، عن أمیر المؤمنین (ع): رأیت الخضر (ع) فی المنام قبل بدر بلیلة- فقلت له: علمنی شیئا أنصر به علی الأعداء- فقال: قل: یا هو یا من لا هو إلا هو- فلما أصبحت قصصتها علی رسول الله ص- فقال لی: یا علی علمت الاسم الأعظم- فکان علی 
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لسانی یوم بدر.
و إن أمیر المؤمنین (ع) قرأ قل هو الله أحد- فلما فرغ قال: یا هو یا من لا هو إلا هو- اغفر لی و انصرنی علی القوم الکافرین.
و فی نهج البلاغة،: الأحد لا بتأویل عدد.
أقول: و رواه فی التوحید، عن الرضا (ع) و لفظه: أحد لا بتأویل عدد.
و فی أصول الکافی، بإسناده عن داود بن القاسم الجعفری قال*: قلت لأبی جعفر الثانی (ع): ما الصمد؟ قال (ع): السید المصمود إلیه فی القلیل و الکثیر.
أقول: و فی تفسیر الصمد معان أخر مرویة عنهم (ع)
فعن الباقر (ع): الصمد السید المطاع الذی لیس فوقه آمر و ناه 
، و عن الحسین (ع): الصمد الذی لا جوف له و الصمد الذی لا ینام، و الصمد الذی لم یزل و لا یزال 
، و عن السجاد (ع): الصمد الذی إذا أراد شیئا قال له: کن فیکون، و الصمد الذی أبدع الأشیاء- فخلقها أضدادا و أشکالا و أزواجا- و تفرد بالوحدة بلا ضد و لا شکل و لا مثل و لا ند.
و الأصل فی معنی الصمد هو الذی رویناه عن أبی جعفر الثانی (ع) لما فی مادته لغة فی معنی القصد فالمعانی المختلفة المنقولة عنهم (ع) من التفسیر یلازم المعنی فإن المعانی المذکورة لوازم کونه تعالی مقصودا یرجع إلیه کل شی‌ء فی کل حاجة فإلیه ینتهی الکل من دون أن تتحقق فیه حاجة.
و فی التوحید، عن وهب بن وهب القرشی عن الصادق عن آبائه (ع)* أن أهل البصرة کتبوا إلی الحسین بن علی (ع)- یسألونه عن الصمد فکتب إلیهم: بسم الله الرحمن الرحیم أما بعد- فلا تخوضوا فی القرآن و لا تجادلوا فیه- و لا تتکلموا فیه بغیر علم- فقد سمعت جدی رسول الله ص یقول: من قال فی القرآن بغیر علم- فلیتبوأ مقعده من النار، و إن الله سبحانه فسر الصمد فقال: الله أحد الله الصمد ثم فسره فقال: لم یلد و لم یولد و لم یکن له کفوا أحد.
و فیه، بإسناده إلی ابن أبی عمیر عن موسی بن جعفر (ع) أنه قال*: و اعلم أن الله تعالی واحد أحد صمد- لم یلد فیورث و لم یولد فیشارک.
و فیه، فی خطبة أخری لعلی (ع): الذی لم یولد فیکون فی العز مشارکا- و لم یلد فیکون موروثا هالکا.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 392
و فیه، فی خطبة له (ع): تعالی أن یکون له کفؤ فیشبه به.
أقول: و فی المعانی المتقدمة روایات أخری.



(113) سورة الفلق مکیة و هی خمس آیات (5)





[سورة الفلق (113): الآیات 1 الی 5]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ الْفَلَقِ (1) مِنْ شَرِّ ما خَلَقَ (2) وَ مِنْ شَرِّ غاسِقٍ إِذا وَقَبَ (3) وَ مِنْ شَرِّ النَّفَّاثاتِ فِی الْعُقَدِ (4)
وَ مِنْ شَرِّ حاسِدٍ إِذا حَسَدَ (5)



بیان‌

أمر للنبی ص أن یعوذ بالله من کل شر و من بعضه خاصة و السورة مدنیة علی ما یظهر مما ورد فی سبب نزولها.
قوله تعالی: «قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ الْفَلَقِ العوذ هو الاعتصام و التحرز من الشر بالالتجاء إلی من یدفعه، و الفلق بالفتح فالسکون الشق و الفرق، و الفلق بفتحتین صفة مشبهة بمعنی المفعول کالقصص بمعنی المقصوص، و الغالب إطلاقه علی الصبح لأنه المشقوق من الظلام، و علیه فالمعنی أعوذ برب الصبح الذی یفلقه و یشقه و مناسبة هذا التعبیر للعوذ من الشر الذی یستر الخیر و یحجب دونه ظاهر.
و قیل: المراد بالفلق کل ما یفطر و یفلق عنه بالخلق و الإیجاد فإن فی الخلق و الإیجاد شقا للعدم و إخراجا للموجود إلی الوجود فیکون مساویا للمخلوق، و قیل هو جب فی جهنم و یؤیده بعض الروایات.
قوله تعالی: «مِنْ شَرِّ ما خَلَقَ أی من شر من یحمل شرا من الإنس و الجن و الحیوانات و سائر ما له شر من الخلق فإن اشتمال مطلق ما خلق علی الشر لا یستلزم الاستغراق.
قوله تعالی: «وَ مِنْ شَرِّ غاسِقٍ إِذا وَقَبَ فی الصحاح،: الغسق أول ظلمة اللیل و قد غسق اللیل یغسق إذا أظلم و الغاسق اللیل إذا غاب الشفق. انتهی، و الوقوب الدخول فالمعنی و من شر اللیل إذا دخل بظلمته. و نسبة الشر إلی اللیل إنما هی لکونه بظلمته یعین 
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الشریر فی شره لستره علیه فیقع فیه الشر أکثر مما یقع منه بالنهار، و الإنسان فیه أضعف منه فی النهار تجاه هاجم الشر، و قیل: المراد بالغاسق کل هاجم یهجم بشره کائنا ما کان.
و ذکر شر اللیل إذا دخل بعد ذکر شر ما خلق من ذکر الخاص بعد العام لزیادة الاهتمام و قد اهتم فی السورة بثلاثة من أنواع الشر خاصة هی شر اللیل إذا دخل و شر سحر السحرة و شر الحاسد إذا حسد لغلبة الغفلة فیهن.
قوله تعالی: «وَ مِنْ شَرِّ النَّفَّاثاتِ فِی الْعُقَدِ» أی النساء الساحرات اللاتی یسحرن بالعقد علی المسحور و ینفثن فی العقد. و خصت النساء بالذکر لأن السحر کان فیهن و منهم أکثر من الرجال، و فی الآیة تصدیق لتأثیر السحر فی الجملة، و نظیرها قوله تعالی: فی قصة هاروت و ماروت «فَیَتَعَلَّمُونَ مِنْهُما ما یُفَرِّقُونَ بِهِ بَیْنَ الْمَرْءِ وَ زَوْجِهِ وَ ما هُمْ بِضارِّینَ بِهِ مِنْ أَحَدٍ إِلَّا بِإِذْنِ اللَّهِ»: البقرة: 102 و نظیره ما فی قصة سحرة فرعون.
و قیل: المراد بالنفاثات فی العقد النساء اللاتی یملن آراء أزواجهن إلی ما یرینه و یردنه فالعقد هو الرأی و النفث فی العقد کنایة عن حله، و هو بعید.
قوله تعالی: «وَ مِنْ شَرِّ حاسِدٍ إِذا حَسَدَ» أی إذا تلبس بالحسد و عمل بما فی نفسه من الحسد بترتیب الأثر علیه.
و قیل: الآیة تشمل العائن فعین العائن نوع حسد نفسانی یتحقق منه إذا عاین ما یستکثره و یتعجب منه.



بحث روائی‌

فی الدر المنثور، أخرج عبد بن حمید عن زید بن أسلم قال*: سحر النبی ص رجل من الیهود فاشتکی- فأتاه جبریل فنزل علیه بالمعوذتین و قال: إن رجلا من الیهود سحرک و السحر فی بئر فلان- فأرسل علیا فجاء به فأمره أن یحل العقد و یقرأ آیة- فجعل یقرأ و یحل حتی قام النبی ص کأنما نشط من عقال:.
أقول: و عن کتاب طب الأئمة، بإسناده إلی محمد بن سنان عن المفضل عن الصادق (ع): مثله 
و فی هذا المعنی روایات کثیرة من طرق أهل السنة باختلاف یسیرة، و فی غیر واحد منها أنه أرسل مع علی (ع) زبیرا و عمارا و فیه روایات أخری أیضا من طرق أئمة أهل البیت (ع).
و ما استشکل به بعضهم فی مضمون الروایات أن النبی ص کان مصونا من تأثیر السحر کیف؟ و قد قال الله تعالی: «وَ قالَ الظَّالِمُونَ إِنْ تَتَّبِعُونَ إِلَّا رَجُلًا مَسْحُوراً انْظُرْ
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کَیْفَ ضَرَبُوا لَکَ الْأَمْثالَ فَضَلُّوا فَلا یَسْتَطِیعُونَ سَبِیلًا»: الفرقان: 9.
یدفعه أن مرادهم بالمسحور و المجنون بفساد العقل بالسحر و أما تأثره عن السحر بمرض یصیبه فی بدنه و نحوه فلا دلیل علی مصونیته منه.
و فی المجمع، و روی: أن النبی ص کان کثیرا ما- یعوذ الحسن و الحسین (ع) بهاتین السورتین.
و فیه، عن عقبة بن عامر قال: قال رسول الله ص: أنزلت علی آیات لم ینزل مثلهن المعوذتان:، أورده فی الصحیح 
أقول: و أسندها فی الدر المنثور، إلی الترمذی و النسائی و غیرهما أیضا، و روی ما فی معناه أیضا عن الطبرانی فی الأوسط عن ابن مسعود، و لعل المراد من عدم نزول مثلهن أنهما فی العوذة فقط و لا یشارکهما فی ذلک غیرهما من السور.
و فی الدر المنثور، أخرج أحمد و البزار و الطبرانی و ابن مردویه من طرق صحیحة عن ابن عباس و ابن مسعود"* أنه کان یحک المعوذتین من المصحف و یقول: لا تخلطوا القرآن بما لیس منه- إنهما لیستا من کتاب الله- إنما أمر النبی أن یتعوذ بهما، و کان ابن مسعود لا یقرأ بهما.
أقول: ثم قال السیوطی قال البزار: و لم یتابع ابن مسعود أحد من الصحابة و قد صح عن النبی ص أنه قرأ بهما فی الصلاة و قد أثبتنا فی المصحف انتهی.
و فی تفسیر القمی، بإسناده عن أبی بکر الحضرمی قال*: قلت لأبی جعفر (ع)- إن ابن مسعود کان یمحو المعوذتین من المصحف. فقال: کان أبی یقول: إنما فعل ذلک ابن مسعود برأیه- و هو [هماظ] من القرآن.
أقول: و فی هذا المعنی روایات کثیرة من طرق الفریقین علی أن هناک تواترا قطعیا من عامة المنتحلین بالإسلام علی کونهما من القرآن، و قد استشکل بعض المنکرین لإعجاز القرآن أنه لو کان معجزا فی بلاغته لم یختلف فی کون السورتین من القرآن مثل ابن مسعود، و أجیب بأن التواتر القطعی کاف فی ذلک علی أنه لم ینقل عنه أحد أنه قال بعدم نزولهما علی النبی ص أو قال بعدم کونهما معجزتین فی بلاغتهما بل قال بعدم کونهما جزء من القرآن و هو محجوج بالتواتر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن جریر عن أبی هریرة عن النبی ص قال*: الفلق جب فی جهنم مغطی.
أقول: و فی معناه غیر واحد من الروایات 
فی بعضها: قال (ص): باب فی النار إذ
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فتح سعرت جهنم: رواه عقبة بن عامر
، و فی بعضها: بئر فی جهنم إذا سعرت جهنم فمنه تسعر:، رواه عمرو بن عنبسة إلی غیر ذلک.
و فی المجمع، و قیل": الفلق جب فی جهنم- یتعوذ أهل جهنم من شدة حره": عن السدی و رواه أبو حمزة الثمالی و علی بن إبراهیم فی تفسیرهما.
و فی تفسیر القمی، عن أبیه عن النوفلی عن السکونی عن أبی عبد الله (ع) قال*: قال رسول الله ص: کاد الفقر أن یکون کفرا- و کاد الحسد أن یغلب القدر:.
أقول: الروایة مرویة بلفظها عن أنس عنه (ص).
و فی العیون، بإسناده عن السلطی عن الرضا عن أبیه عن آبائه عن النبی ص قال*: کاد الحسد أن یسبق القدر.
و فی الدر المنثور، أخرج ابن أبی شیبة عن أنس قال*: قال رسول الله ص: إن الحسد لیأکل الحسنات کما یأکل النار الحطب.



(114) سورة الناس مدنیة و هی ست آیات (6)





[سورة الناس (114): الآیات 1 الی 6]





اشارة

بِسْمِ اللَّهِ الرَّحْمنِ الرَّحِیمِ 
قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ النَّاسِ (1) مَلِکِ النَّاسِ (2) إِلهِ النَّاسِ (3) مِنْ شَرِّ الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ (4)
الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ (5) مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ (6)



بیان‌

أمر للنبی ص أن یعوذ بالله من شر الوسواس الخناس و السورة مدنیة کسابقتها علی ما یستفاد مما ورد فی سبب نزولها بل المستفاد من الروایات أن السورتین نزلتا معا.
قوله تعالی: «قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ النَّاسِ مَلِکِ النَّاسِ إِلهِ النَّاسِ من طبع الإنسان إذا أقبل علیه شر یحذره و یخافه علی نفسه و أحسن من نفسه الضعف أن یلتجئ بمن یقوی علی دفعه و یکفیه وقوعه و الذی یراه صالحا للعوذ و الاعتصام به أحد ثلاثة إما رب یلی أمره و یدبره و یربیه یرجع إلیه فی حوائجه عامة، و مما یحتاج إلیه فی بقائه دفع ما یهدده من 
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الشر، و هذا سبب تام فی نفسه، و إما ذو قوة و سلطان بالغة قدرته نافذ حکمه یجیره إذا استجاره فیدفع عنه الشر بسلطته کملک من الملوک، و هذا أیضا سبب تام مستقل فی نفسه.
و هناک سبب ثالث و هو الإله المعبود فإن لازم معبودیة الإله و خاصة إذا کان واحدا لا شریک له إخلاص العبد نفسه له فلا یدعو إلا إیاه و لا یرجع فی شی‌ء من حوائجه إلا إلیه فلا یرید إلا ما أراده و لا یعمل إلا ما یشاؤه.
و الله سبحانه رب الناس و ملک الناس و إله الناس کما جمع الصفات الثلاث لنفسه فی قوله: «ذلِکُمُ اللَّهُ رَبُّکُمْ لَهُ الْمُلْکُ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَأَنَّی تُصْرَفُونَ»: الزمر: 6 و أشار تعالی إلی سببیة ربوبیته و ألوهیته بقوله: «رَبُّ الْمَشْرِقِ وَ الْمَغْرِبِ لا إِلهَ إِلَّا هُوَ فَاتَّخِذْهُ وَکِیلًا» المزمل: 9، و إلی سببیة ملکه بقوله: «لَهُ مُلْکُ السَّماواتِ وَ الْأَرْضِ وَ إِلَی اللَّهِ تُرْجَعُ الْأُمُورُ»: الحدید: 5 فإن عاذ الإنسان من شر یهدده إلی رب فالله سبحانه هو الرب لا رب سواه و إن أراد بعوذه ملکا فالله سبحانه هو الملک الحق له الملک و له الحکم «1» و إن أراد لذلک إلها فهو الإله لا إله غیره.
فقوله تعالی: «قُلْ أَعُوذُ بِرَبِّ النَّاسِ إلخ أمر لنبیه (ص) أن یعوذ به لأنه من الناس و هو تعالی رب الناس ملک الناس إله الناس.
و مما تقدم ظهر أولا وجه تخصیص الصفات الثلاث: الرب و الملک و الإله من بین سائر صفاته الکریمة بالذکر و کذا وجه ما بینها من الترتیب فذکر الرب أولا لأنه أقرب من الإنسان و أخص ولایة ثم الملک لأنه أبعد منالا و أعم ولایة یقصده من لا ولی له یخصه و یکفیه ثم الإله لأنه ولی یقصده الإنسان عن إخلاصه لا عن طبعه المادی.
و ثانیا وجه عدم وصل قوله: «مَلِکِ النَّاسِ إِلهِ النَّاسِ بالعطف و ذلک للإشارة إلی کون کل من الصفات سببا مستقلا فی دفع الشر فهو تعالی سبب مستقل لکونه ربا لکونه ملکا لکونه إلها فله السببیة بأی معنی أرید السبب و قد مر نظیر الوجه فی قوله «اللَّهُ أَحَدٌ اللَّهُ الصَّمَدُ».
و بذلک یظهر أیضا وجه تکرار لفظ الناس من غیر أن یقال: ربهم و إلههم فقد أشیر به إلی أن کلا من الصفات الثلاث یمکن أن یتعلق بها العوذ وحدها من غیر ذکر الأخریین لاستقلالها و لله الأسماء الحسنی جمیعا، و للقوم فی توجیه اختصاص هذه الصفات 
______________________________
(1) التغابن: 1.
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 397
و سائر ما مر من الخصوصیات وجوه لا تغنی شیئا.
قوله تعالی: «مِنْ شَرِّ الْوَسْواسِ الْخَنَّاسِ قال فی المجمع،: الوسواس حدیث النفس بما هو کالصوت الخفی انتهی فهو مصدر کالوسوسة کما ذکره و ذکروا أنه سماعی و القیاس فیه کسر الواو کسائر المصادر من الرباعی المجرد و کیف کان فالظاهر کما استظهر أن المراد به المعنی الوصفی مبالغة، و عن بعضهم أنه صفة لا مصدر.
و الخناس صیغة مبالغة من الخنوس بمعنی الاختفاء بعد الظهور قیل: سمی الشیطان خناسا لأنه یوسوس للإنسان فإذا ذکر الله تعالی رجع و تأخر ثم إذا غفل عاد إلی وسوسته.
قوله تعالی: «الَّذِی یُوَسْوِسُ فِی صُدُورِ النَّاسِ صفة للوسواس الخناس، و المراد بالصدور هی النفوس لأن متعلق الوسوسة هو مبدأ الإدراک من الإنسان و هو نفسه و إنما أخذت الصدور مکانا للوسواس لما أن الإدراک ینسب بحسب شیوع الاستعمال إلی القلب و القلب فی الصدر کما قال تعالی: «وَ لکِنْ تَعْمَی الْقُلُوبُ الَّتِی فِی الصُّدُورِ»: الحج: 46 قوله تعالی: «مِنَ الْجِنَّةِ وَ النَّاسِ بیان للوسواس الخناس و فیه إشارة إلی أن من الناس من هو ملحق بالشیاطین و فی زمرتهم کما قال تعالی: «شَیاطِینَ الْإِنْسِ وَ الْجِنِّ»: الأنعام: 112.



بحث روائی‌

فی المجمع،: أبو خدیجة عن أبی عبد الله (ع) قال*: جاء جبرئیل إلی النبی ص و هو شاک- فرقاه بالمعوذتین و قل هو الله أحد و قال: بسم الله أرقیک و الله یشفیک من کل داء یؤذیک- خذها فلتهنیک فقال: بسم الله الرحمن الرحیم- قل أعوذ برب الناس إلی آخر السورة.
أقول: و تقدم بعض الروایات الواردة فی سبب نزول السورة.
و فیه، روی أن أنس بن مالک قال*: قال رسول الله ص: إن الشیطان واضع خطمه علی قلب ابن آدم- فإذا ذکر الله خنس و إذا نسی التقم- فذلک الوسواس الخناس.
و فیه، روی العیاشی بإسناده عن أبان بن تغلب عن جعفر بن محمد (ع) قال*: قال رسول الله ص: ما من مؤمن إلا و لقلبه فی صدره أذنان- أذن ینفث فیها الملک و أذن ینفث فیها الوسواس الخناس- فیؤید الله المؤمن بالملک، و هو قوله سبحانه: «وَ أَیَّدَهُمْ بِرُوحٍ مِنْهُ .
المیزان فی تفسیر القرآن، ج‌20، ص: 398
و فی أمالی الصدوق، بإسناده إلی الصادق (ع) قال: لما نزلت هذه الآیة «وَ الَّذِینَ إِذا فَعَلُوا فاحِشَةً- أَوْ ظَلَمُوا أَنْفُسَهُمْ ذَکَرُوا اللَّهَ فَاسْتَغْفَرُوا لِذُنُوبِهِمْ صعد إبلیس جبلا بمکة یقال له ثویر- فصرخ بأعلی صوته بعفاریته فاجتمعوا إلیه- فقالوا: یا سیدنا لم دعوتنا؟
قال: نزلت هذه الآیة فمن لها؟ فقام عفریت من الشیاطین فقال: أنا لها بکذا و کذا.
قال: لست لها فقام آخر فقال مثل ذلک فقال لست لها.
فقال الوسواس الخناس: أنا لها. قال: بما ذا؟ قال: أعدهم و أمنیهم حتی یواقعوا الخطیئة- فإذا واقعوا الخطیئة أنسیتهم الاستغفار- فقال: أنت لها فوکله بها إلی یوم القیامة.
أقول: تقدم بعض الکلام فی الشیطان فی أوائل الجزء الثامن من الکتاب.
تم الکتاب و الحمد لله و اتفق الفراغ من تألیفه فی لیلة القدر المبارکة الثالثة و العشرین من لیالی شهر رمضان من شهور سنة اثنتین و تسعین و ثلاثمائة بعد الألف من الهجرة و الحمد لله علی الدوام، و الصلاة علی سیدنا محمد و آله و السلام. 




تعريف مرکز القائمیة باصفهان للتحریات الکمبیوتریة

جاهِدُوا بِأَمْوالِكُمْ وَ أَنْفُسِكُمْ في سَبيلِ اللَّهِ ذلِكُمْ خَيْرٌ لَكُمْ إِنْ كُنْتُمْ تَعْلَمُونَ (التوبة/41).
قالَ الإمامُ علیّ ُبنُ موسَی الرِّضا – علـَیهِ السَّلامُ: رَحِمَ اللّهُ عَبْداً أحْيَا أمْرَنَا... َ يَتَعَلَّمُ عُلُومَنَا وَ يُعَلِّمُهَا النَّاسَ؛ فَإِنَّ النَّاسَ لَوْ عَلِمُوا مَحَاسِنَ كَلَامِنَا لَاتَّبَعُونَا... (بَــنـادِرُ البـِحـار – فی تلخیص بحـار الأنوار، للعلاّمة فیض الاسلام، ص 159؛ عُیونُ أخبارِ الرِّضا(ع)، الشـَّیخ الصَّدوق، الباب28، ج1/ ص307).
مؤسّس مُجتمَع "القائمیّة" الثـَّقافیّ بأصبَهانَ – إیرانَ: الشهید آیة الله "الشمس آباذی" – رَحِمَهُ اللهُ – کان أحداً من جَهابـِذة هذه المدینة، الذی قدِ اشتهَرَ بشَعَفِهِ بأهل بَیت النبیّ (صلواتُ اللهِ علـَیهـِم) و لاسیَّما بحضرة الإمام علیّ بن موسَی الرِّضا (علیه السّلام) و بـِساحة صاحِب الزّمان (عَجَّلَ اللهُ تعالی فرجَهُ الشَّریفَ)؛ و لهذا أسّس مع نظره و درایته، فی سَنـَةِ 1340 الهجریّة الشمسیّة (=1380 الهجریّة القمریّة)، مؤسَّسة ًو طریقة ًلم یـَنطـَفِئ مِصباحُها، بل تـُتـَّبَع بأقوَی و أحسَنِ مَوقِفٍ کلَّ یومٍ.
مرکز "القائمیّة" للتحرِّی الحاسوبیّ – بأصبَهانَ، إیرانَ – قد ابتدَأَ أنشِطتَهُ من سَنـَةِ 1385 الهجریّة الشمسیّة (=1427 الهجریّة القمریّة) تحتَ عنایة سماحة آیة الله الحاجّ السیّد حسن الإمامیّ – دامَ عِزّهُ – و مع مساعَدَةِ جمع ٍمن خِرّیجی الحوزات العلمیّة و طلاب الجوامع، باللیل و النهار، فی مجالاتٍ شتـَّی: دینیّة، ثقافیّة و علمیّة...
الأهداف: الدّفاع عن ساحة الشیعة و تبسیط ثـَقافة الثـَّقـَلـَین (کتاب الله و اهل البیت علیهـِمُ السَّلامُ) و معارفهما، تعزیز دوافع الشـَّباب و عموم الناس إلی التـَّحَرِّی الأدَقّ للمسائل الدّینیّة، تخلیف المطالب النـّافعة – مکانَ البَلاتیثِ المبتذلة أو الرّدیئة – فی المحامیل (=الهواتف المنقولة) و الحواسیب (=الأجهزة الکمبیوتریّة)، تمهید أرضیّةٍ واسعةٍ جامعةٍ ثـَقافیّةٍ علی أساس معارف القرآن و أهل البیت –علیهم السّلام – بباعث نشر المعارف، خدمات للمحققین و الطـّلاّب، توسعة ثقافة القراءة و إغناء أوقات فراغة هُواةِ برامِج العلوم الإسلامیّة، إنالة المنابع اللازمة لتسهیل رفع الإبهام و الشـّـُبُهات المنتشرة فی الجامعة، و...
- مِنها العَدالة الاجتماعیّة: التی یُمکِن نشرها و بثـّها بالأجهزة الحدیثة متصاعدة ً، علی أنـّه یُمکِن تسریعُ إبراز المَرافِق و التسهیلاتِ – فی آکناف البلد - و نشرِ الثـَّقافةِ الاسلامیّة و الإیرانیّة – فی أنحاء العالـَم - مِن جـِهةٍ اُخرَی.
- من الأنشطة الواسعة للمرکز:
الف) طبع و نشر عشراتِ عنوانِ کتبٍ، کتیبة، نشرة شهریّة، مع إقامة مسابقات القِراءة
ب) إنتاجُ مئات أجهزةٍ تحقیقیّة و مکتبیة، قابلة للتشغیل فی الحاسوب و المحمول
ج) إنتاج المَعارض ثـّـُلاثیّةِ الأبعاد، المنظر الشامل (= بانوراما)، الرّسوم المتحرّکة و... الأماکن الدینیّة، السیاحیّة و...
د) إبداع الموقع الانترنتی "القائمیّة" www.Ghaemiyeh.com و عدّة مَواقِعَ اُخـَرَ
ه) إنتاج المُنتـَجات العرضیّة، الخـَطابات و... للعرض فی القنوات القمریّة
و) الإطلاق و الدَّعم العلمیّ لنظام إجابة الأسئلة الشرعیّة، الاخلاقیّة و الاعتقادیّة (الهاتف: 00983112350524)
ز) ترسیم النظام التلقائیّ و الیدویّ للبلوتوث، ویب کشک، و الرّسائل القصیرة SMS
ح) التعاون الفخریّ مع عشراتِ مراکزَ طبیعیّة و اعتباریّة، منها بیوت الآیات العِظام، الحوزات العلمیّة، الجوامع، الأماکن الدینیّة کمسجد جَمکرانَ و...
ط) إقامة المؤتمَرات، و تنفیذ مشروع "ما قبلَ المدرسة" الخاصّ بالأطفال و الأحداث المُشارِکین فی الجلسة
ی) إقامة دورات تعلیمیّة عمومیّة و دورات تربیة المربّـِی (حضوراً و افتراضاً) طیلة السَّنـَة
المکتب الرّئیسیّ: إیران/أصبهان/ شارع"مسجد سیّد"/ ما بینَ شارع"پنج رَمَضان" ومُفترَق"وفائی"/بنایة"القائمیّة"
تاریخ التأسیس: 1385 الهجریّة الشمسیّة (=1427 الهجریة القمریّة)
رقم التسجیل: 2373
الهویّة الوطنیّة: 10860152026
الموقع: www.ghaemiyeh.com
البرید الالکترونی: Info@ghaemiyeh.com
المَتجَر الانترنتی: www.eslamshop.com
الهاتف: 25-2357023- (0098311)
الفاکس: 2357022 (0311)
مکتب طهرانَ 88318722 (021)
التـِّجاریّة و المَبیعات 09132000109
امور المستخدمین 2333045(0311)
ملاحَظة هامّة: 
المیزانیّة الحالیّة لهذا المرکز، شـَعبیّة، تبرّعیّة، غیر حکومیّة، و غیر ربحیّة، اقتـُنِیَت باهتمام جمع من الخیّرین؛ لکنـَّها لا تـُوافِی الحجمَ المتزاید و المتـَّسِعَ للامور الدّینیّة و العلمیّة الحالیّة و مشاریع التوسعة الثـَّقافیّة؛ لهذا فقد ترجَّی هذا المرکزُ صاحِبَ هذا البیتِ (المُسمَّی بالقائمیّة) و مع ذلک، یرجو مِن جانب سماحة بقیّة الله الأعظم (عَجَّلَ اللهُ تعالی فرَجَهُ الشَّریفَ) أن یُوفـِّقَ الکلَّ توفیقاً متزائداً لِإعانتهم - فی حدّ التـّمکـّن لکلّ احدٍ منهم – إیّانا فی هذا الأمر العظیم؛ إن شاءَ اللهُ تعالی؛ و اللهُ ولیّ التوفیق. 
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